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1. הקדמה

שנה טובה

שנת שלום ובטחון

שנת שלום ובריאות

שנת…

שלום,

שלום,

שלום כיתה א',

שלום כיתה א' שלום.
כך גידלנו דורות של ילדים, כך אילפנו נשמות טהורות וע"י כך הגענו לתפיסת עולם לאומית שהשלום  הוא הערך העליון. "דת השלום", הביאה אותנו להכרה שעבור הערך העליון אנחנו צריכים להקריב את ארצנו. למען השלום אנו צריכים להקריב את אחינו בני ישראל- קורבנות השלום. למען השלום אנו צריכים לוותר על העבר שלנו, על העתיד של ילדינו ואפילו על השלום האמיתי.

"מילים יכולות להרוג". ולכן צריך לזכור כי למה שהרחוב קורא אהבה, אצלנו זו תועבה. למה שאחינו קוראים שלום, אנחנו קוראים הסכם כניעה בשלבים או בקיצור הסכם אוסלו.

שלום הוא שמו של בורא עולם. עם ישראל הוכשר כבר לעלות כיתה ולהבין שניסוחים דו לשוניים או ניסוחים מעורפלים כמו "צור ישראל וגואלו" שבמגילת העצמאות, יתמלאו בסופו של דבר תוכן יהודי ישן ומתחדש.

גם השלום יחזור למקורו היהודי. גם בורא עולם יחזור להיות הערך העליון - המלך הטוב והמטיב לכל. עד אז נשאף למזרח התיכון חדש שבו אמיצים רוצים שלום של יהושע, ופחדנים נכנעים בשלבים. אמיצים מוכנים להלחם עבור העבר והעתיד ופחדנים בטוחים שגם לאחרים אין כח. אמיצים  רוצים  שלום  של  יהושע  אבל  לא  רוצים שלום  עם  עמלק, ופחדנים מסווים את המידות המקולקלות שלהם, עם מוסר מזוייף של חמלה על אגג, ומכירת בני יוסף לישמעאלים.

"משנכנס אדר מרבין בשמחה", ושמחה זו היא קיטור חיובי המניע את כל ההיסטוריה היהודית. שמחה זו תניע את המהפכה "אשר ישלטו היהודים המה בשונאיהם".

האם באמת יש לנו עניין לשלוט על עם זר? ועוד בפרס הרחוקה? מהי החלופה (האלטרנטיבה) שלכם לשאלה זו? מדוע שניתן לרע לשלוט בעולם? מדוע שניתן לרע להיות רע שלנו ח"ו? הרע הוא לא עם. הרע הוא שנאה, כעס, מידות מקולקלות ובקיצור הרמת יד (אלימות) על ה' ועל בניו, כדי לזכות בשבעים בתולות. אצל הרע הכח המניע הוא הגשמה ותועבה. המן הסלע הזה נוציא לכם מים? אצל הרע הכל מין והכל המן ולמינים לא תהיה תקומה והם ישטפו ויאבדו ע"י המים של התורה.

ספר זה הוא שיכתוב מחדש של חומר ישן שהיה מוכן לדפוס לקראת "כי תבוא" התש"ס. מלחמת הר הבית, הרצח של הרב בנימין הרלינג בהר עיבל באושפיזין יוסף התשס"א, והרצח של אריה אורלנדו, עצרו את הכתיבה והפרסום. עכשיו שנתיים אחרי ולקראת סיום ספר התורה של הר עיבל, אני חייב להסביר לכל השותפים את פשרו של החלום.

באופן אישי תמיד הייתי חולם חלומות כמו איש שכם, ותמיד חשתי בודד במערכה בתוך בור עם נחשים ועקרבים, כמו איש האמונה הבודד. יחד עם זאת, ידעתי שהחלום יתגשם וששכם והר עיבל יחזרו להיות עיר של לוויים, עיר של ערבות הדדית, ועיר שאפילו את הרבנים יגלו לשם, כדי לחנך את הדור למידת הזהירות. כל מי שקשור ליוסף נחשד בחלומות, בתמהונות ובמוזרות, אך סוף דבר הכל נשמע, החלום יתגשם, שכם עלית תקום בע"ה והר עיבל יהיה הכח המהפך של "ונהפוך", והמרידה הרוחנית עליה כתב הרב קוק, בוא תבוא.

בשבט ירדו רוב גשמי השנה. באדר מתגברת השמחה והעולם מתחיל להתעורר מתרדמת החורף הארוכה. ביום ג' באדר התשנ"ח (1 במרץ 98) פרשתי מצה"ל לגמלאות ובו ביום, בהר עיבל, עלו בסערה השמימה שני טייסי חיל האוויר, רס"ן אורי קולטון ז"ל וסרן אורי משה מנור ז"ל.

בכ"ו בניסן אנו מציינים את יום ההילולה של יהושע בן נון. למחרת ביום השואה שאלתי את עצמי, האם יצאנו מאושוויץ כדי להקים ח"ו מדינת מחבלים בליבה של ארץ ישראל? מחר ומחרתיים, לפני כ' שנים (בשנת התשמ"ב) הם ימי חורבן ימית וגרוש היהודים מהפיתחה. בימים אלה אני מהרהר, האם התנועה הציונית נולדה כדי לאמץ ח"ו את גרוש ספרד כמודל לחיקוי ביחס ליש"ע והגולן? עד מתי נמשיך לזרוק את החלומות של כולנו לבור שיש בו נחשים ועקרבים? עד מתי נמשיך לעשות מאמץ לא לדבר איש עם רעהו ולא ללמוד זה מזה ונשאיר את הכל לקזינו של תרבות האגרוף, השלום והדמוקרטיה, ללא חוקה פנימית של מורשת הדורות. האם באמת הכל פתוח למשא ומתן בלי כל תנאים מוקדמים? האם ארץ ישראל היא ח"ו נדלן (שטחים) ואופק מדיני למחבלים או כלי להשראת השכינה ותיקון "ההסתר-יה" (ההסטוריה) וככל גוף בריא תקיא מתוכה את הרע? ותגרש את הפולש הזר למקורו?

ואף על פי כן, אין יאוש, אין אנחנו והם, אין ערב רב, כולנו אחים ואת אחי אני מבקש. הגיע הזמן שנתקן את מכירת יוסף לישמעאלים ונבין שבניין האומה באהבת חינם מתחיל בנשמת כל אחד ואחד מאיתנו ורק מתוכנו יגלוש החוצה וישפיע. הגיע הזמן שנברר שוב מתי התחלנו להיות ערבים זה בזה? והאם הערבות כוללת גם את הערבה שאין בה טעם ואין בה ריח, אך בכל זאת היא ערבה לה' והאתרוג לא מואס בה. הגיע הזמן שנצעק "עד מתי", אך לא נסמוך רק על תרבות הסטיקרים. הגיע הזמן שנברר מה היעוד שלנו בעולם הזה, דרך התורה ובבית המדרש ולא בהסרת הטבעת ובשדה הקרב.

הגיע הזמן שנבנה יחד את התודעה הלאומית הקולקטיבית שלנו לטובת הילדים של כולנו. בואו נחזור להיסטוריה כדי ללמוד, להתחזק, לברר ולהתרומם. הבה נשאל שאלות בלי לפחוד ומתוך כבוד וענווה:

1.
מי היה הרמטכ"ל הראשון של עם ישראל ומהי מורשת הקרב שהשאיר לדור התקומה והתחיה?

2.
באיזה יום בשנה התחילה המלחמה לכיבוש ארץ כנען ובאיזה מקום בארץ?

3.
מה עשה עם ישראל בתקופת ההמתנה של השבוע הראשון בארץ כנען לקראת היציאה לכיבוש ביריחו?

4.
מי הראשון שמכר חלק בארץ ישראל, על איזה חלק ויתר, למי מכר, למה מכר ומה התיקון שעשה אחר-כך?

5.
מה הקשר בין השאלות הנ"ל לבין "הר עיבל - הר השמחה" ועיר הקודש שכם?

על שאלות אלה ואחרות אנסה להשיב בחיבור זה, בהמשך לספרי "הר עיבל - הר השמחה" ששימש מנוף לכתיבה זו. מאחר והמהדורה הנ"ל אזלה, בחרתי להציג את הנושא באור חדש של מעגל השנה ומימד הזמן, קרי היום הראשון של עם ישראל בארץ כנען בתקופת יהושע.

אני מאמין שהיום הראשון שלנו בארץ כנען הוא תמצית ההוויה היהודית שלנו בארץ ישראל לדורות והוא צריך לשמש לנו מקור והשראה לחלופה (האלטרנטיבה) הנבחרת במציאות הישראלית היום.

כל מי שרוצה להיות שותף להמשך המאבק על ארץ ישראל במאה השנים האחרונות מוזמן לקרוא ולהגיב. הסכמות, ברכות, תעודות וענינים מעשיים, ראה בספרי הנ"ל.

כדי שלא אכשיל ח"ו את הקוראים שבכוונתי לעסוק בפוליטיקה זולה, אצטט את דברי רבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק זצ"ל שאמר [בחוברת תיקונים והשלמות לספרים לנתיבות ישראל ואחרים, בעמ' 83] :

"הדרך הארוכה היא הקרובה... להרבות אהבה, שכנוע בירור מתוך עבודה משותפת. ... העבודה הפוליטית, ההפגנות ברחוב עד הרמת אצבעות בכנסת, אינה האידיאל. ... העבודה הפוליטית היא מספר 2, ויש לזכור תמיד שהיא רק מספר 2, ולא להישען ולא לסמוך על הפעילות הפוליטית".

וכדי שלא אכשיל את הקוראים שאני מזלזל ח"ו בפוליטיקה, אצטט שוב את רבנו [בפתיחה לחוברת "במערכה הציבורית", בעריכת הרב יוסף ברמסון, ירושלים התשמ"ו]:

"הפוליטיקה של כלל ישראל היא תורה, היא קדושה".

רציתי לקרוא לספרי שלוש אגרות כדי לגרות את בית המדרש לעסוק ברמב"ם - היד החזקה, ספר שופטים, הלכות מלכים ומלחמותיהם, פרק ו' הלכה ה'. כיתובית זו מתנוססת על הלוגו של אגודת "בני אמונים" וכך גם נכתב בשלט הגדול בהר עיבל ליד מסתור הנ"מ. אני יודע שאולי הייתי צריך לבחור בשם יותר מסחרי, כגון אמיצים רוצים שלום של יהושע או לא רוצים שלום עם עמלק, או היום הראשון. אחרי מבצע "חומת מגן" ואחרי שהפקרנו את יוסף לישמעאלים פעם נוספת, קראתי לספר חוזרים לשכם.
ואסיים את ההקדמה בקטע מספרו החשוב של חברנו לישוב קדומים – מר מאיר הרנוי – "המתנחלים" [ספרית מעריב, התשנ"ב, בעמ' 60]:

באחד הלילות, כאשר שמרתי עם חייל מהבסיס, הגענו בסיורנו הרגלי לנקודה הגבוהה של היישוב, ראינו אורות בהר עיבל, שתאורת הבטחון שלו נראתה עד למרחוק. החייל שאל אותי: "מה זה?" "הר עיבל" עניתי לו. "מה זה הר עיבל?" "זה ההר מול הר גריזים", עניתי לו. לא ראיתי את פניו מפאת החשיכה, אך הוא שתק ולא הגיב. שאלתי אותו: "אתה לא מכיר או לא שמעת על הר גריזים?" "אני מטבריה", השיב. "מה זה קשור לטבריה או לא לטבריה, זה מופיע בתנ"ך"- השבתי לו בחוסר סבלנות. "תגיד לי", אמר, "אחרי חודש טירונות אתה חושב שעוד אפשר לזכור את התנ"ך?"

מאחר והצבא הוא של כולנו, ומאחר וכולנו אחרי הטירונות, כדאי שנרענן יחד את הזיכרון הקולקטיבי שלנו מהתנ"ך.

ולמי שעדיין חושב ובצדק, שזו חוצפה מצד אחד כמוני, שלא למד ולא שנה, לכתוב ספרים, אומר לו שהלוואי ומישהו אחר היה נוטל ממני את המשימה. ולעצמי אזכיר את דברי הרמ"א לסעיף הראשון בשולחן ערוך:

"ולא יבוש מפני בני אדם המלעיגים עליו בעבודת ה' יתברך".

ואני מתפלל לה', שחיבור זה יביא לכך שיבואו אחרים ויעמיקו בכל נקודה ונקודה, שעם ישראל יתקרב לעיר הקודש "שם, כבוד, מלכותו" [שכם], ושהחונן לאדם דעת, יתן לנו שכל טוב להבין שארץ ישראל אינה סובלת עובדי עבודה זרה, ממציאי דתות חדשות, ומבזי שבע מצוות בני נח. ושנזכור שמלאכת הורשת ארץ הקודש וגרוש הפולש הזר שמבטא את הרע, ושלא מקבל אותנו כאן, לארצות ערב, עוד לפנינו.

כשסיימתי את הספר, התגלגל לידי ספרו החשוב של הרב יצחק לוי ז"ל [פרשיות בספרי הנביאים, על ספר יהושע, בהוצאת פלדהיים, התשנ"ב] ושמחתי שאני יכול לברך ברוך שכיוונתי לדעת גדולים. אני ממליץ לכל חובב תנ"ך ובמיוחד למורים של ספר יהושע, לא לפסוח על ספר חשוב זה.

בחרתי להביא את המקורות במלואם, כדי לאפשר לקוראים להתרשם באופן בלתי אמצעי מהמקורות, ולהגיע אולי למסקנות אחרות. כמו כן רציתי לאפשר למורים ללמד על שכם ועל ספר יהושע על בסיס מקורות שאותם ניתן יהיה לצלם בקלות. לפעמים נאלצתי לחזור על מוטיב אחד מספר פעמים על מנת שכל פרק בספר יהווה יחידה עצמאית, ועם הקורא הסליחה.

הספר הוא עלילה מתפתחת של מאורעות היום הראשון בארץ ישראל בתקופת יהושע, ולכן מומלץ לקרוא אותו "על הסדר". בין לבין תמצא בספר מקורות, המאירים את המזבח שחשף פרופ' אדם זרטל, באור חדש: 

א.
מדובר במזבח השני של יהושע (הראשון קופל לגלגל).

ב.
מעמד הערבות היה בשכם, ורק המזבח הוקם בהר עיבל.

ג.
שכם וקבר יוסף הם חלק בלתי נפרד מהסיפור של היום הראשון.

ד.
הר גריזים נשאר במקומו ובמעמדו, ואין צורך לראות בהר כביר את הר גריזים המקראי.

ה.
הגלגל שבצפון מזרח להר כביר, לא קשור ליום הראשון.

2. שלושה ימים לפני
"מה יהיה" שאלנו איש את רעהו. משה מת כבר ב-ז' באדר, שלושים ימי אבלו לקראת סיום [עפ"י דעת מקרא, יהושע פרק א', פסוק א'] ועדיין איננו יודעים מי ינהיג אותנו, מי ילך בראש המחנה ומי יצעיד אותנו לקראת כיבוש ארץ כנען. אמנם משה כבר הסמיך את יהושע על פי צו ה' [במדבר פרק כ"ז, פסוקים ט"ו  - כ"ג] אך יהושע אינו רשאי להתחיל בשליחותו עד שיתמלאו שני תנאים נוספים [הרב אברהם רמר זצ"ל, בספרו החשוב מעבור הארץ על ספר יהושע, בהוצאת המשפחה, בעמ' 14]: "הראשון - ציווי אלוהי מפורש להתחיל בשליחות, והשני - הסכמת העם למנהיגותו. שני מפתחות אלו חייבים להיות בידיו של מנהיג אמיתי, כזו היתה מלכות שאול בתחילת דרכה וכזו היתה מלכות דוד".

הפרשנים, המדינאים והעיתונאים החלו שוב ללבות את אש המחלוקת שהמינוי עדיין פתוח. בחדרי חדרים נשמעו קולות "העם לא מסכים", מבלי לציין במפורש את שמו של יהושע. פשקוויל אחד הודבק בכיכר העיר וזעק "רוצים מנהיגות הלכתית". כזכור, מאות הלכות ודינים נשתכחו בזמן האבל על משה והעם חיפש אחראי בלי ועדת חקירה, כשהכוונה ליהושע [עפ"י תמורה ט"ז.].

ברור לכל כי אנחנו לא דיקטטורה ואין מינוי בישראל בלי הסכמת העם. מעמדו של יהושע התערער קצת. בחדרי "המבינים" הועלו שמות חדשים-ישנים. שמו של עתניאל בן קנז, הוזכר כיורש, מאחר והיה חריף מיהושע והצליח להחזיר את ההלכות הנ"ל בפלפולו. בקרב כמה עסקני ציבור של חכמי הקבלה התחילו לדבר שוב על פנחס בן אליעזר. בני שבט יהודה שאלו את עצמן האם כדאי להתחיל לעשות נפשות לכלב בן יפונה ובכך לסלול את הדרך לשבט יהודה ולמלכות בית דוד. אך יותר מכל שימשו ימי השבעה על אבל משה לעליה לרגל לניחום שני בניו אשר משה בעצמו התפלל עליהם שירשו את כבודו.

הרהורי תככים אלו היו נחלתם של יחידים, כי כל העם התאבל על משה ולא עסק בניחושים:  "ויבכו בני ישראל  את משה בערבות מואב  שלושים יום ויתמו ימי  בכי אבל משה" [דברים פרק ל"ג, פסוק ח']. החיים ממשיכים לזרום ואנו זקוקים למנהיג: "וירא העם כי בשש משה לרדת מן ההר ויקהל העם על אהרון..." [שמות פרק ל"ב, פסוק א']. גם מכשול המים של הירדן הזכיר לנו את הרגעים הקשים על ים סוף [שמות פרק י"ד, פסוקים י'-י"ב] והצורך במנהיג שילך בראש.

ו' בניסן - יום השלושים של משה מגיע [ראה דעת מקרא, יהושע פרק ב', פסוק א'], מחליף עדין אין, והעם עוסק בהכנות לשבת שלפני פסח, במלאת 40 שנה לשבת הגדולה של מצרים [שולחן ערוך, אורח חיים, סימן ת"ל, סעיף א'] ומתכונן גם ליום השנה הראשון לפטירת מרים הנביאה אחותו היקרה של משה, אשר חל ב-י' בניסן [שולחן ערוך, אורח חיים, סימן תק"א, סעיף ב'].

אך לא אלמן ישראל, מיד לאחר סיום השלושים על משה, ובאותו היום (ו' בניסן) מינה ה' את יהושע בן נון [דעת מקרא, יהושע פרק א', פסוק א']. יהושע "לא מש מאהלה של תורה ודבק ברבו עד שנקרא "משרת משה" [יהושע פרק א', פסוק א']. בשל התכונות הללו הוא נבחר להיות ממשיכו של משה" [הרב רמר, שם, בעמ' 13]. בו ביום זכה יהושע גם לתמיכתנו כנדרש [יהושע פרק א', פסוקים ט"ז-י"ח].

מיד אחרי המינוי פנה יהושע לכל העם, ללוחמים ולגויי הארץ. כל מפקד מתחיל יודע שאסור לתת לחיילים זמן פנוי ואכן גם יהושע, מיד אחרי מינוייו, הפתיע את העם [יהושע פרק א', פסוקים י'-י"א]: "ויצו יהושע את שטרי העם לאמר: עברו בקרב המחנה וצוו את העם לאמר הכינו לכם צידה כי בעוד שלושת ימים אתם עברים את הירדן הזה לבוא לרשת את הארץ אשר ה' אלוקיכם נתן לכם לרשתה".

וכך, ההכנות לשבת הגדול וההכנות ליום השנה של מרים הנביאה, הופכות להכנות לצליחה ההיסטורית הגדולה של "הים ראה וינוס הירדן יסוב לאחור" [תהילים פרק קי"ד, פסוק ב']. שלושת ימי ההכנה הנ"ל הפכו אצלנו למושג בעל משמעות, כך היה לפני מעמד הר סיני, כך היה בין השבת הגדול לבין יציאת מצרים, כשמרים הנביאה הכינה את כלי הזמר לשירת הים.  וכך גם היה  כשצמנו שלושה ימים לפני שאסתר המלכה נכנסה למלך אחשורוש. אומנם יהושע אמר לעם "הכינו לכם צידה" [יהושע פרק א', פסוק י"א], אך כל אחד הכין צידה לדרך לפי מעמדו ומדרגתו.

לדעת רש"י, שם:

"הכינו לכם צידה - כל דבר הצריך לדרך, וכלי זינם למלחמה אמר להם לתקן, שאם אתה אומר במאכל ובמשתה, הרי היו מסתפקין במן שבכליהם עד ששה עשר בניסן...".

גם הרד"ק למד שצידה הכוונה למזון, למעט הלחם:

"הכינו לכם צידה - פירוש: מיני מאכלים זולתי הלחם, כי עדיין היה יורד להם המן...".

התנא דבי אליהו [פרק י"ח, פסקה ס"א], סובר שיהושע אמר לעם לעשות תשובה:

גם יהושע אמר להן לישראל שיבדלו מן עברה ומגזל ומכל דבר מכוער, ויהיו בקדושה ובטהרה כשיעברו בירדן, שנאמר "ויאמר יהושע אל העם התקדשו, כי מחר יעשה ה' בקרבכם נפלאות" [יהושע פרק ג', פסוק ה'] ואומר "הכינו לכם צידה, כי בעוד שלושת ימים אתם עוברים את הירדן הזה, לבוא לרשת את הארץ" [יהושע פרק א', פסוק י"א] וכי צידה היו ישראל צריכים שם, והלוא אינן היו אלא אוכלי המן, שהיו מלקטין אותו בבוקר והיו מניחין אותו עד הערב ולערב היו אוכלין אותו מיד, אלא מה תלמוד לומר "הכינו לכם צידה", אלא כך אמר להם עשו תשובה ["וזהו עיקר הצידה של אדם בעולם הזה ובעולם הבא". (ישועות יעקב), שהובא בפירוש שי למורא] כדי שתכנסו לארץ שנתן הקדוש ברוך הוא לאבותיכם ותאכלו מתבואתה, שנאמר "ויאכלו מתבואת ארץ כנען בשנה ההיא" [יהושע פרק ה', פסוק י"ב].

במסגרת ההכנות לצליחה הגדולה פונה יהושע לחיל החלוץ של הלוחמים ואומר [יהושע פרק א', פסוקים י"ב-י"ד]: "לראובני ולגדי ולחצי שבט המנשה אמר יהושע לאמר: זכור את הדבר אשר צוה אתכם משה עבד ה' לאמר ה' אלוהיכם מניח לכם ונתן לכם את הארץ הזאת, נשיכם טפכם ומקניכם ישבו בארץ אשר נתן לכם משה בעבר הירדן ואתם תעברו חמושים לפני אחיכם כל גיבורי החיל ועזרתם אותם".

בנוסף לכך: "וישלח יהושע בן נון מן השטים שנים אנשים מרגלים לאמר לכו ראו את הארץ ואת יריחו..." [ראה דעת מקרא, יהושע פרק ב', פסוק א'. הגר"א חולק על רש"י].

אך בעיקר, יהושע מנצל את שלושת הימים הנ"ל כדי להטיל כרוזים בפני גויי הארץ, הן כדי לשבור את רוחם והן כדי להעביר לעם את המסר התורני-מוסרי שמלחמת המצווה לכיבוש הארץ היא בודאי מלחמה צודקת ואת המלחמות צריך לנהל לא על ידי סגר אלא ע"י פתיחת הדלת והצבעה לכיוון מכה ומדינה, כי אין לנועניין לחנך את המחבלים, דווקא בארץ הקודש. 

ולהלן תוכן הכרוז עפ"י הרמב"ם [הלכות מלכים ומלחמותיהם, פרק ו', הלכה ה', עפ"י ירושלמי שביעית פרק ו' הלכה א', ובנ"ל במדבר רבא פרשת שופטים, פרק ה' פסקה י"ד]:
שלושה כתבים שלח יהושע עד שלא נכנס לארץ:

הראשון שלח להם:

מי שרוצה לברוח- יברח,

וחזר ושלח:

מי שרוצה להשלים- ישלים,

וחזר ושלח:

מי שרוצה לעשות מלחמה- יעשה.

האוייב והפולש הזר רשאים לברוח מארץ הקודש, אך לא אנחנו. אנחנו לא רשאים לברוח מהשליחות כמו "יונה" (בן אמיתי) כי גם לבנון היא ארץ ישראל, גם עבר הירדן וגם סיני, ו"כל מקום אשר תדרוך כף רגלכם בו לכם נתתיו" [יהושע פרק א', פסוק ג']. ה' הוציא אותנו ממצרים והביאנו לארץ כנען כדי שנהפוך אותה לארץ ישראל, לארץ הקודש והמקדש, והייעוד הגדול הנ"ל עוד לפנינו.

3. היום הראשון

ואחרי שלושה ימים של הכנות, "והעם עלו מן הירדן בעשור לחודש הראשון ויחנו בגלגל בקצה מזרח יריחו" [ יהושע פרק ד', פסוק י"ט]. כלומר בי' בניסן בשנת בתמ"ח (בשנת 2,448 לפני 3275 שנה) חצינו את הירדן ונכנסנו לארץ כנען. על היום המיוחד הזה ניבא יהושע מראש: "ויאמר יהושע אל העם התקדשו כי מחר יעשה ה' בקרבכם נפלאות" [יהושע פרק ג', פסוק ה']. ה' גם מבטיח ליהושע: "ביום הזה אחל גדלך בעיני כל ישראל כאשר הייתי עם משה אהיה עמך" [יהושע פרק ג', פסוק ז']. הבטחה זו מזכירה לנו את בניית מנהיגותו של משה רבנו: "וירא ישראל את היד הגדולה אשר עשה ה' במצרים וייראו העם את ה' ויאמינו ב-ה' ובמשה עבדו" [שמות פרק י"ד, פסוק ל"א].

לפקודת ההתראה הקצרה של יהושע קדמה פקודה מקדימה של ה': "והיה ביום אשר תעברו את הירדן אל הארץ אשר ה' אלקיך נותן לך והקימות לך אבנים גדולות ושדת אותם בשיד" [דברים פרק כ"ז, פסוק ב'].

ואכן ביום המיוחד הזה שבו נכנסנו לארץ ישראל, בזמן יהושע, ארעו לנו הרבה ניסים ונפלאות, כפי שמפורט בגמרא בסוטה ל"ו. (האותיות וההערות הוספו על ידי):

"בוא וראה כמה ניסים נעשו באותו היום:
I. עברו ישראל את הירדן.

II. ובאו להר גריזים ולהר עיבל יתר משישים מיל.
III. ואין כל בריה יכולה לעמוד בפניהם...
IV. ואחר כך הביאו את האבנים ובנו את המזבח וסדו בסיד. וכתבו עליהם את כל דברי התורה בשבעים לשון, שנאמר באר היטב והעלו עולות ושלמים ואכל ושתו ושמחו וברכו וקללו [ע"פ הגר"א בהמשך: וברכו ברכת המזון].
V. וקיפלו את האבנים ובאו ולנו בגלגל...".

ביהושע [פרק ח', פסוק ל'] נאמר: "אז יבנה יהושע מזבח לה' אלוהי ישראל בהר עיבל". ומסביר רש"י: "פרשה זו כתובה מוקדם ומאוחר. שמיום שעברו את הירדן עשה כן". ובלשון הרד"ק: "אז כשעברו את הירדן, ואין מוקדם ומאוחר בתורה, כי כן כתוב בספר תורת משה "והיה ביום אשר תעברו את הירדן וגו' " [יש דעות אחרות בנושא הן ביחס למקום הר גריזים והר עיבל והן ביחס לזמן המעמד. ראה סוטה ל"ג: דעת רבי אלעזר ברבי יוסי, תוספות שם וירושלמי. אנו הלכנו בדרכו של רש"י, הרד"ק והגר"א. ראה עוד במאמרו החשוב של הרב אליהו מאלי, חידת הר עיבל (לבעיות העברים), עיטורי כהנים, שבט התש"ס, גיליון 182, עמ' 33].

ורש"י נאמן לשיטתו מסביר גם בספר יהושע [פרק ד', פסוק ב']:

"ובו ביום באו להר עיבל, ובנו בהם את המזבח, והעלו עולות ושלמים ואכלו ושתו, וקיפלו את האבנים ובאו ולנו בגלגל, כמו ששנויה במס' סוטה (ל"ו, א') והעמיסו האבנים בגלגל לזכרון".

אחרי שהבנו שעם ישראל נכנס לארץ כנען  ב- י' בניסן, "ואין מוקדם ומאוחר בתורה", נותר לנו לברר את מהות "הטקסים" והפעולות שעשה העם במצוות הבורא, ביום הראשון, על מנת שיופנמו בליבו ובנפשו הערכים הנצחיים של הכניסה לארץ, ששיאם היה בהר עיבל, ובסיומו של היום הראשון בלילה, חזרו לגלגל "...במלון אשר תלינו בו הלילה" [יהושע פרק ד', פסוק ג'].

4. תנאי הכניסה לארץ - "באנו חושך לגרש"

"והיה כנוח כפות רגלי הכהנים נושאי ארון ה' אדון כל הארץ במי הירדן מי הירדן יכרתון, המים היורדים מלמעלה ויעמדו נד אחד [יהושע פרק ג', פסוק י"ג]. "...וכל ישראל עוברים בחרבה עד אשר תמו כל הגוי לעבר את הירדן" [שם, פסוק י"ז]. "הים ראה וינוס הירדן יסוב לאחור" [תהילים פרק קי"ד, פסוק ב']. "והכהנים נשאי הארון עומדים בתוך הירדן עד תם כל הדבר אשר צוה ה' את יהושע לדבר אל העם ככל אשר צוה משה את יהושע וימהרו העם ויעברו" [יהושע פרק ד', פסוק י'].

ועוד  לפני  שהספקנו  להתפעל  מנס  קריעת הירדן, הבנו  שיהושע  עומד לכפות עלינו הר כגיגית לקבל עלינו את דין הערבות ההדדית [עפ"י הירושלמי שלהלן] ולחייב אותנו גם להוריש את יושבי הארץ [עפ"י הבבלי שלהלן].

בספר במדבר [פרק ל"ג, פסוקים נ'-נ"ג] נאמר:

"וידבר ה' אל משה בערבות מואב על ירדן ירחו לאמר. דבר אל בני ישראל ואמרת אליהם כי אתם עוברים את הירדן אל ארץ כנען. והורשתם את כל ישבי הארץ מפניכם ואיבדתם את כל משכיתם ואת כל צלמי מסכתם תאבדו ואת כל במותם תשמידו. והורשתם את הארץ וישבתם בה כי לכם נתתי את הארץ לרשת אתה".

ומסביר רש"י:

"והרשתם- וגרשתם" [שם, פסוק נ"ב וכנ"ל בתרגום אונקלוס, ועיין גם בהעמק דבר].

והורשתם את הארץ -   והורשתם אותה מיושביה, ואז וישבתם בה, תוכלו                   להתקיים בה, ואם לאו לא תוכלו להתקיים בה" [שם, פסוק נ"ג].

והרמב"ן למד [שם, פסוק נ"ג]:

"והורשתם את הארץ וכו'- על דעתי זו מצוות עשה היא. יצוה אותך שישבו בארץ וירשו אותה, כי הוא נתנה להם ולא ימאסו בנחלת ה'..."

רבי עובדיה ספורנו [שם, פסוק נ"ג] מוסיף:

"והורשתם את הארץ: כאשר תבערו יושבי הארץ אז תזכו להוריש את הארץ לבניכם. שאם לא תבערו אותם, אף על פי שאתם תכבשו את הארץ, לא תזכו להורישה לבניכם".

ובכדי שלא נטעה ח"ו מסביר לנו האור החיים:


"והורשתם - ...אפילו שאינם מ -ז' עממין" [שם, פסוק נ"ב].
"ואם לא תורישו את יושבי הארץ מפניכם והיה אשר תותירו מהם לשכים בעניכם ולצנינים בצדכם וצררו אתכם על הארץ אשר אתם יושבים בה" [שם, נ"ה].

ושוב מזהיר אותנו האור החיים, כבר לפני 300 שנה, שלא נעשה טעויות:

"לא מלבד שיחזיקו בחלק מהארץ שלא זכיתם בו, אלא גם חלק שזכיתם בו אתם וישבתם בו וצררו אתכם על חלק שאתם יושבים בו לומר קומו צאו ממנו".

וברוח הדברים האלה למד הבבלי שיהושע מנצל את מעמד בקיעת הירדן כדי לכפות על העם את היסוד החשוב של הורשת גויי הארץ [סוטה, דף ל"ד.]:

"עודם בירדן אמר להם יהושע דעו על מה אתם עוברים את הירדן על מנת שתורישו את יושבי הארץ מפניכם שנאמר והורשתם את כל יושבי הארץ מפניכם וגו'. אם אתם עושין כך מוטב ואם לאו באין מים ושוטפין אותיכם. מאי אותיכם אותי ואתכם".

ומסביר רש"י, שם:

"עודם בירדן אמר להם יהושע וכו' כדכתיב והכהנים נושאי הארון עומדים בתוך הירדן עד תם כל הדברים אשר צוה ה' את יהושע לדבר אל העם... כלומר כשיעברו את הירדן התנה עמם על מנת להורישם".

ובענין קבלת דין הערבות ההדדית נאמר בירושלמי [סוטה פרק שביעי, הלכה ה', דף ל"ב:]:

"אמר רבי שמעון בן לקיש בירדן קיבלו עליהם את הנסתרות. אמר להן יהושע אם אין אתם מקבלים עליכם את הנסתרות המים באין ושוטפין אתכם ומסביר הפני משה שם: "שנתערבו [כלומר נהין ערבין] זה על זה ליענש אפילו אל הנסתרות". ומבהיר עוד קורבן העדה, שם: "דכתיב הנסתרות ל-ה' אלוקינו והנגלות לנו ולבנינו עד עולם (דברים כ"ט, פסוק כ"ח) ונקוד על לנו ולבנינו ועל עיין שבעד ללמד. אע"פ שקבלו עליהם בערבות מואב את הערבות, כדאמרין לעיל בפרקין, אפילו הכי לא נענשו על הנסתרות עד שעברו ישראל את הירדן, אבל משעברו בירדן נענשו כל ישראל על עברות נסתרות שביניהם".

והירושלמי [שם, בהמשך] מסביר שדין הערבות הדדית נכנס לתוקף מיד כשעברו את הירדן, לאור תוצאות המלחמה עם העי:

"אמר רבי סימון בר זבדא, ויאות - תדע לך שהוא כן, שהרי עכן חטא ורובה של סנהדרין נפלה בעי. ומסביר הפני משה [שם]: "שכבר קבלו עליהם הנסתרות בירדן, שהרי עכן חטא בנסתרות ורובה של סנהדרין נפלה בעי כדכתיב - ויכו מהם כשלושים וששה איש וכדדריש בבלי בפרק נגמר הדין, זה יאיר בן מנשה שהיה שקול כרובה של סנהדרין".

כלומר, יש ערבות הדדית בתוך העם, ובין העם לבין יהושע, ולא ניתן להתחיל במלחמת כיבוש הארץ בלי ערבות הדדית, אך גם לא ניתן לחצות את הירדן בלי התחייבות להוריש את הפולש הזר מארץ ישראל. במילים אחרות, אנחנו מוזהרים ע"י יהושע מפי ה' וע"י האיום של מי הירדן, לגרש את יושבי הארץ ולא להקים להם ח"ו מדינת מחבלים בארץ ישראל או בעבר הירדן. זהו מוסר המלחמה של הרמטכ"ל הראשון ביום הראשון וכיצד שכחנו את זה? האם אנחנו עדיין בגלות ח"ו?

גם ביום הראשון של השנה אנו אוכלים סלק, ואומרים: "שיסתלקו אויבינו ושונאינו וכל מבקשי רעתנו". אנחנו אוכלים, נהנים, מתפללים, שוכחים, וחבל!

כשהייתי ילד אני זוכר ששרנו בחנוכה את שירה של שרה לוי תנאי, בלחנו של עמנואל עמירן, "באנו חושך לגרש":


באנו חושך לגרש


בידינו אור ואש.


כל אחד הוא אור קטן


וכלנו אור איתן.


סורה חושך, הלאה שחור!


סורה מפני האור.

אנני יודע בודאות למה התכוונה המשוררת, אך פשוט לי ש"גרוש" איננו מושג פסול. "חושך" מגרשים עם אור וגם כשרבי שמעון בר יוחאי יצא מהמערה, הקדושה הרוחנית שלו שרפה את המציאות החומרית. לכל מקום יש תנאי כניסה, וכדאי שנזכר גם את תנאי הכניסה לארץ ישראל.

5. שתים עשרה אבנים

המשחק בחמש אבנים מוכר היום לכולנו. מסתבר שלפני 3275 שנה ביום הראשון של הכניסה לארץ, ובעת חציית הירדן, המציא יהושע במצוות הבורא "משחק" מרתק בשתים עשרה אבנים [יהושע פרק ד', פסוקים א'-י"ג]:

"...ויהי כאשר תמו כל הגוי לעבור את הירדן. ויאמר ה' אל יהושע לאמר: קחו לכם מן העם שנים עשר אנשים איש אחד איש אחד משבט. וצוו אותם לאמר שאו לכם  מזה  מתוך  הירדן  ממצב  רגלי הכהנים הכין  שתים עשרה  אבנים  והעברתם אותם עמכם והנחתם אותם במלון אשר תלינו בו הלילה. ויקרא יהושע אל שנים העשר איש אשר הכין מבני ישראל איש אחד איש אחד משבט. ויאמר להם יהושע עברו לפני ארון ה' אלקיכם אל תוך הירדן והרימו לכם איש אבן אחת על שכמו למספר שבטי בני ישראל. למען תהיה זאת אות בקרבכם כי ישאלון בניכם מחר לאמר מה האבנים האלה לכם. ואמרתם להם אשר נכרתו מימי הירדן מפני ארון ברית ה' בעברו בירדן נכרתו מי הירדן והיו האבנים האלה לזכרון לבני ישראל עד עולם. ויעשו כן בני ישראל כאשר צוה יהושע וישאו שתי עשרה אבנים מתוך הירדן כאשר דבר ה' אל יהושע למספר שבטי בני ישראל ויעברום עמם אל המלון וינחום שם. ושתים עשרה אבנים הקים יהושע בתוך הירדן תחת מצב רגלי הכהנים נשאי ארון הברית ויהיו שם עד היום הזה. והכהנים נושאי הארון עומדים בתוך הירדן עד תם כל הדבר אשר צוה ה' את יהושע לדבר אל העם ככל אשר צוה משה את יהושע וימהרו העם ויעברו. ויהי כאשר תם כל העם לעבור ויעבור ארון ה' והכהנים לפני העם. ויעברו בני ראובן ובני גד וחצי שבט מנשה חמשים לפני בני ישראל כאשר דבר אליהם משה. כארבעים אלף חלוצי הצבא עברו לפני ה' למלחמה אל ערבות יריחו".

רש"י [על יהושע פרק ד', פסוק ט'] מסביר: "ושתים עשרה אבנים אחרות הקים יהושע בתוך הירדן". והרד"ק שם אומר: "אע"פ שלא ראינו שציווהו האל על אלה האבנים, אחר שעשה ידענו כי במצות האל עשה". והשאלה המתבקשת היא מה הסיבה שה' מצווה את יהושע להכניס לירדן שתים עשרה אבנים אחרות? או מה אנחנו יכולים ללמוד מפעולה זו לדורות.

הרב אברהם רמר בספרו "מעבור הארץ" על ספר יהושע [בהוצאת המשפחה, בית אל, התשנ"ה] מתייחס לנושא [בעמ' 46], אך בחרתי לצטט קטע אחר של ספרו [בעמ' 41] שמתאים לעניות דעתי יותר להבנת המהלך של היום הראשון בארץ:

"כשחנינו לפני ים סוף עדיין לא היינו מסודרים לשבטים, ולא היינו מגובשים כעם.  אדרבה, ארבע  כיתות התווכחו במחנה:  האחת  אמרה  "נשובה  למצרים", האחרת דרשה לצאת לקרב, ואילו השלישית אמרה "ניפול לים", והרביעית אמרה "נצווח כנגדן". והנה לירדן הגענו איש על מחנהו ואיש על דגלו, כאיש אחד בלב אחד, וחז"ל מדגישים את המצב ההרמוני ששרר אז באומה. הם אומרים, שיהושע ריכז את האומה כדי להשמיע בפניה את דבר ה' בין שני בדי הארון. היה זה אחד המקומות שבהם החזיק המעט את המרובה".

אע"פ שמשפחות השבטים של ראובן, גד וחצי המנשה נשארו מאחור בעבר הירדן, "כארבעים אלף חלוצי הצבא" מהשבטים הנ"ל "עברו לפני ה' למלחמה אל ערבות יריחו" [יהושע פרק ד', פסוק י"ג], ביחד עם כולם. מתוך הירדן הוצאנו שתים עשרה אבנים ויהושע הכניס שתים עשרה אבנים אחרות ולא "תשע וחצי" אבנים, כמספר  השבטים שנחלו בעבר הירדן המערבי.

כשהייתי ילד, אני זוכר שעמדנו ליד ים סוף והתפצלנו לארבע כיתות. אך היום על יד הירדן חשנו מאוחדים. הלוחמים מקרב שנים וחצי השבטים שהצטרפו אלינו והשאירו את משפחותיהן מאחור, הוסיפו לתחושת הערבות ההדדית. אך דבר אחר לא הבנו, מה פשר הוצאת י"ב אבנים מהירדן? האם חסרות אבנים בהר עיבל כדי לכתוב עליהן תורה ולעשות מהן מזבח? כמו-כן, למה יהושע באופן אישי החזיר לירדן מיד י"ב אבנים אחרות? האם הירדן לא יסכים שוב לזרום כשחסרות לו י"ב אבנים? נכון שגל האבנים שנעשה בסוף היום בגלגל נועד להזכיר לדורות הבאים את הניסים של הירדן, אך למה עשינו שני גלי אבנים אחד בתוך הירדן ואחד לידו בגלגל? ולמה לא הסתפקנו בגל אבנים אחד בגלגל מאבני המקום ואת כתיבת התורה והמזבח נעשה מאבני הר עיבל? הרבה לא הבנו אך התחלנו במסע הגיבוש הגדול לעבר הירדן המערבי ולעבר שכם.

אחרי שקברנו את יוסף והנחנו אבנים על קברו שוב נזכרנו בקושיות הרבות שהיו לנו על האבנים שהשארנו מאחור ועל האבנים שלקחנו איתנו. יוסף הצדיק היה במעמד של האבות למרות שהיה בן, כלומר הוא היה במעמד של אב ובן - "אבן". יוסף גם זכה להמשכיות מענינת ששני בניו יהיו חלק מהשבטים ויחשבו כבניו של יעקב, כלומר, נכדים שהפכו לבנים. דור הולך ודור בא, ואנחנו עם האבנים והקושיות.

כזכור, היום י' בניסן יום הכניסה לארץ אך גם יום ההילולה של מרים הנביאה. "ולמה נסמכה פרשת המרגלים לפרשת מרים? לפי שלקתה על עסקי דיבה באחיה והרשעים הללו ראו ולא לקחו מוסר" [רש"י, במדבר פרק י"ג, פסוק ב']. היום יום תיקון הדיבה - יום קבורת יוסף שהביא את דיבתם רעה אל אביהם, ויום השנה למרים הנביאה בבחינת מיתת צדיקים מכפרת. היום גם השארנו את דור יוצאי מצרים, מוצאי דיבת הארץ מאחור, עשינו להם מצבת זיכרון בירדן, וצעדנו לחידוש הברית עם הדור החדש. הירדן הוא הגבול שבין הדורות וגם הגבול שבין קדושת עבר הירדן לבין קדושת ארץ ישראל, ואולי האבנים שלקחנו איתנו, היו אבני גבול. דבר אחד היה ברור לנו שהיום אנחנו מתקנים את חטא המרגלים אשר לא למדו ממרים. המרגלים פחדו לרדת מהמדרגה הרוחנית של הכולל המדברי ולכן מאסו בארץ חמדה. היום לקחנו את אבני הגבול של ארץ ישראל למסע הגיבוש בשכם, כדי שנבין סוף סוף שארץ ישראל היא הכלי להשראת השכינה ועל גבי האבנים האלה נכתוב תורה ונעשה מזבח לה'. אנחנו לא כמו המרגלים שרצו להשאר בקודש מאחור במנותק מאבניה של ארץ ישראל. אנחנו דור חדש שיודע לקדש גם את החומר.

"מצעד האבנים" לשכם הזכיר לנו את סוף ספר הכוזרי "שירושלים לא תיבנה כי אם כאשר ישתוקקו אליה בני ישראל תכלית תשוקה עד אשר יחוננו את אבניה ואת עפרה". ולכן היה מתאים לנו שביום הראשון יתקיים בנו "כי רצו עבדיך את אבניה ואת עפרה יחננו" [תהלים פרק ק"ב, פסוק ט"ו].

הגם שראינו ב-י"ב האבנים שהניח יהושע בתוך הירדן, כמצבת זיכרון לדור יוצאי מצרים, אשר לא זכו להכנס לארץ, נזכיר להלן שני פרושים אחרים. הכלי יקר [הוצאת מכון הכתב, מהדורה שניה, התשנ"ט, בעמ' 70] כותב שיהושע הכניס י"ב אבנים אחרות "כדי שלא יטנפו רגלי הכהנים בטיט ומים". ההסבר כל כך מעשי, אך מה הוצרך על פי הסבר זה לדורות?

הכלי יקר מביא [שם] את דעתו של המהרי"א ז"ל [הכוונה אולי למרנו הרב רבי יצחק אשכנזי- האר"י, מרבני צרפת שקדמו לו - הערת העורך] שאומר שזריקת האבנים לירדן מסמלת את גרוש הגוים מהארץ:

"יהושע רצה להוסיף על אותו סימן, כשלקח גם כן מהאבנים אשר היו כבר, בארץ י"ב אבנים, וצוה שישליכום בירדן, רמז שבהנחל עליון השבטים יוציא וישליך מהאומות למספר בני ישראל, באופן שיהיו אלה תמורת אלה. אלה באו לארץ ונכנסו בה ורשעים יסחו ממנה, עכ"ל".

אמנם הכלי יקר חולק על דעתו של המהרי"א באומרו "שיותר טוב שיקים אותם יהושע חוץ לעבר הירדן ולא בתוכו לרמוז שיבערו רשעים ממנה כל שכן בהנחל עליון גויים, נצטוינו לבלתי  החיות כל  נשמה".  מאחר וגם עבר הירדן היא ארץ ישראל  לכן נראים לי יותר דברי המהרי"א. מכל מקום הנחת העבודה של המהרי"א ושל הכלי יקר היא שאת הפולש הזר יש לבער מן הארץ.
6. מתי נקבר יוסף הצדיק?

לאחר שחצינו את הירדן, המשכנו עם האבנים לעבר הר גריזים והר עיבל שבשכם למעמד הברכה והקללה שהוא גם מעמד הערבות ההדדית והברית עם ה'. בראש צעדו ארון ברית ה' וארונו של יוסף הצדיק, ועוד מעט נפרד מארונו של יוסף למנוחת עולמים.

קבר יוסף הצדיק וישיבת "עוד יוסף חי" שבעיר הקודש שכם, נראים על כף היד ממרומי הר עיבל. אנו נוהגים לפקוד את מצפה יוסף שבהר עיבל ולהתפלל לה' שמי שענה ליוסף הצדיק הוא יעננו [כדי להגיע למצפה יוסף נוסעים ק"מ אחד מזרחית לבסיס עד מסתור הנ"מ. משם יורדים רגלית או ברכב 4x4 כ- 300 מטר  דרומית  למסתור  הנ"מ בשביל שצמוד ליער.  מחנים את הרכב כשהשביל מתחיל לפנות לכיוון צפון מזרח, וממשיכים כ- 100 מטר לכיוון דרום מזרח, עד לתצפית המסומנת בגל אבנים, עדות למבקרים במקום. התצפית נמצאת כ- 300 מטר דרומית מערבית לנקודת הטריג 820, ונתפלל שבקרוב נחדש את הטיולים ואת שיחזור מעמד הברית והערבות]. מגובה של כ- 850 מטר אנו מביטים על קבר יוסף הצדיק ועל שכם של אברהם אבינו, המרוחקים ק"מ אחד מאיתנו ונמצאים כ - 400  מטר מתחתנו ונזכרים בקריאותיו של שלמה ליבמן הי"ד "יוסף עננו".

ממרומי הר עיבל ניתן לראות את "חלקת השדה" הגדולה, שקנה יעקב אבינו המוקפת בארבעה הרים: הר גריזים, הר עיבל, הר איתמר או הר גדעון והר כביר. כמו כן ניתן לראות שקבר יוסף נמצא בקצה המערבי של חלקת השדה ובדיוק מול פני השער המזרחי של שכם העתיקה (תל בלטה), כפי שכתוב בבראשית [פרק ל"ג, פסוקים י"ח-כ'] לאמור:

"ויבוא יעקב שלם עיר שכם אשר בארץ כנען בבאו מפדן ארם ויחן את פני העיר. ויקן את חלקת השדה אשר נטה שם אהלו מיד בני חמור אבי שכם במאה קשיטה. ויצב שם מזבח ויקרא לו אל אלקי ישראל".

ד"ר  אליעזר הלוי, שלימים הפך להיות מזכירו של מונטיפיורי, מבקר בארץ ישראל ובשכם בשנת התקצ"ח - 1838, וברשמי המסע שלו [אוצר מסעות, מאת יהודה דוד אייזנשטיין, תל אביב, התשכ"ט - 69, עמוד 293, עמודה ב' למטה], כותב:

"כחצי שעה מחוץ לעיר ראיתי את חלקת השדה אשר קנה יעקב מאת בני חמור. ראיתי והתבוננתי כי האיש אשר לא היה בארץ ישראל לא יבין את פסוקי התורה בכל פרטיהם. וגם אני אך ביום ההוא בינותי את אשר דקדקה התורה בלשונה לכנות את חבל הארץ ההוא בשם חלקת השדה, ולא בשם עמק או שפלה, כי אין בכל הארץ ההיא מישור שוה כמוהו, אשר לא נמצא בשטחו הגדול כפרסא גבנונים או גבעות קטנות, עד כי יאתה לו באמת שם חלקה. אף הוא המישור היפה והמבורך בכל הארץ. קרוב מאד אל העיר קבר יוסף, מקום מרובע והקבר באמצע. לשמאלו גפן יפה, ומשני קצותיו שני עמודים ובתי קיבול מלאים לרוב שמן בראשי העמודים".

במסגרת הטיולים בשטח שאלנו את עצמנו לא אחת, מתי נקבר יוסף הצדיק? האם לפני הכיבוש וההתנחלות או בסופה? נזכיר מספר פסוקים הקשורים לנושא. בספר שמות [בפרק י"ג, פסוק י"ט] נאמר:

"ויקח משה את עצמות יוסף עמו, כי השבע השביע את בני ישראל לאמר פקד יפקד אלוקים אתכם והעליתם את עצמותי מזה אתכם".

ובבראשית [פרק מ"ח, פסוק כ"ב] נאמר:


"ואני נתתי לך שכם אחד על אחיך אשר לקחתי מיד האמורי בחרבי ובקשתי".

בפרק כ"ד של ספר יהושע, בין תאור קבורתו יהושע לבין תאור קבורתו של אלעזר, מתוארת קבורתו של יוסף הצדיק [יהושע פרק כ"ד, פסוק ל"ב]:

"ואת עצמות יוסף אשר העלו בני ישראל ממצרים קברו בשכם בחלקת השדה אשר קנה יעקב מבני חמור אבי שכם במאה קשיטה ויהיו לבני יוסף לנחלה".

לכאורה ניתן היה להבין כי יוסף נקבר בסוף הכיבוש וההתנחלות ולכן תיאור קבורתו מופיע בסוף הספר. הרב יוסף קרא בפרושו על ספר יהושע אומר שם:

"מתוך שמדבר למעלה בקבורת יהושע שנקבר בתמנת סרח, מזכיר עמו את עצמות יוסף שקברום בשכם, ובמקום שנטלוהו אחיו לשם החזירוהו, וטופל אף עמם קבורת אלעזר שקברוהו בגבעת פנחס בנו".

כלומר, מדברי הרב קרא ניתן להבין שיוסף לא נקבר בסוף הכיבוש וההתנחלות, אלא לפני כן ואיננו יודעים מתי. ציון קבורתו של יוסף בסוף הספר, קשור לתאורי קבורתם של יהושע ושל אלעזר.

הסברה אומרת שיוסף נקבר ביום הראשון לכניסה לארץ, כדי לממש את השבועה- הבטחה האחדותית (הקולקטיבית) של כל האחים, לפני שמקבלים דין ערבות, ולפני שכותבים תורה על י"ב אבנים, שגם הם טקסים אשר המחישו לעם את דין הערבות. רמז לכך ניתן ללמוד ממדרש רבא, שעצמות יוסף היו עם ישראל במדבר 40 שנה, ומיד שנכנסו לארץ נקברו [אך אפשר גם לטעון שבמדבר הם היו 40 שנה. אולם בארץ הם המשיכו להסתובב וזה לא נכתב במדרש]. וזה לשון המדרש [מדרש שמות רבא (בשלח) פרשה כ', י"ט]:

"ויקח משה את עצמות יוסף והיו עצמותיו של יוסף מחזרין עמהם במדבר מ' שנה. א"ל הקב"ה אתה אמרת לאחיך אנכי אכלכל אתכם חייך אתה נפטר ויהיו עצמותיך מחזרין עמהם במדבר מ' שנה שנאמר ויהי אנשים אשר היו טמאים לנפש אדם ואין אדם אלא יוסף...".

ובבמדבר רבא (נצבים) פרשה ח', ד' נאמר:

"ד"א כי המצוה הזאת א"ר לוי בשם רבי חמא בר חנינא כל מי שמתחיל במצוה ואינו גומרה ובא אחד וגומרה נקראת על שמו שגמרה כיצד משה התחיל במצוה שנטל עצמותיו של יוסף עמו מנין שנאמר (שמות י"ג) ויקח משה את עצמות יוסף עמו וגו' ועל ידי שלא הכניסן לארץ ישראל נקראת על שמן של ישראל שקברו אותן שנאמר (יהושע כ"ד) ואת עצמות יוסף אשר העלו בני ישראל ממצרים קברו בשכם. אשר העלה משה ממצרים אין כתיב כאן אלא העלו בני ישראל, ולמה קברו אותן בשכם (טז) משל למה"ד לגנבים שגנבו חבית של יין הרגיש בהם בעל החבית אמר להם יערב עליכם אלא בחייכם משאתם שותים את היין החזירו את הקנקן למקומו כך בשעה שמכרו השבטים את יוסף משכם מכרו אותו שנאמר (בראשית ל"ז) ויאמר ישראל אל יוסף הנה אחיך רועים בשכם, א"ל הקב"ה משכם מכרתם אותו החזירו עצמותיו לשכם כיוון שגמרו את המצוה נקראת על שמן הוי כי המצוה הזאת".

המדרש מבין שמשה עשה את כל המצווה למעט סיומה. הגמרא בקידושין ל"ח לומדת מ-י' בניסן- יום הכניסה לארץ, שמשה נפטר ב-ז' באדר. ואכן עד ז' באדר התעסק משה עם עצמות יוסף ומכאן ואילך: "ויבכו בני ישראל את משה בערבות מואב שלושים יום..." [דברים פרק ל"ד, פסוק ח']. "ויהי אחרי מות משה עבד ה' ויאמר ה' אל יהושע בן נון משרת משה לאמר: משה עבדי מת ועתה קום עבר את הירדן הזה אתה וכל העם הזה אל הארץ אשר אנכי נתן להם לבני ישראל" [יהושע פרק א', פסוקים א'-ב']. המסקנה המתבקשת היא שעם ישראל עשה רק את גמר המלאכה, כלומר, את הכנסתם של עצמות יוסף לארץ ב-י' ניסן וקבורתם. לכן הפעולה נקראת על שמו של עם ישראל ולא על שמו של משה.

אמנם שוב אין הוכחה ודאית מהמדרש שיוסף נקבר מיד בכניסה לארץ, אך זו בהחלט מסקנה מסתברת. כך שמעתי בע"פ מהרב מרדכי (מוטי) אלון שליט"א [בשיחה על פרשת השבוע  ששודרה ברשת א']. וכך גם כתב הרב חיים דב רבינוביץ בספרו דעת סופרים [על ספר יהושע, פרק כ"ד, פסוק ל"ב]:

"זה היה בתחילת הכיבוש ונכתב בסוף הספר, כי לא היה מקום לכתוב על כך בתוך הספר" (כלומר לא היה מקום אחר מבחינת הנושאים - הערת העורך).

יחד עם זאת מספר "הישר" [הוצאת המסורת, התשד"מ, בסוף ספר יהושע בעמ' שי"ח] עולה שקבורת יוסף הייתה אחרי הכיבוש וההתנחלות כשישראל ישבו כבר "בעריהם לבטח":

"ויהי בימים ההם בשבת בני ישראל בעריהם לבטח, ויקברו את ארונות מטות אבותיהם אשר העלו ממצרים איש בנחלת בניו. את שנים עשר בני יעקב קברו בני ישראל איש באחוזת בניו. ואלה שמות הערים אשר קברו בהם את שנים עשר בני יעקב אשר העלו בני ישראל ממצרים... ואת עצמות יוסף קברו בשכם, בחלקת השדה אשר קנה יעקב מאת חמור ויהיו לבני יוסף לנחלה. ... ויהי מקץ שנתיים ימים וימת יהושע בן נון בן מאה ועשר שנה. ...ויקברו בני ישראל את יהושע בגבול נחלתו בתמנת סרח אשר נתן לו בהר אפרים. ואלעזר בן אהרון מת בימים ההם. ויקברו אותו בגבעת פנחס בן אלעזר אשר ניתן לו בהר אפרים".

השאלה מתי נקבר יוסף הצדיק עדיין מצריכה לימוד וברור. נראה לי שיוסף נקבר ביום שעברו בני ישראל את הירדן, ואחר כך עשו את מעמד הערבות ועלו להר עיבל, אך עיתוי הקבורה מצפה עדיין להוכחה ודאית.

מכל מקום, היום השמחה שלנו היתה כפולה ומכופלת, לא רק בגלל קבלת הפנים של העברים בשכם, (פרוט בפרק הבא), אלא גם בגלל שהיום קיימנו את המצוות הראשונות שלנו בארץ כנען, דהיינו את קבורתו של יוסף הצדיק, ואת תיקון מכירתו ע"י השבת דמי הגזלה שקיבלנו מהישמעלים, והכל מכח השבועה והערבות ההדדית של כנסת ישראל, כמו שנאמר [שמות פרק י"ג, פסוק י"ט]:

"ויקח משה את עצמות יוסך עמו כי השבע השביע את בני ישראל לאמר פקד יפקד אלקים אתכם והעליתם את עצמותי מזה איתכם". 

על השבועה ההדדית והערבות של כנסת ישראל, כתב הרב יצחק הוטנר [בספרו פחד יצחק, על פורים, בעמ' נ"ז, בהסתמך על המהר"ל, בספר גור אריה על התורה, פרשת בשלח, הוצאת יהדות, בעמ' 14]:

"בענין השבעת יוסף את בני ישראל להביא עצמותיו לארץ ישראל. על ההשבעה הזו כתב רש"י שהשביע את אחיו שישביעו את בניהם. ויש בזה שאלה גדולה. וממה נפשך, אם היה סגי בשבועת הדור הקודם לחייב את הדורות שלאחריהם, אם כן מה הוא הצורך להשביע את בני השבטים. ואם כל דור צריך לישבע מחדש, אם כן שבועת בניהם של השבטים לא היתה מספיקה. ובתשובת שאלה זו כתב המהר"ל דכשהשביע יוסף את השבטים אין כלל ישראל, שהרי י"א שבטים אינם כלל ישראל. אבל כאשר השביעו השבטים את בניהם כאן כלל ישראל, וחלה השבועה על הכלל, ואף דורות הבאים בכלל השבועה. עד כאן דבריו של המהר"ל.

ונמצאנו למדים מדברי המהר"ל הללו, "דכלל ישראל" נחשב הוא כקומה אחידה ויחידה. וכשם שכל יחיד ויחיד יכול לחייב עצמו על קבלה, כמו כן יש בכחו של כלל ישראל לחייב עצמו על ידי קבלה, וחלה החובה לקיים קבלה זו על כל יחיד ויחיד מישראל בכל הדורות ובכל הזמנים".

יוצא מדברי הרב הוטנר שהמושג של כלל ישראל שבכוחו לחייב את כל הדורות, נולד בשכם ונולד דרך קבורתו של יוסף הצדיק.
ואכן קבורתו של יוסף הצדיק גרמה לנו להתרוממות רוח ולתחושה של חזרה בתשובה מאחר ועסקנו בהשבה של גזלה שבוצעה ע"י ציבור. בילקוט מעם לועז [על ספר יהושע, פרק כ"ד, פסוק ל"ב, בעמ' של"ז. לצערי לא מצאתי עדיין את המקורות של הילקוט] נאמר:

"ודעו, שיש נחת רוח גדול לצדיק להיקבר במקום שהיה חי שם. כשיקום לתחיה, בב"א יקום מקומו. וי"א שיוסף עצמו צווה לאחים לקוברו בשכם. וכשם שהגוזל מחבירו צריך להוליך הגזלה אחריו אפילו למדי. כך נתחייב להביא עצמותיו למקומן. והשבטים קברוהו בחלקת יוסף ממש, כדי לעשות תיקון שלם.

ויש אומרים שהחלקה הזאת שקנה יעקב לא נתנה במתנה ליוסף, אלא לכל האחים, שלא נתן לו אלא העיר שכם שלקח יעקב מיד האמורי בחרבו ובקשתו. אבל החלקה כל השבטים היו שוים בה, לכן קברו עצמותיו במקום זה שהיה שייך לכולם. וכן עשו כדי לפרוע ליוסף הכסף שלקחו במכירתו. שכן הדין, מי שגנב מחברו ומת יחזיר ליורשי הנגנב. אף כאן נתנו לבני יוסף חלקם לקבורה. וזהו שנאמר ויהיו לבני יוסף לנחלה, והרי הנחלה של בני יוסף נתבארה לעיל, אלא הכוונה שהשבטים נתנו החלקה לבני יוסף".

היום הבנו שלא רק הר הבית לא נחלק לשבטים, אלא גם חלקת הקבר של יוסף הצדיק בשכם לא נחלקה לשבטים, והיתה שיכת לכולם,  עד שהשבטים נתנו את חלקם ליוסף כדי להחזיר את הגזלה. ואולי הר הבית סגור ליהודים וקבר יוסף הופקר כמה פעמים, עד שנזכה לאחד את כל הכחות סביב המקומות הקדושים, כי יש מצוות כלליות ומקומות כלליים, שהיחס אליהם צריך להיות שונה, והם אינם יכולים להיות בטיפול של אנשים פרטיים, כפרטים. הר הבית נמצא בחלקו של בנימין, ושכם נמצאת בחלקו של יוסף, ואין עשו נופל אלא ביד בניה של רחל. תמיד חשתי את הקשר הישיר שבין שכם לבין הר הבית והאמנתי כי פיצוח כחו של  עשו בשכם הוא בבחינת "התרגיל היבש" של הר הבית ולכן חייבים לחבר את כל הכחות.

7. בדרך לתחנה השלישית (לתל שכם)

אחרי שקברנו את יוסף הצדיק, פסענו כ- 100 מטר לעבר השער המזרחי של עיר הקודש שכם. "העברים" יושבי שכם מחכים לנו כבר מאתים וחמשים שנה ומקבלים אותנו בשמחה כאחים. 

וכתב על כך הרב אליהו מאלי [במאמרו החשוב, חידת הר עיבל (לבעית העברים), עטורי כוהנים, שבט התש"ס, גליון 182, עמודים 33, 37, 38. ואח"כ פורסם גם בספרו אורות מציון, בית אל, התשס"ב, בעמוד 106-107]:

כזכור, "לאחר ששמעון ולוי הרגו את כל יושבי שכם, בעקבות האונס של דינה, נשארה העיר ריקה מיושביה. מסתבר שכל אנשי בית אברהם (העברים) התישבו בעיר שכם. ממילא כאשר מגיע יוסף לאיזור שכם, כל אנשי העיר מכירים אותו ואף הוא מכיר אותם. על כן, כאשר מוצא האיש את יוסף, ושואלו את מי תבקש, הוא מיד יודע מי הם אחיו, ויוסף אינו צריך לתאר אותם".

כאשר ירדו ישראל למצרים, מונה הכתוב שבעים נפש שירדו למצרים! היכן נשארו כל אנשי בית אברהם יצחק ויעקב? הרי לא ירדו למצרים? חייבים אנו לומר שנשארו בארץ ישראל, ומסתבר שבשכם.

כאשר מגיעים יהושע וכל ישראל לארץ, לאחר גלות מצרים, הם הולכים לכרות ברית בהר עיבל שליד שכם. שם הם פוגשים את בני בריתם משכבר הימים, את בני בית אברהם, המקדימים פניהם בברכה. ממילא אין צורך להילחם על מנת לאפשר את המעמד בהר גריזים ועיבל. ציבור גדול זה, הוא המכונה בכל מקום בשם "העברים". אולי נשארו העברים בני בית אברהם, גם בבאר שבע, מפני שעיר זו נוסדה על ידי אברהם. יש להעיר עוד שבאר שבע דומה לשכם, אינה נזכרת בכיבושי  יהושע! יתכן שהסיבה אחת היא. העיר שכם באמת לא נכבשה על ידי יהושע, ואינה מנויה ברשימת הערים שכבש. היא נכבשה עוד בזמן האבות!

גם דוד מילר (שעליו ארחיב בע"ה בספרי תהילה לדוד), כותב בספרו מכתבים פוליטיים [בהוצאת המחבר, התרצ"ט - 1939. הפסקה שאצטט הינה על דעתו של  הרב בן ציון מאיר חי עוזיאל, אשר העיר על הפסקה שלאחר מכן, כאמור בהקדמה לספר]:

"אנחנו אין אנו אורחים כאן, כי אם אדוני הארץ העקריים. אנחנו קודמים לכם (לערבים) בארץ זו. אבותינו כבשו את הארץ בשנת 1350 לפני הספירה. לאמור, לפני שלשת אלפים ומאתים ושמונים שנה, וגם לפני התאריך הזה היה כאן ישוב גדול של עבריים במשך מאתים או שלש מאות שנה. מסיבות שונות עזב חלק ידוע של העבריים את הארץ ונדד למצרים, אבל חלק גדול של הגזע העברי נשאר בארץ ונלחם מלחמות תמידיות נגד הכנענים, עד אשר חזרו העברים ממצרים בהנהגתו של משה רבנו ויכבשו את הארץ ויבנו בה כפרים וערים, ויטעו בה כרמים ופרדסים וגנים נהדרים, ממש כמו שאתה רואה אותנו עכשיו. 'ההיסטוריה חוזרת', המרץ הזה וכח היצירה שבנו טבוע בדמנו ובעצמותינו מתחילת ברייתנו."

וכך, מתוך שמחה והתרוממות פסענו לעבר השער של העיר שכם (תל בלטה). ארון הברית, הכהנים, הלויים ובני יוסף הלכו בראש ונכנסו לעיר שכם. שאר השבטים צעדו לעבר השיפועים של הר גריזים ושל הר עיבל [ראה יהושע פרק ח', פסוק ל"ג, הרד"ק והרב יוסף קרא ושאר המקורות שם, ועל כך עוד נדבר]. צעדה זו מזכירה לנו מסדר כבוד מודרני אך גם מזכירה לנו את מנהגנו היום ביציאה מבית הקברות. "ומעמידין שתי שורות מחוץ לקברות" [ראה הרב יצחק יעקב וייס, בספרו נחמו עמי, פרק י"ב, סעיף ג'. לא כך נהגו בעבר: סנהדרין י"ט. ואולי חזרנו למנהג המקרי של קבורת יוסף, וצםריך עוד להעמיק בדבר]. מכל מקום לאחר קבורת יוסף הגענו לתחנה השלישית של היום הגדול - קרי לשכם שבין הר גריזים לבין הר עיבל. כזכור , שישה שבטים נצמדו לשיפועו של הר גריזים ושישה שבטים נצמדו לשיפועו של הר עיבל. [הגמרא בסוטה ל"ז. למטה, לומדת "על - בסמוך, ועי"ש דעות החולקים]. עמדנו בשתי שורות רחבות כמו במשמר כבוד צבאי. כשהבטנו לעבר תל שכם - תל בלטה, המוגבה, הרגשנו כמו שני פסי דגל המדינה כשארון הברית, הכהנים והלויים שמקיפים אותו באמצע, מסמלים את המגן דוד. אומנם היינו שתי שורות, אך חשנו שאנחנו "שניים שהם אחד", בערבות ובאחדות.

מאחר ונשמעו קולות שמעמד הערבות והברית נעשה בהר עיבל ולא בשכם (על כך בפרק "מה קודם למה"), אזכיר מספר מקורות העוסקים בנושא.

מלשון המשנה בסוטה ל"ב. עולה במפורש שהמעמד היה "למטה באמצע... ואחר כך הביאו את האבנים ובנו את המזבח... ". והיכן בנו את המזבח? "בהר עיבל" כמובן [דברים פרק כ"ז, פסוק ד'].

בדברים [פרק י"א, פסוקים כ"ט - ל'] נאמר:

"...ונתתה את הברכה על גריזים ואת הקללה על הר עיבל. הלא המה בעבר הירדן אחרי דרך מבא השמש בארץ בכנעני בערבה מול הגלגל אצל אלוני מורה".

ומסביר רש"י [שם, פסוק ל']: 

"מול הגלגל -
רחוק מן הגלגל".

"אלוני מורה -
שכם... ".

רש"י למד שהמקום שבו נעשה מעמד הערבות והברית רחוק מהגלגל שליד יריחו (ולא כדעת רבי אלעזר ברבי יוסי בסוטה ל"ג).

האבן עזרא [שם, פסוק ל'] מסביר:

"מול הגלגל -
וההרים ארוכים, והנה צוה באיזה מקום מהההרים.  ... מול, כמו נוכח".

"אלוני מורה -
הוא הנזכר בימי אברהם".

והחזקוני מסביר באופן דומה לאבן עזרא [שם, פסוק ל']:

"מול הגלגל -
כתב לך באיזה מקום מן ההרים, לפי שההרים ארוכים".

כידוע, הר גריזים והר עיבל הינם שני הרים ארוכים באורך של כ - 10 ק"מ, המשתרעים ממזרח למערב. קבר יוסף נמצא בקצה המזרחי של ההרים, סמוך לחלקת השדה הגדולה המתוחמת בין הר גריזים, הר עיבל, הר איתמר או הר גדעון, והר כביר. כדי לדעת היכן בין הר גריזים לבין הר עיבל נעשה מעמד הברית, מגלה לנו התורה: בין ההרים מול הגלגל. אנחנו יודעים שגלגל הוא שם קיבוצי של צורת שטח בצורת אליפסה המוגבהת מעל פני השטח. יתכן והתורה קוראת לתל שכם - "גלגל", ולא צריך לחפש את ה - "גלגל" הזה צפונית להר כביר.

עד עכשיו הבנו את רש"י: "מול הגלגל" = "רחוק מן הגלגל", כלומר רחוק מן ה- "גלגל" של יריחו. אחרי שתארנו את הפרוש של האבן עזרא והחזקוני, ניתן להבין ברש"י, גם פירוש אחר: מול הגלגל של שכם - רחוק מן הגלגל של יריחו.

ודברי תורה עשירים במקום אחר. בערבות מואב נאמר [דברים פרק כ"ט, פסוקים א' ו- ב']: "אתם נצבים היום כלכם ... לעברך בברית ה' אלקיך ובאלתו אשר ה' אלקיך כרת עמך היום".

ומסביר רבי יוסף בכור שור, מבעלי התוספות [הוצאת מוסד הרב קוק, ירושלים, התשס"א, בעמוד שע"ו,  על דברים פרק כ"ט, פסוק ב']:

"... כריתות ברית, על שם שכורתים עגל לשנים. ולעברך,  על שם שעוברים בין בתרי העגל כמו שעשה אברהם אבינו בין הבתרים, דכתיב ויותר אותם בתוך (בראשית פרק ט"ו, פסוק י'), וכמו שעשו כשכרתו הברית לשלוח העבדים חופשיים, העגל אשר כרתו לשניים ויעברו בין בתריו (ירמיהו פרק ל"ד, פסוק י"ח), והוא סימן כי כאשר יעבור על הברית ככה יכרת, כמו ויקח שמואל טלה חלב אחד (שמואל א' פרק ז', פסוק ט'). ויקח צמד בקר וינתחהו ... לאמור: אשר איננו יוצא אחרי שאול ואחר שמואל ככה יעשה לבקרו ... סוף ציטוט (שמואל א' פרק י"א, פסוק ז').

ובאוירת כריתת הבריתות הנ"ל, נזכרנו בברית שכם שבה נחצה עם ישראל לשני חלקים (הכהנים הלויים נושאי ארון הברית, היו באמצע). וביהושע [פרק ח', פסוק ל"ג], נאמר:

"... חציו אל מול הר גריזים והחציו אל מול הר עיבל ...".

לאחר הברית בשכם היה ברור לנו שאם נקיים את הברית נזכה בברכות ונזכה גם ששני החצאים של עם ישראל יהיו בבחינת "שניים שהם אחד". ואם ח"ו נפר את הברית, ה' יחצה אותנו, ההמלכה תתפצל, ולבסוף נגלה מהארץ.

עיר הקודש שכם נמצאת על אם הדרך הראשית של ארץ ישראל. כשנחזור בע"ה ליסוע מקדומים לאלון מורה דרך שכם, נדמיין על ההרים את חלקי העם, ונזכור כי עלינו לקיים את ברית שכם כדרך כורתי הבריתות.

והקדים אותנו יצחק בן צבי, אשר בקיץ התרס"ח - 1908, ביקר בשכם וכתב בספרו [זכרונות ורשומות מהנעורים עד 1920, יד בן צבי, ירושלים התשכ"ז, עמוד 133]:

"אחרי מנוחה קלה יצאנו לעיר שכם. מיוחד במינו הוא המקום, אשר בו בנויה העיר העתיקה הזאת. שוו לנגדכם: עמק צר וארוך ההולך ונמשך בין שני עמקים - מעבר מזה, צפונה, מתרומם הר הקללה - הר עיבל, ומעבר מזה, דרומה - הר הברכה. לאורכו של העמק המערבי, במקום שהוא הולך וצר נדחקת נאבלוס, שהיא שכם העתיקה, עם עשרים ושנים מעיינותיה המהוללים ועשרים ושבעת אלפי תושביה. העיר כאילו נחבאה כולה בין כתפי ההרים. לעומת זה מתגלה קצה העמק המזרחי, ההולך ומתרחב, ריק מבנינים ומיישוב בני אדם. ומבלי משים ניצבת כמו חיה בדמיונך שבטי ישראל בעומדם בעמק הזה, חציים פניהם מול הר הברכה, וחציים אל מול הר הקללה, ורעם קול המון העם בריעו מרעיש את ההרים האלה ומחריד את דומייתם. גדול הוא העמק ורחב ידיים ומקום בו לרבבות אנשים, ושני העדים הענקיים, איתני הטבע לא זזו ממקומם, יד הזמן לא נגעה בהם, ואילו להם פה ולשון, היו מגלים לפנינו סודות אלפי שנה".

8. ערבות וברית

בעוד אנו ממתינים למעמד הערבות והברית בשכם ומביטים לעבר ארון הברית שבמרכז, הבחנו בסדר השבטים כפי שנצטווינו בספר דברים [פרק כ"ז, פסוקים י"ב-י"ג]. אומנם בני בלהה ובני זילפה בלטו כעומדים בשולי הר עיבל, אך מהצטרפות ראובן בכור לאה וזבולון בנה הקטן של לאה לחבורת הר עיבל, הבנו שכולם שווים ואנחנו מממש שני חצאים של עם אחד: "חציו אל מול הר גריזים וחציו אל מול הר עיבל..." [יהושע פרק ח', פסוק ל"ג. אנו הולכים בעקבות פרושו של הרב הירש. על סדר השבטים כתב בהרחבה הרב איתן שנדורפי - מירושלים, במאמר שטרם פורסם].

מכל הפרשנים שהובאו במאמרו של הרב איתן, אהבתי את פרושו המקורי של הרב, אשר מחלק בין הקבוצה של הר גריזים שהיתה קשורה למכירת יוסף, לבין הקבוצה של הר עיבל שלא סרחה, ודווקא הגדולים או הבעל קורא (שלא סרחו כמובן), מקבלים את העליה לתורה עם  "הקללות". ואלה חלק מדברי הרב [במאמרו שכאמור טרם פורסם]:

"לגבי החלוקה המפורטת של השבטים נראה להסביר על פי מה שכתב רש"י בפרשת נצבים (כ"ט, כ"ח): "משקבלו עליהם את השבועה בהר גריזים ובהר עיבל ונעשו ערבים זה לזה", שבשביל לקבל ערבות צריכים להיות מאוחדים, ובשביל להיות מאוחדים צריך לתקן את שורש הפירוד, שהוא מכירת יוסף, שבו הפרידו השבטים את יוסף מהם ומאביהם, ולכן במעמד זה עומדים על הר גריזים, שאליו אומרים את הברכות, השבטים שמעון ולוי, בניהם של שמעון ולוי ששנאו את יוסף ורצו להורגו, ושבט יהודה, בניו של יהודה שהציע למוכרו, יחד עם יוסף ובנימין,  כדי  לבטא  את  מה שכתב רש"י  בפרשת  ויגש  (מ"ה,  י"ב):  "ועיני אחי בנימין - השווה את כולם יחד לומר: שכשם שאין לי שנאה על בנימין אחי, שהרי לא היה במכירתי כך אין בלבי שנאה עליכם".

לעומתם, בני המשפחות שאהבוהו, וראובן, שרצה להצילו, וזבולון, הקטן שבבני לאה, שדעתו היתה פחות נשמעת משאר בני לאה, ולכן פחות אחראי על חטא מכירת יוסף משאר בני לאה, הם שעומדים על הקללה, שכן הם לא הציעו לא להורגו ולא למוכרו, כמו שכתב רש"י בפרשת ויחי (מ"ט, ה') "שמעון ולוי אחים- בעצה אחת על שכם ועל יוסף. ויאמרו איש אל אחיו וגו' ועתה לכו ונהרגו, מי הם? אם תאמר ראובן או יהודה - הרי לא הסכימו בהריגתו! אם תאמר בני השפחות- הרי לא היתה שנאתן שלמה, שנאמר: "והוא נער את בני בלהה ואת בני זילפה" וגו' [בראשית ל"ז, ב']! יששכר וזבולון לא היו מדברים בפני אחיהם הגדולים מהם. על כרחך שמעון ולוי הם שקראם אביהם אחים".

והנה נשמע קולם של הלוויים: "וענו הלוויים ואמרו אל כל איש ישראל קול רם" [דברים פרק כ"ז, פסוק י"ד]. "הפכו פניהם כלפי הר גריזים ופתחו בברכה: "ברוך האיש אשר לא יעשה פסל ומסכה", ואלו ואלו עונין אמן. ופנו פניהם כלפי הר עיבל ופתחו בקללה: "ארור האיש אשר יעשה פסל מסכה", ואלו ואלו עונין אמן, עד שגומרין ברכות וקללות" [המשנה בסוטה ל"ב.]. וכמה ברכות נאמרו וכמה קללות נאמרו? אם נספור את הברכות והקללות בדברים עפ"י המשנה שלעיל, נגלה י"ב ברכות ו-י"ב קללות, כמנין שבטי ישראל [בדברים פרק כ"ז, פסוקים ט"ו- כ"ו נכתבו רק י"ב קללות ב-י"א פרשות סתומות ועמד על כך המהר"ל במקום]. בעניית האמן ע"י כל העם קבלנו את הדברים באלה ובשבועה [עפ"י רש"י, דברים פרק כ"ז, פסוק כ"ו. ועיין עוד במקורות בספר לפשוטו של רש"י, שם], מדין "שומע כעונה". ומה התוצאה ההלכתית הנובעת מקבלת הדברים בשבועה? על הפסוק: "הנסתרות ל-ה' אלוקינו והנגלות לנו ולבנינו עד עולם לעשות את כל דברי התורה הזאת". [דברים פרק כ"ט, פסוק כ"ח] מסביר רש"י שבמעמד הברכה והקללה הפכנו להיות ערבים זה לזה: "...נקוד על לנו ולבנינו לדרוש שאף על הנגלות לא ענש את הרבים, עד שעברו את הירדן משקבלו עליהם את השבועה בהר גריזים ובהר עיבל ונעשו ערבים זה לזה" [רש"י על הפסוק שם].

מעמד הערבות ההדדית של עם ישראל בין הר גריזים לבין הר עיבל הוא גם מעמד הברית עם ה', לקראת קבלת התורה ויציאה לכיבוש הארץ. בגמרא הדנה בברכת הארץ שבברכת המזון, נאמר [ברכות מח: למטה]:

"צריך שיקדים ברית לתורה שזו (התורה) ניתנה בשלוש בריתות וזו (ברית) ניתנה ב-י"ג בריתות".

ומסביר רש"י במקום:

"בשלושה מקומות ניתנה התורה לישראל בסיני באוהל מועד ובהר גריזים ובערבות מואב ובכל אחד נכרתה ברית כדתניא במסכת סוטה [דף לז.] ארור בכלל וארור בפרט וכו' וכן באוהל מועד שנאמר [דברים כ"ח] אלה דברי הברית אשר צוה ה' את משה לכרות את בני ישראל בארץ מואב מלבד הברית אשר כרת אתם בחורב וכתיב [שם כ"ט] ושמרתם את דברי הברית וגו' ".

מאחר וצריך להקדים ברית לתורה, הרי שמעמד הברכה והקללה הוא גם מעמד הברית עם ה', לפני קבלת התורה.

ונסכם את מעמד הערבות והברית מתוך ספרו של הרב ברוך תאנה "ערי נחלתו" [בעמ' 22 – 23]:

"מזמן שעברו עם ישראל את הירדן והגיעו לשכם נעשו כולם ערבים זה בזה [סנהדרין מג: רש"י].  ערבות זו היא אחריות אישית כל איש ואיש מישראל בעד כל אחד מאישי האומה.

עוד בערבות מואב לפני שעברו ישראל את הירדן, נכרתה עם ישראל ברית ושבועה "למען הקים אותך היום לו לעם והוא יהיה לך לאלוקים [דברים כ"ט, י"ב], אזהרות נוראות  ואיומות   הוזהרו  ישראל   אז  שלא  יהינו  לסור  מדרך  ד'  וללכת  אחרי תרבויות הניכר שבסביבותיהם ואפילו יחיד שבהם אסור בכך- "פן יש בכם איש או אישה או משפחה או שבט אשר לבבו פונה היום מעם ד' אלוקינו... פן יש בכם שורש פורה ראש ולענה" [שם כ"ט, י"ז].

ברית ושבועה זו נאמרה בתחילה בהר סיני, וחזרה ונשנתה באהל מועד ונשלשה בערבות מואב, אך לא נחתמה בצורתה המוגמרת והסופית עד שעברו ישראל את הירדן. ושמעו את הברכות והקללות - בשכם [סוטה ל"ז:]
"לא ענש הקב"ה את הרבים על עבירת היחיד... עד שעברו את הירדן" [סנהדרין מג:], "ושמעו וקבלו עליהם ברכות וקללות בהר גריזים ובהר עיבל ונעשו ערבים זה בזה, מיד נענשו זה על זה" [רש"י שם, ובדברים כ"ט, כ"ח].

בענין הערבות נחלקו תנאים בפירוש הפסוק "הנסתרות לד' אלקינו והנגלות לנו ולבנינו עד עולם לעשות את כל דברי התורה הזאת". לדעת ר' יהודה (וכן ר' יוחנן משום ר' אליעזר בר' שמעון) הערבות שנתחדשה בארץ-ישראל היא על עבירות שאדם עושה בסתר ומבלי רואה, וכמעשהו של עכן. ולדעת ר' נחמיה (וכן נראה שפירש רש"י בדברים כ"ט,כ"ט) עונש הערבות הוא על חטאים שאדם עושה בגלוי ואפשר למחות בו על כך, אבל על "הנסתרות" יידונו ויענשו החוטאים רק בידי שמים. כך גם מבואר בתרגום (אונקלוס ויונתן ב"ע) שקבלת הערבות כאן היא לדון את העבריינים ולהענישם בדין ובמשפט.

בשכם שבין הר גריזים להר עיבל נעשו ישראל ערבין זה בזה וזה לזה. כאן הופיעה בהם רוח ד' שבה התגדלו להיות אחראים זה לזה לכל דבר. רוח חיים אחד לכלם ומצות התורה לכולם אחת היא. מעמד אמירת הברכות והקללות היה המשך וחתימה למעמד מתן התורה, בו עמדו ישראל 'כאיש אחד בלב אחד' לקבלת התורה.  ...".

במעמד הר סיני היינו "מאוחדים" "כאיש אחד בלב אחד" [רש"י, ספר שמות, פרק י"ט, פסוק ב', על הדיבור "ויחן שם ישראל"], כי התורה ניתנה לכלל ישראל (ולא לפרטים) - "אשר בחר בנו מכל העמים  ונתן לנו את תורתו". במעמד הערבות והברית בשכם עלינו למדרגה גבוהה יותר של אחדות והיא  מדרגת  הערבות ההדדית.  משפחה מאוחדת  זה דבר גדול, אך במשפחה שכולם מוכנים להיות ערבים זה לזה ולחתום על ערבות בבנק למשכנתאות או להבדיל בעת צרה לחתום בבית משפט על שיחרור בערבות, זו כבר הקרבה ומדרגה גדולה יותר.

שכם מוכרת כעיר הברית בגלל הברית שכרת יהושע בן נון בין העם לבין ה' בסוף ימיו, "ויאמרו העם אל יהושע את ה' אלוקינו נעבוד ובקולו נשמע. ויכרות יהושע ברית לעם ביום ההוא וישם לו חוק ומשפט בשכם" [יהושע פרק כ"ד, פסוקים כ"ד-כ"ה]. משום מה עיר הברית לא זכתה לתהילה בשל הברית הראשונה ביום הראשון ובודאי ששמה לא נכרך כלל כעיר הערבות הדדית, והדבר מצריך תיקון.

מטבע הלשון של "האחדות" קנתה לה מקום של כבוד בעברית המדוברת. כל מנהל ארגון וכל פוליטיקאי מתחיל, יודעים שכדי שהארגון יצליח כולם צריכים להיות "מאוחדים". ממשלת אחדות לאומית היא אצלנו ערך מקודש. אך האם כשמדברים על אחדות מתכוונים באמת לאחדות או שמתכוונים "לשקט תעשייתי", קרי להשתקת הכלל ולא להרמוניה של דעות כמו שירת מקהלה שכולם פונים למנצח אחד? נדמה לי שמי שרוממות האחדות בגרונו מתכוון בדרך כלל לסתום פיות. כולם צריכים להיות מאוחדים - קרי כולם צריכים לחשוב כמוני. אך מה עם זכות הבחירה החופשית שנתן בורא עולם לשאר האנשים?

מאחר ומושג האחדות לא הובן על ידינו כהלכה, כדאי  אולי שנתחיל להטביע בנפשנו מושג מחודש שצריך להיות "ערבים". הערבים הולידו אצלנו שלום מזוייף לכן אולי העברים של שכם יטביעו בנו מושג אמיתי של "ערבים" זה בזה? מכל מקום בסמל של אגודת בני אמונים כתבנו "ערבות ישראל בראשית" והתכוונו לכך שהערבות ההדדית היתה הפעולה הראשונה שקיבלנו עלינו בארץ ישראל – בשכם, ואח"כ 

קיבלנו תורה שמסתימת במילה ישראל ומתחילה במילה בראשית [ועיין ברש"י על יהושע פרק כ"ד, פסוק כ"ו. במסכת מכות בדף י"א בעמוד א' נאמר שאת הפסוקים האחרונים של ספר התורה, לרבות המילה ישראל כמובן, כתב יהושע וזה נלמד מפסוק על מקום הערבות בשכם]. וכמה מתאים שבראש השנה התשס"א נאלצנו לברר את מושג הערבות דרך רב שוטר יוסף מדחת הי"ד שהופקר למות בקבר יוסף.  לצערנו מושג  זה לא התברר שוב בכ' בתשרי התשס"א, כשהופקרנו 5 שעות תחת אש מחבלים בהר עיבל, ואח"כ חברי בצבא עשו לי לינץ' מתוקשר בלי זכויות יסוד ובלי ערבות הדדית. בשני המקרים היו יוסף נ"י ובנימין נ"י המפקדים (המח"ט ומפקד האוגדה). בשני המקרים "הממסד חשב" שהמחבלים יושיעו אותנו אך יוסף ובנימין נפלו. שני המקרים נחקרו ע"י אותו צוות ושתי החקירות יפלו כאחת, ללמדנו ששכם ועיבל הינם שניים שהם אחד.

כשהיינו מאוחדים במעמד הר סיני נולדה אז אישיות משפטית חדשה של כנסת ישראל וכל אחד מאיתנו הפך לחלק מכלל ישראל. היחסים בין הפרטים לא נקבעו בסיני, אלא נקבעו ארבעים שנה לאחר מכם בשכם, קרי יחסים של ערבות הדדית. על ידי הערבות המלאה שלי כלפי חברי אני מצליח למחוק את האני שלי וע"י כך ניתן להתחבר עם הבורא באופן טבעי. מכאן שהערבות והברית חד הם, בעבודת ה'.

וכתב על כך הרב משה צבי נריה [מאורות נריה, אלול ותשרי, בעמ' 23],שהיחסים שבין אדם לחברו או ואהבת לרעך כמוך, הם הדרך גם לראיית ה':

יסוד רוב החטאים הוא בשני דברים:

א. שאינו רואה את ה'.

ב. שהוא רואה את עצמו.

רצונו ותאוותו משתלטים עליו,

ודומה הוא באותה שעה כאילו

"אין עוד מלבדו".

והנה

הדרך לראיית ה',

קשה היא,

"כי לא יראני האדם וחי" (שמות ל"ג, כ'),

אולם הדרך

לאי ראיית עצמו בלבד

קלה ביותר,

על ידי שיתחיל לראות את חבירו,

לראות

ולהתחשב

ולוותר,

להבין,

ולהתמסר

לאהוב וכו'.

וכשאדם מתרגל בדרך זו,

נגמל לאט לאט

מראיית עצמו בלבד,

ונגמל מה"עבודה זרה" של עצמו,

שוב

כשבאה לפניו עבירה

שבין אדם למקום,

קל לו יותר להתגבר עליה,

שכן התגבר

על תאוות ורצונות

שבין אדם לחבירו.

ואולי

לכך התכוון רבי עקיבא, 

באמרו:

"ואהבת לרעך כמוך-

זה כלל גדול בתורה".

[ירושלמי נדרים ט',ד'].

ראינו שעל ידי ערבות הדדית וברית עם ה', נולד עם ישראל. על הלידה המיוחדת של עם ישראל כתב גם מורנו ורבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק [מתוך התורה הגואלת כרך א', בעמ' ג']:


יש נשמה כללית לאומה,


"ושכנתי בתוכם".


"שכינה" זה כלל ישראל,


התוכן הרוחני,


שם שמים שבתוכנו.


לא היחידים עושים את נשמת הכלל,


אלא להפך.

כל אחד ואחד מאתנו הוא חלק מכלל ישראל,


והכלל מאיר על כל אחד ואחד ששייך אליו.


באותה מידה,


שהאמת הפנימית, האלוקית,


מאירה את הגוף,


כן גם ההצלחה.

הגוף,


הוא הכלי לעיקרו,


הנשמה,


וצריך להיות קשר והתאמה ביניהם.


המיוחד שבנו, הוא


קדושת הכלל,


ולא קדושת הפרט.


"עם זו יצרתי לי תהלתי יספרו".


"גוי גדול".


"גוי קדוש"


זהו הדבר המקורי המיוחד לנו.

מעמד הערבות  בשכם, בסמוך לכניסה לארץ, הופך את עם ישראל לנשמה אחת בגופות מחולקים. וכתב על כך בעל התניא [בפרק ל"ב]:

"ואהבת לרעך כמוך לכל נפש מישראל למגדול ועד קטן... אב אחד לכולנו ולכן נקראו כל ישראל אחים ממש מצד שורש נפשם בה' רק שהגופים מחולקים".

וכמה מתאים שבין תיאור מעמד המזבח בהר עיבל לבין מעמד הערבות בשכם, מופיע פסוק שלכאורה איננו מן העניין: "...הסכת ושמע ישראל היום הזה נהיית לעם לה' אלוקיך" [דברים פרק כ"ז, פסוק ט']. עכשיו כבר מתחיל להתברר לנו שכל ההתחלות הן משכם ומהר עיבל, וכמו שהאדם הפרטי נולד ליד המזבח של הר הבית [בראשית פרק ב',פסוק ז', רש"י], כך גם עם ישראל נולד בדרך למזבח בהר עיבל. והשאלה המתבקשת היא האם הלידה המחודשת שלנו אחרי אלפיים שנות גלות קשורה שוב לגיאוגרפיה של שכם והר עיבל? או במילים אחרות האם מעשה האבות יהיה גם סימן לבנים? 

בעניין הקולות ששמענו מתל שכם וענינו י"ב פעמים "אמן" כתב הנוסע הנרי בייקר טריסטראם [בספרו מסע בארץ ישראל, יומן מסע בין השנים 1863-1864, בהוצאת מוסד ביאליק, ירושלים, התש"ס - 00, בעמוד 114]:
כשטיפסנו לאחר-מכן על הר גריזים עם שלבי, שמנו לב לפחתות ולמערות הרבות ; מאחת מאלה יצא בוודאי יותם להשמיע באזני בעלי שכם את המשל הראשון שנשתמר בכתובים, משם הביט אל הזית והתאנה שלמטה ולאטד הדבק בסלע שבצדו, והיו לו למשל, התכונות האקוסטיות של העמק הזה, מעניינות. ומה גם שכתבי הקודש מפנים אליהן את תשומת-לבנו פעמים אחדות, כמו למשל בהזדמנות זו, כשמסופר כי יותם הלך "ויעמד בראש הר גריזים וישא קולו ויקרא ויאמר להם שמעו אלי בעלי שכם" (שופטים, ט, ז); וכן ביהושע ח, ל"ג-ל"ה, במקום שנאמר כי כל ישראל נאספו שם "חציו אל מול הר גריזים והחציו אל מול הר עיבל", כשיהושע "קרא את כל דברי התורה הברכה והקללה ככל הכתוב בספר התורה ... נגד כל ישראל הנשים והטף והגר ההולך בקרבם". על משפט זה עצמו בוססה זה לא מכבר השגה על האמת שבסיפור הזה. ואולם לאמיתו של דבר, לא יתואר כלל מקום מתאים למטרה זו מכל הבחינות יותר מן המקום הזה בלב הארץ, שנכבשה זה מקרוב. הנה נתאר לעצמנו את הנשיאים והכוהנים נקבצים במרכז העמק; את השבטים - אנשי המלחמה וראשי בתי אבות - נטושים ועומדים בחבורות צפופות, וחציים מצפון וחציים מדרום, ומכסים בהמוניהם את המדרונות מזה ומזה ; ואת הערב-רב, אלו הנשים והטף, שמתפשטים לפנים, עד שהם נפוצים הלאה במישור, אך עודם בתחום ראייה ; ואין כאן שום בעיה קשה, ובוודאי אין זה בלתי-אפשרי, קולו של אדם אחד המהדהד, ועולה ויורד בין הגבעות הסוגרות מסביב, עשוי להישמע באוזני אלפים רבים. כשעמדנו בבוקר השכם על הר גריזים, יכולנו לא רק לראות אדם מחמר אחר חמורו במורד משעול על הר עיבל, אלא גם לשמוע כל מילה שביטא להאיץ בהמתו, ולשם אימות נוסף ניצבו שניים מאנשינו משני עברי העמק וקראו בנקל את הדיברות איש באוזני רעהו".

9. עולים להר עיבל

וכך אנו עומדים "למטה באמצע... עד שגומרין ברכות וקללות. ואחר כך הביאו את האבנים ובנו את המזבח... " [המשנה, סוטה, ל"ב.], "בהר עיבל" [דברים פרק כ"ז, פסוק ד'].
סיימנו את מעמד הערבות והברית בשכם, בהרגשה של "ממעמקים קראתיך ה' " [תהלים פרק ק"ל, פסוק א'], והתחלנו לטפס על הר עיבל לעבר המקום בו צוונו להקים מזבח, בהרגשה של "עלה נעלה כי יכול נוכל לה" [במדבר פרק י"ג, פסוק ל'].

ביחס למרחק שכבר עברנו היום, הרי ששלושת הק"מ שבין קבר יוסף ושכם העתיקה לבין מקום המזבח, הם כאין וכאפס. יחד עם זאת, העליה להר עיבל והנוף של "חלקת השדה" ועמק בית דגן שנפרש לרגלינו גרמו לנו לנשימות עמוקות ולתחושה שכל הארץ מקופלת תחתנו. הלכנו בטור ארוך במרחק של כמטר זה מזה. במקומות הרחבים ביותר, היה מעבר של כ - 200 איש בו זמנית.

מאחר והיינו כ- 6 מליון אנשים נשים וטף, הרי שכאשר ריבוא הראשונים הגיעו למקום המזבח, רוב העם היה עדיין למטה בשכם. במצב דברים זה חיברנו ברגלינו ובנשימתנו את שכם והר עיבל יחד, כמו מקווה ואוצר. אומנם העליה היתה מלמטה למעלה, אך הקדושה של המזבח ומעמד כתיבת ספר התורה שעמדו להתרחש עוד מעט בהר למעלה, זרמו כבר בדם העולים ברגל בכיוון השראת השכינה, קרי מלמעלה למטה, ונתנו לנו כח להזדרז במצוות העליה.

כשהגענו למרומי הר עיבל, התישבנו אט אט למרגלות התל המוגבה המכונה היום במפות "כשג'רת בית הזכי" ומטעמים פוליטיים לא זכה עדיין לסימון במפות כראוי למזבח של יהושע או לפחות כמזבח מתקופת האבות, כפי שכל בור מים זוכה לכבוד לתהילה ולרישום במפות. הפוליטיקה כל כך חדרה למחלקת המיפוי שאפילו כאתר ארכיאולוגי או כחורבה, עדיין לא זכה המקום להיות מסומן. מכל מקום התישבנו דרומית לתל הנ"ל באמפיתאטרון הטבעי הענק שנפרש לרגלינו, שהיה מוגן מדרומו בשלוחת הר עיבל שירדה מהבסיס הצבאי של היום. מי שעמד בתל ליד המזבח ראה מצפון את החרמון, את הר תבור ואת נחל תרצה. ממזרח ראינו את אלון מורה ואת הרי הגלעד. מדרום נחסמה התצפית ע"י שלוחת הר עיבל של הבסיס, אך לפני כן ראינו את מעלה לבונה ואיתמר. במערב לא ראינו דבר, אך התנחמנו שמאיזור הבסיס הצבאי למעלה, מגובה של 940 מטר, רואים במערב את הים.

כמובן שאיננו זוכרים היום את הדרך בה עלינו משכם להר עיבל, אך מחיפוש דרך נוחה במפה ובשטח נראה לי שעלינו מתל שכם המערבי כק"מ אחד בקו ישר "לערק אטיח" "ולערק אתין" ומשם פנינו בזוית כמעט ישרה בכביש הסרגל הראשון בארץ ישראל כ- 2    ק"מ בקו ישר עד מקום המזבח, בדרך המסומנת במפות כשביל ישר ומדהים בשירותו ובנופו. אחד מקציני המודיעין של חטיבת שומרון סיפר לי שהוא בחן את הדרך הזו והיא נוחה להליכה.

אני עדיין לא זכיתי לעלות בדרך משכם להר עיבל, אך בנשמתי ירדתי בה כבר פעמים רבות ופיזית גם צעדנו בכביש הסרגל עד לערק אתין. אינני יודע להסביר, אך הדרך "ההסטורית" הזו שבין שכם לבין הר עיבל תמיד משכה אותי ובתודעתי היא קרויה בשם "מעלה שמעון ולוי", שהיו הראשונים אשר קיימו בשכם את דין "הערבות ההדדית". אמנם יעקב אבינו לא אהב את התנהגותם, אך לדורות נשאר גילם של שמעון ולוי כגיל הבר-מצווה ולא כאן המקום להרחיב ולפרט.

אין לנו מסורת מה היה סדר השבטים בעליה משכם להר עיבל. אנחנו יודעים בודאות  איזה שבטים עמדו בסמוך להר גריזים ואיזה שבטים עמדו בסמוך להר עיבל, אך איננו יודעים האם המקבץ של ששת השבטים היה מצד מערב למזבח או להפך. במצב דברים זה, רב האי ודאות על הודאות.

יחד עם זאת, הרב שלום דוב שטיינברג בספרו תבנית המשכן וכליו ובגדי הקודש, [הוצאת מכון תורת חיים, ירושלים התשנ"ה, בעמ' 103] מתאר את אבני השוהם [עפ"י שמות פרק כ"ח, פסוקים ט' ו-י', עפ"י דברים פרק כ"ז, פסוקים י"ב ו-י"ג ועפ"י הברייתא בסוטה ל"ו ע"ב], כדלקמן:





לצורך המחשה ניצור מפה,  הכוללת את תל שכם, קבר יוסף, את חלקת השדה ואת המזבח:





בהנחה שראובן (הבכור) וגד הובילו את המסע להר עיבל, כחלוץ לפני המחנה, כמו שהתחייבו "בתנאי בני גד ובני ראובן"  [במדבר פרק ל"ב, פסוק כ"ד] יוצא שסדר העליה להר עיבל היה כדלקמן:


1. ראובן
בן לאה


2. גד

בן זלפה

שפחת לאה


3. אשר
בן זלפה

שפחת לאה


4. זבולון
בן לאה


5. דן

בן בלהה

שפחת רחל


6. נפתלי
בן בלהה

שפחת רחל


---------------------------------------------------


7. לוי

בן לאה


8. שמעון
בן לאה


9. יהודה
בן לאה




10.יששכר
בן לאה


--------------------------------------------

11. יוסף 
בן רחל

12. בנימין
בן רחל

מבנה "קרבי" זה של סדר השבטים מוכר לנו במפגש של יעקב עם עשו [בראשית פרק ל"ג, פסוקים ו'-ז']:


"ותגשן השפחות הנה וילדיהן ותשתחון


ותגש לאה וילדיה וישתחוו


ואחר נגש יוסף ורחל וישתחוו".

וכך העליה להר עיבל המחישה לנו שאנחנו חוזרים לארץ ישראל במטרה להכניע את כוחו של עשו ולגאול את אחיזתו בשכם ובארץ ישראל. צריך עיון בדבר מקומו של זבולון. יתכן והוא נמצא שם בגלל כחו להפוך את הקללה לברכה (הכח המהפך). שהרי האדם קולל "בזיעת אפך", וזבולון הפך את העבודה לכח רוחני לפרנס את לומדי התורה של יששכר.

10. אל הר עיבל בשנת התש"ב (42)

לאחר הרצח של הרב הרלינג, ביום כ' בתשרי, התשס"א, הגיע למזכירות קדומים מכתב משליח קול ישראל בסקנדינביה, מר אליהו זהבי. המכתב מתאר שני טיולים להר עיבל תוך דבקות במשימה, ולכן בחרתי לפרסמו [המכתב המקורי פורסם בעיתון הישוב קדומים, "קדומידע" מס' 944, פרשת נח התשס"א]:

באביב שנת 1942, ימי חופשת הפסח, החליטו מדריכי השכבה הבוגרת של "מחנות העולים" לצאת לטיול אל הר עיבל. הימים ימי ה"ספר הלבן" המשטרה הבריטית הקפידה על איסור טיולים במרבית שטחי ארץ-ישראל בהם התושבים היו פלשתינאים. ההכנות לטיול עליו נצחו המדריכים בינדג'י (בנימין פוזננסקי ז"ל) מקבוץ בית השיטה ומנשה בביוף יב"ל (כיום פרופ' מנשה הראל) מקבוץ מעוז-חיים, נמשכו שבועות רבים והלהיבו את דמיונם של חברי השכבה הבוגרת, תלמידי כיתה שביעית בגילאי 17. על מפות 100.000 למדו את הדרכים והשבילים בהם אמורים היו להגיע אל ראש ההר בלא להתגלות לעיני המשטרה הבריטית בשכם. התכנית היתה להגיע לאזור שכם בטרם שחר ולהתחיל את הטיפוס אל ראש ההר מתוך מטרה לראות את זריחת השמש מפסגתו.

תנועת "מחנות העולים" חרתה על דגלה בין הסיסמאות הרבות פסוקי תנ"ך בשבחם של טיולים בארץ ישראל לצד פסוקים משירת רחל.

עקב תקלות ארגוניות החלה העליה להר כאשר השמש זרחה, אך המטרה להגיע אל הפסגה נותרה כשהיתה, גם אם הוחמצה שעת זריחת השמש.

קרוב למאה חברי השכבה הבוגרת, כולם בחולצות כחולות ומכנסיים קצרים, בנים ובנות, כובעי "טמבל" לראשם מימיה צבאית ותרמיל גב מעודפי הצבא הבריטי החלו בטיפוס מייגע אל ראש ההר, "ונחש ארוך"  נראה היטב לעיני תושבי העיר שכם.

בעודנו מתייגעים בטיפוס בין סלעי הר עיבל, הזניקה המשטרה הבריטית 4 פרשים שחסמו את הדרך העולה אל ראש ההר, וכל חבורת הנערים והנערות בראשם המדריכים הצטוותה לרדת אל העיר שכם. לאחר מו"מ מייגע וויתר קצין המשטרה הבריטי על כוונתו לעצור את מפירי חוק ה"ספר הלבן", הוזמן אוטובוס ומנשה בביוף החל לדחוס את 100 משתתפי הטיול לאוטובוס שנועד להסעת 45 נוסעים. על כל ספסל שנועד לשנים נדחסו שלושה-ארבעה, שלושה שמנים וארבעה רזים. בבושת פנים ובתחושת כשלון חזרנו לירושלים ומשם התפזרו משתתפי הטיול לבתיהם בתל-אביב וחיפה.

כמה חודשים לאחר המסע הכושל להר עיבל, הגיע צבאו של רומל לאל עלמין. בישוב היהודי בארץ ישראל פרצה חרדה וחברי השכבה הבוגרת של "מחנות העולים" הקדימו לצאת להכשרות בטרם זכו לקבל את תעודת הבגרות.

שנה מאוחר יותר, כאשר צבאו של רומל הובס באל-עלמין, החלטתי לצאת יחיד אל פסגת הר-עיבל, מתוך שיקול כי קל לגלות את העלייה להר בה משתתפים 100 איש, וקשה יהיה לתפוס אדם יחיד ב"התגנבות יחידים" אל פסגת הר עיבל.

הדרך הקלה ביותר להגיע ב"טרמפ" לשכם, היה באמצעות המשאיות היוצאות מדי לילה בשעת חצות עם כדי חלב ממחלבת תל-יוסף ודגניה א' לירושלים. ליד מחלבת תנובה בדגניה א', תמיד המתינו "טרמפיסטים" שסייעו לנהג להעמיס את כדי החלב הכבדים ולזכות בתמורה בטרמפ לירושלים.

בשעת בוקר מוקדמת בטרם זרחה השמש החילותי לעלות אל ראש ההר. הצידה שנטלתי עמי לדרך היו חצי תריסר ביצים קשות, ככר לחם מרוחה במרגרינה, מלפפונים ועגבניות, שהעניקה לי ה"אקונומית" במטבח הקבוץ. 

עליתי וירדתי בשעות אחה"צ. ניסיון להשיג טרמפ לירושלים הסתיים בכשלון. הבחירה היחידה היתה להמתין למשאית החלב שתחצה את שכם בדרכה לירושלים. 

המתנתי לטרמפ ליד בתיה הקיצונים של שכם בדרך העולה לירושלים, ליד חומות המנזר הרוסי.

כאשר שקעה השמש, החלטתי לדפוק על שער הברזל של המנזר ולבקש רשות ללינת לילה בין חומות המנזר. נזיר מזוקן הביט בי בחשדנות, כאשר בשפה מעורבת ערבית ורוסית (שפת ההורים ילידי רוסיה) בקשתי רשות ללינה עד אור הבוקר. לאחר שנועץ עם נזיר שני, התיר לי להכנס פנימה, ובשעת בוקר מוקדמת בטרם זרחה השמש יצאתי מן המנזר ממתין למשאית החלב. צידה לדרך העניקו לי הנזירים שהשכימו לקום לתפילות בוקר. ככר לחם חמה שרדו מן התנור. "דאוסווידאניה" (להתראות) אמר לי הנזיר המזוקן, מאז לא שבתי לשכם ולא פגשתיו.

שוחחתי בנושא עם פרופ' מנשה הראל (בביוב), והוא זכר את "החוויה" של דחיסת המטיילים לאוטובוס לשכם. פרופ' הראל ידע לספר שתנועת מחנות העולים אהבה לראות זריחות ממקומות גבוהים, ולכן נבחר הר עיבל. הטיול, אותו תיאר נתן זהבי לא הצליח, אך בהזדמנות אחרת, לפני כשישים שנה הם עלו שוב להר עיבל, ופגשו שם לתדהמתם קבוצה גדולה אחרת מבני הקיבוצים. כמה נעים לדעת שה"שגעון" לטייל בהר עיבל היה גם נחלתם של דור המייסדים.

11. המזבח

עלינו להר עיבל, והמחזה של כ- 6 מיליון יהודים היושבים יחד ומכינים את סעודת המצווה הראשונה בארץ ישראל היה מדהים. קורבן פסח עדיין לא הקרבנו כבר 39 שנה אך זו היתה הכנה טובה לפסח שנחוג עוד ארבעה ימים בגלגל. הנציגים של כל השבטים עסקו בבניית המזבח, בכתיבת התורה ובכתיבתה בשבעים לשון, ואנו כאמור אכלנו ושמחנו וידענו שהיום נברך פעם ראשונה את ברכת הארץ שבברכת המזון, ומתוך סעודת המצווה הראשונה בארץ ישראל נצא לכבוש את הארץ.
כל הנושאים שהדגשנו בפסקה הקודמת ראויים לברור מעמיק ויסודי, אך אנו נסתפק בציון הטקס עצמו ובקישורו ליום הראשון בארץ ישראל בהיבט של הערבות ההדדית.

"ואחר כך הביאו את האבנים ובנו את המזבח" [המשנה, סוטה ל"ב.]. על המזבח וגילויו כתב בהרחבה ידידי פרופ' זרטל בספריו: סקר הר מנשה א קער שכם [בהוצאת משרד הבטחון ההוצאה לאור והוצאת הספרים של אוניברסיטת חיפה, התשנ"ב - 92]  ואח"כ כמובן בספרו החדש עם נולד - מזבח הר עיבל וראשית ישראל [הוצאת למשכל, התש"ס - 00]. על זיהויו של המזבח של יהושע, כתב הרב יואל בן נון [המזבח בהר עיבל וזיהויו כמזבח, ז"ח ארליך (עורך), לפני אפרים ובנימין ומנשה - קובץ מחקרים ותגליות בגיאוגרפיה - היסטוריה, ירושלים התשמ"ה, עמ' 162-137]. אנחנו נברר בכמה אבנים בנו את המזבח? ומה בא עניין זה ללמדנו?

בספר דברים [פרק כ"ז, פסוק ב'] נאמר:

"והיה ביום אשר תעברו את הירדן אל הארץ  אשר ה'  אלוקיך נתן לך והקמת לך אבנים גדולות ושדת אותם בשיד".

ובהמשך שם [בפסוקים ד'-ו'] נאמר:

"והיה בעברכם את הירדן תקימו את האבנים האלה אשר אנכי מצוה אתכם היום בהר עיבל ושדת אותם בשיד. ובנית שם מזבח לה' אלוקיך. מזבח אבנים לא תניף עליהם ברזל. אבנים שלמות תבנה את מזבח ה' אלוקיך...".

התורה לא מספרת לנו בכמה אבנים בנו את המזבח. אך דברי תורה עשירים במקום אחר, והשאלה היא האם האבנים שעליהם נכתבה התורה והאבנים שמהן נבנה המזבח הן אותן אבנים?

מספר יהושע [פרק ח' פסוקים ל'-ל"ב] נראה שמדובר באותן אבנים:

"אז יבנה יהושע מזבח... אבנים שלמות... ויכתב שם על האבנים את משנה תורת משה..."

וכך גם למד רבנו בחיי [דברים פרק כ"ז, פסוק א']:

"ואותן שהוציאו מתוך הירדן בנה בהם תחילה מזבח בהר עיבל וכתבו כל התורה בהם ואחר כך העבירום הגלגל... והקמות לך אבנים גדולות הן שתים עשרה שהוציאו מתוך הירדן...".

בעניין מספר האבנים גם רש"י בא לעזרנו [על הפסוק בדברים פרק כ"ז, פסוק ב', שציטטנו לעיל, וע"פ הגמרא בסוטה לה], אך אנו נצטט את שפתי חכמים על הדיבור "והקמת לך" [שם], אשר מסכם את הנושא:

"שתים עשרה האבנים הקימו בירדן בכפות רגלי הכהנים ושתים עשרה אבנים הקימו בגלגל במלון ראשון של ארץ ישראל ועל אותן אבנים כתב בתחילה בהר עיבל כל התורה... ו-ג' מיני אבנים שכתב רש"י , רוצה לומר ג' מיני מקומות".

כלומר, אותן אבנים שיצאו מהירדן הגיעו להר עיבל, ונעו בסוף היום לגלגל ומספרן כמובן שתים עשרה, כמספר השבטים. כלומר, מי שעדיין לא הפנים את הרעיון שעם ישראל הוא נשמה אחת בגופות מחולקים קיבל שוב תזכורת דרך שתים עשרה אבני המזבח של הר עיבל שהפכו להיות "גוף אחד" במזבח, ועליהן נכתבו דברי תורה.

כשעברנו ליד התגלית הארכיאולוגית בהר עיבל [ראה צילום המזבח בגמר חשיפתו בשנת התשמ"ה- 85, בספרו של פרופ' זרטל, עם נולד, בעמ' 161, וצילום משוחזר משנת התשנ"ט - 99, בגב ספרי הר עיבל- הר השמחה. המזבח היה בהליכי שחזור ע"י ד"ר זרטל ועוזרו הנאמן יהושע (שוקי) לוין, והמהלך נקטע עקב מלחמת הר הבית], היה ברור לנו שהמזבח שלפנינו נבנה אולי מ - 12,000 אבנים ובודאי שלא מ - 12 אבנים. כמו כן, זכרנו שאת אבני המזבח לקחו באותו היום לגלגל, אז כיצד נשאר לנו הממצא בהר עיבל?

השאלות הקשות הנ"ל גרמו לרבים להתרחק מהממצא. אני סברתי לתומי שיתכן שאת המזבח בנו מיותר משתים עשרה אבנים, אך רק על שתים עשרה אבנים כתבו דברי תורה. כמו כן רש"י [על יהושע פרק ח', פסוק ל"ב] אומר: "לאחר מעשה זה קפלו הסיד מעליהם והביאו בגלגל". האם הביאו לגלגל את הסיד המקולף או את האבנים או את שניהם? כלומר גם לאחר לקיחת האבנים ו/או הסיד לגלגל, עדיין נשאר המזבח בהר עיבל.

פרופ' זרטל [בע"פ, וגם בספרו הנ"ל עם נולד בכמה מקומות] מתאר את העצמות שנמצאו ע"ג הסלע הטבעי של מתחם המזבח וע"ג המזבח עצמו ומגיע למסקנה שהמזבח בהר עיבל שימש עד תקופת שילה [עם נולד - המזבח בהר עיבל וראשית ישראל, עמוד 444]:

"התאריך הזה, 1200 (לפני הספירה), מתאים גם לשתי החרפושיות שנמצאו בעיבל. תאריך ייצורן קודם במקצת ל- 1200, ולכן הובאו לאתר המזבח. אם אירע הטקס ב- 1200 נראה שהאתר התקיים עוד שלושים או ארבעים שנה, ואז ניטש. ...שילה נבחרת להיות המרכז הדתי החדש".

והנה יושב יהודי מישיבת חברון בירושלים ובשנת התשמ"ה, לאחר עשרות שנים שבהן לימד את ספר יהושע עפ"י חז"ל, מפרסם בכתב שיהושע הקים שני מזבחות. גילוי מסעיר זה עשוי אולי להפיס את דעתם של חברי אנשי שכם וגם את המתנגדים מהצד האקדמי. וכך כתב הרב יצחק לוי ז"ל [בספרו, פרשיות בספרי הנביאים על ספר יהושע, הוצאת פלדהיים, מהדורה שניה, התשנ"ב, בעמ' פ"ה]:

"והנה חז"ל כבר דייקו בלשון פסוקנו:

כיוצא בדבר אתה אומר:  "אז  יבנה יהושע מזבח לה'. "בנה"- לא נאמר, אלא "יבנה" (בלשון עתיד). מכאן לתחיית המתים מן התורה [סנהדרין צ"א:].

אם כן, אין מדובר בפסוקנו רק כפשוטו- על המזבח שבנה יהושע בהר עיבל ביום הכניסה לארץ- אלא לפי מדרשו מדובר על בניית מזבח נוסף לעתיד לבוא. אין אנו יודעים לשם מה יבנה יהושע מזבח בתחיית המתים, אבל שמענו מדברי חז"ל, שפסוק זה עשוי לדבר על מזבח נוסף. והנה ראו חז"ל עוד הזדמנות אחרת, שבה עשוי היה יהושע לבנות מזבח, ולהקריב עליו קורבנות.

ועתה ירום ראשי על איבי סביבותי (ואזבחה באהלו זבחי תרועה) [תהלים כ"ז, ו']. רבי יעקב פתר קרא ביהושע: אז יבנה יהושע מזבח לה' אלקי ישראל בהר עיבל [תהלים, מדרש שוחר טוב, מזמור כ"ז, פסוק ו'].
רומז לנו איפוא סידור פרשתנו אחרי מלחמת העי, שיהושע גם בנה מזבח לה', כאשר הרים ראשו על אוביו סביבותיו, כאשר נצח את אויביו, עלה בליבו להודות לה' בזבחי תרועה. ומה לנו הזדמנות מתאימה יותר מאשר אחרי מלחמת העי, שהפכה מפלה לניצחון, ושבה נצחו ישראל לראשונה בדרכי מלחמה?...

וכך הסמיך יהושע בספרו את בנין המזבח ביום תחילת קיום ההבטחה לירושת הארץ, לניצחונו במלחמת העי".

מדברי הרב לוי יוצא שיהושע הקים את המזבח הראשון בהר עיבל, ביום הראשון, ואת אבני המזבח נטלו אח"כ לגלגל. את המזבח השני הקים יהושע אחרי הניצחון על העי, לכן התיאור של המזבח הראשון מופיע בפרק ח', אחרי הניצחון על העי, והקמת המזבח השני. המזבח השני היה פעיל עד תקופת שילה. וכך יוצא שבהר עיבל על הסלע הטבעי יש שרידי עצמות מהמזבח הראשון של יהושע, והמבנה המרשים של יהושע, אותו אנו רואים היום בשטח, הוא המזבח השני של יהושע, ויש התאמה מלאה בין המקורות היהודים, לבין הממצאים הארכיאולוגיים בשטח.

ואמר לי החוקר אריה בורשטיין משבי שומרון, שב"ה עד פרסום הספר יהיה כבר ד"ר ללימודי ארץ ישראל, שהגילוי ממדרש שוחר טוב על תהילים ומהסברו של הרב לוי, שהממצא בשטח הוא המזבח השני של יהושע, הוא חשוב מאד. גילוי זה מקדים את המזבח שבשטח במספר שנים, אך עדיין יש פער בין תקופת יהושע לבין הממצא האוביקטיבי של החרפושית שנמצאה ע"י פרופ' זרטל בהר עיבל (-1250), בכ- 150 שנה. נראה לי שנקודה זו תידון במחקר בשנים הבאות, ואני מקווה שאנו תרמנו במקצת לצמצום פער הזמנים ולהבנה שאנו נצבים מול המזבח השני של יהושע.

12. תורת ארץ ישראל

ייעודו של עם ישראל הוא להיות עם של תורה [שמות פרק י"ט, פסוק ה'] ולספר את תהילות ה' בעולם [ישעיהו פרק כ"ג, פסוק כ"א]. כמה מתאים שמיד בכניסה לארץ ולאחר הפיכתנו לעם במעמד הערבות והברית, אנו מקבלים תורה ועולים לכתוב דברי תורה ובשבעים לשון ע"ג אבני המזבח שעל הר עיבל.

מורנו ורבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק, בשיחתו במוצאי שבת פרשת כי תבוא התשל"ו [פורסמה בספר מתוך התורה הגואלת, כרך ב' בעמ' רס"א], עמד על כך שפרשת כי תבוא היא פרשת קבלת התורה בארץ ישראל:
"מתוך "כי תבואו את הארץ" תוספת אחריות בשמירת בריתה של תורה. כמו בסוף ויקרא-בחוקותי, כך גם כאן הכניסה לארץ- הכל מוכרח לחזור מתוך תורה מחדש. יותר תוקף יותר ממשיות.

מדרגות בעבודת ה', יראה, אהבה, ועל גבי כל זה שמחה. "ואתם הדבקים בה' אלוקיכם חיים כולכם היום". ומתוך כך שיא גדלות העבודה בשמחה, דוקא עם הכניסה לארץ, דוקא בפרשה של היום. וזו המדרגה היותר גדולה ולכן מופיע בגניזה. וכל זה מתוך "והיה כי תבוא". ב"אור החיים"- "והיה"- לשון שמחה, משום ישוב הארץ. והמשך בקללות נוראות ואיומות שכל זה משלים קבלת עול התורה. ...

"רצונך לראות שכינה בעולם הזה, עסוק בתורה בארץ ישראל" [מדרש תהלים ק"ה]. בכל עומקה ורחבה והיקפה של תורה, בהלכה ואגדה בחריפות ובקיאות, לאוקמי גירסא במובן שלם, ואז זוכים לחלות של סייעתא דשמיא".

כזכור, מעמד הערבות ההדדית של עם ישראל בין הר גריזים לבין הר עיבל הוא גם מעמד הברית עם ה', לקראת קבלת התורה ויציאה לכיבוש הארץ. בגמרא הדנה בברכת הארץ שבברכת המזון, נאמר [ברכות מח: למטה]:

"צריך שיקדים ברית לתורה שזו (התורה) ניתנה בשלוש בריתות וזו (הברית) ניתנה ב-י"ג בריתות".

ומסביר רש"י במקום:

"בשלושה מקומות ניתנה התורה לישראל בסיני באוהל מועד ובהר גריזים ובערבות מואב ובכל אחד נכרתה ברית כדתניא במסכת סוטה [דף ל"ז.] ארור בכלל וארור בפרט וכו' וכן באוהל מועד שנאמר [דברים כ"ח] אלה דברי הברית אשר צוה ה' את משה לכרות את בני ישראל בארץ מואב מלבד הברית אשר כרת אתם בחורב וכתיב [שם כ"ט] ושמרתם את דברי הברית וגו' ".

מאחר וצריך להקדים ברית לתורה, הרי שמעמד הברכה והקללה הוא גם מעמד הברית עם ה', לפני קבלת התורה. ומאיזה פסוק לומדים שאחרי הערבות והברית קיבלנו גם תורה?

הברכה השתים עשרה [עפ"י המשנה בסוטה ל"ב. ועפ"י דברים פרק כ"ז, פסוק כ"ו] היא:


"ברוך אשר יקים את דברי התורה הזאת לעשות אותם ואמר כל העם אמן".
ומסביר רש"י [שם. והרמב"ן חולק עליו וסובר שזו קבלת עול מלכות שמים ועול מצוות] שזאת קבלת התורה בשכם:


"כאן כלל את כל התורה כולה וקבלוה עליהם באלה ובשבועה".

בשנת התשל"ד, כאשר גוש אמונים יצא להתנחל בשומרון, הגרעין המוביל נקרא "גרעין אלון מורה-שכם" על שם הפסוק [בראשית פרק י"ב, פסוק ו']:


"ויעבור אברם בארץ עד מקום שכם עד אלון מורה והכנעני אז בארץ".

ומסביר רש"י במקום:


"הראו הר גריזים והר עיבל ששם קבלו ישראל שבועת התורה".

והשפתי חכמים שם, בשם המרש"ל אומר:

"אלון, לשון אלה (פירוש קללה או שבועה - הערת העורך), ומורה, לשון הוראה וזהו תורה".
כלומר השם אלון מורה מצביע על קבלת התורה בשכם בקללה ובשבועה.

גם המהר"ל למד שעם ישראל קיבל תורה בשכם [גור אריה על התורה, פרשת לך לך על בראשית פרק י"ב, פסוק ו' - "ויעבר אברם בארץ עד מקום שכם עד אלון מורה ..." ]:


"והראה לו הר גריזים והר עיבל ששם קבלו התורה ע"י ברכה וקללה..."

ועל המעלה של עיר הקודש שכם, אשר שם קיבלנו תורה, כתב עוד המהר"ל מפראג [שם]:

"וא"ת למה הראה לו מקום הר גריזים והר עיבל יותר משאר מקומות אם בשביל קבלת התורה די הוי כשיאמר לו הדברים בעל פה ולמה הוצרך להראות לו אלא נראה שהראה לאברהם מעלת הארץ שבא לשם שיש מקומות בארץ ישראל קשורים במעלה העליונה הן לברכה והן לקללה והראה לו הר גריזים והר עיבל ששם קבלו התורה ע"י ברכה וקללה ואיך אלו המקומות קשורים בכח האלקים למעלה ובלאו הכי נמי לא קשה כי המקום גורם שכיוון שבא למקום שיהיה לעתיד כל אלו הדברים הגדולים באה עליו הנבואה מכל אלו הדברים".

כזכור, בנוסף לקבלת התורה בשכם, עם ישראל עולה להר עיבל כדי לכתוב דברי תורה. בדברים [פרק כ"ז, פסוק ח'] נאמר:


"וכתבת על האבנים את כל דברי התורה הזאת באר היטב".

וביהושע [פרק ח', פסוק ל"ב] נאמר:


"ויכתוב שם על האבנים את משנה תורת משה אשר כתב לפני בני ישראל".

על האבנים נכתבו דברי תורה, כי אנחנו עם של תורה. מה נכתב על האבנים, אין אנו יודעים בודאות ועל כך עשר אפשרויות, על בסיס מקורות מגוונים [עיין ברמב"ן, דברים פרק כ"ג, פסוק ג'. ועיין במאמרו של הרב ד"ר מאיר בר אילן, מאוניברסיטת בר אילן "התורה הכתובה על האבנים בהר עיבל" שפורסם באינטרנט].

הרב יצחק גינזבורג מסביר שבהר עיבל נקלטה התורה בפנימיות [דבריו פורסמו בגיליון מעין גנים, נקודה חסידית על פרשת השבוע, גליון מס' 92, התשס"א]:

"... מתברר כי התורה מדגישה שדווקא בהר הסופג את הקללה יש יחוד מיוחד ודווקא הר זה הוא המפתח לכל הכניסה לארץ ישראל. חז"ל אומרים כי שלש מתנות טובות נתן הקב"ה לעם ישראל - תורה, ארץ ישראל ועולם הבא - וכולן נקנות על ידי יסורים. גם התורה וגם ארץ ישראל נקנות באופן פנימי בהר עיבל- ביום מעבר הירדן מגיעים ישראל להר עיבל, משם הם מתחילים לנחול את הארץ, ושם נכתבים דברי התורה על מצבה נצחית ומתקיימת הברית בה נקלטת התורה בפנימיות אצל עם ישראל - בזכות התורה וארץ ישראל זוכים גם לעולם הבא. הר הקללה מבטא את כח היסורים לקנות את התורה, הארץ והעולם הבא".

גם "אהבת איתן" מסביר [ראה בעין יעקב על הגמרא בסוטה דף ל"ה בדיבור "על זה נחתם גזר דינם"] שקבלת התורה בהר עיבל היתה מרצון "דזה קבלו ישראל מרצון ולפי זה מימות אחשוורוש שקבלו ישראל גם תורה שבעל פה מרצון כדאיתה בשבת, א"כ נענשים עובדי כוכבים מאותה שעה גם על זה".

כלומר בהר סיני כפה עלינו הר כגיגית ובפורים קיבלנו ["קימו וקיבלו"] את התורה שבע"פ בשמחה. והיכן קיבלנו את התורה שבכתב בשמחה? את זה קיבלנו ביום הראשון בהר עיבל, שכתוב: [דברים פרק כ"ז, פסוק ז']. "וזבחת שלמים ואכלת שם ושמחת לפני ה' אלוקיך" וקבלת התורה בהר עיבל ואפשרות למידתה גם ע"י הגויים נלמד מכתיבתה ע"ג האבנים ומכתיבתה גם "באר היטב".

אין ספק שביום הראשון בארץ ישראל קיבלנו תורה. יש שסברו שהיה זה בשכם [רש"י והמהר"ל] ויש שסברו שהיה זה בהר עיבל [הרב יצחק גינזבורג "ואהבת איתן"]. הגדיל לעשות הרשב"ם על הפסוק: "וכתבת על האבנים את כל דברי התורה הזאת באר היטב [דברים פרק כ"ז, פסוק ח'], כאשר חיבר בין שתי הדעות הנ"ל:

"כשנשבעו עתה בהר גריזים והר עיבל היתה התורה לפניהם כתובה ונשבעו שיקימוה".

הרשב"ם הבין שהסדר היה מזבח וכתיבת התורה בהר עיבל ואח"כ הערבות בשכם ולכן קבלת התורה נלמדת גם מהר עיבל וגם משכם. בפועל הסדר היה הפוך ועל כך עוד נפרט, אך בהחלט ניתן ללמוד מהרשב"ם ולומר שהתורה מלמדת אותנו שעובר לקבלת תורה באלה ובשבועה בשכם יש מיד לכתוב אותה ע"ג אבני המזבח בהר עיבל, ואפשר גם הפוך, כלומר כותבים תורה בהר עיבל ונשבעים לקימה בשכם, כפי שהרשב"ם לומד. 

ודעה דומה לרשב"ם שמענו גם מפיו של הרב אברהם יצחק כאלב  [בספרו אבני ברקת, ירושלים התש"מ, בעמ' שמ"א], המשווה בין ברית קבלת התורה מסיני לבין ברית קבלת התורה מחדש בהר עיבל ושכם אותה הוא מכנה, עפ"י הרמב"ן, כברית קבלת המצוות:

"כמו האדם הפרטי מישראל אשר בתחילת קטיף פירותיו שהן פרנסתו בא למקדש ומדבר לפני הקב"ה דברים המחייבים אותו עצמו בשמירת כל התורה. כן בני ישראל בהכנסם לארץ כורתים ברית בין ה' ובינם. ברית בין ה' והאדם יכולה להעשות בזמן שהאדם ממלא את יעודו ותפקידו בעולם. ברית זו מורה כי ישראל הם עם סגולה. עם אשר הקב"ה מאמירם ומנשאם מכל אומה ולשון. דבר זה משמח ומרנין את הלב. וזבחת שם שלמים "ושמחת לפני ה' אלקיך". כמו בקבלת התורה שנאמר שם [שמות כ"ד, ה']: וישלח את נערי בני ישראל ויעלו "עולות" ויזבחו זבחים "שלמים" לה' פרים. כן בקבלת ברית המצוות בכניסתם לארץ, הקימו מזבח, והעלית עליו "עולות" לה' אלקיך. וזבחת "שלמים" ואכלת שם ושמחת. וכתבת על האבנים את כל דברי התורה הזאת באר היטב. זוהי ברית עם קבלת התורה מחדש, כתובה על האבנים באר היטב.

נוסף לכך, ששה שבטים, שמעון לוי ויהודה יששכר יוסף ובנימין יעמדו לברך את העם מהר גריזים. וששת השבטים הנותרים ראובן גד אשר וזבולון דן ונפתלי, יעמדו על הר עיבל לקללה. הכהנים והלוים וארון ברית ה' למטה בין שני ההרים. הפכו הלוים פניהם כלפי הר גריזים וברכו את אשר לא יעשה פסל ומסכה וכו' וענו כל העם אמן. ראיית התורה הכתובה, ושמיעת הברכות והקללות, חברו יחד באותה הברית מעין קבלת התורה שהיה בה: ובני ישראל "שומעים ורואים" את הקולות".
הרב יגאל אריאל [בספרו עוז וענווה, עיונים ביהושע ושופטים, בהוצאת מדרשת הגולן, חיספין, התשנ"ה – 95, בעמ' 79] משווה בין מעמד הר סיני לבין מעמד הר עיבל, וכותב:

"יש הבדל בין מעמד הר סיני לבין מעמד הר עיבל – זה שמימי וזה ארצי. בהר עיבל נכרתה  הברית  למטה כדי לחזק את ברית סיני שבאה מלמעלה.  בזה היו  קולות אלוקים וקול שופר ובזה קול קריאת העם. פה התורה נאמרה מן האש ורק לבסוף נמסרה מן השמים בכתב, ואילו כאן נכתבה לכתחילה בידי העם".

בהרצאה ששמעתי מפי ד"ר יואל אליצור [לרגל מלאת עשרים וחמש שנים לקרני שומרון] הוא הביא דברים בשם הרב ישראל אריאל (הכוונה לרב ליבוביץ לשעבר, מיצהר) ובו הציג את קבלת התורה בארץ ישראל כמעמד "הפוך" - "אנושי", למעמד הר סיני. לדבריו גם במובן הגיאוגרפי הם היו הפוכים. סיני הוא הר והמעמד בשכם היה בעמק שבין שני הרים. מאחר והדברים לא תומללו על ידי, ומאחר ולא הוצגו מקורות בכתב אביא מספר פסוקים להצגת הנושא:

הר סיני




     הר עיבל

א.
"וירד משה מן ההר אל העם ויקדש את העם..." [שמות פרק י"ט, פסוק י"ד].
"ויאמר יהושע אל העם התקדשו ..." [יהושע פרק ג', פסוק ה'].

ב.
"... ויהיו קולות וברקים וענן כבד על ההר וקול שופר חזק מאוד..." [שם, פסוק ט"ז].
"וענו הלוים ואמרו אל כל איש ישראל קול רם" [ דברים פרק כ"ז, פסוק י"ד].

ג.
"...ויתיצבו בתחתית ההר" [שם, פרק י"ז].
"אלה יעמדו לברך את העם על הר גריזים" [דברים פרק כ"ז, פסוק י"ב].

ד.
"וירד ה' על הר סיני אל ראש ההר..." [שם, פסוק כ'].
"וענו הלוים ואמרו אל כל איש ישראל..." [דברים פרק כ"ז, פסוק י"ד].

ה.
"וידבר ה' את כל הדברים האלה לאמר" [שמות פרק כ', פסוק א'].
"וענו הלוים ואמרו אל כל איש ישראל..." [דברים פרק כ"ז, פסוק י"ד ובהמשך שם פסוקים ט"ו-כ"ו].

ו.
"ויתן אל משה ככלות לדבר אתו בהר סיני שני לחת העדת לחת אבן כתובים באצבע אלוקים" [שמות פרק ל"א, פסוק י"א].
"אז יבנה יהושע מזבח... ויכתב שם על האבנים את משנה תורת משה..." [יהושע פרק ח', פסוקים ל'-ל"ב].

חג השבועות הוא חג "מתן תורתנו", כלומר, חג שבו נתנה לנו התורה ואנו מתחברים עם נותן  התורה.  י' בניסן הוא היום שבו קבלנו את התורה, בשכם ובהר עיבל, ביום הראשון בארץ ישראל. מרוב התרגשות מהגילוי הזה התחלנו גם אנחנו, בחנוכה התשנ"ט - 99, לכתוב ספר תורה בהר עיבל למען שכם עלית, ועל כך עוד נפרט.

בשולחן ערוך [אורח חיים, כרך ג', סימן ת"ל, סעיף א', בנושא הלכות פסח]  נאמר: 


"שבת מלפני הפסח קורין אותו שבת הגדול מפני הנס שנעשה בו".

ומעיר על כך הטורי זהב במקום:

"מפני הנס. רבים מקשים אם כן, היה לו לייחס הגדולה ל-י' בחודש, אפילו בחול. ושמעתי מפי הרב מהר"ר משה חריץ ז"ל שבאותו י' לחודש נעשה עוד נס שנבקע הירדן וא"כ היו סבורים שהמעלה היא מחמת נס הירדן, לכן קראוהו שבת הגדול דיום עלייתם מהירדן לא היה בשבת..." .

כלומר ארבעים שנה אחרי יציאת מצרים היה חשש שישכחו את נס לקיחת השה, שהתגמד אל מול הניסים שהיו ביום הכניסה לארץ, לכן הסמיכו אותם לשבת ולא ל-י' בניסן. בפועל היום כולם זוכרים את השבת הגדול, אך את ניסי הירדן וקבלת התורה ביום הראשון ב-י' בניסן, שכחנו. אני מקווה שחיבור זה יתרום לכך שקדומים מיסודו של גרעין אלון מורה שכם, וכמובן הישוב אלון מורה, יציינו את יום קבלת התורה בשכם ובהר עיבל ב-י' בניסן, שהוא גם יום הכניסה לארץ בתקופת יהושע.

13. לאור גויים

לאחר שנתנה לנו תורה מסיני, ונעשינו שנואים ע"י האומות, ולאחר שקבלנו תורה בשכם ובהר עיבל, ויצאנו לסלק את העבודה הזרה מן הארץ, נשאלת השאלה האם האידיאל שלנו הוא לימוד תורה והתנתקות מהעולם, בבחינת "הן עם לבדד ישכון ובגויים לא יתחשב" [במדבר פרק כ"ג, פסוק כ"ד] או האידיאל שלנו הוא ברור פנימי ויצירת קיטור כדי לפרוץ ולהשפיע לטובה, על כלל האנושות?

הנביא ישעיהו אומר [ישעיהו פרק מ"ב, פסוק ז']:


"...ואתנך לברית עם לאור גויים".

ומסביר הרד"ק:

"לאור גויים- כמו שאמר "והלכו גויים לאורך" [ישעיהו פרק ס', פסוק ג'] והאור הוא התורה שתצא להם מציון. וישראל יהיו קיום האומות. ... כי בסיבת ישראל יהיו הגויים שומרים שבע מצוות וילכו בדרך טובה, כמו שנאמר: "ויורנו מדרכיו ונלכה באורחותיו" [שם, ג'].

עינינו רואות שעפ"י חזון הנביאים הייעוד של עם ישראל הוא להשפיע על כלל האנושות. ואכן הדבר בא גם לידי ביטוי מעשי בהלכה. ונצביע על שני מקומות ביד החזקה בהלכות מלכים ומלחמותיהם, בהם כותב הרמב"ם [פ"ח, הלכה ב']:

"וכן צווה משה רבינו מפי הגבורה לכוף את כל באי העולם לקבל מצוות שנצטוו בני נח".

ובמקום אחר שם אומר הרמב"ם [פרק י"א, הלכה ד'], שתפקידו של מלך המשיח הוא:

"...ויתקן את העולם כולו לעבוד את ה' ביחד" שנאמר: "כי אז אהפך אל עמים שפה ברורה לקרוא כולם בשם ה' לעבדו שכם אחד" [צפניה פרק ג', פסוק ט'].

אחרי שראינו שתפקידו של עם ישראל בעולם הוא להיות לאור גויים במסגרת היותנו עם של תורה, שמספר את תהילות ה' בעולם [ישעיהו פרק מ"ג, פסוק כ"א] נשאלת השאלה מתי הוטבע בנו הייעוד הזה?

ואכן גם ייעוד זה נכרך עם הר עיבל. בדברים [פרק כ"ז, פסוק ח'], נאמר:

"וכתבת על האבנים את כל דברי התורה הזאת באר היטב".

ומסבירה המשנה בסוטה [ל"ב.] "בשבעים לשון". מדוע צריך לכתוב דברי תורה, ביום הראשון, בהר עיבל,  "בשבעים לשון"? ועוד יותר קשה מדוע צריך לעשות זאת שוב לאחר שמשה רבינו כבר "באר את התורה" [דברים פרק א', פסוק ה'], "בשבעים לשון פרשה להם" [רש"י, שם], כחודשיים וחצי לפני כן, כלומר בראש חודש שבט [דברים פרק א', פסוק ג']?

ועל חלק מהשאלות הנ"ל משיב עיקר שפתי חכמים [על דברים פרק א', פסוק ה', ולא שפתי חכמים]:

"למען תהיה מובנה לכל עם ועם ואיש ואיש כלשונו וכן נראה ממה שכתב בפרשה "כי תבוא" וכתבת על האבנים באר היטב למען תהיה התורה פתוחה וגלויה לכל בני איש אשר בתבל".

אין ספק שמשה רבינו בערוב ימיו ויהושע ביום הראשון, דאגו להטמיע בנו את החיוב להיות "לאור גויים", ולא מקרי הוא שהרמב"ם בחר בפסוק מצפניה [פרק ט', פסוק ג'], הרומז על שכם ועל הר עיבל: "לעבדו שכם אחד". [לעבדו- אותיות וגימטריה של עיבל]. 

לאור דבריו של הרב שלמה חיים הכהן אבינר [בספרו טל חרמון, עמוד 325 למטה], בנושא "אור לגויים", שאלתי את הרב האם טעיתי בדברי בפרק זה? (התכוונתי לכך שלכאורה המושג הוא מהתורה - "באר היטב" ולא רק מהנביא). הרב השיב לי: "ודאי שיש אידיאל להיות אור לגויים, אבל האידיאל של ממלכת כהנים וגוי קדוש הינו יותר עליון, ואור לגויים הוא משני" (מאחר ולא באתי לחלוק ח"ו על רבי ומורי, הדבר מצריך בירור).
14. "הר השמחה"

אחרי הקמת המזבח בהר עיבל נאמר [דברים פרק כ"ז, פסוק ז']: "וזבחת שלמים ואכלת שם ושמחת לפני ה' אלוהיך". מהקשר המילים "וזבחת שלמים ושמחת" לומדת הגמרא בפסחים ק"ט. [על פי התוספות, שם. ד"ה ושמחת] את יסוד השמחה ברגל, שמקורו בפסוק מהר עיבל. וזה לשון הגמרא:

"ת"ר חייב אדם לשמח בניו ובני ביתו ברגל שנאמר ו"שמחת בחגך" במה משמחים ביין. רבי יהודה אומר אנשים בראוי להם ונשים בראוי להן אנשים כראוי להם ביין ונשים במאי? תני רב יוסף בבבל בבגדי צבעונין בארץ ישראל בבגדי פשתן מגוהצים. תניא רבי יהודה בן בתירא אומר בזמן שבית המקדש קיים אין שמחה אלא בבשר שנאמר "וזבחת שלמים ואכלת שם ושמחת לפני ה' אלוקיך" ועכשיו שאין בית המקדש קיים אין שמחה אלא ביין שנאמר ויין ישמח לבב אנוש".

במשנה במסכת סוכה בדף מ"ב:, נאמר: 

"... ההלל והשמחה שמונה..." ומסביר רש"י: "השמחה לאכול בשר שלמים דקיימא לן בפסחים [דף ק"ט.] בזמן שבית המקדש קיים אין שמחה אלא כבשר שנאמר וזבחת שלמים ואכלת שם ושמחת, ואף על גב דהאי קרא לאו ברגלים כתיב דהאי קרא בהר גריזים ובהר עיבל כתיב מיהו ברגלים שמחה כתיבא ושמחת בחגך:"

כלומר הפסוק "ושמחת בחגך" [חג הסוכות תעשה לך שבעת ימים... ושמחת בחגך אתה ובנך...", דברים פרק ט"ז, פסוק י"ג] הינו אמירה כללית של שמחה ובכדי לדעת את הפרטים כיצד לשמוח, אנו לומדים זאת מפסוק שנאמר בהר עיבל.

ניתן לומר כי אין קשר בין הלימוד התורני של השמחה ברגל לבין ההקשר הגיאוגרפי של הר עיבל. יחד עם זאת, בודאי שאין מקרא יוצא מידי פשוטו. מכל מקום יסוד השמחה של הר עיבל מקורו בפרשת "כי תבוא" אל הארץ, שכולה שמחה:

I. "והיה כי תבוא אל הארץ" היא בשמחה, כדברי האור החיים: "אמר והיה לשון שמחה [ב"ר מ"ג ג'] להעיר שאין לשמוח אלא בישיבת הארץ..."

II. ובהמשך הפרשה מוזכרת שמחת הבכורים [דברים פרק כ"ו, פסוקים י'-י"א]: "ועתה הנה הבאתי את ראשית פרי האדמה אשר נתתה לי ה' ... ושמחת בכל הטוב אשר נתן לך ה' אלוקיך..."
III. ובעניין וידוי מעשרות בהקשר למעשר שני נאמר: "...עשיתי ככל אשר ציויתני" [דברים פרק כ"ו, פסוק י"ד] ומסביר רש"י [עפ"י מסכת מעשר שני, פרק ה', משנה י"ב]: "שמחתי ושמחתי בו".
IV. ואחרי יסוד השמחה שבהר עיבל נאמר עוד [דברים פרק כ"ז, פסוק מ"ז] "תחת אשר לא עבדת את ה' אלוהיך בשמחה ובטוב לבב מרוב כל" ומסביר האור החיים: "לעשות מצוות אשר צווך לעשות בשמחה, לזה ועבדת את אויבך ברעב ובצמא וגו' ". כלומר סיבת הגלות היא עבודת ה' שלא בשמחה ח"ו. 

כמה מתאים לטעת בנו את יסוד השמחה דווקא בהר עיבל שהיא נקודת ההתחלה של כיבוש הארץ, כי היפוכה של השמחה ח"ו היא גלות! כמו כן כמה מתאים שיסוד השמחה בהר עיבל נלמד בפרשה שכולה שמחה וכולה "כי תבוא אל הארץ"! עכשיו ברור לנו שלימוד השמחה ברגלים מפסוק שמקורו בהר עיבל איננו מקרי, ולכן השתמשנו במוטיב השמחה גם כשדיברנו על קבלת התורה שבכתב בארץ ישראל מתוך שמחה ולא מתוך כפיה.

קשירת שמו של הר עיבל עם שמחה ולא עם קללה ח"ו, הביאה אותי לקרוא לספרי הקודם "הר עיבל - הר השמחה". שנה לאחר מכן, בהתוועדות שערכנו ב- י"ב באלול התש"ס, בהר עיבל, אמר הרב יצחק גינזבורג [מעיין גנים, נקודה חסידית על פרשת השבוע, גליון מספר 92, התשס"א]:

"הציווי לבנות מזבח ולשמוח שם לפני ה' נותן ל"הר הקללה" שם נוסף ומעודד יותר - הר השמחה"

וברוך שכיוותי לדעת גדולים. רבי יוסף בכור שור, מבעלי התוספות, בפירושו על התורה [מוסד הרב קוק, התשס"א, עמוד שס"ט, על דברים פרק כ"ז, פסוק ה'], אומר במפורש שהר עיבל הוא מקור השמחה:

"לפי שלא יקשה בעיניהם לאותם שעומדים בהר עיבל, ציווה לעשות המזבח בהר עיבל, ולזבוח עליו זבח שלמים ולשמוח שם, שיהיו לסעד, שהם עומדים אצל המזבח ומקור השמחה, דכתיב "וזבחת שלמים ואכלת שם ושמחת לפני ה' אלוקיך",  כי שם תהא שכינה שורה עמהם".

 ואסכם את הנושא עם דף שיבליט את השמחה ואולי יעקור את התווית השלילית (הסטיגמה) שנדבקה להר עיבל:

"הר השמחה"

שמחת


הברית והערבות (בשכם) לקראת קבלת התורה,

שמחת


קבלת התורה (בהר עיבל), והפצתה בשבעים לשון,

שמחת


היציאה למלחמת המצווה לכיבוש ארץ ישראל (מהר עיבל),

מתוך השמחה
של סעודת המצווה הראשונה בארץ ישראל, ותיקון ברכת הארץ שבברכת המזון על ידי יהושע.

לכן, היסוד של

השמחה
ברגלים [פסחים קט., סוכה מ"ב:], שצריך למשוך אותה לכל השנה נלמד מהר עיבל, ונלמד מפרשה שעניינה,

שמחה,
שכולה "כי תבוא אל הארץ", ושכולה התחלות (בכורים, כיבוש, והמלון הראשון בארץ) ושבה גם בעור המעשרות בשמחה, ומעשה אבות סימן לבנים.


ושלוש אגרות ישלחו התלמידים של יהושע,


כי "אז יבנה יהושע... ולא אז בנה"


ומכאן לתחיית האומה בארצה.

15. מלחמת השיחרור

הר עיבל היה נקודת הכינוס שממנה יצאנו לכבוש את הארץ ולשחרר אותה מהפולש הזר ומהעבודה הזרה. על הקשר שבין קבלת התורה, כתיבתה והיציאה לכבוש את הארץ עמד רבנו בחיי, על הפסוק "וכתבת עליהן את כל דברי התורה הזאת בעברך, למען אשר תבוא אל הארץ..." [דברים פרק כ"ז, פסוק ג']:


"למען אשר תוכלו לבוא, כלומר מה שאני מצווה לך עליה כל התורה למען שיהיה לך כח לבוא אל הארץ כי כח התורה יכרית האויבים אשר בארץ וינחילנה לנו".

גם הרב יצחק גינזבורג עמד על הקשר שבין קבלת התורה בהר עיבל לבין היציאה למלחמת השיחרור הראשונה. [דבריו פורסמו בגליון מעין גנים נקודה חסידית על פרשת השבוע, גיליון מס' 92, התשס"א]:

"...מתברר כי התורה מדגישה שדווקא בהר הסופג את הקללה יש יחוד מיוחד ודווקא הר זה הוא המפתח לכל הכניסה לארץ ישראל. חז"ל אומרים כי שלש מתנות טובות נתן הקב"ה לעם ישראל - תורה, ארץ ישראל ועולם הבא - וכולן נקנות על ידי יסורים. גם התורה וגם ארץ ישראל נקנות באופן פנימי בהר עיבל- ביום מעבר הירדן מגיעים ישראל להר עיבל משם הם מתחילים לנחול את הארץ, ושם נכתבים דברי התורה על מצבה נצחית ומתקיימת הברית בה נקלטת התורה בפנימיות אצל עם ישראל - בזכות התורה וארץ ישראל זוכים גם לעולם הבא. הר הקללה מבטא את כח היסורים לקנות את התורה, הארץ והעולם הבא.

מהר עיבל יצאנו למלחמת השחרור הראשונה ויש להניח שדבריו של יהושע אל העם התחלקו לשני חלקים. בחלק הראשון סיכם יהושע את המסע שלנו עד כה [ולכן, נבואה זו לא הוצרכה לדורות כנאום והיא משוחזרת ע"י העורך, עפ"י המקורות הכתובים האחרים, כפי שצטטנו עד כה]. בחלק השני של דבריו חזר יהושע שוב על שלוש האגרות אותן הוא כבר שלח לכל יושבי הארץ, שלושה ימים לפני כן. ומסתבר שלפני כל יציאה לקרב שלח יהושע את שלוש האגרות הנ"ל [הרמב"ן, דברים פרק כ', פסוק י"א], לא רק לגויי הארץ, אלא חזר עליהן גם בפני הלוחמים, כדי שנפנים אותן, כחוקת המלחמה לדורות, ועל כך עוד נפרט בהמשך.

מכל מקום את המסע הראשון עד כאן סיכם הרמטכ"ל (מיותר לציין שאנו מתייחסים אל יהושע כרמטכ"ל לצורך המחשה בלבד, ואין לנו כוונה לגרוע ממעמדו הרם כמלך, כנביא, וכמעביר התורה שבע"פ ממשה לזקנים), כדלקמן:



היום קבלנו עלינו דין ערבות (בשכם),



וכרתנו ברית עם ה'.



מתוך שמחה ורצון, קבלנו שוב את התורה (בשכם ובהר עיבל),



אכלנו, שמחנו, וברכנו,



וכתבנו את התורה בשבעים לשון,



על גבי י"ב האבנים של כולנו.



אנו יוצאים היום לכבוש את הארץ



אותה ראינו לאורך כל הדרך מיריחו,



ואותה אנו רואים ממרומי הר עיבל.



ארצנו היא הכלי להשראת השכינה,



על כן, חיזקו ואמצו!

אחרי הכיבוש וההתנחלות



נפגש שוב בע"ה בשכם למסדר סיכום.

16. ברכת הארץ

שלוש פעמים ביום, במסגרת ברכת המזון, אנו פוגשים את ארץ ישראל, את יהושע בן נון, את סיכום השבוע הראשון שלנו בארץ, ונזכרים גם ביום הראשון שלנו בהר עיבל. הרב אליהו מונק בספרו עולם התפילות [הוצאת מוסד הרב קוק, התשנ"ד, עמודים ר"ל-רל"א] כותב על ארץ מולדתנו:

" נודה לך. ברכה זו תיקן יהושע, כאשר נכנסו בני ישראל לארץ הקדושה. ענינה הוא להעלות את זכרון ארץ מולדתנו על לוח לבנו אחרי כל סעודה. אפשר לשמוע בתוכה של "ברכת הארץ" הזאת את ההד של הכרת טובה עמוקה ואת נימת התרוממות הרוח בבואם לארץ, לאחר עשרות שנים של נדודים במדבר וגעגועים גדולים אל הארץ הנכספת. "נודה לך ה' אלוקינו, על שהנחלת לאבותינו, ארץ חמדה טובה ורחבה, ועל שהוצאתנו מארץ מצרים ופדיתנו מבית עבדים". כי רק בזה הרגע הם הבינו את משמעותו האמיתית של שחרורם מעבדות מצרים, שהעניק להם מעמד של אזרחים בני-חורין על אדמתם שלהם. הביטוי "ארץ חמדה טובה" מורה לפי המדרש [שמות רבא, לב], על העובדה, שלא רק האבות, אלא אף כל מלכי העולם "חמדו" את הארץ הזאת, שהצטיינה בבית המקדש המפואר שבתוכה. ברם, נוסף למלים הללו, גם המושגים "ברית" ו"תורה" הם חלק בלתי נפרד של ברכתנו [עין ברכות מח ע"ב: "צריך שיזכור בה ברית", ..."צריך שיזכור בה תורה]. כי תנאי מוקדם לקבלת הארץ, שהובטחה לאבות, היתה כניסתם בבריתו של אברהם אבינו על ידי המילה המציינת גם את הכרתם במלכות ה' עד סוף כל הדורות. "להיות לך לאלוקים ולזרעך אחריך" [ע' בראשית פרק י"ז, פסוקים ז'-י"ד], מאידך גיסא, קבלת הארץ באה כדי לקיים את התורה ומצוותיה, כמו שנאמר: "ויתן להם ארצות גויים, ועמל לאומים יירשו" בעבור ישמרו חוקיו, ותורותיו ינצורו" [תהילים ק"ה, מד-מה]".

לדעת הרב מונק הארץ היא אמצעי ולא מטרה, ועל כך עוד נפרט. ברכת הארץ עניינה להזכיר לנו את ארץ מולדתנו אחרי כל סעודה. כמה מאיתנו זוכרים שברכת הארץ תוקנה ע"י מלא יהושע, וברכנו אותה בפעם הראשונה בהר עיבל?
הגמרא בברכות [מ"ח:] כותבת על הברכה השניה של ברכת המזון, קרי ברכת הארץ, כדלקמן:


"אמר רב נחמן... יהושע תקן להם ברכת הארץ כיוון שנכנסו לארץ"

הגר"א בספר "אדרת אליהו" על פרשת ראה אומר:

"והיה כי יביאך ה' אלוהיך. אמרו בספרי אין והיה אלא מיד. ביום ראשון שעברו את הירדן הלכו ששים מיל להר גריזים ונשאו עמהם את האבנים וכיון שבאו שמה אמרו את הברכות ואת הקללות ובנו את המזבח וסדו אותו בסיד וכתבו כל התורה בשבעים לשון וקפלו את האבנים והקריבו עולות ושלמים ואכלו וברכו ברכת המזון. ובגמרא [סוטה ל"ו ע"א] נמצא טעות סופר וברכו וקללו. כי הברכות והקללות היו קודם המזבח והקרבת הקרבנות. וצ"ל וברכו פרושו ברכת המזון. לכן אמרו וברכו כי יהושע תיקן להם ברכת הארץ באותו היום. וקפלו את האבנים ונטלו ובאו ולנו במקומם".

כלומר, מדברי הגר"א עולה שברכת הארץ תוקנה ביום הראשון כשנכנסו לארץ, ונאמרה לראשונה בהר עיבל במסגרת סעודת המצווה הראשונה בארץ ישראל. וכך תוך כדי בניית המזבח, כתיבת התורה וכתיבתה בשבעים לשון, המשכנו בסעודת המצווה ובשמחה הגדולה, והמשכנו לשמוע את דבריו של הרמטכ"ל הראשון- יהושע בן נון.

לאחר סיום דבריו של יהושע, ברכנו את ברכת המזון והיום אנחנו כבר מבינים שברכת הארץ שברכנו בפעם הראשונה בהר עיבל היתה דברי נבואה של יהושע על השבוע הראשון הצפוי לנו בארץ ישראל:

"נודה לך ה' אלוקינו על שהנחלת לאבותינו ארץ חמדה טובה ורחבה" – היום י' בניסן, התחלנו לכבוש את הארץ.

I. "ועל שהוצאתנו ה' אלוקינו מארץ מצרים ופדיתנו מבית עבדים" – ב-י"ד בניסן, לפני ארבעים שנה.

II. "ועל בריתך שחתמת בבשרנו" – מחר, ב-י"א בניסן, לקראת הפסח הראשון בארץ ישראל.

III. "ועל תורתך שלמדתנו ועל חוקיך שהודעתנו" – היום בקבלת התורה בשכם ובהר עיבל.

IV. "ועל חיים חן וחסד שחוננתנו" – כשהטמעת בנו את השמחה בהר עיבל וממנה המקור ההלכתי לשמחה בכל החגים.

V. "ועל אכילת מזון שאתה זן ומפרנס אותנו תמיד בכל יום ובכל עת ובכל שעה" – החל מ-ט"ז בניסן נפסק המן או נפסק השימוש במן, והתחלנו לאכול מעבור הארץ.

הרב שבתאי וייס, בספרו משבצות זהב על ספר יהושע [בהוצאת מכון מים חיים, מהדורה שניה, אדר התשס"א, בעמ' ע'] כותב שלברכת המזון הראשונה היתה משמעות מיוחדת:

"בברכות דף נ"ד ע"א "ת"ר הרואה מעברות הים ומעברות הירדן וכו', על כולן צריך שיתן הודאה ושבח לפני המקום", והוא הדין המפורש במשנה שם, "הרואה מקום שנעשו בו ניסים לישראל, אומר ברוך שעשה ניסים לאבותינו במקום הזה". ואבותינו באותו היום שראו את כל הניסים הללו, ודאי שברכו על הנס שנעשה עמהם, ויש סברא לומר דכיון דחמשה נסים גדולים ועצומים נעשו להם באותו היום, אפשר שיצאו ידי חובתם בברכה אחת על כולם, ולפי"ז י"ל דמה שכתבה הגמ' דאכלו שתו וברכו, היינו סעודת הודיה להקב"ה על הניסים והנפלאות שעשה להם, ונתקיים בהם הפסוק "באתי לגני אחותי כלה וגו', אכלו רעים שתו ושכרו דודים" [שיר השירים, ה', א']".

וברוח הדברים הנ"ל ראיתי פעם רב אחד ששאל (אינני זוכר את המקור), מדוע לא ברכו לפני שיצאו למלחמת המצווה של כיבוש ארץ ישראל? והשיב שברכו את ברכת הארץ שבברכת המזון.

17. "מתקפלים" לגלגל

לאחר ברכת המזון "ונטלו את האבנים ובאו ולנו במקומן" [המשנה, סוטה ל"ב.]. כלומר, התחלנו לנוע חזרה לעבר הגלגל ממנה יצאנו בבוקר. "ואת שתים עשרה האבנים האלה אשר לקחו מן הירדן הקים יהושע בגלגל" [יהושע פרק ד', פסוק כ'],  "הוא במלון אשר לנו בו הלילה" [רש"י שם] שכן נצטווינו "והנחתם אותם במלון אשר תלינו בו הלילה" [יהושע פרק ד', פסוק ג']. "והעמידו האבנים בגלגל לזכרון"  [רש"י, שם], "אשר הוביש ה' אלוקיכם את מי הירדן מפניכם עד עברכם, כאשר עשה ה' אלוקיכם לים סוף אשר הוביש מפנינו עד עברנו, למען דעת כל עמי הארץ את יד ה', כי חזקה היא "למען יראתם את ה' אלוקים כל הימים"[יהושע פרק ד', פסוקים כ"ג ו-כ"ד].

וכך סיימנו את המסע של היום הראשון בארץ ישראל עם אבנים שלמות שלא עלה עליהן ברזל והכנו את "הברזל" - "חרבות צורים" [יהושע פרק ה', פסוק ב'] למילה של מחר  [יש אומרים שהיו אלה אבני צור].

ברקע נזכרנו בדבריו של מרן הרב קוק על "קול יעקב" ועל "קול הברזל" [עין איה כרך א עמ' 145, סימן ע"ו, בעמ' 150. לוקט מתוך אורות המקדש, בעריכת הרב אליצור סגל. בעמ' 31]:


משחרב בית המקדש



נפסק קולן של ישראל מהשמע בעולם,


ותחת קולו של יעקב


נשמע קול הברזל


המקצר ימיו של אדם,


וכל העולם נתון רק תחת שבט ברזל


של הכח והאגרוף,


שכל התקיף מחברו


בולעו


בלא צדק ומשפט


ובלא תכלית אהבה וטובה כללית.


ומפני תגבורת כח הברזל


אין ישראל יכולים להתקרב לאביהם שבשמים


לרומם קרנם בעולם


כי רק בתגבורת הצדק והיושר בעולם,


ושיהיו בני אדם מוכנים להכיר


את כח המוסר והצדקה ועבודת א-ל אמת,


אז ירום קרן ישראל.

18. מה קודם למה?

לאורך כל היום הראשון בארץ ישראל עשינו טקסים של "ערבות הדדית", ואחרי המעשים נמשכים גם הלבבות. והנה עוברים הימים ועוברות השנים ואנו חוזרים לארץ ישראל פעם שלישית והגלות הפכה אותנו להיות "אחד מפוזר ומפורד" [מגילת אסתר פרק ג', פסוק ח']. בתחילת שנת התשמ"ג מתחיל ידידי פרופ' אדם זרטל לחפור את המזבח בהר עיבל ובמקביל בקיץ התשמ"ב לאחר גרוש היהודים מימית ומהפיתחה, מתחילה ישיבת "עוד יוסף חי" בשכם, לקרום עור וגידים. בחורף התשמ"ג, במסגרת שנת חופשה מהצבא, זכיתי ללמוד בישיבה ביחד עם חיים פרג, רומם אלדובי, הרב אליצור סגל ואחרים. אז לא ידעתי כלל על החפירות של ד"ר זרטל ועל המשמעות של הר עיבל ולא יחסתי חשיבות לשכם של אברהם אבינו בתל בלטה. אז הסתפקנו רק בקבר יוסף ולא שמנו לב שהר עיבל ושכם מתחילים להתברר יחד בו זמנית. במשך השנים ישיבת "עוד יוסף חי" התמקדה בקבר יוסף וחובבי הארכיאולוגיה והמטילים התמקדו נקודתית במזבח במנותק מהר עיבל ושכם, "ולא קרב זה אל זה כל הלילה" [שמות פרק י"א,פסוק כ'].

קבר יוסף והמזבח נותרו מרוחקים זה מזה וכך התחלתי במלאכה הקשה להעלות את בני הישיבה והרבנים  מלמטה להר עיבל,  ולהוריד את אוהדי המזבח ל"מצפה יוסף".  אנו חונכנו "ששנים הם אחד" והמקצוע היותר גדול הוא לחבר בין ניגודים ובודאי שיש לחבר בין שני חלקי השלם. כך נולדו הטיולים בהר עיבל, בדגש על "מצפה יוסף" תחילה ואח"כ למזבח, כשבפינו השאלה מה קדם למה במימד הזמן של המקורות: הערבות בשכם או בניית המזבח בהר עיבל?

השאלה היתה לכאורה פועל יוצא של ניתוח המקורות דרך הגיאוגרפיה בשטח, אך בשורש הדברים היה זה חלום לחבר בנשמות את שכם והר עיבל, הן מבחינה אנושית והן מבחינה גיאוגרפית ובע"ה על המעיל של ספר התורה של הר עיבל יכתב: "לעבדו (עיבל) שכם אחד" [צפניה פרק ג', פסוק ט']. ונחזור לשאלה ולמקורות.

למדנו כבר שצריך להקדים ברית (בשכם) לתורה (בהר עיבל) וראינו שאחרי מעמד הערבות והברית בשכם עולה העם למזבח ולכתיבת תורה בהר עיבל. יחד עם זאת, יש לעיין במספר מקורות שלכאורה סותרים זה את זה בעניין הסדר שבין המזבח והערבות:

א. בפקודת ההתראה למשה [דברים כ"ז, ב-כ"ז]
מזבח ואח"כ ערבות.

ב. בתאור הביצוע בספר יהושע [יהושע ח', ל-ל"ד]
מזבח ואח"כ ערבות.

ג. במשנה בסוטה [ל"ב.]



ערבות ואח"כ מזבח.

ד. גמרא בסוטה [ל"ו.]




1) ערבות
["באו להר גריזים ולהר עיבל"]







2) מזבח








3) "ואכלו ושתו ושמחו וברכו








וקללו וקיפלו את האבנים" 

את המציאות יש להבין על פי הפירוש של התורה שבעל פה, ולכן הסדר צריך להקבע על פי המשנה בסוטה והגמרא. על הקושי שבגמרא שמעמד הערבות מופיע פעמיים, עמד כבר הגר"א  בספר  "אדרת  אליהו"  על  החומש בפרשת  ראה,  שתיקן את  הנוסח  שבגמרא במוחקו את המילה וקיללו. לדעת הגר"א אכלו שתו שמחו וברכו את "ברכת המזון", ותוספת המלה וקללו מקורה בטעות סופר, אשר חשב בטעות שברכו הינו חלק ממעמד הערבות שכולל אחריה גם "וקללו". אחרי התיקון של הגר"א, הגמרא תואמת את הסדר של המשנה וגם ברור שמעמד הערבות לא היה פעמיים. וזה לשון הגר"א:

"והיה כי יביאך ה' אלקיך. אמרו בספרי אין והיה אלא מיד. ביום ראשון שעברו את הירדן הלכו ששים מיל להר גריזים ונשאו עמהם את האבנים וכיון שבאו שמה אמרו את הברכות ואת הקללות ובנו את המזבח וסדו אותו בסיד וכתבו כל התורה בשבעים לשון וקפלו את האבנים והקריבו עולות ושלמים ואכלו וברכו ברכת המזון. ובגמרא [סוטה ל"ו ע"א] נמצא טעות סופר וברכו וקללו. כי הברכות והקללות היו קודם המזבח והקרבת הקרבנות. וצ"ל וברכו פרושו ברכת המזון. לכן אמרו וברכו כי יהושע תיקן להם ברכת הארץ באותו היום. וקפלו את האבנים ונטלו ובאו ולנו במקומם".

נמצאנו למדים עפ"י הגר"א שמעמד הערבות היה הראשון "ואחר כך" - כלשון המשנה [סוטה ל"ב.] והגמרא [סוטה ל"ו.] "הביאו את האבנים ובנו מזבח".

כמו כן, במדרש סדר עולם רבא, המיוחס לתנא רבי יוסף בר חלפתא [הוצאת מדרש הפרד"ס, התשמ"ז, פרק י"א, בעמ' פט] נכתב במפורש שמעמד הערבות קדם למעמד המזבח.

עכשיו נשאר לנו לשאול ולברר למה בתורה שבכתב ובספר יהושע כתוב הפוך, קרי קודם מזבח ואח"כ ערבות. רק אחרי טיולים של שנתיים בשטח הבנתי שגם התנועה מלמטה למעלה - קרי משכם להר עיבל, וגם התנועה מלמעלה למטה - קרי מהר עיבל לשכם, התקיימו בו זמנית. שהרי שכם וקבר יוסף מרוחקים מהמזבח כ- 3 ק"מ. כלומר, אם אדם מרוחק מחברו מטר אחד, ואם השביל המקסימאלי שמצאנו בשטח יכול היה להכיל כ- 200 איש, הרי שכאשר יהושע הגיע לאיזור המזבח בהר עיבל, עדיין רוב העם שמנה כ- 6  מליון נפש, היו למטה בשכם. והתנועה של בני ישראל מלמטה למעלה חיברה את שכם, שמסמלת  את הערבות  בנשמת  האומה,  עם הגוף הישראלי הכללי,  אותו מסמל המזבח שהוא תחילת הכיבוש של ארץ-ישראל. עם ישראל בתנועתו במעלה ההר היה מעין השקה כמו במקווה, שבו יש תנועה בו זמנית בין האוצר לבין המקווה (על הבנה נוספת אדבר בהמשך).

בשנים האחרונות היו שני אנשים חשובים שתרמו יותר מכל אחד אחר לקידום מעמדו של הר עיבל. הראשון הוא פרופ' אדם זרטל מאוניברסיטת חיפה וחבר בקיבוץ עין שמר, אשר חשף את המזבח בהר עיבל. בשנים התשמ"ג - התשמ"ז (87-82) [על ההתנחלות בהר מנשה, מתוך נוודות למלוכה, בעמ' 73. סקר הר מנשה. משרד הביטחון, התשנ"ב - 92 בעמ' 490 ועוד כמובן בספרו החדש להלן].

השני הוא הרב יואל בן נון, אשר זיהה את המזבח כמזבח של יהושע בן נון. [המבנה בהר עיבל וזיהויו כמזבח, ז"ח ארליך (עורך), לפני אפרים ובנימין ומנשה, קובץ מחקרים ותגליות בגיאוגרפיה - היסטורית, ירושלים התשמ"ה, עמ' 162-137].

דע עקא, בספרנו הוכחנו על בסיס המשנה בסוטה לב. ועל בסיס הגמרא בסוטה לו. עם תיקון הגר"א, ועל פי הגמרא מ"ח: שעם ישראל ביצע את מעמד הערבות בשכם ועלה להר עיבל. פרופ' זרטל, בהתבסס על יהושע פרק ח' פסוקים ל'-ל"ד, מסביר בעל פה ועכשיו גם בספרו החדש [עם נולד- המזבח בהר עיבל וראשית ישראל, הוצאת למשכל 00, פרקים 14 ו- 15], שעם ישראל עלה להר עיבל  דרך נחל תרצה (הג'פטליק), ושם עשה באותו המקום גם את המזבח וגם את מעמד הערבות, ולא ירד לשכם הכנענית - תל בלטה. מאחר ומעמד הערבות היה בין הר גריזים לבין הר עיבל, פיתח פרופ' זרטל תאוריה שהר כביר הוא הר גריזים של התנ"ך (ולא של השומרונים) ושכם היא באיזור עסכר. פרופ' זרטל תומך התיאוריה הזו בממצא ארכיאולוגי בהר כביר של ישוב עתיק יומין.

הרב יואל בן נון אימץ את התאוריה של פרופ' זרטל ובהסבריו בעל פה על בסיס ההבנה מספר יהושע שהמזבח ומעמד הערבות היו למעלה בהר עיבל, הוסיף את הגמרא בסוטה לו. לפני תיקונה על ידי הגר"א, לאמור:

"ואחר כל הביאו את האבנים ובנו את המזבח... והעלו עולות ושלמים ואכלו ושתו ושמחו וברכו וקללו וקפלו את האבנים ובאו ולנו בגלגל...".

יוסף פריאל [בדף פרשת השבוע של אוניברסיטת בר אילן, כי תבוא, התשס"ב] מוצא אסמכתא מהפסוקים למעמד הכפול של שכם והר עיבל, בניגוד לתאוריה שכל הטקסים היו בהר עיבל (כזכור גם אנחנו פירטנו מקורות על כך בסוף פרק 8 - ערבות וברית, ובפרק 18 - מה קודם למה):

"הכתובים בדברים [פרק כ"ז, פסוקים א'-ח'] יוצרים בעיית כפילות: הן בפסוק ג' והן בפסוק ז' מופיע אותו ציווי לכתוב על האבנים את דברי התורה, דבר שבעצם מחלק את קובץ הפסוקים לשניים: ב'-ג', ד'-ח', ולמה? ...  .

אפשר לומר שהתורה הכופלת את הציוי, רומזת למהלך הכפול: יש חלק אחד של הטכס בשכם בו מברכים ומקללים, ויוצרים ברית דתית בין הקב"ה לעם מיד עם הכניסה לארץ. ויש חלק נוסף בעיבל בו כותבים את דברי התורה על המזבח, מקריבים, שמחים ואוכלים, דבר המבטא את המחויבות למקום (לארץ), ולתהליך הכיבוש המחייב.

השימוש במילה וכתבת כדי לתאר שתי פעולות שאחת מהן איננה כתיבה, אפשרי אם חושבים על מטרת הכתיבה, שהיא הבעת מחויבות. לעיתים היא באה בדרך חקיקת הדברים על אבן (בהר עיבל), ולעיתים בחקיקת הדברים על הלב (הערבות בשכם), כמאמר משלי [פרק ג', פסוק ז']: "כתבתם על לוח לבך". על פי אותה דרך, גם אבנים (שהציווי הוא לכתוב עליהם) יכולות לבטא משמעות אנושית, כפי שיחזקאל מדבר על "לב האבן" [פרק י"א, פסוק י"ט ופרק ל"א, פסוק כ"ו].

היוצא מדברינו הוא, שבשעת הכניסה לארץ נחקקו שתי מחויבויות בשני ארועים שנשקו זה לזה: ברית עם ה' בשכם בין גריזים לעיבל, וברית עם הארץ ומחויבות לכיבושה שנחקקה על גבי המזבח הנמצא בהר עיבל, כפי שזיההו פרופ' זרטל".

לצערי, מדריכי הטיולים כבר מסבירים שלמעשה הר כביר הוא הר גריזים ובמחי יד מחקו את שכם, את קבר יוסף ואת מעמד הערבות שהיה למטה בשכם העתיקה, כלשון המשנה בסוטה לב. "למטה באמצע".

וכך במקום לחבר בין יוסף הצדיק לבין הר עיבל, מצאתי את עצמי מבודד במלחמת דעות. במלחמה זו, הפסדנו זמן יקר וכח, אך הזורעים בדמעה ברינה יקצורו. אנשי "עוד יוסף חי" והרב יצחק גינזבורג שליטא, יצויינו לשבח על הפתיחות לעלות להר עיבל. גם בפרוספקט של המקומות הקדושים בשומרון, הכניס ר' יהודה ליבמן צילום של המזבח בהר עיבל (בציון מזבח מתקופת האבות). את "חבורת המזבח" לא תמיד הצלחתי להוריד למצפה יוסף כדי לראות את שכם ואת קבר יוסף. כמו כן לא הצלחתי לשכנע מדוע מצפה יוסף צריך להיות חלק בלתי נפרד מהטיול למזבח, כפי שגם עשינו ביום הראשון, כשנכנסנו לארץ בתקופת יהושע.

וכך נולד גם הרעיון של מבצעי הנטיעות בהר עיבל ומבצעי חנוכה תחת הכותרת של: "7 ק"מ של כביש יחברו את אלון מורה ושבי שומרון ויחזירו לנו את המזבח של יהושע בן נון".

היו חברים אשר במשך שנים התעלמו מהעובדה שהמזבח נמסר למחבלים כשטח B והמרחק בינו לבין שטח C הינו כ- 300 מטר בלבד. יש שטענו כי המזבח הופקר בכוונה ונמכר לישמעאלים כמו יוסף. יש שטענו שזו היתה טעות וראש הממשלה המנוח, ארבעה ימים לפני שנרצח, הבטיח לתקן את הטעות. היו גם חברים שהתעלמו מהמציאות הקשה וסברו שהמזבח הוא בשליטתנו והוא נופל בדיוק על העובי של העפרון  הגרפי  שסימן  את המפות. בין לבין, אנו המשכנו לטייל וגם החלום של שיחזור המזבח החל לקרום עור וגידים, בידיעה ברורה שהוא בשטח B שהוענק למחבלים.

בנפילתו של הרב בנימין הוקפאו חלק מהחלומות אך נפתחו פתחים לחלומות חדשים. בספרי הר עיבל - הר השמחה, צרפתי תוכנית מהנדס לעוקף שכם צפון מאלון מורה לשבי שומרון הכוללת גשר מעל נחל אברד ע"י הנחת כ- 100 מטר צינורות בתוך הואדי ושפיכת הסלעים שיווצרו מהדרך בהר כביר אל תוך ערוץ הנחל. מסתבר שהרומאים עשו דבר דומה בסוללה המערבית של המצדה! לצורך קידום התוכנית, הייתי צריך לשכנע את אלון מורה להציג בתכנית המתאר החדשה שלהם דרך מאלון מורה לעבר נחל אברד ולשכנע גורמי פיתוח במועצה האזורית שהיזם – המהנדס שלנו, הוא רציני, והחלום הוא אמיתי.

גם אם הדברים נראים היום כחלום, הרי פשוט לי שתנועת הכוחות מהשפלה לעבר הירדן המזרחי, תעבור בעתיד גם בציר הררי של הר עיבל, ועוקף שכם צפון יהיה הציר המרכזי של שכם עלית. 

19. המשמעות לדורנו?

עד כה ראינו, בין היתר, שהר עיבל הוא תחילת הכיבוש של ארץ ישראל והוא גם הר השמחה וכו'. נשאלת השאלה האם הקמת המזבח על הר עיבל היתה מצווה לשעתה וכך גם תחילת הכיבוש והשמחה, או שמא יש להר עיבל משמעות מיוחדת גם לדורנו והוא איננו עוד הר בארץ-ישראל, או בלשון החברה "ג'בל" ככל "הג'בלאות"?

הגמרא בסנהדרין צא: אומרת:

"אז יבנה יהושע מזבח לה'. בנה לא נאמר אלא יבנה מכאן לתחיית המתים מן התורה".

הגמרא אומרת שלהר עיבל יש משמעות עתידית של תחיית המתים. ולעניות דעתי אפשר לראות בדברי הגמרא הנ"ל לחזון העצמות היבשות [יחזקאל, פרק ל"ז] של תחית האומה בארצה, אחרי הגלות הארוכה, שהיא בבחינת מוות קליני. מכל מקום, אין כוונה שנבנה שוב מזבח בהר עיבל (למרות שבפועל המזבח היה בתהליכי שחזור!), ואין כוונה שנקריב קרבנות חוץ. תחושה פנימית אומרת לי שהקמת שכם עלית בהר עיבל, תחזיר לנו את הכח להתחיל את בניין הארץ מבראשית, כי שכם והר עיבל הם הראשית.

בחנוכה התשנ"ט – 99, כשהתחלנו לכתוב את ספר תורה של כלל ישראל בהר עיבל למען שכם עלית, הרגשנו שאנו ממשיכים בדרכו של יהושע בן נון שכתב את ספר התורה הראשון בהר עיבל, בשנת בתפ"ח, לפני 3274 שנים. עוד חשנו שאנו מתחילים לבנות את שכם -  העיר העברית הראשונה, ביחד עם כל נשמות ישראל.

מדברי החיזוק של הרב יהודה אלקלעי לבני קהילת שכם לפני 129 שנה [כתבי הרב יהודה אלקלעי, בהוצאת מוסד הרב קוק, כרך ב' בעמ' 773-771], במכתבו לחכם הנחמד רחמים יוסף חיים פראג [מעניין שמייסד ישיבת עוד יוסף חי בשכם בשנת התשמ"ב היה ידיד הרב חיים פרג יחד עם רומם אלדובי, ושם הישיבה ניתן בביתי], עולה שהרב אלקלעי מייחס חשיבות רבה מאוד להתישבות ראשונית בשכם, כחלק מתהליך הגאולה:

"חייבים כל ישראל לתת יקר וגדולה לשכם כמו לירושלים מפני כי בשכם נתן ה' לנו מתנת הארץ הטובה, כמ"ש [בראשית פרק י"ב, פסוקים ו'-ז'] "ויעבר אברם בארץ עד מקום שכם, וירא אל אברם ויאמר לזרעך אתן את הארץ הזאת ויבן שם מזבח לה' הנראה אליו, פ' רש"י: על בשורת הזרע ועל בשורת ארץ ישראל. ...

ויעבר אברם בארץ, כתב הרמב"ן: אומר לך כלל תבין אותו בכל הפרשיות הבאות בענין אברהם יצחק ויעקב, והוא ענין גדול הזכירוהו חז"ל בדרך קצרה ואמרו [תנחומא, לך ט]: כל מה שאירע לאבות סימן לבנים וכו'. ולפיכך החזיק הקב"ה את אברהם בארץ ועשה לו דמיונות בכל העתיד לעשות בזרעו, והבן זה, והחזיק אברהם במקום ההוא תחילה וקודם שנתן לו את הארץ נרמזו לו מזה כי בניו יכבשו את המקום ההוא תחילה קודם היותם זוכים בו, עכ"ל.

ויבא יעקב שלם עיר שכם. ויקן את חלקת השדה [בראשית ל"ג, י"ח-כ'] לעשות התחלה, ויצב שם מזבח, להודות לה' כי זכה להתחיל במתנת הארץ, ויקרא לו אל אלהי ישראל, רמז כי בשכם קבלו ישראל אלהותו ית'. בימי יהושע כתיב [יהושע כ"ד]: "ויאסוף יהושע את כל שבטי ישראל שכמה...".

כתב הרב שתי ידות [הרב חזקוני, אברהם בן חזקיה, דרושים על גמרות ומדרשים, אמסטרדם תפ"ו- 1726, הספריה הלאומית 6164 V 23  20  S, 5777 A 90 = 2 S ואוסף שולם 1952] פ' ויחי דף ל"ד עמודה ג' וז"ל איתא בזוה"ק כי עשו לא רצה למכור הבכורה מפני שאמר שכל ארץ ישראל יהיה של יעקב, אמר לו יעקב שיבחר לעצמו איזה חלק ובחר בעיר שכם, ושכם לעת עתה הוא חלקו של עשו עד לעתיד לבא יהיה הכל של ישראל זש"ה [צפניה ג', ט']: "לעבדו שכם אחד", ולכן היה שכם מקום מוכן לפורענות מפני שהיה חלקו של עשו, עכ"ל. זהו אומרו אשר לקחתי מיד האמורי בצלותי ובבעותי, ר"ל כיוון שהיה מוכרח לתת את שכם לעשות לרצותו שימכור לו את הבכורה, לכן התפלל שתשוב שכם לישראל. ועשה הוא התחלה ויקן את חלקת השדה, ועשה סימן לישראל שיתנו אל לבם להשלים מקנתו של יעקב אבינו, יחזור שכם לישראל במעלתה הראשונה, ונתן אותה במתנה ליוסף ללמדנו דעת כי כל הטובה המקווה נזכה על ידו אסיפה וקבוץ, שהם יאספו את חרפתו. ...

פנות צבאות קדושים, החברה המאושרה שלוחי הקהילות, והחברה היקרה "אגודת אחים", והחברה המעטירה "כל ישראל חברים", תנו לה' אלהיכם כבוד [ירמיהו י"ג, ט"ז] שנתן לנו מתנת ארץ ישראל בשכם, תנו כבוד ליעקב אבינו שעשה את ההתחלה ויקן את חלקת השדה, ויצב שם מזבח. ואתם השלימו את מקנתו לעורר זכותו.

אדונים נכבדים, לא תתגודדו, לא תעשו אגודות אגודות. הקבצו ושמעו בני יעקב ושמעו אל ישראל אביכם. אשר צוה לנו תהון כולכון אסיפה אחת, יעשו בני ישראל אגודה אחת התקינו עצמכם לגאולה ב"ר פ' צ"ח סמן ב'."

מדברי הרב אלקלעי עולה שלהתיישב בשכם יש משמעות התחלתית בגאולה העתידית, לפיצוח חלקו של עשו בארץ ישראל, וכזכור, "אין עשו נופל כי אם ביד בניה של רחל" [בראשית רבא ע"ג, ז', ו-צ"ט ב', וראה עוד בדברי מרן הרב קוק "המספד בירושלים].

יחד עם זאת קשה לי למה הרב אלקלעי בחר פסוקים מספר יהושע שמדברים על שכם, לא בחר בפסוקים על הר עיבל. האם עקב התייחסותו החיובית ל"מעלת הר גריזים שבו קבלנו הברכות" [כתבי הרב יהודה אלקלעי, כרך ב' בעמ' 702 למטה], הוא אינו מזכיר במפורש את הר עיבל? באגרת הנ"ל [שם, בעמ' 703, פורסמה במגיד, בשנת התרכ"ז - 67] אומר הרב אלקלעי (על בסיס מקורות דומים, לאגרתו המאוחרת יותר שצטטנו לעיל), במפורש:


"ולכן מי הראוי כי החברה הקדושה יתחילו הישוב (הקולוניא) בעיר שכם מתנת בכורת יוסף, לתקן את אשר שחתנו במכירתו ובמרידת מלכות בית דוד".

מפאת חשיבות ההבנה שכם היא ההתחלה (בהמשך נראה שעיבל ושכם הם אחד) אוסיף את דברי "הילקוט מעם לועז" בהקשר לקללות יותם. [שופטים ט', נ"ז, בעמ' קמ"ה, המסתמך על ר"מ קורדובירו, שהובאו ביוסף אברהם ויחי. הכוונה לרב יוסף שאלתיאל, סלוניקי קרי"ב- 1854, דרוש של פרשה ופשרה, הספריה הלאומית 6334 v 23 s, שם מופיעים דברי הרמ"ק, הנ"ל].


"ושכם מקום מיועד לפורענות. ואמרו הקדמונים שיום אחד נטלה רבקה את יעקב ועשו והלכה לטייל בשדה, ומצאה מערה אחת, נכנסה רבקה עם שני ילדיה למערה ומצאה בתוכה את נמרוד הענק שכתר היה בראשו ובידו חרב שכתוב בה שם המפורש. מיד נטלה רבקה את הכתר והחרב ונתנה אותו ליעקב והלבוש נתנה לעשו. וכולם היו מאדם הראשון, ואחר כך כשבא יעקב לקחת הבכורה מעשו אמר לו עשו בתנאי שתתן לי החרב שנתנה לך רבקה אמנו, ואתן לך הבכורה שהיא ירושת ארץ ישראל בתנאי שתתן לי חלק  בארץ ישראל. אז נתן יעקב לעשו את ארץ שכם שיהיה לחלקו, ולכן כל הפורענויות שאירעו לאבותינו היו בשכם שהיה חלק של עשו. ואחר כך נתיירא עשו שלא יקחו ממנו פלשתים החרב, מסרה ליעקב כפקדון שישמרנה לו. ואחר כך בא שמעון ולוי ולקחוה, וזהו שאמר להם כלי חמס מכרותיכם".

ברור שהמקור ששכם נפלה בידי עשו, יסודו בתורת הסוד, אך לצערי לא מצאתי את הזוהר הנ"ל בפרויקט השו"ת. יתכן וגם הרב אלקלעי לא מצא את הזוהר בפרשת תרומה ולכן העתיק את דברי הרב בעל שתי ידות שהיו לפניו. מכל מקום, ברור שהרב אלקלעי, הרב בעל שתי ידות, הילקוט מעם לועז, יוסף אברהם והרמ"ק, סברו שבעת קניית הבכורה ע"י יעקב אבינו [בראשית פרק כ"ה, פסוקים ל"ג ו-ל"ד] מסר יעקב לעשו את שכם! עד לעתיד לבוא שנאמר בצפניה [פרק ג', פסוק ט'] "לעבדו שכם אחד".

עשו היה כל כך ערמומי. הוא מכר ליעקב אבינו את הבכורה, קרי את כל ארץ ישראל ואת הזכות לעבודת ה', אך הוא שייר לעצמו את שכם. בתפיסתו הרוחנית של עשו הוא שייר לעצמו את שכם המסמלת את בשורת הארץ והזרע, כלומר, הוא לא ויתר על כלום.

ראינו כבר ששכם היא עיר עם אתגר עתידי שעליה אמר הרמב"ן "מעשה אבות סימן לבנים". גם הר עיבל מסמן גאולה עתידית "אז יבנה... מכאן לתחית המתים מן התורה". ועל הדרך המחברת בין שכם לבין הר עיבל שאלנו מדוע התורה מדברת על מהלך מלמעלה למטה למרות שבפועל זה היה הפוך? נראה לי שגם הדרך המחברת בין שתי נקודות עתידיות גם היא בעצמה דרך עתידית, כלומר שנבין שעיבל (לעבדו) ושכם הם אחד ונפעל עפ"י הבנה זו מלמעלה למטה, מן הסתם נקרב את הגאולה והכל בבחינת אינו יודע איש איך שתהיה עד שתהיה. אנחנו בע"ה פועלים לקדם את המהלך של שכם עלית "מלמעלה למטה", ומתפללים שיעזרו לנו גם למעלה וגם למטה.

סיפר לי הרב אורי שרקי ממכון מאיר, שקבר יוסף רשום בטאבו של שכם על שם כנסיה ומן הראוי לתקן זאת. בשכם מכרנו חלק מארץ ישראל לעשו, בשכם מכרנו את יוסף לישמעאלים ובשכם התעלמנו מהערך שלא מפקירים חברים לנשק, את שכם הפקרנו לאוייב בהסכמי אוסלו, וחזרנו על כך במלחמת הר הבית ובמבצע חומת מגן. הגיע הזמן, כדברי הרב אלקלעי, שנאסף את חרפת שכם, ואולי יהיה זה במבצע "דרך נחושה".

את נפילתו של יעקב אבינו, אבי האומה הישראלית בשכם, כבר צפה קורא הדורות מראש, והביא את אברהם לשכם, כדי להתפלל על בניו. אחרי שכם [בראשית פרק י"ב, פסוק ז'] ממשיך אברהם אבינו להעי [שם, פסוק ח']:


"ויעתק משם ההרה מקדם לבית-אל ויט אהלה בית אל מים והעי מקדם ויבן שם מזבח לה' ויקרא בשם ה' ".

ומסביר רש"י [שם]:


"נתנבא שעתידים בניו להכשל שם על עוון עכן והתפלל שם עליהם".

ואם מסעו של אברהם להעי היה כדי להתפלל על עוון עכן, אולי גם מסעו הראשון לשכם נועד כדי להתפלל על מכירת שכם לעשו והפיכתה לעירו של עשו ולמקור הכשלונות של עם ישראל במקום?

השאלה למה שכם תחילה העסיקה גם את המהר"ל מפראג, בהקשר לפסוק "ויעבר אברהם בארץ עד מקום שכם" [בראשית פרק י"ב, פסוק ז'] ועל כך השיב ששכם היא מקום מיוחד במינו:

 "הראה לאברהם מעלת הארץ שבא לשם - שיש מקומות בארץ ישראל קשורים במעלה העליונה הן לברכה, הן לקללה... ואיך אלו המקומות קשורים בכח האלוקים למעלה... כי המקום גורם שכיוון שבא למקום שהיה לעתיד כל אלו הדברים הגדולים...". 

וכגודל המקום כך גודל "הצד האחר", שאותו עלינו לתקן.

20. התווית השלילית (הסטיגמה)

ואם הכל כל כך עתידי, כל כך גאולתי, כל כך וורוד ושמח, כל כך אצילי וברור "אז איפה שכם שלנו", איפה היינו עד עכשיו, מדוע יש לנו רתיעה משכם? מדוע הר עיבל נחשב כהר קללה? ומדוע שכם ממשיכה להיות של עשו [כפי שראינו בפרק הקודם], ואנו לא מצליחים לאסוף כוחות כדי לגאול את החרפה?

כל דבר מתחיל מהמחשבה. בתודעה הלאומית שלנו ששכם היא מקום של רוצחים ["שכחי רוצחים", כדברי הגמרא במכות י'.] ופורענויות  [דינה, יוסף, מלכות] והר עיבל הוא מקום מקולל, כמו שנאמר [דברים פרק י"א, פסוק כ"ט]:


"ונתת את הברכה על הר גריזים ואת הקללה על הר עיבל".

ובמקום נוסף נאמר [דברים פרק כ"ז, פסוקים י"ב ו-י"ג]:

"אלה יעמדו לברך את העם על הר גריזים... ואלה יעמדו על הקללה בהר עיבל..."

בפשט הפשוט  אנו רואים שלהר עיבל הודבקה תווית שלילית של קללה ולמה אם כן, מישהו ירצה להתחבר עם המקום?

כל החיים הם בחירה חופשית בין טוב לבין רע, ובין ברכה לבין קללה. האתגר הוא למצוא את הטוב שברע, או להפוך את הקללה לברכה [עיין ערך בלעם]. גישה לאומית כזו צריכה הרבה ברור והכנה, ואני מתפלל לה' שספר התורה של הר עיבל וחיבור זה יתרמו לנושא.

מכל מקום, נחזור צעד אחר אחורנית לתווית השלילית המכונה בסוציולוגיה "הסטיגמה".

ר' בנימין מטולדו, שביקר בשכם לפני 800 שנה [מסעות ר' בנימין מטולדו חלק ראשון, יצא לאור על ידי אליעזר הלוי גרינהוט, לונדון 1904, בעמ' 146-147. והעיר לי ד"ר יואל אליצור שהקטע הר"ם אינו של ר' בנימין. לדבריו הקטע הנמצא בנספח שצירף גרינהוט למהדורתו. מחברה ותאריכה המדויק אינם ידועים אבל מניחים שנכתבה כמאה שנה לאחר ר' בנימין. עפ"י ש' אסף, קובץ לונץ התרפ"ח; פראוור, קתדרה 41-40, התשמ"ז], אומר:

"והנה בשכם קבורת יוסף הצדיק ועליו ב' עמודי שיש א' לראשו וא' לרגליו וחומת אבנים נמוכה סביב הקבר. שם הר גריזים והר עיבל זה כנגד זה והעיר בתוך מקום מישור. הר גריזים הוא גנות ופרדסים וכרמים ומעיינות יוצאים ממנו כמו שבעים, קורין אותו הר מבורך. והר עיבל הנה הוא יבש מאד אין טיפת מים יוצאת ממנו וקורין אותו הר מקולל, אפשר כי על שם הברכות והקללות נקראין כן. ושם יש כותים שוחטין את הפסח בכל שנה על הר גריזים".

התיעוד של ר' בנימין מעורר מספר שאלות:

א.
היכן עמד ר' בנימין כשתיאר את הר עיבל?

ב.
מי קורא להר עיבל הר מקולל?

ג.
מדוע קוראים להר עיבל הר מקולל?

אנסה להשיב על שלוש השאלות כסדרן:

I. ר' בנימין עמד ליד קבר יוסף, כשתיאר את חלקת הקבר, ועמודי השיש קיימים שם עד היום. מקבר יוסף, נראה הר עיבל, גם היום, צחיח ויבש מאד לעומת הר גריזים. את שאר התיאור על הר גריזים ועל הר עיבל שמע בודאי מיושבי המקום שהדריכו אותו- שומרונים או מוסלמים.

II. הר עיבל נקרא הר מקולל על ידי יושבי המקום (שומרונים או מוסלמים) ונראה לי יותר שעל ידי השומרונים:

1) 
כדי להאדיר את קדושת הר גריזים.


2)
על פי התיאור של הפסח השומרוני, בהמשך.

III. להר עיבל קוראים הר מקולל משני טעמים:

1) 
נימוק גיאוגרפי של צחיחות.

נימוק זה נכון למסתכל למלטה. המטייל בהר עיבל עצמו יודע שההר פורה מאד. החווה הפרסית לגידולי גפן מתחילת תקופת בית שני, היער הירדני, והגידולים החקלאיים בשיפולים המזרחיים יוכיחו. כמו כן הר עיבל וגם הר גריזים משמשים מקורות המים של עין בידן, הנובע כל השנה.

2) נימוק "תורני" על שם הברכות והקללות שגם ר' בנימין מתייחס אליו בספקנות, "אפשר כי".

ברור שגם הנימוק התורני כביכול איננו נכון, מאחר והברכות והקללות הופנו כלפי בני ישראל ולא כלפי ההרים! ומכאן נעבור לתיעוד נוסף.

מדו שיח שנערך בין נוסע נוצרי לבין הכהן השומרוני, מלפני שלוש מאות שנה, [בספר מסעי נוצרים, לארץ ישראל, מאת מיכאל איש שלום, בהוצאת עם עובד דביר, בעמ' 376] ניתן ללמוד שהשומרונים המציאו את הסטיגמה הנ"ל שהר עיבל הוא הר קללה, תוך שהם טוענים שהיהודים זייפו את ספר דברים והעבירו להר עיבל את המזבח, כדי לעקור את "הקדושה" השומרונית של הר גריזים שהוא הר ברכה:

"...אשר לשינויים שבין הטופס העברי והשומרוני [דברים כ"ז, ד'], טען הכהן שהיהודים שינו את הנוסח שלהם בזדון, מתוך משטמה לשומרונים: ושמו במקום גריזים - עיבל, לא משום סיבה אחרת, אלא משום שהשומרונים עבדו לה' בהר הקודם, ומסיבה זו, לא היו רוצים שישמש המקום הנכון שנקבע על ידי ה' לתפילה ולהקרבת קורבנות בשבילו. כדי לאשר זאת הוא טוען כי עיבל הוא הר הקללה [דברים פרק י"א, פסוק כ"ט] ומטבע ברייתו מקום לא נעים, אבל בניגוד לו, גריזים הוא הר ברכה, כפי שנועד על ידי ה', כיכול, וגם הוא עצמו פורה ומשיב נפש: ומכאן הסיק כי זה האחרון חייב היה להיות ההר הנכון, שנועד לעריכת החגים הדתיים [דברים כ"ז, ד'] ולא [כפי שכתבו היהודים מתוך עיוות] עיבל. שמנו לב שבמידת מה נכון הדבר שטען אודות טבעם של שני ההרים כאחד: כי אף על פי שאין אף לאחד מן ההרים להתייהר ביותר בנעימות שלהם. בכל זאת כאשר יעבור אדם ביניהם, הרי נדמה  שלגריזים יש משהו ממראה רענן ופורה יותר מאשר לעיבל. הסיבה לכך יכולה להיות משום שבמעמדו מול צד צפון, הוא מוגן מהחום של השמש על ידי צלו של עצמו, בעוד שעיבל המשקיף לצד דרום ובולע את השמש שבאה עליו במישרין חייב כתוצאה מכך, להיבקע יותר ולהיות בלתי פורה, הכהן השומרוני לא יכול היה להורות על אף אחת מהאבנים הגדולות האלו אשר ה' ציוה על יהושע להקים, כי אפשר עתה לראותה בהר גריזים, אילו היו עתה בנמצא, היו פותרות את הבעיה באופן ברור- לזכותו [עמ' 61]".

דעה דומה ביחס להוצרות הסטיגמה, השמיע גם ידיד מנחם ברודי ממדרשת חלקת השדה שבאלון מורה [ראה בספר ערי נחלתנו מאת הרב ברוך תאנה, בעמ' 26]:

"הר עיבל אינו הר מקולל או "הר הקללה" כפי שסוברים הגויים, מימי הכותים ועד הבריטים ובדורות האחרונים. הכותים זייפו בספריהם וכתבו "הר גריזים" במקום שבו נבנה המזבח ונכתבה התורה על האבנים..."

יש להצטער שגם מבית המדרש שמענו צלילים דומים של תווית שלילית על הר עיבל "דהר גריזים בלאו הכי היה לו מעלה" [הרב יעקב ריישר, לקמן]. בניסיון להסביר את דברי המשנה בסוטה לב., שאחרי מעמד הערבות בשכם "הביאו את האבנים ובנו את המזבח" בהר עיבל, אומר הרב יעקב ב"ר יוסף ריישר מפראג, בעל ה"עיון יעקב", [בפירושו המובא בעין יעקב, מלפני כ-250 שנה]:

"ואח"כ הביאו את האבנים ובנו את המזבח. היינו בהר עיבל. הא דהוצרכו לבנות על הר עיבל ולא על הר גריזים, יש לומר כדי לכפר על ארורים שנתנו לשם כי קללת חכם אפילו על תנאי היא באה. ועוד יש לומר דהר גריזים בלאו הכי היה לו מעלה שניתן שם הברכות, לכך ניתן מעלה זו להר עיבל לבנות שם מזבח ולהעלות עליו עולות ושלמים".

עולה מדברי הרב יעקב ריישר שהר עיבל צריך חיזוק עקב הקללות. יחד עם זאת, ניתן להסביר את דברי העיון יעקב בכך שבעיני בני אדם היתה להר עיבל תדמית שלילית, עקב הארורים - הקללות "שנתנו לשם", ולכן הוצרכו לבנות שם את המזבח.

הרש"ר הירש בפרושו על החומש [דברים פרק י"א, פסוק כ"ט] מביא בפרושו מרכיבים מהגיאוגרפיה של שכם, על בסיס תאור נוסע מלפני למעלה מ-164 שנים, כדי להסביר למה הר עיבל הוא הר קללה. ואלה דברי הרב הירש:

"ונתתה. הכתוב מבליט את כינוי הגוף. ה' מסר להם את הברירה בין ברכה לקללה, וכאשר יבואו אל הארץ, "תתן" האומה בכללותה את הברירה הזאת בפרהסיא בשליחות ה', הוה אומר: היא תבטא, שברירה זו מסורה להחלטתו של כל אחד, ועל ידי כך תכריז האומה שקיום מצוות ה' על ידי כולם היא משימה של כלל האומה והשגשוג הלאומי תלוי בה. כאמור להלן בפרק כ"ז, תתייצב כל האומה על שני ההרים האלה: מחציתה על הר גריזים ומחציתה על הר עיבל, והכהנים והלווים יאמרו את הברכה והקללה, ומאמר הלויים ייעשה למאמר האומה על ידי עניית אמן. נמצא שהעם עמד שם על הר גריזים ועל הר עיבל ומסר לעצמו ולכל דורותיו את הברירה בין ברכה לקללה. בשעת אמירת הברכה פנו הלויים אל הר גריזים, ואילו בשעת אמירת הקללה הם פנו את הר עיבל. כי הברכה והקללה מומחשות לחושם על ידי מראה שני ההרים האלה המנוגדים בטבעם. העם עמד על שני ההרים: בעומדו על הר גריזים אמר את הברכה ובעומדו על הר עיבל אמר את הקללה. זה פירוש "ונתתה את הברכה על הר גריזים ואת הקללה על הר עיבל".

הר גריזים והר עיבל הם שני הרים בהרי אפרים, ועדיין הניגוד שביניהם ניכר לעין. הר גריזים הוא בדרום הר שכם והוא עטוף ירק, וגנות מכסות את המדרגות שבמדרונו: ואילו הר עיבל הוא בצד צפון והוא תלול וצחיח ושומם. הר עיבל גבוה כשמונה מאות רגל והר גריזים גבוה ממנו קמעה [הרב הירש מפנה כאן אל החיבור -  Karlvon Raumer, Palastina, Leipzig 1838, עמ' 37 הע' 56. כמו כן עורך הספר מתקן את המאמר שגובהו של הר גריזים 881 מטר ושל הר עיבל 940 מטר]. לפיכך, שני ההרים האלה עומדים זה בצד זה ממחישים יפה את הברכה ואת הקללה. שניהם מתרוממים על אותה אדמה ואותה טיפה של גשם ושל טל מרווה את שניהם, על שניהם חולף אותו אויר ואותה אבקת פרחים מרחפת על זה ועל זה, ואף על פי כן נשאר הר עיבל בקיפאון עקר, ואילו הר גריזים עוטה עדי צמח עד פסגתו. וכך הברכה והקללה אינן תלויות בנסיבות החיצוניות, אלא הן תלויות בכושרנו הפנימי לקבל את זו או את זו, הן תלויות ביחסנו למה שמביא את הברכה.

כאשר נעבור את הירדן ונציג את רגלנו על אדמת תורת קדושתנו, ניתן עינינו בשני ההרים האלה, מראיהם יורה לנו שעלינו לבחור בין ברכה לבין קללה, ובהתנהגותנו המוסרית אנחנו מחליטים בעצמנו אם פנינו מועדות להר גריזים או להר עיבל...".

התיאור עליו מתבסס הרב הירש, נכון רק ביחס למסתכל מתל בלטה לעבר הר גריזים והר עיבל. בפועל הר עיבל פורה מאוד [חווה חקלאית מהתקופה הפרסית] וגם יותר גבוה מהר גריזים. אך כחושבים רע על הר עיבל מוצאים זאת גם בשטח.  

ומכאן נעבור לתקופתנו. בשנת התשמ"ג הוקם על הר גריזים הישוב ברכה וישיבת ההסדר שבו נקראה "הר ברכה". שמות אלה בודאי חיוביים אולם יש בהם משקל סגולי להמשך היווצרות הסטיגמה.

כמו כן בחוברת ארץ שכם- מדריך למטייל [בהוצאת עיצוב שלם/פלפוט, משנת התשמ"ז- 87, בעמ' 36-37] נאמר: 

"הר גריזים הר ברכה - מוריק, עטור בוסתנים ישנים, מצמיח ברכות חדשות. הר עיבל הר הקללה - גם אם אין בו שפע צימוח, תימצא בו אירוסים נדירים".

גם בשפה האנגלית, בהשפעה נוצרית, כמובן, כשרוצים לומר רע, אומרים עיבל - "Evil". האם יכולה להיות סטיגמה הרסנית מזו!

בטעות היה לנו נוח להאמין שהברכות והקללות הם כלפי ההרים ולא כלפי בני ישראל, וכך הפכנו את הר עיבל להר הקללה. אך אם נעיין בברכות [עיין במשנה סוטה ל"ב.] ובקללות, יהיה ברור לנו שהברכות והקללות הופנו כלפי בני ישראל ולא על ההרים. למשל: "ארור אשר לא יקים את דברי התורה הזאת לעשות אותם ואמר כל העם אמן" [דברים כ"ז, כ"ז].

ברוח זו כותב החפץ חיים בספרו חומת הדת [הוצאת מישור, בעמ' י"ט] על המשנה בסוטה ל"ב. העוסקת במעמד הברכה והקללה:

"נמצא דכל הרואה להקים דת התורה במה שבכוחו - מתברך מפי הכהנים והלויים ושישים ריבוא מישראל בהסכמת אדון העולם, שהיה אז ארון ה' באמצע - וכי יש לך ברכה גדולה מזו... והנה מכל זה מובן להפך ח"ו..."

בפרושו המדעי של דעת מקרא [הוצאת מוסד הרב קוק, ספר דברים פרק כ"ז, על פסוק ה' – "ובנית שם מזבח", בעמ' שפ"א] הבין הפרשן אהרון מירסקי, שהקללות הופנו כלפי בני ישראל, ולא הפכו את הר עיבל למקולל:

"הקללות... אמרו אותם הכהנים והלויים ופניהם כלפי הר עיבל... ועל הר עיבל עמדו ששה שבטים, ונתעגמו מן הקללות. ובשביל להפיס דעתם אמר לבנות שם את המזבח...".

גם הרב זלמן סירוצקין [בספרו אזניים לתורה, ירושלים, התש"ך, פרשת כי תבוא עמוד רצ"ו], לומד שאין יתרון או קדושה להר הברכה ואין מגרעת להר עיבל. ולמה בכל זאת נבנה המזבח בהר עיבל, מקום אליו הופנו הקללות? :

וי"ל שצפה הקב"ה, שעתידים השומרונים לחלוק על קדושת ירושלים ועל מקום המקדש ולטעון, שמקום המזבח הוא ב"הר המורך" לפיכך, להוציא מלבם, צוה לבנות את המזבח הראשון דוקא בהר עיבל, ואין שום יתרון או קדושה יתרה להר הברכה. כן א"ל שרצה הקב"ה לפייס את השבטים, אשר צוה עליהם לעמוד על הקללה בהר עיבל, ע"י זה שהם עומדים במקום המזבח והקרבנות יכפרו ויגינו עליהם".

אסיים נקודה זו בכך שנראה לי, שכמו ששלוש השבועות [כתובות קיא.] שמרו לנו על ארץ-ישראל, כך הסטיגמה על הר עיבל שמרה לנו על ההר, עד שנבין שהגיע תחיית המתים - קרי תחיית האומה בארצה. ואת הסטיגמה ניתן למחוק רק על ידי כך שנעשיר את כנסת ישראל - את התודעה הלאומית הקולקטיבית שלנו, בדברי תורה חיוביים ושמחים על הר עיבל. אני מקווה שגם חיבור זה יתרום לגאולת הר עיבל, לגאולת שכם, ולגאולת ארץ ישראל.

21. ע"י חשיבה חיובית הופכים קללה לברכה

לאחר שראינו כיצד השתרשה בנשמתנו במשך שנים סטיגמה שלילית על הר עיבל, ונגענו גם בסטיגמה השלילית על שכם, נשארנו עם המשימה הקשה להפוך את הקללה לברכה כיאה לארץ ישראל שהיא "ארץ זבת חלב ודבש" שהופכת דם טמא לחלב טהור, וצוף שעובר דרך דבורה טמאה לדבש טהור.

גם המדע מכיר ביכולת הנפשית של האדם לשנות את המציאות. חשיבה חיובית הופכת את הקללה לברכה. וכך נכתב בגב הספר לשוב להיות בריא [ד"ר סימון ואחרים, הוצאת מודן, התשד"מ -  84]:


למה מחלימים חלק מהחולים ואילו אחרים מתים, כשהפרוגנוזה זהה בשני המקרים?


על סמך נסיונם עם מאות חולים במרכז שלהם ליעוץ וחקר הסרטן בדאלאס, טקסאס, ששמו יצא בכל העולם – מצאו הסימונים בסיס מדעי ל"רצון לחיות".


בספרם "לשוב להיות בריא" מציגים הסימונים חתך של "האישיות הסרטנית" האופיינית: כיצד תגובתו של אדם ללחצים ולגורמים אחרים יכולה לתרום להופעת סרטן ולהתפתחותו? כיצד ציפיות חיוביות, מודעות עצמית וטיפול עצמי מסוגלים לתרום להשרדות?

ספר זה מציע את הטכניקות של עזרה עצמית, שהחולים של הסימוים השתמשו בהן בהצלחה כה רבה כדי להגביר את כוחו של הטיפול הרפואי הרגיל: שיטות ללמידת עמדות חיוביות, הרפיה, דימוי מחשבתי, הצבת יעדים, השתלטות על כאב, התעלמות ובניית מערכת תמיכה רגשית".

גם מרן הרב קוק [בספר אורות התשובה, פרק ט', פסקא א'] כותב על הרצון הטוב והעין הטובה שיש בכוחם להפוך את כל החיים והמציאות לטובה:


הרצון הטוב,


השורה בנשמה תדיר,


מהפך הוא את כל החיים והמציאות


לטובה.


ומתוך העין הטובה,


שהוא מביט אז על ידה באמתת המציאות,


פועל הוא על המציאות


ועל ארחות הסבוך שבחיים


שיצאו מכלל קלקולם,


והכל פורח וחי באושר,


מתוך העושר והשובע הנשמתי


שברצון הטוב.


ותורה זו,


שכל שאלות העולמים תלויות


רק ברצון הטוב,


מתפשטת בעולם ע"י מארי דתיובתא (בעלי תשובה)


שתוכן התשובה היא משאת נפשם התדירה,


ומתוך כך הולך באמת הרצון ונעשה עדין וטוב


והעולם הולך ומתבסם.

בסוף ספרו עב הכרס החשוב של ידידי פרופ' אדם זרטל [עם נולד - המזבח בהר עיבל וראשית ישראל, הוצאת למשכל, התש"ן - 00, בעמ' 442 ו- 447] מתייחס המחבר לסוגית הברכה והקללה:


"רבים שואלים אותי מדוע הוצב המזבח דווקא בהר הקללה, "מה העניין?" הם טוענים: "הרי המזבח מביא ברכה, ומדוע ציווה משה להציבו על ההר ההפוך?" כדי לענות על השאלה צריך להבין את המסר הדתי-מוסרי העמוק של המזבח. מזבח אינו אלא מבנה אבנים ועפר, אך הוא נושא עמו בשורות פנימיות לכל אדם. עיבל וגריזים אינם הרים מקוללים ומבורכים, הם רק סמל לערכים המוסריים הללו. וכדי שלא יעלה מי על דעתו שהר עיבל הוא מקולל - מצווה המנהיג להקים את המזבח דווקא בו. אילו נצטוו הישראלים להקים את המזבח ב"הר ברכה" היה יוצא שהברכה ונושא הברכה- המזבח - מאוחדים באותו מקום. הקמת המזבח בעיבל מראה כי גם בהר הקללה - יש ברכה. גם היא נושאת את המסר הכפול של הבחירה - הטוב והרע שירדו כרוכים לעולם.

יש כאן, אגב, מסר מעניין נוסף בעניין השומרונים. דומה שאלה לא ירדו לעומק-דעתו של משה, כשהעבירו את מקום המזבח לגריזים. פירוש המזבח בהר עיבל הוא החיוב בהר שהקללות נאמרו עליו. העברת המזבח ל"הר הברכות" בידי השומרונים היתה, לכן, בניגוד לכוונת המחוקק הגדול." ...

"חלפו מאות ואלפי שנים. מקום המזבח נשכח, אך נשאר הסיפור על יצירת ישראל. איש לא זכר עוד מה שקרה בין הר עיבל לגריזים, אבל המסר נשאר- הבחירה הנצחית בין טוב ורע.

מי ייתן והעבודה שהצגנו כאן תהיה תרומה צנועה לבחירתו של כל אחד ואחד".

החיים הם בחירה חופשית בין טוב לבין רע ח"ו, אך הארכיאולוג פרופ' אדם זרטל מספק לנו עצה פילוסופית, מוסרית וערכית, שהאתגר הגדול יותר הוא למצוא את המזבח הטוב, גם במקום שכלפיו הופנו הקללות.

בגליון מעין גנים, נקודה חסידית על פרשת השבוע [גליון מס' 92, התשס"א], פורסמו דברי הרב יצחק גינזבורג שליט"א משיעור שנתן בהר עיבל, ביום י"ב באלול התש"ס, בהתועדות לרגל ההילולה של הבן איש-חי, שהיה בערב, בסימן עוד יוסף חיים:


"...מתברר כי התורה מדגישה שדווקא בהר הסופג את הקללה יש יחוד מיוחד ודווקא הר זה הוא המפתח לכל הכניסה לארץ ישראל. חז"ל אומרים כי שלש מתנות טובות נתן הקב"ה לעם ישראל - תורה, ארץ ישראל ועולם הבא - וכולן נקנות על ידי יסורים. גם התורה וגם ארץ ישראל נקנות באופן פנימי בהר עיבל - ביום מעבר הירדן מגיעים ישראל להר עיבל, משם הם מתחילים לנחול את הארץ, ושם נכתבים דברי התורה על מצבה נצחית ומתקיימת הברית בה נקלטת התורה בפנימיות אצל עם ישראל-  בזכות התורה וארץ ישראל זוכים גם לעולם הבא. הר הקללה מבטא את כח היסורים לקנות את התורה, הארץ והעולם הבא.

ההדגשה כי כל המתנות הטובות שניתנו לישראל נקנות ביסורים באה כדי ללמד את האדם לקבל יסורים בשמחה ובאהבה, מתוך ידיעת מטרתם הפנימית.

הציווי לבנות מזבח על הר עיבל ולשמוח שם לפני ה' נותן ל"הר הקללה" שם נוסף ו"מעודד" יותר – "הר השמחה". ציווי זה מלמד שבמקום הקללה יש עומק נעלה ומשמח עוד יותר מבמקום הברכה המפורשת. בקבלה שמחה היא פנימיות ספירת הבינה, לה שייך הכח להפוך קללה לברכה, להמתיק את הדינים בשרשם (חיצוניות הבינה היא מקור הדין והקללה - "מינה דינין מתערין" - אך כשחודרים לפנימיות הבינה, לשמחה, נמתק הדין והופך לרחמים). השמחה על הר עיבל מגלה שב"ארור" יש טוב סמוי ועל-טבעי, הנעלה באין ערוך מהטוב שבברכות הגלויות. סימן לכך שהתורה מייקרת יותר את הקללות הוא שבתורה נתפרשו רק ה"ארורים" וה"ברוכים" נלמדים בתורה שבעל פה מכלל הקללות.

הכח להפוך חושך לאור ומר למתוק מגלה טוב על-טבעי ונעלה- זהו כוחה של "שמחה פורצת גדר" לפרוץ את גדרי הטבע ולהמשיך לתוכו סדר על-טבעי.

ארץ ישראל נקנית ביסורים כי בארץ צריך העם לחיות בטבע אלקי, וכל עוד לא חודרים לפנימיות טוב זה הוא נתפס כדין ויסורים (בסגנון אחר, בתוך ה"מצפון תפתח הרעה" של הר עיבל גנוז "מה רב טובך אשר צפנת ליריאך"). ..."

ביום הראשון שלנו בארץ ישראל הועמדנו בפני האתגר הנצחי לבחור בין הטוב לבין הרע, אך הועמדנו גם בפני האתגר הגדול למצוא את הטוב המחייה כל נושא גם אם הוא נראה ח"ו רע. "גם זו לטובה" היא תמצית האמונה, ומתאים שהיא תתברר ביום הראשון. כל הגדול מחברו יצרו גדול, ולכן לשכם ולהר עיבל היו מסכים שהפריעו לנו לראות את הטוב, אבל עכשיו שהכל נחשף, האתגר הגדול העומד לפנינו הוא להתחבר עם הטוב של שכם ושל הר עיבל. במשך ארבעים שנות נדודינו במדבר, טעמנו את טעם המן ולמעשה כל אחד חש איזה טעם שרצה, והבין שהכל תלוי בחשיבה חיובית. והנה בעוד מס' ימים (ביום ט"ז בניסן) אנחנו עומדים להפרד מטעם המן ולכן הבורא מביא אותנו לשכם ע"מ שנבחר בטוב ואפילו אם הוא בתוך הרע כי הכל תלוי בחשיבה החיובית.

22. מורשת קרב - שלוש אגרות - "טרנספר". 

כיצד נחזור לשכם איש אינו יודע, איך שתהיה עד שתהיה. אולי יהיה זה לאחר רעידת אדמה ח"ו כפי שכבר קרה פעמיים, ב - 200 השנים האחרונות? אולי יהיה זה ללא קרב כמו שהיה כבר במלחמת יהושע בן נון כשהעברים פתחו לנו את הדלת, או כפי שהיה גם במלחמת ששת הימים כשערביי שכם חשבו שאנחנו כח עירקי שבא ממזרח? ואולי נקנה שוב את שכם בכסף מלא, כפי שעשה יעקב אבינו.

מאחר ועפ"י הזוהר  שהבאנו בשם הרב אלקלעי ואחרים, המאבק של יעקב ועשו עוד לפנינו, כדאי שנכין את עצמנו "לדורון, לתפילה ולמלחמה".

בתפילה - תמיד צריך להשתפר. ע"י חובת הדורון יצאנו כבר, שהפקרנו את הכל למחבלים, בהשפעת תרבות המערב. נותר לנו אם כן להתחיל ללמוד ולהבין על מה אנו נלחמים ועל מה האוייב נלחם ולחכות להצלחה בסיבוב הבא. בפרק זה ננסה ללמוד ממורשת הקרב של הרמטכ"ל הראשון כפי שהושארה לדורות (אמרנו רמטכ"ל, כי דברנו בהווה, אך לא התכוונו לגרוע ממעמדו של יהושע כמלך, כנביא וכצינור התושב"ע). 

ביום כ"ו בניסן התשכ"ם (התש"ס) נסעתי "לתימנת סרח" שליד אריאל, ועיקרי הדברים עלו ונכתבו ליד ציונו של יהושע בן נון. כזכור לפני הכניסה לארץ ולפני כל קרב שלח יהושע שלוש אגרות ליושבי הארץ [הנוסח הוא עפ"י הרמב"ם, הלכות מלכים ומלחמותיהם, פרק ו', הלכה ז']:

שלושה כתבים שלח יהושע עד שלא נכנס לארץ:
הראשון שלח להם:
מי שרוצה לברוח - יברח,
וחזר ושאל:
מי שרוצה להשלים - ישלים,
וחזר ושלח:
מי שרוצה לעשות מלחמה - יעשה

ברור שהמסר חלחל לכל העם והיה נר לרגלי הלוחמים במשך כל הכיבוש ובודאי בהר עיבל, שמשם יצאנו לכבוש את הארץ.

לפני שאביא מס' הסברים לאגרות הנ"ל אני ממליץ בפני הקורא לשאול את עצמו מס' שאלות:

א.
 האם יש מקום לאיגרת נוספת או שיש כאן שלמות רעיונית?

ב. 
למה דווקא הסדר הזה של האגרות [אנחנו הולכים לפי הרמב"ם. לרמב"ן יש לכאורה סדר קצת שונה ועל כך עוד נפרט].

ג. 
איזה חלקים בחברה הישראלית של היום בחר איזה איגרת, ומה המשמעות שיהושע שלח את כולם יחד?

מורנו ורבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק [בשיחה במוצאי שבת פרשת ראה, אלול התשל"ד, פורסמה בספר מתוך התורה הגואלת, בעריכת הרב חיים שורץ, ירושלים, התשמ"ט, כרך ב', בעמ' רמ"ד] הסביר:

"מלחמת ז' אומות זו מלחמה בעבודה זרה, וזה עניין אחד עם כיבוש הארץ. ארץ ישראל אינה סובלת עבודה זרה. אם תברחו מן הארץ בסדר, ואם רצונכם להשאר שני תנאים: א) השלטון בידנו ב) ביטול עבודה זרה".

הרב רמר [בספרו מעבור הארץ, על ספר יהושע, בעמ' 98] מסביר את שלוש האגרות כדלקמן:



"הרמב"ם קובע להם שלפני המלחמות שלח יהושע שלוש אגרות לאנשי הארץ. בראשונה אפשר להם להגר: "הרוצה לברוח יברח", בשניה קרא לשלום: "הרוצה להשלים ישלים", ורק השלישית היתה: "הרוצה להלחם ילחם". יושבי הארץ בחרו באפשרות השלישית וזאת מפני שה' חיזק את ליבם לקראת המלחמה...".

בספרו "זרימה שוטפת" משחזר המחבר דוד בן יוסף, את דבריו של "רב אלוף" יהושע בן נון לעם לפני הכניסה לארץ ומסביר אותם בלשונו השנונה [זרימה שוטפת, הוצאת בית אל, התש"ן, בעמ' 95]:


"אנחנו לא באים אל ארץ ריקה, יש בה תושבים שלא יסכימו להכיר בנו כבעלי הבית החדשים.


דבר ראשון שנעשה בארץ החדשה זה עריכת בחירות.

כל תושב יקבל זכות בחירה, לבחור בין שלוש אפשרויות.

כל תושב יצטרך להחליט לאיזה מעמד הוא מבקש להשתייך. מעמד של אורח מעמד של רוצח או מעמד של פורח.

מי שיחליט שהוא לא רוצה לחיות איתנו, רשאי לברוח מכאן, לפרוח לאן שהוא משתוקק.

מי שיחליט שהוא רוצה לחיות איתנו, יזכה מיד למעמד של אורח.

חשוב להזכיר לעצמנו שוב ושוב את ההוראות מגבוה, להעניק יחס של כבוד ואהבה לאורח הזר, אשר בוחר לשבת איתנו.

מי שיחליט להלחם בנו יזכה ליחס של רוצח.

לפני שאנחנו יוצרים מגע עם התושבים, אנחנו יוצאים למסע מזורז עד לשכם. שם על הר ברכה [צ"ל: הר עיבל - הערת העורך] נערוך טקס חגיגי של קבלת עול תורה מחדש. האם יש שאלות?"

חייל אחד מבקש לשאול: "מדוע אנחנו צריכים לקחת סיכון. לערוך את המסע דרך אזורים מיושבים עד שכם? למה דווקא שכם?

"טוב שאתה שואל" - אומר הרמטכ"ל - "יש לנו הוראה מגבוה". הוראה בכתב.

יש לך ספר תנ"ך בחגור שלך. תוכל לעיין בו ולראות את ההוראה עם כל הפרטים המדוייקים בפרשת כי תבוא בספר דברים".

מפאת חשיבות הנושא של "שלושת האגרות" גם לימינו, ומאחר וגם בתוכנו נשמעו קולות של "שלום תחילה", החלטתי לגעת בנושא בקצרה. כזכור הבאנו לעיל את הרמב"ם בהלכות מלכים ומלחמותיהם, פרק ו' הלכה ה'. הכסף משנה במקום מפנה אותנו לירושלמי שביעית פרק ו', הלכה א' [והכוונה לדף ט"ז, עמוד ב' באמצע]:


"דאמר רבי שמואל שלוש פרסטיניות ["ציווי המלך בכתב"- פני משה] שלח יהושע לארץ ישראל עד שלא יכנסו לארץ: מי שהוא רוצה להפנות יפנה, להשלים ישלים, לעשות מלחמה יעשה...".

בבמדבר רבא פרשת שופטים, פרק ה', פסקה י"ד נאמר:


א"ר שמואל בר נחמן מה עשה יהושע היה פורש דאטגמא [מתנות כהונה: פירש הערוך -  פתשגן כתב] בכל מקום שהיה הולך לכבוש והיה כתוב בה: מי שמבקש לילך ילך לו, ומי שמבקש לעשות שלום יעשה, ומי שמבקש לעשות מלחמה יעשה.

הרמב"ן [דברים פרק כ', פסוק י': "כי תיקרב על עיר להלחם עליה"] על בסיס המקורות הנ"ל קובע שהסדר הוא הפוך, קרי קודם שלום ואח"כ מי שמבקש לילך שילך לו. וזה לשון הרמב"ן:


"וכך אמרו רבותינו במדרש אלה הדברים רבא (ה' י"ג), והוא עוד בתנחומא  ובגמרא ירושלמי [שבועות פ"ו ה"א] אמר רבי שמואל ברבי נחמני יהושע בן נון קיים הפרשה הזו, מה עשה יהושע, היה שולח פרוסדיטגמא בכל מקום שהיה הולך לכבוש והיה כותב בה: ומי שמבקש להשלים יבוא וישלים ומי שמבקש לילך לו ילך לו, ומי שבקש לעשות מלחמה יעשה מלחמה.

הגרגשי פנה, הגבעונים שהשלימו עשה להם יהושע שלום, שלושים ואחד מלכים שבאו להלחם הפילם הקב"ה וכו'...".

ברמב"ן יש לכאורה סתירה פנימית בסדר הדברים. בדברי הפתיחה השלום קודם ובדוגמאות הגרגשי שפנה קודם. הרמב"ן מסתמך על מקורות הנ"ל שקובעים שההליכה של הגויים מארץ ישראל קודמת, אך אומר בפתיחה שהשלום קודם ולא ההליכה מארץ ישראל.

הרמב"ן  בהשגותיו על ספר המצוות של הרמב"ם במצוות ד', נוגע בעקיפין לנושא ומביא תחילה את הדוגמא של השלום:  ["אם רצו להשלים נשלים"] ואח"כ את הדוגמא של הגרגשי: "וכן אם ברחו האומות ההם מפנינו והלכו להם כאומרם [דברים רבא פרשת שופטים] הגרגשי פנה והלך לו".

כאמור, הירושלמי, במדרש רבא, והרמב"ם קבעו שיהושע פתח קודם כל בקריאה: מי שרוצה לברוח שיברח ("להפנות" או "לילך"). הרב חנן פורת [בגליון מעט מן האור, גליון ק"א לפרשת שופטים, ה' באלול התשס"א] מגיע למסקנה הפוכה:

"עפ"י גירסת הירושלמי האופציה הראשונה היתה "מי שרוצה לברוח-יברח". ואילו לדעת הרמב"ן האופציה הראשונה הינה: "מי שמבקש להשלים ישלים". ואכן אם נדייק בלשון התורה נגלה כי דבריה נוטים לשיטת הרמב"ן בשתי נקודות:

"התורה קובעת: "כי תקרב אל עיר להלחם עליה וקראת אליה לשלום" משמע:

א.
שהקריאה לשלום היתה סמוכה לכל קרב.

ב.
שקריאה זו הועמדה כאופציה ראשונה.

מכל מקום נמצינו למדים כי שלוש אלטרנטיבות ניצבות לפני האוכלוסיה הנכרית בארץ: השלמה, עזיבה או מלחמה.
אלטרנטיבה רביעית של חלוקת הארץ כפשרה, אינה קיימת שכן הארץ כולה הינה נחלת ה' והיא ניתנה לנו ורק לנו.

ובכל זאת עולה מפרשה זו מסקנה עקרונית רבת משמעות: האידיאל אינו בהכרח סילוקם של הנכרים מארץ ישראל. ישנו גם אידיאל אחר, הניצב לכתחילה: מציאותם של נכרים בארץ במסגרת השלמה ושלום.

אלא שכאן יש להבהיר הבהר היטב:

שלום זה, אין משמעותו מתן שלטון כלשהו לנכרים בארץ. אדרבה: השלום כולל, לדעת הרמב"ם, שני  תנאי יסוד:

א.
התנהגות מוסרית אלמנטרית המקופלת ב"שבע מצוות בני נח" ומשמעותה לדוגמא: התנערות מנורמות של רצח ושוד.

ב.
הכרה בריבונותינו על הארץ, וקבלת עול מלכות ישראל".

הרב חנן מציב שאלה עקרונית לדיון: מהי האופציה הראשונה באגרות של יהושע? גירוש או שלום (שלום - הכוונה להסכם כניעה) ומגיע למסקנה שיש מחלוקת בין הרמב"ם המסתמך על הירושלמי לבין הרמב"ן המסתך על מדרש רבא. הבאתי את הדברים לא כדי לחלוק על הרב חנן אלא כדי לפתוח את הנושא לדיון בבית המדרש, וכדי שנבין בשביל מה בורא עולם הביא אותנו לארץ ישראל ומה היה תפקידו של יהושע בן נון. לצורך קידום הדיון בבית המדרש אסתפק במס' הערות:

א.
 הרמב"ן כותב במפורש שהוא מסתמך גם על הירושלמי, לכן אין מקום להציג  מחלוקת בין הרמב"ם לבין הרמב"ן על בסיס מקורות שונים.

ב. 
סדר האגרות הן בירושלמי והן במדרש רבא הוא שהגרוש קודם (כמו ברמב"ם), ולכן השאלה היא למה הרמב"ן סבר לכאורה הפוך.

ג. 
הרדב"ז העיר על הרמב"ם: "...ושלושת הכתבים בבת אחת שלח ולא המתין שום תשובה...". כלומר, השאלה מה היא האופציה הראשונה אינה במקומה, מאחר והאגרות נשלחו כאחד. או בפשטות אין מקום ללמדנות יתר מהקדמת השלום ע"י הרמב"ן.

ד. 
ראינו לכאורה סתירה פנימית בתוך דברי הרמב"ן בין המלל שהשלום קודם לבין הדוגמאות שהגרגשי ברח.  ואולי אין כאן סתירה, אלא שהרמב"ן רצה לבטא בכך שאפשרות לברוח ואפשרות להכנע (להשלים) הן שתי אופציות שוות ושתי אגרות שנשלחו כאחד! כלומר הרמב"ן אינו חולק על הרמב"ם ובשינוי הסדר והסתירה הפנימית היא רצה להדגיש שהאגרות נשלחו כאחד!

ה.
במלחמת הרשות אומר הרמב"ן [מצווה ו' בהשגותיו על הרמב"ם]: "שנצטוינו כשנצור על עיר להניח אחת מן הרוחות בלי מצור, שאם ירצו לברוח יהיה להם דרך לנוס משם...". כלומר  אי אפשר ליחס לרמב"ן כוונות של "שלום תחילה".

ו. 
ומסביר המשך חוכמה את הרמב"ן הנ"ל [במדבר פרק ל"א, פסוק ז']: "דהרמב"ן סובר דכמו דהיה מצווה לבקש שלום, כך הוא מצוה לחוס על נפשם ולהניח להם איזה צד להציל נפשם ולהניח צד אחד פנוי להיות להם מקום לברוח". כלומר, המשך חוכמה הבין שמעמד האגרות שווה ואי אפשר לבנות אידיאולוגיה של "שלום תחילה" מאגרת השלום.

אני חושב שהגיע הזמן שנפסיק להתגדר בקריאה לשלום כשאנחנו יודעים, ובצדק,שמדובר בהסכם כניעה. הגיע הזמן שנברר על איזה גרוש מדבר יהושע, על איזה גרוש מדבר הרמב"ן והאם גם במלחמת מצווה הרמב"ן נותן לאוייב את הזכות לברוח או רק שלום - כניעה? במכינה הקדם צבאית ארכיאולוגית שתקום בע"ה בהר עיבל לכבודו של הרמטכ"ל הראשון, באיזור החווה הפרסית וכניסתה, שהינם שני אתרים ארכיאולוגים חשובים, נוכל ללבן גם את מורשת הקרב של יהושע בן נון. כמו כן נוכל ללמוד מה הבסיס ההלכתי לדברים של הרב חנן [במאמרו שצוטט לעיל] אשר בין דברי שלום לדברי שלום  הוסיף:

"האוכלוסיה הערבית, בפרט ביש"ע, בחרה ברובה ללכת בדרך הפוכה ולנקוט בדרך אלימות וטרור, אם תוסיף ללכת בדרך זו, תביא על עצמה במו ידיה את קיצה ולא תתיר בידינו ברירה, אלא לגרשה בסערת המלחמה".

במבצע "חומת מגן" גרשנו מס' מחבלים ליריחו וגרשנו גם מס' מחבלים לחו"ל, אך אופצית הגרוש והשאיפה לריבונות - עדיין לא הופנמה בתוכנו, ושוב גרשנו את עצמנו משכם. אשר על כן, מן הראוי לעיין שוב בדבריו של מורנו ורבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק, בהסבירו את מצוות כיבוש הארץ [מתוך התורה הגואלת, כרך ד', עמ' כ"ו]:

נצטוינו במצוות כיבוש הארץ, שתהיה ארץ ישראל בידינו. הרב'ה שלנו לשמועה זו הוא הרמב"ן, בהוספותיו לספר המצוות של הרמב"ם מצוות ד'. ... [פעמים רבות, הקריא רבינו זצ"ל, את לשונו הנפלאה של הרמב"ן מתוך ספר המצוות, וכשכולו מדושן עונג מכל מילה ומילה של הרמב"ן היה מוסיף ואומר: "ממשה אמחי'ה, ללמוד בהירות, בריאות כזו, של הרמב"ן]. וזו לשון הרמב"ן שם:

"מצוה ד' שנצטוינו לרשת הארץ אשר נתן האל יתעלה לאבותינו לאברהם ליצחק וליעקב, ולא נעזבה ביד זולתנו מן האומות או לשממה... ופרט אותה להם במצוה הזו, כולה, בגבוליה ומצריה... שלא יניחו ממנה מקום... וזו היא שחכמים קורים אותה: מלחמת מצוה. וכן אמרו בגמרא סוטה [מד:]- אמר רבא מלחמת יהושע לכבוש דברי הכל חובה... ואם רצו להשלים, נשלים, ונעזבם בתנאים ידועים, אבל הארץ לא נניח אותה בידם ולא ביד זולתם מן האומות, בדור מן הדורות. ...ומאמרם מלחמת יהושע לכבוש, תבין כי המצוה הזו היא הכיבוש... הרי נצטוינו בכיבוש בכל הדורות". עד כאן מלשונו הנפלאה והבהירה של הרמב"ן.

מבואר ברמב"ן, שאנחנו מצווים בדבר ד' שבתורה, בסדר המצוות שבתורה, שהארץ הזאת כולה, המוגדרת לגבולותיה בתורה, תהיה בידינו ולא ביד אומה אחרת. אין מובן אחר למילים אלה: "שהארץ תהיה בידינו ולא ביד אומה אחרת", אלא, שנצוינו להקים מדינה שלנו בארץ ישראל. ששולטת בארצנו, ושמונעת שלטון של אומה אחרת בכל חלקי הארץ.

ברור שהמצווה הזו, היא מצוה המוטלת על הצבור. זוהי מצוה כללית צבורית. יחיד לא עושה  כיבוש אלא דווקא הצבור, האומה, המדינה.

איך מקיימים מצוה זו, מהו מעשה המצוה?

אומר הרמב"ן: "ומאומרם מלחמת יהושע לכבוש, תבין כי המצוה הזו הכיבוש". כיבוש מובנו מלחמה. "זו היא, שחכמים קורין אותה מלחמת מצוה. מלחמת מצוה – או מצות מלחמה. זה היינו הך. אנחנו מחוייבים מהתורה, להלחם, ולכבוש את ארצנו כולה.

כשם שהתורה היא ניצחית, כך מצוה זו היא נצחית. "והורשתם את הארץ וישבתם בה". שלוש פעמים חוזר הרמב"ן בדבריו ואומר, שנצטוינו במצוה זו בכל הדורות, גם בדורות של גלות, ורק מתוך אונס לא קיימנוה".

עד כאן דברי מורנו ורבנו הרב צבי יהודה, ומן הראוי שנאמץ את הרמב"ן ואת יהושע כחלופה לא רק לצעירים יוצאי מצרים ובאי ארץ ישראל, אלא לכל מי שרוצה לצאת מהמייצרים של היום.

ואסיים את הפרק הזה בתפילה מתוך ספרו של ידידי הרב ישראל אריאל  (ליבוביץ) מיצהר [טבור הארץ, לשבחה של עיר הברית שכם, בהוצאת ישיבת עוד יוסף חי וגרעין שכם, שבט התשמ"ח]:

אדרבה

(עלינו) להשכים,

להתעורר

ולחדש את הקשר עם ארץ ישראל.

אמנם

לקחים
 מן העבר ודאי שיש ויש להפיק,

ולהתאמץ למצות את שורשי המשבר  בו אנו שרויים.

ואם שגינו עד עתה,

עלינו לשוב ולתקן.

אם הפרחנו סיסמאות שלא חדרו לתוכנו,

מעתה נעמיק חקר ונפנים,

אם רק צדק מהשמים נשקף,

מעתה נצמיח אמת מארץ.

אם עסקנו רק בתורה,

מעתה נעסוק גם בתפילה.

אם לא הטנו שכמנו לסבול עול עבודה,

 
עבודת הלב ועבודת רצון,


מעתה נתאמץ לשפר זאת,


אבל כל אלו אסור שירפו ידינו מעבודה כפשוטה,


מהתאמצות מעשית,


כי על כן


טבעה של כל תזוזה והתקדמות לבוא במגע עם עולם העשיה.


לעיתים, דינמיקה שמעורר מעשה אחד,


לא יצליחו לעורר ריבוא מאמרים.


מעשה מעורר זיקות, דורש התייחסות,


תובע את האישיות כולה,


והמגע איתו מזרים תחושות וזעזועים לכל שיעור הקומה.


מי בא בסוד ה' לדעת את המפתח הנכון לליבם של ישראל,


ואולי רבים הם המפתחות


כמספר שבטי ישראל.


בעת הזאת, אין איתנו נביא ולא יודע עד מה. ...


כאן נדרש לברר


מיהי באמת העיר העברית הראשונה,


האם שורשי העם היושב בציון יונקים


ממרד נעורים של ימי העליה השניה


או שמא תקופה זו


עם כל כבודה וחשיבותה


לא תוכל כבר לרוות אותנו.


חרבו פני האדמה,


ויש להשליך שורשים


ולינוק משכבות עמוקות ונסתרות יותר בקרקע,


מזמנים ומקומות בהם פרץ המרד


נגד השיעבוד


למחשבת השניות,


הפירוד והכיליון,


בהם התחוללה הברית המופלאה בין בורא עולם לישראל.


...המצב הנוכחי דורש פריצה,


נפרוץ דרך עיר מועדת לפריצות,


נבנה את שכם וניבנה ממנה.

ביום י"ז בתמוז התשס"ב, אחרי פרידה של 21 חודשים מהר עיבל, הזמין אותי יוסף (יוסי) דגן לעלות להר עיבל ביחד עם יפתח פלמח הכהן זאבי, עם שוקי לוין ועם סמג"ד חרוב. את המזבח ראינו בהדרו מהבסיס הצבאי והסמג"ד התלהב מהרעיון שהר עיבל והמזבח היו נקודת הכינוס של הרמטכ"ל הראשון, לפני שיצאנו לכבוש את ארץ ישראל. בסיום הסיור הענקתי ליפתח פלמח את "פניני כיס - לאחי הלוחמים" מס' 6, אותו אני נושא דרך קבע על לוח ליבי. בעמ' 183 הראתי לו את שלושת האגרות ששלח יהושע בן נון. בסוף השיחה הבין יפתח פלמח שאביו הי"ד הלך בעקבות האגרת הראשונה של יהושע בן נון וחבל על דאבדין. כל מי שמדבר על מורשת גנדי הי"ד מן הראוי שידבק בשלושת האגרות של יהושע, כמכלול שלם, ואולי הסיור להר עיבל, בזכותו של יוסף, יתרמו לנושא.

23 . פניני כיס לאחי הלוחמים

המראה של חיילי השריון, השועטים על הרב של חיל הים במלחמת של"ג (לפני עשרים שנה, בשנת התשמ"ב), נכרת בזכרוני. בבוקר קיצי הגעתי עד הרב לחוף אכזיב. בתוך המים בסמוך לחוף היו הנטקי"ם (נושאות הטנקים) של חיל הים ועל גביהם היו טנקים. פני הלוחמים היו צפונה ללבנון. כשהרב הגיע, כולם חפצו לקבל ממנו את תפילת הדרך לקרב, או בכל פיסת נייר שבקדושה, ולשים על לוח ליבם לחיזוק ולשמירה. ברגעים כאלה הצד הבחירי מזדהה עם הצד הסגולי וכולם הופכים להיות חיילי צבא ה'. 10 שנים לאחר מכן החלטתי שצריך לחזק את חברי הלוחמים, והתחלתי להפיק את החוברת "פניני הכיס לאחי הלוחמים". ישבתי במטכ"ל והבנתי שדיבורים על שלום מחייבים אותי להכין מלאי חירום של תפילת הדרך לקרב לכל הסד"כ הסדיר והמילואים. כילד בתיכון זכרתי את תקופת ההמתנה של מלחמת ששת הימים וחשבתי לתומי שעדיף שבהמתנה נוספת ח"ו חיילי צבא ה' יחליפו ביניהם דברי קודש לצרכי לימוד ושמירה. כך נולד הרעיון של "פניני כיס לאחי הלוחמים". מלאי חירום עדיין לא הכנתי, אבל אלפי המכתבים שקיבלתי חיזקו אותי להמשיך והיום כל חייל פוגש במהלך שירותו את פניני הכיס.

אמנם אין ספק שעדיף שחייל ילך עם גמרא או עם חומש, אך אנחנו רצינו ליצר מוצר של בין 30 לבין 50 גרם, שאפילו יצר הרע לא יעמוד בדרכו, וחיילים יוכלו לנצל אותו לשימוש יום יומי, ובכיס כפול יוכלו לשאת אותו גם במקומות מטונפים.

על ההנהגה ללכת עם דברי קודש יעיד הסיפור הבא אותו מצאתי בספרו של שמחה רז, "איש צדיק היה" [מסכת חיו של רבי אריה לוין, בהוצאת ש. זק, תשל"ח, בעמ' 53] והוא ימחיש אולי יותר מכל, כמה חשוב הנושא של "כיס כפול" וכמה חשוב שנהפוך את גופנו לבית מדרש נושא ספרים:

"בעת חנוכת ספרית השואה והגבורה ב - "מדרשית נועם" שבפרדס חנה, נתקל (ר' אריה לוין) בפתח בגאון הרב ראובן מרגליות (זצ"ל). ביקש כל אחד מהם לכבד את השני בכניסה. לבסוף הסכים הרב אריה להכנס ראשון, אך הוסיף ואמר: "בגלל שמחזיק אני בכיסי ספר קודש…"  .

לעניות דעתי, רצוי שבשמים יראו שחייל יהודי נושא על גופו דברי קודש שכוללים גם מפה "יצוגית" של ארץ ישראל, והוא תמיד נכון להתפלל את תפילת הדרך לקרב.

גם במבצע "חומת מגן" חילקנו ללוחמים אלפי "פניני כיס", מתוך מלאי החרום. בבוקר גשום של חול המועד פסח התשס"ב חילקתי "פניני כיס" לגדוד השריון שחנה ליד קדומים. והנה לפתע קורא אלי אחד הנהגים שהוביל טנק ואמר לי שהוא רוצה לרכוש אות בספר התורה של הר עיבל. הסברתי לו שעכשיו זה לא מבצע תרומות, עכשיו זו מלחמה. חייל המילואים אמר שהוא מתעקש לתרום. אמרתי לו שאני מסכים בתנאי שיסביר לי למה. החייל סיפר לי שבזמן שחילקתי "פניני כיס", באוטובוסים ובשאר המובילים, הוא הספיק לעיין ב"פניני כיס" מס' 9 ולמד על כתיבת ספר התורה של הר עיבל. מאחר וגדוד השיריון שלו עולה להר עיבל, הוא רוצה להיות שותף בספר התורה. קיבלתי את התרומה בברכה ושלחתי לביתו קבלה ותמונה של המזבח. כך נסגר המעגל שרעיון שהבשיל במבצע של"ג מגיע אחרי עשרים שנה להר עיבל. ספר התורה של כלל ישראל הוא מבחינתי פניני כיס מס' 10, ואני מקווה שבפרשת כי תבוא התשס"ג נזכה להכניסו לשכם עלית שתקום בע"ה בהר עיבל.

בספר התקופה הגדולה [הרב מנחם כשר, הוצאת מכון "תורה שלמה", התשס"ח, כרך ב', עמוד 445], שנכתב מיד אחרי מלחמת ששת הימים מובא קטע מעניין מפיו של אלוף פיקוד הדרום בעת המלחמה, האלוף ישעיהו גביש:

"כשנשאל האלוף ישעיהו גביש כיצד הוא רואה את הנצחון שהושג על הכח הגדול ביותר שאיים אי פעם על ישראל בזמן מן הזמנים? שלף מכיס חולצתו פיסת נייר בה מודפסת תפילת הקרב של צה"ל, אותה הוא נושא איתו עד היום, וענה: אתה רואה את תפילת הקרב; חילקנו אותה ערב היציאה למלחמה. תתפלא, כולם נשאו אותה, דתיים ולא דתיים. או שנדלקו באש האמונה, או שחזרו להאמין בכח עליון. ערב הקרב אדם נשאר עם עצמו והוא מחפש על מי להשען, והיו אנשים שדבקו באמונה. גם התפילה ביחידות היתה ברוב עם, הרבה לא מאמינים הצטרפו לתפילה".

24. הרהורי סיכום מהלילה הראשון בארץ הקודש

לפנות ערב חזרנו לגלגל וחנינו אל מול הירדן הגואה. מתוך מימי הירדן בצבצה קצה האנדרטה של י"ב האבנים שהניח יהושע הבוקר. את י"ב האבנים עליהם נכתבה התורה בהר עיבל, הנחנו בגלגל על יד הירדן. וכך ראינו את שתי האנדרטאות הראשונות בארץ ישראל אחת גלויה ואחת רובה נסתרת. אחת עם טעם של אותיות התורה ואחת עם אבנים חלקות.  אחת שמזכירה לנו שאם נפר את התחייבותנו מהבוקר  להוריש (רש"י - לגרש) את יושב הארץ, יבואו מימי הירדן וישטפו אותנו לים המלח. ואחת שנבנתה כדי להזכיר לדורות הבאים את הניסים שעל הירדן בכניסה לארץ קרי נס קריעת הירדן ואת נס הארון שנשא את נושאיו. כשראינו את שתי האנדרטאות הסמוכות נזכרנו בשתי זוגות אבנים אחרות קרי "בלוחות ובשברי 

הלוחות", המונחים יחד בארון הברית, כשבאחת אותיות של תורה ובשניה אותיות פורחות באוויר. אומנם היה צריך קצת דמיון לחבר את שתי האנדרטאות לחטיבה עצמותית אחת, כמו בארון, אך באתגר הזה כבר היינו היום בצהרים, כשחיברנו את שכם ואת הר עיבל למיתחם אחד. הכרובים מעל ארון הקודש והאנדרטאות המותרות לכתחילה בעשיה, היו ניגוד גמור לפיסול של חטא העגל  שגרמו "ללוחות ולשברי הלוחות", ואולי היו גם תזכורת ותיקון לחטא זה. 

ומה שלנו היה בגדר השערה, לעיטורי תורה היה פשוט [הובא בשם החיזקוני, בספר עטורי תורה, הוצאת יבנה, התש"ל - 70, כרך א', בעמ' 160, על דברים פרק כ"ז, פסוק ט'. אינני יודע מה המקור הנכון של עיטורי תורה, מאחר ובחיזקוני כתוב בקיצור היום הזה נהייתה לעם. אחרי שאתה מקבל עליך שבועת התורה]:

"... הנה התנחומא (ניצבים) אמרו, ג' בריתות כרת ה' עם ישראל: אחת כשיצאו ממצרים, ואחת בחורב ואחת כאן. ולמה כרת ה' עמהם ברית כאן, ומפני שהברית שכרת עמהם בסיני בטלוה ואמרו אלה אלוקיך, לפיכך חזר וכרת עמהם כאן וקבע עליה קללה למי שחוזר בדיבורו. ומכיון שעל ידי חטא העגל פסקנו מלהיות עם ה', לכן עתה, כשקיבלו את התורה ע"י הברית הזאת, חזרו ונעשו עם אלקי ישראל".

בלילה נדדה שנתנו מכל החוויות של היום הראשון בארץ ישראל. ומרוב "עצים וטקסים לא ראינו את היער". אך דבר אחד היה ברור לנו שהיום הראשון לא כלל טקסים הקשורים בשבת, בכשרות, בתפילין, בטהרת המשפחה וכו', ואף לא טקס הקשור בקבלת התורה בפני עצמו בלבד. הטקסים היו קשורים בחזרה לשכם, בחזרה לגלגל, בחזרה לעצמנו, בערבות הדדית, בי"ב שהם אחד, בקבלת תורה, בכיבוש הארץ ובלידה של עם ישראל. "ובא חבקוק והעמידן על אחד". וניסינו לכנס את כל הטקסים לעקרון אחד שמתוכו ינבעו הפרטים, ע"מ שנצליח ללמוד את המסר ולישמו לדורות. אך לפני כן, נישר מבט אל מול גדולים אשר ניסו לסכם עבורנו וללמוד מהיום הראשון.

הרב שמשון רפאל הירש [בסיפרו תפילות ישראל עם פירושו, הוצאת מוסד הרב קוק, התשנ"ד –92 , בעמ' קמו'] בדברי ההסבר שלו על ברכת הארץ של ברכת המזון אומר:

"... ההנחה לבעלות על הארץ המובטחת היא "הברית", ותכליתה בל תעבור של הבעלות היא התורה... . כאשר בגדנו בתכלית זו רבצה בנו כל האלה הכתובה בספר, להגלות מאדמתנו... . ארץ זו בפריחתה כבשממתה  גלעד קיום היא לנו על ההשגחה המיוחדת, בה ה' משגיח על עמו. ובו בזמן סימן היא לנו להסב תשומת לבנו לאמת, שאין לנו, אלא לשמור אמונים להתחייבות שה' חייבנו בברית אברהם והתורה, על מנת להיות ראויים לצפות בכל עת ובכל שעה, שה' יפעל לטובת קיומנו ופרנסתנו. "ברכת הארץ", הברכה השניה, הוקדשה לזכור גלעד זה ולתשומת לב לאמת זו".

כלומר לארץ ישראל אין תכלית בפני עצמה, והיא גם לא כלי לקיום מצוות התלויות בארץ, ארץ ישראל היא גלעד שמזכיר לנו לקיים את ברית המילה ואת התורה. האם רעיון הגלעד נלמד מהאנדרטאות שהקמנו בירדן ובגלגל? וכדי שנבין שהרעיון הנ"ל איננו מקרי נעיין עוד בדברי הרב הירש [בפירושו לחומש דברים, פרק כ"ז, פסוק ט': "היום הזה נהיית לעם"]:

"היום הזה נהיית לעם! היום הזה! החובה המשותפת לתורה, שהוטלה זה עתה על כל הנמנים עמך, והשמירה המשותפת של התורה, שכולכם הועמדתם על משמרתה - היא העושה אותך לעם. היום - ולא קניין הארץ שבעתיד הקרוב, אלא הקניין המשותף של התורה הוא העושה אותך לעם. אפשר שתאבד מן הארץ כדרך שאתה בא לרשתה, אך התורה והתחייבותך הנצחית לשמירתה תישאר קשר נצחי המאחד אותך לעם, וקשר זה לא יינתק לעולם. עובדה זו יוצרת הבדל עמוק בין ישראל לבין כל העמים ובה טמון הסוד של נצחיות האומה הישראלית. ואותה עובדה יסודית, על כל המסקנות הנובעות ממנה ביחס לעתיד ישראל, היא הנותנת כובד משקל רב-משמעות למשפט "היום הזה נהיית לעם". אמנם המסקנה הראשונה הנובעת מכך היא: נאמנות וזהירות קפדנית לקיים את התורה הזאת. בגידה בתורה מסכנת את ישראל, כדרך שבגידה במולדת מסכנת את שאר העמים...".

ובספר מעינה של תורה [הוצאת פאר, בעריכת הרב אלכסנדר זושא פרידמן, ח"ה, על הפסוק בדברים פרק כ"ז, פסוק ט',  "היום הזה נהיית לעם"], הבין העורך מדברי הרב הירש, שהלאומיות הישראלית היא התורה, והתורה אינה זקוקה לארץ:

"היום הזה, בו קבלת עליך בשבועה לקיים את התורה, נהיית לעם. הלאומיות הישראלית איננה מתחילה משעה שישראל זוכים לארץ משלהם או שפה משלהם, אלא דוקא משעה שהם מקבלים עליהם עול תורה, ואפילו בעודם שרויים במדבר ללא ארץ וללא כל אמצעי-קיום טבעיים הדרושים לעם. זהו ייחודה של הלאומיות הישראלית... (רבי שמשון רפאל הירש ז"ל)".

הרב שלמה חיים הכהן אבינר [בספרו טל חרמון, ירושלים, התשמ"ה, בעמ' 326, על פרשת כי תבוא, בכותרת המשנה תורה על האבנים], מתייחס לדברי הרב הירש וחולק עליהם:

" סגולתינו כתובה על התורה. זוהי תעודת הזהות הלאומית שלנו. התורה היא- אנחנו. היא מגלה את מהותינו ואנו צריכים לחרות דבריה על האבנים הגדולות ומתוך כך על לוח לבנו. הרב שמשון רפאל הירש, בהסבירו את המצוה "בטבעות הארון יהיו הבדים לא יסורו ממנו" אומר, שלפיכך נצטוינו שלא להסיר את בדי העץ, שעל ידם אנו נושאים את ארון העדות, כדי להבליט שלתורה אין מקום התגלות מסוים וקבוע, אלא טבעה העצמי שהיא מיטלטלת ממקום למקום [בפירושו לשמות כ"ה, י"ב-ט"ו כותב: "המצוה שלעולם לא יסורו הבדים מן הארון, קבעה מראש ולכל הדורות את דבר האמת, שהתורה הזאת ותעודתה אינן תקועות באדמה עליה עמדו בשעתם הקודש והמקדש. נוכחותם התמידית של הבדים מעידה על כך, שתורת ה' אינה קשורה וזקוקה לשום מקום מיוחד"]. מכאן נובעת המסקנה, שמקומו של עם ישראל כעם התורה, איננו דוקא בארץ ישראל,  אלא אדרבא, עדיף שיהא מפוזר בכל העולם כדי להיות אור לגויים, לטלטל ולהביא את התורה לכל המקומות. והחזון של שיבת ציון אינו אלא אוטופיה רחוקה לאחרית הימים [אגרות צפון טז.]. הוא אף כתב לגאון הרב צבי הירש קלישר שפעל כדי לעורר לשיבת ציון ובנין הארץ: "מה שכבודו חושב למצוה גדולה, אני חושב לעבירה לא קטנה".

הרעיון הזה איננו מתיישב כל כך עם המצוה שבפרשתינו. בודאי שהתורה כוללת כל  כדור הארץ וכל מלוא העולמים, על כל פנים, כאן המצוה לכתוב את כל התורה על האבנים. [של ארץ ישראל ממש, דבר העורך] זה יהיה קשה מעט להכניס את האבנים האלה לקופסא ולטלטל אותם על ידי מקלות של עץ! מקומה הטבעי של התורה קבוע ומוצק פה בארץ ישראל!"

וכך נדדה שנתנו, יותר משהיינו מוטרדים בשאלה את דברי איזה רב לקבל, את דברי הרב הירש או דברי הרב אבינר, במובן של עשה לך רב פוסק ועשה לך רב להשקפת עולם וכו', היינו מוטרדים בשאלה כיצד הטקסים של היום הראשון הובנו באופן שונה, ואולי צריך לשחזר אותם שוב כדי לספוג לתוכנו את משמעותם?

הרב משה גרילק בספרו פרשה ופשרה [הוצאת א.ד.י., ת"א, כרך שני, בעמ' 417, על פרשת כי תבוא] מסכם את היום הראשון בארץ ישראל בשפה של בן דורנו. ונביא מס' קטעים ממאמרו:

"מה עושות כאן האבנים הללו?" היה שואל כתב צבאי, לו התגלגל אל מחנה ישראל בעת צליחת הירדן, בשעה שנערך לכיבוש כנען.
והאבנים היו גדולות וכבדות. אבנים, שהמצביא יהושע ציוה ליטול מקרקע נהר הירדן. הכהנים עוד ניצבו על עמדם במרכז הנהר - שמימיו נקבעו - ובידיהם ארון העדות, שבו היו מונחים לוחות הברית. העם כולו כבר עלה בחופי כנען. והנה מורה יהושע לשנים עשר איש, שנבחרו מכל שבטי ישראל לתפקיד זה, לשוב אל מקום עמדם של הכהנים בנהר ו"הרימו איש אבן אחת על שכמו למספר שבטי ישראל... וישאו שתים עשרה אבנים מתוך הירדן... ויעברום עמם אל המלון וינחום שם... [יהושע ד', ה'-ח']. ...

ובכן, מלחמה בשער, ואלו הן הכנותיהם. כצעד "מלחמתי" ראשון, יצאו למסע "אבנים" מהיר עד להרי שכם. שם "העלו עולות ושלמים, אכלו, שתו ושמחו", ושבו במהירות לבסיס האם, גלגל, כשאינם שוכחים, כמובן, ליטול עמם את ... האבנים המכובדות. אלו היו חויות היום הראשון על אדמת המולדת. למחרת כבר התפנו לארגון המערכה על יריחו.

...מאליה עולה שאלת המשמעות. מה מטרת כל אלה? מה מביעות אבנים אלו? מדוע הוענקה חשיבות כה מרובה?

...אבנים אלו נבחרו למטרה מסויימת מאוד:

"וכתבת עליהן את כל דברי התורה הזאת, בעברך למען אשר תבא אל הארץ אשר ה' אלוקיך נותן לך ארץ זבת חלב ודבש... והיה בעברכם את הירדן תקימו את האבנים האלה... בהר עיבל... וכתבת על האבנים את כל דברי התורה הזאת באר היטב [שם].

האבנים היו אפוא אבני עדות רב תכליתיות. אין כמו יום ההתרגשות הגדולה, יום צליחת הירדן, להפוך עדות זו למציאות מוחשית בחייהם. הצורך, שנכפה עליהם להסיט את ההתעניינות מארץ ישראל, מן המבחנים הצפויים ומן האויב, המבוצר בעריו, אל אבנים אלו - דרשה מכל בן ישראל מאמצים נפשיים כבירים, המותירים את רישומם לימים רבים.

כי על אבנים אלו כתבו את התורה. ואם כי דעת הפרשנות חלוקה, מה בדיוק נכתב עליהן (אם התורה כולה, אם חלקים נבחרים מתוכה, אם נוסח מקוצר של תרי"ג מצוות וכדומה), ברור שהכתיבה עצמה תבעה זמן, וכל אותו זמן קפא העם תחתיו במנוחה מאונס, צופה בכותבי התורה. "פסק זמן" זה שהוכרז, יצר ללא ספק אפקט פסיכולוגי חיובי בלב העם הממתין.

יום צליחת הירדן נוצל אפוא להבהיר לעם פעם נוספת את מטרת העל לבואו ארצה. מטרה, הגלומה במלים הבאות, שנאמרו בהקשר לכתיבה זו:

"...למען אשר תבא אל הארץ"[שם].

למען תורה זו אתה בא אל הארץ. היא חוקת היסוד שלך ומורת דרכך. היא מעניקה לך את זכותך עליה, ולמען קיומה אתה זוכה בה.

אולם שם, בהר עיבל, כתבו על אבנים אלו את כל התורה "באר היטב" [שם], שפירושן, לדעת המדרש [הובא ברש"י], "בשבעים לשון". בשבעים לשונות העמים, למען יבינו גם הם, למען יחדור חזונה גם ללבותיהם. וכך הזכירו לעם העברי ביום, שהחלה ההתנחלות בארץ, שאין זו ארץ נחלה ומנוחה גרידא, כי אם ארץ השליחות והיעוד, ארץ האתגר הגדול. מן התפקיד להקים בה חברת מופת נובע תפקיד נוסף: לשמש מגדלור לעמים, לא כמרכז הטפה בינלאומי, חלילה, כי אם בעצם דוגמת החיים על פי התורה, שתמשוך ותביא אותם לכאן לחזות בפלא, ולהפיק ממנו את מירב התועלת למען חייהם שלהם.

מסר זה נחקק על האבנים הגדולות דוקא שם, בסביבות העיר שכם. שם, במקום שמאות שנים קודם- לכן זכה האב הראשון לברכה:

"והיה ברכה... ונברכו בך כל משפחות האדמה" [בראשית י"ב]."

ושוב אני שואל את עצמי מה גורם לנו לא לראות את כל הטקסים כשלמות אחת. מה גורם לנו לא לזכור את מה שיהושע השביע את העם בירדן שאחרת המים ישטפו אותנו לים המלח! מדוע אנחנו לא מצליחים לחבר את התורה עם אבני ארץ ישראל שעליהם היא נכתבה? מדוע אנחנו עושים מאמץ לחיות בעולם של פרודים?

אני חושב שביום הראשון שלנו בארץ היה רעיון שקדם לתורה ולאבנים, שקדם לחובה להיות לאור גויים, שקדם לברית עם בורא עולם, שקדם לתחילת הכיבוש, ושקדם להיותנו עם ה'. רעיון שהיה בבחינת דרך ארץ שקדמה לתורה. התנאי הבסיסי  והיסודי לכניסה לארץ ולכיבושה, התנאי לברית עם ה', התנאי להיותנו עם ה', התנאי לקבלת תורה, והתנאי לכתיבת התורה, הוא -  ערבות הדדית. וע"ג י"ב האבנים של הערבות ההדדית עומדים שאר כל הגילויים של בורא עולם, של עם ישראל, של תורת ישראל ושל ארץ ישראל, כי כולם הם הגילוי של האחד. כל נסיון להתמקד בגילוי בודד של הבורא, ממשיך את הפרוד והגלות, ח"ו.

מרן הרב קוק ובנו מורנו ורבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק זצ"ל חזרו פעמים רבות על מוטיב יסודי אחד והוא -  שעם ישראל וארץ ישראל הם שנים שהם אחד, ושישראל אוריתא וקודשא בריך הוא, הם אחד. למשל, מרן הרב קוק [בספרו אורות, בפסקה הראשונה] אומר:

"ארץ ישראל איננה דבר חיצוני, קניין חיצוני לאומה, רק בתור אמצעי למטרה של ההתאגדות הכללית והחזקת קיומה החומרי או אפילו הרוחני. ארץ ישראל היא חטיבה עצמותית, קשורה בקשר חיים עם האומה, חבוקה בסגולות פנימיות עם מציאותה".

וביאר זאת הרב שלמה אבינר [בחוברת שיעורים באורות-ארץ ישראל, התשנ"ח בעמ' 6]:

"ארץ ישראל איננה אמצעי או דבר חיצוני, היא איננה קנין חיצוני מתוך קניינים רבים אחרים. ארץ ישראל היא "חטיבה" כלומר, דבר אחד, עם ישראל וארץ ישראל הם דבר אחד! כמו שהאישה איננה אמצעי להביא נועם ועונג לבעל, אלא שניהם דבר אחד, גוף אחד וחטיבה אחת".

גם בספר "במערכה הציבורית" [בעמ' קכ"ט] מביא העורך הרב יוסף ברמסון את דברי רבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק, שארץ ישראל ועם ישראל הם שניים שהם אחד:

"עניינו של העם בתור (בתוך) חלק אלוקי של כדור הארץ, שניים שהם אחד. משאין (כשאין) הבנה לקשר המהותי בין עם ישראל לארצו, הרי זו מאיסה בארץ חמדה הגוררת גזירת ענישה לדור כולו. בפסוקי דזמרא של תפילת שחרית, במזמור "יהי כבוד", שתיקנו הגאונים, באים תחילה דברי הלל לבורא עולם, ואחר כך, בחירת הארץ ובחירת העם. בראשונה בא "כי בחר ד' בציון איווה למושב לו [תהילים קל"ב, י"ג], בחירת ארץ ציון, ואחר כך בא "כי יעקב בחר לו י-ה" [תהילים קל"ה, ד'], בחירת עם ישראל. מאחר שציון ויעקב מאוחדים ללא הפרד, בא כתוב הכולל את שניהם יחד: " כי לא יטוש ד' עמו ונחלתו לא יעזוב" [שם צ"ד, י"ד].

כשרבנו בא לברך את אנשי גוש אמונים [להלכות ציבור, בעריכת הרב צבי ישראל טאו, בעמ' מ"א] הוא אמר:

"הוסיפו והגבירו תעצומותיו לעם ולארץ (קרי- ישראל. להלן בסוגריים הערות שלי) לתורה (קרי-אורייתא) ולקדושה (קרי- קודשא בריך הוא).

הרב שלמה חיים הכהן אבינר [בגליון של מכון מאיר, באהבה ובאמונה, מס' 190, פרשת ויקהל פקודי התשנ"ט] הסביר את מאמר  הזוהר [הכוונה על פי הזוהר בויקרא, ק' ק"א] כדלקמן:

"המאמר ישראל, אוריתא וקודשא בריך... אינו קיים בנוסח זה, אלא בזוהר כתוב שהן שלוש דרגות המתקשרות זו בזו (זוהר, ויקרא), כלומר שריבונו של עולם מתגלה באור האלוקי המופיע בעולמים שהינו גנוז בתורה ובעם ישראל".

מכל מקום גם הרב יוסף דב הלוי סולובייצ'יק [בספרו דברי הגות והערכה, במאמרו על הקהילה, בעמ' 225], סבר שכנסת ישראל (נשמות עם ישראל לדורותיו), ועם ישראל הינם שניים שהם אחד:

"קהילתה של היהדות איננה קהילה תיפקודית-תועלתנית, אלא ישותית (אונטולוגית). הקהילה אינה רק קיבוץ אנשים הפועלים בצוותא למען רווחתם ההדדית, אלא ישות מטפיסטית, היא אישיות פרטית, מעין שלימות חיה. במיוחד הדגישה היהדות את שלימותה הכוללת ואת אחדותה של כנסת ישראל. הקהילה היהודית איננה גיבוב של פרטים. היא ישות עצמאית שניחונה בחיים משלה. לדוגמא: אנו טוענים לארץ ישראל. ה' העניקה לנו. למי הובטחה הארץ? לא לפרט כלשהו ולא לשותפות בת מליוני בני אדם. היא ניתנה לכנסת ישראל. לציבור בבחינת יחידה עצמאית, בבחינת אישיות משפטית מטפיסית מובחנת. לא לי, לך או להם, הבטיח ה' את הארץ, ואף לא לכולנו יחד לא כאיש פרטי זכה אברהם בארץ, אלא כאביה של האומה העתידה. כנסת ישראל, בבחינת אישיות קיבוצית, היא בעליה של הארץ המובטחת. ככל שישמע רעיון זה זר לאוזניו של הסוציולוג הניסויי, אין התנסות זו זרה כלל לאיש ההלכה ולמקובל, שעבורם כנסת ישראל הנה אם חיה, אוהבת ומתייסרת".

וכך אנו עומדים מול שכם של אברהם אבינו ומבינים ששכם מסמלת את היווצרות האידאה של כנסת ישראל ושל ארץ ישראל. ההבטחה הראשונה על הזרע ועל ארץ ישראל נאמרה שם: "לזרעך אתן את הארץ הזאת" [בראשית י"ב, ז'] כלומר: לזרעך - לכנסת ישראל, אתן בעתיד בשכם את ארץ-ישראל, ושכם תהיה החיבור של הגוף והנשמה במובן הכללי הישראלי. וכך אנו עומדים היום מול שכם ומבינים שאנו עושים היסטוריה, ששכם מממשת את יעודה וע"י ערבות הדדית והברית עם ה' מתגלים לנו כל הגילוים של ה' עפ"י הזוהר הנ"ל קרי עם ישראל (היום הזה נעשית לעם), ארץ ישראל (תחילת הכיבוש), התורה (קבלת התורה וכתיבתה) וה' (הברית עם ה') חד (כולם גילויים של האחד ביום הראשון).

רעיון דומה לכנס חלק מהיום הראשון תחת הכותרת הנובעת מהזוהר: ש"ישראל, אוריתא וקודשא בריך הוא – חד", מצאתי בספר משבצות זהב של הרב שבתאי וייס [משבצות זהב, על ספר יהושע, הוצאת מכון מים חיים, התשס"א, בעמ'- ס' ו-ס"א]. על הפסוק [ביהושע פרק ג', פסוק ט']:

"ויאמר יהושע אל בני ישראל גשו הנה ושמעו את דברי ה' אלוקיכם". 

הפסוק הנ"ל מתייחס לדברי הנבואה של יהושע אל העם בין בדי הארון, לפני חציית הירדן. הרב וייס מתיחס לארץ ישראל אך לא כולל אותה תחת מאמר הזוהר הנ"ל:

" ברש"י ובחז"ל, "צמצם את כולם בין בדי ארון, זה אחד מן המקומות שהחזיק המועט את המרובה". הדרש נלמד ממה שכתוב גשו "הנה", שהצביע על נקודה מסויימת שיכנסו בה. ובלי הדרש הזה היה צריך להכתב, גשו ושמעו את דברי ה'  ".

יש לבאר ענין זה שצמצם את כולם במקום אחד, שכלל ישראל קיבל את א"י רק בזכות היותו גוף אחד ונפש אחד, כולם בני א-ל חי. וכמ"ש במ"ת "ויחן שם ישראל כנגד ההר", ודרשו חז"ל כאיש אחד בלב אחד, כי התורה לא ניתנה ליחידים מעם ישראל, כי אם לכל הכלל המאוחד יחד בגוף אחד ובלב אחד. וכך נאמר בספר חסידים [סימן רל"ג] בביאור ענין הערבות שישראל ערבין זל"ז שנאמר "ויען כל העם קול אחד ואמרו כל הדברים אשר דבר ה' נעשה", אילו היה אחד מוחה לא ניתנה תורה, שערבים זל"ז, לכך אומרים ברכנו אבינו "כולנו כאחד" באור פניך, לכך אומרים ונזכה "כולנו" במהרה לאורו, וכתיב "ונגלה כבוד ה' וראו כל בשר "יחדיו" כי פי ה' דיבר", ע"כ. וכן י"ל לגבי א"י הארץ הנבחרת, שניתנה לזרע אברהם יצחק ויעקב, דוקא באופן שיכולים כולם להצטמצם ולהמצא בין בדי הארון.

והנה כתוב בירושלמי שעודם בירדן קבלו ערבות אף על הנסתרות בתוס' [סוטה דף ל"ד], והערבות תלויה בכך כאמור שכל ישראל הם נפש ונשמה אחת. ובנתיבות עולם למהר"ל [נתיב התורה פ"ב] "כל ישראל ערבין זה בזה בשביל שהם עם אחד, מה שלא תמצא בשום אומה שאינה עם אחד כמו שהם ישראל, ודומין לאדם שאם יש לו מכה באחד מאיבריו שכולם מרגישים בעבור שהם גוף אחד". ולכן דוקא בירדן בכניסתם לא"י קיבלו הערבות על הנסתרות.

והנה נתקיים כאן "קודשא בריך הוא ואורייתא וישראל חד הוא" שנצטמצמו כאן השכינה, התורה ועם ישראל בין בדי הארון".

ולמרות היום הראשון ולמרות הזוהר אנחנו מתקשים להרדם כבר אלפי שנים ואנחנו קרועים בין חטא המרגלים לבין חטאו של קורח, בין חוסר היכולת לקבל את מושג קדושת  המקום, לבין ההבנה שכולם שווים. ומסביר הרב שלמה חיים הכהן אבינר [בספרו טל חרמון, ירושלים, התשמ"ה, בעמ' 258-259]:

"המרגלים כפרו באפשרות הקדושה להתפשט בכל העניינים הגשמיים, הקשורים לקיומנו בארצינו: בצבא, בחקלאות, בעשיה הכלכלית, בסדרי הממשל ובפוליטיקה. הם אמרו: "כי חזק הוא ממנו"- החומריות חזקה מהאלוקיות, אין אפשרות לקדש את החומר, יש צורך לחיות בעולם רוחני בנותק. הם ניתקו את הקודש מן החול. פירודיות מוחלטת.

לעומת זאת, חטא קורח הוא הפוך. בגדלותו המיוחדת הוא הכיר שיש קדושה בכל... .

קין טשטש את ההבדל החושי בין אדם לאדם, קורח טשטש בתוך האומה את ההבדל בין הכהנים לישראלים, והנצרות טשטשה בין עם לעם. המשותף לכולם הוא הזלזול במדרגות הקודש השונות, הבאות מכח יצירה ומכח מאמץ אנושי גם יחד, שדווקא הדרגתיות זו מכשירה את העילוי הקדושתי, שיקיף בעתיד את הכל".

היום הראשון היה תיקון למחלות המדבר: לחטא המרגלים, לחטאו של קורח ועדתו, לתיקון הדיבה, והיה גם יום שכולו תשובה ובריאה חדשה. חצינו את הירדן כדי להוריש את הגוים, כי אין שיוויון מוחלט בכל מקום ובכל זמן, אך צריך להוריש אותם בענווה, ובמידות מתוקנות, כיאה לסדר אלוקי חדש בארץ ישראל. צריך גם לזכור שאת הרע, צריך למגר, אך הגוים אינם "תקלה בפס הייצור של בורא עולם" ולכן באותו היום גם צוונו להיות "לאור גויים". גם בתוך הבית פנימה למדנו שיש מדרגות ולכן הכהנים והלוויים עמדו למטה ובאמצע בתל שכם, ואנחנו מסביב בהר גריזים ובהר עיבל, כי לא כולם שווים. גם הלוויים התפצלו לשתי קבוצות. עובדי השם היו באמצע בתל שכם ושאר השבט הצעירים ומבוגרים עמדו בהר גריזים. את הקושי של המרגלים להבין שיש קדושה עצמית בחומר למדנו דרך אבני התורה והמזבח, ובמצווה לכבוש את הארץ ולהורישה.

האתגר הגדול שעומד בפנינו היום הוא לחזור ליום הראשון, לחזור לשכם, לחזור לבורא עולם ולחזור לעצמנו - ומתוך כך להתקדם ולהבין שלא כולם שווים ושלארץ ישראל יש קדושה עצמית, ככלי להשראת השכינה ושגם בורא עולם חפץ "במזרח תיכון חדש". האתגר הוא גדול. אבל עד שנאחד את הכוחות רצוי שלא נפסול איש את רעהו ושכל אחד יבחר את דרכו וילך על פיה ואולי הערבות ההדדית ואהבת החינם תאיר לנו את הדרך לנצחון.

ונביא לסיכום שתי דעות בקצרה. בספר מראש אמונה, מובאים פרקי מחשבה השקפה ומוסר של הרב אליעזר מנחם מן שך [על סדר פרשיות התורה, ערוך ע"י הרב יששכר ביגמן, בני ברק, התש"ס, פרשת וישלח, עמ' קל"ח, בעמ' קל"ט ו-ק"מ, מתוך מכתב משנת התשל"ח] בנושא יציאה למלחה באומות העולם:

"...במצב שכזה, כאשר שנאת עשו לישראל היא חוק שלא ניתן לשינוי, נהג עם ישראל, ככלל או כפרט. כיעקב אבינו, בשעתו - הוא היה מוכן תמיד לתפילה ולדורון. ואילו בעצה השלישית - למלחמה - הוא השתמש רק כאשר היה הענין בגדר "הבא להרגך השכם להורגו", כמו שהיה אצל עשו שבא להרוג את יעקב.

עצה זו, לצאת למלחמה, לא לכולם היא ניתנה! כי החילוניים החפשיים [שעליהם אמרו חז"ל במסכת פסחים דף מט ב אם על חייהם אינם חסים, על חיי אחרים בודאי שלא], השקפתם היא שככל הגויים בית ישראל, ולפי דרך החיים שלהם אין דבר המבדיל בינינו לבין האומות. ולכן אין לסמוך עליהם שינצלו את כל האפשרויות למנוע מלחמה ושימנעו ממעשים שהם התגרות באומות העולם.

"ענין ההתנחלויות יוכיח, שאין הם נרתעים מלהתגרות התגרות גסה באומות. ההשקפה החילונית מתבססת על הנחת יסוד מוטעת שכל הסבל של העם היהודי היה כתוצאה מהעדר מדינה ושלטון משלנו, אבל עכשיו, שיש כבר שלטון ומדינה יהודית הרינו מדינה שוה בין מדינות העולם, ולכן אם נראה יותר תקיפות ונעמוד על דעתנו, יכנעו אויבנו ויקבלו את דרישותינו.

ולפי מיטב הכרתנו ואמונתנו, הרי אלו המתיימרים לקיים את המדינה ולנהלה הם המסכנים את עצם קיומה. אנו נשענים על דברי חז"ל [דברים רבא ב', ג'] אשר ברוח קדשם פירשו את הפסוק "רב לכם סוב את ההר הזה, פנו לכם צפונה", בצורה הזאת: מהו צפונה? אמר להם הקב"ה לישראל: אם ראיתם אותו [את עשו] שמבקש להתגרות בכם אל תעמדו להלחם נגדו, אלא הצפינו עצמכם ממנו עד שיעבור עולמו!

ומוסיף המדרש ואומר: אמרו לו ישראל: רבונו של עולם, אביו של עשו מברכו על חרבך תחיה ואתה מסכים עמו ואומר לנו "הצפינו עצמכם מפניו", ולהיכן נברח? אמר להם: ברחו לתורה [שלימודה וקיומה יגנו עליכם ממנו], והמתינו למלך המשיח שיבוא!

הדברים האלה של חז"ל  הם הקו המנחה אותנו בהנהגתנו - רק החיזוק בתורה וביראת שמים הוא שיקבע את גורל העם היהודי לפני ביאת המשיח, כי שנאת הגויים כלפינו תמשך עד עת הגאולה [כמבואר ברמב"ם פרק י"ב מהלכות מלכים הלכה א'].

ולכן, תפקידנו הוא לייסד בכל מקום עוד ועוד ישיבות לצעירים ולמבוגרים, להרבות אורה של תורה - כדי שמעט מהאור ידחה הרבה מהחושך האופף אותנו".

ומאידך גיסא, להלן קטעים מדבריו של מורנו ורבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק מתוך דברים שנשא בישיבה המרכזית העולמית – מרכז הרב ביום העצמאות תשכ"ז ושזכו לכינוי מזמור י"ט למדינת ישראל ]פורסמו בספר לנתיבות ישראל, ח"ב, בעמ' קנ"ו-קס"א, ובסידור בית מלוכה בעריכת הרב אורי עמוס שרקי, הוצאת ארז, התשנ"ט, בעמ' קנ"ח-קס"ח, ומשם העתקתי]
"...לפני י"ט שנה באותו לילה מפורסם, בהגיע ארצה החלטתם החיובית של מושלי אומות העולם לתקומת מדינת ישראל, כשכל העם נהר לחוצות לחוג ברבים את רגשי שמחתו, לא יכולתי לצאת להצטרף לשמחה. ישבתי בדד ואדום כי נטל עלי. באותן שעות הראשונות לא יכולתי להשלים עם הנעשה, עם אותה בשורה נוראה, כי אכן נתקיים "ואת ארצי חלקו"! כן, איפה חברון שלנו- האנחנו שוכחים את זה?! והיכן שכם שלנו, ויריחו שלנו- איה- הנשכחן?!  וכל עבר הירדן - שלנו הוא, כל רגב ורגב, כל ד' אמות, כל חבל ארץ וכברת אדמה השייכים לארץ ה' - הבידינו לוותר אפילו על מילימטר אחד מהן?! באותו מצב מזועזע בכל גופי, פצוע כולי וחתוך לגזרים – לא יכולתי אז לשמוח. כך היה המצב לפני י"ט שנים, באותו לילה ובאותן שעות. למחרת בא אל ביתנו איש-ברית-קדשנו, הגאון רי"מ חרל"פ זצ"ל - היה לו צורך לבוא וכלום יתכן שלא היה בא?! התיחדנו אז שנינו, באותו חדר קטן ומקודש שב"בית הרב"- ולאן יבוא אז אם לא לשם- מזועזעים ישבנו ודמומים. לבסוף התאוששנו ואמרנו שנינו כאחד: "מאת ה' היתה זאת, היא נפלאת בעינינו"

...וכהמשך בירור הדברים ממקור דברי חז"ל בסנהדרין, מבררים ומחייבים דברי הרמב"ן ב"ספר המצוות" (הוספות למצוות עשה, מצוה ד': "שנצטוינו לרשת הארץ אשר נתן האל יתעלה לאבותינו לאברהם, ליצחק וליעקב, ולא נעזבנה ביד זולתנו מן האומות או לשממה... אבל הארץ לא נניח אותה בידם (של ז' העממים), ולא ביד זולתם מן האומות בדור מן הדורות" - דברי הלכה מפורשים. ועוד ממשיך הרמב"ן: "ואומר אני כי המצוה שהחכמים מפליגים בה, והיא: דירת ארץ ישראל... הכל הוא ממצוות עשה - והוא שנצטוינו לרשת הארץ ולשבת בה..." כלומר: עיקר המצוה הוא הכיבוש הממלכתי, השלטון  הלאומי  הכלל-ישראלי   בטריטוריה   קדושה   זו,  ומתוך  המצוה 

הכללית ישנה המצוה הפרטית, המוטלת על כל יהודי ויהודי דור ולשבת בארץ הקודש. על נקודה זו עמדו הגאונים בעל "אבני נזר" ובעל "ישועות מלכו", המגדירים את מצות ישוב א"י ככיבוש וישוב ולא כישיבה בלבד.

על קירות שכונות מסויימות מודבקים דברי נבלה, המאשימים את "הציונים הכופרים" שרוצים לעשות אותנו ל"עם לוחם", וכי בתורה אין מצות עשה של מלחמת מצוה?! וכי לא מפי הרמב"ן, "אביהם של ישראל", שמענו על מצות הכיבוש והמלחמה?! ב"ה, זכינו וזוכים אנו אף עתה, לקיים דבר ה' זה ע"י תפארת גבורת צבאנו. נסכם בקצרה: השלטון היהודי בארץ הקודש, קרי: מדינת ישראל וצבאה, יחד עם היותו בבחינת "קץ מגולה" הריהו מצוה מפורשת וחשובה, מצוה כלל-ישראלית".

משכך הם פני הדברים, יש לעשות מאמץ לאחד את הניגודים, מבלי לפסול אף אחד ומבלי לבזבז אנרגיה בנושא במלחמת דעות. רק מתוך ההבנה של "ערבות הדדית" נשכיל להבין שבסופו של דבר כולנו לוחמים בצבא ה'. על חשיבותה של "הערבות ההדדית" למדנו כבר בכל הטקסים של היום הראשון. לעניות דעתי האתגר הלאומי שלנו למאה השנים הקרובות הוא: קמעא, קמעא למדינה יהודית תורנית, תוך ערבות הדדית והסכמה לאומית ובשיתוף כוחות השלום, השוויון, הדמוקרטיה, האוניברסליות, הלאומיות, התורה וכו'. בעניין המחבלים  והבטחון, שמסיטים אותנו מהמטרה העיקרית  כבר למעלה ממאה שנות ציונות, להם נעניק מיד את זכות השיבה לארצם כפי שכתב הרב  שלמה חיים הכהן אבינר [פורסם בדף פרשת השבוע של מכון מאיר מס' 353, טו באייר התשס"ב]. עם אחים טועים נמשיך לנהוג באהבה ובאמונה ואת עצמנו נתקן, ומתוך כך הדברים יגלשו וישפיעו.  

25. תם ולא נשלם

תם ולא נשלם. אחרי מאות הרוגים ואלפי פצועים עם ישראל מתחיל לחוש את הכאב הנובע מהערבות ההדדית. אך עדין אין לנו נחישות, אבל יש פריצת דרך קטנה. אנחנו מוכנים כבר לגרש משפחות שתמכו במתאבדים באופן ישיר, אך לא למכה ולמדינה, אלא מחלק אחד של ארץ ישראל לחלק אחר. כולם יודעים שאין לקרוא בספר תורה שחסרה בו אות אחת. גם עזה היא ארץ ישראל ובע"ה עוד נחזור גם אליה, וחבל שנלמד את הדברים בדרך האיטית והקשה.

כזכור, לאורך הדרך של היום הראשון ובמיוחד בירדן ניתקלנו במושג הגרוש. גם במהלך הספר נגענו במספר מקומות בהבטים השונים של הגרוש, והדבר מחייב עיון והרחבה. להלן עקרי הצדדים בהם נגענו:

א. גרוש -
כחלק ממצוות המלחמה לכיבוש ארץ ישראל.

ב. גרוש -
כתוצאה מהמצווה לבער את העבודה זרה ואת הרע מארצנו.

ג. גרוש -
כחלק מהמצווה לקיים ריבונות בארץ ישראל ולא להניח אותה ביד אומה אחרת.

ד.  גרוש -
כתוצאה מהערבות ההדדית וחי אחיך עימך.

ה. גרוש לתחילה -
במסגרת "זכות השיבה", להחזיר את העולם לסדר הבראשיתי שלו.

מיותר להזכיר  שהגרוש  לא יהפוך אותנו לשונאי זרים, ולא יקלקל לנו את המידות, כי אנו זוכרים  שבמקביל חלה עלינו החובה, אותה קיבלנו בהר עיבל, להיות לאור גויים.

ואסיים בדבריו של הרב שלמה חיים הכהן אבינר, ראש ישיבת עטרת כהנים ורב הישוב בית אל, שפורסמו לאחרונה במספר מקומות. ונתחיל בדברים שנכתבו בעטורי כהנים [אב, התשס"ב, גליון 213, בעמ' 30]:

"גדול יום קיבוץ גלויות... ואף בגלויות שאר האומות" [רש"י, דברים פרק ל', פסוק ג']. בואו נממש את זכות השיבה ונחזיר את ערביי ארץ ישראל לארצות מוצאם. זו ארצנו, ארץ ישראל, כשמה, והערבים הגרו לכאן במשך הזמן, ובמיוחד ערב מלחמת השחרור, כך ידוע לכל לומד היסטוריה (כגון בספר "מאז מקדם" של החוקרת האמריקנית ג'ואן פיטרס בהוצאת הקיבוץ המאוחד). וגדול יום קבוץ גלויות של הערבים אשר בתכונו אל ארצותיהם. זה יהיה מעשה מוסרי מאין כמותו- להם, לנו ולכל המין האנושי."

עוד כתב הרב אבינר לאחרונה [דבריו פורסמו בגליון לשבת מעיני הישועה, גליון נ"ב, לפרשת בלק-פנחס, י"א בתמוז התשס"ב]:

"ארץ ישראל כולה שלנו ללא אוטונומיה ולא רשות. אלא הכל ארצנו. כאשר אנו נכנסים לריכוזי מחבלים ומחסלים קיני רשע, זהו קידוש השם, רק שאנו יוצאים משם ומשאירים את המקום בידיהם, זהו חילול השם. כך כותב יחזקאל הנביא: "ויחללו את שם קודשי... עם ד' אלה ומארצו יצאו" [ל"ו נ]. עניינו של עם ישראל הוא קידוש השם בארץ, בכל מלוא רוחב ארצנו. בשביל זה צריך מסירות נפש. כל אדם ישר מישראל מבין זאת. גם כל גוי ישר נאמן לארצו מבין זאת.

... בצרפת המרשל פטן, כרת ברית עם השטן, צפון צרפת תהיה גרמנית, ובדרום תהיה מין אוטונומיה צרפתית. הוא חשב להציל כך את מולדתו במידת האפשר, אך לאחר המלחמה הוא נידון כבוגד, על אף שהיה מגיבורי מלחמת העולם הראשונה.

אבל למסור כך חלקי ארץ ישראל לאויב, בגלל פחד מלחצים, לא שמענו כדבר הזה בכל ההיסטוריה העולמית, וזאת בגידה יותר גרועה מזו של פטן. ...

הבעיה הביטחונית היא הבעיה המדינית מספר שתים. בעיה מספר אחד היא הריבונות על כל מלוא ארצנו. היא גם תפתור הבעיה הביטחונית. למען דעת שאין כאן ארץ A B C, אלא הכל ארץ ישראל, נחלת אבותינו, ארצנו משנים קדמוניות ולנצח נצחים.

לא בגלל שגזלנים התמקמו עליה, במשך השנים - פתאום הפכה להיום להם! אדרבה עליהם להחזיר את הגזלה. ואם לא יחזירו, אנו נקח, לא בסתר, אלא בגלוי, כדברי בן בג בג: "אל תיכנס לחצר  חברך ליטול את שלך שלא ברשות, שמא תיראה עליו כגנב, אלא שבור את שיניו ואמור לו: שלי אני נוטל" [בבא קמא כ"ז ב']."

ובעניין ההצעה לבנות "גדר ביטחונית" כתב הרב אבינר בין היתר [דבריו פורסמו בגליון לשבת של מכון מאיר, באהבה ובאמונה, לפרשת מטות מסעי, מס' 363, כ"ו בתמוז התשס"ב]:

"בן המיעוטים בארץ חייב להחליט: או שהוא מעין גר תושב, המתנהג על פי אמות המוסר הכלל-אנושי, כלומר שבע מצוות בני נח, וכן מקבל על עצמו את מרות מדינת ישראל, או שהוא נעלם מכאן. איננו דנים כאן בפרטי הביצוע של חובה מוסרית זו, אלא ברמת העיקרון. לכשיהיה העיקרון נחלת הכל, כבר יימצאו דרכי ביצוע.

אין ספק, שטרנספר מרצון ושיקום מחנות הפליטים במדינות ערב, כפי שמוצע ע"י ח"כ הרב בנימין (בני) אלון, הינו פתרון מוסרי שעולה בקנה אחד עם תפיסתו של יהושע בן נון ועם היום הראשון בארץ.

איננו מבין מדוע "גרוש" נראה בעיני רבים כמושג פסול ביחס למחבלים, ומושג כשר ביחס לאוהבי ארץ ישראל. כמו כן אינני מבין מדוע גם בקרב יושבי בית המדרש גרוש איננו פיתרון צודק. כזכור, קדושת ארץ ישראל הנובעת מההתנחלות של עזרא היא קדושה נצחית ואילו הקדושה של כיבושי יהושע בטלה. מכאן נובע שגרוש הנובע מרכישת אדמות והתנחלות עדיף מגרוש של מלחמה. חבל שגם מצדדי הגרוש לא מאחדים את כל הכוחות לרכישת אדמות והתנחלות וחבל שמתעים אותנו לחשוב שירדן, היא מדינת המחבלים.

"אז יאמרו בגויים". הגויים חוזים את מהלכי הגאולה. דוד בן גוריון בזכרונותיו [זכרונות דוד בן גוריון, בהוצאת עם עובד, התשל"א - 71, עמוד 165], כותב:

"כחצי שנה לפני גמר מלחמת העולם השניה, כשמפלת היטלר היתה כבר ודאית, ומפלגת העבודה (באנגליה) דנה והחליטה על תכניות שלאחר המלחמה, קיבלה החלטה מפורשת שאחרי המלחמה יש להקים מדינה יהודית משני עברי הירדן, ולכך הוסיפו עוד תביעה, שהתנועה הציונית והעם היהודי מעולם לא דרש זאת: להעביר את כל ערביי ארץ ישראל למדינות הערביות השכנות. כידוע נערכו מיד אחרי גמר מלחמת העולם השניה בחירות לפרלמנט, ומפלגת העבודה קיבלה רוב גדול, והוקמה ממשלה בראשות אטלי שמינה את ארנסט בווין לשר חוץ ושניהם נתעלמו לחלוטין מהחלטת מפלגתם והמשיכו במדיניות של "הספר הלבן", ולבסוף נאלצו למסור הבעיה לאו"ם".

"אז יאמרו בגויים". האם בן גוריון רומז לנו את דעתו בעניין הגרוש, אך מעדיף להסתתר מאחורי המטריה של הבריטים?

ועד אשר נחזור בע"ה לערכים של "היום הראשון", מסתבר שהר עיבל בעצמו אוסף חברים. בהקדמה לעבודה שכתב ידידי כאח לי, יוסף פריאל, בנושא הברכה והקללה התשס"א,  כותב יוסף:

"קשר עמוק לי להר עיבל, גם מתוך ביקורי הרבים שם, וגם מתוך האירוע הנורא אותו חוויתי שם בסוכות התשס"א. עד היום מכיל גופי אבנים מאדמת ההר הנורא (תרתי משמע) הזה. זכיתי אף לערוך "סדר פסח" במקום זה בעת שרותי הצבאי, כאשר תוך כדי ה"סדר" חשתי את תחושת החרות של אדם שרואה את הארץ ימה צפונה ונגבה וחש באוירתה. אגב, פרשת הבר מצווה שלי (ראה) פותחת בגריזים ועיבל, כמו כן – שמי הוא יוסף, ולא נראה לי שהדבר מקרי ביחס לנושא. פתיחה זו הנראית לא שייכת לעבודה אקדמית, הכרחית כדי להתמודד עם שאלת האובייקטיביות של הכתיבה".

וברוח הדברים האישיים הנ"ל, מסתבר שיהושע (שוקי) לוין ואנוכי נולדנו בפרשת וישלח בשנת התשי"ג, בהפרש של שלושה ימים. יהושע באופן טבעי הוא איש ארץ ישראל כמו יהושע בן נון, והוא גם עוזרו הנאמן של פרופ' אדם זרטל הרואה בתגלית הארכאולוגית של הר עיבל את גולת הכותרת של מפעל חייו. אני מנסה לתרום למימוש הפטרת וישלח - חזון עובדיה [עובדיה, פסוקים י"ח ו-כ"א]:
"והיה בית יעקב אש ובית יוסף להבה ובית עשו לקש ודלקו בהם ואכלום ולא יהיה שריד לבית עשו כי ה' דיבר.  ... ועלו מושיעים בהר ציון לשפוט את הר עשו והיתה לה' המלוכה".

כדי שאוכל לממש גם את הגימטריה של שמי הפרטי, השווה למילה עיבל עם הכולל, אשמח להכניס את ספר התורה של הר עיבל לישוב שיקום בע"ה במעלה ההר ויקרין את כל היסודות של היום הראשון. נא עזרתכם מדין ערבות הדדית, כדי שיהיה זה חלום ציבורי, ולא עניין פרטי.

ומסתבר שגם שכם משכה אליה במשך שנים יהודים רבים, ועל כך בספרי "תהילה לדוד" לזכרו של דוד מילר מקים קהילת שכם האחרון בין השנים התר"פ - התרפ"ח, 1928-1921, המחכה עדיין לגאולה.

26.  קום והתהלך בארץ

גדול החוקרים והמטיילים בארץ, פרופ' זאב וילנאי [בספרו ואהבת לארצך כמוך, הוצאת כרטא ירושלים, מהדורת ספרית מעריב, התשל"ד - 74, עמוד 57], מתאר כיצד עלה להר גריזים בשנת התרפ"ה - 25, עם קבוצת מטיילים. מאחר ולצערי "שום דבר לא השתנה", ואנו עושים מאמץ לא ללמוד מההיסטוריה, ראיתי לנכון להביא את דבריו של וילנאי, כדברי סיום: 

"בתקופת השלטון הבריטי קשה היה ליהודים להגיע אל זבח הפסח של השומרונים. עקב איומיהם של תושבי נבלוס הערבים היה הביקור בבחינת מיבצע מיוחד. בתחילה היינו באים את בניין-המשטרה שבמבוא העיר מצד ירושלים. אחרי מנוחה קלה היינו עולים בשביל מתפתל (כביש עדיין לא נסלל) במעלה תלול. העלייה הייתה מלווה פחד מפני עשרות פרחחים ערביים שהיו הולכים בעקבותינו וצועקים: יהוד! יהוד! (יהודים!). הבחורות שבחבורה הלכו בתווך, מוקפות מכל צד, וחברי ההגנה שבקרב המטיילים (הללו הוזמנו במיוחד ולא נדרשו לשלם את הוצאות הטיול) השגיחו בשבע-עיניים.

פעם אחת, בעלותנו במעלה הר-גריזים לעת דמדומי-הערב, נהרו אחרינו ערבים  רבים יותר מן הרגיל. בתחילה התגרו בנו, קראו נגדנו קריאות-גנאי, השתדלו לצבוט את הבחורות וצרחו בצותא: יהוד! יהוד! פתאום ניתך עלינו מטר אבנים מכל העברים, ואחדים מהערבים התפרצו אל המאסף ודקרו אחדים מן המטיילים. אנו הרימונו קול צעקה ושוטרים בריטיים בודדים באו לעזרתנו. יחד עמהם הרחקנו את הערבים ונשאנו את הפצועים למטה, אל המשטרה. רופא שהיה בין המטיילים חבש את פצעיהם.

בתקרית זו, שנתרחשה במעלה הר-גריזים, התבלט בין המטיילים צעיר אחד אדום שיער. הוא פנה אל השוטרים הבריטיים, הציג עצמו כאמריקאי ודרש שיתקשרו בטלפון עם קונסול ארצות-הברית ויבקשו את הגנתו המיידית. הצעיר עמד בתוקף על דרישתו וליווה את הפצועים בנאמנות אל המשטרה למטה. בעמידתו האמיצה עשה עלי צעיר זה רושם מיוחד ; ראיתי בו את היהודי האמריקאי הגאה, היודע לעמוד בפני השוטרים הבריטיים ולדרוש את שלו בלי פחד. שנים רבות אחרי-כן הוספתי לזכור אותו - אדום-שיער, נמרץ, גאה - בלי לדעת את שמו.

ארבעים ושמונה שנים אחרי-כן עשיתי זמן-מה בעיר בולטימור שבארצות-הברית, בעת ששימשתי פרופסור לידיעת הארץ באוניברסיטת דרופסי בפילדלפיה. בבואי ערכו לי יהודים נכבדים ממנהיגי-הקהילה קבלת-פנים לבבית בבית מפואר באיזור נאה. בעת הפגישה ניגש אלי אחד המסובים, ד"ר לואיס קפלן, יושב ראש חבר-הנאמנים של אוניברסיטת מארילנד, ובעבר הלא רחוק - הרוח החיה במערכת החינוך העברי בעיר, נשיא הקולג' העברי ובית-המדרש למורים. בקיצור: אישיות שופעת מרץ ורבת-פעלים.

הוא פנה אלי ושאלני: "האם אתה זוכר אותי?" היבטתי עליו ומתוך נימוס אמרתי: "כן! כן! אבל איני זוכר באיזה מקום ומתי נפגשנו", - "האם אתה זוכר את הטיול שהדרכת אל זבח פסח של השומרונים?" - "כן, זוכר! זוכר היטב!"   "ובכן - אמר - אני הייתי אותו ג'ינג'י אמריקאי ... ".

ואכן גם בארכיון הציוני המרכזי [תיק מספר S25/11302], נמצא מכתב בחתימתו של דוד מילר, מנהל בית הספר העברי של השומרונים, ומחדש היישוב היהודי בשכם, מיום ט"ז בניסן התרפ"ה, המאמת את הסיפור הנ"ל. מר מילר במכתבו לחיים מרגליות קלוריסקי, מהמחלקה המדינית של ההסתדרות הציונית, כותב:

"חפץ אני למסור לו את השתלשלות העיניינים שקרו בשכם. ... ביום השבת 4 לאפריל בא אלי לשכם שליח השיירה האמריקנית, ודרש ממני שאני אאפשר לו א) ראיון עם נכבדי הערבים לשיחה. ב) עליה על הר גריזים. ... שלחתי את הכהן השומרוני אל המושל והקומנדט והם הבטיחו שישמרו גם וישגיחו וכי השקט בטוח. ... סדרתי לשיירה האמריקאית קבלת פנים נהדרה באנבטה ... וגם בשכם ... , היו נאומים יפים וסדר יפה ואמריקנים היו שבעי רצון מאד מאד. ... אך כאשר התחלנו לעלות על ההר השתוללו פרחחים אחדים ויתחילו לשדוד מהנשים את בגדיהן. אלו נבהלו והתחילו לחזור ... והשיירה חזרה שלמה ובביטחון למלון.

אגב כדאי להזכיר שהצעירים הערבים בהודע להם שזו היא השיירה האמריקנית ושאני מלווה, צעקו לנו: שובו שובו. ויבקשו מאיתנו לשוב, אבל אנחנו לא חפצנו לקבל את הזמנתם.  ...

במלון בשכם נודע לנו השתלשלות המקרים. א) האשמה בכל המקרה היא המשטרה הערבית. אני אוכל לברר את זה בהוכחות. ב) מסדרי ההתנפלות הם חפז אגה טוקן, ומנהל ביה"ס הפרטי ערת ילדרוזי. בכלל, ביה"ס הזה הינו קן לכל האינטריגות והפוליטיקה שבעיר. ...

היה תיאום עם הבריטים, היתה אבטחה, אך המחבלים נשארו מחבלים!  כשנחזור בע"ה לקום ולהתהלך בארץ, הכל ישתנה בע"ה לטובה.
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סירוצקין הרב זלמן
102

סולובייצ'יק הרב יוסף דב הלוי
130

פורת הרב חנן
112

פראג החכם חיים יוסף
90

פרג הרב חיים
83 , 90

פריאל יוסף (יוסי)
87 , 140

עוזיאל הרב בן ציון מאיר חי
36

קולטון אורי
9

קוק מרן אברהם יצחק הכהן
8 , 82 , 92 , 104 , 128

קוק רבנו הרב צבי יהודה הכהן
11 , 47 , 63 , 109 , 115 , 128 , 134

רבינוביץ הרב חיים דב
32

רמר הרב אברהם
13 , 15 , 25 , 109

שך הרב אליעזר מנחם מן
133

שטיינברג הרב שלום דב
51

שנדורפי הרב איתן
40

שרקי הרב אורי עמוס
94 , 135

תאנה הרב ברוך
42 , 98

28.  תגובות

מזרח





דרום


הר גריזים





בן לאה�
ראובן�
7�
בן לאה�
שמעון�
1�
�
בן זלפה- שפחת לאה�
גד�
8�
בן לאה�
לוי�
2�
�
בן זלפה- שפחת לאה�
אשר�
9�
בן לאה�
יהודה�
3�
�
בן לאה�
זבולון�
10�
בן לאה�
יששכר�
4�
�
בן בלהה- שפחת רחל�
דן�
11�
בן רחל�
יוסף�
5�
�
בן בלהה- שפחת רחל�
נפתלי�
12�
בן רחל�
בנימין�
6�
�






מערב





בן לאה�
שמעון�
1�
�
בן לאה�
לוי�
2�
�
בן לאה�
יהודה�
3�
�
בן לאה�
יששכר�
4�
�
בן רחל�
יוסף�
5�
�
בן רחל�
בנימין�
6�
�






בן לאה�
ראובן�
7�
�
בן זלפה- שפחת לאה�
גד�
8�
�
בן זלפה- שפחת לאה�
אשר�
9�
�
בן לאה�
זבולון�
10�
�
בן בלהה- שפחת רחל�
דן�
11�
�
בן בלהה- שפחת רחל�
נפתלי�
12�
�






לויים


כהנים


ארון הברית





תל   שכם





קבר יוסף





מזרח





הר גדעון


או


הר איתמר





הר כביר -


אלון מורה





מערב





צפון


הר עיבל





דרום


הר גריזים





למזבח





3 ק"מ





ח ל ק ת     ה ש ד ה





צפון


הר עיבל








6
1

