קוממיות!

"ואשבור מטת עלכם

ואולך אתכם קוממיות" (ויקרא כ"ו, יג)

במילים אלה חותמת התורה את מסכת הברכות שבפרשת 'בחוקותי', והמילה "קוממיות" הינה שיאן של הברכות כולן.

אך מה פישרה המדויק של מילה יחידאית זו, שאין לה אח ורע בכל המקרא?

שלושה פירושים ניתן להציע למילה "קוממיות", והם מהווים מעין שלושה נדבכים הנבנים זה על גבי זה.

א. הפשט הפשוט, הינו כפירוש הרמב"ם, המצביע על הניגוד שבין שני חלקי הפסוק:

"ושבור מטת עלכם – ולעומת זאת – "ואולך אתכם קוממיות".

וכך כותב הרשב"ם:

"לפי שהעול מטה ומרכין צוואר השור, וכשהוסר העול זוקף את ראשו והולך קוממיות".

הווי אומר: 'קוממיות' משמעותה יישור גוום של בני ישראל מעול שעבוד מצרים והולכתם לארץ ישראל כבני חורין.

ואכן לפירוש זה מכוון האונקלוס המתרגם: "ודברית יתכון בחירותא".

ואולי ניתן להוסיף: אין החרות מורגשת במלוא מתיקותה אלא לבן חורין שנשתעבד, וזכה לצאת מעבדות לחרות ולשוב להיות בן חורין.

נקודה זו מודגשת במילה קוממיות, ששרשה ק.מ.ם. והוא מבטא את המעבר מנפילה בעבר לקימה מחודשת כדברי ישעיה בנבואת הנחמה (מ"ד, כו):

"האומר לירושלים תושב ולערי יהודה תיבננה

וחרבתיה אקומם".

ב. רש"י בעקבות הספרא כותב:

"ואולך אתכם קוממיות – בקומה זקופה!"

דומה שהקומה הזקופה נועדה להבליט מימד גבוה עוד יותר מאשר עצם היציאה מעבדות לחרות, ויש בה ביטוי לעוז ולגבורה כדרך שמצינו בעת יציאת מצרים: "ובני ישראל יוצאים ביד רמה" (שמות י"ד, ח) ומפרש רש"י בעקבות המכילתא: "בגבורה גבוהה ומפורסמת".

אמנם נכון שעל האדם הפרטי אמרו חכמים: "כל ההולך בקומה זקופה כאילו דוחק רגלי שכינה" (קידושין ל"א ע"א), אך כשם שיש לאדם כפרט – להתרחק מן הגאווה ולכוף את ראשו בענווה, כך יש לתבוע את זקיפות הקומה הלאומית ולעמוד בגאון על הכבוד הלאומי: "ובכן תן כבוד ה' לעמך".

כי כבודם של ישראל כבוד המקום הוא וכשמתחלל שם ישראל בעולם, מתחלל עמו שם שמים.

ועל כן ריבונו של עולם בכבודו ובעצמו זוקף את קומתם של ישראל ומוליכם קוממיות לארץ ישראל דווקא בדרך לארץ ישראל.

על נקודה זו עומד ר' נחמן מברסלב בלשונו המיוחדת 'בליקוטי הלכות' לברכת המזון בבואו להאיר את הביטוי הלקוח מפסוקנו: "הרחמן הוא ישבור עולנו מעל צווארנו והוא יוליכנו קוממיות לארצנו", וכה דברי ר' נחמן:

"כי המקרא הזה נאמר לעניין ארץ ישראל. 

כי כל ההליכות והדרכים של ישראל, הכל היה 

לילך לכבוש את ארץ ישראל

וזהו "ואולך אתכם קוממיות", דהיינו בקומה זקופה

בחינת עזות ועקשנות שעומדין זקופין בעקשנות

גדולה לנצח במלחמה ולילך ולבוא לארץ ישראל.

שזה היה עיקר תכלית יציאת מצרים.

כי אי אפשר לבוא לארץ ישראל ולנצח מלחמה זאת

שהיא עיקר כלל המלחמות של האיש הישראלי, כי

אם ע"י עקשנות גדולה מאד.

ועל זה אנו מתפללים "ותוליכנו מהרה קוממיות לארצנו במהרה בימינו".

יעמדו נא דבריו העזים של ר' נחמן מברסלב לנגד כל הנאבקים למען ארץ ישראל מהחיילים העומדים בגבורה כנגד אויבינו מבקשי נפשנו דרך המתישבים הדבקים באדמתם מגוש קטיף ועד הגולן, ועד אחרון הנערים העקשנים, המגוננים על ארץ ישראל בגופם.

ג. הביטוי קוממיות - במם' כפולה - נדרש בספרא כקומה כפולה, וכך בדברי ר' מאיר בבבא בתרא (ע"ה ע"א):

"כשתי קומות של אדם הראשון".

בטיבה של אותן שתי קומות מעמיק ה'שפת אמת' בפירושו לפרשתנו, וכה דבריו:

"ואולך אתכם קוממיות – שתי קומות:

כי ציור האדם הוא רק לבוש לאור נשמת החיים 

אשר בקרבו… ואחר תיקון כל הקומה

מראשו ועד רגלו אז זוכה לקומה עליונה החופפת 

בשלמות, לאחר תיקון קומת הגוף...

…וכמו כן כל נפש איש מישראל, יש בה סתום ונגלה

ועל ידי תיקונו הנגלה זוכה לפנימיות שהיא

חיות הנסתר באדם וזהו 'קוממיות'. והבן כל זה".

לא נוכל במסגרת מצומצמת זו להעמיק חקר בדבריו המופלאים של ה'שפת אמת' אך זאת נאמר בעקבותיו:

ריבון העולמים, המתהלך בתוכנו, כנאמר בפסוק הקודם: "והתהלכתי בתוככם" – לא רק מוציאנו מעבדות לחרות, ולא רק זוקף את קומתנו בעוז ובגבורה אלא מזכה אותנו בשתי קומות; קומת גוף וקומת נשמה.

קומת - נגלה וקומת – נסתר, ומכוחה של קומה כפולה זו משווה הוא לכנסת ישראל לעת גאולה מימד של הוד גבוה ונסתר, המביא ליראת כבוד כלפיה גם בלא צורך במלחמה עיקשת וכוחנית בבחינת: "וראו כל עמי הארץ כי שם ה' נקרא עליך ויראו ממך" (דברים כ"ח, י).

וראויים דברים אלה להאמר בשבוע זה של ספירת העומר העומד במידת ההוד, ובמרכזו ל"ג בעומר, יום ההילולא דרשב"י – הוד שבהוד. שעליו חופפים דברי הפיוט: " 'נעשה אדם' – נאמר בעבורך". כי קומתך כפליים מקומת אדם הראשון מכוח נשמת א-לוה המתנוססת כקומה שניה מעליך.

קטוננו אמנם מלעמוד במחיצתם של קדושי עליון, ולא נתיימר להיות שרויים כבר עתה בהווית 'קוממיות' במלוא קומתה.

אך הבה נאחז בשוליה של מידה יקרה זו ונלך קוממיות לארצנו ובארצנו, מכוחו של ריבונו של עולם המשיב בנים לגבולם, וקורא לנו לשוב לנחלתנו, אל "גאון יעקב אשר אהב סלה".

אם חלילה, תנסה הממשלה הכושלת והאומללה להטיל מצור על ישובי גוש קטיף וצפון השומרון במגמה להתחיל בעקירתם וגירושם מביתם, או אז יהא עלינו לשנות את כל סדר יומנו, וללכת קוממיות לקראת אחינו הגיבורים הדבקים באדמתם.

יום ולילה נעמוד, נוכח השערים הנעולים,

קוממיות נלך וקוממיות נעמוד בגבורה ובהוד

עד אשר יפתחו בחסדי ה' – השערים – 

ויבוא גוי צדיק שומר אמונים.











חנן פורת

נִבְנֶה אַרְצֵנוּ

נִבְנֶה אַרְצֵנוּ, אֶרֶץ מוֹלֶדֶת,

כִּי לָנוּ, לָנוּ אֶרֶץ זֹאת.

נִבְנֶה אַרְצֵנוּ, אֶרֶץ מוֹלֶדֶת,

זֶה צַו דָמֵנוּ, זֶה צַו הַדּוֹרוֹת.

נִבְנֶה אַרְצֵנוּ עַל אַף כָּל מַחְרִיבֵנוּ

נִבְנֶה אַרְצֵנוּ בְכֹחַ רְצוֹנֵנוּ.

קֵץ עַבְדּוּת מַמְאֶרֶת 

אֵש חֵרוּת בּוֹעֶרֶת,

הוֹד תִּקְוָה מַזְהֶרֶת

בָּנוּ יַסְעִירוּ הַדָּם,

צְמֵאֵי חֵרוּת,

קוּמְמִיוּת,

נִצְעַד בּעֹז לִקְרַאת שִחְרוּר הָעָם.

נָקוּם, נֵלֵכָה יָחַד קָדִימָה,

נוֹסִיפָה כֹּחַ, עֹז נַגְבִּיר.

נָקוּם, נֵלֵכָה יָחַד קָדִימָה,

תִּקְוַת עַם נֶצַח דַּרְכֵּנוּ תָאִיר.

כֻּלָּנוּ אָנוּ - דִּגְלֵי מַחֲנֶה פּוֹסֵעַ,

כֻּלָּנוּ אָנוּ - צְלִילֵי שִיר דְּרוֹר בּוֹקֵעַ,

צְלִיל מִלֵּב פָּצוּעַ,

גִּיל בִּלְתִי יָדוּעַ,

שְבִיל עוֹד לֹא קָבוּעַ

בָּנוּ יַסְעִירוּ הַדָּם.

וּבְצַעַד אוֹן

וּבִטָחוֹן

נִצְעַד בְּעֹז לִקְרַאת שִחְרוּר הָעָם!





אברהם לוינסון

 לאור ההלכה

כמה שעות צריך אדם ללמוד ביום

"אם בחקתי תלכו - שתהיו עמלים בתורה". 

לכאורה ישנן הדרכות שונות וסותרות בדברי חז"ל, לגבי היקף לימוד תורה. מצד אחד ישנן הדרכות הקובעות שעיקר היום צריך להיות מופנה ללימוד, כמו שאמרו: "עשה תורתך קבע ומלאכתך עראי". וכן אמר רבי ישמעאל שיש לעשות את התורה קבע, דהיינו רוב היום ללמוד, ורק מעט מן היום לעסוק בעבודה ופרנסה (ברכות לה, ב).

ומצד שני מצינו בדברי חז"ל מקורות רבים שמהם נראה שרוב היום מוקדש לעבודה. למשל במסכת נדה (ע, ב) הועלתה שאלה: מה יעשה אדם ויתעשר, והתשובה: ירבה בסחורה, וישא ויתן באמונה, ויבקש רחמים ממי שהעושר שלו. ומשמע שרוב היום מוקדש לעבודה. וכן במסכת ברכות (ד, ב) מתוארים חייו של יהודי שבא מן השדה בערב, ואז הוא לומד זמן מה.

ההסבר לכך הוא, שמי שמתאים להיות תלמיד חכם, הן מצד כשרונו והן מצד אופיו, עליו מוטלת אחריות לעשות את תורתו קבע ומלאכתו ארעי. אולם מי שאינו מוצא עצמו מתאים לכך, מוטב שיקדיש יותר זמן לעבודה, ויוכל לעבוד רוב יומו ולהתפרנס בכבוד, רק יקפיד לקבוע עיתים לתורה, כדי שיחזור תמיד על יסודות התורה שלמד, ואף ירחיב ויעמיק מעט בתורה. ואדם כזה אם היה טרוד מאוד ביום אחד. ישתדל מאוד ללמוד לכל הפחות פרק אחד בבוקר ופרק אחד בערב. ואם גם לזה אין לו זמן, יוצא ידי חובה בקריאת שמע שחרית וערבית (מנחות צט, ב, ש"ך יו"ד רמו, א). ואדרבה כתב בשו"ע הרב, שאדם כזה ראוי שירוויח הרבה, כדי שיוכל לפרנס עניים ולהחזיק לומדי תורה (עיין שו"ע הרב הל' ת"ת פ"ג ה"ד, וכן עיין באורות התורה ט, ו).

אלא שגם מי שמוצא עצמו מתאים מצד כשרונותיו לאחד מתחומי העבודה השונים, צריך להקפיד שיהיה עמל בתורה, שלא יבטל את זמנו לריק בבילויים מרובים. שכל זמן שהוא עובד ועוסק ביישובו של עולם אין זה ביטול תורה, אבל אם הוא מאבד את זמנו לבטלה, מעבר למה שהוא זקוק לנוח ולהינפש, כל אדם לפי אופיו, הרי הוא עובר על איסור ביטול תורה. וכפי שאמרו חכמים (יומא יט, ב): "ודברת בם, בם ולא בדברים אחרים". 











הרב אליעזר מלמד

 אור זרוע לצדיק

רבי משה איסרליש – הרמ"א

נפטר בל"ג בעומר – י"ח באייר של"ב (1572)

"ממשה עד משה" לא קם כמשה" – מליצה זו, שכתב רבי שמואל איידלש – המהרש"א, על רבי משה איסרליש והוא עודנו בגיל צעיר, עדות היא למעמדו בדורו. הרמ"א לא בכדי היה לפוסק האחרון של ההלכה עד שאמרו עליו: 'וכל ישראל יוצאין ביד רמ"א' (לפי הפסוק "ובני ישראל יוצאין ביד רמה").

רבי משה איסרליש נולד בשנת ר"ץ (1530) לאביו רבי ישראל שהיה מעשירי העיר קראקא ועליו הועד "והיה בדורו כעין נאום הגבר לאוכל ואיתיאל והפרנס הנהיג וכלכל דורו כיקותיאל". האם דינה היתה בתו של רבי אליעזר שרנציל מצאצאיו של רש"י.

בילדותו למד בישיבתו של רבי שלום שכנא מלובלין שנחשב למפיץ התורה החשוב ביותר בפולין ותלמידו הרמ"א מכנה אותו "מאור הגולה רוח אפנו משיח ה' ". בלובלין היה הרמ"א לחתנו של ראש הישיבה – רבי שלום שכנא.

בהיותו בן עשרים נתקבל לרב בקראקא ואף קיבל סמכויות נרחבות מאת המלך זיגמונד הראשון.

בשנת שו"ב, בהיותו בן כ"ב, מתו עליו במגפה האם והרעיה. לזכר האם בנה האב את בית הכנסת שנקרא על שם הרמ"א והוא קיים עד היום הזה – בית כנסת זה לא נחרב בשואה. לאחר מכן נשא הרמ"א את בתו של רבי מרדכי כ"ץ מעשירי קראקר שבנו רבי יוסף כ"ץ היה חבר בית דינו של הרמ"א ומחבר "שארית יוסף".

הרמ"א עמד גם בראש ישיבה גדולה ואף דאג לצרכיהם הגשמיים. רבים מגדולי התורה שבדור לאחר מכן היו מתלמידיו של הרמ"א – ביניהם: רבי דוד גאנז בעל "צמח דוד", רבי מרדכי יפה בעל ה"לבושים", רבי אברהם הורוויץ אביו של השל"ה, רבי יהושע וולק בעל סמ"ע, רבי בנימין סלניק בעל "משאת בנימין", ועוד רבים.

מלבד ענייני הרבנות והישיבה הגדולה, היה הרמ"א מחבר פורה ביותר ומיצירותיו:

"תשובות הרמ"א" – המכילות 132 תשובות בהלכה השאלות הם מכל קצווי העולם היהודי.

"מחיר יין" – על מגילת אסתר שחברו בימי פורים שט"ז, בהיותו בקהילת שידליב אליה ברח מקראקא בגלל מחלת החולירע שפרצה בה. 

"תורת העולה" – שבו הוא משלב רעיונות בהלכה, פילוסופיה וקבלה.

הרמ"א חיבר את הספר במשך שמונה שנים והוא בא לפרש את טעם תכנית המקדש, המזבח והקרבנות, הספר נדפס בחייו.

"תורת חטאת" – מוסב על דיני איסור והיתר המתוארים בספר "שערי דורא" והוא מביא את מסקנות חכמי האשכנזים. 

יצירתו הספרותית משתרעת על כל השטחים: אגדות הש"ס, זוהר, הגהות למרדכי, לרא"ש, ל"ספר המזרחי,, למורה נבוכים ועוד.

הרמ"א נפטר ביום ל"ג בעומר של"ב (1572) ואין, אפוא, אמת באגדה המפורסמת שהרמ"א חי ל"ג שנה, חיבר ל"ג ספרים ונפטר בל"ג בעומר. הרמ"א נפטר אמנם צעיר לימים. הוא נפטר בהיותו בן מ"ב.

על מצבתו נכתב: "הרביץ תורה בישראל, העמיד תלמידים לרבבות אלפי ישראל וממשה עד משה לא קם כמשה בישראל.










הרב ד"ר יצחק אלפסי

 אורה של תורה מחבל עזה

ליומא דהילולא דרבי מאיר בעל הנס

החל עפ"י המסורת בי"ד באייר.

זכותו תגן עלינו ועל כל ישראל.

רָבִּי מֵאִיר

המאיר לדורות

התנא הא-לוהי הזה כשמו כן הוא ועל כן ענינו הוא להאיר, ובארמית – נהוראי. 

ואם עניינו להאיר, הדבר אומר שבאותו מקום שהוא רואה אור, אחרים רואים חושך. אין זה מפתיע אותנו שהרי רבי מאיר הוא תלמידו הגדול של רבי עקיבא. הוא אחד מחמשת התלמידים שקלטו את השיטה הרוחנית של רבי עקיבא וביססו אותה. רבותינו שבדרום. הרוצה להחכים ידרים שמנורה בדרום. כח ההארה והבירור של האור מתוך החשך מצוי בדרום דווקא, הצד שבו השמש מצויה כל היום ואין האור נעדר ממנו.

בתורתו של רבי מאיר מוחלפת העי"ן בא"לף. היכן שאצל כולם כתוב 'כתנות עור', אצל רבי מאיר כתוב 'כתנות אור'. רבי מאיר הוא זה שרואה את האור שמוסתר בתוך העור. 

בלשון פנימית יותר נוכל לומר שרבי מאיר מצליח לראות את האלף של  עולם האצילות בתוך העין של  עולם העשיה. עולם האצילות הוא העולם הקרוב ביותר לבורא, אצילות לשון אצלו. בעולם זה הכל הוא טוב, אין דבר שמסתיר את ההארה הא-לוהית מלהופיע, ושם ברור לכל כי כל הכוחות כולם הם משרתיו, אפילו המוות – "וירא אלוקים את כל אשר עשה והנה טוב מאוד". "אל תיקרי טוב מאוד אלא טוב מוות". אמנם בעולמנו, עולם העשיה יש צורך להפריד בין רע לטוב. ישנם דברים שהם טובים ויש ללמוד מהם, ולהתקרב אליהם – קודש. וישנם דברים שהם רע, מסולקי האור הא-לוהי, ועל כן יש להתרחק מהם, - טומאה. 

רבי מאיר רואה תמיד את האור הגנוז בתוך החושך. את האצילות בתוך העשיה, לכן הוא זה שמהלל את המוות – טוב מאוד – טוב מוות, והוא זה שמטהר את השרץ בק'נ טעמים, רוצה לומר מוצא בתוך מציאות של טומאה את צדדי הטהרה  הגנוזים בה.

ולכן לא נפסקה הלכה כמותו, מפני שלא יכלו חבריו לעמוד על סוף דעתו, על דעתו יכלו לעמוד, אך על סוף דעתו, מה מגמתו במה שהוא מנסה  בכל דבר לראות את האור – זו שיטה שאינה לרבים. 

על כן רבו של רבי מאיר הוא "אחר" – אלישע בן אבויה. וכי אין אפשרות ללמוד תורה מרבנים אחרים בדור? רק אצל "אחר" נמצאת כל התורה כולה? ודאי שלא. אלא שאצל "אחר" נמצאת התורה של רבי מאיר היודעת גם בתוך הרע הכפרני והמקצץ בנטיעות למצוא את התוך, את גרעיני הרימון. 

יש צורך בתורה כזו בשביל דורות אחרים ומאוחרים יותר, דורות שבהם שיטתו של רבי מאיר תהיה הכרחית להבנת המציאות, בלעדיה אי אפשר יהיה להבין דבר. עוד יצטרכו לכתוב ספר מסודר שיבאר את תורתו הפנימית של רבי מאיר לרבים.  את התורה הרואה את האור בתוך הצללים... ספר 'אורות' למשל.

אכן רבי מאיר מקדים את דורו, ולכן לא יכלו לעמוד על סוף דעתו. אך דעתו היא זו שמתבררת במשך הדורות כולם, עולה ומתעלה וממתנת לדור של גאולה, כדי להתבונן מתוך הצללים פנימה, ואז להכריע ולקבוע הלכה - כמותו: "בין עושין רצונו של מקום בין אין עושין רצונו של מקום קרויין בנים".

                                                                                                                          אייל ורד, נצרים

 אורו של ספר

לא מכבר יצא לאור ספרו של הרב יהודה שביב מאלון שבות "לחדשיו יבכר".

ספר זה מאיר במבט מקורי את עניינם של חודשי השנה, תוך התבוננות בערך ראשי החודשים בכלל, וערכו היחודי של כל חודש בפרט.

שמו של הספר "לחדשיו יבכר" לקוח מתוך הפסוק מבשורת הגאולה של הנביא יחזקאל, המתאר את הנחל העתיד לגלוש באחרית הימים מבית המקדש בירושלים בואכה ים המלח:

"ועל הנחל יעלה על שפתו מזה ומזה

כל עץ מאכל. לא יבול עליהו ולא יתום פריו

לחדשיו יבכר כי מימיו מן המקדש המה יוצאים

והיה פריו למאכל ועליהו לתרופה" (יחזקאל מ"ז, יב).

ברוח בשורת-נבואה זו, נאחל לחברנו – הרב יהודה שביב, כי יזכה ספרו זה להיות פרי המשמח את לב קוראיו, כי מימיו מן המקדש – מפנימיות של תורה – המה נובעים.

במגמה להטעימכם במשהו מחינו המיוחד של ספר זה בחרנו להביא לפניכם קטעים מתוך דבריו לחודש אייר, השוזרים חדש וישן – למקשה אחת.

אייר

I. חודש מעבר או חודש גאולה

חודש אייר נראה להיות כחודש ביניים השרוי בצילם של ניסן שקדם לו וסיוון שבא אחריו.

ניסן – הוא חודש הגאולה והפדות.

סיוון – הוא חודש בו ניתנה תורה לישראל. חודש של חירות לנפש ("אין לך בן חורין אלא מי שעוסק בתורה").

אייר לכאורה אינו אלא חודש מעבר, בין לבין.

לא זו בלבד, אלא שנסמכה בזה החודש עצבות על פטירתם של תלמידי רבי עקיבא, עצבות הנותנת אותותיה בכמה הלכות ומנהגים. אולם חיבה יתירה נודעת לחודש אייר בדור שלנו, דור ראשית גאולה. ששני ימים טובים שנקבעו להלל והודיה על גאולתנו ועל פדות נפשנו – באייר נקבעו.

בה' בו בשנת תש"ח הוכרזה עצמאות ישראל לאחר קרוב לאלפיים שנות שעבוד, ונקבע זה היום ליום העצמאות, להלל על יציאה מעבדות לחירות ומאפלה לאורה.

בכ"ח בו בשנת תשכ"ז פרצו לוחמי ישראל ושחררו בסערה את ירושלים שבין החומות והר הבית, ונקבע זה היום ליום ירושלים, לשיר בו על שחרור העיר וחבלי ארץ ישראל שהיו ביד זרים, ועל שחרור העם היושב בציון מאימת החרב שריחפה עליו.

"הילכו שנים יחדיו בלתי אם נועדו"? זימון של שני מועדים נכבדים לבית ועד אחד, לחודש אייר, מלמד על עניינו של החודש ועל העניין המיוחד שיש לדורנו בעיון במהותו של חודש אייר.

II. חודש ייסוד הבית

זכה חודש אייר לאשר לא זכו חודשים רבים אחרים – להיות לו שם קדום הנקוב במקרא. כך נאמר:

"ויהי בשמונים שנה וארבע מאות שנה לצאת בני ישראל מארץ מצרים בשנה הרביעית בחדש זו הוא החדש השני למלך שלמה על ישראל ויבן הבית לה' " (מלכים א ו', א).

אין כוונת הכתוב לומר שאז גמר שלמה את מלכת הבניין, אלא שרק התחיל אותה, כנאמר "בשנה הרביעית יסד בית ה' בירח זו" (שם שם, לז). ולא כלתה המלאכה אלא "בשנה האחת עשרה, בירח בול" (שם, לח).

החודש שנמצא ראוי להניח בו יסודות לבניין בית המקדש, הוא חודש אייר. הלא דבר הוא! אשר על כן ראה הכתוב צורך לציין זאת פעמיים.

ואם לחשך לבך לסבור כי אך מקרה הוא, כלך אצל בית שני ובדוק אימתי נקבעו יסודותיו שלו. כך קרינו בספר עזרא: "מיום אחד לחדש השביעי החלו להעלות עלות לה' והיכל ה' לא יסד, ויתנו כסף לחצבים ולחרשים… להביא עצי ארזים מן הלבנון… ובשנה השנית לבואם אל בית הא-לוהים לירושלים בחדש השני החלו זרבבל בן שאלתיאל וישוע בן יוצדק ושאר אחיהם הכהנים וכל הבאים מהשבי ירושלם ויעמידו את הלוים מבן עשרים שנה ומעלה לנצח על מלאכת בית ה'… ויסדו הבונים את היכל ה'… וכל העם הריעו תרועה גדולה בהלל לה' על יסוד בית ה' " (עזרא ג', ו-יא).

הרחוק הוא מראות בכיבוש ירושלים והר הבית בכ"ח אייר תשכ"ז משום הנחת יסודות לבית המקדש השלישי שייבנה בב"א!

III. תגובה אנושית להתגלות של מעלה

אכן יפה לו למקדש, שהוא אורו של עולם, להיות מיוסד בחודש זיו, שכבר למדנו מפי כתבו של המהר"ל: "ידוע כי אין הזיו ואור בעולם רק מפסח ועד עצרת (ונקרא חודש אייר זיו) שאז האויר טוב וזך" (חידושי אגדות ליבמות ס"ב ע"ב).

בעניינו של מקדש השמיענו בר קפרא:

"גדולים מעשה צדיקים יותר ממעשה שמים וארץ, דאילו במעשה שמים וארץ כתיב: 'אף ידי יסדה ארץ וימיני טפחה שמים'. ואילו במעשה ידיהם של צדיקים כתיב: 'מכון לשבתך פעלת ה'. מקדש אדני כוננו ידיך' " (כתובות ה' ע"א).

מהו מעשה ידיהם של צדיקים? פירש רש"י שם: "מקדש – מעשה ידי צדיקים הוא". ותימה: הרי מקרא מלא דיבר הכתוב "כוננו ידיך". משמע מעשה ידי הקב"ה הוא. אין זאת אלא שבו ביותר נאמנה הקביעה "אם ה' לא יבנה בית שוא עמלו בוניו בו" (תהלים קכ"ז, א), שאם שכינה לא שורה בו כי אז אין הוא משמש כלום. ומי הם הגורמים להשרות בו שכינה? הווי אומר: הצדיקים. הם באישיותם מלכדים שמים וארץ, מזמנים שתי הידיים – זו היוסדת ארץ וזו המטפחת שמים – אל מקום אחד, אל בית מקדש בו נושקים ארץ ושמים. שמים וארץ הם מעשה ידיו של הקב"ה, מהו המענה האנושי להתגלות זאת של בריאת עולם? הווי אומר בניית מקדש.

אפשר זו בחינתו של אייר: מענה אנושי של צדיקי עולם להתגלות של מעלה. התגלות של מעלה בניסן היתה, עת ראו הכל את היד החזקה אשר עשה ה', את "מורא גדול – זה גילוי שכינה" (הגדה של פסח). התגובה האנושית לכך – ייסוד מקדש באייר.

(658 מילים)

זיו קרוי זה החודש במקורותינו. אך זיו עלום היה משך זמן רב, פורענויות רבות שניתכו על העם ובחיריו בזה החודש הטביעו עליו חותם על קדרות ואבילות, ונראה היה כאילו שרו שר של חושך הוא. 

כל זאת עד בוא היום הגדול יום ה' באייר תש"ח בו עמדו נבחרי עם והכריזו על קימום מדינת ישראל, ושבה ריבונות לעם לאחר אלפים שנות שעבוד. ניצני זיו של אייר החלו להיגלות. ועדיין רבה היתה החשכה, שחבלים בארץ ישראל נפלו בשבי אויב, ועלה הכורת על האחיזה היהודית בתוככי חבל יהודה, גוש עציון נפל.

חרותנו חצויה היתה ואף שמחת לבנו. והנה הגיעו ימי אייר תשכ"ז ועמהם בשורת גאולת ירושלים, מקום המקדש וחבלי ארץ יהודה, שומרון, גולן ועזה, והבהיק זיוו של החודש עד מאוד.

(116 מילים)










הרב יהודה שביב

 קרן מורשת

"על הרב צבי יהודה – שמעת?"

"אתם הדתיים מגיעים לכל מקום באיחור של 20 שנה" כך הגדיר לי פעם מישהו את מידת השותפות שלנו הדתיים בעשיה הציונית, "כשההתיישבות הייתה עמוד התווך שלנו לא הייתם שם, כשצבא היה ערך עליון בקושי הופעתם. לכל מקום הגעתם באיחור של 20 שנה. גם בתקשורת זה יהיה אותו דבר- כשהעיתונות הכתובה והטלוויזיה לא יענינו אף אחד הם יתמלאו פתאום בדתיים, תזכור מה שאמרתי לך..."

"זה בגלל שלדתיים יש הצתה של פלורוסנט?" שאלתי "או אולי אתם מתקפלים ברגע שצצות יותר מידי כיפות בגזרה?"

"אני צריך קצת לחשוב על זה" ענה לי "נראה לי שזאת שאלה טובה, ואתה יודע מה? אולי אין כאן תשובה מוחלטת."

השותפות בין דתיים ושאינם כאלה במדינתנו (להבדיל מחו"ל) מורכבת מאוד. המטרות שונות, בנין בית המקדש למשל איננו מהווה חלק אינטגרלי מ"הבית השלישי" של החילוני הממוצע. רה"מ אריאל שרון אמר פעם בעת ביקור באחת הגבעות: "אתם (הדתיים) חושבים שאתם המשיח ואנחנו החמור, אבל כדאי שתזכרו טוב שחמורים יודעים גם לבעוט". בפועל רוב הטענות מופנות כלפי מידת השותפות שלנו בחברה: כמה צבא עשית? אתה עובד? וכן הלאה על זה הדרך. אולם מכורח הניסיון מוכח כי גם אם היית קצין בצה"ל לא פתרת את הבעיה. לא נהיית "אחד משלנו" בזה שעשית הכל כמצופה, מדי החאקי אינם מוכיחים כי הנך חייל שלהם ולא של הכיפה.  

ניסינו לברר אצל מספר פעילים מהי לדעתם הדרך הטובה ביותר להתמודד עם טענות ממין זה. הנה תגובה שקיבלתי מפי בוגר של ישיבת "עוד יוסף חי": 

"במרכז אמרו לי שהמדינה היא 'יהודי צדיק', בסאטמר אומרים שהמדינה היא 'יהודי רשע', אבל ברחוב גילתי שהמדינה היא 'יהודי פשוט' ".

"כלומר???" - התחלתי להסתבך - "בתכל'ס מה אומרים?"

"אני אספר לך סיפור שקרה לי לא מזמן. ניגש אלי יהודי ככה באמצע הרחוב ומתחיל לצעוק עלי "אתם הדתיים טובים בלעשות רוח, חושבים שכל העולם מסתובב סביבכם. תדע לך שאנחנו היהודים כאלה קטנים, והדתיים עוד יותר קטנים והכי קטנים מכולם זה הרבנים שלכם!"

"לשבריר שניה חשבתי לצעוק עליו חזרה. הבנתי שצריך לנסות דרך אחרת"

"תגיד לי שמעת על הרב צבי יהודה קוק?" שאלתי

"בטח, הוא היה הרב הראשי הראשון"

"לא, אני מדבר על הבן שלו, שמעת עליו?"

"לא" התשובה לוותה בתנועת ראש נחרצת.

"בוש ובלייר שמעו עליו לדעתך?"

"לא" הפעם התשובה היתה מלווה בצחוק רועם "מי זה בכלל?"

"יהודי זקן שבגיל שבעים היו לו בקושי כמה עשרות תלמידים. הזקן הזה במשך קרוב ל20 שנה חלם על שכם ועל חברון וחינך את תלמידיו לחלום. מיד כשכבשנו את יש"ע במלחמת ששת הימים, אותו קומץ תלמידים הלכו מכוחו והתישבו בלב המון ערבי עוין והקימו ישובים על אדמה שבמשך 2000 שנה לא דרכה שם רגל יהודי. היום למה שמעסיק את כל העולם את בוש את בלייר את מובארק ואת פוטין קוראים הרב צבי יהודה, והם אפילו לא שמעו עליו. היית מאמין?!?"

"וואלה" – הנ"ל גירד את פדחתו במבוכה – "אף פעם לא חשבתי להסתכל על הדברים בצורה כזאת".











אליהו פרג'ון

רכז פנים אל פנים

