"ספירה לכל אחד ואחד"!

הרב מנחם פליקס

"וּסְפַרְתֶּם לָכֶם מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת

מִיּוֹם הֲבִיאֲכֶם אֶת עֹמֶר הַתְּנוּפָה

שֶׁבַע שַׁבָּתוֹת תְּמִימֹת תִּהְיֶינָה" (ויקרא כ"ג, ט"ו).

על הביטוי "וספרתם לכם" אמרו בספרי: 

"וספרתם לכם - כל אחד ואחד". 

וכן אמרו בגמרא במנחות (ס"ה ע"ב): "וספרתם לכם - ספירה לכל אחד ואחד". 

דבריהם אלו צריכים באור, למה צריך ללמדנו שמצות ספירת העומר מוטלת על כל אחד, במה שונה מצוה זו ממצוות אחרות המחייבות את כולנו? 

וכי את מי היה עולה בדעתנו לפטור מקיומה של הספירה?

הפסוקים שלפני מצות ספירת העומר עוסקים בקרבן העומר ובאיסור תבואה חדשה שהותרה לאכילה על ידי הבאת העומר ביום ט"ז בניסן. מיום זה, אומר הפסוק, יש לספור שבע שבתות(=שבועות) שלמחרתם, ביום החמישים (הוא חג השבועות), קרבים שתי הלחם וקרבנות החג והתבואה החדשה מותרת אף במקדש. את הספירה המוזכרת בפסוק זה ניתן היה אפוא להבין שתכליתה הבלעדית הינה להודיע את חשבון הימים שבסופם עלינו להקריב את שתי הלחם ולחוג את חג השבועות, ולפי הבנה זו, אין בספירה עצמה מצוה כלל. 

ואכן כך מצאנו בספירה אחרת שלכאורה אין בה מצוה עצמית ואין מברכים עליה: בספירת שבעה נקיים של זב ושל זבה, נאמר "וספר לו שבעת ימים לטהרתו" (ויקרא ט"ו, י"ג), "וספרה לה שבעת ימים ואחר תטהר" (שם כ"ח) וספירות אלו אינן מצוה ואין מברכים עליהן, כדברי הר"ן בסוף פסחים. תפקיד הספירה לוודא שעברו שבעה ימים נקיים מזיבה שבסופם אפשר להיטהר. בדומה לכך ניתן היה להבין אף את ספירת העומר במשמעות דומה שעניינה אינו בספירה עצמה אלא במועד שבסופה. לפי הבנה זו אין כמובן צורך שכל אחד יספור ובוודאי שאין לברך על הספירה כשם שהסופרת שבעה נקיים אינה מברכת. 
***

לפיכך באה התורה, להוציא הבנה שגויה זו ולהדגיש – "וספרתם לכם": שתהא ספירה לכל אחד ואחד (במאמר מוסגר יש לציין שלדעת התוספות בכתובות (ע"ד ע"א) גם ספירת הזבה הינה מצוה, ומה שאינה מברכת הוא מחשש שמא תסתור ספירתה).

בדרך אחרת לבאר את דברי חז"ל "ספירה לכל אחד ואחד", צעד המלבי"ם: בפסוקנו המורה על ספירת העומר, לשון הפנייה היא אל הרבים "וספרתם", לעומת זאת בספירה אחרת, ספירת השנים והשמיטות לקראת היובל, הפניה היא בלשון יחיד: "וספרת לך שבע שבתות שנים שבע שנים שבע פעמים והיו לך ימי שבע שבתות השנים תשע וארבעים שנה" (ויקרא כ"ה, ח'). פניה בלשון יחיד, מתפרשת כפניה אל הגוף הציבורי. מצות ספירה זו אכן מוטלת על הציבור ומתקיימת על ידי בית הדין כנציגו. אמנם אף בספירת העומר מצאנו במקום אחד לשון יחיד, "שבעה ששבעת תספר לך מהחל חרמש בקמה, תחל לספר שבעה שבעות" (דברים ט"ז, ט'), ובכן היה מקום לחשוב שאף ספירה זו מוטלת על בית הדין, ולכן דייקו חז"ל מלשון הרבים שבפסוקנו שהמצוה היא על כל אחד מאיתנו. (ויעויין במלבי"ם דברים שם, המבאר למה נקט שם הפסוק לשון יחיד).
***
המלבי"ם מבאר את הלימוד "ספירה לכל אחד", כמתבסס על לשון רבים שבפסוק, אבל אפשר שחז"ל דייקו את דבריהם מהמילה לכם, "וספרתם לכם", שהיא לכאורה מיותרת.

אמנם מצאנו ייתורים כאלה שאינם משנים משמעות, למשל: "השמר לך פן תכרות ברית", "השמרו לכם פן יפתה לבבכם" ועוד. במקומות אלו, אין לנו אלא לומר שהתוספת "לך", "לכם", אינה משנה משמעות אלא מדגישה את הזהירות והשמירה - לעומת זאת, לעתים ההדגשה המייחדת "וספרתם לכם" אכן מוסיפה משמעות על מה שניתן היה להבין לכאורה בלעדיה. בדומה לכך מהפסוק "חג הסכת תעשה לך", למדו חז"ל למעט סוכה גזולה, וכן מהפסוק "ולקחתם לכם ביום הראשן פרי עץ הדר", דייקו חז"ל למעט לולב הגזול והשאול. ומהפסוק "וספרה לה שבעת ימים", אמרו, "לה - לעצמה", ללמד  על נאמנות הזבה על ספירתה. אף כאן המילה "לכם" מייחדת את חובת הספירה לכל אחד. אפשר שלולא לימוד זה, היינו טועים לחשוב שהספירה הזאת עניינה היחיד הינו לקבוע את מועדו של חג השבועות שבסופה ועל כן היא מוטלת על בית הדין הממונה על קידוש חודשים ושנים, כפי שעליו למנות שנים ושמיטות כדי לקדש את שנת היובל.

***

מלבד הטעות האפשרית לייחס את חובת הספירה לבית הדין, אפשר שהיינו טועים לחשוב שכל כולה הינה רק חלק מעבודת הקודש המתבצעת על ידי שלוחי הציבור בבית המקדש, שהרי זמן הספירה הינו מיום הקרבת העומר, לשונה: היום כך וכך ימים לעומר (או בעומר), כל כולה מתייחסת אל יום הבאת עומר התנופה, מהבנה מוטעת זו הוציאו חז"ל באומרם "וספרתם לכם - ספירה לכל אחד ואחד".

לשון דומה נקטו חכמים לגבי מצות ד' מינים (סוכה מ"א ע"ב): "ולקחתם שתהא לקיחה ביד כל אחד ואחד". גם כאן יש לבאר באותו אופן את ההווא אמינא ממנה באו חכמים להוציא: במצות ד' מינים נאמר "ושמחתם לפני ה' א-לוהיכם שבעת ימים", ואכן קיים הבדל בין חיובה בכל מקום שאינו אלא יום אחד לבין חיובה במקדש שבעה ימים. גם כאן היה מקום לחשוב שלולב ומיניו קשורים באופן מוחלט דווקא לעבודת בית המקדש, לכן לימדונו חז"ל שחיובה ביום הראשון הינו בכל מקום ובכל זמן וכל אחד חייב בה.
***
למה, אם כן, באמת חייבה תורה כל אחד מאיתנו בספירה ולא הסתפקה בספירת הימים על ידי שלוחי הציבור ורק בטקסים המתקיימים בבית המקדש? הימים האלה של ספירת העומר הם הימים שבין יציאת מצרים אותה חוגגים אנו ביום הראשון של פסח, לבין חג מתן תורה בשבועות. אם תכלית הספירה היתה כדי להודיענו את מועדו של חג השבועות,  אכן די היה בספירת בי"ד. אך כדי שנוכל להגיע למתן תורה זקוקים אנו לא סתם לפסק זמן, את הזמן הזה צריך לנצל להכין את עצמנו, שלב אחר שלב להיות ראויים למתן תורה וזהו ענינה של הספירה. בהכנה הזאת צריכים להיות שותפים כל אישיה של האומה. המעבר מקרבן העומר הבא מהשעורים שהם מאכל בהמה כראוי לעם שלפני מתן תורה, לשתי הלחם בשבועות, הבאים מהחיטים, מבטא את ההתעלות של כלל האומה. הספירה לכל אחד ואחד, הינה הביטוי האישי הנדרש להשתתף במהלך הכללי.  
***
מן העניין להביא בזה את דברי בעל המאור (סוף פסחים) המבאר למה אין אנו מברכים ברכת שהחיינו על המצוה המתחדשת של ספירת העומר, וכך כתב: "שכיוון שספירת העומר אינו אלא לזכר בעלמא... ואנו שאנו מונים ימים ושבועות מנהג הוא בידינו, אבל להטעינו זמן (=לחייב עליו ברכת שהחיינו), אין לנו, ועוד שלא מצינו ברכת זמן אלא בדבר שיש בו שום הנאה כגון נטילת לולב שהיא באה לשמחה... ולספירת העומר אין בו זכר לשום הנאה אלא לחורבן נפש בית מאווינו". 

אפשר שדווקא דברי 'בעל המאור' פותחים בפנינו פתח נוסף להבין מדוע ספירה לכל אחד ואחד, גם בזמן שהיה בית המקדש קיים: הציפייה לעלות ולהראות בשלוש פעמי רגלינו במקום אשר יבחר ה', אינה רק נחלת הציבור הנדרש לקיים מצוה לאומית, אלא ביטוי למאוויי הנפש של כל יחיד ויחיד הנכסף לחזות בנועם ה' ולבקר בהיכלו. ולפיכך אף ספירת העומר אשר מגמתה "להראות בנפשנו החפץ הגדול אל היום הנכבד הנכסף ללבנו, כעבד ישאף צל וימנה תמיד מתי יבוא העת הנכסף אליו שיצא לחירות" (החינוך – מצות ספירת העומר) – ספירה זו  אינה רק עניין לשלוחי ציבור מיוחדים אלא חובתו של כל יחיד "שתהא ספירה לכל אחד ואחד".

ומכאן עלינו ללמוד שגם לאחר החורבן, ואולי דווקא לאחר שחרב מקדשנו, מחויבת עוד יותר הספירה לכל אחד ואחד לבטא את הכאב והצער על "חורבן בית מאוויינו" – כדברי 'בעל המאור', ולעורר את הכיסופים שיבנה בית המקדש במהרה בימינו.

יזכנו הקב"ה שתתמלא במהרה בקשתנו שבסיום הספירה: "הרחמן הוא יחזיר לנו עבודת בית המקדש למקומה", את החורבן יחליף הבניין ונזכה להנפת העומר ונברך כל אחד ואחד על הספירה בשמחה.

* מדרשיר – מאת חנן פורת

בסוף מאמרו עומד הרב מנחם פליקס על טעם חיוב ספירת העומר "לכל אחד ואחד", במגמה לבטא את כיסופיו האישיים של כל יחיד בישראל לחזות במו עיניו בבניין בית המקדש ובהשבת עבודת המקדש למקומה.
ביטוי עז לציפייה יוקדת זו נמצא בפיוטו של ר' ר' אשתורי הפרחי – העומד ליד הר הבית לפני שער הרחמים הנעול, וחש בעומק נשמתו את העלבון הצורב של הבית החרב שבו שולטים נכרים:

"וְהַנָּכְרִי אֲשֶׁר לֹא מֵעַמְּךָ יִשְׂרָאֵל גָּדוֹל בַּבַּיִת"
ולעומתם היהודים עומדים כפופים ובוכים מחוצה לו:

"וְאֵין אִישׁ מֵאַנְשֵׁי הַבַּיִת שָׁם בַּבָּיִת"

ולנו לא נותר אלא להזדהות בכל לבנו עם תפילתו ולקרוא יחד עמו:

"בַּחֲסָדֶיךָ הַנֶּאֱמָנִים אֱ-לוֹהַי בְּנֵה בֵיתְךָ כְּבַתְּחִלָּה 

פּוֹקֵד יְשׁוּעָה פְּקוֹד עַם סְגוּלָה

... כִּי תִּתְּנֵהוּ לְשֵׁם וְלִתְהִלָּה".

תפילה ליד שער הרחמים

הרב אישתורי הפרחי ז"ל

אָדוֹן יָחִיד 
אֶל הַבַּיִת הַזֶּה אוֹרוֹ שֶׁל עוֹלָם

זֶה עָנִי קוֹרֵא שׁוֹפֵךְ שִׂיחַ וְזוֹרֵק מָרָה

צוֹעֵק זְוָעָה פּוֹשֵׁט יָדָיו וּפוֹרֵשׂ כַּפָּיו

נֶגְדְךָ אֵ-ל שָׂם פָּנָיו

מְחָכֶּה צִדְקָתֶךָ מְקַוֶּה יְשׁוּעָתֶךָ

עוֹמֵד בִּרְשׁוּת הָרַבִּים 
אֲשֶׁר קַשְׁתֵּי שִׂנְאָתָם הֵם רַבִּים

וְהַנָּכְרִי אֲשֶׁר לֹא מֵעַמְּךָ יִשְׂרָאֵל גָּדוֹל בַּבַּיִת

וְאֵין אִישׁ מֵאַנְשֵׁי הַבַּיִת שָׁם בַּבָּיִת
בַּחֲסָדֶיךָ הַנֶּאֱמָנִים אֱ-לוֹהַי 
בְּנֵה בֵיתְךָ כְּבַתְּחִלָּה 

פּוֹקֵד יְשׁוּעָה פְּקוֹד עַם סְגוּלָה

שֹׂבַע רוֹגֶז הוֹלֵךְ בַּגּוֹלָה
וְאֶל עִיר קָדְשְׁךָ בִּדְבִיר אַרְמוֹן מְהוּלָלָה

הֲבִיאֵהוּ בְּחֶסֶד וּבְרַחֲמִים 
וְעַל מִזְבַּחֲךָ יַעֲלֶה עוֹלָה

כִּי תִּתְּנֵהוּ לְשֵׁם וְלִתְהִלָּה.

(כפתור ופרח פרק ו')

* לאור ההלכה

האם לומדי תורה מצווים להתגייס
מצות תלמוד תורה אינה דוחה את מצות הגיוס לצבא כדי להציל את ישראל מיד צריהם, הואיל וזו מלחמת מצוה. שכן אמרו חז"ל (סוטה מד, ב), שכל אלו שנזכרו שחוזרים מהמלחמה, כגון מי שבנה בית ולא חנכו, או נטע כרם ולא חיללו, או ארס אשה ולא לקחה, הכוונה רק במלחמת רשות. אבל במלחמת מצוה - "הכל יוצאין, אפילו חתן מחדרו וכלה מחופתה". וכן פסק הרמב"ם (הלכות מלכים ז, ד). 

וכן מצינו שתלמידיהם של יהושע בן נון ודוד המלך, היו יוצאים למלחמה ולא חששו לביטול תורה. ומה שהוכיח המלאך את יהושע על ביטול תורה (מגילה ג, א), הוא על כך שבלילה, בעת שלא עסקו בצרכי המלחמה - התבטלו מתורה. אבל על שעת האימונים והמלחמה לא הוכיח אותו. ואמנם מסופר שכאשר עמשא היה צריך לגייס חיילים, הגיע לחכמים, וכיוון שמצאם עוסקים בתורה, על פי ההלכה לא יכל לגייסם (סנהדרין מט, א). אלא ששם היה מדובר במלחמת רשות, שאינה דוחה תלמוד תורה. אבל כשיש צורך לגייס לומדי תורה למלחמת מצוה, להציל את ישראל מיד צר, חובה לבטל תורה. ומה שאמרו (ב"ב ח, א) שחכמים אינם צריכים שמירה, הכוונה בדבר שאין בו ספק נפשות, אלא שמירה שעיקר כוונתה למניעת גניבות. אבל כאשר צריכים להגן על ישראל, הרי יש מצוה להציל, שנאמר (ויקרא י"ט, ט"ז): "לֹא תַעֲמֹד עַל דַּם רֵעֶךָ", ובפיקוח נפש - מצוה בגדולים תחילה (מ"ב שכח, לד). ואף שאמרו (מגילה טז, ב): "גדול תלמוד תורה יותר מהצלת נפשות", הכוונה שערכה גדול יותר, אבל מצד החיוב, כאשר יש מצוה שאין בידי אחרים לקיימה, הרי כל מצוה דוחה את מצות תלמוד תורה, ועל אחת כמה וכמה מצות הצלת ישראל מיד צר. 

אמנם, לגבי יחידים המסוגלים להתעלות בתורה למען כלל ישראל, הורה מורנו ורבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק זצ"ל, שכל זמן שאין הצבא מוכרח לגייסם, מוטב שיידחו את הגיוס, ויתעלו בלימוד התורה, וילמדו על מנת ללמד תורה לרבים, ועל ידי כך יתרמו תרומה מכרעת לחיזוק התודעה הישראלית, לביטחון ישראל וליישוב הארץ. ובתנאי שיעשו זאת תוך כבוד גדול לחיילים המקיימים בגופם מצוות הצלת ישראל וישוב הארץ, מפני שרק באופן זה אכן יוכלו לתרום לרוממות רוחם וגבורתם של כלל ישראל.










הרב אליעזר מלמד

* לאור הדף היומי

ט"ו- כ"א אייר   בבא מציעא יד-כ

אחריות - טעות סופר (בבא מציעא יד ע"א)
לווה חייב לפרוע חוב, ואם ההלוואה היתה בשטר, המלווה רשאי לגבות מנכסי הקרקעות של הלווה, גם אם נמכרו, או שניתנו במתנה לאחר ההלוואה, מאחר והם משועבדים לחוב זה, ובידי הקונים או מקבלי המתנה לבדוק זאת. על פי התורה, כך הדין גם בהלוואה שנעשתה בנוכחות עדים ובעל פה, אבל חכמים תקנו שהמלווה לא יגבה מהנכסים המשועבדים, שלא לגרום הפסד ללקוחות, שלא היו מודעים להלוואה זו. אם לא נכתב אחריות נכסים בשטר, לפי ר' מאיר המלווה יכול לגבות רק מנכסים בני חורין שלא מכרם הלווה לאחר, ולדברי שמואל ור' אלעזר אף מנכסים בני חורין אינו גובה. אך לדברי לחכמים גובה אפילו מנכסים משועבדים שמכרם לאחר, מאחר שחסרון האחריות בשטר הוא טעות סופר, בשל ההנחה שנפסקה להלכה שאדם לא מלווה ללא בטחונות, אלא שסופר השטר טעה ולא כתב. גם כשידוע שלא התנו על אחריות, ההלכה היא "שאחריות - טעות סופר" (שו"ע חושן משפט סימן לט, ובש"ך ס"ק יד) בהנחה שהם בודאי התכוונו שיהיה באחריות, וסופר השטר טעה.

באשר לשטרי מכר, יש הסוברים שלא נאמר אחריות - טעות סופר, אך ההלכה היא שאף בשטרי מכר אחריות - טעות סופר, מאחר כי אדם איננו נותן מעותיו לחינם. הרא"ם שך (אבי עזרי, הלכות מלוה ולוה, יח, א),  מסביר שגם אם לא כתוב בשטר שיש אחריות על המכר, הלכה היא שאנו רואים זאת כהשמטה בטעות, וזאת מפני שהעסקה בין הקונה למוכר היא על מנת שהחפץ הנקנה יהיה קנוי לקונה לחלוטין, ואם מכוח המוכר בא בעל חוב וטרף את הקרקע, נמצא שלא מכר לו את השדה לחלוטין, ולכן צריך המוכר לשלם דמי האחריות ואפילו אם לא נכתב, מאחר שטעות סופר הוא ואין כאן מחילה. 

הרב יצחק זאב סולוביצ'יק, (חידושי הגרי"ז, הלכות שכנים יג, יא) מסביר שבעת שבא בעל חוב וטורף את הקרקע שנמכרה, המכירה בטלה, ואז המוכר משלם לקונה את הדמים ששילם הלוקח משעת המקח מעיקר הדין, מפני שכעת מתבטל המקח, וזה כמו שהקרקע נמצאה גזולה. 









הרב יהודה זולדן
* לאור ההפטרה / הרב אליהו מאלי, ראש ישיבת יפו
איך להתמודד עם המוות? הפטרת אמור

"וְאֶל מֵת אָדָם לֹא יָבוֹא לְטָמְאָה כִּי אִם לְאָב וּלְאֵם וּלְבֵן וּלְבַת לְאָח וּלְאָחוֹת אֲשֶׁר לֹא הָיְתָה לְאִישׁ יִטַּמָּאוּ: וְאַחֲרֵי טָהֳרָתוֹ שִׁבְעַת יָמִים יִסְפְּרוּ לוֹ" (יחזקאל מ"ד, כ"ה-כ"ו).

הנוצרים נוהגים להביא את המנהיג הרוחני שלהם – הכומר, אל אדם העומד לפני פטירתו כדי שיעשה לו וידוי.

אך התורה אוסרת על הכהן להיות בבית שנמצא שם מת או להתקרב לכל דבר הקשור למת: "וַיֹּאמֶר ה' אֶל משֶׁה אֱמֹר אֶל הַכֹּהֲנִים בְּנֵי אַהֲרֹן וְאָמַרְתָּ אֲלֵהֶם לְנֶפֶשׁ לֹא יִטַּמָּא בְּעַמָּיו" (ויקרא כ"א, א').

יחזקאל הנביא מרחיק את הכהן מהמוות הרחקה נוספת: לאחר שהכהן נטהר מהמת על ידי הזאת מי פרה אדומה, הוא צריך לחכות עוד שבעה ימים: "וְאַחֲרֵי טָהֳרָתוֹ שִׁבְעַת יָמִים יִסְפְּרוּ לוֹ" (יחזקאל מ"ד, כ"ו).

מה טעם הדבר? האם אין ראוי שהמנהיג הרוחני שלנו – הכהן, יעמוד לידינו בעת משבר, בעת הפטירה מהעולם?

זאת ועוד אין לך שעה שבה הלב נשבר יותר משעת המיתה. היש שעה יותר מוצלחת שבה יכול הכהן להשפיע באופן מוסרי על האדם שיניח לתאוות ליבו  ויתבונן מאין בא ולאן הוא הולך?

מסביר הרב קוק (קבצים מכתי"ק עמ' לו): מסתבר כי לו היה מותר לכהן המגע עם המת, היה נעשה מנהג שהכהן צריך לעמוד ליד המת בעת פטירתו מהעולם, ומנהג זה היה מעורר ומטביע בלב אנשים בעלי רגש את התחושה, כי הדת קשורה למות ושנאת החיים.

על כן אסרה התורה באופן מוחלט את הקשר שבין הכהן לבין המוות. לומר לנו כי התורה היא תורת חיים. אף המוסר המושפע מהתורה הוא מוסר המחזק את אהבת החיים ולא מוסר המשפילם ומדכאם.

אנו שואפים לחיות ולא שואפים למות. 

אף שמאמינים אנו בחיים הטובים של העולם הבא, אנו רוצים חיים ארוכים ומלאים בעולם הזה: 
"הוּא הָיָה אוֹמֵר, יָפָה שָׁעָה אַחַת בִּתְשׁוּבָה וּמַעֲשִׂים טוֹבִים בָּעוֹלָם הַזֶּה, מִכָּל חַיֵּי הַעוֹלָם הַבא..." (אבות ד', י"ז).

התורה מלמדת אותנו כי כל הרצונות הטבעיים הטהורים של החיים הם שלמות שראוי לחשוק בה!

הכהן הגדול בעובדו את עבודת יום הכיפורים - שיא עבודת ה' שבכל השנה חייב להיות נשוי. שכן אדם שאינו נשוי אינו חי בשלמות.

מוסר שמתבלטת בו שנאה של החיים, יכול להיווצר רק בתור רפואה מרה, הניתנת לאדם באופן זמני כאשר חלה ונטה מהטבעיות הבריאה והמאוזנת של החיים.

על כן הכוהנים המורים לעם את דרך ה', מצווים לפרוש מהמוות ומכל הטומאות הנלוות אליו.

המיתה נקנסה על אדם הראשון בעקבות החטא: "... כִּי בְּיוֹם אֲכָלְךָ מִמֶּנּוּ מוֹת תָּמוּת" (בראשית ב', י"ז). עוד נגזר על האדם: "בְּזֵעַת אַפֶּיךָ תֹּאכַל לֶחֶם..." (בראשית ג', י"ט)
הכוהנים שייכים למציאות שלפני החטא. הם מופרשים מהמוות. הם אינם מקבלים נחלות ואינם עובדים את האדמה. צרכיהם מוטלים על העם. והם פנויים לעסוק בחיים כפי שהיה לפני החטא של אדם הראשון. 
"כִּי שִׂפְתֵי כֹהֵן יִשְׁמְרוּ דַעַת וְתוֹרָה יְבַקְשׁוּ מִפִּיהוּ כִּי מַלְאַךְ ה' צְבָאוֹת הוּא: (מלאכי ב', ז').

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

"אדם ובהמה תושיע ה' "
שפת אמת – שנת תרל"ה

במדרש אדם ובהמה (תהלים לו, ז) שערומין בדעת כאדם ומשימין עצמם כבהמה. ומה שבח יש בזה. וביאור הענין שיש באדם בחינת אדם ובהמה. שצריכין לעבוד ה' יתברך בכח הגוף והוא כעבודת בהמה כשור לעול וחמור למשא. ויש גם כן בחינת אדם לעבדו יתברך על ידי השגת כבוד גדולתו ויראתו יתברך. ואינו יכול לבוא לבחינה זו רק בהקדם עבודת הגוף בחינת בהמה. ולעולם יראה אדם עצמו כבהמה. פירוש לידע שעדיין לא עמל כראוי במעשה כענין מאמרם ז"ל כל שמעשיו מרובין מחכמתו כו'.

פרשתנו עוסקת בין היתר באיכות בעלי החיים הראויים להקרבה, ובגיל המינימלי של הקרבן. הקרבנות חייבים להיות תמימים, וניתן להקריב את הבהמה מהיום השמיני ללידתה. בקשר לכך מצאנו במדרש (ויקרא רבה כז) את ההשוואה בין האדם לבהמה. המדרש מזכיר את לשון הפסוק בתהלים (ל"ו, ז') "אדם ובהמה תושיע ה'", והוא אומר: "אמרו ישראל רבש"ע כאדם אנחנו כבהמה תושיענו לפי שאנו נמשכין אחריך כבהמה".   

בפסקה שלפנינו עומד רבנו השפת אמת על דברי חז"ל בגמרא בחולין, הנסמכים על אותו פסוק, ואומרת על כך הגמרא: "ואמר רב יהודה אמר רב: אלו בני אדם שהן ערומין בדעת ומשימין עצמן כבהמה". 

מלשון הגמרא וכן מלשון המדרש דלעיל משמע, שיש חיוב בהשוואה בין האדם לבהמה, ושואל השפת אמת מה השבח לאדם בהשוואה זו, וכי לבהמה דמינו?

קיימות שתי בחינות בהן עובד האדם את בוראו. הבחינה האחת היא עבודה שיש בה קבלת עול ושיעבוד, והבחינה האחרת היא עבודה מתוך תחושת חופש וגדלות הנפש.

לעבודת האדם מתוך עבדות מצאנו מקור בגמרא בעבודה זרה (ה, ב) שם נאמר בשם תנא דבי אליהו (אליהו זוטא ב): "לעולם ישים אדם עצמו על דברי תורה כשור לעול וכחמור למשאוי". פירוש דברי חז"ל אלה, שבצד המעשי של קיום המצוות חייב האדם לראות עצמו כעבד המשועבד לאדונו, ופועל בעניין זה כבהמה העושה רצון אדוניה בלא כל ערעור או הסתייגות.

זה השלב הראשון בעבודת האדם לבוראו. לאחר שהשלים האדם שלב זה של עשייה מתוך עבדות הוא יכול לעבור לשלב הבא, ולעבוד את קונו בצד הרוחני בשכלו ובחכמתו. עבודת ה' בצד השכלי גבוהה יותר, ובה עובד האדם את בוראו מתוך חופש רוחני.

* מוסר וחברה / הרב יהודה זולדן

מחיר יקר ליציבות שלטונית

מסבירים לנו שעל מנת לשמור על יציבות שלטונית לאורך זמן, לא היתה ברירה אלא להקים ממשלה בה מכהנים שרים רבים. לא מפני שבאמת יש צורך בכל השרים, ולא מפני שבאמת מדובר על אנשים שהתמחו בתחום המשרד שניתן להם, וגם לא מפני שהפיצול יביא לתועלת גדולה, ואפילו גם לא מפני שבאמת עומס העבודה המוטל על כל שר, מצריך לפצל את משרדו לחלקים. זה בסך הכל משחקי כבוד, טובות אישיות, ו"אגו" מנופח, על חשבון הקופה הציבורית, על חשבון כולנו. אף מפלגה מאילו שמרכיבות את הקואלציה, לא לוקחת אחריות ומציעה שכל מפלגה תוותר על שר אחד ממה שניתן לה, כדי שמספר השרים בממשלה יהיה בגדר הסביר. כל מפלגה דואגת לעצמה, ולא מסתכלת מעבר לזה. שוב עולה החשד שהנבחרים דואגים בראש ובראשונה לעצמם ולמעמדם, ולא טובת המדינה היא שעומדת למול עיניהם. זה גם משדר מסר הפוך. היציבות  השלטונית תלויה באותם מפלגות שגם במהלך הקנדציה יוכלו לדרוש דרישות נוספות. 
עיון בפסוקי המקרא, מלמד על מספר שרים מצומצם באופן יחסי בימי דוד ושלמה. שבעה עד עשרה שרים, ומערכת של פקידים ואחראים אזוריים (שמואל ב' כ', כ"ג- כ"ו; מלכים א', ד'). אמנם מדובר על ימים אחרים, ובכל זאת, לפחות בימי שלמה מדובר על ממלכה שהשתרעה בשטח גדול יותר משטחה של מדינת ישראל. 

לא גודלה של הממשלה, הוא זה שיביא הישגים בכל התחומים ותמיכה של העם במהלכים הנדרשים. אלא המודעות של הנבחרים והבכירים לפעול ולעשות לטובת המדינה ולא לשם מעמדם או קידומם האישי. אז גם הם יזכו לברכות מעין אילו שברכה מלכת שבא את שלמה: "יהי ה' אלוקיך ברוך אשר חפץ בך לתתך על כסא ישראל, באהבת ה' את ישראל לעולם וישימך למלך לעשות משפט וצדקה" (מלכים א' י', ט').

* פרפראות מאירות

"דודי שלח ידו מן החור"... השחור...

בעקבות מאמר הפתיחה במעט מן האור לפרשת תזריע-מצורע "מי יביא את הבשורה", נתקבל מכתבו היקר של ר' שמואל עמנואל, איש חיל רב פעלים, מקיבוץ שעלבים, שהינו בעיניי מגדולי החלוצים של תורה ועבודה בדורנו. והריהו מובא לפניכם בשינויים קלים:

בעקבות מאמרך ב"מעט מן האור" לפרשת תזריע-מצורע על בשורת הגאולה הבאה מפי מצורע, התעוררתי להעלות בפניך כמה מהרהורי לבי:

זה שנים רבות אני מתפלא שבהתמודדות עם כפיות הטובה ובהתייחסות לטענות כביכול כלפי בונה ירושלים ומקבץ נדחי ישראל בימינו שבחר להושיע את עמו ישראל, גם על ידי אנשים רחוקים שאינם יראי שמים, אין אנו נעזרים במאמר חז"ל נפלא ומדהים בשיר השירים רבה.

על הפסוק "דודי שלח ידו מן החור ומעי המו עליו" (שיר השירים ה', ד') אמרו חז"ל: 

"וכי מה טיבו של חור זה להיות מגדל שרצים (ומדוע מוצא הכתוב לנקוט במילה הירודה "חור"), אלא כך אמרה כנסת ישראל  לפני הקב"ה:

ריבונו של עולם, כל הנסים שעשית על ידי כורש, וכי לא היה מוטב לעשותן על ידי דניאל ועל ידי אדם צדיק?! ואף על פי כן: ומעי המו עליו" (עיין ב"תורה תמימה").

מאמר זה מלמדנו שגם בתקופת שיבת ציון בימי עזרא ונחמיה לכנסת ישראל היו טענות כלפי ריבונו של עולם שלא עשה את הנסים על ידי אדם צדיק, אלא על ידי כורש שהיה עובד אלילים.

ומעניין לעניין באותו עניין:

בוודאי זכור לך שכאשר למדתי בישיבת הקיבוץ הדתי דיברנו על המשמעות העכשוויות של הפסוק הטעון המופיע לפני כן (פסוק ד'): "פשטתי את כתנתי איככה אלבשנה, רחצתי את רגלי איככה אטנפם".בדיון בינינו באותם ימים העליתי את הסברה שהביטוי "פשטתי את כתנתי" מתייחס לציבור המוגדר 'חילוני' שפשט את הטלית והסיר את התפילין, ואילו "רחצתי את רגלי" מתייחס לציבור 'החרדי', שאינו רוצה ללכלך רגליו בהגשמה של שיבת ציון.

דברים מעין אלה אמרתי השנה בפסח לילדיי ולנכדיי:

ראשית יש לברר האם "הרעיה" מבקשת לדחות את פתיחת הדלת ל"דוד" למועד יותר מאוחר, או שמא בכלל אינה רוצה לפתוח את הדלת ל"דוד", לא עכשיו ולא יותר מאוחר.

המילים "איככה" מרמזים על סירוב מוחלט וכך אכן מפרש רש"י "שאינה רוצה לפתוח לבעלה הדלת". יתרה מזו, לפי רש"י הרעיה לא רק "פשטה את הכתנת", אלא "למדתי לעצמי דרכים אחרים, לא אוכל לשוב אליך".

בעוונותינו הרבים מציאות זו דומה למצבם של רבים מ"פושטי הכתנת" של ימינו, שאינם מאמינים ביכולת לשוב אל ה' יתברך. 

המשל השני "רחצתי את רגלי איככה אטנפם", מתייחס ליהודים שומרי תורה ומצוות החוששים שהעלייה לארץ ו/או הגאולה עלולים לגרום לירידה רוחנית, כמו שמוסבר בספרי חסידות על סירובם של המרגלים לעלות לארץ ישראל, בגלל חשש מ"החיים הארציים" בארץ ישראל.

ואכן על פי פירושו המפורסם של החתם סופר לציווי "ואספת דגנך" (הרואה בעבודת האדמה ואף בשאר העבודות 'השחורות' מצוות מדאורייתא) יש באמת יסוד ל"חשש" מפני "חיים ארציים" אחרי "פתיחת הדלת לרעיה"...

...ואחרי כל הטרוניות האלה יהי רצון שנזכה להיות ראויים לגאולה השלמה במהרה בימינו.

שלך בידידות

שמואל עמנואל, שעלבים
* אור ירוק / אריאל ויעל ישראל, רכז עמותת "ירוק עכשיו"

יום ללא – מקראי קודש

פעם בכמה זמן אנו מתבשרים על יום איכות סביבה חדש - יום ללא קניות, יום ללא מכוניות, יום ללא טלפונים ניידים, יום ללא סיגריות והיזמה החדשה ביום כדור הארץ - כיבוי אורות.
לפני כשבוע ראינו כולנו ש"יש כדורים שלא משחקים איתם" ונתבקשנו לכבות את האור לשעה אחת.
אכן, יזמה ברוכה או לפחות גימיק נחמד.
למה דווקא לכבות את האור? זה פשוט מצטלם טוב. לו לפחות לא היינו משתמשים בזמן הזה במכשירים אחרים זוללי חשמל יותר מהתאורה אולי זה היה משנה משהו...
במהלך פאנל בנושא יהדות וסביבה אמר חבר: "בכל העולם יש יום בשנה כזה ואחר, אבל אצלנו – יש יום בשבוע שבת, פעם בשבע שנים שמיטה ופעם בחמישים יובל. אני בטוח שעוד יאמצו את זה בכל העולם".
ואכן בפרשתנו כתוב "מועדי ה' אשר תקראו אתם מקראי קודש". ואז מוצגים בפנינו השבת, פסח, שבועות, ראש השנה, יום הכיפורים וסוכות. בכל המועדים אנחנו מקושרים למושגים קודש ושבתון ולמעגלי השנה בטבע ובחקלאות.

רעיון השבת אמנם נקלט גם בדתות ובתרבויות שונות ברחבי העולם, לפחות באופן חלקי, אך האם ליהדות יש מה לחדש מעבר לאמירה "אנחנו עשינו זאת קודם"? האם במהותה שונה השבת ושונים חגי ישראל והיחס לסביבה משאר אומות העולם וימי ה"ללא"?
אנו חושבים שכן! הציווי לקדש את היום הוא לא רק להבדיל אותו בעזרת חוסר עשייה מסוימת אלא באמצעות חוסר העשייה הזו לפנות מקום לדבר אחר - אל הקודש.
כשם שיש אנשים, לדוגמא, שיוצאים ל"ויפאסנה" (דוגמא אחת מני רבות) ומטרתם אינה רק לא לדבר במשך כשבוע אלא לפנות מקום לסוג אחר של הוויה. כך גם בשבת, במועדים, בשמיטה וביובל קיים לא רק מימד ה"ללא" - חשוב בפני עצמו ומאפשר מנוחה לאדם, לבהמה ולאדמה ומקום להתחדשות, אלא גם מייחד מקום להתבוננות פנימית, להתבוננות בטבע, לחיבור ביניהם ולהבאתם בפני ה' - בעומר, באסיף ובביכורים.

מי שרוצה לקדם את ישראל כחברה וכמדינה בת קיימא צריך לפעול בשני המישורים.
גם לפעול, כל אחד על פי יכולותיו ומגבלותיו לצמצום בצריכת המים והחשמל, ביצור הפסולת, בנסיעה וכו' (טיפים ניתן למצוא באתר שלנו ובכל אתר שוחר סביבה אחר) וגם לפנות מקום אל הקודש, לבניין הרוח והחברה באמונה ובאהבה.
דומה שאין ביטוי עז יותר למנוחה זו שאינה רק פסיבית אלא גם אקטיבית מלשון התפילה בשבת בעת מנחה:

"יום מנוחה וקדושה לעמך נתת...

מנוחת אהבה ונדבה מנוחת אמת ואמונה

מנוחת שלום ושלווה והשקט ובטח

מנוחה שלמה שאתה רוצה בה".

עמותת "ירוק עכשיו" www.greennow.org.il
* טיפות אור/ בעריכת שמעון הד

השלמה/ עוזי שכטר
לְהַשְׁלִים
שֶׁהִנְּךָ כֹּה רָחוֹק
מִשְּׁלֵמוּת -
אֶת טַוָּסַי הַהֲדוּרִים שֶׁגִּדַּלְתִּי, 
הָאֲהוּבִים וְהַצּוֹרְחִים
אַשְׁלִיך לְגֵּיא בּוּשָׁתִי הֵעָשֵׁן
וְאֵין אַיִל חָבוּי בִּסְּבָכַי

לְהַשְׁלִים
שֶׁהִנְּךָ כֹּה רָחוֹק
מִשְּׁלֵמוּת -
זוּ הַדֶּרֶךְ שֶׁלִּי
אֵלֶיהָ 
אֱלֹהַי
....................................................................

להשלים. מילה מרתקת המקפלת בתוכה שני ניגודים- שאם נעמיק בהם אולי נראה את מיזוגם. "להשלים עם הדבר" פירושו לוותר על השלמות, להשלים עם זה שאני לא יכול להשלים את חלומי- משימתי- רצוני.

אך להשלים משמעותו גם לחפש את גמר העבודה, את סופה המוחלט של הדרך. לשאוף לשיא הגובה, שיא העומק, שיא השיאים. מה יותר טוב מכך? כל עוד יש כוח רצון, ועוד רצון כ"כ חזק ורחוק- יכול האדם לשמוח בחלקו. לשמוח בחייו אשר נגע העייפות והשחיקה לא פשה בהם.

להשלים? והרי מושלם יש רק אחד. רק בורא העולם, יוצר כל וסיבת הכל יכול להכיל הכל בשלמות. ומי אנו, קרוצי חומר, שנשאף לכך? עם כל חשיבותו של כוח רצוננו, עלינו לדעת את מקומנו, להתהלך בענווה. לדעת שאין השלמות מקומנו, ולא אליה שאיפתנו.

להשלים. סוד השלמות יתבהר בחיבור בין שתי משמעויותיה של מילה קסומה זו. רק כשנשלים עם זה שרחוקים אנו משלמות, כשנכיר את מקומנו ונדע את מי שמעלינו, או אז נהיה באמת בדרך אליו, ובעצם גם- בדרך אליה.

......................................

נשמח בהשתתפותכם בפינה- bhy.co.il

* אורה של ירושלים / רעות אודם, "ראשית ירושלים" המרכז לסיורים ולימודי ירושלים
חורבן ותקומה ל'חורבה' בל"ג בעומר

"הלילה הזה, ליל שימורים הוא" נאמר בחגיגיות מרובה על ליל והגדת לבנך. ולמחרת הלילה הזה, בשנת מאה ושלושים ושתיים למניינם, יצאו לוחמי חירות ישראל להניף את נס המרד על מלכות רומא הרשעה. ראש לאריות הללו היה שמעון בר כוכבא. ירח ועוד שלוש יממות עברו על פי מניינו של א. חורש עד שעלו המורדים ועמדו בשערי עיר הקודש ובית הבחירה כאשר הם מותירים לנחשול לוחמי האימפריה המופתעים להימלט ולנוס מערבה. ניחוח עצמאות מחודש אפף את בתי הבירה ושופטי העם ונכבדיו קבעו יום זה, י"ח בחודש השני, חג לה' ולברואיו, על חידוש העבודה בקודש ושחרור לב האומה. התפתחות המסורת קבעה את ימי ספירת העומר לימים של אבל מאופק, מחשבה וחשבון נפש. ל"ג בעומר - חגה של ירושלים נותר כאי של שמחה המרצד בחשכת ימי האבלות. 

כמעט אלפיים שנים עברו בהם נדרשה ירושלים להקים לה חיל אוהבים שיסוכך עליה כנפיו עת בא יום פקודה. וזה, לא אחר לבוא. ה' באייר תש"ח מצא את לוחמי העיר העתיקה סגורים בד' אמות של חומות סולימאן, נחושים אך משוועים לכל עזרה. עם כל יום שחלף, הצטמצמו עמדות המגינים, רבו האבידות ורבתה ההמולה. יום ט' באייר קידם בעל כורחו את כניסת לוחמי הלגיון הירדני אל תחומי העיר העתיקה. הללו, שנלחמו עד כה מחוץ לקודש, באו לטמא ההיכל ולחלל מקום קדשו. ימי העומר קיבלו משמעות מחודשת. רחובות ברובע היהודי אשר קול המון והמולת השגרה שכנו בם דרך קבע, הפכו שוממים וריקים מאדם. רחוב היהודים היה מהאחרונים שרווח להם והחזיקו בריבונות יהודית, וגם זו הלכה והצטמקה. בית הכנסת 'חורבת ר' יהודה החסיד', תפארתו של רחוב היהודים ואחד ממבני הפאר של יהודי העיר העתיקה כולה, התנשא לגובה של עשרים וחמישה מטרים, משנואשו המגינים להותירו בידיהם נסוגו מההיכל בכאב, מותירים את בת ציון בשיברונה, דמעתה על לחיה, אין לה מנחם. שעות ספורות הספיקו לצורר הירדני לעלות ולהניף דגל כיבוש מעל כיפת ה'חורבה', משנורתה לעברם יריית אזהרה מנשקם של שומרי החומות ויתרו. 200 ק"ג חומר נפץ ובערה הוחדר לקודש הקודשים של בית הכנסת, וביום י"ח באייר, שלושה ושלושים יום שהם ארבעה שבועות וחמישה ימים בעומר לשנת תש"ח, עלתה ה'חורבה' בלהבות. אך הרחמן מנחם ציון ובונה ירושלים, מוחה דמעה מעינינו ואלה המסיירים בין המדורות ביום חגה חירותה הקדום של ירושלים יזכו השנה לראות את בית כנסת החורבה הולך ונבנה, מוסיף נדבך לבניין אריאל.

"בין שמעון לשמעון"- סיור בין מדורות ל"ג בעומר בשכונת שמעון הצדיק.

להרשמה וקבלת לוח פעילות הקיץ: 02-6264488

* אורות מן השטח

שיעורי "עיון בשמואל" – ב"היכל יהודה"
שיעור ראשון בתנ"ך בסדרת "עיון בשמואל" מפי הרב יחיעם דרורי, יתקיים אי"ה ביום שלישי י"ח באייר (12 במאי) בשעה 20:15 . הנושא: "פתיחה לספר שמואל". 

שיעור שני בסדרה, על: "שמואל הנביא וירושלים", אי"ה  בכ"ה באייר (19 במאי) בשעה 20:15.

השיעורים מתקיימים בבית הכנסת "היכל יהודה", בן-סרוק 13 תל- אביב (ליד פינת אבן גבירול/ארלוזורוב) 
טלפון: 03-6919210.

באו לקרית ביאליק...
מחפשים איכות חיים יחד עם שליחות אמיתית?
גרעין חדש לקרית ביאליק
מתארגן גרעין תשובה בחסות "ראש יהודי" לקיץ הקרוב בע"ה.
זוגות צעירים וצעירים ברוחם מוזמנים להתקשר.
איציק 052-6071500
"טיפות אור" 
הפינה "טיפות אור" קוראת לכם - כותבים מנוסים וגם כאלה שמנסים - בואו והפרו את היצירה הישראלית. בואו וטלו חלק. לשליחת יצירות ולשאלות- shimonhed@gmail.com,  052-8639303
ריקודגלים – בערים המעורבות!

ההנהגה הצעירה של האיחוד הלאומי ממשיכה גם השנה בערב יום ירושלים להרים את הגאווה היהודית. והפעם בעיר נצרת עילית שמוקפת בערבים מבחוץ ומלאה מבפנים, ואשר תושביה היהודים ממשיכים להיאחז בעצמה למרות הקשיים. האירוע התקיים ביום רביעי כ"ו באייר מהשעה 17:00 . מוסדות, סניפים, גרעינים, ארגונים וכו' כולנו ביחד נרים את הדגל! לפרטים: חרות 052-3477651
"ישראל חוגגת ירושלים"

יום ירושלים איננו רק עניין ירושלמי. יום ירושלים מבטא את קומת הקודש בתהליך גאולתנו, ולכן חשוב שהוא יגיע לכל קצוות הארץ. 

"מרימים את הדגל" יחד עם גופים רבים נוספים שותפה להתארגנות ב - 50 ערים ברחבי הארץ, בהם יציינו ברשות הרבים את שחוררה של עיר קודשנו, ויביאו את בשורת דגל ירושלים לציבור הרחב. 

באירועים: ריקודידגלים, עצרות ותפילות חגיגיות ועוד לפי אופיו של כל מקום ומקום. 

לאירועים עצמם מתחברים הגרעינים התורניים מוסדות החינוך, ישיבות אולפנות ותנועות הנוער. 

להצטרפות ולקבלת מידע נוסף: "מרימים את הדגל" www.hadegel.org.il  052-5665008
לקראת יום ירושלים וחג השבועות

משיב הרוח בשיתוף בית מורשת אצ"ג מקיים מרתון כתיבה לנוער (לכיתות י'-י"ב) בבית מורשת אצ"ג, רח' יפו 34 ירושלים, ביום שלישי כ"ה באייר בין השעות 20:00-17:00.
במרתון מגוון תרגילי כתיבה (גם בטבע), התנסות בעריכה, מפגש עם נוער כותב ועוד.
בהנחיית המשורר יורם ניסינוביץ. עלות: 40 ש"ח בלבד

לפרטים והרשמה: 054-7678092

בואו לעכו – שבת קליטת משפחות לגרעין אומץ עכו

משפחות צעירות, סטודנטים ואברכים – הגרעין התורני בעכו קורא לכם לבוא ולהצטרף לקהילה איכותית בעיר עם הרבה איכות חיים ואידיאלים ומזמין אתכם לשבת קליטת משפחות וגיבוש בשבת הבאה, פרשת "בהר-בחוקותיי".

ליווי צמוד בתהליך הקליטה, עזרה במציאת עבודה, תוכניות מיוחדות לסטודנטים ואברכים, מסגרות תורניות נהדרות לילדים ועוד ועוד. 
לפרטים:04-9550127 או איילה – 052-6130541, נפתלי רזניקוביץ 054-5569642

עמוד סוגר

"תורת חסד על לשונה"
עומדים אנו בעיצומה של ספירת העומר ועינינו נשואות אל יום החמישים – יום חג מתן תורה.
לדעת "ספר החינוך", זהו עיקר טעם ספירת העומר: "להראות בנפשנו החפץ הגדול אל היום הנכבד הנכסף ללבנו... כי המניין מראה לאדם, כי כל ישעו וכל חפצו להגיע אל הזמן ההוא".

ברם בציפייה פסיבית לא די: עלינו לעלות שלב אחרי שלב במידותינו ובמעשינו כדי להיות ראויים לקבלת התורה בתום ספירת העומר, ולא בכדי מנו חכמי תורת הסוד את 'הספירות' והמידות שאותן עלינו להציב כנדבכים בנפש יום אחר יום למען הבניין האישי שלנו ובניין העולם כולו: "ועל ידי זה יושפע שפע רב בכל העולמות".

הנדבך הראשון שיש לבנות הוא נדבך החסד שהוצב כבר על ידי אבי האומה – אברהם אבינו – איש החסד הגדול, והוא הוא גם אבן הראשה העליונה אליה אנו שואפים להגיע בחג מתן תורה שהרי במוקד התורה כולה עומדת מידה זו: "ותורת חסד על לשונה".
***

ברוח זו של "תורת חסד" אנו נערכים במסגרת "אורות חסד" לחלוקת חבילות שי המכילות מצרכי מזון וכל טוב, למשפחות נזקקות בכל רחבי הארץ. נודה לכם מעומק הלב אם תסייעו לנו בקיום מצוה יקרה זו הסוללת לנו את הדרך הישרה לקבלת התורה.

העזרה הרבה שהושטתם לנו במבצע קמחא דפסחא, ושבזכותה יכולנו לשמח את לבם של אלפי יהודים, נוסכת בנו עוז לפנות אליכם ולבקשכם לסייע לנו גם בחג השבועות, למען נלך "מחיל אל חיל" עד "יראה אל א-לוהים בציון".

עלות כל חבילה למשפחה כ- 120 ש"ח, וגם הפעם נשלח בעז"ה שי לכל תורם 2 מנות ויותר (240 ש"ח ומעלה) את הספר "מעט מן האור לספר במדבר", המאיר כל פרשה מפרשות השבוע של ספר במדבר בשבע פנים בליווי תמונות ושירים.

אנו מקווים שספר זה ידבר אל לבכם ויהיה לכם בבחינת "ממדבר – מתנה". אך המתנה היקרה מכל היא עצם התחושה כי הנכם שותפים בפועל לקיום מצות התורה: "ותורת חסד על לשונה".

בברכה נאמנה

חנן פורת

יו"ר אורות חסד

לתרומות:

ת"ד 33044 ירושלים 91033

טלפון: 02-5379777
