המלאך שהלך לאיבוד…
פרשת המאבק על גדות היבוק בין יעקב לבין המלאך הינה מן הפרשיות העמוקות והנסתרות שבתורה, וניתן לומר עליה שלא על עצמה באה ללמד אלא על התורה כולה.

מפרשה זו אנו למדים שסיפורי התורה, הפשוטים והאנושיים לכאורה, אינם משקפים אלא את הרובד החיצוני של העלילה, ותחתיו קיימים רבדים נוספים, עמוקים לאין שיעור, הנותנים מימד אחר לכל הסיפור.

כך מתברר לנו, אגב עיון בפרשה זו, שהמפגש המתרחש עם בוקר, בין יעקב לבין עשו אחיו, אינו אלא בבואה חיוורת מול מאבק האיתנים שהתנהל בלילה שלפניו בין יעקב לבין 'שרו של עשו', הזומם להשפילו עד עפר.

'שפת הקודים' של התורה

מנקודת מוצא זו עלינו להתבונן בדימויים המתארים את המאבק, ולהבין כי גם אם התרחש מאבק זה בפועל – כנראה מפשוטו של מקרא – אין גם הוא אלא קליפה דקה של מעין משל, ומאחוריו ניצב עולם גדול ונסתר המקופל ב'שפת הקודים' של התורה.

. . . 

בשנים שעברו ניסינו, בעקבות מדרשי חז"ל, ל'פצח' מקצת מן ה'קודים' האלה.

כך פירשנו ב'מעט מן האור' בשנת תשס"א את הביטוי "ויותר יעקב לבדו" כרומז לגורלו של העם היהודי אשר נותר להיות במרוצת הדורות "עם לבדד ישכון", וכך ביארנו בשנת תשס"ד את הביטוי "עד עלות השחר" כמשל לעידן הגאולה העתידה להאיר לישראל מתוך חשכת הגלות, ואת הדימוי "ויגע בכף יריכו" – כרמז לניסיון מלאך החבלה לסרס את יעקב ('ולקעקע את ביצתו' – כלשון המדרש) ולהכרית את זרעו בימי השמד.

. . . 

במסגרת העיון בשנה זו נבקש להמשיך ולפענח את הקודים הצפונים בדיאלוג המוזר המתנהל בין יעקב למלאך עם עלות השחר. לאחר שנכשלו ניסיונותיו של המלאך להכניע את יעקב ולהפילו ארצה.

"ויאמר: שלחני כי עלה השחר.

ויאמר: לא אשלחך כי אם ברכתני.

ויאמר אליו: מה שמך? ויאמר: יעקב.

ויאמר: לא יעקב יאמר עוד שמך כי אם ישראל.

כי שרית עם א-לוהים ועם אנשים ותוכל.

וישאל יעקב ויאמר: הגידה נא שמך.

ויאמר: למה זה תשאל לשמי?

ויברך אותו שם" (ל"ב, כז-ל)

ארבעת פסוקים מופלאים אלה מעוררים כמה וכמה תמיהות:

I. מדוע תולה המלאך המנוצח את בקשת שחרורו בעלות השחר?

II. האמנם זקוק יעקב לברכה ממי שביקש להורגו? האם לא ראוי היה לרמסו או לשלחו 'לעזאזל'?

III. האם אין המלאך יודע מיהו יעקב עד הוא נצרך לשאול לשמו?

IV. מה הברכה הצפונה בשם 'ישראל' מעבר לעצם האינפורמציה: "כי שרית…"?

V. מה פשר שאלת יעקב: "הגידה נא שמך", האם שאלת נימוסין היא זו?

VI. ומהי תשובת המלאך: "למה זה תשאל לשמי?", מדוע אין הוא מגלה את שמו?

VII. "ויברך אותו שם" – מה טיבה של ברכה אחרונה זו?

רע=חשך

הבה ננסה להתמודד עם שאלות אלה מנקודת מבט כוללת הרואה באיש המסתורי הנאבק ביעקב את תמצית הרוע האנושי – שאינו בא אמנם לידי ביטוי מלא באחיו עשו – כאן ועכשיו, אבל עתיד להגלות בעמלק שיצא מזרעו כמסופר בסוף פרשתנו (ל"ו, יב).

עמלק זה הנטפל לישראל בצאתו ממצרים ומתעלל בחלשים וחסרי הישע – הינו ביטוי לכוחות הרשע הטמונים באדם, והוא מהווה מקור השראה לצאצאיו הביולוגים או ה'רוחניים' שבכל הדורות, מאגג מלך עמלק ועד המן האגגי המבקש "להשמיד להרוג ולאבד את כל היהודים" (אסתר ג', יג) וממלכות הרשע של רומא המזוהה בעיני חכמים – כאדום, ועד 'גרמניא של אדום' – הלא היא החיה הנאצית, שעלתה על כל אלה שקדמו לה והשמידה בפועל ששה מיליון מבני עמנו "מנער ועד זקן טף ונשים".

כל אלה כלולים באותו מלאך-שטן, המכונה בפי חכמים בבראשית רבה 'שרו של עשו'. 

אך כוחות רשע אלה, אורבים לטרפם דווקא לעת לילה, ושדה פעולתם – עולם של חושך ואפלה.

יתירה מכך: הרע המקנן בהם משול בעצמו לחושך, כדברי הכתוב המותח הקבלה בין החושך לרע:

"יוצר אור ובורא חשך – עושה שלום ובורא רע
אני ה' עושה כל אלה (ישעיה מ"ה, ז)

הבה נדקדק בהקבלה זו: 

לחושך אין ישות עצמית משלו, וכל כולו אינו אלא העדר אור, ולפיכך "מעט מן האור דחה הרבה מן החושך", ובהאיר אור יום – נעלם החושך לחלוטין.

כך גם הרע בשורשו אינו אלא העדר טוב, ולפיכך כל גילוי של טוב, דוחה מעט מן הרע ובהגלות הטוב במלוא עוזו לקץ הימין ידחה הרשע מן העולם לחלוטין.

מעתה נבין את פשר תחנוניו של 'שרו של עשו':

 "שלחני כי עלה השחר".

בשעת חושך וצלמוות – גדול כוחו של מלאך אופל זה, אך בעלות השחר הריהו נמוג והולך, וחרדה גדולה אוחזת בו פן בהאיר היום 'יימס' לחלוטין ולא יוותר ממנו דבר, והוא בוכה ומתחנן על נפשו לבל ייכווה באור הגאולה.

ברם חכמים אינם מסתפקים בפירוש זה, שהינו כה פשוט ומובן, ומניחים על גביו נדבך נוסף, וכה דברם במסכת חולין (צ"א ע"א):

" 'ויאמר שלחני כי עלה השחר': אמר לו יעקב למלאך וכי גנב אתה או קוביוסטוס אתה, שמתיירא מן השחר? ('קוביוסטוס' – גונב נפשות, לדעת רש"י ו'משחק בקוביה' – לדעת תוספות).

אמר לו: מלאך אני ומיום שנבראתי לא הגיע זמני לומר שירה עד עכשיו".

לכאורה תמוה הדבר: מדוע דווקא עכשיו הגיע זמנו של המלאך לומר שירה ובכלל לאיזו שירה אנו מצפים מפי מלאך רע.

סוד עמוק גנוז בדברי חכמים: הרֶשע סופו כליון, ובעומק נשמתו הריהו עורג ומייחל לתכלית זו והוא שמח בכליונו: " 'ובאבוד רשעים רינה' (משלי י"א, י) – גם לרשעים עצמם שחדלו רוגז" (הראי"ה קוק אורות הקודש עמ' תפ"ו) ולפיכך דווקא עתה עם כליונו הגיעה שעתו של המלאך הרע לומר שירה – שירת האבדון – וצליליה מתייפחים ומתרוננים גם יחד: 

"יתמו חטאים מן הארץ ורשעים עוד אינם

ברכי נפשי את ה' הללו י-ה" (תהילים ק"ד, לה).

'יעקב' ו'ישראל'

אך יעקב אבינו אינו מסתפק ב'שירת האבדון' של כוחות הרשע בשמים ממעל, אלא תובע לגלות את תפקידם וערכם כאן על פני האדמה. 

זהו פשר תביעתו: "לא אשלחך כי אם ברכתני" ובכך יתגלה מה תפקידך ומה ברכה יש בך.

על דרישה זו משיב המלאך בשאלה: "מה שמך?" ולאחר תשובתו – "יעקב" אומר לו המלאך: "לא יעקב יאמר עוד שמך כי א ישראל – כי שרית עם א-לוהים ועם אנשים ותוכל".

זוהי אכן הברכה שיכול הרע – להעניק לטוב, והמלאך – ליעקב.

שליחותו של הרע בעולם הינה להאבק בכל כוחו כנגד הטוב, במגמה לחשל אותו ולהכריח אותו לגלות את מלוא כוחותיו מתוך ההתמודדות עמו.

אלמלא המאבק היה יעקב יכול להשאר 'יעקב' כל ימיו, ולהתפתל כ'תולעת יעקב' העוקבת את כל המכשולים והאתגרים בלי להתמודד עמהם במישרין.

כך נהג יעקב בעת קניית הבכורה בנזיד עדשים וכך נהג במרמה בעת קבלת הברכות מאביו, ולפיכך זעק כנגדו עשו אחיו: "הכי קרא שמו יעקב, ויעקבני זה פעמיים, את בכורתי לקח והנה עתה לקח ברכתי" (כ"ז, לו).

אבל עתה בעומדו במאבק איתנים על גדות היבוק, עליו להתעמת עם שמו הקודם – יעקב, במגמה להתרומם מעליו ולבנות על גביו קומה נוספת: "לא יעקב יאמר עוד שמך כי אם ישראל" – השורה ויכול.

יושם לב: לא שרייה חד פעמית יש כאן, שאילו היה הדבר כן היה ראוי יעקב להיקרא בלשון עבר: "שר-אל".

בשם ישראל – בלשון עתיד - צפונה ברכה גדולה ומוצבת קריאת כוון לדורי-דורות: כשם ששרית ויכולת בלילה הזה כך תשור ותוכל לכל הייסורים והמבחנים שעוד נכונו לך. ועל כן ישראל יהיה שמך!

"לכל איש יש שם"… ולי אין!

בנקודת שיא זו ניתן היה לכאורה לחתום את הדיאלוג, אך יעקב אינו מסתפק בכך ומתעקש לחקור את המלאך 'חקירה נגדית': "וישאל יעקב ויאמר: הגידה נא שמך?" 

מה פשר שאלה זו? האמנם לא ידע יעקב שלפניו – ניצב שרו של עשו?

שאלתו של יעקב מחייבת אותנו להתבונן מה משמעות המושג 'שם'.

שמו של כל יצור מאדם ועד בהמה, ומכוכבי מרום ועד מלאכי עליון, משמעותו – גילוי יעודם ורישומם בעולם.

שאלתו של יעקב "הגידה נא שמך" משמעותה אפוא, היש לך מכאן ואילך עוד תפקיד בעולם ובכוחך 'לעשות שם בארץ'?

דווקא עתה לאחר שמילא המלאך את שליחותו וזיכה את יעקב בשם ישראל, מוצא יעקב לנכון לשאול שאלה זו במלוא חריפותה, ובה צפונה השאלה העמוקה מכל: האם עתה בבוא עת גאולה יש עוד מקום למציאות הרע על פני האדמה?

על שאלה נוקבת זו עונה המלאך תשובה סתומה לכאורה: "למה זה תשאל לשמי?"

מדרש רבה וכן הרד"ק והחזקוני משווים תשובה זו לתשובת המלאך למנוח אבי שמשון: 

"למה זה תשאל לשמי והוא פלאי" (שופטים י"ג, יח).

אולם לצד הדמיון יש לשים לב לשוני: שם לא ידע מנוח שמלאך לפניו, כעדות הכתוב: "כי לא ידע מנוח כי מלאך ה' הוא", ולפיכך נדרש מלאך ה' להעמידו על מקומו ולהודיע לו כי נפלא שמו הא-לוהי ממושגי אנוש "והוא פלאי".

ואילו כאן בפרשתנו נעדרות – ולא בכדי – המילים "והוא פלאי" ותשובתו של המלאך מצטלצלת נוגה ומרה – כאומרת: "למה זה תשאל לשמי?" – הן אין לי שם! האינך רואה שתם תפקידי בעולם! 

'ישראל' ו'ישורון'

בשורה זו של ביטול הרע מן העולם, היא לאמיתו של דבר, הבשורה הגדולה הגנוזה בברכה האחרונה של המלאך ליעקב: "ויברך אותו שם".

כי זאת יש לדעת: כל עוד קיים רע בעולם וודאי חובה להאבק עמו ולהכניעו, אך מאבק זה, הגנוז בשם 'ישראל', יש בו עמדה של "כובש" הכופה בכוח ניצחון על יריבו, ולא עמדה של "ישר" המתהלך בארץ בתום ובשלווה, ומתענג על רוב שלום ללא צורך בכיבוש וכפייה.

אך לעתיד לבוא בשעה ש"הרשעה כולה כעשן תכלה" 

או אז "צדיקים ירו וישמחו וישרים יעלוזו…" 

או אז יבוא יום שכולו שבת ומנוחה לחי העולמים ובו:

"אברהם יגל יצחק ירנן יעקב ובניו ינוחו בו".

או אז תיבנה קומה שלישית מעל קומת 'יעקב' ומעל קומת 'ישראל' ושמו השלישי של יעקב – ישורון יופיע בעולם.

ישורון – התם, ישורון – הישר, "ישורון בחרתי בו" – לשיר שירי עד בלי די.

זוהי ברכתו האחרונה של המלאך בטרם יאבד מן העולם: "ויברך אותו שם".












חנן פורת

מדרשיר

כשהמלאכים בוכים…
אנו – כיצורי אנוש איננו יודעים מה דמות המלאכים,

וכל היצורים והפסלים המתארים מלאכים כבני אדם

מעוררים בנו סלידה וביקורת, שהרי הכתוב אומר:

"לא תעשה לך פסל וכל תמונה אשר בשמים ממעל" (שמות כ', ד)

ודרשו חכמים במסכת עבודה זרה (מ"ג, ב'):

"אשר בשמים ממעל – לרבות מלאכי שרת".

הדימויים הלשוניים קלים יותר לעיכול וניתן לראות בהם משלים,

כך יש להתייחס לתאורי המלאכים - המופיעים בישעיה וביחזקאל.

אך האם ניתן לדבר דרך משל על מלאכים בוכים?

האין בכך 'האנשה' ('פרסוניפיקציה') מופלגת ובנלית?

אך הנה מצינו בשני מקומות במקרא מלאכים בוכים

האחד: נוגע במישרין לפרשתנו 

ובו מתואר המאבק בין יעקב למלאך בזו הלשון:

"וישר אל מלאך – בכה ויתחנן לו" (הושע י"ב, ה)

וברור מתוך ההקשר לפרשתנו – שבכיו של המלאך הוא זה.

והשני: מתאר את המלאכים הבוכים על חורבן הארץ

"הן אראלם צעקו חוצה – מלאכי שלום מר יבכיון" (ישעיה ל"ג, ז)

וחז"ל דורשים פסוק זה בבראשית רבה ס"ה, ה,:

"שבשעה שעקד אברהם אבינו את יצחק בנו על גבי המזבח

בכו מלאכי השרת שנאמר: "מלאכים שלום מר יבכיון"

ונשרו דמעות מעיניהן לתוך עינו של יצחק".

מכל מקום השיר: 'דמעות של מלאכים'

גם אם נועז הוא, יש לו סימוכין במקרא ובדברי חכמים

ועולה ממנו צליל עדין וטהור המקרב עליונים לתחתונים:

דְּמָעוֹת שֶל מַלְאָכִים

דְּמָעוֹת שֶל מַלְאָכִים.

דְּמָעוֹת שְקֵטוֹת

דְּמָעוֹת יָפוֹת וַעֲצוּבוֹת

זוֹלְגוֹת בָּאֹפֶק דְּמָעוֹת

וּמְחַפְּשוֹת…
מַה הֵן מְבַקְּשוֹת?

דְּמָעוֹת שֶל מַלְאָכִים

מַדּוּעַ הֵם בּוֹכִים

הַמַּלְאָכִים?

אוּלַי בִּגְלַל שֶזֶּה לֹא קַל

לִהְיוֹת מַלְאָךְ

בְּעוֹלָם עָצוּב כָּל כָּךְ.





כִּי כְּשֶהַמַּלְאָכִים בּוֹכִים





בְּעוֹלָם אַחֵר.





אָז בָּעוֹלָם הַזֶּה





עָצוּב לָנוּ יוֹתֵר.









דן מינסטר

 לאור ההלכה

גנבת דעת גוי

איסור גנבת דעת חל גם על גוי כמו על יהודי, ואפילו בדברים קלים אסור לגנוב את דעתו של הגוי. למשל, מסופר בתלמוד (חולין צד, א) על שמואל, שהיה אחד מגדולי האמוראים, שאמר לשמשו להעניק מתנה לגוי שהעבירם את הנהר. והשמש נתן לגוי במתנה תרנגולת טרפה, אבל אמר לו שהיא כשרה, מפני שרצה שהגוי יחשוב כי ויתר למענו על תרנגולת שהיתה ראויה למאכל יהודי, ויעריך יותר את מתנתו. ובנוסף לכך, ידוע שגם אצל הגויים יש למאכל כשר יוקרה מיוחדת, ורצה שהגוי יכיר תודה על כך.
ואף-על-פי שמבחינת המחיר, אין הבדל לגוי בין תרנגולת שנשחטה כדין לבין תרנגולת שלא נשחטה כדין, מכל מקום יש בזה 'גנבת-דעת', שהגוי יחשוב שנתנו לו מתנה יותר חשובה ממה שבאמת נתנו לו. ולכן כששמע על כך שמואל, הקפיד על שמשו ונזף בו. ואין זו רק מידת חסידות להיזהר מגנבת-דעת שכזו, אלא יש בזה איסור גמור, ולדעת הרבה פוסקים זהו איסור מן התורה (ריטב"א חולין צד, א).
וכן היו מקרים שגוי ברך יהודי לשלום, והיהודי ענה לו בעברית בקללות. הגוי שלא הבין עברית, חשב שהוא מברך אותו. כמובן שהיהודים שעשו כן, עשו זאת כתגובה לצרות הנוראות שהגויים המיטו על ראשינו. מכל מקום כתב על זה בספר חסידים (נ"א), שאותם שעושים כן - חוטאים, כי אין לך גנבת-דעת גדולה מזו.
אולם כאשר הגוי מאיים על היהודי מותר לגנוב את דעתו כדי להינצל, וכך עשה יעקב אבינו, שביקש עשו הרשע לילך עמו, והשיב לו יעקב שקשה לו ללכת במהירות עם הילדים והעדרים, ועל כן מוטב שעשו יתקדם במהרה "עַד אֲשֶׁר אָבֹא אֶל אֲדֹנִי שֵׂעִירָה" (בראשית לג, יד). ובאמת לא התכוון להצטרף אח"כ לעשו. אלא שכאשר הגוי מאיים על היהודי צריך לגנוב את דעתו כדי להינצל.











הרב אליעזר מלמד

 אורו של ספר

שאול בחיר ה' 

מאת הרב אליהו ידיד

בהוצאת אר"י תשס"ד, 220 עמודים

בפרשת וישלח נשלם בניין שבטי י-ה עם הולדת - בנימין האחרון שבשבטים.

ערב הולדת בנימין מתבשר יעקב: "ומלכים מחלציך יצאו" (ל"ה, יא) וחכמים במדרש רבה דורשים פסוק זה על שאול ואיש בושת שהיו משבט בנימין.

נמצא אפוא שדבר מלכותו של שאול גנוז כבר בתורה ולו נאה להקרא "בחיר ה' " – לכתחילה – ולא רק בדיעבד(!) – שהרי עצת ה' העליונה בשרה על מלכותו מראש מקדם, בפרשתנו – פרשת וישלח.

והנה לאחרונה זיכה אותנו הרב אליהו ידיד בספר "שאול בחיר ה' " והרי הוא בבחינת דבר בעתו – מה טוב!

ספרו החדש של הרב אליהו ידיד "שאול בחיר ה' " הוא ספרו הרביעי ("מקרא קודש", "ארבע אמהות ואם המלוכה", "שבע הנביאות") והוא עוסק בדמותו של שאול המלך, "ראש הנמשחים" "ראש למלכים", צנוע ועניו, נחבא אל הכלים, "בחור וטוב ואין איש מבני ישראל טוב ממנו", לכד את המלוכה והמלוכה לכדה אותו "משכמו ומעלה גבוה מכל העם".

מעלות ומורדות, הצלחות וכשלונות, בריחה מן הכבוד ובקשת הכבוד, אהבה ושנאה - שימשו בערבוביא בדמותו של שאול. צניעות עד כדי בריחה מן המלכות בעת בואו אל שמואל, ורדיפה חסרת מעצורים אחרי המלוכה מרגע שנודע לו שאבדה לו.

מורדותיו של שאול בחייו נבעו ממעלותיו הגדולות. עובדה זו לא הקלה את אחריותו למעשיו, אך היא מעידה על האיש, שביחס לאישיותו הגדולה נמדדו נפילותיו וירידותיו.

שרשיו של שאול מבנימין בן רחל ש"בשכר צניעות שהיתה בה ברחל זכתה ויצא ממנה שאול" (מגילה י"ג ע"ב), בנימין הוא היחיד שנולד בארץ ישראל מכל שבטי ישראל, היא ארץ ישראל פלטין של מלך והנולד בה סופג מידת מלכות, זו המתגלה ב"שאול בחיר ה' ".

שאול הוא "בחיר ה' " מראשיתו ועד אחריתו, ואף ביום מותו מכריז עליו הקב"ה למלאכי השרת "בואו וראו בריה שבראתי בעולמי", בנוהג שבעולם אדם הולך לבית המשתה אינו מוליך בניו עמו, מפני מראית העין, וזה יוצא למלחמה ויודע שנהרג ונוטל בניו עמו ושמח על מידת הדין שפוגעת בו" (ויקרא רבה, כ"ו, ז').

העיונים בפרשיותיו של שאול המלך מבוססים על מקורות חז"ל ופרשנותם של הראשונים והאחרונים. לספר שלושה נספחים בעניני מלוכה ומלכות שאול, ומפתחות מפורטים בסוף הספר.

ניתן להשיג את הספר בחנויות הספרים ובהוצאת "שלם" 02-5380195. ניתן לפנות בכתב לת.ד. 16138 ירושלים.

 אור זיכרון

מזמור שיר

ליום השנה לפטירתו של הרב משה צבי נריה זצ"ל.

בָּרוּךְ בּוֹאֲךָ הֲלוֹם – מֹשֶה צְבִי נֵרְיָּ-ה!

הוֹפַעְתָּ כְּמוֹ חֲלוֹם – מֵהַר הַמּוֹרִיָה…
מֵרָאשֵי הַגְּבָעוֹת – בַּגָּלִיל הָעֶלְיוֹן,

בְּשֵם אֱ-לוֹקֵי צְבָ-אוֹת – הַשוֹכֵן בְּצִיּוֹן.

אִתְּךָ נִתְרָאֶה, - נָשִיר וְנָרֹן,

בְּכְפַר הָרֹאֶ"ה – וּבְהַר מֵירוֹן,

וּבִימֵי מוֹעֲדִים, - בְּלֵב מָלֵא תִּקְוָה,

אִתְּךָ צוֹעָדִים – כָּל בְּנֵי עֲקִיבָא.

צֵאתְךָ לְשָלוֹם – רַבִּי מֹשֶה צְבִי!

אוֹר מֻפְלָא כְּיַהֲלוֹם – בָּא מֵאֶרֶץ הַצְּבִי…
זֹאת מוֹרַשְתֵּנוּ – אֶרֶץ חֶמְדַּת יָ-הּ,

בְּרִגְבֵי אַדְמָתֵנוּ – יָאִיר בָּךְ נֵר יָ-הּ
.




מילים: בנימין מגנצא




לחן: לפי המנגינה של השיר "צהלי ורוני חטיבת – שבע"




מתקופת מלחמת השחרור, אותו כתב והלחין הרב נריה.

 אורות חסד

דו"ח העוני אשר התפרסם השבוע קובע כי: בישראל 1.4 מיליון עניים ובתוכם 660,000 ילדים.

דו"ח זה מדליק נורה אדומה, ומחייב לנקוט במדיניות ארוכת טווח שתשנה מציאות זו מיסודה. אך בינתיים, איננו יכולים לשבת מנגד מבלי להושיט יד ולהגיש עזרה ראשונה. 

כמידי שנה, אנו באורות חסד נערכים בימים אלו של תחילת החורף למבצע "חורף חם". המבצע הוא לחלוקת ערכות "חורף" לנזקקים. כל ערכה כוללת: שמיכה חמה, נעלי חורף, מעיל/סוודר כפפות וכובע.

עלות משוערת של הערכה היא כ- 180 ש"ח ובסה"כ אנו רוצים להגיע ל- 2,000 ערכות לפחות.

תרומות יתקבלו בברכה.

כרטיסי אשראי בטלפון: .02-5379777

או משלוח בדואר ל- אורות חסד רח' המאסף 11 ירושלים.

לעמותה אישור לעניין תרומות לפי סעיף 46א' לפקודת מס הכנסה.

 אורות מן השטח

חורף חם – בית ספר שדה כפר עציון

"מרד בר כוכבא בימים ההם בזמן הזה" – שני ימי סיור ועיון לחובבי ידיעת הארץ יתקיימו בחנוכה תשס"ה בהדרכת אריה רוטנברג תאריכים: א'-ב' בטבת (13-14/12).

"חם בחנוכה" – טיולים לכל המשפחה בהרי יהודה - חוזרים להרודיון! בעקבות המכבים בפארק קנדה,

"בעקבות החשמונאים בוואדי קלט", מערת חריטון, "חנוכה בשמורת עין גדי".

פרטים והרשמה בטלפון: 02-9935133.

מלווה מלכה

ישיבת 'שיח יצחק', בית מדרש לנשים 'עורי' ובית 'יקר' מזמינים את הציבור למלווה מלכה בשיח, שיר והתוועדות לרגל צאת הקובץ 'גשם' בהוצאת הישיבה.

בתוכנית: שיעור מפי הרב שג"ר, קבוצות לימוד והתוועדות סביב נושא הגשמים.

משתתפים: הרב שג"ר, הרב יאיר דרייפוס, הרב יהושע אנגלמן, ר' שלמה שוק, נעמה שקד, אביטל ברנר, סיון הר-שפי.

מלווה המלכה יתקיים בית 'יקר', ר"ח הל"ה 10 ירושלים, במוצאי שבת פרשת וישלח, אור לט"ו בכסלו, בשעה 19:45. מחיר כניסה 10 ש"ח.

[מהו"ת – בתי מדרש למורים

במסגרת פרוייקט מהו"ת – בתי מדרש למורים (מיסודה של 'אל-עמי') מתכנסים מורים ואנשי חינוך ללמידה משותפת במהלך השנה כולה.

בתי המדרש מתקיימים במקומות הבאים: חיפה – מכללת נוה שאנן, חדרה, פרדס חנה, בית שאן, עכו, עפרה, רמת גן, תל אביב (4 בתי מדרש), בת ים (2 בתי מדרש), פתח תקוה (3 בתי מדרש), קרית מלאכי (2 בתי מדרש), נתיבות – מכללת חמדת הדרום, קרית גת, אשדוד, יבנה, באר שבע.

צוותים ויחידים המעונינים להצטרף ללימוד יפנו למשרדי מהו"ת 02-6416645 או לחיים 052-4767476.]

"היכן את ואתה המכבי?"

מהו"ת – בתי מדרש למורים (מיסודה של 'אל-עמי') ומכללת תלפיות תל אביב מזמינים את אנשי החינוך וכל מי שחושב חינוך לכנסי לימוד לקראת חנוכה, בנושא: "היכן את ואתה המכבי?", ביום ראשון ט"ו בכסלו התשס"ה.

בגוש קטיף – באולם השמחות של נוה דקלים בין השעות 14:45-17:45, לימוד עם הרב אלישע וישליצקי, הרב מיכה הלוי, גבע ראפ.

בתל אביב – במכללת תלפיות בין השעות 14:30-18:15, לימוד עם הרב יהושע שפירא, הרב מאיר כהן, הרב זאב הס.

בבית שאן – בישיבה התיכונית בין השעות 15:00-19:00, לימוד עם הרב אליעזר שנוולד, יניב קנדל, הרב אלישע וישליצקי.

שבת עיון בנושא: "האמת והשלום אהבו" תתקיים אי"ה בשבת פרשת שמות בירושלים.

צוותים ויחידים המעונינים להצטרף ללימוד או לשבת יפנו למשרדי מהו"ת 02-6416645, פקס: 02-6416637 או לחיים 052-4767476.

 עמדת תקומה

מה ניתן לעשות בשבעה מיליארד ש"ח?

לכל התוכנית הזדונית של גירוש יהודי חבל עזה וצפון השומרון מתוכננים, לא יאומן, שבעה מיליארד ₪, ובה בשעה שועדת הכספים מקציבה 35 מיליון ₪ לשוחד ופיתוי, המכונים בלשון המכובסת של התקשורת "מקדמות למתנחלים", מלמד דו"ח מצב העוני של המוסד לביטוח לאומי, על עליה מחרידה של עוד מאה אלף איש עניים בישראל, ומספר הילדים העניים הוא למעלה מ- 680 אלף ילדים עניים.

המדינה מקצצת את קצבאות הילדים, הזקנה והנכות, האבטלה גואה, זקנים צריכים לבחור בין אוכל לתרופה, ואינם מקבלים טיפול רפואי הולם. הנה כי כן, הולכים להם יחד שלובי זרוע, הרשעות הלאומית והאטימות החברתית.

שוו בנפשכם, מה ניתן היה לעשות בשבעה מיליארד ש"ח המיועדים להיות מושחתים למען תכנית ההתנתקות, הלא בסכום עתק זה ניתן היה לפתור, באופן יסודי, רבות מהסוגיות החברתיות והלאומיות שאין לממשלה כיום כסף עבורם.

לקראת הדיונים בימים הקרובים על תקציב המדינה, חובה על האיחוד הלאומי להגיש תכנית מפורטת לתקציב אלטרנטיבי – לעומת תקציב הממשלה – ולגבש סביבו את כל חברי הכנסת השוללים את תוכנית ההתנתקות השפה והאומללה.

בדרך זו ניתן יהיה להציב בפני הציבור את האמת ולהבהיר לו כי רק מי שדבק בארץ ישראל – בכוחו להציע פתרונות ראויים גם בתחום חברה ורווחה.

ומי שהורס בארץ ישראל – שבעה מיליארד ש"ח לבטלה – פוגע בחברה כולה.

