מסיני ועד קברות התאווה
ר' שמואל עמנואל

פעמיים קראנו בפרשת בהעלותך על נסיעת בני ישראל מהר סיני. 

"ויסעו בני ישראל למסעיהם ממדבר סיני וישכון הענן במדבר פארן" (י', י"ב). 

וכן: "ויסעו מהר ה' דרך שלושת ימים וארון ברית ה' נסע לפניהם דרך שלשת ימים לתור להם מנוחה" (י', ל"ג).

היכן היתה המנוחה ומה אירע שם –  איננו יודעים עדיין, אלא בעקבות תיאור ההתרחשויות הטרגיות במקום החנייה, הכתובות בפרשת "ויהי בנסע הארון... ובנחה יאמר...". פרשה זו מוקפת בנונים הפוכים ונחשבת ספר בפני עצמו.

בגלל הפרדה זו בין היציאה למסע ובין החניה - סמיכותן מוסתרת. 

לא כן בתיאור 'היבש' של סדר המסעות והחניות בפרשת מסעי, כאן נאמר: 
"ויסעו ממדבר סיני ויחנו בקברות התאוה" (ל"ג, ט"ז).

דומני שזהו אחד הפסוקים המצמררים ומזעזעים בתורה! בני ישראל עברו ישר, בלי תחנות ביניים, מהר ה' אל קברות התאוה!

ידועים דברי מדרש "מלמדנו"  (המובאים, בין השאר, ברמב"ן ובתוספות שבת קטז ע"א ד"ה הפורענות) שהנפילה הנוראה התרחשה בגלל שבני ישראל יצאו מהר סיני  "כתינוק הבורח מבית הספר", כיוון שחששו שה' ייתן להם מצוות נוספות.

בירושלמי (תענית פ"ד ה"ה) כתוב משל יותר "מתון": "שאותו היום סרו מאחר ה' כאותן התינוקות הפונים מבית הספר ויוצאים לכפרים לטיול ולשחוק, כך היו פונים מן התורה" (על פי תרגום "פני משה").

לפי הירושלמי לא  ב ר ח ו  מבית הספר אלא  י צ א ו  לכפרים לטיול ולשחוק. אבל דווקא לפי המשל המתון התמיהה על הנפילה הפתאומית והתהומית גדולה עוד יותר.    

תמרור אזהרה
ששת המילים "ויסעו ממדבר סיני ויחנו בקברות התאוה" הן תמרור אזהרה גדול. עם שלם, ובוודאי אדם בודד, יכול לעבור ישר ממדבר סיני לקברות התאווה!  
וכה דברי הרב משה צבי נריה זצ"ל:

"כשמרגישים צורך להתפרקות מעומס רוחניות, משמע שאין דברי תורה ערבים לגוף, משמע שאין טועמים בהם טעם של הנאה חושנית, ממילא מגיעים ל"זכרנו את הדגה". ברור ואין כל ספק שטעם בשר עדיף יותר, בשר עם בצלים ושומים, חריף ומפולפל. כשאנו מסתכלים יפה הננו מבחינים בקריקטורה זו את פרצופנו אנו...   
"אחרי יציאת מצרים, אחרי קריעת ים סוף, אחרי מלחמת עמלק, ואחרי מתן תורה, יכולים לקום ולהתלונן ולהתרעם "מי יאכילנו בשר"! משמע שיש אפשרות כזאת בעולם, שיש כוחות עזים כאלו בפנימיות נפש האדם. אי לכך אל יחשוב אדם, אל יתברך בלבבו לאמור: "אילו הייתי בדורות קדומים, אילו חייתי במחיצתו של פלוני, כי אז... גדול הייתי". הרי לימדתנו תורה, גם בדורות קדומים, אפילו במחיצתו של משה רבנו אב הנביאים, יכולים אנשים להישאר בדרגה נמוכה.

אם אין אדם לוקח את עצמו בידיו, פותח את לבו לקראת הדברים העוברים עליו, מסיק מסקנות מחייבות מכל המאורעות, אפשר להן לתופעות כה מרוממות לחלוף על פניו ולא נודע כי חלפו עליו. 

כך היה, כך הווה, וכך יהיה" ("נר למאור" על פרשיות השבוע, עמ' 331–333).

קברות התאוה  וקברות המצרים

בפרשת מסעי יש פסוק נוסף הנותן מימד עגום לנפילות הנוראות של דור המדבר וגעגועיו החולניים למצרים, בית העבדים.

בתחילת התיאור הארוך של המסעות, לגביו מודגש במיוחד שנכתב על ידי משה על פי ה',  כתוב  פרט קטן, כעין תמונת רקע, ליציאת בני ישראל ממצרים.  פרט שלא מוזכר בתיאור המפורט בפרשת בא. 

"ומצרים מקברים את אשר הכה ה' בהם כל בכור ובאלוהיהם עשה ה' שפטים" (ל"ג, ד').

מדוע כתוב הפרט הזה, הצדדי לכאורה, בתחילת התיאור הארוך של מסעיהם למוצאיהם של בני ישראל במדבר במשך ארבעים שנה?

דומה שהפרט הזה מוזכר כביטוי אירוני על רקע הגעגועים של בני ישראל ל"גן העדן" המצרי ודרישתם החוזרת ונשנית לחזור למצרים, שהועלתה מצאתם ממצרים  ביד רמה עד בואם לערבות מואב מעבר לירדן ירחו. 

הפסוק הזה הוא כעין תמונת רקע המתארת את החוויה האחרונה של בני ישראל במצרים. הוא מספר  שבזיכרון הקולקטיבי  של בני ישראל  נחקקה מצרים כבית קברות ענקי. בכל  מקום שעברו בצאתם מרעמסס ראו המוני אנשים העוסקים בקבורת מתים.  

ברם אף על פי כן, בני ישראל התגעגעו כל השנים  למצרים. "נתנה ראש ונשובה מצרימה!"

ואולי אף יש לראות את הטענה הצינית והחצופה "המבלי אין קברים במצרים?", שאמרו בני ישראל על יד הים, על רקע המראה המרטיט של "ומצרים מקברים", שהתגלה לעיניהם  ימים אחדים לפני כן.   

הרקע של חיבת הארץ של בני יוסף

ספר במדבר, בו כתובות כל "הפורענויות" שהתרחשו אחרי חטא העגל, מסתיים במערכה השנייה של הפרשה המרוממת של  בנות צלפחד. גם אנו נסיים בהערה אישית לפרשה זו. 

במסיבת קבלת פנים למדריכים של "עזרא" מאנגליה, "השלשלת" מהולנד ו"ישורון" מצרפת, שבאו לפני חמישים וחמש שנה לסמינריון ומחנה עבודה בקיבוץ שעלבים, העליתי על נס את חיבת הארץ של בני אפרים ומנשה שבאה לידי ביטוי בעמידתו האמיצה של יהושע בן-נון מול המרגלים מוציאי דיבת הארץ, ובנות צלפחד משבט מנשה שדרשו להתנחל בנחלת אביהן בגלל חיבתן לארץ ישראל, והצבתי את השאלה מדוע לצאצאים של מנשה ואפרים, שגדלו והתחנכו במצרים, היתה חיבת ארץ ישראל יותר גדולה מאשר לצאצאים של בני יעקב שגדלו  בארץ ישראל?

אמרתי שבני יעקב שהיו מושרשים בארץ ישראל חשבו שאין צורך להחדיר לבניהם חיבת ארץ ישראל. לעומתם יוסף הצדיק, שחינך את בניו בגלות מצרים, ידע שהוא חייב להשריש בהם אהבת ארץ ישראל. וכל ערב, לפני שמנשה ואפרים הלכו לישון, סיפר להם על ארץ ישראל וקדושתה. והוספתי שלאור הבנה זו, אנו, בני ארץ ישראל, אולי יכולים ללמוד ממדריכי נוער בתפוצות חינוך לאהבת ארץ ישראל. 

מאז נאמרו דברים אלה עברו שנים רבות, והנה שמחתי לראות לאחרונה שהרב נריה מסביר את הרקע של חיבת הארץ של בנות צלפחד בצורה דומה, בספרו "נר למאור" (עמ' 375-377), וכה מקצת דבריו:

"ידע יוסף ש"הודה בארצו" כי כדי לפתח אצל בניו זיקה לארץ ישראל הוא חייב לגייס את כל הדברים, ולהקדיש זמן ומרץ לדברים אשר בארץ כנען הם טבעיים... כך העניק יוסף אהבה וגעגועים לארץ ישראל בלב ילדיו שבסופו של דבר היתה הרבה יותר עמוקה מההרגשה הטבעית של בני אחיו בארץ כנען.

ואכן הצליח יוסף במשימתו ואפרים ומנשה הגיעו לעומק חיבת הארץ ואף הנחילוה לכל צאצאיהם הבנים והבנות. לכן בזרעו של יוסף מתגלים ומתפרצים הכיסופים לגאולה ולנחלת הארץ, ובנות צלפחד אשר הוכיחו אהבה ללא מצרים לנחלת אבות – הן לנו לתפארת ולתהילה – למדניות, חכמניות ומחבבות את ארץ ישראל".

ובכן יש לנו ללמוד רבות מבני יוסף ובנותיו. "כן מטה בני יוסף דוברים" (במדבר ל"ו, ב') 

ובזכותם – חזק חזק ונתחזק! 
* מדרשיר – מאת חנן פורת

בסוף מאמרו עומד ר' שמואל עמנואל – איש שעלבים – על סוד כוחו של יוסף הצדיק שידע לעורר את הכיסופים לארץ ישראל יותר משאר אחיו בני יעקב, והוריש את הדבקות בארץ ישראל לאפרים ולמנשה בניו, אף על פי – ואולי דווקא – מפני שלא נולדו בה, וחיו כל ימיהם בארץ נכר.

דבקות זו הורישו אפרים ומנשה לצאצאיהם אחריהם ומכוחה זוכה יהושע בן נון מזרע אפרים לכבוש את ארץ כנען, וזוכים בני יוסף ובנות צלפחד לתבוע אחוזת נחלה בארץ ישראל.

***

אין לך בעת החדשה שיר המבטא כה יפה את הגעגועים לארץ ישראל דווקא בארץ נכר – כשירו של מרדכי זעירא – "הודיה".

שיר זה נתחבר בימי מלחמת העולם השנייה כהד קול לגעגועיהם של אנשי הבריגדה בני הארץ שלחמו עם צבאות בנות הברית באירופה כנגד הצורר הנאצי ולבם הומה לשוב ארצה.

מאז נכתב שיר זה עברו כמעט שבעים שנה, אך עדיין הוא מלווה בניגונו צובט הלב את השרויים בארץ נכר ומצפים לשוב ארצה:

"וְהוּא שָׁמוּר בַּלֵּב, זֶה שִׁיר הָרְגָבִים,

וּבְרַחֲבֵי נֵכָר מוֹלֶדֶת יַעַטְפִנוּ

וְרִבְבוֹת אַחַי בָּנַיִךְ הַטּוֹבִים

יַקְשִׁיבוּ לוֹ דּוּמָם וְיִרְגְּעוּ מִמֶנוּ".
הודיה / מרדכי זעירא
לִוִית אוֹתִי, אַרְצִי, בְּלֹבֶן שְׁקֵדִיָה,

בְּזֹהַר חַמָּתֵךְ וּמֶרְחֲבֵי שְׂדוֹתַיִךְ,

וְשִׁיר נָתַתְּ בְּפִי, הוּא שִׁיר הַהוֹדָיָה,

לְהַשְׁמִיעוֹ הַרְחֵק, הַרְחֵק מִגְּבוּלוֹתַיִךְ.

וְהוּא שָׁמוּר בַּלֵּב, זֶה שִׁיר הָרְגָבִים,

וּבְרַחֲבֵי נֵכָר מוֹלֶדֶת יַעַטְפִנוּ
וְרִבְבוֹת אַחַי בָּנַיִךְ הַטּוֹבִים

יַקְשִׁיבוּ לוֹ דּוּמָם וְיִרְגְּעוּ מִמֶנוּ.

וְעֵת נָשׁוּב, אַרְצִי, שְׂבֵעֵי גַּעֲגוּעִים,

צְמֵאִים לְחַתָּמֵךְ, לְשֶׁפַע טוֹבוֹתַיִךְ,

יָחֳזַר לָךְ אָז הַשִּׁיר מִלֵּב בָּנִים גֵּאִים,

וְטוֹב יִהְיֶה לֵצְעֹד בְּרַחֲבֵי שְׂדוֹתַיִךְ.

* לאור ההלכה
קריעה על ערי יהודה
כשם שאדם צריך לקרוע את בגדו בשעה שהוא מתאבל על  אחד מקרובי משפחתו, כך צריך לקרוע את בגדיו על חורבן הארץ שהוא האבל הכללי של עם ישראל. 

שלוש דרגות לחורבן - ערי יהודה, ירושלים ובית המקדש. וכן מובא במסכת מועד קטן (כו, א): "אמר רבי אלעזר: הרואה ערי יהודה בחורבנן, אומר: עָרֵי קָדְשְׁךָ הָיוּ מִדְבָּר, וקורע. ירושלים בחורבנה, אומר: צִיּוֹן מִדְבָּר הָיָתָה יְרוּשָׁלַיִם שְׁמָמָה, וקורע. בית המקדש בחורבנו, אומר: בֵּית קָדְשֵׁנוּ וְתִפְאַרְתֵּנוּ אֲשֶׁר הִלְלוּךָ אֲבֹתֵינוּ הָיָה לִשְׂרֵפַת אֵשׁ וְכָל מַחֲמַדֵּינוּ הָיָה לְחָרְבָּה, וקורע" (הפסוקים מישעיהו ס"ד, ט'-י'). 

כלומר אדם שהיה עולה לארץ ישראל, כשהיה מגיע לאחת מערי יהודה שנחרבו, היה קורע את הקריעה הראשונה. וכשהגיע לירושלים היה קורע בשנית. וכשראה את מקום המקדש היה קורע בשלישית. וכל קריעה היא באורך של טפח (8 ס"מ). וקריעות אלו דינן כדין הקריעות החמורות שקורעים על אב ואם, שאסור לתקן אותם תיקון גמור, אלא שאם ירצה יוכל לתופרם בתפירות שאינן ישרות (שו"ע או"ח תקסא, א-ד).

לאחר שקמה מדינת ישראל, התעוררה שאלה האם עדיין צריך לקרוע על ערי יהודה שתחת שלטון ישראל?

כתב מרן רבי יוסף קארו בספרו 'בית-יוסף' (או"ח תקסא), שלכאורה היה נראה לומר, שאם מתגוררים יהודים בערי יהודה, אין הן נחשבות חריבות ואין לקרוע עליהן. אלא שהסיק לבסוף שהכל תלוי בשלטון, ולכן כל זמן שהשלטון ביד גויים, אף על פי שגרים בערי יהודה יהודים, הרי הן נחשבות חריבות. ולדבריו הסכימו כל האחרונים. וכן כתב בעל ה'משנה-ברורה' (תקסא, ב), שאפילו אם יושבים בהן ישראל, כיוון שהישמעאלים הטורקים מושלים עליהן נקראות חריבות. הרי שהכל תלוי בשלטון, לפיכך משעה שקמה מדינת ישראל, בה' אייר תש"ח, כל הערים שבריבונות מדינת ישראל כבר אינן נחשבות חריבות אלא בנויות. וכך דעת מרן הרב צבי יהודה הכהן קוק זצ"ל, וכך שמעתי שפסק גם הגאון רבי שלמה זלמן אוירבאך זצ"ל.

למרבה הצער לאחר הסכמי אוסלו וחטא מסירת בית לחם לידי הרשות הפלשתינאית, חזרה השאלה להתעורר, האם צריך לקרוע על ראייתה. מצד אחד היא נמסרה לערבים, ומצד שני, יתכן שבזמן שאין קורעים על ירושלים גם אין קורעים על ערי יהודה. ואולי גם מסירתה אינה גמורה, הואיל ומדובר באוטונומיה שתלויה במידה מסוימת בשלטון ישראל. ונראה שאחר מבצע חומת מגן, כבר אין יותר ספק, ואין צורך לקרוע על ראיית בית לחם. ויהי רצון שנחזור במהרה לשלטון מלא בכל רחבי ארץ ישראל.

* לאור הדף היומי / הרב יהודה זולדן

כ"ו תמוז- ג' אב    בבא מציעא  פד- צ

ריש לקיש וחזרה בתשובה (בבא מציעא פד ע"א)

"יום אחד שחה ר' יוחנן בירדן, וראה אותו ריש לקיש וחצה את הירדן אחריו. אמר לו ר' יוחנן: כוחך לתורה. אמר לו ריש לקיש: יופיך ראוי לנשים. אמר לו ר' יוחנן: אם תחזור בך, אתן לך את אחותי שהיא יפה ממני. קבל עליו ריש לקיש. כשרצה לחזור ולהביא את בגדיו, לא היה יכול. קרא ושנה עד שנהיה אדם גדול" (בבא מציעא פד ע"א [מתורגם]). על הליך התשובה שלו מסופר: "בן עזאי אומר: תדע לך כח התשובה. בא וראה מר' שמעון בן לקיש שהיה הוא ושני רעיו בהרים, גוזלין וחומסין כל אשר יעבור עליהם בדרך. מה עשה ר' שמעון? הניח לשני רעיו שודדין בהרים ושב לאלהי אבותיו בכל לבו בצום ובתפילה, והיה משכים ומעריב לבית הכנסת לפני הקב"ה, והיה עוסק בתורה כל ימיו ובמתנות עניים ולא שב על מעשיו הרעים עוד, ונתרצית תשובתו" (פרקי דרבי אליעזר, פרק מב). 

רבנו תם (תוספות ד"ה אי) מדייק מדברי ר' יוחנן אל ריש לקיש- חזור בך: "מתחלה ידע הרבה, אלא שפרק עול תורה ונעשה עם הארץ ועסק בלסטיות. מדקאמר: 'אי הדרת בך' משמע להיות כבתחילה, ולא תפרוק עול תורה מעליך". חזרה בתשובה, היא למקום בו היה בעבר, אותו שפרק  עול תורה ומצוות. 

המהר"ל (נתיבות עולם, נתיב התשובה פרק ב) מסביר ש"גדולה תשובה שמביאה רפואה לעולם" (יומא פו ע"ב), שכל אדם נברא בלא חטא כלל, ושהוא חוזר בתשובה הוא שב לנקודת ההתחלה שלו עצמו ללא חטא, וזו הרפואה לעולם. חזרה בתשובה היא לא מושג יחסי לכל אדם, בהתאם למצבו הרוחני בשלב מוקדם בחייו, אלא היא תואמת לכל אדם מעת לידתו. 

לדברי הרמב"ם (הלכות תעניות ה, א-ב), מטרת ימי הצומות על חורבן בית המקדש נועדו "לעורר הלבבות ולפתוח דרכי התשובה ...שבזכרון דברים אלו נשוב להיטיב". גם כאן, מחשבות והרהורים על סיבות החורבן, והלמידה משם ולדורות, יקדמו את החזרה למצב הראשוני האידיאלי שהמקדש על מקומו, ועם ישראל יושב לבטח בארצו.       

* אור הגנוז / הרב שלום קליין, ראש המכון התורני אור עציון
שמחה והלל בידיעת ה'

"וּמִקְנֶה רַב הָיָה לִבְנֵי רְאוּבֵן וְלִבְנֵי גָד עָצוּם מְאֹד וַיִּרְאוּ אֶת אֶרֶץ יַעְזֵר וְאֶת אֶרֶץ גִּלְעָד וְהִנֵּה הַמָּקוֹם מְקוֹם מִקְנֶה" (במדבר ל"ב, א').

שפת אמת - שנה תרמו

במדרש ומקנה רב כו' ג' מתנות כו' אל יתהלל חכם (ירמיה ט, כב) כו'. פי' שדורש שהיה להם קנין באלה הנכסים יותר מדאי. לכן נקרא בכתוב ומקנה רב וכמ"ש רש"י ז"ל שעשו מטפל עיקר. דבודאי זה העושר שייך להם. אך כתיב אל יתהלל שלא יהי' עיקר השמחה מאלה הדברים כמ"ש חז"ל חסידים ראשונים עשו תורתן קבע ומלאכתן עראי לכן עיקר השמחה בזאת יתהלל כו' השכל וידוע כו'. וממילא אלו ואלו נתקיימו בידן ועל זה כתיב באלה חפצתי. ומצד זה יכול להתהלל שיש לו מנוחה לידע את ה'.

המדרש (במד"ר כב) עומד בהרחבה על שלושה כישרונות חשובים, ובלשון המדרש "מתנות", שניתנו לבני האדם: החכמה הגבורה והעושר. מי שנתברך באחת מהמתנות יכול ליהנות ממנה, וליטול "חמדת כל העולם", אם יראה אותה כמתנת שמים וכבאה מוכח התורה. אולם אם יראה אותה כקניין פרטי בלעדי, היא תאבד. 

בהמשך מזכיר המדרש את בני גד וראובן "שהיו עשירים והיה להם מקנה גדול וחבבו את ממונם...  לפיכך גלו תחלה מכל השבטים". התייחסות בני גד וראובן אל ממונם, הביאה לכך שגלו לפני שבטי ישראל האחרים.

ויש לשאול: מה הפגם המהותי בכך שחבבו ממונם, ומהיכן הדבר מוכח?

בסיפור המעשה נאמר: "ומקנה רב היה לבני ראובן ולבני גד", ומפרש רבנו השפת אמת, שהקניין שלהם בנכסים היה רב מידי (מקנה מלשון קניין), הם העריכו יותר מידי את נכסיהם החומריים. יש מקום להערכת הנכסים אולם אסור, שהם יהיו בעלי הערך הגבוה ביותר. התורה והערכים הרוחניים הם העיקר, ומכוח התורה מתברך הממון שהוא הטפל.

זו גם משמעות דברי רש"י כאן. בפירושו לדברי בני גד וראובן מציין רש"י (כאן ל"ב, ט"ז ד"ה נבנה)  שבני ראובן וגד "חסו על ממונם יותר מבניהם ובנותיהם". גידול הבנים והבנות הוא עניין רוחני וחשיבותו עצומה, אולם הם הפכו את היוצרות, והקדימו את הצורך החומרי בבניית גדרות צאן למקנה.

הדרך הנכונה היא דרכם של החסידים הראשונים המוזכרים בגמרא בברכות (לה, ב). הם עשו את תורתם קבע משום שראו בה את העיקר, בעוד שמלאכתם החומרית היתה עראית וטפלה.

על יסוד הנחות אלה מפרש השפת אמת את הפסוק מירמיה (פ"ט כ"ב-כ"ג): "כֹּה אָמַר ה' אַל יִתְהַלֵּל חָכָם בְּחָכְמָתוֹ וְאַל יִתְהַלֵּל הַגִּבּוֹר בִּגְבוּרָתוֹ אַל יִתְהַלֵּל עָשִׁיר בְּעָשְׁרוֹ: כִּי אִם בְּזֹאת יִתְהַלֵּל הַמִּתְהַלֵּל הַשְׂכֵּל וְיָדֹעַ אוֹתִי"... האדם צריך לשמוח בדבר המרכזי והחשוב ביותר, והוא התורה. גם אם ניחן האדם בכישרון מסוים לא בזה תהיה עיקר שמחתו (הלל מלשון שמחה). עיקר שמחתו של האדם במידת החיבור שלו אל בורא העולם. את הקשר שלו אל התורה "השכל וידוע אותי", צריך הוא לשים בראש מאווייו ועל ראש שמחתו.   

* לאור ההפטרה / הרב אליהו מאלי, ראש ישיבת שירת משה, יפו

נִכְתָּם עֲוֹנֵךְ?

"כִּי אִם תְּכַבְּסִי בַּנֶּתֶר וְתַרְבִּי לָךְ בֹּרִית נִכְתָּם עֲוֹנֵךְ לְפָנַי נְאֻם אֲדֹנָי א-לוהים". (ירמיה ב', כ"ב)
ייאוש פסימיות וחוסר תקווה נשקפים אלינו מדברי ירמיהו בהפטרת שבת זו.

ואנו שואלים: האין תקווה? האם אין אפשרות של תשובה?

זאת ועוד, ירמיהו בעצמו אומר בנבואה הבאה כי יש אפשרות לתקן: "כַּבְּסִי מֵרָעָה לִבֵּךְ יְרוּשָׁלַם לְמַעַן תִּוָּשֵׁעִי עַד מָתַי תָּלִין בְּקִרְבֵּךְ מַחְשְׁבוֹת אוֹנֵךְ" (ירמיהו ד' יד)!
ניתן לומר כי על עוון מסוים אין אפשרות תשובה ועל עוונות אחרים יש אפשרות תיקון. ניתן גם לומר כי על עוונות ישראל אין סליחה ללא עונש, אך עם עונש יש מחילה (רד"ק שם).

חז"ל אף הקשו סתירת שני פסוקים אלו, ואמרו כי גזר דין שיש עמו שבועה, אינו נקרע. ושאין עמו שבועה נקרע (ראש השנה י"ח, א').

אך נראה לומר כי יש לעתים מצבים ששתי האמירות נכונות כאחד. 

לעתים המצב כה מסובך ונמוך עד כי ההסתכלות הפשוטה אומרת: "אין תקווה". אך המאמין המתבונן לעומק העומקים, יאמר באומץ: "יש תקווה". הוא גם זה שיצליח לתקן!

לעתים יש מצב כה ירוד עד כי כל ניסיון תיקון חיצוני על ידי ייסורים וניסיונות לא יוכל לשנותו. אך אם יחליט האדם לקחת את גורלו בידו, במאמץ אדירים יחלץ עצמו מבור תחתיות ויעלה לגובה שאין כמוהו.

אפשר שהדברים מדויקים בפשט הפסוקים. בנבואה הראשונה נאמר: "אִם תְּכַבְּסִי בַּנֶּתֶר וְתַרְבִּי לָךְ בֹּרִית..." השימוש באמצעי ניקוי חיצוניים לא יועיל! בעוד שבנבואה השנייה אומר הנביא: "כַּבְּסִי מֵרָעָה לִבֵּךְ יְרוּשָׁלַם לְמַעַן תִּוָּשֵׁעִי... ". מוזכר תהליך ההתנקות – "כבסי", אך לא מוזכרים אמצעים חיצוניים, בורית ונתר, הפועלים את הניקוי. זאת מפני שכאן מדובר על תהליך אחר. כאן מנקה האדם את לבו מחטאיו על ידי תשובה פנימית עמוקה. על כן הישועה אפשרית, ולפיכך מדגיש הכתוב: כבסי מרעה לבך – לא בגדיך, כדרך שאומר הנביא יואל בעת קריאתו לתשובת אמת: "וקרעו לבבכם ואל בגדיכם" (יואל ב', י"ג).
הרמב"ם כותב: "ארבעה ועשרים דברים מעכבין את התשובה: ארבעה מהן עון גדול, והעושה אחד מהן אין הקב"ה מספיק בידו לעשות תשובה לפי גודל חטאו. ואלו הן ... ומהן חמשה דברים הנועלים דרכי התשובה בפני עושיהן. ואלו הן ... (רמב"ם תשובה ד' א'-ב').

למרות זאת בסוף הפרק כותב הרמב"ם: "כל אלו הדברים וכיוצא בהן, אף על פי שמעכבין את התשובה, אין מונעין אותה. אלא אם עשה אדם תשובה מהן, הרי זה בעל תשובה ויש לו חלק לעולם הבא (רמב"ם שם ו').
מוסיף ואומר הרב קוק: אדם שהצליח לחזור בתשובה מעבירות חמורות שבדרך כלל אין עליהם תשובה, מדרגתו גדולה יותר מבעל תשובה רגיל!

"... וכשם שבמקום שבעלי תשובה עומדים שם, אין צדיקים גמורים יכולים לעמוד, כן במקום שבעלי תשובה, ששבו אף על פי שבידם דברים המעכבים את התשובה - עומדים, אין בעלי תשובה פשוטים יכולים לעמוד שם. שכן הם [בעלי תשובה הרגילים] נחשבים לגבי אותם בעלי התשובה, שבאו לשוב ובידם הדברים המעכבים את התשובה, כמו צדיקים גמורים לגבי בעלי תשובה" (שמונה קבצים, קובץ ב' אות נ"ט).
* מוסר וחברה / הרב יהודה זולדן
גיבוי חברתי פסול לקצין בכיר שסרח

נטילת אחריות, אימון ויושר, אילו הם תנאים בסיסיים של מפקד בצבא. ככל שדרגותיו גבוהות יותר, רמת הציפיות ממנו להתנהגות מוסרית וישרה רק עולה. יתכן שמדובר על קצין מצטיין מבחינה צבאית, שהוביל בעבר ובהצלחה רבה מבצעים מורכבים, ואת זאת איש לא ייקח ממנו. אבל בכל זאת, גם בתור אבא זהו חוסר אחריות לתת לילד בן 14 לנהוג בטרקטורון, גם אם לא קרה לו דבר, מה גם שהבן גרם נזק לרכוש. הטעות השנייה היא ניסיון לדווח דיווח מטעה ו"לטייח" את שאירע. על דברים כאלה מעיפים מקורסי פיקוד בצבא. 

התמיהה היותר גדולה היא על תגובתם של קציני צבא בכירים אחרים בעבר ובהווה. בולטת לעין התייחסותם לחומרת העונש והפגיעה הכלכלית בו (פגיעה בפנסיה), וקולם כמעט ולא נשמע על המעשה עצמו. על העונש האומנם הוא מידתי בהתאם לעבירה, אפשר לדון, אך הנזק התדמיתי שנגרם לצה"ל מתגובות הקצינים האחרים הוא חמור. מחד הצבא מחנך ליושר ואמינות, ומאידך כשמדובר במישהו שיש אינטרס ועניין לקדמו, אזי אי דיווח אמת נחשב לעבירה קלה של מה בכך. זהו מסר כפול, שיש לו מחיר שלילי. 

קורה שאדם טועה בשיקול דעת ובהתנהלות, אלא שהוא מודה בטעות, ומתקן להבא וברצינות רבה את מעשיו, ואף אחרים ילמדו ממנו איך מתקנים את מה שמקלקלים. " 'נאום דוד בן ישי ונאום הגבר הוקם על' (שמואל ב' כ"ג, א') - נאום דוד בן ישי, שהקים עולה של תשובה" (מועד קטן טז ע"ב). נטילת אחריות ודיווח אמת על מה שקרה, היה יכול לייקר את מעמדו של הקצין והצבא כולו. אך כשמתחולל תהליך הפוך, והחוטא מקבל תמיכה שאיננה עוסקת בהפקת הלקחים מהמעשה הפגום והעבירה שהוא עשה, אלא רק בניסיון לחלץ אותו מהצרה אליה הוא נקלע, אזי התמיכה החברתית מסוג זה רק פוגעת בו ובאמינות הצבא. 

אם היינו שומעים מפי אותו קצין בכיר ביטויים ברורים של הכרה בכישלונו האישי ובקשת סליחה ומחילה על העבר וקבלה לעתיד, אפשר שהיה ניתן להקל בעונשו ולהשאירו על כנו. כפי שנהגו ישראל בבעלי תשובה גמורים. אך כל עוד עומד הקצין הבכיר על דעתו שאין לפטרו ופונה לערכאות משפטיות יש למצות עמו את כל חומר הדין - דווקא בשל מעמדו הרם.
* אורה של ירושלים / רעות אודם, מדרשת "ראשית ירושלים"
'קוצים' ו'שושנים' – בית הכנסת של הקראים
"ואחר כך הופיעו אנשים ממזרח וממערב והוסיפו דבקות בדת ובחקירת התורה וידיעתה. שמו מגמת פניהם לשבת בירושלים ועזבו רכושם וביתם ומאסו בעולם הזה והם נמצאים בירושלים עד שיבואו בעקבותיהם השארית... ואלו הם השושנים".
באמצע המאה השמינית למניין טעותם, קם בגלות העם אשר בבבל ענן בן דוד וכפר בתורת משה שנמסרה בעל פה מפי הגבורה וקרב את הכתוב בלבד. מאמיניו הטועים כונו "קראים" על שום היותם בני-מקרא בלבד.

ראשוני העדה קמו ועלו ציון כמעט מאה שנים לאחר מכן ומצאו להם למושב חלקת קרקע ברובע היהודים בירושלים, עירו של מקום. הללו, שמו להם למטרה לנהוג אבלות על חורבן בת ציון ועשו זאת מתוך עוני מרוד, הסתגפות, צומות והנזרות מאכילת בשר ושתיית יין. נוהג זה שפשט בקרבם הפכם ל"אבלי ציון" על שום הצער הרב שהפך לנדבך חשוב באורח חייהם ועל שום העיר - מרכזם הרוחני.

מקום תפילתם לאל כל חי עמד נחבא בבטן האדמה אל מול בית הכנסת "תפארת ישראל" לעדת החסידים בירושלים. עשרות משפחות מנתה קהילת המתפללים שירדה לשאת תפילה ולקרוא לריבון עולם ממעמקים. לעתים, חרמות ונידויים הוטלו על חבריה בהוראת ראשי הקהילה היהודית השכנים. ויכוחים הלכתיים עלו והחריפו בחוצות ירושלים עד כדי עירוב השלטון המוסלמי העריץ.

"שושנים" קראו לעצמם בני העדה הקראית, לעומתם יהודי ההלכה היו ה"קוצים" שיש להישמר מפניהם. אשר לבד מהחרמות מנעו מהם פתיחת אטליז לשחיטת בהמות ועופות כמו גם עסוק בממכר וקניין ביתר חנויותיהם הפזורות בשוק ברחוב היהודים בימי מועד שחלו על פי ההלכה היהודית. רק צו איסור מאת הח'ליף שניתן בשנת תשפ"ד (1024) מנע את המשך החרמות.

מקדש המעט של קהילת הקראים מיועד לבני העדה בלבד. זר לא יקרב פנימה. כל שכן אישה, על שום טומאתה. צמד ארונות קודש השעונים על המזרח בקירות, הבמה וכסאות המתפללים מוגנים על ידי קיר זכוכית המאפשר להביט אל תוך המקום ממוזיאון הקראים הסמוך. מניין אין בו, בבית כנסת זה. גזירה שגזרו חכמי ירושלים במאה שעברה מרחפת מעל תקרת הבית ואינה מאפשרת כינוס בעשרה. את מתיהם קוברים ה"שושנים" בבית חיים מיוחד. רחוק מקבורת העם היהודי על הר הזיתים ועדיין חלק מעיר המתים הסוגרת את ירושלים מכל עבריה. על מצוקי גיא בן הינום המשקיפים אל חומת העיר העתיקה ניצב לבדו בית הקברות הקראי. מעט קברים, ישנים וחדשים. ממתינים לישועה. 

לפרטים אודות סיורי ימי חמישי ופעילויות משפחה ירושלמית: 02-6264488
* אורות מן השטח

סוד האות סמ"ך

הרצאתו של הרב שמואל יניב, מחבר ספרי הצפונות בתורה על סוד האות סמ"ך, תתקיים אי"ה ביום שלישי כ"ט תמוז (21.7) בשעה 20:30 בדיוק, בבית הכנסת היכל יהודה, בן סרוק 13, תל אביב [ליד פינת ארלוזורוב-אבן גבירול]. לפרטים נוספים: 03-6919210
היכונו היכונו ל'כנס המקדש'!
שאלתם את עצמכם פעם, למה אנחנו רוצים בית מקדש? למה אנחנו מתגעגעים? מה זה בית מקדש? מה אפשר לעשות בשביל הבית?
על התשובות האלה ואחרות נעסוק בכנס לנוער ה-3 שיתקיים בעז"ה היום שלישי כ"ט תמוז (לפני סיבוב שערים) בשעה 13:30, באולם ישיבת הכותל.
בתוכנית: הרב ישראל אריאל, הרב יהושע שפירא, גרשון בר כוכבא, מרדכי פרסוף, הרב זאביק הראל וחלוקות 'ערכה לשגריר המקדש'. 
הכניסה בחינם!! נשמח לראות אתכם - מכון המקדש.
לפרטים נוספים: noar.mikdash@gmail.com או בטלפון 02-6264545
מתנחמים בסיבוב השערים 
"כל המתאבל על ירושלים זוכה ורואה בבניינה". בעיצומם של ימי "בין המצרים", נעלה ונבוא לירושלים עיר הקודש, לסיבוב שערים גדול סביב הר הבית ומקום המקדש החרב, ביום שלישי כ"ט בתמוז, ערב ראש חודש מנחם-אב. ובזכות הצפייה והדרישה לציון - נזכה בע"ה לראות בנחמה. היציאה בשעה 19:00 מרחבת הכותל.

* טיפות אור/ בעריכת שמעון הד

אמת/ יצחק שחר

מִתּוֹךְ שֶׁאֲנִי מַרְבֶּה לִקְרֹא 

שִׁירָה, אֲנִי נִמְלָא בִּכְאֵב 

הָעֲנָוָה. 

הַכֹּל כְּבָר נִכְתַּב. 

כִּמְשֻׁתָּק הַתָּר בִּמְחָטִים 

אַחַר תְּחוּשָׁה בְּרַגְלָיו 

אֲנִי מוֹלִיךְ חֹד עִפָּרוֹן 

לְאֹרֶך שׁוּרוֹת רֵיקוֹת 

מֵאַהֲבָה.
...........................................................

פתאום קם אדם בבוקר ופוקח עיניו לרווחה. חפץ הוא לתת את חותמו, את מילותיו שלו, בעולם הגדול שמסביב.

לכל כיוון אפשרי שולח הוא את קרני ראייתו, ומקום פנוי, חלקה קטנה שתוקדש אך לו- אַיִן. כל השדות קצורים, כבושים זה מכבר בידי זרים.

כאב הענווה ממלא את ישותו, פורט ניגון עצוב בחדרי לבבו. והניגון הולך וחודר, הולך ומתפשט. לוחש לו בשלווה- "האהבה, התחושה אותה אתה מחפש- נמצאת עמוק בתוכך".

ופתאום קם אדם חדש ומוצא מרחבי שירה, מרחבי אהבה אדירים, בעולמו הקטן- גדול. חוד עפרונו מתחדד ומילותיו נשפכות כאור זורח על פני העולם, על פני הדף הקורץ למולו בחדווה.


לתגובות והשתתפות בפינה: shimonhed@gmail.com

...........................................................

על המשורר:

יצחק שחר, בן 35, נשוי +3. 
מתגורר בקיבוץ מצובה, עוסק כפועל יצור. 
כותב מזה כשש שנים, השתתף באנתולוגית שירה "מעגלים כתומים" בהוצאת פרדס, מזה כארבע שנים מנחה סדנאות כתיבה וקריאה באתר היצירה "ביכורים".

* על סדר היום / חנן פורת

"הַאֶבְכֶּה בַּחֹדֶשׁ הַחֲמִשִׁי?"

בזמן האחרון נשמעים קולות רמים במחנה הציוני-דתי, לביטול הצומות שקיבלו עליהם ישראל כזכר לחורבן, מלבד אולי תשעה באב שבו חרב בית מקדשנו.

לאמיתו של דבר הועלתה סוגית ביטול הצומות כבר בראשית ימי הבית השני בשעה שהחל להיבנות היכל ה', ובספר זכריה מסופר על משלחת נכבדה שבאה אל הכוהנים והנביאים ובפיהם השאלה הנוקבת: "הַאֶבְכֶּה בַּחֹדֶשׁ הַחֲמִשִׁי הִנָּזֵר כַּאֲשֶׁר עָשִׂיתִי זֶה כַּמֶּה שָׁנִים?" (זכריה ז', ג').

התשובה שבפי הנביא זכריה טעונה ומורכבת ובסיומה הוא מבשר ואומר לימים יבואו: 

"כֹּה אָמַר ה' צְבָ-אוֹת: צוֹם הָרְבִיעִי (י"ז בתמוז) וְצוֹם הַחֲמִישִׁי (תשעה באב) וְצוֹם הַשְּׁבִיעִי (צום גדליה) וְצוֹם הָעֲשִׂירִי (עשרה בטבת) יִהְיֶה לְבֵית יְהוּדָה לְשָׂשׂוֹן וּלְשִׂמְחָה וּלְמֹעֲדִים טוֹבִים - וְהָאֱמֶת וְהַשָּׁלוֹם אֱהָבוּ" (שם ח', י"ח).

גם בימי שיבת ציון השלישית – בדורנו אנו – שבה ועלתה השאלה: האם להוסיף ולצום זכר לחורבן או שמא קיבוץ הגלויות ותקומת עם ישראל בארצו – מחייבת התייחסות שונה מן היסוד.

כך דרך משל כותב יואב שורק, רעי וידידי, בעלון החביב והיקר "עולם קטן":

"הגענו לימות המשיח: אנו כבר מזמן לא במה שספרות ההלכה מכנה "העולם הזה" אלא במה שמכונה באותם מקורות "ימות המשיח". מצב הצבירה של עם ישראל השתנה ואנו נמצאים במציאות חדשה המחייבת לא רק ביטול הצומות אלא סדרה ארוכה של שינויים..."

ואני בעוניי קורא דברים נחרצים אלה ומשפשף עיני בתימהון:

האומנם סבור יואב שורק שמן הראוי שנהפוך דרך משל את יום תשעה באב ליום ששון ושמחה בזמן שבית המקדש חרב, ועל גביו נמצא שיקוץ משומם?

האומנם טחו עיניו מלראות עד כמה רחוקים אנו מ"ימות המשיח" שבהם נכון הר בית ה' בראש ההרים – ונהרו אליו כל הגויים והעולם שרוי בשלום ושלווה – לא ישא גוי אל גוי חרב ולא ילמדו עוד מלחמה?

הן גם הרמב"ם הסבור "שאין בין העולם הזה לימות המשיח אלא שעבוד מלכויות בלבד" כולל במושג זה שידוד מערכות שלם בעם ובעולם כמתואר בסוף הלכות מלכים:

"מלך המשיח עתיד לעמוד ולהחזיר מלכות בית דוד ליושנה הממשלה הראשונה ובונה מקדש ומקבץ נדחי ישראל וחוזרים כל המשפטים בימיו כשהיו קודם... ובאותו הזמן לא יהיה שם רעב ולא מלחמה ולא קנאה ולא תחרות... ולא יהיה עסק כל העולם אלא לדעת את ה' בלבד..."

ובכן, האם יעלה על הדעת להתיימר ולומר ברצינות שמצויים אנו בעידן מעין זה המתואר בדברי הרמב"ם?

מורי ורבותי! הן לא תחשדו בי שאיני רואה את אור הגאולה המפציע ועולה בדורנו קמעא קמעא. מודה אני בכל לב לה' יתברך שזיכני, עם כל בני דורי לחוות את תקומת המדינה בתש"ח, ולשמוע את קול השופר בהר הבית במלחמת ששת הימים.

מכוח אמונה זו שבנו ועלינו לאחר מלחמת ששת הימים לבנות את מפעל ההתיישבות הגדול במרחבי יש"ע והגולן, כשבלבנו הומה הקול המבשר ואומר לרחל אמנו – "ושבו בנים לגבולם".

אך תמיד ידענו מכוח הדרכתו של הראי"ה קוק ובנו ממשיך דרכו הרצי"ה – שלא לטשטש את ההבחנה בין אתחלתא דגאולה לבין הגאולה השלמה.

עד אני לשמחתו האדירה של הרצי"ה בשעה שאמר הלל ביום העצמאות ובד בבד עם כך לבכיו המר בי"ז בתמוז ובתשעה באב. ומי שקורא את תיאורו קורע הלב של ר' שמעון סטרליץ על תיקון חצות שהיה נוהג הראי"ה קוק לערוך יוכל להבין כיצד נשמות גדולות וטהורות אלה ידעו לשמוח מכל הלב על אור הגאולה ההולך הלוך ואור ולכאוב – דווקא משום כך – על שעדיין חסרים אנו מקדש, מלכות ונבואה! ו"על אלה אני בוכיה"...

ובשולי הדברים אוסיף:

גם הניסיון ל'צמצם' את ימי הצום ולהשאיר כ'זכר לחורבן' רק את יום תשעה באב, אינו עומד במבחן המקור ההלכתי במסכת ראש השנה (י"ח ע"ב) שעליו נסמכים 'המקילים'.

הגמרא שם אכן קובעת שבתקופה שבה "אין שמד ואין שלום – רצו מתענים לא רצו אין מתענים" – אך כבר קבעו הראשונים שכל ישראל קבלו עליה – צומות אלה כחובה – והרי הם בכלל "רצו מתענים". וכך נפסק בשולחן ערוך ובמשנה ברורה.

אלא שעל הלכה זו, הרווחת מאז חורבן בית שני משיבים 'המקילים', שבימינו לאחר תקומת המדינה מצויים אנו במצב של "שלום" – המוגדר בפי רש"י בסוגיה שם: "שאין יד הגויים תקיפה על ישראל" ובמצב זה אין מקום לצום כלל.

טיעון זה שמעתי לפני כארבעים שנה, מפיו של פרופ' אפרים אלימך אורבך ז"ל שייסד לאחר מלחמת ששת הימים תנועה בשם "יהדות של תורה", ובמסגרת הופעותיו מטעם תנועה זו הגיע אלינו לכפר עציון, לפני ימי בין המצרים, וביקש ללמדנו שלאחר הניצחון הגדול במלחמת ששת הימים ש"אין עוד יד גויים תקיפה על ישראל" ויש לבטל את צום י"ז בתמוז.

באותו מעמד ביקשתי את רשות הדיבור ואמרתי לו שלפי מיטב הכרתי אין דבריו הולמים את פשט הסוגיה, והוספתי והבהרתי:

הן הגמרא אומרת שבזמן שיש שלום יהיו כל הצומות ובהם גם תשעה באב – לששון ולשמחה ולמועדים טובים, ועתה הגע בעצמך: האם יעלה על הדעת שבזמן שבית המקדש חרב, אפילו אם אין יד גויים תקיפה, יהיה תשעה באב לששון ולשמחה?

לפיכך מפרשים ר' חננאל, הרמב"ן והריטב"א את המונח "שלום" כביטוי למציאות שבה בנוי המקדש. ואף לדעת רש"י ההגדרה "שאין יד גויים תקיפה על ישראל" הינה שלב נוסף על בניין בית המקדש, ומגמתה לציין שבזמן שיד גויים תקיפה על ישראל אפילו בשעה שבית המקדש בנוי אין מקום לששון ולשמחה.

על דברים אלה נותר פרופ' אורבך ללא מענה ורק שב ואמר שמכל מקום גם אם נאמר שאנו מצויים במצב "שאין שלום ואין שמד" הרי אם אין רוצים – אין מתענים, ואנחנו איננו רוצים...

שנים רבות הרהרתי ביני לבין עצמי ודנתי ביני לבין חברי בוויכוח זה שהתחולל לפני ארבעים שנה, ופעם, בעיצומו של צום י"ז בתמוז, אמרתי לחברים מקשיבים: אבל אנחנו כן רוצים להתענות, ודווקא בעידן של "אתחלתא דגאולה", כדי לבטא את הציפייה היוקדת לגאולה השלמה לה נזכה במהרה בימינו.

ובאותה שעה צפה ועלתה לנגד עיני תמונת חדר המדרגות של מו"ר נזיר א-לוהים, ר' דוד הכהן זצ"ל, ושם בין אופניים זרוקים ומתקני כביסה, היו חרותות באותיות גדולות המילים המרטיטות "כל המתאבל על ירושלים – זוכה ורואה בשמחה".

כמה יפות היו מילים אלה לנזיר שכל ימיו יקד בציפייה לגאולה השלמה וכמה יפות הן לבירור הסוגיה בה אנו עוסקים עתה:

אכן כן, אחי ורעי: כל המתאבל על ירושלים – ומקפיד בכל הצומות כהלכתן כדי לבטא את כאבו על  החורבן, 

הוא שיזכה לראות ולשמוח בכל לבו בעת הבניין.

* דבר העורך / מרים הופמן
התנועה להחייאת התאריך העברי

כל מי שהיה חשוף לכלי התקשורת השונים בשבועות האחרונים לא יכול היה להתחמק ממתקפת הפרסום וקידום המכירות של שלל פסטיבלי הקיץ הקרבים ובאים. אירועים משמחים הפונים לכ-ל שוחרי התרבות הישראליים. את פסטיבל הקולנוע בירושלים ב9 ביולי ואת המכביה הי"ח ב13 בו, שנפתחו השבוע בקול תרועה, קידמו פרסומים צבעוניים במיוחד שהבטיחו קומדיה מצחיקה ואירוע ססגוני. אך נקודה מרכזית מנעה הצטרפותם לחגיגות של לא מעט חובבי תרבות וספורט, נקודה שהייתה נמנעת אילו היו מארגני האירועים הנ"ל פועלים על פי חוק, ומצרפים אל הפרסומים גם את התאריך העברי שבהם הם חלים. הרי אם הכותרות היו מבטיחות קומדיה חגיגית בי"ז בתמוז (ה9 ביולי) ואירוע ספורט ססגוני בימי בין המצרים (ה13 ביולי), לא אחד ולא שניים בקרב הקהל השוחר ואולי גם בין מחלקי התקציבים היו מתעוררים לשגיאה התרבותית הקשה שנעשתה כאן.
גם אם נאמר כי בעידן הגלובלי והאלקטרוני שאנו חיים בו, תפסו לוחות השנה הבינלאומיים את מקומם של הלוחות המקומיים, וכי בפני קובעי העתים והפסטיבלים היו מונחים רק יומנים מאותגרי עברית יהודית, הרי שגם לימוד זכות זה הופך לחלק מכתב האשמה גדול יותר היוצא מתוך העיסוק הפרטני בפסטיבל זה או אחר והופך לדיון על התרבות הישראלית המוצעת לרבים, מקורותיה ויסודותיה. ולא משנה אם מדובר בהדרה תרבותית מכוונת או רק מתוך הזנחה (אם נצמד לאפשרות הנעימה יותר מבין השתיים) של הקהל האמוני מהאג'נדה התרבותית הכללית. הדרה זו הדרה, והתעלמות מלוח השנה העברי היא התעלמות שקיימת לאורך כל השנה אצל קובעי סדר היום התרבותי בארץ. כשקובעים תוכניות 'דגל' לשעות ולימים בהם ברור כי צופים שומרי מסורת לא יוכלו לצפות, כשבונים תכניות אמנותיות שנויות במחלוקת כחלק בלתי נפרד מאירועים האמורים להיות 'מדורת השבט', כשמתייחסים לכל טרוניה בנושא כהפרעה וככפייה למהלך התקין של ה 'נאורות התרבותית',כל זה אולי מציל אותנו מהיחשפות לעוד תכנים רדודים מבית היוצר של תוכניות המציאות למיניהם אבל לא עונה על השאלה- היכן המחויבות ליצירה שתדבר גם אלינו? שהרי גם אנו מממנים את תקציבי התרבות הממשלתיים והעירוניים.

עוד בשנת תרצ"ד כתב ברל כצנלסון, הוגה הדעות של תנועת העבודה, את מאמרו 'חורבן ותלישות' בו נדהם מהעבודה כי מדריכי 'מחנות העולים' קבעו טיול ביום ט' באב : "מה ערכה ומה פרייה של תנועת שחרור שאין עמה שורשיות ויש עמה שכחה, אשר תחת לטפח ולהעמיק בקרב נושאיה את הרגשת המקור ואת ידיעת המקורות, היא מטשטשת את זיכרון נקודת המוצא ומקצצת בנימין, אשר דרכן יונקת התנועה את לשדה? כלום היינו עוד מסוגלים כיום הזה לתנועת-תקומה לולא היה עם ישראל שומר בליבו בקשיות עורף קדושה את זכר החורבן? לולא היה מייחד בזיכרונו ובהרגשתו ובהליכות – חייו את יום החורבן מכל הימים? זהו כוחו של הסמל החיוני המגובש והמפרה בקורות עם."
שיח האידאות נדם מאז בקרב האחראים על הדיון התרבותי בישראל, דבר שמתבטא גם במחיקת הלוח העברי מסדר היום. אך אסור לתת לדברים לחמוק ולהעלם בתוך מלחמות פוליטיות- זהו סימפטום לבריחה עמוקה ומהותית יותר מהמחויבות לתודעה יהודית, וזהו נגע שרק מתפשט ולא יעלם לבדו.

חלק מתהליך ההתעוררות לתודעה תרבותית יהודית-ישראלית שכזו,הוא הקריאה להחייאת התאריך העברי.בכל הזדמנות להיות מודעים למיקום על הרצף, לא רק בראשי חודשים וחגים אלא גם כחלק מובנה בתוך היום יום השוטף - על השיקים, על המסמכים הרשמיים וגם על כאלו שלא. ולא לוותר על מציאת ביטויים תרבותיים ואמנותיים לתקופות השנה העברית - להפוך את ימי בין המצרים לימי זיכרון רלבנטיים עבור כלל הציבור, ולהביא את בשורת 'בין הזמנים' גם לבימות המופעים.
