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ע י ב ו ר    ה ש נ ה    ו ב ר כ ת    כ ה נ י ם
עיבור החדש - בשלשה, עיבור השנה - בשלשה, דברי רבי מאיר. רבן שמעון בן גמליאל אומר: בשלשה מתחילין, ובחמשה נושאין ונותנין, וגומרין בשבעה. ואם גמרו בשלשה - מעוברת.

משנה  סנהדרין א, א

הני שלשה חמשה ושבעה כנגד מי? - פליגי בה רבי יצחק בר נחמני וחד דעימיה, ומנו - רבי שמעון בן פזי. ואמרי לה: רבי שמעון בן פזי וחד דעימיה, ומנו - רבי יצחק בר נחמני. חד אמר: כנגד ברכת כהנים, וחד אמר: שלשה - כנגד שומרי הסף, חמשה - מרואי פני המלך, שבעה - רואי פני המלך.

בבלי סנהדרין י, ב

ברכת כהנים, הברכה המשולשת, המורכת ב- ג', ה', ז' תיבות, משמשת במיבנה מיוחד זה, מקור לסדרי הדיון בעיבור השנה.
 יש לעיין במשמעותה של ההקבלה, שכן מעבר ללבוש הדרשני יש כאן השוואה מהותית, והבא ללמד נמצא גם למד. כמו כן נוכל על ידי כך להבין יותר מדוע פרשת ברכת כהנים נעקרה לכאורה ממקומה הטבעי, שבתורת כהנים, ונשתלה בפרשת נשא, שבספר במדבר. 

א

המהר"ל, בחידושי האגדות (סנהדרין, שם), רואה בחלוקה המשולשת של ברכת כהנים ובסדר הדיון בעיבור השנה, תהליך ושלבים בהתפשטות השפע האלוקי משורשו הרוחני שבאחדות האלוקית אל המציאות הארצית, הגשמית. "… כי העיבור הוא דבר גדול, עליון, פנימי, שיוצא אל הפועל הנגלה, שמגלין עיבור השנה ומוציאין עיבור זה אל הפועל… וגמר הדבר כאשר יש לו גמר התפשטות וזהו כנגד הגשם שיש לו התפשטות באורך ורוחב ועומק כל הצדדים, והם ששה כנגד ששה צדדים עם הנקודה האמצעית שביניהם, שנקרא היכל הקודש".
 תהליך זה מקביל אפוא לברכת כהנים - "כי הברכה היא התפשטות". 

הנחה אחרונה זו מובנת ביחס לברכה, שהיא אכן התפשטות ממקור הברכה אל המתברך, ואולם עדיין צריך בירור מהי אותה ברכת התפשטות שבעיבור השנה. רמז לדבר אצל המהר"ל עצמו: "כאשר התחילו לישב
 ולהוציא לפועל העיבור, ולקבוע מועדים, דבר שהוא אל השי"ת, ועל ידי בי"ד של מטה הוא יתברך קובע המועדים, כמו שאנו אומרים 'מקדש ישראל והזמנים', שהוא מקדש ישראל ועל ידי ישראל מקדש הוא יתברך הזמנים". מהר"ל עומד אם כן על השיתוף שבין השי"ת ובין ישראל בקביעת העיבור, ועל ידי כך גם בקביעת המועדים. יתר על כן, ישנה הסכמה אלוקית למעשה בית דין, שבהחלטתו יש בכוחו לשנות את לוח הזמנים.    

ד"א החדש הזה לכם, למה אמר הקב"ה למשה ולאהרן לפי שקדוש החודש בשלשה כשבקש הקב"ה לקדש את החודש אמר הקב"ה למשה ולאהרן אני ואתם נקדש את החודש, הה"ד ויאמר ה' אל משה ואל אהרן אבל עיבור השנה בי' זקנים
 כשהיו רבותינו נכנסים לעבר את השנה נכנסים י' זקנים בקיאים לבית המדרש ואב ב"ד עמהם ונועלין את הדלתות ונושאין ונותנין בדבר כל הלילה, בחצי הלילה אומרים לאב ב"ד מבקשים אנו לעבר את השנה שתהא השנה הזאת י"ג חודש, גוזר את עמנו והוא אומר להם מה שדעתכם אף אני עמכם באותה שעה יצא אור מבית המדרש ובא לפניהם והיו יודעים שנתרצה להם האלהים שנא' (תהלים קיב) זרח בחשך אור לישרים, מה שהן גוזרין הקב"ה מסכים עמהם שנאמר (תהלים נז) אקרא לא-לקים עליון לא-ל גומר עלי…
שמות רבה (וילנא) פרשה טו, כ

יסוד ההסכמה האלוקית למעשה האדם של קידוש החודש ועיבור השנה, הוא גם מיסודי ברכת כהנים:

… דתניא (במדבר ו') כה תברכו את בני ישראל רבי ישמעאל אומר: למדנו ברכה לישראל מפי כהנים, לכהנים עצמן לא למדנו, כשהוא אומר ואני אברכם, הוי אומר, כהנים מברכין לישראל, והקדוש ברוך הוא מברך לכהנים. רבי עקיבא אומר: למדנו ברכה לישראל מפי כהנים, מפי גבורה לא למדנו, כשהוא אומר ואני אברכם, הוי אומר כהנים מברכין לישראל, והקדוש ברוך הוא מסכים על ידם.

בבלי חולין מט, א

אנו גם רואים שהאור הוא נושא משותף החוזר ונישנה. אור פני ד' שבברכת כהנים המתפרט לפרטיו בברכת שים שלום, והאור שיוצא מבית המדרש בעת עיבור השנה, אור של ריצוי לפני ד'. "ואשריהם העומדים במקום ההוא בשעה ההיא, שנאמר (תהלים פט, טז) אשרי העם יודעי תרועה ד' באור פניך יהלכון, באור פניו של הקב"ה הם מהלכים" (פרקי דר' אליעזר, סוף פרק ח). 

ב

אף על פי שאנו עוסקים בעיבור השנה, מקורות אלה מתייחסים גם לקידוש החודש,
 שכן כל עניינו המעשי של סוד העיבור הוא בתוספת חודש כדי לשמור על התיאום בין 'שנות חמה' ל - מה שמכונה -  'שנות לבנה'. 'הלוח העברי', בשני מרכיביו העיקריים - חודשי לבנה והתאמתו לשנת חמה, איננו רק ענין טכני אלא הוא גם בעל משמעות מהותית וביטוי לאופן התייחסותנו לעולם. הדבר מתגלה בברכת החודש שהיא קבלת פני שכינה.   

ואמר רבי אחא בר חנינא אמר רבי אסי אמר רבי יוחנן: כל המברך על החדש בזמנו - כאילו מקבל פני שכינה, כתיב הכא (שמות י"ב) החדש הזה וכתיב התם (שמות ט"ו) זה אלי ואנוהו. תנא דבי רבי ישמעאל: אילמלא (לא) זכו ישראל אלא להקביל פני אביהן שבשמים כל חדש וחדש - דיים. אמר אביי: הלכך נימרינהו מעומד.

בבלי סנהדרין מב, א

מהר"ל, בביאורו (חידושי אגדות, שם ובנתיבות עולם - נתיב העבודה פרק יג) משווה את הנאמר כאן למקרים האחרים הנחשבים כקבלת פני שכינה: הכנסת אורחים (שבת קכז, א), ושמיעת כרעי דאימא של רב יוסף (קדושין לא, ב). אך רואים בדברי ר' ישמעאל שיש ערך ייחודי לקבלת פני שכינה של ברכת החודש - "אלמלא לא זכו ישראל אלא להקביל פני אביהם שבשמים כל חודש וחודש דיים", וברש"י שם: "אילו לא זכו למצוה אחרת אלא לזו שמקבלים פני שכינה פעם אחת בחודש…". ואכן יש בעמידה זו של ברכת הלבנה הודאה באחד מיסודות האמונה, אמונת חידוש העולם. כדברי רבנו בחיי (שמות יב, ב):
 "וידוע כי כשיראה האדם לבנה בחידושה, ומברך עליה, הנה הוא מעיד על חידוש העולם שהוא עיקר האמונה ומודה על אלוקותו של יוצר בראשית שחידש העולם כשם שמחדש הלבנה בכל חודש וחודש".
 

חידוש זה איננו רק חידוש חד פעמי של שעת הבריאה, אלא התחדשות מתמדת של העולם, ובעיקר של ישראל - "וללבנה אמר שתתחדש עטרת תפארת לעמוסי בטן שהן עתידין להתחדש כמותה ולפאר ליוצרם על שם כבוד מלכותו" (סנהדרין שם). התחדשות שתתגלה בעיקר לעתיד לבוא - "כשם שראשי חודשים מתקדשים ומתחדשים בעולם הזה, כך יהיו ישראל מתקדשים ומתחדשים לעתיד לבוא, כמו ראשי חודשים, שנאמר (ויקרא יט) דבר אל כל עדת בני ישראל… קדושים תהיו" (פרקי דר' אליעזר, ריש פרק נא)
. ובזוהר (חלק א, קצב, ב) מצינו: "בשעתא דאתחדש סיהרא, דוד מלך ישראל חי וקיים".
 "ולכן היום הזה הוא גם יום מוכן להתפלל על דבר זה [התחדשות מלכות ישראל]" (מהרש"א ב"מ פה, ב).
 

ג

קשר מהותי זה, התקשרות גורל שבין התחדשות לבנה להתחדשות ישראל, הוא שבא לידי ביטוי בלוח המבוסס על חודשי לבנה. 

תנו רבנן: בזמן שהחמה לוקה - סימן רע לעובדי כוכבים, לבנה לוקה - סימן רע לשונאיהם של ישראל, מפני שישראל מונין ללבנה ועובדי כוכבים לחמה… ואין לך כל אומה ואומה שלוקה שאין אלהיה לוקה עמה, שנאמר (שמות יב) ובכל אלהי מצרים אעשה שפטים. ובזמן שישראל עושין רצונו של מקום אין מתייראין מכל אלו, שנאמר (ירמיהו י) כה אמר ה' אל דרך הגויים אל תלמדו ומאותות השמים אל תחתו כי יחתו הגויים מהמה, גויים יחתו, ואין ישראל יחתו.

בבלי סוכה כט, א

אלא שיש לעיין בדבר, שכן לא רק בני ישראל מונים ללבנה, גם הלוח המוסלמי מבוסס על חודשי לבנה. ואין להשיב כי אינם מצווים על כך, כי גם שאר העמים אינם מצווים להיות מונים לחמה!

ראינו כבר שחודשי לבנה הם ביטוי להשקפת עולם של אמונה בחידוש. אם כן היא באה בניגוד להשקפה שביטויה שנת חמה, העולם שתחת השמש, העולם הטבעי, הנראה לנו יציב ובלתי משתנה במהלכו, עולם הנשלט על ידי הדטרמיניזם. רמב"ם במורה נבוכים נלחם בשתי השקפות מנוגדות, לכאורה, אך כאלה שתוצאותיהן דומות. מחד הוא נלחם נגד השקפת 'עולם קדמון' - "הסותרת את התורה מעיקרה… ומבטלת את כל התקוות שהבטיחה בהן התורה" (מורה נבוכים - ב, כה). מאידך הוא נלחם בצורה חריפה נגד אסכולה ערבית המאמינה בחידושו המתמיד של העולם. 

… ולפי זאת ההקדמה אמרו שזה הבגד אשר צבענוהו אדום במחשבתנו, אין אנחנו הצובעים כלל, אבל השם חדש המראה ההוא בבגד בהתחברו לצבע האדום אשר נחשוב אנחנו שהצבע ההוא נכנס בבגד, ואמרו שאין הענין כן, ולא זו בלבד אמרו, אבל אמרו גם כן, שהנהיג השם יתעלה המנהג שלא יתחדש זה המראה השחור על דרך משל, אלא בהתחבר הבגד ההוא האיסטיס, ולא ישאר זה השחרות אשר בראו השם בהתחבר המשתחר אל השחרות, אבל יאבד לשעתו ויברא שחרות אחר. וכבר הנהיג השם גם כן מנהג שלא יברא אחר סור זה השחרות אדמימות או ירקות אבל שחרות כמותו, וחייבו לפי זאת ההנחה, שאלו הדברים אשר נדעם עתה אינם ידיעותינו אשר ידענום אתמול, אבל נעדרו המדעים ההם, ונבראו מדעים אחרים כמותם, אמרו כן הוא, כי המדע מקרה והנפש ג"כ יחייב מי שיאמינה מקרה שיבראו לכל בעלי נפש מאה אלף נפש על דרך משל בכל רגע, כי הזמן אצלם כמו שידעת מחובר מעתות לא יחלקו. ולפי זאת ההקדמה אמרו שהאדם כשיגיע הקולמוס לא האדם הניעו, כי זה הנענוע אשר התחדש בקולמוס הוא מקרה בראו השם בקולמוס, וכן תנועת היד המניע לקולמוס במחשבתנו, מקרה בראו ביד המניעה ואמנם הנהיג השם המנהיג הזה כשתחובר תנועת היד לתנועת הקולמוס, לא שיש ליד מעשה כלל ולא סבה בתנועת הקולמוס… 

מורה הנבוכים חלק ראשון פרק עג

לפי השקפה זו אין שום יציבות בעולם, אין רציפות, אך גם אין האדם אלא "בעל מאה אלף נפש בכל רגע". גם לפי השקפה זו, אין מקום לאחריות האדם, אין מקום למצוות, כי נפש אחת אינה חייבת על מה שעשתה נפש "אחרת".

מחד, ביקורת זו מתעוררת לכאורה גם כלפי ישראל המתפללים לבורא "המחדש בטובו בכל יום תמיד מעשה בראשית"! מאידך, אם כנסת ישראל נמשלה לירח (שמות רבה, טו), יש להסיק שכמו ללבנה אשר יש לה תהליך של מילוי וחיסרון - "מיעוט הירח" (שבועות ט, א) - כך גם בישראל יש חוסר יציבות, עליות וירידות, לעומת אומות העולם המונים לחמה ונשארים יציבים ולא נופלים ממעלתם, שלימותם!

התשובה לשתי השאלות נעוצה במשמעות עיבור השנה המשלבת שתי בחינות - חמה ולבנה.

שאלו את הזקנים ברומי: אם אין רצונו בעבודת כוכבים, למה אינו מבטלה? אמרו להן: אילו לדבר שאין צורך לעולם בו היו עובדין היה מבטלו, הרי הן עובדין לחמה וללבנה ולכוכבים ולמזלות, יאבד עולמו מפני השוטים? אמרו להן: א"כ, יאבד דבר שאין צורך לעולם בו, ויניח דבר שצורך העולם בו! אמרו להן: אף אנו מחזיקין ידי עובדיהן של אלו, שאומרים: תדעו שהן אלוהות שהרי הן לא בטלו. 

ת"ר, שאלו פלוסופין את הזקנים ברומי: אם אלקיכם אין רצונו בעבודת כוכבים, מפני מה אינו מבטלה? אמרו להם: אילו לדבר שאין העולם צורך לו היו עובדין הרי הוא מבטלה, הרי הן עובדין לחמה וללבנה ולכוכבים ולמזלות, יאבד עולם מפני השוטים? אלא עולם כמנהגו נוהג, ושוטים שקלקלו עתידין ליתן את הדין. דבר אחר: הרי שגזל סאה של חטים [והלך] וזרעה בקרקע, דין הוא שלא תצמח, אלא עולם כמנהגו נוהג והולך, ושוטים שקלקלו עתידין ליתן את הדין. דבר אחר: הרי שבא על אשת חבירו, דין הוא שלא תתעבר, אלא עולם כמנהגו נוהג והולך, ושוטים שקלקלו עתידין ליתן את הדין. והיינו דאמר ריש לקיש, אמר הקב"ה: לא דיין לרשעים שעושין סלע שלי פומבי, אלא שמטריחין אותי ומחתימין אותי בעל כרחי.

בבלי עבודה זרה נד, ב

אנחנו חלק מן המציאות הטבעית, לא נוכל לברוח מעולם בו אנו נמצאים,
 אותו עולם ש"כמנהגו נוהג". ההבדל בינינו לבין אומות העולם הוא במה שתפקידם הוא קיום העולם ואילו ישראל תפקידו תיקון העולם.
 תיקון עולם זה יתגלה באחדות שבין שמים לארץ, שבין השורש האלוקי לעולם עצמו המוכן לקבל את שפעו.
 שלימותם של האומות היא חסרונם, שכן חסרה להם אפשרות ההשתלמות.

שילוב זה של הטבעי והאלוקי, של הגבולי והבלתי גבולי, שותפות זו שבין הבורא והנברא, היא שבאה לידי ביטוי בעיבור השנה על ידי בית דין של ישראל המקדשים את הזמנים ב'הסכמתו' של הבורא יתברך. 

 ד

לאור הנ"ל נוכל להבין יותר את 'הקדמתו' של רש"י לפירושו על התורה, את הקשר שבין קידוש החודש לארץ ישראל.

אמר רבי יצחק לא היה צריך להתחיל [את] התורה אלא (שמות יב ב) מהחודש הזה לכם, שהיא מצוה ראשונה שנצטוו [בה] ישראל, ומה טעם פתח בבראשית, משום (תהלים קיא ו) כח מעשיו הגיד לעמו לתת להם נחלת גוים, שאם יאמרו אומות העולם לישראל לסטים אתם, שכבשתם ארצות שבעה גוים, הם אומרים להם כל הארץ של הקב"ה היא, הוא בראה ונתנה לאשר ישר בעיניו, ברצונו נתנה להם וברצונו נטלה מהם ונתנה לנו.

רש"י בראשית א, א

רמב"ם, בהלכות קידוש החודש עומד על הקשר המהותי ועל התלות שבין קידוש החודש ועיבור השנה לבין ארץ ישראל.

זה שאנו מחשבין בזמן הזה כל אחד ואחד בעירו ואומרין שראש חדש יום פלוני ויום טוב ביום פלוני, לא בחשבון שלנו אנו קובעין ולא עליו אנו סומכין, שאין מעברין שנים וקובעין חדשים בחוצה לארץ, ואין אנו סומכין אלא על חשבון בני ארץ ישראל וקביעתם, וזה שאנו מחשבין לגלות הדבר בלבד הוא, כיון שאנו יודעין שעל חשבון זה הן סומכין אנו מחשבין לידע יום שקבעו בו בני ארץ ישראל איזה יום הוא, ובקביעת בני ארץ ישראל אותו הוא שיהיה ראש חדש או יום טוב, לא מפני חשבון שאנו מחשבין.

רמב"ם הלכות קדוש החדש פרק ה הלכה יג

בספר המצוות, אחרי הרחבת הדברים,
 הוא מסיים - 

ואני אוסיף לך באור. אילו אפשר דרך משל שבני ארץ ישראל יעדרו מארץ ישראל, חלילה לא-ל מעשות זאת כי הוא הבטיח שלא ימחה אותות האומה מכל וכל, ולא יהיה שם בית דין ולא יהיה בחוצה לארץ בית דין שנסמך בארץ, הנה חשבוננו זה לא יועילנו אז כלום בשום פנים. לפי שאין לנו רשות שנחשב בחוצה לארץ ונעבר שנים ונקבע חדשים אלא בתנאים הנזכרים כמו שבארנו. כי מציון תצא תורה ודבר ד' מירושלים
 (ישעיה ב, ג; מיכה ד, ב). 

ספר המצוות לרמב"ם מצות עשה קנג

עתה אם כן, הדברים מבוארים. תכלית השראת שכינה בארץ ישראל גלומה ביסוד הלוח העברי של קידוש החודש ועיבור השנה, כח ההתחדשות שבתוככי המסגרת הטבעית, המאפשרת גם את ההשפעה העתידית על העמים המונים לחמה. "והלכו עמים רבים ואמרו לכו ונעלה אל הר ד' אל בית אלוהי יעקב… לא ישא גוי אל גוי חרב לא ילמדו עוד מלחמה" (ישעיה שם, ב-ד). לכן למרות שצריכה היתה תורה להתחיל דוקא במצוה ראשונה זו, חייבת היתה להקדים לה את הבירור והביאור של הזיקה של עם ישראל לארץ ישראל.
   

מתוך כך גם נבין יותר את תפקידי הכהנים ואת ברכת הכהנים. הכהנים הם הצינור הפעיל להעברת הברכה לעם ישראל, ועיקר הברכה היא ברכת האור.

יאר ד' פניו אליך, יתן לך מאור פנים. ר' נתן אומר זה מאור השכינה שנאמר קומי אורי כי בא אורך וגו' כי הנה החושך יכסה ארץ וערפל לאומים (ישעיה ס, א-ב) אלקים יחננו ויברכנו יאר פניו אתנו סלה (תהלים סז, ב) ואומר א-ל ד' ויאר לנו (תהלים קיח, כז)

ספרי במדבר פיסקא מא
ובפירוש עמק הנצי"ב שם: "יאר פניו אתנו - ולא כתיב עלינו… ששניהם יאירו לכל העולם, וזהו 'לדעת בארץ דרכך'…" - מעין 'שותפות' הקב"ה וישראל בגילוי אור שכינה בעולם.

יאר ד' פניו אליך, יאר לך מאור פניו, ואין יאר אלא חיים, דכתיב באור פני מלך חיים (משלי טז טו), ואומר א-ל ד' ויאר לנו (תהלים קיח, כז), וכן הוא אומר אלקים יחננו ויברכנו יאר פניו אתנו (תהלים סז ב).

מדרש תנחומא (בובר) פרשת נשא סימן יח

אור זה הוא הוא האור הגנוז ההולך ומתגלה עד גילויו המלא לעתיד לבוא, אור של "אהבה שלימה ודביקות גמורה".
 

ה

בתחילת ספר במדבר, כאשר מחנה ישראל מתארגן למחנותיו השונים לקראת התכלית: התחדשות ההליכה עם השכינה לקראת קביעתה "בדירתה בתחתונים" בארץ ישראל, הכהנים אף הם מקבלים את תפקידם, תפקיד העברת הברכה בעם ישראל. מטעם זה דוקא כאן אנו מוצאים את תפקידו המיוחד של אהרן הכהן בהעלאת אורה של המנורה. עתה מתחיל תהליך הגילוי של אור מעשה בראשית, עתה מתחיל הגילוי בפועל של "ויהי כן" שהיה חסר בבריאת האור,
 אותו 'אור חדש' שיאיר בציון. לכן "אותו היום היה שמחה לפני הקב"ה כיום שנבראו בו שמים וארץ" (מגילה י, ב).
 לעתיד לבוא הקב"ה יחדש את עולמו, ואז "לא יהא לך עוד השמש לאור יומם ולנגה הירח לא יאיר לך, והיה לך ד' לאור עולם ואלוקיך לתפארתך" (ישעיה ס, יט). 

וכי יכול אדם להביט בהקב"ה, אלא מה הקב"ה עושה לשמש מאיר מ"ט חלקי אור שנאמר (ישעיהו ל, כו) והיה אור הלבנה כאור החמה ואור החמה יהיה שבעתים,
 ואפילו אדם חולה הקב"ה גוזר לשמש ומרפא, שנא' (מלאכי ג, כ) וזרחה לכם יראי שמי שמש צדקה ומרפא בכנפיה…
שמות רבה טו, כא
גילוי זה ייעשה על ידי עבודת הכהונה, עבודת הכהן הגדול.

רבי יוסי פתח והיה באחרית הימים נכון יהיה הר בית ה' בראש ההרים וגו' (ישעיה ב, ב) והיה באחרית הימים כד יפקוד לה קודשא בריך הוא לברתא דיעקב ויוקים לה מעפרא ויתחבר שמשא בסיהרא כדין נכון יהיה הר בית יי' דא ירושלם לעילא דתהא מתתקנא בתקונהא לאתנהרא בנהורא דלעילא דכל נהורהא לאו איהו מתתקנא אלא בנהורא דלעילא ובההוא זמנא יתנהיר עלה נהורא עלאה על חד שבעה ממה דהוה מקדמת דנא כמה דכתיב (שם ל, כו) והיה אור הלבנה כאור החמה ואור החמה יהיה שבעתים וגו', בראש ההרים, בראשי ההרים מבעי ליה, מאי בראש אלא נהורא דא דיהא לה בראש ההרים איהו, ומאן איהו ראש ההרים דא כהנא רבא דאיהו ראש ההרים רישא דכלא סטר ימינא, ודא איהו דמתקן לביתא תדיר ומברך לה לאנהרא אנפהא, ועל דא יהיה נכון…

זוהר - ב', פרשת פקודי רלב, א-ב

"כאשר יתגלה האור הגדול גם מצד העולמות ויהיה אור הלבנה כאור החמה, אז לא יהיה כל הגנאי שהיה מקודם מצד העיבור שלא נשלם..." (עולת ראיה - א', עמ' תל).

"והוא שנאמר קומי אורי כי בא אורך (ישעיה סא), על כן ימשך האור הזה אל ישראל, ויהיה גופם זך מכח האור ההוא… כי השכינה מלבד שוכנה בתוכם עוד תסובבם וייהנו ישראל מזיוה בגילוי" (רמח"ל, מאמר הגאולה, צג).

� במסגרת זו, לא נתייחס לדיעה האחרונה.


� אנו מוצאים מיבנה כזה גם בפרשת קדשים - עיין אצל רד"צ הופמן ויקרא, מוסד הרב קוק תשי"ד, חלק ב' עמ' כו.


� עיין שם בתחילת דבריו: "פירוש דבריהם הוא דבר עמוק מאוד" - וודאי שקוצר דעתנו אינו מאפשר ירידה לעומק הבנת הנושא, ונברר להלן רק מקצת הדברים. וראה הערת הרד"ל, בביאורו לפרקי דר' אליעזר ח, ח משם ר' מאיר ן' גבאי, בעבודת הקודש, בקצרה. וראה גם בפירוש רבנו בחיי לבראשית לח, ל [פרץ וזרח]; ובכתובות קיא, א שלא יגלו את הסוד - רש"י ותוס' שם: היינו סוד העיבור.


� כך מסתבר, ובנדפס: "ליישב".


� מספר זה מופיע גם בפרקי דר' אליעזר סוף פרק ח, ועיין שם ברד"ל, וכן במרגליות הים סנהדרין יא אות ג - שבעה לדיון ועשרה למנין, כמו לכל דבר שבקדושה. ואולי משום פרסומי מילתא, כמו לעיבור החודש - ראה רש"י סנהדרין ע, ב ד"ה החל בעיבור החודש.


� ראה לשון הפסיקתא, מובא בילקוט שמעוני - ב', תשלח: היה הקב"ה יושב ומחשב חשבונות ומעבר עיבורים, מקדש שנים ומחדש חדשים, כיון שיצאו ממצרים מסרן להם, שנאמר החודש הזה לכם ראשי חדשים". וראה גם תנחומא (ישן) שמות, פרשת בא, יא.


� וכן בקצרה במאירי סנהדרין, שם.


� מכאן הקשר בין קידוש החודש ובין מעשה בראשית שמתחדש בכל יום, ועל כך להלן.


� וראה שם הערת רד"ל על חילופי הגירסאות. וראה עוד לעיל, על המיבנה ג-ה-ז שבפרשת קדושים.


� ועיין ברמ"א או"ח תכו, ב. ועיין עוד בתיקוני זוהר לו, ב על הזיקה שבין התחדשות הלבנה ובין חידוש הנבואה בישראל לעתיד לבוא.


�"והצדיקים המצטערים מייסורי שכינה… כאשר היא מתחדשת מתחדשים עימה" - ראשית חכמה, שער התשובה פרק ד, הובא בהערות לעולת ראיה, הערה מה, בענין יום כיפור קטן של ערב ראש חודש.


� עיין מאמרו של הרב אריה כרמל, המעין תשרי תשמ"ה.


� אפילו משה רבנו - עיין רמב"ם, שמונה פרקים, ז. מכאן גם ההסתייגות מניסים שלא לצורך - "כמה גרוע אדם זה שנשתנו לו סדרי בראשית" (שבת נג, ב).


� בכוון הפוך, זה ההבדל בין זרע ישראל הקרויים 'אדם' ובין ישמעאל שהוא 'פרא אדם' - "פרא אדם ולא אדם" (זוהר - ב' פו, א), לפי שהוא בורח מן המציאות אל עולם דמיוני; וראה בקורתו של הרמב"ם על 'המדברים', 'שמונה פרקים' (פרק א). 


� להגדרת 'שפע', ראה מורה נבוכים - ב, יב. ועיין מהר"ל, חידושי אגדות, סוטה לח, ב ד"ה מנין שהקב"ה מתאווה לברכת כהנים (וראה זוהר - ג, קמה, א).


� מהר"ל, נצח ישראל, סוף פרק ב; ר' צדוק הכהן, רסיסי לילה, כה; ובהרחבה אורות הקודש - ב, מאמר חמישי, התעלות העולם, סדר א, ועיין שם במבואו של 'הנזיר' - הרב דוד כהן זצ"ל - עמ' 21 [על ההבדל המהותי בין שיטת הראי"ה ובין שיטת ברגסון], ושם עמ' 33.


על נסיונות החיקוי של האיסלם והנצרות, עיין בדברי הרמב"ם בהלכות מלכים יא, סוף ד - במהדורות 'השלימות'.


� לשיטת הרמב"ם, ראה תורה שלמה - יב, שמות פרק יג אות קלד, בהערות שם ובמילואים אות לז; שם - יג, סוד העיבור פרק ה, הדיעות השונות בביאור שיטת הרמב"ם. וראה דבריו החריפים של החתם סופר, שו"ת - יו"ד, רלז; וראה אבני נזר - או"ח, הלכות ראש חודש, באמירתו שנגד הנפש חיה.


� עיין ברכות סג, א-ב, כשירד רבי חנינא בן אחי רבי יהושע לגולה וכו'; צל"ח ברכות שם; מרגליות הים סנהדרין יא, ב אות כן; עין איה ברכות שם, אותיות שכו, של.


� אמור מעתה: לא בכדי מתגלה שם 'אלוקים' בזמן הבריאה ואילו גילוי שם 'הויה' עם הופעת עם ישראל ביציאת מצרים, וה' הוא האלוקים.


� ביאור הגר"א להקדמת הזוהר יב, א - מובא בסידור הגר"א לר' נפתלי הערץ הלוי ד"ה אור חדש על ציון תאיר. וראה בית יוסף או"ח נט - על המחלוקת בשאלת חתימת ברכת יוצר אור, ושם דעת הרא"ש דיוצר אור "היינו אור שברא הקב"ה בששת ימי בראשית, ועל אור זה נאמר בישעיה (ס, ג) והלכו גויים לאורך, והיינו נמי אור חדש… שעתיד הקב"ה לחדש לנו".


� מלבי"ם, תורה אור, בתחילת פרשת בראשית ובתחילת פרשת בהעלותך, על פי מדרש שוחר טוב; שמועות ראיה, אמור ובהעלותך. וראה פסיקתא רבתי, ל: "מלאכה אין כתיב כאן אלא המלאכה, מלאכת שמים וארץ".


� עיין זוהר - ב, קמו, א: רזא דרזין, הגהות מהרח"ו.


מסיבה זו נקרא בית המקדש 'בית חיינו' (ויקרא רבה, טז), בתפילת 'יהי רצון' שאחרי הקריאה בתורה: "לכונן את בית חיינו ולהשיב שכינתו בתוכנו". 


� וסופו של הפסוק: "כאור שבעת הימים ביום חבש ד' את שבר עמו ומחץ מכתו ירפא".


� ראה רמח"ל, מאמר הגאולה, ספר המאמרים, הוצאת לוין-אפשטיין עמ' פא-פב. על הקשר אור - כהונה, ראה גם עץ חיים שלח, ז; ליקוטי תורה, מצורע, סעיפים א-ב.


� לכן בבית המקדש, ששם גילוי השכינה, ושם מתגלה שם ההויה כבר מעולם הזה עד עולם הבא, ברכת כהנים היא ברכה אחת ובשם המיוחד - משנה סוטה ז, ב וגמ' שם מ, ב, וראה מהרש"א שם.





