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פרשת במדבר
מפקד בני ישראל והשפה הרכה
הרב יובל שרלו
העולמות מתחילים להתקרב. בין העולמות המתקרבים מצוי זה שמניע את היהדות החרדית והציונית הדתית האחת אל השניה. ההתקרבות הזו עדיין נעשית בתהליכים המתחוללים בכל זרם בפני עצמו, ולא בשיתוף פעולה, אולם אפשר שהם פותחים פתיחות חדשות. הרבה מדפוסי החיים של הציונות הדתית מאומצים על ידי החרדים אט אט: היציאה לעבודה, הלימודים האקדמיים, השרות הצבאי. הדברים עוד לא מגיעים למרכז ההויה החרדית, ולעולם יישאר תלמוד התורה המרכז היחיד, אולם גם אם המגמה הראשונית היא שהתהליכים יתחוללו בשוליים בלבד – הם יגיעו למרכז. במקביל, בציונות הדתית אנו מוצאים תהליכים ארוכי טווח של התקדמות: עולם הישיבה והמכינות הוא הזרם המרכזי לבוגרי הציונות הדתית, ובמקביל תלמוד התורה לבנות, וכך מתקדמים חלקים בציונות הדתית בתחום הרוחני והדתי. למעשה מה שאנו פוגשים הוא רצף של אפשרויות: אין מדובר עוד בזהות חד משמעית המעוצבת על ידי הקבוצה בלבד, אלא בהקמת רצף של ממש. 

הרצף ממשיך גם בצד השני של המפה. ההגדרה "חילוני" אינה עומדת עוד כפי שהייתה קודם. עוד ועוד מבקשים את ההקשר הרוחני שלהם, אם כי היא רחוק מלהיות דתי, ואפילו נמצא בסוג של מאבק על טיבה של הזהות הדתית. החיים התרבותיים, הרליגיוזיות, מאות חוגי לימוד התורה החילוניים ועוד ועוד, ממשיכים את הרצף ומותחים את האפשרויות השונות. 

על רקע פרשת השבוע, המפקד, השבטים השונים ותפקידיהם, העובדה כי מדובר (לדעת הרמב"ן) במפקד צבאי המכשיר את עם ישראל להילחם על ארצו, אפשר שאנו נתברך מהתופעות האלה. המאבקים השונים והמלחמות על הנפשות יפנו את מקומם, ואת מקומם יתפשו דווקא ההתקשרויות, ההפריה ההדדית, המחלוקת לשם שמיים והניסיונות המתמידים להגדיל תורה ולהאדירה. מתברר כי לאף אחד לבדו אין התשובה המלאה, והקיום היהודי במדינה ישראלית מחייב שבטים רבים ותפישות עולם שונות ומגוונות; מתברר כי האנרגיה המושקעת במאבקים פנימיים אינה בונה ומשכללת, כי אם הרסנית; מתברר כי גם כשדוברי מחנה מסוים מצהירים הצהרות גדולות, האנשים שבשטח מתחברים עוד ועוד; מתברר כי גם הויכוח יכול להיות פורה ואין צורך להסכים בכל, ובלבד שתהיה לגיטימציה לדרכים שונות, ולא מלחמת בני האור ובני החושך.

על רקע "פרשיות השבוע" והקצנת המאבקים ההדדיים שבין "חרדים" ובין "חילוניים" טוב נעשה כולנו אם גם נקרא את המציאות אחרת, וגם נגיב באופן שונה למציאות זו. יש אינטרס למנהיגות להקצין ויכוח, כיוון שפעמים רבות המיתוג והזיהוי עם עמדה חדה משרת אותה; יש אינטרס לציבור להקהות ויכוח, בשל העובדה שהשפה הרכה משיבה תשובות טובות בהרבה. אל נא ניסחף למלחמות הקיצוניות, ומצד שני אל נא נטשטש את ההבדלים הגדולים והמהותיים שבין תנועות שונות. אלא שאת האנרגיה הבסיסית טוב יהיה להשקיע בקידום, בהקשבה, באימוץ נקודות האמת המצויות בשיטות המנוגדות לנו, ולא בעימות המתמיד. לא יהיה זה נכון לבטל את חילוקי הדעות, ולטייח את המחלוקות העקרוניות, בעיקר כשהן נוגעות לעניינים מוסריים שונים, לחלוקה שאינה הוגנת, ולניסיונות כפיה הדדיים. אולם הדבר הנכון לעשות הוא לשנות את הצליל ואת הסגנון בו אנו מנסים ומתיימרים להתמודד עם פערים אלה. 

במקום בו שלטת לשון רכה ומכבדת, באופן הדדי; במקום בו רואים שבטים שבטים המרוכזים סביב מרכז קיום אחד; במקום בו אין איש טוען לבלעדיות של דרכו, אף שהוא חולק באופן חריף על דרכם של אחרים; במקום בו מבינים כי כולנו במסע אחד גדול במדבר המציאות, ואנחנו צריכים להתכונן לו היטב – שם נבנים היסודות היותר עמוקים של הקיום. במפקד במדבר נכח עם ישראל כולו, על גווניו ומחלוקותיו. כך אנו צריכים לנהוג גם כיום.  

                           "603,550"  
        יצחק יוד, רו"ח               

"וידבר ה' אל משה במדבר סיני באהל מועד באחד לחדש השני בשנה השנית לצאתם מארץ מצרים וכו'.. שאו את ראש כל עדת בני ישראל ...מבן עשרים שנה ומעלה כל יוצא צבא בישראל...ויהיו כל הפקודים שש מאות אלף ושלשת אלפים וחמש מאות וחמישים".
ופירש"י "מתוך חיבתן מונה אותן כל שעה כשיצאו ממצרים מנאן וכשנפלו בעגל מנאן לידע מניין הנותרים וכשבא להשרות שכינתו עליהן מנאן".

המתבונן היטב יראה כי בפרשת פקודי (שמות לח,כו) כתב רש"י כי  בעת שהביאו נדבת המשכן לאחר יוה"כ, סך המניין היה ...603550! אותו מספר בדיוק האמור במניין שלפנינו אשר נערך כשבעה חדשים מאוחר יותר.
כבר נשברו קולמוסים בשאלה זו של זהות המספרים בשני המניינים.רש"י בפ' כי תשא מסביר, שאין סתירה, יש כאן שתי ספירות בשנה אחת ושתיהן נתקבלו מספירת אנשים שנולדו באותה שנה רק שלעניין מספר השנים תשרי (החודש השביעי) וניסן  (החודש הראשון) הם 2 שנים נפרדות!
הרמב"ן תמה על פירש"י  מאחר שגם אם נקבל שמדובר בשנה אחת, כיצד ייתכן שבקהל גדול שכזה לא מתו באותה מחצית שנה כמה מאות, וביותר, הרי כל עניין פסח שני נתחדש מאחר והיו אנשים טמאי מת, היינו, מתו אנשים בתקופה, ואיך לא נשתנה המניין?לפיכך סבור הרמב"ן שהשוויון במספרים נובע מהעובדה שבס' שמות נמנו אף הלויים ואילו בס' במדבר לא נמנו  "והלויים למטה אבותם לא התפקדו בתוכם" (א, מז).
הקושי בפירושו הינו שהלויים נמנו מבן חודש ואילו מניין בנ"י היה מבן 20 ואם כן הדרא קושיא לדוכתא כיצד אם נפחית את המתים, נוסיף את המגיעים לגיל 20 וננכה את הלויים נגיע לאותו מספר בדיוק?

ונראה בהקדם לומר דהנה חלקו רש"י והרמב"ן מחד גיסא והגר"א מאידך גיסא כיצד יש למנות את אוכלוסי בנ"י (כאשר הקב"ה מצווה על כך, דבסתם אסור למנות כדאיתא ביומא כב: מחלוקת אמוראים אם בכלל מותר למנות ומספר הלאוין העוברים בעת מנייה שלא כדין).לשיטת רש"י והרמב"ן המנייה תהיה ע"י מחצית השקל "והיא מצווה לשעה ולדורות שכל פעם שיישאו את ראש בנ"י במניין יתנו מחצית השקל" (רמב"ן שמות ל,יב).הגאון סובר כי המצווה "זה יתנו כל העובר על הפקודים" היא הלכה למשה מסיני להביא מחצית השקל לנדבת המשכן,ואיננה קשורה כלל ועיקר לפס' הקודם לו בפ' כי תשא- "כי תשא את ראש בנ"י" .כאשר  מצווים למנות יש לבצע זאת ע"י "כופר נפש" היינו מניין אישי ולאו דוקא באמצעות מחצית השקל, למשל באמצעות פתקאות (ראה גם העמק דבר בפרשתנו וכן מצינו ששאול המלך פקד בבזק ובטלאים עי' ש"א יא,ח).

ניתן אפוא לומר, כי בספירה-שני שלבים.הראשון –נדבת המשכן, מחצית השקל, ורק לאחר מכן נספרו בנ"י ממש לצורך ייחוס המשפחות. כל מי שהביא מחצית השקל גם התייחס עם משפחתו, רק תהליך זה לקח יותר זמן-כחצי שנה מאחר ומטבע הדברים מפקד כה מורכב אורך זמן לא מועט, יש לפענח את הפתקאות ,למיין האנשים למשפחותם, לבית אבותם, יוצאי צבא לחוד וכדו'.
השלב הראשון מוזכר בס' שמות ובפרשתנו מוזכר סיומו של המפקד וסיכומו. העולה מן הדברים, כי כאן ישנו סיכום של המניין שהחל בחומש שמות ובו אושרר דבר הספירה ומינוי הנשיאים.

הנצי"ב מסביר באופן אחר, מופלא ממש. אכן היו שני מניינים אך נקבע כי  השראת השכינה  הינה על לא פחות מ 603,550 ולכן, כל עוד לא מתו או יצאו מחוץ למחנה אלא רק הגיעו לגיל 20 באמת לא נמנו! המספר 603,550 היה קדוש והיה ציווי לא "לזוז" ממנו. ורק כשיצאו לדרך ו "ה' בראשם כמלך בראש צבאיו" בא הציווי למנות שוב כדי למלאות את השורות לאותו מספר קדוש .

וכדברי רש"י בתחילת הפרשה "כשבא להשרות שכינתו עליהן מנאן" וכשהגיע למניין (המינימלי הדרוש) עצר (וכן עולה מדברי  אור החיים הק' בפרשתנו), ומבואר בתניא (פ' ל"ה)  שעניין השראת השכינה הוא גילוי אלוהותו יתברך על עם ישראל.וכן מי שעוסק בתורה, נשמתו, שהיא נפשו האלוהית עם שני לבושיה הפנימיים שהם כוח המחשבה והדיבור (אשר הם משמשים ללימוד התורה) נכללות באור ה', שמשמעותה, השראת השכינה על היחיד, כפי ששנינו "אפילו אחד שיושב ועוסק בתורה שכינה עימו".

עומדים אנו בשלהי ספירת העומר, ערב חג מתן תורה  הקדוש, יה"ר  שנזכה  כי "תשרה שכינה" על עם ישראל באשר כל אחד ואחד מהעם באופן פרטי וכללי יונק את כוחו מהשכינה ומהדבקות בקב"ה.

חג שמח!

הרב ד"ר צחי הרשקוביץ

תלמוד תורה לשמה ור' חיים מוולוז'ין

אחד מההוגים המשפיעים על עולם התורה במאות האחרונות היה ר' חיים מוולוז'ין, תלמיד הגאון הגדול מוילנה, ומייסד אם הישיבות, ישיבת וולוז'ין המעטירה. ר' חיים היה התלמיד שנבחר להקדים לביאור הגאון על השלחן ערוך, וגם בניו של הגאון, אברהם ויהודה ליב, בהקדמתם לביאור הגר"א כתבו על אודותיו:

"הראשון הוא היה הרב הגאון מוהר"ר חיים נר"ו (=נטריה רחמנא ופרקיה) אב"ד דק"ק וולאזין נר"ו. הוא היה צופה ומביט בעינא פקיחא, ביופי הדר תורתו, גם כי כחו חזק מנעוריו לן בעומקה של הלכה, וידיו רב לו בפלפולה של תורה, ובצלה התלונן, אך כרוכים היה אתו בעקב ענוה ויראת ה' כל היום, ובבואו לעמוד לפניו לשמוע מפיו דברי אלקים חיים, רוח מבינת מר אבא זצלה"ה, עברה על פני חריפותו ופלפולו, ותטהרם ובתבונתו למחץ רהבם, ומאז הביט בעיני שכלו, מה גדלו מעשיו ומה עמקו מחשבותיו בנגלה ובנסתר, תחת צל קורתו אוה למושב לו".

ר' חיים לא הסתפק במפעלו החינוכי הכביר, ובתלמוד תורתו הגדולה, שבא לידי ביטוי בכמה וכמה חיבורים מופלאים (ביאורים על התנ"ך, רוח חיים על אבות, השליש הראשון של שו"ת חוט המשולש, ועוד). הוא גם טרח ועמל לפרסם את תורת מורו הגאון, ובעיקר בסוד (מוכרת ביותר היא הקדמתו המופלאה לביאור הגר"א לספרא דצניעותא), ולהנהיג את תלמידיו אחרי מותו, בכל הנוגע לעלייה ארצה ובלימוד.

לטובת משימות אלה, כמו גם כחלק ממהלך של ניגוח החסידות, בו התחיל מורו ורבו, יצר ר' חיים חיבור מעמיק ומקיף, נפש החיים. ברבות הדורות נוצרה מציאות מעוותת, בה לומדים בחלק מן הישיבות את נפש החיים, אך רק את השער הרביעי שלו, המוקדש לתלמוד תורה. מנגד, את השערים הראשונים, שקשורים לתפיסת עולמו המורכבת והמעמיקה של ר' חיים, שיונקת עמוקות מתורת הסוד, את מעלת הברכות והתפילה, הזניחו בצד. דבר זה נגרם כתוצאה מהצורך של עולם הישיבות להעצים את תלמוד התורה כערך עליון, אך מי לנו כר' חיים עצמו, גאון התורה והאמונה, שהבין שאי אפשר לכתוב ספר רק על תלמוד תורה, בלא להקדים לו שערים מספר שעוסקים בהשקפה נכונה, בזכּות הלב ובעבודת התפילה והברכות, ומדוע ננסה "לחנך" אותו ולהערים על חיבורו?

היסוד המכונן של ר' חיים במשנתו, הגם שהוא לא הראשון שהציג אותו בפני באי עולם, הוא "עבודה צורך גבוה". הווה אומר, לכל פעולה ופעולה שאדם עושה (או נמנע מלעשות) יש השלכות כבירות על אופני ההתגלות והשפע הא-להיים בעולם. משכך, ראוי לאדם להתבונן היטב ולהזהר היטב בכל מעשיו, בכדי שיפעלו את פעולתם הטובה על העולם, או, ח"ו, בכדי שלא יזיק.

כך הוא כותב, בשפתו הבהירה והחדה, בפרק השלישי מהשער הראשון בספרו:

"ברא הוא יתברך את האדם והשליטו על רִבֵּי רבוון כחות ועולמות אין מספר. ומסרם בידו שיהא הוא המדבר והמנהיג אותם, על פי כל פרטי תנועות מעשיו ודבוריו ומחשבותיו. וכל סדרי הנהגותיו. הן לטוב. או להיפך ח"ו. כי במעשיו ודבוריו ומחשבותיו הטובים הוא מקיים ונותן כח בכמה כחות ועולמות עליונים הקדושים. ומוסיף בהם קדושה ואור. כמ"ש (ישעיה נ"א) 'ואשים דברי בפיך גו' לנטוע שמים וליסוד ארץ'. וכמאמרם ז"ל 'אל תקרי בניך אלא בוניך'. כי המה המסדרים עולמות העליונים כבונה המסדר בנינו. ונותנים בהם רב כח. 
ובהיפוך ח"ו, ע"י מעשיו או דבוריו ומחשבותיו אשר לא טובים, הוא מהרס רחמנא ליצלן כמה כחות ועולמות עליונים הקדושים לאין ערך ושיעור. כמ"ש (שם מ"ט) 'מהרסיך ומחריביך וגו' '. או מחשיך או מקטין אורם וקדושתם ח"ו, ומוסיף כח לעומת זה במדורות הטומאה רחמנא ליצלן".

בבואו לעסוק בענייני התורה מתגלית דמותו של ר' חיים באור גדול. הוא פותח את השער הרביעי בהתבטאות שיש בה כדי לפגוע, לכאורה, ברייטינג של ספרו שלו:

"והן עתה בדורות הללו בעוונותינו הרבים נהפוך הוא, "הגבוה השפל", שכמה וכמה שמו כל עיקר קביעת לימודם רוב הימים רק בספרי יראה ומוסר, באמרם כי זה כל האדם בעולמו לעסוק בהם תמיד [...] וכתר תורה מונח בקרן זוית. ובעיני ראיתי בפלך אחד שכל כך התפשט אצלם זאת, עד שברוב בתי מדרשם אין בהם רק ספרי מוסר לרוב, ואפילו ש"ס אחד שלם אין בו [...] ותורה מה תהא עליה?!".

לשם הבנת הדברים בשורשם בוחר ר' חיים לחדד מושג בסיסי בתלמוד תורה, תורה לשמה. כך הוא כותב בפרק שלאחר מכן: "ענין עסק התורה לשמה, האמת הברור, כי לשמה אין פירושו דביקות כמו שסוברים עתה רוב העולם!". את ההסבר החיובי למושג הוא מעניק בפרק ג מהשער הרביעי, באומרו:

"אבל האמת, כי ענין לשמה פירוש לשם התורה [...] כל דבורך ומשאך בדברי תורה יהיה לשם התורה, כגון לידע ולהבין ולהוסיף לקח ופלפול ולא לקנטר ולהתגאות [...] ".

כלומר, תלמוד תורה לשמה הכוונה היא שהאדם מרגיש עצמו כעבד אל מול התורה, המחוייב להקיף את התורה מכל צדדיה, לרדת לכל עומקיה, ולבחון את כל התובנות שהיא מעניקה לאדם. האדם מחוייב לתורה, האחריות לתלמודה מוטל עליו, ואין היא קרדום לחפור בה. בניגוד למצוות, אותן ניתן לקיים מתוך דבקות עליונה, מתוך רוממות רוח ושכרון חושים מסויים, את התורה צריך ללמוד בצורה מעמיקה וישרה, בסברה בריאה ולא מתוך הזיות וחלומות. 

מפעלו של ר' חיים נחשב, בידי רבים, כמחולל את עולם הישיבות בן זמננו, אם כי ניכר שעולם התורה בחר לו לפרקים דרכים אחרות מאלה שחינך ר' חיים לאורן. יתכן שיש מקום לבחון שוב את קריאתו הנצחית של ר' חיים ללמוד תורה לשמה, לשם בנין והעצמת התורה.
אביעד הכהן (לפרשת במדבר תשע)

לזכות את ישראל

אחד ה"מניינים" המרתקים ביותר בירושלים, נחבא אל הכלים באחת החצרות האחוריות בלב ה"מדרחוב". שם, בחצר הקטנה שמאחורי המאפייה, נקבצים מדי יום עשרות אנשים בצהרי היום לתפילת המנחה: פועלים קשי יום מן המאפייה הסמוכה, ששאריות הקמח הלבן וכתמי השמן ניכרות על ידיהם וסינוריהם; עורכי דין מחויטים ומעונבים; רופאי שיניים בחלוקיהם הלבנים; סוחרי עתיקות ובגדים וסתם עוברי אורח המבקשים ליטול פסק זמן קצר מהמולת היום ולהתכנס לתפילה משותפת. בכל יום בעלות המנחה, עם סיום התפילה, אומר אחד המתפללים כמה הלכות, כדי לזכות את המבקשים לומר "קדיש דרבנן". ולא אחת, כאשר חכם ההלכה היומית מאריך בדבריו, ומטריח על הציבור שלא לצורך, דוחקים בו שאר המתפללים בקריאות קצובות: "רבי חנניא, רבי חנניא".

זר כי היה נקלע למקום, היה עלול לסבור בטעות שמא לאיש קוראים רבי חנניא. אך בשפת הקוד היהודית, "רבי חנניא" הוא צופן, כינוי למאמרו הנודע של רבי חנניא בן עקשיא: "רצה הקב"ה לזכות את ישראל, לפיכך הרבה להם תורה ומצוות, שנאמר ' ה' חפץ למען צדקו יגדיל תורה ויאדיר' ". 
מימרה זו, החותמת כל לימוד ראוי לשמו, נמשכת בכמעין התניה פבלובית באמירת "קדיש דרבנן", עד שהייתה לנכס צאן ברזל שלא תמיד ניתנת שימת לב ראויה לתוכנו. 

לדברי רבי חנניא, ריבוי המצוות נתפש כברכה, שתכליתה "לזכות את ישראל". אכן, יש בה גם פח יקוש פוטנציאלי, שהרי ככל שיש יותר מצוות – בין מצוות עשה ובעיקר מצוות לא תעשה – כך גובר החשש שיהודי מן השורה לא יוכל לעמוד במשימה הכבדה שהוטלה על שכמו. אילו הוטלו עליו עשר הדיברות בלבד, או אפילו חמשים מצוות, אפשר שהיה עומד בכך, אך תרי"ג-613 מצוות בחדא מחתא, בבת אחת? 

מסורת זו לא בא זכרה במקרא. היא מופיעה לראשונה בדברי רבי שמלאי (מכות כג, ע"ב): "שש מאות ושלש עשרה מצוות נאמרו לו למשה - שלוש מאות וששים וחמש לאווין כמניין ימות החמה, ומאתים וארבעים ושמונה עשה כנגד איבריו של אדם. אמר רב המנונא: מאי קרא [מהו מקורה]?  "תורה ציווה לנו משה מורשה" (דברים לג, ד). "'תורה" בגימטריא, שית מאה וחד סרי הוי [=611 הן]; 'אנכי' ו'לא יהיה לך' מפי הגבורה שמענום". 

אכן, גם לאחר קביעת המניין לא נתבאר אלו מצוות בדיוק כלולות במניין המצוות, ומהם הפרמטרים שעל פיהם יש למנותן. למן תקופת הגאונים ואילך, החלו חכמי ישראל בניסיון לאתר את 613 המצוות, וחלקן אף נתגבשו לכלל פיוטי "אזהרות", שרבים מפייטים בהם בחג מתן תורה, חג השבועות. 

כדרכה של תורת ישראל, לא מעטים חלקו על עצם העיסוק במניין המצוות, או על פרט כזה או אחר שנכלל או הושמט בהן. כך, למשל, כתב רבי אברהם אבן עזרא בשער השני מספרו "יסוד מורא וסוד תורה": "ראיתי כמה חכמים סופרים שש מאות ושלש עשרה מצוות על דרכים רבים; יש מהם שספר בישול גדי [=לא תבשל גדי בחלב אמו"] פעם אחת, ויש שספרו בשלוש מצוות, כנגד שנכתב בתורה שלש פעמים, וחכמינו דרשום [=וביקשו לתת הסבר וטעם לכפילות זו], ורבות ככה. ויש מי שיספור הפרטים והכללים. ויש שסופרים פעם הפרטים לבדם ופעם הכללים לבדם. ויש שסופרים מצווה אחת שבאה בשתי לשונות והטעם [=הכוונה] אחד. ועל דרך מחקר האמת, אין קץ למספר המצוות, כאשר אמר המשורר (תהילים קיט,צו): 'לכל תכלה ראיתי קץ, רחבה מצוותך מאוד'. ואם נספור רק הכללים והעיקרים ומצווה שהיא עומדת לעד, אין המצוות עשירית משש מאות ושלוש עשרה".

כנגד גישה זו, ה"מרבה" במניין המצוות כדי ל"זכות את ישראל", מופיעה גישה אחרת בהמשך הסוגיה התלמודית שבה מנסים חכמים להדגיש את סוד ה"צמצום": "בא דוד והעמידן על אחת עשרה, בא ישעיהו והעמידן על שש, בא מיכה והעמידן על שלוש, חזר ישעיהו והעמידן על שתיים, בא חבקוק והעמידן על אחת". 

עיון במצוות שתלו חכמים בנביאים אלה, כמו גם בפסוקים שהם מתבססים עליהם, מגלה שרוב המצוות הן דווקא מצוות שבין אדם לחברו או לחֶבְרָתו, ולא בין אדם למקום. 
כך, למשל, כנגד 11 מצוות שהעמיד דוד, מובא הפסוק בתהלים "מזמור לדוד, ה' מי יגור באהלך, מי ישכון בהר קדשך? הולך תמים ופועל צדק ודובר אמת בלבבו, לא רגל על לשונו לא עשה לרעהו רעה וחרפה לא נשא על קרובו, נבזה בעיניו נמאס ואת יראי ה' יכבד נשבע להרע ולא ימיר, כספו לא נתן בנשך ושוחד על נקי לא לקח עושה אלה לא ימוט לעולם"; כנגד השש שהעמיד ישעיהו, מובא הפסוק (ישעיהו לג) "הולך צדקות ודובר מישרים מואס בבצע מעשקות נוער כפיו מתמוך בשוחד אוטם אזנו משמוע דמים ועוצם עיניו מראות ברע", וכנגד השלוש שעליהן העמיד מיכה את כל עולם המצוות, מובא הפסוק (מיכה ו) "הגיד לך אדם מה טוב ומה ה' דורש ממך כי אם עשות משפט ואהבת חסד והצנע לכת עם ה' א-להיך". 

מעבר לסוד הצמצום, שתורה גדולה הוא ולימוד הוא צריך, דומה שיש כאן דגש נוסף. בשונה מהתפיסה המקובלת על רבים משלומי אמוני ישראל, שמירת מצוות אינה עניין רק להקפדה על שמירת שבת, הלכות צניעות  ושמיטה בכל חומרותיהן, או להתהדרות בהקפדה ל אכילת מאכלי "גלאט כושר". 

תורת ישראל מקפידה לא פחות גם על שמירה קפדנית על כך שכל הליכותיו של אדם, גם בענייני ממון, היחס לזולת ולחברה, יהיו "גלאט יושר", רצופי  אהבת יושר ויושרה, אמת וצדק, הצנעת לכת ועשיית חסד.

מאיר נהוראי 

רב מושב משואות יצחק 

בין חזון למציאות – בין עבודת קדש משפחתית לעבודה ייצוגית על ידי הלווים  

לאחר יציאת מצרים הוקדשו הבכורים לעבודת המשכן. בעטיו של  חטא העגל התרחשה מהפכה דתית. הבכורים הוחלפו על ידי הלווים וכפי המתואר בפסוקים שבפרשתנו במדבר( ג : י"א –י"ג):
 וַיְדַבֵּר  ה' אֶל מֹשֶׁה לֵּאמֹר: וַאֲנִי הִנֵּה לָקַחְתִּי אֶת הַלְוִיִּם מִתּוֹךְ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל תַּחַת כָּל בְּכוֹר פֶּטֶר רֶחֶם מִבְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְהָיוּ לִי הַלְוִיִּם:  כִּי לִי כָּל בְּכוֹר בְּיוֹם הַכֹּתִי כָל בְּכוֹר בְּאֶרֶץ מִצְרַיִם הִקְדַּשְׁתִּי לִי כָל בְּכוֹר בְּיִשְׂרָאֵל מֵאָדָם עַד בְּהֵמָה לִי יִהְיוּ אֲנִי ה'.  
הבכורים הוחלפו על ידי הלווים, מלבד 273 בכורים שנאלצו לפדות את עצמם, כי לא  נמצא לוי שיחליף אותם בתפקידם. הפדיון שחרר את הבכורים ממעמדם המיוחד.  

כיום אנו נוהגים לפדות את הבנים הבכורים בטקס מיוחד הנקרא: 'פדיון הבן'. לכאורה, שורשיה של מצות פדיון הבן היא מאותו פדיון של הבכורים שלא נמצא להם לוי מחליף. אולם, עיון מדוקדק בפסוקים מגלה  תמונה מורכבת יותר ביחס לפדיון הבכורות. בשעת יציאתם של  בני ישראל ממצרים מצטווה משה: 

קַדֶּשׁ לִי כָל בְּכוֹר פֶּטֶר כָּל רֶחֶם בִּבְנֵי יִשְׂרָאֵל בָּאָדָם וּבַבְּהֵמָה לִי הוּא  (שמות י"ג,ו)

משה מצטווה לקדש את הבכורות אולם באותה נשימה מצטווה משה לפדות את הבכורות: 

וְכֹל בְּכוֹר אָדָם בְּבָנֶיךָ תִּפְדֶּה.
הציווי על פדיון הבכור עוד במצרים תמוה. לכאורה, לידתה של  מצות פדיון בכור התרחשה לאחר חטא העגל. משעה שהבכורות חטאו, הם לא היו ראויים לשרת בקדש. הלווים ששמעו לקריאתו של משה נצטוו להחליף את הבכורות בעבודת המשכן. לשם כך, הבכורות שלא נתחלפו על ידי הלווים נפדו ויצאו לעולם של חולין. אם כך, מה ראתה התורה לצוות על פדיון בכור עוד מתחילת עבודתם?  גם נחיצותו של הפדיון אינו ברור. בשעה שהבכורות משמשים בקדש אין צורך בפדיון שיחלל את קדושתם. 

החכם האיטלקי רבי עובדיה ספורנו מציע פרוש מרענן ובעל משמעות. לדעתו, מעמד קדושת הבכור שונה משאר הקדושות וכך הוא כותב: 

שהיו הבכורות ראויים ליענש בעון הדור, מפני היותם היותר נכבדים, ובהיותם בלתי ראוים להִנצל ממכת מדינה, כעין 'פן תספה בעון העיר' (בראשית, יט, טו), ואני הצלתים במה שהקדשתים לי, בענין שיהיו אסורים להתעסק בעבודת הדיוט, כמשפט כל הקדש שהוא אסור בגיזה ועבודה..."...ולמען יהיו שוב מותרים בזה (בגיזה ועבודה) הצרכתי פדיון כענין כל הקדש שיוצא לחולין, כאמרו: 'וכל בכור אדם בבניך תפדה'. אבל לא בשביל זה הפדיון היו פטורים מהעבודה (=עבודת הקֹרבנות)...

הנס הגדול שהיה לבכורות בני ישראל תבע מהם התקדשות מוחלטת כלפי שמיא. דהיינו, הבכורות  הוקדשו לעבוד את עבודת המשכן ולהיות מעין כלי שרת הקדש מוחלט, שאסור להם לבצע עבודת חולין. 

כבר מהרגע הראשון הוגבלה קדושתו של הבכור בבחינת – "קדוש פדוי". מחד, התמסרות מוחלטת לעבודת המשכן מאידך, לאפשר לבכורות להקים משפחה ולעשות לביתם בתנאי שייפדו. 

 וכך כותב הרש"ר הירש: 

לולי הפדיון, קרוב לוודאי, כי היה עליהם להתמסר כליל לתפקידי כהונה, ומנותקים היו מחוג משפחתם. אולם זאת לא נתבקש מהם אלא ככל יתר אחיהם ישתלבו בחיי משפחה רגילים, יהיו מופת בהטיית שכם לייעוד הכלל-יהודי הקדוש, ייצגוהו וימחישוהו, כי לא במקדשים, אלא בבתים תתמלא משימה זו בנאמנות אמיתית ושלמה. פדיון בכורינו מבטא את הרעיון שגם חיי בנינו הרגילים יהיו לתועלת לעבודה כנה ואמיתית למען ייעוד-הכלל הקדוש. 

למרות שנאמר בהם "קדש לי כל בכור" - בכל זאת הם פדויים מהאיסור לעסוק בחולין. תפקידו של הפדיון לאפשר לבכורים קשר עם עולם של חולין.  

הבכורים הפדויים היו נציגים של כלל ישראל בעבודת המשכן,  ואף היו שליחי המשפחה לעבודת המשכן. מרגע המהפך, השליחות  המשפחתית הפכה להיות שבטית – עבודת הקרבנות  נעשית על ידי שבט סקטוראלי. 

מהפכה דתית של ממש, מעבודת משפחתית ללא יחוס שבטי לעבודה ייצוגית על ידי שבט לוי. 

לפני חטא העגל שרר מצב נורמאלי בעם ישראל שכל בית ובית קשור לעבודת ה', לקרבנות ולקדושה. עבודת הבכורות היא עבודה בעלת מעורבות משפחתית, העבודה אינה שייכת לשבט מסויים ולא למשפחה מסויימת. 

ישנה מסורת שלעתיד לבוא יחזרו הבכורים לעבודה, המסורת משקפת כמיהה להחזיר את עבודת הקדש אל המשפחה כולה, ובלשונו של הרש"ר הירש: "כי לא במקדשים, אלא בבתים תתמלא משימה זו בנאמנות אמיתית ושלמה".

עבודת הבכורים מלמדת אותנו מודל של חיים דתים בקרב המשפחה. קדושת המשפחה היא בסיס איתן לעבודת ה', אמנם בזמן הזה אין מקדש ואין אשים, אבל לעתיד לבוא הבכורים ייטלו אחריות פעילה בעבודת הקדש כימים שיצאו ממצרים. 

עמוס בר דע - ממדבר מתנה
על הפסוק הראשון  בפרשה  "וַיְדַבֵּר יְהוָה אֶל-מֹשֶׁה בְּמִדְבַּר סִינַי, בְּאֹהֶל מוֹעֵד" דורשים חז"ל    "בשלושה דברים ניתנה התורה  באש, שנאמר והר סיני עשן כולו מפני אשר ירד עליו ה',  במים, שנאמר גם עבים נטפו מים וגו, במדבר, שנאמר וידבר ה' אל משה במדבר סיני, לומר לך מה הדברים הללו הם בחינם לכל באי עולם, אף התורה חינם לכל באי עולם" וכן אמרו "שאילו ניתנה תורה בארץ ישראל היו אומות העולם אומרים אין לנו חלק בה, לפיכך ניתנה במקום הפקר וכל הרוצה לקבל יבוא ויקבל "  ועוד, "שלא להטיל מחלוקת בין השבטים שלא יהא זה אומר בנחלתי נתנה התורה וזה אומר בנחלתי ניתנה התורה, לפיכך ניתנה תורה במדבר במקום הפקר לכל". ומוסיף המדרש "בשלושה כתרים נכתרו ישראל, והם: כתר תורה, כתר כהונה וכתר מלכות, כתר כהונה זכו בו אהרון ובניו, כתר מלכות זכו בו דוד המלך וזרעו וכתר תורה הרי מונח ועומד ומוכן לכל ישראל כל מי שירצה יבוא ויטול. מדרשים אלו מלמדים על מגמת חז"ל לתת מימד אוניברסלי לתורה שהיא מעבר למימדי הזמן והמקום. העובדה כי התורה אינה קובעת תאריך לחג השבועות כמו לשאר החגים ואף לא מציינת את התאריך של נתינת התורה ומעמד הר סיני (תאריך שהתקבל רק במסורת) משווה לתורה מימד שהוא מעבר לזמן בבחינת "בכל יום יהיו  בעיניך כחדשים". 

ברוב העמים והדתות לאורך ההיסטוריה התקיימו תורות וחוכמות אזוטריות המיועדות לחוג מצומצם ואקסקלוסיבי. החוג שהיה אמון על אותה חוכמה היה בעל מעמד מיוחד בקרב עמו ושאר האוכלוסייה הייתה נבערת מדעת, בשונה מתרבות העמים תורת ישראל נדרשת להיות פתוחה לכל דכפין. האידיאל של תלמוד תורה המחייב קביעת עיתים לתורה הוא מן הערכים החשובים בתורת ישראל. שיתוף הידע הוא ערך מרכזי בתרבות היהודית המוטמע במצוות תלמוד תורה וחינוך הילדים, בעקרון של "לשמוע ללמוד וללמד" והעיקרון של "והגדתה לבנך".  רוב האנושות בכל שנות ההיסטוריה הטרום מודרנית הייתה נבערת  ואנלפבתיית (מלבד תקופות מצומצמות במקומות מסוימים כמו החברה היוונית העתיקה) בזכות ערך תלמוד תורה זכו היהודים בכל תפוצות ישראל לאורך כל ההיסטוריה להיות מיוחדים בכך שלא היו בקרב הבנים והגברים כאלו שאינם יודעי קרוא וכתוב. תלמוד תורה כונן את העם היהודי ואת קהילותיו, וקהילה שלא היה בה תלמוד תורה התנוונה ונפוגה בתקופה קצרה מאד. 

התורה נדרשת להיות זמינה ועממית ומיועדת לאותם שאינם עושים אותה קרדום לחפור בה, בבחינת "ובדהשתמש בתגא חלף". הגמרא בעירובין דף נ"ד עמוד א' וכן בנדרים דף נ"ה עמוד א' דורשת את הפסוקים "בְּאֵר חֲפָרוּהָ שָׂרִים, כָּרוּהָ נְדִיבֵי הָעָם, בִּמְחֹקֵק, בְּמִשְׁעֲנֹתָם; וּמִמִּדְבָּר, מַתָּנָה. וּמִמַּתָּנָה, נַחֲלִיאֵל; וּמִנַּחֲלִיאֵל, בָּמוֹת. וּמִבָּמוֹת, הַגַּיְא אֲשֶׁר בִּשְׂדֵה מוֹאָב--רֹאשׁ, הַפִּסְגָּה, וְנִשְׁקָפָה, עַל-פְּנֵי הַיְשִׁימֹן" (במדבר כ"א, י"ח-כ') "וממדבר מתנה וממתנה נחליאל ומנחליאל במות א"ל כיון שעושה אדם את עצמו כמדבר שהוא מופקר לכל תורה ניתנה לו במתנה שנאמר וממדבר מתנה וכיון שניתנה לו במתנה נחלו אל שנאמר וממתנה נחליאל וכיון שנחלו אל עולה לגדולה שנאמר ומנחליאל במות ואם הגביה עצמו הקב"ה משפילו שנאמר (במדבר כ"א) ומבמות הגיא ולא עוד אלא ששוקעין אותו בקרקע שנאמר (במדבר כ"א) ונשקפה על פני הישימון ואם חוזר בו הקב"ה מגביהו"

כתרה של תורה אינה מינוי הבא בירושה ככתר כהונה וכתר מלכות אשר יוחלפו מזמן לזמן ומאדם לאדם, אלא הוא כתר המושג בזמן שהאדם מעצב בתוכו אישיות תורנית, דבר אשר הוא במהותו של האדם ולא חיצוני לו. בכתר כהונה ומלכות, הכתר, היינו המינוי, הוא סיבת מעלתו של האדם ובכתר תורה מעלתו של האדם הוא סיבת הכתר ומשום כך, כתר תורה עולה על כולם. עניין זה נרמז בכלי המקדש כאשר זרי הזהב  של המזבח והשולחן המסמלים את כתר כהונה וכתר מלכות לא היוו חלק אינטגרלי מהכלים אלא ניתנו עליהם לאחר יצירתם, בשונה מזר ארון הקודש המסמל את כתר תורה שהיה בנוי כחלק ממנו כאשר ציפוי הזהב החיצוני היה גבוה מהציפוי הפנימי כך שלא היה ניתן להפרדה מהארון עצמו. 
בס"ד
בקולות וברקים לפידים נוראים

הרב בנימין זאב מונק – מנהל "מכון ירושלים לחזנות"
ככל מועדי ישראל מתייחד חג השבועות במוטיב מוסיקאלי המיוחד אך לו ובחג מתן תורה המדובר הוא  בניגון הקדום לפיוט ה"אקדמות". פיוט ה"אקדמות" הוא קדום והתחבר על ידי רבי מאיר ברבי יצחק.  בעבר ייחסו לו חשיבות מרובה כל כך עד כי היו נוהגים לקראו באמצע קריאת התורה. לאחר זמן הופסק ברוב הקהילות מנהג זה אך עדיין נשתמר הפיוט המיוחד הזה ובניגון ובנוסח מיוחד שנשמר עד היום. כאמור, זהו המוטיב המיוחד לחג השבעות אך נציין כי מוטיב זה של ה"אקדמות" עבר גם לנוסח של ה'קידוש' לליל החג בכל חגי ישראל – במיוחד במילים: "ותתן לנו ה' א-להינו באהבה" שם הניגון הוא ממש משל ה"אקדמות". יתכן כי מילים אלו מרמזות על מתן תורה וממילא על חג השבועות וכך 'הושאל' הניגון למילים אלו בעת הקידוש. 

מוטיב מוסיקאלי נוסף חשוב של חג השבועות הוא צלילי וטעמי מגילת רות. הטעמים – ניגוני הקריאה – של מגילה זו הדומים לניגון מגילת "שיר השירים" הנאמרת בשבת חול המועד פסח, הינם מהיפים והמקסימים ביותר במוסיקה היהודית ומשכו לב מלחינים רבים בני דורנו  להלחין יצירות בהשראת המוסיקה הנפלאה הזו. כך למשל הולחנה האורוטוריה "הולדת דויד" המבוססת על מגילת רות וטעמיה מאת שמואל ריבלין ז"ל וכך "לכה דודי" מהמלחין צבי טלמון יבל"א לשעבר מנצח מקהלת "היכל שלמה" יצירה נפלאה המבוססת כולה על בסיס טעמים אלו. 

חזנים ומוסיקאים רבים הלחינו רבים מהפיוטים הנפלאים שנאמרו בעבר בכל קהילות ישראל בשני ימי חג השבועות. לצערנו, רבים מהפיוטים הללו בעלי עושר לשוני נפלא אינם נאמרים עוד ובין היתר משום ה'משמר' בליל החג הגורם לעייפות רבה בציבור המתפללים בשחרית החג כך שאין עוד כוח לאמירת הפיוטים. בחו"ל נותר היום השני של החג כזמן מתאים לאמירת הפיוטים הללו וכך הלחינו חזנים רבים את הפיוט "לא תחמוד" המבוסס על הדברה העשירית מתוך עשרת הדברות ונאמר ביום השני של שבועות. שיאו של הפיוט הוא: "קרוץ מחומר מה מועילו, חומד ומתאוה את שאינו שלו! זה שיש לו – אינו שלו - קנין שאינו שלו מה מועילו?"... בעולם החזנות נודעו בעיקר שתי הלחנות לפיוט זה: מאת יוסף רוזנבלט ולחן מאת ליאו ליוב בביצועו של משה קוסביצקי. גם הניגונים הידועים: "ובאו כולם בברית יחד נעשה ונשמע אמרו כאחד" ו – "עליונים ששו ותחתונים עלזו" המושרים בעולם הישיבות בחג השבועות מבוססים על פיוטים לחג. ביצירות מוסיקליות המתארות את מתן תורה ניתן גם לכלול גם את פסוקי ה"שופרות" הנאמרים בראש השנה שם מתוארת קבלת התורה: "אתה נגלית בענן כבודך על עם קדשך לדבר עימם... ויהי ביום השלישי בהיות הבוקר ויהי קולות וברקים וענן כבד על ההר וקול שופר חזק מאד", תפילה שזכתה להלחנות רבות ביותר מישראל אלתר, משה גנשוף ויבל"א משה שטרן ואחרים. נסיים בשיר חדש ידוע מאד של חסידות בעלז המבוסס גם הוא כולו על פיוט מתוך יוצר ליום ראשון לחג השבועות ומשקף ככלל את השיר והשבח בחג מתן תורתנו: "כי אתה הוא מלך מלכי המלכים, מלכותו נצח, נוראותיו שיחו, ספרו עוזו, פארוהו צבאיו, קדשוהו רוממהו רון שיר ושבח, תוקף תהילות תפארתו".
בס"ד

כל העוסק בתורה לשמה זוכה... / אורי נויבירט
"רבי מאיר אומר: כל העוסק בתורה לשמה, זוכה לדברים הרבה. ולא עוד, אלא שכל העולם כולו כדאי הוא לו. נקרא ריע, אהוב, אוהב את המקום, אוהב את הבריות, משמח את המקום, משמח את הבריות, ומלבשתו ענוה ויראה, ומכשרתו להיות צדיק וחסיד וישר ונאמן, ומרחקתו מן החטא, ומקרבתו לידי זכות, ונהנין ממנה עצה ותושיה בינה וגבורה..." (אבות ו, א). 

לכאורה יש קושי מסוים בדבריו של רבי מאיר, שכן הזכייה ב'דברים הרבה' - כתמריץ או כפרס -אינה עולה בקנה אחד עם הלימוד 'לשמה' שמתאפיין בהיותו לימוד שלא על מנת לקבל פרס או שאר טובות הנאה. 

כדי לענות על שאלה זו אסקור בקצרה את שלוש ההגדרות המרכזיות למושג לימוד תורה 'לשמה': (1) לשמה - לשם מצוות הלימוד: כדי לקיים את מצוות לימוד תורה. כך מפרש למשל המהרש"א (חידושי אגדות, נדרים סב, ע"א): "לומד לשמה לשם מצות הלמוד". 

(2) לשמה - לשם ידיעת התורה: כדי לדעת ולהבין את התורה. כך מפרש למשל הרא"ש (בפירושו לנדרים סב, ע"א): "ודבר בהן לשמן - כל דבורך ומשאך בדברי תורה יהיה לשם התורה, כגון: לידע ולהבין ולהוסיף לקח ופלפול". 
(3) לשמה - לשם קיום הלימוד: כדי לקיים את התורה. כך עולה מפירוש רש"י (ברכות יז, ע"א):  "העושה שלא לשמה נוח לו שלא נברא - פירוש: שאינו לומד כדי לקיים" (וכן משמע בירושלמי ברכות א, ב, ג ע"ב: "הלמד על מנת לעשות ולא הלמד שלא לעשות, שהלמד שלא לעשות נוח לו שלא נברא"). 
יש לציין כי ההגדרות אינן מוציאות זו את זו. קהתי, למשל, משלב בין ההגדרה השנייה לשלישית, וכך הוא מפרש (בפירושו לאבות ו, א): "כל העוסק בתורה לשמה - לשם ידיעת התורה וקיומה".  

בשורות שלהלן אתמקד בהגדרה השלישית: לימוד לשמה - לימוד על מנת לקיים. במסגרת הגדרה זו יש להדגיש כי אין מדובר רק על קיום הוראות התורה במישור ההלכתי, אלא גם על קיומן במישור ההתנהגותי. 

ביטוי להגדרה השלישית ניתן למצוא גם במסכת ברכות (יז, ע"א): "מרגלא בפומיה דרבא: תכלית חכמה תשובה ומעשים טובים; שלא יהא אדם קורא ושונה ובועט באביו ובאמו וברבו ובמי שהוא גדול ממנו בחכמה ובמנין, שנאמר: ראשית חכמה יראת ה' שכל טוב לכל עושיהם (תהלים קיא, י). ללומדיהם לא נאמר אלא לעושיהם - לעושים לשמה, ולא לעושים שלא לשמה. וכל העושה שלא לשמה נוח לו שלא נברא". 

רבא אומר כי התכלית של התורה היא לתקן את האדם - להביאו לידי 'תשובה ומעשים טובים'. ממילא כאשר האדם לומד תורה מתוך מטרה לקיים וליישם את הוראותיה, התוצאה תהיה שהוא יהפוך לאדם טוב ומוסרי יותר. 

אולם, כאשר אדם לומד תורה ואין בכוונתו לקיימה (הלומד שלא לשמה), התוצאה עלולה להיות שהוא יבעט אף באנשים שגידלו אותו. 

דבריו של רבי מאיר על הלומד תורה לשמה אשר 'זוכה לדברים הרבה', אינם בבחינת פרס אלא תוצאה של הלימוד. כאשר האדם לומד תורה לשמה - לומד במטרה ליישם את לימודו - התורה תעצב את אישיותו, וממילא הוא יהיה 'ריע, אהוב, אוהב את המקום, אוהב את הבריות, משמח את המקום, משמח את הבריות'; שכן התורה 'מלבשתו ענוה ויראה, ומכשרתו להיות צדיק וחסיד וישר ונאמן, ומרחקתו מן החטא ומקרבתו לידי זכות וכו''.

הלומד שלא על מנת לעשות, אשר עלול לבעוט באביו, באמו ובגדולים ממנו (כפי שאומר רבא), מהווה את היפוכו הגמור של הלומד שמיישם את לימודו, אשר זוכה להיות ריע, אהוב ואוהב (כפי שאומר רבי מאיר). 

ויהי רצון שנזכה ללמוד על מנת לעשות, וממילא יתקיים בנו כל "הלומד על מנת לעשות, מספיקין בידו ללמוד וללמד לשמור ולעשות" (אבות ד, ה). 

פנינה נויבירט

שינה עריבה
מסורת הלימוד בליל שבועות נועדה לתקן את שנתם של בני ישראל בלילה שקדם למעמד הר סיני, ובלשון המשנה ברורה (ריש תצ"ד(: " איתא בזוהר שחסידים הראשונים היו נעורים כל הלילה ועוסקים בתורה ... שישראל היו ישנים כל הלילה והוצרך הקב"ה להעיר אותם לקבל התורה, לכן אנו צריכין לתקן זה."
ואכן, לפי המדרש, כאשר בא הקב"ה ליתן התורה לבני ישראל, היו אלו שרויים בתרדמה (שיר השירים רבה, א', י"ב): "בא הקדוש ברוך הוא ומצאן ישנים התחיל מעמיד עליהם בקלאנין הה"ד ויהי ביום השלישי בהיות הבקר ויהי קולות וברקים ". מהמדרש עולה, כי הקולות והברקים שליוו את מעמד הר סיני נועדו למעשה לשמש כאות השכמה לבני ישראל הנמים.
כיצד יתכן, כי לאחר שלושה ימי הכנה והגבלה לקראת קבלת תורה, ברגעי השיא להם כה ייחלו וכספו, "מעבירים בני ישראל את הזמן" בשינה? האמנם באמת היו מסוגלים בני ישראל להחמיץ את ההזדמנות לקבל תורה? 
קושיה זו מתחדדת בפרט נוכח העובדה כי בלשון המדרש מתוארת שנתם של בני ישראל באורח חיובי ופסטורלי (שם): "... ישנו להם ישראל כל אותו הלילה לפי ששינה של עצרת עריבה והלילה קצרה אמר ר' יודן אפילו פורטענא (פרעוש) לא עקץ בם", המדרש מתאר כי שנתם של בני ישראל היתה עריבה ומתוקה, וכי הקב"ה גונן על בני ישראל בעת שנתם אפילו מפני עקיצתם של פרעושים, ממש כפי שהורה שומר על תינוקו הנם. מה פשר שינה נעימה זו? מדוע נדרשים אנו לתיקונו של מאורע זה, אשר לכאורה נעשה בתמיכתו של הקב"ה, ובעידודו?
מסביר ר' צדוק מלובלין (פרי צדיק, שבועות, ב'), כי במעמד הר סיני הקנה הקב"ה לבני ישראל את יסודות התורה, וחשף בפניהם את הפוטנציאל הגלום בחיי תורה ובלימוד התורה. בני ישראל, מצידם, היו עדיין פאסיביים, "ישנים". החוויה הלימודית אותה חוו היתה תיאורטית בלבד, וטרם נבחנה במבחן המציאות, ובלשונו: " וכן בלילה שקודם מתן תורה אחר יציאת מצרים זכו ישראל שכשיקבלו אחר כך התורה שיהיה נקבע בהם הדברי תורה, היינו שיוקבע בהם היראה והחשק לדברי תורה והוא ראשית חכמה יראת ה'. ומזה בא האור תורה תורה שבעל פה טעמי תורה להרגיש אור ומתיקות בלב מהדברי תורה כשיקבלוהו וזה נמסר להם בשינה".
בשלב הבא נדרשים בני ישראל להתעורר בקולות וברעמים משנתם. כעת הזמן לרכוש קניין אמיתי בתורה, מתוך עמל ומעשה, התמדה והשקעה. עם זאת,  כשיתעוררו בני ישראל משנתם, יגלו, כי הלכה למעשה אינם מתחילים את לימוד התורה מבראשית. התורה כבר ניתנה עליהם בעת שנתם, הפוטנציאל טמון בקרבם, הם רק צריכים לגלותו, כמאמר ר' צדוק מלובלין (שם): "ועכשיו שכבר נתנה תורה מטעם זה צריך להיות נעורים ולעסוק בתורה שבעל פה וכמו שכתוב בזוהר הקדוש (ח"ג צ"ח רע"א) דבעי למלעי בהאי לילי אורייתא דבעל פה בגין כו'...וזהו טעמי תורה האור שיש בהדברי תורה להרגיש טעם ומתיקות. "
במובן זה דומה מעמד הר סיני ללימוד שלומד העובר במעי אמו (נידה ל:): "דרש רבי שמלאי למה הולד דומה במעי אמו לפנקס שמקופל ומונח ידיו על שתי צדעיו ומלמדין אותו כל התורה כולה וכיון שבא לאויר העולם בא מלאך וסטרו על פיו ומשכחו כל התורה כולה". אין די בתורה הנלמדת על ידי העובר ברחם אמו, והיא אף עשויה להישכח. תידרשנה שנים של לימוד והתמדה על מנת שלרך הנולד תהיה אחיזה בתורה. ברם הילד לא יתחיל את לימודו מאפס, התורה הוטבעה בקרבו עוד קודם שנולד.
תיקון ליל שבועות אותו אנו מקיימים משלים את מעמד הר סיני. לאחר ששורשי התורה נשתלו בנו בשנתנו, אנו מתעוררים לעמול בקניינה המשמח והמחייה, בהתרפקנו על זכרון אותה שינה עריבה שבעצרת.
חידה לשולחן שבת /מאת ראובן וגליין

"1454, אנו מוצאים ביום מתן תורה. ונשיאו קשור גם לשחרור הדרך לבירה, ושוב, גם לישוב על המפה"
את פתרון החידה נא לשלוח למייל Shabaton@maslaw.co.il או לפקס 03-9239393, בין הפותרים יוגרל פרס.

פתרון החידה משבוע שעבר ""בקומה זקופה" נקראה המלחמה, וגם ישוב על המפה"

 הפתרון: מלחמת העצמאות נקראה גם מלחמת הקוממיות ובפרשתנו פרשת בחוקותי פרק כ"ו פסוק י"ג נאמר: "ואולך אתכם קוממיות". ורשי מפרש קוממיות – בקומה זקופה. וגם יישוב על המפה, קיים מושב במישור החוף כ- 6 ק"מ צפונית מערבת לקרית גת בשם קוממיות. אחד הישובים הבודדים שמשתייך לאגודת ישראל שנוסדה ב-1950 בידי חיילים משוחררים אנשי הפלוגה הדתית שנלחמה באיזור, במלחמת העצמאות – הקוממיות.
פותרת החידה מלפני שבוע היא חגית בן פורת ממשגב והיא זוכה בדיסק חדש.
 

