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פשר היקיצות

עמרם מרגלית
שיח לשבת פרשת מקץ 

עם יקיצתו של פרעה בתחילת פרשתנו, נסגרת חטיבה סיפורית שלמה של חלומות, שהחלה עם חלומות יוסף ועברה דרך חלומות השרים. חז"ל כבר הצביעו על הדמיון בין סיפור יוסף לסיפור מגילת אסתר (עיין בראשית רבה פרשה ז', פסקה ו'), ונראה שאפשר להוסיף לזה גם את אותה התחושה שמעביר הפסוק: "בַּלַּיְלָה הַהוּא נָדְדָה שְׁנַת הַמֶּלֶךְ" בלב המגילה – גם כאן ניתן להרגיש ב"וַיִּיקַץ פַּרְעֹה" שחוזר על עצמו פעמיים, סמל למין יקיצה קוסמית, התעוררות באירועים המהווה נקודת מפנה בסיפור; ובאמת, זוהי הפעם הראשונה בחלומות האלו בה מוזכרת במפורש התעוררות בסוף.

פרעה מתעורר בבוקר מחלומותיו כשרוחו נפעמת. על פי מה שהוא יתאר אחר-כך ליוסף, נגלה לו מחזה סיוטי מהסוג שנצרב בתודעה :"לֹא רָאִיתִי כָהֵנָּה בְּכָל אֶרֶץ מִצְרַיִם לָרֹעַ". אך מלבד סוריאליזם הזוי שמוכר בעולם החלום, נראה שהחלום הזה גם עשיר בסמלים שטעונים במשמעות רבה בשביל פרעה ובשביל מצרים כולה: היאור, האל שנותן חיים לכל הממלכה, שפתאום מעלה מתוכו רוע ואימה;
 הפרות, שגם להן סגדו במצרים; המִספר שחוזר על עצמו; יונג בודאי היה שמח להיות המטפל. 

אפשר לדמיין שפרעה רואה בחלום זה ענין הדורש פרשנות מיסטית, אשר תספר על אירוע גורלי שיתרחש ברמת הממלכה כולה, אם לא בעולמות העליונים, בהיותו אמון על דברי המדרש: "חלום של מלך – של כל העולם כולו הוא"
, או בלשונו של יוסף: "אֵת אֲשֶׁר הָאֱלֹהִים עֹשֶׂה, הִגִּיד לְפַרְעֹה". 
לכאורה, זו הסיבה שפתרונות החרטומים לא מתיישבים על לב פרעה: "פתרין היו אותו אלא שלא היה קולן נכנס באזניו: שבע פרות הטובות – שבע בנות אתה מוליד, שבע פרות הרעות – שבע בנות אתה קובר, וכן אמרו שבע שבלים הטובות – שבע מלכיות אתה מכבש, שבע שבלים הרעות – שבע אפרכיות מורדות בך"
, וזהו המענה שמספק פתרונו של יוסף.

אבל אין חובה לפרש את סיפור החלום ופתרונו דווקא במושגים של סמלים קדמוניים ואפלים או נבואה הרת גורל. כמו במקומות רבים נראה שהסיפור משתמש בכלים פשוטים יותר. 

החלומות של פרעה בסך-הכל מבטאים את פחדיו. מתוך היאור צפים ועולים החששות המודחקים – הפחד שהיאור יחדל לספק, הפחד מערעור הסדר הברור שמופיע בחלום כשפתאום הרזות אוכלות את השמנות. פחדים אלו מובנים ביותר על רקע המציאות המצרית שהיתה בנויה על היררכיה חברתית ברורה של נתינים ואדונים, ובמיוחד על רקע היותו השליט. נראה שבתוך המציאות האידילית והשלווה של מצרים, רוחשת לה מתחת לפני השטח העצבנות האנושית המוכרת – אולי יום אחד זה יקרוס? אולי לא לעולם חוסן? 

דוגמא לסיפור כזה ניתן לראות בפרק הראשון מאיוב.
 בפסוקים הראשונים מתוארת מציאות מושלמת, אוטופיה. אך כבר בפסוק ה' אנו עדים לסדקים חבויים: "כִּי אָמַר אִיּוֹב אוּלַי חָטְאוּ בָנַי וּבֵרֲכוּ אֱלֹהִים בִּלְבָבָם". החשש הזה, השניות המטרידה הזו שיכולה להטריף את דעתו של אדם שיש לו הכל: אולי משהו לא טוב? אולי חטאתי וכל הטוב הזה ילקח ממני? אותו פחד שגורם לנו תמיד להדק את האחיזה במה שיש לנו, ובכך הופך הרבה פעמים לנבואה המגשימה את עצמה.

הפסוקים הבאים כבר מתארים בפרוטרוט את מה שמתחולל בנפשו של הגיבור – השטן, המקטרג הפנימי שיודע עלינו הכל, מלשין לקדוש ברוך הוא ותופס את איוב, לא באופן מפתיע, בדיוק בנקודה שממנה הוא מפחד: "וְאוּלָם שְׁלַח נָא יָדְךָ וְגַע בְּכָל אֲשֶׁר לוֹ אִם לֹא עַל פָּנֶיךָ יְבָרֲכֶךָּ".

אם נמשיך עם הפתרון הזה: את הפחדים האלה שנעלמו מעיני החרטומים, אולי בהיותם מודחקים אצלם באותה מידה, קורא יוסף בקלות. יוסף יודע דבר נוסף שהגמרא מספרת לנו: "כל החלומות הולכין אחר הפה"
 – איך שתפרש כך יצא לפועל, או במלים אחרות: מה שמכריע זה מה שתעשה עם החלום לאחר היקיצה. אין משמעות לחלום מחוץ לעולם המעשה. בלשון הזוהר: "חלמא דלא אתפשר כאגרתא דלא מתקריא"
.
פתרון החלום של יוסף קשור בהעלמת הערפל המיסטי שמתקשר אל הסמלים, והעברה אל עולם המעשה – אין פה גזרת גורל, אלא יש פה בעיה הניתנת לפתירה: "וְעַתָּה יֵרֶא פַרְעֹה אִישׁ נָבוֹן וְחָכָם וִישִׁיתֵהוּ עַל אֶרֶץ מִצְרָיִם. יַעֲשֶׂה פַרְעֹה וְיַפְקֵד פְּקִדִים עַל הָאָרֶץ" וכו'. היקיצה של פרעה בפרשה היא יציאה מעולם החלום אל עולם המציאות, עולם שבו לאדם יש יכולת לפעול ולא לאלים אפלים ונסתרים. 

כמובן שיוסף משחק על פחדי פרעה מתוך אינטרסים שלו. זו, אגב, לא הפעם הראשונה שהוא מנסה דבר כזה: "בְּעוֹד שְׁלֹשֶׁת יָמִים יִשָּׂא פַרְעֹה אֶת רֹאשֶׁךָ וַהֲשִׁיבְךָ עַל כַּנֶּךָ... וְעָשִׂיתָ נָּא עִמָּדִי חָסֶד וְהִזְכַּרְתַּנִי אֶל פַּרְעֹה". את ממשיך דרכו ניתן לראות בגמרא: "בר הדיא מפשר חלמי הוה, מאן דיהיב ליה אגרא – מפשר ליה למעליותא, ומאן דלא יהיב ליה אגרא – מפשר ליה לגריעותא"
.
שיבת המודחק 

כִּי צְרִיכִין לִשְׁמֹר מְאֹד אֶת הַזִּכָּרוֹן, שֶׁלֹּא יִפֹּל לְשִׁכְחָה, בְּחִינַת מִיתַת הַלֵּב.
בדברים אלו פותח רבי נחמן את תורה נ"ד בליקוטי מוהר"ן – תורה "ויהי מקץ". 

היקיצה בפרשתנו מופיעה גם כזכירה, כהיזכרות. וכך אומר הזוהר: "ויהי מקץ – מאי מקץ? רבי שמעון אמר: אתר דלית ביה זכירה... שנתים ימים – מאי שנתים? דתב דרגא לדרגא דאית ביה זכירה"
.

את סיפור יוסף שמסופר לנו בפרשה שעברה ניתן לקרוא כסיפור אחד גדול של הדחקה. האחים לא מסוגלים להתמודד עם יוסף – עם האיום שהוא מהווה על המקום שלהם אצל אביהם, עם חלומותיו, עם התנהגותו – הוא מזכיר את דיבתם, את חסרונותיהם. אנחנו יכולים בקלות לדמיין את מה שמתחולל בנפש האחים באותן שתיקות בהן ראו אותו, אך "לֹא יָכְלוּ דַּבְּרוֹ לְשָׁלֹם" – את הצטברות הכעס, הטינה, הקנאה. בכעסם הם משליכים את יוסף אל הבור, אל מעמקי השכחה, ומכסים על פשעם בערימה של שקרים. 

גם אשת פוטיפר לא מסוגלת להתמודד עם יוסף, עם העלבון בכך שלא התמסר אליה, עם יופיו שתמיד יזכיר לה את חטאה, וגם היא משליכה אותו אל הבור. את התמונה משלים כמובן שר המשקים, שבאקורד סיום אופייני לפרשה: 'לא זכר את יוסף – וישכחהו'.

וכך הופך יוסף למין סוד אפל המודחק בתודעתם של אנשים, מדותן ועד מצרים.

הסיפור היחיד בפרשה הקודמת שלא שייך ליוסף, בולט בדיוק בזה – שלא מוזכר בו יוסף. יש פה סיפור שמשתרע על פני שנים רבות, מלידת ער ועד לידת זרח ופרץ ששייכים כבר לדור אחר, ואולי אחת ממטרותיו היא אותה שתיקה רועמת – כביכול יהודה קבר את הסוד אל התת מודע והמשיך בחייו, אבל רק כביכול. הסיפור כאילו מסיים את החלק הראשון בסיפור יוסף, ומשלה אותנו: עברו הרבה שנים, הכל כבר נשכח.

ואם הפרשה הקודמת מסתיימת בעולם השכחה והנשייה, עולם החלום והדמיון, הפרשה שלנו מתחילה ב"מִקֵּץ" – יקיצה והזכרות. בתוך זמן קצר – "וַיְדַבֵּר שַׂר הַמַּשְׁקִים אֶת פַּרְעֹה לֵאמֹר: אֶת חֲטָאַי אֲנִי מַזְכִּיר הַיּוֹם". יוסף מוּצא מבור השכחה אל קדמת התודעה. פתאום, חטאי עבר שנקברו והושתקו מזה עידן עולים מחדש אל פני השטח: "וַיֹּאמְרוּ אִישׁ אֶל אָחִיו אֲבָל אֲשֵׁמִים אֲנַחְנוּ עַל אָחִינוּ אֲשֶׁר רָאִינוּ צָרַת נַפְשׁוֹ בְּהִתְחַנְנוֹ אֵלֵינוּ וְלֹא שָׁמָעְנוּ עַל כֵּן בָּאָה אֵלֵינוּ הַצָּרָה הַזֹּאת". רק בפרשה זו נזכר יוסף בחלומותיו הראשונים, שהתגשמו בפתאומיות: "וַיִּזְכֹּר יוֹסֵף אֵת הַחֲלֹמוֹת אֲשֶׁר חָלַם לָהֶם". 

געש הרגשות מתפרץ בפרשה אף באופנים בולטים עוד יותר: "וַיְמַהֵר יוֹסֵף כִּי נִכְמְרוּ רַחֲמָיו אֶל אָחִיו וַיְבַקֵּשׁ לִבְכּוֹת וַיָּבֹא הַחַדְרָה וַיֵּבְךְּ שָׁמָּה", עד שבפרשה הבאה כבר: "וַיִּתֵּן אֶת קֹלוֹ בִּבְכִי וַיִּשְׁמְעוּ מִצְרַיִם". 

הפרשה הזו היא פרשת מעבר בסיפור – שלב היקיצה וההיזכרות. הפתרון של הבעיה יגיע רק בפרשה הבאה: "וַיִּגַּשׁ אֵלָיו יְהוּדָה" – מי שהיה סוד אפל מהעבר שרצינו להסתיר הופך למישהו ממשי שכבר אפשר לגשת אליו – "וַיֹּאמֶר יוֹסֵף אֶל אֶחָיו גְּשׁוּ נָא אֵלַי וַיִּגָּשׁוּ" - ואפילו ליפול על צואריו ולבכות. 

אבל התיקון של החטא איננו בבכי, אלא בשלב הבא: "וַיְנַשֵּׁק לְכָל אֶחָיו וַיֵּבְךְּ עֲלֵיהֶם, וְאַחֲרֵי כֵן דִּבְּרוּ אֶחָיו אִתּוֹ". 

התחושה העולה מפרשות אלו היא שחטא האחים מקורו באותה בעיה עתיקת יומין של חוסר תקשורת: "וְלֹא יָכְלוּ דַּבְּרוֹ לְשָׁלֹם". שהרי אם היו מדברים לשלום, כמו אותו האיש בשדה, ודאי היו יודעים ש"אֶת אַחַי אָנֹכִי מְבַקֵּשׁ". ההסתרה וההדחקה מביאים לניכור בין האחים (אותו ניכור שמחזיר להם יוסף: "וַיַּרְא יוֹסֵף אֶת אֶחָיו וַיַּכִּרֵם, וַיִּתְנַכֵּר אֲלֵיהֶם"), מביאים את האחים לשקר, ומאלצים אותם לסחוב סודות כבדים למשך שנים ארוכות. 

אותה הסתרה והדחקה תחזור ותצוף כדרכה, אם לא בחלומותיהם אז במהלך חייהם (והאין סיפור יהודה ותמר גרסה בזעיר אנפין לסיפור יוסף, שבאה לומר: השקר
 שאנו בונים גדל וגדל עד שבסוף מתפרץ?). דווקא השכחה היא שמכבידה וגורמת ל"מיתת הלב". מיד כשיאזרו אומץ להזכיר ולדבר, יגלו שאת אותם סודות גדולים אין ענין בכלל להסתיר: "לֹא אַתֶּם שְׁלַחְתֶּם אֹתִי הֵנָּה כִּי הָאֱלֹהִים".
� על אותו אפקט פועלת העוצמה של מכת דם.


� בראשית רבה פ"ט.


� שם. ועיין עיקר שפתי חכמים על רש"י ד"ה "ואין פותר אותם".


� את הקריאה הבאה שמעתי מפי ד"ר חגי משגב.


� ברכות, נו ע"א.


� זוהר, פרשת מקץ, קצט ע"ב.


� ברכות, שם.


� נראה שהזוהר דורש פה את המילה "שנתים" מלשון לשנות ולשנן – הפעם השניה גורמת לכך שהדברים יקבלו ממשות בתודעה: "וְעַל הִשָּׁנוֹת הַחֲלוֹם אֶל פַּרְעֹה פַּעֲמָיִם כִּי נָכוֹן הַדָּבָר מֵעִם הָאֱלֹהִים". 





� הרב אלחנן סמט בפירושו עמד על הדמיון בין השרשים ש.ל.ה וכ.ז.ב הקשורים שניהם לשקר בפסוק: "וַתִּקְרָא אֶת שְׁמוֹ שֵׁלָה וְהָיָה בִכְזִיב בְּלִדְתָּהּ אֹתוֹ". הרמז הוא שלגבי בן זה עומד יהודה להשלות ולכזב בתמר. 
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