[image: image1.png]I s T
331190 DN T
12T T DIEON DoTaR





[image: image1.png]

שירה חדשה שיבחו גאולים
הרב משה אמסלם שליט''א
אשכולות פרשת בשלח תשס''ז
על הפסוק "אז ישיר משה ובני ישראל..." איתא במדרש רבה (כג';ד'): "ומיום שברא הקב"ה את עולמו ועד שעמדו ישראל על הים, לא מצינו אדם שאמר שירה לקב"ה אלא ישראל...כיוון שבאו ישראל לים ונקרע להם, מיד אמרו שירה לפני הקב"ה...אמר הקב"ה: לאלו הייתי מצפה". שומא עלינו להבין פשר מעלתה של שירה זו, עד שהיה הקב"ה כה מצפה לה.

זאת ועוד, עיתוי שירתם של ישראל זוקק עיון, שהרי עיקרה של יציאת מצרים היה עת עקרו ישראל רגליהם מאדמת מצרים ויצאו אל החירות, ואם כן – מדוע לא אמרו ישראל שירה כבר בעת יציאתם?

בדרך הפשט מבאר רבנו בחיי עה"פ: "וגאלתי אתכם בזרוע נטויה ובשפטים גדולים" (שמות ו';ו'): "וזהו רמז לקריעת ים-סוף, שאז נחשבו גאולים, כי העבד היוצא מתחת יד האדון הקשה אשר מרר את חייו בכמה מיני שעבודים והוצרך לשלחו מאיתו ולעשותו בן-חורין, על כורחו עוד העבד ירא ומתפחד, פן ירדוף אדוניו אחריו, ואין הגאולה שלימה אצל העבד, עד שיתברר במיתת האדון, וזהו שלא תמצא לשון גאולה ביציאת מצרים, רק אחר אובדן המצריים...כי אז נחשבו גאולים ונושעים, ואז הייתה התשועה שלימה".

לאמר – שירה מבטאת מצב של שלימות גמורה, ועד לקריעת ים-סוף לא הושלמה הגאולה, וכלשונו של המהר"ל ("נצח ישראל פמ"ג): "והאדם כאשר הוא בשלמות גמור, אז נותן שירה ושבח למי שממנו השלמות...", ולכן רק לאחר "וים סוף בקעת וזדים טבעת וידידים עברו מים, ויכסו מים צריהם אחד מהם לא נותר", אז "על זאת שבחו אהובים ורוממו לא-ל...". ובספר "ממעמקים" מאיר באור יקרות את עיתויה של שירת ישראל ע"פ המשמעות הנוספת של המילה שיר. שיר מורה על תכשיט ה"צמיד", כפי שמצאנו בפסוק (ישעיה ג',יט') "הנטיפות והשרות", ובתרגום עה"פ (בראשית כד',כב') "ושני צמידים על ידיה – "ותרין שירין על ידה", ונמצאנו למדים, שמשמעות המילה 'שיר' היא גם עיגול. (יע"ש ראיות נוספות)

ומתורתו של ר' צדוק הכהן מלובלין למדנו, שהמעגל הראשון מורה על בחינת המציאות היוצאת מנקודת שורשה והתהוותה, וחוזרת אל מקורה הראשון, וכך – כאשר אנו נעים בצורת העיגול – אנו מתרחקים מנקודת השורש, ובה בעת גם מתקרבים חזרה אל נקודת המוצא.

לאור זאת מובן מדוע התמהמהו ישראל עד לנס קריעת ים-סוף, שכן בימי גלותם ושעבוד מצרים, נראה היה שהעולם תחת הנהגת פרעה אשר הכריז: "מי ה'" פורש מנקודת המוצא שלו – גילוי כבוד מלכות ה' יתברך, ורק בעת קריעת ים-סוף, זכו לראות כציד כל הגלות הקשה והניסיונות האמוניים, מובילים לנקודת ההתחלה – גילוי מלכותו יתברך, כאשר התברר למפרע כשכל גדלותו של פרעה ועמו נועדה לגרום ריבוי כבוד שמים.

ובזאת נבין את פשר מעלתה של השירה אשר על ידה האדם זוכה להתרומם מעל ההעלם והחושך שבגלות, ולראות כיצד כל העולם רתום להנהגת ה' יתברך, עד לפסגת ההכרה "מי כמוך באלים ה', ה' ימלוך לעולם ועד", ומכאן גם גודל שכר אמירתה בשמחה, כלשונו של ה"מגן אברהם": "ויאמר שירת הים בשמחה, וידמה בדעתו כאילו באותו היום עבר בים, והאומרה בשמחה – מוחלים לו עוונותיו". ובזה בארו בתורת החסידות את מאמר חז"ל המדרש, עה"פ "הים ראה וינס" – מה ראה? ארונו של יוסף", ע"פ הרמז בפסוק: "בשוב ה' את שיבת ציון, היינו כחולמים", שבביאת משיחנו יתגלה, שכשם שאצל יוסף בעל החלומות הוברר כי כל הייסורים והתלאות שעברו עליו, היו לטובה – כך ייסורי גלותנו יביאונו בעזהי"ת אל "כי עין בעין יראו בשוב ה' ציון", וזהו שראה הים את ארונו של יוסף – שגילוי כבוד ה' והנהגתו בקריעת ים-סוף, היה כעין שנתגלה אצל יוסף.

אלא שעדיין פש גבן לברורי – הן ראינו שעם ישראל בפרשתנו שוררו בשמחה על גאולתם ופדות נפשם, אולם מה טעם לא שוררו ישראל על תכלית תעודתם הנצחית, על תורתנו הקדושה אשר היא תכלית הבריאה ונצחיות קיומה? (עי' אוה"ח במדבר כא',יז')? ותרץ על כך הגר"א וייס בספרו "מנחת אשר" – לפי שתורתנו שירה היא, כמאמר הכתוב "ועתה כתבו לכם את השירה הזאת", ואין אומרים שירה על שירה.

תורתנו הקדושה היא שירת חייו של היהודי. עוסקי התורה השוגים באהבתה ומקיימי מצוותיה ביראה, משוררים הם את שירתה "ואשרי מי שעמלו בתורה". ויהי רצון שנזכה שכימי צאתנו ממצרים – יראנו ה' נפלאות בבי"א.
