"יש מזיקין – ואינם מזיקים!"

חנן פורת
"וְנָתַתִּי שָׁלוֹם בָּאָרֶץ

וּשְׁכַבְתֶּם וְאֵין מַחֲרִיד,

וְהִשְׁבַּתִּי חַיָּה רָעָה מִן הָאָרֶץ

וְחֶרֶב לֹא תַעֲבֹר בְּאַרְצְכֶם". (ויקרא כ"ו, ו')
בפתח פרשת בחוקותי נפרשת לפנינו תמונת עולם אידיאלית, אשר לה יזכה עם ישראל אם ידבק בה' וילך בחוקותיו.
תמונת עולם זו מורכבת דרך כלל מ'חומרים' ריאליים שאינם חורגים מחוקי הטבע: שפע כלכלי, שלום וביטחון, חרות וקוממיות. אך ביטוי אחד נראה כיוצא דופן ונסמך על הנס: "וְהִשְׁבַּתִּי חַיָּה רָעָה מִן הָאָרֶץ". 
ואכן בנקודה  זו נחלקו ר' יהודה ור' שמעון בתורת כהנים:

"מהו: 'והשבתי חיה רעה מן הארץ'?

ר' יהודה אומר: מעבירן מן העולם.

ור' שמעון אומר: משביתן שלא יזיקו".

ומוסיף ר' שמעון בר יוחאי - איש הסוד, דברים מופלאים – רבי הוד:

"אמר ר' שמעון: אימתי הוא שבחו של מקום.

בזמן שאין מזיקין, או בזמן שיש מזיקין ואינם מזיקים?

וכן הוא אומר: 'וגר זאב עם כבש ונמר עם גדי ירבץ… 

ושעשע יונק על חור פתן ועל מאורת צפעוני גמול ידו הדה' (ישעיה י"א, ו'-ח') 

מלמד שעתיד תינוק מישראל להושיט ידו

לתוך גלגל עינו של צפעוני. ומוציא מרה מתוך פיו".

לשוב – לגן עדן האבוד

את מחלוקתם של רשב"י ור' יהודה מטיב לבאר הרמב"ן בפרשתנו: 

"על דעת ר' יהודה שאמר מעבירן מן העולם הוא כפשוטו: שלא יבואו חיות רעות בארץ, כי בהיות השובע וברבות הטובה והיות הערים מלאות אדם לא תבאנה חיות בישוב".

מציאות זו, ההולמת את דרך הטבע, מוכרת לנו היטב מארץ ישראל שבדורנו: עד לפני דור שוטטו בארץ צבועים וזאבים, שועלים ותנים, ואילו בימינו "ברבות הטובה והיות הערים מלאות אדם" כמעט שלא ניתן עוד לשמוע "יללת תנים נוגה בדמי הליל".

אך רשב"י אינו מסתפק בברכה ריאלית זו ומעלה אותה מעל לגדרי הטבע, כדברי הרמב"ן:

"ועל דעת ר' שמעון שאמר 'משביתן שלא יזיקו' יאמר: והשבתי רעת החיות מן הארץ, והוא הנכון! כי תהיה ארץ ישראל בעת קיום המצוות, כאשר היה העולם מתחילתו קודם חטאו של אדם הראשון, אין חיה ורמש ממית אדם, וכמו שאמרו חכמים (ברכות ל"ג ע"א): 'אין ערוד ממית אלא החטא ממית'. 
וזה שאמר הכתוב: 'ושעשע יונק על חור פתן, ואריה כבקר יאכל תבן' (ישעיהו י"א, ז'-ח'). כי לא היה הטרף בחיות הרעות רק מפני חטאו של אדם, כי נגזר עליו להיות טרף לשיניהן ובהיות ארץ ישראל על השלמות תשבות רעת מנהגם ויעמדו על הטבע הראשון אשר הושת בהם בעת יצירתם. ועל כן אמר הכתוב על ימי הגואל היוצא מגזע ישי, שישוב השלום לעולם ויחדל הטרף ורעת החיה כאשר היה טבען לכתחילה".

החיה שבאדם

מן הראוי לציין שהרמב"ן - הנוטה לדרך הסוד - מזדהה עם דעתו של רשב"י, אך לעומתו הרמב"ם 'הרציונליסט', סבור שגם בימות המשיח יהא 'עולם כמנהגו נוהג' ולפיכך פוסק הוא ביד החזקה בסוף הלכות מלכים י"ב, א':

"אל יעלה על הלב שבימות המשיח יבטל דבר ממנהגו של עולם, או יהיה שם חידוש במעשה בראשית, אלא עולם כמנהגו נוהג. וזה שנאמר בישעיה: 'וגר זאב עם כבש ונמר עם גדי ירבץ' – משל וחידה. עניין הדבר שיהיו ישראל יושבין לבטח עם רשעי העולם המשולים לזאב ונמר, שנאמר: 'זאב ערבות ישדדם, נמר שוקד על עריהם' (ירמיהו ה', ו') ויחזרו כולם לדת האמת ולא יגזלו ולא ישחיתו אלא יאכלו דבר המותר (מאיסור גזל) בנחת כישראל, שנאמר: 'ואריה כבקר יאכל תבן' ".

על דבריו אלה של הרמב"ם משיג הראב"ד ושואל:

"אמר אברהם: והלא כתוב בתורה: 'והשבתי חיה רעה מן הארץ'?".

מדברי הראב"ד ניכר, שסבור הוא כרשב"י שישנו החיות את טבען ונמצא אפוא שאין עולם כמנהגו נוהג.

אך על השגה הראב"ד ניתן להשיב שתי תשובות.

האחת: הרמב"ם סבור כר' יהודה שהשבתת חיה רעה מן הארץ משמעותה סילוקה מן הארץ הנושבת, בדרך הטבע.

והשנייה: אותה משיב הרדב"ז, כפירושו לרמב"ם ביד החזקה: 
"כי לדעת הרמב"ם כמו ששאר הכתובים משל – גם זה משל, וכמו שרמזו ביוסף 'חיה רעה אכלתהו' (כרמז על אשת פוטיפר)".

ואכן גם בימינו אנו משתמשים בביטוי 'חיה רעה' כלפי אדם הנוהג כ'פרא אדם' ('א-ווילדע חייה' – ביידיש).

כך כינה דרך משל רה"מ מנחם בגין ז"ל את המחבלים "חיות דו-רגליות"... ואפשר של'חיות' אלה ראוי לכוון גם בימינו בתפילת הדרך בביטוי "ותצילנו מחיות רעות...".

מהפכה רוחנית

ברם, לאמיתו של דבר, אם נעמיק בדברי הרמב"ם נגלה, שגם לדעתו, אין הפער בין 'דרך הטבע' לבין מה שלמעלה מן הטבע, כה פשטני ונחרץ בכל הסוגיות הקשורות לנפש האדם.

הנה בהלכה האחרונה ביד החזקה (הלכות מלכים י"ב, ה'), מתאר הרמב"ם את ימות המשיח במילים הבאות:

"ובאותו הזמן לא יהיה שם רעב ולא מלחמה ולא קנאה ותחרות שהטובה תהיה מושפעת הרבה וכל המעדנים מצויים כעפר, ולא יהיה עסק כל העולם אלא לדעת את ה' בלבד".

אך האומנם הולם תיאור אידילי זה את טבע האדם כיום? הן שינוי רדיקלי כגון זה מחייב ללא ספק מהפכה רוחנית אדירה אשר תפקח את עיני האדם לדעת: "כי לא באנו לזה העולם למען מלחמות ושפיכות דמים חלילה, רק לעבדך יתברך" (ר' נחמן מברסלב – תפילה לשלום).
מן הראוי לציין כי בנדון זה חורגת תמונת העולם האידילית של הרמב"ם, ממימרתו של האמורא שמואל, אותה מצטט הרמב"ם עצמו בהלכות תשובה (ט, ב) ובהלכות מלכים (י"ד, ב'): 
"אין בין העולם הזה לימות המשיח אלא שעבוד מלכויות בלבד".

לדעת שמואל משמעותה של גישה עקרונית זו, שאף בימות המשיח "לא יחדל אביון מן הארץ" ולא יבטלו מלחמות וכלי זיין מן העולם (עיין שבת ס"ג ע"א), ואילו לדעת הרמב"ם "לא יהיה באותו הזמן רעב ומלחמה, קנאה ותחרות".

על נקודה זו עומד בהרחבה 'הלחם משנה' בהלכות תשובה (ח', ז') והוא מסכם את דבריו וכותב: 
"ולא הביא הרמב"ם את דברי שמואל אלא כדמות ראייה (שלא ישתנו לחלוטין סדרי בראשית) אבל אין הוא סבור כמותו".

מכל מקום נמצינו למדים, שגם אם נפרש – כדעת הרדב"ז – את הביטוי "וְהִשְׁבַּתִּי חַיָּה רָעָה מִן הָאָרֶץ" כמטאפורה המוסבת על 'החיה – שבאדם', הנה מחייב הדבר מהפך רוחני פנימי שאינו נופל, ואולי אף עולה, על כל הנסים הגלויים גם יחד.
"עלי פלשת התרועעני"
אך זאת עלינו להשיב אל לבנו כי מהפכה רוחנית זו לא ביום אחד תבוא ואף לא במסלול רציף אחד.

את החיה שבאדם, יש לרסן ולדכא תחילה בעוז ובגבורה, ורק לאחר ריסונה ניתן לגלות את ניצוצות הטוב שבקרבה ולהפכה ל'חיית-מחמד' הגורמת לעונג ושעשוע כדברי הנביא ישעיה: "וְשִׁעֲשַׁע יוֹנֵק עַל חֻר פָּתֶן".

מנקודת מבט זו ניתן לראות את דברי ר' יהודה על דיכוי החיות הרעות וגרושן, כשלב מקדים - הנדרש להגשמת חזונו של ר' שמעון על שינוי טבען, ומי שיבקש לדלג על השלב הראשון הריאלי, ספק אם יוכל להגיע לשלב השני האידיאלי.

לדברים אלה דומה שניתן למצוא אסמכתא מופלאה בפירושו של רש"י לשני פסוקים מקבילים בתהילים:

בפרק ס' ובפרק ק"ח בתהילים מתוארים, בלשון כמעט זהה, ניצחונותיו של המלך על אדום מואב ופלשת. 
והנה בהגיעו לפלשתים אומר דוד בפרק ס': "עָלַי פְּלֶשֶׁת הִתְרוֹעָעִי", ואילו בפרק ק"ח, נאמר: "עֲלֵי פְלֶשֶׁת אֶתְרוֹעָע".

את הביטוי "אתרועע" מפרש רש"י כלשון תרועה: "אריע להם קול וליראם ולבהלם", ואילו את הביטוי "התרועעי" הוא מפרש כלשון 'רעוּת': התחברי על ממשלתי…".

לכאורה לפנינו פירושים מנוגדים, הנסמכים על הניגוד שבין "אתרועע" לבין "התרועעי". אך לאמיתו של דבר יש כאן שני שלבים: רק לאחר התרועה לירא את הפלשתים ולערער את רעתם ניתן להפכם לרֵעים ולחברם למלכות דוד.
"יעיש ישראל!"
לאחר הניצחון הגדול במלחמת ששת הימים זכינו לשמוע לא אחת מפי הערבים "יעיש ישראל!" – יחי ישראל!"
לא כביטוי של חנופה בעלמא, אלא כביטוי של יראת כבוד והערכה, ובאותם ימים אף באו נכבדי בית לחם ועוד רבים עמם והציעו לשר הביטחון משה דיין להתחבר ולהסתפח למדינת ישראל.

אילו זכינו ללכת באותם ימים בדרכו של דוד המלך ולהחיל את ריבונותינו על חבלי ארץ ישראל שגאלנו, מתוך יחס של תקיפות והגינות, לנכרי אשר בקרבנו, אפשר שהיינו זוכים לקיום הפסוק: "עָלַי פְּלֶשֶׁת הִתְרוֹעָעִי".

עכשיו שלא זכינו, נגזר עלינו להמשיך במלחמה עוד שנים ארוכות ולקיים בעצמנו "עֲלֵי פְלֶשֶׁת אֶתְרוֹעָע", כפי שראינו לאחרונה במו עינינו במבצע "עופרת יצוקה".

. . . 

מה גדלו מעשי ה' ומה עמקו מחשבותיו לגלגל עלינו את בשורת "וְהִשְׁבַּתִּי חַיָּה רָעָה מִן הָאָרֶץ", באמצעות מאבק נחוש כלפי כל הנוהגים בנו כחיות רעות. 
אך זאת עלינו להשיב אל לבנו: גם אם נגזר עלינו – כשלוחיו של מקום, ללכת בדרכו של ר' יהודה, ולגרש את החיות הרעות מארצנו, הנה נשואות עינינו אל חזונו של ר' שמעון בר יוחאי,  שאמנם לחם בגויים וידע את עומק שנאתם אלינו, אך עם כל זאת דלה לנו בשורת גאולה שאין כמותה - ממעמקי מעמקים:
"זהו שבחו של מקום: בזמן שיש מזיקין ואינם מזיקים!"

* מדרשיר

כותרתו של מאמר הפתיחה "יש מזיקין – ואינם מזיקים!" לקוחה מדברי ר' שמעון בר יוחאי, המפרש את בשורת התורה "וְהִשְׁבַּתִּי חַיָּה רָעָה מִן הָאָרֶץ" – לא כחיסול החיות הרעות אלא כיבטול הרוע הטמון בהן והפיכתן ל'חיות  מחמד'.

אלא שבמהלך הדברים מתברר, שלא די בביטול הרוע שבחיות ויש צורך בביטול הרוע המצוי ב"חיה שבאדם.

זהו חזון הגאולה, שבפי הנביא ישעיהו, המבשר על ביטול האיבה שבין הנחש לבני חוה, 

ועל הפיכת הנחש הקדמוני, המבטא את שורש היצר הרע, ל'חיית מחמד' חביבה, ושמה פתן או צפעוני.
והרי לכם 'שיר לשלום', לא בנוסח המפגינים בכיכרות, אלא בנוסח ישעיהו הנביא.

שִׁיר לַשָּׁלוֹם / ישעיהו הנביא

וְגָר זְאֵב עִם כֶּבֶשׂ
וְנָמֵר עִם גְּדִי יִרְבָּץ
וְעֵגֶל וּכְפִיר וּמְרִיא יַחְדָּו
וְנַעַר קָטֹן נֹהֵג בָּם.

וּפָרָה וָדֹב תִּרְעֶינָה
יַחְדָּו יִרְבְּצוּ יַלְדֵיהֶן
וְאַרְיֵה כַּבָּקָר יֹאכַל תֶּבֶן
וְשִׁעֲשַׁע יוֹנֵק עַל חֻר פָּתֶן
וְעַל מְאוּרַת צִפְעוֹנִי
גָּמוּל יָדוֹ הָדָה.

לֹא יָרֵעוּ וְלֹא יַשְׁחִיתוּ 
בְּכָל הַר קָדְשִׁי
כִּי מָלְאָה הָאָרֶץ, 
דֵּעָה אֶת ה'

כַּמַּיִם לַיָּם מְכַסִּים.
(ישעיהו י"א, ו'-ט')

* לאור ההלכה

האם בצבא צריכים להקל או להחמיר
כהמשך לענייני הציבור שאנו עוסקים בהם לאחרונה, עולה שאלה יסודית: האם בצבא יש להקל או להחמיר, כידוע, בנושאים רבים בהלכה יש מספר דעות, יש מקילים ויש מחמירים. בדרך כלל ההלכה נפסקת על פי דעת הרוב, ובשעת הדחק סומכים על דעת המקילים. והמהדרים משתדלים להחמיר אף כדעת המיעוט, כדי לצאת ידי חובת כל הפוסקים. השאלה כיצד ראוי לנהוג בצבא, האם לנטות לקולא או לחומרא. 

מצינו מצד אחד שהתורה הזהירה אותנו להישמר במחנה מכל דבר רע, שנאמר (דברים כ"ג, י'): כִּי תֵצֵא מַחֲנֶה עַל אֹיְבֶיךָ וְנִשְׁמַרְתָּ מִכֹּל דָּבָר רָע". וכמה טעמים לכך: א) השכינה שורה בקרב מחנה ישראל. ב) השטן מקטרג בשעת הסכנה. ג) חיי הצבא עלולים להוריד את רמתו הרוחנית של החייל, וכנגד זה עליו להתחזק עוד יותר בשמירת המצוות.

ומנגד, פטרו חכמים את החיילים היוצאים להילחם, מעת צאתם למלחמה ועד חזרתם, משישה דברים. ואלו הם: א) מותר להם להביא עצים מכל מקום בלא לחשוש לגזל. ב) פטרו אותם חכמים מלחזר אחר מים לנטילת ידיים לפני אכילת פת. ג) התירו להם לאכול פירות דמאי, ואילו בשאר המקומות חייבו חכמים לעשרם. ד) פטרום מלהניח מאכל שתי סעודות לצורך עירוב חצרות ועירוב תחומין. ה) מותר להם לחנות ולעבור בכל מקום בלא לחשוש שיגרמו נזק לבעל השדה. ו) חיילים שנהרגו נקברים במקום נפילתם (עירובין יז, א). וכל זה הותר דווקא בעת שיוצאים למלחמה. אבל בזמן אימונים, לא התירו חכמים את ששת הדברים הללו. וגם במוצבים קבועים שהחיילים שם עוסקים בשמירה על הגבול, לדעת הרב הרצוג (היכל יצחק או"ח מז) לא התירו את ששת הדברים הללו. 

לא כאן המקום להאריך, אבל הכלל הוא, שששת הדברים שפטרום חכמים הם דברים שעלולים לגרום להכבדה על החיילים, שאף כי עתה אין בהם חשש פיקוח נפש, מכל מקום יתכן שבהמשך, בעקיפין, אולי יגרמו לפגיעה ביכולתם של החיילים בקרב.

ואם כן למדנו למעשה, שבדברים שעלולים לעכב ולשבש את הפעילות המלחמתית, יש לסמוך על דעות המקילים, כפי שהקילו חכמים בשישה דברים. ומאידך, בדברים שאינם עלולים לשבש את הפעילות המלחמתית, יש להדר ולהתקדש במחנה. על אחת כמה וכמה בזמן של אימונים, שיש להחמיר ולדקדק יותר מאשר בזמנים אחרים.










הרב אליעזר מלמד
* לאור הדף היומי

כ"ב- כ"ח אייר   בבא מציעא  כא- כז

"הרי אלו שלו" (בבא מציעא כא ע"א)
מה הופך חפץ שלא היה בבעלותו של אדם, והוא לא עמל עליו כלל, להיות שלו? לחילופין, אם הוכרז על האבידה והבעלים לא הגיעו, מדוע אסור להשתמש בחפץ ודינו שיהא מונח עד שיבוא אליהו? שאלות אילו שואל המהר"ל מפראג (באר הגולה, עמ' לא-לג), ותשובתו היא במישור המשפטי: "מפני שהממון של האדם אינו עצם מעצמו ובשר מבשרו, רק הוא קנינו אשר הוא שייך לאדם, ולפיכך כאשר נאבד הממון ממנו, ...וגם דעתו אין עליו שנתייאש והוציא את הממון מליבו, ...והוא הפקר גמור. ...ולכך אם מצא דבר שאין הבעלים מתייאשים ממנו אפילו עד מאה שנים, לא יגע בו. כי גם זה תורת אמת, שכל זמן שלא יצא הממון מרשותו ומדעתו, אסור להשתמש בו כלל עד שיבוא אליהו כי הוא ממון אחר". 

את מהות הייאוש מחפץ ומרכוש, הגדיר הרב שמעון שקופ: "דהוא ענין התרצות וניחותא, דבדבר שהבעלים חושבים שאבוד ממנו לעולם ולא יוחזר אליו, מתרצים המה על כל המקרים שיתהוו עוד, ואינם חסים עוד עליו" (שערי יושר, שער ה, פרק יב, עמ' מט). אמנם לפנים משורת הדין, מצווה המוצא להשיב את החפץ לבעלים אם הוא יודע עליהם, על אף שהבעלים התייאשו וסילקו את בעלותם. 

הראי"ה קוק (אגרות הראיה, חלק א אגרת פט עמ' צח- צט) מסביר זאת במישור הרוחני. בדרך כלל אדם קונה רכוש וקניין לאחר עמל ויגיעה, אך לעיתים הוא זוכה במתנה ללא כל מאמץ. הרכוש והקניין הם של הקב"ה, ואבידה- ומציאה, גם הם חלק מהדרכים לחלוקת הטוב והשפע האלוקי בין אנשים. פעולת הייאוש של המאבד, היא השלמה והתרצות עם המצב החדש שנוצר, והיא מסלקת לחלוטין את בעלות החפץ ממנו, ומאפשרת למוצא לזכות בו. ההשלמה היא קבלת הגזרה, כשלחפץ אין סימנים, או שאפסו הסיכויים למוצאו עם סימנים. היא הבעה וביטוי חיצוני לאשר מתחולל בקרבו של המאבד. הוא מודע לסדר האלוקי החדש באשר לרכושו האבוד, ומקבל בתנאים שנוצרו את העובדה שמקום החפץ הוא ברשות הרבים, ואצל המוצא הראשון. 









הרב יהודה זולדן

* אור הגנוז / הרב שלום קליין, ראש המכון התורני אור עציון

אם כבנים ואם כעבדים

"כִּי לִי בְנֵי יִשְׂרָאֵל עֲבָדִים עֲבָדַי הֵם אֲשֶׁר הוֹצֵאתִי אוֹתָם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם אֲנִי ה' אֱ-לוֹהֵיכֶם" ויקרא (כ"ה, נ"ה).

שפת אמת – שנת תרנ"ז

ואחר פרשת שמיטין ויובלות כתיב וכי ימוך כו' עבדי הם כו'. והרמז כי בני ישראל הם בחינת בנים ועבדים כמו שכתוב בזוהר הקדוש. ובחינת עבדים זכו ביציאת מצרים. והיא מתנה לעולם כמו שכתוב (ויקרא כה, נה) לי בני ישראל עבדים כל מקום שכתיב לי הוא לעולם. אבל בכח התורה זכו לבחינת בנים ולכן סמך שמיטה ויובל להר סיני בחינת בנים. ואחר שבטלנו שמיטין ויובלות ונמכרנו. אף על פי כן יש לנו בחינת עבדים בכח יציאת מצרים. וזהו שכתוב (ירמיה ט, יא-יב) על מה אבדה הארץ כו' על עזבם את תורתי בחינת בנים כנ"ל.

פרשת בהר פותחת בפסוק: "וידבר ה' אל משה בהר סיני לאמור", ומיד מובאת מצוות שמיטת הקרקעות. ידועה שאלת רש"י ופרשנים רבים מדוע הוזכר כאן הר סיני "והלא כל המצוות נאמרו מסיני", ואם כן "מה עניין שמיטה להר סיני"?

רבנו השפת אמת מתייחס בדבריו להלן לשאלה זו, אולם תחילה עומד הוא על שאלה נוספת. 

בהמשך הפרשה עוסקת התורה באדם ה"מך", המתדרדר מבחינה כלכלית ויורד מטה מטה. רש"י (כ"ו, א') מפרש שאותה התדרדרות מתחילה באי שמירת השביעית ונגמרת בסופו של עניין בהשתעבדות לנוכרי ואף בחשש לעבודה זרה. שואל אם כן השפת אמת מדוע מסתיימת פרשת ה"מך", הקשורה כאמור לשמיטה, בפסוק (כ"ה, נ"ה) "כי לי בני ישראל עבדים... אשר הוצאתי אותם מארץ מצרים", מה עניינו של פסוק זה דווקא כאן?

בשתי בחינות קשור עם ישראל לקב"ה. 

ישראל הם עבדי ה', ולכך זכו בצאתם ממצרים מעבדות פרעה וקבלת עול הקב"ה.

והם גם בנים לה' כנאמר בתחילת שמות "בני בכורי". כך מוזכר גם במסכת שבת (פט, ב) שזו טענת יצחק אבינו, "בשעה שהקדימו לפניך נעשה לנשמע, קראת להם "בני בכורי"". לבחינה זו זכו בפועל בקבלת התורה. 

בתחילת פרשת בהר, כשמצווה התורה את מצוות השמיטה, הפניה לישראל היא בבחינתם הגבוהה כבנים, כמקבלי התורה, ולכן הוסמכה השמיטה להר סיני, בו ניתנה תורה. אולם בסוף הפרשה, לאחר ההתדרדרות, שעה שהתורה לא נשמרת כראוי, יורדים ישראל ממדרגתם, וחוזרים למדרגת עבדים. 

על אובדן בחינת הבנים מקונן ירמיה בשאלתו: "על מה אבדה הארץ"? והתשובה האלוקית: "על עוזבם את תורתי".   

למדנו בספרי (במדבר צב) "בכל מקום שנאמר 'לי' הרי זה קיים לעולם ולעולמי עולמים", וכאן  נאמר: "כי 'לי' בני ישראל עבדים".  מדרגת העבדות אליה הגיע עם ישראל ביציאת מצרים נשארת לעולם ועד. גם בירידתנו לא ניתק החיבור בין ישראל לריבון העולמים. 

"אם כעבדים". אף אם לא זכינו לדרגת בנים, הקשר קיים ו"עיננו לך תלויות עד שתרחמנו", במהרה בימינו. 

* לאור ההפטרה / הרב אליהו מאלי, ראש ישיבת יפו
האאמין באדם או בה'? הפטרת בהר בחוקותי

"כֹּה אָמַר ה' אָרוּר הַגֶּבֶר אֲשֶׁר יִבְטַח בָּאָדָם, 
וְשָׂם בָּשָׂר זְרֹעוֹ וּמִן ה' יָסוּר לִבּוֹ. 
וְהָיָה כְּעַרְעָר בָּעֲרָבָה וְלֹא יִרְאֶה כִּי-יָבוֹא טוֹב, 
וְשָׁכַן חֲרֵרִים בַּמִּדְבָּר אֶרֶץ מְלֵחָה וְלֹא תֵשֵׁב.

בָּרוּךְ הַגֶּבֶר אֲשֶׁר יִבְטַח בַּה' וְהָיָה ה' מִבְטַחוֹ
וְהָיָה כְּעֵץ שָׁתוּל עַל-מַיִם וְעַל יוּבַל יְשַׁלַּח שָׁרָשָׁיו 
וְלֹא יִרְאֶה כִּי יָבֹא חֹם וְהָיָה עָלֵהוּ רַעֲנָן, 
וּבִשְׁנַת בַּצֹּרֶת לֹא יִדְאָג, וְלֹא יָמִישׁ מֵעֲשׂוֹת פֶּרִי" (ירמיה י"ז, ה'-ח').

שיירת הלוויה הלכה לאיטה מפאתי הקיבוץ לכיוון בית הקברות. בית הקברות שוכן בצילם העבות של עצי אקליפטוס רמי קומה.

זקני הקיבוץ וכל החברים נעמדו ליד הקבר שלתוכו הוכנס הנפטר.

אחד החברים שלף מפוחית פה מכיסו והתחיל לנגן. כל החברים הצטרפו לזמר הפלמ"ח.

לבנים של הנפטר היה ויכוח נוקב עם מזכיר הקבוץ, הם דרשו לומר קדיש כמקובל בקהילות ישראל.

הוא לא הסכים, הם לא ויתרו.

לאחר דברי הספד ותיאור פועלו של הנפטר במחתרת ההגנה ובמלחמת השחרור בצה"ל. כוסה הקבר בעפר. 

הבנים עמדו ואמרו: "יתגדל ויתקדש שמיה רבה...". כל הקהל ענה אמן.

לאחר שסיימו לומר את כל הקדיש. המשיך הטקס. מזכיר הקיבוץ נטל את המיקרופון ואמר: עתה נאמר את הקדיש של הקיבוץ: "יתגדל ויתקדש שם האדם...".

***

בתחילת הציונות עמדה למבחן שאלת הביטחון בקב"ה. 

שלומי אמוני ישראל אמרו יש לבטוח בה' שיביא את המשיח ורק מתוך ביטחון בה' תבוא הגאולה.

פורקי עול אמרו אם נמשיך לחכות לקב"ה ולבטוח בו, נהיה בגלות עוד אלפיים שנים. עלינו לסמוך על עצמנו, את מבטחנו נשים באדם.

אף שירים חוברו ברוח זו. "...שחקי שחקי על חלומות... כי באדם אאמינה..." (טשרניחובסקי).

***

לאחר חורבן בית שני במרד בר כוכבא, אמר בר כוכבא בשעה שהיה יוצא לקרב כלפי הקב"ה: "לא תסעוד ולא תתקוף" [אל תעזור לנו ואל תפריע לנו] (ירושלמי, תענית ד', ה'). 

נראה שרצה לגרום לאנשים לאמץ את כוחותיהם ולא לסמוך על ה' שילחם במקומם, שכן הביטחון בה' יכול להביא לשיתוק פעולת האדם. 

אך חיסרון גדול יש באמירה זו, שכן היא עלולה להביא לזלזול באמונה, בביטחון ובדבקות בה'.

מהו אם כן הביטחון האמיתי בה'? מהו הביטחון שעליו אמר ירמיהו: "בָּרוּךְ הַגֶּבֶר אֲשֶׁר יִבְטַח בַּה' וְהָיָה ה' מִבְטַחוֹ" (ירמיה י"ז, ז')?

אין ספק כי אדם הנשען אך ורק על כוחו שלו, חלש הוא. 

ארכימידס אמר תנו לי נקודת משען [מחוץ לעולם] ואזיז את העולם, ואף לאדם המאמין הבוטח  בה' יש נקודת משען מעל ומעבר לעולם, המקנה לו עוז ותעצומות נפש, שאין לאדם שאינו מאמין.

השאלה היא, מהו הביטחון האמיתי והשלם?

על כך יש להשיב. הביטחון האמיתי בה' מדריך את האדם להשקיע את כל המאמצים הנדרשים להצליח במשימה שהציב לעצמו. על גבי זה יש לבטוח בה' שישלח לו את עזרתו ויצליח את דרכו. 
"שִׁיר הַמַּעֲלוֹת לִשְׁלֹמֹה אִם ה' לֹא יִבְנֶה בַיִת שָׁוְא עָמְלוּ בוֹנָיו בּוֹ אִם ה' לֹא יִשְׁמָר עִיר שָׁוְא שָׁקַד שׁוֹמֵר" (תהילים קכ"ז, א'). אבל אם ה' יבנה בית אז לא לשווא עמלו בוניו בו. אם ה' משתתף בשמירת העיר לא תהיה שמירת השומר לשווא.

אכן בכל מקרה הבונים חייבים לעמול ולבנות את הבית כדי שה' יוכל לבנות יחד עמם. 

בכל מקרה חייבים השומרים לשמור על מנת שה' ישמור יחד אתם את העיר.

* מוסר וחברה / הרב יהודה זולדן

מחשבות על המשבר הכלכלי העולמי

העולם כולו עוד לא התאושש מהמשבר הכלכלי הפוקד אותו, ויש ניסיון בארץ ובעולם למצוא דרכים להיחלץ ממנו. מעבר לניתוחים כלכליים ואחרים, האם יש גם משמעות או לקח ערכי מוסרי ממשבר זה? אין בידינו הצעה כזו, אך מעניין לראות כיוון חשיבה כזה, בעקבות משבר המניות הגדול שהיה בארה"ב בשנת 1929 שגרם לשפל כלכלי עד פרוץ מלחמת העולם השנייה. את הדברים הבאים כתב הרב אלחנן וסרמן. אפשר לדון בתוכן הדברים, ולא בהכרח שהם תואמים למשבר של היום, אך עצם הניסיון לחפש משהו ערכי ומוסרי, הוא המעניין כאן, וכך כתב הרב אלחנן וסרמן:  

"כדי לדעת כראוי מה הן התרופות הראויות לכך, עלינו לדעת קודם מה היא אבחנת המחלה. התשובה לכך פשוטה ביותר. החלק הארי מאוצרות הכסף נמצא בידיהם של מיליונרים פרטיים או בקופות המדינות, אבל ללא תנועה. אבד האימון באנשים, לא מאמינים זה לזה באופן שיעניקו אשראי ויאפשרו קיום מסחר ועסקים. הבסיס הכלכלי של העולם בנוי על תנועה עסקית. הכסף צריך לעבור מיד ליד דרך אלפי ידיים, על מנת לקיים מסחר, הלוואות וכד'. "עולם חסד יבנה" (תהילים פט, ג). "למה נקרא שמם זוזי? שזזים מזה לזה" (במדבר רבה כב, ז). כוח הכסף טמון בניידות שלו. כאשר אוצרות שלמים של כסף מוקפאים וקיים פחד לנייד אותם ולהעבירם לידים אחרות, הרי אין בהם מועיל לאף אחד, גם לא לבעל הממון עצמו, שהרי כסף אי אפשר לאכול וללבוש, שהלא רק הודות לניידות שלו הוא ממצה את ערכו. זהו הא"ב של מדע הכלכלה, ובזה גם טמון הסוד של העניות הכללית. בדור האחרון שקע העולם לתחום הכפירה בלא להאמין בהשי"ת ובתורתו. והעונש הוא מעין העבירה. אתם איבדתם את האמונה בבורא ובתורתו, שבה הוא מנהיג את העולם, ובגלל זה נלקחה מכם גם האמונה והאימון באנשים" ("משבר העולמי וסיבותיו", קובץ מאמרים ואגרות, ירושלים תשס"א, חלק א, עמ' טו- יח [מתורגם מיידיש]). 

(תודתי לר' יאיר אמזל, ספרן הספרייה התורנית במכון לב- ירושלים, שהפנה אותי למקור זה). 
* אור ירוק / אריאל ויעל ישראל, רכזת עמותת ירוק עכשיו

"והארץ אזכור"

בשבת הקרובה נקרא שתי פרשות צמודות זו לזו: "בהר" ו"בחוקותי". הבה ננסה להאיר את נקודת החיבור בין פרשות אלה.

פרשת בהר - רובה ככולה עוסקת בפרוט מצוות השמיטה והיובל ומסתיימת בפסוק: "את שבתתי תשמרו ומקדשי תיראו אני ה'" ומיד לאחריה פותחת פרשת בחקותי בפסוק: "אם בחקתי תלכו ואת מצותי תשמרו ועשיתם אתם".

הפסוק הראשון בפרשת בחוקותי והברכות והקללות הבאות אחריו מתייחסים באופן ישיר לפרשה הקודמת וספציפית למצוות השמיטה והיובל.

הברכות הנפלאות הקשורות לטבע ולחקלאות, כפי שמוזכרות מיד לאחר מכן. החל בגשמים בעתם, יבול ופרי, לחם לשובע, וישיבה לבטח עד שלום בארץ, ושכבתם ואין מחריד, והשבתי חיה רעה וחרב לא תעבור בארצכם, ניצחון מוחץ בקרב.."והפריתי אתכם והרביתי אתכם והקימותי את בריתי אתכם".
הכול נאמר בהקשר שמירת השמיטה והיובל.

וביתר פירוט בהמשך "ואכלתם ישן נושן וישן מפני חדש תוציאו"  ברכת השפע הזו מתייחסת באופן ישיר לנאמר בפרשה שלפניה (בהר): "וזרעתם את השנה השמינית ואכלתם מן התבואה ישן עד השנה התשיעית,  עד בוא תבואתה תאכלו ישן".
אומר  רש"י: "ישן נושן - הפירות יהיו משתמרים וטובים להתישן". 

כמובן שהיום, עם מחסני הקירור, אוצר בית דין, יבול נוכרי וחו"ל ושלל פתרונות הלכתיים וטכנולוגים כמעט שכחנו שבשביל שיהיה מה לאכול בשנת השמיטה צריכים להיות הפירות "טובים להתיישן".
ושוב, בכלליות "ונתתי משכני בתוככם...ואשבור מטת עלכם  ואולך אתכם קוממיות".
אך "אם לא תשמעו לי ולא תעשו את כל המצוות האלה" המצוות האלה – הן השמיטה והיובל.

וכאן מביא הכתוב קללות רבות ומצמררות.

ומסכם: אם אתם לא תניחו לאדמה לשבות, אז "והשימותי אני את הארץ. ושממו עליה איביכם היושבים בה. ואתכם אזרה בגויים... אז תרצה הארץ את שבתותיה... ואתם בארץ איביכם.

אז תשבות הארץ.. כל ימי השמה תשבות את אשר לא שבתה בשבתותיכם בשבתכם עליה".
מסביר לנו ה': אם תשמרו את מצוות השמיטה והיובל ברכות רבות אביא עליכם, ואם לא תשמרו - קללות קשות. אך התוספת המשמעותית ביותר היא אם אתם לא תניחו לאדמת הארץ,אני אניח לה מכם.

אם לא תזכרו ותקיימו את השמיטה והיובל תהיה הארץ שממה  ותשבות את כל השבתות,השמיטה והיובל  שלא שבתה כאשר אתם - ישראל, ישבתם עליה.

ומסיים: "וזכרתי את בריתי יעקוב ואף את בריתי יצחק ואף בריתי אברהם אזכור והארץ אזכור" 

"והארץ תעזב מהם, ותרץ את שבתותיה בהשמה מהם. והם ירצו את עוונם".
אומר ה': אני זוכר את הברית הכרותה לי עם בני ישראל ולא אכלה אותם גם בגלות, אך אני זוכר גם את הברית הכרותה עם ארץ ישראל ואחת לא תבוא על חשבון השנייה.

אמנם, היום, קשה לנו להבין לעומקן את מצוות השמיטה והיובל. שהרי רובינו לא ניזונים מעמל כפינו ולא מתפרנסים מהאדמה ופתרונות טכנולוגיים משכיחים מאיתנו עונות השנה והפרי. אך בעבר העמידו השמיטה והיובל את האדם והחברה בפני ניסיון אמיתי של אמונה וביטחון. דבקות בברית.

כדוגמא אוכל להביא את דבריהם של הקיבוצים שאינם שומרים שבת אשר ישבו בעמק לחברי הקיבוץ הדתי טירת צבי, (שסבי וסבתי מוותיקיו), כשעלו לקרקע "אם לא תעבדו את האדמה בשבת - לא תשרדו".
ובכן, כבר הוכח שניתן להתפרנס בכבוד מעבודת האדמה ולנוח ולהניח לה ולבע"ח בשבת וכך הדבר גם בשמיטה וביובל.

יהי רצון, שנזכור אנו את הברית הכרותה לאדם ולאדמה, לישראל ולארצם ונשב עליה לבטח.
* טיפות אור

קוּמִי אוֹרִי כִּי בָא אוֹרֵךְ וּכְבוֹד ה' עָלַיִךְ זָרָח. כִּי הִנֵּה הַחֹשֶׁךְ יְכַסֶּה אֶרֶץ, וַעֲרָפֶל לְאֻמִּים וְעָלַיִךְ יִזְרַח ה' וּכְבוֹדוֹ עָלַיִךְ יֵרָאֶה.  וְהָלְכוּ גוֹיִם לְאוֹרֵךְ וּמְלָכִים לְנֹגַהּ זַרְחֵךְ... לֹא יִהְיֶה לָּךְ עוֹד הַשֶּׁמֶשׁ לְאוֹר יוֹמָם וּלְנֹגַהּ הַיָּרֵחַ לֹא יָאִיר לָךְ וְהָיָה לָךְ ה' לְאוֹר עוֹלָם וֵאלֹהַיִךְ לְתִפְאַרְתֵּךְ. לֹא יָבוֹא עוֹד שִׁמְשֵׁךְ, וִירֵחֵךְ לֹא יֵאָסֵף. כִּי ה'  יִהְיֶה לָּךְ לְאוֹר עוֹלָם, וְשָׁלְמוּ יְמֵי אֶבְלֵךְ. ישעיהו ס'
אור וירושלים/ יוסף שריג

הַשֶּׁקֶט שׁוּב צוֹנֵחַ כָּאן מִשְּׁמֵי הָעֵרֶב
כִּדְאִיַּת דַּיָּה מֵעַל הַתְּהוֹמוֹת
וְקֶרֶן אֲדֻמָּה נוֹשֶׁקֶת לַהַט חֶרֶב
אֶת הַפְּסָגוֹת, הַמִּגְדָּלִים וְהַחוֹמוֹת.

רָאִיתִי עִיר עוֹטֶפֶת אוֹר
וְהִיא עוֹלָה בִּשְׁלַל צִבְעֵי הַקֶּשֶׁת
וְהִיא נוֹגֶנֶת בִּי כְּנֵבֶל הֶעָשׂוֹר
רָאִיתִי עִיר עוֹטֶפֶת אוֹר.

הִנֵּה זוֹחֵל הַצֵּל מִבֵּין גִּבְעוֹת הָאֹרֶן
קָרֵב בַּסֵּתֶר כְּאוֹהֵב אֶל הַשְּׁכוּנוֹת.
וּמוּל פָּנָיו קְרִיצוֹת, רִבּוֹא עֵינֵי הָאוֹר הֵן,
לְפֶתַע נִפְקְחוּ אֵלָיו כְּנִפְעָמוֹת.

רָאִיתִי עִיר עוֹטֶפֶת אוֹר...

בְּדוּמִיַּת אַשְׁמֹרֶת אַחֲרוֹנָה נוֹשֶׁמֶת,
וּבִקְטִיפַת שְׁחָקִים רְסִיס אַחֲרוֹן מַחְוִיר,
אַךְ שַׁחַר כְּבָר כִּפַּת זָהָב שֶׁלָּהּ אוֹדֶמֶת
לְמַגָּעוֹ הַחַם, הָרַךְ שֶׁל אוֹר צָעִיר.

רָאִיתִי עִיר עוֹטֶפֶת אוֹר...

את השיר 'אור וירושלים' כתב והלחין יוסף שריג, חבר קיבוץ בית השיטה, שנפל במלחמת יום הכיפורים.על נסיבות הולדת השיר סיפרה נעמי שמר כפי ששמעה מפי תקווה שריג, אמו של יוסף: 
ביום חורף בשנת תשכ"ה נסעה משפחת שריג מעמק יזרעאל לירושלים, כדי להביא למנוחות את הסבתא אשר הלכה לעולמה. היה זה יום חורף גשום, אך עם הגיעם לאזור שער הגיא הופיעה לפתע השמש ונראתה קשת בענן. 
בשנת תשל"ב התבקש שריג להלחין שיר ללהקת הגבעטרון במלאת חמש שנים לאיחוד ירושלים, וכך נולד השיר, אשר הפך לאחד מנכסי צאן הברזל של הזמר העברי.

* עמוד סוגר / חנן פורת
שיעור בציונות – "להוד קדושתו"

ביקורו של האפיפיור בנדיקטוס ה-16 בארץ הקודש מעורר מטבע הדברים רגשות מעורבים וטעונים.

מצד אחד, אין מנוס מלקבל את פניו בכבוד הראוי, ולו בשל העובדה ליחסינו כלפיו עשויה להיות השלכה על יחסם של מיליונים רבים של נוצרים כלפי יהודים ברחבי עולם.

אך מצד שני יש לנו חשבון ארוך וכואב עם הכנסייה הנוצרית מראשית דרכה בימי הרורמאים "שהיו מצרים לישראל" (רמב"ם, הלכות תפילה ב', א') דרך מסעי הצלב והינקוויזיציה, ועד לשתיקה הרועמת של הכס הקדוש בתקופת השואה.

לנגד עינינו עולות השורות המצמררות שכתב נתן אלתרמן בשלהי השואה בשירו "מכל העמים":

וְאוֹכֵל הַגַּרְזֶן בַּיָּמִים וּבַלֵּיל,

וְהָאָב הַנּוֹצְרִי הַקָּדוֹשׁ בְּעִיר רוֹם

לֹא יָצָא מֵהֵיכָל עִם צַלְמֵי הַגּוֹאֵל

לַעֲמֹד יוֹם אֶחָד בַּפּוֹגְרוֹם.

לַעֲמֹד יוֹם אֶחָד, יוֹם אֶחָד וִיחִידִי,

בַּמָּקוֹם שֶׁעוֹמֵד בּוֹ שָׁנִים כְּמוֹ גְּדִי

יֶלֶד קָט, אַלְמוֹנִי, יְהוּדִי.

על כן אוחזת בנו צמרמורת כשאנו שומעים את מילות החנופה "הוד קדושתו" בהם מקדמים את פני האפיפיור ואנו מבקשים לקרוא בקול גדול – עד כאן!
ובכן מהי הדרך הנאותה לקבל את פני האפיפיור ומה המסר שהיה ראוי להעביר מצידנו בביקור זה?

דומה שהנקודה המרכזית שהיה נכון להעלותה על נס נוגעת לניפוץ התיאולוגיה הנוצרית שהוטמעה במיליארדי מאמינים נוצרים מדורי דורות בדבר מעמדו של העם היהודי שנידון לגלות מארצו לנצח נצחים בעקבות חטאיו ואין לו עוד תקומה עד שיכיר בבשורתו של ישו ויטביל את בניו לנצרות.

יש לציין שברוח זו קיבל האפיפיור פיוס העשירי את הרצל – חוזה מדינת היהודים – בפגישתו עמו בוותיקן בשנת תרס"ד (1904) שישה חודשים בלבד לפני מות הרצל.

בפגישה זו, שתועדה בספרו של עמוס אלון: "הרצל" (עמ' 424–432) ומצאה ביטוי ביומניו של הרצל, כעס האפיפיור על הרצל שלא כרע לפניו ברך ולא נשק לידו המושטת בניגוד לכללי הטקס.

האפיפיור הבהיר להרצל כי "הכנסייה לא תוכל להשלים עם התנועה הציונית".

בהמשך הדברים החריף האפיפיור את הטון וקבע:

"ירושלים לא תחזור לידי היהודים שכפרו בישו ועומדים בסירובם להכיר באלוהותו".

ואף לאחר שפירט הרצל בפניו את מצוקת היהודים השיב לו האפיפיור: אנחנו מתפללים לשלום היהודים. הלוואי ויאיר האור בלבם... וכאשר יבואו לארץ ישראל נכין כנסיות וכמרים לטבול את כולם...".
למעלה ממאה שנה עברו מאז מפגש זה, ובבוא האפיפיור בנדיקטוס ה-16 לביקור בישראל, מקבל את פניו עם ישראל, ששב לארצו לאחר שואה וייסורים שלא היו כדוגמתם בתולדות אנוש והקים בה את מדינתו – מדינת ישראל – ובלבה ירושלים השלמה בירת האומה.
על כן בבוא נציגי ישראל לקדם את פני האפיפיור בכבוד הראוי מותר להם לומר לו בשפה דיפלומטית מנומסת: אולי הגיע הזמן שהתיאולוגיה הנוצרית תתעדכן במקצת... אולי מן הראוי לבחון מחדש את יחסו המתנשא של פיוס העשירי לחוזה המדינה היהודית ולומר בפשטות: נפלה כאן טעות!

אפשר שמן הראוי היה ליטול את האפיפיור לסיור ברחבי ישראל, להראות לו ממעוף ציפור את ההתיישבות היהודית הפורחת בכל רחבי הארץ וללחוש באזניו כי שיבת ציון מתחוללת בפועל ובמדינת ישראל חיים כיום כשישה מיליון יהודים מכל רחבי תבל.

וכיוון שהאפיפיור מכיר מן הסתם גם את "הברית הישנה" כדאי היה לקרוא באוזניו כמה פסוקים מנבואת הנחמה של הנביא ישעיהו (ס'):
"שְׂאִי סָבִיב עֵינַיִךְ וּרְאִי כֻּלָּם - נִקְבְּצוּ בָאוּ לָךְ

בָּנַיִךְ מֵרָחוֹק יָבֹאוּ, וּבְנוֹתַיִךְ עַל-צַד תֵּאָמַנָה...
וְהָלְכוּ אֵלַיִךְ שְׁחוֹחַ בְּנֵי מְעַנַּיִךְ, וְהִשְׁתַּחֲווּ עַל כַּפּוֹת רַגְלַיִךְ כָּל מְנַאֲצָיִךְ...

תַּחַת הֱיוֹתֵךְ עֲזוּבָה וּשְׂנוּאָה וְאֵין עוֹבֵר

וְשַׂמְתִּיךְ לִגְאוֹן עוֹלָם מְשׂוֹשׂ דּוֹר וָדוֹר".

אפשר שבהישמע פסוקים אלה יזוע האפיפיור באי נחת, אך הן אין הם דברי בלע אלא נבואה שהוגשמה גם אם אינה מתיישבת עם התיאולוגיה הנוצרית הישנה...

אני מאמין שאילו ברוח זו היה האפיפיור מתקבל בישראל היה לומד כאן שיעור בציונות שאותו לא ישכח לעולם.

...ואולי גם אנו היינו לומדים כמה דברים, אותם נוטים אנו לשכוח לעתים בעטיין של מצוקות הזמן.

* אורות מן השטח

אוהבי ירושלים מוזמנים לטקס הענקת פרס מוסקוביץ' לציונות שיתקיים ביום חמישי, יום שחרור ירושלים, אור לכ"ח באייר, 21 במאי 2009

בשעה 19:30 בעיר דוד, ירושלים הקדומה.

במרכז האירוע: 

המוסיקאי - יונתן רזאל, והזמר אודי דוידי בשמחת חג ליום ירושלים.

את הפרס יקבלו השנה:

נועם ארנון - מייסד מדרשת חברון ומראשי הישוב היהודי בחברון.

סמי בר לב - מראשוני ההתיישבות בגולן ומייסד העיר קצרין.

ורונית שוקר - ממקימי ההתיישבות בגוש שילה, מחלוצי החקלאות העברית בימינו.

לכל אחד מהזוכים יוענק פרס עוז ציון – בסך 50,000$.

הכניסה בהזמנות שאותן ניתן לקבל ללא תשלום: בטלפון 03-6066286  www.moshkowitzprize.com
ישיבת הכותל מקיימת עצרת הודיה ושמחה ביום שחרור ירושלים, ולאחריה "לילה שכולו תורה", שיעורי תורה ומחשבה לתוך הלילה, בענייני עיר הקודש.
ביום חמישי אור לכ"ח באייר בשעה 22:00 יחל בהיכל הישיבה אירוע ייחודי של תורה ומוסיקה לכבודה של ירושלים. 
בהשתתפות: ראש ישיבות בני עקיבא הרב חיים דרוקמן, הרב שמואל אליהו, הרב שלמה אבינר, הרב חנן פורת שיספר על זיכרונותיו משחרור ירושלים, אישי ציבור, קציני צה"ל ועוד. 
בתום האירוע יתפזרו האורחים בין השיעורים השונים שיעבירו רבני הישיבה ורבנים אורחים. 
האירוע ביזמת ראש ישיבת הכותל הרב ברוך וידר, כדי לאסוף את מאות ואלפי הבאים אל הכותל בליל חגה של ירושלים, ולחברם לתורה. "דווקא ביום של הודאה, יש מקום להתחבר לתורה מתוך שמחה ולפתוח מסורת של חגיגה של תורה, בין החומות".
