* מדרש תמונה

"וְהָיָה הַדָּם לָכֶם לְאֹת

עַל הַבָּתִּים אֲשֶׁר אַתֶּם שָׁם

וְרָאִיתִי אֶת הַדָּם

וּפָסַחְתִּי עֲלֵכֶם.

וְלֹא יִהְיֶה בָכֶם נֶגֶף לְמַשְׁחִית

בְּהַכֹּתִי בְּאֶרֶץ מִצְרָיִם".



(שמות י"ב, י"ג)

"וּפָסַחְתִּי עֲלֵכֶם"

"ר' יאשיה אומר:

אל תקרי ופסחתי – אלא ופסעתי,
שהקב"ה מדלג על בתי ישראל במצרים

שנאמר: 'קול דודי הנה זה בא

מדלג על ההרים מקפץ על הגבעות' (שיר השירים ב', ח').

ר' יונתן אומר:

'ופסחתי עליכם' – עליכם אני חס

ואיני חס על המצרים".




(מכילתא בֹּא)

"וּפָסַח ה' עַל הַפֶּתַח

וְלֹא יִתֵּן הַמַּשְׁחִית

לָבֹא אֶל בָּתֵּיכֶם לִנְגֹּף" 



(שמות י"ב, כ"ג)

"אמר ר' ישמעאל:

אין פסיחה אלא חייס (מחסה) שנאמר:

'כציפורים עפות כן יגן 

ה' צבאות על ירושלים

גנון והציל פסֹח והמליט' (ישעיה ל"א, ה')".




(מכילתא דר' ישמעאל)

"ופסחתי – וחמלתי

ודומה לו 'פסֹח והמליט'.

ואני אומר: כל פסיחה לשון דילוג וקפיצה

מדלג היה מבתי ישראל לבתי מצרים

שהיו שרויים זה בתוך זה...

וכן כל הפסחים הולכים כקופצים

וכן 'פסֹח והמליט'

מדלגו וממלטוֹ מבין המומתים".




(רש"י על התורה, י"ב, י"ג)

בשער העלון מובאת מחלוקת תנאים בפירוש המילה "וּפָסַחְתִּי".

ר' יאשיה – מפרש אותה במשמעות דילוג וקפיצה ור' יונתן – במשמעות חמלה ורחמים.

א. באיזה מן הפירושים בוחר רש"י ומה ראיתו מהפסוק במלכים א' (י"ח, כ"א) "עַד מָתַי אַתֶּם פֹּסְחִים עַל שְׁתֵּי הַסְּעִפִּים"?
ב. באיזה מן הפירושים בוחר ר' ישמעאל ומה ראיתו מן הפסוק בישעיהו (ל"א, ה'): "גָּנוֹן וְהִצִּיל, פָּסֹחַ וְהִמְלִיט". שימו לב להקבלה בפסוק בין "גָּנוֹן" לבין "הִמְלִיט".
ג. האם ניתן לקשור מבחינה רעיונית את שני הפירושים זה לזה?
ד. על הפסוק "קוֹל דּוֹדִי הִנֵּה זֶה בָּא" שמביא ר' יאשיה, מובאים בשיר השירים רבה שורה של מדרשים וביניהם דברי חכמים: "אמרו ישראל למשה היאך אנו נגאלים והלא אין בידינו מעשים טובים... והלא כל מצרים מטונפת מעבודה זרה שלנו... אמר להם הואיל והוא חפץ בגאולתכם אינו מביט במעשיכם הרעים ולא בעבודה זרה שלכם אלא 'מדלג על ההרים' ".
כיצד יתפרש הדימוי של מדלג על ההרים לפי שני הפירושים למילה "וּפָסַחְתִּי", וכיצד ניתן לראותם כמסכת אחת.
* נקודת אור במזמור / חנן פורת
פרק ט"ו

"וְחֶרְפָּה לֹא נָשָׂא עַל קְרֹבוֹ"

במזמור ט"ו פותח דוד בשאלת השאלות:

"ה' מִי יָגוּר בְּאָהֳלֶךָ

מִי יִשְׁכֹּן בְּהַר קָדְשֶׁךָ"?

והוא הולך ומונה אחת עשרה מידות טובות הנדרשות לאדם המבקש קרבת א-לוהים.

ואכן הגמרא בשלהי מסכת מכות מעלה מזמור זה על נס, וכה דברה:

"תרי"ג מצוות ניתנו לישראל... בא דוד והעמידן על אחת עשרה:

וזה מניינן:

א. הוֹלֵךְ תָּמִים

ב. וּפֹעֵל צֶדֶק

ג. וְדֹבֵר אֱמֶת בִּלְבָבוֹ.
ד. לֹא רָגַל עַל לְשֹׁנוֹ

ה. לֹא עָשָׂה לְרֵעֵהוּ רָעָה

ו. וְחֶרְפָּה לֹא נָשָׂא עַל קְרֹבוֹ.
ז. נִבְזֶה בְּעֵינָיו נִמְאָס

ח. וְאֶת יִרְאֵי ה' יְכַבֵּד
ט. נִשְׁבַּע לְהָרַע וְלֹא יָמִר.
י. כַּסְפּוֹ לֹא נָתַן בְּנֶשֶׁךְ

יא. וְשֹׁחַד עַל נָקִי לֹא לָקָח


עֹשֵׂה אֵלֶּה לֹא יִמּוֹט לְעוֹלָם.
***

במסגרת מצומצמת זו לא נוכל לעמוד על הנקודה המיוחדת שבכל מידה, אך ככלל יש לציין שמידות אלה – רובן ככולן – עוסקות בדברים שבין אדם לחברו, ללמדך שמצוות אלה הן היסוד לכל התורה כולה, כדרך שאמר הלל הזקן לאותו גוי שביקש ללמוד את כל התורה כולה על רגל אחת:

"מה ששנוא עליך – אל תעשה לחברך

זאת כל התורה כולה

והשאר פירוש הוא – לך ולמד" (שבת ל"א).

בעיון זה נתמקד במידה השישית מתוך י"א המידות:

"וְחֶרְפָּה לֹא נָשָׂא עַל קְרֹבוֹ".

בפירוש מידה זו נחלקו רש"י והמצודות.

רש"י פירש:

"אם עבר קרובו עבירה שיש בה עונש. עונשו במשפט ולא נשא עליו חרפתו (העלים עיניו מחטאו) שיהא פתחון פה למחרף לומר: כך עבר פלוני קרובך וחיפית עליו".

רש"י מפרש את המילה "נשא" במשמעות של מוחל על עוונו כלשון הכתוב: "נֹשֵׂא עָו‍ֹן וְעֹבֵר עַל פֶּשַׁע".

וקרובו האמור כאן הינו קרוב משפחתו שהאדם נוטה לעשות לו 'פרוטקציה'.

ואילו המצודות מפרש:

"לא נשא – לא הטיל על קרובו דבר חרפה".

היינו לא נשא קולו והאשימו לשווא במעשה חרפה.

ולפי פירוש זה אין המדובר דווקא בקרוב משפחתו כדוגמת המילים 'חברו', 'רעהו' או 'אחיו' הנאמרות כלפי כל אדם, שיש לנהוג כלפיו ביחסי אחווה.

אפשר שהמחלות בין שני הפירושים נובעת משאלת סמיכות הכתובים:

המצודות מסמיך את המידה "וְחֶרְפָּה לֹא נָשָׂא עַל קְרֹבוֹ" למידה שלפניה: "לֹא עָשָׂה לְרֵעֵהוּ רָעָה" ושניהם עוסקים אפוא בפגיעה בחבר במעשה או בדיבור.

ואילו רש"י מסמיך את "וְחֶרְפָּה לֹא נָשָׂא עַל קְרֹבוֹ" למידה שלאחריה: "נִבְזֶה בְּעֵינָיו נִמְאָס" ושניהם עוסקים באומץ להוקיע ביושר לבב את הראוי להוקעה.

אך מכל מקום שני הפירושים גם יחד הולמים את פשט הכתובים וקולעים לפשט הלב המבקש גם חמלה וגם אומץ לב.
* אור בפרשה / חנן פורת
אל תהיה סמרטוט!

הפסוקים הפותחים את פרשת בא, תכליתם להבהיר קבל עם ועולם מי כאן בעל הבית, אשר לו נתכנו עלילות ובידו לגמול לרשע כרשעתו ולהכותו מכות גדולות ונאמנות. אלא שלמגמה זו מצטרפת נימה צורמת לכאורה:

"וּלְמַעַן תְּסַפֵּר בְּאָזְנֵי בִנְךָ וּבֶן בִּנְךָ

אֵת אֲשֶׁר הִתְעַלַּלְתִּי בְּמִצְרַיִם" (שמות י', ב').

מה פשר המילה: להתעלל?

מה פשר התעללות זו ומה מגמתה?

לשם כך עלינו להתחקות בראש וראשונה אחר המשמעות המדויקת של הביטוי "התעללתי"?

אונקלוס מתרגם: 

"יָת נִסִּין דַּעֲבַדִית בְּמִצְרַיִם".

"התעללתי" – פירושו אפוא, לפי תרגום אונקלוס: עוללתי עלילות גבורה. 

וכך פירש אף רשב"ם:

"'התעללתי' – פעולת עלילות".

אבל רש"י קולע יותר לפשוטו של מקרא ומפרש:

"'התעללתי' – שִׂחקתי, כמו 'כי התעללת בי' (דברי בלעם לאתונו – במדבר כ"ב, כ"ט)... ואינו לשון פועַל ומעללים, שאם כן היה לו לכתוב 'עוללתי'...".

ואכן בכל המקומות במקרא שבהם מופיעה המילה "התעללות", כרוכה היא בביזוי ובהשפלה, במיוחד כלפי חסרי ישע.

נציין כאן שתי דוגמאות:

האחת: דברי שאול לנערו לאחר מפלת ישראל בהר הגלבוע: 

"שְׁלֹף חַרְבְּךָ וְדָקְרֵנִי בָהּ, 

פֶּן יָבוֹאוּ הָעֲרֵלִים הָאֵלֶּה וּדְקָרֻנִי וְהִתְעַלְּלוּ בִי" (שמואל א' ל"א, ד').

והשנייה: בפרשת פילגש בגבעה:

"וַיֵּדְעוּ אוֹתָהּ וַיִּתְעַלְּלוּ בָהּ כָּל הַלַּיְלָה עַד הַבֹּקֶר" (שופטים י"ט, כ"ה).

למה להתעלל?

דוגמאות אלה משוות להתעללות אופי מזעזע, ומחדדות את השאלה המוסרית: מה פשר ההתעללות ה'ברברית' הזאת של הקב"ה במצרים? וכי לא די היה למגר את פרעה וכל חילו ולאבדם מן העולם?

דומה כי המפתח להתמודדות עם שאלה זו מצוי בדברי הרמב"ם בהלכות תשובה, ולאורם ניתן לגלות בהתעללות בפרעה, משמעות חדשה ושונה.

הרמב"ם בהלכות תשובה (ו', ג') קובע: 

"ואפשר שיחטא האדם חטא גדול או חטאים גדולים, עד שיתן הדין לפני דיין האמת, שיהא הפירעון מזה החוטא על חטאים אלו שעשה ברצונו ומדעתו, שמונעין ממנו התשובה ואין מניחין לו רשות לשוב מרשעו, כדי שימות ויאבד בחטאים אלו שעשה...

לפיכך כתוב בתורה: "ואני אחזק את לב פרעה", לפי שחטא מעצמו תחילה... נתן הדין למנוע ממנו התשובה".

אך לאור זאת מוסיף הרמב"ם ושואל:

"ולמה היה שולח לו ביד משה ואומר לו 'שלח' ו'עשה תשובה', וכבר אמר לו הקב"ה ש'אין אתה משלח'...?"

ותשובתו:

"כדי להודיע לבאי העולם שבזמן שמונע הקב"ה התשובה לחוטא, אינו יכול לשוב, אלא ימות ברשעו שעשה בתחילה ברצונו".

הבה נוסיף ונעמיק ברעיון נטילת הבחירה החופשית בעקבות דברי הרמב"ם, ואולי אף צעד אחד מעבר להם: אין הכרח לראות במניעת התשובה ענישה חיצונית כפויה הבאה לפתע פתאום, אלא ניתן לראות בה תהליך פסיכולוגי פנימי ההולך ומתעצם, ככל ששוקע האדם בחטא.

משל למה הדבר דומה, לאדם המתדרדר במכוניתו במורד ההר. בשלב ראשון עדיין ביכולתו לבלום אותה, אך ככל שגוברת ההידרדרות קשה הבלימה יותר ויותר, עד שלבסוף הופכת היא לבלתי אפשרית, והאדם מתדרדר אלי תהום.

נקודת מבט זו להבנת תהליך ההידרדרות, מצויה בדברי ריש לקיש בשמות רבה י"ג, ד', על הפסוק הפותח את הפרשה:

"בֹּא אֶל פַּרְעֹה כִּי אֲנִי הִכְבַּדְתִּי אֶת לִבּוֹ..."

"אמר ר' יוחנן: מכאן פתחון פה למינים לומר: לא היה ממנו (לאל ידו) שיעשה תשובה, שנאמר כי אני הכבדתי את לבו.

אמר לו ר' שמעון בן לקיש: יסָתֵם פיהם של מינין! אלא: "אם ללצים הוא יליץ" (משלי ג', ל"ד). הוא מתרה בו באדם בפעם ראשונה ושנייה ושלישית, ואם אינו חוזר בו, הוא נועל את לבו מן התשובה כדי לפרוע ממנו מה שחטא".

לדעת ריש לקיש, לפנינו אפוא תהליך נפשי שהאדם מביא על עצמו, והביטוי "הוא יליץ" משמעותו, כדרך שפירש רש"י את דברי ריש לקיש במסכת שבת (ק"ד ע"א): "הוא – מעצמו יליץ".
שליט - חסר ישע!

מעתה תובן היטב ההתעללות בפרעה לאור דברי הרמב"ם: הקב"ה שולח את משה להתרות בפרעה, אף שיודע הוא שכבר ננעל ליבו, כדי להודיע לכל באי עולם, כי מגיע שלב בו אין לאדם עוד תקנה ואין בכוחו לחזור בתשובה גם אם יתרו בו ויכוהו ללא רחם... וזו היא ההתעללות הנוראה מכל.

הנה פרעה השליט, הכל יכול כביכול – מתגלה כאומלל חסר אונים המשועבד ליצריו לאין מרפא, ולפיכך גם ההתראה בו היא בעצם 'ברכה לבטלה' ואינה אלא התעללות באדם חסר ישע.
אבל ההתעללות במקרה דנן בכל זאת אינה לבטלה. היא נושאת עמה מסר חינוכי לכל באי עולם: 
חלילה לכם מלהגיע למצבו של פרעה ולאבד את יכולת הבחירה החופשית! חלילה לכם להיות מושלכים ככלי אין חפץ בו, חסרי אונים וחסרי ישע!

ועתה צאו וראו עד כמה מדויקים דברי הרמב"ם: "כדי להודיע לבאי העולם שבזמן שמונע הקב"ה התשובה לחוטא, אינו יכול לשוב". 
והיכן מצוינת הודעה זו לבאי עולם? בפסוק זה עצמו: 

"וּלְמַעַן תְּסַפֵּר בְּאָזְנֵי בִנְךָ וּבֶן בִּנְךָ 
אֵת אֲשֶׁר הִתְעַלַּלְתִּי בְּמִצְרַיִם" (י', ב').

הסם 'המתעלל'

את הלקח הגדול הזה יש לחזור ולשנן לפרט ולכלל, בכל הדורות ובכל המצבים. וכדוגמה אחת מני רבות אציין את ההתמכרות לסמים, המשפילה אדם עד דכא. 

בדיון שהתקיים בשעתו בוועדת סמים של הכנסת, הוצגו בפנינו נתונים מזעזעים על מקרים לא מעטים שבהם אבד למתמכרים הקשים לסמים כל כוח הבחירה והרצון, ולא ניתן היה עוד לחלצם ממצבם האומלל.

כשהתבקשנו בסוף הדיון לנסח כותרת למאבק כנגד ההתמכרות לסמים הצעתי את הסיסמא: 

"אל תהיה סמרטוט!"

התורה אמנם אינה נמכרת בסיסמאות ואינה "תשדיר שירות", 

אבל ההתעללות בפרעה, מציבה לכל אדם תמרור אזהרה ובו מסר פשוט: 

אל תאבד צלם אנוש – אל תהיה סמרטוט!

המאמר "אל תהיה סמרטוט" לקוח מתוך הספר 'מעט מן האור' לספר שמות

העומד לצאת בעז"ה לאור בחודש בקרוב

* לאור הדף היומי / הרב יהודה זולדן

ח'-י"ד שבט    בבא בתרא קנה-קסא

גיל מינימאלי לנבחרי ציבור (בבא בתרא קנה ע"א)

קטנ/ה מעל גיל מצוות יכולים למכור קרקע שהיא שלהם. אך קרקע שאדם קיבל בירושה מאביו או ממורישים אחרים, איננו רשאי למוכרה "עד שיהיה בן עשרים שנה, אע"פ שהביא שתי שערות ויודע בטיב משא ומתן. שמא ימכור בזול מפני שדעתו נוטה אחר המעות ועדיין לא נתיישבה דעתו בדרכי העולם" (רמב"ם הלכות מכירה כט, יג; שו"ע חושן משפט סימן רלה, ט). קרקע שאדם לא עמל בעבורה אלא קיבלה בירושה, יש חשש שהוא עוד לא מבין את המשמעות הכלכלית של היותו מחזיק קרקע, ולכן גזרו חכמים שיש תוקף למקחו רק בגיל עשרים, כשהוא בוגר יותר. 

דברי הרמב"ם, שעד גיל עשרים: "לא נתיישבה דעתו בדרכי העולם", שימשו מקור באשר לקביעת מינימאלי גיל לנבחרי ציבור. הרב בן ציון מאיר חי עוזיאל הציע: "בן עשרים הואיל ואינו רשאי לנהל את עניניו הקרקעיים, כל שכן הוא, שאינו ראוי לנהל עניני הצבור, או למנות שלוחו להנהלת מוסדות הצבור" (שו"ת פסקי עוזיאל סימן מב). לדעתו, מסיבה זו פסק הרב יצחק בר ששת (הריב"ש) שאין למנות אפטורופוס שגילו פחות מעשרים שנה, מפני שזה "עולבנא דדיינא למנות רך בשנים כזה שלא הורגל לפקח ולהתעסק ולישא וליתן" (שו"ת הריב"ש סימן כ).  

הרב אליעזר וולדינברג טוען שמדברי הריב"ש אין הוכחה, מאחר שבמקרה המדובר אותו מועמד לאפוטרופסות לא היה מתאים. אבל גם הוא מסכים עם העיקרון שגיל נבחרי ציבור לא יפחת מעשרים, מאחר ש"לניהול עניני הציבור, צריכים מאד מאד לדקדק ולבחור בכאלה שאין דעתם נוטה אחר המעות כלל, ושנתיישבה דעתם בצרכי העולם. כי בהרבה פעמים מסתבכים הענינים ונשארים תלוים כהררים התלוים בשערה, ורק על ידי ישוב דעת בפקחות ובהבנה ישרה, היכולת להשתרר ולהתגבר על המצבים, ולהעלות את הענינים ממצולות ים אל חוף מבטחים" (שו"ת ציץ אליעזר חלק כב סימן יט).

מסגרת גיל היא קביעה גורפת וקבועה. ברם גם כשהמעומדים הם בגיל בוגר יותר, יש לבחור מנהיגים ישרים והגונים שטובת הכלל לנגד עיניהם, ויש להם אחריות לכספי ציבור.
* לאור המשפט העברי / הרב בניהו ברונר

" וַיִּשְׁאֲלוּ מִמִּצְרַיִם כְּלֵי כֶסֶף וּכְלֵי זָהָב וּשְׂמָלֹת"

יהודי שאל חפץ משכנו הנכרי, בעל החפץ שכח שהשאיל לו את החפץ, האם היהודי מחויב להשיב לו?

אסור לגנוב או לגזול מנכרי, מדברי השולחן ערוך (חו"מ שמ"ח) משמע שהאיסור הוא מן התורה. הש"ך (ס"ק ב') הביא פוסקים הסוברים שהאיסור הוא מדברי חכמים. 
במקום שקיים חשש לחילול השם ברור שהחשש נוגע לאיסור תורה, ועוד שכיום הדבר אסור על פי החוק ואנו פוסקים: "דינא דמלכותא דינא".

איסור "לא תעשוק" - כתב בשו"ע הרב בעל ה"תניא", שאינו קיים בנכרי כיוון שכתוב:"לא תעשוק את רעך" (ויקרא י"ט, י"ג) בתנאי שאין בדבר חילול השם, ולכן אם הנכרי שכח לתבוע הלוואה או מת אינו חייב להשיב לו. הלכה זו הובאה כבר ברמ"א (חו"מ שמ"ח ב') שכתב שהפקעת הלוואת גוי מותר, ואינו חייב להשיב לו הלוואה. הש"ך (ס"ק ג) כתב שהפקעת הלוואתו מותרת רק בחוב מכס או הלוואה רגילה אבל אם יהודי רכש מוצר ולא שילם חייב לשלם. 
כשמדובר על פיקדון או שאילה פוסק הרב בעל ה"תניא" שחייבים להחזיר לו כיוון שזו גזילה. ב"נתיבות המשפט" (קצ"ד ז') כתב שפיקדון דינו כהלוואה. לדעת ה"בית שמואל" (אבן העזר כ"ח ה') קיים איסור עושק גם בנכרי אפילו במקום שאין חילול השם, ולכן יש להחמיר, ובוודאי במקום שקיים חשש לחילול השם. 

ולכן להלכה קיים חיוב להשיב לנכרי את החפץ שיהודי שאל ממנו.

עם ישראל שאל ממצרים כלי כסף וזהב ושמלות: "וְשָׁאֲלָה אִשָּׁה מִשְּׁכֶנְתָּהּ וּמִגָּרַת בֵּיתָהּ כְּלֵי כֶסֶף וּכְלֵי זָהָב וּשְׂמָלֹת וְשַׂמְתֶּם עַל בְּנֵיכֶם וְעַל בְּנֹתֵיכֶם וְנִצַּלְתֶּם אֶת מִצְרָיִם" (שמות ג', כ"ב), מפרש הרשב"ם: "במתנה גמורה וחלוטה, שהרי כתוב "וְנָתַתִּי אֶת חֵן הָעָם". כמו "שְׁאַל מִמֶּנִּי וְאֶתְּנָה גוֹיִם נַחֲלָתֶךָ". זהו עיקר פשוטו ותשובה למינים", המצרים נתנו את הכלים במתנה ולכן לא היו צריכים להשיב להם. גם סבו רש"י מפרש: "וישאלום - אף מה שלא היו שואלים מהם היו נותנים להם. אתה אומר אחד, טול שנים ולך" (שמות י"ב, ל"ו).

ר' יצחק קארו דודו של מרן ה"בית יוסף", בפירושו "תולדות יצחק" מסביר: "יש מקשים אבותינו גנבים? ואינו כן כי היא מצוה והשם נותן עושר למי שירצה ויקחנו מידו ויתננו לאחר", כל העולם של ה' והוא ציווה עלינו לשאול מן המצרים שלא על מנת להחזיר. 
ובגמרא במסכת סנהדרין (צ"א א') מובאת תשובה ניצחת לשאלה זו, וכה דברה:

"שוב פעם אחת באו בני מצרים לדון עם ישראל לפני אלכסנדרוס מוקדון, אמרו לו: הרי הוא אומר 'וה' נתן את חן העם בעיני מצרים וישאלום' – תנו לנו כסף וזהב שנטלתם ממנו. – אמר גביהא בן פסיסא לחכמים: תנו לי רשות ואלך ואדון עמהן לפני אלכסנדרוס, אם ינצחוני – אמרו להם: הדיוט שבנו נצחתם, ואם אני אנצח אותם אמרו להם: תורת משה רבנו נצחתכם. נתנו לו רשות והלך ודן עמהן. אמר להן: מהיכן אתם מביאין ראייה? – אמרו לו: מן התורה. – אמר להן: אף אני לא אביא לכם ראייה אלא מן התורה, שנאמר: 'ומושב בני ישראל אשר ישבו במצרים שלשים שנה וארבע מאות שנה' – תנו לנו שכר עבודה של ששים ריבוא, ששעבדתם במצרים שלשים שנה וארבע מאות שנה. אמר להן אלכסנדרוס מוקדון: החזירו לו תשובה! – אמרו לו: תנו לנו זמן שלדה ימים. נתן להם זמן, בדקו ולא מצאו תשובה. מיד הניחו שדותיהן כשהן זרועות, וכרמיהן כשהן נטועות וברחו...".

חז"ל במסכת פסחים (קי"ט ע"א) דרשו: "אמר רב יהודה אמר שמואל: כל כסף וזהב שבעולם לקט יוסף והביאו למצרים, שנאמר "וילקט יוסף את כל הכסף הנמצא", וכשעלו ישראל ממצרים העלוהו עמהם, שנאמר וינצלו את מצרים", הכלים היו פרי עמלו של יוסף, ולכן היה לעם ישראל רשות לקחתם. 
* לאורו / הרב אליהו מאלי
ארץ הכנעני
"וְהָיָה כִי יְבִיאֲךָ ה' אֶל אֶרֶץ הַכְּנַעֲנִי וְהַחִתִּי וְהָאֱמֹרִי וְהַחִוִּי וְהַיְבוּסִי אֲשֶׁר נִשְׁבַּע לַאֲבֹתֶיךָ לָתֶת לָךְ אֶרֶץ זָבַת חָלָב וּדְבָשׁ וְעָבַדְתָּ אֶת הָעֲבֹדָה הַזֹּאת בַּחֹדֶשׁ הַזֶּה" (שמות י"ג, ה').
תמוה מאד מה טעם נקראה ארצנו בשם ארץ כנען? הרי על כנען נאמר: "וַיֹּאמֶר: אָרוּר כְּנָעַן עֶבֶד עֲבָדִים יִהְיֶה לְאֶחָיו" (בראשית ט', כ"ה), ולעומת זאת השם "ארץ ישראל" על שמו של יעקב נראה מתאים יותר. כי שרית עם אלוהים ואנשים ותוכל. זה שם המבטא מעלה. אך מדוע ניתן לארץ שם המבטא קללה?

מסביר הרב קוק כי יש לארץ ישראל תכונה מיוחדת השונה מכל הארצות. יש לארץ יכולת  אקטיבית המשפיעה על הבאים בתחומה.

אנו מוצאים כי עמים שונים המתגוררים באזורים שונים מגבשים אופי מיוחד המושפע גם מהאזור שהם גרים בו. אומרים כי המתגוררים בצפון הרחוק נורווגיה, דנמרק וכו' מפתחים אופי יותר "קר" ומאופק. והגרים בארצות דרומיות יותר ארצות דרום אמריקה, מפתחים אופי יותר "חם" ולוהט.

המעלה העליונה והקדושה של ארץ ישראל מאפשרת לה לפעול על כל תוכן רע ומקולקל הבא בתחומה, ולהפכו לתוכן חיובי.

השם "ארץ הכנעני" רומז ליכולת מיוחדת זו. כביכול קורא הקב"ה לארץ על שם התוכן המקולקל המסוגל להיהפך לטובה.

בפסוק נזכר שם נוסף לארץ ישראל: "ארץ זבת חלב ודבש".

בדרך כלל מפרשים כי הכוונה שיש בארץ ישראל שפע חומרי גדול. ולא חסר בה מאומה.

הרב צבי יהודה הסביר באופן אחר: יש בחלב ובדבש תכונה מיוחדת. יש כלל האומר כי כל אוכל היוצא מדבר טמא - טמא. לכלל זה יש שני יוצאים מהכלל. האחד חלב והשני דבש.

חז"ל אומרים כי החלב הוא דם שנעכר. הדם אסור באכילה אך החלב מותר.

הדבש נוצר מהדבורה הדבורה היא יצור טמא. למרות זאת הדבש שהיא מייצרת מותר באכילה. 
ארץ ישראל נקראה בשם ארץ זבת חלב ודבש ללמדנו כי יש בסגולתה ובכוחה להפך את הטמא לטהור ואת האסור למותר. 

נמצא כי שני השמות של ארץ ישראל הנזכרים בפסוק רומזים לאותו עניין. 

עניין זה הוא אף ענינו המיוחד של המשיח. 

בזוהר נזכר כי יש בשמים ישיבות שונות. בין הישיבות יש גם את הישיבה של מלך המשיח. על פיתחה של ישיבה זו כתוב כי בישיבה זו לא יכנס אלא מי שיודע להפוך את המר למתוק ואת החושך לאור (זוהר ח"א ד' א).

ישיבת המשיח היא הישיבה של ארץ הכנעני - ארץ ישראל.

ארץ ישראל יש לה הסגולות החיות העליונות, של יסוד הקדושה היותר עליונה המתגלה בעולם, שיש בכחה להפך את התכן היותר רע והיותר מקולקל לטובה ולברכה.לפיכך שם הארץ היא כנען, האיש המקולקל והמקולל, אוצר הכיעור והזוהמה והשפלות האנושית.
וכל אלה הנטיות השפלות נטעו באנושות מפני שיש אוצר חיים נעלה מאד גנוז בה, דווקא אוצר אור שבמטמוני חושך... ובכחך (עם ישראל) למזגו להפכו ולהעלותו אל מרום הקודש, להוציא ממסגר אסיר. 
(עולת ראיה א' עמ' מ). 
* הולך ואור / הרב יונתן מילוא

הקץ לגאווה ולהאלהת האני

אמר לי פעם איש חכם: "אל תאיים עליי... אך אם כבר איימת - תקיים".

בראשית הדרך לגאולת ישראל מצווה הקב"ה לומר לפרעה: "בני  בכורי ישראל... ותמאן לשלחו - הנני הורג את בנך בכורך".

והנה אומר משה לפרעה "שלח את עמי..." פרעה מסרב, ובנו אינו מת...

אף אם נבין שדברי משה מכוונים לסופו של תהליך - כאשר פרעה ימאן לשלחם, תמוהה אזהרתו הכול כך מוקדמת? ומדוע באמת מימושה נדחה לסוף?

זאת ועוד, באזהרת מכת הבכורות נאמר "והכיתי כל בכור בארץ מצרים... ובכל אלוהי מצרים אעשה שפטים, אני ה' ". מה הקשר בין מכת הבכורות, לחיסול החשבונות עם האלים המצריים?

ניסיון לפצח את הקוד התרבותי העתיק, יגלה שהיחס של אנשי העולם העתיק לבכורות היה מיוחד מאוד, וגבל בהאלהה של הבכורות. 

הבכור - סימל תמיד בעיני האדם את ראשית הצלחתו וכוחו. הוא חש כי הראשוניות הזו היא המפתח לכל מה שיבוא אחריו. יחס זה הוא שהביא את התרבות העתיקה 'להאליל' את הבכור, וליחס לו קדושה עצמית. ברובד עמוק יותר האלהת הבכור מסמלת ומשקפת את הערצתי לעצמי וליכולותיי וכוחותיי. יש משהו מאוד עוצמתי ברגע הזה שבו האדם מגלה כי ביכולתו ליצור, לעשות, ואולי אפילו - להוליד חיים חדשים. 

התחושה הזו הביאה את האדם פעמים רבות לגאווה רבה, ולהפיכת נקודת השיא הזו לאלוהות של ממש.

מכת בכורות נוגעת בדיוק בנקודה הזו. על מנת שיוכל האדם לצאת מן המֵצרים, וכדי שיציאת מצרים תהיה סמל החירות לעולם כולו - 'אקסודוס', סמל של שחרור מוחלט, עליה לסמן ולהציב את מקומם של כל הבכורות והביכורים שבחיי. על כן בדקות שלפני המפץ התרבותי הגדול, שניות לפני שהעולם לומד את כוחה ואת ערכה של חירות, מרסקת ההשגחה אלוהית את הבכורות המצרים - את גאוותה ואלוהותה של מצרים. ריסוק זה שובר בו זמנית את כוחה וגאוותה של מצרים, כמו גם את אליליה ואלוהיה. כעת תלמד האימפריה המצרית להבין את מגבלות כוחה ואת אפסותם של אליליה.

האמת היא שזו בכלל מכת בכורות השנייה! שכן קדמה לה מכת בכורות - מינורית בהרבה, בה הוכו ביכורי השדה. 

בסיומה של מכת הברד מדווח המקרא דיווח אגרונומי הנראה לכאורה תלוש לחלוטין:  הברד - כך נאמר היכה בשעורה ובפשתה כי הן כבר היו בשלות - 'אביב' ולכן נשברו מעוצמתו, בשונה מהחיטה והכוסמת שהיו עדיין רכות וניתנות לכיפוף. 

מדוע 'מדווח' זאת המקרא? שמא מסמלת השעורה הממהרת להבשיל את עניין הבכורה - אותה ראשית המביאה את האדם לעתים קרובות לידי העדר פרופורציות בחייו, ולגאווה שאינה במקומה. לכן הכה הברד במכוון רק את ביכורי התבואה. 

כעת גם יובן מדוע מכת הבכורות ממתינה לזמנה עוד מראשית ההכנות ליציאת מצרים. כבר אז ברור היה כי מעבר לערכן החינוכי והמוסרי של מכות מצרים, המרסקות את בית העבדים האכזרי והגדול בהיסטוריה, יהיה צורך בסופו של דבר לכופף גם את הקלף המנצח הזה - הבכור. רק אז תבוא ישועה אמיתית לאדם ולעם, והחירות האנושית תיגלה. 

או אז תיגלה - בסיומה של יציאת מצרים, מצוות קידוש הבכורות באדם ובבהמה, והכפפתם לשמים. גילוי זה יברר יותר מכול את העוצמה שבבכור, ואת היותו בסך הכול מתת אל.

ומאז לאורך כל הדרך, במהלך חיפוש האדם והאנושות אחר החופש והחירות, תשמש מכה זו כתזכורת מתמדת לבלבול האפשרי ולגאווה המסוכנת הנוצרת בעקבות הצלחתי וראיית פרי ביכורי חיי.

מכיוון שבחלקים אדירים של האנושות מסמלת יציאת מצרים את שאיפת החופש, וזכותו של כל אדם לחירות - מכת בכורות תהווה מפתח לפרופורציות אמיתיות בחייו של אדם, ולאיזון אמיתי בין מודעותי לכישרונותיי והכרתי באלו של האחר, ועוד יותר בין מי שאני לבין מי שנתן לי במתנה את כל הכישרונות הללו. 

כאן במקום המודע והרגיש הזה, מתחוללת שבירת הגאווה ומתחילה החירות האנושית האמיתית - שלי ושלך.

* מענה לשון / ד"ר ניסן נצר

מעט המחזיק את המרובה

בעקבות מכת החושך שהוכתה בה מצרים מזעיק פרעה את משה ואומר: "לְכוּ עִבְדוּ אֶת ד' רַק צֹאנְכֶם וּבְקַרְכֶם יֻצָּג גַּם טַפְּכֶם יֵלֵךְ עִמָּכֶם" (י', כ"ד), ומשה מסרב בנחישות: "גַּם אַתָּה תִּתֵּן בְּיָדֵנוּ זְבָחִים וְעֹלוֹת.... וְגַם מִקְנֵנוּ יֵלֵךְ עִמָּנוּ לֹא תִשָּׁאֵר פַּרְסָה" (שָם, כ"ה-כ"ו).

אפשר לבאר את "לא תִשָּאר פרסה" כביטוי קיצוני של משה, האומר: לא יישאר אף אחד  מבני המקנה, ואפילו פרסה לא תישאר, אך אפשר גם לראות בפרסה ייצוג של בעל החיים השלם. תופעה זו של "החלק מייצג את השלם" ידועה בבלשנות - בשם מטונימיה, וראשיתה כבר במקרא. בפסוקים "כִּי תִשָּׂא אֶת רֹאשׁ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל לִפְקֻדֵיהֶם" (ל', י"ב) וכיוצא בזה "עֹמֶר לַגֻּלגֹּלֶת" (ט"ז, ט"ז) מיוצג האדם בראשו, וכך גם בימינו אנו מונים, להבדיל, ראשי בקר, והם הבהמות עצמן.

גם כָּנָף לבדה עשויה לייצג ציפור, שהרי "כְּנַף רְנָנִים" באיוב היא ציפור שיר (איוב ל"ט, י"ג, וראה דעת מקרא) וכן " כֹּל צִפּוֹר כָּל כָּנָף" (בראשית ז', י"ד).

על הכתוב "וַיִּפֹּל לְאַפָּיו אַרְצָה" (שמואל א' כ', מ"א) אומר רד"ק (בספר השורשים: אף): "כלומר: על פניו, וכינה הכתוב הפָּנים באפַּים, לפי שהאפַּים גבוהים על הפנים", כלומר: מכיוון שהאף הוא הבולט בפנים הוא עשוי לייצג את הפנים בשלמותם.

על דברי לבן ליעקב "אַךְ עַצְמִי וּבְשָׂרִי אָתָּה" (בראשית כ"ט, י"ד) מעיר רד"ק (השורשים: עצם, עמ' תקנ): "...ואף על פי שזכר (=הזכיר – נ"נ) בשר עם העצם, העצם שזכר איננו מיוחד על העצם בלבד, כי אם על הגוף, ובשר שזכר לאחריו... גם בשר לבדו יאָמֵר על הגוף, כמו שנאמר: "וּמִבְּשָׂרְךָ לֹא תִתְעַלָּם" (ישעיה נ"ח, ז'), שהוא הקרוב, שהוא כגופו של אדם". ושוב: הן העצם הן הבשר, שהם חלק מרכיבי הגוף, מייצגים את הגוף השלם.

התופעה מוכרת גם מלשון המשנה, כגון "כלתה רגל מן השוק", כלומר אנשים הולכי רגל, ובימינו: "דרושות ידיים עובדות", כלומר פועלים, או "רכב מיד שנייה", מן הקונה השני.
* אור זרוע לצדיק / הרב איל יעקבוביץ
לדעת את ה'

לאחר חתונתו התגורר רבי לוי יצחק מברדיטשב בבית חותנו העשיר שהיה 'מתנגד' לתורת החסידות. משום כך, כאשר ביקש רבי לוי יצחק ללכת וללמוד תורה אצל רבי שמלקי מניקלשבורג, תלמיד המגיד ממזריטש, שהיה תלמיד הבעש"ט, התנגד לכך חותנו בכל תוקף. לאחר שובו של רבי לוי יצחק ממסעו לצדיק, הקניטו חותנו ושאלו: "נו, וכי מה למדת שם?" ענה רבי לוי יצחק בפשטות: "למדתי כי יש בורא לעולם והוא מנהיגו". גיחך החותן ופנה למשרתת הגויה: "שפרינצה!" קרא, "אמרי נא לי, מי ברא את העולם?" השיבה המשרתת כמובן מאליו: "אלוקים!" פנה לרבי לוי יצחק ואמר: "וכי בשביל זה צריך היית לנסוע עד ניקלשבורג?" השיב לו רבי לוי יצחק: "היא אומרת זאת, ואני יודע".
ההליך הממושך של היציאה ממצרים, הקשיית לב פרעה ועשרת המכות, באים ללמד את פרעה ואותנו לירא מאלוקים ולהוסיף לדעת את ה'. גם חיוב סיפור יציאת מצרים לבנים, והמצוות הרבות הכרוכות בה, כולם באים כדי להטמיע בנו את הידיעה "כי לה' הארץ". קרבן הפסח, אכילת המצה, מצוות פטר רחם באדם, בבהמה ובחמור, תפילין, ציצית ועוד, מסייעים לנו להפוך את האמונה בה' מאמירה בלבד לדרך חיים. "והיה לך לאות על ידך ולזיכרון בין עיניך למען תהיה תורת ה' בפיך". משום כך: "אפילו כולנו חכמים וכו' מצווה עלינו לספר ביציאת מצרים", לעולם עלינו לראות עצמנו כמי שאיננו יודעים את ה' כל צרכינו ולכן עלינו להוסיף, לספר ולהעמיק תמיד בסיפור יציאת מצרים, לא כסיפור בעלמא אלא כחוויה עמוקה העוברת עלינו כאן ועכשיו. וככניסה לברית נישואין באהבה ובאמונה: "וארשתיך לי באמונה וידעת את ה' " (הושע ב', כ"ב). 

* שירה חדשה / הרב עדיאל כהן, רב קהילת נווה אורות, רמות א' ירושלים

דמים בדמים נגעו
בדמייך חיי - בימים ההם ובזמן הזה
מַשֶּׁהוּ עוֹד יָקוּם / אליעז כהן
 

מַשֶּׁהוּ עוֹד יָקוּם מִתּוֹךְ כָּל הַדָּם הַזֶּה

אֲנִי יוֹדֵעַ

לֹא עוֹד יֶהֱמֶה הַתַּנִּין הַגָּדוֹל צִוְחָתוֹ

כְּשֶׁעוֹף בָּרְקִיעִים יָשׁוּב לְשׁוֹרֵר

 

מַשֶּׁהוּ עוֹד יָקוּם מִתּוֹךְ כָּל הַדָּם הַזֶּה

וּמִי שֶׁשָּׁתָה דָּם לְשִׁכָּרוֹן – וְנָמַסּוּ הָרִים

מִדָּמוֹ

 

מַשֶּׁהוּ עוֹד יָקוּם מִתּוֹךְ כָּל הַדָּם הַזֶּה

אוּלַי שִׁירִים, אֲנִי אוֹמֵר, מְנֻקָּבִים

אֶרֶץ אַל תְּכַסִּי

(זֶה חֲתַן הַדָּמִים שֶׁנִּכְנַס לִי בִּפְנִים)

מַשֶּׁהוּ עוֹד יָקוּם מִתּוֹךְ כָּל הַדָּם הַזֶּה

אֲנִי רוֹאֶה

כְּסוּת אַרְגָּמָן שֶׁלַּמָּשִׁיחַ עוֹלָה

 

מַשֶּׁהוּ עוֹד יָקוּם מִתּוֹךְ כָּל הַדָּם הַזֶּה

פִּתְאֹם, בַּבֹּקֶר בַּבֹּקֶר, עַם

וְיַתְחִיל לָלֶכֶת

 

מַשֶּׁהוּ עוֹד יָקוּם מִתּוֹךְ כָּל הַדָּם הַזֶּה

(וּכְדִבְרֵי הַנָּבִיא – בְּדָמַיִךְ חֲיִי)

בֵּינְתַיִם

פַּחַד בְּכוֹרוֹת לוֹטֵף אוֹתִי בְּכָל לַיְלָה

בַּחֲצוֹת

בדמים הרבה מתבוססים ישראל ערב צאתם ממצרים מבית עבדים: דם קרבן הפסח אותו יש להגיע אל המשקוף ואל שתי המזוזות כהגנה מפני המשחית, ודם ברית המילה.    

ובשירו של המשורר אליעז כהן חוזר הצירוף 'הַדָּם הַזֶּה' המתייחס גם לדם הרב שמתבוססת בו ההיסטוריה היהודית מאז צאתנו ממצרים: דם ישראל שנשפך כמים ברדיפות בפוגרומים ובמלחמות. ולמרות זאת הוא חוזר ומצהיר בתקווה חגיגית כי: "מַשֶּׁהוּ עוֹד יָקוּם מִתּוֹךְ כָּל הַדָּם הַזֶּה". שורה זו החוזרת שוב ושוב בפתיחת בתי השיר כמין ודאות ברורה של המשורר ('אֲנִי יוֹדֵעַ'), או כעין נבואה ('אֲנִי רוֹאֶה') היא המעניקה לשיר הזה איכות של כמעט השבעה מאגית.   

הבית הראשון מתכתב עם נבואת יחזקאל (כ"ט, ג') המדמה את פרעה לתנין(ם) גדול:

"דַּבֵּר וְאָמַרְתָּ כֹּה אָמַר אֲ-דֹנָי ה' הִנְנִי עָלֶיךָ פַּרְעֹה מֶלֶךְ מִצְרַיִם הַתַּנִּים הַגָּדוֹל הָרֹבֵץ בְּתוֹךְ יְאֹרָיו אֲשֶׁר אָמַר לִי יְאֹרִי וַאֲנִי עֲשִׂיתִנִי". 

המשורר מייחל לשמוע את שירתו הערֶבה של העוף ברקיעים ["אמר ריש לקיש שבעה רקיעים הם, ואלו הם וילון, שחקים, רקיע, זבול, מעון, מכון, ערבות (ילקוט שמעוני מלכים א רמז קפט).] תחת צווחתו המנסרת של התנין המצרי.        
הבית השני מלמד כי שירת הגאולה בוא תבוא רק לאחר הנקמה באויבים ומצרף שני פסוקים מנבואת ישעיהו:

ומי ששתה דם לשכרון - "וְהַאֲכַלְתִּי אֶת מוֹנַיִךְ אֶת בְּשָׂרָם וְכֶעָסִיס דָּמָם יִשְׁכָּרוּן וְיָדְעוּ כָל בָּשָׂר כִּי אֲנִי ה' מוֹשִׁיעֵךְ וְגֹאֲלֵךְ אֲבִיר יַעֲקֹב" (ישעיה מ"ט, כ"ו)

ונמסו הרים מדמו - "כִּי קֶצֶף לַה' עַל כָּל הַגּוֹיִם וְחֵמָה עַל כָּל צְבָאָם הֶחֱרִימָם נְתָנָם לַטָּבַח: וְחַלְלֵיהֶם יֻשְׁלָכוּ וּפִגְרֵיהֶם יַעֲלֶה בָאְשָׁם וְנָמַסּוּ הָרִים מִדָּמָם" (שם ל"ד, ב'-ג') 

הבית השלישי מאזכר את הפסוק מאיוב ט"ז, י"ח: "אֶרֶץ אַל תְּכַסִּי דָמִי וְאַל יְהִי מָקוֹם לְזַעֲקָתִי". 

השורה הממוסגרת בסוגריים – זֶה חֲתַן הַדָּמִים שֶׁנִּכְנַס לִי בִּפְנִים – מתכתבת עם הפרשיה העמומה של מילת בנו של משה (שמות ד', כ"ד-כ"ו) השוזרת גם היא סכנת מוות ודם מילה: "וַיְהִי בַדֶּרֶךְ בַּמָּלוֹן וַיִּפְגְּשֵׁהוּ ה' וַיְבַקֵּשׁ הֲמִיתוֹ. וַתִּקַּח צִפֹּרָה צֹר וַתִּכְרֹת אֶת עָרְלַת בְּנָהּ וַתַּגַּע לְרַגְלָיו וַתֹּאמֶר כִּי חֲתַן דָּמִים אַתָּה לִי. וַיִּרֶף מִמֶּנּוּ אָז אָמְרָה חֲתַן דָּמִים לַמּוּלֹת".   

לפני הפסוקים הללו בא צו ה' אל משה הרומז כבר בשלב מוקדם של שליחותו אל פרעה על מכת בכורות (ד', כ"ב-כ"ג): "וְאָמַרְתָּ אֶל פַּרְעֹה כֹּה אָמַר ה' בְּנִי בְכֹרִי יִשְׂרָאֵל. וָאֹמַר אֵלֶיךָ שַׁלַּח אֶת בְּנִי וְיַעַבְדֵנִי וַתְּמָאֵן לְשַׁלְּחוֹ הִנֵּה אָנֹכִי הֹרֵג אֶת בִּנְךָ בְּכֹרֶך".   

השורה הזו מהווה מעין התנצלות פרטית של המשורר על העיסוק הפסימי בדם ובדמים – וברמיזה ברורה לשיר הילדים הידוע של לאה גולדברג: "זה הילד הרע שנכנס לי בפנים". שורה זו,   אמורה בלשון נמוכה החורגת מהלשון המוגבהת והחגיגית של השיר כולו, ולכן היא ככל הנראה ממוסגרת. 

מכאן ועד סוף השיר הדם מעורר אסוציאציות אופטימיות יותר.  

כסות ארגמן שלמשיח עולה – כאן מתכתב המשורר עם מדרש בראשית רבתי לפרשת ויחי (עמ' 239) : "אוסרי לגפן עירה. כשיצא משיח לירושלים להושיע את ישראל הוא אוסר חמורו וירכב עליו ויבא לירושלים, שינהוג עצמו בענוה. ...כבס ביין לבושו, כשיבא משיח יהא לבוש ארגמן טוב מראה וידמה ליין. ובדם ענבים סותה, כסותו של מלך המשיח יהא מלת אדום כדם ויהא מרוקם בצבעונין אחרים". 

הבית הבא מפרש כי מי שיקום מתוך הדם הוא בעצם עם ישראל והוא מתכתב עם השורות הידועות משירו של אמיר גלבוע, שהתפרסם בעיקר בזכות הלחן והביצוע של שלמה ארצי: פתאום קם אדם בבוקר/ ומרגיש כי הוא עם/ ומתחיל ללכת / ולכל הנפגש בדרכו קורא הוא שלום.  

הבית האחרון מאזכר את הפסוק מנבואת יחזקאל ט"ז, ו': "וָאֶעֱבֹר עָלַיִךְ וָאֶרְאֵךְ מִתְבּוֹסֶסֶת בְּדָמָיִךְ וָאֹמַר לָךְ בְּדָמַיִךְ חֲיִי וָאֹמַר לָךְ בְּדָמַיִךְ חֲיִי" [דָמָיִךְ לפי חז"ל הם דם מצות הפסח ודם מילה שבזכות העיסוק בהם נגאלו ישראל]. אולם הוא נחתם במעין מתח בין האמונה בדברי הנבואה, שלא ישובו ריקם, כי בעקבות הדם יבואו החיים (וההצהרה כי משהו עוד יקום מתוך כל הדם) לבין תחושת הדאגה הקיומית האופפת את המשורר: בֵּינְתַיִם / פַּחַד בְּכוֹרוֹת לוֹטֵף אוֹתִי בְּכָל לַיְלָה / בַּחֲצוֹת.
השיר הזה המצרף, מעשה אומן, נבואות נביאים, דברי חכמים, ושירת משוררים מסתיים בתחושתו הקיומית של המשורר. עד שנזכה לבניין ולתקומה מתוך כל הדם, יתכן ונאלץ, חלילה,  לספוג עוד קרבנות מקרב בנינו-בכורותינו. את הדאגה הזו שבלבו משיח עמנו אליעז בחיתום שירו.  

* אורות מן השטח

כמעט שנה עברה מאז תחילת כהונת הממשלה, ואחינו יהונתן כמעט נשכח, ולא נראית שום פעילות של הממשלה למען שחרורו. 
בשנתו ה25 (!) מצבו שם קשה ביותר, וחובתנו להצילו לפני שח"ו יהיה מאוחר מדי.
בימים אלו יצא סרט חדש, קצר וקולע, למען שחרורו, ובו מדברים ראש הממשלה, ראש הסי.אי.אי. ועוד רבים על יהונתן. חשוב לראות ולהפיץ.
סרט  חדש למען שחרורו באתר: www.pollardnow.org    
ערב בנושא- הריון ולידה צמיחה בשמחה
לעילוי נשמת אסתר בן דוד הי"ד 
מרכז בראשית להכנה וליווי בלידה מזמין אתכן נשים לקראת הריון או לידה והמתעניינות בתחום, לקבל כלים לצמיחה והתמודדות נפשית ורוחנית.
יום שני כ"ד בשבט תש"ע (8.2.10) בהיכל התרבות, קפלן 2 לוד.
18:30 התכנסות ורישום, יריד מכירות.

19:00 "איך חלומות מתגשמים?!"- לקבל בשמחה גם ניסיונות וגם שפע.

            דורית שרמן, אמא לשתי שלישיות.

20:15 משהו בתוכך קורא לך לצמוח- הריון כהכנה להורות.
           נעה בן דוד, דולה, מדריכת הכנה ללידה, מרכז בראשית.

21:15 הופעה: כוחם של הרפיה ותפילה. 

           דפנה חסדאי, זמרת ועורכת החוברת הכנה רוחנית ללידה.
השתתפות בעלויות: 30 ש"ח ברישום מוקדם (עד מוצאי שבת יתרו כ"ב שבט), 40 ש"ח בערב הכנס.
כניסה חינם למשתתפות בקורסים וסדנאות במרכז בראשית ולמפיצות הכנס.

לפרטים והרשמה: נעה 050-6045000, www.noab.co.il
יריד יש"ע לקראת ט"ו בשבט

יריד יש"ע לקראת ט"ו בשבט ביום שני י' בשבט בין השעות: 10:00-15:00 במרכז הישראלי OU, ברח' קרן היסוד 22 (פינת מנדלה) בירושלים.

במכירה מוצרי יש"ע כולל פירות ארץ ישראל, שמן זית, יין, עציצים ועוד.

לפרטים: 054-4864109

