"וְכִי תָבֹאוּ אֶל הָאָרֶץ וּנְטַעְתֶּם" 


(ויקרא י"ט, כ"ג) 
אמר ר' לוי: משל לאותה תרנגולת: כשאפרוחיה קטנים, היא מכנסת אותם תחת כנפיה ומחממת אותם ועודרת לפניהם לבקש אוכלם. וכשהם גדלים, אם מבקש אחד מהם להיכנס תחת כנפיה, היא מנקרת בראשו ואומרת לו: לך עדור באשפתך ובקש בעצמך מזונותיך.

כך כשהיו ישראל במדבר, היה המן יורד והבאר עולה והשלו מצוי וענני כבוד מקיפים אותם. ועמוד אש ועמוד ענן הולכים לפניהם. כיוון שנכנסו לארץ, אמר להם משה: כל אחד מכם יטול מכושו ויטע נטיעות בעצמו. 
זהו שכתוב: "כי תבואו... ונטעתם".


(ויקרא רבה כ"ה, ד' - בתרגום מארמית)
* נקודת אור בפרשה / חנן פורת ז"ל

אנו ידיך!

תְּבִאֵמוֹ וְתִטָּעֵמוֹ בְּהַר נַחֲלָתְךָ
מָכוֹן לְשִׁבְתְּךָ פָּעַלְתָּ ה'

מִקְּדָשׁ ה' כּוֹנְנוּ יָדֶיךָ
ה' יִמְלֹךְ לְעֹלָם וָעֶד. (שמות ט"ו, י"ז-י"ח)
***

פסוקים אלה, החותמים את שירת הים, נושאים אותנו הרחק וגבוה מעבר למקום ולזמן שבו נאמרה השירה, אל עבר חזון הגאולה השלמה, שבה תיגלה מלכות ה' בכל העולם.

יש לשים לב לעובדה שביטויים כגון "מכון", "מקדש" ו"מלוכה" מופיעים כאן לראשונה במקרא, וחושפים לפנינו עולם נסתר של מושגים, שלא היינו מודעים להם.

בחתימת שירת הים גנוזים אפוא היסודות והשורשים לכל תורת הגאולה שהסתעפה והתרחבה במרוצת הדורות, בחזון הנביאים ובדברי חכמים והוגים, ושומה עלינו להעמיק בפסוקים אלה כדי להאיר את חזון הגאולה מתוך פשוטו של מקרא.

בשורות הבאות ננסה לדלות כמה נטפי אור מ'מעייני הישועה' השוטפים וגואים בשירת הים.

חמישה שלבים במהלך הגאולה

בפסוקים החותמים את שירת הים נפרש לפנינו תהליך הדרגתי בן חמישה שלבים:

שלב ראשון: "תביאמו" – היינו כניסת עם ישראל לארצו.

שלב שני: "ותטעמו בהר נחלתך" – התיישבות בארץ והשתרשות בה.

הביטוי "הר נחלתך" הוא בפשטות כינוי לארץ ישראל כולה, המוגדרת בתורה – בניגוד לארץ מצרים – כ"ארץ הרים ובקעות" (דברים י"א, י"א). וכך נתבאר ביטוי זה באחד המזמורים ההיסטוריוסופיים שבספר תהילים:

"וַיַּנְחֵם לָבֶטַח וְלֹא פָחָדוּ, וְאֶת אוֹיְבֵיהֶם כִּסָּה הַיָּם.

וַיְבִיאֵם אֶל גְּבוּל קָדְשׁוֹ, הַר זֶה קָנְתָה יְמִינוֹ.

וַיְגָרֶשׁ מִפְּנֵיהֶם גּוֹיִם, וַיַּפִּילֵם בְּחֶבֶל נַחֲלָה

וַיַּשְׁכֵּן בְּאָהֳלֵיהֶם שִׁבְטֵי יִשְׂרָאֵל" (תהילים ע"ח, נ"ג-נ"ה).

הרי ש"הר נחלתך" כולל את ארץ ישראל כולה.

שלב שלישי: "מכון לשבתך פעלת ה' " – איתור מדויק של "המקום אשר יבחר ה' אלהיכם לשכן שמו שם" (דברים י"ב, י"ט).

שלב רביעי: מקדש ה' כוננו ידיך" – הקמת בית המקדש בפועל, במקום אשר איווה למושב לו.

שלב חמישי: "ה' ימלוך לעולם ועד" – היינו מלכות ה' שתיגלה במקום המקדש ותאיר לעולם כולו. 

הביטוי "לעולם ועד" אפשר שמשמעותו הנסתרת, שהעולם עצמו יהיה נוכח ועֵד למלכות ה' הפועמת בו, והוא יעיד בעצם הווייתו: ה' מלך ומלכותו בכל משלה.

וכן פירש הרשב"ם: 
תיוודע מלכותו של הקב"ה בכל המלכויות.

ובדומה לזה נאמר במזמור פ"ט בתהילים על השמים והירח המעידים על מלכות בית דוד:
"זַרְעוֹ לְעוֹלָם יִהְיֶה וְכִסְאוֹ כַשֶּׁמֶשׁ נֶגְדִּי.

כְּיָרֵחַ יִכּוֹן עוֹלָם, וְעֵד בַּשַּׁחַק נֶאֱמָן סֶלָה" (תהילים פ"ט, ל"ו-ל"ז).

שני פנים אפוא לגאולה: גאולה לאומית וגאולה אוניברסלית. 
היעד העליון הוא הגאולה האוניברסלית "ה' ימלוך לעולם ועד", אך הדרך אליה עוברת דרך הגאולה הלאומית של עם ישראל העולה לארצו, מעמיק בה שורשים ובונה בה את בית מקדשו. כי ללא הגאולה הלאומית אין אחיזה במציאות לגאולה האוניברסלית. ורק כאשר, יתקיים חזון הגאולה הלאומית המפורש בנבואת ישעיה (ב', ב'-ד'): 
"וְהָיָה בְּאַחֲרִית הַיָּמִים

נָכוֹן יִהְיֶה הַר בֵּית ה' בְּרֹאשׁ הֶהָרִים, וְנִשָּׂא מִגְּבָעוֹת
וְנָהֲרוּ אֵלָיו כָּל הַגּוֹיִם.
וְהָלְכוּ עַמִּים רַבִּים, וְאָמְרוּ: 
לְכוּ וְנַעֲלֶה אֶל הַר ה', אֶל בֵּית אֱלֹהֵי יַעֲקֹב
וְיֹרֵנוּ מִדְּרָכָיו, וְנֵלְכָה בְּאֹרְחֹתָיו
כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה, וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלָיִם".

או אז ורק אז:

"וְשָׁפַט בֵּין הַגּוֹיִם, וְהוֹכִיחַ לְעַמִּים רַבִּים
וְכִתְּתוּ חַרְבוֹתָם לְאִתִּים, וַחֲנִיתוֹתֵיהֶם לְמַזְמֵרוֹת
לֹא יִשָּׂא גוֹי אֶל גּוֹי חֶרֶב, וְלֹא יִלְמְדוּ עוֹד מִלְחָמָה". 

מי יבנה את המקדש?

ברם לפנינו ניצבת עדיין שאלה נכבדה: מי האחראי למימוש התהליך, ובידי מי מופקד בניין בית המקדש?

הקורא במבט ראשון את הכתוב "מקדש ה' כוננו ידיך", סבור לפי תומו שריבונו של עולם יבנה בעצמו את בית המקדש ואנו נשב ונחזה בפלא כצופים מן הצד.

ואכן הגמרא במסכת ראש השנה (ל' ע"א, וכן במסכת סוכה מ"א ע"א), מציירת אפשרות שלפיה ייבנה בית המקדש בעיצומו של יום טוב ראשון של פסח, או במוצאי יום טוב, אור ל"יום הנף" של הבאת העומר.

שואל רש"י על כך: הן הלכה פסוקה היא במסכת שבועות (ט"ז, ע"ב) שאין בונים בית המקדש לא ביום טוב ולא בלילה?

ותשובתו: 
"הני מילי (-כל זה אמור ב)בניין בידי אדם, אבל בניין העתיד לבוא בידי שמים הוא". 
ובמסכת סוכה מפרש רש"י יותר:
"אבל מקדש העתיד שאנו מצפין בנוי ומשוכלל הוא יגלה ויבוא משמים, שנאמר: 'מקדש ה' כוננו ידיך'".

ברם יש לתמוה על דברי רש"י, שהרי אם הפסוק בשירת הים קובע שבית המקדש ייבנה בידי שמים, כיצד ביקש דוד לבנות את המקדש במו ידיו, וכיצד בנאו בפועל שלמה בנו, ולא המתין עד שירד בנוי ומשוכלל משמים?

זאת ועוד: כיצד בנו שבי גולת בבל את הבית השני, ולא חששו לדברי הכתוב: "מקדש ה' כוננו ידיך"?

אלא ודאי שדוד ושלמה, יהושע וזרובבל, ראו עצמם כשלוחיו של מקום הפועלים בפקודתו לקיום מצות "ועשו לי מקדש" – כפסק הרמב"ם בהלכות בית הבחירה (א', א') - ומצוה זו תקפה ועומדת לעולמי עולמים.

יד ארוכה

ואם תשאלו: כיצד פירשו אפוא מלכים ומנהיגים אלה את הכתוב "מקדש ה' כוננו ידיך"?

דבר זה מבהירה לנו הגמרא במסכת כתובות (ה' ע"א):

"דרש בר קפרא: גדולים מעשי צדיקים יותר ממעשה שמים וארץ. 
דאלו במעשה שמים וארץ כתיב: 'אף ידי יסדה ארץ וימיני טפחה שמים' (ישעיה מ"ח, י"ג) ואילו במעשה ידיהם של צדיקים כתיב: 'מכון לשבתך פעלת ה' מקדש א-דני כוננו ידיך'".

שני דברים גדולים מאיר לנו בר קפרא בדרשתו זו:

האחד: צדיקים – הם שיבנו את בית המקדש במו ידיהם. 
"שמעשה שלהם קרוי מעשה ידיו של הקב"ה" (רש"י שם).

והשני: שמעשה בניין המקדש גדול ממעשה שמים וארץ, לפי ששמים וארץ נעשו בידיים נפרדות שפעלו כל אחת בפני עצמה, ואילו בעת בניין המקדש מתלכדות הידיים ונושקים שמים וארץ. כי המקדש הוא מקום המפגש בין אלוהים ואדם, ובו מתגלה כי "אמנם ישב אלוהים על הארץ".

מכל מקום נמצינו למדים כי הצדיקים – בוני המקדש – הם שלוחיו של מקום והם הם ידיו, כדרך שהשליח נקרא "ידו הארוכה" של המשלח לעניין גיטין וקידושין (גיטין פרק ד'). 
ואכן מסמיכות הפסוקים אתה למד שזהו פשוטו של מקרא, שהרי הפסוק פותח ב"תביאמו ותטעמו בהר נחלתך", ובוודאי לא יעלה על הדעת שישבו ישראל באפס מעשה, ויצפו שענני הכבוד ישאו אותם לארץ ישראל ויטעו אותם בתוכה. אלא כדרך שראו ישראל עצמם שלוחיו של מקום לעלות ארצה ולהכות בה שורש, מכוח ה' יתברך הנותן להם כוח לעשות חיל, כך גם ידעו "למעלה בקודש" כי שלוחי ה' וידיו המה לבנות את מקדשו.

אם "זכו", ואם "לא זכו"

ואם תאמרו: אם כן כיצד יתקיימו דברי הגמרא בראש השנה על בניין בית המקדש ביום טוב או באישון לילה, הן בניין כגון זה יכול להיבנות בפועל רק בידי שמים, כדברי רש"י והתוספות? 
על שאלה זו השיב הרב אביגדר נבנצל שליט"א, רבה של העיר העתיקה, תשובה פשוטה ונפלאה בשיעוריו בהלכות בית הבחירה וכה דבריו:

"והנה ידוע מאמר חז"ל: "זכו – אחישנה, לא זכו – בעיתה" (סנהדרין צ"ח, ע"א)... וכשם שזמן הגאולה תלוי בזכייתן של ישראל, כך גם צורת הגאולה תלויה בזכייתם... הלכך גם בנוגע לצורת בניין בית המקדש ייתכן שינוי בין מצב של "זכו" למצב של "לא זכו":
אם זכו ויש נחת לקב"ה במעשה ידיהם, יבנו בידיים של מטה, ואם לא זכו, ואעפ"כ הגיע זמן הבית ליבנות, יבנה בידיים של מעלה כביכול".

הבה נדייק בדבריו של הרב נבנצל: 
המצב האידיאלי הוא דווקא בניין המקדש על ידי ישראל בידיים של מטה. ואילו ירידת בית המקדש משמיים – ללא שותפותנו – הוא מצב שבדיעבד. 

ודאי יהיו כאלה שיתעקשו לומר כי ההיפך הוא הנכון: אם נזכה, ייבנה בית המקדש בידי ה' במישרין; ואם לא נזכה, יהא עלינו לעמול ולבנותו במו ידינו.
ברם דברי הרב אביגדר ישרים ונכונים, ומקראות מלאים בחזון ישעיהו מעידים, שהקב"ה תובע מעִמנו לכתחילה להיות שותפים עמו, ורק בדלית ברירה פועל הוא לבדו:

"וַיַּרְא כִּי אֵין אִישׁ, וַיִּשְׁתּוֹמֵם כִּי אֵין מַפְגִּיעַ 
וַתּוֹשַׁע לוֹ זְרֹעוֹ, וְצִדְקָתוֹ הִיא סְמָכָתְהוּ" (ישעיה נ"ט, ט"ז) 

"כִּי יוֹם נָקָם בְּלִבִּי, וּשְׁנַת גְּאוּלַי בָּאָה.
וְאַבִּיט וְאֵין עֹזֵר, וְאֶשְׁתּוֹמֵם וְאֵין סוֹמֵךְ
וַתּוֹשַׁע לִי זְרֹעִי, וַחֲמָתִי הִיא סְמָכָתְנִי" (ס"ג, ד').

כללו של דבר: הקב"ה מבקש כביכול: "עזרו לי, אל תתנו לי לעשות את העבודה לבדי".
***

מה גדלו מעשיך ה', מאוד עמקו מחשבותיך

לשתף את בניך במעשה ידיך ולומר להם:

בני חביבי, רֵעַי וידידַי

בנו במו ידיכם את ביתי, 

כי אתם ידי!

המאמר נכתב בשנת תשס"ד

* אור זרוע לצדיק / הרב אבינח ברנר

לא כך היה מעשה

היה רבי מאיר אומר: כשעמדו ישראל על הים, היו שבטים מנצחים זה עם זה. 
זה אומר: אני יורד תחילה לים, וזה אומר אני יורד תחילה לים...

ר' יהודה אומר: לא כך היה מעשה. 
אלא זה אומר אין אני יורד תחילה לים וזה אומר אין אני יורד תחילה לים...

אמר על כך ר' יהושע מקוטנא: ר' מאיר ור' יהודה אינם חולקים ביניהם כלל. 
רבי מאיר מספר איך כל אחד מבני ישראל היה מתפאר ואומר "אני יורד תחילה לים". 
מוסיף על דבריו רבי יהודה ואומר, שאכן, אמת הדבר, כך אמר כל אחד מלכתחילה, אבל "לא כך היה מעשה" – כשהגיעו הדברים למעשה, וצריך היה כל אחד מהם לקפוץ לתוך הים, לפתע כולם נסוגו אחור. זה אמר "אין אני יורד תחילה לים" וזה אמר "אין אני יורד תחילה לים". 
על פניו נחלקים ר' מאיר ור' יהודה בנכונות למסור את הנפש ולקדש את שם ה' בעת העמידה על שפת ים סוף. לדעת ר' מאיר כל אחד ואחד מבני ישראל הגיע לרמה אמונית כל כך גבוהה עד שהשתוקק להיות הראשון שמוסר את נפשו למען שמו יתברך. בוטח רבי מאיר בנכונות מסירות הנפש של בני ישראל. למול עיניו הוא רואה את עם ישראל כולו עומד ב"היכון", מוכן לקפוץ לתוככי ים סוף, והשאלה היא רק מי יהיה זה שיזדרז להקדים המצוה וייכנס ראשון. רבי יהודה, לעומת זאת, לא בטוח בכך כלל וכלל. מפקפק רבי יהודה ביכולתם של העבדים המשוחררים הטריים להבין לעומק את האמונה שזה עתה נחשפו לה ולמסור את נפשם למענה. הוא צופה במחזה הפוך לגמרי. לא נעים, אך הסיטואציה לדעתו כלל לא היתה לשבחם של ישראל. מחלוקתם של רבי יהודה ורבי מאיר נותרה אקוטואלית לא פחות גם בדור שלהם, דור המתבונן ומנתח את שורשי מרד בר כוכבא ותוצאותיו.

ר' יהושע מקוטנא, שהשתוקק, יחד עם שאר מבשרי הציונות, לבנות את ארץ ישראל ולהקימה מעפרהּ, מסביר אחרת את דברי התנאים, ואף הוא ממשיך בדרוש אקטואלי. לדעתו לא מדובר כלל במחלוקת. בני ישראל כולם, בפנימיותם, אידיאליסטים גדולים הם. לכל יהודי מישראל ברור וּודאי שאם רק צריך, בשעת הצורך, הוא הראשון שימסור את נפשו למען שם ה'. 

אלא שדיבורים לחוד ומעשים לחוד, ובמבחן התוצאה - "לא כך היה מעשה". דיבורים לא עולים במאמץ וכסף. להיפך, בכוח הנואם נאומים חוצבי להבות, לצבור נקודות רבות ברייטינג מציאת החן באוזני שומעיו, אך לכשיגיע לשלב בו עליו להוכיח את דבריו בפועל, או אז, הוא כבר ימצא את הדרך להשתמט. הוא יוכל לתרץ את אי עשייתו בתירוץ טכני מזדמן, או לחילופין להתפלפל ולמצוא את החילוק המבריק שבין דבריו והתחייבויותיו לבין המציאות העכשווית. ר' יהודה דורש גם עשייה ולא רק דיבורים – וכאן, הוא יודע, הפער גדול מאוד.  

ר' יהושע מקוטנא מכיר היטב את נפש עמו. ברור לו שכולם רוצים משיח, וכולם משתוקקים לארץ ישראל וכולם מתפללים שלוש פעמים ביום על בניית ירושלים. ובכל זאת, על אף הנכונות הבסיסית של כל יהודי לעבוד את ה' בצורה שלמה, בפועל, כשמגיעים אל המעשה, נשמטים כולם אחד אחד. 

מאז ומעולם, מדגיש ר' יהושע מקוטנא, ישנו פער בין האדם שבקלות יתרה יכול להתפאר בעצמו וביכולותיו לבין מה שבפועל, בעת צרה, יהיה מוכן לעשות. ועל כך כבר אמרו חז"ל "אמור מעט ועשה הרבה". 
* שניים במקרא / הרב צבי ואשרה קורן

שירה – מול – שירה

"אָז יָשִׁיר מֹשֶׁה וּבְנֵי יִשְׂרָאֵל אֶת הַשִּׁירָה הַזֹּאת לַה' וַיֹּאמְרוּ לֵאמֹר אָשִׁירָה לַה' כִּי גָאֹה גָּאָה סוּס וְרֹכְבוֹ רָמָה בַיָּם". (שמות ט"ו, א')

קריעת ים סוף ושירת הים הינם רגע שיא ביציאת מצרים, אך הם גם פותחים רצף של רגעי שיא שממשיכים בפרשיות הבאות: קבלת עשרת הדברות במעמד הר סיני, קבלת פרטי משפטי התורה, והשראת השכינה במשכן. השיאים האלה קשורים זה בזה כבשרשרת:  

עם ישראל עומד נפעם מול התגלות יד ה', והתפעמות זו מתבטאת בשירה; התפעמות זו מכשירה את לב העם למעמד הר סיני ולקבלת עשרת הדברות; לאחר קבלת כללי התורה העם בשל לקבל את פרטי משפטי התורה; והשיאים הרגעיים של גילויי השכינה בקריעת ים סוף ובמעמד הר סיני דורשים השראת השכינה בישראל באופן קבוע, וזה מתקיים במשכן. השילוב של ההתפעמות מההתגלות עם ההקפדה הקבועה על פרטי התורה הוא שמאפשר את השראת השכינה במשכן.

שרשרת זו איננה רק סיפור היסטורי על מה שהיה בעבר; היא מהווה תכנית עבודה רעיונית וחינוכית לכל הדורות: 

ראשית עלינו לשים לב לפלאי הבריאה, לגלות את הגדלות והעומק של התורה, ולעורר התפעמות מהבריאה ומהתורה; מתוך כך נוכל להכשיר את לבבות בני ישראל ואת לבבות בנינו-תלמידינו לקבלת תורת השם בכללותה; ומתוך קבלת כלל התורה להתקדם לקבלת פרטיה. ההתפעמות מגדלות השם יתברך המתגלה בבריאה ובתורה מעוררת השראה 

אלוקית על האדם, ויחד עם ההקפדה הקבועה בקיום פרטי התורה מאפשרת את השראת השכינה בתוכנו בדרך קבע.

וכמובן – עלינו להתחיל בעצמנו...

הרב צבי קורן, ראש ישיבת אמי"ת נחשון במטה יהודה, ורב קהילת כינור-דוד ברעננה

"וַתִּקַּח מִרְיָם הַנְּבִיאָה אֲחוֹת אַהֲרֹן אֶת הַתֹּף בְּיָדָהּ וַתֵּצֶאןָ כָל הַנָּשִׁים אַחֲרֶיהָ בְּתֻפִּים וּבִמְחֹלֹת. וַתַּעַן לָהֶם מִרְיָם שִׁירוּ לַה' כִּי גָאֹה גָּאָה סוּס וְרֹכְבוֹ רָמָה בַיָּם". (שמות ט"ו, כ'-כ"א)
החזרה על השירה בקול הנשי מלמדת שמנהיגותו של משה אינה שלמה ללא מנהיגותה של מרים. מנהיגותה הייחודית של מרים באה לידי ביטוי בכמה היבטים בשירתה.

מרים לוקחת" את התוף בידה", לא סתם תוף, אלא תוף ידוע שמלווה אותה בדרכה כמנהיגה.

מנהיגות עם תוף מסמלת מנהיגות בשמחה, בחיבור ובגובה העיניים. לא על ידי תוכחה.

בעקבות מרים למדו נשות הדור את שפת הניגון, שנאמר: "ותצאנה כל הנשים אחריה בתופים ובמחולות".

שפת הניגון היא שפה שמחברת בין כל בני האדם. שפה מעבר למילים. שירה המלווה בכלי נגינה מעצימה את כוחה של החוויה.

לשירה נלווה המחול שמוסיף עצמה לחוויית השירה, בבחינת חיבור הגוף והנפש. בריקוד האדם מתרומם מעל הקרקע, מנתק את החומר מקרקועו ומרומם אותו.

המחול מייצג את מרים ונשות הדור בהסתכלות האופטימית שמתרוממת מעל המציאות חסרת התקווה. בדור בו תינוקות מושלכים ליאור, מרים לא מוותרת ולא מתייאשת. היא בטוחה שאחיה יינצל ולכן היא מתייצבת ביאור לדעת מה יעלה בגורלו.

כך גם נשות הדור לא מוותרות על ילודה בעולם חסר תקווה.

שירת מרים מיוחדת גם בתוכן:

"שירו לה' " היא אומרת לנשים, ומעודדת אותן למצוא כל אחת את שירתה המיוחדת ואת כוחותיה. 

לעומתה, משה אומר בגוף ראשון: "אשירה". משה הוא בבחינת המנהיג המרוחק, "איש האלוהים", ששר בשביל העם והעם עונה לו כהד.

מרים היא הבאר הנובע. מרים מלמדת את הנשים לראות את הדברים בעומק. כמו באר שמימיה טמונים עמוק באדמה, ולהנביע מתוכן כוחות כמו באר מים חיים.

אשרה קורן, ראש בית מדרש מת"ן השרון [מכון תורני לנשים]

* בנוגע לפרשה / הרב אייל ורד 

דבש הכל דבש
מבין שבעת המינים אותם אנו פוגשים בט"ו בשבט, הדבש הוא מעניין במיוחד. הנוזל המפתיע הזה. כולו מתוק ונוטף, ובעל ריח חזק. 

בניגוד לפירות שקדמו לו ברשימת שבעת המינים, הדבש הוא תוצר של תהליך. הוא איננו המוצר הראשוני אלא חומר שעבר תהליך שלאחריו מתקבלת צורתו המתוקה. אמנם הפסוק מדבר על דבש תמרים, אך סתם לשון בני אדם כשאומרים דבש מתכוונים לדבש דבורים, זה המוכר לכולנו, שאותו ארץ ישראל נותנת בעין יפה.

כל הפירות כולם נבראו, בעצם, לתענוג. אפשר היה להסתדר גם בלעדיהם. אין הם קיומיים לעולם, אך ה' יתברך חפץ שיהיה לנו עולם מתוק וטוב, מלא שמחה וחיוך, ולכן ברא בו גם דברים מתוקים. אילנות טובים ופירות מתוקים ליהנות בהן בני אדם.

אלא שבדבר הזה עצמו טמונה סכנה. כי מה שנברא להנאה, עלול להתהפך לקלקול, לתחושת ישות נפיחות מוגזמת, העלולה להביא לידי גאווה פסולה. זו הסיבה ש"כל שאור וכל דבש לא תקטירו אשה לה'". כל דבר מתוק, אין אפשרות להקריבו על המזבח, כי הרי כל עניין הקרבן הוא מחיקת האישיות, ההבנה שכדי להתקרב אליו יתברך יש צורך בהסרת מסכי הגאווה המפרידים. לכן - המתיקות מסוכנת.

נמצא, שבכל דבר מתוק שאנו אוכלים, אנו מתחילים בעבודת 'אתכפיא', או כלשונו של הבעל שם טוב -  הכנעה. אכילת המתוק מצריכה אותנו לכוף את יצרנו, לא לתת למתיקות להשתלט ולהכניע את הרצון להוסיף עוד ועוד מתוק שעלול להזיק.

ובכל זאת מה המיוחד בדבש?

בדבש אנחנו פוגשים תכונה אחרת, מתקדמת הרבה יותר. הדבש הוא 'אתהפכא', הוא תוצר של הפיכת הטמא לטהור, והאסור למותר. הדבש עצמו הוא חומר שעבר תהליך, שבו כל מה שיכול לעכב - נעלם, כל מה שיכול לאסור - נטהר, ואנחנו נותרנו עם דבש שכולו מותר באכילה, ללא קליפה וללא גרעין. 

בלשון הבעל שם טוב, הדבש הוא בממד ה'המתקה'.

היכולת הזו להפוך דברים רעים לטובים, לזהות את הכוח הפנימי הטמון בהם, ולהעבירם תהליך של עיבוד פנימי עד שהם עצמם הופכים לטובה, היא יכולת מופלאה.

למי היא שייכת, ואיפה לחפש אותה?

אומר האר"י ובעקבותיו רבי נחמן –  'אשה בגימטריה דבש'. תכונת הדבש, היכולת להפוך משהו משלילה לחיוב - לא בדרך של הכנעה וכיבוש וכפייה, אלא בדרך נעימה ומתוקה הרבה יותר, להפוך אותו למה שהוא באמת, לכוח מועיל ובונה ומתוק - היכולת הזו נמצאת כפי הנראה אצל האישה.

דווקא מי שנושאת בתוכה את התהליך הכי משמעותי שיכול בן אנוש לעבור - תהליך העיבור, דווקא מי שבתוכה נרקמים חיים, תוך שהם הופכים את כל מה שקיים בתוכם לישות אחת חיה ונושמת, דווקא היא תוכל גם אחר כך, לחולל תהליכי לידה על אנשים שכבר נולדו, ולזהות בהם מחדש את המתיקות שאולי אבדה להם.

אשה בגימטריה דבש. ודבורה יושבת תחת התומר ושופטת את ישראל, שפיטה מיוחדת. בניגוד לשמואל שהולך וסובב מעיר לעיר ומכפר לכפר, כדי ללמד ולתקן, דבורה יושבת תחת התומר וכל ישראל באים אליה, נמשכים אל תכונת השפיטה המתוקה היודעת למצוא בכל אחד מהם את נקודת הטוב, היודעת לקחת את כל הרע ולהפוך אותו עצמו לטוב.

הדבש מאיר את העיניים ופוקח אותן, "רְאוּ נָא כִּי אֹרוּ עֵינַי כִּי טָעַמְתִּי מְעַט דְּבַשׁ הַזֶּה" אמר יהונתן. וכשהעיניים פקוחות לרווחה אפשר לראות כמה טוב יש בעולמו של הקב"ה. איך באמת, הכל דבש, גם הטוב וגם הרע הם כולם מאיתו יתברך לקדם ולמתק את העולם כולו, לקדם את ילדינו שלנו. ההתקדמות באה גם מתוך הדברים שהם טובים בהם ומקדמים אותם ואותנו, ולא פחות מזה היא באה מהדברים שקשים להם, היכן שהם צריכים להתמודד. גם הקושי וההתמודדות - ואולי בעיקר הם - מולידים חדשות, ויוצרים את המתיקות המיוחדת הזו שכולה דבש.

* אגדתא לפרשה / הרב יונתן מילוא

להפוך את העולם

רבי אלעזר בן פדת - היה מצבו הכלכלי דחוק ביותר. הקיז דם (לרפואה) אך לא היה לו דבר לאכול לאחר ההקזה, לקח שן של שום ונתנה בפיו, נחלש לבו ונתעלף. 
כשבאו חכמים לשאול בשלומו, ראוהו בוכה ומחייך - בשנתו, ויצא ניצוץ של אש ממצחו.

כשנתעורר, שאלוהו: מדוע בכית וחייכת? אמר להם: שישב עמי הקדוש ברוך הוא, ואמרתי לו: עד מתי אצטער בעולם הזה? ואמר לי: אלעזר בני, נח לך שאהפוך את העולם מראשיתו, ואולי תיוולד בשעה שמזלה - מזונות ופרנסה? 
אמרתי לפניו: כל זה, ועדיין רק "אפשר" (שאוולד בשעת פרנסה, ולא בטוח)? 
אמרתי לו: חייתי יותר משאחיה? אמר לי: חיית יותר... אמרתי לפניו: אם כן, לא מעוניין (שתהפוך העולם). אמר לי: בשכר שאמרת לי לא רוצה – אתן לך לעולם הבא שלוש עשרה נהרות של שמן אפרסמון טהור, שגודלם כשל פרת וחידקל, שתתענג בהם. 
אמרתי לפניו: זה, ולא יותר? אמר לי: ולחברך מה אתן? אמרתי לו: וכי מאדם שאין לו אני מבקש? היכה אותי באצבע צרידה על מצחי, ואמר לי: אלעזר בני, חיציי בך, חיציי!         

מתורגם על פי בבלי תענית דף כה ע"א 

חייבים להפוך את העולם הזה, הכל כאן כל כך הפוך מההיגיון שלי, ו...אם רק יתנו לי אני אסדר הכל...

ואז מתגלים חשבונות אלוקיים הפוכים לגמרי, כאלה שבהם חושך הוא אור, מר הוא מתוק... רק שנקודת המבט שלי הפוכה.

אמורא ארץ ישראלי עני מרוד הדר במרתף טחוב, ומקררו ריק... עד שהוא מתעלף מחולשת רעב. ואז ברגעי חולשתו - הבכי והחיוך מופיעים ומתערבבים אצלו, וניצוצות די-נור יוצאים ממצחו. נגיעה אלוקית עדינה במצחו, ודו שיח (פנימי?) עם עצמו ועם אלוקיו, מגלים כי אפשר אולי להפוך את העולם, אך טוב לא בטוח שייצא מזה. 

הבכי הוא הביטוי הסובייקטיבי לכאב האישי העצום בשל העוני המנוול, החיוך מגלה את האושר הצרוף שבראיית המבט האלוקי - ולו לרגע, ובהעמדת העולם הזה - הנראה והעכשווי, למול העולם הבא. עולם הבא של חז"ל - זה המאיר כבר כאן - בחיינו, במקום בו הלב מרגיש, אך העין והשכל אינם נוגעים ואינם חשים. שם, בעולם הנקי שמתגלה מעבר למסך החומר, בעולם של אהבה (כגימטריה 13) ישנו עונג צלול וטהור המאיר את חיי ענק הרוח בחיוך, ולפי מבטו של רש"י על המדרש, אף הקב"ה מחייך ובחדווה מכה במצחו מכה של אור - במקום תפיליו של רבי אלעזר.

בין פרשת המן - אוכל היורד מן השמים, לבין הפיכת המר למתוק - במרה, מתגלה ולו הבלחה מאחורי הפרגוד של הנהגת הבורא, המשאירה אותנו עם בכי על כל מה שלא מובן, ועם חיוך בשל מה שמרגיש הלב.

* אור ירוק / עופר ענבר
ט"ו בשבט חג לאילנות...
"אַרְבָּעָה רָאשֵי שָנִים הֵם:
בְּאֶחָד בְּנִיסָן רֹאשׁ הַשָנָה לַמְּלָכִים וְלָרְגָלִים.
בְּאֶחָד בֶּאֱלוּל רֹאשׁ הַשָנָה לְמַעְשַר בְּהֵמָה. רַבִּי אֶלְעָזָר וְרַבִּי שִׁמְעוֹן אוֹמְרִים, בְּאֶחָד בְּתִשְרֵי.
בְּאֶחָד בְּתִשְׁרֵי רֹאשׁ הַשָנָה לַשָנִים וְלַשְמִטִּין וְלַיּוֹבְלוֹת, לַנְּטִיּעָה וְלַיְרָקוֹת.
בְּאֶחָד בִּשְבָט, רֹאשׁ הַשָנָה לָאִילָן, כְּדִבְרֵי בֵית שַמַּאי. בֵּית הִלֵּל אוֹמְרִים, בַּחֲמִשָה עָשָר בּוֹ".










(מסכת ראש השנה א, א)
ט"ו בשבט הוא תאריך קובע לגבי מצוות הקשורות לפירות האילן כגון ערלה ותרומות ומעשרות, ולמעשה אל מצוות "אקולוגיות" שבשמירתן חיינו תלויים, ולכן אין תאריך טוב ממנו בכדי להעלות את המודעות לסביבה ולשמירת הטבע.
עם הזמן, המודעות לאיכות הסביבה הולכת וגוברת בקרב הציבור בישראל ובקרב אוכלוסיית העולם כולה. אנשים אשר רוצים לשמור על הטבע אינם נחשבים כמוקצים מן החברה אך לצערנו הרב, המודעות אינה מספקת.
 על מנת להשריש את הנושא הדורש את תשומת הלב של כולנו, צריך לפעול בעיקר בפן החינוכי באמצעות פעילויות בגנים, בבתי ספר ובתנועות נוער ובפעילויות תרבותיות מגוונות.
חינוך סביבתי מגיל צעיר, יוכל למנוע נזקים מיותרים. השריפה בכרמל, כילתה מיליוני עצים והשמידה זוחלים אשר לא יכלו להימלט מהשריפה האיומה. כל זאת היה יכול להימנע אילו החינוך לסביבה היה  מוטמע במערכי החינוך בבתי הספר ובגנים.

עלינו לעשות חושבים עם עצמנו ולהפנים זאת אחת ולתמיד כי הסביבה היא חלק בלתי נפרד מחיינו ועלינו להגן עליה. הגנה על הסביבה משמעותה הגנה על חיינו, על בריאותנו וגם הגנה על ארץ ישראל, על משאבי הטבע שהקב"ה נטע בתוכה והגנה על עולמו של הקב"ה. 
במסכת תענית (כ"ג, ע"א), מסופר על חוני המעגל: "פעם אחת היה מהלך בדרך, ראה אדם אחד שהוא נוטע חרוב. אמר לו: זה לכמה שנים טוען פירות? אמר לו לשבעים שנה. אמר לו: כלום ברי לך שתחיה שבעים שנה ותאכל ממנו? אמר לו: אני מצאתי את העולם בחרובים, כשם שנטעו אבותי לי כך אטע אני לבנַי". חוני ישן שבעים שנה כדי לראות את נבואתו של אותו נוטע תמים מתגשמת במציאות.
המסר הוא ברור: אם נשכיל ונדרוש להשריש את ערכי אהבת הארץ, נופיה, ואיכות הסביבה - הדור הבא יזכה לחיים טובים יותר ובריאים יותר. הדרך הטובה ביותר לעשות זאת היא דרך החינוך, ועדיף שעה אחת קודם.

עמותת ירוק עכשיו חרתה על דגלה את האחריות להחדרת מודעות לסביבה ושמירה על ערכיה ולכן ממשיכה את המסורת ומכריזה על תחרות "קהילות אקולוגיות". מטרת התחרות הינה הרחבת המודעות  בנושאי איכות הסביבה ושמירתה אשר נוגעת לכולנו.

מי יכול להשתתף?

כל יישוב, קהילה, או התארגנות מקומית אחרת המרגישה מחויבות לסביבה ומעוניינת לקדם את הנושא באופן מעשי.

איך משתתפים?

מורידים את הטפסים באתר "ירוק עכשיו" www.greennow.org.il  מצרפים תמונות, חוברות וכל חומר נילווה אחר שהוצאתם. ושולחים לeduc@greennow.o rg.il
מתי ניתן להגיש מועמדות?

ניתן להגיש מועמדות מט"ו בשבט ועד ר"ח ניסן. 

עופר ענבר, עמותת ירוק עכשיו

* על סדר היום / ח"כ אורי אריאל

"רְאוּ, כִּי ה' נָתַן לָכֶם הַשַּׁבָּת עַל כֵּן הוּא נֹתֵן לָכֶם בַּיּוֹם הַשִּׁשִּׁי לֶחֶם יוֹמָיִם, שְׁבוּ אִישׁ תַּחְתָּיו אַל יֵצֵא אִישׁ מִמְּקֹמוֹ בַּיּוֹם הַשְּׁבִיעִי"  (שמות ט"ז, כ"ט).

לאחר יציאת בני ישראל ממצרים ונס קריעת ים סוף, נתקל העם באחד מהקשיים הראשונים במדבר- הרעב. הקב"ה מעניק לעם את המן ובאותה הזדמנות הוא מעניק להם גם את אחת המצוות החשובות ביותר- שמירת השבת. והם מצויים ללקט את המן דבר יום ביומו, וביום השישי ללקט מנה כפולה למען ינוחו ביום השביעי.

אחת המצוות המקבילות למנוחה ביום שביעי אותה יקבלו בני ישראל בהמשך ספר שמות, הינה מצוות השמיטה. מצווה קשה ומאתגרת המחייבת את הפסקת עיבוד הקרקע למשך שנה שלמה, ובתוך כך הפסקת מקור הפרנסה למשך כל התקופה. 

לאורך כל הדורות גררה המצווה פולמוסים רבים ובעשרות השנים האחרונות קיימים כמה פתרונות הלכתיים בשוק, ביניהם היתר המכירה השנוי במחלוקת וכן אוצר בית דין. עם זאת הרוב המוחלט של החקלאים וכן חברות הגינון בארץ ממשיכים בעבודתם, מעדיפים את הפרנסה ומפסידים מצווה חשובה.

במסגרת ההכנות למציאת פתרונות המתאימים הלכתית לציווי המקורי "והשביעי תשמטנה ונטשתה" (שמות כ"ג, י"א), אני שוקד יחד עם חבריי במכון התורה והארץ, להקמת מנגנון שיסייע לחקלאים הרבים וגם לגננים (שלא יכולים למצוא פתרון הלכתי גם בהיתר מכירה) להפסיק את עבודתם לחלוטין במשך שנה שלמה בלא לדאוג כלל לטרדות הפרנסה. 

מדובר ברעיון אותו אקדם בכנסת שמטרתו הקמת קרן השתלמות מיוחדת - קרן שמיטה. הרעיון פשוט: במשך שש השנים שיקדמו לשנת השמיטה יפקידו החקלאים כספים לקרן, כאשר על כל שקל שלהם המדינה תפקיד כפול. בהתחשב בהערכות המוקדמות מדובר בכמה עשרות מיליוני שקלים בודדים בשנה, סכום שהמדינה בהחלט יכולה לעמוד בו. עם הגעת שנת השמיטה יוכלו החקלאים והגננים להשמיט לחלוטין את עבודת הקרקע ולקיים את המצווה בהידור ללא ספקות, ללא מחלוקות וללא חוסר הוודאות הכלכלית המלווה כל שנת שמיטה. 

והארץ? היא תחזיר לאותם חקלאים ולאוצר המדינה בריבית דריבית ביבול של השנה השמינית.

