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ויקהל – פקודי
דרשה של דני רייטר / בית כנסת צורית
כ"ה אדר תשס"ט
פרשות ויקהל ופקודי עוסקות בעיקר במלאכת הקמת המשכן. תאור מפורט של כל פרטי עבודת הקודש, כלי המשכן, בגדי אהרון ובניו, האוהל והחצר. נתחיל דווקא מסוף צמד הפרשות האלה, ונדבר מעט על הענן שכיסה את המשכן עם סיום הקמתו.

בסיום פרשת פקודי נאמר  "ויכס הענן את אוהל מועד, וכבוד ה' מלא את המשכן".

כאן בעצם מגיעה לסיומה הגלות הראשונה שיצאנו ממנה בתחילת ספר שמות. לא יציאת מצרים, לא קריאת ים סוף, ואפילו לא מעמד הר סיני - אינם ביטוי להשלמת הגאולה, אלא, השכינה היורדת בענן ומכסה את אוהל מועד - היא היא הביטוי להשלמת הגאולה.
סיום של סיפור הגלות והגאולה הוא בהקמת המשכן, וסיומה של מלאכת ההקמה - הינה הענן היורד על האוהל נוכח בני העם, ומסמל את המצב הרוחני שאיליו הגיע העם עם סיום מלאכת הקמת המשכן.
ירידת הענן על המשכן יוצרת מציאות חדשה, הן כלפי בני ישראל, והן כלפי משה.

אצל בני ישראל – "ובהעלות הענן מעל המשכן – יסעו בני ישראל בכל מסעותיהם, ואם לא יעלה הענן – ולא יסעו עד יום העלותו, כי ענן ה' על המשכן יומם, ואש תהיה לילה בו, לעיני כל בית ישראל בכל מסעותיהם".
מעתה – יושב כל איש בישראל ונושא עיניו אל הענן. כל מהלכיו של העם נקבעים על פי תנועת הענן. אם עלה – נוסעים, ואם ירד – חונים. מעתה - נקבע קשר רוחני – מוחשי בין הענן לבין העם.

רבי עובדיה ספורנו רואה בקשר זה את השיא של הקשר בין השכינה לעם. קשר שלא היה כמותו אף לא בבית המקדש הראשון או השני אך כן צפוי להתקיים בעז"ה בבית השלישי:
"ובהעלות הענן – וכל כך היתה שריית השכינה קבע במשכן, שלא היה מסתלק כלל משם עד שהיו ישראל צריכים לנסוע.  וזה לא היה בשילה ולא בבית ראשון ולא בבית שני, אבל יותר מזה יהיה בבית שלישי יבנה ויכונן במהרה בימנו, כאומרו: ואני אהיה לה חומת אש סביב".
בשום מקדש אחר – לא הייתה נוכחות אישית שכזו של השכינה "לעיני כל בית ישראל בכל מסעיהם"

אצל משה – נוצרת מציאות תמוהה:

"ולא יכול משה לבוא אל אהל מועד כי שכן עליו הענן וכבוד ה' מלא את המשכן".
משה אשר פקד על בני ישראל את כל פרטי המשכן – אינו יכול לבוא אל האוהל עם סיום הקמת המשכן -  כאשר יורד הענן עליו. 

השאלה הזאת תמוהה במיוחד נוכח העובדה שרק לפני מספר חודשים,  נכנס משה אל תוך הענן בהר סיני, כאשר כל ההר בוער באש. אז חצץ הענן בין העם לבין ההר, אך לא בין משה לבין ההר. 
בסיום פרשת משפטים (שמות כ"ד, ט"ו)

"ויעל משה אל ההר ויכס הענן את ההר, וישכון כבוד ה' על הר סיני, ויכסהו הענן ששת ימים, ויקרא אל משה ביום השביעי מתוך הענן, ומראה כבוד ה' כאש אוכלת בראש ההר לעיני בני ישראל,  ויבוא משה בתוך הענן, ויעל אל ההר;  ויהי משה בהר ארבעים יום וארבעים לילה".
גם על הר סיני – הענן קובע את השראת השכינה, והוא מקיף את ההר כפי שהוא מקיף את המשכן. אלא, שבהר סיני נאמר "ויבוא משה בתוך הענן" ואילו במשכן "ולא יכול משה לבוא אל אוהל מועד".
דבר דומה אנחנו מוצאים גם בספר מלכים א' (פרקים ז-ח). לאחר חודשים של עבודה שלמה המלך מסיים את בניית בית ראשון:
"ותשלם כל המלאכה אשר עשה המלך שלמה בית ה', ויבא שלמה את קודשי דויד אביו, את הכסף ואת הזהב ואת הכלים נתן באוצרות בית ה'"

וגם כאן קורה דבר דומה:

"ויהי בצאת הכהנים מן הקודש – והענן מלא את בית ה'  ולא יכלו הכהנים לעמוד לשרת מפני הענן כי מלא כבוד ה' את בית ה'"

ושוב עולה השאלה – מה בעצם מסמל הענן, מה הקוד שלו ? האם הוא מורה על קרבה לקב"ה או דווקא על ריחוק? מדוע לא יכולים לבוא בו משה במשכן והכהנים בבית המקדש שבנה שלמה?

אגב, גם במשכן, וגם במקדש שלמה, יורדת השכינה מן השמיים לא רק בענן. בשני המקרים אנחנו נתקלים בתגובה אלוהית נוספת בדמות אש היורדת מן השמיים כדי לקבל את העולות והזבחים המוקרבים על המזבח.
במקדש שלמה, בפסוקים המקבילים בדברי הימים (דברי הימים ב' פרק ז) "וככלות שלמה להתפלל – והאש ירדה מהשמיים ותאכל העולה והזבחים וכבוד ה' מלא את הבית, ולא יכלו הכהנים לבוא אל בית ה' כי מלא כבוד ה' את בית ה'"

 ומעניין לראות את תגובת העם:

 "וכל בני ישראל רואים ברדת האש, ...ויכרעו אפיים ארצה על הריצפה..." 

– האש יורדת והעם כורעים ומשתחווים.
ואצלנו, בספר ויקרא, פרשת שמיני, אהרון מקריב קורבנות לה' באוהל מועד, משה ואהרון יוצאים אל העם ומברכים אותו, ואז נאמר " ותצא אש מלפני ה' ותאכל על המזבח את העולה ואת החלבים".

 תגובת העם : "וירא כל העם, וירונו (מלשון רינה, שמחה) ויפלו על פניהם" 

אלא שבמשכן, עניין האש מסתיים באופן טרגי. נדב ואביהו מקריבים אש זרה שלא צווו לה, ונאכלים באש היוצאת מלפני ה' ושורפת אותם. משה, דודם, לא נכנס אל הענן, ואילו הם – נדב ואביהו, ביקשו להכנס אל האש.

גם על הר סיני אנחנו מוצאים את האש הנילווית לענן,  כפי שהזכרנו בתחילת השיחה "והר סיני עשן כולו מפני אשר ירד עליו ה'  באש ...".

נחזור, אם כך, לעניין הענן. האם צריך להכנס איליו? מה העקרון? מתי יכול משה לבוא אל תוך הענן ומתי אינו יכול להכנס בתוכו?

נחזור אל הפעם שבה זכה משה להכנס אל הענן ונקרא בדקדקנות את התיאור (פרשת משפטים) "ויעל משה אל ההר, ויכס הענן את ההר, וישכון כבוד ה' על הר סיני, ויכסהו הענן ששת ימים..."
משה עולה אל ההר כפי שצווה, והקב"ה יורד על ההר, ומשה ממתין במשך שישה ימים. למה?

ל...הזמנה:

"ויקרא אל משה ביום השביעי מתוך הענן, ומראה כבוד ה' כאש אוכלת בראש ההר לעיני כל בני ישראל".

רק אז, ביום השביעי, לאחר הקריאה אנחנו קוראים "ויבוא משה בתוך הענן ויעל אל ההר ויהי משה בהר ארבעים יום וארבעים לילה".
למעשה, גם במשכן, משה נכנס לבסוף פנימה, וגם שם – רק לאחר קריאה מפורשת של הקב"ה. אלא שבין רדת הענן, לבין הקריאה איליו פנימה – עובר ספר שלם. תחילתו של ספר ויקרא הוא המשך ישיר של הפסוקים האחרונים של פרשת פקודי המסיימת את ספר שמות:
"ולא יכול משה לבוא אל אוהל מועד כי שכן עליו הענן ...כי ענן ה' על המשכן יומם, ואש תהיה לילה בו, לעיני כל בית ישראל בכל  מסעיהם.   ויקרא אל משה וידבר ה' איליו מאוהל מועד לאמור ..."

אין עוד שני חומשים שהחיבור ביניהם חזק כל כך כמו בחיבור בין שמות ל-ויקרא. ספר ויקרא אינו פותח ב- "ויאמר ה'" או ב-"וידבר ה' אל משה לאמור" אלא המשך ישיר של הסיפור הקודם – "ויקרא אל משה".
וכאן אנו מגלים את העיקרון. אל הענן נכנסים רק מי שקרואים להיכנס איליו. בלי קריאה אין יכולת להיכנס פנימה. כך היה בהר סיני, כאשר הענן שכן עליו ששה ימים, וביום השביעי נקרא משה לבוא בתוכו, וכך הדבר גם כאן כאשר הענן שוכן על המשכן.
ע"פ חז"ל, משה אינו ממתין רק לקריאה, אלא ליותר מזה: (מסכת יומא) "אמר רבי זריקה..כתיב "ולא יכול משה לבוא אל אוהל מועד כי שכן עליו הענן" וכתיב "ויבוא משה בתוך הענן" ??? מלמד שתפסו הקב"ה למשה והביאו בענן" – משה לא נכנס על דעת עצמו, אלא, נתפס בידי הקב"ה והוכנס בענן.
השראת השכינה בענן יכולה להיות מסוכנת מאד. כאשר האלוהות הופכת להיות מוחשית – קיים הפיתוי להתחבר אליה. להתחבר למשהו שהוא מעבר למדרגה של האדם. כאשר הרצון להתעלות אינו מנותב לכיוון הנכון, בהדרגה, עלול לקרוא מה שקרא לבני אהרון, נדב ואביהו, אשר רצו גם הם "להכנס בענן" – אולם מבלי שקיבלו הזמנה לכך.
(ויקרא, פרשת שמיני) "ויקחו בני אהרון, נדב ואביהו, איש מחתתו...ויקריבו לפני ה' אש זרה אשר לא ציווה אותם"

מה היה זר באש – "אשר לא ציווה אותם". נדב ואביהו שכחו שלא את רצונם הם עושים במקדש, גם אם יהיה טהור ככל שיהיה, אלא את רצון ה'. ואם לא ציווה אותם – הם נענשים ונשרפים באש שהעלו במו ידיהם.

נמשיך ונדבר על הפסוק החוזר על עצמו פעמים רבות לאורך מלאכת בית המשכן "כאשר ציווה ה' את משה" ומתקשר לשאלה - במה זכה משה שדווקא הוא נכנס נקרא ע"י הקב"ה להיכנס אל הענן ?
חז"ל מביאים משל המסביר את העניין (ויקרא רבא א, ז):

משל למלך שציווה את עבדו ואמר לו: בנה לי פלטין. על כל דבר ודבר שהיה בונה היה כותב עליו שמו של מלך. היה בונה כתלים - וכותב עליהם שמו של מלך. היה מעמיד עמודים – וכותב עליהם שמו של מלך. היה מקרה בקורות – והיה כותב עליהן שמו של מלך.

לימים, נכנס המלך לתוך פלטין. על כל דבר ודבר שהיה מביט היה מוצא שמו כתוב עליו. אמר: כל הכבוד הזה עשה לי עבדי, ואני מבפנים והוא מבחוץ? קראו לו ויכנס לפני ולפנים.

כך בשעה שאמר לו הקב"ה למשה: עשה לי משכן, על כל דבר ודבר שהיה עושה -  היה כותב עליו "כאשר ציווה ה' את משה". אמר הקב"ה: כל הכבוד הזה עשה לי משה ואני מבפנים והוא מבחוץ ? קראו לו שיכנס לפני ולפנים. לכך נאמר: "ויקרא אל משה".
חז"ל רואים במשפט החוזר על עצמו  "כאשר ציווה ה' אל משה" את הנקודה המרכזית הנותנת בסופו של דבר את היכולת לחדור לתוך הענן.

הכוח לחדור לתוך הענן נובע מהכוח להתבטל באופן מוחלט כלפי רצון ה', ולכתוב על כל עמוד ועמוד, על כל קורה וקורה את המשפט "כאשר ציווה ה' את משה".

ואז – כשרואה זאת המלך – מיד הוא אומר:

 "אני מבפנים והוא מבחוץ? קראו לו ויכנס לפני ולפנים".
פרשת ויקהל עוסקת לא מעט בנושא התרומות שנאספו לצורך הקמת המשכן.

בפתיחת הפרשה ניתן הציווי לאסוף את התרומות:
 "ויאמר משה אל כל עדת בני ישראל לאמור: זה הדבר אשר ציווה ה' לאמור: קחו מאיתכם תרומה לה' כל נדיב לבו יביאה את תרומת ה' זהב וכסף ונחושת..."

ואחר הציווי – מופיע גם הביצוע –
 "ויצאו כל עדת בני ישראל מלפני משה, ויבואו כל איש אשר נשאו ליבו, וכל אשר נדבה רוחו איתו הביאו את תרומת ה' למלאכת אוהל מועד ולבגדי הקודש"
כל איש אשר יש בידו "תכלת וארגמן ותולעת שני", וכל אישה מביאה את אשר טוו ידיה, והנשיאים מביאים את אבני השוהם, כולם מביאים את נדבתם ותרומתם.
עולה השאלה – עד כמה היא התרומה והנדבה? והתשובה – עד אשר בוני המשכן מבקשים לעצור את העם:

"ויאמרו אל משה לאמור – מרבים העם להביא מדי העבודה למלאכה אשר ציווה ה' לעשות אותה. ויצו משה ויעבירו קול במחנה לאמור: איש ואישה אל יעשו עוד מלאכה לתרומת הקודש, ויכלא העם מלהביא".
העם מתלהב להביא את תרומתם "והם הביאו איליו עוד נדבה בבוקר בבוקר" . הנדבה סוחפת את כולם. כל אחד רוצה לקחת חלק בבניין המשכן. אם כך – מדוע לעצור אותם? האם לא כל המרבה – הרי זה משובח?

חז"ל ראו את תרומת העם למשכן על רקע חטא העגל.

"אמר רבי אבא בר אחא: אין אתה יכול לעמוד על אופיה של אומה זו. נתבעין לעגל – ונותנין. נתבעים למשכן – ונותנין".

בעצם, אומר רבי אבא – אין מה להתרגש מהתרומה של העם. הם תורמים לכל מטרה. אין לעם אופי, אין להם חוט שידרה. הם מתלהבים מהתרומה למשכן בדיוק כפי שהתלהבו מהתרומה לעגל.
במדרש אחר, נקשר הקשר בין תרומת המשכן לתרומת חטא העגל בדרך שונה:

(שמות רבה, נ"א) "אלה פקודי המשכן...- אמר הקב"ה: יבוא זהב המשכן ויכפר על זהב העגל. אמר הקב"ה לישראל: בשעה שעשיתם את העגל הכעסתם אותי ב"אלה אלוהיך". עכשיו שעשיתם המשכן ב"אלה", אני מתרצה לכם, הווי: אלה פקודי המשכן"

מדרש זה שולל את הגישה של אומה חסרת חוט שידרה הנותנת תרומה לכל מטרה. נהפוך הוא. תרומת הזהב למשכן הינה כפרה לתרומה שנתן העם בזמנו בחטא העגל.

איך בעצם מתבצעת הכפרה? במה שונה ההתלהבות של "ויתפרקו ...את נזמי הזהב" שראינו בחטא העגל מההתלהבות של "ויביאו בבוקר בבוקר" ?

התרומות שונות לא בכמות הזהב ולא בגודל הנתינה, אלא דווקא ביכולת להפסיק את התרומה, ולציית לקול העובר במחנה וקורא "איש ואישה אל יעשו עוד מלאכה לתרומת הקודש". היכולת לעצור את התרומה על פי הצו מראה שהנתינה עצמה היתה אף היא מתוך הצו ולא מתוך התלהבות עצמית כפי שהיה בחטא העגל. שם היה לבני העם רצון עצמי לעבודת אלוקים ורצון זה הוליד את עגל הזהב, ואילו כאן, במשכן – כל תרומתם נבעה מהציווי האלוקי של "קחו מאיתכם תרומה".
הציווי האלוקי הזה מופיע לא רק בהקשר של התרומה למשכן, אלא לכל אורך בניית המשכן. בתחילת פרשת פקודי אנו מוצאים "ובצלאל בן אורי בן חור למטה יהודה עשה את כל אשר ציווה ה' את משה".

בהמשך, על כל עשיה ועשיה, ועל כל בגד ובגד:

"ויעשו ...כאשר ציווה ה' את משה".
וגם בסיום הקמת המשכן, משה מתבונן על התוצאה הסופית: "וירא משה את כל המלאכה, והינה עשו אותה,  כאשר ציווה ה' – כן עשו ויברך אותם משה"

חז"ל (שבועות ט"ו) מסבירים מהי הברכה שברך משה את בוני המשכן שעשו את המלאכה "כאשר ציווה ה'".

"ומה ברכה ברכן? אמר להם: יהיא רצון שתישרה שכינה במעשה ידיכם". 

אם חסכם את הדברים האחרונים שהעלינו - 

דווקא כשעוסקים בשיא הקדושה - שמקימים משכן לה' – יש להיזהר כפל כפליים ולבצע את המלאכה בדיוק כפי שציווה ה', שאם לא כן – האדם עושה את רצונו הוא ולא את רצון האל והעבודה הופכת לעבודה זרה. נדב ואביהו, למרות שעסקו בקודש, לא פעלו לפי הציווי האלוקי, והקריבו אש זרה שלא צוו לה ושילמו על כך בחייהם.  משה, לעומתם,  עמד אל מול הענן – אך לא נכנס איליו עד שלא נקרא להכנס פנימה.
לסיום נחזור לשלמה המלך ולמקדש שבנה (הפטרת פקודי):

"ויהי בצאת הכהנים מו הקודש, והענן מלא בית ה', ולא יכלו הכהנים לעמוד לשרת מפני הענן כי מלא כבוד ה' את בית ה'.
אז אמר שלמה: ה' אמר לשכון בערפל. בנה בניתי בית זבול לך, מכון לשבתך עולמים"
שלמה המלך בונה מקדש. הוא מחכה בכליון עיניים לראות את מה שמקובל מאבותינו בהר סיני ובמשכן – שאם הקב"ה חפץ במקדש זה – ירד הענן ויכסה אותו. ואכן, הענן ממלא את בית ה'.
אבל שלמה רוצה לראות עוד משהו – שהכהנים אינם נכנסים פנימה. בכך שהם פועלים רק על פי הצו האלוקי, ולא על פי רצונם העצמי. 

ורק כאשר הוא רואה שהכהנים אינם נכנסים אל הענן – "ולא יכלו הכהנים לעמוד לשרת מפני הענן" - הוא אומר: "ה' אמר לשכון בערפל, בנה בניתי בית זבול לך, מכון לשבתך לעולמים" – הערפל, הענן,  חוצץ בין השכינה לאדם, וזה מה שמאפשר את שבתו של הקב"ה במקדש לעולמים.

ע"פ "תכלת מרדכי" – הרב מוטי אילון

