"כִּי יְשָׁרִים דַּרְכֵי ה'

וְצַדִּקִים יֵלְכוּ בָם וּפֹשְׁעִי, יִכָּשְׁלוּ בָם"



הושע י"ד, י' 



הפטרה לשבת שובה

יוצא לאור  / אהוד בנאי 
השביל הזה מתחיל כאן 

בין סניף בנק למעין 

לא סלול, לא תמיד מסומן 

השביל הזה מתחיל כאן. 

חוצה את העיר 

עולה על ההר 

ממשיך על הים 

ממשיך גם מחר 

חותך באויר, בין הבתים 

יוצא אל האור, אל חיים חדשים. 

לך עליו, עלה עליו עכשיו 

לך עליו, עלה עליו עכשיו 

מלאכי ציפורים מעליך 

מלווים את צעדיך 

מרחוק נדלק אור 

אל תסטה כדי שתוכל לחזור. 

השיר הזה מתחיל כאן 

כחול על הדף הלבן 

לא גמור, לא תמיד מכוון 

השיר הזה מתחיל כאן. 

חוצה את העיר 

עולה על ההר 

ממשיך על הים 

ממשיך גם מחר 

חותך באויר, בין אנשים 

יוצא אל האור, אל חיים חדשים. 

לך עליו...
* נקודת אור במזמור / חנן פורת

תהילים פרק מ"ז

"עָלָה אֱ-לֹהִים בִּתְרוּעָה ה' בְּקוֹל שׁוֹפָר"

מזמור מ"ז בתהילים שנהגו לאומרו שבע פעמים לפני התקיעות בראש השנה, הינו המנון מלכות נורא הוד, שאפשר שנאמר בעת הכתרת ריבון העולמים למלך על כל הארץ בראש השנה.

זכות גדולה היא לנו לעסוק בו לקראת יום הזיכרון הממשמש ובא.

ואכן קולות השופר והתרועה הבוקעים ועולים מכל עבר, מעצימים בלבנו את האמת המבשרת ואומרת:

"מָלַךְ אֱ-לֹהִים עַל גּוֹיִם

אֱ-לֹהִים יָשַׁב עַל כִּסֵּא קָדְשׁוֹ" (ט').

מתוך המנון מלכות זה הבה נדלה כמה נטפי אור הראויים לשעה הגדולה זאת.

א. הפסוק קורא: 

"כָּל הָעַמִּים תִּקְעוּ כָף הָרִיעוּ לֵאלֹהִים בְּקוֹל רִנָּה" (ב').

שלושה פירושים נאמרו על הביטוי "תִּקְעוּ כָף". שלושתם ישרים ויקרים.

רש"י פירש:

"תקעו כף: התערבו יחד זה עם זה להריע לא-להים בקול רינה".

ולפי פירושו זה "תִּקְעוּ כָף" משמעותו: שלבו ידיכם זה בזה לרקוד יחדיו.

לעומתו פירש "מצודות ציון":

"תקעו כף: עניין הכות כף אל כף – לשמוח".

ומשמעות הביטוי: מחיאות כפיים כמקובל מני קדם ועד ימינו.

אך הנה בא רבי מנדל מקוצק – החריף שבחסידות, ופירש את המושג "תִּקְעוּ כָף" במשמעות חדשה:

"תקעו כף: של נאמנות וערבות הדדית, והבטיחו לקבל עול מלכות שמים עליכם".

יש לציין שאין פירוש זה דרשה בעלמא שאין לה עיגון במקרא, שהרי בספר משלי (ו', א') נאמר במפורש

על מי שערב לאחר:

"בְּנִי אִם עָרַבְתָּ לְרֵעֶךָ תָּקַעְתָּ לַזָּר כַּפֶּיךָ".

הרי שתקיעת כף משמעותה קבלת אחריות וערבות.

ועתה שימו לב: שלוש תקיעות כף אלה של שמחה ונאמנות נאמרים לא רק על ידי ישראל אלא על ידי כל העמים המוחאים כפיים ומודים "כִּי ה' עֶלְיוֹן נוֹרָא מֶלֶךְ גָּדוֹל עַל כָּל הָאָרֶץ" (ג').

פסוק זה נראה על פניו כעומד בסתירה לפסוק הבא, שבו קוראים ישראל:

"יַדְבֵּר עַמִּים תַּחְתֵּינוּ וּלְאֻמִּים תַּחַת רַגְלֵינוּ" (ד').

כיצד מצפים אנו שהעמים כולם ישמחו וירננו בשעה שאנו 'מאחלים' להם להיות מודברים תחת רגלי ישראל? האם אין כאן התעללות מבישה שלא ניתן לשאתה?

המפתח להבנת הדברים נעוץ בהבנת הביטוי "יַדְבֵּר עַמִּים תַּחְתֵּינוּ". 

המילה "יַדְבֵּר" אין משמעותה כאן השמדה, כדברי רש"י המפרש "יתן דֶבֶר בעכו"ם...", אלא מלשון הנהגה שינהגו ישראל באומות העולם וידריכו אותם ללכת בדרכם.

אמנם במזמור מלכות זה אין ניסיון לטשטש את עצמתנו הלאומית והכתוב מדגיש בגאון:

"יַדְבֵּר עַמִּים תַּחְתֵּינוּ וּלְאֻמִּים תַּחַת רַגְלֵינוּ.  

יִבְחַר לָנוּ אֶת נַחֲלָתֵנוּ
אֶת גְּאוֹן יַעֲקֹב אֲשֶׁר אָהֵב סֶלָה" (ד'-ה').

אך אמת זו שאליה יתוודעו העמים לעתיד לבוא לא זו בלבד שלא תנסוך בהם לדיכאון ועצבות אלא תביא אותם לשמוח ולרנן עמנו יחדיו על גאון יעקב המאיר לכל העולם.

ב. ועתה מתחולל טקס ההכתרה בתרועה רמה:

"עָלָה אֱ-לֹהִים בִּתְרוּעָה ה' בְּקוֹל שׁוֹפָר" (ו').

וטקס זה מלווה בזמירות ובניגונים של שמחה המהדהדים בכל העולמות:

"זַמְּרוּ אֱ-לֹהִים זַמֵּרוּ זַמְּרוּ לְמַלְכֵּנוּ זַמֵּרוּ.

כִּי מֶלֶךְ כָּל הָאָרֶץ אֱ-לֹהִים זַמְּרוּ מַשְׂכִּיל" (ז'-ח').

כאן לכאורה ניתן היה לסיים את המנון המלכות. אך הניגון שבמזמור עדיין לא תם והוא בא לידי ביטוי ייחודי דווקא לאחר שמתברר שה' מולך על כל הגויים ועל כל הממלכות:

"מָלַךְ אֱ-לֹהִים עַל גּוֹיִם אֱ-לֹהִים יָשַׁב עַל כִּסֵּא קָדְשׁוֹ" (ט').

אמנם ה' מולך על כל העמים, אבל סביבו נאספים דווקא נאמניו: 

"נְדִיבֵי עַמִּים נֶאֱסָפוּ עַם אֱ-לֹהֵי אַבְרָהָם" (י').

מי הם אותם "נְדִיבֵי עַמִּים" שבהם חותם המזמור?

דברים יקרים ונרגשים אומר על כך רש"י:

"נדיבי עמים - שהתנדבו עצמם לטבוח ולהרג על קדושת שמו".

ולאור זאת מובן עד מאוד האזכור ש"עַם אֱ-לֹהֵי אַבְרָהָם" שהלך בדרכו, אם כדברי המדרש על הירידה לכבשן האש בילדותו אם כדברי התורה על ההליכה לעקידה בזקנותו.

"נְדִיבֵי עַמִּים" אלה בין אם מישראל הם שאותם ניתן לכנות "עַם אֱ-לֹהֵי אַבְרָהָם", ובין אם חסידי אומות העולם הם הנאספים אל ישראל ומבקשים לדבוק בדרכם – הרי הם יקרים יותר מכל בעיני ריבונו של עולם, והם הם "מָגִנֵּי אֶרֶץ" שעליהם מושתת העולם.

ב"מָגִנֵּי אֶרֶץ" אלה ההולכים בדרכו של אברהם אבינו, אנו חותמים את הראשונה שבברכות שמונה עשרה - ברכת האבות במילים: "מגן אברהם", ומאירים בכך את התובנה העמוקה כי דווקא אברהם "אַב הֲמוֹן גּוֹיִם" – ייעודו העליון לתקן עולם במלכות ש-די "וְנִבְרְכוּ בְךָ כֹּל מִשְׁפְּחֹת הָאֲדָמָה". 

זוהי התודעה שאין גבוהה ממנה ועליה ראוי לשורר ברינה ובגילה:

"כִּי לֵא-לֹהִים מָגִנֵּי אֶרֶץ מְאֹד נַעֲלָה" (י').
* נקודת אור בפרשה / חנן פורת

תמרורים

ביום טוב שני של ראש השנה אנו מפטירים בנבואת הנחמה הגדולה שבספר ירמיה, ובאוזנינו מתנגנות מילים ספוגות חמלה ורוך:

"כֹּה אָמַר ה' מָצָא חֵן בַּמִּדְבָּר עַם שְׂרִידֵי חָרֶב

הָלוֹךְ לְהַרְגִּיעוֹ יִשְׂרָאֵל" (ירמיה ל"א, א').

נאה פרק זה לראש השנה שהינו יום הזיכרון, שכן רצוף הוא זיכרונות והומה בו "אהבת עולם" שלא תשוב ריקם: "וְאַהֲבַת עוֹלָם אֲהַבְתִּיךְ עַל כֵּן מְשַׁכְתִּיךְ חָסֶד" (ב').

ולפיכך לא בכדי שובץ בסדר הזיכרונות שבתפילת מוסף של ראש השנה, פסוק מלא מהפטרה:

"הֲבֵן יַקִּיר לִי אֶפְרַיִם, אִם יֶלֶד שַׁעֲשֻׁעִים

כִּי מִדֵּי דַבְּרִי בּוֹ זָכֹר אֶזְכְּרֶנּוּ עוֹד

עַל כֵּן הָמוּ מֵעַי לוֹ רַחֵם אֲרַחֲמֶנּוּ נְאֻם ה' " (י"ט).

אך דומה, שהפסוקים הנוגעים אל הלב יותר מכל, הינם אלה המעלים את דמותה של רחל אמנו המבכה על בניה וממאנת להינחם על גלותם בארץ אויב:

"כֹּה אָמַר ה': 
קוֹל בְּרָמָה נִשְׁמָע נְהִי בְּכִי תַמְרוּרִים

רָחֵל מְבַכָּה עַל בָּנֶיהָ

מֵאֲנָה לְהִנָּחֵם עַל בָּנֶיהָ כִּי אֵינֶנּוּ.

כֹּה אָמַר ה': 
מִנְעִי קוֹלֵךְ מִבֶּכִי וְעֵינַיִךְ מִדִּמְעָה

כִּי יֵשׁ שָׂכָר לִפְעֻלָּתֵךְ נְאֻם ה' 
וְשָׁבוּ מֵאֶרֶץ אוֹיֵב.

וְיֵשׁ תִּקְוָה לְאַחֲרִיתֵךְ נְאֻם ה' 
וְשָׁבוּ בָנִים לִגְבוּלָם" (י"ד-ט"ז).

רחל אמנו, שבכיה בוקע שערי רקיע, אינה רק האמא הפרטית של יוסף ובנימין, אלא – 'אם האם' – ובכיה הינו הבכי של כנסת ישראל כולה המצפה לשוב הבנים לגבולם ואינה פוסקת מלבכות עד שישוב אחרון בניה הביתה.

דאגתה של רחל לכל אחד ואחד מישראל, רמוזה בכתוב, באמצעות המעבר – יוצא הדופן – מלשון רבים ללשון יחיד: "מאנה להנחם על בניה כי איננו" - ולא כי אינם, ללמדך כי עבור רחל כל בן הוא "בן יחיד", ועל כל אחד מבניה היא בוכה כי איננו. וזועקת: "לבלתי ידח ממנו נדח" (שמואל ב' י"ד, יד).
רחל אמנו שנשאה עד כה את סבלה בדומייה, ואחזה ב"פלך של שתיקה" בשעה שמסרה את סימניה לאחותה בעת חופת כלולותיה כלשון חז"ל ('אסתר רבה' ב), אינה יכולה עוד להתאפק בשעה שבניה נתונים בשביה, ובכיה מהדהד בקול גדול, כתרגום היונתן לביטוי "קוֹל בְּרָמָה נִשְׁמָע" – "קלא ברום עלמא אישתמע" (ולא בישוב רמה, כדרך שנתפרשו הדברים בטעות על ידי כמה פרשנים שלא דקדקו להבדיל בין בַּרמה בה"א הידיעה שמשמעותה הישוב רמה לבין בְּרמה בשווא שמשמעותו בקול רם).
התמרורים כסימני דרך...

על רקע הדגשת הכתוב כי קולה של רחל נשמע ברמה, דומה שניתן לגלות ממד חדש גם בביטוי הצמוד אליו: "נְהִי בְּכִי תַמְרוּרִים".

מה פשר המילה 'תמרורים'?

הרד"ק מפרש: "במרירות הלב", וכן המצודות: "יללת בכי מר".

אך – ראה זה פלא: מילה נדירה זו – "תמרורים", מופיעה פעם נוספת בהמשך אותו פרק נחמה שבירמיה, במשמעות שונה לכאורה, בשעה שקורא הנביא לכנסת ישראל לשוב הביתה מגלותה, וכה דבריו:

"הַצִּיבִי לָךְ צִיֻּנִים, שִׂמִי לָךְ תַּמְרוּרִים

שִׁתִי לִבֵּךְ לַמְסִלָּה דֶּרֶךְ הָלָכְתְּ

שׁוּבִי בְּתוּלַת יִשְׂרָאֵל" (כ').

ה'תמרורים' כאן, משמעותם תמרורי דרכים כלשון הנהוגה בימינו, וכך אף מפרש הרד"ק: 
"תמרורים – כמו ציונים להכיר הדרך". 
ורש"י מוסיף בעקבות המדרש: 
" 'תמרורים' – לשון תמרים". 
שכן התמרים המיתמרים לגובה, משמשים עד היום ציון דרך מובהק לנודדי המדבר.

אך האומנם יש למילה 'תמרורים' שתי משמעויות נבדלות לחלוטין זו מזו: האחת לשון בכי והשנייה לשון סימני דרך, ושתיהן מצאו באקראי אכסניה בפרק אחד?

מתבקשים הדברים שיש קשר בין שתי ה'תמרומים', ו'בכי תמרורים', אין משמעותו רק בכי-מר, אלא בכי הנשמע ברמה והוא מיתמר ועולה אל-על, כתמרור דרכים.

סוגיה בלשנית מרתקת זו, פותחת פתח להבנת ייעודו העמוק של הבכי – בכלל, ובכיה של רחל – בפרט.

הבכי – הנראה במבט ראשון כתגובה ספונטנית לסבל ולכאב, יש לו, לאמיתו של דבר, תפקיד פונקציונלי מובהק, גם אם אין הבוכה מודע לו לעתים.

צאו והתבוננו דרך משל בבכיו של תינוק רעב. אין ספק שבכי זה נועד להסב את תשומת לבה של אמו ולקרוא לה: בואי להניק אותי. והוא הדין לילדים (…ואף למבוגרים…), הנתונים במצבי לחץ ומצוקה, ומשדרים בבכיים קריאה לעזרה.
"התשמע קולי רחוקי שלי"?

זהו אופי בכייה של רחל, המבכה על בניה. 
לא בכי של אבל לפנינו, ולא המיה של נוסטלגיה המתרפקת על מה שהיה ואיננו עוד, אלא 'בכי תמרורים' המיתמר כלפי מעלה ופניו נשואות לעתיד!

'בכי תמרורים' זה ניצב כתמרור דרכים ושולח קריאת כיוון, הן כלפי הבנים, הנתבעים לשוב לביתם, והן כלפי ריבון העולמים, הנדרש להשיב בנים לגבולם.

על כן מכונה כאן בכייה של רחל בשם יוצא דופן: "פעולה", כלשון הפסוק:
"מִנְעִי קוֹלֵךְ מִבֶּכִי וְעֵינַיִךְ מִדִּמְעָה

כִּי יֵשׁ שָׂכָר לִפְעֻלָּתֵךְ..."

לכאורה מוזר לכנות בכי במילה פעולה, המבטאת מעשה יצירה. אך לאמיתו של דבר בכייה של רחל הינו 'בכי פונקציונלי' הפועל את פעולתו, ואינו נותן מנוח – לא לאב ולא לבנים – עד שישובו הביתה.

ואכן תמרורים אלה באים לידי ביטוי הן בשפת הקולות והן בשפת המראות בנבואת ישעיה ששובצה בתפילת ראש השנה.

ב'סדר שופרות' שבתפילת המוספים אנו קוראים:

"כָּל יֹשְׁבֵי תֵבֵל וְשֹׁכְנֵי אָרֶץ

כִּנְשֹׂא נֵס הָרִים תִּרְאוּ וְכִתְקֹעַ שׁוֹפָר תִּשְׁמָעוּ" (ישעיה י"ח, ג'),

וְהָיָה בַּיּוֹם הַהוּא, יִתָּקַע בְּשׁוֹפָר גָּדוֹל,

וּבָאוּ הָאֹבְדִים בְּאֶרֶץ אַשּׁוּר, וְהַנִּדָּחִים בְּאֶרֶץ מִצְרָיִם

וְהִשְׁתַּחֲווּ לַה' בְּהַר הַקֹּדֶשׁ, בִּירוּשָׁלָיִם" (שם כ"ז, י"ג).

שתי דרכים מותוות כאן לכינוסו של העם והשבתו הביתה.

האחת בשפת המראות: להרים נס ודגל – "כִּנְשֹׂא נֵס הָרִים תִּרְאוּ" ולהציב תמרור דרכים הנראה למרחוק – "שִׂמִי לָךְ תַּמְרוּרִים".

והשנייה בשפת הקולות: לשמוע את קול השופר המקבץ נידחים "וְכִתְקֹעַ שׁוֹפָר תִּשְׁמָעוּ" ולהאזין ל"בְּכִי תַמְרוּרִים" של רחל אמנו המתווה דרך לשוב הביתה ולמחות דמעה מעיניה.
זעקת העומק

בספר 'אורות' כתב הראי"ה קוק דברים מופלאים המאירים את בכיה של רחל אמנו, וכה דבריו:

"ובעת קץ גאולה, 
בעת אשר רק קו אחד יגלה בתכונה של איזו זהרורית אורה 
להחיש ישועה כללית לבית ישראל, 
יגלו ויחשפו אלה הסמנים המורים צעקת העומק, 
ומתוך כל התנועות הכלליות והפרטיות, הנפשיות והגופניות, 
יוקשב אותו הקול האדיר והחזק:

"קול ברמה נשמע, נהי בכי תמרורים

רחל מבכה על בניה, 
מאנה להנחם על בניה כי איננו".

והקול עולה ומתעלה בתכונות חיים ומעשה, 

בתכונות רעיון ומחשבה, בתכונות המון גוים ורוח עריצים, 

בתכונות נפשות כמהות, עורגות ומקוות,

בתכונות חולמי חלומות כועסים ומתקצפים,

בתכונות אנשי ישוב ומתינות, בונים ומשכללים,

בתכונות אנשי קדש משקיפים ומקוים, פועלים וצופים ישועה וגאולה,

ומכולם יעלו ויגלו זרמי אפיקי הנחלים של המעמקים,

שכולם אומרים אותה התשועה המנחמת:

"מנעי קולך מבכי ועיניך מדמעה

כי יש שכר לפעולתך נאום ה' 
ושבו מארץ אויב

ויש תקוה לאחריתך נאום ה' 
ושבו בנים לגבולם".

קרוב למאה שנה עברו מאז נכתבו הדברים ובינתיים הפך נהי בכי התמרורים של רחל אמנו לתמרורי דרך כבירים שמכוחם התחוללה שיבת ציון על ידי כל השותפים למעשה הבניין שבכיה של רחל נגע ללבם.

ובעמדנו על סף השנה החדשה, ולבנו הומה לבשורת נחמה, הבה נאמר דברים פשוטים וברורים:

אשרי השומע את קול בכיה של רחל ופועל עם א-ל להשיב בנים לגבולם, 
ואוי למי שאוטם את אוזניו משמוע את הקול, מתעלם מן התמרורים 

ומבקש בעזות מצח לעקור בנים מגבולם…
רחמים נבקש עליו שבכיה של רחל אמנו ייגע גם בלבו וגם הוא ישוב הביתה באמונה ובאהבה, 

אך יהא אשר יהא – גם אם יבואו הדברים מתוך נפתולים ובייסורים – הבטחתו של ריבון העולמים למחות דמעה מעיניה של רחל אמנו ולבשר לה "וְשָׁבוּ בָנִים לִגְבוּלָם" לא תשוב ריקם:

"יָבֵשׁ חָצִיר נָבֵל צִיץ וּדְבַר אֱ-לֹהֵינוּ יָקוּם לְעוֹלָם!" (ישעיהו מ', ח')

* לאור הדף היומי / הרב יהודה זולדן

ג'-ט' בתשרי    עבודה זרה כח-לד

רפואה בשבת ופטור מסוכה בסכנת עין (עבודה זרה כח ע"ב)

"עין שמרדה - מותר לכוחלה בשבת דשורייני דעינא באובנתא דליבא תלו" - יש קשר בין העין ללב, ולכן מותר לחלל את השבת. רש"י מפרש שמדובר במקרה בו יש חשש לעיוורון, ואף שמדובר רק בסכנת איבר, בכל זאת מותר לחלל שבת אף באיסורי דאורייתא. הרב מנחם המאירי, מציין לדברי מפרשים הסוברים: "שענין זה נאמר דוקא בחולי שהרופא מכיר בו שיש בו סכנת הגוף, וכמו שנאמר הטעם בו שגידי העין בחלל הגוף הם משתרשים כלומר שיש שם סכנת הגוף". להלכה פסק בשולחן ערוך (אורח חיים סימן שכח סעיף ט): "החושש בעיניו או בעינו ויש בו ציר, או שהיו שותתות ממנו דמעות מחמת הכאב, או שהיה שותת דם, או שהיה בו ריר ותחילת חולי, מחללין עליו את השבת". במשנה ברורה (שם ס"ק כב) מעיר שאע"פ שמשום סכנת אבר אין מחללין באיסור דאורייתא, לכולי עלמא עין שאני" מאחר שפגיעה בה היא כסכנת נפשות. מדובר על חבלות או מחלות חריפות. 
מי שחש בעינו פטור מלשבת בסוכה: "חולים ומשמשיהם פטורים מהסוכה. תנו רבנן: חולה שאמרו לא חולה שיש בו סכנה, אלא אפילו חולה שאין בו סכנה, אפילו חש בעיניו, ואפילו חש בראשו. אמר רבן שמעון בן גמליאל: פעם אחת חשתי בעיני בקיסרי, והתיר רבי יוסי בריבי לישן אני ומשמשי חוץ לסוכה" (סוכה כו ע"א). התוספות (שם ד"ה ואפילו, ע"פ הרש"ש), כותב שטעם הדבר הוא מפני שסכנת עין היא כסכנת נפשות", כפי שמוכח בסוגייתנו. 
הטעם שחולה פטור מהסוכה הוא שנאמר: "תשבו" כעין תדורו, "ואין דירה במקום שמצטער" (ריטב"א), "והרי אין מטריחין לאדם בהיותו בחוליו לעמוד במקום שמזיק לו" (מאירי). הרב יחיאל מיכל אפשטיין (ערוך השולחן או"ח סימן תרמ, ד) מסביר שמשמשי החולה פטורים מהסוכה, כי עוסק במצוה פטור מהמצוה. הסבר זה לא יעיל למי שזו עבודתו והוא משתכר מכך. אלא שהפטור הוא מפני שכך הם עושים במשך השנה. אמנם אם סיימו את תפקידם-עבודתם, הרי הם חייבים בסוכה.
* לאור המשפט העברי / הרב בניהו ברונר
אֵל אֱמוּנָה וְאֵין עָוֶל צַדִּיק וְיָשָׁר הוּא
עבירות שבין אדם לחברו אין יום הכיפורים מכפר עד שיירצה את חברו, כיצד על פי ההלכה יש לרצות את חברו הפגוע?

פוסק המחבר בשולחן ערוך (או"ח תר"ו א): "עבירות שבין אדם לחבירו אין יום הכיפורים מכפר עד שיפייסנו; אפילו לא הקניטו אלא בדברים, צריך לפייסו; ואם אינו מתפייס בראשונה, יחזור וילך פעם שניה ושלישית, ובכל פעם יקח עמו שלשה אנשים, ואם אינו מתפייס בשלשה פעמים אינו זקוק לו".

החיוב לפייס את חברו נובע מאיסור אונאת דברים הכתוב בתורה: "וְלֹא תוֹנוּ אִישׁ אֶת עֲמִיתוֹ וְיָרֵאתָ מֵאֱלֹהֶיךָ כִּי אֲנִי ה'  אֱ-לֹהֵיכֶם" (ויקרא כ"ה, י"ז), חז"ל בספרא דרשו שהפסוק מדבר על אונאת דברים. חז"ל הוסיפו: "גדולה אונאת דברים מאונאת ממון שבאונאת דברים הוא אומר ויראת מא-לוהיך" (ב"מ נ"ח ע"ב). ה"משנה ברורה" מוסיף שבמשך כל ימות השנה אדם שפגע בחברו וצריך לפייסו צריך לעשות זאת בהקדם האפשרי, ואם דחה את הדבר, המועד האחרון הוא בערב יום הכיפורים. בוודאי אם חייב לחברו ממון צריך לפרוע לו עד מועד זה אלא אם כן חברו מסכים לדחיית פירעון החוב. אם יש לו תביעה על חברו, והלה אינו יודע, צריך להודיע לו על מנת שיפרע לו, אם אינו בטוח שחברו חייב לו יתייעץ עם מורה הוראה ולא יחליט על דעת עצמו כיוון שאדם כלפי עצמו נוגע בדבר.

ראוי ללכת בצורה ישירה אל הנפגע על מנת לפייסו, אם קשה לו ללכת בעצמו בגלל בעיה פיזית או בגלל בושה, או שקיימת סבירות שחברו לא יתרצה אם ייגש אליו ישירות, ניתן להשתמש בגורם שלישי, חבר או מכתב רגיל, מסרון, מכתב אלקטרוני, פקס וכד'. ניתן גם להשתמש בטלפון על מנת לפייס את חברו, לעתים קיימת בושה לגשת ישירות ועדיף להתקשר.

אם חברו לא התרצה בפעם הראשונה וחוזר אליו עוד פעם או פעמיים, צריך בכל פעם לומר דברים שונים, שאולי יירצו את חברו, לא לחזור על אותם דברים. יש לפרט את החטא עליו מבקשים סליחה אלא אם כן הדבר יגרום בושה או צער לנפגע. מי שחטא לרבים ומבקש מהם סליחה צריך לפרט את החטא או החטאים עליהם הוא מבקש. בכל פעם שהולך יש לקחת עמו שלושה אנשים. ניתן לקחת את אותם אנשים, וניתן לבקש שלוש פעמים באותו מעמד אם קיים קושי לבא מספר פעמים. אם ביזה את חברו בפני רבים צריך לקחת עמו מנין אנשים גם אם החטא היה בציבור גדול יותר. אם הנפגע לא התרצה, אין צורך להמשיך אבל ניתן לעשות זאת. הרמ"א מוסיף שבמקרה זה יפרסם לפני עשרה שביקש סליחה ומחילה והלה סירב. תלמיד שפגע ברבו צריך לבקש ממנו סליחה עד שיתרצה גם אם מדובר בפעמים רבות. אסור לנפגע להיות אכזרי ולא למחול (רמ"א) אלא אם הדבר למטרה חינוכית שהפוגע יתחרט וישוב בתשובה שלמה או שמחילה עלולה להזיק לנפגע מאיזו שהיא סיבה, גם במצבים אלו הוא חייב למחול בלבו. הנפגע צריך לחשוב על כך שבימים הנוראים הוא בא לבקש סליחה מהקב"ה על חטאיו, וראוי למחול למי שפגע בו כדי שגם הקב"ה יסלח לו על חטאיו. אם הפוגע הוציא עליו שם רע אינו חייב למחול לו (מרדכי מובא ברמ"א) כיוון שייתכן והרבה שמעו את השם רע ולא ישמעו את בקשת הסליחה, מציאות זו שכיחה בעולם התקשורת והעיתונות, שלעיתים מפרסים פרסומים חסרי שחר על אדם פלוני, הם יכולים לתקן זאת רק על ידי פרסום מקביל באותה צורה ועד שלא יעשו זאת אין חובה למחול להם. מי שמעביר על מידותיו מוחל גם במקרים אלו.

כל אחד צריך לבקש מחילה מהוריו, אשתו ואפילו ילדיו שמא חטא כנגדם, לעתים יותר נוח לבקש סליחה מאנשים רחוקים ואילו מתביישים לבקש סליחה מקרובים, יש לנהוג להיפך. 

אם אותו שחטא כנגדו מת צריך - לקחת מניין אנשים וללכת לקברו ולבקש מחילה (שו"ע ס"ב). אם בית הקברות רחוק מביתו יכול לשלוח שליח שיאסוף עשרה אנשים ויבקש סליחה בשם המשלח. ליד הקבר אומר החוטא: "חטאתי לאלהי ישראל ולפלוני זה שחטאתי לו בחטא פלוני (יש לפרט)" ומניין האנשים אומרים לחוטא: "מחול לך" שלוש פעמים.

בשירת האזינו מופיע הפסוק: "הַצּוּר תָּמִים פָּעֳלוֹ כִּי כָל דְּרָכָיו מִשְׁפָּט אֵל אֱמוּנָה וְאֵין עָוֶל צַדִּיק וְיָשָׁר הוּא" (דברים ל",ב ד') ה' שופט כל הארץ מתואר בפסוק כ"צדיק וישר", הנצי"ב מוולוז'ין בפירושו "העמק דבר" מסביר ששני תארים אלו קשורים להנהגת ה' את העולם. ה' צדיק ולכן אינו סובל עבירות שבין אדם למקום שהחמורות שבהן גרמו לחורבן בית ראשון, ה' גם אינו סובל מידות מושחתות הגורמות לעבירות שבין אדם לחברו גם אם מעשים נעשו לשם שמים, זו הייתה "שנאת החנם" שגרמה לחורבן בית שני. כנגד שני סוגי העבירות מופיעים התארים "צדיק וישר", "צדיק" כנגד עבירות שבין אדם למקום ואילו "ישר" על עבירות שבין אדם לחברו. עבירות שבין אדם לחברו שגרמו לחורבן השני מעכבות את הכפרה אפילו על עברות שבין אדם למקום. ולכן עלינו להדר בתיקונם ובעז"ה נזכה לבניין הבית השלישי.

* לאורו / הרב אליהו מאלי
גבולות העמים

"בְּהַנְחֵל עֶלְיוֹן גּוֹיִם בְּהַפְרִידוֹ בְּנֵי אָדָם יַצֵּב גְּבֻלֹת עַמִּים לְמִסְפַּר בְּנֵי יִשְׂרָאֵל" (דברים ל"ב, ח').
האם צריך גבולות בין עמים ומדינות?

הכתוב בפרשתנו מתאר שלושה שלבים: א. עליון [הקב"ה] מנחיל לגויים. ב. הוא מפריד את בני האדם. ג. הוא מייצב את הגבולות.

סיום הפסוק, "למספר בני ישראל" משמעותו, למען עם ישראל.

רש"י מסביר, כי פסוק זה הוא תיאור של ההיסטוריה. בתחילה הנחיל ה' לעמים את מקומות מגוריהם. לאחר מכן בדור הפלגה הפריד אותם. היה ראוי שיכלה אותם בגלל חטאיהם, אך הקב"ה הסתפק בהפרדה וייצוב גבולותיהם של האומות, כל גוי בארצו.

סיבת הדבר למען עם ישראל שעתיד לצאת מהם בדורות הבאים – 'למספר בני ישראל'.

הביטוי: למספר, מתפרש על ידי רש"י: למען עם ישראל.

הרב קוק מפרש באופן שונה!

ההתחלקות של האנושות לעמים, נוצרה על פי חילוקי הסגנונות והאופי השונה שבין בני האדם. 

זהו תהליך טבעי הנובע מהשוני שבין האנשים והציבורים השונים. אנשים מתחברים לאנשים אחרים הדומים להם, וכך אט אט נוצרת אומה חדשה במקום חדש.

מסתבר כי יש תועלת בחלוקה זו, שכן כל עם יכול לפתח את חייו על פי תכונות אופיו הבסיסיות, בלי סתירות ומלחמות פנימיות. 

מאידך גיסא, כיוון שכל אומה מכילה תכונה וכישרון מסוימים בלבד יש להניח שהן תזדקקנה זו לזו. ותעזורנה זו לזו.

הביטוי: "למספר בני ישראל" משמעותו: "לפי מספר בני ישראל". דהיינו יש התאמה מלאה בין כל צורות האופי השונות שיש בכלל האנושות, לבין צורות האופי של החלקים השונים של עם ישראל.

נוכל למצוא בעם ישראל. את כל הסגנונות המפוזרים בכל האנושות. יש בו את הכל, כמו עיר שיש בה בעלי המלאכה, סופרים, רופאים, וכל הרבדים השונים של האוכלוסייה.

מציאות זו מעוררת התפעלות בכוללניות שיש בעם ישראל. היא אף מאפשרת לעם ישראל עצמאות רבה. יכול הוא להיות 'עם לבדד' ולא להזדקק לשום אומה מאומות העולם. יש לישראל את כל מה שהם צריכים מתוך עצמם. 

מציאות זו מעוררת בעיה קשה: כיון שיש שוני רב בין החלקים השונים של עם ישראל, עלולות לצוץ מחלוקות קשות שיפלגו וישסעו את העם.

איך יוכל עם ישראל להתמודד עם הבעיה שיוצרת לו מעלתו?

הפתרון הוא התורה. דווקא עם ישראל קיבל את התורה. הוא זקוק לה יותר מכל עם אחר. 

התורה מתווה דרך אחת לכל האומה. התורה כוללת גם את הפרט וגם את הכלל של האומה.

היא יוצרת דרך, המאפשרת לכל החלקים השונים של האומה, לצעוד יחד לקראת המטרה הגדולה של המלכת שם ה' בעולם כולו: 

"וידע כל פעול כי אתה פעלתו ויבין כל יצור כי אתה יצרתו ויאמר כל אשר נשמה באפו ה' אלוהי ישראל מלך ומלכותו בכל משלה" (תפילת ראש השנה).

"רבויי הצביונים השונים, שמתחלקים בעמים רבים, כלולים בישראל ביחד, "יצב גבולות עמים למספר בני ישראל". מתוך כך הם עלולים יותר לפירודים ומחלוקות פנימיים, ומתוך כך יכולים להיות לעולם עם לבדד מבלי להתערב בין העמים, באין מחסור כל הנטיות והכשרונות השונים, "כרכא דכולא ביה, ממנו כהניו, ממנו נביאיו, ממנו שריו, ממנו מלכיו, שנאמר ממנו פנה ממנו יתד" וגו'. התורה כולה, שמכללת, בעז עצמיות סגולותיה, ובשווי ארחות חייה, את הכלל כולו ואת כל פרטיו, היא התריס בפני הפירודים. מכל שנויי הדעות והטפוסים, בכמה ענינים רוחנים וחמריים, מופיע על ידה הטוב הכללי, שמאחד את כולם בכללות קיומה של תורה, מלבד הרשעים המוחלטים העוקרים בית ישראל ופורקים עולה העליון ביד רמה, כדאמרה ברוריה למינא: רני עקרה שלא ילדה בנים לגיהנם כותייכו, שרבוי הכחות יפה הוא לאומה בהתאחדם בשורש קיומה בתורה".

(אורות עמ' קסט)
* הולך ואור / הרב יונתן מילוא

לשמוע קול שופר

כמה פעמים אפשר "לעבוד" על השטן?!

מה, הוא לא לומד כלום?

מדרש פליאה המופיע במסכת ראש השנה, מלמדנו כי תקיעת השופר - בעיקר זו החוזרת ונשנית מעבר לחיוב המצוותי הבסיסי, כוחה גדול לבלבל קטרוגו של 'השטן'. 

וכך לשון המדרש: "למה תוקעין ומריעין כשהן יושבין, ותוקעין ומריעין כשהן עומדין? כדי לערבב השטן".
בתלמוד הירושלמי מבואר שכאשר שומע השטן תקיעת שופר ראשונה - הוא יודע שזו תקיעה של מצוה, אך כאשר אנו מוסיפים ותוקעים - הוא בטוח שזהו קול שופר של לעתיד לבוא, של מימוש נבואת: "והיה ביום ההוא יתקע בשופר גדול...", והגיע זמנו להיעלם מן העולם, ועל כן הוא מתבלבל ומסתתמות טענותיו...

כל שנה מחדש??!

ראש השנה מתאפיין בציווי אחד מיוחד - "זיכרון תרועה" - תקיעה ותרועה בשופר.

מדוע תוקעים בכלי 'פרימיטיבי' כזה - קרן של איל שעברה עיבוד ראשוני, ומסוגלת להשמיע קולות וצלילים בסיסיים בלבד. למה לא בכלי מודרני יותר המסוגל לעורר ולרגש שבעתיים – כנבל, כינור או חליל? 

שניות מרתקת מתגלה לנו בהלכות שופר. מחד גיסא קובעת ההלכה כי: "כל הקולות כשרים בשופר" - נמוכים או גבוהים....

מאידך גיסא, אם ציפה את השופר בזהב על מנת לייפותו, והשתנה קולו מקולו הטבעי, השופר פסול. ומדוע, והלא קול שופר לפנינו - כזה או אחר?

דומה כי מצות תקיעת שופר, מכילה בתוכה תובנה עמוקה על רובדי נפש האדם וזיכרונותיו, ועל החיים והתחדשותם בראשית השנה.

מההלכות הנזכרות לעיל נראה כי קול שופר כשר למצותו, ובלבד שיהא זה קול טבעי של שופר, שכן ייחודו הוא בטבעיותו ובראשוניותו.

משום כך תוקעים בשופר, ולא בשום כלי נגינה מתועש ומלאכותי. התקיעה בשופר מטרתה לעורר את האדם לעצמו, ולחברו מחדש לפנימיותו הטבעית והמקורית. 
מרוץ החיים, לחצי הזמן, האילוצים והמחויבויות, גורמים לאדם לעתים לאבד את זיכרון הראשית והמקור. שוכח הוא את עצמו ואת עצמיותו הפנימית, זו שלפני כל ה'פוזות' ה'פוסטרים' והמסכות שהלביש על פניו. או אז הוא שומע קול שופר, והשופר דווקא בהיותו כלי כביכול - 'פרימיטיבי' ובראשיתי, מסוגל להזכיר ולסמן את אותן חוויות ראשוניות קמאיות ובסיסיות בנפש האדם.

על כן המצוה היא דווקא "לשמוע קול שופר", ולא לתקוע. הצורך האנושי התמידי ליצור ולחדש, לפעול ולהשפיע, הוא נפלא וחשוב, אך לעתים הוא זה שמונע ממני לחוש ולדעת את עצמי. הציווי "לשמוע" מחייב את האדם לעצור את מרוץ היצירה וההשפעה, ולהתחיל "להקשיב" - להתחיל לחוות ולפגוש את החיים והנפש כמות שהם, ולא רק כפי שאני מעצב ומייצר אותם.

"השטן" - בניגוד לתיאור הילדותי בגנון, שצייר ודמיין אותו כשדון חיצוני מעצבן ומפתה, הינו למעשה- 'אני'. האני החיצוני המבלבל ומטשטש לפעמים את האמת הפנימית ואת הקול הטבעי הישר והטוב שבקרבי, האני החיצוני המקטרג ולוחש בתוכי - "אתה כישלון... נפלת ולא תוכל עוד לקום /להשתפר/להתחדש...". 
כוחו של השופר הוא ליצור הקשבה פנימית והתעוררות כוחות הנפש והעצמי, ובכך 'לערבב את השטן', לעמעם את רעשי הרקע החיצוניים, את הקולות והצלצולים המטשטשים את הפנים, ואת קולות החולשה והרפיון הפנימיים, הנולדים בעקבות כישלונותיי. כעת  נגלית לעיני וללִבי כל האמת הפנימית והנשמתית שלי, ובו זמנית מצטמצם ומתמקד למקומו הראוי לו, כל המבט החיצוני המסנוור או המחליש.

היכולת שלי לזכור בכלל, ואת טבעי הראשוני והטהור בפרט, הינה אבן יסוד בחיי ובאושרי. 
אם נדע להקשיב פנימה אל תוכנו, בלי רעש וצלצולים, בלי לנסות - ולו לרגע - לעצב את העולם ולבנותו בצלמינו כדמותנו. נגלה בקרבינו קולות מדהימים, טהורים נקיים ויפים, ונסייע לעצמנו לנווט את דרכינו בין כל רעשי הרקע - החשובים, אך המטשטשים ומעמעמים את האמת המורכבת - מפנים וחוץ. 
או אז מובטחת לנו התחדשות אמיתית בלב האני, וממנו לחיי היום יום, ומובטחת לכולנו שנה הרבה יותר טובה וטהורה, מהעוצמות שבפנים ועד לכל מעגלי העשייה המשפחה והחיים. 
שנה טובה.

* מענה לשון / ד"ר ניסן נצר
השׁוֹבָב חזר בתְשׁוּבָה 

השבת הסמוכה ליום הכיפורים קרויה שבת תשובה, שכן היא מעשרת ימי תשובה, או שבת ש(וּבָה על פי תחילת ההפטרה (הושע י"ד, ב'): " שׁוּבָה יִשְׂרָאֵל עַד ד' אֱלֹהֶיךָ כִּי כָשַׁלְתָּ בַּעֲוֹנֶךָ" (ש(וּבָה במלעיל כמו ק(וּמָה, ולא במלרע כמו תשוב(ה).

השורש שו"ב רווח מאוד במקרא לעניין חזרה בכלל, ואחד ממשמעיו הייחודיים יותר הוא חזרה אל ד', אל הדרך הישרה, מה שקרוי חזרה בתשובה, כגון: "חִזְּקוּ פְנֵיהֶם מִסֶּלַע מֵאֲנוּ לָשׁוּב" (ירמיהו ה', ג') או "שׁוּבוּ בָנִים שׁוֹבָבִים" (שם ג': י"ד, כ"ב).
מאותו השורש נגזר במקרא השם המופשט מְשוּבָה והתארים שוֹבָב/ שוֹבֵבָה. על פי כל ההקשרים במקרא שוֹבָב/ שוֹבֵבָה מציינים חוטאים, סרים מדרך הישר, כגון "בַּעֲוֹן בִּצְעוֹ קָצַפְתִּי וְאַכֵּהוּ... וַיֵּלֶךְ שׁוֹבָב בְּדֶרֶךְ לִבּוֹ" (ישעיה נ"ז, י"ז), כלומר סטה מדרך הישר בשרירות לבו, ומעין זה שואל הקב"ה את בתולת ישראל: "...עַד מָתַי תִּתְחַמָּקִין הַבַּת הַשּׁוֹבֵבָה" (ירמיהו ל"א, כ"א) – החוטאת, הסוררת. גם מְשוּבָה (12 פעם) שייכת לכאן, כגון "עָצְמוּ פִּשְׁעֵיהֶם רַבּוּ מְשׁוּבוֹתֵיהֶם" (ירמיהו ה', ו'), "...רַבּוּ מְשׁוּבֹתֵינוּ לְךָ חָטָאנוּ" (שם י"ד, ז').
ועולה תמיהה לכאורה: לשוב - עניינו לחזור בתשובה, ואילו שובב/ה ומְשובָה שמאותו השורש עצמו - עניינם הפוך. הכיצד?

בשל רגילותנו לראות בשורש שו"ב שורש "חיובי" אנו שוכחים שעוד פנים לו:

במקרא מצוי הרבה לשוב אל או עד שעניינו התקרבות, אבל יש גם לשוב מִן או מאחרי שעניינו התרחקות דווקא, כגון: "...וְלָשׁוּב הַיּוֹם מֵאַחֲרֵי ד' " (יהושע כ"ב, כ"ט),  "...כִּי שָׁבוּ מִדַּרְכָּם הָרָעָה" (יונה ג', י') וגם מֵעַל: "וַיָּשָב יוֹאָב מֵעַל בְּנֵי עַמּוֹן" (שמואל ב' י', י"ד). 
מתברר אפוא שהמילים שוֹבָב ומשוּבָה נגזרו מן הפָּן "השלילי" של השורש המציין ריחוק  (מעִם ד'), ומכאן נוצר הניגוד. 

השימוש "הדו-סטרי" בשורש אחד משמש מספר פסוקים מקראיים, כגון "שׁוּבוּ בָּנִים שׁוֹבָבִים אֶרְפָּה מְשׁוּבֹתֵיכֶם" (ירמיהו ג', כ"ב). לפנינו משחק מילים מחוכם שבין שובו החיובית ובין שובבים ומשובה השליליות, ומעין זה בסמוך "שׁוּבָה מְשֻׁבָה יִשְׂרָאֵל" (שם פסוק י"ב).

נשים לב, כי היום שובָב איננו עוד חוטא, ואדרבה - יש בתואר זה לוויית חן (וכך גם במשובה), כלומר חלה כאן הטבת משמעות. 

מעין שובָב שבמקרא מצאנו בו גם סורֵר, ואף הוא מי שסר מן הדרך הראויה. אף כאן, כמו בשובָב, השורש סו"ר עשוי לציין התקרבות (סר אל-) או התרחקות (סר מן-/ מאחרי-), ואף כאן נגזר סורֵר מן העניין האחרון.

***

תפילת "אבינו מלכנו" נחתמת בתחינה "אבינו מלכנו חָנֵּנוּ וַעֲנֵנוּ כי אין בנו מעשים...", והיא מושרת בדרך כלל ברוב עם. דווקא משום כך מזדקרת לאוזן שגיאת-הגייה נפוצה ביותר, והיא הגיית חָנֵּנוּ בתנועת A תחת החי"ת (בשל הקמץ המבוטא בדרך כלל A וכנראה גם בהיקש ל- עֲנֵנוּ הצמודה). חָנֵּנוּ פירושה חֹן אותנו, בתנועת O,  ולכן יש לבטאה חוֹנֵנוּ (שלא כ-עֲנֵנוּ = עֲנֵה לנו, בתנועת A).

במילים אחרות: הקמץ בחי"ת הוא קמץ קטן, שביטויו O. ובזכות תפילתנו הזכה נתברך בשנה טובה וברוכה.
* אור זרוע לצדיק / הרב איל יעקבוביץ

"ובשופר גדול יתקע"
את הסיפור הבא נוהג היה לספר אור שבעת הימים הבעל שם טוב הקדוש בשעת רצון שלפני תקיעת שופר.

מלך היה במדינה רחוקה ולו בן. היה הבן טוב וחכם, אך חסרה הייתה לו בקיאות בטיב הנהגת המדינה. קרא לו אביו ואמר לו: "אתן לך צרור מטבעות ושני משרתים וסע איתם לארצות תבל ומדינות העולם. חפש לך מורים ומדריכים אשר ילמדו אותך את חכמת המלכות וקבל מהם כל שתוכל. כאשר תדע בנפשך שלמדת הרבה, שוב לביתך וקבל את שרביט המלוכה". סבר בן המלך וקיבל. יצא למסעו, חצה ימים ויבשות, ארצות וממלכות. הלך ולמד את חכמת העולם. 

העולם מלא חכמה, אך גם הבלים ודברים בטלים. הריחוק הממושך מן הבית ואופיו המפונק של בן המלך עשו את שלהם... החל לִבו נוהה אחרי הבלי העולם ותענוגותיו. בזבז בן המלך את כספו על דברים בטלים ולא נותר לו מאומה ללימודיו ולמסעו. היה עובד בימים למחייתו ובלילות מטביע את כספו ביין. לילה אחד, בעודו שתוי בחברת מרעיו, פתח פיו ואמר: "אתם אינכם מכירים אותי, אינכם מכירים אותי כלל. סבורים אתם כי יודעים אתם מי אני, אך אינכם יודעים. אני, בן מלך אמיתי אני! אבי מלך גיבור ועשיר הוא, ולו ממלכה גדולה אשר יכול הייתי להיות כעת המלך שלה!" החלו לועגים לו רעיו ומלגלגים על דבריו. לא די שלא האמינו לו על מה שאמר על עצמו, שהיה נראה אז כאיש פשוט ודל שבדלים. אלא כיוון שלא שמעו הם מעולם על אותה מדינה שהיה מספר עליה, לא האמינו לו שיש מדינה כזו ומלך כזה. 

כשמוע בן המלך את לעגם של חבריו לא יכול היה יותר להתאפק. לקח את תרמילו הקטן ויצא למסע אל ביתו. ללא כסף ורכוש, עשה דרכו במשך חודשים ארוכים  מתוך צער ודוחק, חזרה לביתו. והנה, כאשר הגיע סוף סוף לארץ מולדתו, בשל השנים הרבות, וכיוון שעבר מה שעבר, שכח את הדרך לארמון ואת השפה בה מדברים באותה מדינה. בקושי הסביר לאנשי המקום כי ברצונו לשוב לביתו, הוא בית המלך. כאשר ראה לבסוף את ביתו, רץ לעבר שער הארמון. שתי ידיים גברתניות עצרו אותו בכניסה. "וכי מה עושה משוגע כמוך במקום מכובד זה?" שאלו השומר. "בנו של המלך אני ורוצה אני לשוב לביתי!" - "הסתלק מכאן תיכף ומיד", אמרו לו השומרים. "אם לא, יעלה לך הדבר בחייך!" בן המלך ידע כי שוב אין לו לאן לחזור וניסה בכוח להיכנס. ראו השומרים כי מתעקש הוא, תפשו בו והכוהו מכות נמרצות. מוטל היה בן המלך פצוע וזב דם למרגלות חומת הארמון. ידע כי איש לא יאמין לו ואיש לא ייתן לו להיכנס. 

זעקה גדולה וקורעת לב עלתה מקירות נפשו. זעקת הנשמה. אחת, ועוד אחת, יללה ושבירה. 

באותה שעה ישב המלך על כסאו בארמון המלכות ודן עם שריו בענייני המלכות השוטפים. לפתע עלה באוזניו קול מוכר. בתחילה חשב כי זהו פרי דמיונו בלבד, אך כאשר חזר הקול ונשנה שוב ושוב, קם מכיסאו והחל רץ לכיוון שער הארמון. בלי גלימת מלכות לגופו ובלי כתר לראשו, פרץ החוצה את שער הארמון ורץ למרגלות החומה. 

אב מכיר את בנו גם אם עברו שנים ארוכות וקשות. בן הוא בן גם אם הוא מוכה ופצוע, מוזנח ומלוכלך. חיבק האב את בנו, ניקה אותו, חבש את פצעיו, הקימו על רגליו והשיבו לארמון. שב האב והזכיר לבנו את גינוני המלכות ואת חוקי ותכסיסי המלוכה. שב הבן והיה.

"השיבנו ה' אליך ונשובה חדש ימינו כקדם".
* עמוד אחורי / חנן פורת

"קוֹל בְּרָמָה נִשְׁמָע"

מתוך ההפטרה לראש השנה

"כֹּה אָמַר ה': 
קוֹל בְּרָמָה נִשְׁמָע נְהִי בְּכִי תַמְרוּרִים

רָחֵל מְבַכָּה עַל בָּנֶיהָ

מֵאֲנָה לְהִנָּחֵם עַל בָּנֶיהָ כִּי אֵינֶנּוּ.

כֹּה אָמַר ה': 
מִנְעִי קוֹלֵךְ מִבֶּכִי וְעֵינַיִךְ מִדִּמְעָה

כִּי יֵשׁ שָׂכָר לִפְעֻלָּתֵךְ נְאֻם ה' 
וְשָׁבוּ מֵאֶרֶץ אוֹיֵב.

וְיֵשׁ תִּקְוָה לְאַחֲרִיתֵךְ נְאֻם ה' 
וְשָׁבוּ בָנִים לִגְבוּלָם".




 (ירמיה ל"א, י"ד-ט"ז)
לקראת שנת תשע"ט הבאה עלינו לטובה

אשרי השומע את קול בכיה של רחל ופועל עם א-ל להשיב בנים לגבולם, 
ואוי למי שאוטם את אוזניו משמוע את הקול, מתעלם מן התמרורים 

ומבקש בעזות מצח לעקור בנים מגבולם…
רחמים נבקש עליו שבכיה של רחל אמנו ייגע גם בלבו וגם הוא ישוב הביתה באמונה ובאהבה, 

אך יהא אשר יהא – גם אם יבואו הדברים מתוך נפתולים ובייסורים – הבטחתו של ריבון העולמים למחות דמעה מעיניה של רחל אמנו ולבשר לה "וְשָׁבוּ בָנִים לִגְבוּלָם" לא תשוב ריקם:

"יָבֵשׁ חָצִיר נָבֵל צִיץ וּדְבַר אֱ-לֹהֵינוּ יָקוּם לְעוֹלָם!" (ישעיהו מ', ח')

