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פרשת פנחס
ע"פ תכלת מרדכי – הרב מרדכי אלון

פרשת פנחס מתחילה בנושא המפקד השני של בני ישראל (הראשון היה בפרשת נשוא – לפני מס' שבועות), ממשיכה בפרשת חלוקת הארץ לנחלות ("…לרוב תרבה נחלתו, ולמעט תמעיט נחלתו… "), ממשיכה בסיפור בנות צלפחד, ומסתיימת בשתי פרשיות עליהם נרחיב את הדיבור: מינויו של יהושוע למנהיג היורש את משה, ופרשת קורבנות התמידים והמועדים.
שתי פרשיות אילו, מנוי יהושוע למנהיג, ופרשת קובנות התמיד – קשורות בקשר הדוק למצב בו נמצאים ישראל בחלק זה של ספר במדבר. שנת הארבעים לנדודים, על מפתנה של ארץ ישראל רגע לפני הכניסה לארץ.
"וידבר ה' אל משה עלה אל הר העברים הזה, וראה את הארץ אשר נתתי לבני ישראל, וראית אותה ונאספת אל עמיך גם אתה,  כאשר נאסף אהרון אחיך"

ובאופן הנראה לכאורה מיותר – מזכיר הקב"ה למשה שוב את הסיבה:

"כאשר מריתם פי במדבר צין במריבת העדה להקדישני במיים לעינהם הם מי מריבת קדש במדבר צין"

לשם מה מזכיר הקב"ה את חטא מי המריבה? ומה פשר המושג "מריבת העדה" (עד עתה המושג היינו רגילים ל"מי המריבה") ?

משה רבנו שומע את הבשורה הקשה של "מנגד תראה ושמה לא תבוא" ותגובתו, מה שמדאיג אותו זה:
"וידבר משה אל ה' לאמור יפקוד ה' , אלוקי הרוחות לכל בשר,  איש על העדה" ?
משה אינו מתחנן אל ה', הוא אינו מעלה בקשה אישית כלשהי, אלא מביע דאגה אמיתית של מנהיג לעדתו, של רועה לעדרו.

ומפרש רש"י וידבר משה אל ה' וגו' – להודיע שבחן של צדיקים, שכשנפטרין מן העולם מניחין צרכן ועוסקין בצרכי ציבור.

מה שמעניין את משה זו ההמשכיות. המעבר של העם מן המדבר לארץ ישראל.

מעניין לשים לב לתואר שמצמיד משה לקב"ה בתפילתו אליו. לא "ה' אלוקים", לא "אל צבאות", לא ו"זורע צדקות" ולא  "מצמיח ישועות", אלא "אלוקי הרוחות לכל בשר".

מסביר רש"י:  "אלוקי הרוחות – למה נאמר ? אמר לפניו: רבונו של עולם , גלוי וידוע לפניך דעתו של כל אחד ואחד, ואינן דומין זה לזה..., מנה עליהם מנהיג שיהיה סובל כל אחד ואחד לפי דעתו".

משה היה בסיפור המנהיגותי הזה. מי כמוהו יודע שהעם אינו עשוי מקשה אחת, לכל אחד ואחד – דעה משלו, ומה שנדרש למנהיג זו היכולת לסבול כל אחד ואחד לפי רוחו שלו, לפי כיוונו שלו. לפיכך פונה משה לקב"ה כ"אלוקי הרוחות".
ומוסיף משה ומסביר עוד את מהות התפקיד ואת התכונות הנדרשות:

"אשר יצא לפניהם, ואשר יבוא לפניהם, ואשר יוציאם ואשר יביאם, ולא תהיה עדת בני ישראל כצאן אשר אין לו רועה".

ומסביר רש"י: "אשר יצא לפניהם – לא כדרך מלכי האומות שיושבין בבתיהם ומשלחין את חילותיהם למלחמה, אלא כמו שעשיתי אני, שנלחמתי בסיחון ובעוג ..."
משה מבקש מנהיגות של "אחריי". מנהיגות של מפקד אמיץ ההולך בראש צבאו, יחד עם התכונה שהוא "סובל כל אחד ואחד לפי דעתו”.

הפרשיה הסמוכה לפרשית מנוי המנהיג היא פרשת קורבנות המועדים.

שבעים פסוקים מתוך פרשת פנחס – עוסקים בנושא קורבנות התמיד וקורבנות המועדים ומוספיהם המיוחדים. כאן מוגדרים הקורבנות אותם יש להביא בחגים , אבל הקורבן הראשון המובא כאן הינו קורבן התמיד.
מהו קורבן התמיד?

קרבן התמיד הוא הקורבן הפותח וסוגר את היום בעבודת המקדש, כבש אחד בבוקר, וכבש שני בערב.
"וידבר ה' אל משה לאמור: צו את בני ישראל ואמרת אליהם את קורבני לחמי לאישי ריח ניכוחי תשמרו להקריב לי במועדו ... כבשים בני שנה תמימים, שניים ליום, עולה תמיד"

הנקודה המעניינת הינה שאת קורבן התמיד לא מביא הפרט. רק הציבור מביא אותו "אין יחיד מתנדב ומביא תמיד" (מישנה, מסכת מנחות ,סדר קודשים). קורבן התמיד נקנה מכסף שנאסף מכלל הציבור. 

הציבוריות של העם הינה נקודה מרכזית בשיחה שלנו ואנו נחזור ונזכיר אותה לאורך השיחה.
השאלה העולה כאן הינה מה מקומם של פסוקים אילה בפרשה זו, שהרי על קורבן התמיד למדנו כבר בפרשת תצווה, (שמות כ"ט, ל"ח) : " וזה אשר תעשה על המזבח, כבשים בני שנה, שניים ליום, תמיד; את הכבש האחד תעשה בבוקר, ואת הכבש השני תעשה בין הערביים"
ועל פרשת המועדות למדנו בפרשת אמור (ויקרא, כ"ב, כג). מדוע אם כך יש צורך בחזרה עליהם דווקא כאן (ולמעשה קיימת חזרה נוספת בפרשת ראה (דברים ט"ו).
חז"ל , בספרי, (דברים ט"ז, א,)
הספרי – אוסף מדרשי תנאים לספר במדבר ולספר דברים, כמו כן קיימים 

מכילתא – מדרש הלכה לספר שמות

ספרא (תורת כוהנים) – אוסף מדרשים לספר ויקרא 
 עונים על שאלה זו:

"בשלשה מקומות מזכיר פרשת מועדות,

בתורת כהנים  (ויקרא) – מפני סדרן

בחומש הפקודים (במדבר)  – מפני קרבן

במשנה תורה (דברים) – מפני הציבור ..."

בספר ויקרא, פרשת אמור, – מופיעה פרשת המועדים מפני סדרן של המועדים, סדר השנה, כאן מוזכרים פסח, שבועות, יום הכיפורים, סוכות באופן כרונולוגי , אך אין פירוט של הקורבנות הנדרשים בהם. 

בספר במדבר, בפרשה שלנו, מוזכרים קורבנות המוספים, אשר אינם מוזכרים בספר ויקרא. קורבנות המוספים הינם הקורבנות שהם תוספת לקורבנות היומיים הרגילים. עולת השבת, קורבן ראש חודש וקורבנות החגים. 
בספר דברים – "משנה תורה" חוזרים ומזכירים לעם ישראל :

"ללמדך ששמע משה פרשת מועדות ואמרה לישראל וחזר ושנאה להם בשעת מעשה..."

מדוע בעצם מפצלת התורה בין פרשת סדרן של המועדים לבין קורבנותיהם? מדוע לא מובא נושא קורבנות המוספים יחד עם נושא המועדים בספר ויקרא , העוסק כולו בכהנים ובקורבנות? מה לקורבנות המועדים ולספר במדבר ולרגע הזה בשנת הארבעים, רגע לפני הכניסה לארץ?
חז"ל, וגם רש"י קושרים את צו הקורבנות – למנוי יהושוע. 
"וידבר ה' אל משה לאמור: צו את בני ישראל ואמרת אליהם : את קורבני לחמי לאישי ..." אומר רש"י

 "מה אמור למעלה" יפקוד ה' ...." – רש"י מחזיר אותנו אל מנוי יהושע, ומצטט את מדרש חז"ל:

"לפי שהוא אומר "אשר יצא לפניהם ואשר יבוא לפניהם". משל למה הדבר דומה? למלך שהיתה אישתו נפטרת מן העולם, היתה מפקדת על בניה ואומרת לו: בבקשה ממך – היזהר לי בבני..."

האישה הנפטרת – משה רבינו, הבנים הנותרים ללא אם – בני ישראל, והמלך – הקב"ה.

"...אמר לה: עד שאת מפקדיתני על בני, פקדי בני עלי, שלו ימרדו בי ושלא ינהגו בי מנהג בזיון..."
את בקשתה של האישה, שבעלה ידאג לבניה אחרי מותה – מחזיר המלך אל האישה עצמה. אין לך מה לחשוש, אני אדאג לבנייך. אולם מי שמודאג זה אני, המלך, שבנייך ינהגו בי בבזיון אחרי מותך.

וממשיך המדרש, ומביא את הנמשל - 
"...כך אמר לו הקב"ה: עד שאתה מפקידני על בני, פקוד בני עלי, שלא ינהגו בי מנהג בזיון ושלא ימירו את כבודי באלוהי הנכר"

"שלא ינהגו בי מנהג בזיון – שלא ישכחו מוספיהם וקורבנותיהם של "שלש פעמים בשנה יראה כל זכורך אל פני האדון ה' ". (שמות כ"ג, יז).
מדרש חז"ל זה המובא ע"י רש"י מלמד אותנו שהדרך להבין את מיקומה של פרשת קורבנות המועדים עוברת דרך הבנת סמיכותה לפרשת מנוי יהושוע.

נחזור לנושא "אלוקי הרוחות לכל בשר" – ראינו את פרושו של רש"י "אמר לפניו (משה לקב"ה):  ריבונו של עולם, גלוי וידוע לפניך דעתו של כל אחד ואחד, ואינם דומין זה לזה, מנה עליהם מנהיג שיהיה סובל כל אחד ואחד לפי דעתו"
מקורו של רש"י לדברים אילה מצוי במדרש תנחומא. שם עולה שאלה הנוגעת לפרשת פנחס:
ילמדנו רבנו, הרואה בני אדם משונין כיצד מברך? ... והרואה בריות טובות ואילנות טובות? – אומר: ברוך שככה לו בעולמו.  אבל אם ראה אוכלוסין הרבה של בני אדם אומר: ברוך חכם הרזים. כשם שאין פרצופיהם שוין זה לזה – כך אין דעתם שוין זה לזה, אלא כל אחד ואחד יש לו דעה בפני עצמו ...
ברכת הבריות והאילנות – נובעת משום טובן, ואילו "ברכת הרזים" הנאמרת על בני אדם – נובעת מכמותם של האנשים – "אם ראה אוכלוסין הרבה...".

מה, אם משמעותה של "ברכת הרזים" ומה פרוש המושג "חכם הרזים" ?

רש"י , במסכת ברכות, מסביר: היודע מה שבלב כל אלה.

פרצופיהם של בני האדם שונים זה מזה, וכן דעותיהם, ולכל אדם צפון רז בליבו, ורק הקב"ה - "הרואה ללבב" (שמואל א', ט"ז ז "כי האדם יראה לעיניים וה' יראה ללבב" – משיחת שאול למלך ע"י שמואל) – הוא היודע את הרזים שבלב כל אחד ואחד.
לכן פונה משה רבינו לקב"ה "יפקוד ה' אלוקי הרוחות לכל בשר איש על העדה"  וכבר הבאנו את מדרש רש"י : 
· ריבונו של עולם, גלוי וידוע לפניך דעתם של כל אחד ואחד, ואין בשל בניך דומה זה לזה. כשאני מסתלק מהן, בבקשה ממך, מנה עליהם מנהיג שיהיה סובל כל אחד ואחד לפי דעתו.
אדם רואה את הגוף, את החיצוניות, אבל המנהיג אותו משה מבקש מן הקב"ה צריך להיות ניחן בתכונה שמאפשרת לו לראות ולהבין את דעותיהם הפנימיות של העם. לשם כך נדרשת תפילה מיוחדת, ועל כן פונה משה לקב"ה כ"אלוקי הרוחות".
קודם דיברנו על ברכת הרזים, הנלמדת ממדרש תנחומא : "אם ראה אוכלוסין הרבה של בני אדם אומר ברוך חכם הרזים"

לעומת זאת, בגמרא, במסכת ברכות, אשר ממנה נלמדת "ברכת הרזים" למעשה, מופיעה ההגדרה בצורה שונה: "תנו רבן, הרואה אוכלוסי ישראל, אומר ברוך חכם הרזים, שאין דעתם דומה זה לזה ואין פרצופיהן דומים זה לזה..."

"אוכלוסין הרבה של בני אדם" – הפכו להיות "אוכלוסי ישראל" !!! ???
מתגנבת לליבנו התחושה שחז"ל לקחו רעיון הומני, כלל אנושי, והדביקו אותו לעם ישראל.

לא רק זאת, אלא שהגמרא מוסיפה : "אמר עולא: נקטינן (מקובל עלינו) אין אוכלוסין בבבל ..."

לא רק שהמדובר על אוכלוסי בני ישראל, אלא הכוונה לאוכלוסי ישראל שבארץ ישראל.

וכמה הם?
תנא: אין אוכלוסא פחות משישים ריבוא.

שישים ריבוא – זה מספר של שלמות ציבורית, לא מדובר באנשים רבים או קהל גדול, אלא על ציבור שלם, ולא סתם ציבור – אלא של ישראל.

לפיכך נפסק בהלכה:

"הרואה שש מאות אלף בני אדם כאחד – אם גויים הם – אומר "בושה אמכם מאוד, חפרה יולדתכם" הנה אחרית גויים מדבר, צינה וערבה. ואם ישראל הן ובארץ ישראל – מברך ברוך אתה ה' אלוקינו מלך העולם, חכם הרזים".
אם כך, מה הסיבה שחז"ל שינו בגמרא את דברי המדרש "אוכלוסין הרבה" ל"אוכלוסי ישראל"?
מסביר הרב קוק (בסידורו עולת ראיה)  : "ויען כי ישראל יהיו הגורמים להוצאת הרזים הללו לאורם, מברך בראיית אוכלסיהם ברוך חכם הרזים" – לישראל יש תפקיד בעולם – להוציא את הרזים לאור, ולגלות אותם לכל יושבי תבל. להפיץ ערכי החינוך ומוסר ברחבי העולם.
נחזור לאיזכור של חטאו של משה במי מריבה, אותו חטא המוביל למינויו של מנהיג חדש לעם ולבקשת משה מ"אלוקי הרוחות" למנות "איש על העדה"
מה  בעצם היה חטאו של משה?

חטאו של משה לא היה בהכאת הסלע, ולא בעובדה שהכה אותו פעמיים, ולא שאמר "שמעו נא המורים". כל אלה היו רק גילויים נקודתיים של הבעיה האמיתית.

כדי להבין את הבעיה האמיתית עלינו להתבונן היטב להתבונן היטב בהוראתו של הקב"ה לעומת מה שמשה ביצע בפועל.

הוראתו של הקב"ה, כפי שמופיעה בפרשת חקת "קח את המקל, והקהל את העדה ... ודיברתם אל הסלע..."
ומה עשה משה ? "ויקהילו משה ואהרון את הקהל אל פני הסלע, ויאמרו להם ..."

חטאו של משה היה בראיתו את עם ישראל כ"קהל" ולא כ"עדה".

מה, אם כך, ההבדל בין קהל ועדה ?

קהל הוא אוסף של פרטים, המתרכזים יחד, סביב אינטרס משותף כלשהו. קבוצת אנשים המרוכזת סביב תחנת אוטובוס הינה קהל.

עדה, לעומת זאת, באה מן השורש "עדות" -  "אתם עדי נאום ה' ועבדי אשר בחרתי" (ישעיהו, מ"ג, י'). תפקידם של בני ישראל הינו להוות עדות לקיומו ופעולתו של הקב"ה בעולם.
במדבר צין, העם ראה עצמו כקהל "למה הבאתם את קהל ה' אל המדבר הזה למות שם... ולמה העליתנו ממצרים"

 ובהמשך

 "...ויבוא משה ואהרון מפני הקהל אל פתח אוהל מועד ויפלו על פניהם ..."

העם, במצוקתו, ראה עצמו כקהל. גם משה, ברגע זה של חולשה, ראה בעם לא יותר מאשר "קהל".  לכן פנה הקב"ה למשה, על מנת שיחזור וירומם את אמונתו של העם בעצמו, כעדים לקב"ה. אך מה עושים משה ואהרון?
"ויקהילו משה ואהרון את הקהל..."

ואם משה ואהרון רואים בעם ישראל "קהל" – ומאחר וכך – גם הקב"ה קובע "לא תביאו את הקהל" (חוקת – לפני שבועיים).
בתפילתו של משה "יפקוד ה' אלוקי הרוחות לכל בשר איש על העדה" – משה מבין את חטאו ומתקן אותו. לא עוד "ויקהילו משה ואהרון את הקהל אל פני הסלע ..." אלא "יפקוד ה' אלוקי הרוחות לכל בשר איש על העדה"

וכן בהמשך
 "ולא תהיה עדת ה' כצאן אשר אין לו רועה" – כניסת בני ישראל לארץ ישראל לא יכולה להתבצע כקהל, כצאן בלי רועה, אלא רק כעדה, ומשה מבין זאת.
נחזור פעם נוספת לנושא קורבן התמיד ולנושא החזרה על הציווי:

"את הכבש אחד תעשה בבוקר ואת הכבש השני תעשה בין הערבים" 

· מפרש רש"י – 

·  "אף על פי שכבר נאמר בפרשת "ואתה תצווה" (שמות) וזה אשר תעשה וגו' – היא היתה אזהרה לימי המילואים, וכאן ציווה לדורות"

על כך אומר 'האור החיים' הקדוש (הרב חיים בן עטר ממרוקו)  : "לפי שהיו ישראל אומרים: לשעבר היו המסעות נוהגים והתמידים נוהגים; פסקו המסעות – פסקו התמידין. אמר הקב"ה למשה: אמור להם שיהיו נוהגים תמידין"

במילים אחרות, גם עתה, כשהסתיים המסע במדבר, המטרה כמעט הושגה והעם עומד להגיע למנוחתו נחלתו בארץ – יש להזכיר לעם את חשיבותו של קרבן התמיד, אותו קורבן המסמל את הציבוריות של עם ישראל, ושוב אנחנו רואים את מרכזיותה של הציבוריות, של העדה - המתחייבת טרם הכניסה לארץ.

~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~~

ערך: דני רייטר.

