בס"ד

שבועות  - תשס"ג

ויקרא פרק כג פסוק טו "וספרתם לכם ממחרת השבת מיום הביאכם את עמר התנופה שבע שבתות תמימת תהיינה"

פסוק כא "וקראתם בעצם היום הזה מקרא קדש יהיה לכם כל מלאכת עבדה לא תעשו חקת עולם בכל משבתיכם לדרתיכם"

חג שבועות, הוא חג ששונה משאר הרגלים בכמה היבטים. 

1) החג של שבועות היא רק יום אחד לעומת סוכות ופסח שהם שבעה ימים. (שמיני עצרת הוא גם יום אחד אבל נקשרת בצורה ברורה לסוכות, וגם יש לנו "שלש" רגלים ולא ארבע).

2) חג שבועות מוגדר כעצרת למרות שלא כתוב בתורה השם הזה לחג. (שביעי של פסח נקראת עצרת
, ובסוכות יש שמיני עצרת
).

3) חג שבועות הוא החג היחידי שאין לו מצוה מיוחדת לחג, כמו ארבעת מינים בסוכות ומצה בפסח.

4) עוד בולט שבחג שבועות לא נקבעה תאריך בתורה אלא מבוססת על הספירה של ספירת העומר מליל ב' של פסח. (ויתכן שיהיו חדשים שלמים או חסרים בניסן ואייר ואז תאריך שבועות  בחדש סיוון ישתנה). וכן אנו רואים מחלוקת בגמרא באיזה תאריך היה קבלת התורה. מסכת שבת דף פו עמוד ב "תנו רבנן בששי בחדש ניתנו עשרת הדברות לישראל רבי יוסי אומר בשבעה בו."

5) ברגלים של פסח וסוכות מובא שרשם בתורה, פסח מזכיר את עניין יציאת מצרים, וסוכות על שם שישבו בסוכות במדבר והקב"ה שמר עליהם עם ענני הכבוד. לעומת שבועות אנו חוגגים "זמן מתן תורתנו" כמו שאנו אומרים ב"יעלה ויבוא". למרות שבתורה ה"סיבה" לחג שבועות היא כמו שכתוב בשמות פרק לד פסוק כב "וחג שבעת תעשה לך ביכורי קציר חיטים וחג האסיף תקופת השנה". בשבועות אנו מזכירים בתפילתנו דווקא את עניין מתן תורה שלא מוזכר בכלל בתורה!

כדי להבין את המיוחד בחג השבועות נעיין בגמרא שגם במבט ראשון נראית תמוהה. לפני שנראה את הגמרא נקדים במושג ששייך לחגים ולשבתות . יש שאלה האם כל יום החג חייב להיות מוקדש לעבודת ה', בתפילה ולימוד התורה,  או האם חייבים להקדיש את כל היום לאכול ולשתות לכבוד החג או האם יש עניין להקדיש חלק מהיום לעבודת ה' וחלק מהיום לאכילה ושתייה לכבוד החג. 

וכן מובא את המחלוקת בין רבי אליעזר ורבי יהושע במסכת ביצה דף טו עמוד ב "רבי אליעזר אומר אין לו לאדם ביום טוב אלא או אוכל ושותה או יושב ושונה רבי יהושע אומר חלקהו  חציו לה' וחציו לכם אמר רבי יוחנן ושניהם מקרא אחד דרשו כתוב אחד אומר עצרת לה' אלהיך

 וכתוב אחד אומר  עצרת תהיה לכם, הא כיצד רבי אליעזר סבר או כולו לה' או כולו לכם ורבי יהושע סבר חלקהו חציו לה' וחציו לכם"

אבל במסכת פסחים מגדירים את המחלוקת, שחג השבועות מחוץ למחלוקת בין רבי אליעזר ורבי יהושע.

תלמוד בבלי מסכת פסחים דף סח עמוד ב "רבי אליעזר סבר או כולו לה' או כולו לכם ורבי יהושע סבר חלקהו חציו לה' וחציו לכם. אמר רבי אלעזר הכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם. מאי טעמא יום שניתנה בו תורה הוא"

רבי אליעזר מסכים לרבי יהושע בעצרת (חג השבועות) שיש גם עניין של "לכם". והסיבה למה חג השבועות צריך גם "לכם" היא "יום שניתנה בו תורה הוא". וקשה הרי דווקא יום שנתנה בו התורה ראוי לשמרו ב"כולו לה'", כלומר שרבי יהושע יודה לרבי אליעזר, אבל כאן רואים ההפך, שדווקא יום מתן תורה היא יום שיש מצוה לקיים בו "חציו לכם"?

כדי להבין את הגמרא ואז את הייחודיות של חג שבועות נתבונן במדרש על מתן תורה. פסיקתא רבתי פרשה כא "אמר להם כך עלה על דעתו של הקב"ה בתחילה הלך לו אצל בני עשו אמר להם מקבלים אתם את התורה אמרו לפניו רבונו של עולם מה כתיב בה, אמר לא תרצח, אמרו לו וכל עצמם של אותם האנשים לא הבטיחם אביהם אלא על החרב שנאמר על חרבך תחיה אין אנו יכולים לקבל את התורה, אחר כך הלך אצל בני עמון  אמר להם מקבלים אתם את התורה, אמרו לפניו רבונו של עולם מה כתב בה, אמר להם לא תנאף, אמרו לו וכל עצמם של אותם האנשים אינם באים אלא מניאוף הדא דכתיב ותהרין שתי בנות לוט מאביהן אין אנו יכולים לקבל את התורה, אחר כך הלך לו אצל בני ישמעאל אמר להם מקבלים אתם את התורה, אמרו לפניו רבונו של עולם מה כתיב בה, אמר להם לא תגנוב, אמרו לו כל עצמם של אותם האנשים אינם חיים אלא מן הגניבה ומן הגזל הדא היא דכתב יהיה פרא אדם וידו בכל יד כל בו אין אנו יכולים לקבל את התורה"

לפני שבני ישראל קבלו את התורה, הקב"ה נתן אפשרות לכל עם ועם  לקבל את התורה. לכל עם ועם הקב"ה הציע "מקבלים אתם את התורה?", וכל עם ועם אז שאל "מה כתוב בה", ואחרי ששמעו על אחת מן המגבלות שבתורה אז אמרו "אין אנו יכולים לקבל את התורה". 

אבל אם נעיין במדרש נראה שבעצם הקב"ה לא נתן לעמים סיכוי אמיתי לקבל את התורה, לכל עם ועם הציג הקב"ה איסור שטמון בטבע שלו. לכן וודאי לא יוכלו לקבל את התורה לפי טבעם. לדוגמא, אצל בני עשו הקב"ה אמר "לא תרצח", והרי שרשם של עשו בברכת יצחק היא "על חרבך תחיה". הרי אם הקב"ה היה אומר לבני עשו "לא תגנוב" כמו שאמר לבני ישמעאל, הרי הקב"ה היה פותח לבני עשו פתח לקבלת התורה, ואז דרך התורה יוכלו בני עשו לשנות את טבעם. 

לכן יש טענה חזקה של העמים כלפי הקב"ה , הרי לא קבלו סיכוי אפילו אפסית לקבלת התורה, אז למה הקב"ה טוען נגדם על אי קבלתם את התורה כבמסכת עבודה זרה דף ב, ובמקומות אחרים?

הרה"ג שמשון דוד פינקוס זצ"ל מסביר את העניין בצורה נפלאה. כדי לקבל את התורה בשלמות  אדם צריך להיות מוכן להשתנות, להפוך את חייו ומנהגיו, ואפילו את טבעו. כי הרי לקבל את התורה בשלמותו אדם חייב להשתעבד את רצונו לרצון הקב"ה. ושינוי זה הוא תנאי התחלתי כדי לקבל את התורה. לכן כשהקב"ה התעמת עם אומות העולם ה' שאל אותן דווקא על טבעם ושרשם הבסיסי ביותר, האם הן מוכנות להשתנות לקבל את התורה. וכשהאומות תירצו בצורה נמרצת, שאותה מידה היא מושרשת בהן, ואינן רוצות להתמודד בשינוי, בזה הם כשלו בתנאי הראשוני לקבלת התורה.

עם ישראל לעומתן הצהירה "נעשה ונשמע
", כלומר כל מה אנו חייבים לעשות אפילו לשנות טבענו הבסיסי נעשה כדי לקבל את תורתנו הקדושה.

עכשיו נוכל להסביר את הנקודות שהבאנו למעלה על השוני בין חג השבועות לשאר החגים.

1) חג שבועות הוא רק יום אחד לעומת שאר פסח וסוכות. לפי הסברנו נוכל להבין את העניין. הרי חג  השבועות הוא "זמן מתן תורתנו", וכדי לקבל את התורה עם ישראל היו חייבים להראות את המוכנות להשתנות אפילו עד עצם טבעם, כדי לקבל את התורה. וידוע שמיציאת מצרים עד קבלת התורה ישראל עברו ממ"ט שערי טומאה למ"ט שערי טהרה, הם הוכיחו כמה עז רצונם לקבל את התורה, עד שהשתנו בכל הדרגות האלו בתוך רק 49 ימים! רואים שהימים בין פסח לשבועות היו ימי הכנה וכן ימי קישור בין גאולת מצרים לקבלת התורה. יוצא אפוא שחג השבועות היא המשך של חג פסח, וכמו ששמיני עצרת היא המשך לחג סוכות כך שבועות שגם נקרא עצרת, הוא העצרת של פסח, ולכן יש בו רק יום אחד.

2) וכן למה שבועות גם נקרא עצרת מובן, כי הרי היא העצרת המיוחד לפסח, אבל אז אפשר לשאול למה לשבועות יש דין של "רגל" בפני עצמה. תירוץ אחד הוא שבגלל שהוא לא צמוד לחג הפסח, אבל נראה תירוץ אחר בהמשך
.

3) חג שבועות הוא החג היחידי שאין בו מצוה מיוחדת, במיוחד להזכרת מתן תורה,
 כי הרי אנו אמרנו שהוא חג של קבלת מתן תורה, וכדי להגיע לזה יש עניין של עבודה עצמית, הקשר בין היהודי לבוראו דרך התורה אינו צריך סימנים חיצוניים כי זה חייב לבוא מפנימיות האדם.

4) חוסר קביעות תאריך חג שבועות בתורה היא באה ללמד אותנו כמה חשוב חלקנו בקבלת התורה. יש שתי לוחות שנה עיקריות שקיימות לקבוע תאריך. יש לוח השמש ולוח הירח (הלבנה). 

כשקובעים תאריכים לפי שנת השמש, אז אין צורך כמעט לשנות את הלוח. הלוח מבוסס על סיבוב כדור הארץ מסביב לשמש, ומדויקת עד  שיש 365 ורבע ימים של 24 שעות כל אחד בכל שנה. כל ארבע שנים מוסיפים יום אחד כדי שהלוח לא תצא מאיזון עונתי,
 ואין שום צורך להתייחס ללוח ליותר מכלי לקביעת גבולות ימים חדשים ושנים.

כשקובעים תאריכים לפי הלבנה, כמות הימים שירח מסתובב מסביב לכדור הארץ, ובגלל הפרשים יוצא שיש 11 יום הפרש בין לשנת לבנה. יש אומות שהולכים לפי לוח זה ויצא שתאריכי השנה משתנים בין חורף לקיץ בגלל ההפרש הגדול ביניהם.

בני ישראל יש להם גישה מאד מיוחדת ללוח השנה כדברי הרמב"ם בהלכות קידוש החודש פרק א  הלכה א

"חדשי השנה הם חדשי הלבנה שנאמר עולת חדש בחדשו ונאמר החדש הזה לכם ראש חדשים, כך אמרו חכמים הראה לו הקב"ה למשה במראה הנבואה דמות לבנה ואמר לו כזה ראה וקדש, והשנים שאנו מחשבין הם שני החמה שנאמר שמור את חדש האביב" כלומר עם ישראל מתחשבת בשני לוחות השנה
. 

תאריכים נקבעים לפי החדשים ולא לפי השנים, וקביעת ראש חדש בעם ישראל אינה נעשית לפי קביעות השמש כמו לוח השמש, ולא לפי הירח בלבד, אלא ע"י בית דין בקביעות התחדשות הלבנה.כמו שמובא ברמב"ם בהלכה ג "הלבנה נסתרת בכל חדש וחדש ואינה נראית כמו שני ימים או פחות או יתר, כמו יום אחד קודם שתדבק בשמש בסוף החדש וכמו יום אחד אחר שתדבק בשמש ותראה במערב בערב, ובליל שתראה בערב אחר שנסתרה הוא תחלת החדש ומונין מאותו היום תשעה ועשרים יום, ואם יראה הירח ליל שלשים יהיה יום שלשים ראש החדש, ואם לא יראה יהיה ראש החדש יום אחד ושלשים ויהיה יום שלשים מחדש שעבר"  

שהחדש נקבע לפי מתי שרואים את הלבנה, ורמב"ם בהלכה ה מסביר "אין ראיית הירח מסורה לכל אדם כמו שבת בראשית שכל אחד מונה ששה ושובת בשביעי, אלא לבית דין הדבר מסור עד שיקדשוהו בית דין ויקבעו אותו היום ראש חדש הוא שיהיה ראש חדש, שנאמר החדש הזה לכם עדות זו תהיה מסורה לכם."

כלומר הבית דין קובע לעם ישראל את תאריכי החגים,  כנסת ישראל היא שותפה בקביעת מועדיה, כנסת ישראל חייבת להעריך את הימים ואת חדשים ואת שנים, חייבת להעריך כמה חשוב הזמן, כי מי שמעריך את זמנו ומעריך כמה חשוב ויקר כל דקה ודקה יהיה מוכן להיבנות שלא יבזבז אף רגע מזמנו. ואז להיות "שותפה" עם הקב"ה כדי לקבל את התורה. וכן שבועות מבוססת בצורה כה ברורה לענין של קביעת זמנים של החכמים.

5) מה השייכות של שבועות לקבלת תורה הבאנו לעיל, עתה נעיין למה בתורה רק מוזכר עניין של הביכורים ולא עניין של קבלת התורה. בספר החינוך מצוה צא מובא שרש מצות הבאת ביכורים "משרשי המצוה, כדי להעלות דבר השם יתברך על ראש שמחתינו, ונזכור ונדע כי מאיתו ברוך הוא יגיעו לנו כל הברכות בעולם, על כן נצטוינו להביא למשרתי ביתו ראשית הפרי המתבשל באילנותיו, ומתוך הזכירה וקבלת מלכותו והודאתינו לפניו כי הפירות ויתר כל הטובה מאיתו יבואו, נהיה ראויין לברכה ויתברכו פירותינו", מדברי החינוך אנו רואים שחלק ניכר ממצות ביכורים הוא כדי לעורר בנו את עניין השגחת הקב"ה בעולם ושכל פרנסתנו וכל חיינו מבוססים על טובת הקב"ה. 

וכתוב במדרש תנחומא  פרשת בשלח סימן כ "מכאן היה ר"ש בן יהושע אומר לא נתנה התורה לדרוש אלא לאוכלי המן"

כלומר עוד תנאי לקבל את התורה היא האמונה השלמה בקב"ה שהוא מנהיג את עולמו "וזן מקרני ראמים ועד ביצי כינים
" רק אז עם אמונה השלמה הזאת אדם יהיה מוכן לעשות מה שדרוש כדי לקבל את התורה. 

ולא נזכרה עניין של קבלת התורה בפרשיות כי רק מי שיכול להפנים מסרי הביכורים, ומסרי העומר יכול להבין את שייכות קבלת מתן תורה למצוות הביכורים.

וכן נוכל לתרץ את השאלה שלנו למה דווקא חג השבועות יש בו עניין של חציו לכם גם לפי רבי אליעזר. רבי אליעזר אמר שהטעם הוא בגלל "יום שניתנה בו תורה הוא", ולפי דברנו נראה להסביר כדלהלן. הרי יש שני תנאים מוקדמים לקבל את התורה, הראשון, הרצון להשתנות, אפילו את הטבע המוטבע שבאדם, והשני להפנים שכל מה שבעולם הוא מחסדי ה' יתברך. לכן בחג מתן התורה, אנו מעלים את הגשמי לרמה רוחנית. קיום שמחת החג בבשר ויין כדי לקיים מצוות בוראנו, מראה שהפנמנו שני המסרים, המסר שהכל בא מהקב"ה כדי שנוכל לעבוד את ה', ושינוי מהות הגשמיות של האוכל הגשם של ה"לכם" לרמות רוחניות.

והעניין של קדושת החומר, ובמיוחד קידוש של אכילה ושתייה אפשר לרות בדברי הב"ח בספרו משיב נפש, צובא בספר אוצרות הב"ח עמוד י, "ולדעתי יתכן לפרש על פי זה 'צדיק אוכל לשובע נפשו', יאמר כי הצדיק שים לנגד עיניו שהמזון שניזון בו לא יספיק לגוף בלבד, אלא גם שלש נפשות שלו ניזונים בניצוצי הקדושה שבמזון, באופן שישבעו כל שלשה נפשות באותה קדושה שפע שבע רצון מהעולם העליון הרוחני..."

הערה: ראינו את החילוק בין שבועות (עצרת) לשמיני עצרת, שהרי שבועות מוגדרת כרגל בפני עצמו לעומת שמיני עצרת "ששייכת" לסוכות.  ידוע שאנו חוגגים בשמיני עצרת את שמחת תורה.

ושמחת התורה בא אחרי סוכות שבא הקרבנו 70 פרים, וכדברי רש"י בבמדבר פרק כט פסוק לה "ומדרשו באגדה לפי שכל ימות הרגל הקריבו כנגד שבעים אומות וכשבאין ללכת, אמר להם המקום בבקשה מכם עשו לי סעודה קטנה כדי שאהנה מכם". כלומר שמחת תורתנו באה אחרי ש"דאגנו" לעולם כולו, כי הרי ידוע בלי שעם ישראל ישמרו את התורה אין זכות קיום לעולם. לכן שמחתנו בתורה יש בא קשר מיוחד לחג סוכות ולשבעים הפרים. ואותו העם שמקריב את קרבנות החג הוא שמקריב את קרבן שמיני עצרת.

אבל בשבועות למרות שיש קשר בין יציאת מצרים לשבועות כמו שראינו לעיל, זה לא אותו עם שיצא ממצרים שמגיע לחג השבועות. במשך ימי הספירה העם נשתנה מקצה אל קצה כדי שיוכל לקבל את התורה. לכן שבועות עומדת בפני עצמה כרגל, למרות הקשר ליציאת מצרים.

�	 דברים פרק טז פסוק ח


�	 במדבר פרק כט פסוק לה


�	 בפסוק מפסח


�	 בפסוק מסוכות/שמיני עצרת


�	 עיין במאמר על משפטים את דברי הנחלת יעקב על מדברי בני ישראל


�	 עיין בסוף המאמר בהערה עוד הסבר לענין רגל בפני עצמה


�	 יש עניין של ביכורים, ונחזור לזה בהמשך


�	 כל הנושא של איזון עונתי היא מורשת מדברים פרק טז פסוק א "שמור את חדש האביב"


�	 יש בזה לימוד מאד חשוב, מצד אחד יש עניין של התחדשות בעבודת ה', אבל בכל מקרה חוזרים ושונים מאיפה המסורת שלנו


�	 שבת ק"ז עמוד ב





