* נקודת אור בפרשה / חנן פורת
"כי קרוב אליך הדבר מאוד"

פרשת הברכה והקללה הנפרשת לפנינו בהרחבה בפרשת כי תבוא, מסתיימת באקורד נורא של גלות ושעבוד שלאחריהם אין לכאורה תקומה:

"וֶהֱפִיצְךָ ה' בְּכָל הָעַמִּים מִקְצֵה הָאָרֶץ וְעַד קְצֵה הָאָרֶץ...

וְהִתְמַכַּרְתֶּם שָׁם לְאֹיְבֶיךָ לַעֲבָדִים וְלִשְׁפָחוֹת וְאֵין קֹנֶה" (דברים כ"ח, ס"ד-ס"ח). 

ולא עוד אלא שבהגיענו למילים החותמות פסוקים אלה:

"אֵלֶּה דִבְרֵי הַבְּרִית אֲשֶׁר צִוָּה ה' אֶת מֹשֶׁה

לִכְרֹת אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בְּאֶרֶץ מוֹאָב

מִלְּבַד הַבְּרִית אֲשֶׁר כָּרַת אִתָּם בְּחֹרֵב" (ס"ט).

לבנו נחמץ בקרבנו ואנו שואלים בכאב האם תמו דברי הברית הזאת ויכול להיות מצב שבו יידון עם ישראל לנצח להיות נתון לשעבוד ולמשיסה בעמים?

אכן היו מאנשי אומות העולם ובעיקר המאמינים בנצרות ובאסלאם שהרחיבו פיהם ואמרו שעם ישראל אין לו עוד תקווה וגורלו להיות עם נרדף עד עולם. ואפילו בקרב עם ישראל המפוזר והמפורד בין העמים, עלו לא אחת רגעים של תחושת ייאוש. נאמנים עלינו דבריו קורעי הלב של רבי יהודה הלוי, בשעה שהוא מתאר את דמותו של החסיד העומד בתפילה ולפתע תוקפים אותו תחושות של ייאוש והשטן לוחש באוזניו: "התחיינה העצמות האלה"? (כוזרי מאמר ג' י"א) היינו: האם יש עוד תקווה לעם ישראל בגלותו?!

אך למרות דברי הייאוש החותמים את פרשת התוכחה, עומדים אנו ותמהים כיצד ייתכן הדבר שלא תהא לעם תקומה? הן בברית הראשונה המצוינת כאן במילים:

"מִלְּבַד הַבְּרִית אֲשֶׁר כָּרַת אִתָּם בְּחֹרֵב", 

אומרת התורה במפורש:

"וְאַף גַּם זֹאת בִּהְיוֹתָם בְּאֶרֶץ אֹיְבֵיהֶם 

לֹא מְאַסְתִּים וְלֹא גְעַלְתִּים לְכַלֹּתָם

לְהָפֵר בְּרִיתִי אִתָּם כִּי אֲנִי ה' אֱ-לֹהֵיהֶם.

וְזָכַרְתִּי לָהֶם בְּרִית רִאשֹׁנִים 

אֲשֶׁר הוֹצֵאתִי אֹתָם מֵאֶרֶץ מִצְרַיִם לְעֵינֵי הַגּוֹיִם

לִהְיוֹת לָהֶם לֵאלֹהִים אֲנִי ה' " (ויקרא כ"ו, מ"ד-מ"ה).

אמנם התורה אינה מציינת מה משמעות זיכרון זה ומה בשורה בפיו, אך ברור שבשורת נחמה היא זו ולא בשורת ייאוש.

ומעבר לכל אלה אנו שואלים היכן בשורת הגאולה אליה נכסף עם ישראל בכל שנות גלותו והיכן בשורת "ותחזנה עינינו בשובך לציון ברחמים" הנחתמת בתפילת ההודיה: "ברוך אתה ה' המחזיר שכינתו לציון".

הדרך מפרשת התוכחה לפרשת התשובה והגאולה

הסבור שפרשת התוכחה מסתיימת ב"אֵלֶּה דִבְרֵי הַבְּרִית" שבפרשת כי תבוא – שוגה  מן היסוד. המפתח להבנת המקום שבו נחתמת פרשת התוכחה אינו מצוי בפרשת כי תבוא אלא בפרשת נצבים, הנפתחת במילים (ל', א'-ג'): 

"וְהָיָה כִי יָבֹאוּ עָלֶיךָ כָּל הַדְּבָרִים הָאֵלֶּה

הַבְּרָכָה וְהַקְּלָלָה אֲשֶׁר נָתַתִּי לְפָנֶיךָ

וַהֲשֵׁבֹתָ אֶל לְבָבֶךָ בְּכָל הַגּוֹיִם 

אֲשֶׁר הִדִּיחֲךָ ה' אֱ-לֹהֶיךָ שָׁמָּה.

וְשַׁבְתָּ עַד ה' אֱ-לֹהֶיךָ, וְשָׁמַעְתָּ בְקֹלוֹ...

וְשָׁב ה' אֱ-לֹהֶיךָ אֶת שְׁבוּתְךָ וְרִחֲמֶךָ

וְשָׁב וְקִבֶּצְךָ מִכָּל הָעַמִּים 

אֲשֶׁר הֱפִיצְךָ ה' אֱ-לֹהֶיךָ שָׁמָּה".

אין ספק שפרשת התשובה והגאולה שלפנינו היא המשך ישיר לפרשת הברכה והקללה, ואילו לא היה הכתוב מפריד ביניהם לא היינו חשים כלל בכך והיינו יכולים לקראם ברצף. ואולם דווקא תובנה זו מאירה את כל פרשת הברכה והקללה באור חדש ונוסכת בנו אמונה ותקווה, מעוררת בנו כמיהה גדולה: מדוע דחתה התורה את פרשה זו לפרשת נצבים והפרידה ביניהן באמצעות שתי פרשיות שבתווך... עד שכמעט פרחה נשמתנו...

אפשר שהתשובה לשאלה זו נעוצה בתחום הפסיכולוגי. אילו היתה באה בשורת הגאולה בצמוד לפרשת התוכחה היה אומר האדם לעצמו: אמנם מרה היא התוכחה אבל בשורת הגאולה בוא תבוא, ואין מקום לדאגה כה רבה.

על כן באה התורה לחדד את המחיר הנורא הכרוך בפרשת הקללה ואת אלפי השנים של גלות וייסורים העתידים לרבוץ הן על העם והן על הארץ עד שתבוא הגאולה.

דבר זה בא לידי ביטוי בשתי הפרשיות שבתווך. האחת בסוף פרשת כי תבוא, שבה מציין משה שבכל ארבעים שנות המדבר לא זכו ישראל לשמוע ולהפנים את דברי הברית חרף המסות הגדולות אשר ראו עיניהם (כ"ט, ב'), כדברי הכתוב: "וְלֹא נָתַן ה' לָכֶם לֵב לָדַעַת וְעֵינַיִם לִרְאוֹת וְאָזְנַיִם לִשְׁמֹעַ עַד הַיּוֹם הַזֶּה" (ג'). והוא מצפה ותובע שמכאן ואילך עם כניסתם לארץ תשתנה מציאות זו:

"וּשְׁמַרְתֶּם אֶת דִּבְרֵי הַבְּרִית הַזֹּאת וַעֲשִׂיתֶם אֹתָם

לְמַעַן תַּשְׂכִּילוּ אֵת כָּל אֲשֶׁר תַּעֲשׂוּן" (ח').

גם הפרשייה השנייה, הפותחת במילים: 

"אַתֶּם נִצָּבִים הַיּוֹם כֻּלְּכֶם לִפְנֵי ה' אֱ-לֹהֵיכֶם...",

אינה פרשה חדשה ונפרדת אלא הינה חלק ממעמד הברכה והקללה לה היה שותף העם כולו במגמה להעצים את הברית והאלה ולהבהיר את גורלו של המתייחס אליה בזלזול ומתברך בלבבו לאמור: "שָׁלוֹם יִהְיֶה לִּי כִּי בִּשְׁרִרוּת לִבִּי אֵלֵךְ לְמַעַן סְפוֹת הָרָוָה אֶת הַצְּמֵאָה" (כ"ט, י"ח).

משה מדגיש כי שרירות לב זו סופה להביא לקיום דברי הקללה שבפרשת התוכחה, ואף להתגלגל לאלפי שנות ייסורים "כְּכֹל אָלוֹת הַבְּרִית הַכְּתוּבָה בְּסֵפֶר הַתּוֹרָה הַזֶּה" (כ"ט, כ'). ולא עוד אלא שהקללה עתידה לרבוץ בעטיו של חטא העם גם על הארץ, אשר תהפוך לשממה "כְּמַהְפֵּכַת סְדֹם וַעֲמֹרָה... אֲשֶׁר הָפַךְ ה' בְּאַפּוֹ וּבַחֲמָתוֹ" (כ"ב). או אז יבין העם כולו מה מחירה הנורא של הפרת הברית וכיצד מביאה היא לחורבן הארץ והשלכתו מעל אדמתו אלפי שנים:

"וַיִּתְּשֵׁם ה' מֵעַל אַדְמָתָם בְּאַף וּבְחֵמָה וּבְקֶצֶף גָּדוֹל
וַיַּשְׁלִכֵם אֶל אֶרֶץ אַחֶרֶת כַּיּוֹם הַזֶּה" (כ"ז).

רק לאחר שיפנים העם את הדברים עד תום ויבין כי גם אם "הַנִּסְתָּרֹת לַה' אֱ-לֹהֵינוּ" ויש דברים שהינם גבוהים מהשגתו, הנה עיקר הדבר גלוי תלוי בו, והוא מודגש בנקודות המעטרות את המשך הפסוק: "וְהַנִּגְלֹת לָנוּ וּלְבָנֵינוּ עַד עוֹלָם לַעֲשׂוֹת אֶת כָּל דִּבְרֵי הַתּוֹרָה הַזֹּאת" (כ"ח).

רק עתה משהגענו להבנת עומק המשבר והחורבן והפנמנו את המחויבות שלנו להיות שותפים בתשובה ובגאולה, יכולה התורה לבשר לנו כי פרשה זו אף על פי שהיא תתמהמה – בוא תבוא ועוד תחזינה עינינו בשוב ה' ציון.

...ואם אין עושים תשובה – אין נגאלין?

ובמעמקים אפשר שנסתר טעם נוסף להפרדה שבין פרשת הברכה והקללה לפרשת התשובה והגאולה.

פרשת הברכה והקללה תלויה ועומדת בהתנהגותו של עם ישראל לטוב ולרע:

"וְהָיָה אִם שָׁמוֹעַ תִּשְׁמַע בְּקוֹל ה' אֱ-לֹהֶיךָ...

וּבָאוּ עָלֶיךָ כָּל הַבְּרָכוֹת הָאֵלֶּה וְהִשִּׂיגֻךָ..." (כ"ח, א'-ב').

"וְהָיָה אִם לֹא תִשְׁמַע בְּקוֹל ה' אֱ-לֹהֶיךָ...

וּבָאוּ עָלֶיךָ כָּל הַקְּלָלוֹת הָאֵלֶּה וְהִשִּׂיגוּךָ" (ט"ו).

אך לעומת זאת פרשת התשובה והגאולה מספרת כעובדה קיימת העתידה להתחולל באחרית הימים ללא תלות בבחירתו החופשית של העם. 

אמנם בסוגיה זו נחלקו רבי אליעזר ורבי יהושע בשלהי מסכת סנהדרין (צ"ז ע"ב):

"רבי אליעזר אומר: אם ישראל עושים תשובה נגאלין אם לאו אין נגאלין".

ולעומתו קורא רבי יהושע:

"אם אין עושים תשובה אין נגאלין?! אלא הקב"ה מעמיד עליהם מלך שגזרתו קשה כהמן וישראל עושים תשובה ומחזירן למוטב".

אך מחלוקת זו מסתיימת בהכרעה ברורה כדברי רבי יהושע, והגמרא מצינת "ושתק רבי אליעזר" בבחינת שתיקה כהודאה.

ואכן הכרעה ברורה זו כי קיבוץ גלויות גם "אם יהיה נדחך בקצה השמים" בוא יבוא, ותשובת העם לא-לוהיו גם אם נראית כמציאות בלתי אפשרית – לא בשמים היא ולא מעבר לים, והיא קרובה לאדם ולעם יותר ממה שנדמה לו:

"כִּי קָרוֹב אֵלֶיךָ הַדָּבָר מְאֹד

בְּפִיךָ וּבִלְבָבְךָ לַעֲשֹׂתוֹ" (דברים ל', י"ד).

אך אף על פי כן ולמרות הכל, בבואנו לחתום את פרשת התשובה והגאולה שאת שלביה הכבירים אנו רואים לנגד עינינו בקיבוץ הגלויות ותקומת העם בארצו בדורות האחרונים, עלינו לזכור כי גאולה זו כרוכה כשלהבת בגחלת בפרשת התשובה של העם לא-לוהיו.

תשובה זו עצמה עשויה להתגלות בחסד וברחמים ועלולה לבוא רק לאחר משברים וייסורים כדברי רבי יהושע על מלך קשה כהמן (...אחמדינז'אד) המאיים להשמידם.

סוגיה טעונה זו ממשיכה לעמוד אפוא במרכז הווייתנו גם בשעה שאנו יודעים בוודאות שדבר אחד מנבואות הגאולה לא ישובו ריקם. השאלה הגדולה היא האם יבואו הדברים בחסד וברחמים או חלילה מתוך צרות וייסורים. האם בזמן קצר, בבחינת "זכו - אחישנה" או בעיכובים לשנים ארוכות, בבחינת "לא זכו - בעתה".

ומעל לכל, האם יהיה העם שותף בגאולתו ולא תהיה לו כ"נהמא דכיסופא" – לחם של חסד שאינו ראוי לו, או שגם בעת הגאולה יישארו כמזכרת עוון דברי התוכחה החותמים את נבואת יחזקאל על גאולה שאינה באה בזכות העם (ל"ו, ל"ב):

"לֹא לְמַעַנְכֶם אֲנִי עֹשֶׂה נְאֻם ה' א-לוהים 

יִוָּדַע לָכֶם בּוֹשׁוּ וְהִכָּלְמוּ מִדַּרְכֵיכֶם בֵּית יִשְׂרָאֵל".

שלושה היבטים אלה הניצבים בפנינו בדרכנו לגאולה שלמה, אין מגמתם להחליש את רוחנו חלילה, אדרבה מגמתם להציב בפנינו את האתגר שעלינו ליטול חלק בו, אם רצוננו להיות שותפים בהבאת הגאולה השלמה, כדברי הבשורה (ויקרא רבה כ"ז):

"עתידה בת קול להיות מפוצצת ראשי ההרים ואומרת:

כל מי שפעל עם א-ל יבוא ויטול שכרו".

"לא בשמים היא"

וכנגד קטני האמונה הסבורים שכל מהלך התשובה והגאולה איננו בידינו אלא בידי שמים ועלינו לצפות לו באופן פסיבי – באה התורה ומבהירה בפרשה מיוחדת, החותמת את מסכת התשובה והגאולה:

"כִּי הַמִּצְוָה הַזֹּאת אֲשֶׁר אָנֹכִי מְצַוְּךָ הַיּוֹם

לֹא נִפְלֵאת הִוא מִמְּךָ וְלֹא רְחֹקָה הִוא.

לֹא בַשָּׁמַיִם הִוא לֵאמֹר:

מִי יַעֲלֶה לָּנוּ הַשָּׁמַיְמָה וְיִקָּחֶהָ לָּנוּ וְיַשְׁמִעֵנוּ אֹתָהּ וְנַעֲשֶׂנָּה. 

וְלֹא מֵעֵבֶר לַיָּם הִוא לֵאמֹר:

מִי יַעֲבָר לָנוּ אֶל עֵבֶר הַיָּם וְיִקָּחֶהָ לָּנוּ וְיַשְׁמִעֵנוּ אֹתָהּ וְנַעֲשֶׂנָּה.

כִּי קָרוֹב אֵלֶיךָ הַדָּבָר מְאֹד

בְּפִיךָ וּבִלְבָבְךָ לַעֲשֹׂתוֹ" (דברים ל', י"א-י"ד)
פרשייה זו שנאמרה, על פי פשוטו של מקרא, על מצות התשובה, כדברי הרמב"ן על אתר - באה להדגיש כי דווקא מפני שעל פניה נראית היא משימה בלתי אפשרית הרי קרובה היא אליו מאוד. 

אלא שבהקשר זה מדגישה התורה דבר שהוא המפתח לכל, ובו נחתום ברוח דבריו של רבי יצחק במסכת עירובין (נ"ד ע"א):

"אמר רבי יצחק: אימתי 'קרוב אליך הדבר מאד' בזמן שבפיך ובלבבך לעשותו".

רבי יצחק איננו מפרש אפוא פסוק זה רק כהבטחה אלא כתביעה מחייבת. 

לדעת רבי יצחק אסור לחיות באשליה, כי די ברצון טוב לתשובה ולגאולה וממילא הכל יתהפך לטובה, שהרי "מחשבה טובה - הקב"ה מצרפה למעשה"... ואין צורך להתאמץ.

אכן פעמים שמבקש אדם לעשות מצוה ונאנס ולא עשאה, או אז ורק אז הקב"ה מצרפה למעשה. אבל בזמן שביד האדם לעשות, והוא מסתפק במחשבה בלבד, אין זו "מחשבה טובה" כלל, אלא מחשבת הבל.

התורה מדגישה אפוא: אימתי "קרוב אליך הדבר מאד", כשפיך ולבך שווים ו"לא יהיה אחד בפה ואחד בלב אלא תוכו כברו והעניין שבלב הוא הדבר שבפה" (רמב"ם, הלכות דעות ב, ו). אך גם בכך לא די! העיקר: שיהיו שניהם הפה והלב יחדיו מכוונים להגשמה הלכה למעשה: "בְּפִיךָ וּבִלְבָבְךָ לַעֲשֹׂתוֹ".

רק אם יהיו לאדם ולעם הלב, הפה והמעשה מקשה אחת, 

או אז יזכו לגלות את הסוד:

"כִּי קָרוֹב אֵלֶיךָ הַדָּבָר מְאֹד".
* נקודת אור במזמור / חנן פורת

תהילים פרק מ"ו

"נָהָר פְּלָגָיו יְשַׂמְּחוּ עִיר אֱ-לֹהִים"

מזמור מ"ו הינו מן הגדולים והנשגבים שבכל ספר תהילים, והוא חוזה ברוח קודש את העתיד להתחולל בעת גאולת ישראל באחרית הימים. 

אמנם אפשר שהרקע לכתיבתו נוגע למפלת סנחריב לפני שערי ירושלים, שהרי באותה שעה גאתה הציפייה להפוך את מאבק סנחריב למלחמת גוג ומגוג ואת חזקיה מלך יהודה למשיח, אלא שכדברי חכמים במסכת סנהדרין לא מילא חזקיה את הציפיות שתלו בו ולא אמר לפניו יתברך שירה. ולפיכך נדחתה בשורת הגאולה לימות המשיח.

אך מכל מקום, אותן נבואות נשגבות על גאולת ישראל שנאמרו על ידו ישעיהו באותם ימים, לא ישובו ריקם, וביטוי מיוחד להן נמצא גם במזמור שלפנינו.

על הפרק כולו נסוכים צלילים מז'וריים של עוז ואמונה גם בעת צרה, כלשון הכתוב:

"אֱ-לֹהִים לָנוּ מַחֲסֶה וָעֹז    

עֶזְרָה בְצָרוֹת נִמְצָא מְאֹד" (ב').

אלא שכאן מפתיע אותנו הכתוב בתיאור הרים המתמוטטים בלב ימים ונהרות שוטפים, כדברי הכתוב:

"עַל כֵּן לֹא נִירָא בְּהָמִיר אָרֶץ

וּבְמוֹט הָרִים בְּלֵב יַמִּים.
יֶהֱמוּ יֶחְמְרוּ מֵימָיו

יִרְעֲשׁוּ הָרִים בְּגַאֲוָתוֹ סֶלָה" (ג'-ד').

ולא עוד אלא שאותם מים סוערים הופכים לנהרות סובבים בעיר א-לוהים ובמקום לעורר חרדה משמחים הם אותה, כדברי הכתוב:

"נָהָר פְּלָגָיו יְשַׂמְּחוּ עִיר אֱ-לֹהִים

קְדֹשׁ מִשְׁכְּנֵי עֶלְיוֹן" (ה').

מה טיבם של נהרות אלה ומאימתי בכלל ניתן לדבר על פלגי מים בירושלים בשעה שאין בה ולו נהר קטן אחד?!

והנה המעמיק במקרא יגלה שחזון זה על מעיינות ונהרות, העתידים לצאת מירושלים, מופיעים בנבואות אחרית הימים של יחזקאל, יואל וזכריה.

יואל קורא: 

"וּמַעְיָן מִבֵּית ה' יֵצֵא וְהִשְׁקָה אֶת נַחַל הַשִּׁטִּים" (יואל ד', י"ח).

ובפרקי המקדש השלישי שבספר יחזקאל, אנו מוצאים פרק שלם העוסק במים היוצאים מבית ה' ויורדים אל ים המלח להביא לו רפואה וברכה. 

פרק זה פותח במילים:

"וַיְשִׁבֵנִי אֶל פֶּתַח הַבַּיִת וְהִנֵּה מַיִם יֹצְאִים מִתַּחַת מִפְתַּן הַבַּיִת קָדִימָה..." (מ"ז, א'),

ומוסיף לתאר כיצד גואים המים היוצאים מן המקדש בדרכם לים המלח, והופכים ל"נַחַל אֲשֶׁר לֹא יֵעָבֵר" (מ"ז, ה'), עד אשר בבואם לים המלח משקים אותו ממימי המקדש ומברכים אותו בעצי פרי ענפים:

"וְהָיָה פִרְיוֹ לְמַאֲכָל וְעָלֵהוּ לִתְרוּפָה" (מ"ז, י"ב).

ומקור שלישי מוצאים אנו בנבואות אחרית הימים שבזכריה, ובהם נאמר:

"וְהָיָה בַּיּוֹם הַהוּא יֵצְאוּ מַיִם חַיִּים מִירוּשָׁלִַם

חֶצְיָם אֶל הַיָּם הַקַּדְמוֹנִי

וְחֶצְיָם אֶל הַיָּם הָאַחֲרוֹן  

בַּקַּיִץ וּבָחֹרֶף יִהְיֶה" (י"ד, ח').

והיא חותמת באחד הפסוקים הנשגבים שבהם אנו מסיימים את תפילתנו:

"וְהָיָה ה' לְמֶלֶךְ עַל כָּל הָאָרֶץ

בַּיּוֹם הַהוּא יִהְיֶה ה' אֶחָד וּשְׁמוֹ אֶחָד" (ט').

ללמדנו על הקשר שבין המים החיים היוצאים מירושלים לבין מלכותו של ריבון העולמים, ששמו עתיד להתגלות באחרית הימים לכל העמים ובכל מציאות החיים.

אין ספק אפוא שמזמור מ"ו בתהילים מבטא בדרכו המיוחדת את חזון אחרית הימים, שבו לא רק תתחוללנה מהפכות מחרידות לב, אלא גם ייחשף הנהר הנסתר, בשעה שיהמו גויים וימוטו ממלכות ותתגלה ברכתו, אם במשמעות הפשוטה של פריון ושפע ואם במשמעות העמוקה של מים חיים - מי תורה ואמונה, היוצאים מירושלים ומביאים ברכה לעולם כולו, כלשון הכתוב:

"כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלִָם" (ישעיה ב', ג').

ובהקשר זה הבה נדלה עוד פנינת אור יקרה, הנובעת מפלגי ירושלים:

הפסוק מציין:

"נָהָר פְּלָגָיו יְשַׂמְּחוּ עִיר אֱ-לֹהִים

קְדֹשׁ מִשְׁכְּנֵי עֶלְיוֹן".

לכאורה עיקר השמחה היא שמחת הערבה שהפכה לגן פורח וים המלח שהפך לגן חיים, ומדוע מדגיש המקרא דווקא את שמחת עיר הא-לוהים?

דומה שמבקש הכתוב להאיר את היסוד העמוק הנוגע לשורש ההוויה:

"יותר ממה שהעגל רוצה לינוק - הפרה רוצה להניק".

דהיינו: יותר משנכסף העולם לדבוק בה' יתברך – נכסף ריבון העולמים להשפיע ולחיות באור פניו את עולמו.

ולפיכך נהר פלגיו של ריבון העולמים המחייה את עולמו, משמחים בראש וראשונה את ירושלים עיר הא-לוהים, אשר עמה מקור חיים ובאורה נראה אור.

אכן חלקו השני של המזמור (ט'-י"ב) מלמד אותנו שהדרך אל הנהר העליון העתיד לשמח בגליו עולם ומלואו, כרוכה במשברים ובמלחמות והיא מחייבת השבתת מלחמות ושבירת קשתות גויים המכוונות כנגד ישראל:

"מַשְׁבִּית מִלְחָמוֹת עַד קְצֵה הָאָרֶץ
קֶשֶׁת יְשַׁבֵּר וְקִצֵּץ חֲנִית

עֲגָלוֹת יִשְׂרֹף בָּאֵשׁ" (י').

אך אותה רוח של עוז וגבורה, השורה על פרק זה מראשיתו ועד סופו, באה לידי ביטוי במעין סיסמת קרב, החוזרת פעמיים בפרק זה:

"ה' צְבָאוֹת עִמָּנוּ מִשְׂגָּב לָנוּ אֱלֹהֵי יַעֲקֹב סֶלָה".

ולפיכך לא בכדי קבע רבי יוחנן בירושלמי (ברכות פ"ה ה"א):

"אמר רבי יוחנן:

לעולם אל יהי פסוק זה זז מפיך".

* לאור הדף היומי / הרב יהודה זולדן

כ"ה באלול - ב' בתשרי    עבודה זרה כא-כז

כיבוש יחיד וכיבוש רבים (עבודה זרה כא ע"א)
על מנת להחיל את חובת המצוות התלויות בארץ על מקום בארץ ישראל, אפילו בתוך גבולות הארץ המובטחת, צריך שהכיבוש ייעשה מדעת רוב ישראל. כך כותב הרמב"ם (הלכות תרומות א, ב): "ארץ ישראל האמורה בכל מקום היא בארצות שכיבשן מלך ישראל או נביא מדעת רוב ישראל וזהו הנקרא כיבוש רבים". כך גם יהיה אם יכבשו מקום בחוץ לארץ לאחר כיבוש כל הארץ המובטחת, כדברי הרמב"ם (הלכות מלכים ה, ו): "כל הארצות שכובשין ישראל במלך על פי בית דין, הרי זה כבוש רבים והרי היא כארץ ישראל שכבש יהושע לכל דבר. והוא שכבשו אחר כבוש כל ארץ ישראל האמורה בתורה". 

הרמב"ם הוא כנראה זה שטבע את המושג: "כיבוש רבים", הצד האחר של המושג: "כיבוש יחיד" המופיע בסוגייתנו. "כיבוש רבים" במובן זה שהרבים, רוב עם ישראל, תמכו בכך. הסמכות להוציא למלחמה נתונה בידי ההנהגה, למלחמת מצוה – המלך לבדו, ולמלחמת רשות – מלך עם סנהדרין ואורים ותומים, אך אם אין תמיכה של רוב העם במלחמה, הכיבוש ייקרא כיבוש יחיד. 
כך יש להסביר את רש"י בסוגייתנו: "סוריא – ארם צובה וסמוכה לארץ ישראל, וכיבשה דוד וחיברה לקדושת ארץ ישראל, שלא על פי הדבור, ובלא ששים ריבוא. וקרי ליה כיבוש יחיד". אין הכונה ששישים רבוא אנשים צריכים להשתתף בפועל במלחמה, "שהרי כרכים רבים מארץ ישראל לא כבשום כל ישראל אלא מקצתם" (ר"ן, עבודה זרה ו ע"ב ברי"ף). אלא שנדרשת תמיכה של העם. רש"י ציין מספר זה מאחר שזהו הגרעין המרכזי של עם ישראל. תוספות (ד"ה כיבוש) ציין את התנאי שכל זה רק לאחר שכובשים את כל ארץ ישראל, כאמור בספרי פרשת עקב (פרשה נא): "כשכבש דוד ארם נהרים וארם צובה אמר לו הקב"ה: סמוך לפלטין שלך לא כבשת, ואתה הולך ומכבש חוצה לארץ? שנאמר: 'ואת היבוסי יושב ירושלים לא הורישו' (שופטים א, כא)". יש לחזק את האחיזה בתוך הארץ והיכן שעדין לא כבשנו לפני שהולכים לכבוש מחוץ לגבולות הארץ. 
* לאור המשפט העברי / הרב בניהו ברונר

וְשַׁבְתָּ עַד ה' אֱלֹהֶיךָ וְשָׁמַעְתָּ בְקֹלוֹ
בפרשת ניצבים אנו לומדים על מצות התשובה. לדעת הרמב"ן הפרשה עוסקת גם בתשובת היחיד ועליה אומר משה רבנו: "כִּי הַמִּצְוָה הַזֹּאת אֲשֶׁר אָנֹכִי מְצַוְּךָ הַיּוֹם לֹא נִפְלֵאת הִוא מִמְּךָ וְלֹא רְחֹקָה הִוא", למרות שמצוה זו בידינו - יש ללמוד כיצד לעשותה.

כיצד חוזרים בתשובה על עוון גזל? בתורה נאמר במפורש: "וְהֵשִׁיב אֶת הַגְּזֵלָה אֲשֶׁר גָּזָל אוֹ אֶת הָעֹשֶׁק אֲשֶׁר עָשָׁק אוֹ אֶת הַפִּקָּדוֹן אֲשֶׁר הָפְקַד אִתּוֹ אוֹ אֶת הָאֲבֵדָה אֲשֶׁר מָצָא" (ויקרא ה', כ"ג), הגנב והגזלן חייבים להחזיר את הגנבה והגזלה (שו"ע חו"מ ש"ס א) הטור מוסיף שבית דין כופים אותם להשיב את הגזלה כמו כל כפיה לקיים מצוה עד שיקיים ואפילו "עד שתצא נפשו". הפוסקים כתבו שאין מברכים על מצות השבת גזילה כיוון שהיא מצוה הבאה על ידי עבירה.

פוסק הרמב"ם (תשובה ב' ט) "עבירות שבין אדם לחברו כגון החובל את חברו... או גוזלו וכיוצא בהן אינו נמחל לו לעולם עד שיתן לחברו מה שהוא חייב לו וירצהו, אף על פי שהחזיר לו ממון שהוא חייב לו צריך לרצותו ולשאול ממנו שימחול לו",לא די שאדם יחזיר לחברו מה שחייב לו הוא צריך לרצות את חבירו. במשנה (ב"ק ח' ז) דין זה מופיע לגבי חובל בחברו, הרמב"ם סובר שהדין קיים בכל סוגי הנזקים שאדם עושה לחברו. וכך כתב בספר החינוך (מצוה שס"ד) שבכל עבירה שבממון צריך וידוי וגם ריצוי חברו חוץ מהשבת הממון.

הטור (חו"מ ל"ד) הביא את דברי הרמב"ם שגנב או גזלן אף על פי שהחזירו את הממון, אינם כשרים לעדות עד שיעשו תשובה וכך פסק בשו"ע (ז). הטור שאל מדוע אינם כשרים לעדות אחרי שהחזירו את הממון, לכן הוא מבדיל בין החזירו בכפייה על ידי בית דין שצריכים לעשות תשובה כדי להכשיר עצמם לעדות ובין החזירו את הממון מרצונם שדי בכך. בהגהות "אמרי ברוך" על השו"ע תמה על הטור שהרי גם אם החזירו מרצון עדיין יש צער, וצריך לרצות את הנגזל. לכן הוא מחלק בין גזלן המחזיר את גוף הגזלה שלא צריך לרצות את חברו לבין גזלן שאיבד את הגזלה ומחזיר את דמיה שצריך לרצות הנגזל. זה חידוש כיוון שלכאורה קיים צער בשני המקרים. בספר "אמרי בינה" (עדות לא) כתב שאם מחזיר את הגזלה עצמה מתקן את האיסור, וכן אם משלם את שוויה מרצונו, אבל אם משלם על ידי כפיית בית דין עדיין הלאו של "לא תגזול" נשאר עד שיירצה את חברו. בכל אופן נראה שאם הנגזל לא ידע שגזלו ממנו, די להחזיר לו את הגזילה ולא קיימת חובה לרצות אותו. 
בספר חסידים (תקצ"ח) כתב שאם הגזלן רוצה לצאת ידי שמים צריך להחזיר לנגזל גם מה שהיה יכול להרוויח בממון הגזלה וגם צער פיצוי על הצער שנגרם לו, זה משתנה מאדם לאדם, וזה לשונו: "אם באותו יום שגזל השיב, אין להוסיף יותר עליו, ואם לא השיב באותו יום או שבוע או באותו חודש או יותר, צריך להוסיף על הגזילה כפי מה שהיה מרויח מעת שחסרו עד שהשיב לו. ויאמר אותו אדם לפי מה שיודע לשער אותו עסק ואותו האיש, כמה היה יודע להרויח באותו גזל מן עת שנחסר עד שהשיב. ולבד מזה יחשוב הצער, אע"פ שכל זה לא הצריכתו תורה, אבל לצאת ידי שמים צריך לחשוב הצער, שהרי החובל חייב בחמשה ובושת היא עצבון, כך בכאן ידע כמה צער לנגזל, כי יש אדם שיש לו מאה ליטרין ואינו חושש בליטרא שגזלו, ויש אדם שיש לו אלף ומצטער על שלקח לו באותה ליטרא, מאותו שיש לו הרבה מעט יותר ממנו. ויש שיש לו מעט ואם לוקח ממנו מצטער הוא בחסרון מאכלהו ומשקהו, כי קודם שגזלו ממנו היה אוכל ושותה ומעדן ולובש, ועתה חסר ומצטער. כל זה צריך לחשוב הגזלן צער שגורם לו ולכל הנסמכים עליו, וחסרון העידונים שגרם להם, לתת להם כפי מה שגורם, ולפי הנגזלים, כמו שאמרו הכל לפי המבייש והמתבייש. וגם לקבל דין בגופו, אם חודש או שני חדשים יתענה, כמנין הענויין". דברי "ספר החסידים" הם מעבר לחיוב ההלכתי של השבת הגזלה ומצות התשובה, זה הידור במצות התשובה. 

אנו לומדים מדברים אלו שכמו שיש מושג של הידור במצות התשובה כמו שאנו מוצאים הידור במצוות עשה אחרות. בימי התשובה בהם אנו נמצאים ראוי שנהדר במצות התשובה, שהיא מצוה גדולה וחשובה המקרבת אותנו לה' ומתוך הידור זה נזכה להדר גם בשאר מצוות עשה.
* לאורו / הרב אליהו מאלי

האבות מול הבנים

וּמָל ה' אֱלֹהֶיךָ אֶת לְבָבְךָ וְאֶת לְבַב זַרְעֶךָ 
לְאַהֲבָה אֶת ה' אֱלֹהֶיךָ בְּכָל לְבָבְךָ וּבְכָל נַפְשְׁךָ לְמַעַן חַיֶּיךָ. (דברים ל', ו')
הכתוב מבשרנו, כי לעתיד לבוא ימול ה' את ערלת לבבנו, כלומר יסיר את החלקים השליליים שבנפשנו.

דיוק בלשון הפסוק מצביע על מילה כפולה: "אֶת לְבָבְךָ וְאֶת לְבַב זַרְעֶךָ"!

מה צורך לומר כי ימול ה' את לב האבות ואת לב הבנים?

כפילות דומה לזו אנו מוצאים בנביא מלאכי: "הִנֵּה אָנֹכִי שֹׁלֵחַ לָכֶם אֵת אֵלִיָּה הַנָּבִיא לִפְנֵי בּוֹא יוֹם ה' הַגָּדוֹל וְהַנּוֹרָא. וְהֵשִׁיב לֵב אָבוֹת עַל בָּנִים וְלֵב בָּנִים עַל אֲבוֹתָם..." (מלאכי ג', כ"ג-כ"ד).

תשובה כפולה יש כאן. תשובה של האבות, ותשובה של הבנים. משמע שהאבות והבנים נמצאים בשתי עמדות יסוד שונות המחייבות תשובה מסוג שונה לכל אחד. 

מה התשובה של האבות ומה של הבנים?

כל אחד רואה כי פעמים רבות יש פער בין האבות לבנים. יש נטייה כמעט קבועה של הבנים לשנות משהו מדרכם של אבותיהם ולעתים אף למרוד. הרצון של הילד לעמוד על אישיותו העצמאית, גורם לו לפעמים לבחור דרך חדשה לעומת דרך הוריו.

אך מכפילות הדברים בתורה ובנביא משמע כי יש כאן משהו יותר עמוק.

הרב קוק מבאר את השוני שבין תשובת האבות לתשובת הבנים, על רקע תהליך הגאולה בדורנו.

האבות הם הדור הישן הנאמן לתורה ולמסורת. הבנים הם הדור הצעיר, שעזב את התורה והמצוות אך לבבו מלא בעקרונות מוסריים, באהבת העם והארץ.

אם דור שלם לא מקיים תורה ומצוות מהיכן תצמח בקרבו אהבת הארץ? ומדוע שיאהב את עמו יותר משיאהב אוגנדים או פיליפינים?

טוען הרב קוק כי יש כאן התנוצצות של תכונה טבעית של הנפש של עם ישראל. תכונה שהיא סגולה של העם. 

הטבע של העם היהודי הוא לאהוב איש את רעהו, למסור את הנפש איש בעד רעהו. לאהוב דווקא את הארץ הזו – ארץ ישראל, ולמסור את הנפש עליה.

מול הדור הצעיר המלא בלהט האהבה לעם ולארץ או לעקרונות נעלים אחרים, עומד הדור הוותיק המלא בלהט האהבה לתורה. על אף האהבה לתורה, נראה לעתים כי להט זה משכיח ממנו את אהבת הארץ ואת הנכונות להיאבק למענה.

גם בלבם של הבנים יש חיסרון. אין הם מתעניינים בתורה ובמצוותיה. קודשי ישראל זרים לרוחם, ומעשיהם פוגעים עמוקות בקודשי האומה.

זה מול זה עומדים שני המחנות ושניהם צריכים מילת הלב. שניהם צריכים לשוב איש איש מחסרונותיו, ומתוך כך ישוב כל מחנה ויתחבר באהבה למחנה הנגדי.

יתקנו האבות את חסרונם בתחום הפעילות למען העם והארץ - ישובו האבות אל הבנים, ותאיר אף בהם סגולת הבנים.

יתקנו הבנים את חיסרון לבם באהבה לכל הקדוש והיקר לעם ישראל, ממתן תורה ועד ימינו, ויוכלו לשוב ולהתחבר באהבה רבה אל האבות ותורתם.

יחדיו יוכלו שני המחנות להפוך למחנה אחד ולשוב כאחד אל ה' אלוהינו. כך תופיע מחדש שלמות חיינו.

"משה מאיר את אור התורה ואליהו - את אור הטבע הישראלית הנקיה, קדושת הברית, המקנא לברית, מלאך הברית. באבות מתגבר אור התורה, בבנים - אור הטבע הישראלי הקדוש, וזה יוצץ באחרית-הימים בחבורם, "והשיב לב אבות על בנים ולב בנים על אבותם", ומשה ואליהו יתחברו יחד באומה ובכל אחד מישראל בפני עצמו, "מידי אביר יעקב משם רועה אבן ישראל" - "אב ובנין דבית ישראל".

(אורות עמ' מד)
* הולך ואור / הרב יונתן מילוא
התורה - שירה ותווים

"נו באמת, זה מה שמעניין את בורא ומנהיג העולם - אם חתכתי נייר טואלט בשבת, או אם הוצאתי שני פיסטוקים (הגורמים לי לאלרגיה) מתוך ערימת בוטנים?!"

שאלות אלו ודומות להן מנקרות לעתים בראשיהם של רבים מאיתנו, והן נובעות אך גם יוצרות תחושה (מוטעית כנראה) שאנחנו חיים חיי תורה למען הקב"ה.

בפרשת וילך, ערב סגירת המעגל הסופי ממתן תורה אל הכניסה לארץ - שהיא ייעודה של תורה, משתמש משה ביחס לתורה בביטוי ייחודי מאוד - 'שירה'. 
וכך אומר הכתוב: "ועתה כתבו לכם את השירה הזאת, ולמדה את בני ישראל שימה בפיהם, למען תהיה השירה הזאת לי לעד בבני ישראל". 
ביטוי זה שיחזור וישנה בפסוקים הבאים, ויש לו אף השלכה הלכתית למצוות כתיבת ספר תורה, דורש התבוננות מחודשת ושימת לב. 

אנחנו נוטים לראות בתורה אך ורק 'קודקס' / מערכת חוקים מפורטת ודווקנית, המנתבת את חייו של האדם מיום לידתו ועד מותו - בכל שעה ודקה, וזאת מחוצה לו אל תוך חייו ומעשיו. ואילו כאן התיאור הוא כמעט הפוך, שכן מערכת החוקים הזו הופכת להיות שירה - מוזיקה נעימה ורבת גוונים וצלילים, המלווה את האדם כל ימיו, ומנגנת ומנעימה לו את יומו ולילו.
יש במעבר זה, הנעשה לקראת תום תקופת הנהגתו של משה, ועל סיפה של הכניסה לארץ, חידוש שאולי רק כעת ניתן להתבונן בו ולעכלו באמת.

שירה - כך מבארים מרן הרב קוק ותלמידו הרב חרל"פ - כוללת במהותה שני חלקים, מילים ומנגינה. 
המילים נותנות את התוכן, ומתארות רעיונות, משמעויות ומהויות. 
המנגינה לעומתה מבטאת את המקצב הפנימי של המילים, ואת החיבור של התכנים לרגשותיו ולנפשו של האדם. 
בעומק הדברים, מנגינה יוצרת פעמים רבות הדהוד פנימי המתכתב עם מעמקי הנפש והחיים שלי. כאשר אני שומע מנגינה הנוגעת בנימי נפשי, המיתר המקביל שבלבי רוטט ומהדהד בצליל.
ובתרגום לחיים, לעתים אני קורא, רואה, שומע משהו הנוגע בלבי, ומשהו בתוכי נפעל, ומתחיל 'לנגן' הזדהות וחוויה, כמעין הד המתחולל בסתרי נפשי - בתת הכרתי, וחושף ומעלה רבדים אלו אל החוויה והמודע.
זהו כוחה של מנגינה לפעול על נפש השומע והנפתח אליה.

ברובד נוסף פועל בנו 'המקצב', כאשר מעבר לפעולתה העצמאית של המנגינה, נכפלת עוצמתה כשהיא מתחברת למילים. או אז, הן המנגינה והן המילים, מקבלות שדרוג במשמעותם. 

גם בתורה ישנם מילים - חוקים, ציוויים, הדרכות והוראות, אך אלו מקבלים את המשמעות הפנימית שלהם ואת "נשמתם" - כלשונו של הזוהר, כאשר הם מחוברים למנגינה- לתובנת העל שנותנת תוכן וחיות לכל אותם ציווים. 
ההבנה מה עומד מעבר לחוק הפורמלי, ומדוע היהדות אינה 'דת' - במובנה הקלאסי, היא  שיוצרת את השינוי. 'דת' הינה במקורה מילה פרסית שמשמעותה חוק. הגדרתה של התורה כדת מצמצמת את משמעות התכנים והרעיונות הרוחניים, לרמת העשייה הפורמלית בלבד. רק לכשנבין כי יש כאן 'שירה' - המורכבת ממקצב פנימי עמוק ועדין, ומחשיפה של נפש האדם, תחדל התורה להיות דת ותחזור להיות שירה חיה. 
כעת נחתמת תובנה משלימה העולה מהמושג שירה. 
כמו בשיר ובמנגינה חשובים גם בחיינו הדיוק והרמוניה. כל ניסיון לשיר 'ליד' המנגינה או שירה חד-גונית, תיצור 'צרמוניה' משעממת ודוחה. 
הדיוק בתווים ובנגינתם, במצוות ובפרטיהן, והיכולת ליצור הרמוניה בין כל כוחות הנפש והחיים, הם שיהפכו את החיים למנגינה אמיתית, המפכה מתוך מעמקי הנפש ויורדת עד לפרטי החיים המעשים והרגשות.

* מענה לשון / ד"ר ניסן נצר

על האַף ועל הפָּנִים
"וְחָרָה אַפִּי בוֹ בַיּוֹם הַהוּא וַעֲזַבְתִּים וְהִסְתַּרְתִּי פָנַי מֵהֶם" (דברים ל"א, י"ז).

לאַף ולַפָּנים, הנזכרים כאן בכפיפה אחת, יש מערכת יחסים מעניינת. 

האף, המציין היום את איבר ההרחה, חוטם בלשון חז"ל, מצוי לא מעט כבר במקרא, כגון "וָאָשִׂם הַנֶּזֶם עַל אַפָּהּ" (בראשית כ"ד, מ"ז) ,"אַף לָהֶם וְלֹא יְרִיחוּן" (תהילים קט"ו, ו').  אף משמש גם לציון הפנים בשלמותם, ויפים לכאן דברי רש"י ל"אַפֵּךְ כְּמִגְדַּל הַלְּבָנוֹן" (שיר השירים ז', ה'): "איני יכול לפרשו לשון חוטם לא לענין פשט ולא לענין דוגמא כי מה קילוס נוי יש בחוטם גדול וזקוף כמגדל ואומר אני 'אַפֵּך' לשון פנים". ואולם בדרך כלל מיוצגים הפנים בצורת הזוגי אַפַּיִם, כגון "וַיִּשְׁתַּחוּ לוֹ עַל אַפָּיו אַרְצָה" (שמואל ב' י"ד, ל"ג), "וַיִּשְׁתַּחוּ לְאַפָּיו אָרְצָה" (בראשית מ"ח, י"ב) = לפניו. התופעה שכאן, שבה החלק (האף) מייצג את השלם (הפנים) קרויה מטונימיה, והסבר יפה נותן לה רד"ק בספר-השורשים שלו, ערך אף: "וכִנה הכתוב הפָּנים באפַּיִם לפי שהאפים גבוהים על הפנים", כלומר: האף החל לייצג את כל הפנים לפי שהוא החלק הבולט בהם. גם בארמית, כידוע, קרויים הפנים אַנְפִּין. לעומת אף ופנים הקרובים זה לזה בעניינם, המשמע השלישי של אף, הוא הכעס, נראה מרוחק יותר. משמע זה הוא הרווח ביותר במקרא, וקשה לכאורה לקשרו למשמעים הקודמים, ואומר רד"ק (בספר השורשים, ראה לעיל): "ולפי שהכעס יתראה בחוטם יקרא אף", כלומר אף פה חלה מטונימיה (מסוג שונה), שבה התוצאה (הכעס) מיוצגת באיבר המסגיר אותה (האף). וכיצד הכעס ניכר באף? אומר רש"י על "וּבְרוּחַ אַפֶּיךָ נֶעֶרְמוּ מַיִם" (שמות ט"ו, ח') : "וברוח אפיך - היוצא משני נחירים של אף. דִּבר הכתוב כביכול בשכינה דוגמת מלך בשר ודם... כשאדם כועס יוצא רוח מנחיריו... כשזעפו נח נשימתו ארוכה, וכשהוא כועס נשימתו קצרה". ונראה לנו לפרש מעין הרד"ק בשינוי-מה. אף, כאמור, הוא גם פָּנים, "ולפי שהכעס יתראה באף, כלומר בפנים, יקָּרא אף", כלומר: מכיוון שהכעס ניכר בפָּנים (=באף) הוא נקרא אף. חיזוק לכך אנו מוצאים במילה פָּנים עצמה, המציינת גם כעס, כגון: "...וְנָתַתִּי פָנַי בַּנֶּפֶשׁ הָאֹכֶלֶת אֶת הַדָּם וְהִכְרַתִּי אֹתָהּ..." (ויקרא י"ז, י') או הנאמר על חנה (שמואל א' א', י"ח) "וַתֵּלֶךְ הָאִשָּׁה לְדַרְכָּהּ וַתֹּאכַל וּפָנֶיהָ לֹא הָיוּ לָהּ עוֹד", כלומר פג כעסה. 
מן המילה אף, שהיא כעס, נגזרו הפעלים אָנַף והִתאנף, שמשמעם לכעוס : "עַד מָה ד' תֶּאֱנַף לָנֶצַח תִּבְעַר כְּמוֹ אֵשׁ קִנְאָתֶךָ" (תהילים ע"ט, ה'), "וּבְאַהֲרֹן הִתְאַנַּף ד' מְאֹד"  (דברים ט', כ'). אף בעל-הכנף אֲנָפָה (ויקרא י"א, י"ט) הוגדר בתלמוד (חולין סג, א): "זו רגזנית" (וראה רש"י, אבן-עזרא ואחרים לפסוק).  
* אור זרוע לצדיק / הרב איל יעקבוביץ
בגובה הלב
פעם ראה רבי אריה לוין, בחור צעיר, שאותו הכיר זה מכבר, הולך לקראתו ברחוב. כאשר הבחין הבחור ברבי אריה, פנה לפתע ועבר למדרכה הנגדית. פנה גם רבי אריה למדרכה שממול ותפס את הבורח. "מה קרה?" שאלו רבי אריה, "מדוע מונע אתה ממני להקדים לך שלום?" 
הביט הבחור לארץ במבוכה ואמר: "ראה רבי אריה, לא נעים לי ממך... בתקופה האחרונה הפסקתי ללכת עם כיפה לראשי. לא רציתי שתראה בכך ותצטער". 
לקח רבי אריה את ידי הבחור בידיו החמות, ואמר לו: "הלא רואה אתה כי איש נמוך קומה אנכי, אני איני רואה זאת. רואה אני עד גובה הלב..."

"אתם ניצבים היום כולכם, לפני ה' א-לוהיכם". לעולם לא נוכל להיות 'כולכם' אלא אם נעמוד לפני ה'. 

בין איש לרעהו קיימים פערים. פערים במעמד האישי או החברתי, הרוחני או החומרי. הבדלים אשר יכולים להוות מחיצה בין אנשים שונים. פערים אלו קיימים בוודאי בין "ראשיכם וזקניכם" לבין "חוטב עציך ושואב מימך". 

אולם, כאשר העמידה היא מול האינסוף - "לפני ה' אלהיכם" - הפערים כולם מתגמדים. משל לשני אנשים המתחרים בצליחת האוקיינוס. העובדה שאחד התחיל בשחייה כמה דקות לפני חברו, חסרת משמעות...

בימים אלו, ימי הרחמים והסליחות אנו עומדים כולם לפני ה', בכנות ובאופן מוחלט. כתף אל כתף, בחטיבה אחת, אנו עומדים יחד למול הברית העמוקה בין ישראל לאביהם שבשמים. יחד אנו קוראים ואומרים: "שמך נקרא עלינו - ה' אלוהינו. שמך נקרא בקרבנו - אל תניחנו ה' אלוהינו".

כך נחתם הפיוט המופלא 'ונתנה תוקף', אשר מהווה אחד מרגעי השיא בתפילת הימים הנוראים: "אדם יסודו מעפר וסופו לעפר... משול כחרס הנשבר, כחציר יבש וכציץ נובל, כצל עובר וכענן כלה, כרוח נושבת, כאבק פורח, וכחלום יעוף". 
למול אפסיות האדם אנו מכריזים לפני ה': "ואתה הוא מלך אל חי וקיים!" והנה, דווקא אותם העומדים כחרס הנשבר לפני המלך, זוכים להיקרא בשמו: "שמך נאה לך ואתה נאה לשמך - ושמנו קראת בשמך, עשה למען שמך!" אולי אנחנו כלום בזכות עצמנו, אך למולך, ולנוכח פניך, אנו מקבלים את המשמעות שלך. לכן אנו מבקשים: "קדש את שמך על מקדישי שמך בעבור כבוד שמך"! 

נישא תפילה - ריבונו של עולם, אפילו כשחטאנו - "חטאנו לפניך" וכמובן כעת, בימי התשובה, אנו לפניך. לכן - לברית הבט ואל תפן ליצר. 

שנזכה יחד כולנו להיות נמוכי קומה אל נוכח פני ה'. נביט על עצמנו ועל חברינו במבט פנימי של ברית. כך נזכה לראות ולהראות בגובה הלב. לשנה טובה ניכתב ונחתם. 

* אור זיכרון / 

הרב אברהם בהר"ן, יליד ירושלים, שימש כראש האולפנה בכפר פינס. בשנת תשמ"א הקים את אולפנת בהר"ן, ששכנה בהרצליה, משם עברה לכפר סבא, וכיום שוכנת במשכנה הקבוע בגדרה. הרב בהר"ן היה חדשני בדרכו, וסלל דרך חדשה בחינוכה של הבת בישראל, דרך שכיום רבים מהמחנכים וממוסדות החינוך הולכים בעקבותיה. הרב בהר"ן דגל בקידום כל בת ובת מבחינה רוחנית, מהמקום בו היא נמצאת, תוך נתינת אמון מלא בבת. הרב בהר"ן שם את פיתוח אישיותה של הבת, את מידותיה ואת שמחת החיים שלה במקום הראשון, מעל להצלחתה בלימודים. משנתו החינוכית פרושה בספרו החברה והשפעתה. אלפי תלמידותיו זוכרות אותו כמחנך דגול שהטביע את חותמן עליהן לכל ימי חייהם.

הרב בהר"ן נלקח לבית עולמו, לאחר מחלה קשה בכ"ט באלול תשנ"ה. מאז קינן רצון עז בקרב רבים שיצא ספר המכיל סיפורים העוסקים בעשייתו החינוכית הברוכה של הרב. לאחרונה, הוחל בהכנת הספר, במטרה שהספר יסייע לבנות ישראל בבניית אישיותן ועולמן, ולהורים ולמורים בהטווית דרכם החינוכית.   

כדי שנוכל להקיף את אישיותו ופועלו הייחודי החינוכי, אנו פונים לכל תלמידותיו הרבות, המחנכות, המורים וההורים, לשתף בסיפוריהם ובזיכרונותיהם.

כתובת לשליחת מכתבים: ספר – הרב בהרן, שומריה, ד"נ הנגב 85336  

טלפון: 077-4047177    פקס: 077-4131213 (לציין- ספר - הרב בהר"ן)

דואר אלקטרוני: baharanse@gmail.com

פרסום על מבצע סוכות

ערב לימוד  והתעוררות בתל אביב
לימוד  והתעוררות בתל אביב לקראת ראש השנה יתקיים אי"ה ביום ראשון כ"ו אלול תש"ע (5.9.10) בשעה 19:15, בבית הכנסת "היכל יהודה" ע"ש רקנאטי, ברחוב בן סרוק 13 בתל אביב (על יד ארלוזורב - אבן גבירול).

בהשתתפות: הרב שמואל אליהו, רבה של צפת וחבר מועצת הרבנות הראשית, על: תשובה שלמה. הרב זאב קרוב, ראש ישיבת השומרון, על: עין טובה – מבחן האמונה והתשובה. 

הלימוד מתקיים לע"נ חבר ועד בית הכנסת יעקב בן- הדור.

כניסה חופשית, חניה בשפע, כיבוד קל 

לפרטים נוספים: 052-8908518 יוסי

ערב התעוררות והשקת הספר אורות הירושלמי – ראש השנה

אנו שמחים להזמין את הציבור לערב התעוררות ואמירת סליחות לעילוי נשמת שליח הציבור היקר ר' אליהו פרץ זצ"ל, והשקת הספר 'אורות הירושלמי' – אגדות התלמוד הירושלמי על מסכת ראש השנה, שמנציח את  זכרו. הכנס יתקיים אי"ה ביום שלישי כ"ח באלול החל מהשעה 21:00 ועד זמן הסליחות במרכז התורני 'צדיק כתמר', נתיבות.

בין הדוברים: הרב פנחס כהן שליט"א רב העיר נתיבות, הרב שמעון כהן שליט"א ראש 'בית מוריה' – באר שבע, הרב דוד פנדל שליט"א ראש ישיבת ההסדר בשדרות ועוד.

"שמחת כריסו" לעומת "שמחה של מצוה"

בהלכות יום טוב פרק ו' הלכה י"ז פוסק הרמב"ם:

"שבעת ימי הפסח ושמונת ימי החג עם שאר ימים טובים כולם אסורים בהספד ותענית. וחייב אדם להיות בהן שמח וטוב לב הוא ובניו ואשתו ובני בניו וכל הנלוים עליו שנאמר: ושמחת בחגך."
ובהלכה י"ח מפרט הרמב"ם מה טיבה של שמחה זו:
"כיצד: הקטנים נותן להם קליות ואגוזים ומגדנות. והנשים קונה להן בגדים ותכשיטין נאים כפי ממונו (בלי להגזים!) והאנשים אוכלין בשר ושותין יין..."
אלא שכאן מוצא הרמב"ם להוסיף בהדגשה יתרה: 

"...וכשהוא אוכל ושותה חייב להאכיל לגר ליתום ולאלמנה עם שאר העניים האומללים. אבל מי שנועל דלתות חצרו ואוכל ושותה הוא ובניו ואשתו ואינו מאכיל ומשקה לעניים ולמרי נפש אין זו שמחת מצוה אלא שמחת כריסו."
דבר עמוק מכל עמוק מבקש הרמב"ם ללמדנו: שיתוף הנזקקים לסיוע אינו רק מעין מס המוטל עלינו, אלא חלק אורגני משמחת החג שלנו, ומי שאינו משמח את הנזקקים לעזרה, שמחתו שלו הופכת מ"שמחה של מצוה" ל"שמחת כריסו" שאין בה אלא הנאה אגוצנטרית ירודה. 
ברוח דברים נחרצים אלו שבפי הרמב"ם נערכים אנו ב"אורות חסד" למשלוח אלפי מנות בכל רחבי הארץ לצרכי שמונת ימי חג הסוכות הממשמש ובא. נשמח עד מאוד אם תהיו שותפים עִמנו לקיום מצוה יקרה זו ככל אשר לאל ידכם (עלותה של חבילת מזון עשירה אחת כ- 180 ש"ח... וכל המרבה הרי זה משובח).

בברכת שנה טובה ובציפייה לישועה ולגאולה שלמה

חנן פורת – יו"ר תנועת אורות

לתרומות: תנועת אורות – ת"ד 33044 ירושלים 91033

טלפון: 02-5379777

