"האבן הזאת..." / חנן פורת
"והאבן הזאת אשר שמתי מצבה

יהיה בית אלוהים" (בראשית כ"ח, כ"ב).
פרשת ויצא רצופה אבנים לרוב, מראשיתה עד סופה.
כבר בפתח הפרשה לוקח יעקב מאבני המקום "וישם מראשותיו.

עם בוקר נושא יעקב רגליו, ארצה בני קדם, ואף שם מזומנת לו "אבן גדולה על פי הבאר" (כ"ט, ב').
ושוב בסיום הפרשה לוקח יעקב אבן מהר גלעד "וירימה מצבה". וכל אחיו-בניו הולכים בעקבותיו ולוקטים אבנים להקים גל-עד בינם לבין לבן הארמי.

ודאי שאין עניינן של האבנים בפרשה דבר שבאקראי.
מן הראוי לשים לב כי מתחילת ספר בראשית ועד הנה לא מצינו את המילה אבן, אלא פעם אחת בפרשת מגדל בבל, ואף שם, לא כאבן של ממש אלא כביטוי מושאל: "ותהי להם הלבנה לאבן" (י"א, ל"ג). ואילו בפרשתנו נזכרת היא עשר פעמים,(!) והופעותיה השונות מתוות נקודות ציון במסלול חיי יעקב.

יתר על כן: יעקב עצמו נוטל את האבן, בעת ברכתו ליוסף בנו אהובו ומצרפה לשמו כמעין שם משפחה:
"מידי אביר יעקב, משם רעה אבן ישראל" (מ"ט, כ"ד).

כוח אבנים – כוחי!

הבה נבחן מה יש בה באבן זו שהפכה להיות ל"אבן ישראל"?

הדבר הראשון הבולט, לעין המתבוננת באבן הגולמית הפשוטה, הינו כוחה, קושיה וכובד משקלה.

על כן זועק איוב במרי נפשו:
"אם כח אבנים כחי, אם בשרי נחוש?" (איוב ו', י"ב).
משקלה הסגולי הגדול של האבן מכונה במקרא "כובד האבן" (משלי כ"ז, ג') ועל כן בחרו הרועים בפרשתנו להניח אבן גדולה על פי הבאר, לבל יוכל כל רועה בודד לגללה.

על רקע דימוי זה באה התורה להודיע כי יעקב אינו ככל האדם, ולא ייבצר ממנו, בכוח אהבתו לרחל, לגול את האבן הגדולה מעל פי הבאר.

ברוח זו ביאר הרד"ק את הביטוי "אבן ישראל": 
"לפי שהאבן, עצם חזק וגוף אחד, כינה כל ישראל לאבן".

כביכול מבקש המקרא לאותת לנו: אל יטעה אתכם השם יעקב, המציין דרך עוקפת ועקלקלה. מאחורי הדימוי הרכרוכי והנפתל של "תולעת יעקב", מסתתרת "אבן ישראל" עזה ונוקשה כאבני הבזלת אשר למורג. 
הקבלה ניגודית זו באה לידי ביטוי חד בדברי הנחמה של הנביא ישעיה:

"אל תראי תולעת יעקב, מתי מספר ישראל

הנה שמתיך למורג חרוץ חדש בעל פיפיות.

תדום הרים ותדוק, וגבעות כמץ תשים" (ישעיה מ"א, י"ד-ט"ו).

"אנחנו נבלה אתכם!"
אך עיקר כוחה של האבן מתגלה בגבורת הסבלנות היצוקה בה. יכולה היא לעמוד במקומה בדומיה אלפי שנים מבלי שיוכלו לה פגעי הזמן העושים שמות אף במתכות קשות: מחלידים את הברזל ומעלים ירוקה בנחושת.

אף "אבן ישראל" כוחה בגבורת ההישרדות האצורה בה.

צאו וראו זה פלא: אלפי שנים ניסו צוררים לנפצה, היכוה ופצעוה, אך היא נותרה בעינה, אמנם מוכה וחבולה ובכל זאת "אבן שלמה", כיעקב אבינו הצולע על ירכו ועם זאת "ויבוא יעקב שלם" (בראשית ל"ג, י"ח).
***

ביטוי נורא הוד לכוחה של 'אבן ישראל' לשרוד, ניתן למצוא בסיפורו של משה פראגר מימי השואה האפלים, המופיע בספר "אני מאמין" (עמ' 52): 

"כשהגיע הצורר גלובוצ'ניק ללובלין בסוף שנת 43, פקד להזעיק את כל האוכלוסייה היהודית ל'מפקד כללי', וכאשר נתאסף בשעה היעודה המון יהודי גדול, נבהל ונפחד מאימת הקלגסים, השמיע לפתע הצורר פקודה מוזרה, וצווה שכל היהודים יפצחו לפניו בשיר חסידי עליז ושמח.

מישהו בקרב הקהל החל לשיר את הנעימה החסידית: "הבה נתפייסה אבינו שבשמים", אבל השיר לא הלהיב את ההמון המבוהל, וגלובוצ'ניק ציווה על קלגסיו להכות ביהודים המסרבים למלא את רצונו.

והנה כשהתנפלו הנאצים בחמה שפוכה על היהודים, פרץ קול אלמוני מתוך ההמון בשירה עזה:

"מיר וועלען זיי איבער- לעבען אבינו שבשמים"- (אנחנו נכלה אותם, אבינו שבשמים) ובן רגע נקלט השיר, וההמון יצא בריקוד סוחף לעיני הצוררים כשהוא שואג: "אנחנו נכלה אותם, אבינו שבשמים"... ההתלהבות הייתה רבה כל כך עד שגלובוצ'ניק נותר עומד במקומו מבולבל ואובד עצות, ולפתע צרח: "להפסיק, להפסיק מיד".

בעדות זו של משה פראגר יש ביטוי תמציתי לכוח ההישרדות המופלא של 'אבן ישראל', וליכולתה ל'בלות' את כל צורריה. ואכן שרתה ויכלה כנסת ישראל מרוטת הלחי לציפורני הברזל של הרייך השלישי. הוא קרס ונפל והיא קמה ותחי.

"ואתם בני יעקב לא כליתם" (מלאכי ג', ו').
האבן שנחצבה בידי שמים

מי שהיטיב לפענח את סודה של "אבן ישראל" תוך היסמכות על חזיונות אחרית הימים שבספר דניאל - הלא הוא ר' עובדיה מספורנו, וכה דבריו על הביטוי: "משם רעה אבן ישראל" (מ"ט, כ"ד):

"משם - מדרך טובו זה (של ריבונו של עולם) הוא 'רועה אבן ישראל' - המתקיימים בין האומות כמו אבן, יקרה או בלתי יקרה, (היינו - גדולי ישראל ופשוטי העם גם יחד), המתקיימת לאורך ימים, כעניין הכתוב בדניאל (ב', ל"ד): 'התגזרת אבן די לא בידיין, ומחת וצומח על רגלוהי' והם ישראל- כי ישׂרו עם אלוהים ועם אנשים ויוכלו".

כדי להבין את דברי הספורנו לעומקם, עלינו להתבונן בפרק ב' שבספר דניאל אשר במהלכו מגלה דניאל ברוח הקודש הן את עצת חלומו של נבוכדנאצר מלך בבל והן את פתרונו.

לפניכם דברי דניאל לפרעה – ברגום "דעת מקרא":
"צלם אחד שגיא, ראשו זהב טוב, 

חזהו וזרועותיו כסף, מעיו וירכיו נחושת. 

שוקיו ברזל ורגליו מהן ברזל ומהן חרס".
ואז מוסיף דניאל וחושף לפני מלך בבל את ההתרחשות המפתיעה שבחלומו:

"רואה היית והנה נחצבה אבן שלא בידיים

[אלא בידי שמיים] והכתה את הצלם על רגליו

אשר מברזל ומחרס והֵדֵקה [פוררה] אותן.

ואז נתפוררו הברזל החרס הנחושת והכסף והזהב 

והיו כמוץ מגרנות קיץ ונשאה אותם הרוח". 

בהמשך הדברים מפענח דניאל לנבוכדנאצר את פשר חלומו, ומבהיר כי הצלם על כל חומריו השונים -  הזהב והכסף, הנחושת, הברזל והחרס, מסמל את ארבע המלכויות השולטות והעתידות לשלוט בעולם, ואילו "האבן שנחצבה לא בידי אדם, היא מלכות שיקים אלוהים השמים, והיא תכלה ותנפץ את מלכויות האליל ותעמוד לעולמם" (שם פסוק ס"ד).

ברור הדבר שאבן זו שנחצבה בידי שמים, היא מלכות ישראל, וכך פירש הרס"ג: 

"המשיל מלכות ישראל לאבן - בשל חוזקה ותוקפה".

ובמדרש תנחומא (תרומה ו') אמרו במפורש:

ומה היה רואה? את מלך המשיח, שכן דניאל אומר: "עד דהתגזרת אבן די לא בידיין..." ומחת לצלמא - לכל מלכויות שהן עובדות לצלם-בצלמות(!)

"ובזכות מי? בזכות יעקב שכתוב בו 'ומשם רעה אבן ישראל' ".

מ"אבן הבֹחן" עד "אבן הראשה"

ובכן ייעודה של אבן ישראל אינו מתמצה בהישרדות בלבד. תפקידה להפוך לבניין שלם, בית שוקק חיים, אליו ינהרו כל הגויים, כדברי יעקב עצמו: "והאבן הזאת אשר שמתי מצבה יהיה בית אלוהים". 
נקודה זו מפורשת אף היא בחלומו של נבוכדנאצר המתאר את המשך מהלכה של האבן שנחצבה בידי שמים: 

"והאבן אשר הכתה את הצלם 

היתה להר גדול ומלאה את הארץ" (דניאל ב', ל"ו).
וחזיון זה דומה עד מאוד לנבואת זכריה בימי שיבת ציון:
"מי אתה הר הגדול-לפני זרובבל למישור 

והוציא את האבן הראשה-תשואות חן חן לה" (זכריה ד', ז').
בית זה לא ביום אחד ייבנה ולא בפעם אחת. פעם ופעמיים ייפול – וקם, ואף בשלישית ייבנה קמעה קמעה, בגבורת הסבלנות האופיינית לאבן, עד אשר יהיה לבניין עדי עד.

לכך מכוונת נבואת הגאולה הפלאית של ישעיה:

"הנני יסד בציון אבן. אבן בחן פינת יקרת

מוסד מוסד. המאמין לא יחיש" (ישעיה כ"ח, ט"ז).
ועל יסוד פסוק זה הורו תלמידיו של הגאון מוילנא הלכה למעשה:

"להתחיל את בנין ירושלים אפילו מאבן אחת, כי האבן הזאת היא "אבן בֹחן" להוכיח את רצוננו לבנות את ירושלים ולהרחיב מקום אוהלה בסוד דרכו של יעקב 'ואני אתנהלה לאיטי'...". (קול התור א', ט"ו)
תלמידי הגר"א פירשו אפוא את הביטוי "אבן בֹחן", כדרך שאנו נוהגים להשתמש בו כיום - במשמעות של קריטריון - נקודת מבחן - שעל פיה נותן לשפוט אדם ועם.

***

אכן, אנשים נמהרים וקצרי רוח אין בכוחם לעמוד באבן בֹחן זו, והם מתקצפים ומתייאשים עד מהרה, כשמתברר להם שאין "שלום עכשיו" ואף לא "משיח עכשיו".

אבל היודעים להפנים את בשורת הנבואה: "המאמין לא יחיש" - זוכים ליטול את אבן ישראל ולבנותה קמעה קמעה מן המסד עד הטפחות, בגבורות הסבלנות

ואוזניהם עוד תשמענה שירת גאולים מתרוננת ועולה: 
"תשואות חן חן לה".
* מדרשיר

המאמר "האבן הזאת" עוסק באבנים המלוות את יעקב בימי חייו, ומתמקד במשמעות הכינוי: "אבן ישראל" שהפך לשמה של כנסת ישראל כולה.

במאמר זה מוקדשת תשומת לב מיוחדת לאבן הירושלמית שהינה "אבן בוחן" כדברי הנביא ישעיה (כ"ח, ט"ז): 

הנני יסד בציון אבן 

אבן בחן פינת יקרת. 

וכדרך שפירשו פסוק זה תלמידי הגר"א שעלו ארצה:

כי האבן הזאת היא למבחן להוכיח את רצוננו. 

להתחיל לבנות את ירושלים אפילו מאבן אחת 

בסוד דרכו של יעקב: "ואני אתנהלה לאיטי..."

***

שירו של יהודה קרני "שימוני בפרצה" מביא לידי ביטוי נוקב את נכונותו להיות 'אבן אנושית' - שתונח כנדבך בחומות ירושלים, ותכפר את "עֲוֹן הָעָם, אֲשֶׁר לֹא סָתַם הֶחֳרָבוֹת".

בשיר זה יוקדת אש של מסירות נפש, אשר בערה בקרב ראשוני העולים ארצה מתלמידי הגר"א וחסידי הבעש"ט, דרך הביל"ויים והתימנים - אנשי העלייה הראשונה בתרמ"ב ועד חלוצי העלייה השנייה והשלישית שעמהם נמנה יהודה קרני.

אש קודש זו אינה יכולה לנבוע אלא ממקור הקודש, ורק ממנו נובע הכוח:

"וּמֵחוֹמַת הַקִּיר יְרַנְּנוּ עַצְמוֹתַי הַכָּלִים

לִקְרַאת הַמָּשִׁיחַ".

שִׂימוּנִי בַּפִּרְצָה / יהודה קרני

עִם כָּל אֶבֶן מִתְגּוֹלֶלֶת שִׂימוּנִי בַּפִּרְצָה

וְחַזְּקוּנִי בַּמַקָּבוֹת,

אוּלַי אֲכַפֵּר פְּנֵי מוֹלַדְתִּי, וְנִרְצָה

עֲוֹן הָעָם, אֲשֶׁר לֹא סָתַם הֶחֳרָבוֹת.

מַה טּוֹב וְיָדַעְתִּי, כִּי אֶבֶן אֲנִי כְּכָל אַבְנֵי יְרוּשָׁלַיִם

וּמָה אֻשַּׁרְתִּי בְּהִתְקַשֵּׁר עַצְמוֹתַי עִם הַחוֹמָה,

לָמָּה יִדַּל גּוּפִי מִנַּפְשִׁי, אֲשֶׁר בְּאֵשׁ וּבְמַיִם

הָלְכָה עִם הָעָם בִּזְעָקָה אוֹ דְּמוּמָה.

קָחוּנִי עִם הָאֶבֶן הַיְּרוּשַׁלְמִית וְשִׂימוּנִי בַּכְּתָלִים

וְטוּחוּ עָלַי טִיחַ,

וּמֵחוֹמַת הַקִּיר יְרַנְּנוּ עַצְמוֹתַי הַכָּלִים

לִקְרַאת הַמָּשִׁיחַ.

* לאור ההלכה

עבודת השכיר
"וְאַתֵּנָה יְדַעְתֶּן כִּי בְּכָלכֹּחִי, 

עָבַדְתִּי אֶת-אֲבִיכֶן" (בראשית ל"א, ו').
כשם שאסור לאדם לגזול ממונו של חבירו כך אסור לשכיר להתבטל מעבודתו. וכמו שכתב בשולחן ערוך (חו"מ שלז, כ) "ולא יתבטל מעט כאן ומעט כאן, אלא חייב לדקדק על עצמו בזמן... וכן חייב לעבוד בכל כוחו, שהרי יעקב הצדיק אמר: "כי בכל כוחי עבדתי את אביכן, לפיכך נטל שכרו בעולם הזה", שנאמר: "ויפרוץ האיש מאד מאד".

ואם סיכמו המעסיק והשכיר את שעות העבודה ואת הנסיבות שבהם יכול השכיר להפסיק את עבודתו - סיכומם קובע. ואם לא סיכמו, מנהג המקום קובע. אלא שקשה מאוד לקבוע מה המנהג. שכן ברור שבמקרים דחופים ביותר נוהגים לדבר בטלפון, השאלה מה מוגדר כדחוף. וכן מותר להכין כוס תה, השאלה כמה זמן מאבדים סביב הכנת ושתיית התה. וכדי לצאת מהספק טוב לסכם דברים אלו במפורש עם המעסיק.

ולא זו בלבד אלא שפטרו חכמים את הפועלים העושים מלאכה אצל בעל הבית, מאמירת כל נוסח ברכת המזון. אלא כך היו אומרים: ברכה ראשונה כתקנה, ובשנייה פותחים וחותמים בברכת הארץ וכוללים בה "בונה ירושלים". ואת הברכה הרביעית - "הטוב והמטיב" לא אמרו כלל. 

אמנם למעשה, כבר מתקופת הראשונים נהגו כל המעסיקים שלא להקפיד על כך, וממילא חוזר החיוב על הפועלים לברך את כל ברכת המזון (שו"ע או"ח קצא, א-ב). ומכל מקום אם אכלו כמה פועלים יחד, ואחד מהם סיים את ארוחתו קודם חבריו, יברך בלא זימון כדי שלא להתעכב ממלאכתו. ורק אם בעל הבית הסכים שימתינו זה לזה לזימון רשאי להתעכב עד הזימון (מ"ב קצא, ב).

ואסור לעובד למעט באופן קיצוני בשינה או לעסוק בתעניות, שאם יהיה עייף או רעב לא יוכל להתרכז בעבודתו ונמצא גוזל את מעסיקו (שו"ע חו"מ שלז, יט).

והוסיף בעל ערוך השולחן (חו"מ שלא, ג): ואל יפול לב הפועל עליו - דגדולה המלאכה של מי שעושה אותה באמונה. ואמרו חז"ל: חביבה מלאכה מזכות אבות, שזכות אבות הצילה את הממון ואילו המלאכה הצילה את הנפשות, שנאמר: "לולי אלוקי אבי אברהם ופחד יצחק היה לי כי אז ריקם שלחתני, את עוניי ויגיע כפי ראה אלוקים ויוכח אמש".

והחריצות והנאמנות במלאכה היא הסגולה הבדוקה לעשירות (ע' שו"ע חו"מ שלז, כ).










הרב אליעזר מלמד
* לאור הדף היומי

ט'-ט"ו כסלו   קידושין נט-סה

עני המהפך בחררה (קידושין נט ע"א)
רב גידל רצה לקנות קרקע, ור' אבא הקדימו וקנה לפניו. זה הוא דין עני המהפך בחררה [=פת שנאפת על גבי גחלים], שהאחר המקדים נקרא רשע, אלא שכאן ר' אבא הוא לא היה מודע לכך. רש"י (ד"ה עני) כותב שדין זה הוא גם בזכיה מההפקר, ובמתנה, אך רבנו תם (תוספות ד"ה עני) סובר שרק במכר ובשכירות נקרא הלוקח האחר רשע, כיון שיכול לקנות ולהשתכר במקום אחר, אבל בהפקר שלא ניתן לזכות במקום אחר אינו נקרא רשע. הרשב"א (קידושין שם) כותב שמתנה כמוה כהפקר. אמנם גם רבנו תם מסכים שאין לרדת לאומנתו ולפרנסתו של חברו.

שאלה זו של ירידה לאומנות חברו, מצויה מאד בימים אילו של משבר כלכלי, בו רבים מחפשים עבודה, ועל כן נדרשת זהירות רבה שלא לעבור על איסור זה של ירידה לאומנות חברו. לפי שו"ת הרמ"א (סי' י), זהו איסור גזל מהתורה, ולדברי המהרש"ל (ביאורים לסמ"ג לאוון קנג), זהו בכלל "ארור מסיג גבול רעהו" (דברים כ"ז, י"ז). 
כיוון שכך, אסור  לאדם להציע את עצמו לעבודה אם בעקבות כך יפוטר עובד אחר במקומו. הרב משה פיינשטיין (שו"ת אגרות משה חושן משפט, חלק א, סי' לח) כותב שהדבר אסור מדין יורד לאומנות חברו גם אם המעביד יקצץ רק חלק משכרו של העובד הראשון. אמנם אם המעביד הוא שפנה לאדם האחר, אינו עובר על איסור יורד לאומנות חברו. 

אם אדם לא התחיל בעבודה, והוא נמצא במשא ומתן עם מעביד ועדין לא "סגר" עניין, אם יש סיכוי שיקבלו לעבודה, אסור לאחר להציע את עצמו מדין "עני המהפך בחררה", ונקרא רשע אם יעשה כן (פתחי תשובה, שו"ע חושן משפט סי' רלז ס"ק ב). אמנם, ע"פ דברי רבנו תם, שנקרא רשע כי יכול להשתכר במקום אחר, יש מקום לדון מה הדין במצב כלכלי קשה שלא ניתן להשיג עבודה כלל, גם לא במקום אחר. אכן הרש"ז מלאדי (שו"ע הרב הל' השגת גבול סעיף י) כתב שבעל נפש יחמיר על עצמו.  









הרב יהודה זולדן

* מוסר וחברה – הרב עדו רכניץ, מכון 'משפטי ארץ', עפרה

שְׁבֹר זְרוֹעַ רָשָׁע – המאבק בפשיעה

בניגוד לחוסר האונים של מערכת המשפט במדינת ישראל בטיפול במשפחות הפשע, למשפט התורה יש דרך אחרת. דרך זו מפלה לרעה את האדם האלים, שמאיים על עדים ומונע מבית הדין לרדת לחקר האמת.

הדבר בא לידי ביטוי בכך שבית הדין שולל מהאלים את חזקת החפות והזכאות ומטיל עליו להביא עדים שחוששים לבוא, כדי להוכיח שהוא פטור (שולחן ערוך חו"מ סימן כח, ה). כמו כן, ניתן לקבל עדים שלא בפניו של האלים (רמ"א שולחן ערוך חושן משפט סימן כח, טו) כדי למנוע ממנו את היכולת לאיים על העדים או לפגוע בהם. גם בבחירת מקום הדיון נקבע שהאלים נידון שלא במקומו (רמ"א שולחן ערוך חושן משפט סימן יד, א), כדי להרחיק אותו ממעגלי ההשפעה והטיית הדין. 
מה הצידוק המוסרי לנהוג באופן כל כך כוחני כלפי האלים? זה סותר את עקרון השוויון של משפט התורה: "לֹא תַעֲשׂוּ עָוֶל בַּמִּשְׁפָּט לֹא תִשָּׂא פְנֵי דָל וְלֹא תֶהְדַּר פְּנֵי גָדוֹל בְּצֶדֶק תִּשְׁפֹּט עֲמִיתֶךָ" (ויקרא י"ט, ט"ו). אלא שמדובר על אדם אלים שמהווה איום על מערכת המשפט. האלים משתמש באמצעים פסולים לשיבוש תהליכי בירור האמת, ולכן ניתן לנהוג כלפיו מידה כנגד מידה והוא אינו זכאי להגנתה של המערכת שאת פעילותה הוא מנסה לשבש. 

לאור זאת, ניתן להסביר בשני אופנים את אפליית האלים. האחד, ההלכות המיוחדות נקבעו כדי לאזן את הלחץ שמפעיל האדם האלים על מערכת המשפט, וזאת, כדי להגיע לדין אמת (רשב"א בבא מציעא לט ע"ב). הרב יוסף קארו הסביר זאת אחרת. דיני האלים לא נועדו לאזן את הלחץ שמפעיל האלים על מערכת המשפט, אלא מטרתם לפגוע באדם האלים ולחייבו שלא כדין "עד שישובו בתשובה ויהיו כשאר כל אדם, ואז דיינינן להו כשאר אינשי" (כסף משנה הל' עדות ג, יב). המטרה המוצהרת היא לנהוג באופן חריג ומחמיר בסדרי הדין לרעת האלים, ולגרום לו לנטוש את דרך הפשע והעבריינות. 

* אור הגנוז

"וַיַּרְא וְהִנֵּה בְאֵר בַּשָּׂדֶה וְהִנֵּה שָׁם שְׁלֹשָׁה עֶדְרֵי צֹאן רֹבְצִים עָלֶיהָ כִּי מִן הַבְּאֵר הַהִוא יַשְׁקוּ הָעֲדָרִים וְהָאֶבֶן גְּדֹלָה עַל פִּי הַבְּאֵר: וְנֶאֶסְפוּ שָׁמָּה כָל הָעֲדָרִים וְגָלֲלוּ אֶת הָאֶבֶן מֵעַל פִּי הַבְּאֵר וְהִשְׁקוּ אֶת הַצֹּאן"...(כ"ט, ב'-ג')
ויצא תר"מ

בפסוק (בראשית כ"ט, ב') באר בשדה. שלשה עדרי צאן. רמז לג' אלו בכל לבבך נפשך מאודך בנפש האדם. ועל ידי זה יכולין להתאסף כל הרמ"ח איברים לעתים ידועים כמו שכתוב (שם ג) ונאספו וגללו והשיבו כו'. אבל ג' אלו לעולם מוכנים אצל הבאר. עדרי לשון נעדר שהוא ביטול במסירת נפש וביטולו של דבר זה קיומו כמו שכתבתי במקום אחר. ובכלל ג' עדרי צאן הם האבות אשר לעולם הם רובצים על הבאר. ובכוחם יכולין כל בני ישראל להתאסף לעתים ידועים כנ"ל. ובשנה ג' עדרי צאן ג' רגלים:
הארת הדברים

יעקב מגיע לחרן ורואה באר וסביבה רובצים שלושה עדרי צאן. הבאר מכוסה באבן גדולה, וכאשר נאספים העדרים כולם גוללים אותה ומשקים את הצאן. 

ספור המעשה מעורר שאלות. 

מה הטעם בהבאת הספור הלא משמעותי, לכאורה, בתורתנו הקדושה שלכל אות ולכל תג שבה יש ערך עליון? מה המשמעות של שלושת העדרים הרובצים וממתינים להיאספות יתר העדרים?

רבינו השפת אמת בעקבות מדרשי חז"ל מעלה בדרכו המיוחדת מספר אפשרויות להסבר הדברים.

יש בכל אדם מישראל שלוש תכונות יסוד פוטנציאליות, שאותן צריך הוא לפתח, והתורה מגלה לנו אותן במצוות אהבת ה' (דברים ו, ה): "בְּכָל לְבָבְךָ וּבְכָל נַפְשְׁךָ וּבְכָל מְאֹדֶךָ". הציווי מגלה, שהבורא נטע בנו יכולת זו באופנים הללו (בכל לבבך - בשני יצריך, בכל נפשך – אפילו נוטלה, בכל מאודך – בכספך), וזה הבסיס לדרישה להגיע לאהבת ה' מוחלטת.

כיצד מגיעים לאותה מטרה גדולה להתקרבות אל הבאר? על ידי ההעדר, הביטול המוחלט במסירות הנפש. יסוד זה מביעים ה"עדרים" שבמשל. וקביעותן של תכונות אילו מבוטאת ברביצה הקבועה של שלושת העדרים.  

פיתוח תכונות אלו יביא לאיסוף ולחיבור כל כוחות הרוח הנוספים המצויים בנו, אותם מוציאים לפועל בקיום רמ"ח מצוות העשה. המצוות השקולות כנגד רמ"ח איברינו יתווספו למצוות אהבת ה' כל אחת בזמן קיומה, בדומה לעדרים שבמשל, הנאספים אל הבאר בזמנים קבועים.

הסבר נוסף: שלושת העדרים מסמלים את שלושת האבות שהגיעו לדרגה רוחנית עליונה. שלושת האבות קבועים בעולמות העליונים, ובכוחות הרוח, שהנחילו לנו, יכולים אנו בניהם כלל ישראל להתאסף ולהתרומם.

הסבר שלישי הנוגע למימד הזמן. שלושת העדרים הם שלושת הרגלים הקבועים בהם זוכה עם ישראל להיראות לפני ה', אף כאשר בית המקדש אינו קיים. עם ישראל מתעלה בזמנים קבועים אלה, והארתם לכל השנה מאפשרת להגיע גם בזמנים אחרים להתעלות והתרוממות.








הרב שלום קליין, ראש המכון התורני אור עציון
* לאור ההפטרה
"כי ישרים דרכי ה' " הפטרת ויצא

"וְרִיב לַה' עִם יְהוּדָה וְלִפְקֹד עַל יַעֲקֹב כִּדְרָכָיו כְּמַעֲלָלָיו יָשִׁיב לוֹ:

בַּבֶּטֶן עָקַב אֶת אָחִיו וּבְאוֹנוֹ שָׂרָה אֶת אֱ-לוֹהִים" (הושע י"ב, ג'-ד').

מהפסוק נשמעת ביקורת על יעקב על כי החזיק בעקב עשו אחיו: "בבטן עקב את אחיו", ובאונו [כאשר גדל והתמלא בכוח] שרה את א-לוהים [נלחם במלאך].

הנימה הביקורתית ממשיכה גם על מאבקו של יעקב במלאך.

ביקורת זו תמוהה מכיוון שמאבקו של יעקב במלאך נראה מוצדק ולגיטימי. מדוע נגנה את יעקב על תופסו בעקב עשו בעת לידתו.

נראה כי יש כאן עיקרון מוסרי. עקרון המנוסח בדברי הנביא: הִבָּרוּ נֹשְׂאֵי כְּלֵי ה' (ישעיה נ"ב, י"א).

המוסר הישר אומר כי לא יתכן שאדם יעניש או יפגע בחברו בעניין שהוא עצמו פגום בו.

ניתן לראות עיקרון זה בדברי ה' ליהוא:

יהוא השמיד את בית אחאב ונזקף לו הרג זה כמצוה: "וַיֹּאמֶר ה' אֶל יֵהוּא יַעַן אֲשֶׁר הֱטִיבֹתָ לַעֲשׂוֹת הַיָּשָׁר בְּעֵינַי כְּכֹל אֲשֶׁר בִּלְבָבִי עָשִׂיתָ לְבֵית אַחְאָב בְּנֵי רְבִעִים יֵשְׁבוּ לְךָ עַל כִּסֵּא יִשְׂרָאֵל" (מלכים ב' י', ל').

אך משחטאו יהוא ובניו בחטאיו של אחאב, חזר ונזקף לו אותו מעשה כעבירה שעליה ייענש: "וַיֹּאמֶר ה' אֵלָיו קְרָא שְׁמוֹ יִזְרְעֶאל כִּי עוֹד מְעַט וּפָקַדְתִּי אֶת דְּמֵי יִזְרְעֶאל [כלומר את הריגת בית אחאב שהתרחשה בעמק יזרעאל] עַל בֵּית יֵהוּא וְהִשְׁבַּתִּי מַמְלְכוּת בֵּית יִשְׂרָאֵל" (הושע א', ד').

נראה כי עיקרון מוסרי זה מנחה את נבואתו של הושע ביחס ליעקב – ישראל.

"וְרִיב לַה' עִם יְהוּדָה וְלִפְקֹד עַל יַעֲקֹב כִּדְרָכָיו כְּמַעֲלָלָיו יָשִׁיב לוֹ". 

המאבקים של יעקב בעשו ובמלאך, צודקים וישרים. בעת שהוא צדיק 

אולם בעת שעם ישראל [יעקב] חוטאים, אף מעשים שהיו צודקים וישרים מצד עצמם הופכים לבלתי מוסריים: "בַּבֶּטֶן עָקַב אֶת אָחִיו וּבְאוֹנוֹ שָׂרָה אֶת אֱ-לוֹהִים" (הושע י"ב, ג'-ד').

כבר מהלידה נזקפת האחיזה בעקב עשו ללא מוסרית.

"מִי חָכָם וְיָבֵן אֵלֶּה נָבוֹן וְיֵדָעֵם כִּי יְשָׁרִים דַּרְכֵי ה' וְצַדִּקִים יֵלְכוּ בָם וּפשְׁעִים יִכָּשְׁלוּ בָם" (הושע י"ד, י').

אותם דרכים עצמם, הדרכים שהם דרכי ה' לצדיקים ההולכים בהם, הופכים לכישלון לפושעים ההולכים בהם.

מששבים ישראל בתשובה חוזרים אותם מעשים והופכים שוב לדרכי ה' הישרים והטובים!









הרב אליהו מאלי, ראש ישיבת יפו

* פרפראות מאירות
"וַיָּבֹא יַעֲקֹב מִן הַשָּׂדֶה בָּעֶרֶב וַתֵּצֵא לֵאָה לִקְרָאתוֹ 

וַתֹּאמֶר: אֵלַי תָּבוֹא..." (בראשית ל', ט"ז)
"אמר ר' שמואל בר נחמני אמר ר' יוחנן:

כל אשה שתובעת בעלה לדבר מצוה, יהיו לה בנים שאפילו בדורו של משה לא היו כמותן.

דאילו בדורו של משה כתוב: הבו לכם אנשים חכמים ונבונים וידועים, וכתיב ואקח אנשים חכמים וידועים ואילו נבונים לא מצא, אבל בלאה כתיב ותצא לאה לקראתו וכתיב בזרעה: "ומבני יששכר יודעי בינה לעיתים לדעת מה יעשה ישראל".

האמנם כך ראוי שתנהג אשה? והרי אמר רב יצחק בר אבדימי... האשה תובעת בלב – וזו מידה טובה בנשים.

אלא כך אמרו: שמרצה ומתרצה לפניו... (ומראה לו רגשי חיבה – תורה תמימה)" (ערובין ק' ע"ב).

פעם אחת אמרה לר' אריה לוין אשתו הצדקת חנה: אריה, חייבת אני לגלות לך שמקנאת אני בשכנה פלונית. תמה ר' אריה: מה ראתה אשתו שלא ידעה קנאה מהי, לקנא בשכנתה?
שחה לו אשתו: איש עשיר היה בירושלים, בעל בעמיו. לימים ירד מנכסיו. עיקלו בעלי החובות כל רכושו והוא נאלץ לעבור לגור בשכנותו של ר' אריה, היא שכונת "משכנות" הענייה והדלה, שאף השירותים בה נמצאים בחצרות הבתים. כדי לכלכל את בני משפחתו נאלץ היה אותו עשיר לשעבר, לעבוד כטפסן שכיר יום על פיגומי הבניינים. מדי ערב הבחינו השכנים ברעייתו שהיא יוצאת לרחוב מפורכסת ומקושטת בבגדים נאים. השתאו הבריות למראה עיניהם ואף החלו לרנן... 

לימים, כאשר שוחחה הרבנית עם אותה שכנה, נתברר לה פשר הדבר. וכך אמרה לה אותה אשה: בעלי חוזר לביתו מעבודתו וליבו מתפלץ. הוא, שהיה בעל נכסים רבים, נאלץ עתה לעבוד כפועל פשוט. כיוון שראיתי כמה ירוד בעלי ברוחו, החלטתי לייפות עצמי ולהמתין לו בתום עבודת יומו ברחוב אגריפס הסמוך, על מנת לקדם פניו בבת שחוק ובפנים מאירות – לרומם רוחו.

אמרה הרבנית חנה לר' אריה: מקנאה אני באותה אשה, כי למדרגתה לא הגעתי... 










מתוך "איש צדיק היה"










לדמותו של ר' אריה לוין מאת שמחה רז

* אור ירוק

"הארץ אשר אתה שוכב עליה..."

"ויצא יעקב מבאר שבע וילך חרנה ויפגע במקום וילן שם כי בא השמש ויקח מאבני המקום וישם מראשותיו וישכב במקום ההוא" (י'-י"א).

כבר בתחילת הפרשה מתוארת התנהלותו הפשוטה של יעקב אשר תשתיתה הקשבה.

התנהלות זו אשר מאפיינת את ספר בראשית, את אבותינו וכן את הדמויות האחרות מודגמת כאן.

יעקב הולך בדרך ושוכב במקום אליו הוא מגיע כאשר שוקעת השמש. קרוב. על האדמה. קרוב אל האדמה ואל רוחות השמים לזמנים המשתנים ולעונות. קשוב ופשוט.

ומתוך כך-חלום. ובמובן מסוים יעקב הוא הוא הסולם המחבר, אשר רגליו באדמה וראשו מגיע השמימה.

אנו מתבוננים בסיפור קדום זה ותוהים: כמה רחוקים אנו היום מקצבם הפשוט של החיים.

באמירה "רומנטית" זו אין כוונתי שעלינו לחזור לאחור, לזנוח את הקידמה על יתרונותיה הרבים. אלא שגם בתוך העולם בו אנו חיים, בקצב המהיר בו כמעט שכחנו שיש יום ולילה, קיץ, חורף, סתיו ואביב יש מקום גם היום לקשב.

לו היינו צורכים את משאבי הטבע לפי ההיצע שלהם - ערים ביום וישנים בלילה, קונים פירות וירקות בעונתם, משתמשים במים כפי שהוקצבו לנו משמיים בחורף האחרון ומשתמשים באנרגיה הקיימת - שמש, רוח, מים אולי היינו יכולים להיות גם אנחנו הסולם המחבר בין אדמה ושמים.

כל המעשים האלה אינם בבחינת משאלת לב. הם אפשריים. כאן ועכשיו.

הטכנולוגיה המתפתחת דווקא מאפשרת לנו לנצל טוב יותר את מקורת האנרגיה "החליפית" הן כפרטים על ידי התקנת מערכות סולאריות לייצור אנרגיה אשר משתלמת בפן הכלכלי בטווח הארוך והן כחברה אשר יכולה לחרוט על דגלה חיסכון במשאבים וניצול חוזר שלהם כמו טיהור שפכים במקום הזרמתם "רחוק מהעין...".

 ב"ירוק עכשיו" אנחנו מנסים להקשיב למה שמתרחש היום בישראל בהיבט הסביבתי ההוליסטי ופועלים בדרכים שונות כגון: חינוך, הסברה וקידום פרויקטים במחזור כדי להיות ראויים גם אנחנו לכתוב "...הארץ אשר אתה שוכב עליה לך אתננה ולזרעך" (י"ג).








יעל ישראל, רכזת "ירוק עכשיו"
* אורות מן השטח

פרופ' דורון אורבך על: כפירה מול אמונה

פרופ' דורון אורבך, ראש המגמה האלקטרוכימית באוניברסיטת בר אילן, הוא מחשובי  המדענים  בארץ בתחומו ובעל המצאות בקנה מידה עולמי. פרופ' דורון נעשה למאמין ושומר מצוות דווקא כתוצאה מהעמקת חינוכו  המדעי ומחקריו.

הרצאתו בנושא: "כפירה מול אמונה - עם מי השכל הישר?" תתקיים אי"ה ביום שלישי, י"ב כסלו (9.12) בשעה 19:45 בבית הכנסת "היכל יהודה", בן סרוק 13, תל-אביב. 03-6919210
מחנה נופש לימודי בחנוכה - שמונים שנה למאורעות תרפ"ט
בהדרכת אריה רוטנברג ועופר רגב
במלאת שמונים שנה למאורעות תרפ"ט, נעמוד על הרקע, על המהלך ועל התוצאות של המאורעות שפקדו יישובים רבים בכל הארץ. נשמע את עדותם של בני משפחה שנפגעו ואת ניתוחיהם של חוקרים המנסים להבין את תופעת ההתפרצות הפתאומית. נסייר ונבקר במשך יומיים באתרים הקשורים למאורעות. 

ביום הראשון נתמקד בירושלים, ברמת רחל, בגוש עציון ובחברון בהדרכת אריה רוטנברג. 

ביום השני נעבור למוצא, הר טוב, חולדה ותל אביב בהדרכת עופר רגב. 

המחנה יתקיים אי"ה בתאריך כ"ז-כ"ח בכסלו (24-25.12) 

לפרטים והרשמה בית ספר שדה כפר עציון: 02-9935133  k-etzion.co.il
* על הכלכלה ועל המחיה

"עסק משפחתי"
אהרן אריאל לביא

עמנו התחיל כ'בית יעקב', במשפחה המורחבת שאת ראשית התהוותה (והפיכתה לאימפריה כלכלית) אנו רואים בפרשת השבוע. משפחת יעקב היתה גוף בעל זהות רוחנית וחברתית שהתקיים על בסיס מוצא וייעוד משותפים. את המודל הזה, לפי הרב יצחק גינזבורג, ניתן ליישם גם בעולם העסקים שכן המילה העברית ל-Company הנה 'חברה', והיא מתייחסת לכל מערכת חברתית מאורגנת, ובראש ובראשונה ליחידה היסודית ביותר – המשפחה. 

שורשי התאגיד המודרני נמצאים במסורת העסק המשפחתי. בראש העסק עומד אבי המשפחה, וליורש הטבעי מוענקת בדרך-כלל אחריות מסויימת עוד בחיי אביו, כאות לאמון בו. לכאורה יש כאן השתלטות על חיי הבן וניתובו למסלול חיים שאיננו אותנטי בהכרח עבורו. אבל דווקא בן המגיע לרמה של 'בן שנעשה עבד', ומכניע את צרכיו האישיים לטובת צרכי המשפחה, הוא המקבל את החופש לפעול בתוך העסק המשפחתי מיוזמתו הפרטית ללא צורך לבקש אישור מהאב על כל צעד ושעל. בהקבלה לתאגיד בן ימינו ניתן לומר שאווירה מתפשטת של אהבה וכבוד מעודדת את כל צוות העובדים לתרום למטרה המשותפת של הגוף התאגידי על-ידי הפעלת יוזמה יצירתית וחשיבה עצמאית, בניגוד לשיטה המקובלת של פיקוח הדוק על העובדים. עם זאת, תושיה אישית מועילה רק כאשר היא מלווה בהזדהות עם המאמץ הקבוצתי. אך אם היוזמה מכוונת להורדת ערכו של חבר אחר בצוות, אין לסבול אותה. זהו תפקיד המנהל (האב) לחוש כיצד כל יוזמה פרטית מקדמת את טובת החברה בכללותה ולוודא שהיא איננה מאיימת על העובדים האחרים. 

המוטו שצריך להנחות את יחסי הסמכות בחברה הנו 'מעורבות ללא התערבות', עיקרון המשקף דינמיקה הנקראת בקבלה 'נוגע ואינו נוגע' – 'מטי ולא מטי'. בהסתכלות כוללת יותר "כל ישראל ערבים זה בזה", וכאשר הם מרכיבים 'חברה' (ולא רק במובן הכלכלי) משמעות הדבר הנה שהאחריות בין הפרטים לא אמורה להוליד התערבות מיותרת בחיי הזולת, ממש כשם שמעמד הערב (בהלוואות בנקאיות) איננו מתיר לו להכתיב ללווה מה לעשות בכסף שלווה (בזכות הערבות כמובן). האחריות לאחיך בן עמך מתבטאת דרך מאמץ חינוכי, ואף ביקורת ומחאה,  אך לא בהתערבות ממשית בחייו, ודבר זה יכול לשמש כמצפן עבורנו גם במאבקים הנוכחיים לעיצוב דמותה של החברה הישראלית.

מדור זה מתבסס בחלקו על אסופת המאמרים 'על הכלכלה ועל המחיה' שראתה אור בהוצאת ראובן מס בראשית תשס"ט. האסופה מקבצת כותבים מן השורה הראשונה בתחומי התורה ומדע הכלכלה לעיסוק מעמיק בשאלות מגוונות שבין הכלכלה, החברה והיהדות. 
עורכים: איתמר ברנר ואהרן אריאל לביא. לפרטים: rmass@barak.net.il
* טיפות אור

[ויהיו בעיניו כימים אחדים] / ש"י 
"וַיַּעֲבֹד יַעֲקֹב בְּרָחֵל שֶׁבַע שָׁנִים 
וַיִּהְיוּ בְעֵינָיו כְּיָמִים אֲחָדִים בְּאַהֲבָתוֹ אֹתָהּ" (בראשית כ"ט, כ').
גִּבְעוֹל הַחִיטָּה כְּבָר נִשְׁמַט בֵּין שִׁנָּיו
נָחַת אֶל מִתַּחַת יָדָיו הַבּוֹטְחוֹת.

לָזוֹ תִּקָּרֵא אַהֲבָה.

שְׁתוֹת מַיִם לְבַד, לְעֵת עֶרֶב

הַיְשֵׁר מְהַשֹּׁקֶת, אַחַר הַכְּשָׂבִים

אָכוֹל פַּת חֲרֵבָה

חַכּוֹת לַגֶּשֶׁם הַבָּא

לַצִּיָּה שֶׁתָּבוֹא

לַשְׁמָמָה.

חֹרֶףקַיִץחֹרֶףקַיִץחֹרֶף

הָלוֹךְ וְחָזוֹר בְּאוֹתוֹ הַשָּׂדֶה

הֶחָרוּשׁהַקָּצוּרהֶחָרוּשׁהַקָּצוּרהֶחָרוּשׁ

עַד אֵין קֵץ

וְרַק צִפִּיָּה

שֶׁל בֹּקֶר

שֶׁיָּבוֹא

וְשׁוּב לֹא יִהְיֶה

יְחִידִי.
"נַפְשִׁי לַה'--  מִשֹּׁמְרִים לַבֹּקֶר, שֹׁמְרִים לַבֹּקֶר" זועק מלכנו דוד (תהילים קל') באחד ממזמוריו- תפילותיו היותר מוכרים. לרוב אנו נוטים לפרש את ה-מ' התחילית שבמילה "מִשֹּׁמְרִים" כמעדיפה, כלומר- 'נפשי הומה לה' יותר מאשר ציפיית השומרים, שומרי החומות, לבוקר', בו מסתיימת משמרתם. פירוש זה לא יתום הוא ובו אוחז האבן עזרא. 

רש"י לעומתו, מפרש זאת כך: "נפשי לה' משומרים לבקר" - הריני מן המצפים לגאולה. "שומרים לבקר" - מצפין וחוזרין ומצפין קץ אחר קץ".  החזרה
שבפסוק לפי האבן העזרא, חזרה של נחמה היא- "וטעם להזכירו פעמיים כי הם
מחזיקים נפשם ומנחמים ליבם כי יישנו לבוקר" (ראב"ע שם) ואילו לרש"י, מעידה החזרה על הישנות הציפייה. בוקר אחר בוקר, עונה אחר עונה, קץ אחר קץ-

חֹרֶףקַיִץחֹרֶףקַיִץחֹרֶף
הָלוֹךְ וְחָזוֹר בְּאוֹתוֹ הַשָּׂדֶה
הֶחָרוּשׁהַקָּצוּרהֶחָרוּשׁהַקָּצוּרהֶחָרוּשׁ
עַד אֵין קֵץ...

ציפייה זו של דוד המלך לקרבת ה', אפשר והולכת ומשתלשלת היא מציפייתו של אבינו יעקב לאמנו רחל. ולא סוד הוא, שנמשלה השכינה לרחל אמנו- "כֹּה אָמַר ה' קוֹל בְּרָמָה נִשְׁמָע נְהִי בְּכִי תַמְרוּרִים רָחֵל מְבַכָּה עַל-בָּנֶיהָ" (ירמיה לא', יד') וכדברי "תרגום יונתן" שם: "כדנן אמר ה': קלא ברום עלמא אשתמע... במרר ירושלם מבכיא על בנהא..."

אך משהו מקול זה ננסה לשמוע במדרש הבא, שמביא רש"י על אתר: "רחל מבכה על בניה" - מדרש אגדה אמר שהלכו אבות ואמהות לפייס את הקב"ה על שהעמיד מנשה דמות בהיכל, ולא נתפייס. נכנסה רחל, אמרה לפניו: רבונו של עולם רחמי מי מרובים, רחמיך או רחמי בשר ודם? הוי אומר רחמיך מרובים. והלא אני הכנסתי צרתי בתוך ביתי, שכל עבודה שעבד יעקב את אבי לא עבד אלא בשבילי, כשבאתי ליכנס לחופה הכניסו את אחותי ולא די ששתקתי... אף אתה  שתוק להם. אמר לה יפה למדת סנגוריא, יש שכר לפעולתך ולצדקתך..."

התמזגה לה ציפיית יעקב לציפיית רחל, ואליהן הולכת ומתמזגת ציפייתו של דוד, וציפיית כל ההולכים בציון. הולכים ודורשים ומבקשים ומצפים, עד ישוב אור ה' להאיר, ובניו ישובו ויתקבצו אל מקומו- מקומם: "בִּבְכִי יָבֹאוּ וּבְתַחֲנוּנִים אוֹבִילֵם וּבָאוּ וְרִנְּנוּ בִמְרוֹם-צִיּוֹן וְנָהֲרוּ אֶל-טוּב ה' עַל-דָּגָן וְעַל-תִּירֹשׁ וְעַל-יִצְהָר וְעַל-בְּנֵי-צֹאן וּבָקָר וְהָיְתָה נַפְשָׁם כְּגַן רָוֶה וְלֹא-יוֹסִיפוּ לְדַאֲבָה עוֹד" (ירמיהו לא', ח'- יא') 
..........................................................................
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מס' 18: לא נראית לי מתאימה. אמנם החברה מאד שיבחה, אך המילים היו כלליות מדי, מתחמקות מן הפרטים. מיוחדת. מקסימה. נהדרת. מעולה. אני רושם סימן שאלה.

מס' 22: אומרים שהיא על הכיפאק. זורמת. קלילה. אוהבת טיולים. הרפתקאות. לא ממסדית. אולי פחות מדי מסגרתית. אינני יודע אם היא תהיה מסוגלת להתחייב. אני משאיר בצ"ע (צריך עיון).

מס' 33: בגימטריה אב"ל.

צעירה אבל בוגרת. ריאלית אבל גם הומנית. האימא פולניה אבל האבא הונגרי. חברותית אבל לא מסמר הערב. מחפשת בחור תורני אבל לא שיושב ולומד. נשמע מעניין אבל לא בשבילי.

מס' 45: בגימטריה מא"ד:

מאד רוחנית. מאד יצירתית. מאד מאד נחמדה עם ילדים. מצליחה מאד בלימודים. מאד רוצה להתחתן. ומאד מחפשת בחור שיושב ולומד. מאד שותפה. מאד חייכנית. ומאד גומלת חסדים. לבושה מאד בפשטות ומאד מאד אידיאליסטית. חבל מאד שאינני ראוי לה.

מס' 25: כבר נפגשנו. שכחתי למחוק.

מס' 17: בגימטריה טו"ב:

זה היה יכול להיות טוב. שמעתי שאתמול התארסה. מזל טו"ב.

מס' 43: בגימטריה ג"ם:

היא גם חכמה וגם נשמתית. גם מצחיקה וגם רצינית. גם דוסית וגם פתוחה. גם לומדת משפטים וגם מאד מוסיקלית. מחפשת בחור שהוא גם תורני וגם אקדמאי. גם קליל וגם עמוק. גם עם אמירה וגם עם יכולת לקבל. גם עם השראה רוחנית וגם עם נגיעה בעולם המעשה. גם אם ישלמו לי אני לא נכנס לזה.

מס' 1: לא מנסה אפילו. צריך לראות את המגוון. לא להיות מצומצם. מה, רק בגלל שהיא ראשונה אלך על זה?!

* * *

אני יודע שאתה מחבב אותי.

אני קטן כזה, לא מכביד, נכנס בדיוק לכיס, הולך איתך לכל מקום, ובעיקר, מכיל הרבה. 

אמנם, בקצוות אני מצהיב, דפיי המקומטים מחווירים והולכים, חלקם נתלשו, מותירים חלל ריק, אך מודע אני היטב לתפקיד הנכבד שהטלת על כתפיי. תפקיד שימור הפרטים.

אינני יודע אם הם נותנים לך הרגשה טובה, המספרים הללו. הפרטים שתחתיהם.

אולי הם מעניקים לך תחושת ביטחון. איזשהו עוגן. ידיעה שתמיד תוכל לדפדף הלאה. שתמיד אפשר יהיה למצוא מספר אחר.

אבל אני מוכרח לומר לך משהו. אינני מסוגל עוד לשבת דומם.

כואב לי שאתה חורט בי ככה. שאינך נותן לי מנוחה.

הרי עוד לא טיפלת במספר הראשון וכבר רשמת מספרים נוספים. עוד לא בדקת אם זה מתאים, וכבר מילאת את הדפים בכתב ידך הצפוף. 

מדוע אינך הולך על פי סדר? האם אינך מרגיש מבולבל? האם אינך מסונוור מן השפע? 

שמעתי אומרים כי הדור שלנו מורכב. שהבחירה נעשית קשה מיום ליום. 

רציתי לומר לך כי בידך הדבר.

בידך לפשט את המורכבות. להקל על קושי הבחירה.  

אם תתרכז בהצעה המונחת כרגע לפניך, ולא תתפתה לשמוע פרטים על בחורות אחרות, 

אם תצמצם לעצמך את המגוון שנותן לך אשליה של שליטה, ותשאיר אותי נקי ויפה,

משוכנע אני כי בקרוב תוכל לעשות שימוש נפלא בדפים החלקים, 

ולשלוח מילות חיבה לכלתך היחידה. 

* אורו של מקום – חלקת השדה, אלון מורה
בית אל – שער השמיים

בנדודיו על דרך ההר חנה אברם בבית אל, הקים במקום את אוהלו, בנה מזבח "אל מקום המזבח אשר עשה שם בראשונה ויקרא שם אברם בשם ה'" (בראשית י"ב) מעשה אבות סימן לבנים. יעקב חזר לבית אל בשובו מפדן ארם, כדי לקיים את הנדר שנדר לפני צאתו לארם (פרק ל"ה) ומקים במקום מזבח.
בית אל מזוהה עם תֵּל בֵּיתִין שליד ראמאללה. החפירות בתל זה מעידות שהמקום היה מיושב ברציפות במשך כאלפיים שנה, עד לחורבן בית שני. כמו כן, הן מעידות על התחדשות היישוב בתקופת התלמוד.
השרידים הארכיאולוגיים כוללים ממצאים מתקופת האבות, ובהם שרידי חומה מאבנים מסותתות וכלי חרס; שרידים מתקופת ההתנחלות והשופטים ושרידים מתקופת בית ראשון - תקופת המלוכה. נמצאו גם שרידי מזבח קדום.
לאחר פילוג הממלכה - לממלכת יהודה ולממלכת ישראל, הציב מלך ישראל החדש, יָרָבְעָם בֶּן נְבָט, את עגל הזהב במקדש בית אל. ירבעם בחר בבית אל כמרכז דתי של ממלכת הצפון וכמקדש חלוּפי מתחרה למקדש ירושלים, הן משום היותה מקובלת כמקום קדוש עוד מימי האבות, והן משום ציינה, גיאוגרפית, את הגבול הדרומי של ממלכתו.
הנביאים הושע ועמוס יצאו נגד העיר ומקדשהּ, וכנו את "בית אל" בשם הגנאי "בית אָוֶן", כלומר, בית הרֶשַׁע.
העיר בית אל חרבה עם חורבן ממלכת שומרון. מאה שנה לאחר מכן הרס המלך יאשיהו את המקדש בבית אל, במסגרת התיקון והחזרה בתשובה וריכוז עבודת השם בירושלים, שהנהיג בממלכת יהודה ובשרידי ממלכת ישראל. 
בזמן שיבת ציון התיישבו על שרידי העיר עולים מבני בנימין.
העיר נחרבה בימי המרד הגדול ברומאים, במקביל לחורבן בית המקדש השני בירושלים.

בית אל חזרה ונבנתה אחרי מלחמת ששת הימים – וכיום ישוב תורני משגשג ופורח.
חלקת השדה, מרכז סיור ולימוד אלון מורה 02-9973106

* אור זיכרון
ר' ניסן ב"ק – במלאת קי"ח שנים לפטירתו

רעות אודם, מדרשת "ראשית ירושלים"

ח' בכסלו, יום פטירתו של ר' ניסן ב"ק בנו של ר' ישראל ב"ק. השנה ימלאו 118 שנים להסתלקותו מירושלים של מטה לירושלים של מעלה. העיר אשר למענה הרבה עמלו, אשר קורותיו שזורים ללא הנתק מתולדותיה של זו. 

בין מפעליו הברוכים רשומה השכונה השמינית מחוץ לחומות העיר העתיקה, שכונת בתי ניסן ב"ק שעל יד שער שכם. בשמה הרשמי כונתה שכונת "קריה נאמנה" אולם הכול הכירוה בשם בתי ניסן ב"ק או "ניסה'ס הייזר" ביידיש: הבתים של ניסן. שכונה חסידית זו, באה כתגובה להקמתה של שכונת מאה שערים שהייתה בעלת אופי פרושי – מתנגד. האדמות נקנו תמורת סכום נכבד של כ-25,000 גרוש וחלומות ותקווה על 50 חצרות ומאה וחמישים בתים נבטו בלב חסידיה. חלק מהן אף נשאו פירות:"על הדרך ההולכת משער שכם למאה שערים, בנו בני וואלין כמה וכמה בתים גדולים ומפוארים.." כותב כהניו שלוש שנים לאחר רכישת האדמות. המשפחות החשובות ביותר מעדת חסידי וואלין היו ראשוני החלוצים להתיישב בשכונה. ר' ניסן עצמו רכש אחת מן הדירות בשכונת החסידים, עליה הייתה גאוותו. שלטה בו בר' ניסן מידת חסידות בכל אשר הלך ובכל אשר עשה, ידו הרחבה פתוחה הייתה לכל דורש. תמיד נותן ואף פעם לא גובה חובותיו. עד אשר עלתה לו גמילות חסדים שלו אף במחיר דירתו ב"קריה נאמנה", אותה נאלץ לעזוב בשל חובות כאלו ואחרים. לאחר מכן, שב לדור לפנים מן החומה, בעיר העתיקה.  

בחלוף השנים, נמכרה שארית הקרקע לקהילות יהודיות שונות אשר עלו להדר ולחסות בצילה של אורו של עולם. יוצאי סוריה, עיראק, גיאורגיה וקווקז קמו והתיישבו לצד בני פולין והונגריה. עשרה בתי כנסיות הומים מתפללים עמדו לתפארה בצמוד לשער שכם. חיים יהודיים מלאים עמדו ונתהוו להם בקריית מלך רב. זכותו של ר' ניסן על בניין זה עמדה לו אף מול המושל רעוף פחה, שבעת ביקורו בשכונה עמד ולחץ את ידי ר' ניסן לאות הערכה וחיזוק על פועלו הברוך.

חיזוק זה היה ולא כלום עבור תושבי השכונה בחלוף 50 שנים להיווסדה, ביום שישי, לחודש אב התרפ"ט עלתה יד המון ערבי משולהב הרסה והחריבה עד היסוד את בתי השכונה, ורצחה בתושביה ללא רחם. "בימי פרעות תרצ"ו-ט כלתה רגל יהודית מהמקום, וכל עמל הבונים- זרים אכלו אותו", מספר יצחק שפירא.

ימים וחודשים ושנים עברו על בתי השכונה, ודומה היה כי כמעט ונשתכח עברה מן הלב. אולם, משק כנפי ההיסטוריה לא פסח על בתיה החרבים של שכונת ניסן ב"ק. בשנים האחרונות שותפים תושביה לאגדה חיה הנרקמת במקום. בסבלנות ובאיטיות שיש בה כדי להרגיז שבים תושבים יהודיים אל בתי ניסן ב"ק, ילדיהם משחקים ברחובותיה ואור חדש נהר החודש בסמטאותיה בדמות משפחה חדשה המצטרפת לבונים חורבות ירושלים. לא רחוק היום בו יזכו בתי התפילה הישנים לעדנה מחודשת וקול תפילה זכה יעלה מהם.. 
זכה ר' ניסן ולכל הפחות שתים מתוך שלושת ברכותיו של האדמו"ר התקיימו בו, מצא חן ושכל טוב בעיני אלוקים ואדם ופועלו מוסיף והולך ומהווה עטרת תפארה לירושלים וליושביה.

