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פרשת נשא
על שמירת שבת ומתחם התחנה

האם יכולה להיות לגיטימציה דתית לחילול שבת? התשובה החד-משמעית היא שלא. מצוות השבת ניתנה לכל עם ישראל ולא לדתיים בלבד. היא ברית קודש שבין עם ישראל ובין הקב"ה, אות לעולם, והיא העדות החיה והקיימת של האמונה לבריאת העולם על ידי ריבונו של עולם. אין יהודי שאינו חלק מהברית הזו, וכל היהודים כולם מחויבים בשמירת שבת. לא זו בלבד, אלא שכמו במצוות רבות – ישנה חשיבות גם לפרהסיא היהודית, ולחובה לכונן את דמותה של מדינת ישראל לאור השבת. זו הסיבה שלא ניתן לקבל מצב בו המערכת הממלכתית של מדינת ישראל תפעל בשבת, ואכן זכינו לכך שישנה הסכמה לאומית רחבה כי מוסדות המדינה אינם פועלים בשבת, וזה אחד הביטויים המובהקים של זהותה היהודית של מדינת ישראל.
האם העובדה הזו מחייבת להפעיל את הכוח הפוליטי בכל מקום בו ניתן כדי לסגור את המקומות בהם יהודים שאינם שומרי תורה ומצוות מעוניינים להיות – מקומות עינוגים, בילוי וכדו' ? כאן השאלה סבוכה הרבה יותר, ויש בה שיקולים רבים ומגוונים. ראשית, יש להבחין בין מפעלי תעשייה ומסחר, שהפעלתם בשבת היא בעלת משמעות הרבה יותר חמורה. הם עומדים בסתירה מוחלטת לציווי על ה"שבתון", כפי שביאר אותו הרמב"ן, והפעלתם בשבת היא פגיעה חמורה גם בחובות החברתיות המוטלות עלינו – לדאוג שלא יהיה אדם שייאלץ לעבוד ללא שותפות ביום השבת הוא יום המנוחה הכולל של עם ישראל. כאשר מדובר על מקומות בילוי – התמונה מורכבת יותר. החזון הפנימי שלנו הוא שעם ישראל יבוא ביום השבת לבתי הכנסת, לשיעורי התורה, לסעודות המשפחתיות ולעונג השבת. אולם הכלי להשיג את כל זה אינו יכול לעבור דרך הכוח הפוליטי, ואנו צריכים להימנע מלנסות להשיג את כל אלה מכוחו של השלטון. .
וזאת בשל העובדה שכוח פוליטי אינו מקרב את היהודים ליום השבת, אלא מרחיק אותם. אין אדם רוצה שיכפו עליו את אורח החיים שלא הוא בחר בו. מעבר לכך, רשות הרבים אינה שייכת לבעלי הכוח הפוליטי בלבד, אלא היא שייכת לכל הציבור, והפעלת סמכות סגירה אגרסיבית פוגעת בזכות הבחירה ועיצוב החיים של אדם לפי רצונו. ואכן, אין מפלגה כלשהי שאינה מחשבת גם את השיקולים האלה, ולעולם ציוו אותנו חכמים לחשב שכר כנגד הפסד בכל תחום בו אנו עוסקים.
מהי אפוא הדרך הראויה לבחור בה ? בראש ובראשונה, לעבוד קשה כדי לקרב את עם ישראל לזהותו היהודית, לא דרך המערכת הפוליטית, אלא בעבודה המתמדת של פתיחת ארמון האמונה היהודית בפני המבקשים להכירו ולהיכנס בו, התקרבות הדדית של חלקים באומה ומניעת ניכור ועוינות, בכל הדרכים האנושיות, הפונות לרוח האדם ולשורשיו הרוחניים. שנית, לחתור להסכמה הדדית, מתוך הכרה שרוב מוחלט בעם ישראל מבקש כי יום השבת יונכח בחיים הציבוריים, ורוב מוחלט בעם ישראל מבקש שהדבר ייעשה בהסכמה, בהתאמה למקומות המגורים וכדו'. כל דרך אחרת תעמיק את הקיטוב, תרחיק את מרכיבי האומה האחד מהשני, ותמוטט את הזיקה הבסיסית שיש בעולמו של כל יהודי ליום השבת. הדברים משמעותיים יותר בעיר הקודש – ירושלים, שאם לא ננהג בה, כך היא תחדל מלהיות עיר העושה את כל ישראל חברים, ובכך היא תאבד ח"ו את מהותה המיוחדת. מאור יום השבת הוא שיביא בסופו של דבר לשמירה מלאה של יום השבת, ועלינו להימנע מלעשות פעולות כוחניות שעלולות ח"ו להביא את ההפך.
בחירה בהתעלות ובנזירות
שנוולד
הניסוח של פרשת הנזיר חושף בפנינו גישה מורכבת של התורה למעשה הנזירות ולהלכי הנפש של האדם שמביאים אותו לקבל על עצמו נזירות: "איש או אישה כי יפליא לנדור נדר נזיר להזיר לד'" (במדבר ו ב).
מצד אחד, התורה קושרת בביטוייה לנזיר כתרים, כמי שמבקש להתעלות מעל המכנה המשותף הנמוך של הציבור: 'כי יפליא לנדור'; "יפליא – יפריש, או יעשה דבר פלא, כי רוב העולם הולכים אחר תאותם וכו', ועשה זה לעבודת השם! כי היין משחית הדעת ועבודת השם" (אבן עזרא). לאורך הפרשה מבליטה התורה את יחסה באמצעות צירוף המילים 'נזיר לד'' כביטוי לרצון הטהור שמוביל לנזירות; להתקדש, לשם שמים: "להזיר לד' - להבדיל עצמו מן היין לשם שמים" (רש"י שם). "להזיר לד' - להפריש עצמו מכל אלה למען יהיה כולו לד', להתעסק בתורתו וללכת בדרכיו ולדבקה בו" (ספורנו שם).
ומצד שני, במלאת ימי נזרו, נדרש הנזיר להקריב קרבן חטאת. בגמ' נחלקו על מה מובאת חטאת זו. על פניה מדובר במחלוקת קוטבית: רבי אלעזר הקפר סבור שהתורה מתייחסת לנזיר הפורש כ'חוטא' ואילו רבי אלעזר סבור שהיא מתייחסת אליו כ'קדוש'! מחלוקתם נוגעת במורכבות של הנזירות.
על פי הרמב"ן קרבן החטאת המובא בתום הנזירות אינה על עצם הנזירות אלא על כך שהנזיר סיים אותה ולא המשיך בה: "... וראוי היה לו שיזיר לעולם ויעמוד כל ימיו נזיר וקדוש לאלקיו, וכו', והנה הוא צריך כפרה בשובו להיטמא בתאוות העולם" (רמב"ן שם  פס' יא).
הנזירות בתורה היא פרישות מסוייגת ומוגבלת. רק מיין ותוצרתו, תספורת וטומאת מת, ולא סיגופים וצומות המצערים את הגוף, גם לא התנתקות ופרישה מן הציבור: "מיין ושכר יזיר. לא יסגף עצמו בצום, שממעט במלאכת שמים כדבריהם ז"ל, ולא יצער גופו במכות פרושים כמנהג צבועים וכומרים, אבל יפריש עצמו מן היין, שבזה הוא ממעט את התיפלה מאד ומכניע יצרו, ולא יתיש כחו בזה כלל" (ספורנו שם פס' ג). הנזיר של פרשתנו מבקש קדושה, התעלות רוחנית ודבקות אלוקית, מעבר לנורמה המקובלת בחברה. הוא מרגיש שאין הוא יכול להסתפק בפשרה וברסיסים של קדושה.
מאידך גיסא קובע הרמב"ם שהדרך האידיאלית אינה דרך הפרישות אלא שלמות של 'דרך האמצע', מינון נכון וראוי של כל דבר: "וזאת התורה התמימה המשלמת אותנו... כונתה להיות האדם טבעי הולך בדרך האמצעית, יאכל מה שיש לו לאכול בשווי, וישתה מה שיש לו לשתות בשווי, ויבעול מה שמותר לו לבעול בשווי, וישכון במדינות ביושר ובאמונה ולא שישכון במדברות ובהרים, ולא שילבש הצמר והשער, ולא שיענה גופו, והזהירה מזה לפי מה שבא בקבלה... וכו'" (שמונה פרקים לרמב"ם פ"ד).
המתח בין שני הקצוות והדעות החלוקות בגמרא, ובראשונים, מכתיב גם את הדרך השלישית המכריעה ביניהם. גם אם מתבקשת פרישות מסויימת לשם הקדושה והדבקות, עליה להיות מתוחמת ומוגבלת (לשלושה דברים אלו), ולא לפרוש לגמרי מהחיים.
בעיון שלנו בפרשיות השבוע אנו מבקשים ללמוד על סוגיות הבחירה; בפרשתנו אנו מבקשים להצביע על ההשפעה של שאיפות האדם על ההחלטות והבחירות בחיים, הן כאשר נמצאים בצמתי דרכים ונדרשים לבחירה גורלית וארוכת טווח והן בבחירות היום יומיות קצרות הטווח. השאיפות מכוונות את הבחירה וקובעות את המשקל שיינתן לכל אחת מהאפשרויות העומדות על הפרק. מי שמבקש את הקדושה בחיים נדרש לתת העדפה לשיקולים למעשים ולכלים שיממשו אותה בחייו הלכה למעשה. מי ששואף לנהל את החיים לאור עקרונות וערכי קדושה נעלים ולא מתפשרים, גם אם הם מעבר לנורמה המקובלת בחברה, עליו להיות בן עליה ששואף לנשגב שבחיים. הוא נדרש להיות נכון להקריב ולוותר על דברים מקובלים בחברה הנורמטיבית. אולם כפי שראינו גם בנזיר, גם אדם ששואף להתעלות בקדושה צריך להגביל את עצמו, ולנהל את בחירותיו והחלטותיו באופן שלא ימצא את עצמו מנותק מהחיים ומהחברה.
אל תתביישו בהנאות העולם הזה 

"וְזֹאת תּוֹרַת הַנָּזִיר בְּיוֹם מְלֹאת יְמֵי נִזְרוֹ יָבִיא אֹתוֹ אֶל פֶּתַח אֹהֶל מוֹעֵד"

פעמים רבות אנו סמוכים ובטוחים שחיים של קדושה תלויים במידה רבה של פרישות מהנאות העולם הזה. מקובל לצטט בעניין זה את דברי המשנה המפורסמת במסכת אבות: "כך היא דרכה של תורה פת במלח תאכל ומים במשורה תשתה ועל הארץ תישן וחיי צער תחיה ובתורה אתה עמל ואם אתה עושה כן אשריך וטוב לך אשריך בעולם הזה וטוב לך לעולם הבא" (ו', ד'). על בסיס זה צמח אתוס שלם מסביב לדמותו של הצדיק הראוי. 

פרשת השבוע מפגישה אותנו עם הנזיר, מי שהזיר עצמו מהנאות החיים. חכמים, לא השלימו עם אורח חיי הנזיר עד כדי כך שהגדירו אותו כחוטא: 

"אמר שמואל: כל היושב בתענית נקרא חוטא... רבי אלעזר הקפר ברבי אומר: מה תלמוד לומר (במדבר ו') 'וכפר עליו מאשר חטא על הנפש', וכי באיזה נפש חטא זה? אלא שציער עצמו מן היין".

והלא דברים ק"ו: "ומה זה שלא ציער עצמו אלא מן היין נקרא חוטא, המצער עצמו מכל דבר ודבר, על אחת כמה וכמה" (תענית יא). המשמעות היא שחיי תורה אינם כוללים פרישה מן החיים. אין בהם איסור הנאה, והחוויה אינה חטא.
האם חיים רוחניים סותרים 'ניצול' של הנאות העולם? בתלמוד הירושלמי נאמר: "עתיד אדם ליתן דין וחשבון על כל מה שראתה עינו ולא אכל", ובטעם הדבר נחלקו: יש מי שפרש שהחטא הנורא הוא שהפסדת את ההזדמנות לברך עוד ברכות. היית טועם מכל מה שיש בעולם, היית מגיע בקלות למאה ברכות ביום. אולם, יש מי שמבאר שהחטא הוא שונה בתכלית. הוא לא חטא 'דתי' אלא חטא 'אמוני': הקב"ה ברא בעולם עושר כל כך גדול, מי הרשה לך להנזר ממנו?  

אומנם היה מי ששיבח את הפרישות והנזירות, אם יודע בנפשו שעושה כן לשם שמיים. לדעת רבי מנחם המאירי- "כל שהוא מעמיד חיותו בכך נקרא קדוש וחסיד, שהרי כל כוונתו לשוות ה' נגדו תמיד ולבלתי הפנות מחשבתו ממנו יתברך". 

רבי מאיר שמחה, בעל המשך חכמה, מבאר מתי הנזירות ראויה ומתי שורשיה בחטא. אם הנזירות היא אמצעי לרכישת מידות מתוקנות, אזי היא ראויה. אבל אם הנזירות הופכת לדרך חיים, לתכלית הכל– הרי שבחטא יסודה. וכיצד ידע האדם מתי יכול לעבור ממצב של נזירות למצב בו ראוי שייהנה מהנאות העולם? "כשהוא מסתכל על עניני עצמו כמביט על מפעלות אחרים, ולבבו אינו חשוד באהבת עצמו, אז בטוח כי יקח מהנאות העולם במזג הראוי ולא יבא למותרות. ואדרבא ייהנה מהעולם ויהיה דעתו מעורבת בין הבריות, כי אינו מכוונת הבורא שלא ייהנו מהעולם". כלומר, אם נוצרה תלות בינו לבין ההנאה. הוא לא יכול בלעדיה, הוא והיא– חד הם, ראוי לו שיזור נזירות. אבל אם יודע ליהנות מבלי לפתח תלות, אזי ראויה היא אותה הנאה. מדברי הרב קוק באורות קודשו, מתבאר שמי שמרגיש שיש סתירה בין הנאה לבין עבודת ה', לא הבין נכון את המציאות. אפשר לקדש ולרומם, לראות את הכל במבט עמוק כמעשה ה', "וכפי מדה העליונה של האמת והטוב המבורר בנשמה, ככה עולה הוא ומתלהב האור הבהיר, התופס את כל האמת, הטוב והחסון, האזור באזירת הגבורה העליונה, ... ועל פיהם הכל מתקדש מתטהר, משתגב ומתערץ". 

זו הזדמנות ראויה להבהיר שחיים אמוניים שלמים לא מכריחים התנתקות מהטוב, היפה, הטעים והאסטטי. אהבת האוכל והמשקה, הבגד והבית אינה בהכרח נהנתנות. לפעמים המתנגדים לכל אלה– עובדים את פחדיהם ולא את א-לוהיהם. 
הפרעות אכילה 
פרשת נשא מציגה בפנינו את הלכותיו ודיניו של הנזיר "איש או אישה כי יפליא לנדר נדר נזיר...מִיַּיִן וְשֵׁכָר יַזִּיר... כָּל יְמֵי נֶדֶר נִזְרוֹ תַּעַר לֹא יַעֲבֹר עַל רֹאשׁוֹ...' עַל נֶפֶשׁ מֵת לֹא יָבֹא..." (במדבר ו' ב'-ח'). עיקרי איסור הנזירות במקרא הוא איסור שתיית יין או אכילת ענבים ותוצרתם, איסור תספורת וגילוח שער הראש והזקן, ואיסור להיטמא למת, כל אלו למשך תקופת זמן מוגבלת. בסיום תקופת נזרו עליו להביא קרבנות: עולה, חטאת ושלמים (שם, שם).
 מדוע הנזיר חייב בהבאת קורבן חטאת, במה חטא? שאלה זו כבר מופיעה בתלמוד "ר' אלעזר הקפר ברבי אומר: וכפר עליו מאשר חטא על הנפש - וכי באיזו נפש חטא זה? אלא שציער עצמו מן היין, והלא דברים ק"ו: ומה זה שלא ציער עצמו אלא מן היין נקרא חוטא, המצער עצמו מכל דבר על אחת כמה וכמה! מכאן, כל היושב בתענית נקרא חוטא.." (נדרים דף י' ע"א), כלומר, די לנו במצוות והאיסורים שנתנו לנו בסיני. עצם הנזירות מהווה חטא, על-כך שהאדם מחמיר יותר ממה שצווה. גם הרמב"ם במשנה תורה צידד בגישה השוללת את הנזירות "שמא יאמר אדם הואיל והקנאה והתאווה והכבוד וכיוצא בהם דרך רעה...אפרוש מהן ביותר ואתרחק לצד האחרון, עד שלא יאכל בשר ולא ישתה יין ולא יישא אישה ולא ישב בדירה נאה ולא ילבש מלבוש נאה אלא השק והצמר הקשה...גם זה דרך רעה היא ואסור לילך בה, המהלך בדרך זו נקרא חוטא, שהרי הוא אומר בנזיר וכפר עליו מאשר חטא על הנפש". (רמב"ם הל' דעות פ"ג ה"ד). מנגד קיימת גם גישה הפוכה הרואה בנזירות אידאל (עיין, נדרים דף ט' ע"ב). חיזוק לגישה זו, ניתן לקבל מלשון הכתוב,"...כֹּל יְמֵי נִזְרוֹ קָדֹשׁ הוּא לַה'..." (שם, שם, ח'). אם פרישותו הינה דוגמא לדרך החיים הנכונה - מדוע בתום ימי נזירותו עליו להקריב קרבן חטאת, הוא הקרבן, שמקריב האדם שנכשל בחטא כלשהו? הלא כך נאמר בכתוב : "ועשה הכהן אחד לחטאת ואחד לעלה וכפר עליו מאשר חטא על הנפש" (שם, יא). מהו החטא, המעיב על מעשה ההתקדשות של הנזיר? 

על-כך משיב הרמב"ן: "וטעם החטאת שיקריב הנזיר ביום מלאת ימי נזרו, לא נתפרש. ועל דרך הפשט כי האיש הזה חוטא נפשו במלאת הנזירות, כי הוא עתה נזור מקדושתו ועבודת השם, וראוי היה לו שיזיר לעולם ויעמוד כל ימיו נזיר וקדוש לאלקיו... והנה הוא צריך כפרה בשובו להטמא בתאוות העולם" (רמב"ן במדבר ו' י"ד). מצד האמת הנזיר קדוש הוא, דרך זו טובה לצדיקים ולישרים, להתרחק מהבלי העולם הזה. יתירה מכך אומר הרמב"ן, קרבן החטאת של הנזיר מבטא את החטא של חזרתו לחיים הנורמטיביים. הצדיק והחסיד, עובדי ד' באמת, עליהם להחמיר על עצמם. אל להם ללכת בדרך ההמון של שמירה על תרי"ג המצוות.  

בולימיה נברוזה (בעברית זַלֶּלֶת) או בולימיה היא הפרעת אכילה המאופיינת בהתקפי זלילה שאחריהם נעשים מאמצי התרוקנות, לרוב באמצעות הקאות מכוונות. אנורקסיה נברוזה (בעברית: צַיְמָנוּת) היא הפרעת אכילה מסוכנת, הגורמת לאובדן משקל משמעותי ובמקרים קיצוניים אף למוות. המונח "אנורקסיה" (אובדן תיאבון) מקורו ביוונית. הלוקים באנורקסיה חוששים מהשמנה ובשל כך הופכים לרזים באופן קיצוני. 

במשנה נאמר "עוברה שהריחה – מאכילין אותה עד שתשיב נפשה. חולה מאכילין אותו על פי בקיאין, ואם אין שם בקיאין – מאכילין אותו על פי עצמו, עד שיאמר די" (משנה יומא פ"ח מ"ה). ובמשנה אחרת "מי שאחזו בולמוס, מאכילין אותו אפלו דברים טמאים עד שיאורו עיניו" (שם, שם, מ"ו). ולהלכה "מי שאחזו בולמוס, והוא חולי שבא מחמת רעבון וסימנו שעיניו כהות ואינו יכול לראות, מאכילין אותו עד שיאורו עיניו, ואם אין שם מאכל של היתר, מאכילין אותו מאכל איסור, ואם יש כאן שני מיני איסורים, אחד חמור מחבירו, מאכילין אותו הקל תחלה. (שולחן ערוך אורח חיים סימן תרי"ח סעיף ט'). במשנה ברורה ביאר "בולמוס - והוא מסוכן למות עי"ז וכשמראיתו חוזרת בידוע שנתרפא. ואיתא בגמרא דעיקר הסימן שהאירו עיניו משיודע להבחין בין טעם תבשיל יפה לטעם תבשיל רע. עד שיאירו עיניו - משמע מלשון זה דבזה אין צריך לצמצם ליתן לו פחות פחות משיעור וכנ"ל דיוכל לבא ע"י השהיה לסכנה. (משנה ברורה על שולחן ערוך אורח חיים סימן תריח סעיף ט ס"ק כ"ה כ"ו כ"ז). מה החידוש במעוברת? האם ישנן הלכות שונות למעוברת ולחולה שאחזם הבולמוס? רבנו מנוח העיר בנקודה זו וכותב בשם החכם ר' יצחק בר' אברהם- "ומסתברא שלאו דווקא עוברה והוא הדין לאיש..." (הל' שביתת עשור פ"ב ה"ט). מדבריו עולה שאכן אין ייחוד בדין מעוברת ביום הכיפורים, ודינה ככל אדם שיש לו צורך לאכול ביום הכיפורים וכי יש להשוות בין מעוברת וחולה. התייחסות נוספת לעניין זה מצאנו בדברי הרמב"ן, אך מדבריו עולה כיוון הפוך. הרמב"ן כותב שאישה מעוברת יש להאכילה בשלבים, הואיל וייתכן ותתיישב דעתה אף בדבר מועט. לעומת זאת בחולה יש להאכילו יש לפי מה שהוא צריך על פי בקיאים (תורת האדם, הובאו דבריו בטור בסימן תרי"ז). הבחנה זו מובאת להלכה  "עוברה שהריחה ופניה משתנים אף על פי שלא אמרה צריכה אני לוחשין לה באזנה שיום הכיפורים הוא, אם נתקררה דעתה בזכרון זה, מוטב, ואם לאו, מאכילין אותה עד שתתיישב דעתה (שולחן ערוך אורח חיים הלכות יום הכפורים סימן תרי"ז סעי' ב'). 
וישמע את הקול מִדַּבֵּר אליו
ד"ר יצחק קניגסברג
לאחר תיאור המתנות שהגישו נשיאי העדה לכבוד חנוכת המשכן, הפרשה מסתיימת בפסוק שרב הנסתר בו על הנגלה: 
"וּבְבֹא מֹשֶׁה אֶל אֹהֶל מוֹעֵד לְדַבֵּר אִתּוֹ וַיִּשְׁמַע אֶת הַקּוֹל מִדַּבֵּר אֵלָיו מֵעַל הַכַּפֹּרֶת אֲשֶׁר עַל אֲרֹן הָעֵדֻת מִבֵּין שְׁנֵי הַכְּרֻבִים וַיְדַבֵּר אֵלָיו" (במדבר ז'). 
במקרים נוספים כאשר יש תיאור של דיבור בין הקב"ה למשה, הדבר נעשה באוהל מועד או מעל הכפורת, ומשכך, השאלות המתעוררות למקרא פסוק זה הן: מה בא פסוק זה לחדש? מדוע מופיע כאן הפועל "דבר" בלשון התפעל – מִדַּבֵּר כמו מִתדַּבֵּר ייחודי בתורה, ולא בצורה הרגילה המקובלת - וידבר ה' אליו? מה הפירוש וַיְדַבֵּר אֵלָיו- מי דיבר אל מי?
את התשובות לשאלות האלה נמצא במפרשים.
 רש"י : "ובבא משה - שני כתובים המכחישים זה את זה, בא שלישי והכריע ביניהם. כתוב אחד אומר (ויקרא א, א) וידבר ה' אליו מאהל מועד, והוא חוץ לפרכת, וכתוב אחד אומר (שמות כה, כב) ודברתי אתך מעל הכפרת, בא זה והכריע ביניהם, משה בא אל אהל מועד ושם שומע את הקול הבא מעל הכפרת: מבין שני הכרובים - הקול יוצא מן השמים לבין שני הכרובים ומשם יצא לאהל מועד: וישמע את הקול - יכול קול נמוך, תלמוד לומר את הקול, הוא הקול  (החזק) שנדבר עמו בסיני, וכשמגיע לפתח היה נפסק, ולא היה יוצא חוץ לאהל: מדבר - כמו מתדבר, כבודו של מעלה לומר כן מדבר בינו לבין עצמו, ומשה שומע מאליו: וידבר אליו - למעט את אהרן מן הדברות".
תורה תמימה: "מדבר אליו - מלמד שמשה שמע וכל ישראל לא שמעו".
פרשנות זאת טעונה הסבר, היאך שמע רק משה את קול ה' "המדבר בינו לבין עצמו" באוהל מועד, וכל ישראל והכוהנים והלויים שעבדו מחוץ לאוהל מועד בחצר המשכן לא שמעו את קול ה', ואפילו אהרן שהיה אולי באוהל מועד ביחד עם משה לא שמע את קול ה'?
מבחינה פיזיקאלית קול הוא אנרגיה המתפשטת באוויר, בנוזלים או במוצקים בצורה של תנודות מחזוריות בצורת גלים. כשהקול נוצר הוא מרעיד את מולקולות התווך שבו הוא עובר. המולקולות מכות זו בזו וכך נוצר "גל אורכי". 
גלי הקול מאופיינים ע"י שני מרכיבים: תדירות ועוצמה. תדירות -  מספר גלי הקול ביחידת זמן, או במילים אחרות מספר מחזורים ליחידת זמן. יחידת המדידה היא הרץ - Hz. אוזן האדם מסוגלת להבחין בטווח תדירויות הנע בין 20 תנודות בשנייה עד ל 20000 תנודות בשנייה. גלים שתדירותם עולה על תדירות השמיעה של האדם נקראים גלים אולטרה סוניים, וגלים שתדירותם מתחת לתדירות השמיעה נקראים גלים אינפרה סוניים. עוצמת הקול תלויה בגודל התנודה מנקודת ההתחלה עד לנקודה הגבוהה ביותר. העוצמה נמדדת בדציבלים. שיחה רגילה הינה 50 דציבלים וסף הכאב כתוצאה מרעש הוא  130 דציבלים.
לפי זה נוכל להסביר את הביטוי "וַיִּשְׁמַע אֶת הַקּוֹל מִדַּבֵּר אֵלָיו" כפי שהובאו על ידי המפרשים, כך: א' – רק משה שמע את הקול באוהל מועד (בהנחה שאהרן לא היה איתו), מכיוון שקירות האוהל מועד והתקרה שהיו עשויים מעץ ויריעות בד ועורות, שימשו כמחיצות אקוסטיות מעולות, שלא אפשרו את מעבר הקול דרכן, ולכן הקול לא נשמע מחוץ לאוהל מועד.
 ב' – הקב"ה הרחיב למשה בלבד (בהנחה שגם אהרן היה איתו) את תחום התדירות של קול השמע אל מעבר ל 02000   תנודות בשנייה,  תחום הגלים האולטרה סוניים, כך שרק הוא היה מסוגל לשמוע את "הַקּוֹל המִדַּבֵּר אֵלָיו".
המלחמה בעבודה הזרה (ג) / הרב ד"ר עידו פכטר
ראינו ברשימה הקודמת כי הרמב"ם ראה בעבודה הזרה סכנה ממשית, הקיימת בכל עת ובכל זמן. לדעתו, הגם שעבודת הפסלים איננה מצויה, שורש העבודה הזרה עדיין קיים, והוא כרוך בבלבול בין מסמן למסומן, בין עילה ועלול. כאשר אדם מסיח את דעתו מא-לוהי האמת, הבלתי גשמי והבלתי נתפס, ונותן כוח או מעמד לעצם או לציור גשמי, הוא חוטא בעבודת אלילים. מבחינה זו, מסתבר שלפי הרמב"ם, לא רק שהעבודה הזרה לא חלפה מן העולם, אלא היא חדרה עמוק ליהדות.
עדות לכך ניתן למצוא במספר הלכות בהן הרמב"ם נלחם במספר תופעות אליליות שנפוצו בקרב יהודים. בהלכות עבודה זרה (יא, יב) יוצא הרמב"ם נגד אלו שמשתמשים בתורה לצרכי רפואה: 
" הלוחש על המכה וקורא פסוק מן התורה וכן הקורא על התינוק שלא יבעת... לא די להם שהם בכלל מנחשים וחוברים אלא שהן בכלל הכופרים בתורה שהן עושין דברי תורה רפואת גוף ואינן אלא רפואת נפשות שנאמר ויהיו חיים לנפשך".
בהלכות מזוזה (ה, ד) הוא יוצא נגד המנהג לכתוב שמות שונים במזוזה, מתוך אמונה שהדבר מגן ומציל את הבית:
"אבל אלו שכותבין מבפנים שמות המלאכים או שמות קדושים או פסוק או חותמות הרי הן בכלל מי שאין להם חלק לעולם הבא, שאלו הטפשים לא די להם שבטלו המצוה אלא שעשו מצוה גדולה שהיא יחוד השם של הקב"ה ואהבתו ועבודתו כאילו הוא קמיע של הניית עצמן כמו שעלה על לבם הסכל שזהו דבר המהנה בהבלי העולם". 

יחס דומה הוא מעניק לקברי צדיקים, ולבתי הקברות בכלל (הלכות אבל ד, ד): 

" ומציינין את כל בית הקברות ובונין נפש על הקבר, והצדיקים אין בונים להם נפש על קברותיהם שדבריהם הם זכרונם, ולא יפנה אדם לבקר הקברות".

הרמב"ם הכיר היטב את חולשתו של האדם. הנסתר תמיד יהיה קיים. לעולם הוא לא יוכל להשתלט באופן מלא על העולם ועל גורלו האישי. ובמציאות שכזו, תמיד תהיה לו משיכה להפוך את הבלתי מושג למושג. הוא יבקש בכל מיני אופנים למצוא נתיבים להשפיע על המציאות. מבחינה זו, בעבודה הזרה יש ממד ותרני, כפי שהיטב לנסח הראי"ה קוק. אמונה בא-לוהים מטילה אחריות אישית על האדם לתקן את דרכיו ולהיות ראוי למה שהוא מבקש. בעבודה הזרה אדם פשוט מפעיל איזשהו מכניזם, ומאמין שכך הוא ישיג את מבוקשו.
הרמב"ם זיהה שאותו עיקרון של עבודה זרה שפעם בא בצורת פסילים, יכול ללבוש כיום צורות אחרות, כמו קמעות, קברים, שמות קודש ואפילו מצוות. לכן הוא יצא למלחמה שנועדה לטהר את היהדות מכל האלמנטים הללו: מזוזה אצלו אינה קמע לשמירה אלא מצווה שנועדה להזכיר לאדם את ההפך מכך, את העובדה שה' אחד והוא לבדו מנהיג את העולם; אמירת פסוקי תורה לא תבטיח רפואה, הגנה או פרנסה אלא רק לימוד התוכן שלהם הוא שיביא לטיהור הנפש ומכאן לתיקון האדם; בקברי צדיקים אין שום מעלה ורק דברי החכמה שהשאירו אחריהם הם שיכולים להועיל לאדם הלומד אותם, וכן הלאה. 
את עיקרם של דברים ניסח באופן קולע ביסוד החמישי וי"ג יסודות האמונה: "שהוא יתעלה הוא הראוי לעבדו ולגדלו... ולא יעשה כן למי שהוא תחתיו במציאות". הווה אומר: ההסתמכות והפנייה חייבת להיות אך ורק לא-לוהים ולא לשום גורם אחר. כאמור, בכל הטעויות האלה ראה הרמב"ם גרסה עדכנית של עבודת אלילים, ולכן הוא כה הרחיב בדבר וכה העמיק את העיסוק בנושא, שנדמה היה שעבר מן העולם. 
האם, בהיבט הזה של עבודת האלילים, הצליחה התורה, בתפיסה הרמב"מית, במאבקה באלילות? כל מי שמתבונן כיום בעין פקוחה על גוונים מסוימים ביהדות, לא בטוח יאמר בוודאות כי התשובה לכך חיובית. על כך ברשימה הבאה.   
ואני אברכם
 
האם עדיף שהאדם יתמודד עם בעיותיו הגשמיות והרוחניות בכוחות עצמו ועלינו להכשירו לכך, או שטוב לו להיות יצור נתמך המסתייע באחרים? באגרתו לאחינו בני תימן כותב הרמב"ם: "ודע כי כמו שינצל הסומא בהישענו על הפקח בלכתו אחריו לפי שהוא יודע בעצמו שאין לו עיניים שיורהו הדרך הישר. וכמו שינצל החולה שאינו יודע מחכמות הרפואות בשמעו עצת הרופא שינהיגהו וידריכהו, לפי שאינו יודע הדברים הממיתים ולא המחלימים המצילים, וישמע לעצתו כל מה שיאמר לו - כך ראוי להמון למסור משענתם על הנביאים בעלי העיניים האמתיות . . . ואחרי הנביאים החכמים". אבל האם היעוד שלנו בחיים להיות סומא או בור המגשש באפילה, או עלינו לנסות לרכוש ידע ויכולות לנהל בכוחות עצמנו את חיינו? במסכת ברכות [נה ב] אומרת הגמרא שמי שנעשה חולה, רק ביום השני אם לא נרפא יפרסם את הדבר כדי שיבקשו עליו רחמים. את דברי הגמרא מסביר הראי"ה בספרו עין אי"ה שלכתחילה צריך האדם לנסות לטפל בעצמו ולא מיד להזדקק לעזרתם אחרים. רק לאחר שניסה ולא הצליח בכוחות עצמו רק אז יפנה לעזרת אחרים. הדרכה זו היא בין בעניינים גשמיים ובין בעניינים רוחניים, לכן אפילו במצב של חולי שלכאורה האדם קשה לו להתגבר על מצבו בעזרת עצמו, גם אז ביום הראשון אל יזדקק לעזרת אחרים אלא יפעל להיוושע בתפילתו, ורק ביום השני כשלא הוטב לו ייעזר באחרים.
 
אחד המקרים שבהם האדם לכאורה זקוק לברכה מאחרים הוא ברכת כהנים, כמו שמובא במדרש [במדב"ר פרשה יא ב]: "מכאן ואילך אמר הקב"ה: הרי הברכות מסורות לכם, הכהנים יהיו מברכים את בני". אבל גם כאן לא נתקבלו הדברים בהסכמה על ידי בני ישראל כמו שמובא במדרש [תנחומא נשא ח]: "אמרה כנסת ישראל לפני הקב"ה: ריבונו של עולם, לכהנים אתה אומר שיברכו אותנו? אין אנו צריכים אלא לברכתך, ולהיותנו מתברכין מפיך, שנאמר: 'השקיפה ממעון קדשך מן השמים וברך את עמך את ישראל'. אמר להם הקב"ה: אע"פ שאמרתי לכהנים שיהו מברכין, אני עומד עמהם ומברך אתכם". וברור יותר במדרש "ספרי": "ואני אברכם - מנין שלא יהיו ישראל אומרים: ברכותיהם תלויים בכהנים, תלמוד לומר: 'ואני אברכם'. מנין שלא יהיו הכהנים  אומרים: אנו נברך את ישראל, תלמוד לומר: 'ואני אברכם'".
  המגיד מדובנא בספרו "אהל יעקב" שואל: מדוע בברכת כהנים עומדים הכהנים ופניהם אל העם, וכי לא ראוי יותר שיהיו פניהם אל הקודש לבקש מהקב"ה: 'ברך את עמך ישראל, האר פניך אליהם'? ומסביר זאת במשל: אב כעס על בנו על רוע התנהגותו והפסיק להתייחס אליו. הילד שהורחק מבית אביו היה הולך ערום ויחף מחוסר כל והיה לו רע מאוד. הלך הבן לבית השכן וביקש ממנו שישתדל אצל אביו שיעשה לו מלבוש, שמע השכן והלך אל אבי הנער ויבקש את פניו: חוס נא על בנך הסובל וראה להלביש אותו, כי הימים ימי חורף קרים. אמר האב לשכן: סכל אתה שבאת אלי לבקש שארחם על בני מחמדי, הלא היה לך להבין כי אב אני וכל חפצי הוא להטיב עמו. היה עליך לדבר עם בני להוכיח אותו שיישר את אורחותיו וייטיב את מעשיו, אבל מה לך עמדי כי אני מוכן להטיב עמו בכל רגע. והוא הדין בעניין "ברכת כהנים", כי איך הכהן בברכתו יבקש את פני ה' שיברך את עמו ישראל, כאשר הקב"ה כל חפצו הוא להטיב בתמידות לישראל. לכן יפה אמר הכתוב: "כה תברכו את בני ישראל אמור להם", מהצורך לאמור ולזרז את ישראל: ראו שתהיו במדרגה יפה שתהיו מוכשרים לקבל הברכה והטוב, וזהו "אמור להם" ולא "אמור אלי". וכך גם מסבירים את הסיפא של ברכת הכהנים: "ושמו את שמי על בני ישראל" ואז יהיו ישראל ראויים לברכה "ואני אברכם".
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למעול מעל / נעמי (יפה) עיני
פרשת השבוע שלנו מקדישה מקום מכובד לנושא המעילה. נושא זה זוכה לאזכור בשני הקשרים– מעילתו של אדם בקב"ה וחשד למעילה של אישה בבעלה.
מהי מעילה ומה ניתן ללמוד מפרשיות אלה?
מפרש מילון אבן שושן: "מעל- בגד באמון שניתן לו".
חשיבה על הדברים מחדדת אצלי הבנה לפיה לא פעם מקורו של חטא נעוץ בחוויה של כאב, בדידות וחוסר אמון. אדם הלוקח דבר מה מאדם אחר, הפוגע בעצמו ובאחר ורומס בגלוי או בהיחבא מוסכמות מוסריות וחברתיות, מבטא נפרדות פסיכולוגית וניכור רגשי. הוא אינו רואה דבר מלבד המטרה הנחשקת (מוחשית או רגשית) ועט עליה להשיגה, דבר לא יעמוד בדרכו. 
חטא המעילה מאתגר ומפגיש את חוויית הבדידות והניכור עם מציאות הפוכה של אמון ואהבה. על מנת שאדם יֵחשֵב מועֵל, ישנה חובה לוגית ומעשית להניח שטרם המעשה הוא זכה לקבלה ולאמון מלא, לפחות מזה שכלפיו הוא מעל. 
בהקשר זה, ניתן ללמוד מהפרשה, שבורא העולם מאמין בכל אחד ואחת מאתנו,  באמונה שלמה ובאופן בלתי מותנה! ובעל "ראוי", הוא כזה המאמין באופן בלתי מסויג בזוגתו.
ההנחה בדבר אמון בסיסי ובלתי מסויג בין בני אדם אולי נשמעת לאוזן המודרנית תמימה. ואולם תיאוריות פסיכולוגיות מאששות את המאמר המקראי, בגורסן שאמון בסיסי הנו ברירת המחדל הטבעית שלנו והוא מתקיים בין התינוק לדמויות המטפלות בו, למעט במצבי התפתחות פתולוגיים, המתבטאים באי סיפוק קיצוני של הצרכים הראשוניים של התינוק (אוכל, חום, מגע).
סוגיית המעילה שולחת אותנו, לתפישתי, קודם כל אל עצמנו. הבה נשאל- עד כמה אני, אתה ואת מאמינים בעצמנו? מדוע לעיתים אנו מהססים בעניין זה? מהו הפגם שהתרחש וגרם לנו לשכוח שמלכתחילה אנו ראויים לכל האמון שבעולם? וכיצד ניתן להשיב את האמון על כנו?
"אלוהים מאמין באדם", זהו שמו של ספר המציג את הגותו של אברהם יהושוע השל, פילוסוף יהודי בן המאה ה20, הגורס כי בורא עולם נוכח בהכרח בחיינו והוא "מבקש", מצפה ומקווה עבורנו שנעשה את רצונו. בדומה לסוגיית המעילה, דבריו של השל מאתגרים את חווית הנפרדות והניכור בין אדם לאלוקיו ומפיחים רוח רעננה ואופטימית בכל הנוגע למשמעות הקיום בכלל ולחוויה הדתית בפרט.
לתגובות: naomieini1@gmail.com
מנהיגות מהשטח 
פרשתנו חותמת בחנוכת מזבח העולה, שהתקיימה לאחר הקמת המשכן. חנוכת המזבח נמשכה שנים עשר יום, במהלכם כל נשיא הקריב את קרבנו ביום אחר. הנשיאים הביאו תחילה שש עגלות צב ושנים עשר בקר על מנת להקל על הלווים את נשיאת המשכן וכליו. תרומת העגלות ביטאה את רגישותם של הנשיאים והתחשבותם בלווים שנשאו בעול כבד. על אף הזכות הגדולה שנפלה בקרב שבט לוי לשאת את המשכן, חשבו הנשיאים שיש צורך להקל עליהם בנשיאת המשכן. משה התלבט האם לקבל את הכלים ולבסוף נצטווה מפי הגבורה– "קח מאתם" (רמב"ן ז,ב). הנשיאים אף גילו אהבה ואחווה ביניהם, הם תרמו  שש עגלות, כך שכל שני נשיאים נשאו עגלה אחת ומסביר הספורנו (ז,ג): "לאות אחוה ביניהם אשר בה יהיו ראויים שתשרה שכינה ביניהם". זאת ועוד, הפסוקים המתארים את הבאת התרומות על ידי הנשיאים מכילים שתים עשרה פסקאות זהות. בכל פסקה מתואר קרבן של אחד הנשיאים, כל אחד לפי תורו. בדרך כלל התורה מקפידה לכתוב כל דבר בקצרה וחז"ל דורשים כתרי אותיות על מנת ללמוד הלכות, ודווקא בהקשר להבאת הקרבנות על ידי הנשיאים התורה חוזרת ומפרטת במקום שהיה ניתן לקצר. וכך מסביר  המדרש (ספרי זוטא פרק ז'):

"ר' שמעון אומר מה ת"ל מאת נשיאי ישראל? אלא מלמד, שנתנדבו מעצמן והיה קרבן כולן שוה, ולא הקריב אחד מהן יותר על חברו, שאלו הקריב אחד מהן יותר על חברו לא היה קרבן אחד מהן דוחה את השבת. א"ל המקום אתם חלקתם כבוד אחד לחברו ואני חולק לכם כבוד שנאמר: ויאמר ה' אל משה נשיא אחד ליום נשיא אחד ליום".

דווקא במעמד כה מכובד, כשמביאים מתנות וקורבנות לעיני האומה כולה, קיימת סכנה שהאחד יביא יותר מחברו כדי להרוויח פוליטית בתוך שבטו. הנשיאים נמנעו מלפאר את עצמם על חשבון האחר וכל אחד הביא קרבן זהה. המדרש מסביר שבתגובה הקב"ה חלק להם כבוד בכך שניתנה להם רשות להקריב אפילו בשבת. מי שחולק כבוד לחברו עתיד הקב"ה לחלוק לו כבוד. גם התורה חלקה כבוד לנשיאים ואכן כל נשיא זכה לתיאור קרבנותיו באופן פרטי. קרבנות הנשיאים הוגדרו כקרבנות ציבור על אף שכל נשיא נידב משלו, דוקא משום שהיתה הקפדה שלא לפגוע באחר ונשמרה האחידות. אמנם הנשיאים באו מטעם כל שבט ושבט בנפרד, אולם כוונתם הייתה למען כלל ישראל וכך מדויק בכתוב: "וַיֹּאמֶר  ה' אֶל מֹשֶׁה נָשִׂיא אֶחָד לַיּוֹם נָשִׂיא אֶחָד לַיּוֹם יַקְרִיבוּ אֶת קָרְבָּנָם לַחֲנֻכַּת הַמִּזְבֵּחַ". הפסוק פותח בלשון יחיד ומסיים בלשון רבים ללמד אותנו שקרבנם היה קרבן ציבור (נצי"ב). הנשיאים כבר שימשו בעבר בעבודה ציבורית. רש"י (במדבר ז,ב) סבור שהנשיאים היו השוטרים שהוכו על ידי המצרים כאשר לא מילאו את תפקידם בעת שרחמו על אחיהם בני ישראל. השוטרים מונו לנשיאים ולאחר מכן היו חלק מהסנהדרין. הנשיאים זכו במשרתם  משום שנשאו בעול חבריהם במצרים. זו מנהיגות הצומחת מהשטח ולה הסיכויים הכי רבים להצליח. הנשיאים שכבו על הגדר למען העם, ולכן אין זה מפתיע שהגיעו עם עגלות למשכן על מנת להקל על משא הלווים. 
הנשיאים זכרו היטב מהי עבודה קשה וכיצד ניתן להקל על האחרים. הם כיבדו האחד את השני ושיקולים פוליטיים לא היו מנת חלקם. התורה פירטה בפסוקים רבים את קרבנם על מנת ללמדנו מהי מנהיגות ראויה, שנדע לדורות שמנהיגות חייבת להיות רגישה ומתחשבת, מנהיגות שיודעת ומכירה את ההתמודדות של קשיי יום, את סבלם ואת כאבם. רק מנהיגות כזו תוכל לשרת את הציבור לאורך זמן גם מתוך כבוד הדדי בין מנהיג לחברו.  
רוצים מלך

הרב ד"ר משה רט

שנים עשר נשיאים מופיעים בפרשה, נשיא לכל שבט. לנו יש נשיא אחד, אבל רבים מרגישים שזה לא זה, שמדובר בתפקיד שנוי במחלוקת, מוטה פוליטית, בזבזני ומיותר. מה שאנחנו באמת צריכים זה מלך.

במבט שטחי נראה שהאנושות המודרנית לא אוהבת מלכים. בעקבות המהפכה הצרפתית קרסו השלטונות המלוכנים, שעד אז נחשבו במשך אלפי שנים למציאות מובנת מאליה, והוחלפו בדמוקרטיות. אין ספק שלדמוקרטיה יש יתרונות רבים על פני מונרכיה, אולם ליתרונות הללו יש מחיר. כי מלך הוא לא סתם מנהיג פוליטי, פקיד ציבורי רב סמכויות כמו ראש ממשלה; מלך אמור להיות הרבה יותר מזה. התגלמות של רוח העם, דמות אב גדול ואחראי, סמל הכבוד, הפאר וההדר, וביטוי למלכותו של אלוקים בעולם. לא סתם קבעו חז"ל שיש מצווה לרוץ לראות מלכים, אפילו של אומות העולם, ולברך עליהם "שחלק מכבודו ליראיו \ לבשר ודם". מלכות הארץ כעין מלכות שמים, והמלך הוא סוג של גילוי אלוקי.

כמובן, פעמים רבות היה מרחק גדול בין האידיאל למציאות הארצית, ומלכים רבים היו מושחתים ומרושעים, מה שהוביל לבסוף לביטול מוסד המלוכה ברוב העולם. אבל דומה הדבר לילד שיצא מתחת רשותו של אב מתעלל: מצד אחד המהלך היה נדרש, אולם מצד שני הוא נותר כעת ללא דמות אב. עם ללא מלך משכמו ומעלה שיורה לו את הדרך, נוטה להיות קטנוני, פרגמטיסטי, הפכפך בדעותיו, רדוד ועממי - ומנהיגיו יתאימו את עצמם למצופה מהם. המדינה עשויה לשגשג ולפרוח, אבל האידיאלים ידעכו, מסתכמים לבסוף ברדיפת כסף, היי-טק, מילקי ובידור.
אנחנו צריכים מלך, לאו דווקא בשביל הסמכויות וההנהגה בפועל, אלא בשביל לשאת אליו את עינינו. ללמוד ממנו מהם כבוד והדר, מהי מלכותיות אמיתית. ראו איך מתייחסים האנגלים למשפחת המלוכה שלהם וכמה הם אוהבים אותה, למרות (או שמא בגלל) שהיא ייצוגית וחסרת סמכויות. כל עם צריך דמויות "ממלכתיות" שכאלה. זה צורך לאומי בסיסי.

פרופ' מיכאל וישוגרוד, במאמרו "מלך בישראל", הציע ליצור בישראל תפקיד רשמי של "עוצר לכס דוד המלך", מעין נציג של מלכות בית דוד, שיבטא את זיקתו של עם ישראל למלוכה ושאיפתו לכינונה מחדש כאשר יתגלה המלך המשיח. אולי זה מה שנחוץ כדי לרומם את רוח העם?
כה תברכו את בני ישראל
הברכות סובבות את חיי היהודי משעה שהוא משכים בבוקר: התפילה מלאה בברכות. כל פנייה לחבר מלווה בברכת 'שלום', שמו של ה'. הטקסים היהודיים מורכבים מברכות שתוכנן מותאם לאופי הטקס: ברכת הנישואין, שבע הברכות, ולהבדיל - ברכת האבלים. לאחרונה פשט המנהג לברך איש את רעהו, בעיקר בהזדמנויות מיוחדות באמצעות הנחת ידיים על ראשו של המבורך, תוך מלמול כמה מילים היוצאות מן הלב. הברכות הללו מופנות מן האדם כלפי אדם או כלפי שמים. 

המברך הראשון בעולם הוא הקב"ה. הברכה הראשונה, ברכת הפרייה והרבייה, ניתנה לדגים, לאחר מכן התברכו גם בני האדם בסגנון דומה: "ויברך אותם אלוקים ויאמר להם פרו ורבו ומלאו את הארץ", ומכאן שמושג הברכה נקשר במושגי התרבות וצמיחה. בסוף מעשה הבריאה מתברך גם היום השביעי, בקדושה: "ויברך אלוקים את יום השביעי ויקדש אותו". מאוחר יותר ה' מאפשר לבני האדם להיות מברכים כמותו בהעניקו לאברהם אבינו את הזכות והסמכות לברך: "ואברכה מברכיך". בפרשתנו מוענקת לכהנים הזכות להיות צינור לברכת ה': "כה תברכו את בני ישראל". 
מן התיאור הזה עולה שמקור הברכה בעולם היא עינו הטובה של הקב"ה שנתן בבריאה. הברכה שורה בעולם בטבעו. הקב"ה צמצם את עצמו כדי לברוא את העולם ובמעשהו זה השפיע על העולם יותר משראוי לו. יסוד ברכתו של  האדם מצוי במילים פרו ורבו. הקב"ה פינה לאדם חלל שלם למלאו, לצמוח בתוכו ולבנות בו, בעצמו, את העולם. הברכה הבסיסית היא של ריבוי ושפע. בקומה השנייה הברכה היא בקידוש הבריאה, בהענקת המשמעות לעולם, ובנוכחות ה' בתוכה למרות "הסתלקותו", למרות הסתירה המובנית במושג "החלל הפנוי".
שפע עושר והצלחה הם מתת שמים. אדם הזוכה להם חש שהקב"ה נוכח בחייו כבימי בריאת עולם, ימי שמחה ויצירה. המדרש מבאר שהכהנים המברכים את ישראל משולים לחרכים, אלו שדרכם חודר מבטו של הקב"ה כמתואר בשיר השירים. בני ישראל המניחים את ראשם תחת ידי הכהנים חשים כיצד קול ה' מתהלך ביניהם וכיצד הוא שולח את קרניו המחממות מבעד לאצבעותיהם המסוככות ברכות. רכות שהיא תולדת ההסתרה.
כיוון שברכת ה' בעולם היא תמידית  ונובעת מעצם קיומו של העולם, הרי שתחושת ההשגחה הא-לוהית וברכתה אמורה להיות מנת חלקו של כל אדם בכל מצב, לאו דווקא בשעת שמחה ושפע. דא עקא, שחווית ה"התברכות" היא סובייקטיבית ותלויה בפרשנות. מחזור הציפיות והאכזבות של האדם גורע מן היכולת לחוש שהקב"ה פינה לו מקום ורווח להתקיים, ליהנות ולשמוח. תחושות חמורות מאלו נגרמות בזמנים של חורבן ואובדן. החווה את אלו, יחוש, על פי רוב, שה' נסתר מעיניו, אינו חפץ בטובתו ומצמצם את מקומו וייעודו. היעלמות יד ה' מן החיים, התעלמות מן ההשגחה הפרטית, הן הקללות הגדולות ביותר שאדם יכול לגזור על עצמו. 

מכאן שהברכה היא בנפש האדם, בנקודת המבט שהוא מסגל, ביכולת להתבונן על הצדדים הייחודיים של מצבו באופן לא שגרתי. ביכולת התמרון ומציאת פתחי המילוט. ביכולת לגבור על המציאות ולפרוץ ממנה למקום חדש, בחיפוש אחר הקדושה, אחר המשמעות. 

האדם עצמו אינו רק כלי לספיגת ברכות, אלא יש לו הכוח לברך בעצמו. האדם, בדומה לה', מסוגל להרחיב את גבולו של האחר.  ביכולתו של אדם לפנות מקום, חלל עבור ידידו ורעו שהוא חפץ ביקרו. וכן להיפך: קנאת אדם ברעהו גורמת לביטולו של הזולת,  לערעור בטחונו העצמי, לקפאונו ולהשתקתו. 

ברכת האדם, אם כן, יש בה כח לא רק להזמין את השפע האלוקי לשרות בעולם אלא להיות בעצמה מקורו של השפע הזה. במובנים מסוימים, אצל הקב"ה, שלית אתר פנוי מיניה, נדרשת חריגה מהטבע כדי להשפיע, ומאורע יצירת הברכה הינו חד פעמי. אבל האדם הוא מצומצם ומוגבל באופן טבעי. דווקא החסרון האנושי הבסיסי הוא שיוצר אתגר ומוטיבציה, בה במידה מאפשר הצמצום האנושי את ההתפעלות מן האחר. ברכתו של האדם לזולתו 'מושכת' ומביאה לעולם אותו כח ראשוני שנטבעה בו.

מקור הברכה האלוקי הוא בהארת הפנים, באמונה שה', בעצם העובדה שברא אותנו, נתן בנו את אמונו. שהוא תולה בנו תקוות. הארת פנים זו היא אמצעי וגם זרז לגילוי היכולות הללו בתוכנו, להגביר טוב ואור.

הדשא של השכן
הקנאה היא תכונה אנושית טבעית שאין אדם שניצל ממנה לחלוטין. היא מסוגלת להעכיר חייו של אדם שהחיים שלו היו תותים, ובמבט אובייקטיבי אמור היה להיות מאושר. עוצמת הקנאה עלולה להיות כה רבה ומכאיבה עד שהחכם באדם דימה אותה למוות, ואמר: "קשה כשאול קנאה" (שיר השירים ח, ו), ותיאר אותה כריקבון הפושה בגוף: "ורקב עצמות קנאה" (משלי יד, ל). חז"ל אף שמו בפיו של משה רבנו את האמירה: "100 מיתות ולא קנאה אחת" (דברים רבה, ט, ט).

יש והקנאה מופיעה בתוך המשפחה, יש שהיא פוגעת בחברה ומכרסמת ביחסים שבין האדם לחברו, ויש שהיא תוקפת ברמה הציבורית.

בעיית הקנאה מבצבצת ועולה מהנושאים המרכזיים בפרשה, ואפשר שהיא החוט החורז אותם לפרשה אחת. הדוגמה המובהקת ביותר מתייחסת לקנאה שבתוך המשפחה, קנאת איש לאשתו, ועליה נסבה כל פרשת סוטה. דרך ההתמודדות שהתורה מציע לבעל הקנאי היא לברר את הדברים על מכונם. לשם בירור זה הומצאו במיוחד המים המאררים שמשמשים מעין מכונת אמת אמינה. 

פרשית קרבנות הנשיאים, יכולה להתפרש אף היא לאור ההתמודדות עם בעיית הקנאה ברמת הציבור והמנהיגים. בפרשיה זו מתעוררות השאלות: מדוע היה צורך לפרט את כל מתנות הנשיאים, החוזרות על עצמן במדויק? וכיצד קרה שכל הנשיאים הביאו בדיוק את אותן מתנות אף שלא היה תיאום מוקדם ביניהם? ייתכן שהזהות בקרבנות נועדה למנוע את בעיית הקנאה. אילו כל נשיא היה מביא מתנות אחרות היינו עלולים להיות עדים לעוינות ולקנאה בין השבטים. הפתרון הוא להקפיד על שוויון. כשכולם שווים – כולם לא מקנאים. 

קנאה אחרת עלולה היתה להתהוות בעם ישראל בקרב משפחות הלויים, נושאי המשכן. כאן נמצא הפתרון דווקא בחלוקת תפקידים המוכתבת מראש. למשפחות בני קהת, גרשון ומררי ניתנו תפקידים שונים, וכך נוצר מצב בו כל לוי גדל מילדותו לתוך תפקיד מוגדר, ואינו רוקם מזימות להשיג את תפקיד חברו. לפיכך הוזהרו הלוויים לדורות "שלא יעשה אחד מלאכת חבירו, שלא יסייע המשורר לשוער ולא השוער למשורר שנאמר איש איש על עבודתו ואל משאו" (רמב"ם, כלי המקדש, ג, י).

הקנאה הרווחת ביותר מצויה מן הסתם בין אדם לחברו, ואת המענה לכך ניתן, לדעתי, למצוא בברכת הכוהנים שבפרשה, שכן היא מטמיעה שתי הנחות יסוד חשובות שכל אדם בקהל אמור להפנים: האחת, שכל האחרים ראויים להתברך בדיוק כמוהו, והשנייה שכולם ראויים להתברך בדיוק באותן ברכות. בסיומה מלמדת ברכת כוהנים שהברכה החשובה ביותר היא ברכת השלום, ושלום כמובן מופיע רק כשהקנאה נעלמת. יתר על כן, ברכת הכוהנים מלמדת שכל אדם מתברך מאת ה', היודע לתת לאיש כדרכיו וכפרי מעלליו, ואשר על כן אין מקום לקנא באחר על הישגיו, רכושו, כבודו וכיו"ב. 

פרשת "נשא" מציעה אפוא שורה של  דרכים להתמודדות עם מידת הקנאה: פעמים שיש לברר את הדברים, כדי לבטל קנאה מיותרת, כפי שמציעה פרשת סוטה. לעיתים יש ליצור שוויון כדי למנוע קנאה, כפי שראינו בפרשת הנשיאים. במקרים אחרים חשוב ליצור חלוקת תפקידים מוגדרת, כבדוגמה של הלווים, ובכל מקרה ומצב יש לזכור שהברכה שזוכה לה כל אדם מאת ה' היא, ולכן צריך אדם לקבל את מנת חלקו מתוך אהבה, ואת מנת חלקו של האחר מתוך השלמה.

אחר הדברים האלה יש לזכור שכמו לכל תכונה ורגש, גם לקנאה יש תפקיד חיובי. חכמים לימדונו: "קנאת סופרים תרבה חכמה" (בבא בתרא כא, א), וציינו כי "אילולי הקנאה אין העולם מתקיים, לפי שאין אדם נושא אשה ובונה בית" (שו"ט תהילים, לז). קהלת אף ייחס את רוב הפעילות האנושית לקנאה כשאמר: "וְרָאִיתִי אֲנִי אֶת כָּל עָמָל וְאֵת כָּל כִּשְׁרוֹן הַמַּעֲשֶׂה כִּי הִיא קִנְאַת אִישׁ מֵרֵעֵהוּ" (קהלת ד, ד). כשם שצריך להילחם בגילוייה השליליים של הקנאה, כך צריך לדעת  לנצל מידה זו, ולהשתמש בה במשורה ובתבונה כזרז לתיקון עצמי, כמניע לעשייה חיובית בחברה וכאמצעי לשיפור ולקידום העולם.

"הכל קרה לאט ומהר כאחד"
כל זמר ישראלי חולם להופיע באמפי קסריה בפני אלפים, הופעה שהיא מעין תעודת הכרה ואהבה מהציבור הרחב. ערב חג השבועות צלח ישי ריבו את המבחן המרגש הזה, ובגדול. על הדרך שעשה, עם הרבה סייעתא דשמיא, שוחח הזמר-יוצר הזה עם מרב לרנר ל'שבתון' 
מרב לרנר
ביום חמישי שעבר, ערב חג השבועות, הגשים ישי ריבו את אחד החלומות הכי גדולים שיש לזמר ישראלי: לכבוש את קיסריה. העובדה שריבו הצליח למלא את אמפי קיסריה, אבן דרך עבור כל זמר,  ממחישה עד כמה הפך הזמר הדתי לקונצזוס ישראלי.
כדי להבין את סוד הצלחתו יש לחזור אחורה, כל הדרך מצרפת ועד לשיתוף הפעולה עם שלמה ארצי, שהגיע לקיסריה– לא בשביל הופעה שלו עצמו– אלא כדי להשתתף בשיר אחד עם ישי. 
ישי ריבו נולד בצרפת וגר שם עד גיל 9, אז עלה לארץ עם משפחתו. תחילה קבעו את מקום מושבם ביישוב כפר אדומים, שם גדל ולמד במקביל בירושלים. 
החיבור למוזיקה תמיד היה בדמו, אבל הוא לא למד מוזיקה באופן רציני. בגיל 12, בעקבות חשיפה לעמיר בניון, התחיל לכתוב לעצמו- למגירה. הוא היה מקליט את עצמו בטייפ ומתופף על השולחן לקצב. בראיון ל'שבתון', הוא מספר: "השירים היו פשוטים, אבל זה בער בי כל הזמן". בגיל 17 התחיל ללמוד גיטרה לבד וזה היה עוד שלב שגרם לו להתפתח כשהתחיל להלחין. ישי כתב קרוב ל-400 שירים. "רובם לא רלוונטיים, אבל הם עזרו לי לצמוח", הוא אומר.
חצי שנה לאחר מכן, הכיר כמה חברים ויחד הם הקימו את הרכב "תכלס'", שניגן מוסיקת רוק. את השירים שביצעו כתב והלחין ישי. "זה היה תהליך ארוך ושונה ממה שאני עושה כרגע", אומר ישי, "אבל זה הוביל להחלטה שזה מה שאני רוצה לעשות בחיים".
במקביל המשיך ישי את לימודיו בישיבה. בגיל 21 התחתן עם יעל, מה שמסתבר גרם לתפנית הגדולה בחייו, כיוון שאת הכסף מהחתונה הם השקיעו באלבום הבכורה, אז הוציא ישי את השיר "תוכו רצוף אהבה", השיר שגרם לפריצתו הגדולה. "זה תהליך של 7 שנים והופעות קטנות", הוא מסכם, "הכל קרה לאט ומהר כאחד, זה לוקח אחורה למקום של הבשלות והרצון ואני רואה את הסיעתא דישמיא בכל שלב".  
גם היום, לאחר שכבש את קיסריה, ישי לא שוכח זאת ומוקיר טובה ותודה לאשתו שתמכה בו לאורך כל הדרך ועל במת קיסריה נשבע לה כי אם תרצה להגשים את חלומה שלה הוא יהיה הראשון לתמוך. 
הפריצה הגדולה
לאחר שבע שנים של הופעות קטנות ("אפילו 30 איש לא הגיעו"), ישי לא וויתר והצליח להגיע ללבבות של הרבה אנשים. את הקרדיט הוא נותן ל-ה', לאנשים הטובים שהכיר במהלך הדרך ולאמונה בעצמו שזה יקרה: "התודה היא לבורא עולם, וזכיתי להמון אנשים טובים בתהליך. אני עברתי עם עצמי משהו– גיליתי עם עצמי. בהתחלה לא היו לי משאבים וידע, הכרתי את טלי כץ שעזר לי הרבה. מצד שני הייתי לבד עם זה, הייתי צריך להביא את הכסף והתחלתי מלמטה, לא חיכיתי שיזמינו אותי אלא סגרתי הופעות במקומות כמו בגולה פ"ת, ירושלים ותל אביב. היו מגיעים 50 איש להופעות אבל המשכתי עם זה, וזה גרם לי לקחת את הדברים בפרופורציה ולימד אותי איך להופיע מול הרבה אנשים. מה שעזר לי זה התמדה, דבקות במטרה ולבוא ממקום תמים. אם הייתי יודע מראש- הייתי מתייאש, אבל הייתה לי אמונה חזקה וזה קרה".
האמנת שזה יקרה– שהפריצה הגדולה הזו תגיע?
"האמנתי שיש לי מקום. לא חשבתי אם זה יגיע לקהל רחב– דתיים וחילונים כאחד- אבל כשזה התחיל לקרות, הרגשתי שזה הולך לשם. לא חשבתי על איך אני מרצה את כולם. אני אומר את האמת שלי ונצמד רוחנית- ויהיה בסדר. בשנה האחרונה זה הפתיע אותי מאד שהקהלים מגוונים, גם אנשים שלכאורה אין להם קשר ליהדות מגיעים להופעות, והשירים מחזקים אותם. ככה אתה מגלה שזה מעליך ויש עניין של שליחות. בביקורים בבתי חולים אתה מגלה כמה כוח אתה נותן לילדים ואתה מבין שאתה רק כלי ולא העניין עצמו".
החלום לקיסריה
ביום חמישי שעבר, ערב ערב חג השבועות, ישי הצליח למלא את קיסריה בכל גווני הקשת של האוכלוסייה היהודית– חרדים, דתיים וחילונים, אשכנזים וספרדים. "לא יודע אם זה היה החלום, אבל זה משהו ש'עם האוכל בא התיאבון'. ביום שהבנתי שהקהל הוא מגוון, הרגיש לי שהמקום הכי נכון לאחד את כולם הוא קיסריה. עשיתי 'אמפי שוני' וזה היה גדול בשבילי אז. קיסריה זה סוג של קונצנזוס, מקום שהוא שם דבר, ולכן הרגיש לי נכון לעשות את זה. הרגשתי שזה הזמן. נערכתי להכל ומדהים שזה סולד אאוט, זה לא מובן מאליו".
אחד מהאנשים שהגיעו למופע הוא "האבא" של קיסריה- שלמה ארצי, שמשתף פעולה עם ישי בשיר "והאמת". כשישי כבש את מעוזו של שלמה, היה חשוב למדליק המשואה ביום העצמאות ה-70 לבוא ולהביע כבוד והערכה. שלמה אף סיפר על הפעם הראשונה בה שמע על ישי ריבו, דרך בנו יהונתן, ומיד היה חייב לשיר עם "הבחור בעל קול הקטיפה".
ארצי הוא כמובן לא היחיד. ישי יצר שיתופי פעולה מוזיקליים עם האומנים הכי גדולים כיום בישראל, ביניהם עידן רייכל, הראל סקעת ואמיר דדון. הוא מתאר: "כשפונים אליך אתה לא מסרב. הנס היה בחירת השירים, שזה מה שמייצג אותי. אני בעד שיתופי פעולה עם אחרים, אבל שיהיה לזה עניין. כשהחיבור מתבקש זה מבורך, אבל סתם שיתוף פעולה זה לא תמיד נכון, אני לא חסיד של זה. כל אחד והשיקולים שלו, אבל זה לא מה שאני מחפש. זה מעניין כשיש חיבור וקליק נכון".
הקהל הדתי מגיע בעקבות הרדיו החילוני
בשנים האחרונות אנו עדים לתופעה הולכת וגדלה של אמנים אשר לא נשארים רק בחממה הדתית שלהם אלא פורצים גם לציבור החילוני ונכנסים לפלייליסט של גלגלצ: חנן בן ארי, יונתן רזאל, אביתר בנאי ועוד. ישי הוא אחד מהאמנים שפרצו את חומת הפלייליסט ובעזרת המילים הנכונות הצליח לשבור את החומה.
"מה שקורה עכשיו זה תהליך חדש שהדור עובר. לפני עשור העולם לא היה בנוי להחיל את זה והתהליך הוא אבולוציה. זה התחיל באמנים שחזרו למקורות כמו אביתר בנאי, מאיר בנאי, וכו', שהיו להם יד ורגל בעולם המוזיקה, ואז הקהל החילוני נפתח לזה ויש גם מגמה שהקהל החילוני אוהב. זה תהליך שאני חושב שהוא הולך ומתפתח והוא מבורך מאוד- והתהליך הזה עובר גם על היוצרים וגם הקהל. אצלי ראיתי את ההתייחסות של הקהל הדתי, הכבוד וההקשבה ולכן היה הרצון ש'תוכו רצוף אהבה' יגיע לפלייליסטים, למרות שבאתי דתי מבית ואנונימי. כשראיתי שהקהל הדתי מגיע להופעות, חשבתי שדרך הרדיו החילוני הקהל הדתי ייקח אותי ברצינות".
"לנו כאמנים דתיים יש מה לומר ואנחנו לא צריכים לקחת שירים של אחרים. זה דווקא תחום מאד מקורי כי שירי אהבה נכתבו במשך המון שנים ובלי סוף, ופה זה משהו חדש ויש את הקול האישי, בשונה מהפסוקים, שיש להם מקום מדהים של עצמם, אבל יש עולם אחר ומקביל שהוא קצת שונה מהמוסיקה החסידית שרוצים לשמוע, וזה גם העולם שאני כותב עליו. יש משהו גם בשפה שהיא יותר נגישה לקהל הרחב. המוזיקה מנצחת, וכשיש שיר טוב אז הוא נוגע בכל אחד. החידוש הגדול הוא הנגישות, המקצועיות וחוסר הפשרות; איך שניגשים למוסיקה ולהפקה, ועד איך זה נראה. המוזיקה היהודית הולכת לשם ויש לה עוד הרבה מה לתת".
הצלחת להכנס לפלייליסט של גלגלצ, אתה רואה בזה שליחות?
"אני מבין שיש בזה שליחות. אני לא אומר: 'תכניסו אותי, אני שליח', אבל אני מבין. פעם הייתי מסרב להגיד את זה, אבל בעיני זה צריך להיות 100 אחוז לשם שמים. אני מגשים את עצמי ודרך זה קורים דברים ויש בזה המון אחריות. זה לא עניין של מה בכך", מסכם ריבו.
	


שלא יגידו "לא ידענו"
כולם מדברים על סבירות גבוהה מאוד של התחממות הגזרה הצפונית בחודשי הקיץ הקרובים, ואף אחד לא התנדנד על כסאו מהנתון הבא שמסר מפקד פיקוד העורף, אלוף תמיר ידעי, לוועדה בכנסת: 2.5 מיליון אזרחי המדינה הזו, 28% מהתושבים, הגרים ב-700 אלף בתים, חיים ללא מיגון תקני!!! וכידוע, מאות אלפי טילים בלבנון מכוונים לעבר ישראל ומחכים ליום פקודה. מדהים? ומה תאמרו על כך שכל גני הילדים במרחק 4 ק"מ מגבול הצפון אינם ממוגנים? הנה מה שהיה לחברי הכנסת שלנו להגיד בנושא. ומעשים? האם 'מישהם' לא נרדמו בשמירה?
מוטי זפט
אם להסתמך על הערכות אנשי ביטחון בכירים בשירות פעיל ובדימוס, הקיץ הקרוב עלול להביא עימו, בסבירות גבוהה, תקריות אש כאלו או אחרות, במינונים כאלה או אחרים, בדגש על צפון המדינה. כשהנביא ירמיהו כתב "מצפון תיפתח הרעה על כל יושבי הארץ", הוא נתן את נקודת הציון הצפונית כיוון שבבל הרשעה היתה בצפונה של ארץ ישראל. היום יש לנו שם את איראן, סוריה לפלגיה, חיזבאללה בלבנון, כשמאות אלפי טילים, לטווחים שונים, מכוונים זה מכבר לעבר מגוון מטרות בישראל. צה"ל עושה את שלו, כדי לסכל אירועי טרור משם, ובהצלחה רבה, והפרסומים של החודשים האחרונים מדברים בעד עצמם. אלא, שבניגוד למלחמות קודמות, שמסת האש הגדולה הייתה בין חיילים מפה ומשם, ההערכות הן שהפעם, השתנו 'כללי המשחק', והעורף הוא שיהיה החזית. צפון המדינה, ולא רק. ברשויות המקומיות השונות עוסקים זה שנים בהיערכויות ל'יום פקודה', כיצד יתפקדו במקרה ש, אבל לכל ברור שאין בכך די. האם העורף מוכן לקראת רעה שעלולה לבוא מהצפון? מקלטים? מיגון ציבורי? מיגון פרטי? האם מוסדות החינוך, בתי החולים, בתי האבות– ממוגנים דיים ויעמדו בפני מתקפת טילים, אם תבוא, ח"ו?
כאן, למרבה הצער והתדהמה, התשובה היא לא, ב-א' רבתי. לא שאנחנו רואי שחורות. פשוט, אנחנו מסתמכים על האנשים הכי מוסמכים לעסוק בנושא. ועדת המשנה למוכנות העורף, בראשות ח"כ שר הביטחון לשעבר אמיר פרץ, שהיא ועדת מישנה לוועדת חוץ וביטחון של הכנסת, דנה בשבוע שעבר בנושא מוכנות הרשויות המקומיות לחירום. הנה לפניכם התבטאויות של כמה אנשי צבא וחברי כנסת. תשפטו אתם. 

ח"כ אמיר פרץ אמר בפתח הדיון: "תשומת הלב היום נתונה לדרום, אבל אנו יודעים באיזו מהירות יכול העימות לעבור מזירה לזירה. נכון יהיה להעתיק מהדרום את המודל של שמירת רציפות התפקוד שבנינו עם השנים וליישם אותו גם בצפון. יש כיום עודפי הכנסות גדולים בקופת המדינה ואני פונה לראש הממשלה ולשר האוצר- הפחתת מסים זה נחמד, אבל זה ייגמר בתוספת של כמה עשרות שקלים בחודש במשכורת של האזרחים. ניצול הכסף לשיפור הגנת העורף הוא השקעה חד פעמית שתציל חיים ואני בטוח שכל אזרחי ישראל יתמכו בה".
יו"ר השלטון המקומי וראש עיריית מודיעין, חיים ביבס, קרא לפתור מיידית את הבעיות בפערי המיגון שיש בעורף: "יש לזרז את ההליכים ולמצוא את המימון התקציבי הנדרש. הנתונים היום מצביעים על פערי מיגון של כמעט 30% במגזר הפרטי ובמקלטים הציבוריים, ו-80% בתשתיות הלאומיות. אין זמן לחכות, עלינו לשלב כוחות של כלל הגורמים ולדאוג למוכנות עורף נאותה. אם נמתין לתכניות ותקציבים בפריסה של חמש ועשר שנים נמצא את עצמנו משלמים הרבה יותר בקטסטרופה הבאה".
מפקד פיקוד העורף, אלוף תמיר ידעי, ניסה להרגיע את המשתתפים ואמר כי הישמעות להנחיות פיקוד העורף מספקת מענה ל-92 אחוז מסוגי הנשקים שיש לאויבנו בארסנל, זאת בהנחה שאין מדובר בפגיעה ישירה. האלוף ידעי הוסיף כי פערי המיגון כיום עומדים על כ-28% מהתושבים במדינת ישראל שאין להם מיגון תקני, כלומר כ-2.5 מיליון תושבים או כ-700 אלף בתים. 27% מהמקלטים הציבוריים נמצאים בכשירות נמוכה כיום והשירותים החיוניים לאזרח, כרגע, ייתפקדו ב-35% בעת חירום. מפקד פיקוד העורף ציין כי הפיקוד זוכים לשיתוף פעולה מלא מכל משרדי הממשלה והרשויות המקומיות וציין כי אין עדיין החלטה חוקית על גורם אחד אשר מוביל את נושא מוכנות הרשויות המקומיות, אך בפועל פיקוד העורף מובילים כיום את הפעילות המשולבת בנושא. "אנו עובדים עם רשויות על כתיבת נהלים ומענים לתרחישים, ומתרגלים את הרשויות, כל רשות לפי גודלה ורמת האיום עליה".
נתונים נוספים שמסר:
"שר האוצר ושר הביטחון הקצו לנו לאחרונה 150 מיליון ₪ נוספים לשיפור המיגון במרחק של עד 20 ק"מ מגבול הצפון. הדבר יאפשר לנו להביא את המקלטים הציבוריים בכל האזור הזה ל-100% כשירות לשהייה ארוכה, כולל מזגן ו- wifiוכן לשפר גם את רמת השירותים החיוניים לאזרח בחירום בכל האזור הזה" 
"הצגנו גם תכנית עבודה רב-שנתית לשר הביטחון והיא תוצג לקבינט ב-12.06 שם יוחלט על יישומה ותקצובה. התכנית בנויה באופן מודולרי לגבי המענה אשר ניתן לתת לפי כל תקציב שיאושר, אם זה 1.5 מיליארד ₪ ואם זה 7 או 10 מיליארד ₪. מעבר לתקציבים, יש עוד פערים נוספים שצריך עדיין לתת עליהם מענה, אם זה התשתית הנורמטיבית של הפעילות בחירום, כלים תפקודיים לרשויות עצמן, מבנה פעילות הרשויות בחירום ואולי לעבור למבנה של אשכולות ישובים, ונושאים נוספים".
אלי רגב, מנהל אגף החירום במשרד הפנים אמר כי שר הפנים עמל על הפניית תקציב נוסף של 70 מיליון ₪ מעודפי המשרד, בכדי לזרז את יישומה של התכנית הרב שנתית לרשויות 
סיון יחיאלי, יו"ר פורום קו עימות: "נעשתה עבודה מצוינת ברשויות, ובכל תרחיש שאינו התרחיש הכי קיצוני, כנראה נתפקד יפה מאוד, אבל אנו פה לדבר על המצבים הכי קיצוניים. כל גני הילדים במרחק של 4 ק"מ מגבול הצפון אינם ממוגנים ו-150 מיליון ₪ זה לעג לרש בפערים הקיימים".
ח"כ (אלוף במיל) אייל בן ראובן (המחנה הציוני) אמר בדיון כי מצב העורף האזרחי בצפון הוא חמור מאוד ביחס לאיום. המקלטים הקיימים, גם אם ישופצו, הם ישנים ולא באמת מותאמים למענה למלחמה שאנו יודעים שתתרחש.
 ח"כ עפר שלח (יש עתיד): "הצפון הוא המקום היחיד במדינת ישראל בו תרחיש הקיצון הוא גם תרחיש הייחוס. אם אי אפשר למגן את גני הילדים, אז בבקשה יוחלט מה כן ניתן למגן, ומתי ניתנת הפקודה להעביר את כל הילדים לשם".

אבי נעים ,יו"ר ועדת הביטחון של השלטון המקומי: "הקב"טים (קציני הביטחון) של הרשויות הם אלה שינהלו את המלחמה הבאה, כי לא מדובר פה יותר על העורף אלא על החזית האזרחית, ולא רק הצפון יהיה החזית אלא חלקים נרחבים מהמדינה. יש היום הרבה מאוד מאבקי אגו בנושא, ואפילו לא מינו ראש רשות חירום לאומית חדש– חייב להיות שר ברור שמוביל את הנושא ויודע להביא תקציבים ולגייס את שיתופי הפעולה".
ח"כ מוטי יוגב (הבית היהודי): "דרוש תקציב של מיליארד ₪ לשנה לתכנית עבודה רצינית למיגון הצפון, מה גם שללא זה, תקציבי הפיצויים שיידרש האוצר לשלם לאחר מכן יהיו גבוהים בהרבה".

ח"כ נחמן שי (המחנה הציוני): "ההשקעה בעורף היא נכונה גם מבחינה צבאית ולא שונה מאמצעי לחימה. הצבא לא יכול להילחם ללא תמיכה מהעורף, ומצוקה בעורף תוביל בהכרח לעצירת הצבא".
ח"כ עיסאווי פריג׳ (מרצ): "הדיון הזה מחזיר אותי ל-1973, שכילד במלחמה המשפחה התחבאה במערה כי לא היה מקלט ביישוב. מאז לא הרבה השתנה, גם כשבעשור האחרון הושקעו עשרות מיליארדי שקלים על מיגון וביטחון העורף. עם כל הקושי והאפליה בחיי הערבים בישראל, במצבי חירום הקושי פי כמה וכמה. את המציאות אי אפשר לטשטש- אין מקלטים ציבוריים ביישובים הערביים והמשמעות היא אחת- חיי האזרחים הערבים שווים פחות."
יו"ר ועדת החוץ והביטחון, ח"כ אבי דיכטר (הליכוד): "לתחושתי, הרשויות המקומיות בורחות מאחריות לנושא המקלטים המשותפים בבניינים והמוכנות שלהם, ולא ברור לי איך רשות לוקחת אחריות על גזם של בניין ולא על המקלט שלו."

ח"כ אמיר פרץ, יו"ר הוועדה, סיכם: "אנו לוקחים את העת הזו כמנוף לקידום הנושא, והוועדה תמשיך להיפגש עם כל הגופים בכדי להגיע למסקנות לגבי חלוקת הסמכות והאחריות בעורף. המצגת שהציג לנו פיקוד העורף צריכה להיות מתורגמת לתכנית עבודה רב שנתית בתחום, המשותפת לכל משרדי הממשלה. יחד עם זאת, עם כל העבודה הטובה שאנו רואים כאן, הממ"ד האישי עדיין חייב לתפוס את המעמד הראוי לו כפתרון הטוב ביותר, וחייבים ליצור תמריצים ופתרונות לאזרחים שאין להם ממ"ד", הוסיף.

אילו היינו מסגד...
ליאת שוקרון
"תג מחיר" מיוחס לרוב לפעולות השחתה בלתי חוקיות של פעילי ימין רדיקלי ישראלים כתגובה לפעולות שונות של המדינה והמשטר, או פעולות טרור. עם הזמן הכינוי התרחב גם לתיאור פעולות השחתת רכוש ומבנים של ערבים כנגד יהודים, אך הכינוי טרם יוחס לפעולות דומות מצד פעילי שמאל, עד השבוע האחרון.
בבוקרו של יום שני, לאחר חופשת השבת וחג השבועות, חזרו מספר אנשי צוות ותלמידים לישיבה התיכונית לאומנויות ומדעים בר אילן שנמצאת ברחוב רוטשילד בתל אביב, שם ראו לתדהמתם שבמהלך החג נכתבו כתובות נאצה מסיתות וקשות על קירות המבנה, דוגמת: "אין א-לוהים", "ביבי לגז", "כהנא מת! מה עם בנט?", "אין גאווה בכיבוש"- בעברית, אנגלית וערבית, ועוד. על החתום- אנטיפה, ארגון שמאל רדיקלי.
הרב בני פרל, מנהל הישיבה שפגש בכתובות באותו הבוקר, כתב בעמוד הפייסבוק שלו:


"אח... אילו היינו מסגד...

היו באים תג מאיר ונותנים לי פרח
היה נשיא המדינה נושא משא לבני עמו
הייתה התקשורת רחומה ומלטפת
הייתה משטרת ישראל, השב"כ המוסד וה CIA-סוגרים עניין בחדר חקירות אפל
הייתה עיריית תל אביב משפצת, מנקה, ומוסיפה כמה זוזים
אבל... 
אנחנו ישיבה

)הבוקר, גרפיטי תג מחיר על קירות הישיבה.. הסתה ל...?)"
שרת המשפטים איילת שקד (הבית היהודי) הביעה תסכול דומה בטוויטר: "פשע שנאה שקורא לחיסול ראש הממשלה ושר החינוך על קירות בית ספר בתל אביב כאילו לא אירע בתקשורת הישראלית. אין פושים, אין סיקור נרחב. מדוע פשע שנאה מסוקר רק כאשר הקורבן הוא בשמאל?".
אמנם, אנשי "תג מאיר" הגיעו בהמשך לפוסט של הרב פרל, נטעו עץ זית בישיבה וגינו את פשע השנאה, והעירייה הביעה תמיכתה גם כן, אבל- הארץ דממה. העניין נזכר בכלי התקשורת המגזריים בלבד. רק לאחר שעות רבות הופיעה ידיעה קטנה בYnet  וב- Walla, ובשעות הערב המאוחרות הוציאה המשטרה הודעה כי היא פתחה בחקירה על מנת לאתר את מבצעי כתובות הנאצה. 
לא מדובר בהשחתה חמורה דוגמת שריפה, אך סביר שגרפיטי מקביל על מוסדות ערביים יכל לפתוח מהדורות חדשות. מדובר במקום בו לומדים תורה, מקום המייצג חובשי כיפה ואת היהדות כולה, וכתובות הנאצה הן קשות ומסיתות, אבל מסתבר שלא את כולם זה מעניין, אלא זו מנת חלקו של הציבור הדתי-לאומי בלבד.
אמונה קומפקטית
ד"ר חזות גבריאל
כמידי שנה, וכמו כל אחד המקשיב לפרשת השבוע אני 'חורש' את ה'רשת' ואת הספרים לנסות ולמצוא  פתרון לחידת החזרה 'המייגעת' של קרבנות הנשיאים. התורה, המקמצת בדרך כלל במילותיה, 'מבזבזת' למעלה מ-60 פסוקים על חזרה מיותרת לכאורה על פרטי הקורבנות הזהים.
 

התשובה המקובלת שמה את הדגש על המימד הפרטי, האישי, הייחודי שהכניס כל נשיא לקרבנו. "מה ראו הנשיאים להקריב קרבנות בענין הזה? רבנן אמרין: אע"פ שקרבן שווה הקריבו כולם, על דברים גדולים הקריבו, וכל אחד ואחד הקריבו לפי דעתו..." (במדבר רבה י"ג, י"ד). רש"י מפרש, שאף על פי שהמתנות היו זהות לחלוטין בצורתן, בערכן ובכמותן, למעשה כל מתנה היתה שונה במשמעותה הפנימית. כל נשיא שבט וכוונותיו, המתאימות לאופיו של שבטו.
ואני תמה, האם הנשיאים שמעו את הפסוקים בזמן אמת? ודאי שלא, הלא משה תפר את המגילות לספר תורה אחד רק בשנה הארבעים? האם אנו נותנים כבוד לנשיאים בהאזנה לפרשת שבוע? לכאורה לא! החזרה הזו משעממת למדי, אם כי יש ודאי צדיקים המצליחים 'לשמוע' את הטקסט החדגוני ואת משמעותו הדרשנית. 
נראה לי לומר כי הפתרון לחידה זו מצוי בהתייחסותנו לטקסט המקראי. תכני המגילות אותן חיבר משה ליחידה אחת המכונה 'חמשה חומשי תורה' היו הנבואות אותן שמע מפי הא-ל. חלק מן המגילות הן תיאורו של משה עצמו, שכן אין צורך בנבואה כדי לתאר את אשר אירע. חיבור אותן מגילות המתארות את אותו אירוע 'בזמן אמת' לתוך פרשה אחת 12 פעמים, קיבלה כמו כל השאר, את האישור והחותמת האלוקית.  
רוצה לומר, הטקסט המקראי אינו טקסט בלבד. החיבור של האותיות והמשפטים האלוקיים זה לזה, בדומה לרצף של הגנום האנושי הוא בדווקא. כל השמטה של אות אחת תיצור משמעות כוללת שונה, קל וחומר לשינויים גדולים יותר. המשמעות הפילולוגית של שפת התורה הינה המשמעות הראשונה והפשוטה של הנגלה, של התקשורת המילולית, של הסיפור ושל הצווי. המימד ההיסטורי והצווי שבטקסט המקראי הם רק הגורם המזמן והפשוט של מערכת עמוקה מיני ים בעלת אין ספור מימדים של הבנה. 
דווקא במסגרות הטקסטואליות בעלות מבנה זהה, יש פוטנציאל גדול יותר להבנה עמוקה זו. אכן, גם העולם  המדרשי וגם העולם הקבלי נענה לאתגר זה והוא מציע פרשנויות רבות מימדים שלדעתי, הן הן 'הפשט' של התורה במקרה זה. ההאזנה שלנו בכל שנה לקריאת התורה מהווה חלק מן הפתרונות הללו. 
להערות  hazutg@gmail.com 
ביחד ולחוד- כך יגורו החרדים בישראל
ד"ר לי כהנר
במהלך שלוש שנות הכהונה של הממשלה הנוכחית, מקדיש שר האוצר את מיטב מרצו למציאת פתרונות למעמד הביניים הישראלי. אך חלק גדול מהאוכלוסייה, שאינו נכלל בתוך הגדרה זו, משווע לפתרונות שישפיעו רבות על עיצוב המרחב הישראלי- מדובר באוכלוסייה החרדית שחווה משבר דיור משמעותי. המרחב החרדי יושב בין שני צירי עומק מנוגדים: ציר אחד, הציר המרחבי, המוביל ערוץ מתבדל מובהק, ומולו ציר שני, ציר תהליכי השינוי המשמעותיים העוברים על החברה החרדית בעשורים האחרונים. הציר המרחבי נבנה בדמותן של הערים החרדיות ההומוגניות המהוות "איים" נבדלים בתוך מפת ההתיישבות הישראלית. ערים אלו יוצרות מרחב נבדל, ההולך וגדל מבחינה דמוגרפית וגיאוגרפית, וההולך ומסתגר הן מסביבתו והן בחלוקה אתנית פנימית, ומעכב עבור אלו שחיים בקהילותיו לא רק את החשיפה לתהליכי המודרניזציה אלא את השימוש בהם ומינופם. על פי עבודה שנכתבה למשרד השיכון, הציבור החרדי יזדקק לעוד כ – 200,000 יחידות דיור עד שנת 2035 – כיצד והיכן נכון לתכנן עבור צורך זה ועבור חברה הנמצאת בתהליכי שינוי?
כיום, נשלט המרחב החרדי על ידי שתי ערי ראשה (בני ברק וירושלים) המצויות דווקא במרכז החברתי והפוליטי של מדינת ישראל. שם נמצאת הנהגתו הרוחנית והארגונית. כל תנועה דמוגרפית חרדית במרחב הישראלי בעבר, בהווה וגם בעתיד- נעה סביב הציר המחבר בין אי-יכולתן של ערים אלו להכיל את גידול האוכלוסייה לבין הקשר המתחייב שביניהן לבין הקהילות החרדיות שיצאו מהן. לכן, על המדינה להתחיל ולהיערך לפיזורם במרחב של מאות אלפי חרדים. בכדי שתהליך זה יקרה בהצלחה, יש ליצור תשתית תעסוקתית מתאימה, כמו גם תשתית תחבורתית שתאפשר ניידות לבני ברק וירושלים ותכנון עירוני מותאם שיכלול פרישת שירותי דת ומוסדות קהילתיים. בהתאם, יש לתכנן ערים חרדיות נוספות או שכונות חרדיות שהן בעלות מאפיינים שונים מהשכונות החילוניות באופי הבנייה. היערכות שכזו תקל על הקמת ערים חרדיות אפילו בפריפריה הרחוקה מאוד.
אלא, שלמשוואה זו של נוחות, מחיר ויצירת סביבת מחיה "חרדית" בפריפריה, יש עוד משתנה משמעותי והוא הצורך של המדינה לשלב את החרדים בשוק העבודה, במוקדי קבלת ההחלטות ובאקדמיה, והצורך של קבוצות הולכות וגדלות בחברה החרדית, להשתלב באופן זה בחברה הישראלית הכללית. 
לכן, יש לפעול על מנת שגם ערים חזקות יחסית, שבהן אין כיום ריכוזים גבוהים של חרדים, יקלטו ויקימו שכונות חרדיות, שכן דווקא ערים אלו יכולות לקלוט אוכלוסייה בעלת הכנסה נמוכה. מצב זה עלול אמנם להיות כרוך בטווח הקרוב בחיכוך בין האוכלוסיות, אך בטווח הרחוק ייצור גם קירוב והכרת השונה, ובוודאי שהוא נכון יותר מאשר לנתב את החרדים למגורים בערים חלשות כלכלית
נראה כי חרף נוכחותם של החרדים בקואליציה, המדינה זקוקה לקריאת השכמה בכל הנוגע לסל הפתרונות המוצע לחרדים על זרמיהם השונים. בכדי להתמודד עם המשבר, יש לפעול באופן דיפרנציאלי:
את החרדים המודרניים, היוצאים לעבודה ושיכולים "לחיות בשלום עם החילונים", ניתן לשלב בערים גדולות במרכז ובפריפריה. בערים חזקות וגדולות יחסית, ניתן גם לשלב קהילות שמרניות יותר במודל של "שכונה בתוך עיר", כל עוד מדובר במספרים שלא ייסכנו את אופייה של העיר, בדיוק כפי שחיה כיום קהילת צאנז בנתניה או חסידות סארט ויז'ניץ בחיפה. הערים החרדיות ההומוגניות הן פתרון קצה שמתאים לחלק מהחרדים, אך לאו דווקא משרת את המדינה בכל המקרים.
בכדי ליצור פתרונות כאלו יש ליצור שיח כבר היום עם ראשי ערים ורשויות, לבנות שולחן עגול של משרדי הממשלה העוסקים בנושא וליצור שיח בקרב הקבלנים, ועדות התכנון וכל מי שמעורב בעיצוב פניה של ישראל מבחינת שוק הדיור והמחיה בעוד מספר עשורים.
יש לבנות מנגנוני גישור במערכת החינוך, במקומות העבודה ובקרב ההנהגות המקומיות במקומות שבהם מתכננת המדינה לבנות עבור החרדים שכונה או לשלבם במרקם העירוני. יש לעצב כללי משחק סבירים שבמסגרתם, למשל, חרדים המתגוררים בערים חילוניות ימנעו מלסגור כבישים בשבת, והחילונים מצידם לא יפגינו נגד כל בניית מקווה בשכונות החרדיות. בניית תשתית כזו - פיזית ומנטלית - היא תהליך ארוך ומייגע, אך כזה שלא ניתן לוותר עליו. 
ד"ר כהנר היא חוקרת בתכנית "חרדים בישראל" במכון הישראלי לדמוקרטיה וראש החוג ללימודים רב תחומיים במכללת אורנים. 
לשמוע את הניגון
חבר אהוב התפרץ לביתנו בעת ארוחה נעימה, ובעודו נסער הטיח דברים קשים על תחלואים שהוא מוצא בנורמות ההלכה היהודית. רשימה ארוכה של בעיות. 

המצב הזמין דיון, ולכאורה כשגרירו הרשמי של אלקי ישראל (לא באמת...) הייתי אמור להוכיח את "צדקת הדרך". 

אלא שלבי אמר לי אחרת.  

הרגשתי שהוא סוער. זה הכל. לא שמעתי בין המילים רצון לבירור או דיון. הקשבתי ושמעתי סערה, התנגדות, קצף.

אז הלכתי עם לבי ושאלתי, 

תגיד, באמת באת לדון פה על מעמד האישה או גזענות? אתה באמת 'בקטע' של לשמוע הסברים או לברר עמדות?

שמא אתה כרגע מפוצץ התנגדות, וזהו בעצם? 

רק שואל.

היתה שתיקה קצרה ואז תשובה חיובית. וואלה. אני סתם גועש עכשיו. וזה גם לא לגמרי מעניין אותי כרגע. פשוט היה כך וכך. איזה טריגר אישי שגרם לזה. 

ואז דברנו שיחת חברים מהמקום האמתי בו היה אותו חבר. על דברים שבאמת רלוונטיים מבחינתו. מבחינתנו.

היתה שיחת עומק משמעותית.
הייתי יכול בקלות להסחף אחרי המקום המדומה, מצג השווא, אם הייתי מתייחס רק לתוכן הדברים שלו. אבל השתדלתי להקשיב ללב שאמר את הדברים. מה המנגינה שלו, מה הוא באמת צועק עכשיו. התוכן נהיה לא רלוונטי בשנייה, ברגע שהתפוצץ הבלון של אחיזת העיניים ושהתקלפו הלבושים ונשאר הלב במערומיו. זה נקרא דיבור של אמת.

פעמים רבות אני מזהה בעצמי שאם נסחפתי לוויכוח לא בריא או לטונים לא נעימים, הרי זה רק מפני שהתייחסתי למילים ולא לאדם שאומר אותן.

יכול להיות אדם שעושה מעשה זול פופוליסטי מעצבן וילדותי עד כי מתחשק "להיכנס בו" חזק לעיני כל בכיכר העיר הוירטואלית. ואז אתה לוקח נשימה, ונזכר שהלב שלו מדבר. אכפת לו ממשהו. או שהוא זקוק להכרה כלשהי. ולא כל דבר זו סיבה להתנגחות. נהפוך הוא, דברים מתהפכים בשנייה כשהאמת נחשפת.

בדור האינטרנט והווטסאפ, לפעמים קשה לשמוע את הניגון. את הטון בו נאמרה איזו תגובה. האם בחיוך או בזעם. האם באהבה או בציניות. קל לפרש לא נכון את הלב שאמר את הדברים. לכן חשוב להקשיב יותר, ולהגיב פחות מהר.

סחבתי בבטן כמה חודשים פגיעה ממישהו מתחומי העיסוק שלי במוסיקה. התלבטתי ובסוף כתבתי לו מייל פתוח בו אני שופך את אשר על לבי. הוא התקשר אלי וביקש סליחה. ומסתבר שהיה רקע אישי מורכב ותקופה קשה מנשוא שגרמה לסיטואציה ממנה נפגעתי. הוא לקח אחריות בגבורה ובענווה והודה לי על המייל הזה.

אחרי חודשים של התלבטות אם לשלוח אותו, קיבלתי שיעור. ההרגשה אחרי השיחה הזו מדהימה. כמו ניקיון מאיזה לכלוך מציק. משהו עילאי. כמה פעמים בחיים אנחנו מוותרים על לדבר באמת? משקעים של שנים יכולים לעבור ברגע אחד כנה וחשוף. כשלב פוגש לב, בלי העטיפות הרגילות...

חבר שלי פגש אדם בעיר בה הוא מתגורר, התפתחה שיחה אישית, והוא הזמין אותו לארוחה. לאחר כמה ימים הוא פגש אותו ברחוב והאדם הטיח בו בכעס גדול, "אתה יודע איזה מאמץ רגשי בשבילי לבוא אליך? כמה מחסומים עלי לשבור בדרך? והנה אני עומד בחלון שלך אתה מסתכל לי בעיניים ולא מתייחס אפילו אלא ממשיך עם האורחים שלך מבלי להאיר לי פנים או להזמין אותי פנימה?"

מה שהוא לא ידע זה שהחלון מבפנים הוא כמו מראה. והחבר שלי אולי הסתכל על החלון - ומקסימום ראה את עצמו...

כמה פירושים אנחנו מעמיסים על הסיטואציה במקום לברר באמת. כמה קשה לפעמים להסכים לשאול משהו שמציק. זה לא לכבודנו. ואז נאכלים מבפנים.

כמה חלונות ופתחים אמתיים, נפתחים ביננו לבין הסובבים אותנו, ואנו לפעמים רואים רק את עצמינו, כשחשבנו בטעות שראינו את זה שמולנו...
מה יכלול חוק הגיור החדש והאם יסיים את המחלוקות?
טיוטת חוק הגיור החדש שהציע השר לשעבר משה נסים מציעה להקים רשות גיור ממלכתית ושרק גיורים שיעברו דרכה בישראל – יוכרו כאן. לעומת זאת, הכרה בגיורי חו"ל תהיה מקיפה יותר
בן אבי יצחק
חוק הגיוס או חוק הגיור – מי מהם יביא את הממשלה אל עברי משבר קואליציוני? הנה קצת על חוק הגיור הממשמש ובא. כזכור, ראש הממשלה, נתניהו, הטיל על שר האוצר לשעבר משה נסים להציע מתווה להצעת-חוק גיור חדשה, נוכח המבוי הסתום אליו נקלע העניין, כאשר מן הצד האחד עומדות הסיעות החרדיות על רגליהן ומן הצד השני עומדים הרפורמים והקונסרבטיבים בארה"ב על שלהן.
הצוות בראשות השר לשעבר משה נסים סיים את עבודתו. להלן עיקרי ההצעה:
הגיור בישראל יהיה רק ממלכתי. תוקם רשות לגיור ממלכתי כיחידת סמך במשרד ראש הממשלה.(כיום פועל אגף בלא שעוגן בחוק).  תפקידיה של רשות הגיור הממלכתי יהיו: לגייר אזרחי ישראל שאינם יהודים, להפעיל את בתי הדין לגיור, להסדיר את מערך הלימוד וההכנה לגיור, לפקח מנהלתית על הגיור בצה"ל, להסדיר שירותי מילה וטבילה, לרשום לנישואין מתגיירים ולגייר נתינים זרים.

ראש הרשות יתמנה בידי ראש הממשלה בהתייעצות עם נשיא בית הדין הרבני הגדול, לתקופה של 6 שנים. בתי דין לגיור ממלכתיים ייפתחו ב: ירושלים, מרכז, חיפה והצפון, דרום ואשדוד. בנוסף יוקמו בי"ד גדול לערעורים בירושלים, בית דין לגיור קטינים ובתי דין צבאיים לגיור.

מי יקבע מי ייבחר לדיין בבית הדין לגיור? ועדה של 11; שר הדתות, שר המשפטים, שני הרבנים הראשיים לישראל, יו"ר ועדת חוקה חוק ומשפט של הכנסת, יו"ר הסוכנות היהודית, נציב שירות המדינה, ראש רשות הגיור, ראש נתיב-המרכז הלאומי לזהות וגיור, ושני נציגי ציבור שימנה השר בהסכמת יו"ר הסוכנות היהודית (כנראה הכוונה לנציג רפורמי ולנציג קונסרבטיבי).

ואיך יגיירו?
 "הגיור יהיה לפי דין תורה". ('שבתון': סביר שלכ"א מהזרמים ביהדות תהיה פרשנות משלו). הליך גיור ייעשה לאחר סיום לימודים במכון ללימודי יהדות. השר רשאי לקבוע תנאים לעניין מכוני לימודי יהדות, משך הלימודים ואופיים וכן נסיבות מיוחדות בהן המתגייר יהיה פטור מלימודים לגמרי או מחלקם.

סעיף חשוב ביותר קובע: "גיור שנערך בישראל יהיה מוכר לעניין הוראות כל דין רק אם נערך על ידי בית דין לגיור ברשות הגיור, ולא תינתן כל נפקות חוקית לגיור שנערך בישראל שלא על ידי בית דין לגיור ברשות הגיור".  (שבתון: אלה שיתגיירו בישראל בבית דין פרטיים, כמו של הבד"צים למיניהם, או של צהר ודומיהם, וכך גם אלה שמתגיירים אצל הרפורמים או הקונסרבטיבים, לא יוכרו על פי הצעת החוק לא לעניינים דתיים כנישואין ברבנות ואף לא לקבלת מעמד אזרחי כזה ממנו כן נהנים כיום מכוח חוק השבות). לעומת זאת,  אלה שעברו גיורים בקהילה יהודית מוכרת בחוץ לארץ, גיורם  יוכר לצורך חוק השבות.
אם לסכם את ההדגשים שבהצעה, לעומת המצב כיום; רשות הגיור החדשה תהיה עצמאית ולא כפופה לרבנות הראשית, את העומד בראשה יבחר ראש הממשלה ולא גורמים רבניים, הדיינים המגיירים יתמנו על ידי ועדה בראשות ראש הממשלה (או נציגו), שבה אין בהכרח רוב דתי או חרדי ואף ניתן ייצוג לעמדות הרפורמים והקונסרבטיבים.  
מה הרוויחו הרפורמים בהצעה זו? הכרה בתוקף הגיורים הרפורמים בתפוצות ובהבטחת היכולת של מתגיירים בישראל שהם כבר אזרחים ותושבים בישראל, להירשם כיהודים במרשם האוכלוסין.  פרופ' אביעד הכהן, נשיא המרכז האקדמי "שערי מדע ומשפט" שבמשך שנים רבות חוקר את נושא הגיור ואף ייצג אנשים שגירותם נפסלה בבג"ץ, מברך על המסקנות אך חושש שלמרות הכוונות הטובות, הגורמים הפוליטיים יסכלו את יישומן. "השר לשעבר משה נסים עשה מלאכת קודש והוציא מתחת ידיו דו"ח מעמיק וחשוב. עצם העובדה שכל אחד מן הצדדים המעורבים והנוגעים בדבר אינו מרוצה, מלמדת שמדובר במסקנות ראויות ומאוזנות. כמו תמיד, יש להניח שהגורמים הפוליטיים, כל אחד מכיוונו, יסכלו את יישום הדו"ח וחבל. הגיעה השעה להתעלות מעל שיקולים קטנוניים וצרים ולנקוט מדיניות מכילה כלפי הגרים, כראוי למדינה שערכיה הם ערכים יהודיים ודמוקרטיים".
חינוך לערכים
בנצי דל
יו"ר הוועד המנהל 
קריית החינוך גבעת ושינגטון

ביהדות קיימים שני ערכים בלבד שניתן לכוף אותם – "כופין עליו מידת סדום וכופין עליו הצדקה".

 מכאן, שעל הערכים האחרים יש לחנך ואולי לא ניתן כלל לחנך לערכים, אך ניתן אולי, להטמיע ולהנחיל אותם.

דרכים רבות בחינוך ובדרכי למידה, החל בשינון וכלה באמצעים טכנולוגיים.

עם כל החשיבות שיש לייחס להישגים לימודיים של 5 יחידות כפי שמובילה מערכת החינוך כיום, חשוב לא פחות לזכור ולפעול בידיעה שבאין חינוך לערכים והטמענתם - ייפרע עם.
שונה היא דרך החינוך לערכים מכל דרך המובילה להישגים לימודיים.

הדרך האולטימטיבית בהנחלת ערכים הינה בראש וראשונה הדוגמא האישית.
הדוגמא האישית של המורה, המחנך והמנהיגות הציבורית על כל שלביה ורמותיה בכל שטחי החיים.

רק הליכות יום יום של מורי הדרך, הם אשר יוכלו "להורות את הדרך ילכו בה".

זו  ערובה יותר בטוחה בהנחלת ערכים. כל הדרכים האחרות יכולות לשמש ככלי עזר בלבד.

קשה היא הדרך לבחון מדד ערכים אצל תלמידינו ובחברה הישראלית, אך אל לנו לבחון אותם רק אצל חלקים מבני הנוער היוצאים מבילויים בלילות בסופי שבוע כמו גם אצל מנהיגים שאינם ראויים. צאו וראו גם את אלפי בני הנוער המתנדבים בעם, בארגונים הוולונטריים השונים ואת מפעליהם, אלה המסייעים מכל הלב לחזקים פחות בחברה הישראלית, הביטו בפניהם הנחושות של האלפים המבקשים להתגייס ליחידות קרביות ושרות לאומי, ובאלה המשלבים ספרא וסיפא.

בואו ונודה גם לאותם אנשי חינוך מסורים שהובילו דורות של נוער חדור ערכים.

תקוותי כי נצא מכנס זה, כאשר החינוך לערכים מוסט כלפי מעלה לראש סדר היום הציבורי של קברניטי מערכת החינוך במדינת ישראל והוא אשר יהיה המדד העיקרי לבחינת הישגי מערכת החינוך.

(הדברים נכתבו לרגל הכנס ה-4 "חינוך לערכים" – יד אחים לכם שלוחה-לאן?, שיתקיים במכללה האקדמית לחינוך גבעת ושינגטון, אי"ה, ביום שני י"ד בסיון תשע"ח (28 במאי 2018). הכותב כיהן בעבר כמנכ"ל משרד החינוך)
אביעד הכהן 

איש איש על עבודתו 
הפרטים המרובים על סדר חניית בני ישראל במדבר נראים טרחניים למדי. חזרה מייגעת, תריסר פעמים, על קורבנות הנשיאים, דקדוק בכל פרט קטנטן. כל אלה  אינם מעוררים את המחשבה. למרות זאת, מצאו בהם פרשני המקרא כר נרחב ללימוד אורחות חיים. 

בראש הפרשה, מופיע ציוויו של הקב"ה: "על פי אהרן ובניו תהיה כל עבודת בני הגרשוני לכל עבודתם ולכל משאם" (ד, כז). פסוק אחד בלבד לאחר מכן מופיעה קביעה, שלכאורה סותרת את הראשונה: "ומשמרתם ביד איתמר בן אהרן הכהן". כיצד יתיישבו שני מקראות אלה? 

רש"י פירש שהפסוק השני אינו אלא פירושו של הראשון: "אהרן ובניו - ואיזה מן הבנים ממונה עליהם? ביד איתמר". ברם, דעתו של הרמב"ן לא הייתה נוחה מכך, שאם כן הוא, "למה יזכיר אהרן"? לדעתו, הן אהרן והן בניו היו ממונים עליהם, והם שקבעו לכל אחד ואחד עבודתו: גזבר, משורר, שוער, עבודת משא, פריקה וטעינה. הרמב"ן מציב לפנינו מודל שלטוני משוכלל, של "איזון ובקרה": "והנה כולם צריכים לפקידה שהוא המינוי, ואלעזר אמרכל על כל שלושת הנשיאים, ואיתמר גזבר על גרשון ומררי". 

בניגוד לאלתור ולאווירת ה"יהיה בסדר" החביבה כל כך במקומותינו, מלמדת אותנו תורה חשיבותם של תכנון, סדר וארגון. לכל אחד יש תפקיד. איש אינו רשאי ליטול סמכות לעצמו אלא אם נצטווה עליה. עד כדי כך החשיבה תורה עניין זה, שבסוף הפרשה (פס' מט) שבה והדגישה בכפל כפליים: "איש איש על עבודתו ועל משאו", והוסיף שם הרמב"ן הלכה שמקורה בתלמוד: "וכן הדין, שאין בן לוי רשאי לעשות במלאכת חברו, ולא לסייעו בה, כמו שאמרו (ערכין יא, ע"ב) 'וכבר ביקש רבי יהושע בן חנניה לסייע את רבי יוחנן בן גודגדה בהגפת דלתות [=במקדש], אמר לו: חזור לאחוריך, שכבר אתה מתחייב מיתה, שאני מן השוערים ואתה מן המשוררים".  "משורר ששיער - חייב מיתה!". עד כדי כך החמירה תורה בעניין זה, וכך פסק הרמב"ם להלכה (כלי המקדש ג, י-יא). 

בימינו, רבים הם ה"משוררים", סופרים ורבנים, אקדמאים ואנשי רוח, שמבקשים לחרוג מתחומם ולעסוק במלאכת ה"שוערים", לייעץ למופקדים על השמירה והביטחון מה לעשות וכיצד לנהוג. ולהפך: אנשי ביטחון מופיעים בשער בת רבים כאנשי הגות ומומחים פיננסיים, מתערבים במלאכת החינוך והתרבות  ומתיימרים לדעת טוב מכולם מה טוב לחינוך בישראל. ביקשה תורה ללמדנו כאן פרק גדול בהלכות ציבור: "איש איש על עבודתו ועל משאו", מלא תפקידך במסירות ובנאמנות, ואל תתחוב אפך לסוגיות שאין אתה מבין בהן. 

אכן, שפע הפרטים המרובים עלולים לערפל את התמונה הכללית, ולהבליע את חשיבותו של כל פרט ופרט. לפיכך עושה התורה שימוש בשורש פ.ק.ד., ולא בשורש ס.פ.ר. או מ.נ.ה.

מו"ר הרב אהרן ליכטנשטיין עליו השלום, הפנה את שימת הלב לכך שהשורש פ.ק.ד. מופיע בתנ"ך מספר פעמים במשמעות של זכירה: "וה' פקד את שרה" (בראשית כא, א), "פקֹד יפקֹד א-להים אתכם" (שם נ, כה), "פקֹד פקדתי אתכם ואת העשוי לכם במצרים" (שמות ג, טז), ועוד. 

בדרך כלל אין מדובר בזכירה סתם, אלא בזכירה הגוררת אחריה התייחסות ותשומת לב: הקב"ה זכר את עם ישראל וגאל אותו, זכר את שרה ונתן לה בן וכיוצ"ב. ולעתים, ההתייחסות היא לרעה ולא לטובה: "וביום פֹּקדי ופקדתי עליהם חטאתם" (שמות לב, לד), "על כן אפקֹד עליכם את כל עונתיכם" (עמוס ג, ב).
מה משמעותה של "פקידה" זו? הסביר הרב ליכטנשטיין: פעמים רבות, כאשר סופרים קבוצה גדולה של אנשים, מתעלמים ממאפייניהם הייחודיים של הפרטים השונים, ומחפשים את המספר הכולל בלבד. מתמקדים בצד הסטטיסטי, ומתעלמים מן הצד האנושי. לא לחינם, אפוא, השתמשה התורה בשורש פ.ק.ד. בבואה לדבר על ספירת עם ישראל. התורה באה לומר, שאין המניין בא לבטל את הצד האנושי או לטשטש את ייחודם של הפרטים. לכל אדם בישראל מגיע יחס מיוחד ותשומת לב מיוחדת. מכאן גם פשר "פקידתם" המיוחדת של בני לוי, שנמנו בנפרד משאר השבטים, המבטאת את יחסו המיוחד של הקב"ה אליהם.  

כך לגבי אנשים, כך גם לגבי כלי המשכן. "ועמודי החצר סביב ואדניהם, ויתֵדֹתם ומיתריהם, לכל כליהם ולכל עבֹדתם ובשֵמֹת תפקדו את כלי משמרת משאם" (ד, לב). השורש פ.ק.ד. מופיע כאן אפילו לגבי כלי המקדש. ללמדנו, שגם בכלים יש קדושה וייחוד, ויש להתייחס אליהם בהתאם.
אגב כך, הפנה הרב ליכטנשטיין את שימת הלב ללשון שבה מכונות המצוות בספר תהילים: "פִּקודי ה' ישרים משמחי לב" (יט, ט), "נאמנים כל פִּקודיו" (קיא, ז), "כי פִּקודיך נצרתי" (קיט, נו), ועוד. גם כאן בא הכתוב ללמדנו שמצוות ה' אינן סתם "הוראות שימוש" אלא מבטאות את יחסו המיוחד של הקב"ה אלינו, ואת זיקתנו המיוחדת אליו, שמבדילה אותנו מאומות העולם. 

תורת זכויות האדם המודרנית, רואה את האדם כבעל "זכויות". היא מאדירה אותן עד שלעתים מרוב "זכויות" נשכח ה"אדם". 
לא כן אדם מישראל , שהוא בראש ובראשונה "פקוד", מצֻווה, בעל חובות שמהן נובעות זכויותיו. נקודת מבט שונה זו, היא בעלת השלכות רבות, הן במישור האקדמי-רעיוני, הן במישור המעשי. 
היום שאחרי הרצח
לפני שנתיים הלל יפה אריאל הי"ד נרצחה במיטתה כשהיא בת 13.5 שנים בלבד, על ידי בן עוולה בן 17, המבוגר ממנה אך בשנים ספורות. רינה אריאל, אמה של הלל, מספרת ל"שבתון" על הגעגועים, ההנצחה, הביקורת על אי מניעה מספקת של טרור ועל הכח להמשיך ולבחור בחיים.
ליאת שוקרון
אין נער שלא מחכה לחופש הגדול, רוקם תכניות וסופר את הימים לקראתו. החודש יעברו שנתיים מאז שהלל אריאל ז"ל, נערה יפיפייה בת 13.5 שרק החלה את חופשת הקיץ, נשארה במיטתה מאוחר מהרגיל עקב עייפותה מהופעת הריקוד שלה בלילה הקודם, כשמוחמד טראיירה, בן 17 מהעיירה בני נעים הסמוכה לקריית ארבע, מקום מגוריה של הלל, חצה את גדר היישוב בסביבות השעה 9:00, חדר לבית משפחת אריאל דרך החלון ודקר בלב קר את הלל למוות במיטתה. 


"הלל הייתה ילדה מדהימה", מספרת רינה, אמה של הלל. "היא הייתה צריכה להיות היום לקראת סיום כיתה י', ולעשות את המעבר לי"א עם כל המשמעויות של זה. היא בעצם הספיקה לסיים רק כיתה ח', לצערנו. היה לה שקט פנימי כזה אבל יחד עם זאת ידיעה מאוד ברורה מה נכון ומה לא, מה היא צריכה לעשות בחיים ומה לא. היא אהבה מאוד ללמוד, לקרוא, היא אהבה חיות, וכמובן לרקוד- היא מאוד התחברה לזה. היא עבדה קשה, השקיעה, התאמנה המון, ראינו את השינוי וההתקדמות והריקוד האחרון, ממש לפני הרצח, כבר היה ממש ריקוד של רקדנית. היא רקדה ערב לפני הרצח לשיר של "בראשית" של שלומי שבת. זה שיר לכלה. ככה היא הייתה. טהורה, עם שמלה לבנה וככה היא עלתה לשמיים", אומרת רינה בכאב.

להלל הי"ד, הבת הבכורה של רינה ועמיחי אריאל, שתי אחיות. שירה, כיום בת 10, וכנה, בת 6. המשפחה גרה בקרית ארבע בבית שליו, מבודד ומוקף כרמים, גידוליו של עמיחי. שלוש הבנות התגוררו באותו החדר. קשה היה לפספס את התמונה המזעזעת של החדר כפי שהיה דקות לאחר הרצח הנורא, תמונה שפורסמה בכל כלי התקשורת. שירה וכנה ממשיכות להתגורר בחדר: "הן נשארו בחדר מתוך מודעות", מתארת רינה. "שאלנו אותן אם הן רוצות לעבור חדר והתשובה הייתה 'לא'. אני חושבת שיש פה אמירה גם שלהן וגם שלנו שאנחנו לא עוזבים. עמיחי הוא בן לאמא ניצולת שואה שנשארה יחידה מכל המשפחה שלה, עזבה וברחה, ואנחנו באנו לחזור, לא לעזוב. זה שאנחנו נשארים באותו בית זה חלק מאמירה שעם כל הקושי- אין לנו לאן ללכת. עמיחי הוא חקלאי, הוא כורם ויינן. כל מה שיש מסביב לבית שלנו אלו כרמים שעמיחי חי אותם, ולאחר הרצח הוא נטע את כרם הלל, עוד אמירה שאנחנו ממשיכים בחיים. אנחנו מסתכלים על הסיפור שלנו באיזו שהיא עמדה של גאולה. אלו החומרים שעם ישראל נבנה עליהם. הלבנים של הקוממיות שלנו אלה לבנים של דם. ההחלטה היא להישאר ולהמשיך".
ובכל זאת, זו הייתה תקופה מלאת פיגועים ואירועים. לא חששתם שמשהו יקרה, שזה אזור 'חם'?

"בשנה וחצי לפני שהלל נרצחה היו בלי סוף אירועים. וגם לפני כן, היו תמיד גלים של טרור. בירושלים התפוצצו אוטובוסים על ימין ועל שמאל. המציאות הזאת שאנחנו חיים באיזה שהוא טרור שקיים היא לא רק אם אתה גר בחזית. קריית ארבע היא חזית, ברור, אבל גם אם אתה גר בירושלים, ובשרונה, והדולפינריום פה, ומלון פארק שם. זה על-אזורי. אי אפשר להגיד היום שיש מקום שהוא בטוח ויש מקום שלא. אין ספק שהשיח היהודי-ערבי הוא מאוד נוכח ונמצא כאן, זה שיח שהוא הרבה יותר מחודד מאדם שגר במרכז, כשאתה חי על הגבול והמציאות היהודית-ערבית היא מציאות יומיומית אז המון סוגיות מתחדדות. אבל אין פה פחד. אני חיה עם מוגנות, עם איזו שהיא זהירות, אבל לא בחרדה", משיבה אריאל.
המשפחה עסוקה מאוד בהנצחתה של הלל, בניסיון לזכור את החיים ולא את המוות ולשקף את אישיותה המיוחדת בפעילויותיהם, כמו נטיעת כרם הלל סביב הבית, ליד הכרמים שהיא כה אהבה להסתובב בהם עם עמיחי, או הקמת סטודיו הלל, בו בנות היישוב רוקדות, כפי שהלל כל כך אהבה, או גן הלל, עם מתקנים ייחודיים בבית הספר היסודי במקום. בנוסף, בני הזוג מאוד פעילים בעניין הר הבית, ומאמינים בעשייה למען בניית בית המקדש בניגוד להמתנה פסיבית לגאולה. הלל הייתה שותפה לשיח המשפחתי בעניין ועלתה להר הבית עם הוריה. מאז הרצח הם עולים מדי חודש להר הבית לזכרה, ושינו את שמו של שער המוגרבים ל"שער הלל". הנצחה נוספת קשורה במסע שעברה רינה עם ביתה, הלל, בשנת בת המצווה שלה, במהלכה נפגשו עם 12 נשים בעלות בשורה מיוחדת, נשים שהלל יכלה ללמוד מהן העצמה נשית וערכים שונים, דוגמת יהודית דסברג, שבתה וחתנה נהרגו בפיגוע ירי והיא לקחה על עצמה את גידול נכדיה, שאצלה הן למדו לבחור בחיים, דבי גרוס, שהקימה את מרכז תהל לסיוע לנשים וילדים דתיים נפגעי תקיפה מינית, הרבנית מלכה פיוטרקובסקי, סביב הסיפור של למדנות נשית, ועוד. בשנה הזו האם וביתה גם למדו יחד ועלו להר הבית, והפכו את המעבר לגיל הבת מצווה לתהליך אמתי של התבגרות ולמידה. המסע המיוחד הזה, הוליד הנצחה נוספת- "פרקי הלל", ספר לאם ולבת לשנת הבת מצווה: "בדור שלנו יש איזו שהיא הפקרה שיש בכלל מקום לבת מצווה. אנחנו לאט לאט צריכים לבנות איזה שהוא שוויון גם לנשים, לחפש משהו שיכול להיות ייחודי להן. בעקבות זאת הספר נולד", מספרת אריאל. "שנה אחרי המקרה, בנינו אחותי ציפורה ואני ספר שמלווה שנה שלמה של עשיה בכל שנת הבת מצווה. ספר לאמא ולבת עם לימוד משותף, הפעלות וקומיקס. המטרה היא להפוך את שנת הבת מצווה לשנה משמעותית. בחלק הראשון יש קומיקס עם הסיפור והתכונות של הלל, והחלק השני הוא החלק של האם והבת. הספר שומר על הלל ממקום חי. הקומיקס משאיר אותה חיה, עם כל הדברים הטובים שלה. הוא מחבר בין אמא לבת דרך ההכרה מי זו הלל ומה היא הספיקה בתור ילדה, במטרה לחבר אמהות לבנות. עבורנו זה הזיכרון", אומרת רינה.
המחבל שרצח את הלל נהרג. יש בזה משום נחמה?
"כשהבינו שיש מחבל נכנסו לבית שלושה לוחמים, אחד מהם הוא חבר שלנו, שהרג את המחבל. מהר מאוד הבנו שהוא עשה חסד אדיר בזה שהוא הרג את המחבל. עמיחי ניצל, המחבל חיכה בבית כדי להרוג גם אותו, וגם מה שבעינינו מאוד משמעותי- אנחנו לא צריכים לעבור את הביזיון הזה שאנשים שאני בקשר איתם צריכים לעבור- משפטים כשהמחבל צוחק למשפחות בעיניים, שזה באיזה שהוא מקום כמו לעבור אונס מחדש בכל פעם, וכל התנאים שמחבלים מקבלים היום, ולנו, תודה לא-ל, אין את זה".

לרינה יש בטן מלאה על ההתנהלות המדינית בנושא הענישה בגין הטרור ופעולות המניעה: "הרסו למחבל את הבית בכאילו. הסיפור של הריסת בתים מאוד מורכב. כן הורסים, לא הורסים, ומרפסת, וקומה, ובג"ץ. אין היום תשתית מספיק חזקה במדינת ישראל למנוע טרור. אנחנו נורא טובים בלבוא למשפחות ולחבק אחרי המקרה, וביום הזיכרון, וביטוח לאומי, וכל מיני עמותות פרטיות, וכולם מאוד תומכים ובוכים. את זה אנחנו עושים, אבל ממבט קצת יותר אמיץ- מדינת ישראל לא עושה מספיק כדי למנוע טרור. אם אלה הפיצויים שנותנים למחבלים, התשלומים שמגיעים והנושא של הריסת הבתים שהוא כל הזמן איזה שהוא דיון שהוא לא מובן מאליו, והדיון אם מחבל יכול להיות בחיים או לא, וזה שכשמחבל שמשתתף באירוע מתפנה לבית חולים שלנו שם הוא מקבל טיפול, והמשפחה שלו שמקבלת תגמולים- יש היום מוטיבציה לטרור. אנחנו כמדינה לא עושים מספיק. לכן, אם בחור בן 17 בתקופת הקיץ בחר במסלול הזה של רצח ברור, ברוטאלי, מכוון, לאור היום, של ילדה- זה אפילו לא מאבק של גברים, זה פשוט רצח של ילדה לאור יום, במיטה- לא יכול להיות גרוע מזה. יש פה תשתית של שנאה אדירה. בחור בן 17- ממי הוא קיבל את החינוך הזה? יש פה משהו עקום ואנחנו, כחברה, לא פועלים ולא עושים מספיק כדי למנוע טרור. כל אירוע שקורה- צריך לשאול את עצמנו כחברה מה עשינו".
חזון העצמות היבשות
תנועת מימד (מדינה יהודית, מדינה דמוקרטית), שהוקמה ב-1988 ע"י הרב יהודה עמיטל זצ"ל והרב ד"ר מיכאל מלכיאור יבדל"א, ושבשנים האחרונות נדמה היה כי עברה מן העולם, משמיעה בימים אלה אותות חיים ואף מצהירה: נהיה שחקנים במגרש הפוליטי לקראת הבחירות הקרובות לכנסת. ב-7 ביוני ייערך מפגש חברים במטרה "להניע מחדש את מפלגת מימד לקראת הבחירות". שלוש פעמים התמודדה מימד בבחירות לכנסת ולא עברה את אחוז החסימה ואלפים רבים של קולות ירדו לטמיון. האם תחזור הפעם על אותה הטעות? מדברים שאמר יו"ר התנועה הרב מלכיאור ניתן להבין כי אין הכוונה לריצה עצמאית, אלא לשיתוף עם גורמים אחרים. עם מי? על זה הם עובדים. לדברי הרב מלכיאור, מפלגות שונות כבר פנו אליהם בהצעות. הימור שלי: 'הבית היהודי' לא בכלל זה. ואגב כך, כנראה בלא קשר להתארגנות מימד, חבורה של אנשים ונשים מהמיינסטרים של ה'סרוגים', חלקם עם נטייה מרכז-שמאלה, חלקם רבנים (ורבנית אחת), חלקם פעילים בעבר ובהווה בתנועת נאמני תורה ועבודה, נפגשה לאחרונה בכנסת עם יאיר לפיד, במסגרת חיפושיהם אחר בית פוליטי. חלק ממשתתפי הפגישה הזו היו יכולים למצוא עצמם ללא כל בעיה ברשימת מימד, לכשתתגבש. מה שממש אי אפשר לומר עליהם ועל רשימת 'הבית היהודי', לכשתתגבש. 

**

אין וואקום?

כמה וכמה מהפכות חברתיות שידעה ההיסטוריה החלו מלמטה. ארגון קטן אחד בשם 'השגחה פרטית' הוביל את מה שהביא לבסוף לפתיחת שוק הכשרות בישראל, שהיה מונופול בידי הרבנות הראשית, לתחרות עם המיזם החדש של רבני צהר. עוד בטרם הספיקו בארגון הזה לנוח על זרי הדפנה ולהתבשם ממה שהם רואים כהצלחה כבירה (הגם שעדיין מוקדם לדעת), וכבר לוטשים הם עיניים ליעד הבא. הרב אהרון ליבוביץ, מייסד 'השגחה פרטית', בפנייה השבוע לציבור באמצעות הפייסבוק: "עכשיו, אחרי הניצחון במאבק הכשרות, ארגון 'השגחה פרטית' נערך לקראת היעד הבא ופונה אל הציבור: חתונות? חברה קדישא? מקוואות? גיור?– מה הנושא הבא בו היית רוצה לראות את ארגון 'השגחה פרטית' מקים מערך מקצועי וקורא תיגר על המונופול של הרבנות הראשית"?. אודה, לא התלהבתי. "ניצחון", "קריאת תיגר"– לא שאני חסיד גדול של הרבנות הראשית בהרכבה הנוכחי, אבל 'ניצחון'? 'קריאת תיגר'?– לא מריח לי טוב. לטעמי, החברים שם קצת יותר מדי שיכורים מההצלחה (שכאמור, עוד זקוקה לראיה), ואם יתפרסו כבר עכשיו לתחומים נוספים, עלול להתקיים בהם: "תפסת מרובה לא תפסת".

**

דין בית אל כדין ת"א

לאחר עשר שנים של הקפאת בנייה ביו"ש, ולראשונה מאז יצא שר האוצר כחלון עם מיזם 'מחיר למשתכן', ניתן יהיה להירשם להגרלת 'מחיר למשתכן' גם בבית אל. מדובר בפרויקט של 300 דירות במחירים המשקפים הנחה של 20 אחוז ממחיר דירות דומות במקום. כזכור, הבטחה לאשר בניית דירות נתן ראש הממשלה נתניהו למתיישבים כבר לפני חמש שנים וחצי. וכבר אמרו מי שאמרו, מוטב מאוחר, מאשר לעולם לא. קשור או לא קשור, נזכיר כי בשבוע שעבר קיבלה הממשלה, ביוזמת השרה איילת שקד, החלטה בעלת משמעות עצומה בנושא הטיפול בקרקעות המוסדרות ושאינן מוסדרות, וכן בעבירות הבנייה ביו"ש. ההחלטה רלוונטית לשתי האוכלוסיות, היהודית והפלשתינית, ובעיקר– מעצימה את השליטה הישראלית דה-פקטו.

** 

לא כצעקתה
איך ייראה ההרכב הדתי של האוכלוסייה בישראל בעשורים הקרובים? שאלה זו עומדת במרכז השיח הציבורי ויש לה חשיבות לקביעת עתידה הכלכלי, האידיאולוגי והביטחוני של המדינה. לפי התחזיות של הלשכה המרכזית לסטטיסטיקה, חלקה של האוכלוסייה החרדית יעמוד בשנת 2059 על סביבות 50 אחוזים מהאוכלוסייה היהודית. רבים פה נכנסו ללחץ. מה יהיה? איך המדינה תוכל להחזיק מספר כה גדול של חרדים שאינם עובדים, אינם מתגייסים, ואינם תורמים הרבה לתל"ג? מסתבר שההערכות דלעיל אינן מביאות בחשבון מעברים בין מגזרים לאורך זמן. מחקר חדש של מרכז טאוב בחן את מגמות השינוי ברמת הדתיות בחברה היהודית כפי שהן משתקפות בתנועה בין מגזרים במערכת החינוך, ומצא כי עיקר התנועה היא לזרמים דתיים פחות. כלומר, יותר חרדים עוברים במהלך שנות הלימודים מהמגזר החרדי אל הממלכתי דתי, ויותר עוברים מהממלכתי דתי אל הממלכתי, מאשר הפוך. המחקר מצביע על כך שמספר התלמידים בחינוך הממלכתי גדול ב-5.9 אחוזים מהצפוי על בסיס שיעורי הפריון במגזר, בעוד החינוך הממלכתי-דתי קטן ב-8.2 אחוזים והחרדי קטן ב-7.7 אחוזים מהצפוי. בתכלס', המחקר מראה כי אם מביאים בחשבון את המעברים בין המגזרים, והמגמה עליה הוא מצביע בשנים האחרונות תימשך, הרי ששיעור החרדים בשנת 2059 צפוי להיות בסביבות 35 אחוזים, ולא 50 אחוז ויותר כפי שהראו תחזיות הלמ"ס. מרגיע אתכם? (לא ידוע אם מישהו כבר בחן את המשמעויות הפוליטיות של מספרים אלה. פעם דיברו על רמטכ"ל דתי, היום על ראש ממשלה דתי, ובקצב הזה, גם ליצמן או דומה לו עשוי להיות ראש ממשלה. בינתיים, רק דיבורים...).

***

ראשונים בשקיפות, מצוינים בשירות
המשרד לשירותי דת נמצא במקום הראשון באשר לזמני המענה לבקשות חופש מידע עם 97.2%, כך עולה בדו"ח שפרסמה היחידה הממשלתית לחופש המידע לשנת 2017. 77% מהבקשות שהוגשו למשרד לשירותי דת בשנת 2016 טופלו תוך פחות משבועיים, נתון המדבר בעד עצמו. כשמגיעה מילה טובה, ניתן בכייף.
