"והכנעני אז בארץ"

ההתמודדות המקראית עם הבעיה הדמוגרפית

"ויעבר אברם בארץ

עד מקום שכם עד אלון מורה

והכנעני אז בארץ.

וירא ה' אל אברם ויאמר:

לזרעך אתן את הארץ הזאת.

ויבן שם מזבח לה' הנראה אליו" (בראשית י"ב, ו-ז).

'הבעיה הדמוגרפית' הינה אחת הסוגיות הכבדות עמהן מתמודד מפעל שיבת ציון בימינו, והיא הגורם המכריע המניע את גלגלי המשא ומתן המדיני בדבר חלוקת הארץ והקמת מדינה פלשתינאית.

מפי רבים וטובים אנו שומעים טיעונים מצטדקים בנוסח: גם אני אוהב את ארץ ישראל ורוצה בשלמותה, אבל מה אפשר לעשות. יושב כאן עם זר המונה מיליוני בני אדם וגם לו יש זכות לארץ ולמדינה משלו.
יתרה מזו - אומרים אותם אנשים טובים: גם אם נשתלט על העם הפלשתיני ונספח אלינו את אדמתו ויישוביו, הן חיים אנו במדינה דמוקרטית ויהא עלינו להעניק לכל הערבים החיים עמנו זכויות אזרח. בכך נביא בסופו של דבר לגיבושו של רוב נוכרי אשר ישתלט על מדינת ישראל ויהפוך אותה בפועל למדינה ערבית.

אברהם – והבעיה הדמוגרפית

אכן אין להקל ראש בשאלות קשות אלה ויש להתמודד עמהן ביושר לבב. ברם זאת יש לדעת, שאלות אלה לא נולדו רק בימי שיבת ציון של דורנו. מנסרות הן בחללה של ארץ ישראל אלפי שנים, וראשיתן כבר בשחר לידתה של האומה בצעדיו הראשונים של אברהם אבינו העובר בארץ "עד מקום שכם – עד אלון מורה והכנעני אז בארץ".

הכתוב מדגיש שאברהם אבינו אינו מגיע לארץ ריקה, אלא לארץ מאוכלסת בשבעת עמי כנען, ועובדה זו מציבה בפניו את 'הבעיה הדמוגרפית' במלוא חריפותה.

אפשר שאף ציון המקום הראשון בארץ: "מקום שכם" בא לחדד נקודה זו, שהרי שכם – מאז ועד היום – היתה מרכז גדול של האוכלוסיה הנוכרית והבעיה הדמוגרפית נחשפה בה בכל כובד משקלה.
וכאן רצוני להבהיר:

נקודת מבט זו, לפיה מבקשת התורה להציב בפנינו את 'הבעיה הדמוגרפית', אינה אינטרפרטציה דרשנית מאוחרת, הנתלית בפסוק 'תמים' כדי לנצל אותו למגמותיה הפוליטיות, אלא עומק פשוטו של מקרא.

מה פשר המילה "אז"?
המפתח להבנת המסר המקופל בביטוי: "והכנעני אז בארץ" נעוץ במילה הקטנה: "אז".
לכאורה במבט ראשון נדמה שכוונת המילה "אז" לציין מנקודת מבט היסטורית מאוחרת, שהכנעני עדיין היה אז בארץ, ואילו כיום כבר איננו.

אך פירוש זה - משמעותו - שפסוק זה נכתב כתקופה מאוחרת, בשעה שכבר לא היו כנענים בארץ, והדבר עומד בסתירה גמורה לאמונה – שהתורה ניתנה מפי הגבורה למשה רבנו לפני כיבוש הארץ, ובאותה עת בוודאי היה הכנעני בארץ, כדרך שמעיד הכתוב במפורש בספר דברים (י"א, ל):

"בארץ הכנעני הישב בערבה מול הגלגל אצל אלוני מרה".

שאלה חמורה זו הביאה את רש"י לפרש את המילה "אז" לא במשמעות של 'עדיין אז' אלא במשמעות של 'כבר אז', וכה דבריו:
" 'והכנעני אז בארץ': היה הולך וכובש את ארץ ישראל מזרעו של שם, שבחלקו של שם נפלה כשחילק נח את הארץ לבניו... ולפיכך: 'ויאמר ה' אל אברם, לזרעך אתן את הארץ הזאת'. עתיד אני להחזירה לבניך שהם מזרעו של שם".

אלא שהנחה זו, לפיה רק בעת בואו של אברהם לארץ ישראל נכבשה הארץ ע"י עמי כנען, צריכה עיון מבחינת העובדות ההיסטוריות. 

ואכן האבן עזרא מתחבט בין שתי האפשרויות בפירוש במילה "אז", וכה דבריו:

" 'והכנעני אז בארץ': יתכן שארץ כנען - תפסה כנען מיד אחר, ואם איננו כן, יש לו סוד – והמשכיל ידום".
הסיפא שבדברי האבן עזרא פירושה: ואם לא נפרש את המילה "אז" במשמעות "כבר אז", יהא עלינו לפרשה במשמעות "עדיין אז". אך אם כך הדבר נמצא שפסוק זה נכתב לאחר ימי משה, והוא טומן בחובו סוד קשה למאמינים בתורת משה... ולפיכך "המשכיל ידום".

לא זה המקום לעמוד, על שאלותיו של האבן עזרא, שפורטו בספר דברים (א-ב) "בסוד השנים-עשר", אך מכל מקום, מבלי שנגלוש לסוגיה טעונה זו, נותרה המילה 'אז' שבפסוקנו עמומה וצריכה עיון.

אז – ודווקא אז!

והנה בא הפרשן בן זמננו, מ.ד. קאסוטו, והאיר את המשמעות המדויקת של המילה "אז", בספרו 'מנח עד אברהם', וכה דבריו:

"המילה 'אז' – אין פירושה בהכרח לא 'עוד'  ולא 'כבר', אלא כוונתה לציין כי 'אז' בימי עלייתו של אברהם היו הכנענים בארץ, כדי להדגיש שהארץ לא היתה ריקה, ולפיכך לא היה יכול אברהם להיעשות מיד לבעלה".

והוא מוסיף: "ובצדק העיר בנו יעקב על כתובים דומים: 'ודוד אז במצודה ומצב פלישתים אז בית לחם' (שמואל ב' כ"ג, יד), 'ואז חיל בבל צרים על ירושלים' (ירמיה ל"ד, ב), וכמו במקומות אלה גם כאן כוונת הכתוב לומר: בכל זאת. אף על פי שהיו אז הכנענים אדוני הארץ, ניתנה לו לאברהם הבטחה על קניינה בידי צאצאיו לעתיד". 
ובכן המילה "אז" משמעותה בנדון דנן 'דווקא עכשיו' וכוונתה להדגיש את הניגוד בין הבטחת ה' לאברהם לבין המציאות הריאלית ולומר לנו: דווקא אז בשעה שהכנעני בארץ, או אז ודווקא אז, נראה ה' לאברהם אבינו ואמר לו: אל תירא אברהם מן 'הבעיה הדמוגרפית', כי לזרעך אתן את הארץ הזאת!
ובכן נקודת המוצא להתמודדות עם הבעיה הדמוגרפית היא האמונה בדבר ה' המבטיח את הארץ לזרע אברהם עד עולם, גם בשעה שמעטים היהודים המצויים בה.
נקודה זו באה לידי ביטוי חד בפרק ק"ה בתהילים ובמקבילה לו בדברי הימים בשירת ההודיה של הלווים בעת העלאת ארון ה' לעיר דוד.

פרקים אלה – שקטעים מהם אנו אומרים בפתח פסוקי דזמרה – מעלים על נס את הבטחת ה' לאבות האומה כי זרעם יירש את הארץ:

"זכרו לעולם בריתו – דבר צוה לאלף דור

אשר כרת את אברהם – ושבועתו ליצחק

ויעמידיה ליעקב לחק – לישראל ברית עולם

לאמור לך אתן ארץ כנען – חבל נחלתכם

בהיותכם מתי מספר כמעט וגרים בה" (דברי הימים ט"ז, טו-יח).

[אגב אורחא, מפסוקים אלה נמצינו למדים כי אלה הדבקים בארץ הם הם שומרי החוק המקיימים בגופם את הצו העליון "ויעמידיה ליעקב לחק", ואילו המבקשים לגרש יהודים מאדמתם הם פורעי חוק...]
מכל מקום דברי הכתוב: "בהיותכם מתי מספר כמעט וגרים בה" באים ללא ספק להדגיש שאין להיבהל מהשד הדמוגרפי.

אך לצד עצם הבטחת הארץ לאברהם בכל מצב מצרפת אליה התורה את בשורת הזרע:

"ושמתי את זרעך כעפר הארץ

אשר אם יוכל איש למנות את עפר הארץ

גם זרעך ימנה" (י"ד, טז).

ובכך מבקשת התורה להבהיר כי לאחר שיפרה וירבה עם ישראל, תצטמצם ממילא הבעיה הדמוגרפית ותקבל פרופורציות שאינן מאיימות...
ברם, גם בריבוי הטבעי לא די והוא מלווה בתביעה הנאמרת מיד בפסוק הבא:

"קום התהלך בארץ לארכה ולרחבה

כי לך אתננה" (י"ד, יז).

וחכמנו פירשו התהלכות זו לא כטיול בעלמא אלא כציווי לקנות את הארץ באמצעות ההליכה בה לארכה ולרחבה (בראשית רבה מ"א), וגם אם לא קנה אברהם את הארץ באותה שעה, היה בכך "מעשה אבות סימן לבנים", ללמדנו כי הדרך לירושת הארץ מחייבת לקנות אותה בפועל להתהלך בדרכיה ולהתיישב בכל חבליה.

גם בדרך זו תקבל הבעיה הדמוגרפית פרופורציה אחרת ולא יוותרו עוד חבלי ארץ שלמים המאוכלסים בנוכרים וריקים מיהודים.

...ומה באשר לטרנספר?
ועם זאת מן הראוי לציין כי פתרון הבעיה הדמוגרפית אינו כרוך בשלב זה בהכחדת העמים החיים בארץ ואף לא בגירושם ממנה.

אדרבה, אברהם מתהלך ביחסי אחווה עם יושבי הארץ ואף זוכה מהם לכבוד והערכה, הבאים לידי ביטוי בכינוי המופלג: "נשיא א-לוהים אתה בתוכנו" (כ"ג, ח).

ברוח זו קובעים גדולי הראשונים הרמב"ם והרמב"ן, כי גם בעת כיבוש הארץ בימי יהושע,  ניתנה אופציה לעמי כנען היושבים בארץ להשלים עם ריבונות ישראל ולהישאר בה, כדברי הרמב"ם בהלכות מלכים (ו', ה'):

"שלושה כתבים שלח יהושע עד שלא נכנסו לארץ,

הראשון שלח להם: מי שרוצה לברוח – יברח.

וחזר ושלח: מי שרוצה להשלים – ישלים.

וחזר ושלח: מי שרוצה לעשות מלחמה – יעשה".

[וכיוצא בזה כותב הרמב"ן במצות ישוב הארץ (מצות עשה ד'):

"ואם ישלימו עמנו נשלים עמהם ונעזבם בתנאים ידועים. 

אבל זאת הארץ לא נניח אותם בידם, ולא ביד זולתי מן 

האומות בדור מן הדורות".]
ובכן, 'טרנספר' אינו הפתרון האולטימטיבי לבעיה הדמוגרפית וקיימת גם אופציה לקיום נוכרים בארץ ישראל, אם ישלימו עם ריבונותנו עליה וינהגו בה כראוי מבחינה מוסרית (שבע מצוות בני נח).
ואם תתמה ותשאל, כיצד תיפתר במציאות מעין זו הבעיה הדמוגרפית, כלך לך להבטחת ה' לאברהם וממנה תלמד כי במציאות האידיאלית בה שוכן עם ישראל לבטח בארצו – כעם גדול ורם מתייחסים אליו הנוכרים ביראת כבוד, ומיעוטים שאינם אירדנטים (עוינים) יכולים לחיות עמנו בשכנות טובה, מבלי שנוותר כהוא זה מבחינה לאומית – על אף גרגר אדמה בארץ ישראל השלמה.
אלא שמציאות זו מותנית בשני יסודות משלימים:

"האחד: דבקות בלתי מתפשרת בארץ והיאחזות בה במסירות נפש ממש: "כי רצו עבדיך את אבניה ואת עפרה יחוננו" (תהילים ק"ב).

והשני: התנהגות מוסרית נאותה, בחיי הפרט ובחיי הכלל, כראוי לעם קדוש החי על אדמת הקודש, ומהווה 'מודל הזדהות' והערכה מצד הנוכרים החיים בארץ.

אך לעומת זאת בשעה שמתערערים יסודות אלה, לא יועילו כל הפתרונות הדמוגרפיים הכרוכים בנסיגות וויתורים, ואפילו באותם חבלי ארץ בהם יהיה לעם ישראל רוב מוצק, עלולה הארץ להתקומם כנגדו ולהקיאו מקרבה, כדברי הכתוב בפרשת העריות בספר ויקרא (י"ח, כח):

"ולא תקיא הארץ אתכם בטמאכם אותה

כאשר קאה את הגוי אשר לפניכם".

נקודה זו באה לידי ביטוי חד בדברי הנביא יחזקאל, המשווה את בני דורו הכושלים לאברהם אבינו, תוך הדגשה נחרצת שלא הבעיה הדמוגרפית היא הקובעת אלא הבעיה המוסרית:

"ויהיה דבר ה' אלי לאמור:

בן אדם! יושבי החרבות האלה על אדמת ישראל

אומרים לאמור: אחד היה אברהם ויירש את הארץ.

ואנחנו רבים, לנו ניתנה הארץ למורשה".

אך כנגד טיעון זה הנמסך על הרוב הדמוגרפי זועק הנביא יחזקאל בדבר ה':

"לכן אמור אליהם כה אמר ה' א-לוהים:

על הדם תאכלו ועיניכם תשאו אל גילוליכם

ודם תשפכו – והארץ תירשו?!

עמדתם על חרבכם, עשיתם תועבה

ואיש את אשת רעהו טמאתם – והארץ תירשו?!" (יחזקאל ל"ג, כד-כו).
אם תרצו – אין זו אוטופיה!

ובכן חברים יקרים, הבה נסכם את הדברים:

הפתרון לבעיה הדמוגרפית אינו כרוך בהכרח בטרנספר לנוכרים ובוודאי לא בנסיגות וויתורים. ההתמודדות עם הבעיה הדמוגרפית מושתתת בדרך החיוב על היסודות הבאים:

א. אמונה בדבר ה' אשר הנחלנו ארץ חמדה, טובה ורחבה גם בהיותנו מתי מספר כמעט וגרים בה.

ב. דבקות בארץ ישראל והיאחזות במסירות נפש בכל חבליה.

ג. פעילות נמרצת לקיבוץ גלויות מזה ולריבוי טבעי מזה, למען נגיע בארץ לרוב יהודי איתן ומוצק.

ד. גיבושה של חברת מופת מוסרית, אשר תבנה יחסי אהבה ואחווה מבית פנימה ותדע להתייחס ביושר, הגינות ורעות גם לנוכרי אשר בקרבה.

כל אלה יחדיו יביאו במרוצת הזמן את הנוכרים החיים בארץ להתייחס אלינו בכבוד ואף לחפוץ לחיות בקרבתנו... ומי שיעיז להרים יד כנגדנו, ימצא עצמו מחוץ לגבולות ארצנו.

אפשר שדברים אלה נשמעים כיום כאוטופיה גמורה, על רקע המציאות הקשה אליה נקלענו מכוחה של מנהיגות פוליטית ירודה ועלובה, אך זוהי אמיתה של תורה שאינה נסמכת רק על מבט קצר טווח, אלא נושאת דברה לאלף דור ודבר אחד מדבריה אחור לא ישוב ריקם.

"יבש חציר נבל ציץ – ודבר א-לוהינו יקום לעולם!"










חנן פורת

* מדרשיר

מאמר הפתיחה מבקש להאיר את דמותו

של אברהם אבינו אשר גם בהיותו אחד

מול עמי כנען שהיו אז בארץ,

לא נבהל מ'הבעיה הדמוגרפית'

ובטח בדבר ה' שהבטיחו לאלף דור כי יהפוך

מיחיד – לעם וזרעו יירש את הארץ.

שירו של אמיר גלבֹע "שִׁיר בַּבֹּקֶר בַּבֹּקֶר"

מביא לידי ביטוי חי את ה'טרנספורמיציה' 

הזאת בה הופך אדם – לעם, והוא נסמך

ללא ספק על דמותו אברהם המשכים לקום בבוקר...

שיר זה שזכה ללחן קצבי מרתק של שלמה ארצי, 

נכתב בשנים הראשונות לקום המדינה והוא שופע 

אופטימיות וחדוות נעורים.

וודאי יהיו כאלה שיאמרו ששיר זה אינו מתאים

למדינת ישראל בת הששים שהגיעה לגיל זקנה 

והיא מותשת ועייפה... אך דווקא כנגד אווירת 

נכאים כגון זו בא שירו של אמיר גלבֹע לבשר 

לעם א-לוהי אברהם כי עוד "אֶלֶף שָׁנִים צְעִירוֹת לְפָנָיו"

וחוקי זקנה ובלייה אינם חלים עליו...

שִׁיר בַּבֹּקֶר בַּבֹּקֶר / אמיר גלבֹע

פִּתְאֹם קָם אָדָם בַּבֹּקֶר 
וּמַרְגִּישׁ כִּי הוּא עַם וּמַתְחִיל לָלֶכֶת,

וּלְכָל הַנִּפְגָּשׁ בְּדַרְכּוֹ קוֹרֵא הוּא שָׁלוֹם.

דְּגָנִים עוֹלִים מוּל פָּנָיו מִבֵּין חֲרִיצֵי הַמִּדְרֶכֶת.

וְנִיחוֹחוֹת לְרֹאשׁוֹ מַדִּיפִים עֲצֵי אִזְדָּרֶכֶת.

הַטְּלָלִים רוֹסְסִים וְהָרִים, רִבּוֹא קַרְנַיִם,

הֵם יוֹלִידוּ חֻפַּת שֶׁמֶשׁ לִכְלוּלוֹתָיו.

וְהוּא צוֹחֵק גְּבוּרַת דּוֹרוֹת מִן הֶהָרִים,

וְנִכְלָמוֹת מִשְׁתַּחֲווֹת הַמִּלְחֲמוֹת אַפַּיִם,

לְהוֹד אֶלֶף שָׁנִים מְפַכּוֹת בַּמִּסְתָּרִים,

אֶלֶף שָׁנִים צְעִירוֹת לְפָנָיו

כְּפֶלֶג צוֹנֵן, כְּשִׁיר רוֹעִים, כְּעָנָף.

פִּתְאֹם קָם אָדָם בַּבֹּקֶר 
וּמַרְגִּישׁ כִּי הוּא עַם וּמַתְחִיל לָלֶכֶת, 

וְרוֹאֶה כִּי חָזַר הָאָבִיב
כְּמוֹ הוֹרִיק שׁוּב אִילָן מִן הַשַּׁלֶּכֶת.

* לאור ההלכה

כבוד ספרי קודש
שאלה: אנשים רבים רוצים שיהיה סידור צמוד אליהם לצורך תפילה וברכות או ספר קודש אחר לצורך לימוד תורה ברגעים פנויים, השאלה מה עושים כאשר צריכים להיכנס לשירותים, האם מותר לאדם להיכנס לשירותים כאשר בכיסו או תיקו סידור קטן או ספר קודש אחר?

תשובה: בזמן חז"ל לא היו ספרי קודש חוץ מתנ"ך, ואמרו חכמים שספרי תנ"ך הכתובים בדיו על הקלף אסור להכניס לשירותים, ואפילו כשהם כרוכים במטפחת ונתונים בתוך התיק שלהם. אבל הדוגמא הקרובה ביותר לספרי קודש שאינן תנ"ך היתה קמיע שהיו בו שמות קדושים, שעליו אמרו, שאם הוא מכוסה בעור, מותר לו להיכנס עימו לבית הכסא (שו"ע יו"ד רפב, ד, ו).

ואם כן דין ספרי קודש מודפסים, ובכללם אפילו חומש, כדין קמיע שיש בו שמות קדושים. שאם ספר הקודש מכוסה, אזי מותר להיכנס עמו לשירותים. לדעת רוב הפוסקים מספיק שיהיה מכוסה בכיסוי אחד, ואם כן, אם הספרון מונח בתוך הכיס, והכיס מכסה עליו לגמרי גם מלמעלה, מותר להיכנס עמו לשירותים. וקל וחומר כאשר הוא בתוך תיק, שבשעת הצורך מותר להיכנס עם התיק לשירותים (רדב"ז, מהריק"ש, מ"א, שבות יעקב, ברכי יוסף, פמ"ג ועוד).

ויש מחמירים שסוברים שכדי לחצוץ בין הספרון הקדוש לשירותים, יש לעוטפו בשני כיסויים (הגר"ז, א"ר ושע"ת). והרוצים להדר כדעה זו ורוצים להניח את הספרון בכיס, צריכים להניח את הספרון בתוך שקית ניילון או נייר, וכשהוא עטוף יניחוהו בכיס, ועל ידי כך יהיה מונח בדרך קבע בתוך שני כיסויים, האחד השקית והשני כיס הבגד, ובאופן זה יוכלו להיכנס עמו לשירותים לכל הדעות.

אמנם דעת המקילים היא העיקרית, כי בנוסף לכך שזו דעת רוב הפוסקים אפשר לצרף עוד שני שיקולים. האחד, שלדעת מיעוט הפוסקים (חסד לאלפים רמ, ח) גם עטיפת הספרון נחשבת ככיסוי אחד, ואם כן בצירוף הכיס, יש כאן שני כיסויים. השני, לדעת חלק מהפוסקים, דין ספרים המודפסים קל יותר מדין ספר שנכתב ביד, כי בכתיבתו יש פחות כוונה, וגם אותיותיו אינן כאותיות ספר תורה (ע' כה"ח או"ח מ, טז). אבל אם הספרון מתגלה מעט, או מפני שהוא גבוה מהכיס או מפני שהכיס פתוח והספרון נראה מבחוץ, יש להקפיד על שני כיסויים.











הרב אליעזר מלמד

* לאור הדף היומי

ח'- י"ד מרחשוון   כתובות מט- נה
כפיה על צדקה (כתובות מט ע"ב)

רבא שהיה גבאי צדקה, כפה את רב נתן בר אמי לתת ארבע מאות זוז לצדקה. תוספות שואלים, איך כפה אותו, הלא כלל בידינו שכל מצות עשה שנאמר עליה בתורה שיש שכר על קיומה אין לכפות עליה, ובמצות צדקה נאמר: "למען יברכך" (דברים יד, כט)? תשובותיו: [א] רבא כפה אותו בדברים, שכנע אותו. [ב] בני העיר סיכמו ביניהם על סכום קצוב בכל חודש, ועל סכום זה כפה אותו. [ג] בצדקה יש גם לאו: "לא תאמץ את לבבך ולא תקפץ את ידך מאחיך האביון" (דברים טו, ז). 

רבנו ניסים (כתובות יח ע"א ברי"ף) כותב בשם הרשב"א שניתן לכפות לשלם כסף לצדקה, אך לא לרדת לנכסים. הכסף משנה (הל' נחלות יא, יא) כותב שממונו של אדם משועבד לעשות ממנו צדקה, ולכן ניתן גם לרדת לנכסיו. בקצות החושן (חושן משפט סימן רצ ס"ק ג) כותב שדברי הכסף משנה נכונים, מאחר שאדם חייב לתת צדקה, וזה כמו כל חוב שבי"ד יורדים לנכסיו על מנת לגבותו. "ממון עניים שאצלו הוא כאילו חייב להם חוב ממש, אם כן זה שאנו כופין אותו היינו להחזיר לעניי עולם מה שחייב להם, ובזה ודאי אפילו מתן שכרה בצדו גם כן מוטל על הבית דין להחזיר מה שחייב, כיון דנכסיו נשתעבדו". משמעות דברי הקצות הם, שמתן צדקה הוא לא רק נדיבות וחסד עם העני, אלא חובה משפטית, שהרי כסף הצדקה הוא רכושו של העני. בקהילות יעקב (בבא בתרא סי' ח) כותב על דברי הקצות, ששיעבוד נכסים זהו רק בממון שיש לו תובעים מוגדרים כמו בהלוואה, אך בצדקה אין תובע מוגדר אלא העניים ככלל. 

מו"ר הרב אברהם אלקנה כהנא שפירא זצ"ל (שיעורים לבבא בתרא עמ' קה) מבחין בין החובה האישית לציבורית: "שבנוסף לדין צדקה רגיל שמחויב בו כל אדם לפי נדבת ליבו, ישנו חיוב נוסף של קופה של צדקה שפרנסי העיר קובעים אותו, ועליו לניתן לכפות, כפי שניתן לכפות את האדם לתת את כל מיסי העיר". 










הרב יהודה זולדן

* אורות מן השטח

אזכרה לרב מנחם ליבמן זצ"ל

במלאות שנתיים ימים להסתלקותו לגנזי מרומים של אבינו מורנו, הרב מנחם ב"ר ברוך ליבמן זצ"ל, תתקיים אי"ה אזכרה ביום ראשון ט' חשון התשס"ח. עליה לקבר בהר הזיתים בירושלים בשעה 12:30.
אזכרה באולם ישיבת "תורת החיים" ביד בנימין  בשעה 17:00.
בתוכנית: שיעור מפי הרה"ג  שלמה פישר  שליט"א, דברי זיכרון הרב שמואל טל שליט"א - ראש הישיבה, ר' יעקב כהן - גיסו בשם המשפחה.

עזרת נשים פתוחה. הציבור מוזמן. 

לפרטים נוספים: 054-5872350 (ישראל)             

מזמור - כיתת השירה של "משיב הרוח"

מזמור, כיתת השירה של "משיב הרוח" – כתב העת לשירה יהודית ישראלית, נפתחת ליוצרים צעירים שרוצים בית לעבודה על שירתם ויצירתם. התוכנית תכלול שמונה מפגשים שיתקיימו בימי חמישי אחת לשלושה שבועות, ביד יצחק בן-צבי בירושלים, בהנחיית משוררי "משיב הרוח" ומשוררים אורחים. למשתתפים תינתן מלגת השתתפות חלקית.

המעוניינם להשתתף יישלחו 4 שירים וקורות חיים לכתובת: מזמור – משיב הרוח, ת.ד. 4193 ירושלים 91043, בצירוף 60 ₪ דמי טיפול והרשמה (לפקודת משיב הרוח – דמי ההרשמה לא יוחזרו).

הכנסת ספר התורה  לזכרו של אביחי לוי הי"ד

הכנסת ספר התורה  לזכרו של אביחי לוי הי"ד תתקיים אי"ה  ביום שני י' מרחשון התשס"ח (22.10)  בבית חג"י שבהרי חברון.

15:30 -  הסעות מירושלים, ב"ש והר חברון  למידע: 050-5284232

16:30 – תפילת מנחה  בשערי בית חג"י  המקום בו נרצח אביחי עקד"ה 

16:45-  תהלוכה לכבוד התורה  אל ביהכנ"ס  היכל -  חג"י 

18:00-  תפילת מעריב

18:30 – סעודת מצוה

התוועדות 'טיש' לקול  תורה  וזמרה עם רבנים  וכלייזמרים

20:30- הסעות לירושלים, ב"ש והר חברון

בואו לכבוד תורתנו הקדושה בואו בשמחה. קהילת קודש בית חג"י ומשפחת לוי.
* אורות שבדרך

די ל'מלחמת הקיום' על הכביש

להבדיל משדה הקרב הרגיל בו אני מצפה מהלוחם שישתדל להקדים את אויבו ולפתוח באש ראשון, בו אני מצפה מהלוחם שיגלה עליונות בכל מאבק עם האויב, בו אני מצפה לנחישות ולדבקות במשימה, הרי שעל הכביש  אני מצפה ומייחל שאצליח ליישם את המשנה באבות (ד,ד) ''מאד מאד הוי שפל רוח שתקוות אנוש רימה''. 

מלחמת הקיום ראויה אל מול האויבים, אך על הכביש איני צריך להלחם באף אחד. איני צריך לעלות על הכביש עם מגמות לנצח, אין אף אחד מצידי או מולי שאני מעוניין להוכיח לו שאני טוב ממנו או שאני נוסע מהר ממנו וכדומה. 

אני מניח שרוב העולים לרכב על מנת לנהוג מעוניינים להגיע למחוז חפצם וזוהי מטרתם היחידה. כמו כן, ישנו גם מיעוט שעולה על הרכב כדי לממש את חוויית הנהיגה, ואף בכך אין כל חטא. אך לאלה ולאלה אנו פונים בבקשה – הכביש הוא מרחב מצומצם שבו רבבות בני אדם מנסים להתקדם לעבר ייעדם. אם  לא נכבד אחד את רעהו, אם לא נתחשב האחד בשני אנו מסכנים פשוטו כמשמעו את חיינו אנו ואת חיי הנמצאים ברכבנו וברכבים הסמוכים לנו. 

שני 'כללי ברזל' חייבים להנחות אותנו מתחילת הנהיגה: 

1. איננו נכנסים למאבק כלשהו, ואיננו מבקשים לנצח אף אחד.

2. אני בריה וחברי בריה, ו'מאי דעלך סני לחברך לא תעביד' (מה ששנוא עליך אל תעשה לחברך). 
בנהיגה על פי כללים אלו אני נשאר נינוח מתחילת הנהיגה, איני נכנס למתח, וממילא אני מסוגל לקלוט את כל המרחב ולשקול את השיקולים הנכונים להמשך הנהיגה. 

יש להדגיש. נהיגה נכונה אין משמעותה נהיגה איטית שמשבשת את כל התנהלות התנועה מסביב. דוגמא: לאחרונה נסעתי בשעת לילה בכביש בין עירוני והגעתי לשיירת מכוניות שהשתרכה בעקבות מכונית נוסעים רגילה שנעה במהירות 60-50 קמ''ש. תוך עשר דקות כבר נוספו כעשר מכוניות נוספות מאחורי. הכביש כמעט ללא קו מקווקו המאפשר עקיפה, ובכל רגע מופיעה מכונית ממול ומונעת מאיתנו לעקוף. איני יודע מה הביא את הנהג הראשון לנהוג במהירות זו, אך כמובן שהוא גרם לעצבנות יתירה ולסיכון של כל הנוסעים אחריו שכן, בכל רגע אפשרי מישהו ניסה לצאת לעקיפה וסיכן בכך את כל הסובבים אותו. 

בואו ונדון את הנהג האיטי לכף זכות - שהייתה לו סיבה טובה לנסוע במהירות זו, אך במקרה כזה היה עליו מדי פעם, במקום שניתן, לסטות מהדרך ולאפשר לעקוף אותו. 

לסיכום: הנהיגה תהיה רגועה ומכבדת את הזולת, אך מאידך גיסא, עליה להשתלב היטב במהירות הנהיגה של כלל המכוניות באותו הכביש כדי שהמכונית שלי לא תגרום ללחץ ולעצבנות של הסובבים אותי, ואם מאיזו סיבה אני נוסע לאט יותר ממהירות התנועה הכללית באותה הדרך, הרי שעלי לסטות לנתיב הימיני, ובכביש שאין בו שני נתיבים לסטות הצידה מדי פעם ולאפשר לנוהגים אחרי לעקוף אותי כראוי, שכן גם בנדון זה עלינו לקיים: מה ששנוא עליך אל תעשה לחברך.











הרב אלישיב קנוהל

זָכְרֵנוּ לְחַיִּים!

תפילה לא-ל שלא יהיו יותר תאונות דרכים

בנימין מגנצא

נִשָּׂא תְּפִלָּה לֶאֱ-לוֹהִים, תְּפִלָּה מִכָּל הַלֵּב,

שֶׁיִּתֵּן לָנוּ הַרְבֵּה חַיִּים, שֶׁנּוֹסִיף עוֹד לְלַבְלֵב;

שֶׁלֹא נָמוּת בִּתְאוּנָה בְּאֶמְצָע הַדְּרָכִים

אָנָּא שׁוֹכֵן מְעוֹנָה, רְאֵה, כֻּלָּנוּ אַחִים!

כֻּלָּנוּ נְשָׁמָה אַחַת, מִמָרוֹם נֶאֱצָלָה,

אַל נָא תִּקְטוֹל בְּבַת אַחַת יְצִירָתְךָ הַנַּעֲלָה;

סְלַח, מְחַל, לִבְנֵי אֱנוֹשׁ, מְחֵה כָּל עֲווֹנִים!

אוֹתְךָ הָאֵ-ל יוֹם יוֹם נִדְרוֹשׁ, בָּנֶיך אֱמוּנִים...

כָּלָה אָדָם, גָּז, חִישׁ יֵלֵךְ, זָכְרֵנוּ לְחַיִּים!

כִּי אַתָּה מַלְכֵּנוּ מֶלֶךְ, הֶחָפֵץ בַּחַיִּים;

כְּתוֹב אֶת כָּל יוֹשְׁבֵי הַפֶּלֶךְ בְּסֵפֶר הַחַיִּים!

וִיזַמְרוּן לָךְ שִׁיר, כָּל הֵלֶךְ: לְמַעַנְךָ אֱ-לוֹהִים חַיִּים!!!

אילו יהודי היה יודע מהי שמחת תורה בערים המעורבות?!

ההנהגה הצעירה של האיחוד הלאומי ארגנה בחג האחרון, בנצרת עילית שמחת תורה, והקפות שניות. 

התושבים היהודיים בערים המעורבות, כעכו, נצרת עילית, יפו, לוד וכרמיאל, עוברים בשנים האחרונות חוויות משפילות משכניהם הערבים: אלימות פיזית ומילולית, השחתת רכוש על רקע לאומני, והטרדת נשים ונערות. 

כחלק ממהלך כולל של פעילות בערים המעורבות למיגור תופעה זו, קיימה ההנהגה הצעירה שמחת תורה ביפו ונצרת עילית כאשר בכל עיר הגיעו כ150 בני נוער מכל חלקי הארץ, וגם מישובי יו"ש, כדי להגיד בצורה ברורה: "הערים האלה יישארו יהודיות" ויהודים יהלכו בהן בקומה זקופה!
בני הנוער יצאו מיד לאחר תפילת ערבית של שמחת תורה, לסיבוב בכל בתי הכנסת בעיר, רקדו ושרו ללא הפסקה במשך מספר שעות. לאחר ארוחת החג יצאו שוב בני הנוער לרחובות כאשר בחיקם ספרי תורה ודגלי ישראל, עברו בין בתי התושבים שרו ורקדו והוציאו את התושבים לרקוד איתם. מי שלא יכול היה לבוא מחא כפיים דרך החלונות... 

בשעת לילה מאוחרת החברה הלכו לישון וכבר בשש וחצי בבוקר קמו התפללו ויצאו להקפות שוב בכל בתי הכנסת, הגבאים והמתפללים לא ידעו את נפשם מרוב שמחה וכיבדו את בני הנוער בכל הבא ליד. 

ההקפות השניות זה היה כבר ליגה אחרת... מאות מתושבי נצרת עילית יצאו לבמה המרכזית ושמחו בשמחה של מצווה עד השעות הקטנות של הלילה. 

ההנהגה הצעירה של האיחוד הלאומי מדגישה כי תנופה זו לא תיפסק, והמהלך שהתחיל ביפו לפני כשנה ימשיך ויצמח בכל הערים המעורבות. 
בברכת ובא לציון גואל

עדיאל יום טוב-מרכז הנהגה צעירה איחוד לאומי
