"...מונה 67 חניכים, בצפייה לבניין אריאל, תפילת מנחה". כל מפקד ואירוע תנועתי מסתיים במילים האלו- "בצפייה לבניין אריאל", אבל לא כולנו יודעים בדיוק למה אנחנו מצפים, ולא יודעים מה עלינו לעשות כדי "שיבנה בית המקדש במהרה בימינו".  

תפקידו של בית המקדש הוא השראת שכינה בעולם. א"כ עלינו להבין מהי השכינה. 

שכינה

המלבי"ם בפרשת תרומה (ב"רמזי המשכן") מסביר שאדם שמטהר ומקדש עצמו עד שהוא הגיע לרמה שהוא אלוקי בכל מעשיו, שהוא שולט על גופו וכוחותיו בכוח הבחירה שבו- "אז תעלה ההארה ממעשיו להאיר לכל העולמות...ומזה עקר השכינה בתחתונים כי משם תצא ההנהגה הכללית לכל העולמות". כלומר- אדם שמוסיף בעצמו אלוקיות ע"י כוח הבחירה שלו, ע"י שליטה בגוף ובכוחות שלו- אדם כזה מתקן את כל העולמות, מוסיף אלוקיות, קדושה בעולם, מוציא לפועל את רצון ה',  שזה בעצם "להוריד את השכינה לארץ". כאלה היו האבות- אורות גדולים שהורידו את השכינה לארץ. הם היו מרכבה לשכינה, כלומר הם משכו את כל המציאות אל העניין האלוקי. ו"מעשה אבות סימן לבנים". זהו תפקידו של עם ישראל. 

מה זה עם ישראל? זהו עם מיוחד, שונה משאר העמים. שאר העמים נוצרים מצרוף של פרטים שמצטרפים יחד רק כדי למלא את הצרכים הטבעיים של האדם, שהרי בקבוצה יותר קל להשיג מזון והגנה, יותר קל לסדר את כל הצדדים החיצוניים של החיים. עמ"י אינו כזה- הוא אינו תלוי בפרטים שלו. גם אם אין אף יהודי- עם ישראל חי וקיים. "ישראל קדמו לעולם"- איך עמ"י היה קיים לפני שהעולם נברא? אלא שעם ישראל אינו איגוד של פרטים, אלא אידיאל אלוקי מוסרי שיוצא לפועל בעולם הזה דרך עם ישראל. עמ"י נוצר ע"י ה'- "עם זו יצרתי  לי,"כדי ש-" תהילתי יספרו".עם  שייעודו הוא הפצת שם ה' בעולם, להיות אור לגויים. להוציא לפועל את רצון ה' בעולם. תפקידנו אינו להביא גאולה לנו, שיהיה טוב לעם ישראל, אלא לגאול את כל העולם כולו.

"השכינה שורה בתוך כל לבבות בני ישראל" (רבי צדוק הכהן מלובלין) כי בעצם "אור השכינה הוא כנסת ישראל", וכנסת ישראל היא "האידיאל הישראלי השורה באומה כולה...בכל דורותיה" (אורות, עמ' קמ). וכמו שאומר ה"אור החיים" הקדוש- "השכינה היא נשמת ישראל". בתוך כל יהודי יש ניצוץ של שכינה, ניצוץ של הנשמה הנצחית  הזאת, שתפקידה לתקן ולרומם את העולם כולו. את הניצוץ הזה צריך כל אחד להדליק לנר! להרבות בנו אלוקיות, ע"י הבחירה בטוב. "שכל אחד יבנה לו מקדש בחדרי לבבו, כי יכין את עצמו להיות מקדש לה' ומעון לשכינת עוזו" (מלבי"ם, שמות כ"ה, ח). 

אך לא מספיק להיות צדיק! צדיק לבד הוא צדיק לעצמו, ונר ברוח נכבה בקלות. צריך מדורה! ציבור, עם. רק בכוח העם להוציא לפועל את רצון ה' בכל תחומי החיים. המצוות אינם מעשה של יהודי פרטי, אלא הוצאה לפועל של נשמת העם. הרי א"א להיות גם כהן גם לוי וגם ישראל! אדם פרטי לא יכול לעשות את כל המצוות! 

מקום הנבואה

 וכמו שישנו עם שדרכו השכינה יוצאת לעולם, ישנו מקום שדרכו נמשכת הקדושה (שכינה, רצון ה',נצחיות) לעולם. המקום הזה הוא מרכז העולם, וממנו התחילה בריאת העולם. דרכו זורם רצון ה' לכל המציאות. במקום הזה, "השראת השכינה בנשמת ישראל, בנפשם וברוחם, מתגלית באחיזה בממשיות גשמית" (שיחות הרצי"ה, שמות, עמ' 269). במקום הזה אנו מתחברים אל ה' בצורה שלא תתכן במקום אחר. המקדש הוא מקום הנבואה. כל נביא שלא כתוב מהיכן הוא- "בידוע שהוא מירושלים" (מגילה טו.). ה' היה מדבר עם משה באהל מועד, ו"יונה בן אמיתי מעולי רגלים היה, ונכנס לשמחת בית השואבה ושרת עליו רוח הקודש",ש"למה נקרא שמה בית שואבה, שמשם שואבים רוח הקודש" (ירושלמי סוכה פה ה"א). על זה אומר הרב חננאל אתרוג- "מהי בדיוק רוח הקודש- אין אנו יודעים. מכל מקום, הזוכה לרוח הקודש מתברך באינטואיציה של קודש, הוא משתייך הרבה יותר למגמה האלוקית של החיים. זוהי היחלצות מטהרת משעבודי הזמן והמקום, פרישת כנפיים אל גבהים שבהם אי אפשר לטעות וללכת לאיבוד, כפי שקורת למהלכים בין סמטאות ההווה. הנכנס לבית הגדול (בית המקדש), בכל יום, וביותר בשלושת הרגלים, מתנשא מעל כל התהומות, מתרפא ומיטהר מפצעי הזמן" ("כנפי יונה" עמ' 62 ).

א"כ, ביהמ"ק הוא המקום שבו מתחברים שמים וארץ. לשם מכוונת התפילה שלנו, וכתגובה יורד משם השפע לעולם. שם אנו מכוונים לבנו אל ה', ואז ה' ממלא אותנו לפעמים עד כדי נבואה (ע"פ העבודה המוקדמת של האדם על עצמו)!

"בית תפילה"

בית המקדש הוא מקום התפילה- "כי ביתי בית תפילה יקרא לכל העמים". כל התפילה שלנו כיום היא כתחליף לעבודת הקורבנות, ומקבילה לה. תפילה זה מלשון קשר- בתפילה אנו מתקשרים אל ה'. כלומר- בתפילה אנו פונים אל ה'- מלמטה למעלה, ואז ה' מתחבר אלינו, מוסיף בנו אלוקיות, מלמעלה למטה. אם בית המקדש הוא מקום התפילה, אזי בית המקדש הוא מקום שבו אנו עובדים (עבודת הלב- תפילה, ועבודת קורבנות) מלמטה למעלה, ואז ה' מוסיף בנו שכינה- "ושכנתי בתוכם"- מלמעלה למטה! 

אמרנו שהמקדש זה המקום שבו יוצאת לפועל הנשמה הכללית של העם. אי אפשר לעלות להר הבית ולבנות כבודדים את המקדש- צריך שזה יהיה רצון כל העם. כך גם התפילה- אין תפילה פרטית. בתפילה אנו מבקשים מה' להוסיף בנו הוויתו, להוסיף בנו מחכמת ה', מרצונו הפועל. אך לא רק בנו- אנו תמיד מבקשים על כל העם! "סלח לנו", "מודים אנחנו". מזה נובע כוחו של המקדש, שהוא מקום התפילה- ההתחברות לכלל ישראל מושכת את השכינה למטה, כוחו של המקדש בא מתוך זה שזהו מקום שאליו פונים כל ישראל בתפילתם! כמו שאומר המלבי"ם:

"וזאת היתה הכונה במלאכת משכן והמקדש אשר נבנה אחרי זה בירושלים בעיר שחוברה לה יחדיו שם ניתאחדו כל נפשות האומה הישראלית ויעמדו כאיש אחד פרטי הכולל בנפשו כל ההארות והרוחניות...באשר אליו (לביהמ"ק) יפנו וינהרו מכל מקומות פזוריהם ובכל תפילותיהם ומעשיהם הקודש דרך הנה פניהם...נמצא כל ישראל מכוונים לבם למקום אחד. ועל זה אמר 'ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם'- רוצה לומר בתוך נשמותיהם שהתאחדו  במקדש הזה לקומה שלמה ולגויה כוללת".

ע"פ המלבי"ם, מה הכוונה בבניית המקדש- שיהיה מקום אליו מכוונים כל ישראל, מרכז רוחני אחד, ועל ידי זה עם ישראל הופך לגוף אחד הכולל את "כל ההארות והרוחניות"! ואז, כשהוא הופך לגוף אחד כזה, יש בכוחו לתקן את כל העולמות!

"ממנו יוצא תורה לכל ישראל"

התורה היא החכמה של רצון ה', לכן ברור שבית המקדש הוא גם המרכז מבחינת לימוד תורה- בהר הבית ישבו שני "סנהדרין קטנה" של 23 חכמים, ולשכת הגזית, "שממנו יוצא תורה לכל ישראל" (סנהדרין פרק יא משנה ב'). ורק כשהסנהדרין יושבת בלשכת הגזית,חציה בקודש חציה בחול, יונקת מקדושת המקדש- רק אז יש להם כוח להשליט את דין התורה במלואו (עיין ע"ז ח:, שם כתוב שרק כשהסנהדרין יושבת בלשכת הגזית ניתן לדון את הרוצחים בכל הסנהדראות הקטנות שיש בכל עיר ועיר). ובזמן בית המקדש תלמודי תורה הוקמו דווקא בירושלים, כי כשהתלמיד "היה רואה קדושה גדולה וכהנים עוסקים בעבודה היה מכוון ליבו יותר ליראת שמים" (בבא בתרא כא. תוס' "כי מציון").

אהבת חינם

יוצא ממה שאמרנו, שמדרגתו של בית המקדש של חיבור שמיים וארץ, רוחניות אינסופית עם גשמיות סופית- תוכל לצאת לפועל רק כשעם ישראל מוכן לקבל זאת מתוך אחדות שלכל העם. זו משמעותו מאמיתית של מקדש. השורש של בית המקדש, ארון הברית המונח בקודש הקודשים- מסמל זאת. כשיש אחדות בעם- הכרובים פונים אחד כלפי השני, ופניהם אל הכפורת, לכיוון לוחות הברית שקיבלנו בהר סיני (כאן להרחיב על משמעות הלוחות, כוזרי). אך כשאין שלום בעם- הכרובים מסבים את פניהם! וכן לנבוזראדן נאמר "היכל שרוף שרפת" (סנהדרין צו:,"היכלא קליא קלית"). כשנבוזראדן הרס את ביהמ"ק הראשון- הוא הרס רק את המבנה החיצוני, כשהמשמעות של הבית כבר סרה ממנו, השכינה עזבה אותו, כי היתה בעם שנאת חינם!

ביחזקאל (פרק ט')מתואר שהראשונים שמתו בחורבן בית ראשון היו הצדיקים. הגמ' (שבת נא.) שואלת למה הם נענשו? מפני שלא מחו באחיהם, למרות שלא היה סיכוי שתוכחתם תתקבל! הם נענשו כי הם לא פעלו בצורה שהערבות ההדדית בין בני ישראל מחייבת אותם!  

בגלל קמצא ובר קמצא , שני יהודים שהיתה שנאת חינם ביניהם, נחרב הבית השני. מה זה שנאת חינם? שנאת "החן שלהם". שנאת הנשמה האלוקית שהיהודי השני. שכינה יכולה לשרות רק מתוך אהבת חינם, רק ב"מחנה" (מחנה מלשון מקום של חן). הגמ' (יבמות סד.) אומרת "שאין השכינה שורה על פחות משני אלפים ושני רבבות מישראל", ואומר המהרש"א: "וכן בדוגמא זו היה באותו דור (של המשכן) מחנה לויה כ"ב אלף כולם צדיקים שהשכינה שורה עליהם". ונשאלת השאלה- והרי כתוב "אין שכינה שורה על פחות משישים ריבוא מישראל"! אלא שאם הצדיקים, הלווים, הם מרכז המחנה, אליהם כולם פונים, והם לוקחים מנהיגות ואחריות רוחנית על העם (ששבט לוי העמיד תלמידים ומשנים בבתי מדרש- בראשית רבה צז)- השכינה שורה בכל השישים ריבוא של העם! כמו שאומר המלבי"ם- "כשיתאספו ויתאחדו ששים רבוא נפשות וידליקו ששים רבוא נרות ששעור הזה כולל כל האורות והזהר והרוחניות הנמצא בקומה הכוללת שאז ימשיכו את האלוהות למטה בכל כבודו ".

זה התפקיד שלנו היום. להדליק את האור בכל יהודי בישראל. הרי התיקון של החורבן שנעשה ע"י שנאת חינם- זה אהבת חינם! לאהוב את החן שבכל יהודי, לקבל אחריות מוסרית על אחינו. כמובן שקודם כל עלינו לתקן את עצמנו, אך מתוך זה- לצאת לכל ישראל! ככה נעשה את המוטל עלינו למען בניית בית המקדש. נאהב יותר את החבר, את היהודי האחר, ונוציא את זה לפועל במעשים.  
