"אימה חשכה גדולה…"

גלות מצרים על מה ולמה?

"ויהי השמש לבוא ותרדמה נפלה על אברם

והנה אימה חשכה גדולה נופלת עליו

ויאמר לאברם: ידע תדע כי גר יהיה זרעך

בארץ לא להם. ועבדום וענו אותם

ארבע מאות שנה" (בראשית ט"ו, יב-יג)

פרשת ברית בין הבתרים הינה מן הפרשיות הקשות והסתומות שבמקרא. ומתוך מכלול השאלות העולות מפרשה רבת מסתורין זו, נציין כאן שבע שאלות בולטות:

א. כיצד 'מעיז' אברהם לפקפק בדבר ה' המבטיח לו את ארץ כנען ולשאול: "במה אדע כי ארשנה" (ט"ו, ח)?

ב. מה פשר הציווי: "קחה לי עגלה משולשת ועז משולשת ואיל משולש ותור וגוזל" והאם יש בלקיחה זו מענה לשאלת אברהם "במה אדע…"?

ג. מדוע מבתר אברהם את הבהמות ואילו "את הציפור לא בתר"?

ד. מה פשר הסיפור על העיט היורד על הפגרים ומאמציו של אברהם לגרשו?

ה. מדוע נופלת תרדמה על אברהם ומה פשר ה"אימה, חשכה גדולה" הנופלת עליו… נפילה אחר נפילה…?

ו. מה מבטאים תנור העשן ולפיד האש העוברים בין הגזרים האלה?

השאלה הגדולה מכולן

אך מעל לכל ניצבת השאלה הגדולה והקשה מכולן:

ז. על מה ולמה נגזרה במעמד זה גלות איומה על זרע אברהם? מה חטאם ומה פשעם שנגזר עליהם להיות משועבדים ומעונים בארץ לא להם - מאות בשנים?

במסגרת מצומצמת זו נתמקד בעיקר בשאלה הראשונה והאחרונה, תוך הצצה חטופה בשאלות הנוספות שבתווך. אך עם זאת נציין, כי ללא ספק קיים קשר מהותי בין המסר העיוני הבא לידי ביטוי ב'פרוגרמה' המופלאה שפורש ריבון העולמים בדבריו לאברהם, לבין עולם המראות והדימויים הנשקף אלינו בברית בין הבתרים, ופענוח המסר העיוני הינו מפתח כניסה גם ל'שפת המראות'.

ובכן הבה נפתח בשאלה הראשונה: מה פשר שאלת אברהם: "במה אדע כי ארשנה?"

במסכת נדרים (ל"ב ע"א) קובע האמורא שמואל, כי בשאלה זו אכן פקפק אברהם בהבטחת ירושת הארץ, ולדעתו – זו אף הסיבה לגלות שנגזרה על בניו:

"אמר שמואל מפני מה נענש אברהם אבינו ונשתעבדו בניו למצרים מאתיים ועשר שנים? מפני שהפריז על מידותיו של הקב"ה ('הגדיל לשאול' – רש"י) ואמר: 'במה אדע כי ארשנה'?".

ברם, מימרא זו של שמואל קשה להולמה עם פשוטו של מקרא משני טעמים:

א. הן רק שני פסוקים לפני כן מעיד הכתוב על אברהם: "והאמין בה' ויחשבה לו צדקה" (ט"ו, ב), ומדוע כאין לפתע מפקפק אברהם בהבטחת הארץ, ומתגלה כקטן-אמונה?

ב. 'הפרוגרמה הא-לוהית' הכבירה הנפרשת לפני אברהם מ"ידע תדע כי גר יהיה זרעך" ועד "ודור רביעי ישובו הנה" – אינה נשמעת כלל כעונש שהוחלט עליו זה עתה – אלא נושא חותם של תבנית יצוקה ומגובשת מיני קדם, שעתה הגיע הזמן להציגה לפני אברהם – על כל פרטיה.

נראים איפוא יותר דברי ר' חייא בר' חנינא ב'בראשית רבה' (מד, יז) הסבר שאין דברי אברהם "כקורא תגר", אלא כשואל "באיזו זכות?".

בדרך זו העמיק הרמב"ן, וכה דבריו:

"במה אדע – אינו כשאלת 'מה אות' (ששאל חזקיה – מלכים ב' כ', ח)… אבל ביקש אברהם שידע ידיעה אמיתית שיירשנה ולא יגרום חטאו, או חטא זרעו למנעה מהם… ולפיכך כרת הקב"ה עמו ברית שירשנה על כל פנים (ללא תנאים).

אלא שדווקא דברים אלה המבהירים את שאלת אברהם מחייבים בחינה מעמיקה:

האמנם ניתנת ארץ ישראל לעם ישראל ללא תנאי וללא תלות במעשיו? הן במפורש נאמר בפרשת "והיה אם שמוע" שבקריאת שמע: "השמרו לכם פן יפתה לבבכם וסרתם ועבדתם א-לוהים אחרים… ואברהם מהרה מעל הארץ הטובה אשר ה' נותן לכם" (דברים י"א, טז-יז).

ואף בפרשת העריות נאמר: "ולא תקיא הארץ אתכם בטמאכם אותה, כאשר קאה את הגוי אשר לפניכם" (ויקרא י"ח, כח).

ובכן במה אפוא שונה הקשר בין עם ישראל לארץ ישראל מאשר העמים. וכי אין הוא יכול לגלות ממנה, כפי שאכן קרה במהלך ההיסטוריה?

התשובה היא: אכן נכון, גם עם ישראל יכול להתנתק מארצו, אבל אין זה ניתוק מוחלט: לא העם יתבולל ויאבד בגלותו ולא הארץ תמסר בצמיתות לזרים. עתידים הם לשוב זה לזו והברית שביניהם לא תופר לנצח.

To Make – עליה

אבל עדיין יש לתהות הן הקשר בין אדם לאדמתו ובין עם לארצו נובע מכך שהיא 'תבנית נוף מולדתו': בה גדל, אל נופיה הורגל וכאן חברתו ושפת אמו.

אבל לאחר דורי דורות בהן חי היחיד ואף הציבור בארץ אחרת אליה גלה הרי הוא מסתגל לאותה ארץ, ועבור ילדיו היא תבנית נוף מולדתם ושם חברתם ושפתם, ומה אפוא יביא אותם לשוב לארץ אבותם שהיא עבורם ארץ רחוקה וזרה.

ואכן כך קרה במהלך ההיסטוריה לעמים רבים שגלו מארצם מרצון או מאונס ולאחר תקופה ממושכת נטמעו בארץ אליה הגיעו ומצאו בה את מולדתם.

על כן מושגים כמו 'שיבה', 'עליה' ו'קיבוץ גלויות' אינם קיימים כלל אצל עמים אחרים ואף אינם כלולים בשפתם.

זכורני שפעם שמעתי בני נוער אמריקאי שהגיעו ארצה דנים בניהם: To make  עליה Or not to make עליה.

שאלתי אותם: אם אתם עדיין מדברים אנגלית מדוע אינכם אומרים גם 'עליה' באנגלית.

הם הביטו זה בזה, חייכו ואמרו: "אין באנגלית מילה מתאימה לעליה. יש הגירה – Emigration – אבל עליה אין".

…כי במקום שהמושג לא קיים – אין ממילא צורך במילה שתגדיר אותו…

'ארץ מולדת' – או – 'ארץ הבחירה'

על רקע זה דווקא העליה לארץ לאחר דורות של גלות היא היא המגלה לעולם כולו, ובראש וראשונה לעם ישראל עצמו, שהקשר בין העם לארץ אינו מבוסס רק על הזיקה לארץ מולדת אלא על היותה ארץ הבחירה שבחר ה' עבורו וטבע בנפשו את חותמה כמציאות מֶטַה-היסטורית – היוצרת את ההיסטוריה ואינה נשחקת בגלגליה.

נקודה עמוקה זו באה לידי בשאלת אברהם "במה אדע כי ארשנה" – ירושת עולם – שלא תאבד לנצח, ובתשובתו הפרדוכסלית של ה' יתברך: "ידע תדע כי גר יהיה זרעך – בארץ לא להם".

ריבון העולמים אומר כביכול לאברהם:

זרעך לא יצמח ויתפתח בארץ כנען באופן טבעי – כשאר העמים, שכן אם קשריו אליה יתבססו רק על 'תבנית נוף מולדתו' עלול קשר זה להתבטל בשעה שיתנתק ממנה, כדרך שקרה לכל עמי קדם; כפתורים כסלוחים.. עמון, מואב ואדום… שעליהם כבר לא שומעים בזמן האחרון…

על כן על העם הזה להתגבש – שלא כדרך הטבע – בארץ לא לו תוך שעבוד וסבל שאינם מאפשרים לו לזקוף את קומתו בכוחות עצמו, אך אני – 'מכה על קודקודו ואומר לו – גדל!' אוציא אותו מעבדות לחירות ואביא אותו אל הארץ הטובה הזאת אשר בחרתי אני למענו.

במעשה זה – שאין דוגמתו בכל תולדות העולם אחתום בקרבו שתי הכרות יסוד שהן אחת:

האחת: ידע ידע שהקשר בינו לבין ארצו אינו מבוסס על לידתו בה אלא על שובו אליה מכח הצו הא-לוהי החתום בנפשו ועל כן דווקא דור רביעי, שאין לו כבר קשר אפילו לסבא שנולד בארץ – הוא שישוב אליה.

והשניה – ידע ידע שקשר זה חתום בחותם של נצח שאינו בטל לעולם וגם אם יגלה ממנה בעתיד עוד ישוב אליה כדרך שיצא בילדותו למצרים ועלה ארצה, ותמיד יאמר לעצמו: אל יאוש! – "עברנו את פרעה נעבור גם את זה…".

נמצא אפוא שלגלות הראשונה – למצרים – אין סיבה – הנעוצה בחטאי העבר, אלא תכלית – שנועדה לבנות את העתיד. ולהשיב תשובה ניצחת לשאלתו הנוקבת של אברהם: "במה אדע כי ארשנה?".

לדברים אלה אוסיף דבר מה בנימה אישית:

זה שנים רבות ברור לי שדווקא בגזירת גלות מצרים גנוזה התשובה העמוקה לשאלת אברהם "במה אדע" לא כעונש אלא כבשורה גדולה, אך חיפשתי ולא מצאתי מי מבין הפרשנים שיעמוד על כך, 'עד שמצאתי את שאהבה נפשי' בדבריו המאירים של ר' יהודה הלוי בספר הכוזרי.

בספר מופלא זה במאמר השלישי מתאר ריה"ל את דמותו של החסיד השרוי בחשכת הגלות וזועק לישועה. והנה בעיצומה של תפילתו תוקפים אותו הרהורי יאוש כדברי ריה"ל:

"ואם יביאהו השטן לידי יאוש באמרו: 'התחיינה העצמות האלה?' כי מאוד נמחה רשמינו בין הגויים וזכרנו נשכח כמו שנאמר: "יבשו עצמותינו אבדה תקוותנו נגזרנו לנו" (יחזקאל ל"ז).

יחשוב על נס יציאת מצרים ועל כל מה שנאמר ב'כמה מעלות טובות למקום עלינו', ואז לא יפלא בעיניו איך נשוב לקדמתנו אף כאשר לא יוותר מאיתנו כי אם איש אחד.. _'היהודי האחרון')".

ובכן יציאת מצרים היא 'הנקודה-הארכימדית' המחלצת את העם מ'שטן היאוש' והיא המבשרת לו גם בחשכת הגלות כי עוד יזכה לשוב לארץ ישראל.

כמה יפים הדברים לריה"ל שכה אהב את ארץ ישראל ומסר נפשו למענה, וכמה מאירים הם את הנקודה הפנימית של ברית בין הבתרים.

הטעות – של 'מגילת העצמאות'

ואגב אורחא מימי הביניים לימינו אנו:

מגילת העצמאות – שחוברה ע"י בן גוריון בעת ההכרזה על תקומת המדינה פותחת במילים הבאות:

"בארץ ישראל קם העם היהודי

בה עוצבה דמותו הרוחנית, הדתית והמדינית…".

פתיחה זו נועדה ללא ספק כי ארץ ישראל הינה מולדתו של העם היהודי מיני קדם, בה נולד ובה עוצבה דמותו כעם, בניגוד לעמים אחרים שלא נולדו בה, והם מבקשים כיום לשלוט בה.

נקודה זו היתה כה מרכזית בהשקפת עולמו של בן גוריון עד שהמעיט במכוון בערך יציאת מצרים ואימץ לעצמו את השקפתם של מקצת ממחקרי המקרא לפיה נותר רוב רובו של עם ישראל בארץ, גם בעת גלות מצרים.

אך האמנם – "בארץ ישראל קם בעם היהודי" – כדברי מגילת העצמאות?

הן רק בגלות מצרים התגבש והפך לעם?

והאם רק בארץ ישראל עוצבה דמותו הרוחנית והדתית ולא במעמד הר סיני קודם בואו לארץ?

נקודת יסוד זו – שמגילת העצמאות מבקשת להסתיר אינה גורעת כי הוא זה מדבקותו של עם ישראל בארץ ישראל אלא אדרבה מעצימה אותה, והופכת את הארץ – מארץ מולדת גרידא לארץ היעוד והבחירה.

זהו סוד ייחודו של הקשר בין עם ישראל לארצו – מכל העמים וזהו סוד ברית בין הבתרים.

לאור הפרוגרמה ההיסטורית, ארוכת הטווח, הנפרשת בברית בין הבתרים, עלינו לפענח את שפת המראות והדימויים המלווה את המסר הרעיוני, אך זאת לא נוכל כאמור לעשות במסגרת זו… ואידך פירושא הוא זיל גמור.

כאן נעמוד רק על התיאור מכמיר הלב של אברהם הקולט את הידיעה על גלות מצרים לא כאינפורמציה בלבד אלא כחוויה של 'ידע תדע' (בחינת "והאדם ידע את חוה אשתו") וכולו אחוז רעד "והנה אימה חשכה גדולה נופלת עליו". אבל בתוך תרדמת הגלות וחשכת הגלות כבר עולה ומפציע אורה של גאולה: "ודור רביעי ישובו הנה" – ולנגד עיניו מופיעים תנור העשן ולפיד האש ההולכים כעמוד ענן ואש לפני מחנה ישראל בצאתו ממצרים

והם עוברים בין הגזרים והפגרים

ומבשרים לאומה המתפתלת בייסורים

בדמייך חיי בדמייך חיי

"וגם את בדם בריתך – שילחתי אסירייך"

בדם בריתך – ברית בין הבתרים.











חנן פורת

על הילד אברם



בהיותו ישן על מדרגות ביתו בפולין,



כתם המלחמה, מפחד לשכב במיטתו.

עִיר פּוֹלָנִית,

יָרֵחַ רָם,

וּכְתָמִיד -- עֲנָנִים בְּשַׁיִט.

בְּבוֹא-לַיְלָה שׁוֹכֵב הַיֶּלֶד אַבְרָם

עַל אַבְנֵי מַדְרֵגוֹת הַבַּיִת.

מִתְיַצֶּבֶת אִמּוֹ לְפָנָיו מִקָּרוֹב

וּבְרַגְלֶיהָ בָּאָרֶץ אֵינֶנָה נוֹגַעַת.

וְאוֹמֶרֶת: אַבְרָם, קַר הַלֵּיל וְרָטֹב.

בַּיְתָה בּוֹא, לַמִּטָּה הַמֻּצַּעַת.

וְעוֹנֶה לָהּ אַבְרָם:

אִמִּי, אִמִּי,

לֹא אִישַׁן בַּמִּטָּה כְּכָל יֶלֶד.

כִּ י אוֹתָךְ בָּהּ רָאִיתִי,

אִמִּי, אִמִּי,

יְשֵׁנָה וּבְלִבֵּךְ מַאֲכֶלֶת.

מִתְיַצֵּב אָז אָבִיו 
וּמוֹשִׁיט אֵלָיו יָד

וְגוֹעֵר בּוֹ, שָׁקוּף וְגָבוֹהַּ.

וְאוֹמֵר לוֹ: אַבְרָם, 
בּוֹא הַבַּיְתָה מִיָּד

בְּנִי אַבְרָם, חִישׁ הַבַּיְתָה בּוֹאָה.

וְעוֹנֶה לוֹ אַבְרָם:

אָבִי, אָבִי,

שָׁם אֶפְחַד לַעֲצֹם הָעֵינַיִם

כִּי אוֹתְךָ שָׁם רָאִיתִי,

אָבִי, אָבִי,

דֹּם יָשֵׁן, בְּלִי רֹאשְׁךָ עַל כְּתֵפַיִם.

אָז נִצֶּבֶת מוּלוֹ אֲחוֹתוֹ הַקְּטַנָה

וְקוֹרֵאת לוֹ הַבַּיְתָה בְּבֶכִי.

אַךְ עוֹנֶה לָהּ אַבְרָם: 
שָׁמָּה אַתְּ יְשֵׁנָה

עִם דִּמְעַת הַמֵּתִים עַל לֶחִי.

לְפָנָיו מִתְיַצְּבוֹת אָז 
שִׁבְעִים הָאֻמּוֹת

וְאוֹמְרוֹת: הִנְנוּ עָלֶיךָ!

בְּשִׁבְעִים פְּקֻדּוֹת-חֹק 
וְשִׁבְעִים קַרְדֻּמּוֹת

אֶל הַבַּיִת הַזֶּה נְשִׁיבֶךָ!

וְאוֹתְךָ בַּמִּטָּה הַמֻּצַּעַת נַנִּיחָה

וְיָשַׁנְתָּ בָּהּ דֹּם כְּאָבִיךָ!

וְאַבְרָם בַּחֲלוֹם

צוֹעֵק "אָבִי!"

וְקוֹרֵא שֵׁם אִמּוֹ וְעוֹנָה הִיא:

בְּנִי, אַשְּרֵי…

כִּי לוּלֵא הַשַׂכִּין בִּלְבָבִי
לְבָבִי בִּי נִשְׁבַּר לִשְׁנָיִם.

אָז בַּלֵּיל הָשְׁלַךְ הָס

וְיָרֵחַ הוּעַם,

וּמוּל בְּרַק פִּגְיוֹנוֹת שׁוֹחֲרִים לַצַיִד,

הָיָה דְּבַר ה' אֶל אַבְרָם. 
אֶל אַבְרָם

הַיָּשֵׁן בִּפְרֹזְדוֹר הַבַּיִת.

לֵאמֹר: אַל תִּירָא

אַל תִּירָא, אַבְרָם,

כִּי גָּדוֹל וְעָצוּם אֲשִׂמֶךָּ.

לֶךְ לְךָ, דֶּרֶךְ לֵיל מַאֲכֶלֶת וָדָם,

אֶל הָאָרֶץ אֲשֶׁר אַרְאֶךָּ.

לֶךְ לְךָ, דֶּרֶךְ לֵיל מַאֲכֶלֶת וָדָם,

כְּחַיָּה, כְּתוֹלָע, כְּצִפּוֹר.

מְבָרְכֶיךָ אֲנִי אֲבָרֵךְ, אַבְרָהָם.

וּמְקַלְּלֶיךָ אָאֹר.

                 *

-- כָּךְ. לַפֶּרֶק הַזֶּה 
בְּקוֹרוֹת הָעִתִּים

שֵׁם קֹרָא בָּעוֹלָם: 
בַּעֲיַת הַפְּלִיטִים!

אַךְ לֹא זוֹ הַבְּעָיָה,

לַבְלָרִים בְּנֵי חַיִל …
וְלֹא הִיא הַקּוֹרַעַת 
תִּיקִים וָתַיִל!

וְלֹא הִיא מוֹלִיכָה 
הַסְּפִינוֹת אֱלֵי יָם!

כִּי מוֹלִיךְ אוֹתָן 
רַעַם עַתִּיק וְגָבוֹהַּ,

כִּי מוֹלִיךְ אוֹתָן 
צַו לֵדוֹתָיו שֶׁל הָעָם,

כִּי מוֹלִיךְ אוֹתָן דְּבַר ה' 
אֶל אַבְרָם.

                    *

-- וַיֶּחְרַד אַבְרָהָם וַיִּפֹּל עַל פָּנָיו

וַיֵּצֵא מִנִי בַיִת וָשַׁעַר

כִּי הַצַּו שֶׁרָעַם עַל אַבְרָם הָאָב

רוֹעֵם עַל אַבְרָם הַנַּעַר.




נתן אלתרמן

שורו הביטו וראו…
הארץ אשר אראך

בימים הנראים  רחוקים, מקובל היה לחוג את עלייתו של ישוב חדש על הקרקע. היום, כבר אין מוכרות חגיגות כאלה ולו רק מפני שהקמתם של ישובים חדשים, שוב אינה חזון נפרץ. הנקודות (הכמעט) יחידות החדשות שקמו בשנים האחרונות, הן מאחזים שהצנעה יפה להם כדי שלא להקל על מלאכת המלשינים. גם ימי הולדת של ישובים קיימים,  מציינים רק ביובלות עגולים. האוירה הכללית  איננה מעודדת את ישוב הארץ וודאי שאינה רואה ביום הולדתו של ישוב, סיבה למסיבה. 

אנחנו, באלון מורה, מציינים את תחילתו של ישובנו, כל שנה בשבת פרשת לך לך. אפשרויות רבות עמדו לפנינו לציין את יום ההולדת של הישוב. יכולנו לבחור את יום העליה הראשון של הגרעין לאדמת השומרון (סיון תשל"ד) כאשר ניסינו ביחד עם מו"ר הרצ"י להאחז ליד מחנה חורון. יכולנו לבחור כנקודת ציון מכרעת את נסיון העליה השני של הגרעין (מנחם אב תשל"ד) בו עלינו ביחד עם אוהדים רבים לתחנת הרכבת בסבסטיה. בעליה זו התגבש גוש אמונים כתנועה עממית אשר עתידה מכאן ואילך  להיות גורם מרכזי בציבוריות הישראלית. יכולנו לבחור לציין את יום העליה בחנוכה, שכן בחנוכה תשל"ו בעקבות נסיון העליה השמיני של הגרעין ואוהדיו, נפרץ לראשונה ההסגר על ההתיישבות בשומרון והקמנו את הישוב בקדומים. ואפשר, שמתבקש היה לציין את יום העליה בט"ו בשבט, עת עלינו אחרי נסיונות ותלאות נוספים, למקומנו הנוכחי על הר כביר הצופה פני שכם (תש"מ).  מכל התאריכים האפשריים, בחרנו לציין את יום אלון מורה דווקא בפרשת לך לך, יום שלכאורה איננו קשור בתולדותיו של הגרעין או הישוב. 

אכן נראה שמכל ההתחלות האחרות, דווקא ההתחלה הזאת היא המכרעת. רק החיבור של  ההתחלות כולן אל הראשית הזאת, ראשית אברהם, הוא הנותן למפעל ההתישבות את ערכו האמיתי. הציווי האלוקי, שהוא הדיבור הראשון לאבי האומה, "לך לך מארצך וממולדתך ומבית אביך אל הארץ אשר אראך", הוא התשתית, עליה יבנה הקשר בן אלפי השנים, בין עמנו לארצנו. לקיים את הציווי הזה, לוקח "אברם את שרי אשתו ואת לוט בן אחיו ואת כל רכושם אשר רכשו ואת הנפש אשר עשו בחרן ויצאו ללכת ארצה כנען ". ההליכה הראשונה מאור כשדים לכנען, עליה קראנו בסוף פרשת נח, אשר היתה בהתעוררות פנימית ללא ציווי אלוקי, לא מגיעה אל תכליתה, הם נתקעים בחרן. כעת,לאחר הציווי ומכוחו "ויצאו ללכת ארצה כנען-ויבאו ארצה כנען". ומשבאו לכנען, "ויעבור אברם בארץ עד מקום שכם עד אלון מורה". מכח אותו ציווי ובהמשך להליכתו של אבינו הראשון וקיום ההבטחה שניתנה לו במקום הזה; "וירא ה' אל אברם ויאמר לזרעך אתן את הארץ הזאת", שבים בנים לארצם ובונים ישובים אשר אבני הפינה שלהם נורו לפני אלפי שנים.

בציווי לאברהם, הדגש לכאורה הינו על מה שהוא צריך לעזוב,  מארצך וממולדתך ומבית אביך. נראה כאילו העיקר הוא להסתלק משם . המקום החדש אליו הולך אברהם, הוא עלום "אל הארץ אשר אראך", ושם  "אעשך לגוי גדול". אברהם נבחר להקים אומה חדשה, אומה אשר בה יתברכו כל משפחות האדמה , אבל למה צריך לשם כך ללכת אל אותה ארץ עלומה? אפשר היה לחשוב, שצריך פשוט מקום פנוי שעוד לא נתפס על ידי אחרים . אבל להפתעתנו מתברר שהכנעני אז בארץ. אפשר אולי להניח שבמקום החדש החברה מתאימה יותר, מתוקנת יותר, אבל הדברים אינם כן. הכנעני אשר על שמו נקראת הארץ הוא דוקא המקולקל והמקולל שבאומות וכאשר יצטרך אברהם לבחור אשה לבנו, הוא ישלח את העבד למקום מגוריו הקודם. על כורחנו לומר שהסגולה הפנימית של הארץ, היא הסיבה שבגינה בנינה של האומה אפשרית רק בה. ובלשונו של האור החיים הקדוש: "אל הארץ אשר אראך פירוש, ראוי לך ואתה ראוי לה ושיעור התיבה (המלה) אראה אותך לה ואראה אותה לך, כי זה בלא זה אינם ראויים להשראת שכינה ולרוב ההצלחות".

"מנהיגים" מנותקים  המתכחשים לצו האלוקי ואשר אינם מכירים את השורשים העמוקים של מפעל ההתישבות, חסרים גם את החזון של ואעשך לגוי גדול ...ונברכו בך כל משפחןת האדמה. לעומתם הולך וקם נוער בריא הנושא את המערכה על ארץ ישראל. לנוער זה אנו מקדישים השנה את שבת לך לך, שבת אלון מורה.                           









הרב מנחם פליקס

· לאור ההלכה

חלק היושבים על הכלים במלחמה

שאלה: האם מעלתם של כל החיילים שווה, בין הקרביים ובין המשרתים בשלישות בקריה בתל אביב. או שמא המצווה 

תשובה: אף שכל המתגייסים לצבא מקיימים מצווה מסוימת, מכל מקום יש הבדל עצום בערך המצווה בין החיילים הקרביים ותומכי הלחימה הנצרכים לחרף את נפשם לבין החיילים שבעורף. החיילים העורפיים מקיימים חובה אזרחית, כדוגמת החובה לשלם מיסים, אבל את המצווה להגן על העם והארץ מקיימים החיילים שנמצאים בחזית בלבד. 

ואין ללמוד מאלה ששמרו על המחנה בחילו של דוד, שקבע דוד כי יחלקו את השלל בשווה כמו הלוחמים, שנאמר (שמואל א' ל, כד): "כִּי כְּחֵלֶק הַיֹּרֵד בַּמִּלְחָמָה וּכְחֵלֶק הַיּוֹשֵׁב עַל הַכֵּלִים יַחְדָּו יַחֲלֹקוּ". מפני ששם גם היושבים על הכלים, היינו השומרים על המחנה, היו חיילים קרביים. אולם היה הכרח להקצות חיילים לשמירה על המחנה ועל הציוד, ואם לא היו נותנים להם מחצית מהשלל, כיוון שההתגייסות לצבא היתה מבוססת במידה רבה על התנדבות ועל הסיכוי לקבל שלל, לא היו מסכימים למלא את תפקידם. בנוסף לכך, אף הם היו בסכנה, מפני, שבעבר, כשלא היו כלי רכב ממונעים, העורף היה קרוב יותר לחזית, וחילות האויב היו מנסים תמיד לתקוף את המחנה, כדי להרוס את תשתיות המלחמה ולהכריע את הקרב. ולכן תפקידם של השומרים על המחנה היה חשוב ומסוכן. 

ואמרו חז"ל (פסיקתא זוטרתא לקח טוב לבראשית שם), שבאמת לא דוד המלך קבע כלל זה, אלא כבר אברהם אבינו קבע כי יש לכבד את תומכי הלחימה ולתת גם להם חלק בכבוד ובשלל. ולכן אף שהוא החליט לוותר על חלקו בשלל המלחמה, הקפיד שהיושבים על הכלים יקבלו את חלקם, שנאמר (בראשית יד, כד): "רַק אֲשֶׁר אָכְלוּ הַנְּעָרִים וְחֵלֶק הָאֲנָשִׁים אֲשֶׁר הָלְכוּ אִתִּי עָנֵר אֶשְׁכֹּל וּמַמְרֵא הֵם יִקְחוּ חֶלְקָם". וכן צווה ה' את משה אחר הניצחון על מדין, שהשלל יחולק לשניים, חציו יקבלו הלוחמים, וחציו שאר העם. שנאמר (במדבר לא, כז): "וְחָצִיתָ אֶת הַמַּלְקוֹחַ בֵּין תֹּפְשֵׂי הַמִּלְחָמָה הַיֹּצְאִים לַצָּבָא וּבֵין כָּל הָעֵדָה". ושם שנים עשר אלף קבלו מחצית, וקרוב לשש מאות אלף את המחצית השנייה. הרי שמצד אחד יש לחיילים שבעורף חשיבות מסוימת, אבל חלקם פחות מחלקם של היוצאים לקרב.

אלא שמשך השנים נתבטל היחס הראוי כלפי תומכי הלחימה, עד שבא דוד המלך וקבע מחדש את מעמדם של תומכי הלחימה. אולם כפי שלמדנו, היושבים על הכלים בימי דוד היו גם הם חיילים קרביים, ולכן גם הם קבלו חלק שווה כלוחמים, ואילו בימי אברהם ומשה, היושבים על הכלים פחות חרפו נפשם, ולכן חלקם היה קטן יותר.

וכמדומה שתפקידם של החיילים העורפיים של ימינו, עוד פחות מתפקידם של היושבים על הכלים בימי אברהם אבינו, מפני שאין שום סיכון בתפקידם, ולכן תפקידם חשוב כתפקידו של מי שמשלם מיסים ומסייע בכך לקיומה ושגשוגה של המדינה, אבל אין להם את המצווה הגדולה שבהגנת העם והארץ. 

ומכל מקום אפשר ללמוד לימינו מקביעתו של דוד המלך, שאין לחלק ולקבוע מדרגות בין החיילים הקרביים לחילותיהם ויחידותיהם, וכן אין לחלק בין החיילים הקרביים ובין תומכי הלחימה בחזית, כדוגמת נהגי המשאיות שמביאים תחמושת לחזית, שכולם שווים בחשיבותם, וכולם יחד נצרכים למלחמה, ויחדיו יחלקו בכבוד לוחמי ישראל. אמנם מי שבפועל נקרא יותר לחרף את נפשו למען כלל ישראל, זוכה למעלה גדולה יותר של מסירות נפש, ולפי גודל ההשקעה גודל השכר (אבות ה, כג).











הרב אליעזר מלמד

· מעט מאורו של 'הדף היומי'

י'-י"ז בחשון: עירובין לח – מד

ברכת שהחיינו על פרי חדש (עירובין מ ע"ב)
המשניות בסוף פרק שלישי, עוסקות בשאלות הקשורות לראש השנה. הגמרא (עירובין מ ע"ב) דנה האם מברכים ברכת שהחיינו בראש השנה וביום כיפור. מחד, ימים אלה באים מזמן לזמן, ומאידך הם אינם נקראים רגלים. המסקנה היא שמברכים. במהלך הדיון, כשרב יהודה נשאל על כך, השיב : "אנא אקרא חדתא נמי אמינא זמן" (=אני מברך אף על דלעת חדשה). בתלמוד ירושלמי (פסחים י, ה), יש דיון דומה, ושם: "אמר רבי תנחומא: ויאות. מי שראה תאינה בכורת, שמא אינו צריך להזכיר זמן?". בכורי תאנה אילו הם  פגות הנשארות על העץ בקצות הענפים במשך חודשי החורף, ומהם מתפתחות בתחילת הקיץ שאחריו התאנות הגדולות והמשובחות ביותר. "כבכורה בטרם קיץ, אשר יראה הרואה אותה, בעודה בכפו יבלענה" (ישעיהו כח, ד).

ר' תנחומא בירך בשעה שראה תאנה חדשה, וכך פירש רש"י את דברי רב יהודה בבבלי: "כשאני רואה דלעת חדשה משנה לשנה אמינא זמן". אך התוס' (ברכות נט ע"ב ד"ה התם) חולקים: "כל פרי חדש כשאכלו מברך שהחיינו, כדאמרינן (עירובין מ ע"ב)". הרא"ש (עירובין כ, י), מציין לפרוש רש"י, אך כותב: "ונהגו העולם לקבוע הברכה בשעה שאוכל ממין חדש". אך גם הרא"ש עצמו (ראש השנה ד, יד) הציע כפשרה בליל ב' של ראש השנה: "וטוב שיקח אדם פרי חדש ויניחנו לפניו ויברך שהחיינו ויהיה דעתו על הפרי ויצא יד ספק".

מתשובת הרשב"א (ח"א סי' רנא), ניתן להבין שהמחלוקת היא מה ייעוד ברכת שהחיינו על פרי חדש. ברכה על הגעת הזמן במעגל עונות השנה בו התחדש פרי זה שוב, או על ההנאה החומרית שיש לאוכל את הפרי המתחדש. על דרך זו מסביר הרב יחיאל מיכל עפשטיין (ערוך השולחן, או"ח סי' רכה, ז), מדוע התחולל מעבר מברכה בשעת ראיה לברכה בשעת אכילה: "בדורות הראשונים שהיו תמימי דרך ושמחו בראית פרי חדש ונתנו בלבם תודה לה' על טובו וחסדו לכל העולם, ולכן היו יכולים לברך על הראיה. מה שאין כן אנחנו אין השמחה ניכרת אצלנו אלא בשעת הנאת הגוף בעת האכילה, ולכן אי אפשר לנו לברך על הראיה".

האם הוא בא לרמוז, שבארץ ישראל, כהנהגתו המפורשת של ר' תנחומא, השמחה בעבודת ה' היא שלמה ותמימה יותר?









הרב יהודה זולדן, מכון לב

לעילוי נשמת מתת רוזנפלד -  אדלר, כנרת מנדל ועוז בן מאיר הי"ד

במלאת 30 להירצחם בצומת גוש עציון בואכה אפרתה על דרך האבות,

בדרכם לעבר ביתם בישובי כרמל ומעון שבדרום הר חברון.

 אף על פי כן – ולמרות הכל

"מאמין בחי העולמים – וזורע!"

דברים לזכרה של מתת, מאת אחיה נצר רוזנפלד.

מתת רוזנפלד – אדלר, שירתה כקצינת תצפיות בנצרים, במשך שנתיים, יום ולילה הגנה בגופה על גוש קטיף ועם ישראל, ולא נמצא מי שיגן עליה, עת כדורי מחבלים השיגוה.

בכוח אישיותה הפכה הקצינה הלוחמת לחברתם המאומצת של תושבי נצרים ופעלה רבות לתמיכה ועידוד בשעות הקשות שלפני הגירוש. לאחר שיחרורה מצה"ל חזרה לגוש קטיף למאבק האחרון לפני העקירה.

בתמונה ניתן לראות את מתת הי"ד נוטעת בחממות גדיד אצל משפחת לברן, שלושה שבועות לפני תחילת הגירוש, חודש לאחר שיחרורה מצה"ל ושבוע אחד בלבד לאחר חתונתה. מתת שתלה באמונה ובתקוה שעוד תזכה להנות ממעשי ידיה. המאמין ה'ריאליסט' יתבונן בתמונה בציניות, ויאמר "הרי גם ככה לא היה סיכוי לגוש, ההחלטה עברה בהצבעת ממשלה ובכנסת. סתם ביזבזו כסף מתוך ניסיון עקר לחכות לנס".

וה'ציניקן' יוסיף שגם הרצח המתועב בצומת גוש עציון התאפשר בהחלטת הממשלה שהתירה למחבלים מעבר חופשי, למרות ההתראות הרבות שהיו על פיגועי ירי.

אבל מי שהכיר את מתת, יכול ללמוד מתמונתה משהו על עשיה מתוך אמונה ומידת הביטחון בה'.

כך הכירוה חברותיה, תלמידיה הרבים בבני עקיבא, פקודיה בצבא שנהו אחריה וכל הרבים שהספיקה ללמד בחייה הקצרים. העשיה מתוך אמונה מול ציניות וספקנות היה האור שהפיצה לכולם.

התמונה מסמלת שני דברים שכבר אינם איתנו, שני חלומות של ציבור חולם ומאמין.

חלומות שטופחו 20 שנה ובתוך 20 דקות נגנזו.

ב-20 דקות הרס הבולדוזר כל בית בגוש קטיף.

וב-20 דקות גוללו את העפר מעל קברה של מתת.

בכל זאת, מתת מעולם לא התחרטה על הזרעים שזרעה. יחד עם אנשי הפלדה מהגוש על אף חרב החורבן שהונחה על הצוואר. מתת יחד עם אנשי הגוש היו ויהיו לנו לעד מופת של עשיה מתוך אמונה וביטחון בה'.

ארץ אל תכסי דמם – ואל יהי מקום לזעקתם.

אחינו יונתן בכלא – עשרים שנה!

עד מתי???

"האם באמת ציפו ממני לאפשר להיסטוריה לחזור על עצמה, ולא לעשות דבר על מנת למנוע אסון מעמנו?" (ממכתבו של פולארד)
אחינו יהונתן פולארד נמק בכלא עשרים שנה בבדידות קשה ובתנאים נוראיים, מפני שמסר נפשו על עם ישראל היושב בציון, ומסר לנו מידע חיוני להצילנו מאויבינו.

מזה עשרים שנה, העם היהודי לא יצא מגדרו כדי לזעוק ולדרוש את שחרורו של יהונתן פולארד, למרות שמדינת ישראל הכירה רשמית (בתשנ"ח) ביהונתן פולארד כסוכן ישראלי שעבד מטעמה, ובמחויבותה ואחריותה כלפיו.

הפקרתו של יהונתן פולארד מהווה פגיעה בערך הערבות ההדדית של עם ישראל, בערך של הכרת-הטוב כלפי מי שפעל למעננו, ובמצווה  הרבה של פדיון שבויים.

לקראת תחילת השנה ה-21 של יהונתן בכלא, אנו פונים בזאת לרבני ישראל, למורים ולמחנכים, להקדיש את שבת פרשת וירא (י"ז חשוון)  לעיסוק בנושא חובנו כלפי יהונתן.

נפעל כולנו כאיש אחד בלב אחד, ונדרוש את שחרורו המיידי של אחינו יהונתן!
הרה"ג אברהם אלקנה שפירא שליט"א, 

הראשון לציון הרה"ג עובדיה יוסף שליט"א, 

הראשון לציון הרה"ג מרדכי אליהו שליט"א, 

הראשון לציון הרב הראשי לישראל הרה"ג שלמה עמאר שליט"א. 

ועוד כששים רבנים.

עשור לרצח ראש הממשלה יצחק רבין ז"ל

בשבוע שעבר התקבל במערכת המכתב הבא:

"...דוקא משום שאני סבור ש'מעט מן האור' , הוא המובחר שבין דפי פרשת השבוע המופצים בבתי הכנסת בישראל, כאב לי שבעתיים העדר כל איזכור – ולו ברמז – של העשור לרצח יצחק רבין ז"ל. על רקע השבר הלאומי בעקבות פינוי גוש קטיף וישובי צפון השומרון, היה מקום להתייחס לתאריך היסטורי כואב ונורא זה. אם היתה פה שגגת סופר, יש מקום לתקן זאת בדף הבא, ואם נעשה הדבר במתכוון יש מקום להבהיר מדוע.

בברכה רבה – אלי ליברמן, משואות יצחק.

אנו מודים לאלי על מכתבו, וסבורים כמותו שציון עשור למעשה הנורא של רצח רבין הינו דבר ראוי ונכון דווקא בעלון כשלנו, שעמדותיו הלאומיות רחוקות מהשקפתו המדינית של רבין בערוב ימיו. אך עם זאת, מן הראוי לציין שיום הזיכרון לרצח רבין נקבע, ואף עוגן בחוק הכנסת, על פי התאריך העברי – י"ב בחשוון, אך משום מה, החלו בשנים האחרונות את טקסי הזיכרון באופן פומבי – כבר בתאריך הנוצרי.

וכך נמשכים והולכים טקסי זיכרון אלה, ימים ושבועות וגורמים לזילות הזיכרון, בבחינת 'כל המוסיף גורע'.

איננו סבורים שעלינו להיגרר אחרי אופנה זו, ולפיכך לא פרסמנו דבר שבוע שעבר, ואנו קוראים לציבור הרחב לתת ביטוי נאות ליום זיכרון זה – בתאריך העברי בלבד.  

ועוד נוסיף ונדגיש: השלילה וההוקעה של הרצח הנתעב, אסור שתהיה קשורה לעמדה פוליטית כל שהיא מימין ומשמאל,  או אף להשקפת עולם באשר למעמד הדמוקרטיה כפי שניסה להציג אץ הדברים נשיא בית המשפט העליון. מגוחך לראות את החומרה שבמעשה הרצח בשל הפגיעה בדמוקרטיה. שכן אף הסבורים שהסכמי אוסלו (שאושרו על חודו של מיציבושי...) או תכנית ההתנתקות (שעמדה בניגוד מוחלט להתחייבויות לבוחרים) חרגו מכל התנהלות דמוקרטית תקינה, צריכים להוקיע בכל תוקף את הרצח הנתעב כשלעצמו, בלי לתלותו בשום ערך פחות מאיסור 'לא תרצח'. זהו לפי מיטב הכרתנו הלקח הגדול שיש לחזור ולשננו בימים קשים אלה.

ודומה שדוקא בעת עקירת היישובים וגירוש המתיישבים , הוכח בעליל שהציבור הציוני הדתי ידע לחרוק שן ולא להרים יד כנגד חייל או שוטר, אפילו נוכח מעשים שפלים – השמים ללעג כללי מוסר ודמוקרטיה תקינה.

הבה נתאמץ להוסיף ולהימנע מכל אלימות, פיזית או מילולית – הפוגעת בזולת שלא כדין, גם בלי צורך לאמץ את 'מורשת רבין'.

"והאמת והשלום – אהבו".

בברכה נאמנה – חנן פורת.

· אורות מן השטח

סדנאות לכתיבה יוצרת  בירושלים

בהנחיית המשורר יורם ניסינוביץ (מעורכי "משיב הרוח")                                                 

בסדנה נתרגל כתיבה ונעלה על הנייר את הסיפור הפנימי תוך עיבודו ושכלולו. 

לנוער- כיתות י'-י"ב  ימי רביעי 18:00-19:30

למבוגרים- ימי רביעי 21:30-20:00

בסיום הסדנאות נוציא חוברת של המשתתפים 
קורס מנחי סדנאות כתיבה בדגש יהודי
במהלך הקורס היחודי יתנסו המשתתפים בהנחיית סדנאות ומשובים

הקורס מיועד לכותבים מתקדמים 

ימי ראשון או שלישי אחת לשבועיים בין השעות 19:00-21:30

הסדנאות יתקיימו בביהמ"ד אלול בירושלים. לפרטים: טל' 054-6440492.
