
בס״דבס״ד

לע"נ אבי מורי ר' עמוס בן אסנת זצ"ל, סרן שילה כהן, סרן נעם מדמוני וכל שאר החללים הי"ד ולהצלחת חיילי צה"ל

לא פעם אנו מתלבטים כאשר אנו מתמודדים עם בעיה מסוימת, עד 
כמה אנחנו צריכים להשתדל ולפעול, או שמא עלינו להניח ולבטוח 

בקב"ה שהדברים יסתדרו מאליהם?
פרשתנו עמוסה בעניינים שונים, אך נראה שישנו קו מחבר בין רוב 
העניינים והוא 'העשייה', למרות שהנהגת עם ישראל במדבר הייתה 
להיות  ישראל  מעם  מצפה  שהקב"ה  בפרשה  מזהים  אנו  ניסית, 
זאת  לעומת  האלוקית,  ההנהגה  מול  פאסיביים  רק  ולא  אקטיביים 
הפטרת "רָנִּי וְשִׂמְחִי" שנקרא השבת מתוך ספר זכריה מאמצע פרק ב 
עד אמצע פרק ד (שאותה כבר קראנו בשבת חנוכה) מבטאת יותר את 
הפאסיביות של עם ישראל מול ההנהגה האלוקית, עובדה זו פותחת 
האמונה  מול  ההשתדלות  בסוגיית  לעסוק  האפשרות  את  בפנינו 
והביטחון, עד כמה אנו מצווים להשתדל בכל צרכינו, או שמא עלינו 
לבטוח בה' שהוא ימלא את כל צרכנו? ראשית נבחן כמה הקבלות בין 

הפרשה להפטרה.

א. מי הדליק את המנורה?
המנורה  נרות  את  יום  בכל  להדליק  לאהרון  בציווי  פותחת  הפרשה 

במשכן.
אֶת  בְּהַעֲלֹתְךָ  אֵלָיו  וְאָמַרְתָּ  אַהֲרֹן  אֶל  דַּבֵּר  (ב)  לֵּאמֹר:  מֹשֶׁה  אֶל  ה'  וַיְדַבֵּר  "(א) 
פְּנֵי  אֶל מוּל  אַהֲרֹן  כֵּן  וַיַּעַשׂ  (ג)  הַנֵּרוֹת:  שִׁבְעַת  יָאִירוּ  הַמְּנוֹרָה  פְּנֵי  אֶל מוּל  הַנֵּרֹת 
מִקְשָׁה  הַמְּנֹרָה  מַעֲשֵׂה  וְזֶה  (ד)  מֹשֶׁה:  אֶת  צִוָּה ה'  כַּאֲשֶׁר  נֵרֹתֶיהָ  הֶעֱלָה  הַמְּנוֹרָה 
זָהָב עַד יְרֵכָהּ עַד פִּרְחָהּ מִקְשָׁה הִוא כַּמַּרְאֶה אֲשֶׁר הֶרְאָה ה' אֶת מֹשֶׁה כֵּן עָשָׂה 

אֶת הַמְּנֹרָה".

הקודמת  הפרשה  סוף  לבין  פרשתנו  בין  הסמיכות  את  מבאר  רש"י 
העוסקת בקורבנות הנשיאים:

שכשראה  לפי  הנשיאים,  לפרשת  המנורה  פרשת  נסמכה  למה   - "בהעלתך 
ולא  הוא  לא  בחנוכה,  עמהם  היה  שלא  דעתו,  חלשה  הנשיאים  חנוכת  אהרן 
את  ומטיב  מדליק  שאתה  משלהם,  גדולה  שלך  חייך,  הקב"ה  לו  אמר  שבטו, 

הנרות".

בהבאת  הנשיאים  של  הרבה  הפעלתנות  את  ראה  אהרן  כאשר 
קורבנותיהם בחנוכת המשכן חלשה דעתו, משום שהוא רצה להיות גם 
חלק מהעשייה הברוכה, אמר לו הקב"ה, המעשה שלך גדול משלהם, 
משום שלעומת המעשה שלהם שהיה חד פעמי בחנוכת המשכן בלבד, 

אתה בכל יום תדליק את נרות המנורה במשכן. 
אם כך למרות שהמשכן מבטא יותר מכל את הנהגת ה' בעולם והיו בו 
ניסים רבים, מכל מקום אנו רואים עד כמה ישנה חשיבות לפעולת 

האדם בו, כמבואר במדרש (במדבר רבה, בהעלותך, טו).
יאיר  כיום  ולילה  ממך  יחשיך  לא  חשך  'גם  קלט)  (תהלים  זש"ה  "בהעלותך 
כחשיכה כאורה', ולנו אומר 'בהעלותך', למה"ד למלך שהיה לו אוהב, אמר לו 
המלך תדע שאצלך אני סועד, אלא לך ותקן לי, הלך אוהבו והתקין מטה של 
הדיוט, מנורה של הדיוט ושלחן של הדיוט, כיון שבא המלך באו עמו שמשין 
הכבוד  כל  את  אוהבו  שראה  כיון  לפניו,  זהב  של  מנורה  ומיכן  מיכן  סיבבו 
לא  המלך  א"ל  הדיוטות,  הכל  שהיה  לו  שהתקין  מה  כל  את  והטמין  התבייש 
אמרתי לך שאצלך אני סועד, למה לא התקנת לי כלום? אמר לו אוהבו ראיתי 
את כל הכבוד הזה שבא עמך ונתביישתי, והטמנתי כל מה שהתקנתי לך שהיו 
ובשביל  שהבאתי  כלי  כל  את  פוסל  שאני  חייך  המלך,  לו  אמר  הדיוטות,  כלי 
ב)  (דניאל  שנא'  אורה  כולו  הקב"ה  וכן  בשלך,  אלא  משתמש  איני  אהבתך 

'ונהורא עמיה שרא', והוא אמר לישראל התקינו לי מנורה ונרות...".

המדרש מקשה על עצם העניין, מדוע בכלל במשכן צריך מנורה וכי 
הקב"ה זקוק לאור חיצוני והרי הוא מקור האור? 

ומתרץ, משל למלך שביקש מאוהבו לסעוד בביתו, הלך אוהבו ואירגן 
את ביתו לקראת ביקורו של המלך בכלים הפשוטים שיש עמו, וכשבא 
המלך עם משרתיו וכליו היוקרתיים, התבייש אוהבו והחביא את כליו 
מפני כליו היוקרתיים של המלך, כשראה הזאת המלך אמר לו, דע לך 
מתוך  זאת  עשית  שאתה  משום  משלי,  חשובים  יותר  שלך  שהכלים 

אהבתך אליי.

למעשינו,  זקוק  אינו  הוא, שאף שהקב"ה  מן המדרש  העולה  המסר 
בטח לא במשכן, מכל מקום דרך המעשים שלנו מתבטאת אהבתנו 

אליו, ולכן הוא מצווה אותנו לפעול ולעשות את המצוות, ובמקרה 

שלנו את אהרון להדליק את הנרות בכל יום.

לעומת זאת בהפטרה, הנביא זכריה (ד) מתאר מנורה מיוחדת:
"(א) וַיָּשָׁב הַמַּלְאָךְ הַדֹּבֵר בִּי וַיְעִירֵנִי כְּאִישׁ אֲשֶׁר יֵעוֹר מִשְּׁנָתוֹ: (ב) וַיֹּאמֶר אֵלַי מָה 
נֵרֹתֶיהָ  וְשִׁבְעָה  וְגֻלָּהּ עַל רֹאשָׁהּ  כֻּלָּהּ  זָהָב  מְנוֹרַת  וְהִנֵּה  רָאִיתִי  וָאֹמַר  רֹאֶה  אַתָּה 
עָלֶיהָ  זֵיתִים  וּשְׁנַיִם  (ג)  רֹאשָׁהּ:  עַל  אֲשֶׁר  לַנֵּרוֹת  מוּצָקוֹת  וְשִׁבְעָה  שִׁבְעָה  עָלֶיהָ 
אֶחָד מִימִין הַגֻּלָּה וְאֶחָד עַל שְׂמֹאלָהּ: (ד) וָאַעַן וָאֹמַר אֶל הַמַּלְאָךְ הַדֹּבֵר בִּי לֵאמֹר 
מָה אֵלֶּה אֲדֹנִי: (ה) וַיַּעַן הַמַּלְאָךְ הַדֹּבֵר בִּי וַיֹּאמֶר אֵלַי הֲלוֹא יָדַעְתָּ מָה הֵמָּה אֵלֶּה 
וָאֹמַר לֹא אֲדֹנִי: (ו) וַיַּעַן וַיֹּאמֶר אֵלַי לֵאמֹר זֶה דְּבַר ה' אֶל זְרֻבָּבֶל לֵאמֹר לֹא בְחַיִל 

וְלֹא בְכֹחַ כִּי אִם בְּרוּחִי אָמַר ה' צְבָאוֹת...".

המקדש  מנורת  את  בחזיונו  רואה  שזכריה  מבאר  (שם)  עזרא  האבן 
שעובדת באופן מיוחד. 

"...היו שניים זתים אילנות מימין הַגֻּלָּה משמאלה, ושבלה ושבלי הזתים נופלים 
ונעשה שמן זך כזהב  ונדרכו,  מהאילנים על שני צנתרות זהב ומאיליהם נפלו 
ושבעה  נרות  שבעה  מוצקות  שבעה  היו  ובגלה  הגלה,  אל  מריקים  והם 

מוצקות...".

ואת המסר העולה מן החזיון מבאר הרד"ק (שם):
"ויען לא בחיל ולא בכח - כמו שראית מעשה המנורה נעשה מאליו בלא אדם 
עורך את הנרות ומציק בהם את השמן כן יעשה בנין הבית בלא כח אדם אלא 

ברוח האל יתברך וברצונו".

אם כן זכריה רואה בחזיונו את מנורת המקדש שעובדת באופן עצמאי, 
יש משני צידיה עצי זיתים המפיקים שמן לתוך קנה המנורה והמנורה 
דולקת מאליה, וכל זה בכדי שהוא יעביר לזרובבל את המסר שבית 
אִם  כִּי  בְכחַֹ  וְלֹא  בְחַיִל  "לֹא  תהיה  העם  והנהגת  יבנה  השני  המקדש 

בְּרוּחִי".

לעומת המנורה במשכן שהכהן אחראי להדליקה, כאן המנורה פועלת 
ללא מגע יד אדם, אם כן נראה שיש כאן מסר שהקב"ה אינו רוצה את 

מעשינו אלא את מעשיו בלבד.

ב. מי מקדיש את הלוויים?
הניגודיות הנ"ל באה לידי ביטוי גם בציווי לאהרון להקדיש את הלווים 

לעבודת המשכן מיד בהמשך פרשתנו:
"(ה) וַיְדַבֵּר ה' אֶל מֹשֶׁה לֵּאמֹר: (ו) קַח אֶת הַלְוִיִּם מִתּוֹךְ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְטִהַרְתָּ אֹתָם: 
(ז) וְכֹה תַעֲשֶׂה לָהֶם לְטַהֲרָם הַזֵּה עֲלֵיהֶם מֵי חַטָּאת וְהֶעֱבִירוּ תַעַר עַל כָּל בְּשָׂרָם 
וְכִבְּסוּ בִגְדֵיהֶם וְהִטֶּהָרוּ... (י) וְהִקְרַבְתָּ אֶת הַלְוִיִּם לִפְנֵי ה' וְסָמְכוּ בְנֵי יִשְׂרָאֵל אֶת 
יְדֵיהֶם עַל הַלְוִיִּם: (יא) וְהֵנִיף אַהֲרֹן אֶת הַלְוִיִּם תְּנוּפָה לִפְנֵי ה' מֵאֵת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְהָיוּ 
לַעֲבֹד אֶת עֲבֹדַת ה'... (יג) וְהַעֲמַדְתָּ אֶת הַלְוִיִּם לִפְנֵי אַהֲרֹן וְלִפְנֵי בָנָיו וְהֵנַפְתָּ אֹתָם 
תְּנוּפָה לַה': (יד) וְהִבְדַּלְתָּ אֶת הַלְוִיִּם מִתּוֹךְ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְהָיוּ לִי הַלְוִיִּם: (טו) וְאַחֲרֵי 

כֵן יָבֹאוּ הַלְוִיִּם לַעֲבֹד אֶת אֹהֶל מוֹעֵד וְטִהַרְתָּ אֹתָם וְהֵנַפְתָּ אֹתָם תְּנוּפָה".

מהתבוננות פשוטה בפסוקים עולה שהקב"ה מצווה את אהרון להניף 
את הלוויים שלוש פעמים, וזאת מעבר לתהליך הטהרה שהם אמורים 

לעבור, מה העניין ההנפה? מבאר זאת הרש"ר הירש (שם, יא)
משמעות  ידועה  טו.  יג,  יא,  פסוקים  תנופות:  שלוש  כאן  הרי  וגו'.  אהרן  "והניף 
מתחנכים  הקדשות  בשלוש  והפנייה.  יעידה  הקדשה,  של  כביטוי  התנופה 
ה' מקדיש אותם לאהרן, אהרן  לה',  הלויים לעבודתם... ישראל מקדיש אותם 
ובניו מקדישים אותם לעבודת המקדש. נמצאת אומר: בשם ה', בשם האומה 
ושלוש  תפקידם;  את  וממלאים  מעמדם  את  הלויים  תופסים  אהרן  ובשם 

הבחינות האלה של תפקידם מובאות לתודעתם על ידי שלוש התנופות...".

שלושת ההנפות מבטאות שלוש הקדשות של הלווים, של הקב"ה, של 
עם ישראל, ושל אהרן, גם כאן פעולת ההקדשה נעשית בפועל על ידי 

אהרן הכהן ולא על ידי הקב"ה.

זה שמקדיש את  הוא  ג) שלנו הקב"ה  (זכריה,  זה בהפטרה  לעומת 
הכהן הגדול לעבודתו:

יְמִינוֹ  עַל  עֹמֵד  וְהַשָּׂטָן  ה'  מַלְאַךְ  לִפְנֵי  עֹמֵד  הַגָּדוֹל  הַכֹּהֵן  יְהוֹשֻׁעַ  אֶת  וַיַּרְאֵנִי  "(א) 
ם  לְשִׂטְנוֹ: (ב) וַיֹּאמֶר ה' אֶל הַשָּׂטָן יִגְעַר ה' בְּךָ הַשָּׂטָן וְיִגְעַר ה' בְּךָ הַבֹּחֵר בִּירוּשָׁלִָ
הֲלוֹא זֶה אוּד מֻצָּל מֵאֵשׁ: (ג) וִיהוֹשֻׁעַ הָיָה לָבֻשׁ בְּגָדִים צוֹאִים וְעֹמֵד לִפְנֵי הַמַּלְאָךְ: 

פרשת בהעלותך - השתדלות, אמונה ובטחון
סיפור מהפטרהקהילה לומדת



בס״ד

וַיֹּאמֶר  מֵעָלָיו  הַצֹּאִים  הַבְּגָדִים  הָסִירוּ  לֵאמֹר  לְפָנָיו  הָעֹמְדִים  אֶל  וַיֹּאמֶר  וַיַּעַן  (ד) 
צָנִיף  יָשִׂימוּ  וָאֹמַר  (ה)  מַחֲלָצוֹת:  אֹתְךָ  וְהַלְבֵּשׁ  עֲוֹנֶךָ  מֵעָלֶיךָ  הֶעֱבַרְתִּי  רְאֵה  אֵלָיו 
טָהוֹר עַל רֹאשׁוֹ וַיָּשִׂימוּ הַצָּנִיף הַטָּהוֹר עַל רֹאשׁוֹ וַיַּלְבִּשֻׁהוּ בְּגָדִים וּמַלְאַךְ ה' עֹמֵד". 

נשים  לקחו  זקוק לטהרה משום שבניו  היה  הגדול  הכהן  יהושע  גם 
נוכריות, ולכן השטן מקטרג עליו, אך הקב"ה שולח את המלאך בכדי 

לטהר את יהושע כפי שמבאר המלבי"ם (שם):
"ויען ויאמר אל העמדים לפניו, המלאך אמר אל הממונים תחתיו להעביר פשע 
ולכפר חטאת, הסירו הבגדים הצואים מעליו, ר"ל שלא ישא עונש בעון בניו, וגם 
י"ל שבניו גרשו נשותיהם, ובאר לו כוונת המשל ראה העברתי מעליך עונך, ר"ל 
מבחוץ,  שהם  הבגדים  דמיוון  שהם  הבנים  ע"י  מבחוץ  עליך  שהם  העונות 

העברתי ותלבש בגדים נקים, ר"ל תלבש זכיות תחתיהם".

אם כן המלאך בשליחותו של הקב"ה מסיר מעל יהושע את הבגדים 
המלוכלכים מהעוונות, ומלביש אותו את בגדי הכהונה.

בהקדשת  הפרשה  של  הפעלתנות  בין  הניגודיות  בולטת  כאן  גם 
הלוויים, לבין הפאסיביות של ההפטרה בהקדשת יהושע הכהן הגדול.

ג. השתדלות ובטחון
אם כן מהו המצב האופטימלי? האם הקב"ה מצפה מאיתנו שנשתדל 
שהדברים  בו  נבטח  ורק  ידיים  בחיבוק  שנשב  או  במציאות  ונפעל 
והביטחון  יסתדרו מאליהם, או שאולי אין סתירה בזה וההשתדלות 
כרוכים זה בזה? ננסה לדייק את הדברים על פי דרכו של הרב קוק 

זצ"ל בספרו עין אי"ה (ברכות דף נח, פִּסקה קכ):
ומה  בידינו,  שהוא  במה  ההשתדלות  חק  את  כשנשלים  מוגדר  הוא  "הבטחון 
שהיכולת  במקום  כי  הבטחון.  מקום  הוא  שם  לזה,  מגיע  שלנו  יכולת  שאין 
מתגלה חלילה להשתמש בבטחון, שאין זה בטחון כי אם הוללות ומסה כלפי 

מעלה...".

הקב"ה מצפה מאיתנו להשתדל עד היכן שידינו מגעת ורק כאשר אנו 
בה' שהדברים  הביטחון  מגיע  אז  הועילה,  לא  מגלים שהשתדלותנו 
מעדיף  והוא  לפעול  לאדם  יכולת  יש  כאשר  אך  מאליהם,  יסתדרו 
להשתמש בביטחון ללא השתדלות כלל הרי זה מראה על זלזול כלפי 

מעלה משום שהקב"ה מצפה מאיתנו להשתדל.

ד. השתדלות ואמונה
מדוע אנו צריכים להשתדל? הדברים מתבארים יותר על פי פירושו 

של הרב קוק זצ"ל על הגמרא במסכת שבת (נג:)
"תנו רבנן: מעשה באחד שמתה אשתו והניחה בן לינק, ולא היה לו שכר מניקה 
ליתן, ונעשה לו נס ונפתחו לו דדין כשני דדי אשה והניק את בנו. אמר רב יוסף: 
לו אביי: אדרבה, כמה  נס כזה! אמר  לו  זה, שנעשה  גדול אדם  וראה כמה  בא 

גרוע אדם זה שנשתנו לו סדרי בראשית!".

בכדי  כסף  לו  היה  ולא  אשתו  שמתה  עני  אדם  אותו  הטבע,  בדרך 
לו שערי פרנסה,  בנו, היה ראוי שיפתחו  לשכור מניקה שתניק את 
שזהו נס דרך הטבע (כפי שמבאר שם רש"י) ולא שיעשה לו נס כל כך 
גדול עד כדי שינוי הטבע, ומתוך כך נחלקו החכמים האם זה מראה 

על גדולתו של אותו אדם או שמא ההיפך?

הרב קוק בספרו עין איה (שבת, שם) מבאר את מהות המחלוקת.
"...אמנם עם כל הגדולה שבנפש, עלינו לזכור תמיד, שאהבת הטבע המסודר 
וחינו הפנימי, היא יסוד מוסד לחכמה, לשיחה קדושה בהוד אלה, וליושר לבב. 
בבנ"א,  שנמצא  הלקוי  המעמד  אותו  מצד  לבא  הוכרחה  הנסים  מציאות  ע"כ, 
שמצד עצם טבעם היו נוטים אל כל מה שהוא נגד השכל והיפוך היושר. ע"כ הם 
צריכים הדרכה כזאת שתשפיע בהם השפעה של היפוך סידור הטבע שלהם, 
שינצח השכל והמוסר את שרירות הלב הטבעית, שההסתכלות בפלאי אדון 
במוסר  נשגבה  רוממה  למטרה  הטבעיים  הקבועים  הסדרים  בהריסות  כל, 
אל  שלה  העצמי  החפץ  של  השפלות  עומק  מתוך  הנפש  את  מנשא  וחכמה, 
הכבוד והמעלה. אבל גם זה בעצמו גרעון גדול הוא, כל זמן שהאדם מצד עצמו 
אותו  נוהג  להיות  יכול  הוא  עצמו  שבלבו  שהטבע  עד  ופעוט,  שפל  כ"כ  הוא 
בדרכי חושך, עד שרק אז ירפא ע"י התאימו את ממשלת נפשו אל הממשלה 

האלוקית שבשינוי סדרי בראשית". 

ואכן  מאוד,  ומרגש  מפעים  הוא  הטבע  מדרך  היוצא  שנס  ספק  אין 
אנשים רבים מצפים לנס שהוא נגד השכל האנושי, וכן ודאי שכאשר 
היה  הוא  אם  ואף  האדם,  על  ישירה  השפעה  בזה  יש  כזה  נס  קורה 
ברמה אמונית נמוכה מיד הוא מתעורר ומתקרב לקב"ה, משום שהוא 
הנס  אם  שכן  וכל  הקב"ה,  של  האדיר  כוחו  את  מוחשי  באופן  חווה 
הוא  ואז  הפרטית  ההשגחה  את  חווה  גם  הוא  אז  בעבורו  התרחש 
מרגיש את אהבת ה' אליו, אך עם כל זה צריך לדעת שהקב"ה עושה 
ולכן הקב"ה  נמוכה  נמצא ברמה אמונית  דווקא כאשר האדם  ניסים 

עושה לו נס בכדי לחזק את אמונתו.

שבפרס  משיראז  הכהן  שאולי  בנימין  הרב  עלה   (1907) תרס"ז  בשנת 
לירושלים שבארץ ישראל.

את הדרך עשה במסירות נפש בשיירה על גמלים וחמורים יחד עם עוד כמה 
משפחות. האהבה לארץ שהייתה נטועה בליבה היא זו שנתנה להם כח גם 
צועדים  הם  בעוד  הימים  הן  מן  באחד  המסוכנות.  ובדרכים  הקשים  בימים 
בחום הכבד, ראו לתדהמתם אריה עומד על רגליו ומבקש לזנק לכיוונם. בני 
השיירה פחדו מאוד ונסו לאחור בניסיון להציל את נפשם, ואולם הרב בנימין 
שאולי שצעד בראש השיירה, הלך לקראת האריה בלי חשש, פנים אל פנים, 

כשבידו חרב חדה.
בני השיירה צעקו לרב: "הרב ברח!!" וככל שהתקרב הרב לאריה ידעו כי דינו 
עומד להיגזר. אך להפתעתם הרבה, האריה לא התנפל באכזריות על הרב, 
והרב מצדו לא נלחם בו כדי להרגו. ממרחק רב ראו בני השיירה את הרב 
בנימין כאילו הוא מנהל לא פחות מאשר 'דו שיח' עם האריה. בסיום המחזה 

המוזר, ולתדהמתם הרבה נראה האריה מרכין את ראשו ומתרחק מהמקום.
בני השיירה ניגשו אל הרב בנימין ושאלו אותו בסקרנות גדולה: "הרב מה 
קודש  שמות  לו  אמרתם  האם  אליו?  ניגשת  בכלל  כיצד  לאריה?  עשית 
מיוחדים?" אך תשובתו של הרב הייתה אחרת: "אני עשיתי השתדלות מתוך 
אמונה ובטחון בה' יתברך, היה בדעתי להקריב את נפשי למען בני השיירה 
כדי שלפחות תזכו אתם לעלות לארץ הקודש, וכל שאמרתי לאריה הוא: "אנו 

בדרכנו לירושלים ובשיירתנו אלמנות ויתומים…".

הרב והאריה

"אבל המגמה הטהורה שאין עמה גרעון, היא שישוב הלב לטהרת טבעו, והחפץ 
היותר טהור ונשגב יהיה שוה עם החפץ הטבעי של האדם, ואז כבר ההדרכה 
היותר נשאה באה עם הדבקות היותר עליונה בטבע הסידורי ואהבתו. ע"כ, עם 
כל הגדלות שאנו מרגישים בניסים, אין אנו צריכים לשכח כי רק נתפלא עליהם, 
אבל לאהבה נאהב את הטבע, את חק הכללי התדירי שבו חקק צור עולמים 
הוייתו  בעצמות  נס  בו  שנעשה  שמי  הגדולה  ועם  עד.  לעדי  עולמו  את  ב"ה 
וטבעו, נחוש ג"כ שיש כאן גרעון, שנשתנו עליו סדרי בראשית, ונאהב בכל לב 
את השלמות הגמורה שאין עמה גרעון, את המוסר הטוהר שיהיה נובע מתוך 

הלב, שיהיה לב בשר..."

ההדרכה הנכונה היא, שיהיה אדם מלא באמונה ומתוך כך הוא ישתדל 
אמונתו  על  מראה  זה  שאז  משום  הטבע,  בדרך  במציאות  לפעול 
החזקה בקב"ה שברא את העולם בששת ימי בראשית ודווקא כך הוא 
רוצה להנהיג את העולם, ומתוך ההשתדלות מתחזקת אמונת האדם 
יותר. אמנם כאשר קורה נס אכן ישנה התפעלות גדולה, אך לאחר 
זאת  לעומת  מתעמעמת,  לקב"ה  האהבה  גם  ההתפעלות  התפוגגות 
כאשר האדם משתדל ופועל במציאות ורואה ברכה בעמלו, הוא מבין 
שהקב"ה מלווה אותו בכל צעד ושעל, וכך אט אט מתחזקת האמונה 

והאהבה בקב"ה.

ומתוך כך נובעת המחלוקת בגמרא, שבעצם מבטאת את שתי נקודות 
מבט על הנס, מצד אחד יש בו התפעלות גדולה שמחזקת את מי שיש 
בו  אין  אדם  שאותו  מעיד  הגירעון  שני  ומצד  באמונותו,  גירעון  בו 

אמונה מוחלטת בקב"ה ולכן בא הנס.

וכעת ניתן אולי לברר את ההבדל שבין הפרשה להפטרה, ההבדל הוא 
בין הדורות, בזמן עבודת המשכן עם ישראל היה בדרגת אמונה מאוד 
במציאות  ולפעול  להשתדל  אהרון  את  מצווה  הקב"ה  ולכן  גבוהה, 
האלוקית, אך בתקופתו של זכריה הנביא שהיא תקופת תחילת בית 
שני, עם ישראל היה ברמה רוחנית מאוד ירודה, ולכן הם היו זקוקים 
כפי  עזרתם  ללא  גם  הכל  עושה  שהקב"ה  ולהבנה  גדולים  לניסים 

שקרה לעם ישראל ביציאת מצרים בכדי לחזק את אמונתם.

לסיכום, הקב"ה מצפה מאיתנו להשתדל עד כמה שידינו מגעת לא 
בה',  מוחלט  ביטחון  מתוך  אלא  ידי  ועוצם  כוחי  של  הרגשה  מתוך 
שהוא יסייע לנו לאורך כל הדרך וכך מתחזקת יותר ויותר אמונתנו, 
נכנסת  כאן  להשתדל  אפשרות  יותר  לנו  שאין  מרגישים  אנחנו  ואם 
מידת הביטחון המוחלטת בקדוש ברוך הוא שהדברים יסתדרו תמיד 

לטובה ולברכה.

שבת שלום, יניב


