גרר – אזור גוש קטיף
הרב יגאל קמינצקי רב גוש קטיף תובב"א

מעשה אבות סימן לבנים

וַיֵּשֶׁב יִצְחָק בִּגְרָר: [בראשית כ"ו, א'] גם אברהם מתגורר בגרר. וַיִּסַּע מִשָּׁם אַבְרָהָם...וַיָּגָר בִּגְרָר: [בראשית כ', א']. גרר המקראית מזוהה בכללות עם חבל קטיף וסביבתו. [דעת מקרא, פרופ' יהודה אליצור ועוד] הדבר גם מסתבר שהרי בתוך רצועת עזה עובר נחל גרר, כמו כן הכפר הערבי הסמוך לכניסה למרכז גוש קטיף נקרא "אל גררה". 

כבר למדונו חז"ל שמעשה אבות סימן לבנים. אכן מדהים להיווכח עד כמה מעשי האבות שגרו כאן בגוש קטיף, היו סמל ומופת לבניהם, המתיישבים החדשים של ימינו.
הנס הפלאי של החקלאות אצל יצחק ובגוש קטיף

התורה מספרת: וַיִּזְרַע יִצְחָק בָּאָרֶץ הַהִוא וַיִּמְצָא בַּשָּׁנָה הַהִוא מֵאָה שְׁעָרִים וַיְבָרֲכֵהוּ ה': [בראשית כ"ו, י"ב]. 

רבינו בחיי במקום כותב: ויזרע יצחק בארץ ההוא - ארץ קשה היתה והשנה ההיא שנת בצורת היתה ואעפ"כ וימצא מאה שערים, והמקום הזה שזרע שם, גרר היה, ושם אירעו לו נסים גדולים ונסתרים בענין הזריעה במצאו מאה שערים בארץ יבשה וצמאון אשר אין שם מים עד שהיה בעיניהם חדוש גדול כשהיו אומרים מצאנו מים:
כידוע גוש קטיף לפני בואנו לשם לפני למעלה משלושים וחמש שנה, היה אזור של מדבר וחולות נודדים, שלא יכל לצמח מאומה, אזור של ציה שממה וצלמוות. בדרך כלל גם אזור מדברי מאופיין ע"י סגנונות שונים של חיים. צמחי מדבר, פרחי מדבר, עופות מיוחדים לאזור צחיח ועוד. גוש קטיף היה אזור של מוות מוחלט. חולות המדבר הנודדים וסופות החול הקשות, לא אפשרו לצומח מכל סוג שהוא, להאחז בקרקע, דבר שמנע התפתחות של סוגי חיים נוספים באזור. זכורני כיצד בשנים הראשונות של גוש קטיף, סופות החול הגדולות העיפו חממות, עקרו גגות וכו'.

והנה אזור זה הפך בתוך כמה עשרות שנים ממדבר שממה לגן עדן "יְשֻׂשׂוּם מִדְבָּר וְצִיָּה וְתָגֵל עֲרָבָה וְתִפְרַח כַּחֲבַצָּלת, כפשוטו. 

לעליה לקרקע של הישוב נצר חזני, הגיע המוכתאר של דיר אל באלח. בדברי ברכתו הוא אמר: אנחנו קוראים לאזור הזה, "המקום המקולל", כאן לא צמח לנו דבר, אבל אני יודע שהמקום הזה שייך לכם, זה הבית שלכם, ואני בטוח שתהפכו את המקום הזה למקום פורח. אכן "אז יאמרו בגויים הגדיל ה' לעשות אלה..." וכך הווה: גוש קטיף הפך להיות ה "היי-טק",  של החקלאות בארץ ובעולם. גוש קטיף היה יצואן מספר אחד של מדינת ישראל בירקות אורגאניים, עגבניות שרי, תבלינים, יחורי גרנאניום, ירקות ללא חרקים ועוד. העגבניה של גוש קטיף מזן "קידר" זכתה פעמיים במקום ראשון בעולם בתחרות עגבניות... כן, האיכות, חיי מדף, עסיסיות, מראה, טעם, עמידות ועוד של העגבניה הפכו אותה לטובה ביותר בעולם. אני זוכר כיצד לפני כשלושים שנה, דונם אחד של חממות הניב חמישה טון עגבניות ואילו בסמוך לגירוש, דונם אחד הניב שלושים וחמשה טון!! אכן נתקיים בנו "אין לך קץ מגולה מזה: ואתם הרי ישראל ענפכם תתנו פריכם תשאו לעמי ישראל כי קרבו לבא". מי שזכה להיות בגוש קטיף יכל לראות שיחי עגבניות בתוך חממות, המודלים וגדלים לאורך של...ארבעה עשר וחמשה עשר מטר!! כן, בגוש קטיף החול צימח עגבניות וחסה ופלפל ועוד. מכל העולם באו ללמוד שיטות גידול והשקיה ועוד, מגוש קטיף. לא פחות מכך, החול  צימח קודש, הרבה קודש. לא רק יצחק ראה ניסים של צמיחה במקום, גם אנחנו ראינו אלוקים עין בעין. 

האבות ומתיישבי גוש קטיף הביאו חיים, השונאים זרעו מוות

המאבק בין יצחק לפלשתים היה מאבק שבין חיים למוות. האבות חופרים בארות מים ומביאים חיים ופריחה למדבר לעולם ואילו הפלשתים זורעים מות ושממון והם סותמים אותם: (טו) וְכָל הַבְּאֵרֹת אֲשֶׁר חָפְרוּ עַבְדֵי אָבִיו בִּימֵי אַבְרָהָם אָבִיו סִתְּמוּם פְּלִשְׁתִּים וַיְמַלְאוּם עָפָר:
לאורך כל שנות ההתיישבות והמאבק על האזור, אנו היהודים היינו זורעים, קוצרים, בונים ומביאים חיים לעולם ואילו הערבים היו עסוקים כל הזמן בזריעת הרס ומות. לו זה בלבד יכול לגלות ולהוכיח לעין כל מיהו הבעלים האמיתיים של הארץ הזו, של האם האומרת: גַּם לִי גַם לָךְ לֹא יִהְיֶה גְּזֹרוּ", של האם הרוצה להביא לעולם רק מוות והרס וחורבן, או של הָאִשָּׁה אֲשֶׁר בְּנָהּ הַחַי ...כִּי נִכְמְרוּ רַחֲמֶיהָ עַל בְּנָהּ וַתֹּאמֶר בִּי אֲדֹנִי תְּנוּ לָהּ אֶת הַיָּלוּד הַחַי וְהָמֵת אַל תְּמִיתֻהוּ"?! של האמא הדואגת לחיים בעולם?!

קושי ההאחזות בגוש קטיף בימי האבות ובימינו

אנו רואים שעבדי יצחק חופרים בארות שלש פעמים: פעמיים ראשונות הם נאלצים לסגת מבארות עשק ושטנה, ואילו בפעם השלישית הם קובעים עובדה ואיש לא מתווכח אתם עליה: ...וַיַּחְפֹּר בְּאֵר אַחֶרֶת וְלֹא רָבוּ עָלֶיהָ וַיִּקְרָא שְׁמָהּ רְחֹבוֹת וַיֹּאמֶר כִּי עַתָּה הִרְחִיב ה' לָנוּ וּפָרִינוּ בָאָרֶץ:
עם ישראל כבש את רצועת עזה פעמיים, במלחמת סיני ובמלחמת ששת הימים, בפעם הראשונה בלחץ המעצמות נסוגנו מרצועת עזה בתוך זמן קצר ואילו את רצועת עזה שכבשנו בששת הימים הפקרנו בשל חולשתה המדהימה של הממשלה כעבור שלושים ושמונה שנים. מה מקור חולשתנו ונסיגתנו מחבל עזה? כך כותב הרד"ק בראשית כ"ו, כ"ג: ...כי בארץ ישראל המוחזקת היה חופר יצחק בארות כרצונו ואין מוחה בידו ...וכל זה היה להם לאות ולסימן מה שיעדם האל לתת הארץ לזרעם, אבל ארץ פלשתים אף על פי שהיא מארץ ישראל, לא הוחזקה בידם, ולפיכך רבו עמהם על הגבול וכל זה להודיעם כי לבניהם לא תהיה מוחזקת בידם כולה, אעפ"י שחלקוה, לא הוחזקה בידם עד באחרונה לימות המשיח, כמו ארץ שלושה גויים, את הקני ואת הקניזי ואת הקדמוני.
הרד"ק מלמדנו שלמרות שגוש קטיף הוא חלק בלתי נפרד מא"י, ההכרה הזו דורשת חיזוק. בניגוד ליהודה ושומרון שעם ישראל מודע לקשר הרוחני אמוני והיסטורי אליהם, ביחס לחבל עזה הייתה ועדיין קיימת חולשה רוחנית אמונית גדולה בהקשר לזכות ולחובה שיש לנו על מקום זה. 

לכאורה דברי הרד"ק "ארץ פלשתים לא הוחזקה בידם", לא ברורה. האם רואים שוני ביחס של האבות ליהודה ושומרון לבין חבל עזה, בשניהם הם מסתובבים וגרים וכו' ובע"כ כשהרד"ק אומר שחבל פלשתים לא הוחזק בידם הוא מתכוון לכך שהקשר של אבותינו למקום זה לא היה כמו אל יהודה ושומרון שהרי אברהם כרת ברית עם אבימלך ומסר לידו את חבל ארץ פלשתים וכדברי הרשב"ם [בראשית כ"ב, א']: אחר הדברים שכרת אברהם ברית לאבימלך לו ולנינו ולנכדו של אברהם ונתן לו שבע כבשות הצאן וחרה אפו של הקב"ה על זאת שהרי ארץ פלשתים ניתן לאברהם ...כתב את שבע כבשות הצאן תקח מידי אמר לו הקב"ה את נתת לו שבע כבשות חייך שבניו עושים שבע מלחמות עם בניך ונוצחין אותן. ד"א חייך שבניו הורגים שבע צדיקים מבניך ...ד"א חייך שבניו מחריבים שבע משכנות ...ד"א שארון מחזר בשדה פלשתים שבעה חדשים: כלומר הוויתור של אברהם אבינו על המקום הזה למרות שהוא חלק בלתי נפרד מא"י מקרינה לאורך כל הדורות עד לימינו אלו. גם יצחק המשיך מהלך זה, וכפי שכותב הרשב"ם [בראשית כ"ו, כ"ח] תהי נא אלה אשר בינותינו - ביני ובין אביך שתתקיים גם עתה שכן היה תנאי אם תשקור לי ולניני ולנכדי: וכן כותב שם החזקוני: ונכרתה ברית עמך - אעפ"י שכבר נשבעו אברהם ואבימלך עד שלשה דורות מכל מקום ביקש אבימלך לכרות ברית חדשה ביניהם לפי שהוא פשע בברית על דבר הבארות ועל ששלחו מאתו. 
עלינו לחזק את האמונה והתודעה ביחס לחבל עזה ומכוח זה נזכה בע"ה בקרוב תתקיים בנו חפירת הבאר בשלישית והפעם לעד ולנצח נצחים.
* מדרשיר – מאת חנן פורת
הצוחק הגנוז בשמו של יצחק אינו בא לו בנקל, והוא עתיד לעבור מסלול מכשולים ארוך ומפותל עד שימלא שחוק פיו.

השיר קורע הלב – "עת גררוני מגרר" הינו פרי עטה של שרון נג'ארי, נערה צעירה ממבשרת ציון, נכתב בעקבות הגירוש מגוש קטיף, שאותו חוותה על בשרה עם עוד אלפי צעירים יקרים שעשו כל אשר לאל ידם כדי לקרוע את רוע הגזירה. שיר זה השוזר בתוכו פסוקים רבים מאיכה ומשיר השירים, ערוך כקינה שנושא הבעל האוהב על אשתו שנגזלה ממנו בכוח הזרוע ונלקחה בשביה. 

ברם על אף הכאב והבכי העולים מכל שורה: "עַל מִשְׁכָּבִי בַּלֵּילוֹת, אֶתְפַּתַּל אֶתְיַסַּר, וָאֶשְׁמַע קוֹל בִּכְיָהּ". 

נשמעת בחתימתו בשורת נחמה, ובמסתרים – בחדרי חדרים – צחוק כבר הומה: 

"בְּדִמְעָה בָּךְ זָרַעְתִּי - וּבְרִנָּה בָּךְ אֶקְצֹר

אַתְּ חַכִּי לִי - וְאֶחְזֹר!"

עֵת גְּרָרוּנִי מִגְּרָר / שרון נגארי, מבשרת ציון

"וְאַתֶּם שְׂנֵאתֶם אוֹתִי וַתְּשַׁלְּחוּנִי…" (בראשית כ"ו, כ"ז)

אֲנִי הַגֶּבֶר רָאָה עֳנִי בְּשֵׁבֶט עֶבְרָתוֹ…

אוֹתִי נָהַג, נָהַג וַיַּלַךְ…

כָּל מְכוֹלוֹתַי מְלֵאוֹת קִנְיָנַי

כָּל רְכוּשִׁי אֵין אוֹתִי

אֲךְ מֶרְכַּבְתִּי אַרְגָּמָן

תּוֹכָה רָצוּף אֲהָבָה

מֵאֵפֶר אַדְמָתִי

עֵת גְּרָרוּנִי מֵאֲדְמַת גְּרָר וּתְלָשׁוּנִי מֵעָלֶיהָ

אָסַפְתִּי כָּל עוֹד נַפְשִׁי בִּי 
מֵרְגָבֶיהָ

עוֹד הַשִּׁיר יִהְיֶה לָהּ

כְּלֵיל הִתְקַדֵּשׁ חַג עַל שְׂדוֹתֶיהָ

אַךְ עַתָּה כְּאֵב פּוֹלֵחַ

אֶת לִבִּי, לֵב כִּסּוּפִים

אֵלֶיהָ נִשְׁמָתִי יוֹצֵאת

לָרוּץ לְשָׁם, לָרוּץ…

אֶל הַנּוֹפִים הַיָּפִים.

…אֲנִי הַגֶּבֶר…

רַק לִי נֶעֶנְתָה

תַּחַת יָדִי הִצְמִיחָה

כָּל אֲשֶׁר זָרַעְתִּי בִּשְׂדוֹתֶיהָ

זָר לֹא יָבִין אֶת בְּרִיתֵנוּ

בְּרִית אִישׁ וְאִשָּׁה

הַנֶּאֱמָנִים בְּדָם וָאֵשׁ

וְאֵיכָה זָר יִקָּחֶהָ?!

עַל מִשְׁכָּבִי בַּלֵּילוֹת

אֶתְפַּתַּל אֶתְיַסַּר

וָאֶשְׁמַע קוֹל בִּכְיָהּ

מוּלִי הִיא

בִּמְלֹא הֲדָרָה וְיָפְיָהּ

אַךְ בִּפְקֹחַ עֵינַי

אֶזְדָעֵק

מְמָאֵן לְהִנַּחֵם

הָאָמְנָם הִיא אֵי שָׁם

עֵירֹם וְעֶרְיָה?!

גַּם כִּי אֶזְעַק וַאֲשַׁוֵּעַ

שָׂתַם תְּפִלָּתִי…

אַךְ לֹא לַנֶּצַח

אֶרֶץ

לֹא לָעַד

אִשְׁתִּי

בְּדִמְעָה בָּךְ זָרַעְתִּי

וּבְרִנָּה בָּךְ אֶקְצֹר

אַתְּ חַכִּי לִי

וְאֶחְזֹר.

* לאור ההלכה

אמינות בדיבור
מכל הפעולות שאדם עושה, הדיבור הוא המבטא ביותר את היחוד שלנו כבני-אדם. ללא הדיבור לא ניתן היה לחברה האנושית להתקיים ולהתפתח, והשכל היה נשאר בכוחו הגולמי ללא יכולת לצאת אל הפועל. ולכן מתרגם אונקלוס את הפסוק: "וַיְהִי הָאָדָם לְנֶפֶשׁ חַיָּה" - לרוח ממללא (בראשית ב, ז), כלומר החיות שבאדם מתבטאת ביכולתו לדבר. כדי לשמור על מעלתנו האנושית, חובה עלינו להתייחס לדיבור בחרדת קודש, ולקיים את כל היוצא מפינו. וכן שנינו במשנה (שביעית י, ט): "כל המקיים את דברו - רוח חכמים נוחה הימנו". 
לכן עפרון הוא דמות שלילית, כי לא עמד בדיבורו. בתחילה אמר לאברהם אבינו כי ייתן לו את המערה בחינם, ובהמשך ביקש סכום גבוה מאוד - ארבע מאות שקל. 
מכל מקום להלכה, אדם שאמר לחבירו שיתן לו מתנה, צריך להתאמץ לקיים את דברו. ואם לא נתן - הרי הוא לפי הגדרת חכמים ממחוסרי אמנה, כלומר אדם לא אמין. אמנם, אם אמר שיתן לחבירו מתנה גדולה, שכבר בעת שהוא הביע את רצונו ליתנה ברור שיקשה עליו לקיים את דברו, ולבסוף באמת לא נתן את המתנה הגדולה - אין הוא נחשב מחוסר אמנה, משום שהיה ברור מלכתחילה, שעיקר כוונתו בדיבורו שהוא רוצה לתת ואם יוכל - ייתן. אבל אם אמר שייתן מתנה שמבחינה כספית אין לו קושי ליתנה, ברור שבכוונתו אכן לתת אותה בפועל, ואם לא נתן - הרי הוא ממחוסרי אמנה (ב"מ מט, א; שו"ע הרב מכירה ב').

ואם כבר בשעה שאמר לחבירו שיתן לו מתנה התכוון שלא לעמוד בדיבורו, הרי זה חמור יותר, משום שכבר בעת דיבורו שיקר. ואמרו חז"ל (פסחים קיג, ב) שישנם שלושה סוגים של אנשים החוטאים בענייני דיבור שהקב"ה שונאם, והראשון שבהם, זה המדבר אחד בפה ואחד בלב.
וכן הדין לגבי כל סיכום שבין אדם לחבירו. למשל, אם אמר לחבירו שיעזור לו בערב, מצווה עליו לעמוד בדיבורו ולבוא לעזור. ואם כבר בשעה שאמר, התכוון, בסופו של דבר, להשתמט ולא לעזור - הרי זה חמור יותר, משום שלא רק שהוא לא קיים את דברו, אלא אף התכוון מלכתחילה לשקר.










הרב אליעזר מלמד
* לאור הדף היומי

ב'- ח' כסלו   קידושין נב- נח 
נישואי צעירה לפני בכירה (קידושין נב ע"א)

בסוגיה מופיעים מקרים בהם אדם קידש אשה מבין מספר נשים, ולא ברור את מי מהן הוא קידש. בהקשר זה מסופר בתוס' (ד"ה והילכתא), על אדם שאמר לאדם אחר: בתך מקודשת לי, ולא פירש את מי מהן. רבנו תם אמר שאם ידוע למי מהן הוא התכוון, כי דברו על כך בעבר, גם אם כעת לא אמר זאת, אזי מקודשת, כי "שארית ישראל לא יעשו עולה ולא ידברו כזב" (צפניה ג, יג). הנחה נוספת היא "דקידש הגדולה משום ד'לא יעשה כן במקומנו לתת הצעירה לפני הבכירה' (בראשית כט, כו). והר"ר מנחם מיוני נחלק עליו ואמר שמקרה כזה הוא כמו מי שקידש אחת משתי אחיות". לפיו, הנימוק של צעירה לפני הבכירה לא יפטור אותן מקבלת גט, ומסיים שגם רבנו תם חזר בו מפסק זה.
עד כמה דברי לבן ליעקב, שאין להשיא צעירה לפני גדולה ממנה, תקף מבחינת ההלכה? הרב יואל סירקיס (בית חדש, יורה דעה סימן רמד), מציין לדברי הרשב"ם (בבא בתרא קכ ע"א), הכותב: "כשנישאו בנות צלפחד מנאן הכתוב דרך גדולתן, דכתיב: 'ותהיינה מחלה תרצה חגלה ומלכה ונועה בנות צלפחד לבני דודיהן לנשים' (במדבר לו, יא), ומסתבר דכך נולדו כדכתיב 'לא יעשה כן במקומנו לתת הצעירה לפני הבכירה' ", ומכאן שיש להקפיד על כך.  
אך הרב משה פיינשטיין הסביר, שכונת הב"ח שיש להקדים את נישואי הבן הגדול, הוא כשהאחים כבר השתדכו, והדיון הוא רק ענין של כבוד, ובשל כך נישואי הגדול קודמים, אף שהקטן גדול ממנו בחכמה. אבל אם לאח הגדול אין עדיין אשה לשאת, האח הקטן אינו צריך לחכות עד שהגדול ינשא, "ובנות צלפחד נזדמנו לכולן למי להנשא בזמן אחד, ולכן השיאו אותן לפי גדולתן" (שו"ת אגרות משה אבן העזר חלק ב סימן א). 
הרב אליעזר וולדינברג, (יום הזכרון השני לפטירתו חל בר"ח כסלו) התיר עוד כשמדובר בכלה שנישאת לפני אחות גדולה ממנה, אך היא לא הבכורה (שו"ת ציץ אליעזר חלק כב סימן נב). 










הרב יהודה זולדן
* שפת אמת

ואנכי איש חלק

תולדות   תרס"א

במדרש עשו אחי איש שעיר (בראשית כז, יא) שמתלכלך בעונות ואין לו במה להתכפר. ואנכי איש חלק שיש לי במה להתכפר ולהתכבס. דבר אחר איש חלק חלק ה' עמו (דברים לב, ט). כבר כתבתי במקום אחר כי ב' הפירושים אחד הם לפי שיש בו דביקות בעצם באלקות מצד ברית מילה. לכן אין העונות נדבקין בו בעצם רק במקרה. לכן מתכבס במהרה. ועשו איש שעיר שערות הם המותרות. ועיקר מותרות הגוף הוא הערלה שניתוסף על ידי החטא. לכן מתדבק בו החטא שאין יכול להתכבס. וגם פירוש המדרש איש שעיר גבר שידין כי הרוחות ושדים נתדבקו בערלה. לכן ונשא עונותם (ויקרא טז, כב) איש תם שנולד מהול ומתכבס מן העונות ונותנו לאיש שעיר:

הארת הדברים

רבקה שולחת את יעקב לבוא לאביו כדי לקבל ברכתו, אולם יעקב חושש ואומר "הֵן עֵשָׂו אָחִי אִישׁ שָׂעִר וְאָנֹכִי אִישׁ חָלָק". חז"ל דורשים פסוק זה במשמעות המגדירה את ההבדל המהותי בין יעקב לעשו. 

תחילה אומר המדרש (בר"ר סה, טו): ""איש שעיר", גבר שידין כמד"א (ישעיה יג) ושעירים ירקדו שם "ואנכי איש חלק", כמד"א (דברים לב) "כי חלק ה' עמו ". עשיו לפי המדרש הוא "גבר שידין" קשור לכוחות טומאה, לעומתו יעקב "איש חלק" והמדרש קושר זאת לנאמר על עם ישראל בפר' האזינו  "כי חלק ה' עמו".

ובשם ר' לוי מובא פירוש שני במדרש: "משל לקווץ וקרח שהיו עומדין על שפת הגורן ועלה המוץ בקווץ ונסתבך בשערו עלה המוץ בקרח ונתן ידו על ראשו והעבירו". עשיו "הקווץ" השעיר איננו מצליח להיפטר מהמוץ המסתבך בשערותיו בגורן, ולעומתו יעקב ה"קרח" משתחרר בקלות מהמוץ.

והנמשל: יעקב ה"חלק" ה"קרח" מצליח בקלות להשתחרר מהעוונות (המוץ), ולעומתו עשו ה"שעיר" מתלכלך בעוונות ואינו מתנקה מהם.

ויש לשאול: האם יש הבדל מהותי בין שני הפירושים במדרש? מדוע קל יותר ליעקב להשתחרר מעוונותיו? ומדוע יעקב נקרא "חלק" בעוד עשו הוא ה"שעיר"? 

מפרש רבינו השפת אמת, שמשמעות הפירושים אחת. 

יעקב "חלק" ושלם בלא ערלה. הערלה נוצרה בחטא אדם הראשון מוסרת בברית המילה. בכך מתקשר היהודי לבוראו, ולכן "כי חלק ה' עמו", דבקות בעצם. עשו לעומת זאת, שהערלה דבוקה בגופו, שולטים בו כוחות הטומאה.

ומכאן לפרוש השני במדרש. ה"חלק" שבטבעו הוא טוב, משתחרר בקלות מהמוץ מהעוונות הנדבקים בו. לעומתו ה"שעיר", השערות, שאינן עצם הגוף, המסמלות את הערלה, מחוברות אליו. וכשהוא מסתבך בעוונות, אינו מסוגל להתנקות.

וממילא יובן סיום המדרש. ""ונשא השעיר עליו" זה עשו שנאמר "הן עשו אחי איש שעיר", "את כל עונותם" עונות תם, שנאמר (שם /בראשית/ כה) "ויעקב איש תם"". 
ביום הכפורים, עם ישראל שבמהותו הוא תם מתנקה מחטאיו (עונותם –עוונות תם), ומעביר אותם לשעיר לעזאזל, שהוא עשיו.            









הרב שלום קליין, ראש המכון התורני אור עציון

"בְּאֵר לַחַי רֹאִי"
קודם יציאת יצחק לשוח בשדה ופגישתו עם רבקה, מספרת לנו התורה כי יצחק הגיע זה עתה ממקום אחר – "וְיִצְחָק בָּא מִבּוֹא בְּאֵר לַחַי רֹאִי" (כ"ד, ס"ב). ויש לבאר – מדוע טורחת התורה לציין זאת ?

יתרה על זאת, אי אפשר לומר שאותו המקום הינו מקום מיקרי וסתמי, שכן בהמשך הפרשה מוכח שיש ליצחק 'עניין מיוחד' באותו מקום – " וַיְהִי אַחֲרֵי מוֹת אַבְרָהָם וַיְבָרֶךְ אֱ-לֹהִים אֶת יִצְחָק בְּנוֹ וַיֵּשֶׁב יִצְחָק עִם בְּאֵר לַחַי רֹאִי" (כ"ה, י"א). יצחק בוחר להתיישב דווקא באותו המקום. מה הסוד של אותה באר ? ומדוע נמשך ונכרך אליה דווקא יצחק ?

באר זו היא מקום הצלתה של הגר בבריחתה הראשונה משרה – " וַתִּקְרָא שֵׁם ה' הַדֹּבֵר אֵלֶיהָ אַתָּה אֵ-ל רֳאִי כִּי אָמְרָה הֲגַם הֲלֹם רָאִיתִי אַחֲרֵי רֹאִי.  עַל כֵּן קָרָא לַבְּאֵר בְּאֵר לַחַי רֹאִי הִנֵּה בֵין קָדֵשׁ וּבֵין בָּרֶד" (ט"ז, י"ג-י"ד). המקום נקרא 'לחי ראי' כיוון שבאותו מקום התגלה ונראה אל הגר המלאך.

ובכן, בכדי לנסות ולהבין את סודו של המקום, נתבונן בשמו מילה במילה: 'בְּאֵר – לַחַי – רֹאִי'. 
ראשית, יש לשים לב שלאורך כל חייו של יצחק יש לו אכן חיפוש מתמיד ועיקש אחר בארות מים חיים. "וַיָּשָׁב יִצְחָק וַיַּחְפֹּר אֶת בְּאֵרֹת הַמַּיִם אֲשֶׁר חָפְרוּ בִּימֵי אַבְרָהָם אָבִיו". הוא שב וחופר, תוך כדי התמודדויות חוזרות ונשנות עם האויבים שכנגד.
ועוד זאת נשים לב, שמו של אותו המקום 'בְּאֵר לַחַי רֹאִי', מזכיר לנו מקום אחר מאוד משמעותי בחייו של יצחק – מקום העקידה !.  "וַיִּקְרָא אַבְרָהָם שֵׁם הַמָּקוֹם הַהוּא ה' יִרְאֶה אֲשֶׁר יֵאָמֵר הַיּוֹם בְּהַר ה' יֵרָאֶה".
ועתה נותרה לנו המילה האמצעית – ''בְּאֵר לַחַי רֹאִי'. ונראה, שמילה זו היא שתגלה לנו את העניין כולו.

יצחק אבינו נעקד על גבי המזבח. יצחק זוכה להתבטל כולו לפני ה', להתכלל ברצון הא-להי. זוהי מידתו, גבורתו של האדם למסור את כל נפשו לפני ה'. על ידי כך הוא זוכה להתגלות - "ה' יִרְאֶה". ואולם, יצחק יורד מעל המזבח חי. מעתה, שואל יצחק – האם ניתן להגיע לאותו התבטלות, לאותה התגלות א-להית, גם בחייו של אדם ? האם מסירות הנפש יכולה גם להביא חיים לעולם ?

אשר על כן הוא נפנה ללכת אל – "בְּאֵר לַחַי רֹאִי". המקום שבו ה' התגלה וראה, ונתן חיים. מקום זה הוא מקום התגלות המלאך להגר, המקום בו התבשרה על לידת ישמעאל. "וַיֹּאמֶר לָהּ מַלְאַךְ ה' הִנָּךְ הָרָה וְיֹלַדְתְּ בֵּן". לאחר העקידה, יצחק מבקש אחר מקום של התגלות, שיש בו גם חיים.

זהו סוד הבאר. מי הבאר אינם מי גשמים הבאים משמים, אלא מים הבאים מתוך חתירה וחפירה בתוך הארץ עצמה. "וַיֵּצֵא יִצְחָק לָשׂוּחַ בַּשָּׂדֶה". יצחק יורד מההר, אליו עלה אברהם, ומחפש את הא-לוהים אשר בשדה. לשם כך נדרש יצחק לגבורה עצומה, גבורה שאפשר שהיא גדולה יותר מזו אשר התגלתה בעקידה. בכדי לעבוד את ה' בשדה, בחיים, יש לעמול בתוככי המציאות עצמה ולמצוא במעמקיה "באר מים חיים" (כ"ו, י"ט). התגלות מיוחדת, שבאה ומופיעה מתוך תוככי המציאות עצמה. "וַיַּחְפֹּר בְּאֵר אַחֶרֶת וְלֹא רָבוּ עָלֶיהָ וַיִּקְרָא שְׁמָהּ רְחֹבוֹת וַיֹּאמֶר כִּי עַתָּה הִרְחִיב ה' לָנוּ וּפָרִינוּ בָאָרֶץ".

ואמנם, מקום המזבח אשר בהר המוריה, מקום ההתבטלות וההכנעה, הוא גם המקום הנותן חיים לאדם ולכל העולם. "אדם ממקום כפרתו – נברא" ולפיכך אנו קוראים להר הבית – בית חיים ומבקשים מה' יתברך: "רחם על ציון כי היא בית חיינו". ולעתיד לבוא התנבא הנביא – "וְהָיָה בַיּוֹם הַהוּא יִטְּפוּ הֶהָרִים עָסִיס וְהַגְּבָעוֹת תֵּלַכְנָה חָלָב וְכָל אֲפִיקֵי יְהוּדָה יֵלְכוּ מָיִם וּמַעְיָן מִבֵּית ה' יֵצֵא וְהִשְׁקָה אֶת נַחַל הַשִּׁטִּים".








הרב יאיר פרנק,









רב הישוב עמונה ור"מ בישיבת שילה

* לאור ההפטרה
"ואת עשו שנאתי" ??? הפטרת תולדות
אמירה זו מעוררת תמיהה. הרי נאמר "טוב ה' לכל ורחמיו על כל מעשיו", וכיצד זה אומר הנביא שהקב"ה שונא את עשו? 

מפרשים חז"ל כי אין הכוונה לבני עשו, אלא עשו מייצג את כל הסטרא אחרא, אותו שונא הקב"ה. ואע"פ שהקב"ה ברא את צד הרע שבעולם, מכל מקום הוא נברא על מנת שהאדם יבחר בטוב ויתגבר  על הרע. משיצליח האדם במשימתו, יעביר הקב"ה את היצר הרע מן העולם [על פי זהר חדש פרשת חקת].

אף הגר"א דייק, כי אין הקב"ה שונא את עשו עצמו, אלא "את עשו", הכוונה למצטרף לעשו: "... אבל עקרו והוא ראשו, בהדי אבהן דעלמא גניז, ועל-כן אמר יעקב לעשו בפגישתם: "... כי על כן ראיתי פניך כראות פני אלוהים…" [בראשית ל"ג, י'].

דברי הגר"א מתבססים על סיפור קבורתו של יעקב. חז"ל מספרים [סוטה י"ג, א']: בשעה שבאו לקבור את יעקב במערת המכפלה, בא עשו וערער: יש מקום במערה לארבעה זוגות: אדם וחוה, אברהם ושרה, יצחק ורבקה. נשאר מקום לזוג נוסף. יעקב קבר בחלקו את לאה והמקום שנשאר הוא שלי. אמרו לו: יעקב קנה ממך את מקומך, שנאמר "בקברי אשר כריתי לי", כרה לשון מכירה. אמר להם: הראו לי שטר מכירה. אמרו לו: השטר במצרים. ילך נפתלי שהוא אילה שלוחה. רץ נפתלי למצרים, ובינתיים התעכבה הלוויה. חושים בן דן היה שם. כיון שהיו אזניו כבדות, לא שמע את כל המשא ומתן. שאל אותם: מה זה? אמרו לו: עשו מעכב עד שיבוא נפתלי ממצרים. אמר להם: ועד שיבוא נפתלי ממצרים, יהי אבי אבא מוטל בביזיון? לקח מקל והכה בראשו של עשו, נשרו שתי עיניו למרגלות יעקב... ומת עשו. 
נמצא שהחלק העליון של עשו – ראשו, הצטרף לאבותינו ונקבר עמם. הגר"א אומר שהיה בעשו ניצוץ אלוהי שהיה ראוי להצטרף אל ישראל. על חלק קדוש זה אמר יעקב, "כי על כן ראיתי פניך כראות פני א-לוהים". יעקב לא אמר זאת מתוך חנופה אלא בגלל האמת שבדבר!

מהו אותו חלק קדוש? 

הרב קוק מבאר כי הכוונה לאמונות זרות שנוצרו מתוך תרבות עשו.

"על דבר האמונות הזרות, אומר לכ"ג את דעתי, כי לא הבלעתן והריסתן היא מטרת אורם של ישראל, כמו שאין אנו מכוונים הרס כללי לעולם ולאומיו כולם, כי-אם תקנתם והעלאתם, הסרת סיגיהם, וממילא יצטרפו בזה למקור ישראל, להשפיע עליהם טללי אורות. "והסרותי דמיו מפיו ושקוציו מבין שניו ונשאר גם הוא לא-לוהינו", וזה נוהג אפילו באליליות, וקל-וחומר בדתות הנסמכות בחלק מיסודותיהן על אור תורת ישראל. 

וגדולים דברי הגר"א ז"ל: 'ואת עשו שנאתי - את הטפל לעשו, אבל עקרו והוא ראשו בהדי אבהן דעלמא גניז', ועל-כן 'ראיתי פני א-לוהים' אמר איש האמת יעקב איש תם, ודברו לא ישוב ריקם, ואהבת אחים של עשו ויעקב, של יצחק וישמעאל, תעלה על כל אותן המהומות, שהרשעה הנכרכת בטומאת הגויה גררה אותן, תתגבר עליהן ותהפכן לאור ולחסד עולם. 

דעה רחבה זאת, ממותקת במתקה ודבשה של תורת אמת, צריכה להתלוות עם כל ארחותינו באחרית הימים, למחתם אורייתא בהיכלא דמלכא משיחא בהפיכת מרירא למתיקא וחשוכא לנהורא" [אגרות ראי"ה א' עמ' קמב].








הרב אליהו מאלי

* מוסר וחברה

שקיפות וביקורת ציבורית / הרב יהודה זולדן
מנהיגים חשופים לביקורת ומעקב ציבורי האמנם הם פועלים ביושר ובהגינות, ובהתאם לאינטרסים הנדרשים בכל התחומים. המדרש מספר על משה רבנו, שחשש מביקורת של אנשים ש"יחפשו" אותו ויוציאו לעז כאילו הוא איננו נאמן, עם זאת שבפני ה' "בכל ביתי נאמן הוא", ועל כן הגיש דו"ח מפורט מה הוא עשה עם כל התרומות שהעם תרם לבנין המשכן. ובכל זאת, נשמט ממנו בשלב מסוים מה הוא עשה עם סך כסף מסוים: "התחיל עומד תמה ואומר: עכשיו ימצאו ידיהם של ישראל עלי לומר שאני נטלתי אותם. והוא חוזר לבוא על כל מלאכה ומלאכה. מיד האיר הקב"ה את עיניו ותלה עיניו וראה שהיו עשוין ווין לעמודים" (תנחומא, פרשת פקודי, סימן ז), וזאת מפני שלאורך כל הדרך הוא הקפיד על יושר ושקיפות. 
הנהגתו של משה רבנו בבניין המשכן, משמשת מקור לדרך התנהלותם של בעלי תפקידים ציבוריים: "גבאי צדקה הכשרים, אין מדקדקין אחריהם, ומכל מקום כדי שיהיו נקיים מהשם ומישראל טוב להם שיתן חשבון" (טור, יורה דעה, סימן רנז). הרב יואל סירקיס, הב"ח, מעיר על דברי הטור הללו: "זה לא נמצא בפוסקים. אולי למדו ממשה רבנו ע"ה שנתן חשבון בנדבת המשכן, כי מי כמוהו נאמן ביתו ונתן חשבון כדי שיהיה נקי מה' ומישראל". 
עם זאת גם מהמבקרים - הציבור הרחב, אנשי התקשורת ועוד, נדרש לנהוג בהגינות וביושר ולא "לרדת" לחייהם של המנהיגים, לא לבקר אותם על כל צעד ושעל, ובהחלט לאפשר להם לפעול ולהנהיג בצורה הטובה ביותר. "מוטל על העם לכבדם ולא יחשדו אותם, אחרי שהאמינו עליהם, מסתמא הם אנשים נאמנים" (הרב יחיאל מיכל אפשטיין, ערוך השולחן, יורה דעה, סימן רנז, סעיף יא). יש לתת בהם אמון מלא, ולאפשר להם לפעול ולעשות את המוטל עליהם, בלי לעקוב ולחשוד בהם. אמנם כשמתעורר חשד אמיתי להתנהלות והתנהגות לא ראויה, יש לבדוק אחריהם, ולפתוח בחקירה מתאימה, עם אי הנעימות והבושה שבדבר. 
* טיפות אור / בעריכת שמעון הד

שָׁם אֶכְתוֹב שִׁירַי / עוזי שכטר
לִפְרוֹץ שִׁירָתִי
בָּה מֻטְבָּע 

עַצְמִי

לִפְרוֹץ עַצְמִי

שְׂפָתִי-שִׁירַי

ֹשֶיֻטְבָּע בָּם

עַצְמִי שׁוֹנֶה

אַחֵר

שַׁעֲרֵי אֱמוּנָתִי 

לִפְרוֹץ,

שַׁעֲרֵי דִּמְיוֹנִי

פְּחָדַי

הַכָּרָתִי,

שַׁעֲרֵי שְׂפָתִי-כְּתִיבָתִי 

שִׁירָתִי –

אֶל מֶרְחֲבֵי שִׁירָה רְווּיֵי אוֹר  

שָׁם אֶמְצָא לַחְמִי

וּמֵימַי זַּכִּים,

שָׁם אֶכְתוֹב שִׁירַי .

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

לפרוץ. לנפץ חומות שסוגרות אותי ומעיבים על עצמותי. לקרוע קורים המסתירים את עולמי האמיתי. עולמי המסתתר דווקא בתוך מלותיי המוכרות. דווקא בתוך שפתי היוצאת משפתותיי תדיר. לחתור לא לשם, לרחוק, אלא לפה.

לחפש מרחבים לא מוכרים. לצלול לתוך מי אוקיינוס רחוק ועמוק, אליו מעולם לא התוודעתי. להכיר דמויות חדשות, נפשות, מראות, דמיונות... לחתור אל מעבר לעצמי, לקרוב. לחתור לשם. 

ודווקא מתוך הפה הכי קרוב, אגיע לשם הלא מוכר והרחוק ביותר. בתוך מי ליבי ירטוט אוקיינוס וישטוף עולם ומלואו. והמים, מימיי הם. וזכים הם למראה. והלחם לחמי הוא וטוב הוא למאכל.

שם, ורק שם, יפרצו מימיי. שם אכתוב שיריי. 
* אור זיכרון
לדמותו של ר' ישראל ב"ק

"אבל כבד. ביום השני כ"ט מרחשוון קרא ד' לבכי ולמספד בשערי ירושלים. ורבים מיושביה נאנחו מעמקי לבבם על האבדה הגדולה אשר נאבדה מאיתם. ביום ההוא בפנות צלליו לערוב, גווע וימת התורני הישיש היקר והנעלה, החכם השלם והכולל, מפורסם לשם ולתהילה מוהר"ר ישראל ב"ק.".
במילים אלו הספיד עורך עיתון ה"חבצלת" בכסלו תרל"ה את חותנו, ר' ישראל ב"ק, ממרחיבי גבולה של ירושלים ומנקיי הדעת אשר שכנו בה.

ערב ראש חודש כסלו, יום פטירתו, פותח צוהר לעיסוק בדמותו המאירה של ר' ישראל.

ניחוחות של חידוש וקידמה שררו ברחובות ירושלים וסמטאותיה, כמו חישבו להשתקע לקראת שנת תר"א. תושבים חדשים הגיעו לאכלס את הנאווה שבערי ישראל בעקבות רעש אדמה נורא שפקד את צפת ארבע שנים קודם לכן. ביניהם, בני משפחת ב"ק, והעומד בראשם – ר' ישראל. "אנשי מעש ובעלי אחריות אשר ביקשו לחסות בצל רבותיהם אך בתוקף הנסיבות נאלצו לאחוז בעצמם בשרביט ההנהגה. הודות להשתדלותם, חוזקה וחושלה דריסת הרגל המזערית של החסידות בעיר הקודש.." כתב עליהם דוד רוסוף. ולא היה ניתן לדייק יותר בתיאור פועלם של בני ב"ק. ר' ישראל, בן 49 שנים בעודו עולה לירושלים ובעודו עושה כן, הינו מתיר אחריו בית דפוס משגשג, כפר שיושב על ידו וניסיון מרשים בהשתדלות עבור העם היושב בציון אצל שועי עולם. כמו בצפת, גם בירושלים המשיך ר' ישראל את פועלו המבורך, גשמי וחומרי כאחד: הוא מייסד מחדש את כולל חסידות וואלין, בית הכנסת של החסידות נתרם שנים לאחר מכן בשנת תרס"ח ונבנה על דרך יפו, אולם הפתח למיסוד החסידות בירושלים נפתח בשנה הראשונה לבואה של משפחת ב"ק אל העיר. בין שאר מפעליו, עומד ר' ישראל בראש בית החולים בעיר העתיקה. בתי החולים היוו נדבך מרכזי במלחמת המיסיון ביהודי העיר ובמלחמתם של היהודים במיסיון. על ידי טיפול רפואי בבית חולים נוצרי ניסו הללו להניע את המטופלים היהודים להפנות עורף לעמם ומולדתם ולהמיר את דתם. בתקופה של תרופות מועטות ומחלות כחול אשר על שפת הים, היווה בית החולים היהודי אבן נגף לפעולות המיסיון. לא פלא אם כן, שידו של ר' ישראל הייתה גם היא בין העוסקים במלאכה. את בית החולים ניתן לראות עומד על תילו, מעין עדות נאלמה לתקופה בה רפואה הייתה מצרך נדיר לגוף. מזור לכל נפש ניתן היום למצוא בבית הספר הפועל בין חדרי בית החולים, בכיכר בתי מחסה, ברובע היהודי. 

מבין פועליו המוכרים והידועים הוא ייסוד עיתון ה"חבצלת" והקמת בית הדפוס הירושלמי, עליו קיבל חזקה ובלעדיות במשך שנים ארוכות. בגיליון הראשון של העיתון נכתב: "ישמיע חדשות מערי יהודה וחוצות ירושלים... יגיד ויבשר כל הנעשה והנשמע בכל ירכתי תבל..ואשר אליו ינהו כל זרע ישראל כי יודיע את שלום ירושלים וזכרה לא יסוף מלבבם נצח".
מבוסס על קטעים מתוך "חסיד של ארץ ישראל" (ניתן להשיג במדרשת "ראשית ירושלים" 02-6264488) 

* אורו של מקום

באר שבע
האבות – נטיעות ובארות
באר שבע מציינת את הנקודה הדרומית של דרך האבות, הנתיב בו הלכו ופעלו אבות האומה.

לאחר הפיכת סדום, ירד אברהם מחברון נגבה. בבאר שבע נכרתה ברית בין אברהם לבין אבימלך, על באר אברהם,  "ויאמר כי את שבע כבשת תקח מידי בעבור תהיה לי לעדה כי חפרתי את הבאר הזאת. על כן קרא למקום ההוא באר שבע כי שם נשבעו שניהם". (בראשית כ"א ל- לא) לאחר מכן, "ויטע אשל בבאר שבע ויקרא שם בשם ה' אל עולם". מבאר שבע עלו אברהם ויצחק בנו אל ארץ המוריה, אל  ניסיון העקדה, ושבו לאחר מכן לבאר-שבע. 

מעשה אבות סימן לבנים. יצחק, כאביו,חופר בארות מים ומעורר קנאה אצל הפלשתים הפוגעים בבארות שחפר אביו ובבארות שחפרו עבדיו. בהתחמקו מפני המריבה מגיע יצחק לבאר-שבע. אבימלך ושר צבאו מטריחים עצמם עד לבאר שבע כדי לכרות ברית שלום עם האיש שברכת אלוקים שורה עליו ועל כל מעשי ידיו. לאחר פרידת יצחק מאורחיו, מבשרים לו עבדיו על גילוי מים בבאר חדשה שחפרו, "ויקרא אותה שבעה, על כן שם העיר באר שבע עד היום הזה". (בראשית, כ"ו, ל"ג)  

בימי המנדט הבריטי היתה באר שבע עיר ערבית קטנה, בת כ-3,000 תושבים. על פי תוכנית החלוקה של האו"ם אמורה הייתה העיר להיכלל בשטח המדינה הערבית.

היישוב היהודי בארץ ישראל הבין שהתיישבות קובעת גבולות! בתגובה להגבלות שהציבו הבריטים על רכישת קרקעות והתיישבות יהודית, הוקמו, במבצע חשאי, שלושת מצפים בנגב: מצפה רביבים, מצפה גבולות והאחרון שהוקם – מצפה בית אשל, ומיקומו סמוך לבאר שבע. ייעודן הראשוני של המצפים היה בחינת התאמת הקרקע והאקלים להתיישבות חקלאית, ועריכת ניסויים חקלאיים, לקראת יישום תוכנית התיישבותית, וכן לבחון את תגובת הבריטים למהלך הזה.

חשיבות המצפים: בהחזקת הקרקעות, שנרכשו בנגב, בהגברת הביטחון באזור ובסיוע להקמת 11 נקודות התיישבות. 

במהלך קרבות מלחמת העצמאות היה בית אשל מנותק, נתון במצור ממושך ושרוי תחת הפגזה מצרית בלתי פוסקת. לאחר קרבות ממושכים באזור, ירי, ואלפי פגזים ששוגרו על-ידי המצרים ונפילת שמונה ישראלים, פלש הצבא המצרי לישראל והחריב את היישוב. 

במבצע יואב, נע בהיחבא טור רכוב של צה"ל. ההתקפה שבוצעה, הפתיעה את הכוח המצרי. לאחר מספר שעות של קרב נכנעה מפקדת האויב בבאר-שבע, ותושבי העיר נמלטו. עם שוך הקרבות אוכלס הבתים, שננטשו על ידי התושבים הערבים, בעולים חדשים ובמשוחררי צה"ל ובאר שבע חזרה להיות עיר עברית.

בעריכת: חלקת השדה – אלון מורה, 02-9973106
* אורות מן השטח

טיול חוצה רכסים בשומרון

ביום שישי ח' בכסלו (5.12) יתקיים אי"ה טיול חוצה רכסים במזרח השומרון למיטבי לכת.
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