והיה כי תבוא אל הארץ

ראשיתה של הפרשה מבליטה את מעמדה המיוחד של ארץ ישראל. "והיה כי תבוא אל הארץ" אינו רק תיאור מצב או שאיפה, אלא אתגר גדול. אין זו סתם "ארץ", אלא "הארץ", בה"א הידיעה. לא רק יעד, אלא גם ייעוד.

הפרשנים כבר נתעקשו מה טעם אמר הכתוב תחילה (בסוף הפרשה הקודמת) "והיה בהניח ה' אלקיך לך מכל אויבך מסביב, בארץ אשר ה' אלקיך נותן לך נחלה לרשתה", ורק לאחר מכן "והיה כי תבוא, ולקחת, ושמת, ובאת", והלוא הסדר היה צריך להיות הפוך: קודם עמל האדם בשדהו, ורק לבסוף זוכה הוא למנוחה?. אפשר שידעה תורה את נפש האדם, וביקשה לנחמו. לפיכך הציבה תחילה את ה"שכר", "בהניח ה' אלקיך לך", למען לא יתייאש האדם וידע כי בסופו של דבר, לאחר כל העמל והטורח, יזכו הוא ובניו להגיע אל המנוחה ואל הנחלה.

בנוהג שבעולם, מדברים אנו על "מצוות התלויות בארץ", ומתכונים לקטגוריה הלכתית מסוימת ומובחנת של מצוות התלויות באדמת ארץ ישראל: שמיטה ויובל, תרומות ומעשרות, לקט שכחה ופאה, וכיוצא באלה. אכן, יש גם מצוות אחרות שכתובה בהן לשון "ביאה" לארץ, דוגמת תפילין ופטר חמור, למרות שאינן מתקיימות רק בארץ ישראל (ראו קידושין לז, ע"א, ודיון רחב בספר "תורת הארץ" לרב משה קלירס ז"ל, רבה של טבריה פרק א). דומה אפוא שההגעה ל"ארץ" מבטאת גם פן כללי יותר ושונה לחלוטין של קיום המצוות. לא עוד קיום מצוות ארעי, בין זרים, אלא דאגה כוללת ליישוב הארץ ואחריות לבניינה.

לפי גישות פרשניות מסוימות, קיום המצוות בחו"ל נתפש כמעשה שבדיעבד, כ"זכר" לקיומן בארץ ישראל. וכפי שפירש רש"י את הפסוק: "ושמתם את דברי אלה על לבבכם – לאחר שתגלו היו מצוינים במצוות, הניחו תפילין, עשו מזוזות, כדי שלא יהיו לכם חדשים כשתחזרו", כביכול, קיום המצוות בחו"ל אינו בעל ערך עצמאי אלא רק ערובה לאי שכחת המצוות בחזרה לארץ.

הקמתה של מדינת ישראל כממשיכת המסורת של "מלכות ישראל" ההיסטורית, למרות אופייה החילוני, אינה מהווה רק שינוי טכני של המסגרת. היא מוסיפה נדבך נוסף למערכת שיקוליהם של חכמי ההלכה. הלכות שנהגו בחו"ל, או אפילו בארץ ישראל תחת שלטון זר, אינן יכולות עוד לעמוד בצורתן הראשונה כאשר נידונות הן במדינת ישראל. כך, לדוגמא, לגבי סוגיות של חלוקת משאבים כלכליים וצמצום פערים חברתיים, היחס ל"אחר", או סוגיות דמוקרטיות מובהקות.

ה"ביאה" אל הארץ מחייבת הינתקות מהתלות בשלטונם של אחרים. אדם מישראל נדרש מעתה לשכוח את חיי הבטלה של ה"מדבר", את המן היורד משמים, ולהתחיל לעבד את אדמתו שלו בכוחות עצמו. לזרוע, לחרוש, לטייב ולעבד, לנטוע ולבנות, לקצור ולבצור. רק אז ידע אל נכון כי הגיע אל "הארץ". "אשר תביא מארצך", מפרי עמלך ועבודתך-שלך. לכן דרשו חכמים תיבת "אדמתך" בצורה דווקנית ואמרו שמי שאין לו קרקע אינו יכול להיסמך על קרקע ופירות של אחרים ולהביא מהם ביכורים.

השיבה לארץ ישראל מחייבת חשיבה הלכתית מחודשת. ולא לחינם נדרשו ישראל מיד בכניסתם לארץ לחדש את ברית התורה ולכתוב אותה על האבנים. מעתה, "תורת ארץ ישראל" החקוקה על האבנים צריכה להדריך את כל מעשיהם. תורה זו, לימוד היא צריכה. כיצד לקיים שירותים חיוניים (ביטחון, חשמל, מים, תעשיה, תחבורה בינלאומית, וכיו"ב) בלי לוותר על אופיו של יום השבת כיום קדושה ומנוחה? איך לקיים משק מודרני במקביל לשמירה מוקפדת על מצוות ריבית ושמיטה? מה צריך להיות היחס למיעוטים שבתוכנו? היאך ניתן לקיים חברה משותפת שרוב בניה אינם שומרי תורה ומצוות אך נושאת היא תווית של מדינה יהודית? כיצד תהפוך זו ל"אור לגויים", דוגמא ומופת ביחסה לאחר, לעני, ליתום ולאלמנה שבתוכה? האומנם תשכיל לשמור על כבוד האדם וחירותו תוך שמירה מקבילה על בטחונה ושלומה?

בשנותיה הראשונות של המדינה הקדישה היהדות הדתית, על כל פלגיה, מקום נכבד לליבון שאלות אלה. ככל שעברו השנים, נתקבעו מסורות בתחומים שונים, אך ההתלהבות והנכונות להשקיע מאמץ למציאת פתרונות הולמים הלכו ופחתו. פרשת "והיה כי תבואו אל הארץ" משמשת לנו תזכורת  שנתית לחובה זו, שיש בה גם אתגר, גם יעד וגם ייעוד. 
בין משמעת למשמעות בעולמנו האישי והחינוכי

יונה גודמן

ביום הראשון של הטירונות, העליבו אותנו בצורה משמעותית. התגייסנו יחדיו, פלוגה של "בני ישיבות", לשירות קרבי. הגענו מלאי מוטיבאציה ורצון, לתרום ולהצליח, לשרת את צה"ל ואת המדינה בצורה הכי טובה שניתן. כבוגרי תנועות נוער וישיבות ציוניות, חיכינו שנים לרגע זה, בו נוכל ללבוש בגאון מדים, ולתרום בכל מאודנו למען הכלל. 

כמה שעות לאחר הגיוס, לקח אותנו סמל צעיר ל"עבודות רס"ר". הוא הסביר מה בדיוק עלינו לעשות, היכן לנקות ומה לסדר. התכווננו להסתער על המשימות, אך הוא עיכב אותנו והוסיף הדגשה: "ומי שלא יעשה את המשימה, יישפט אצל המ"פ ולא יצא שבת!". היינו בהלם. למה לאיים? עשינו משהו רע? הרי שנים חיכינו לרגע הזה ומדוע לקלקל ומייד לדבר על עונשים?

אני נזכר בסיפור זה, בעת עיון במצווה מרכזית, המופיעה בפרשה. מצווה שנצטווינו לקיים פעם אחת, בכל תולדות האומה. לאחר מאות שנים של המתנה לכניסה לארץ, לאחר ארבעים שנות נדודים במדבר תוך ציפייה להיכנס לארץ הקודש, מצווים בני ישראל על מעשיהם ביום הראשון. ביום בו תתקיים ההבטחה לאברהם, יצחק ויעקב. ביום בו יתמלאו שאיפותיהם לרשת את ארץ ישראל, מצווים הם לעמוד, ולשמוע לא רק ברכות, אלא גם את כל הקללות שיחולו חו"ח על ראשם, אם לא יקיימו את דבר ה'.

מי שמבין את הציפייה המלווה את עם ישראל מאז ההבטחה האלוקית לאברהם של "לזרעך אתן את הארץ הזאת". מי שחש את הכיסופים שליוו את בני ישראל ארבעים שנה במדבר, לא יכול שלא לשאול, על תוכן המעמד של הברכה והקללה המלווה את יומם הראשון. מדוע לקלקל את הלהט הגדול, עם רשימה של אזהרות ועונשים?

שאלה זו מלווה את כל עולמנו היהודי, ואינו שמור רק למעמד זה. הדוגמא הבולטת ביותר היא בחופה. עומדים חתן וכלה, ביום מרגש, מלאי אהבה וציפייה. מה בוחרים להקריא להם, בעומדם תחת החופה? את הכתובה, עם ביאור החובות וענייני כספים. בכתובה אף פירוט החובות שיחולו אם יחליטו חלילה להפריד את החבילה. ושוב עולה השאלה, לנוכח עיני המשפחה ושאר האורחים, ברגע אינטימי זה, מה שצריך להקריא זה את רשימת החובות, ומה שצריך להזכיר זה מה יקרה עם חלילה יתגרשו?

התשובה היא כן. לקח גדול עולה ממעמד הברכה והקללה (שהוא מעין מעמד של חופה בין ישראל לאביהם שבשמים), כמו גם ממעמד החופה האישי. יהדות אינה בנויה רק מרגשות. אדניה הן תורה ומצוות, עם חובות ומחויבויות. זו ייחודה של התורה לעומת דתות אחרות, וזו בשורתה לעולם ולנו.

מיסוד חשוב זה עולות בין השאר, שתי השלכות מרכזיות.

האחת- אישית. בעידן של "התחברות" וחיפוש חוויה, בעידן של "בא לי" ו"מתאים לי", מדגישה לנו התורה, שיש קומת יסוד של חובות. דווקא ביום הכניסה לארץ, יום המלא ציפיות לחיים מלאים וטבעיים, מצווים אנו להפנים מסר חיוני זה. אין משמעות בלי משמעת. מי שרוצה לצעוד בדרכה של תורה, מחויב לעשות גם מה שלא נוח או "מתחשק". אין אנו רק בניו של הקב"ה, אלא גם עבדיו. אין אנו שומעים רק שיחות מלהיבות בסגנון עממי, אלא גם לומדי הלכה ומקיימיה, כי היא דבר ה'.

ההשלכה השנייה היא חינוכית. בעולם בו מנסים הורים רבים להיות "החבר הכי טוב של הילד שלי", בעולם בו מורידים את הכל ל"גובה העיניים" ולא תמיד זוכרים להרים את העיניים לגובה, מזכירה לנו התורה שהמעשה החינוכי מצריך גם כללים וגבולות. חופש אמיתי מופיע בתוך מסגרת של חובות ומשימות. "חושך שבטו שונא בנו", והורים רבים מידי מגלים את עומק החכמה של דברי שלמה, כשכבר מאוחר. אהבה אמיתית אינה באה לידי ביטוי רק ב"צ'ופרים". היא צריכה להתבטא גם בכללים ובגבולות ברורים, הנובעים מהאהבה ומבטאים אותה.

רק מי שמודע לתפקידה של הקללה, עשוי לדרוש מעצמו ומבני ביתו גם מחויבויות ועמל, שהן הן המפתח להפיכתנו לראויים לברכה.

"ובאו עליך כל הברכות האלה והשיגוך, כי תשמע בקול ה' אלוקיך"


לע"נ שלום (שולי) הר מלך הי"ד

שידע לדרוש מעצמו חובות ומשמעת, ולמלאם משמעות

במעגל המשפחתי והלאומי כאחד
הרב יובל שרלו לפרשת כי תבוא
בשעה שמביא אדם את ביכורי שדהו לבית המקדש הוא מבקש להכתיר את ריבונו של עולם על תנובת שדהו. מצוות רבות בתורה מחייבות את האדם כמצוות ביכורים: חלה ותרומה, בכור ועומר - בכל אלה אנו נותנים את הראשון לקב"ה, ובכך מבטאים את הכרתנו כי ממנו הכל בא ואליו הכל שב. אין אנו רואים בהצלחת מעשינו רק את פועל ידינו, כי אם מודיעים קבל עם ועדה שאנו יודעים כי משוקר השפע והברכה הוא הקב"ה.

ברם, המעיין בפרשת מקרא ביכורים שבפרשתנו ימצא כי אין היא עוסקת בסיכום השנה החקלאית, וכמעט ואין היא מתייחסת לתחילת קטיף הפירות. הפרשה חורגת הרבה מעבר לביוגרפיה האישית של האדם, והיא עוסקת בביוגרפיה הלאומית - היא מודיעה כי ההתייחסות שלנו לפרי הארץ מתחילה מ"ארמי אובד אבי", והיא מתארת את עיקרי ההיסטוריה היהודית, את הירידה למצרים והיציאה משם, ההליכה במדבר והכניסה לארץ. בכך היא קובעת כי ההתבוננות שלנו על ההווה אינה מנותקת ואינה חסרת שורשים, כי אם ראיית ההווה כחלק מהמשכיותו של רצף, שהתחיל ביציאת מצרים ומסתכם, בינתיים, בהבאת פרי הארץ למקדש.

קישור ההווה להיסטוריה הלאומית הוא עניין רב משמעות. חלק ניכר מהחגים מושתת עליו, ואנו זוכרים בפסח את מכות מצרים, בסוכות את ההליכה במדבר, בחנוכה את החשמונאים ובפורים את מגילת אסתר. זיכרון זו אינו מעשה ארכיאולוגי, כי אם שינוי נקודת המבט על המציאות בה אנו חיים. הבדל ניכר קיים בין המתבונן על ימיו כעל נקודה אובדת במרחב, לבין הרואה את קורות ימיו כחלק מהמהלך כללי, כשהוא חלק ממנו - תורם את תרומתו למהלך, ומקבל ממנו את השפעתו.אנו רואים זאת בצורה מוחשית מאוד גם היום. חלק ניכר מהדיון הפוליטי ומהעמדות המדיניות קשור גם בעומק ההתייחסות ההיסטורית לאומה. יש הבדל בין מי שהיחס שלנו לארץ ישראל מתחיל במלחמת ששת הימים, לבין מי שרואה זאת על רקע מלחמת העצמאות, לבין המודע לתנועה הציונית כולה לבין זה הרואה את הדברים רק מימי בר כוכבא, לבין זה הנושם את אברהם אבינו המהלך במרחבי ארץ ישראל. כל התבוננות כזו אינה רק מעמיקה את הקשר עם ההיסטוריה היהודית. היא משנה באופן מהותי ומשמעותי את ההתבוננות על מה שמתרחש לנגד עינינו.

שתי השפעות משמעותיות באות לידי ביטוי בנקודת המבט הקושרת את גורלו האישי של האדם אם ההיסטוריה של האומה כולה. ראשונה בהן היא ההסתכלות כלפי חוץ. אנו מבינים כי המאבק עם אויבינו אינו על שטחים ואינו על הסדרים מדיניים, כי אם נובע משאלות זהות עמוקות. מול ההתערטלות הכללית המאפיינת היום את מדינת ישראל - התערטלות מארץ ישראל, מזהותה היהודית של המדינה, מלשון הקודש, מהצניעות ומעוד עניינים נוספים - אנו קושרים עצמנו במורשת אבות, וחיים לאור "כח מעשיו הגיד לעמו לתת להם נחלת גויים". 

השפעה שניה היא החזון אותו באנו להקים כאן. לא באנו רק לאפשר לכל אחד לעשות כרצונו, אלא באנו לכאן כדי ללכת בדרכי אברהם אבינו, אשר שמר את דרך ד' לעשות צדקה ומשפט. בעת מקרא ביכורים אנו קושרים עצמנו בחזון זה, ומחדשים את הברית עם חובת הקמת חברה בה צדקה ומשפט מושלים בכיפה. גם כאן, אין מדובר בעניין טכני או טאקטי בלבד, המאפשר את קיומה של החברה, כי אם בתהליך עמוק מאוד, שראשו נעוץ בחזון היסודי של מדינת ישראל, שמי שבאה לממש את ייעודו של עם ישראל, לכונן ממלכת כהנים וגוי קדוש. 

תודעה היסטורית רצופה זו, שמקורה במקרא ביכורים, היא המאפיינת את הציונות הדתית והיא מהות חזונה ותקוותה. לאורה של פרשת השבוע אנו קושרים את עברנו בעתידנו, ומתחדשים בברית הארץ והעם, כמו גם בברית הצדקה והמשפט, וחיים בארץ ישראל חזון ההולך ומתגשם לאור עשייתנו.

הרב רצון ערוסי
רב העיר קריית אונו וחבר מועצת הרבנות הראשית לישראל

עבודה וסעד –
היֵלכו שניהם יחדיו?

התכנית הכלכלית אותה הציג לאחרונה משרד האוצר מציבה את ישראל במבוכה לא פשוטה. מחד, נזקקים הפגינו בעיר הבירה ותבעו מן השלטונות שלא לפגוע בתמיכה הכספית הממשלתית שגם כך מספיקה בקושי רב למחייתם. מנגד השיבו שלטונות האוצר בקריאה, שילכו לעבוד. ישראל ניצבת, אפוא,  בפני דילמה לא פשוטה ובמבוכה גדולה.   

הדילמה והמבוכה קורעים אותנו בין שתי אמיתות. האחת - שאי אפשר לכלכלה לאומית בריאה בלי עבודה, והאחרת - שאי אפשר לחברה יהודית, ייעודית וערכית בלי סיעוד לנזקקים. וכדת מה לעשות, כשיש התנגשות בין שתי האמיתות הללו?

ואמנם התורה הרבתה לצוות את היחיד על הצדקה. היא קבעה כי לא יחדל אביון מקרב הארץ. ולכן היא ציוותה על מתנות עניים, על מעשר עניים ועל הפרשת צדקה. התורה הזהירה שיהודי לא יאמץ לבבו על העני, אבל ההלכה ציוותה על כלל ישראל לדאוג לעניים: "כל עיר שיש בה ישראל חייבין להעמיד מהן גבאי צדקה... מעולם לא ראינו ולא שמענו בקהל מישראל, שאין להן קופה של צדקה" (רמב"ם, מתנות עניים, ט, א-ג). והצדקה הפכה להיות מסימני ההיכר של תורתנו היהודית מאז אברהם אבינו. והיסוד לגאולה: "שהצדקה סימן לצדיקי זרע אברהם אבינו. שנאמר: "כי ידעתיו למען אשר יצווה את בניו ואת ביתו אחריו לעשות צדקה". ואין כסא ישראל מתכוון ודת האמת עומדת אלא בצדקה, שנאמר: "בצדקה תכונני". ואין ישראל נגאלין אלא בזכות הצדקה, שנאמר: "ציון במשפט תפדה ושביה בצדקה" (שם, י, א).

ואכן הצדקה היא חובתם של המבוססים והאמידים ושל כלל ישראל. לא כן הנזקקים. אלה צריכים להתאמץ כדי לפרנס את עצמם: "לעולם ידחוק אדם עצמו ויתגלגל בצער ואל יצטרך לבריות, ואל ישליך אדם עצמו על הציבור. וכן ציוו חכמים ואמרו, עשה שבתך חול, ואל תצטרך לבריות. ואפילו היה חכם ומכובד והעני יעסוק באומנות. ואפילו באומנות מנוולת, ולא יצטרך לבריות. מוטב לפשט עורות הנבלות בשוק, ולא יאמר לעם, חכם אני, וגדול אני, וכהן אני, פרנסוני. ובכך ציוו חכמים. גדולי החכמים היו מהן חוטבי עצים, ונושאי הקורות, ושואבי מים לגנות. ועושין הברזל והפחמין, ולא שאלו מן הציבור ולא קיבלו מהן כשנתנו להן". עכ"ל.

אם כן יש שלום בין שתי האמיתות. חובת הנזקק לעבוד לפרנסת עצמו, אם הוא יכול, ואסור לו לתבוע שיפרנסוהו. וחובת הציבור לתת לכל נזקק די מחסורו אשר יחסר לו.

ואמנם חכמי ישראל לא רק שהחשיבו את המלאכה, הם אפילו קידשו אותה. על המשנה באבות, "אהוב את המלאכה ושנא את הרבנות", דרשו באבות דרבי נתן (פי"א) שיהא האדם אוהב את המלאכה ואל יהיה שונא את המלאכה, כי התורה ניתנה בברית. והמלאכה ניתנה בברית, שנאמר: ששת ימים תעבוד ועשית כל מלאכתך. ור' טרפון אמר, שהקב"ה לא השרה שכינתו על ישראל עד שעשו מלאכה. ור' יהודה בן בתירא המליץ לכל מי שאין לו מלאכה, שאם יש לו חצר חרבה או שדה חרבה, ילך ויתעסק בה.

חשיבות המלאכה היא כל כך גדולה בעיני חז"ל, עד שהם קבעו הלכה שביום שבת קוראים בתורה לא פחות משבעה, ואפשר להוסיף עליהם. וביום הכיפורים קוראים לא פחות משישה ומוסיפים עליהם. וביום טוב, לא פחות מחמישה ומוסיפים עליהם. ואילו בחול המועד ובר"ח קוראים לא פחות מארבעה, ואין להוסיף עליהם. וכן ביום חול בשני וחמישי, קוראים לא פחות משלושה ואין להוסיף עליהם. והטעם לכך, נאמר בגמרא מגילה, כב, ב, שכל שיש בו ביטול מלאכה לעם, אין להוסיף על העולים לתורה. וכתב רס"ג בסידורו (עמ' שסב): "וכל יום שאין רשות להוסיף בו על המספר הקבוע לו, אסור לקרוא בו הפטרה. חוץ ממנחה של תשעה באב". (יש דעת מיעוט, דעת הר"ן, שגם ביוה"כ וגם ביו"ט שאסורים בעשיית מלאכה אין להוסיף על העולים, כדי לא להשוותם לשבת).

מן הדברים הנ"ל למדנו שאפילו בחול המועד, אסור מבחינה עקרונית בעשיית מלאכה, לבד ממלאכת דבר אבד, או מלאכות לצורכי המועד, או מלאכות שהן לצורכי הרבים. כן אסרו להוסיף על ארבעת העולים לתורה, כדי לא לבטל את העם גם מן המלאכות שהותרו בחול המועד.

ולא זו  אף זו. בחול המועד, כאמור, התירו מלאכות לצורכי רבים. ואפילו התירו לכוון את המלאכות לחול המועד כדי שהציבור ישלם פחות עבור אותן מלאכות. כמו כן התירו לפועל שאין לו מה לאכול לעבוד בחול המועד (שו"ע, או"ח, תקמב, ב). והתירו לו לעשות כל מלאכה, אפילו שלא לצורך המועד ואפילו בלי שינוי. וכל זאת כדי שישתכר וירוויח. "ואף אם יש לו כלי בית למכור, מותר לעשות מלאכה, ואינו מחויב למכור כלי ביתו... מותר לו לקבל שכר אפילו הרבה יותר מכדי אכילתו" (משנה ברורה, שם). וכן מותר לבני אדם לתת בחול המועד, לפועל שאין לו מה לאכול, לעשות להם מלאכות. 

היתרים אלה מוכיחים עד כמה חז"ל ראו חשיבות גדולה בכך שאדם עני מפרנס את עצמו. שהרי היו יכולים לאסור על העניים מלחלל את המועד, והיו מחייבים את הבריות לפרנסם מן הצדקה.

כיוצא בדבר ההיתר שהתירו חז"ל לעשות מלאכה בחול המועד, וכן לאבל בימי אבילותו, למרות שהוא אסור בעשיית מלאכה, כשיש דבר האבד.

נמצינו למדים, שיש חובה על האדם לפרנס את עצמו. ועליו לעשות הכול כדי שלא יזדקק לבריות. אולם חובה על הבריות, וחובה על כלל ישראל, שלא יעלימו עין מן הנזקקים. ולעולם עליהם לפקח ולדאוג לכך שלא יחסר לנזקקים די מחסורם אשר יחסר להם.

________________________________
� ראש המכון הגבוה לחינוך ואמונה במכללת אורות, אלקנה





