




 


 כל הזכויות שמורות למחבר מרדכי אפרתי efratis@neto.net.il        0525219169


     בראש השנה נברא אדם הראשון ובאותו יום חטא ואכל מעץ הדעת ובאותו יום גורש מגן ע 
     ובאותו יום הקב"ה דן אותו על חטאו ובאותו יום הקב"ה נתן לו אפשרות לתקן עצמו.




בס"ד





    העלון המשפחתי לעיון בפרשה ובהלכה סביב שולחן השבת לע"נ הרב שמעון בן שמחה ע"ה  ולע"נ  רבקה בת יוסף ע"ה








         פרשת "בהר בחוקותי" התשע"ג  








          


מדוע ברשימת השכר על המצוות בפרשת "בחוקותי"   לא מוזכר עולם הבא ?





 אחד מחוקי הטבע הידועים הוא "חוק שימור החומר", חוק זה מלמד שכל דבר במציאות אינו הולך לאיבוד וגם אם הוא מתכלה ונעלם הוא אכן נמצא אבל בצורה אחרת (מים מתאדים ונעלמים אבל באמת נמצאים בצורת אדים) ואם כלל זה חל על הגוף והחומר בוודאי הוא חל על הנשמה שהיא אינה מתכלה אלא עוברת למציאות אחרת   ובגלל שעיקרון זה הוא טריויאלי וברור מאליו ( ע"פ רס"ג)  וגם בגלל שענין העוה"ב היה ידוע לכל ונמסר מאב לבן במסורת (ר' האיי גאון) לא מצאה התורה מקום להזכיר אותו.  


 


אם היתה התורה כותבת את ענין העוה"ב היו אנשים שהיו חושבים שאין בתורה אמת ואין כל שכר על המצוות  ולכן היא מבטיחה דברים (העוה"ב) שאי אפשר לחוות אותם במציאות העכשוית  





איך אפשר לכתוב במונחים גשמיים את השכר בעוה"ב שהוא שכר רוחני ? כלומר גם אם התורה היתה כותבת את השכר הרוחני של עוה"ב ממילא לא היינו מבינים מה משמעותו כיוון  אין האדם מסוגל לדמיין שכר רוחני בלבד (אבן פקודה, אבן עזרא, רבנו בחיי).  





 התורה ניתנה לכלל עם ישראל והיא מדברת תמיד על שכר ועונש לעם כקולקטיב  ואילו ענין עולם הבא הוא פרטי לכל אחד כמו שנא' שבעוה"ב  "כל אחד נכוה מחופתו של חבירו " (רמב"ן, אלבו).  





 התורה לא כתבה את שכר המצוות בתורה לא רק בעוה"ב אלא גם לא כתבה את השכר בעוה"ז. אמנם מוזכר שאם נקיים מצות נזכה לגשם,יבול, שלום ועוד אבל זה לא שכר אלא רק "תמריץ" להמשיך לעבוד את ד'   (אם נקיים מצות הקב"ה יתן לנו את כל התנאים להמשיך זאת ע"י ברכה שלום וכו' אבל הברכה והשלום אינם השכר שניתן לקיום המצות)


 


  אם השכר הוא העולם הבא (גן עדן וכו') מדוע תהיה תחיית המתים דוקא כאן בעוה"ז ?





 השכר הסופי, העוה"ב לא נימצא בשמים אלא נימצא כאן בעוה"ז , הקב"ה אומר "והתהלכתי בקרבכם והייתי לכם לאלוקים", הקב"ה מתהלך בקרבנו אם נשמור את מצוותיו. כלומר התורה לא צריכה להזכיר את העוה"ב כי הוא מצוי בעוה"ז. מבחן התורה הוא בעוה"ז, החידוש הוא התגלות ה' בעוה"ז. 





בתקופת בית ראשון   הרוחניות הייתה ברורה לכל  הן ע"י הניסים היום-יומיים שהתרחשו בבית המקדש והן ע"י רוח הנבואה ששרתה בעם דהיינו  אנשים נפגשו עם הקב"ה כאן בעולם הזה  ו "עולם הבא" היה כאן (וכך עם אדה"ר)  ולכן לא מוזכר הענין בתורה ובנביאים בפירוש.





אם כך, מדוע חז"ל (שחיו בסביבות בית שני) כן מזכירים את העוה"ב ?





בתקופת הבית השני, תקופה בה פסקה הנבואה, ובעיקר לקראת גלות אדום הארוכה והקשה שבה אורו של ד' היה נעלם ,נוצר מצב של חוסר  אפשרות לפגוש את האלוקות כאן בעוה"ז ולכן דוקא בדברי חז"ל  החל העולם הבא לתפוס מקום מרכזי בתודעה.





 למעשה, ישנם שני היבטים של "עולם הבא". הראשון הוא  עולם שיש בו רק רוחניות  ואליו זורמות הנשמות לאחר מותו של האדם. כאמור, אספקט זה הפך לעיקרי בעיקר בתקופת הגלות. ברם,  השני , העולם הבא הנמצא בעולם זה ומהווה  חלק בלתי נפרד ממנו.  כלומר  היכולת לחיות חיים נורמליים, בריאים וטבעיים בעולם הזה, ויחד עם זאת למצוא בכל פעולה והנאה תכלית ומשמעות רוחנית,  ולחבר את העולם הרוחני אל תוך הגשמי.  


  


 





 


               


   


               











 





העלון מוקדש לעילוי נשמת :


הרב שמעון בן זילפה ע"ה, רבקה בת יוסף ע"ה, יפה בת שמעון ע"ה, בת שבע בת אפרים ע"ה, יוסף בן שלמה ע"ה, הרב שמחה בן אפרים ע"ה, זילפה בת יואב ע"ה, הרב אור שרגא בן שמואל ע"ה, הרב יוסף חיים בן יעקב ע"ה, אריאל צבי בן אליעזר ע"ה. מאשה מרים בת יצחק אריה ע"ה. ליאת בת אהרן ע"ה. שמואל בן איסר ישראל הכהן ע"ה. יהונתן דוד בן יהודה מיכאל ע"ה. בת שבע בטי בת שלמה ע"ה. שלמה בן יוסף ע"ה.


 








חידון לשולחן שבת – הלכה אחת לא נכונה. מצא אותה !!!








בגד שיש עליו כתם, אסור לנקותו במים, או על ידי שפשוף או נתינת אבקת טאלק, וכדומה למרות שאינו מכבס את כל הבגד  





אסור לכבס בשבת  ( איסור מלבן) .   . וכן אין הבדל בזה בין בגד שחור לבגד הצבוע בשאר צבעים, ובין בגד חדש לבגד ישן.   





ניעור בגד (חדש, ושחור)  בשבת מן הטל שעליו, הרי הוא ככיבוס, ואסור לעשות כן בשבת.  אבל בגד ישן, או בגד הצבוע בשאר צבעים, או בגד שאינו מקפיד עליו שלא ללובשו בלי הניעור מהטל, מותר לנערו מן הטל בשבת 





 מותר לנער בנחת שלג שירד על בגדו ולא נמס, אפילו הוא חדש ושחור,  כיוון שהוא כמו נוצות שמותר להסירן. אבל אם השלג נמס בתוך הבגד, והבגד הוא שחור וחדש ומקפיד עליו, אין לנערו





בגד חדש שירד עליו גשם, בין שהוא שחור בין שהוא משאר צבעים, אסור לנערו בשבת,   ובבגד ישן מותר לנערו בנחת  וכן  מותר לנער  בגד העשוי מניילון או מחומר סינטטי, ואין בו בד כלל





לדעת השלחן ערוך  ( וכך נוהגים הספרדים)   מותר לנער בשבת  בגד שיש עליו אבק או עפר  (וגם במברשת מותר אך לא בשיפשוף חזק) אך דעת הרמ''א (וכך נוהגים האשכנזים) אסור לנער את הבגד בשבת מהאבק שעליו, אלא מקנחים את הבגד בנחת ביד  או במטלית יבשה.





מותר להסיר בשבת  טיט  לח או  בוץ  לח  מהבגד ע''י שישפשף את  חלקי הבגד מהצד הפנימי זה בזה.   אבל לא מבחוץ וכן מותר לגרד את הליכלוך  בצפורן אפילו מבחוץ. ואף בטיט יבש יש להקל (רק בשעת הדחק)  לשפשף הטיט במקום צורך וכבוד הבריות, זאת למרות  שהטיט מתפורר ולכאורה יש לחוש בזה לאיסור טוחן, מאחר שאינו מתכוין לטחון, וגם מאחר והטיט היה טחון לפני שנעשה טיט, אין טוחן אחר טוחן . אך לא ישפשף את הבגד מבחוץ, כיוון שזה דומה ממש  למלבן.   והאשכנזים מחמירים שלא להסיר  את הטיט או הבוץ והליכלוך בכל אופן.





אסור לשרות בגד  מלוכלך בתוך מים בשבת, כיוון ששרייתו  של הבגד במים זהו כיבוסו.   אבל אם הבגד נקי, מעיקר הדין מותר לשרותו בשבת במים מועטים,  אך עדיף  להחמיר שלא לשרות במים אפילו מועטים, גם בבגד נקי.   ובכל אופן אין לתת על כל בגד מים מרובים, גם אם הבגד נקי, מחשש שמא יבוא לידי סחיטה.





מותר להסיר בשבת בוץ יבש שנדבק בנעליים  על ידי שישפשף את נעלו בחידודים של  המדרגות או בכותל





מותר לנקות פיטמת בקבוק של תינוק, [העשויה מפלסטיק],  או מפת ניילון על ידי שרייתה במים, או שפיכת מים, כיוון שבגומי או עור לא אמרו חכמים  "שרייתו זהו כיבוסו"  (אך גם במפת ניילון אסור לשפשף)





אסור לסחוט בגד כיוון שהסחיטה היא חלק מהכיבוס





מותר לנקות בשבת את הנעלים מהאבק המצטבר עליהן. אבל אסור למרוח על הנעלים בשבת משחת נעלים, או נוזל המיוחד לצחצוח





מותר לנקות  בשבת על ידי ניגוב במגבת או במפית נייר מים שנשפכו בשבת על השלחן או על הכסא בתנאי שינגב בנחת כדי שלא יבא לידי סחיטה ובתנאי  שלא יהיו מים מרובים כל כך (ואין איסור צובע)





אסור  לנגב בשבת את השלחן במגב פלסטיק.    


אסור להתרחץ בשבת במים חמים כל גופו, אפילו אם רוחץ אבר אבר לבדו, ואפילו אם הוחמו מערב-שבת 


אסור להתרחץ במים שהוחמו מאליהם בשבת גם אם הוחמו על ידי  ''דוד שמש''


  


מותר להתרחץ ביום טוב בבית, הן באמבטיה והן במקלחת, אף במים חמים, ואפילו כל גופו. וכל זה דוקא במים שהוחמו מערב יום טוב, אבל אין לחמם מים ביום טוב לצורך רחיצה זו. 


 


מים שהוחמו מאליהם על ידי דוד שמש, מותר להתקלח בהם כל גופו ביום טוב, באמבטיה פרטית שבבית, שדינם כמים שהוחמו מערב יום טוב, אחר שהוחמו מאליהם. ובלבד שיכול להזהר שלא יבוא לידי סחיטת המים שבשערות, או סחיטת המגבת 





 מותר לספרדים  להתקלח בשבת במים קרים, ואפילו כל גופו, ובלבד שיזהר שלא יבא לידי סחיטת השער והמגבת. ולפיכך עדיף להמתין  מעט לפני הניגוב , כדי שינטפו המים מעליו, וינגב בנחת. וכן לא יסחוט את המים שבשער הראש והזקן. 


והאשכנזים נוהגים שלא להתרחץ בשבת אף במים קרים . אולם במקום שיש צער מהחום או מזיעה מרובה, יש להקל גם לאשכנזים להתקלח בשבת במים קרים, ובלבד שיזהרו מסחיטה בשער ובמגבת.  





 לצורך רחיצת פניו ידיו ורגליו  (לא רחיצה של כל גופו !!!) מותר להשתמש בשבת במים חמים מה ''דוד שמש'',( ויש מתירים אפילו לשטיפת כלים וכדומה, אפילו אם המים הוחמו בעצם יום השבת. ואפילו אם המים חמים כדי שהיד סולדת בהם. אבל גם לדעתם עדיף להחמיר ולא לעשות זאת )    אולם אין להשתמש בשבת במים חמים שהוחמו על ידי "בוילר חשמלי", אם הם חמים בחום שהיד סולדת בהם. אבל אם המים פושרים שאין היד סולדת בהם, או שסגר את ברז המים הקרים, באופן שעם פתיחת ברז המים החמים אין נכנסים מים צוננים לדוד, מותר להשתמש בהם בשבת לרחיצת פניו ידיו ורגליו.





אם  התינוק נתלכלך, או שהדרך לרוחצו בכל יום, מותר לרוחצו בשבת במים חמים או פושרים שהוחמו על ידי דוד שמש כיון  שאם ירחצוהו בצוננים יבוא לידי חולי, והוא בגדר של   "מצטער  אבל במים שהוחמו על ידי בוילר בלאו הכי אסור להשתמש בשבת. 





אסור לשטוף פנים במים שהתחממו מערב שבת ע"י דוד שמש  ולאחר מכן  התקררו.


 





  


                
















































































ראש השנה הוא גם ר"ח ואם כן מדוע לא אומרים בו הלל ?





















































"לא תונו איש את אמיתו"





מה התורה מצוה אותנו בצו זה ?


"אונאה" פירושה צער.  התורה אוסרת עלינו לצער זה את זה.


כאשר ראובן גוזל או גונב משמעון הוא מצער אותו והוא עובר על "אונאת ממון"


כאשר ראובן מעליב, מעליל, מכנה בשמות גנאי את שמעון הוא מצער אותו ועובר על "אונאת דברים".


מה יותר חמור, אונאת דברים או אונאת ממון?


חז"ל לימדונו שאונאת דברים חמורה יותר כיון שאם גזלתי וגרמתי צער אני יכול לחזור בתשובה ולהחזיר  את הנגנב  אבל אם פגעתי העלבתי בדיבור , אין אפשרות לקחת את הדיבור בחזרה......
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1.חוג תהילים "תפארת אריאל" בע"ה בשבת  במרכזי בשעה 13:00 


   


2 . "כולל יום השישי" קורא לך !!!!! בית מתיתיהו   7:30   עד 10:00     הכן עצמך לשבת!!! בוא לכולל יום השישי!!!


בית מדרש "בוקר" גבעת שמואל


אם אתה פנוי בבוקר,  בוא ללמוד איתנו   כל יום  בין השעות 8:00 – 10:00


 פרטים : 0525219169


 























