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אייר תשס"א

         "...בּראותם יחד תכלת מרדכי "
"... התכלת (ש)רומז למדה הכוללת הכּל, שהיא בכּל והיא תכלית הכל. 

ולכן אמר 'הכנף פתיל תכלת... וזכרתם את כּל', שהיא מצות השם. 

וזהו שאמר: שהתכלת דומה לים וים דומה לרקיע ורקיע דומה לכִּסֵא הכבוד".




( רמב"ן, במדבר ט"ו, ל"ט )

"שבת ומועדי קדשך"

הקדמה לעיון בפרשיות השבת והמועדות

שבפרשות אמֹר ובהר
1. מה ענין מועדות אצל ספר 'ויקרא'?
2. מה ענין שבת אצל מועדות?
3. מה ענין לקט ופאה אצל מועדות?
4. פסח, שבועות, סוכות
5. פרשיות הספירות
"שבת ומועדי קדשך"

הקדמה לעיון בפרשיות השבת והמועדות

שבפרשות אמֹר ובהר
א. מה ענין מועדות אצל ספר 'ויקרא'?

על השאלה העומדת בכותרת של עיוננו עונה הרמב"ן תשובה שהיא לכאורה המתבקשת ביותר:

"...אבל הזכיר המועדים כָּאן בתורת-כֹּהנים, בעבוּר שהם ימֵי הקֹרבָּנות".

אלא שהתשובה הזאת היא קשה מאוד. שהרֵי פרשת-מועדות זאת שבתורת-כהנים לא מזכִּירה בכלל את המוספים ואת קרבנות הימים של כֹּל המועדות והיא מסתפקת רק ברמיזה קצרה בסיום הפרשה, שם נאמר:

"אלה מועדי ה' אשר תקראו אֹתם מקראי קֹדש להקריב אִשֶה לה' עֹלה ומנחה זבח ונסכים דבר יום ביומו"
.

אבל העִסוק בכל הקרבנות הללו לא נמצא כאן, אלא בספר במדבר בפרשת פנחס
. ובכלל, ממה-נפשך, אם כְּבר קבעו לעסוק בפרשת המועדים באריכות הרבה ביותר בתורה דוקא בספר ויקרא, מדוע באמת לא משולבים בה כבר דיני הקֹרבנות כפי שמתאים לספר תורת-הכֹּהנים?!

ואם המשותף לנושאים בפרשתנו הוא מועדים של קרבנות, מדוע לא מוזכָּר כאן גם ראש-חֹדש, כפי שאכן כֵּן מוזכר בפרשת פנחס? 

הרמב"ן אומנם מבקש לאמר שכיון שהמוספים לא נהגו במדבר עסקה בהם התורה רק לפני נחלת הארץ, בספר במדבר, אבל הסברא הזאת היא קשה מאוד. וכי ספר ויקרא לא מלא במצוות הנוהגות רק כשיבואו לאָרֶץ? (גם על הנחתו ההלכתית-הסטורית של הרמב"ן לא כולם הסכימו
). 

אם-כן אפוא, עדיין אנו שואלים: מה ענין מועדות אצל ספר ויקרא? 

ב. מה ענין שבת אצל מועדות ?

הבה נראה מעט מהענינים היחודים והשונים בין פרשת המועדות שלנו לבין פרשיות המועדים האחרות. אולי מזה נוכל לראות את יחודה של פרשת-המועדים שבספר ויקרא. 

זאת לא הפעם הראשונה ולא האחרונה בה עוסקת התורה בשבת ובמועדים. אבל זאת ללא-ספק הפעם הארוכה ביותר והחריגה ביותר גם יחד. 

נתחיל מפתיחת הפרשה: 

"וידבר ה' אל משה לאמר: דבר אל בני ישראל ואמרת אלהם מועדי ה' אשר תקראו אתם מקראי קדש אלה הם מועדי: ששת ימים תעשה מלאכה וביום השביעי שבת שבתון מקרא קדש כל מלאכה לא תעשו שבת הוא לה' בכל מושבתיכם: 

אלה מועדי ה' מקראי קדש אשר תקראו אתם במועדם: בחדש הראשון …"
.

אין זאת הפעם היחידה בה פותחת התורה את ענין המועדים במצות השבת. כך נהגה התורה בפרשת המועדים הראשונה, בספר שמות
, וכך היא תנהג בפרשת קרבנות המועדים הארוכה בסוף במדבר
. אבל זאת בפרוש הפעם היחידה בה הפתיחה בענין השבת כל כך משונה, והעיון בקשר ובהבדלה בין השבת והמועדים מחויב כל כך מן הפסוקים. 
בפסוק ב' באה הכותרת הכללית - "מועדי ה'... אלה הם מועדי". במקום להתחיל עם המועדים מתחילים עם שבת ואז, פסוק אחד אחרי כן שוב כותרת ראשית לפרק (אם אולי שכחנו...): "אלה מועדי ה'... במועדם"
.
רש"י אומנם כבר שואל "מה ענין שבת אצל מועדות", אבל זה מתיחס רק לעצם פתיחת הפרשה בענין השבת ולא לכך שבעצם המועד היחיד שנידון לאחר הכותרת הפותחת את פרקנו הוא... שבת. שהרי, לכל המועדים המתחילים להלמד בפועל מפסוק ה' ישנה כותרת בפני עצמה. 

לפי הרמב"ן
 הכותרת הראשונה אומנם לא באה ככותרת לכל הפרשה אלא דוקא לשבת ולכן בכותרת הראשונה (בפסוק ב') לא נאמר תקראו אותם במועדם. הנה דברי הרמב"ן ; -

"והזכיר השבת במועדי ה' אשר תקראו אותם מקראי-קדש שגם הוא יום מועד נקרא אותו מקרא קדש, ואחר-כן הבדיל שאר המועדות ממנו ואמר: אשר תקראו אותם במועדם, כלומר באיזה יום מן השבוע שיגיעו בו כי השבת קבוע הוא, ביומו יבוא, לא נצטרך לקרוא אותו במועדו."

זהו ודאי פרוש נפלא אבל לפי זה צריך היה להיות הפסוק הראשון העוסק רק בשבת כתוב בלשון יחיד: 'מועד ה' אשר תקראו אותו מקרא-קדש, זה הוא מוֹעָדִי" ?! (אכן, הרמב"ן בהמשך דבריו הולך בדרך אחרת.)
ג. מה ענין לקט ופאה אצל מועדות ?

אם עסקנו במה שהתורה לא מזכירה בפרשתנו, כדאי (עוד לפני שנכנס לתוך הפרשה) לשים לב לדבר החריג היחיד שהתורה כן מזכירה בפרשתנו. מתוך ארבעים וארבעה פסוקי פרשתנו הארוכה אין אפילו פסוק אחד שעוסק במשהו מלבד השבת והמועדים להוציא את פסוק כ"ב, שלא נראה קשור לפרשה בכלל. הפסוק הזה מובא בדיוק באמצע פרשת המועדות בין סוף פרשת העומר והשבועות ולפני פרשת ראש השנה:

"ובקצרכם את קציר ארצכם לא תכלה פאת שדך בקצרך ולקט קצירך לא תלקט לעני ולגר תעזב אתם אני ה' אלקיכם."

מה עלינו ללמוד ממיקומו של הפסוק הזה כאן ? ובכלל, הרי בדיוק את הפסוק הזה (ובהרחבה רבה יותר) למדנו בשבת שעברה במקומו הטבעי בפרשת קדשים
 ?!

רש"י מסביר מה באה התורה ללמדנו בזאת על החשיבות של לקט שכחה ופאה, אך אנו נבקש מתוך כך ללמוד מה באה התורה ללמדנו בזאת על השבת והמועדים. הנה דברי רש"י:

"ובקצרכם - ...אמר רבי אבדימי ברבי יוסף: מה ראה הכתוב ליתנה באמצע הרגלים, פסח ועצרת - מכאן, וראש השנה ויום הכיפורים - מכאן ?  ללמדך שכל הנותן לקט שכחה
 ופאה לעני כראוי, מעלין עליו כאילו בנה בית המקדש והקריב עליו קרבנותיו."

אגב ההבדלים שיש בין הפרשה הזאת של המועדים, לבין המועדים שבפרשות האחרות בתורה, ניגע רק במעט מֵהֶם השייכים לשלֹש הרגלים. 

ד. פסח, שבועות, סוכות

פסח

רק בפרשת המועדים הזאת נקרא פסח גם שבת, שהרי שהיום שנקבע לקצירת העומר הוא ממחרת השבת, דהיינו, כידוע לכולנו, ממחרת הפסח שנקרא שבת. 

שבועות

רק בפרשת המועדים הזאת לא זוכה חג השבועות, לא רק לפרשה בפני עצמה (הוא מופיע בפרשה אגב ספירת העומר), אלא אפילו לא לשם בפני עצמו ואפילו לא לשם הטכני: 'חג שבועות', כמו בפרשיות אחֵרות. אך מאידך, זאת הפרשה היחידה בה זוכה איכשהו רגל משלשת הרגלים להיקרא בשם התואר המיוחד רק ליום הכיפורים
 - "בעצם היום הזה" !
 - לגבי יום הכיפורים דרשו חז"ל את הביטוי לאמר ש"עיצומו של יום מכפר". ביציאת מצרים
, בתבת נח
, או במות משה
, דרשו זאת חז"ל לאמר שהיה הארוע ב"מראות אורו של יום", אבל מה יש לדרוש על "וקראתם בעצם היום הזה מקרא קדש... כל מלאכת עבודה לא תעשו" ?!  אתמהה ! 
סוכּוֹת

אם תמוהה היתה בעינינו כפילות הכותרות של פִּרקנו, תמוהה תהיה לנו שבעתיים כפילות הסִיוֹמוֹת. בפסוקים ל"ז - ל"ח, לאחר ארבעת הפסוקים הראשונים של סוכות מובא הסִכּום הבא של כל הפרשה:

"אֵלֶה מועדי ה' אשר תקראו אֹתם מקראֵי קֹדש להקריב אִשֶּה לה' עֹלה ומנחה זבח ונסכים דבר יום ביומו. מלבד שבְּתֹת ה' ומלבד מתנותֵיכם ומלבד כל נדריכם ומלבד כל נדבֹתֵיכם אשר תתנו לה' ".

אלא שמיד אחרי הסכום "מתברר" כי יש עוד משהו להוסיף בענין הסוכּות - "אך בחמשה עשר יום לחֹדש השביעי וכו' ". רק אז מובאים דיני החג המיוחדים - ארבעת המינים ביום הראשון והישיבה בסוכּה כֹּל שבעה. כשמסתיימים חמשת פסוקי "חלק ב' " של סוכּוֹת מופיע בפעם השניה סִכּום קצר לפרק כּולו ובו נחתם פרקנו:

"וידבר משה את מועדי ה' אל בני ישראֵל"

מה באה ללמדנו כאן התורה? לגבי סוכּוֹת? לגבֵּי כל המועדים? 

מהו הרעיון הכללי הנלמד מהמבנה הזה של שתי כותרות-פתיחה, שתי כותרות-סיום ופסוק אמצעי - פסוק יחיד שלא קשור למועדים? 

ה. פרשיות הספירות

נדמה, שפרשת השבת והמועדות של אמֹר היא רק החלק הראשון של פרשיות השבת והמועדות. חלקה השני של הפרשה נמצא בפרשת בהר-סיני. גם שם מתחילה התורה בשבָּת (כָּך נקראת רק כאן השמיטה - "שבת לה' ", "שבת שבתון" ו"שבת הארץ") הנקבעת על-ידי הקב"ה ביום השביעי ("שבת קביעא וקיימא") ומסתיימת ב"מקרא-הקֹדש" של היובל ("וקִדשתֶם את שנת החמִשים", "וקראתֶם", "קֹדש תהיה לכֶם"). והעיקר, גם בפרשתֵנו וגם בפרשת בהר עומדים במרכז לא השבת והשמיטה ולא המועד והיובל אלא - הספירה שבֵּיניהם. 

פרק כ"ג הוא אומנם פרק של מועדים, אבל המקום המוקדש בו לארבעים ותשעה ימי העֹמר - שאגב, אינם מוזכרים באף פרשה אחרת מפרשיות המועדים שבתורה - רחב יותר ממה שמוקדש לכל אחד מהמועדים האחֵרים!

נראה, אפוא, שכְּדֵי להִכָּנס לתוך פרשת המועדות של פרשת אמֹר ולהבין את מיקומה בויקרא, טוב יהיה לראות את הפרשה הזאת כנדבך אחד מתוך כֹּל חלקו האחרון של ספר ויקרא. לכל-זה נכנס בעז"ה בעיוננו בשבוע הבא. 

"בר יוחאי - ואשרי העומדים על סודך"

(נערך על-ידי תלמידים)

לגבורת הקודש - של "ונקדשתי בתוך בני ישראל"

ולקדושת הגבורה - של תלמידי רבי עקיבא

ולחיבורן בל"ג בעומר

1. "הִלולא דרבי שמעון בר יוחאי"
2. "קהילות הקֹדש שמסרו נפשם"
3. הגבורה העילאה והגבורה הצפונה
4. "ויצא מהמערה ביום זה"
5. "צאו ממערתכם"
6. "כל מה שעשיתם - לצורך עצמכם עשיתם"
7. "והשבתי חיה רעה מן הארץ"
8. "די חשוכא מהפכן לנהורא"
9. "ואישי ישראל (במהרה) באהבה תקבל ברצון"
10. "ונקדשתי בתוך בני ישראל" - "מסור עצמך וקדש שמי"
11.  "לך בכֹּחך זה והושעת את ישראל"
12. קדושת הגבורה וגבורת הקֹדש
"בר יוחאי - ואשרי העומדים על סודך"

א. "הִלולא דרבי שמעון בר יוחאי"

דומה שאין עוד יום בלוח השנה כיום י"ח אייר, הוא ל"ג בעומר. ומדוע? - כיון שאין עוד יום שמחה המוקדש כולו לדמות אחת, פלאית ומיוחדת, כיום הזה - יום הילולא דרבי שמעון בר יוחאי. 

בנוהג שבעולם, יום פטירתו של צדיק יום תענית ואבל הוא, אך לא כך בל"ג בעומר, בו מרבים באורה ובשמחה:

"יום ל"ג בעומר ירבה שמחה לכבוד רשב"י זי"ע, כי הוא יום ההילולא דיליה, ונודע שרצונו הוא שישמחו ביום זה"
.
וכל כך למה?

"הטעם לשמחה ולהדלקה, מפני שביום עלייתו השמימה גילה סודות רבים שבחייו לא היה רשאי, והיתה הארה גדולה ביום פטירתו"
.
ואולם פשוטו של היום אחר הוא, וקשור לספירת העומר ולמנהגי האבלות  שאנו נוהגים בימי הספירה. אבלות זאת מקורה באבלות על תלמידי רבי עקיבא - אלו תלמידי רבי עקיבא ש"מנשרים קלו ומאריות גברו" להילחם במלחמת הקודש במרד בר כוכבא. שכך שנינו:

"שנים עשר אלף זוגים תלמידים היו לו לרבי עקיבא מגבת עד אנטיפרס וכולן מתו בפרק אחד... תנא כולם מתו מפסח ועד עצרת"
.
והאבלות על תלמידי רבי עקיבא גם היא נוהגת מפסח ועד עצרת. "עד עצרת" ולא עד בכלל:

"נוהגים שלא לישא אשה בין פסח לעצרת עד ל"ג לעומר מפני שבאותו זמן מתו  תלמידי רבי עקיבא..."
.
ומדוע "עד ל"ג לעומר"? - מוסבר בשו"ע מיד בסעיף הבא:

"נוהגים שלא להסתפר עד ל"ג לעומר שאומרים שאז פסקו מלמות..."

ביום ל"ג בעומר פסקו מלמות עשרים וארבעה אלף התלמידים של רבי עקיבא, ועם מותם שמם העולם. ועד מתי שמם? - 

"עד שבא רבי עקיבא אצל רבותינו שבדרום ושנאה להם".

ומי הם "רבותינו שבדרום"? 

"רבי מאיר ורבי יהודה ורבי יוסי ורבי שמעון ורבי אלעזר בן שמוע. והם העמידו תורה אותה שעה". 

רבי שמעון בר יוחאי נמנה על חמשת התלמידים ששנה להם רבי עקיבא לאחר מות עשרים וארבעה אלף תלמידיו הראשונים. ומתי הוא יום ההילולא שלו? - ביום בו פסקו הם מלמות. 

(אגב, יש האומרים שזוהי שמחת ל"ג בעומר - שהקים רבי עקיבא את דור התלמידים הבא ש"העמידו תורה באותה שעה". אלא שאז קשה - מדוע לא זכו כולם להיזכר בשמחה זו, אלא רשב"י לבדו?)

ב. קהילות הקֹדש שמסרו נפשם

לאבלות הזאת בימי הספירה על תלמידי רבי עקיבא, הצטרפה במרוצת הדורות אבלות נוספת, שנראה שהיא המקור לכמה חילוקי דינים בין ספרד ואשכנז. 

החילוק הראשון, נמצא בדברי הרמ"א על דברי המחבר הבאים:

"יש נוהגים להסתפר בראש חודש אייר וטעות הוא בידם"

"טעות הוא בידם" כיון שכאמור - רק בל"ג בעומר פסקו מלמות. אלא שכאן מביא הרמ"א:

"הגה מיהו בהרבה מקומות נוהגים להסתפר עד ראש חֹדש אייר ואותן לא יסתפרו מל"ג בעומר ואילך אע"פ שמותר להסתפר בל"ג בעומר בעצמו. ואותן מקומות שנוהגין להסתפר מל"ג בעומר ואילך לא יסתפרו כלל אחר פסח עד ל"ג בעומר ולא ינהגו בעיר אחת מקצת מנהג זה ומקצת מנהג זה משום לא תתגודדו וכל שכן שאין לנהוג היתר בשתיהן".
נסביר. מוסכם על כולם שמנין ימי האבלות על תלמידי רבי עקיבא הוא שלשים ושלשה, אלא שיש חילוק דינים מתי נוהגים את ימי האבלות האלו - האם מפסח ועד ל"ג בעומר, או מר"ח אייר ועד עצרת
. 

ותמוה. כי אם האבלות היא על מותם של תלמידי רבי עקיבא - ואם הם אכן פסקו מלמות בל"ג בעומר - מה טעם באבלות שבין ר"ח אייר לעצרת? מדוע "בהרבה מקומות" נוהגים כך? 

דעות רבות נכתבו כבר בין דפי ההלכה
 בדבר, אך אנו בעיוננו זה - נפנה ונבוא אל הכתוב וחרוט בדם בין דפיה של  ההסטוריה.  

שנים רבות לאחר מותם ההירואי של תלמידי רבי עקיבא הנלחמים עם בר כוכבא, מוסרות קהילות הקודש - שפירא, וורמיזא ומגנצא - את נפשן על קידוש ה' במסעות הצלב המתרחשים שם מאייר ועד עצרת. 

השנה היא שנת תתנ"ו - (1096 למניינם), לפני כתשע מאות שנה. על קהילות שו"מ - שפירא, וורמיזא, מגנצא - עולה הצורר ובכל מקום אליו הוא מגיע אחת דתם של היהודים הנאמנים לאלקיהם ותורתם - להמית. באחת מקינות תשעה באב
 - בו מרבים אנו להזכיר את מסעי הצלב - מתוארת התקדמות המסע בין הקהילות וניתנים התאריכים המדויקים לחורבנן: 

"מי יתן ראשי מים ועיני מקור דמעה: 

ואבכה יומם ולילה את חללי בת עמי: 

ועפעפי יזלו מים דמע להגירה: 

ואקונן מר על הרוגי אשפירה: 

בשני בשמונה בו ביום מרגוע הקרה: 

מרגועי לרגועי נחלפו להכאירה: 

נהרגו בחורי חמד וישישי הדרה: 

נאספו יחד נפשם השלימו במורא: 

על יחוד שם המיֻחד יחדו בגבורה"

בח' אייר - השמונה בחודש השני - מתרחש טבח בקהילת שפירא בגרמניה. ומה קורה שם? - עומדים הקהל, בחורי החמד עם ישישי העיר ומיחדים את שם המיוחד - "על יחוד שם המיוחד יחדו בגבורה". 

ומקהילת שפירא, לקהילת וורמיזא:

"קהל וורמישא בחונה ובחורה:

גאוני ארץ ונקיי טהרה:

פעמים קִדשו שם המיֻחד במורא:

בעשרים ושלשה בחֹדש זיו לטהרה: 

ובחֹדש השלישי בקריאת הלל לשוררה: 

השלימו נפשם באהבה קשורה..."

את שעשו פעם אחת בשפירא עשו פעמים בוורמיזא - גם בכ"ג אייר, וגם בקריאת ההלל - בר"ח סיון. משם ממשיכים הצלבנים ועוברים ל:

"אדירי קהל מגנצא ההדורה:

מנשרים קלו מאריות להתגברה:

השלימו נפשם על יחוד שם הנורא..."

מתי זה קרה?

"בחֹדש השלישי בשלישי נוסף לדאבון ומארה:

החֹדש אשר נהפך ליגון וצרה"

בג' סיון, וגם בחג השבועות עצמו:

"ביום מתן דת שִׂבּרתי להתאשרה:

וביום נתינתה כמו כן אז חזרה:

עלתה לה למרום למקום מדורה:

עִם תיקה ונרתיקה והדורשה וחוקרה:

לומדיה ושוניה באישון כמו אורה" 

גם בליל עצרת עצמו, בשעה שלמדוה ושנוה "באישון כמו אורה", גם אז בא עליהם הקלגס. 

(אגב, תפילת "אב הרחמים" הנאמרת בשחרית של שבת, נתחברה על ידי חכמים להאמר כזכר לקידוש ה' של קהילות שו"מ. זאת גם הסיבה שלמרות שאין אומרים "אב הרחמים" בשבת מברכים, כן אומרים אותה בשבתות בהם מברכים את החודשים אייר וסיון.)

ובין קהילות אשכנז - שהכירו את אשר קרה בשפירא וורמיזא ומגנצא, וקהילות ספרד - שפשוט לא הכירו זאת, מתפתחים הבדלי מנהגים ופסיקה בנוגע לאבלות בימי הספירה. 

מרחיב בזה הר"ד שפרבר בספרו "מנהגי ישראל"
:

"תחילתה של אבילות ימי הספירה שורשה באבילות ישנה על פי המסורת התלמודית שתלמידי ר' עקיבא מתו בין פסח לעצרת, ובל"ג בעומר פסקה מיתתם. המנהג הספרדי מסתמך על המסורת התלמודית ומהווה זכרון לאבילות ישנה זו. ואילו בזו של יהדות אשכנז משתקפת הטרגדיה של גזירות תתנ"ו. ודמים בדמים נגעו. דמם של תלמידי ר' עקיבא בתשפוכת דמם התוסס ורותח של קדושי אשכנז ההרוגים על קידוש השם".
"דמים בדמים נגעו" - דמם של הלוחמים עם בר כוכבא במלחמת השחרור בארץ, ודמם של קדושי הקהילות המוסרים נפשם ולא עוברים על דתם. 

דמים אלו, והאבלות עליהם בימי הספירה - הם שיובילונו לברורנו בעיון זה. 

ג. "הגבורה העילאה... והגבורה הצפוּנה"

על פניו - שתי גבורות שונות הן. מחד - גבורתם של חיילים, של לוחמים בקרב על ארץ ישראל - חיילי בר כוכבא, תלמידי רבי עקיבא, ומאידך - גבורתם של הנטבחים על קידוש ה', המוסרים עצמם למות כדי לא להמיר דתם. מחד - גבורת ההליכה בארץ והמלחמה עליה, ומאידך - גבורת כבשן האש
. 

אלא ששתי הגבורות הללו לא רק נוגעות זו בזו, אלא מחוברות ממש בימי האבלות בספירת העומר. החיבור ביניהן מתגלה במשפט פלאי שכותב הראי"ה קוק זצ"ל:  

" הגבורה העילאה (=הגלויה) של תלמידי רבי עקיבא, והצפונה של קדושי הקהילת מתחברות יחד באוצר הרזים של רשב"י "
.
אנו, בני הדור שכבר זכה להיוולד פה - לא תמיד ראינו את גבורת הסבל הצפונה של קהילות הקודש כגבורה. קראנו לזה "עצמה" או "מסירות נפש", אך ודאי לא גבורה. הבנו היטב והעלינו על נס את גבורת המרד. הבנו היטב והעלינו על נס את הגבורה במלחמה על הארץ, הגבורה הפיזית הגלויה. אבל לראות את מותן של קהילות הקודש כגבורה?

כאן קורא הרב לשתיהן גבורה, ומחבר בין שתי הגבורות - הגבורה של קידוש ה' במובן המעשי, הפיזי - גבורתם של תלמידי רבי עקיבא, וגבורת הסבל - הגבורה של מי שבאחת יכולים היו לחיות אם רק היו אומרים מילה אחת לכס הקדוש, אבל הם לא אמרו אותה. 

והיכן הן מתחברות?

"...באוצר הרזים של רשב"י ".
מהו "אוצר רזים" זה, וכיצד מחבר רשב"י של ל"ג בעומר את שתי הגבורות הללו יחדיו - ננסה לברר בעיוננו. 

ד. "ויצא מהמערה ביום זה"

עולם הרזים ועולם הסוד, הוא עולמו של רשב"י. כך מפייטים אנו ב"בר יוחאי":

"בר יוחאי אשרי יולדתך, אשרי העם הם לומדך, ואשרי העומדים על סוֹדךָ..."

סודו של רשב"י, כך נראה בהמשך,  הוא הוא סודו של ל"ג בעומר. 

ביום זה, כך ראינו, נפטר רשב"י מן העולם וגילה סודות רבים לתלמידיו. החיד"א מביא בשם בנו של ר' חיים ויטל - תלמיד האר"י - את הדברים הבאים:

"...והיא (=שמחת ל"ג בעומר) "שמחת רשב"י" וכתב (רח"ו ז"ל) שיש שורש בשמחה זו שעושים, והוא האריך בזה ולא בא בפיו לומר שהוא פטירת רשב"י ע"ה"

על פי זה יום ל"ג בעומר הוא "שמחת רשב"י" ולא שמחת ההילולא של יום פטירתו בלבד. אז איזו שמחה נוספת יש בו? 

בעל "ערוך השולחן" מביא בדבריו מסורת נוספת לגבי יום זה:

"ורגילין לקרותו הלולא דרשב"י ובארץ ישראל מרבין בתפילה ובהדלקת נרות על קברו הקדוש ואומרים שנסתלק ביום זה וגם יצא מהמערה ביום זה"

אל המערה נתגלגלו רבי שמעון בר יוחאי ובנו מפני המלכות, וישבו בה שתים עשרה שנה - קבורים בחול, עוסקים בתורה, ניזונים מחרובים ומים בלבד ולפי מסורת "ערוך השולחן" התרחשה היציאה מהמערה ביום זה והיא היא - "שמחת רשב"י". מדוע? 

הבה נזכר בסיפור המערה. 

ה. "צאו ממערתכם"

כך מתארת הגמרא במסכת שבת את המעשה שהוביל את רשב"י למערה:

"דיתבי רבי יהודה ורבי יוסי ורבי שמעון ויתיב יהודה בן גרים גבייהו (=ישבו ר' יהודה ור' יוסי ור' שמעון וישב ביניהם יהודה בן גרים)...".

יושבים גדולי ישראל  ודנים  על מעשיו של השלטון הזר:

"פתח ר' יהודה ואמר: כמה נאים מעשיהן של אומה זו (רומי): תקנו שווקים, תקנו גשרים, תקנו מרחצאות. ר' יוסי שתק. נענה רבי שמעון בר יוחאי ואמר: כל מה שתקנו לא תקנו אלא לצורך עצמן. תקנו שווקין להושיב בהן זונות, מרחצאות לעדן בהן עצמן, גשרים ליטול מהן מכס...".

רבי יהודה פותח את הדיון בזכותם של אנשי רומי - "כמה נאים מעשיהם". ר' יוסי שותק, ורשב"י - "נענה" ואמר מיד את דעתו בחובתם של רומי - שלא עשו אלא לצורך עצמן. "נענה" פרושו שלא יכול היה לשתוק. 

 "הלך יהודה בן גרים וסיפר דבריהם ונשמעו למלכות. אמרו: יהודה שעילה - יתעלה, יוסי ששתק - יגלה לציפורי, שמעון שגינה - יהרג..."

"יהודה שעילה" - מתעלה וכאן הופך להיות "ראש המדברים בכל מקום" - מקבל "סמכות מטעם" להיות ראשון הדוברים. ר' יוסי גולה, ור' שמעון - לאחר גזירת המיתה - בורח מפני השלטון ומתגלגל יחד עם בנו למערה. שם, כאמור, הם יושבים ועוסקים בתורה משך שתים עשרה שנה, עד שבא אליהו פתח המערה ואומר:

"מאן לודעיה לבר יוחי דמית קיסר ובטיל גזרתיה? (=מי יודיע לבר יוחאי שמת הקיסר ונתבטלה גזירתו?)

ומכאן עיקר הדברים:

"נפקו (=יצאו). חזו אינשי דקא כרבי וזרעי (=ראו אנשים חורשים וזורעים). אמר: מניחין חיי עולם ועוסקין בחיי שעה? - כל מקום שנותנין עיניהן - מיד נשרף..."

"אמר", בפשטות - זה רשב"י. הוא ובנו, החוזרים לעולם לאחר שתים עשרה שנות המערה, אינם יכולים לסבול ולראות "אינשי דכרבי וזרעי" שלא עוסקים בתורה. וכשרשב"י ובנו אינם יכולים לסבול מראה כזה, מיד נשרף כל מקום אליו מופנות עיניהם...

"יצתה בת קול ואמרה להם: להחריב עולמי יצאתם? חיזרו למערתכם! הדור אזול. איתיבו תריסר ירחי שתא (=חזרו ונכנסו לשנים עשר חודשים נוספים). אמרי: 'משפט רשעים בגיהנם - שנים עשר חֹדש'...".

נורא. רשב"י ובנו צריכים לשוב למערה ולשהות בה שנים עשר חודשים נוספים. מדוע? - כי "משפט רשעים בגיהנֹם שנים עשר חֹדש"!

לאחר שנה:

"יצתה בת קול ואמרה: צאו ממערתכם! נפקו. כל היכא דהוה מחי רבי אלעזר - הוה מסי רבי שמעון (=יצאו. כל מקום שהיה ממחה רבי אלעזר, היה מרפא רבי שמעון). אמר לו: בני, די לעולם אני ואתה".

"די לעולם אני ואתה" אין פירושו שאתה טועה, אלא ששנינו יכולים לחיות כפי שחיינו במערה, אבל זה לא נכון לגבי כל העולם. 

"בהדי פניא דמעלי שבתא (=בערב שבת) חזו ההוא סבא דהוה נקיט תרי מדאני אסא ( =ראו זקן שתופס שני בדי הדסים בידיו) ורהיט בין השמשות (ורץ בין השמשות של ערב שבת). אמרו ליה: הני למה לך? (=אלו למה לך?). אמר להו: לכבוד שבת. ותיסגי לך בחד (=ותסתפק באחד)? (אמר להם:) חד כנגד זכור וחד כנגד שמור. אמר לו רבי שמעון לבריה: חזי כמה חביבין מצוות על ישראל. יתיב דעתייהו (=נתיישבה דעתם)".

סיפור מוזר. מתי מתיישבת דעתם של רשב"י ובנו? - רק לאחר שהם רואים כמה חביבין מצוות על ישראל, כשהם שומעים מאותו סבא הרץ בין עם הדסים בין השמשות שאלו - לכבוד שבת הם. 

ומה בכך? - מדוע מתיישבת דעתם מדברי הסב? ממה הם מתפעלים כל-כך? האם הם לא ידעו שיהודים מקיימים שבתות?! בסך הכל יש כאן יהודי הרץ בין השמשות, וצריך לזכור שבין השמשות הוא זמן בעייתי מאד בהלכה. יכול היה רבי שמעון לשאול אותו מדוע הוא לא עושה זאת שעתיים קודם לכן ועכשיו יושב וקורא שיר השירים... 

מה ההתפעלות? "חד כנגד זכור וחד כנגד שמור" זה נחמד, אבל למה זה שגורם לדעתם להתיישב? מה התחדש להם? 

וההמשך מפליא עוד יותר. אומר רבי שמעון בר יוחאי:

"הואיל ואיתרחיש ניסא (=הואיל והתרחש לנו נס וניצלנו), איזיל אתקין מילתא (=אלך ואתקן משהו בעולם). דכתיב: 'ויבא יעקב שלם' ואמר רב: שלם בגופו שלם בממונו שלם בתורתו. 'ויחן את פני העיר' - אמר רב: מטבע תקן להם, ושמואל אמר: שווקים תיקן להם, ור' יוחנן אמר: מרחצאות תיקן להם...".

רשב"י למד כאן מיעקב אבינו. יעקב לימד שכשמתרחש נס, מתקנים משהו בעולם, שכשניצל יעקב מעשרים שנותיו אצל לבן ובא "שלם" אל עיר שכם, תיקן דבר בעיר. ומה תיקן להם? - מטבע, שווקים, מרחצאות. 

(אגב, האם זכור לנו מה תיקנה "אומה זו" בדיון בין רבי יהודה ורשב"י? - גשרים(ליטול מטבע), שווקים, מרחצאות...)

"אמר (רשב"י): איכא מילתא דבעי לתקוני? (=יש משהו שאפשר לתקן כאן?) אמרו ליה: איכא דוכתא דאית ביה ספק טומאה  ואית להו צערא לכהנים לאקופי (=יש מקום שיש בו ספק טומאה ויש לכהנים צער גדול, כי הם לא יכולים לעבור בדרך ישרה, אלא נאלצים לעקוף מסביב). אמר: איכא איניש דידע דאיתחזק הכא טהרה? (=האם יש מישהו שיודע שפעם היתה כאן חזקת טהרה?) אמר לו ההוא סבא: כאן קיצץ בן זכאי תורמסי תרומה. עבד איהו נמי הכי. כל היכא דהוה קשי טהריה. וכל היכא דהוה רפי צייניה (=כל מקום שבו היתה האדמה קשה, סימן שאף פעם לא חפרו שם קבר - טיהר. כל מקום שהיה רפה, רך - את זה הוא ציין)".

מדרש מוזר. כדי להתחיל ולהגיע להבנת הדברים נשוב לתחילתו. 

ו. "כל מה שעשיתם - לצורך עצמכם עשיתם"

המחלוקת בין רבי יהודה ורבי שמעון לגבי מעשיהן של אומה זו, היא מחלוקת אחת מיני רבות בהם הם חולקים זה על זה. רבי יהודה, מלמד זכות על מה שתיקנו ורשב"י "נענה" ואומר שלא תיקנו אלא לצורך עצמן. 

ומי באמת צדק?  

ניתן לשאול את השאלה הזו וניתן גם לענות עליה, מפני שהדיון הזה הוא תעתיק מדויק של דיון המתרחש בין הקב"ה ובין... רומי עצמה. ביום הדין, כך מתארת הגמרא
, כשעומדות כל האומות למשפט לפני הקב"ה נכנסת מלכות רומי למשפט תחילה:

"אמר להם הקב"ה: במאי עסקתם?  אומרים לפניו: רבש"ע, הרבה שווקים תקנינו הרבה מרחצאות עשינו, הרבה כסף וזהב הרבינו וכולם לא עשינו אלא בשביל ישראל כדי שיתעסקו בתורה...".
אותם מרחצאות, אותם שווקים, אותם מטבעות. ואיך עונה להם הקב"ה?  - באותן המילים:

"אמר להם הקב"ה: שוטים שבעולם. כל מה שעשיתם לצורך עצמכם עשיתם. תקנתם שווקים - להושיב בהן זונות. מרחצאות - לעדן בהן עצמכם. כסף וזהב - שלי הוא, שנאמר: 'לי הכסף ולי הזהב נאֻם ה' צבאות' ". 

אם-כן רשב"י שגינה הוא רשב"י שצדק, כי הוא פוסק כקב"ה... 

והשאלה היא על רבי יהודה, שהרי הקב"ה בעצמו מעיד על כוונותיהם של הרומאים, אז מה הוא סבור? כיצד "נאים מעשיהם"? 

ז. "והשבתי חיה רעה מן הארץ"

המחלוקת הבאה בין רבי יהודה ורבי שמעון היא שתגלה לנו "במאי קא מפלגי" - מהי נקודת המחלוקת של שניהם - גם לגבי רומי, ובכלל במחלוקותיהם השונות. 

פרשת השבוע הבא, בחוקתי, פותחת בברכות ומתוך הברכות מתואר המצב האידיאלי שנזכה לו "אם בחֻקֹתי תלכו ואת מצותי תשמרו ועשיתם אֹתם" - הגשמים ינתנו בעִתם, דיש ישיג את בציר ובציר ישיג את זרע, ואז מופיע כך:

"ונתתי שלום בארץ ושכבתם ואין מחריד והשבתי חיה רעה מן הארץ וחרב לא תעבֹר בארצכם"

רבי יהודה ורבי שמעון חולקים
 - איך יתקיים "והשבתי חיה רעה מן הארץ":

"רבי יהודה אומר: מעבירם מן העולם. רבי שמעון אומר: משביתן שלא יזוקו. אמר רבי שמעון: אימתי הוא שבחו של מקום? - בזמן שאין מזיקין, או בזמן שיש מזיקין ואין מזיקין? אמור - בזמן שיש מזיקין ואין מזיקין...".

איך ישבית הקב"ה את החיה הרעה מן הארץ? - על פי רבי יהודה - יפסיק את קיומן, יעבירן מן העולם. על  פי רבי שמעון - ישבית את רעתן. הן תהינה בעולם, אך אופיין יפסיק להיות רע. 

הרמב"ן בהסברו לפסוק, מביא את מחלוקתם ומסבירה לעמקה:

" 'והשבתי חיה רעה מן הארץ' - על דעת ר' יהודה שאמר 'מעבירן מן העולם' הוא כפשוטו שלא יבואו חיות רעות בארצם...".

ואיך  הן יעלמו מן העולם?:

"...כי בהיות השֹבע וברבות הטובה והיות הערים מלאות אדם לא תבאנה חיות בישוב. ועל דעת רבי שמעון שאמר 'משביתן שלא יזיקו', יאמר: והשבתי רעת החיות מן הארץ...".

וכאן חורג הרמב"ן מהדרך המקובלת, ופוסק: 

"והוא הנכון"!

פלאי פלאות. רבי יהודה ורבי שמעון דנים, והרמב"ן פוסק. ומיד הוא מסביר מדוע "הוא הנכון":

"כי תהיה ארץ ישראל בעת קיום המצוות כאשר היה העולם מתחילתו, קודם חטאו של אדם הראשון. אין חיה ורמש ממית אדם, וכמו שאמרו: 'אין ערוד ממית אלא חטא ממית'. וזה שאמר הכתוב: 'ושעשע יונק על חור פתן' וכן 'ופרה ודוב תרענה ואריה כבקר יאכל תבן' - כי לא היה הטרף בחיות הרעות רק מפני חטאו של אדם, כי נגזר עליו להיות טרף לשיניהם...". 

טבען של החיות - גם הרעות - הוא לא לטרוף. מתחילת בריאתן - צמחוניות הן. רק בעקבות חטאו של האדם, ירד העולם כולו ממדרגתו ונולדה בחיות תכונת הטרף. 

מה פרוש הביטוי "אין ערוד ממית אלא חטא ממית"? 

הערוד כן ממית, אבל מה שהערוד ממית איננו טבעי לערוד מפני שהוא ערוד, אלא מפני שאני, האדם, גרמתי לעולם שהערוד יהיה בטבעו טורף. לא הוא בטבעו הראשוני ממית, אלא החטא ממית. הטיפול הפנימי בזה שערודים טורפים הוא לבדוק מאיפה זה התחיל, ולתקן שם. 

ועל מה מדברת הפרשה שלנו - "אם בחוקותי תלכו"?  על העתיד:

"...ובהיות ארץ ישראל על השלמות, תשבות רעת מנהגם ויעמדו על הטבע הראשון אשר הושם בהם בעת יצירתם...".

כל הפרשה עוסקת בחזרתו של העולם למקורו, לטבעיותו. איך הוא יחזור? - לא כפי שמסביר רבי יהודה שהחיות הרעות לא תתקיימנה, אלא שרעת החיות לא תהיה אובייקטיבית, כי הן תחזורנה לטבען הראשון. " 'מזמור שיר ליום השבת' - מזמור שיר למשבית מזיקים מן העולם"
. 

גם בני האדם משביתים מזיקים. אבל כדי להשבית אותם הם משמידים אותם. הקב"ה כוחו הוא שהוא משבית את ההיזק, ומחזיר לנמר את הנמריות הטבעית שלו שהיא ללא הרצון להזיק. "וגר זאב עם כבש ונמר עם גדי ירבץ" זה איננו תאור פלסטי שבו כל אחד לא אוכל את השני בגלל שזה לא משתלם לאינטרסים שלו עכשיו. זה תאור מהותי, שבו לזאב אין בכלל את הטבע לאכול את הכבש, והנמר רוצה באמת רק לרבוץ עם הגדי. 

כדי להוביל לרמה הפנימית הזאת צריכים את "בחוקותי תלכו". במרכז הרעיון והאידאה נמצאת האלוקות. הקב"ה נמצא במרכז. זה לא "ונתתי שלום בארץ" של שלום אינטרסים. זה "ונתתי שלום בארץ" של אמת פנימית. וזה מוביל ל"השבתי חיה רעה... וחרב לא תעבור בארצכם". 

רבי שמעון לא מתעניין בהימצאותן הפיזית של החיות. אותו מענינת מהי המגמה הפנימית. הוא מדבר על גאולה כזו שבה מצליחה המגמה הפנימית להשתנות. להעלים את החיות - זה קל, אבל לעשות שהיזקן של החיות יעלם, שהתוכן הפנימי שלהן יתהפך - זו גאולה אמיתית. 

רבי יהודה מתבונן במציאות. הוא אומר "מה נאים מעשיהן של אומה זו" - כי באמת, יש צורך בשווקים, במרחצאות ובגשרים. מי יכול לומר שאין צורך בכך? 

את רבי שמעון לא מעניינת בכלל הפונקציה שממלאים הדברים האלו במציאות. מעניינת אותו המגמה הפנימית - לשם מה באו כל אלה? ומכיון שהם לא באו אלא "לצורך עצמן" של רומיים  - הוא אינו יכול לשתוק כשמקלסים אותם. 

כשיוצא רשב"י מהמערה הוא מתפעל מהיהודי הרץ עם שני ההדסים כי הוא רואה פתאום איך ישראל מחברים את כל העשיות שלהם עם השבת. הוא מצליח לראות שהמגמה הפנימית שלהם בכל מעשיהם - גם של אלו החורשים וקוצרים (שאותם הוא חשב ל"מניחים חיי עולם") - היא מגמה של חיבור לשבת, לנקודת השבע הנותנת משמעות לקיום ששת הימים האחרים. 

רק כשרואים הוא ובנו את הנקודה הפנימית הזאת אצל "ההוא סבא", מתיישבת דעתם. לא כי הם לא ידעו לפני כן שיהודים שומרים שבת. הם ידעו. אלא שעכשיו נתחדש להם שגם כאשר הם קוטפים הדסים - כנגד "זכור" ו"שמור" הם, למען שבת. 

ונשים לב לעוד דבר. מהו זמן בין השמשות בו רץ אותו יהודי? - הוא זמן "תוספת שבת" בו מבקשים אנו להמשיך את מגמת השבת ולהכניסה לתוך החול פנימה. לחבר גם את החול אל המגמה הפנימית שלו - אל יום השביעי
...

מה שמבקש רשב"י לגלות בעולם זה את אותה הנקודה שלימים תיקרא תורת הרז. הנקודה הזאת אותה מבקש רשב"י לגלות בעולם היא הכח להתבונן תמיד אך רק פנימה - אל המגמה ולא אל התוצאה. 

ח. "די חשוכא מהפכן לנהורא"

את ההתבוננות הזו פנימה למד רשב"י אצל רבו - רבי עקיבא. כך הוא מביא משמו של רבי עקיבא שהיה אומר על בר כוכבא: 

"דין הוא מלכא משיחא (=זהו מלך המשיח)"
.
וקשה להבין זאת. בר כוכבא לא היה בדיוק מן הצדיקים יושבי בית המדרש. מבחני הכניסה ליחידות חיילותיו, למשל, כללו מבחן אומץ של... קטיעת אצבעות. את דודו הזקן - רבי אלעזר המודעי - הוא הרג בבעיטה אחת בשעה שחשד בו בבגידה
. אז זהו "מלכא משיחא"?!

היסטורית - התשובה היא לא. אבל כשמתבוננים במה שביקש רבי עקיבא ללמד - התשובה היא כן! כי מי שרוצה להצליח ולעבור פרק בגאולתם של ישראל צריך לדעת שרק מי שיודע להתבונן פנימה - אל מגמתה הפנימית של המציאות - יוכל להבין את שמתגלה כלפי חוץ. 

לשאלה איך נראה בר כוכבא כלפי חוץ, אין שום קשר לשאלה איך צריכה להראות גאולתם של ישראל. הגאולה הזאת יכולה להיות מעולפת בכל מיני דברים רעים ועטופה בעטיפות קשות אבל בתוך תוכיותה מסתתרת נקודה עמוקה ופנימית של קדושה. מי שמתבונן מספיק עמוק פנימה - יצליח לגלות אותה. 

את הנקודה הפנימית הזאת מחפש רשב"י במה שהוא בוחר לתקן עם יציאתו מהמערה. מן הסתם סיפרו לו אנשי המקום על דברים נוספים שדרשו תיקון ואולי היו דחופים יותר מאשר עגמת הנפש שיש לכהנים הרוצים "קיצור דרך" לעיקוף הגדול שלהם. אבל זה מה שמבקש רשב"י לתקן בעולם - להצליח למצוא את נקודת הטהרה במה שתמיד הוחזק כטמא! הוא ידע למצוא את הנקודה הפנימית הטהורה במה שחזקתו הדינית והמשפטית היתה תמיד חזקת טומאה
. 

כך גם ילמד אותנו רשב"י בהקדמתו לספר הרזים שלו, שבימות המשיח תוקם ישיבה שתיקרא - "מתיבתא דהיכלא דמשיחא" - ישיבת היכלו של משיח ולישיבה הזאת יהיו מבחני כניסה. ומה יהיה המבחן?

"...מאן מנכון, די חשוכא מהפכן לנהורא, וטעמין מרירא למתקא, עד לא ייתון הכא"
.
רק אלו המסוגלים לראות בתוך החושך את האור ולהפוך כל מר למתוק, רק אלו היודעים להתבונן פנימה - יזכו ויבואו אל היכל ישיבתו של המשיח. 

שמחת היציאה מהמערה בל"ג בעומר היא לא רק שמחה על ההצלה וביטול הגזרה. שמחת היציאה היא על כך שרשב"י מצליח לצאת מהמערה - עִם המערה!! עם כל עמקה ופנימיותה של תורה שלמד במערה, עם כל תורת הסוד ואוצר הרז של ההתבוננות פנימה. 

זהו "אוצר הרזים" של רשב"י בו מתאחדות שתי הגבורות בהן פתחנו את עיוננו - גבורת תלמידי רבי עקיבא הלוחמים, וגבורתם של קדושי הקהילות. 

ובמה הן מתאחדות? - במגמתן הפנימית...

ט. "ואישי ישראל (במהרה) באהבה תקבל ברצון" 

בתפילת שמונה עשרה אנו אומרים:

"רצה ה' אלקינו בעמך ישראל ולתפלתם שעה... ואִשֵּׁי ישראל ותפִלתם במהרה באהבה תקבל ברצון"

בתוספות, בסוף מסכת מנחות ישנו דיון מהו "אִשֵּׁי ישראל" עליהם אנו מתפללים שיתקבלו לרצון. בפשטות, מדובר על הקרבנות אותם נזכה להקריב כאשר ירצה ה' בעמו ישראל וישיב  את העבודה לדביר ביתו. אלא שבתוספות מופיעה דעה אחרת. "אִשֵּׁי ישראל" כמו - "אנשי ישראל". לא הקורבנות המוקרבים על המזבח בדביר ביתך אלא אנשי ישראל המוקרבים על מזבח שמך. 

נורא. את אותם הקדושים העולים בלהבות למען יחוד שמך - תקבל אותם באהבה וברצון!!

בחלק מנוסחי אשכנז, לא מופיעה בתפילה זו המילה "במהרה" אלא רק:

" ואִשֵּׁי ישראל ותפִלתם באהבה תקבל ברצון"

היה זה רבי יעקב הלוי, גדול חכמי וורמיזא
 שפסק בתוך מסעי הצלב שיש להשמיט את המילה "במהרה". מדוע?  

הסיבה שנתן היא פשוטה ומזעזעת. 

כי כיון שהכונה ב"אשי ישראל" היא אלינו, אלו העומדים ליפול לכבשן האש, אז איך אנחנו יכולים לבקש "מהרה"? אנחנו לא רוצים שזה יהיה מהרה! אנחנו כן רוצים וכן מוכנים לכך שכשזה יקרה זה יהיה באהבה וברצון, אבל בודאי לא מהרה!!

רק כשמבינים את המושג הזה של ציבור ושל קהילה שכקהילה הולכת למסור את נפשה במודע מפני שדורשים ממנה להמיר את דתה, אפשר להבין במה שוות שתי הגבורות האלו במגמתן. 

י. "ונקדשתי בתוך בני ישראל" - "מסור עצמך וקדש 

      שמי"

המקור לכל עניין מסירות הנפש וקידוש ה' נמצא אצלנו בפרשת בהר. כך היא לשון הציווי:

"ולא תחללו את שם קדשי ונקדשתי בתוך בני ישראל אני ה' מקדשכם. המוציא אתכם מארץ מצרים להיות לכם לאלהים"
.

שתי קושיות יש בפסוקים. הראשונה - מה פירוש "ונקדשתי בתוך בני ישראל"? הרי ברור שאם אנחנו לא מחללים את שם קדשו, אזי שמו מתקדש. מהו אם כן "ונקדשתי בתוך בני ישראל"? האם זו תוצאה? 

והקושיה השניה היא מה באה לחדש התוספת הידועה הזאת - "אני ה' מקדשכם המוציא אתכם מארץ מצרים"? מה עושה פה התזכורת הזו? 

רש"י שואל ועונה לשתי השאלות:

" 'ולא תחללו' - ממשמע שנאמר 'ולא תחללו' מה ת"ל 'ונקדשתי'? - מסור עצמך וקדש שמי. יכול ביחיד? ת"ל: 'בתוך בני ישראל' ". 

קידוש ה', מסירת אדם את עצמו ליהרג על ייחוד שמו של הקב"ה - "בתוך בני ישראל", בכלל ישראל צריך שיעשה. 

"וכשהוא מוסר עצמו ימסור על מנת למות. שכל המוסר עצמו על מנת הנס, אין עושים לו נס. שכן מצינו בחנניה מישאל ועזריה שלא מסרו עצמן על מנת הנס...".

ומה פירוש "אני ה' המוציא אתכם מארץ מצרים"? 

" 'המוציא אתכם מארץ מצרים' - על מנת כן".

דבר מוזר. האם על מנת כן הוציאנו ה' ממצרים? 

התשובה היא, כן. כל מגמתה של תורה שקיבלנו ביציאתנו ממצרים היא "וחי בהם - ולא שימות בהם", אלא שגם "וחי בהם" הוא הקדמה בתורה לפרשת העריות, עליה מצווים אני ב"יהרג ואל יעבֹר". מדוע? - כי חיים בעלי תוכן, הם רק חיים שיש בהם ערך כזה שבלעדיו החיים אינם חיים. רק מי שיש לו משהו שעליו הוא ימסור את נפשו למות, יכול לחיות חיים של תורת חיים
.

אך כפי ששאלנו כבר - אם מסירות נפש היא זאת, מאין לנו שגם גבורה היא? 

יא. "לך בכֹּחך זה והושעת את ישראל"

מהי גבורה כבר לימדנו בן זומא באבות
:

"איזהו גיבור? - הכובש את יצרו".

גבורתו של גיבור זה היא לא גבורה יחסית המשתנה עם שינוי הכוחות במערך הגיבורים והחלשים. גם עושרו של העשיר "השמח בחלקו" הוא לא עושר יחסי התלוי בעניים של העניים. הכובש את יצרו, גבורתו היא מהותית ועצמאית. כל אימת שהוא מצליח לכבוש את יצרו - הריהו גיבור, המתגבר על רצונות יצרו. 

הראשון שזוכה להיקרא "גיבור"
 באופן חיובי במקרא הוא גדעון. הימים הם ימי המלחמה עם מדין, וגדעון היושב בעפרה זוכה להתגלות מלאך ה':

"ויבא מלאך ה' וישב תחת האלה אשר בעפרה אשר ליואש אבי העזרי וגדעון בנו חֹבט חִטִים בגת להניס מפני מדין. וירא אליו מלאך ה' ויאמר אליו: ה' עמך גבור החיל...".

גדעון אפילו לא משיב לו "שלום" אלא אומר מיד:

"ויאמר אליו גדעון: בי אדני ויש ה' עמנו ולמה מצאתנו כל זאת? ואיה כל נפלאתיו אשר ספרו לנו אבותינו לאמֹר הלא ממצרים העלנו ה', ועתה נטשנו ה' ויתננו בכף מדין?".

איה הוא ואיה נפלאותיו - שואל גדעון. ושאלתו היא כנראה טובה מספיק לכך שאת התשובה הוא יקבל לא מהמלאך אלא מהקב"ה בעצמו:

"ויפן אליו ה' ויאמר: לך בכחך זה והושעת את ישראל מכף מדין הלא שלחתיך". 

השאלה היא פשוטה: "לך בכֹחך זה והושעת את ישראל" - באיזה כח?

מה כבר אמר גדעון שיכול להחשב ל"כחך זה"? 

אומר רש"י במקום:

" 'אשר ספרו לנו אבותינו' - פסח היה. אמר לו (גדעון למלאך): אמש הקרני אבא את ההלל ושמעתיו שהיה אומר 'בצאת ישראל ממצרים' -. ועתה נטשנו. אם צדיקים היו אבותינו - יעשה לנו בזכותם. ואם רשעים היו - כשם שעשה להם נפלאותיו חנם כן יעשה לנו. ואיה כל נפלאותיו".

אומר לו הקב"ה - "לך בכחך זה": 

" 'בכחך זה' - בכח הזכות הזה שלמדת סניגוריא על בני, כך דרש רבי תנחומא".

אתה יודע מה זה גיבור? גיבור הוא מי שכובש את יצרו הפרטי שלו ומשועבד כל כולו לרעיון שאותו הוא מייצג. גיבור כמוך הוא מי שמבטל את עצמו לחלוטין לכנסת ישראל. דברים פשוטים מאד אמרת, שהיסוד בהם הוא אחד - עם ישראל. בסך הכל שאלת אותי - איך אתה עושה כך לעם ישראל? לכן "לך בכחך זה" - בכח התבטלותך לכלל, והושעת את ישראל, אתה - "גבור החיל". 

מהפסוק "ונקדשתי בתוך בני ישראל" לומדים עוד דבר - שכל דבר שבקדושה צריך להיות בעשרה. 

איך לומדים את זה? 

כתוב "ונקדשתי בתוך בני ישראל", וכתוב "הבדלו מתוך העדה הזאת ואכלה אותם" על קרח ועדתו. ומהיכן למדים ש"עדה" זה עשרה?  - כי מצאנו שכתוב: "עד מתי לעדה  הרעה הזאת" במרגלים, שהיו עשרה ללא יהושע וכלב. 

פלאי פלאות. מנין שצריך להגיד קדושה בעשרה? - מהעדה הרעה!! 

כי מה זה בעצם מנין? האם במנין צריך שיצטרפו עשרה צדיקים ביחד? או שמנין זה הגילוי שתשעה כהנים גדולים לא יכולים לעשות מה שעשרה יהודים רועי בקר כן יכולים לעשות?  

רוצה אדם לומר קדיש. כלומר - להגיד שיתגדל ויתקדש שמו של הקב"ה בעולם. איך עושים זאת? - "בתוך בני ישראל". קידוש ה' מתגלה בעולם דרך עם ישראל. האם כשאתה רוצה לקדש את ה', אתה מסוגל להתבטל אל הרעיון הזה? 

מאותו פסוק ומאותה מילה למדים מה היא מסירות הנפש שצריכים למסור בשעת השמד, ומאותו הפסוק למדים מהי המשמעות הפנימית והעמוקה של כנסת ישראל. 

כל ביטול של עצמיותי לאידיאה של כנסת ישראל, לכלל ישראל, כל התבטלות למען עמו ארצו ושמו הגדול של הקב"ה - הוא גבורה אדירה, שתבוא לידי ביטוי או בגבורתם המעשית של תלמידי רבי עקיבא או בגבורה הצפונה של קדושי הקהילות. 

יב. קדושת הגבורה וגבורת הקֹדש

עומד רבה של וורמיזא ופוסק - ממחר בבוקר לא אומרים עוד "ואשי ישראל במהרה" אלא רק "באהבה וברצון תקבל" כי אנו הם "אשי ישראל" בהם מדובר ואנו מתכוונים בכוונה אמיתית שזה יקובל באהבה וברצון - כי למען כלל ישראל ומה שהוא מייצג בעולם אנחנו עושים זאת. 

כשמעמיקים - מה בעצם בקש "הכס הקדוש" מקהילות הקודש במסעי הצלב? - לא שיאמרו שאין אלהים. יש אלהים, אבל הוא החליף אתכם... בנו. זה הכל. להסכים לזה פרושו לכפור בכנסת ישראל. למות ולא להסכים פרושו להגיד - עם ישראל חי! 

זו לא רק מסירות נפש, אלא גבורה אדירה שאינה פחותה בכהוא זה מגבורתם הגלויה של תלמידי רבי עקיבא המוסרים עצמם בקרב לשחרור הארץ. 

ושתי הגבורות הללו - באוצר הרזים של רשב"י הן מתחברות. 

זהו רשב"י המלמדנו בל"ג בעומר לצאת מהמערה ולתקן שווקים, כי הוא מבקש לגלות שאם ההתבטלות של האדם בתורתו, בדתו, באמונתו, במדינתו או בגבורתו היא לצד הפנימי של כנסת ישראל, אם המגמה היא אותה מגמה - אין שום הבדל בין ההתבטלות דרך תיקון השווקים לבין ההתבטלות דרך המערה או במיתה על קידוש שמו המיוחד. 

אלו שתי הדרכים בהן זוכרים אנו את רשב"י:

"בר יוחאי - ולשדה תפוחים עלית ללקוט בו מרקחים. 

                   סוד תורה כציצים ופרחים. נעשה אדם 

                   נאמר בעבורך. 

בר יוחאי - נאזרת בגבורה ובמלחמת אש דת השערה. 

                  וחרב הוצאת מתערה שלפת נגד צורריך".

רבי שמעון בר יוחאי מגלה לנו ביום ל"ג בעומר שכשמעמיקים להתבונן פנימה - גם לתקן שווקים זה חלק מהמערה. אז מתחברות שתי הגבורות יחד - גבורת המלחמה של תלמידי רבי עקיבא וגבורת הסבל וקידוש ה' של קדושי הקהילות - וזו יונקת מזו, ושתיהן ציווי אחד להן: "נקדש את שמך בעולם". 
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בליל-שבת, ל"ג בעומר התש"ם


בעיה"ק חברון תובב"א











� לז.


� במדבר, כח. 


� עיין כלי-חמדה, כאן ועוד.


� ויקרא כג, א-ה


� שמות כג, יב ואילך


� אגב, מרתק הוא הסדר שבפרשת כי-תשא (שמות לד, יא, ואילך) שם מתחילים בחג המצות, אחר כך עוברים לשבת ואחר כך מסיימים בשבועות וסוכות. כשנגיע בעיוננו לפסח ו"למחרת השבת" נבקש לעמוד על כך.)


� שם, ד


� בפרושו הראשון, כאן


� יט, ט-י


� מענין שרש"י מזכיר גם את ענין השכחה למרות שבפסוקנו מוזכרים רק הלקט והפאה.


� אגב, לא נאמר "כאילו קיים את המועדות" וכדו' אלא דוקא "כאילו בנה בית המקדש" ודו"ק. 


� כאן, בפסוק כט


� כאן, בפסוק כא. "בעצם היום הזה" של ספור יציאת מצרים בספור שמות מדבר לא על הרגל הקבוע אלא על השנה של יציאת מצרים.


� שמות יב, יז


� "בעצם היום הזה בא נח", בראשית ז, יג


� דברים לב, מה


�  החיד"א, 'מורה באצבע'. 


�  באר מגד ירחים לר' עוזי קלכהיים זצ"ל. ראה בענין: 'מועדים בהלכה' לרש"י 


    זבין זצ"ל וכן 'באר מגד ירחים'.


�  יבמות, סב:   (הסיבה המוסרית למותם, כפי שמתוארת כאן היא: "שלא 


     נהגו כבוד זה לזה").


�  שו"ע או"ח, תצג, א. 


�  שם, ב.  וכן מביא המאירי (בית הבחירה, יבמות): "וקבלה בידי הגאונים ז"ל 


     שביום ל"ג בעומר פסקה המיתה ומתוך כך נוהגין שלא להתענות בו". 


�  שם, ג. 


�  עצרת ממש או עד ג' סיון; וראה מ"ב תצג, טו.  


�  ה"ביאור הלכה" למשל, מביא שיטה המובאת בשם התוספות, ולפיה 


    תלמידי רבי עקיבא לא פסקו מלמות בל"ג בעומר, אלא אכן מתו מפסח עד 


    עצרת ממש. אלא שבימים בהם לא אומרים תחנון בתקופה זו, דהיינו - 


    בשבעת ימי פסח ועוד שש שבתות ובשני ימי ר"ח אייר ויום אחד של ר"ח סיון 


    -  לא מתו. הורד ימים אלו ממ"ט הימים שבין פסח לעצרת - והרי שלשים  


    ושלשה ימים בהם מתו, ועל כן נוהגים ל"ג ימי אבלות. ומתחילים אותם בר"ח 


    אייר מפני שמקילים בימים שמפסח ועד ר"ח אייר. 





�  נתחברה באותה תקופה על-ידי ר' קלונימוס ברבי יהודה. 


�  ח"ד, עמ' קסז. 


�  שתי גבורות המתחברות יחדיו אצל אבי האומה, ההולך בארץ ונלחם עליה 


      ואשר תחילת דרכו היתה בנכונות ליפול לכבשן האש. 


�  מגד ירחים, תרע"ד. 


�  שיורי ברכה להחיד"א, תצג, טו. 


�  ערוך השולחן, תצג, ז. 


�  עבודה זרה, ב:


�  כו, ו. 


�  בספרא. 


�  שם. 


�  ראה בהרחבה בעיוננו לפרשת בראשית, עמ' 14. 


�  ירושלמי תענית, ד, ה. 


�  שם. 


�  זהו גם עומק הדרישה מהדיינים המתמנים לסנהנדרין לדעת לטהר את 


     השרץ בק"ן טעמים (סנהדרין, יז.), כי היודע לטהר את השרץ הוא זה היודע 


     שלכל דבר בעולם יש צדדים של טומאה וצדדים של טהרה, והוא מסוגל 


     להביט פנימה ולראות את צדדי הטומאה גם בשרץ. 


�  הקדמת הזֹהר.


�  בנו של רבי יצחק הלוי שהיה מרבותיו של רש"י.


�  כב, לב - לג. 


�  ראה עוד בהרחבה בעיוננו בשבוע שעבר לפרשת אחרי-מות. 


�  ד, א. 


�  קדם לו רק נמרוד המכונה "גבור ציד", אבל לפחות לפי חלק מהפרשנים הוא 


     מכונה כך לגנאי (ראה רש"י, בראשית י, ט). 
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