ונשמרתם מאוד לנפשותיכם
הרב יובל שרלו

(טו) וְנִשְׁמַרְתֶּם מְאֹד לְנַפְשֹׁתֵיכֶם  - בתודעה הציבורית, זכה פסוק זה לעצב את נושא הזהירות הגדולה משפיכות דמים. בד בבד עם מצוות התורה "ועשית מעקה לגגך" מצרפים רבים את הפסוק הזה לכל דיון בדבר החובה להישמר ולשמור על עצמנו. כל אימת שעולה התנהגות מסוכנת מצוטט פסוק זה, המלמד לדעת רבים כי התורה מצווה על האדם לא להסתכן לחינם. עצם המגמה המבקשת לצמצם ככל הניתן את הסיכונים היא מבורכת מאוד, ובימי קיץ חמים אלה היא גוברת והולכת. אכן, יש איסור הלכתי להסתכן: בנהיגה פרועה, בטיולים מסוכנים, ברחצה לא מוסדרת וכדו'. ברם, לכל זה אין קשר לפשוטו של מקרא של פסוק זה. 

הקורא את הפסוק כולו יגלה זאת עד מהרה: וְאֹתִי צִוָּה יְדֹוָד בָּעֵת הַהִוא לְלַמֵּד אֶתְכֶם חֻקִּים וּמִשְׁפָּטִים לַעֲשׂתְכֶם אֹתָם בָּאָרֶץ אֲשֶׁר אַתֶּם עֹבְרִים שָׁמָּה לְרִשְׁתָּהּ. וְנִשְׁמַרְתֶּם מְאֹד לְנַפְשֹׁתֵיכֶם כִּי לֹא רְאִיתֶם כָּל תְּמוּנָה בְּיוֹם דִּבֶּר יְדֹוָד אֲלֵיכֶם בְּחֹרֵב מִתּוֹךְ הָאֵשׁ". הנושא איננו עוסק בהיזהרות הפיזית כי אם בזו הרוחנית. הפסוק הקודם מדגיש את החובה להתמודד עם סכנותיה הרוחניות של ארץ ישראל בדרך של שמירת החוקים והמשפטים. הפסוק שלנו אפוא ממשיך את הרעיון הזה ואת הציווי המוטל על עם ישראל. היזהרו ! הישמרו לנפשותיכם ! אתם נכנסים אל ארץ שמגשימה את האלוהות שלה. ואילו אתם לא ראיתם כל תמונה ביום ההתגלות הגדול במעמד הר סיני: "יאמר, אחר שאתם יודעים בבירור שלא ראיתם שום תמונה - מעתה יש לכם להזהר שלא תעשו שום תמונה, שום פסל שהוא דבר הנפסל, ולא תמונת כל סמל, כי יש מן האומות שהם עובדים ומשתחוים לאיזו בהמה וחיה שהוא פוגע ראשונה בתחילת היום" (רבינו בחיי).
חובת שמירת הנפש היא בעלת שתי משמעויות. המשמעות הראשונה היא משמעות תיאולוגית אמונית. אנחנו חייבים לשמור את נפשותינו שלא לסטות אחר אמונות זרות, אחר הגשמת האלוהות, אחר הפסל ואחר המסכה. לעתים יש תחושה כי איסורים אלה הם מובנים מאליהם, ועבודה זרה כבר אינה מאיימת עלינו כלל וכלל, שהרי אין אנו נמשכים אליה. אף על פי כן, יש לציווים האלה משמעות רלוונטית מאוד. לא זו בלבד שהם מבטאים מאבק ברעיון של עבודה זרה, אלא שגם כיום ניתן לדבר על צורות שונות המעוותות את עבודת הא-לוהים עד לכדי סוג של עבודה זרה, או אפילו קבלת מקור סמכות אחר מאשר זה של ריבונו של עולם. באותה מידה שאנו שומרים על הגוף שלנו שלא ייפגע אנו חייבים לשמור על הנפש.

ברם, התרבות הכנענית מופיעה בתורה בהקשר נוסף. לא רק בהקשר התיאולוגי והשאלה באיזו צורה אנו מאמינים בא-לוהים, כי אם גם בשאלה מהי המשמעות המעשית של אמונה זו. מי שמאמין באלוהים מוגשם מצייר את האלוהות שלו בגובה עיניו שלו. הפסל מוגשם, הוא מתפקד במרחבי זמן ומקום, לעתים יש לו אישה, תאוות, יצרים וכדו', ובכלל הוא במסגרת שלנו. לכך יש משמעויות מעשיות: אם באלוהים נפלה שלהבת מה יגידו בני האדם, ועל כן ההתנהגות הכנענית היא התנהגות מינית, רציחתית ומושחתת. האמונה בא-לוהים שאינו פסל ואינו תמונה מושכת את האדם כלפי מעלה. היא מבהירה לו שהקשר עם הקודש העליון לא נתפר בסדר הגודל של האדם, ועל האדם לטפס בכל עת כלפי מעלה, ולהתקשר באין סוף המוחלט – בהתנהגותו ובתודעתו.

אנו נתבעים אפוא להישמר מאוד. להישמר מטעות בעיקרי אמונה, ולשמור את נפשותינו מאוד מלנהוג בהתנהגויות מעוותות ואכזריות. אנו לא ראינו תמונה במעמד הר סיני, אלא שמענו קול ציווי המצווה עלינו להתעלות בכל עת, ולהידבק עוד ועוד בריבונו של עולם נותן התורה. 

על דין על מידת סדום על משפט צדקה – הרהורים לשבת חזון 

   ד"ר בן ציון אליאש המשנה לדיקן


ביה"ס למשפטים מרכז אקדמי כרמל
חז"ל לא התקשו להבין על מה חרבה הארץ בחורבן בית ראשון. כדברי הנביא בהפטרת השבת, ירושלים העיר אשר "משפט צדק ילין בה" הפכה לעיר של מרצחים, גנבים ונוטלי שחד. בכך גזרה על עצמה ירושלים חורבן. מאידך שאלו חכמים לגבי מקדש שני שהיו "עוסקין בתורה ומצוות וגמילות חסדים" מפני מה חרב?(יומא ט,ב). אחת התשובות היא מפני שהיתה בו שנאת חינם. תשובה אחרת לשאלה על מה חרבה ירושלים ניתנת במסכת בבא מציעא (ל,ב) והיא מפני "שדנו בה דין תורה". התשובה היא מוזרה והגמרא שואלת מידית וכי היה עליהם לדון דין גזלנים?! . תשובת הגמרא היא שהעמידו דבריהם על דין תורה ולא "עבדו לפנים משורת הדין". עדיין יש מקום לבעל דין לקום ולשאול וכי חברה המעמידה דבריה על הדין בלבד גוזרת על עצמה חורבן?

במקום אחר (גיטין נה,ב) מספרת הגמרא את הסיפור הידוע על קמצא ובר קמצא שבגינו חרבה ירושלים. הסיפור הוא ידוע ולכאורה הוא בא להדגים את "שנאת החנם" ששררה בירושלים של אז. אך דומני שעיקרו של הסיפור הוא מה קורה לחברה שמשתיתה את ערכיה על הדין בלבד. אותו בר קמצא שהוזמן לסעודה בטעות וגורש בבשת פנים והלשין למלך – עשה זאת לא כנקמה בבעל הסעודה אלא בחכמי ירושלים שישבו בסעודה ולא מחו.

ישאל השואל – מדוע לא מחו חכמי ירושלים על ההתנהגות הנבזית של בעל הסעודה? התשובה תהיה פשוטה ואכזרית – מפני שהעמידו דבריהם על הדין. זכות הקנין המוכרת בכל שיטות המשפט לרבות המשפט העברי גורסת שהבעלים על הנכס רשאי לעשות בו כאוות נפשו וללא הנמקה. מכאן שכל בעל בית רשאי לסלק כל אדם מרכושו ואינו חייב לארח איש. הכנסת אורחים בשיטות המשפט היא נורמה מוסרית ולא נורמה משפטית. מאידך הסיפור על קמצא ובר קמצא מדגים לנו בצורה חדה את מה שקורה לפעמים אם מפעילים רק את מידת הדין. התוצאה היא ש "מקום המשפט שמה הרשע" כדברי שלמה המלך או בנוסח הידוע יותר: אדם יכול להיות שומר חוק קפדני אבל "נבל ברשות התורה" כלשונו של הרמב"ן בפירושו לתורה.

מתפיסת עולם זו נגזרו תוצאות הלכתיות. את דברי התורה "ועשית הישר והטוב" תרגמה ההלכה לדוקטרינה הגורסת שבמקרה ש"זה נהנה וזה לא חסר כופין על מדת סדום". כדאי להתעכב על משמעותה של "מדת סדום" 
סדום לא נתפשה בעיני חז"ל כחברה פרועה שלית בה דין ולית בה דיין. להיפך סדום היתה עיר שומרת חוק. הסיפור על "מטת סדום" שקצרה ארוכים והאריכה קצרים, היא ביטוי ציורי  למונח משפט. המשפט הוא אחיד לעשיר ולעני למאושר ולמסכן. אין בו ואסור שיהיה בו אליבא דשופטי סדום חמלה או חסד שכן היא פוגעת במידת הדין. מכאן החקיקה האכזרית של סדום נגד צדקה, הכנסת אורחים וכדומה, יד עני ואביון לא החזיקה" כדברי הנביא יחזקאל (יז,מט) על אף היותה "שבעת לחם" ונהנית "משלוות השקט". התפיסה המשפטית שעמדה ביסוד "משפט סדום" היא הדגש על זכויות האדם לרכושו ולקנינו.מכאן העמדה שהגורס "שלי – שלי שלך – שלך" שהיא נחשבת למידה בינונית נחשבת לדעת יש אומרים  כ- "מידת סדום" (אבות ה, יג). לפי תפיסה זו חברה שמשפטה כולל רק הגנה קיצונית על זכויות האדם ללא הטלת חובה משפטית של הושטת יד לזולת וללא הטמעת חמלה וחסד בתוך המשפט – אין לה זכות קיום.

שיטות המשפט המודרני אינן מטילות חובה משפטית של הושטת יד לזולת. המשפט מבוסס על "לא תעשה" לזולת נזק. המשפט העברי שם דגש של חובות האדם לזולת והוא גדוש במצוות עשה. השבת אבדה, חובת הצלה, צדקה, הכנסת אורחים וכו' נתפסות ביהדות כנורמות משפטיות ולא מוסריות גרידא.

דוגמה יפה להפעלה משפטית של הדוקטרינה המלכותית של "ועשית הישר והטוב" ע"ח זכות הבעלות היא דין בר מצרא היחודי לדין העברי. אם אדם מוכר את שדהו או דירתו מוקנית לבר המצרא זכות קדימה עד כדי סילוקו של לוקח  הרחוק מהגבול.

"אפילו היה הלוקח ת"ח ושכן וקרוב למוכר ובן המצר עם הארץ רחוק, בן המצר קודם ומסלק  את הלוקח. ודבר זה משום שנאמר, ועשית הישר והטוב אמרו חכמים הואיל והמכר אחד הוא טוב וישר  הוא שיקנה מקום זה בן המצר יותר מהרחוק" (רמב"ם הל' שכנים יב, ה)

בהפטרת השבוע מבשר הנביא ישעיהו את אשר יהיה באחרית הימים שעה שהקב"ה ישים שופטינו כבראשונה וציון תפדה במשפט ושביה בצדקה. זהו המשפט המהול בצדקה וזוהי בשורת הגאולה.

אסיים בסיפור אישי. נזדמן לי לחזור מהליך שיפוטי מתסכל עם הרב שרגא פיבל פרנק זצ"ל, רבה של ימין משה בירושלים. בדרכנו אמר לי הרב: בתפילת עמידה אנו מתפללים על הגאולה והתשובה על הסליחה ועל הרפואה. רק במקום אחד אנו אומרים "והסר ממנו יגון ואנחה" בבקשתנו להשיב שופטינו כבראשונה. 

ייתן ה' ונזכה לראות בעינינו את ציון הנפדית במשפט ואת שביה בצדקה.
הרב ד"ר חיים שיין

מכללת שערי משפט

צום בצומת – על מהלכה של ההיסטוריה היהודית
הימים שבין שבעה עשר בתמוז לתשעה באב מכונים ימי בין המצרים. ראשיתם וסופם ימי צום וביניהם נוהגים מנהגי אבלות. שבעה עשר בתמוז ותשעה באב מצטרפים אל עשרה בטבת וצום גדליה, כולם ימי צום על רקע חורבן בית המקדש ואובדן העצמאות היהודית בארץ ישראל.

     מדוע צריך ארבעה ימי צום לזכר אותו אירוע? האם ריבוי ימי הצום אינו מחליש את עוצמת הזיכרון? האם מישהו היה מעלה בדעתו לקיים ארבעה ימי צום בשנה לזכר קורבנות השואה, או ארבעה ימי זיכרון בשנה לחללי מלחמות ישראל?

    ריבוי ימי הצום לזכר חורבן בית המקדש מחייבים בחינה מעמיקה של מהותם. חורבן בית המקדש לא היה אירוע פתאומי. החורבן היה תהליך שהחל במצור, נמשך בהבקעת חומות העיר ירושלים, התעצם בשריפת בית המקדש והסתיים באובדן העצמאות. תהליך אחד שהיו בו מספר פרקים. תהליך שמראשיתו ניתן היה לחזות את סופו. בכל שלב ניתן היה לעצור ולשנות את מהלכו. אנו צמים ארבעה ימים בשנה לזכר המהלכים שהובילו לחורבן כיון שלא שמנו לב לכתובות שהיו על הקיר וסרבנו לראות את המציאות נכוחה.

    שליטתו של אלוהים בהיסטוריה מוחלטת, עם זאת ניתנה לבני האדם בחירה חופשית. בני אדם יכולים לבחור להיות רוצחים או קרבנות על פי רצונם החופשי. האל הכל יכול הגביל את מעורבתו במעשי בני האדם בהעניקו להם בחירה חופשית. האל כביכול הגביל את עצמו על מנת לקיים מערכת שכר ועונש, מערכת שנותנת טעם במתן התורה ובקיומה. על פי הקבלה רצון האל לתת את התורה מצוי בסיבת בריאת העולם.

    אלוהים מתוך אהבתו לעם ישראל ובמגבלות הבחירה החופשית, מפזר בהיסטוריה דברי נביאים, סימנים, כתובות וצופנים על מנת שנוכל לכלכל את דרכינו ולמנוע מעצמנו חורבן ואסון. לכל אורך ההיסטוריה הכתובות היו על הקיר אך טחו עיניהם של ישראל מלראות.  עם ישראל נשבה בתוך מסילות חייו (קונספציות) ולא נתן אל ליבו לסימני האזהרה. בדרך אל חורבן הבית היו מספר שלבים, כל שלב היה איתות על הצפוי, אך העם והנהגתו לא הסיקו את המסקנות הראויות. המחיר ששילמו היה כבד ועל העיוורון אנו צמים.

    בהיסטוריה היהודית המודרנית היינו עדים לתופעות דומות. בין מלחמות העולם ובמיוחד לאחר שנת 1933 היו סימנים ברורים כי עתיד איום נשקף ליהודי אירופה. היו עוד מספר תחנות בדרך עד לפתרון הסופי השטני. הכתובת היתה על הקיר היהודים לא רצו לקרוא אותה ולפעול על פיה. לפני מלחמת יום כיפור היו סימנים ברורים על כוונות האויב, המנהיגים באיוולתם לא שמו לב. בימי הסכמי אוסלו ואחריהם היו כתובת דם ענקיות  בדבר כוונות השותפים ושוב היהודים לא רצו לקרוא. כך גם בענין גירוש אלפי יהודים מבתיהם ובנכונות לתת מדינה למי שרוצה לרשת אותנו. היד הנעלמה הכותבת כתובות אש עדיין נטויה ואנו פעם אחרי פעם עוצמים עיניים ואוטמים אזניים מעשה קוף.

    על מצעדי  האיוולת לאורך ההיסטוריה היהודית אנו צמים ומתאבלים בימים אלה.  בתקווה שלא נחזור על שגיאות העבר כי ליהודים כידוע  ההיסטוריה לא מעניקה  מקצה שיפורים.     
מוסריות המאבק על ארץ ישראל
הרב צחי הרשקוביץ
"מחויבני להביע את צערי על פרסום הרשימה המכאיבה: "סכסוך הנעלים בדרך לאילת". אם לצערנו קרה מקרה מחפיר כזה, של סידור עלבון וצער כזה, מתוך התלוצצות פרועה ומושחתה כזו, על ידי אנשים מתוכנו, אל בן-אדם משכנינו, הגרים ויושבים בתוכנו, הלא יש להוקיע זאת ולהתבייש בזה, ולחפש דרכים כיצד לפייס באמת את הנעלב, המזדמן לתומו בינינו, ולתקן את המכשלה הזאת, שלא יישנו חלילה עוד מקרים נוראים כאלה אצלנו, ולסלק את חילול השם של העוול הזה מעלינו, ולא לפרסם את זה בתור "חכמה מעניינת" ".

רשימה זו נכתבה בידי הרצי"ה קוק בשנת תש"ך, למשמע ידיעה על התלוצצות של יהודי בערבי באוטובוס לאילת (לנתיבות ישראל, ב, בית-אל תשס"ג, עמ' תקעט). אמנם, מציאות החיים השתנתה בארבעים ותשע השנים האחרונות, אולם אני מבקש לעמוד על קריאתו המוסרית של הרצי"ה. מאז ימי קדם קיימות שתי גישות בעולם ביחס לאתיקה, לתורת המוסר. מן העבר האחד קיימת הגישה התכליתית, המוצאת במוסר כלי עזר לניהול החברה, שהמדד לו הוא יעילותו. הווה אומר, אם בני אדם מסוגלים לעבוד במרחב עם נורמות וחוקים כאלה – ממילא המוסר טוב. אם, לעומת זאת, הנורמות אינן מאפשרות חיים תקינים, הן אינן מוסריות. כלומר, המעשה המוסרי איננו טוב בעצמו, כי אם מועיל. כך, לדוגמה, היחס אל חוקי התעבורה. האם יש ערך בעמידה ברמזור אדום דווקא? האם צורתו המתומנת של תמרור העצור מהותית? לא, הסיבה שבגינה אנחנו מצייתים לחוקים אלה כי הם עובדים, הם מסדירים את חיינו התעבורתיים.

מן העבר השני קיימת עמדה שדוגלת במוסריות כפעולות מוצדקות מחמת עצמן, ובמגבלות מוסריות ככאלה שמונעות מעשים שליליים במהותם. המחלוקת בין העמדות מתגלעת ביחסים הבין-אישיים. האם אסור לרצוח כי נטילת נפש האדם היא פעולה פסולה ומטמאת (גישת התורה, כך לענ"ד), או שמא אסור לרצוח כי אם נתיר את הרצח החברה לא תוכל להתנהל, ובני אדם ייפלו כמו זבובים.

האם הגזל אסור כי רכושו של אדם הוא חלק ממהותו, ונטילת רכושו היא פעולה שמצערת אותו ומייסרת אותו, וממילא יש להמנע ממנה, או שמא אסור לגזול כי אם נתיר את הגזל המדינה תתפרק, ובני אדם לא ישקיעו ברכוש ולא יעבדו.

העמדה המקובלת בדרכה של תורה התנגדה לגישה התכליתית במוסר (שמייצגיה המובהקים בעת החדשה הם שפינוזה והובס), בשל ההתעלמות שלה מצלם הא-להים שקיים באדם, משאיפות ההשתלמות הרוחנית שלו. הרצי"ה מצביע בדיוק על נקודה כזו.

השורות הבאות נכתבות דרך כלל, ואני מקווה שהמקרה שעורר אותי לדון בנושא איננו נכון. לפיכך, אם מאן דהו מבקש למצוא בדבריי הרשעה או קטגוריה כלפי שמועת שווא – יידע שאין זו כוונתי (אני מודע לדיס-אינפורמציה שזורמת בערוצי התקשורת השונים). אם נכונות השמועות כאילו בכדי למנוע פינוי מאחזים הציבו נערים (בגיל ובדעת) "תג מחיר", של פגיעה ברכוש ובנפש ערביים, הרי שיש בדבר זה פגיעה מוסרית קשה בטוהר מחנה ישראל. שוב אני מדגיש – אם לא קרה המקרה אני שמח וגאה, אך אם הוא קרה אני בוש ונכלם. לא רק מחמת הטפשות שבמעשה, והנזק האובייקטיבי שהוא גורם להצלחת המאבק על שלימות הארץ אני נכלם, אלא מחמת ההשתמעויות המוסריות שלו. אם אכן המטרה מקדשת את האמצעים, ובגלל תסכול ילדותי של חוסר מסוגלות להשפיע על החברה הישראלית ועל מקבלי ההחלטות שבה (חשבתם פעם למה זה קורה? כמובן, כולם רשעים וטפשים, ובכל זאת איך אף אחד לא רואה את האור הגדול שלנו?!) מותר לנו לפגוע באנשים אחרים, שאינם חלק בסכסוך המקומי שיש עם המנהל האזרחי/צה"ל/משטרה, אזי מה המשמעות המוסרית של המאבק?

האם הקב"ה העניק לנו את הארץ בכדי שננהג בה מנהג הערבים? האם ניתנה לנו הארץ בשביל ליידות אבנים בה, או בשביל להקים בה חברת מופת? הרי הקב"ה מתרה ומזהיר בנו פן נפנה ח"ו להתנהגות האמורי. ראו כמה קל להדרדר לשם...

נכון הוא שהרצי"ה דיבר על מציאות שבה הערבים לא "הרימו ראש", ונכון הוא שהוא לא התייחס נקודתית למאבק על הארץ. את התירוצים כולנו מכירים. אך האם זו הדרך הנכונה לנהל מאבק מוסרי?

שומה עלינו לשים את הדברים על השולחן. המאבק שלנו על ארץ ישראל (המוצדק במאה אחוזים) הינו מאבק מוסרי. לא מדובר בסכסוך אגו ילדותי עם מנהיג כזה או אחר, ולא בקטטה עם שוטרים, מג"בניקים או יס"מניקים. האמת המוסרית שלנו חייבת לפרוץ ולהתבטא מצד עצמה. המטרה לא מקדשת את האמצעים, כי האמצעים הם חלק מהמטרה. האופן שבו אתה נלחם הוא חלק ממהותך. אנו עלולים לגלות מהר מאוד שבמדרון החלקלק של המאבק על הארץ אנו מאמצים דפוסי התנהגות עבריינית של הגרועים באויבינו (כל אנשי המקצוע שמטפלים בנוער המאבק יודעים היטב על מה אני מדבר), וד"ל. אין שום הצדקה לדרדר את היסוד המוסרי של המאבק על הארץ. אין שום הצדקה להוביל מכוחו למלחמת אחים, וגם לא למלחמה מיותרת עם שכנינו. 

אם מישהו פולש לביתך אתה לא מצית את הדירה על יושביה, ואתה לא סוקל אותו באבנים. אתה פשוט מבהיר לו שזה הבית שלך, שבו זכותך וחובתך לגור, והוא הפולש המציק והלא-רצוי. הפולש מרים אבנים ושורף, כי לא אכפת לו מה יהיה אופיו של הבית. אתה שומר על כבודך לעיני ילדיך ומשפחתך, ולא פושט מעל עצמך צלם אנוש.

על מה חרבה ביתר?

פנינה נויבירט

ביתר העיר המופלאה היתה המעוז האחרון שנפל בידי הרומאים בשוך מרד בר כוכבא. תושבי העיר הנועזים המשיכו ללחום בגבורה ברומאים לאחר חורבן הבית, עד ללכידתם ביום תשעה באב, כדברי המשנה: "בתשעה באב נגזר על אבותינו שלא ייכנסו לארץ וחרב הבית בראשונה ובשניה ונלכדה בתר..." (תענית ד', ו').

לפי המדרש העיר ביתר לא נחרבה אלא בשל ציר של עגלה. בעיר ביתר נהגו לטעת עץ ארז כשנולד תינוק ועץ שיטה כשנולדה תינוקת. כשהיו התינוק והתינוקת גדלים ונישאים, היו קוצצים העצים ועושים מהם חופה: "יומא חד הוה קא חלפא ברתיה דקיסר אתבר שקא דריספק קצו ארזא ועיילו לה  (יום אחד עברה ליד העיר בת הקיסר, וציר עגלתה נשבר, קצצו עבדיה את אחד הארזים לתקן העגלה) אתו נפול עלייהו מחונהו (מייד התנפלו בני ביתר על פמליתה) אתו אמרו ליה לקיסר מרדו בך יהודאי אתא עלייהו (באו אל הקיסר ואמרו לו – מרדו בך היהודים הילחם בהם)" (גיטין נ"ז.)

בני ביתר נטעו ארזים כסמל לאמונתם היוקדת באחיזתם האיתנה בארץ הקודש, ובכוח דור ההמשך לשמר אחיזה זו, כדברי המהר"ל: "ומפני שאנשי ביתר היתה כוונתם שיהיו בניין חזק ולכך היו נוטעים ארז וארזה כאשר ילדו להם בנים כדי שיהיו הבנים נטיעה חזקה בארץ כמו הארז, וכאשר נשאו ביחד עשו חופה ממנו שיהיה להם בית יתד נאמן אוהל בל יצען ... והיה ברכת ביתר החוזק והתוקף בין בכלל בין בפרט" (נצח ישראל, פ"ז)
אך למרבה האירוניה דווקא שורשיותם האיתנה של בני ביתר נגדעת טוטאלית, בקלות יחסית, בשל מעשה סתמי של עבדי בת הקיסר, כדברי המהר"ל (שם): "וכל זה שנעקרו לגמרי הפך כוונתם, שזהו שייך לכל דבר שהוא משורש ונטוע בחוזק כאשר הוא אומר הוא מקויים מאוד ואם הוא נעקר אז הוא נעקר משרשו לגמרי שלא נשאר עוד דבר לא שורש ולא ענף, ואנשי ביתר היו רוצים להיות משורשים כמו שאמרנו למעלה, ולכך כאשר נעקרו - נעקרו לגמרי משורשם."

כיצד מצליחים עבדי בת הקיסר באקט כמעט בלתי מודע לשבור כליל את רוחם של בני ביתר עד כדי אבדנם?

על הקשר בין בני ביתר והארזים עומד המדרש במקום אחר (ירושלמי, תענית, פ"ד, ה"ה): "והיה שם (בעיר ביתר) בן כוזבה (בר כוכבא) והיה לו מאתים אלף מטיפי אצבע (אומץ חייליו נבחן בקטיעת אצבעם).  שלחו חכמים ואמרו לו עד אימתי אתה עושה את ישראל בעלי מומין?! אמר להן וכי היאך איפשר לבדקן?  אמרו לו כל מי שאינו רוכב על סוסו ועוקר ארז מן לבנון לא יהיה נכתב באיסרטיא (בצבאות) שלך ...".

בני ביתר נמשלו לארזים החסונים. הם עקרו ארזים לבחינת גבורתם, ונטעו ארזים לשם המשכיותם. ברם יתכן, כי דווקא בארזים נעוץ שורש כשלונם, כמאמר ר' צדוק מלובלין: "הוא בחינת פגם של כבוד והתנשאות שהיה בביתר ולכן היו נוטעים ארזים ע"ש כארז בלבנון ישגה. ועיקר התנשאות שהיה בהן ע"י שהיה בהם התרבות של דברי תורה..." (פרי צדיק לט"ו באב, דברים).

התנשאות בני ביתר, ועמידתם הזקופה – אולי זקופה מידי, היתה בעכרם, כעולה מדברי רבי אלעזר, בנו של רבי שמעון בר יוחאי, שנים ספורות בלבד לאחר לכידת ביתר: "לעולם יהא אדם רך כקנה ואל יהא קשה כארז"  (תענית כ.).

מה ההבדל בין הקנה והארז עליהם מדבר רבי אלעזר במדרש?

מסביר המהר"ל, כי קנה שהשלים את גידולו כפוף אל האדמה. לעומת זאת ארז שהשלים את גידולו מרוחק ומנותק מהאדמה. 

אדם צריך לשאוף לגדול בתורה ובחכמה על מנת לשוב אל המציאות, להתמודד עם השגרה, כקנה הכפוף אל האדמה. אם האדם תלוש מן המציאות ואינו מודע למכלול ההשלכות המעשיות של בחירותיו, משמע שעדיין צריך הוא לצמוח ולהבשיל, ובלשונו: "ועל זה אמר שהתלמיד החכם אשר עלה למעלת התורה יהיה רך כמו קנה כי הקנה כאשר עולה מעלה כל עוד שעלה כופף ראשו, וזהו בשביל שהוא רך כופף את קומתו, והארז הוא הפך זה מפני שהוא קשה כל עוד שהוא מתעלה הוא זקוף ואינו כפוף" (נתיבות עולם ב, נתיב הענוה, ז).
בני ביתר התנשאו זקופים כארזים, הם לחמו בשם אמונתם ללא מורא וללא חשש. ברם יתכן כי זקיפות קומתם הביאה לערעור כושר עמידתם. היעדר היכולת להתגמש כקנה, היעדר נכונות לשקילת אלטרנטיבות ראויות, סירוב נחרץ להתפשר על כל פתרון שהוא פחות ממושלם - הביאו לאבדן הכל.

במבט לאחור, אנו עומדים ומשתאים – כיצד בשל ציר של עגלה חרבה ביתר, ממש כפי שענוותנותו של זכריה בן אבקולס החריבה את ביתנו ושרפה את היכלנו (גיטין נ"ו.). ברם האם לאחר אלפיים שנות גולה מרות וקשות השכלנו ללמוד את הלקח, לשאת בגאון גם את כיפוף הראש? את המעשיות, המציאותיות? 
בס"ד                                                                                                                                                                     דברים

איכה אשא  איכה היתה  איכה ישבה
ד"ר יצחק קניגסברג

"שלשה נתנבאו בלשון איכה, משה ישעיה וירמיה, משה אמר (דברים א') איכה אשא לבדי וגו', ישעיה אמר (ישעיה א') איכה היתה לזונה, ירמיה אמר איכה ישבה בדד" (איכה רבה, פרשה א). האם יש חוט משולש המקשר בין שלושת הנבואות האלה? האם יש נושא משותף המאפיין אותן?

 בספר משנה תורה בתחילת פרשת דברים, שבעה ימים לפני מותו,"בארבעים שנה בעשתי עשר חודש באחד לחודש דיבר משה אל בני ישראל ככל אשר צוה ה' אותו עליהם" (דברים א',ג'), ופותח בתוכחה זוטא: "איכה אשא לבדי טרחכם ומשאכם וריבכם" (שם א',יב'). התנהגות עם ישראל לאחר צאתם ממצרים, אילץ את משה להסתייע בשופטים זוטרים, כדי להתגבר על טרחנותם את המערכת המשפטית במשאים ומתנים  ובמריבות אין קץ. בעצת יתרו הוא מינה שרי אלפים שרי מאות שרי חמישים ושרי עשרות. משה ביקש שמינוי השופטים יעשה בצורה דמוקראטית: "הבו לכם אנשים חכמים ונבונים וידועים לשבטיכם ואשימם בראשיכם". השופטים נבחרו על ידי בני השבט. משה בחר מתוכם את אלה שעמדו בקריטריונים של אנשי חיל, יראי אלוקים, אנשי אמת, שונאי בצע, כהצעת חותנו. שופטים אלה לא נבחרו על ידי ועדה מסדרת, מנותקים מהווי הציבור. השופטים שנבחרו היו חכמי השבט ומוכרים על ידם, והיו מודעים היטב לבעיות השבט. משה צווה על השופטים: "שמוע בין אחיכם ושפטתם צדק בין איש ובין אחיו ובין גרו. לא תכירו פנים במשפט כקטון כגדול תשמעון לא תגורו מפני איש  כי המשפט לאלוקים הוא" (שם א',טז'-יז'). בפרשת שופטים משה הוסיף אזהרות לשופטים:"לא תקח שחד כי השחד יעור עיני חכמים ויסלף דברי צדיקים. צדק צדק תרדוף למען תחיה וירשת את הארץ" (שם טז',יח'). משה ראה בהנהגה שיפוטית ערכית וישרה, ערובה לחיים יציבים בארץ, שאותה עומדים בני ישראל לרשת. מערכת שיפוטית שדנה דין צדק, אינה לוקחת שוחד, אינה מכירה פנים במשפט, אינה חוששת מהמערכת השלטונית, ומודעת לכך ש"המשפט לאלוקים הוא", תגרום לכך שגם העם יאמין במערכת מצוות, ומשפטי האלוקים, ויתנהג בהתאם. האם תקוותיו של משה התגשמו? מסתבר שלא !

ישעיהו הנביא (פרק א') הוכיח את עם ישראל, כשמונה מאות שנה לאחר דבריו של משה: "איכה היתה לזונה קריה נאמנה מלאתי משפט צדק ילין בה ועתה מרצחים. שרייך שוררים וחברי גנבים כולו אוהב שוחד ורודף שלמונים  יתום לא ישפטו וריב אלמנה לא יבוא אליהם". הוא הזהיר את העם מפני קריסת המערכת המשפטית, ודרש מהשופטים: "לימדו היטב  דרשו משפט אשרו חמוץ שפטו יתום ריבו אלמנה", שאם לא כן: "חרב תאוכלו כי פי ה' דבר". כשהמערכת המשפטית מושחתת, לא תעזור מערכת החנופה של הקרבת קרבנות וקטורת, בקשה ותפילה לפני ה': "למה לי רב זבחיכם יאמר ה' שבעתי עולות אילים וחלב מראים ודם פרים וכבשים ועתודים לא חפצתי. לא תוסיפו הביא מנחת שוא קטורת תועבה היא לי. גם כי תרבו תפילה אינני שומע ידיכם דמים מלאו". על הדברים האלה התריע הנביא ישעיהו כמאה חמישים שנה לפני החורבן.

נביא החורבן ירמיהו, שלפי המסורת הוא זה שתיקן את מגילת איכה, קונן: "איכה ישבה בדד העיר רבתי עם. גלתה יהודה מעוני, כל רודפיה הישיגוה  בין המצרים" (איכה א'). גם הוא הזכיר את אי עשיית הצדק כאחד הסיבות לפורענות:

"להטות משפט גבר נגד פני עליון לעות אדם בריבו אדני לא ראה". על כך בא העונש: "סכות באף ותרדפנו הרגת (בחרב) לא חמלת" (שם ג',לה'-מג'). 

חז"ל אמרו: "חרב בא לעולם על עינוי הדין ועל עיוות הדין" (אבות ה',ח'). הם קשרו בין הסתאבות המערכת המשפטית לבין פורענות הכליה בחרב, כפי שחזה ישעיהו.

החוט המשולש המחבר בין שלושת נבואות "איכה", והנושא המשותף המאפיין אותן, הוא עשיית הצדק במערכת המשפטית. משה הגיע למסקנה שיש צורך במערכת משפטית אמינה, ולאחר קריאתו:"איכה אשא לבדי טורחכם משאכם וריבכם" ?! הוא השקיע מאמצים רבים להקמת מערכת כזאת, ועטף אותה  באזהרות מחייבות לשמירת ניקיון המערכת. עטיפת האזהרות קרסה, ועל כך הוכיח את העם הנביא ישעיהו:"איכה היתה לזונה קריה נאמנה מלאתי משפט צדק ילין בה ועתה מרצחים"?! קריסת המערכת המשפטית הייתה בין הגורמים העיקריים לחורבן הבית הראשון, ובעקבותיו קונן הנביא ירמיהו: "איכה ישבה בדד העיר רבתי עם"?!
כשם שהחורבן בא על עם ישראל, בעטיה של קריסת המערכת המשפטית שלה, כך אי"ה עתידה לבוא הגאולה, על ידי השבת מערכת זאת לקדמותה, לפי אפיוניו של משה רבנו. על כך מתנבא ישעיהו הנביא (פרק א'): "ואשיבה שופטייך כבראשונה ויועצייך כבתחילה אחרי כן יקרא לך עיר הצדק קריה נאמנה. ציון במשפט תפדה ושביה בצדקה"! 
בס"ד

וקול נהי ארימה

הרב בנימין זאב מונק – מנהל "מכון ירושלים לחזנות"
כבר מהכרזת ראש חודש אב מתוודעים אנו לצלילים הנוגים והשקטים – צלילי תשעה באב. רבים מן החזנים נוהגים אכן להשתמש במוטיבים מתוך טעמי איכה או במנגינת "אלי ציון ועריה" כדי לבשר לקהל  על ה"מועד" העצוב הקרב ובא - יום חורבן בית המקדש. מעניין הדבר כי מוטיבים אלו חוזרים במקומות שונים במהלך השנה כמו במגילת אסתר בפסוקים שונים כגון "וכלים מכלים שונים" ו "כאשר אבדתי אבדתי", כמו כן בקריאת התורה של שבת זו פרשת דברים במילים "איכה אשא לבדי" כאשר לרגע עוברים אנו לצלילי "איכה", וכך גם בהפטרת "חזון" – דבר זה מלמד על השימוש שעשו כבר הראשונים במוטיבים מוסיקליים שונים כדי להדגיש מקומות מסויימים במהלך התפילה ולתת להם את הגוון הרצוי. 

הניגון העצוב והמרגש של מגילת איכה משך והקסים גם מאזינים רבים אף משאינם בני ברית ויש מוסיקולוגים הטוענים כי הצלילים הללו הם מהיפים ביותר הקיימים בעולם התפילה היהודי.  מעניין כמו כן לציין  כי צלילי מגילת אסתר קרובים  מאד לצלילי מגילת איכה וכבר עמדו על כך כי הדבר בא לרמז שאין מחד שמחה שלימה בעולמינו ללא קורטוב של צער על חורבן בית המקדש ומאידך לא תיתכן עצבות ואבילות מוחלטת וללא הידיעה הברורה בנחמה העתידה. 

בעבר היו החזנים נוטלים חלק פעיל בקינות תשעה באב ואומרים בעצמם את הקינות המרכזיות בנוסח מיוחד. סח לי החזן נפתלי הרשטיק כי דודו העביר לו  את הנוסח לקינות ששמע הוא מאת החזן הנודע יוסל'ה רוזנבלט שאמר קינות בעצמו. בספרו של חוקר החזנות הנודע  ר' עקיבא צימרמן "ברון יחד" אנו מוצאים פרטים מעניינים על "חזנות של תשעה באב". כך מובא שם על תפילה שנערכה בניו יורק בה השתתף החזן זיידל רובנר עם מקהלתו ועליה נאמר כי היתה בבחינת "עונג של תשעה באב"... כמו כן מובא שם כי לחן הפיוט "אלי ציון ועריה" שכה נתקבל על ידי הקהל וכמעט נתקדש כאילו הוא נוסח "מסיני" (- היינו נוסח עתיק מקדמת דנא) – אינו אלא ניגון מתוך בלדה גרמנית נושנה... לעומת זאת טוען החוקר אברהם צבי אידלסון כי מקור הלחן הוא דווקא מתוך שיר עם ספרדי... יש לסייג את הדברים ולהזכיר כי גם ניגונים אחרים אשר יש הטוענים כי הגיעו משירי נכרים אפשר בהחלט כי היו בגילגולם הראשוני ניגוני קודש אשר הנכרים עצמם אימצו – ודווקא בחורבן הבית מוזכר הדבר במפורש כאשר ביקשו הבבלים "שירו לנו משיר ציון" כך שקשה לקבוע את הדבר כקביעה מוחלטת. חיזוק לדבר אנו מוצאים בנוסח התפילה "בנה ביתך כבתחילה" מתוך מוסף לשל רגלים אשר מושר בדיוק באותו לחן. יתכן כי ואריאציות שונות של "אלי ציון"  שאמנם שינו את הניגון במעט שאבו מלחנים נכרים אלו  אך לא מקור הניגון שאכן התקבל מאד בתפוצות ישראל.

 גם יצירות שונות אחרות אכן נתפרסמו מתוך הקינות ע"י חזנים וזמרים שונים כמו "צדיק רבי אלעזר בן שמוע" מתוך "ארזי הלבנון"  (קינה המקבילה אגב לפיוט הנודע על עשרה הרוגי מלכות "ארזי הלבנון" אותו אומרים אנו ברגש רב בתפילת יום הכיפורים) בלחן ובביצוע מרגש מאד מאת יוסל'ה רוזנבלט, "אז בהלוך ירמיהו" בביצוע החזן משה גנשוף וכן שירי רגש ידועים כמו "שיפכי כמים ליבך" ו"על אלה אני בוכיה" מאת שלמה קרליבך ואחרים אשר קנו להם מקום כבוד בתודעת הציבור ועל כל אלו כמובן הפסוק המרגש בסוף מגילת איכה, פסוק שזכה לאין ספור לחנים: "השיבנו ה' אליך ונשובה חדש ימינו כקדם". 

ירושלים של פעם
מתוך ספרו החדש של יליד ויקיר ירושלים יחיאל קירשנבום  "ירושלים שלי" בו נפרס סיפורה המרתק של ירושלים במרוצת שמונים השנה האחרונות, מר קירשנבום הינו ותיק ירושלמי (דור 13) מצאצאי החיד"א.

מקורות האנרגיה בירושלים

שנות ה – 30
מקורות האנרגיה העיקריים לעבודות הבית היו הנפט והפחמים, לא חשמל ולא גז. הנפט שימש להזנת העששיות, שהאירו את הבית בשעות הערב. מי אינו זוכר את מנורת הנחושת השבתית, שהאירה בלילות שבת בכוח הנפט את הבית כולו והפיצה בתוכו אור יקרות חגיגי? הפחמים, הזולים לאין ערוך מן הנפט, שימשו בעיקר לבישול.

נפט קנינו ישירות ממוכר הנפט. הוא הופיע בחוצות השכונה בעגלה רתומה לסוס, ישב לו בקדמת העגלה על מושב עץ מיוחד, ונדמה בעינינו, הילדים, כמלך בגדוד. הוא ניער בידיו פעמון מתכת גדול, שצלצוליו המתכתיים הודיעו לכולם על הופעתו בשכונה.

לשמע הדנדון שבקע מפעמונו הגדול הזדרזו עקרות הבית לצאת החוצה, ופחי הנפט הריקים בידיהן, ועד מהרה הסתדר לו תור של צרכנים. מוכר הנפט החנה את עגלת הנפט בראש התור, ירד אחר כבוד מן העגלה עם פח מדידה שצורתו חרוט, והחל לספק נפט.

יחידת המדידה היתה גלון (כארבעה ליטרים). הג'ריקנים שבידי הלקוחות הכילו כמות של ארבעה גלונים, הלקוחות, בהם ילדים רבים, היו סוחבים את המכל המלא והכבד עד לבית ומציבים אותו במקומו הקבוע.

מוכר הנפט ביצע את מלאכתו ברוב חשיבות ומתוך הכרת ערך עצמו: באיטיות ורגוע למדי. העומדים בתור ידעו שהסיפור הזה לא יסתיים כל כך מהר, וניצלו את המעמד להחלפת דעות וחדשות.

פחמים קנינו ממשפחה של סוחרי פחמים – משפחת בשאטי, שהתגוררה בעיר העתיקה. שני אחים היו במשפחת בשאטי. לאחד קראו מוישלה בשאטי, והשני באקר בשאטי. הם חילקו ביניהם את שכונותיה היהודיות של ירושלים, והשכונה שלנו נפלה בחלקו של מוישלה בשאטי. למרות היותו ערבי הוא שלט היטב בלשוננו – שפת האידיש, ופיו היה מפיק מרגליות בשפה זו.

בשל יכולתם של הפחמים להישמר זמן רב היינו רוכשים מדי שנה, לאחר חג הסוכות, כמה שקי פחמים לכל החורף. מיד לאחר החג היה מופיע בשכונה ספק הפחמים הערבי, עובר מבית לבית ומברר כמה שקים יצטרך לספק לכל משפחה על פי צרכיה. הבירורים המוקדמים האלה לא הועילו, ובסופו של דבר היה מוישלה בשאטי מחליט כמה שקים לספק לכל משפחה.

כשהגיע לביתנו חזר על עצמו ריטואל קבוע: באידיש העסיסית שהתגלגלה בפיו מבקש היה מוישלה בשאטי לדעת כמה שקים דרושים לגברת, ואמא היתה משיבה לו – באידיש, כמובן – שאין לה צורך בסחורתו, שכן האמבר (ארגז העץ שבחצר המיועד לשמירת הפחמים) עודנו מלא.

אבל ההסברים לא הועילו, וכעבור ימים אחדים הופיע הפחמי הערבי בשכונה עם שני גמליו, טעונים לעייפה בשקי פחמים. מבלי לשאול את פי המשפחה הותיר ליד פתחה של כל משפחה שקי פחמים בכמות שנראתה בעיניו. אצלנו נהג להשאיר שני שקים, ובשלב זה טרם גבה את מחירם.

כעבור שבוע שבועיים שוב הופיע מוישלה בשאטי בשכונה, והפעם – כדי לגבות את חובותיו. "גברת חיה", צעק בפתח ביתנו, "מגיע לי שתי לירות עבור שני שקי פחם". הריטואל היה קבוע: אמא השיבה שבכלל לא נזקקה לשקים שסיפק לה. "לא ביקשתי פחמים", התנצלה והוסיפה: "וחוץ מזה אין לי כרגע כסף בבית".

הפחמי הערבי ציפה לתשובה זו והודיע חגיגית, כי הוא לא ממהר וכי ישוב בעוד שבועיים כדי לגבות את החוב. בתוך כך נהגה אמא לנהל עמו דיאלוג קצר באידיש, ואיחלה לו בשפה עסיסית שהוא וחבריו כולם יהיו כפרה גמורה על כל אחינו בית ישראל. מוישלה בשאטי הבין היטב את דבריה וידע כי היא מצפה להסכמתו, ולכן השיב בהברה אשכנזית "אמן, אמן". כעבור שבועיים שוב הופיע הפחמי הערבי, ושוב התנהל הדיאלוג המוכר: מוישלה הפחמי תבע את חצי הלירה המגיעה לו – ואמא בשלה: היא לא נזקקה כלל לפחמים, וגם אין לה כרגע כסף בבית. מוישלה הערבי לא הרבה להתווכח, אבל נקט סנקציה משלו: רץ אל המיטה, העטויה סדינים צחורים, והשתרע בתוכה בבגדיו המטונפים באבקת פחמים שחורה משחור, תוך שהוא מודיע כי לא ייצא מתוכה עד שיקבל את שתי הלירות שלו. נרעשת מזיהום המיטה אצה רצה אמא מיד לשכנים לגייס גמילות חסד של שתי לירות, כדי לשלח את הפחמי הערבי מתוך המיטה, והוא אכן קם והסתלק מיד כשקיבל את כספו ללא אומר ודברים. מחזה אבסורד זה חזר על עצמו מדי שנה בשנה.

בפחם השתמשנו להסקת הכיריים שעמדו במטבח. הגחלים הלוהטים שימשו חומר בערה מצויין עבור התבשילים, שעמדו כל הלילה על האש. תמיד עמד עליהם קומקום גדול ובו מים חמים, סמובר לעניים, אשר שימש לשתייה, רחצה ולכל שימוש אחר, שדרש מים חמים באופן מיידי.

הרב חגי לונדין 

ר"מ בישיבת ההסדר חיפה

משנת הרב קוק

לא פעם אני שומע את השאלה: מדוע אנו מתעסקים כל הזמן דווקא במשנת הרב קוק? למה 'לשבור שיניים' על משנה רוחנית הכתובה בשפה קשה ובעלת רעיונות מופשטים-כלליים? לא יותר פשוט להתמקד בתורת ר' נחמן כדוגמא, תורה המסוגננת בשפה פשוטה ומדברת ישירות אל הנפש?

ישנן תשובות רבות לשאלות הללו, אבל כאן הייתי רוצה להתמקד בתשובה אחת פשוטה: לולא משנת הרב קוק - הציונות הדתית, לפחות כפי שאנו מכירים אותה כיום - פשוט לא הייתה קיימת! 
נרחיב מעט את הדברים: תורתו של הרב קוק מגיעה לעולם בקיצן של אלפיים שנות חורבן לאומי אשר עבר כמה שלבים: א) "כי מעת שחרב הבית... היציאה לחוץ לארץ הוא הקבר ורימה... ומכל מקום היו חבורות וישיבות גדולות" (הוספות הגר"א לספרא דצניעותא): בראשונה - נשרף בית המקדש הראשון ונחרבת ירושלים. העם יוצא לגלות בבל, אך העליות בראשותם של זרובבל, ואחריו עזרא ונחמיה - מכוננות את הבית השני ומייסדות את מרכז התורה בארץ ישראל במקביל למרכז שנותר בבבל. ב) "... מכל מקום היו עדיין העצמות קיימות, שהן התלמידי חכמים" (שם): לאחר ירידת קרנה של יהדות בבל נותרת האומה ללא מרכז המאגד את פזוריה, למעט פריחה רוחנית מסוימת המתרכזת בשיאה בתקופת 'תור הזהב' בספרד. ג) "עד שנרקבו העצמות ולא נשאר אלא תרווד רקב מאתנו..." (שם): בשנת ה'רנב, (או בחילופי גימטריות בלשונם של הראשונים - שנת 'מזר"ה')  נחרב המרכז הרוחני האחרון. גירוש ספרד הינו השבר הסופי, זרייה אחר זרייה - "ואנחנו מקוין עתה לתחיית המתים, ויערה רוח ממרום עלינו" (שם). 
אולם "מזרה ישראל - יקבצנו" (ירמיה לא, ט); דווקא מאותה נקודת שפל, מתחילה להתנוצץ התחייה הלאומית. ראשיתו של קיבוץ הגלויות הינו באנשי הקודש: בבית מדרשו של רבי יוסף קארו, ממגורשי ספרד שבתורכיה, בתיקון ליל שבועות מכריז "קול המדבר בפי החסיד": "עלו לארץ ישראל... הניצנים נראו בארץ, עת הזמיר הגיע וקול התור נשמע בארצנו" (של"ה שבועות ח). בעקבות כך, עולה ה'בית יוסף' לארץ, ומתייסד קיבוץ התחלתי של תלמידי חכמים בארץ ישראל. אט אט מתקבצים יהודים מארצות צפון אפריקה ובבל ומספר דורות לאחר מכן מגיעות עליות תלמידי הבעש"ט והגר"א - המקימים קהילות בערי הקודש. קיבוץ הגלויות ממשיך לקרום עור וגידים עם פרסום ספריהם של הרב קלישר והרב אלקלעי, הקוראים לעלייה לארץ ישראל, בהתעוררות היישוב הישן ליציאה מן החומות, ובעליית 'אעלה בתמ"ר' של יהודי תימן. במקביל, בעקבות הפרעות ברוסיה - מגיעה העלייה הראשונה המורכבת רובה ככולה מיהודים שומרי תורה ומצוות. אולם, למרות מאמציהם האדירים של אנשי הקודש הללו - הדברים אינם מתפתחים מעבר לכך ורובו של העם נשאר בגלות.

זהו קו 'פרשת המים' בתהליך התחייה: כוחות חדשים, המוּנעים בהכרתם הגלויה מתפיסות חילוניות הולכים ותופסים את מרכז הבמה ומתחילים לייסד בארץ תשתיות למדינה שבדרך. אנשי העלייה השנייה, המכריזים בגלוי על רצונם לכונן 'יהודי חדש' המנוכר למסורת 'הגלותית' מעוררים חשש והתנגדות עזה בקרב היהדות התורנית מן המפעל הציוני. השבר, ההולך ומעמיק בין 'האבות' - שומרי המסורת בעלי המשנה הרוחנית, ובין 'הבנים' - הכוחות החילוניים בעלי עוצמות החיים, נדמה כבלתי ניתן לגישור.

בנקודה זו מפציע שמשו של מרן הרב קוק. בשנת תרס"ד, בעיצומם של שנות העלייה השנייה עולה הרב קוק לארץ (בתאריך משמעותי כשלעצמו - כ"ח אייר) ומתמנה לרבה של יפו והמושבות. בשנת תרס"ו, שנתיים לאחר מכן (שוב, בכ"ח אייר) מפרסם הוא את ספרו - עקבי הצאן - אשר בתוכו מאמר "הדור", המכיל את הכרזת היסוד במשנת הגאולה: "כנסת ישראל התנערה לתחייה". קביעה חד משמעית כי דור זה, אשר בו מתחילה האומה לשוב אל ארצה, הנראה שעל פניו הינו מנוכר לכל ממד של קודש - הוא הוא דור ראשית צמיחת הגאולה. ממילא, המפעל הציוני וכוחות החיים המתגלים על ידו במציאות - אשר אנו קרואים לרוממם מצביונם החילוני אל הקודש - הינם תחילת התגשמותם של חזון הנביאים וכיסופי האומה מדורי דורות. 
מתוך הכרעה היסטורית זו מעוצבים חיינו עד היום הזה. היכולת שלנו להשתתף במערכות החיים כולן: הביטחון, הכלכלה, הממשל, סדרי המשפט וכדומה - למרות צביונן החילוני - הינה פועל יוצא ממשנה רוחנית זו שנכתבה לפני כמאה שנה. לולי פסיקתו הרוחנית של הרב קוק, לא ברור מה היו פניה של תנועת 'הציונות הדתית', אם בכלל. תורת הרב קוק היא זו המאפשרת לנו לקיים את אורח החיים הדתי לאומי על גווניו השונים; וההתעמקות בה - דווקא בעת בה הציבור שלנו מתמודד עם משברים כה גדולים - היא היא צו השעה! 
אביעד הכהן (לפרשת דברים תשס"ט)

כי רק עוג נשאר

"כִּי רַק עוֹג מֶלֶךְ הַבָּשָׁן נִשְׁאַר מִיֶּתֶר הָרְפָאִים הִנֵּה עַרְשׂוֹ עֶרֶשׂ בַּרְזֶל הֲלֹה הִוא בְּרַבַּת בְּנֵי עַמּוֹן תֵּשַׁע אַמּוֹת אָרְכָּהּ וְאַרְבַּע אַמּוֹת רָחְבָּהּ בְּאַמַּת אִישׁ" (דברים ג, יא). פסוק זה, מעורר לא אחת פחד אצל ילדים קטנים, הניצבים מול דמותו אפופת המסתורין של הענק עוג, שקטנו עבה ממתני בני אדם, וזרתו גדולה מקומתם. 

ברם, מה ראתה תורה, שלרוב מְקַמֶצֶת במילותיה, ומקפלת עולמות שלמים בשתיים-שלוש מלים (כגון "לא תרצח", "לא תגנב") להרחיב בתיאור מיטתו של עוג, ולהדגיש כי רק הוא, הרשע שנלחם בישראל, "נשאר מיתר הרפאים"? 

עיון בדברי חז"ל מלמד שלצד רשעתו, עוג משמש כמודל, אבטיפוס ל"פליטים". מכאן תובן גם ההדגשה שבפרשתנו: "כי רק עוג נשאר מיתר הרפאים". ובדומה לה בספר יהושע (יג, יב): "כָּל מַמְלְכוּת עוֹג בַּבָּשָׁן אֲשֶׁר מָלַךְ בְּעַשְׁתָּרוֹת וּבְאֶדְרֶעִי הוּא נִשְׁאַר מִיֶּתֶר הָרְפָאִים וַיַּכֵּם מֹשֶׁה וַיֹּרִשֵׁם". 

לצד דימויו האימתני, בספרות חז"ל מתואר לא אחת האויב עוג, כדמות פנטסטית, כשעצם "היפלטותה" מן המלחמה משמשת כראיה לזכויותיו. כך, למשל, אמרו חכמים: "ויבא הפליט - לפי פשוטו(!) זה עוג שפלט מן המלחמה". והמדרש מוסיף: זה עוג שפלט מדור המבול". חז"ל גם מנו אותו עם "אנשי ביתו" של אברהם אבינו, שנימולו אתו, ויראתו של משה רבנו מפניו הייתה "שמא תעמוד לו זכותו של אברהם".  
עוג הוא אחד ה"ניצולים" ששרדו לא רק מלחמת העולם הראשונה, בין ארבעת וחמשת המלכים, אלא גם את המבול שלפניה. לפי המדרש, נח נקב חור בתיבה והיה מושיט לעוג מזונו בכל יום ויום. בהמשך, מזהה המדרש את  עוג עם לא אחר מאשר אליעזר עבד אברהם(!). 

לצד אריכות ימיו, מתאר המדרש את היותו בריה "מנוולת" בין הבריות, שארכו-גובהו הגיע לתשע אמות (כ-4.5 מטרים), ורחבו ארבע אמות (כשני מטרים), ומאכלו בכל יום אלף שוורים ושתייתו אלף מידות". דמות פנטסטית זו, הביאה לעדותו של אבא שאול בגמרא (נדה כד, ע"ב): "קובר מתים הייתי, ופעם אחת נכנסתי לתוך קולית [=עצם] של מת, ורצתי שלוש פרסאות ולא הגעתי לסופה, ואמרו של עוג מלך הבשן היתה". 
יהא אשר יהא, דמותו של עוג והזכרתו החוזרת ונשנית בתורה, משמשת לנו תזכורת של קבע לקיומם של 'פליטים' בינותינו. נושא זה עלה באחרונה פעם נוספת על סדר יומה של מדינת ישראל, בעקבות פליטי דארפור, והוא אחת הסוגיות הרגישות והעדינות ביותר שניצבות על סדר יומה של מדינת ישראל בשנים האחרונות. 

יש בה היבטים אנושיים, יהודיים, משפטיים, כלכליים וחברתיים. כל אחד מהם כורך עמו מערכת שלמה של שיקולים כבדי משקל שיש לאזן ביניהם. מן הפן האנושי, אסור לנו להתעלם מהמצוקה שבה נמצאים רבים מן הפליטים. גם אם פה ושם הסתננו לבין שורותיהם מתחזים וסתם מבקשי הגירה, אין לכחד כי רובם המוחלט של הפליטים עברו שבעה מדורי גיהינום עד שהצליחו להימלט מסכנת מוות בארץ מוצאם, לחצות מדבריות תוך שהם עומדים בסיכונים נוספים, ולהיכנס בשערי הארץ. 

מזה שנות דור, ומימים ימימה, נושא העם היהודי על שכמו את משא הסבל, הגירוש  והנדודים. עַם שמצווה לזכור, לאחר אלפי שנים, בכל יום תמיד, "כי גרים הייתם בארץ מצרים", עַם שצלקות השואה האיומה עודן צרובות בבשרו החי, אינו יכול לאטום אוזניו ולעצום עיניו לנוכח סבל זה, ובמסווה של מדיניות הגירה, שנסמכת על אדני משפט ופורמליסטיקה יבשה, לתת ידו לגירוש פליטים שרידי חרב בצורה שרירותית. 

אכן, קיימת סכנה שהגלים הקטנים יחסית יהפכו לשיטפון שמדינת ישראל לא תוכל לעמוד בו, באופן שיהווה לא רק נטל כלכלי וחברתי כבד מנשוא, אלא גם סכנה, בטווח הרחוק יותר, לקיומה של ישראל כמדינה יהודית. מדינת ישראל אינה יכולה לקלוט גלי פליטים ללא שיעור. לפיכך, ראוי שממשלת ישראל תנקוט בצעדים המתבקשים (שבהם נקטו כבר מדינות אחרות), ותקבע מכסה של פליטים שהיא תהיה מוכנה לקבל לתחומיה. 

לצד מהלך זה, יש להנחות את המופקדים על נושא ההגירה לטפל בפליטים ברגישות ובאנושיות. גם אם אין מנוס מגירוש חלק מהם, לא רק התוצאה חשובה אלא לא פחות ממנה חשובה הדרך. כל עוד הפליטים נמצאים בתוכנו ובתחומינו, איננו יכולים להתנהג אליהם כאילו היו בעלי חיים, ולכלוא אותם במתקנים שאינם ראויים למגורי אדם. 

חידלון בשטח זה עשוי להוות לא רק הפרה של אמנות בינלאומיות, המחייבות מדינה לקלוט בשטחה פליטים שנשקפת להם סכנת חיים בארץ מוצאם, אלא יש בו גם הפרה של עקרונות יסוד יהודיים, ויש בכוחה להרבות, ח"ו, חילול ה'. הרבה מדינות בעולם מושיטות יד, ברמה כזו או אחרת, לטובת הפליטים, ורק מדינת העם היהודי עומדת מנגד?

על אף שחז"ל מתארים את מניעיו הלא טהורים של עוג, שביקש לשאת את שרה אמנו לאחר שייהרג אברהם במלחמה, קיבלו אברהם בזרועות פתוחות. דומה, שיש בכך מסר ואתגר לא רק לשעה אלא לדורות, לנו, בניו של אברהם, בדבר חובתנו להתייחס לפליטים, לכל פליט, בדרך אנושית, הרואה לנגד עיניה לא רק מספרים ועלויות, אלא אנשים, נשים וטף, ברואי בצלם אלוקים. 
חידה לשולחן שבת /מאת ראובן וגליין

"התוכנית האידיאלית" של שבתנו, מובילה אותנו לישוב על מפת ארצנו

אם "תבחש" (תשנה את סדר האותיות) את הפתרון, תקבל עוד ישוב על המפה מדרום.
את פתרון החידה נא לשלוח למייל Shabaton@maslaw.co.il או לפקס 03-9239393, בין הפותרים יוגרל פרס.

פתרון החידה משבוע שעבר
במטות מרומז על מפקד שיירת הל"ה ובצורה אחרת  גם בפרשת "מסעי"
1) בפרשת מטות פרק ל"א פסוק כ"ח נאמר :"והרמות מכס לה' מכס- סוג של מס, 2) מפקד שיירת הל"ה היה דני מס ז"ל נהרג עם כל מחלקת הל"ה בדרכם מירושלים ערב הקמת המדינה דרך הר-טוב לעזור ליישובי גוש עציון לעמוד נגד הפורעים הערבים, 3) ובפרשת מסעי – הרמז הוא האותיות מס בשם מסעי. 
פותרי החידה מלפני שבועיים הינם משפחת בלוק והם זוכים בדיסק החדש של אברהם פריד יענק'ל יענק'ל.
