"וַיְהִי בְּיוֹם כַּלּוֹת מֹשֶׁה לְהָקִים אֶת-הַמִּשְׁכָּן"

(במדבר ז', א')

ביום כלות – כיום שנכנסה כלה לחופה עם החתן"

(תנחומא, נשא כ')

וַיַּרְא מֹשֶׁה אֶת כָּל הַמְּלָאכָה וְהִנֵּה עָשׂוּ אֹתָהּ 

כַּאֲשֶׁר צִוָּה ה' כֵּן עָשׂוּ

וַיְבָרֶךְ אֹתָם מֹשֶׁה. 


(שמות ל"ט, מ"ג)
מה היא ברכה שבירכן? 

אמר להן: תשרה שכינה במעשה ידיכם.

והן אומרין: "ויהי נעם ה' אלהינו עלינו ומעשה ידינו כוננה עלינו

ומעשה ידינו כוננהו" (תהילים צ', י"ז).


(תורת כהנים לפרשת שמיני)

ר' טרפון אומר: אף הקב"ה לא השרה שכינתו על ישראל עד שעשו מלאכה, 
שנאמר: "ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם".


(אבות דר' נתן", פרק י"א)
אמר ר' שמעון בן חלפתא:

לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה אלא השלום.



(מסכת עוקצין ד', י"ג)
ומה מונח בתוך הכלי ההוא – עצם הברכה.

ומה היא עצם הברכה – זהו הנועם,

ברכת משה שברך את עושי המשכן כאשר הביאו אליו,

וראה שעשו ככל אשר צוה ד' אותו.

ומה ברכה ברכם: ויהי נעם ד' אלהינו עלינו.

וכן אמר להם: יהי רצון שתשרה שכינה במעשי ידיכם.

והיא שכינה העליונה, אוצר הנועם, רחובות הנהר, מקור התורה, בכל נועמה.

"הנחמדים מזהב ומפז רב ומתוקים מדבש ונפת צופים" (תהילים י"ט, י"א).



(הראי"ה קוק ב'אורות הקודש' ב', עמ' תק"ט)

עיון במדרש ובעומק הפשט – סביב שולחן השבת

התורה מציינת שבשעה שכילו בני ישראל לעשות את מלאכת המשכן בירך אותם משה בברכה מיוחדת:

אך אינה מפרשת מה ברכה ברכם?

והנה באים חכמים ומלמדים אותנו מה היתה ברכה זו על האמור בתהילים צ', י"ז.

א. עיינו בכותרת לפרק זה ובארו לאורו מה הביא את חכמים ליטול דווקא את הפסוק מפרק זה?

ב. בארו כיצד באים דברי ר' טרפון להדגיש את ערך המלאכה כתנאי להשראת שכינה על יסוד פסוק זה שבתהילים?

ג. מה פשר ההדגשה בפסוק זה "וִיהִי נֹעַם ה' אֱלֹהֵינוּ עָלֵינוּ"? האם יכול להיות ניתוק בין המעשה שהוא הכלי לבין הנועם שהוא התוך? 

ד. להעמקה בנקודה זו עיינו בדברי הראי"ה קוק המובאים בעמוד הפתיחה ובארו לאורם מה היחס הנאות שבין הנועם לבין השלום?

ה. מה פשר הכפילות בכתוב: "וּמַעֲשֵׂה יָדֵינוּ כּוֹנְנָה עָלֵינוּ, וּמַעֲשֵׂה יָדֵינוּ כּוֹנְנֵהוּ"? מה ההבדל בין "כּוֹנְנָה עָלֵינוּ" הנוגע לנו אישית לבין "כּוֹנְנֵהוּ" גם בשעה שאין מעשינו מתקיימים בנו? מה נראה לכם גדול ממה "כּוֹנְנָה עָלֵינוּ" או "כּוֹנְנֵהוּ"?

* נקודת אור במזמור / חנן פורת
תהילים פרק כ"ב
"עַל אַיֶּלֶת הַשַּׁחַר"
"לַמְנַצֵּחַ עַל אַיֶּלֶת הַשַּׁחַר מִזְמוֹר לְדָוִד.
אֵ-לִי אֵ-לִי לָמָה עֲזַבְתָּנִי

רָחוֹק מִישׁוּעָתִי דִּבְרֵי שַׁאֲגָתִי".
הגמרא במסכת מגילה אומרת:
"מזמור זה מי אמרו?

מרדכי ואסתר בשושן הבירה".
וברוח זו היא מפרשת את הפרק כולו כמתייחס למאורעות במגילה. ואף לומדת מכאן הלכות הנוגעות לעניין קריאת המגילה.

אמנם ודאי שאין כוונת הגמרא לומר שפרק זה חובר לכתחילה על ידי מרדכי ואסתר, שהרי כותרת הפרק מעידה במפורש שמזמור זה דוד אמרו. אלא ודאי כוונתה לומר שמרדכי ואסתר חזרו ואמרוהו בשושן הבירה ומצאו בו ביטוי הולם להלך נפשם באותה שעה של ייסורים וציפייה לישועה.

אלא שעדיין יש לתהות: הן פרקים רבים בתהילים עוסקים במציאות של זעקה לישועה ומדוע נבחר דווקא פרק זה לפורים?

דומה שהמפתח לשאלה זו מצוי בכותרת הפרק:

"לַמְנַצֵּחַ עַל אַיֶּלֶת הַשַּׁחַר"
על המשמעות המדויקת של איילת השחר נעמוד בהמשך, אך כאן נציין ששמה העברי של אסתר הוא הדסה כאמור במפורש במגילה, ואילו אסתר הוא שמה הלועזי שמשמעותו בפרסית "כוכב השחר".

שם זה שבו כונתה האלילה הפרסית "אסתהר" וככל הנראה גם האלילה הכנענית "עשתורת", וכן האלילה היוונית "ונוס" – נקרא על שם כוכב הלכת נֹגה הזורח בפאתי מזרח לפני עלות השחר ובולט בזוהרו ויופיו.

מעתה ברורה האסוסיאציה בין מזמור כ"ב בתהילים הפותח באילת השחר לבין אסתר המלכה ששמה בפרסית כוכב השחר.

***
במדרש תהילים המופיע בילקוט שמעוני, אמרו חכמים:

"למנצח על איילת השחר – למי שקופצת כאיילה ומאירה לעולם. בלילה - אף על פי שהוא לילה, יש בו אור הלבנה וכוכבים ומזלות. אימתי הוא חושך – בעלות השחר. הלבנה שוקעת והכוכבים נכנסים והמזלות הולכים להם. אותה שעה אין חושך גדול הימנו, ואתה שעה הקב"ה מעלה את השחר מתוך החושך ומאיר לעולם".
בשעת חשכה זו לעת חילוף משמרות, עומד המלך דוד וזועק: "אֵ-לִי אֵ-לִי לָמָה עֲזַבְתָּנִי" ואינו חש באותה שעה שדווקא מתוך החושך בא האור בבחינת "כִּי אֵשֵׁב בַּחֹשֶׁךְ ה' אוֹר לִי" (מיכה ז', ח').
וכך אף אסתר זועקת בלכתה אל המלך אחשורוש, בשעה שהיא חשה כביכול שנסתלקה שכינה הימנה: "אֵ-לִי   אֵ-לִי לָמָה עֲזַבְתָּנִי" ואינה חשה את שרמוז בשמה אילת השחר כי השחר בא מתוך השחור ומכוחו עוד יבקע האור.

***
אלא שאחרי ככלות הכל מן הראוי להתבונן בדברים המופלאים של הירושלמי בפרק א' במסכת ברכות (בתרגום):

"אמר ר' יוסי בי רבי בון:

אותה אילת השחר - מי שאומר שכוכב היא טועה... 
ומה היא? כמין שני קרני אור העולות מן המזרח ומאירות".
ההבדל האסטרונומי בין כוכב השחר לבין איילת השחר ברור אפוא לחלוטין.
כוכב השחר שייך לממלכת הכוכבים המאירים בלילה, ואילו איילת השחר היא קרני האור הראשונות הנובעות מאור החמה, הנסתרת עדיין, ומבשרות על בואה.

אך עם זאת לא זז ממקומו הקשר האסוסיאטיבי בין כוכב השחר לאיילת השחר.

אכן אסתר היא כוכב השחר המבשר גאולה של גלות בחוץ לארץ בעידן של שעבוד מלכויות ולפיכך אין אומרים עליה הלל לפי שלא היה הנס בארץ ישראל ובאותה שעה אנו עדיין עבדי אחשורוש.

אך במסתרים נושקת גאולה זו של כוכב השחר המפציע בחשכת הגלות לאיילת השחר הבאה לאחריה ומבשרת את הגאולה השלמה העולה קמעה קמעה בארץ ישראל.
דווקא משום כך יקרה מפז תפילת כוכב השחר על איילת השחר ועליה ראוי לומר את שענה ה' לאיוב מתוך הסערה:

"בְּרָן יַחַד כּוֹכְבֵי בֹקֶר
וַיָּרִיעוּ כָּל בְּנֵי אֱ-לוֹהִים" (איוב ל"ח, ז').

לכאורה בעלות השחר של אור היום בטל אורם של כוכבי הבוקר בבחינת "דשרגא בטיהרא מאי אהני ליה?" (אור נר בצהרי יום מה ערכו?) ועל כוכבי הבוקר היה ראוי להם להתעצב על שאין ניכר עוד אורם. אך באמת שמחים הם על עצם העובדה שנגלה אור היום והם מילאו את תפקידם אמנה בשעת החשכה האחרונה. זה סוד גדולתה של אסתר המלכה וזוהי רננתה המצטרפת לכוכבי הבוקר "בְּרָן יַחַד כּוֹכְבֵי בֹקֶר".
* נקודת אור בפרשה / חנן פורת
בתי... אחותי... אמי...

"צְאֶנָה וּרְאֶינָה בְּנוֹת צִיּוֹן בַּמֶּלֶךְ שְׁלֹמֹה

בָּעֲטָרָה שֶׁעִטְּרָה לּוֹ אִמּוֹ בְּיוֹם חֲתֻנָּתוֹ 

וּבְיוֹם שִׂמְחַת לִבּוֹ" (שיר השירים ג', י"א).

"אמר ר' יוחנן: שאל ר' שמעון בן יוחאי את ר' אלעזר בר' יוסי.

אמר לו: איפשר ששמעת מאביך מהו "בעטרה שעטרה לו אמו"?

אמר לו: הן! 

אמר לו: היאך?

אמר לו: למלך שהיתה לו בת יחידה 

והיה מחבבה יותר מדאי, 

והיה קורא אותה 'בִּתי'.

ולא זז מחבבה עד שקרא אותה 'אחותי'.

ולא זז מחבבה עד שקרא אותה 'אמי'.

כך בתחלה חיבב הקב"ה את ישראל וקראן 'בתי',

הדא הוא דכתיב (-זהו שכתוב): "שמעי בת וראי" (תהילים מ"ה, י"א)

ולא זז מחבבן עד שקראן 'אחותי', 

שנאמר: "פתחי לי אחותי" (שיר השירים ה', ב')

לא זז מחבבן עד שקראן 'אִימה', 

שנאמר: "הקשיבו אלי עמי ולאמי" (ישעיהו נ"א, ד') - "אמי".

עמד ר' שמעון בר יוחאי ונשקו על ראשו ואמר:

אילו לא באתי אלא לשמוע מפיך הטעם הזה דיי"
(שיר השירים רבה ג', כ"א, שמות רבה נ"ב, ופסיקתא דרב כהנא 'ויהי ביום', ג').

אשה שהיא אמא

מדרש פליאה זה – המדמה את כנסת ישראל ל'בת', 'אחות' ו'אם' – אומר דרשני, ואנו נבקש לפענח שמץ מסודו לפי מידת יכולתנו.

ר' שמעון בן יוחאי, איש הסוד הגדול, אינו נרתע מביטויי הקִרבה המופלגים שבשיר השירים, שכן יודע הוא – כר' עקיבא רבו – שלפנינו שיר אהבה בין הקב"ה וכנסת ישראל: 

שכל הכתובים קודש, ושיר השירים קודש קדשים. (מסכת ידים פ"ג מ"ה)

אך דווקא משום כך מתקשה הוא בביטוי "בעטרה שעטרה לו אמו". הן "המלך שלמה" הוא מלך עליון שכל יצורי העולם הם ברואיו, וכיצד ניתן אפוא לדמות אותו, ולו בדרך משל, כבן לאמו?

תשובה מופלאה משיב לו ר' אלעזר בר' יוסי בשם אביו:

כנסת ישראל, שהיא ביטוי לנשמת האומה, מתגלה ביחסה לריבון העולמים בשלושה רבדים:

ברובד הראשון, הפשוט, בתו היא. שהרי הקב"ה הוא אביה קונה והיא תלויה בו "כגמול עלי אמו".

ברובד השני: בעקבות האהבה השרויה בין ריבונו של עולם לכנסת ישראל, הופכת מערכת היחסים ביניהם להיות שווה והדדית, כיחס בין אחים ורעים, השווים זה לזה וזקוקים זה לזה, כדברי המדרש בשיר השירים רבה (ה', ג'), על הפסוק "פִּתְחִי לִי אֲחֹתִי רַעְיָתִי יוֹנָתִי תַמָּתִי" (שיר השירים ה', ב'):

"תמתי"... ר' ינאי אמר: תיומותי. כביכול לא אני גדול ממנה ולא היא גדולה ממני. ר' יהושע דסכנין בשם ר' לוי: תאומתי. מה תאומים הללו אם חושש אחד מהן בראשו חברו מרגיש, כך כביכול אמר הקב"ה: "עמו אנכי בצרה".

ואילו ברובד השלישי: כנסת ישראל אינה רק בת ואחות, אלא גם רעיה אהובה המעניקה לבן זוגה תחושת חום וביטחון כשל אם אוהבת, ועליה נאמר: 

"בָּטַח בָּהּ לֵב בַּעְלָהּ וְשָׁלָל לֹא יֶחְסָר" (משלי ל"א, י"א).
ואכן בעת הקמת משכן העדות בין כנסת ישראל לריבונו של עולם, אין היא נוהגת בו כרעיה אלא כאם מסורה הטורחת להכין את הבית ולעטרו – עד כי חש כביכול מלכו של עולם כי זו העוטרת לו כליל תפארת היא רעייתו ואמו גם יחד, והוא שש ומתפאר:

"בָּעֲטָרָה שֶׁעִטְּרָה לּוֹ אִמּוֹ בְּיוֹם חֲתֻנָּתוֹ"

כשהילדים רוקדים בחתונה

ואפשר שמבקש "משל האם" לבטא עוד תחושה עמוקה הבאה לידי ביטוי דווקא בלשון עממית ופשוטה:

לא אחת נוהגים זוגות נשואים, לאחר שנולדו להם ילדים, לקרוא אחד לשני לא בשמם הפרטי, אלא כדרך שקוראים להם ילדיהם: "אבא", "אמא".

לבני הזוג – כנסת ישראל וריבון העולמים, יש ילדים רבים, הלא הם בני ישראל, הקרויים מחד גיסא "בְּנֵי צִיּוֹן הַיְקָרִים" (איכה ד', ב'), ומאידך גיסא "בני אל חי" (הושע ב', א'). ילדים אלה מכונים בפסוק שלפנינו "בנות ציון", ועליהם הכתוב אומר:
"צְאֶנָה וּרְאֶינָה בְּנוֹת צִיּוֹן בַּמֶּלֶךְ שְׁלֹמֹה בָּעֲטָרָה שֶׁעִטְּרָה לּוֹ אִמּוֹ 
בְּיוֹם חֲתֻנָּתוֹ וּבְיוֹם שִׂמְחַת לִבּוֹ".

ובשעה שיוצאים הילדים במחולות אהבה ביום כלולות ההורים, ובמיוחד ב"חתונת הכסף" ו"חתונת הזהב", לאחר יובלות שנים, מתבונן המלך החתן בעיני המלכה הכלה, ויפה עד מאוד היא בעיניו, גם אם אינה עוד כל כך צעירה, וקמטי סבל חרושים בפניה... ולוחש לה באהבה: אמא יקרה!

...ואולי, אם מותר להעיז ולומר, באסוציאציה חופשית לשיר של חולין של אריק איינשטין, מוסיף הוא ואומר לה:

"עכשיו כששבו הגוזלים אל הקן

שוב אנו ביחד: ביחד כיף להזדקן".

***

ר' שמעון בן יוחאי, איש הסוד וההוד, אינו יכול להתאפק בשעה שהוא שומע רז זה מפי ר' אלעזר בר' יוסי והוא נושקו על ראשו בכל לבו, ואומר לו: אילו לא באתי לשמוע ממך אלא טעם זה דיי!

ובאותה שעה צופה ר' שמעון בעיני רוחו בכנסת ישראל הבת... האשה... והאם, ההולכת בדרכה הארוכה ורווית הסבל, הנמשכת והולכת מיום חתונתה בעת כלולותיה במדבר סיני ועד יום שמחת לבה בעת בניין בית המקדש השלישי, אשר עוד נראהו עין בעין ובו ישמח לבנו ותגל נפשנו:

"ביום חתונתו" – זה המשכן. (שמות רבה, פקודי) 

"וביום שמחת לבו" – זה בית המקדש שיבנה במהרה בימינו. (תענית כ"ו ע"ב)

מדרשיר

חנוכת המשכן משולה בפי חכמים לחופת כלולות, וכך נאמר בשמות רבה (פרשה נ"ב) בפסקה החותמת את ספר שמות:

"ביום חתונתו" – זה המשכן.

אמנם 'ירח הדבש' הזה לא ארכו ימיו, ומיד לאחר שנסעו ישראל מהר סיני החלו התלאות והמשברים המתועדים בספר במדבר: 'המתאוננים', 'המתאווים', ומעל לכל – חטא המרגלים. אך למרות הכל משעה שנחנך המשכן לא זזה ממנו שכינה, כעדות הפסוק החותם את ספר שמות:

כִּי עֲנַן ה' עַל הַמִּשְׁכָּן יוֹמָם וְאֵשׁ תִּהְיֶה לַיְלָה בּוֹ

לְעֵינֵי כָל בֵּית יִשְׂרָאֵל בְּכָל מַסְעֵיהֶם. (שמות מ', ל"ח)

ללמדנו שחרף כל המשברים לא התמוטטה חופת הכלולות, ולא בטלה ברית הנישואין בין כנסת ישראל לריבון העולמים.

***

שירה של זלדה "תקווה עדינה" הוא קטע משיר נרחב בשם "בשעה מהורהרת זו", ובו פורשת זלדה את מסעות נפשה לעת זקנתה, בשעה שהיא כמעט שואלת את נפשה למות.

אך הנה מנגן כינור ברחובה והיא יוצאת "למשוש חתן וכלה", העוקרים אותה מעצבונה וממלאים את לבה שמחה.

זלדה רואה בעיניה הטובות והחכמות:

"כִּי הֵם שׁוֹזְרִים תִּקְוָה עֲדִינָה עַד מְאֹד"

והיא נושאת עליהם תפילה בחשאי ל"יוֹצֵר הָאָדָם":

שלא יסתערו שדים ומזיקים על דמיונם.

וחותמת בברכה: "שֶׁיִּהְיֶה בִּנְיָנָם בִּנְיָן עֲדֵי-עַד".

ממש כלשון ברכת "יוֹצֵר הָאָדָם" שבשבע ברכות הנישואין.

כמה ניסיון חיים וכמה המיית לב משוקעים בשיר זה, שהפך – אגב אורחא – לפתיח בהרבה הזמנות לחתונה.

ואם נבקש – כמו במשל האהבה שבשיר השירים – להסב את תפילתה של זלדה לתפילה ל'שלום בית' בין ריבונו של עולם לכנסת ישראל, נוכל לשאת תפילה ברוח שירה של זלדה, ולומר בערך כך:

ריבונו של עולם!

הן גלוי וידוע לפניך שתקווה עדינה עד מאוד נשזרה בינך לבין כנסת ישראל רעייתך, בשעה שהוקמה חופת כלולות במשכן שבמדבר סיני.

אך מאז חלפו אלפי שנים ושדים ומזיקים מבית ומחוץ הסתערו על חופת הכלולות וביקשו למוטטה כליל.

יהי רצון מלפניך שוכן מרומים שתשוב ותחדש את חופת כלולותינו

ותשיב שכינתך לציון במהרה בימינו.

תִּקְוָה עֲדִינָה / זלדה

...יָצָאתִי אֶל מְשׂוֹשׂ חָתָן וְכַלָּה

וְרָאִיתִי 

כִּי הֵם שׁוֹזְרִים 

תִּקְוָה עֲדִינָה עַד מְאֹד

וְרָאִיתִי 

כִּי הֵמָּה שׁוֹזְרִים

תִּקְוָה אֲמִתִּית,

וְכַךְ בִּקַּשְׁתִּי בַּחֲשַׁאי:

יוֹצֵר הָאָדָם –

שֶׁלֹּא יִסְתַּעֲרוּ שֵׁדִים וּמַזִּיקִים

עַל דִּמְיוֹנָם.

שֶׁיִּהְיֶה בִּנְיָנָם 

בִּנְיָן עֲדֵי-עַד.

* לאור הדף היומי / הרב יהודה זולדן

כ"ז אדר-ד' ניסן    סנהדרין כט-לה

בודקים עדים ומאיימים עליהם (סנהדרין כט ע"א)

להעיד עדות בבית דין היא לא רק אזרחות טובה. היא מצוה מהתורה: "שצוונו להעיד בבית דין בכל מה שנדעהו. בין שיהיה בו מיתת מי שהעדות עליו או הצלתו, הפסד ממונו או הרוחתו. אנחנו חייבים להעיד זה כולו ולהודיע הדיינין מה שראינו או שמענו" (רמב"ם ספר המצוות מצות עשה קעח). על בית הדין להזהיר את העדים על משמעות המצוה, ועל האיסור לשקר. על הדיינים לבדוק שהעד מעיד על דבר שהוא בעצמו ראה או נכח, ולא עדות על בסיס שמועה ממקור אחר: "הוא אמר לי שאני חייב לו, איש פלוני אמר לי שהוא חייב לו - לא אמר כלום, עד שיאמר בפנינו הודה לו שהוא חייב לו מאתים זוז". על פי הרמב"ם (הלכות עדות יז, א) במתן עדות שמיעה, עוברים על הלאו: "לא תענה ברעך עד שקר" (שמות כ', י"ב). 
אמוראים מציעים שמאיימים עליהם שבשל עדות שקר יהיו צרות בעולם - רעב ומגפות, אך בגמרא נאמר שהאיום החזק ביותר הוא: "אמרינן להו סהדי שקרי אאוגרייהו זילי, דכתיב: 'והושיבו שנים אנשים בני בליעל נגדו ויעדוהו לאמר ברכת אלהים ומלך' (מלכים א' כ"א, י')". אילו ששוכרים את עדי השקר, מבזים אותם בלבם, כמו בסיפור נבות היזרעאלי שיועצי המלך היו יועצים לשוכרם והיו קורין אותם בני בליעל. הרמב"ם מנסח זאת: "מאיימין עליהם בפני הכל, ומודיעין אותן כח עדות שקר ובושת המעיד בה בעולם הזה ובעולם הבא" (הלכות עדות יז, ב). הרב מנחם המאירי (כאן) מוסיף: "וכיוצא בדברים האלו... שמאיימין אותם לפי מה שאנו רואים בעניני תכונותיהם".

כיצד מאיימים ובודקים עדים שחתומים על שטר? רבנו ניסים, הר"ן, כותב (בחידושיו כאן): "הדבר ברור שאם כתבו בשטר יודעים אנו שפלוני חייב לפלוני מנה שזה עדות ברורה. דעדים החתומים על השטר נעשה כמי שנחקרה עדותן בבית דין (כתובות יח ע"ב) וכאילו איימו אותן. ולא אמרו כאן שחוקרים האיך הם יודעים, אלא בעדים המעידים בבית דין שצריכים איום וחקירה בלשון, כדי שלא יטעו בעצמן".   

* לאור המשפט העברי / הרב בניהו ברונר

דין וחשבון

"אֵלֶּה פְקוּדֵי הַמִּשְׁכָּן" (שמות כ"ח, כ"א).

האם הממונים על קופת צדקה- גמ"ח חייבים לתת דו"ח שנתי על הכנסות והוצאות הקופה?

המחבר בשולחן ערוך יורה דעה סימן רנז סעיף ב' פסק: "ואין מחשבין בצדקה עם גבאי צדקה, ולא בהקדש עם הגזברים, שנאמר: 'ולא יחשבו את האנשים אשר יתנו את הכסף על ידם לתת לעושי המלאכה, כי באמונה הם עושים' (מלכים ב', י"ב, ט"ז)". אבל הרמ"א שם מוסיף: "ומכל מקום כדי שיהיו נקיים מה' ומישראל, טוב להם ליתן חשבון". הגר"א בביאורו מביא את המקור לפסק הרמ"א, ממדרש רבה ותנחומא לפרשתנו: 
"איש אמונות זה משה שנעשה גזבר על מלאכת המשכן אע"פ שהיה משה גזבר לעצמו הוא קורא לאחרים ומחשב על ידיהם שנאמר אלה פקודי המשכן אשר פקד משה אין כתיב כאן אלא אשר פקד ע"פ משה ע"י משה ביד איתמר". הגר"א מוסיף שקיימת חובה לצאת ידי הבריות כמו שצריך לצאת ידי המקום, ולכן הכהן התורם את הלשכה לא היה נכנס בחלוק עם מכפלת שמא יחשדו אותו שמצניע מעות במכפלת הבגד (על פי המשנה בשקלים ג' ב').

הרמ"א מוסיף: "וכל זה בגבאים הכשרים, אבל מי שאינו כשר, או שנתמנה באלימות וחזקה, צריך ליתן חשבון. וה"ה בכל ממונים על הצבור". ומסביר הש"ך: "אפילו נתמנה מדעת הצבור אם קוראים עליו תגר שלא נהג כשורה וחושדין אותו בדבר שראוי להסתפק בעיני הדיין פשיטא שצריך לתת חשבון לפני כל מערער עליו דידוע שכמה דברים צריכים להוציא ממעות צבור שאין לגלות אלא לצנועים". ה"פתחי תשובה" מעיר שיש טעות בדברי הש"ך וצריך להוסיף בסוף דבריו שאת החשבון לא עושים לפני כל מערער כי לפעמים צריכים להוציא ממעות צבור לדברים שאין לגלות לכל. וכך הסביר ה"נודע ביהודה" (תנינא יו"ד קנ"ז): "אין לדמות חשבון של גבאי לשאר חשבונות וק"ו שאין להכריחו לברר חשבונו ע"פ קבלה על כל פרט ופרט דידוע שכמה דברים שצריך הגבאי להוציא ואי אפשר לו ליקח קבלה כלל. וכל זה אם יש מקום לחשדו כגון שרואים שנוהג שלא כשורה אבל בלאו הכי  פשיטא שאין להכריחו ליתן חשבון כלל וכלל רק הוא בעצמו טוב לו להיות בכלל והייתם נקיים". עולה מדבריו שאם קיימת דרישה - הגבאי חייב להגיש דו"ח כללי ולא פרטני, אם לא קיימת דרישה ואין חשד ראוי לתת דו"ח אבל אין חובה.

"ערוך השלחן" כותב שאם מלכתחילה מינו את הגבאים והתנו עמם שהם חייבים להגיש דו"ח, בוודאי שהם חייבים לעשות זאת, וכך המנהג כיום, חז"ל לא חייבו אותם כיוון שלא רצו להטריח אותם. אם גבאי הצדקה מקבל שכר על תפקידו פוסק "ערוך השלחן" שחייב  לתת דו"ח.

* לאורו / הרב אליהו מאלי
שני כרובים

"וַיַּעַשׂ שְׁנֵי כְרֻבִים זָהָב מִקְשָׁה עָשָׂה אֹתָם מִשְּׁנֵי קְצוֹת הַכַּפֹּרֶת". (שמות ל"ז, ז')
מאז ומתמיד עוררו שני הכרובים הניצבים על הכפורת בקודש הקדשים, את הדמיון.

מה מסמלים שני כרובים אלו? מדוע ניצבים הם בתוך קודש הקדשים?

תפקידם כה חשוב עד כי הדיבור האלוהי מגיע אל עם ישראל דרכם! הכתוב אומר: "וְנוֹעַדְתִּי לְךָ שָׁם וְדִבַּרְתִּי אִתְּךָ מֵעַל הַכַּפֹּרֶת מִבֵּין שְׁנֵי הַכְּרֻבִים אֲשֶׁר עַל אֲרוֹן הָעֵדֻת ..." (שמות כ"ה, כ"ב).
בתקופות שונות ניתנו הסברים שונים לחשיבות הרבה של הכרובים.

הרמב"ם אמר כי על ידי הכרובים מתבסס אחד מעיקרי האמונה החשובים ביותר - האמונה בנבואה, שכן הנבואה באה לאדם על ידי מלאכים. על כן חובה עלינו לדעת ולהאמין כי יש מלאכים ועל ידם שופע השפע הנבואי על הנביא. מטעם זה ציוה ה' לתת שני כרובים בתוך קודש הקדשים. הכרובים רומזים למלאכים (מו"נ ג' פמ"ה).

ר' חיים מוולוז'ין בספרו 'נפש החיים' (שער א פרק ז) מסביר בעקבות חז"ל כי שני הכרובים רומזים לקב"ה ולעם ישראל. על כן היו עשויים בדמות זכר ונקבה, לרמוז על אהבתו הגדולה של ה' לישראל. האהבה מופיעה בשיאה בכיסופי החתן לכלה. על כן נלקח הדבר למשל להורות על אהבת ה' לעמו. 
"אמר רב קטינא בשעה שהיו ישראל עולין לרגל מגללין להם את הפרוכת [של קדש הקדשים] ומראין להם את הכרובים שהיו מעורים [מחובקים] זה בזה ואומרים להן ראו חבתכם לפני המקום כחיבת זכר ונקבה" (יומא נ"ד א'). 

הרב קוק מגלה עומק חדש במציאותם של הכרובים בקודש הקדשים.

החיים של עם ישראל שונים מחיי כל עם ולשון. חיי כל עם ולשון מסתובבים סביב ענייני החול. 

בעם ישראל ישנם שני מוקדים לחיים. האחד ענייני החול, השני מגמות ושאיפות הקודש.

אדם מישראל המשתקע במרוצת חיי החול בלבד, ירגיש במוקדם או במאוחר ריקנות פנימית. תחושה זו תדחוף אותו לעסוק בענייני קדושה ורוחניות.

לעתים נוצרת התנגשות בין שתי שאיפות אלו. המרוצָה והחיפוש הרוחניים ממלאים את הנפש ויוצרים תחושה שכל עיסוק בענייני החול צורר ומפריע לקודש.

מאידך גיסא צורכי החול דורשים את הזמן והמאמצים להעמדתם בצורה איתנה. דומה להם כי העיסוק בקודש מצמצם את חילם.

התנועה הציונית החלה תוך כדי התמקדות בהקמת בניין החול שבעם ישראל.

אין היא שמה לב כי ללא הקודש לא תוכל לעמוד ולהחיות את עם ישראל לדורות. חייבת לקום תנועה אשר תבנה את הקודש שבאומה.

שני הכרובים הנמצאים בקודש הקדשים, מבררים לעם ישראל כי שתי מגמות אלו הן שתי מגמות אידאליות העומדות זו בצד זו. כל אחת משלימה את חברתה. 

רק כאשר יעמדו שתי מגמות אלו במלוא קומתן, יתאפשר לדיבור האלוהי להתגלות ביניהן.

"...כל זמן שרק הציוניות, שלבשה בגדי אירופה עד כדי היכסות הפנים הישראליים, לבדה תהיה האורגניות הכללית, יעמוד העם מרחוק, מצד חסרון כח קודש רשמי, וכבודה לא יוכל להתעלות עד כדי כבוד של נשמת חיים לאומה. אבל מיד שתדע האומה, שלתחיה הלאומית ישנם שני עמודים ושניהם חזקים, עמוד הקודש ועמוד החול, אז שניהם יחד יתקדשו, והמונים המונים יאספו אל הדגלים, שהם באמת דגל אחד, בעל דו פרצופים, או שני כרובים אשר פניהם איש אל אחיו". 
(אגרות ראי"ה ג עמ' ריז)

* הולך ואור / הרב יונתן מילוא

איך אפשר "לעשות שבת"

פרשה מוזרה היא פרשת ויקהל. על פניה, כל כולה חזרה על פרשת תרומה...

התמיהה תגדל שבעתיים אם נשים לב כי הציווי על הקמת המשכן, הינו ציווי לזמנו בלבד ולא לדורות. שכן לעתיד לבוא, כאשר ייבנה המקדש, רבים מהציוויים הללו יהפכו בין לילה ללא רלוונטיים. והנה ראו פלא ציווי הנראה כנטול משמעות אקטואלית, נשנה במקרא פעמיים, בעוד ציוויים רבים אחרים, משמעותיים לכאורה שבעתיים, ומתמידים לאורך חיי עם ישראל, נאמרו ברמיזה חד פעמית בלבד. 

על פניו יש כאן חוסר פרופורציות משווע, בין הזמני לנצחי.

מבט מעמיק יותר, יגלה כי כבר בראשית פרשת ויקהל נטועה פרשייה קטנה וסוד בה, פרשייה הנראית שלא במקומה כלל ועיקר- פרשת השבת. 

"ששת ימים תיעשה מלאכה, וביום השביעי יהיה לכם קודש שבת שבתון לה', כל העושה בו מלאכה יומת. לא תבערו אש ביום מושבותיכם ביום השבת". 

דומה כי בפרשייה זו טמונים כמה מסודות המשכן.

חכמינו ראו בחיבור הזה שבין פרשיות המשכן לבין הציווי על השבת, את נתינת המשמעות ומיקוד התוכן של השבת. זאת בשני מישורים: בהגדרת מהות המלאכה האסורה בשבת, ובהגדרת ייעודה ותכליתה הרוחנית של השבת. 

במלאכת הכנת והקמת המשכן מוזכר פעמים רבות הביטוי "מעשה חושב"- המשקף את היות מלאכת המשכן "מלאכת מחשבת". 'מלאכת מחשבת' - היא מלאכה הנעשית באומנות ומתוך חשיבה, ומבטאת ומוציאה לפועל את כוחות היצירה והחשיבה המעשית של האדם. 

ייעודו של המשכן הוא לרומם ולקדש את המערכת היצירתית האנושית, ולחבר אותה אל המקומות הנשגבים ביותר באדם ובעולם. היכולת להשכין ממדים רוחניים עמוקים בנפשו ובחיי היצירה והעשייה של האדם, היא אחת המטרות הפנימיות של המשכן.

גם במהלך חיי היום יום של האדם קיימים שני המהלכים הללו: העשייה המחושבת והיוצרת, וההתקדשות וההתעלות הרוחנית - המעמיקה אל תוככי נשמתו של האדם. 

במשך ימי השבוע אנו עסוקים באופן שיטתי בעולם היצירה והעשייה - מתוך חשיבה התכוונות ורצון לפתח ולייצר. העולם הזה, הממלא אותנו כל כך כל ימות השבוע, מותיר אותנו פעמים רבות סחוטים ומרוקנים, ללא מרחב נשימה פנימי, וללא יכולת להקשיב את הקולות הקוראים במעמקי נפשנו. היכולת לעצור את מרוץ החיים ושטף היצירה, ולהתחבר למקור הפנימי של האדם, אל השקט הפנימי והשלווה הרוחנית, הם סודה של השבת.

"מלאכת מחשבת אסרה תורה" - כך מגדיר התלמוד פעמים רבות את איסורי השבת. "לא תעשה כל מלאכה" - לא בא לאסור את העבודה הקשה, אלא את מלאכת האומן היוצר. (העמל והטורח נאסרו אולי ב'עשה דשבתון' - כשיטת רבנו הרמב"ן). 

שבת אסורה ביצירה, במלאכה שיש בה חשיבה ופעיליות נפשית ומנטאלית. את המיקוד הזה למדו חכמים מהסמיכות הכפולה והמשולשת של מצוות השבת ומלאכת המשכן. בדיעבד יתברר כי גם אם המשכן כמציאות מעשית אינו נצחי, הרעיון העמוק הנלמד ממנו על חיי היצירה האנושיים, וממילא הליבון המעמיק הזה של סוד השבת, הינו חלק ממטרת התיאור הארוך והמפורט הזה - של מלאכת המשכן ועשייתו. 

מטרת השבת היא ליצור את האטמוספרה בה יוכל האדם להתחבר אל מעיינותיו הפנימיים. על מנת שהעשייה והיצירה האישית המקצועית והמשפחתית במהלך השבועי יהיו מלאים בכוחות פנימיים ובמיקוד מוסרי ורוחני, עלינו להתנתק מהם למשך יום אחד, להניח את כל אותה יצירתיות ועיסוק אובססיבי במימוש המעשי, ולגעת במקור החיים והיצירה.
בפרשה הקודמת משתמש המקרא במינוח מדהים ביחס לשבת. שם נאמר "ושמרו בני ישראל את השבת, לעשות את השבת לדורותם ברית עולם". לכאורה כיצד 'עושים שבת'?

נראה כי התשובה היא שהקב"ה - "מקדש השבת" מצווה עלינו להכין את הכלים להכיל את מאור השבת - השבת שהיא תוכן נפשי ורוחני פנימי, השבת שהיא מעיין ומקור היצירה האנושית והעומק המוסרי שבו, דורשת היא מאיתנו 'לעשות אותה' - ליצור לה כלים מעשיים של זמן ומרחב, ושל גדרות וגבולות, שבתוכם תחול השבת. השמירה - ההימנעות מיצירה חדשה ומחשיבה מעשית, מפנה את המרחב והאופק הפנימי הנדרש - להכיל את אור השבת.

כאן במרחב שיצרו איסורי המלאכה בשבת, נפתחת האפשרות ליכולת האדם לחדש את חיי רוחו, ולא להישחק במעמסת החיים ובריצה במעגלי הזמן.

אם רק אדע לעצור את מרוץ החיים, את הטירוף הלוחץ וחונק, ואצור לעצמי מרחב פנוי מיצירה, אמצא את עצמי מחדש ביום  ראשון - מלא חיים, זרימה ויצירתיות - פנימית ומעשית. כל מה שאני נדרש הוא לפנות את המקום בתוכי להתחדשות הפנימית הזו - לעשות לי משכן, לעשות לי שבת.

* אור זרוע לצדיק / הרב איל יעקבוביץ
מספרים על הרס"ג - רבנו סעדיה גאון, שפעם ראוהו תלמידיו והוא ממרר בבכי בתשובה וחרטה. ביקשו תלמידיו לדעת על מה ולמה הוא מצטער כל כך ומרבה כל כך בתחנונים. אמר להם הרס"ג: "ברוך ה', לא אירע דבר, אלא מצטער אני ומבקש מחילה מן השמים על המדרגה שבה עבדתי את ה' אתמול"... "זאת", הוסיף הרס"ג, "למדתי מבעל אכסניה אחד, שכך היה איתו המעשה: הגעתי לקראת ערב לעיר גדולה אחת, שם הייתי אמור למסור שיעור תורה למחרת בבוקר. בעל האכסניה כיבד אותי בחדר נאה ובארוחה ראויה והודיתי לו על כך. למחרת, לאחר השיעור, התנפל לרגלי אותו בעל מלון בבכי ותחנונים. 'ימחל לי רבנו', ביקש, 'לא ידעתי כי כבודו רבן של כל בני הגולה הוא'. 'לו ידעתי זאת, מכבד הייתי אותו כבוד מלכים ולא הייתי מקבלו רק כאורח רגיל מן המניין' ". 
אמר הרס"ג לתלמידיו: "כך אמרתי גם על עצמי - גם אני, לאחר מה שלמדתי וחידשתי היום בהשגת האלוקות, מתבייש ומתחרט הנני על האופן בו עבדתי את ה' אתמול!". עד כאן דברי הרס"ג. 
סיפור זה נגע כל כך עמוק בלבו של הבעש"ט, עד שאמר הבעש"ט על עצמו, שהוא גלגול נשמתו של הרס"ג כיוון שזהו גם החידוש שלו בעולם...(!)  

כל אחד מאיתנו רוצה להרגיש התחדשות. התחדשות בעבודת ה',התחדשות בתוך המשפחה, במקום העבודה ובחיים בכלל. כולנו רוצים לראות התחדשות במצבו של עם ישראל ובתהליך הגאולה. האמת היא שתחושת השבלוניות בחיי היומיום שלנו, יסודה בטעות. לו נפקחו עינינו, רואים היינו כיצד ה' מחדש בטובו בכל יום תמיד מעשה בראשית. כל מה שקורה, כל רגע ורגע, מתחדש תמיד ברצון חופשי של ה' מלא באהבה ובאמון שהולכים ומתחדשים מיום ליום. נכון שלעתים אנו מתקשים לראות את השינוי במציאות, כיוון שלכאורה הכול עומד על כנו, למרות זאת, מאמינים אנו שאין שום הכרח בעולם,  ובכל רגע בוחר ה' מחדש לקיים את העולם כפי מה שהוא.

הבעיה שלנו מתחילה כאשר ההרגל והטבע תופסים משקל משל עצמם ללא תלות וקשר אל מחייה החיים. או אז במקום "החודש הזה לכם" קרא אותו תנא שנמשך אחרי תאוות העולם - 'החרש היה לבם'... (שבת קמ"ז ע"ב) תחושת ההרגל והשחיקה יכולה לפגוע גם בלומדי התורה אשר מנתקים את הלימוד וקיום המצוות מהדבקות בה'. כאשר חיים "תחת השמש" אין כל חדש. לעומת זאת, כאשר דבקים בה', נותנים אמון חדש בכל יום ויום ובכל רגע וזוכים לראות בחוש כיצד כל זמן מאיר בתכונתו. "החודש הזה - לכם!" ההתחדשות היא נחלתנו, נחלת המאמינים בהשגחה פרטית אשר זוכים ללכת אחרי ה' ולחיות באמונה. "לב טהור ברא לי א-לוהים" - זו פרשת פרה, "ורוח נכון חדש בקרבי" - זו פרשת החודש. 

* מענה לשון / ד"ר ניסן נצר

שַׁבַּת שַׁבָּתוֹן וְקֹדֶש קָדָשִים -  כיצד מדגישים בעברית?

"וּבַיּוֹם הַשְּׁבִיעִי יִהְיֶה לָכֶם קֹדֶשׁ שַׁבַּת שַׁבָּתוֹן לה' " (שמות ל"ה, ב'); "...וְהָיָה הַמִּזְבֵּחַ קֹדֶש קָדָשִים"  (שמות מ', י').
לפנינו שתיים מדרכי ההדגשה  שבמקרא. יש שהמקרא חוזר על אותה מילה עצמה לשם חיזוק, כגון "עוּרִי עוּרִי דְּבוֹרָה עוּרִי עוּרִי דַּבְּרִי שִׁיר" (שופטים ה', י"ב), "רָחוֹק מַה שֶּׁהָיָה וְעָמֹק עָמֹק מִי יִמְצָאֶנּוּ" (קהלת ז', כ"ד), "בַּדֶּרֶךְ בַּדֶּרֶךְ אֵלֵךְ לֹא אָסוּר יָמִין וּשְׂמֹאול" (דברים ב', כ"ז). כיוצא באלה שַׁבַּת שַׁבָּתוֹן, שכן שַׁבָּתוֹן נרדפת לשַׁבָּת.  דרך זו משמשת עד היום, כגון רחוק-רחוק, מחיר-מחיר (מחיר "רציני"), משהו-משהו.
הדרך השנייה היא הסמכת שם ביחיד אל אותו שם בריבוי לציון הדגשה מופלגת, ומעֵין קודש-קודשים מצאנו במקרא שיר השירים (=הנשגב בשירים), נצח-נצחים (ישעיה ל"ד, י'), דוֹר-דוֹרִים (שם א', ח'), ולשמצה: "אָרוּר כְּנָעַן עֶבֶד עֲבָדִים יִהְיֶה לְאֶחָיו" (בראשית ט', כ"ה) – הבזוי בעבדים, "הֲבֵל הֲבָלִים אָמַר קֹהֶלֶת הֲבֵל הֲבָלִים הַכֹּל הָבֶל"  (קהלת א', ב').   בספרות חז"ל מקובל להסמיך ריבוי אל ריבוי, כגון קודשי קודשים, קולי-קולות, חדרי-חדרים. ביחזקאל כ"ו, ז' מצאנו מלך מלכים, ובמשנה (אבות ג', א') מצאנו הדגשת יתר: מלך מַלכי המלכים (והיא שילוב הדרך המקראית והחז"לית).
חבל שדרך יפה זו כמעט נעלמה כיום, ורק פה ושם היא מגיחה, כגון באחת מכותרות מדורי הספורט:  "סל הסלים של הקבוצה" או הצירוף שאלת השאלות.
דרכי הדגשה אחרות במקרא הן השימוש בצורת המָּקור ליד הפועַל, כגון " אִם עַנֵּה תְעַנֶּה אֹתוֹ כִּי אִם צָעֹק יִצְעַק אֵלַי שָׁמֹעַ אֶשְׁמַע צַעֲקָתוֹ (שמות כ"ב, כ"ב). עצם הישנות השורש כבר מדגישה, ודרך זו שגורה במקרא. 

דרך נוספת היא השימוש בצמדי נרדפים, ואף היא מצויה מאוד, כגון לַעג וָקֶלס (תהלים מ"ד, י"ד), סוּפה וסערה (ישעיה כ"ט, ו'), עני ואביון (דברים כ"ד, י"ד), שמחה וָגיל (ישעיה ט"ז, י'), צרה ומצוּקה (צפניה א', ט"ו).
כיום מורגלות בפינו מעט כְּפילוֹת, כגון בושה וכלימה, בושה וחרפה, איום ונורא, נורא ואיום, (בכל) מקום ואתר.
דגם נדיר במקרא הוא "וְהֵמָּה חֲכָמִים מְחֻכָּמִים" (משלי ל', כ"ד), ודווקא דגם זה תפס בלשון העממית כיום, כגון טיפש מטופָּש, אפס מְאופָּס, קִשקוש מקושקש ועוד. 
* שירה חדשה / אליעז כהן

משהו על המטאפורה ועל המשכן הפנימי

הרב יצחק הוטנר 
( 
בִּלְבָבִי מִשְׁכָּן אֶבְנֶה לַהֲדַר כְּבוֹדוֹ

וּבַמִּשְׁכָּן מִזְבֵּחַ אָשִׂים לְקַרְנֵי הוֹדוֹ

וּלְנֵר תָּמִיד אֶקַּח לִי אֶת אֵשׁ הָעֲקֵדָה,

וּלְקָרְבָּן אַקְרִיב לוֹ אֶת נַפְשִׁי הַיְחִידָה.

אנו נתונים בתוך פרשיות הציווי על המשכן ובמראות אשר מראה משה בהר, ובאוזניי מרחף המוטו שהוא, לעניות-השגתי, לב העניין: "ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם".

מה עושים במציאות בה אין "מקדש", במובן המקובל, ומה עניינן אז של פרשיות המשכן ומה שיבוא בעקבותיהן, בתורת-כהנים? ובמילים אחרות: במה יכול המשכן-מקדש כדגם, לסמן לאדם החפץ בקרבת-אלוקים?

חסד גדול עושה עמנו במקרה הזה המטאפורה, הלא היא צורת-העל של הדימוי, או של הסמל. כידוע, המטאפורה הינה מאבני הבניין היסודיות של השירה, והיא נבדלת מן הדימוי במובן שאין דבר מתדמה לדבר, כי אם נהפך כביכול לדבר עצמו.

הודות למטאפורה, מתרחשת איזו מטאמורפוזה, איזו הישתנות פנימית. בדמיון, בנפש, במראות-העולים בעיני-הרוח של הקורא.

וזה מה שעשה הרב יצחק הוטנר בבואו אל פרשיות המשכן: בהישענו על המבע השירי הקדום יותר של רבי אלעזר אזכרי (פייטן ומקובל מן המאה השש-עשרה, מחברו של "ידיד נפש"), שכתב: "בתוך לבי משכן אבנה לזיוו, קרבן תקריב לו נפשי היחידה". 

נוטל הוא את גרעין המטאפורה ומפתח אותה בארבע השורות האלמוותיות הללו:

אין כאן דימוי לכעין משכן הבנוי בתוך לב הרב-המשורר, כי אם קורה הדבר עצמו, בהתפתחות ובתנועה בלתי פוסקות: אל תכניות-הבניה הכלליות מתווסף המזבח, אשר "למענו" נלקחים גם האש והקרבן, גם הם מטאפוריים ופנימיים: "אש העקדה" – היכולת למסירת הנפש, ולאו דווקא במובן המרטירי, כי אם בחיים עצמם, במצב של התמסרות טוטאלית, ו"נפשי היחידה" – שהיא גם יחידה לדובר, גם אחד מחלקי הנשמה הגבוהים יותר (בנר"נ ח"י), וגם ממשיכה ורומזת למסירות-העקדה של "את יחידך אשר אהבת" – רק שהפעם מכוונים הדברים כלפי האדם עצמו.

וכנראה לא בכדי נתקבל ומושר השיר הזה בזמן כלות הנפש בסעודה השלישית, שעת רעווא דרעווין. רגע לפני הסתלקות השבת, בה עצמה נוכחות רוחנית ומעין עולם הבא.

ואולי כרוח-נמשכת לשיר הקטן והמופלא הזה, כותבת המשוררת היקרה, בת דורנו, 

רבקה טניה הדר, את שירה הקטן-גדול "במקום משכן". גם-כאן, פועלת המטאפורה את פעולתה, ואולי הטון הוא אלגי ונוגה יותר, (ה"יחידה" באה כאן במובן של "בדידותי"), אבל ההפנמה של תבנית המשכן והרצון להתמסרות-כולית עוטפת את השיר מעורותיו ועד אבני-החושן הפנימיות, המשתבצות אחת-אחת :

בִּמְקוֹם מִשְׁכָּן
רבקה-טניה הדר

וּמָה אֶתֵּן –
        אֶת עָנְיִי –
           אֶת נִוּוּלִי

             אֶת

                  בְּדִידוּתִי

בִּמְקוֹם מִשְׁכָּן וְעוֹרוֹת מְאָדָּמִים וּתְחָשִׁים...


מְשַׁבֶּצֶת אֶת פְּנִימַי


אֶחָד אֶחָד


בָּאֵפוֹד וּבַחֹשֶׁן...
חני לוז, בית אל

בניית המשכן בעזרת השם: עיון במושג הצֵל

"רְאוּ קָרָא ה' בְּשֵׁם, בְּצַלְאֵל בֶּן-אוּרִי בֶן-חוּר, לְמַטֵּה יְהוּדָה.  

וַיְמַלֵּא אֹתוֹ, רוּחַ אֱלֹהִים, בְּחָכְמָה בִּתְבוּנָה וּבְדַעַת, וּבְכָל-מְלָאכָה" (שמות ל"ה, ל'-ל"א).

מה עומד מאחורי השם "בצֵל-אל", האדריכל הנבחר? 
ביטוי כמעט זהה לשם "בצלאל" נמצא בתהלים צ"א: 

"יֹשֵׁב בְּסֵתֶר עֶלְיוֹן בְּצֵל שַׁ-דַּי, יִתְלוֹנָן, 

אֹמַר לַה' מַחְסִי וּמְצוּדָתִי אֱלֹהַי אֶבְטַח בּוֹ.

כִּי הוּא יַצִּילְךָ מִפַּח יָקוּשׁ  מִדֶּבֶר הַוּוֹת.

בְּאֶבְרָתוֹ יָסֶךְ לָךְ וְתַחַת כְּנָפָיו תֶּחְסֶה..." (תהלים צ"א, א'-ד'). 
הצֵל משמש דימוי למחסה, ומופיע פעמים נוספות בתהילים: 

"מַה יָּקָר חַסְדְּךָ אֱ-לוֹהִים, וּבְנֵי אָדָם בְּצֵל כְּנָפֶיךָ יֶחֱסָיוּן" (תהלים ל"ו, ח').
"שָׁמְרֵנִי כְּאִישׁוֹן בַּת עָיִן, בְּצֵל כְּנָפֶיךָ תַּסְתִּירֵנִי" (תהלים י"ז, ח').
" כִּי הָיִיתָ עֶזְרָתָה לִּי, וּבְצֵל כְּנָפֶיךָ אֲרַנֵּן" (תהלים ס"ג, ח').
"חָנֵּנִי אֱ-לוֹהִים חָנֵּנִי כִּי בְךָ חָסָיָה נַפְשִׁי, וּבְצֵל כְּנָפֶיךָ אֶחְסֶה עַד יַעֲבֹר הַוּוֹת" (תהלים נ"ז, ב').
אנו רואים מכאן כי הצל הוא ביטוי להגנה, לרחמנות, לחסד ולאהבה, כמו המחסה שמעניקה הציפור האֵם לגוזלה.

נבדוק כעת: מדוע הצֵל מבטא אהבה? הקב"ה, ברא את השמש שמעניקה לנו אור וחום. בחסדו, הוא הציב את השמש במרחק ובזווית מסוימים, באופן מדויק המאפשר לנו את קיום החיים על פני כדור הארץ. 

אולם, גם את האור הטוב – האדם לא יכול להכיל בכמויות גדולות. לצורך כך יצר הקב"ה את הצֵל. הצֵל הוא ביטוי לחסד כפול: לא די שהעניק לנו הבורא את המאור הגדול, הוא עוד מוסיף עליו מעין "פילטר" שבו נוכל לחסות ולהיות מוגנים מפני האור החזק והחום הגדול מדי. בעזרת הצֵל בני האדם יכולים להכיל את אור השמש החמה.

הצל הוא ביטוי לדרגה נעלה במושג החסד: הענקת החסד בצורה הטובה ביותר לצד המקבל.

הדרך הקלה לאדם עשיר שרוצה לעזור לעני, היא להעביר לו סכום כסף בבת אחת. הבעיה היא, שאדם שאינו רגיל לסכומים גדולים יכול להסתנוור מהסכום הגדול ולהשתמש בו בצורה לא אחראית. מי שיעניק אותו הסכום אך בחלוקה לסכומים קטנים יותר וקבועים – יעשה בכך חסד גדול יותר למקבל. המעשה דורש מאמץ גדול יותר לנותן, והעמדת הצד המקבל במרכז, ולפיכך הנתינה היא הזו ברמה גדולה יותר של חסד. 

איפה אנחנו פוגשים בצֵל? בסיפור יונה והקיקיון הנקרא בצהרי יום כיפור. יונה הנביא שואל את נפשו למות לאחר שהתולעת ששלח הקב"ה מכלה את עץ הקיקיון שבצלו הוא ישב. 

מיד לאחר מכן, בחג הסוכות , אנחנו פוגשים בצֵל הסכך. 

הצל, האמונה והשכינה

הזוהר הקדוש מתאר (ח"ג קג:) את הסוכה כ"צילא דמהימנותא" או בתרגומו: "צל האמונה". על פי הפירוש כי הישיבה בסוכות היא זכר לענני הכבוד שהיוו מחסה לעם ישראל במדבר לאחר יציאת מצרים, נשאלת השאלה: למה חוגגים את זכר ענני הכבוד בסוכות ולא בפסח?
אלא שלאחר חטא העגל, קובע הגאון מוילנא, נטל הקב"ה את ענני הכבוד מישראל. מתי חזרו ענני הכבוד לשכון על עם ישראל? בעת שהתחילו לעסוק במשכן, כפי שאנחנו קוראים בימים אלו בפרשיות השבוע. ומתי החלו לעסוק בבניית המשכן? לאחר מתן תורה השני, בלוחות השניים, שהוריד משה ביום הכיפורים. 

לפיכך, מחדש לנו הגאון, אנו מציינים בחג הסוכות לא את ענני הכבוד שליוו את עם ישראל מיציאת מצרים, אלא את חידושם לאחר שיקום 'מערכת היחסים' בין הקב"ה לעם ישראל עם הורדת הלוחות השניים, לאחר שהקב"ה סלח לעם ישראל. השמחה של חג הסוכות הוא ביטוי, אפוא, לשמחה הגדולה, לאחר הכפרה על חטא העגל, כפי שקראנו בפרשת כי תשא. מיד לאחר מכן, הבינו עם ישראל שהתורה ניתנה להם כאמצעי להשראת שכינה, ופעלו למען השבת השכינה לתוכם על ידי בניית המשכן. משהחלה מלאכת המשכן - שבה השכינה לישראל, ושבו ענני הכבוד. השבת ענני הכבוד הם ביטוי לאמון המחודש על הקב"ה בעם ישראל. 

השם בצלאל טומן בחובו, אפוא, שני עניינים חשובים: הבנה מעמיקה של מושג החסד האמיתי, ובו האינטרס של הנותן אינו בא לידי ביטוי אלא רק טובתו של המקבל, והבנת המושג "השראת שכינה" במשכן בעזרת הדימוי של הצֵל: הענקת כלי לספיגת האור הגדול - המשכן מאפשר לעם ישראל "לספוג" את השכינה. לא במקרה נבחר אותו חכם-לב, בצלאל, ששמו מבטא את הצֵל, המחסה שנתן לנו הקב"ה מאורו הגדול של השמש, לבנות את מקום השראת השכינה בעם ישראל. 

(מתוך "נתיבות שלום", נאמר בערב תענית אסתר מוקדם, י"א באדר תש"ע)

מיומנו של עורך העיתון "לחשוב מחשבות"
כ' אדר בתמ"ח (ב' אלפים ארבע מאות ארבעים ושמונה לבריאת העולם)
כבר כמעט שישה חודשים מלווים אמצעי התקשורת את המבצע הגדול של הקמת המשכן, פרסום התוכניות, צוות העובדים, ותיאור מפורט של המפעל הגדול.   התלהבות גדולה היתה בעם, ובקושי ניתן היה לעצור את שטף התרומות למשכן. משה עמד נבוך מול נשים שתרמו מתכשיטיהן ואפילו את המראות שלהן. רגעים מרגשים היו עם פרסום ההודעה על בחירת הצוות המוביל אשר ביטא אולי יותר מכל את האיחוד בעם. בצלאל בן אורי בן חור משבט יהודה המיוחס, יחד עם אהליאב בן אחיסמך משבט דן המאסף לכל המחנות. משה הכריז כי משכן זה יהיה של  כ-ו-ל-ם!
תופעה מעניינת אחרת היתה קבוצת נשים אשר טוו חוטים ישירות מעל גבי העיזים, אומנות מיוחדת זו יצרה חוטים חזקים וארוכים ללא קשירות.  
סוף סוף מתקרב הרגע המיוחל – הקמת המשכן. אך הנה התגנבה שמועה לאוזני כתבנו, ממקור בכיר בעילום שם, כי ישנה בעיה רצינית להעמיד את קרשי המשכן, אותם קרשים ענקיים אשר משקל כל אחד מהם מעל טון. בתחקיר שערך כתבינו התברר כי היתה פנייה לכמה מרימי משקולות מפורסמים אולם גם הם לא הצליחו.   כאשר פנה כתבנו לקבל את תגובתו של משה, נראה משה מהורהר, אך בטוח היה שיהיה בסדר.   
כ"ג אדר
הנה הגיע הרגע המיוחל, כל חלקי המשכן נאספו והובאו אל משה. משה ניגש אל הקרשים ובקלילות הרים אותם. שוב הוכיח משה את יכולתו הרבה, המשך לתעוזתו בפני פרעה, הריגת המצרי, קריעת ים סוף ועוד. אין ספק כי אירוע זה יתפוס את כל כותרות העיתונים של מחר.    
כ"ד אדר
אתמול הייתי בטוח כי כותרות העיתונים יפרסמו את הצלחתו של משה בהרמת הקרשים, אך לא! זה עתה הפתיע אותנו פרשנינו לענייני מקרא שלמה יצחק ובפיו כותרת מרעישה "משה לא עשה כלום במלאכת המשכן"  בתחקיר שערך, התברר כי משה הרים את הקרשים רק ב"כאילו" ובעצם הדבר היה נס, הקרשים הורמו בידי ה'. אירוע זה אינו הראשון וכבר בעבר משה התקשה בעשיית המנורה ועל כן השליך את הזהב לאש והמנורה נעשתה מאליה. בבדיקה מקיפה התברר שבעצם משה לא עשה כלום במלאכת המשכן ואף הצטער על כך!

כאשר פנינו אל משה לקבלת תגובתו נענינו על ידי ראש לשכתו יהושע, כי בעוד זמן מועט ישא משה נאום לאומה. כולנו היינו דרוכים לקראת נאום זה, היו שאמרו שיש לנקוט מסקנות בעקבות התחקיר.
משה פתח בנאומו, בסקירה קצרה ובסיכום המלאכה שנעשתה על הצד הטוב ביותר, ואז אמר, ואני מצטט: "ויהי נועם ה' אלוקינו עלינו ומעשה ידינו כוננה עלינו ומעשה ידינו כוננהו". לשאלת כתבינו למה כוונת הדברים ומה בקשר לתחקירו של שלמה יצחק. הפתיע משה בדבריו ואמר "כולם עשו אמנם הרבה מאוד למען המשכן, אך אף אחד לא עשה כלום, "אם ה' לא יבנה בית שוא עמלו בוניו בו!" אין אנחנו בני האדם יכולים לבנות בית או משכן לה', הן השמים ושמי השמים לא יכלכלוהו. רחש עבר בין הנוכחים. אכן כן המשיך משה ואמר, לא אני הרמתי את קרשי המשכן אלא הקב"ה וחשוב היה דווקא שאני לא אעשה את הדברים בעצמי, שלא יתלה הכבוד בי! חשוב שתכירו כי כל מעשינו תלויים ברצון ה' ועלינו להתפלל שיהיה נועם ה' אלוקינו עלינו, כדי שמעשה ידינו יתבסס ויתכונן. רק אז יהיה למעשינו ערך. אם נכיר בכך אז מעשה ידינו כוננהו – כביכול אנו מבססים את הקב"ה שהרי אם מעשינו לשם שמים – משרים אנו את שכינתו של הקב"ה בעולם!  
כאן סיים משה את נאומו לקול תרועת ההמונים. אכן היה צורך להסיק מסקנות!
הרב חיים ברנר - רב בית הכנסת מגן אברהם, אפרת
