גיליון במדבר
ב' בסיון תשע"ג

* שער: חג השבועות
...עוֹד מְעַט, שִׁבֳּלֵי זָהָב,

תְּאֻלַּמְנָה לַאֲלוּמוֹת;

עוֹד מְעַט תַּעֲמֹדְנָה הָכֵן,

זְקוּפוֹת, גֵּאוֹת וַעֲצוּמוֹת.

עָלָה הֵידַד שִׁירָתֵנוּ,

נָפֹל נָפַל תּוֹךְ הַקָּמָה,

בְּרוּכַת טַלְלֵי שָׁמַיִם,

רְוַת מִשְׁמַנֵּי הָאֲדָמָה.

(יצחק קצנלסון)

* הארת חנן | יהודה עציון

נקודת אור בפרקי 'הלל הגדול' | קל"ה-קל"ו

שני הפרקים דנן – קל"ה קל"ו (אשר רב המשותף ביניהם) – מהווים יחדיו את חטיבת 'הלל הגדול', שֶרבים מתכניו מקבילים לתִשבְחות 'הלל המצרי' (בפרקים קי"ג-קי"ח) אשר בולטת בו התפעלות הנפש מנִסֵי גאולת מצרים.

פרק קל"ו – עשרים ושישה פסוקי שבח המסתיימים "כִּי לְעוֹלָם חַסְדּוֹ" – הינו הדוגמה הבולטת ביותר בתהִלים לשירת המענֶה. בזִמרה מורכבת זו שרות שתי מַקהֵלות זו כנגד זו בשני קולות, או מַקהֵלת לוויים אחת (ואולי אף חזן יחיד) שרים כנגד כל הקהל, המון חוגג ורוגש בחצרות בית ה', המשלים כל שבח במענֶה קבוע: "כִּי לְעוֹלָם חַסְדּוֹ".

בליל הסדר אומרים אנו בַּהגדה את פרקי ה'הלל המצרי', ואחר כך גם את שני פרקי 'הלל הגדול'. אל נכון, יסוד הדברים נעוץ בַּשאלה אם ראוי לשתות ארבע כוסות או חמש, והנה דבריו של רב עמרם גאון בסידורו: "ארבעה כוסות חובה... והרביעי גומר עליו את ההלל [המצרי]. ...[כוס] חמישי רשות; אם רוצה שותה, ואומר עליו הלל הגדול, ואם לאו פטור".
*

"יִרְאֵי ה' בָּרֲכוּ אֶת ה'". (קל"ה כ') – עיין בפרק קט"ו, שם נֶאמר: "יִרְאֵי ה' בִּטְחוּ בַה'", ובַהערה שם.

[ושם העיר חנן כלהלן: "ואפשר לפרש שדווקא יראֵי ה' החרדים מעבֵרות שבידם ויודעים את שִפלותם עלולים לאבד את הביטחון בישועת ה' כלפיהם, ולפיכך זקוקים הם לחיזוק מיוחד, ודוק"].

ואף כאן אפשר שיראי ה' ירֵאים לברכו, באמרם: מי אני ומה אני סָפון [= ראוי וחשוב] שאעיז לברך את ה' (עיין רמח"ל במידת החסידות לְעניין הכוונה), ולפיכך זקוקים הם לחיזוק מיוחד במידת האהבה שממנה נובעת הברכה.
ואמנם, רק לכשנעיין ב'מסילת ישרים (בפרק י"ט בביאור חלקי החסידות) יובנו דברי חנן, ויובן גם הביטוי הנדיר "מי אני ומה אני סָפון". הנה אפוא דברי רמח"ל, בדילוגין: "הכוונה האמִתית המצויה בחסידים אשר טרחו והשתדלו להשיגה, הוא שיהיה האדם עובד רק למען אשר כבודו של האדון ברוך-הוא יגדל ויירבה, וזה יהיה אחר שהתגבר באהבה אליו יתברך, ויהיה חומד ומתאווה אל הגדלת כבודו ... כי אז יעבוד עבודתו לתכלית זה. ... והנה החסיד כזה ... ודאי צריך שיצטער תמיד צער ממש על הגלות ועל החורבן ... ויתאווה לגאולה, לפי שבה יהיה עילוי לכבוד השם יתברך. ... ואם יאמר אדם: מי אני ומה אני סָפון [= ראוי וחשוב] שאתפלל על הגלות ועל ירושלים וכו', המִפנֵי תפילתי יכנסו [= יתכנסו] הגלויות ותצמח הישועה? תשובתו בצידו, כאותה ששנינו (סנהדרין ד' ה'): 'לפיכך נברא אדם יחידי, כדי שכל אחד יאמר בשבילי נברא העולם', וכבר נחת רוח הוא לפניו יתברך שיהיו בניו מבקשים ומתפללים על זאת".

ומהיכן נטל רמח"ל את שימוש המילה 'סָפון' כראוי וחשוב? – הנה שני מקורות במדרשי חז"ל: "דָוִד ניתן לו רמז וחש [= פיענח נכון את הרמז, בעומדו לפני שאול בעמק האֵלָה, בעוד גליָת מחרף את מחנה ישראל], שנֶאמר: 'גַּם אֶת הָאֲרִי גַּם הַדּוֹב הִכָּה עַבְדֶּךָ' (שמואל-א' י"ז, ל"ו). אמר: מה אני סָפון שהרגתי שלוש בהמות רעות הללו? אלא שמא דבר עתיד לארע [=להתרחש] בישראל, ועתידין להינצל על ידי; לכך נֶאמר [בהמשך הפסוק]: 'וְהָיָה הַפְּלִשְׁתִּי הֶעָרֵל הַזֶּה כְּאַחַד מֵהֶם'" (מכילתא דרשב"י י"ז).
"אמר פרעה: כשהיו ישראל אצלי היה הקב"ה זקוק לי והייתי סָפון בפניו, והיה משלח לי איגרת בכל שעה ואומר: 'כֹּה אָמַר ה' אֱ-לֹהֵי הָעִבְרִים... שַׁלַּח עַמִּי' (שמות י', ג') ...[עתה], כשירד הקב"ה למצרים והוציא את ישראל... התחיל פרעה צועק: וַי שֶשלחתי את ישראל". (שמות רבה, בשלח כ').
"לְסִיחוֹן מֶלֶךְ הָאֱמוֹרִי, כִּי לְעוֹלָם חַסְדּוֹ. וּלְעוֹג מֶלֶךְ הַבָּשָׁן, כִּי לְעוֹלָם חַסְדּוֹ. וְנָתַן אַרְצָם לְנַחֲלָה, כִּי לְעוֹלָם חַסְדּוֹ. נַחֲלָה לְיִשְׂרָאֵל עַבְדּוֹ, כִּי לְעוֹלָם חַסְדּוֹ". (קל"ו, י"ט-כ"ב) – גם בפרק קל"ה (י"ב) מצינו כזאת: "וְנָתַן אַרְצָם נַחֲלָה, נַחֲלָה לְיִשְׂרָאֵל עַמּוֹ"; אלא ששם, לאחר הזכרת סיחון ועוג נזכרות "כֹל מַמְלְכוֹת כְּנָעַן" (י"א) – וניתן היה לומר שנתינת הנחלה מוסבת על ממלכות כנען שבעֵבר הירדן המערבי ולא על ארץ סיחון ועוג. לפיכך מדגיש הכתוב כאן: "וְנָתַן אַרְצָם לְנַחֲלָה", דווקא בצמידות לסיחון ולעוג [לבדם], ללמדך שארץ סיחון ועוג [בעֵבר הירדן מזרחה] הינה נחלה לישראל לכתחילה מיד ה', ככל ארץ ישראל.

* ארץ צבי | הרב חיים שטיינר
ירושלים וחג השבועות

יום חגה של ירושלים חל שבוע בלבד לפני חג השבועות, זמן מתן תורתנו. אם נתבונן בסמיכות שבין שני החגים הללו, נראה שהקשר ביניהם איננו מקרי.

רבנו, הרב צבי יהודה הכהן קוק, מגדיר את ירושלים במילים: "המקום אשר בחר בוחרנו באהבה מכל העמים, ונותן לנו תורת אמיתו." [להלכות ציבור סימן כ"ד]
לכאורה יש לשאול על דבריו: לימוד התורה הרי איננו מיוחד למקום מסוים ולזמן מסוים. גם בחירת ישראל אינה תלויה במקום ובזמן; למה אם-כן קושר רבנו את התורה ואת בחירת ישראל למקום המיוחד שהוא ירושלים?
במסכת בבא בתרא (כ"א, ע"א) מספרת הגמרא שה"תלמוד-תורה" הראשון בעולם נוסד בירושלים. הגמרא מבססת את דבריה על הפסוק "כי מציון תצא תורה ודבר ד' מירושלים" (ישעיה ב', ג'). בעלי התוספות בבבא בתרא (שם) מסבירים, שאווירת הקדושה האופפת את ירושלים מעוררת את הילד ליראת שמים וממריצה אותו ללמוד תורה. הם מוכיחים זאת מהטעם שנתנו חז"ל למצוות התורה לאכול מעשר שני דווקא בירושלים. אמרו חכמינו, שבזמן שבית המקדש היה קיים, אדם ששהה בירושלים עד אשר כילה לאכול את פירות המעשר השני שהביא איתו, היה רואה את "כולם עוסקים במלאכת שמים ובעבודה, היה גם הוא מכוון ליראת שמים ועוסק בתורה."

אווירת הקדושה שירושלים מלאה בה, משפיעה על המבוגרים ועל הילדים כאחד, וממריצה את כולם להתמלא ביראת שמים ולעסוק בתורה. ירושלים היא היסוד של מערכת החינוך התורני.
שמה של ירושלים 

שמה של ירושלים מקפל בתוכו שני מושגים: יראת ד' ושלמות, כפי שכתבו התוספות (תענית ט"ז): "ונקרא ירושלים על שם יראה ועל שם שלם." בבראשית (י"ד, י"ח) מסופר על מלכיצדק מלך שלם. אברהם אבינו קרא למקום המקדש ד' יראה. ירושלם היא אפוא צירוף של שתי המילים הללו, המביעות יחד יראה שלמה. 

המטרה העיקרית בלימוד התורה היא להגיע ליראת שמים. המושג "יראת שמים" כולל בתוכו יראת תלמידי חכמים וכבודם, וכך כותב הרמב"ם באחת מתשובותיו: "התכלית המגיע מתלמוד תורה הוא יראת שמים, כמו שנאמר 'ליראה את ד' הנכבד'. ואמרו חז"ל: 'את ד' אלוקיך תירא' – לרבות תלמידי חכמים. ואמרו: לא חרבה ירושלים עד שביזו בה תלמידי חכמים." 
גם הגאון מוילנא, בפירושו לפסוק: "תחילת חכמה יראת ד'" (משלי ט'), מסביר, שכל החכמה (חכמת התורה) נועדה להביא את האדם לידי יראת שמים.

לכן, דווקא בירושלים, אשר נקראת כך על שם יראת השמים שבה, נפתח ה"תלמוד-תורה" הראשון בעולם. זו גם הסיבה לכך, שמקום מושבה של הסנהדרין הגדולה הוא בהר הבית שבירושלים. משם גדולי התורה מורים הלכה לעם ישראל. משם הם משפיעים ומחנכים את העם ליראת ד', ללמוד, להבין ולקיים את רצון הקב"ה בשלמות.
נפלאות דרכי ד' - כהכנה לחג השבועות, חג מתן תורה, זכינו בדורנו ב"יום ירושלים" - היום שבו שבנו להר המוריה - מקום השלמות של יראת שמים. עתה אנו מצפים לשלמות המוחלטת, לבניין בית-המקדש, המרכז הרוחני של ירושלים. יהי רצון שנזכה לכך במהרה בימינו, אמן.

* לאור התפילה | הרב אברהם דוידוביץ

אזהרות
בקהילות מעדות המזרח נהוג בחג השבועות לקרוא את ה'אזהרות'. ה'אזהרות' הן פיוטים מחורזים הכוללים פירוט של תרי"ג מצוות תורה לפי מסורות הלכתיות שונות. בקהילות ה'מגרבּ' (תוניס, לוב ואחרים) התקבלו ה'אזהרות' שכתב ר' יצחק אלברצלוני (יליד ברצלונה), דיין בדאניה - Denia – מזרח ספרד, המאה ה-11. כך גם נהגו היהודים ה'מערבים' – המקומיים במרוקו (יהודים חיו במרוקו כבר במאה ה-3). עם הגעתם למרוקו של עשרות אלפי מגורשי ספרד בשלהי המאה ה-15, הביאו עמם מנהגים מארץ מוצאם, שם היו קוראים את ה'אזהרות', ואותן כתב ר' שלמה אבן גבירול (ספרד ה-11). עם השנים כתוצאה של התערות ה'ספרדים' בקהילה המקומית, נוצר המנהג לקרוא את שתי ה'אזהרות' - ה'גדולות' (של ר' יצחק אלברצלוני) וה'קטנות' (של ר' שלמה אבן גבירול).
המספר 613 - תרי"ג מצוות נזכר כבר בתלמוד (מכות כ"ג, ע"ב): "דרש רבי שמלאי: שש מאות ושלש עשרה מצות נאמרו לו למשה, שלש מאות וששים וחמש לאוין (מצוות לא תעשה) כמנין ימות החמה, ומאתים וארבעים ושמונה (מצוות) עשה כנגד איבריו של אדם". פירוט המצוות הכלולות באותן 'תרי"ג המצוות' נמצא לראשונה במבוא לספר 'הלכות גדולות' (שחובר ע"י ר' שמעון קיירא, בבל, המאה ה-8): "הרי כאן שש מאות ושלוש עשרה מצוות מפורשות שקיבלו ישראל על הר סיני פירוש עונשין ומתן שכרן אמרות טהורות מזוקקות שבעתים ונדרשות בשלוש עשרה מידות ויותר מהמה בני הזהר". אם נכונה ההנחה כי הספר הוא המקור לפיוטי ה'אזהרות', הַשְׁעָרָתִי כי כינוי הפיוטים בשם זה מתבסס על מילות הפסוק בקהלת (י"ב, י"ב) עימם הוא מסיים המשפט: "ויותר מהמה בני הזהר".
יש חוקרים הגורסים כי המבוא לספר 'הלכות גדולות' אינו של מחברו של הספר ר' שמעון קיירא, אלא של מחבר קדום יותר, וכי ה'אזהרות' הראשונות קודמות לתקופתו של הספר (למשל פרופ' י"מ גוטמן בספרו 'בחינת המצוות' עמ' 12; פרופ' יונה פרנק, במבוא למחזור שבועות עמ' יב).
לדעת חוקרים ('עמודי העבודה' לאליעזר לאנדסהוט, עמ' 313) פיוט ה'אזהרות' מהקדומים ואולי הקדום ביותר (מתקופת הגאונים ואולי קודם - המאה ה-8 ואולי לפני כן) הוא הפותח במשפט: "אזהרת ראשית לעמך נתת, מצוות עשה ומצוות לא תעשה", ונמצא בחזרת הש"ץ במוסף ליום השני של שבועות במחזורי התפילות האשכנזים שהיו נהוגים בחוץ לארץ. ברוב המחזורים המודפסים בארץ כיום, הפיוטים אינם מודפסים מכיוון שכמעט ואינם נאמרים. גם במחזורים שנדפסו בעבר בחו"ל כנראה שהפיוט אינו שלם ואין בו כל התייחסות לפירוט המצוות אלא רק הפתיחה לרשימת המצוות שהופיע בהמשך הפיוט המקורי המלא. כך קרה לפיוטים רבים אחרים במחזורי התפילה האשכנזיים, שמפאת אורכם השמיטו חלקים גדולים מהם. הרמב"ם (קהיר, המאה ה-12) ביקר קשות את מנהג קריאת ה'אזהרות' שהיו נוהגים בתקופתו (תשו' הרמב"ם, סימן שס): "...נוסף על זה כי הפיוטים הנהוגים, הם מיוסדים ממשוררים לא מלומדים כל כך, עד שיהיו ראוים להתחנן במאמריהם, ולהתקרב בהם אצל הא-ל יתעלה".
קדם לו בביקורת על כותבי ה'אזהרות' שבספרד בן תקופתו, ר' אברהם אִבְּן עזרא, שכתב (יסוד מורא שער ב): "והנה בעלי האזהרות דומים לאדם שסופר כמה הוא מספר העשבים הכתובים בספר רפואות והוא לא יכיר מה תועלת בכל אחד מהם ומה יועילו לו שמותם".
* נקודת אור בפרשה | הרב יצחק גינזבורג
אל שער החמישים

"חמישים שערי בינה נבראו בעולם וכולם נמסרו למשה חוץ מאחד, שנאמר 'ותחסרהו מעט מאלהים'" (ראש השנה כ"א, ע"ב). מ"ט שערי בינה בכוחו של בן-אנוש להשיג, אבל על שער הנו"ן אמר ה' למשה רבנו "לא תוכל לראות את פני כי לא יראני האדם וחי". מ"ט השערים הם ידיעת ה' דרך חכמתו המתגלה בהנהגת העולם – השגת ה' מצד ה'אחור' שלו, כמו שנאמר למשה "וראית את אחורי" – ואילו שער הנו"ן הוא ידיעת ה' מצד עצמו, מצד ה'פנים' שלו, ועל כך נאמר "ופני לא יראו". 

מ"ט שערי בינה המושגים לנו מתאימים למ"ט הימים של ספירת העומר. בספירת העומר אנו רוכשים עוד ועוד שערי בינה, מכוחם אנו מעלים ומתקנים את כל מידות הלב, שבע כפול שבע מידות – כל עולם הרגש וההתנהגות שצריך להיות מונהג על ידי השכל. אבל לאחר מ"ט השערים המושגים לנו, אנו מגיעים לפתחו של שער הנו"ן הבלתי מושג. כאן אין בכוחנו להיכנס, הרי אפילו משה רבנו, "רבן של כל הנביאים", לא זכה לשער הזה בחייו.

ובכל זאת, מבואר בחכמה הפנימית שבשעת מתן תורה היה גילוי שער הנו"ן – שהתגלה למשה רבנו ומכוחו לכל ישראל. כיוצא בזה, בכל חג שבועות, זמן מתן תורתנו, יש הארה מאותו שער הנו"ן. והנה גם בספירת העומר, אמנם אנו סופרים רק מ"ט ימים אבל גם היום החמישים מצטרף אל הספירה, כמו שרמוז בלשון הכתוב "תספרו חמישים יום" – תספרו בפה ארבעים ותשעה ימים, ואחריהם ייספר מעצמו גם היום החמישים.

אל פנימיות הלב

מה פירוש הדברים? האם שער הנו"ן ניתן להשגה או לא? מוסבר בחסידות שבידיעה רגילה של השכל איננו יכולים להשיג את שער הנו"ן, אבל הוא יכול להיות מורגש ונקלט בפנימיות הלב. כלומר, חיצוניות הלב (המידות המורגשות) נמצאת מתחת לשכל, ולכן "המוח [יכול וצריך להיות] שליט על הלב". אבל מעל המוח נמצאת נקודה נעלמת של פנימיות הלב, שבדרך כלל איננו מודעים אליה ורק בעת רצון מיוחדת ניתן לחוש את פעימותיה העדינות. 

את מ"ט שערי בינה אנו משיגים בכוח עצמנו, בעבודת התבוננות ודרישת השם. מכוח העבודה הזו, אנו מתקנים את כל מידות הלב – את חיצוניות הלב – במהלך ימי ספירת העומר. אבל כאשר מסיימים את העבודה שלנו, מגיעים להכרה שאחרי כל מה שידוע ומושג לי באמת איני יודע כלום – ואז מתנוצץ, בפנימיות הלב, שער הנו"ן. הגילוי הזה כבר אינו עבודה שלנו אלא מתנה מלמעלה, הבאה לאחר הטיפוס הממושך במעלה ההר. לאחר מ"ט ימים שאנחנו ספרנו, הקב"ה עצמו סופר את היום החמישים ומעניק לנו אותו מתנה, "ישמח משה במתנת חלקו".

משה – עין השכל שבלב

ניתן להצביע על עבודה פרטנית המביאה אותנו לחוש את פנימיות הלב, שבו מתגלה שער החמישים. לשם כך, נתקשר לשלשה צדיקי אמת שדמויותיהם מאירות במיוחד בחג השבועות. 

ראש וראשון, כמובן, משה רבנו. "משה קיבל תורה מסיני", וכלל אי אפשר לתאר את מתן תורה ללא דמותו של משה במרכז, "תורה ציווה לנו משה". משה רבנו הוא החכמה של עם ישראל. הוא עולה במעלות ידיעת ה', זוכה לנבואה באספקלריא המאירה ודרכו מגיעה אלינו חכמת התורה האין-סופית, והכל מתוך יראה וביטול עצמי מוחלט, "אם אין יראה אין חכמה". והנה בספר הזוהר מתואר דו-שיח בין נשמת משה רבנו לנשמת רבי שמעון בר יוחאי: משה מתאונן על כך שלא זכה לראות את כבוד ה', "כי לא יראני האדם וחי", ורשב"י עונה לו: "בעין השכל שבלבך אתה רואה הכל" – בעין הרגילה של החכמה ("החכם עיניו בראשו") אמנם לא ראית, אבל בנקודת פנימיות הלב ראית גם ראית, אף את השער החמישים! כדי להגיע לכך, צריך לעבוד הרבה עם השכל, כפשוטו, צריך לשמוע הרבה עד שלבסוף זוכים לראייה הפנימית של אותה עין נסתרת, "עין השכל שבלב".

ממשה רבנו נלמד, אם כן, את מידת היראה ואת עבודת ההתבוננות – "דע את א-להי אביך ועבדהו", ללמוד על ה' ודרכיו.
דוד – צעקת הלב

הדמות השנייה שלנו היא דוד המלך, שנולד והסתלק בחג השבועות, ולכבודו אנו קוראים את מגילת רות העוסקת בייחוס שלו. דוד המלך מגיע אל פנימיות הלב דרך השתפכות הנפש, התפילה והתחנונים, שאותם הנחיל לנו במיוחד במזמורי התהלים הנפלאים.

בפרט, דוד מגלה את הנקודה העמוקה ביותר של פנימיות הלב מתוך עבודת התשובה שלו. לאחר שהוא נופל ומכיר בחטאו, הוא צועק אל ה' מקרב לבו, מתמרמר, מתחנן ומשווע "לֵב טָהוֹר בְּרָא לִי אֱ-לֹהִים וְרוּחַ נָכוֹן חַדֵּשׁ בְּקִרְבִּי. אַל תַּשְׁלִיכֵנִי מִלְּפָנֶיךָ וְרוּחַ קָדְשְׁךָ אַל תִּקַּח מִמֶּנִּי". מתוך לבו הנשבר והבוכה, הוא זוכה לגלות את הכוח העצום של התשובה, ובכך מורה דרך תשובה לכולם ומלמד שכשם שאפשר לקלקל כך תמיד אפשר לתקן. בספר הזוהר, התשובה מיוחסת לספירת הבינה, ומכאן שהתשובה העמוקה ביותר נוגעת בשער החמישים משערי הבינה. 

כל אחד מאתנו יכול להזדהות עם דוד המלך, בתפילת אמת, "מקרב איש ולב עמוק", ובעבודת התשובה שאף אחד אינו פטור ממנה. 

הבעש"ט – אמונת הלב

הדמות השלישית שלנו היא רבי ישראל בעל שם טוב, מייסד תנועת החסידות שאף הוא הסתלק מן העולם בחג השבועות. מסופר שהבעש"ט אמר על עצמו כי נשמתו נשלחה לעולם כדי לעורר את עם ישראל הנתון בתרדמת עלפון בגלות. סגולה לעורר אדם ישן היא ללחוש באזנו את שמו, וכך הקב"ה לחש באזני עם ישראל כולו את השם 'ישראל' בכך שהוריד לעולם את נשמת רבי ישראל בעש"ט. הבעש"ט גילה עד כמה כל יהודי קשור אל ה' בכל מצב, לא רק כשהוא עולה במעלות השגת אלוקות, כראיית החכמה של משה רבנו, ולא רק כשהוא צועק ושב אל ה' כדוד המלך – אלא תמיד ללא שינוי, כיון ש"ישראל וקודשא בריך הוא כולא חד". 

מכוח תורת הבעש"ט, אנו יכולים לגלות את "הנקודה היהודית" האמתית, את נקודת ה'עצם' שקשורה לעצמות ה'. על הנקודה הזו נאמר "אני ישנה [בגלות] ולבי ער" – וברגע שמצליחים לגעת בה, מתעורר האדם כולו. בפרט, הנקודה הזו מתגלה בכוח האמונה שמעל השכל. האמונה היא נחלת היהודי הפשוט כשם שהיא נחלת גדולי הצדיקים, ובה מתברר ש"עמך כלם צדיקים" – האמונה היא הכתר העליון שיש לכל יהודי על ראשו, מעל כל הכוחות המודעים, והיא נוגעת גם במעמקים הלא נודעים של שער החמישים. 

בשבועות נזדהה עם חכמת משה רבנו ויראתו, עם תפילת דוד המלך ותשובתו, ועם אמונת ישראל ועצם הנשמה היהודית שחשף הבעש"ט. כך נזכה להתנוצצות שער החמישים שאליו זכינו במתן תורה, אותו שער החמישים שיתגלה אלינו בשלמות בימות המשיח, במהרה בימינו אמן. 

על פי 'מעין גנים'

הרב יצחק גינזבורג, ראש ישיבת עוד יוסף חי
· לאור המשפחה | רונית בן אהרון
מגורים עם נשמה

"אמר ר' יוסי בן קסמא: פעם אחת הייתי מהלך בדרך ופגע בי אדם אחד, ונתן לי שלום והחזרתי לו שלום. אמר לי: רבי, מאיזה מקום אתה? אמרתי לו: מעיר גדולה של חכמים ושל סופרים אני. אמר לי: רבי, רצונך שתדור עמנו במקומנו? ואני אתן לך אלף אלפים דינרי זהב ואבנים טובות ומרגליות. אמרתי לו: בני, אם אתה נותן לי כל כסף וזהב ואבנים טובות ומרגליות שבעולם, איני דר אלא במקום תורה..." (אבות ו', ט').

כשזוג צעיר קובע את מקום מגוריו, הוא מחפש מקום שירגיש בו טוב, שהשכנים יהיו נאים בעיניו, שיהיה קרוב למקום העבודה או הלימודים, קרוב לשירותים חברתיים, שירותי בריאות וכד'. כל אחד בהתאם ליכולתו ולאופיו.

יש הקובעים את מקום מגוריהם במקומות מבוססים, בערים הגדולות או קרוב לעיר גדולה, ויש הקובעים את מקום מגוריהם בערי פיתוח, במקומות יישוב חדשים, במקומות הרחוקים מאוד מהעיר הגדולה וכד'.

לפי הרב אבינר, כל אחד קובע את מקומו לפי הצורך הנשמתי שלו. יש אלה הרואים עצמם מובילים, תורמים לחברה חלשה, שרוצים להשפיע ולשנות. אלו הם האנשים שטובת הציבור לנגד עיניהם והיא קודמת לכל. הם מוכנים לבוא למקום שרגל אדם לא דרכה בו, מקדישים ממרצם ומזמנם להקמת היישוב, לעזרה לזולת, לתמיכה בחלש, לקידום המקום ולפיתוחו. ויש המעדיפים לעשות לביתם: לדאוג לסביבה הקרובה, המשפחתית והאישית. אין בכך כדי לומר מי מהם טוב יותר, ופעמים רבות ההכרעה תלויה באישיות האדם.

אחד הזוגות שהכרתי, גר בדירה שכורה מספר חודשים ולימים, החליטו לקנות דירה קטנה בהתאם ליכולתם הכלכלית שהיתה מצומצמת. הם לקחו הלוואה, הוסיפו לה משכנתא וקנו דירה בשכונה טעונת טיפוח. היה להם חזון לבוא למקום ולהשפיע על התושבים לטובה. לתרום מכשרונותיהם הרבים ומכוחותיהם להפוך את השכונה למקום נאה שאפשר להתגאות בו. הם השקיעו את מרצם בריהוט הדירה ובקישוטה והפכו אותה לפנינה של ממש. הם ניסו לשכנע את הדיירים בסביבה לטפח את מקום המגורים, להצטרף לאגודה לתרבות הדיור, לשפץ את הבניין וכד'. הבעל השתלב בחיי הקהילה והתאהב במקום. הם יצרו קשר עם אנשים משפיעים וביניהם רב המקום, גננות ומחנכים. הם השקיעו מאמץ רב, ילדיהם התחנכו במעון היום ובגני הילדים במקום. לאחר זמן ובהחלטה לא קלה הם העבירו את הילדים להתחנך בעיר הקרובה מכיוון שהשפעת הסביבה על ילדיהם לא היתה לרוחם. בסופו של דבר עברו למקום מגורים אחר ועשו זאת בצער רב, כיוון שהיו קשורים למקום. הם השקיעו שם מזמנם וממרצם ואהבו את האנשים, אך השפעתם היתה מזערית והעדיפו לעשות לביתם.

ולעומתם - זוג הורים שהדרימו עם ילדיהם מתל אביב, הקימו שם את ביתם בתנאים לא-תנאים, ואף שכנעו את קרובי משפחתם לבוא לגור על ידם. בעקבותיהם הגיעו גם חברים נוספים שרצו לשנות ולהשפיע. חלקם עסק במסחר וחלקם בחינוך וביחד קידמו את המקום מבחינה קהילתית. הם עמלו וטרחו והיו ימים שהם נעו בין תקווה לייאוש ובכל זאת החליטו להישאר במקום גם אם ישלמו על כך מחיר אישי. ילדיהם, שבגרו, הקימו גם הם את ביתם במקום זה.

המשותף בין שתי המשפחות הללו שהן 'מלח הארץ', ציוניים אמיתיים ושתיהן שילמו מחיר לא קל עבור החלטותיהן. השוני הוא באופיין, בצורך הנשמתי שלהן. הרב אבינר מספר ששאל את הרב צבי יהודה מדוע יוסי בן קסמא לא רצה ללמד תורה בעירו של אותו ההלך. ענה הרב צבי יהודה: "יש חשבון אישי ויש חשבון ציבורי וצריך שיקול והכרעה. ההכרעה ביניהם תלויה באישיות האדם ואין לדמות בכך אדם לאדם..."
רונית בן אהרון, MA
יועצת ומלווה אישית להורות איכותית

מנחת קבוצות 052-3695255

* לאור הפרשה | שולה לוי, מנהלת מדרשת אמי"ת קמה בירוחם
הקול האלוקי במדבר
פרשת במדבר נקראת ברוב השנים בסמיכות לחג השבועות – חג מתן תורה. עניינה המרכזי של פרשה זו והפרשות שלאחריה היא הכנה לקראת מסע כיבוש הארץ וההתנחלות בה. בהמשך החומש אנו מתוודעים למשברים הפוקדים את בני-ישראל, ששיאם בחטא המרגלים. אירועים אלה הובילו לדחיית התכנית האלוקית של כיבוש הארץ לדור הבא, כעבור שלושים ושמונה שנים. מה משמעות שהייתם של בני-ישראל במדבר ברקע אותם המשברים? 

חז"ל דרשו את צמד המילים "בְּמִדְבַּר סִינַי", שמופיע בראש הפרשה: "כל מי שאינו עושה עצמו כמדבר הפקר אינו יכול לקנות את החכמה והתורה, לכך נאמר במדבר סיני" (במדבר רבה פרשה א', ז'). המדבר הוא מטאפורה להתנהגות הרצויה לכל אדם הרוצה לקנות חכמה ותורה. המשמעות של 'לעשות את עצמו הפקר' נוגעת בביטוי האותנטי של האדם, ביטוי של הגילוי והצלם האלוקי שבו, בדומה לנוף המדברי החשוף כפי שהוא, ללא כל 'לבוש' של עצים וחורשות. מעבר למטאפורה, המדרש מלמד עוד שהמדבר הנו מקום מעורר השראה לחשיפת עולמו הפנימי הרוחני של האדם, מקום שמאפשר דיאלוג והתגלות שבין אדם למקום.

מלבד התפתחות אישית-רוחנית, המדבר מאפשר דיאלוג בין אדם לחברו: "לפיכך ניתנה תורה במדבר, במקום הפקר, וכל הרוצה לקבל – יבוא ויקבל" (מכילתא דרבי ישמעאל, יתרו). המדבר אינו שייך לאיש ולא לשבט מסוים, בדומה לתורה שהיא איננה רכושו הפרטי של אף אדם או שבט ודווקא משום כך המדבר כמקום הפקר, מכיל אנשים מעולמות שונים, ונוצר מפגש בין בני האדם.                                                                                                                                                                    הנוף המדברי הפתוח, הפשוט והבראשיתי, מאפשר לכל אדם לחוש ולהרגיש את הענווה ושפלות הרוח ועל-ידי כך להקשיב ולהפנים את הערכים הפנימיים של קבלת האחר. התורה ניתנה דווקא במדבר, כל עוד העם לא היה טרוד בחיים הגשמיים, בעבודה, בניהול המדינה והבית וכך היו פנויים לקבל את התורה וללמוד אותה. 
בני-ישראל היו זקוקים למדבר, מקום שמהווה עבורם תיקון אמיתי למשברים שהם חוו, ושנבעו מהמנטאליות שספגו בהיותם עבדים במצרים. התיקון לכך הנו במישור היחסים שבין אדם למקום, ובמישור היחסים שבין אדם לחברו.   המדבר מלמד אותנו להבין את המורכבות של הזולת ולהבין את עולמו המיוחד של כל אדם ובכך לגלות רגישות ואמפתיה. ההתבוננות הפנימית וההתפתחות הרוחנית יחד עם הדו-שיח החיובי של כל אדם כלפי חברו אמורים להביא את בני-ישראל לשלמות אחת. הביטוי הממשי וההפנמה האמתית של התיקון יבוא לידי ביטוי רק בדור הבא על-ידי חינוכם של דור הנכנסים לארץ-ישראל.

ולסיום, החכם המופלג רבי חיים יוסף אזולאי (החיד"א) מציין, ש"במדבר סיני" הוא בגימטריא "בשלום". וכבר העירו חז"ל במכילתא לפרשת יתרו, שבבואם למדבר סיני היו בני כל השבטים מאוחדים ומלוכדים, ככתוב בלשון יחיד: "וַיִּחַן-שָׁם יִשְׂרָאֵל נֶגֶד הָהָר" (שמות י"ט, ב') – כאיש אחד, בלב אחד. ובזכות זה זכו אבותינו למעמד הנשגב של קבלת התורה מפי הגבורה. ומוסיף בעניין זה החיד"א: כיוון שברוב השנים קוראים פרשת במדבר בשבת שלפני חג השבועות - מן הראוי להרבות בעשיית שלום בין אדם לחברו קודם חג מתן תורה, כדרך שאנו נוהגים בכל שנה קודם הימים הנוראים.
* מדרשיר | יהודית וינוגרד
שירת הקציר |  יצחק קצנלסון
אִסְפוּ בִּרְכַּת אֲ-דֹנַי,

מִן הָהָר, וּמִן הַגַּיְא.

מַלְּאוּ הָאֲסָמִים
בְּרָכָה לְרֹב יָמִים.

נָפֹל נָפְלָה תוֹךְ הַשָּׂדֶה
שִׁירַת קוֹצְרִים מְאֹד אַדִּירָה;

הַשִּׁבֳּלִים הַמֻּזְהָבוֹת
כּוֹרְעוֹת, קוֹרְסוֹת עִם הַשִּׁירָה.

הַדִּמְעָה, אֲשֶׁר בָּהּ זָרַעְנוּ,

הָיְתָה צְלוּלָה אָז וּטְהוֹרָה;

צְלוּלָה, טְהוֹרָה שִׁבְעָתַיִם
רִנָּתֵנוּ בָהּ נִקְצֹרָה.

כּוֹרְעוֹת, קוֹרְסוֹת הַשִּׁבֳּלִים,

חַד וּמְמֹרָט הוּא הַמַּגָּל –

אֵיךְ לֹא יֶהֱמֶה שִׁיר הַקּוֹצֵר?

לֵב הַקּוֹצֵר אֵיךְ לֹא יָגֵל?

עוֹד מְעַט, שִׁבֳּלֵי זָהָב,

תְּאֻלַּמְנָה לַאֲלוּמוֹת;

עוֹד מְעַט תַּעֲמֹדְנָה הָכֵן,

זְקוּפוֹת, גֵּאוֹת וַעֲצוּמוֹת.

עָלָה הֵידַד שִׁירָתֵנוּ,

נָפֹל נָפַל תּוֹךְ הַקָּמָה,

בְּרוּכַת טַלְלֵי שָׁמַיִם,

רְוַת מִשְׁמַנֵּי הָאֲדָמָה.

שתיים מחמש המגילות שבתנ''ך הפכו מקור השראה לשירה ולזמר בתרבות העברית המתחדשת: מגילת שיר השירים ומגילת רות. הסיבה לכך נעוצה מן הסתם בעובדה שמרחבי ההתרחשות של מגילות אלו הנם בארץ ישראל ושהווי חייהן של גיבוריהן מעוגן בנופי הארץ ובעבודת אדמתה, מה שתאם את האתוס הציוני בהתהוותו.
שירו של יצחק קצנלסון שהופיע בחוברת "יש לי שיר לילדי ישראל" (הקיבוץ המאוחד, תשי''ד) מיטיב לעצב את חוויית השפע ורוממות הרוח שבמעמד הקציר. הגרסה מקוצרת של השיר זכתה לביצועים רבים והפכה חלק מרפרטואר שירי חג השבועות שהושרו בארץ לאורך שנים.
יצחק קצנלסון היה סופר, משורר, מחזאי ומחנך, מחבר ספרי לימוד וספרי ילדים. הוא נולד ב-1886 בבילורוסיה, חי בפולין וכתב בעברית וביידיש. קצנלסון ביקר בארץ רק פעמיים ושהה בה זמן קצר ולציבור הישראלי מוכרים שיריו: "רוח עצוב", "מה יפים הלילות בכנען", "גילו הגלילים" ושיר הילדים המפורסם: "חמש שנים על מיכאל". בנובמבר 1939 נמלט קצנלסון מלודז' לוורשה. אשתו ושניים מבניו נשלחו לטרבלינקה וניספו שם ואילו הוא עצמו הגיע עם בן נוסף למחנה ויטל שבצרפת. אחרי שנה במחנה גורש עם בנו לאושוויץ שם ניספו באפריל 1944 (מידע רחב יותר עליו מצוי ב"יד ושם" וב"בית לוחמי הגטאות" הקרוי על שמו).
השיר פותח ב"ברכת ה'". זו באה לידי ביטוי בתמונת השיבולים הכורעות, קורסות, בתיאור המרחבים המניבים ברכה - הר וגיא, טללי שמים ושמני אדמה, במראה האסמים המלאים ומעל לכל בצבעי הזהב של השיבולים. רוממות הרוח והשמחה עולות מן המילים הלקוחות משדה סמנטי של שירה: שירת קוצרים אדירה, רינה, המיית שיר, גילת לבב, והידד השיר. ההרמז המקראי לשיר המעלות (תהילים, קכ''ו) במילים "הדמעה אשר בה זרענו...  רנתנו בה נקצורה" מעצים את תחושת ההתעלות ומחבר את סצינת הקציר שבשיר לחזון שיבת ציון שבמזמור. בתמונת האלומות הניצבות מהדהד חלום יוסף (בראשית, ל''ז) שאלומתו ניצבת וכל האלומות האחרות משתחוות לה. בשיר עומדות האלומות כולן – זקופות, גאות ומלאות. בשורות הסיום של השיר טמון  הרמז לברכת יצחק את יעקב, המחזק גם הוא את תמונת המלאות: "וייתן לך אלוקים מטל השמים ומשמני הארץ..." (בראשית, כ''ז).
השיר מלא תנועה: קריאות ההידד עולות ונופלות, השבלים כורעות, האלומות מזדקפות. תנועה גלית זו ממחישה את תנועת שדה השיבולים במרחב כמו גם את תנועת ידו של הקוצר האוחז במגל ומניפו מעלה ומטה. כל התנועה הזו מתרחשת בתוך המסגרת הפותחת את השיר וסוגרת אותו: ברכת ה' .
הגרסה המקוצרת של השיר שהושרה כאן בארץ השמיטה את הדמעה והותירה את שירת הקוצרים האדירה. היא אף העצימה את תמונת השפע: ה"אסמים" הפכו ל"גרנים" (כך במקור),  המלה "ברכה" הושלשה ו"רוב ימים" הפכו ל"רוב שנים"...
מה חבל שיצחק קצנלסון עצמו לא זכה לראות בשיבת ציון המלאה, בגאולת אדמותיה ובברכת ה' עליה ועל יושביה.
יהודית וינוגרד, M.A מרצה ומורה לספרות.

* על סדר היום | השר אורי אריאל
"זה היום עשה ה' נגילה ונשמחה בו"

בפרשת השבוע אנו קוראים על המפקד של בני ישראל במדבר. הספירה הזו בנויה ממספר שלבים, ואולי יותר נכון מספר קומות. סופרים כל משפחה בנפרד, ואז מחברים כל משפחה ואחר כך כל שבט ובסוף מחברים את הכל ומקבלים את המספר הידוע - שש מאות אלף.

נדמה לי כי ניתן להקיש מכאן גם לימינו. החיבור בין כל חלקי עם ישראל אינו מקרי. זה חיבור שמתבסס על ההבנה שאנחנו אנשים שונים, לכל אחד יש הגוון המיוחד שלו, והאות שלו בתורה, החידושים שלו, השאיפות והרעיונות שלו, אבל אחרי הכל - אנחנו חלק מעם אחד גדול, העם של הקב"ה. 

זכינו לחגוג השבוע את יום שחרורה ה-46 של ירושלים, עיר הקודש ובירת מדינת ישראל. על ירושלים נאמר שהיא לא נתחלקה לשבטים. החלוקה לשבטים ומחנות אינה תקפה כשמדברים על ירושלים שהיא עיר שחוברה לה יחדיו, שעושה את ישראל חברים.

ירושלים סבלה וסובלת לצערנו מדה-לגיטימציה. יש כאלה שמדברים לחלק את העיר יש המדברים לוותר על הר הבית, להפוך את מזרח העיר למדינה פלסטינית חס ושלום ועוד רעיונות הזויים כאלה. ביום ירושלים רקדנו ברחובות העיר, שרנו ושמחנו ואמרנו לכל אלה: ירושלים היא בירתנו מזה אלפי שנים ואין לדבר על חלוקתה. הר הבית הוא המקום הקדוש ביותר לעם ישראל ולא נתפשר עליו בשום פנים ואופן. צריך לחזק ולבצר את מעמדה של ירושלים ולהבהיר לעולם כולו כי ירושלים שייכת לעם ישראל.

בהתאם להצהרותיו של ראש הממשלה, אני מתכוון להמשיך ולבנות את ירושלים כמו שצריך להיות, ללא הקפאות וללא בירוקרטיה. גם בהר הבית נפעל לתקן את החרפה הרעה, שהווקף שולט שם. הרבה עבודה לפנינו. בע"ה נעשה ונצליח.

אורי אריאל, שר הבינוי והשיכון

