"לבסומי…"

"אמר רבא: חייב איניש לבסומי בפורייא

עד דלא ידע בין ארור המן לברוך מרדכי" (מגילה ז', ע"ב)

הפרשות הראשונות של ספר ויקרא עוסקות בענייני הקרבנות ופורטות את סדרי הקרבתם.

אך הנה פוסחת התורה על פרט אחד חשוב: המנחות והנסכים שהיו מלווים את העולה והשלמים.

אמנם בהגיענו בפרשת פנחס (במדבר כ"ח) לקרבנות והמוספין, נמצא בפירוט רב את סדר המנחות והנסכים המיוחדים לכל קרבן, כדרך שנאמר בעולת ראש חודש:

"ושלשה עשרונים… לפר האחד

ושני עשרונים… לאיל האחד

ועשרון עשרון… לכבש האחד עלה ריח ניחוח אשה לה'.

ונסכיהם – חצי ההין יהיה לפר ושלישית ההין לאיל

ורביעית ההין לכבש – יין…" (במדבר כ"ח, יב-יד).

אך מדוע משמיטה התורה את המנחות והנסכים בתחילת ספר ויקרא – הן שם לכאורה היה מקומם?

שמא תאמרו שאין המנחות והנסכים באים אלא בקרבנות ציבור, ולא בקרבנות יחיד המצויינים בפרשת ויקרא. לא כן הדבר. שהרי נפסק להלכה ברמב"ם בהלכות מעשה הקרבנות (ב', ב') שהמנחות והנסכים באים עם העולה והשלמים "בין היו קרבן ציבור או קרבן יחיד". ומקור הדברים בפרשה מיוחדת, שהוקדשה למנחות ולנסכים, ושם נאמר במפורש:

"והקריב המקריב את קרבנו לה' מנחת סלת עשרון

בלול ברביעית ההין שמן. ויין לנסך רביעית ההין תעשה

על העולה או לזבח לכבש האחד.." (במדבר ט"ו, ד). הרי שאף היחיד חייב במנחות ובנסכים.

רק בארץ ישראל

אך דומה שדווקא במקור זה – הפתרון לשאלתנו.

התורה מדגישה בפתח פרשה זו: "כי תבואו אל ארץ מושבותיהם (ט"ו, ב).

ועל כך עומד ר' ישמעאל בספרי ואומר:

"בא הכתוב ללמדך שלא נתחייבו ישראל בנסכים, אלא מביאתם לארץ ואילך".

אמנם בספרי עצמו מצינו מחלוקת בין ר' ישמעאל לר' עקיבא בסוגיה זו, אך אין מקרא יוצא מידי פשוטו, ומבהיר את הדברים – הרמב"ן בפירושו לספר במדבר (ט"ו, ב):

"והנה ציווה בנסכים בארץ בעשותם עולות או זבחים.

כי במדבר לא נתחייבו בנסכים, לבד מקרבן התמיד

שנאמר בו 'ונסך רביעית ההין יין לכבש האחד' (שמות כ"ט, מ) 

כי שם נאמר 'פתח אהל מועד' (שם מב).

לאור דברים אלה מובן, מדוע פרשת ויקרא, העוסקת בקרבנות שהקריבו ישראל במדבר 'פתח אוהל מועד' אינה מזכירה את המנחות והנסכים ומותירה אותם לפרשת "כי תבואו אל ארץ מושבותיכם" שבספר במדבר.

טעמו של דבר שאין מביאים מביאים מנחות ונסכים במדבר נראה פשוט, שהרי מנחת סולת באה מהחיטה ונסך היין – מן הגפן, ושני מינים אלה שהם הנכבדים שבשבעת המינים בהן נשתבחה ארץ ישראל, ראויים דווקא לה ולא למדבר, שאינו מקום חיטה וגפן.

אך עם זאת כבר ציין הרמב"ן – ובצדק – כי קרבן התמיד היה מלווה גם במדבר במנחה ונסך, ועליו נאמר: "בקדש הסך נסך שכר לה' " (כ"ח, ז).

מפסוק זה למדים אנו שתי הלכות גדולות לעניין נסכים:

I. "בקודש הסך…". פירש רש"י: "על המזבח יתנסכו" ובספרי הוסיף והדגיש "ובקודש יבלעו" – כרמז ליין שהתנסך בספל המיועד לו על גבי המזבח (עיין במשנה במסכת סוכה ד', ט') ומשם היה יורד ונבלע בשיתין שבלב המזבח.

II. לא כל יין כשר היה לנסוך על גבי המזבח אלא "נסך-שכר"; "יין המשכר – פרט ליין מגיתו (רש"י). וכן תרגם אונקלוס "שכר – חמר עתיק".

אמנם הרמב"ן חולק על רש"י ומפרש עפ"י "הספרי": "שכר – יין חי שאינו מזוג", אך אין מקרא יוצא מידי פשוטו והמילה 'שכר' משמעותה במקרא יין משכר, כדרך שאומר עלי לחנה בחשבו אותה לשיכורה: "עד מתי תשתכרין – הסירי יינך מעליך" (שמואל א' א', יד).

שולחן – דומה למזבח

וודאי תתמהו ותשאלו מה ראינו לדקדק במסגרת מצומצמת זו בפרטי דיני נסכים, בשעה שחרב בית מקדשנו ובטל התמיד ואין בכל אלה נפקא מינא למעשה.

ובכן במטותא מכם:

ראשית – עלינו לעורר ללמוד הלכות מקדש וקדשיו, בציפיה ליום יבוא, בו יבנה בית המקדש במהרה בימינו ונשוב לעסוק בדיני הקרבנות – הלכה למעשה.

שנית – וזהו עיקרו של דבר:

גם בשעה שחרב בית המקדש לא בטלה המשמעות הפנימית של עבודת הקודש לפעם בלבנו:

"בִּלְבַבִי מִשְכָּן אֶבְנֶה לְהָדָר כְּבוֹדוֹ

וּבַמִשְכָּן מִזְבֵּחַ – אָשִׂים לְקַרְנֵי הוֹדוֹ" (עפ"י ר' אליעזר אזיכרי).

לא בכדי למדונו חכמים ששולחן דומה למזבח, שנאמר: "זה השולחן אשר לפני ה' " (יחזקאל מ"א, כא) ולפיכך: "שלושה שאכלו על שולחן אחד ואמרו עליו דברי תורה 

כאילו אכלו משולחנו של מקום ברוך הוא (אבות ג', ג).

יתירה מזו: במסכת יומא ע"א ע"א מצינו:

"אמר ר' ברכיה: הרוצה לנסך יין על גבי המזבח, ימלא גרונם של תלמידי חכמים יין, שנאמר: 'אליכם אישים אקרא' (משלי ח', ד)".

"אישים – לשון אשה ריח ניחוח לה' מדלא כתיב אנשים" (רש"י). (…והרי לכם ההבדל שבין 'אנשים' ל'אישים', לתשומת לבם של כל העיתונאים, המכנים כל אדם מפורסם בשם 'אישיות' גם אם הינו ריק ופוחז…)

במבט ראשון נשמעת לנו מימרא זו מוזרה ואף מגוחכת קמעא, אך הנה בא הרמח"ל ב'ביאור מידת הקדושה' שבסוף מסילת ישרים ומאיר אותה באור יקרות, וכה דבריו:

"והנה המאכל והמשתה שהאיש הקדוש אוכל, עילוי הוא למאכל ולמשתה ההוא, כאילו נקרב על גבי המזבח ממש. והוא העניין שאמרו עליו זכרונם לברכה: 'כל המביא דורון לתלמיד חכם, כאילו הקריב ביכורים' (כתובות ק"ה ע"ב) וכן אמרו: 'ימלא גרונם של תלמידי חכמים יין במקום נסכים' (יומא ע"א א).

ואין העניין הזה שיהיו תלמידי החכמים להוטים אחרי האכילה והשתיה חס ושלום, שימלא גרונם כמלעיט את הגרגרן. אלא שתלמידי החכמים הקדושים בדרכיהם ובכל מעשיהם הנה הם ממש כמקדש וכמזבח, מפני שהשכינה שורה עליהם כמו שהיתה שורה במקדש ממש, והנה הנקרב להם כנקרב על גבי המזבח, ומילוי גרונם תחת מילוי הספלים" (היינו הספלים שבהם נסכו יין ומים – על גבי המזבח).

…ומכאן דוק ותמצא, שהיין הראוי לתלמידי החכמים – הוא נסך-שכר (…ולא רק מיץ ענבים…) ועליו להבלע בקרבם פנימה ולהגיע 'עד השיתין', כניסוך היין שעל גבי המזבח.

. . . 

דברים אלה, לא קל לאמרם כל ימות השנה, ויש לחוש שמא כאלה הרחוקים ממידת הקדושה 'יקפצו על המציאה' וישתכרו ויתפללו באיצטלא דרבנן.

ברם בימי הפורים הבאים לקראתנו, בהם "חייב איניש לבסומי עד דלא ידע…" – ניתן גם לאנשים פשוטים לזכות לחוויה זו של שתיית יין – כניסוך על גבי המזבח, שכן מצוות היום מגינה ומצילה, ו"שומר מצווה לא ידע דבר רע".

אך גם בפורים עלינו להקפיד להכנס לסעודת היום מתוך דברי תורה ומתוך שמחה של מצווה, ולשוות לנגד עינינו פסוק זה שנאמר בנסוך היין: "בקדש (ודווקא בקודש) הסך נסך שכר לה' ".

וכבר אמרו דרך רמז: "חייב איניש לבסומי בפוריא" לבסומי – מלשון בושם, דהיינו שבעת ביסומו יצא ממנו בושם המדיף ריח טוב – ולא סירחון חלילה…
בשמחה ננצח

זאת ועוד: הלכה גדולה מלמדת אותנו המשנה במסכת תמיד (ז', ג') בעניין נסוך היין שבקרבן התמיד:

"שחה (כהן גדול) וניסך, והניף הסגן בסודרין, והקיש בן ארזה בצלצל, ודברו הלוויים בשיר".

הווי אומר שלא נאמר שיר של יום אלא בעת נסוך היין., 

במסכת ברכות (ל"ב ע"א) אמרו בטעם הדבר: 

"אמר ר' שמואל בר נחמני אמר ר' יונתן:

"מנין שאין אומרים שירה אלא על היין, שנאמר (שופטים ח' יג):

"ותאמר להם הגפן: החדלתי את תירושי המשמח א-לוהים ואנשים".

אם אנשים – משמח, א-לוהים במה משמח?

מכאן שאין אומרים שירה אלא על היין".

"לפי שאין אדם שר שירה אלא מתוך שמחה" (רש"י, ערכין י"א ע"א).

ובכן חברים יקרים:

יהי רצון שנזכה שבחודש הזה יתהפכו כל הגזירות הרעות לישועות ולנחמות,

ובסעודת פורים יהי שולחננו דומה למזבח 

ועליו יתנסך היין ויושר שיר חדש – שיר שמח

ובשמחה – ננצח!











חנן פורת

"שנואה היא העצבות" – קבע הראי"ה קוק

מפני שהרצון הטוב הוא הכל, ותיכף שרצונו

של האדם מתעלה הרי הוא עצמו מתעלה עמו 

ומוצא עצמו מסולק מכל עצבות ומלא חדווה.

על כן ישרי לב שמחים תמיד.

"שמחו בה וגילו צדיקים והרנינו כל ישרי לב".




הראי"ה קוק – עפ"י מוסר הקודש עמ' ק"ה

ברוח זו – גם ללא פסוקים מסייעים

שר יעקב אורלנד "שיר שמח".

"אם גם ראשנו שח ועצב סובבנו
הבה ונתלקח מן השמחה שבנו."

ואם לעתים קשה לגלות את השמחה המסתתרת 

ונראה הדבר כבריאת יש – מאין

לשם כך יש לנו פורים בליווי כוס של יין.

שיר שמח

אִם גַם רֹאשֵנוּ שַח

וְעֶצֶב סוֹבְבָנוּ –
הָבָה וְנִתְלַקַח

מִן הַשִׂמְחָה שְבָּנוּ.

הַי, הַי,

הָבָה וְנִתְמַלֵא

שִמְחָה שִמְחָה

כִּמְלוֹא הָעַיִן;

הַי, הַי,

שִירוּ: עֲלֵה, עֲלֵה,

עֲלֵה וּבְעַר הַיָיִן!

עֲלֵה וּבְעַר כָּאֵש

וְהַדְלִיקֵנוּ כֹּחַ!

אֲבוֹי לַמִּתְיָאֵש,

הַלַיְלָה יֵש לִשְׂמֹחַ!

הַי, הַי,

הַלַיְלָה יִגָאֵל

כָּל מִי, כָּל מִי

שֶנֶשָמָה בּוֹ:

הַי, הַי,

כָּל אִיש בְּיִשְׂרָאֵל –
נִיצוֹץ שֶל נֶחָמָה בּוֹ!



יעקב אורלנד

אות לטובה

בשנה הראשונה להוצאת 'מעט מן האור' – שנת תש"ס פרסמנו לקראת פורים את מאמרו של חברנו זאב חבר – זמביש "אות לטובה".

מאמר קצר זה, מקפל בתוכו מחד-גיסא, הארה ישרה להבנת המגילה, ומאידך גיסא יש בו הדרכה עמוקה ליחס שבין ההשתדלות ב"אתערותא דלתתא" לבין הציפיה היוקדת ל"אות לטובה" – משמים בדרך של "אתעורתא דלעילא".

צאו וראו עד כמה יפים, דברים אלה לימינו אלה נוכח בערת ההתנתקות המבקשת לעקור ישובים מזה ונוכח דו"ח טליה ששון המשתוקקת לעקור מאחזים מזה.

ובתווך עומדים בגבורה זמביש וחבריו למועצת יש"ע ומשתדלים בכל כוחם ליצב את ספינת ההתיישבות לבל תשקע במצולות.

אך אחר כל ההשתדלויות, עד כמה זקוקים אנו לסייעתא דשמייא, ועד כמה עלינו להתפלל מעומק הלב:

"עשה עמנו אות לטובה,

על כן יהי לנו העיון החוזר במאמרו של זמביש, לא רק כעיון תורה בעומק פשוטו של מקרא, אלא גם כעיון תפילה!

"ובבאה לפני המלך אמר עם הספר

ישוב מחשבתו הרעה אשר חשב על היהודים על ראשו

ותלו אותו ואת בניו על העץ"





(אסתר ט', כ"ה)

פסוק זה שבשלהי המגילה הינו לכאורה פשוט ומובן בו. אך מה פשר הביטוי הסתום "עִם הספר", מה טיבו של ספר זה ומה תפקידו?

פרושם של רש"י והאבן עזרא כי הספר הינו האגרות שנשלחו לתת ליהודים "להיקהל ולעמוד על נפשם …" – דחוק, שכן אגרות אלה נשלחו בכ"ג בסיון זמן רב לאחר שנתלה המן ואילו מפסוקינו משמע ש"הספר" היווה גורם לתלייתו.

***

עלינו להתבונן בנקודה הפנימית העומדת במוקד המגילה. מגילת אסתר היא מגילה של גלות, הסתר פנים, ולפיכך שמו של הקב"ה אינו מופיע בה בגלוי ורק ידו הנסתרת טווה את העלילה. אך דווקא בשל כך מתגלים כוחותיה הפנימיים, האלוהים של כנסת ישראל, הבאים לידי ביטוי במסירות נפשה של אסתר "נפשי בשאלתי ועמי בבקשתי".

ובכל זאת במשתה הראשון בשעה המכרעת מהססת אסתר ודוחה את דבריה הנוקבים על המן למחר, מה פשר הדבר?

לצד פרושי חז"ל שהעמיקו לחשוף את השיקולים הפסיכולוגיים שהנחו את אסתר לעורר את קנאת אחשוורוש ושריו בהמן, יש להציב את פרושו הפשוט והישר של האבן עזרא הכותב: "לפי דעתי אחרה אסתר לדבר ביום הראשון במשתה היין, בעבור שלא ראתה שום אות שחידש השם בעבור תענית ישראל, וכאשר ראתה ביום השני דבר גדולת מרדכי – חזק לבה".

***

ואכן כל פרק ו', הפותח "בלילה ההוא נדדה שנת המלך", אינו חיוני לכאורה לתורף העלילה במגילה, ולא היינו חשים בחסרונו אילו היה מוצמד המשתה השני, בפרק ז', למשתה הראשון, בפרק ה'.

אלא שאסתר על אף השתדלותה האנושית זקוקה היתה לדבר מה נוסף והתחננה בחשאי לריבון העולמים: "עשה עמי אות לטובה", למען אדע כי הנך מצליח דרכי, ואאזור כח ללכת בה עד תום.

ריבונו של עולם נענה לתפילתה ומגלגל בדרך מופלאה את המאורעות בלילה ההוא, מנדודי שנת המלך, דרך ספר הזכרונות ועד הופעת המן בזחיחות דעת והצווי המשפיל כלפיו "קח את הלבוש ואת הסוס ועשה כן למרדכי היהודי". 

אין ספק שארועי הלילה ההוא מערערים את ביטחונו העצמי של המן, מביאים למשבר אמון בינו לבין המלך ומכשירים את הקרקע למהפך המסתיים בתליית המן, אך עיקר הדבר בעצם "האות לטובה" המגלה לכל "כי מאת ה' היתה זאת היא נפלאת בעינינו".

מהלך זה רמוז בכתוב: "ובבואה אמר עם הספר ישוב מחשבתו הרעה". לפי פירוש זה הספר הוא 'ספר דברי הימים' הנקרא לפני המלך, בהתערבותו הישירה של מלכו של עולם, אשר בידו לב מלכים ויצרי מעללי איש.

***

יש בכך מסר גדול לדורנו. הרבה השתדלות מושקעת על ידינו בדרך אנושית ריאלית בכל מהלך שיבת ציון, ובמאמץ לבנות את הארץ ולשמור לכל תהי נחלתנו לחרפה למשול בם גויים.

אך אחרי ככלות הכל כמה זקוקים אנו גם בימינו לאות משמיים, אשר יאיר את דרכנו, כימי מרדכי ואסתר ושוטחים תחינתנו לפניו יתברך: "עשה עמנו אות לטובה ויראו שונאנו ויבושו כי אתה ה' עזרתנו וניחמתנו"











זאב חבר

· לאור ההלכה

פרשת 'זכור'

מצוות מהתורה לזכור את מעשיו הרעים של עמלק ולא לשכחם. ותקנו חכמים לקיים את מצוות התורה בקריאת פרשת 'זכור' פעם בשנה. ובזכירה של פעם אחת בשנה מקיימים את מצוות התורה, כי רק אם תעבור שנה שלמה בלא זכירת עמלק, הרי שעניינו נעשה שכוח, אבל בזכירה של פעם אחת בשנה מקיימים את הזכירה.

ותקנו לקרוא את פרשת 'זכור' בשבת שלפני פורים, כדי לסמוך את זכירת עמלק למחיית המן שהיה מזרעו. 

מן התורה צריך לבטא את הזכירה בפה, שכן למדו חכמים (מגילה יח, א), שבציווי לא לשכוח את אשר עשה לנו עמלק כבר נצטוונו לזכור את עניינו בלב, ואם כן כאשר נצטוונו לזכור, הכוונה לבטא זכירה זו בפה. אבל אין צורך שכל אחד יקרא את פרשת 'זכור' בעצמו, אלא בשמיעת הקריאה מפי הקורא בתורה - יוצאים כולם ידי מצוות הזכירה. 

לדעת כמה מגדולי הראשונים, המצווה מהתורה היא לקרוא את פרשת 'זכור' מתוך ספר התורה עצמו, שהרי נאמר ליהושע בן-נון "כתוב זאת זכרון בספר" (שמות י"ז, יד). לפיכך ראוי לקרוא את פרשת 'זכור' מספר התורה המהודר ביותר שישנו בבית הכנסת, והקורא צריך להשתדל לדקדק עד כמה שאפשר בקריאת 'זכור'.

בכל הגייה ששומעים את פרשת זכור יוצאים ידי חובה. 

אמנם לכתחילה ראוי שכל אחד ישמע את הקריאה בטעמים ובמבטא המקובל במשפחתו. אך למעשה בכל המנהגים המקובלים בישראל יוצאים ידי חובה, בין ספרדית בין אשכנזית בין תימנית, ובני עדה אחת יכולים לצאת בשמיעת הקריאה בנוסח של עדה אחרת. 

ואף שברור שנפלו שיבושים בהגיית חלק מהמסורות, שכן לפני שיצאנו לגלות הייתה הגייה אחת מקובלת בכל ישראל. מכל מקום גם בהגייה משובשת יוצאים ידי חובה, שכל זמן שהיא מקובלת ומוסכמת על ידי קבוצה גדולה מישראל, יש לה תוקף. ואפילו לעניין מצוות חליצה, שהאמירה של האשה והאיש מעכבת, ועליהם לדבר בלשון הקודש, אין מצריכים שיאמרו את נוסח החליצה בכל ההגיות, ומתירים בכך אשה להינשא (אג"מ או"ח ג, ה), קל וחומר שאין חובה לקרוא את פרשת 'זכור' בכל ההגיות. וכך מובא מהרש"ז אורבאך (הליכות שלמה יח, א), ולמד מזה שבנדרים גם שיבוש לשון נחשב כלשון גמורה. 

אלא שרבים נהגו לדקדק בזה. ואצלנו נוהגים שבתחילה קוראים פרשת 'זכור' במבטא המקובל בכל השנה, ורק אחר הברכה האחרונה, הרוצים לקרוא בהגיות שונות באים וקוראים, שכן בזה שקראו אחר הברכה מראים שכבר יצאו ידי חובה בקריאה המקובלת.  











הרב אליעזר מלמד

"לחיים של יצירה אני קורא אתכם..."

בעלוננו מעט מן האור אנו שמחים לתת במה למכון "הלכה ברורה ובירור הלכה", העמל למעלה משלושים שנה בצמוד לישיבת מרכז הרב בהוצאה לאור של מסכתות הלתמוד הבבלי בצרוף הלכה ב רורה ובירור הלכה לאור חזונו של מרן הראי"ה קוק זצ"ל.

לקראת שבת זכור – נתונים לפניכם בזה דברים תמציתיים בנושא מצוות מחיית עמלק בזמן הזה, מתוך בירור הלכה למסכת סנהדרין.

והרוצה לקיים בעצמו: "תן לחכם – ויחכם עוד", מוזמן לעיין בגוף הדברים בבירור הלכה במסכת סנהדרין.

מחיית עמלק – בזמן הזה?

בברייתא בסנהדרין (כ', ב') מובאים דברי רבי יוסי: "שלוש מצות נצטוו ישראל בכניסתן לארץ: להעמיד להם מלך, ולהכרית זרעו של עמלק, ולבנות להם בית הבחירה".

רשי מפרש שהמקור לכךשמצוות מחיית עמלק חלה רק לאחר כיבוש הארץ, היא מהפסוק בדברים (כ"ה, יט): "והיה בהניח ה' א-לוקיך לך מכל איביך מסביב בארץ אדר ה' א-לוקיך נותן לך  תמחה את זכר עמלק…".

בדרך זו מסביר הרמב"ן (שמות י"ז, יד-טו) שיהושע לא נלחם בעמלק, מכיוון שבימיו לא נכבשה כל הארץ. בטעם הדבר נאמר בספרי (סוף פרשת כי תצא) "כדי שלא יאגוד עליך אגודה", דהיינו שעמלק לא יכרות ברית עם אויבים אחרים נגד ישראל.

אכן, בסמ"ג (ל"ת רכו) כותב שמצוה זו אינה נוהגת בזמן זה – בימי הגלות, אלא לימות מלך המשיח, לאחר כיבוש הארץ. בספר מעין החכמה מנמק שהמצוה נוהגת רק בהיותנו שרויים בארץ בהשקט ובלא פחד אויב.

עוד נאמר בגמרא שמינוי מלך קודם למחיית עמלק, וכן פוסק הרמב"ם.

מזה לומדים הרמב"ן והיראים (סי' תלה), שמחיית עמלק היא מצוה המוטלת על המלך ולא על כל יחיד בפני עצמו.

אמנם בספר החינוך (מצוה תרד) כותב שהחיוב חל גם על היחידים, ומוסיף שחיוב זה חל בכל מקום ובכל זמן, ויש דיון בשיטתו האם החיוב על היחיד הוא נובע מהחיוב על הכלל או שהוא חיוב נפרד.

מכל מקום מפסקי הרמב"ם (מלכים ה', ד-ה) מדויק שהחיוב חל רק על הציבור, שהרי לגבי החרמת שבעת עממין כותב ש"כל שבא לידו ולא עשה עובר בלא תעשה", ואינו כותב כן לגבי מחיית עמלק.

כמו כן מצינו ברמב"ם בהלכות סנהדרין, שדוד הרג את העמלקי מכיוון שהוראת שעה היתה או דין מלכות, כלומר שאין חיוב על היחיד – למחות את עמלק.

נערך עפ"י בירור הלכה, סנהדרין דף כ' ע"ב, ציון ח', ע"י אהרן גניזי

מכון הלכה ברורה ובירור הלכה

בשנת ה'תרפ"א קרא מרן הרב קוק זצ"ל בהרצאתו לחכמי ירושלים את קריאתו המפורסמת: "לחיים של יצירה אני קורא אתכם", כשכוונתו הייתה להשלים ביצירה תורנית את מפעלי היצירה של העם בארצו.

גולת הכותרת בדבריו היתה על המפעל של "הלכה ברורה ובירור הלכה": "שיש בו כדי להוסיף נדבך בבניין התורה לדורות בבירור ובמחקר של אוצרות דברי הראשונים ודברי הפוסקים העוסקים בכל הנושאים הנידונים במשנה ובתלמודים".

מלאכת הקודש שהחלה עוד בחיי הרב זצ"ל חזרה והתחדשה בשנת ה'תש"ל ביזמתו של מו"ר הרב צבי יהודה זצ"ל על ידי קבוצת תלמידים של ישיבת מרכז הרב.

בשנים האחרונות לאחר גיבוש השיטה הואץ הקצב של ההוצאה לאור, בזכות הצוות המיומן של עשרות תלמידי חכמים העוסקים במחקר של היצירה התורנית הזו בצניעות אך בחריצות.

עד כה יצאו לאור שמונה עשרה מסכתות כשהתכנית היא להגיע לסיום התלמוד כולו, וכבר עכשיו נמצאות מסכתות נוספות בהכנה ובשלבים שונים של עריכה.

הספרים עצמם נתקבלו באהבה ובשמחה אצל לומדי התורה ומגידי השיעורים שמבקשים להעמיק ולהוסיף עיון, ובדרך זו הם מוצאים את הנקודה העיקרית שבה עסקו חכמי התורה לדורותיהם בלימודם את הסוגיה.

על השיטה שקנתה לה מקום גם במסגרת ההוראה של הגמרא במוסדות החינוך, כבר העידו גדולי התורה, ויצוינו כאן דבריו של הגאון הרב זוין זצ"ל, שהיה בעצמו מגדולי היצירה התורנית בדורנו:

"ניכרים הדברים שיד חרוצה כיוונה את פרי עבודתם של כל המשתתפים, ונאחל לעולם לומדי התורה כי ימשיך המכון להגביר חילו על ידי השלמת כל המלאכה בחסד ה' להגדיל תורה ולהאדירה".

המעוניינים להזמין את נציגי המכון במגמה להבהיר את השיטה לפני מורים ותלמידים וכמו כן המעוניינים להזמין מסכתות "הלכה ברורה ובירור הלכה" יכולים לפנות למכון.

ת"ד 6275 מיקוד 91062 ירושלים טל' 02-6521259 פקס 02-6537516
e-mail: hb@netvision.net.il    http://www.halachabrura.org
מחזור העיבור

כבר 1647 שנה שאנו משתמשים בשיטת עיבור השנה לפי המחזור. בשנת 4119 ליצירה ד'קי"ט (358/9 למניין הגויים) החל מפנה בקביעת הלוח היהודי: לפני אותה השנה ההחלטה אם השנה מעוברת או לא היתה נתונה ביד בית-הדין ולכן לא היתה מחזוריות קבועה בקביעת הלוח היהודי. ע"פ המתואר בתשובה של רב האיי גאון, מאותה שנה והלאה הנהיג הנשיא ר' הלל (השני) שיטת חשבון קבועה לפיה משתמשים במחזור עיבור קבוע של 19 שנים: במחזור זה יש 12 שנים פשוטות בנות 12 חודש, ו-7 שנים מעוברות בנות 13 חודש. השנים המעוברות הן השנים ה-3, 6, 8, 11, 14, 17 ,19 בכל מחזור. המחזור שלנו הוא המחזור ה-304 ליצירה שהתחיל בשנת 5758 – התשנ"ח, לפיכך אנו עומדים כעת בשנה השמינית למחזור, שהיא מעוברת. הרעיון של עיבור השנה כבר צפון באחד ממדרשי חז"ל: … ומבני יששכר יודעי בינה לעתים לדעת מה יעשה ישראל וגו', ר' תנחומא אמר לקורסין, ור' יוסי בר קצרת אמר לעיבורין, לדעת מה יעשה ישראל שהיו יודעין לרפאות את הקירוס (אסתר רבה פרשה ד') 

במדרש זה מוזכר המושג היוני "קירוס": פירושו של מושג זה הוא התאמת חודשי הלבנה לשנת החמה. כידוע 12 חודשי לבנה מכילים כ - 354 ימים כ- 11 ימים פחות משנת החמה הנמשכת כ- 365 יום. את הפער הזה צריך לתקן – זוהי משמעות הביטוי "לרפאות את הקירוס". התיקון מתבצע ע"י עיבור השנה (ואין כאן מחלוקת ר' תנחומא השתמש במונח היוני, ור' יוסי בר קצרת במושג העברי).  

"מעגלי שנה" – המחישו לתלמידיכם את מושג עיבור השנה ! 

פשוט וקל, מתאים לכל תלמיד ותלמידה בישראל.

על-מנת להמחיש את מושג עיבור השנה פיתח ה"מכון ללימודי קידוש החודש" ערכה מיוחדת: "מעגלי שנה". ערכה זו הינה מגזרת נייר הממחישה את מחזור העיבור. בנוסף להפצת ערכה זו עורך המכון הרצאות והפעלות למתעניינים ולתלמידים לפי הזמנה בנושא קידוש החודש ועיבור השנה.

הנחה להזמנות מרוכזות.

השקת הערכה לזכרו ולעילוי נשמתו של ידידי אדיר זיק, נאמן גדול ללוח היהודי ואוהד ומעודד את השימוש היומיומי בו. 

שי ואלטר, המכון ללימודי קידוש החודש ע"ש דרייזין, ישיבת כרם ביבנה.
לפרטים 8566560 – 08

"גם ברכות יעטה מורה"

בפורים דפרזין בשנת תשמ"ב, נתבקש לישיבה של מעלה, מורנו ורבנו הרב צבי יהודה הכהן קוק זצ"ל, בעיצומו של המאבק כנגד הנסיגה מסיני ועקירת ישוביו.

אך דווקא בשנים אלה שלאחר הסתלקותו של הרצי"ה גדלה השפעתו הרוחנית, והדרכתו ב'נתיבות ישראל' התבררה ביתר שאת.

גם המחנה ההולך בדרכו גדל והתעצם עשרת מונים, והשפעתן ניכרת בכל תחומי החיים במדינה.

בימי מבחן אלה העומדים לפנינו עוד יגלה בעז"ה לכל מה גדול כוח של איש זה הקשה כברזל שיקד באהבת עם ישראל וארץ ישראל לאורה של "התורה הגואלת".

ביטוי יקר להדרכתו של הרצי"ה במאבק על ארץ ישראל נמצא בשירו רחב היריעה של בנימין מגנצא, שבתים ספורים ממנו לפניכם בזה.

אל נא תעקור נטוע

לזכרו של הרב צבי יהודה זצ"ל

אַל נָא תַּעֲקֹר נָטוּעַ

אַל נָא, אֶחָא, אַל תַּעֲקֹר!

הֶעָבִים יָפוּצוּ, הָרוּחַ תָּנוּעַ,

עוֹד מְעַט קָט הַכֹּל יַעֲבֹר.

דּוֹר הוֹלֵךְ וּבָא, הַדָּבָר הֵן יָדוּעַ,

וּדְבָרִים מִשְתַּנִּים לְלֹא מַעֲצוֹר,

פַּרְצוּף הָעוֹלָם כֹּה חָמוּץ, כֹּה צָבוּעַ,

מִמֶּנּוּ אַל תִּירָא, אַל תֵּחַת, אַל מָגוֹר!

אַל נָא תַּעֲקֹר נָטוּעַ!

אָחִי הִזְהַרְתִּיךָ, אַל תַּעֲקֹר!

קֹדֶש אַדְמַתְךָ, כָּל זֶרַע זָרוּעַ

עַל פַּלְגִּי מַיִם הַסַּחַף יַעֲצוֹר.

אֵין זֹאת רַק בְּחֶזְיוֹן תַּעֲתוּעַ,

נִסְּךָ אֱ-לוֹהִים וּבוֹ תַּעֲבוֹר,

עַל כֵּן בְּנַפְשְךָ שָלַח זַעֲזוּעַ,

הֲתוּכַל, אָחִי, מְנוּסָתְךָ לַעֲצוֹר?

אָחִי, הַבֵּט שוּר אֶל פְּנֵי מוֹרֶךָ!

מוֹרֶה הַדּוֹר בֶּן הָרַב זצ"ל:

אוֹרוֹתָיו יָאִירוּ כָּל נְבוֹכֶי דּוֹרֶךָ,

מֵ"אוֹרוֹת הַקֹּדֶש" רוּחוֹ בְּךָ אָצַל.

אַדְמַת קֹדֶש אֶרֶץ אֲבוֹתֶיךָ,

אֶרֶץ צְבִי הִיא, לָנוּ יְעוּדָה:

לָנֶצַח אַל תִּטּוֹש בְּנִי, בֵּית חַיֶּיךָ!

דָּבַר לַדּוֹר צִוָּה רָבִּי צְבִי יְהוּדָה...




בנימין מגנצא
· אור לפורים

איש יהודי

"איש יהודי היה בשושן הבירה ושמו מרדכי…" (אסתר ב', ה)

"ומרדכי לא יכרע ולא ישתחווה" (ג', ב)

"ויגידו להמן לראות היעמדו דברי מרדכי

כי הגיד להם אשר הוא יהודי" (ג', ד)

לקראת ימי הפורים הבאים לקראתנו, בחרנו להביא לפניכם קטעים משירו המזעזע של משה שמיר ז"ל: "מי אתה?", המאיר באור יקרות את דמות היהודי, אשר – מאז ועד היום – "לא יכרע ולא ישתחווה!"

בשיר זה שנכתב בשנת תשמ"ט לפני 16 שנה, מנתח משה שמיר במילים חדות כתער את התהליך הקשה שעובר העם היהודי בדורות האחרונים – בדרך לגילוי זהותו היהודית.

אכן זוהי דרך רצופת מכאוב, ויש לה ציוני דרך מדממים: משפט דריפוס בשלהי המאה התשע-עשרה, תאי הגזים בימי השואה, אוניות המעפילים, מלחמת השחרור… והמאבק כנגד מדינות ערב וכנופיות המחבלים…
ואם היה נדמה לרגע (אולי לאחר מלחמת ששת הימים…) כי הגענו אל המנוחה ואל הנחלה, הנה מוסיף שירו של משה שמיר להצליף בנו ולהזכיר כי 'טרם הונח לנו': האנטישמיות בנוסח 'דריפוס של המאה העשרים', גוררת אותנו שוב ושוב אל 'חצר הקלון של בית הבושת הבינלאומי -  כשהננו "שבורי רוח מנאצת אחים" המעלים אותנו "יום יום אל מוקד האוטו-דה-פה של האוטו שנאה" - השנאה העצמית - האיומה מכל… 

- אך בתוך כל אלה ניצבת דמותו של האיש היהודי הזוקף את קומתו – כמרדכי היהודי – נוכח כל הקמים עליו מבית ומחוץ ולוחש לעומתם: אני יהודי!

מי אתה?

הָעוֹלָם שוֹאֵל: "מִי אַתָּה?"

שְאֵלַת מַפְתֵּחַ לִפְתֹּחַ בָּהּ שַעַר

לִנְעֹל בָּהּ דֶּלֶת.

בְּכָל מָקוֹם וּבְכָל עֵת

גּוֹזְרִים דִּינְךָ בְּעַד הַכַּוֶּנֶת:

"מִי אַתָּה?"

מוֹשִיט דַּרְכּוֹן – זוֹ תְּשוּבָתְךָ בַּכְּנִיסוֹת, בַּיְצִיאוֹת.

"מִי אַתָּה?" – תַּחַת הַחֻפָּה,

"מִי אַתָּה?" – בִּבְסִיס קְלִיטָה וּמִיּוּן,

אֵצֶל הָרוֹפֵא,

אַךְ נוֹלַדְתָּ – שְׂרוֹךְ עָנוּד לְבֹהֶן זְעִירָה.

שוֹאֲלִים וְאַתָּה תָּשִיב: "מִי אַתָּה?"

בַּתּוֹר לַקֶּבֶר מִי אַתָּה,

לִשְכּוּן זוּגוֹת צְעִירִים – מִי אַתָּה?

מִי אַתָּה בַּבַּנְק.

דָּרַכְתָּ עַל יַבֶּלֶת, דָּפַקְתָּ פָּגוֹש, צוֹעֲקִים מִי אַתָּה,

מָצָאתָ חֵן, נָתַתָּ נְדָבָה, בִּקַּשְתָּ נְדָבָה – 

"מִי אַתָּה?"

שֶיִּשְאֲלוּ.

כְּלוֹמַר, יִשְאֲלוּ, אֵין בְּרֵרָה.

וּצְרִיכָה לִהְיוֹת

תְּ ש וּ בָ ה  אַ חַ ת  ט וֹ בָ ה

הַתְּשוּבָה הָאַחַת שֶאֵין בִּלְתָּהּ:

יְהוּדִי!

לֹא: "פְּלוֹנִי שָמִיר."

לֹא: "יַענְקְל קוּפֶּרְמִינְץ."

אַף לֹא: "אֲנִי…
אֲנִי תֵּיאוֹדוֹר…
בִּנְיָמִין זְאֵב…
הֶרְצְל" – 


לֹא!!

- "אֲנִי יְהוּדִי!" – זוֹ הַתְּשוּבָה.

יְמֵי קֹר וָשֶלֶג – וּדְרַיְפוּס נִצָּב בַּכִּכָּר הַגְּדוֹלָה

שֶל הָאֲקָדֶמְיָה הַצְּבָאִית וְצוֹעֵק:

"אֲנִי חַף מִפֶּשַע!"

וְהֶהָמוֹן מִסְתָּעֵר עַל הַגְּדֵרוֹת וְצוֹוֵחַ:

"מָוֶת לַיְּהוּדִים!"

בָּרֶגַע הַזֶּה – וְאוּלַי לֹא בָּרֶגַע הַזֶּה, לַעֲזָאזֵל,

אֲבָל הָ יָ ה  רֶ גַ ע  כָּ זֶ ה 

כְּשֶהָאִיש הִתְמַלֵּא פִּתְאֹם זַעַם וְעֶלְבּוֹן

וְגַאֲוָה וְתַאֲוָה

מִין דַּחַף לוֹהֵט לְסַכֵּן אֶת עַצְמוֹ,

לְהֵחַשֵׂף עַד תּוֹךְ-תּוֹכֵי מֹחַ עַצְמוֹתָיו – 

וְשָם בַּמָּקוֹם, בִּשְעַת הֶהָמוֹן הַשּוֹאֵג,

שָם לִצְעֹק: "אֲנִי יְהוּדִי!"

כֵּן, הָיָה רֶגַע כָּזֶה בְּאוֹתָהּ שָנָה 

שֶהִתְחִיל לַהֲזוֹת

לַחֲזוֹת

לִרְצוֹת 

לִרְאוֹת – 

אֶת מְדִינַת הַיְּהוּדִים.

וְלִכְתֹּב אוֹתָהּ כָּכָה:

"יוּדֶענְשְטָאט" – 

הַמְּדִינָה שֶל הַיְּהוּדִים.

שֶיֵּש לָהֶם תְּשוּבָה.

זוֹ הַתְשוּבָה – עַזָּה כַּמָּוֶת

זוֹ הַתְשוּבָה – קָשָה כִּשְאוֹל:

יֵ ש 

לִצְעֹק אוֹתָהּ מָלֵא, בְּגֶרְמָנִית,

בָּרֶגַע הָאַחֲרוֹן לִצְעֹק אוֹתָהּ, אֶת תְּשוּבַת הַמַּפְתֵּחַ

לִשְאֵלַת הַמַּפְתֵּחַ מוּל דֶּלֶת הַגַּזִים – 

כִי אֵין אַחֶרֶת אֶלָּא

לִירֹק לוֹ לְתוֹךְ עֵינֵי הַחֲזִיר שֶלּוֹ,

בְּגֶרְמָנִית הַחֲזִירִים שֶלּוֹ:

"אִיךְ בִּין אַיְן יוּדֶה…יוּדֶה…יוּדֶה!!"

…אֲבָל 

הָעוֹלָם מוֹסִיף וְשוֹאֵל.

וְתוֹתְחֵי הַצִּי הַמַּלְכוּתִי

אֶל סְפִיַנת-דַּיִג שוֹקַעַת: "מִי אַתָּה?"

וּסְמַרְטוּט טְבוּל-נֵפְט

אֶל שְׂדֵה-שִבֳּלִים בָּעֵמֶק: "מִי אַתָּה?"

וּמַחְסוֹם אֵש וּמוֹקֵש לְאָחִי בַּדֶּרֶךְ: "מִי אַתָּה?"

וְעוֹלָם מָלֵא מְדִינוֹת 

מָלֵא שִנַּיִם,

אֶל בַּיִת אֶחַד קָטָן,

מֻקָּף,

חָרוּךְ – "מִי אַתָּה?"

וְאַתָּה, הָ אַ תָּ ה – מַה תָּשִיב?

מֻצָּב בַּחֲצַר-הַקָּלוֹן שֶל בֵּית הַבֹּשֶת הַבֵּינְלְאֻמִּי,

אַתָּה דְּרַיְפוּס הַמֵּאָה הָעֶשְׂרִים,

שָפוּט לְגָלוּת נֶצַח,

רְמוּס כָּבוֹד וּנְתוּץ חֶרֶב – 



מַה תָּשִיב?

כְּבוּל יָדַיִם וּבְגַבְּךָ סַכִּין-מְרַצְּחִים,

שְבוּר רוּחַ מִנַּאֲצַת אַחִים,

נִסְחָב יוֹם יוֹם אֶל מוֹקֵד הָאוֹטוֹ-דָּה-פֶה

שֶל הָאוֹטוֹ-שִנְאָה – 




"מִי אַתָּה?"

אוֹחֵז הַמַּקֵּל – מוּל הָאֶבֶן,

אוֹחֵז הָרוֹבֶה – מוּל בַּקְבּוּק הַתַּבְעֵרָה,

אֶצְבָּעֲךָ עַל הַהֶדֶק – אֶצְבַּע בְּלִימַת הַשִּטָּפוֹן

בְּטֶרֶם יוּבַס הַסֶּכֶר – מַה תָּשִיב נַעֲרִי?

"אֲנִי יְהוּדִי!

וּמַה שֶעוֹשֵׂנִי חַלָּש בְּעֵינֵיכֶם – 

לֹא, שִכּוֹרֵי שוֹד וָרֶצַח – 

זֶה מַה שֶעוֹשֵׂנִי חָזָק.

וּמַה שֶנִּדְמֶה לָכֶם מְכוֹפֵף אוֹתִי – 

לֹא, סַרְסוּרֵי רְמִיָּה וּמְזִמָּה – 

זֶה מַה שֶזּוֹקֵף אוֹתִי,

וּמַה שֶחוֹשֵׂף גַּבִּי לְסַכִּינְכֶם,

וּמַה שֶטּוֹרֵף חַיַּי בַּחֲלוֹמְכֶם

וּמַה שֶהוֹדֵף אוֹתִי לְבוֹרְכֶם – 

לְפִי תִּקְוַתְכֶם – 

לֹא מְבַקְּשֵי מוֹתִי, לֹא – 

זֶה מַה שֶמְּאַגְרֵף אוֹתִי!

בְּשִרְיוֹן עוֹטֵף

בְּרוּחַ קְרָב אוֹפֵף

עַל שְלוֹם בֵּיתִי חוֹפֵף

עַל גּוֹזָלַי מְרַחֵף…
בְּרוּחוֹ הַנּוֹשֶבֶת מִיָם-עַד-מִדְבָּר דִּגְלִי יְנוֹפַף – 

הוּא עֹצֶם יָדִי – בְּיָדְעִי – "לֹא בִּכְדִי!"

הוּא סְגֻלַּת יִחוּדִי, הוּא סוֹדִי: 





אֲנִי יְהוּדִי!

· אורת מן השטח

"…כי נמכרנו אני ועמי…"

מדרשת יעוד, מדרשה ללימודי יהדות לבנות, ומינהל קהילתי רמות מזמינה את הציבור לערב לימוד לקראת תענית אסתר, בנושא: שנאת ישראל מבית ומחוץ", בהשתתפות ד"ר דניאל שליט, חנן פורת וצוות המדרשה. 

הערב יתקיים אי"ה ביום רביעי י"ב באדר ב' (23.3) במדרשת יעוד, בבית הכנסת ברחוב דרך החורש 1 ירושלים.

בתוכנית:

17:00-18:00 דברי פתיחה: הרב יעקב שפירא, ראש המדרשה וסיגלית סוחורובסקי, רכזת בית המדרש. 18:00-19:30 חנן פורת, "אם החרש תחרשי בעת הזאת…" – מה עלינו לעשות?

20:00-21:30 ד"ר דניאל שליט, "ישנו עם אחד…" – חידת העם היהודי אז ועכשיו.

לפרטים: ורדה / דניאלה 02-5713060, 02-5862634 בשעות הבוקר.

שרים בכתום עם תושבי הדרום

מטה "שרים באהבה" מכריז על תחרות לבחירת המנון ההזדהות עם תושבי הדרום וגוש קטיף.

אין תקופה ללא המנון, ואין מאבק ללא המנון. עכשיו הזמן לבחור את המנון התקופה.

כותבים, מלחינים ומבצעים המעוניינים להשתתף בתחרות "בוחרים המנון" מוזמנים לשלוח סקיצה (מילים+לחן+שירה) למטה "שרים באהבה" ת"ד 33044 ירושלים 91033.

לביצועים הנבחרים יתקיימו אודישנים בתאריך י"ח באדר ב' תשס"ה, 29.3.05.

בצוות השופטים חברים: הזמר אריאל זילבר, איתמר אליאסי (סולן להקת "כלא 6"), הזמרת אתי לוי, רמי דנוך (צלילי העוד) והתמלילן דוד זיגמן ("כמו סינדרלה").

יום עיון ואזכרה לאלחנן אתאלי הי"ד 

יום עיון ואזכרה לאלחנן אתאלי הי"ד יתקיים אי"ה ביום שלישי י"א באדר ב' התשס"ה (22.3) החל מהשעה 16:00, במכון מאיר, שד' המאירי 4 ירושלים, בהשתתפות הרבנים מרדכי ענטבי, שלמה בן-חמו, ערן טמיר, שלמה אבינר, עוזי ביננפלד. 

עליה להר הזיתים ביום חמישי י"ג באדר ב', יציאה מחניון גבעתי בשעה 8:30.

ליל לימוד לקראת פורים

לקראת חג הפורים ולרגל הוצאה מחודשת של ספרו של הרב שג"ר 'פור הוא הגורל', ישיבת שיח יצחק ובית יק"ר מזמינים את הציבור לליל לימוד בנושא: שמחת פורים - מפסימיות לאקסטזה, שיתקיים אי"ה ביום שני י' באדר ב' (21.3) בשעה 19:30 בבית יק"ר, רח' הל"ה 10 ירושלים.

לימוד עם הרב שג"ר ודיון בהשתתפות הרבנים יאיר דרייפוס, מאיר רוזן, יהושע אנגלמן, המשורר שלמה שוק. מכירת ספרים במקום. דמי השתתפות לכיסוי ההוצאות 10 ש"ח.

אתר "נקודת חיבור"

"נקודת חיבור" הוא אתר בראש צעיר, המיועד בעיקר לבני נוער. באתר "נקודת חיבור" רבים מהכותבים לא התעניינו בגמרא או מחשבה בסוף שנות התיכון. פעמים רבות השיעורים לא דברו אלינו ואפילו  שעממו אותנו. שאלנו את עצמנו למה היום, לאחר חמש שנות לימוד בישיבה, אנחנו נהנים משיעורים שעוסקים באותם נושאים בדיוק? מה השתנה?

הבנו שהתורה יכולה להיות הדבר המעניין ביותר שיש, והיא עוסקת בנושאים החשובים לנו ביותר, השאלה המרכזית היא באיזו רמה ובאיזו גישה השיעורים מועברים. כדי להנות באמת משיעורי תורה הם צריכים להיות ברמה גבוהה ובהיקף נרחב – מצד אחד, ולהיות כתובים בשפה ברורה וישירה – מצד שני.

אנחנו תקווה שהשיעורים שבאתר יעוררו בכם-הקוראים רצון ללמוד תורה, ובעיקר יוסיפו בכם אהבת תורה, בבחינת "לולי תורתך שעשעי אז אבדתי בעניי"!

הנושאים באתר רבים ומגוונים: פרשת שבוע, חסידות, גמרא, ניתוח שירים ועוד ועוד.
כתובת האתר היא: www.kipa.co.il/hibbur"

(0542030034)

אורות חסד

בפורים הבעל"ט אנו מתכננים לחלק סעודות פורים מוכנות ל- 2000 משפחות נזקקות

ביחד עם הסעודה אנו נחלק גם יין וחלות לסעודה.

המזון יחולק בפורים ובשושן פורים בכדי להוציא ידי חובה גם את התורמים המתגוררים ב"מוקפין"

לתרומות: טל 02-5379777 או בדואר לרחוב המאסף 11 ירושלים 94386 

או בהפקדה לחשבון בנק הדואר 2966294 על שם אורות חסד

נא לציין האם התרומה לחלוקה בפורים או בשושן פורים.

 עמדת תקומה

מאחז בלתי חוקי בעליל

תראו את החבר'ה הבלתי שפיים האלה

שהשתלטו על לשכת המנכ"ל 

(של משרד השיכון… הפנים… הביטחון)

והפכו אותו למאחז עליז ובלתי חוקי בעלי.

אנו מזהירים:

אם הם לא יפסיקו לשיר

הם עלולים להמיט עלינו אסון

…לתשומת לבה של עו"ד טליה ששון.

מוגש כשרות לציבור השפוי ולטליה התמימה

ע"י פרחחי תקומה

