"שִׁיר הַמַּעֲלוֹת:
זְכוֹר ה' לְדָוִד אֵת כָּל עֻנּוֹתוֹ.
אֲשֶׁר נִשְׁבַּע לַה' 

נָדַר לַאֲבִיר יַעֲקֹב.
אִם אָבֹא בְּאֹהֶל בֵּיתִי

אִם אֶעֱלֶה עַל עֶרֶשׂ יְצוּעָי.
אִם אֶתֵּן שְׁנַת לְעֵינָי

לְעַפְעַפַּי תְּנוּמָה.
עַד אֶמְצָא מָקוֹם לַה' 

מִשְׁכָּנוֹת לַאֲבִיר יַעֲקֹב".



(תהילים קל"ב, א'-ה')
במזמור קל"ב בתהילים, מעיד דוד המלך על כיסופיו לבית המקדש, 

ונשבע כי לא ינוח ולא ישקוט עד אשר ימצא את המקום הראוי לו.

אלא שכיסופים אלה אינם מופנים רק למישור הגיאוגרפי, 

והם הומים במפת הנפש של הנכספים לבית ה' – מדוד המלך ועד ימינו.
על החיפוש אחר המקום הנבחר לבניין המקדש במאמר המרכזי בעמ' 8-9.
* נקודת אור בפרשה / חנן פורת ז"ל

"...עד אמצא מקום לה' "

"וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּשׁ וְשָׁכַנְתִּי בְּתוֹכָם" (שמות כ"ה, ח').

על יסוד פסוק זה שבפרשתנו קובע הרמב"ם בפתח הלכות בית הבחירה (א', א'):

"מצות עשה לעשות בית לה', מוכן להיות מקריבין בו הקרבנות וחוגגין אליו שלוש פעמים בשנה, שנאמר: 'ועשו לי מקדש'. וכבר נתפרש בתורה משכן שעשה משה רבנו והיה לפי שעה, שנאמר: 'כי לא באתם עד עתה' וכו' (דברים י"ב, ט')".

אך הנה בראש הלכות מלכים ומלחמות חוזר הרמב"ם ומציין את מצות בניין המקדש, תוך ציון אסמכתא שונה, הלקוחה מפרשת ראה שבספר דברים: 

"שלוש מצוות נצטוו ישראל בשעת כניסתם לארץ:

למנות להם מלך... ולהכרית זרעו שלעמלק... ולבנות בית הבחירה, 

שנאמר: 'לשכנו תדרשו ובאת שמה' (דברים י"ב, ה')".

וכבר הקשה 'הלחם-משנה': מדוע מביא הרמב"ם בהלכות מלכים פסוק שונה מזה שבהלכות בית הבחירה?

ותשובתו: "הפסוק הראשון עוסק במשכן שבמדבר, והשני – במשכן שילה ובית עולמים (עיין שם)".

תשובה זו קשה לקבלה כמות שהיא, שהרי הרמב"ם בהלכות בית הבחירה לומד מהפסוק "ועשו לי מקדש" ציווי לשעה ולדורות, ובצדק מעיר ה'כסף-משנה' שהדבר נרמז בלשון הכתוב: "וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּשׁ" – ולא משכן בלבד.

לפיכך נראה שיש לצרף לדברי ה'לחם-משנה' את פירושו של הרב איסר זלמן מלצר ב'אבן האזל', ולפיו עיקר הציווי על בניין המקדש אכן נלמד מ"וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּשׁ", אלא כדי שלא נטעה לומר שצו זה מכוון רק למשכן שבמדבר, בא הכתוב "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ" – העוסק במקדש העתיד להיבנות בארץ ישראל, כדי ללמדנו שהציווי "וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּשׁ" הוא לשעה ולדורות.

"עד אמצא מקום..."

אך אם נדקדק בלשון הכתוב "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ" נגלה, שמגמתו אינה רק להבהיר שלא פג תוקפו של הצו "וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּשׁ", אלא להוסיף לו נדבך יסוד שבלעדיו לא ייכון המקדש.

מ"וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּשׁ" למדים אנו אמנם על עצם חובת הקמת המקדש, אך הצו "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ" בא להבהיר כי בבוא עם ישראל לארצו עליו לחפש ולמצוא את המקום הנבחר לבניין המקדש, ורק במקום זה יקרא המקדש – בית הבחירה.

לפיכך בהלכות מלכים, שבהן מדגיש הרמב"ם את המצוות שנצטוו ישראל בשעת כניסתן לארץ, מוצא הוא לנכון להביא את הפסוק "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ" המחייב לבנות את בית הבחירה עם כניסתם לארץ, במקום המסוים שנועד לו באחד מחבלי ארץ ישראל.

לפנינו אפוא שני חלקי מצוה המשלימים זה את זה: האחד קובע את עצם החובה לעשות משכן ומקדש, והשני מתמקד בחובה להקימו בארץ ישראל "בַּמָּקוֹם אֲשֶׁר יִבְחַר ה' ".

אלא שכאן המקום לברר: האם מצוה זו, על שני חלקיה, תְקֵפָה ועומדת עד עצם היום הזה?

הצו "וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּשׁ" ודאי לא פג תוקפו! שהרי הרמב"ם פוסק: "מצות עשה לעשות בית לה' " ובוודאי אין כוונתו ללמדנו פרק בהיסטוריה, אלא לקבוע הלכה מחייבת לעולמי עולמים.

נכון אמנם שהמציאות ההלכתית והמעשית כיום מציבה בפנינו מכשולים קשים, אך אין בהם כדי לבטל את החובה לחתור לבניין בית המקדש במו ידינו, ולא להסתפק בציפייה בחיבוק ידיים ל"מקדש שירד בנוי ומשוכלל משמים".

אך לעומת זאת מצות "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ" מוצתה לכאורה על ידי דוד המלך, אשר חשף בימיו את מקום הר הבית בהר המוריה, ומכאן ואילך אין עוד מקום אחר זולתו, כדבריו הנחרצים של הרמב"ם בהלכות בית הבחירה (א', ג'):

"כיון שנבנה המקדש בירושלים נאסרו כל המקומות כולן לבנות בהן בית לה' ולהקריב בהן קרבן, ואין שם בית לדורי הדורות אלא בירושלים בלבד ובהר המוריה שבה, שנאמר: 'ויאמר דויד זה הוא בית ה' אלוהים, וזה מזבח לעולה לישראל' (דברי הימים א' כ"ב, א') ואומר: 'זאת מנוחתי עדי עד' (תהילים קל"ב, י"ד)".

ברם אפשר שעל אף העובדה שנתגלה מקום המקדש ונקבע לעדי עד, לא בטלה לגמרי מצות "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ", שכן אין היא מצומצמת למפה הגיאוגרפית בלבד, אלא כוללת את הדרישה למצוא מקום להשראת השכינה ב'מפת הנפש' של היחיד והאומה. 

הביטוי "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ" – משמעותו הפנימית העמוקה היא: גלו את כיסופיכם לבניין המקדש ואת תשוקתכם להשראת שכינה בתוככם.

דברים מרטיטי לב ברוח זו כותב הרמב"ן בפירושו לתורה:

"וטעם "לשכנו תדרשו", שתלכו מארץ מרחקים ותשאלו: אנה דרך בית ה'? 
ותאמרו איש אל רעהו: 'לכו ונעלה אל הר ה''... 
וכן אתה מוצא בדוד: 

'אשר נשבע לה' נדר לאביר יעקב.

אם אבוא באהל ביתי אם אעלה על ערש יצועי

אם אתן שנת לעיני לעפעפי תנומה

עד אמצא מקום לה', משכנות לאביר יעקב' (תהילים קל"ב, ג'-ה')".

[אגב אורחא: אם נבקש לתת סימן למזמור קל"ב, המבטא את כיסופיו של דוד לבית ה', נוכל לרמוז בקורטוב הומור, שאותיות קל"ב משמשות כראשי תיבות בעגה הצבאית, לתיאור שירות צבאי קרוב לבית.

אמנם דוד המלך אינו ג'ובניק, אבל נכסף הוא להיות קל"בניק הקרוב לבית ה'...]

ובכן, התביעה "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ", במשמעות שמשווה לה הרמב"ן, אינה בטלה לעולם, היא קיימת ועומדת מני קדם ועד היום הזה, ורק מכוחה יִמָצְאו כוחות הנפש להתגבר על כל המכשולים ולהגיע אל "טירת הַכֹּסֶף", כפי שמכנים הפייטנים את בית המקדש.
מצוה ממלכתית ומצוה אישית

אך זאת יש לדעת: גם אם יימצאו יחידים שבניין המקדש יוקד בעצמותיהם, כל עוד לא תתעורר האומה כולה לשוב אל 'בית חלומותיה', לא ייבנה מקדש, ואף אם ייבנה, עלול הוא להיות חלילה בבחינת 'פיגול', בעיני רבים הסבורים כי כל רעיון המקדש הוא "חוץ למקומו וחוץ לזמנו".

לפיכך מדגיש הרמב"ם בהלכות מלכים כי שלוש מצוות אלה שנצטווינו בהן בעת כניסתנו לארץ – ובכללן, בניין בית הבחירה – הן מצוות 'ממלכתיות' המוטלות על כתפי הציבור, ובהן "נצטוו ישראל" – כאומה ולא כיחידים. וכשם שמצות מינוי המלך מחייבת את שותפות הציבור כולו, לפי ש"אין מעמידין פרנס על הציבור אלא אם כן נמלכים בציבור", כך אף במצות "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ" מצוּוה העם כולו, ואין די בכיסופיהם של יחידים. 

ועם זאת, אין היחידים הנכספים לבית ה' צריכים לעמוד חסרי אונים, גם בשעה שהאומה עדיין אינה בשלה להגשמת יעד זה בפועל. אדרבה! תפקידם לעורר את לב העם כולו כדוד המלך המעיד על עצמו: 
"וּכְכָל כֹּחִי הֲכִינוֹתִי לְבֵית אֱלֹהַי... נָתַתִּי לְבֵית אֱלֹהַי 
לְמַעְלָה מִכָּל הֲכִינוֹתִי לְבֵית הַקֹּדֶשׁ".

ומתוך הצבת דוגמה אישית קורא הוא לכל העם:

"וּמִי מִתְנַדֵּב לְמַלֹּאות יָדוֹ הַיּוֹם לַה'?" (דברי הימים א' כ"ט, א'-ו') 

על כן נחזק את כל המעוררים לבניין המקדש ונקרא בפה מלא:

אשרי התובעים את עלבון ההר העומד בדד.

ואשרי הסובבים את שעריו מדי חודש בחודשו.

אשרי הלומדים ומלמדים את תבנית המקדש, מידותיו וכליו,

ואשרי המחברים להיכל ה' שירי כיסופים, מנעימי זמר ונוגני ניגונים.

ידוע ידע ישראל, כי כל עושי אלה לא בנוסטלגיה שעבר זמנה עבר הם משתעשעים, אלא את מצות "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ" הם מקיימים!

אמנם כל אלה אינם אלא ניצוצות ראשונים, אך קמעה קמעה יצטרפו בעזרת ה' הם לאבוקה גדולה, ההולכת הלוך ואור עד נכון היום.

וכנגד כל המקיימים מצות "לְשִׁכְנוֹ תִדְרְשׁוּ" עומד דוד המלך, מנענע ראשו ומחייך:

"שָׂמַחְתִּי בְּאֹמְרִים לִי בֵּית ה' נֵלֵךְ!" (תהילים קכ"ב, א')

המאמר נכתב בשנת תשס"ב
"שִׁיר הַמַּעֲלוֹת:
זְכוֹר ה' לְדָוִד אֵת כָּל עֻנּוֹתוֹ.
אֲשֶׁר נִשְׁבַּע לַה' 

נָדַר לַאֲבִיר יַעֲקֹב.
אִם אָבֹא בְּאֹהֶל בֵּיתִי

אִם אֶעֱלֶה עַל עֶרֶשׂ יְצוּעָי.
אִם אֶתֵּן שְׁנַת לְעֵינָי

לְעַפְעַפַּי תְּנוּמָה.
עַד אֶמְצָא מָקוֹם לַה' 

מִשְׁכָּנוֹת לַאֲבִיר יַעֲקֹב".



(תהילים קל"ב, א'-ה')
במזמור קל"ב בתהילים, מעיד דוד המלך על כיסופיו לבית המקדש, 
ונשבע כי לא ינוח ולא ישקוט עד אשר ימצא את המקום הראוי לו.

אלא שכיסופים אלה אינם מופנים רק למישור הגיאוגרפי, 
והם הומים במפת הנפש של הנכספים לבית ה' – מדוד המלך ועד ימינו.

* אור זרוע לצדיק / הרב אבינח ברנר

איש לרעהו

הרבי מאוסטרובצה הסביר מדוע תיקנו אנשי כנסת הגדולה מצוות משלוח מנות דווקא בפורים ולא ביום טוב אחר כמו חנוכה לדוגמא:

חכמינו אמרו במסכת מגילה: "למה נתחייבו שונאיהם של ישראל שבאותו דור כליה? מפני שפלחו (עבדו) לצלם". 
ומקשה שם הגמרא "וכי משוא פנים יש בדבר?" (כלומר, אם באמת עבדו לצלם מדוע לבסוף "ויתר" להם הקב"ה?) 

ועונה הגמרא: "הם לא עשו אלא לפנים, אף הקב"ה לא עשה עמהם אלא לפנים". 
אמר הרבי מאוסטרובצה: מפני זה ישראלים שבאותו דור לא רצו לאכול אחד מחברו בשר ולשתות יין, שכל אחד היה יודע בעצמו שהוא לא עבד לצלם אלא לפנים (רק עשה עצמו כאילו עובד לצלם), אבל שמא חברו עבד לצלם באמת בלב ובנפש, ואז יינו יין נסך ובשר שלו אסור. 

אבל כשראו שהקב"ה עשה עמהם הנס הגדול, נגלה למפרע שכל היהודים לא עבדו אלא לפנים. 

משום כך תקנו חכמים שבאותו דור שישלח אחד לחברו בשר ויין שזה עיקר מצוות משלוח מנות בבשר ויין, ולהראות שכל אחד לא עבד לצלם אלא לפנים, ויינו ובשרו מותר. 

בניסיון לאתר על מה ולמה מגיע להם ליהודים גזירה ועונש נוראיים כאלו, הסבירו חכמים שאין זאת אלא משום שעם ישראל כולו השתחווה לצלמו של נבוכדנצאר ועבד עבודה זרה. תוצאותיו של אותו מאורע, לפי הרבי מאוסטרובצה, היו קשות לא רק כלפי שמיא, שכן מאז אותו אירוע אומלל לא הסכימו שכנים להתארח זה אצל זה. אמנם, מודה היהודי, אף אני השתחוותי לצלם, אך ברי לי שלא התכוונתי לעבדו באמת. רק "לפנים" עשיתי זאת. נאלצתי להתחפש ולהראות עצמי כאילו עובד עבודה זרה אני, מפחד העונש. אך חברי, לך תדע מה היו מניעיו, שמא הוא התכוון גם התכוון לעבוד לצלמו של נבוכדנאצר? על כן, יש לחשוש לכשרות מאכליו, ואסור באיסור חמור לאכול אצלו בשר ולשתות ממנו יין. 

העובדות ידועות: היהודים כולם השתחוו לצלם. השתחוויה זו לפני שנים רבות הייתה, אולם זִכרה עדיין מעיב על יחסי השכנות התקינים שבין אדם לחברו. משפחות שלמות מדירות רגליהן מקרוביהן - יראי שמים כמותן - שמא מאכלם אינו כשר. קהילות שלמות חושדות זו בזו, שמא אינן עובדות את ה' באמת ובתמים. ההשתחוויה לצלם הייתה סוג של תחפושת מאונס, אך קשים ממנה הם החשד והעוינות שמגלה כל אחד בחברו. 

החושד בכשרים לוקה בגופו. הקב"ה העניש את עמו וגזר עליהם גזירת כליה. אך הוא כבר ידע את הסוף הטוב, שלא בא אלא ללמד את עם ישראל פרק באחדות ושלום. רק לאחר שה' נצרך להתערב בפירוד הנורא שבין בניו, גילו עם ישראל את מה שברור היה מלכתחילה – אל לנו לשפוט את חברינו באופן חיצוני, במיוחד בעת צרה ואונס. הנחת היסוד היא שכל המקיים אורח חיים יהודי אוהב את ריבונו של עולם ורוצה באמת ובתמים לעבדו.

לא ימי מרדכי ואסתר הם המעניינים את הרבי מאוסטרובצה. בתוך עמו הוא יושב, ובדמיונו הוא מפליא לתאר מציאות שבקלות רבה עלולה להתרחש בקהילות ישראל בכל אתר ובכל זמן. הוא מבין ששורש הבעיה איננה בהשתחוויה לצלם דווקא. אך אמת, "ישנו עם אחד מפוזר ומפורד", ואף על פי שאלו אוסרים ואלו מתירין, אלו פוסלין ואלו מכשירין - הם "עם אחד" – שמכוונים פנימה לעבוד את ה' – ולא נמנעים מלאכול יחדיו ומלהשיא את ילדיהם ביניהם. 

* בנוגע לפרשה / הרב אייל ורד 

בתוכם
פרשת תרומה, השביעית בספר שמות בבחינת 'כל השביעין חביבין', עוסקת בחביבות שחיבב אותנו המקום, עד שקבע שכינתו בינינו.

ושכינה זו, מתגלה במשכן. יש משכן ויש משכן. יש המשכן שעשה משה, והוא גנוז במטמוניות עקלקלות במעבה האדמה. ויש המשכן של כל אחד מאיתנו. כל יהודי הוא משכן בזעיר אנפין, הגוף הוא משכן הנשמה, 'וראוי לאדם שיחשוב עצמו מדור אל השכינה'.

"ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם", בתוכם כתיב, ואם כן כלי המשכן שבפרשתנו - יש להם שיקוף ובבואה באברי הגוף, ובמשכן הפנימי. נצא למסע קצר בעקבות חלק מן הכלים שבחוץ ושבפנים.

"ועשו ארון" - ציווי בגוף שלישי נסתר. הארון מקביל לקופסת הגולגולת, שבתוכה מונחת החכמה. 

ברור שהעיקר בארון הוא הלוחות שבו. "והלוחות מעשה א-לוהים". הארון הוא הביטוי לממד האלוקי, העליון והנסתר שקיים בכל אחד מאיתנו. חלק נסתר, גנוז ופנימי, שנושא את נושאיו, שאיננו מכאן. בארון קבועות הטבעות, כבאות להעיד על הניידות שלו, על כך שאין להתרגל למקומו, שהארון כל הזמן במסע של גילוי אינסופי של שכינה. 

מעניין, על אף שכמות הזהב בארון רבה לאין ערוך מכמות העץ, בכל אופן נקרא הארון 'ארון עצי שיטים'. המתח בין הזהב לעץ הוא ברור. הזהב הוא מחצב שהאדם מפיק בכוחו. העץ לעומת זאת הוא טבעי, חלק ממעשה בראשית. הארון מצביע על המתח הזה בין החכמה האנושית, המבינה והיודעת, לבין החכמה האלוקית, הטבעית הבאה אלינו מלמעלה למטה. אין הארון בא לשלול חכמה אנושית, הארון בא לומר שבעם ישראל – עיקר העניין הוא המפגש עם החכמה שבאה מלמעלה, באופן ישיר מן הבורא.

הארון כנגד הראש, משכן החכמה, שם נוצרת ההתוועדות שלנו עם החכמה האלקית על ידי לימוד התורה וההתאחדות הפנימית עם השכל של תורה.

"ועשית מנורת זהב טהור" - המנורה בעלת שבעה קנים, רומזת לשבעת פתחי הגולגולת: שתי עיניים, שתי אוזניים, שני נחיריים ופה. אלו הפתחים שאנו חווים דרכם את המציאות שבחוץ, ואף מכניסים אותה פנימה אל תוך חדרי נפשנו. והמיוחד במנורה שהיא עשויה מקשה אחת. יש לה עמוד שדרה שאם נקביל אותו לגוף האדם, מקורו ובסיסו בלב. המנורה מקשה אחת כבאה להורות על שימוש כוחות הנפש כאחד לצד תכלית אחת, כלשונו של הרמב"ם בשמונה פרקים. שבעה קנים המאירים ומתפרטים, אך יוצאים מנקודה אחת פנימית - בסיס המנורה הוא בלב, ומשם מאירים נרותיה. 

"ועשית שולחן עצי שיטים" - השולחן ולחם הפנים שבו ודאי רומז לכל אברי האכילה והעיכול באזור הבטן מתחת ללב.

הדבר המעניין בשולחן הוא שתי התוספות שיש לו: המסגרת והזר. כוח האכילה, מיסוד הנפש הבהמית, צריך שתהיה לו מסגרת, מה אוכלים ומתי אוכלים ואיך אוכלים. לא רק במובן הכשרותי, אלא ובעיקר במובן הנפשי, היכולת להתאפק, לא למלאות כרסו. לחם הפנים עצמו היה מונח על השולחן במשך שבוע, ריחו נודף, ורק בסיום השבוע היה מחולק למשמר היוצא והנכנס.

כשנשמרת המסגרת - נהפכת האכילה לזר, לכתר. יש אפשרות להניע כוחות מיסוד הנפש הבהמית ולהופכם לזר זהב, בסוד ההיפוך והמיתוק.

"ועשית את הקרשים למשכן - עצי שיטים עומדים" - הקרשים הם כנגד הרגליים העומדות, וכאן התביעה הפנימית היא לעצי שיטים עומדים, או בשפתנו -  ליכולת עמידה, לשיטתיות, ליכולת לעמוד בפני רוח מצויה ושאינה מצויה 'ולא לבוש מפני המלעיגים עליו'. בניית המשכן הפנימי תלויה בגבורה המסוגלת לעמוד, להבריח את עצמה מקצה אל קצה, בשיטתיות ואחדות.

"וארבעים אדני כסף תעשה" - האדנים הם כנגד העקב. החלק התחתון ביותר, הנמוך, אך זה שהכל עומד עליו. האדנים הם  מוסתרים. בלועים בתוך הקרשים מצד אחד ומוסתרים על ידי היריעות מצד שני, ואף על פי כן הכל עומד עליהם. זהו יסוד הביטול שבנפש. מידת הענווה. הרצון להיות שייך לדבר גדול, ולתת לו את כל כולי, גם אם הוא אינו ניכר ואינו בולט. עצם השייכות היא העניין והיא השכר בעצמה.  האדנים נעשו מתרומת מחצית השקל הקבועה לכולם. העשיר לא ירבה והדל לא ימעיט, ממידת הענווה השווה לכולם, מהמוכנות לבטל את האישיות ולהתבטל אל הגודל ואל המשימה, ולהיות בחינת אדן, עקב. מה שעשתה חכמה עטרה לראשה עשתה ענווה עקב לסולייתה.
* אגדתא לפרשה / הרב יונתן מילוא

ויקחו לי תרומה - משלי

אלעזר איש בירתא כד הוו חזו ליה גבאי צדקה הוו טשו מיניה, דכל מאי דהוה גביה יהיב להו. יומא חד הוה סליק לשוקא למיזבן נדוניא לברתיה, חזיוהו גבאי צדקה טשו מיניה. אזל ורהט בתרייהו, אמר להו: אשבעתיכו, במאי עסקיתו? אמרו ליה: ביתום ויתומה. אמר להן: העבודה! שהן קודמין לבתי. שקל כל דהוה בהדיה ויהב להו. פש ליה חד זוזא, זבן ליה חיטי, ואסיק שדייה באכלבא. אתאי דביתהו, אמרה לה לברתיה: מאי אייתי אבוך? - אמרה לה: כל מה דאייתי - באכלבא שדיתיה. אתיא למיפתח בבא דאכלבא חזת אכלבא דמליא חיטי, וקא נפקא בצינורא דדשא, ולא מיפתח בבא מחיטי. אזלא ברתיה לבי מדרשא, אמרה ליה: בא וראה מה עשה לך אוהבך! - אמר לה: העבודה! הרי הן הקדש עליך. ואין לך בהן אלא כאחד מעניי ישראל.  
תרגום:

אלעזר איש בירתא כשהיו רואים אותו גבאי צדקה היו מתחבאים מפניו, שכל מה שהיה בידו היה נותן להם. 
יום אחד היה הולך לשוק לקנות נדוניה לבתו, ראוהו גבאי צדקה, נחבאו מפניו. רץ אחריהם, אמר להם: אני משביע אתכם שתאמרו לי באיזו צדקה אתם עוסקים? 
אמרו לו: בנישואי יתום ויתומה. אמר להן: העבודה (-לשון שבועה)! שהן קודמין לבתי. לקח כל מה שהיה בידו ונתן להם, השאיר לעצמו זוז אחד, קנה בו חיטים, והניחן במחסן ביתו. באה אשתו, אמרה לה לבתה: מה הביא אביך? אמרה לה: כל מה שהביא - במחסן הנחתיו. באה לפתוח את דלת המחסן, ראתה שכולו מלא חיטים, עד שהן גולשות החוצה דרך ציר הדלת, ואי אפשר לפתוח את הדלת מעומס החיטים.

הלכה בתה לבית המדרש, ואמרה לו: בוא וראה מה עשה לך אוהבך! - אמר לה: העבודה! הרי הן הקדש עליך. ואין לך בהן אלא כאחד מעניי ישראל.  











בבלי תענית דף כד ע"א
אדם נדיר הוא אלעזר איש בירתא. עניי העולם יקרים לו מעצמו ומפרנסת משפחתו, ואפילו את הנדוניה של בתו הוא מחלק לעניים.

וכשהקב"ה מחזיר לו את מה שחלק, הוא אומר לו "לא תודה, אני לא משתמש במה שנתת לי". סיפור מוזר!!

הגרסנים מעירים כי הגרסה הנכונה היא "איש ברתותא", אותו תנא המוכר לנו ממסכת אבות, ובפיו המימרה "תן לו משלו, שאתה ושלך שלו".

ואולי זהו המפתח להבנת המדרש בפרט, וסוד הנתינה בכלל.

אלעזר איש ברתותא יודע שהממון פיקדון הוא מאת ה' ביד בעליו - "משלו", וכי ככל פיקדון עליו לנהוג בו בשום שכל ועל פי רצון המפקיד.

הקב"ה הנותן לו ממונו רוצה שישתמש בו לצורכי ביתו, אך שיחלוק בו גם עם העניים, ולכן השיקול האם לתת וכמה - אינו פרטי-אגואיסטי, אלא משקלל את צורכי המקבלים.

על כן, כאשר הוא פוגש גבאי צדקה האוספים כסף לנישואי יתום ויתומה, הוא טוען שהם קודמים לבתו, שכן לה יש אבא שידאג לה בהמשך... לבתו הוא משאיר זוז אחד, בו יעשה מסחר, ועליו תשרה הברכה.

לכן, גם כשהקב"ה משפיע עליו רוב טובה, הוא ייטול ממנה רק כדי צורכי משפחתו, כפי שהיה נותן לכל אחד מעניי ישראל. התבואה הגולשת מן הדלת, ומגלה את הברכה האלוקית עד בלי די, רק מחזקת את התחושה כי הכל "שלו" הוא, וכי הנותן - משל הקב"ה הוא נותן.

המשנה מגלה כי מקור רעיונו של ר"א איש ברתותא הינו בדברי דוד המלך שאמר על תרומתו לבניין המקדש "כי ממך הכל ומידך נתנו לך".

ואולי זהו פישרה של פתיחת הפרשה - בה נתקשו רבים: "ויקחו לי תרומה", 'ויתנו לי' היה ראוי לומר?!

אלא אם כן אנו מבינים שהנודב למשכן - משל הקב"ה הוא לוקח כביכול, ומחזירו למפקיד על פי רצונו, ובכך מזכה את עצמו להיות שותף עם הקב"ה בחלוקת הממון בעולם.
* לאור הזיכרון / לקראת יום השנה לרצח בני משפחת פוגל בו' באדר

אנשי תרומה

בציווי לאיסוף התרומות לבניין המשכן נאמר: "מאת כל איש אשר ידבנו לבו תקחו את תרומתי" (שמות כה, ב). ופירש רש"י: "'ידבנו לבו' – לשון נדבה, והוא לשון רצון טוב". 

משמע שהמשכן הוא לב מחנה ישראל ובו נקודת החיבור בין שמים לארץ, לכן יש משמעות עמוקה לכוונה של המשתתפים בבניינו. 

וכדברי הרבי מאפטא בעל 'אוהב ישראל' בפרשתנו: "אשר ידבנו לבו – רצה לומר מי שהוא מנדב לבו הטהור להיות דבוק בשמו יתברך ויתעלה תמיד... כי העיקר הוא מנדבת הלב והרצון וכסופא של כל אחד ואחד".

בדרשות אליהו הנביא (תנדב"א סוף פכ"ה) נאמר שעל אף שנבנה בית מקדש קבע בימי שלמה המלך, הרי המשכן, שנבנה אמנם כמקדש זמני, לא עבר מן העולם אלא נגנז ועתיד להתגלות שוב לעתיד לבוא. והסבר העניין הוא "מפני מה נטמן המשכן עד היום הזה? מפני שעשאוהו הכשרים בנדבות לבם, וקשה לפני הקב"ה להפסיד כל מה שעשו הכשרים בנדבות לבם. ולעתיד לבוא יבוא הקב"ה וישרה בתוכו כמידה הראשונה (-כימים הראשונים)".

אנו, אנשי איתמר זכינו להיות אכסניה לבני משפחת פוגל הכשרים בנדבות לבם, אנשי תום ויושר. הרב אודי, אשתו רותי וילדיהם יואב, אלעד והדס, עלו בסערה השמימה בליל שבת קודש ו' באדר תשע"א, עת גדעה את חייהם יד שכנינו הערבים. 

משפחת פוגל תרמה תמיד לכלל, אך עשתה זאת לא מתוך עמדה מיוסרת וסגפנית, אלא מתוך שמחת חיים אמתית ומתוך בית יהודי חם שטוב לחיות בו.

בני משפחת פוגל, בנדיבות לבם, היו מתגייסים למען עם ישראל, אם בהצטרפות למתיישבי גוש קטיף, אם בהגברת האחדות בעם במסגרת פעילות פנים אל פנים או בדרכים אחרות לא פורמליות. וכן נרתמו לבניין התורה, אם בדרכו של אודי כרב בישיבה הגבוהה באיתמר, אם בדרכה של רותי במעורבותה בתלמוד התורה באיתמר, ואם בדרכו של יואב, שעל אף גילו הצעיר שימש דוגמא לחבריו לכיתה במידות תרומיות בענווה ובשקידה בתורה.

הרב  קוק (עין אי"ה שבת פי"ג) מתייחס להבדל בין נו"ן רגילה, כפופה, המוגדרת שם בגמרא כנאמן כפוף לבין הנו"ן הסופית המוגדרת כנאמן פשוט. הרב מסביר כי נאמן כפוף מציין את האדם הנאמן לתורה ולמוסר, אך מתוך כפיפות והרגשת קושי. לעומתו נאמן פשוט הוא אדם שמגמת התורה מותאמת למעלתו וזיו נשמתו, הוא חי את התורה בטבעיות וזו זורמת בהוויית חייו בדרך ישרה בלי הרגשת כפיפות כלל.

משפחת פוגל בחייה, הציבה בפנינו את הנאמנות הפשוטה לדרך האמונה והתורה, בלי הרגשה של מועקה או קימוץ הרצון. אפילו בעת גירושם מגוש קטיף ובעברם יחד עם קהילת נצרים לאריאל, לא נתנו לעננה זו שתעיב על חייהם ועל חבריהם.

בעבודת הקודש ביום הכיפורים, בזמן שבית המקדש היה קיים, הלך לבדו האיש העיתי כעשרה מילין מירושלים ביום חם של סוף הקיץ. האיש העיתי הלך בחברותא עם התיש עד הגיעו למדבר בית לחם לארץ גזרה שם שילח את השעיר מראש הצוק. אחר ישב לו בקרבת מקום עד צאת היום הקדוש עת יוכל לטהר בגדיו שנטמאו בהשלימו את שליחותו, אך לבו היה מתרונן בידיעתו כי בהגיע הידיעה לבית המקדש על השלמת עבודתו עם השעיר המשתלח ועל הלבנת לשון השני תרבה שמחת העם בידעם שהקב"ה הלבין עוונותיהם של ישראל. 

כך הרב אודי ורותי לא הרגישו בעול ובקושי בגירושם מביתם מנצרים ולא הרגישו עד כמה הם מקריבים וסובלים בהיחלצם למען הכלל או הפרט. הם ראו תמיד את הטוב ואת התנוצצות ישועתם של ישראל.

מכיוון שמשפחת פוגל פעלה רבות למען הכלל, ומתוך אהבת כל יהודי באשר הוא יהודי, גרם דבר רציחתם באופן טבעי זעזוע בכלל ישראל בארץ ובעולם היהודי בכלל, ופגע בציפור הנפש הלאומית. ואולי לא בִכדי תרגום המילה "פוגל" מאידיש הוא ציפור.

במדרש נאמר (ילק"ש משלי תתקס"א): "הרואה ציפור בחלום ישכים ויאמר: כצפרים עפות כן יגן ה' צבאות על ירושלים גנון והציל" (ישעיה לא, ה). הציפורים העפות הן ביטוי לעצמת תעופת מהלכי הגאולה שיגוננו על לב האומה במשברים בעת התחייה. אכן הרוח הגדולה אשר השרו בנו בני משפחת פוגל על כל מי שנפגש עמם בדרכם בחיים, יוסיפו כוח ותעופה לילדיהם שנותרו עמנו, לכל המשפחה המורחבת, לנו בני איתמר ולכלל ישראל.

הרב נתן חי, רב היישוב איתמר
שיר שכתב חברו של יואב בכ"ט בניסן תשע"א.

הרהורי כאב של חבר אוהב / יגל אהרון
יואב!

ידעתי בלבי שאתה מיוחד.

וכעת נותר בי כאב עמוק וחד,

בגבעות איתמר היינו מטיילים

עשינו צחוקים ושטויות של ילדים.

תמיד היית הגאון החכם,

שבכל דבר מבין יותר מכולם.

אכפתיות, שמחה ושלווה

השפעת עלינו מתוך ענווה.

ומאותו יום מר ונמהר,

נאלם פי ולא אדע מה לומר.

חבר, אתה חסר – אתה חסר? אני חסר!

לא מבין, לא יודע, לא רגוע וכולי זעזוע.

איך אוכל לשאת את הגעגוע...

אני יודע.

אותך אני שומע

כל בוקר אתה אומר לי:

חייך אחי,

קום! ואל תשבר.

ואני מתרגש ולוחש:

אני אוהב אותך יואב

אזכור אותך לעד.

* במעגל השנה / הרב יובל אלימלך 

הפוך על הפוך

מיוחד הוא חג הפורים. מיוחדת המגילה שנקראת בו. מיוחדים השחקנים הראשיים והמשניים.

ננסה לעמוד על פי כמה מקורות על תפיסת חז"ל ביחס לפורים, למנגינה המתנגנת בין שורות המגילה, ומה הנקודה השזורה והחורזת את המקורות שנעסוק בהם.

המקור המופלא ביותר שבו אנו מוצאים את המיוחד שבחג הפורים הוא הרמב"ם בהלכות מגילה בפרק ב' הלכה י"ח: 
"כל ספרי הנביאים וכל הכתובים עתידין ליבטל לימות המשיח חוץ ממגילת אסתר והרי היא קיימת כחמישה חומשי תורה וכהלכות של תורה שבעל פה שאינן בטלים לעולם".

על האתר משיג הראב"ד ומעיר שוודאי שאף ספר לא יתבטל, אלא אף אם יתבטלו הספרים מלקרוא בהם בציבור, מגילת אסתר לא תתבטל מלקראה בציבור.

גם אם נסביר כדעתו של הראב"ד עדיין יוקשה לנו, מדוע דווקא מגילת אסתר היא זו שלא תתבטל?

מעלתו של יום הפורים מודגשת באמירתו של האר"י הקדוש וכך מביא רבי חיים ויטאל את דברי רבו:

"דיום הכיפורים הוא כמו פורים ואות כ' שכיתרת כיפורים הוא כ' הדמיון".

העומד מן הצד ומתבונן באימת יום הדין, בהוד והקדושה שאופפת את היום הקדוש, משתאה לשם ההשוואה ליום המשתה השכרות והשמחה.
כשאנו מתבוננים בדמויות המופיעות במגילה כולם לבושים תחפושת, וכבר עמדה על כך הגמרא במסכת חולין (קל"ט ע"ב): "אסתר מן התורה מנין? דכתיב: 'ואנכי הסתר אסתיר פני'".
ומעניין מדוע נקרא שמה על שם הגלות והסתרת הפנים?

וכן, חג הפורים נקרא על שם הפור שהפיל המן, גם כאן אנו מוצאים את קריאת השם על הגזירה הקשה שנגזרה ולא על ההצלה והישועה הגדולה.

נדמה שהגמרא במסכת מגילה (י"ד ע"א) שופכת אור על הקשיים שהבאנו לעיל, וכה דברה:

"אמר רבי אבא בר כהנא גדולה הסרת טבעת יותר מארבעים ושמונה נביאים ושבע נביאות שנתנבאו להם לישראל שכלן לא החזירום למוטב ואילו הסרת טבעת החזירתן למוטב".

על פי הפשט, באו חז"ל להשמיע לנו שהנביאים והנביאות ככל שידרשו דרשות ויוכיחו את העם, יזהירו ויתריעו על הסכנות אם העם לא ישמע בקול ה', אין הדרשות הללו דומות לראיית הסכנה המוחשית אל מול העיניים.

ההבנה שהגזירה הקשה עומדת לבוא, הרצים יצאו דחופים ובהולים ואת הנעשה אין להשיב - מצב זה עורר את העם לתשובה, צום ותפילה יותר מכל תוכחות ודרשות.

אך נדמה, שישנה משמעות עמוקה יותר לדברי חז"ל.

הטבעת הינה עגולה, והעיגול – מבטא את הטבע, המחזוריות, שאין יד אדם או כוח אחר יכול להתערב בו.

הטבעת - מבטאת את החיבור בין בני הזוג ואת הקשר שבניהם. מקשר זה נמשך הקשר המשפחתי העמוק והחזק בין הורים לילדיהם. חז"ל באים להדגיש, כי עם ישראל אינו עם ככל העמים, הקשר בינו לבין בורא עולם הוא של אבא ובן, אב הדואג לכל צרכי הבן, נמצא אתו בכל מקום שרק יצטרך ויושיט יד לעזרה.

הסרת הטבעת עלולה להתפרש כאילו הקב"ה מפרק את הקשר בינו לבין עם ישראל, אולם בסוף המגילה מתגלה כי השחקן הראשי במגילה הוא הקב"ה, אף על פי ששמו אינו מופיע. וכך התגלה שהקשר עמוק יותר ממה שהיה נראה על פני השטח.

הרב יובל אלימלך, מנהל בית החינוך אמי"ת כרמיאל
* על סדר היום / נחום גוטנטג

ויקחו לי תרומה, משלי!

על הקמת הקרן לחלוקת רווחי הגז
אם נתבונן סביבנו נראה כי העולם המערבי נמצא על פרשת דרכים כלכלית ותחילתה במשבר שהחל ב-2008. הסיבה: היעדר כלים מקרו-כלכליים שיסייעו להתגבר על הקשיים. 

על רקע הקושי הכלכלי מעודדת מאוד ההחלטה שהתקבלה השבוע להקים קרן לאומית לחלוקת רווחי הגז. 

בפרשתנו ה' מצווה את משה: "דבר אל בני ישראל ויקחו לי תרומה", ונשאלת השאלה מדוע נכתב "ויקחו" ולא "ויתנו לי תרומה". את התשובה אנו לומדים מדבריו של דוד המלך: "כי ממך הכול ומידך נתנו לך" (דברי הימים א' כ"ט). כל הניתן לנו – משל הקב"ה הוא, ואם אנו נותנים לקב"ה הרי אנו בעצם לוקחים משלו, במעין "עסקה סיבובית" כדברי הרב חנן פורת זצ"ל. עלינו לנהל את העסקה הזו בחכמה ולנצל את המתנות הללו בתבונה.

הקב"ה מברך את מדינת ישראל ומגלה לנו אוצרות טבע ומקורות אנרגיה אדירים ועלינו ללמוד כיצד לנתב אותם לתועלת הדור הזה והדורות הבאים. דומה הדבר למים – המים נחוצים לכולנו והם ברכה לכל חי, אולם אם אין מתעלים אותם לטובה ובצורה נכונה, הם "כאפיקים בנגב" - ויוצרים שיטפון ההורס את כל העומד מולו.

כך גם ניצול משאבי הטבע. אם נשכיל לנצלם, יכולים הם לשמש לנו מנוף פרודוקטיבי לכלכלת ישראל לטובת הדור הזה והבאים אחריו. אם חו"ח לא נשכיל לנצלם - הם עלולים להביא לאסון כלכלי. 

הקמת הקרן הלאומית היא דוגמה ליצירת כלי מקרו-כלכלי, המנצל את משאבי הטבע שהקב"ה נתן לנו בארץ ישראל, ומשקיע את הרווחים לטווח רחוק. זוהי גם דוגמה לניהול "עסקה סיבובית" בחכמה, לתיקון עוולות שוק ולקידום מבנה כלכלי חדש ומאוזן. 

נחום גוטנטג, ראש תחום כלכלה בפורום המשפטי
