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"ואלה שמות האנשים ... " (במדבר א')
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עו"ד, יועץ בכיר למבקר המדינה ונציב תלונות הציבור
 
כלל נקוט בידנו שאין דבר מיותר בלשון התורה, ואם כן מדוע נדרשה התורה לפרט את שמותיהם של נשיאי העדה, והלוא די היה באמירה כוללת? ואם לא די בקושיה זו, מציינים המהר"ם והחזקוני, על סמך דברי הגמרא במסכת סנהדרין (פ"ב ע"ב), כי שלומיאל בן צורישדי אינו אלא זמרי בן סלוא, אשר עתיד לחטוא עם המדיינית; וכי ראוי הוא שיוזכר שמו בין ראשי העדה?
לכך מתייחס האלשיך בד"ה "אלה קרואי", ומסביר שהיה צורך לפרט מי הנשיאים הנבחרים, אלה אשר הקב"ה נקב בשמותיהם, מכיוון ש"אם לא היה הוא מזכירן בשמותן, שלא היה משה לוקח אותם, שלא להטיל קנאה בינם ליתר רשומים שבעדה", שהרי היו רבים וטובים בכל שבט ושבט. לגישתו של התולדות יצחק, "מה צורך להאריך בשמות? אלא שזה לחשיבותם", וחשיבותם של נשיאי העדה שלובה באותו מעמד עם חשיבות הקהל, הזמן והמקום. באשר לשלומיאל בן צורישדי, מסבירה הגמרא במסכת סנהדרין שהוא כונה בן סלוא "על שהסליא עוונות של משפחתו", ומסביר רש"י שם כי במעשיו גרם שיזכרו ויספרו בגנות משפחתו, וכן שבמעשיו גרם לחפש ולדקדק אחר עוונם של משפחתו.  
מטבע לשון זהה, אנו מוצאים גם בפרשת המרגלים (במדבר י"ג, ט"ז), שם נאמר: "אלה שמות האנשים אשר שלח משה לתור את הארץ". מסביר אור החיים שם: "כי משמותם השכיל משה מעשיהם הרעים אשר לזה הוצרך להתפלל על יהושע ויקרא וגו', ולזה סמך למאמר אלה שמות וגו' ויקרא משה וגו'". משמע ישנה משמעות לפירוט שמותיהם של המרגלים, שמהם נלמדו מעשיהם. 
סוגיית פרסום שמותיהם של מתדיינים ומבוקרים עולה, בעידן דהאידנא, בו מעשיו של אדם – לטוב או למוטב – מונצחים על גבי המרשתת, הן בעולם המשפט והן בתחום הביקורת, ונשאלת שאלת האיזון הראוי בין זכות הציבור לדעת לבין זכותו של האדם להישכח או הזכות לשם טוב (יסוד העומד בבסיס חוק המרשם הפלילי ותקנת השבים, התשמ"א-1981). נראה שבעיון באמור לעיל ובמקורות נוספים שלהלן, ניתן לאפיין מספר נקודות שיכולות לסייע בבירור השאלה. 
בניגוד לפרסום שמות הנשיאים, ישנם מקרים ידועים אשר בכוונת מכוון מסתירה התורה את זהותם של האנשים המעורבים באירוע, אף כאשר מדובר באירוע חמור. כך כאשר יוצא משה לראות בשלום אחיו והוא רואה "שני אנשים עברים נצים ויאמר לרשע למה תכה רעך" (שמות ב, י"ג), כך בפרשת המקלל (ויקרא, כ"ד פסוקים י'- י"ד) וכך בפרשת המקושש (במדבר, פרק ט"ו פסוקים ל"ב-ל"ו).
עיון המקרים אלה מעלה כי היחס אל האנשים הנסתרים איננו אחיד – 
ביחס ל"שני אנשים עברים נצים", מספר המדרש תנחומא על פרשת שמות, כי היו אלה דתן ואבירם, אשר בהמשך הדרך עוד הגדישו את הסאה: "הנה שני אנשים עברים נצים מי היו דתן ואבירם והם שאמרו נתנה ראש ונשובה מצרימה (במדבר יד) שהמרו על ים סוף והן שהותירו מן המן דכתיב ויותירו אנשים ממנו עד בקר (שמות טז) והם שיצאו ללקוט ולא מצאו, והם היו במחלקתו של קרח שנאמר הוא דתן ואבירם שהן עמדו ברשעתן מתחלה ועד סוף".
המקלל, אשר לפי הפרשנים נקלע לסיטואציה אישית קשה שלא באשמתו, הוסתר שמו, אולם ייחוסו נכתב במפורש. ומסביר הרש"ר הירש כי: "באותו זמן היתה זו האשה היחידה בישראל שעברה עבירה, משום כך קיבלה את הציון המעציב להיות נזכרת בתורה הנצחית". 
לגבי המקושש, ידועה אמירתו החריפה של ר' יהודה בן בתירא כלפי ר' עקיבא המובאת במסכת שבת (צ"ו ע"ב): "אמר לו ר' יהודה בן בתירא: עקיבא בין כך ובין כך אתה עתיד ליתן את הדין אם כדבריך התורה כיסתו ואתה מגלה אותו ואם לאו אתה מוציא לעז על אותו צדיק".
נראה, שניתן להבחין בשלושה מאפיינים בולטים אשר באמצעותם ניתן להסביר אימתי גילתה התורה את שמותיהם של האנשים – לטוב או למוטב, ואימתי הסתירה. 
המאפיין הראשון הינו מעמדו של האדם, היותו שותף להנהגת עם ישראל. יש שיוזכרו מפאת חשיבותם וגדלותם ויש מפאת קטנותם, כפי שאמר הראי"ה זצ"ל בדברי ההספד לר' שמעון רוקח: "ישנם שרים שהם גדולים בכשרונותיהם, אבל כשהם עולים בגדלותם הציבורית הם מתקטנים על פי מידת הקטנות שלפעמים עוברת היא במחלה על האופי הציבורי" [זאת בניגוד לר' רוקח] (מאמרי הראי"ה, 385). 
המאפיין השני הינו חומרת המעשה.
מאפיין שלישי הינו האם מדובר במעידה חד-פעמית או שמא מדובר באדם העומד ברשעתו מתחילתו ועד סופו. 
כאשר מדובר במקרים מעין אלה, נזכר שמם של המעורבים לזיכרון או לדיראון עולם, בתורתנו הנצחית, אולם זאת על מנת שאנו נבחן "איך הן ראויות לעשות עלינו" (עין איה, על מסכת שבת דף נ"ה עמוד ב, על מאמר הגמרא "כל האומר ראובן חטא אנו אלא טועה"), דהיינו שעלינו מוטל להבין ולהפנים, בכל דור ודור, מהו המסר האלוקי, הנצחי, העולה מאותו המאורע ומפרסום שמות המעורבים בו. 
לשמור לעשות ולקיים את כל דברי תלמוד תורתך
שרלו
"וממדבר מתנה" – אין מקום מתאים יותר למעמד הר סיני ומתן תורה מאשר המדבר. מתן תורה מתואר בדימוי מתמיד של אירוסין, וכך כל ימי ההליכה במדבר. מהותם של האירוסין הוא שנוצרת ברית קודש בין בני הזוג, אך ברית זו אינה ממומשת, שכן היא קיימת רק בתחום הנפשות ועדיין לא קיימת בתחום המגורים המשותפים. כך גם תורה, ניתנה במדבר, ואינה ניתנת למימוש מלא אלא בארץ. בשל כך דימו הנביאים את ההליכה במדבר לתקופת האירוסין – "זכרתי לך חסד נעורייך, אהבת כלולותייך, לכתך אחרי במדבר בארץ לא זרועה"; "וענה שמה כימי נעוריה וכיום עלותה מארץ מצרים".
ההקבלה בין מתן תורה ובין תקופת האירוסין – ממשיכה. באירוסין עוסקים בני הזוג בברית ביניהם, בתוכניות להמשך חייהם, במחשבות על הכיוון שיבחרו בו, על הדרך בה יעצבו את ביתם, ועל הקשרים העמוקים שיווצרו ביניהם. כל זה, כאמור, כאשר הם עדיין אינם מותרים לבוא זה בזה, ולממש את כל העולם שאותו הם בונים. כמוהם – מתן תורה. הוא זה שכורת את הברית המתמדת שבין הקב"ה ובין עם ישראל, ומכתיר את משה רבינו למי שיש להאמין בו כמוסר התורה לעולם: "בעבור ישמע העם בדברי עמך, וגם בך יאמינו לעולם"; הוא זה שבו כתובות כל התוכניות והאופק הרחב של החיים מכוח האמונה העמוקה בריבונו של עולם המוציא את עם ישראל ממצרים – אך המדבר כלל אינו מאפשר את מימוש חיי התורה האלה, וממילא גם לא את הופעת כל המצוות הכתובות בתורה; ובעיקר – מתן תורה רוקם את החלומות הגדולים שיתממשו משעה שנכנסים לארץ ונהפכים לעם.
הטענה כי תורה ניתנה במדבר ובשל כך היא מלמדת שהופעתה במציאות אינה מחייבת את ארץ ישראל- היא נכונה בחלקה בלבד, בדיוק כמו הטענה שדי להם לבני זוג להתארס, כיוון ששם הם מתחילים את ביתם, אולם אין חיוב שיינשאו ויממשו את אירוסיהם. מתן תורה הוא צעד עצום בהתקשרות שבין עם ישראל לקב"ה, אולם הקמת האומה הישראלית לא תמה, והיא יכולה להתממש רק כאשר מגיעים ל"נישואין", לאמור: לארץ ישראל, בה הופכת התורה למציאות, ובה מחוללת האומה את הפלא הגדול של חיי קודש בארץ יעודה.
הקישור שבין ספר במדבר דווקא לבין מתן תורה הוא אפוא מהותי מאוד. הוא גם רלוונטי לחיי התורה שבימינו. בשתי רמות אנו מתקשרים בתורה – ברמת האירוסין, בה אנו לומדים את התורה, רוקמים ביחד את החזון, מתעמקים בגילוייה, חושפים את סודותיה, וכמו בני זוג יוצאים ל"דייט" מתמיד עם התורה. מוסדות מיוחדים לכינונם של ימים מיוחדים אלה – ישיבות, מדרשות, מכינות – ועוד מבנים רבים אחרים הם היוצרים את האירוסין עם התורה. כל שיעור דף יומי, כל חברותא, כל עיון בפרשת השבוע – כולם שבים ומשחזרים את ימי האירוסין המיוחדים עם התורה.
ואף על פי כן – הם לא חזות הכל. בסופו של המסע במדבר אנו מגיעים לארץ, ונתבעים לממש את כל מה שכתרנו עליו ברית. גם בחיינו האישיים והפרטיים – את כל מה שאנו לומדים אנו נקראים להפוך למציאות, ולבנות את העולם בו אנו חיים כמכוון למה שהתורה מלמדת. הכניסה לארץ ממשיכה לדורי דורות, ואנו נתבעים לבוא בשעריה ו"לשמור ולעשות ולקיים את כל דברי תלמוד תורתך".
אוטונומיות תלות והתניות
אליעזר שנוולד
פרשת השבוע, והחומש כולו, נקראים 'במדבר', לא רק משום שם המקום בו התקיימו אירועיו, אלא משום שהשם משקף את מהות הספר. הדרך והשהות של עם ישראל במדבר דווקא ולא בסוג של יחידת שטח גאוגרפית אחר אינה מקרית. הקב"ה בחר במדבר להיות המקום שבו יתעצב אופיו של עם ישראל ובו תתגבש זהותו הרוחנית, כעם עצמאי אוטונומי עם תורה ותרבות יחודית. השהות במדבר ותהפוכותיה הם פרק חשוב בסיפור המכונן של תולדות עם ישראל.
היציאה ממצרים לא הייתה רק יציאה פיזית מהמקום שנקרא מצרים, אלא הצריכה את ניתוק התלות הקיומית, כעבדים במצרים, ואת ההנתקות מתרבותה. תהליך עיצוב אופיו היחודי והעצמאי של עם ישראל היה כרוך גם בבידולו מן האומות, מהשפעתם התרבותית ומהתלות בהם (ראה דרך ד' ח"ד פ"ח). מאידך גיסא, פיתוח התודעה שהתלות היחידה, המתבקשת, שיש לה עיגון במציאות, היא התלות בקב"ה: "כי לי בני ישראל עבדים ולא עבדים לעבדים" (קידושין כב ב).
לשם כל אלה נועדה התקופה במדבר, מקום מבודד שאין בו קיום חומרי, רק רוחני. שם עבר עם ישראל מעין 'סדרת חינוך' רוחנית במעטפת ניסית. שם עוצב כיישות אוטונומית, לקראת הבאות.
תהליך זה מזכה את עם ישראל בכינוי 'עולה מן המדבר': "'מי זאת עולה מן המדבר' (שיר השירים ח ה). וכי מן המדבר העלה אותם? והלא ממצרים העלה אותם! וכו'" (מדרש זוטא שיר השירים ג ו). אלא מכאן ש"כל המעלה והדיבור שקנו ישראל הוא מן המדבר! וכן הוא אומר "מי זאת עולה מן המדבר", עילוין של ישראל הוא מן המדבר, תורה מן המדבר, מן מן המדבר, וכו', הכל מן המדבר, שנאמר (דברים ל"ב, י'): "ימצאהו בארץ מדבר", וכו', וכן הוא אומר (ירמיה ל"א, א'): "מצא חן במדבר" (ש"ך במדבר א א).
במידה מסויימת התעצב אופיו של עם ישראל כשל, 'אנשי המדבר', שהמדבר הוא חלק מתבנית  נוף מולדתו. 'אנשי המדבר' הם בעלי איתנות וחישול יוצאי דופן מול אתגרים על טבעיים. הם בעלי עצמאות קיומית שאינה תלויה ואינה מותנית בתנאי הקיום הרגילים של הציביליזציה, במקום יישוב רגיל, ובאספקת אמצעי קיום זמינים, ופינוקי החיים. במדבר, ארץ ציה ושממה, תנאי קיום קשים. בו שום דבר שקיים ואנו נזקקים לו אינו מובן מאליו. 'אנשי המדבר' נזקקים לפתח ראיה בוגרת ואוטונומית, יכולת להבחין בין העיקר והחיוני שיש לדאוג שיהיה קיים גם בשהות במדבר ובין הטפל שאפשר להסתדר בלעדיו. סוג חיים זה מלמד אותם להבחין בערך האמיתי של כל דבר, כמות שהוא ולא יותר, בלי להסתנוור מהפאר ומהדר החיצוניים, לא להתרשם מהנטייה האנושית ליפות את הדברים ולהאדירם מעבר למה שהם באמת.
חלק מתהליך ההתבגרות ועיצוב האישיות והמידות של כל יחיד הוא תהליך עיצוב האוטונומיות האישיותית והרוחנית. להיות כמה שפחות תלותי בדברים אחרים שעלולים למנוע ממנו להיות הוא עצמו, ולהיות נאמן לאופיו ורצונותיו.
בנין האישיות לאור היהדות מבוססת על כמה נדבכים. הראשון: שהתלות היחידה שראוי לאדם לפתח הוא בקב"ה ולא בשום אדם או חברה, בשום חולשה אנושית או נטיה. השני: שלאדם יש ישות נשמתית עצמית יחודית. שליחותו בעולם היא לממשה ולהוציאה מהכוח אל הפועל. פיתוח תלות באחרים עלולה לגרום לאבדן העצמיות. הרב קוק זצ"ל קושר בין החטא הקדמון של אדם הראשון ואבדן העצמיות: "ואני בתוך הגולה, האני הפנימי העצמי, של היחיד ושל הציבור, אינו מתגלה בתוכיותו רק לפי ערך הקדושה והטהרה שלו, וכו'. חטאנו עם אבותינו, חטא האדם הראשון, שנתנכר לעצמיותו, שפנה לדעתו של נחש, ואבד את עצמו, לא ידע להשיב תשובה ברורה על שאלת 'איכה', מפני שלא ידע נפשו, מפני שהאניות האמיתית נאבדה ממנו, בחטא ההשתחואה לאל זר, חטא ישראל, זנה אחרי אלהי נכר, את אניותו העצמית עזב, זנח ישראל טוב. חטאה הארץ, הכחישה את עצמיותה, צמצמה את חילה, הלכה אחרי מגמות ותכליתות, לא נתנה את כל חילה הכמוס להיות טעם עץ כטעם פריו, נשאה עין מחוץ לה, לחשוב על דבר גורלות וקריירות. וכו'. וכה הולך העולם וצולל באבדן האני של כל אחד, של הפרט ושל הכלל" (אורות הקודש ח"ג, עמ' קמ"א).
החתירה לאוטונומיות אישיותית נמשכת לאורך  כל אורך חיי האדם. היא מאותגרת מהנטייה האנושית ל'תלות': באנשים, בקבלת תגמולים, חיזוקים ותמריצים מאחרים, בדפוסים שמוכתבים ע"י חברה ואמות מידה חיצוניות, של אופנות וטרנדים. 'תלות' בהזדקקות לחפצים ולאביזרים, והרגלים, שבמהלך השנים יצר בהם 'תלות' (לא מוצדקת) שאינה מאפשרת לו להתנהל בלעדיהם (סוג של פינוק). כל אלה עלולים לכבול את האדם, להשפיע על החלטות, וליצור התניות שלא יאפשרו לו להיות הוא עצמו, להתפתח ולהתקדם.
המודל של 'המדבר' הוא מודל של שחרור מהתלות והזקקות מינימלית רק למה שבאמת צריך, ופיתוח אסרטיביות שיודעת לדחות את התלות במה שאינו תואם את העצמיות, ללא רגשות אשם.
 
מי הזיז את הגבינה שלי
רזניקוב

מספר שמות לחג השבועות; אחד מהם, חג מתן תורה - לפי המסורת ביום זה ניתנה התורה ועל כן נקרא גם בשם "חג מתן תורה" (יומא דף ד' ע"ב) ויש לו ביטוי בהלכות החג ובמנהגיו. מנהג מפורסם לאכול בחג השבועות מאכלי חלב, מנהג זה מובא בשולחן ערוך "ונוהגים בכמה מקומות לאכול מאכלי חלב ביום ראשון של שבועות" (או"ח סי' תצ"ד סעי' ג'). טעמים רבים הובאו למנהג, מהם על דרך הפשט, מהם על דרך הרמז (ראשי תיבות וכדו'), מהם על דרך המוסר ומהם על דרך הסוד. הטעמים המפורסמים יותר למנהג הם: 
א. חג השבועות הוא חג מתן תורה, וכיוון שהתורה נמשלה לחלב, שנאמר: "דבש וחלב תחת לשונך" (שיר השירים, ד', י"א), נוהגים באכילת מאכלי חלב.
 ב. בשבועות ניתנה התורה, ובמתן תורה הוזהרו בני ישראל על כל התורה, איסור נבלה ומצוות השחיטה, דיני הכשר הבשר וכדו', וכיוון שלא יכלו באותו יום להכין את כל הדרוש לאכילת מאכלי בשר, בעקבות דיני ההכשר החדשים שקיבלו, הוכרחו לאכול מאכלי חלב.
 ג. בפסוקי קרבנות החג נאמר: וביום הביכורים בהקריבכם מנחה חדשה לד' בשבועותיכם וגו' – ראשי התיבות של "חדשה לד' בשבועותיכם" הם חלב, והרי רמז לאכילת מאכלי חלב בחג זה.

החלב מכיל מרכיבים חשובים לתפקוד הגוף, אשלגן– חשוב לשמירת מאזן הנוזלים, האלקטרוליטים והחומציות בגוף. מגנזיום – משתתף בבניית העצם, ובהפקת אנרגיה מהמזון. כמו כן, הוא חשוב לתהליכי התכווצות והרפיית שרירים ולהעברת גירויים עצביים. 

ר' מאיר מדזי'קוב בעל "אמרי נועם", אומר: התורה משולה לחלב כי החלב הוא המזון היחידי שאפשר להתקיים עליו בלבד (ראו תינוקות שנולדים). אם אדם אוכל רק לחם, יוותר צמא, ואם ישתה רק מים יישאר רעב. החלב מספק גם את הרעב וגם את הצמא של האדם. כך התורה היא תזונתו הרוחנית של האדם, מספקת גם את הצמא וגם את הרעב הרוחני של האדם. 
אכילת מאכלי חלב בסעודות חג השבועות מלווה דיון הלכתי; מצווה לשמוח ביום טוב, ואין שמחה אלא בבשר וביין "חייב אדם להיות שמח וטוב לב במועד, הוא ואשתו ובניו וכל הנלווים אליו...אוכלים בשר ושותים יין, שאין שמחה אלא בבשר, ואין שמחה אלא ביין" (רמב"ם הלכות יו"ט פר' ו' הל' י"ז-י"ח), ואף בזמן הזה שאין מקדש ואין קרבנות דין זה נוהג (ביאור הלכה סוף סי' תקכ"ט). כך פוסק הרב עובדיה יוסף, שדעת רוב האחרונים, שאף בזמן הזה יש מצווה מהתורה לקיים שמחת החג באכילת בשר (שו"ת יחווה דעת ח"ו סי' ל"ג). אם כך המנהג לאכול מאכלי חלב במקום מאכלי בשר, עומד בסתירה למצוות שמחת יו"ט, וכיצד ניתן לקיימו? הרמ"א כותב כיצד לקיים מנהג זה "...אוכלים מאכל חלב ואחר כך מאכל בשר.." (סוף סי' תצ"ד). יוצא מדבריו  שאין המנהג לאכול מאכלי חלב בא במקום מאכלי בשר, אלא כתוספת לאכילת הבשר באותה ארוחה. רבים ערערו על מנהג זה, שהרי הוא עומד בסתירה לנפסק להלכה בהלכות בשר וחלב, שאין לאכול בשר אחרי חלב ישירות. לדעת הרב עובדיה יוסף המנהג העדיף הוא לאכול מאכלי חלב בסעודת הלילה, לקנח ולהדיח את הפה (ללא ברכה), ולאכול מיד לאחר מכן מאכלי בשר (שו"ת יחווה דעת, ח"ג סי' נ"ח, ילקוט יוסף על המועדים).

שיעור ההמתנה בין אכילת בשר לאכילת גבינה אינו מן התורה, ומרווח הזמן שביניהם נלמד ממעשה במר עוקבא, חכם תלמודי, שאכל בשר בסעודה אחת ורק בסעודה הבאה אכל חלב (חולין ק"ה א').  כיוון שישנן שלוש שיטות שונות ביחס למרווח הזמן שבין סעודה לסעודה, ובהתאם גם קיימים מנהגים שונים הראשונה, יש להמתין 'שש שעות', "מי שאכל בשר בתחילה בין בשר בהמה בין בשר עוף לא יאכל אחריו חלב עד שיהיה ביניהן שיעור סעודה אחרת והוא כמו שש שעות..."(רמב"ם מאכלות אסורות ט' כ"ח) שזהו הזמן המבדיל בין סעודה לסעודה (בזמנם היו נוהגים לאכול רק שתי סעודות ביום בקר וערב) ובשולחן ערוך "אכל בשר אפילו של חיה ועוף, לא יאכל גבינה אחריו עד שישהה שש שעות" (יו"ד פ"ט א'). השנייה, לאחר סיום הארוחה וברכת המזון מותר לאכול חלב, שכן לא אכל חלב ובשר באותה סעודה (תו"ס בשם ר"ת, חולין ק"ה עמ' א', בד"ה "לסעודתא אחריתא"). השלישית, מעיקר הדין אין צורך להמתין, אולם פשט המנהג להמתין שעה ולברך ברכת המזון ורק אח"כ לאכול חלב ('איסור והיתר הארוך' כלל מ'). 
על יסודות אלו פסק החיי אדם להקל לחולה שאינו צריך להמתין שש שעות "שמי שנהג תמיד להמתין בין אכילת בשר לחלב שש שעות ועכשיו מפני חולשתו רצה לנהוג כהמקילין רק איזה שעות כיון דלכל הדעות אין איסור האיסור רק מחמת סייג וגדר ואם כן מהני לזה התרה להמקילין" (חיי אדם, סימן קכ"ז סעיף י'). סיבה נוספת להקל לחולה, היא כיוון שבהלכה השעות נמדדות באופן יחסי. כלומר. ההלכה מחלקת את היום לשנים-עשר חלקים שווים, במה שקרוי 'שעות זמניות', המשתנות בהתאם לאורך וקוצר היום בין הקיץ לחורף, ועל כן בחורף שהימים קצרים, מי שאכל בצהרים בשר יכול לאכול בערב חלב, למרות שעברו רק ארבע שעות (פרי חדש' יו"ד פ"ט ס"ק ו'), יסוד זה משמש היתר לחולה לאכול מאכלי חלב אחרי אכילת מאכלי בשר כאשר מרווח הזמן שבין הארוחות מצומצם יותר  "...ובמקום שיש מיחוש חולי יש לסמוך על דעת הפרי חדש" (יד אפרים על השו"ע חלק יו"ד סי' פ"ט). כך הורה גם הורה למעשה הרב חיים דוד הלוי לחייל שהתקשה במהלך פעילותו המבצעית להמתין שש שעות בין אכילת בשר לחלב, שיכול הוא להמתין רק ארבע שעות (שו"ת עשה לך רב, חלק ו' סימן נ"ב). הבחנה נוספת קיימת בין אכילת מאכלי חלב לאחר אכילת בשר עוף ובין אכילתם לאחר אכילת בשר בקר, כיוון שאיסור בשר עוף בחלב אינו אלא מדרבנן (שו"ע יו"ד סי' פ"ז סעי' ג').

כבר לא יכלו יותר לעמוד מן הצד
בן אבי יצחק

סוף 2014. הממשלה מקבלת החלטה לרפורמה בגיור, שתכליתה – לתת סמכות לרבני ערים לקיים גיורים במקומות כהונתם, בדגש על קטינים, בהסכמת הוריהם, כמוהן. המוטו של ההחלטה היה שיש עשרות אלפי ילדים כאלה, שנולדו בישראל להורים יוצאי חבר העמים, שאינם יהודים עפ"י ההלכה, וחלקם כבר התייאשו מהאפשרות להתגייר, אך הילדים לומדים כאן, חלקם אפילו בבתי ספר דתיים, בעתיד יתגייסו לצבא ומן הסתם רוב רובם יבחרו לחיות  את חייהם הבוגרים. הן כדי שיהיו לא רק ישראלים אלא גם יהודים, והן כדי לנטרל משהו מ'פצצת הזמן' הזו של מאות אלפים שאינם יהודים הלכתית, צמצום הסכנה לנישואין בין יהודים לשאינם יהודים וכדומה, נתקבלה ההחלטה כאמור, לאפשר לרב עיר לגייר, בדגש על צעירים כאלה.

אלא, שבלחץ המפלגות החרדיות, לא חלפו אלא 8 חודשים, ובתחילת יולי 2015 קיבלה הממשלה החלטה המבטלת את ההחלטה ההיא.

זה כבר היה קצת (הרבה) יותר מדי לקבוצה של רבנים חשובים בציונות הדתית, שלא עניין ההתקפלות המוחלטת של ראש הממשלה נתניהו בפני החרדים היא שקוממה אותם, כמו עצם העניין. הרבנים האלה רואים את 'פצצת הזמן' בדמות מאות אלפי שאינם יהודים המעורים ומעורבבים בחברה הישראלית כסכנה ממש, ומתוך ייאושם מהממסד הרבני בישראל, החליטו לקום ולעשות מעשה.
שורת רבנים דתיים בראשות הרב נחום רבינוביץ', ראש ישיבת ההסדר במעלה אדומים, הכריזו על הקמת רשת גיור חדשה תחת השם "גיור כהלכה", שתשמש כבית דין עצמאי בדגש על גיור קטינים, המהווים דור שני לעולים ממדינות חבר העמים. מטרת הקמת רשת הגיור הינה  "לסייע בהתמודדות עם אתגר הגיור בישראל", אמרו.
יחד עם הרב נחום רבינוביץ', משתתפים בהובלת בתי הדין: הרב יעקב מדן, ראש ישיבת ההסדר הר עציון; הרב רא"ם הכהן, ראש ישיבת עתניאל; הרב דוד סתיו, רב העיר שוהם; הרב שלמה ריסקין, רב העיר אפרת; ורבנים נוספים - שישתתפו בהרכבי בתי הדין השונים. הקמת רשת הגיור החדשה נעשתה בשיתוף פעולה עם הארגונים: מכון עתים, מכון טריגובוף, בית מורשה, ובתמיכת הסוכנות היהודית.

בהודעה לעיתונות נמסר כי "הרבנים וראשי הארגונים המייסדים הדגישו כי בתי הדין החדשים יעמדו על קיום דרישות ההלכה בגיור באופן מלא, וכי מדובר במהלך שנועד לתת מענה לאלפי אנשים שמעמדם האישי אינו יכול להיות מוסדר במצב העניינים הקיים. הוסיפו, כי אין מדובר במרד ברבנות הראשית. רשת בתי הדין העצמאיים הזו תעניק ליווי, תוכניות חינוכיות, ושירותים דתיים נוספים למתגיירים, ככל שיידרש", נמסר מאותם רבנים, "אחריותנו המוסרית היא לדאוג לקליטתם של העולים ולהשתלבותם המלאה, למענם ולמען המשכיותו של העם היהודי".
התגובה בקרב רבני הציונות הדתית לצעד נועז זה הייתה אמביוולנטית. מול הרב יובל שרלו, ראש ישיבת ההסדר 'אורות שאול' ברעננה ומראשי רבני צהר, שתמך בצעד וכתב באתר 'כיפה' כי "המציאות של מאות אלפי ישראלים שחיים כחלק מהחברה הישראלית אך אינם יהודים על פי ההלכה, יוביל להגדלת מספר נישואי התערובת. התעלמות מהנושא מהווה פגיעה אנושית באנשים הגרים בתוכנו, וסכנה ללכידות החברה הישראלית", יצאו זקני רבני הציונות הדתית, הרב חיים דרוקמן והרב יעקב אריאל נגד הצעד הזה.  הרב דרוקמן אמר לערוץ 7 : "אני חושב שגיור חייב להיות במסגרת הרבנות הראשית, כשמקימים גוף אלטרנטיבי יהיו כאלה שיעשו את הדברים על פי ההלכה, ויהיו כאלה שיעשו זאת שלא על פי ההלכה". הרב אריאל אמר: "מוסד הרבנות הוא הקובע מי יהודי ומי לא יהודי, מי שיפורר את המסגרת הזו, מהווה סכנה חמורה ביותר לעם ישראל". הרב אריאל הוסיף כי אינו מבין את תלונתם של מקימי בית הדין האלטרנטיבי, "בתי הדין שעוסקים בגיור מטעם הרבנות הראשית כבר מתחו את החבל עד לקצה האחרון, אי אפשר למתוח יותר".
הרב נחום רבינוביץ׳, השיב למבקריו: 
״הקמת בתי הדין החדשים היא מהלך היסטורי שנועד לאחות את הקרע שנפער בחברה הישראלית כתוצאה מהזנחת בעיית מעמדם האישי של עולי חבר העמים לשעבר. הזנחת בעיה זו הובילה גם לכך שאלפי אנשים בישראל חיים חיי זוגיות ללא חופה וקידושין".
"אנחנו מחמירים בשלמות העם ובקדושת העם. ראוי לציין כי זוהי הדרך בה הלכו גדולי הרבנים בכל הדורות״.

״חשוב להדגיש כי אי התמודדות עם הבעיה לא תעלים אותה אלא תהווה המשך הרס שלמות וקדושת עם ישראל וכי בתי הדין החדשים פועלים מאה אחוז לפי ההלכה״.

״לסיום, אין לנו ויכוח עקרוני עם הרב חיים דרוקמן ועם רבנים נוספים בציונות הדתית שהובילו מהלכים חשובים דומים בעבר״, הוסיף הרב רבינוביץ'.
עמדה זו של הרב נחום רבינוביץ' לא צריכה להפתיע. באפריל 2014, בישיבה של מועצת רבני צהר  בנושא הגיורים, ישיבה שהתכנסה לקראת הצבעות שהיו צפויות (ונערכו) כמה חודשים לאחר מכן בכנסת, שמעו רבני המועצה תיאור המצב המשפטי של הגיור בישראל מפי פרופסור אביעד הכהן, שהזהיר כי ללא חוק גיור מוסדר בחוק, בית המשפט העליון עלול לקבוע כי כל אדם או כל רב (רפורמי, קונסרבטיבי או אורתודוכסי) יאושר לגייר והסמכות תינטל לחלוטין מהרבנות הראשית.
חרף זאת,  תבע הרב נחום רבינוביץ' מרבני צהר לפעול לשינוי מיידי של מצב הגרים במדינת ישראל: "אין מקום לחוקק חוק שכל הגיורים צריכים להיות מוכרים רק ע"י סמכות הלכתית מרכזית אחת. דבר זה עוקר את יסוד הגרות, ומעולם לא היה דבר כזה בישראל, אלא כל בית דין היה רשאי לגייר, והרי כבר אצל הלל ושמאי ראינו ששמאי דחה גר ואילו הלל גייר את אותו גר."
"יש לתת לרבני ערים לגייר ואף למנות את חברי הרכב בית הדין שלהם בעצמם. יש לאפשר גיור קטינים בהסכמת ההורים גם אצל כאלו שהאימא אינה יהודיה ואף אם האימא אינה רוצה להתגייר בעצמה" הוסיף הרב רבינוביץ'.

אחת ההצעות שעלתה בדיון היא הקמת בתי דין פרטיים לגיור, אולם החלטה לא הגיעה לכלל הצבעה. מועצת רבני צהר כן תמכה ב"בהענקת סמכות לרבני-ערים לעסוק בגיור ולבחור את הרכבי בתי הדין לגיור על פי קריטריונים שלא יפחתו מהקריטריונים המקובלים כיום בבתי הדין הממלכתיים לגיור".
הרב דוד סתיו יו"ר ארגון רבני צהר אמר אז : "אם המצב יישאר כמו שהוא היום, עם מאות אלפי לא יהודים ואלפי זוגות פסולי חיתון, בית המשפט העליון יחייב פתרון גורף לנישואין אזרחיים חיים. ואז כולנו המקילים והמחמירים, נשאל את עצמנו אם עשינו מספיק כדי למנוע זאת ולשמור על העם היהודי במדינת ישראל".

(הערת 'שבתון': תזכיר החוק האמור בגוף הכתבה מיועד, מן הסתם, למנוע יוזמה זו של בתי"ד לגיור, ודומות לה. סביר, שבג"ץ יהיה הפוסק האחרון במלחמת הכוחות הזו)
והגית בו יומם ולילה
ד"ר יצחק קניגסברג
חג השבועות נקבע כחג מתן תורה, אף על פי ששם זה אינו מוזכר בתורה. חז"ל הצמידו שם זה למגוון שמות החג: חג הביכורים, חג הקציר וחג השבועות. הסיבה לכך היא שבניגוד לשאר הרגלים והמועדים שבהם חלק מהמצוות היו תלויות בהיות בית המקדש עומד על תילו וחלקן האחר לא היו תלויות בכך, בחג השבועות כל המצוות היו תלויות בבית המקדש. המצוות התלויות בבית המקדש היו בעיקר קשורות בהקרבת קרבנות. המצוות שאינן תלויות בבית המקדש הן: אכילת מצה, והגדת לבנך, איסור חמץ – בפסח, סוכה וארבעת המינים – בסוכות, שופר – בראש השנה ועינוי הנפש – ביום הכיפורים. בשבועות היו כל המצוות קשורות במקדש: הקרבת שני הלחם בתום שבע שבועות תמימות מפסח ותחילת הבאת הביכורים. 
חג השבועות נקבע לפי: "שִׁבְעָה שָׁבֻעֹת תִּסְפָּר לָךְ מֵהָחֵל חֶרְמֵשׁ בַּקָּמָה: וְעָשִׂיתָ חַג שָׁבֻעוֹת לַה' אֱ‑לֹהֶיךָ". על פי החישוב הזה יוצא שחג השבועות יוצא בו' סיון (החודש השלישי). בני ישראל הגיעו להר סיני בחודש השלישי: "בַּחֹדֶשׁ הַשְּׁלִישִׁי לְצֵאת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם בַּיּוֹם הַזֶּה בָּאוּ מִדְבַּר סִינָי". לאחר דיון ובירור נקבע שיום מתן התורה חופף את יום החמישים לספירת העומר, הוא חג השבועות, וכך יצא שצביון היום הוא בלימוד התורה. 
בקביעה זו התעוררה שאלה מהותית. הלא ידוע שללימוד התורה אין זמן קבוע לפי שנאמר: "וְהָגִיתָ בּוֹ יוֹמָם וָלַיְלָה" ומשום כך לא מוזכר חג כזה בתורה, ואיך קבעו חז"ל זמן למצווה זאת?!
התשובה היא שחז"ל קבעו "זמן מתן תורתנו", כפי שמופיע בסידור התפילה, כזכר לאותו מעמד נורא הוד בהר סיני ולא 
כ"זמן לימוד תורתנו" שנמנה על הדברים שאין להם שיעור. 
מה ניתן ללמוד מהביטוי "והגית בו יומם ולילה" שנאמר ליהושע (א'): "לֹא יָמוּשׁ סֵפֶר הַתּוֹרָה הַזֶּה מִפִּיךָ וְהָגִיתָ בּוֹ יוֹמָם וָלַיְלָה לְמַעַן תִּשְׁמֹר לַעֲשׂוֹת כְּכָל הַכָּתוּב בּוֹ כִּי אָז תַּצְלִיחַ אֶת דְּרָכֶךָ וְאָז תַּשְׂכִּיל"?
התשובה היא: "אמר ר' יונתן: פסוק זה אינו לא חובה ולא מצוה אלא ברכה" (מנחות צט',ב'), שהרי אין לסמוך מצווה מן התורה על פסוק המופיע בנביאים או בכתובים.
פירוש מקורי לביטוי: "וְהָגִיתָ בּוֹ יוֹמָם וָלַיְלָה" ניתן למצוא בסיפור הבא: בצאתי מבית הכנסת בפרשת חקת, שבה הרב דיבר על הפרדוקס של אפר פרה אדומה שמטמא את הטהורים (שעוסקים בהכנתה) ומטהר את הטמאים, פגשתי במתפלל חדש שסיפר לי על עיסוקו בהכנת בשמים. אמרתי לו שאני מקנא בו, כי אצלי במעבדה אין הריח נעים. להפתעתי הוא אמר כי גם אצלו המעבדה מסריחה, עד כי בני ביתו קובלים על כך בשובו הביתה, כי זאת יש לדעת: התרכיזים שמהם מכינים את הבשמים הם מסריחים. רק לאחר מיהול תרכיזים אלה בממיסים שונים הם מפיצים ריח ניחוח למתבשם מהם. לשמע הדברים אמרתי לו בהתרגשות: "זאת התשובה לפרדוקס אפר הפרה האדומה! אפר הפרה האדומה הוא התרכיז, וכל המתעסק איתו נטמא (בדומה למתעסק עם תרכיז הבושם המסריח), אך כשמוהלים את האפר עם מים חיים לצורך הזאה, הוא מטהר את הטמא (בדומה לתהליך ההתבשמות לאחר מיהול התרכיז)". 
זאת הייתה דוגמא של הגות בתורה במצוות אפר פרה אדומה בזמן הדיון על הכימיה של הבשמים בבחינת: "וְהָגִיתָ בּוֹ יוֹמָם וָלַיְלָה".
את זאת יוכלו לקיים עורך הדין בזמן עבודתו, בהגותו בדיני המשפט העברי,  הרופא בנושא "ורפא ירפא", החקלאי במצוות התלויות בארץ וכל אדם בתחום עיסוקו, בכדי ליישם את התורה כ"תורת חיים" בכל שטחי החיים.
kenitech@013net.net
הלכה – ירידת הדורות? / הרב עידו פכטר
"ירידת הדורות" הוא מושג מפתח במסורת היהודית ואולי אף בכל מסורת דתית שהיא. בניגוד לתפיסה המודרנית, השמה במרכז את האדם ואת תבונתו, ומקדשת את החידוש, ההתקדמות והתפתחות, הדת מבוססת על התפיסה שאין שלמותו ואושרו של האדם תלויים בעצמו, ושהכלים להגיע אליהם ניתנו בעבר הרחוק ומועברים מאז במסורת. 
יחס שכזה כלפי הדורות הקודמים, מעצב גישה שונה בתכלית מזו המודרנית כלפי הטקסטים הנלמדים. האדם הדתי ניגש אל הטקסטים בתודעה של כניעה. הוא מראש מציב עצמו בעמדת נחיתות ביחס אליהם, כשמטרתו היא להתעלות למדרגתם. שונה בעליל היא גישתו של האדם המודרני. הלה ניגש אל הטקסט בגישה ביקורתית, כשהוא מצוי מעליהם, ובוחן את הנאמר בהם על פי מדדים אפריוריים. במלים קצרות: בעוד שבתודעה הדתית האדם מתבטל לטקסט, בתודעה המודרנית הטקסט מתבטל לאדם. 
האם פער זה שבין הגישות גוזר שלא ניתן יהיה לשלבן? האמנם להיות בעל תודעה דתית ובעל תודעה מודרנית זה תרתי דסתרי? מחשבה שטחית תסבור שכן. לעמדתה, אכן מדובר בשני כתובים שאינם מתיישבים האחד עם השני. לפיכך, כל שילוב מושגים כגון "אוניברסיטה דתית" או "רב ד"ר" אינו מתקבל על הדעת. לא ניתן לחקור תנ"ך, תלמוד, מדרש, קבלה או מחשבה יהודית, וגם בד בבד להאמין בקדושתם. 
אבל, כאמור, זוהי מחשבה שטחית. לחשוב שאו שאתה רק ביקורתי או שאתה רק מקבל סמכות, זו גישה ילדותית הרואה רק שחור או לבן ואינה מסוגלת להכיל את האפור. אבל לא כך הוא האדם. בכל מערכת יחסים, בכל קביעת תודעה, יש מן המורכבות. אדם יכול בד בבד לאהוב ולירא, להרגיש קרוב ורחוק, לחוש נחיתות אך גם עליונות. ומדוע דבר שנכון לגבי חיי היומיום לא יהיה תקף גם ביחסנו למסורת?
אכן, ניתן להוכיח בקלות כי לצד עיקרון "ירידת הדורות", מצויים במסורת היהודית קולות שניתן לזהותם בקלות. נזכיר, למשל, את הכלל "הלכתא כבתראי". גם בלא להיכנס להיקפו וגדריו של כלל זה, ניתן לזהות בו תנועה הפוכה מזו שהזכרנו בהתחלה. העדיפות בו ניתנת דווקא לאחרונים.
קול דומה לכך מצוי בתשובתו של ר' ישעיהו דיטראני, מגדולי רבני איטליה במאה ה-13 (שו"ת הריד, סימן סב): 
"תחלת כל דבר אני משיב לאדוני על מה שכתבתה אלי שלא אחלוק על הרב הגדול רבינו יצחק זצ"ל. חלילה לי מעשות זאת... ומה אני נחשב פרעוש אחד כתרגומו כנגד תלמידו... אך זאת אתי - כל דבר שאינו נראה בעיני אי אמרה יהושע בן נון לא צייתנא ליה ואיני נמנע מלדבר עליו מה שייראה לי לפי מיעוט שכלי".
כדי לבסס ולהבהיר את דבריו הוא מביא את המשל המפורסם אודות הננס שעל גבי הענק. הענק כשלעצמו אמנם גבוה יותר, אבל בעת שהננס עומד על גביו, הלא הוא גבוה ממנו: "כך אנחנו ננסים רכובים על צווארי הענקים, מפני שראינו חכמתם... ומכח חכמתם חכמנו לומר כל מה שאנו אומרים. ולא שאנו גדולים מהם". הווה אומר: היראה והכבוד שנותנים לדעת קודמינו אינם מבטלים את האפשרות להוסיף ולחדש על גביהם וגם לא-להסכים. כוח המסורת וכוח החידוש מפרים באופן הזה האחד את השני ולא מצויים בעמדת התנגשות.
קול אחרון שנצטט בעניין זה הוא דברי ר' חיים מוולוז'ין, אשר בחלק הרביעי מספרו 'נפש החיים' הוא מדבר במעלת ה'חידושים' (ד, יב):
"כל שכן חידושין אמתיים דאוריתא המתחדשין על ידי האדם, אין ערך לגודל נוראות נפלאות עניינם ופעולתם למעלה. שכל מלה ומלה פרטית המתחדשת מפי האדם, קב"ה נשיק לה ומעטר לה, ונבנה ממנה עולם חדש בפני עצמו".
הנה כי כן, יש לדבריו ערך בלתי משוער לחידוש בתורה. כשתלמיד מחדש דבר שלא אמרו קודמיו, הוא מחדש עולם של ממש.
נמצאת למד, שהדרך הנכונה איננה הקיצוניות. לא הכנעה מוחלטת כלפי הדורות שעברו ולא יהירות ביחס אליהם הן דרכה של תורה. יש להכיר בסמכות המסורת, בעובדה שחכמה עצומה אצורה בה, ויחד עם זאת להכיר באפשרות של האדם – כל אדם – לחדש, להוסיף בתורה ולהביא לעולם רק מה שהוא יכול להביא.
פירון

"וטהר לבנו לעבדך באמת" 
ר' אפרים מסדליקוב
אתגר מורכב הוא לפתח את עבודת ה' של היחיד על יסודות אישיותו הפרטית. עבודת ה' מכריחה אוטנטיות  והימנעות ממעשה של חיקוי , סיכון להתרחקות מדבקות בה'.  

אתגר אמוני זה בולט בדברי החכם שבספר משלי: "הוֹלֵךְ בְּיָשְׁרוֹ - יְרֵא ה', וּנְלוֹז דְּרָכָיו – בּוֹזֵהוּ" (משלי י"ד, ב'). פירוש הגאון מווילנא לפסוק זה מעצם את האתגר: "כל אדם צריך לילך בדרכו הצריך לו כי אין מידת בני אדם שווים זה לזה ...ולכן הולך בישרו בדרך היושר שלו אע"פ שבעיני הבריות הוא רע כי אינן יודעין מה שהוא צריך ואעפ"כ הוא הולך בישרו הוא ירא ה' ...אבל מי שמעקם דרכיו ...בשביל להתגאות בעיני הבריות לעשות דבר שישר בעיניהם ... " בּוֹזֵהוּ" - הקב"ה יודע מה שהוא צריך ... הרי עליו יראת בשר ודם ואין עליו יראת ה'".  לפעמים, הצורך של האדם לעבוד את ה' כמו שהחברה מצפה ממך ולא כמו שמתאים לאופייך – הוא חטא גדול. מתברר שאתה מעדיף את יחסה של החברה על פני עבודת ה'. האתגר גדל כפליים כשעושה לו האדם רב, קל וחומר כשעושה לו אדמו"ר. ההתקרבות, ההערצה והאמונה בכוחו עלולה להוביל למעשים שאינם מתאימים לעושיהם. התחושה שזכית להתקרב למלאך ה' צבאות, אינה אומרת שעליך לאמץ את הנהגותיו, הילוכו, חומרותיו, אופן דיבורו. 

בסוף פרשת במדבר מופיעים הדברים הבאים: 

"וְזֹאת עֲשׂוּ לָהֶם וְחָיוּ וְלֹא יָמֻתוּ בְּגִשְׁתָּם אֶת קֹדֶשׁ הַקֳּדָשִׁים אַהֲרֹן וּבָנָיו יָבֹאוּ וְשָׂמוּ אוֹתָם אִישׁ אִישׁ עַל עֲבֹדָתוֹ וְאֶל מַשָּׂאוֹ,  וְלֹא יָבֹאוּ לִרְאוֹת כְּבַלַּע אֶת הַקֹּדֶשׁ וָמֵתוּ". כלומר, התורה מצווה  את הלווים שיעשו את המוטל עליהם, במדויק פן ימותו. 

 רבי אפרים מסדליקוב (תק"ב – תק"ס; 1742 – 1800), נכדו של הבעש"ט, מפרש את הדברים בדרך מהפכנית: "אזהרה 'ולא יבואו לראות' היינו בשביל לראות את מעשיו ולקבלם תיכף, 'כבלע את הקודש' היינו שיש לפעמים שבא אחד אצל הצדיק כדי ללמוד ממעשיו והצדיק הוא אז בבחינת קטנות, והוא מקבל ממנו כך ... וכמו שאירע שבא אחד אל הרב המפורסם מוהר"ן זללה"ה וראה ששתה אז קאווע (=קפה) בטלית ותפילין ונסע לביתו והתחיל לנהוג גם כן כך". יתכן שכשיבוא התלמיד לרבו, ימצאהו שלא בשיאו, היינו 'בבחינת קטנות', אלא שהרואה, שאין לו משלו, חושב שכל מה שרואה הוא בבחינת קודש קודשים ונוהג כך, בדיוק. " ולכך 'מתו' היינו שנפלו ממדרגתן, לא יבואו לקבל זה כי אם שיראה זמן הגדלות ויקבל ממנו, והבן זה כי קצרה דעת השומעים ולא הבינו" (דגל מחנה אפרים, במדבר).  דווקא מי שגדל על ברכי הבעש"ט ואח"כ על ברכו של המגיד ממזריטש, מזהיר אותנו מפני החיקוי. דווקא הוא לומד ש" וְשָׂמוּ אוֹתָם אִישׁ אִישׁ עַל עֲבֹדָתוֹ" פירושו שלכל אחד מהלוויים יש עבודה ייחודית לו. ומכאן שלכל אחד דרך אישית בעבודת ה'. 
בפרשת וירא, פירש ר' אפרים פירוש נועז. " וכמו ששמעתי מן הבעש"ט שמה שאומות העולם משוררים לידער [= שירים] בכולם הם בחינת יראה ואהבה בהתפשטות מעילא לתתא ( = מלמעלה – למטה) בכל המדרגות התחתונים. וזה יש לומר שמרומז בפסוק 'וירא אליו ה' באלני ממרא'. אלוני – היינו בני אדם על דרך 'כי האדם עץ השדה', וממרא לשון 'סורר ומורה'; והיינו אפילו באותם בני אדם שהם בדיבורם ממרים לה' יתברך, והם רשעים, אף על פי כן 'וירא אליו' דייקא (דגל מחנה אפרים, פרשת וירא). לא זו בלבד שלא ראוי לחקות באופן אוטומטי את רבך, כדאי שתעיף מבט על סביבתך ותמצא גם אצל הרחוקים ביטויים עמוקים של קדושה שיעוררו את נשמתך. "וטהר לבנו לעבדך באמת". 
ירושלים של מעלה וירושלים של מטה
 פילבר
אגדה קדומה מספרת: "משחרב הבית בראשונה נתקבצו כתות כיתות של פרחי כהונה ומפתחות ההיכל בידם ועלו לגג ההיכל ואמרו לפניו: ריבונו של עולם, הואיל ולא זכינו להיות גזברין נאמנים, יהיו מפתחות מסורות לך, וזרקום כלפי מעלה ויצתה כעין פיסת יד  וקבלתן מהם" (תענית כט א). יחד עם מפתחות ההיכל שפרחו לשמים נסתלקה מהארץ גם עצמאות ישראל, ישראל גלה מארצו ורעיון הגאולה נגנז במרומים עד תהיה פקידה וישראל יחדש ימיו כקדם. כך היה במקדש ראשון למשך שבעים שנה וכך נשנה הדבר בחורבנו של הבית השני לגלות ממושכת של מאות שנים.
לפני קרוב למאה שנה, עת החל העם היהודי לשוב לארצו, החל שוב מתחבט העם היהודי בשאלה איך תסתיים הגלות ואיך תחל הגאולה. כבר אז הרב אליהו גוטמאכר כותב שהיו רבים שטעו לחשוב שהיהודים בגלות יישבו בחברת השעשועים בביתם כל אחד כפי דרכו, "ופתאום יפתחו שערי רחמים ויעשו מופתים בשמים ובארץ", ובנסים ונפלאות תתגלה "גאולת ישראל". כנגד המחשבה הזו כתב הרב קלישר בספרו "דרישת ציון" (מאמר א): "גאולת ישראל אשר אנו חוכים לה, אל יחשוב החושב כי פתאום ירד ה' יתברך שמו משמים ארץ  לאמור לעמו: צאו! או ישלח משיחו כרגע מן השמים לתקוע בשופר גדול על נידחי ישראל ויקבצם ירושלימה ויעשה להם חומת אש ומקדש א-ל ממרומים ירד כאשר הבטיח על ידי עבדיו הנביאים. לא כן הקורא המשכיל, ודאי ייעודי הנביאים יתקיימו באחרית הימים ולא ייפול ח"ו מדבריהם דבר ארצה, אך לא במנוסה נלך ולא בחיפזון יום אחד, אלא מעט מעט תבוא גאולת ישראל". דומה, שההשגחה העליונה מאז הכריעה בוויכוח הזה וניהלה את גאולתם של ישראל בדרך הטבע, לא בחיפזון אלא בהדרגה, ויותר מכך לא מן הקודש אל החול, מן האיכות אל הכמות, אלא ההיפך מן החול אל הקודש, ומן הכמות אל האיכות.
על המהלך הזה של הגאולה כתב גם הראי"ה בספרו "אורות התשובה" (פי"ב יב): שם הוא מתאר  את רעיון הגאולה שבהתגשמותה ירדה מגדולתה וטהרתה, וסיבת הירידה היא "מפני שבהתגשמותה בחיים טיפלו בה אנשים שאינם הגונים והחשיכו את יפעתה". אבל מוסיף שם הראי"ה: "הירידה הזאת איננה ירידת עולם, כי אי אפשר שהטוב הרוחני המחשבי ייהפך לרע, כי אם ירידת שעה". הירידה הזמנית היא גם כן לצורך עליה, כי רעיון הגאולה במובנו העליון בימים ההם רק מעטים היו יכולים להתחבר אליו, ועכשיו שהורידוהו לקרקע הוא מקבץ סביבו אנשים רבים, שגם אם הם קטנים באיכות, הרי הגודל הכמותי כשהוא מצטרף לאיכות הוא מעטר אותה. אבל לעת עתה התהליך של גאולת ישראל מושלך ארצה, פריצים מבני עמנו בהגשמתם מחללים את קדושתה, אבל לעתיד לבא, בשלב מאוחר יותר – מבשר לנו הראי"ה – יתעוררו עדיני לב והם יפיחו רוח חיים בתנועת התחיה היהודית להשיבה אל פסגתה המקורית.
מאז עברה התחיה היהודית כברת דרך ארוכה – אנו מצויים כיום בקו התפר שבין התחיה הגשמית לתחיה הרוחנית, מצב המזכיר לנו את נבואת "חזון העצמות היבשות" של הנביא יחזקאל (פרק ל"ז) המתאר את העם היהודי כאוסף של עצמות יבשות המתקבץ לגוף אחד: "וראיתי והנה עליהם גידים ובשר עלה, ויקרם עליהם עור מלמעלה, ורוח אין בהם". אף אנו אודים עשנים, שארית הפליטה שנתקבצה ארצה מארבע כנפות הארץ, ובחלקים רבים של המתקבצים בימינו לארץ נתקיים הכתוב: "ורוח אין בהם". אבל אנו מאמינים שגם אצלנו כמו אצל העצמות היבשות שבנבואת יחזקאל יתקיים לבסוף הכתוב: "וְנָתַתִּי רוּחִי בָכֶם וִחְיִיתֶם וְהִנַּחְתִּי אֶתְכֶם עַל-אַדְמַתְכֶם וִידַעְתֶּם כִּי-אֲנִי ה' דִּבַּרְתִּי וְעָשִׂיתִי נְאֻם-ה'". כי כך היא גאולתם של ישראל, תחילה גאולת הגוף ורק אח"כ תבוא גאולת הרוח.
רמז לסדר הזה של גאולת הרוח אחר גאולת הגוף אנו יכולים למצוא בשתי המתנות שזכינו בדורנו בחודש אייר מידי ההשגחה העליונה, תחילה יום העצמאות, הבסיס לעצמאות הארצית המאפשרת לנו לקיים את מצוות ישוב הארץ כמו שניסח זאת הרמב"ן (בספר המצוות): "שלא נעזבנה ביד זולתנו מן האומות או לשממה", ואחריה זכינו ליום ירושלים, שחרור עיר הקודש והמקדש שחוברה לה ביום הזה יחדיו. וגם בגאולת ירושלים הקדים החומר לרוח, כמו שאמרו בגמרא (תענית ה א): "אמר הקב"ה: לא אבוא בירושלים של מעלה עד שאבוא לירושלים של מטה". וירושלים של מטה היא זו שתיאר לנו הנביא זכריה (ח ד,ה): כּה אָמַר ה' צְבָאוֹת עוֹד יֵשְׁבוּ זְקֵנִים וּזְקֵנוֹת בִּרְחוֹבוֹת יְרוּשָׁלָם וְאִישׁ מִשְׁעַנְתּוֹ בְּיָדוֹ מֵרוֹב יָמִים: וּרְחוֹבוֹת הָעִיר יִמָּלְאוּ יְלָדִים וִילָדוֹת מְשַׂחֲקִים בִּרְחוֹבוֹתֶיהָ:". וברוך השם שחלק זה של הנבואה קם ויהי ועל כך אנו שמחים ביום ירושלים.
החול יזכור / נעמי עיני
"וְהָיָה מִסְפַּר בְּנֵי-יִשְׂרָאֵל, כְּחוֹל הַיָּם, אֲשֶׁר לֹא-יִמַּד, וְלֹא יִסָּפֵר" (הושע, ב', א').
נמשלו ישראל לחול, ומשל זה מעניין ומאתגר. 
קריאה מדויקת של הפסוק מצביעה אמנם על כך שמספר העם הוא אשר יהיה כחול אשר על שפת הים, אך קריאה של הטקסט כולו, יכולה לרמוז על זיקה רחבה יותר בין עם ישראל לחול, בהפגישו אותנו עם חול נוסף – זה היוצר מדבר, אשר בו יתארס עם ישראל עם אלוקיו: "לָכֵן, הִנֵּה אָנֹכִי מְפַתֶּיהָ, וְהֹלַכְתִּיהָ, הַמִּדְבָּר; וְדִבַּרְתִּי, עַל-לִבָּהּ" (פס' ט"ז).
מהו חול? להלן כמה עובדות מפי ד"ר גוגל:
· גרגיר חול הוא חלקיק סלע בטווח גודל שבין 0.063 מילימטר ל־2 מילימטר. 

· הרכב החול משתנה בהתאם למקורות הסלע ממנו הוא בא. 

· החול מועבר ומוזז על ידי הרוח והמים. 

· חול הוא אחד המרכיבים העיקריים בבטון. 

· שקי חול משמשים להגנה מפני שיטפונות וכדורי רובים. 

· חול המחומם לטמפרטורות גבוהות משמש להכנת מרבית סוגי הזכוכית.
· התזת חול (SandBlasting) משמשת לניקוי.

· יש האוהבים לשחק עם חול בחופים או בארגזי החול ו"לפסל" בו.
עם ישראל, או כל אדם באשר הוא- הנו גרגיר. פרט קטן ביקום הגדול.  
את זיקתנו אנו יונקים מן הסלע- הצור תמים פעלו, אשר ממנו באנו.
חיינו מאופיינים בתנועה ומתנהלים לעיתים על מי מנוחות ועל פי רוב על מים סוערים.  לרוח שבתוכנו יכולת להניע, לגבור ולרומם את החומר.
בידינו, בני האדם, העשויים עפר ואפר, לבנות וליצור מציאות מוצקה וחזקה.
כשאנו צרורים יחד, אנו מסוגלים להתמודד עם פורענות.
בעירה (אבדן וייסורים או לחילופין להט והתמסרות מלאה), מביאה אותנו ליצירת תוצרים מופלאים, המבטאים שילוב של עוצמה, עדינות ושבריריות.
מצבי לחץ ודחיפות, מאפשרים לנו לחזור לערכי הבסיס ולהתנקות מהתנהגות מיותרת, לא ראויה וחסרת תוחלת.
בכל אחד מאתנו טמון ילד סקרן שובב ותאב חיים וגם ארמון ואוצר טמונים בנו, שראוי שיתגלו לעין השמש ויחצבו מן הנפש פנימה. 
***
"החול יזכור את הגלים" כתב המשורר נתן יונתן ב-1962, וביקש לבטא געגוע לקיצם של הנעורים שחלפו ו/ או אבדו. 
חג השבועות בפתח ואנו מוזמנים, מתוך ההשוואה לחול, לזכור את תכונותיו - תכונותינו, לשאוף אל זו שנמשלה למים, ולא לחדול לכסוף ולהתגעגע למפגש.
לתגובות: naomieini1@gmail.com
שיבוץ קרבי
יאיר נווה

פרשת במדבר עוסקת בהסדרת היסוד השלישי בעם ישראל והוא ההתנהלות המדינית צבאית של העם.
עד עתה עסקנו ביסוד הרוחני של עבודת ה', המשכן והקרבנות, לאחר מכן בהסדרת ההתנהלות הכלכלית חקלאית בארץ, דרך הבאת הביכורים השמיטה והיובל ושלשת הרגלים. פרשת במדבר משלימה את היסוד השלישי הביטחוני.

מקריאת ספר במדבר ניתן לקבל את הרושם שהוא עוסק בהיערכות לשהייה ארוכה במדבר, אך זה ממש לא כך. ספר במדבר ואחריו דברים עוסקים בשנה הראשונה שלאחר יציאת מצרים ובשנה הארבעים לקראת הכניסה לארץ ישראל. כל שלושים ושמונה השנים שבתווך, במהלכם התחלף כל הדור שחטא בחטא העגל, אינם חשובים ואינם מוזכרים. הספרים עוסקים, אם כן, בהיערכות לכניסה לארץ ישראל.

פרשת במדבר מדברת על שלשה שלבים בהיערכות הצבאית. המפקד הגדול של בני העשרים ומעלה, סדר המחנות של השבטים וסדר המסע.
רש"י מפרש כי המפקד היה מתוך חיבתם של עם ישראל. אולם אי אפשר להתעלם מפשט הפסוקים "מבן עשרים שנה ומעלה כל יוצא צבא בישראל תפקדו אותם לצבאותם אתה ואהרן". מטרת המפקד הייתה גיוס הצעירים וארגונם כצבא לקראת המלחמות הצפויות בכניסה לארץ ישראל ובדרך אליה. כך מסביר גם הרמב"ן.
הפסוקים גם קובעים את עקרונות הצבא. הגיוס הינו גיוס חובה מגיל עשרים. פטור ניתן רק לשבט לוי ולכהנים שעוסקים בעבודת הקודש במשכן. ארגון הצבא הינו על פי בתי-האב בשבטים. מפקדי הצבא הינם ראשי השבטים שהיו בעברם השוטרים העבריים החיוביים במצרים.
לאחר המפקד המדויק מתבצע הארגון והשיבוץ הקרבי. מוקמים ארבעה פיקודים בראשות השבטים הבכירים והגדולים. פיקודים אלו גם מרמזים על מקום השבטים בהתנחלות בארץ ישראל לאחר המלחמות.

מכאן לשיקולים של משה לקביעת התכנית ו"כוחות ומשימות". תכנית זו נקבעה טרם חטא המרגלים וממילא כיוון הכניסה לארץ היה מהנגב לכיוון צפון ומשם כנראה לכיוון השפלה וגב ההר.

התנועה לכיוון הנגב ממצרים הינה לכיוון מזרח. זה הכיוון לכח העיקרי ההתקפי וההגנתי. 
הלחימה בארץ מתוכננת מדרום לצפון באופן טורי ובדירוג.
בשהייה במחנה במדבר סיני האיומים הינם מכיוון מזרח, צפון מזרח ומכיוון העורף מכיוון מצרים.
בשהייה במחנה בארץ ישראל האיומים הינם מצפון, צפון מזרח וממזרח. (בהנחה שהיו עולים מהנגב לכיוון שפלת החוף או גב ההר).
ומכאן לשיבוץ הקרבי. שבטים יהודה ודן הינם השבטים הגדולים במספר והם המובילים בעוז רוחם, בהתאם לברכת יעקב אביהם. השבטים הבכירים הבאים הם ראובן הבכור ואפריים מבני יוסף.
במסע הלחימה הפיקוד המוביל הינו פיקוד המזרח בראשות יהודה עם זבולון ויששכר. הפיקוד שנע אחריו הוא פיקוד הדרום בראשות ראובן עם שמעון וגד. אחריהם נעים הכהנים והלויים עם המשכן.
אחריהם נע פיקוד מערב בראשות אפרים עם מנשה ובנימין .
סוגר את הכוח במאסף פיקוד הצפון בראשות דן עם אשר ונפתלי.
המבנה הזה מאפשר לשבטים החזקים להוביל את ההתקפה ואת ההגנה בכל המצבים.

בחניה במדבר הפיקודים חונים כל אחד בכיוון שלו, כאשר המשכן המרכז. כיווני האיומים הם ממזרח מכיוון ארץ כנען ומצפון מערב מכיוון מצרים.
גם כאשר השבטים נוחלים בארץ, "בגדול " זה המבנה.
דן נפתלי ואשר בצפון מול האיום הצפוני. יהודה במרחב ההגנה העיקרי מול האיום ממזרח, בהרי יהודה וירושלים , שם מרכז הממלכה, שם מרחב השטח החיוני.
ראובן ושמעון מול האיום הדרומי מזרחי. אפרים מנשה ובנימין בגב ההר לכיוון מערב.

חגגנו אך עתה את יום ירושלים ואת היובל לשחרורה ועומדים אנו לקראת חג השבועות חג מתן תורתנו ועיגון החיים הכלכליים חברתיים בארץ ישראל.
רואים אנו שכיווני האיומים על עם ישראל לא השתנו לאורך ההיסטוריה. השינוי בשמות ובזמן אך לא בשטח ובכוונות האויב.
משה בראיה אסטרטגית רחבה מתכנן את המבנה והארגון של עם ישראל לעמוד מול איומים אלו מאז ועד עתה.
לשאוף למצוינות

נהוראי
בסיפור מגילת רות מתוארות שש דמויות, שלוש מהן מרכזיות: נעמי, רות ובועז, ושלוש האחרות הן דמויות משנה : ערפה, הנער הניצב על הקוצרים, והגואל. דרך כלל, בסיפורי עלילה ישנן דמויות  חיוביות ולעומתן ישנן דמויות שליליות. במגילת רות אין זכר לדמויות השליליות. להיפך, הדמויות המשניות המופיעות במגילה מתנהגות לפי הנוהל המקובל בחברה. ערפה גומלת חסד עם בעלה ועם חמותה ומוכנה לעזוב את נעמי רק לאחר תחנוניה הרבים. דמותו של הגואל האלמוני חיובית. הוא מוכן לעשות מה שצריך, לגאול את השדה, רק הוא מסרב להשחית את נחלתו ולשאת אשה, שיתכן ויהיה אסור לה לבוא בקהל ה'. הנער הניצב על הקוצרים מתייחס אל רות בזלזול מסוים, אבל אין זה חורג ממנהג המקום לנהוג כך בזרים ובמיוחד במואבים שהתורה הרחיקה אותם מעם ישראל. לעומתם,  הדמויות המרכזיות רות, בועז ונעמי עושות את מעשיהן במסירות ובדבקות מעבר למצופה מהן. רות מלווה את נעמי במסירות אין קץ ואפילו במחיר של סיכון עתידה. בועז גואל את רות למרות הסבך ההלכתי. גם דמותה של נעמי ייחודית. יודעת לסבול בשקט, מצדיקה על עצמה את הדין, ומרגע שרות החליטה להתלוות אליה, כל  דאגותיה מתייחסות לשיקומה של רות כלתה. 
מבחינה ספרותית, מקובל להניח, שפעמים רבות קיומן של הדמויות המשניות נועד להדגיש את ייחודן של הדמויות המרכזיות. לפי גישה זו, המגילה מתארת את דמותה של ערפה, על מנת להדגיש את עוצמת החסד שרות מפגינה כלפי נעמי.  המגילה מתארת את מעשיו של אותו 'פלוני אלמוני' שחשש לשחת את נחלתו, על מנת להדגיש את תכונותיו הייחודיות של בועז. גישה זו  מתאימה לפרשנות ששמו של הגואל  היה 'טוב': 'לִינִי הַלַּיְלָה וְהָיָה בַבֹּקֶר אִם יִגְאָלֵךְ טוֹב יִגְאָל וְאִם לֹא יַחְפֹּץ לְגָאֳלֵךְ וּגְאַלְתִּיךְ אָנֹכִי' (רות ג', יג אבן עזרא שם). שמו של  אותה דמות אנונימית היה 'טוב' והוא עדות לכך, שהיה טוב  ולא יותר מכך. 
העולה מן הדברים הוא, שערפה והגואל נוהגים כשורה. אין פגם במעשיהם, אבל נוקטים במידת הבינונית ללא כל חתירה למצוינות. מצד שני, רות ובועז משתדלים לנהוג במידת החסידות ונוהגים מעבר למצופה מהם. 
ניתן לראות גם את הדברים ביחס המורכב של חז"ל לערפה. מצד אחד חז"ל מגנים את פרידתה של ערפה מנעמי וראייה לכך, שייחסו את גלית הפלישתי לאחד מצאצאיה. מצד שני הם מעריכים את מעשיה ואת הליכתה עם נעמי. לדעת רבי ברכיה, בזכות ארבעים הפסיעות שליוותה ערפה את נעמי, 'ניתלה לבנה ארבעים יום', דהיינו שלא הרגו את גלית מיד (רות רבא ב,כ). אכן בסופו של דבר, בעימות הפיזי שהתרחש  נפל גלית, ממשפחת ערפה, בפני דוד ממשפחת רות. המדרש סבור, שרגע הפרידה היה הרגע שהכריע את המערכה כמה דורות לאחר מכן:  'ותשק ערפה לחמותה ורות דבקה בה' -  אמר רבי יצחק, אמר הקדוש ברוך הוא: יבואו בני הנשוקה ויפלו ביד בני הדבוקה" (סוטה מ"ב ע"ב). עד אותו רגע הולכות שתיהן ומאותו הרגע האחת חותרת למצוינות ולדבקות במשימה והשנייה מחליטה להפסיק ולחזור.  התשתית להצלחה היא חתירה למצוינות לדבוק במטרה עד הסוף. 
מגילת רות אינה מתארת ניגוד בין הפכים, אלא דמויות טובות ודמויות עוד יותר טובות. המסר הבוקע ממגילת רות הוא שלהיות טוב זה לא מספיק, צריך לשאוף למצוינות בעבודת השם. 
בחג השבועות אנו קוראים על מעמד הר סיני ומתן תורה וקוראים את מגילת רות.  המסר העולה משתי הקריאות, שקבלת תורה צריכה לנבוע ממסירות וממחויבות טוטאלית. לא מספיק ללוות את נעמי כערפה, אלא לדבוק בה עד הסוף כרות. כך יש ללכת בדרכיו של הקב"ה מתוך דבקות ולא מתוך רפיון וחולשה.
האדם והחיה שבאדם

הרב ד"ר משה רט

שאלת מותר האדם מן הבהמה, ההבדל בין אדם לחיה, העסיקה רבות את האנושות. ברור אמנם שקיים הבדל מהותי בין האדם לשאר בעלי החיים, אבל קשה להניח עליו את האצבע. האם זו התבונה? יכולת הדיבור? הדמיון? הנשמה? כל תכונה שנציע, ניתן למצוא דוגמתה גם אצל בעלי חיים מסוימים. ואף על פי כן אין עוד מין על פני כדור הארץ שדומה לאדם. 
לא מעט יצירות ספרותיות עסקו בשאלה זו. אחת הידועות שבהן היא "האי של דוקטור מורו", מאת ה.ג וולס. דוקטור מורו הוא אדם ששאיפתו היא להעניק אנושיות לבעלי חיים. באמצעות ניתוחי גוף ומוח מסובכים ואכזריים, הוא משנה את צורתם של בעלי חיים לדמוית-אדם, ומקנה להם תבונה פרימיטיבית ויכולת דיבור. חיות-האדם חיות בחברה שבטית פרימיטיבית על האי של מורו, כשהן סוגדות לו כאל, פוחדות ממנו, ונזהרות לשנן ולשמור על החוקים הקפדניים שהעניק להם. חוקים אלה אוסרים על כל סוג של התנהגות חייתית, כמו הליכה על ארבע, אלימות, הזדווגות מופקרת, והשמעת קולות חייתיים. דוקטור מורו יודע שאנושיותן של יצירי כפיו הושגה במאמץ רב, והללו עלולים להתדרדר בקלות בחזרה למצבם המקורי. הבשר דורש את שלו. החוקים נועדו לסתום כל פתח לנסיגה שכזו בחזרה לחייתיות, וכל מי שעובר עליהם מוחזר למעבדה ועובר ניתוחים מייסרים חדשים כדי "לתקן" אותו. 

הפחד והיראה של חיות-האדם כלפי "היוצר" מצליחים אמנם לשמור עליהן בתלם, אך כאשר הדוקטור נרצח בידי יצור שנמלט מהמעבדה, המצב באי מתדרדר במהרה לתהו מוחלט. מאבק אלים פורץ בין השמרנים שקוראים להמשיך לשמור על החוקים, לבין הטוענים ש"באין א-לוהים – הכל מותר", נכנעים לתשוקותיהם החייתיות וחוזרים להתנהגותם הבסיסית, האינסטינקטיבית.
סיפור זה הוא משל מעורר מחשבה לגבי הזהות האנושית והמאבק לשמור עליה מפני התבהמות. כפי שמתאר המספר בסוף הספר, כאשר חזר לחברת בני האדם החל להבחין בהבעות ובתנועות החייתיות המסתתרות מתחת למעטה האנושי. גם הבשר שלנו דורש את שלו, ואם לא נשמור בקפידה על החוקים שנתן לנו הבורא, אנו עלולים בקלות להתבהם ולאבד את צלמו. אבל מה קורה בחברה שאיבדה את אמונתה בבורא? האם למישהו עוד חשוב לשמור על הכבוד והאצילות האנושיים – או שבעצם, לא כל כך נורא להיות חיה?
מסלול הגיור הצבאי 
צה"ל כמו גם השירות הלאומי מאפשרים למשרתים במסגרתם המעוניינים בכך, לעבור תהליך גיור ה'תפור עליהם', זאת במסגרת 'נתיב'.
	הקורס נערך כמובן תוך כדי השירות וכחלק ממנו.

המעוניינים עוברים קודם לכל קורס נתיב בסיסי העוסק בבירור וחיזוק הזהות הישראלית–יהודית–ציונית. במהלך הקורס נחשפים הלומדים לעולם שלם של תכנים בנושאי היסטוריה של עם ישראל, ציונות ומדינת ישראל, תנ”ך, פילוסופיה יהודית, עולם המעשה ביהדות, מעגל השנה היהודי ועוד.

הקורס נערך במסגרת ייחודית המשלבת לימוד בכיתה, חניכה אישית, סיורים וטיולים שבועיים חווייתיים בכל רחבי הארץ, שבתות משותפות, פרויקטים אישיים, ערב שורשים, פעילות בקהילה, היכרות עם עולם הניגון היהודי ועוד.
נתיב מאפשר קורס זה בשתי אופציות. נתיב סגור– הקורס מתקיים בתנאי פנימייה במתקנים אזרחיים בירושלים וזיכרון יעקב, משך הקורס 6 שבועות. ו-נתיב פתוח – מסגרת יומית (08:00-17:00) ללא לינה בבסיס, עבור חיילים וחיילות עם הקלות בתנאי השרות (הת"ש). משך הקורס הזה הוא 8 שבועות.
סיימתם בהצלחה? זהו רק השלב הראשון.
סמינרי הגיור
בוגרי קורס נתיב בסיסי המעוניינים להמשיך בתהליך הגיור, זכאים להירשם לשני סמינרי גיור (א' ו-ב').
במהלך הסמינרים משלימים החיילים את תכני הלימוד הנדרשים לסיום הליך הגיור לצד פעילויות סיורים ושבתות משותפות על מנת להעמיק ולהעצים את החוויה האישית. עם סיום הסמינרים יוכלו החיילים לגשת אל בית דין צבאי לגיור.
הסמינרים מתקיימים במתקנים אזרחיים ואורכם משתנה בהתאם לתנאי השירות (ת"ש)
סמינר כפר עציון – משך כל סמינר 3 שבועות
סמינר רמת גן – משך כל סמינר 4 שבועות.


אופציה נוספת -  נתיב תחילת שירות
קורס ייחודי הכולל במסלול ישיר את קורס נתיב בסיסי וסמינרי הגיור עם תחילת השירות הצבאי. 
הלימודים מתקיימים בכפר הנוער הודיות. משך המסלול כולו כ-שלושה חודשים.

אופציה נוספת - נתיב לאומי – גיור ממלכתי למתנדבים ומתנדבות בשירות הלאומי-אזרחי
שלב א – יום לימודים אחד בשבוע למשך כחצי שנה.
תכנית הלימודים מגוונת ועשירה העוסקת בנושאי היסטוריה של עם ישראל, ציונות ומדינת ישראל, תנ”ך, פילוסופיה יהודית, עולם המעשה ביהדות, מעגל השנה היהודי ועוד וכוללת סיורים ושבתות חווייתיות.

שלב ב – סמינר לימודי מרוכז למשך 3 שבועות.
בסמינר משלימים הלומדים את תכני הלימוד הנדרשים לסיום תהליך הגיור לצד פעילויות מעשיות, סיורים חוויתיים ושבתות משותפות אשר נועדו להעמיק ולהעצים את החוויה האישית.

עם סיום הסמינר יוכלו המתנדבים והמתנדבות לגשת לבית דין מיוחד לגיור באזור מגוריהם.

תורה שבכתב ותורה שבעל-פה
מיכל

הפסוק המתאר את כתיבת הלוחות על ידי משה מבטא קשר בין הדברים הכתובים ובין ברית קיימת בין עם ישראל לקב"ה:
" וַיֹּאמֶר ה' אֶל מֹשֶׁה כְּתָב לְךָ אֶת הַדְּבָרִים הָאֵלֶּה כִּי עַל פִּי הַדְּבָרִים הָאֵלֶּה כָּרַתִּי אִתְּךָ בְּרִית וְאֶת יִשְׂרָאֵל". 
"על פי הדברים האלה"- כלומר, על פי הדברים הכתובים "כרתי אתך ברית". יש כאן רמז לשני סוגי קשרים בין עם ישראל לקב"ה. הדברים הנכתבים והברית שכבר נכרתה. 

מה בין השניים, ובמה מדובר?
הרמב"ן מפרש שכיוון שמדובר בלוחות השניים, היה צורך לומר שהם חידושם של הלוחות הראשונים, וכי אין שינוי בהסכמה ובקשר.
אולם, במקורות חז"ל הפסוק הזה הוא מקור לדרשות על קיומה של תורה שבעל-פה שניתנה כרוכה עם התורה שבכתב.  שכן הפסוק עצמו מעיד שהדברים הכתובים הם רק מבוא או סיכום של הברית שנכרתה בעל-פה. 
על היחס  הכמותי בין שתי התורות הללו מובאת שתי דרשות במסכת גיטין, האחת בפי ר' יוחנן המבוססת על הפסוקים בשמות, והשנייה היא דרשתו של ר' אלעזר המסתמכת על פסוק מהושע: 
" א"ר אלעזר: תורה - רוב בכתב ומיעוט על-פה, שנאמר: אכתוב לו רובי תורתי כמו זר נחשבו;

ור' יוחנן אמר: רוב על-פה ומיעוט בכתב, שנאמר: כי על פי הדברים האלה". 

שתי הדרשות תמוהות כמעט באותה המידה. כביכול באו שני האמוראים וניסו לשקול כמותית איזה אחוז מן התורה הוא בכתב ואיזה אחוז בעל-פה. ובזה נחלקו, מן הפסוק בהושע עולה ש"רובי תורתי" כתובים הם, ומן הפסוק בשמות עולה שהרוב הוא בעל-פה ("על פי הדברים..."). והכתוב הוא רק נקודת אחיזה לברית שהיא החלק המשמעותי והגדול יותר. 

סביר שהמחלוקת בין ר' אלעזר ור' יוחנן נוגעת בשאלה עמוקה שאיננה רק כמותית –  שאלת המהות והתוכן של תורה שבכתב לעומת התורה שבעל-פה.  כדי להבין את המחלוקת יש להשתחרר מן התפיסה הרווחת שהתורה שבכתב היא התנ"ך ותורה שבעל-פה היא המשנה והתלמוד וכל מה שנכתב כפירוש לאלו, שהרי חלוקה זו אינה מתיישבת בעליל עם תפיסת ר' אלעזר. מכאן ואילך, ניתן להציע אפשרויות מגוונות המטשטשות את ההבחנה החדה הזו, ומסבירות כיצד ניתן לומר שתורה שבכתב מרובה על זו שבעל-פה. יש אפשרות לחיתוכים שונים של היחס בין שני אלו. לדוגמה, ניתן לומר שכבר בתורה שבכתב עצמה יש גרעין שהוא הכתוב, ויש מה שעוטף אותו, העל-פה. כך למעשה מסביר ה'שפת אמת', וטוען שזהו היחס שבין עשרת הדיברות וכל שאר התורה המכילה גם את סיפורי החטאים שחטאו בני ישראל שאינם בליבת התורה שבכתב. סיפורים אלו הם חלק מתיאורי הברית ואין הם אמירות כתובות וחקוקות (שפת אמת , תרמ"ח).
לדברי בעל ה'שפת אמת', קיומה של תורה נצחית אידיאלית עומד בניגוד גמור לסיפורי המדבר ולכל האירועים המתוארים של מה שקרה בנסיבות ההסטוריות ההן. חטא לא היה אמור להיזכר בתורה שמכוונת אל הנצח. מסקנתו היא שחלקים מסוימים מן התורה הם בבחינת תוספת לגרעין. הבחנה בין סוגים שונים ורמות שונות בתוך התורה הינה רדיקלית באשר להבנת משמעות אחדותה של התורה. מדבריו עולה כי כתיבת רוב חומשי התורה 'כמו זר נחשבו' מפני שהגרעין הנצרך הוא דל. ונמצא שהתורה שבכתב התפשטה ממימדים של עשרת הדברות למימדים של תורה רחבה יותר. וממילא היא התפשטה מתורה מוחלטת לתורה תלוית זמן והקשר.
"ובדורות האחרונים התירו לכתוב גם תורה שבעל-פה".
במילים אלו מוסיף האדמו"ר מגור על תיאורו טענה כמעט הפוכה. לדבריו, התופעה של כתיבת הפירושים, התלמוד והמשנה, היא כעין הגשמה של התורה. היא קיבוע של מה שהיה צריך באופן אידיאלי להישאר משוחרר ולא להפוך לטקסט. אנו מצויים, לדבריו, במצב משני שבו התורה הפכה לחומר. כמות החומר המתרבה של תורה שבכתב משמעה ירידה רוחנית. פעם הסתפקו במעט מאד- אך כיום יש ריבוי מלל, ומתרבה החומר על הרוח. ממילא הוא מטשטש לגמרי את מערכת המושגים של כתב ועל-פה.

למעשה נוטה בעל 'שפת אמת' לצמצם את התורה שבעל-פה ולשער את ערכה ומשקלה כפחות לעומת זו שבכתב. כיוון שלדידו יש צד לומר שכל דרשה שנדרשה, כל רעיון שנאמר על גבי פסוק כזה או אחר, הפכו להיות חלק מן האמור בפסוק ובכך הפכו להיות למעשה חלק ממשי מתוך הפסוק עצמו, שכבר אין דרך לקרוא אותו בלי להזכיר את הדרשה שנאמרה עליו. בזה, קופא הרעיון והופך להיות לתורה שבכתב. בעצם הבאתו ואמירתו הוא כבר הופך להיות חקוק בסלע.  
ליבון המושגים של תורה שבכתב ושל תורה שבעל-פה, שופך אור על החוויה הדתית הכללית שלנו. על המתח שבו אנו שרויים בין יצירה לקבעון, בין שמרנות להתחדשות, ובין הטרונומיות לאוטונומיות. השניות הזו אינה מחייבת בחירה, היא מחייבת הקשבה פנימית ויוצקת  חיים אל בין השורות והחוקים ומבטיחה שלא נבול לעולם ועד.

מונופול הגיור 
פתיל ההצתה של "הפצצה המתקתקת" בסוגיית הגיור הולך ומתקצר. משרד הפנים פרסם תזכיר חוק הבא להכיר רק בגיורים שביצע מערך הגיור הממלכתי, בג"ץ לקראת החלטה בעתירות שהגישו הרפורמים והקונסרבטיבים בדרישה שיכירו גם בגיוריהם, ובתווך ממשיכים בתי דין לגיור אורתודוכסיים פרטיים לגייר. הרב ישראל רוזן" תזכיר החוק שהגיש משרד הפנים הוא שערורייה ברמה לאומית

אלי מנחם

"המשימה הלאומית מספר אחת במדינת ישראל איננה הגרעין האיראני או המשבר הכלכלי אלא נושא הגיור... הבעיה הפנימית שלנו היא שנפסיק להיות מדינה יהודית... מדינת ישראל לא תהיה קיימת אם נמשיך כך", התריע בשנת 2009 השר לשעבר יעקב נאמן ז"ל, שדיבר בכאב בכנס בנושא גיור. 
מאחורי ההתבטאות החריפה של יעקב נאמן, עומדים המספרים המלמדים על היקף הבעיה שהולכת ומתעצמת. על פי נתוני הלשכה המרכזית לסטטיסטיקה, מספרם של חסרי הדת בישראל עומד נכון להיום על 360,000 איש ואישה. מספרים אלו הם תוצאה ישירה של גלי העלייה בראשית שנות ה-90, שבהם עלו לישראל מאות אלפים שנחשבו יהודים מתוקף חוק השבות, אך לא הוכרו כיהודים על פי ההלכה. 
מאז הקמת המדינה, ובייתר שאת מאז גלי העלייה ממדינות ברית המועצות לשעבר, שאלת הגיור טומנת בחובה מוקש פוליטי-משפטי-דתי. שורה של ממשלות קידמו מתווים שונים לפתרון הבעיה, והמשותף לכולם שהם נותרו כהמלצה בלבד ולא צלחו את משוכת החקיקה. 
חוסר היכולת או הרצון של המערכת הפוליטית לקבל החלטה בשאלת סמכות הגיור בישראל גלגלה את השאלה לפתחו של בג״ץ. 
העותרים, מספר מתגיירים שאינם אזרחי ישראל שעברו גיור בבית הדין החרדי של הרב קרליץ בבני ברק, ולמרות שקיבלו אישור מבית הדין שגיורם נעשה כדת וכדין, סירב משרד הפנים להעניק להם אזרחות מתוקף חוק השבות. משרד הפנים נימק את סירבו, בטענה שהגיורים המוכרים בישראל הם רק אלו שנעשו באמצעות מערך הגיור הממלכתי. 
כבר עם הגשת העתירות, הציעו השופטים למדינה, לעגן בחוק את מעמדו של מערך הגיור הממלכתי, או לאמץ כל הסדר חוקי אחר. המדינה ביקשה פעם אחר פעם אורכה מבית המשפט להסדיר את הנושא. 
לפני כשנה, במלאות עשור להגשת העתירות הראשונות בנושא בבג"ץ, פקעה סבלנותם של השופטים, והם החליטו לקבל הכרעה בתיק. מרבית שופטי ההרכב בראשות נשיאת בית המשפט העליון השופטת מרים נאור, היו בדעה  שיש לקבל את העתירות ולהורות למשרד הפנים להעניק אזרחות לעותרים. בפסיקתם קבעו השופטים קביעה עקרונית, לפיה על המדינה להכיר בכל גיור שבוצע  על ידי בית דין של קהילה אורתודוקסית מוכרת. "מאחר", כתבו השופטים, "שברי שבית הדין של הרב קרליץ חוסה בצלו של עקרון זה, אזי על המדינה להכיר בגיורים אלו".  
בדעת מיעוט היה המשנה לנשיאה השופט אליקים רובינשטיין, שהסכים עקרונית עם קביעת הרוב, אך סבר שיש להעניק למחוקק פרק זמן נוסף לשינוי החוק, שרק בסיומו תכנס החלטת בית המשפט לתוקף. השופט רובינשטיין העריך-כפי שאכן קרה לבסוף, שפסק הדין יביא לעתירות מצד הרפורמיים והקונסרבטיביים, שידרשו אף הם הכרה בגיורים שהם מבצעים בישראל. 
לפני כחודש, כשנה לאחר פסק הדין, פרסם משרד הפנים תזכיר חוק, שבו מעוגן המונופול של מערך הגיור הממלכתי. בתזכיר החוק נאמר במפורש, כי משרד הפנים יכיר רק בגיורים שביצע מערך הגיור הממלכתי, לצורך מתן מעמד אזרחות מתוקף חוק השבות. 
הצעת החוק הנוכחית מבקשת  "לעגן בחקיקה את קיומו של מערך הגיור הממלכתי, שהוקם מכוח החלטות הממשלה, ואת פעילותו על פי העקרונות שנקבעו בהחלטת הממשלה שאימצה את דו"ח ועדת נאמן".

בנוסף מבקשת ההצעה לקבוע כי "גיור שנערך בישראל יהיה מוכר לעניין הוראות כל דין רק אם נערך על ידי מערך הגיור הממלכתי, ולא תינתן כל נפקות חוקית לגיור שנערך בישראל שלא על ידי מערך הגיור הממלכתי"

.בתרגום לעברית פשוטה; הצעת החוק מבקשת למעשה לבטל את פסיקת בג"ץ שניתנה לפני קצת למעלה משנה, אשר קבעה כי גם גיורים אורתודוקסיים פרטיים שנערכו בישראל יוכרו לעניין חוק השבות.

בתזמון מעניין, הצעת החוק פורסמה בימים שבהם דן בג"ץ בעתירות שהגישו כאמור הרפורמיים והקונסרבטיביים, בדרישה להרחיב את פסקת בג"ץ, כדי שתחול גם על בתי הדין שלהם. 
על ההשלכות של תזכיר החוק על עתיד הגיור בישראל, שוחחנו עם הרבנים הרב ד"ר שאול פרבר, והרב ישראל רוזן. 
הרב ד"ר שאול פרבר, העומד בראש עמותת 'עתים' וממייסדי בית הדין העצמאי 'גיור כהלכה':
 "הצעת החוק הזו, אשר מקודמת על ידי חבריה החרדים של הממשלה, היא למעשה כנגד ההלכה. במשך מאות שנים פעלו במסגרת קהילות ישראל בתי דין שונים, עם גישות הלכתיות שונות - חלקם מחמירים יותר וחלקם פחות. הצד השווה היה שלבסוף כולם הכירו בגיורים של כולם, מלבד מקרים יוצאי דופן ממש. הצעת החוק הזו נועדה להעמיק את המצב הקיים של יהודים סוג א' ויהודים סוג ב' - כאלה המוכרים על ידי מוסדות המדינה וכאלה שאינם מוכרים - למרות שהלכתית אלה ואלה שווים ביהדותם. זהו אבסורד מבחינה הלכתית ומבחינה אנושית".
 הרב פרבר הוסיף כי תזכיר החוק בניסוחו הנוכחי, אם יקבל מעמד של חוק, יותיר מאות מתגיירים תלויים באוויר. לטענתו, מדובר בחוק עוקף בג"ץ, שנועד לשנות את המדיניות שהתווה פסק הדין. 
הרב פרבר משתף אותנו במספרים של מערך הגיור של המדינה, לעומת בתי הדין הפרטיים. לדבריו, מערך הגיור הממלכתי כולו מגייר בשנה 1600 גרים, בשעה שבית דין 'גיור כהלכה' בראשות הרב נחום רבינוביץ' גייר בשנה האחרונה "רק" 350 גרים, ובשבוע אחד בחודש האחרון גוירו 10 ילדים. לנוכח מספרם הרב של חסרי הדת בישראל, סבור הרב פרבר, שיש להרחיב את השורות ולאפשר לבתי דין נוספים לבד מבתי הדין של מערך הגיור לגייר. 
הרב ישראל רוזן: שערורייה לאומית
הרב ישראל רוזן, ראש מכון צומת, שכיהן שנים רבות במערך הגיור הממלכתי, וכיום מכהן בבית הדין לגיור באלון שבות, מכנה את תזכיר החוק "שערורייה ברמה הלאומית-חברתית". 
הרב רוזן מסביר את האבסורד הגלום בהצעת החוק במתכונתה הנוכחית. כיום, אומר הרב, כל בית דין בקהילה מוכרת בעולם המבצע גיור, כולל הרפורמים והקונסרבטיביים - מוכר בישראל, מכוח פסיקה של נשיא בית המשפט העליון לשעבר אהרון ברק. לעומת זאת, רב בישראל, חשוב ככל שיהיה, מחמיר ככל שיהיה, המדינה לא תכיר בגיורים שלו? הרב רוזן מציג דוגמה פרטנית: 
אזרחית באחת ממדינות אירופה, בחרה לתרום למדינת ישראל, והתנדבה באחת ממוסדות הרווחה בישראל. במהלך שהותה בישראל, הכירה את היהדות וביקשה להתגייר. הבחורה פנתה לבית הדין באלון שבות, שלאחר בירור מעמיק הכיר ברצונה הכן להתגייר, וגייר אותה כדת וכדין. עם השלמת הליך הגיור, פנתה הבחורה למשרד הפנים, שיעניק לה אזרחות מתוקף חוק השבות. תשובת משרד הפנים, הגיורת לא עברה גיור במערך הגיור הממלכתי, לפיכך המשרד מנוע מלהכיר ביהדותה. בסיטואציה אחרת, שבה אותה בחורה ממש, תבחר לעבור את הליך הגיור בארץ מוצאה, בבית דין שללא ספק לא עומד בקריטריונים המחמירים של בתי הדין הפרטיים המחמירים בישראל, יוכר הגיור שלה על ידי משרד הפנים, שיעניק לה אזרחות. 
לדברי הרב רוזן, מדובר בתופעה של 300 איש בשנה, אזרחי מדינות המערב, שבאים לישראל מסיבות שונות ומגוונות, ובוחרים לעבור הליך גיור בבתי הדין הפרטיים, שכן מערך הגיור הממלכתי מסרב לגיירם. לגרים אלו, סבור הרב, תרומה חיובית רבה לחברה בישראל, ואת ההחלטה שלא להכיר בגיורים אלו הוא מכנה "עיקשות". 
בשיחה עם "שבתון" מאשים הרב את משרד הפנים "בעריצות" מול המתגיירים. "משרד הפנים חושש שהרבנים 'רכי לבב המה' אם נאפשר להם לגייר, מיד יעוטו על בתי הדין שלהם כל העובדים הזרים השוהים בישראל. הרבנים שלא יעמדו בלחץ יגיירו גיור המוני את כל העובדים הזרים, והמדינה תתמלא בחצי מיליון אזרחים חדשים שעברו הליך גיור", מצייר הרב רוזן את התמונה הפרנואידית שמנחה לדבריו את משרד הפנים בהחלטה למנוע הכרה בגיורים של בתי הדין הפרטים. 
מהו הנוסח הנכון להצעת החוק, שתסדיר את ההכרה בגיורים בישראל? 
על המחוקק לקבוע, ברוח יקבע ברוח פסיקת בג"ץ, שכל בית דין של קהילה אורתודוקסית מוכרת, יהיה מורשה לגייר. לאחר סיום הליך הגיור, יפנה המתגייר למערך הגיור הממלכתי שיקבע בהליך מזורז האם הגיור נעשה כדת וכדין על פי הכללים, או שיש לפסול אותו. הרב רוזן מוסיף, שניתן לבטל את ההתניה של בית דין בקהילה אורתודוקסית מוכרת ולקבוע באופן גורף שכל בית דין שגייר, יוכל המתגייר לקבל מעמד חוקי אם מערך הגיור הממלכתי אישר את הגיור. מטבע הדברים מסביר הרב רוזן, הכללים של מערך הגיור ינפו את הגיורים שלא נעשו כדת וכדין, ולא יגרע חלקם של הגיורים שבוצעו בבתי הדין הפועלים על פי כללי ההלכה. הרב רוזן מציין, שהוא עצמו ישב במשך 15 שנה במערך הגיור הממלכתי, ורק בשל בעיה של גיל פרש. כיום הוא מגייר בבית הדין באלון שבות, הפועל בהתנדבות מלאה. "רק בשל העובדה שאני לא מקבל משכורת מהמדינה, לפתע הגיורים שלי אינם כשרים? " תוהה הרב.
הפננו ללשכת שר הפנים אריה דרעי, שמשרדו הפיץ את תזכיר החוק מספר שאלות שעלו בעקבות השיחות שקיימנו עם הרבנים העוסקים במלאכת הגיור שנים רבות  שאלה: מה הסיבה שבגינה מבקש משרד הפנים למנוע הכרה בגיורים של בתי דין דוגמת בית הדין של הרב קרליץ בבני ברק? שאלה נוספת: האם ההצעה תואמת את עמדת הרבנות הראשית בנושא? 

מלשכת השר דרעי נמסר בתגובה: "עניין הגיורים בישראל וההכרח במניעת פרצות בנושא מחייבים הכרה בגיור ממלכתי בלבד. הכרה בגורמים פרטיים עלולה להביא להתרחבות התופעה אף לארגונים שאין ההלכה נר לרגליהם. הצורך באחדות האומה מחייב לחזק את מערך הגיור הממלכתי כגורם בעל סמכות בלעדית בנושא. תזכיר הצעת החוק שהופץ דורש מקצה שיפורים שמתבצעים בימים אלו ממש בתיאום עם כלל הגורמים וביניהם הרבנות הראשית לישראל ובתי הדין הרבניים". 
חגיגות 'יום ירושלים', לא לדתיים בלבד
אין זה סוד, שיום איחוד ירושלים מצוין כמעט אך ורק בקרב הציבור הדתי-לאומי. גם בו, בעיקר בבתי הספר ותנועות הנוער, כאשר חלקינו המבוגרים משתתפים בתפילה חגיגית בהתקדש היום בבית הכנסת, אולי גם איזו שבת חזנות, והמהדרין מוסיפים גם ערב סיפורי קרבות או ערב משירי ירושלים עם החבר'ה. גם משהו. אין כמו שנת היובל לאיחוד העיר לפעילות מעמיקה וסוחפת לציון היום, ואכן בירושלים, ולא רק בה, יש ועוד יהיו מגוון אירועים. אבל הבשורה, אולי בה- הידיעה, בעניין היא לענ"ד המיזם, הראשון בארץ, של משרד החינוך, בהנהגת החמ"ד בראשות הרב ד"ר אברהם ליפשיץ, בשיתוף ארגון 'זהות', במסגרתו 500 בתי ספר ב-50 רשויות מקומיות, יחגגו יחד, דתיים וחילונים, את היובל ל"יום ירושלים" במיזם ראשון מסוגו בארץ.
הפעילות כוללת: פעילות מערכי שיעור וחומרים ייחודים לפעילות בית ספרית, ערב "שרים ומספרים ירושלים" – לתושבי הרשות, ובסופו - צעדת דגלים לכלל תלמידי בתי הספר ברשות המקומית.  בתי הספר הממלכתיים והממלכתיים דתיים ברשויות המשתתפות קיבלו ערכה מיוחדת עם דגלים, חומרי לימוד, פעילות מיוחדת ובסוף היום יצאו כל תלמידי העיר לצעדה משותפת ברחבי העיר ויקנחו בהופעה בבימת העיר המרכזית.

אין ספק, כי איהוב ירושלים והרחבת הידע עליה בקרב הצעירים, דתיים ושאינם דתיים כאחד, יעמיק את השורשים שלהם במדינתנו, ויכשיר אותם טוב יותר לעמוד מול פרץ המערערים (בארץ ובעולם) על הקשר האימננטי שבנינו לירושלים.
****
חציית קווים?
הרבנות הראשית לישראל פרסמה בימים אלה הצעה לרפורמה בתחום הכשרות. גם אם הרפורמה אינה מושלמת, גם אם יש בה חורים כבגבינה צהובה, עדיין, כאשר גוף ארכאי ושמרני שכזה מציע הצעות כפי שהציע – יש לפרגן לגוף ולמי שעומד בראשן, הרב דוד לאו. במקרה או שלא במקרה, ממש בסמוך לפרסום הרפורמה, וימים ספורים לפני שבג"ץ מתייחס אליה ופוסק פסוקו בעניין מונופול הכשרות במדינה, בא הרב אורן דובדבני, בעבר מנהל ארגוני הכשרות הגדולים בעולם ובאחרונה מנהל מערך הכשרות של גבעתיים, איש שעוסק בתחום כבר 20 שנה, נחשב למומחה בו, וכעת קם, עוזב את הממסד הרבני וחוצה את הקווים למערך הכשרות של ארגון 'השגחה פרטית' אותה הוא ינהל מעתה. 
ארגון 'השגחה פרטית', הוא אחד מהלוחמים הגדולים נגד מונופול הכשרות של הרבנות הראשית ומעניק לבעלי עסקים שירותי השגחה על הכשרות, בלי קשר לרבנות. בריאיון לאתר 'כיפה' אמר הרב דובדבני, כי בעבר ניסה "לקדם את הכשרות מתוך הרבנות. יש שם הרבה מאוד אנשים טובים עם כוונות טובות, אבל מבנה המערכת לא באמת מאפשר את תיקון ושיפור המצב הקיים". מנכ״לית 'השגחה פרטית', איילה פלק התגאתה בפני 'כיפה' כי המעבר הצליח "לסדוק את מונופול הכשרות של הרבנות" והוסיפה כי הסדק הולך ומתרחב. בתגובת הרבנות הראשית שהופיעה ב'מקור ראשון' כתבו כי הרב שרת בגבעתיים חודשים ספורים בלבד וכן תהו כיצד זה בעודו מכהן כרב המושב שדה אילן, השגיח בפועל על הכשרות בגבעתיים. א-קיצר, מלחמות יהודים.
אחד הנושאים שמעסיקים לא פעם ציבור דתי הוא העדר כשרות על בתי קפה ומסעדות שכן שומרים על כשרות, אך פתוחים בשבתות. הרבה פעמים, בתשובה לשאלתי בבית קפה זה או אחר אני שומע: "אנחנו כשרים, האוכל כולו כשר, יש רק חלבי, אבל בגלל שאנחנו פתוחים בשבת – הרבנות מסרבת לתת לנו תעודה". הרבנות, כידוע, מסרבת לתת להם תעודת כשרות כיוון שהם פתוחים בשבתות. בעבר, בצפון הרחוק קיבלה מסעדת 'דג על הדן' תעודת הכשר של הרב האזורי, חרף היותה פתוחה בשבת, זאת לאחר שהוסדרו תנאים שהעמיד.
 לענ"ד, עניין זה, של מתן תעודה למקומות כשרים אך הפועלים בשבת, יהיה הבדל מהותי בין השגחת הרבנות לזו של הגופים הפרטיים, ואני די בטוח מי ינצח בו. 
--
**

בחירה חופשית      
משהו פיקנטי. במודעה הזו שצילומה בפניכם, נתקלתי, לראשונה, עת גלשתי לאחרונה באתר 'בחדרי חרדים'. הכותרת בישרה על אירוסי החתן המהולל לבית מלול עם הכלה כך וכך. ואז, עורכי האתר מציפים לפניך הגולש את הבחירה (בין טוב לרע?): אתה רוצה לראות את התמונה בה תופיע גברת, או לא. מה שנקרא – הסיכון שלך, ואם ייחשב לך הדבר כחטא – זה עליך ואנחנו נקיים (לא בטוח שזה תופס ככה מבחינת ההלכה...'לפני עיוור..."). הפעם באמת באתי לפרגן. אתר חרדי, מאוד מוערך, מפרסם תמונות של נשים (כמובן רק בלבוש צנוע כדת וכדין וזה בסדר גמור), ומאפשר לך הגולש לבחור. לראות, או לחדול. בעבר היו שורפים את המערכת על "הכשלה" שכזו. אגב, השינוי הזה התחולל גם במדיה המגזרית ה'סרוגה'. בעבר, גם בעיתון 'בשבע', למשל, לא ניתן היה להכניס תמונת אשה. היום? יש גם יש. מי ששומר עדיין על העניין הזה בדביקות הם העיתונים החרדיים. שם, אפילו שמה הפרטי של אשה יופיע רק בר"ת, אלא אם כן מדובר על מודעת אבל, שאז יש מקילין. אבל אם להן לא איכפת – למה שלי יהיה?
מה לתקן לפני התיקון? 
לוביץ
הבדיחה מספרת שמשה רבנו הודיע לעם ישראל מראש על התאריך של מתן תורה. הייקים הגיעו שבוע קודם, לכן הם קיבלו כל כך הרבה דרך ארץ שקדמה לתורה, הליטאים הגיעו בדיוק בזמן, לכן הם תפסו חזק את התורה, החסידים הגיעו שבוע מאוחר יותר – הישר לקידוש... 
בדיחה זו מתחברת אצלי לדברי הרבי מקוצק שציין כי לשבת שלפני סוכות קוראים "שבת שובה", לשבת שלפני פסח קוראים "שבת הגדול", ואם כן, שאל: איך צריך לקרוא לשבת שלפני חג מתן תורה? תשובתו הייתה: צריכים לקרוא לה "שבת דרך ארץ", שכן אמרו חכמים: "דרך ארץ קדמה לתורה" (ויק"ר, ט, תנד"א י).
מהי דרך ארץ? במקורות מסוימים של חז"ל המושג דרך ארץ מתייחס לעיסוק במלאכה (לדוגמה אבות ב, ב). אולם ברוב המקורות הכוונה למידות טובות, ולהתנהגות אנושית נאותה ונכונה. היכן מצאנו שמידות טובות והתנהגות ראויה קדמו לתורה? נראה שהכוונה היא לכך שבני ישראל יישמו את שבע מצוות בני נח, ולכן היו כשירים לקבלת התורה. 
מתוך הבנה זו יכולים אנו להבין את המדרש המפורסם, לפיו הקב"ה הציע את התורה לעמים שונים, אך הם נמצאו בלתי מתאימים לקבלה. בני עשו לא יכלו לקבל את האיסור לא תרצח, בני עמון ומואב התקשו לקבל את מצוות לא תנאף, ובני ישמעאל נמצאו חסרי מסוגלות לקיים את הציווי לא תגנוב. כך, ממשיך המדרש: "לכל אומה ואומה שאל להם אם מקבלים את התורה... אולם התברר כי "אפילו שבע מצות שקבלו עליהם בני נח לא יכלו לעמוד בהם עד שפרקום" (ספרי, דברים, שמג). 

באיזו דרך בדק הקב"ה את האומות, ומדוע הוא בחן אותם דווקא במצוות אלה, ולא שאל אם הם מוכנים לקבל את המצוות שבין אדם למקום שעתידות להינתן במתן תורה? נראה שהמטרה הייתה לבחון האם העמים מקיימים את המצוות שהם מחויבים בהן מקדמת דנא, וכשהתברר שאף על איסורי רצח, ניאוף וגניבה הם לא שומרים, המסקנה הייתה שאין טעם לתת להם עוד 606 מצוות.

מדרש זה מעמיד אותנו על עיקרון חשוב ביותר: הקפדה על מצוות הגיוניות ומוסריות, דוגמת "לא תרצח", "לא תנאף", "לא תגנוב", היא הבסיס לקבלת התורה. המצוות הללו אמנם שבו ונקבעו בעשרת הדברות, אבל היה מצופה מכל אדם באשר הוא אדם שיקיים אותן עוד לפני מתן תורה. מי שנכשל בכללי ההתנהגות האנושית הבסיסית הזאת – אינו ראוי לקבל את התורה. 
המדרש הידוע הנ"ל איננו סיפור בעלמא, אלא הוא משקף עיקרון חשוב ביותר לפיו התורה איננה מהווה תחליף למצוות הבסיסיות שמתחייבות מהמוסר הטבעי ומהשכל האנושי, אלא היא באה לבנות קומה נוספת על גביהן. רעיון זה הודגש על ידי הראי"ה קוק בקביעות חדות שהמוסר האלוקי, לא בא לבטל דבר מעקרונות המוסר האנושי הבריא שיש לבני אדם, וקבע כי יש הכרח בבניית מוסר טבעי תקין לפני שמקבלים תורה. (אורות הקודש, ג, יא). הרב קוק ציין כי "המוסר בטבעיותו... מוכרח להיקבע בנפש ויהיה מצע לאותן השפעות גדולות הבאות מכוחה של תורה" (אורות התורה, יב, ב).

אין הדבר מובן מאליו. יש אנשים שלפי התנהגותם נראה שמתן תורה דוחק אצלם את כללי הדרך ארץ והמוסר הטבעי. הם מקפידים לאכול גלאט כשר, אבל משמיצים את מי שחושבים אחרת מהם, שומרים שבת, אך מפריעים לשכנים, תורמים לצדקה, אבל מרמים את מס הכנסה. התנהגויות דתיות אלה וכאלה, ששמות לאל את המוסר האנושי הטבעי, הן שגויות כשלעצמן, והרסניות בהשפעתן, שכן הן גורמות גם לחילול השם ולהתרחקות מתורה.
חשיבותה של ההתנהגות האנושית המוסרית יכולה לתת הסבר נוסף לקריאתה של מגילת רות דווקא בשבועות. שכן מגילה זו מתארת התנהגות אנושית מלאת חמלה וחסד של גיבוריה, רות, נעמי ובעז, שמונעת מכוחם של דרך ארץ ומוסר בריא. קריאתה ביום מתן תורה מעמידה את  תיקון המידות והמוסר במרכז סדר היום של חג השבועות, ולפיכך בשבת שלפניו אכן ראוי להתמקד בשיפור הדרך ארץ שקדמה לתורה. 
ירושלים – ליום איחודה
ירושלים וברדיצ'ב
כשכתב רבי לוי יצחק מברדיצ'ב את ההזמנה לחתונת נכדו, ציווה להדפיס כך: "החתונה תהיה, אי"ה, למזל טוב בירושלים עיר הקודש. ואם חלילה לא יבוא משיח צדקנו בשנה הזאת, תהיה החתונה בברדיצ'ב". (מתוך: יואל רפל, 'יראה ואהבה', סיפורים וממרות חסידיים, הוצאת מודן).
**
 מרכז העולם
ארץ ישראל יושבת באמצעיתו של עולם, וירושלים באמצע ארץ ישראל, ובית המקדש באמצע ירושלים, וההיכל באמצע בית המקדש והארון באמצע ההיכל, והאבן שתיה לפני ההיכל שממנה הושתת העולם. (תנחומא הקדום (בובר), פרשת קדושים, י'.(
**
מעיינות של רגש
"העם כולו עמד נפעם, ורבים אף בכו לשמע הבשורה של כיבוש העיר העתיקה. הנוער הצברי, קל וחומר החיילים, אינם נוטים לסנטימנטליות ומתביישים לגלותה ברבים. אולם מאמץ הלחימה, החרדות שקדמו לה, תחושת הישועה, והנגיעה שנגעו הלוחמים היישר לתוך לב ליבה של ההיסטוריה היהודית – הבקיעו את קליפת הבושה והנוקשות ועוררו מעיינות של רגש והתגלות רוחנית. הצנחנים שכבשו את הכתל – עמדו נשענים עליו ובכו. וסמלית זוהי תופעה נדירה, שספק אם יש רבות כמותה בתולדות העמים" (מתוך נאומו של רמטכ"ל מלחמת ששת הימים, יצחק רבין ז"ל, בטקס בו הוענק לו תואר כבוד באוניברסיטה העברית ביוני 1967 למניינם).
המקדש בתפארתו

שנו רבותינו: מי שלא ראה ירושלים בתפארתה לא ראה כרך נחמד מעולם; ומי שלא ראה בית המקדש בבנינו לא ראה בנין מפואר מעולם. (ספר האגדה על פי תלמוד בבלי, מסכת סוכה דף נא, עמוד ב)
 מאחורי הכותל 
 

- על דברי שיר השירים : "הנה זה עומד אחר כתלנו" – אומרת האגדה העברית : "אחר הכותל המערבי של בית המקדש. ולמה? – שנשבע לו הקדוש-ברוך- הוא : שאינו חרב  לעולם!".
 - דרוש אחר מספר על הקדוש-ברוך-הוא : "עומד מאחורי הכותל והוא משגיח משם  ומשקיף על בני אדם".
- האגדה מספרת : "השם יתברך , כביכול  עומד אחורי הכותל ומציץ דרך נקבי הכותל ...הנראה אינו רואה את הרואה.
וכל איש ישראל צריך להאמין בזה   (מתוך אתר הקרן למורשת הכתל המערבי)".

נס נקדימון בן גוריון
: 
פעם אחת עלו כל ישראל לרגל לירושלים ולא היה להם מים לשתות. 
הלך נקדימון בן גוריון אצל הגמון אחד, 
אמר לו: הלויני שתים עשרה מעיינות מים לעולי רגלים ואני אתן לך שתים עשרה עינות מים. 
ואם איני נותן לך - הריני נותן לך שתים עשרה ככר כסף. וקבע לו זמן.
כיון שהגיע הזמן ולא ירדו גשמים בשחרית שלח לו: שגר לי או מים או מעות שיש לי בידך. 
- שלח לו: עדיין יש לי זמן, כל היום כולו שלי הוא. 
בצהריים שלח לו: שגר לי או מים או מעות שיש לי בידך! 
- שלח לו: עדיין יש לי שהות ביום. 
במנחה שלח לו: שגר לי מים או מעות שיש לי בידך 
- שלח לו: עדיין יש לי שהות ביום. 
לגלג עליו אותו הגמון, אמר: כל השנה כולה לא ירדו גשמים,  עכשיו ירדו גשמים? נכנס לבית המרחץ בשמחה. 
עד שהאדון נכנס בשמחתו לבית המרחץ נקדימון נכנס לבית המקדש כשהוא עצוב. נתעטף ועמד בתפלה, 
אמר לפניו: רבונו של עולם! גלוי וידוע לפניך שלא לכבודי עשיתי 
ולא לכבוד בית אבא עשיתי, אלא לכבודך עשיתי, שיהו מים מצויין לעולי רגלים. 
מיד נתקשרו שמים בעבים, 
וירדו גשמים עד שנתמלאו שתים עשרה מעינות מים והותירו. 
עד שיצא אדון מבית המרחץ נקדימון בן גוריון יצא מבית המקדש. 
כשפגעו זה בזה אמר לו: תן לי דמי מים יותר שיש לי בידך.
- אמר לו: יודע אני שלא הרעיש הקדוש ברוך הוא את עולמו אלא בשבילך. 
אלא עדיין יש לי פתחון פה עליך שאוציא ממך את מעותיי, 
שכבר שקעה חמה, וגשמים - ברשותי ירדו. 
חזר ונכנס לבית המקדש, נתעטף ועמד בתפלה, 
ואמר לפניו: רבונו של עולם! הודע שיש לך אהובים בעולמך! 
מיד נתפזרו העבים וזרחה החמה. 
באותה שעה אמר לו האדון: 
אילו לא נקדרה החמה - היה לי פתחון פה עליך שאוציא ממך מעותיי. 
תנא: לא נקדימון שמו, אלא בוני שמו, 
ולמה נקרא שמו נקדימון - שנקדרה חמה בעבורו.

תלמוד בבלי, מסכת תענית דף יט, עמוד ב)')

.

ירושלים של מעלה וירושלים של מטה
 פילבר
אגדה קדומה מספרת: "משחרב הבית בראשונה נתקבצו כתות כיתות של פרחי כהונה ומפתחות ההיכל בידם ועלו לגג ההיכל ואמרו לפניו: ריבונו של עולם, הואיל ולא זכינו להיות גזברין נאמנים, יהיו מפתחות מסורות לך, וזרקום כלפי מעלה ויצתה כעין פיסת יד  וקבלתן מהם" (תענית כט א). יחד עם מפתחות ההיכל שפרחו לשמים נסתלקה מהארץ גם עצמאות ישראל, ישראל גלה מארצו ורעיון הגאולה נגנז במרומים עד תהיה פקידה וישראל יחדש ימיו כקדם. כך היה במקדש ראשון למשך שבעים שנה וכך נשנה הדבר בחורבנו של הבית השני לגלות ממושכת של מאות שנים.
לפני קרוב למאה שנה, עת החל העם היהודי לשוב לארצו, החל שוב מתחבט העם היהודי בשאלה איך תסתיים הגלות ואיך תחל הגאולה. כבר אז הרב אליהו גוטמאכר כותב שהיו רבים שטעו לחשוב שהיהודים בגלות יישבו בחברת השעשועים בביתם כל אחד כפי דרכו, "ופתאום יפתחו שערי רחמים ויעשו מופתים בשמים ובארץ", ובנסים ונפלאות תתגלה "גאולת ישראל". כנגד המחשבה הזו כתב הרב קלישר בספרו "דרישת ציון" (מאמר א): "גאולת ישראל אשר אנו חוכים לה, אל יחשוב החושב כי פתאום ירד ה' יתברך שמו משמים ארץ  לאמור לעמו: צאו! או ישלח משיחו כרגע מן השמים לתקוע בשופר גדול על נידחי ישראל ויקבצם ירושלימה ויעשה להם חומת אש ומקדש א-ל ממרומים ירד כאשר הבטיח על ידי עבדיו הנביאים. לא כן הקורא המשכיל, ודאי ייעודי הנביאים יתקיימו באחרית הימים ולא ייפול ח"ו מדבריהם דבר ארצה, אך לא במנוסה נלך ולא בחיפזון יום אחד, אלא מעט מעט תבוא גאולת ישראל". דומה, שההשגחה העליונה מאז הכריעה בוויכוח הזה וניהלה את גאולתם של ישראל בדרך הטבע, לא בחיפזון אלא בהדרגה, ויותר מכך לא מן הקודש אל החול, מן האיכות אל הכמות, אלא ההיפך מן החול אל הקודש, ומן הכמות אל האיכות.
על המהלך הזה של הגאולה כתב גם הראי"ה בספרו "אורות התשובה" (פי"ב יב): שם הוא מתאר  את רעיון הגאולה שבהתגשמותה ירדה מגדולתה וטהרתה, וסיבת הירידה היא "מפני שבהתגשמותה בחיים טיפלו בה אנשים שאינם הגונים והחשיכו את יפעתה". אבל מוסיף שם הראי"ה: "הירידה הזאת איננה ירידת עולם, כי אי אפשר שהטוב הרוחני המחשבי ייהפך לרע, כי אם ירידת שעה". הירידה הזמנית היא גם כן לצורך עליה, כי רעיון הגאולה במובנו העליון בימים ההם רק מעטים היו יכולים להתחבר אליו, ועכשיו שהורידוהו לקרקע הוא מקבץ סביבו אנשים רבים, שגם אם הם קטנים באיכות, הרי הגודל הכמותי כשהוא מצטרף לאיכות הוא מעטר אותה. אבל לעת עתה התהליך של גאולת ישראל מושלך ארצה, פריצים מבני עמנו בהגשמתם מחללים את קדושתה, אבל לעתיד לבא, בשלב מאוחר יותר – מבשר לנו הראי"ה – יתעוררו עדיני לב והם יפיחו רוח חיים בתנועת התחיה היהודית להשיבה אל פסגתה המקורית.
מאז עברה התחיה היהודית כברת דרך ארוכה – אנו מצויים כיום בקו התפר שבין התחיה הגשמית לתחיה הרוחנית, מצב המזכיר לנו את נבואת "חזון העצמות היבשות" של הנביא יחזקאל (פרק ל"ז) המתאר את העם היהודי כאוסף של עצמות יבשות המתקבץ לגוף אחד: "וראיתי והנה עליהם גידים ובשר עלה, ויקרם עליהם עור מלמעלה, ורוח אין בהם". אף אנו אודים עשנים, שארית הפליטה שנתקבצה ארצה מארבע כנפות הארץ, ובחלקים רבים של המתקבצים בימינו לארץ נתקיים הכתוב: "ורוח אין בהם". אבל אנו מאמינים שגם אצלנו כמו אצל העצמות היבשות שבנבואת יחזקאל יתקיים לבסוף הכתוב: "וְנָתַתִּי רוּחִי בָכֶם וִחְיִיתֶם וְהִנַּחְתִּי אֶתְכֶם עַל-אַדְמַתְכֶם וִידַעְתֶּם כִּי-אֲנִי ה' דִּבַּרְתִּי וְעָשִׂיתִי נְאֻם-ה'". כי כך היא גאולתם של ישראל, תחילה גאולת הגוף ורק אח"כ תבוא גאולת הרוח.
רמז לסדר הזה של גאולת הרוח אחר גאולת הגוף אנו יכולים למצוא בשתי המתנות שזכינו בדורנו בחודש אייר מידי ההשגחה העליונה, תחילה יום העצמאות, הבסיס לעצמאות הארצית המאפשרת לנו לקיים את מצוות ישוב הארץ כמו שניסח זאת הרמב"ן (בספר המצוות): "שלא נעזבנה ביד זולתנו מן האומות או לשממה", ואחריה זכינו ליום ירושלים, שחרור עיר הקודש והמקדש שחוברה לה ביום הזה יחדיו. וגם בגאולת ירושלים הקדים החומר לרוח, כמו שאמרו בגמרא (תענית ה א): "אמר הקב"ה: לא אבוא בירושלים של מעלה עד שאבוא לירושלים של מטה". וירושלים של מטה היא זו שתיאר לנו הנביא זכריה (ח ד,ה): כּה אָמַר ה' צְבָאוֹת עוֹד יֵשְׁבוּ זְקֵנִים וּזְקֵנוֹת בִּרְחוֹבוֹת יְרוּשָׁלָם וְאִישׁ מִשְׁעַנְתּוֹ בְּיָדוֹ מֵרוֹב יָמִים: וּרְחוֹבוֹת הָעִיר יִמָּלְאוּ יְלָדִים וִילָדוֹת מְשַׂחֲקִים בִּרְחוֹבוֹתֶיהָ:". וברוך השם שחלק זה של הנבואה קם ויהי ועל כך אנו שמחים ביום ירושלים.
שנת ה- 50 לאיחוד ירושלים;
מספר העוזבים גדול מספר המגיעים לגור בה

"אעלה את ירושלים על ראש שמחתי", "ירושלים עושה כל ישראל חברים", ועוד כהנה. ובתכל'ס, מה המצב כיום, 50 שנה לאיחוד העיר? (עיזבו אתכם מטראמפ. אנחנו. ירושלים ואנחנו).

להלן נתונים רשמיים:
ירושלים במספרים
      בסוף שנת 2015 מנתה אוכלוסיית ירושלים 865,700 תושבים, גידול של 1.9% מהשנה הקודמת (בהשוואה ל- 2% בישראל). ובחלוקה לקבוצות: 542,000 יהודים (62.6%) ו-323,700 ערבים (37.4%). אבל אם מסתכלים על מבוגרים שעזבו את העיר באותה שנת 2015, הרי שמספרם של אלה היה יותר מ-18,000, לעומת רק כ-10,300 שעברו להתגורר בה.
ואיך מתחלקת האוכלוסייה שם? 35% מבני ה-20 פלוס מגדירים עצמם חרדיים, 19 אחוז כדתיים, 12 אחוז כמסורתיים-דתיים,, 12 אחוז כ"מסורתיים אך לא כל כך דתיים" ו-21 אחוז כחילוניים. כך על פי בדיקת הלשכה המרכזית לסטטיסטיקה. העיר נהיית יותר דתית, אם כי לא 'כצעקתה', כפי שחוגים שונים מנסים 'להבהיל'. הנתונים: בשש השנים האחרונות גדל שיעור החרדים בירושלים בכחצי אחוז וזה של הדתיים-לאומיים בכ-0ץ2 אחוז בלבד.
      במהלך שנת 2015, גדלה אוכלוסיית ירושלים ב-16,000 תושבים, כמחציתם ערבים !! הגידול הוא מריבוי טבעי.  
      מספר הלידות בירושלים בשנת 2015 היה 23,581. מהן: 15,438 תינוקות לנשים יהודיות ואחריות, ו-8,143 לנשים ערביות תושבות העיר. נתון מעניין הוא של הפריון לנשים הירושלמיות. יהודייה – 4.28 ילדים (בממוצע, כמובן הודות לחרדיות בעיקר), לעומת פריון של 3.23 ילדים לאשה ערבייה, נתון המצביע על המשך הירידה בילודה שם. 
      בשש השנים האחרונות חלה עלייה עקבית ורציפה של 26% במספר התלמידים בכיתות א במגזר הציוני מ- 3842 תלמידים בתשע"ג ל- 4853 תלמידים בתשע"ח.
      בשש השנים האחרונות חלה עלייה עקבית ורציפה של 13% במספר התלמידים בכיתות ז במגזר הציוני מ- 2770 תלמידים בתשע"ג ל- 3124 תלמידים בתשע"ח.
      מכון ירושלים למחקרי מדיניות: בשנתיים האחרונות חלה עלייה של 28% במועסקים בהייטק בירושלים (לעומת ממוצע ארצי של 8%). בשנת 2015 היו 18,500 מועסקים בהייטק בעיר לעומת  14,400 בשנת 2013.
       78% מהתיירים שהגיעו לישראל ב-2016 ביקרו בירושלים ו-51% מהתיירים שהגיעו לישראל לנו בה.
      בשנת 2016 ניתנו היתרים לבניית 2534 יח"ד חדשות בעיר לעומת 2262 בשנת 2015.
      בשנתיים האחרונות שודרגו בעיר 140 גני משחקים חדשים וב- 2017 ישודרגו עוד 50 גנים נוספים.
      בשנת 2016 עלו לירושלים 3118 עולים חדשים. משנת 2011 עלו לירושלים 18,577 עולים חדשים.
      על פי הלמ"ס 92% מרוצים מחייהם (93% מהיהודים ו-89% מהערבים), מעט גבוה יותר מהשיעור בכלל האוכלוסייה (88%).
 
 
 
חיים באושר בירושלים
      92% מבני 20 ומעלה בירושלים מרוצים מחייהם (93% מהיהודים ו-89% מהערבים), מעט גבוה יותר מהשיעור בכלל האוכלוסייה (88%).
      60% מתושבי ירושלים מרוצים ממצבם הכלכלי (68% מהיהודים ו-43% מהערבים) בשיעור דומה  לשיעור המרוצים ממצבם הכלכלי בכלל האוכלוסייה.       72% מתושבי ירושלים מרוצים מאזור מגוריהם (86% מהיהודים לעומת 44% מהערבים). בכלל הארץ 83% מרוצים מאזור מגוריהם (86% מהיהודים ו-67% מהערבים).
      85% מהצעירים ומהמשפחות הצעירות מעריכים שיישארו לגור בירושלים בשנתיים הקרובות.
 
 
  
נתונים: האגף לתכנון אסטרטגי- עיריית ירושלים, מכון ירושלים למחקרי מדיניות, הלשכה המרכזית לסטטיסטיקה.
 
מה שמע טראמפ ממלווהו ברחבת הכותל?
ביום הראשון לביקורו בישראל ביקר נשיא ארה"ב דונלד טראמפ ברחבת הכותל המערבי יחד עם רעייתו מלאניה טראמפ, וחתנו ג'ארד קושנר, השגריר החדש של ארה"ב בישראל דייויד פרידמן ורעייתו וצוות עוזריו ויועציו.
ביקור זה הינו היסטורי באשר זהו ביקור ראשון של נשיא ארה"ב מכהן ברחבת הכותל המערבי. עד עתה הנשיאים ביקרו בכותל לפני הבחירות ולאחר שסיימו את כהונתם.
טראמפ ורעייתו נתקבלו על ידי רב הכותל המערבי והמקומות הקדושים הרב שמואל רבינוביץ ומנכ"ל הקרן למורשת הכותל המערבי ושמע מהם הסבר על הקשר העמוק של העם היהודי למקום זה ולהר הבית, והסבר מפורט מלווה בתרשימים על עברו של המקום, והגילויים שנתגלו למרגלותיו בשנים האחרונות.

הנשיא טראמפ אמר עם הרב רבינוביץ פרק קכ"א ופרק קכ"ב בתהילים, ולאחר מכן טמן פתק בין נדבכי הכותל המערבי ונשא תפילה אל מול אבניו. כתב 'שבתון' מזכיר כי ימים ספורים לפני שטראמפ הגיע, דרשו אנשי צוות ההכנה של מסעו, לבל יצטרפו מנהיגים ישראליים לביקורו בכותל ואף דרשו ממלוויהם שלא לבוא איתם לשם, כיוון שהכותל המערבי, לדבריהם, לא שייך לריבונות ישראל. בעקבות תדהמה ישראלית, הבהיר הבית הלבן כי התבטאויות אלה אינן על דעתו וכי הוא מכיר בכך שזהו מקום מקודש לעם היהודי. הנשיא טראמפ, כקודמיו, ניגש את הכותל בלא שלווה בידי ראש הממשלה או שר מישראל אלא ע"י איש הדת האחראי על המקום. כזכור, לפני ימים ספורים פנה חה"כ בצלאל סמוטריץ' למפכ"ל בתביעה שיורה לשוטרים שלא לחסום בעד חברי כנסת (להם יש חסינות) להגיע אל הכותל יחד עם טראמפ, זאת כמחאה, אך בפועל, לא דווח על ניסיון שכזה מצד סמוטריץ' או ח"כ אחר.
בעת ביקורו של טראמפ ברחבת הכותל אמר לו הרב רבינוביץ:

"מדי בוקר, מתייצבת פה בשמש ובגשם. בחום ובקור, קבוצת אנשים שמגיעים לכאן להתפלל. אלה הם ה'ותיקין', המקיימים מנהג יהודי עתיק של תפילה עם הנץ החמה בכותל המערבי. הם, והדורות שלפניהם, עברו כל סוג של רדיפה והתעללות. כובשיה של ירושלים עשו הכל כדי שיפסיקו לדבוק בשרידי המקדש. הם מחקו את ירושלים וקראו לה "איליה קפטולינה". הם מחקו את ממלכת ישראל וקראו לה "פלסטינה". הם הרגו ושדדו, בזזו וגזרו גזרות – אבל בכל בוקר, ברגע שהתאפשר הדבר, חזרה לכותל המערבי חבורת מתפללים קטנה להתפלל עם עלות השחר.

"כשאני שואל את עצמי 'מהו סודו של העם היהודי'? אני חושב על החבורה הקטנה הזאת. אלה הגיבורים שלי. העם היהודי מעולם לא התרפק על העבר. אנחנו עם שמתרפק על העתיד. הגאולה העתידית. על ימות המשיח. על תיקון עולם במלכות שדי".

"הכותל המערבי הוא הסמל הגדול ביותר בהיסטוריה לעברו המפואר של העם היהודי ולתקוות העתיד שלו. אלפיים שנה של גלות – ואין ילד יהודי שאינו יודע כיצד נראה הכותל. אין יהודי אחד בכל רחבי העולם שאינו יודע לאן לכוון את פניו, כך שיפנו אל הכותל בשעת תפילה".

"מכאן תצא קריאה לראשי הדתות בכל העולם ולמנהיגים להצטרף לתפילתנו היום יומית – שלוש פעמים ביום, כאן ובכל מקום בעולם: 'שים שלום טובה וברכה חיים חן וחסד ורחמים עלינו...'".

ובחזרה לרחבת הכותל.  לרגל יום ירושלים וחמישים שנה לשחרור העיר העתיקה, מועצת הרבנות הראשית לישראל קיימה את ישיבתה ביום רביעי, יום שחרור ירושלים, באולם "אחר כותלנו" שבסמוך לכותל המערבי.

לסדר היום של הישיבה המיוחדת הזו נקבעו מספר נושאים וביניהם:  שאלו שלום ירושלים – מקומה של ירושלים לעם היהודי וכמו כן הנושא הנפיץ; עלייה להר הבית בזמן הזה. (שבתון; הגיליון יורד לדפוס ביום ג', לכן דיווח יגיע אי"ה בגיליון הבא, אם כי ניתן להעריך בביטחון מוחלט כי הרה"ר תחזור על עמדתה האוסרת עלייה להר הבית).
יוזכר, כי עדיין עומדת סוגיית רחבת התפילה באיזור הכותל המערבי כסוגיה בה נתלות הסיעות החרדיות כאיום על נתניהו מפני משבר קואליציוני. הסוגיה תלויה ועומדת בבג"ץ, בעקבות עתירות נגד החלטת הממשלה, שוב על-פי דרישת הסיעות החרדיות, לחזור בה מהחלטה קודמת של אותה ממשלה לפתח במקום רחבת תפילה בה יוכלו גם התנועות שאינן אורתודוכסיות לנהל את התפילות בדרך שהן נוהגות, כלומר בערבוב המינים. נתניהו עומד בעניין זה בלחצים מנוגדים. מחד, הסיעות החרדיות, כאמור, ומן הצד השני, התנועות הרפורמית והקונסרבטיבית בארה"ב, המהוות את הרוב המכריע של היהדות שם, בסיוע מנהיגי דעה וחברי הקונגרס האמריקני, מפעילים לחצים שכנגד וחלקם אף מאיימים בהפסקת התמיכה הכספית בישראל, אם יחזור בו נתניהו מהסיכום על מתווה התפילה, שהושג בזמנו גם על דעת החרדים, שבהמשך חזרו בהם בעיקר בלחץ הרשתות החברתיות.
 צילומים ברחבת הכותל: ישראל ברדוגו

בקומות או במנהרות?
ריבוי האוכלוסייה מזה מול מחסור בקרקעות מזה עלול להשאיר אותנו בלא מספיק שטחים לקברים. הח"ק ירושלים בעיצומו של הכשרת קומפלס קבורה ענק, במנהרות ומעליהן, בו על דונם אחד יהיו 5000 קברים, לעומת רק 320 קברים בדונם בשיטת הקבורה הרגילה. אז למה יו"ר ועדת הכספים בכנסת, גפני, לא אוהב את רעיון הקבורה בקומות?
מוטי זפט
עובדה א': כל מי שחי – גם ימות מתישהו. עובדה ב' – ב"ה האוכלוסייה היהודית בישראל גדלה. גם מספר המתים, בהתאם. עובדה ג': צריך הרבה שטח עבור החיים (בניינים, מבני ציבור, חקלאות, צרכי ביטחון וכדומה), נשאר פחות שטח למתים. לקבורה. המציאות הזו חייבה את המדינה וכן את חברות הקדישא לגלות יצירתיות, לחשוב מחוץ לקופסא, בחפשן אחר מקומות קבורה נוספים. בתחילה, שבילים ודרכי גישה בתוככי בתי העלמין 'נכבשו' והפכו לקברים חדשים, במקומות רבים חזרו לשיטת ה'קבורה בקומות' המשפחתית, - אך ביוזמות אלה לא היה די בכדי לענות על הצרכים. בטח, כאשר מסתכלים קדימה עשרות שנים. מה עושים? חוזרים לשיטה בה נקברו בתקופת הסנהדרין – בכוכים שבקירות (בית שערים, למשל), ובמקומות מרכזיים, כתל-אביב וירושלים, עם אוכלוסיה גדולה במיוחד, נאלצו להמציא 'פטנט' חדש; קבורה בקומות. כמו 'קבורת סנהדרין', אבל במבנה בן 4-5 קומות, שהמתבונן מהצד יכול לחשוב אותו כמבנה מסחרי לכל דבר. בבית העלמין ירקון שעל כביש 5 סמוך לת"א, יש כבר כמה מבננים כאלה (מתוך 14 מתוכננים).  בהר המנוחות בירושלים מתחולל עניין מרתק ממש. במנהרות שמתחת לפני הקרקע מכשירים קומפלקס ענק עם 22,000 קברים !!! בפסח הבא יובא ה'לקוח' הראשון לקבורה שם, מספר לנו חנניה שחור, מנכ"ל חברה קדישא ירושלים, המנהל (גם) את הפרוייקט הענק הזה. רגע, לא גמרנו. מעליהן, מעל פני הקרקע, מכשירים עוד 23,000 קברים!!! שם, אגב, כבר מתבצעות קבורות בפועל. נכון שכולנו מתפללים לביאת משיח בן דוד, אבל למקרה שיתעכב, לא לוקחים סיכונים...
מה מרוויחים מקבורה במנהרות ובקומות מעליהן? חשבון פשוט. שטח, שטח, ועוד פעם שטח. הנה נתון שמוסר לנו חנניה שחור: בקבורה 'רגילה' יש 320 קברים בדונם. בשיטות הקבורה החדשות, יש לו 1,500 קברים על דונם במנהרות ועוד 3,500 קברים על אותו דונם מעל פני הקרקע. (בהערת אגב: כהנים לא ייקברו במנהרות אלא רק במבנה, כדי שמשפחותיהם יוכלו לבוא לבקר..). קראתם נכון; 5,000 לעומת 320 קברים, בדונם. לא פחות ממדהים. שחור מסביר: נכון שזול יותר לחפור קבר רגיל, 2 על 2.5 מטר. אבל זה לטווח הקצר. בראיה קדימה, השטחים שמבזבזים על קבורה של רק 320 בדונם, הם על חשבון שטחיי מחיה שיצטרכו בעתיד לצאצאינו ולצאצאי צאצאינו. "כל עוד אני מסוגל לממן קבורה רווייה, (המדינה לא משתתפת באגורה אחת) שהיא כמובן יקרה יותר, - זו השיטה הנכונה. בירושלים, בגלל ביקוש גדול של יהודים מחו"ל להיקבר כאן, - אנחנו יכולים לממן את הבנייה היקרה הזו". ומעבר מזה, ואולי אף מעל זה, שחור מחזק את הסברו גם בנימוק הלכתי. חז"ל הורו לנו שלא להרבות בשטחי טומאה. ובית עלמין הוא כידוע מקום טמא, בטומאת עולם. שאלנו – אז כיצד זה יש רבנים המתנגדים לקבורה בקומות? שחור: לנו בתקנות קבוע מי הם הרבנים הקובעים כל דבר ועניין. אלה הם הרבנים הראשיים לישראל ורבני העיר ירושלים, ואלה גם אלה התירו לנו הלכתית כל פעולה ופעולה. מעבר לכך, אין רב האוסר על קבורה במנהרות. גם הרב אליישיב זצ"ל שלא תמך בקבורה בקומות, סבר כך בגלל העניין שלא לשנות מנהג, אך גם לשיטתו קבע שאין לפנות מקברו מי שנקבר בקומות. כלומר, ייתכן ויש חילוקי דעות בשאלה מהו המנהג הקובע או האם שינוי מציאות יכול להביא לשינוי מנהג. איש לאמונתו יחיה. לחנניה שחור הצעה מעניינת: בסמוך לערים הגדולות יוקמו מבנים לקבורה רווייה, שם ייקברו בחינם. מי שירצה קבורה 'רגילה' – שיעשה זאת הרחק מהעיר, או בתשלום. סקרים שבידו מוכיחים כי רוב הציבור יעדיף את האופציה הראשונה.
הפסקה. מה קרה שאנחנו נדרשים לנושא הזה עתה? פשוט. יו"ר ועדת הכספים של הכנסת, משה גפני, עצר באחרונה העברת 16.8 מיליון שקל, מתוך סך של 295 מיליון שקל המיועדים להמשך קידום פרויקט 'קבורה רווייה', מעודפי משרד הדתות ב-2016. (בהערת אגב, אגורה מהכסף הזה אינה מיועדת לח"ק ירושלים עליה נכתב בכתבה זו). למה? גפני הסביר: "אחרי כל כך הרבה שנים של קידום הנושא ללא דיון פרלמנטרי מעמיק, ואחרי שנושא הקבורה הרוויה קודם באופן גורף, הגיע הזמן שוועדת הכספים תקיים דיון מעמיק, האם באמת קבורה רווייה מובילה לחסכון כספי  או שמא בדיוק הפוך מכך. אין ספק שלא ניתן סתם כך להמשיך בנוהג הקיים, כי באוצר סברו ששיטת הקבורה הרווייה תוביל לחיסכון כספי, מה שכפי הנראה מתברר כלא נכון". אני, ברשותכם, חושב (ויסלח לי גפני) כי ה'שריר' שלו נובע מגישתו אז של הרב אליישיב, שגפני שותה מידיו, לעניין הקבורה בקומות. לגיטימי, אבל למה להסתיר?
האדריכל יחיאל קומט, מתכנן את בית הקברות הגדול והצפוף ביותר במדינה – בהר המנוחות בירושלים, שבנייה שעלותה נאמדת בכרבע מיליארד שקל, והא מסביר: "תמ"א 39 (תוכנית המתאר הארצית המתייחסת לבתי עלמין) קבעה צפיפות של כ-1,500 קברים לדונם במטרופולין. קבר 'רגיל' בקבורת שדה רגילה צורך כ-2.5 מ"ר, ובחשבון פשוט – לא יותר מ 300-350 קברים לדונם (יש כמובן צורך בשבילים, מרווחים בין הקברים וכדומה). בשל כך, החלו לפתח הן את הקבורה בכוכים, והן את הקבורה בקומות, כאשר גם בקבורה בקומות מאפשרים קבורת שדה על חלק מהשטח". כאדריכל ותיק ומנוסה קומט מתייחס גם ל'סביבה' ואומר שהקבורה בקומות ידידותית בהרבה למשפחה מאשר הקבורה הרגילה – בזמן לוויה או אזכרה המשפחה לא עומדת בחורף מתחת לגשם או בקיץ מתחת לשמש יוקדת, יש אפשרות לשבת על ספסלים בקרבת הקבר, וכדומה. קומט גם מקפיד על ה'אווירה' מסביב; בירושלים, למשל, הוא יצר בניין המבוסס על טרסות ויהיו שם גם מערכת מעגלית של רמפות ובין הקברים יישתלו קיסוסים וברושים (בתמונה), כמעט ריח גן עדן.
אגב, משרד הדתות, בהכירו את הצורך הנובע מהריבוי של האוכלוסייה כאן מחד גיסא מול התדלדלות עתודות הקרקע לקבורה מאידך גיסא, נרתם לנושא בכל הכוח ומקצה כספים ייעודיים וליווי לפרויקטים של בתי העלמין שמיישמים גישה זו. אגב, עד כה ל-19 ערים יש שטחים לקבורה רווייה, אך רק מיעוטן נענו לאתגר. הערים הן: קריית שמונה, קריית ים, קריית ביאליק, עכו, נצרת עילית, קריית טבעון, קריית מוצקין, חיפה, חדרה, כפר סבא, רעננה, הרצליה, פתח תקווה, ת"א – ירקון, רשל"צ, נס ציונה, רחובות, ירושלים ואשדוד. סביר, שאם לא היום, הרי בעוד שנים לא רבות, לא תהיה להן ברירה. אלא אם כן עד אז יבוא המשיח...
ד"ר חזות גבריאל
'מתן תורה', מן התורה?
שמות החג במקרא הם: חג הקציר, חג השבועות ויום הביכורים. חז"ל נתנו לחג עוד שתי שמות: עצרת ומתן תורה, ( "אמר רבי אלעזר: הכל מודים בעצרת דבעינן נמי לכם, מאי טעמא? יום שניתנה בו תורה הוא", פסחים סח, ע"ב). והלא דבר הוא! ובלשונו של רבי יצחק עראמה: "והנה יש בכאן שאלה חזקה והיא: למה לא פרשה התורה כי היום הזה שהוא חג השבועות נזכור ונעשה אותו לזכר מתן התורה הא-לוקית וקבלתה, כמו שיחוייב ממה שהוחזק בידינו ממנהגינו ומנהג אבותינו בתיקוני תפילותינו ("את חג השבועות הזה – זמן מתן תורתנו") וקריאת פרשיותינו (שקורין בתורה בשמ' י"ט)". 
האברבנאל אכן מנתק את הקשר בין החג למתן תורה: " והנה לא נתנה התורה טעם לחג הזה שיהיה זכר למתן תורה, לפי שלא הוקבע החג לזכרון מתן תורתנו, כי התורה הא-לוקית אשר הייתה בידינו והנבואה אשר היא בידינו עדים לעצמם, ואין צורך לקדש יום לזכור אותה...".
בעל "עקדת יצחק" משיב בעצמו שתי תשובות מדהימות לשאלתו:
"האחד כי אין שום מבוא לתורה לצוות על זה העניין כי אם אחר קבלתה כמו שכתבו הראשונים ז"ל שאין שום טעם שיהא מציאות השם מצוה לפי שאין מצוה מבלי שיקדם מציאות מצוה כי על כן לא מנאה בעל הלכות גדולות ז"ל בכלל המצות כמו שכתב הרמב"ן ז"ל בספר המצות שלו וכן איך תצוה התורה שנחוג יום קבלתה והתחלת מציאותה אם אין אנו חייבין לשמוע בקולה אם לא בהיות זה מקובל אצלנו לאמת תחלה. והשני לפי שזכרון התורה וקבלתה אינו לזמן מיוחד כשאר ענייני המועדים הנזכרים רק מצוותה בכל יום ובכל עת ובכל שעה...", (עקידת יצחק ויקרא שער סז, פרשת אמור).
תשובתו השנייה של 'בעל העקדה' דומה בהנחת היסוד שלה לתשובת אברבנאל. ברם, תשובתו הראשונה, תולה את קבלת השם מתן תורה לחג שבועות בנו, בכל אחד מאיתנו. עם ישראל הספקן מטבעו משחר ההיסטוריה אינו  'קונה דבר' ללא קבלה ואימות. 
התורה אכן מתארת את הספקות הרבות ואת המבחנים האין סופיים שבהם העמידו את משה רבנו כל אימת שניסה להעביר להם מידע אלוקי או ניסה לצוותם בשם השם. גם במצבם הנוראי כעבדים ובמ"ט שערי טומאה, זקוקים היו לאותות מוחשיים (נחש וצרעת באמצעות המטה) כדי להאמין כי אכן הוא נשלח על ידי הקב"ה לגאלם. 
היה ויקום היום אחד מאיתנו ויטען כי לו חי באותם זמנים, הוא היה בוודאי מוכיח כי משה בדאי חלילה או לכל הפחות אינטרסנט. 'החוכמה' העצומה שהצטברה עד דורנו מספקת לכאורה בסיס חזק לטענה, כי בני ישראל לא שאלו את השאלות הנכונות את גדול הנביאים, הם לא ירדו מספיק לחייו. 'אצלנו', טוענים הללו, 'הוא לא היה עובר מסך'. כנגד טענה זו, ובפרפראזה, אומרת התורה על פי פרשנינו, 'לא היה דור ספקן כמו דור יוצאי מצרים'!  למעשה, כל שאלה קשה ככל שתהיה כבר נשאלה. ייתכן ששאלותינו הקשות מנוסחות יותר באלגנטיות, ברם, אנחנו בסה"כ ינוקות לעומת אותו דור בעוצמת הספק שהביעו ואף חיו על פיו למגינת לבנו. אולם ברגע האמת אמרו כולם בלב אחד- "נעשה ונשמע"!
זאת ועוד, בתיקוני ליל שבועות בכל פורמט, ובהשתתפות בשיעורי תורה גם במשמעות הרחבה, אנו מצדיקים מידי שנה את השם מתן תורה. בלשונו של 'בעל העקדה', אנו מקבלים ומאמתים בכל דור ודור את תוכנו המהותי של חג שבועות. יש המדגישים רק את היסוד החקלאי של החג (=ביכורים), ומבלי משים מחזקים  את השם מתן תורה, שהרי הציווי לחוג את חג הביכורים בחג שבועות הוא מן התורה ולא מיוספוס פלביוס.
מִי זֹאת עֹלָה מִן הַמִּדבר?

הרבנית ד"ר לאה ויזל
דיקאנית הסטודנטיות מכללת אורות ישראל
פרשתנו פותחת בפסוק: "וידבר ה' אל משה במדבר סיני...". במדרש רבה (א,ז):   "למה במדבר סיני? מכאן שנו חכמים: בג' דברים ניתנה התורה באש ובמים ובמדבר .. ולמה ניתנה בג' דברים הללו?  אלא מה אלו חנם לכל באי העולם כך דברי תורה חנם הם שנאמר : 'הוי כל צמא לכו למים'. דבר אחר ...כל מי שאינו עושה עצמו כמדבר הפקר אינו יכול לקנות את החכמה והתורה לכך נאמר:  'במדבר סיני'".

המדבר נבחר לשמש מקום הגידול  של עם ישראל בראשית התהוותו כעם. שם, במדבר, זכה לקבל את התורה והפך על ידי כך לממלכת כהנים וגוי קדוש שמטרתו לשמש אור לגויים. מה יש בו במדבר שנמצא מתאים לבניין התורה והאומה הישראלית? במה שונה המדבר מארץ נושבת? 

מספר תשובות ניתנו לשאלות הללו. בכולן יש ללמד על האופן הנכון לקנות תורה, ומשום כך ראוי להתבונן בהן בערב חג מתן תורה. 

המהר"ל מדגיש את העובדה שבמדבר נדרשה הנהגה ניסית, מעל לטבע. הדבר מתאים לאומה שכל קיומה הוא בבחינת נס. הצמיחה דווקא  במקום הצחיח ביותר מדגישה כי קיומו של העם היהודי אינו כפוף לא לחוקי הטבע ולא לגלגלי ההיסטוריה. כאן פועלת השגחה ישירה שתמשיך ותלווה את ישראל  גם לאחר כניסתם לארץ. גם בזמנים של הנהגה טבעית של עם היושב על אדמתו  ומדינה, בימים של  זריעה, חריש וקטיף, לא יישכחו החסדים שנעשו להם לישראל ביציאתם ממצריים ולא תתפתח האשליה של "כוחי ועוצם ידי עשה לי את החיל הזה". 
דבר נוסף אותו מסמל המדבר הוא ניתוק מהחומר, ניתוק מהציוויליזציה. ללמדך, שעל מנת לקנות תורה באופן שיהיו דברי תורה 'נבלעין בדמו', יש להתנתק מכבלי החומריות בבחינת "פת במלח תאכל ומים במשורה תשתה ועל הארץ תישן וחיי צער תחיה ובתורה אתה עמל".

 כדי להפוך את התורה לחלק מהאישיות יש לצאת לפרק זמן אל המדבר הפשוט, הרחוק כל כך מחיים של  מותרות ולהתמסר ללימוד. 

אפיון נוסף של  המדבר הוא היותו חסר גבולות וריסון. תכונה זו יש לנתב להתמסרות לקיום דבר ה'. על  האדם להפקיר עצמו כמדבר הפקרות מוחלטת בקבלת עול שמיים ועול תורה. כדי  לזכות בקניין התורה יש צורך במסירות חסרת גבול, בהכנעה ובהתבטלות. כמאמר הבעש"ט על הפסוק "אנוכי עומד בין ה' וביניכם" - שהאנוכיות היא המחיצה המבדילה בין היהודי לאלוקיו. המדבר מבטא העדר מחיצות וגבולות ולפיכך מתאים שדווקא בו תינתן התורה.

מעבר לכל  האמור לעיל, במדבר קיימת תחושת צימאון חזקה מאוד. כדי לזכות לקבל  תורה, יש לחוש צימאון תחילה. רק מי שחש חסרון, רק מי שלא מרגיש שהגיע לרוויה יכול  לקלוט עוד ועוד בשקיקה. 

דווקא המדבר המרוחק מכל מימד של חומריות, זה הנעדר גבולות, בו שולטים השיממון והצמא, דווקא הוא  נבחר לשמש כמקום הכנה לקבלת תורה. 

יחד עם זאת, יש לזכור שהמדבר נבחר כתקופת הכנה תחומה בזמן, כאשר היעד הוא הכניסה לארץ זבת חלב ודבש. שם, בארץ המובטחת, תידרש האומה לתפקד כממלכה בארצה  וליישם את התורה בחיי המעשה. השהות במדבר לאורך זמן בלתי מוגבל אינה מתאימה לקיום התורה בהמשך. הרצון להישאר בבועה ושמה "מדבר" הוליד את אחת הפרשיות הכואבות ביותר מימות עולם, היא פרשת  חטאם של המרגלים. התכלית היא שילוב התורה בחיי המעשה, בארץ. לפיכך לא ניתנה התורה למלאכים. 

המדבר בדברי חז"ל משמש כמשל שלקחו חשוב לדורות.  המדבר מבטא את התכונות ואת המצב הנפשי המתאים לקליטת התורה: התמסרות, תחושת חסרון וצמא, הסתפקות במועט וענווה.  

בכל שנה, כהכנה לקראת המעמד הגדול של קבלת התורה מחדש, יש לעמול  על תיקון המידות הללו. אכן, "כל מי שאינו עושה עצמו כמדבר הפקר אינו יכול לקנות את החכמה והתורה ". 

"ואשא אתכם על כנפי נשרים ואביא אתכם אלי"
הרב שלמה שושן
ראש הישיבה וגרעין קרן קהילות בבית שאן
שבת פרשת במדבר חלה כמעט תמיד קודם לחג השבועות, כרומזת לנו שישים אדם עצמו כמדבר כדי לזכות לקבל את התורה. דרשו חז"ל על הפסוק בשירת הבאר (במדבר יח' – יט') - "וממדבר מתנה, וממתנה נחליאל ומנחליאל במות" - כיון שמשים אדם את עצמו כמדבר התורה ניתנת לו במתנה ומשם זוכה לנחלת א-ל (ירושת הארץ) וכו'. בהבנה פשוטה אפשר להבין שהכוונה היא שהאדם ישים את עצמו כהפקר כמו המדבר ללא שום רצונות משלו ויבטל את כל רצונותיו, כדי שיהיה מקום לרצון ה' לחול עליו. אלא שחז"ל לימדונו - "עשה רצונך כרצונו כדי שיעשה רצונו כרצונך". ונשים לב שחז"ל דבקו בלשונם לומר "עשה רצונך" ולא אמרו "בטל רצונך". יש דרגה שבה האדם מבטל את כל רצונותיו ואין בלבו שום רצונות חוץ מרצון ה', אלא שברוב המקרים מצב זה לא מחזיק מעמד, כי סוף סוף הרצונות החבויים והמודחקים יפרצו החוצה, ואז חלילה הם יהיו סותרים לרצון ה'. הדרך הנכונה בעבודת ה' היא להעמיק ולברר את רצון ה', ולראות ולהרגיש איך הוא מרומם ומעדן את הרצון העצמי הפנימי של האדם, שגם הוא בטהרתו נובע מהנשמה האלוקית המחייה את האדם. לכך התכוונו חז"ל בדייקם בלשונם - "עשה רצונך כרצונו". מהי, אם כן, המשמעות של דברי חז"ל שישים האדם את עצמו כמדבר כדי שיזכה לקבל את התורה?
בפרשת יתרו, בפסוקים העוסקים בהכנה לקבלת התורה, אומר הקב"ה למשה - "כה תאמר לבית יעקב ותגיד לבני ישראל. אתם ראיתם אשר עשיתי למצרים, ואשא אתכם על כנפי נשרים, ואביא אתכם אלי". בשונה מההבנה הפשוטה, תרגום יונתן בן עוזיאל מתרגם כך את הפסוקים הנ"ל: "...וטענות יתכון על עננין הֵי כעל גדפי נשרין מן פילוסין, ואובילית יתכון לאתר בית מוקדשא למעבד תמן פסחא, ובההוא ליליא אתיבית יתכון...". התרגום מוסיף דבר מדהים, שקודם למתן תורה לקח הקב"ה את עם ישראל למקום של בית המקדש בארץ ישראל, ושם הקריבו את קורבן הפסח ומשם החזירם והביאם לקבל את התורה. 
מדבריו למדים אנו, שחלק מההכנה לקבלת התורה היה לא רק עצם הקרבת קורבן הפסח, אלא פגישה עם הקדושה של מקום המקדש בארץ ישראל (אף שעדיין לא נבנה המקדש), ומתוך אותה קדושה יכולים לעלות ולזכות לקבלת התורה בהר סיני.
לאור דברי תרגום יונתן בן עוזיאל ניתן לומר שכוונת חז"ל שישים אדם עצמו כמדבר אינה בביטול רצונותיו (כפי שדייקנו לעיל) אלא בצימאון שיש במדבר לקבל לתוכו כל מים המחיים אותו. רק במדבר יודעים להעריך את ערכם של המים, ומים פיזיים לא חסרו לבני ישראל במדבר. מה שחסר להם זה הצימאון לא-ל חי וכדי להרגיש את הצימאון לא-ל חי ולהבין את מטרת נתינת התורה לישראל, לוקח אותם הקב"ה למקום המקדש וכשהם שבים להר סיני, יש בהם צימאון עצום לאותה שכינה שפגשו בה במקום המקדש ונפשם מתאווה וצמאה להופעה האלוקית בהר סיני. הכנה זו לקבלת התורה משמעותית להבנת מטרת נתינת התורה לישראל. התורה ניתנה לישראל כאומה, ולא כיחידים ולכן קבלוה רק כשהיו ששים ריבוא ולא קודם לכן, ומטרת נתינתה היא הופעת השכינה וגילוייה בתוך העולם הטבעי ללא שחלילה תיפגם או תתחסר וזה יתכן רק במקום הקדושה בארץ ישראל.
הסכמי קדם נישואין/ עו"ד תמר אודרברג
סיימנו עם חגיגות ל"ג בעומר ועתה ניתן להכריז על פתיחת עונת החתונות! בתוך הכרזה זו, ומתוך האהבה והשמחה הגדולה, זה הזמן לדבר על חשיבותם של הסכמי קדם נישואין. 
מאז ומעולם נרקמו הסכמים סביב הנישואין. כך למשל, התורה מספרת לנו על הליך השידוכין של יצחק. בין היתר, דואג המקרא לספר לנו כי לפני נישואי יצחק ורבקה נערך הסכם בין עבד אברהם למשפחתה של רבקה (בר' כד:מט-נח).   

גם בפרשות שאח"כ מתוארים הסכמים שונים שנרקמו סביב מערכת הנישואין של בני הזוג. כך למשל,  לפני נישואי יעקב עם לאה ורחל נערכו כמה הסכמים בין החתן המיועד ובין אבי הכלה; (בר' כט:יח-יט, לא:נ) כאשר שכם בן חמור מעוניין לשאת את דינה בת יעקב, התנהל משא ומתן בין הבחור ואביו ובין אבי הנערה ואחֶיה (בר' לד:ח-יח). 
חז"ל הכניסו את הסכמי הנישואין למסגרת מחייבת על ידי הכתובה, שבה נקבעו סעיפים מחייבים, בניהם למשל חובות האיש כלפי אשתו במהלך הנישואין: לכבדה, להוקירה, לדאוג למזונותיה, לפרנסתה, לבגדיה, לחיות עמה חיי אישות ואפילו לא לצאת מן הארץ ללא רשותה.
מלבד התחייבויות הצדדים זה לזו בכתובה, יש בה התייחסות גם למקרה של גירושין או פטירה. הכתובה היא מסמך משפטי מחייב אשר נחתם רגע לפני הכניסה לחופה. חז"ל הבינו שדווקא בתוך ומתוך האהבה הגדולה ניתן להגן על בני הזוג לעתיד לבוא. תקנת הכתובה, אשר התמסדה לפני יותר מאלפיים שנה, היא אחת התקנות החברתיות שתוקנו על ידי חכמי ההלכה של התקופה ההיא, שראו צורך להגן על מעמד האישה שלא תיזרק לרחוב ללא תמיכה כלכלית בפעולת גירושין חד-צדדית מצד הבעל. 

הכתובה בניסוחה נולדה לאור הסיכונים שהעיבו על חיי הנישואין (ובעיקר על מעמדה של האישה) בעת העתיקה (החשש מפני גירושין פזיזים והערובה לקיומה הכלכלי לאחר הפרידה). 
לדאבוננו עדיין יש בעיות אשר עליהן הכתובה לא נותנת מענה, וחשוב להיות מודעים לכך. כידוע, סיום קשר הנישואין כדת משה וישראל נעשה באמצעות גט שחייב להינתן מרצונו החופשי של האיש אל האשה.  מימי חרם דרבינו גרשום גם האישה חייבת להסכים לקבל את גיטה. כך נוצר מצב של תלות הדדית של שני בני הזוג, במקרה שאחד מהם רוצה להתגרש. הגבר אינו יכול לפרק את הנישואין ללא רצונה הטוב של האישה להתגרש, והאישה אף היא כבולה לרצונו הטוב של הבעל ואינה מסוגלת להשתחרר מעולו. 
תלות זו של כל צד בזולתו מובילה לעיתים, לצערנו, למצב של סחיטה כספית ורגשית, וכל צד יכול לעכב ולמנוע את הגירושין עד שיגיע לידי סיפוקו ורק אז יסכים לגט.
הסכם קדם נישואין עליו חותמים בני הזוג עוד לפני הנישואין, קובע את הכללים ויוצר מעין תעודת ביטוח,  כדי שבמקרה של קרע עמוק, לא יזיק אחד מבני הזוג לזולתו. ההסכם  מביא את שני בני הזוג להידברות דווקא במצבים שבהם יש תסכול או כעס ביניהם. מתוך ההידברות הם מגיעים להסכמה – להתגרש בשיתוף פעולה או לשקול ניסיון לשלום בית. מנגנון ההסכם יוצר התחייבות כספית למזונותיו של בן הזוג האחר כל זמן היותם נשואים, מצד בן הזוג המסרב/ת להתגרש. מדובר בהסכמים הדדיים ושוויוניים מאחר שגם האיש וגם האישה עלולים להיות מסורבי גט ושניהם זקוקים להגנה.
כאמור, הסכם קדם נישואין איננו המצאה חדשנית, וכל דור וניסוחו שלו. חתימה על הסכם קדם נישואין הינה הפעולה הרומנטית ביותר שאפשר לנקוט בה לפני הנישואין; חתימה על הסכם שכזה מוכיחה עד כמה בני הזוג רוצים זה בטובתו של זה ולשמור אחד על השני מפגע עתידי. 
כיום ניתן למצוא נוסחים שונים של הסכמי קדם נישואין אשר אינם כוללים הסכמות רכושיות בלבד, אלא גם מטילות סנקציות כספיות על הצד אשר מונע גט מזולתו. 
נאחל שמתוך אותה אהבה עמוקה,  יזכו בני הזוג לצאת לדרך לבניית חייהם המשותפים באושר, שמחה, אהבה, שלום ורעות. 
*הכותבת היא עו"ד בארגון "יד לאישה", מבית אור תורה סטון, המעניק סיוע משפטי לנשים עגונות ומסורבות גט ופועל למיגור התופעה.
" אולי זה דווקא הפתרון "?
'חצי מבני הציונות הדתית לא מגדירים את עצמם דתיים', הדהדה בקול שבר דרמטי כותרת של איזה מחקר אקדמי תורן. רונאל עדני, בשנות העשרים לחייו, נמנה על החבורה הזו, שם מראה מול הפנים שלנו, ההורים, ומציב כמה שאלות. חלקן נוקבות. 
רונאל עדני
'חצי מבני הציונות הדתית לא מגדירים את עצמם דתיים'
הדהדה בקול שבר דרמטי כותרת של איזה מחקר אקדמי תורן.
מיד נדרכו כל בתי המדרש
הליברלים, החרד"לים ואלו שביניהם
להסביר את הכישלון המחריד
הרי מה יותר גרוע מזה שילדינו
שהשקענו בהם לאורך שנים אלפי שקלים בחודש
בישיבות בוטיק ובאולפנות עם גדולי הרבנים
ושלחנו אותם מדי שבת ויום שלישי לבני עקיבא
ואפילו לתנועת עזרא היותר דוסית
שאין בסניפיה מחיצות בד דקות בין בנים לבנות,
אלא פשוט סניפים נפרדים
כדי שח"ו לא יפגשו בבני המין השני
לפני שיגיעו לגיל החתונה והשידוכים
מה יותר גרוע מזה שהם לא המשיכו בדרך הוריהם
ובחרו לא להגדיר את עצמם דתיים?

'איפה טעינו?' חלקם שאלו ברצינות תהומית
אולי לא מספיק שיעורי אמונה בישיבות
אולי לא הקפדנו מספיק על אורך החצאית באולפנות
'צריך להגביה את המחיצות, להוסיף עוד חומרות הלכתיות'
פסקו בנחרצות אלו שמגמתם התחרדות בנוסח ציוני.
'המחקרים מגמתיים, המספרים הרבה יותר נמוכים',
מרגיעים את עצמם הסרוגים שבאמצע,
משכנעים את עצמם שהכל בסדר ואין מה לדאוג
ובסוף בסוף נמצאים אלה שקובעים בנחת
'זה רק מרד נעורים, הם עוד יחזרו, אתם תראו'.

ומהצד מסתכלים בתימהון חלק מהלשעברים
תוהים על הוריהם ומוריהם המוטרדים-
הרי מה יותר יהודי מלשאול שאלות?
הרי לא תמיד גיניתם בבוז את זה שאינו יודע לשאול?
אולי הבעיה היא בהגדרת הכישלון?
אולי זאת לא באמת בעיה שלא המשכנו בדרך אבות?
אולי הבעיה היא עצם הדתיות העייפה הזאת?
אולי הייתם לפעמים קצת יותר מדי דתיים,
וקצת פחות מדי פשוט יהודים?
אולי ההגדרות האלה הן גדרות, חומות גבוהות ובצורות
שמבעדן אי אפשר לראות את מה שמתחת לכיפות?
אולי מרוב פלפולי ההלכות האלה - על איך בסדר לחיות,
שכחנו שזה בסדר פשוט לחיות בלי התנגשויות?
אולי הם הסתירו קצת לראות את א-לוהים?
אולי זה לא סוף העולם שבנות מתגייסות?
אולי מותר לשמוע אותן שרות בלי שזה ייחשב לחטוא?
אולי גם להומו וללסבית יש מקום בתוך בית המדרש?
אולי כליאת נשים בתוך מסגרת נישואין שהן לא רוצות היא הפשע הגדול?
אולי פחדתם יותר מדי מהדינמיות של החיים והעולם המשתנה ללא היכר?
אולי פחדתם יותר מדי פשוט לשנות נורמות מיושנות?
אולי מתחת האידאולוגיות הגדולות נמחצים האינדיבידואל והרצון? 
אולי אמונה בא-לוהים לא עוברת דרך שיעורים בכיתות?
אולי בעצם זו לא בעיה שילדינו לא קוראים לעצמם דתיים?
ואולי בלחש בלחש כשאין מצלמות שמתעדות,
ואין הצהרות מפוצצות מעל במות גדולות,
אולי זה דווקא הפתרון?

על החתום
אחד לשעבר ששאל כמה שאלות.

ד"ר אביעד הכהן 
מתן תורה: בסוד היחיד והיַחַד
חג השבועות היה מאז ומתמיד יום אהוד על רבים. אין הוא מלווה בחוויית האימה והיראה של ראש השנה ויום הכיפורים. חסר הוא את העמל, הטורח והיגיעה של סוכות ופסח: אין צורך בהקמת סוכה (ולא חייבים להיכנס הביתה מפני הגשמים באמצע הסעודה...). אין חובה לרדוף בכל הבית אחר פירור של חמץ שנשתייר באחת הפינות או לסבול מקשיי עיכולם של המצה והמרור. תפילת היום אינה "עמוסה" מדי. מגילת רות הפסטורלית מביאה עמה משב רוח מרענן, המחייה את נופי ארץ ישראל, ואת הזיקה שבין עם ישראל ואדמתו. קישוטי הירק שמכסים את בית הכנסת מוסיפים  נופך חגיגי ומשמח.  אפילו מאכלי החלב משתלבים היטב במזג האוויר הנוח. 
את כל הרגלים מלווה מעין ניגוד: טבע מכאן, ורוח מכאן. בחג השבועות בולט ניגוד זה אפילו יותר. בתורה מופיע החג כחג "טבעי" בלבד: חג הקציר, חג הביכורים. 

לא כן במסורת ישראל, שבה נתקדש היום כ"חג מתן תורה". למרות שהדברים אינם נזכרים במפורש בתורה, זיהו חכמים (וגם בזאת, נחלקו) את מועד מעמד הר סיני שמתואר בו עם ו' בסיון, מועד חג השבועות. 
סמיכות הפרשיות שבין יום ירושלים, פרשת במדבר וחג השבועות, מזמינה אותנו לעיון מחודש במתח שבין סיני וירושלים, בין הכלה והדרה, בין שבטיות ועמִיות, בין תורת ישראל, עם ישראל וארץ ישראל.
עיון בתורה מלמד שמעמד הר סיני ביטא את האחדות והערבות ההדדית שבין כל חלקי העם. כפי שנאמר: "וַיִחַן שם ישראל נגד ההר" (שמות יט, ב), "וַיִחַן" - לשון יחיד (ולא: "ויחנו"), מלמד שהיו כל ישראל בהר סיני באותה שעה "כאיש אחד בלב אחד", ללא מחלוקות, באחדות מלאה.  
לעומת זאת, פרשת במדבר מייצגת ללא ספק את אחד הסממנים השבטיים המובהקים ביותר בעולמה של תורת ישראל. אטומיזציה של חברה, מפורדת ומפוצלת, ל"שבטים" שלכל אחד מהם דגל משלו, סמל משלו, ו"מחנה" שגבולותיו מוגדרים היטב. 
לצד פירוט מדוקדק של מניין בני כל שבט ושבט, מדגיש הכתוב את הצורך בהבדלה שבטית זו לכתחילה ולא רק בדיעבד: "איש על דגלו באתת לבית אבתם יחנו בני ישראל" (ב, ב). התורה מלמדת אותנו שאחדות אינה בהכרח אחידות, וכל "שבט" צריך לשמור על "דגלו",  מורשתו ומאפייניו הייחודיים. ועל דרך הדרוש הוסיפו ואמרו: "חושך שבטו – שונא בנו". אדם המסתיר מילדיו את "שבטם", את מורשתם וייחודם, "שונא בנו", אינו עושה עמם חסד, אלא עוול. 
גם המציאות הישראלית מוכיחה שהניסיון, תמים או מיתמם, לשפוך את כל העולים לסיר גדול אחד, ל"כור היתוך", נדון לכישלון. מדורת השבט הישראלית נותרה מורכבת מי"ב שבטים, ואולי אף יותר.    
לעתים מקבלת השבטיות הדגשה חיצונית או סמלית גרידא כבפרשתנו המדגישה את חשיבות השמירה על סדרי המחנה הצבאי. אך בכמה מתחומי החיים, קיבלה שבטיות זו פן נורמטיבי מובהק והייתה לראש פינה במערכת חוקים והלכות שתכליתם הדרת ה'אחר' ומניעתו מבוא בגבולנו, מניעת ערבוב בין קבוצות שבטיות או מעבר של אדם מן הקבוצה שהוא נמנה עמה לקבוצה אחרת. כך, למשל, אחד הדגשים השבטיים הבולטים בעולמו של מקרא משתקף בעמדתו בשאלת חלוקת הנחלות, בשעת ירושת א"י והישיבה בה. 
אכן, לצד הדגשת השבטיות, יש מקומות שבהם אין ראוי ליתן לה דריסת רגל. אחד הבולטים שבהם הוא העיר ירושלים, שעליה נאמר כי "לא נתחלקה לשבטים". 
חכמי ההלכה נחלקו בשאלה האם אמירה זו מכוונת רק כלפי עבר, לשעת חלוקת הנחלות, או שמא זו הלכה לדורות. בין כך ובין כך, נתקבלה ונתקבעה הלכה שלפיה ירושלים - קניינם של כל ישראל היא. מטעם זה אין משכירים בה בתים לעולי רגלים, לפי שאינם שלהם, "אלא בחינם נותנים אותם להם ונכנסים לתוכם" (רש"י מגילה כו, ע"א). 
דומה, שהלכה זו באה לבטא את הרעיון שישנם ערכי יסוד שאינם ניתנים לחלוקה. בעולם שבו נוטים להפריט כל מה שזז, ראוי שנזכור כי יש נכסי יסוד שקניין הכלל הם. לא כל נכס ציבורי, הוא מקור פוטנציאלי למסחור ולעשיית רווחים. כך היה, וכך ראוי שיהיה. 
כאמור, עיון בפרשת מעמד הר סיני מלמד שיש בו ביטוי בולט ל"מגמה אנטי שבטית". מעמד הר סיני מסמל את ההכלה ולא את ההדרה, את האחדות והערבות ההדדית שבין כל חלקי העם. 

הדבר בולט לאורך הפרשה כולה. היא פותחת ב"עם" כולו, וביעד שמוצב לכל הנמנים עמו: "ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי קדוש". "אתם" – העם כולו. לא רק יחידי סגולה, אנשים מיוחסים, אלא "כולכם". שאיפתה של תורת ישראל אינה מתמצה בצורך להקים "מחלקת קדושה" או "אגף רבנות", אלא "ממלכה" שלמה שכולה, על כל מרכיביה, היא "ממלכת כהנים וגוי – העם כולו – קדוש". לכן גם בהמשך מדגישה תורה: "ויענו כל העם יחדו ויאמרו כל אשר דבר ה' נעשה". 
אמנם, עיון בפרשה סמוכה מלמד שכבר ביום המחרת, כתב משה את התורה, לימד אותה את בני ישראל, והקים שתים עשרה מצבות כנגד "שנים עשר שבטי ישראל" (שמות כד, ד). אם אכן הייתה אחדות כה מופלאה במעמד הר סיני, מדוע לא הסתפק משה לאחריו בהקמת מצבה אחת, אחידה? 

דומה שיש כאן מֶסֶר חשוב: אחדות אין פירושה אחידות. להפך. הפלורליזם, המחלוקת וריבוי הדעות הם ממאפייניה המרכזיים של תורת ישראל. ואכן, בעל "ערוך השולחן", רבי יחיאל מיכל הלוי עפשטיין, מגדולי חכמי ההלכה במאה ה20-, הִמְשִיל את התורה לתזמורת סימפונית: כאשר כל נגניה מנגנים בכלי אחד, המנגינה משעממת, מונוטונית וחסרת תוכן. דווקא ריבוי הכלים וגיוונם, יוצר את התוכן העשיר המרהיב. 

ללמדנו: כשם שאין כל פגם בקיומם של "שבטים" שונים, בעלי מסורת שונה ומנהגים שונים, כך אין כל רע בקיומן של דעות שונות, ובלבד שתישמענה מתוך סובלנות וכבוד הדדי. 

לאור זאת, אפשר שאין זה מקרי שליל חג השבועות מכונה במסורת ישראל בשם "תיקון", תיקון ליל שבועות. מעבר למסרים הקבליים שנתלו ב"תיקון" זה, יש בו גם תיקון חברתי חשוב ביותר. בלילה זה עוסקים הכל, ממש כבשעת מתן תורה, בלימוד תורה משותף. בעלי רקע שונה ודעות מגוונות, אנשים מכל החוגים והשבטים, מתקבצים יחדיו, ולומדים במשותף טקסט אחד. הפרשנויות שניתנות לו יכולות כמובן להיות שונות, שהרי "שבעים פנים לתורה", אך המסגרת משותפת לכל. יש בחוויה רוחנית זו בסיס ליצירת עולם מתוקן יותר. עולם שבו חיים גם בעלי המחלוקת בשלום וברעות, ולומדים להתייחס גם ל"אחר" מתוך סובלנות וכבוד הדדי. 

הם שבו אל גבולם  

אבי רט
יש עוצמה למילים שנכתבות בזמן אמת ומבטאות את סערת הלב וגודש הרגשות.

גם חמישים שנה לא יצליחו להקהות את עוצמתן של המילים, שביטאו את משק הכנפיים של אז – הימים המופלאים של ששת הימים, של האחדות, של דיבוק החברים, של האמונה, של הנס.

הייתה תחושה גדולה של ילד החוזר הביתה אחרי הרבה שנים. המשוררים והפזמונאים השתמשו שוב ושוב במילה 'שוב' 'שבנו' וכדומה. הם עשו זאת בלי להתנצל, בלי להתבייש ובלי לגמגם:

"ראי רחל, ראי 
ראי ריבון עולם 
ראי רחל, ראי 
הם שבו אל גבולם ".
כך שר ברגש אריק לביא את מילותיו של שמוליק רוזן.

ומי שבו אל גבולם ?
"ועם שלם מביט, מביט בך כחולם ..

גם בנימין עמנו פה, וגם יוסף 
כוכב בית לחם מנצנץ ברעדה 
גם החלוץ עמנו וגם המאסף ".
ומה המסקנה מכל זה ?

"מנעי קולך רחל, מנעי קולך מבכי 
כולנו פה, רחל, עם התרמיל על שכם 
שוב לא נלך רחל, ואת שוב לא תלכי 
שוב לא נלך רחל מני שדמות בית לחם".
ולא רק אל בית לחם ואל אימא רחל שבנו בערגה, אפילו שארם א-שייח זכתה מהפזמונאי עמוס אטינגר למנה של סופרלטיבים שלא הייתה מביישת את המקומות הקדושים:


"גדול הוא הלילה ולך מחייך 
חזרנו עם בוקר אל שארם א-שייח 
עברנו בלילה, בים ובהר 
ובאנו עם בוקר אל תוך המיצר 

את שארם א-שייח, חזרנו אלייך שנית 
את בליבנו, ליבנו תמיד ".
הגדיל לעשות אביגדור המאירי המשתחווה אפיים מעל פסגת הצופים ומתחייב לא לזוז מפה עד בוא המשיח:

" אלפי דורות חלמתי עלייך, 
לראות, לזכות, באור פנייך! 

ירושלים, ירושלים, 
האירי פנייך לבנך! 
ירושלים, ירושלים, 
מחרבותייך אבנך! 

מעל פסגת הר הצופים 
אשתחוה לך אפיים 
מעל פסגת הר הצופים 
שלום לך ירושלים! 
באלפי ברכות היי ברוכה! 
מקדש, מלך, עיר מלוכה! 

ירושלים, ירושלים, 
אני לא אזוז מפה! 
ירושלים, ירושלים, 
יבוא המשיח, יבוא!"
ויהיה זה יוסי גמזו המעמיד את הנערה, ואת הצנחן, ואת האם השכולה ואת הרב הישיש בתפילה מול הכותל: 
"עמדה נערה מול הכותל 
שפתיים קרבה וסנטר. 
אמרה לי: 'תקיעות השופר חזקות הן, 
אבל השתיקה עוד יותר... '
אמרה לי: 'ציון הר הבית' 
שתקה לי: 'הגמול והזכות', 
ומה שזהר על מצחה בין ערביים 
היה ארגמן של מלכות. 

עמד מול הכותל עימנו 
הרב הישיש בתפילה. 
אמר לי: 'אשרי שזכינו כולנו' 
ושב, ונזכר, לא כולם. 
עמד בדמעה מנצנצת 
יחיד בין עשרות טוראים. 
אמר לי: 'מתחת לחאקי, בעצם, 
כולכם כוהנים ולוויים'".
חמישים שנה של זיכרונות. חמישים שנה של שירים שמילותיהן מספרות את סיפורו של הדור, ואת גודל השעה.
ומי שחלם אז, ב"ה עוד יתגשם לו החלום גם בעתיד, כפי שהבטיח יורם טהרלב:
"בירושלים ישנו 
איש לגמרי לא צעיר, 
שבנה הרבה בתים 
בכל פינות העיר. 

הוא מכיר כל סמטה, 
כל רחוב ושכונה, 
הוא בונה את העיר 
כבר שבעים שנה. 

והוא חולם כי, כמו שאת העיר בנה, 
יניח למקדש את אבן הפינה. 
על כפיו אותה יביא 
אליהו הנביא". 

תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

מַסֶּכֶת בָּבָא בַּתְרָא- דף קכ"א
הַטּוֹב וְהַמֵּטִיב

עַשְׂרוֹת שָׁנִים לְאַחַר תְּקוּפַת הַחֻרְבָּן מָרְדוּ הַיְּהוּדִים בָּרוֹמָאִים. מֶרֶד זֶה מְפֻרְסָם כְּ"מֶרֶד בַּר כּוֹכְבָא", עַל שֵׁם שִׁמְעוֹן בַּר כּוֹכְבָא שֶׁהִנְהִיג אֶת הַמֶּרֶד. בַּתְּחִלָּה נָחַל הַמֶּרֶד הַצְלָחָה וִיהוּדִים שָׁבוּ לִשְׁלֹט בְּמֶשֶׁךְ שָׁנִים אֲחָדוֹת בְּאֵזוֹרִים נִרְחָבִים בְּאֶרֶץ יִשְׂרָאֵל, אֲבָל מְאֻחָר יוֹתֵר נִכְשַׁל הַמֶּרֶד וִיהוּדִים רַבִּים נֶהֶרְגוּ.

שִׁמְעוֹן בַּר כּוֹכְבָא חָשַׁב שֶׁאִם תּוּקַם עִיר מִבְצָר נוֹסֶפֶת לִירוּשָׁלַיִם הַדָּבָר יְחַזֵּק אֶת מָגִנֵּי הָאֶרֶץ וּלְפִיכָךְ הֶחְלִיט לַהֲפֹךְ אֶת הָעִיר בֵּיתָר, שֶׁשָּׁכְנָה סָמוּךְ לִירוּשָׁלַיִם בְּאֵזוֹר בֵּית לֶחֶם, לְעִיר מִבְצָר. לְאַחַר כִּשְׁלוֹן הַמֶּרֶד נֶהֶרְגוּ רִבְבוֹת תּוֹשָׁבֵי בֵּיתָר, וְהָרוֹמָאִים בְּרִשְׁעוּתָם סֵרְבוּ לְאַפְשֵׁר לִקְבֹּר אֶת הַהֲרוּגִים וְהֵם הָיוּ מֻטָּלִים בַּשָּׂדוֹת שָׁנִים רַבּוֹת. רַק לְאַחַר תְקוּפָה אֲרֻכָּה הִצְלִיחוּ חֲזַ"ל לְשַׁחֵד אֶת הַשִּׁלְטוֹן הָרוֹמָאִי שֶׁיְּאַפְשֵׁר אֶת קְבוּרָתָם. חֲזַ"ל מְסַפְּרִים כִּי נַעֲשָׂה נֵס לַהֲרוּגִים וּבְכָל הַתְּקוּפָה גּוּפוֹתֵיהֶם אֲפִלּוּ לֹא הִסְרִיחוּ.
לְאַחַר שֶׁהִתְאַפְשְׁרָה קְבוּרַת הֲרוּגֵי בֵּיתָר תִּקְּנוּ חֲזַ"ל אֶת הַבְּרָכָה הָרְבִיעִית בְּבִרְכַּת הַמָּזוֹן: "הַטּוֹב וְהַמֵּטִיב", "הַטּוֹב" עַל כָּךְ עַל כָּךְ שֶׁלֹּא הִסְרִיחוּ הַגּוּפוֹת, "וְהַמֵּטִיב" עַל כָּךְ שֶׁנִּתְּנוּ הַהֲרוּגִים לִקְבוּרָה.
[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]


