פרשת כי-תשא (תרגום שיעורו של מנחם ליבטאג המופיע באינטרנט)

האם ייתכן שבני ישראל באמת האמינו ש'עגל זהב' (ולא הקב"ה) הוציא אותם ממצרים? ברור שלא, אולם כך משמע מדברי העם בראותם את העגל: "אלה אלהיך ישראל אשר העלוך מארץ מצרים"! (ראה לב:ד',ח') זהו רק פסוק אחד מהפסוקים התמוהים הרבים בהם אנו נתקלים בעת עיוננו בסיפור חטא העגל.

בשיעור זה, נציג הבנה המנסה להסביר את הבעיות הרבות המתעוררות במעשה העגל, תוך התייחסות למספר ארועים שהתרחשו מוקדם יותר בספר שמות.

הקדמה

מפורסם הוא המדרש המצוטט ע"י רש"י שאומר שבני ישראל טעו ביום אחד בחישוב יום שובו של משה מהר סיני. לפי פירוש זה, בני ישראל ידעו שמשה יעדר בדיוק ארבעים יום, וחוסר סבלנותם ביום האחרון גרמה לאסון כולו.

ברם, אם נבחן מקרוב את הפסוקים המתארים את עלייתו של משה להר סיני (בפרשת משפטים כד:י"ב-י"ח), מתגלה לעינינו סיפור שונה לחלוטין; סיפור ההופך את מעשיהם של בני ישראל להרבה יותר מובנים.

"ויאמר ה' אל משה עלה אלי ההרה... ויעל משה אל הר האלהים. ואל הזקנים אמר: שבו לנו בזה עד אשר נשוב עליכם. והנה אהרן וחור עמכם מי בעל דברים יגש עליהם..." (כד:י"ב)

שימו לב לכך שמשה אומר לעם לחכות "עד אשר נשוב" ללא נקיבה בתאריך מסויים. למרות שלאחר מספר פסוקים הכתוב אומר לנו שמשה נשאר על הר סיני ארבעים יום (כד:י"ח), ע"פ הפשט, אין העם יודע כמה זמן משה עתיד להעדר. [סביר מאד שגם משה ואהרן לא ידעו. חשוב להבין את המסר העמוק המופיע בפירושו של רש"י - בקשר בין חוסר הסבלנות ובין החטא, אך אין זה פשטם של הפסוקים, ואכמ"ל.]

מסקנה הגיונית

אמנם אין זו הפעם הראשונה שמשה עולה להר סיני (ראה יט:ג', יט:כ', כד:א'-ב'), אך עד כה הוא שב לאחר יום או יומיים. לפיכך, היתה לבני ישראל סיבה טובה לשער שמשה לא יעדר זמן רב. אחרי הכל, כמה זמן דרוש לשם קבלת 'הלוחות, התורה והמצוה' (ראה כד:י"ב)? כמה ימים? כמה שבועות?

ימים עברו; שבועות חלפו; ומשה לא שב! בהתחשב בעובדה שבפעם האחרונה שראו אותו, משה עלה להר המכוסה בענן "ואש אוכלת  בראש ההר" (ראה כד:י"ז-י"ח), הסיקו האנשים שמשה רבנו נעלם לעד. אחרי הכל, כמה זמן היה עליהם לחכות?!

הם היו חייבים לעשות משהו, אך מה היה בידם לעשות?

 להשאר נטושים במדבר? ברור שלא. הם עמדו במקום מספיק זמן כשחיכו למשה.

 לשוב למצרים? חס ושלום! מעשה זה יהיה לא רק בניגוד לרצונו של הקב"ה אלא גם בניגוד לציווי מפורש.

 להמשיך בדרכם לארץ כנען? מדוע לא? הרי זאת היתה מטרתה של יציאת מצרים - לירש את הארץ המובטחת (ראה ג:ח', ג:י"ז, ו:ח'). האם אין זה בדיוק מה שהקב"ה הבטיח להם בכג:כ'?

לפיכך נגשו בני ישראל לאדם שמשה מינה לאחראי בהעדרו - לאהרן (ראה כד:י"ג-ט"ו). התלונה הראשונה של בני ישראל לאהרן מתמקדת בצורך בהנהגה חדשה:

"וירא העם כי בשש משה לרדת מן ההר, ויקהל העם על אהרן ויאמרו אליו: קום! עשה לנו אלהים אשר ילכו לפנינו (אל הארץ המובטחת) כי זה משה האיש אשר העלנו מארץ מצרים (ואשר הבטיח להביאנו לארץ כנען), לא ידענו מה היה לו." (לב:א')

למרות שהמילה 'אלהים' בפסוק מעידה על כך שבני ישראל מבקשים 'אל', בקשתם העיקרית היא "אשר ילכו לפנינו", כלומר, אשר יובילו אותנו (אל הארץ המובטחת). לשם הוכחה דרושה השוואה מהירה בין פסוק זה ובין הבטחתו הקודמת של הקב"ה (בפרשת משפטים) שהוא ישלח מלאך לפני ישראל ויעזור להם לכבוש את הארץ: "הנה אנכי שולח מלאך לפניך, לשמרך בדרך ולהביאך אל המקום אשר הכנתי" (כג:כ'). מספר פסוקים לאחר מכן, הקב"ה ממשיך בהטחתו: "כי ילך מלאכי לפניך..." (כג:כ"ג).

ברור הדבר, שכאשר בני ישראל שמעו הבטחה זו, הם הבינו שהמלאך המדובר הוא משה עצמו (ראה כג:כ"א-כ"ב); אבל עכשיו, כשמשה בחזקת מת, דורשים בני ישראל מאהרן שיצור להם תחליף למלאך, או שמא סמל למלאך, כדי שיוכלו להמשיך בדרכם לארץ המובטחת: "קום! עשה לנו אלהים אשר ילך לפנינו..." (לב:א').

למעשה, לאחר קריאה פשוטה של הכתובים, נראה שאהרן מסכים לבקשה זו: "ויאמר אלהם אהרן: פרקו נזמי הזהב ... והביאו אלי ... ויקח מידם, ויצר אתו בחרט, ויעשהו עגל מסכה..." (לב:ב'-ג'). לפיכך, הצהרת העם ש"אלה אלהיך ישראל אשר העלוך מארץ מצרים" (לב:ד'), אינה בהכרח אומרת שעגל הזהב הוציא אותם ממצרים (אחרי הכל, הם כבר הצהירו בלב:א' שמשה העלה אותם ממצרים!); העם אומר שעגל זה (שעשה אהרן) מייצג את המלאך אשר הוציא אותם ממצרים, ובתקוה, גם יוביל אותם בדרכם לארץ כנען.

במילים אחרות, העגל, בעיניהם של ישראל, אינו תחליף לאלהים, אלא סמל לנוכחותו! (ראה הסבר דומה בכוזרי מאמר א', צ"ז, וברמב"ן על לב:א'.)

על בסיס הבנה זו, מעשיו של אהרן הגיוניים לחלוטין. כדי להיות בטוח שהעגל יובן כייצוג של הקב"ה, הכריז אהרן על חג: "וירא אהרן, ויבן מזבח לפניו, ויקרא אהרן ויאמר חג לה' מחר" (לב:ה' - שימו לב לשם הוי"ה). יתר-על-כן, שימו לב להקבלה בין החג המתוכנן של אהרן לבין הטכס המקביל אשר ארע ארבעים יום קודם לכן:

 בפרשת משפטים משה מקים שתים עשרה מצבות: "וישכם בבקר, ויבן מזבח תחת ההר, ושתים עשרה מצבה לשנים עשר שבטי ישראל ... ויעלו עֹלֹת, ויזבחו זבחים שלמים..." (כד:ד'-ה').

 בפרשת כי-תשא, כשאהרן יצר את העגל: "וישכימו ממחרת (לאחר שאהרן בנה מזבח), ויעלו עֹלֹת ויגשו שלמים..." (לב:ו').

שימו לב למקבילות הברורות: ההשכמה בבוקר, בניית המזבח לפני ה'סמל', הקרבת עולות ושלמים (השווה גם בין האכילה והשתיה בשני הארועים - ראה כד:י"א ולב:ו').

בנוסף לכך, בהתחשב בעובדה שהטכס המוזכר בכד:א'-י"א כולל גם את ההבטחה של הקב"ה לשלוח מלאך שיוביל את בני ישראל (ראה כג:כ'-כ"ג והשיעור על פרשת משפטים), אנו מוצאים הקבלה נוספת שהרי שני הטכסים מתקשרים לעובדה שבנ"י יקבלו מלאך שיוביל אותם - "אשר ילך לפנינו".

לבסוף, ההקבלה תומכת בהבנתנו את העגל כסמל, שהרי שני המזבחות בשני הארועים מוקמים לפני 'סמל':

 בפרשת משפטים, הסמל הוא שתים עשרה המצבות שהקים משה - המייצגים, כנראה, את קיום 'ברית האבות' מצד הקב"ה.

 בפרשת כי-תשא, הסמל הוא העגל המייצג את המלאך (המובטח לעם ע"י הקב"ה) שיוביל את בני ישראל.

[שימו לב שהקבלה זו ממשיכה גם במשכן עצמו: מול המזבח - שעליו מקריבים בנ"י עולות ושלמים - אנו מוצאים את הארון והכרובים המשמשים סמל לברית בין ישראל ובין הקב"ה בהר סיני. מאוחר יותר, הארון מוביל את בני ישראל בדרכם במדבר (ראה במדבר י:ל"ג) ובהיותם בקרב (ראה במדבר י:ל"ה ויהושע ו:ו'-י'). שימו לב גם לביטוי 'עגל מסכה' (לב:ד') - המורה על הסתרת פנים המאפשרת ייצוג שאדם מסוגל לראות.]

מדוע דוקא עגל?

 למרות שהבנתנו עד כה הסבירה כיצד ניתן להבין את העגל כסמל לנוכחותו של הקב"ה, עדיין לא הסברנו מדוע נבחר דוקא עגל לשם ייצוג זה. החזקוני מציע הסבר שנון המבוסס על מקבילה נוספת בין חטא העגל ובין מעמד הר סיני.

בסיום הטכס בהר סיני (כד:א'-י"א), ניתנת לאהרן, נדב, אביהוא, ושבעים מזקני ישראל אפשרות 'לראות' את הקב"ה: "ויראו את אלהי ישראל, ותחת רגליו כמעשה לבנת הספיר..." (כד:י').

ברור שאין לקב"ה 'רגלים'! ברם, הסבר זה משקף דרגה רוחנית מסויימת. משה, למשל, הגיע לדרגה הגבוהה ביותר - "פנים בפנים". לעומת זאת, שבעים זקני ישראל השיגו את "תחת רגליו" - דרגה רוחנית נמוכה יותר. (הסבר זה מתקשר לבקשת בני ישראל למערכת יחסים מרוחקת יותר, אשר בה משה משמש כמתווך - ראה כ:ט"ו-י"ח ודברים ה:כ'-כ"ו.)

למרות שקשה לנו להבין את תיאור הקב"ה במושגים כ"כ גשמיים, החזקוני (לב:ד') מעיר שאנו מוצאים הקבלה מאד דומה בתיאור השכינה בספר יחזקאל: "ורגליהם רגל ישרה, וכף רגליהם ככף רגל עגל..." (יחזקאל א:ז'. ראה גם מקבילה ל"אבן ספיר" - השווה שמות כד:י' עם יחזקאל א:כ"ו). [ניתן גם להציע שהעגל נבחר לייצג את הפרים שהוקרבו בהר סיני בזמן הטכס שבו הקב"ה הודיע על 'המלאך' (ראה כד:ה').]

לפני שנמשיך נסכם את הרעיון העיקרי עד כה. כוונותיו של אהרן ביצירת העגל משקפות את הרצון ליצור סמל של 'המלאך' אשר יוביל את בני ישראל אל ארץ כנען. לשם ההדגשה, אהרן מקיים טכס דומה לטכס הברית בהר סיני כשהקב"ה הבטיח לשלוח את 'המלאך'.

אם כוונותיו של אהרן היו כל כך כנות - מה כל כך נורא במעשה העגל?! מדוע הקב"ה כועס כ"כ? כדי לענות על שאלות אלו, עלינו לשוב למקבילה בפרשת משפטים.

מקבילה מעמתת

על אף המקבילות הרבות שהובאו לעיל, אנו מוצאים ביטוי אחד ייחודי לסיפור חטא העגל. שימו לב לסיום בכל אחד מהכתובים:

 בהר סיני (פרשת משפטים): "ויחזו את האלהים, ויאכלו וישתו" (כד:י"א). 

 בחטא העגל (פרשת כי-תשא): "וישב העם לאכל ושתו, ויקמו לצחק" (לב:ו').

למרות שהמובן הפשוט של "לצחֵק" הוא מלשון צחוק, רש"י מעלה את האפשרות שהמילה מורה על פריצות בעריות (או אפילו על רצח - ראה רש"י לב:ז' ובראשית לט:י"ז). בכל מקרה, חז"ל הבינו שמושג זה מורה על יותר מאשר סתם 'ריקוד'. מה שהחל כטכס שקט, הפך, למורת רוחו של אהרן, ל'מסיבה פרועה'. נראה שהחגיגה יצאה מכלל שליטה [עוד מעט נסביר מדוע]. הבנה זו נתמכת בתיאור של ירידתו של משה מהר סיני (כשהוא שובר את הלוחות): "וירא את העגל ומחֹלֹת, ויחר אף משה..." (לב:י"ט - ראה פירוש ספורנו על פסוק זה).

חטא דו-שלבי

שימו לב שהקב"ה אינו כועס (ואומר למשה לרדת מההר) ביום שבו עשה אהרן את העגל; אלא רק למחרת, לאחר שהתורה מספרת ש"ויקומו לצחק" (לב:ו'-ז'). גם משה אינו כועס על עשיית העגל בלבד אלא גם על המחולות.

אם חטאם העיקרי של בני ישראל היה עשיית העגל, מדוע הקב"ה לא אומר למשה לרדת מן ההר בו ביום? העובדה שהקב"ה אומר לו לרדת רק למחרת לאחר "ויקומו לצחק", תומכת בסברה ש'ההתפרעות' היתה חטאם העיקרי. כדי לתמוך בהנחה ש'המסיבה יצאה מכלל שליטה', נעיין בתגובתו הראשונית של יהושע כששמע את 'קול העם':

"וישמע יהושע את קול העם ברֵעוֹ, ויאמר אל משה, קול מלחמה במחנה. ויאמר אין קול ענות גבורה ואין קול ענות חלושה. קול ענות אנכי שמע." (לב:י"ז-י"ח).

[אונקלוס מתרגם 'קול ענות' - "קַל דִּמְחַיְכִין". השוואה לתרגום של 'לצחֵק' - "לְחַיָּכָא" - מורה בברור על קשר בין הקול ובין "ויקומו לצחק". גם המילה רעו, הבאה מלשון תרועה, מרמזת בצורת הכתיב שלה - רעֹה - על התוכן השלילי (הרע) שבקול.]

מה הוביל לאסון? על מה כל הרעש?

למרות שיש בידינו 'עדות נסיבתית' בלבד, ניתן להציע שבני ישראל חזרו להרגליהם הישנים, ונסוגו חזרה לתוך התרבות המצרית. כפי שהסברנו בשיעור על פרשת בשלח (ראה גם יחזקאל כ:ה'-ט'), בני ישראל, לפני יציאת מצרים, היו שקועים בתרבות המצרית. הקב"ה 'קיווה' שארועי יציאת מצרים יגרמו לבני ישראל לשנות את 'הרגליהם הרעים', אך מעשה חטא העגל הוכיח שעמוק בפנים, דבר לא השתנה. גם בחגיגה שהחלה מתוך כוונות טובות, התנהגותם הפכה מהר מאד לפרועה ומשולחת רסן.

הקב"ה היה הרבה יותר מכועס; הוא היה מאוכזב. למרות הניסים הרבים שעשה לבני ישראל, התנהגותם בחטא העגל הוכיחה שאופיים לא השתנה.

לסיכום, הראינו שהיו שני שלבים בחטא העגל:

 הראשון: עשיית ייצוג גשמי של הקב"ה - למרות האיסור שבדבר, המעשה מובן מאד.

 השני: קלות הדעת שבה התנהגו לאחר האכילה והשתיה בסוף החגיגה היתה בלתי נסלחת.

שני שלבים אלה משתקפים ב'דיבור הכפול' של הקב"ה למשה לאחר החטא (שימו לב ששני הדיבורים של הקב"ה למשה מתחילים בויאמר/וידבר למרות שמשה לא דיבר ביניהם):

1. לב:ז'-ח' - "וידבר ה' אל משה: לך רד כי שחת עמך ... סרו מהר מן הדרך אשר צויתם (ראה כ:כ'), עשו להם עגל מסכה...". 

2. לב:ט'-י' - "ויאמר ה' אל משה: ראיתי את העם הזה והנה עם קשה עורף הוא. ועתה, הניחה לי, ויחר אפי בהם ואכלם, ואעשה אותך לגוי גדול".

הקב"ה פותח בתיאור המעשה שנעשה באיסור (כ:כ' - "לא תעשון איתי אלהי כסף...") אך מתוך כוונת טובות. למרות שחטא זה דורש תוכחה ובקשת מחילה (ראה לב:ל'), אין הוא מצדיק את השמדת העם כולו. הדיבור השני של הקב"ה בא כתגובה ל"ויקומו לצחק" - התנהגותם המופקרת. בגלל הנסיגה חזרה לתרבות המצרית, הסיק הקב"ה שאכן "עם קשה עורף הוא" - עם שלא מסוגל לשנות את דרכיו. לפיכך, החליט הקב"ה לכלות את בני ישראל ולבחור במשה לעם סגולה. 

באופן דומה, ניתן למצוא את שני השלבים בשיחה של משה עם אהרן לאחר החטא:

"ויאמר משה אל אהרן: מה עשה לך העם הזה כי הבאת עליו חטאה גדולה. ויאמר אהרן: אל יחר אף אדני אתה ידעת את העם כי ברע הוא." (לב:כ"א-כ"ב)

ניתן להציע שמסקנתו של אהרן מבוססת על נסיון קודם עם התנהגותם של בני ישראל. ברור הדבר, שמשה מבין שלא היו לאהרן כוונות שהמצב יצא מכלל שליטה. אחרי הכל, אהרן עצמו לא נענש (למעשה הוא נעשה כהן גדול). לאחר שאהרן הסביר למשה מה ארע בשלב הראשון, משה הבין מה קרה בשלב השני:

"וירא משה את העם כי פָרֻעַ הוא, כי פְרָעֹה אהרן לשמצה בקמיהם." (לב:כ"ה - שימו לב לטעמים)

לבסוף, שני שלבים בענשם של ישראל משקפים גם הם את שני השלבים שבחטא. ראשית, שלשת אלפי המסיתים, שהסיתו את העם להתנהגותם הפרוצה (שלב ב'), נהרגו. לקבוצה זו אין פתח למחילה (לב:כ"ו-כ"ט). לעומת זאת, ביום השני, משה שב אל ה' לבקש סליחה עבור שאר העם (לב:ל'-ל"ב). למרות שבני ישראל חטאו, מכיון שמעשיהם התחילו מתוך כוונות טובות, הם היו זכאים לחנינה שקבלו.

======

כדי לעמוד על אופי הסליחה הזו, עלינו לנתח את ההבדלים בין לוחות ראשונות לשניות, נושא חלק ב' של השיעור-  "י"ג מידות של רחמים". 

י"ג מידות של רחמים

מפתיע לגלות, שהעם היה יכול להיכנס לארץ ללא התורה ,או לפחות ללא חלק נכבד ממנה! עובדה מפתיעה זו היא המאפשרת להבין מהם "י"ג מידות של רחמים".

בשיעור לקמן, אנו ננסה להסביר את האפשרות הזו, תוך כדי מעקב צמוד אחר רצף האירועים ממעמד הר-סיני, דרך חטא העגל, ועד למתן לוחות שניות.

הקדמה

י"ג מידות נאמרות ע"י הקב"ה בפעם הראשונה לאחר חטא העגל. רובינו מכירים את סיפור חטא העגל ועליית משה להר כדי לקבל את הלוחות השניות, אך רובינו לא יודעים מה המתרחש בין שני מאורעות אלו! בפרטים האלו מונח המפתח להסבר מלא יותר של י"ג מידות, ואופי הקשר בינינו לבין הקב"ה.

לכן, עלינו להתחיל את השיעור בחזרה על כל האירועים שקרו החל מעמד הר-סיני, הברית שנחתם במסגרת מעמד זה וה"עליות וירידות" של הקשר המיוחד בין עם ישראל לבוראו. להפתעתנו, נגלה "מידות" רבות שמגלה הקב"ה לפני חטא העגל.

הלוחות הראשונות- מידות הקב"ה במעמד הר-סיני

לפני שנמשיך, עלינו להסביר מדוע המצוות שניתנו בהר-סיני הם חלק אינטגרלי מהברית בין בנ"י לקב"ה: עם הגעת העם להר-סיני, הקב"ה קורא למשה ומציע:

" ועתה אם שמוע תשמעו בקלי ושמרתם את בריתי והייתם לי סגלה מכל העמים כי לי כל הארץ ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי קדוש אלה הדברים אשר תדבר אל בני ישראל" (י"ט/ה-ו)

הצעה זו מצריכה מילוי התחייבויות משני הצדדים: אם העם אכן יקיימו את מצוות ה', ה' יהפוך אותם לעמו המיוחד- "גוי קדוש"! משה מעביר את המסר לזקנים, וכל העם מסכים (ראה י"ט/ז-ח).

לאחר שהעם מסכים, הקב"ה מורה למשה להכין אותם לקראת מתן-תורה (ראה י"ט/ט-כ"ה), שבמסגרתו יקבלו את עשרת הדברות (כ/א-י"ד), ומצוות נוספות (כ/י"ט-כ"ג/ל"ג). ע"י מצוות אלו, העם יהפוך ל"גוי קדוש". 

במסגרת זו, אנו לא מוצאים לא רק ציוויים אלא תנאים שאם יעברו העם עליהם, הקב"ה עלול "להפר" את הברית עימם 

"אנכי ה' אלוהיך אשר הוצאתיך מארץ מצריים מבית עבדים לא יהיה לך אלוהים אחרים.....לא תשתחווה להם ולא תעבדם כי אנכי ה' אלוהיך אל קנא פקד עון אבת על בנים על שלשין ועל רבעים לשנאי ועשה חסד לאלפים לאהבי ולשמרי מצותי" (ראה כ/ב-ו) 

הדברה השנייה כולל בתוכו שלוש ממידותיו של הקב"ה:

I. קל קנא

II. פקד עוון אבות על בנים-לשונאי

III. עושה חסד לאלפים-לאוהבי.

כמו כן, אנו מוצאים בדברה השלישית מידה נוספת:

" לא תשא את שם ה' אלוהיך לשוא כי לא ינקה ה' את אשר ישא את שמו לשוא" (כ/ז)

אם נוסיף זאת לרשימה:

IV. לא ינקה ה'- הקב"ה לא יסלח!

עד עתה, כל המידות קשים בהחלט- אפילו חסד ייעשה רק אם אוהביו של הקב"ה! ניתן להסיק בפשטות, שמידות שאלו אינם אלא שיקוף ברור של "מידת הדין"!

למרות שלמידות אלו יש חסרונות, שהרי הם מאיימים בעונש מיידי לכל העובר על מצוות ה' (שונאי),  הרי יש בהם גם יתרונות, שהרי הם מבטיחים שכר מיידי למקיים את דבר ה' (אהבי). מידות אלו מתארים קשר חזק ביותר, בדומה לקשר בין אדם הראשון לקב"ה בגן-עדן (ראה בראשית ב/ט"ז-י"ז)

עוד דוגמה לאופי הקשר מופיע בסיום פרשת משפטים בה ,לאחר פרקים רבים הגדושים במצוות, הקב"ה מבטיח את ההבטחה הבאה:

"הנה אנכי שלי מלאך לפניך לשמרך בדרך ולהביאך אך המקום אשר הכנתי. השמר מפניו ושמע בקלו אל תמר בו כי לא ישא לפשעכם כי שמי בקרבו....ואיבתי את איביך וצרתי את צרריך....."  (שמות כ"ג/כ-כ"ד)

[אנו מוצאים כאן פעם נוסף שהקב"ה מבטיח עונש למפר את דברו, ושכר (סיוע בעת כיבוש הארץ) למקיים!]

מיד לאחר חטא העגל ,הסיפור הבא אחרי ברית סיני [ראה איך כ"ד/י"ב-ט"ו זורם הישר לל"ב/ א], אנו רואים איך הקב"ה מתכוון לפעול ע"פ מידת הדין, וע"פ הקווים של "ברית סיני":

".........ויאמר ה' אל משה ראיתי את העם הזה והנה עם קשה ערף הוא ועתה הניחה לי ויחר אפי בהם ואכלם ואעשה אותך לגוי גדול" (שמות ל"ב/ז-י)

כעת, אנו מוצאים עוד מידה של הקב"ה: חרון אף ה'.

נסכם את המידות שמצאנו עד עתה:

1) קל קנא, 2) פקד עוון..לשונאי, 3) עושה חסד...לאוהבי, 4) לא ינקה, 5) לא ישא לפשעיכם, 5) חרון אף ה'.

חטא העגל/הברית הופר

ע"פ הקווים המנחים של ברית סיני, המסומלים ע"י הלוחות הראשונים, מגיע לבנ"י עונש מיידי עבור חטא העגל (ל"ב/ח). ולכן, עומדים לפני הקב"ה שני אפשרויות:

I. להשמיד את עם-ישראל ,ע"פ קווים מנחים אלו, ויצור עם נבחר חדש ממשה [או אנשים שיש בם את היכולת לשמור על רמה רוחנית גבוהה כמו משה- ראה שמות ל"ב/י].

II. לבטל את הברית. 

האפשרות הראשונה יורדת מעל סדר היום בעקבות תפילתו המפורסמת של משה [ל"ב/י"א-י"ג], וסירובו לתרום את חלקו לבניית אותו "עם" חילופי [ל"ב/ל"ב]. אבל עם-ישראל חייב לשלם את המחיר, והוא ביטול הברית שנחתם במעמד הר-סיני. [חשוב לזכור שלא מופיעה אף מידה של "רחמים" בברית הראשון, מה ששולל אפשרות של "הזדמנות שנייה" לבנ"י.] על כן, כאשר משה יורד מההר ורואה את העם רוקד מסביב לעגל, הוא חייב לשבור את הלוחות (הסמל של הברית הראשון- ראה ל"ב/ט"ו-כ') כי הדרך היחידה להציל את העם הוא ע"י הפקעת הברית שנחתם זה מכבר. [הפקעת ברית סיני משתקפת גם בציווי להסיר את היעדים שקיבלו בהר-סיני, סמל הרמה הגבוהה לה הגיעו/ראה ל"ג/ה-ו].

העם נמצא ,א"כ, במצב עדין מאד: מחד- הקב"ה כבר לא מתכוון להשמידם! מאידך, אין כל משמעות להישרדותם במדבר ללא ברית סיני- מטרת עצם קיומם!

לכן, הדרך סלולה לברית חדשה שתהיה כלולה בה מידה של רחמים! אך לפני שמגיעים לשלב זה, אנו נתקלים בשלב ביניים של הסיפור: למרות שהקב"ה כבר לא פועל ע"פ ברית סיני (שהרי הוא נשבר), הוא עדיין מסור לברית המוקדם יותר- "ברית אבות"!! תוכן הברית הוא ההבטחה לתת את ארץ כנען לצאצאי האבות. זה מסביר למה משה מזכיר דווקא את האבות בתפילתו :

"זכור לאברהם ליצחק ולישראל עבדך אשר נשבעת להם בך...וכל הארץ הזאת אשר אמרתי אתן לזרעכם ונחלו לעולם" (ל"ב/י"ג).

מצב זה מוביל למסקנה הגיונית, אך בלתי אפשרית: הקב"ה יוביל את העם לא"י, אך ללא "ברית מתו תורה"!:

"לך עלה מזה אתה והעם אשר העלית מארץ מצריים אל הארץ אשר נשבעתי לאברהם ליצחק וליעקב לאמר לזרעך אתננה.......כי לא אעלה בקרבך כי עם קשה ערף אתה פן אכלך בדרך" (ל"ג/א-ג).

ע"פ הוראות אלו, העם ייכנס לארץ ללא שכינת ה' בקרבם. הקב"ה יקיים את הבטחתו לאבות, אך בלי השאיפה שהעם יהפוך ל"ממלכת כוהנים וגוי קדוש"! במילים אחרות, מכיון שהעם הוא "קשה ערף", הרי אין כל פתרון אחר מאשר לקיים את ברית האבות ללא ברית סיני.

בלי התערבותו של משה, כך היה קורה! אך משה מסרב לקבל את ההצעה האלוהית, הוא מקיים "שביתת שבת" נגד הרעיון לכבוש את הארץ ללא השראת שכינתו של הקב"ה על ישראל:

"ויאמר אליו אם אין פניך הלכים אל תעלינו מזה ובמה יודע אפוא כי מצאתי חן בעיניך אני ועמך הלוא בלכתך עמנו......(ל"ג/ט"ו-ט"ז).

סירובו של משה מוסיף על הקושי שבמצב העם:

 אם הקב"ה יחזיר את שכינתו ע"פ הקווים של ברית סיני, הרי העם ,ברמתו הרוחנית הירודה, לא יוכל לשרוד.

 אם הקב"ה ישאיר את המצב כמו שהוא, תהיה הפרה בוטה של ברית אבות

 אם הוא יביא את העם לא"י (קיום ברית אבות) ללא השראת שכינתו (ברית סיני), הרי משה מסרב להוביל!

אם כן, משהו צריך לזוז! כאן נכנסים לתמונה "י"ג מידות של רחמים". 

"הברית החדשה"

לפי הקווים המנחים של ברית סיני, השכינה ששרתה בעם חייבה רמה גבוהה של "מידת הדין": קרי- הענשה מיידית על כל דבר עבירה (ראה ל"ג/ה). אבל, גם האדם השואף להתנהגות מושלמת יכול לחטוא ולסטות בקלות מהדרך הישרה, שהרי "אין צדיק בארץ אשר ייעשה טוב ולא יחטא"! א"כ, הדרך היחידה שהקב"ה יוכל להשרות את שכינתו בישראל הוא ע"י ספר חוקים חדש: מידות הרחמים!

כך הקב"ה מציג את המידות הללו למשה:

"ויאמר ה' אל משה גם את הדבר הזה אשר דברת אעשה......אני אעביר את כל טובי על פניך וקראתי בשם ה' לפניך וחנותי את אשר אחון ורחמתי את אשר ארחם.... (ל"ג/י"ז-י"ט).

הבטחה סתמית זו למשה חייבת להיות כתובה וחתומה בברית פורמלית. על כן, הוא מצווה את העם להתכנס ליד הר-סיני פעם נוספת כדי לתתום  על הברית החדשה בינו לבין העם (ראה ל"ד/א-ה, ומקבילתו בי"ט/כ-כ"ד, שלמרות שינויים מסוימים, יש כאן "טקס הברית"). למרות שהמצוות נשארות כמו שהיו, הרי שצריך את הסכמת העם לברית החדשה בה יהיה כלול י"ג המידות של רחמים. וכך יש לנו התגלות שנייה:

"וירד ה' בענן....ויעבור ה' על פניו ויקרא ה' ה' אל רחום וחנון ארך אפיים ורב חסד ואמת.....(י"ג המידות/ל"ד/ה-ח).

[אחרי הצגת הברית לפני העם (הנה אנוכי כרת ברית....-ל"ד/י'), הקב"ה כותב את עשרת הדברות ע"ג לוחות חדשות(ל"ד/כ"ט-ל'), הסמל של "ברית שלוש עשרה" החדשה].

מיד לאחר הצהרת האמונים, משה מבקש שהקב"ה יחזיר את שכינתו למרות שמדובר בעם "קשה ערף":

"ילך נא אדני בקרבנו כי עם קשה ערף הוא וסלחת לעוננו ולחטאתנו ונחלתנו" (ל"ד/ט).

כעת, כאשר יכול שכינתו של כבודו יתברך לשרות בישראל על אף מציאות של חטא, יכול משה לבקש ששכינתו של ה' יחזור לעמו (כבקשתו בל"ג/י"ב-ט"ז).

הטבלה הבאה מדגישה את ההבדלים שבין שני הבריתות:

לוחות ראשונות
לוחות שניות

א) "קל קנא"
"קל רחום וחנון"


ב) "פקד עוון...לשונאי"
"פקד עון אבות על בנים.." -הוא מונע את העונש למשך 4 דורות בצפייה לתשובה, בניגוד להענשה מיידית למשך 4 דורות.

[למרות שהביטוי זהה בשני המקומות, הרי שתוכנם מחייב אותנו לפרש את השני אחרת מהראשון- ראה רש"י].

ג) "עושה חסד           לאלפים...

לאוהבי"
* נוצר חסד לאלפים"
עשיית חסד לכולם ולא לאוהביו בלבד, דבר המאפשר מציאות של "רשע וטוב לו" שהרי רחמיו לא מוגבלים לאוהביו. [כעת, צריך גם מידה של "אמת" שהרי מידה זו של חסד לכל חייבת להיות מלווה במידה של "אמת"- דבר שיבטיח גם צדק.

* "נוצר חסד לאלפים"- הוא "מאחסן" את חסדו לזמן שהעם יצטרך לכך. 



ד) "לא ינקה"
"ונקה לא ינקה"-לפעמים יסלח ולפעמים לא, בניגוד למצב שהוא אף פעם לא יסלח [ראה רש"י המסביר שהוא סולח למי שחוזר בתשובה]. 

ה) "לא ישא לפשעיכם"
"נושא עוון ופשע"- הרצון לסלוח לעוון בניגוד לאי-סליחה מצד ה'. 

ו) "חרון אף"
"ארך אפיים"
זעם איטי בניגוד לזעם מיידי

מידות אלו מאפשרות לשכינה לשרות בישראל. "מידות הרחמים" מאפשרים לאדם להתקרב לכבודו יתברך בלי הצורך בהענשה מיידית על כל נסיגה לאחור.

פירוש זה מוסיף נופך חדש לאמירת י"ג מידות בעת אמירת "סליחות". אמירת י"ג מידות מהווה אזכור לתנאים של הברית השנייה עם הקב"ה. מידות אלו לא מבטיחות מחילה מיידית, אך מאפשרים תהליך של תשובה, שתוצאתה, אי"ה, תהיה סליחה ומחילה. אכן, הקב"ה יחון "את אשר אחון ורחמתי את אשר ארחם" בלבד! כדי לזכות ברחמי שמיים, אדם חייב להוכיח את מסירותו לקב"ה, ולקבל על עצמו לא לחזור על מעשיו הרעים.

אמירת י"ג מידות ,א"כ, בעלת שני פנים:

I. להזכיר לעם-ישראל לא להיות אדיש כלפי השאיפה לקדושה, שהרי "מידת הרחמים" מאפשר לנו להתקרב אל כבודו יתברך.

II. להכיר בכך שחסדי ה' אינם אוטומטיים. 

התנאים הללו צריכים לדרבן את האדם להתנהג בצורה שאכן יהיה זכאי לרחמי ה'. אחרי שעמדנו בדים בראש-השנה, אנו מבקשים ביום כיפור (באותו יום שמשה ירד עם הלוחות השניות) שהקב"ה יעניק לנו רחמים. אנו מקווים ומתפללים, שאמירת י"ג מידות בעת תפילת נעילה לא רק ימחק את עוונות השנה שעברה, אלא תטווה את הדרך לקראת השנה הבאה. 
