"בתוך עמי אנכי יושבת"

המשנה ראש השנה (א', ב')מציינת בלשון מיוחדת את הדרך בה נדון העולם בראש השנה, וכה דברה:

"בראש השנה כל באי עולם עוברין לפניו כבני מרון

שנאמר: היוצר יחד לבם המבין אל כל מעשיהם" (תהלים ל"ג, טו).

מה פשר הביטוי הסתום "בני מרון", ומה הקשר בינו לבין הפסוק המובא לו כאסמכתא?

בגמרא בראש השנה (י"ח ע"א) מובאים לביטוי זה שלושה פירושים:

"מאי כבני מרון? בבבל תרגומו: כבני אמרנא – (כבני צאן).

ריש לקיש אמר: כמעלות בין מרון (ויש גורסין: כמעלות בית חורון).

רב יהודה אמר שמואל: כחיילות של בית דוד".

ומוסיפה הגמרא: " וכולן נסקרין בסקירה אחת, שהרי שנינו:

"היוצר יחד לבם המבין אל כל מעשיהם"

ומדקדקת הגמרא ושואלת: "מה בא פסוק זה ללמדנו?

אם כוונתו לומר שהבורא ברא את לבם של בני האדם שווים זה לזה, הרי רואים אנו שאין הדבר כן (ואין לבו של אחד דומה לשני) אלא וודאי זו כוונת הפסוק: היוצר רואה יחד לבם ומבין אל כל מעשיהם.

. . . 

אין ספק שלפנינו דברים עמוקים ונסתרים, המגלים טפח ומכסים טפחיים, כפי שמציין הרמב"ם בפירושו למשנה זו: "והנגלה מזה המאמר – מבואר – כאשר תראה, אבל הנסתר – עניינו קשה מאד בלי ספק". 

ולנו לא נותר אלא לנסות לפענח אפס קצהו של 'נסתר' זה.

שלושת "בני מרון"

בראש וראשונה הבה נתבונן בשלושת הפירושים לביטוי "כבני מרון" וננסה לעמוד על המכנה המשותף לכולם.

לפי הפירוש הראשון, 'בני מרון' הם בני צאן העוברים בזה אחר זה, והרועה סוקר אותם, כל אחד בפני עצמו – ב'השגחה פרטית'.

פירוש זה וודאי עמד לפני מחבר הפיוט "ונתנה תוקף", ולפיכך כתב: 

"וכל באי עולם, יעברון לפניך כבני מרון" ומיד הוסיף ופירש: 

"כבקרת רועה עדרו מעביר צאנו תחת שבטו".

ברם יש לשים לב כי הרועה אינו רואה רק את הכבשה הבודדת ולנגד עיניו עומד העדר כולו, שהרי עצם המניין מעיד על רצונו לפקוד את כולן 'בסקירה אחת'.

כיוצא בו הפירוש השני של ריש לקיש: כמעלות בית מרון - בגליל – או בית חורון - בארץ בנימין.

לפנינו דימוי למשעול צר, בו נסקר הטור המתפתל במעלה ההר, כולם ביחד וכל אחד לחוד.

דברים אלה נכונים גם לפירוש השלישי: "חילותיו של בית דוד", שאף הם עובדים בסך – כיחידה צבאית אחת, תוך תשומת לב לכל חייל – ומקומו ביחידה.

ובכן, המכנה המשותף לכל הדימויים, בא לידי ביטוי בשילוב בין השגחה פרטית להשגחה כללית.

אך עדיין ניצבת לפנינו השאלה: האם לפנינו שני מסלולי השגחה נפרדים, שהקב"ה מסוגל לבוחנם בו-זמנית, או שיש קשר ביניהן והן משפיעות זו על זו.

שאלה עמוקה זו נבחנת ברובד הפילוסופי ברמב"ם בהלכות תשובה (ו', ה') ונרמזת בפירושו כאן למשנה (ועיין בתוספות יום טוב שנדרש לכך).

אך במסגרת עיון זה, רצוני לעמוד על יחסו של הפרט אל הכלל, מנקודת מבט פסיכולוגית וסוציולוגית, העומדת למבחן יום-יומי.

הבה נתבונן דרך משל בחייל הנמנה על יחידה צבאית, כ"חיילות בית דוד".

יכול הוא לכאורה לדאוג רק לעצמו ולציודו, לשלמות גופו ולהשגיו האישיים, אך אם יעשה כך, לא יוכל לבצע כהלכה את תפקידו כחלק מהיחידה – הנדרשת לבצע את משימתה כחטיבה אורגנית אחת ולא כאוסף של בודדים.

נמצא, שיחסו של הפרט ליחידה כולה, קובע את ערכו ומעמדו ביחידה, האם הוא מסור לה וליעדיה או שהוא 'סויציומט', שגם אם מדיו מגוהצים ונשקו נקי ללא רבב אין לו מקום בה.

"ויהי היום…"

נקודה יסודית זו מגלה לנו הזוהר הקדוש, בתחילת פרשת 'בשלח' (חלק ב', דף מ"ב) אגב עיון בפרשת אלישע והאשה השונמית. 

בספר מלכים ב' (פרק ד') מסופר על האשה הגדולה משונם, הטורחת במסירות רבה לארח את הנביא אלישע בביתה, ומכינה למענו "עלית קיר קטנה" ובה "מיטה ושולחן כסא ומנורה".

"ויהי היום ויבוא שמה, ויסר אל העליה וישכב שמה", וביום ההוא מבקש אלישע להשיב לאשה השונמית כגמולה, והוא אומר: "הנה חרדת אלינו את כל החרדה הזאת, מה לעשות לך, היש לדבר לך אל המלך או אל שר הצבא?" אך היא משיבה בחן לשונה: "בתוך עמי אנכי יושבת".

אלישע אינו מרפה וחוזר ושואל את גיחזי נערו: "ומה לעשות לה", וגיחזי, משיב: "אבל בן אין לה ואישה זקן" ובעקבות זאת מבטיח אלישע: "למועד הזה כעת חיה את יולדת בן".

. . . 

אומר הזוהר הקדוש: "ויהי היום" – אותו יום ראש השנה היה שבו נפקדות העקרות ונפקדים כל בני אדם.

ומהו שאמר אלישע: "היש לדבר לך אל המלך או אל שר הצבא?" הן אשה יושבת בביתה ואין דרכה לשוטט בהיכלי מלך?

אלא בראש השנה יושבים כל בני אדם בדין והקב"ה נקרא מלך, ולפיכך שאל אותה היש לדבר למענך אל מלכו של עולם או אל מלאכיו עושי דברו".

וממשיך הזוהר: "ומהי תשובתה "בתוך עמי אנכי יושבת"?

אלא באותה שעה שדין תלוי בעולם, לא יפרד אדם מן הכלל. לבל ידונו אותו לבדו ויתפסוהו בעוונו, ואל יפרוש מעַמו אלא יהיה עִמו, לפי שרחמיו של הקב"ה על עמו כולו.

על כן אמרה השונמית "בתוך עמי אנכי יושבת" ואיני רוצה לפרוש מהם, כי זו דרכי ובה אלך תמיד".

דברי הזוהר נותנים לתשובתה של השונמית מימד חדש ועמוק: אין כוונתה רק לדחות בנימוס את אלישע ולומר לו: אני מסודרת – אין בעיות (כפי שפרשו רש"י והרד"ק), אלא להציב בפניו השקפת עולם שלמה האומרת: מעייני אינם נתונים לצרכי הפרטיים, כי בתוך עמי אנכי יושבת, ובשלומו לי שלום. יגונו – יגוני, ושמחתו – שמחתי! …וגם החסד שגמלתי עמך נוסע מנקודת מוצא זו ולא על מנת לקבל פרס הוא בא.

. . . 

דבריה של השונמית – יפים על פי הזוהר לכל עת, אך משמעות מיוחדת נודעת להם ביום הדין, בו נקודת המבחן עליה נידון האדם, הינה – דבקותו בעמו והתבטלותו כלפיו, כדרך שהחייל "מחיילות בית דוד" נבחן במסירותו ליחידה מובחרת זו. 

לתת חיבוק – לחבקוק

אמנם יש להוסיף ולהעמיד דברים על דיוקם:

גם בשעה שמתמסר אדם למען הכלל, ראוי הוא שישאל את עצמו: מה הנקודה המיוחדת בה בכוחי לתרום לכלל מתוך מיצוי כוחותי המיוחדים לי ומתוך מימוש אישיותי שלי?

על כן מתעקש אלישע לברר: "מה לעשות לה?" באופן אישי, ומברכה לבסוף בבן, אשר יגלם באישיותו את הכוחות הגדולים הטמונים בה, ויוסיף בכך נדבך לבניין האומה כולה.

לא בכדי מגלה לנו הזוהר שהבן שנולד לאשה השונמית הוא הנביא חבקוק שבא משני 'חיבוקים', האחד של אמו והשני – של אלישע… שוו בנפשכם מה היה, אלמלא זכתה השונמית ללדת את חבקוק, האם לא היה חסר עם ישראל נביא יחיד ומיוחד, שזכה להעמיד את כל התורה על יסוד אחד: "וצדיק באמונתו יחיה" (חבקוק ב', ד) (על פי מכות כ"ב ע"א).

. . . 

ואף על פי כן לא זזו דברי הזוהר הקדוש ממקומם:

כי עיקר מעייני האדם מישראל צריכים להיות נתונים לאהבת עמו ולציפייה לישועתו כדברי הרמח"ל, במסילת ישרים ב'ביאור חלקי החסידות':

"כי אין הקב"ה אוהב אלא למי שאוהב את ישראל!

וכל שהאדם מגדיל אהבתו לישראל גם הקב"ה מגדיל עליו".

על כן בראש השנה מה טוב להתעצם בדברי האשה הגדולה:

"בתוך עמי אנכי יושבת" – 

ולא אפרד ממנו – לחיים ולמוות!












חנן פורת

היוצר יחד לבם

"בראש השנה כל באי עולם עוברין לפניו כבני מרון

שנאמר: היוצר יחד לבם, המבין אל כל מעשיהם" (תהילים ל"ג, טו)






(ראש השנה א', ב')

חוקרי המשנה מציינים שהמילה "מרון" מקורה במילה היוונית 'נומרון', 

ומשמעותה: יוצאי צבא, הנמנים (נומר) על יחידה צבאית.

ואכן לכך מכוונים דבריו של שמואל בגמרא בראש השנה (י"ח ע"א)

אלא ששמואל אינו מסתפק בחיילים 'רגילים' והוא תובע שיהיו:

"כחיילות של בית דוד" שמגמתם להגשים את היעדים הגדולים ולהביא:

"כבוד לעמך, שמחה לארצך, ששון לעירך וצמיחת קרן לדוד עבדך".

והסיסמא הנישאת על שפתיהם, בעקבות יואב שר-הצבא:

"חזק ונתחזק בעד עמנו ובעד ערי א-לוהינו

וה' יעשה הטוב בעיניו" (שמואל ב' י', יב)

ומניין לנו שזו נקודת המבחן לכל "באי עולם העוברין לפניו כבני מרון"?

פשוטו של מקרא – שהבורא היוצר את הלב יודע את מחשבותו ומעשיו

כדרך שנאמר: "…היוצר עין – הלא יביט?" (תהילים צ"ד, ט)

אבל עדיין יש להבין מה פשר ההדגשה: "היוצר יחד לבם"?

אלא וודאי כוונת הכתוב לומר שאע"פ שבני האדם שונים זה מזה

מכל מקום יצר ה' את שורש לבם אחד ובעומק לבם פועמת תחושת היחד.

ועל כן ניתן לתבוע מהם להושיט יד זה לזה באהבה, 

וללכת יחד – כחיילות של בית דוד – בדרך העולה לירושלים.






יַחַד

עוֹד נֵדַע יָמִים טוֹבִים מֵאֵלֶּה,

עוֹד נֵדַע יָמִים טוֹבִים פִּי אֶלֶף

שָרָשֵינוּ יַעֲמִיקוּ סֶלַע

כְּמוֹ אֲרָזִים בָּהָר.

רַק אִם נַאֲמִין בּעֹז הָרוּחַ, 

רַק אִם נַאֲמִין וְלֹא נָנוּחַ

מִן הַמְּצָרִים אֶל יַם פָּתוּחַ

כְּמַיִם רַבִּים נִסְעַר.

יַחַד – כָּל הַדֶּרֶךְ,

יַחַד – לֹא אַחֶרֶת.

יָד בְּיָד נוֹשִיט לַטּוֹב

שֶעוֹד יָבוֹא, בּוֹא יָבוֹא.

יַחַד – כָּל הַדֶּרֶךְ,

יַחַד – לֹא אַחֶרֶת,

יַחַד אִיש אֶל אִיש יִפְתַּח

אֶת לְבָבוֹ.





שמרית אור

 אור ההלכה

ראש השנה - מין השופר

שופר של ראש השנה הוא הקרן החלולה הגדלה בראש בהמות וחיות, אבל קרני ראמים וצבאים פסולים מפני שאינם שופר, שאין להם חלל אלא הם עצם אחת, ושופר מלשון שפופרת שיש בו חלל. וכן קרן של פרה פסול לשופר, ואף שהוא עשוי גלדים גלדים, כיוון שהוא סתום בגלדים, הרי הוא עצם אחת ולא שופר (ר"ה כו, א, שו"ע תקפו, א). 

אין לתקוע בשופר שגדל בראש בהמות וחיות טמאות (שאינן כשרות לאכילה), מפני שיש לחוש שכמו שהקלף הנעשה מעור של בהמות וחיות טמאות פסול לספרי תורה, תפילין ומזוזות, כך הוא גם פסול לשופר של ראש השנה (ר"ן, וע' מ"ב תקפו, ח).  

מצווה שהשופר של ראש השנה יהיה כפוף, לסימן שצריכים אנחנו לכפוף את לבבנו לפני המקום ברוך הוא (ר"ה כו, ב). ומצווה מן המובחר ליקח שופר של איל, כפי שאמר רבי אבהו: "למה תוקעין בשופר של איל? אמר הקדוש ברוך הוא: תקעו לפני בשופר של איל, כדי שאזכור לכם עקידת יצחק בן אברהם, ומעלה אני עליכם כאילו עקדתם עצמכם לפני" (ר"ה טז, א).

ואם יש לאדם אפשרות לתקוע בשופר כפוף שאינו של איל, או בשופר ישר של איל, מוטב שיתקע בשופר כפוף שמצוות הכפוף היא דין במשנה, ואילו מעלת האיל היא למצווה מן המובחר (מ"ב תקפו, ה).












הרב אליעזר מלמד

 לאור הפיוט

הפיוט שבעברית

שנַים מפיוטי העקידה

על קָצֵהוּ של מזלג

הערת פרידה – מאז חומש דברים תשס"א ועד עצם היום הזה – ראש השנה תשס"ה – כותב אני באכסניה המשובחת "עט מן האור". הנאתי היתה גמורה במהלך כל התקופה: מעצם הכתיבה, שהעשירה אותי מאד, ומהקשר עם הקוראים שנעשה בערוצי תקשורת שונים. נהניתי מכל שאלה ושמחתי על כל הערה, ובמיוחד שמחתי לגלות שהקורא הישראלי הטיפוסי – לא כַּמְסּופר עליו – איננו "מפחד מדקדוק עברי", תחום שנתן את חותמו בכל רשימותיי. תודה לקוראים, לאנשי האכסניה ולמנהלהּ ר' חנן הי"ו. אליהו נתנאל.

יִנּוֹן וְאֵלִיָּה אֲנִי שוֹלֵחַ

זהו הפזמון המסיים את פיוט העקידה עת שערי רצון (חיברו ר' יהודה אבן עבאס, המאה ה- 12), פיוט הנערץ על כל מקהלות הספרדים ונאמר בשני ימי ראש השנה טרם התקיעות. פיוט עקידה נוסף הוא אם אפֵס רֹבע הקן, שנתחבר על ידי פייטן אשכנזי בשם ר' אפרים בר ר' יצחק מרגנשבורג, האהוב אף הוא על כל בני עדות המזרח, בזכות רוח הבכי העוטפת את הפיוט כבפיוטי העקידה הספרדיים. פיוט זה נאמר בכל ימי הסליחות, והאשכנזים נוהגים לאומרו ביום רביעי של עשי"ת. שני פיוטים אלו תופסים מקום נכבד בכותל המזרח של פיוטי הימים הנוראים (אנו נתרכז בראשון).

סיפור העקידה – סאגה בפני עצמה – מכוּוצת כולה בי"ט פסוקים בלבד, רווּיֵי מתח עטופים במעטה שתיקה סמיך ביותר, וכאשר קיימת שתיקת פסוקים, אזי המדרש מדבר, ובעקבותיו הפיוט מזמר.

וכי יעלה על העת שאברהם לא דיבר עם שרה בעניין מסעו עם יצחק?! המקרא אינו "מנדב" אף לא מילה אחת בעניין זה. לא כן המדרש: אמר לה: את יודעת, כשאני בן שלוש שנים הכרתי את בוראי, והנער הוא גדול ונתחנך; יש מקום אחד רחוק ממנו מעט ששם מחנכין את הנערים, אקחנו ואחנכנו שם. אמרה לו: לך לשלום! (תנחומא וירא כח). בעקבות המדרש אומר הפיוט, בסגנונו הוא, כמעט אותם דברים: אמר לשרה כי חֲמוּדך יצחק / גדל ולא למד עבודת שַחַק / אלך ואורֵהו אשר לו א-ל חָק / אמרה לכה אדון אבל אל תרחק / ענה יהי לבך בא-ל בוטח / עוקד והנעקד והמזבח. 

במדרש ובפיוט גם הנערים מדברים וכידוע לנו גם השטן מעורב בדרמה זו.

בראשית רבה (סוף פרשה נו) מדייק מהמילים וילכו יחדו (פסוק יט; ולא שניהם יחדו) שקרה דבר מה עם יצחק, ומציע המדרש: שלָחו לשֵם ללמוד תורה, או – שלָחו בלילה (לאמו?) מפני העין (עין הרע). ש' שפיגל (מאגדות העקדה) מביא דעות נוספות להיעדרותו של יצחק ממעמד "יחדו" זה: מעלה עליו הכתוב כאילו מת, נשאר בהר המוריה עוד שלוש שנים עד הגיעו לגיל ארבעים, הלך בנחת אחרי אברהם כיוון שהיה לוֹאֶה (עייף), נשלח לשרה; הכניסו הקב"ה לגן עדן וישב שם שלוש שנים…שעשו לו שם רפואה (לרפאו מן הטראומה?).

המדרש מביא אותנו אל מאחורי הקלעים בהסיטו קמעה את מסך העמימות שפרש המקרא על דרמה זו; ובפיוט עת שערי רצון, כאמור, אף הנערים מדברים, המלאכים מרעישים עולמות ויצחק נואם "מעל דוכן" המזבח; ובנאומו נחתום:  שִיחוּ לאמי כי שְשונהּ פָנה / הבן אשר ילדה לתשעים שנה / היה לאש ולמאכלת מָנה / אָנה אבקש לה מנחם אנה / צר לי לאם תבכה ותתיפח / עוקד והנעקד והמזבח.











ד"ר אליהו נתנאל

· אורו של עולם
תקופת השנה

אף שקבעה התורה כי ניסן יהיה, עבור עם ישראל, ראשון לחודשי השנה, אין השנה מתחלפת בו אלא באחד בתשרי. כך בודאי עבור חכמינו ז"ל, שכינו את היום הזה "ראש השנה", ושנו בתחילת מסכת ראש השנה: "באחד בתשרי ראש השנה לשנים ולשמיטין וליובלות". 
אך גם המקרא, שאינו מכנה את א' תשרי 'ראש השנה' אלא 'יום תרועה', מתייחס לחודש תשרי כסיומה והתחלתה של השנה: בפרשת משפטים נאמר "וחג האסיף בצאת השנה באספך את מעשיך מן השדה" (שמות כ"ג טז), ואף בפרשת ההקהל נאמר: "מקץ שבע שנים במעד שנת השמיטה בחג הסכות", הרי שחודש תשרי נתון בצומת חילופי השנים.

ואין שנה אלא שנת החמה, שהרי מחזור החמה הוא הקובע את העונות, השבות במחזור של שנה, ואין לדבר זה כל קשר למחזור החודשים הקשור בלבנה. וכאשר מונה משה רבינו את שבחה של ארץ ישראל, ומסביר שאין היא ניזונה אלא ממי גשמים הבאים בהשגחת ה', נאמר: "והארץ אשר אתם עברים שמה לרשתה ארץ הרים ובקעת, למטר השמים תשתה מים. ארץ אשר ה' אלהיך דרש אתה, תמיד עיני ה' אלהיך בה מרשית השנה ועד אחרית שנה", כלומר בכל המחזור החקלאי של עונות השנה נזקקת היא להשגחה. וממילא ברור מדוע הבינו חז"ל כי 'רשית השנה' הנזכרת כאן אינה ניסן אלא תשרי (ראה ר"ה ז ע"א ורש"י כאן). נמצאת אומר: אין ניסן אלא "ראש חדשים" (ראשון לחודשי השנה) ולא "ראש השנה", שנת החמה, המתחילה בתשרי.

מדוע מתחילה שנת החמה דוקא בתשרי? בפרשת כי תשא מובא פסוק דומה לזה שבפרשת משפטים, אלא שבמקום 'בצאת השנה' נאמר בו "וחג האסיף תקופת השנה". יש שפירשו שאין תקופה אלא סוף, כמו שנאמר בשמואל א' (א' כ): "ויהי לתקפות הימים ותהר חנה" (לקח טוב). רש"י פירש שתקופה פירושה חזרת השנה, "לשון מסיבה והקפה". אך התלמוד הבבלי והירושלמי קישרו את הפסוק הזה עם המושג האסטרונומי "תקופה", המחלק את שנת החמה לארבע רבעים: תקופת תשרי, תקופת טבת, תקופת ניסן ותקופת תמוז. ונבאר:

שינויי העונות נגרמים כתוצאה מהבדלים במרחק שבין השמש לכדור הארץ, הנובעים מן העובדה שציר כדור הארץ אינו ניצב למישור שבו הוא נע מסביב לשמש, אלא הינו מוטה בזוית של כº66 ביחס אליו. החורף שלנו הוא התקופה בה רק מיעוטו של חצי הכדור הצפוני זוכה לאור השמש בכל רגע נתון (כלומר יותר שעות לילה משעות יום), ולהיפך בקיץ (וכאשר אצלנו חורף, בחצי הכדור הדרומי קיץ, שכן בסופו של דבר בכל רגע מאירה השמש בדיוק מחצית מכדור הארץ…). שיאו של החורף הוא היום הקצר בשנה, שהינו על פי הלוח השמשי הנהוג 22 בדצמבר. שיאו של הקיץ – היום הארוך ביותר, הינו ה-22 ביוני. תאריכים אלה הם הנקראים, בהתאמה, "תקופת טבת" ו"תקופת תמוז". שתי התקופות האחרות הן עונות המעבר – ימי השוויון בין יום ולילה, שהם 23 בספטמבר ("תקופת תשרי") ו21 במרץ ("תקופת ניסן"). (אגב: המתעניינים בנושא התקופה מוזמנים לעיין במאמרו של יעקב עציון, "לתקופת השנה", במאסף יודעי בינה א' של המכון לקידוש החודש בישיבת כרם ביבנה).

מן הפסוק "וחג האסיף תקופת השנה" למדו חכמים כלל בעיבור השנה: "זמן האסיף שבחג, דהיינו חולו של חג שיכול לאסוף בו דבר האבד, השמר שיהא בתקופת שנה הנכנסת ולא בתוך תקופת תמוז שהיא משנה שעברה" (רש"י על הגמרא בסנהדרין י"ג ע"א). ואמנם, בעוד שהשנה חלה תקופת תשרי כבר בכ"ו באלול, בשנה שעברה היא חלה בב' דחול המועד – ועדיין נתקיים "וחג האסיף תקופת השנה".

שאלנו מדוע מתחילה השנה דוקא בתשרי. הסיבה לכאורה טבעית ופשוטה: כיון שכל יסוד התחדשות השנה הולך אחר הטבע והעונות, נידונית השנה אחרי מחזורי החיים של הצמחים. אסיף הפירות מרמז לסגירתו של מעגל, שראשיתו בימי הזרע, הם הימים שקודמים לימי הגשמים, בהם נאצרים כוחות החיים שיפרצו באביב ויגיעו להבשלה מלאה בשלהי דקייטא. סדרו של החקלאי באקלים הארצישראלי הוא לזרוע בדמעה בסתיו ולקצור באביב ולבצור ולְאֶרות ולגדוד בקיץ. שוב אין הימים החמים נושאים את עיניהם אל העבר, אל המים שנאגרו בימי הגשמים דאשתקד, אלא הם תולים תקוותם בעונת הגשמים הממשמשת ובאה, המבטיחה שאחרי החגים יתחדש הכל. 

יואב שורק

"בעט ברזל בציפורן שמיר"

שיחות עם הסופר משה שמיר

      בד' באלול תשס"ד, בליל שבת, הלך לעולמו בגיל שמונים ושלוש משה שמיר, אחד מגדולי הסופרים העברים בעת תחייתו בארצו, ולבטח הפטריוט מכולם. בשנתיים האחרונות לחייו ערכנו בביתו, קבוצת אנשי ספרות, שכללה את עודד מזרחי מרחובות, ראובן טבול מראש צורים ואלחנן ניר ממעלה מכמש, סידרה של ששה מפגשים מרתקים שיצאה לאור כעת בספר שנקרא "בעט ברזל בציפורן שמיר". 

      מחצית השיחות עסקו בנושאים כלליים בספרות ומחציתן השניה עסקה ביצירתו של שמיר. נושאי השיחות היו: מהות הספרות והספרות העברית; מהות השירה והשירה העברית; ספרות ופוליטיקה; מאורי ("הוא הלך בשדות") ועד יאיר; "מלך בשר ודם" ו"כבשת הרש"; הטרילוגיה "רחוק מפנינים".

      נביא כאן שתי פנינים מרכזיות מדבריו לגבי העיקר בכתיבה ספרותית בכלל, ולגבי המוטיב הראשי ביצירתו הכרוכים זה בזה. כאשר שאלנו אותו מהו הדבר הבסיסי ביותר עבור סופר הניגש לכתיבה, הוא אמר כי הבסיס הנפשי הוא אמפטיה, תחושת הזדהות עם הדמויות. בזה הכל מתחיל. הוא הזכיר את ספרי האחרון "יאיר", שעבד עליו עשר שנים, ומתוכן שש או שבע שנים עברו בחתירה מעל לכח אנושי להבין, לחדור אל האישיות הזאת ואל סביבתה. 

      הוא סיפר שסייעה לו מאד העובדה שאחיו של יאיר - דוד שטרן - עוד היה בחיים עד הזמן האחרון והוא נפגש הרבה עמו, וכן נפגש עם רעייתו של יאיר, רוני, שכבר הלכה בינתיים לעולמה. כמו כן עזרה לו מאד העובדה שבביוגרפיה שלו עצמו היתה חוויה של אלו שהלכו למחתרת, למרות שהיה מנוגד אז ללח"י. ובכל זאת במחתרת שבה היה בעצמו - פלמ"ח והגנה - היו היסודות שאיפשרו לו את ההזדהות עם אנשי מחתרת אחרים, וחווית ההתנגדות והשנאה לשלטון הבריטי - מעל לכל. 

      וכך סיכם: "החל מספרי הראשונים, וכן בספרים של אחרים, מהם ספרים מצויינים, יסודות הספרות העולמית והעברית, אתה מוצא שהעיקר הוא היחס את הדמויות. עליך להכיר, לדעת את האנשים שאתה מתאר, להזדהות אתם. להיות מסוגל לכתוב כאילו הם אתה! כאילו אתה מספר את הסיפור של עצמך".

      בכמה מקומות בשיחותיו חושף שמיר את החוט המשותף השוזר את כל סיפוריו והוא הנסיון לפענח את השאלה: מהי גבורה? לדבריו כל ספריו הם למעשה נסיון להתחקות אחר הגבורה היהודית. כך, אורי מ"הוא הלך בשדות" היה אמנם אדם מלא בעיות, ועם כל זאת, כאשר הגיע הצו ממפקד הפלוגה שלו בפלמ"ח לבוא ולהתגייס, הוא נעתר מיד ועושה כן, למרות כל היסורים והסבל. 

      לאחר מכן סיפר שמיר על גבורתה של לאה ברמן, גיבורת הטרילוגיה "רחוק מפנינים". הגבורה שלה לדבריו נובעת מיכולתה להתמסר לזולת, כאשר הזולת אינו רק האדם הפרטי אלא העם כולו. היא רואה את סבלו של עמה עוד בפוגרומים ברוסיה הצארית, ובכל זאת היא מנסה לחיות, לפעול ולהתגבר. בארץ היא עוברת את כל מבחני ההליכה לקיבוץ, הפילוג בקיבוץ, ההחלשות, העמידה ממול ומנגד, ומתחשלת מכולם.  

      חוט הגבורה של שמיר נמשך ומגיע לשיאו בספרו האחרון "יאיר" ושם הגבורה נשאלת במלוא עוצמתה: מה היתה הגבורה של הבחור שהיה ספוג בכשרונות? אברהם שטרן היה משורר, שחקן, במאי, איש מדע מופלג במדעי הקלסיקה היוונית והרומית, ומה עשה אותו אם כן למפקד המחתרת, המתעקש על האידיאולוגיה הקיצונית ביותר כנגד הבריטים וכנגד המימסד הארץ ישראלי? זהו תמצית ספרו האחרון שאותו כינה "הסימפוניה התשיעית שלי".

ניתן לומר שמשה שמיר הגיע בספרו "יאיר" לשיא האמפטיה וההזדהות מחד ולשיא ההתחקות אחרי הגבורה מאידך. הוא חתר כל ימיו להזדהות עם הגבורה היהודית לדורותיה וחייו מגלמים אותה בשלמות שאין כדוגמתה בקרב אנשי הרוח.

ניתן להשיג את הספר "בעט ברזל ובציפורן שמיר", שיצא זה עתה לאור בטלפון: 054-4741572.

· אור של ספר

עיונים בפרשות השבוע

סדרה שניה

כרך א' – בראשית שמות

הרב אלחנן סמט

בשנת תשס"ב נתפרסמו שני כרכי ה'עיונים בפרשות השבוע' מאת הרב אלחנן סמט. עיונים אלו התקבלו באהדה, כשהם עונים על צורך קיים בין לומדי תורה: רבים אינם מסתפקים בעיסוק בתורה ברמת דבר התורה הקצר, המתרכז בפסוק הבודד או בקטע קצר בפרשת השבוע, אלא חפצים בלימוד יותר שיטתי ומקיף של נושא שלם.

לאחרונה יצאה לאור סדרה שניה של 'עיונים בפרשות השבוע'. בכרך הראשון, המוקדש לחומשים בראשית ושמות, מצויים עיונים חדשים, העוסקים בנושאים שלא נדונו בעיונים מן הסדרה הראשונה. הכרך השני של שאר החומשים עתיד לצאת בעז"ה בחודשים הקרובים.

בין הנושאים הנדונים בכרך זה: הבריתות שנזכרו בפרשת נח; הסיפור על אברהם והמלאכים עפ"י פירוש רשב"ם; מפגשם של יעקב ורחל על הבאר; פשר שתיקתו הגדולה של יעקב בעת מותה של רחל; סיפור הצלתו המופלאה של משה; שאילת הכלים בראי הפרשנות האפולוגטית ובראי הפרשנות האחרת; סיפור המלחמה בעמלק; "לא תחמוד" – הדיבר העשירי וטעמו; יחס התורה למוסד העבדות העולמי ועוד נושאים רבים.

אף שבכרך זה נדונו נושאים חדשים, מבחינת שיטת הלימוד הוא מהווה המשך לקודמיו מן הסדרה הראשונה: שיטה החותרת לפשוטו של מקרא תוך דיון בדברי המפרשים – ראשונים ואחרונים – ותוך שימוש בדרכי הניתוח הספרותי. כוונתם של העיונים היא לסייע ללומד לגבש שיטת לימוד, ולהקנות לו דרכי ניתוח ופרשנות שיאפשרו לו עיון עצמאי בתורה.

לקראת פרוס השנה החדשה הבעל"ט ותחילתו של מחזור קריאה חדש בתורה מהווה הופעת ספר זה דבר בעִתו, אשר ישמח את לב הקוראים המבקשים להעמיק בפשוטו של מקרא.

הספר יצא בהוצאת מעליות שע"י ישיבת ברכת משה, מעלה אדומים. להזמנות: טלפון: 02-5353655, פקס: 02-5353947.

פרס היצירה התורנית

ע"ש הרב צבי יהודה הכהן קוק זצ"ל

רואה המאורות, מרן הראי"ה, הורה לנו, כי תחית הקודש תלויה בתחיית היצירה העברית המקורית על גווניה המקיפים את תורת ה' התמימה השלמה. 

רבינו, בנו. הרב צבי יהודה הכהן קוק זצ"ל, היה מרבה לעורר ולהעצים את היצירה העברית המקורית, ובעצמו טרח ועסק בתרבות הישראלית הראויה לעת השיבה.

לכן, יצרו החתומים מטה מסגרת לעידוד יצירה עברית תורנית מקורית, יצירה המבוססת על יסודות נכונים ואיתנים, אשר תמשיך להצעיד את אומתנו בדרכו של מרן ובנו, בעלי האורות, בדרך הקודש.

היצירה האמורה עשויה להיות בכל מקצועות התורה: תנ"ך ומדרש, תלמוד והלכה ובכל דרכי ההבעה: עיון ומחקר, ספרות ושירה.

יצירות ראויות יזכו לפרס עידוד כספי, אשר יינתן בעיקר ליוצרים חדשים, שעדיין לא זכו לחשיפה ציבורית רחבה. תקוותנו, כי פרס זה יעניק לציבור הזדמנות להוקיר מחברים אלה ויצירותיהם.

היצירות יישפטו על ידי הח"מ, ואליהם יצורף שופט חמישי, אשר ייבחר במיוחד עבור כל אחת מן היצירות המועמדות. שופט זה יהיה דמות המתמחה בתחום בו עוסקת היצירה המועמדת.

הפרס יחולק מדי שנה, בע"ה, בראש חודש אדר, חודש שנסתלק בו מו"ר הרצי"ה לבית עולמו.

בברכת ציפייה לישועה

הרב יצחק שילת           הרב חנן פורת            הרב שמואל יניב           הרב יהודה יונגסטר


כתובת למשלוח העבודות: רח' ויצמן 9 גבעת שמואל. טלפון: 03-5321448

· אורות חסד

מבצע לשמוח ולשמח – לקראת חג הסוכות התשס"ה

למצווה הנתינה לנזקקים יש משמעות כפולה ומכופלת בעת החגים ובמיוחד בחג הסוכות, בו שמח האדם באסיף יבולו, כדברי הכתוב: "חג הסוכות תעשה לך שבעת ימים באספך מגרנך ומיקבך. ושמחת בחגך, אתה ובנך ובתך ועבדך ואמתך והלוי והגר והיתום והאלמנה אשר בשעריך" (דברים ט"ז, יד).

האם חשבתם כיצד לקיים מצווה זו הלכה למעשה, לקראת חג הסוכות הממשמש ובא?

וודאי ישנן דרכים שונות לקיום המצווה באופן אישי, אך אנו מבקשים להסב את תשומת לבכם למבצע "לשמוח ולשמח", הנערך מטעם "אורות חסד" – לקראת חג סוכות זה, ומקווים כי תוכלו לקחת בו חלק.

עמותת 'אורות חסד' פועלת זה שנים, להאיר את עולמם הקודר של משפחות ובודדים שהגורל המר להם. 

מעבר לחלוקה השוטפת היום-יומית, אנו רואים משימה מיוחדת בחלוקת חבילות שי גדולות ועשירות במוצרי מזון, לקראת החגים.

יודעים אנו כי דווקא בימי שמחה אלה חשים הנזקקים במצוקתם ביתר שאת. לנגד עינינו ניצבים דברי הרמב"ם הכותב בהלכות יום טוב (פרק ו' הלכה יח):

"וכשהוא אוכל ושותה (ביום טוב) חייב להאכיל לגר ליתום ולאלמנה,

עם שאר העניים האומללים.

אבל מי שנועל דלתות חצרו ואוכל ושותה הוא ובניו ואשתו,

ואינו מאכיל ומשקה לעניים ומרי נפש – 

אין זו שמחת מצווה אלא שמחת כרסו

ושמחה זו קלון היא לו".

לאור דברים אלה אנו משתדלים להכין גם השנה לקראת חג הסוכות הקרב ובא, במסגרת מבצע "לשמוח ולשמח", כאלפיים מנות מלאות וגדושות כל טוב, במגמה לחלקן, עפ"י קריטריונים נאותים (בשיתוף עם לשכות הרווחה והגרעינים התורניים) בכל רחבי הארץ.

העלות הכוללת של מבצע זה נאמדת בכ- 300,000 ש"ח (כ- 150 ש"ח למנה – כולל הוצאות נלוות) ונשמח עד מאוד אם תוכלו לסייע לנו במשימה ולקיים בעצמכם בדרך זו את מצוות השמחה בחג הסוכות – בהידור רב.

לפרטים ולתרומות בטלפון: 02-5379777.

· אורות מן השטח

שבים ליוסף הצדיק

מול הנטישה של ערי הקודש, מול הבריחה מחבלי ארץ, מול ההרס של עיר הברית וקבר יוסף, מול ההתנתקות מאדמת מולדתנו – אנו שבים לערי הקודש, אנו שבים לארץ ישראל כולה, אנו שבים ומחדשים את הברית בין ישראל לאביהם שבשמים, המנחיל את ארץ ישראל לעם ישראל.

בעשרת ימי תשובה, ארבע שנים לאחר שמדינת ישראל נטשה את נחלת יוסף הצדיק בשכם, נעמוד אל מול ציונו של יוסף ונקרא לשוב לנחלת אבותינו, נחלת יוסף הצדיק בעיר שכם.

נתכנס כולנו בין כסה לעשור, ביום שני ה' בתשרי, בשעה 17:00 ב"מצפה יוסף" שבהר גריזים, לעצרת התעוררות תפילה וזעקה אל ה' יתברך למען עמו וארצו. במעמד הרב שלמה אבינר, הרב שמואל אליהו, הרב דוד דודקביץ' ובהשתתפות רבנים ואישי ציבור. בליווי תזמורתו של ירמיהו.

אפשרות לסיור חיזוק בגבעות האזור בשעה 16:00 (בתיאום מראש).

הסעות ממוגנות ובתשלום מרחבי הארץ (עפ"י הרשמה מראש).

לפרטים: ישיבת עוד יוסף חי 052-4295165, 02-9974666.

מרכז המבקרים אחיה

מרכז המבקרים אחיה ממוקם בישוב אחיה שבארץ בנימין, וצופה לעבר מעטי הזיתים ובית הבד שבאזור. המרכז מגיש תוכניות שונות וחווייתיות, בהן מודגשת חביבותה של ארץ ישראל לעם השב לארצו ועובד את אדמתו. 

במרכז המבקרים אחיה שמו כמטרה להביא לביקור באזור מבקרים מרחבי הארץ שיפגשו ויתרשמו מהאנשים, הנופים ומהדרך, ומתוך כך יכירו את המציאות המתפתחת וצומחת באזור.

תגובות שקיבל המרכז מקבוצות שהגיעו מערים שונות ממרכז הארץ, עודדו אותנו להמשיך בכך. לאנשים רבים זה היה המפגש ראשון עם ההתיישבות ביש"ע, והוא מפתיע לטובה לעומת ה"ידע" הקודם שלהם שהוזן ע"י התקשורת ובעיקר ע"י הטלויזיה.

המרכז מציע פעילות מגוונות המתאימה לילדים, לנוער, למבוגרים ולכל המשפחה.

ניתן לתאם צועד לביקור החול המועד סוכות, בחנוכה, או בכל זמן אחר.

לתאום ולפרטים נוספים: רונית 052-5376466, חיה 02-9947106, 054-6677406.

"רצועות לבוד" של "סוכות ירושלים"

המודעות הציבורית עלתה באשר לפסול הקיים ברוב סוכות הברזל המצויות בשוק, בעקבות הרעיון המוצלח של "רצועות לבוד", המכשיר את הסוכה למהדרין מן המהדרין, וזאת באמצעות "רצועות לבוד" המשתלבות בלולאות היצוקות בגוף מבנה הסוכה עצמו, וכך מובטח שהסוכה תהיה "כשרה לשבעה" כאשר כל שבעת הימים ניצבות הרצועות החזקות הללו היטב על מכונן ואינן זזות ברוח. מ"סוכות ירושלים" מדווחים לנו שהרעיון הפך ללהיט בשנים האחרונות.

כמו כן החברה מצאה פתרון לאנשים שרכשו סוכות רגילות בעבר ומעונינים להכשיר את סוכתם ע"י "ערכת הכשרה" המאפשרת להכשיר כל סוכה בעזרת "רצועות לבוד" ופותרת את הבעיה בלא לרכוש סוכה חדשה.

לפרטים: "סוכות ירושלים" 1-800-25-10-10.

ב"היכל יהודה" בעשי"ת : הרב ישראל מאיר לאו  

בין כסה לעשור, בימים של תשובה, ירצה הרב ישראל מאיר לאו, לשעבר הרב הראשי לישראל, על: "דרכה של תשובה". ההרצאה , אי"ה, ביום שלישי,  ו' תשרי (21.9) בשעה 20:15 בבית הכנסת "היכל יהודה", רח' בן סרוק 13, תל אביב. לפרטים: 03-6919210.

· עמדת תקומה

"באמת"

בראש השנה הבעל"ט, נתפלל "ובכן תן כבוד ה' לעמך… שמחה לארצך וששון לעירך".

ולאחר שישא כל בית ישראל תפילה זו הבה נשאל האם עקירת ישובים וגירוש בנים מארצם יש בהם שמחה לארץ, או כבוד לעם?! או שמא תפילה לחוד ומציאות לחוד, וחובה ל"התנתק" מן התפילה בשעה שאנו עוסקים בפוליטיקה?!

כיצד נוכל לקרוא בהפטרה בראש השנה "ושבו בנים לגבולם" ובאותה שעה ממש לפעול לעקירת בנים מגבולם ולהביא את אמא רחל לשוב ולבכות על בניה שגלו מאדמתם?!

אם ישרים אנו ולא צבועים עלינו להפוך את תפילת הימים הנוראים לפרוגרמה לאומית ולמצע פוליטי.

רק אם נחרוט מצע זה על דגלנו ואם נפעל במסירות בכל כוחנו, לביטול התכנית הבזויה של ההתנתקות, המשפילה את כבוד ישראל וקורעת את לב העם והארץ, או אז נוכל לשאת פנינו לריבונו של עולם ולהתפלל: 

"ובכן תן כבוד ה' לעמך, תהילה ליראיך שמחה לארצך וששון לעירך".

"כי קרוב ה' לכל קוראיו לכל אשר יקראוהו באמת"

שנה טובה

שנת גאולה וישועה

