
כשנקרא את פרשת השבוע 'משפטים', נזכור למה אנו מכוונים כאשר אנו נושאים את התפילה "הָשִׁיבָה שׁוֹפְטֵינוּ כְּבָרִאשׁוֹנָה וְיוֹעֲצֵינוּ כְּבַתְּחִלָּה"
חובת ניקיון הכפיים של בעלי תפקיד ציבורי
עו"ד אילן בומבך
 

ימים סוערים עוברים על מערכת המשפט בישראל. כולנו חשופים לדיווחים קשים על מערכת המשפט – שאלות על איכויות בעלי התפקידים הרמים בה, דיווחים בדבר ניגודי עניינים כביכול ועוד. פרשת השבוע היא תזכורת שמיימית לאופן שבו תורת ישראל ראתה את מערכת המשפט לאורך הדורות.

למעשה, פרשת משפטים כוללת את לו"ז החוק האזרחי והפלילי במשפט העברי. בהתאם, הקונסטרוקציה האדירה של הוויות דאביי ורבא, שעיצבו את המשפט העברי במרוצת קורות העם היהודי, גובשו במידה רבה, בדיונים המופיעים בסדר נזיקין – סדר המשנה שבו מצויים עיקריה של מערכת המשפט – מהאמור בפרשת משפטים.

כשאנו מדברים על מערכת משפט לפי המשפט העברי, המושכל הראשון הוא החובה של נושאי המשרה בה להיות אנשי מעלה, אשר רבב לא דבק בהם ואשר אין כל חשש כי יפעלו בניגוד עניינים. והנה, המימרא הידועה במשנה במסכת שקלים, ג', ב', מוכיחה לנו שע"פ המשפט העברי, סטנדרט ניקיון הכפיים חל באופן רחב על נושאי תפקיד ציבורי:

"אין התורם (המוציא כספים מקופות המקדש – א"ב) נכנס לא בפרגוד חפות ולא במנעל ולא בסנדל ולא בתפילין ולא בקמע (בכל אלה ניתן להחביא דברים – א"ב), שמא יעני ויאמרו מעוון הלשכה העני, או שמא יעשיר ויאמרו מתרומת הלשכה העשיר, לפי שאדם צריך לצאת ידי הבריות כדרך שצריך לצאת ידי המקום, שנאמר 'והייתם נקיים מה' ומישראל'".
המשנה מבהירה לנו, שבשביל להיות "נקיים מה' ומישראל", נדרש בעל תפקיד שלא לעשות כל פעולה שעלולה להיתפס על ידי הציבור ככזו הנגועה בניגוד עניינים.

עמדה זו של המשפט העברי נכונה ביתר שאת לגבי דיינים. הרמב"ם במשנה תורה, הלכות סנהדרין, פרק כג, הלכה ו, פסק כי:

"אסור לדיין לדון למי שהוא אוהבו אף על פי שאינו שושבינו, ולא ריעו אשר כנפשו, ולא למי ששונאו אף על פי שאינו אויב לו ולא מבקש רעתו. אלא צריך שיהיו שני בעלי דינים שוין בעיני הדיינים ובלבם, ואם לא היה מכיר את אחד מהם ולא מעשיו אין לך דיין צדק כמוהו."
הרמב"ם מנחה אותנו שבמערכת משפט המיוסדת על אדני המשפט העברי, דיין צריך להימנע מלדון בעניינם של אנשים האהובים עליו או שנואים עליו, כאשר ההגדרות "אוהב" ו"שונא" פורשו בצורה הרחבה ביותר.

המשפט העברי אף כולל הוראות שנועדו למנוע כל מצב של נפוטיזם (קרי, מינוי קרובים). כך, נאמר בתלמוד ירושלמי במסכת פאה פרק ח, הלכה ו (כא, ע"א):

"רבי יוסי בשם רבי יוחנן:  אין מעמידין שני אחים פרנסין.  רבי יוסי עבר חד מן תרין אחין עאל ואמר קומיהון לא נמצא לאיש פלוני דבר עבירה אלא שאין מעמידין שני אחים פרנסין".
כלומר: רבי יוסי העביר מכהונתו אח אחד מבין שני אחים שכיהנו כפרנסים, ואמר לפניהם: לא נמצא בו דבר עבירה, אלא שאין מעמידים שני אחים פרנסים. כלומר, לא ניתן למנות קרובים יחד כפרנסי ציבור. ממשנה זו הסיקו גם חכמי המשפט העברי, שאיש ציבור שנמצא בו "דבר עבירה", עשוי להיפסל בשל כך מכהונתו.

בהתאם לכך פסק הרמ"א, בהגהותיו ל"שולחן ערוך", סימן לז, סעיף כב, שהדרישה לניקיון כפיים חלה אף על "טובי הקהל" – קרי, באי כח של הציבור שממונים מטעמו להנהיג מבחינה אזרחית, הגם שאינם תלמידי חכמים:

"טובי הקהל הממונים לעסוק בצרכי רבים או יחידים, הרי הן כדיינים ואסורים להושיב ביניהם מי שפסול לדון משום רשעה".
נציין, שהיו מבין ענקי המשפט הישראלי, שפסעו אחר דיני התורה בעניין זה. כך קבע המשנה לנשיא השופט מנחם אלון ז"ל, בבג"צ 400/87 כהנא נ' יו"ר הכנסת, כי מידת ניקיון כפיים הנדרשת מנבחר ציבור, צריכה להיות דומה לזו הנדרשת מדיין היושב על מדין.
בהתאם לדברים אלה, כשנקרא את פרשת השבוע, נזכור למה אנו מכוונים כאשר אנו נושאים את התפילה "הָשִׁיבָה שׁוֹפְטֵינוּ כְּבָרִאשׁוֹנָה וְיוֹעֲצֵינוּ כְּבַתְּחִלָּה". 
 
 
חובה עלינו שלא לעלות במעלות, לא לפסוע פסיעה גסה, אלא להיות מתונים בדין וקשובים אל הפונים אלינו
השופט, המשפט והמזבח/תמר מאיר
אחת מסוגי הדרשות הנפוצות אצל חז"ל היא דרשת 'למה נסמכה', המבוססת על ההנחה שסדר הבאת הנושאים והעניינים בתורה אינו מקרי, כי אם טומן בחובו מפתח פרשני למהות משותפת. סמיכות העניינים שבין פרשת יתרו לפרשת משפטים ודאי מזמינה התבוננות כזו, וחז"ל רומזים עליה במגוון מקומות: כל פרטי הדקדוקים והמשפטים נתנו בסיני, התורה מתממשת בפועל בדינים המסדירים את יחסי הפרט והחברה, ואף העבד העברי נרצע באוזנו כיוון ששמע באוזניו את דברי ה': "כי לי בנ"י עבדים", ובכל זאת מבקש להיות עבדו של אחר. תשומת לב מיוחדת מפנים חז"ל לעבר השופטים עצמם, הדיינים, ומי שממונים על יישום הדינים והמשפטים, ואף בנוגע אליהם הם נעזרים בעקרון של 'למה נסמכה': 
"מה כתיב למעלה מן הענין 'ולא תעלה במעלות על מזבחי' (שמות כ כג), וכתיב 'ואלה המשפטים' (שם, כא א) [...] אלא א"ר אבינא: כשם שהזהיר הקב"ה את הכהנים שלא יהו פוסעין פסיעות גסות על גבי המזבח, אלא יהו מהלכין עקב בצד אגודל, כך הזהיר הקדוש ברוך הוא את הדיינין שלא יפסיעו פסיעות גסות בדין" (שמו"ר משפטים, ל).
סמיכות הפרשיות אף מלמדת על סמיכות פיזית: ומניין שהיתה סנהדרין גדולה אצל המזבח? "ולא תעלה במעלות על מזבחי" ומה כתיב תמן "ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם" (ירושלמי מכות ב).
מהו המכנה המשותף שבין כהנים לשופטים, ובין מזבח לבין מערכת המשפט? הכהנים הם שליחי העם וה' לעבודת המקדש, המאפשרת כפרה והשראת שכינה. השופטים הם שליחים האחראים על יישום מערכת הדינים שניתנה לעם מאת ה'. השוואת עבודתם למתרחש על המזבח מאפשרת לראות במשפט ממד של כפרה ותיקון שיש בעצם השבת הסדר על כנו. שהרי כאשר הכל כשורה ואין מזיק וניזוק, סכסוכי שכנים, גזל או רצח – אין צורך בדיינים. מערכת המשפט היא הכרחית לתיקון העולם, ממש כמו המזבח. כפי שמדגישים המדרשים לפרשת משפטים – במקום שבו לא נערכו דינים כראוי, אכן נתחייב העולם כליה בדין: במבול ובסדום. ואף בחורבן המקדש וירושלים: " ולא נחרבה ירושלם אלא על שהטו את הדין, כמו שאמר הנביא: 'שריך סוררים ..." (ישעי' א כג). (מדרש אגדה (בובר) לשמות כא).
במשפט, כמו במקדש, יש גם משום השראת שכינה: אמר הקב"ה לדיינים הוו זהירים בדין שאני יושב ביניכם. שנאמר 'א-להים נצב בעדת א-ל' (תהלים פב א) (שם). ממילא, ההלכות הנוגעות להתנהגות הכהנים במקדש, מלמדות אותנו גם באשר ליחס הנכון של שופטים לעבודתם, המחייבת מתינות, זהירות בדין, ומתן כבוד: " ומה אם אבנים של מזבח שאין בהם חיות, אמר הכתוב שלא לנהג בהן מנהג בזיון, חבירך שהוא נברא בצלם ובדמות עאכ"ו שלא תנהוג בו מנהג בזיון" (פסיקתא זוטרתא (לקח טוב) יתרו כ).
מעניין, התורה מתייחסת דווקא לעליה במעלות על המזבח כפסולה. עקרון זה מתאים ליחסם של חז"ל לחובת הענווה וה'ירידה אל העם' גם במקומות נוספים: "... מה מים מניחין מקום גבוה והולכין למקום נמוך, אף דברי תורה אין מתקיימין אלא במי שדעתו שפלה' (תענית ז ע"א).
אין לנו לא כהן ולא מזבח, לא מקדש ולא קרבנות. אבל יש לנו, כל אחד ואחת במקומם, ובפרט למי שמצויים בתפקיד של הנהגה, הוראה, פסיקה ומשפט – חובה שלא לעלות במעלות, לא לפסוע פסיעה גסה, להיות מתונים בדין וקשובים אל הפונים אלינו, ומתוך ההבנה שההשוואה בין המשפט למזבח היא דו צדדית – לבוא גם בענווה גדולה כלפי שמיא.
החובה הבסיסית של בקשת המחילה קיימת בשל העובדה שיסוד הפגיעה של אדם בחברו נוגע לנשמה
לא התכוונתי לפגוע/שרלו
"אף על פי שהוא נותן לו, אינו נמחל לו עד שיבקש ממנו, שנאמר ועתה השב אשת..." (בבא קמא פ"ח מ"ז) – בדברים אלה משלימה המשנה את האמור בפרשת השבוע בתחומי הנזיקין. כדי למלא את החובות המלאות של האדם המזיק הוא חייב בראש ובראשונה לפצות את הנפגע בתשלומים שהתורה מחייבת, הנוגעים להיבטים השונים של הפגיעה. ברם, בשל העובדה שהפגיעה אינה רק כלכלית, אלא שלכל פגיעה יש גם משמעות נפשית – הביאה התורה שבעל-פה ממרחק לחמה, ולימדה כי יש צורך בבקשת מחילה מהנפגע, ורק אז מתמלאת החובה המוטלת על הפוגע.
משנה זו, לא ללמד על עצמה יצאה, אלא ללמד על הכלל כולו יצאה. היא פותחת פתח רחב להבין את החובה הבסיסית של בקשת המחילה. חובה זו קיימת בשל העובדה שיסוד הפגיעה של אדם בחברו נוגע לנשמה. כל מי שפרצו לביתו יודע כי בד בבד עם המחיר הכלכלי של הפריצה – הנזק היותר בסיסי הוא איבוד הביטחון, מחיר החדירה לפרטיותו של האדם, והתמוטטות גדרות הבית. הצורך אפוא אינו רק בתיקון כלכלי, אלא גם בתיקון נפשי. 
ממה מורכבת בקשת מחילה? היא ממלאת את הצורך של הנפגע בהכרה משולשת. השלב הראשון הוא הודאה בעובדות, והכרה שאכן נעשתה פעולה זו נגדו, והפוגע אינו מכחיש את העובדות; השלב השני הוא הודאה במשמעות העובדות – שהלוא פעמים רבות מסכימים על העובדות, אולם מבטלים את משקלן, בנוסח "זה בסך הכל היה דבר מה פעוט" וכדו', בעוד שהנפגע קרוע בתוך עולמו, ולבו שותת דם על הכאב שנגרם לו. השלב השלישי הוא קבלת האחריות על הפגיעה הזו, והימנעות מהאשמת הקורבן בכך שהוא למעשה הביא את זה על עצמו.
כשאנו מנתחים את ההתנצלות השכיחה "לא התכוונתי לפגוע, אבל אם מישהו נפגע – אני מצטער", אנו מזהים שכלל אין מדובר בהתנצלות. להפך, מדובר בהחרפת הפגיעה. הפוגע הוא צדיק – כי הוא לא התכוון לפגוע, וממילא אם מישהו נפגע – הוא אשם, והפוגע הנדיב מוכן לבטא צער על כך שהנפגע פגע למעשה בעצמו בשל העובדה שכלל לא הייתה כוונה לפגוע בו. אין במשפט זה כל הכרה בעובדות, אין הכרה במחיר של העובדות, ולמעשה מדובר בהטלת האחריות על הנפגע.
הדבר נכון גם לגבי סגנון אחר של בקשת מחילה "לא הבנת נכון את פעולתי". גם כאן, אין מדובר כלל בבקשת מחילה, אלא בהטלת האחריות על מי שלא הבין נכון, ולמעשה מדובר בהחרפה מחודשת של הפגיעה. מעתה, כביכול, הנפגע אינו רשאי עוד להיפגע, כי התנצלו בפניו, והוא למעשה נותר כואב ופצוע פעמיים: פעם אחת בשל הפגיעה המקורית שנעשתה כלפיו, ופעם שניה בשל הציפייה ממנו להיות נדיב ולמחול, שכן לא הבין נכון את הפוגע.
כל אלה הינן התחמקויות מהמשמעות הפשוטה והיסודית של בקשת המחילה, שעליה אומרת המשנה "ומנין שלא יהא המוחל אכזרי? שנאמר 'ויתפלל אברהם אל הא-לוהים, וירפא א-לוהים את אבימלך...'" (שם). לפיכך, אכן ניתן לצפות שלא נקשה את לבנו, ונהיה מסוגלים להתפייס האחד עם השני.
פרשת משפטים מציגה לראשונה את ה'חוקה היהודית', שמשקפת את עקרונות המוסר והצדק החברתי היהודי הייחודי
בחירה ביהדות ובמורשת 
שנוולד 
 
"ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם" (שמות כא א). מיד לאחר מעמד מתן תורה הנבואי והמרומם, התורה מפרטת את 'פרשת המשפטים'. "ומי גוי גדול אשר לו חוקים ומשפטים צדיקים ככל התורה הזאת אשר אנכי נתן לפניכם היום" (דברים ד, ח). משפטי התורה הם 'משפטים צדיקים' בראש ובראשונה משום שהם לא רק 'משפט' אלא  גם  'צדק'. לא רק פרוצדורה המסדירה את החיים בצוותא או הסדרה במקרה של סכסוך משפטי ופלילי, אלא גם 'משפטי אמת וצדק' המתקנים את המציאות החברתית. "שהחוקים והמשפטים בעצמם הם צדיקים, ישרים וטובים בישוב העם והמדינות" (רמב"ן שם פס ה).
פרשת משפטים מציגה לראשונה את ה'חוקה היהודית', שמשקפת את עקרונות המוסר והצדק החברתי היהודי הייחודי. עקרונות מהפכניים וחדשניים ביחס לזמנם ובכלל, הנובעים מאמונה בקב"ה שברא את עולמו במידת הרחמים, ומצפה שנידבק במידותיו, באהבת הבריות שנבראו בצלמו, ובאמון ביכולת האנושית לייצר עולם טוב שמונע מהנכונות לתת ולא רק לקחת.
לא בכדי פותחת הפרשה ב'מצוות עבד עברי'. בניגוד גמור למעמד העבד בעולם, שלא הוקנו לו זכויות אדם (בארה"ב הוא השתנה רק במאה ה-19), התורה מגבילה את זכויות האדון ומגדירה את זכויות העבד. לאחר מכן מגדירה את עקרונות החוקה בדיני נפשות ונזקי נפש, דיני נזיקין נזקי גוף ונזקי רכוש, דיני גניבה, דיני שומרים, דיני האונס והמפתה, אונאת הגר, דיני הלוואה ומשכון, המחוייבות למשפט אמת ואכיפה שוויונית של מערכת הצדק והמשפט (לא אכיפה בררנית), איסור לקיחת שוחד, ועוד.
היחשפות למשפטים, ל'חוקת התורה' ולאופן שהיא מתיישמת בחיי היום יום של העם היהודי לאורך כל ההיסטוריה, בעתות צרה ורווחה, מהווה נקודת אור בעולם האנושי: "ואמר כי בחוקים ובמשפטים תועלות גדולות, שהם תפארת לעושיהם מן האדם, ואפילו שונאיהם ישבחו אותם בהם" (רמב"ן על דברים שם).
בשיח הישראלי העכשווי מרבים לדבר על בולטות המוסר היהודי בתחום 'מוסר המלחמה' ו'טוהר הנשק'. גם מי שאינם דתיים מעלים אותו על נס ומזדהים איתו כתפיסה נאורה ומהפכנית בקרב התפיסות המקבילות בעולם. אולם  בשיח הלא רשמי, גם בקרב אנשים שאינם דתיים, ישנה התפעלות גם משאר עקרונות המוסר והצדק של משפטי התורה, המשתקפים בחיי העם היהודי לדורותיו, הנתינה, גמילות החסד והערבות ההדדית. אלה מקרבים לבבות בין דתיים לשאינם דתיים, ויוצרים את גאוות ההשתייכות לעם היהודי.
במערכות הבחירות הקודמות שוחחתי עם חברים קרובים, שאינם מהציבור הדתי, שהצביעו בבחירות לבית היהודי, ולקודמתה המפד"ל. הם הסבירו שהמיעוט הקולני שמנסה לצייר את אותה מפלגה כקיצונית לאומנית וצרת אופקים לא מייצג את דעתם. הם אמרו לי שלמרות שאינם דתיים ואף לא מאמינים  (היו שכן), אין להם קונפליקט עם היהדות, במיוחד לא עם הצד הערכי והמוסרי של היהדות. הם אוהבים את הזהות היהודית שלהם. בהצבעה זו הם הביעו הזדהות ורצון לחזק את מי שמייצג עבורם את המורשת היהודית הטובה שהם מרגישים קשורים אליה בכל נימי נפשם. את החינוך לערכים ולמסורת לאהבת הארץ ואת החינוך לנתינה. הם ראו במפלגת הציונות הדתית כמי שמשמרת את המורשת וכמי שיודעת לחבר אותה לתרומה למדינה בכל תחומי החברה הביטחון והכלכלה. ואת המאבקים של הציונות הדתית על אופיה היהודי של המדינה הם רואים לא כמאבקים סקטוריאליים – כדי להיטיב לציבור שלה, אלא כמאבק שמייצג גם אותם.
ומעל לכל הם רואים בנו כמי שנותן את הנשמה למדינה. 
חלק מהאנשים שכתבו שירים בגטאות ובמחנות שרדו וחלק גדול מהם נספו כמעט בלי להשאיר עקבות. לעיתים העקבות היחידים הם אותם שירים  (קרוגר)
אני לא חושב שאי-פעם היהודים בשואה חשבו שמשהו שכתבו ברגעיהם האחרונים יהפוך כעבור 80 שנה, במדינה היהודית, לשיר שיושר על ידי אמני הנוער (קלוגהפט)
עוד מעט הם יהפכו לשיר /שם עולם מרב
את השירים שכתבו שוכני הגטאות ומחנות השואה, שחלקם נותרו הזיכרון היחיד מהנספים, הלחינו בפרויקט מוזיקלי "שם עולם 2019", ומבצעים אמני נוער מוכרים, כדי להנכיח את הזיכרון ולהנגיש אותו לדור הצעיר. בקרוב אצלכם ברדיו
מרב לרנר
"חֵשֶק לִי לוֹמַר תְּפִלָּה, לְמִי- אֵינִי יוֹדֵעַ
הוּא אֲשֶר אֵי-אָז נִחֲמַנִי- אֵין עַתָּה שוֹמֵעַ, 
 ְמִי- אֵינִי יוֹדֵעַ, תֹּאחֲזֵנִִי בִּכְבָלֶיהָ.
 
אַךְ תְּפִלָּה לוֹמַר הֶכְרַח הוּא, אֵי שֶבִּי נוֹבֵעַ
מִתְיַסֵּר בְּנִשְמָתַי וּתְפִלָּתי תּוֹבֵעַ,—
 
            וְעַל כֵּן, בְּלִי שַחַר,
            אֲמַלְמֵל עַד שַחַר".
את המילים המרגשות הללו כתב אברהם סוּצְקֵבֵר ז"ל, גדול משוררי היידיש שקמו לעם היהודי, ב-17 בינואר 1942, בגטו וילנה. אברהם נפטר לפני כ-9 שנים אבל אותן מילים שכתב בתוך התופת קמו לתחייה בשבוע האחרון, בסינגל ראשון מתוך פרויקט "שם עולם 2019", אותו הלחין ומבצע הזמר לי בירן. "יש חיים אחרי המוות" אומרת לי הדס קלדרון, נכדתו של אברהם ממש בסיום הראיון, ואני בחרתי דווקא במילים האלו לפתוח את הכתבה, כי זה כל הסיפור.
קרוב ל-80 שנה חלפו מאז ששה מיליון יהודים נרצחו ומיליונים נוספים עונו בשואה. חלק מאותם גיבורים בחרו שם, בתוך התופת, להעלות על הכתב את תחושותיהם בידיעה שייתכן וכלל לא ישרדו ושירם ימות איתם. אלא, שבשנה האחרונה המרכז הבינלאומי "שם עולם", ששם לו למטרה להנציח את אותם גיבורים, החל בפרויקט הנצחה מוסיקלי שינגיש את השואה לצעירים, בשפתם, דרך השירים של אותם גיבורים, שירים שניצלו בדרך לא דרך.
"שם עולם" חברו ליועץ האסטרטגי, היוצר והפזמונאי משה קלוגהפט ולזמר ולמפיק המוזיקאלי אביב גפן ויחד הרימו את פרויקט "שם עולם 2019" שמטרתו העברת המקל של זיכרון השואה וחיבור הדור הצעיר לשואה, באמצעות השירים שהולחנו, עובדו, ובוצעו על ידי אומנים דוגמת נינט, נועה קירל, ישי לוי, גיא ויהל, דיקלה, מוש בן ארי, לי בירן, יונתן רזאל ועוד.
קלוגהפט: "נהיה פה דור שלא גדל עם הורים ניצולי שואה ועם הטראומות של דור שני. האם בכלל יישאר משהו מזה ברמת החינוך? השימור של זיכרון השואה, שהוא חייב להיות חלק מהזהות של כל אחד ואחת מאיתנו, הוא לא מובן מאליו היום. לנו זה היה מובן מאליו כי כשאתה חי בדור של הורים שחיו את זה המטרה היא לחיות למרות המוות. היום המטרה היא להכניס את השואה לתוך החיים כי בברירת המחדל היא לא תהיה שם".
הרב אברהם קריגר, ראש "שם עולם": "האתגר הגדול הוא החשיבה על מה אנחנו מספרים היום או מה מתאים היום כדי לדבר על השואה ואיך מחברים את דורות העתיד לסיפור הזה, ולא רק כדי לשמר זיכרון היסטורי. לתפיסת עולמנו, זה לא זיכרון בלבד. השואה היא מצפן פנימי, ערכי ומוסרי של כל יהודי. לכן זה לא רק זיכרון עבר, זה מקור כוח לעצב את הייעוד שלי כאדם פרטי ואת הייעוד החברתי והייעוד הציבורי, חברתי, מנהיגותי, כי סיפור השואה הוא בסופו של דבר סיפור של זהות".
לסכן את החיים בשביל דף
אחד מאותם שירים שהולחנו כיום, "חשק לי לומר תפילה" של אברהם סוּצְקֵבֵר ז"ל, יצא ביום ראשון האחרון אז ציינו את יום השואה הבינלאומי. הדס קלדרון, נכדתו, מספרת: "סבא שלי לא הפסיק לכתוב כל תקופת המלחמה. הוא האמין שהשירים שהוא כותב הם 'כשריון פלדה נגד הצורר הנאצי'".
שיריו של אברהם הפכו אותו לאדם חופשי באמת, לא רק ברוח. כשהיה בן 28 הגיע עם אשתו ההרה לגטו וילנה, שם איבד את אמו ואת תינוקו הרך, שכן הייתה פקודה להרעיל כל תינוק שנולד. 
הדס: "גטו וילנה היה מיוחד מכל הגטאות. וילנה הייתה ירושלים דליטא, המרכז התרבותי הגדול והמפואר של היהודים בכל אירופה, שם התחברו להם אומנים, כותבים ויוצרים. זו הייתה מלחמה בתוך מלחמה, המלחמה שלהם הייתה מלחמה רוחנית. הם נלחמו ברוח. בסרט על סבא שלי שביים אורי ברבש "דבש שחור" – שירת חייו של סוצקבר, אנחנו מראים שהוקם תאטרון בגטו ואנשים לא מבינים איך הוקם תאטרון במקום שבו אנשים נרצחים, אך האמונה של שוכני הגטו הייתה כי כך לא נראה הנוף של הגטו כפי שנראה בהתחלה. זה הכוח של השירה".
אברהם כתב בכל יום שיר בגטו. כולם נשמרו. "הוא היה חבר בבריגדת הנייר בגטו", מתארת נכדתו. "הוא וחבריו החליטו להציל חומרים שהגרמנים שורפים. מתחת לאפם של הגרמנים הם החביאו חומרים בתוך מרתפים, עליות גג וכל מקום שיכלו על מנת שהכתבים הללו ינצלו ולא יושמדו. אחרי המלחמה מצאו את החומרים. הם לא סיכנו את חייהם עבור אוכל, אלא עבור רוח, בשביל ספרים ונייר. כמו שסבא שלי האמין שהשירה מצילת חיים, הוא הציל אותה בעצמו. כמו שהיא החזירה לו חיים, הוא החזיר לה חיים".
הצלה של "כל נדרי"
מבחינת אברהם השירים והיידיש הצילו את חייו, לא רק באמונה, אלא הלכה למעשה. את הפואמה "כל נדרי" שכתב הבריח דרך הפרטיזנים הרוסים. הפואמה שלו חצתה את קו הגבול והגיעה למוסקבה ולשלטונות, ואז שלח סטאלין מטוס כדי להציל את אברהם ואשתו מהיערות. 
הדס: "סבא וסבתא שלי חצו שדה מוקשים כדי להגיע למקום שבו נחת המטוס. מטוס אחד הופל, מחלקי המטוס שנפל הפרטיזנים ריתכו מזוודה שנמצאת היום בספרייה הלאומית שאיתה סבא שלי העביר את כל התצלומים וכל מה שהוא הצליח להציל מתוך הגטו. הוא וסבתא שלי עלו עם המזוודה למטוס שסטאלין שלח להציל אותם וכך הם ניצלו".
אמא, למה את לא מצילה אותי?
אברהם ניצל והקים דור ישרים אחריו שמתגורר בישראל וממשיך את דרכו, אך יש רבים שכתבו שירים בשואה כשהבינו שלא ישרדו. ספק אם אז, באותם רגעים, חשבו כי השירים שהם כותבים – יגיעו למדינת היהודים ויהפכו לצוואתם.
אחד מאותם שירים הוא "אכזבה" שמבוסס על חיבור "אכזבת האימהות" שכתבה בלומע פוגלגראן. את השיר שלה מבצעת נועה קירל.
קלוגהפט: "בלומע הייתה חולה מאד ולפני שנפטרה כתבה חיבור על האימהות שאכזבו את הילדים שלהם בשואה. לבלומע היה ילד בן 10. אחרי שהיא נפטרה הייתה אקציה של ילדים. למרות שבנה היה מבוגר מדי לאקציה הזו והוא לא היה אמור להיות בה, בגלל שלא הייתה לו אמא ואף אחד לא הגן עליו, הוא נרצח באקציה הזו. לקחתי את הטקסט והפכתי אותו לשיר שנקרא 'אכזבה', שמילותיו הן מנקודת המבט של הילד, ששואל שאלות ששואלים את אמא כילדים – איך זורחת השמש? איך הרכבות נוסעות? וככל שמתקדם השיר השאלות הופכות ל- 'אמא למה את לא מצילה אותי?'".
הרב קריגר מתאר שלא האמינו לרגע שיגלו מיהי אותה אישה שכתבה את השיר: "ידענו פרטים מינימליים, שם, מקום וזהו. נכנסנו לארכיון והבנו שזה סיפור מורכב של אם צעירה שנמצאת לבדה עם בנה הצעיר בגטו, היא קולטת שהיא נמצאת כנראה בשבועות האחרונים לחייה וכותבת שיר דרך העיניים של הבן שלה".
שירים שהגיעו מהקבר
"הסמל של כל הפרויקט הזה מבחינתי, היא ההבנה של העוצמות של האנשים שיצרו בתוך התופת הזאת ואנחנו לוקחים את זה ומוציאים את זה לפועל. ההפקה והקונספט הם של עינב שמיר שטיפלה בנושא של הטקסטים, ההתאמה שלהם, מציאת המקור שלהם, מאיפה הגיעו ומה הסיפור שעומד מאחוריהם ואז פנתה לאומנים", מתאר קלוגהפט.
הרב קריגר: "השירה שנכתבה בתוך הגטאות והמחנות, עולם הזוועה הזה, כדרכה מבטאת עולם פנימי, המיית הלב של האדם שהצליח לבוא ולהעלות את זה על הכתב. חלק מהאנשים שכתבו שרדו וחלק גדול מהם נספו בתקופה הזו כמעט בלי להשאיר עקבות. לעיתים העקבות היחידים הם אותם שירים. הבנו שמי שיכולים להיות השגרירים, המנגישים הגדולים של הדבר הזה, הם דווקא אותם אלילי נוער. מצאנו שדרכם אנחנו יכולים להביא את זה לנוער וכולם נרתמים ונכנסים לזה לעומק. אביב גפן, המפיק המוזיקלי של הפרויקט, נכנס לזה עם כל הנשמה והרוח וכך גם האומנים. אנחנו מאמינים שלשירה וללחן יש כוח פנימי מחבר הרבה מעבר לכל דרך אחרת של מילים רגילות".
קלוגהפט מסכם: "המטרה של 'שם עולם 2019' הם 'שירים שהגיעו מהקבר', כי אלו שירים שיהודים כתבו אותם בגטאות, ברגעים הקשים שלהם, בתחושה שאותם שירים לעולם לא יראו אור, ולרוב הם נספו לאחר מכן. כשאנחנו היום לוקחים את הטקסטים שנמצאים ב'שם עולם', מלחינים אותם ונותנים לזמרים לשיר - אנחנו בעצם מחיים את האנשים. כשאתה מחייה יצירה של בנאדם אתה גם מחייה אותו. צריך לדבר לא רק על איך מתו בשואה אלא גם על איך חיו בשואה. בפרויקט אנחנו הופכים את השירים שלהם לצוואה שלהם. אני לא חושב שאי-פעם הם חשבו שמשהו שכתבו ברגעיהם האחרונים יהפוך כעבור 80 שנה, במדינה היהודית, לשיר שיושר על ידי אומן שמדבר לנוער".
נחלקו הפוסקים האם שמיעה עם מכשיר נקראת שמיעה
שתל שבלולי (קוכליארי)/רזניקוב
אם לאחר שש שנים העבד העברי (שלפי חז"ל נמכר בגניבתו) אינו רוצה לצאת לחירות, רוצעים את אזנו. בתוספתא שאלו - מדוע רוצעים דווקא את האוזן? "וכי מה נשתנה אזן לרצוע מכל איברים לפי ששמעה מהר סיני כי לי בני ישראל עבדים ופרק ממנו עול שמים והמליך עליו עול בשר ודם לפיכך אמר הכתוב תבוא אוזן ותרצע שלא שמרה מה ששמעה" (ב"ק ז' ה'). תשובת המדרש: האוזן היא זו ששמעה בהר סיני והתעלמה, ועל כן ראוי שדווקא היא תרצע. רש"י מזכיר ציווי אחר ממנו התעלמה האוזן "אמר ר' יוחנן בן זכאי אזן ששמעה על הר סיני לא תגנוב, והלך וגנב, תירצע" (רש"י שמות כ"א ו'). 

שתל שבלולי (קוכליארי) הוא מכשיר אלקטרוני המוחדר בניתוח לאוזן הפנימית ומאפשר לאנשים בעלי לקות שמיעה לשמוע. שתל השבלול קולט את צלילים מהסביבה וממיר אותם לגירויים חשמליים של סיבי עצב השמיעה. גירוי זה מספק למוח מידע שמיעתי, הנחוץ לזיהוי קולות סביבתיים וקולות דיבור. 

חרש שאינו שומע ואינו מדבר פטור מכל המצוות האמורות בתורה (רמב"ם הל' חגיגה פ"ב ה"ד). חרש גמור מעיקרו, שלמד לדבר באופן שהשומע מבין את דיבורו, וכן למד להבין את דברי המדברים אליו על ידי תנועות וסימנים, והוא עוסק במלאכתו בחכמה ככל אדם - יש הסבורים, שדינו כחרש המדבר ואינו שומע, והרי הוא כפיקח לכל דבריו (שו"ת דברי חיים ח"ב אהע"ז סי' ע"ב-ע"ג כך גם היא גם דעתם של הרבנים אויערבך ואלישיב, מנחת שלמה סי' ל"ד, קובץ תשובות סי' י). יש שכתבו, שהוא ספק אם דינו כפיקח, ולפחות לעניין מצוות דרבנן יש לחייבו ולצרפו (שו"ת שבט סופר אעה"ז סי' כ"א בשם אביו הכתב סופר שו"ת יחווה דעת, ח"ב סי' ו'), ויש הסבורים, שגם חרש כזה דינו כחרש לכל דבריו, שספק אם הוא פיקח ככל אדם, וכן משום שאין לחלק בין חרשים (שו"ת הלכות קטנות ח"ב סי' ל"ח). לגבי מצוות החייבות שמיעה, כמו תקיעת שופר, קריאת התורה ומקרא מגילה, וכן השלמת עשירי למניין, קדיש וקדושה, נחלקו הפוסקים האם שמיעה עם מכשיר נקראת שמיעה. יש שקבעו שלכל דבר, כולל תקיעת שופר, יש לחרש כזה דין שומע (שו"ת יביע אומר ח"ז או"ח סי' י"ח ואעה"ז סי' י"ז, שו"ת מנחת יצחק, ח"ג סי' מ"א). לעומתם יש הסוברים ששמיעה על ידי מכשיר אינה בכלל שמיעה "אבל מכונה על ידי עלקטרי, שהוא שמיעה דכוח מחדש, אין להחשיבו לשומע, מאחר שאינו שומע כלל בעצם". בתחילת תשובה כותב הרב פיינשטיין "דפשוט שכל עינייני התורה נידונין כפי שרואים ושומעים בעצם, לא על ידי מכונות וכדומה..." (שו"ת אגרות משה אעה"ז ח"ג סי' ל"ג, מנחת שלמה, ח"א סי' ט'). יש מי שחילק בין תקיעת שופר שבה יש דין מיוחד שקול הברה פסול, לבין קריאת התורה ומקרא מגילה שיוצאים ידי חובה גם עם מכשיר שמיעה (שו"ת ציץ אליעזר, ח"ח סי' י"א). השתל הקוכליארי שונה ממכשיר השמיעה והוא יוצר למעשה אוזן מלאכותית. המחקה את מנגנון השמיעה של האוזן הפנימית, על כן נראה שאדם עם שתל קוכליארי ייחשב כשומע לכל דבר, גם לתקיעת שופר, שלא כבמכשיר שמיעה, אין כאן שלב שבו הרמקול מחזיר את זרם החשמל לזעזועים של גלי קול מוגברים, והם המגיעים לאוזן, בשתל קוכליארי אין המרה ואין מעבר פאזות (עיין מאמרו של ד"ר ישראל ברמה, תחומין, כרך כ"ד עמ' 173-176).

בני ישראל התנסו בקיום המצוות ורק אח"כ חקרו טעמיהן
הקדמת נעשה לנשמע
ד"ר יצחק קניגסברג
נוהגים להעלות על נס את העובדה שבני ישראל הקדימו "נעשה לנשמע" במתן תורה. 
רש"ר הירש: "הדברים שבכתב לא כללו אלא יסודות המצוות בקיצור הלשון, כפי שהם מונחים לפנינו בתורה שבכתב, והרצאת פרטי הדברים נעשתה ענין להוראה שבעל-פה ולשימת הלב דרך שמיעת האוזן. שבועת "נעשה" לגבי התורה הכתובה, שניתנה להם להגות בה, תחול רק על לשון המקרא, והמקרא חסר שלמות ללא המסורת שבעל-פה. לפיכך הם הוסיפו כאן: "ונשמע" - לאמור: כל אשר - דבר ה', ולא רק כללי היסוד שקראו כאן באוזננו, נעשה, ולצורך עשייה - גם "נשמע", הווה אומר: על - ידי לימודם וקיומם של הדברים שנשארו מסורת שבעל-פה, נגיע לידי כך שנעשה את רצון ה' באמת ובשלמות".

משך חכמה: "ענו 'כל אשר דבר ה' נעשה ונשמע' - שנשמע שנלמד ונבין פנימיותם והלכותיהם וחוקותיהם". 

לפי ה"כלי יקר", בהצהרת "נעשה ונשמע" העם ביטאו את הסכמתם ללמוד גם את התורה שבעל פה, המסבירה את התורה שבכתב. מתוך דברי ה"משך חכמה" מבינים, שבנוסף לתורה שבכתב והתורה שבע"פ, בני ישראל ביטאו בהצהרת ה"נשמע" את רצונם לדעת את טעמי המצוות, הבנה עמוקה ברזי התורה. בנושאים אלה כבר פסק הרמב"ם (הלכות תמורה ד', יג'): "אף על פי שכל חוקי התורה גזירות הם כמו שביארנו בסוף מעילה, ראוי להתבונן בהן וכל מה שאתה יכול ליתן לו טעם תן לו טעם", וכן (הלכות יסודי התורה א', א'): "יסוד היסודות ועמוד החכמות לידע שיש שם מצוי ראשון" וגו'. בני ישראל התנסו בקיום מצוות התורה כאורח חיים מחייב בבחינת "נעשה", ורק אחר כך התפנו לחקור את טעמי המצוות ומשמעותן במסגרת ה"נשמע", שפירושו גם הבנה. 
דבר דומה מצינו במחקר מדעי. פריחת המדע וקבלתו כשיטה התקפה היחידה לביאור הטבע, מיוחסת לתקופת הרנסאנס באירופה, עם גיבוש מושגי הניסוי המדעי והמחקר המדעי. במאה ה-16 הניח פרנסיס בייקון שכדי לחקור דברים יש לערוך ניסויים, לצפות תוצאותיהם, לנתח את הממצאים ולהסיק מסקנות. 

עריכת תצפיות וניסויים על תופעות החיים היא בבחינת ה"נעשה", וניתוח התוצאות והסקת מסקנות לקביעת תיאוריות מדעיות, המבוססות על תוצאות אלה הם בבחינת ה"נשמע" במערכת הזאת.
על האורתודוכסיה להכיר כי לא היא מרכז העולם. לא הכל נועד למעננו
בחירת ישראל  - חלק א' / הרב ד"ר עידו פכטר
"לא נולדו הגויים רק בשביל לשמש אותנו, לשרת אותנו. אם לא, אין להם מקום בעולם", צוטט הרב עובדיה יוסף באחד משיעוריו על ידי אבישי בן חיים בחדשות עשר (10.10.2010). העמדה שהציג כאן הרב עובדיה יוסף איננה דעתו האישית בלבד. רבים מאד מבני האורתודוקסיה מחזיקים בעמדה שכזו ביחס לעולם הלא-יהודי. עיקר ותכלית ההוויה מבחינתם הוא עם ישראל שעוסק בתורה ובמצוות; כל שאר הברואים נועדו לשרת אותם.
תפיסות אלו מתבססות בדרך כלל על הבחנה אונטולוגית בין ישראל לגויים, כאילו ישראל הם בעלי מדרגה קיומית גבוהה יותר מאשר אומות העולם. משום כך, רק ישראל ראויים לתורה, וכל העולם כולו לא נוצר אלא כדי לשרת אותם. ללא-יהודי אין שום סיכוי להגיע למדרגתו של היהודי ולעד יישאר בתפקיד משרת בלבד.
בעולם הקדום, קל מאד היה להגיע למסקנה שכזו. העולם היה ברובו אלילי, פגני, ולוקה בעוולות מוסריות. על הרקע הזה קם עם הסגולה והציב רף רוחני גבוה לאנושות. הוא דחה את עבודת האלילים והצהיר על שוויון בפני הא-לוהים. עם זה דיבר על שחרור עבדים, על חמלה כלפי יתום ואלמנה, על חסד ורחמים כלפי החלשים בחברה ודרש מבני האדם לחיות חיים של צדק ומשפט. עם זה היה היחיד שקבע יום מנוחה שבועי והגן על זכויות עבדים, אסר את הרצח ואת השקר וקידש את הישר והטוב. הפער בין עם זה לשאר האנושות היה ניכר לעין. בקלות ניתן היה להגיע מכך למסקנה שיש משהו אחר בעם הזה, ושהטוב שבכל זאת נמצא בין העמים אינו אלא אשליה ("הטוב שבגויים הרוג").
אבל בעידן שלנו, הדברים כבר נראים אחרת. מדיניות הרווחה של מדינות מתקדמות מפותחת לא פחות מזו שהציעה היהדות. יום מנוחה שבועי הפך למוסכמה ורבים כבר נהנים משניים ואף שלושה ימי חופש בשבוע. ערכי המוסר והטוב התקבלו על כלל האנושות, ואין חברה מתוקנת שרואה ברצח, גניבה או רמאות, דבר לגיטימי. העולם הפגני, על כלל ערכיו, נראה עולם שחלף ואיננו עוד. 
לאור זאת, צפה ועולה שאלת ייחודו של עם ישראל. פתאום מסתבר, שאותו הבדל שהיה כל כך ברור וניכר בעבר, כבר לא מובן מאליו. אמת, היהודים החיים בארץ ישראל פחות מרגישים זאת, אבל אצל יהודי חוץ לארץ זה נושא בוער. בחור יהודי שיוצא ללימודים בקולג' ומתערה בחברה הכללית, מחפש לא אחת לתת לעצמו דין וחשבון מפורט מדוע הוא מעוניין להישאר יהודי.  
מסיבה זו, חשוב כחלק מהעיסוק בהלכה בדיני עבודה זרה, לדון גם בשאלת בחירת ישראל, שכבר איננה פשוטה כבעבר. מה שברור הוא שאת התשובה שנתן הרב עובדיה יוסף, ושרבים מבני האורתודוקסיה בימינו נותנים, לא רק שכבר לא ניתן לתת, מפאת העולם שהשתנה, אלא שאסור לתת. לדבר היום על הבדל מעמדי בין יהודים ולא-יהודים, כאילו האחרונים צריכים לשרת את הראשונים, זו עוולה המנוגדת למוסר הישר. ולא יעלה על הדעת, שדווקא אותה דת שנועדה להוות מגדלור מוסרי לעולם, תבסס את קיומה על הנחות א-מוסריות מובהקות כאלה.
חיוני שהאורתודוקסיה תכיר כי לא היא מרכז העולם, וכך גם לא היהדות. לא הכל סובב סביבנו, ולא הכל נועד למעננו. מהי, אם כן, משמעות הבחירה בישראל? וכיצד בכלל ניתן לדבר על בחירה במרחב תרבותי של שוויון? על כך נדון ברשימה הבאה. 
הרעיון שבבסיס איסור ריבית נכון, אלא ששינויים כלכליים חייבו לתקן תקנות שתאפשרנה התנהלות כלכלית עפ"י ההלכה במציאות המשתנה
על כסף, ריבית והערמה במאה ה – 21 / פירון
בשנים בהן כיהנתי כרב קיבוץ, התוודעתי לשני תחומים משמעותיים: האחד – ערך העבודה. פגשתי באנשים שראו ערך בעמל כפיים. בשונה מהמקובל בעיר הגדולה לא היתה שום זיקה בין רמת ההשכלה, מספר הספרים שנקראו בשעות הפנאי והיקף הידע התורני לתחום העיסוק. הכרתי רפתנים ואינסטלטורים, חשמלאים זוטרים ועובדי מטבח שהיו אנשי רוח והגות מהמעלה הראשונה. הם עבדו במקצועות מפני שהם ראו בכך ייעוד. עַם השב לארצו עוסק בכל תחומי החיים הטבעיים המהווים עדות נאמנה לתהליך הגאולה. התחום השני – מצוות התלויות בארץ. לאזרח 'הרגיל' ההקפדה על מצוות אלה מסתכמת, כמעט תמיד, בקריאת שורה אחת על מוצר הצריכה: הופרשו תרומות ומעשרות, ללא חשש טבל ושביעית, ערלה, וכו'. לצרכן קַל להקפיד על ההלכה. כשמגיעים לענייני שמיטה, יש הסבורים שכדאי להחמיר, 'למה להסתמך על היתרים מפוקפקים והערמה'?  
לעיתים, מדובר בחוסר הבנה במבנה החקלאות החדשה שהיא אוניברסלית ותחרותית. מבלי להשוות, רוב המבקרים נוהגים להקל לעצמם ולהסתמך בשורה של הערמות. כנראה שקל להחמיר כשזה על חשבונו של החקלאי. הנה אחת לדוגמא: בפרשת השבוע, פרשת משפטים נאמר: "אִם כֶּסֶף תַּלְוֶה אֶת עַמִּי אֶת הֶעָנִי עִמָּךְ לֹא תִהְיֶה לוֹ כְּנשֶׁה לֹא תְשִׂימוּן עָלָיו נֶשֶׁךְ". פסוק זה מהווה תשתית לאיסורי ריבית. הרעיון שבבסיס איסור ריבית הוא בהיר ונכון אלא ששינויים כלכליים חייבו לתקן תקנות שתאפשרנה התנהלות כלכלית על פי ההלכה במציאות המשתנה. 

כדי להבהיר את הבעיה, נעיין בדברי הרש"ר הירש:

"... איסור ריבית מבטל את השפעתו המשחיתה של הכסף, זה הגורם העיקרי שבין גורמי אי-השוויון הסוציאלי, ושובר את עיזוז כוחו ועוצמתו של ההון. אם איסור זה יקוים על כל חומרתו, הרי שכל הון יהיה מונח כאבן שאין לה הופכין וכעץ שאין לו פרי, ואין בו תועלת אלא בשיתוף כוח העבודה. בכך תיעשה העבודה לגורם הראשון והעיקרי של רווחה חברתית. ההון יוכרח להכיר בשוויון ערכו של כוח העבודה. בעל ההון יוכרח לעסוק בעצמו במלאכה, ורק על - ידי כך יפיק פירות מכספו, שאחרת אין בו רוח חיים; או שיוכרח לשתף עמו את כוח עבודתו של מי שאין לו רכוש ולהתחלק עמו ברווח ובהפסד, ועל - ידי כך יעלה את קרנה של העבודה תוך קידום עניינו שלו... כנגד זה נחשב הכסף בעיני ההשקפה המודרנית כאובייקט לצריכה, והריבית נחשבת בכלל דמי שכירות, שיש לשלם עבור השימוש העראי בכסף, כעין שמשלמים דמי שכירות עבור בית, בהמה וכיוצא בזה". 

אלא, שעל אף ההסבר הנהיר, מעמדו של הכסף ומעמדו של העובד השתנו. הכסף הפך מאמצעי לרכישה למטרה בפני עצמה. הכסף לא נועד כדי להעריך שווי של עבודה או מוצר (למעט בתחומים מסוימים). הגורם המרכזי  לרווחה כלכלית הוא יזמות, חשיבה יצירתית, היכולת לצפות את צרכי המחר. כסף הוא גם סמל סטטוס המשליך על הדימוי העצמי והחברתי. 
הרעיון בענייני ריבית נכון ונצחי. יבוא יום ומרכזיותו של הכסף תפחת, ונממש את הרעיונות הכלכליים הניצבים מאחורי איסור הריבית. עד אז – היתר עסקה איננו סתם 'הערמה' אלא מכשיר הלכתי המאפשר למאמין לחיות חיים המותאמים לכלכלת המאה ה – 21. 
אינני רואה הבחנה רעיונית בין היתר עסקה להיתר מכירה. חכמי הדורות גאלו אותנו ממצוקה הלכתית ואפשרו לנו להפוך לכוח משמעותי בכלכלת העולם. לא ויתרנו על החלום לחיים כלכליים אחרים, אבל עד למימושו – לא השלכנו עצמנו אל שולי הדרך, לא הפכנו לגורמים לא רלוונטיים בכלכלת העולם.
סֵפֶר "אוֹרוֹת" לַיְּלָדִים
הרב שלמה אבינר
הַמִּלְחָמָה (22) (פִּסְקָה ט')
שְׁמָעְיָה: לָמַדְנוּ שֶׁהַתַּרְבֻּיּוֹת הַמַּעֲרָבִיּוֹת מִתְמוֹטְטוֹת, וְאַשְׁרֵינוּ שֶׁיֵּשׁ לָנוּ בְּמָה לְהֵאָחֵז - בַּתּוֹרָה. וּבְכָל זֹאת הַשְּׁאֵלָה נִשְׁאֶלֶת: וְלָעַמִּים אֵין תִּקְוָה?

טוּבְיָה: בְּוַדַּאי שֶׁלְּכָל הַמִּין הָאֱנוֹשִׁי יֵשׁ תִּקְוָה. וְכָל הַתַּרְבֻּיּוֹת שֶׁבָּעוֹלָם תַּחְזֹרְנָה בַּתְּשׁוּבָה וְתִתְחַדֵּשְׁנָה לְטוֹבָה.

ש: כֵּיצַד הַדָּבָר הַזֶּה יִקְרֶה ? הֲרֵי אֵין לָהֶם תּוֹרָה...

ט: בִּשְׁבִיל זֶה אֲנַחְנוּ לֵב הָעַמִּים. עַל יְדֵי חִדּוּשׁ רוּחֵנוּ שֶׁתַּקְרִין גַּם עֲלֵיהֶם, גַּם הֵם יִתְחַדְּשׁוּ. 

ש: בְּמָה זֶה יָבוֹא לִידֵי בִּטּוּי?

ט: דֵּעוֹת יְשָׁרוֹת, אֱמוּנוֹת טְהוֹרוֹת, חַיִּים, וּמִתּוֹךְ כָּךְ, לֵידָה חֲדָשָׁה לַחַיִּים.

ש: אֲבָל הָאֱמוּנוֹת שֶׁלָּהֶם כּוֹלְלוֹת גַּם דְּבָרִים טְמֵאִים מְאוֹד.

ט: נָכוֹן.  מִכָּל הַדְּבָרִים הַטְּמֵאִים וְהַמְּלֻכְלָכִים הֵם יִתְנַקּוּ, וְאָז יַגִּיעוּ לֶאֱמוּנָה טְהוֹרָה.

ש: הַאִם זֶה אוֹמֵר, שֶׁהֵם יִהְיוּ יְהוּדִים?

ט: לֹא. הֵם יִהְיוּ גּוֹיִים וְלֹא עַם יִשְׂרָאֵל. אֲבָל הֵם יֵלְכוּ בְּדֶרֶךְ הָאֱמֶת וְהַטּוֹב.

ש: מָה הַמָּקוֹר לְכָךְ שֶׁאֲנַחְנוּ נָבִיא אֶת הַיְּשׁוּעָה הַזּוֹ לַמִּין הָאֱנוֹשִׁי?

ט: אַבְרָהָם אָבִינוּ שֶׁהִתְבָּרֵךְ: "וְנִבְרְכוּ בְּךָ כָּל מִשְׁפְּחוֹת הָאֲדָמָה".
בהנהגת הציבור ההקפדה היא יותר במצוות שבין אדם לחברו מאשר מצוות שבין אדם למקום
זכויות החלש והחריג/הרב פילבר
 
בספרו "משך חכמה" [פרשת בשלח ד"ה והמים] כותב רבי מאיר שמחה הכהן מדוינסק, כי כשאנו מתבוננים בדיני התורה אנו מבחינים בהבדל שיש בין יחיד לציבור. לגבי יחיד אנו רואים שהתורה מחמירה מאד בעונשים של מצוות שבין אדם למקום, כמו עבודה זרה, עריות, שמירת שבת וכדומה, שהעונש עליהן הוא כרת, סקילה ושאר מיתות בית דין ובמצוות שבין אדם לחברו, כמו מחלוקת, לשון הרע, רכילות וגזל, אין אפילו עונש מלקות, אם מפני שהן "לאו שניתן לתשלומין", או "לאו שאין בו מעשה" וכדומה. כלומר, בהתנהגותו של היחיד הקפידה התורה על עבירות שבין אדם למקום יותר מאשר עבירות שבין אדם לחברו. 
לגבי הציבור, אנו רואים שהדבר הפוך, ששם ההקפדה היא יותר במצוות שבין אדם לחברו מאשר מצוות שבין אדם למקום, כמובא בירושלמי [פאה פ"א ה"א]: "דורו של דוד כולם צדיקים היו, ועל ידי שהיה להם דלטורים (לשון הרע) היו יוצאים למלחמה והיו נופלים, אבל דורו של אחאב עובדי ע"ז היו". ובמסכת סנהדרין [קב ב] מובא: "אין לך תלם ותלם בארץ ישראל שלא העמיד עליו אחאב עבודה כוכבים והשתחווה לו". ועל ידי שלא היה להם דלטורין היו יורדים למלחמה  ונוצחין". וטעם הדבר - מסביר ה"משך חכמה" – "שאם ציבור נשחתים בעבודה זרה ועריות על זה נאמר: 'השוכן אתם בתוך טומאתם', אבל כאשר הציבור נשחתים בנימוסיות ובמידות, כמו לשון הרע ומחלוקת, על זה נאמר: 'רומה על שמים אלקים, על כל הארץ כבודך' - אמר דוד לפני הקב"ה: ריבון העולמים, מה שכינתך לירד בארץ, סליק שכינתך מבינהון". ומוסיף שם ה"משך חכמה" שגדולה מזו אמרו: במקדש ראשון היו עובדי ע"ז ומגלי עריות ואילו במקדש שני היו עוסקין בתורה ובמצוות ונחרב הבית מפני שנאת חנם [יומא ט] ואמרו שם ששנאת חנם חמורה יותר, שהבית השני שנחרב מפני השנאה עדיין לא נבנה, מפני שאם ציבור נשחת במידות הוא גרוע יותר מאשר נשחת במצוות. וכן רואים אנו בדור המבול שלא נחתם גזר דינם אלא על שפשטו ידיהם בגזל, אעפ"י שחטאו גם בעריות אך כיון שהיו ציבור היה הקב"ה מרחם עליהם. ומזה הוא מסיק לדורנו: "ולכן על חילול שבת בעוונותינו הרבים שנתפשט (בדורנו) אז יכולים לקוות כי יאחר להם (הקב"ה) כי הם ציבור". 
לפי היסוד הזה אין פלא מדוע מיד בסמוך למעמד הר סיני פותחת התורה בפרשת משפטים, הבאה להסדיר את היחסים שבין אדם לחברו. התורה מצווה אותנו לשמור על יחסי אנוש הגונים, שהאחד לא יפגע בחברו, לא בגופו של החבר ולא בממונו, וזה בבחינת "סור מרע", אך במקביל לכך על האדם גם להטיב לזולת בבחינת "עשה טוב", ששני אלו מבטיחים לנו חברה הגונה המקיימת איכות חיים רוחניים וחברתיים. אבל לא פחות מזה יש לדאוג לחריגים ולחלשים שבחברה, כמו הכתוב: "וגר לא תונה ולא תלחצנו כי גרים הייתם בארץ מצרים, כל אלמנה ויתום לא תענון". ומסביר זאת רבינו בחיי: "לפי שהגר מוצא עצמו יחידי בארץ נוכרייה, ולכך נקרא 'גר' מלשון 'גרגיר' הנמצא יחידי בראש ענף האילן, מבזים אותו ומריעים לו, על כן אמר השם יתברך: אל תחשוב שאין לו מי שיריב את ריבו, כי אני הוא הרב את ריבו". ומוסיף שם רבינו בחיי: "וצירף אל הגר את האלמנה והיתום, לפי שכולם תשושי כח והבריות מקילין בהם להרע ולהצר אותם".
 
לא חסרים גברים שבכל יום ויום אומרים לאשה שלהם "נעשה ונשמע". בשביל מה לריב?
מי הבוס

עדי ארד
לפני כמה חודשים ראיתי את סידרת הטלוויזיה המדוברת "סיפורה של שפחה" הרבה דברים נאמרו על הסדרה הזאת, אבל דבר אחד ברור וידוע בעיני כל הצופים, שהנושא של אדון ושפחה הוא מורכב ובעייתי מההיבט המוסרי האנושי.
בכדי שתיווצר מרות שכזאת, של אמונה תמימה באדון, דרושים כמה ניואנסים בראשיתיים, כמו פחד או יראה מפני הבעלים, ידיעה ברורה של ההיררכיה החברתית של הבדלי המעמדות בין השפחה לאדון וחופש הבחירה היחידי המאפשר לה לבחור בין "כן אדוני" או "מיד אדוני"...
בפרשת משפטים יש לא מעט מילים, אבל כשאני נתקלת בשתיים מהן; "נעשה ונשמע", הרבה מאד סרטים רצים לי בראש, ותתפלאו, לא כולם עוסקים בפסטורליה הנשגבת של אמונה תמימה ואהבת אמת.

נכון, המפרשים מתלהבים מעוצמת הדרגה הרוחנית של עם ישראל שאומרים מיד "נעשה", אבל כמה רגעים אחר כך ההיסטוריה המקראית פורשת בפנינו את מעמד הר סיני, מעמד שלא השאיר אף נוכח אדיש או רגוע.

כמו בא לומר "סבבה שאתם איתי, אבל דיר בלאק אם תתחרטו".
מצד שני יש משהו סופר רומנטי באמירה "נעשה ונשמע", הכרזה חד משמעית לנאמנות טוטאלית. אבל רומנטיקה בדרך כלל מאפיינת את "שלב ההתאהבות", שעל פי חוקרי נפש מוגדר כ"אי שפיות זמנית", וזה במקרים השכיחים מחזיק מעמד כמה חודשים ובמקרים בודדים כמה שנים טובות.

אבל מה עם בני ישראל ואלוקים? מדובר פה במערכת יחסים לטווח הארוך... אפילו ארוך מאד.

איך אפשר לסמוך על תחושה רומנטית ותמימה שכזאת שתמשיך לנצח?

ובכן, כאן אנחנו חוזרים לסדרת הפאר ולשפחות היקרות, יש את אפקט הפחד. אם לא נעשה, גורלנו יהיה רע ומר.

אך יש עוד אופן להסתכל על זה. אם במערכות יחסים עסקינן, יש משהו שנקרא אמון בסיסי, שבלעדיו מערכת בריאה לא יכולה להתקיים באופן תקין.

לפעמים בזוגיות צריך לומר לצד השני "אני איתך. אני בקבוצה שלך לתמיד". מה שנקרא "נעשה" בגלל שאני אוהב/ת אותך ומאמינ/ה בך. ואח"כ "נשמע" נבין למה, מי, ואיך...

הכוונה לתת לך קרדיט, מתוך ידיעה ללא ספקות שאתה ראוי לאמונה הזאת, ראוי לנו כמאמינים, לא כשפחות נרצעות עם שמלות אדומות, אלא מרצון חופשי ומתוך שמחה.

לומר "נעשה ונשמע" בא מתוך עוצמה, מתוך בחירה, מתוך אנחת רווחה שנשמעת כמו שיר הלל לא-ל.

יש קלות בלתי רגילה בלהיות במקום של הצד המתמסר, המשחרר, אתה תקבע ואנחנו נלך אחריך.

לא חסרים גברים שבכל יום ויום אומרים לאשה שלהם "נעשה ונשמע". בשביל מה לריב? עדיף למלא את ההוראות ויאללה, האהבה נשמרת וכך גם הגברת.

יש שיטעו ויגידו; נו, זה מתוך פחד, יראה מן הגבירה.
אך הם עושים זאת כי זה יותר קל, והם סומכים עליה שהיא כבר עשתה את החשבונות שלה לגבי מה צריך לקרות ולהיעשות בכדי שהזוגית תתקיים באופן מיטבי. אז למה להתווכח? יותר מהר ונוח לבצע. "נעשה".
ויש צדיקים המגדילים ראש בנשותיהם ואף עושים "נעשה ונשמע". גם מבצעים וגם קשובים לכל מילה ומילה.


אין הבדל בין הר סיני לבין אס-אמ-אס בהול מהחצי השני. כל עוד הניגון שבלב הוא "אני מאמין".
הניסיון למדוד ולכָמֵת צער או כאב, נתפש לעיתים ע"י הנפגעים כמבטא עמדה סובייקטיבית עד פוגענית
משפט וצדק 

 נעמי (יפה) עיני
כמה יכולים להכאיב בני אדם זה לזה! להרוג, להכות, לקלל, להכשיל, להצית, לגנוב, לגזול, לאבד, לנטוש אדם או בע"ח בצרתם, לשקר, לקחת שוחד וכו'.
פרשת השבוע מניחה לפנינו עוולות אנושיות מגוונות ומציינת את התגובות - "החוק" לפיו יש לנהוג במידה והתרחשו. אין עוון בלא דין ומשפט. ועם זאת מעניין לגלות כי המילה "צֶדֶק", אינה נזכרת בפרשה ולו פעם אחת. 
הגדרות שונות למושג "משפט" מתייחסות למערכת חוקים שלטונית, שמטרתה לייצר סדר חברתי ע"י ניסוח כללי התנהגות ואכיפתם, בדרך כלל, באמצעות ענישה.
"צדק", לעומת זאת, הוא מונח המייצג פעולה שנעשית על פי אמות מידה של יושר, הגיון או מוסר, שמטרתה להשיב לנפגע את דמי פגיעתו ולפוגע כגמולו. 
כאשת מקצוע הפוגשת אנשים שנפגעו פגיעות שונות, ברי לי כי הענשה פיסית, כלכלית ואף מצפונית של הפוגע, אינה משיגה צדק, אלא לכל היותר עושה עם הפוגע דין ומשפט. ויותר מזה, הניסיון למדוד ולכָמֵת צער או כאב, נתפש לעיתים ע"י הנפגעים כמבטא עמדה סובייקטיבית עד פוגענית.

בהקשר זה זכורה לי נערה אשר חוותה בִּיוש חברתי (Shaming), ומלבד הפגיעה בתדמיתה והנזק הכלכלי שנגרם להוריה (צורך במימון סיוע נפשי, שכירת עו"ד וכו'), עוגמת הנפש, שחוותה המשפחה, איימה על בריאותה הנפשית והפיסית. במקרה זה, תשלום והתנצלות שהושגו לאחר מאמץ מצד הפוגע/ת, לא הצליחו להפיג את הכאב ולתקן את נזקי הפגיעה. מיותר לציין כי ביוש הדדי – לא בא בחשבון.
פרשת השבוע מלמדת, לתפישתי, את יוצאי מצרים - משפט עברי מהו. תוך שהיא יוצקת בסיס חברתי מתוקן בו יש תגובה לעוול, יש דין ויש דיין.
באשר ל"הקניית" מידת הצדק לעם העבדים – בכתוב טמונים זרעיו של תהליך חינוכי עדין ומורכב, הכולל: השמעת מצוקתו של הנגזל: "... כִּי הִוא כְסוּתֹה לְבַדָּהּ, הִוא שִׂמְלָתוֹ לְעֹורוֹ; בַּמֶּה יִשְׁכָּב?" (שמות כ"ב, כ"ו), קריאה נוקבת לפיתוח מבט מוסרי וחשיבה עצמאית: "לֹא תִהְיֶה אַחֲרֵי רַבִּים לְרָעֹת וְלֹא תַעֲנֶה עַל רִב לִנְטֹת אַחֲרֵי רַבִּים לְהַטֹּת" (כ"ג, ב'), ושרטוטו של נרטיב התגובה האלוקי: "... כִּי אִם-צָעֹק יִצְעַק אֵלַי, שָׁמֹעַ אֶשְׁמַע צַעֲקָתוֹ", "וְהָיָה כִּי-יִצְעַק אֵלַי, וְשָׁמַעְתִּי כִּי-חַנּוּן אָנִי" (כ"ב, כ"ו).
לתגובות: naomieini1@gmail.com
הציפיה שלנו מאויבינו להשבת הדר גולדין ואורון שאול קיימת מכח הצורך הטבעי להשבת הסדר על כנו, הבאת בן לקברי אבותיו

הרבנית ד"ר מיכל טיקוצינסקי ראשת בית המדרש לנשים בהיכל שלמה, מכללת הרצוג
רציעת האוזן - האיזון שהופר
במבט פשוט על העולם ניתן לטעון שסדר הוא הדבר שמצריך מאמץ. אי סדר ובלאגן הם המצב הטבעי יותר של העולם. זהו באמת המצב הבראשיתי שקדם לבריאה שעיקרה בעשיית סדר: "והארץ היתה תוהו ובוהו וחושך על פני תהום". ועד היום, חדר שלא יסודר יהיה מבולגן, ואילו השלטת סדר וארגון תיעשה רק בהחלטה מודעת מבחירה ובהשקעה. אולי זה מה שגורם לעבד-עברי שעניינו מוסדר בפרשתנו להעדיף להישאר עם אדונו. במקום להשיב את המצב על כנו, ולהחזיר את האדם למקומו הטבעי קל יותר להיאחז בכח האינרציה ולא לשנות דבר, גם אם זה כרוך בויתור על העצמיות. הסדר בעולם תמיד מחייב אומץ ומחשבה עמוקה, הבנה וידיעה.
בניגוד לתיאור הזה, כותב ישעיהו "ידע שור קונהו וחמור אבוס בעליו, ישראל לא ידע עמי לא התבונן". טענתו של ישעיהו היא אמנם כלפי עם ישראל שבוגד במי שדאג לו כאומן ליונק ונשאו על כנפי נשרים, אך הרטוריקה בה הוא נוקט היא ההצבעה על האבסורד - כל דבר בטבע יודע את מקומו ושואף ומתגעגע אליו בטבעו. העולם שואף לסדר. 
חלק מסדר העולם הוא עצם החוקיות שבטבע. הנתון היסודי בעולם הוא שכל דבר מוליד את הדומה לו בלבד. אין סטייה מדרך הטבע הזה. החוק המדעי הזה מעורר שאלה על אפשרות החטא אצל בני אברהם יצחק ויעקב הצדיקים. קושי על קיומה של הכפירה המובילה לגלות. ועל הגלות כאפשרות קיומית אל מול ההנחה שהמקום אינו מקומו של עם ישראל. לכל עם יש שאיפה לאומית ושאיפה לחיים בגבולות מסוימים, עם ישראל לא יכול לסטות מן החוקיות הזו. החוק הזה חזק מן הרצון ומן הבחירה. הוא אמור להיות טבוע באדם וטבוע בעם מעצם היותו חלק מן הבריאה.
מהו היחס בין החוויה הקיומית הדורשת מאמץ לשמירה על הסדר, לבין נקודת המבט הפילוסופית העיונית הנלמדת מחוקי הטבע?
מי שיתבונן לעומק יבחין שיש בבריאה שני כוחות מנוגדים. הכח הצנטריפוגלי למשל, דוחה את כוכבי הלכת מהשמש ואת הירח מכדור הארץ. אך כח המשיכה גורם להם להתקרב. מה שגורם לעולם להתנהל כסדרו הוא האיזון בין הכוחות הללו. היחס בין הסדר ובין הפרתו ניצב על איזון דק ועדין בכוחות הטבע ובכל תחום שהוא. הפרה של האיזון בטבע גורמת לאסונות טבע ולחורבן: צונאמי, התפרצות הר געש, רעידת אדמה מגפות ומחלות. וגם לאסונות בין בני האדם: רצח ומלחמה ושואה. את היציבות של העולם והיציבות של החיים בין בני האדם כל תנועה עשויה למוטט ולזעזע. התקווה של העולם והשאיפה לכונן עולם של חוקים שפויים והגיוניים שיצליחו לשמור על פרצי הגעש הסוערים של נפש האדם בשליטה היא תקווה שהולידה את הרעיון של חקיקת חוקים ותקנות חברתיות הקיימות בכל מקום מתוקן (ראו י' ברנדס, "על פני תהום" אקדמות ח 161). 
העולם מייחל לטוב ולמתוקן. יש קשר בין שמירה על האיזונים בבני האדם ובין טבע המאוזן, קו ישר מחבר בין אלו. הציפיה שלנו מאויבינו להשבת בנינו הדר גולדין ואורון שאול קיימת מכח המוסר האנושי הכללי, ומכח הצורך הטבעי להשבת הסדר על כנו, הבאת בן לקברי אבותיו. זהו צורך דתי משותף הנובע מצלם אלוקים שבאדם, זו תקווה אוניברסלית אנושית של הבאת מנוחה נכונה, וזו דרך העולם וחוק טבע: "כי מעפר באת ואל עפר תשוב". העבד בפרשתנו רוצע את אוזנו, משל לנקודת האיזון שהופרה. חיילינו שלא הובאו לקבורה הם כתם על מצחנו.
חובת התשלום לניזק היא לא רק הלכה שהיא מהתחום האזרחי אלא גם מהתחום הפלילי
פיצוי או קנס /נהוראי
פרשת משפטים עוסקת בנזקים שנגרמים על ידי ממונו של אדם. לדוגמא, כאשר אדם אינו שומר על שורו כראוי וכתוצאה מכך נוגח שורו שוורים אחרים, או אם השור הולך בשדות שכניו ואוכל או רומס את תבואתם. במקרים האלה הבעלים נדרשים לשלם והתורה גם קובעת את צורת התשלום. כאשר נגרם נזק על ידי בהמה נדרשים בעליה לשלם מהמיטב מפני שלא שמרו עליה כראוי, וכך נאמר: "כִּי יַבְעֶר אִישׁ שָׂדֶה אוֹ כֶרֶם וְשִׁלַּח אֶת בְּעִירוֹ וּבִעֵר בִּשְׂדֵה אַחֵר מֵיטַב שָׂדֵהוּ וּמֵיטַב כַּרְמוֹ יְשַׁלֵּם". נחלקו התנאים בהערכת התשלום בבא קמא (ז ע"א): "מיטב שדהו ומיטב כרמו ישלם - מיטב שדהו של ניזק ומיטב כרמו של ניזק, דברי רבי ישמעאל; ר' עקיבא אומר: מיטב שדהו של מזיק ומיטב כרמו של מזיק".
רבי ישמעאל סבור שיש לשלם מהקרקע הטובה ביותר מנכסיו של הניזק. לעומתו, ר' עקיבא סבור שיש לשלם מהקרקע הטובה ביותר מנכסי המזיק. שניהם מסכימים שהתשלום מתבצע מהמובחר שבנכסים, אלא שנחלקו האם מדובר במובחר שבנכסי המזיק או הניזק. אולם, ממקום תנאי אחר נראה שהמחלוקת רחבה יותר. וכך נאמר (גיטין מח ע"ב): "דתניא: מיטב שדהו ומיטב כרמו ישלם - מיטב שדהו של ניזק ומיטב כרמו של ניזק, דברי רבי ישמעאל, ר' עקיבא אומר: לא בא הכתוב אלא לגבות לנזקים מן העידית". 
רבי ישמעאל ורבי עקיבא נחלקו האם הקביעה של התורה שיש לשלם מהמיטב מתייחסת לצורת התשלום או לגובה הפיצוי. בסוגיות התלמודיות מובאות דעות של אמוראים בהסבר שיטת רבי ישמעאל. לדעתם, רבי ישמעאל סבור, שהפיצוי שישלם המזיק יהיה גבוה יותר מהנזק עצמו. שתי דוגמאות לכך ניתן להביא מפרשני המקרא. הרשב"ם: "ולפי פשוטו משמע לפי מיטב שדהו וכרמו של זה הניזק ישלם כי שמא מן מיטב אכלו בהמותיו של מזיק". כלומר, גם במקרה ולא ניתן להוכיח את טיבה של הערוגה שאכלה הבהמה, ישלם המזיק לפי הערך של הערוגה הכי משובחת של הניזק כדי לצאת מהספק. דרך כלל "המוציא מחברו עליו הראיה" ולכן היינו מצפים שחובת הראיה תהיה על הניזק שתובע את המזיק, ובכל זאת מחדשת התורה, שהכלל לא תקף במקרה זה. הצעה אחרת מובאת בחזקוני: "ישלם המזיק לניזק בעת הקציר או בעת הבציר שאילו לא היה נשחת היה גדל ומטיב". כלומר, על אף שהבהמה הזיקה תבואה שהיא בתחילת הבשלתה המזיק ישלם פיצוי לפי הערך הגלום בה. דהיינו, שוויה של התבואה בעת שתיקצר, שמן הסתם יהיה גבוה יותר. לעומתו, ר' עקיבא סבור שתמיד גובה הפיצוי יהיה זהה לנזק שנעשה ולעולם המזיק לא ישלם יותר ממה שהזיק. אולם גם הוא סבור שעל המזיק לשלם מהעידית שבנכסיו. הדרישה מהמזיק לשלם מהמיטב ואף לשלם יותר ממה שהזיק נובעת מכך שלא מדובר רק בפיצוי, אלא בקנס וכך נאמר בתוספתא כתובות (יב,ב): "מפני מה אמרו הנזקין שמין להן בעידית מפני הגזלנין ומפני החמסנין שיהא כל אחד ואחד אומ' מפני מה אני גוזל ומפני מה אני חומס שלמחר הרי בית דין שמין שדה יפה שלי סמכו על המקרא מיטב שדהו ומיטב כרמו ישלם".
אם כן, חובת התשלום לניזק היא לא רק הלכה שהיא מהתחום האזרחי אלא גם מהתחום הפלילי. התורה רצתה למנוע רשלנות או נזק מכוון שיתבצע על ידי בהמותיו של אדם ולכן חייבה את המזיק לשלם מהמיטב שבנכסיו, לצורך הרתעה. אין להסתפק רק בפיצוי אלא נדרשת גם הרתעה. 
מתקרבים לשמיים או לאדמה? (תמונה: מרכז הבית היהודי. צילום באדיבות 'מצב הרוח')
"השמיים הם הגבול", כתב מזכ"ל הבית היהודי, ניר אורבך, בפוסט שהעלה בבוקר שאחרי כינוס מרכז המפלגה (או מה שנשאר ממנה) שאישר את ההצעה שוועדה מסדרת תביא לאישור המרכז (ביום שני הקרוב) את המלצתה ליו"ר המפלגה ומקום 3 לאשה, ואילו המרכז יבחר את הרשימה לכנסת. "השמיים הם הגבול", כתב ניר, אולי מתוך רצון לשכוח את רף אחוז החסימה, בדמות 4 מנדטים בסך הכל, שעפ"י הסקרים, גם הוא (עדיין) לא מונח בכיס שלהם. מה שכן, הישיבה הפעם הייתה במצב רוח סביר ללא זכר לאווירת הנכאים של החודש האחרון. גם זה משהו. מסיום הישיבה ביום ראשון בערב, ועד יום שני הבעל"ט, יום הכתרת הבוס החדש ו'נבחרת החלומות' של הבית היהודי, המפתח להישרדות הוא בידי אותה ועדה מסדרת. האם תשכיל: אלף – למצוא את הדמות שתצליח להוציא מרבים בציונות הדתית שכבר התייאשו מהמסגרת הפוליטית הזו איזו קריאת התפעלות "וואו, הולכים אחריה", ובית – שיצליחו לשכנע את אותה דמות לומר "הנני", למרות המהמורות, נחשים ועקרבים בשר ודם עימם ייאלץ להתמודד ממרום תפקידו. כמה וכמה שמות עברו בבורסת השמות בשבועות האחרונים; דוידי ראש עיריית שדרות, ברודני ראש עיריית גבעת שמואל, הרב רפי פרץ, ואחרים. לכל אחד יתרונות וחסרונות משלו. בעיניים שלי, כוכבים זוהרים יש רק בשמיים. כשאנחנו עוסקים בדמות שאמורה להנהיג מפלגה פוליטית שנמצאת במשבר, יותר מאור הנהרות שאמורים פניו להקרין, משקל גדול יותר נכון לתת לניסיון שיש לו/לה בניהול אנשים (לא תמיד קלים), במידת התחכום, ביכולת לצפות למרחוק, להכיל ואף לשתף פעולה עם כאלה שדעתם רחוקה משלך, והעיקר, אחד/ת כזה/ו שמקשיב ומסתכל לכולם בגובה העיניים. וכשבבית היהודי עסקינן, יש לזכור את מי שכבר נבחר לעמוד בראשות האיחוד הלאומי, ח"כ בצלאל סמוטריץ', תותח על, מוכשר, רהוט, אבל ממוקם בימין שבימין. רחוק מאוד מאותה מפד"ל של המקף המחבר. בין דתיים לשאינם, בין שמאל לימין, ובכלל. בעיניים שלי, אם מפלגת הבית היהודי חפצת חיים (בשיתוף עם האיחוד הלאומי, שאלמלא כן אין לה סיכוי על פי הסקרים לעבור את אחוז החסימה) וגם לגרוף קולות מהציבור הליברלי-מתון של הציונות הדתית, היא חייבת להעמיד בראשה דמות ממרכז המפה המדינית והדתית ('מתון' בעמדותיו המדיניות ובמרכז הדתומטר של הציונות הדתית),  שתיתן 'פייט' לסמוטריץ'. מודה, משימה לא קלה. אם זה לא יקרה, זו עלולה להיות שירת הברבור של תנועת המפד"ל והמשכה- הבית היהודי. ואגב כך, מדברים שם על מו"מ מהיר עם האיחוד הלאומי. שלא יבנו על זה שהאיחוד הלאומי בכיס שלהם. סמוטריץ' ממתין בדריכות לראות מי יוביל את הבית היהודי. אם יהיה זה מישהו מהימין ימין, מהמלייה של סמוטריץ', כלל לא בטוח שהוא יילך לחתונה אתם. בימין הוא כבר מסודר. בעיניים שלו, לתפיסתי, שווה לו 'שידוך' אם, ורק אם, הבית היהודי יביא נדוניה מהליברלים שב'סרוגים'. גב"שניק כזה, מלאבסי, לא אחד שרץ על הגבעות. כזה שיסחוף אחריו כאלה שלסמוטריץ' עצמאית לא יצביעו. אחרת? אולי שווה לו להשתדך עם אחרים, הדומים לו יותר.
ואם אתם במתח מיהם 17 חברי הוועדה המסדרת, ואלה שמות: הרב אלי סדן - ראש מוסדות עלי ומייסד המכינות הקדם צבאיות, עלי, ניר אורבך - מנכ"ל הבית היהודי, הרב אליהו בלומנצוויג - ראש ישיבת ההסדר בירוחם, הרבנית הנקין חנה - ראש מדרשת נשמת, ירושלים, הרב יצחק לוי -  שר החינוך ויו"ר המפד"ל לשעבר, כפר מימון, חגית משה - סגנית ראש עיריית ירושלים, עו"ד יצחק דעי - סגן ראש עיריית פתח תקווה, הרבנית אסתי רוזנברג - ראש בית המדרש מגדל עוז, גוש עציון, ד"ר ענת רוט - מנהלת מכון מגלי"ם, אפרת, מיכאל דוכן - מנכ"ל ישיבת ההסדר קרית ארבע, עו"ד יעל דולב - שותפה ומנהלת מחלקת דיני עבודה במשרד עו"ד גרוס, רמת גן, דרור אילנה - חברת המועצה המקומית גבעת זאב, מאזוז גדי - סגן ראש עיריית באר שבע, סולר יעקב - מנכ"ל מכללת תלפיות, בני ברק, יוסף רוסו - עורך המגזין עולם קטן, טפחות, הרב איתן אייזמן, ראש מוסדות צביה, ואילנית גינסבורג.
הגשר היחיד
אני קורא וחוזר וקורא את ים המלים שכתבתי בשבועות האחרונים על מפלגת 'הבית היהודי', ומוצא עצמי תוהה: לא הגזמתי? כולה מפלגה קטנה (אמנם עם היסטוריה גדולה, כבוד לעבר, אז מה?), שחלק לא מבוטל של אנשי הציונות הדתית נואשו ממנה מזמן, אז למה אני מתעקש (ואף נמשך) לכתוב עליה שוב ושוב?! דומני שאת התשובה הכי טובה לכך ניתן למצוא במאמר של משה שניצר ז"ל עורכו לשעבר של עיתון 'מעריב', 10.5.1985, תחת הכותרת: "הגשר היחיד". קראתי בשקיקה, נזכרתי בערגה, והבנתי כי לא הרבה השתנה. הדברים היו יפים ונכונים אז, ולענ"ד כן עתה. המאמר המכונן הזה נכתב בתגובה להמלצות ועדת יגר (ז"ל), שבחנו את הסיבות למשבר אליו נקלעה (גם) אז המפד"ל. הנה חלקים נבחרים ממאמרו:
"אילו השאלה היחידה, שבה אמורים להכריע חברי מרכז המפד"ל בכינוסם ביום א' הבא, היתה איך לחלץ את המפלגה מן המשבר שבו היא שרויה ואיך להחזיר לה את כוח ההשפעה שאבדו לה, אפשר היה להניח לעסקניה הנכבדים להתמודד עם הסוגיה בכוחות עצמם, בלי להשיא להם עצות. אפשר היה לקבוע, ובלי לבטים רבים, שזאת הבעיה שלהם ועליהם החובה לפתור אותה. כי המפד"ל היא אמנם מפלגה בעלת זכויות היסטוריות מרובות, אבל העבר היפה שבו היא יכולה להתגדר אין בכוחו להעלים את העובדה שהיום היא שבר-כלי ותו לא; ואין לאיש ספק בעובדה שנפילתה לא נגרמה על ידי גורמים חיצוניים, אלא על ידי מעשיה ומחדליה שלה בלבד. במשך שנים טיפחה משטר של סיעות שנתן לגיטימציה לפלגנות...במשך שנים היתה שרויה במצב של מלחמת הכל בכל, ולצופים מן הצד שוב לא ברור היה אם גם אידיאות הן המתגוששות על הבכורה בשורותיה, או רק אישים הם הנאבקים על השררה... השאלה מי ישלטו בסיעה בת ארבעה מנדטים אינה יכולה להעסיק את כלל ישראל או להצטייר לו כבעיה הרת-גורל. סיעת רסיס כזאת, אפילו שותפת רצינית בקואליציה ממשלתית אינה יכולה להיות- ויש לה תחליפים פוליטיים אפשריים לרוב שאולי כושר ההישרדות שלהם רב בהרבה מזו של המפד"ל.
אלא שהמפד"ל, בין שהיא מכירה בכך ובין שהיא מתעלמת, איננה סתם סיעה קטנה נוספת מן הרבות המגוונות את הנוף הפוליטי שלנו, ובוודאי שאינה עוד ביצה קטנה שחבורה של עסקנים מקצועיים מדשדשים בה. ההשגחה נתנה בידיה את המפתח ליחסים תקינים בין דתיים וחפשיים בישראל. הוא המקף האחד המחבר בין ציונות ויהדות שומרת מצוות. וככל שהיא מנסה לברוח מן התפקיד ההיסטורי של שמירה על אחדות ישראל, המשימה הזו אינה מרפה ממנה, לא בימי גדולתה ולא בימי התנוונותה. אם תרצו, זו נקודת התורפה שלה. אם תרצו, זה גם מקור הרוח והחיות שלה.
העם זקוק למפד"ל. ולא משום התפקידים שמילאה או עוד תמלא בזירה הפוליטית והפרלמנטרית. אפשר לחיות בלי מפלגה דתית המכריעה בין שני הגושים החילוניים הגדולים. המפד"ל נחוצה מפני שהיא הגשר האפשרי היחיד בין יהודים שומרי מצוות ויהודים חפשיים...
...הפילוגים והפרישות שפגעו במפד"ל הוכיחו דבר אחד: שאפשר לפורר את המפלגה ולהשאירה דלה וריקה, אבל אי אפשר לבנות לה אלטרנטיבה פוליטית, לא על בסיס עדתי, ולא על בסיס הפנייה ימינה או שמאלה. המפד"ל ניצבת היום קטועת אברים, אבל האברים שביקשו להיפרד ממנה אין להם חיות משלהם. מי שקיווה שהפרישה תאפשר לו לבנות כוח מתחרה, התאכזב. כל מה שהצליח לכונן הוא חולשה מתחרה. מפלגת-האם נחלשה מאוד והפלגים לא הגיעו אף הם לשום דבר....". 
(ותודה לצבי מינצר מקוראי 'שבתון' הנאמנים ששלח לי את המאמר).
**
מסלול ההסדר בעיניים של ביטן
דוגמא למה עלול לקרות לישיבות ההסדר אם 'הבית היהודי' ייעלם מהמפה הפוליטית וממוקדי ההשפעה במדינה אפשר ללמוד מהערה, כאילו אגב אורחא, של חבר הכנסת דוד ביטן מהליכוד. בכינוס בחירות שנערך באלעד, אמר ביטון (מבלי שידע כי הוא מוקלט. הדברים הובאו ב'וואלה'): "אל תצטטו אותי, אך אני אמרתי לחבר'ה החרדים, במקום להגיד שאתם נגד גיוס, תגידו שאתם בעד אבל תציבו שני תנאים: התנאי הראשון, 'אנחנו רוצים מקום כשר בד"ץ', והתנאי השני 'לא רוצים לשרת עם בחורות, עם נשים'. במקום שלילי, דברו חיובי. הצבא לא היה עומד בזה". בניסיון להסביר לנוכחים במפגש למה יעץ לחרדים להציב תנאים כמו כשרות מהדרין ושירות ללא נשים, אמר ח"כ ביטן כי "בצה"ל אין דבר כזה שוויון. גם ישיבות ההסדר הן לא שוויוניות מול אלה שעושים צבא בקרבי. תפסו רק את החרדים בעניין הזה, אבל הצבא לא דורש שוויון כי הוא לא יכול". וכידוע, ביטן אינו הח"כ היחיד בעניין. גם אלעזר שטרן מ'יש עתיד' יצא לא אחת נגד המסלול המקוצר של ההסדרניקים.

ביבי והציונות הדתית  (תמונה ביבי עם כיתוב: נתניהו במדרשת מגדל עוז. צילום: עמוס בן גרשום, לע"מ
ראש הממשלה בנימין נתניהו יודע כי הגרעין הקשה של תומכיו נמצא בציונות הדתית. בין במפלגתו שלו הליכוד, בין במפלגות הדתיות השונות. בפעם שעברה הוא עשה הכל כדי לשתות לבנט של הבית היהודי כמה שיותר מנדטים, ובבליץ של היומיים האחרונים שלפני הבחירות, הוא שתה להם 4 מנדטים לכל הפחות. נכון להיום, 70 ומשהו ימים לפני הבחירות, הטקטיקה של נתניהו שונה. לחבק את הציונות הדתית, העיקר שיהיו אתו ולא יזלגו למפלגת הגנרלים של גנץ אותה הוא וחבריו בהנהגת הליכוד מקפידים לתייג בשמאל. אחרי ביקור ב'נתיב האבות', שהממשלה בראשותו הרסה שם כמה בתים בהוראת בג"ץ, דיבר נתניהו, ביום שני, בפני תלמידות מדרשת מגדל עוז. "חשוב לי מאוד", אמר, "שהציונות הדתית תהיה מרכזית בהנהגת המדינה... חשוב לי מאוד שהציונות הדתית תצטרף אלינו (הליכוד. מ.ז) לא כנהג משני, אלא כנהג ראשי", אמר. כמה נעים לשמוע. בית יהודי? הימין החדש? לזה הוא לא נכנס. תשברו את הראש בעצמכם. הפעם, בניגוד לבחירות הקודמות, גם ביבי מודאג מהאפשרות שהבית היהודי לא יעבור את אחוז החסימה ואז אובדן המנדטים לגוש הימין עלול להיות אסון מבחינתו. מבחינתו של הימין וכן גם מבחינתו האישית של נתניהו. אז אולי הפעם הוא לא ישתה בצמא מהם מנדטים, אלא אף יחבק אותם מבחוץ, והעיקר שיישארו על המפה. ובעלי החזון או הדמיון המופלג אף לא שוללים את האפשרות, שביום שלפני, אם המצב ייראה קטסטרופלי ח"ו, יימצא איזשהו רעיון להכנסה טכנית של הבית היהודי לליכוד כמסגרת עצמאית, ובלבד שלא תימחק מהמפה.
אנשים רבים בזמננו מתקשים להאמין בניסים, בהשגחה או בהיענות תפילות - "אחרת היינו רואים את זה"

אשליית הכל יודע

הרב ד"ר משה רט

יש אנשים שהציפיות שלהם מהמציאות נראות לי מוזרות למדי.

למשל, שמעתי אדם דתי שאומר: "אני לא מאמין שתפילות נענות".

אמרתי לו: "אולי לא כולן, אבל בכלל לא? אף תפילה לא נענית? לפי מה אתה קובע את זה?"
השיב: "אילו תפילות היו נענות, היינו אמורים לראות את זה".

שאלתי: "איך בדיוק?"
השיב: "בניסויים בהם מתפללים על קבוצת חולים אחת ולא על אחרת, היו רואים שאלה שהתפללו עליהם הבריאו יותר".

אמרתי: "ניסויים כאלה הם כמו לתת לתוכים לדקלם את מילות התפילה. להתפלל על חולה לא מוכר רק בשביל ניסוי, זו לא תפילה אמיתית, אין לה שום משמעות. ולמרות זאת היו מספר ניסויים כאלה שהראו תוצאות חיוביות (וגם כאלה שלא)".

אמר: "עזוב ניסויים, היינו אמורים לראות שסטטיסטית אנשים דתיים הם בריאים יותר ומאריכים ימים יותר".

אמרתי: "אכן ישנם מחקרים רבים מאד שמראים זאת (כפי שכתבתי בשבוע שעבר)".

אמר: "זה לא בגלל התפילות, זה בגלל גורמים חברתיים ופסיכולוגיים".

אמרתי: "אולי, אבל אם כך איך אתה רואה ש'תפילות לא נענות'? מה היית מצפה לראות?"
בשלב הזה הוא נעלם תוך מלמול לא ברור.
נראה שאנשים רבים בזמננו סובלים מאשליית ה"כל יודע", אשליה שלפיה מדענים צופים בכל רגע נתון בכל חלקיק ברחבי היקום, ואילו היתה מתגלה תנודה חריגה כלשהי באחד מהם, מיד היו מצפצפות אזעקות במעבדות בכל העולם. מכיוון שכך, הם מתקשים להאמין בניסים, בהשגחה או בהיענות תפילות - "אחרת היינו רואים את זה". מיותר להסביר כמה מחשבה זו מגוחכת. אולי אין הוכחה שתפילות נענות, אבל אין שום סיבה לא להאמין בכך.
יהודי אתיופיה לא הושפעו מההתרחשויות ההיסטוריות היסודיות שליוו את התפתחות העם היהודי לאחר חורבן בית המקדש השני
בין האמת להוראה לבין האמת ממש/הרב שלום שרון
"וַיָּבֹא מֹשֶׁה וַיְסַפֵּר לָעָם אֵת כָּל-דִּבְרֵי ה' וְאֵת כָּל-הַמִּשְׁפָּטִים" (כד:ג). "משה קיבל תורה מסיני ומסרה ליהושע, ויהושע לזקנים, וזקנים לנביאים, ונביאים מסרוה לאנשי כנסת הגדולה. הם אמרו שלושה דברים" (פרקי אבות). 
כיצד נדע מהו רצונו האמתי של הקב"ה? רק באמצעות מסורת חז"ל. כל מה שהוא מחוץ למסורת חז"ל אינו מסורת אותנטית. כך כותב אחד מרבני יוצאי אתיופיה, שהמסורת של יהדות אתיופיה איננה אותנטית, אלא זאת מסורת חסרה, עקב שכחת הדברים שנמסרו בסיני לכל עם ישראל, בלשונו: "אחד הדברים הבולטים ביותר בשוני שיש לעדה משאר עדות ישראל, היא העובדה שאין בנמצא איתנו משניות וגמרות ומסורת חז"ל שהיא היא עיקר התורה שבעל פה [...] נידחי ישראל השונים חזרו לאחר שנים מהגלות עם אותה מסורת והתורה שבעל פה שאיתה גלו ואלו אנו [...] התורה נשתכחה אצל יהודי אתיופיה כפי שלימדה משה לפני ישראל [...]". 
המושג אותנטיות שאוב מהפילוסופיה הקיומית המתייחסת לאותנטיות כאל אמת. על פי זה, בניגוד ליהודי אתיופיה, שאר תפוצות ישראל הצליחו להחזיק את האמת האלוקית, את הרצון האלוקי האותנטי בצורתו הראשונית. טענה כזאת היא כמובן אבסורדית. למשל, בענישה של מידה כנגד מידה, דוגמת עַיִן תַּחַת עַיִן, כפי שמצווה התורה. ככל הידוע לרב ראובן יאסו (תלמיד חכם יוצאי אתיופיה) עקרון זה, להוציא מדיונים תאורטיים, מעולם לא בוצע בפועל. לא רק במסורת התורה שבעל פה הרבנית, אלא אף במסורת של התורה שבעל פה האתיופית. כלומר, יש תיאוריה ויש ביצוע בפועל. כך אמנם כותב הרב משה פיינשטיין: "יש להבחין בין האמת להוראה לבין האמת ממש. האמת ממש היא האמת שגלויה רק לקב"ה והאמת להוראה היא האמת שהחכם מגיע אליה לאחר שבירר את ההלכה מתוך עיון מעמיק בש"ס ובפוסקים כפי כוחו, בכובד ראש וביראת ה' יתברך... אף שהאמת ממש אינה כן!".
בהקשר הזה ידועה אמרתו של שופט אמריקאי: "החוק אינו אלא מה שהשופטים אומרים". כלומר, גם אם יש חוקה כתובה למדינה, בסוף, אחר דיונים התלבטויות, מי שמחליט מהי כוונת המחוקק הם השופטים. 'הכל לפי ראות הדיינים'.
הרבה פרשנויות נאמרו על שאמרו חז"ל "חכם עדיף מנביא". אחד ההסברים הוא שהחכם עדיף על פני הנביא משום שבניגוד לנביא שאומר את מה ששמע מא-לוהים, החכם יודע לומר דברים מתוך הגיון צרוף, וזה נחשב לו כאילו שמעם מהר סיני, על אף שמעולם לא שמע (חידושי הר יוסף אבן מיגאש, ב"ב יב, ע"א). 
כך או כך, יהודי אתיופיה "ביתא ישראל" לא הושפעו כלל ועיקר מההתרחשויות ההיסטוריות היסודיות שליוו את התפתחות העם היהודי לאחר חורבן בית המקדש השני. רוצה לומר "ביתא ישראל" היא קבוצה יהודית, ללא שייכות לקנון הטקסטואלי היהודי, שהתפתח על ידי החכמים, לאחר חורבן בית המקדש השני. לדעתי, עובדה זו היא שהופכת את קהילת ביתא ישראל ל"גניזה חיה", בו היא משמרת מסורת קדומה, ככל הנראה מסורת קדם תלמודית. אם מתעמקים יותר אפשר אף להיחשף למסורות קדם מעמד הר סיני. שנזכה לכוון לעשות את רצונו של הקב"ה.

לא לפחד לסנן!
זאב יוגב
האמת היא שאני לא מבין גדול במחשבים, אולי אפילו טכנופוב. חוסר הביטחון שלי בעולם הזה גרם לי ללא מעט חששות לפני שביקשתי להתקין סינון במחשב הביתי, אבל מהר מאוד הבנתי - עשיתי צעד נכון. 

יש לי ילדים קטנים בבית, בגילאי בית הספר היסודי, כאלה שנולדו לתוך עולם הסמארטפון, המחשב והאינטרנט. כשהם בבית הספר אני סומך על המחנכות שלהם שיעקבו אחריהם, יעירו ויאירו כשצריך. כשהם בבית מול הטלוויזיה אני יכול לאשר או לא לאשר צפייה בתוכניות. מול המחשב, באינטרנט, זה כבר מאבק אחר. לא פעם כשהם חזרו נרגשים שיש צורך לעבוד על המחשב כדי להכין שיעורי בית התגייסתי בשמחה והדלקתי למענם את המחשב. בעוד בתי בת ה-9 מחפשת באמצעות גוגל ואני עסוק בשטיפת הכלים היא קראה לי כיוון ש"קפץ לה משהו והוא לא נותן לה לצאת", כשהגעתי ללחוץ על האיקס באגרסיביות, נחרדתי לגלות שמילה אחת שחיפשה הביאה לתוצאות לא צפויות ומשם לאתר שאף הורה לא היה רוצה שילדיו ייחשפו אליו. לאחר מספר לחיצות המקש נכנע, אבל האירוע השאיר רושם לא נעים על בתי שניסתה לתחקר אותי על מה שראתה. בערב, קצת לפני שהלכה לישון ניסיתי להסביר במילים המתאימות ועדיין גמגמתי, היא נרדמה ואני החלטתי לפעול.
כשהתחלתי לברר על דרכי סינון אפשריות נתקלתי בשפה שאני לא בקיא בה; ראוטר, הגנה קלאסית, סינון בסיסי, אפליקציית סינון, ספק אינטרנט ועוד. היו רגעים שכבר כמעט נכנעתי, להחליף ספק זה מסובך לי מידי, להכניס עוד שם משתמש וסיסמא זה כבר מעיק. למחרת שוב התייעצתי, הפעם בצורה קצת יותר ממוקדת - מה בדיוק מסננים, איך ניתן להחליט מה כן ומה לא, האם ניתן לסנן במכה אחת את כל המכשירים בבית, מה לגבי סינון למכשיר הפלאפון, איך אפשר לפקח גם על הלפטופ, ועוד המון שאלות אחרות. התשובות שקיבלתי היו סוף סוף בשפה שלי. באינטרנט רימון הסבירו לי שניתן לקבוע שעות בהן המחשב יהיה מסונן, שניתן בהחלט לקבוע את רמת הסינון בארבע דרגות שונות, שישנה אפשרות לסנן את הבית כולו, או שההורה יכול לבחור אלו מכשירים לסנן בבית ואילו מכשירים להשאיר מחוץ לסינון, כלומר - יש יכולת של ממש לגבש את המוצר המתאים לצרכי המשפחה. ההסברים הללו סייעו לנו לקבל החלטה משותפת, ובחרנו באבטחה בינונית ולאחר שיחה עם נציג שירות, התקנתי את התוכנה מתוך האתר של רימון, שגם סייעו לי בהשתלטות מרחוק על המחשב שלי. תוך פחות מ-10 דקות הבית שלי נכנס לסינון. 
בבקר שאחרי ביקשתי מבתי הגדולה שתנסה לגלוש במחשב, שתכתוב מילים דומות למה שהיא עצמה כתבה אז בשגיאת כתיב נפוצה. גם היא ולאחר מכן גם אנוכי אתגרנו את המערכת והבנתי כבר בלחיצה השלישית שהניסיון נועד לכישלון... את הבן הקטן שלי, זה שאוהב משחקי מלחמה ויריות ובכל פעם קופצת לו מחדש פרסומת להלבשה תחתונה שלחתי למצוא משחק נוסף. הפעם לא היו פרסומות כאלה, או הפתעות לא נעימות. אחד החששות הגדולים שלי היו שלא אוכל לגלוש באתרי הספורט. שמחתי לגלות שלסינון לא הייתה שום השפעה בעניין. גם החשש שעלה בדיונים המוקדמים על מהירות הגלישה -התפוגג. גם היכולת לנתב את עוצמת הסינון ואפילו את השעות בהן הילדים יכולים לגלוש הוכיחה את עצמה. או כמו שחבר שלי, אבא בעצמו, אמר לי פעם: כמו שלא שולחים ילד על אופניים ללא קסדה, לא שולחים ילד לאינטרנט ללא תוכנת סינון.
התורה אסרה שנאה בין יהודים אולם חרף האיסור הכירה בכך שבמציאות קיימת שנאה בין אנשים
תעזוב/לוביץ
בפרשתנו נותנת התורה הדרכה ספציפית לא רק בדבר היחס לשונה, כגון עבד ואמה, גנב וגזלן, אלא גם בעניין היחס לשונא: "כִּֽי־תִרְאֶ֞ה חֲמ֣וֹר שֹׂנַאֲךָ֗ רֹבֵץ֙ תַּ֣חַת מַשָּׂא֔וֹ... עָזֹ֥ב תַּעֲזֹ֖ב עִמּֽוֹ" (כג, ד-ה).

מצווה זו משקפת את ערך החמלה על בעל החיים שרבץ תחת משאו, אולם בה בעת קובעת בה התורה הנחיה בדבר היחס החיובי שצריך להיות גם כלפי הבעלים. נורמות של חסד ועזרה הדדית שמעצבות את ההתנהגות שבין אדם לחברו, צריכות לאפיין גם את היחס של האדם לשונאו.
כיצד אפשר לצוות על האדם לעזור לשונאו? הרי מצווה זו מתנגשת באופן חזיתי עם הטבע האנושי. שתי תשובות יש בדבר:

1. אונקלוס (בתרגום לעברית): "עזוב מה שבלבך עליו, ותפרוק עמו". לשיטתו, האדם מסוגל להניח בצד את העוינות שבלבו למען מטרה חשובה יותר. השנאה אמנם לא נעלמת, והיא עשויה לשוב ולבצבץ לאחר פעולת הסיוע, אך לנוכח הרצון לקיים את מצוות התורה, יש לאדם יכולת להתעלם ממנה.

2. גישה שונה מופיעה במדרש תנחומא המספר על שני חמרים שהיו מהלכים בדרך והיו שונאים זה את זה. רבץ חמורו של אחד מהם, והאחר נזכר בדברי הפסוק בתורה: "כי תראה חמור שונאך עזב תעזב עמו". מיד חזר וטען עמו. מתוך כך הם החלו לשוחח, נכנסו לפונדק, אכלו ושתו, ועשו שלום ביניהם.
בסיפור זה תמונה שונה: המסייע אינו מניח את השנאה בצד, ורק אז בא לעזרת החבר וחמורו, אלא הוא עוזר בעוד השנאה יוקדת בליבו, מפני שהתורה ציוותה ואין לו ברירה. אכן, מתוך הפעילות המשותפת, השנאה שבלב סרה בהדרגה ומתפוגגת. העבודה יחדיו מביאה לידי שיחה, מושיבה אותם לטעימה ולגימה, ו"גדולה לגימה שמקרבת" והופכת שונאים לידידים. התהליך שמתרחש בסיפור זה לא דורש מהאדם לפעול בניגוד לטבעו, ולהשליך את השנאה מלבו. יכול אותו אדם להישאר עם רגשותיו השליליים, ובלבד שיפעל בהתאם למצוות התורה. בסופו של דבר מתוך הפעולה מתהפך הרגש ומשתנים היחסים החברתיים. 

חז"ל קבעו שלמרות שפריקה מהחמור קודמת לטעינה, שכן היא מקילה על צער בעל החיים, בכל זאת כאשר רואה אדם את אוהבו שצריך עזרה בפריקה, ואת שונאו הזקוק לעזרה בטעינה, יש לבצע תחילה את פעולת העזרה כלפי השונא, וזאת כדי "לכוף את יצרו" (בבא מציעא לב, ב). שתי הדרכים עליהן הצבענו מובילות לשתי אפשרויות הבנה שונות של כלל הלכתי זה. לפי אונקלוס על האדם לכפות את יצרו לשעה קלה על מנת שיוכל לעזור לשונאו, ואילו לפי סיפור המדרש עליו לעזור לשונאו כדי לכוף את יצרו.  
שיטת אונקלוס מלמדת שאנשים יכולים לשים בצד שנאה ומחלוקת כאשר עומדת בפניהם משימה חשובה ונחוצה. הסיפור של חז"ל ממחיש שאף במקרים בהם הזחת השנאה והקפאתה נראית כמשימה בלתי אפשרית, יש להתאחד לצורך ביצוען של משימות ערכיות ורבות ערך שעומדות על הפרק. 

התורה אסרה שנאה בין יהודים, שנאמר: "לא תשנא את אחיך בלבבך" (ויקרא יט,יז), ולכן נדרשו חכמים להסביר שבמקרה דנן מדובר בשנאת רשעים (פסחים קיג, ב). אולם פרשני הפשט, כגון רשב"ם והמלבי"ם פירשו ש"דיבר הכתוב בהווה", וחרף האיסור הכירה התורה בכך שבמציאות קיימת שנאה בין אנשים. פרשת החמור הרובץ מלמדת שכדי לעקור שנאה מהלב לא די בצו האוסר על קיומה, אלא יש לבצע פעולות שיובילו לעיקורה. השאיפה האולטימטיבית של התורה היא להסיר את נגע השנאה ולהעלים רטוריקה של עוינות, דוגמת זו שמחלחלת לשיח הציבורי בימים הטעונים במתחים פוליטיים.

הקלת מטען החמור, רומזת לפי הבעש"ט להקלת צרות החומר הרובץ על הצבור (רובץ – אותיות צבור). בשביל לעשות זאת צריכים לדעת לעזוב גם במובן השגור של המילה, להיות מסוגלים לשחרר מעט, לעזוב ויכוחים קטנוניים והקפדות יתרות. אם יכולים להתאחד ולהשליך את האיבה וחילוקי הדעות הצידה כדי להקל את מטען החמור, ודאי יכולים ואף חייבים להשליך את המטענים השליליים שיש לכל אחד על ברי הפלוגתא שלו, כדי להקל את צרות החומר הרובץ על העם היושב בציון.
מאבקי דת ומדינה ימשיכו לשמש כגורם מפלג בחברה הישראלית ולאיים על שלמותה. במקום לריב על גשרים, הגיע הזמן לבנות אותם

גשר על מים סוערים

עו"ד גלעד וינר
חוקר במרכז ללאום דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה ודוקטורנט בתכנית ליישוב וניהול סכסוכים ומו"מ באוניברסיטת בר אילן
במרכזם של רבים מהמשברים הפוליטיים בישראל נמצאים מתחים הקשורים ליחסי דת ומדינה. סוגיות הליבה הנובעות מיחסים אלו היו מאז ומתמיד לעקב האכילס של ממשלות ישראל. דא עקא, מחקרים שונים אותם ערכנו במכון הישראלי לדמוקרטיה מראים כי רשויות השלטון מנסות לגלגל את ההכרעה בסוגיות אלו מהן והלאה. 

למציאות זו מחירים כבדים עבור החברה הישראלית. דוגמה מובהקת לנזקים שנוצרים מהיעדר הסדרה ראויה לסוגיות דת ומדינה היא חידוש מאבקי השבת בשבועות האחרונים. כך, לאחר כחצי שנה של עיכובים, חודשו לאחרונה עבודות הבנייה בפרויקט להקמת גשר יהודית שמעל נתיבי איילון. העיכוב בעבודות נבע, בין היתר, מלחץ כבד של הסיעות החרדיות שהיו חברות בממשלה והתנגדו נחרצות לביצוע הפרויקט בשל חילול השבת שהיה כרוך בהן. עתה, משהתפרקה הממשלה והתפזרה הכנסת, התיר שר התחבורה להמשיך בביצוע הפרויקט. 

במקביל, פרסמה עיריית תל אביב נתונים המלמדים כי מתוך כ-300 בית עסק הפועלים כיום בתחומי העיר בימי שבת וחג, רק 88 הגישו בקשה לקבלת היתר לעבודה בשבת. אם אכן תתממשנה התחזיות, נתון זה עשוי להוביל לסגירתם של יותר משני שליש מבתי העסק הפועלים היום בתל אביב בשבת. קשה לדעת מה הסיבה לשיעור נמוך זה של בתי עסק שהגישו בקשה לקבלת היתר, אך הנתונים מלמדים שתחזיות האימה לפיהן מתן האפשרות לעסקים לפעול בשבת יביאו למחיקת זכר השבת בתחומי העיר העברית הראשונה, רחוקות עדיין מלהתממש. דבר אחד ברור - המאבקים אודות צביון השבת, בתל אביב ומחוצה לה, ימשיכו עוד שנים רבות.

בחינת האופן בו המערכת הפוליטית והמשפטית מתייחסות לסוגיות דת ומדינה מלמדת על קיפאון מסוכן. נתונים שפרסם לאחרונה מכון "על משמר הכנסת" מלמדים כי מתוך 6,644 הצעות חוק שהעלו בכנסת האחרונה, 326 הצעות עסקו בנושא זה. יחד עם זאת, במבחן התוצאה, מתוך 623 חוקים שהצליחה הכנסת האחרונה להעביר, רק 17 חוקים שעסקו בסוגיות דת ומדינה נכנסו לספר החוקים הישראלי. יתרה מכך, ברובם המוחלט של החוקים החדשים לא ניתן למצוא כל סימן לחשיבה מעמיקה על הדרך בה ראוי להסדיר סוגיות דת ומדינה, או לרגישות כלפי הגישות השונות המתקיימות בחברה הישראלית בכל הנוגע לסוגיות אלו.

היעדרה של מדיניות הסדרה ראויה בסוגיות דת ומדינה מובילה רבים לנסות ולהעביר את הדיון הציבורי בסוגיות אלו מהכנסת אל בתי המשפט. אך, בתי המשפט אף הם אינם הזירה המתאימה לתיקון המצב המשברי בו נמצאים יחסי דת ומדינה בישראל. למעשה, למרות כמה פסקי דין תקדימיים מהשנים האחרונות, קשה, ואף לא כדאי, לצפות מבתי המשפט בישראל לתקן את ההסדרים החוקיים היוצרים את מערכת היחסים הקלוקלת בין דת למדינה בישראל.

חידוש מאבקי השבת עשוי לסמן גם את המקום שייתפסו סוגיות דת ומדינה במערכת הבחירות הקרובה. אם ניתן לסמוך על ניסיון העבר, סוגיות אלו ישמשו בעיקר ככלי ניגוח בין המפלגות המתחרות על קולו של הבוחר הישראלי, וביום שאחרי הבחירות, יידחקו לקרן זווית, עד למשבר הבא.

על הציבור המעוניין בשמירה על זהותה של מדינת ישראל כמדינה יהודיות ודמוקרטית לדרוש מהמועמדים המבקשים את קולו לפעול לאיחוי השסעים המאפיינים את יחסי דת ומדינה, וזאת מתוך אחריות לאומית ורגישות חברתית. אם לא יחול שינוי שכזה, ניתן לחזות בצער כי מאבקי דת ומדינה ימשיכו לשמש כגורם מפלג בחברה הישראלית ולאיים על שלמותה. במקום לריב על גשרים, הגיע הזמן לבנות אותם.

להיות ולא לחדול
לא כאב לי כלום. שמעתי איזה שהוא קול נפץ - עמוד השדרה שלי התרסק. לא יכולתי להניע אף איבר. ידעתי ידיעה צלולה שאני עומדת לטבוע ולמות. ידעתי שזה הסוף
אני לא מביטה אחורה בזעם. אני לא חיה את הפציעה שלי. אין לי מחשבות של מה היה קורה אילולא. כל כך הרבה דברים מבורכים קרו בעקבות ואולי בזכות הפציעה שלי. אני חיה את חיי בשמחה, התברכתי בהרבה דברים טובים ואני האחרונה להלין על חיי.
כותרת משנה
אורנה רוני בלייר קפצה מהגשר באילת מספר פעמים. בפעם האחרונה שקפצה, פגעה בסלעים, והפכה בגיל 16 למשותקת בארבע גפיים. 40 שנה אחרי – עם משפחה, תארים ופרס ביטחון ישראל – היא לא מתלוננת
ליאת שוקרון
את הטעויות שעשינו בגיל 16 רובנו כבר שכחנו. לאורנה-רוני בלייר יש תזכורת יומיומית להחלטה, שהסתברה כגורלית, שלקחה בטיול נעורים באילת. כשקפצה מהגשר המפורסם, למים שלא היו מספיק עמוקים, עמוד השדרה שלה התרסק והיא נותרה משותקת בארבע גפיים, עם יכולת מצומצמת להזיז את ידיה. כיום אורנה בת 56, נשואה ואם לשלושה בנים, מהנדסת מחשבים שמתגוררת בהרצליה, שלא מתלוננת על חייה לרגע.
אורנה, הבת האמצעית במשפחה של 3 בנות, גדלה בבית חילוני, ששמר את מסורת החגים וערך באופן קבוע קידוש בליל שישי. "סבא של אמי היה רב, וסבתי הייתה מורה לתורה ולעברית, הם שמרו קלה כחמורה, אך דורם של הורי בחר חיים חילוניים, וכך גדלתי גם אני... כחילונית". לפני 12 שנים התחזקה ומאז היא חיה כבעלת אמונה.
על החיים ועל המוות
משפחתה של אורנה הייתה משפחה שמחה. הם נהגו לצאת לחופשות מחנאות ארוכות ברחבי הארץ, לשיר שירים, כשהאב מנגן בעוד ושר שירי אהבה. לאחר פציעתה של אורנה, כשהייתה בת 16, הוא פסק לנגן ופסק מלשיר.
אורנה מספרת: "זה היה הטיול הראשון שעשיתי לגמרי לבד. בגיל 16, אחרי הפצרות ומסע שכנועים ארוך הצלחתי לקבל את הסכמת הוריי ונסעתי עם חברה לאילת. ביום השני לטיול, בשעה 12 בצהריים, השמש הייתה בשיאה. פסעתי יחפה על הצדפים שעל מזח גבוה. עמדתי בקצה המזח, התבוננתי תחתיי בקרקעית הים והיא נראתה לי קרובה, אפילו קצת קרובה מדי, אבל האבנים של המזח להטו תחת רגליי ולא רציתי לחזור כלעומת שבאתי". היא הכריזה 'על החיים ועל המוות', מתחה זרועות וקפצה קפיצת ראש למים. "אני זוכרת בבירור את הבחירה הזאת... לקפוץ למים. זו הייתה בחירה מאוד פעוטה לכאורה. הייתה בה מין שאננות של נעורים. בבוקרו של אותו יום הרי קפצתי מאותו מזח עצמו מספר פעמים, והכל היה בסדר... היה אפשר שהקפיצה הזו, גם היא הייתה מסתיימת בלא כלום. מה שהפך אותה לכל-כך גורלית ובלתי נשכחת, עד שאני זוכרת אותה לפרטי פרטים אלו התוצאות שלה שהיו כל כך משמעותיות בחיי".
בקפיצה הזאת, של 12 בצהריים, אורנה פגעה בסלעים. היא מתארת את הרגעים שלא תשכח לעולם: "אני זוכרת את הרגע של הפציעה. לא כאב לי כלום. שמעתי איזה שהוא קול נפץ - עמוד השדרה שלי התרסק. היו כמה שניות שבהן לא הייתי לגמרי בעשתונותיי, אבל כשחזרתי, וזה היה ממש מיידי, לא יכולתי להניע אף איבר. לא יכולתי להזיז את הידיים ואת הרגליים בכלל. הייתי שקועה במים, כשהראש נמצא ממש בתוכם, אבל עדיין בהכרה, עם מעט מאוד אוויר בריאות. ידעתי ידיעה צלולה שאני עומדת לטבוע ולמות. הייתי משוכנעת שאיש לא הבחין בי. ידעתי שזה הסוף".
למזלה של אורנה, שני בחורים שהיו על החוף הבחינו שהגוף שלה רפוי וצף על פני המים. הם שלפו אותה החוצה, והבהילו אותה לבית החולים. ככל שחלף הזמן ללא שיפור הלכה והתגבשה ההבנה שהפגיעה היא בלתי הפיכה. עמוד השדרה נקרע והיא תהיה משותקת בארבע גפיה ומרותקת לכיסא גלגלים לשארית חייה.
המשפחה השמחה נתקלה במציאות חיים מורכבת וקשה. "החיים שלנו נחצו לשניים, לפני הפציעה שלי ואחריה. לפני הספירה ואחרי הספירה", היא אומרת. "אבי נפטר שנה אחרי מותה של אמי, ימים ספורים לפני חתונתי. ערכתי סדר בחפצים שלו ובארנקו מצאתי גזיר עיתון מקופל של מודעה קטנטנה שפורסמה באיזה חלק פנימי וזנוח של עיתון מעריב. במודעה היה כתוב– 'נערה בת 16 קפצה ממזח באילת והיא מאושפזת במצב קשה בבית החולים יוספטל'. המודעה הקטנה הזו הייתה הרי שולית עוד הרבה לפני שהודפסה, אני לא בטוחה שמישהו כלל הבחין בה. אבל אבי שמר אותה קרובה אליו. המודעה הזו הייתה אמנם קטנה אבל במשפחתי היא סימנה תחילה של ספירה חדשה". 
מלאחוז במזלג ועד פרס ביטחון ישראל
מכאן מתחילה אורנה תהליך מאוד ארוך ומייגע של למידת המלאכות הכי בסיסיות ומובנות מאליהן – לאחוז במזלג, להשתמש בכוס ולשתות בכוחות עצמה, להשתמש בעט באופן שאפשר יהיה להבין את מה שהיא כותבת, ללמוד לנהוג, ועוד. אורנה לא התייאשה, וחלמה בגדול.
"כל בחירה, הגם שאולי היא פעוטה כמו לקפוץ למים במשובת נעורים יכולה להיות מאוד משמעותית בתוצאותיה לחיינו ולכן מוטלת עלינו אחריות גדולה לעשות את הבחירות שלנו בצורה מדויקת ומכוונת. לחיות באחריות. הבחירה הראשונית והחשובה ביותר שלי, ללא ספק, היא הבחירה לחיות. אבל לא להיות קיימת קיום סתמי, לנשום, לאכול, וכו', אלא ממש לחיות בכל מאודי. להשתדל לעשות את המיטב שאני יכולה כדי להיות מונחת 'בחיי החיים'. לאחר אשפוז ממושך של למעלה משנה נרשמתי ללימודים אינטנסיביים, השלמתי בגרויות והמשכתי ללימודים מאומצים באוניברסיטה. הייתי נחושה לסיים את הלימודים שלי כדי לצאת לעצמאות כלכלית. למדתי בבר אילן, ספרות במסלול ישיר לדוקטורט ומחשבים. אמי חלתה ממש בסיום התואר הראשון שלי ונפטרה תוך זמן קצר מאוד. שנה לאחר מותה, בגיל 24, נישאתי, וכבר אז ידעתי שהזיווג הזה הוא משמיים. לצערי הרב, נפטר אבי מספר ימים לפני  שנישאתי".
במסגרת עבודתה כמהנדסת הייתה שותפה יזמית במספר חברות סטארט אפ מצליחות שעשו אקזיטים יפים. מזה מספר שנים היא עובדת בתעשייה הביטחונית, ולאחרונה אף זכתה בפרס בטחון ישראל.
לא מביטה אחורה בזעם
לדעתך, יותר קשה להפוך לנכה באמצע החיים מלהיוולד כך?
"אינני יודעת לומר, כיוון שלמרות ששנים רבות עברו מאז הפציעה, עדיין נותרו דברים שאני זוכרת, כמו תחושות פיזיות, להבדיל מאדם שנולד עם נכות. אבל, אני לא מביטה אחורה בזעם. אני לא חיה את הפציעה שלי. אין לי מחשבות של מה היה קורה אילולא. הבחירה לקפוץ למים משמעותית מכל הכיוונים. כל כך הרבה דברים מבורכים קרו בעקבות ואולי בזכות הפציעה שלי. חיי הם ב"ה גדושים בכל טוב. אני חיה את חיי בשמחה, התברכתי בהרבה דברים טובים ואני האחרונה להלין על חיי, זכיתי, ב"ה, בכל כך הרבה מתנות חינם, עד שאני מתקשה מאוד לומר מה היה קורה אחרת. אלו הם חיי, ב"ה".
איך הגעת לאמונה?
"בילדותי ובמשך רוב חיי הבוגרים הייתי חילונית. למען הדיוק עד לפני 12 שנים. אני קוראת לעצמי 'מוסיפה תשובה'. זה מונח שהמצאתי - לא ויתרתי על חיי הקודמים, על חבריי, על דברים שאני אוהבת לעשות, אלא לקחתי על עצמי יותר ויותר דברים. לא כל דבר שאני לומדת אני מסוגלת או מוכנה לקחת. השביס שלראשי הוא אמירה, 'הנה, כאן אני מונחת'. אני בעלת אמונה אבל אני לא 'בעלת התשובה'. אינני מרגישה שאני אוחזת לגמרי בתשובה. אני תמיד רק 'בדרך'".
ההתחזקות החלה מתוך מחשבה מאוד מודעת, מתוך שיחת חולין עם אדם חילוני. "שוחחנו על הקשר שבין הגוף והנפש. אמרתי: 'בוודאי שיש קשר, הנה, אני מזיזה את ידיי בעזרת הרצון שלי', ואז אמרתי משפט שמשעה שאמרתי אותו, היה לי לחלוטין ברור שמונח שם משהו שאני חייבת לברר בירור יסודי. 'הרי א-לוהים ברא את העולם ברצונו בכמה אמירות. "יהי אור" - ויהי אור. ככה נברא העולם'. התחוור לי, כמעט בבת אחת, שמונח פה משהו שאינני מבינה אותו, והוא אינו מספיק ברור לי. מרגע זה והלאה, עדיין תוך כדי השיחה, כבר חולפות בדעתי המחשבות, איך אני ממשיכה מכאן, היכן ואיך וממי אני מתחילה ללמוד את זה. מאז אותו יום ומאותה שיחה התחלתי ללמוד בצורה אינטנסיבית ומעמיקה".
בגלל שאורנה מתעסקת במתמטיקה ומספרים מדויקים, הבחירה שלה הייתה צריכה להיות מאוד רציונלית. כל דבר שלקחה על עצמה היה צריך להתיישב טוב בדעתה. "הבחירה שלי בתשובה היא בחירה מאד מודעת, בחירה שאני טורחת על הלימוד שלה שנים רבות. יש 70 דרכים להגיע לאמונה. הדרך שלי היא מושכלת ומודעת בהתכוונות רבה. אני תמיד מוסיפה ולומדת, בשיעורים, בחברותות וגם באוניברסיטה".
לא להפסיק לחלום
ורדה סמול, אחותה של אורנה, שמלווה אותה כל חייה וצפתה באופן בו התנהלה מאז הפציעה, ראתה איך התגברה והצליחה להגשים חלומות כמעט בלתי אפשריים בנחישות, בחריצות וללא תלונות גם ברגעים קשים ביותר, האמינה בכל מאודה שסיפור חייה של אורנה צריך להיכתב ולתת השראה, להראות שקיימת אפשרות אחרת, ושלמרות מציאות קשה, מסובכת ומורכבת ביותר, ניתן ליצור חלומות ומציאות חדשה, וחרף הקשיים – לחיות את החיים במלואם.
ורדה כתבה את הספר "סלעים במים", בהוצאת סטימצקי, המגולל את סיפור חייה של אורנה ואת הדרך שעברה, בדגש על הבחירה בחיים וההחלטה לראות תמיד את הזווית החיובית. בספר מופיעים גם שירים מפרי עטה של אורנה שכתבה לאורך תקופות חייה.
"המסר שחשוב לי להעביר", אומרת אורנה, "הוא שבעיניי הפירוש המדויק של בחירה הוא להיות נוכח ברגע. לא לזרום, לא לתת לדברים לקרות, אלא לתפוס את היום ולזכור שבכל בחירה שלנו יש את האפשרות להיות מיטביים".
חלק מאיתנו סבור כי כבשנו את הארץ 'בטעות' ו'שלא באשמתנו'
ד"ר חזות גבריאל
תולדות קיצור הזמן
בעקבות ההתפתחות הטכנולוגית המדהימה של הדור האחרון, אנו בני דור האינסטנט התרגלנו למיידיות. הכל קורה סביבנו בזמן אמת וזמין כאן ועכשיו. רוב תחומי חיינו עוברים ראורגניזציה באמצעות 'עדכוני גירסה של החומרה' ו'חינוך מחדש'. גם השלום משאת נפשנו נכנס לקטגוריה זו, שלום כאן ועכשיו. מוצעת לנו תראפיה ברגע, גילוי עצמותינו בסשן אחד, מציאת אהבה בשיחת עומק אחת, וטיפול פסיכולוגי בפגישה אחת. זהו בקצרה 'תולדות קיצור הזמן' של דורנו.
אך, התחום הנפשי מסרב להיכנע לתופעת 'קיצור הזמנים'. השינוי בנפש הפרטית או הלאומית אינו מתרחש בדרך של 'עדכון חומרה'.
הבעיה אינה ביכולתו של הא-ל לסלק את החיות או את תושבי הארץ בבת אחת. הבעיה היא ביכולת שלנו להסתגל לרעיון כיבוש הארץ ולבעלות עליה. זו בעיה נפשית של עם שחי עד לרגע הכיבוש כעם של עבדים, (או כעם גולה במשך 2000 שנות גלות), והוא צריך לסגל לעצמו מעתה גינונים של אדון! אדון הארץ החוקי והיחיד!
"לֹא אֲגָרְשֶׁנּוּ מִפָּנֶיךָ בְּשָׁנָה אֶחָת..", "...מְעַט מְעַט אֲגָרְשֶׁנּוּ מִפָּנֶיךָ עַד אֲשֶׁר תִּפְרֶה וְנָחַלְתָּ אֶת הָאָרֶץ: וְשַׁתִּי אֶת גְּבֻלְךָ מִיַּם סוּף וְעַד יָם פְּלִשְׁתִּים וּמִמִּדְבָּר עַד הַנָּהָר כִּי אֶתֵּן בְּיֶדְכֶם אֵת יֹשְׁבֵי הָאָרֶץ וְגֵרַשְׁתָּמוֹ מִפָּנֶיךָ" (שמות כג, כט-לב). בקריאה ראשונה קשה להחליט האם זו ברכה או עונש, במה שונים זכויותיו של דור ההמשך האמור לכבוש את הארץ וליישבה מדור יוצאי מצרים? מדוע בדור יוצאי מצרים: "הִֽתְיַצְּב֗וּ וּרְאוּ֙ אֶת־יְשׁוּעַ֣ת יְקֹוָ֔ק אֲשֶׁר־יַעֲשֶׂ֥ה לָכֶ֖ם הַיּ֑וֹם" - ביציאת מצרים, כאן ועכשיו! ואילו בכיבוש הארץ- מעט מעט! לאושרנו, התורה עצמה מגלה לנו כי זו ברכה- "...פֶּן־תִּהְיֶ֤ה הָאָ֙רֶץ֙ שְׁמָמָ֔ה וְרַבָּ֥ה עָלֶ֖יךָ חַיַּ֥ת הַשָּׂדֶֽה".
הארץ עצמה מוכנה, אז והיום, לוותר על כמה משלבי החיזור, ובתנאי שתחוש כי אנו אוהבים אותה באמת. השאלה אם אנחנו מוכנים. ב- 1967, בתוך ששה ימים בלבד הארץ התמסרה לנו טוטאלית, ומאז אנחנו נמצאים ב'פחד גבהים'. חלק מאיתנו סבור כי כבשנו את הארץ 'בטעות' ו'שלא באשמתנו', מה שלא נעלם מעיני ארצנו האהובה ומעיני העולם! בדורנו גילינו כי בחית השדה כלולות גם המחשבות המרפות את ידינו לבל ניישב את ארץ אבותינו.
להערות: hazutg@gmail.com 
המשפט העברי  חי ונושם מזה כ- 5,000 שנה וכך ימשיך
הבו לנו משפט עברי! 
אביעד הכהן
"קשר-גשר זה שבין המשפט הישראלי החדיש לבין המשפט העברי ההיסטורי יהא בו כדי למלא חֶסֶר בעולמה של מערכת המשפט הישראלית... כשם שלשונו של עם זקוקה ליסודות ולהיסטוריה, ומי כמונו יודע זאת מתוך חווית הנס שבתחיית השפה העברית, כך גם... משפטו של עם זקוק לשורשים ולעבר, שמהם הוא יונק ובצלם הוא חוסה. המשפט המתגבש במדינה העברית זקוק לשורשים ולעבר משלו, ואֵלו יימצאו לו רק אם ידע להשתרש ולהשתלב אל נכון במערכת המשפט העברי ההיסטורי".
דברים נכוחים אלה כתב לפני כיובל שנים, פרופ' מנחם אֵלון, שבימים אלה מלאו שש שנים לפטירתו. אלון תהה לא אחת על היעדרם של אוצרות המשפט העברי מן השיח הציבורי בכלל, והמשפטי בפרט. 
שלא כ"בעלי חלומות" רבים אחרים, זכה אֵלון לא רק לחלום באספמיא אלא ליישם את החזון בירושלים ולהביאו לידי מימוש. אמר – ועשה. חקר, כתב ודרש, תרתי משמע. בשדה האקדמי, בהוראת משפט וביושבו על מִדין בבית המשפט העליון, נשא בגאון את ערכיה היהודיים של מורשת ישראל, ומזג את יינה הישן והטוב לקנקנה המתחדש של מערכת המשפט בישראל בכל אתר ואתר. זכה רבי מנחם אֵלון והעלה את המשפט העברי על ראש שמחתם של רבים, במערכת המשפט וחוצה לה, כשהוא מעמיד תלמידים הרבה, בארץ ובמדינות הים. 
בחלוף כיובל שנים מאז נכתבו דבריו הראשונים, נשתנה העיסוק במשפט עברי מן הקצה אל הקצה. אלפי ספרים ומאמרים נוספו למדף, וכל אלה פותחים שער למבקשים לבוא בשעריו. על אלה נוספו הרצאות, קורסים, סמינרים, וימי עיון. לאחרונה גם תוקן עוול היסטורי כשבחוק יסודות המשפט הוטמע "השם המפורש" של "משפט עברי" ולא רק המונח ה'מכובס' "מורשת ישראל". מונתה יועצת לענייני משפט עברי בבית המשפט העליון, ושופטים רבים עושים שימוש במשפט העברי, אם לביסוס מסקנתם ואם כ"עיטור ביכורים", להרחבת דעת.
למרות כל אלה, מחקר אמפירי שנערך בימים אלה על ידי כותב השורות ועו"ד משה יפה, בחן את השימוש – כמותי, ובעיקר איכותני-מהותי שעושים שופטי ישראל במשפט העברי ב-15 השנים האחרונות, מלמד על מגמה ברורה. יחסית למספר פסקי הדין שניתנים בביהמ"ש העליון מדי שנה, למגינת לב בשנים האחרונות מסתמנת מגמה של ירידה ונסיגה משמעותית בשימוש במשפט עברי (יש לשער שמגמה זו תחריף לאחר פרישתו של המשנה לנשיאה, השופט אליקים רובינשטיין שנטע לרוב אזכורים מן המשפט העברי בפסיקתו). 
מקצת השופטים מדירים לחלוטין, מרצון ולא מאונס, את המשפט העברי מפסקי דינם. אחרים, מסתפקים לרוב באזכור קצרצר, משני ושולי,  אך אינם נדרשים לעיסוק מהותי בסוגיות השונות כפי שהן משתקפות במשפט העברי. ולא שחסרים נושאים פוטנציאליים לעיסוק זה. 
למותר לומר, שהמשפט העברי אינו זקוק לאזכורו במשפטה של מדינת ישראל. הוא חי ונושם, בועט ופורח, מזה כ- 5,000 שנה וכך ימשיך לעשות. 
אך מדינת ישראל – ובמיוחד מערכת המשפט שלה - תהיה ענייה יותר, אם תנתק את זיקתה אליו. כפי שכתב אֵלון: "כלל גדול בידינו שאין מערכת משפטית יכולה להתפרנס מגופו של הדין בלבד. גופה של מערכת המשפט זקוק הוא לנשמה, ויש שאף לנשמה יתרה". ואם נשמה אַיִן, חוכמה ודעת מִנַיִן? 
 
 
חוקי הטבע האלוקיים מחייבים, שהשפע השמור לעשיר יועבר גם לעני, בכל דרך שהיא
זעקת המציאות
הרב אבינדב אבוקרט, קהילת 'אברהם יגל', גבעת שמואל
בפרשתנו מתוארת צעקתם של החלשים ושמיעתה באזני ה' בשתי פרשיות סמוכות ודומות זו לזו. הראשונה עוסקת בגר, באלמנה וביתום – "אִם עַנֵּה תְעַנֶּה אֹתוֹ כִּי אִם צָעֹק יִצְעַק אֵלַי שָׁמֹעַ אֶשְׁמַע צַעֲקָתוֹ" (שמות כב כב), והשנייה בלווה העני שמשכונו לא מוחזר לו – "כִּי הִוא כְסוּתוֹ לְבַדָּהּ הִוא שִׂמְלָתוֹ לְעֹרוֹ בַּמֶּה יִשְׁכָּב וְהָיָה כִּי יִצְעַק אֵלַי וְשָׁמַעְתִּי כִּי חַנּוּן אָנִי" (שמות כב כו).
כשהפסוק מובא ברמב"ם (מתנות עניים י ג) יש בו תוספת נופך: "והקב"ה קרוב לשוועת עניים שנאמר 'שוועת עניים אתה תשמע'. לפיכך צריך להיזהר בצעקתם שהרי ברית כרותה להם שנאמר 'והיה כי יצעק אלי ושמעתי כי חנון אני'". מפליא לראות שמקורו של הרמב"ם אינו פסוק או מימרת חז"ל אלא קטע תפילה מ'סידורי הספרדים'. לעומתם, דברי הפסוק מתבארים ברמב"ם כברית כרותה, לא רק כאיום או ענישה אלא כחוק טבע, שעלינו להבין את משמעותו.
המדרש (שמות רבה לא) הרחיב את עניינה של מצוות ההלוואה ליחסי הגומלין בבריאה כולה: "בא וראה כל בריותיו של הקב"ה לווין זה מזה. היום לוה מן הלילה והלילה מן היום. הלבנה לוה מן הכוכבים והכוכבים מן הלבנה... האור לוה מן השמש והשמש מן האור". ולא רק בפעולות הטבע, אלא גם במעשי האדם טמונה ההרמוניה המופלאה הזו. העשיר המלווה לעני מקיים למעשה מערכת יחסים הדדית בעלת איזונים עדינים. מערכת יחסים שבה האחד נותן לשני מכספו, זמנו ומרצו ובכך ממשיך שרשרת של שפע אלוקי מלמעלה. המלווה לא נותן רק ממון בתנאים של זמן וסכום אלא מהווה חוליה של השתלשלות המציאות והכוחות הקיימים בה. רוצה לומר, זעקת העניים המעונים אינה דווקא תפילתו של עני זה או אלמנה אחרת, אלא צעקתה של המציאות כולה. השפע האלוקי לא מצליח להגיע ליעדו-ייעודו אלא נתקע באוצרו של אדם אחד בלבד ולכן המציאות זועקת את חסרונותיה. 

באופן הזה, אפשר להבין מדוע בחר רמב"ם בקטע תפילה. הרמב"ם חפץ להראות כי אין מדובר בחידוש של התורה או חז"ל אלא בחוק טבעי שרק מצא את ביטויו בתפילה. כך פועלת המציאות - בכל פגיעה בחלשים מייד עולה שוועתם אל האלוקים והאיזון בטבע מוכרח לאזן את עצמו "שוועת עניים אתה תשמע". הרמב"ם מכנה את השוועה הזו ואת שמיעתה - 'ברית כרותה', לא רק עונש או אזהרה אלא ברית מוטבעת בבריאה שלא ניתנת להפרה או לשינוי.
אכן, הבחירה בידי העשיר אם לתת לעני הלוואה או להימנע מכך. אולם יש לנו לדעת שחוקי הטבע האלוקיים מחייבים, שהשפע השמור לעשיר יועבר גם לעני, בכל דרך שהיא. כפי שהיטיב לתאר רבי חיים בן עטר בפירושו – "אם ראית שהיה לך כסף יתר על מה שאתה צריך לעצמך שאתה מלוה לעמי תדע לך שאין זה חלק המגיעך אלא חלק אחרים שהוא העני עמך" (אור החיים שמות כב כד). תפקיד האדם ליישם את חוק הטבע הזה מתוך שמחה על שזכה להיות חוליה נאמנה בשרשרת השפע האלוקי של הבריאה כולה, המלווה זה מזה. 
יחסים אלו מתנהלים בין האדם לחברו ובין החזק לחלש והם סמויים מן העין, אבל הפרה גסה של האיזון הזה בין הכוחות החברתיים והקשרים הרוחניים הקיימים ביניהם תגרור תגובת נגד טבעית מדויקת. כמה חשיבות יש בידינו לשמור על המשקל הרגיש שביחסים בינינו ובין חברנו, תלמידינו וסביבתנו.
איך זה יכול להיות שגם צדיקים יכולים ליפול בפח? עם כל הכבוד לצדיקות ולפיקחות - השוחד יותר חזק מהם

יְעַוֵּר וִיסַלֵּף
אבי רט

פרשת משפטים פורסת בפנינו מפה ומצע של איך צריכה להיראות חברה יהודית ערכית ומוסרית, המתיימרת להיות ממלכת כוהנים וגוי קדוש.

כמו בחיים, גם בפרשה - יש את החוקים ה'יבשים' הכתובים, ויש את רוח הדברים המרחפת מעל המילים ובין השיטין. אפשר לשמור על כל החוקים והציוויים בפרשת משפטים ועדיין להיות נבל ברשות התורה. אפשר לתת צדקה בפנים כועסות ומתנשאות, ואז רוח המצווה איננה קיימת. אפשר למלא קלסרים שלמים בתקנות ובחוזרי מנכ"ל על זכויות הגר היתום והאלמנה, אך אם אלו חשים חלשים, מושפלים ודחויים מן החברה - העיקר חסר מן הספר.

לא רק מילות הפסוק חשובות, אלא גם ובעיקר המוזיקה שלהן, והדרך בה החברה מיישמת ומממשת את הפסוקים הללו.

בצד כל ההנחיות ליצירת חברה מוסרית, מצווה התורה, אולי דווקא בהכירה את טבע האדם ואת חולשותיו - 'וְשֹׁחַד לֹא תִקָּח'.
שני נזקים עמוקים ומשמעותיים נובעים מהשוחד: עיוורון וסילוף. העיוורון הוא של הפיקחים, והסילוף הוא של הצדיקים: "וְשֹׁחַד לֹא תִקָּח כִּי הַשֹּׁחַד יְעַוֵּר פִּקְחִים וִיסַלֵּף דִּבְרֵי צַדִּיקִים".
קורות ימי העם והעולם והאנושות לימדונו שחברה קורסת לאו דווקא בגלל אויב חיצוני שקם עליה לכלותה. חברות, עמים, תרבויות ומשטרים קרסו בגלל שחיתות, ניוון, וריקבון פנימי.

יש הבדל בין עיוורון לסילוף. הפיקח שהתעוור בגלל השוחד כלל לא רואה את המציאות. השוחד סימא את עיניו עד כדי כך שהוא כלל לא רואה מה קורה סביבו. אטום לחלוטין.

לעומתו, הצדיק שהשוחד גורם לו לסלף את דבריו, דווקא כן רואה את המציאות. הוא לא עיוור, אבל הוא רואה את המציאות באופן עקום, ולכן גם מסלף את דבריו.

הפסוק המזהיר על השוחד לא פונה אל פשוטי העם או אל קשי היום והפועלים הפשוטים. הפסוק פונה דווקא לאליטות - לפיקחים ולצדיקים, ואומר להם שגם הם לא חסינים, ואומר גם לנו שאנחנו לא חסינים, ואומר לכולנו שאף אחד לא יאמר אף פעם 'לי זה לא יקרה'. הכל יכול לקרות לכל אחד. אין לאף אחד תעודת ביטוח, גם לא לפיקחים ולצדיקים.

ריבונו של עולם - גם צדיקים יכולים ליפול בפח? איך זה יכול להיות? הרי הם צדיקים. התשובה היא שעם כל הכבוד לצדיקות ולפיקחות - השוחד יותר חזק מהם.

כדאי שנזכור ונשנן לעצמנו- כי גם חברה שנראית חזקה ואפילו מעצמה תקרוס, לא בגלל אויב חיצוני שהסתער עליה, אלא בגלל פיקחים וצדיקים שלקחו שוחד, ולקו בעיוורון ובסילוף האמת.

עוצמה והישרדות של חברה ומדינה לא תלויות רק בכמות הטנקים והמטוסים, או בעליות בבורסה. חברה חפצת חיים באמת לא תבחן האם כל דבר הוא חוקי או לא, אלא האם הוא מוסרי או לא. חברה שבה הפיקחים והצדיקים אולי פועלים על פי החוק היבש, אך לוקחים שוחד באופן כזה או אחר, היא חברה שתאים סרטניים של ניוון ריקבון ושחיתות כבר פוגעים במערכת החיסונית שלה. 

כדאי לשוב ולקרוא גם בפעם ה-101 את דברי רש"י, פירושו ואזהרתו לדורות:

"ושחד לא תקח - אפילו לשפוט אמת, וכל שכן כדי להטות את הדין, שהרי כדי להטות את הדין נאמר כבר לא תטה משפט: יעור פקחים - ואפילו חכם בתורה ונוטל שוחד, סוף שתטרף דעתו עליו, וישתכח תלמודו, ויכהה מאור עיניו (מכילתא פ"כ): ויסלף- כתרגומו ומקלקל. דברי צדיקים- דברים המצודקים, משפטי אמת".

כשנקרא את פרשת השבוע 'משפטים', נזכור למה אנו מכוונים כאשר אנו נושאים את התפילה "הָשִׁיבָה שׁוֹפְטֵינוּ כְּבָרִאשׁוֹנָה וְיוֹעֲצֵינוּ כְּבַתְּחִלָּה
חובת ניקיון הכפיים של בעלי תפקיד ציבורי
עו"ד אילן בומבך
 

ימים סוערים עוברים על מערכת המשפט בישראל. כולנו חשופים לדיווחים קשים על מערכת המשפט – שאלות על איכויות בעלי התפקידים הרמים בה, דיווחים בדבר ניגודי עניינים כביכול ועוד. פרשת השבוע היא תזכורת שמיימית לאופן שבו תורת ישראל ראתה את מערכת המשפט לאורך הדורות.

למעשה, פרשת משפטים כוללת את לוז החוק האזרחי והפלילי במשפט העברי. בהתאם, הקונסטרוקציה האדירה של הוויות דאביי ורבא, שעיצבו את המשפט העברי במרוצת קורות העם היהודי, גובשו במידה רבה, בדיונים המופיעים בסדר נזיקין – סדר המשנה שבו מצויים עיקריה של מערכת המשפט – מהאמור בפרשת משפטים.

כשאנו מדברים על מערכת משפט לפי המשפט העברי, המושכל הראשון הוא החובה של נושאי המשרה בה להיות אנשי מעלה, אשר רבב לא דבק בהם ואשר אין כל חשש כי יפעלו בניגוד עניינים. והנה, המימרא הידועה במשנה במסכת שקלים, ג', ב', מוכיחה לנו שע"פ המשפט העברי, סטנדרט ניקיון הכפיים חל באופן רחב על נושאי תפקיד ציבורי:

 "אין התורם (המוציא כספים מקופות המקדש – א"ב) נכנס לא בפרגוד חפות ולא במנעל ולא בסנדל ולא בתפילין ולא בקמע (בכל אלה ניתן להחביא דברים – א"ב), שמא יעני ויאמרו מעוון הלשכה העני, או שמא יעשיר ויאמרו מתרומת הלשכה העשיר, לפי שאדם צריך לצאת ידי הבריות כדרך שצריך לצאת ידי המקום, שנאמר 'והייתם נקיים מה' ומישראל'.
המשנה מבהירה לנו, שבשביל להיות "נקיים מה' ומישראל", נדרש בעל תפקיד שלא לעשות כל פעולה שעלולה להיתפס על ידי הציבור ככזו הנגועה בניגוד עניינים.

עמדה זו של המשפט העברי נכונה ביתר שאת לגבי דיינים. הרמב"ם במשנה תורה, הלכות סנהדרין, פרק כג, הלכה ו, פסק כי:

"אסור לדיין לדון למי שהוא אוהבו אף על פי שאינו שושבינו, ולא ריעו אשר כנפשו, ולא למי ששונאו אף על פי שאינו אויב לו ולא מבקש רעתו. אלא צריך שיהיו שני בעלי דינים שוין בעיני הדיינים ובלבם, ואם לא היה מכיר את אחד מהם ולא מעשיו אין לך דיין צדק כמוהו".
הרמב"ם מנחה אותנו שבמערכת משפט המיוסדת על אדני המשפט העברי, דיין צריך להימנע מלדון בעניינם של אנשים האהובים עליו או שנואים עליו, כאשר ההגדרות "אוהב" ו"שונא" פורשו בצורה הרחבה ביותר.

המשפט העברי אף כולל הוראות שנועדו למנוע כל מצב של נפוטיזם (קרי, מנוי קרובים). כך, נאמר בתלמוד ירושלמי במסכת פאה פרק ח, הלכה ו (כא, ע"א):

"רבי יוסי בשם רבי יוחנן:  אין מעמידין שני אחים פרנסין.  רבי יוסי עבר חד מן תרין אחין עאל ואמר קומיהון לא נמצא לאיש פלוני דבר עבירה אלא שאין מעמידין שני אחים פרנסין."
כלומר: רבי יוסי העביר מכהונתו אח אחד מבין שני אחים שכיהנו כפרנסים, ואמר לפניהם: לא נמצא בו דבר עבירה, אלא שאין מעמידים שני אחים פרנסים. כלומר, לא ניתן למנות קרובים יחד כפרנסי ציבור. ממשנה זו הסיקו גם חכמי המשפט העברי, שאיש ציבור שנמצא בו "דבר עבירה", עשוי להיפסל בשל כך מכהונתו.

בהתאם לכך פסק הרמ"א, בהגהותיו ל"שולחן ערוך", סימן לז, סעיף כב, שהדרישה לניקיון כפיים חלה אף על "טובי הקהל" –קרי, באי כח של הציבור שממונים מטעמו להנהיג מבחינה אזרחית, הגם שאינם תלמידי חכמים:

 "טובי הקהל הממונים לעסוק בצרכי רבים או יחידים, הרי הן כדיינים ואסורים להושיב ביניהם מי שפסול לדון משום רשעה".
נציין, שהיו מבין ענקי המשפט הישראלי, שפסעו אחר דיני התורה בעניין זה. כך קבע המשנה לנשיא השופט מנחם אלון ז"ל, בבג"צ 400/87 כהנא נ' יו"ר הכנסת, כי מידת ניקיון כפיים הנדרשת מנבחר ציבור, צריכה להיות דומה לזו הנדרשת מדיין היושב על מדין.
בהתאם לדברים אלה, כשנקרא את פרשת השבוע, נזכור למה אנו מכוונים כאשר אנו נושאים את התפילה "הָשִׁיבָה שׁוֹפְטֵינוּ כְּבָרִאשׁוֹנָה וְיוֹעֲצֵינוּ כְּבַתְּחִלָּה". 
 
 
קרה שר' שלמה הגיע למקום שהזמינו אותו והוא ממש היה צריך לבקש שינסו לפתוח שערי הלב, להקשיב, לשיר ו"להיות איתו"

לא מה שתכננת
גרנביץ
בסעודת שבת אחת, נזדמנה לשולחני בין האורחים, מישהי ש"גדלה על ברכיו" של ר' שלמה קרליבך, והיתה כחלק ממשפחתו, ובנסיעות משפחתיות רבות איתו ועם בנותיו, בארץ ובעולם.
נתגלגלה לה שיחה מעניינת, אבל דווקא הדבר שהכי טלטל אותי ונגע בליבי, הוא שהיא סיפרה שהיתה עם ר' שלמה ב"ליל הסדר" האחרון שלו. הוא הוזמן לכפר נופש מפואר בארה"ב לערוך את הסדר. אורחי המלון המדובר לא ממש היו ב'אקסטזה' ובמצב רוח לתפילה ב"נוסח קרליבך", או לליל סדר ארוך ומלא בסיפורים, והם הבהירו לו זאת באופן חד וברור. מבחינתם הוא קיבל תשלום בשביל להיות עורך סדר קלאסי של בתי מלון...

כך יצא שר' שלמה התפלל בנוסח מהיר, וערך "סדר בזק" על מנת שהקהל הנרגן יגיע מהר ל"שולחן עורך" ויוכל להשביע רעבונו וללכת לישון. 

זה לא שלא היו מצבים אחרים. היא היתה איתו פעם בליל סדר במנהטן ב"קרליבך שול". סדר שנגמר בשש בבוקר. לילה מדהים רצוף ניגונים וסיפורים, כשהקהל קשוב, משתתף ומחובר. 

אבל היא אומרת בפירוש שהיו פעמים רבות, כדוגמת הסדר האחרון, שר' שלמה היה מגיע למקום שהזמינו אותו ושילמו "כמה רובל" להופעה וכדומה והקהל היה אדיש ומפטפט, ור' שלמה ממש היה צריך לבקש שינסו לפתוח שערי הלב, להקשיב, לשיר, ובקיצור - "להיות איתו", ובעצם החוויה היתה בינונית ורחוקה מאד ממה שמצטייר לנו לעיתים בסיפורים. 

בשבילי זה היה חיזוק גדול והרבה חומר למחשבה, שהרי בחיים האמיתיים, אדם מתגלגל למקומות מאד שונים ממה שהיה מצפה או רוצה, ומזדמן לפגוש אנשים שונים מאד מהאווירה שלו. 

אני מאמין שכל אחד מכיר את זה מחייו. 

גם בתור מוסיקאי, או מי שמדבר ברבים, אבל גם סתם בתור אדם שרוצה שמפגש פלוני או שבת פלונית תהיה בצביון כזה או אחר. 

בפועל, החיים מזמנים חוויות אפורות, ולעיתים תכננת, שהנה פה אנשים "יזרמו איתך" על משהו ובסוף זה לא ממש הכיוון.

לפני חגים ומועדים, פעמים רבות האדם מתרגש, מתכנן בציפייה דרוכה איך יעבור עליו החג, איפה יהיה, בחברת מי, ומה תהיה האווירה. הנה מברכים את חודש אדר וכבר מריחים את פורים הממשמש ובא, ומי לא רוצה פורים לעילא ולעילא. אבל לעתים כגודל הציפיה כך האכזבה, מכך שדברים לא התרחשו כמו שהיינו רוצים. ופה נבחן האדם: האם יש לו את "עצמו", לשמוח איתו, בעצם החג, או שהוא תלוי לחלוטין באווירה חיצונית. 

אחרי ה"היי" הגדול של מתן תורה, "כאיש אחד בלב אחד", כשהעתיד נראה ורוד, מגיעה פרשת "משפטים" ומזכירה לנו שבמציאות לא תמיד הכל מושלם: גנבה, עוולות מוסריות, קללות, מריבות ממוניות. אלו מצבים שצריך להתכונן אליהם ולדעת איך להתייחס אליהם. 
רק בסיום כל עניינים אלו, התורה מדברת על החגים: אם הפנמת שלא הכל כמתוכנן, אם קיבלת שלא הכל יקרה כפי שהיית רוצה, אתה יכול לחגוג את הימים הטובים בלי אכזבות... 
זאת תזכורת חשובה, שאין אפשרות אחרת. שזהו חלק מהמסע של החיים האמיתיים. 

שהאור הוא אישי והוא בלב, ולא בחוץ. 

ושגם אם אתה זורח למרחקים כמו ר' שלמהל'ה, עדיין לא ייפקדו ממסלולך זמנים בהם תשב בדד בין אלפי בני אדם.
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