בס"ד, י"א בחשון התש"ס

שיחות ושיעורים בפרשת השבוע

שנכתבו ונערכו ע"י תלמידים

מפי

הרב מרדכי אלון שליט"א

לשאלת הגשמים ולנסיון הארץ

לפרשת לך לך ולז' במר-חשון

לאחר הנסיון האלוקי הראשון בו נתנסה אבי האומה, עת נאמר לו

"לך לך מארצך וממולדתך ומבית אביך אל הארץ אשר אראך",

נתנסה אברהם בנסיון השני: "ויהי רעב בארץ". אמנם מוטיב הרעב

הוא חוט החורז את כל סוגית הגשמים ואת הנסיון שבו מתנסה

עם ישראל בארצו.

האם אברהם, אשר מפאת הרעב ירד למצרים, אכן עמד בנסיון?

האם לא היה צריך לעשות כיצחק בנו, אשר זרע בארץ ומצא

מאה שערים, או שמא דבר זה יכול להיעשות אך ורק אם נשמע

הקול האלוקי המורה "אל תרד מצרימה" ואם לא כן כי אז עליו

לרדת מן הארץ ולהשתדל למצוא את מזונו במקום אחר?

בפתח דבריי ברצוני להכנס לסוגיה ההלכתית של 'שאלת הגשמים':

לאחר שב'שמחת תורה' התחלנו לומר בברכת 'גבורות' את

'הזכרת הגשמים' כלומר קביעת העובדה כי הקב"ה הוא

"משיב הרוח ומוריד הגשם", - הרי שבז' במרחשון אנו

מתחילים ב'שאלת הגשמים', וכך כותב ה'שולחן ערוך':

ברכת השנים, צריך לומר בה בימות הגשמים "ותן טל ומטר",

ומתחילין לשאול מטר בחוצה לארץ בתפלת ערבית של יום ס'

אחר תקופת תשרי, ובארץ ישראל מתחילין לשאול מליל ז'

במרחשון. הרי לנו כי ישנם שני תאריכים להתחלת 'שאלת

הגשמים' - תאריך אחד בחו"ל ותאריך שני בא"י. ושואלין

עד תפלת המנחה של ערב יום טוב הראשון של פסח, ומשם

ואילך פוסקין מלשאול, כאשר בתאריך זה מפסיקים גם

להזכיר גשמים וגם לשאול גשמים.

עוד כותב בעל ה'שולחן ערוך': יחידים הצריכים למטר בימות החמה,

אין שואלין אותו בברכת השנים, אלא בשומע תפלה, היא הברכה

המיועדת לבקשות הפרטיות. ואפילו עיר גדולה כנינוה או ארץ

אחת כולה כמו ספרד בכללה, או אשכנז בכללה, כיחידים דמו

בשומע תפלה. כלומר, אותם מקומות בחו"ל הנזקקים למטר שעה

שבארץ ישראל תקופת קיץ היא, הרי יושבי אותם המקומות

מכונים בשם "יחידים" (ואפילו מדובר בעשרים מליון יהודים...),

ועליהם לבקש מטר בברכת "שומע תפילה". וכפי שאומרת

הגמרא: שלחו ליה בני נינוה לרבי: כגון אנן, דאפילו בתקופת

תמוז בעינן מטרא, היכי נעביד? ... שלח להו: כיחידים דמיתו

ובשומע תפילה. והמחבר מורה לנו כי אין מדובר אך ורק בעיר

מסויימת בחו"ל, אלא אף ארצות גדולות "כמו ספרד בכללה

או אשכנז בכללה - כיחידים דמו ב"שומע תפילה".

מקור הדברים הוא במסכת תענית, וכך אומרת המשנה:

בשלשה במרחשון שואלין את הגשמים. רבן גמליאל אומר:

בשבעה בו, כלומר חמשה עשר יום אחר החג, והטעם כדי

שיגיע אחרון שבישראל לנהר פרת.

הווה אומר: מבחינת האקלים באמת יש צורך בגשמים עוד

לפני ז' במרחשון, אלא מפני שיש צורך לחכות ליהודי

האחרון שיגיע עד לנהר פרת, משום כך מאחרין את שאלת

הגשמים עד לתאריך זה.

טעמו של רבן גמליאל קשה ומצריך עיון, מה גם שאין

הוא תקף כאשר בית המקדש חרב...

הגמרא8 פוסקת: אמר רבי אלעזר: הלכה כרבן גמליאל.

תניא, חנניה אומר: ובגולה עד ששים בתקופה, וכותב

רש"י: "ובגולה ששים" - ובגולה אין שואלין עד ששים

בתקופה, לפי שהוא מקום נמוך, ואין צריכים מטר כל כך.

דעה נוספת, אותה מביאה הגמרא, היא דעתו של ר' יוחנן,

שאמר: התחיל להזכיר - מתחיל לשאול, פסק מלשאול -

פוסק מלהזכיר, כלומר כשם שגומרים לשאול ולהזכיר

גשמים באותו התאריך, כך יש להתחיל זאת באותו

התאריך - קרי: ב'שמחת תורה'. והגמרא מקשה, שהרי

נפסק במקום אחר8 כי יש לשאול גשמים בז' במרחשון?

ומתרצת: כאן בזמן שבית המקדש קיים כאן בזמן שאין

בית המקדש קיים. כלומר, ר' יוחנן באמת סבור שהזמן

האובייקטיבי החקלאי לבקשת גשמים הוא מיד לאחר

סוכות, אלא שבזמן שבית המקדש קיים יש צורך לעכב

את בקשת הגשמים בגלל עולי הרגלים, אמנם כאשר אין

בית המקדש קיים אכן מתחיל לשאול גשמים מיד בשמחת תורה.

והדברים הללו קשים, שכן מדוע עתה, כאשר בית

המקדש אינו קיים, אין אנו שואלים גשמים עם תום חג הסוכות?

את השאלה הזו העלה רבנו ניסים (הר"ן), וז"ל: כבר כתבתי

בחידושי שנראה מדקדוק סוגיית הגמרא דבאתרא דלית להו

פירי בדברא, פירות בשדה, כך שהגשם איננו הורס אותם,

ואינו מקום טובעני אלא צורך גשמים, כגון ארץ ישראל, -

שואלין תיכף אחר החג ... אבל מה אעשה והרב אלפסי

ז"ל ... והרמב"ם ז"ל - לא כתבו אלא את שני התאריכים

הנזכרים, היינו: ז' במרחשון בארץ ישראל, וס' יום

בתקופה בחו"ל. והוא מתרץ: ... ומדבריהם צריך לומר ד

כי אפסיקא הלכתא כרבן גמליאל היינו אפילו לאחר

חורבן, לפי שהיו מתאספים בכל הסביבות ברגל לירושלים

כמו שעושין גם היום.

זאת ועוד: מהו ההגיון המחייב להפסיק ולשאול גשמים

אף באותם המקומות הזקוקים לגשם לאחר הפסח?

ר' יעקב בר' אשר בר' יחיאל, בעל 'הטורים', בנו של

הרא"ש מספר בענין כך: ויהי בשנת חמשת אלפים ושבעים

ושלש לבריאת עולם, לפני 687 שנים, נעצרו הגשמים ולא

המטיר כל החורף אלא מעט מזעיר, ויקראו צום להתחנן

לה' לתת מטר על פני האדמה. ויהי בליל ראשון של פסח

אחרי תפלת ערבית, ואדוני אבי הרא"ש היה יושב על

פתח ביתו, ואנחנו קצת מהחברים עומדין עליו מימינו

ומשמאלו. ויאמר: עתה היה טוב לעורר הדבר אשר מעולם

תמהתי עליו: למה לא יזכירו וישאלו הגשם עד שבועות?

ויענוהו קצת מהחברים: טוב הוא שתודיע הדבר לזקנים

ויעשו כן. וישר בעיניהם, וישלחו לחזן הכנסת להזכיר

למחר הגשם. ויעשו כן, ויזכירו בני הכנסת הגדולה הי"ג

מדות. ויהי קול, כהזכירו, והנה רעש מקצת החכמים אשר

לא היה הדבר בעצתם, ויוציאו קול לאמר שלא היה ראוי

להזכירו, שסימן קללה הוא. ויתאפק אדוני אבי הרא"ש

ולא דבר ביום ההוא מאומה, עד ליל חולו של מועד.

במשך יומיים לא דבר הרא"ש ולא כלום (שכן בחו"ל,

לאחר יו"ט ראשון, ישנו יו"ט שני של גלויות). ויכתוב

מגלת ספר לחזק דבריו וזה תרפה: על כי שמעתי כי יש

תמהים על דברי, באתי לפרש מה שאמרתי ... מכבר ימים

רבים באשכנז נתרעמתי על שני דברים שראיתי שנוהגים

בימים הללו:

האחד, שאינן שואלים הגשמים כתיקון, בזמן. והוא

מביא את דברי הגמרא בתענית, אולם כותב כי הלכה

זו איננה נוגעת לעניינים של איסור והיתר וחיוב ופטור

טומאה וטהרה. אבל דבר התלוי בצורך השעה ואין בו

שינוי לעבור על דברי תורה, ראוי לילך אחר השנים

והמקומות והזמן. דבבל שוכנת על מים רבים ולא היו

צריכין גשמים עד ס' לתקופה, או היה זמן הזרע מאוחר

בבבל. אבל בארץ אשכנז, שזמן הזרע הוא מחצי תשרי

ואילך, הדבר ידוע שאם לא ירדו גשמים מיד אחר הזרע

שהוא מתקלקל, שהעופות והעכברים יאכלוהו כלו,

למה לא נעשה כבני ארץ ישראל ששואלין הגשמים

במרחשון, כרבן גמליאל? כי בדבר הזה אין מחלוקת

בין בני בבל ובין בני ארץ ישראל, שיתנו אלו טעם

לדבריהם שראויים לעשות כך, ואלו נותנין טעם לדבריהם

שראוי לעשות כמותן; אלא שבבבל היו עושים כפי

הצריך להם. ... השתא הדברים קל וחומר: אם בני

בבל עושים כפי מקומם וכפי צרכם בשינוי המשנה,

כל שכן שבני אשכנז יעשו כפי צרכם שלא בשינוי

המשנה.

... והמנהג השני, שקשה לרא"ש, שנוהגין לפסוק

מלשאול ולהזכיר ביום טוב הראשון של פסח;

והדבר ידוע שבאשכנז עיקר קיום התבואה היא על

ידי הגשמים שבין פסח לעצרת.

לאחר אריכות דברים הוא מסיים וכותב: ...

ובראותי כי הטו את לב הקהל לבלתי קבל ממני

דברי אלהים חיים, גם אני חזרתי בי מלשאול ולהזכיר

בבית הכנסת שאני מתפלל בו, אע"פ שהייתי יכול

לשאול, אע"פ שאני יחיד, כיון שצורך רבים הוא,

מכל מקום לא רציתי לעשות אגודות אגודות. ולא

הייתי כותב בחול המועד, כי לא הורגלתי בכך,

אלא שצורך שעה הוא מפני חלול שם שמים, וגם

יש בדבר הזה קצת מצורך המועד, על מנת שלא

תהיה מחלוקת. אשר בן ה"ר יחיאל ז"ל.

ר' יוסף קארו ציטט חלק מתשובת הרא"ש בסיפרו

"בית יוסף", וכתב כי מכל מקום נראה מדבריו

באותה תשובה שלא קבלו ממנו, וכן נוהגים בכל

העולם להפסיק מלשאול ומלהזכיר ביום טוב הראשון

של פסח אע"פ שעדיין צריכים ביותר לגשמים. וכך

פסק ב'שולחן ערוך': יחידים הצריכים למטר בימות

החמה, אין שואלין אותו בברכת השנים, אלא בשומע

תפלה.

ר' יואל סירקיש, בעל ה"בית חדש" (הב"ח), כתב

בקראקוב שבפולין: ונראה דלפי זה כל שכן שיש

לנו לשאול מטר משבעה במרחשון בשומע תפילה

כשצריכין לכך, דהא אפילו בתקופת תמוז דסימן

קללה הן הגשמים שואלין בשומע תפילה כשצריכים

למטר כל שכן בימות הגשמים. מיהו, אמנם, קבלתי

דיש ליזהר שלא לשאול גשמים כלל שלא בזמן שתקנו

חכמים אפילו בשומע תפילה, אלא מרצין לפניו יתברך

בתעניות ובסליחות בי"ג מידות ואומרים פסוקים

ומזמורים של מטר אבל אין שואלין ותן טל ומטר.

ושמעתי ששני גדולים עשו מעשה כשהיה עצירת

גשמים בימות החמה לשאול בציבור ותן טל ומטר

בשומע תפילה, ונאסף כל אחד לעמיו באותה שנה,

ותלו הדבר בדאטרחו קמי שמיא, על שהטריחו את

השמים.

וכי להרצות "לפניו יתברך בתעניות ובסליחות

בי"ג מידות ולומר פסוקים ומזמורים של מטר" -

זו אינה הטרחת שמים, ואילו לומר "ותן טל

ומטר לברכה", למשך שניות ספורות, - זוהי

הטרחה כה גדולה עד אשר נאספו שני גדולי

ישראל?!

חתנו של הב"ח, בעל ה"טורי זהב" (הט"ז), מביא

את דברי מוריו חמיו ז"ל, וכותב: וחלילה שיהיה

אדם נענש על ככה, אם לא שהשליח צבור מזכיר

זה בחזרת התפילה, זה אינו נכון מטעם שזכרתי שאז

נעשה תפילת צבור. כלומר, כל יהודי קראקוב יכולים

לומר "ותן טל ומטר", רק ששליח הצבור לא יאמר

זאת בקול רם.

להבנת סוגיה הלכתית זו, יש להבין את עומק המושג

של 'שאלת גשמים'. לשם כך נבחן את סיפור ההתמודדות

של אבותינו עם נושא החקלאות בארץ ישראל, וכפי

שמספרת התורה: ויהי רעב בארץ וירד אברם מצרימה

לגור שם כי כבד הרעב בארץ. ויהי כאשר הקריב לבוא

מצרימה ויאמר אל שרי אשתו הנה נא ידעתי כי אשה יפת

 יראו אתך המצרים ואמרו אשתו זאתמראה את. והיה כ

והרגו אתי ואתך יחיו. אמרי נא אחתי את למען ייטב לי

בעבורך וחיתה נפשי בגללך.

הרמב"ן כותב את אחד הדברים הקשים בפירושו

לתורה, וז"ל: ודע כי אברהם אבינו חטא חטא גדול

בשגגה, שהביא אשתו הצדקת במכשול עון מפני פחדו

פן יהרגוהו, והיה לו לבטוח בשם שיציל אותו ואת

אשתו ואת כל אשר לו, כי יש באלהים כח לעזור ולהציל.

גם יציאתו מן הארץ, שנצטווה עליה בתחילה, מפני הרעב,

עון אשר חטא, וחטא זה לא נעשה בשגגה, כי האלהים

ברעב יפדנו ממות. ועל המעשה הזה של היציאה מן

הארץ נגזר על זרעו הגלות בארץ מצרים ביד פרעה.

וקשה, וכי על מעשה שכזה נגזרה גלות על ישראל?

ולא עוד, אלא שאת גזירת הגלות מצינו ב'ברית בין

הבתרים', ושם יציאתו מן הארץ כלל אינה מוזכרת?

והרמב"ן מסיים את דבריו בפסוק: במקום המשפט שמה

הרשע והחטא. הביטוי "מקום המשפט שמה הרשע" נאמר

ביחס לשופטים הרשעים אותם מעמיד עם ישראל, אולם

הרמב"ן משתמש בו על מנת להורות לנו כי עם ישראל

נשפט במצרים מפני ששם היה חטא ירידתו של אברהם

מן הארץ.

אמנם יש לדייק מדברי הרמב"ן, שאיננו טוען כי בגלל

סיפור הירידה של אברהם מן הארץ נגזרה גלות על

ישראל (שכן, כפי שאמרנו, גזירה זו נגזרה מאוחר יותר,

ב'ברית בין הבתרים'), אלא שמקום הגלות - מצרים -

הוא שנקבע בגלל ירידתו זו.

אולם העולה מדברי הרמב"ן הוא כי ירידת ישראל

למצרים אמורה היתה לתקן את חטאו של אברהם, -

הא כיצד?

פרעה מסיים את ביקורו של אברהם במצרים באופן

"לא דיפלומטי"... ויצו עליו פרעה אנשים וישלחו אתו

ואת אשתו ואת כל אשר לו. ויעל אברם ממצרים הוא

ואשתו וכל אשר לו ולוט עמו הנגבה. ואברם כבד מאד

במקנה בכסף ובזהב. וילך למסעיו מנגב ועד בית אל

עד המקום אשר היה שם אהלה בתחלה בין בית אל

ובין העי. אל מקום המזבח אשר עשה שם בראשנה

ויקרא שם אברם בשם ה'. וגם ללוט ההלך את אברם

היה צאן ובקר ואהלים. ולא נשא אתם הארץ לשבת

יחדו כי היה רכושם רב ולא יכלו לשבת יחדו. ויהי

ריב בין רעי מקנה אברם ובין רעי מקנה לוט והכנעני

והפרזי אז ישב בארץ. ויאמר אברם אל לוט אל נא

תהי מריבה ביני וביניך ובין רעי ובין רעיך כי אנשים

אחים אנחנו. הלא כל הארץ לפניך הפרד נא מעלי אם

השמאל ואימנה ואם הימין ואשמאילה. וישא לוט את

עיניו וירא את כל ככר הירדן כי כלה משקה לפני שחת

ה' את סדם ואת עמרה כגן ה' כארץ מצרים באכה צער.

סדום היתה מעין "מצרים" קטנה בתוך ארץ ישראל.

ויבחר לו לוט את כל ככר הירדן ויסע לוט מקדם ויפרדו

איש מעל אחיו. עבור אברהם אבינו, שהיה כבן 75 שנים,

היתה זו אכזבה נוראה: בנו המאומץ היחיד, בן אחיו,

עזבו, "הסיע עצמו מקדמונו של עולם", משום ש'לא

היה לו כח'.

וה' אמר אל אברם אחרי הפרד לוט מעמו שא נא עיניך

וראה מן המקום אשר אתה שם - אותו המקום שם עמד

קודם לכן לוט וראה את סדום, אולם אברהם רואה משהו

אחר לחלוטין: צפנה ונגבה וקדמה וימה. כי את כל הארץ

אשר אתה ראה לך אתננה ולזרעך עד עולם. ושמתי את

זרעך כעפר הארץ אשר אם יוכל איש למנות את עפר

הארץ גם זרעך ימנה. קום התהלך בארץ לארכה ולרחבה

כי לך אתננה.

ה"כלי יקר" כותב שאברהם אבינו נצטווה שני צוויים:

האחד הוא לראות את הארץ, והשני הוא ללכת בה.

לראות את הארץ - זהו דבר היכול להיעשות גם כאשר

עם ישראל נמצא מחוצה לה, שכן לעולם עליו לידע כי

ארץ זו שלו היא. אמנם ללכת בארץ - דבר זה תלוי

באם עם ישראל יהיה ראוי לכך, אם חלילה לאו. עם

ישראל אכן יחזור לארצו, משום ש"נצח ישראל לא

ישקר ולא ינחם", אולם יכול הדבר לקחת אלפיים שנה...

כך הוא מהלך הדברים:

הצורך הפנימי לפנות לקב"ה ולבקש גשם, הינו צורך

אשר יוצר אצל האדם, בעל כרחו, שאלה מוסרית

קבועה, שכן ירידת הגשם תלויה במצבו המוסרי של

האדם.

הנילוס משקה כל הזמן את ארץ מצרים, ומציאות זו

פיתתה את לוט להשתחרר מן המתח הזה ולנסוע מקדם,

משום שלא היה לו כח לחיות בכל רגע ורגע את החיבור

עם רבונו של עולם. "ולא נשא אותם הארץ לשבת יחדיו" -

משום שבארץ הזו הנסיון קשה, שכן פה 'הקדוש ברוך

הוא' איננו רעיון אקדמאי בית מדרשי אלא הלכה למעשה:

יש גשם או אין גשם! והיה אם שמוע תשמעו - ונתתי, ואם

לא - לא!

את הנמיכות האדירה הזו - של מציאות מצריימית שבה

יש כל הזמן משקה - חיפש לוט מגובה של 900 מטר,

ובאותו הרגע הובטחה הארץ לאברהם, אמנם ישראל יזכו

לשבת בארצם אך ורק אם יהיו ראויים לכך! תמיד תוכלו

לראות את הארץ - אומר ה' לישראל - אולם ההתהלכות

בה תלויה בהתנהגותכם המוסרית!

כאשר היה רעב בארץ - הלך אברהם אבינו אל ארץ הנילוס,

שם אין רעב אולם שם, באופן טבעי, גם לא קיים המתח

הקבוע של "ויתן לך האלהים מטל השמים ומשמני הארץ".

מאוחר יותר יצטרך יוסף לחלום על אלומים בשדה, להתגלגל

למצרים, ולגלות לעולם כי פרעה "עומד על היאור", משום

שהיאור יבש (אחרת לא היה בכוחו לעמוד שם...)! יוסף יגלה

התבואה תצמח למצרים שגם הנילוס אינו דבר בטוח, וכי

אם אנו, בני האדם, נסתכל אל הקב"ה. בארמון המלך יאמר

יוסף את המילים: "בלעדי אלהים יענה את שלום פרעה".

אפילו כאשר עולות מהיאור "שבע שבולים צנומות דקות

שדופות קדים", מפני שהיאור מת, - ישנה במצרים "טיפת"

ארץ ישראל, מפני שקיימת האפשרות להתחבר לקב"ה!

יעקב אבינו חשש עד מאוד כאשר ירדו בניו למצרים, -

מפני שהוא, עליו השלום, רצה לשבת בארץ ישראל, לחכות

לגשם ולזכור שהכל מותנה במצבו המוסרי. לכן אמר להם

כי יקחו "מזמרת הארץ ... מעט צרי ומעט דבש נכאות ולט

בטנים ושקדים", כלומר: הראו לו, למלך מצרים, כי גידולי

ארץ ישראל שונים הם, מבחינה אורגנית רוחנית, מגידוליה

של ארץ מצרים, שכן אלה הראשונים גדלו בגלל שהאדם

הפנה פניו אל השמים וקיבל גשם.

יוסף אכן הצליח להחיות את מצרים כל זמן שזו הכירה

בו, אולם משקם "מלך חדש על מצרים אשר לא ידע את

יוסף" - הוא ביקש להשמיד את התופעה היהודית הזו,

אשר מסתובבת במצרים וכל הזמן מסתכלת למעלה. לא

היתה זו תנועה מצרית מקובלת...

או אז הגיעו עשרת המכות:

מכות דם וצפרדע - הקשורות אל המים, כלומר לנתונים

הראשוניים הדרושים על מנת שהזרע יגדל.

מכת כינים - הקשורה אל העפר, שבו נזרע הזרע.

מכות ערוב ודבר - הקשורות לבריות החיות מתוך זיקה

אל הצומח ומזבלות אותו.

מכת שחין - הקשורה אל האויר, אותו צריך הצמח.

לאחר מכן באו מכת הברד ומכת הארבה - מכות אשר

חיסלו לחלוטין את הצמחיה בארץ מצרים, וכפי שנאמר:

ויאמר אליו משה כצאתי את העיר אפרש את כפי אל ה'

הקלות יחדלון והברד לא יהיה עוד למען תדע כי לה'

הארץ. ואתה ועבדיך ידעתי כי טרם תיראון מפני ה' אלהים.

והפשתה והשערה נכתה כי השערה אביב והפשתה גבעל.

והחטה והכסמת לא נכו כי אפילת הנה ... ויעל הארבה על

כל ארץ מצרים וינח בכל גבול מצרים כבד מאד לפניו לא

היה כן ארבה כמהו ואחריו לא יהיה כן. ויכס את עין כל

הארץ ותחשך הארץ ויאכל את כל עשב הארץ ואת כל פרי

העץ אשר הותיר הברד ולא נותר כל ירק בעץ ובעשב השדה

בכל ארץ מצרים.

לבסוף, מתוך שאין צומח - אין גם שמש, ובאה מכת החושך.

ובזאת נגמר תפקידו של האדם - ובאה מכת בכורות.

לאדם ישנו תפקיד אחד לשמו הוא נולד: כי לא המטיר ה'

אלהים על הארץ ואדם אין לעבוד את האדמה, לפי שאדם אין

לעבור את האדמה ואין מכיר בטובתם של גשמים וכשבא

אדם וידע שהם צורך לעולם התפלל עליהן וירדו וצמחו

האילנות והדשאים.כל אשר אירע במצרים הוא שאותו עולם, שנברא בעשרה

מאמרות, הלך ונכחד בעשר מכות, ובזאת סיים האדם את

תפקידו - משום שאין לו מה לעשות בעולם שאינו מוריד גשם!

את חטא ירידתו של אברהם מן הארץ, בגלל הרעב ששרר

בה, - צריך עם ישראל לתקן במצרים, כאשר יהיה מלך

שיכיר את יוסף וממילא יהיו בארץ צמחים גם אם הנילוס

יהיה יבש; אולם כאשר יקום במצרים מלך שלא יכיר את

יוסף - לא יגדל שם ולו עשב אחד, אפילו הנילוס יעלה

על גדותיו!

רק כאשר יבין זאת העולם - יוכלו ישראל לצאת ממצרים

ולשוב לארצם!

ההגיון אומר כי את הגשם יש לבקש על פי הצורך האקלימי,

אולם כל גדולי ישראל נכנעו לתכתיב אותו הנהיג עם

ישראל - שבארץ ישראל יבקשו גשמים לפי אחרון עולי הרגלים.

אולם בארץ ישראל אנו זקוקים לגשם שבועיים קודם לכן?!

אכן, הלכה זו מזכירה לנו מה עניינו של הגשם: לאחר שעולי

הרגלים קיימו את מצות הראיה את פני ה', ולאחר שהאחרון

שבהם הגיע לנהר פרת, - הרי אנו ממשיכים לעשות את

הפעולה הזו על ידי בקשת הגשם, כאשר אנו מסתכלים

לשמים, מבקשים מהקב"ה כי יוריד לנו "טל ומטר לברכה",

ובכך זוכרים כי ירידת הגשם הינה תוצאה ישירה של

אות את ה' וליראות אותו! אמנם מבחינההיכולת שלנו ל

אקלימית היה צריך להתחיל ולבקש גשמים במוצאי

חג הסוכות, אולם למעשה אין מתחילים זאת אלא שבועיים

מאוחר יותר, שכן בקשת הגשמים היא הפונקציה המקבילה

לעולי הרגלים הבאים לראות את ה', - ואת הרעיון הזה צריך

לממש בין אם בית המקדש קיים ובין אם, חלילה, אינו קיים!

מדוע, אם כן, בגלות נקבע התאריך הסתמי של ס' יום בתקופה,

ואיננו מבקשים שם גשם לפי הצורך? מפני שאם כל יהודי יבקש

גשם בהתאם לצורך הטכני המסויים שלו בגשם - יישכח, חלילה,

העיקרון של שאלת הגשמים, האומר כי לאחר שאחרון עולי

הרי אנו הולכים לעשותהרגלים סיים לעשות את פעולת הראיה,

את אותה הפעולה בהפנותנו את ראשנו השמיימה, בבקשנו

"ותן טל ומטר לברכה" ובזוכרנו כי התשובה האלוקית תלויה

במצבנו המוסרי!

מנהג ישראל קבע כי עם ישראל לא ישכח את ז' במרחשון,

את הרעיון שבקשת הגשם איננה דבר טכני, אלא זוהי שאלה

אותה אנו שואלים את הקב"ה מלמטה והקב"ה שואל אותנו

מלמעלה, - והתשובה לשתי השאלות הללו היא התשובה

לשאלת הגשמים ולנסיון הארץ.

שיהיה לנו, בעזרת ה', חורף טוב.

