הארון – שנשא את נושאיו

חנן פורת


"וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן, וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה:  


קוּמָה ה' וְיָפֻצוּ אֹיְבֶיךָ 


וְיָנֻסוּ מְשַׂנְאֶיךָ מִפָּנֶיךָ.  


וּבְנֻחֹה יֹאמַר:

שׁוּבָה ה' רִבְבוֹת אַלְפֵי יִשְׂרָאֵל" (במדבר י', ל"ה-ל"ו).
פרשת "וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן" היא פרשה קצרה, המכילה שני פסוקים, ובהם תשע עשרה מילים ושמונים וחמש אותיות בלבד, אך נבדלת היא משאר הכתובים, ומוקפת בשני "נונין הפוכין", המציינות אותה כחטיבה לעצמה.

חז"ל הפליגו מאוד בייחודה של פרשה זו, ואמרו:


"תנו רבנן: פרשה זו עשה לה הקב"ה סימנין מלמעלה ומלמטה. מאי טעמא? 


אמר רבי: מפני שספר חשוב בפני עצמו הוא" (שבת קט"ו ע"ב).
נמצא, לדעת רבי, שאין לנו חמישה חומשי תורה, כמקובל בידינו, אלא שבעה, ושלושה מהם בספר במדבר. וכך אכן דורשת הגמרא שם במפורש על הפסוק במשלי (ט', א'):


"חָצְבָה עַמּוּדֶיהָ שִׁבְעָה": "אלו שבעה ספרי תורה. 

כמאן (כמי)? כרבי"!
'קו פרשת המים'

אך גם קודם שנרד לסוד פרשיה זו וייחודה, ניתן לקבוע בבירור כי מיקומה מהווה 'קו פרשת המים', המחלק לשניים את תשעה עשר הפרקים הראשונים של ספר במדבר, העוסקים בדור יוצאי מצרים.

החלק הראשון, מתחילת הספר ועד פרשת "וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן", נפרש על פני עשרים יום בלבד, ומתמקד בהכנות למסע הגדול, ושיאו – היציאה למסע "דרך שלשת ימים" במדבר.

לעומתו, חלקו השני מ"וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן" ועד תום הדור במדבר מקץ ארבעים שנה, רצוף כולו נפילות ומשברים, הרודפים זה את זה, מ"המתאוננים" ו"המתאווים" ועד מחלוקת קרח ועדתו וחטא המרגלים.

נפילה כה צורמת וחדה "מאיגרא רמא לבירא עמיקתא", מחייבת אותנו להעמיק ולהתבונן, מה מקורה? האם ניתן לאתר את הנקודה ממנה מתחילים לנבוט ניצני המשבר? 

דומה שהמפתח נעוץ ב'קו התפר', העובר בין פרשת "ויהי בנסוע" ופרשת "המתאוננים".

על "וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן" מוסרים לנו חז"ל 'אינפורמציה' מופלאה: 

שהיה "הארון נושא את נושאיו" (סוטה ל"ה ע"א).

אין הכרח לפרש מימרא זו כפשוטה, ולצייר את הארון כמין 'מרבד קסמים', המרחף באוויר. חכמים צופנים לנו בשפת הסתרים שנתייחדה לאגדות חז"ל, מסר עמוק שאינו נופל מכל הנסים הגלויים.

מבקשים הם לומר לנו: כשאדם נושא על כתפיו משא אהוב ויקר הכובש את לִבו ומחשבותיו, הרי משא זה, גם אם כבד הוא, מרומם את רוחו ונוסך בו כוחות גדולים, להתגבר על כל המכשולים, וזהו סוד הארון הנושא את נושאיו.
"פרץ עוזה"

בכך מפענחים לנו חז"ל, אגב אורחא, פרשה סתומה שבמקרא, הלוא היא פרשת "פרץ עוזה".

בשעה שמבקש דוד המלך להעלות את ארון הקודש מקרית יערים לירושלים, מעיד המקרא: 


"וַיַּרְכִּבוּ אֶת אֲרוֹן הָאֱלֹהִים אֶל עֲגָלָה חֲדָשָׁה...


וַיִּשְׁלַח עֻזָּה אֶל אֲרוֹן הָאֱלֹהִים וַיֹּאחֶז בּוֹ, כִּי שָׁמְטוּ הַבָּקָר.

וַיִּחַר אַף ה' בְּעֻזָּה, וַיַּכֵּהוּ שָׁם הָאֱלֹהִים עַל הַשַּׁל...


וַיִּקְרָא לַמָּקוֹם הַהוּא פֶּרֶץ עֻזָּה..." (שמואל ב' ו', ג'-ח').
שורש חטאו של עוזה נעוץ בעצם נשיאת הארון על עגלה, במקום על הכתף:


"ועל דבר זה נענש עוזה... אמר לו הקב"ה: עוזא! נושאיו - נשא (הארון), 

עצמו - לא כל שכן?" 

שהרי הכתוב אומר: "בכתף ישאו" – והם הביאוהו בעגלה. (סוטה ל"ה ע"א)
לאמיתו של דבר רמוזים דברי חכמים במקרא גופו, המציין כי בשעה שמעלה דוד את הארון לירושלים בפעם השנייה, מתוקן החטא והארון נישא על כתפי בני לוי, כדברי הכתוב:

"וַיְהִי כִּי צָעֲדוּ נֹשְׂאֵי אֲרוֹן ה' שִׁשָּׁה צְעָדִים..." (שמואל ב' ו', י"ג).
והדברים מפורשים בבהירות יתר בספר דברי הימים, המפרט ומספר כי לפני שמעלה דוד את הארון בפעם השנייה, הרי הוא מכנס את הכהנים והלווים ומבהיר להם:


"כִּי לְמַבָּרִאשׁוֹנָה לֹא אַתֶּם (נשאתם את הארון, ולפיכך -)

פָּרַץ ה' אֱלֹהֵינוּ בָּנוּ, כִּי לֹא דְרַשְׁנֻהוּ כַּמִּשְׁפָּט.

ובעקבות ההכרה בחטא, בא התיקון:


וַיִּשְׂאוּ בְנֵי הַלְוִיִּם אֵת אֲרוֹן הָאֱלֹהִים

כַּאֲשֶׁר צִוָּה מֹשֶׁה כִּדְבַר ה', בִּכְתֵפָם בַּמֹּטוֹת עֲלֵיהֶם"






(דברי הימים א' ט"ו, י"ג-ט"ו).
טעותו של דוד לא נבעה, ככל הנראה, מהיסח דעת בעלמא. 
דוד ביקש ללכת בעקבות הפלשתים, אשר העלו את ארון ה' משדה פלשתים לבית שמש בעגלה חדשה האסורה לפרות עלות, ושם דווקא צלחה דרכם: 
וַיִּשַּׁרְנָה הַפָּרוֹת בַּדֶּרֶךְ עַל דֶּרֶךְ בֵּית שֶׁמֶשׁ 
בִּמְסִלָּה אַחַת הָלְכוּ הָלֹךְ וְגָעוֹ וְלֹא סָרוּ יָמִין וּשְׂמֹאול. (שמואל א' ו', י"ב)
מעשה זה אשר היה לנס, שימש לדוד המלך 'מודל להזדהות', והוא סבר, כי כאז כן עתה, תעשינה הפרות את מלאכתן אמונה. 
אלא שנתעלמה מדוד ההבחנה התהומית בין שני האירועים: במקום שבו מצויים הפלשתים הערלים - עדיף שיינשא הארון על ידי הפרות התמות הששות לעשות רצון קונן; אבל כשהארון בידי ישראל קדושים - על בני לוי לשאת בעול, כשלוחי ציבור, ומובטחים הם כי ילכו ולא ייעפו ואף יתרוננו וישירו, "כִּי עֲבֹדַת הַקֹּדֶשׁ עֲלֵהֶם, בַּכָּתֵף יִשָּׂאוּ" (במדבר ז', ט').
האלונקה שנשאה את נושאיה

כדי לקרב את המושג "הארון נושא את נושאיו" למציאות אנושית בת ימינו, אבקש לשתף אתכם בחוויה עזה שעברתי באופן אישי, על גדות תעלת סואץ:

בעת מלחמת ההתשה בסיני שקדמה למלחמת יום הכיפורים, שהינו במילואים במעוזי התעלה, והנה דווח לנו על חיילים שנפגעו מאש המצרים.

הגענו למקום ומצאנו על גדות התעלה כמה חיילים פצועים קשה. הרופא קבע כי אם לא יוחשו לבית חולים צפויה סכנה לחייהם, ולפיכך פרשנו במהירות אלונקות והתחלנו לרוץ אל המסוק שהמתין לנו במרחק רב בעומק השטח.

באותה שעה חשנו כי רגלנו קלות כאיילות, ואלה שהיו אמורים להחליף אותנו בנשיאת האלונקה בחולות המדבר רצו בעקבותינו ובקושי הצליחו להדביק אותנו... ולפתע המה קול באוזניי: הנה "הארון נושא את נושאיו", והאלונקה נושאת את נושאיה...

אפשר שמסר מופלא זה לפיו "הארון נושא את נושאיו" גנוז בלשון התורה "וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן".

ויהי בשאת הלווים את הארון לא נאמר אלא "וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן" ללמדך שכביכול נסע הארון מעצמו לפני המחנה ונשא את נושאיו עמו.

במה חטאו המתאוננים?

ארון הברית הוא אפוא עץ חיים למחזיקים בו, והוא נושא את נושאיו. אך תנאי לדבר, שיהא לב נושאיו דבק אליו לאורך כל הדרך, ובמבחן זה נכשל העם בפרשת "המתאוננים".
סַתם הכתוב ולא פירש, על מה התאוננו המתאוננים, ועל מה יצא הקצף?

העמיק לבאר פרשה זו הרמב"ן, וכה דבריו:


"והנכון בעיני, כי כאשר נתרחקו מהר סיני ובאו בתוך המדבר הגדול והנורא במסע 
הראשון, היו מצטערים בעצמם לאמר: מה נעשה, ואיך נחיה במדבר הזה? ומה נאכל 
ומה נשתה? ואיך נסבול העמל והעינוי? ומתי נצא ממנו?... והיה רע בעיני ה' שהיה 
להם ללכת אחריו 'בשמחה ובטוב לבב מרוב כל' טובה אשר נתן להם, והם היו 
כאנוסים ומוכרחין, מתאוננים ומתרעמים על עניינם".
בלשון ימינו ניתן לסכם ולומר באירוניה מרה:

כשצצו מכשולים ראשונים, נפלו כו-לם על הפנים. וכשהגיעה שעת משבר התחילו כל החבר'ה ליילל ולקטר. 

ואם תשאלו: לכאורה מה כל כך נורא? כבר אסור לקטר קמעה?

ובכן מסתבר שכאן טמונה הנקודה המובילה למפולת. כששמחת ההולכים מפנה מקומה לרוח נכאים, ובשורת "הארון הנושא את נושאיו" נשכחת, הופך הארון למעין אלונקה של 'פצוע-דֶמֶה' שאין טעם לשאת אותו, והוא מעיק על הכתפיים.

או אז בהמולת קולות המתאוננים הולך ונוצר חלל ריק, ואת לב המחנה כובשים האספסוף, המתאווים והמרגלים. 
זהו המסר המהדהד מאז דור המדבר עד ימינו:

כשהולכים בדרך הארוכה לגאולת ישראל, יש לדבוק במשימה, בהנושאת את נושאיה בשמחה ובטוב לבב, מתוך הכרה עמוקה כי רק כך ניתן לגבור על כל המכשולים.

יש להרים את הראש וללכת קדימה בלי להיכנע לחולשות ובלי לוותר,

...ולמען השם, להפסיק לקטר!

* מדרשיר
מאמר הפתיחה חושף את פשר חטא המתאוננים בעקבות פירוש הרמב"ן, וחותם בתביעה נחרצת: להפסיק לקטר!

שירו של איתי אליצור "מקיטור לקטורת" עוסק אף הוא בבירור ההיבטים השליליים של 'מסכת הקיטורים' אגב שיבוץ פסוקים מכל המקרא והארת משמעותם האקטואלית לימינו.

אך דווקא על רקע שאט הנפש מן הקיטורים הירודים, צומחת ועולה תפילה למציאות אחרת בה ידומו הקיטורים ותעלה הקטורת.

מִקִּיטור לְקְט‎ֹרֶת / איתי אליצור

וָאֶרְאֶה וְהִנֵּה חוֹר בַּקִּיר

וָאֵרֶא בּוֹ עַם מָלֵא 

וְאִישׁ מִקְטַרְתֹּו בְּיָדוֹ 

וַעֲתַר עֲנַן הַקְּט‎ֹרֶת עוֹלֶה

וְהוּא יוֹשֵׁב בַּעֲלִיַּת הַמְּקֵרָה

וּמָתוֹק לוֹ דִּבְשׁוֹ וְנ‎ֹפֶת צוּף

וַיִּזְעַק זְעָקָה גְּדוֹלָה וּמָרָה

וַיּ‎ֹאמֶר אוֹי וְאַלְלַי וְאוּף

הֵן פְּקָדַנוּ ה' בְּמִסְפַּר שֵׁמוֹת

וּפָרַץ לְפָנֵינוּ אוֹיְבֵינוּ כְּפֶרֶץ

וְעוֹד הָעָם מְקַטְּרִים בַּבָּמוֹת

וְהִנֵּה עָלָה קִיטור הָאָרֶץ

וַתִּשָּׂא הָעֵדָה וַיִּתְּנוּ אֶת קוֹלָם

וַיִּבְכּוּ הָעָם בְּר‎ֹב הֲנָאָה

כִּי אֵין הֲנָאָה יוֹתֵר גְּדוֹלָה

מִקִּיטור בְּקוֹל תְּרוּעָה

וְזָכַרְנוּ אֶת סִיר הַבָּשָׂר

וְשָׁכַחְנוּ אֶת שִׁיר הַבְּשׂוֹרָה

וְהִיא הַסִּיר וַאֲנַחְנוּ הַבָּשָׂר

וַיּוֹסֶף הָעָם וַיִּקַּח אֶת קְטוּרָה

עַל כֵּן יְקַטֵּר לְמִכְמַרְתּוֹ
כִּי בָהֵמָּה חֶלְקוֹ שָׁמֵן

וְזָעַק אוֹי וּמָרָה זַעֲקָתוֹ
וְאָמַר כָּל הָעָם אָמֵן

***

אַךְ יוֹם יָב‎ֹא וְיִדּ‎ֹמוּ קִטּוּרִים

וְעַיִן דּוֹמַעַת שׂחוֹק תִּמָּלֵא

וּלְשׁוֹנֵנוּ רִנָּה תִּמָּלֵא, וְשִׁירִים

וּמֵהַר צִיּוֹן תַּעֲלֶה תִּמְרַת קְט‎ֹרֶת

כִּי ז‎ֹאת הָעוֹלָה מִן הַמִּדְבָּר

כְּתִימְרוֹת עָשָׁן מְקֻטֶּרֶת

מוֹר וּלְבוֹנָה הִיא, ז‎ֹךְ וּבָר

ז‎ֹאת הָאֻמָּה, אֵין אַחֶרֶת
* לאור ההלכה

דינא דמלכותא דינא
אמרו חכמים (נדרים כח, א): "דינא דמלכותא דינא". משמעות העניין שחייב אדם לשמור ולקיים את דיני המלכות, בין חוקים הקשורים למס הכנסה ולמכס, ובין חוקים הנוגעים לתקנת הציבור כחוקי תנועה וכדומה. לדעת רוב הפוסקים, המעלים מס או גונב את המכס עובר באיסור תורה.
כמה הסברים נאמרו לזה. האחד, שתושבי המדינה מקבלים על עצמם את המלכות ומוחלים לה על חלק מזכויותיהם, ומסכימים לכך שתקבע חוקים ותנהל את סדרי החיים הציבוריים. ואמנם הרבה מאוד אזרחים מתלוננים תמיד, על גובה המס או על חוקים מסוימים, אולם בכל אופן, כל זמן שהם אינם מורדים באופן גלוי ומפילים את השלטון, הרי שהם מודים ומסכימים שעדיף להם המצב הנוכחי של שלטון המלכות על פני התוהו ובוהו שעלול לשרור בלעדיה, ובכך הם מעניקים למלכות את הזכות לקבוע חוקים ולגבות מיסים.
עוד הסבר נזכר, שבעצם, הקרקע של כל המדינה שייכת למלכות מדין כיבוש, שהרי המלכות על ידי כוחה הצבאי והכלכלי שומרת על המדינה, נמצא אם כן שכל קרקעות המדינה שייכות למלכות, ולכן כל מי שמתגורר באותה מדינה, חייב לשמוע בקולו של בעל הבית, דהיינו המלכות. ואע"פ שישנם בעלים פרטיים לכל חצר ובית, מכל מקום הבעלות שלהם נשענת על הבעלות של כלל המלכות. שאם לא היתה אותה המלכות, מי יודע אם אותה החצר ואותו הבית היה נשאר בידיהם.
ולגבי ממשלה נבחרת, ברור שיש לה לפחות את אותו הכוח שיש למלכות. כי לגבי ממשלה, ההסכמה הציבורית לשלטונה רחבה יותר, שהרי הציבור בחר את הממשלה באופן ישיר, ובכך קיבל על עצמו את ההחלטות שאותה ממשלה תחליט. ואף אותו מיעוט שאינו מיוצג בממשלה, הסכים לקבל על עצמו את החלטת הרוב. ואם יבוא אדם ויאמר, אני לא מסכים לשיטת הדמוקרטיה, מכל מקום ודאי שלא יגרע כוחה של הממשלה מכוחו של כל מלך ומלך שהיה שולט על עמו בכוח חרבות חייליו, שאף לגביו אמרו: 'דינא דמלכותא דינא'. 
לסיכום, אסור להעלים מס או להבריח את המכס, וכל מי שעובר ומעלים מיסיו, עובר על איסור תורה. וכך נפסק ב'שולחן-ערוך' (חו"מ שסט ו). 









הרב אליעזר מלמד

* לאור הדף היומי

י"ד-כ' סיון    בבא מציעא  מב-מח

שמירה על כסף מפני גנבות ופריצות (בבא מציעא מב ע"א)

כל פיקדון יש לשמור בדרך הטובה ביותר, בהתאם לאופיו ותכונתו של החפץ: "כיצד דרך השומרים? הכל לפי הפקדון. יש פקדון שדרך שמירתו להניחו בבית שער כגון הקורות והאבנים, ויש פקדון שדרך שמירתו להניחו בחצר כגון חבילות פשתן הגדולות וכיוצא בהן, ויש פקדון שדרך שמירתו להניחו בבית כגון שמלה וטלית, ויש פקדון שדרך שמירתו להניחו בתיבה או במגדל ונועל עליו כגון בגדי משי וכלי כסף וכלי זהב וכיוצא בהן...הכספים והדינרין אין להם שמירה אלא בקרקע ויתן עליהם טפח עפר או יטמנם בכותל בטפח הסמוך לקורה" (רמב"ם הל' שאלה ופקדון ד, ב-ד). בתוס' רא"ש (בבא מציעא כאן) מסביר שהשמירה המיוחדת על כסף היא מפני שגנבים מוכנים למסור נפשם לגנוב כסף, ויש להוסיף שזאת מפני שלכסף אין סימן. 
הרמב"ן (בבא מציעא כאן) כותב בשמו של הרב יצחק ברצלוני שהדרישות החמורות לשמירת כסף היא במקום שגנבים מצויים, אבל במקום שאין גנבים מצויים ניתן להניח גם במקום שהוא פחות שמור, באותה רמת שמירה שהנפקד שומר את הכסף והחפצים יקרי הערך הפרטיים שלו, ובלבד שמדובר על שמירה טובה. בתרומת הדשן (סי' שלג) כותב שבמקום שאין מצויים גנבים, אפשר גם לשמור במקומות שסביר להניח שגנבים לא יחפשו שם. 

מכאן, שהקריטריון לשמירת חפץ הוא לא רק איכותו ואופיו של החפץ, אלא גם בשכיחות הגנבים. נראה שכיום במקום שמצויים גנבים, השמירה הטובה ביותר לכסף או חפצים יקרי ערך היא להניחם בכספת שמורה היטב, או במקום אחר שמור ונעול היטב. טבעם של גנבים "מקצועיים" שהם משפרים את האמצעים ומעלים את רמת התחכום שלהם על מנת לגנוב, ולכן אם מזהים דרכים חדשות לפריצה וגניבה, גם רמת השמירה צריכה להיות גבוהה יותר. אמצעי שמירה שהיו טובים ויעילים בעבר, יתכן ולא יהיו יעילים בעתיד. במקום בו לא מצויים גנבים, יהיה ניתן להסתפק באיכות שמירה באותו אופן בו הנפקד שומר על שלו, אלא שיש מדי פעם לבדוק מה מידת השכיחות של פריצות וגניבות, ואיכותן "המקצועית".










הרב יהודה זולדן

* מוסר וחברה / הרב איתמר ורהפטיג, מכון משפטי ארץ, עפרה 

גיל פרישה מעבודה

אחת הבעיות שהחברה המודרנית נפגשת איתם היא חוסר המעש של אנשים שפרשו מעבודתם בגיל הפרישה המקובל: 70-65. תוחלת החיים גדלה, ומצוי מאד לפגוש אנשים בני תשעים ומעלה, ברוכים בנינים. אמנם, איכות החיים לא גדלה באותו קצב, ורבים מהזקנים סובלים מבעיות בריאות, פיזית או מנטלית, אך בשנים הסמוכות לגיל הפרישה, מדובר על אנשים שכוחם איתם, ולעיתים אף בשיא מסויים, ולפתע הם מוצאים עצמם מובטלים בשונה מאורח החיים הדינמי אליו היו רגילים. כיום נעשים נסיונות מבורכים לאפשר לאדם לעבוד ולתרום לחברה גם לאחר שפרש מעבודתו. אך עדיין הפסקה חדה של עבודתו שהורגל בה, קשה היא. בגמ' בכתובות (נט ע"א) נאמר שבטלה מביאה לידי שעמום, שמשמעותו לפי רש"י היא-שגעון, והדבר מאד לא בריא. 

בהלכה כמעט ולא מצאנו עיסוק בגיל הפרישה. אמנם בפרשת השבוע נאמר כי בני לוי עבדו בין הגילאים 50-30  (במדבר ד, ג), ואח"כ נאמר: "ומבן חמשים שנה ישוב מצבא העבדה ולא יעבוד עוד"  (במדבר ח, כה). הכונה היא לעבודת נשיאת הארון בדוקא, שאכן קשה היא למבוגרים, אבל  הלוי ממשיך לעסוק בעבודות אחרות: "ושרת את אחיו באהל מועד לשמר משמרת" (במדבר שם), ומסביר רש"י: "לנעילת שערים ולשיר ולטעון עגלות". על כהן נאמר שהוא עובד עד שיזקין (חולין כד ע"א), כלומר: עד שירתת. ומסביר רש"י: "ידיו ורגליו רותתין מאין כח". על דיין אומר הרמב"ם (הל' סנהדרין ב, ג) : "אין מעמידין בכל הסנהדרין לא זקן מופלג..." 

מכאן, שעל פי המקורות אין גיל פרישה מחייב, ורק הזקנה בפועל מאלצת אותו לפרוש. יתר על כן גם על מינוי של זקן אומר הרשב"א (שו"ת חלק א, סימן ש) כי ש"ץ שהזקין רשאי לבקש עוזר שיסייענו לפרקים, ואין הקהל יכול לעכב. פרישה כזו אינה כפויה מבחוץ. ובנוסף היא הדרגתית ומקילה על הרגשתו של העובד. 

 יש מקום לאמץ גם בימינו פרישות הדרגתיות במידת האפשר, כגון עיסוק של חצי יום או חצי משרה בשלב האחרון של העבודה.   
* אור הגנוז / הרב שלום קליין, ראש המכון התורני אור עציון
בהעלותך את הנרות - בהתעלותך

"דַּבֵּר אֶל אַהֲרֹן וְאָמַרְתָּ אֵלָיו בְּהַעֲלֹתְךָ אֶת הַנֵּרֹת אֶל מוּל פְּנֵי הַמְּנוֹרָה יָאִירוּ שִׁבְעַת הַנֵּרוֹת.

וַיַּעַשׂ כֵּן אַהֲרֹן אֶל מוּל פְּנֵי הַמְּנוֹרָה הֶעֱלָה נֵרֹתֶיהָ כַּאֲשֶׁר צִוָּה ה' אֶת מֹשֶׁה" (במדבר ח', ב'-ג')

שפת אמת – שנת תרמ"ב

ובענין המשל של כלי הדיוטות במדרש. יש לרמוז בהעלותך את הנרות (במדבר ח, ב) שיעלה הכהן עצמו באמצעיות הנרות. ואז אל מול פני המנורה יאירו (שם). כי באמת הם כלי הדיוטות. רק על ידי האדם. המלך נושא פניו ופוסל כלים אחרים כו'. ויש לומר שעל זה רמזו חז"ל (מנחות כט ע"א)  שמעלה היתה שעליה הכהן עומד כו' שצריך גם הוא לעלות. וכמו כן בכל מצוה כפי התבטלות האדם להכניס עצמו תוך המצוה מקובלת לפניו יתברך. אבל המעשה בעצמה אין לה מקום כמו שכתוב (תיקו"ז י, כה ע"ב ) בלא דחילו ורחימו לא פרחה לעילא וזהו השבח ויעש כן כו' (שם ג).

על הפסוק בתחילת הפרשה העוסק בהדלקת הנרות על ידי אהרון מביא המדרש (במד"ר טו, ח, תנחומא בהעלותך ו) משל למלך המבקש להתארח אצל אוהבו ההדיוט. האוהב מכין את הכלים ואת המאכלים הטובים ביותר, כדי לארח את המלך כראוי. אולם כאשר יוצא האוהב לקבל את פני המלך, ורואה את הכלים המפוארים של המלך הוא מתמלא בושה. מתברר לו שכליו אינם איכותיים, ולכן הוא מטמין את הכלים שהכין. אולם המלך אינו מוותר, מבקש להשתמש דווקא בכליו של אוהבו ההדיוט.

והשאלה היא, כיצד מתקשר המשל לפסוקים. היכן רמוז שכלי האוהב פשוטים, והיכן תשובת המלך, שרצונו להשתמש באותם כלים?   

רבנו השפת אמת רוצה לפרש את המדרש, שאין זה מתאים, שהמלך ישתמש בכלי הדיוט, כלומר שהאדם יקיים בגופו החומרי את המצוות. אולם מה שמכשיר את עשיית המצוות על ידי האדם הוא ההתעלות של האדם. הכוונה הטהורה מתקנת את הפעולה. ההתבטלות העצמית של האדם לעשיית המצוה ללא מניע אישי, מביאה לכך, שקיום המצוה יהיה רצוי לקב"ה. 

זו המשמעות של דברי הקב"ה "בהעלותך את הנרות". המנורה חומרית ועשויה בידי אדם. אולם "בהעלותך" כאשר אהרון הכהן מתעלה ומתרומם, כאשר עשיית המצוה בכוונה הרצויה והמעולה הקב"ה חפץ בה. 

להתעלות שאליה צריך להתרומם הכהן בהדלקת הנרות רומזת הגמרא במנחות (כט, א): "אבן היתה לפני מנורה ובה שלש מעלות, שעליה הכהן עומד ומטיב את הנרות". כדי לקיים את המצוה בצורה הרצויה, צריך הכהן לעלות.   

יסוד זה שהכוונה הרצויה מרוממת את מעשה המצוה מצאנו בתיקוני הזוהר (י, כה ע"ב). נאמר שם  שמצוה שעושה האדם וכן תורה שהוא לומד מתרוממת פורחת ועולה לגבהים רק אם נעשה הדבר באהבה ("רחימו") וביראה ("דחילו"). 

בדרך זו מפרש השפת אמת את מה שנאמר  בהמשך "ויעש כן אהרן". אהרון עמד במבחן. פעולת הדלקת הנרות נעשתה בדרך הנכונה ובכוונה הרצויה, ובזכות זה הוא זכה שהנרות האירו את אורם המבוקש "אל מול פני המנורה יאירו שבעת הנרות".

* לאור ההפטרה / הרב אליהו מאלי, ראש ישיבת "שירת משה", יפו
הפטרת בהעלותך האבן אשר לפני יהושע
"כִּי הִנֵּה הָאֶבֶן אֲשֶׁר נָתַתִּי לִפְנֵי יְהוֹשֻׁעַ עַל אֶבֶן אַחַת שִׁבְעָה עֵינָיִם, 
הִנְנִי מְפַתֵּחַ פִּתֻּחָהּ נְאֻם ה’ צְבָאוֹת וּמַשְׁתִּי אֶת עֲוֹן הָאָרֶץ הַהִיא בְּיוֹם אֶחָד" (זכריה ג,' ט').

מהי האבן הזו? מה תפקידה?

רש"י פירש כי זו היא אבן היסוד של המקדש, וסופה להרחיב על אחת שבע. כלומר התחלת בנין המקדש קטנה, אך בהמשך הוא ילך ויגדל. 
ראב"ע פירש כי זו היא "אבן הבדיל", היינו האבן שאיתה מיישרים כמו בפלס ובאנך את הבניין.
אך נראה לפרש באופן אחר. 

נראה כי נבואה זו היא תגובה לפקפוקיהם של בני הגולה בבנין המקדש ובכוהן הגדול! מעמדו ומעלתו של בית המקדש היה מסופק אצלם.  (יש לציין שגם אצל בני ארץ ישראל היו מסורות דומות. בירושלמי שקלים פרק ה ה"א דף מט עמוד א נאמר: בית אבטינס על מעשה הקטורת. של בית אבטינס היו בקיאין בפיטום הקטורת ובמעלה העשן, ולא רצו ללמד... אמרו להן: מפני מה אין אתם רוצין ללמד? אמרו להן: מסורת בידינו מאבותינו שהבית הזה עתיד ליחרב.. שלא ילמדו אחרים ויהיו עושין כן בפני עבודה זרה שלהן.)

עלינו לשאול, מול איזו אבן עומד רק יהושע הכהן הגדול לבדו? 

אבן זו היא "אבן השתיה" אשר בקודש הקדשים! 

"אבן היתה בקודש הקודשים במערבו, שעליה היה הארון מונח... ובעת שבנה שלמה את הבית וידע שסופו להיחרב, בנה בו מקום לגנוז בו הארון למטה במטמוניות עמוקות ועקלקלות, ויאשיהו המלך ציוה וגנזו במקום שבנה שלמה... ונגנז עמו מטה אהרון וצנצנת המן ושמן המשחה וכל אלו לא חזרו בבית שני..." (רמב"ם בית הבחירה ד', א').
וכן אומרת הגמרא (יומא כ"א ב'): "חמישה דברים היו בין בית ראשון לשני: ארון, כפורת, כרובים, אש, שכינה, רוה"ק ואורים ותומים".
גם הנביאים שבאו עם העולים לארץ, לא הורו להוציא את הארון ממקום מחבואו. מדוע? קשה להניח שלא הצליחו למצוא את מקומו, הרי היתה להם רוח הקודש. במסכת זבחים (ס"ב ב) מסופר, שמצאו את מקום המזבח ברוח הקודש. על כן סביר להניח שאף את מקום הארון ידעו, אך לא רצו להוציאו.

כך נותר המקדש ללא ארון וללא השראת שכינה. הכוהן היה נכנס לקודש הקודשים, מקטיר קטורת, ומזה את הדם לפני האבן. מצב זה מעורר פקפוקים כבדים בלב בני הגולה, האם לזה יקרא מקדש? האם זוהי עבודה במקדש? האם דרך מקדש זה חלה השגחת ה' על עמו?
על כן מנבא זכריה: "האבן אשר נתתי לפני יהושע, על אבן אחת שבעה עיניים". ומפרש זכריה דבריו: "שבעה אלה עיני ה' המה משוטטים בכל הארץ" (זכריה ד', י').  

מפרש הרמב"ם: "עין... והוא שם ההשגחה. אמר על ירמיהו "קחנו ועיניך שים עליו". עניינו - שים השגחתך בו.  ולפי השאלה הזו נאמר כלפי ה' בכל מקום "והיו עיני ולבי שם [- בבית המקדש] כל הימים" הכוונה, השגחתי ורצוני יהיו בבית המקדש... "עיני ה' המה משוטטות בכל הארץ" - השגחתו כוללת כל מה שבארץ..." (מו"נ ח"א פמ"ד).
אם כן, אומר הנביא: אל לכם לחשוב שאם מצויה רק אבן השתייה ללא הארון עליה, אין ה' משרה שכינתו ומשגיח על עמו. לא כן הוא! על האבן האחת שבע עיניים א-לוהיות, שמשגיחות על כל מה שבארץ! 
מדוע דווקא "שבע עיניים"? המהר"ל מבאר במספר מקומות, כי המספר שבע מייצג את המציאות בכללותה. ישנם שישה כיוונים, ונקודת האמצע המחברתם משלימה לשבע. אם כן שבע עיניים משמע השגחה הכוללת את כל המציאות שנבראה בשבעה ימים. [מהר"ל דרך חיים ג ה]. (אולי מכאן נבע הביטוי העממי: "להשגיח עליו בשבע עיניים".)
השראת השכינה שה' משרה על אבן השתייה הערומה מארון הברית היא המקור להשגחת ה' בכל העולם.

גם עתה בית המקדש הוא לב העולם.

האבן הזאת שהיא ראשית מצער, אחריתה תשגא. "הנני מפתח פיתוחה, ומשתי את עוון הארץ ההיא ביום אחד". מה שמעכב את הוצאת הארון ואת ההופעה השלמה של המקדש הם העוונות. גם הם יכלו לבסוף. המקדש יבוא לשלמותו וגם הארץ. "ביום ההוא תקראו איש לרעהו אל תחת גפן ואל תחת תאנה".

* אורה של ירושלים / רעות אודם, מדרשת "ראשית ירושלים

"בית יעקב" שבפאתי "מחנה יהודה"
לאור ההצלחה והכבוד להם זכו "בתי מונטיפיורי" – צמד שורות הבתים המאורכים המרכיבות את שכונת משכנות שאננים, הגיעו רבים וטובים אשר קץ לבם בצפיפות ובדוחק שבין החומות ויצאו לחפש להם חלק ונחלה בשדות הסלעים הסובבים את העיר העתיקה.

לאט אך בביטחון הלכו והגיחו כמו מבטן האדמה בתי אבן; יש שהיו גדולים ומרווחים ויש שהיו צרים וצפופים, מהם אדומי גג ומהם העשויים כיפות עגולות ונעימות למראה. אלו האחרונות היוו צורת הגגות המעטרים את בתיה של שכונת "בית יעקב". המסייר בשוק מחנה יהודה יסור נא קמעה מרחק צעדים ספורים מערבה ויכבד בביקור את סמטאותיה הישנות נושנות של "בית יעקב". זו השכונה שנבנתה מנדבת לבם של חסידי כולל הורדנא בשנת עשרים ואחת ליציאת יהודי ירושלים מחומותיה. חזון המייסדים השתקף בפסוק: "כל הנפש לבית יעקב שבעים". כוונתם הטובה הייתה לבנות בה שבעים יחידות דיור לגאולת הארץ מן המסד ועד הטפחות. את מימוש החזון יתאר לימים הצלם ר' ישעיהו רפאלוביץ: "מחוץ לחומת ירושלים היה היישוב היהודי מועט מאוד. רובם גרו בעיר העתיקה. בזמן ההוא עמדה מחוץ לעיר, לפני המקום המכונה עכשיו "מחנה יהודה", רק שורה אחת של בתים שקראו אותה "בית יעקב", ואחריהם השתרעו שדות זרועים סלעים...". 

ואף על פי שבשורה אחת בלבד נכתב, שדרת הדוכנים והחנויות שעל ידה כונתה בשנותיה הראשונות "שוק בית יעקב" הוא שוק מחנה יהודה המפורסם. כך הלכו ובאו חלוצי בית יעקב והעמידו להם בתי כנסיות לתפילה וברכה, בתי עזרה לגמילות חסד ועוד מעט קט של מבני ציבור להקל ישיבתם ולהכות יתד במבואה של עיר בואכה הר בית ד'. ואף שחסידים ושמרנים היו לא נמנעו מלכנות אחד מצמד בתי הכנסת בשם "בית הכנסת של חוהל'ה" -  לזיכרון עולם לאישה הצדקת מרת חוה מרים.

בראשית ימי השכונה נודע הבית כבית הכנסת אורחים לבאי ירושלים וביניהם בני העלייה השנייה שעל פי מניין ספרי ההיסטוריה. בקומתו השנייה של המבנה ברחוב אבישר עמדה כתובת הזיכרון לאותה צדקת. עוד היטיבו בני "בית יעקב" ויסדו להם את חברת "לינת הצדק" לביקור חולים, עזרה וסיעוד. והיו החברים מתחלפים ביניהם ועוברים בין החולים, סועדים ומסייעים עד שנשלחה להם רפואה שלמה מן השמיים והבריאו האחרונים. "שהכל יודעים.. שאין לך דבר שעומד בפני פיקוח נפשות...". 

כבוד השכונה בראשיתה לא עמד לה באחריתה ועם בניין ירושלים הלכה ונתמעטה עד שנותרה היום במקומה שבפאתי השוק שקטה ונעלמת.

לסיורים וקורסים בירושלים: 02-6264488
* טיפות אור 

נִסּוּי בְּאֶבוֹלוּצְיָה / בני להמן
בּוֹדֵד אֶת עַצְמְךָ בְּפַעֲמוֹן
תֵּן לַמִּלִּים שֶׁלְּךָ לַחֲזֹר
בְּזָוִית הַפְּגִיעָה.
מִלִּים שֶׁאֵין בָּהֶן צֹרֶךְ
תִּ  תְ  מ  וֹ  סֵ  סְ  נָ  ה
אוּלַי תִּוָּלֵד אוֹת חֲדָשָׁה,
עַיִן סוֹפִית,
לְמָשָׁל.
הַשְּׁאָגוֹת יְנַפְּצוּ
אֶת הַכִּסּוּי הַכָּסוּף
רַק כְּשֶׁכְּבָר לֹא תּוּכַל
לְהִתְרַבּוֹת.
שיר מתוך ספרו החדש של בני להמן, בסדרת השירה "חוט הכסף", בהוצאת כתר ומשיב הרוח,  הרואה אור בימים אלה. 

ערב השקה לספר יתקיים אי"ה ביום חמישי י"ט בסיוון תשס"ט (11/6/09) בשעה 20:30 ביד יצחק בן צבי, רח' אברבנאל 11, רחביה, ירושלים.
בהשתתפות: המשורר בנימין שבילי, דניאל להמן, המשורר שי דותן (מעורכי הספר), חברי כיתת השירה "מזמור" במחווה לשירי "ניסוי באבולוציה". קריאה אומנותית: צבי סלטון

עורך ומנחה: המשורר אליעז כהן (מעורכי הספר).

את הערב ילווה הרכב הגא'ז של עדו בוקלמן.
פרטים נוספים www.mashiv.org.il

הכניסה חופשית!
* אורות מן השטח

אירועי הספר העברי בגוש עציון

מתנ"ס גוש עציון שמח להזמין את הציבור לחגיגה של טעמים ורוח באירועי הספר העברי, בשיתוף יקבי גוש עציון.

"תחת התפוח עוררתיך" - סדנת לימוד, בישול וקריאה עם ובעקבות התפוחים עם הרב רונן בן-דוד והשף גדעון עמיר, ביום ראשון ט"ו בסיוון (7/6) בין השעות 20:00-22:30.
מחיר למשתתף: 45 ש"ח, בהרשמה מראש (בטלפון: 02-9309220).
וביום שלישי, י"ז בסיוון (9/6) בשעה 20:30 - חיים גורי בגוש עציון. מפגש אינטימי עם המשורר, חתן פרס ישראל, בעקבות ספרו החדש "עיבל" ישוחח עם גורי: המשורר אליעז כהן.

הכניסה חופשית! הציבור מוזמן!
האירועים יתקיימו ביקבי גוש-עציון.
בין התאריכים י"ב-כ"א בסיוון (4-13/6) יוגש במסעדת היקב "תפריט מהספרים", בניצוחו של שף הבית.
נופשיר תשס"ט – מחנה קיץ אמנותי בטבע

שלושה ימי יצירה לנוער בהשראת שירת אורי-צבי גרינברג

מסע-כתיבה תוך התנסות בתיאטרון, מוסיקה, אמנות פלסטית, סיורים, לימוד והווי. 

והשנה – "כמו הנביאים" – על שירה ונבואה, חזון ומציאות

המחנה יתקיים ב"ארץ הנביאים", בכפר-עציון ובין הרי עציון, בכ"ח בתמוז-א' באב (20-22/7).

בצוות המנחים: המשוררים אליעז כהן ורות קרא-איונוב, המוסיקאית אורה ברנס, הבימאית רבקה וטיריאל, האמנית יעל חסון.

סיורים ומפגשים עם: הרב חנן פורת, גרא טוביה, הרב דוד נתיב.

מיועד לבוגרי כתות י'-י"ב. מסלולי יצירה נפרדים לבנים ולבנות.

המחיר: 360 ₪. 10% הנחה לנרשמים עד ט"ז בסיוון (8/6).

רכזות המחנה: חיה ברנס – 0545-593941, מיכל שראל – 0525-802350

לפרטים נוספים ולהרשמה: בית מורשת אצ"ג – 02-6231532

"ניסוי באבולוציה" – ערב השקה

ערב השקה לספר "ניסוי באבולוציה" מאת בני להמן ז"ל בסדרת השירה "חוט הכסף", בהוצאת כתר ומשיב הרוח. 
בהשתתפות: המשורר בנימין שבילי, דניאל להמן, המשורר שי דותן (מעורכי הספר), חברי כיתת השירה "מזמור" במחווה לשירי "ניסוי באבולוציה". קריאה אומנותית: צבי סלטון

עורך ומנחה: המשורר אליעז כהן (מעורכי הספר).

את הערב ילווה הרכב הגא'ז של עדו בוקלמן.

הערב יתקיים אי"ה ביום חמישי י"ט בסיוון תשס"ט (11/6/09) בשעה 20:30 ביד יצחק בן צבי, רח' אברבנאל 11, רחביה, ירושלים.
פרטים נוספים www.mashiv.org.il

הכניסה חופשית!
