ותאמר: אֵלֵךְ

שיחתן של עבדי אבות

שליחותו המוצלחת של אליעזר עבד אברהם הגיעה אל סיומה. רבקה נושאת את עיניה, רואה את יצחק ומתכסה בצעיפה. אנו מצפים לשמוע את דבריו הנרגשים של אליעזר ליצחק על מסעו הפילאי, ובמקום זאת אנו קוראים את הדיווח הסתמי:

"ויספר העבד ליצחק את כל הדברים אשר עשה" (בראשית כד, כו).

האמת היא שדווקא ציפיתנו היא היוצאת דופן, שהרי זו דרכה של תורה, לקמץ במילותיה.

מן המפורסמות הוא, שגופי תורה רבים נלמדים מתוך רמזים בלבד, על פי מידותיה של תורה.

אדרבה, התלהבותו של אליעזר המגולל את קורותיו עד לפרטי פרטים ללבן ובתואל, מקבלת להפתעתנו מקום נרחב מאוד בתורה. דווקא הישנותם של גילגולי האירועים פעמיים, היא המוזרה והיא הדורשת טעם והתייחסות.

נעבור למדרש רבה ונמצא את רבי אחא אומר: "יפה שיחתן של עבדי אבות מתורתן של בנים" (בראשית רבה ס, ח).

מה אנו למדים משיחתן של עבדי אבות?

באהלי צדיקים

"ה' אלוקי השמים אשר לקחני מבית אבי מארץ מולדתי ".

בכל העולם כולו מלבד ארץ ישראל ה' מתגלה בדרך הטבע. החוקים אשר נחקקו בבריאת העולם ואשר מקיפים את היקום כולו מכונים כאן בשם "שמים".

לעומת זאת בארץ ישראל מתגלה הקב"ה בהשגחה פרטית ישירה אשר איננה מוגבלת לחוקי הטבע.

משום כך כאשר ניגש אברהם אבינו להשבעת העבד, הוא נוקט בהגדרה שונה "ואשביעך בה' אלוקי השמים ואלוקי הארץ". כאן הוא אלוקי ארץ ישראל בהשגחה ישירה הן לטובה והן לפורענות.

מכח פירושו זה ממשיך הרמב"ן וקובע שחורבנה המוחלט של סדום ובנותיה נבע דווקא מהיותה חלק מארץ ישראל אשר איננה מסוגלת לשאת רֹעַ, שחיתות ועוול ברמות כאלה.

אך העבד אינו מכיר את השכינה לא דרך השמים ולא דרך ארץ ישראל.

אליעזר מכיר את השראת השכינה דרך אוהל אברהם. ההתגלות הניסית היום יומית יחד עם ההתנהגות הטהורה והזכה של אברהם ושרה מתוך ערכי מוסר ואמונה, הם הם קולות הרינה והישועה באהלי צדיקים.

זהו פשר הביטוי עליו חוזר אליעזר פעם אחר פעם "ה' אלוקי אדוני אברהם". 

על שיכמו של אליעזר הוטל התפקיד למצוא את משפחת אברהם ולשכנעם להסכים לשלוח את בתם לארץ מרחקים.

גולת הכותרת של שיח עבד אברהם, היתה תגובת בתואל ולבן עובדי האלילים: "מה' יצא הדבר לא נוכל דבר אליך רע או טוב".

כל תורתן של בנים מכוונת היא לתכלית טיהור העולם מאליליותו ולהכרה בה' בורא שמים וארץ... כי מציון תצא תורה ודבר ה' מירושלים"

והנה אליעזר העבד בחכמתו, בברק לשונו, ברגשותיו, בענוותנותו ובאור הפנימי שספג בבית אברהם, קושר חבל בחבל ונימה בנימה עד שהרעיד את נימי לבבם הערל של בתואל ולבן באמרם למעשה  "ה' הוא האלוקים".

היטב דייק רבי אחא באמרו: יפה שיחתן של עבדי אבות יותר מתורתן של בנים".

ועדיין הסוגיא הזאת דורשת התבוננות יתר.

פרשה שנאמרה ונשנית

הגמרא במסכת סוטה קובעת את הכלל הבא. "תנא דבי רבי ישמעאל. כל פרשה שנאמרה ונשנית, לא נשנית אלא בשביל דבר שנחדש בה" (סוטה ג.).

לכאורה, הכוונה היא – ראוי חידוש אחד שבעבורו תוכפל פרשה שלמה. כשנעמיק נגלה כי כוונת רבי ישמעאל היא – אם ראית פרשה שנאמרה ונשנית, אות הוא כי התורה הצפינה כאן מידע חשוב. את המידע הזה נוכל לגלות על ידי השוואת שתי הפרשיות החוזרות על עצמן זו לזו. בהבחנה הדקה שביניהן נוכל למצוא את מבוקשנו. אמנם לא ברור לנו מדוע בחרה התורה בדרך זו להעביר אלינו את מסריה, אך זו עובדה.

תעיד על כך הדוגמא הבאה.

מ"ם יו"ד מ"ם

ניסוך המים בחג הסוכות היא מצוה חשובה מאוד וקשורה לששת ימי בראשית. את חשיבותה הגדולה אנו מציינים בשמחת בית השואבה שהיתה במקדש והדביקה כל חצר בירושלים. השמחה היתה כה גדולה עד כי "כל מי שלא ראה שמחת בית השואבה לא ראה שמחה מימיו" (סוכה נא.).

והיכן מצות ניסוך המים רמוזה בתורה?

"תניא. רבי יהודה בן בתירא אומר: נאמר בשני "ונסכיהם", ונאמר בשישי "ונסכיה", ונאמר בשביעי "כמשפטם" הרי מ"ם יו"ד מ"ם, הרי כאן מים, מכאן רמז לניסוך המים מן התורה" (תענית ב:).

שבע פעמים כופלת התורה בפרשת פנחס את פרשת הקרבנות בחול המועד סוכות. שבע פעמים חוזרת התורה על קרבנות המוספים כשאפשר היה לצמצם הכל במשפטים ספורים. הצופן גנוז בהבדל הדק שביניהם.

בכל יום ויום משתמשת התורה במלה "ונסכה" מלבד ביום השני וביום השישי. גם המלה "כמשפטם" ביום השביעי יוצאת דופן והיה צריך להיאמר "כמשפט". צירוף האותיות היתרות יחד נותן "מים".

גם הבחירה בימים שני ששי ושביעי איננה מקרית, אך אין כאן המקום לפרט.

נשוב אל הנושא שפתחנו בו.

מה בסיפורו של אליעזר עבד אברהם הושמט מן ההתרחשות המקורית?

שלושה יסודות

כתב מינוי השליחות של אליעזר, מכיל שלושה יסודות.

היסוד הראשון הוא ברית המילה שהיא הברית בין זרע אברהם לבין ה' וזה נרמז במילים "שים נא ידך תחת ירכי".

היסוד השני הוא ברית עם ישראל ושמירה על הייחוד התורשתי "לא תקח אשה לבני מבנות הכנעני".

והיסוד השלישי הוא ברית ארץ ישראל, המבטא את הקשר הנצחי אל האדמה הזאת "השמר לך פן תשיב את בני שמה".

אליעזר סבור כי השמירה על הייחוד התורשתי עדיפה בהרבה על הקשר אל האדמה ועל כן הוא שואל: אם תמצא הכלה העונה על כל הדרישות והמעכב הוא מקום המגורים, האם אין זה כדאי להעתיק את מקום מגוריו של יצחק?

תשובתו של אברהם היתה תקיפה: "השמר לך פן תשיב את בני שמה". ה' אשר לקחני מארץ מולדתי אל הארץ הזאת והבטיחני בברית ובשבועה שזרעי יירש את ארץ ישראל הוא ישלח מלאכו לפניך.

אך אליעזר אינו מבין ואינו קולט את עומק דברי אדונו.

ארץ ישראל

אליעזר מגולל את הקורות אותו בהתפעלות גלויה. הוא חוזר במדויק על כל שאירע אך משמיט פרט חשוב ביותר.

הוא מספר לבתואל ולבן על שאלתו לאברהם אך מדלג על עיקר תשובתו. אליעזר מסתפק באמרו: "ויאמר אלי, ה' אשר התהלכתי לפניו ישלח מלאכו אתך והצליח דרכך...".

העבד מתפעל מאוד מן ההתרחשות הנסית ומהמופת המתגלה לנגד עיניו. הוא מוקסם מן המלאך הנסתר ההולך לפניו והמיישר את דרכו הפלא ופלא.

אין הוא מסוגל להבין את הקשר הנבואי העמוק הטמון בהגעתו של אברהם אבינו לארץ ישראל.

כל מה שהוא רואה הוא "ויהי רעב בארץ", מהפכת סדום ועמורה, מלחמות המלכים, הקושי במציאת מקום לקבורת שרה.

העבד לא מסוגל לקלוט את קניינה של ארץ ישראל מתוך ייסורים ומתוך ניסיונות רבים בזה אחר זה, הוא איננו רואה את התגלות ה' אלוקי הארץ הזאת.

העבד לא מסוגל להעביר את המסר לתושבי ארם נהרים ועיר נחור שעדיף לוותר על המושלמת שבכלות ולא להשיב את יצחק אל הארץ אשר אברהם יצא משם בפקודה אלוקית.

זר לא יבין זאת מלבד זרעו הנבחר של אברהם אבינו הכורת ברית עם ה' ועם ארצו הנבחרת היא ארץ ישראל.

יוצאת דופן היא רבקה.

ותאמר: אלך

רבקה אינה נוכחת עם אביה בסיפורו המרגש של אליעזר והיא נקראת בכדי להביע את  דעתה. "ויאמרו נקרא לנערה ונשאלה את פיה".

מה נוסח השאלה ?

"ויאמרו אליה התלכי עם האיש הזה? " האיש הזה, האנונימי, המוזר, הבלתי מוכר. כאן צפה ועולה העובדה שנדחקה לתחתית ההכרה. הארץ הרחוקה, דרך החתחתים, הניתוק מן המשפחה.

זה היה הרגע הקריטי ממנו חשש אליעזר. "אולי לא תאבה האשה ללכת אחרי אל הארץ הזאת ". 

אברהם מדגיש באזני העבד "ה' אלקי השמים ... ישלח מלאכו לפניך ..." אך בנוגע להסכמת האשה היא בת חורין לחלוטין "ואם לא תאבה האשה ללכת אחריך וניקת משבועתי ...". 

אפ' מלאך ה' היכול ליישר את הדרך ולנתב ניווט מוצלח ולעשות הכל, לא יוכל להתערב בבחירתה החפשית של רבקה.

כאן מתגלה טוהר נפשה של הנערה.

רבקה רואה לפניה אנשים עייפים ומאובקים הבאים מדרך רחוקה וגמלים הצמאים לטיפת מים. מיד מתעורר רגש החסד בלבה שהוא ללא גבול.

אם האנשים האלה עשו דרך כל כך רחוקה כדי למצוא בת זוג עם תכונות כשלי, הרי שזקוקים לי בארץ הזאת ועל כן היא משיבה ללא היסוס.

ותאמר: אלך.

כך עם ישראל קולט כי ה' ממתין לו ורק לו, מאתיים ועשר שנים במצריים, כדי לפלס את דרך ה' לעולם והוא נענה.

"זכרתי לך חסד נעוריך אהבת כלולותיך לכתך אחרי במדבר בארץ לא זרועה".










הרב שבתי סבתו










ראש הישיבה במצפה יריחו

בשירה 'סימן שעוד לא הגענו' מתארת נעמי שמר 
מציאות 'טרגי-קומית', בה הולך אדם לארץ ישראל,

ו"עובר ביעף יבשת וימים", ובכל זאת אינו רואה דבר.

ללמדך: שלא די להגיע לארץ ישראל שעל פני השטח,

בזמן ש"לבך עודו פתוח לארבעת הרוחות",

אלא יש לכוון את הלב לרוח אחת בלבד – לארץ ישראל,

כרבקה האומרת, בעוז, מילה אחת – "ותאמר: אלך!".

סִימָן שֶעוֹד לֹא הִגַּעְנוּ

- אַתָּה רֹוֶאה דְּקָלִים?

- דְּקָלִים אֵינִי רוֹאֶה!

- אַתָּה רוֹאֶה גְּמַלִּים?

- גְּמַלִּים אֵינִי רוֹאֶה!

- אוּלַי לִפְנֵי עֵינַי לְרֶגַע צֵל עָבַר –
אֵינִי רוֹאֶה דָּבָר, אֵינִי רוֹאֶה דָּבָר!

- אַתָּה רוֹאֶה אָדָם בְּצֵל הַתְּאֵנָה?

- אֵינִי רוֹאֶה אָדָם בְּצֵל הַתְּאֵנָה

- אוּלַי בְּצֵל הַגֶּפֶן שָם מְנוּחָתוֹ?

- אֵינִי רוֹאֶה דָּבָר, אֵינִי רוֹאֶה אוֹתוֹ 

- אַתָּה רוֹאֶה עֲצֵי זֵיתִים וּשְדֵה חִטָּה

וְאֵיךְ שֶבֵּינֵיהֶם פּוֹרַחַת הַשִּטָּה?

- אוּלַי אֲנִי בִּגְלַל הַשֶּמֶש מְסֻנְוָר – 

אֵינִי רוֹאֶה דָּבָר, אֵינִי רוֹאֶה דָּבָר

- אוּלַי אַתָּה רוֹאֶה בָּנוֹת בִּכְלֵי לָבָן

יוֹצְאוֹת אֶל הַכְּרָמִים עִם אֲהוּבֵי לִבָּן?

אוּלַי אַתָּה רוֹאֶה בַּדֶּרֶךְ לִיהוּדָה

אִשָּה יְפֵהפִיָּה צוֹעֶדֶת לְבַדָּהּ?

- אֵינִי רוֹאֶה בָּנוֹת, אֵינִי רוֹאֶה כְּרָמִים

עוּבֵר אֲנִי בִּיעָף יַבֶּשֶת וְיַמִּים

יוֹמָם וָלֵיל הָאֵש בְּעַצְמוֹתַי תִּבְעַר

אֵינִי רוֹאֵה דָּבָר, אֵינִי רוֹאֶה דָּבָר

סִימָן שֶעוֹד לֹא הִגַּעְנוּ

וְהָאֹפֶק עוֹד רָחוֹק

וְלִבְּךָ עוֹדוֹ פָּתוּחַ אֶל אַרְבַּעַת הָרוּחוֹת

וְצָרִיךְ לְהַמְשִיךְ לָלֶכֶת,

וְצָרִיךְ לְהַמְשִיךְ לִצְעוֹד

וְהַדֶּרֶך עוֹד מוֹשֶכֶת

אֲרֻכָּה




נעמי שמר

* לאור ההלכה
סוף זמן תפילת מנחה

יצחק אבינו תיקן את תפילת המנחה, שנאמר: "ויצא יצחק לשוח בשדה" (בראשית כד, סג). ותקנו חכמים את זמן תפילת מנחה כנגד תמיד של בין הערביים (ברכות כו, ב). לפיכך זמנה מחצי שעה אחר חצות היום ועד הערב. אלא שנחלקו הפוסקים מתי בדיוק מסתיים זמן הקרבת התמיד של בין הערביים. יש אומרים שזמן זריקת דם התמיד היה עד שקיעת החמה בלבד, ולכן עד שקיעת החמה אפשר להתפלל מנחה (תר"י, הגר"א, מ"ב רלג, יד). ויש אומרים שזמן המנחה עד הלילה, מפני שגם עבודת קרבן התמיד של בין הערביים היתה נמשכת עד הלילה, אם בזריקת דמו (לרש"י), או בהקטרת חלביו והעלאת נסכיו. וכן דעת רוב הפוסקים (שו"ע רמ"א רלג, א). (לדעת תר"י עד השקיעה היו זורקים את דם התמיד, ולרש"י גם בבין השמשות אפשר לזרוק את דם התמיד. בנוסף לכך, גם לסוברים שזריקת הדם עד השקיעה בלבד, יש אומרים שתפילת המנחה כנגד הקרבת איברי התמיד ומנחתו והקטורת של בין הערביים, שזמנם נמשך בדיעבד גם בבין השמשות. וכ"כ בהגה"מ ומנחת כהן. ואף אם לעניין זריקת הדם צריך להחמיר, שהוא ספק דאורייתא, לגבי תפילה שהיא דרבנן, הלכה כמיקל. ועוד, שלשיטת ר"ת בין השמשות מתחיל רק בשקיעה השניה שהיא חמישים ושמונה דקות וחצי אחר שקיעת החמה הנראית, נמצא שלדעתו הוא יום גמור. ואף שלמעשה איננו נוהגים כר"ת, מ"מ רבים סוברים כמותו, ואפשר לצרף את שיטתו.)

למעשה, צריך להשתדל לסיים את תפילת מנחה עד שקיעת החמה, אולם בדיעבד אפשר לסמוך על דעת רוב הפוסקים ולהתפלל עוד כשלוש עשרה דקות וחצי אחר השקיעה, שעד אז לכל הדעות עדיין זמן בין השמשות והלילה עוד לא התחיל. 

גם י"ג מידות רחמים ונפילת אפיים, אפשר לומר באותן שלוש עשרה דקות וחצי שאחר השקיעה (מ"ב קלא, יז; יחו"ד ו, ז).
מי שיש לו אפשרות להתפלל ביחיד לפני השקיעה או בציבור אחר השקיעה, יש אומרים שעדיף שיתפלל ביחידות לפני השקיעה, כדי לצאת ידי הפוסקים שזמן מנחה עד השקיעה בלבד. ולדעת רוב הפוסקים עדיף להתפלל בציבור אחר השקיעה.

מניין שהתחיל להתפלל מאוחר, יש אומרים שלא יוותרו על חזרת הש"ץ, אף שתאמר אחר השקיעה. ויש אומרים שמוטב לוותר על חזרת הש"ץ, כדי שלא לאומרה אחר השקיעה. ויתחיל החזן את שלוש הברכות הראשונות בקול רם, כדי לזכותם בקדושה. ולשתי הדעות מקום בהלכה, וכשיש שם רב, הוא צריך להכריע בשאלה זו.










הרב אליעזר מלמד

* מעט מאורו של הדף היומי

כ"ז מרחשון  - ג' כסלו             ביצה כב- כח

כיבוי אש בכירת גז ביום טוב (ביצה כב ע"א)
אין לכבות אש ביום טוב, והמוציא פתילה משמן חייב משום מכבה (ביצה כב ע"א). תוס' (ד"ה והמסתפק) מסביר שבעת הפרדת השמן מהפתילה, הלהבה קטנה, וזהו כיבוי אסור. הרא"ש (ביצה ב, יז) חולק עליו, ולפיו: "שמן ופתילה, שתיהן גורמים את הדליקה, והממעט מאחד מהן וממהר את הכיבוי, חייב". פגיעה באיכות הבעירה או מהירות בכיבויה. התפארת שמואל (שם אות ז), מסביר ע"פ המובא בהגהות אשר"י (שם), שגם הרא"ש יאפשר ליטול חתיכת חלב שרחוקה מנר הדולק מחתיכות חלב נפרדות, מאחר שכעת הנר איננו דולק בצורה ישירה מחתיכה זו. כך כתב גם הרמב"ם (הל' יום טוב ד, ג): "אגודה של עצים שהודלקה במדורה, כל עץ שלא אחזה בו האש, מותר לשמטו, ואינו דומה למסיר שמן מן הנר". כשחומרי הבעירה נפרדים זה מזה, מותר להסיר את מה שעדין לא נדלק. 

הרב נתן צבי פרידמן (שו"ת נצר מטעי סי' ט), טען שמותר לסגור ביו"ט את הברז שבבלון הגז, כדי שהאש בכירה תכבה מאליה. לדעתו זה כמו  לסלק עץ שעדין האש לא אוחזת בהם. רבנים רבים יצאו נגד דבריו, ובהם הרב אליעזר ולדנברג (שו"ת ציץ אליעזר חלק ו סי' ח-ט), והרב עובדיה יוסף (שו"ת יביע אומר חלק ג או"ח סי' ל), שטענו שסגירת ברז הגז משפיעה באופן מידי  על גובה השלהבת, עד כדי כיבויה ובמיוחד כשהמרחק בין בלוני הגז לכירה הוא קטן. בנוסף יש לראות את הגז הזורם בצינור כגוף אחד, ולא כמו אגודת עצים נפרדים. 

דרך אפשרית לכיבוי אש בכירת גז ביו"ט היא ע"י התקנת מתקן המבוסס על העקרון בו פועל שעון שבת. לפני הדלקת הגז מזיזים דיסקית ומכוונים אותה באופן כזה שהרכיב שעליה יעבור ליד ברז הגז לאחר זמן המבוקש, ואז הוא מפעיל את מנגנון הסגירה, מעבר הגז נחסם, והאש נכבית מאליה. זהו גרם כיבוי המותר ביום טוב. אפשרות אחרת, להרתיח מים על מנת לשתותם, ולהניח להם לגלוש ולכבות את האש, ואז יש לסגור את הגז.  











הרב יהודה זולדן

חיבור אבות ובנים – משימת השעה

במשך השנים האחרונות גדל היישוב בחברון, והיום גרות ב"ה בחברון  קרוב למאה משפחות כ"י. כמו כן, יחד עם פעילות הבניה והרחבת ההתיישבות היהודית בעיר האבות, פעלנו כל השנים להבאת מאות אלפי מבקרים בכל שנה לחברון ולמערת המכפלה, פעולה שהעצימה והגדילה את כבודה וחשיבותה של חברון עיר האבות,בבחינת "ואגדלה שמך והיה ברכה".

עם זאת, הרוב הגדול של העולים לחברון נמנים על ציבור שומרי המצוות והציבור המסורתי לגווניו. כעת, אנו חשים שהשעה הגיעה לחבר לחברון את רוב עם ישראל, שעדיין לא זכה להתחבר. אין  ספק שהיום, במיוחד לאחר המשבר  הקשה של תוצאות המלחמה בלבנון, הייאוש והחיפוש אחר פתרון חזק ואמיתי – יש לחברון, לשורשים, להיסטוריה, לעוצמה הרוחנית שבה – כליבה של ארץ ישראל את המשענת והעידוד להם זקוק עם ישראל.

רמז לדבר נמצא בנבואת הנביא האחרון, מלאכי, המבשר לנו על תהליך הגאולה – "הנה אנכי שולח לכם את אליה הנביא, לפני בוא יום ה' הגדול והנורא... והשיב לב אבות על בנים ולב בנים על אבותם". זהו התהליך שאנו מובטחים שיתקיים לפני ביאת גואל: שיבת בנים אל אבותם, אל מורשתם ואמונתם.  

אנו, הזוכים להיות מחוברים לאבות ואמהות, הנשענים עליהם ושואבים מהם כח ותעצומות נפש, איננו יכולים להשאיר מעין זה חתום עבור כל אחינו המנותקים (המתנתקים והמנתקים), הנבוכים והמתוסכלים מול הסערות האופפות את עמנו וארצנו. עלינו להביאם אל המעין, לחבר אותם אל המקור, להשיב לב אבות אל בנים ולב בנים אל אבות, ולחבר מחדש את שרשרת הדורות שהתנתקה. זו משימת השעה. כמובן, ישנם הרבה מעצורים ומחסומים נפשיים ואחרים שמונעים מרבים עד היום להגיע לחברון. ולכן,אחת המשימות המרכזיות שבעז"ה אנו נכונים לקחת על עצמנו בשנה הקרובה, הכנת תוכנית מעשית להבאת הציבור שאינו שומר תורה ומצוות, וליצור את האוירה והתנאים המעשיים להגעתם יש להשקיע מחשבה, חכמה ועצה נכונה כדי ליצור את האווירה הנכונה שתביא ותחבר את הבנים אל אבותם. פעולה זו אכן דורשת מחשבה, משאבים כספיים ולוגיסטיים רבים, אך אנו מאמינים ובטוחים כי בעז"ה ישנה בתקופה זו הזדמנות מיוחדת, חד פעמית, ולחבר חלקים הולכים וגדלים מעם ישראל עם חברון ומורשת אבות.חזק ונתחזק בעד עמינו וערי אלקינו.










הרב הלל הורוביץ, חברון
השתלת איברים – פתרונות מעשיים!

בעקבות מאמרו של הרב יצחק שילת, לפרשת נח, "נשמת חיים והשתלת איברים", הגיעו למערכת 'מעט מן האור' כמה וכמה תגובות.

בחרנו להביא לפניכם, אחת מהן בשל הפתרונות המעשיים החשובים המוצעים בה.

יישר כח לרב יצחק שילת ולמערכת מעט מן האור על שראו צורך להעלות למודעות את בעייתם הכאובה של הממתינים להשתלה, בעלון לפרשת נח, במאמר הפתיחה: "נשמת חיים והשתלת איברים".

בהיבט ההלכתי, אמת היא שהרבנות הראשית לישראל קיבלה החלטה עקרונית בא' מרחשוון תשמ"ז (לפני 20 שנה בדיוק) בה היא קובעת כי מוות מוחי הוא המוות ההלכתי, ובכך פרצה את הדרך מבחינה הלכתית ואפשרה השתלות לב ואברים נוספים. אולם, המעיין בנוסח ההחלטה ימצא שלושה סעיפים עקרוניים המסייגים החלטה זו.

בסעיף 7 להחלטה מצויינים 5 תנאים שרק בהתקיים כולם הרה"ר סומכת את ידה בקביעת מות גזע המח כמוות הלכתי – הלכה למעשה. מהם:


ס"ק ב: שיתוף נציג הרה"ר לישראל כחבר מלא בצוות הקובע את מותו של התורם.


ס"ק ה: משרד הבריאות יקבע בתקנות ארציות את כל הנהלים הנ"ל.

בסעיף 8 להחלטה נכתב: עד לקבלת הפרטים המפורטים בסעיף 7 אין עדיין שום היתר לביצוע השתלות לב בישראל (כותרת ההחלטה מתייחסת להשתלות לב, אך היא נכונה לשאר האברים באותה מידה).

בסעיף 9 נכתב: אם יינתן היתר ע"פ התנאים המפורטים בסעיף 7, אזי תקום ועדת מעקב של הרה"ר שתפקידה לוודא מילוי מלא של תנאי ההיתר.

עד היום (20 שנה!) לא התקיים ולו אחד מהסעיפים הנ"ל. על כן, מבחינה מעשית אין היתר של הרה"ר לביצוע השתלות.

ואכן למעשה, רוב מובהק של גדולי הפוסקים בדורנו אוסרים לחתום על כרטיס אד"י, למרות הוספת האפשרות החדשה שבכרטיס המאפשרת צירוף של רב. ואף הר' אבינר שליט"א המתיר חתימה על כרטיס אד"י, מתיר זאת כהוראה פרטית.

מהאמור יוצא אפוא, כי מי שחשוב לו שמספר החותמים על כרטיס אד"י יעלה באופן משמעותי, לא יסתפק ויצא ידי חובתו בהוספת אפשרות של צירוף רב בכרטיס אד"י, אלא יקדם הלכה למעשה את החלטת הרה"ר ויפעל לפיקוח הלכתי בכל הנוגע לקביעת רגע המוות.

. . .

ועתה להיבט המעשי. ריכוז פתרון בעיית הממתינים להשתלה בכרטיס אד"י הנה אשליה והטעיה. כרטיס אד"י בל נשכח אינו אלא אמצעי ולא מטרה. וככזה הסיכוי שהוא ימומש נמוך מאוד מהסיבות הבאות: 

א. רמת המודעות לחגירת חגורות בטיחות עלתה וממילא מקרי המוות המוחי מתאונות דרכים ירדו. 
ב. גם אלה שמבחינה מעשית ניתן לקחת מהם אברים, לא כולם עומדים בתנאים הבריאותיים המאפשרים שימוש באבריהם. 
ג. גם אם מספר החותמים על כרטיס אד"י יעלה באופן משמעותי, מספרים אלה עדיין רחוקים מלהשלים את רשימת הממתינים שרק הולכת וגדלה עם השנים.
מהי אם כן האלטרנטיבה? (למרות שאין לזלזל בפתרון שמציעים מרכז ההשתלות הלאומי ואגודת אד"י) ישנן למעשה שתיים:

1. השתלה בחו"ל: השתלה כיום מן המת באופן חוקי עולה בחו"ל כ 75,000$. קופות החולים נותנות בין 35 ל 50 אלף דולר. כך שהפרש של 25 - 40 אלף דולר, הוא ההפרש להצלת חיים של כל הממתינים להשלתה היכולים מבחינה בריאותית לטוס לחו"ל. כאשר בחו"ל זמן ההמתנה הממוצע הנו חודש ימים בלבד! לחוששים מבתי חולים 'חשוכים': ניתן לשלוח רופא מטעם המדינה שיפקח על ההשתלה, כ"כ עיקר הטיפול הוא המעקב הנפרולוגי שממילא נעשה בארץ.  מחקר שערכה המדינה לגבי חולי כליות ("חולים בטיפול בדיאליזה בישראל מדדי מעקב 1989 – 2001, מפורסם באתר האינטרנט של מ. הבריאות) מצביע על כך שרק לאחר 7 שנים מגיעים 90% מן הממתינים בגילאים 0-17 להשלתה. בגילאים 18-44 מגיעים חולי הדיאליזה לאחר 8 שנים ל 80% מושתלים, ובגילאים מעל 45 מגיעים לאחר 8 שנים רק 40% בלבד להשתלה. עלות הדיאליזה לקופת הבריאות הציבורית הינה כ 52,000$ בשנה. יוצא אפוא, שבעלות שנה אחת(!) בלבד משלימה המדינה יותר מהפער הנדרש להוציא מחר(!) חולי דיאליזה להשתלה, ובכך לחסוך לעצמה 6-8 שנים בממוצע, קרי, 312-416 אלף דולר מכל חולה וחולה! בשנת 2005 היו כ 490 ממתינים לכליה בלבד קרי חיסכון של למעלה מ 153 מליון דולר!!!
2. הפתרון השני הנו עידוד תרומת אברים מן החי, בעיקר כליות שהן עיקר ההשתלות, ובתשלום. אמת, פתרון זה שנוי במחלוקת וישנם הרואים זאת כסחר באברים. אולם, ישנם אנשי מוסר ואתיקה רבים בארץ ובעולם, ובעיקר כל גדולי הפוסקים בדורנו מתירים מבחינה הלכתית תשלום עבור תרומת איבר להשתלה, הואיל ובכך אנו מצילים חיים! כך יש להסתכל ואל לנו להיגרר לטיעונים רדודים בשם המצפון והמוסר על חשבון חייהם של מבוגרים וילדים רבים (הרי גם הדוחים על הסף התשלום בעבור תרומה מוכנים להציע 'פיצוי', לדעתם 20 אלף ש"ח זה מוסרי אבל אם זה בדולרים זה כבר לא). לצערי, כיום נוצר מצב מעוות בו משפחה משלמת ('בשוק שחור') הון עתק בעבור השתלה ותורם האיבר מקבל סכום מזערי ממנו פעמים מדובר ברבע מהסכום בלבד ואת השאר משלשל לכיסו המתווך. זהו בהחלט סחר באיברים שמוסכם על כולם שצריך להינזר ממנו. ברם, אם המדינה תיקח אחריות בעזרת גוף כמרכז ההשתלות הלאומי, ותשלם תשלום נאות ואחיד לתורמים מן החי, ותחלק את האיברים באופן צודק, כולם ייהנו. במצב הקיים רק העשירים נהנים וגם התורם סובל כי רוב הכסף כלל לא מיועד אליו. ואילו במצב בו המדינה מארגנת את תהליך התרומה, כל הכסף ילך לתורם, לא יהיו מתווכים וחלוקת האיברים תהיה צודקת!

מי שמעוניין וביכולתו להרים את הכפפה, מוזמן לבוא ולשמוע אך חשוב מכל ליישם!

בברכת "אני ה' רופאיך",

        








  שריקי יוסף' בית אל
* אורות מן השטח

ספר לזכרו של הרב גורן זצ"ל
השבוע, בכ"ד בחשון, חל יום פטירתו של הרב שלמה גורן זצ"ל. כעת, במלאת 12 שנה, ישנה יוזמה (בהסכמת המשפחה) להוצאת ספר מקיף על תולדות חייו ופועלו. כל מי שיש בידו סיפורים, עובדות, תמונות או מסמכים שיוכלו לסייע, נשמח אם ישלח את החומר לכתובת ravgoren@gmail.com לפרטים נוספים:  050-8760539 (דוד).

מכפר דרום לחוות מעון

מטה צפון לסיוע להתיישבות ביש"ע, בחסות ארץ אהבתי, מזמין את הציבור לשבת של בירור רעיוני, בנושא: מכפר דרום לחוות מעון – שנה אחרי הגירוש – לקחים ומסקנות.

בהשתתפות: הרב יגאל קמינצקי, ח"כ אורי אריאל, עמנואל שילה. 

השבת תתקיים אי"ה בשבת פרשת "ויצא", י"א בכסלו תשס"ז (1-2.12), בתנאי נופש, בפנסיון מלא, במלון "אשל השומרון" באריאל.

לפרטים והרשמה: 02-9974113
דרוש ספר תורה

לקהילת גנות-הדר, שבלב השרון, דרוש ספר תורה.

המעוניינים לתרום או להשאיל יפנו לרב אשר זמל, רב לב השרון, בטלפון: 03-6197290.

חמש שנים לסיבוב השערים

"ויצא יצחק לשוח בשדה לפנות ערב" – ופירשו חז"ל שיצחק התפלל תפילת מנחה. והוסיף ה'כלי יקר' שמן-הסתם התפלל יצחק על זיווגו, שיצליח ה' דרכו של העבד ההולך להביא לו אשה. ואכן, מייד לאחר תפילתו "וישא עיניו וירא והנה גמלים באים" – הנה מגיעה בת-זוגו! 

חז"ל דרשו שתפילתו של יצחק היתה בהר המוריה, "יצחק קראו שדה" (פסחים פח). זוהי סגולת המקום, שהתפילה הנאמרת בו מגיעה היישר אל יעדה ומתקבלת, "וזה שער השמים". כיוצא בזה מוצאים אנו שבתפילה הנאמרת בהר הבית קיים נוסח מיוחד, וכך לאדם שיש חולה בביתו אומרים הקהל "המקום ירחם עליו מיד!" (מסכת-שמחות פ"ו). המרחק בין מעשה התפילה האנושי לבין המענה האלוקי הולך וקטן, "עוד הם מדברים ואני אשמע".

לפני חמש שנים התחלנו לקיים אירוע חודשי של "סיבוב שערים" סביב הר הבית, מקום מקדשנו. זהו חידוש של מסורת עתיקה של "תפילה על שערי הר הבית", וגם היום עיקרו של האירוע הוא תפילה, העטופה בהרבה שמחה של ציפייה לגאולה ולבניין המקדש, תוך שמירה על אופי של קדושה. מעשרות ומאות בודדות, הגענו ב"ה למצב של אלפי משתתפים מידי חודש בחודשו, ועוד היד נטויה... אין ספק שסיבוב השערים הוא מסיבת ראש-חודש הטובה ביותר כיום! האירוע מתקיים ע"י אגודת "אל הר המור" שנוסדה לזכר עפרה פליקס הי"ד.

בשנה הזו, אנו מייחדים לכל סיבוב שערים נושא מיוחד, אותו גם לומדים לפני האירוע, והפעם הנושא הוא "שער התפילה". ביום שני הקרוב, ערב ראש חודש כסלו, נעלה ונבוא לירושלים עיר הקודש, לסיבוב השערים אשר יתחיל ברחבת הכותל-המערבי בשעה 19:00. כולם מוזמנים!

