"א-היה אשר א-היה"
במעמד הסנה הבוער באש זוכה משה להתוודע לכמה וכמה תובנות יסוד בהנהגת ה' את עולמו, אך דומה שהתובנה העמוקה מכולם נעוצה בגילוי שמו יתברך: "א-היה אשר א-היה".
משה מרהיב עוז ושואל את ה':

"הנה אנכי בא אל בני ישראל ואמרתי אליהם:

א-לוהי אבותיכם שלחני אליכם

ואמרו אלי מה שמו?

מה אמר אליהם?" (ג', י"ג)

וריבונו של עולם משיבו תשובה רחבה ומפורטת המורכבת משלושה סעיפים:

"ויאמר א-לוהים אל משה:

א-היה אשר א-היה.

ויאמר: כה תאמר לבני ישראל

א-היה שלחני אליכם.

ויאמר עוד א-לוהים אל משה:

כה תאמר אל בני ישראל:

ה' א-לוהי אבותיכם

א-לוהי אברהם, א-לוהי יצחק וא-לוהי יעקב

שלחני אליכם.

זה שמי לעלם וזה זכרי לדר דר" (ג', י"ד-ט"ו).

עד כאן דברי הכתובים, ואנו עומדים ותמהים: מה פשר שאלתו של משה ומה צפון בתשובת ה'?

מה ביקש משה לדעת?

ואכן הרמב"ן המעמיק חקר בפרשה זו מקשה על עצם שאלתו של משה:
"הפסוק הזה אומר לך פרשני. כי לא יתכן שיאמר משה 'ואמרו אלי מה שמו' להיות להם אות שיאמינו בו, כי שאלת שמו ואמירתו להם אינה אות למי שלא יאמינו בו מתחילה. שאם ידעו ישראל אותו השם גם משה כהם (כמותם) ידע אותו, והנה ידיעתו כידיעתם ואיננה אות ומופת כלל. ואם לא שמעו בו, מה הראייה שיאמינו בדבריו כלל".

תשובת הרמב"ן לשאלה זו הינה פשוטה וברורה:

"ולפי דעתי, היה משה גם בעת ההיא (עוד לפני ההתגלות במעמד הסנה) אב בחכמה, גדול במעלת הנבואה. ודרך שאלה ביקש משה שיודיעהו מי השולח אותו, כלומר, באיזו מידה הוא שלוח אליהם?

והנה אמר משה: ישאלוני (בני ישראל) על שליחותי, אם היא במידת א-ל ש-די שעמדה לאבות (כנאמר להלן ו', ב') או במידת רחמים עליונית שתעשה בה אותות ומופתים מחודשים ביצירה? וזה עניין השאלה".
ובכן לדעת הרמב"ן מציב משה לפני ה' יתברך שאלה נכבדה:

באיזו הנהגה א-לוהית, הכמוסה באחד משמותיו, עתיד הקב"ה להושיע את ישראל, במידת הדין או במידת הרחמים, בדרך הטבע או בדרך הנס?

ואולי אף מעבר לכך: משה שואל מהו היעד הא-לוהי הגנוז בשם משמות ה' שמכוחו יגאל ה' את עמו, וכיצד יבוא יעד זה לידי ביטוי בדרך בה יבחר ה' להוציא את ישראל ממצרים?

האם ה' 'מתחמק' מתשובה?

לאור הבנת השאלה, הבה ננסה לרדת לעומק תשובת ה': ,א-היה אשר א-היה".

במדרש שמות רבה (ג', ו') מובאת דעה לפיה אין בתשובת ה' מענה לשאלתו של משה אלא אדרבה – הסתייגות מעצם השאלה:

"אמר ר' אבא בר ממל:

אמר לו הקב"ה למשה: שמי אתה מבקש לידע?!

לפי מעשי אני נקרא. פעמים שאני נקרא בא-ל ש-די, בצב-אות, בא-לוהים, בשם ה-ו-י-ה.

כשאני דן את הבריות אני נקרא א-לוהים.

וכשאני עושה מלחמה ברשעים אני נקרא צב-אות.

וכשאני תולה על חטאיו של אדם אני נקרא א-ל ש-די,

וכשאני מרחם על עולמי אני נקרא י-ה-ו-ה.
שאין ה' אלא מידת הרחמים, שנאמר: ה' ה' אל רחום והחנון.

הווי – 'א-היה אשר א-היה' – אני נקרא לפי מעשי".

לדעת ר' אבא 'מתחמק' אפוא ריבונו של עולם ממתן תשובה ישירה למשה ואומר לו: הנני מי שהנני לפי המקום והזמן הנצרכים לכך... ואתה 'למה זה תשאל לשמי והוא פלאי'?

ברם, הן לפי פירוש הרמב"ן ידע משה זה מכבר ששמותיו של ה' משתנים לפי דרך הנהגתו וזו בדיוק היתה שאלתו: באיזה שם ובאיזו מידה ינהג ה' יתברך בעת הוצאת ישראל ממצרים?

האם שאלה זו אינה לגיטימית, והאם אינה ראויה לתשובה קונקרטית שתבהיר את דרך ה' בעידן הגאולה?

יתר על כן, הן הקב"ה בכבודו ובעצמו פורש לפני בני ישראל בתחילת פרשת וארא ( ו', א'-ח') את הדרך בה עתיד הוא לגאול אותם, תוך הדגשת ההבדל בין הנהגה זו לבין ההנהגה בתקופת האבות:

"וארא אל אברהם, אל יצחק ואל יעקב בא-ל ש-די

ושמי י-ה-ו-ה לא נודעתי להם".

ולעומת זאת עתה, בעת יציאת מצרים:

"לכן אמור לבני ישראל אני י-ה-ו-ה".

ומדוע אפוא יעלים ה' ממשה במעמד הסנה את שעתיד הוא לגלות לכל ישראל?

ובאמת הן שם ה-ו-י-ה נזכר במפורש גם במעמד הסנה כסעיף השלישי של דבר ה':
"כה תאמר אל בני ישראל

י-ה-ו-ה א-לוהי אבותיכם... שלחני אליכם

זה שמי לעלם וזה זכרי לדר דר".

על כרחנו עלינו לומר, שגם לדעת ר' אבא, אין הביטוי "א-היה אשר א-היה", אלא מעין מבוא לגילוי שם ה' הבא לאחר מכן, וכל תכליתו להקדים ולהדגיש לפני משה, את שאפשר לידע זה מכבר, שיש לה' שמות רבים המשתנים בהתאם להנהגתו.

"בכל צרתם – לו צר"

בין כך ובין כך נראים דבריו של ר' אבא דחוקים בפשט הכתובים ומסתבר יותר לומר שבביטוי "א-היה אשר  א-היה" אכן צפון שם ה', וגנוזה המידה הא-לוהית שנתייחדה לדרך הגאולה.

בדרך זו הולכים רש"י והרמב"ן לאור דברי הגמרא במסכת ברכות (ט', א') וכך כותב רש"י על אתר:

" 'א-היה אשר א-היה' – אהיה עמם בצרה זו אשר אהיה עמם בשעבוד שאר מלכויות.

אמר לפניו (משה): ריבונו של עולם, מה אני מזכיר להם צרה אחרת, דיים בזו!

אמר לו: יפה אמרת. לך אמור להם: 'א-היה שלחני אליכם' ".

והרמב"ן מוסיף על פירוש זה מילים נוגעות ללב:

"כי אהיה עמם בכל צרתם. יקראוני ואענם. והיא הראיה הגדולה שיש א-לוהים בישראל, קרובים אלינו בכל קוראנו אליו, ויש א-לוהים שופטים בארץ".
אין ספק שלשון רש"י: "אהיה עמם בצרה זו" ולשון הרמב"ן: "כי אהיה עמם בכל צרתם" נסמכים על נבואת ישעיהו (ס"ג, ז'-ט"ו) הקושרת בין הנהגת ה' ביציאת מצרים ולבין הנהגתו בגאולת העתיד, וכה דברי הנביא:

"חסדי ה' אזכיר תהילת ה'

כעל כל אשר גמלנו ה' ורב טוב לבית ישראל 

אשר גמלם כרחמיו וכרב חסדיו.

ויאמר אך עמי המה בנים לא ישקרו

ויהי להם למושיע

בכל צרתם לו צר ומלאך פניו הושיעם

באהבתו ובחמלתו הוא גאלם

ויטלם וינשאם כל ימי עולם.

...ויזכר ימי עולם משה עמו...

השם בקרבו את רוח קודשו...
מוליך לימין משה זרוע תפארתו...".

הביטוי "בכל צרתם לו צר" מקביל אפוא לביטוי: "א-היה אשר א-היה" והוא מלמד כי כשם שהיה ה' עם ישראל בעת צרתם במצרים, והוציאם משם באהבתו ובחמלתו כן עתיד הוא להיות עם ישראל ולהושיעם מכל הצרות שעוד נכונו להם בשעבוד שאר מלכויות.
אמנם נכון שבמעמד הסנה 'צמצם' ה' את שמו כביכול בעקבות דברי משה "דיה לצרה בשעתה" ושם בפי משה בדבריו לעם את השם "א-היה" בלבד אך השם המלא "א-היה אשר א-היה" לא זז ממקומו והוא נועד להעביר מסר לאלף דור מעל לגוום הכפוף וקוצר רוחם של דור יוצאי מצרים, כי גם בעתיד "יהי ה' עמנו כאשר היה עם אבותינו – אל יעזבנו ואל יטשנו (מלכים א' ח', נ"ז).

מה בין י-ה-ו-ה לבין א-היה

עתה משהגענו לתובנה זו, ניתן לעמוד על ההבחנה בין השם י-ה-ו-ה שנמסר למשה בחתימת דברי ה' לבין השם א-ה-י-ה שבו נפתחים דבריו.

השם י-ה-ו-ה אכן מקפל בתוכו כדברי חז"ל את מידת הרחמים העליונה שמכוחה נגאלו ישראל ממצרים והיא היא המידה הראשונה לשלש עשרה מידות "ה' ה' א-ל רחום וחנון" (שמות ל"ד, ו').
מכוח מידה זו אומר ה' למשה דווקא לאחר חטא העגל:

"אני אעביר כל טובי על פניך

וקראתי בשם י-ה-ו-ה לפניך

וחנותי את אשר אחן 

וריחמתי את אשר ארחם" (ל"ג, י"ט).

וכדרך שביאר ר' מאיר פסוק זה במסכת ברכות (ז', א'):

"וחנותי את אשר אחון – אע"פ שאינו הגון

וריחמתי את ארחם – אע"פ שאינו הגון".

ללמדך שהחמלה הא-לוהית עוטפת ברחמיה שאין להם שיעור גם את ישראל השקועים במ"ט שערי טומאה במצרים וגם את האספסוף המגיע לשפל המדרגה בחטא העגל.

ובכל זאת צפון מסר מיוחד בשם א-ה-י-ה, והוא ראוי להדגשה מיוחדת דווקא בראשית הדרך.
בשם הוויה גנוז החסד הא-לוהי הקושר עבר, הווה ועתיד למקשה אחת – היה, הווה ויהיה - בלא לתת יתרון לזמן אחד על משנהו, כי בשורש הדברים אין לפני ה' זמנים מחולקים והכל אחד לפניו יתברך.

ברם, בשם א-היה מושם דגש חזק על החסד הצופה פני עתיד והוא בא ללמדנו כי הגאולה נעוצה בעתיד ורק מכוח הציפייה לעתיד נוטלים אנו כוח להתבונן בעבר, להתמודד עם ייסורי ההווה ולשאת עיניים אל המחר.

כל יציאת מצרים אינה אפוא אלא נקודת ציון וקריאת כיוון התובעת מאיתנו לצעוד בעוז קדימה לגאולה השלמה שעוד תיגלה ותראה במהרה בימינו.

דברים ברוח זו כותב הראי"ה קוק בסידורו עולת ראיה על הנחת תפילין מידי בוקר "לזכרון הזרוע הנטויה" בעת יציאת מצרים, וכה דברי קודשו:

"יציאת מצרים היתה מאורע כזה, שרק לפי מראית העין הגסה נחשבת היא לדבר שהיה אי פעם בעבר... אבל באמת עצם פעולת יציאת מצרים היא פעולה שאינה נפסקת כלל... והיא תאיר אורה להזריח אורים גדולים בכל נאות מחשכים לדורי דורים.

הזרוע הא-לוהית אשר נחשפה במצרים לגאולתם של ישראל היא היא נטויה ועומדת, בונה עולמים ומשכללת אותם ומעלה את כל אשר בהם אל המרומים העליונים". 

בשורת העתיד

זוהי אפוא הבשורה הגנוזה בשם "א-היה אשר א-היה". 
היא הלוחשת למשה החרד משליחותו: "כי אהיה עמך והיא הרועמת באזני העם השקוע בהווה המר ומיואש מעתידו: "א-היה שלחני אליכם".
היא היא השורה בדבריו העזים של חגי הנביא לשבי ציון המפקפקים ביכולתם להתנער מן הגלות ולבנות את המקדש:

"חזק כל עם הארץ נאום ה' ועשו

כי אני אתכם נאום ה' צב-אות

את הדבר אשר כרתי אתכם בצאתכם ממצרים

ורוחי עומדת בתוככם אל תיראו" (חגי ב', ד-ה).

והיא היא ההומה בלב, בוני הבית השלישי המיטלטלים בין ייאוש לתקווה

וקוראת לעם בקול גדול – חיה תחיה

כי עמך אני בנתיב גאולתך – אהיה אשר אהיה.











חנן פורת

* מדרשיר 
מאמר הפתיחה עומד על הרז הצפון בשם ה' "א-היה אשר א-היה" וחושף את הבשורה הגנוזה בו מגאולת מצרים ועד גאולת העתיד.

רוח זו של ציפייה לבשורת העתיד הומה בשיר שלפניכם "פנינו אל השמש העולה", שהפך להיות מעין המנון לתנועות הנוער הציוניות.

בשיר זה יוקדת אמונה גדולה בגאולת האומה השרויה בגלות ופניה צופות מזרחה לארץ האבות.

גם המילה קדימה החותמת את השיר נשמעת כנה ולא מזויפת מתוכה... ודי לחכימא ברמיזא...

אך עם כל זאת, מן הראוי להדגיש שגם אמונה גדולה זו בגאולת עם ישראל לא תאצור כוח להחזיק מעמד נוכח המשברים והייסורים שבדרך בלא שיהא שם שמים שרוי בקרבה וללא שתדבק בשם ה' "א-היה אשר א-היה".

פָּנֵינוּ אֶל הַשֶּׁמֶשׁ הָעוֹלָה
יצחק שנהר
פָּנֵינוּ אֶל הַשֶּׁמֶשׁ הָעוֹלָה,
דַּרְכֵּנוּ שׁוּב פּוֹנָה מִזְרָחָה.
אָנוּ צוֹפִים לִקְרַאת שָׁעָה גְּדוֹלָה,
זָקוּף הָרֹאשׁ נַפְשֵׁנוּ עוֹד לֹא שָׁחָה.
 
חוֹצְבִים אָנוּ גּוֹרָל בְּיָד רָמָה,
נוֹשְׂאִים בַּלֵּב תִּקְוָה יוֹקֶדֶת.
אָנוּ זוֹכְרִים כִּי יֵשׁ לָנוּ אֻמָה,
אָנוּ יוֹדְעִים כִּי יֵשׁ לָנוּ מוֹלֶדֶת.
 
הוֹלְכִים אָנוּ לַקֵּץ שֶׁל הַנֵּכָר,
חֲלוֹם חֵרוּת יַחְדָּו נַגְשִׁימָה.
אָנוּ דוֹגְלִים בְּעֹז בְּשֵׁם מָחָר,
וְטוּר אֶל טוּר נֵלֵךְ תָּמִיד קָדִימָה!
* לאור ההלכה

הן צדק במסחר ועסקים
שאלה: מוכר בחנות רהיטים שהגיע אליו לקוח שמתנה את הקנייה בכך שהרהיט יגיע אליו תוך שבוע, והמוכר יודע שרק בעוד שבועיים יוכל לספק את הרהיט, אלא שאם יגיד זאת ללקוח יפסיד את העסקה, ולעומת זאת, אם הלקוח ילך לחנות אחרת, שם ישקרו לו במצח נחושה ויבטיחו כי הרהיט יגיע תוך שבוע ובפועל יספקו לו את הרהיט לאחר שלושה שבועות. האם כדי שלא להפסיד את הלקוח מותר למוכר להתחייב לספק לו את הרהיט תוך שבוע, ובפועל לספק לו את הרהיט אחר שבועיים? שאלה זו נוגעת גם לגבי בעלי מלאכה, כמו חשמלאי ואינסטלטור, שיודעים שאם יגידו מתי יגיעו באמת לתקן את התקלה, יזמינו בעל מלאכה אחר, וכדי שלא להפסיד את הלקוח, רוצים להבטיח לבוא מחר כאשר בפועל מתכוונים לבוא לאחר שלושה ימים.

תשובה: הדבר אסור מהתורה, שנאמר (ויקרא יט, לו): "הִין צֶדֶק יִהְיֶה לָכֶם", ודרשו חז"ל, שכוונת התורה ללמד אותנו, שבנוסף לכך שכלי המדידה צריכים להיות מדויקים, גם הדיבור צריך להיות מדויק ואמיתי. שהן יהיה הן, ולאו יהיה לאו (ב"מ מט, א).
ולכן על המוכר לומר את האמת, ואם לא יוכל לספק את הרהיט תוך שבוע יאמר תוך כמה זמן הוא משער שיוכל לספק את הרהיט. ואף אם יפסיד את הלקוח, ירוויח שקיים את מצוות התורה. ויש לקוות שלטווח ארוך, מוכר שיעמוד בדיבורו, יצא לו שם טוב ורווחיו יגדלו.
ולא זו בלבד, אלא שגם במקרה שהמוכר התכוון לעמוד בדיבורו ולספק את הרהיט בתוך שבוע, אם לאחר מכן התרשל ולא עמד בדיבורו, יש בידו עוון. והוא נקרא בלשון 'מחוסר אמנה', ואין רוח חכמים נוחה הימנו, שנאמר (צפניה ג, יג): "שְׁאֵרִית יִשְׂרָאֵל לֹא יַעֲשׂוּ עַוְלָה וְלֹא יְדַבְּרוּ כָזָב". אמנם כיוון שמתחילה לא התכוון לשקר, לדעת רוב הראשונים, לא עבר על הציווי "הִין צֶדֶק" (רא"ש, רמב"ן במלחמות בב"מ מט, א). ויש אומרים שגם אם מחמת התרשלות לא קיים את דברו, עובר על המצווה "וְהִין צֶדֶק" (המאור שם). ובכל אופן, גם לסוברים שלא עבר על הציווי "הן צדק" מכל מקום בוודאי לא קיים את מצוות ואהבת לרעך כמוך, ומה ששנוא עליו עשה לחברו. 









הרב אליעזר מלמד

* לאור הדף היומי

כ'- כ"ו טבת   נדרים ח- יד
מושבע ועומד מהר סיני (נדרים ח ע"א)
לדברי רב גידל בשמו של רב, מותר לאדם להישבע שהוא יקיים מצוה, כאמור: "נשבעתי ואקיימה לשמור משפטי צדקך" (תהילים קיט, קו), על מנת להזדרז בקיומה, על אף שכל יהודי מושבע ועומד מהר סיני לקיים את המצוות. הלכה נוספת בשם רב גידל אמר רב: אם אדם אמר "אשכים ואשנה פרק זה, אשנה מסכתא זו - נדר גדול נדר לאלהי ישראל". כאן השבועה חלה, כי ברמה העקרונית אדם יכול לקיים מצוות תלמוד תורה בקריאת שמע שחרית וערבית, והוא איננו מחויב ללמוד את אותו פרק או מסכת שהוא נשבע ללמוד. 
ראשונים רבים מתקשים, כיצד אומרת הגמרא שניתן לקיים מצוות תלמוד תורה באמירת קריאת שמע שחרית וערבית, הלא נאמר: "והגית בו יומם ולילה" (יהושע א, ח)? נתמקד בתשובותיו של הריטב"א. לפיו, הסתפקות באמירת קריאת שמע כקיום מצות תלמוד תורה, מיועדת לאדם שטרוד בפרנסתו. אך אדם שיכול ללמוד עוד ואינו מוטרד מפרנסתו, מצווה ללמוד יומם ולילה. תשובה נוספת: המחויבות לעסוק בתורה יומם ולילה, "היינו שיתעסק בתורה בכל מקום שירצה, בתורה שבכתב או שבעל פה, ואינו מושבע על פרק זה ועל מסכת זו", ולכן כשנשבע ללמוד דבר מסוים, חלה השבועה. 

מרן הרב צבי יהודה קוק (מצות ראיה עמ' ריא) כותב שעל דברי הריטב"א הללו נשאל מרן הראי"ה קוק, הרי גם על אותו פרק מסוים האדם מושבע ועומד מהר סיני, ואם כן איך יכול להשבע על דבר שהוא כבר מושבע עליו? הראי"ה קוק השיב, שחז"ל קבעו ש"אין אדם לומד אלא ממקום שליבו חפץ" (עבודה זרה יט ע"א), ולכן המחוייבות מהר סיני ללמוד תורה, מתקיימת דווקא בפרק או במסכת אותו האדם חפץ ללמוד. השבועה של האדם מגלה במה רצונו ללמוד ממכלול מקצועות התורה, ולכן היא חלה. הרב צבי יהודה מסיים: "מצאתי קושיא זו ותירוץ זה ממש בספר גיליוני הש"ס של הגאון ר' יוסף ענגל זצ"ל, במסכת ברכות יד ע"א 'בשם גאון אחד קדוש ז"ל' ".   










הרב יהודה זולדן

עובר – הוא חי לכל דבר!
התורה אומרת בפרשת ויגש: "אלה בני לאה אשר ילדה ליעקב בפדן ארם.... כל נפש בניו ובנותיו שלושים ושלש". והרי לכאורה מנו צאצאי לאה רק שלושים ושתיים? אלא מסבירים רש"י ויתר המפרשים, שמנו גם את יוכבד, בתו של לוי, שנולדה בין החומות בכניסה למצרים. כפי שנאמר בפסוק בפרשת פנחס (כ"ו, נ"ט): "ושם אשת עמרם יוכבד בת לוי אשר ילדה אותה ללוי במצרים".

רואים אנו מכאן יסוד חשוב ביותר. יוכבד היתה בגדר עובר כאשר משפחת יעקב אבינו ירדה למצרים, וכאשר מונים את בני לוי לא מזכירים אותה אלא רק את גרשון, קהת ומררי. אולם כאשר מונים את כל צאצאי לאה מונים גם אותה. כפי שאומר רש"י על הפסוק בפרשת פנחס: "לידתה במצרים ולא הורתה במצרים, כשנכנסו לתוך החומה ילדתה והיא השלימה מנין שבעים".
יוכבד זו שכבר בהיותה עובר בבטן אמה זכתה להמנות כמו כל צאצאי יעקב החיים, הפכה ברבות השנים לאשה החשובה ביותר שלזכותה ניתן לזקוף את כל גאולת ישראל ממצרים.

יוכבד היתה המיילדת הראשית של בנות ישראל במצרים, ובזכותה לא יצאה גזירת פרעה לפועל. היא זו שילדה את מרים, שהיתה שותפה לה, לאחר שגדלה,  במלאכת המיילדות של נשות ישראל, ומרים היתה זו שהחזירה את אביה עמרם אל אשתו (לאחר שגירשה בגלל גזירת פרעה), ובעקבותיו עשו כך גם שאר בני ישראל.  

ובנוסף כמובן, יוכבד היתה אמו של משה רבנו, מושיען של ישראל, ואמו של אהרון הכהן, שיחדיו חוללו את האותות והמופתים והוציאו את בני ישראל ממצרים.  

***

מכאן אנו למדים את היחס של התורה אל העובר. וברוח זו פועלת אגודת "אפרת" ככל יכולתה כדי להציל כמה שיותר עוברים, משום שעובר הוא נפש חיה לכל דבר ואין אני יודעים מה עתידו של כל תינוק יהודי. 
לדאבוננו, במדינת ישראל היחס אל עוברים הוא מחריד. עשרות אלפי עוברים נקטלים בכל שנה, ואנו בכוחותינו הדלים עושים ככל יכולתנו לעמוד ולעצור את הסכר. ב"ה אנו אכן זוכים להציל אלפי עוברים בכל שנה, אולם אין ספק שחובה על כולנו לעשות יותר כדי לעצור את המגפה. כי עובר הוא, כאמור, חי לכל דבר.

ד"ר אלי י. שוסהיים

יו"ר אגודת "אפרת" לעידוד הילודה בעם היהודי

בזכות אגודת "אפרת" נצלו בשנה זו בלבד עד עתה חייהם של למעלה מ-3,000 תינוקות שאמותיהם עמדו להפסיק את חייהם בהיותם עוברים עקב מצוקתן הכלכלית.  
אגודת "אפרת" העניקה לאמהות אלו סיוע כלכלי הכולל מיטה, עגלה, אמבטיה,"ערכת אפרת לתינוק" ובו כל המוצרים והביגוד הנחוצים לתינוק, וכן סלי מזון חודשיים לתינוק ולמשפחה. כל הסיוע מגיע למשפחות ישירות לביתם.  
בנוסף, כל מטופלת מלווה על ידי מתנדבת שלרוב גם עמדה בעבר להפיל עקב מצוקה כלכלית, ובזכות אגודת "אפרת" נמנעה מכך, וכיום היא מוכנה להעביר לנשים במצבה מנסיונה האישי כדי שימנעו מלבצע הפלה. 
אגודת "אפרת" הוציאה בימים אלה לאור את "ספר החיים" לשנת תשס"ז. ספר מהודר זה כולל שמות של 3,029 ילדים שחייהם ניצלו בשנת תשס"ז בזכות פעילותה של "אפרת".לצד שמו של כל ילד מצויין שם התורם שהרים תרומה בסך 1,000 $ ובזכותו ניצלו חיי אותו ילד. 
 

כל מי שמעונין להיות שותף להצלת ילדי ישראל יכול לעשות זאת ישירות
באתר המאובטח של אגודת "אפרת"
WWW.EFRAT.ORG.IL
או בטלפון 02-6536212
או בחשבון בנק הדואר 7207920.

* אורות שבדרך

רק חזק ואמץ מאד – עידוד הנהג הזהיר

כידוע, אין פתרון קסמים שאם ננקוט בו נהפוך כולנו לנהגים זהירים. אנו חייבים לנקוט כל הזמן בטכסיסים ובתחבולות חדשות כדי לשפר את הנהיגה הזהירה של כולנו. 

כבר טבע בזמנו בעל ספר החינוך את מטבע הלשון 'אחר הפעולות נמשכים הלבבות', שמשמעותו שיש ערך רב למעשים החיצוניים שאנו עושים, ודווקא הם אלו שמשפיעים על התודעה ועל המצב הנפשי שלנו.

בכלל ה'פעולות' אנו צריכים לכלול כל פעולה בכל מערכת החושים שלנו. זו יכולה להיות פרסומת טובה שחודרת אלינו דרך העיניים או דרך האוזניים, וזו יכולה להיות חוויה כלשהי שתחקק בליבי ותשפיע על התנהגותי בעתיד. 

כאן המקום ל'דמיון הפרוע' של כל אדם, של כל מחנך ומנהיג ציבור, ליזום ולפעול כדי להטמיע את כללי הנהיגה הזהירה. 

כיום הוצאת הרישיון נעשית על פי רוב כבר בסוף שנות התיכון, ולכן יש ליזום פעולות כאלה גם במסגרת המוסד החינוכי. גם בקהילה ניתן ליזום פעולות שונות בעניין והדבר יהיה לברכה. 

להלן אביא כמה רעיונות שמצאתי אצל אחרים, ואידך זיל גמור...

מחותני, ר' משה אורן מקיבוץ שעלבים מציע להקים בכל ישוב אגודות לזהירות בדרכים. ניתן באגודות אלו ליזום פעולות הסברתיות, לקיים תחרות של זהירות בדרכים, ואף לתגמל פעולות שונות שמשמעותן חיזוק הזהירות בדרכים. 

הרב יואל בן נון מציע גם הוא הצעות יפות: (מחביון עוז, קיצור הלכות דרכים עמ' 21,20) 
א. נכון לתקן בקהילות "מי שברך" מיוחד לכל מי שנוהג בכביש על פי החוק ובזהירות, ואינו מסכן את עצמו ואת חיי זולתו...

ב. כל מי שסיים את לימודי הנהיגה וקיבל רישיון ראוי לערוך לכבודו טקס בבית הכנסת, כעין מעמד בר-מצווה לעונשי שמים, וידרוש הוא ורב המקום בהלכות דרכים, ובאיסורים הכרוכים בנהיגה, ובחובת הזהירות. כל אלה, כדי שייכנס בליבו, שמעתה ואילך הוא אחראי לחיי אדם, ובידיו הכוח לקיימם או להכריתם חלילה... 

ג. ראוי לברך כל נהג צעיר וכל מי שקונה רכב:"יהי רצון מלפני ה' שיתן לך כוח ותבונה, וישמור עליך שלא תפגע ולא תיפגע, ולא ייפגעו אחרים בגללך". יפה להדביק ברכה זו ברכב, ולהוסיפה בתפילת הדרך.

אלו הן רק דוגמאות שמלמדות על הכלל – כל עיסוק בעניין, בכל דרך שהיא מבורך, ומגביר אצל כל אחד מאיתנו את המוטיבציה להתחזק ולהשתכלל בזהירות בדרכים. ההשקעה העצומה שמשקיעות החברות השונות בפרסום מלמדת אותנו עד כמה האדם נתון להשפעה על ידי פרסומת נכונה. הפרסומת נעשית רק לאחר שנעשו מחקרים המצביעים באופן ברור על כוח ההשפעה שלה. אשר על כן, בואו ונשתמש בכלים מגוונים אלו למען הצלת חיים ומניעת נזקי ממון ונזקי גוף. יתכן ואף נצטרך להושיב מומחים שיחקרו ויציעו הצעות שיש להן בסיס מקצועי יותר, אך אל לנו לזלזל בשום פעולה שיש בה כדי לתרום לחיזוק התודעה בצורך לשפר כל הזמן את הנהיגה הזהירה שלנו.       










הרב אלישיב קנוהל

* אורות מן השטח

" שרשרת שירה - על הארץ ועל הבית"

בעקבות גיליון הארץ הבית של משיב הרוח

ערב על הבית בשירה, על ערעור היסודות, שירים בעקבות ההינתקות, שירים בעקבות מלחמת לבנון השנייה.
בשרשרת המשוררים: יוסף עוזר, טניה הדר, אליעז כהן, שמעון פוגל, שמואל קליין, פנינה עמית, אלחנן ניר, מירי גול, תמרה אור סלילת, הדס שחם, יוחנן מאלי, עומר ארבל, ארז פודולי, עמית מאוטנר, אלכס בן ארי, יוחאי חדד. בערב יקראו גם משיריו של בני להמן.
מוסיקה מקורית - יהושע אנגלמן.
בסיום האירוע תתקיים סדנת כתיבה בעקבות ה"בית" בחיי יעקב אבינו.

השתתפות בסדנא מותנית בתשלום 20 ₪ ובמשלוח דוא"ל למשיב הרוח mashiv1@gmail.com
גיליון הארץ הבית יימכר בערב במחיר מוזל. הכניסה חופשית.
האירוע יתקיים אי"ה ביד יצחק בן צבי, רח' אברבנאל 8 בירושלים, במוצאי שבת פרשת שמות (29.12.07) בשעה 20:30.

כנס 'יסודות' בכנסת על חינוך תורני לדמוקרטיה

חברי כנסת, אישי ציבור בכירים, רבנים ואנשי אקדמיה יפתחו את שנת ה-60 לייסוד הכנסת באמצעות כנס ראשון של 'יסודות - המרכז לליבון ענייני תורה ומדינה', בחסות ח"כ הרב יצחק לוי, בנושא: "חינוך יהודי לדמוקרטיה - היתכן?!". 
הכנס יתקיים באודיטוריום של הכנסת ביום שלישי הקרוב כ"ג טבת תשס"ח (1.1.08) בין השעות 12:30-16.00. 
בין הדוברים: הרב אבי גיסר, הרב שאר ישוב כהן, ד"ר עוזי לנדאו, ח"כ הרב מיכאל מלכיאור, הרב חנן פורת, ד"ר שלמה פישר, פרופ' ארווין קוטלר, גב' אלירז קראוס, פרופ' מרדכי קרמניצר.

הכנס יעסוק בחיבור המרתק שבין יהדות ודמוקרטיה, יישמעו בו עדויות אישיות על פגיעה בזכויות האדם בדמוקרטיה הישראלית ויתקיים פאנל בנושא 'האם יש זכויות אדם בתורה וביהדות?' .
הכניסה חופשית אך ומותנית בהרשמה מראש. לפרטים ולהרשמה: 02-6715950.
www.yesodot.org.il
חזון העבודה העברית

"אחת עשרה בלילה,אור ל-י' בכסלו התשס"ח.

עידודי שב מלימוד חברותא.

עידודי נוסע אל ביתו בשכונת מגורשי חומש ושא-נור בשבי שומרון,

אך אל ביתו עידודי לא שב עוד!!! 

בפאתי הכפר בואכה קדומים ירו לעברו ערבים ארורים ורצחוהו נפש."

במלאת שלושים להירצחו של עדו זולדן הי"ד במהרה לעינינו, הוציאה המשפחה חוברת שהיא מעין צוואה לא כתובה של עידודי על חזון העבודה העברית. בחוברת-מאמרים,סיפורים וקווים מעשיים בנושא.

ניתן להזמין בדוא"ל idodi.hid@gmail.com או ע"י שליחת הודעת טקסט(sms)   למספר 054-7723002 

או 054-6737303 בציון שם וכתובת.
