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יג. תפילין של יד ותפילין של ראש
א. המהפֵּכָה
בתוך פרקיו הראשונים של "חומש הפקודים", העוסקים במניינם של ישראל וסידורם "איש על מחנהו ואיש על דגלו לבית אבותם", מקופלת מהפכה הסטורית-רוחנית שאולי היא העומדת בבסיסם של ארועים רבים המתרחשים לאורך הספר כולו. 

כבר לאחר פסוקי המנין, בציווי: "אך את מטה לוי לא תפקֹד ואת ראשם לא תשא בתוך בני ישראל", מתוודעים אנו לעומדים בעין המהפכה הזו - שבט לוי - ולמעמדם המיוחד כמי ששומרים את משמרת משכן העדות. הלויים אינם נמנים עִם העַם כולו אלא בנפרד, הם המופקדים על המשכן והם - "סביב למשכן יחנו". 

אך בעצם, תפקידם זה הוא רק "בדיעבד" - כפי שעולה מ"כתב המינוי" שלהם המפורש בפסוקים:

"וידבר ה' אל מֹשה לאמֹר: ואני הנה לקחתי את הלוִים מתוך בני ישראל תחת כל בכור פֶּטֶר רֶחֶם מבני ישראל והיו לי הלוִיִם. כִּי לי כל בכור ביום הכֹּתי כל בכור בארץ מצרים הִקְדַּשְתִי לי כל בכור בישראל מאדם עד בְּהֵמה לי יהיו אני ה'"
. 

מלכתחילה - "לי כל בכור", אך עתה - "והיו לי הלוִים", וזה חוזר על עצמו בהמשך הפרקים. כך למשל, לאחר מנין הלויים מצווה משה במפקד הבכורים:

"ויאמר ה' אל משה פְּקֹד כּל בכֹר זכר לבני ישראל מבן חֹדש ומעלה ושא את מספר שמֹתם. ולקחת את הלוִיִם לי אני ה' תחת כֹּל בכֹר בִּבנֵי ישראל ואת בהמת הלוִיִם תחת כל בכור בבהמת בני ישראל. ויפקֹד משה כאשר צִוה ה' אֹתֹו את כל בכור בבני ישראל"

וכך גם מיד אחר כך, כמעט מילה במילה:

"וידבר ה' אל משה לאמר קח לי את הלוים תחת  כל בכור בבני ישראל ואת בהמת הלוים תחת בהמתם והיו לי הלוִיִם אני ה' "

אגב, כמה היה מנין הלוִיִם?

"כל פְּקודֵי הלוִיִם אשר פָּקד משה ואהרֹן על פי ה' למשפחֹתם כל זכר מבן חֹדש ומעלה שְׁנַים ועשׂרים אָלֶף"

וכמה מנינם של הבכורים?

"והיה כל בכור זכר במספר שמֹת מבן חֹדש ומעלה לפקֻדיהם שנים ועשרים אלף שלֹשה ושִבעים ומאתים"

יש כאן החלפה של כמעט מִשְׂרה במִשְׂרה...

העובדה הזאת - של היות הלויים מחליפיהם של הבכורים חוזרת ונשנית בפרשה.  "מחליפיהם" - במה?

ב. "היו הבמות מותרות ועבודה בבכורות"

הבכורות הם שהיו מקודשים לה' להיות עובדי עבודת הקודש, הם שהיו מופקדים על הקרבת הקרבנות. "מקודם היתה העבודה בבכורות"
, עד שחל השינוי ונלקחו לכך הלוים: 

"עד שלא הוקם המשכן היו הבמות מותרות ועבודה בבכורות. משהוקם המשכן נאסרו הבמות ועבודה בכהנים."

אנו פוגשים עבודת קרבנות עוד לפני הקמת המשכן. כך למשל בהר סיני, כשמגיעים למעמד של "תעבדון את האלקים על ההר הזה"
 - לעבודת הקרבנות ולחצי הדם באגנֹת ובמזבח
 שולח משה "את נערי בני ישראל ויעלו עֹלֹת ויזבחו זבחים שלמים לה' פָּרים". מי הם "נערי בני ישראל"?   

מסביר רש"י:

" 'את נערי' - הבכורות"

וכך בכל מקום - הבכורות הם עובדי עבודת הקודש, אך "משהוקם המשכן נאסרו הבמות ועבודה בכהנים". 

"נאסרו הבמות" פרושו שאין יותר עבודת ה' הנעשית שלא במקום אחד מרוכז ומקודש. מעתה - יש משכן ויש כללים, ובמשכן הזה בו "הזר הקרב יומת" לא יכולים הבכורים לעבוד. 

ומדוע הופקעו הבכורות מעבודתם? - הדברים ידועים ומוכרים:

" 'כי לי כל בכור' - שלי היו הבכורות בקו הדין שהגנתי עליהם בין בכורי מצרים ולקחתי אותם לי עד שטעו בעגל ועכשיו 'ואקח את הלוים' "

לאחר שחוטאים ישראל בעגל קורא משה: "מי לה' אלי"
 והיחידים הנאספים אליו כחבורה אחת הם הלוים. באותו הרגע מאבדים הבכורות את זכות העבודה שלהם ומשם ואילך - "תחת פטרת כל רחם כל בכור בבני ישראל" נלקחים הלוים להיות "נתונים נתונים" המה לה'. 

ג. "קדש לי כל בכור" - קדוש בכורות

האיזכור הרב של סוגיית ההחלפה הזו בפרשתנו מחייב אותנו בבירורה, וקודם לכן - בברור מעמדם של הבכורות קודם לחטא העגל, כשהם היו העובדים בקודש. מה היתה מעלתם לפני כן?

בפשטות, הם היו קדושים לה': 

"...הקדשתי לי כל בכור בישראל..."

אך מה מעמדה של הקדושה הזו ומה היא כוללת? 

הבה נשוב אל הפסוקים המובאים בתחילת העיון:

"וידבר ה' אל מֹשה לאמֹר: ואני הנה לקחתי את הלוִים מתוך בני ישראל תחת כל בכור פֶּטֶר רֶחֶם מבני ישראל והיו לי הלוִיִם. כִּי לי כל בכור ביום הכֹּתי כל בכור בארץ מצרים הִקְדַּשְתִי לי כל בכור בישראל מאדם עד בְּהֵמה לי יהיו אני ה'". 

מדוע "לי כל בכור"? - כי "הקדשתי לי כל בכור בישראל". והיכן מצינו שהקדיש הקב"ה את הבכורות?  - במצרים. רגע לפני היציאה ממצרים נאמר למשה הציווי הבא:

"קדש לי כל בכור פטר כל רחם בבני ישראל באדם ובבהמה לי הוא"

אלא שקשה.  איך מופיע בפסוק אצלנו? - "כי לי כל בכור ביום הכֹּתי כל בכור בארץ מצרים הקדשתי לי כל בכור בישראל".  מה פתאום "ביום הכֹּתי כל בכור בארץ מצרים"?  "קדש לי כל בכור" הרי לא נאמר  ביום מכת הבכורות?  ובכלל - מה קשורים פה בכורֵי מצרים?  ב"קדש לי כל בכור" לא מדובר על כך שקדושת הבכורות תלויה או נובעת מכך שבכורי מצרים נהרגו. לא כתוב 'קדש לי כל בכור למען תזכרו כי הרגתי כל בכור בארץ מצרים', אלא מדובר על קדושה עצמית מהותית לבכורות המתבטאת אחר-כך בהיותם עובדי עבודת הקודש! מה אם-כן לזה ול"יום הכֹּתי כל בכור בארץ מצרים"? 

ד. "וכל בכור אדם בבניך תפדה" - פדיון בכורות

קושי נוסף קשור לפסוק המופיע גם הוא בספר שמות, כמה פסוקים לאחר "קדש לי כל בכור". כך אנחנו מצווים בו:

"וכל פטר חמור תִפְדֶּה בשה ואם לא תפדה ועֲרַפְתו וכל בכור אדם בבניך תפדה"

הנה לפנינו - הרבה לפני חטא העגל - כבר מופיעה מצות פדיון בכורות מקדושתם, והקושיה כאן היא על אופי קדושתם של הבכורות. בדרך כלל, מה שמוקדש לדבר מסוים חלים לגביו כללים ברורים של ריחוק מחול, כמו לגבי כל דבר שהוא הקדש. ובשעה שהוא נפדה מקדושתו - אין לו יותר דבר עם הקודש והוא חולין לכל דבר. ובכן, אם הבכורות קדושים, כפי שמשתמע מ"קדש לי כל בכור", לשם מה וממה פודים אותם? 

ושאלה אחרונה - 

ראינו שמלכתחילה הבכורות הם שהוקדשו לה' ב"קדש לי כל בכור" ולהם ניתנת העבודה, שעליה העולם עומד
. ראינו שמעמדה של הקדושה הזו לא ברור בשל המצוה הנוספת לפדות את הבכורות האלו, ולבסוף ראינו שהם נפדים ומופקעים לגמרי מתפקידם ומקדושתם זו בחטא העגל. ובכן אם לקיחת העבודה מהבכורות ונתינתה ללויים היא דבר שקרה בדיעבד, בעקבות חטא העגל, אבל המצב הראשוני האידיאלי הוא שהבכורות הם משרתי הקודש - האם זה יהיה המצב שוב לעתיד לבוא? 

ה. "קדושים-פדויים"

בעובדה שגם "קדש לי כל בכור" וגם "וכל בכור אדם בבניך תפדה" צריכים להתקיים יחד בבכורות, רואה ר' עובדיה ספורנו את עולמם המיוחד של הבכורות ואת מעלתם הייחודית:

"ביום הכותי כל בכור בארץ מצרים הקדשתי לי כל בכור בישראל' - 

אמנם במכת בכורות שהיו הבכורות ראויים ליענש בעון הדור, מפני היותם היותר נכבדים, ובהיותם בלתי ראוים להִנצל ממכת מדינה, כעין 'פן תספה בעון העיר' (בראשית, יט, טו), ואני הצלתים במה שהקדשתים לי, בענין שיהיו אסורים להתעסק בעבודת הדיוט, כמשפט כל הקדש שהוא אסור בגיזה ועבודה..."

"ביום הכותי כל בכור בארץ מצרים" בא לחדש לנו איך ההקדש הזה כן קשור דוקא להיותם של בכורי ישראל אנטיתזה לבכורי מצרים. הפסוק הזה בא לומר שהקדשתם של הבכורות באה על-מנת להבדיל אותם מהותית מבכורי מצרים. היא באה להפוך את כל העולם לגביהם לחול ואותם לקודש, להקדש האסור בגיזה ועבודה - כך שלא יאונה להם דבר אפילו מצד מכת המדינה ועון העיר. 

ובכן, אם הקדושה הזאת כל-כך חשובה, מה ענין הפדיון ממנה? - ממשיך הספורנו:

"...ולמען יהיו שוב מותרים בזה (בגיזה ועבודה) היצרכתים פדיון כענין כל הקדש שיוצא לחולין, כאמרו: 'וכל בכור אדם בבניך תפדה'. אבל לא בשביל זה הפדיון היו פטורים מהעבודה (=עבודת הקֹרבנות)..."

מעמדם של הבכורות, אומר הספורנו, הוא מעמד של קדושים-פדויים. הם העובדים את עבודת ה', הם העוסקים בקודש - אבל הם גם המותרים בעבודת הדיוט, בגיזה ועבודה. למרות שיש עליהם שם של הקדש, למרות שנאמר בהם "קדש לי כל בכור" - בכל זאת הם פדויים מהאיסור לעסוק בחולין. 

לפני חטא העגל, לא כהנים המייחדים עצמם לעבודה במקום קדוש שהזר הקרב אליו יומת ולא כאלו האסורים לעסוק בנחלות וירושות היו נציגי עבודת הקודש. לפני חטא העגל, הבכורים "הקדושים-פדויים" הללו הגרים בתוך הבית ומעורבים במשפחה ובכל עניניה ועסקיה - הם שהיו נציגי עבודת ה' והקֹדש. 

ו. "לא במקדשים, אלא בבתים"

הענין מתבאר יותר דרך הדברים הבאים של הרש"ר הירש:

"הבנים הבכורים נועדו מלכתחילה להיות כהנים ולעשות את עבודת הקרבנות. 'עד שלא הוקם המשכן... עבודה בבכורות'. הם הם 'נערי בני ישראל' אשר ציום משה, בעת כריתת ברית התורה, להקריב עולות ושלמים כנציגי האיחוד הלאומי של משפחות ישראל, הם ישאו וייצגו בתוך הבתים והמשפחות את התודעה הלאומית של מרות אלוהית וייעוד אלוהי... "

אין אז "מונופול  שִׁבְטִי על העבודה. כולם עובדים - כל בית מכל שבט. 

'וכל בכור אדם בבניך תפדה' - 

כבר כאן מדובר על פדיון בכור אדם, אף כי לפי ייעודם המקורי - אותו קיפחו בעוון העגל - הוקדשו הבכורות לכהונה ולעבודת ה'..."

למרות ייעודם המקורי, צריכים הבכורות להיות פדויים. מדוע?
מפני ש:

"לולי הפדיון, קרוב לוודאי, כי היה עליהם להתמסר כליל לתפקידי כהונה, ומנותקים היו מחוג משפחתם. אולם זאת לא נתבקש מהם אלא ככל יתר אחיהם ישתלבו בחיי משפחה רגילים, יהיו מופת בהטיית שכם לייעוד הכלל-יהודי הקדוש, ייצגוהו וימחישוהו, כי לא במקדשים, אלא בבתים תתמלא משימה זו בנאמנות אמיתית ושלמה. פדיון בכורינו מבטא את הרעיון שגם חיי בנינו הרגילים יהיו לתועלת לעבודה כנה ואמיתית למען ייעוד-הכלל הקדוש"

המצב הנורמלי בעם ישראל שלפני חטא העגל הוא שכל בית ובית קשור לעבודת ה', לקרבנות ולקדושה. נציג עולם העבודה והקדושה, נציג הקשר עם הקב"ה הוא בכור הבית. העבודה אינה שייכת לשבט מסויים ולא למשפחה מסויימת. 

המצב שלפני חטא העגל שונה באופן מהותי מהמצב שלאחר חטא העגל. זה לא רק ענין טכני שהבכורות חטאו וכעונש הלוים מחליפים אותם. לאחר חטאם של הבכורות, ההחלפה הזו היא הכרחית . למה?

כי לולא חטאו ישראל בעגל, היה מגיע העולם באותה שעה בהר סיני למדרגתו שהיה בה בגן העדן, לעבודת ה' הנעשית גם בהליכה לרוח היום בגן, בין העצים. באותה שעה יכול היה העולם להגיע למדרגה הגדולה של "והתהלכתי בתוככם" שהיתה בגן עדן ומובטחת שתשוב ותתקיים
. 

ז. "והתהלכתי בתוככם"

מהי בדיוק משמעות המדרגה הגדולה הזו של "והתהלכתי בתוככם" ? עליה קראנו בשבת שעברה, בפרשת בחוקותי ; -

"'והתהלכתי בתוככם' - תִשרה שכינתי בתוככם בכל מקום שתהיו "

רש"י מפרש את מושג ההתהלכות הזאת בציור הנפלא הבא:

" 'והתהלכתי בתוככם והייתי לכם לא-לקים' - אטייל עמכם בגן עדן כאחד מכם..."

אך מה פרושו של הטיול הזה בגן העדן, כיצד הגיע רש"י מהמילה 'והתהלכתי' לטיול ומה בכלל המשמעות של "כאחד מאתנו" לגבי הקב"ה ?!

את מושג ההתהלכות הזה מסביר ספורנו כהסבר לצורת השראת השכינה שבגן עדן. שם השכינה לא תישרה כמו בזמן המשכן ובמשכן, אלא בצורה גדולה הרבה יותר, דהיינו בדרך של "התהלכות השכינה". ננסה להסביר את הדברים ; -

" 'והתהלכתי בתוככם' - 

ענין המתהלך הוא ההולך אנה ואנה. לא אל מקום אחד בלבד..."

"להתהלך" זה לא "ללכת אֶל". מי שהולך אל מקום מסויים - יעדו ברור ומטרתו מוגדרת ואחת - להגיע אל אותו המקום הספציפי (כמו אדם הממהר למקום עבודתו). מי שמתהלך ומטייל - אינו מגיע למקום מסויים דוקא, העיקר בעבורו הוא לא יעד ההליכה עצמה אלא ההתהלכות (כמו טיול של שבת אחרי ה"טשולנט"...).

"...אמר אם כן, אתהלך בתוככם - כי לא אל מקום אחד בלבד ירד שפע הכבוד כמו שהיה במשכן ובמקדש, כאמרו: 'ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם' - כלומר - בזה האופן ובאותו המקום בלבד אשכון בתוכם, וביאר זה באמרו: 'אשר איועד לך שמה' 'ונועדתי שמה לבני ישראל'. אבל (=אלא) אתהלך בתוככם ויראה כבודי בכל מקום שתהיו שם, כי אמנם בכל מקום שיהיו שם צדיקי הדור הוא 'קדוש משכני עליון' שבו תשלם כונתו כאמרו: 'השמים כסאי והארץ הדום רגלי איזה בית אשר תבנו לי ואיזה מקום מנוחתי ואל זה אביט אל עני ונכה רוח וחרד על דברי'... כי אמנם במתן תורה לולי השחיתו היתה הכונה לשום אותם  במעלת ימות המשיח ועולם הבא, שיעד בזאת הפרשה בלי ספק"
. 

מה שאמור היה להתרחש במתן תורה, לולא חטא העגל, הוא בעצם שִׁיבָה לגן העדן הראשון. אז היתה אמורה להתרחש השראת השכינה שכוללת את כולם - שהיא היסוד שהשתנה בנפילת העם בעגל. 

חטא העגל גילה שאנחנו עדיין לא מסוגלים לחיות ברמה הגדולה הזאת בה השכינה שורה בכל מקום שנהיה שם, שאנחנו עדיין לא מסוגלים לחיות במצב הגדול הזה שבו בכל בית יש "קדושים-פדויים" העובדים עבודת קודש אך פדויים ממנה גם לעבודת חול - ללא שיש סתירה בין השתיים. 

כשאומר הקב"ה למשה לאחר העגל: "הרף ממני ואשמידם ואעשה אותך לגוי גדול"
, פרושו - הם לא מסוגלים לגלות את הרעיון הזה שבו יש מציאות של קדושה הפרושה על עשרים ושתיים אלף משפחות דרך עשרים ושניים אלף בכוריהם המייצגים את הקב"ה בבית. חטא העגל גילה שאנחנו עדיין צריכים הפרדה ברורה בין קודש לחול, שעבודת הקודש צריכה להיות במקום בו "הזר הקרב יומת" ושעובדי הקודש צריכים להיות הקדש לעבודה הזו בלבד. 

מכאן ואילך תהיה חלוקה ברורה. יהיו לְוִיים-קדושים שלא יתעסקו בנחלה ובכל השייך להוויות העולם ויעסקו בקודש בלבד, ויהיו מי שיעסקו בכל הוויות העולם הזה - והם יהיו אסורים לבוא אל הקודש. בעומק - אומר הספורנו - זהו שלב הרבה יותר נמוך ממדרגת "עבודת הבכורות", שם התקיים בפועל "והתהלכתי בתוככם". 

ח. שלשת הספרים שבספר במדבר

בספר במדבר יש מתח עצום לאורך כל הדרך, לעניות דעתי, נובע המתח הזה בראש ובראשונה מהמעבר הזה ממערכת של קדושה הפרושה על הכל, למערכת של קדושה מרוכזת האמורה לייצג את העם כולו. 

עד עתה - בכל משפחה ובכל מקום יש נציגות מסודרת וברורה הקשורה אל נקודת המרכז של הקודש, אבל מעכשיו אנחנו פוגשים בכל הספר מתח סביב אותן נקודות - 'מדוע לקחתם את הכהונה?' 'מדוע לקחתם את המלכות?'

זה בא לידי ביטוי בפרשתנו, דוקא משום סדר המחנות והדגלים - החושף לעין כל את המהפכה החדשה הזו. מכאן ואילך - "הקרב את מטה לוי"
 ומכאן ואילך - "ונסע אֹהל מועד מחנֵה הלוִיִם בתוך המחנֹת"
. 

הבנת הענין הזה תפתח פתח לא רק לפרשתנו זאת אלא למבנה הספר כולו. רבותינו ראו את ספר במדבר כשלשה ספרים.

"דאמר רב שמואל בר נחמן אמר רבי יונתן: 'חצבה עמודיה שבעה'
 - אלו שבעה ספרי תורה"

חמשה חומשי התורה נהיים על-פי זה לשבעה מפני שבספר במדבר 'מצאו' רבותינו שלשה ספרים.

הספר הראשון הוא עשרת הפרקים הראשונים - בהם עסוקים במנין, בסדר האלקי של המחנות, בקדושת הלויים, ובמשכן
. כל הספר השני כולו הוא פסוק אחד המצוי בין פרק י' ל-יא' ותחום בשני נונ"ים הפוכים: "ויהי בנסוע הארון", על הפסוק הזה נאמר "ספר בפני עצמו". בספר השלישי, הנפתח בפרק יא' , מגיעים כל הסיבוכים של הספר - האספסוף המתאוה תאוה וקברות התאוה, מרים הנסגרת לשבעה ימים, המרגלים, קֹרח ועדתו וכו'. 

הספר הזה, השלישי, נפתח בפסוק המרמז על הבאות, אך איננו מובן בפני עצמו ; -
"ויהי העם כמתאֹננים רע באזני ה' וישמע ה' ויחר אפו ותבער בם אש ה' ותאכל בקצה המחנה"

"מתאֹננים רע" - על מה? 

ט. " 'מתאֹננים רע' - על הילקח מהם העבודה"

חלק מהפרשנים המנסים למצוא דבר ספציפי עליו התאוננו מקשרים זאת לדברים האחרונים שהתרחשו לפני פרק יא' ולפני "ויהי בנסֹע הארון" - למשל, למסע שעברו "דרך שלֹשת ימים". 

רש"י מדגיש את הכ"ף של כמתאֹננים ומסביר:

"אין מתאוננים אלא לשון עלילה. מבקשים עלילה האיך לפרוש מאחרי המקום..."

זאת אומרת - אין התאוננות על משהו ספציפי, אלא אוירה של "מתאֹננים". אבל שוב - על מה? 

בעל ה"משך חכמה" לומד לימוד פשוט מסדר הדברים בפרשיות:

"הענין כי כבר אמרו חז"ל (ספרי, סד) כי אין מוקדם ומאוחר בתורה, ופרשה של טמאים בראש חודש ניסן נאמרה, ופרשה של ראש הספר באייר..."

בפרק ט' - עוד לפני "ויהי העם כמתאֹננים" מופיעה פרשת הטמאים לנפש הבאים ודורשים "למה נגרע לבלתי הקריב את קרבן ה' במֹעדו"
. אלו הטמאים לנפש אשר שומעים "בשנה השנית... בחֹדש הראשון"
 את הציוי על עשית הפסח במועדו ובאים "ביום ההוא" אל משה לבקש להשתתף גם הם בחג.

פרק א' - הפותח את סידור המחנות - מתחיל בעצם חודש אחר-כך:

"...באחד לחֹדש השני בשנה השנית לצאת מארץ מצרים"

בראשון לחודש אייר. 

אין ברירה אלא להסביר שקודם תוּאר ארגון סדר המחנות, החשוב כפתיחה לספר במדבר, למרות שבפועל הוא התרחש מאוחר יותר ואחר כך תוארו פרשות ספציפיות שהתרחשו אפילו קודם לכן. 

מכאן למד ה"משך חכמה" שאין לחפש בפסוקים שלפני "ויהי העם כמתאֹננים" את הדבר הספציפי שבגינו הם עשו זאת, כי הדברים לא מתוארים במקומם, אלא ההתאוננות קשורה למהלך העיקרי שמתרחש בספר במדבר:

"וצוה לפקוד ישראל והלויים (פרקים א-ד) ולעשות דגלים ולהניף הלויים (פרק ח), ואח"כ נסעו ממדבר סיני (פרק י) ובאו בפארן. ולזה התחילו העם להתאונן - על הילקח מאִתם העבודה ונִתנה ללויים"

לאחר העגל, עם הקמת המשכן - כל תפיסת עולמם של ישראל צריכה להשתנות. אין יותר קדושה לכל בכור בבית, אלא יש מונופול של קדושה. עד אתמול הותרה להם עבודה בבמות והעובדים היו הבכורות. מהיום - "הזר הקרב יומת"! פתאום הכל מתמרכז בשבט אחד - שבטו של המנהיג עצמו, ונתון לאחריותו של אחיו, של המנהיג - אהרן. העם, הם הבכורים ומשפחותיהם, מרגישים כאילו הם איבדו את הכל. המצב עכשיו הוא שמסתובבים בתוך המחנה הזה עשרים ושנים אלף בכורים מתוסכלים, שהם נציגיהם של עשרים ושתיים אלף משפחות מתוסכלות  שנלקחה מהם הזכות לעבודת הקודש - והם "מתאוננים רע". הסדר המופתי והמופלא שעסקנו בו "בספר הראשון" הוא בעצמו הבסיס לתסכול המופיע "בספר השלישי". הספר השני ה"ויהי בנסֹע" רק מלמד אותנו עד כמה הסדר הזה הוא א-לקי - "רבבות אלפי ישראל" מכאן, ו"קומה ה'" ו"שובה ה'", מכאן.

י. חוסר הבנת חטא העגל - סיבת החטא ותוצאותיה

אם אכן כך הדבר, ועל הילקח מהם העבודה הם מתאוננים, מדוע הם נענשים על-כך, עד כדי שבוערת בם אש ה' ואוכלת בקצה המחנה? 

מסביר הספורנו:

"...אולם זה חטא גדול, שלא הבינו איך יוגדל עוֹנם בעון העגל, ואיך הובדלו הלויים בקידוש השם - (על זה:) וישמע ה' ויחר אפו ותבר בם אש ה' ".

החטא לא היה ההתאוננות על הילקח העבודה, אלא אי הבנת הגורמים להילקח מהם העבודה. החטא היה זה שהם לא תפסו לְמה גרם חטא העגל, שהם לא הבינו שהוא היה חמור מספיק כדי לגרום לזה לקרות! 

אבל עצם התלונה, עצם רצונם שלא תילקח מהם העבודה - מובן הוא מאד. והוא גם זה שיוביל אותם בארועים נוספים בספר במדבר. 

"למה ניגרע?"

גם כשבאים "הטמאים לנפש אדם" אל משה ומבקשים ממנו לקיים את הפסח - גם זה נובע מ"הילקח מהם העבודה". כיצד? 

פסח הוא בעצם החג היחיד שנשאר משפחתי בעבודת הקרבנות שלו. "שה לבית אבות שה לבית"
 נאמר רק בקרבן פסח. אין עוד אף חג כזה. במצב האידיאלי בו הבכורות הם העובדים בקודש, כל חג נראה היה כמו פסח - הבכור היה מקריב את הקרבן המשפחתי וכולם היו קשורים לקרבן הזה. 

באים הטמאים לנפש שלא יכולים לחגוג בפסח הראשון ואומרים - מה שנשאר לעם הזה לקרבן משפחתי זה רק קרבן פסח, אז גם זה לא יהיה לנו? "למה ניגרע" ?!  - וכך נוצר "פסח שני", הזדמנות שניה להקריב שוב "שה לבית"
. 

"האך רק במשה דִבר ה' "

כשאומרת מרים בפרשת בהעלותך "הרק אך במשה דִבר ה' "
 - גם זה קשור באותו ענין. 

מרים היא זו שתמיד מרוממת את משה. מה יותר מהפעם הראשונה של "ותתצב אחותו מרחוק לדעה מה יעשה לו" ואחר-כך בהמשך, בשירת הים: "ותען להם מרים ותאמר שירו לה' כי גאֹה גאה". מרים היא זו שהתנבאה על הולדת משה ושבזכותה קיים בכלל משה. 

ועכשיו, מה היא אומרת? - "הרק אך במשה דִבר ה' הלא גם בנו דיבר". מרים נכנסת גם היא לאותה אווירה, קדושה מאד אך בעלת סיכון גדול. כשהיא רואה שהדברים מתחילים להתרכז לגמרי רק סביב אדם אחד, היא מבקשת להבין מה קורה פה. הכל מתרכז, הכהונה מתרכזת, הלוויה מתרכזת, המנהיגות מתרכזת. גם אצלה עולה הרצון לדעת מה יהיה על השראת השכינה הכללית, השייכת לכל בית. 

"ומי יתן כל עם ה' נביאים"

אולי אפשר להבין לפי זה פרשה נוספת. לאחר שהאספסוף אשר בקרב העם מתאוה תאוה ושואל "מי יאכִלֵנו בשר", מצוה הקב"ה את משה: "אספה לי שבעים איש מזקני ישראל... ואצלתי מן הרוח אשר עליך ושמתי עליהם...". מוקמת פה "מועצת נביאים" של שבעים איש האמורים לשאת עם משה את משא העם ולהדריכו ברוח. פתאום, מתנבאים גם אלדד ומידד במחנה, 'מחוץ למִכְסָה'. יהושע אומר מיד למשה: "אדוני משה כלאם" ומשה רבנו לא רק שלא עושה זאת, אלא מלמד את יהושע שיעור חשוב במנהיגות:  

"ויאמר לו משה המקנא אתה לי?  ומי יתן כל עם ה' נביאים כי יתן ה' את רוחו עליהם".

את הכל אפשר לכלוא - אומר משה - חוץ מאשר את הרוח. את הכל אפשר להכניס למסגרות וכללים, אבל "אין אדם שליט ברוח לכלוא את הרוח"
. הם מתנבאים? - מצויין! זה הרי הדבר היחיד שנשאר לכל ישראל להצליח לעשות אותו באופן חפשי! את המלכות לקחנו, את הכהונה לקחנו, עכשיו אפילו את העבודה לקחנו מהבכורות. הכל השתנה. עכשיו הם מתנבאים? - אדרבה,  שיוסיפו ויתנבאו. שימצאו את דרכם - אם לא אל עבודת הקודש - לפחות אל הנבואה בקודש.

כל ספר במדבר הוא מתח עצום בין שתי שאיפות - בין השאיפה לשִויון הזדמנויות בעבודת הקודש, כפי שהיתה במצב האידיאלי של "קדושים-פדויים", לבין השאיפה לריכוז העבודה בגורם אחד, כפי שקיימת במצב הפחות אידיאלי שלאחר חטא העגל. 

יא. "ביערתי הקודש מן הבית"

אגב, רבי עובדיה ספורנו שלימד אותנו את מושג "הקדושים-הפדויים", מפרש בדרך מיוחדת זו את פרשת וידוי המעשרות אותו אומרים בעת ביעור המעשרות. כך הם פסוקי ביעור המעשרות בספר דברים ; -
"כי תכלה לעשר את כל מעשר תבואתך בשנה השלישִת שנת המעשר, ונתת ללוי לגר ליתום ולאלמנה ואכלו בשעריך ושבעו ואמרת לפני ה' אלהיך ביערתי הקֹדש מן הבית וגם נתתיו ללוי ולגר ליתום ולאלמנה..."

הפסוק הוא קשה. "ביערתי הקֹדש מן הבית" פירושו שהוא מבוער. "וגם נתתיו" פירושו שנתתי. כיצד יתכן שמשהו שביערתי אותו גם נתתי אותו?

רש"י מסביר כדברי חז"ל - שישנם שני נושאים בפסוק. באופן כללי מדובר פה על המעשרות - אותם "נתתי ללוי ולגר ליתום  ולאלמנה", ואילו מה שביערתי - הקודש - הוא מעשר אחד מן המעשרות, מעשר שני. 

אך עדיין קשה, שהרי על פי הפשט הנושא הוא נושא אחד - "הקודש", ועל אותו נושא כתוב בפסוק גם "בערתי" וגם "נתתי". 

ר"ע ספורנו מנסה להבין מה כוונת הפסוק מתוך כך שחז"ל קוראים לפרשה הזו "וידוי מעשרות". אם וידוי יש כאן - מהו בדיוק הוידוי? שהרי אם מפרשים כדברי חז"ל ורש"י הדברים קרובים יותר להצהרת הון מאשר לוידוי...

אומר הספורנו
, שלא המעשרות הם הקודש ולא חלק מהמעשרות, אלא דבר אחר לגמרי:

" 'ביערתי הקודש מן הבית' - בחטאינו ובעונות אבותינו הוסרה העבודה מהבכורות, אשר להם היו ראויות תרומות ומעשרות, כאמרו: 'ואטמא אותם במתנותם, בהעביר כל פטר רחם' (יחזקאל, כ, כו)..."

עומד האדם לפני הכהן ומתנצל ומִתוָדֶה על חטאתו. ומהי חטאתו? - "ביערתי הקֹדש מן הבית"! את עבודת הקֹדש ביערתי מתוך ביתי ועכשיו  עלי לתת את המעשרות לך הכהן, ולא לבני הבכור. ואיך נקרא המצב הזה? - "ואטמא אותם במתנותם". המצב הזה הוא גילויו של החלק הנמוך והטמא שבתוכנו, של העגל שהיה בנו. מלכתחילה - זה לא צריך היה להיות כך. 

ומה זה "וגם נתתיו ללוי"? :

"טעם 'גם' כטעם 'אף על פי'... יאמר אם כן: מודה אני כי גדול עוני שגרמתי לבער הקֹדש מן הבית, ואף על פי שנתתיו ללוי וזולתו במצותך, אני מתפלל שתשקיף השקפה לטובה..."

אף על פי שלא נהגתי בסדר, אף על פי שחטאתי - במה? בכך שגרמתי לסילוק הקֹדש מן הבית - אני מבקש (כפי שמופיע בהמשך הפסוקים בדברים): "השקיפה ממעון קדשך מן השמים וברך את עמך את ישראל ואת האדמה אשר נתתה לנו..."
. 

יב. הבכורה לעתיד לבוא

דעה אחת אצל חז"ל אומרת שלעתיד לבוא תחזור העבודה לבכורות
. היא לא תילקח מהלויים, מפני ש"מעלין בקודש ולא מורידין" אבל היא גם תחזור לבכורות וגם הבכורות וגם הלויים ישתתפו בעבודה. 

ה"אור החיים" מוצא את הדברים רמוזים כבר בספר בראשית, בברכותיו של יעקב לבניו.
בסיום הברכות כתוב: "איש אשר כברכתו ברך אותם"
. אבל כשמתבוננים בברכות, לפחות אצל ראובן (גם אצל שמעון ולוי) לא ברורה מהי הברכה. הברכות "הטובות באמת" מתחילות אצל יהודה - "יהודה אתה יודוך אחיך וכו' ", אבל מה פשר ברכתו של ראובן? 

"ראובן בכורי אתה כֹּחי וראשית אוני, יֶתֶר שאת ויתר עז. פחז כמים אל תותר כי עלית משכבי אביך אז חִללת יצועִי עָלָה"
.

היכן כאן הברכה? - מסביר ה"אור החיים" הקדוש:

"ומה שאמר לראובן דברי קינטור - שם ציוה את הברכה. על דרך אומרם - עתידה עבודה לחזור לבכורות".

"בכורי אתה" זה לא תיאור עובדה. "בכורי אתה" זו הברכה עצמה.  הכל עוד ישוב ויהיה בסדר, כי אתה הרי הבכור... 

"וכפי זה, כיון שקבע לו שם הבכורה, עתיד הוא לעמוד לשרת לעתיד לבוא, ותמצא שהצדיקים צופים ומביטים אל העתיד, ולטעם זה השתדל יעקב לקנות הבכורה מעשו לבל יהיה לו חלק בעבודה לעתיד לבוא. והגם שניתנה העבודה ללויים שקולים הם ויבואו שניהם לעבוד עבודת הקודש, כי מעלין בקודש ולא מורידין"
. 

יג. תפילין של יד ותפילין של ראש

הידיעה הזו, שהעבודה תחזור לבכורות, מלמדת אותנו כי עוד נשוב ונהיה "קדושים-פדויים". כי יש בנו הכח להיות מסוגלים לעסוק בנחלה, וגם להיות ב"קדש לי". גם "קדש לי כל בכור" וגם "וכל בכור אדם בבניך תפדה". 

הפרשה הזו של "קדש לי כל בכור" שהיא עצמה גם הפרשה של "וכל בכור אדם בבניך תפדה" - הפרשה המגלה כאמור את יכולתנו לחיות בדרגה הגבוהה הזו - היא הפרשה שאנו מניחים על זרוענו וראשנו בתפילין של יד ובתפילין של ראש, בכל יום ויום. כמו מזכירים אנו לעצמנו בכל יום את החלום הזה - לחיות את שני הדברים האלו יחד בתוך בתינו פנימה. הוא אשר אמרנו בראש הדברים  - 

"כי לא במקדשים, אלא בבתים תתמלא משימה זו בנאמנות אמיתית ושלמה"
. 

"האי יוֹמָא דְקָא גָרִים"
לזמן מתן תוֹרתֵנוּ

של חג השבועות

1. למבנהו, לשמו ולתכנו של חג השבועות
2. הרגל שלנו
3. ערבו של חג - ימי ההגבלה, ומוצאו של חג - יום טבוח
4. ימי התשלומין
5. "האי יומא דקא גרים"
6. חג השבועות - עצם בחירת ה' בנו ועצם בחירתנו בו
7. "דבעצרת נמי לכם"
8. "נעשה ונשמע"

א. למבנהו, לשמו ולתכנו של חג השבועות

שונה הוא חג השבועות, חג מתן תורתנו, מן הרגלים האחרים - פסח וסוכות בפרט, ומן המועדים האחרים בכלל, בכמה שינויים מהותיים. 

ראשון וקודם לכל הוא השוני המִבני. פסח וסוכות - יום טוב בתחילתן, חולו של מועד באמצען, ויום טוב שני בסופן. שני המועדים הללו של שבעת ימים הם (אל סוכות מצטרף חג נוסף - שמיני עצרת). שבועות לעומת זאת - "חד יומא" הוא. יום חג אחד, ללא חולו של מועד וללא יום טוב שני. 

אך לא רק במבנה אלא גם במהות שונה רגל זה. בכל שאר המועדים מציין שם החג את מהותו כארוע היסטורי שהתרחש ושהשפעתו נמשכת במציאות. "בחֹדש הראשון בארבעה עשר לחֹדש בין הערבים פסח לה' "
 - כי באותו היום פסח הקב"ה על בתינו והוציאנו ממצרים. שבעה ימים אחר-כך, נבקע הים ובני ישראל עברו בו בחרבה ולכן יש שביעי של פסח. סוכות בא גם כן כזכר לארוע היסטורי, גם אם לא ארוע שהתרחש בדיוק בימי חג הסוכות. "בסֻכות הושבתי את בני ישראל"
 התרחש משך כל ימי הליכתם במדבר ולא רק בין ט"ו תשרי לכ"א בו. בסוכות אנו חוגגים את כל נסי המדבר שקרו לנו במשך ארבעים שנה ואפשרו לעם הזה את הקיום הפלאי במקום אשר אין בו צל, ולא טיפת מים.  

מה קרה בשבועות? - בעצם, כלום!  - מן התורה אין לו תאריך ולא שם מיוחד המבטא את שהתרחש בו. בשבועות סיימנו לספור שבעה שבועות ולכן הוא נקרא כך (איננו מתייחסים כאן לשמו החקלאי של החג, שהוא מחייב עיון בפני עצמו). וממתי ספרנו? - מפסח. אבל שום ארוע היסטורי לא התרחש בו ביום. נכון, מקובלים אנו מרבותינו שב- ו' סיון עלה משה לקבל את התורה, אך זה לא כתוב בשום מקום בתורה כסיבה לחג. 

ב. החג השייך לנו. 

ונשים לב - את מה חוגגים אנו בשאר החגים? - את העובדה שהקב"ה עשה לנו משהו. בפסח הוא זה שפסח על בתינו והוציאנו ממצרים. "בסֻכות - הושבתי את בני ישראל". שבועות לא רק שאינו מתאר משהו היסטורי שנעשה על-ידי הקב"ה, אלא משהו הוֹוִי שהסתיים עכשיו ונעשה על ידינו. אנחנו סיימנו כעת לספור שבעה שבועות, אנחנו הגענו אל החג מכוחנו אנו. 

גם שמו השני של החג - "עצרת", שכפי שמלמדים אותנו חז"ל שהכונה בו היא לשבועות, אינו שם עם משמעות עצמית. מה זה עצרת? - עצרת היא העצירה ממהלך הדברים הרגיל. אנו מפסיקים את חיינו ועושים "עצרת". גם פה אין ארוע היסטורי המקופל בשם החג, ואין זכר לעשיה אלֹקית מלמעלה, אלא שוב - אנחנו אלו שעוצרים, אנחנו יוצרים את ההפסקה. 

ג. ערבו של חג - ימי ההגבלה, ומוצאו של חג - יום טבוח

העמקה נוספת תגלה שישנם הבדלים מהותיים לא רק בין שבועות לרגלים האחרים אלא שגם ערבו של חג השבועות וגם מוצאו של החג, שונים מערבי ומוצאי הרגלים האחרים. 

בערבו של כל חג לא אומרים תחנון, מפני החג שנחוג למחרת. לערב החג ישנו כֹּח הנשאב מכּחו של החג והנצרך כהכנה לחג עצמו. 

בשבועות, ההכנה הזו ארוכה יותר. שלושת ימי ההגבלה - בהם לא אומרים תחנון ומתכוננים לעצמו של חג - הם דין השייך לחג, דין הבא כזכר לשלושת ימי ההגבלה - "היו נכונים לשלשת ימים"
 שבהר סיני. אין אף חג נוסף בו לא אומרים תחנון מספר ימים לפניו מפני שהוא עומד להגיע (בפסח, אמנם לא אומרים תחנון מר"ח ניסן, אך זהו זכר לכך שבאותם ימים הקריבו הנשיאים את קרבנותיהם. היום היחיד שלא אומרים בו תחנון לפני פסח בגלל החג - הוא ערבו של חג). 

אז אמנם מצד אחד שבועות הוא חג של יום אחד, אך יש לו "פיצוי" באי אמירת תחנון בהכנת כל הימים שלפניו.

אלא שהדבר בולט עוד הרבה יותר בימים שלאחר חג השבועות. 

לכל חג ישנו "אִסרו חג". מהו "אסרו חג"? - זהו היום שלאחר החג שמנהג נהגו בו - לא דין -  שלא מספידים ולא מתענים בו, כמו רוצים להאחז בחג ליום נוסף, לאסור אותו אלינו. 

"אסרו חג" שבועות הוא יום שלא מספידים ולא מתענים בו לא מצד מנהג, אלא מעיקר הדין. הלשון בהלכה היא:

"והיום שאחרי יום טוב של שבועות יום טוב בפני עצמו הוא".

מדוע "יום טוב בפני עצמו"? - מסביר האדמו"ר הזקן, בעל התניא ב"שולחן ערוך הרב"
:

"במוצאי חג השבועות אסור להתענות מעיקר הדין, לפי שהיה יום טבוח בזמן שבהמ"ק קיים, דהיינו שבו ביום היו מקריבין עולות ראיה, שלא היו יכולין להקריב ביו"ט עצמו לפי שאין בהם שום צורך אוכל נפש ואין מחללין יום טוב בשבילם, כיון שאפשר להקריבן אחר יו"ט, שהעצרת יש לה תשלומין כל שבעה..."

נסביר. שלֹש מצות נצטוו ישראל ברגלים, וכך הן מובאות ברמב"ם
:

"שלֹש מצות עשה נצטוו ישראל בכל רגל משלש רגלים ואלו הן: הראיה, שנאמר: 'יראה כל זכורך'. והחגיגה, שנאמר: 'תחג לה' אלהיך'. והשמחה, שנאמר: 'ושמחת בחגך'. 

הראייה האמורה בתורה היא שנראה פניו בעזרה ביום טוב הראשון של חג ויביא עמו קרבן עולה בין מן העוף בין מן הבהמה....

החגיגה האמורה בתורה היא שיקריב שלמים ביום טוב הראשון של חג בבואו להראות...

והשמחה האמורה ברגלים היא שיקריב שלמים יתר על שלמי חגיגה. ואלו הם הנקראים שלמי שמחת חגיגה שנאמר 'וזבחת שלמים ואכלת שם ושמחת'..."

בכל אחד משלושת הרגלים מצווים אנו בראיה - לראות פני ה' ולהראות לפניו בבית מקדשו. ומה עושים אז בפועל? - מביאים קרבן עולה. קרבן זה - שלא כקרבנות השלמים של החגיגה והשמחה - הוא קרבן העולה כליל לקב"ה. לא נותר ממנו למביא הקרבן לאכילה, ודבר זה יוצר בעיה הלכתית (כדעת בית שמאי). מהי הבעיה?  

ביום טוב, הותרה שחיטה רק לצורך אוכל נפש. רק דבר הנצרך לאכילה בו ביום, הותר בשחיטה ובהכנה לאכילה. לכן קרבן העולה, שצֻוינו להביא ביום טוב הראשון של הרגל ושאינו נאכל לבעלים - לא ניתן למעשה להקרבה בו ביום. בפסח ובסוכות, הנחגגים משך שבעת ימים - מקריבים את קרבנות העולה בימי חולו של מועד (אלו "ימי התשלומין" אליהם נגיע בהמשך). אך מה נעשה בחג השבועות שאינו נחגג לשבעה ימים ואין לו חולו של מועד? 

בשבועות הופך "אסרו חג" ליום טוב בפני עצמו, יום הנקרא "יום טבוח" ולכן "במוצאי חג השבועות" אסור להתענות "מעיקר הדין" ולא כמו בשאר ה"אסרו-חג" של הרגלים האחרים - רק משום מנהג. למה? - כי יום חולין זה נהפך ליום שבו מקריבים קרבנות עולה של מצות ראיה בשבועות!! כי יום שהיה צריך להיות בסך הכל ז' בסיון הופך ליום חג. 

והשולחן ערוך הרב מוסיף עוד תוספת הלכתית נפלאה:

"ואע"פ שזה הוא לדברי בית שמאי, אבל לדברי בית הלל מותר להקריבן אף ביו"ט...". 

(כלומר, בית הלל חולקים ואומרים שהתורה כן התירה שחיטה לעולות של יום טוב) אך בכל זאת - בעניננו נהגו גם בית הלל כדברי בית שמאי:

"...מכל מקום כיון שבדבר זה עשו ב"ה כדבריהם (=של בית שמאי) והרבה מישראל נהגו כמותם להקריבן אחר יו"ט ונעשה להם יום זה שהוא מוצאי יו"ט כמו יו"ט עצמו להאסר בו בהספד ותענית. אם כן, אף עתה משחרב בית המקדש לא הותרה ההספד והתענית בו ביום... אבל במוצאי יו"ט האחרון של פסח ושל סוכות לא היה "יום טבוח" אף לדברי בית שמאי, שכל עולות ראייה היו נקרבות במוצאי יו"ט הראשון שהוא חולו של מועד. לפיכך אין בהם איסור להתענות מעיקר הדין אלא מחמת מנהג בעלמא כמו שנתבאר....".

ד. ימי התשלומין

אבל לא רק יום "אסרו חג" של שבועות הופך ליום חג בעקבות קרבנות החג. בפסח ובסוכות, כפי שכבר הזכרנו, היו כל ימי חולו של מועד ל"ימי תשלומין" בהם ניתן היה להקריב את קרבנות החג שלא היו חייבים בהקרבה דוקא ביום טוב הראשון. המופלא הוא שגם בשבועות, חוץ מיום טבוח, נהגו "ימי תשלומין" אלו. כך לשון הרמב"ם:

"מי שלא חג (=לא הקריב קרבן חגיגה) ביום טוב הראשון של חג הסוכות חוגג את כל הרגל וביום טוב האחרון שהוא שמיני, ואף השמיני תשלומי ראשון הוא. וכן מי שלא חג ביום חג השבועות חוגג כל שבעה ויש לו תשלומין כל ששת ימים שלאחר חג השבועות. ודבר זה מפי השמועה נאמר שחג השבועות כחג המצות לתשלומין"
.

את קרבנותיו של חג השבועות אפשר להקריב לא רק ב-ו' סיון אלא משך שבעה ימים - עד י"ב בו. ומהיכן למדים זאת? - מפי השמועה, שחג השבועות כחג המצות לתשלומין. 

ומסיבה זו נוהגים שלא ליפול על פנינו עד י"ב בסיון
. וקשה. כי אם בחג המצות ובחג הסוכות יש תשלומין שבעה ימים - הרי זה מפני שאלו שבעת ימי החג! גם אם אלו ימי חולו של מועד, הרי ימי חג הם. אבל הימים שלאחר שבועות - הם ימי חול לכל דבר. אין להם ולשבועות שום דבר, ובכל זאת ח' סיון, ט' סיון, עד י"ב בסיון הופכים לימי תשלומין בהם מקריבים קרבנות חג!
ה. "האי יוֹמָא דְקָא גָרִים"
תחילתם של השינויים הם אפוא בתחילת ימי ההגבלה של ההכנות לקראת מתן תורה, ונתחיל את עיוננו משם. 

כל חג מתן תורה הרי לא מתאר את קבלת התורה. את התורה לא קיבלנו בו' סיון. את התורה קיבלנו ביום כיפור בפעם השניה, ובי"ז בתמוז בפעם הראשונה, אחרי שמשה רבנו ירד ושבר את הלוחות הראשונים. ו' בסיון הוא היום שבו עלה משה רבנו אל הר סיני כדי לקבל את התורה. מאז עברו ארבעים ימים של עננים וערפילים ולוחות שבורים ו'חטא העגל', ועוד עליה נוספת של ארבעים יום וירידה, ורק ביום הכיפורים - "ויאמר ה' סלחתי כדברך"
. חג השבועות שונה אם כן במהותו מכל הארועים האחרים. בפסח לא התחלנו להתכונן ליציאת מצרים, אלא יצאנו ממצרים. בסוכות "הושבתי את בני ישראל". ביום הכיפורים "אכפר עליכם מכל חטאתיכם". ראש השנה הוא יום תרועה. ואילו בו' בסיון - היום עלה משה לקבל את התורה שבסוף הוא יקבלה רק לאחר העליה השניה להר. 

לעניות דעתי, את זה ביקש ללמדנו רב יוסף כאשר היה פונה לבני ביתו בערב חג השבועות ומבקש מהם את הדבר הבא
:

"רב יוסף ביומא דעצרתא אמר: עבדי לי (=עשו לי) עגלא תלתא (עגלה משולשת. בשר מאד משובח). אמר: אי לא האי יומא דקא גרים (=אם לא היום הזה שגרם לכל) כמה יוסף איכא בשוקא (כלומר, הרבה יוסף ישנם בשוק)"

וברש"י:

" 'אי לא האי יומא' - שלמדתי תורה ונתרוממתי, הרי אנשים הרבה בשוק ששמן יוסף ומה ביני לבינם?"
.

שתי שאלות עולות מן הסיפור:

שאלה ראשונה: רב יוסף רוצה לעשות סעודה, ורש"י מסביר שהמיוחד הוא שביום זה הוא קיבל את התורה שעל ידה הוא נתרומם להיות מה שהוא. אם כך מדוע הוא מציין דוקא את היום? הרי עוסקים בתורה, לא ביום. "אי לא האי יומא דקא גרים" שלמדתי תורה ונתרוממתי?  הרי בכל יום אתה לומד תורה. המהות של היום הזה היא העושה אותך לרב יוסף המיוחד? 

והשאלה השניה: לשם מה סעודה? למה הסעודה הגדולה דוקא בשמחה הזאת? הרי "אלמלא האי יומא של פסח דקא גרים" עדיין הייתי במצרים עבד לפרעה. זה לא סיבה מספיק טובה לסעודה? מה ה"האי יומא דקא גרים" שגורם לסעודה שאתה מבקש כי "למדת תורה ונתרוממת". מתאים היה יותר שיבקש רב יוסף מבני ביתו 'מִשְׁמֶר' טוב ללִמוּד התורה ולא בשר עגלים משובח... 

אנו נבקש לטעון שרב יוסף בדבריו מבקש להתיחס למהות הייחודית של היום הזה שלא קיימת באף יום אחר בשנה. 

ייחודו של חג השבועות הוא בחוסר ייחודו. אין לו ייחוד. הוא לא שייך לשום פן מסויים וזה כל עניינו. ומכאן הכל מתחיל. 

כל החגים האחרים ארוכים יותר. יש להם שבעה ימים. הם מתארים ארוע הסטורי שהתרחש והם מתארים פן מסויים בקשר שבין האדם הפרטי או העם ככלל לבין הקב"ה. כל ארוע הסטורי שהופך במשך ההסטוריה לחג שנשמר לנצח, מציין פן מסויים שהתרחש בעולם בעקבות התופעה הזאת. "זה היום עשה ה' נגילה ונשמחה בו". לא רק ביום נגילה, אלא בקב"ה. כשהוא גילה לנו את צאתנו ממצרים גילינו פן אחד של שמחה. כשהוא גילה לנו את קריעת ים סוף גילינו עוד הופעה  של הקב"ה עלינו. ביום הכיפורים הוא מתגלה לנו כמכפר, בראש השנה כדיין, בסוכות בענני הכבוד. 

אנחנו פונים אל הקב"ה באותם החגים ואומרים לו כי הנס הזה, מגלה את ה"אתה בחרתנו". מגלה את אהבתך אותנו ומאהבתך שאהבת אותנו, הוצאתנו ממצרים, קרעת לנו את הים וכך הלאה והלאה. 

ו. חג השבועות - עצם בחירת ה' בנו ועצם בחירתנו בו. 

בחג השבועות לעומת זאת אנו לא מציינים פָן מסויים באהבה  של הקדוש ברוך הוא אותנו. בחג השבועות אנחנו מציינים את עצם החיבור המהותי בין "עצְמוּתֵנוּ" ל"עצמותו יתברך". זה לא תואר מסויים, צורת התגלות מסויימת. יש בכל מערכת יחסים תיאורים ויש משהו שהוא מעבר לכל התיאורים. יש המון דברים שיוצרים אהבה ויש משהו שהוא מעל כל הדברים שיוצרים את האהבה והוא האהבה בעצמה. קשר פנימי, סגולי. 

איך אומרת התורה? "לא מרֻבכם מכל העמים" רצה ה' בנו - לא אלה הסיבות שבגללן הוא בחר בנו. אלא מהן הסיבות? 

"רק באבותיך חשק ה' לאהבה אותם"
.

מה זה "חשק"? - לחשוק במשהו או במישהו, זה הרבה יותר ממה שאנחנו קוראים היום לבחור במשהו או במישהו. כשאני בוחר חבר בין חברים בגלל מעלתו, כשאני בוחר משהו מבין אפשרויות שיש לי, אני עושה חשבון ורואה שרק לו יש את המעלה הזאת, ובעיקר שלאחר אין את אותה התכונה.  זה נכון שבחרתי, אבל בסופו של דבר התגלה שרק בו יש את זה. אני בעצם ממעט את יכולת הבחירה. אבל כשאני בוחר כי אני חושק, אז אני לא בוחר בו בגלל מה שאין בשני, אלא אני בוחר בו מפני מה שהוא עצמו. ביום הזה לא ירדו השמים לארץ ולא ניתנה התורה מן השמים. ביום הזה מתרחש ארוע שהוא לא היסטורי בכלל, אבל שאי אפשר להסביר את ההסטוריה שלנו בלעדיו. ביום הזה התקרב האדם אל השמים. וגילה שהאדם והשמים הם דבר אחד. שישראל ואורייתא וקב"ה חד הוא. 
ביום הזה פתאום החיבור המהותי שביני לבין נותן התורה התגלה. ומרגע שהוא התגלה אני כל רגע נבחר מחדש. כשאנו מברכים את הקב"ה כנותן התורה אנו לא מברכים את "נתָן התורה", אלא את "נוֹתן התורה". זה תהליך שאם לשניה אחת הוא לא מתרחש, אני לא קיים. 

כל דבר שקרה בהיסטוריה, אם הוא לא היה - לא הייתי פה. אם לא היינו יוצאים ממצרים לא הייתי פה. אבל עכשיו נגמרה יציאת מצרים, ואני זוכר אותה. אבל התהליך של ו' סיון לא נגמר. הוא מתרחש עכשיו בזמן הזה בדיוק כמו שהוא התרחש בו' סיון הראשון. זה תהליך שמתרחש עכשיו. זה לא יום שקיבלנו לוחות, אלא זה היום הראשון שבו האדם עשה את הצעד הראשון בעולם - אל עצמו. שבו ניצח האדם את המלאכים הטוענים "מה לילוד אשה בינינו"
. הצעד הזה הוא לא תיאור היסטורי. לכשמעמיקים - אפשר לגלות בו את כל הדברים שראינו מקודם. התפלאנו איך חג השבועות יכול להפוך את הימים הבאים אחריו - שהם חול, לימים של חג. זה לא קורה בפסח ובסוכות. ודאי שלא. מה קרה בכ"א ניסן? - ים סוף נקרע. אבל מה קרה בכ"ב בניסן? - שום דבר, ובכן כיצד כ"ב יושפע מכ"א? נהגו לעשות אסרו חג כי בכ"א התרוממנו כל כך, אז אי אפשר לרדת בבת אחת. 

מה שקרה בו' סיון המשיך גם בז' בו, אך האדם לפחות יכול לדעת שלחג השבועות יש כח לעשות גם את ימי החול לקודש. לאף חג אין את הכח הזה. לכל חג יש כח לאסור משום מנהג בתחנון את היום שלפניו ושלאחריו, אבל כח לעשות את היום שלאחריו ל"יום טבוח"? זה יש רק בחג השבועות. וכך קורא הקב"ה לחג הזה? 

"בשבועותיכם - מקרא קדש יהיה לכם"
.
האם אנו מכירים גם "בפסחכם" או "בסוכותיכם"? ...

ז. "דבעצרת נמי לכם"

דבר זה יסביר אמרה ידועה והלכה חשובה נוספת. ישנה מחלוקת כללית בין רבי אליעזר לרבי יהושע בעקבות סתירה בין פסוקים לגבי כל החגים. כתוב אחד אומר "עצרת לה' " וכתוב אחד אומר: "עצרת לכם". רבי אליעזר אומר שבכל החגים הכוונה היא שכאשר החג יהיה לה', אז הוא מוקדש יהיה לכם. אל תהפוך את החג למסיבות. קדשהו במשנה ובלימוד. ואילו רבי יהושע סבור שהכתוב "עצרת לה' " - בא ללמדך את חובת ההתעסקות בדברים השייכים לקב"ה. תתפלל, תלמד. ואילו הכתוב "עצרת לכם" הוא כפשוטו - "לכם" להנאתכם!  אלו שני דברים ובשביל זה אמרה התורה את שניהם. אין סתירה בכלל...

עד כאן המחלוקת באופן כללי אבל עכשיו בא רבי אליעזר ואומר - בשבועות אני מודה לרבי יהושע. במה? בזה שבשבועות צריך גם "לכם". אי אפשר רק לה' כמו שאפשר בפסח ובסוכות. בשבועות צריך גם לכם. למה?

"אמר רבי אליעזר הכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם. מאי טעמא? - יום שניתנה בו תורה הוא"
.

אומר רש"י: אז מה אם זה יום שניתנה בו תורה?

" 'דבעינן נמי לכם' - שישמח בו במאכל ומשתה להראות שנוח ומקובל יום זה לישראל שנתנה תורה בו"
.

נדמה לי שרש"י אומר פה עולם ומלואו. למה טוען רבי אליעזר שצריך להחליט אם זה לה' או לכם? כי זה טבעו של אדם. אי אפשר לחלק. אם אתה עסוק בחציו לכם - זה עלולו להפריע לחציו לה'. אבל בחג השבועות - יום "מתן תורתנו", "ישמח בו במאכל ובמשתה להראות שנוח ומקובל יום זה לישראל שניתנה תורה בו". מה זה "נוח ומקובל"? 

כל החג הזה ענינו להראות שה"לכם" וה"לה'" הולכים יחד באופן טבעי. זה נוח לך שניתנה תורה. אתה מתאים לזה טבעית. זה לא "קוֹדֶקְס" של חוקים, חיצוני לך. בפסח אתה צריך לעצור ולהתרכז שכלית באותו פן שהקב"ה התגלה אליך היום. וכך בכל חג אחר אבל היום בשבועות - מה קרה? - בשבועות התגלה שאתה האדם, ילוד האשה, כמו שאתה, מתאים לתורה. אז מה שצריך לעשות זה "לה' " ו"לכם" ביחד. ולחיות בנוחות ובטבעיות שמחברת את התורה אתך. 

ה"שפת אמת" שואל את אותה השאלה - מדוע דוקא בעצרת מדגישים את ה"לכם"? אולי דוקא ביום הזה צריך היה לשבת ללמוד כל היום וכל הלילה? תאכל מחר. למה דוקא בעצרת "לכם". ועונה כך: בו' סיון עולה משה לקבל את התורה. הוא נמצא שם ארבעים יום וארבעים לילה והמלאכים מתווכחים עם הקב"ה ושואלים "מה לילוד אשה ביננו" ומשה רבנו משיב להם תשובות העוסקות בהבנתם את ההתמודדות שמצריכה תורה. אומר השפת אמת, למה בעצרת "בעינן נמי לכם"? - כי בעצרת התגלה שהתורה מגיעה לבני אדם ולא למלאכים. לכן בעצרת צריך לאכול הרבה...  אז התגלה שכבני אדם קיבלנו תורה!

בדיוק לכן לעצרת צריך להתכונן. לשום חג אחר לא צריך להתכונן. ודאי שבערב חג צריך להתכונן גם בחגים האחרים, צריך לעסוק בהלכות החג לפני החג. אבל לעצרת לא תוכל להכנס בלי שלושת ימי ההגבלה. כי פה אתה לא נכנס למשהו שהקב"ה עושה, פה אתה נכנס למשהו שאתה עצמך עושה. אז צריך שלשת ימי הגבלה לפני שאתה עצמך עושה את הצעד הזה לקבל את התורה. 

זה מה שאמר רב יוסף - "אלמלי האי יומא דקא גָרים כמה יוסף איכא בשוקא". זה לא התורה, זה לא החומר האקדמאי המופלא הזה ששינה אותנו. זה עצם הייחוד של הקשר ביני לבין הקב"ה דרך התורה. היום הזה גילה את הקשר הזה הבלתי אפשרי לניתוק. את "שטר התנאים" הזה שבין הקב"ה לבין ישראל. אלמלי האי יומא דקא גרים - הייתי אמנם לומד תורה, אבל לא הייתי מתרומם ממנה להיות אני עצמי. 
לכן פירש רש"י במדוייק: "שלמדתי תורה ונתרוממתי". כמו משה בו' סיון. כשמדברים על להתרומם זו פשוט אותה פעולה שהיתה היום בהר סיני. אנחנו לא היינו מסוגלים לעשות את זה בדיוק, ולכן: "ויעמד העם מרחֹק ומשה ניגש אל הערפל אשר שם האלהים"
, אבל כולם רואים. ומכאן ואילך כשיהיו תביעות בהסטוריה מהעם הזה, הם יהיו חס וחלילה, על שכחת היום הזה. "השמע עם קול אלהים מדבר אליו מתוך האש כאשר שמעת אתה..."
, "השמר לך ושמֹר נפשך מאד פן תשכח את הדברים אשר ראו עיניך ופן יסורו מלבבך...יום אשר עמדת לפני ה' א-לקיך..."
. אתה היית שם, אתה עלית ונתרוממת, אל תרד! 

ח. "נעשה ונשמע"

פתחנו בזה שייחודו של החג הזה הוא בהיותו נטול ייחוד וזו בדיוק הנקודה. הזכרנו את דברי השולחן ערוך הרב של האדמו"ר הזקן. מופיע בתניא בפרושיו על התורה, שמה שיש בכל החגים שבעת ימים ובשבועות יום אחד זה מפני ששבעת הימים מתארים את שבע המידות. אנחנו לא יודעים מה זה, אבל גם בספירת העומר יש שבע מידות וכל מידה מתארת משהו, אבל יום השבועות, הוא החתונה בעצמה, הוא הקשר בעצמו. הוא ה"בך חשק" ה'. 

אנחנו זוכרים את אותו מדרש ידוע. המדרש אומר שלפני שנתן הקב"ה את התורה לישראל, הוא סבב על כל האומות וכל אומה שואלת "מה כתוב בה" ולכל אומה, "לא התאים" משהו, בא אל ישראל - הקדימו נעשה לנשמע. אמר -  מי גילה רז זה לבני, שמלאכי השרת משתמשים בו? - וצריך להבין - מה כל כך מיוחד בלהקדים נעשה לנשמע? 

הגמרא
 מספרת שפעם רבא, תוך כדי לימוד לא שם לב שיורד דם מאצבעותיו וראה אותו גוי אחד ואמר לו - זה דבר עתיק אצלכם. "עמא פזיזא, דקדמיתו אודנייכו לאזנייכו" - עוד לא אמרו לכם מה תקבלו ואתם כבר רצתם. מה הכוונה? - הכוונה היא פשוטה: כל העמים אמרו אנחנו מוכנים לקחת את הספר, אבל היינו רוצים לראות לפחות בעטיפה החיצונית את התוכן. עם ישראל אמר - "מתחשק". לא יודע את התוכן, אני לא קשור מצד שאני יודע את התוכן. אני פשוט "מעריץ" את המחבר
. אני מחובר אל המחבר. אני חושק בו ולכן אני "מחושק" עליו. בלי יכולת להיפרד. "עמא פזיזא". 

הקדמתם נעשה לנשמע וגיליתם שהחיבור הזה הוא במהות. זה קרה ב"האי יומא". את זה לא שייך לברר במשך שבעה ימים. זה מתברר כל ימות השנה. צריך רק לזכור את זה יום אחד. ומה עושים ביום הזה? בפסח אוכלים מצות, בסוכות יושבים בסוכות. מה עושים בעצרת? - כלום! עוצרים ממלאכה. עושים מה שעושים כל השנה. זה לא חג שמתאר משהו שקרה. לא שופרות ולא מצות, כלום. עוצרים ממלאכה. אין דין בשום דבר בחג הזה. אין בו שום ייחוד. כל הענין של החג הזה הוא שכל מה שקרה בו הוא עצם ה"נישואין" האלה. 

האהבה הגדולה ביותר היא לא כי עושים משהו ביחד, אלא כי שותקים יחד. נמצאים יחד. זה "שבועותיכם" - אתם ספרתם, אתם הגעתם אל הר סיני. 

הזכרנו את האדמו"ר הזקן מחב"ד. נסיים בפסקה נפלאה משל האדמו"ר מליובאויטש זצ"ל:

"זמן מתן תורתנו, מבטא את הבחירה של הקב"ה בבני ישראל ואת הבחירה של בני ישראל בקב"ה - שאין זה ענין פרטי (ספציפי, שייך למשהו מסויים) ואין בזה שום 'ציור' (אין זה מוגבל לאופן זה או לאופן אחר בהתקשרות) - אלא זהו מה שעצם האלקות בוחר בעמו ישראל ועצם של בני ישראל בוחר בהקב"ה. ולכן אי אפשר לשייך ענין זה במצוה פרטית"
.













החוברת מוקדשת 


לעילוי נשמת





ר' משה אברהם יפה ז"ל


מבוניה של ירושלים





על-ידי משפחתו





הגב' אלה יפה


זאב ודבי יפה וב"ב


זלי ותמר יפה וב"ב


אלי וז'קלין יפה וב"ב











� ג, יא - יג. 


� ג, מ - מב. 


� ג, מד - מה. 


� ג, לט. 


� ג, מג. 


� ספורנו, ג, יג. 


� מסכת זבחים, יד, ד. 


� שמות, ג, יב. 


� שם, כד, ד - ח. 


� רש"י, במדבר ח, יז. 


� שמות, לב, כו. 


� שמות, יג, ב. 


� שם, יג. 


� אבות, א, ב. "על שלשה דברים העולם עומד... ועל העבודה...".  


� ראה ר"ע ספורנו בהמשך וראה גם אורות, המלחמה, ג'.


�ויקרא כו, יב, וספורנו, שם.


� ויקרא כו, יב, וספורנו, שם.


 �רש"י, שם. המשך דבריו של רש"י חשובים יהיו מאוד להבנה: אטייל עמכם בגן עדן כאחד מכם ולא תהיו מזדעזעים ממני. יכול לא תיראו ממני ?  תלמוד לומר: "והייתי לכם לא-לקים".


� ספורנו, שם וראה ספורנו גם בבראשית ב' עה"פ "מתהלך בגן לרוח היום".


� ספורנו, שם.


� שמות לב, י. 


�שם ג, ו


� ב, יז. 


� משלי ט'.


� שבת קטז ועיי"ש.


�  בתוך עשרת הפרקים הללו של סדר המחנות המופתי מופיעות רק שתי  חריגות - פרשת הסוטה ופרשת הנזיר. אולי בא הדבר ללמד עקרון חשוב ומהותי מאד: גדולתה של מערכת היא לא רק בארגון והסדר המופתיים שבה. גדולתה של מערכת מאורגנת ומסודרת היא בהתייחסותה גם אל החריגים שבתוכה -      האשה הסוטה מכאן, והנזיר - השואף להיות יותר בקודש - מכאן. (על החריגה לכאורה שבפרשת פסח שני (פרק ט') נדון בהמשך.


� יא, א. 


� ט, ז.


� ט, א. 


�משך חכמה, בהעלותך יא, א


� שמות, יב, ג. 


� וראה גם משך חכמה ט, ז.


� שמות יב, ב.


� שם יא, ד-כט.


� קהלת, ח, ח. 


� דברים, כו, יב - יג. 


� שם. 


� שם, טו. 


�ספרא, בהעלותך. ראה לקמן באור-החיים לבראשית מט, ג.


� בראשית, מט, כח.


� שם, ג - ד. 


�אור החיים, שם.


�ראה לעיל עמ'


�  ויקרא כג, ה. 


�  שם, מג. 


�  שמות יט, טו. 


�  שו"ע הרב, תצו.


�  הלכות חגיגה א, א. 


� שם, ז. 


�מגן אברהם, שם.


� במדבר, יד, כ. 


� שבת פז.


� פסחים סח:


�  רש"י, שם.


�  דברים י, טו. 


� שבת, פח:


� במדבר כח, כו


�  פסחים, סח:


�  רש"י, שם. 


�  שמות, כ, יז. 


�  דברים, ד, לג. 


�  שם, ט - י. 


�  שבת, פח..


�  כמה מופלא הוא שביום שמחת התורה כל שאנו עושים הוא לרקוד מחובקים 


     עם ספרי תורה... סגורים. 


�  שערי המועדים לרמ"מ מליובאויטש קצ"ה.
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