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                  שולחן שבת פרשת האזינו

                    מאת הרב אילן אלסטר
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  רעיון מהפרשה  - פרשת האזינו נקראת שירה והיא נאמרה לפני עם ישראל לפני מותו של משה.
שירת האזינו היא נבואה על כל מה שיקרה לעם ישראל בעתיד אחרי מותו של משה ועד אחרית הימים. וזו לשון הרמב"ן (דברים ל''ב מ):
והנה השירה הזאת אשר היא בנו לעד אמת ונאמן, תגיד בביאור כל המוצאות אותנו. הזכירה תחילה החסד שעשה עמנו הקב"ה מאז שלקחנו לחלקו, והזכירה הטובות שעשה לנו במדבר, ואשר הנחילנו ארצות הגוים הגדולים והעצומים, ורוב הטובה והעושר והכבוד אשר הנחילנו בה, וכי מרוב כל טובה מרדו בה' לעבוד עבודה זרה. והזכירה הכעס אשר היה מלפניו עליהם, עד ששלח בהם בארצם דבר ורעב וחיה רעה וחרב, ואחרי כן פיזר אותם בכל רוח ופאה.
הרמב"ן מציין שכל מה שנכתב בשירה התקיים, וחלקה האחרון של הנבואה בשירת האזינו הוא על אחרית הימים:

ואמרה השירה, כי בסוף ישיב נקם לצריו ולמשנאיו ישלם… וזה דבר ברור כי על הגאולה העתידה יבטיח, כי בבניין בית שני לא הרנינו גוים עמו… ובימים ההם לא השיב נקם לצריו ולא כִפר אדמתו עמו.

אחד הציווים בשירת האזינו הוא "זְכֹר יְמוֹת עוֹלָם בִּינוּ שְׁנוֹת דֹּר וָדֹר שְׁאַל אָבִיךָ וְיַגֵּדְךָ זְקֵנֶיךָ וְיֹאמְרוּ לָךְ" (דברים ל''ב ז), ויש להבין את מהותו. "זכור ימות עולם" – פירושו לכאורה לזכור ולדעת את מה שקרה בעבר בעולם, כדברי הרשב"ם (שמות כ' ח): "כל זכירה הכוונה על ימים שעברו כמו 'זכור ימות עולם'". התורה מצווה אותנו לדעת את מה שקרה בעולם בלשון "זכור" ולא בלשון "לְמד" או "דע", ונראה שאפשר ללמוד על כך ממקומות אחרים בתורה שבהם השימוש הוא בלשון "זכור". הציווי "זכור" מופיע לגבי שבת: "זָכוֹר אֶת יוֹם הַשַּׁבָּת לְקַדְּשׁוֹ" (שמות כ' ז) ולגבי זכירת מעשה עמלק: "זָכוֹר אֵת אֲשֶׁר עָשָׂה לְךָ עֲמָלֵק" (דברים כ''ה יז).

זכירת השבת נותנת משמעות להווה, כל יום שעובר אינו עוד יום סתמי אלא הוא הכנה לעתיד לקראת שבת קדש (עפ''י רמב''ן יתרו כ' ז). בזכירת מעשה עמלק אנחנו מצווים לזכור ולהבין את רשעותו של עמלק בעבר על מנת למחות אותו בעתיד (ספר החינוך מצוה תר''ג). "זכור את אשר עשה לך עמלק"– בעבר, "וְהָיָה בְּהָנִיחַ ה' אֱ‑לֹהֶיךָ לְךָ מִכָּל אֹיְבֶיךָ מִסָּבִיב… תִּמְחֶה אֶת זֵכֶר עֲמָלֵק" וגו' – בעתיד. 
כך גם לגבי הציווי "זכור ימות עולם". בתחילת התורה נאמר "בְּרֵאשִׁית בָּרָא אֱ‑לֹהִים אֵת הַשָּׁמַיִם וְאֵת הָאָרֶץ", ואומרים חז"ל (רש''י בראשית א' א): "'בראשית' – בשביל ישראל שנקראו ראשית". כלומר, לעולם יש תכלית והתכלית היא כמו שנאמר בישעיהו (מ''ג ז): "כֹּל הַנִּקְרָא בִשְׁמִי וְלִכְבוֹדִי בְּרָאתִיו יְצַרְתִּיו אַף עֲשִׂיתִיו", וכן נאמר בברכות הנישואין: "שֶׁהַכֹּל בָּרָא לִכְבוֹדוֹ". בהמשך הפרק בישעיהו נאמר שעם ישראל מוציא לפועל את התכלית הזאת: "עַם זוּ יָצַרְתִּי לִי תְּהִלָּתִי יְסַפֵּרוּ" (שם פס' כ''ג).

לפי דברים אלו אפשר למצוא את הקשר בין "זכור ימות עולם", "זכור את יום השבת" ו"זכור את אשר עשה לך עמלק". מכיוון שלעולם יש תכלית אזי לכל יום ותקופה מימות העולם יש משמעות, וכמו שב"זכור את יום השבת לקדשו" אנו מבטאים את הרעיון שכל יום מימות השבוע הוא הכנה לקראת שבת, כך זכירת ימות עולם ושנות דור ודור באה להכין אותנו לגאולה השלמה של עם ישראל – ליום שכולו שבת (רבנו ויקרא כ''ה ב). כשם שזכירת עמלק אינה רק זיכרון העבר אלא ציווי לעתיד, כך "זכור ימות עולם" דורש מאתנו לפעול למען הגאולה העתידה, כדברי המדרש (ויקרא רבה כ''ו ז): "אמר רבי ירמיה בן רבי אלעזר, עתידה בת קול להיות מפוצצת בראש ההרים ואומרת כל מי שפעל עם א‑ל יבוא וייטול שכרו".

אפשר לבאר את המשך הציווי "שאלך אביך ויגדך זקנך ויאמרו לך" על פי דברי ספר החינוך (מצוה רנ''ז) שמבאר את הפסוק: "מִפְּנֵי שֵׂיבָה תָּקוּם וְהָדַרְתָּ פְּנֵי זָקֵן" (ויקרא י''ט). וזו לשונו:
וזה שהוציא הכתוב החכם בלשון זקן, הטעם מפני שהבחור החכם ראה בחכמתו מה שראה הזקן ברוב שנותיו… ומזה השורש פירש איסי בן יהודה בגמרא בקידושין שאפילו זקן אשמאי, כלומר שאינו חכם, הוא בכלל המצווה, שראוי לכבדו מפני שברוב שניו ראה והכיר קצת במעשי השם ונפלאותיו.

ניתן לומר שלפי ספר החינוך, הציווי "שאל אביך ויגדך" מכוון כנגד "זכור ימות עולם", והציווי "זקנך ויאמרו לך" מכוון כנגד "בינו שנות דור ודור". כלומר, הציווי "זכור ימות עולם" הוא לזכור את העבר. כדי להכיר היטב את העבר אנו נדרשים לשאול את הדורות הקודמים "שאל אביך ויגדך", האבא – החוליה המקשרת בין דור ההווה לדור העבר – ראה את נפלאות ה' ברוב שנותיו, והוא מספר זאת לדור הבנים.
כדי להבין לעומק את ערך ההיסטוריה כגילוי השגחת ה' בעולם עלינו להתבונן בארועים שקרו בכל דור – "בינו שנות דור ודור" – להתבונן בחיי הדורות בראיה אמונית. כנגד זה מופיע הציווי "זקנך ויאמרו לך", וכדברי ספר החינוך שהזקן, החכם, רואה בחכמת התורה מה שראה האיש שחי שנים רבות.

על פי הדברים האלו אפשר להבין את דברי הגמרא (שבת כ''ג א) העוסקת בשאלה מהו מקור הציווי לברך על הדלקת נרות חנוכה:
מאי מברך? אשר קִדשנו במצותיו וצִונו להדליק נר של חנֻכה. 
והיכן ציוונו? רב אויא אמר: מ"לא תסור" (דברים יז יא). רב נחמיה אמר: "שאל אביך ויגדך זקניך ויאמרו לך" (דברים לב ז).
לדעת רב אויא, בית דין הגדול שבכל דור ודור יכול לתקן תקנה ובכלל זה להדליק נר חנוכה ולברך עליו. תוקף תקנות בית הדין הגדול הוא מדאורייתא על פי הפסוק "לא תסור מכל הדבר אשר יגידו לך ימין ושמאל" (דברים י''ז א), ולכן מברכים "בָּרוּך אַתָּה ה' אֱ‑לֹהֵינוּ מֶלֶךְ הָעוֹלָם אֲשֶׁר קִדְּשָׁנוּ בְּמִצְוֹתָיו וְצִוָּנוּ לְהַדְלִיק נֵר שֶׁל חֲנֻכָּה". לדעת רב נחמיה, דין "לא תסור" נאמר על מצווה שיש לה עיקר מהתורה  (ריטב''א כ'ג א). נר חנוכה היא מצווה דרבנן, ולכן נלמדת מהפסוק "שאל אביך ויגדך זקנך ויאמרו לך". ההודאה על נס חנוכה נובעת מהכרת הטוב לקב"ה, "עַל הַנִּסִּים וְעַל הַנִּפְלָאוֹת וְעַל הַתְּשׁוּעוֹת וְעַל הַמִּלְחָמוֹת שֶׁעָשִׂיתָ לַאֲבוֹתֵינוּ בַּיָּמִים הָהֵם בַּזְּמַן". הבנת מלחמת החשמונאים ומאורעות אותו הדור כנס א‑לוהי נובעת מהציווי "זכור ימות עולם בינו שנות דור ודור", אשר מתקיים באמצעות "שאל אביך ויגדך זקנך ויאמרו לך", כמו שביארנו.

בהמשך הפסוקים בפרשת האזינו אנחנו למדים שהבנת ההיסטוריה העולמית מעמידה את עם ישראל במרכז, כאשר מכונן ההסטוריה הוא הקב"ה, כמו שנאמר (דברים ל''ב ): "בְּהַנְחֵל עֶלְיוֹן גּוֹיִם בְּהַפְרִידוֹ בְּנֵי אָדָם יַצֵּב גְּבֻלֹת עַמִּים לְמִסְפַּר בְּנֵי יִשְׂרָאֵל: כִּי חֵלֶק ה' עַמּוֹ יַעֲקֹב חֶבֶל נַחֲלָתוֹ". ומבאר רש"י:
"בהפרידו בני אדם" – כשהפיץ דור הפלגה היה בידו להעבירם מן העולם ולא עשה כן, אלא "יצב גבולות עמים" – קיימם ולא אבדם. "למספר בני ישראל" – בשביל מספר בני ישראל שעתידין לצאת מבני שם ולמספר שבעים נפש של בני ישראל שירדו למצרים הציב גבולות עמים שבעים לשון.

מדברי רש"י עולה שההיסטוריה העולמית נקבעת על פי הייעוד של עם ישראל. קיומו של דור הפלגה נובע מהמגמה הא‑לוהית להוציא מהם את עם ישראל, ומספר אומות העולם מכוון כנגד מספר נפשות בני ישראל שירדו למצרים.

ומדוע נמצא עם ישראל במרכז ההיסטוריה? על שאלה זו יש תשובה בהמשך הפסוק: "כי חלק ה' עמו יעקב חבל נחלתו", ומבאר המהר"ל (גבורות ה' פרק ה') שהקב"ה יצר עולם שיש בו חלק שהוא שלם והוא עם ישראל, ויש בו חלק פחוּת והוא אומות העולם. מכיוון שישראל הם עיקר העולם, "חלק ה'", העולם נברא בעבורם והם המרכז שלו.
מכאן ניתן ללמוד שזכירת ההסטוריה של העולם והתבוננות באירועי כל דור ודור נועדו לברר לעם ישראל את זהותו, את ייעודו ואת תפקידו בעולם. את זאת רואים מדברי רבי יהודה הלוי (כוזרי א' מג) על תפקידו של משה, "המורה להיסטוריה" של עם ישראל בזמן גאולת מצרים:
נביא זה הוא אשר הסיר פני הלוט מעל העבר בהודיעו איך היתה בריאת העולם וכיצד התייחסו האנשים שלפני המבול אל אדם ואיך היה המבול וכיצד התייחסו שבעים האמות אל שם חם ויפת בני נח, איך נפרדו הלשונות והיכן התיישבו בני האדם, וכיצד צצו המלאכות ונבנו הערים ושנות העולם מאדם הראשון ועד הנה מה היו.

לסיום, זיכרון העבר מחזק אותנו באמונה בה' ובתהליך הגאולה בהווה ובעתיד, כמו שאומר מרן הרב קוק  (עולת ראיה א' כו):
יציאת מצרים היתה מאורע כזה, שרק לפי מראית העין הגסה נחשבת היא לדבר שהיה איזה פעם ועבר, ונשאר בתור זיכרון אדיר בתולדות ישראל, ובתולדה הכללית של האנושיות כולה. אבל באמת על ידי הכרה תוכית אנו באים לידי ידיעה, כי עצם פעולת יציאת מצרים היא פעולה שאינה נפסקת כלל, התגלות יד ד' בפרסום ובהופעה בהירה על פני ההסתוריה של התבל, היא התפרצות אור נשמת א‑לוקים החיה והפועלת בכל מרחבי עולם… הזרוע הא‑לוקית אשר נחשפה במצרים לגאולתם של ישראל, היא היא נטויה ועומדת בהכנת המשכת פעולתה, באין הפסק והפרעה.

[image: image3.png]


  שאלת השבוע: חובת סוכה להולכי דרכים.
שאלה: אנחנו רוצים לטייל בחג הסוכות. איננו יודעים אם תזדמן לנו סוכה בטיול.האם מותר לנו לטייל ולאכול מחוץ לסוכה?

תשובה:
חז''ל פטרו הולכי דרכים מן הסוכה. בזמן שהם הולכים בדרך. רש''י פירש  שהטעם הוא לפני שנאמר בסוכות תשבו שבעת ימים וחז'ל  דרשו – תשבו כעין תדורו, וכשם שכל השנה אין אדם נמנע מלצאת לדרך לסחורה , כך בכל ימות החג לא הצריכה התורה להמנע מלצאת לדרך, וכך נפסק בשולחן ערוך אורח חיים סימן תר''מ. נחלקו הפוסקים, לדעת ספר הלבוש הולכים דרכים חייבים בסוכה בלילה דוקא כאשר מוצא סוכה מוכנה במקום חנייתו, אך אין צריך לעשות שם סוכה לכתחילה. וכך פסק החיי אדם, והמגן אברהם חולק וסובר שצריך לעשות סוכה במקום שבו הוא נמצא בלילה.
יש פוסקים שכתבו שחז''ל לא התירו לאדם להפקיע את עצמו ממצות סוכה, אלא רק כאשר יוצא לסחורה ויש בזה קצת צורך מצוה, וכך כתב בספר אגרות משה והביא ראיה ממסכת מנחות שהמלאך הוכיח  את רב קטינא שהפקיע את עצמו ממצות ציצית, ואמר לו שעל ביטול עשה של ציצית שאין אדם מחוייב ללבוש ציצית , רק אם יש לו ארבע כנפות , ובכל זאת מענישים על זה בעדנא דריתחא. 
וכתב הרב עובדיה בספר יחוה דעת, שיכול לעשות סוכה בטנדר וכמו ששנינו במשנה שאדם עושה סוכה בראש העגלה או בראש הספינה.
הלכה למעשה: יש להמנע מלצאת לטיול בחול המועד סוכות , אם אינו מתכוון לאכול בסוכה  כאשר רוצה לאכול סעודת קבע במהלך הטיול.והרב עובדיה סיים את תשובתו בשו''ת יחוה דעת: מכל מקום עדיף להמנע מטיולים בחול המועד, ולהקדיש זמנו לתלמוד תורה, וכמבואר בירושלמי מועד קטן (פרק ב' הלכה ג'), כלום אסרו לעשות מלאכה בחול המועד אלא כדי שיהיו אוכלים ושותים ועוסקים בתורה...
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  סיפור לשולחן השבת: סוכה או גן עדן
חג הסוכות הלך והתקרב, ובכל העיר ברדיצ'וב אין אפילו אתרוג אחד לקיים בו את המצווה. אין אתרוג לצדיק, רבי לוי יצחק, ואין אתרוג אף לאחד מיהודי העיר.עצוב רבי לוי יצחק וככל שמתקרבים ימי החג, מעמיק צערו. שליחים נפוצו בכל הסביבה. ביקרו בכל השווקים, חיזרו על כל בתי היהודים באיזור, ארבו בדרכים, אולי ייתקלו ביהודי הנושא עימו אתרוג לחג הסוכות.המאמצים נשאו פרי. נמצא יהודי שהיה בדרכו לביתו, ובידו, ממש לא ייאמן: אתרוג מהודר. ולא זו בלבד, ברשותו של היהודי גם לולב, הדסים וערבות. מי היה מעלה על דעתו מציאה מושלמת ונפלאה כזו?
בשמחה גדולה ביקשו השליחים מהיהודי למכור להם את האתרוג. הציעו לו מחיר גבוה ומפתה. אולם היהודי מסרב. האתרוג אינו למכירה. שלו הוא. גם הוא יהודי המחוייב בנטילת ארבעת-המינים.לא הועילו הפצרות ותחנונים. השליחים ניסו לבקשו שיואיל לפחות להתעכב בברדיצ'וב ולשהות עימם בימי חג הסוכות, כדי שיוכלו גם בני העיר לברך ולצאת ידי- חובת המצווה בזכות האתרוג היחיד שבידו.היהודי לא ניאות. מתגעגע הוא אל אשתו ואל ילדיו. זה זמן רב שנעדר מביתו ובדעתו לחגוג בחיק משפחתו. אך בני ברדיצ'וב לא ויתרו. במאמץ שיכנוע אחרון התחננו בפניו: לכל הפחות ייכנס נא אל הצדיק רבי לוי-יצחק. לזאת נענה היהודי.
"זכות גדולה נפלה בחלקך", ניסה הרבי לשכנעו. "כל הקהילה הגדולה תוכל בזכותך לקיים את המצווה החשובה". אך היהודי בשלו: ברצונו לשוב לביתו ולעשות את החג במחיצת בני- משפחתו.כשראה הצדיק שדבר לא יזיזו מדעתו אמר לו: "אם תשאר כאן לחג הסוכות, אני מבטיח לך שתהיה איתי במחיצתי בגן-עדן". להבטחה שכזו אי-אפשר לסרב. הבטחה מפורשת להיות בגן- עדן יחד עם הצדיק רבי לוי-יצחק! היהודי נענה ל'עיסקא' ונשאר בעיר. מפה-לאוזן עברה הבשורה, וכהרף עין שבה השמחה לשכון בלבבות היהודים המתכוננים לחג הממשמש ובא.
אחרי תפילת ערבית, בלילו הראשון של החג, סר היהודי האורח לעבר הסוכה הצמודה לאכסניה בה השתכן. הוא היה במצב-רוח מרומם מאוד. הכבוד הגדול שזכה לו מבני- העיר והמחשבה על גן-העדן המובטח לו סיפקו לו די והותר סיבות להיות שמח. בלב גדוש שמחה עמד להיכנס לסוכה ולקיים את מצוות הישיבה בסוכה. הפתעה מאוד לא נעימה ציפתה לו. בנימוס אך בתקיפות הסביר לו מארחו, כי הכול הוא יכול לתת לו, רק לא לשבת בסוכה. היהודי נדהם. "מה זאת אומרת?!", תמה, "אני רוצה לקיים את מצוות סוכה". אך המארח בשלו: אין הוא יכול לאפשר לו את הכניסה לסוכה. "מארח מוזר", חשב האורח בליבו ופנה לבית השכן. חשב לבקש מהשכנים להתארח בסוכתם. למרבה פליאתו, גם משפחה זו סרבה לפתוח בפניו את דלת סוכתה. תוצאות דומות השיג לתדהמתו הגוברת גם אצל יתר השכנים. אט-אט החל היהודי להבין שאין אלו סתם מקרים. הרבי, כך מסתבר, ציווה על בני הקהילה שלא יכניסוהו בשום פנים ואופן לסוכה. אך מדוע הוציא הוראה מוזרה כל-כך?!
מיואש ומבולבל כיוון פעמיו לעבר בית הצדיק. "האם כך משלמים לי עבור הטובה שעשיתי?!", קבל. "נעתרתי לבקשתכם ונשארתי כאן, במקום זר, במשך כל ימי החג במקום לבלות בנעימים עם משפחתי, על-מנת לזכותכם במצווה, ואתם מונעים ממני מצווה חשובה לא פחות, מצוות ישיבה בסוכה?!"."זהו הדין", מרגיעו הרבי. "אם אין אתרוג - אין מברכים עליו. אם אין סוכה, פטורים גם מן החיוב לשבת בה"."אין סוכה?!", דברי הרבי הקפיצו את האיש. "הרי בעיר אלפי סוכות!"."מה אפשר לעשות?", נענה הרבי באדישות מעושה."רבי", זעק האיש בעיניים דומעות, "אנא רחם עלי ותן לי לשבת בסוכה. אני מוכן לתת את כל הוני כדי לא להפסיד את המצווה"."אם תוותר על ההבטחה שנתתי לך, בדבר חלקך בגן-עדן, אתן לך מיד לשבת בסוכה", אמר הצדיק בקול שלוו ומתון.היהודי האורח קפא על עמדו כשהוא נבוך. מלחמה פנימית קשה התלקחה בליבו. האם יוותר על ההבטחה הנפלאה רק כדי לקיים מצוות סוכה? ואולי כדאי לשלם את המחיר הגבוה, לוותר על הסוכה, כדי לזכות בגן-עדן?והוא החליט. "רבי", אמר בקול בוטח ונחוש. "אני מוותר על הבטחתך. מה בצע לי בגן-עדן אם אינני יכול לחיות כיהודי ולקיים את מצוות סוכה ככל עמנו בני- ישראל. אנא הנח לי לקיים את מצוות סוכה"!
חיוך לבבי זרח על פניו של הרבי. "הנך מוזמן לסעוד עמנו בסוכה. ועכשיו אני שב ומבטיחך: מקומך בגן-עדן שמור לך, עמי במחיצתי. לא רציתי שתזכה בגן-עדן רק בזכות החוש  המסחרי שלך. רציתי שתהיה ראוי לכך. ועכשיו, כשהוכחת מסירות-נפש על קיום מצווה, הינך ראוי באמת להיות עמי במחיצתי בגן-עדן!"
לעילוי נשמת איש משפחתנו היקר
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