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מבוא
האם אתה זקוק להדרכה? רוב המשיחיים מאמינים שאלוהים הוא המדריך את חייהם; למעשה, קשה להעלות על הדעת משיחי שאיננו מאמין בכך. מראשית אמונתך יכולת לומר על עצמך, כמו שאמר דוד במזמור כ"ג, "ה' רועי לא אחסר, בנאות דשא ירביצני, על מי מנוחות ינהלנו, נפשי ישובב, ינחני במעגלי צדק למען שמו. גם כי אלך בגיא צלמוות לא אירא רע –  כי אתה עמדי, שבטך ומשענתך המה ינחמוני" (פסוקים 3– 1‏). אם אתה משיחי, וודאי היו בחייך מקרים רבים בהם פנית לאדון ואמרת: "אינני יודע מה לעשות, אנא, עזור לי!‏" למדת לסמוך על הדרכת אלוהים בדברים הקטנים והגדולים של החיים. אכן, אתה זקוק להדרכה. ואלוהים הבטיח להדריך אותך. ללא ספק הוא עשה זאת בעבר. 

‏אם כך, הכול טוב ויפה!‏ אלא שאנו יודעים שהדברים אינם פשוטים כפי שהם נשמעים. לעתים קרובות אנו עומדים על פרשת דרכים ואיננו יודעים באיזו דרך לבחור. אנחנו בהחלט זקוקים להדרכת אלוהים. אבל, כיצד אלוהים מדריך אותנו? איך אפשר לדעת מהו רצונו?

אי אפשר להרחיק לכת בחיים המשיחיים לפני ששאלות אלה או דומות להן תתחלנה להציק. במקום לחשוב על הפלא שבהדרכה, אנו נבוכים ומאבדים את ביטחוננו. אנחנו מתחילים להתגעגע לתקופת "ירח הדבש", בתחילת דרכנו המשיחית, כאשר אלוהים פינה לפנינו את הדרך באהבה אבהית ורבת חסד. באותם ימים הוא סייע לנו לעשות את צעדינו הראשונים בנסיבות קלות במיוחד: "בזרועו יקבץ טלאים ובחיקו ישא" (ישע. מ' 11‏). היינו צעירים כדי להתמודד עם כל המכשולים והבעיות האפשריים. כעת אנחנו מבוגרים– יותר באמונה, אולי קצת יותר חכמים וענווים, ויתכן שגם קצת יותר מסובכים ונבוכים. אנחנו עדיין מאמינים כי אלוהים מדריך אותנו, אך השאלה המציקה אינה מרפה: כיצד הוא עושה זאת? 

‏לפני משיחי שחי בסוף המאה העשרים עומדות תשובות רבות יותר לשאלותיו מאשר בכל דור קודם. מעולם לא היו השקפות כה רבות אודות האופן שאלוהים מדריך אותנו, כפי שיש כיום. סופרים, מטיפים, מנהיגים משיחיים, ידידים, כולם משיאים עצה בעניין זה של הדרכה. 

‏העולם שלתוכו נולדנו משפיע על דרך מחשבתנו. הוא חותר בשקט אך בהתמדה תחת עקרונות ההדרכה, כפי שזו מתגלית בכתובים. הוא מסנוור אותנו בחכמתו הזוהרת, המבטיחה. אולם בני אדם צלבו את המשיח משום שחשבו כמחשבת העולם. אם ננהג על פיה שוב, היא תביא אותנו לצלוב מחדש את אדון הכבוד (עבר. ו' 6). 

‏חכמת העולם, גם לה עצה ודרך! זוהי דרך התובעת תוצאות מיידיות בטווח קצר. היא חסרת סבלנות ואינה מסוגלת להתבונן בחיים לטווח ארוך משום שאינה מכירה בקיומו של הנצח. חכמה זו תעניק לנו את רווחי העולם הזה, אבל עלינו לשלם בנפשנו עבור רווח זה –  על כן, מה התועלת?

אפילו הקהילה עלולה להיות לנו למכשול. חבריה מסוגלים להציע יותר פתרונות בנושא ההדרכה משמציע העולם. יש שמדברים על הדרכה באמצעות אינטואיציה, על ידי חלומות וחזיונות, באמצאות נביאית או לשונות, הדרכה באמצעות חברים, הדרכה על ידי מנהיגים, ועוד – זרם בלתי נדלה של אפשרויות. אנו עלולים לייחס חשיבות רבה יותר להדגש אחד, וכתוצאה, לעלות על שרטון. אנחנו עלולים, מצד שני, להתרוצץ בין הסבר אחד למשנהו, עד שהמבוכה תשתק אותנו. הבעיה היא שמשיחיים רבים נבוכים מאוד דווקא בנושא ההדרכה.

על רקע מציאות זו, רק אדם אמיץ יעז לטעון שהוא מסוגל לומר את המלה האחרונה אודות הדרכה. ספר זה רחוק מאד מלהיות המלה האחרונה, אולם הוא נועד להדגיש דברים מסוימים שאולי יעזרו בעניין זה בחיי המאמינים. קודם כל, אנו חייבים להכיר בכך שאי אפשר לזכות בהדרכת אלוהים על ידי קריאה בספר על הדרכה! כל מה שספר כזה יכול לעשות עבורנו הוא לציין את הדרכים בהן הבטיח אלוהים לגלות למאמינים בו את מטרותיו, וללמד אותנו מעט על העקרונות המאפיינים הדרכה זו. כפי שיובהר בעמודים הבאים, אין תחליף למאמץ ממושך ומייגע –  לעתים לגלות את רצון אלוהים לחיינו אנו. יש הבדל עצום בין דיון אודות הדרכה לבין האירוע עצמו, כפי שהוא מתרחש בניסיוננו האישי. 

שנית, ניסיתי להתרכז בשאלות שכתבי הקודש עוסקים בהן ושמתעוררות לעתים תכופות בחייהם של משיחיים. מהנתונים עולה כי רוב המשיחיים התוודעו למשיח בצעירותם, לא בגיל מבוגר. אם כך, הם גילו את החיים המשיחיים ואת דרכי אלוהים בעת ובעונה אחת עם הכרתם את עצמם ואת החיים בכללותם.
יש שלושה תחומים בהם אנו מעצבים בתקופה מוקדמת זו של חיינו דפוסי חיים המשפיעים אחר כך על כל עתידנו: 1. דפוסי התנהגות. 2. המקצוע שנעסוק בו. 3. החלטות בעניין נישואין. לכל אחד מתחומים חיוניים אלה הקדשתי פרק. לא ניסחתי תשובות לשאלות כגון: האם יאה למשיחי לשתות משקאות חריפים? האם עלי לשאת את רות או את שרה לאישה? האם אני צריך להיות מנהל חשבונות או מורה? לעומת זאת, הבאתי עקרונות אשר, אם נקפיד ליישמם, הם יאפשרו לנו לגלות את רצון אלוהים. ניסיתי, אם כן, להתרכז בהיבטים המעשיים מנקודת ראיה עקרונית.

‏שלישית, השתדלתי להבהיר שהדרכה תלויה בעיקר בהכרת המדריך. הכרת אלוהים והבנת יחסיו עם בני אדם הוא אשר, בסופו של דבר, תיצור בנו יציבות בעשיית רצונו. 

‏הבה נחשוב כיצד זכו רבים מהנזכרים בספר הבריתות להדרכה. קח לדוגמא את איוב: הוא מצא את עצמו בצרה גדולה. לבו נשבר מעצב ומכאב. הוא נזקק באופן נואש להדרכה כדי להבין מה אלוהים עושה בחייו. הוא קיבל עצה מטובי ההוגים בזמנו; אנשים אשר (למרות חסרונותיהם) ריחמו עליו עד כדי כך שהיו מוכנים לשבת איתו ימים רבים (איוב בי 13‏) בלי לומר מלה. אלא שאינו היה זקוק ליותר מידיעות אודות אלוהים. היא היה צריך לדעת את אלוהים עצמו, וזה מה שאלוהים העניק לו לבסוף. לפני כן רק שמע על אלוהים, כעת ראה וידע אותו (איוב מ"ב 5‏).

‏אין להתעלם מעקרון גדול זה. יתכן שזאת הסיבה שמרטין לותר בזמנו אמר כי "משיחיות אמיתית טמונה בכינויי הגוף", כלומר, מלים "אני", "אתה" ו"היא". הדרכה, דעת רצון אלוהים, איננה היכולת לומר שאלוהים הוא רועה המספק את צרכינו והמדריך אותנו בחיינו. הדרכה פירושה יכולת לומר: 

‏"ה' רועי, לא אחסר. בנאות דשא ירביצני, על מי מנוחות ינהלנו, נפשי ישובב. ינחני במעגלי צדק למען שמו". 

‏תפילתי היא שספר זה יעזור לך, הקורא, להבין כיצד אלוהים מדריך. בדרך זו אולי יישפך אור כלשהו על תחומים בחייך המביכים אותך כעת. מעל לכל, אני מתפלל שתגלה מחדש את דרכי חסדו של אלוהים, ואת אלוהים עצמו כמדריך בחייך. 

‏

סינקלייר ב. פרגסון 

גלזגו, 1981

פרק א' 

‏מטרתו הסופית של אלוהים 

‏
אלוהים הוא רועה עמו: הוא שמדריך את המאמינים בו (תהל. כ"ג, 1, 3‏). הוא ששלח את בנו כדי להביא את המאמינים בו לעשות את רצונו (יוח. י' 4). בתור משיחיים מובטח לנו שאלוהים ידריך אותנו וישמור עלינו; הרי זאת היא מלאכת הרועה. את זאת עושה אלוהים עבורנו בגלל אהבתו הגדולה. 

הביטחון שאלוהים אכן מדריך הוא אחד הדברים המאפיינים משיחי ומבדילים אותו משאר בני האדם. מדוע? מפני שעצם הרעיון שאלוהים מדריך פירושו שאנו חיים במסלול שה' קבע. יש לחיינו תכלית בהווה, נוסף ליעוד בעתיד. כתוצאה מכך, מאמינים חדשים מגלים שלעומת חוסר הכיוון בעבר, חייהם מלאים מעתה תכלית ומשמעות. 

‏בזמנו, אצל אלו ששמעו לראשונה את הבשורה ואת קריאת אלוהים להאמין בו, נחשב רעיון זה למהפכני. כאשר הקדוש ברוך הוא דיבר לאברהם, כרת איתו ברית והבטיח לו ברכות לעתיד, חייו לא רק השתנו: הדברים ששמע עיצבו בליבו השקפת חיים חדשה. 

כאשר נפוצה הבשורה בעולם, שנשלט אז בדרכי חשיבה יווניות, קרה דבר מפליא לא פחות: נתבטלה ההנחה המקובלת, שההיסטוריה ככלל והחיים בפרט הם עניין של מחזורים ההולכים וחוזרים ועל עצמם. המשיח שינה את הדרך שבני אדם הבינו את ההיסטוריה. 

‏כאשר דיבר שאול אל הפילוסופים באתונה אודות קץ העולם ומשפט אלוהים העתיד לבוא, הוא אמר דברים המבוססים על ההנחה שיש לחיים ראשית, כיוון ושיא המסתיים במשפט. תולדות האנושות (וגם תולדותינו האישיים) אינם עניין של מחזורים; יש להם כיוון. אפשר אולי לטעון כי זוהי עובדה הנתונה למחלוקת וכי אין לה משמעות מעשית, אך הסתכל סביבך. דעתם של בני זמננו דומה מאד לזו של היוונים הקדמונים. בעיניהם, החיים הם מעט יותר מסדרת פעילויות המלוות בחיפוש אחרי סיפוק אפשרי. האדם המצוי אינו מתאמץ לשאול אם יש לחיים משמעות. הוא מקבל את הרעיון שלחיים אין מטרה, ולכן טבעי שיתמסר למה שמעניין אותו ברגע זה או אחר. לעומתו נראה משיחי כיצור מעולם אחר ומתקופה אחרת לחלוטין. כפי שעוד נראה, כזה הוא בדיוק! משיחי מהלך במסלול שקבע אלוהים; הוא נהנה ממטרה בחיים שקבע עבורו אלוהים; הוא מצפה להגשמות של יעוד שאלוהים תכנן. 

הבה נבחן שלושה מאפיינים אלה של החיים המשיחיים, זאת בסדר הפוך מזה שכבר הזכרנו. במהלך בחינה זו יתברר לנו שלכל אחד ממאפיינים אלה יש השלכות ישירות לנושא הדרכת אלוהים. 

‏
היעוד שאלוהים קבע 

מדוע ברא אותי אלוהים? בשביל מח אני חי? ישוע ענה על שאלות אלה באחת משעות השיא בחייו. כאשר התפלל בעד תלמידיו ובעד כל אלה שיאמינו בו באמצעות עדותם, הוא אמר: 

‏"אבי, אשר נתתם לי: רצוני שיהיו עמדי באשר אהיה אני למען יחזו בכבודי אשר נתת לי, כי אהבתני לפני מוסדות עולם" (יוח. י"ז 24).
‏במלים פשוטות, אדוננו הכיר בכך שיש לאלוהים תכנית עבור מאמיניו ("אשר נתתם לי"). ישוע ביקש שמותו עבורנו אכן יגשים את המטרה למענה מת –  שנראה את כבוד אלוהים ונחיה בקרבתו. אלוהים, כבודו וקירבתו הם ייעודו של משיחי. 

משום כך מתארים הכתובים את חיי האמונה כמסע. נקודת הראות המשיחית צופה קדימה. משיחי הוא אדם הנמצא בדרך למקום כלשהו ומצפה לדבר מה הצפון בעתיד. זו הסיבה לכך שכתבי– הקודש משווים אי– אמונה להתנהגותה של אשת לוט. כשהוזהרה לברוח מהערים שאלוהים עמד להרוס, היא הביטה אחורה (ברא. ו"ט 26‏). לעומת זאת, גיבורי האמונה ברשימה המופיעה באגרת לעברים י"א מאופיינים ללא יוצא מן הכלל בציפייה לעתיד (ראה בפרט עברים י"א 13‏) . מפני שיש לנו יעוד, חיינו משולים למסע. אנחנו בדרך מהעולם הזה לעולם העתיד לבוא.
 

‏הברית החדשה אומרת לנו בפירוש שאנחנו נוודים, צליינים. נראה כי רעיון זה היה חביב במיוחד על השליח כיפא, המכנה את מקבלי אגרתו הראשונה "תושבי תפוצות" (פטר"א א' 1‏) ו"גרים ותושבים" בעולם (שמ. ב' 11). גרים הם צליינים. במלים אלו אומר לנו השליח כי ישיבתנו בעולם הזה היא ארעית. אין אנו שייכים לעידן הזה. מכאן הוא מסיק שאורח חיינו אינו צריך להיקבע על ידי העולם הזה. שאול כותב בלשון דומה כשהוא מתלונן לפני הקורינתיים על שהם חיים את חייהם ככל אדם –  משיחי הרי אינו ככל האדם! ‏(קור"א ג' 3); הוא גר, צליין. משיחי הוא אדם השואב את ההשפעות הקובעות בחייו מעולם אחר לחלוטין. אין פלא שהוא נחשב בעיני העולם הזה לנטע זר, לאדם שקשה להבינו (פטר"א ד' 4‏). 
‏בן לאלוהים הוא אזרח של עולם אחר. יש לו "מלך אחר, הוא ישוע" (מה"ש י"ז 7). אזרחותו, אומר שאול, אינה בעולם הזה כי אם בשמיים (פיל. ג' 20‏). הוא שגריר של האדון ישוע (קור"ב ה' 20). חייו נועדו להיות מקדש– מעט של מלכו. יום אחד ייקרא לבוא למלכותו, בינתיים הוא מכונן את חייו על פי עקרונות שמימיים, לא ארציים. משיחי מבקש את אשר למעלה, שם יושב המשיח לימין האלוהים (קול. ג' ו). אין פלא שהוא שונה! 

‏אגב, האם שמת לב שעקרון– יסוד זה של חיי האמונה פותר כמה בעיות שמשיחיים נתקלים בהן? כמה פעמים שאלנו (או שמענו אחרים שואלים): האם מותר למשיחי לעשות כך וכך, או שמא אסור? לפעמים אנו מרכיבים רשימה ארוכה של כללים ותקנות של "מותר" ו"אסור". כללים אלה משמשים לנו אחר כך כדי לקבוע את דעתנו על אורח חייהם של משיחיים אחרים. במשך כל הזמן הזה, בדומה לפרושים אנו מחטיאים את המטרה, מסננים את היתוש ובולעים את הגמל (השווה מתי כ"ג 24).

‏הבנת הכלל שמשיחי הוא צליין הנמצא בדרכו ליעד פותרת רבות בעיות אלה. כאשר משיחי נותן את דעתו לצורר לקיים דפוסי חיים שמימיים, רבות מהבעיות שהיו מתעוררות כבר אינן מעניינות אותו; הוא חי את חייו במישור אחר לחלוטין. הוא אינו שואל רק אם מעשה מסוים הוא מוסרי או לא. יתכן שהמעשה אכן מוסרי, אולם בחיים שתכליתם היא להתרחק מטומאת העולם, מתברר כי מעשים רבים הם אמנם מוסריים, אבל גם אינם חשובים כלל. 

‏
המטרה שאלוהים קבע 

‏שאלה שיכולה לעזור לנו לחיות חיים משיחיים היא זאת: "מהי תכליתו העיקרית של האדם?" והתשובה, "תכליתו העיקרית של אדם היא לפאר את אלוהים, וליהנות ממנו לנצח". 

‏מלים אלה תואמות בשלמות את הכתובים ומבטאות את עיקרה של האמונה המשיחית יותר משרבים מאתנו מבינים. אנו נוטים לחשוב על הכתובים כחצויים לשניים: התנ"ך, המספר לנו על כבוד אלוהים; והברית החדשה, המגלה את פלא אהבתו. אך הברית החדשה עצמה מלמדת אותנו כי תכליתם העיקרית של אהבת אלוהים ופועל המשיח היא לקדם את כבוד האלוהים בעולם. כל מעשי המשיח עלי אדמות נועדו לכך (יוח. י"ב 28 ‏; י"ד 13; י"ז4,1). עיקרם של החיים המשיחיים הוא לפאר את אלוהים. תכלית
הכרזת הבשורה שאנו עוסקים בה היא "למען אשר ירבה החסד על ידי רבים ותפרוץ התורה לכבוד אלוהים" (קור"ב ד' 15‏).
.
‏את זאת השליח שאול מסביר שוב ושוב בכתביו. עצם ישועתנו, כפי ששאול מתאר אותה באגרת לרומיים, עומדת בניגוד לעובדה "כי כולם חטאו וחסרי כבוד אלוהים המה". ישועה אינה רק תהליך שבו מביא אותנו אלוהים ליהנות שוב מכבודו (רומ. ה' 2‏); היא גם (ביסודה) הדרך בה ה' משיב את כבודו ומגביר כבוד זה על ידי חסדו המופלא. באגרת אל האפסיים שאול מתאר ביתר פירוט את הפרקים השונים בסימפוניה של הישועה. הנושא החוזר על עצמו בכל אחד מפרקים אלה הוא: לתהילת כבוד אלוהים (אפס. א'13,12,6). בחירה, גאולה, אימוץ –  כולם תורמים למטרה נשגבת זו. 

‏כבוד אלוהים הוא גורם מכריע בחיי משיחי, כך לפחות צריך להיות. אנו משתנים ממידה אחת של כבוד למידה שניה (קור"ב ג' 18). עומדות לפנינו דוגמאות כמו זו של אברהם. הוא "התחזק באמונתו ויתן כבוד לאלוהים" בכך שהאמין בהבטחת אלוהים (רומ. ד' 20‏). מטרת הציות שלנו והפרי שאנו מבינים בחיינו היא לפאר את אלוהים אבינו (מתי ה' 16‏; יעקב ט"ו 8‏). כאשר יש  בינינו חילוקי דעות באשר למהלך מסוים, הגורם המכריע חייב להיות זה הנזכר בקור"א י' 31 ‏–  "עשו הכול לכבוד אלוהים". 

אין בעצם שאלה יסודית מזו: האם המהלך שאנו חושבים עליו יוסיף כבוד לאלוהים? ‏כיצד נדע מה יוסיף כבוד לאלוהים? –  בכך נדון בפירוט מאוחד יותר. לעת עתה עלינו לשוב ולהדגיש את השאלה, האם זהו הכוכב לפיו קבענו את מסלול חיינו? האם כבוד אלוהים הוא המניע העיקרי למעשינו? אלוהים לא יפריד בין ההדרכה שהוא נותן לנו בדברו, או בדדך בה הוא מושל בנסיבות חייבו, לבין כוונתו הקבועה להתפאר על ידינו ולפאר דרכנו את בנו ישוע. אם לא נבקש את כבודו, לא נוכל ליהנות מברכתו. אם נבקש את כבודו, נוכל להיות סמוכים ובטוחים שאורו יאיר על דרכנו. 

‏
אמצעי אחד לפתח התייחסות נכונה לכבוד אלוהים היא השאלה: מה פירוש הדבר שחיינו חייבים לשקף כבוד זה? פירושו להיות דומה לישוע. שאול מוסיף בעניין זה ומסביר שאלוהים בחר אותנו לתהילת כבודו (אפס. א'6-3‏). הוא אומר שהיעוד שאלוהים קבע באהבתו לחיינו הוא לעשות אותנו "דומים לצלם בנו, למען יהיה הבכור בתוך אחים רבים" (רומ. ח' 29‏). לחיות לכבוד אלוהים פירושו לחקות את ישוע, להכיר את עקרונות המנגנון הפנימי שהניע את התנהגותו וליישם עקרונות אלה בחיינו. פירושו לחיות תוך תלות ברוח הקודש, אשר נותן לנו כדי לפאר את ישוע בחיינו (יוח. ט"ז 14). על פי האיגרת לאפסיים ד' 24-20‏, להידמות למשיח פירושו לחיות בצדקה ובקדושה.
האם אתה רוצה במודע לחקות את ישוע? בעבר אולי נתפסת למחשבה המוטעית, האומרת כי עליך לעשות מעשים טובים כמו שעשה ישוע כדי להיוושע? כעת אתה יודע שאין זה כך. רק על– ידי אמונה במשיח כמושיע שנצלב וקם לתחייה כדי למלוך כאדון תוכל למצוא ישועה. משגילית זאת, אולי התמרדת נגד הרעיון שלחיות כמשיחי פירושו לנהל אורך חיים הדומים לאלו שניהל ישוע. גם זאת טעות. אנחנו מקבלים את ישוע המשיח כמושיע כדי ללכת אחריו כפי שהולכים אחרי אדון, כדוגמא לחיינו. "מופת נתתי לכם", אמר, "למען תעשו גם אתם כאשר עשיתי לכם" (יוח. י"ג:15). שאול אסר עלינו לבקש את הנאת עצמנו. מדוע? "כי המשיח לא ‏ביקש הנאת עצמו" (רומ. ט"ו 3‏). לכן, "יהי לבבכם כלבב המשיח ישוע" (פיל. ב' 5‏). 

‏זוהי הדרך הבטוחה לקדם את כבוד אלוהים. זאת הדרך הבטוחה לחיות כראוי ולמלא את קריאתך להיות צליין. 

‏האם חייך נשלטים על ידי תכלית שמימית השופכת אור על דרך חייך? האם כבוד אלוהים הוא מטרת חייך העיקרית? האם שיווית את ישוע המשיח לנגד עיניך כמדריך וכמופת לפיו תחיה? כאשר כך נלך אחרי ישוע המשיח, נפאר את אלוהים אביו (רומ. ט"ו 6,5). 

‏
הדרך שאלוהים קבע 

‏אלוהים רוצה לכוון את חיינו כך שישקפו את כבוד בנו. כדי להשיג זאת הוא קורא לנו לחקות את המשיח, אך מטרותיו הסופיות מחייבות יותר ממעשים שלנו: הן מחייבות את פעולתו האישית של אלוהים להגשמת תכניתו. אלוהים הוא שעושה אותנו דומים למשיח. כאשר נעמוד לפניו ביום התגלות כבודו, כולנו נהיה דומים למשיח (יוח"א ג' 2‏). כדי לעשות אותנו דומים למשיח אז, ה' החל לעשות אותנו דומים למשיח כעת; תבנית החיים שהוא מממש אצל משיחיים היא בדיוק אותה תבנית על פיה עיצב את חיי בנו הממושמע, ישוע.
‏מהי תבנית זו? כאשר אנו רואים את תולדות חיי ישוע בבשורות ועומדים על משמעותם מפי השליחים בברית החדשה, מתגלית לעינינו מגמה ברורה: ישוע נקרא לזנוח את כבודו וללבוש דמות של עבד (פיל. ב' 7). הוא נועד להיות אותו עבד ה' אודותיו ניבא ישעיהו. שוב ושוב מתגלית הכרה זו בבשורות, עד שהיא מגיעה לתמציתה בסבלו. המשיח השפיל את עצמו תחת יד אלוהים החזקה, ובבוא העת נישא (פטר"א ה' 6‏). הוא סבל ואחר כך זכה בכבוד (לוקס כ"ד 26‏). הוא עמד בסבלות הצלב ובז לחרפה ורק אחר כך נהנה מהשמחה שהייתה שמורה לו (עבר. י"ב 2‏). חייו עוצבו בדפוס הצלב.
‏אי אפשר להדגיש יתר על המידה שזוהי תבנית רצון אלוהים ומטרתו לחיינו. ה' לא שינה את תבנית רצונו זה כאשר עלה המשיח השמיימה. להיפך, עבודת המשיח נועדה להביא בנים רבים אחרים לכבוד (עבר. ב' 10). הוא עצמו למד להבין את רצון אלוהים באמצעות הסבל. הבאת בנים רבים לכבוד כרוכה בחזרה על תהליך זה גם בחייהם. 
הבנת הדרך בה אלוהים פועל תביא יציבות גדולה לחיינו. היא תאפשר לנו לבטוח בכוונות אלוהים כלפינו גם בשעת משבר וכאב. כך נלמד להכיר את הסתירה שבחיים המשיחיים: שביל של כבוד רצוף בצרות (מה"ש י"ד 22). אלוהים רוצה שנלך אחרי המשיח, כשאנחנו נושאים את הצלב. כל "הדרכה" הנוגדת עקרון זה חסרה את חתימת ידו המוכרת של המשיח. עלינו להשתיק כל "קול" הקורא לנו לזנוח דרך זו. עלינו ללמוד להכיר את סגנון אדוננו. אין קול כקולו של הנצלב. 

‏ובכן, כאשר אנו באים אל המשיח ושואלים אותו: "האם תהיה רועי ומורה דרכי בחיים?" הוא שואל בתשובה, "האם תשא יום יום את הצלב ותלך אחרי?" אי אפשר להפריד בין שני הדברים: דמיון למשיח בכבוד– העתיד יבוא רק אחרי דמיון למשיח עכשיו, על צלב. דרכו העולם "נצלב" לנו, ואנחנו לעולם (גלט. ו' 14‏). 

‏מטרתנו היא אלוהים עצמו. לא שמחה ולא שלום, אפילו לא ברכה, אלא הוא בעצמו. אלוהים הוא שקובע את דרך חיי, לא אני. תגובתי היחידה לכל מצב היא לומר, "בכל מחיר, אדון, קבע את דרכי!" כך מתקדמת האמונה אל מטרתה באלוהים, והאהבה בוטחת באדונה מוביל אותה. ה' יתמוך במאמיניו עד שיגשים בהם את תקוותם העזה ביותר. לפעמים הדרך קשה, לפעמים המחיר גבוה, אך אלוהים יודע כיצד ניטיב להשיג את המטרה; כי הדרך המובילה אליו חייבת להיות צרה. דבר אחד ברור: לא נסרב לו. להיפך, נשאף מיד אחריו, כי הוא כל חפצנו בעולם הזה וגם בעולם הבא. 

‏האם כזוהי באמת שאיפתנו? האם באמת אתה רוצה בסוג זה של הדרכה אלוהית? האם חישבת את המחיר? האם תתכחש לעצמך, תשא את צלבך ותלך אחרי המשיח כדי שיעשה את רצונו המושלם בחייך? ללכת בדרך אלוהים פירושו תכופות לאבד הכול. בוודאי שהדבר כרוך ברשימה ארוכה של מניעים השונים מאלו שאנחנו רגילים להם ובנסיבות חיים שלא היינו בוחרים לעצמנו לו היה ניתן הדבר. 
‏
פרק ב'

‏קווים מנחים בדרך להדרכה
‏
פרקים אלה נועדו ללמד אודות רצון אלוהים. נביא במהלכם תמצית של דברים שהיית לומד לאורך תקופה ארוכה יותר משמיעה קבועה של דרשות בכתובים. יש הרבה מן החיובי בלמידת הכתובים לאורך תקופה ממושכת מפי מורים ומלמדים. יש גם סיבה טובה להעדיף דרשות על פני הוראה שיטתית מהסוג שספר בנושא הדרכה יכול לתת: דרשה מדוברת, שהיא אמצעי איטי יותר ופחות שיטתי, מגינה עלינו מפני האשליה שאפשר לגלות את רצון אלוהים בין- לילה. 

‏בכל זאת, יש תועלת בקובץ של הוראת הכתובים בנושא כלשהו. התייחסות שיטתית מאפשרת לנו להתחיל להבין את העקרונות המרכזיים בנושא הנדון. אולי גם נגלה תשובות לכמה משאלותינו, ואולי יובהרו כמה מהנושאים המעסיקים אותנו. אפשר שאנו מהססים לבקש מרועה קהילה או מחבר משיחי להקדיש לנו את הזמן הרב שדרוש להבהרת עניינים אלה עד תומם. ספר זה נועד לחזק את כל מה שלמדת מרועה הקהילה שלך, לא למלא את מקומו.
חשוב לחזור לשאלה שהעלינו באמצע פרק א'. ראינו כי המטרה הסופית שהדרכת אלוהים משרתת היא קידום כבודו. זאת תכלית חיינו העיקרית. בהקשר זה כמדומני שמתעוררת שאלה חדשה: כיצד נדע מה מקדם את כבוד אלוהים?
‏איזה אמצעי נתן לנו אלוהים כדי ללמד אותנו כיצד לפאר אותו וליהנות ממנו? התשובה היא: דבר אלוהים, התנ"ך והברית החדשה. זה הוא האמצעי היחיד שמנחה אותנו כיצד לפאר את אלוהים וליהנות ממנו.
‏האם שמעת אי-פעם עקרון כוללני וקיצוני שכזה? בדיוק כאן מתעוררים הבדלים בתפיסותיהם של משיחיים אודות הדרכה. אפשר, בעצם, שיסכימו ביניכם בעניין סמכות דבר אלוהים ומהימנותו, ובאותה עת יהיו חלוקים באשר לדרך שאלוהים מדריך אותנו. זהו נושא חשוב שעלינו להתמודד איתו: האם הכתובים הם המדריך? האם תכתובים הם הכלי היחיד שנועד להנחות אותנו כיצד לפאר את אלוהים? 

‏
מה פירוש הדבר מבחינה מעשית? ברור שיש לבחון בקפידה רבה את רבים מאמצעי ההדרכה המוצעים כיום. כאשר מישהו אומר ש"האדון הדריך אותי לעשות כך וכך", יש לשאול את השאלה: 

‏האם הדבר נעשה בהתאם לאמצעי היחיד שניתן כדי לדעת את רצון אלוהים? 

‏אפשר לטעון שעצם הקביעה שהכתובים הם האמצעי היחיד מנוגדת לכתובים. ככלות הכול, בכתובים מתוארים קולות שבאו היישר מאלוהים, חזיונות, נבואות ואמצעים אחרים בהם הודיע אלוהים את רצונו לבני אדם. אכן, נראה גם כי אלוהים הכריע בנושאים קשים באמצעות גורלות שהוטלו. לצורך זה שימשו האורים והתומים, אותן אבנים יקרות בחושן הכהן הגדול (ראה שמות כ"ח 30; במדבר כ"ז 21‏). תשובה חיובית או שלילית ניתנה לישראל באמצעות גורלות שהוטלו עם אבני החושן. לכן נאמר במשלי ט"ז 33‏, "בחיק יוטל את הגורל ומה' כל משפטו''. בברית החדשה אנו רואים כי מחליפו של יהודה איש קריות נבחן באמצעות גורלות שהופלו על ידי שאר השליחים (מה"ש א'  26-15‏). אלא שקהילות משיחיות אינן נזקקות כיום לגורלות כדי לדעת את רצון אלוהים. מדוע? כי דברים אלה היו שייכים לתקופת הילדות של קהילת אלוהים. הם אינם שייכים לעידן הבשורה וברכת רוח הקודש (ראה גלט. ד'7-1). אנו מכירים בכך שאלוהים דיבר בדרכים שונות. הוא דיבר "באחרית הימים האלה ביד בנו", ישוע (עבר. א' 2-1‏). משמעות הדבר, המפורטת באגרת אל העברים, היא שאין אנו חיים עוד בעידן בו אלוהים מגלה את רצונו בדרכים אלה. כעת הוא גילה בישוע את רצונו השלם, ואנחנו זוכים להדרכה מדפי העדות היחידה שיש לנו למשיח –  מכתבי הקודש. 

‏
במובן מסוים הובהרה אותה נקודה מאות שנים קודם לכן, לפחות באופן עקרוני: תהלים י"ט מתאר את הדרך בה נודע אלוהים מחתימת ידו בסדרי הבריאה, זאת בהשוואה להתגלות הברורה שנתן בדברו. השמיים מספרים את כבודו; אבל אם אנו חפצים לדעת את רצונו, עלינו לפנות לדברו.
‏יש תהליך, יש התקדמות בהתגלות. בכל עידן שחולף, אלוהים משתמש בדרך חדשה כדי לדבר אל בני אדם –  כיום הוא משתמש בכתבי הקודש. עכשיו, כשאנו חיים בזמן שהברית החדשה מכנה אותו בשם "אחרית הימים", דרך ההתקשרות של ה' עם בני אדם הופקדה בידינו. הברית החדשה מדברת אודות "פיקדון" זה (פרדוסיס –  הפקדה בתרגום דליץ') ומצווה עלינו להחזיק בו (תסל"ב ב' 15‏, ג' 6). אין כעת כלל אחד מלבד זה המובא בדבר אלוהים, ואשר המשיח מסר למאמיניו על ידי השליחים.
כיצד, אם כן, מגלה אלוהים את רצונו? בעיקר על ידי כך שהוא מלמד אותנו אודות עצמו ואודות היחס הנאות אליו. ג'ון קלווין נתן לכך ביטוי מושלם כאשר כתב¹, "כמעט כל החכמה שיש לנו, כלומר, כל חכמה אמיתית ומהימנה, מורכבת משני חלקים: הכרת אלוהים והכרת עצמנו".
‏כשנכיר את אופיו של אלוהים ואת דרכיו עם בני אדם, נבין חכמה זו עוד ועוד. כך נזכה להיכרות מעשית עם רצון ה' ועם הדרכים בהן יש לממש רצון זה. 

‏הכתובים מאפשרים לנו היכרות כזו בשלוש דרכים עיקריות: 

‏א. אלוהים מטיל עלינו מצוות ואיסורים. עשרת הדברות הם דוגמא ראשונה במעלה. יש בהם עקרונות מנחים לחיים בכל מקום ולכל זמן. בהיותם ביטוי של מטרות אלוהים המקוריות לאדם, הם תקפים למשך כל ההיסטוריה של מלכות אלוהים. היו אמנם דרכים ליישם את הדברות שתאמו רק את תקופת משה, אך החוקים, העקרונות עצמם, עומדים לעולם. 

‏יש גם מצוות אחרות. מצוות מופיעות בכל אחת מאגרות הברית החדשה. כאשר אנו אומרים שאנחנו מאמינים בקהילה כפי שתארוה השליחים, בין היתר אנו מתכוונים לומר שבמובן מסוים אנחנו עדיין נתונים לסמכות השליחים. השליחים עדיין קיימים – הם נמצאים בכל קהילה, ובאמצעות הכתובים והמצוות שמסרו לנו, הם מוסיפים למלא את התפקיד שקיבלו מהמשיח. קיימות גם מצוותיו של ישוע. קחו, למשל, את מה שאמר על מלכות אלוהים בדרשה על ההר. הכתובים מלאים הדרכה המסייעת לנו לחיות לכבוד אלוהים.
‏ב. יש עקרונות העולים מהכתובים. תהא זו טעות לחשוב שאמונה בישוע מחייבת אותנו למכור את כל רכושנו ולתת את מחירו לעניים, כפי שציווה אדוננו על צעיר מסוים. אולם מאחרי צווי זה של ישוע מסתתר עקרון: ישוע חייב להיות אדון לכל, אחרת איננו אדון כלל. הדברים שאמר לצעיר לא היו אלא יישום של אותו עקרון שהצעיר לא נענה לו בליבו (השווה מתי י"ט 30-16‏). 

‏ג. יש גם דוגמאות: סיפורי חיים המדגימים כיצד העקרונות הכלליים הנוגעים ליחסים בין אלוהים למאמיניו מתגשמים הלכה למעשה. סיפורים אלה מובאים לרוב בגוף שלישי, אך לפעמים (בתהלים ובמקומות אחרים) בגוף ראשון, בדרך הנוגעת מאד ללב. הם מראים את דרכי אלוהים עם בני אדם, מלמדים מה אלוהים דורש מאיתנו, מח הוא עושה למעננו ומה הוא פועל דרכנו.
‏ובכן, כיצד בדרך כלל משתמש ה' בכתובים כדי להדריך אותנו? לעתים קרובות, כשאנחנו משיחיים צעירים, אלוהים כאילו נושא אותנו על גבו (ישע. מ' 11‏). טרם הגענו להבחנה בין מה שנכון לשאינו נכון, בין טוב לרע, בין יותר טוב לטוב ביותר. אנו מקבלים את מה שמונח לפנינו. אנחנו ילדים שרק מתחילים לפתח חוש המסוגל להבחין ברצון האדון. 

‏אולם כשאנו מתחילים לגדול, אבינו שבשמיים מתחיל לתת לנו הזדמנויות לעמוד על רגלינו. אנו מתחילים לנקוט בצעדים עצמאיים ראשונים (כמובן, לא ברוח עצמאית). אנו מגלים שעלינו לבחור; שעלינו ליישם את דבר אלוהים בחיינו. לכן הצורך העיקרי שלנו הוא בהבנה מוגברת בחכמת דברו ורגישות– יתר ביחס לחכמה זו. 

‏כמה נפלא שאלוהים אינו משתנה: דברו בטוח. אין הוא משנה את דעתו במהלך הזמן. דבריו ומצוותיו תקפים תמיד. כשאנו לומדים מה אמר על עצמו, אנו לומדים לראות דברים מנקודת ראותו. כשתגדל אהבתנו אליו, נלמד להיות רגישים ליחסו אלינו ולמצבנו. כשנהיה יותר ויותר דומים לו, נגלה כי עול המשיח אינו מעיק; יתעורר בקרבני חוש טבעי, שבעזרתו נדע את רצון האדון לחיינו. טרם מצאתי מלים טובות יותר לתת ביטוי לכך מאשר אלה של ג'ון ניוטון: 

‏"ובכן כיצד יש לצפות להדרכת האדון? ... בדרך כלל הוא מדריך את המאמינים בו על ידי כך שהוא נותן אור ברוח קדשו ובתשובה לתפילה כדי לאפשר להם להבין ולאהוב את הכתובים. אין להשתמש בדבר אלוהים כבמזל; הוא גם לא נועד להורות לנו כיצד לשפץ ולהטליא את חיינו כך שנימלט מסמכותו המכרעת והמעשית; דבר ה' נועד לספק לנו עקרונות צודקים ותפיסות נכונות, להנחות את כוח השיפוט שלנו ואת רגשותינו, ובכך להשפיע על התנהגותנו ולכוון אותנו".2
‏אפשר לערער על מידת האמת במלים אלה ולטעון שהן נוטות "לנעול" את אלוהים בתוך קופסא ובכך למנוע מאיתנו גישה ישירה אליו ולרצונו. כמובן, סכנה זו עלולה להתממש אם לא נקיים תלות אמיתית ברוח אלוהים, המדריך אותנו להבין ולעשות על פי הכתובים. אך ניצול לרעה של עקרון אמיתי אינו יכול לשמש טיעון נגד העיקרון עצמו. הוא בעינו עומד ואין בו כדי לסתור את העובדה שאנו זקוקים לעזרה על– טבעית כדי לדעת את רצון אלוהים. להיפך, כזהו בדיוק הטיעון! הצורך הוא לעזרה על– טבעית כדי להבין וליישם את הכלל היחיד לחיים, את המקור היחיד לדעת אלוהים ורצונו: כתבי הקודש. 

‏האין כל זה סותר את המרכיבים המסתוריים הרבים להם טענו משיחיים רבים באשר לדרך שאלוהים הדריך אותם? לאו דווקא! בעניין זה יש לשים לב למספר דברים:
‏יש הרבה מן הסוד בדרך שאלוהים מדריך אותנו. מה שברור לו, לעתים סתום בעינינו. אנחנו לא נקראים להפיק מהסוד, מהמיוחד, מהיוצא– דופן והלא– ברור את הכללים לחיינו; לכך צריך לשמש דבר ה'. נוסף על כך, יש לציין שלעתים חוויות אלה, בהן אכן מתחילים לחוש או להבין את רצון אלוהים, תואמות בשלמות את ההכרה שדבר אלוהים הוא מדריך חי ופעיל. דבר ה' חודר בין נפש לרוח (עבר. ד' 13-12). איננו צריכים להיות מופתעים אם נגלה שאלוהים מפעיל לחצים, אפילו על תת– הכרתנו.
‏דוגמא בולטת לכך נמצאת במה"ש ט"ז 10-6‏. פעמיים, בין אם על ידי נסיבות ובין אם באמצעות גורמים לא ידועים, רוח אלוהים מנע מהשליח שאול ומחבריו להגשים את תכניותיהם. לילה אחד זכה שאול לחזון. איש ממקדוניה התחנן לפניו לבוא אל ארצו. מה עשתה קבוצת המבשרים הקטנה? "ונבקש ללכת" (מה"ש ט"ז 10‏). מדוע? כי הם "הסיקו" שאלוהים קרא להם. לוקס משתמש כאן בפועל מעניין שפירושו לחבר בין שני דברים. במלים אחרות, הם "הגיעו למסקנה". הם לא צייתו רק לחזון. הם ידעו שחזון אינו יכול לשמש כלל מנחה להתנהגות. לא: הם העמידו את החזון לצד כל מה שידעו על אלוהים ועל כל מה שעשה בחייהם. כך הגיעו למסקנה שהנסיעה למקדוניה תואמת את מידת ההבנה שאלוהים נתן להם קודם לכן ביחס לרצונו המיידי. הם נענו לחזון: לא בגלל היותו חזון אלא בעקבות מסקנה שהגיעו אליה מכל הידוע להם אודות אלוהים. ידיעה קודמת זו הייתה צירוף של התנ"ך ותורת השליחים. גם לנו יש אותו שילוב: כתבי הקודש.
‏זו הדרך העיקרית בה מדריך אותנו אלוהים, אך ברור שיש מספר עקרונות נוספים המתלווים אליה. נביא כאן שלושה. 

‏ראשית, הדרכת אלוהים מחייבת אותנו לסבלנות. הדרכה באה לרוב בדרך של הבטחה ישירה, של התגלות, באמצעות שליטתו הריבונית של אלוהים בנסיבות חיינו, כשדבר אלוהים משמש לנו כל הזמן ככלל מנחה. לפעמים אי אפשר אחרת והתגלות רצון אלוהים דורשת זמן, לפעמים זמן רב. יעקב מעיד על כך באגרתו הערה מעניינת: הוא מספר כיצד איוב הפגין סבלנות והתמדה בנסיבות קשות ואחר כך משווה את איוב עם קוראיו: איוב לא ידע מהי מטרת אלוהים בסבלו. קוראי ספר איוב ידעו, כי הם ראו "את אחרית האדון" (יעק. ה' 11-10‏). ניגוד זה בין איוב לכולנו מצביע על הקשיים בהם אנו נתקלים לעתים. איננו רואים מה לבסוף יחולל האדון. לפרקים אנו חושבים שגילינו מהי מטרתו הסופית בחיינו, ואחר כך מתברר שנהגנו כמו מטפסי הרים שחשבו כי הרכס הקרוב הוא הפסגה הסופית. רק כשנגיע נבין כי יש עוד פסגות שצריך לכבוש ברצון האלוהים.
‏לפעמים אני חושב שאין דבר קשה יותר מהצורך להתהלך על פי האור שנתן אלוהים –  ואחר כך לגלות שכל מה שעשינו לכאורה מתפורר. יש לפעמים תקופות של ספק, אכזבה מעצמנו, אולי טיפה של מרירות כמו זו המבוטאת במזמורי תהלים. מאוחר יותר נוכל לראות כיצד כל מרכיבי התמונה השתלבו בשלמות. אז נוכל גם לומר "עד הנה עזרנו ה''' (שמ"א ז' 12). אך כעת דרושה סבלנות. אנו חסרי סבלנות לעתים! המבקשים להיכנע להדרכת אלוהים חייבים להתפלל ולבקש סבלנות. 

‏שנית‏, יש צורך להכיר בתפקיד שחשיבה חייבת למלא בהבנת רצון אלוהים. טוב להרהר במשפט זה, יש בו עולם ומלואו בנושא הדרכה. האם אתה מדבר על הדרכת אלוהים במונחים של "הבחנה ברצון אלוהים"? או שמא אתה מדבר עליה במונחים של הרגשות ("הרגשתי שעלי לעשות כך וכך")? הדרכה, ידיעת רצון אלוהים בחיינו, היא הרבה יותר עניין של מחשבה מאשר של הרגשות. אסור לנו להיות "חסרי דעת", אומר שאול; עלינו להבין מהו רצון האדון (אפס. ה' 17‏). זהו כמובן עניין רוחני. אולם אין הוא עניין של רגישות רוחנית בלבד אלא גם של מחשבה.
‏מזמור קי"ט 66 ‏מלמד אותנו להתפלל: "טוב טעם ודעת למדני, כי במצוותיך האמנתי". זהו בדיוק האיזון שעלינו לקיים. המשורר משתמש במלה "טעם". הוא מבקש להבין את דבר אלוהים כך שיוכל, בעת הצורך, להצביע על הכיוון שאלוהים רוצה שילך בו. יכולת זו איננה באה מניסיון בלבד. היא באה באמצעות שילוב של למידה בדבר אלוהים (ממנו נלמד את עקרונות רצונו), לב הנכנע לאדון, ועזרת הרוח המאיר את דבר ה' ומדריך אותנו לעשות בהתאם לעקרונותיו בתנאי חיינו הממשיים. אחת התוצאות לכך היא שיהיה לנו "טעם", חוש הולך וגדל של רצון אלוהים. כך נחדל מלדפדף בחפזון בכתובים בציפייה שפסוק יקפוץ מהעמודים כדי לעזור לנו להחליט! להיפך, אנו ניהנה ממה שיוחנן השליח מכנה "משחה מאת הקדוש" (יוח"א ב' 20‏). אנו נדע את רצון אלוהים, כי נוכל "לשפוט" או "לטעום" את טעם מטרותיו לחיינו. 

‏דעת רצון אלוהים שכזו היא עניין של שיקול דעת. לכן, כאשר ניצבות בפנינו אפשרויות שונות, זהו בהחלט מעשה רוחני לערוך רשימה של החיובי והשלילי באפשרויות השונות, את הסיבות, האפשרויות והבעיות הקשורות בהחלטה אחת לעומת השנייה, וכך לשקול ולהחליט. 

‏כאשר נשקול דברים לרקע ידיעה כללית של רצון האדון הבאה לנו מהכתובים, נגלה לעתים קרובות כי אנו נמשכים לכיוון מסוים, שהשיקולים נוטים לכיוון אחד של פעולה במקום לשני. 
‏שלישית, גילוי רצון אלוהים ועשיית רצון זה הוא עניין הקשור גם ברצון שלנו. זכורה לי שיחה על העתיד שלי שניהלתי בצעירותי עם ידיד. הבעתי את ספקותיי באשר למידת התאמתי לעבודה מסוימת. תגובתו שפכה אור על הנושא: "העניין איננו חוסר ‏יכולת", אמר, "אלא חוסר רצון מצדך להתמסר." זהו לב העניין אצל רבים מאיתנו. "האם עלי לעשות זאת או לא?" היא לעתים שאלה של "האם אני מוכן לכך או לאו?" זהו עניין של התמסרות וציות, נוסף לידיעה ולהבנה. לעתים קרובות מאד, כאשר צעירים אומרים שהם מתקשים בעניין הדרכה, הבעיה האמיתית היא בעיה של ציות. השאלה שמוצגת בפרק זה היא, הנלך במעגלי הצדק בהם ידריך אותנו אלוהים? האם אנו מוכנים ללכת בגיא צלמוות כל עוד הוא איתנו?
‏זאת הנקודה ששאול מדגיש ברומ. י"ב 2-1. רק התמסרות למשיח מסוגלת אי פעם להביא אותנו לידי כך שנבין שרצון אלוהים הוא אכן "טוב, נחמד ושלם".
‏אולי זו הסיבה שבעבר נכתב כה מעט אודות הדרכה. אז כנראה הבינו את העניין באופן שתואם יותר את הכתובים. באותם ימים אנשים נטו להתרכז בהכרת עצמם ובהוראת רצון אלוהים כפי שזה נגלה בכתובים, בציות לאלוהים, בכניעה יומית לאמיתו וביישומה. 

‏הדרך פנויה וישרה בפני מי שחי כפי שחיו אז. לאחרים נראה הכול הפוך. יש כאלה שעבורם השאלות החשובות בעניין הדרכת אלוהים נענות ברגע של השראה מיוחדת; לאחרים הדרך ארוכה עד שהם מגיעים לדעה מיושבת. אלוהים אינו מתייחס אלינו כאל קבוצה, אלא כיחידים. עצם התהליך בו הוא מגלה את רצונו הוא חלק מההדרכה המיוחדת שהבטיח לנו. העיתוי לכך מושלם באורח מוחלט, ואנו יכולים לבטוח בו ללא סייג. 

‏האם אתה רוצה בכך? 

‏הערות
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פרק ג' 
נצור ליבך 

‏
ספר משלי משיא עצה: "מכל משמר נצור לבך כי ממנו תוצאות חיים" (די 23‏). 

‏זוהי עצה מועילה. היא מזכירה לנו שיש לכל ניסיון לגלות את רצון אלוהים שני היבטים. כבר עסקנו בכמה מהקוויים המנחים המסתמנים מכתבי הקודש בנושא זה. מעל לכל, חשוב לציית למה שאנחנו כבר יודעים כי הוא רצון אלוהים. כלל זה מוכר לכולנו, ועתה עלינו להבין אותו היטב. קיימים גם מרכיבים פנימיים בדרך לידיעת רצון אלוהים. ככלות הכול, הרי מדובר בחיים שלך ושלי, לא באלו של מישהו אחר. הציות צריך להיות שלי, ולא של מישהו אחר הרשאי לקבוע בשבילי שמסלול מסוים הוא רצון אלוהים לחיי. 

‏
נקודת המגע בין רצון אלוהים הגלוי לבין ציות אישי לחיים כרצונו היא בליבו של אדם. זאת הסיבה שמחבר ספר משלי קורא לנו לשמור את ליבנו, –  כלומר לקיים בו ערנות דרוכה לקראת מלכנו ואדוננו. כיצד אפשר להקפיד על ערנות רוחנית שכזו? איזה קשר יש בינה לבין ידיעת רצון אלוהים? כל מה שפועל בנו הרוח, וכל המניעים לציות מן הלב שהכתובים מציגים בפנינו, מתמקדים בשאלה זו. הפרק הנוכחי עוסק בכמה משאלות אלה, המחייבות את תשומת לבנו המיוחדת. מדובר במצבים של הלב שמוטב שנכיר כבר בנעורינו הרוחניים כדי שנדע לטפחם לאורך כל חיינו. אין שלב בחיים בו כללים אלו אינם חשובים. גם אין שלב בחיים בו אפשר לחדול מלצפות שאלוהים יעזור לנו להיות צייתניים. 

מניעי הלב

‏מדוע אתה רוצה לדעת את רצון אלוהים? מדוע הדבר חשוב לך כל כך? בין המניעים הרבים אותם מזכיר אלוהים בכתובים, יש שניים שכדאי לעמוד עליהם במיוחד.
‏א. החיים קצרים. ההכרה בכך שיש לחיים התחלה, המשך וסוף חייבת לאפיין את המאמינים באלוהים. החיים אינם נמשכים לעולם. משיחי, יותר מכל שאר בני אדם, רואה את חייו לאור הנצח. הוא יודע שחייו קצרים. בעוד רגע קט יזרח הנצח וירד המסך על חיינו הארציים. לכן אומר יעקב: 

‏"הוי האומרים 'נלכה היום ומחר לעיר פלונית אלמונית ונעשה שם שנה אחת לסחור בה ולהרבות הון'; ולא תדעו מה יילד יום מחר! כי מה חייכם? –  עשן הנראה כמעט רגע, ואחר כלה וילך! תחת אשר תאמרו 'אם ירצה ה' ונחיה, נעשה כזה וכזה" (יעק. ד' 15-13). 

‏האם חשבת על כך שרק פעם אחת תחיה, רק פעם אחת תזכה בכל אחד מימי חייך? שעותיך באות אליך בחסד אביך שבשמיים והן תישאנה לעולם את רישומם של החיים אותם תנהל, עד שייסגרו כל החשבונות ביום הדיך האחרון. אי אפשר לחזור ולתקן את שעשינו בחיינו. החיים קצרים; הם עוברים במהירות. היום היא יום הישועה במלוא מובן המשמעות. אין "היום" אחר במקום היום הנוכחי בו אפשר לעשות כרצון אלוהים.
‏
אולי נרצה לטעון שעומד לרשותנו זמן רב. ולכן אין צורך לשקול שיקולים כבדים מסוג זה. זו טעות. לא רק שאיננו יודעים מה ילד יום אלא שמחר לא יהיה יותר קל מהיום לשנות את כיוון נטיית ליבנו כלפי רצון אלוהים. בעניינים רוחניים מסוג זה, השינויים שאנחנו מסוגלים להשיג הם כמותיים בלבד, לא איכותיים. מעטים הם אשר, כבר בשלב מוקדם של חייהם המשיחיים, לא התמודדו עם העובדה שהחיים קצרים, ועם הצורך לדעת את רצון אלוהים על כל פרטיו, ואשר הצליחו לפתח הכרה כזו בשלב יותר מאוחר של חייהם. 

‏הביטו אל ישוע: כבר בגיל שתים עשרה שלטה בחייו שאיפה כנה לעשות את רצון אלוהים. כבר אז חקר לעומק את השלכות דבר אלוהים לחייו ולשליחותו. כשהגיע לגיל שלושים ושלוש יכול היה לומר לאביו שהוא סיים את העבודה אותה נשלח לעשות (יוח. י"ז 4‏). ישוע הוא דוגמת חייך, נוסף להיותו מושיעך! 
‏משיחי אשר התמודד עם עובדה זו לא ירצה להפקיר את חייו לעניינים פעוטי ערך; במקום זאת יתמסר לעניינים החשובים באמת בחיים קצרים אלה: לרצונו המושלם של אלוהים. רבים מאיתנו ילמדו מאוחר מדי את פשר דבריו של אדולף מונוד הצרפתי (1856-1802), שכינה את סדרת הדרשות האחרונה שנשא לפני מותו "חרטות של אדם גווע", וציין כאחת מאלה את הנטייה "להיתפס לקטנות". 

‏
צפויות לך כשבעים שנה בהן תוכל לחיות כרצון אלוהים –  ואתה בקושי מתייחס לרצונו? אין פלא שבנסיבות כאלה אנו מתקשים למצוא את הדרכת אלוהים לחיינו! 

‏אם רק נכיר בכך שכל בשר חציר, שרוח נשפה בו –  ואיננו, גם נדע להקדיש את רגעי חיינו ואת ימינו לרצון ה'. בדיוק בנקודה זו עלינו לשמור את ליבנו. 

‏ב. משפט אלוהים. לא רק שחיינו קצרים; אנו מנהלים את חיינו תחת עינו המתבוננת של אלוהים. אין לבלבל בין מה שהכתובים מלמדים אודות יום הדין לבין עונש, אם כי יש קשר בין השניים. הברית החדשה מלמדת בברור שמשיחיים אמנם נצדקים בחסד, אך הם גם יישפטו על ידי אלוהים על פי מעשיהם (רומ. ב' 10– 6‏). כמובן, הם יישפטו בחסד, כפי שגם נצדקו בחסד. משל הכיכרות (מתי כ"ה 30-14‏) מספר על אדם אשר זכה לשכר משום שניצל בדרך שכיבדה את אדונו את עשר הכיכרות שנמסרו לו: הוא זכה למשול על עשר ערים. לא מדובר במשפט על פי זכות אלא בגמול העומד מעבר לכל מידה של הישג. כזהו משפט אלוהים על חיינו, משפט המהול בחסד –  חסד שופע!
‏כל מפעל חיינו יישפט על ידי אלוהים. כולנו נעמוד לפני כס משפט המשיח (קור"ב ה' 10‏). כאשר שאול כתב לעבדים שהתגוררו בקולוסי, הוא הזכיר להם שעבודתם איננה חסרת משמעות. אלוהים ייחס לה משמעות מעל לכל חשבון שינהלו אדוניהם הארציים. זאת הסיבה שמשיחי משתדל לעשות את כל מעשיו לכבוד אלוהים: לא בגלל אימת העונש (אף על פי שגם משיחי מכיר את יראת ה' –  קור"ב ה' 11‏), אלא מפני ש"ידעתם כי תיקחו מאת ה' גמול הירושה, כי את אדוננו המשיח עובדים אתם" (קול. ג' 24‏). נקודה דומה עולה באגרת אל האפסיים ו' 8‏: משפט אלוהים על מעשי המאמין הוא משפט חסד. לכן עלינו לעשות את כל מה שבידינו כדי למצוא חן בעיני האדון בכל דבר, כיוון שאנחנו יודעים שמשפט אלוהים צופן בתוכו את שמחתנו הגדולה ביותר.
‏אולם על פי כתבי הקודש, מניעים אף פעם אינם עומדים בפני עצמם. עליהם להיות מלווים בתכונות רוחניות, בהרגלים ובתחושות של הלב. בנקודה זו כדאי לציין שני נתונים אלה בנפרד, מפני שהם קשורים לעניין הדרכת אלוהים בחיינו. 

‏
מצב הלב 

‏אחד מכישלונותינו הגדולים כמאמינים מתבטא בפער הגדול שקיים לעתים בין אמונתנו לבין אורח חיינו. למשל, אנחנו משוכנעים בחסד אלוהים, אך דומה כי חיינו מבטאים מעט מאד מאותו חסד. כשאנו מבקשים את הדרכת אלוהים, חייבת להיות אצלנו התאמה הולכת ומתרחבת בין מה שמניע אותנו לשרת את 

אלוהים לבין המצב האמיתי של ליבנו. צריך שיהיו אצלנו יראה, ענווה, ציות ואמונה. 

‏א. יראה וענווה. 
תכונות אלו עומדות יחד מטבען. הן מקדמות ומפתחות זו את זו. יראה היא הכרה בגדולת אלוהים. הכרה כזאת מביאה לידי ענווה, וענווה מעצבת במידה מסוימת את יראת האלוהים שלנו. זו אינה אימה, אלא יראה של בן כלפי אביו, של עבד לאדונו, של נתין לפני מלכו. שתי התכונות נזכרות יחד במספר מקומות בכתובים כאשר מדובר בהיענות שלנו לאלוהים, וכתוצאה מכך ביחסנו לדברים לא רצויים (משלי ט"ו ;33 ‏כ"ב ;4 ‏פטר"א ג' 15). יראת אלוהים חשובה במיוחד. היא מונחת בלב– ליבם של יחסינו עימו. יראת אלוהים היא "ראשית חכמה", כלומר העיקרון הראשי בכל מחשבה ובכל החלטה נבונה בחיים. 
ועתה, מהי יראת אלוהים וכיצד היא מתבטאת? ג'ין בראון מתאר אותה במלים אלה: 

‏"עלינו לירוא מפני אלוהים: במלים אחרות, עלינו לטפח הכרה של יראת נוראות גדולתו ומעלתו האינסופיות, כפי שאלה נתגלו במעשיו ובדברו. יחס זה צריך לכלול את האמונה שחסד אלוהים היא הגדול מכל הברכות, ואת ההכרה במורת רוחו הגדולה מכל הרעות. יחס זה צריך להתממש אצלנו בשאיפה מעשית להחשיב את אהבתו לברכה הנפלאה ביותר שאפשר ליהנות ממנה. הוא חייב להניע אותנו להימנע מכל דבר שאינו רצוי לאלוהים מכוח ההכרה שזוהי הרעה הגדולה ביותר שתתכן. זהו רעיון שאדם משיחי צריך לטפח ולהפגין כלפי אלוהים"¹. 

‏
צ'רלס בריג'ס מנסח זאת בצורה דומה: 

‏
"מהי יראת ה'? יראת אלוהים היא צירוף של הכבוד והחיבה המניעים את בן אלוהים לקבל בענווה ובשקידה את תורת אביו" ².
‏
כעת תבין מדוע יראת אלוהים קשורת קשר כה הדוק להדרכה ולציות. אנו מכבדים את אלוהים ביראתנו. היא שמביאה להתחברות איתו, בה הוא חפץ ובמהלכה יגלה את רצונו. היא המחזיקה אותנו בדרכיו ומבטיחה שרצונו יתגלה.
‏שני קטעים בכתבי הקודש נוגעים לעניין זה במיוחד. מזמור כ"ה מדבר על אלוהים המדריך את עמו. נאמר שם כי אלוהים "ידריך ענווים במשפט" (פסוק 9). משמע, הוא מלמד אדם הירא מפניו; הוא מתוודע ליראיו ומגלה להם את בריתו (פסוקים 14-12‏). ענווים בהקשר זה הם אנשים היודעים שנכשלו, ושהם עלולים בקלות להיכשל שוב. אדם כזה מבקש מאלוהים לשכוח את חטאיו (פסוק 7‏) ולהראות לו את דרכיו לעתיד (פסוק 4‏). ניכרת בו תלות באלוהים. אדם כזה יודע שהוא חסר חכמה. הוא מבקש אותה בענווה מאלוהים ומקבלה! כאשר נבחן את עצמנו לאור דברים אלו, גם בנו תתעורר ענווה מכוח ההכרה בחולשותינו. עלינו להיות ערים לחולשותינו הרבות כדי להכיר בתלותנו באלוהים, כמו זו של ילד בהוריו. אנו מכירים את גדולתו ואת טובו המפליא של אלוהים מכך שסלח לנו על חטאי העבר. אנו גם לומדים לירוא מפניו, פן נפעל שוב בניגוד לרצונו.
‏ישעיה י"א 3-2 ‏מוסיף עוד לנושא זה. הקטע עוסק בתיאור אופיו של המשיח העתיד– לבוא. המשיח יחפוץ ביראת ה'! צ'רלס בריג'ס שוב קולע באמרו:
‏
"יראת ה' הייתה תכונה יפה באנושיותו המושלמת של ישוע (ישע. י"א 3,2). מי ייתן והיא תציין גם אותנו, שהרי נועדנו להיות דומים לצלם בנו (רומ. ח' 29). זוהי רוח האימוץ האמיתית. לבן אלוהים יש רק חשש אחד –  פן יכעיס את אביו; רק רצון אחד יש לו –  למצוא חן בעיני אביו, לעשות את הרצוי לפניו ... לב בו נגעה אהבת אלוהים רוטט כולו ביראת אלוהים (על פטר"א ב' 17‏)" ³.
‏
יש קשר מעניין בדברי ישעיהו בין יראת ה' ובין דעת רצונו ודרכיו: 

‏
"ונחה עליו רוח ה' –  
רוח חכמה ובינה, 

‏רוח עצה וגבורה, 

‏רוח דעת ויראת ה'. 
והריחו (חפצו –  ראה עמוס ה' 21‏) ביראת ה'. 
ולא למראה עיניו ישפוט ולא למשמע אוזניו יוכיח ..." (ישע. י"א 3-2‏). 

‏
יראת ה' ודעת רצונו הם דברים כמעט זהים בחיי ישוע (השווה משלי ב' 6‏; ט' 10‏). בכך הציב לנו דוגמה יפה ביותר לגישה שצריכה לאפיין את המבקש ועושה את רצון אלוהים.
‏אולי זאת הסיבה שהקהילה הקדומה התאפיינה, בכל הנוגע למשמעתה לרצון אלוהים ביראה וענווה, וגם בהדרכת אלוהים המתמדת (השווה מה"ש ב' 43; ה' 11,5‏; ט' 31‏). כאשר אנו יראים את ה', אנו סרים מדרך הרע ועושים את הטוב (קור"ב ז' 1‏). אנו חיים את חיינו כמי שאינם רואים את חייהם עלי אדמות כמטרה סופית, ולכן מתנהגים ביראה קדושה (פטר"א א' 17‏). אין אושר גדול מיראה המצטמצמת בהדרת– קודש לפני ה'. שמחתנו באלוהים קשורה תמיד במידה ממשית ליראתנו אותו. אין חשש גדול מהחשש לאבד את ברכתו של הממהר– לברך או את אהבתו של המרבה– לאהוב. יראה היא אהבה ואהבה פירושה יראה –  אך יראה היא אושר אמיתי מאהבה ללא יראה. כאשר אנחנו יראים את אלוהים יותר מכל הוא קרוב מכל, ובעצם הכרת ההוד המפחידה הזאת יש חרות רבה מאשר בכל דרך אחרת. לאהוב את אלוהים פירושו לירוא אותו, והממעטים לירוא הם גם הממעטים לאהוב. אהבה פירושה משיכה אליו; יראה היא פרי מגע ידו.
‏ב. ציות ואמונה. יש שיר ידוע שאומר, 
‏"בטח והקשב, 
ותהיה אך שליו"
‏אולם אין לבטוח באלוהים ורק אחר כך לציית –  יש לציית ובאותה עת לבטוח, אפילו כאשר איננו מבינים את דרכיו. אברהם בטח כאשר לא יכול היה לראות (עבר. י"א 8‏). כאשר התערער בטחונו, ציות היה הדרך היחידה לרצון אלוהים בחייו (רומ. ד' 18‏; עבר. י"א 19-17). 

אנו נתקלים שוב בשילוב זה במזמור כ"ה, בו מובטח כי דרכי ה' יובילו להתגשמות אהבתו ונאמנותו כלפי המקיימים את דרישות בריתו (למרות שהדבר לא תמיד נראה לעיניים). זהו ציות המבטיח שנמשיך לחיות כרצון אלוהים. עד כדי כך נכון הדבר שמשלי רומז לקשר טבעי הקיים בין לב מציית לבין נטייה לרצון אלוהים:

"תומת ישרים תנחם; וסלף בגדים ישדם"

"צידקת ישרים תצילם; ובהוות בגדים יילכדו"

"צדקה תיצור תם דרך; ורשעה תסלף חטאת"

(משלי י"א 3 ,6; י"ג 6).

הרי לכם לקח בעל חשיבות עצומה שכדאי ללמוד מוקדם ככל האפשר בחיים המשיחיים. ציית, אפילו כאשר אינך יודע לאן הדבר יוביל. עצם הציות יגן עליך. בטח תמיד בדבר אלוהים וחיה על פי מצוותיו, לא על פי נסיבות, מאורעות מקריים והזדמנויות. רק ציות, תוך אמונה הדבקה בידיעה שאלוהים אכן גורם לכך ש"הכול פועל לטוב לאלה האוהבים אותו", יביא לך בטחון, כי רק על ידי ציות אפשר לגלות את האושר הגדול הכרוך בעשיית רצון אלוהים. מצב הלב קובע את איכות חיינו הגופניים: לב חולה גורם לחולשה בכל גופנו. כך גם בחיים הרוחניים. לכן עלינו לאמץ את ליבנו בחשיבה, ובחשיבה על פי דרך אלוהים, בציות מתוך אמונה באלוהים, בענווה וביראת אלוהים.
כאשר יצטייד ליבנו בתכונות אלה, נגלה גם עד כמה שאלוהים רוצה לממש בנו את הבטחות בריתו לחיינו האישיים.
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פרק ד' 

‏אורח חיים משיחי 

‏עד כאן ראינו כי האמצעי העיקרי לגלות את רצון אלוהים בחיינו האישיים הוא ציות לרצונו הנגלה בכתובים. במובן מסוים, ידיעת רצון אלוהים מערבת אותנו בסדרה ארוכה של החלטות והעדפות: 

‏עלינו להעדיף את דרכו של האדון על פני דרכים אחרות, העדיפות ‏בעינינו או בעיני העולם.
‏בכל שלב משלבי ההתגלות של שלטון אלוהים בעולם הכירו נאמני ה' בצורך להעדפה זו. ספר תהלים פותח במלים המתוות את תכנו של הספר כולו: שתי דרכים עומדות לפני כל בני אדם –  דרך הצדיקים ודרך הרשעים. "יודע ה' דרך צדיקים" (תהל. א' 6‏). במלים אחרות, הוא מדריך אותם בברכותיו כשהם נשמעים לו. 

‏דגש זה על "שתי הדרכים" הוא מימד חשוב של התפיסה המשיחית. אחד הכתבים הקדומים ביותר של הקהילה המשיחית, "הדידכה", מדגים זאת. הדידכה פותח במלים: "יש שתי דרכים, אחת לחיים ואחת למוות, ובין שתי הדרכים יש הבדל גדול". הפרקים הראשונים של אותו ספר מפתחים את הנושא בפרוטרוט, כהמשך לדברים הנאמרים בברית החדשה. רבים ממשלי ישוע רומזים על מצב זה ומציבים לפנינו שתי אפשרויות. הנושא שזור בפרוטרוט באגרות שאול: קיימת "דרך הבשר" וקיימת "דרך הרוח", דרך הראיה ודרך האמונה. עלינו לבחור באחת מן השתיים. עלינו לרדוף אחרי אחת ולברוח מפני השנייה. העושה כן, הולך בדרך האדון. 

‏האיגרת אל האפסיים (כמו קול. א' 10 ‏ותסל"א ב' 12‏) מדגישה אמת זו בהרחבה: שאול מדבר באגרת זו על חיים המתנהלים כראוי, על אורח חיים התואם את רצון אלוהים. את יתרת הפרק שלפנינו נקדיש לבחינת עניין זה. 

‏האיגרת אל האפסיים היא אולי הנפלאה מכל אגרות שאול. רבים רואים בה אגרת שנועדה למספר קהילות (דעה המסבירה את תכנה הכללי ואת ההעדר המוחלט של ברכות אישיות). העותק שברשותנו הוא כנראה זה שנשלח לאפסוס. האיגרת עוסקת בחסדו הנפלא של אלוהים. השליח מתאר את מימדיו המפליאים של חסד זה בפסוקים הפותחים. חסד אלוהים כלפינו התחיל עוד לפני שנברא העולם. אלוהים בחר בנו במשיח לפני שנוסדה התבל (אפס. א' 4‏), ואהבתו מגיעה אלינו במסגרת הזמן על ידי פועל המשיח ופעולת הרוח (אפס. א' 13-12‏). חסד אלוהים יביא אותנו לבסוף אל כבודו הנצחי כדי שניהנה מכל הברכות הכרוכות במעמדנו כבניו ובנותיו המאומצים (אפס. א' 14,10,5  ומורדים לבנים צייתנים, ומתים הוא הופך לחיים (ב' 10-1)! 

‏מעשי חסדו אינם מסתיימים בכך. מרתק לעקוב אחרי הדרך בה שאול מפתח את הרעיון בפרקים אלה: מתחילת פרק ג' הוא שוקד לקשר בין החיים המשיחיים לבין כל מה שלימד אודות חסד אלוהים. "בגלל חסד זה", הוא אומר, "אני, שאול, אסיר המשיח למענכם הגויים ..." –  בלי ספק כוונתו לומר: "אני מפציר בכם לנהל חיים כאלה שיתאימו לחלוטין למה שעשה לכם אלוהים בחסדו". שאול אינו יכול להשתמש בביטוי "גויים" בלי להרחיב את הדיבור בפלא הגדול שנתגלה, בשנות חייו הוא, ובמידה גדולה על ידי שרותו: הבשורה פרצה את גבולות עם ישראל. חסד אלוהים נועד לכל האומות! לכן השליח סוטה מעט מהנקודה שהתכוון לעסוק בה. 

‏בדיוק אותו דבר קורה בתחילת פרק ד' של האיגרת לאפסיים. שאול משתמש במלים דומות: "אזהירכם ... להתהלך כאשר יאתה למשמרתכם אשר נקראתם לה'". כאשר הוא מתחיל להרחיב במשמעות דבריו, הוא מגלה כי יש להסביר שוב את האמת הגדולה אודות אחדותה ורבגוניותה של הקהילה ואת שילוב המתנות שבה. בפרק ד' 17 ‏הוא חוזר לנושא בו פתח בפרק ג'. 

‏בתרגום החדש לעברית קשר זה בין הפרקים לעתים מטושטש, אך בתרגום דליץ' הקשר ברור משום שלאורך הקטעים הללו חוזרת ומופיעה המלה "ללכת" (ראה אפס. ב' 10,2 ;ד' 17,1; ה' 15,8,2‏). אם אתה נוהג לסמן את ספר הבריתות שלך, סמן פסוקים אלה ותראה שנושא ה"הליכה המשיחית" נדון לפרטיו באגרת: משיחי הוא אדם חדש, לכן עליו להלך כחדש (ד' 24-17). כפי שאדם הנתון לשליטת הטיפה המרה יראה זאת באורח חייו, כך גם הנשלט על ידי הרוח ידגים זאת בדרך בה יהלך על פי רצון אלוהים (אפס. ה' 18‏). דבר המשיח ישכון בו בשפע רב (קול. ג' 16‏). במלים אחרות, הוא יגלה מהו רצון אלוהים בחייו על ידי ציות לדרישות שהאדון מחייב בהן כל מאמין. רצון זה של האדון נגלה לנו בכתובים. 

‏
כיצד "נהלך" כרצון אלוהים? שאול אומר שהדבר יקרה כשננהל אורח חיים התואם את אופיו של אלוהים כפי שהוא נגלה לנו בכתובים. בחלק הראשון של האיגרת שאול דיבר על התגלות אהבת אלוהים (א' 4‏); על האור שאלוהים בחסדו שופך לחיי המאמינים (א' 18‏), ועל התגלות חכמת אלוהים בדרך שהוא מושיע (ג' 10). בפרק ה' ממשיך השליח לעסוק באותם נושאים ומדגים כיצד החיים המשיחיים תואמים את כל מה שאמר עד לפרק זה. לחיות כרצון אלוהים פירושו לחיות באהבה, להלך באור ולהתנהג בחכמה. 

‏לחיות באהבה 

‏"ובכן, לכו בדרכי האלוהים כבנים חביבים; והתהלכו באהבה כאשר גם המשיח אהב אותנו והקריב את נפשו בעדנו לקרבן וזבח לאלוהים לריח ניחוח; 

‏
אבל זנות, וכל טומאה, ואהבת בצע בל ייזכר ביניכם, כאשר נאות לקדושים. גם לא ניבול פה ודברי סכלות וליצנות, מה שלא כהוגן; כי אם קול תודה. 

‏כי זאת ידע תדעו, כי כל זונה וטמא ואוהב בצע, אשר כעובד אלילים, אין לו חלק ונחלה במלכות המשיח והאלוהים. אל ישיא איש אתכם בדברי ריק, כי בגלל אלה חרון אלוהים יבוא על בני המרי" (אפס. ה' 6-1). 

‏מה פירוש הדבר, "להתהלך באהבה"? שאול מתאר את הדבר בלשון חיובית ושלילית גם יחד. מהבחינה החיובית פירושו לחיות על פי דוגמת אהבתו של המשיח, כפי שזו באה לידי ביטוי על הצלב. חיים באהבה פירושם שאתה נותן את עצמך לאחרים ובעדם. זהו עקרון בלתי משתנה המחייב את כל מי שרוצה לנהל חיים כרצון אלוהים. מרטין לותר נהג לומר כי הבעיה עם בני האדם היא שהם נוטים לפנות כלפי פנים: בני אדם מסלפים את מטרות אלוהים לחייהם על ידי כך שהם חיים לעצמם. חסד אלוהים משנה כל זאת ופועל להעמקת השינוי עוד ועוד עד שהמאמינים יידמו למשיח. חיים כרצון אלוהים פירושם לחיות כקרבן חי לאלוהים, ולזולת (רומ. י"ב 2-1).
‏שאול מתאר חיים באהבה גם בלשון שלילה. גישתו מעניינת במיוחד באווירה של ימינו, כאשר הכול מניחים שהדבר האחד שאהבה נמנעת ממנו הוא לסרב. זוהי השקפה טועה בתכלית. שים לב שבפסוקים אלה, בפתח פרק ה' של האיגרת לאפסיים, שאול נותן רשימה ארוכה (ובכל זאת לא ממצה) של מעשים שאהבה תסרב להם. להלך בדרך אלוהים פירושו לסרב לדרכים אחרות!
‏מדוע כך? מפני שאהבה היא קיום התורה, לכן היא מסרבת לעבור על חוקי התורה. אהבה יודעת כי יש מעשים רבים לפניהם עליה להציב שלט ברור הקובע "אסור"! (רומ. י"ג 10-8). 

‏האם שמת לב אי– פעם עד כמה שדגש שלילי זה משמש באגרת הראשונה לקורינתיים פרק י"ג כדי לתאר את האהבה? 

‏האהבה לא תקנא 
האהבה לא תתפאר 
האהבה לא תתרומם 

‏האהבה לא תעשה דבר תיפלה 
האהבה לא תתמרמר 

‏האהבה לא תחשוב הרעה 
האהבה לא תשמח בעוולה. 

‏
זאת הסיבה ששאול מכנה אהבת בצע בשם אלילות (אפס. ה' 5‏). בדרך כלל אין אנו משייכים את השניים זה לזה, אולם על פי הברית החדשה, היפוכה של אהבה לאלוהים היא אהבה עצמית, ואהבה עצמית היא צורה של אלילות, בדיוק כפי שהיא שורש החמדנות.
‏אנחנו מתחילים כעת להביו כי הדרכה, ידיעת רצון אלוהים ועשייתו, היא נושא מוסרי, לא רק עניין של השכל. גם אהבה היא עניין מוסרי, לא רק עניין של רגש; ‏קשורות בה החלטות הבאות מן הלב. לחיות כרצון אלוהים פירושו שמידה מסוימת של אהבה משיחית תיראה בחיינו. אם נומר כי אנו חפצים ברצון אלוהים, עלינו להציב לכל הפחות את האהבה כמטרה בחיינו (קור"ב י"ד 1). 

‏
להלך באור 
‏בנושא זה יש עניין החוזר ועולה, אליו התייחס כבר שאול בראשית הפרק. השליח קורא לנו להלך בדרכי אלוהים כבנים המכירים בכך שהם אהובים על ידי אביהם.
‏אלה הן מלים חשובות. קודם כל, הן מלמדות שאלוהים אינו שולח אותנו לנהל את חיינו המשיחיים מכוח משאבים וכישרונות אנושיים משלנו; ‏הוא עושה אותנו לבניו –  בניו האהובים מאד –  והוא נותן לנו את רוח האימוץ (רומ. ח' ;15 ‏גלט. ד' 6-5). משיחי, בדומה לבן לאב ארצי, מחקה את אביו מטבעו. מסיבה זו שאול מפציר בנו: חקו את אלוהים. הידמו לו! הוא הראה לכם את אהבתו; ‏אהבו. הוא הוציא אתכם מחושך והביא אתכם אל אורו; ‏התהלכו באור. 

‏
מהי הליכה זו באור? 

‏"על כן אל יהי חלקכם עימהם, כי מלפנים הייתם חושך ועתה הנכם אור באדוננו. התהלכו נא כבני אור. כי פרי האור כל מעשי חסד וצדק ואמת, לבחון מה הרצוי בעיני אדוננו. אל תשתתפו במעשי החושך אשר לא יעשו פרי, כי אם הוכח תוכיחו אותם. כי מה שהם עושים בסתר חרפה לספר. אבל כל זאת ייגלה כשיוכח על ידי האור, כי כל הנגלה אור הוא. על כן הוא אומר, 'עורה הישן וקומה מן המתים ויאר לך המשיח!'" (אפס. ה' 14-7). 

‏מאפיין ראשון להליכה באור הוא ההיבדלות. בן לאלוהים לא יהיה שותף לחטא, וגם לא עם אנשים הרודפים אחרי חטא. שאול איננו מתכוון לומר שמשיחי חייב להתרחק מפני בני אדם אחרים (ראה קור"א ה'  10-9‏); ‏עליו להיות שונה מהם באורח החיים שהוא מנהל. את זאת הוא יכול לעשות בגלל המאפיין השני: חייו מצטיינים בשינוי. פעם היו חושך, כעת הם אור באדון! פעם הוא היה כמת מבחינה רוחנית: הוא אימץ לעצמו את מנהגי העולם הזה ואת מנהגי שר ממשלת האוויר כאשר שקד על סיפוק תאוותיו (אפס. ב'  4-1‏). השינוי נראה לעין. אפשר לתאר את אשר– קרה לו רק על ידי השוואה בין אור לחושך, כאשר האור הופיע לראשונה בעולם במצוות אלוהים. "כי האלוהים אשר אמר 'ויופיע אור מחושך', הוא הופיע בליבנו להפיץ אור דעת כבוד האלוהים אשר בפני המשיח" (קור"ב ד' 6‏). זהו מה שקרה לשאול בדרך לדמשק, וזה מה שקרה לכל מאמין. המאמין מועבר מחושך לאור, הוא שונה ממה שהיה פעם כשהיה בלי חסד אלוהים. הוא גם שונה ממה שעתיד היה להיות אלמלא חסד אלוהים. 

תוצאה ישירה אחת לכך היא שאורח חייו של משיחי ישמש תוכחה לאורח החיים על פיו מתנהל העולם (אפס. ה' 13‏), כפי שנאמר ביוחנן ט"ז  11-8 ‏אודות פועל רוח הקודש. רוח אלוהים פועל עתה בגבורה בליבותיהם של בני אדם כדי לשכנע אותם בעניין אופיו האמיתי של חטאם. האור שרוח אלוהים מפיץ בלב בני אדם מביא אותם לידי הכרה בחושך שאחז בהם (אפס. ד' 19-17). שאול אינו מתכוון לומר שמשיחי החי כרצון אלוהים חייב תמיד להצביע באצבע מאשימה על כל דבר, כך עושים רק פרושים צבועים. השליח פשוט מצביע על מציאות המתגשמת מעצמה ושאנחנו אולי אף לא נהיה עדים לה –  מלח קדושת חיינו המשיחיים יציק לכל אדם שמצפונו יתעורר לראות עקב חיינו את חטאו האישי ואת אשמתו. 

‏
דברי שאול מרחיקים לכת בהשלכותיהם. השליח קובע כי ציות לאלוהים כרוך בחיים העומדים בניגוד מוחלט לחיי העולם. אם איננו חיים בקדושה אישית, אין שום טעם לטעון שאנו חפצים ברצון אלוהים. בהקשר זה שאול מצביע גם על כמה תחומים רגישים. אם ברצוננו ללכת באור, עלינו לחיות במודע ובמופגן בדדך המנוגדת לרשעות: 

‏"דרך שקר הסר ממני ותורתך חנני. העבר עיני מראות שווא. זלעפה אחזתני מרשעים עוזבי תורתך. 'חלקי ה" אמרתי! חבר אני לכל אשר ייראוך ולשומרי פיקודיך. לולי תורתך שעשועי, אז אבדתי בעניי. מכל אורח רע כלאתי רגלי למען אשמור דברך –  סורו ממני מרעים ואצרה מצוות אלוהי! שקר שנאתי ואתעבה; תורתך אהבתי"  (תהל. קי"ט 29, 37, 53, 57, 63, 92, 101, 115, 163).     

‏"עורה הישן וקומה מן המתים ויאר לך המשיח!" (אפס. ה' 14‏). 

‏להתנהג בחכמה 

‏"ועתה ראו והיזהרו שלא תתהלכו ככסילים כי אם כחכמים: מוקירים השעה, כי הימים רעים המה. על כן אל תהיו חסרי דעת כי אם מבינים לדעת מה רצון אדוננו. ואל תשתכרו מיין המביא לידי פריצות כי אם הימלאו רוח" (אפס. ה' 18-15). 

‏
אסור לנו, כמשיחיים, לחיות כטיפשים. (שאול אינו מכחיש שמשיחיים מסוגלים לעשות זאת; הוא עומד על כך שהם אינם צריכים לנהוג כך). חכמה ורצון אלוהים קשורים זה לזה קשר אמיץ, כפי שמדגיש ספר משלי. אין דבר חיוני יותר לידיעה מעשית של מטרות אלוהים מאשר חכמה: 

‏"קנה חכמה, קנה בינה; 

‏אל תשכח ואל תט מאמרי פי.
אל תעזבה ותשמרך, 

‏אהבה ותצרך. 

‏ראשית חכמה קנה חכמה, 
ובכל קניינך קנה בינה! 
סלסלה ותרוממך, 

‏תכבדך כי תחבקנה. 

‏תיתן לראשך לוית– חן 

‏עטרת תפארת תמגנך" (משלי ד' 9-5‏). 

‏מה פירוש הדבר, להתנהג בחכמה? שאול פירט בנושא כדי שנדע. 
להתנהג בחכמה פירושו להתנהג בזהירות. המלה היוונית המופיעה בברית החדשה היא אקריבוס. במתי ב' 8 ‏ובלוקס ב' 3, היא מופיעה באופן העוזר לנו לעמוד על משמעותה. כאשר שמע הורדוס על לידת המלך המשיח, הפציר במגושים: "לכו חיקרו היטב על דבר הנער". כאשר כתב לוקס את בשורתו הוא "חקר היטב אחר כל הדברים מראשיתם". אקריבוס פירושה לברר בדייקנות, בזהירות, עד לפרט האחרון.
‏האם שאול מתכוון לומר שמשיחי נעשה לאדם קטנוני, המתרכז כל הזמן בפרטים ומתווכח באשר לחשיבותם? לא! כוונתו איננה לומר שדברים משניים תופסים מעתה מקום ראשון בחייו; הוא רוצה לומר שנאמנות למשיח מקיפה כל פרט בחיינו. אף לא אחד מהם פטור מהשפעתה של חכמה. אנו נקפיד מתוך אהבה וזאת כדי לציית לאדון.
‏שאול מבהיר את כוונתו. הוא אומר שמדובר במשהו הקשור ביכולת "להוקיר את השעה". למלה המתורגמת "שעה" הוא משתמש בביטוי קיירוס, שפירושו "הזדמנות", או "עת מצוא". אדם חכם מבין שיש "להוקיר" הזדמנויות. לפעמים יש צורך לנצל הזדמנות על חשבון משהו אחר. מכאן שמשיחי אינו צריך להיות טרוד בעיסוקים משניים. ההיפך הוא הנכון. משיחי יקפיד לעסוק בנושאים שיש להם חשיבות רוחנית עליונה.
‏אתה אומר שאתה רוצה לדעת את רצון אלוהים לחייך? האם אתה מתהלך בחכמה? כלומר, האם התנהגותך זהירה וחושבת? האם אתה מנצל את ההזדמנויות הניקרות בדרכך? אנשים רבים הטוענים שהודרכו מגיעים לבסוף למחסום משום שנמנעו מלנצל את ההזדמנויות שאלוהים נתן להם במהלך הזמן! התוצאה היא תסכול, על כן הזהר בדרך חייך. התהלך בחכמה. 

‏להתנהג בחכמה פירושו גם ללכת בתבונה, על פי ההיגיון. אנחנו נקראים להבין מהו רצון אלוהים (אפס. ה' 17‏). ציות משיחי להדרכת אלוהים פירושו מאמץ מתמיד להבין את מה שאלוהים גילה. לעולם לא מדובר במעשה בלא דעת (השווה קור"א י"ד 20‏). עלינו "לבחון את הרצוי בעיני אדוננו" (אפס. ה' 10‏).
‏אם נקרא קטעים אלה בשימת לב, נשתחרר מהרה מהרעיון המוטעה כי הדרכה היא משהו המגיע אלינו כמו ברק מן השמיים. היא איננה כזאת. הדרכה מגיעה במהלך עיון בהשלכות המעשיות של אמת אלוהים כאשר אנו מתכוונים ליישם השלכות אלה בחיינו. הדרכת אלוהים מגיעה אלינו כשאנחנו משתמשים בשכלנו כדי לחשוב על הדרך שאלוהים רוצה שנלך בה. לכך דרושה הכרת הכתובים ודרושה התחברות עם רוח אלוהים, שהוא לבדו יודע את מחשבות אלוהים (קור"א ב'  13-11). 

‏מכאן שלנהוג בחכמה פירושו להתנהג באופן רוחני ובהשגחתו רבת– החסד של רוח הקודש. לכן מפציר בנו שאול להיות "מלאים ברוח". הקטע המקביל לקטע זה באגרת לאפסיים הוא קולוסיים ג' 16‏. שם, במקום "הימלאו ברוח" נאמר "דבר המשיח ישכון בקרבכם בשפע רב". עובדה זו מרמזת על קשר עמוק בין שליטת הרוח לבין ציות לדבר אלוהים. בכל מקרה, ללא יוצא מן הכלל, כאשר נושא ההדרכה נדון בכתובים, שילוב זה נזכר. הדרכה היא תופעה על– טבעית: רצון אלוהים נגלה לנו באופן רוחני. זאת הסיבה שאנחנו חייבים "להתהלך ברוח", זאת הסיבה שעלינו להתנהג בחכמה וברוח.
‏סימן היכר של חיים משיחיים, כפי שהם מתוארים בקטע זה, הוא ההודיה. עלינו להודות "בכל עת על הכול לאלוהים אבינו בשם אדוננו ישוע המשיח" (אפס. ה' 20‏). הודיה באה במקום חטא (אפס. ה' 4‏). "בכל עת!" "על הכול!" 

‏מדוע? מפני שהמתהלכים באהבה, באור ובחכמה בטוחים שלמרות כל כישלונותיהם, הם מתהלכים בדרך בה ניתן לזכות בכל הבטחות אלוהים. הם יודעים שלמרות החושך והסכנות שבדרך, לא ייתכן להם בעולם הזה אושר גדול יותר או בטחון רב יותר מאלו שהם נהנים מהם כעת. משום שהם מצייתים לה', הם מסוגלים לקבל את כל נסיבות החיים ותנודותיהם בשמחה, משום שאלו באים להם מיד אביהם שבשמיים. הם יכולים לפנות אליו עם החששות והדאגות שעשיית רצונו הטילה עליהם. הם יודעים שהוא מנצל את כל הניסיונות האלה כדי לעשותם דומים יותר למשיח. והרי לכך יעד אותם מראש! לכן ברור להם שהכול פועל יחדיו לטובה, וכי לעולם לא יכול דבר כלשהו להפרידם מאהבת אלוהים שהיא באדון ישוע המשיח! לכן הם מסוגלים להודות לאדון על הדרכים בהן הוא מדריך אותם.
‏משיחי המתהלך באהבה, באור ובחכמה יהיה אדם אסיר תודה. ההודיה תאפיין אותו, ובמידה מסוימת הוא יידע כבר עכשיו את אשר הוא עתיד לדעת במלואו בבוא העת. 

בחסד ובצדק, 

‏רקם הוא את חיי, 
כל עת מצוק וצער 
חסדו הביא עלי. 

‏"ברוכה היד שכך עשתה, 
ברוך האל שכך קבע" 
אומר כעת, אומר לעד 

‏אשיר לאל שכך יעד (אן רוס קזין). 

פרק ה' 
עקרונות התנהגות 

‏
הפרק הקודם הדגיש את העובדה שחיים כרצון אלוהים כרוכים באורח חיים מיוחד. למשיחיים בכל מקום ובכל עידן יש מאפיינים המשותפים לכולם. תכונות מסוימות מופיעות תמיד אצל כל משיחי אמיתי, ואלה מאפשרות לעמיתיו המאמינים לדעת שהוא משיחי, למרות הבדלים רבים שמבדילים בין משיחיים לאורך תולדות הקהילה.
‏אולם השאלה שמתעוררת איננה "מה נכון לגבי כל המשיחיים בכל הזמנים?", אלא "מהו רצון אלוהים במצב המסוים והמיוחד שבו אנו נמצאים כעת?". משום כך עלינו לשאול מה הם העקרונות שצריכים להנחות את חיינו כמשיחיים. כיצד נגלה את רצון אלוהים נוכח מגוון מביך של אפשרויות פעולה?
‏בפרק ד' ראינו ששאול עוסק באגרתו באורח חיים משיחי כנושא עיקרי. חיפוש זה אחרי העקרונות שצריכים להנחות אותנו אל רצון אלוהים בחיינו היא שאלה ששאול התייחס אליה בפירוט– מה באגרתו הראשונה אל הקורינתיים.
‏הייתה סכנה שהקורינתיים ינהגו בדרך אסורה. הם נטו להפריד בין מה שרוחני לבין מה שמוסרי . הם נתפסו לעיסוק במתנות ובחוויות רוחניות, והתעלמו מהעובדה שיש לבשורה גם היבט מוסרי מובהק. הרוח שניתן לנו ואשר מרעיף עלינו את מתנותיו הוא רוח הקודש: אם אהבת אלוהים אינה מתבטאת בחיינו, אין במתנותינו כל תועלת. זהו המסר. אך הקורינתיים, במקום לשמוע למסר זה, הופנטו על ידי החופש הרוחני שזה עתה גילו. הם קבעו כלל חדש באוצר המלים של הקהילה הקטנה: "הכול מותר" (קור"א ו' 12‏; י' 23‏).
‏מצב כזה נפוץ מאד גם בין משיחיים כיום. אין צווי לחפש אחרי דוגמאות, הן מוכרות וידועות. אמרתו של אוגוסטין נפוצה כיום בפי אנשים רבים: "אהב את אלוהים, ועשה כל מה שתרצה". הבעיה היא שאנשים נוהגים לעתים לקצר אימרות מושכות כאלה, והן הופכות ל"עשה כל מה שתרצה". כך קרה בקורינתוס. החופש הרוחני נחשב לדבר שעומד בלי קשר לאחריות מוסרית. 
‏שאול מתייחס למצב זה בשני קטעים של אגרתו: 
קור"א ו' 20-9 ‏ו-י' 23 -י"א 1‏. פרטי הנסיבות אליהן הוא מתייחס אינם צריכים להעסיק אותנו, הם אינם מנעימים את הקריאה. מה שמעניין שבהקשר זה שאול קבע עבור הקורינתיים עקרונות מסוימים, לפיהם היה עליהם לתקן את התנהגותם. הוא הסביר לקוראיו כיצד יוכלו בכל מצב לדעת מה באמת תואם את רצון אלוהים בחייהם. הוא לימד אותם כיצד לקשר בין החרות שניתנה לבני אלוהים לבין חובותיהם לחיות כך שימצאו חן בעיני ה' כיוון שיצייתו לרצונו.
‏עקרונות אלה שהניח שאול תקפים גם היום – ולא רק תקפים, הם שימושיים ביותר כדי לגלות מהו רצון אלוהים בחיינו. עיון קפדני בעקרונות אלה מעורר סדרת שאלות שתסייע לנו לגלות את הדרכת אלוהים בכל מצב נתון. 

‏
א. האם מותר? 

‏הקורינתיים הדגישו את העובדה (המבוססת על כתבי הקודש) שהמשיח שיחרר אותם. שאול הוסיף לכך בקבעו כי חופש אינו העיקרון היחיד בחיים המשיחיים. חופש זה ניתן לנו למטרה מסוימת. אלוהים שיחרר אותנו כדי שנהיה קדושים. הוא שיחרר אותנו מאשמה ומשעבוד לחטא – ולא כדי שנשתעבד שוב לחטאים אשר המשיח מת על מנת לגאול אותנו מהם! 

‏השליח חוזר על כך ביתר הטעמה בקור"א ו'  11-9‏. הוא מביא רשימה ארוכה של צורות התנהגות הנוגדות את עובדת היותנו אזרחי מלכות אלוהים. כוונתו איננה לומר שחטאים אלה לא ייסלחו. אחדים מהקורינתיים נכשלו באותם חטאים לפני שחזרו בתשובה; אולם הם נרחצו, נקדשו ונצדקו על ידי המשיח! הם היו צריכים לעבור שינוי קיצוני לפני שיוכלו לחיות במלכות אלוהים. מלכות אלוהים איננה הפקר –  זוהי מלכות הנתונה למלך, והיא נשלטת על ידי מצוות נשגבות וקדושות.
‏מהו סיכום דברי שאול? שכל מעשה הנוגד את דבר אלוהים לעולם אינו יכול להיות מעשה המותר למשיחי. שום טענה לחופש רוחני או לנסיבות מיוחדות אינה יכולה לסתור את העובדה שכל עבירה על כללי המוסד היא, לא פחות ולא יותר, חטא, שהרי משיחי חופשי רק כדי לאהוב את אלוהים ולציית למצוותיו. זו חירותו האמיתית. 

אפשר לעתים להפחית את מספר האפשרויות שלכאורה עומדות לפנינו בזמנים שונים של חיינו בעזרת שאלה פשוטה זאת: האם המעשה מותר? ‏השטן מסוגל, ככל הנראה, לסנוור אותנו בדיוק בנקודה זו ולהשכיח מאיתנו את העובדה שנושענו כדי להיעשות קדושים. 

‏
ב. האם זה מועיל? 

‏שאלתנו הראשונה נוגעת לאופי המעשה עצמו. השאלה השנייה מתייחסת לתוצאותיו. שאול אומר כי, במובן מסוים, נכון לומר ש"הכול מותר" (השווה טימ"א ד' 4‏; רומ. י"ד 14 ‏וכו') –  "אבל לא כל דבר מועיל" (קור"א ו' 12‏).
‏האם קרה לך פעם שחבר משיחי הטיל ספק במהלך כלשהו שנקטת בו, ואתה השבת לו בלא מחשבה, "מה רע בכך?". זו הדרך הטבעית ביותר להגנה עצמית, אך יתכן כי היא משמשת כדי לחפות על נקיפות מצפון. בליבנו אנו יודעים, כפי שמלמד שאול חד– משמעית, כי כלל לא נגענו בשאלה החשובה באמת: יתכן כי אין במעשה כל רע; אך יתכן גם כי אין בו טוב. יתכן שהוא לא מועיל. 

‏השאלה שעלינו לשאול היא זאת: האם, עד כמה שאני מסוגל לשפוט, המעשה יועיל להעמקת היחסים ביני לבין האדון ישוע המשיח? האם המעשה יקרב אותי אליו?
‏יש הרבה תחומים בהם עלינו ליישם עקרון זה: כאשר אני עומד לבחור מקצוע, מקום עבודה או להחליט על העתקת מגורי, על כל המשתמע מכך בקשר להתחברות שלי עם גוף המשיח, השרות הרוחני שאוכל לעסוק בו וההשפעה הרוחנית שאהיה נתון לה, אני בהחלט חייב לעיין בשאלה זו. כמובן, היא לא צריכה לשמש נתון מכריע בכל מקרה, אך היא חשובה במקרים רבים.
‏למשל: יש לי אפשרות להוציא כסף רב על דבר כלשהו שליבי חפץ בו. האם רצון אלוהים הוא שאעשה כן? עלי לשאול: האם זה מועיל? או שמא תגזול הרכישה ממני, מכוחי ומתשומת ליבי במידה שתרושש אותי מבחינה רוחנית? האם הרכישה תסבך את חיי במקום לפשטם?
‏ברור שכל שני אנשים ישיבו שאלה זו בדרך אחרת. השאלה כבר איננה אם מהלך מסוים כשלעצמו מותר למשיחי; מדובר במעשים שכולם מותרים. אך מעשה שאינו משפיע על אדם אחד מסוגל להשפיע לרעה על אחר. אין לנו רשות לחייב את מצפונו של אחר (קור"א ב' 15‏; ד' 3- 5‏). אולם "האדם הרוחני ידין את הכול" ואת זאת נעשה כאשר נשאל, "האם הדבר מועיל?". ניסיונם של אחרים עשוי ללמד כך או אחרת; אין זה מענייני. אני כפוף למשיח בניהול משק ביתי. האם הדבר מועיל לי! 

‏
ג. האם הוא משעבד? 

‏"הכול מותר –  אבל לא ישעבדני דבר" (קור"א ו' 12‏). יש בדברים אלה של שאול משום משחק מלים: הכול עומד לרשותי –  אך האמנם נועדתי להיות נתון לכל דבר? שוב, בהנחה שהבחירה היא בין מעשים מותרים, התשובה תהיה בסופו של דבר אישית.
‏העיקרון המנחה הוא שמשיחי חייב בכל עת לשלוט בעצמו בעזרת רוח אלוהים. אסור שיהיה נתון לכוח משעבד חיצוני. שאול מדגים זאת באגרת הראשונה אל הקורינתיים באמצעות דוגמא ממסלול המרוצים: כל הרצים מתאמנים לקראת המרוץ אימון קפדני. הם מבקשים לשלוט בכל חלקי גופם ולהכניעם לרצונם כדי שיוכלו לנתב את כל כוחם למטרה האחת, לנצח במרוץ (קור"א ט' 27‏). 

‏מה קורה לספורטאי הנוגס בעוגות קצפת ומזין את עצמו במספר גדול מדי של קלוריות? מגיע רגע במרוץ כשהוא חדל להיות אדון לגופו. התאוות שהתמסר להן סוחטות ממנו כל טיפה של כוח. הוא נתון לחסדי גופו, ובהכרח שלא יוכל לקוות לנצח. 

‏יש הקבלה ברורה בין תמונה זו לחיים המשיחיים: אפשר לבחור בין האפשרויות השונות שעומדות לפנינו באופן כזה שבסופו של דבר נבזבז את כל כוחותינו הרוחניים. אנחנו עלולים להתחייב לדברים שלבסוף יהפכו לכוח השולט בחיינו, על אף שהם מותרים כשלעצמם. 

‏כמובן, קיימות חירויות רוחניות. אולם כאשר איננו מסוגלים ליהנות מהחיים המשיחיים ללא חירויות אלה, סימן שהשתעבדנו להן. למשל, יש להניח שאין ברכישת מכונית חדשה שום דבר רע מאליו, גם לא בבית נאה, בהנאה ממאכלים שונים או מחברת אנשים. אולם, כאשר אנחנו לא מסוגלים למצוא סיפוק בלי כל אלה, כאשר אנחנו זקוקים להם –  הם אינם עוד חירויות, אלא כבלים. משיחי צריך להיות מסוגל לדעת איזה דברים עלולים לשעבדו. הוא חייב לחזור ולשאול את עצמו, "האם הדבר הזה ישעבד אותי?". "לא ישעבדני דבר", זוהי סיסמה טובה לאדם שקיבל את רוח המשמעת העצמית (טימ"ב א' 7‏).
‏
ד.האם הדבר עולה בקנה אחד עם העובדה שישוע הוא אדון חיי? 
חטא נורא פשה בקהילה הקורינתית. שאול מטיל ספק אם המאמינים הבינו כהלכה את יחסם לאדון. הפרק היחיד בכל האיגרת בו השליח אינו מייחס לישוע תואר זה הוא פרק י"ג! ‏הציק לו מאד שהקורינתיים לא הבינו כי אינם שייכים לעצמם אלא שנקנו במחיר הגבוה של דם אדונם (קור"א ו' 20-19‏; ז' 23‏). 
‏למה מתכוון השליח? לכך שכל פעם שמשיחי עושה דבר– מה, הוא עושה זאת במאוחד עם המשיח. דבר אינו מסוגל לנתק יחס זה, אפילו לא חטא. זאת היא אמת מבהילה: כל פעם שהקורינתיים הפקירו עצמם לחטא גס ומתועב, הם כרכו בו את המשיח! 
‏לפעמים אנחנו אומרים שקנה המידה על פיו יש לבחון כל מעשה הוא, האם מותר לערב בו גם את המשיח. יש בדברים אלו אמת, אך לא האמת כולה. שאול מדגיש כי אין ברירה. אנחנו מערבים את המשיח בכל מעשינו. אנחנו מאוחדים איתו ואיננו יכולים לעשות דבר במנותק ממנו. מכאן שהשאלה האמיתית היא: האם נוכל לערב במעשה זה או אחר את המשיח ולהמשיך להסתכל בפניו בלי להתבייש? האם מהלך זה, החלטה זו שאני מקבל, עולה בקנה אחד עם ההצהרה כי "ישוע המשיח הוא אדון חיי"? 

‏
שוב, יש להדגיש כי שאלה זו כשלעצמה תעזור אך מעט. אולי יש בה לענות על שאלות אודות רצון אלוהים בקשר לעתיד המיידי (בייחוד אם התשובה שלילית), אך היא לבדה איננה יכולה לשמש מבחן. היא איננה קנה המידה האחרון, על פיו נוכל לדעת מהו רצון האדון; עלינו לקחת בחשבון את כל השאלות שהזכרנו עד כה. יתכן שנגלה, אחרי שנענה על כולן, שעדיין עומדת בפנינו החלטה חשובה שאלוהים דורש מאיתנו לקבלה, אך אין ספק שהרבה מן המבוכה בקהילה הקורינתית נפוגה כאשר הוצגו לפניהם שאלות אלה. כך יקרה גם לנו. 

‏
ה. האם הדבר מועיל לאחרים? 

‏עיון נוסף באגרת הראשונה אל הקורינתיים מראה כי שאול מציג שאלות דומות לאלה שהזכרנו גם במצבים אחרים, מכאן שצדקנו כשהנחנו כי שאלות אלה נוגעות לתחומים רבים ובכולם הן מועילות. השליח הוסיף גם שאלות אחרות. 

אסור להסתפק בכך שמהלך מסוים מועיל באופן אישי. האם הוא מועיל לאחרים? בכלל, האם אנו מעדיפים מהלך זה מתוך רצון לשרת אחרים ולעזור להם, או מרצון לספק את עצמנו? האם אנו מסתכנים ב"הרס מעשה אלוהים" כשננקוט בצעד מסוים אפשרי (רומ. י"ד 20‏)? כששאול דיבר על חירותו של משיחי ועל הצורך לאזן חרות זו על ידי התחשבות בחולשות ובמעלות של אחרים, הוא קבע: "אנכי מבקש להיות רצוי לכל בכל, ולא אבקש תועלת עצמי כי אם תועלת הרבים, למען ייוושעו" (קור"א י' 33‏). 

‏
ישוע ניהל את חייו על פי עקרון זה, כפי שאמר כשהתפלל לאביו: "אני מקדיש את נפשי בעדם" (יוח. י"ז 19‏). אנחנו חייבים לדאוג לאחרים, לעזור להם ולהשתדל למצוא חן בעיניהם, "כי גם המשיח לא ביקש הנאת עצמו" (רומ. ט"ו 3‏). כלום אין כלל זה מראה שרצון אלוהים (כמו גם הדרכתו) הוא עניין המחייב אותנו בדרישות נעלות יותר מכל דבר אחר שבעולם? כלום אין אמת זו חודרת עד ליסוד קיומנו ואישיותנו (עבר. ד' 12‏)? לעתים קרובות אנחנו רוצים הדרכה כדי להשתחרר מדאגות ומאי– בהירות במטרה לזכות במידה גדולה יותר של רווחה ובטחון. מאידך גיסא, אלוהים מכריח אותנו להיתלות על חסדו בשעה שאנחנו מנסים לעשות את רצונו. רצון אלוהים מעוצב בדמות צלב בנו. רצון אלוהים פירושו מוות לרצוננו ותחיה רק כאשר מתנו לכל הנראה בעינינו.
‏האם באמת ציפינו שכזה יהיה סופנו כאשר אמרנו שאנחנו רוצים בהדרכה? 

‏
ו.האם המעשה עולה בקנה אחד עם הדוגמאות שבכתבי הקודש? 
אל תהיה מופתע מכך שדברי שאול אודות הדרכה מסתיימים במלים: "לכו בעקבותיי כאשר גם אני הולך בעקבות המשיח" (קור"א י"א 1‏). 

‏
"מה היה עושה שאול?" "מה היה עושה המשיח עצמו?" כעת נוכל לשאול שאלות אלה. האם יש בכתובים דוגמאות או עקרונות שניתן ליישמם למצב בו אנו נמצאים? האם יש בהם רמז לרצון אלוהים בחיי כעת? (השווה פיל. ג' 17‏; תסל"ב ג' 7; טימ"ב ג' 10; עבר. ו' 12‏; י"ג 7‏). 

‏
אין אנחנו חייבים לסמוך על הדמיון בלבד בשאלה זו; המשיח היחיד שאנו מכירים, ושאול השליח היחיד שאנו מכירים –  מוצגים לפנינו בבהירות רבה בכתובים. שוב, חזרנו לעקרון המרכזי: אפשר לגלות את רצון אלוהים על ידי יישום רגיש של הכתובים בחיינו. 

‏
שמעון פטרוס מדבר בלשון דומה: המשיח סבל בעדנו ובכך השאיר לנו דוגמא ללכת בעקבותיה (פטר"א ב' 21‏). שמעון משתמש במונח ציורי, שפירושו "דפוס" או "תבנית" להעתקה. זהו ביטוי המתאר תרשים דק שנעשה על ידי מורה כדי שילדים ימלאו בו את החסר ובכך יתרמו לציור מכישרונם ומסגנונם המיוחדים. זוהי תמונה נפלאה של החיים המשיחיים! ‏המשיח לימד אותנו לחיות באמונה על ידי כך שהלך לפנינו. כעת הוא אומר לנו: "שימו את רגליכם בעקבותיי אלה. כך תלמדו במהרה". 

‏
זהו בדיוק מה שעלינו לעשות. עלינו לעבור על הקווים שהמשיח צייר, קווים שנגלו בכתובים. עלינו לאחוז בידו, לחפש את עקבותיו בכתובים וללכת בהם. שאול ידע לעודד את בני זמנו ללכת אחריו כי הוא הלך אחרי המשיח. הבנת עניין זה תעזור לנו להבין כיצד אלוהים מדריך. 

‏
אפילו בנקודה זו אין שאול יכול להתעלם מהאתגר הסופי: "אם תעשו דבר, עשו הכול לכבוד אלוהים" (קור"א י' 31‏). גם אנחנו איננו יכולים להתעלם מאתגר זה. הוא משמש תנאי מוקדם לחיים משיחיים: אם לבי עסוק בכבודו, עולן של שאלות כאלה הוא נעים ומשאה של קדושה על פי הבשורה, לקראתה אני שוקד, אכן קל. 

‏האם מותר? 

‏האם זה מועיל? 
האם זה משעבד? 

‏האם המעשה עולה בקנה אחד עם שלטון המשיח על חיי? 
האם הוא מועיל לאחרים? 
האם הוא עולה בקנה אחד עם הדוגמא שהציבו המשיח והשליחים? 

האם המעשה הוא לכבוד אלוהים? ואם כבר שואלים, האם אני חי לכבוד אלוהים? 

‏
פרק ו' 
שקול למה נקראת 

‏
אנחנו מקדישים יותר זמן לפרנסתנו מאשר לכל עניין אחר. אנחנו משקיעים פחות זמן בלימודים ובפעילויות משפחתיות, מאשר בעבודה אליה קרא לנו אלוהים. 

‏
בחירת מקצוע היא אחת ההחלטות החשובות ביותר בחיי משיחי: היא תשפיע מאד על תחומים רבים בחייו. לכן חשוב להיות בטוחים שבחרנו בעניין זה כרצון אלוהים.
‏מה אלוהים דורש ממני? כיצד אכיר את קריאתו? האם נועדתי לעסוק במקצוע מסוים?
‏יש לדון בשאלה זו קודם כל לרקע הכתובים. האם שמת לב לכך שבעשרת הדברות הדיבר שאנחנו בדרך כלל מייחסים לשבת נוגע בעצם לדרך בה אנחנו מקיימים את מצוות אלוהים מדי יום? עלינו לקדש את שבעת ימי השבוע בכך שנסיים במהלכם את תפקידינו; ‏עלינו לקדש את היום השביעי על ידי שביתה ממלאכה ומעיסוק כדי להשתחוות לאלוהים: "ששת ימים תעבוד ועשית כל מלאכתך; ‏ויום השביעי שבת לה' אלוהיך, לא תעשה כל מלאכה ... " (שמות כ' 10-9). 

עבודה היא זכות, מתנה מאלוהים. היא גם מצווה וחובה. אלוהים נתן לנו את הזכות לעבוד כדי לעשות אותנו לבני אדם שלמים. הכתובים מלמדים כי, כאשר אנחנו עובדים, אנחנו משקפים את דמות אלוהים, וכאשר אנחנו שומרים שבת אנחנו מתנהגים כבוראנו: "כי ששת ימים עשה ה' את השמיים ואת הארץ, את הים ואת כל אשר בם, וינח ביום השביעי. על כן ברך ה' את יום השבת ויקדשהו" (שמות כ' 11‏). 

‏
ישוע עבד. במשך רוב ימי חייו היה נגר. הוא עבד בעץ. כפי שאנחנו אומרים, היו לו "ידי זהב".
‏כמה חבל ששכחנו זאת! אני למדתי בבית ספר שבו רק מי שנכשל במקצועות העיוניים למד עבודת כפיים או הכשרה למקצועות טכניים. "אחדים משתמשים בשכלם והיתר בידיים", כך נהגנו לחשוב. אולם הרוב, בעצם כולם, היו חייבים להשתמש בשניהם. יתכן שהיינו נהנים כיום מרווחה תעשייתית רבה יותר לו היו פחות בתי ספר מהסוג בו למדתי אני!
‏ישוע עמל בידיו והוא עמל בשכלו. הוא לא חשב שעבודת ידיים נחותה בעיני אלוהים מפעילות שכלית. הוא לא העדיף "עבודה לבנה" על פני "שחורה". ישוע ידע כי שתיהן מתנות מאלוהים, ולכן נהנה משתיהן. בגיל שתים עשרה היה מסוגל להעסיק בשאלותיו המעמיקות את חכמי ישראל (לוקס ב'  97-96‏), אך בלי ספק הפיק סיפוק רב גם מגילוף ומעבודת נגרות.
‏ישוע הכיר את הפרקים הראשונים של ספר בראשית. הוא קרא שם שכאשר אלוהים ברא את האדם, הוא גם סיפק לו חומר רב למחשבה: כיצד ישלוט בעולם הנפלא הזה עליו הופקד? איך יקרא לכל החיות שנתן לו אלוהים? (ראה ברא. א' 26 ‏; ב' 19 ‏והלאה). יחד עם זאת, אדם נדרש לעבוד מלאכת כפיים. היה עליו לטפל בגן (ברא. ב' 15‏). הוא לא ראה בעבודה זו סיבה לתסכול וליגע (ברא. ג' 19-17‏); בכל זאת הייתה זו עבודה –  עבודה קשה. אדם זכה לברכה באמצעות עבודתו, הוא הפיק ממנה הנאה. בסוף היום, קודם שהלך לישון, היה מסוגל להביט כלפי מעלה ולשיר: 
‏כי אראה שמיך, 
מעשה אצבעותיך, 

‏ירח וכוכבים אשר כוננתה – 
מה אנוש כי תזכרנו 

‏ובן אדם כי תפקדנו? 

‏ותחסרהו מעט מאלוהים וכבוד והדר תעטרהו, 
תמשילהו במעשה ידיך, 

‏כל שתה תחת רגליו: 

‏צנה ואלפים כולם 
וגם בהמות שדי, 
צפור שמיים 

‏ודגי הים 

‏עבר אורחות ימים. 
ה' אדונינו, 

‏מה אדיר שמך בכל הארץ! (תהל. ח'  10-6), 

‏
כאשר משיחי משרת את אלוהים בעבודתו היומית, הוא יכול לשכב לישון בלילה באותה רוח של הודיה שמחה. הוא יודע שעבודתו היום– יומית איננה תוספת לא– רצויה לחייו המשיחיים אלא חלק בלתי נפרד מהם. בצד חיי הבית והמשפחה, קירבת אלוהים ושרותו, מובטחת ברכה מאת האדון גם בענייני פרנסה. פרנסתנו היא קריאה מאת אלוהים.
‏האם אנחנו ניגשים לנושא זה עם המניעים הנכונים? האם אנחנו באמת רוצים לעשות כמיטב יכולתנו במקום העבודה שלנו מפני שאנחנו רואים בה זכות? האם אנחנו באמת רוצים להקדיש את עצמנו לרצון האדון משום שאנחנו יודעים כי הוא מתבונן במעשינו? האם באמת אנחנו מאמינים שעבודה היא זכות, כבוד שאלוהים בחסדו העניק לילדיו?
‏אם כן, חשוב להבין כהלכה את השיקולים אשר יעזרו לנו לגלות לאיזה עיסוק נקראנו על ידי אלוהים. 

‏
בסופו של דבר, רק אנחנו נצטרך להחליט מהו רצון אלוהים! בעניין ‏זה אפשר להתבלבל על נקלה בגלל רעיונות מוטעים באשר לדרך שאלוהים מדריך. אנחנו עלולים לרצות התגלויות על– טבעיות כאשר רצון אלוהים הוא שנחיה על פי דברו. אנחנו עלולים לנטות לזנוח את תהליכי החשיבה הרגילים, שעה שאלוהים רוצה שנישא בעול הכרוך בחשיבה אודות מטרותיו בחיינו. אנו רוצים לדעת מה לעשות מיד, מכוח אינטואיציה, שעה שאלוהים רוצה להכין אותנו לקראת המשימה על ידי תהליך איטי, לעתים כואב, של המתנה.
‏שוב ושוב מתלוננים אנשים כי קראו ספרים וחוברות אודות הדרכה, אך לא מצאו בפרסומים אלו כל מועיל. לעתים הם מתכוונים לומר שלא גילו בהם את קריאתם האישית –  כאילו יפקיד אלוהים את רצונו המיוחד לחייו של כל משיחי בחוברת! לא, אין לדעת את רצון אלוהים בלי תהליך הכרוך בזמן.
‏תולדות חייהם של עבדי אלוהים, כפי שהם מתוארים בכתובים, צריכים היו להבהיר לנו עקרון זה היטב. ניקח את אברהם לדוגמא:  כלום לא יצא בלי לדעת לאן הוא הולך ובלי שהיה בטוח מה תכנן אלוהים עבורו (ראה עבר. י"א 8‏)? ‏אברהם עשה את מה שעשה על סמך התגלות ברורה של רצון אלוהים. ניקח את יוסף: אלוהים נתן לו מושג מעורפל של ייעודו באמצעות חלום שהוא, באיוולתו ובחוסר רגישותו, סיפר למשפחתו (ברא. ל"ז 11-2). יוסף לעולם לא היה מתאר לעצמו את הדרך בה יתגשם חלום זה! לעולם לא היה יכול להגשים את החלום בעצמו! התהליך הממושך היה כרוך ברקימה ארוכה ואיטית, לפעמים כואבת, של חוטי חסד אלוהים, שהביאו אותו לבסוף אל התגשמות מטרות אלוהים. 

‏
כמובן, הסיבה לכך היא שאלוהים אינו מעוניין בכך שנדע את רצונו ותו לא. יחסו אלינו אינו שכלי גרידא. זוהי הטעות שצעירים רבים עלולים להיכשל בה. מאוחר יותר בחיים אנו נוטים להסתכל על העניין בהכרה גדולה יותר של מידת טיפשותנו, כיוון שחשבנו בעבר כאילו אלוהים הוא מין תבונה נפלאה שעלינו ליצור קשר עימה. במקום זאת, אלוהים דואג להתפתחותנו האישית בתחום הרוח והנפש. לכן לעתים קרובות הוא מקדיש זמן רב כדי להתאימנו לעבודה שיעד עבורנו. 

אלוהים אינו ממהר, את זאת עליך ללמוד. כך מתברר מהקריאה בספר תהלים: "קווה אל ה'''. עוד מימי עולם ה' הכין את המעשים הטובים אותם הוא רוצה שתעשה (אפס. ב' 10‏). אינך צריך לצאת מהכלים או לדאוג; לא רק שהוא מתכנן את חייך, הוא אב. הוא מכיר את צרכינו עוד לפני שנבקש; הוא מנה את שערות ראשנו! אין לנו סבלנות להמתין עד שפעולה זו תסתיים בחיינו, אך עלינו ללמוד לבטוח בחכמתו הכל– יודעת של אלוהים.
‏הבעיה היסודית הניצבת בפנינו בקשר לקריאתנו בחיים פשוטה: בתחומים רבים הכתובים קובעים דברים מפורשים. אסור, למשל, לשקר או לגנוב. מצוות אלה תקפות לכל זמן ולכל מקום ואין יוצא מהכלל. גם לא קשה להבין כיצד ליישמן. קשיים של ממש מתעוררים דווקא כאשר אלוהים אומר כי מותר לעשות כך וכך, שמותר ליהנות מדבר זה או אחר. למעשה, הרבה יותר קשה לקיים מצוות "עשה" ממצוות "לא תעשה" (זוהי עובדה שלעתים קרובות לא מובנת כאשר אנו חושבים על חסדי אלוהים כלפינו בעצם מתן המצוות). הסיבה לכך פשוטה –  כעת אנו עומדים מול אפשרות לבחור! מותר לנו, למשל, להתחתן. אך (לפחות ממבט ראשון) נראה כי יש אפשרויות רבות למימוש זכות זו. מותר לנו לעבוד אך מכל המקצועות האפשריים, איך נכיר את זה אליו קרא לנו אלוהים?
‏אין פסוק בכתובים האומר כי עליך להתפרנס מכך– וכך, אף שיש פסוקים האומרים כי דברים אלו ואלו אסורים. ובכן, כיצד נדע באופן אישי את רצון אלוהים? קיימים מספר שיקולים חשובים התורמים למענה על שאלה זו.
1) הבהר לעצמך את האפשרויות 

‏אילו היית מדפדף במדריך למקצועות, יתכן כי היית מרגיש שמגוון האפשרויות גדול עד כדי כך שקשה לך לבחור. אין זה נכון. ראשית, כולנו מסוגלים לצמצם את רשימת האפשרויות העומדות בפנינו, וזהו תמיד צעד נבון. 

יש מקצועות האסורים למשיחי. יש בני זוג שמשיחי יימנע מלהתחתן איתם מפני שלא יוכל לשתף אותם בחייו המשיחיים. יש מקצועות שמשיחי יראה אותם כאסורים. הקטע הידוע באגרת השנייה אל הקורינתיים, פרק ו' פסוק 14 ‏ואילך כנראה מתייחס בדיוק לעניין זה, ולא לנישואין. 

‏
כך הצלחנו לצמצם ולו במעט את האפשרויות. בעזרת אלוהים נשתדל לצמצם אותן ככל האפשר. 

2‏) התחשב בכישוריך 

‏כלל זה צריך להיות לעזר רב במציאת רצון אלוהים. אלוהים, היוצר את כל הנסיבות וההזדמנויות שבחיינו, הוא גם הבורא שעשה אותי, עיצב אותי ונתן לי כישורים ומתנות. בדרך כלל, אלוהים אינו פועל בניגוד לנסיבות ולמתנות שהוא נתן. הוא רוצה התאמה בין אלה לאלה. הוא רוצה לראות בשמחת ילדיו בשעה שהם מגלים עד כמה השכיל לעשות. 

‏
עקרון זה מכניס סדר לחיינו הקהילתיים ומבטיח את אחדות הקהילה. "יש לנו מתנות שונות כחסד הניתן לנו", אומר שאול (רומ. י"ב 6‏). עקרון זה מכניס סדר לכל חיי המאמין. לאחדים מאיתנו יש בעיקר מתנות– טבע בתחום היכולת השכלית; לאחרים היכולת ליצור מגע עם בני אדם; כמה ממתנות אלה חברתיות בעיקר, אחרות נוגעות יותר לפרט. יש שניחנו ביכולת גופנית ובמזג טבעי המתאימים לעבודה גופנית. כולנו, כילדי אלוהים, צריכים להבין שה' הוא שיצר אותנו באהבתו. בזכות המשיח הוא מקבל אותנו כפי שאנחנו, כדי לעצב אותנו לדמותו. לכן, עלינו לקבל את עצמנו כמו שאנחנו, וגם את ההזדמנויות ואת המתנות שנתן לנו ה'. עלינו לרתום את כולן לשרותו. 
‏יש להיזהר מפני קנאה באחרים עקב נסיבות חייהם. אמת עצובה היא שלפעמים המכשלה האמיתית המונעת מאיתנו לדעת את רצון האדון בחיינו היא שאנחנו מתקשים לקבל את עצמנו. אנחנו רוצים להיות שונים ממה שאלוהים ברא אותנו להיות. נכונות להשלים עם רצון ה' היא דרך לשלווה וגם הדרך בה נוכל לחיות על פי רצון אלוהים. 
‏עצם העובדה כי יש לנו כשרון כלשהו אינה בהכרח אומרת כי מותר לנו להשתמש בו. ייתכנו סיבות טובות בגללן אין אלוהים חפץ שנעשה כן (יש לו עניין רב יותר בתכונות מאשר בכישרונות). אבל, אם אין סיבה לחשוב שאלוהים אינו רוצה שנממש את מתנותינו, עלינו להניח כי רצונו הוא שנעשה שימוש בכל מה שנתן לנו. 
‏"מסלול החיים בו חייב כל אדם ללכת בעניין זה (כלומר, בענייני פרנסה) ייקבע על ידי הכישורים אשר העניק לו אלוהים. זהו קנה המידה לרצון אלוהים, ולכן גם לקריאת אלוהים אלינו"¹.
‏לעתים קרובות מתברר בנקודה זו שאנו זקוקים לעצה ולעידוד. לא כולם מסוגלים להבחין במתנות– הטבע והרוח שניתנו להם. יתכן גם שכמה מאיתנו טועים בכך שאנו מזניחים מתנות כלשהן שניתנו לנו. כמו הבער במשל ככרות הכסף הידוע של ישוע, אכן חושבים:  "שלא כחברי, לי יש כשרון אחד בלבד. אין טעם שאנסה לממש אותו; ‏לעולם לא תהיה לי השפעה גדולה כמו זו של חברי. מוטב לקבור את מה שניתן לי." ובכן, אם נתייעץ עם משיחי שניסיונו רב משלנו, נמצא בכך עזרה רבה. 

‏ואולי תאמר, "לעולם לא אוכל סתם כך לשאול מישהו מה דעתו על מתנותיי!". אני מבין את הקושי, אולם יתכן שמניעיך אינם נכונים. לפעמים, מה שנחשב אצלנו לצניעות היא למעשה שילוב של גאווה וחוסר מחויבות כלפי רצון אלוהים. אם אנחנו בכנות רוצים לדעת את רצון האדון, בלי ספק נרצה –  בכל הענווה –  להיעזר בידיד משיחי, בזקן עדה או ברועה קהילה בהם יש לנו אמון. אחרי מספר שנים ניווכח במבט לאחור כי אותו אדם הכיר את כישרונותינו ואת האפשרויות שהיו לפנינו יותר משיכולנו לעשות זאת בעצמנו. האם תופתע לגלות אפילו שהוריך למדו דבר מה עליך במשך כל השנים שחינכו, גידלו ופרנסו אותך? ספר משלי יועץ לנו עצה נבונה: "דרך אוויל ישר בעיניו; ושומע לעצה חכם" (משלי י"ב 15‏). 

מעטים הם הפסוקים המצוטטים יותר בנושא הדרכה מאשר ישעיה ל' 21‏: "ואוזניך תשמענה דבר מאחוריך לאמור, 'זה הדרך, לכו בו כי תאמינו וכי תשמאילו". אולם המצטטים מתעלמים לעתים קרובות מדי מההקשר המיידי של אותו פסוק. הקשר זה מרמז כי הקול אינו קול פנימי של רוח אלוהים המשמש למאמין כפי שהגה משמש במכוניות; זהו קולו של אחד מ"מורינו" (ישע. ל' 20‏). אלוהים משתמש במורים ומלמדים כדי לאפשר לנו לגלות את רצונו! "הפר מחשבות באין סוד, וברוב יועצים תקום" (משלי ט"ו 22‏). 

3‏) התחשב בצרכים 

‏גם על כך חייב משיחי לתת את דעתו. הרי איש אינו חי לעצמו, בוודאי לא משיחי; עבודתו נעשית בשרות אלוהים. היא איננה אמצעי להרוויח כסף או לשעשוע עצמי בלבד. היות וחובותיו העיקריות של משיחי הן לאהוב את אלוהים ואת רעהו כמוהו, משיחי יתחשב יותר בצורך מאשר בגמול בשעה שישקול את הדרכים הפתוחות לפניו. 

‏
האם, בשעה שחשבת על עתידך או על כל עניין אחר הקשור בהדרכה, שאלת פעם אילו צרכים תוכל לספק אם תבחר כיוון זה או אחר? לעתים קרובות, כאשר מועמדים מתראיינים לשרת בבשורה מעבר לים, הם נשאלים: 'מה ידוע לך על צרכי המקום?'. סיבות רבות לשאלה זו: היא מבהירה באיזו מידה "קריאה מאלוהים" משקפת דאגה כנה שניתנה על ידי אלוהים. תחושה של צורך דחוף היא לעתים סימן טוב לכך שהאדון כיוון את חיינו כדי שנוכל לספק אותו צורך. יש חריגים (יונה נקרא לבשר בנינוה כאשר הייתה לו אך הבנה מועטה, אם בכלל, לצרכים האמיתיים של תושבי העיר). אך, לעתים יותר קרובות אלוהים פועל על פי דפוס המאורעות בחייו של ישעיהו, שצרכי העם היו ידועים לו היטב ולכן אמר, "הנני. שלחני!" 
‏אף משיחי בימינו אינו רשאי להתעלם מהצורך שיש לעולם בבשורה. בהחלט, משיחיים רבים חייבים לשאול את אלוהים בכנות אם הוא רוצה שהם יתמסרו לעבודתו בארץ מולדתם או מעבר לים. הדברים נכונים היום, כפי שהיו לפני מאה שנה ויותר, כאשר נכתבו המלים הבאות: 
"לאן שלא נלך, אנו רואים יותר מדי סוחרים, רופאים ועורכי דין. די בהם והותר. אולם ... כדי להביא את הבשורה לכל אחד משמונה מאות מליון עובדי האלילים החיים בעולם, הקהילה זקוקה לפי מאה מבשרים משיש לה היום. ואם כן, מי בין אלו שמסוגל להטיף והשואל בכנות 'אדון, מה רצונך שאעשה?' יכול לומר שאלוהים ובני אדם זקוקים לו יותר כפרקליט, סוחר או רופא, מאשר כמבשר בשורת אלוהים? ואם כך, נזהר שלא להזניח את חובתנו לעיין בתפילה באפשרות שנקראנו לבשר, אחרת נסתכן בחימת מושיענו".²
‏לעתים נאמר כי עצם קיומו של צורך משמש קריאה. זוהי טעות גדולה, והדברים שציטטנו זה עתה אינם נכשלים בה. אין ראיה שעקרון זה הינחה את השליחים או ששימש בכל תקופה אחרת בחיי הקהילה. יהיה זה אסון אם בבשורה מעבר לים יעסקו משיחיים שלא נקראו ולכן גם לא הוכשרו לכך על ידי אלוהים. אולם משיחיים רבים יותר צריכים להביט בפני מושיעם ולומר לו: "הנני. שלחני!" מעטים מדי הם המוכנים לתרגם לשפת מעשה את נכונותם המוצהרת לעזוב את הכול למען המשיח. יש צרכים רבים בקהילה ובעולם. לא נוכל להתעלם מכך.
‏ייתכנו מצבים בבית שיחייבו אותנו לנהוג בדרך מסוימת ובכך יכוונו אותנו לרצון אלוהים. מצב משפחתי עלול להגביל את האפשרויות. יש מעשים שאלוהים מחייב אותנו בהם ושעלינו לראות בהם עיסוק עיקרי: החובה לכבד את הורינו, לבקר יתומים ואלמנות –  חובות כאלה עלולות להגביל מאד את יכולתנו ואת אפשרויות הבחירה העומדות לפנינו. חובותינו, על פי שאול, כוללות גם את הורי הורינו. אם אלוהים קורא לנו לשרת אותם באהבה, עלינו לבקש את עזרתו כדי לקיים במצפון שקט את ההבטחה לנהל את חיינו בשלמות על פי רצונו. ככל שמצב כזה יכול להיראות שגרתי ומרגיז, זוהי החובה האמיתית ביותר, ובסופו של דבר גם המעשה המשמח ביותר שבעולם. 
עלינו ללמוד לראות גם לטווח ארוך. אחד מידידי המוכשרים ביותר סיפר לי פעם כיצד גילה, להפתעתו הגדולה, שאביו התכוון בצעירותו להיות שליח בסין, אלא שאביו נפטר באופן פתאומי והיה הכרח שידידי יישאר בבית. אותו איש הקדיש את כל חייו לעבודה חילונית שנחשבה בעיני בנו לשגרתית. במשך שנים רבות לא ידע הבן דבר על סודו של אביו. אולם אחרים הבחינו במתנות יוצאות דופן שאלוהים העניק לבן במענה לתפילות אביו. אלוהים פעל כדי לממש את עצתו בחיי הבן באופן שאולי היה בלתי אפשרי לו היה האב לשליח. לסיפור זה יש הקבלות רבות בחיי רבים. אין אנו חיים או מתים לעצמנו, אלא לאדון ולרצונו. הוא יודע מה הוא עושה. גם אם הוא מצמצם את האפשרויות העומדות בפנינו ומגביל אותנו לאפשרויות השגרתיות ביותר, אפשר לבטוח בו. אם נהיה נאמנים בעניין שנראה בעינינו קל ערך, אלוהים לא יישאר חייב. 

‏
לפעמים נעמוד בפני התנגשות של נאמנויות. זכור לי מכתב עצוב שקראתי פעם ואשר הדגים עובדה זאת. המכתב נכתב על ידי אם אשר בתה עמדה לעזוב את הבית כדי להיות לשליחת הבשורה. האם רצתה לדעת, כלום אין אדם שיוכל להסביר לבת שהיא מבזבזת את חייה? הרי היא עשתה למען בתה את הכול, האם כך צריך לגמול לה? די בכאב הכרוך בכך שהבת עוזבת את ביתה; גדול עוד יותר הכאב כאשר נוטרים טינה כלפינו עקב קריאתנו!  ‏למרבה הצער, כך קורה לעתים קרובות, עובדה שצריכה להביא אותנו לעשות חשבון נפש זהיר: האם אנחנו באמת עושים את רצון האדון? האם אנחנו שוקדים לציית למצוותיו, או ש‏מא אנו בורחים מרצונו בתקווה שחיים מעבר לים יהיו קלים מאלו בחברת אותם אנשים שאלוהים שם אותנו ביניהם? יתכן כי "השבים ברינה" בתום הקציר יהיו אלה אשר הלכו הלוך ובכה משום יחסם של אחרים לקריאתם. לא תמיד רצון האדון בעולם חוטא זה הוא עניין פשוט. אין הבטחה שיהיה קל. בסופו של דבר, רצון אלוהים תמיד כרוך בקרבנות. 
4‏) התחשב ברצונותיך האישיים 

‏"התענג על ה' ויתן לך משאלת לבך" 
(תהל. ל"ז 4‏).
‏כלום לא ראית כיצד משאלות לבך התגשמו בדברים שאלוהים קבע לחייך?
‏אף על פי כן, משיחיים רבים מטילים ספק באלוהים וברצונו לברך אותם. מאז החטא הקדמון טמונה בליבנו המחשבה שאלוהים אינו נדיב ואינו אוהב את ילדיו מליבו.
‏הנחש הערום רמז בגן עדן: "הרי אלוהים הצר את חייך במגבלות קטנוניות!". האם אנחנו חוששים להאמין לאלוהים כשהוא מבטיח לנו: "אתן לך משאלת לבך"? לעתים אנחנו דומים לאותו איש שניתנה לו הכיכר האחת ואשר אמר לאדוניו: "ידעתיך, כי איש קשה אתה ... ואירא, ואלך ואטמון את כיכרך באדמה. ועתה הא לך אשר לך" (מתי כ"ה 54-24‏). אנחנו לא מאמינים שיש לאלוהים מטרה אוהבת לחיינו. 

‏
לעולם לא נדע את רצון אלוהים, לעולם לא ניהנה מרצון זה ולעולם לא נגלה עד כמה שהוא טוב ונחמד ושלם, עד שנבין כי אלוהים מתייחס אלינו כמו אב אל בניו. כך ניסח זאת ג'ון מורי:
‏"אין סתירה בין הנאה וסיפוק אנושי, מחד גיסא, לבין קיום מצוות אלוהים מאידך גיסא... הניגוד שאנו לעתים קרובות חשים בין הכרת החובה לבין חרות הלב הוא מתיחות שיסודה בחטא וברצון סורר. לא הייתה מתיחות כזו לפני החטא הקדמון, ופעולות חסדו המושיע של אלוהים מיועדות להסיר אותה. כך ייווצר שילוב מושלם של חובה ועונג, של מצווה ואהבה, כפי שנועד להיות אדם על פי סדרי בראשית" ³.
‏אין לתת אמון ברצונותינו כשלעצמם. בו בזמן ובמצורף לשקולים אחרים, רצונות אלה עשויים להצביע על הכיוון שלמענו ברא אותנו אלוהים. כך, למשל, לגבי הקריאה לעבודה משיחית. כך גם לגבי כל תחום בו נבקש לכבד את המשיח. כתוצאה מכך, הברית החדשה קובעת, "איש כי יבקש לו פקודות, למעשה טוב מתאווה" (טימ"א ג' 1‏). הפועל בו משתמש שאול (אורגו –  מתאווה) פירושו להושיט יד כדי לגעת בדבר מה. שאיפה זו, אומר שאול, איננה חטא. היא איננה בהכרח נובעת מגאווה ומאנוכיות. יתכן שאלוהים עורר אותה בלבנו, ואם כן, יש להכיר בה כמתנה ממנו.
‏אם פעילות מסוימת היא רצון אלוהים לחיינו, יש לצפות שתתפתח בליבנו שאיפה לעסוק בה. יתכן כי יידרש זמן מה עד שהדבר יעלה על דעתנו, וזמן ארוך יותר עד שניווכח כי זהו באמת רצון אלוהים. נצטרך, כמובן, לבקש ממנו לסלק מליבנו כל מניע שאינו טהור. אך אם אין לנו שום שאיפות, אם אנחנו מתייחסים לכל תחומי השרות האפשריים בשוויון נפש, ולא איכפת לנו מה בחיינו יכבד את אלוהים יותר, סביר להניח שרצון ה' בעצם אינו חשוב לנו.
החלטה כבדת משקל עומדת לפנינו בשעה שאנחנו בוחרים את עיסוקי חיינו. אלוהים בחסדו מסתיר מאיתנו רבות מהשלכותיה של אותה החלטה. כשנביט אחורה כעבור מספר שנים, אולי נאמר שלו ידענו במה היה הדבר כרוך, היינו משתתקים מפחד ולא עושים דבר. אבל אלוהים הבטיח לתת לנו חסד שיספיק לכל צרכינו. הוא יכוון את ילדיו בהחלטותיהם. הוא לא ייתן לרגלינו למעוד. הוא אוהב את ילדיו; הוא אוהב את נכונותם להישמע לו. הוא יברך את מעשי ידיהם.
‏התחשב במתנותיך. התחשב בצרכים. התחשב בתחומי העניין הטבעי שלך וברצונותיך. "בכל דרכיך דעהו והוא יישר אורחותיך" (משלי ג' 6‏). 
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פרק ז'
נישואין?

‏
האם הגיעה בחייך העת, כפי שהיא מגיעה לרובנו, שאחת השאלות העומדות בפניך בקשר לרצון אלוהים היא, האם רוצה ה' שתתחתן? גברים מאמצים גישות שונות בתכלית לנושא זה מאלה שמקובלות בין נשים, זאת משום ההבדלים שקבע אלוהים בין זכר לנקבה, וגם בשל צרכים, רצונות ונסיבות שונים –  חינוך שונה –  שזוכים לו גברים ונשים. חיי נישואין הם נושא כה חשוב, עד שכל משיחי עשוי לשקול אותו בשלב כלשהו בחייו.
‏לרובנו יש ידידים שטרם התחתנו ואולי לא יעשו זאת לעולם. ימים יגידו. מדוע הם רווקים? לעתים מדובר באנשים רוחניים, מושכים באישיותם ובמראה החיצוני שלהם, ובכל זאת לא נשואים. מדוע?
‏לא תמיד אנו יודעים אילו אפשרויות עמדו לפניהם ונדחו. יתכן כי התנסו בתקוות נכזבות. דבר אחד בטוח: מאמין ממושמע חייב לקיים את רווקותו כל עוד אלוהים רוצה בכך. זאת הסיבה שידידינו הרווקים, שאולי היו להם הזדמנויות להתחתן, נשארו כפי שהם. הם מאמינים שכך תכנן האדון.
‏כלל זה נכון לא פחות לגבי נשואים. אחת השמחות הגדולות שכרוכות בחיי קהילה משיחית היא האפשרות להשתתף באושרם של אלו שהתמסרו זה לזו משום שהם רואים בכך את חובת משמעתם לאדון. מרגש להבין ששאיפותינו הטבעיות ורצון אלוהים מסוגלים להיות שווים בנושא שכזה! 
‏כיצד, אפוא, עלינו להעריך מה נכון לחיינו? כיצד נדע מהו רצון אלוהים מאיתנו? ראינו כבר שדרכו הרגילה של אלוהים להדריך את עמו היא על ידי עקרונות הכתובים ונסיבות חייהם האישיות. יתכן כי, בקראך עמודים אלה, אתה כבר מאוהב "עד לראש"! זו בהחלט עובדה שיש להתחשב בה! בחלקו זהו גם מצב ביולוגי. כשלעצמם, אין הכתובים רואים בעובדה זו עקרון מנחה. משימתך הנוכחית היא לבחון את הנסיבות ואת רגשותיך הטבעיים לאור העקרונות הנפלאים של דבר ה'.
‏יש שני עקרונות שנועדו במיוחד כדי לתת תשובה לטרודים בשאלות נוקבות בתחום זה ופרק הנוכחי נכתב עבורם. גם למבוגרים יותר, שנשואים מזה זמן רב, יש טעם לזכור את העקרונות עליהם מבוססים קשרינו האנושיים החשובים ביותר. שני העקרונות הם:  1‏. היה מציאותי בציפיותיך.  2‏. נהג על פי הכתובים בהכנותיך. 
1 ‏. היה מציאותי בציפיותיך 
‏עצה זו טובה לכמה תחומים. למשל, עלינו לזכור שמלאכים אינם נושאים נשים ואינם נישאים להן (מתי כ"ב 30‏). אנחנו יצורים מושחתים, שתוצאות החטא הקדמון דבקות בכל תחום של חיינו: השכלי, הרוחני והגופני. נישואין והמבוא לנישואין אינם גן עדן! מדובר באיחוד של שני חוטאים היוצרים יחד שותפות הגדולה במשמעותה ובמהותה מערכו של כל אחד מהם לחוד. נישואין לא יפתרו את כל בעיותינו. יתכן שעקב הקרבה הרבה ביחסים בין בני הזוג הם יחשפו בעיות שלא ידענו כי הן קיימות. בן זוגנו לא ייהפך למושלם מכוח העובדה שהתחתן! אל לנו לטעות במחשבה שהנישואין יספקו באופן סופי את כל תקוותינו. לחשוב כך פירושו לחטוא נגד אלוהים, שכן רק אלוהים מסוגל להשביע את ליבנו בשלמות. הנישואין הם רק אחד האמצעים שה' משתמש בהם כדי להראות לנו עד כמה חסדו מרווה את צימאוננו.
‏יתר על כן, עלינו להכיר בכך שתהליך החיזורים אחרי בן זוג מיועד לא יהיה בהכרח פטור מקשיים משום שאנחנו משיחיים. יש תקופות חיזור קשות ביותר המסתיימות בנישואין מאושרים. תהא זו טיפשות מצידנו לדרוש לעצמנו דרך סלולה ומוכרת ובכך להפר את המסתורין שברקמת היחסים בין שני בני אדם המגלים כי רק יחדיו יוכלו לקיים במלואו את רצון אלוהים לחייהם. לעתים אף יתכן שקשיינו גדולים מאלו שמתנסים בהם לא– משיחיים, זאת בגלל המימד הרוחני לחיינו. אצלנו, המשיחיים, מדובר ברצון אלוהים. נוסף לכך, אם השותפות בין בני הזוג עתידה לשרת את תפארת ה', אנחנו יכולים להיות סמוכים ובטוחים שהשטן יעשה הכול כדי לפגום בה או לקלקל אותת בשלביה המוקדמים ביותר. 
‏שוב, אל לנו לצפות שכל המשיחיים ילכו באותו מסלול עד ליום חתונתם. הכתובים מספקים דוגמאות רבות לכך שיש בעניין זה רבגוניות רבה. לא כולם יהיו כמו יצחק, אשר הכיר את אשתו במהלך תפילת הערב שלו (ראה ברא. כ"ד 63 ‏ואילך)! גם לא נתנסה כולנו בסערת הרגשות המתוארת בשיר השירים. מדהימה העובדה שיש משיחיים שרואים בסיפור אהבה סוער זה אלגוריה על נשואי המשיח וקהילתו, ודווקא הם שמבקשים להדגיש שחווית החיזור היא חוויה שלווה ורוגעת! סיסמתם היא "אל תתרגש"! יש אנשים אשר, כשמתברר להם שיש בליבם צורך חזק, ערגה לחברתו של אדם אחר, הם ממש נבהלים. כל מיני הנחות אודות עצמנו עלולות להתהפך פתאום. ההזדמנות לראות את עצמנו ואת עתידנו באור חדש היא לעתים חוויה מפחידה ביותר. 
מימד אחר ניתן לבטא כך: אם אכן נועדנו להתחתן, רק אלוהים יכול להביא אותנו לאדם אשר יעד לנו. אם נתבונן במורכבות הכרוכה באיחוד בין שני בני אדם שונים רק אחרי הנישואין, בצדק גם נשאל את עצמנו מדוע לא בטחנו באלוהים יותר משעשינו. אנחנו חייבים להבין שהכול, כולל יום הולדתנו, החינוך שניתן לנו, נסיבות חיינו, ואלף ואחד הפרטים האחרים של חיינו נמצאים כולם בשליטתו של אלוהים. רק כך נוכל להיות מציאותיים ולתת בו אמון מכוח הידיעה שאלוהים תמיד משכיל לעשות. עליך להיות מציאותי בחייך המשיחיים! 
2. התכונן בהתאם לכתובים 
‏אין ספר שיוכל לספק לך בן זוג. הפרק הנוכחי לא ימעיט במאומה מההכרח להתנסות בעצמך בחיפוש אחרי רצון אלוהים לחייך. חשוב להדגיש נקודה זו. עצם העובדה שאתה קורא ספר אודות הדרכה מראה שאתה מרגיש צורך בהדרכה לחייך. אתה שואל שאלות ומחפש תשובות. אולם שום ספר אודות הדרכה לא יוכל להשיב על שאלותיך כפי שהיית רוצה. הדבר היחיד שאחרים יכולים להביא לך הוא חכמת הכתובים ואישור של אמיתותם ומהימנותם מתוך ניסיון חייהם. בסופו של דבר, עליך ללמוד כל זאת בעצמך. יש חמשה עקרונות שהונצחו בכתובים ואשר יאפשרו לך יציבות, בטחון וחכמה בשעה שאתה שוקל נישואין. מה הם עקרונות אלה?
1. למה נועדו הנישואין? 
‏אנחנו שוכחים על נקלה שאלה יסודית זו, אבל בכל תחום אחר בחיים היינו שואלים אותה מיד. אפשר להבחין ברצון אלוהים בעניין זה רק אם נבין נכונה את מטרת חיי הנישואין. בנוסף לכך, כאשר נכיר מטרה זו, נבין מיד שאפשר להגשימה רק עם מישהו מתוך מספר מצומצם– יחסית מבין חברינו הטובים. 
‏הנישואין ניתנו במקורם על ידי אלוהים משום שלא רצה שהאדם יהיה לבדו בעולם (ברא. ב' 18‏). אף אחד מבעלי החיים האחרים לא יכול היה להבטיח אותה ידידות מיוחדת לה נזקק אדם (שם, 20‏). אלוהים ברא את האישה כדי להמציא לאדם חברה. במובן אחד, העניין פשוט עד כדי כך. הדחפים המיניים האדירים שנטועים ביחסי גבר לאשתו אינם נחשבים בכתובים כיסוד לנישואין אלא כמימושם וכביטויים הגופני. הנישואין ניתנו, בראש ובראשונה, כדי להעניק לאדם תחושה של "יחד".
כאשר נבין זאת כראוי תתעורר אצלנו סדרה של שאלות חשובות אודות הנישואין: האם בן הזוג המיועד שלי הוא אדם עימו אוכל ליהנות מידידות כזו, ושממנו אוכל לקבלה? האם אנחנו באמת מתאימים זה לזו? בלתי נמנע הוא שנשאל שאלות על מידת ההדדיות שבשטחי ההתעניינות הרוחניים שלנו. בתחומים אחרים עלי לשאול אם קיומם של נושאים משותפים –  העדפות, רקע, נסיבות חיים והשקפות –  הם כאלה שיעשירו אותנו גם כשנטיותינו שונות מאד זו מזו. כשמערבבים חמרים כימיים מסוימים נוצרת לפעמים תרכובת חדשה ומועילה; ולפעמים יתכן שתהליך זה יביא לידי התפוצצות! נישואין משיחיים הם מתנה מאלוהים, והם נועדו ליצור מימד חדש של ידידות, ידידות יוצרת שקיומה אפשרי רק בדרך זו.
‏האם אני מתכונן להיות שותף ליחסים כאלו? האם האדם שאני כרגע נמשך אליו מתאים לי בתחום זה, ולהיפך? 
2. מה עלי לחפש בבן זוג? 
‏הכתובים שופכים אור על הציפיות השונות שצריכות לכוון בני אדם בחיפושיהם אחר בני זוג. בני אדם בימינו שכחו דברים רבים בהקשר זה. החברה בימינו מתנגדת לתורת הכתובים. היא כופרת בכך שההבדלים בין גבר לאישה טמונים במהות הבריאה. משום כך יש לחזור בהתמדה על הנאמר בכתובים: קיים הבדל בין גבר לאישה. הבדל זה איננו תוצאה של לחצים תרבותיים או תאונות בתהליך האבולוציה. אנו שונים זה מזו מפני שכך עשה אותנו אלוהים: זכר ונקבה ברא אותם (ברא. א' 27‏). בגלל הבדלים יסודיים אלה במידות גופניות, בדרכי מחשבה, בגישות למצבים, בנקודות תורפה, בכוח גופני ובצרכים, גברים ונשים בדרך כלל מצפים מנישואין לדברים שונים. הכתובים מכירים בכך.
‏רות תארה את ציפיותיה באמרה, "ופרשת כנפיך על אמתך ... " (רות ג' 9). באותה מלה השתמש בועז קודם לכן כששוחח עם רות: "תהי משכורתך שלמה מעם ה' אלוהי ישראל אשר באת לחסות תחת כנפיו" (רות ב' 12‏). לאחר שרות מצאה מחסה תחת כנפי אלוהים, היא מבקשת מחסה גם בכנפי בועז! 
‏נישואין משיחיים תמיד מצטיינים במרכיב זה. אין זאת אומרת כי רווקה היא בהכרח אדם מסכן, חלש וחסר הגנה! ‏אך אפשר ללמוד מכך שביחסי נישואין האישה תכיר בצרכים ובחולשות שלה ותרצה בנוכחותו המגינה של בעלה. האין משמעות לעובדה שרות כבר הייתה נשואה בעבר? כעת הייתה ללא "כנפי" בעל מגן. 
‏לכן, כך כשאשקול נישואין אבקש מאלוהים את הטוב ביותר, ומשום כך אשאל: האם זהו גבר שיהיה לי לחבר ולמגן כאשר ייחשפו צרכי במהלך חיי הנישואין שלנו? האם זוהי בחורה שהייתי מוסר את נפשי כדי להגן עליה מפני פגיעה וסכנה? אבירות רומנטית היא כאין וכאפס לעומת נישואין משיחיים!

‏היבט נוסף מודגש בסיפור הבריאה. אלוהים רצה לספק לאדם "עזר כנגדו", מושג המרמז על מישהו שיתאים לו, בו ימצא את עצמו. זוהי אמת רבת– משמעות. היא משקפת מציאות שמשיחיים רבים מגלים במהלך הנישואין: אדם מגלה את עצמו וגדל למימדים חדשים באמצעות אהבתה וידידותה של בת זוגו האהובה.
‏בשום פנים ואופן אין זאת אומרת שרווקים בהכרח מפגרים בהתפתחותם הרוחנית או הנפשית. החושב כך מטיל ספק באנושיותו המושלמת של ישוע. רווקים ורווקות אינם לקויים מכוח רווקותם! ‏הנקודה היחידה היא שנישואין יוצרים מימד חדש בחיי אלה הזוכים להינשא. הנישואין מוציאים מן הכוח אל הפועל את מה שטמון בהם באופן ששום דבר אחר אינו עושה זאת. 
‏האם זה מה שמתרחש, במידת מה, עם הבחורה איתה אני שוקל נישואין? האם הבחור איתו התיידדתי התפתח באמצעות יחסינו? או שמא הוא מפגר בגללם? 
3 ‏. כיצר נמלא את תפקידנו כבעל ואישה? 
 כאשר שאול פונה לעסוק בנישואין באגרתו לאפסיים, בפרק ה' 23-21‏, הוא עושה זאת בהסתמך על עקרון כללי: משיחיים חייבים לנהוג זה בזה בכניעה הדדית משום יראתם למשיח.
‏ הנישואין כרוכים בכניעה הדדית. כניעה הדדית, בהקשר זה, פירושה בעיקר לוותר לזולת כדי לקדם את טובתו. שים לב, שאול מיישם עקרון זה לבעלים בדרך שונה משהוא עושה לנשים. אישה צריכה להיכנע לבעלה משום שהוא ראש המשפחה. כניעה זו שונה מהכניעה ההדדית ששאול מתייחס אליה בפסוק הקודם, כאשר דיבר על יחסים בין מאמינים. כאן הכוונה לכניעה המכירה בסמכות שהועמדה על ידי אלוהים (לא דיכוי של זכויות לטובת מישהו אחר). על אישה להיכנע לבעלה מתוך יראה למשיח, כי כך עיצב הוא את חיי המשפחה, ממש כפי שכל משיחי חייב להיכנע למשיח, כיוון שישוע הוא ראש הכול. על נשים להדגים עובדה זו ביחסן לבעליהן.
‏מצד שני, בעלים חייבים להתחשב בנשותיהם. עליהם לאהוב ולהוקיר אותן; עליהם להקריב את עצמם עבורן כפי שעשה המשיח עבור כלתו, הקהילה. שתי המשימות דורשות הקרבה. שתיהן מושרשות בציות למשיח. 
‏ללא איזון זה מהכתובים, בני הזוג יתרחקו זה מזו. משפחה זקוקה למנהיגות, למקור של סמכות. בעל שאינו זוכה לכניעתה האוהבת של אשתו יגלה שהוא עומד בראש בית שהעצב שולט בו. אישה שאינה נאהבת בהקרבה על ידי בעלה תאבד את אישיותה, או שתהיה לרוטנת! 
השאלה היסודית היא זאת: האם הגבר או האישה שאנחנו חושבים להינשא להם הם כאלה שאנחנו רוחשים להם כבוד המבוסס על אהבה? האם אוכל לכבדו עד כדי כך שארצה, בעזרת אלוהים, להיות לו לאישה נכנעת? האם זאת האישה שאוכל, בעזרת אלוהים, לאהוב באהבת המשיח? האם המניעים שלי לרצות להינשא עם אדם זה או אחר נכונים? 
4. מהו אופיים של חיי הנישואין? 
‏לא מדובר רק ביחסים עם אדם כלשהו, אלא במעמד חדש. במה כרוך מעמד חדש זה? 
‏האדון ישוע המשיח חזר על הנאמר בבראשית ב' 24‏: "על כן יעזוב איש את אביו ואת אמו ודבק באשתו והיו לבשר אחד". כך מתומצתים שלשה מאפיינים של מעמד הנישואין. ראשית, זהו מעמד בלעדי. אדם פורש ממעמדו הקודם, הוא עוזב את הוריו. אגב, פירוש הדבר עלול להיות שנצטרך לשקול בכובד ראש לפני שנתחתן: היש לנו אפשרות לעזוב את הורינו? מגורים בבית אחת המשפחות של בני הזוג כדאיים רק במקרה של כורח זמני! ‏הפסוק בבראשית מלמד שמעמדנו בעקבות הנישואין משתנה ביחס להורינו. אנו מוסיפים לכבדם בהתאם למצוות אלוהים, אך בן זוגנו החדש מקבל מעתה עדיפות.
‏שנית, נישואין אינם רק יחסים בלעדיים, הם גם קבועים. אדם מתאחד עם אשתו. הוא "דבק" בה: נישואין הם התחייבות לכל החיים. הם דורשים מחויבות שכלית, רצינית, ורגשית שלמה! ‏זאת הסיבה שהם יכולים לשמש דוגמה טובה כל כך לחיים במשיח (אפס. ה' 32). 
‏
שלישית, הנישואין הם גם יחסים יוצרים, כפי שכבר ראינו. השניים היו לאחד! ‏הייתכן סוד גדול יותר מזה? ספר בראשית אומר שאלוהים יצר את האישה עבור אדם ומשתמש לשם כך במלה "וייבן", מלה שמשמשת לתאר הקמת מבנה. יש שהאמינו שהמלה מרמזת על המבנה הגופני של האישה, אך מושגים של יופי הם דבר משתנה! הכוונה הברורה היא שהאישה הייתה לאדם כבית; ‏אך הוא שכן באהבתה. כאלה הם חיי הנישואין.
‏האם כך אנו חושבים על נישואין? שוב עומד לפנינו הצורך להתמסר לרצון אלוהים לפני שנדע מהו, נוסף לצורך לדעת ולהבין רצון זה.
‏אתם אולי נהנים כעת מידידות כלשהי. האם ידידות זו מאופיינת במסירות ובמחויבות מהסוג שראינו כי עליה לאפיין את חיי הנישואין? האם אתה מסוגל למסירות כזו במסגרת אותה ידידות? 
5 ‏מהי תכליתם הסופית של נישואין? 
‏כאשר אלוהים ברא את אדם, הוא ברא אותו "בצלמו ... זכר ונקבה ברא אותם" (ברא. א' 27‏). נראה שיש במלים אלה רמז לכך שאדם ואישה יחד, לא האנושות גרידא, משקפים את דמות אלוהים. הנישואים הם צל חיוור אך אמיתי של שלמותו של אלוהים כאב, בן ורוח הקודש.
‏הנישואין נועדו לשקף את דמות אלוהים, את כבוד חסדו ואת הוויתו. פירוש הדבר שנישואין לעולם לא יוכלו להיות מטרה בפני עצמה, הם נועדו למטרה נעלה יותר מההנאות שיש בהם.
‏כאשר שני אנשים חוברים יחד באדון, משהו מכבוד אלוהים צריך להתגלות בם. אהבת האב לבנו; אהבת הבן לאביו; אהבת הרוח לשניהם –  אהבה זו חייבת להתבטא במסגרת חיי הנישואין. אם בני הזוג אכן נושעו, יהיה בחייהם המשותפים משהו מכבוד אלוהים. מעל הכול, אלוהים הראה את כבודו באופן הברור ביותר כאשר הקריב את בנו. חיי הנישואין מדגימים את כבוד אלוהים כאשר הם מתבטאים באהבה מקריבה.
‏האם זוהי מטרתי? האם כזוהי מטרתנו בשעה שאנחנו שוקלים את האפשרות לחיות יחד? האם אחרים מזהים ביחסינו משהו מצלמו ומכבודו של אלוהים? האם אני יכול להתפלל, כפי שהתפלל טמפל גרדנר לפני חתונתו: 
‏"אלוהים, קרב אותי יותר אליך כדי שאתקרב אליה; עזור לי להכיר אותך יותר כדי שאכיר אותה; עזור לי לאהוב אותך מעל לכל כדי שאוהב אותה בלב שלם". 
‏היכולת להתפלל באופן כזה עשויה להיות סימן ברור– מכל שאלוהים אכן תכנן ויביא לידי גמר את הצעד שאתם שוקלים לעשות יחד. 
‏
הדרך בה נענה לשאלות שהועלו במהלך פרק זה עשויה לעזור לנו להתגבר על קשיים רבים. אפשר שיביאו לסופם של יחסים שבמקרה אחר היו נמשכים, אך בסופו של דבר מוטב כך. כך נוכל להבחין ברצון האדון. העקרונות עצמם לא יזכו אותנו בנישואין. נישואין הם מתנה שניתנת על ידי אלוהים עצמו. אם נרצה בה, עלינו לבקש אותה ממנו. בדברו נמצא את החכמה שתאפשר לנו להבחין במטרת חסדו. אם נתפלל בכנות מלב עניו וירא– אלוהים, אם ניישם אמיתות אלה בעקביות לנסיבות חיינו, אלוהים לא ייתן למוט רגלינו. הוא ישמור עלינו (תהל. קכ''א 3‏). 
פרק ח' 
קווה אל ה' 
‏
אולי, כאשר לקחת לידך ספר זה והתחלת לקרוא בו, רצית להבין בנושא זה באופן כללי. זהו נושא שלכל משיחי יש בו עניין. מצד שני, אולי נמשכת לדפים אלה משום שאתה צריך הדרכה בנושא מוגדר ומסוים. אתה רוצה לדעת מה לעשות עכשיו. קיווית שתוך כדי קריאה תמצא את התשובה. אולי זה קרה, אך יתכן שלא. אולי קיווית ליותר, למרות שאתה מבין שמעולם לא נכתב ספר שיכול לספק תשובות לכל השאלות שאתה מחפש את פתרונן. אולי התאכזבת במקצת. ובכן, מה עליך לעשות? 
‏לעתים קרובות אומרים לאנשים המתקשים לגלות את רצון אלוהים לקרוא ספרים מסוימים או להיעזר בעצת אחרים. תשובתך לעצה כזו היא, "כבר קראתי", או "כבר שמעתי עצה זו", "זה לא עזר לי". מענה כזה איננו מלבב, במיוחד למי שבעצמו נעזר בעבר בדרך שהוא ממליץ עליה לאחרים. יועץ נבון ורגיש יזהה בתשובה כזו אותות סכנה. לעתים קרובות תשובה כזו אומרת, כביכול: "הבעיה, הצרכים, המתנות והניסיונות של חיי מסובכים ויוצאי דופן משתוכל עצה שכזו להועיל בהם". לעולם אין זה סימן טוב כשמשיחי משוכנע שהבעיה שלו מיוחדת במינה עד כדי כך שאיש אינו יכול להבין אותה. כתבי הקודש משיאים עצה אחת לאנשים כאלה, עצה שמשמעותה המעשית רחבה והיא נוגעת לכל משיחי הנכסף לדעת את רצון אלוהים: חכה! קווה אל ה'! ספר איכה מדגים עקרון זה במלים המתאימות לכל מצב בו נדמה כי התגלות מטרות אלוהים מתעכבת:
‏"טוב ה' לקויו, לנפש תדרשו. 
טוב ויחיל ודומם לתשועת ה'. 
טוב לגבר כי ישא עול בנעוריו, 
יישב בדד וידום כי נטל עליו, 
יתן בעפר פיהו, אולי יש תקווה, 
יתן למכהו לחי, ישבע בחרפה: 
‏כי לא יזנח לעולם ה' 
‏כי אם הוגה ורחם כרב חסדו, 
‏כי לא ענה מלבו ויגה בני איש" 
(איכה נ' 33-25‏). 
‏
מלים אלה גדושות לקחים. לקחים אשר, כך נאמר, יש ללמוד בתקופת הנעורים. משהו בקרבנו חייב להישבר כדי שנתהלך כמו יעקב אחרי שנאבק באלוהים, כשסימני כניעתנו טבועים בגופנו לכל החיים (ברא. ל"ב 32-22‏). אם חוסר הסבלנות שלנו לא ינוצח, הוא עלול לגדול פרא בלי להיות מוכנע לעולם. כמה מוזרה סתירה– לכאורה זו, שה' אינו מכאיב לנו מרצון אך הוא בכל זאת פועל בנו ומשפיל אותנו עד עפר כדי להגשים בחיינו את מה שאין להגשים בשום דרך אחרת. לפעמים אלוהים משתמש בעובדה שרצונו אינו ידוע לנו. הוא גורם לכך שכל מאורעות ונסיבות החיים פועלים יחד לטובת אלה שבכנות אוהבים אותו ואת מלכותו (רומ. ח' 28). 
‏יוסף יכול היה לכתוב על נקלה את הדברים הללו שהבאנו מאיכה, כי כך פעל אלוהים בחייו: יוסף היה צעיר ומוכשר באופן יוצא מן הכלל. הוא נועד על ידי אלוהים למעשים גדולים. חוסר הסבלנות שלו היה עלול להמיט עליו כליה אילולא פעל ה' לעצב את אופיו בדרך מכאיבה עד מאד. תהפוכות חייו במצרים לימדוהו להמתין לפעולת אלוהים. חוסר הסבלנות שבו הוכרע: יוסף למד להמתין. 
‏אוצר המלים המשמשות בכתובים כדי לקרוא לנו להמתין לאלוהים הוא מלא ועשיר עד מאד. יש בו גוונים שונים של דרישות רוחניות הקשורות למציאת מטרות אלוהים בחיינו. 
עלינו "להידום", "להמתין", "לשקוט לפניו". כך מעיד המשורר במזמור ס"ב 6,2‏: 
‏
אך אל אלוהים דומיה נפשי, ממנו ישועתי. 
אך לאלוהים דומי נפשי כי ממנו תקוותי. 
‏
שתיקה זאת נובעת מההכרה שאיננו חכמים ושאלוהים בלבד מסוגל להחכים אותנו. זוהי הכרה הבאה לידי ביטוי במונח "דומי". הצורך להמתין לאלוהים נוגע בלב– ליבה של מציאות חיינו המשיחיים. איננו יכולים להיות משיחיים, להודות ש"ממנו ישועתי", בלי ללמוד את השתיקה היראה הזאת לפני אלוהים.
‏איש לא ביטא זאת בבירור רב מד"ר לויד– ג'ונס בפירושו לדברי שאול ברומ. ג' 19, שם נאמר כי, בגלל החטא, כל פה ייסכר וכל העולם יהיה חייב לפני אלוהים: 
‏"כיצד תדע אם אדם מסוים הוא משיחי? ‏פשוט מאד: פיו של משיחי 'סתום'. אני אוהב פשטות זאת של הבשורה. יש צורך לסכור את פיהם של בני אדם. הם כל הזמן מדברים על אלוהים, מבקרים אותו ודנים במה שהוא צריך או אינו צריך לעשות. הם שואלים מדוע אלוהים מרשה כך או אחרת? ‏אינך מתחיל להיות משיחי עד שייסתם פיך, עד שלא יהיו לך מלים ולא יהיה לך מה לומר"¹.

‏מציאות זו אינה משתנה כאשר אנחנו גדלים באמונה; תמיד נהיה חוטאים העומדים נוכח אל קדוש, חוטאים הראויים למוות נוכח כבודו הנצחי והאין– סופי של אלוהים. מי אנחנו שנדבר לפני אלוהים (רומ. ט' 20‏)?! הבה נטפח ענווה שתניע אותנו לשתוק לפניו. "דומו והמתינו לאלוהים!" זהו המסר של איכה ג' 25.

‏עלינו להמתין לאלוהים באמונה. מזמור ל"ז 7 ‏אומר: "דום לה' והתחולל לו. אל תתחר במצליח דרכו, באיש עושה מזימות". 
‏
ההקשר בו מופיעות מלים אלה הוא הצלחתו– לכאורה של רשע לעומת כישלונו היחסי של צדיק. לא תמיד ברורה לעין הברכה הבאה למי שבוטח באלוהים כי יגלה את רצונו ולכן גם מוכן להמתין עד שה' יעשה זאת. אחרים, שפנו מדרכי אלוהים, מצליחים ולכן אנחנו מתחילים להתמרמר ולדאוג. חסרה לנו סבלנות: אם לא ניטול את העניינים לידינו, הרווחה שאנו מבקשים (ומאמינים שאלוהים הבטיח) תאבד –  כך אנחנו סבורים! 

‏אך עצת אלוהים היא: המתן! ‏אל דאגה! ‏מחבר המזמור ממשיך באומרו: 
‏
"הרף מאף ועזוב חמה. אל תתחר אך להרע, כי מרעים יכרתום; וקווי ה' המה יירשו ארץ". 
‏
מכאן שעלינו לקוות לה' ברוח של ציפייה. באנגלית יש ביטוי עממי המתאר את תקופת ההיריון: "תקופת הציפייה". ציפייה כזו איננה תמיד תקופה קלה; יתכנו סיבות רבות לאי– נוחיות, למחלות ולדאגה. לפעמים יותר קשה לצפות לתינוק מאשר לטפל בו! ‏הריון הוא תקופה של ציפייה. כך גם בחיי מאמין הממתין לגלות את רצון אביו. 
המלה "התחולל" בתהל. ל"ז 7 ‏פרושה להתפתל. היא מביעה משהו מעצמת החוויות שייתכן ותהיינה קשורות בהמתנה כזו לאלוהים. בשום פנים ואופן אין המלה מרמזת על המתנה שלווה. עלינו להמתין לאלוהים, להידום לפניו. המתנה זו כרוכה לעתים במאבק ממושך נגד העולם, הבשר והשטן! 
ובכן, אלה הם כמה מהמאפיינים של המתנה לאלוהים. הם סותרים כמה מנטיותינו ומשאיפותינו הטבעיות, ולכן אולי מוטב להוציא אל פני השטח כמה מהקשיים שמתעוררים בדרכנו אל מנוחת האמונה אליה אנחנו מוזמנים על ידי אלוהים.
הקשיים 
1 ‏. אנחנו מסתייגים מהעובדה שנקראנו לחיות בעולם כעוברי אורח. אלוהים טמן בליבנו שאיפה לחיות בעיר אשר "יסודתה נאמנה" (עבר. י"א 10) אך האופי החוטא שלנו חותר להשתרש בעולם הזה. אנו נוטים להעדיף את מידת הוודאות והחרות שיש בעולם הזה, העדפה שאינה מתאימה לאלה שחיים בעולם מתוקף אשרת– שהייה זמנית. הדאגות הגדולות ביותר בחיים מתעוררות במצבים של חוסר וודאות. קשה לנו, למשל, להמתין לתוצאות של בדיקות או לטיפול רפואי. גישה דומה פולשת, באורח בלתי נמנע, לתחום חיינו המשיחיים. קשה להמתין בלא מידע. לפעמים הדאגה גורמת לנו לנסות לאלץ את אלוהים לחשוף בפנינו את תכניתו. בכך אנחנו דומים לבני ישראל שהתמרדו נגד אורח החיים שנאלצו לנהל במדבר, בדרך לארץ ההבטחה: 
‏"מיהרו, שכחו מעשיו, לא חיכו לעצתו ויתאוו תאווה במדבר, וינסו אל בישימון –  ויתן להם שאלתם וישלח רזון בנפשם"
(תהל. ק"ו  15-13‏).
‏משיחיים רבים משותקים בחייהם מפני שלא למדו להיות סבלניים. 
2 ‏. לעתים איננו מוכנים לקבל את סמכות אלוהים על חיינו. אנחנו מתמרמרים נגדו וכתוצאה מכך מסרבים לחכות להדרכתו. אנחנו מלאי תסכול כלפי אלוהים. 
‏לפעמים רוח זו נסתרת או מופנית לכוון אחר: במקום לבקר בגלוי את אלוהים על הדרך בה הוא פועל, אנחנו מפנים את התנגדותנו לכיוונים אחרים –  לידידים, לנסיבות בהן אנחנו נמצאים או לכישלונות ולחטאים בקהילה אליה אנחנו משתייכים. במשך הזמן מתפתחת בנו גם מרירות כלפי אלוהים. 
‏היה שמץ של רוח זו בדרך בה הגיב איוב למעשי אלוהים. איוב טען, ובצדק, שסבלו לא בא בגלל חטאיו (פרקי הפתיחה של הספר מלמדים שבעצם סבל בשל צדקתו; סבלו לא בא כעונש מיד שמיים; היה זה השטן שדרש לפגוע בו). ובכל זאת, ניסיונו המר חשף אצל איוב מידה מסוימת של ריקבון– לב. איוב התווכח עם אלוהים (איוב מ' 2‏), ובחסדו למד במשך הזמן לשים ידו על פיו (איוב מ' 4‏) ולהודות:
‏"ידעתי כי כל תוכל ולא ייבצר ממך מזימה..., 
לכן הגדתי ולא אבין, נפלאות ממני ולא אדע...
לשמע אוזן שמעתיך; ועתה עיני ראתך. 
‏על כן אמאס וניחמתי על עפר ואפר" 
(איוב מ"ב 6-2). 
‏האם אתה זקוק למידה רבה יותר של רוח זאת בשעה שאתה ממתין להדרכת אלוהים? האם אתה מוכן לקבל על עצמך את רצונו? אולי הסיבה לכך שאינך מגלה עד כמה עולו נעים ומשאו קל נעוצה בחוסר נכונותך לקבל על עצמך רצון זה? האם משום כך אתה מכיר כה מעט מה"מנוחה" שתיתכן למשיחי?
‏אנחנו צריכים ללמוד לחיות על פי הנאמר במזמור קכ"ג: 
‏
"אליך נשאתי את עיני, היושבי בשמיים! 
הנה, כעיני עבדים אל יד אדוניהם, 
‏כעיני שפחה אל יד גבירתה, 
‏כן עינינו אל ה' אלוהינו עד שיחננו". 
3 ‏. אנחנו חסרים אמונה בטובו של אלוהים. בלב כולנו טמון ספק כלפי אלוהים. הפרקים הפותחים בתנ"ך מתארים כיצד ספק זה נזרע בהורינו הראשונים על ידי הנחש המפתה. הוא הטעה את אדם וחוה והדיח את דעתם מטוב לרע, הוא סילף את הבנתם את אלוהים ועורר בליבם ספק אודות טובו: "אף כי אמר אלוהים לא תאכלו מכל עץ הגן?" האיסור שחל על עץ אחד רמז השטן, תופס לגבי כל עצי הגן, כל מקור של אושר, כל חרות קיימת. "אם תרצו פעם להיות חופשיים –  כפי שאלוהים עצמו חופשי – איכלו!"
‏חוסר סבלנות נובע מחוסר אמונה בטובו של אלוהים. לכן חשוב להבין כיצד ה' מדריך וחשוב להבין גם משהו מאופיו של אלוהים עצמו על מנת שנוכל להכיר בחכמה בה הוא מדריך אותנו. הבה נסמוך על טובו. הבה נסמוך עליו להדריך אותנו. 
האם אתה מטיל ספק בטוב אלוהים? האם ביסוד גישתך אליו טמון חשד שמא הוא שונה מכפי שהוא נגלה בישוע המשיח? החזק בדברי שאול:
‏"אשר על בנו שלו לא חס כי אם נתנו בעד כולנו, הלא גם ייתן לנו עימו את הכול?" 
(רומ. ח' 32‏). 
4 ‏. אנחנו מושפעים בקלות רבה מדי מגישות העולם שסביבנו. הדרישה היום היא להישגים מיידיים, לא לדברים לטווח ארוך או שעומדים לעד. גם הקהילה אינה פטורה מגישה זו. יש משיחיים, שלמרות טענתם לאמונה באלוהים נצחי ולתקווה לעתיד, מגלים סימנים מדאיגים של תאווה קצרת– ראיה וקלות דעת המתמקדת בטווח המיידי. 
‏עלינו לשים לב לדבריו המדרבנים של א.י. טוזר במאמרו על "משיחיות 'בין– רגע'": 
‏
"משיחיות בין– רגע נוטה לראות את מעשה האמונה הראשון כסופי ובכך חונקת כל שאיפה להתקדמות רוחנית. היא אינה מבינה את אופיים האמיתי של חיים משיחיים, שיסודם היא בתנועה ובהתרחבות. משיחיות טועה זו אינה שמה לב לכך שמשיחי חדש הוא אדם חי, ממש כמו תינוק חדש. עליו לקבל מזון ולהניע איברים כדי לגדול כיאות. משיחיות זו אינה לוקחת בחשבון שאמונה במשיח יוצרת יחסים אישיים בין שניים הפועלים על פי קני מידה מוסריים – אלוהים ואדם. לא די ב"היתקלות בודדת" ביניהם כדי ליצור ידידות עמוקה מהסוג שאדם נקרא לה.
‏בניסיונם לדחוס את הישועה כולה למסגרת צרה של חוויה רוחנית אחת או שתיים, חסידי משיחיות– המייד מזלזלים בחוק טבע הגלוי לעין– כל: הם מתעלמים מתוצאתם המקדשת של סבל, התכחשות עצמית ומשמעת מעשית; ‏הם מתעלמים מן הצורך בחינוך רוחני, מן ההכרח לעצב הרגלים רוחניים נכונים ומהצורך להיאבק נגד העולם, השטן והבשר.... 
‏משיחיות– מייד זו היא האורתודוכסיה של המאה העשרים. תמה אני אם האיש שכתב את הנאמר באגרת לפיליפיים ג' 16-7‏ היה רואה בה את האמונה אשר למענה הומת. חוששני כי התשובה לשאלה זו היא שלילית"².
‏אלוהים אינו ממהר. הוא בעל מלאכה סבלני המעצב את חיינו לדמות בנו. הוא מוכן לחכות. הוא יודע כי המוצר המוגמר נועד להנאתו הנצחית. אני ואתה חייבים לזנוח שיטות קצרות– ראות כדי לגלות את רצון אלוהים לטווח הרחוק. 
‏
קשיינו ודאגותינו ידועים לאלוהים. הוא מבין אותנו ואת חולשותינו בשלמות. הוא גם מוכן לסייע לנו. לכן נטעה אם נסתכל רק על הקשיים שאנו נדרשים להתגבר עליהם, בלי לקחת בחשבון גם את העידוד הרב שאנחנו זוכים לו מאלוהים בשעה שאנו ממתינים. 
‏
עידוד מאלוהים 
‏בראשית פרק זה למדנו מאיכה ג' 25 ‏ואילך שמחבר אותה קינה הגיע למסקנות מסוימות אודות רצון אלוהים. היסוד לאותן מסקנות נמצא בפסוקים שקדמו לאלה שציטטנו. מתברר שהמחבר מצא באופי אלוהים עידוד שאפשר לו להמתין בסבלנות עד שה' יגלה את כוונתו:
‏"חסדי ה' כי לא תמנו, כי לא כלו רחמיו. 
חדשים לבקרים –  רבה אמונתך. 
‏'חלקי ה'!' אמרה נפשי, על כן אוחיל לו" 
(איכה ג' 24-22). 
‏
אם רק נזכור למי אנחנו שייכים, נבין גם שאלוהים יקיים אותנו בכוחו האין– סופי, אם רק נמתין לו. בהקשר זה יש לזכור במיוחד שני דברים:
‏אלוהים חפץ לברך את מאמיניו. ישעיה ל' 18 ‏מבטיח כי כל מי שימתין לה' יזכה לברכה, עובדה המלמדת אותנו דבר– מה אודות אלוהים: 
‏
"לכן יחכה ה' לחננכם ולכן ירום לרחמכם". 
אלוהים ממתין עד שנמתין לו! הוא חפץ לברך אותנו. הוא רוצה לברך אותנו בכך שיגלה לפנינו את מטרותיו הנסתרות לחיינו. כל עוד הוא רואה שאנחנו חסרי סבלנות ומתעקשים על דרכינו, הוא נמנע מלהתקרב ולגלות לנו את מטרות החסד שלו לחיינו. ומה הפלא? – הרי אנחנו לא סומכים עליו שידריך אותנו בחיינו! אין לנו זכות לקבל דבר שסירבנו לצפות לקבל אותו מידי אלוהים. 
‏אלוהים מעודד אותנו להתאזר בסבלנות על ידי כך שהוא אומר לנו כי הממתין בציפייה הופך יותר ויותר להידמות לאלוהים עצמו. בדרך זו נהיה דומים לו, וכך נגלה כמה טוב ושלם ונחמד הוא רצונו. קירבה כזו לאדון, השתקפות כזו של אופיו, היא ברכה שלא תשוער. 
‏קיים גם היבט נוסף לנאמר בכתובים, שגם אותו כדאי לזכור כדי להתעודד: אלוהים קבע לעצמו את המקום ואת הזמן בהם יפעל. הוא קבע לעצמו מטרות שברצונו לקיים בנו, נוסף לכך שהוא מתכוון לגלות לנו את רצונו. חבקוק התמודד עם שאלת רצון אלוהים בזמנו. כך למד להמתין בסבלנות:
‏"על משמרתי אעמודה ואתיצבה על מצור ואצפה לראות מה ידבר בי ומה אשיב על תוכחתי. ויענני ה' ויאמר, כתוב חזון ובאר על הלוחות למען ירוץ קורא בו, כי עוד חזון למועד ויפח לקץ ולא יכזב. אם יתמהמה חכה לו, כי בוא יבוא, לא יאחר" (חבק. ב' 3– 1‏). 
‏
מראה עיניים עלול להטעות. אין בעובדה שאיננו רואים את פעולת אלוהים ללמד שאינו פועל. לאלוהים יש לוח זמנים משלו. אנחנו צריכים להתאים את עצמנו אליו, ולא להיפך. כאשר באה העת שאלוהים קבע, אין דבר שיעצור אותו .לכן אפשר להמתין בביטחון מאושר הקובע כי "האל, תמים דרכו" (שמ"ב כ"ב 31‏). 
‏
ישוע חי בביטחון זה. הוא הכפיף את חייו ללוח הזמנים שאלוהים קבע. היה עליו לחכות בסבלנות לאורך כל הימים בהם "עיתו עדיין לא באה". לאלוהים יש מטרות שהוא מתכוון להגשים גם בחיינו. הרבה יותר אכפת לו מאיתנו מאשר נדמה לנו. רצונו נועד להתבצע בחיינו, לא רק להתגלות דרכם. הוא רוצת בקדושתנו –  שנהיה דוגמאות חיות של רצונו. לכן הוא קורא לנו לעמוד בניסיון, על מנת להפוך אותנו לסבלניים (רומ. ת' 4-3; יעק. א' 4-3). כל עוד אנו הולכים על פי רצונו הגלוי והידוע, הוא מכשיר אותנו כדי למלא את רצונו ואת מטרותיו הנסתרים. 
‏קחו שוב את יוסף כדוגמה. אילולא סבל ביד אחיו לא היה הופך למקור ברכה כה רבה לאחרים. אילולא סבל עקב חטאה ושקריה של אשת פוטיפר, עלייתו לראשות ממשלת מצרים הייתה, ככל הנראה, בלתי אפשרית. אילו נזכר שר המשקים בהבטחתו ליוסף מוקדם משאכן קרה, מעטים הם הסיכויים שיוסף יכול היה למלא תפקיד כה מרכזי בבצורת שפשתה אחר כך במזרח התיכון. העיתוי של אלוהים היה מושלם: לא רק שמימש אצל יוסף את מת שתכנן, אלא שעיצב את אופיו של הנער לקראת שעת המבחן.
‏אל כזה ראוי לאמונך המוחלט. מגיע לו שתמתין בסבלנות עד שתגיע עת רצונו. לאור כל הידוע לנו אודותיו, המסרב לעשות כך מתכחש לחסדו. 
‏ובכן, מה לעשות בשעה שאנחנו ממתינים? כבר ראינו שאין פירוש הדבר ללכת בטל. לא מדובר בכניעה מתרפסת כי אם בהתמסרות לרצון אלוהים. אך מה לעשות בשעה שאיננו יודעים מה אלוהים רוצה? מה לעשות עד שתגיע השעה שאלוהים קבע? התשובה המתבררת מן העקרונות והדוגמאות שבכתובים היא אחת: מלא את חובתך; פעל על פי מידת ההבנה שכבר ניתנה לך. אם כך תעשה, תגלה כי אלוהים יפתח לפניך את יתרת הדרך – "ואורח צדיקים כאור נוגה הולך ואור עד נכון היום" (משלי ד' 18‏). זאת הדרך בה הלך אדוננו. לפני שהגיעה עתו, כאשר אחרים דחקו בו לסטות מן הדרך ולהימנע מהצלב (לוקס י"ב 50), הוא התמיד להלך לאור מה שידע. הגיע היום ששיא ציותו התבטא בכניעה לרצון אלוהים המושלם: "אל יהי כרצוני כי אם כרצונך" (לוקס כ"ב 42‏). ישוע הציב לפנינו דוגמה מושלמת כדי שנלך בעקבותיה (פטר"א ב' 21‏).
‏"קווה אל ה', חזק ויאמץ לבך וקווה אל ה'" (תהל. כ"ז 14‏). 
‏
הערות
__________________ 
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‏
פרק ט' 
‏ה' ינהלני 
‏
פתחנו את הדיון שלנו במה שהכתובים מלמדים אודות הדרכה מאלוהים בהתייחסות למזמור כ"ג. אין קטע מתאים יותר לסיים בו את הדיון. מזמור זה משמש במובנים רבים כפי שתפילת האדון משמשת בברית החדשה –  כסיכום תמציתי של חיים ברוח אלוהים. יתר על כן, המזמור עוסק בנושא שלפנינו, הדרכה. ה' הוא רועה נפשנו.
‏מזמור כ"ג הוא גם ביטוי של ניסיון חיים. מתי בדיוק כתב דוד מלים אלה הוא עניין להשערות. יש מניחים, בגלל השימוש בדימוי של רועה, שנכתב כשדוד היה צעיר. לעומת זאת, יש סיבות להאמין שהניסיון המתואר בשורות אלה מתאים דווקא לתקופה מאוחרת יותר בחיי המחבר: דוד כבר התנסה בכך שאלוהים משיב את נפשו (פסי 3‏). על כל פנים, המזמור אינו מלמד כיצד להיות רועה. הוא לא נועד ללמד אותנו כיצד לטפח צאן; המזמור מדבר אודות אלוהים ומיועד ללמדנו את דרכיו.
‏קטע זה מן הכתובים כל כך מושלם עד כי דומה כי יש אין– ספור דרכים להבינו. למטרתנו המיידית, די יהיה אם נציין שש נקודות המופיעות בו והראויות לתשומת ליבנו: 
אלוהים מספק את צרכי ‏עמו (פסי 1‏). "לא אחסר", משמע לא יחסר לי דבר. דוד מתאר את שלמות דאגתו של הרועה לצאנו בכך שהרועה מרביץ את צאנו בדשא ירוק ומנהלן על מי מנוחות. הרועה מספק לצאנו מזון ומנוחה. הוא דואג לצאן. פירוש הדבר שחסד אלוהים יספיק לכל צרכינו ויינתן בדיוק במועד אותו קבע הרועה בחכמתו. כמובן, המגיע לנאות דשא נוטה מטבעו להתיישב, אך הרועה– המושיע חכם מצאנו. הוא מוסיף להדריך אותן. הוא יקיים בחייהן את קצב הניסיוניות הדרוש על מנת לעצב בהן אופי משיחי ולהבטיח התפתחות רוחנית. 
‏האם ניתן להפריז במידת ההשתאות שלנו נוכח הבטחה זו? דווקא כאשר נדמה כי העזרה לה אני זקוק והמנוחה שאני חפץ בה רחוקות כל כך, בדיוק אז חשובה העובדה שהמדריך הוא מושלם בחכמתו וגם ניסיונו מושלם. הוא יודע למה אני זקוק עוד לפני שאבקש ממנו דבר. כאדם לכל דבר הוא התנסה לעומק בכל סוג של צורך אנושי. מה שנפלא איננו רק שיש לי רועה, אלא שהמשיח הוא שמשמש לי בתור שכזה! 
‏אלוהים משובב את נפש מאמיניו (פסי 3). "נפשי ישובב". שלשה צללים הוטלו על דוד על פי מזמור זה. הראשון, המוכר מכל, הוא צלמות. השני הוא צל נוכחות אויביו (פסי 5). כאן מדובר בצל השלישי, צל העבר. דוד מצביע על כשלון בחייו; על חטאים שגרמו לו לזעוק, "חטאות נעורי ופשעי אל תזכור... למען שמך ה' וסלחת לעוני כי רב הוא" (תהל. כ"ה 11,7). דוד לעולם לא שכח את שרידי החטא שבליבו, שעל נקלה היו עלולים לגרום לאלוהים להפנות לו עורף או לגרום לדוד להתמרד נגד הדרכתו הברורה של רועהו. דוד היה חייב לציית לה' מפני שאלוהים קיבל אותו על אף חטאו. דוד אסיר תודה לאלוהיו. 
‏
משיחיים רבים צריכים ללמוד את הלקח שלמד דוד. מעידה בחיים המשיחיים איננה פוסלת אדם באופן סופי. אלוהים רחום וחנון. הוא אינו רוצה באובדננו; ‏הוא ממתין כדי לברך ולהושיע אותנו, כפי שכבר ראינו (ישע. ל' 18‏). כשאנחנו מועדים, נופלים וחוטאים, ה' רוצה להשיב אותנו לעצמו.

‏הרהר במשל שסיפר ישוע: לרועה אחד היו מאה כבשים. אחת מהן אבדה. מה עשה? האם אמר: "הכבשה הזאת נהנתה מכל מה שסיפקתי לה, וכעת היא כפוית טובה ומתמרדת. אם אבדה – שתאבד"? להיפך, הוא עזב את נוחיות ביתו ואת שאר הצאן שבמכלאה כדי לרדוף אחרי הכבשה האובדת "עד כי ימצא אותה" (לוקס ט"ו 4‏). הוא הביא אותה הביתה "בשמחה", ללא טינה ("חיה עלובה, יצור כפוי טובה!"), אלא באהבה "על כתפיו''. הוא ימסור את נפשו בעד הצאן. וכך אמנם עשה הרועה הטוב שלנו (יוח. י' 11, 18-17‏). 
‏אם תעית ונכשלת, שוב בחרטה ובאמונה לאלוהים. אם יהיה צורך להשיב אותך, המשיח ידאג גם לכך. שמות צאנו חרותים כולם על לוח ליבו של הרועה– הכהן שלנו (השווה שמות כ"ח 21-9‏). הוא מוכן וגם מסוגל להשיב אותך אל עצמו.
‏כיפא התנסה בכך, וחוויה זו תרמה באופן מכריע להכשרתו כדייג בני אדם וכרועה צאן אלוהים. הרהר בחטאו ובכישלונו! למרוות חטאו היה מסוגל, בזכות אלוהים המשיב נפש עבדיו, לומר: 
‏
"אלוהי כל החסד, אשר קרא אתכם לכבודו הנצחי במשיח ישוע, אחרי ענותכם מעט הוא ישלים אתכם ויחזק ויגבר וייסד. לו הכבוד והעוז לעולמי עולמים, אמן' (פטר"א ה' 10). 
‏דוד הושב! כיפא הושב! גם אותך יכול ה' להשיב לרצונו. אלוהים מדריך את מאמיניו (פס' 3‏). הוא מנחה אותנו במעגלי צדק למען שמו. זהו לב העניין, מתואר בדרך חדשה: ה' מדריך. 
‏ראינו כבר שהדרכה איננה דבר שאלוהים נותן לנו, אלא דבר שהוא עושה עבורנו. הוא רוצה להנחות אותנו בדרך לחיים נכונים. אפשר בהחלט לסמוך עליו שישגיח עלינו. הוא קורא לנו ללכת בעקבותיו במעגלי צדק. לכן מצאתי לנכון להדגיש כל כך את מקום הכתובים בהכרת רצון אלוהים. מטרת הכתובים העיקרית היא ללמדנו, להציג בפנינו את אלוהים ולעצב את אופיינו על מנת שנתחנך בצדקה (טימ"ב ג' 16‏). זהו הציוד שדרוש כדי לעשות את רצון אלוהים. 
‏כרועה טוב, ישוע הלך לפנינו; מאיתנו נדרש רק ללכת בעקבותיו (פטר"א ב' 21‏). הוא פרץ את דרך הציות בסבך העולם החוטא. לעולם לא יהיה כל כך קשה עבורנו להלך במעגלי צדק, כפי שהיה לו.
‏אנו נוכל להלך במעגלי צדק רק אם נחיה כראוי: זהו הכיוון אליו המשיח מדריך אותנו. ואתה, האם אתה נודד ללא כיוון או הולך אחריו?
‏אלוהים שומר על מאמיניו (פסי 4). ה' מנחה אותנו במעגלי צדק, לאו דווקא במעגלי רווחה, שלווה או בטחון כפי שאלו נמדדים בקני המידה של העולם. דוד גילה שהיו זמנים כשמעגלי הצדק הובילוהו לאזורים אפלים וקשים. היה עליו להתהלך בגיא צלמות. הפירוש המסורתי למלים אלה הוא ללא ספק הנכון. הצל הגדול ביותר בחיינו, העמק העמוק ביותר בו נהלך אי– פעם, הוא עמק צלמות – או צל מותו של אחר. יחד עם זאת, יתכן שיש לדברי דוד בפסוק זה משמעות רחבה יותר, כי כל ניסיון מטיל צל כלשהו בחיינו. אלוהים לא הבטיח להעניק לנו חסינות מפני פחד. קשיים עושים דבר– מה לאופיו של משיחי, ומשום כך הם משמשים ביד אלוהים (רומ. ה' 3). 
‏
אולם אלוהים הבטיח להגן עלינו אם נלך כרצונו. אולי בעיני אחרים איננו נראים מוגנים, אך למשיחי אין בטחון אלא ברצון אלוהים. שם בלבד הבטיח ה' לתמוך בנו. שם בלבד יבואו לנו שבטו ומשענתו הגנה, נחמה וחיזוק. 
‏יש פעמים במהלך חייו של משיחי שהכול מתפורר, אפילו כשציית בשלמות לאדונו. את זאת גילה שאול לקראת סוף חייו. "בהצטדקי בראשונה", הוא כותב לטימותיאוס מהכלא הרומי, "לא היה איש לעזרני, כי כולם עזבוני". השליח, שניצב בפני המשבר הגדול בחייו, היה בודד כל כך! כיצד יוכל לסמוך על הדרכת אלוהים? "אבל", הוא אומר, "האדון, הוא עזרני וחיזקני... ואנצל מפי אריה. ויצילנו האדון מכל מעשה רע ויושיעני למלכותו בשמיים" (טימ"ב ד' 18-16‏). כן, ה' הבטיח שלעולם "לא ארפך ולא אעזבך!" 
(עבר. י"ג 5‏). 
‏אלוהים מברך את מאמיניו בנדיבות (פסי 5). ה' עורך לנו סעודה בנוכחות צוררינו! הוא ממלא את כוסותינו לרוויה!
‏רועה נפשנו הגדול הוא מעודד מוכשר של ההולכים על פי רצונו. הוא מלא הפתעות: נרדפים על ידי אויבים, מוכים ונכשלים, נאבקים כדי לעשות את רצונו – אנו מגלים שה' מדריך אותנו במעבה היער ומשפיע שמחה בליבנו, הוא מעניק לנו רווחה מכל אויבינו. הוא מביא אותנו לבית היין ומקים עלינו את דגלו אהבה (שיה"ש ב' 4). 
‏מה הבטיח ה' לשומעים בקולו? נזכיר רק שתיים מאמרות המשיח: 
‏"אין איש אשר עזב את ביתו או את אבותיו או את אחיו או את אשתו או את בניו למען מלכות האלוהים, ולא ייקח תחתיהם כפלי כפלים בעולם הזה – ולעולם הבא חיי עולם" 
(לוקס י"ח 30-29‏). 
‏"מי אשר  מצוותי איתו וישמור אותן, הוא אשר אוהב אותי. ואוהבי אהוב לאבי, ואני אוהבהו ואליו אתוודע. איש כי יאהבני, ישמור את דברי, ואבי יאהב אותו ונבואה אליו ונשים מעונתנו אצלו" (יוח. י"ד 21, 24-23). 
‏
אלוהים מתמיד עם מאמיניו עד לסוף הדרך (פסי 6‏). טוב אלוהים ואהבתו ירדפונו כל ימי חיינו. זוהי ברכה אמיתית! דוד משתמש במלה "ירדפני". מלה זו יכולה לשמש כדי לתאר כלבי צאן הרודפים אחרי כבשים כדי להבריחן למכלאה. 
‏לאלוהים יש שני כלבי צאן: טוב וחסד. הם נשלחים מכסא חסדו, לפעמים כדי לנבוח ולהציק לנו, לפעמים כדי למשוך ולשכנע ‏אותנו שרצון ה' אכן מושלם. ה' לא יוותר עד שטובו וחסדו יביאונו אל כבודו הנצחי.
‏לשם כך בא גם הרועה עצמו. מותו קנה לנו את טוב אלוהים ואת חסדו. בגלל קרבן המשיח, אלוהים לא יחדל לעולם מלרדוף אחרינו ולהתמיד איתנו, עד שחיינו הממושמעים יידמו לאלו של המשיח ויקרינו מאור חייו על כל סביבותינו.
‏כלום אין פני הדברים בדיוק כאלו? האם אלוהים נכשל אי פעם? אלוהים הדריך משיחיים רבים לעמקים אפלים מכל, ואותם משיחיים הם שהודו כי טוב ה' וחסדו רדפו אחריהם כל ימי חייהם. כלום אין זה נכון שמאמין שיודע לציית מסוגל לראות דברים שאדם אחר פוסח עליהם בקלות?
‏אולי, לקראת סיום קריאתך בספר זה, אלוהים שלח את כלבי צאנו לרדוף אחריך משום שאתה אחת מכבשותיו התועות? האינך מבין שרק ברצונו תזכה אי פעם לראות את כבוד אלוהים וליהנות מהאושר שלמענו ברא אותך? האם לא תיענה ותשוב לדרכיו? קרב היום שבו כלבי הצאן יקראו לך לשוב אל ביתך. הרועה עצמו יופיע (פטר"א ה' 4‏). אז לא נזדקק עוד לעצתם של תת– רועים כדי להבין את האדון ואת רצונו. אז נדע אותו כולנו. אז נהיה צאן אחד ורועה אחד יהיה לכולנו. 
‏
"לא ירעבו עוד ולא יצמאו, ולא יכם שמש ושרב, כי השה אשר בתוך הכסא הוא ירעם ועל מבועי מים חיים ינהלם" (התגלות ז' 17-16).
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