אש יוקדת במסתרים

מתוך הספר "מעט מן האור" לספר במדבר

העומד לצאת לאור בימים הקרובים

בסוף פרשת במדבר מתארת התורה בהרחבה את ההכנות הנדרשות לכיסוי כלי המשכן בעת היציאה למסע במדבר, ובהגיעה לכיסוי מזבח הנחושת הריהי נוקטת בלשון יוצאת דופן: 
וְדִשְּׁנוּ אֶת הַמִּזְבֵּחַ, וּפָרְשׂוּ עָלָיו בֶּגֶד אַרְגָּמָן. (ד', י"ג)

שתי שאלות מעורר פסוק זה:

האחת: מה פשר ההדגשה "וְדִשְּׁנוּ אֶת הַמִּזְבֵּחַ" – הן בכיסוי כלי המשכן אנו עוסקים ולא בעבודתם?

והשנייה: מדוע נפרש על מזבח הנחושת בגד ארגמן, בשונה משאר כלי המשכן?
אך מאחרי שאלות אלה ניצבת שאלה שלישית, קשה מהן: 

הן בספר ויקרא (ו', ו') קובעת התורה: "אֵשׁ תָּמִיד תּוּקַד עַל הַמִּזְבֵּחַ, לֹא תִכְבֶּה", ואם אמנם יקדה האש על המזבח גם בשעת המסעות, כיצד פרסו על המזבח בגד ארגמן מבלי שתשרפהו האש?

רש"י, בפירושו לפרשתנו, משיב על כך בעקבות חז"ל:

ואש שירדה מן השמים רבוצה תחת הבגד כארי בשעת המסעות, 
ואינה שורפתו – שהיו כופין עליה פסכתר של נחושת.

תיאורה המופלא של האש הרובצת כארי על המזבח, מקורו בבבלי במסכת יומא (כ"א ע"ב):

אש של מערכה רבוצה כארי וברה כחמה ויש בה ממש...
ואילו תפקידו של הפסכתר מצויין בירושלמי יומא (ד', ו'): 

תניא: "אש תמיד תוקד על המזבח לא תכבה"

בשעת מסעות מה היו עושין לה?

היו כופין עליה פסכתר, דברי ר' יהודה.

ר' שמעון אומר: אף בשעת מסעות היו מדשנין אותה.

שנאמר: 'ודשנו את המזבח ופרשו עליו בגד ארגמן'.

הא אילו היה מזבח דליק לא היה בגד ארגמן נשרף?
ומוסיף הירושלמי ושואל: 
מה מקיים ר' יהודה 'ודשנו את המזבח'?
ומשיב: 
וירוון ביה! (היינו ירוו אותו בחמרי דליקה)

כדאמר ר' יהודה בן פזי: "ואכל ושבע ודשן" (דברים ל"א, כ').
האם "תמיד" זה תמיד?

לדעת ר' יהודה דלקה אפוא אש התמיד גם בשעת המסעות, וכדי שלא תשרוף את בגד הארגמן היו כופין עליה פסכתר. 
הפסכתר עצמו לא היה אלא אחד מכלי המזבח, כמצוין בפרשת תרומה: "וְעָשִׂיתָ סִּירֹתָיו לְדַשְּׁנוֹ" (שמות כ"ז, ג') ומתרגם אונקלוס את 'סירותיו': "פְּסַכְתְּרָוָתֵהּ", וה'סירה' הרי היא בפשטות – סיר.

אמנם לכתחילה נועד לפסכתר תפקיד אחר – לאסוף את הדשן ולפנותו מן המזבח (רש"י בשמות כ"ז, ו'), אך לדעת ר' יהודה שימש הפסכתר בעת המסעות 'שימוש משני' – כסיר מגן מפני אש.

לדעת ר' שמעון, לעומת זאת, לא היה מנוס מכיבוי אש התמיד בעת המסע, ודישון המזבח נועד אפוא לסילוק חמרי הבעירה וכיבוי האש.

לדעת ר' שמעון, הביטוי 'אש-תמיד' אין משמעותו אפוא אש הדולקת ללא הפסק, אלא אש שהדליקוה מידי בוקר ב"תמידות סידורית" בנקודת זמן קבועה, כדוגמת 'קרבן-התמיד' ו'מנחת התמיד' שהוקרבו פעמיים ביום דרך קבע, בין בחול בין בשבת (המלבי"ם בפירושו לספרא, ויקרא ו', ו').

אלא שהצו הנחרץ: "לֹא תִכְבֶּה!" שנאמר באש התמיד, קצת קשה להולמו עם כיבוייה בפועל בשעת המסעות. 
יתר על כן: במסכת זבחים (ס"א ע"ב) מצינו מסורת קדומה שיסודה בסדר עולם רבה: 
אש תמיד שירדה מן השמים בימי משה, לא נסתלקה מעל מזבח הנחושת אלא בימי שלמה (שהקים מזבח חדש בבית עולמים). 
משמע אפוא שאש זו לא כבתה אף בשעת מסעות (ועיין ברש"י בזבחים שם). האומנם יחלוק רשב"י על מסורת קדומים זו?
טבע ונס ב"אש התמיד"

אך הנה במדרש רבה לפרשתנו (ד', י"ז) מופיעה מחלוקתם של רשב"י ור' יהודה בלשון שונה, אשר ממנה משתמע שלדעת שניהם לא כבתה כלל אש-התמיד בעת המסעות וכה דברי המדרש: 

שנינו: "אש תמיד" – אף בשבת, אף בטומאה. "לא תכבה" – אף במסעות. 
מה היו עושין לה? כופין עליה פסכתר, דברי ר' יהודה. 
ור' שמעון אומר: אף בשעת מסעות מדשנין אותה 
שנאמר: "ודשנו את המזבח".

ומוסיף המדרש: 
על דעתו של ר' יהודה ניחא, שלכך לא הזכיר פסכתר (שהוא 'הסירות') עם כלי המזבח במסעות, שנאמר: "את המחתות ואת המזלגות ואת היעים ואת המזרקות" (ד', י"ד) ואינו מזכיר 'סירות'. למה? – שעל גבי האש היו כופין אותה. 
ואלו על דעתו של ר' שמעון "כל כלי המזבח" (שבהמשך הפסוק) – לרבות את הסירות.

ולעומת זאת: 
על דעתו של ר' שמעון: "ודשנו את המזבח" – ניחא.

ועל דעתו של ר' יהודה: היו מדשנין אותו והיו מניחים אש וחוזרין וכופין עליו פסכתר כדי שלא תכבה.

הטיב לבאר מדרש זה המהרז"ו (ר' זאב וולף) בפירושו למדרש רבה ובעקבותיו נלך אף אנו:

כבר מפתיחת המדרש: "לא תכבה" – אפילו בשעת מסעות" נראה שעיקרון זה מוסכם על הכל, אלא שלדעת ר' יהודה היו מדשנין את המזבח כדרכו – לפני היציאה למסע – באמצעות הפסכתר שנועד לאיסוף האפר, ולאחר מכן היו חוזרים ונוטלים את הפסכתר כדי לכסות בו את האש עד לסיום המסע, ואילו לדעת ר' שמעון היו מדשנין את המזבח כדרכו "אף בשעת המסעות", דהיינו, אף בעיצומו של המסע שנמשך לעתים כמה ימים היו מדשנין את המזבח, לצורך בעירת האש כתקנה, וממילא שימש הפסכתר רק לדישון המזבח ולא לכיסוי האש, וזה שלא נשרף בגד הארגמן, לפי "שהיה מעשה נסים" כלשון המהרז"ו.

ואכן המדקדק בלשון הירושלמי, "הא אילו היה מזבח דליק, לא היה בגד ארגמן נשרף?", ייווכח לדעת שמשפט זה צורף בבית המדרש הירושלמי לדברי ר' שמעון כ'רובד מאוחר' למדרש התנאים המקורי המופיע ב'ספרא', במגמה לבאר את מחלוקתם של רשב"י ור' יהודה, אך לדעת מדרש רבה המביא את מחלוקת התנאים כלשונה בספרא, "שניהם מודים שהיתה האש במזבח בשעת מסעות" (מהרז"ו).
מעתה יובן מדוע מציינת התורה בהדגשה מיוחדת "ודשנו את המזבח" – ללמדנו שדישון המזבח והכנתו לצורך אש התמיד שתוקד בו, לא בטלה אף בעת המסעות, ואפשר שאף בגד הארגמן שנפרש דווקא על המזבח ולא על שאר כלי המשכן, בא לרמוז בצבעו העז לאש התמיד שרבצה תחתיו.
ארגמן של מלכות

שמא תאמרו: הן כל זה היה בשכבר הימים, ומאז כבתה האש ואף בית המקדש חרב... ומאי לנו נפקא-מינה הלכה למעשה, הן גם בעת שייבנה בית המקדש במהרה בימינו לא נזדקק עוד לנדוד במדבר ולהדליק אש במזבח בעת מסע המחנות?

ובכן, עלינו להעמיק סוד ולהבין כי מגמת התורה להעביר אלינו מסרים ב"שפת המראות" המוצפנת ב'קודים' נסתרים.

התורה מבקשת לאותת לנו כי עלינו לנצור את האש העליונה שירדה משמים על המזבח מכל משמר, לבל תכבה גם בעת המסעות והנדודים.

זו האש שנגלתה למשה בהר חורב במעמד הסנה ועליה נאמר:

וְהִנֵּה הַסְּנֶה בֹּעֵר בָּאֵשׁ, וְהַסְּנֶה אֵינֶנּוּ אֻכָּל. (שמות ג', ב')
וזו האש שנראתה לעם ישראל כולו במעמד הר סיני:

וְהָהָר בֹּעֵר בָּאֵשׁ עַד לֵב הַשָּׁמַיִם. (דברים ד', י"א)
זו האש שנחרתה בלִבָּם של ישראל בעת מתן תורה: 

מִימִינוֹ אֵשׁ דָּת לָמוֹ. (דברים ל"ג, ב)
זו האש שיקדה כארי על המזבח בעת נדודי ישראל במדבר סיני, ונתגלגלה ממשכן למשכן עד בואה לשכון כבוד בהר הבית בירושלים.

וזו האש שיקדה בליבם של מקדשי השם שבכל הדורות, מאברהם אבינו שהושלך לכבשן האש ועד חנניה מישאל ועזריה, ומר' חנינא בן תרדיון שהקיפוהו בחבילי זמורות והעלוהו באש ועד העולים על מוקד האינקוויזיציה.

זו האש שעליה כתבה חנה סנש בעת השליחות שממנה לא שבה:

אשרי האש שבערה בסתרי לבבות.

וזו האש שבערה בעצמותיהם של הרוגי מלכות מן המחתרות, אשר עטו על גופם בגד אדום של נידונים למוות וראו בו בגד ארגמן של מלכות.

זו האש של מסירות הנפש אשר יקדה בלב הלוחמים לתקומת ישראל מיני קדם...

ואני ראיתיה דולקת בעיני חברי בחטיבת הצנחנים, אשר חרפו נפשם למען גאולת ירושלים במלחמת ששת הימים.

את העיניים הדולקות האלה תיאר יוסי גמזו באחד מבתי שירו – הכותל, והמילים היקרות, המשלבות בשיר זה את הביטוי "ארגמן של מלכות", מעלות לנגד עינינו מראות רחוקים, של בגד הארגמן העוטף בהוד מלכות את אש התמיד:
עָמְדָה בִּשְׁחֹרִים מוּל הַכֹּתֶל

אִמּוֹ שֶל אֶחָד מִן הַחִי"ר

אָמְרָה לִי: עֵינֵי נַעֲרִי הַדּוֹלְקוֹת הֵן

וְלֹא הַנֵּרוֹת שֶׁבַּקִּיר - - - 

אָמְרָה לִי: צִיּוֹן הַר הַבַּיִת 

שָׁתְקָה לִי: הַגְּמוּל וְהַזְּכוּת

וּמַה שֶּׁזָּהַר עַל מִצְחָהּ בֵּין עַרְבִַּים

הָיָה אַרְגָּמָן שֶל מַלְכוּת.










חנן פורת
מדרשיר

המאמר "אש יוקדת במסתרים" מתמודד עם השאלה הטעונה: כיצד שמרה האומה על אש התמיד היוקדת על גבי המזבח בעת המסעות במדבר... ובעת נדודיה בכל הדורות.

אש זו, שבערה בסתרי לבבות, יקדה גם בלִבה של 'יהדות הדממה' מאחורי מסך הברזל בברית המועצות לשעבר, ועליה כתב יצחק מאיר את השיר "לאש הכבושה".

על הרקע לכתיבת שיר זה סיפר יצחק מאיר:

שיר זה נכתב לועידת בני עקיבא בשנת תשכ"ט, כשנתיים לאחר שחרור ירושלים. 

בשעה שכתבתי שיר זה עמדה לנגד עיני האש הכבושה שיקדה בחשאי בלבם של יהודי ברית המועצות

וניצניה החלו להראות מבין החרכים בעקבות מלחמת ששת הימים, עד שהיתה ללהבה גדולה אשר בקעה את שערי מסך הברזל.

לָאֵשׁ הַכְּבוּשָׁה / יצחק מאיר

לָאֵשׁ הַכְּבוּשָׁה תַּחַת אֵפֶר אָשִׁירָה,

לְפֶלֶג רוֹתֵחַ בְּסֹהַר קְרָחִים,

לְזֶרַע חִטִּין, טָמוּן בִּשְׂדֵה שֶׁלֶג,

בּוֹ נָמָה לָהּ פַּת מְלָכִים.

לַקּוֹל הַגּוֹאֶה בְּאוֹקְיָנוֹס הַשֶּׁקֶט,

לַגֵּו הַזָּקוּף בְּקוֹמַת-מוּשְׁפָּלִים,

לָאִישׁ שֶׁנִּשְׁבַּע כִּי שַׁלְשֶׁלֶת מַטְבַּעַת,

בִּבְשַׂר אֶזְרוֹעוֹ חוֹתַם תְּפִילִין.

לָ"אִם אֶשְׁכָּחֵךְ", הָעוֹטֵר שְׂפָתַיִם,

קְמוּצוֹת בִּנְשִׁיקָה סְמוּקַת אַהֲבוֹת,

וּלְכָל נֵרוֹתַיִךְ, אַתְּ, יְרוּשָׁלַיִם,

אֲשֶׁר בָּעֲרוּ בִּמְנוֹרַת הַלְּבָבוֹת!
* לאור ההלכה

מאה ברכות בשבת
שאלה: האם ישנה חובה לברך בכל יום ובכלל זה בשבתות מאה ברכות, והאם גם נשים חייבות בזה, והיאך מחשבים את היום?

תשובה: אכן זו חובה, וכן מובא במסכת מנחות (מג, ב): "אמר רבי מאיר: חייב אדם לברך מאה ברכות בכל יום". וכן נפסק בשולחן ערוך (או"ח מו, ג). ואמרו חכמים (במד"ר יח, כא) שדוד המלך תיקן זאת בעת שהיתה מגפה, ומתו בכל יום מאה נפשות מישראל, והבין דוד ברוח הקודש שזה מפני שאין מברכים לה' בשלמות, במאה ברכות בכל יום, ועמד ותיקן לישראל שיהיו מברכים בכל יום מאה ברכות. והכוונה בכל יממה. 

ביום חול, מי שמתפלל שלוש תפילות ואוכל שלוש סעודות מברך 107 ברכות, וזאת בלי להחשיב את ברכות 'אשר יצר' ומה שהוא טועם מחוץ לסעודות. אבל בשבת, כיוון שבתפילות עמידה יש רק שבע ברכות, יוצא שעם הסעודות והקידושים מברכים רק 81 ברכות. וכדי להוסיף עוד ברכות, מגישים כיבוד בין הסעודות, וכן יש מביאים מיני ריח כדי לברך עליהם, וכמובן מחשבים גם את הפעמים שמברכים 'אשר יצר'. וכך מגיעים למאה ברכות. וכאשר אדם מוצא שאינו מצליח להגיע למאה ברכות, יצרף בדיעבד את הברכות שהוא שומע מפי העולים לתורה ולהפטרה. ובשעת הצורך אפשר לצרף גם את הברכות ששומעים משליח הציבור בחזרת הש"ץ. וכן נוהגים כולם ביום הכיפורים, שהואיל ואין אוכלים, רק על ידי צירוף שמיעת ברכות העולים לתורה אפשר להגיע למאה ברכות (ע' מ"ב מו, יד). 

במצווה זו חייבים הגברים, שהם מחויבים להתפלל שלוש תפילות ביום, ועל ידי כך, יחד עם הסעודות, מגיעים ליותר ממאה בברכות בכל יום. אבל נשים פטורות משלוש תפילות בכל יום, וממילא אפילו בימי חול אין בידן אפשרות להגיע למאה ברכות. 










הרב אליעזר מלמד
* לאור הדף היומי

כ"ו אייר- ג' סיון    סוטה ז- יג

הקב"ה מטיל שלום בין איש לאשתו (סוטה ז ע"א)

המשנה (סוטה ז ע"א- ע"ב) מתארת את המעמד הקשה והמבזה המתרחש בבית המקדש כשאשה נשואה מובאת לשם לאחר שנסתרה עם אדם אחר בפעם השניה, ולאחר שכבר התרו בה בפני עדים שלא תעשה זאת. לטענתה, היא טהורה, ולא היה דבר בינה לבין אותו שהתייחדה עמו. מצב שכזה יוצר משבר אימון חריף בין בני הזוג. הבעל חושד, ויש רגליים לדבר שמשהו בהתנהגותה המוסרית של אשתו לא תקין, בנוסף לזאת שהיא לא היתה רגישה לתחושותיו ואזהרתו של בעלה, ונסתרה שוב עם אותו גבר זר. קיימת אמנם אפשרות להתגרש ולפרק את המשפחה, מאחר ולא ניתן לכפות על האשה לשתות את המים המרים וכל המתלווה לזה, אך "פרשת סוטה" עוסקת כשהאיש והאשה מעונינים לשקם את הזוגיות, והאשה מסכימה לשתות את המים המרים. אין מקיימים משפט בין האיש והאשה, בשאלה מי צודק. ההכרעה האם חשדו של הבעל נכון, או שהאשה דוברת אמת, יהיה באופן ניסי - הקב"ה יכריע בדבר. כל זה בתנאי בסיסי, שגם האיש מנוקה מעוון, "שלא בא ביאה אסורה מימיו אחר שהגדיל" (רמב"ם הל' סוטה ב, ח). 

כשמאיימים עליה, אומרים לה: "עשי לשמו הגדול שנכתב בקדושה שלא ימחה על המים" (סוטה ז ע"א), אך אם בכל זאת יש צורך: "אמר הקב"ה: שם הגדול שנכתב בקדושה, ימחה על המים בשביל להטיל שלום בין איש לאשתו" (ויקרא רבה [וילנא] פרשה ט, ט). הרמב"ן רואה בשיקום המשפחה משמעות ערכית נעלה גם לחיי העם כולו: "אין בכל משפטי התורה דבר תלוי בנס זולתי הענין הזה, שהוא פלא ונס קבוע שיעשה בישראל בהיותם רובם עושים רצונו של מקום. כי חפץ למען צדקו ליסר הנשים שלא תעשינה כזימת יתר העמים, ולנקות ישראל מן הממזרות שיהיו ראויים להשרות שכינה בתוכם. ...הנס הגדול הזה שהוא נעשה להם לכבודם ולהיותם עם קדוש" (רמב"ן במדבר ה, כ).  שיקומה של המשפחה, טהרתה של האשה לאחר החשד שדבק בה, הוא בסיס להשראת שכינה על העם כולו. 










הרב יהודה זולדן

אורו של ספר ומבוא לספר:

"כנגד כל הסיכויים" / חגי הוברמן
בפרשת בהר לפני שבועיים, הובאו ב'מעט מן האור' דברי רקע והערכה לספרו החדש של חגי הוברמן "כנגד כל הסיכויים".

ספר זה מתעד בהרחבה את סיפורה של ההתיישבות היהודית ביהודה ושומרון מאז מלחמת ששת הימים ועד היום, וניתן להגדירו כספר חובה לכל מי שמבקש לדעת את תולדותיה של התיישבות זו על יסוד עובדות ונתונים המעוגנים במציאות ולא על בסיס סברות כרס ודמיונות מעוותים.

אך לצד האינפורמציה רבת הערך, מן הראוי לעמוד הרוח שפיעמה מאחורי המעשים וחוללה אותם במשך שנות דור.

להבהרת נקודה זו נועד המבוא לספר, שנכתב על ידִי לפי בקשתו של חגי הוברמן, וכותרתו: "ושבו בנים לגבולם".

חלקו הראשון של המבוא הובא לפני שבועיים, ובסופו הובאו דברי הראי"ה קוק זצ"ל המחדד את ההבדל בין "ציונות של מקלט בטוח" ל"ציונות של אמונה וגאולה", וכה דבריו:

"מקור הציונות הוא המקור הקדוש העליון – התנ"ך והוא הנותן לה את העומק וההוד.
לא הד קול שעם שנאוי בעולם הולך לבקש לו מקלט בטוח מרודפיו – הוא לבדו ראוי להשיב לתנועת עולמים זו את חייה, אלא שגוי קדוש, סגולת העמים, גור אריה יהודה נעור מתרדמתו הארוכה והנה הוא הולך ושב אל נחלתו: אל גאון יעקב אשר אהב סלה. ונשמה זו אי אפשר שתהיה נזרקת בתנועה הציונית, כל זמן שעל מצחה חקוק אות קין של הפרגרף (עליו הוחלט בקונגרס הציוני): "שהציונות דבר אין לה עם הדת".

ובכן, ויכוח זה בדבר שורשיה של הציונות ומגמותיה הוצג באופן נוקב על ידי הראי"ה כבר לפני קרוב למאה שנה, ועליה נסוב חלקו השני של המבוא המובא לפניכם בזה.

חלק ב'

מ"גשר" – ל"ראש גשר"
כנקודת מוצא לבירור הופעת "ציונות של אמונה וגאולה" בתולדות הציונות, מן הראוי להדגיש כי תפיסת עולם זו לא התחילה בהתיישבות ביש"ע לאחר מלחמת ששת הימים, ו'מניות היסוד' שלה אינן נזקפות כמובן רק לזכותו של 'גוש אמונים'.

השקפת עולם זו שורשיה נטועים בראשית הציונות הדתית וביטויי הגשמתה פזורים בכל רחבי הארץ, ובכללם בקיבוץ הדתי ובאיגוד המושבים של הפועל המזרחי.

אך יחד עם זאת יש לציין כי עד מלחמת ששת הימים נתפסה הציונות הדתית כמחרה-מחזיקה אחרי המפעלים הגדולים של הציונות וקולה הייחודי לא היה למורה דרך לתנועה הציונית הכללית, ואילו לאחר המלחמה החל קולה של הציונות המאמינה להישמע ברמה והיא היתה זו שהובילה את מפעל ההתיישבות וקבעה במידה רבה את 'סדר היום' של התנועה הציונית.

ניתן לומר כי מכאן ואילך לא הסתפקה הציונות הדתית בתפקידה – החשוב כשלעצמו – להיות גשר מחבר בין חלקי העם, אלא חתרה להיות ראש גשר המציב קריאת כיוון ומתווה אוריינטציה למדינה כולה.
מאי נפקא מינא?
כי זאת יש לדעת ולהבהיר הבהר היטב:

ההבדל בין 'ציונות של מקלט בטוח' ל'ציונות של אמונה וגאולה' אינו נותר רק בספירה הרעיונית אלא יש לו השלכות קונקרטיות בסוגיות המכריעות של ההוויה הציונית הלכה למעשה.

בשורות הבאות נמנה כמה מהשלכות אלה:

א. על פי תפיסת הציונות כ'מקלט בטוח', נובע המניע הבסיסי לעליה וקיבוץ גלויות – מפחד האנטישמיות, ובמקום שבו אין אנטישמיות גלויה – כדוגמת ארה"ב, קנדה וכד', אין צידוק ממשי לעלייה.

לעומת זאת, על פי התפיסה של 'ציונות של גאולה', אין מקום בכל מקרה לקיום יהודי בגולה, והמוטיבציה לעלות ארצה נובעת מעצם הרצון לדבוק בארץ ישראל ולבנות בה בית חיים לכל יהודי באשר הוא שם.

ב. על פי תפיסת הציונות 'כמקלט בטוח' – אין משמעות מיוחדת לבחירה דווקא בארץ ישראל, ובוודאי לא להיאחזות בכל חבלי ארץ ישראל. לדידה של גישה זו ניתן להסתפק בחלק מן הארץ ואפשר לוותר דרך משל על חבלי יהודה ושומרון – לנוכח בעיות דמוגרפיות או לחצים פוליטיים, שכן העיקר הוא למצוא מקום לריכוזו של העם היהודי, והארץ אינה אלא אמצעי לכך.

לעומת זאת על פי השקפת העולם של 'ציונות של גאולה' דבקותו של העם בארצו יש בה ערך עצמי אורגאני. הקשר בין ארץ ישראל ועם ישראל הריהו כקשר שבין גוף ונשמה וכל ניתוק מאחד מחבלי הארץ דומה לקיצוץ איבר מגוף האדם.

ג. על פי תפיסת הציונות כ'מקלט בטוח', נמדדים ערכם של הארץ והמדינה בהבטחת ביטחונם של היהודים החיים בהם, וברגע שמרחפת סכנה על קיומם, או אפילו בשעה שמדינת ישראל הופכת למקום פחות בטוח מאשר ארצות הגולה, ממילא בטל הטעם היסודי לקיומה, והירידה מן הארץ הינה לגיטימית.

לעומת זאת על פי 'ציונות של גאולה' – גם אם כרוכה הישיבה בארץ בייסורים קשים ובסכנה ביטחונית, לא מתמעט ערכה הסגולי, אלא אדרבה – מתעצמת האהבה ומסירות הנפש כלפיה.

ד. וזה אולי ההבדל הגדול מכל:

לפי תפיסת הציונות כ'מקלט בטוח', מצטמצם התפקיד הציוני בהבטחת קיומה של המדינה, ואילו שאלת דמותה היהודית ותרבות החיים שבה נותרת פתוחה ומנותקת מהרעיון הציוני כשלעצמו.

לעומת זאת לאור התפיסה של 'ציונות של גאולה' אין קיבוץ הגלויות, תקומת המדינה וביטחונה אלא נדבכים ראשונים – חשובים כשלעצמם - במהלך שיבת ציון, אבל בכך לא תם חזון שיבת ציון: "השיר לא תם הוא רק מתחיל" ולפנינו עוד יעדים כבירים, שהם חלק אינטגראלי של הציונות, ובראשם: הקמת "ממלכת כהנים וגוי קדוש", השבת שכינה לציון, כינון מלכות בית דוד ובניין בית המקדש – כנקודת מפתח לתיקון עולם במלכות ש-די.

. . .

במאמר מוסגר נציין, שהבחנות יסודיות אלה בין הגישות השונות לציונות, נכונות כמובן ב'תנאי מעבדה' בלבד ואילו בפועל שזורות הן זו בזו ומוצאות את ביטויין בזרמים שונים בתולדות הציונות, מתנועת העבודה ועד הרביזיוניסטים.

אך על אף כל זאת בשורש הדברים לא זזה האמת ממקומה, וההבחנה העמוקה בין 'ציונות של מקלט בטוח' ל'ציונות של גאולה', היא היא העומדת במוקד הוויכוחים המטלטלים כיום את החברה והמדינה.
סלע איתן
מפעל ההתיישבות ביהודה ושומרון על כל המציאות הרוחנית והחינוכית שנרקמה ועוצבה בו במאות ישיבות, אולפנות ובתי מדרשות, מציב בעצם הוויתו אתגר גדול לתנועה הציונית כולה ומחייב אותה לשאול את עצמה מאין באה ולאן פניה מועדות.

אין זו התמודדות קלה לחברה הישראלית, ולצד ביטויים של הזדהות ואף התלהבות מהתיישבות ביש"ע, אנו מוצאים גילויים קשים של ראקציה ופחד, התנכרות ואיבה, שהגיעו לשיאם ב'התנתקות' האומללה מצפון השומרון וחבל עזה, תוך גירוש יהודים מביתם ועקירתם מאדמתם. 

אך אף על פי כן ולמרות הכל ניצב מפעל ההתיישבות הגדול ביהודה ושומרון כסלע איתן בלב ים סוער והוא מבשר לרחל אמנו בת דמותה של כנסת ישראל:

"מִנְעִי קוֹלֵךְ מִבֶּכִי וְעֵינַיִךְ מִדִּמְעָה
כִּי יֵשׁ שָׂכָר לִפְעֻלָּתֵךְ נְאֻם ה' 

וְשָׁבוּ מֵאֶרֶץ אוֹיֵב
וְיֵשׁ תִּקְוָה לְאַחֲרִיתֵךְ נְאֻם ה'

וְשָׁבוּ בָנִים לִגְבוּלָם" (ירמיה ל"א, טו-טז).

וכנגד כל נמהרי הלב וחלושי הדעת המבקשים לעקור חלילה בנים מגבולם, עוד ישמע ברמה דבר ה' אשר דיבר טוב על ישראל לעיני העמים כולם:

"יָבֵשׁ חָצִיר נָבֵל צִיץ
וּדְבַר אֱ-לוֹהֵינוּ יָקוּם לְעוֹלָם" (ישעיה מ', ח).










חנן פורת

פרס ישראל למעש הציוני האמיתי
ד"ר ארווינג וצ'רנה מוסקוביץ, ידועים כמי שנותנים מכספם וממרצם לבניין הארץ, זכויות רבות להם בבנין ירושלים השלמה.

ביום ירושלים יחולק לראשונה פרס מוסקוביץ' לציונות. פרס חדש שהמשפחה  החליטה לתרום כדי להרים את הדגל וליתן כבוד למי שמשיבים את הרוח אל הציונות האמיתית. כל אחד מהזוכים יקבל סך של  50,000$  כדי לשים עטרה בראשו של מי שתורמים למדינה – את הלב. 
וועדה ציבורית בחרה להעניק את הפרס לשלושה זוכים: משה (מושקו) מושקוביץ, בן 84 ממחדשי ההתיישבות בגוש עציון, הרב דוד פנדל, ראש ישיבת ההסדר בשדרות, ותא"ל (מיל) רן פקר, מהמצטיינים בטייסי חיל האוויר ומי שהקים פרויקט של חינוך נוער מצוקה לשירות בצה"ל-  "צהלה". 

* מושקו היה חבר במשואות יצחק הישנה שבגוש עציון והקים עם חברי שחזרו מהשבי את משואות יצחק החדשה אחר נפילת הגוש. כל המכירו יודע כי ידיו רב לו בהקמת מוסדות תורה וישובים, ביניהם אלון שבות וישיבת הר עציון, העיר אפרת והישוב גבעות, ישיבת אור עציון ומרכז שפירא. וכן להצלת מאות ספרי תורה ששרדו את השואה.
* הרב דוד פנדל, ראש ישיבת ההסדר בשדרות, עומד בראש האנשים המפעל התורני בעיר שהוא חוט השידרה של שדרות בימים הקשים האלו. הישיבה שלו משמשת שנים רבות לב הגרעין התורני בעיר ומקור של עוצמה עבור כל תושבי שדרות. כל מי שקצת פועל בשדרות יודע על ההשפעה המשמעותית של הרב על אוכלוסיות רחבות בה. 

* תא"ל (מיל.) רן פקר (רונן), בן 72, מייסד פרוייקט "צהלה" לחונכות נוער. היה מגיבורי חיל האוויר הישראלי, חלק נכבד מהשנים האחרונות מקדיש רן פקר לנוער במצוקה ולנוער בשכונות ובפריפריה. פקר הופך את הנוער הזה לתאב גיום ותרומה למדינה. תוצאות עבודתו הברוכה בעניין, ניכרות בכל פינה בצה"ל.

יודעים אנו שיש רבים וטובים שמועמדותם הוגשה לפרס זה, וקצרה היריעה להעניק פרס לכולם, יש לקוות כי פרס הציונות יהפוך למסגרת קבועה מידי שנה, ורבים יזכו ליהנות ממנו... ומכל מקום הן העיקר אינו הפרס אלא המעשים עצמם שחותמם ניכר בפניה היפות של הארץ הזאת.
טקס הענקת הפרס יתקיים ביום שחרור ירושלים, 
ביום שני כ"ח באייר התשס"ח (2.6) בשעה 19:30 בעיר דוד.
מיד לאחר הטקס יערוך שלמה גרוניך את ההופעה "מסע אל המקורות".
האירוע פתוח לקהל, ניתן להירשם ולקבל כרטיסים דרך אתר פרס מוסקוביץ:

http://www.moskowitzprize.com/
מכאן נברך את הזוכים  ואת יוזמי הפרס, הפרגון והעין הטובה  יכולים לחולל פלאים במחננו בפרט ובעם בכלל. 

מערכת מעט מן האור
ציון הלא תשאלי
לשלום אסיריך !
 8227 ימים זועק  יהונתן מבור כלאו, עד מתי?!  
לפרטים ופעילות:    www.freepollard.net טלמסר 054-6437218
* מרימים את הדגל
לפני 40 שנה, בזמן שנגעו ראשוני הצנחנים בקודשי האומה עבר רטט בכל לב יהודי. האומה הרגישה שדבר מה עמוק התגלה עליה ממעמקי נפשה. האם התחושות החזקות של אותם ימים נשגבים, הולכים ומתעממים או הולכים ומתגברים ?

עד לשנים האחרונות הורגש יום ירושלים בעיקר בירושלים עצמה, אבל ברחבי הארץ היה זה יום חול רגיל, אולם לאחרונה מורגש השינוי והוא הולך ומתגבר משנה לשנה. 

ביותר ויותר מקומות יש היום אפשרות להביא את אורה של ירושלים לציבור הרחב,בערד ובאשקלון, בחדרה וברמת השרון, בצפת ובעכו ובעוד כ- 50 מקומות בכל רחבי הארץ יציינו את יום ירושלים ברשות הרבים הישראלית.

גרעינים, תנועות הנוער  ומוקדי עשייה שונים מארגנים מצעדגלים, תפלות ברחובה של עיר ועצרות חגיגיות, אליהם מצטרפים ישיבות, אולפנות מוסדות חינוך ובעז"ה בצאתה משנת ה- 40  מחברת ירושלים חיבורי כוחות בכל מקום ואתר ברחבי הארץ המאפשרים לנו להגדיל את עוזה ותפארתה של עיר קודשנו ובכך לסלול דרכים להופעת אור הקודש על האומה בתהליכים המורכבים של גאולתה. יהי רצון שיהיו תהליכים אלו של חיבורי הכוחות הולכים ומתעצמים עד יגדל האור וישגא למאוד מאוד.

להצטרפות לפעילות ולפרטים נוספים: מוקד מרימים את הדגל 054-5684341
