עיון במדרש ובעומק הפשט – סביב שולחן השבת

"מידה כנגד מידה"
א. במדרש תמונה הובאו מדרשי האגדה המבארים את מכת הדם כעונש הבא "מידה כנגד מידה".

מקורה של מימרא זו במשנה במסכת סוטה (א' ז'):

"במידה שאדם מודד – בה מודדין לו".

ובגמרא שם (י"א ע"א) למדו עיקרון זה מדברי יתרו:

"אמר ר' אליעזר: מאי דכתיב: 'כי בדבר אשר זדו עליהם' (שמות י"ח, י"א) – בקדרה שבשלו בה נתבשלו".

1. בחנו מימרא זו ביחס לדברי יתרו. האם פשוטו של מקרא היא או מדרשו?

2. כיצד ניתן להוכיח את העיקרון של "מידה כנגד מידה" גם מפשוטו של מקרא שלפיו "זדו" פירושו עשו במזיד?

3. השוו את העיקרון של "מידה כנגד מידה" בים סוף ובמכת הדם, ועמדו על שני ההיבטים שב"מידה כנגד מידה": האחד כעונש והשני – כתזכורת מחרידה.

ב. נחמה ליבוביץ ע"ה בספרה 'עיונים לספר שמות' דוחה את הרעיון לפי באו המכות כעונש "מידה כנגד מידה", ומבקשת להוכיח שמכת הדם נועדה להכות את אלוהי מצרים, כדברי המדרש בשמות רבה (ט' ח'):
"למה לקו המצרים תחילה בדם? מפני שפרעה והמצרים עובדים ליאור. אמר הקב"ה: אכה אלוהיו תחילה ואחר כך עמו".

האם יש סתירה בין שני הפירושים? בחנו סוגיה זו לאור השאלות הבאות:

1. אם נועדה מכת הדם רק להכאת היאור באלוהי מצרים, מדוע הפך היאור דווקא לדם ולא יבש או הבאיש בלבד?

2. מדוע לא הפכו רק מימי היאור לדם, ומדוע היה הדם בכל ארץ מצרים?

3. שימו לב לדברי 'מדרש לקח טוב': "לפי ששפכו דמם של ישראל כמים", ובחנו את המסר החינוכי העולה מההקבלה הניגודית בין הדם ההופך למים לבין המים ההופכים לדם.
* נקודת אור המזמור / חנן פורת

תהילים פרק י"ד

"אָמַר נָבָל בְּלִבּוֹ אֵין אֱ-לוֹהִים"

פרק י"ד מצטרף לשורת מזמורים הקובלים כנגד שלטון הרשע בעולם, אלא שבפרק זה מתמקדת הזעקה במישור הלאומי של עם ישראל הנתון למשיסה בגויים, כדברי המשורר בפסוק ד':

"הֲלֹא יָדְעוּ כָּל פֹּעֲלֵי אָוֶן

אֹכְלֵי עַמִּי אָכְלוּ לֶחֶם – ה' לֹא קָרָאוּ".

וברוח זו חותם המזמור בישועת ישראל:

"מִי יִתֵּן מִצִּיּוֹן יְשׁוּעַת יִשְׂרָאֵל
בְּשׁוּב ה' שְׁבוּת עַמּוֹ

יָגֵל יַעֲקֹב יִשְׂמַח יִשְׂרָאֵל".

מנקודת מוצא זו יובנו דבריו הנחרצים של דוד המלך בפסוק ג':

"הַכֹּל סָר יַחְדָּו נֶאֱלָחוּ

אֵין עֹשֵׂה טוֹב אֵין גַּם אֶחָד".

לכאורה קצת קשה לקבל קביעה טוטאלית מעין זו, הן אפילו בימי המבול נותר נח צדיק תמים, ובסדום הרשעה נותרו לוט ובנותיו ואיך כאן קובע דוד בפסקנות: "אֵין עֹשֵׂה טוֹב אֵין גַּם אֶחָד".

אך מכוונים הדברים כלפי שונאי ישראל המבקשים את נפשם ניתן להבין ללב המשורר המזהה את השנאה הקולקטיבית ההולכת ופושה בהמון המוסת בלא שיעמוד איש נגדה.

ואכן ברוח זו מפרש רש"י – בעקבות המדרש – פסוקים אלה כמכוונים כלפי נבוכדנאצר שנכנס להיכל להחריבו "ואין אחד מכל חייליו מוחה בידו".

***

המזמור פותח במילים נוקבות:

"אָמַר נָבָל בְּלִבּוֹ אֵין אֱ-לוֹהִים!"

"הנבל" – במקרא – הינו אדם רשע וגס רוח, כדוגמת שכם בן חמור, שהכתוב מעיד עליו לאחר אונס דינה "כִּי נְבָלָה עָשָׂה בְיִשְׂרָאֵל" (בראשית ל"ד, ו').

וכן נקרא נבל – אדם שלשונו מופקרת ומזוהמת, כדרך שמטיח איוב באשתו בעקבות עצתה: "בָּרֵךְ (היינו: קלל – בלשון סגי נהור) אֱ-לוֹהִים וָמֻת... כְּדַבֵּר אַחַת הַנְּבָלוֹת תְּדַבֵּרִי" (איוב ב', ט'-י').

כך אף הנבל שבפרקנו הוא אביטיפוס לכל הנבלים שעליהם אומר הכתוב: "הִשְׁחִיתוּ הִתְעִיבוּ עֲלִילָה" ומעשיהם המושחתים באים לידי ביטוי בהתעללות בחסרי ישע ובאכילתם לתיאבון כלחם ערב לחך:

"אֹכְלֵי עַמִּי אָכְלוּ לֶחֶם" (ד').

חטאי הנבל נוגעים לכאורה ליחסים שבין אדם לחברו, אך הכתוב מדגיש: "אָמַר נָבָל בְּלִבּוֹ אֵין אֱ-לוֹהִים" ללמדך שמי שנוהג בנבזות ביחס לאדם אחר אין א-לוהים בלבו, והוא רואה את העולם כעולם הפקר שבו "אין דין ואין דיין" והוא יכול לעשות בו ככל העולה על רוחו.

ברם חכמים חשפו בביטוי "אָמַר נָבָל בְּלִבּוֹ"- היבט נוסף עמוק מכל עמוק, וכה דבריהם בבראשית רבה (ס"ז, ח') על הפסוק: "וַיֹּאמֶר עֵשָׂו בְּלִבּוֹ יִקְרְבוּ יְמֵי אֵבֶל אָבִי וְאַהַרְגָה אֶת יַעֲקֹב אָחִי" (בראשית כ"ז, מ"א):

"הרשעים הם ברשות לבם: 

'אמר נבל בלבו אין א-לוהים' (תהילים י"ד, א'), 

'ויאמר עשו בלבו... ' (בראשית כ"ז, מ"א), 

'ויאמר ירבעם בלבו...' (מלכים א' י"ב, כ"ז), 

'ויאמר המן בלבו' (אסתר ו', ו').

אבל צדיקים לבם ברשותם:

'חנה היא מדברת על לבה' (שמואל א' א', י"ג), 

'ויאמר דוד אל לבו' (שמואל א' כ"ז, א'), 

'וישם דניאל על לבו' (דניאל א', ח').

דומים לבוראם שנאמר בו:
'ויאמר ה' אל לבו' (בראשית ה', כ"א)".

דיוקם הנפלא של חז"ל, שכל התנ"ך היה פרוש לפניהם בבקיאות מדהימה (ללא קונקורדנציה וגוגל), אינו רק הברקה לשונית אלא תובנה עמוקה להארת ההבחנה שבין צדיק לרשע.

"רשעים – ברשות לבם" – משמעותו שהתשוקות והיצרים הדוחקים בהם כאן ועכשיו שולטים בהם ללא מיצרים ולפיכך הם הולכים בשרירות לבם ללא סייגים. 

ואילו הצדיקים שגם להם רגשות ויצרים יודעים לשלוט בהם ולכוונם לדרך הנכונה בבחינת "ואהבת את ה' א-לוהיך בכל לבבך – בשני יצריך".

ויהי רצון שנזכה גם אנו שלא ישלטו יצרי הלב בנו – אלא נזכה לדבר אל לבנו.

ומתוך כך נזכה לגלות – בניגוד לנבל – כי יש א-לוהים בלבנו והוא המאיר את דרכנו:

"צוּר לְבָבִי וְחֶלְקִי אֱ-לוֹהִים לְעוֹלָם"  (תהילים ע"ג, כ"ו).

* אור בפרשה / חנן פורת

"התנין העיוור"
בפרשת וארא נפתחת מסכת מכות מצרים.
אך כמקדמה למכות הגדולות המשנות סדרי בראשית, בא עוד 'נס קטן': נס המטה שנהפך לתנין.

"וַיַּשְׁלֵךְ אַהֲרֹן אֶת מַטֵּהוּ לִפְנֵי פַרְעֹה וְלִפְנֵי עֲבָדָיו

וַיְהִי לְתַנִּין" (שמות ז', י').

נס זה אינו נמנה על עשר המכות, שהרי אינו גורם כל נזק לפרעה ולעבדיו, ולפיכך יש לתהות, מה תכליתו, ומדוע בכלל הפך המטה דווקא לתנין ולא – דרך משל – לנחש, כמו במעמד הסנה?
"התנינים הגדולים"

אין ספק כי מופת התנין לא נבחר באקראי, וכדי לפענח את סודו עלינו להתחקות תחילה אחר דמותו של התנין במקרא.
לראשונה נפגשים אנו בתנין כבר במעשה בראשית: 

"וַיִּבְרָא אֱלֹהִים אֶת הַתַּנִּינִם הַגְּדֹלִים..." (בראשית א', כ"א).

שתי תמיהות עולות למקרא פסוק יוצא דופן זה:

א. בכל הבריאה אין אזכור שם פרטי מסוים לצמח, עוף או חיה, מלבד האדם – נזר הבריאה, ובמה זכו התנינים להיות יוצאי דופן?

ב. כבר לימדנו הרמב"ן בפירושו לפסוק הראשון בתורה, להבחין בין בריאה שהיא "יש מאין", לבין יצירה ועשייה שהן "יש מִיֵש", ולפיכך מבהיר הרמב"ן כי לאחר בריאת שמים וארץ:

"לא ברא עוד אלוהים דבר, אבל יצר ועשה, כי ממנו (מהחומר ההיולי הראשון) המציא את הכל".

מדוע אפוא נוקטת התורה ביחס לתנינים בלשון "ויברא", הן גם הם נוצרו "יש מיש" ולא "יש מאין"?
הרמב"ן עצמו נדרש לשאלות אלה ומשיב:

"בעבור גודל הנבראים האלה, שיש מהם אורך פרסאות רבות... ייחס בהם הבריאה לאלהים כי הוא ממציאם מאין, וכן יעשה באדם למעלתו (כנאמר: "ויברא אלוהים את האדם בצלמו...") להודיע כי הוא מוּצא מאין עם כל דעתו ושכלו" (רמב"ן, בראשית א', כ"א).

התורה מבקשת אפוא להדגיש כי גם בריות מטילות אימה – כתנינים הגדולים וכלווייתנים – נבראו יש מאין.

כיוצא בו מתייחס "המנון הבריאה" שבתהילים אל הלווייתן כאל 'חיית מחמד':

"לִוְיָתָן זֶה יָצַרְתָּ לְשַׂחֶק בּוֹ" (תהלים ק"ד, כ"ו).

לאמור: אל תתרברב, לווייתן! אינך אלא כלי משחק ביד בורא עולם, והוא משתעשע בך כרצונו.
מיתוס התנין

אבל התנין והלווייתן לא נותרו רק כיצורי ענק במעגל עולם הטבע. דמיונו האפל של האדם הפכן לדמויות מיתולוגיות 'גדולות מהחיים', ובכל התרבויות הקדומות, ממצרים וכנען ועד בבל ויוון, תפס התנין מקום נכבד בפנתאון האלילי, ושירי תהילה רבים חוברו לכבודו.

במקרא עצמו אנו מוצאים הד להתמודדות עם מיתוסים אלה, והבולט שבהם נמצא בנבואת ישעיהו בתיאור ניצחון ה' על כוחות הרשע באחרית הימים:

"בַּיּוֹם הַהוּא יִפְקֹד ה' בְּחַרְבּוֹ הַקָּשָׁה וְהַגְּדוֹלָה וְהַחֲזָקָה

עַל לִוְיָתָן נָחָשׁ בָּרִחַ וְעַל לִוְיָתָן נָחָשׁ עֲקַלָּתוֹן

וְהָרַג אֶת הַתַּנִּין אֲשֶׁר בַּיָּם" (ישעיהו כ"ז, א').

'מבקרי המקרא' נאחזו כדרכם הנלוזה בפסוק זה, ואמרו שישעיהו הושפע ממיתוסים קדומים ושיבצם בנבואותיו כחלק מהשקפת עולמו. אבל האמת המקראית עמוקה לאין שיעור מדברי הבל אלה. 

יצורים מיתולוגיים אלה אכן לא היו ולא נבראו, אבל דמיונו של האדם – אשר יצר אותן והפכן למפלצות הרובצות על חייו – חי וקיים, וכנגד הדמיון שיצר מציאות נפשית אפלה כגון זו נטוש המאבק.

נבואות ישעיהו אינן מכוונות כלפי הנחש, הלווייתן והתנין כשלעצמם, אלא כנגד המיתוס שטיפח את "הנחש", "הלוויתן" ו"התנין" שבנפש האדם: הן האדם האחוז אימה מפניהם, והן האדם המבקש להיות חיית טרף כמותם.
פרעה הרשע התמכר לכוחות הרשע והפכם לאלוהיו. ולפיכך לא באקראי נטל פרעה את התנין הטורף והפכו ל"מודל הזדהות", כמפורש בהפטרה לפרשת וארא:

"הִנְנִי עָלֶיךָ פַּרְעֹה מֶלֶךְ מִצְרַיִם 

הַתַּנִּים הַגָּדוֹל הָרֹבֵץ בְּתוֹךְ יְאֹרָיו

אֲשֶׁר אָמַר: לִי יְאֹרִי וַאֲנִי עֲשִׂיתִנִי" (יחזקאל כ"ט, ג').

מעתה יובן היטב מופת המטה ההופך לתנין: 

ריבון העולמים מעביר לפרעה מסר מוחשי ברור: אתה "התנין הגדול" המתיימר להיות שליט עליון, אינך אלא מטה בידי: "שבט אפי ומטה זעמי" (ישעיהו י', ה').

פרעה אמנם מתאמץ להוכיח כי השליטה על "כוח-תנין" מצויה עדיין בידו וביד עבדיו החרטומים, אך מטה אהרן הבולע את מטותם מבשר ואומר: גם "כוח-תנין" ומעשי הכשפים שבידכם, מקורם בריבון העולמים אשר " 'אין עוד מלבדו' – אפילו לדברי כשפים" (סנהדרין ס"ז ע"ב).
"...מיד נעשה פרעה מטה!"

רעיון זה להארת "מופת התנין" כדימוי לפרעה עצמו מפורש בשמות רבה (ט', ב'):

"למה נס התנין? לפי שפרעה נמשל לתנין, שנאמר: 'התנים הגדול הרובץ בתוך יאוריו'.

כשהיה משה יוצא מאצל פרעה היה אומר: אם יבוא אלי בן עמרם, אני הורגו ואני צולבו ואני שורפו, וכשהיה משה נכנס מיד נעשה פרעה מטה!"

ומוסיף המדרש (ט', ה'):

"מהו 'ויבלע מטה אהרן את מטותם'?"

אמר ר' אלעזר: נס בתוך נס. מלמד שחזר המטה להיות מטה כברייתו ובלע אותם. וכשראה פרעה הרשע כן, תמה ואמר: ומה אם יאמר למטה: בלע לפרעה ולכסאו, עכשיו הוא בולע אותו!

הווי אומר: פרעה מגלה לפתע במופת המטה ההופך לתנין ושוב למטה שהוא עצמו – "התנין הגדול" – אינו אלא מטה ביד אהרן ומשה.
מסר זה נושא עמו פרעה מכאן ואילך – ביודעין ובלא יודעין – לאורך כל מכות מצרים, ובעת קריעת ים סוף, אכן בולע מטה האלוהים את פרעה וכל חילו, כנאמר במזמור תהילים (ע"ד, י"ג):

"אַתָּה פוֹרַרְתָּ בְעָזְּךָ יָם, שִׁבַּרְתָּ רָאשֵׁי תַנִּינִים עַל הַמָּיִם".

ו"ראשי תנינים" אלה אינם כמובן אלא דימוי לפרעה ולכל חילו ש"צָלְלוּ כַּעוֹפֶרֶת בְּמַיִם אַדִּירִים". 
מ"התנין אשר בים" ועד "בל זבוב"
כוחות הרשע על כל עצמתם, הינם כוחות עיוורים המונעים על ידי יצרי תאווה, קנאה ושנאה, ואותם מיטיב לתאר הראי"ה קוק באורות הקודש (עמוד תפ"ב), אגב התייחסות לפילוסופיה של הרצון העיוור שפותחה על ידי שופנהאואר ובני חוגו.

וכה דברי הראי"ה:

"ההשתקעות בעומק הרשעה, השעבוד הפנימי אל הרצון העיוור השולט בעולם, מגביר את כוחו של התנין העיוור והעולם סובל ממנו מרוב רשע וכסל מבלי הכיל.

עצם המדע המוטעה הזה, כשציוריו מתגברים, הוא בעצמו הנהו הגורם היותר גדול להחשכת העולם, על ידי התפשטותו של הרצון האכזרי והגס הזה בכל סעיפיו וחיליו. רוחו הטמא נמזג על ידי כן בעצמותה של התרבות האנושית והווה לה לכוח הפועל, בנימוסיה, תיאורי חייה, אומנותה, שיריה וכל כבודה המדומה".
ואם רצונכם לקבל דימוי מוחשי לכוחו של "התנין העיוור" בעולם הספרות אנא קראו את ספרו של ווילאם גולדינג "בעל הזבוב" שזכה בפרס נובל, ובו מתאר הסופר כיצד משתלטת מפלצת מדומה על נפשם של חבורת ילדים שנקלעו לאי בודד, ומשעבדת אותם ליצרים אפלים המביאים לשפיכות דמים ולקרבנות אדם.

ספר מצמרר זה אינו רק משל למיתוסים האליליים מני קדם, אלא גם ניתוח פסיכולוגי וסוציולוגי מעמיק לתהליכים המחרידים של שעבוד ההמונים לכוחות אפלים, כפי שראה גולדינג במו עיניו בתקופת מלחמת העולם השנייה.

אבל "תנין עיוור" זה הפורץ כחיה רעה ומותיר את רישומו על דפי ההיסטוריה, מפרעה ועד היטלר, ומהמן האגגי ועד הג'יהאד האסלאמי, אינו אלא מטה זעם בידי ריבונו של עולם, וסופו שיושלך כנצר נתעב ויוּמת כשרץ!

"וְכָל הָרִשְׁעָה כֻּלָּהּ כֶּעָשָׁן תִּכְלֶה, 

כִּי תַּעֲבִיר מֶמְשֶׁלֶת זָדוֹן מִן הָאָרֶץ".
* לאורו / הרב אליהו מאלי

התגלות ה' – בנס ובטבע
"וָאֵרָא אֶל אַבְרָהָם אֶל יִצְחָק וְאֶל יַעֲקֹב בְּאֵל שַׁדָּי וּשְׁמִי ה' לֹא נוֹדַעְתִּי לָהֶם" (שמות ו', ג').

רבים שאלו כיצד זה אומר ה' למשה: "ושמי ה' לא נודעתי להם" (לאברהם יצחק ויעקב), והרי פעמים רבות בספר בראשית מתגלה ה' אל האבות בשם זה. כגון: "וַיֵּרָא ה' אֶל אַבְרָם וַיֹּאמֶר לְזַרְעֲךָ אֶתֵּן אֶת הָאָרֶץ" (בראשית י"ב, ז'). ועוד במקומות רבים!

הרב קוק מסביר בעקבות האבן עזרא והרמב"ן כי הכוונה אינה לידיעת האבות את שם הויה אלא להנהגה שבה הנהיג ה' אותם.

בשתי הנהגות מנהיג ה' את העולם: האחת מכונה בשם "אל שדי", השנייה מכונה בשם הויה.

הנהגת אל שדי רומזת להנהגת הטבע. הנהגת י-ה-ו-ה רומזת להנהגת נס החורג מהטבע.

הרב קוק מוסיף ומבאר כי "שדי" מלשון שידוד מערכות. כלומר הכוח לשנות את המערכות וחוקי הטבע מהקצה אל הקצה.

השם הקובע את חוקי הטבע הוא השולט בהם. ממילא לעתים הוא משנה אותם לפי הצורך.

בזמן האבות ההנהגה הקבועה היתה הנהגת הטבע -  "אל שדי". לעתים נדירות התערב ה' בטבע, ושינה אותו לפי הצורך. 

לעומת זאת הנהגת שם ה-ו-י-ה היא הנהגה שמעבר לחוקי הטבע. זו הנהגה הנובעת מהויה א-לוהית של חיים, הקיימת לפני מציאות עולמנו החומרי, המגובש בחוקים וסדרים.

על כן מעת שמשה מוציא את ישראל ממצרים, אין הם מתנהגים על פי הטבע. במשך שנה מתרחשים עשר מכות, המזעזעות את כל סדרי הטבע. לאחר מכן נקרע ים סוף. ישראל הולכים ארבעים שנה במדבר וכל הליכותיהם מונהגות על ידי עמוד אש וענן. הם אוכלים מן מהשמים. הם מוגנים מפגעי הטבע על ידי עננים הסובבים אותם. והנס הופך להיות הסדר הרגיל.

לעומת זאת בארץ ישראל נוהג הטבע. אך בעת שישראל עושים רצונו של מקום כל הנהגותיה של הארץ הם נס כדברי הרמב"ן פרשת חוקת: "כי כל אלה הברכות כולם נסים, אין בטבע שיבאו הגשמים ויהיה השלום לנו מן האויבים ויבא מורך בלבם לנוס מאה מפני חמשה... ואף על פי שהם נסים נסתרים, שעולם כמנהגו נוהג עמהם, אבל הם מתפרסמים מצד היותם תמיד לעולם בכל הארץ..." (רמב"ן ויקרא כ"ו, י"א). 

... שם שדי הוא ע"ש שידוד המערכה, ושיש די ביכולתו ית' לעשות נגד מהלך הטבע, הוא נאות רק כל זמן שהנהגת הטבע עיקרית, רק לפעמים לאיזו מטרה באה הנהגת הנס. מה שאין כן אחרי שנקבעה הנהגת הנס לעיקר, אינו נקרא כל כך בשם שדי, כי אם שם הויה, המורה על הויתו המציאות, ממילא משנה כרצונו תמיד, ואין מקום לטבע כלל, רק ברצונו". (מדבר שור עמ' רצג)

הקדושה שבטבע היא קדושת ארץ ישראל, והשכינה שירדה בגלות עם ישראל היא הכשרון להעמיד קדושה בנגוד לטבע. אבל הקדושה הלוחמת נגד הטבע אינה קדושה שלמה, צריכה היא להיות בלועה בתמציתה העליונה בקדושה העליונה, שהיא הקדושה שבטבע עצמה, שהוא יסוד תקון עולם כולו וביסומו הגמור, והקודש שבגולה יחובר אל קודש הארץ, "ועתידין בתי כנסיות ובתי מדרשות שבבבל שיקבעו בארץ ישראל". (אורות התחיה פסקה כח)
* לאור הדף היומי / הרב יהודה זולדן

א'-ז' שבט    בבא בתרא קמח-קנד

המחאת בנק - "מעמד שלושתן"? (בבא בתרא קמח ע"א)

"מנה לי בידך תנהו לפלוני, במעמד שלשתן – קנה". השלושה הם: מלווה, לווה, ומקבל הלוואה חדש, או מקבל מתנה. אם שלושתם נוכחים במעמד הציווי של בעל הרכוש, הקניין חל. הלכה זו היא: "הלכתא בלא טעמא" (בבא בתרא קמד ע"א) במובן זה שהיא חריגה מנהלי הקניין המקובלים, ובכל זאת היא תקפה. "לפי שהדבר נהוג הוא בין הסוחרים והחנונים, תקנו את הדבר לקנות באמירה במעמד שלשתן. לפי שאין קנין מועיל בדבר שאין בעין" (רשב"ם כאן). 

הגמרא (גיטין יג ע"ב) שואלת, בכל זאת איך הקניין חל במצב כזה? ומשיבה שמשמעות הלוואה היא שהלווה מקבל על עצמו בעת ההלוואה לעשות בכל הקשור לכסף, מה שהבעלים אומרים לו. מאחר וכעת אמר המלווה ללווה להעביר את הכסף לאדם אחר, הוא מבצע את האמור. בקצות החושן (סימן קכו ס"ק ג) מסביר שיש סמכות בידי חכמים לתקן תקנות במה שקשור לפעולות קניין, וכמו שחכמים נתנו תוקף לקניין "סיטומתא" - חותם שהיו רושמים החנונים על חביות יין שנמכר מבלי שנעשה פעולה קניינית מסודרת, הנהוג ומקובל בין סוחרי יין. קושיית הגמרא היא על מלוה בלבד. בשונה מפיקדון, דמי ההלוואה הוא לא משהו ממשי, זו התחייבות של הלווה להחזיר למלווה, ועל כן היה צורך לומר שזו תקנה ללא טעם במובן הקנייני, אך אם נעשה במעמד שלושתם הוא תקף. 

"מנה לי בידך, תנהו לפלוני", היא כתיבת המחאה לבנק- צ'ק. בעל החשבון רושם על ההמחאה: תנו לפלוני את הסכום הרשום בהמחאה. אף שפעולה יום יומית כזו של מתן המחאות ומסחר בהם, לא נעשית בדרך כלל במעמד שלושתן. לעתים במעמד שנים - הנותן והמקבל, אך לא בבנק. ובכל זאת, עצם מסירת פנקס ההמחאות לבעל החשבון היא הודעה והסכמה של הבנק על קשר מחייב עם לקוחו, ולכן אין צורך בנוכחות הבנק או נציגו בעת מתן המחאה לפקודת אדם אחר, והקניין תקף. (בהרחבה: הרב צבי יהודה בן יעקב, "תוקפם הקניני של השיקים", משפטיך ליעקב, חלק א סימן כא).   

* לאור המשפט העברי / הרב בניהו ברונר

"מכת מדינה"
שאלה: גשמי ברכה חזקים גרמו להצפת דירות, דיירים במבנה שכור נאלצו לפנות את הבית המושכר ולמצוא דיור חלופי, האם הם יכולים לנכות מדמי השכירות את הימים שלא השתמשו בבית?

תשובה: בהלכה קיים מושג הקרוי: "מכת מדינה". הרמ"א בסימן שי"ב סי"ז פוסק: "נשרף כל העיר, הוי מכת מדינה ומנכה לו מן שכירותו מה שלא דר בו, בין הקדים לו שכרו או לא", גם אם שילם שכר דירה מראש צריך להחזיר לשוכר את דמי השכירות. 
בספר 'מחנה אפרים' כתב שאם שילם את שכר הדירה מראש אפילו במכת מדינה אינו מנכה לו את שכרו. בשו"ת מהרש"ם (ב' קצ"ט) כתב שאם היתה שריפה בכל העיר גם ה"מחנה אפרים" מודה שמנכה למשכיר מדמי השכירות ואם אירעה שריפה רק באזור הנכס אינו מנכה לו.

"מכת מדינה" היא דווקא באירוע חריג אבל באירוע שכיח השוכר היה צריך להתנות מראש שייפטר מתשלום, כיוון שלא התנה חייב לשלם את מלא דמי השכירות.

"מכת מדינה" היא מכה שבאה על כל בני העיר (שו"ת מהר"ם פדוואה פ"ו) ויש אומרים שאפילו ברוב העיר נחשב כ"מכת מדינה" (ש"ך של"ד ג'), המחבר בשו"ע (שכ"ב א') פוסק שאם הייתה המכה ברוב השדות של אותה העיר הרי זו מכת מדינה. 

ב'קצות החושן' (שכ"ב א') הביא תשובת מהר"ם על אדם ששכר בית ונתן דמי שכירות שנתיים מראש, ובתוך התקופה ברחו רוב היהודים מן העיר מחשש פיקוח נפש. השוכר תובע את שכר הדירה של התקופה שלא גר בבית. מהר"ם השיב שכיוון שקיים מיעוט יהודים שלא ברחו, וייתכן ואחד מהנשארים היה שוכר את הנכס, הדבר ספק אם צריך להחזיר לו את דמי השכירות ולכן יחלקו את ההפסד ביניהם, יחזיר לו מחצית הסכום של התקופה שלא גר. מסביר ה'קצות' שקיים הבדל בין שדות שהולכים בהם אחרי הרוב ובין אנשים שהמיעוט שלא ברח יוצר ספק ולכן יחלקו, בשו"ת חינוך בית יהודה (ק) סובר שמי שלא ניתן להוציא כסף מהמוחזק.

דיון דומה קיים לגבי מלמד או פועל שברח בגלל "מכת מדינה" בספר 'ערוך השלחן' פסק שהשכיר צריך לשאת בהפסד אלא אם כן הייתה גזירה מהשלטונות שלא ללמד שאז ההפסד הוא של המעסיק כיוון שהשכיר מוכן לעבוד.

שאלות דומות היו קיימות בצפון במלחמת לבנון או בדרום בעת מבצע "עופרת יצוקה" שרבים שבתו מעבודתם. 

סיכום: "מכת מדינה" זו סיבה בגללה ניתן להיפטר מתשלום דמי שכירות, יש להגדיר היטב מהי "מכת מדינה" הפוטרת מתשלום דמי שכירות בנכס מושכר או באדם שכיר.

* אור חדש – בערוץ מאיר / בתיה לוחי 

אנשי אמונה בעולם המעשה – תוכנית חדשה בערוץ מאיר
מי אמר שאין התחדשות בעולם הדתי-לאומי? 
ערוץ מאיר, למי שלא היה בכדור הארץ בשנים האחרונות, הינו ערוץ שיעורי תורה פופולארי הפועל 24 שעות ביממה וקיימים בו מעל 8000 (!) שיעורי וידיאו ממגוון רבני הציונות הדתית בכל התחומים: אמונה, הלכה, פרשת שבוע, משפחה, חינוך, זוגיות וכו'. מעבר לכך, קיים בערוץ מדור מיוחד לילדים שגולת הכותרת שלו היא סדרת התוכניות 'אסי וטוביה' שנדמה שאין כבר ילד דתי שלא מכיר אותם.

לאחרונה, התחיל הערוץ להרים כפפה גדולה אף יותר: לא רק שידור שיעורי תורה, אלא הפקת תוכניות מקור למבוגרים שהמטרה הסופית היא להפוך לטלוויזיה אמונית שתשמש כאלטרנטיבה לתרבות הטלוויזיונית של היום. התוכנית השבועית החדשה שעלתה לאתר בימים אלו היא "אנשי אמונה בעולם המעשה" של הרב חגי לונדין. הרב חגי מראיין כל שבוע דמות אמונית אחרת הבולטת בתחומה (צבא, כלכלה, אומנות, פסיכולוגיה וכו') ויחדיו מנסים לראות כיצד ניתן ליישם את עולם האמונה של משנת הרב קוק בתוככי עולם המעשה. על פי הרב חגי, זוהי לא סתם עוד תוכנית, אלא פריצת דרך: "אנו עושים כאן דבר חדש שלא נעשה עד כה בצורה מקצועית ורחבה", אומר הרב חגי, "כולנו יודעים שבציונות הדתית ישנם אנשים מופלאים שאט אט חודרים לכל תחומי החיים ומחלחלים לתוכם את תפיסת הקודש, אבל הציבור הרחב לא מודע אליהם ולא מבין את גודל המהפכה שמתרקמת מול עינינו. המטרה של התוכנית היא לחשוף את העולם הזה, ושהדמויות הללו, כל אחת בתחומה, ישמשו השראה לעוד רבים שיבואו בעקבותיהם". עד כה התראיינו בתוכנית אישים כסא"ל הרב חיים ברוך (צבא וביטחון), הרב חנן פורת (התיישבות וחינוך), ד"ר מיכאל אבולעפיה (פסיכולוגיה), ד"ר גבי אביטל (אווירונאוטיקה וחלל), ועוד רבים וטובים.     

לצפייה: www.meirtv.co.i
* הולך ואור / הרב יונתן מילוא

למה זה כל כך כואב?!

רעיון אנושי מרתק ועמוק מופיע ב'מדרש חיוֹת' חז"לי.

בתשובת הקב"ה לאיוב נאמר: "הידעת עת לדת יעלי סלע, חולל איילות תשמור".

ומה מייחד את לידתם של יעלי הסלע, ואת רגעי המשבר והלידה של האיילה?

עונה המדרש בסיפור זואולוגי דמיוני, אך חדשני בנמשלו לחיי האדם.

יעלי הסלע חיות בתנאים קשים מאוד, באזורים צחיחים ומסולעים, מה שגורם ליעל 'לחשוב' שאולי לא כדאי להוליד ולדות לעולם כל כך קשה ואכזר. על כן ברגעי הלידה הן הולכות אל קצה המצוק ויולדות את הוולד אל פי התהום, למען ייפול ויתרסק. אך ה' ברחמיו, מזמן באותן שניות נשר הטס מתחת למצוק, קולט בכנפיו את הוולד הרך, ומצילו מהתרסקות. 

לא שמעתם על זה??! כנראה שאין סיפור כזה, אך זהו משל נפלא. 

חלקו השני של המדרש - מפתיע לא פחות. האיילה - פתח רחמה צר, ועל כן בבואה ללדת היא מתקשה ביותר, עד שנדמה שאין כוח ללדת. או אז מגיע נחש, מכיש אותה על פתח הרחם, ומהפחד היא מרפה את שרירי הרחם ויולדת לקול תשואות הקהל... 

מה פשר צמד המשלים הללו, ומה הם מסוגלים להאיר בחיינו?

כולנו כאבנו עם משה החוזר אל הקב"ה וזועק "למה הרעות לעם הזה למה זה שלחתני. ומאז באתי אל פרעה לדבר בשמך, הרע לעם הזה והצל לא הצלת את עמך".

פרשת שמות הסתיימה בהבטחה הא-לוהית שבסוף יהיה טוב... אך התמיהה גדולה - מדוע שולח א-לוהים את משה, אם הוא עדיין לא מעוניין לגאול את עמו? ולמה חייב להיות עוד יותר רע לפני שיהיה טוב?

ובאמת, אצל כולנו עולה פעמים רבות הזעקה ממעמקי הייסורים הכאב והייאוש המפלח - "למה הרעות..."? 

פרשת וארא פותחת בדיוק במקום הזה, בו הכאב מתעצם עד לבלתי נשוא, והעם "מקוצר רוח ומעבודה קשה" לא מוכן יותר אפילו לשמוע בשורת גאולה. ואף על פי כן חוזרת ההבטחה הא-לוהית על הגאולה וביתר עצמה "והוצאתי אתכם מתחת סבלות מצרים, והצלתי אתכם...וגאלתי...ולקחתי אתכם לי לעם".

הרב רמר זצ"ל ביאר את נמשלו של המדרש בו פתחנו כך: היעל הינה חיה צנועה ועדינה החיה את חייה בפשטות במדבר. הנשר הינו עוף דורס הניזון מנבלות - ממש היפוכה של היעל העדינה. לעתים היעל מאבדת את אמונה בחיים, בטוב שבהם, בתכליתיותם וערכם, ורוצה לוותר על הכל. 
דווקא אז מתגלה לפתע ההרמוניה בעולם בין כל הכוחות הטובים והרעים, היפים והמכוערים, והיעל והנשר משלימים זה את זו ליצור חיים שלמים ומלאים. 

ואם עוד לא ממש הבנו, אז בא ומשלים המשל השני.

כאן אנו פוגשים את האיילה האצילית והנאווה מחד גיסא, ומולה את הנחש הארסי והמחטיא - סמל כל הרע והחטא בקודים המקראיים והקבליים. והנה מתברר כי במבט עמוק יותר על החיים, הם אינם כוחות סותרים אלא משלימים. 

לעתים האיילה צריכה ללדת חיים חדשים, קומה חדשה בחייה, אך אין לה את הכוח הנפשי, חסרים הרצון והעצמה לכך. או אז מופיע הרע, הכאב, הייסורים ו'מכישים' את האדם, וכעת הכוחות נפתחים, הנפש משתחררת מכבליה - והלידה מתחוללת סוף סוף.

גם ביציאת מצרים מתברר כי שליחותו של משה לא יכולה לבוא במקום הרצון העוז והמסירות של העם. את עבודת החירות צריך כל אדם לעשות בעצמו. על כן בלב שליחותו של משה מגיעים הנשר הגדול והנחש הארסי ומעצימים את הכאב והתסכול, ומעוררים את הרצון האמיתי והעמוק, לפעול לשנות וללדת לידה חדשה.

כל אחת ואחד מאיתנו נמצא פעמים רבות בחייו רגע לפני הלידה והגאולה. מבחננו הוא ביכולת לראות את כל התמונה בהרמוניה, ולהיפתח ללידה הזועקת מתוכי, אם רק אהיה ראוי ומוכן להתעצם למענה. 
כשנפסיק לשאול 'למה' ונתחיל לשאול לאן לוקחים את הכאב, תבוא הלידה הגואלת והברוכה, לידתי שלי את עצמיותי מחדש, לידתה של אומה ש 'תתקן עולם במלכות שדי'.

* מענה לשון / ד"ר ניסן נצר
על דגים וצפרדעים

במכת הדם נאמר בין השאר: "וְהַדָּגָה אֲשֶׁר בַּיְאֹר מֵתָה וַיִּבְאַשׁ הַיְאֹר וְלֹא יָכְלוּ מִצְרַיִם לִשְׁתּוֹת מַיִם מִן הַיְאֹר " (פרק ז', כ"א).

הַדָּגָה המקראית איננה נקֵבת הדג , אלא שם קיבוצי לכלל הדגים, כשם שהקצונה היא שם קיבוצי לכלל הקצינים, הכמורה היא מעמד הכמרים, ואצולה – מעמד האצילים, וכך גם "זָכַרְנוּ אֶת הַדָּגָה אֲשֶׁר נֹאכַל בְּמִצְרַיִם"  (במדבר י"א, ה') ועוד  הרבה.

חיזוק לדגה כשם קיבוצי מצוי באונקלוס, המתרגם את "הדגה אשר ביאור": "ונוּנֵי דּבנַהרָא", כלומר דְּגֵי הנהר. 

המילה נוּן היא המקבילה הארמית לדג העברי, והיא מצויה הרבה בתרגום אונקלוס (כגון בראשית ט', ב': דברים ד', י"ח). והנה התמזל מזלה, והיא הפכה בסיס לסדרה שלמה של שמות דגים שנתחדשו ונתרווחו בעברית המודרנית: אַמנוּן (= אֵם + נוּן, משום שהאם מדגירה את הביצים בפיה), דְּיוֹנוּן (ולא דְּיוּנוֹן, הוא המפריש דיו שחורה להגנתו), לַבנוּן, קַרנוּן, שְפַמנוּן, תְּמָנוּן) ולא תַּמנוּן, תְּמָניָא + נוּן על שום שמונה זרועותיו). נשים לב, שהתְּמָנוּן מורכב משני יסודות ארמיים. כעת גם נבין, שלא בכדִי נקראה חברת שימורי הדגים "שימורי נון".

ומן הדגה שביאור אל הצפרדעים, ונפתח בדברי אבן עזרא על הכתוב: "הִנֵּה אָנֹכִי נֹגֵף אֶת כָּל גְּבוּלְךָ בַּצְפַרְדְּעִים... " (פרק ז', כ"ז), וכך הוא אומר (בפירושו הארוך): 

"...והמפרשים נחלקו במלת צפרדעים, ורבים אמרו שהוא מין דג נמצא במצרים יקָּרא בלשון ערב אלתמסח, ויוצא מן הנהר וחוטף בני אדם. ואחרים אמרו כי הם הנמצאים ברובי הנהרות שמשמיעים קול, והוא הנכון בעיני, והוא הידוע". הוי אומר, גם הקדמונים נחלקו בזיהוי בעל החיים הזה, וחלק ראו בו - לא פחות ולא יותר! - תנין. איזה מזל היה למצרים, שפירושו השני של אבן עזרא הוא המקובל!

ומעניין, שרב סעדיה גאון (רס"ג) מפרש כאן צפרדע, כמקובל היום (בסיוע הדמיון לערבית: אלצ'פאדע),  אך בתיאור מכת הצפרדעים בתהילים (ע"ח, מ"ה) פירש תמסח.

* אור זרוע לצדיק / הרב איל יעקבוביץ
אור של שבת
בטרם התפרסם החוזה מלובלין היו הוא ואשתו שרויים בעוני גדול. ערב שבת אחד בשעה שלא היתה בביתם פרוטה לצרכי שבת, הלך החוזה לבית המדרש ואשתו ישבה על פתח הבית ולבה מר עליה. עבר במקום בחור עשיר, מפונק ופורק עול, בדרכו ליער למסיבה שכולה עברה ופשע. ראה אישה יושבת וכואבת על פתח ביתה, עצר ושאל אותה לפשר בכייה. אמרה לו האישה כי אין בידה כדי להדליק הערב נרות שבת ועל כך נשבר לבה. הוציא הבחור כמה פרוטות ונתן לה. בעוד הכרכרה מתרחקת צעקה הצדקת לעברו: "מברכת אני אותך שהאור של השבת ייכנס בתוך לבך"! 

ראה החוזה מלובלין תוך תפילתו בבית המדרש את הרעש הגדול שנהיה בשמים בעקבות ברכתה של אשתו. "כיצד זה יזכה בעל עבירות שכזה באורה הטהור של השבת? הרי הוא אינו ראוי לכך!" שאלו המלאכים. 
התערב החוזה בדבריהם ואמר: "אתם אומרים - איך בעל עבירה שכזה יזכה באור של שבת, ואני אומר – כיצד לא יהיה בעל עבירה אם מעולם לא זכה באור של שבת?! תנו לי אותו לשבת אחת", אמר החוזה, "וראו לאן יגיע". 

והנה הבחור, תוך כדי נסיעתו ליער חש לפתע 'התקפת נשמה...', חזר חזרה לבית החוזה לחפש משהו עם טעם של קדושה ושבת שם. לאחר השבת שינה את אורח חייו והפך לאחד מגדולי החסידים.

***
משה רבנו מבשר לעם על גאולתם והם אינם שומעים לו. אין זאת בגלל שאינם ראויים אליה חלילה, אלא משום- "קוצר רוח ועבודה קשה..." כאשר העולם הרוחני חלול וריק, חסר שאר הרוח לאמונה ושמחה בה'. בדורנו כמו בדורם קורא לנו הראי"ה קוק זצ"ל: "הצדיקים הטהורים אינם קובלים על החושך אלא מוסיפים אור", נזכור זאת בבואנו לבקר את אחינו אשר חסרים אמונה בגאולת הארץ. "ויצוום על בני ישראל" – "צווה עליהם להנהיגם בנחת ולסבול אותם" (רש"י).

* שירה חדשה / אליעז כהן

"נס בתוך נס" - שירה גדולה של אש וקרח יחד

משירי מכות מצרים – נתן אלתרמן
ז. ברד
... וְאָז נֻפַּץ הַלֵּיל. כָּרַע בִּמְחִי אֶחָד

וְגָח בָּרָד הוֹלֵל. כְּרֶכֶב בַּמּוֹרָד.
הִבְרִיקוּ אֲפֵלוֹת! קָרְעוּ אֶת סְגוֹר לִבָּן!

וַתֵּחָשֵׂף אָמוֹן לְיֹפִי וְחֻרְבָּן!

נִשְׁפַּךְ רָקִיעַ חַי, רָקִיעַ שֶׁל סְקִילָה.

הַקֶּרַח רַד שׁוֹעֵט. בְּלִי דֶּרֶךְ וּמְסִלָּה.

בְּעֵין הַקֶּרַח  - אֵשׁ. בְּהֵמָה פְּצוּעַת קָדְקֹד

כּוֹרַעַת וְזוֹנְקָה. רָקִיעַ, הַךְ בָּהּ עוֹד!

בְּעֵין הַקֶּרַח  - אֵשׁ. לֹא אֵבֶל לוֹ וָחָג.

אֶת צַעֲקַת הָרָץ מַחֲרִישׁ הוּא בַּמּוֹרָג.

וְגַם אַחַר נָפְלוֹ יַכֵּהוּ רֹאשׁ וָגָב...

אָבִי, קוֹרֵא הַבֵּן. בְּכוֹרִי, עוֹנֶה הָאָב. 

אָבִי, אָבִי, שָׁמַיִם גָּחוּ כַּחַיָּה.

אָבִי, יִשְּׂאוּ אוֹתִי שָׁמַיִם כַּדַיָּה.

זָרְקֵנִי אֲלֵיהֶם! יָרֹצּוּ קָדְקֳדִי!

אָבִי, הַתֹּהוּ בָּא! מַה תְּחַכֶּה בִּכְדִי?

בְּכוֹרִי, בְּכוֹרִי הַבֵּן, לֹא תֹּהוּ עוֹד, לֹא תֹּהוּ.
גַּם כָּאן חֻקִּים בַּרְזֶל. לֹא נֶחְקְקוּ לַתֹּהוּ.
אַחַר נְפֹל מַלְכוּת מִכֵּס עַד עֲרִיסוֹת

נִגְלִים הֵם בְּהִמּוֹג עֲשַׁן הַהֲרִיסוֹת.
אָבִי, דָּמְךָ עָלַי נוֹטֵף אַדְמוֹן אַדְמוֹן.

חֻקִּים בַּרְזֶל, בְּכוֹרִי, צוֹפִים אֶל עִיר אָמוֹן.
קְטַנֵּי דְּרוֹרֶיהָ, אָב, נָפְלוּ פְּצוּעֵי חָזֶה.

גְּדוֹלֵי צָרֶיהָ, בֵּן, בָּכוּ בַּלֵּיִל הַזֶּה.
כאשר אנו באים אל שירה גדולה, ואפילו קרבים אל סיפה, קורה לנו משהו, בבשר וברוח יחד.

כך ב"שירי מכות מצרים" של נתן אלתרמן הגדול, מחזור שהוא בעיניי מהסוחפים והכומסים ביותר של המשורר. אלתרמן (1910-1970) נמצא בעת כתיבת ופרסומו של המחזור כשכוכביו כבר דרכו בעוז בכל חוצות שדה השירה העברית, כישפו את המרחב ואנשיו והציפייה למוצא קולמוסו עזה. 

את "דם", "צפרדע" ו"כינים", שלושת השירים הראשונים ממה שיהיה לימים מחזור "שירי מכות מצרים" הוא מפרסם בביטאון "השומר הצעיר" (בעריכת פטרונו, אברהם שלונסקי) ב- 1939. במהלך שנות המלחמה העולמית השנייה הוא ככל-הנראה דוחק לצד את עבודתו על המחזור האֵמתי הזה, ומתמסר ליצירתו הגדולה "שמחת עניים". רק ב- 1944 מתפרסמים במלואם שירי המכות, ומותירים את העולם הספרותי הארץ ישראלי בתדהמה ובתעלומה, שלמעשה לא נתפענחה דיה עד היום. כה הרבה קולמוסים נשתברו בעניין, עד שאני הקטן מעז בקושי לבוא אל ההיכל ולחדש.

ובכל זאת: בחרתי להביא את "ברד", השביעי בסדרת שירי המכות, המתייחס אל המכה השביעית החותמת את פרשתנו, ולהדגים דרכו קריאה שאולי אפשרית. (יש לציין: מחזור עשרת שירי המכות עטוף בהקדמה "בדרך נא-אמון", כעין פתיח אקספוזיטיבי הכולל ארבעה שירים, ובחתימה "איילת" - פואמה ארוכת בתים וארוכת נשימה, המתגבהת אל המטאפיסי.)

ב"ברד" אני מוצא, מלבד התנופה המוסיקלית והאקספרסיוניסטית ביותר מבחינת דימויי ו"משיכות המכחול" של התמונות שבו, גם צופן לשירת "מכות מצרים" ואולי אף לשירת המשורר כולה. הייתי שואל להמחשת צופן זה את התיאור הציורי מן הפרשה במכה זו: "ואש מתלקחת בתוך הברד", עליה אמרו חכמינו: "נס בתוך נס".

כי זו התחושה הפיזית והרוחנית שעוברת בי למקרא "שירי מכות מצרים" ובעת אני נפגש ברוב כתיבתו של המשורר-החוזה הזה: היכולת לכתוב את הקר ביותר, את הנשלט-כביכול, ובאותו הקרח מתלקחת אש הבערה הפנימית, האקסטטית, שפעמים באה מן התוהו. כמו בביטוי ששב בשירנו פעמיים: "בְּעֵין הַקֶּרַח - אֵשׁ". כך בתרכובות המוות והתשוקה שנמצאות כמעט בכל טקסט אלתרמני, וכך במחזור הדרמטי מאד שלנו: על מי כותב אלתרמן בהזדהות כה יוקדת, ובה בעת בקור של החזוי והידוע מראש? עם מי הוא חווה ומעצב מחדש את החורבן המתהווה ובא מן הדם ועד הבכורות? מיהי "נא-אמון" של המשורר, שאת מכות-שמים הניחתות עליה הוא מהלל ומקונן גם-יחד?

הטענה המקובלת ביותר בהתייחסות העממית למחזור זה היא שזו קינה על גורל יהודי-אירופה, הנכתבת תוך כדי המאורעות, ותוך היוודעות מימדי הזוועה. זוהי קריאה שניתן להפריכה בקלות, ויריעתנו קצרה לשם כך. קריאה שנתחדשה בשנים האחרונות היא קריאת-מחאה של המשורר כנגד הטוטליטריות הפשיסטית שכבשה את אירופה ה"נאורה", וגם בקריאה זו ניתן לסמן פִּרְכוֹת משמעותיות.

בעיניי נא-אמון היא גרמניה הנאצית, מצרים המודרנית בדורו של המשורר, אימפריה שנמצאת לכאורה בשיא-כוחה (נזכור: עד 1944 הרייך השלישי עוד היה בתנופת כיבוש של כשני-שלישים מן העולם!), אך המשורר כבר חוזה את נפילתה, בהתעוררות השמימית של "כוכב הגרים" (שהוא כנראה לא אחר מאשר בן-דמותו של הטלאי הצהוב), שנדרך ומטיל בחיתת-הנקמה את זעם השמים, כפי שמתואר כה ציורי ועז בשיר שלפנינו.

השיר פותח בשלוש הנקודות, כבהמשך לאחר ציפייה גדולה ל"עליית מדרגה" של הפורענות. השיח הקרוב והמבריק הנמשך בין האב לבנו בכורו, כאשר עבורנו גורלם כבר ידוע , שיח הנבנה לאורך עשרת שירי המכות, כשבלבו, ובאמצעו של כל שיר (בשורה האחרונה של בית-שלישי מתוך ששה), כבפזמון חוזר: "אָבִי, קוֹרֵא הַבֵּן. בְּכוֹרִי, עוֹנֶה הָאָב", מלמד את העולם כולו על יום נקם ושילם שלא יאחר לבוא גם כשנראה בריאליה שהרייך השלישי הוא "שלטון אלף השנים", וגם מחבר אותנו להיות ברווח הצר והאינטימי הזה שבין האב לבנו בנא-אמון הרשעה, לחזות בטרגיות של מפולת-האדם .

"משנכנס אדר מרבים בשמחה"

לא, לא טעינו בחודש.

אנחנו יודעים שזה עתה נכנס חודש שבט

אבל באורות חסד אנו שוקדים כבר עתה על 

מבצע ענק של רבבות משלוחי מנות לפורים 

לחולים ולקשישים, לילדים ולחיילים בכל רחבי הארץ

מתוך רצון להוסיף דווקא בתקופה סוערת ומתוחה זו אהבה ואחווה בתוך עם ישראל, החלטנו באורות חסד להיערך למבצע "משלוח מנות" לפורים בהיקף חסר תקדים של כ- 20,000 מנות אשר יחולקו בבתי חולים ובבתי אבות, בבסיסי צה"ל וביחידות המבצעיות בשיתוף ובסיוע בתי ספר בכל רחבי הארץ.

לשם כך אנו מכינים מערך לוגיסטי מיוחד ועומדים בקשר עם מפעלי מזון וממתקים וכד' במגמה להכין חבילות שי נאות במחירי עלות זולים במיוחד של כ- 10 ₪ לחבילה.

על מבצע זה עוד נביא פרטים במעט מן האור בשבועות הקרובים.

ובינתיים פונים אנו אל קוראינו הנאמנים בבקשה מיוחדת לסייע לנו בהצלחת המבצע ולקיים בכך משלוח מנות בהידור רב. מרבית החבילות יחולקו ביום פורים עצמו לשם קיום המצווה כהלכתה.

התורמים עבור 20 משלוחי מנות בסך 200 ₪ יקבלו מעִמנו את "הגדת אור ודרור" כשי לחג הפסח.

והתורמים עבור 40 מנות בסך 400 ₪ יקבלו כשי את הספר החדש מעט מן האור לספר שמות (כ- 400 עמ'), העומד לצאת לאור בעז"ה בחודש הקרוב.

ומעל לכל אנא היו שותפים עמנו לקיום מצווה יקרה זו למען נרבה כולנו שמחה בעם ישראל ונוסיף אהבה ואחווה, שלום ורעות.

כמו כן מנהלים ומרכזים בבתי ספר, בישיבות ובאולפנות המעוניינים ליטול חלק במבצע מוזמנים לעמוד עמנו בקשר.

לתרומות:

תנועת אורות

טלפון: 02-5379777

ת"ד 33044 ירושלים 91033

בברכת אורה ושמחה

חנן פורת – יו"ר 


שלום יזדי – מרכז המבצע




                         052-7722889

