תרומה

בס"ד

פרשת תרומה – תשס"ה

אין להם הכרע 
רש"י על הפסוק (פרק כה פסוק לד) "ובמנרה ארבעה גבעים משקדים כפתריה ופרחיה" מאיר עינינו בקשר לבעיה לשונית בפסוק "משקדים כפתריה ופרחיה - זה אחד מחמשה מקראות שאין להם הכרע, שאין ידוע אם גביעים משוקדים או משוקדים כפתוריה ופרחיה". משפט שאין לו הכרע הוא משפט שיש שתי אפשרויות לקרוא אותו כי יש מילה שאפשר לשייך למילים הקודמות אותה או למילים שבאות אחריה, כמו שמסביר רש"י. מקורו של רש"י בגמרא במסכת יומא דף נב עמוד א "איסי בן יהודה אומר חמש מקראות בתורה אין להן הכרע תלמוד שאת משוקדים מחר ארור וקם"
כל מלה בגמרא מצביעה על פסוק אחר:

1) שאת - בראשית פרק ד פסוק ז "הלוא אם תיטיב שאת ואם לא תיטיב לפתח חטאת רבץ ואליך תשוקתו ואתה תמשל בו"
2) משוקדים - "ובמנרה ארבעה גבעים משקדים כפתריה ופרחיה"
3) מחר - שמות פרק יז פסוק ט "ויאמר משה אל יהושע בחר לנו אנשים וצא הלחם בעמלק מחר אנכי נצב על ראש הגבעה ומטה האלקים בידי"
4) ארור - בראשית פרק מט פסוק ו-ז "בסדם אל תבא נפשי בקהלם אל תחד כבדי כי באפם הרגו איש וברצנם עקרו שור: ארור אפם כי עז ועברתם כי קשתה אחלקם ביעקב ואפיצם בישראל"
5) וקם - דברים פרק לא פסוק טז "ויאמר ה' אל משה הנך שכב עם אבתיך וקם העם הזה וזנה אחרי אלהי נכר הארץ אשר הוא בא שמה בקרבו ועזבני והפר את בריתי אשר כרתי אתו"
ורש"י שם מסביר למה בכל פסוק ופסוק אין הכרע:
1) שאת -  (דברי ה' לקין אחר שהרג את הבל) הלא אם תיטיב שאת ולשון סליחה הוא (ששאת שייכת למילים לפניה), או שאת אם לא תיטיב (שייכת למילים אחריה) - ולשון נשיאות עון הוא. 
2) משוקדים - ארבעה גביעים משוקדים (לפניה) או משוקדים (אחריה)כפתוריה ופרחיה.
3) מחר – (דברי משה ליהושע לפני מלחמת עמלק) וצא הלחם בעמלק מחר (לפניה) או צא והלחם בעמלק מיד (אחריה), ומחר אנכי נצב והיום אי אתה צריך לתפלתי.
4) ארור – (ברכת יעקב לשמעון ולוי) וברצונם עקרו שור ארור שור של שכם שהוא מארור כנען (לפניה) , או ארור אפם כי עז (אחריה).
5) וקם – (דברי ה' למשה בשעת מיתתו) הנך שוכב עם אבותיך וקם (לפניה) וכאן רמז לו תחיית המתים, או (אחריה) וקם העם הזה וזנה.
לפי טעמי המקרא נוכל לראות את הפירוש של עזרא הסופר לפסוקים אלו. 
1) בפסוק בבראשית ששם מדובר על דברי ה' לקין הטעם למילה שאת הוא 'זקף קטן', שמצביע על הפסק קטן בעניין, לכן אנו יכולים ללמוד שהמילה שאת שייכת לעניין הסליחה של קין. 

2) בפסוק אצלנו המילה 'גביעים' שלפני משוקדים מוטעמת עם 'אתנחתא', הטעם אתנחתא מצביע על הפסק גודל, לכן המילה משוקדים שייכת לכפתורים ולפרחים.
3) בפסוק במלחמת עמלק הטעם על המילה 'עמלק' לפני המילה מחר הוא 'אתנחתא', כלומר שמשה אמר ליהושע לצאת להילחם מיד ורק מחר הוא יתחיל להתפלל.

4) בפסוק בברכת יעקב לאחים המילה ארור מתחילה פסוק ז וטעמי המילות 'ארור אפם כי עז' הם 'מהפך', 'פשטא', 'מונח', ו'זקף קטן' שמראה על שייכות לאותו דבר, דהיינו המילה ארור שייכת לאפם של שמעון ולוי.  

5) בספר דברים כשה' מדבר עם משה הטעם על המילה עם אבותיך – המילה לפני וקם – הוא 'אתנחתא' כלומר שהמילה וקם שייכת ל'העם הזה וזנה'.
למרות שהפירוש של עזרא הסופר מברר לנו את פענוח המילות שאין להן הכרע, הרי אנו חייבים להבין למה דווקא פסוקים אלו עם מילים אלו נכתבו בצורה שמצריכה פענוח מיוחד.
אם נעיין בפסוקים אלו כל אחד מתעסק בנושא שונה מחברו.

1) הפסוק בבראשית מתעסקת בנושא שכר ועונש ותשובה.

2) הפסוק אצלנו בפרשה נראה שמתעסק בעניין טכני של המנורה. (נסביר בהמשך מה המשמעות הזו)

3) הפסוק בשמות מתעסק באיך להילחם בעמלק.

4) הפסוק בברכת יעקב עוסק מה ארור יותר מעשה שכם או אפם של שמעון ולוי.

5) הפסוק בדברים חולק בין אפשרות של תחיית המתים והתנהגותו של עם ישראל בלי משה. 

1) הנושא של תשובה ושכר ועונש צריך הכרע מן התורה והמסורה, כי הרי מובן שאדם נענש על מעשיו הרעים, כי הרי הוא מפר את הברית שיש לו עם ה'. הוא גם מזלזל בכל הטובה שה' חנן לו. אבל לדעת שמי שעשה תשובה יכול למחוק את עוונותיו ושוב להיות קרוב לה' מחדש, זה חידוש גדול מאוד. לו יצויר שבן כל הזמן מפר את דברי אביו, ואפילו בקש רבות פעמים סליחה האם זה ינקה את מעשיו שעשה? לכן התורה מבשרת לנו שלמרות מבחינה עניינית אולי אי אפשר להבין ולהכריע בנושא התשובה, הרי המסורה שלנו מלמדת אותנו את יכולת התשובה, כמו שהיה אצל קין.
2) נתבונן בפסוק בפרשתנו בהמשך כדי ללמוד משמעותה.
3) בנושא המלחמה עם עמלק שהוא גם המלחמה עם היצר הרע, הרי אנשים חושבים שאולי צריכים להתלות במנהיגים הצדיקים בלבד בלי שום עבודה עצמית. לכן באה התורה ללמד אותנו לפי פירוש עזרא את הדרך הנכונה, שההשתדלות חייבת לבוא מאיתנו עם הדרכה של המנהיגים, וכן כתוב במסכת ראש השנה דף כט עמוד א "וכי ידיו של משה עושות מלחמה או שוברות מלחמה אלא לומר לך כל זמן שהיו ישראל מסתכלין כלפי מעלה ומשעבדין את לבם לאביהם שבשמים היו מתגברים ואם לאו היו נופלים", כלומר אפילו בזמן המלחמה אנו חייבים להשתעבד לקב"ה בעצמנו ואז המנהיגים יכולים להוביל אותנו בדרך הנכונה.
4) בברכת יעקב לבניו אנו לומדים שלפעמים נראה לנו שאנו חייבים לחפש סיבות חיצוניות למעשנו, כי הספק בפסוקים בבראשית היא האם ארור שכם או האם ארור כעסם של שמעון ולוי, כעס שהם היו חייבים להשתלט עליו. מדברי עזרא אנו רואים שעיקר הארור הוא על הכעס על המידה ההורסת שיש באדם, אדם לא יכול לתלות מעשיו וכעסיו על מה שעשו לו אחרים הוא חייב לשלוט ולהתרחק מן הכעס כמה שאפשר.
5) רש"י בדברים נותן לנו שני צידי ההכרע, האם מדובר שמשה יקום וזה רמז לתחיית המתים, או האם מדובר שעם ישראל  יקום חס ושלום וילך אחר עם אחר. עזרא הסופר מסביר שכאן מדובר שילך אצל עם אחר. ולעניות דעתי זה בא ללמד אותנו שכמו שעם ישראל באמת הלך אחר עמים אחרים כך אנו יכולים להיות בטוחים בצד השני של ההכרע דהיינו תחיית המתים, כדברי רבי עקיבא במסכת מכות דף כד עמוד ב "כיון שהגיעו להר הבית ראו שועל שיצא מבית קדשי הקדשים התחילו הן בוכין ור"ע מצחק אמרו לו מפני מה אתה מצחק אמר להם מפני מה אתם בוכים אמרו לו מקום שכתוב בו והזר הקרב יומת ועכשיו שועלים הלכו בו ולא נבכה אמר להן לכך אני מצחק דכתיב  ואעידה לי עדים נאמנים את אוריה הכהן ואת זכריה בן יברכיהו וכי מה ענין אוריה אצל זכריה אוריה במקדש ראשון וזכריה במקדש שני אלא תלה הכתוב נבואתו של זכריה בנבואתו של אוריה באוריה כתיב לכן בגללכם ציון שדה תחרש  בזכריה כתיב עוד ישבו זקנים וזקנות ברחובות ירושלם עד שלא נתקיימה נבואתו של אוריה הייתי מתיירא שלא תתקיים נבואתו של זכריה עכשיו שנתקיימה נבואתו של אוריה בידוע שנבואתו של זכריה", כמו שרבי עקיבא ראה בהתגשמות הנבואה לרעה, כהוכחה לנבואה לטובה, כך גם כאן, כמו שה' אמר שעם ישראל יעשה הרע בעיני ה' כך הוא רמז ברור לתחיית המתים בתורה.
בנושא של פרשתנו, אנו רואים שההכרע בפסוק הוא הכרעה מעשית על איך לבנות את המנורה וציווי זה הוא למעשה ציווי שבלעדיו אי אפשר לקיים את מצוות המנורה. לכן רש"י מסביר (פרק כה פסוק לא) "תיעשה המנורה - מאליה, לפי שהיה משה מתקשה בה, אמר לו הקב"ה השלך את הככר לאור והיא נעשית מאליה, לכך לא נכתב תעשה", כלומר משה היה צריך לקבל הדרכה כיצד לבנות את המנורה, (אולי בגלל הפסוק שאין בו הכרע). 
אם נתבונן בפסוק של המנורה אנו רואים שמדובר בעמוד המרכזי של המנורה שאין לנו הכרע אם הגביעים צריכים להיות משוקדים או האם הכפתורים והפרחים. כדי להבין את ההכרע של עזרא הסופר נתבונן מה היא משמעות המנורה וקניה.  מובא במסכת בבא בתרא דף כה עמוד ב "אמר רבי יצחק: הרוצה שיחכים - ידרים, ושיעשיר - יצפין, וסימניך: שלחן בצפון ומנורה בדרום", כלומר, שהמנורה מסמלת את חכמת האדם. האדם החכם בעולם אין חכמתו נובעת מיכולתו האישית אלא ממתנה שהקב"ה חנן לו. עד כדי כך שאפילו מי שעסוק ויגע בתורה כל הזמן אינו יכול להגיע להלכה הפסוקה בלי עזרת הקב"ה, וכן כתוב במסכת מגילה דף ו עמוד ב כתוב "ואמר רבי יצחק, אם יאמר לך אדם: יגעתי ולא מצאתי  אל תאמן, לא יגעתי ומצאתי אל תאמן יגעתי ומצאתי תאמן הני מילי - בדברי תורה. אבל במשא ומתן - סייעתא הוא מן שמיא. ולדברי תורה לא אמרן אלא לחדודי (לחידוד הדברים), אבל לאוקמי גירסא (להגיע לאמת הסוגיא) - סייעתא מן שמיא היא". כך אנו רואים בדברי ירמיהו הנביא בירמיהו פרק ט בפסוקים כב-כג "כה אמר ה' אל יתהלל חכם בחכמתו ואל יתהלל הגבור בגבורתו אל יתהלל עשיר בעשרו: כי אם בזאת יתהלל המתהלל השכל וידע אותי כי אני ה' עשה חסד משפט וצדקה בארץ כי באלה חפצתי נאם ה'", רק מי שמשקיע ביכולתו לעשות עבודת ה' יש בו מה להתהלל. לכן דווקא בציווי של המנורה אין הכרע, ללמד אותנו שלא נתלה את חכמתנו בעצמנו אלא בקב"ה, וזו גם הסיבה למה משה התקשה במנורה, כדי להראות שבלי החכמה מה' אי אפשר להתקדם. 

זה גם יסביר לנו עוד למה דווקא בקנה המרכזי התומך את כל קיני התורה לא הוכרע בבירור מן הפסוק. מובא ברש"י במדבר פרק ח פסוק ב שהנר האמצעי שימש כמרכז "אל מול פני המנורה - אל מול נר אמצעי שאינו בקנים, אלא בגוף של מנורה: יאירו שבעת הנרות - ששה שעל ששת הקנים, שלשה המזרחיים פונים למול האמצעי, הפתילות שבהן, וכן שלשה המערביים ראשי הפתילות למול האמצעי. ולמה, כדי שלא יאמרו לאורה הוא צריך", כלומר שכל הנרות מופנים אל הנר המרכזי, ויש מפרשים ששת הקנים מסמלים את החכמות העולמיות ושכולן כפופים לנר האמצעי שמסמל את חכמת ואור התורה. מכאן דווקא בנר האמצעי צריכים לסמל שאין הכרע בלי עזרת ה' כי התורה היא המקור לשאר החכמות. אז אם התורה לא יכולה להתקיים בלי עזרת ה' כל שכן שאר חכמות העולם.

בעניין של החילוק בין הגביעים לכפתורים ולפרחים, אפשר לראות שבשאר הקנים לא היתה בעיה של הכרע וברור שהגביעים הם המשוקדים, ואילו אצלנו עזרא מסביר לנו שדווקא בעמוד התורה הגביעים אינם משוקדים, דהיינו אין להם צורה מלאכותית חיצונית לתפקידם, לעומת הקנים האחרים שיש בגביעיהם צורה מלאכותית חיצונית. יש עוד עניין שבדרך כלל גביע מסמל עצם שיש בו תוך. כגון הגביע של יוסף. לעניות דעתי החילוק בין הקנה האמצעי לשאר הקנים נובע מעניין זה. שאר החכמות אינן נוגעות בפנימיות של האדם, לכן אפילו האדם המוצלח ביותר בחכמות אלו לא יהיו מושפע בזה שהוא אדם, לכן זה החכמה נשארת חיצונית ומלאכותית, כלפי האדם. לעומת זאת חכמת התורה משפיע על תוך האדם והופכת אותו לאדם שתוכו כברו. נוסף לכך הגביע שמופיע בתורה בפעם הראשונה הוא הגביע המלכותי של יוסף. לכן מי שנהפך מלכותי בשאר חכמות, עדיין יכול להיות שזה מן השפה ולחוץ, ואילו בחכמת התורה מי שנהפך למלכותי מושפע ומבין שכל חכמתו היא מתנה מה' יתברך כדי שיתקרב בעבודת ה' לפי יכולתו.
