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לוח השנה היהודי כולל מועדים רבים מתקופות שונות, ולכל אחד מהם משמעות משלו. מטרתנו במאמר זה היא להראות כי מעבר למשמעות המיוחדת של כל מועד כשלעצמו, ניתן לראות את המועדים כולם כיחידה הרמונית אחת. יתרה מזאת, ניתן להסביר "ולדרוש" את המשמעות של כל חגי ישראל מתקופות שונות לחלוטין לאור הבסיס המשותף שלהם בתנ"ך, אשר התפתח לאורך הדורות עד לימינו בדרך הרמונית. משמעות החגים במקרא נדרשה בכל דור ודור בדרך חדשה, ובך נתווספו לחגים משמעויות חדשות לאורך הדורות. 
נפתח את המאמר בדיון על המועדים המוזכרים בתורה (א.), נעבור למועדים מקראיים מתקופות מאוחרות יותר (ב.) ולמועדים מתקופת חז"ל (ג.). נסיים את הדיון במועדים וימי זיכרון בני זמננו (ד.).

עיקרו של המאמר הוא בניתוח הקשר שבין החגים לתקופותיהם ההיסטוריות השונות, וראייתם כיחידה הרמונית אחת לאורך כל  הדורות. בכך נוצרה יחידה מעניינת של כל חגי ישראל במעגל השנה: ניתן לראות קשרים בין החגים מתקופות היסטוריות שונות לחלוטין, ולהבין את משמעותם בראייה אחידה. מטבע הדברים מוצגים במאמר זה הסברים לחגים מתקופות וממקורות שונים, ודרושה "גמישות" מסויימת להבין – ולפעמים על דרך הדרוש - את מעגל השנה בדרך הרמונית זו.
לא נתמקד במסגרת זו במשמעותו של כל חג בפני עצמו. הדף הצבעוני מסכם בדרך גרפית את הניתוח של מאמר זה.

א.  המועדים בתורה

המועדים שמוזכרים בתורה מתאימים מצד אחד לעונות השנה ולתקופות החקלאיות, ומצד שני הם מתייחסים לאירועים שונים בהיסטוריה של עם ישראל. כדי להבין את משמעות החגים, יש לבחון את הרקע החקלאי וההיסטורי של כל חג. 

לוח השנה מתחיל בראש חודש ניסן,
 והמועד הראשון הוא חג הפסח, אשר באמצעות מצוותיו המעשיות הרבות מזכיר את יציאת מצרים, השלב הראשון של התהוות עם ישראל. ההתחדשות שבחג זה באה לידי ביטוי גם בעונה שבה חל החג, עונת האביב אשר בה חוזר הטבע ומתחדש לאחר חורף ארוך וקר. 

שבועות מכונה בתורה בשם "חַג שָׁבֻעֹת ... בִּכּוּרֵי קְצִיר חִטִּים"
 מאחר שמבחינה חקלאית מתחילה בו תקופת קציר החיטים, וגם השם "שבועות" מתקשר לעולם החקלאי.
 חכמינו קבעו כי בחג השבועות יש להתחיל את הבאת הביכורים לירושלים.
 באמצעות הבאת הביכורים והעלייה לרגל לירושלים, מביע האיכר את המודעות הדתית וההיסטורית שלו.
 בתנ"ך שבועות אינו מוזכר כחג מתן תורה. מסתבר שהקישור שבין חג השבועות ל"מתן תורה", עד כדי כינויו בתפילה בשם זה, החל רק בתקופות הגולה,
 כאשר זיקתו של היהודי למעגל השנה החקלאי התעמעמה והמשמעות הדתית של החג תפסה את מקומה. 

מבחינת הזיקה ההיסטורית, שבעת השבועות שבין פסח לחג השבועות מסמלים את תהליך הגאולה, וספירת העומר
 אכן מחברת ומקשרת את פסח לשבועות. כך, בעוד בפסח ההתמקדות היא ביציאה מעבדות, ולכן המאכל המסמל את החג הוא המצה, לחם העוני, הרי שבחג השבועות מצווה התורה להביא למקדש את שתי הלחם, העשויות חמץ: "מִמּוֹשְׁבֹתֵיכֶם תָּבִיאּוּ לֶחֶם תְּנוּפָה שְׁתַּיִם שְׁנֵי עֶשְׂרֹנִים סֹלֶת תִּהְיֶינָה חָמֵץ תֵּאָפֶינָה בִּכּוּרִים לַה'" (ויקרא כ"ג, יז). לחמים אלו מסמלים את החירות שאליה הגיע עם ישראל בארצו.

קודם לרגל השלישי, חג הסוכות, חלים ראש השנה ויום הכיפורים.
 מטרתם של מועדים אלו היא לאפשר לכל אדם מישראל לחוות תהליך של התבוננות פנימית אשר מתוכה הוא יהיה מסוגל להגיע לאיחוד עם כלל ישראל בחג הסוכות. כדי לסייע לאדם להגיע להתבוננות פנימית זו, מצווה התורה בראש השנה על תקיעת השופר, אשר מעורר כל אחד לחוש באחריותו הגדולה,
 הרי גם במדבר החצוצרות היו הסימן לבני ישראל לנסוע ולחנות לאורך ארבעים שנות נידודים. 
את תפקידו של השופר בתהליך התשובה מוצאים אנו בשיבת כל יחיד לאחוזתו, אשר לשמה תוקעים בשופר
 ביום הכיפורים של שנת היובל, הרי דווקא בעקבות תקיעת השופר של יום הכפורים כל אדם חוזר אל נחלתו.
 כאמור, תכליתה של תשובה זו היא הגעה לאחדות העם, ואכן, כבר במסעות ובחניות בני ישראל במדבר שימש השופר להנחות בצורה ריכוזית את שנים-עשר השבטים,
 וכן בעתיד יחזיר קול השופר את הגולים לארץ ישראל.
 לתקיעה בשופר משמעות נוספת הנובעת מהיות ראש השנה יום יצירת העולם והתחדשותו:
 באמצעות התקיעה בשופר מכתירים אנו את ה' למלך הבריאה ובכך מנסים להביא להכרת העולם במלכותו.
 
חג הסוכות
 מכונה בשם חג האסיף, שכן מבחינה חקלאית חוגגים בו את אסיף התבואה וסיום השנה החקלאית. בה בעת מטרת החג היא לסכם את תהליך גאולת עם ישראל. הסוכה מסמלת את ההגנה האלוקית לאורך הנדודים במשך ארבעים שנה במדבר,
 ולקיחת ארבעת המינים
 (לולב,
 ערבות,
 הדסים
 ואתרוג
) מזכירה את התחנות השונות של עם ישראל במשך נדודיו במדבר עד להגעתו לארץ ישראל. מעבר לאחדות עם ישראל נושא החג גם אופי אוניברסלי, שכן לעתיד לבוא ייאספו כל העמים בירושלים בחג הסוכות.
 

לחג הסוכות נוסף שמיני עצרת.
 שמו של החג מבטא את רצון ה' ש"ניעצר" (נישאר) אצלו ליום נוסף.
  כסיומו של מחזור החגים המקראי, חג זה מכין את עם ישראל לחורף, ומלמד אותנו, כי גם אחרי תקופת המועדים בעונת השמחה החקלאית, יש לשמור על קרבת אלוקים. על פי יסוד זה נהפך בתקופות מאוחרות יותר חג מקראי זה לשמחת תורה לאור המנהג לסיים בו את המחזור השנתי של קריאת התורה.

את מערכת החגים שבתורה ניתן לחלק על פי הרב שמשון רפאל הירש זצ"ל (1888-1808)
 לשתי קבוצות של שני חגים, אשר קשורים זה בזה כמו גוף ונשמה: 
· פסח ושבועות מדברים על ראשית התהוות האומה מבחינה פיזית (יציאת מצרים בפסח) ורוחנית (ייעוד עם ישראל בהר סיני בשבועות).
 התחלה זו מתאימה גם לעונת השנה, שכן פסח, החל ב"חֹדֶשׁ הָאָבִיב",
 מבטא את התחדשותו של עם ישראל ושל העולם כולו.
· סוכות ושמיני עצרת לעומת זאת הם שני חגים המציינים את התמדת קיום האומה ונצחיותה לאורך הדורות ברמה הפיזית (סוכות) והרוחנית (שמיני עצרת), ומשמעות זו תואמת את עונת השנה שבה הצמחייה צריכה לשרוד חורף קשה עד לתקופת האביב הבאה.  
ב.  ימי חג במקורות מקראיים אחרים

בספרי נביאים וכתובים נתווספו מועדים נוספים ללוח השנה, אשר משתלבים היטב במסגרת החגים שנקבעו כבר בתורה. 

פורים חל בדיוק שלושים יום לפני פסח, חג החירות משעבוד מצרים, ובכך באה לידי ביטוי אחדותם של חגים אלו כיחידה אחת של חירות.
 שלושים יום לפני חג הפסח מתחילות ההכנות לחג, 
ולפי זה פורים הוא למעשה תחילת ההכנה של פסח. משתמע מכך שהישרדות העם היהודי בגולה, המתבטאת בחג הפורים, היא השלב הראשון בדרך לגאולה, המתבטאת בחג הפסח. הרעיון המרכזי של חג הפורים הוא הישרדותו של עם ישראל בארצות נכר, ושמירת האמונה והתקווה להיגאל גם כאשר עם ישראל שקוע בגלות. יסוד הגאולה והזיקה לארץ ישראל הם עקרונות מרכזיים של חג הפורים המתבטאים בפרטים שונים. כך למשל, עיקרו של סיפור המגילה חל בחודש ניסן, 
ולפי חז"ל מוקד התרחשות הנס היה בימי הפסח.
 כמו כן, המגילה מדגישה כי מרדכי איש ימיני גלה עם גלות יהודה.
 בימי אחשוורוש התעכב בניין בית המקדש השני עקב השטנה,
 ומסתבר שהאישור להמשיך את בנייתו הושג בעקבות סיפור המגילה. מבחינת דיני החג יש לציין כי מועד קריאת המגילה תלוי במצבה של העיר (פרוזה או מוקפת חומה) בזמן כיבושי יהושע בן נון.

אף שתקופת החשמונאים מאוחרת לתקופת המקרא (בערך 165 לפנה"ס) הרי שחג החנוכה מרומז כבר בספר חגי
 בהקשר של בניין בית המקדש. חנוכה מסמל את תקופת ההתחדשות הן מבחינה חקלאית והן מבחינה היסטורית: מבחינה חקלאית ממוקם החג לאחר גמר השנה החקלאית שעברה ולקראת תחילת השנה החדשה,
 ובמקביל גם מבחינה היסטורית הוא מסמל את הישגם של החשמונאים: להביא להישרדות עם ישראל ולחידוש הרוח היהודית. חנוכה מסמל אפוא את תחילת הגאולה והעצמאות הלאומית,
 ובכך ניתן לזהות רצף רעיוני הגיוני ואחיד מחנוכה עד שבועות.

אף ארבעת הצומות
 משתלבים בצורה הרמונית במחזור השנה: בעשרה בטבת הטיל נבוכדנצר מצור על ירושלים,
 בי"ז בתמוז נפרצה החומה לראשונה,
 ובתשעה באב נחרבה ירושלים ובית המקדש עלה באש.
 תקוותו האחרונה של עם ישראל להמשך קיומו בארצו נכזבה בהריגת גדליה בחודש תשרי, 
אשר מחמתה נתקן צום גדליה. במקביל למהלך החיובי של התחדשות האומה בחנוכה, הישרדות עם ישראל בתפוצות בפורים, שחרור העם היהודי בפסח והשיבה למולדת בשבועות, מזכירים ימי אבל אלו (על דרך השלילה והניגוד) את שקיעת העם היהודי וחורבן ירושלים באופן הדרגתי.
 - לעתיד לבוא יהפכו ימי האבל לימי חג, כשיקוימו הערכים הדתיים והחברתיים הנדרשים מעם ישראל.

ג.  מועדים מתקופת חז"ל

חז"ל הוסיפו חגים נוספים ללוח השנה. חז"ל גם הסבירו את הקשר והרצף בין שבועות ליום הכיפורים, ואת הסמיכות בין חגים שונים, אשר חלים במרחק של שלושים יום זה מזה. 
   

ט"ו בשבט חל בדיוק באמצע החורף (תקופת טבת) כאשר כבר אפשר לראות את הפריחה הראשונה. סמיכותו של המועד לחג הפורים מעידה על הקשר שביניהם: ארץ ישראל, המרגישה בפעמי הגאולה המפעמים בגלות, מתכוננת כביכול לשיבת עם ישראל לארצו ולמולדתו: "וְאַתֶּם הָרֵי יִשְׂרָאֵל עַנְפְּכֶם תִּתֵּנוּ וּפֶרְיְכֶם תִּשְׂאוּ לְעַמִּי יִשְׂרָאֵל כִּי קֵרְבוּ לָבוֹא" (יחזקאל ל"ו, ח).
 אחרי מאות שנים של שממה,
 תחיית הטבע היא הסממן הראשון של הגאולה המתקרבת.
 כפי שפורים הוא המבשר של פסח "שלושים יום קודם החג", כך מבשר גם ט"ו בשבט "שלושים יום קודם" את תהליך הגאולה הבא לידי ביטוי בפורים ובפסח, דהיינו ההכנה של ארץ ישראל לקראת שיבת עם ישראל אל מולדתו.

ל"ג בעומר: על פי המסורת התלמודית
 מתו תלמידי רבי עקיבא בתקופה שבין פסח לשבועות מחמת שלא נהגו כבוד איש ברעהו. על פי מסורת מאוחרת, פסקה המגפה דווקא בל"ג בעומר. מות תלמידיו של רבי עקיבא קשור כנראה להנהגתו הרוחנית של רבי עקיבא את מרד בר כוכבא (135-132 לסה"נ). 
המרד הגדול אשר התרחש סמוך לחורבן בית המקדש השני,
 היווה תקווה נכזבת לגאולה שלישית, ולכן הימים המיוחדים לזכירתו הם הימים המציינים את תהליך הגאולה, הימים שבין פסח לשבועות. המסר הרעיוני של ימים אלו לפי המסורת התלמודית הוא כי היחסים שבין אדם לחברו הם תנאי מרכזי לגאולת ישראל.

בין שבועות ליום הכיפורים אין מועדים, אך חז"ל
 חילקו את הזמן הזה לשלוש תקופות כרונולוגיות, אשר מקשרות רעיונית בין מתן תורה בשבועות ליום הכיפורים, שבו עם ישראל זכה לכפרה לאחר חטא העגל: משה עלה בחג השבועות להר סיני ושהה שם ארבעים יום עד שבירת הלוחות בעקבות חטא העגל בי"ז בתמוז. 
לאחר מכן עלה משה לארבעים יום נוספים להר סיני בניסיון לתקן את חטאם של עם ישראל. ולבסוף עלה משה בפעם השלישית בראש חודש אלול לארבעים ימי רצון וסליחה, אשר הסתיימו בסליחת ה' לעם ישראל ביום הכיפורים בי' בתשרי. לפי תיאור זה, קיים אפוא קשר ורצף תוכני ישיר בין שבועות ליום הכיפורים (שלוש תקופות של ארבעים יום שבין שבועות ליום הכיפורים).

על פי תיאור המשנה התקיימו בט"ו באב ובמוצאי יום הכיפורים חגיגות ריקודים עליזות בכרמים, אשר במהלכן התוודעו צעירים וצעירות אלו לאלו על מנת להתחתן: "לא היו ימים טובים לישראל כחמשה עשר באב וכיום הכפורים, שבהן בנות ירושלם... יוצאות וחולות בכרמים, ומה היו אומרות: 'בחור, שא נא עיניך וראה מה אתה בורר לך, אל תתן עיניך בנוי, תן עיניך במשפחה'...".

חכמי המשנה ראו חשיבות רבה בהקמת משפחות דווקא בתקופת מעבר זו שבין אווירת החורבן מחד גיסא (ט' באב) לתחושת הכפרה והסליחה על החטאים מאידך גיסא (יום הכיפורים). בעקבות כך התקיים מנהג מיוחד זה דווקא בשני תאריכים אלו.

ד.  ימי חג וזיכרון מהעת החדשה

המאורעות שהתרחשו בדורות האחרונים ראויים לתשומת לב מיוחדת על פי מסורת ישראל. 
לאור זאת נתייחס כאן לימי החג והזיכרון שנקבעו על ידי הרבנות הראשית לישראל כחלק ממחזור המועדים היהודי. מועדים אלו משתלבים בצורה הרמונית ומשמעותית בלוח השנה על פי המקרא ומסורת חז"ל של דורות קודמים.

בשנת הלוח בתנ"ך מסמלים המועדים מחנוכה עד שבועות את התפתחותה ההדרגתית של הגאולה; גם ארבעת התאריכים הבאים משתלבים בצורה הרמונית להפליא בהתפתחות זו: התאריך הראשון הוא עשרה בטבת, יום הקדיש הכללי לכל קרבנות השואה שלא ידוע יום מותם. שלושת התאריכים האחרים חלים בזמן ספירת העומר המסמלת את המעבר המשמעותי מיציאה מהגלות הנזכרת בפסח ועד החזרה לארץ ישראל ובנייתה מחדש המתבטאת בחג השבועות: יום השואה מזכיר לנו את ששת מיליוני החפים מפשע שנספו בשואה האיומה ואת לוחמי המחתרת של גטו ורשה (1945-1939); ביום העצמאות חוגגים את עצמאות מדינת ישראל (1948), וביום ירושלים את חזרת העם היהודי לירושלים כולל העיר העתיקה (1967).

לסיכום: המועדים השונים טומנים בחובם רעיונות מרכזיים של תורת ישראל. מתוך ניסיון לראות את הקשר והאחדות ההרמונית שבין החגים, הסברנו את מערך החגים בצורה כרונולוגית לפי מצוות החגים בתקופת התורה (א.), בתקופת הנביאים וכתובים (ב.), ההוספות מימי חז"ל (ג.) ולסיום גם המועדים הנוספים מהדורות האחרונים (ד.). לפי הניתוח שלנו כל החגים לאורך כל הדורות משתלבים במעגל השנה באופן הרמוני והגיוני ומחברים יחדיו את כל חגי ישראל לדורותיהם למסכת רעיונית אחת. 

שאלון חזרה

1. תארו את מבנה החגים על פי התורה ומשמעותם במעגל השנה של חגי ישראל לפי התורה.
2. תארו את תוספת החגים לפי ספרי נביאים וכתובים ואת השתלבותם במעגל השנה. 
3. תארו את תוספת החגים לפי חז"ל ואת השתלבותם במעגל השנה.  כיצד ניתן להבין על פי המרחק של שלושים יום או ארבעים יום את הרצף בין חגים שונים בלוח השנה? 
4. בדורות האחרונים התווספו שלושה מועדים חשובים ללוח השנה היהודי. כיצד ניתן להסביר את המועדים האלה כחלק מהתקופה שבין פסח לשבועות?
שאלון לעיון ולהעמקה 

5. בעיון זה הסברנו את כל החגים של לוח השנה בדרך הרמונית, אך הרצף הרעיוני לאו דווקא מבוסס על ניתוח היסטורי "מדעי" של התפתחות החגים. האם לדעתך "פגיעה" זו פסולה או שאפשר לראות מבנה רעיוני אחיד של לוח השנה, אשר מסביר לפי מועדי ישראל במקרא גם את התאריכים שנתווספו בדורות האחרונים?
הצעות לדיון בכיתה 

בחרו בחג אחד שמופיע בתורה והסבירו את משמעות החג הן לפי המקור וההסברים "המקומיים" במקרא לחג זה, והן בהקשרו הכללי על פי המבנה של החגים האחרים.













































�	אפשר למצוא ולהוריד את הדף באתר www .tefilah.org כמצגת Power Point  בה יש גם הנפשות ובנוסף גם סרט של המצגת עם הסברים קוליים של מאמר זה. באתר ניתן למצוא חומר נוסף למשמעות החגים האחרים, במדורים המיוחדים לכל חג.


�	שמות י"ב, ב.


�	התורה מדגישה שפסח חל דווקא באביב: שמות י"ג, ד; כ"ג, טו (= ל"ד, יח); דברים ט"ז, א. 


�	שמות ל"ד, כב (כ"ג, טז); ויקרא כ"ג, טו-כב; במדבר כ"ח, כו.


�	רבי דוד אבודרהם  (ספרד, מאה הי"ד) מביא הוכחה להסבר זה מלשון הפסוק בספר ירמיהו ה', כד:  "'וְלֹא אָמְרוּ בִלְבָבָם נִירָא נָא אֶת ה' אֱ-לֹהֵינוּ הַנֹּתֵן גֶּשֶׁם יוֹרֶה וּמַלְקוֹשׁ בְּעִתּוֹ שְׁבֻעוֹת חֻקּוֹת קָצִיר יִשְׁמָר לָנוּ' – אלו שבעה שבועות שבין פסח לעצרת" (ספר אבודרהם, תפלות הפסח, ד"ה 'והטעם שצוה'). 


�	משנה ביכורים א', ו.


�	דברים כ"ו, א-יב; ראו במאמרי על "פרשת ביכורים" באתר www.tefilah.org.


�	על פי פרשנות תלמודית של הפסוק בשמות י"ט, א, חלה ההתגלות בסיני בשבועות – ראו בבלי שבת פ"ו ע"א. 


�	ויקרא כ"ג, טו.


�	ויקרא כ"ג, כג-לב.


�	כך משתמע מלשון הרמב"ם: "אע"פ שתקיעת שופר בראש השנה גזירת הכתוב – רמז יש בו, כלומר 'עורו ישינים משנתכם, ונרדמים – הקיצו מתרדמתכם, וחפשו במעשיכם, וחזרו בתשובה, וזכרו בוראכם', אלו השוכחים את האמת בהבלי הזמן ושוגים כל שנתם בהבל וריק אשר לא יועיל ולא יציל – 'הביטו לנפשותיכם וְהֵיטִיבוּ דַרְכֵיכֶם וּמַעַלְלֵיכֶם, ויעזוב כל אחד מכם  דַּרְכּוֹ הָרָעָה ומחשבתו אשר לא טובה'..." (רמב"ם, הלכות תשובה, ג', ד). הרמב"ם נעזר בירמיהו י"ח, יא, אך התוספת "הביטו לנפשותיכם" היא משלו ומדגישה את החשיבות של ההתבוננות הפנימית. 


�	במדבר י', א-י; חז"ל במסכת ראש השנה אכן למדו פרטים לתקיעת שופר בראש השנה מפסוקים אלו על החצוצרות במדבר.


�	"יובל" הוא שם לשופר שתקעו בו פעם ביובל (חמישים שנה). השם הלטיני של יובל הוא iubilaeum (באנגלית jubilee) ומשמעותו המקורית היא חגיגת שנת החמישים, ובהמשך משתמשים במושג לציון חגיגות אחרות.


�	ויקרא כ"ה, ח-כד.


�	במדבר י', א-י.


�	ישעיהו כ"ז, יב-יג.


�	גם נח התחיל לראות את התחדשות העולם דווקא בראש השנה: "וַיְהִי בְּאַחַת וְשֵׁשׁ מֵאוֹת שָׁנָה בָּרִאשׁוֹן בְּאֶחָד לַחֹדֶשׁ חָרְבוּ הַמַּיִם מֵעַל הָאָרֶץ וַיָּסַר נֹחַ אֶת מִכְסֵה הַתֵּבָה וַיַּרְא וְהִנֵּה חָרְבוּ פְּנֵי הָאֲדָמָה" (ראו בראשית ח', יג).


�	תהלים מ"ז ותפילת מוסף של ראש השנה; ראו באתר � HYPERLINK "http://www.tefilah.org" �www.tefilah.org� מאמר במדור לראש השנה על "תהלים מ"ז".


�	ויקרא כ"ג, לג-מד; במדבר כ"ט, יב-לה.


�	ויקרא כ"ג, מב; ראו כבר בראשית ל"ג, יז; שמות י"ב, לז; י"ג, כ.


�	ויקרא כ"ג, מ;  ראו באתר � HYPERLINK "http://www.tefilah.org" �www.tefilah.org� מאמר מפורט על "ארבעת המינים", בו מוסברים הקשרים הנ"ל.


�	שמות ט"ו, כז; במדבר ל"ג, ט; דברים ל"ד, ג-ד, וכן ירמיהו ל"א, כ.


�	ערבה היא גם מושג בוטני וגם מושג גאוגרפי בסוף הנדודים במדבר – במדבר ל"ו, יג; דברים ב', ח; ל"ד, א; ירמיהו ב', ו.


�	"עבות" ככינוי להדסים מסמל עושר; ראו יחזקאל כ', כח; ל"א, י; ראו גם את המשל בבבלי ראש השנה כ"ג ע"א.


�	ישעיהו ל"ה, א-ב.


�	זכריה י"ד, טז. כמו כן מסמלים שבעים הקרבנות המוקרבים בסוכות (במדבר כ"ט, יב-לד) את שבעים האומות – ראו בבלי סוכה נ"ה ע"ב.


�	ויקרא כ"ג, לו.


�	וכך הסביר רש"י (שם): "עֲצֶרֶת הִוא – עצרתי אתכם אצלי כמלך שזימן את בניו לסעודה לכך וכך ימים, כיון שהגיע זמנן להפטר אמר בני בבקשה מכם, עכבו עמי עוד יום אחד, קשה עלי פרידתכם".


�	ראו דברי הרב שמשון רפאל הירש זצ"ל בפירושו על התורה, בחיבורו "חורב" ובמאמריו הרבים על מועדי ישראל המצויים בכתביו (שישה כרכים בגרמנית).


�	הרב שמשון רפאל הירש כמובן מסביר את חג שבועות לאור המשמעות בתקופת חז"ל כחג מתן תורה, ולא כחג הביכורים.


�	ראו למעלה הערה � NOTEREF _Ref272731548 \h ��3�.


�	בבלי מגילה ו' ע"ב: "מסמך גאולה לגאולה עדיף", דהיינו "פורים לפסח" (רש"י שם); סמיכות זו בין פורים לפסח קיימת לפי רש"י גם בהקשרים אחרים: "משנכנס אדר מרבין בשמחה" (תענית כ"ט ע"א), "ימי נסים היו לישראל: פורים ופסח" (רש"י שם). 


�	בבלי מגילה ד' ע"א; פסחים ו' ע"א ורש"י שם: "קודם שלשים יום – לפסח, ולקמן מפרש כנגד ששואלין בהלכות הפסח קודם הפסח שלשים יום, ומאז חל עליו להיזהר בצרכי הפסח".


�	אסתר ג', ז.


�	על פי אסתר ג', יב; ראה מדרש אסתר רבה ח', ז. "...והרי בהם יום ראשון של פסח ... תמן אמרין שהעביר יום טוב של פסח בתענית".


�	אסתר ב', ה ואילך.


�	ראו עזרא ד', ו: "וּבְמַלְכוּת אֲחַשְׁוֵרוֹשׁ בִּתְחִלַּת מַלְכוּתוֹ כָּתְבוּ שִׂטְנָה עַל יֹשְׁבֵי יְהוּדָה וִירוּשָׁלִָם"; ראו רש"י שם ופירושו לאסתר ט', י.


�	משנה מגילה א', א; וראו בחידושי הרמב"ן ריש מסכת מגילה: "וכשעיינתי בכתובים נתיישב לי הענין יפה, לפי שהוא דבר ברור שבזמנו של נס זה כבר נפקדו ישראל ועלו לארץ ברשיון כורש ונתיישבו בעריהם, ואע"פ שאמר המן ישנו עם אחד מפוזר ומפורד בין העמים, מ"מ אנשי כנסת הגדולה עם רוב ישראל בארץ היו, ושוב לא עלו מהם אלא מעטים עם עזרא, וכשצוה אחשורוש להשמיד להרוג ולאבד היו הפרזים והעיירות שאין להם חומה סביב בספק וסכנה גדולה שלא יעלו עליהם אויבים יותר מן המוקפין, וכענין שאמר בהם בספר עזרא (נחמיה ד', א) .... אלא לפי שהיה עיקר הנס לאותן שבארץ ישראל והיא היתה חרבה שעדיין לא בנו בה כלום משעת עלייתן, לא ראוי שיהיו (ל)ירושלים עיר הקדש וכל ערי יהודה וישראל הבצורות נידונות כערי הפרזים, והחזירו הענין לימי יהושע וחלקו בין המוקפין חומה מימות יהושע בן נון לשאינן מוקפין חומה. זהו שאמרו בירושלמי ר' סימון בשם ר"י בן לוי חלקו כבוד לארץ ישראל כי היתה חרבה באותן הימים ותלו אותו בימי יהושע בן נון...".


�	חגי ב', י-כג; ראו הרב יואל בן-נון, "יום ייסוד היכל ה' על פי נבואות חגי וזכריה", מגדים, יב (תשנ"א), עמ' 97-49.


�	המשנה קובעת שחנוכה הוא התאריך האחרון להבאת ביכורים, דהיינו סיום השנה החקלאית: "...מעצרת ועד החג – מביא וקורא, מן החג ועד חנוכה – מביא ואינו קורא, רבי יהודה בן בתירא אומר: מביא וקורא" (ביכורים א', ו).


�	סיכום יפה נמצא בשיר "מעוז צור".


�	זכריה ח', יט; ראו הרב שלמה גורן, "צום תשעה באב בימי הבית השני", בתוך ספרו מועדי ישראל, תל אביב תשנ"ג, עמ' שמט-שנג.


�	מלכים ב כ"ה, א; ירמיהו נ"ב, יב; יחזקאל כ"ד, ד ואילך.


�	ירמיהו נ"ב, ו לפי פירוש המשנה בתענית ד', ו.


�	מלכים ב כ"ה, ח; ירמיהו נ"ב, יב; משנה תענית ד', ו.


�	מלכים ב כ"ה, כה; ירמיהו מ"א, א; רמב"ם, הלכות תענית, ה', ב: "ואלו הן יום שלישי בתשרי שבו נהרג גדליה בן אחיקם ונכבית גחלת ישראל הנשארה וסיבב להתם גלותן...". על ניסוח הרמב"ם ראו יעקב בלידשטיין, עקרונות מדיניים במשנת הרמב"ם, רמת גן 1983, עמ' 45-41.


�	ראו בהמשך את הדיון על המועדים דרבנן.


�	זכריה ז', ג; ח', יט.


�	ראו למעלה בהערות � NOTEREF _Ref270696032 \h � \* MERGEFORMAT �30�, � NOTEREF _Ref270804397 \h � \* MERGEFORMAT �31�.


�	ראו בבלי מגילה י"ז ע"ב.


�	ויקרא כ"ו, לב, ופירוש הרמב"ן לויקרא כ"ו, טו: "וכן מה שאמר בכאן (בפסוק לב) ושממו עליה אויביכם, היא בשורה טובה מבשרת בכל הגליות שאין ארצנו מקבלת את אויבינו, וגם זו ראיה גדולה והבטחה לנו, כי לא תמצא בכל הישוב ארץ אשר היא טובה ורחבה ואשר היתה נושבת מעולם והיא חרבה כמוה, כי מאז יצאנו ממנה לא קבלה אומה ולשון, וכולם משתדלים להושיבה ואין לאל ידם".


�	בבלי סנהדרין צ"ח ע"א.


�	בבלי יבמות ס"ב ע"ב; ראו שלמה יוסף זוין, המועדים בהלכה, עמ' 304-293.


�	ראו הרב ד"ר שמעון פדרבוש, "תנאים לוחמים", בתוך ספרו בנתיבות התלמוד, ירושלים תשי"ז, עמ' 75-43.


�	רמב"ם, הלכות מלכים, י"א, ג.


�	פרקי דר' אליעזר פרק מ"ה, מובא ברש"י לשמות י"ח, יג.


�	משנה תענית ד', ו. 


�	משנה תענית ד', ח.


�	ראו ירמיה ט"ז, יד-טו ובבלי ברכות י"ב ע"ב. כמו כן יש לציין לתאריכים הרבים במגילת תענית שלא הוכנסו כולם בסופו של דבר ללוח השנה היהודי, ראו בבלי ראש השנה י"ח ע"ב ורש"י שם.


�	למיטב ידיעתי, טרם פורשו הקשריהם של תאריכים מודרניים אלו בצורה זו.


�	בבלי ברכות מ"ט ע"א, רש"י ד"ה 'אלא אימא': "שתשועת ישראל היא בניין ירושלים". 


�	אני מודה לידידי עמוס ספראי על עזרתו בהכנת השאלות האלה. 
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