"אל תירא מרדה מצרימה"
הסיפור הגדול על יוסף ואחיו החותם את ספר בראשית מדגים את אחד העקרונות החשובים ביותר בסיפורי המקרא בכלל: עקרון "הסיבתיות הכפולה".
להתרחשויות שונות שהמקרא מתאר ישנו הסבר אנושי-טבעי המובהר הבהר היטב בסיפור. מאידך, המעמיק במשמעותה של ההתרחשות המתוארת מגלה מישור אחר וגבוה יותר של סיבתיות: רצון ה' ותכניתו הם שמתגשמים באותה התרחשות, ובני אדם, הפועלים מתוך מניעיהם שלהם, הופכים להיות שלא מדעתם ולעתים גם שלא בטובתם, למגשימיה של התכנית הא-לוהית.

לסיפור ירידת משפחת יעקב למצרים ישנו רקע ברור בפרשות שאנו קוראים עתה: קנאה ושנאה בין בני יעקב מביאה למכירתו של יוסף מצרימה, ולבסוף מביאים פיוס והשלמה ביניהם לאיחוד מחדש של המשפחה תחת חסותו של יוסף במצרים.

אולם המעיין המעמיק יותר המתבונן בסיפורנו בהקשרו הרחב, הכולל את כל ספר בראשית וכן את ראשיתו של ספר שמות, יודע כי למשבר המשפחתי הזה קדמה גזרת ה' שנאמרה לאברם "ידע תדע כי גר יהיה זרעך בארץ לא להם...", ובירידת יעקב וזרעו למצרים החלה גלות זו להתממש. דבר זה מתברר כמובן בספר שמות: בני יעקב שלא חזרו, לאחר עבור שנות הרעב לארצם, ואף לאחר מות יעקב לא עשו זאת, מגלים כי השהייה הנעימה שהיתה להם במצרים בתחילה, הופכת לגלות מרה שממנה אינם  יכולים לצאת עוד בכוחות עצמם.
האם נודע הדבר?
ישנם סיפורים שבהם, הממד הא-לוהי של ההתרחשות מתגלה לאישים הפועלים עוד בגוף הסיפור עצמו: לקראת סיום הסיפור מורם מעין מסך, ולאישים הפועלים מתגלה כי במעשיהם הם קדמו שלא מדעת את רצון ה' שלא ידעו עליו (ראה לדוגמא מל"א י"ב, כב-כד). ישנם סיפורים אחרים שדבר זה אינו מתגלה לאישים הפועלים, אך הכתוב מגלה זאת לנו, הקוראים (ראה לדוגמא באותו סיפור לפני כן – פס' טו).

בסיפור יוסף ואחיו נראה לכאורה כי האישים הפועלים לא היו מודעים לסיבתיות הכפולה הקיימת בהתרחשות, ואף הסיפור עצמו אינו מעיד עליה. חסרון זה במקרא ניסו חז"ל למלא בדרשות אחדות שדרשו את הכתובים בסיפורנו (ראה לדוגמא את דברי רש"י על הפסוק "וישלחהו מעמק חברון").

דבר זה, דורש הבהרה: הרי יוסף, בהתוודעו לאחיו, מגלה תפיסה מפורשת של 'סיבתיות כפולה' בהתרחשות באמרו (מ"ה, ה-ח): "ועתה אל תעצבו...כי מכרתם אתי הנה, כי למחיה שלחני א-לוהים לפניכם... וישלחני      א-לוהים לפניכם לשום לכם שארית בארץ ולהחיות לכם לפליטה גדלה. ועתה, לא אתם שלחתם אתי הנה כי הא-לוהים..." (ושוב הוא חוזר על תפיסתו זו בדבריו לאחים בסוף החומש נ', יט-כ).
אכן כן, אולם הסיבתיות הכפולה שעליה מדבר יוסף אינה זו שבה פתחנו את דברינו: יוסף אינו מדבר על גלות במצרים ולא על הגשמת תכנית ה' בברית בין הבתרים. על פי הסיבתיות הכפולה שבדברינו, ירידת המשפחה למצרים לא נועדה להציל אותה מן הרעב, אלא הרעב עצמו והירידה למצרים מחמתו הם חוליות בהשתלשלות שנועדה להתחיל את הגלות במצרים, והגלות היא היא המטרה!

'אכן, נודע הדבר!'
דבר זה שאמרנו ביחס לסיפורנו אינו מדוייק. במקום אחד בסיפורנו מתגלה התכנית הא-לוהית הרחוקה לרגע קצר, לא רק לנו, הקוראים, אלא לאבינו יעקב.

תיאור ירידת יעקב למצרים בא ביחידה סיפורית קצרה בת שמונה פסוקים (מ"ד, כח-מ"ה, ז).

שלושה חלקים בסיפור קצר זה:

א. נסיעת יעקב עד באר שבע וזביחתו זבחים לה' שם (מ"ה, כח-מ"ו, א)

ב. התגלות ה' ליעקב במראות הלילה (מ"ו, ב-ד)

ג. יציאת יעקב ומשפחתו מבאר שבע ובואם למצרים (ה-ז)

הבה נקרא כל אחד משלושת חלקי הסיפור, ונברר את הצריך בירור בכל חלק.

א. הזבח בבאר שבע

מ"ה, כח
ויאמר ישראל רב: עוד יוסף בני חי



אלכה ואראנו בטרם אמות.

מ"ו, א

ויסע ישראל וכל אשר לו ויבא בארה שבע



ויזבח זבחים לא-לוהי אביו יצחק.

מדוע זבח יעקב בבאר שבע זבחים לא-לוהי אביו?

כאשר המניעים לפעולה מסוימת שפועל אדם במקרא אינם כתובים במפורש, על הקורא להתאזר בסבלנות: לכשיווכח מהן תוצאות אותה פעולה, יוכל להניח שהמניעים של הפועל היו מכוונים לאותה תוצאה, בבחינת "סוף מעשה במחשבה תחילה". ובמקומנו: ניתן להניח שכוונת יעקב בזבחים שזבח ביתה לבקש מאת ה' שיתגלה אליו רגע לפני עזבו את הארץ (באר שבע נחשבת לקצה גבול ההתיישבות בארץ כנען).

בקשת התגלות שמבקש אדם מה', תמיד היא מביעה מצוקה. אולם מה המקום למצוקה של יעקב בשעה שהוא הולך להתאחד עם בנו האהוב?

והרי המילים שקדמו ליציאתו לא בטאו אלא שמחה!
עלינו להתבונן אפוא בתוכן ההתגלות כדי לדלות ממנו תשובה לשאלתנו.

ב. "במראות הלילה":
ב
ויאמר א-לוהים לישראל במראת הלילה


ויאמר: יעקב יעקב!

ויאמר: הנני!

ג
ויאמר: אנכי הא-ל א-לוהי אביך


אל תירא מרדה מצרימה


כי לגוי גדול אשימך שם.

ד
אנכי ארד עמך מצרימה


ואנכי אעלך גם עלה


ויוסף ישית ידו על עיניך.

"אל תירא מרדה מצרים" – "אין אומרין 'אל תירא' אלא למי שהוא מתיירא".

ובכן, לצד שמחתו של ליעקב על התאחדותו הקרובה עם יוסף ישנה בו יראה מן הירידה הזאת למצרים, וזו המצוקה שהביאה את יעקב לבקש שה' יתגלה אליו וירגיע את יראתו.

אולם מדוע היה יעקב ירא מן הירידה למצרים?

לדעת רד"ק "קודם שיצא מן הארץ רצה לדעת רצון הא-ל אם ימנענו כאשר מנע מאביו יצחק או לא". אולם אין דינו של יעקב כדינו של יצחק: יצחק לא יצא מעודו מן הארץ, אף לא לשם מציאת אשה בחרן, ואילו יעקב עזב את הארץ למשך עשרים שנה כדי להקים משפחה. נראה אפוא שאין כל מניעה מיעקב לצאת לחוצה לארץ למטרה כה חשובה כראיית בנו האובד.
לרמב"ן תשובה אחרת ל'יראתו' של יעקב:

כאשר בא יעקב לרדת מצרים ראה כי הגלות יתחיל בו ובזרעו ופחד ממנו, וזבח זבחים רבים לפחד אביו יצחק שלא תהא מידת הדין מתוחה כנגדו.

ובדומה פירש אף חזקוני:

לפי שהיה יעקב מתיירא ואומר: עכשיו שאני יורד למצרים, קרבו הימים שנאמר לזקני גזירת שעבוד ועינוי על זרעי בארץ לא להם.

על פי פירושם זה, מעידה יראתו של יעקב, לראשונה בסיפורנו, על תודעתו לאפשרות של הסיבתיות הכפולה בהתרחשות.

ובכן, כיצד מרגיע ה' את יראתו של יעקב?

ה' מאשר את צדקת חששו של יעקב! זהו המקום בסיפור הגדול שבו מורם המסך לרגע, וליעקב מתגלה המטרה הא-לוהית של העלילה כולה:

"אל תירא מרדה מצרימה, כי לגוי גדול אשימך שם!"

כדי שמשפחת יעקב תהפוך ל"גוי גדול" במצרים, אין די בחמש שנות הרעב שבהן סברו בני יעקב לשהות במצרים (ראה דבריהם לפרעה מ"ז, ד), אלא נחוצים דורות אחדים – מאות שנים!

אמנם ה' מאשר את חששו של יעקב, אולם הוא מנסה לרכך את הבשורה המרה בשתי דרכים. ראשית, ה' מבליט את הצד החיובי בגלות זו העומדת בפתח: בה, ודווקא בה, תתקיים הבטחת ה' לאבות וליעקב עצמו להפוך את זרעם לגוי גדול. וכך באר החזקוני את דברי הנחמה הללו:

אמר לו הקב"ה: אל תירא מרדה מצרימה. אם לאביך הזהרתי, באתי לך להבטיחך: אם קרבו ימי שעבוד ועינויי, גם קרבה הברכה שברכתי את זקנך (י"ב, ב) "ואעשך לגוי גדול – היינו "כי לגוי גדול אשימך שם".
הדרך השניה לנחם את יעקב היא בהבטחה שמבטיח לו ה' ביחס לגורלו האישי בעתיד הקרוב: ה' ירד עם יעקב למצרים, וידאג להעלותו חזרה כדי שייקבר בקבר אבותיו (השווה לדבר ה' לאברם ט"ו, טו). ובעיקר: יוסף, שלמען הפגישה עמו רצה יעקב לירד למצרים, ישית ידו על עיני יעקב.

האם הועילו דברי הנחמה והחיזוק הללו ליעקב? הבה נקרא.

ג. מבאר שבע - מצרימה

ה
ויקם יעקב מבאר שבע



וישאו בני ישראל את יעקב אביהם ואת טפם ואת נשיהם


בעגלות אשר שלח פרעה לשאת אתו.

ו
ויקחו את מקניהם ואת רכושם אשר רכשו בארץ כנען


ויבאו מצרימה יעקב וכל זרעו אתו.

ז
בניו ובני בניו אתו, בנתיו ובנות בניו וכל זרעו


הביא אתו מצרימה.

בשורת הגלות המתחילה בירידה זו, על אף כל ריכוכיה, הממה את יעקב ונטלה ממנו את שמחתו האישית שדחפה אותו לירידה בתחילת הסיפור. דבר זה בא לידי ביטוי בכמה אופנים בסיפורנו:

· שמו של אבינו מופיע בשבעה מקומות בסיפורנו, אלא ששם זה מתחלף: שלש פעמים ראשונות מופיע השם "ישראל": "ויאמר ישראל: רב..."; "ויסע ישראל..."; "ויאמר א-לוהים לישראל". אולם מרגע שה' דובר אל יעקב נאמר: "ויאמר: יעקב יעקב", ומכאן ואילך: "ויקם יעקב"; וישאו בני ישראל את יעקב אביהם"; ויבאו מצרימה יעקב וכל זרעו אתו". עמד על חילופין אלו הרמב"ן:

ויאמר יעקב יעקב – אחר שאמר לו השם (ל"ה, י) "לא יקרא שמך יעקב כי אם ישראל יהיה שמך" היה ראוי שיקראנו בשם הנכבד ההוא. וכן הוא נזכר בפרשה הזאת שלש פעמים.

אבל קראו יעקב לרמוז כי עתה לא ישור עם א-לוהים ועם אנשים ויוכל, אבל יהיה בבית עבדים... כי מעתה הגלות תתחיל בו... 'יעקב' הוא עתה ברדתו שם.

· אם בראשית סיפור ירידתו של יעקב היה הוא היוזם את ההליכה: "אלכה ואראנו", "ויסע ישראל וכל אשר לו", הרי לאחר ההתגלות אין הוא המוביל אלא המובל: "וישאו בני ישראל את יעקב אביהם... בעגלות" כשם שהם נושאים את טפם ונשיהם.
· יעד הליכתו של יעקב – למצרים, לא נזכר בחלקו הראשון של סיפורנו, כאילו מנסה יעקב להדחיק את הדבר. אולם ה' מזכיר זאת פעמיים בדברו ליעקב, ובחלקו האחרון של הסיפור בא הדבר עוד פעמיים, והסיפור אף מסתיים בתיבה "מצרימה".
· בפסוק שקדם לתחילת סיפורנו (מ"ה, כז) נאמר: "וירא את העגלות אשר שלח יוסף לשאת אתו, ותחי רוח יעקב אביהם". אולם בתיאור הירידה בפועל, לאחר שנתגלתה האמת ליעקב, נאמר: "וישאו בני ישראל את יעקב... בעגלות אשר שלח פרעה לשאת אתו". אמנם אין סתירה בין שני הפסוקים (ראה מ"ה, יט-כא), אולם הם מציינים שתי נקודות תצפית שונות של יעקב על אותן עגלות.
מאמרו של ר' יוחנן במסכת שבת פ"ט ע"ב: "ראוי היה יעקב אבינו לירד למצרים בשלשלאות של ברזל, אלא שזכותו גרמה לו, דכתיב (הושע י"א, ד): 'בחבלי אדם אמשכם בעבותות אהבה' " מתאים מאד לראשיתו של סיפורנו. אולם לאחר שנתגלה ה' ליעקב ונתבררה לו לאבינו האמת המרה, הפכו 'עבותות האהבה' – העגלות אשר שלח יוסף, לשלשלאות של ברזל – העגלות אשר שלח פרעה לשאת אותו.

ואף על פי כן, מקבל אבינו יעקב את גזרת הגלות עליו ועל זרעו, ביודעו כי בוא תבוא עלייתו שלו ועליית זרעו חרזה לארץ – "ואנכי אעלך גם עלה!"










הרב אלחנן סמט
* מדרשיר – חנן פורת
"אל תירא עבדי יעקב"

במאמר הפתיחה לעלון עומד הרב אלחנן סמט

על פשר דבר ה' ליעקב: "אל תירא מרדה מצרימה" – 

כמענה לחרדתו של יעקב מפני הגלות הממשמשת ובאה.

גלות זו שהינה הראשונה לגלויות שיבואו בעקבותיה,

מעוררת לפי טבעה 'אימה וחשכה גדולה'

וכנגדה ניצבת, מאז ועד היום – קריאת ריבון העולמים:

"אל תירא עבדי יעקב".

בשירו של אצ"ג 'זמר מן הבית', מספר המשורר על

הזמר 'אל תירא עבדי יעקב' שהושר בפי אמו,

והוא מלווה אותו, מימי ילדותו ועד זקנותו.

במיוחד מצמרר הבית בשיר, בו מצייר אצ"ג בדמיונו 

את אמו שרה שיר זה עם כל אחיה היהודים

בקרון המוות המוביל את כולם לתאי הגזים.

ולקראת עשרה בטבת, אשר נקבע ע"י הרבנות הראשית

כ'יום הקדיש הכללי', לזכר ששת המיליונים שנספו בשואה,

יהי רצון שיהא שיר זה, לנר זיכרון – לאות ולעד,

כי זכרם לא יסוף מעמנו – לעולם ועד.

זֶמֶר מִן הַבַּיִת

"אָמַר ה' לְיַעֲקֹב אַל תִּירָא עַבְדִּי יַעֲקֹב…" זמר למוצאי שבת מיוּסד עפ"י א"ב. בביתנו היתה אמא מכנסת ילדיה במוצאי שבת. ומזמרת בלוית קולותינו את הזמר הנ"ל בנוּסח משלה – בזה הסדר: 'אָמַר אֲדוֹשֵם לְיַעֲקֹב – יאָ טאַטּע יאָ, אַל תִּירָא עַבְדִּי יַעֲקֹב – ניין פאָטער ניין…'.

במילים היהודיות היה משום אישוּר וּמתן-תוקף למה שמבוטא בעברית בשם ה' שהוא אבינו. המלים 'טאַטע' ו'פאָטער' פירושן בעברית אחד הוא: אב. אוּלם בזמר הנ"ל מבוּטא ב'טאַטע' – הקרוב, האינטימי-ביותר: כפי מדת הרחמים. וב'פאָטער' יש משוּם בטוּי האדנוּת, השליט – כפי מדת הדין.

בֵּיתֵנוּ וְכָל-בּוֹ-יָקָר אֲבוֹי כִּי יָרַד לְטִמְיוֹן!

אַךְ עוֹמְדִים עוֹד עָלָיו מַזָּלוֹת וְנוֹגְהִים.. בְּדִמְיוֹן

וְהַזֶּמֶר  שָרִיר  וְקַיָּם - - 

יֶלֶד הָיִיתִי וּבְגוּפִי כִּבְגוּף הַצִּפֹּר

וְגַם כִּבְמִתַּחַת נִימִים בַּחֲטִיבַת כִּנּוֹר,

רָן זֶמֶר אִמִּי בְּמוֹצָאֵי שַבָּתוֹת לֵילֵי מֹר,

וְחַם בָּעֵינַיִם וְחַם בָּאָזְנַיִם: חֹם קֵן,

כִּבְבֶקֶת אָבִי הַקַּדְמוֹן עֲלֵי נַחַל אַרְנוֹן;

כְּצִפֹּר מְרַנֶּנֶת רִנַּנְתִּיו מִנִּי לֵב לְגָרוֹן:

- אָמַר אֲ-דֹנָי לְיַעֲקֹב – כֵּן, אָבִי, כֵּן.

- אַל תִּירָא עַבְדִּי יַעֲקֹב – לֹא, אָבִי, לֹא.

עֶלֶם הָיִיתִי קָרוּא אֶל צָבָא בַּנֵּכָר

לְמִלְחֶמֶת פְרַנְץ יוֹזֶף, קֵיסַר אוֹיְשְׂטְרַיְךְ וְאוּנְגָר:

...

הִנִּיחָה אִמִּי אֶת יָדָהּ עַל שִׁכְמִי בִּרְעָדָה,

בַּאֲשֶׁר אֵין שׁוּם אִשָּׁה אֲהוּבָה מַנִּיחָה כָךְ יָדָהּ
מִלְּבַד יַד הָאֵם הָאַחַת, אֲשֶׁר אֵין מִלְּבַדָּהּ;

וַתָּשִׁיר אֶת הַזֶּמֶר הָזֶּה נְעִים-בִּטָּחוֹן

כִּתְפִלַּת הַדֶּרֶךְ לִבְנָהּ יְחִידָהּ הַיּוֹצֵא

לְמִלְחֶמֶת עוֹלָם-שֶׁל-גּוֹיִים – וְאֵינֶנּוּ רוֹצֶה;

וּבָכוּ תַרְוַיְהוּ אֲזַי בְּלֵיל הַפְּרִידָה

פְּרִידָה רִאשׁוֹנָה אֵין בִּלְתָּהּ בַּפְּרִידוֹת,

בָּהּ סוֹד קֶרַע רִאשׁוֹן וְאַדְמַת הָרְעִידוֹת..

בַּקָּרוֹן הָאָפֵל שֶׁל מַסָּע לִמְחוֹז קְרָב,

בִּקְסַרְקְטִין הַזְּעוּמִים וּבַחֲפִירוֹת בִּשְׂדוֹת סְלָב,
בִּשְׁצֹף עָלַי גֶּשֶׁם וּבִשְׁלֹג שֶׁלֶג בַּר

וּבְהַגִּיהֵנִי בָרָק מִכְּלִי נֹגַהּ אוֹיֵב

וְהָיִיתִי לַהֶרֶג וּלְפַחַד עָיֵף,

לִמְלַמְתִּי זִמְזַמְתִּי לִבְלִי יָבִין זָר

אֶת הַזֶּמֶר הַזֶּה בְּנִגּוּן נְהִימָה:

עֲצוּם שְׂפָתַיִם, כְּסֶכֶר אַדִּיר

בִּפְנֵי גַל-בְּמַכְאוֹב-וְכִסּוּף-וְדִמְעָה

וְרַחֲמִים-שֶׁבַּלֵּב-עַל-עַצְמוֹ.. לֵב צָעִיר:

שֶׁיְּזַכֵּנִי הַשֵּׁם עוֹד לָשׁוּב לְאִמִּי

בְּאַרְצוֹת הַחַיִּים,

וְהִיא שַׁבַּתִּית וּבַעֲדִי עֲדָיִים,

בֵּין קִירוֹת בֵּיָתּה בִּנְגִיהַת עֲשָׁשִׁית

וְגֶשֶׁם שׁוֹצֵף בַּחוּצוֹת וְיֵשׁ טִיט

וַאֲנִי זָכִיתִי לָשׁוּב וְלָשִׁיר לְאִמִּי

אֶת הַזֶּמֶר הַזֶּה וּלְסַפֵּר לָהּ גַּם אֵיךְ
וּבְאֵיזֶה מָקוֹם בִּי עָלָה עֲדֵי חֵךְ – 

זֶה הַזֶּמֶר שֶׁלָּהּ שֶׁבּוֹ כֹּחַ תּוֹמֵךְ.

וַתֵּבְךְּ אָז אִמִּי וַתִּזְרַח בְּגִילִי

כְּנוֹף-גֶּשֶׁם-וְשֶׁמֶשׁ-קוֹרֵן וְהוּא גִיל

וּבְלִבְלוּב וּבְחַכְלִיל..

וּבָכִיתִי מַקְרִין-לְשִׂמְחַת-הַשִּׁיבָה:

שִׁיבָה רִאשׁוֹנָה אֵין בִּלְתָּהּ-בַּשִּׁיבוֹת

וְשִׂמְחָה יְהוּדִית אֵין-בִּלְתָּהּ-בַּשְּׂמָחוֹת,

כִּי בָהּ כָּל הַבְּרָכוֹת..

אָז עָמְדָה מִן הַצַּד חֲבַצֶּלֶת אָחוֹת

בְּשִׂמְלָה אֲרֻכָּה.. לֵא-לוהִים תִּשְׁבָּחוֹת!

...

אוּלַי בַּקָּרוֹן הָאָפֵל מִכָּל לֵיל וְנִקְבָּה

בְּלִי רֶגֶש-יֵשוּת-שְמֵי-לֵיל, חֵיק-תֵּבֵל-וְרִגְבָּהּ,

כּזִי זֶה פֶרֶא-גוֹיִי- הֲוַי-חִיל וְאָפְסָה כָל תִּקְוָה,

שֶתֵּבֵל לֹא תִתְּנֵנוּ קָרְבָּן   לִפְעוֹרָהּ   וּכְמוֹשָהּ – 

אוּלַי בַּקָּרוֹן הָאָפֵל, כַּעֲצֵי סְתָו בַּחֹרְשָה

הָיוּ צְפוּפִים הַיְּהוּדִים, בָּם אִמִּי הַקְּדוֹשָה,

וַתֵּרֶא בָאֹפֶל-הָעָב לְפִתְאוֹם לַהַב סְנֶה

וַתִּזְכֹּר אֶת הַזֶּמֶר שֶלָּהּ.. וַתְּלַמְלֵם זֶמֶר זֶה

בִּכְמִירַת רַחֲמִים וְכִסּוּף וּרְעָדָה

וּכְאִיבָה-שֶבַּנֶפֶש שֶאֵין עוֹד מִלְּבַדָּהּ,

שֶאֵין לְשַעֵר וּלְתִתָּהּ בַּמִּלִּים;

וְהֵחֵלּוּ פִיּוֹת הַיְּהוּדִים-הַחֲשֵכִים

לְזַמֵּר עִם אִמִּי כִּצְרוּדֵי חֲלִילִים,

בִּכְאֵב אֵין בִּלְתּוֹ בִכְאֵבֵי רְנָנִים,

בְּמַסָּע הַלֵּילִי לְכִבְשַן גֶּרְמָנִים:

- אָמַר אֲ-דֹנָי לְיַעֲקֹב, יאָ טאַטע יאָ!

אַל תִּירָא עַבְדִּי יַעֲקֹב, ניין פאָטער ניין!

עֲדֵי בָאוּ לְשָם.. וְעִלְּפוּם עֲנָנִים - - 

עוֹד הַזֶּמֶר הַזֶּה בָּאֲוִיר מִתַּמֵּר.

זֶה זֶמֶר אִמִּי אֲנִי פֹה מְזַמֵּר,

אֲנִי בְנָהּ יְחִידָהּ עַל אַדְמַת יִשְרָאֵל

בְּלֵיל דְּוַי יִשְרָאֵל לִפְנוֹת שַחַר וַדַּאי,

לִפְנוֹת   שַחַר   וַדַּאי.

וְהַזֶּמֶר הַזֶּה הוּא אֵינֶנּוּ בַדַּאי,

אֲמִתּוֹ-לֶעָתִיד אֲגַשֵּש בְּיָדָי.

זֶה הַזֶּמֶר שֶלָּהּ.. אַחֲרֵי שֶדְּמָעַי

הָפְכוּ בִי לְדָם הַמְזַמֵּר בְּגִידָי.

יְחֻדַּש בְּפִי-כֹל זֶמֶר זֶה הַנּוֹשָן

וְכָל פֶּה-יְזַמְּרֵהוּ יִפְרַח כַּשּוֹשָן.

אורי צבי גרינברג, 

מתוך "זמר מן הבית, רחובות הנהר

* לאור ההלכה

לקראת עשרה בטבת

נשיאת כפיים במנחה של צומות

בכל ימות השנה אין הכהנים נושאים את כפיהם בתפילת מנחה, מפני שהיא אחרי הסעודה, ויש חשש שמא הכהנים ישתו יין בסעודה, וישאו אח"כ את כפיהם כשהם שתויים ויעברו איסור. ובתעניות שהיו מתפללים בהן נעילה, כמו ביום הכיפורים ובתעניות גשמים, מברכים ברכת כהנים בתפילת נעילה, שהואיל והם בתענית אין חשש שִכרות. אבל במנחה של אותן התעניות לא נשאו כפיים, שמא ילמדו מזה, שנושאים כפיים גם במנחה שבימות החול. 
ובתעניות רגילות שאין מתפללים בהן נעילה, אם מתפללים מנחה בשעת נעילה, הרי שתפילת מנחה היא במקום נעילה, והכהנים נושאים בה כפיים (עפ"י תענית כו, ב; שו"ע או"ח קכט, א). 
ולדעת ה'חזון איש' (או"ח כ), גם אם יתפללו מנחה של תענית בצהרים, ישאו הכהנים את כפיהם, שהרי אין אז חשש שכרות. אולם לדעת רוב הפוסקים, רק כאשר מתפללים מנחה בזמן השווה לנעילה, שהוא סמוך לשקיעה, נושאים כפיים (רב פעלים או"ח ה, לוח א"י לגרימ"ט). והראייה מיום הכיפורים, שאין נושאים כפיים במנחה, כי מתפללים אותה מוקדם יותר. 

לפיכך, נכון לקבוע את תפילת מנחה של תענית בזמן שבו יוכלו לזכות במצוות ברכת כהנים. הטוב ביותר להתפלל מנחה של תענית בחצי שעה הסמוכה לשקיעת החמה, שהוא הזמן המובחר לתפילת נעילה. ומכל מקום גם אם יתפללו אחר פלג המנחה  עדיין יוכלו הכהנים לשאת את כפיהם. פלג המנחה לעניין זה הוא שעה ורבע זמנית לפני השקיעה, ובימי טבת הוא כשעה רגילה לפני השקיעה. אבל אם יתפללו לפני כן, לא ישאו הכהנים את כפיהם. וגם החזן לא יאמר "אלוהינו ואלוהי אבותינו" שנוהגים לומר כשאין כהנים.
אם נמשכה התפילה עד אחר השקיעה, מותר בדיעבד לשאת כפיים עד שלוש עשרה דקות וחצי אחר השקיעה (עיין בפניני הלכה זמנים ז, יב). 

כהן שאינו מתענה לא יעלה לדוכן. ואם אין שם כהן אחר, יש אומרים שלא יעלה (כה"ח קכט, ה; תורת המועדים ג, ד). ויש אומרים שיעלה, ולא זו בלבד, אלא אפילו אם אין שם שני כהנים בלעדיו, יעלה (לוח א"י, הליכות שלמה תפילה י, יג). ואם אין שם ששה מתענים, גם כהן שמתענה לא יעלה לדוכן במנחה (ע' פס"ת קכט, ב).










הרב אליעזר מלמד

* מעט מאורו של הדף היומי

ט'- ט"ו טבת     ראש השנה כה- לא 

תקיעות במקדש בראש השנה ובתעניות (ראש השנה כו ע"ב)

בראש השנה ובתענית ציבור תקעו במקדש בחצוצרות ובשופר. בראש השנה: "שופר מאריך וחצוצרות מקצרות, שמצות היום בשופר", ובתעניות: "שופר מקצר וחצוצרות מאריכות, שמצות היום בחצוצרות" (ראש השנה כו ע"ב). רק במקדש נוהגים כך, והאסמכתא מהפסוק: "בחצוצרות וקול שופר הריעו לפני המלך ה' " (תהילים צח, ו). רק לפני המלך ה' יש לעשות כך (ר"ה כז ע"א). 

הגמרא דנה, האם וכיצד יש לשמוע את התקיעה משני כלים, והרי: "תרי קלי לא משתמעי"? אפשרות אחת היא שאכן אין יוצאים ידי חובה בתקיעה המשותפת של השופר והחצוצרה, ויוצאים ידי חובת שופר בתקיעה בה מאריכים. לפי הסבר אחר יוצאים בשמיעת קול השופר במסגרת התקיעה המשותפת, והתקיעה בה מאריכים ענינה להודיע שמצות היום בשופר. 
ניתן לראות בשני הסברים אילו דיון עקרוני: האם התקיעה באופן כזה, היא חלק מעבודת המקדש או שהיא חלק ממצות היום? 
אפשרות אחת, אכן בתקיעה המשותפת אין יוצאים ידי חובת מצות היום לשמוע קול שופר אלא כך היא עבודת היום במקדש. המצוה במקדש היא לתקוע לא לשמוע. רק בתקיעה בה מאריכים, יוצאים ידי חובת היום של שמיעת קול שופר, ובשל כך היא צריכה להיעשות כהלכתה. וכך הסביר הרב דוד הכהן, הנזיר, (קול ואור עמ' סט), הסביר: "עיקר התקיעות הוא במקדש כחלק מעבודה במקדש, כמו שהיו תוקעים בחצוצרות על הזבחים, וכן בשופר של ראש השנה שתי חצוצרות מן הצדדין".
אפשרות  שניה, התקיעה בשופר ובחצוצרות כאחד היא מפני שכך תוקעים במקדש, אך אין זה מעבודת המקדש אלא קיום חובת היום, ולכן ניתן לצאת ידי חובה אם מקשיב לתקיעה החביבה- הרצויה לו. התקיעה בה מאריכים בסוף היא הודעה לציבור שזו התקיעה המסיימת את מצות היום, ועל כן היא לא חייבת להיעשות כהלכתה.

הרב יוסף כהן (בתוך: הרב צבי פסח פרנק, מקראי קדש- ימים נוראים, עמ' נג) כותב: "אפשר שאנו מאריכין בתקיעה אחרונה זכר למקדש, היינו לתקיעות שתקעו במקדש". (בהרחבה בספרי: מועדי יהודה וישראל, "בחצוצרות וקול שופר במקדש", עמ' 46-23). 










הרב יהודה זולדן

מענה רך ישיב אהבה

"ויגש אליו יהודה ויאמר בי אדוני".

לפנינו אחד המפגשים המפעמים והדרמתיים ביותר בתורה, אם לא בתנ"ך כולו. המתח והעוצמות העצורות בו מביאות אותנו להתרגשות חוזרת בכל שנה. 

ליהודה יש 'בטן מלאה' כלפי יוסף, האיש שכה התנכל אליו ואל אחיו, והוא פותח בתקיפות: 

" ידבר נא עבדך דבר באזני אדני ואל יחר אפך בעבדך..." ורש"י מבהיר "מכאן אתה למד שדיבר איתו קשות".

אך יהודה אינו ממשיך בטקטיקה תקיפה וקשוחה. ההיפך הוא הנכון. הוא נודד עשרים שנה אחורה ופותח בסיפור משפחתי של קורותיה הטרגיות של  משפחה אחת, "יש לנו אב זקן וילד זקונים קטן ואחיו מת ויוותר הוא לבדו לאמו ואביו אהבו". יוסף רואה לפניו אח גדול הערב לשלומו של אחיו הקטן, בן החרד לחייו של אביו הזקן, אדם העומד במצוקה והמוכן להקריב עצמו כעבד.  "ולא יכול יוסף להתאפק....  .....וינשק לכל אחיו ויבך עליהם". כמים הפנים אל הפנים כן לב האדם אל האדם.

. . .

לא רק שני אחים יכולים לעמוד זה מול זה כאויבים ולהפוך לאוהבים. גם איש ואשתו, מסוגלים לעבור ממצב של עוינות "כנגדו להלחם" אל עבר המצב המתוקן של "עֶזֶר", התקשרות ואהבה. 
כיצד?

אחת הסיבות לניכור ועוינות היא שבני זוג פשוט אינם מכירים זה את זו. היכרות פנימית מתחילה בהבנה שבן זוגי בא מרקע שונה מאד מזה שלי, יש לו היסטוריה משפחתית אחרת, והוא עבר ניסיונות ותלאות כאלה שאני לא עברתי. אם תדע בת זוגי את אשר עבר עלי, היא תבין שבעצם אינני האחראי הבלעדי לרגישויות, לפגיעויות ולחששות שלי, ושהם תוצאה בלתי נמנעת של עברי.

אם אזמין את בת זוגי לספר לי על העולם שממנו באה, על ילדותה האחרת וכיצד זאת השפיעה עליה, הדבר יאפשר לי לקבל אותה בהבנה ובחמלה, להזדהות עימה וכך גם לאהוב אותה בכל לבי. חשיפת העבר עשויה לחזק את המגע האינטימי ולחשל את הקשר לעתיד.
. . .

ככל שמערכת היחסים  הזוגית תאפשר לכל אחד מבני הזוג להיות חשוף, אמיתי וללא צורך להתגונן, כך תהיה תחושת האינטימיות של בני הזוג חזקה יותר. הידיעה שבן הזוג מחזק אותי להיות מי שאני באמת, על חולשותי וכן על יכולותי המודחקות, מעודדת אותי להעיז ולהתנסות בחוויות חדשות, התנסות המחייבת  לפעמים להתגבר על פחדים וחרדות. באווירה כזאת של חופש ורשות להיות מי שאני, משתחררות אנרגיות יצירתיות, ואנחנו מתפנים לראות גם את בן זוגנו בעין טובה ואוהדת.
היכרות והזדהות עם בן זוגי השונה ממני דורשים ויתור, ולו זמני על רצונות, תכניות ואף  עקרונות שיש לי. לזו נדרשת מסירות נפש (=רצון) כפשוטה, אך ההתפייסות וההתקשרות המחודשת שבאה מתוך חמלה והבנה לבן זוגי נוסכת רוגע ואושר פנימי המגמד את ההפסד שבוויתור, והופך אותו ל'רווח נקי'.










ד"ר יונתן סגל

* אורות מן השטח

עשרה בטבת

בחמש השנים האחרונות התקיים בכל מוצאי עשרה-בטבת סיבוב שערים גדול, בהשתתפות אלפים מכל רחבי הארץ, רבנים ואישי ציבור. אולם הפעם הודיעו מפקדי המשטרה למארגנים כי אין אישור לקיום האירוע, וזאת בגלל יום-אידם של המוסלמים החל באותו תאריך. זוהי תזכורת כואבת למצב של החורבן, כאשר "הגר אשר בקרבך יעלה עליך מעלה מעלה". "חופש הפולחן" הוא לערבים אך לא ליהודים...

מארגני האירוע מודיעים כי אם לא נתבשר על שינוי לטובה, האירוע הרשמי מבוטל, וכל מי שתכנן להשתתף בו נקרא להגיע לכל-הפחות אל רחבת הכותל המערבי. סיבוב השערים בראש חודש שבט יתקיים בע"ה כמתוכנן.

הכנסת ספר תורה במצפה רמון

הישיבה לחינוך תורני סביבתי במצפה רמון ומשפחת כהן מזמינים את הציבור להשתתף בהכנסת ספר תורה ע"ש הרב יחזקאל הכהן זצ"ל, אשר כיהן כרב העיר רחובות.

הספר יוכנס אי"ה להיכל הישיבה ביום שלישי י"ב בטבת תשס"ז (2.1.) בשעה 16:00. 

בהשתתפות רבנים ואנשי ציבור.

היכן באמת קבורה רחל?

ועוד על ארכיאולוגיה במבחן פרשני הלכתי

בסדרת פרשה חדשה  ב'היכל יהודה' ירצה  הרב פרופ' נריה גוטל, ראש מכללת אורות, על: ארכיאולוגיה במבחן פרשני הלכתי'.

ההרצאה תתקיים אי"ה ביום שלישי, י"ב בטבת (2.1) בשעה 20:15 בבית הכנסת "היכל יהודה", רח' בן סרוק 13, תל אביב. לפרטים: 03-6919210.
ערב לנשים בקבר רחל

ביום שלישי י"ט בטבת, יתקיים בעז"ה ערב נשים בקבר רחל. שיעור מפי הרב אלישע וישליצקי, בנושא: בנין האומה לאור האֵם. הסעות ממוגנות ירי מבנייני האומה בשעה 19:00. להרשמה: 054-4954258.

סדנאות לכתיבה יוצרת

לנוער- תלמידי י'-י"ב. תרגילי כתיבה ועריכה מקוריים ומגוונים, ימי רביעי, 18:00-19:30.

למבוגרים, ימי רביעי, 20:00-21:30
קורס מנחים. הכשרת מנחי סדנאות כתיבה בדגש יהודי. בתוכני הקורס: עבודת המנחה, עיבוד מקורות,

התהליך, התנסות בהנחיה. ימי ראשון אחת לשבועיים 19:00-21:30.
הקורסים יתקיימו בירושלים, בין טבת לניסן. בסיום נפיק חוברות מיצירות המשתתפים.

המנחה:  המשורר יורם ניסינוביץ, עורך בכתב העת "משיב הרוח". לפרטים: 054-6440492 

קורס ייחודי  באימון דרך כתיבה ייפתח בקרוב
"הבה נפיץ את האור הגדול..." – תנועת בני עקיבא העולמית

מפגש חברים ובוגרים

תנועת בני עקיבא העולמית מציינת בימים אלו יובל שנים לועידה הראשונה בהצדעה לחבר יוסקה שפירא. התנועה פועלת בכ-30 מדינות ומונה עשרות אלפי חניכים ובוגרים.

האירוע המרכזי של הועידה יערך ביום ב', י"ח בטבת בשעה 18:30 בתיאטרון ירושלים, ויפתח בכנס חברים ובוגרים. לאחר מכן יערך טקס חגיגי בסימן "חלוציות" בהשתתפות צוות הווי של בני עקיבא, ותיאטרון "תאיר".

הכניסה חינם. להזמנת מקומות: veida@bneiakiva.net  טל' 02-6209012 www.bneiakiva.net

והגשם יבוא

גרסה עברית: עלי מוהר

כאור זיכרון – לעלי מוהר במלאות חודש לפטירתו

נפטר בי' בכסלו תשס"ז

וכתפילה לגשם – שנתפלל שיבוא השבוע.

מקל ואבן

והשביל שאבד

זה סוף המסלול

זו טיפונת לבד

זהו שבר זכוכית

זה חיים וזה אור

וזה ליללה זה מות

זה חום וזה קור

זה העץ שפורח

זה שועל על הדרך

ניצן נפתח

וציפור מזמרת

זהו יער הרוח

זה סתו וזה סלע

ושריטה ומכה
יש דברים שכאלה

והרוח נושב לו

חופשי על הדרך

זה האור החלל

האויר והארץ

והגשם יבוא

וישטוף כל כאב

זה המתח שתם

זו שמחה שבלב

ותחתית הבאר

והשביל שאבד

זהו סוף המסלול

זו טינופת לבד
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מסמר

נקודה וניתור

וטיפטוף וטיפה

זה הוא סוף הסיפור

משאית עמוסה

אור הבוקר הרך

ובאופל הליל

יריה של אקדח
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ונצנוץ הכוכב

והפחד בפנים

זה אבוד וזה שב
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הגוף במיטה

והבוץ והבוץ

והאוטו נתקע

לצוף, לשחות

להמשיך לא לשקוע

ומעוף הכנף

חילזון, נץ גבוה

והגשם יבוא

וישטוף כל כאב

הבטחה של חיים

השמחה שבלב

ואדום של התות

של האור

של האש

אם נחיה לא נמות

לא נמות כי נחיה

האויר והחופש

ובוקר וערב

והים והאופק

והשיר והדרך

והגשם יבוא

וישטוף כל כאב

הבטחה של חיים

השמחה שבלב

אש

אבן

אור

מים

חץ

דרך

יער

יין

פרח

כושר

שמש

אור

עצב

סלע

קצב

קור

והגשם יבוא

וישטוף כל כאב

הבטחה של חיים

השמחה שבלב
