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המלחמה הכפולה בעמלק

המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט"א

מתוך הספר: הסתרים באסתר
א. שתי החזיתות במלחמת עמלק

בשלושת המאמרים האחרונים הסברנו בארוכה את דברי המדרש "אין עשו נופל אלא בידי בניה של רחל", והראנו את הקשרים המיוחדים בין צאצאי רחל, יוסף ובנימין וזרעם אחריהם, לבין מלחמת עמלק
. בפשטות ההדגשה "בניה של רחל" באה לאפוקי את בניה של לאה, שלהם לכאורה, אין שייכות למלחמה זו. כפי שנראה, אין הדברים פשוטים כלל ועיקר. לא זו בלבד שהיו מלחמות בעמלק שנערכו על ידי בני לאה, אלא אף באותן מלחמות של בני רחל בעמלק, שותפו עמהם צאצאיה של לאה. לבירור המלחמה הכפולה בעמלק, וחלקם המיוחד של בני רחל ובני לאה בשותפות זו - מוקדשים הדברים הבאים. 

אחרי הכלל הידוע המובא בגמרא "שאין זרעו של עשו נמסר אלא ביד זרעו של יוסף" ממשיכה הגמרא ושואלת: "איתביה, 'ויכם דוד מהנשף ועד הערב למחרתם'
 [ודוד הרי מבני לאה]? אמר ליה, דאקריך נביאי לא אקריך כתובי [מי שלמדך נביאים, ספר שמואל, לא למדך כתובים, ספר דברי הימים, ששם נאמר] דכתיב 'בלכתו אל צקלג נפלו עליו ממנשה עדנח ויוזבד וידיעאל...ראשי האלפים אשר למנשה' (דברי הימים א יב, כא) [הניצחון על עמלק הושג, בגלל שבצבא דוד היו גם בני מנשה מצאצאיה של רחל]. מתיב רב יוסף 'ומהם מן בני שמעון הלכו להר שעיר אנשים חמש מאות...בני ישעי בראשם, ויכו את שארית הפליטה לעמלק וישבו שם עד היום הזה'
 [ושמעון אף הוא מבני לאה]? אמר רבה בר שילה, ישעי מבני מנשה אתי דכתיב 'ובני מנשה חפר וישעי'"
. 

ובכן "גילינו" שתי מלחמות נשכחות בעמלק שנערכו בידי דוד ובידי שבט שמעון שהם מזרע לאה, אבל הניצחון על עמלק הושג רק בזכות שיתופם של בני רחל. לאלו נצרף את שלושת המלחמות הידועות של ישראל ועמלק, בהן הצד הלוחם הוא אכן מבני רחל, הלא המה המלחמות של יהושע, של שאול ושל מרדכי. אפילו בעיון שטחי חשים בעובדה שיהושע נשלח על ידי משה משבט לוי, שאול על ידי שמואל משבט לוי, ומרדכי אמנם הוא "איש ימיני" אך גם "איש יהודי" - משבט יהודה
; הרי שיתוף בין בני רחל ובני לאה. המלחמה הששית היא המלחמה האחרונה בעמלק בעת אשר יעלו "מושיעים בהר ציון לשפוט את הר עשו" (עובדיה א, כא) וגם בה נראה את יסוד השותפות. 

שתי הערות לנו בטרם נדון לגופה של כפילות בכל אחת מהמלחמות. 

(א) מן הפשוטות שאינן צריכות ראיה הוא שתגובתו של כל יהודי לכל מקרה צרה ומצוקה, הן בעניני בטחון ומלחמות הן בעניני בריאות ומחלות, פרנסה ועוני וכיוצא באלו, חייבת להיות כפולה. בד בבד עם הפעולה הגשמית הנחוצה ביציאה למלחמה, בפניה לרופא וכדומה חייבת להיות תגובה רוחנית בתיקון המעשים ובתפילה. "אם רואה אדם שיסורים באים עליו יפשפש במעשיו" (ברכות ה, ע"א), ופסק הרמב"ם "ודבר זה מדרכי התשובה הוא שבזמן שתבוא צרה ויזעקו עליה ויריעו, ידעו הכל שבגלל מעשיהם הרעים הורע להם. " (הלכות תעניות א, ב). 

ואם בכל צרה ומלחמה כך, במלחמת עמלק על אחת כמה וכמה. שהרי גם מלחמתו של עמלק בישראל כפולה היא, כנגד גילוי כבוד ה' ברוחניות, וכנגד עמו ישראל בגשמיות. על כן במאבק המקורי שבין יעקב ועשו היו הם "מתרוצצים זה עם זה ומריבים בנחלת שני עולמות"
 העולם הזה הגשמי, והעולם הבא הרוחני. ולכן לפני שצועד יעקב לקראת פגישתו עם עשו הגשמי, הוא נאבק עם ה"איש", שהוא שרו הרוחני של עשו
. מכל מלחמות ישראל רק על המלחמה בעמלק כתב הזהר שיש בה "מלחמה של מעלה ומלחמה של מטה" (בשלח תנז). 

(ב) למרות שלשיתוף בין בני לאה ורחל במלחמת עמלק ישנם גם היבטים אחרים שעליהם נעמוד בפרקים הבאים של מאמר זה, ייתכן שפן אחד הוא המלחמה הרוחנית והגשמית בעמלק. הדבר בולט במיוחד בשתי המלחמות ה"גדולות" של משה ויהושע, ושמואל ושאול. כי למלחמה שיש בה שתי חזיתות, ושני שדות קרב שונים, צריכים שני מצביאים שכל אחד מצטיין ומתגבר בתחומו. בהקשר לזה כבר הבאנו לעיל "שיש בחינת יעקב בעולם התחתון, ובחינת ישראל בעולם העליון.... גם רחל ולאה מתאימות לשני חלקים שונים בעבודה. חלק רחל 'יפת תואר ויפת מראה'. בדברי הזוה"ק 'עלמא דאיתגליא' - גילוי כבודו יתברך בעולם התחתון. מצד שני 'ועיני לאה רכות' - 'עלמא דאתכסיא' - חלקה בגילוי דרך ההבחנה העליונה 'הנסתרת'"
. אשר על כן גם במלחמת עמלק ייפרדו צאצאי רחל ולאה לשתי חזיתות. בני לאה, משה ושמואל הלויים, ילחמו ב"עליונים" מלחמה רוחנית כנגד טומאת עמלק, ובני רחל, יהושע ושאול משבטי יוסף ובנימין, יערכו מלחמה גשמית בכח הצבאי של עם עמלק. ונראה שלזה כוון בספר בני יששכר: "והנה תראה בכל המלחמות של עמלק, בני רחל המה הפועלים והעושים ובני לאה הם המצווים" (מאמרי אדר ה, אות טו). דברי הגמרא והמדרש שאין עשו נופל אלא בידי צאצאי רחל ויוסף מכוונים רק למלחמה הגשמית, כאשר לצדם נלחמים בני לאה את מלחמת הרוח. 

ב. החזית הכפולה בששת המלחמות בעמלק

נסקור עתה את ששת מלחמות ישראל ועמלק ונדגיש את מוטיב השיתוף הזה בכל אחת מהן. 

(א) משה ויהושע. כפל המלחמה בעמלק במפגש הראשון ברפידים ידוע לכל: "ויחלוש יהושע את עמלק ואת עמו לפי חרב" מזה, ו"כאשר ירים משה ידו וגבר ישראל...ויהי ידיו אמונה" מזה. מה שפחות ידוע הוא שכבר בפסוק הפתיחה של תגובת ישראל להתקפת עמלק מדגיש משה את חשיבותה המכרעת של התגובה בשני המישורים. מיד לאחר "ויבא עמלק וילחם עם ישראל ברפידים" מצוה משה את יהושע "בחר לנו אנשים וצא הלחם בעמלק", מדוע בחר לנו? כבר הדגישו חז"ל: "בחר לי לא אמר אלא בחר לנו מלמד שעשהו כמותו"
 (מכילתא כאן), ואף רש"י ציין כאן "בחר לנו - לי ולך". משה הוא כידוע משבט לוי מבני לוי, ויהושע משבט אפרים מבני רחל, והשימוש במילת היחס לנו בפתח הכנת ישראל למלחמה בא להשוות בין הנחיצות של משה במלחמה זו לנחיצות של יהושע
. כי כמו שיהושע מצטווה "וצא הלחם בעמלק" -הגשמי בשדה קרב החרבות והחיצים, מתכונן משה עצמו להיות "נצב על ראש הגבעה ומטה הא-להים בידי" ומתעסק בפן הרוחני של המלחמה. 

פן רוחני זה שהוא חלקו של משה במלחמה בא בכמה רבדים. ברובד הפשוט ביותר נצרך הסיוע הרוחני כדי לעודד ולרומם את נפש הלוחמים במלחמה הפיזית. רוח הלוחמים, מוראל העם, האמונה בצדקת הדרך, הנחישות והדבקות במטרה הם חלק בלתי נפרד ואולי חלק מכריע בעוצמה הצבאית של הצבא והעם. זה חלקה של הנהגת משה במלחמת עמלק. "והיה כאשר ירים משה ידו וגבר ישראל" ופירש רשב"ם: "שכן דרך עורכי המלחמה כל זמן שרואים הרמת ניסים הן מתגברים. וכשהוא מושלך רגילין לנוס ולהנצח", וכן ברמב"ן: "וגם הם יראו אותו פורש כפיו השמימה ומרבה בתפילה ויבטחו בו ויוסיפו אומץ וגבורה"
. 

הרמב"ן הזכיר רובד עומק יותר במלחמתו הרוחנית של משה והוא עניין התפלה. במכילתא נאמר "שמשה גזר תענית ציבור, ועלה להתפלל עם אהרן וחור"
. הכרחיותה של ההשתדלות הרוחנית בתפלה וצום יחד עם ההשתדלות הגשמית בשדה הקרב, אינן צריכות ראיה ופירוט. יש לציין שוב את דברי הרמב"ם: "מצות עשה מן התורה לזעוק ולהריע בחצוצרות על כל צרה שתבוא על הציבור שנאמר '[וכי תבא מלחמה בארצכם] על הצר הצורר אתכם והרעותם בחצוצרות'" (הלכות תעניות א, א). וכן בתפילת שלמה: "כי יצא עמך למלחמה על אויבו בדרך אשר תשלחם והתפללו אל ה'" (מלכים א ח, מד)
. ומפרשת המשנה: "והיה כאשר ירים משה ידו וגבר ישראל - וכי ידיו של משה עושות מלחמה או שוברות מלחמה? אלא לומר לך: כל זמן שהיו ישראל מסתכלים כלפי מעלה ומשעבדים את לבם לאביהם שבשמים - היו מתגברים. ואם לאו - היו נופלין". (ראש השנה ג, ח). הנצי"ב מדגיש שכוח התפילה של משה אינו פועל במקביל למלחמה הגשמית של יהושע, אלא מרים אותה לגבהים אחרים של האמונה בנס נסתר בהליכות הטבע. "רצה משה רבינו להראות לישראל כוח השגחת ה' עליהם גם בלי נס נגלה. על כן סידר מלחמה זו בדרך הטבע, ואשר לא נוצר משה רבינו לכך, על כן צוה את יהושע" (העמק דבר, שמות יז, ט). 

וכך מסביר הנצי"ב את השאלה בדבר נטילת מטה האלקים ביד משה למרות שלא נעשה בו שום שימוש: "'ומטה האלקים בידי' - באמת לא השתמש באותו מעשה במטה כלל. אבל הודיע ליהושע שיהא לבו חזק במלחמה טבעית. כי אף על גב שאם חלילה לא יהיה כדאי שיתגברו ישראל על ידי מלחמה טבעית, באשר אולי לא ישעבדו לבבם לאביהם שבשמים...מכ"מ לא יפלו לשחת ח"ו, כי אם אז יהא מוכרח להתגבר על ידי המטה והוא נס נגלה". וכך מסביר הנצי"ב גם את המשך הפסוקים "'ויהי ידיו' - של משה במה שנעשה על ידי הגבהתם והשפלתם. 'אמונה' - בלב ישראל
. 'עד בא השמש' - עד אשר ישתקע הליכות הטבע בלי השגחה פרטית. וכאשר יהיו כל אומות העולם יודעים ומכירים את מלכות שמים יתברך לא יהיו ישראל נצרכים לזכור מה שנעשה ע"י ידיו של משה ולהאמין בדבר. שאז יהיה ידוע וגלוי לכל אוה"ע גם כן" (העמק דבר שם, שם יב). 

וברובד תורת הנסתר קושרים את המלחמה של משה ויהושע לקשר בין עולמות עליונים ותחתונים. הרמב"ן כתב: "ועל דרך האמת נשא עשר אצבעות לרום השמים, לרמוז על עשר ספירות לדבקה באמונה הנלחם לישראל, ובכאן נתבאר עניין נשיאות כפים בברכת כהנים וסודו"
. 

ובזוהר כאן מפורשות שתי הפנים של מלחמת עמלק: "'ויאמר משה אל יהושע' וכי מה ראה משה שסילק את עצמו
 ממלחמה ראשונה זו של הקב"ה? אלא משה אשרי חלקו שהסתכל וידע שרש הדבר. אמר משה אני אזמין את עצמי למלחמה זו שלמעלה. ואתה יהושע זמן אותך למלחמה שלמטה. והיינו שכתוב והיה כאשר ירים משה ידו וגבר ישראל - היינו ישראל של מעלה ולכן סילק משה את עצמו ממלחמה שלמטה, כדי להזדרז במלחמה שלמעלה. אמר ר' שמעון: וכי קלה היא בעיניך מלחמה זו של עמלק? בא וראה מיום שנברא העולם עד זמן ההוא עד שיבוא המלך המשיח, ואפילו בימי גוג ומגוג לא תהיה נמצא כמותה, ולא משום שהיו חיילים גבורים ומרובים אלא משום שבכל הצדדים של הקב"ה היתה" (בשלח תנז-תנט)
. 

ומכיון שמלחמת עמלק היתה "בכל הצדדים של הקב"ה", בעליונים כלומר ב"אמבטיה הרותחת" של גילוי מציאותו והאמונה בו, ובתחתונים - בנושאי דגלו עם ישראל, היתה המלחמה בו בשתי חזיתות: משה באמונה ותפילה - בעליונים, ויהושע - לפי חרב בתחתונים. 

(ב) שמואל ושאול. גם במלחמה השנייה נגד עמלק בולט יסוד הכפילות כבר בפסוק הראשון. "ויאמר שמואל אל שאול. אותי שלח ה' למשחך למלך על עמו על ישראל ועתה שמע לקול דברי ה'. כה אמר ה' צבאו-ת, פקדתי את אשר עשה עמלק לישראל" (שמואל א טו, א-ב). ברור שדבר ה' אל שאול מתחיל בפסוק ב', ופסוק א' הנו מעין הקדמה של שמואל עצמו לצו הא‑לוהי. שמואל מדגיש עוד לפני שהוא מוסר את דברי ה' שמדובר במטלה גורלית, בעלת חשיבות עליונה, שאסור לשאול להחמיצה; על כן הוא מדגיש "ועתה שמע לקול דברי ה'" ורומז לכישלון הקודם של שאול: "פעם אחת נסכלת, עתה הזהר בעצמך" (רש"י). וכן מובן, מדוע מדגיש שמואל ששאול הוא המלך, שהרי מלחמת עמלק נמסרה למלך ישראל בלבד
, "דע כי מצוה זו היא משתלשלת ממה שנמשחת למלך" (מלבי"ם). 

אולם לשם מה מדגיש שמואל שהוא היה זה שמשח את שאול למלך? כדי לזרז את שאול למלחמה בעמלק די להזכיר את עובדת היותו מלך ואת חטאו הקודם - ולמה מציין שמואל, שהוא משח אותו למלך? המלבי"ם העיר: "וכמו שנשלחתי למשחך, כך נשלחתי אליך בשליחות הזאת, שזה יהיה בחינה אל קיום מלכותך". ובמצודת דוד: "ר"ל והנך ראה שנתקיים הדבר, ודבר ה' בפי - אמת. ולזה שמע לקול דברי ה' אשר אומר אליך ולא תפקפק בדברי". ברם האם באמת נזקק שמואל ל"קבלות" על היותו נביא או ממליך מלכים ? ומה היה חסר אם נביא אחר היה ממליך את שאול, ושמואל היה פוקד עליו את צו ה' למחיית עמלק? 

נראים הדברים ששמואל מתכוון להדגיש את המלחמה בעמלק בשתי החזיתות. בדיוק כמו שמשה אומר ליהושע "בחר לנו אנשים" - לי ולך, מדגיש שמואל את ההזדמנות הבלתי חוזרת בשיתוף שני הכוחות הדרושים למלחמת עמלק. שמואל הלוי מבני לאה השקול כמשה
, ושאול מבני בנימין מזרע רחל, נצרכים שניהם למלחמת קודש זו. אם יחמיץ שאול את המצוה ואת השעה, מי יודע מתי תזדמן שוב שעה שבה ייפגשו ויתאחדו שני הכוחות כאחד. 

לפי היסוד הזה מתרץ הרב גורן שאלות נוספות בפרשת מלחמת שאול בעמלק: "למה היה צורך לחכות עם מחיית עמלק עד שאול, ולא עשה זאת יהושע בן נון מיד עם כבוש הארץ? ואם תאמר משום שלא היה מלך והמצוה הוטלה רק על המלך, למה לא קיים דוד מצוה זו והיא הוטלה משום מה רק על שאול, ולא על אף אחד ממלכי בית דוד או ממלכי ישראל שמלכו אחרי שאול. גם הקצף הגדול של הקב"ה על שאול שלא מלא אחרי דבר ה' מוכיח שהזניחו את ההזדמנות הבלתי חוזרת, כביכול, שנתנה להם למחות את זכר עמלק. אולם לפי מה שמבואר בזוהר הקדוש הנ"ל ששונה היא מלחמת עמלק מכל המלחמות שבעולם, ואפילו במלחמת גוג ומגוג לא ישתכח כוותיה משום שהיתה בעליונים ובתחתונים - משה נלחם בעליונים ויהושע בתחתונים...ולכן לאחר שמת משה לא היה יהושע בלבד יכול לנהל את המלחמה נגד עמלק...ולאחר משה רבינו היתה זאת הזדמנות יחידה לאחד את שני הכוחות גם יחד נגד עמלק. ומכיון שנחמצה, הזדמנות זאת שוב לא עמדה לישראל שעה כזאת עד ימות המשיח"
. 

(ג) מרדכי איש יהודי - איש ימיני. גזירת המן "להשמיד להרוג ולאבד את כל היהודים" (אסתר ג, יג) היא העימות הגדול השלישי בין זרע אגג לזרע ישראל. האיש שמנהיג את ישראל לקראת תשועתו הוא, כידוע, מרדכי שאותו מציג המקרא כ"איש יהודי...איש ימיני" (אסתר ב, ה). אנו תופסים בפשטות שהביטוי "איש יהודי" מכוון לתואר אדם בן לעם היהודי. התואר "יהודים" כמכוון לבני עם ישראל מופיע במגילה פעמים רבות. "כי הגיד להם אשר הוא יהודי" (שם ג, ד), "להשמיד את כל היהודים" (שם ו). כך אכן הסביר רש"י "על שגלה עם גלות יהודה, כל אותם שגלו עם מלכי יהודה קרויים יהודים בין הגויים, ואפילו משבט אחר הם"; אבל הגמרא אינה מסבירה כך. במקביל לביטוי "איש ימיני" שבסוף הפסוק, שפירושו בן לשבט בנימין, מבינה הגמרא ש"איש יהודי" שבתחילת הפסוק, פירושו איש משבט יהודה. ועל כן שואלת הגמרא: "קרי ליה יהודי אלמא מיהודה קאתי, וקרו ליה ימיני אלמא מבנימין קאתי"? (מגילה יב, ע"ב). אחד התירוצים בגמרא הוא שאכן בנימין מזוהה עם שני השבטים: "רבנן אמרי משפחות מתגרות זו בזו, משפחת יהודה אומרת אנא גרים דמתיליד מרדכי, דלא קטליה דוד לשמעי בן גרא. ומשפחת בנימין אומרת מינאי קאתי" (שם שם). הווי אומר למרות שמבחינה ביאולוגית מרדכי הוא ודאי צאצא לבני בנימין, הוא נחשב גם כבן לשבט יהודה, כיוון שלאיש משבט יהודה יש יד בלידתו. שהרי שמעי מאבות אבותיו של מרדכי היה חייב מיתה כמורד במלכות דוד, והעובדה שדוד חס עליו ולא הרגו מיד כמתחייב מהדין, אפשרה את מציאותו של מרדכי בעוה"ז
. 

לפי הגמרא מתברר שגם במלחמה זו מופעל כנגד המן האגגי מזרע עמלק "כלי הנשק" הסודי הכולל כוח משולב של יהודה ובנימין, צאצאי לאה ורחל. אלא שכאן התמזגו שני כוחות אלו באדם אחד. נכון שאין כאן חלוקה ברורה בין שני הכוחות למלחמה רוחנית וגשמית של כל אחד מהכוחות בנפרד כמו במלחמות הקודמות, ומרדכי עצמו דואג לשני סוגי המלחמות: מחד גיסא "צום ובכי ומספד" (אסתר ד, ג), "וצומו עלי ואל תאכלו ואל תשתו שלושת ימים..." (שם ד, טז) - זו המלחמה הרוחנית; ומאידך גיסא ישנה גם השתדלות גשמית "ותלבש אסתר מלכות ותעמוד בחצר בית המלך הפנימית" (שם ה, א), השתדלות הלובשת גם פנים צבאיות "נקהלו היהודים...לשלוח יד במבקשי רעתם...ויכו היהודים בכל אויביהם מכת חרב והרג ואבדן" (שם ט, ב-ה). לעיל (עמ' 69) הסברנו, ששתי המערכות הללו שוכנות בפשט וברמז של פסוק אחד: "לבא אל המלך להתחנן לו ולבקש מלפניו על עמה" (שם ד, ח) כאשר הפשט מכון למלך אחשורוש וההשתדלות היא גשמית, והרמז הוא, כמקובל במגילה למלכו של עולם - וההשתדלות היא בפן הרוחני. 

בספר "בני יששכר" נמצא קשר מופלא בין מרדכי, רחל-לאה, בכוחות הקדושה, לבין בלק-בלעם, ערד
 בכוחות הטומאה [כולם בגימטריה 274]. וכתב הרב צבי אלימלך מדינוב: "דהנה עמלק בקליפה הוא מבחינת קסם ונחש, שהם שני מיני כישופים בדבור ובמעשה, בחינת בלק [במעשה] ובלעם [בדבור]. והנה בלק ובלעם בגימטריה רע"ד, כמו להבדיל, 'לאה רחל' בקדושה. על כן נקרא עמלק 'מלך ערד'. והנה בכאן, מרדכי הצדיק, אשר עמד נגד הצר הצורר המן, קרי ליה 'יהודי' [מבני לאה] וקרי ליה 'ימיני' [מבני רחל], הרי נקרא שמו מרדכי בגימטריה רחל לאה, לבטל קליפת עמלק הנקרא מלך ערד, כי הוא בחינת 'נחש קסם' הם בחינת בלק בלעם, וביטלם מרדכי בשמו הנאה לו בגימטריה ערד, לאה רחל" (מאמרי אדר ה, טו).

(ד) (ה) מלחמות דוד ובני שמעון. כבר ציינו לעיל שלפי דברי הגמרא (ב"ב קכג, ע"ב) גם בשתי המלחמות "הקטנות" בעמלק היתה שותפות של בני רחל ובני לאה. כך כשהכה דוד משבט יהודה, את הגדוד העמלקי (שמואל א פרק ל) נפלו עליו אנשים משבט מנשה. וכך גם במלחמת שבט שמעון מבני לאה (דבה"י א פרק ד) עלה עמו ישעי מבני מנשה. לולא שותפות זו של בני רחל לא היה עולה בידי בני לאה להכות בעמלק, שהרי "אין זרעו של עשו נמסר אלא ביד זרעו של יוסף". במלחמות אלו היסוד "הרוחני" כמעט ואינו ניכר. במלחמת שבט שמעון אינו מופיע כלל, ובמלחמת דוד נמצא לו רמז מה בפסקה "ויתחזק דוד בה' א‑לוהיו" (שמואל א ל, ו). אבל בלאו הכי אין לייחס למלחמות אלו חשיבות שווה למלחמות הרגילות נגד עמלק. שמעון אינו נלחם נגד עמלק הנצחי, אלא לכיבוש הנחלה, וגם דוד נלחם בשל כיבוש צקלג ולקיחת הנשים והטף בשבי. ואף על פי כן יסוד השיתוף בין שני הכוחות שריר וקיים כמו שציינה הגמרא. 

(ו) המלחמה האחרונה בעמלק. גם במלחמה העתידה בעמלק שותפות רחל ולאה כאחת. כך סיים הרמב"ן את דבריו בעניין השיתוף בין משה ויהושע: "והנה כל אשר עשו משה ויהושע עמהם בראשונה, יעשו אליהו ומשיח בן יוסף עם זרעם, על כן התאמץ משה בדבר" (שמות יז, ט). ההקבלה שעורך הרמב"ן בין משה ואליהו מזה, לבין יהושע ומשיח בן יוסף מזה, מלמדת שאליהו שייך, כנראה, לבני לאה. כך עולה גם מפשט דברי חז"ל: "א"ר אליעזר בן פדת, אליהו ירושלמי היה ומיושבי לשכת הגזית היה. ומכרך של יהודה היה..." (שמות רבה מ, ד). אבל כבר ציין ה"עץ יוסף" שם למחלוקת חכמים בעניין אליהו: "אליהו מִשֶל מי? ר' אלעזר אמר משל בנימין...ר' נהוראי אומר משל גד
...בא אליהו לפניהם אמר להם, רבותי מה אתם נחלקים עלי אני מבני בניה של רחל אני..." (בראשית רבה, ע"א יב) אבל בילקוט הגרסה היא "אמר להם...אני מבני בניה של לאה אני"
. וכן דעת חז"ל בשוחר טוב: "אליהו הנביא מבית אהרן היה"
. מכאן, כנראה, המקור לפיוט הנאמר בברכת המזון של ברית מילה "הרחמן הוא ישלח לנו כהן צדק אשר לוקח לעילם.... וילט פניו באדרתו ויגלום בריתי היתה איתו החיים והשלום", הרומז לזהות בין אליהו והכהונה והמוכיח שאליהו היה אכן מבני לאה. לשיטה זו מובנים היטב דברי הרמב"ן שבמלחמה האחרונה בעמלק משתתפים אליהו ומשיח בן יוסף במקביל למשה ויהושע במלחמה הראשונה. 

אבל גם לפי הגרסה שאליהו הוא מבני גד, הגם שאין גד צאצא ישיר של לאה הרי הוא בן של שפחתה. לאה היא היוזמת את נשואי זלפה והיא הנותנת את השם "ותקח את זלפה שפחתה ותתן אותה ליעקב לאשה. ותלד זלפה שפחת לאה ליעקב בן. ותאמר לאה בא גד ותקרא את שמו גד" (בראשית ל, ט-יב). הרי שגד יכול להיחשב כבן לאה, ובוודאי לא נופל הקשר שלו ללאה מהקשר של מרדכי ליהודה, שעליו קראה הגמרא מפורשות "איש יהודי"
.

עד כאן הדיון בדברי הרמב"ן שהמלחמה האחרונה בעמלק היא על ידי אליהו ומשיח בן יוסף. במקביל לדברי הרמב"ן אנו מוצאים את השיתוף בין בני לאה ובני רחל במלחמה הסופית והאחרונה בעמלק, בדמותם של משיח בן דוד ומשיח בן יוסף, כאמור בדברי הזוהר. בתורת הנסתר מוסבר שעמלק נוצר מהתחברות כוחות הטומאה של עשו בישמעאל, הלא הוא הזיווג של השור בחמור. על הפסוק "אשריכם זורעי על כל מים משלחי רגל השור והחמור" (ישעיהו לב, כ) דרשו בזוהר: "הם שני גזרי דינים [מזיקים] שבשעה ששניהם מתחברים יחד אינם מתחברים אלא להזיק לעולם. ומשום זה נאמר 'לא תחרוש בשור ובחמור יחדיו' - ומהתחברות שלהם יצא ההוא שנקרא כלב הוא עמלק"
.

ועל שני המשיחים כתוב בזוהר: "בימין אברהם שדרגתו חסד נוטלת נקמה מישמעאל. ובשמאל יצחק שדרגתו פחד נוטלת נקמה מעשו. וזה בשני המשיחים שהם אחד מצד ימין משיח בן דוד ואחד מהשמאל משיח בן יוסף"
. וזה שמצאנו במדרש: "ויהי לי שור וחמור - שור זה משוח מלחמה [משיח בן יוסף] שנאמר בכור שורו הדר לו, חמור זה מלך המשיח [בן דוד] שנאמר עני ורוכב על חמור"
. וכן מצאנו בדברי הגר"א: "נמצאו שלשה מיני פסולת שהם ישמעאל ועשו וערב רב. וכנגד אברהם ויצחק שמהם יצאו עשו וישמעאל יבואו שני משיחים שהם משיח בן יוסף ומשיח בן דוד"
.

הרב קוק מסביר את ההבדלים בין יוסף ליהודה ואת המסתעף משיטותיהם השונות בהבנת תפקידו של עם ישראל: "והנה השבטים שהיו צריכים לקבוע דרך של קדושת ישראל בעולם, ובייחוד יהודה ויוסף היו מחולקים בשיטה. יוסף אמר כי קדושת ישראל היא ללמד לתועים בינה, להתערב בגויים וללמדם דרכי ה', כדברי הנביא 'אפרים הוא בעמים יתבולל' להביא קדושה גם לאומות העולם. ואמר 'שמני א‑להים לאדון לכל מצרים' פירוש - עכשיו א‑להים הוא אדון על כל מצרים. יהודה אמר כי קדושת ישראל צריכה להיות נפרדת מן הגויים - עם לבדד ישכון - פן יתערבו בגויים וילמדו ממעשיהם...וככה שולטים שתי השיטות יוסף ויהודה עד ביאת הגואל. ובמלחמת גוג ומגוג האחרונה, יקום מתחילה משיח בן יוסף ואח"כ יקום משיח בן דוד וינצח נצחונו של ישראל"
. והרי חילוק זה מתחיל כבר באימהות כמו שהסברנו לעיל (עמ' 283) את בחינת רחל - "עלמא דאתגליא" ואת בחינת לאה - "עלמא דאתכסיא".

הנה כי כן, ראינו שבכל מלחמות עמלק עובר כחוט השני שילובם של בני רחל ובני לאה, ורק שילוב זה מבטיח את הכנעת האויב הנצחי של עם ישראל. כנגד המאמר הידוע "אין עשו נופל אלא ביד בניה של רחל" יש להציב מאמר חז"ל פחות ידוע המדגיש את חלקם של בני לאה במאבק: "מדור דור...רבי אליעזר אומר מדורו של משה עד דורו של שמואל, ורבי יהושע אומר מדורו של שמואל עד דורו של מרדכי ואסתר, ורבי יוסי אומר מדורו של מרדכי ואסתר עד מלך המשיח"
. הרי כאן ציינו חז"ל בעיקר את בני לאה. ועל כורחך שיש כאן שני כוחות, שאחד נלחם מלחמה תתאה והשני מלחמה עילאה, ולזה כיוון כנראה יחזקאל בנבואתו: "קח לך עץ אחד וכתוב עליו ליהודה ולבני ישראל חבריו, ולקח עץ אחד וכתוב עליו ליוסף עץ אפרים וכל בית ישראל חבריו. וקרב אותם אחד אל אחד לך לעץ אחד והיו לאחדים בידך" (יחזקאל לז, טז-יז).

ג. הסברים למלחמה הכפולה בעמלק

עד כאן תיארנו את המסכת העובדתית של שיתוף ואיחוד הכוחות במלחמת עמלק. בפרק זה נביא שני הסברים על חשיבות השותפות והאחדות הזאת במלחמה הנדונה. הצד השווה בין שני ההסברים הוא היותו של עמלק כוח מפריד וחוצץ בין שני דבקים, אשר על כן ניצוחו הוא באחדות הדבקים הללו. ההבדל בין שני הסברים הוא שהחציצה הראשונה של עמלק היא בין כוח רוחני לגשמי - בין אבינו שבשמים לבניו ישראל שבארץ, והפירוד השני הוא בבני ישראל בינם לבין עצמם. מקור הדברים הוא בפירוש הכלי יקר על הפסוק "ויבא עמלק וילחם עם ישראל ברפידים" (שמות יז, ח) - "כך עמלק כל זמן שהיו ישראל שלמים עם ה', והיה גם שלום ביניהם אז לא יכול להם כלל. וכאשר ראה אותם במסה ומריבה על ריב בנ"י , שהיה מריבה ביניהם, כי כל החניות שקודם מתן תורה כולם היו בתרעומת ובמחלוקת כמו שפירש רש"י בפרשת יתרו
. ועל נסותם את ה' - שהיו מריבים גם עם ה' - אז מצא עמלק פתח פתוח ומקור נפתח לחטאת ולנידה - 'ויבא עמלק' - להוסיף טומאה על טומאתם...לכך נאמר 'ויקרא שם המקום מסה ומריבה על ריב בני ישראל [בינם לבין עצמם] ועל נסותם את ה' לאמר היש ה' בקרבנו אם אין' (פס' ז) ומיד 'ויבא עמלק וילחם עם ישראל ברפידים' (פס' ח) כי רפידים אותיות פרידים ואותיות 'רף ידים', והא בהא תליא, כי על ידי שני מיני פרידים אלו, שנפרדו מאת ה', ופירוד לבבות שביניהם, באו לידי רפיון ידים".

תפקידם של בני לאה ובני רחל במלחמת עמלק הוא אפוא לחבר את הדבקים אשר מנסה עמלק להפריד. הן את השמים והארץ בחינת מלחמה עילאה ותתאה שהוזכרה לעיל, והן את שבטי י-ה ומשיחיו בן יוסף ובן דוד, שרק כשיהיו לעץ אחד תבוא הגאולה וסוף המלחמה מדור לדור של ה' בעמלק. נפרט ונסביר את שתי הבחינות.

(א) חיבור שמים וארץ. הגמרא עומדת על הקשר ההכרחי בין המאבק המלחמתי-הגשמי, לבין מצבו הרוחני של העם: "אמר ר' יהושע בן לוי, מאי דכתיב 'עומדות היו רגלנו בשעריך ירושלים' - מי גרם לרגלנו שיעמדו במלחמה? שערי ירושלים שהיו עוסקים בתורה" (מכות י, ע"א); וכבר הארכנו לדבר (לעיל עמ' 329) על הקשר שבין יהושע הנלחם מלחמה פיזית עם עמלק, ומשה הנלחם מלחמה רוחנית בו. חשוב להדגיש, שהקשר הזה הכרחי לא רק בבחינה של המלחמה הגשמית נגד חילות עמלק, אלא גם במלחמה נגד המושג 'עמלק' הקיים לדורי דורות. ואם עמלק נלחם בהתגלות ה' בעולם הגשמי ומתנגד לחיבור של השמים והארץ, ואשר על כן נבחרו להילחם בו רחל ובניה האמונים על חיבור זה, צריך להדגיש שכוחם הרוחני של רחל ויוסף בעניין זה שאוב הוא מזיקתם לכוח הקדושה הפנימית הטהורה. כי אפשר לקדש שם שמים בעלמא דאתגליא, רק כשמחוברים לעלמא דאיתכסיא, ויוסף יכול לעמוד בניסיונות של טומאת אשת פוטיפר במצרים, רק בה במידה שהוא מחובר לדמות דיוקנו של אביו הנראית אליו בעד החלון (סוטה לו, ע"ב).

וכבר הדגיש נקודה זו מרן ראש הישיבה זצ"ל אחרי שביאר את שני סוגי עבודת ה' - "עבודת פנים" כשל כהנים המשרתים בהיכלו של מקום, ו"עבודת חוץ" כשל ישראל במעמדם בערים שבשדות: "שישנן מסילות של עבודה, שהן צורת העבודה והן יעדה תחומין שניהם בתחומה של הקדושה וחתומים בתבניתה. כאלו הן תלמודה של תורה ועבודת התפילה והיא המכונה אצלנו עבודת פנים. ולצד זה סלולה דרך עבודה נוספת - עבודת חוץ. יעדה חתום אף הוא בחותם ברית קודש, אבל צורתה מגובלת בדברים של חומר, ברבדים של גשם, והמשימה היא להעלות את העשיה הגשמית, לרתום אותה ולשעבדה לקדושה"
. "עבודת חוץ" זו, אותה הגדרנו לעיל כמידת החסד ועלמא דאיתגליא של רחל, היא כאמור, העיקר שכנגדו נלחם עמלק, ועל עבודת חוץ זו ממשיך רה"י זצ"ל ואומר: "התורה מעיקרה היתה מיועדת לשני התאומים כאחד. ליעקב ולעשו בהדי הדדי...עבודתו של יעקב נעשתה לפני ולפנים 'איש תם יושב אהלים'...ואילו ייעודו של עשו 'איש שדה' היה להיות עוסק בעבודת חוץ, בקידוש העשיה הגשמית...משעה שהתנתק עשו ממקורות היניקה שבבתי מדרשות, נתרוקנה אישיותו מכל משמעות וממשות
, משום שעבודה רוחנית מושרשת אינה נרקמת בעבודת חוץ כשלעצמה. העבודה החיצונית היא פרי של עבודה רוחנית פנימית, ואינה יכולה להתממש אלא ע"י יניקה מתמשכת ומתמדת מעבודת פנים"
.

וברוח הדברים האלה כתב מרן זצ"ל להסביר את מערכת היחסים בין משה ואהרן. אחרי שהביא דברי המהר"ל שסירובו של משה למלא את שליחותו של מקום בטענה "לא איש דברים אנכי" היא "מפני שהיה משה רחוק מן החומר ואין כוח בלתי נבדל מן החומרי כמו הפה והלשון" (גבורות ה', פרק כח), כתב: "הפתרון לטענה של 'לא איש דברים אנכי' נמצא בדמותו של אהרן. אישיותו של אהרן היתה טעונה בסגולות החיבור בין רוחניות לגשמיות. זו הסגולה הבאה לידי ביטוי בכח הדיבור 'הלא אהרן אחיך הלוי ידעתי כי דבר ידבר', אהרן הוא הכוח הממצע. לאהרן מיוחס כוח הדיבור - הכוח המחבר בין רוח לחומר...אעפ"כ נותר משה רבנו מקור היניקה הרוחני של כוח ה'דיבור' שבאהרן - 'ואתה תהיה לו לא‑להים'. אהרן פועל אמנם את מעשה החיבור, אך כדי שלא ידבק בידו מאומה מן החרם של מצרים וזוהמתה, עליו לשאוב ולינוק את כוח השליחות הזו ממשה, הנבדל בתכלית מכל חומריות מעכירה"
.

עשו לא הבין, שכדי להצליח במלחמת קידוש הגשמיות חייבים להיות קשורים למי שרוחניותו צרופה; ועל כן יצא ממנו עמלק, נושא דגל הפירוד בין השמים והארץ. ויש שמצאו רמז בשם עמלק לפעל 'מלק' שהוראתו הפרדת הראש הרוחני מהגוף הגשמי, וגם בפעולתו "ויזנב בך כל הנחשלים אחריך" - כלומר שעשה אותך בבחינת זנב המנותק מהראש
. בני רחל מכירים שכמו אהרן ה"מדבר", הקשור למשה כבד הפה "הרוחני ביותר", חייבים גם הם לינק את ההשראה מבני לאה - עלמא דאיתכסיא, ולכן בשעה שיהושע עורך "קרבא דלתתא" עם עמלק, הוא מנצח רק בה בשעה שהוא קשור למשה המזמין עצמו ל"קרבא דלעילא".

אשר על כן, בכל מלחמות ישראל בעמלק שותפים שני הכוחות הללו כאחד.

(ב) חיבור השבטים: חטא הקנאה והפירוד הוא נקודת התורפה של כלל הנבראים והאנושות וימיו כימי בראשית. כבר בתהליך הבריאה גרמה הקנאה לנפילת העולם הנברא מדחי לדחי. הלבנה קינאה בחמה באמרה "אפשר לשני מלכים שישתמשו בכתר אחד?" (חולין ס, ע"ב), ונענשה "לכי ומעטי את עצמך". הנחש ראה את אדם וחוה, קינא באדם ונתן עיניו במה שאינו ראוי לו ולכן החטיא את חוה
. חוה מצדה מחטיאה את אדם מקנאתה שאולי ישא אשה אחרת לאחר מותה: "שלא תמות היא ויחיה הוא וישא אחרת"
. קין מקנא בהבל ובקרבנו שהועדף ונרצה, ולכן נפלו פניו, ולאחר מכן "ויקם קין אל הבל אחיו ויהרגהו" (בראשית ד, ח), ויורשם של הנחש וקין - עשו, סב עמלק - מקנא גם הוא. "קשה כשאול קנאה - קנאה שקינא עשו ליעקב שנאמר וישטם עשו את יעקב" (שיה"ש רבה ח, ו).

עם ישראל צריך לתקן את החטאים הללו. החזרה למצב של "ביום ההוא יהיה ה' אחד ושמו אחד" אפשרית רק ע"י "גוי אחד בארץ". האידיאל של "והיה ה' למלך על כל הארץ", העובר דרך "ויהי בישורון מלך", יהיה רק בתנאי של "בהתאסף ראשי עם יחד שבטי ישראל". ישראל זכו למתן תורה, שהוא תיקון מסויים של חטא הנחש הקדמוני והסרת זוהמתו
, רק בזכות האחדות, "ויחן שם ישראל כנגד ההר - כאיש אחד בלב אחד" (מכילתא יתרו). ונבואת ישעיהו של חזון אחרית הימים "ויצא חוטר מגזע ישי ונצר משרשיו יפרה" כוללת תנאי וברכה מפורשים: "וסרה קנאת אפרים...אפרים לא יקנא את יהודה, ויהודה לא יצור את אפרים" (ישעיהו יא, יג).

אכן פסוק זה רומז לכך שהקנאה המאוסה, חלחלה גם לתוך עצם התהוותו של עם ישראל, וחדרה גם ליחסים שבין שני אבני היסוד שלו - רחל ולאה, ומשם לבסיס היווצרותו של העם בשבטי י-ה. לעיל (עמ' 283) הסברנו שיעקב נאלץ לשאת שתי נשים לא בגלל רמאותו של לבן. זו אמנם היתה הסיבה הארצית הנגלית, אבל עם ישראל לא נבנה ע"פ החלטה שקרית של נבל, אלא מעצה עמוקה של בורא עולם ועולמות. התכנית הא-להית חייבה מצב של שתי נשים, שתפקידן לאזן את שתי מידותיו של האב שממנו מתחיל עם ישראל. שמא יש להוסיף ששתי הנשים נדרשו ליעקב גם על מנת לאפשר את תיקון חטא הקנאה על ידי נפתוליהן זו עם זו, ושל בניהן אחריהן במרוצת כל הדורות עד למימוש נבואת ישעיהו "אפרים לא יקנא את יהודה" ונבואת יחזקאל על עץ יוסף ועץ יהודה ההופכים ל"עץ אחד והיו אחד בידי...ועשיתי אותם לגוי  אחד בארץ בהרי ישראל, ומלך אחד יהיה לכולם למלך, ולא יהיו עוד לשני גויים ולא יחצו עוד לשתי ממלכות עוד" (יחזקאל לז, יט-כב).

אבל עד לאחדות השלמה בין רחל ולאה "אשר בנו שתיהם את בית ישראל" (רות ד, יא) עברו השתיים וצאצאיהן מסכת קנאות ארוכה. הקנאה הזאת מלווה את הבית מיום הווצרו ממש, "ויבא גם אל רחל ויאהב גם את רחל מלאה" (בראשית כט, ל). לאה זועקת את קנאתה בשמותיהם של שלושת בניה: "ראה ה' בעניי כי עתה יאהבני אישי" (שם שם, לב), "כי שמע ה' כי שנואה אנכי" (שם שם, לג), "עתה הפעם ילוה אישי אלי" (שם שם, לד). וגם אחרי הלידות הללו היא טוענת כלפי רחל "המעט קחתך את אישי..." (שם ל, טו). מעתה בא תור הקנאה של רחל, "ותרא רחל כי לא ילדה ליעקב ותקנא רחל באחותה" (ל, א). ואת שם הילד של שפחתה קראה נפתלי - "נפתולי א‑להים נפתלתי עם אחותי גם יכולתי" (שם שם, ח), ובנה שלה נקרא יוסף על שם חרפת קנאתה "אסף א‑להים את חרפתי" (שם שם, כג).

והקנאה הולכת וגוברת, הולכת ומתעצמת בין הבנים. היא העומדת בשורש חטאו של ראובן שקינא קנאת אמו, בראותו את מיטת יעקב באהל בלהה שפחת רחל, "אמר, אם אחות אמי היתה צרה לאמי, שפחת אחות אמי תהא צרה לאמי?"
, ועל כן "ויהי בשכון ישראל בארץ ההיא וילך ראובן וישכב את בלהה פלגש אביו וישמע ישראל [פסקא באמצע פסוק] ויהיו בני יעקב שנים עשר" (בראשית לה, כב). כידוע, דרשו חז"ל את הדגשת המנין בסיפא של הפסוק, לבל נטעה לחשוב שראובן חטא והוצא מכלל האחים, ועל כן באה ההדגשה 'שנים עשר' ולא אחד עשר
. אבל פירוש אחר טוען שהמספר שנים עשר בא להדגיש שבחטאו של ראובן נמנע יעקב מלהביא לעולם את הבן השלושה עשר. אכן זה מספרם הסופי של השבטים, שהרי נאמר "אפרים ומנשה כראובן ושמעון יהיו לי" (בראשית מח, ה), והמספר המיוחד הזה בא להדגיש שדווקא אחרי שלושת דורות האבות היחידאיים, דווקא בדור הראשון של הריבוי והפיצול בעם ישראל בולט יסוד האחדות, שכן 'אחד' בגימטריא י"ג, והאחדות הזו מושגת ע"י 'אהבה' שגם היא בגימטריא י"ג. ועל כן בחטא קנאתו מנע ראובן את האחדות המוחלטת שהיתה אמורה לשרור בין האחים
.

תחנת הקנאה השנייה בין האחים היא המפורשת בכתובים: "ויקנאו בו אחיו" (בראשית לז, יא). קנאה זו, על חלומות יוסף, באה על גבי קנאה קודמת בשל כתונת הפסים: "א"ר חמא בר גוריא אמר רב, לעולם אל ישנה אדם בנו בין הבנים, שהרי בשביל משקל שני סלעים מילת לכתנת הפסים שעשה יעקב ליוסף יותר משאר בניו, נתקנאו בו אחיו ונתגלגל הדבר וירדו אבותינו למצרים" (שבת י, ע"ב). הקנאה הולידה את השנאה, וזו מצאה לה נתיבים בנכלי דתות בבקשת האחים להמית את יוסף, בהשלכתו לבור ובמכירתו לעבד. ספיחיו של העימות ניכרים היטב במעבר של זכויות מסוימות של הבכורה מראובן ליוסף: "ובחללו יצועי אביו נתנה בכורתו לבני יוסף" (דברי הימים א ה, א)
; ובעימות נוקב בין בחיר בני לאה - יהודה, לבכורה של רחל - יוסף: "'ויגש אליו יהודה' - 'כי הנה המלכים נועדו עברו יחדיו' (תהלים מח, ה) - זה יהודה ויוסף. זה נתמלא עברה על זה וזה נתמלא עברה על זה. 'רעדה אחזתם שם' - אלו השבטים, אמרו, מלכים מדיינים אלו עם אלו, אנו מה אכפת לנו, יאה למלך מדיין עם מלך" (בראשית רבה צג, ב).

במרוצת הדורות משמשת הקנאה חומר בעירה לאש המחלוקת בין שני משיחי ה', המלכים הראשונים של עם ישראל, שאול בן רחל ודוד בן לאה. מערכת יחסים שהתחילה ב"ויאהבהו מאד...כי מצא חן בעיני" (שמואל א טז, כא-כב), הפכה אחרי ניצחון דוד על גלית וכישלון שאול במלחמה זו לקנאה נוראה. בעקבות שירת הנשים "הכה שאול באלפיו ודוד ברבבותיו" - "ויחר לשאול מאד וירע בעיניו הדבר הזה ויאמר נתנו לדוד רבבות ולי נתנו האלפים ועוד לו אך המלוכה. ויהי שאול עוין את דוד מהיום ההוא והלאה" (שמואל א יח, ז-ט). עוינות זו באה לידי ביטוי, כידוע, בניסיונות חוזרים ונשנים של שאול להרוג את דוד ואת כל מי שנדמה בעיני שאול כמסייע לדוד
; והגם שהביטוי "קנאה" אינו מופיע בכתובים במהלך תיאור היחסים שבין שאול לדוד, ברור שזהו הרגש המפרנס יחסים טעונים אלו. רמז בולט מצאו חז"ל לקנאה זו, בפסוק שנושאו הוא קנאה ורומז לשמו של שאול: "'כי עזה כמות אהבה, קשה כשאול קנאה' - קנאה שקינא שאול לדוד" (שיה"ש רבה ח, ו).

חטא קנאת השבטים עומד גם ביסוד פיצול מלכות ישראל לשתי ממלכות נפרדות. האדם שמרים יד על מלכות שלמה בן דוד, וקורא תיגר על הצו "לא יסור שבט מיהודה" הוא "ירבעם בן נבט אפרתי" (מלכים א יא, כו), ואע"פ ש"אפרתי" שבתנ"ך אינו מכוון בהכרח לבן שבט אפרים, אלא לאדם חשוב בכלל או לאדם שגר באזור אפרת
, כאן דרשו חז"ל "אמר ר' פנחס עטרה נתעטר אפרים מאבינו יעקב בשעת פטירתו מן העולם...מעולה ומשובח שבבנים יהיה נקרא על שמך...ירבעם בן נבט אפרתי". וכך פירשו המפרשים "אפרתי מבני אפרים" (מצודת דוד, דעת מקרא), אשר על כן ממשיך הכתוב "ויפקד אותו לכל סבל בית יוסף" (שם שם, כח). אף שבמעשה המרידה עצמו לא באה הקנאה בין השבטים לידי ביטוי, היא עומדת ביסודה של הנצחת הפילוג בין הממלכות: "ויאמר ירבעם בלבו, עתה תשוב הממלכה לבית דוד, אם יעלה העם הזה לעשות זבחים בבית ה' בירושלים...ושבו אל רחבעם מלך יהודה" (מלכים א יב, כו-כז), ודרשו חז"ל: "אמר, גמירי, דאין ישיבה בעזרה אלא למלכי בית יהודה בלבד, כיון דחזו לרחבעם דיתיב ואנא קאימנא סברי הא מלכא והא עבדא...מיד ויועץ המלך ויעש שני עגלי זהב" (סנהדרין קא, ע"ב), ממלכת ישראל קמה, אפוא, על אושיות הקנאה של בן יוסף, החייב לעמוד בעזרה, בהיתר של בן יהודה לשבת שם
.

וקנאה נצחית זו היא שהנציחה את ההפרדה בין הממלכות ומנעה גאולה:  "אחר הדבר הזה לא שב ירבעם מדרכו הרעה" (מלכים א יג, לג) - "תפסו הקב"ה לירבעם בבגדו ואמר לו: חזור בך ואני ואתה ובן ישי נטייל בגן עדן. אמר לו: מי בראש? - בן ישי בראש! אי הכי לא בעינא" (סנהדרין קב, ע"א)
. שאלת "מי בראש" של ירבעם וסירובו 'אי הכי לא בעינא' הם הם הגורמים לגלותנו הארוכה, וכך כתב רמ"ע מפאנו: "בקש הקב"ה שיהיו רחבעם וירבעם - יהודה ואפרים יחדיו - המלך והמשנה, למען סור שמירת הכרובים ולהט החרב מקדם לגן עדן, לקיים שם והתהלכתי בתוככם". ובפירוש "יד יהודה" על דבריו הסביר: "שמה שאמר לו הקב"ה 'נטייל בגן עדן' הוא על דרך שאמרו בזהר בראשית 'וישכן מקדם לגן עדן את הכרובים' דאינון משיח בן דוד ומשיח בן יוסף, ורמז השי"ת לירבעם כי חפצו בו וברחבעם שיהיו תרי משיחין השכונים מקדם לגן עדן, ובסור המונע נטייל בגן עדן"
. ומניעת האיחוד בין שני המשיחים בן יוסף ובן דוד, והגשמת הגאולה השלמה, באה בעקבות הקנאה "מי בראש"!

אך יש להדגיש ש"זה לעומת זה עשה הא‑להים", כנגד שטן הקנאה שריקד בין בני רחל ולאה לאורך כל הדורות, היה קיים גם מלאך הויתור והנתינה. אֵם אימהות הויתור היא רחל: "היה יעקב משלח סבלונות ליתנם לרחל
, ולבן נותנם ללאה, והיתה רחל שותקת" (תנחומא ויצא, ו). ובליל התגשמות שיא חלומותיה שודד אהלה ו"סימנים שמסר יעקב לרחל מסרתם ללאה שלא תיכלם" (מגילה יג, ע"ב). אשר על כן כשתמה זכות כל האבות ובזמן החורבן, לא שעה ה' לתפילתם וקרבנם של אברהם יצחק יעקב ומשה, ורק טענתה של רחל נתקבלה: "קפצה רחל לפני הקב"ה ואמרה רבש"ע גלוי וידוע לפניך שיעקב עבדך אהבני אהבה יתירה... ורחמתי על אחותי שלא תצא לחרפה ומסרתי לאחותי כל הסימנים...וגמלתי חסד עמה ולא קנאתי בה...ואתה מלך חי וקיים מפני מה קנאת לעכו"ם שאין בהם ממש...מיד נתגלגלו רחמיו של הקב"ה ואמר בשביל רחל אני מחזיר את ישראל למקומם" (פתיחה דאיכה רבתי). גם לאה מותרת "ואחר ילדה בת, ותקרא את שמה דינה" (בראשית ל, כא) - "מאי ואחר, לאחר שדנה לאה דין בעצמה ואמרה, י"ב שבטים עתידים לצאת מיעקב, ששה יצאו ממני וארבעה מבני השפחות הרי עשרה, אם זה זכר לא תהא אחותי כאחת מן השפחות?! מיד נהפכה לבת שנאמר ותקרא את שמה דינה" (ברכות ס, ע"א).

ואף בדור הבנים משמשים הויתור והרגשת הערבות ההדדית לצד הקנאה. כשראובן מגלה שאין יוסף בבור "ויקרע את בגדיו...ויאמר הילד איננו ואני אנה אני בא" (בראשית לז, כט-ל). ושמו של ראובן נגזר מהתגברותו על הקנאה, "מאי ראובן אמרה לאה ראו מה בין בני לבן חמי...ואילו בני אע"פ דבעל כורחיה שקלה יוסף לבכרותיה מיניה...אפילו הכי לא קנא ביה" (ברכות ז, ע"א)
, וגם יהודה מוכן למסור עצמו לעבד תחת בנה של רחל, "כי עבדך ערב את הנער מעם אבי...ועתה ישב נא עבדך תחת הנער עבד לאדני והנער יעל עם אחיו" (בראשית מד, לב-לג) 
. ומהצד השני של המתרס, גם יוסף מתפייס ואינו נוקם באחים ומבין ש"לא אתם שלחתם אותי הנה כי הא‑להים" (שם מה, ח).

ובעבור דורות, בה בשעה שקשה כשאול הקנאה שקינא שאול בדוד, גם הוא מודה במלכותו, "ועתה הנה ידעתי כי מלך תמלוך וקמה בידך ממלכת ישראל" (שמואל א כד, כ)
. אך בעוד שאצל שאול משמשות השנאה והאהבה, הקנאה וההודאה לחלופין בבחינת רצוא ושוב, אצל יהונתן בנו יציבים הוויתור וההודאה לאורך כל הדרך: "ויתפשט יהונתן את המעיל אשר עליו ויתנהו לדוד, ומדיו ועד חרבו ועד קשתו ועד חגורו" (שם יח, ד)
, "ויקם יהונתן בן שאול וילך אל דוד חרשה ויחזק את ידו בא‑להים. ויאמר אליו, אל תירא כי לא תמצאך יד שאול אבי ואתה תמלוך על ישראל ואנכי אהיה לך למשנה  וגם שאול אבי יודע כן, ויכרתו שניהם ברית לפני ה'" (שם כג, טז-יח).

ועל הפסוק הזה כתב רמ"ע מפאנו: "כי ביד משיח לבד תתקיים ממלכת ישראל, כאמרם ז"ל ממלכה שְפֵלָה היא חלק המִשְנֶה, ותקום ביד משיח בעל המלוכה האמיתית שיהיה המשנה נשמע אליו לגמרי. וכבר זכרנו כי היה יהונתן שמח וחפץ להיות לו למשנה, כי אמנם נפש יהונתן נקשרה בנפש דוד כקטן הנתלה בגדול. הוא שדוד מקונן עליו 'נפלאתה אהבתך לי מאהבת נשים' (שמואל ב א, כו) - כי אין השכל סובל מדרך הטבע שיהיה בן המלך אוהב את עבדו עד שיושיבהו לרצונו על כסא אביו, והוא יהיה לו למשנה. אלא אמר דוד - מאהבת נשים - אמותינו זו לזו. שרחל מסרה סימנים ללאה ולא נתקנאה בירך אחותה - משם התחילה 'אהבתך לי' שלא היית מקנא בי. והיה זה וזה מהפלא העליון שאין בו טעם ומשביע לכל חי רצון בלא קנאה ובלא תחרות. והוא אשר חפץ עשה, שתושיב קטנה את הגדולה באפריון ותעשה לה שושבינות, וכן במשפט המלך להיות בנימין צעיר כונן ליהודה כסאו"
. והשלמת מלכות ישראל תהיה רק בכלות הקנאה עד תומה, כאמור, "אפרים לא יקנא את יהודה" ועצי יוסף ויהודה יהיו לעץ אחד "ומלך אחד יהיה להם למלך".

העולה מכל המובאות הוא שיסוד מלכות ישראל וגאולתו הוא באחדות העם וביטול הקנאה. "שלבו הוא לב כל קהל ישראל" (רמב"ם, הלכות מלכים ג, ו)
. וגם מלכות ה', שהמלך הוא נציגה, באה רק מתוך האחדות של "ויהי בישורון מלך - בהתאסף ראשי עם יחד שבטי ישראל" (דברים לג, ה). ומלכות זו באה לידי ביטוי בקבלת עול המצוות במתן תורה שנאמר בו "'ויחן שם ישראל נגד ההר' - כאיש אחד בלב אחד" (מכילתא יתרו); וגם השכינה שרתה בבית המקדש, שהיה בחלקם המשותף של יהודה ובנימין (מכילתא ריש ויגש).

לכל אלו מתנגד עמלק, ובכל אלו הוא נלחם. כפי שהסברנו לעיל (עמ' 254) שורשו של עמלק בנחש הקדמוני ובחטא הקנאה של הנחש. תחילת יצירתו בקנאה שנגרמה מריחוקה של תמנע, "תמנע בת מלכים היתה ובעיא לאיגיורי. באתה אצל אברהם יצחק ויעקב ולא קבלוה, הלכה והיתה פלגש לאליפז בן עשו...נפק ממנה עמלק דצערינהו לישראל" (סנהדרין צט, ע"ב). על כן לוחם עמלק בכל אות וסימן של אחדות ישראל: בקבלת התורה, בבית המקדש ובמלכות ישראל. זה שאמר הכלי יקר "כי 'רפידים' אותיות 'פרידים' - ופירוד לבבות שביניהם". ועל כן במחיית עמלק חייבת להיות שותפות של אמת בין חלקי העם השונים - בין בני רחל לבני לאה. כי רק הכוח המשולב ורק המלחמה הכפולה של שני הפלגים כאחד יכולים למחות את זכר עמלק עד תומו.

רעיון ה"ויתור" העומד ביסוד המלחמה הכפולה בעמלק, מונח גם בתשתית נס הפורים. כנגד עמלק-המן הטוען: "עם מפוזר ומפורד בין העמים" מצווה אסתר "לך כנוס את כל היהודים" וקובעת לדורות את מצוות היום לאחדות העם "איש לרעהו ומתנות לאביונים". כי עיקר עבודת היום ומחיית עמלק הם על ידי מעשה הגמ"ח
 שתכליתם לכפר על חטא הקנאה והפירוד. וזה הפן השני בהסבר השותפות של בני לאה ובני רחל במלחמת עמלק.
� 'רחל ועמלק', עמ' � PAGEREF הפניה337 �279�; 'יוסף ועמלק', עמ' � PAGEREF הפניה337ב �293�; 'בנימין ועמלק', עמ' � PAGEREF הפניה337ג �309�.


� שמואל א ל, יז. מדובר במלחמת דוד בגדוד העמלקי שכבש ושרף את צקלג, ושבה את הנשים והילדים של דוד ואנשיו.


� דברי הימים א ד, מב-מג. הספר מונה את צאצאי אדם הראשון, הפסוקים המובאים עניינם בבני שמעון.


� בבא בתרא קכג, ע"ב. המהרש"א מציין שהפסוק ובני מנשה וכו' אינו בתנ"ך. פסוק דומה לזה נמצא בדברי הימים א ה, כג-כד: "ובני חצי שבט מנשה...ואלה ראשי בית אבותם ועפר וישעי".


� משה בן עמרם בן קהת בן לוי (שמות ו, טז-כ), ושמואל מבני לוי כמפורט בדברי הימים א ו, א-יב.


� רש"י, בראשית כה, כב; ועיין ילקוט שמעוני רמז ק.


� רש"י, בראשית לב, כה. ע"פ בראשית רבה עז, ג.


� מכתב מאליהו, ח"ב, עמ' 218. ראה הרחבת הדברים לעיל עמ' � PAGEREF הפניה338 �283�.


� המכילתא עצמה למדה מכאן "שיהא התלמיד חביב לפני רבו כמותו", וכן הביא רש"י בפירושו לתורה. ועיין אסופת מערכות, למרן ראש הישיבה זצ"ל, פורים עמ' כו, בהסבר הקשר בין מלחמת עמלק להלכה זו של כבוד התלמיד ע"י רבו; וכן פחד יצחק לפורים, עניין יח, עמ' סה-סו.


� ועל חשיבות יהושע במלחמת עמלק, עיין גם לעיל עמ' � PAGEREF הפניה339 �306�.


� השווה לדברי הגמרא במו"ק (כח, ע"ב) שאחאב זכה להספד גדול בירושלים על שהיה "מעמד במרכבה נכח ארם" (מלכים א כב, לה) והיה מתחזק לעמוד למרות ששתת דם, כדי לא להבהיל את הלוחמים בנפלו.


� המכילתא מובאת בר"ן במסכת תענית ובהעמק דבר יז, י.


� מעניינות ההקבלות בין הפסוק מתפילת שלמה למלחמת עמלק: "כי יצא עמך" - "צא הלחם", וגם "למלחמה על אויבו בדרך" - "אשר קרך בדרך".


� ועיין מאור ושמש כאן שהרחיב מאד בעניין "כוחו של משה להגביר אמונה בלב ישראל. כשגבר ידו והחזיקו באמונה גבר ישראל, וכשלא היה יכול לקבוע בליבם שורש האמונה - אזי גבר עמלק, וזה שאמרו שהיו משעבדים לבם דהיינו בסוד אמונה שלמה".


� הרב שוועל הביא על דברי הרמב"ן את לבוש האורה לרקאנטי: "שכל הספירות הנרמזות בעשר אצבעות הידיים נכללות ופונות אל הרוֹם, ולכן בנשיאת כפים מכוונים למעלה בעשר אצבעותיהם כנגד העשר...ומשם ממשיכים הברכה, והשפע יורד".


� עיין רש"י במדבר כז, יז: "אשר יצא לפניהם - לא כדרך מלכי האומות שיושבים בבתיהן ומשלחין את חיילותיהם למלחמה, אלא כמו שעשיתי אני שנלחמתי בסיחון ועוג שנאמר (במדבר כא) אל תירא אותו". ושם נאמר  "ויכו אותו ואת בנו" ופירש רש"י: "משה הרגו כדאיתא בברכות נד".


� מקורות נוספים בזוהר ראה מאמרו של הרב גורן, 'מלחמת עמלק ומלכות ישראל', תורת המועדים, עמ' 248.


� כך מפורש בגמרא סנהדרין (כ, ע"ב): "תניא ר' יוסי אומר, שלוש מצוות נצטוו ישראל בכניסתן לארץ, להעמיד להם מלך ולהכרית זרעו של עמלק ולבנות להם בית הבחירה. ואיני יודע איזו מהן תחילה, כשהוא אומר 'כי יד על כס י-ה מלחמה לה' בעמלק' הווי אומר להעמיד להם מלך תחילה". ועיין לעיל עמ' � PAGEREF הפניה342 �324�, וכן בספרי: "ואיני יודע איזה יקדים...כל שיש המלך על כס י�ה אתה מכרית זרעו של עמלק" (ספרי, ראה סז).


� "משה ואהרן בכהניו ושמואל בקראי שמו" (תהלים צט, ו), ועיין ברכות לא, ע"ב; תענית ה, ע"ב "אמר לפניו, שקלתני כמשה ואהרן".


� הרב גורן, תורת המועדים, עמ' 259-257.


� הסיפור המקראי נמצא בשמואל ב פרק טז; הסבר לכל העניין, ראה להלן עמ' � PAGEREF הפניה343ב �385� ואילך.


� מלך ערד, הוא כידוע, עמלק, שנאמר "וישמע הכנעני מלך ערד יושב הנגב" (במדבר כא, א) - "זה עמלק שנאמר 'עמלק יושב בארץ הנגב'" (תנחומא, חקת יח).


� כך מוכח לכאורה משמו של אליהו "אליהו הגלעדי", וגלעד כידוע בחלקו של גד היתה. אמנם לשיטות האחרות מפרש המדרש שגלעד היא כינוי ללשכת הגזית "גלעד לשון גיל שמשם גילה יוצאת לעולם ע"י התורה והמשפט" (עץ יוסף), "גלעד דרש לשון נוטריקון - גל ועד שהכל פונים להוראה שיוצאת משם" (מתנות כהונה).


� ילקוט שמעוני סוף פרשת ניצבים. בפירוש מתנות כהונה על בראשית רבה מביא את שתי הגרסאות כשוות ואילו ביד יוסף ציין שהגרסה בילקוט שמעוני שאליהו היה מבני לאה הוא טעות סופר.


� מדרש שוחר טוב מג, מובא באישי התנ"ך.


� מהמדרש עולה שישנה שיטה שלישית שאליהו הוא מבני בנימין, ושישנה גרסה שאליהו אמר שהוא מבני רחל. כנראה, הרמב"ן לא נקט גרסה זו. אבל גם אם נניח שאליהו לא היה מצאצאי לאה, ברור שחלקו בתהליך הגאולה של אחרית הימים הוא בחיזוק האחדות הרוחנית ושיבתם של ישראל לאביהם שבשמים, ואכמ"ל.


� הציטוט כאן מבאר משה, כי תצא, עמ' תרעא; ראה זוהר ח"א, דף קסו ע"ב, על הפסוק "ויהי לי שור וחמור" (בראשית לב, ה) וזוהר ח"ב דף סד ע"ב. ושם עמ' תרעב כתב שעשו הוא השמאל שבקליפה בחינת שור, וישמעאל הוא בחינת הימין שבקליפה בחינת חמור.


� באר משה, עמ' תרעג בשם הזהר ח"ג, דף רמו ע"ב. ובפרשת ויצא עמ' תריא כתב: "ותראה דבר נפלא כי בשתי הפרשיות של מלחמת עמלק (סוף בשלח וסוף כי תצא) יש קסו תיבות ועם הכולל קסז. ועם שלושת התיבות עצמן (קע) עולה בגימטריא 'יוסף ודוד' (170) כנגד תרין משיחין, ופורקנא לא תליא אלא בעמלק, ופלאי כי גם במגילת אסתר קסז פסוקים", עכ"ל.


� שם עמ' תרעג, ולא מצאתי את המדרש בבראשית רבה.


� אבן שלמה, פרק יא, אות ו; בשם תיקוני הזהר חדש לו, א.


� שמועות ראיה, פרשת וישב, עמ' פג-פד. וע"ש הסברו למכירת יוסף על פי זה.


� תנחומא, כי תצא סוף אות יא; וראה שינוי שם התנאים במכילתא סוף בשלח.


� "ויחן שם ישראל" (שמות יט, ב) רש"י: "כאיש אחד בלב אחד. אבל שאר כל החניות בתרעומת ובמחלוקת (מכילתא)".


� אסופת מערכות, בראשית, א, עמ' שיב.


� ויקראו שמו עשו - הא שוא שבראתי בעולמי (ב"ר סג, יב).


� אסופת מערכות שם עמ' שיד, שיז. ועיין שם שהסביר שעשו נדחה בגלל הנתק הזה, ועל כן קיבל יעקב את שני סוגי העבודה, וגם את שני סוגי הברכות, ולכן זכה גם לברכות שהיו מיועדות לעשו.


� אסופת מערכות, פורים, עמ' י.


� באר משה, כי תצא, עמ' תשמא.


� "וכן מצינו בנחש הקדמוני שנתן עיניו במה שאינו ראוי לו" (סוטה ט, ע"ב).


� רש"י, בראשית ג, ו; המקור בבראשית רבה יט, ה.


� "ישראל שעמדו על הר סיני פסקה זוהמתן" (שבת קמו, ע"א).


� שבת נה, ע"ב; רש"י, בראשית לה, כב.


� גמרא שבת שם: "א"ר שמואל בר נחמני א"ר יונתן, כל האומר ראובן חטא אינו אלא טועה שנאמר ויהיו בני יעקב שנים עשר - מלמד שכולם שקולין כאחד".


� וזו לשון המפרש המובא בחומש רב פנינים: "ידוע כי אכסנאי אסור בתשמיש. ורש"י ז"ל פירש בריש לך לך שהדרך ממעטת ג' דברים ואחד מהם הוא פו"ר. ע"כ כל זמן שהיה יעקב בדרך לא שמש מיטתו. אבל 'ויהי בשכון ישראל בארץ ההיא', בקביעות שכן במקום הזה, רצה להביא עוד בן אחד בעולם, ויהיו י"ג שבטי י-ה כמספר אחד ואהבה, שאז יהיו השבטים באחדות גמור בלי שום פרוד...ועלה במחשבתו לעשות נחת רוח לנשמת רחל, וכאשר יתדבק עם בלהה יקרא הבן על שם רחל, ויחר אף ראובן על הדבר הזה מדוע לא יתדבק יעקב עם אמו. מה עשה ראובן? 'וילך ראובן' - הלך בבית הנה והנה, ומפרש הכתוב באיזה שעה הלך? בשעה 'וישכב את בלהה פלגש אביו' - בשעה שאביו שכב את בלהה פלגשו. 'וישמע ישראל' - כי כששמע יעקב קול מצעדי גבר הולכים בבית, ואז אסור לשמש מיטתו, והפסיק ולא שמש עוד [וזה: וישמע ישראל - פסקא באמצע פסוק] ולא נולד הבן הי"ג - 'ויהיו בני יעקב שנים עשר' - ולא י"ג. כי לא שמש עוד, שחשב שמה' נתבטל הדבר שלא יביא בן י"ג לעולם, כי הקב"ה לא רצה החיבור הזה בין האחים, כי ע"י הפרוד ושנאת האחים ירדו למצרים". 


  לפי פירוש זה פירשנו את תגובתו הקיצונית של ראובן כשנודע לו על היעלמות יוסף, "ויקרע את בגדיו...ויאמר הילד איננו ואני אנה אני בא" (בראשית לז, כט-ל), כי ראובן יודע שיוסף עתיד לתקן את חטאו ומדין בכור, הנוטל פי שנים, הוא שישלים את מנין י"ג הבנים, ומשנעלם יוסף תוהה ראובן "הילד [הי"ג?] איננו, ואני [וחטאי] אנה אני בא"!


� ראה רש"י (בראשית לו, כג): "בכור יעקב ראובן - בכור לנחלה, בכור לעבודה, בכור למנין. ולא נתנה בכורה ליוסף אלא לעניין השבטים שנעשה לשני שבטים". ועיין ב"ב (קכג, ע"ב): "מה בכורה האמורה ביוסף פי שנים...ואני נתתי לך שכם אחד על אחיך", ורש"י שם: "שני חלקים כנגד שני אחים".


� כולל את בנו יונתן (שמואל א כ, לג) ואת אחימלך הכהן וכהני נב (שמואל א כב, טו).


� עיין מפרשים לשמואל א א, א; ולמלכים א יא, כו.


� סיפר הרב חיים שמואלביץ: "מנקי האשפה בירושלים של פעם התחלקו בעבודה כך, שאחד עומד על מפתן מכונית הזבל והשני רץ להביא את פחי האשפה מפתחי הבתים. בבוקר אחד, כשהלך לתפילה והקדים שלום לאיש הזבל, אמר לו הלה: רבי, אל תראה אותי כך שאני רץ אחרי הזבל, מחר אני עומד למעלה והוא רץ אחרי הזבל" (מפי השמועה).


� הקב"ה רמז לירבעם שהוא בראש וקודם לבן ישי: "אני ואתה ובן ישי", אבל לירבעם לא הספיק לשמוע זאת מכללא, הוא רצה לשמוע בפירוש שהוא בראש! - על כך באה התשובה שבן ישי בראש!


� רמ"ע מפאנו, עשרה מאמרות, מאמר חקור דין, חלק ד, פרק יז; פירוש יד יהודה שם, אות כד.


� סבלונות - מתנות שהחתן משגר לכלתו לפני נישואיהם.


� עיין קול אליהו, לגאון מוילנא, פרשת ויצא, אות לא, מה טעם חיפשו חז"ל פירוש לשם ראובן (ראו מה בן...) הרי בתורה מפורש "ותקרא שמו ראובן כי אמרה כי ראה ה' בעניי כי עתה יאהבני אישי" (בראשית כט, לב). שם זה, כאמור, נובע מקנאה, בעוד שדרשת חז"ל מגדירה את שמו של ראובן בהתגברות על קנאה.


� ועיין בהרחבת הערבות שבין יהודה לבנימין לדורי דורות, להלן עמ' � PAGEREF הפניה353 �385� ואילך.


� כאן מודה שאול במלכות דוד בפה מלא. בכמה הזדמנויות אחרות הוא מודה במלכות דוד ואף ממליך אותו בצורה עקיפה ונסתרת. כך כאשר הוא שולח אותו להילחם בגלית ואומר לו "לך וה' יהיה עמך" (שמואל א יז, לז) - כאשר הוא יודע שה' עם דוד וממנו - סר. וכך בנתינת מדיו לדוד - והרי המדים והבגדים הם סמל המלוכה (עיין בהערה הבאה). גם "ויפשט גם הוא בגדיו ויתנבא" שבסוף פרק יט הוא סימן ששאול קיבל את הנבואה "דוד מלך ישראל חי וקיים" ואת העובדה ששמואל לומד עם דוד הלכות בית הבחירה ["ניות ברמה" - "למצוא מקום לבית הבחירה מן התורה" (זבחים נד, ע"ב ורש"י שם)] ולמעשה מכריז עליו כמלך. שאול פושט את בגדי מלכותו ובזה מודה במלכות דוד. ועיין במקורות שבספרי עיוני מקרא, ח"ב, עמ' 293-291.


� הבגדים בכלל והמעיל בפרט הם סמל המלוכה. מלכות שאול נקרעת ממנו עם קריעת המעיל (שמואל א טו, כז-כח) "ורמז אני רומז לך מי שהוא קורע את מעילך הוא עתיד ליטול את מלכותך" (שוחר טוב נז; וילקוט שמעוני כאן רמז קלד). וכן במעשה אחיה וירבעם מציינים עשרת קרעי השלמה החדשה את עשרת השבטים שמקבל ירבעם למלכותו (מלכים א יא, ל-לא), ועיין במובאות שבהערה הקודמת.


� רמ"ע מפאנו, עשרה מאמרים, מאמר חיקור דין, חלק ד, תחילת פרק יז.


� ומכאן הקשר בין מלכות דוד לברכת הלבנה. פגימת הלבנה היא תוצאה של קנאה שאותה מתקן מלך ישראל.


� עיין בהרחבת הדברים במאמר 'בוסמו של פורים', לקמן עמ' � PAGEREF תקון101 �372� ואילך.





