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משעה שנקבעת חברותא בליל שבועות עם רצון להמשיך אותה לאורך השנה כולה – עלינו לקומה הראויה לתלמוד תורה
שרלו

משיעור לחברותא
אחת לכמה שנים טוב להתבונן על העבר ולחזור על אחד מהאתגרים הלא גדולים אך המשמעותיים ביותר כלפי העתיד.
תיקוני ליל שבועות נערכים ב״ה בכל מקום. כמעט ולא ניתן למצוא ישוב בארץ בו אין מגוון אפשרויות ללימוד לאורך הלילה כולו. שיעורים בנושאים ומגוונים, דיונים פומביים, וצורות נוספות של תלמוד תורה. זוהי תופעה משמחת מאוד, המעידה כי התורה נוכחת יותר ויותר בחיי הציבור. לא זו בלבד, אלא שהיא מלמדת על הגיוון העצום שקיים בתוך עולמנו; על בקשות שונות שקיימות בתוך הציבור; על מה שהוא מבקש לשמוע מתוך התורה; ועל כך שלימוד התורה אינו תחום רק לגברים, אלא גם לנשים, וכמובן גם לילדים, נערות ונערים.
שיעורים פותחים אופקים חדשים, ומאפשרים להיחשף למרחבים החורגים מהריטואל הקבוע. הם באים מעולמו של המלמד, והוא מעביר אותם במיטב מאמציו וביכולתו העשירה. ברם, בדיוק כאן גם נעוץ חסרונם הגדולים של השיעורים. תפקידו של השומע הוא להאזין, להקשיב. הוא פאסיבי. הוא אינו אחראי למהלך השיעור; הוא אינו מופקד על היצירתיות שבהתמודדות עם האתגרים השונים; השיעור עשוי להכניס אותו לעמדה ביקורתית, אולם ביקורתיות זו בדרך כלל מבוססת על נגטיביות: היא מסמנת היטב את מה שלא מצא חן בעיני השומע, אך בדרך כלל היא לא קשורה לנטילת אחריות על הדרך הראויה והנכונה להתמודד עם הסוגיה שאותה למד במשך השיעור. וכך עובר הלילה כולו בהאזנה, בניסיון לעקוב, לעתים ב״ניקור״, אבל הוא לא מחלץ מהאדם את יכולת הטיפוס למעלה. הדימוי הטוב ביותר הוא של קביים ופיגומים.
חלק מהמענה לחסרונות אלה טמון באמירת התיקון, שכל האומרים אותו הופכים להיות פעילים, ופוגשים ייצוג של חלקי התורה כולה, ולומדים מכל תחום בתורה פיסקה מסוימת. ברם, אמירת התיקון לוקה בכך שהיא מופנית רק אל התשוקה והחיבור הנפשי, אך אין בה אתגר אינטלקטואלי. כדאי מאוד שחלק מאותו לילה מופלא יבוא לידי ביטוי באמירת תיקון ליל שבועות, אבל לא ניתן לנעול את כולו רק בדרך זו. 
צריך לטפס לקומה נוספת: החברותא. חברותא היא היצירה המופלאה ביותר של בית המדרש התורני. היא נהנית מכל העולמות – מחד גיסא, לא מדובר בלומד היושב ולומד יחידי, ומוגבל ללימוד באופק הראיה שלו בלבד, אלא במפגש של לפחות שני עולמות, שבו כל אחד יכול להתעשר מתורתו של חברו. מאידך גיסא, אין מדובר בפאסיביות מקשיבה בלבד, אלא באחריות אישית ללימוד, בפגישה עם טקסט המבקש שתוענק לו פרשנות ומשמעות, בחילוף תפקידים מתמיד בין מוביל ומובל, מלמד ולומד, וכל אחד מהשותפים לחברותא ממלא את התפקידים כולם.
אך בעיקר, מדובר במפגש אינטימי עם התורה המחייב בראש ובראשונה לחלץ מאתנו את הרצון, המאמץ, האחריות והנכונות להעמיד את עצמנו על רגלינו, וללמוד מכוח התנועה הפנימית. זו הברית העמוקה הנוצרת בין הלומדים ובין התורה, ומשעה שנקבעת חברותא בליל שבועות עם רצון ונכונות להמשיך אותה לאורך השנה כולה – אנו יודעים כי עלינו לקומה הראויה לתלמוד תורה, והופכים אותה לחלק בלתי נפרד ממהות חיינו.
רק במצב שבו שוררות הרמוניה ואהבה בקהילה המתברכת, יכולה הקהילה להיות ראויה וליהנות מהשפע האלוקי של ברכת הכוהנים
האהבה בברכת הכהנים
אריה ארזי (הכהן) 

סמנכ"ל באוניברסיטת בר אילן ומרצה לניהול ומנהיגות 
בפרשת נשא מצווים הכוהנים לברך את ישראל (ו, כג). לפני אמירת הברכה עצמה, שהטקסט המקודש שלה נמצא בפרשתנו, מברכים הכהנים ברכה שמקורה בגמרא (סוטה לט, ע"א): "ברוך אתה ה' א-לוקינו מלך העולם אשר קידשנו בקדושתו של אהרון וצוונו לברך את עמו ישראל באהבה". מניין לקחו חז"ל את הציווי "באהבה" שלא מצאנו כי נצטוו עליו הכוהנים במפורש? בפירושו על ספר המצוות לרס"ג אומר ר"י פערלא: "כה תברכו - פנים נגד פנים, וזה סימן של אהבה וחיבה". דומיא דכרובים, כפי שאומרת הגמ': "בזמן שישראל עושים רצונו של מקום היו הכרובים פניהם איש אל אחיו דוגמת זכר ונקבה" (ב"ב צט, ע"ב).
אותו יחס של "באהבה" שעליו מצווים הכוהנים בנשיאת הכפיים, אינו יחס חד סטרי אותו נדרשים הכוהנים לפתח כלפי קהילת המתברכים, אלא מצב הצריך לשרור באופן הדדי בין הכוהנים לקהילה המתברכת ובין חברי הקהילה לבין עצמם. בספרו 'נפש החיים' אומר רבי חיים מוואלאזין כי האלוקים חפץ לתת לאדם את כל הברכות שבעולם, אולם כדי שהאדם יוכל ליהנות מהשפע האלוקי היורד עליו הוא צריך להיות ראוי לברכה שכזו. לפי זה, רק במצב שבו שוררות הרמוניה ואהבה בקהילה המתברכת - מצב של "באהבה", יכולה הקהילה להיות ראויה וליהנות מהשפע האלוקי של ברכת הכוהנים. השקפה זו, שעל פיה יכולת הקב"ה להשפיע על המתרחש על הארץ תלויה בהתנהגותנו, מקבלת חיזוק נוסף מדברי רבי חנינא בר פפא האומר: "כל הנהנה מן העולם הזה בלא ברכה, כאילו גוזל לקב"ה ולכנסת ישראל" (בר' לה, ע"ב). 
לכאורה, ואולי לפי פשוטם של הדברים, ניתן להבין כי הגזלה נעשית כשהאדם אוכל את המזון שאינו שלו כל עוד לא בירך, אולם רש"י אינו נוקט בדרך זו, אלא אומר: "גוזל לקב"ה את ברכתו". מסביר זאת בהרחבה הרב א' קאהן בעקבות רבי חיים מוואלאז'ין, כי המזון אינו נגזל מהקב"ה, אבל יש כאן גזילה אחרת: האלוקים ברא את העולם כמערכת שבה האדם יכול לפתח יחסים עם מלך העולם, וכתוצאה ממערכת יחסים זו ירד השפע האלוקי לעולם, וברכת השכינה תחול. האדם שאינו מברך מתרחק מהקב"ה, ואינו מאפשר לשפע השכינה האלוקי לרדת, ובכך הוא גוזל את ברכתו של הקב"ה שאינה יכולה לחול על עם ישראל. 

לאור האמור נמצאנו למדים כמה חשוב וחיוני הוא המצב של "באהבה" בברכת הכוהנים. רק במצב של הרמוניה ואהבה בקהילה ובחברה יכולים הכוהנים לתפקד ביעילות כחוליה המקשרת שבאמצעותה מביאה על עצמה הקהילה המתברכת את ברכת הקב"ה. רעיון זה בא לידי ביטוי מעשי הלכתי, לפיו כל כוהן שאינו אוהב את קהילתו או קהילתו אינה אוהבת אותו, לא ישא את כפיו.
חזקו עלינו דברי רבותינו "גדול לימוד תורה שהלימוד מביא לידי מעשה (קיד' מ, ע"ב), ולכן מן הראוי לברר בכל קהילה וקהילה האם וכיצד ניתן להגיע בפועל למצב של "באהבה" המאפשר את תחולתה המקסימאלית של ברכת הכוהנים בכל אתר, ועל ידי כך תתקיים בנו במלואה ברכת הכוהנים: "יברכך ה' וישמרך, יאר ה' פניו אליך ויחנך, ישא ה' פניו אליך וישם לך שלום".
להתחתן עם התורה
דר' מאיר נזרי, חוקר שירה ופיוט

     תיאור יחסי ה' וישראל בדימויי חתן וכלה ובמשל של נישואין הוא ציור עתיק המצוי בכל המקורות, שראשיתם במקרא: ירמיה כותב "זכרתי לך חסד נעוריך אהבת כלולתיך" (יר' ב,ב) משל לאירועי יציאת מצרים ומעמד הר סיני, ישעיה מתאר את הגאולה בעתיד בציור כלולות "ומשוש חתן על כלה ישיש עליך א-להיך" (סב,ה), הושע מבטא את הברית הנצחית בעתיד בלשון אירוסין "וארשתיך לי לעולם" (ב, כא-כב) ופרק טז ביחזקאל פורש עלילה שלמה המתארת את יחסי ה' וישראל בדרמת נישואין בת שלוש מערכות.
  הציור האלגורי פותח ושוכלל במדרש המתאר אירועים מרכזיים בתולדות ישראל בציורי כלולות, כמו: הכניסה למשכן ככניסה לחופה (תנחומא נשא, כ), מתן תורה - "ויצא משה למחנה ישראל והיה מעורר אותם משנתם, אמר להם עמדו משנתכם כבר בא החתן ומבקש את הכלה להכניסה לחופה וממתין להם כדי שיתן להם את התורה" (פרקי דרבי אליעזר, מ"א) או מגילת שיר השירים, שנתפרשה כאלגוריה לאהבת ה' וישראל. תמונת הכלולות חדרה גם לפיוט לכל אסכולותיו בארץ ישראל, באיטליה, באשכנז ובספרד ועד לשירת ר' ישראל נג'ארה, שגולת הכותרת שלה היא הכתובה לשבועות "ירד דודי לגנו" המהווה חידוש ספרותי ורעיוני. 
בד בבד מופיעים במקורות גם תיאורי יחסי ישראל והתורה בתמונות של כלולות ונישואין. הנה אחדים מהם: 
א. אירוסי התורה לישראל - "'תורה צוה לנו משה מורשה' (דב' לג,ד) א"ת קורא מורשה אלא מאורסה'' (פסחים מט ע"ב). 
ב. תיאור האישה הטובה בספר משלי כמשל לתורה, לעומת האישה הזרה כמשל לחכמות אחרות (רש"י משלי א,א).
ג. כיוצא בזה הפסוק במשלי 'יהי מקורך ברוך ושמח מאשת נעוריך' (ה,יח) שנדרש על התורה שאדם למד מנעוריו וההמנון 'אשת חיל מי ימצא' הערוך בסדר א"ב (לא) שנדרש על התורה. 
כלולות ישראל והתורה – גם בפיוט
בהשפעת המקורות, גם בפיוט לכל תקופותיו מופיעות תמונות כלולות ישראל והתורה. 
להלן נדגים שתי יצירות מאשכנז ומספרד המתארות את מתן תורה בציורי כלולות: 

היוצרות ליום א' ו-ב' לחג השבועות במחזור האשכנזי "ובכן ה' קנני"  מתארות בצורה דרמטית את עלילת נישואיה של התורה, חיזור ראשי הדורות אחריה, מניית מעלותיהם והמלצת ה' עליהם, דחיית התורה את ידם ובחירתה הסופית במשה או בישראל. ה' מציע לתורה את אדם הראשון, אבל התורה דוחה את ידו מחמת שלא עמד בציווי אחד של אכילה מעץ הדעת ואיך יוכל לעמוד בקיום תרי"ג מצוות 'לא חפצתי בו כי מרי הוא / במפקד אחד לא עמד לקיימהו / ובקצות תלתלי איך יעמוד הוא' / ... לא נוכל להידבק אני והוא'. חולפות אלף שנים וה' מציע לתורה את נֹח כחתן וגם הוא נדחה על ידה מפני שכרותו, שאם מפני טיפת יין לא עמד, איך יתמודד מפני כל המבול וכל ציוויי התורה 'בעשותו ככה מאסתיו לשנאתו / ונמתי לצורי לא אחפץ קרבתו'. חולפות עוד אלף שנים וה' מציע לתורה את אברהם כחתן שעמד בפני עשרה נסיונות, והתורה משיבה אכן הוא מתאים, אלמלא שאל שאלה קשה 'וגם אני נרציתי בו להתחתנה / אלמלא נם במה אדע כי אירשנה'? גם יצחק המומלץ התורני לשידוך שעמד בפני ניסיון העקידה נמצא מתאים, אלמלא העדיף את עשיו 'וגם אני אהבתיו וחמדתיו אלמלא שאתו פני עוכר כעוכרים'. הבא בתור – יעקב, גם בו נמצאו מעלות, אבל היה טרוד כל הזמן מפני עשיו ולבן, מפני מכירת יוסף ועוד, לכן לא נפל בגורלה של התורה 'באשה שמר עשרים שנה / בגידול בנים נטרח באנינה / נמכר פורת לתאלה למגנה / ובשני רעבון ירד גשנה / לכן לא נפלתי בגורלו למנה'. הפיוט מסתיים בשמחת התורה בחתונתה המתקרבת עם משה וישראל:         

'מִתְפָּאֶרֶת הָיִיתִי בְּיוֹם חֲתֻנָּתִי / הִנֵּה בָא קִצִּי וְהִגִּיעָה עִתִּי 
לְהוֹדִיעַ יָפְיִי וּלְהַגִּיד תִּפְאַרְתִּי / יֵצֵא טִבְעִי וְתִתְעַלֶּה חֻפָּתִי 
...

צִיר אֱמוּנִים נִתְעַלָּה בִּבְחִירִים / ... חָכָם עָלָה לְעִיר גִּבּוֹרִים
וַיּוֹרֶד עֹז מִבְטֶחָה לַהֲדוּרִים / וְשָׁמְעוּ מִפִּיו עֲשֶׂרֶת הַדְּבָרִים... 
וּפָתְחוּ וְעָנוּ כָּל הַיְצוּרִים / ה' עֹז לְעַמּוֹ יִתֵּן וּמִשְׁפָּטִים יְשָׁרִים'.
***

בציור כלולות מרשים תיאר גם ר' ראובן בר יצחק הברצלוני את נישואי התורה לישראל ברשויות לאזהרות לשבועות. הנה כמה מהם, ובסופם זוכה החתן ישראל בשתי כלות אחיות תאומות ביום אחד - התורה שבכתב והתורה שבעל פה לישראל ביום מתן תורה: 

             'זִמֵּן אֲבִי כַלָּה שׁוֹשְׁבִין בָּחוּר מוּרָם מֵעָם


..... 


טִהֲרָם וְקִבֵּל הָאָב קִדּוּשֵׁי בִתּוֹ לְהַשִּׂיאָהּ


....

בְּתוֹרָתִי חָפַצְתָּ וַתִּבְחַר וּתְכוֹנֵן בָּהּ אֲשׁוּרֶךָ


בְּגוֹרָלָהּ עָלִיתָ וַתִּנְעַם צְלַח וַחֲגֹר הוֹדְךָ וַהֲדָרֶךָ


בְּבִרְכוֹתֶיהָ תְּבֹרַךְ בְּבוֹאָהּ לְחֻפַּת חֲדָרֶךָ


יְהִי מְקוֹרְךָ בָּרוּךְ וּשְׁמַח מֵאֵשֶׁת נְעוּרֶיךָ 

גִּיל נָא בִרְעָדָה וְאֵימָה וּפְחַד מִנּוֹרָא וְאָיֹם


גְּמֹר לָדַעַת תּוֹשב"כ  וְשֶׁבְּעַ"פ לְהַמְצִיאֲךָ פִּדְיוֹם


גְּדַרְתִּיךָ בְּחִתּוּן בְּנוֹתַי שְׁתֵּיהֶן כְּאַחַת לִתְיוֹם


בִּשְׁתַּיִם תִּתְחַתֵּן בִּי הַיּוֹם 


....


הַיוֹם קִיַּמְתִּי לָךְ קִיּוּם חַתְנוּת אֲשֶׁר עָרַכְתָּ


הֲכִינוֹתִי לְךָ כַּלָּה עַל הַר סִינַי... וְנִצַּבְתָּ 
              הִזְבַּדְתִּיךָ זֶבֶד טוֹב לְהַחֲזִיק בְּעֵץ הַחַיִּים אֲשֶׁר חָטַבְתָּ 
רְאֵה חַיִּים עִם אִשָּׁה אֲשֶׁר אָהַבְתָּ'. 
הנדוניה של התורה
לשיא השיאים מגיע ציור הכלולות לחיבור כתובה לחג השבועות על ידי ר' ישראל נג'ארה ובה כל סעיפי כתובת הנישואים, שזכתה לעשרה חיקויים בקהילות ספרד ואשכנז. כמה מסעיפיהן המשותפים: 1. תאריך החופה – ו' בסיוון 2448 לבריאת העולם. 2. מקום החופה בהר סיני. 3. עיקר כתובה ותוספת – תושב"כ ותושב"ע, הנדוניה - תרי"ג מצוות וכיוצא בהן. הדירה בארץ ישראל, הירושה 'תורה צוה לנו משה מורשה' והעדים שמים וארץ או משה ואהרן. 
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בחירות "מועד ב" בסימן סוף עידן הפיינשמקריות - שארף
נדיר שהמציאות מזמנת "מועד ב" – ותוך זמן כה קצר, ובכל זאת הפוליטיקה הישראלית מאפשרת לנכשלי בחירות 2019 לתקן את טעויותיהם בסבב הבחירות השני המתקיים בסוף השנה. 
היתרון בסבב הנוכחי הוא שאין צורך בסקרים משום שהבחירות האחרונות הדגימו לנו היטב את האלקטורט הישראלי: נתניהו והליכוד הוכיחו כי 30 מנדטים אינם רף אלא סף, ומה שנחזה כתקרת מנדטים הפך להיות רצפה אלקטוראלית. לציבור הישראלי לא בוערות כל כך הסוגיות הכלכליות-חברתיות – אם מצד הסוציאליזם (גשר של אורלי לוי לא עבר את אחוז החסימה וכחלון גירד אותו) אם מצד הליברטיניים (פייגלין ובנט ואכמ"ל). גם היחסים בין הרשויות אינו עומד כסוגיה מרכזית, אם בכלל (המתקפה על בג"ץ מצד הימין החדש). החרדים גדלים מספרית או מגובשים מגזרית – בכל מקרה הציבור הישראלי לא יכול להתעלם מהמגזר החרדי הגדל באופן יציב.
על כל זאת, לדעתי, השיעור החשוב ביותר שעל המפלגות הקטנות ללמוד מהבחירות הללו לקראת מועד ב' הוא כי אין כבר כמעט מקום בישראל לאנינות טעם אידיאולוגית.  
הנימוק המנגנוני לאובדן האיסטניסטיות הפוליטית הוא 'אחוז החסימה': עד 1992 עמד על אחוז אחד, ב-2003 עלה מעט ל-1.5%, שנה לאחר מכן קפץ ל-2% ובשנת 2014 טיפס ל-3.25%. המשמעות היא שכיום על מפלגה לקבל לפחות 4 מנדטים (או ליתר דיוק 3.9 מנדטים) כדי ליהנות מכהונה בכנסת. מהבחירות האחרונות עולה כי 325 אלף פתקי הצבעה, השווים לעשרה מנדטים, אינם נכללים בחישוב המנדטים לכהונה בכנסת – המספר הגבוה ביותר בהיסטוריה הפוליטית הישראלית. יוצא אפוא כי אחד מכל שנים-עשר אזרחים, אשר הלך להצביע והשקיע משאבים כדי ליטול חלק במשחק הדמוקרטי – עשה זאת לחינם.
אם הנימוק הטכני הוא 'אחוז החסימה' – את האשמה "המוסרית" יש להטיל על המפלגות הקטנות החגות סביב אחוז החסימה. אין מה לבוא בטענה כלפי מפלגות אזוטריות אשר המצביעים להן יודעים כי הצבעתם היא עקרונית ותו לא. הביקורת היא כלפי המפלגות המתנדנדות זמן רב על סף אחוז החסימה – אם אלו שלא עברו, כמו הימין החדש ופייגלין, ואם אלו שעברו בקושי, כמו מפלגתו של כחלון, מר"צ ורע"ם בל"ד (4 מנדטים כל אחת). מפלגות אלו חייבות להתאחד עם מפלגות יציבות יותר – כדי להימנע מזריית חול בעיני מצביעיהן. אפילו מפלגתו של ליברמן ורשימת איחוד מפלגות הימין צריכות לעשות חשבון נפש פוליטי ולבחון האם קיימת הצדקה אידיאולוגית לקיומן בספקטרום הדעות הפוליטיות בציבוריות הישראלית. רק לשם הדגמה, שריונו של הרב אלי בן-דהן ממפלגת הבית היהודי במפלגת הליכוד עבר בקול דממה מצד שתי המחנות, זאת בנוסף להסכם העודפים בין הצדדים הללו – דבר המעיד כי הפער האידיאולוגי ככל הנראה הוא דק מן דק עד אין נבדק.
קשה לזלזל בתחושת ההחמצה של מצביע המגלה בדיעבד כי קולו הלך לאבדון. גם ככה מוטיבציית ההצבעה אינה גבוהה דיה, ויעידו על כך שליש מבעלי זכות הבחירה שלא טרחו לנצל את זכותם הדמוקרטית. אם האזרחים משקיעים מזמנם וממרצם כדי להצביע לטובת מפלגה שתקדם את תפיסת עולמם במסגרת הפוליטית – מן הראוי שזו תהיה לאחת כזו שסיכוייה טובים להיכנס לפרלמנט. ואם המתנדנדות מבקשות את הגנת "ההצבעה העקרונית" – נטל ההוכחה עליהן כי גם המצביעים להן רואים בהצבעה כזו בתור סיכון. עקרון ההסתמכות הפוליטית נפגם והדבר עשוי לעוות את התוצר הדמוקרטי המתקבל ואף לשבש את ההליכים הדמוקרטיים העתידיים בדמות ייאוש האזרחים מלהצביע.
ראויות לשבח על כך מפלגת יחד של אלי ישי והתנועה של ציפי לבני, אשר פרשו מהמרוץ וחסכו לעצמן בזבוז משאבים ועוגמת נפש המתלווים להפסד, אבל לא פחות מכך חסכו גם מציבור הבוחרים השקעה לריק, דייקו את התוצאה הפוליטית המתקבלת ואולי אף תרמו במעט לצמצום הייאוש מן ההליך הדמוקרטי – שגם ככה מתמודד עם אתגרים המאיימים על יעילותו.
אין כאן קריאה לשינוי החוק אלא נטילת אחריות מצד המפלגות ולתשומת לב מצד האזרחים. בעקבות כך, ראוי להדגיש, כי חלק לא מבוטל מאחיזת העיניים מצויה בזירת הסקרים המפיחים תקווה בשלדים – ולכן הצעתי היא דווקא למפלגות המתנדנדות על אחוז החסימה – אלו שמתחת ואלו שמעל. טוב שיעשו לעצמן את המבחן הבא: אם 'אחוז החסימה' הוא ביטוי השגור במטה הבחירות שלכן – תפרשו או תתמזגו. אוי לאותו ההיבריס העלול להכשיל אותן במועד ב'.
ד"ר שאולי שארף, מרצה למשפט חוקתי במרכז האקדמי פרס ברחובות.
כשיש שם ואישיות – אני רואה את האדם שבו, ולא את האובייקט או הכלי לשימושי האישי
בועז: עוז וענווה / תמר
אז מה באמת קרה שם בגורן, ולמה בועז הוא אחד הגברים המרשימים ביותר במקרא? "וַיֹּ֨אכַל בֹּ֤עַז וַיֵּשְׁתְּ֙ וַיִּיטַ֣ב לִבּ֔וֹ וַיָּבֹ֕א לִשְׁכַּ֖ב בִּקְצֵ֣ה הָעֲרֵמָ֑ה וַתָּבֹ֣א בַלָּ֔ט וַתְּגַ֥ל מַרְגְּלֹתָ֖יו וַתִּשְׁכָּֽב: וַיְהִי֙ בַּחֲצִ֣י הַלַּ֔יְלָה וַיֶּחֱרַ֥ד הָאִ֖ישׁ וַיִּלָּפֵ֑ת וְהִנֵּ֣ה אִשָּׁ֔ה שֹׁכֶ֖בֶת מַרְגְּלֹתָֽיו." (רות ג: ז-ח) 
רות מגיעה בלילה אל הגורן. זה הסיכוי האחרון שלה. כך לפחות חושבת נעמי הדואגת לה כל-כך. היא מוכנה לשלם מחיר ששילמו נשים בתנ"ך גם לפניה. תמר למשל.
היא באה אל הגורן ויודעת שהכול יכול לקרות שם. שאיש לא מבטיח לה כלום. שבמעמדה: נוכריה, עניה, זרה, היא יכולה להפוך מהר לטרף קל.

ומה באמת מפריע לו לבועז? באה אישה אליו. בלילה. אל הגורן. לא הוא ביקש, לא הוא הזמין. זו היא. היא יזמה את זה. מה בדיוק היא חשבה שהיא עושה?
הוא יכול לעשות ככל העולה על דעתו ולא לתת לה דבר בתמורה. וגם אם תספר: מי יאמין לה? הוא האיש הנכבד, העשיר, בעל המעמד והכוח. והיא? גם המעמד וגם הסיטואציה כל-כך לרעתה.

האמת היא שהוא לא חייב לנצל אותה. הוא יכול גם סתם לזרוק אותה מכל המדרגות, לצרוח עליה, לשאול אותה מה נדמה לה שהיא עושה בדיוק. הוא יכול לבייש אתה. להכפיש את שמה.

הוא יכול אפילו להיעתר. ולמה לחכות למחר? היא פה. ואפשר לקדש בביאה. רבים וטובים כך עשו.

המדרש מודע היטב לאפשרויות הללו, ולמבחן שבועז עומד בו:
"'חי ה' שכבי עד הבוקר' (רות ג יג)- לפי שהיה יצר הרע יושב ומצערו כל הלילה ואומר לו אתה פנוי ומבקש אשה והיא פנויה ומבקשת איש ואתה למד שהאשה נקנית בבעילה עמוד ובוא אליה ותהי לך לאשה. נשבע ליצרו הרע ואמר לו חי ה' אם אגענה ולאשה אמר שכבי עד הבוקר." (ספרי במדבר פיסקה פח) 

אלא שברגע הזה שבו בועז מתעורר משנתו, אחרי שאכל ושתה ולכאורה חושב על עצמו וגופו, מתגלים נפשו ורוחו הגדולה של בועז.

הוא נחרד לגלות אישה שוכבת מרגלותיו, וכמו שמעירים חז"ל בצדק: "בדין היה שיקללנה אלא [...] נתן בלבו וברכה, שנאמר: ברוכה את בתי לה'" (רות ג: י).
הוא יכול היה לקלל אותה. אבל הוא קודם שואל: "מי את?" היא לא אישה גנרית כלשהי, היא לא גוף. היא אישה שיש לה אישיות ושייכות וזהות. כשמולי יש שם ואישיות – אני רואה את האדם שבו, ולא את האובייקט או הכלי לשימושי האישי.
ורות, משיבה במילים שלדעתי יש לקרוא בנשימה אחת, מהירה, מבוהלת. היא חייבת להגיד הכל ולבקש מהר. עכשיו. זו ההזדמנות שלה. עכשיו או לעולם לא: "אָנֹכִי֙ ר֣וּת אֲמָתֶ֔ךָ. וּפָרַשְׂתָּ֤ כְנָפֶ֙ךָ֙ עַל־אֲמָ֣תְךָ֔ כִּ֥י גֹאֵ֖ל אָֽתָּה." (רות ג: ט)
כמה חרדה יש ברגע הזה, כמה חשש. כמה חוסר וודאות. ובועז הוא לא רק בעל נפש גדולה, אלא גם מבין גדול לנפש, מסתבר. הוא אומר לה בדיוק את המילים שהיא צריכה לשמוע עכשיו: אני לא חושב עלייך דברים רעים. את נפלאה. את צדיקה. כל הכבוד לך. אני מעריך אותך.

"בְּרוּכָ֨ה אַ֤תְּ לַֽ ה' בִּתִּ֔י. הֵיטַ֛בְתְּ חַסְדֵּ֥ךְ הָאַחֲר֖וֹן מִן־הָרִאשׁ֑וֹן לְבִלְתִּי־לֶ֗כֶת אַחֲרֵי֙ הַבַּ֣חוּרִ֔ים אִם־דַּ֖ל וְאִם־עָשִֽׁיר." (שם, י)
ואז הוא מרגיע אותה: אל תפחדי. יהיה בסדר. אני אעזור. "וְעַתָּ֗ה בִּתִּי֙ אַל־תִּ֣ירְאִ֔י כֹּ֥ל אֲשֶׁר־תֹּאמְרִ֖י אֶֽעֱשֶׂה־לָּ֑ךְ. " ויותר מזה: אני אשמור על שמך הטוב. אני יודע מי את. כולם יודעים: "כִּ֤י יוֹדֵ֙עַ֙ כָּל־שַׁ֣עַר עַמִּ֔י כִּ֛י אֵ֥שֶׁת חַ֖יִל אָֽתְּ." (שם, יא)
לא בכדי דרשו חז"ל על בועז את הפסוק: " גֶּֽבֶר־חָכָ֥ם בַּע֑וֹז וְאִֽישׁ־דַּ֗עַת מְאַמֶּץ־כֹּֽחַ " (משלי כד, ה).
החיים הדתיים חייבים ריענון עמוק. החיים מאתגרים אותנו בשאלות לא פשוטות בתחום המוסר, התרבות, המדע, המדינאות, הרפואה ועוד

לקבל את התורה, באמת. 
הדברות נתנו. המעמד החד-פעמי הסעיר את כל הנוכחים. לא פעם שואלים בראיונות: "באיזה תקופה בהיסטוריה היית רוצה לחיות?". לו נשאלתי, הייתי משיב ללא היסוס: "מתן תורה". מוכן ללכת במדבר, לאכול רק מן, לישון באוהל, ולזכות לראות בהתגלות ה' בעולם. והנה, רגע אחרי שהחלום מתממש והא-ל מדבר עם ברואיו, מופיע הפסוק הבא: "וַיֹּאמְרוּ אֶל מֹשֶׁה דַּבֵּר אַתָּה עִמָּנוּ וְנִשְׁמָעָה וְאַל יְדַבֵּר עִמָּנוּ אֱ-לֹהִים פֶּן נָמוּת" (שמות פרק כ, טז). בכל פעם שאני קורא את הפסוק, אני חש אכזבה. השתגעתם?! אתם מבקשים שה' לא ידבר אתכם?! ממה אתם מפחדים?! אם א-ל א-לוהי הרוחות יבחר לדבר עמנו, בטח ובטח שלא ימית אותנו! 
אני מבקש להציע פרשנות אחרת לפסוק: העם הגיע למסקנה שהמפגש עם הא-ל מעורר התרגשות גדולה. חווית ההתגלות גורמת להם להתמקד במפגש ולא בתוכן. הם נלהבים ונרגשים, מרגישים סוג של רוממות רוח, אבל אין בהם פניות להקשיב לתביעה הרוחנית הגדולה, להשלכותיה, לשינוי הרדיקאלי שיחול מעתה באורחות חייהם. ואז, כשיחלוף הזמן, כשתתפוגג ההתלהבות, הם יגלו שהם נותרו ריקים מתורה, דלים בדעת. פתאום הם יחושו 'מתים'. הם מעדיפים לשמוע את התוכן ממשה, ילוד אישה, כמותם. הם בטוחים שזו הדרך היחידה לשמוע, ללמוד וללמד.

אם כנים הדברים, הרי שיש בכך אמירה לדורות. קשה ללמוד תורה כשמי שמלמד אותך הוא דמות מסנוורת. קשה ללמוד תורה כשאתה מרגיש כאילו זכית להתגלות א-לוהית ולא אדם עומד מולך כי אם מלאך ה' צבאות. 

תורה היא דיאלוג, ומשא ומתן. עולם רוחני עשיר מכריח חוש בקורתי עמוק, ניסיון מתמיד להתחדשות. במסכת שבת שבתלמוד הבבלי נאמר: "ואמר רבי יהושע בן לוי: כל דיבור ודיבור שיצא מפי הקדוש ברוך הוא יצתה נשמתן של ישראל, שנאמר (שיר השירים ה) נפשי יצאה בדברו". הרב קוק באר בעין אי"ה: "כל דיבור ודיבור שיצא מפי הקב"ה הזיל את אור החיים העליונים, החיים השורשיים שממעל לכל גבול ומצר, תכלה וקצב. ומתוקף אורו, כהו המאורות הקטנים המוגבלים המחיים את הגוייות במצבם המצומצם, ויצאה נשמתן של ישראל".
להבנתי, הרב קוק מצביע על כיוון הפוך: פתאום עומד האדם מול הגודל שבחיים, מול עוצמה של אמת, מול רוח גדולה, ונשמתו יוצאת...

שתי סכנות: האחת, המפגש עם האלוקות מסנוור, גורם להתעסק בטפל ולא בעיקר. השניה, הריחוק מהא-לוהי והרוחני מרחיק אותנו מהארה נשמתית גדולה, שיש בה מענה לצימאון גדול. 

שני מועדים מעמידים את התורה במרכז ההתרחשויות. שבועות ושמחת תורה. האחד – מעמיד את המעמד, השני את עמל הלימוד ושמחת הסיום. זהו סיפור חיינו: מחד גיסא– פחד מהתלהבות חריגה, לא נורמטיבית, מסוכנת ומסכנת. מאידך גיסא, עייפות מעיסוק בפרטי החיים הדתיים, חיפוש אחר משמעות חדשה, פסיעה במעלות סולמות הרוח. 

בכל שנה אנו קוראים על המעמד מחדש, ובודקים, ביום שאחרי – האם הצלחנו לתרגם את החוויה הגדולה של חג השבועות לשיעור דף יומי, לשיעור מחשבה ובכלל – לחיפוש עמוק של משמעות. 

ואם לא די בכך, הקריאה של העם למשה, 'דבר אתה עמנו' היא קריאה למסע תמידי. אין מסוכן לעולם הרוח כמו התאבנות, קיפאון. החיים הדתיים חייבים ריענון עמוק. החיים מאתגרים אותנו בשאלות לא פשוטות בתחום המוסר, התרבות, המדע, המדינאות, הרפואה ועוד. העיסוק במנעד רחב של נושאים תרבותיים מעורר שאלות אמוניות מורכבות. עולם ההלכה פוגש מציאות טכנולוגית. אחרי ההתלהבות של שבועות, צריכה לבוא עבודה 'אפורה' ומורכבת המעמידה במרכזה התחדשות דתית וכמיהה לתורת חיים רלוונטית. בכל שנה – מקבלים תורה מחדש - מפני שהעולם ואנחנו השתנינו. תתחדשו. 

לכאורה, באמת שלבועז יש דברים הרבה יותר חשובים ומהותיים להתעסק בהם ולטפל בהם, מאשר באיזו קוצרת חיטים חדשה ואלמונית
לְמִי הַנַּעֲרָה הַזֹּאת?
אבי רט

מבין הפסוקים הרבים והדרמטיים במגילת רות, מושכות את ליבי דווקא שלוש המילים – 'לְמִי הַנַּעֲרָה הַזֹּאת?'.
בועז, הגביר החשוב הגדול, אִישׁ גִּבּוֹר חַיִל, מגיע מבית לחם אל השדות הרבים בהם ניצבים הקוצרים שלו, באמצע שיא עונת הקציר.

לבועז יש הרבה משימות על הראש, ודברים רבים לטפל בהם בימים הלחוצים הללו של הקציר. הוא צריך לנהל את כל צוות העובדים הגדול, לפקח ולנהל את כל התהליך- תקציב, תוכנית עבודה, גיוס עובדים, שינוע, מכירות וכו', ולדאוג שכל הפעילות תתבצע על הצד הטוב ביותר גם מבחינת יעילות, גם מבחינה עסקית- כלכלית וגם מבחינה אנושית.

סביר להניח שבועז ואנשי צוותו נערכו זמן רב לקראת עונת הקציר, וההשתלטות על כל השטחים הגדולים.

בשיאו של האירוע, בועז שם לב לפרט לכאורה שולי, שבהחלט יכול היה להתעלם ממנו. הוא שם לב לנערה אחת מבין כל הקוצרים. על פי חז"ל משהו בהתנהלותה ובהתנהגותה משך את עינו וליבו-  'וַיֹּאמֶר בֹּעַז לְנַעֲרוֹ הַנִּצָּב עַל הַקּוֹצְרִים לְמִי הַנַּעֲרָה הַזֹּאת?' רש"י- "למי הנערה הזאת- וכי דרכו של בועז לשאול בנשים? אלא דברי צניעות וחכמה ראה בה. שתי שבלים לקטה שלשה אינה לקטה, והיתה מלקטת עומדות מעומד ושוכבות מיושב כדי שלא תשחה".
שלוש המילים הללו- 'לְמִי הַנַּעֲרָה הַזֹּאת', מעידות יותר מכל על גדלותו של האדם הזה.

לכאורה באמת שלבועז יש דברים הרבה יותר חשובים ומהותיים להתעסק בהם ולטפל בהם, מאשר באיזו קוצרת חיטים חדשה ואלמונית ההולכת אחרי הקוצרים.

עצם העובדה שהוא בכלל שם לב אליה היא המעידה על אדם הניחן ברגישות אנושית גבוהה. יכול היה בועז לא לראות בכלל, וגם אם ראה, יכל להתעלם, וגם אם לא רצה להתעלם יכול היה לשלוח אחד מעוזריו לברר מי זו העובדת החדשה.

אבל את כל זה הוא לא עשה. הוא שם לב שיש לו עובדת חדשה, הוא שם לב שמשהו בהליכותיה שונה מקוצרת רגילה, והחליט לעשות מעשה- לברר מי היא, ולאחר מכן, לומר לה מילות עידוד, נחמה, ולהבטיח לה הגנה מפני צרות, תוך פירגון וחיזוק האמונה:

"וַיֹּאמֶר בֹּעַז אֶל רוּת הֲלוֹא שָׁמַעַתְּ בִּתִּי אַל תֵּלְכִי לִלְקֹט בְּשָׂדֶה אַחֵר וְגַם לֹא תַעֲבוּרִי מִזֶּה וְכֹה תִדְבָּקִין עִם נַעֲרֹתָי. עֵינַיִךְ בַּשָּׂדֶה אֲשֶׁר יִקְצֹרוּן וְהָלַכְתְּ אַחֲרֵיהֶן הֲלוֹא צִוִּיתִי אֶת הַנְּעָרִים לְבִלְתִּי נָגְעֵךְ וְצָמִת וְהָלַכְתְּ אֶל הַכֵּלִים וְשָׁתִית מֵאֲשֶׁר יִשְׁאֲבוּן הַנְּעָרִים... וַיַּעַן בֹּעַז וַיֹּאמֶר לָהּ הֻגֵּד הֻגַּד לִי כֹּל אֲשֶׁר עָשִׂית אֶת חֲמוֹתֵךְ אַחֲרֵי מוֹת אִישֵׁךְ וַתַּעַזְבִי אָבִיךְ וְאִמֵּךְ וְאֶרֶץ מוֹלַדְתֵּךְ וַתֵּלְכִי אֶל עַם אֲשֶׁר לֹא יָדַעַתְּ תְּמוֹל שִׁלְשׁוֹם. יְשַׁלֵּם ה' פָּעֳלֵךְ וּתְהִי מַשְׂכֻּרְתֵּךְ שְׁלֵמָה מֵעִם ה' אֱלֹקי יִשְׂרָאֵל אֲשֶׁר בָּאת לַחֲסוֹת תַּחַת כְּנָפָיו".

גדלותם של אנשים גדולים היא ביכולתם לראות את הפרטים הקטנים. משיח בן דוד בסוף המגילה 'וְעֹבֵד הוֹלִיד אֶת יִשָׁי וְיִשַׁי הוֹלִיד אֶת דָּוִד' מגיע מתוך היכולת של בועז לשים לב רגיש לנערה חדשה וצעירה ההולכת ומלקטת אחרי הקוצרים. זו נקודת המפנה והמפתח בסיפור - הרגישות האנושית.

יש במגילת רות – מגילת החסד, רגעי ומעשי חסד גדולים ואצילים.

כל אלו לא היו מתרחשים אלמלי רגע אחד קטן של אדם גדול שבתוך ההמולה הגדולה, והצורך לראות דברים 'בגדול', ידע שיסודות האמונה והחסד נמצאים דווקא בפרטים הקטנים. מתוך ההבנה והרגישות האנושית הזו הוא העיף מבט ובחר לקחת אחריות, ערבות, מעורבות וחסות, ומשם המשיך עד 'יִתֵּן ה' אֶת הָאִשָּׁה הַבָּאָה אֶל בֵּיתֶךָ כְּרָחֵל וּכְלֵאָה אֲשֶׁר בָּנוּ שְׁתֵּיהֶם אֶת בֵּית יִשְׂרָאֵל'.
אם יורשה לי לומר, בלי ציניות רק אמונה, חג שבועות זה סטארטאפ מטורף של רומנטיקה עם השכינה

לא דברנו עוד על אהבה

עדי ארד
אין דבר שמרתק אותי יותר מאהבה.

והפעם אולי אפילו יותר מתמיד.

אז אם ברומנטיקה עסקינן, בואו איתי רגע, ונפליג לכמה שניות על גלי הדמיון והפלאות.

דמיינו לכם גבר שמעניק לאהובתו מתנה, יש לומר יקרה במיוחד, והיא כמנהג נשים קדמוניות ונשים בכלל מתרגשת ושמחה, יוצאת במחול ולובשת לבן, מחבקת אותו ומבטיחה לו אהבת עולם.

אצה רצה לה שנה ועוד שנה, ועוברות אפילו אלפיים שנים, ועדיין - מי בתשיעי בכל נובמבר או יותר נכון בשישי בכל סיוון, שולח זר סיגליות קשור בסרט?

ומי בכל שנה בראשית הקיץ עוטה בגדים צחורים ובמבט נרגש וטהור מודה לו, לאהוב, שוב ושוב על אותה מתנה שהגיש לה אז בראשונה?

נשמע לכם הזוי? אז תחשבו עוד קצת.

חג מתן תורה הוא מעין חופה לחידוש הנדרים שאנו בונים בכל שנה מחדש בינינו לאלוקים.
כולנו ככלות קלות, מתרגשים וסופרים שבעה שבועות, כאילו היינו בגעגוע מתמיד לרגע הקסום.

אוכלים גבינות ולומדים תורה כל הלילה, אפטר פארטי מטורף עד הבוקר של לימוד וחוויה, של עומק והודיה.

והכל מתוך אהבה ורצון ולא הרגל וניסיון.

הפעוטות צוהלים עם סלינו על כתפינו, והאמהות אופות עוגות גבינה, וכולם מחכים שיגיע, זה חג שמקבלים אחרי וואחד המתנה.

אז כן, דמיינו שוב את אותו הזוג שחוגג מתנה בכל שנה, והזוג הזה אמנם נראה הזוי, הרי איך אפשר לשמור על כזאת התעלות והתרגשות אחרי אלפי שנה, אבל הזוג ההוא הם אנחנו, שבכל אסיף מודים לו על האהבה ועל התורה.

ואם יורשה לי לומר, בלי ציניות רק אמונה,

חג שבועות זה סטארטאפ מטורף של רומנטיקה עם השכינה.
שכינה
בין סדקים של תהיות אתפלל לבואך
כי ידעתי חסרונך מהו
ברשימת פעמיי אפאר יופייך
כי אנוכי בלעדייך איני הוא
אצפה כשוטה כהלך אביון
לקרבתך לנוכחותך המורגשת
וכשניצני גדולתך יתגלו
אדע כי אינך מתבוששת
כי אני הנני העני ממעש
חיוור ונטול בינה
אמתין בכמיהה ולא אחדול לבקש
לדעת אותך...
השכינה.
כעת כשנעמי חוזרת אלמנה וגלמודה תעמוד ההכרעה לפתחה של קהילת בית לחם - האם להושיט לה עזרה או להתעלם ולשמוח לאיד
שמחה לאיד 
העלילה המתוארת במגילת רות נפתחת בירידתם של אלימלך ומשפחתו מארץ ישראל בזמן שרעב גדול היה בארץ. המדרשים ביקרו את אלימלך ומשפחתו לא רק על עצם העזיבה מהארץ אלא על הנטישה וההתעלמות מהקהילה שנשארה בבית לחם, כמובא במדרש רות רבא פרשה א: "ולמה נענש? על ידי שהשפיל לבן של ישראל עליהם". נעמי נותרה אשה אלמנה וגלמודה, אם שכולה משני בניה, שמנסה להתחיל דף חדש בבית לחם יחד עם רות כלתה. אחד הדיאלוגים הקשים במגילה הוא המפגש המתקיים בין נעמי לנשות העיר בשערי בית לחם: "וַתֵּהֹם כָּל הָעִיר עֲלֵיהֶן, וַתֹּאמַרְנָה הֲזֹאת נָעֳמִי". כל ההולכות הרכיל שבעיר באו לשמוח לאידה של מושא הערצתן משכבר הימים. הן מרכלות בינן לבין עצמן ושואלות הזאת נעמי?! ומתאר המדרש רות רבא פרשה ג: 
"הזאת נעמי, לשעבר היתה מכסה בבגדי מילתין, ועכשיו היא מכסה בסמרטוטין ואת אמרת הזאת נעמי. לשעבר היו פניה מאדימות מכח מאכל ומשתה, ועכשיו פניה מוריקות מן רעבון ואת אמרת הזאת נעמי". 
השכנות נזכרות בעברה המפואר של נעמי ומתוך חוסר רגישות הן מדברות בקול רם: "הזאת נעמי". פטפוטיהן מגיעים עד לאזניה של נעמי, העיר הומה ובאותה העת תחושותיה של נעמי, שתהומות כיסו את בניה שלה במצולות מות ועל כך זועקת היא מקירות לבה: "אֲנִי מְלֵאָה הָלַכְתִּי וְרֵיקָם הֱשִׁיבַנִי ה'". הנשים זוכרות את נעמי משכבר הימים בעודה בעלת משפחה מפוארת ומיוחסת, שנטשה אותם בעטיו של רעב כבד, וכעת כשהיא חוזרת אלמנה וגלמודה תעמוד ההכרעה לפתחה של קהילת בית לחם - האם להושיט עזרה לנעמי או שמא להתעלם ולשמוח לאיד.
נעמי חשה בושה בשעה שהיא חוזרת אל מקומה לאחר שנים של עקירת המשפחה מבית לחם. היא חשה אפילו בקורטוב של שמחה לאידה של מי שהייתה בעבר גבירה ועתה היא אוד מוצל מאש, מרירה ונטולת תקווה. ברגע זה היא מקוננת ומצדיקה עליה את הדין: "וַתֹּאמֶר אֲלֵיהֶן אַל תִּקְרֶאנָה לִי נָעֳמִי קְרֶאןָ לִי מָרָא כִּי הֵמַר שַׁ-דַּי לִי מְאֹד". קבלת הפנים של נשות בית לחם מעצימה את דיכאונה של נעמי עד כדי שלרגע נדמה שנעמי מתעלמת אפילו מרות כלתה באומרה "וריקם השיבני", בו בזמן שרות כלתה האהובה מתאמצת וצועדת לצדה במסירות אין קץ. נקודה זו רמוזה בכתובים שכן בהליכתן לבית לחם נאמר: "וַתֵּלַכְנָה שְׁתֵּיהֶם עַד בֹּאָנָה בֵּית לָחֶם". הן הולכות יחדיו אולם כאשר הן נמצאות בפתחה של העיר ושומעות את הרכילות נאמר: "וַתָּשָׁב נָעֳמִי וְרוּת הַמּוֹאֲבִיָּה כַלָּתָהּ עִמָּהּ הַשָּׁבָה מִשְּׂדֵי מוֹאָב". הכתוב מפריד בין נעמי לרות. גם הנשים הסקרניות מתעלמות מרות ההולכת לצידה של נעמי. רות אינה נפגעת וממשיכה להכיל את נעמי ולכל אורך הדרך היא מעניקה לה סעד ותמיכה. המפנה יתחיל בבית לחם בזכות גבורתה השקטה של רות והתעלמותה מהעלבון שמלווה אותה בשערי בית לחם. 
למרות שאנחנו רוצים לראות את עצמנו כבני אדם טובים ומפרגנים, קשה לנו להימנע לפעמים מהעונג הרגעי שמתרפק על מפלת האחרים. לצערנו, פעמים שיש תרבות של "שמחה לאיד" שמלווה בחשיפה של שחיתויות. התחושה של 'מגיע להם' קיימת בציבוריות הישראלית בעיקר מול אנשים שהגיעו להישגים יוצאי דופן, אבל נתפסים כמי שהשיגו אותם על חשבון הציבור, למשל נפילה של טייקונים או פוליטיקאים או אפילו של שכן או חבר שפגע בנו. סיפור המגילה שולל תפיסה שכזו, וגם אם נושבות רוחות בבית לחם של שמחה לאיד הן מתפוגגות בזכות אלו, שמבקשים את טובת נעמי ומרחמים עליה על אף שמשפחתה נטשה אותם בעת צרה.   
עזרת גברים ליאת שוקרון
הרב בן ציון אלגאזי   ראש מכון 'צורבא מרבנן' וראש 'ישיבת ההסדר רמת גן'. מתגורר ביד בנימין.


· להיות רב בבלגיה
זכות גדולה לשמש את עם ישראל, גם בישיבה התיכונית, גם באולפנא וגם בקהילה באנטוורפן. קהילה נפלאה עם אהבת תורה ואהבת ארץ ישראל, ובזכות זה ב"ה הם גם התחברו לארץ ישראל ורובם כבר עלו לארץ. קהילה ציונית. רק להודות לקב"ה על הזכות שניתנה לי
· הרב שלי
הרב מרדכי אליהו זצ"ל, תלמיד חכם, מגדולי הדור בתורה, ולא פחות - מגדולי הדור במידות ובמעלות טובות. כל דבר של תורה הוא מינף, עודד, האיר דרך ונתן כוחות. אם הצורבא הגיע למה שהגיע, הכל מכוח עידודו, וכרגע בטח גם מברכתו משמיים
· הזכות שלי
רואה זכות גדולה להעמיד תלמידי חכמים לכלל ישראל בישיבת רמת גן, ובזכות שהקב"ה גלגל על ידינו להביא את דבר ה' זו הלכה באמצעות הצורבא, לכל יהודי שרוצה לדעת הלכה, את מבנה ההלכה ויישומה בחיי היום-יום
· הרעיון לצורבא
הרעיון הגיע מסעודה שלישית עם ר' גאל גרינוולד. דיברנו על הצורך להביא את ההלכה לכלל ישראל, ומשם הכל כבר כחלום, שהתגשם. כיום ישנם אלפי שיעורי צורבא לגברים, נשים, ילדים, צורבא באנגלית, צרפתית, בני נוער, חיילים בצבא, אסירים בבתי כלא ועוד ועוד
· למה דווקא הלכות?
זה הצורך שגאל הרגיש שחסר לו בתור בוגר ישיבה בעם ישראל, וזה גם דבר שהייתי מחובר אליו באופן טבעי. אחד ועוד אחד יצא עשרים וחמש אלף לומדים... ועוד היד נטויה
· דמות שהיה מפתיע לפגוש בשיעורי צורבא
ד"ר סטיב ג'קסון. אדם שעמוס ועסוק בניתוחי ראש ומוח במשך שעות ארוכות, שתמיד פינה זמן להיות חלק מהלימוד בצורה הכי רצינית שיכולה להיות
· הלכה שמרתק ללמוד
כל ההלכות מרתקות. הכל זה אורחות חיים, חכמה אלוקית מרתקת, אך יש פעמים שאתה עד כמה החוכמה האלוקית מאירה בהן, כגון הלכות כיבוד אב ואם, אבן העזר, למעשה - הכל
· היחס להלכות שאינן (כרגע) למעשה (קורבנות, למשל)
דרוש וקבל שכר
· הציונות הדתית
ציבור בעל כוחות אדירים, שמהווה את הגרעין המצמיח ישועה לעם היושב בציון, מפני שבלעדיו היה קשה מאוד לממש כאן את חזון הנביאים. עוד נכונו לציונות הדתית אתגרים גדולים בהנהגה בכל מישורי החיים במדינה
· שכר (גשמי) על לימוד תורה
מתיקות, התפעלות, ממלא את כל הכוחות והעולמות. משאבי הנשמה והשכל. בקיצור, שיעור עיון בישיבה
· אברכים מהציונות הדתית
מתחילים ניצוצות של גדלות, להנהגה תורנית המהותית של עם ישראל, אבל עוד לא מספיק. השאיפה שלנו היא ליצור מצב שתהיה לנו תורה ממלכתית, והציבור שלנו יתפוס את ההנהגה הרוחנית-ממלכתית במדינת ישראל
· 'התאמת' הלכות לימינו אנו
בכל תחום במישורי החיים ההלכה נותנת מענה, אבל התנאי כדי שיהיה מענה אמיתי, הוא להיות כפוף להלכה ולא לכופף את ההלכה
· 'הלכות מדינה' (יום הזיכרון, עצמאות וכו')
כל ההלכות האלו יסודן מדין הודאה לקב"ה בבחינת הגומל והלל על כל אשר גמלנו. חוץ מסדר התפילות חסרה עוד יציקת תוכן רוחני מהותי לימי ההודאה
· נשים כמנהיגות רוחניות
תפקידן של הנשים בתהליכים רוחניים הוא מרכזי ביותר, חשוב שישולבו במהלכים הרוחניים של האומה, בתנאי שזה יבוא מנקודת קודש ולא מנקודת סיפוק עצמי שיסודה באגואיזם. גם אנחנו בצורבא, בהדרכת מרן הרב אליהו זצ"ל, מנגישים את ההלכה לציבור הנשים מתוך חשיבות שהן יהיו שותפות מלאות בלימוד ההלכה, קיום ההלכה ויצירת האווירה הלכתית הסביבתית, שלאישה יש בזה תפקיד מרכזי ביותר
כשאדם זך לומד תורה, מתוך המרחב הרצוי- תהיה תוצאה מסוימת. כשאדם מצוי בעמדה נפשית מקולקלת, התורה עלולה להעצים בו דברים לא חיוביים

על תורה וסמים
גרנביץ
מי שיקרא מחקרים משנות החמישים והשישים, בנושא של השפעת סמים קשים, עלול למצוא תיאורים שונים וסותרים לחלוטין. יש שכתבו לאחר ניסויים ומחקרים על LSD שהסם גורם להפרעות בתפיסה, ולתסמינים שמזכירים מחלת נפש, ויש לעומתם שכתבו שהשפעתו דוקא מחדדת את התפיסה, ומעצימה את התודעה. 
תופעות הלוואי מתוארות באופנים שונים וממש הפוכים ממחקר למחקר. הדבר מעורר סימני שאלה: מהי באמת החוויה שהסם הזה מייצר?
אחד הדברים הידועים כיום על הנושא, זה שההשפעה משתנה לפי ה"סט" וה"סטינג", דהיינו מצבו האישי של האדם וכן הסביבה והסיטואציה בה הוא נמצא. בסביבה מסוימת החומר יכול לעורר בו חרדות קשות, ואותו החומר בסיטואציה סביבתית שונה יכול לחדד בתודעתו דברים מסוימים ולהיזכר לו כחוויה טובה.
מה לי ולזה?
ב"ה מעולם לא התנסיתי בדברים שכאלה, ואיני ממליץ על כך. אבל עניין אותי לקרוא על כך לפני הרבה שנים, אחר שהוזמנתי לנגן אי שם מעבר לים במסיבה תמימה למראה בחיק הטבע. ניגוני נשמה ודיבורים שאני מדבר בין השירים. כשסיימתי הקהל נשאר למסיבת מוסיקה רועשת. לאחר זמן מה שאלתי את המזמינים, 'תגידו לי - למה בעצם הייתם צריכים אותי? הלא התארגנתם למסיבה רועשת?'.
ואז, בדרך רמז קצת הבנתי מה היה טיב אותו הארוע... וזרקו לי את המושג הזה עליו אני מדבר פה.
קראתי על כך, והבנתי שבעצם הם רצו שהחוויה תיפתח בעבורם בשירי נשמה.
לא חזרתי מאז על הופעות מסוג שכזה, אבל למדתי לימוד חשוב מהנושא הזה:
לפעמים המהות מושפעת מהאוירה.
איזו השפעה יש לתורה על האדם? אם נעשה סקר ברחוב נגלה שיש שחושבים שהתורה גורמת לאדם להיות יותר רגיש ואכפתי, יותר מוסרי, ויהיו שיגידו שהתורה דוקא גורמת לאדם לחשוב רק על עצמו, או אולי לחסום כבישים ולהתנהג במיליטנטיות. כל אחד יביא דוגמאות כמובן למסקנותיו. אז מה באמת התורה עושה?...
מסתבר ש"זכה - נעשית לו סם חיים, לא זכה - נעשית לו סם המוות". זה ממש כך. אם אדם זך, כוונותיו נקיות, והוא לומד תורה מתוך המרחב הרצוי, תהיה תוצאה מסוימת. ואם אדם מצוי בעמדה נפשית מקולקלת או מוטעית, התורה עלולה להעצים בו דברים לא חיוביים. הכל תלוי ב"סט והסטינג"...
אז חג מתן תורה בפתח, ואפשר לדבר עד אין סוף על חשיבות ההתמדה בתורה וקיומה. אבל אולי דחוף יותר ונחוץ יותר לחשוב על המרחב שבתוכו זה קורה, על האוירה מתוכה אני מקבל את התורה. על המצב שלי. 
חז"ל מדגישים לנו שדווקא כשעם ישראל חנו "כאיש אחד בלב אחד", ולא מתוך מחלוקות, אז הם יכלו לקבל את התורה. לפני כן זה לא היה שייך. נקודה. אם אני בעמדה של מחלוקות, ואני חייב להיות צודק, התורה תשכנע אותי שמצוה לרדוף את ההוא ולדבר נגד ההוא וזה הצלת הדור... כל אחד כמובן יקח את זה למקום שלו, זוהי רק דוגמא לרעיון, שלא פחות חשוב מקבלת התורה, לדבר על "הסט והסטינג".
הרבנות אמרה לעצום את העיניים  /  הרב קלמן פסח (צ'אק) דוידסון
להיוולד לאם יהודיה, להתגייר כהלכה, או להיטמע בעם ישראל. אלו הן שלוש הדרכים להפוך ליהודי. שלושתן מקובלות על הפוסקים מימים ימימה, ושלושתן מובילות לאותה התוצאה. עם השנים האפשרות להיטמע בדיעבד - נחסמה כמעט לחלוטין על ידי הרבנות הראשית לישראל, ובמקביל - גם האפשרות להצטרף אל עם ישראל בדרך הגיור - צומצמה מאוד. ערב שבועות, ראוי להתייחס לסוגיית הגיור, ולהבין את העומד בבסיס המשבר שמאפיין אותה במציאות הישראלית.
הדרישה הרשמית ממועמדים לגיור דרך הרבנות הראשית, היא לעבור הליך לימודי באורך כשנה, אשר בסופו הם צריכים להחליט – או שיצהירו על מחויבותם לשמירת אורח חיים הלכתי מלא - ויזכו להגיע למעמד הגיור, או שיוותרו. העובדה שרוב הגרים בישראל לא שומרים על אורח חיים הלכתי מלא אפילו זמן קצר לאחר הגיור, ידועה בקרב המועמדים לגיור ובקרב הדיינים המגיירים כאחד. המועמדים לגיור מבינים שברוב המקרים הדרך לעולם היהדות - כרוכה בשקר. המציאות הזו שמה ללעג את מעמד הגיור כולו, וצפויה לדעתי להוביל להמשך הכרסום ברצון של המועמדים לגיור להיות מבחינה הלכתית חלק פורמאלי מהעם היהודי - ולא רק מהחברה הישראלית.
בקרב הפוסקים יש מחלוקת לגבי הגדרת "קבלת המצוות" הנדרשת מכל מתגייר. יש הסבורים כי מדובר על כוונה "לשמור תורה ומצוות כהלכה" (דעת הבית יצחק), ויש הסבורים כי בעצם מדובר רק על גיור מרצון - המבוסס על עצם הידיעה וההכרה בכך שיש מצוות ויש שכר ועונש למי שמקיים או לא מקיים אותן (דעת הרוגצ'ובר, הרב עוזיאל, ואחרים). להבנתי, קיים בסיס הלכתי מוצק לגיור שאינו בדלני, והינו פחות מחמיר מזה המוסכם כיום על הרבנות הראשית.
בפועל, ברבנות דבקים בהליך גיור מחמיר ביותר – אשר אף נראה כי רק מקצין עם השנים: רשימות שחורות של רבנים מגיירים, סירוב להכיר בבתי-דין לגיטימיים בישראל ומחוצה לה, ואף – ההמצאה המפוקפקת-הלכתית של ביטול גיורי עבר למפרע (וביניהם – של הרב גורן זצ"ל). בישראל חיים בינינו כיום מאות אלפי אזרחים שאינם יהודים על פי ההלכה, ומי שדואג להצר להם את שערי הגיור – מעודד בפועל נישואים בין יהודים לבין כאלו שאינם. אני לא יודע איך ניתן להעיר את מי שמתחזה להיות ישן, אבל אני יודע שהגיור הממלכתי בישראל מבוסס בעיקרו על מדיניות ולא על הלכה, ומדיניות אפשר – ולדעתי במקרה זה גם חובה - לשנות.
---

הכותב הוא ראש מערך החתונות במיזם 'חופות' מבית 'השגחה פרטית' (ע"ר), ממקימי 'גיור כהלכה' ו'אהבת הגר'. 
פירות הביכורים מועלים אחר כבוד לירושלים לבית המקדש, בפסטיבל המתחיל בחג השבועות, שכולו צבע, טעם וריח ניחוח לפני ה'
חג הביכורים
ד"ר יצחק קניגסברג
בִּיכּוּרִים הם הפירות הראשונים של השנה, משבעת המינים שהתברכה בהם ארץ ישראל. מצווה מהתורה להביא את הביכורים לבית המקדש ולהעניקם במתנה לכוהנים. מקור המצווה בפרשת משפטים: "רֵאשִׁית בִּכּוּרֵי אַדְמָתְךָ תָּבִיא בֵּית ה' אֱ-לֹהֶיך". 
רמב"ם (הלכות ביכורים פרק ב', ב'): "אין מביאין בכורים אלא משבעת המינין האמורים בשבח הארץ, והם החטים והשעורים והענבים והתאנים והרמונים והזיתים והתמרים, ואם הביא חוץ משבעת המינין לא נתקדשו".
מקור השם "חג הביכורים" שניתן לחג השבועות נמצא בפרשת פנחס: "וּבְיוֹם הַבִּכּוּרִים בְּהַקְרִיבְכֶם מִנְחָה חֲדָשָׁה לַה' בְּשָׁבֻעֹתֵיכֶם מִקְרָא קֹדֶשׁ יִהְיֶה לָכֶם כָּל מְלֶאכֶת עֲבֹדָה לֹא תַעֲשׂוּ".
חזקוני: "וביום הבכורים - על שם שמשם והלאה מביאין בכורי אדמה קורהו יום הבכורים" .
רמב"ם (שם, ו'): "אין מביאין בכורים קודם לעצרת (שבועות) שנאמר וחג הקציר בכורי מעשיך, ואם הביא אין מקבלין ממנו אלא יניחם שם עד שתבוא עצרת ויקרא עליהן, וכן אין מביאין בכורים אחר חנוכה". זמן הבאת הביכורים לפי הרמב"ם הוא בין שבועות לחנוכה.
כיצד קובעים מהם הפירות שהבשילו ראשונים? - אדם יורד לשדהו ורואה תאנה, אשכול ענבים, רימון, וכדו', שהתחילו להבשיל - קושר עליהם גמי, לסימן שהופרשו לביכורים, ואומר: "הרי אלו ביכורים" (ביכורים ג', א'). 
השלב המקדים לתחילת ההבשלה הוא שלב החניטה בפירות וסמדר בענבים: "הַתְּאֵנָה חָנְטָה פַגֶּיהָ וְהַגְּפָנִים סְמָדַר". רש"י: "כשנופל הפרח והענבים מובדלים זה מזה ונכרים כל ענבה לעצמה קרויה סמדר" . חֲנָיטָה - שלב בהתפתחות פירות האילן, לאחר הפריית הפרח על ידי האבקה לפני שהחל להיווצר הפרי. לאחריו מתחיל שלב ההבשלה.
הבשלה: רצף של שינויים החלים בפרי או בירק עד שהוא ראוי למאכל מבחינת הצבע, הטעם, המרקם והריח.
צבע: התפרקות הכלורופיל (הנותן לפרי את צבעו הירוק) והתפתחות פיגמנטי צבע ייחודיים לפרי. 
טעם: צבירת הסוכרים (פרוקטוז- סוכר הפירות). התפרקות העמילן והפיכתו לגלוקוז- סוכר, ירידה ברמת החומציות,  התפרקות טאנינים (הנותנים לפרי הבוסר את הטעם המר), הצטברות השומנים ועוד.

מרקם: התרככות הפרי הנגרמת בשל שינויים שונים בדופן התא. 

ריח: יצירת חומרים נדיפים המקנים לפרי את הניחוח האופייני.
פירות אלה, לאחר שסומנו בגמי בתחילת ההבשלה, נקטפים בשלבי ההבשלה, מוכנסים לסלים מקושטים ומועלים אחר כבוד לירושלים לבית המקדש, בפסטיבל המתחיל בחג השבועות, שכולו צבע, טעם וריח ניחוח לפני ה'. 
אסכולת 'תורה ומדע' איננה מציעה רק תוספת ללימוד התורה; היא מחוללת רוויזיה גם בתורה עצמה
תורה ומדע - חלק ג' / הרב ד"ר עידו פכטר
לדעת הרמב"ם, שלמות האדם איננה טמונה בעצם לימוד התורה אלא בהשגות שהוא משיג. ככל ששכלו משיג את האמיתות במציאות, כן הוא מתדבק בריבון העולם. משום כך החשיב את חכמות המדעים כ'דבר גדול' לעומת הוויות התלמוד, אותן כינה 'דבר קטן'. הרמב"ם הפגין אהבה יתירה ללימוד התורה, וראה בו הקדמה הכרחית לכל מקצועות החכמה, ואולם, מבחינה מהותית ראה בידיעות המדעיות, חכמת הבריאה, שלמות גבוהה יותר של האדם. המסקנה מפתיעה: בעוד אנחנו מחפשים הצדקה ללימוד מדע, הרמב"ם דווקא נדרש להצדיק את הצורך בלימוד תורה!
יש המבקשים להסתמך על דברי הרמב"ם הללו, כדי להצדיק מבחינה תורנית את העיסוק במדע גם כיום. הרב פרופ' דרור פיקסלר ('לתיחומו של 'מעשה בראשית' במדע המודרני', המעיין, תשרי תשס"ח) הוא מהתומכים הבולטים בגישה הזו: "מדעי הטבע כלולים בתוך תחום 'מעשה בראשית' גם בעידן המדע המודרני, אולם הדבר תלוי בהנעה של החוקר: אם מטרת מחקרו היא להבין את העולם בצורה טובה יותר – הוא כלול בתחום ה'פרדס', אסור לדרוש בו ברבים, והוא נחשב חלק מלימוד התורה. אמנם המסקנות המדעיות עצמן אינן 'מעשה בראשית' אלא תיאור טכני גרידא של העולם, ולכן אין כל מניעה לפרסם אותן ברבים".  
קשה לטעון שכל פיסיקאי או ביולוג עוסק במעשה בראשית, ועל כן פיקסלר מכניס למשוואה תנאי נוסף: כוונת החוקר. לדבריו, אם תכלית המחקר היא רק לתאר את חוקי המציאות, אין לימוד זה נחשב כמעשה בראשית. אולם אם כוונתו להציע הסבר תכליתי לטבע, קרי; לענות על השאלה מדוע ולשם מה נברא העולם כך, מדובר ב'מעשה בראשית'.
אני מתקשה לקבל טיעון שכזה. ראשית, בעבר היו כל מקצועות המדע כרוכים זה בזה, והלימוד המדעי הוביל להכרת המציאות בכללותה. במקרה כזה ניתן לדבר על הבנה תכליתית של המציאות לאור המדע. אבל כיום, כשתחומי המחקר כה מפורטים ומנותקים האחד מן השני, קשה להבין כיצד מחקר על חלקיק קטן מעניק לאדם הבנה על תכלית המציאות. שנית, עמדת הרמב"ם מבוססת על ההכרה שהישארות השכל טמונה בהשגת האמיתות. מבחינה זו, כוונת החוקר היא אינדיפרנטית לעצם האמיתות שהוא משיג. ושלישית, עיקרה של המהפכה המדעית, שהצמיחה את המדע המודרני, היה בניתוק המדע מחשיבה תכליתית כלשהי. לשלב חקירה מדעית עם תכלית זה לתפוס את החבל משני קצותיו.
לפיכך, דומני שאת הגישה להצדקת העיסוק המדעי, יש להציג בצורה יותר צנועה. לימוד מדע יכול להיות בעל משמעות דתית גם מבלי שנכתיר אותו כ'מעשה בראשית'. כך גרס הראי"ה קוק: "בכלל, מביאים כל המדעים לההכרה הא-להית ולאהבת א-להים, אם כן הם כלולים בציווי של שמע ואהבת" (שמונה קבצים א, תתק). גם מבלי להתעסק במחוזות הנסתר, הכרת הטבע מעצימה את הקשר של האדם המאמין עם א-לוהים. יתירה מכך; גם עצם החכמה "באמת אור ה' היא" (שם), ועל כן כל שימוש בחכמה הוא דבר מבורך. 
הכרה שכזו בלימוד המדע היא בעלת ערך תיאולוגי לא קטן, היא מחזירה את בקשת הא-לוהים וההכרה בו אל השיח הדתי. אסכולת 'תורה בלבד' תוחמת עצמה לטקסטים מקודשים ופחות מתעניינת במשמעותם. מבחינתה, פלפול בתוספות הוא בעל ערך בלא כל קשר לשאלה מה מפיקים מכך. ההכרה בלימוד המדע כבעל ערך דתי מחייבת לשנות תפיסה זו. היא טוענת שלימוד הוא בעל ערך רק אם הוא מקדם את ההכרה הדתית, ובכך כלול גם לימוד התורה עצמו. זו הסיבה, שאסכולת 'תורה ומדע' איננה מציעה רק תוספת ללימוד התורה; היא מחוללת רוויזיה גם בתורה עצמה. 
לא צריך להיות גדול הדור ולא מיוחס לגדולים כדי לחולל שינויים. האיש מן השורה, הרחוק מכל מעמד ושררה מסוגל לעשות זאת
רות ואחריות / הרב לוביץ
בימי שפוט השופטים ניצב עם ישראל בפני משבר כפול והדבר בא לידי ביטוי בכפל המילים: "ויהי" שפותחות את מגילת רות: "ויהי בימי שפוט השופטים ויהי רעב בארץ". כלל הוא: "אין 'ויהי' אלא לשון צער" (ב"ר מג, ג). המשבר הראשון היה "רעבון של תורה", ואילו השני: הרעב ללחם (רות רבה, ז). שני המשברים באו לידי מיצוי באישיותו של אלימלך שהיה "מגדולי המדינה" ו"שופט בשופטים", ולכן אמור היה לטפל בשני התחומים, אלא שהוא אכזב קשות, ובחר לדאוג רק לעצמו ולמשפחתו. 

באשר למשבר הפיזי, הכלכלי- כשהגיעו שנות הרעב חשש אלימלך שכל ישראל יתדפקו על פתחו בבקשת עזרה, "מה עשה עמד וברח מפניהם". (רו"ר א, ד). באשר למשבר הרוחני- אלימלך היה מסוגל "להזהיר לחטאים לשוב", אולם "לא טרח עצמו בעסקי ציבור" (תנחומא שמיני ט). "גדול הדור היה והיה יכולת בידו למחות ולא מיחה", נאמר בזוהר חדש (עז), וכאשר "ראה שהדין בא לעולם, מיד ברח". אלימלך קרא נכון את המפה, זיהה את המשברים, אך לא עשה דבר לתיקונם. 
חז"ל סבורים שהופעת אישיות כאבימלך היוותה סימפטום להלכי הרוח של התקופה, וכי הציבור באותה עת היה ראוי להנהגה קלוקלת שכזו. חכמים אומרים על המילים "שפוט השופטים": "אוי לו לדור ששופט את שופטיו, ואוי לו לדור ששופטיו צריכים להישפט" (רו"ר א). המגילה משקפת אפוא את ההידרדרות שעלולה להתרחש כשמתהווה חוסר אמון של העם בהנהגה, וכשנוצרת אווירה של זלזול הדדי בין העם למנהיגיו ובין המנהיגים לעמם.

אולם המסר של מגילת רות אינו מסתכם בכך. המגילה מביאה אתה בשורה גדולה שאסור להתייאש. כשם שישנן נפילות כך ישנן עליות, וכדברי ר' נחמן: "אם תאמין שיכולים לקלקל – תאמין שיכולים לתקן". התיקון מורגש במציאות החברתית והכלכלית אליה חוזרות נעמי ורות. הבצורת והרעב פסקו זה מכבר, וידיהם של עובדי האדמה עמוסות עבודה. העיר בית לחם ההומה לקראתן מקבלת אותן בחיבה, ובשדות מקיימים את מצוות התורה ושוררת בהן אווירה טובה. דברי הברכה של "כל העם אשר בשער" אל בועז הנושא את רות לאישה, ודברי הנחמה והעידוד של הנשים אל נעמי בסיום המגילה, משקפים אקלים של ידידותיות ותקווה. 

כיצד התרחש השינוי? ייתכן שהוא נבע מעלייתה של מנהיגות אחרת שנתנה דוגמא אישית חיובית. בעז, הוא השופט אבצן, לדעת חז"ל, גדול הדור היה, והוא נושא בעול עם הקוצרים בשדה, ישן שם בגורן, נותן מתנות עניים, אהוד על הציבור וגואל את האלמנה הנכריה והעניה כשהוא נושא אותה לאישה. בועז איננו מוכיח בשער, ולכן הוא לא מותח ביקורת על קרוב המשפחה שלא רצה לגאול את רות. דרכו היא לדבוק במידת האמת (רו"ר ז), לשאול שלום כל אדם בשם (ברכות נד, א), להראות דוגמא אישית חיובית ולגלות אכפתיות ואחריות.

בועז המשיך בכך מסורת משפחתית מפוארת, שכן הוא מצאצאי נחשון בן עמינדב (רות ד, כ), שגילה אחריות ומסירות והראה דוגמא אישית כשקפץ למי ים סוף. הוא צאצא אותנטי ליהודה שדבק במידת האמת כשהודה בפני תמר, גילה נאמנות לאחיו כשמנע את הריגת יוסף, נטל על עצמו ערבות לבנימין בפני אביו, יעקב, ושם נפשו בכפו בפני המשנה למלך מצרים כשעמד במילתו והציע להישאר כעבד במקום אחיו הצעיר.
אולם לא צריך להיות גדול הדור ולא מיוחס לגדולים כדי לחולל שינויים. האיש מן השורה, הרחוק מכל מעמד ושררה מסוגל לעשות זאת, ואין דוגמה טובה יותר מזו של רות המואביה. צעירה עניה ונוכריה, שייחוסה נעוץ באומה פסולת חיתון שהגיעה לחברה זרה לארץ ולדת חדשה, והיתה מסוגלת לחולל שינוי לטובה. רות הוציאה מאנשים את הטוב שבהם, וזו בדיוק הנקודה ממנה צומחת המלכות בישראל. נקודת המוצא של מלכות יהודה בבת לוט השוכבת עם אביה, ובתמר השוכבת עם אביה, והיא ממשיכה במואב. אולם מעז יצא מתוק וממרירות יצאה רות שהפכה להיות אימה של מלכות. דומה שאין דוגמא מאלפת מזו לכוחו של כל אדם לחולל שינוי בעולם, כשהוא חרוץ ונחרץ, ומגלה אחריות ונאמנות. הסוף אופטימי של מגילת רות מלמד כי אנשים קטנים מסוגלים לבצע שינויים גדולים, ולהביא גאולה לעולם.

הציבור הדתי ציוני הוא התקווה המבטיחה את עתיד מדינת ישראל כמדינה יהודית בארץ ישראל, ועלינו להפנות את כל מרצנו להגשמת מטרה זו
פילבר

לא נפרדים
 
לאחרונה נשמעו במחננו קולות של התבדלות מהחלקים הרעים שבאומה. הקולות הללו אינם חדשים. כבר רבותינו הראי"ה קוק ובנו הרצי"ה בזמנם התייחסו לטיעון הזה - הראי"ה בספרו "אורות" [עמ' עג] כותב על מחלוקת הדעות הקיימת בעם ישראל, כיצד להתנהל עם אותם החלקים בעם ישראל שהם פורקי עול ומתכחשים לכל קודש בישראל, האם "הכשרים שבעם שהם נושאי דגל שם ה'" לא יהיה כל קשר עמהם ויש להיפרד מהם, או "שכח השלום הכללי של האומה" הוא שצריך להכריע את הכל, ומפניו יש לדחות כל מחשבה של פירוד? הראי"ה כמובן פוסל את מחשבת הפירוד ובדבריו שם הוא מדמה את הוויכוח הזה לאותן שתי הזונות שבאו אל שלמה, שהאחת אומרת: "גם לי וגם לך לא יהיה – גזורו!" ולעומתה מתייצבת אם האמת, האומרת: "תנו לה את הילוד החי, והמת לא תמיתוהו", ורוח הקודש צווחת: "תנו לה את הילוד החי, היא אמו!". ומסיים שם הראי"ה: אין קץ לרעות הגשמיות והרוחניות של התפרדות האומה לחלקים, וגם אם הניסיון לנתח באכזריות את האומה הוא בלתי אפשרי ו"היה לא יהיה", עצם המחשבה על כך היא פסולה והיא ממש מחשבה של עבודה זרה כללית, כי הפירוד המדומה חותר תחת יסוד הקדושה כולה, והוא דומה למעשה עמלק שזינב את הנחשלים פליטי הענן, ועליהם אומר הכתוב: "שלח ידיו בשלומיו, חילל בריתו".
 
גם מורנו הרב צבי יהודה בהרבה משיחותיו היה משנן לנו כמה חמור כל ניסיון להיפרד מן האומה, ובאחת מהן אמר כי "צבור" הוא ראשי תיבות: צדיקים, בינונים, ורשעים, והמצב הנורמלי של הצבור הוא כאשר ה"צדיקים" הם בראש, למטה מהם ה"בינונים", ובשוליים למטה ה"רשעים". אבל לפעמים יש מצב של "רובץ", ככתוב "כי תראה חמור שונאך רובץ", כשהרשעים הם למעלה והצדיקים למטה, ובמקרה כזה יש חשק לברוח, חס ושלום! ועל כך אומרת התורה: "לא תוכל להתעלם!". אין שום אפשרות לברוח, והוסיף הרצי"ה ואמר: זאת המדינה שלנו, זאת ממשלתנו, "וחדלת מעזב לו"- חלילה וחס. לא קיימת אפשרות כזו, אולי יש אנשים שהיו רוצים שנפטר מהמדינה – אנו לא ניתן להם את "נחת הרוח" הזו. לא נברח ולא נעזוב. להפך, "עזב תעזב עמו", אנו נהיה ביחד עם כלל ישראל על אף כל הצרות. ויש הרבה צרות, וגם צרות מבפנים, אבל אנו שייכים לכלל ישראל, על אף כל הקשיים. ובהזדמנות אחרת אמר הרצי"ה: אנו אומרים "אני מאמין באמונה שלימה בביאת המשיח, ואף על פי שהתמהמה עם כל זאת אחכה לו", ושאל: מה כוונת הביטוי "עם כל זאת"? ופירש: עם כל הסיבוכים והקשיים, נחכה למשיח. אמנם צריך עמידה בתוקף, אבל לעשות זאת בפנים.
 

אם ניישם את דבריהם אלו למתרחש בעם ישראל בימים הטרופים שאנו שרויים בהם, כשהשנאה והפירוד אוכלים בנו בכל פה, נדע שאסור לנו לתת גט לכלל ישראל, אלא אדרבא; עלינו להגביר חיילים, להאדיר את עולם התורה, להרחיב את ההתיישבות, להשתלב בכל מערכות המדינה ולהיאחז בכל מקום ובכל תחום גם אם יש שרוצים להרחיק אותנו משם, כי הציבור הדתי ציוני הוא התקווה המבטיחה את עתיד מדינת ישראל שתהיה מדינה יהודית בארץ ישראל, ועלינו להפנות את כל מרצנו להגשמת מימוש מטרה זו, ולקיים את הדברים שכתב הראי"ה: "הצדיקים הטהורים אינם קובלים על הרשעה אלא מוסיפים צדק, אינם קובלים על הכפירה אלא מוסיפים אמונה, אינם קובלים על הבערות אלא מוסיפים חוכמה." ומעט מן האור דוחה הרבה מן החושך.
    

פירות הביכורים מועלים אחר כבוד לירושלים לבית המקדש, בפסטיבל המתחיל בחג השבועות, שכולו צבע, טעם וריח ניחוח לפני ה'
חג הביכורים
ד"ר יצחק קניגסברג
בִּיכּוּרִים הם הפירות הראשונים של השנה, משבעת המינים שהתברכה בהם ארץ ישראל. מצווה מהתורה להביא את הביכורים לבית המקדש ולהעניקם במתנה לכוהנים. מקור המצווה בפרשת משפטים: "רֵאשִׁית בִּכּוּרֵי אַדְמָתְךָ תָּבִיא בֵּית ה' אֱ-לֹהֶיך". 
רמב"ם (הלכות ביכורים פרק ב', ב'): "אין מביאין בכורים אלא משבעת המינין האמורים בשבח הארץ, והם החטים והשעורים והענבים והתאנים והרמונים והזיתים והתמרים, ואם הביא חוץ משבעת המינין לא נתקדשו".
מקור השם "חג הביכורים" שניתן לחג השבועות נמצא בפרשת פנחס: "וּבְיוֹם הַבִּכּוּרִים בְּהַקְרִיבְכֶם מִנְחָה חֲדָשָׁה לַה' בְּשָׁבֻעֹתֵיכֶם מִקְרָא קֹדֶשׁ יִהְיֶה לָכֶם כָּל מְלֶאכֶת עֲבֹדָה לֹא תַעֲשׂוּ".
חזקוני: "וביום הבכורים - על שם שמשם והלאה מביאין בכורי אדמה קורהו יום הבכורים" .
רמב"ם (שם, ו'): "אין מביאין בכורים קודם לעצרת (שבועות) שנאמר וחג הקציר בכורי מעשיך, ואם הביא אין מקבלין ממנו אלא יניחם שם עד שתבוא עצרת ויקרא עליהן, וכן אין מביאין בכורים אחר חנוכה". זמן הבאת הביכורים לפי הרמב"ם הוא בין שבועות לחנוכה.
כיצד קובעים מהם הפירות שהבשילו ראשונים? - אדם יורד לשדהו ורואה תאנה, אשכול ענבים, רימון, וכדו', שהתחילו להבשיל - קושר עליהם גמי, לסימן שהופרשו לביכורים, ואומר: "הרי אלו ביכורים" (ביכורים ג', א'). 
השלב המקדים לתחילת ההבשלה הוא שלב החניטה בפירות וסמדר בענבים: "הַתְּאֵנָה חָנְטָה פַגֶּיהָ וְהַגְּפָנִים סְמָדַר". רש"י: "כשנופל הפרח והענבים מובדלים זה מזה ונכרים כל ענבה לעצמה קרויה סמדר" . חֲנָיטָה - שלב בהתפתחות פירות האילן, לאחר הפריית הפרח על ידי האבקה לפני שהחל להיווצר הפרי. לאחריו מתחיל שלב ההבשלה.
הבשלה: רצף של שינויים החלים בפרי או בירק עד שהוא ראוי למאכל מבחינת הצבע, הטעם, המרקם והריח.
צבע: התפרקות הכלורופיל (הנותן לפרי את צבעו הירוק) והתפתחות פיגמנטי צבע ייחודיים לפרי. 
טעם: צבירת הסוכרים (פרוקטוז- סוכר הפירות). התפרקות העמילן והפיכתו לגלוקוז- סוכר, ירידה ברמת החומציות,  התפרקות טאנינים (הנותנים לפרי הבוסר את הטעם המר), הצטברות השומנים ועוד.

מרקם: התרככות הפרי הנגרמת בשל שינויים שונים בדופן התא. 

ריח: יצירת חומרים נדיפים המקנים לפרי את הניחוח האופייני.
פירות אלה, לאחר שסומנו בגמי בתחילת ההבשלה, נקטפים בשלבי ההבשלה, מוכנסים לסלים מקושטים ומועלים אחר כבוד לירושלים לבית המקדש, בפסטיבל המתחיל בחג השבועות, שכולו צבע, טעם וריח ניחוח לפני ה'. 
האדם המערבי המודרני חותר לחיי נוחות רצופי גירויים ועינוגים, ובתמורה לכך מקריב חלקים משמעותיים מנשמתו
לא להתנוון

משה רט
בסרט Wall-E מתואר עתיד בו כל בני האדם חיים חיי פינוק ונוחות מתמדת: הם שרועים כל היום על כורסאות נוחות, מול מסכי מחשב עתירי גירויים ושעשועים, ורובוטים מספקים להם את כל צרכיהם. כתוצאה מכך הפכו בני האדם לשמנים, רופסים ומנוונים, עד שאינם מסוגלים אפילו לקום ולהתהלך בכוחות עצמם, אבל זה לא מפריע להם כי ממילא אין סיבה לקום - כל חיי החברה שלהם מתנהלים במחשב, ואם צריך לזוז אפשר לעשות זאת עם הכורסה הניידת. לכאורה, הכל טוב ויפה; אין מלחמות, רעב או מחלות, לא צריך להתאמץ ללמוד ולעבוד, ממש גן עדן עלי אדמות. אבל בסופו של דבר, מרגישים בני האדם שמשהו חסר להם. משהו מעוות לחלוטין בקיום המנוון ושטוף הגירויים הזה. והם מחליטים לעשות את המאמץ לרדת מהכורסאות, לצאת מאזור הנוחות ולחזור לחיים של עמל, מלאכה ויצירה. זה אמנם יהיה קשה ומלווה בסבל, אבל זהו מחיר ששווה לשלמו עבור חיים בעלי משמעות.
זהו כמובן משל נהדר על החברה בת זמננו והכיוון שהיא צועדת אליו, אבל מה שעומד על הפרק הוא לא ניוון פיזי אלא ניוון רוחני. האדם המערבי המודרני חותר לחיי נוחות רצופי גירויים ועינוגים, ובתמורה לכך מקריב חלקים משמעותיים מנשמתו. המחיר הוא רדידות ושטחיות, אובדן המשמעות, הערכים והעומק הרגשי, ובריחה מכל אתגר מחשבתי או מאמץ רוחני.
התיקון לניוון הזה יהיה השיבה לדת. המחשבה על עלייתה המחודשת של הדת היא אחד הדברים המפחידים ביותר את אותם אנשים, בדיוק כמו שהמחשבה על שיבה לחיי עמל מפחידה את אנשי Wall-E, ובצדק לכאורה. אבל כאשר בסופו של דבר יבינו אנשים שזה הדבר הנכון, הם יהיו מוכנים ומזומנים לשלם את המחיר.
כן, החזרה אל הדת תהיה כרוכה בבית מקדש וקורבנות, בחובות דתיות המעוגנות בחוק, בוויכוחים נוקבים על יסודות האמונה, בסנהדרין שמלקים ומענישים, ואפילו בסקילה מדי פעם, אחת לשבע שנים נניח. זה נשמע מפחיד ומאיים, כשם שהמחשבה ללכת לעבוד בשדה נשמעת מפחידה ומאיימת למנוונים בכורסה; אבל כשעושים את זה בפועל, מרגישים פתאום עד כמה זה טוב, בריא ונכון, ועד כמה המצב הקודם היה מעוות. היגמלות מסמים יכולה להיות קשה וכואבת, אבל איזו הרגשה טובה היא נותנת.
הטקסט המקראי אינו טקסט בלבד. החיבור של האותיות והמשפטים האלוקיים זה לזה, בדומה לרצף של הגנום האנושי הוא בדווקא
התורה כD.N.A-
ד"ר חזות גבריאל
חידה שנתית. התורה, המקמצת בדרך כלל במילותיה, 'מבזבזת' למעלה מ-60 פסוקים על חזרה מיותרת לכאורה על פרטי הקורבנות הזהים בפרשת הנשיאים.
 

התשובה המקובלת שמה את הדגש על המימד הפרטי, 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 אנו נותנים כבוד לנשיאים בכך שאנו מתכוונים אחרת בכל פסוק אותו אנו שומעים בפרשת השבוע? לכאורה לא! כמה מאיתנו מצליחים 'לשמוע' את הטקסט החדגוני ואת משמעותו הדרשנית?
נראה כי הפתרון לחידה זו מצוי באופן בו אנו מתייחסים לטקסט המקראי כטקסט מקודש. 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, קיבל 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. מכאן ההלכה שספר תורה חסר הוא פסול. המשמעות הפילולוגית של שפת התורה הינה רק המשמעות הראשונה והפשוטה של הנגלה, של התקשורת המילולית, של הסיפור ושל הציווי. המימד ההיסטורי והציווי שבטקסט המקראי הם רק הגורם המזמן והפשוט של מערכת עמוקה מיני ים בעלת אין ספור מימדים של הבנה. 
דווקא במסגרות טקסטואליות בעלות מבנה זהה כמו פרשת הנשיאים החוזרת על עצמה, יש פוטנציאל גדול יותר להבנה עמוקה זו. 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 הינה רק דרך אחת לקליטת המסר האלוקי.
להערות  hazutg@gmail.com 
רתימת בני לוי למשאותיהם, נעשתה באופן סדור ומרשים. לצורך הגברת המחויבות והמוטיבציה לעבודת המשכן, הלוויים נבחרו בקפידה ונמצאו כשירים למשימה
המשאב האנושי בעבודת ה' 
 נעמי (יפה) עיני
פסוק חידתי מצאתי בפרשת השבוע שלנו: "וּבְשֵׁמֹת תִּפְקְדוּ אֶת כְּלֵי מִשְׁמֶרֶת מַשָּׂאָם" (במדבר, ד', ל"ב). במה הכתוב מדבר ומה בא ללמדנו?
מבאר הרמב"ן במקום: "וטעם 'וּבְשֵׁמֹת תִּפְקְדוּ אֶת כְּלֵי מִשְׁמֶרֶת מַשָּׂאָם' - שיפקיד ביד כל איש במספר שמות לגולגלותם כלי משאם. יאמר: איש פלוני יישא מן הקרשים כך במספר, ופלוני (יישא) מן הבריחים או העמודים כך במספר. לא שיצווה – (את) בני מררי, בכללם, (ש)יישאו כל הקרשים והאדנים והעמודים".
בני משפחת מררי, משבט לוי, קבלו צווים אישיים - שמו של כל מתגייס צוין מפורשות לצד הכלים שיהיה עליו לשאת. 
ועוד: "והזכיר זה תחלה בבני מררי - בעבור כובד משאם, אולי יקל כל אחד ממשאו ויטיל על חבירו. והוא הדין גם בבני קהת וגרשון".
הצמדת שם העובד למשימתו נועדה למנוע תופעה של הסרת אחריות ("מישהו" כבר יעשה) וכן לצמצם אפשרות לפיה אדם ייקח על עצמו פחות ממה שיועד לו ויטיל חלק מעבודתו על אחרים. לדעת הרמב"ן חשש זה היה המוחשי ביותר בקרב בני מררי, שקיבלו את משימת המשא הקשה ביותר, אך גם אחיהם צוו צווי אישי דומה.
במסגרת ההורות וכן בתפקידי ניהול, אנו מטילים משימות על הכפופים למרותנו. לאור הטבע האנושי שאינו נענה בהכרח לסמכות, מחשבה רבה מוקדשת לפיתוח התערבויות מגבירות מוטיבציה ומחויבות לביצוע משימות. 
אמיר בניזרי - ראש צוות ומנהל פרויקטים בחברת Energy Team ("כלכליסט" 2016) ציין שמונה טיפים לקידום המוטיבציה:

 1. חיזוק אמון של העובדים בעצמם

 2. פיתוח אישי ומקצועי

 3. הזדהות עם ערכי הארגון

 4. שיתוף ושקיפות

 5. סיפוק אישי

 6. עבודה בצוות

 7. זיהוי התנגדויות בקרב עובדים

 8. גיוס מדויק של עובדים 

קריאה פסיכולוגית–ארגונית של פסוקי הפרשה, מלמדת אותי עד כמה רתימת בני לוי למשאותיהם, נעשתה באופן סדור ומרשים. לצורך הגברת המחויבות והמוטיבציה לעבודת המשכן, הלוויים נבחרו בקפידה ונמצאו כשירים למשימה. הם גם מילאו שליחות שבטית, הזדהו עם ערכי המשכן, עבדו בצוות וקבלו צו אישי ומשימה שקופה ומוגדרת.   
אני ראוי, אני יכול, אני רוצה! ביצוע עבודת המשכן, על הצד הטוב ביותר, כרוכה היתה, כך מסתבר, גם בניהול מיטבי ומחושב של ההון האנושי.
לתגובות: naomieini1@gmail.com 
עפ"י מחקרים, בגילאי 40 – 60 האמונה והרוחניות תופשות מקום גדול בחיינו, ברמת המחשבה והמעשה, בהשוואה לעבר
תורה באמצע החיים / נעמי (יפה) עיני*
מי רוצָה תורה?
חודש סיוון ובפרט חג השבועות מפגישים אותנו עם האירוע המכונן של מעמד הר סיני וקבלת התורה. 
בשנים האחרונות, בפרט מאז גיל ארבעים, מתחדדות בתוכי השאלות: מה משמעותה של התורה עבורי? במה היא באה לידי ביטוי בחיי? ומהם רגשותיי כלפי מוֹסְרָה ובנוגע לקיום כלליה ודקדוקיה?
כחוקרת אקדמית של שלב אמצע החיים (גילאי 40 – 60 לערך), אני מוצאת עדויות מחקריות לטענה, שבשנים אלה האמונה והרוחניות תופשות מקום גדול בחיינו, ברמת המחשבה והמעשה, בהשוואה לעבר. הסיבות לכך מגוונות, אך בבסיס רובן ניצבת ככל הנראה המודעות המתפתחת לסופיות החיים. בשונה מתפישת הזמן שלוותה אותנו בצעירותנו, באמצע החיים מתחילה לנבוט בנו ההבנה שזמננו קצוב ומלאכתנו מרובה, וכן שהעולם מורכב ופתלתול ואין הוא בהכרח מתנהל בהלימה ובהרמוניה עם הציפיות האישיות שלנו. רובינו גם נחשפים באמצע החיים לתהליך ההזדקנות של ההורים ונדרשים לסייע להם בתפקודם השוטף. אובדנם של אב או של אם או אבדן שניהם, ממחיש עבורנו את קיומו של שעון החול ומביא אותנו, בני דור ההמשך, בין אם נבחר בכך ובין אם לא, אל קדמת הבמה, במן ליהוק משונה - בתור המבוגרים האחראיים.
צירופי נסיבות אלה, גורמים ללא מעט מאתנו לתהות על פשר החיים ומשמעותם וגם להתגעגע ולחפש משען ותמיכה באבינו שבשמים, נותן התורה, ובשכינה שכנפיה זכות ורחבות ועוטפות.
"תּוֹרַת ה' תְּמִימָה מְשִׁיבַת נָפֶשׁ עֵדוּת ה' נֶאֱמָנָה מַחְכִּימַת פֶּתִי", נאמר בספר תהילים (י"ט, ח'). בשלב אמצע החיים איננו תמימים עוד אך אנו כמהים לתמימותה - שלמותה של התורה ושל יוצרה. בשלב אמצע החיים אנו מחפשים את הנפש שתשוב, את העדות וההוכחה לקיומו של בורא העולם ואת החכמה הטמונה בתורה, אשר תחלץ אותנו משלב הפתי ותאפשר לנו לממש את גיל הבינה. 
באשר לי, באמצע החיים אני מבקשת להבין מה מרגש אותי בתורה שנִמסרה לידי בסיני.  האם אלו מאורעותיהם של אבות האומה, האם סודה של השבת, ייחודיותם של החגים, האם עשרת הדברות ובפרט צו כיבוד ההורים, הם הפותחים את ליבי? ואולי שיר השירים ושבועת רות לנעמי ("כִּי אֶל-אֲשֶׁר תֵּלְכִי אֵלֵךְ") וכאבי קֹהֶלת וחכמתו או שמא דברי פרשנים ומדרשי חז"ל הקוראים אותי ואת קושיותיי כקלף פתוח?
שפע טמון בתורה. ובמעברי חיי מתפתחת ומבשילה בי סקרנות לגשש ולהכיר אותה, להתפעל, להקשות, להקשיב וללמוד, וגם לגלות אותה בי ואף למצוא בה אותי. 
ואשתף בחוויה אישית:
בערבי שבתות, ביושבי בבית הכנסת כשנעימות קבלת השבת אופפות אותי מכל עבר, אני עוצמת את עיני לרגע קט ולא פעם זוכה לראות כבחיזיון את מילות הפסוקים מתעוררות לחיים. אהוב עלי במיוחד המזמור מתהילים (צ"ג, ד'): "ה' מָלָךְ גֵּאוּת לָבֵשׁ". וכשהקהל שר "מִקֹּלוֹת מַיִם רַבִּים אַדִּירִים מִשְׁבְּרֵי יָם אַדִּיר בַּמָּרוֹם ה'" מרגישה אני את עוצמת הגלים ונתזיהם מכים בפני. בשנה האחרונה זורקים אותי "הגלים" אל קולות השיטפון בנחל צפית ואל השבר הנורא בעקבותיו. בעבר הביאו אותי אותן המילים אל נס קריעת ים סוף ואל מראָם של המוני בית ישראל הצועדים בטח בתוך נד נוזלים, "וְהַמַּיִם לָהֶם חוֹמָה מִימִינָם וּמִשְּׂמֹאלָם". ברגעים אלה של "ראיית הקולות", אני חשה שפסוקי התפילה מדברים אלי ותובעים ממני לפעול לתיקונו של עולם.
חג השבועות בפתח ועכשיו תורי. ובעצם – תורה. 
  (טור זה פורסם גם במגזין "פנימה").
לתגובות: naomieini1@gmail.com   
כשם שאין פגם בקיומם של "שבטים" שונים, כך אין כל רע בקיומן של דעות שונות, ובלבד שתישמענה מתוך סובלנות וכבוד הדדי

אביעד הכהן 
מתן תורה ביחד ולחוד  
מעמד הר סיני וקבלת התורה ניצבים במוקדו הרוחני-דתי של חג השבועות. סמיכות החג לתחילת ספר במדבר, שמאופיין בחלוקה ל"שבטים" שונים, מזמינים אותנו לעיון מחודש במתח שבין סיני וירושלים, בין הכלה והדרה, בין שבטיות ועמִיות, בין תורת ישראל, עם ישראל וארץ ישראל. 
פרשת במדבר מייצגת ללא ספק את אחד הסממנים השבטיים המובהקים ביותר בעולמה של תורת ישראל. אטומיזציה של חברה, מפורדת ומפוצלת, ל"שבטים" שלכל אחד מהם דגל משלו, סמל משלו, ו"מחנה" שגבולותיו מוגדרים היטב. 
לצד פירוט מדוקדק של מניין בני כל שבט ושבט, מדגיש הכתוב את הצורך בהבדלה שבטית זו לכתחילה ולא רק בדיעבד: "איש על דגלו באתת לבית אבתם יחנו בני ישראל" (ב, ב). התורה מלמדת אותנו שאחדות אינה אחידות. כל "שבט" צריך לשמור על "דגלו", מורשתו ומאפייניו הייחודיים. ועל דרך הדרוש הוסיפו ואמרו: "חושך שבטו – שונא בנו". אדם המסתיר מילדיו את "שבטם", את מורשתם וייחודם, "שונא בנו", אינו עושה עמם חסד, אלא עוול. 
גם המציאות הישראלית מוכיחה שהניסיון, תמים או מיתמם, לשפוך את כל העולים לסיר גדול אחד, ל"כור היתוך", נדון לכישלון. מדורת השבט הישראלית נותרה מורכבת מי"ב שבטים, ואולי אף יותר.    
לעתים מקבלת השבטיות הדגשה חיצונית או סמלית גרידא כבפרשתנו המדגישה את חשיבות השמירה על סדרי המחנה הצבאי. אך בכמה מתחומי החיים, קיבלה שבטיות זו פן נורמטיבי מובהק והייתה לראש פינה במערכת חוקים והלכות שתכליתם הדרת ה'אחר' ומניעתו מבוא בגבולנו, מניעת ערבוב בין קבוצות שבטיות או מעבר של אדם מן הקבוצה שהוא נמנה עמה לקבוצה אחרת. כך, למשל, אחד הדגשים השבטיים הבולטים בעולמו של מקרא משתקף בעמדתו בשאלת חלוקת הארץ לנחלות. 
אכן, לצד הדגשת השבטיות, יש מקומות שבהם אין ראוי ליתן לה דריסת רגל. אחד הבולטים שבהם הוא לימוד התורה. עיון בפרשת מעמד הר סיני מלמד שיש בו ביטוי בולט ל"מגמה אנטי שבטית". מעמד הר סיני מסמל את האחדות והערבות ההדדית שבין כל חלקי העם. תורה ש"כל ישראל יש להם חלק" בה. 
כפי שנאמר: "וַיִחַן שם ישראל נגד ההר" (שמות יט, ב), "וַיִחַן" - לשון יחיד (ולא: "ויחנו"), מלמד שכל ישראל ניצבו לרגלי הר סיני באותה שעה "כאיש אחד בלב אחד".   

הפרשה פותחת ב"עם" כולו, וביעד שמוצב לכל הנמנים עמו: "ואתם תהיו לי ממלכת כוהנים וגוי קדוש". "אתם" – העם כולו. לא רק אנשים מיוחסים, אלא "כולכם". שאיפתה של תורת ישראל אינה מתמצה בצורך להקים "מחלקת קדושה", אלא "ממלכה" שלמה שכולה היא "ממלכת כוהנים וגוי – העם כולו – קדוש". לכן גם בהמשך מדגישה תורה: "ויענו כל העם יחדו ויאמרו כל אשר דבר ה' נעשה". 
עקרון יסוד זה עולה גם מפסוק ידוע אחר: "תורה צִיווה לנו משה, מורשה קהִלת יעקב" (דברים לג, ד). לדעת חכמי התלמוד, פסוק זה ראוי ללמדו לתינוקות מיד כשהם מתחילים לדבר, משום שיש בו כדי להדגיש את שני יסודותיה המרכזיים של תורת ישראל. 

היסוד הראשון מדגיש את היות תורת ישראל "מורשה". לא רק "ירושה", תכנים ומסרים העוברים באופן אוטומטי, מכוח הדין, מדור לדור, אלא "מורשה", מסכת ערכים שכל דור צריך להוסיף לה נופך משלו, ולצקת בה תכנים מיוחדים למקומו ולזמנו.  

היסוד השני הוא היות "מורשה" זו שייכת ל"קהִלת יעקב" כולה ומחייבת אותה, ולא רק לנושאי דגלה, הרבנים וחכמי התורה. 

עיון בפרשת מתן תורה מלמד שכבר ביום המחרת, כתב משה את התורה, לימד אותה את בני ישראל, והקים שתים עשרה מצבות כנגד "שנים עשר שבטי ישראל" (שמות כד, ד). אם אכן הייתה אחדות כה מופלאה במעמד הר סיני, מדוע לא הסתפק משה לאחריו בהקמת מצבה אחת, אחידה? 

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

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

לאור זאת, אפשר שאין זה מקרי שליל חג השבועות מכונה במסורת ישראל בשם "תיקון", תיקון ליל שבועות. 

מעבר למסרים הקבליים שנתלו ב"תיקון" זה, יש בו גם תיקון חברתי חשוב ביותר. 

בלילה זה עוסקים הכל, ממש כבשעת מתן תורה, בלימוד תורה משותף. יש בחוויה רוחנית זו בסיס ליצירת עולם מתוקן יותר. עולם שבו חיים גם בעלי המחלוקת בשלום וברעות, ולומדים להתייחס גם ל"אחר" מתוך סובלנות וכבוד הדדי. 

ציור נזירי
יצירתו של דניאל אנקווה בפרשת נשא
÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷
אוירה מיוחדת שורה בציורי השמן של דניאל אנקווה. הוא מצייר דיוקנאות של עצמו, של אשתו ושל ילדיו, קווים קווים אנכיים וחופשיים, דקים ומגוונים המצטרפים יחד במבט מרחוק לציורים גדולים ומרשימים. בציוריו, גם כרובית וכרישה יכולות לשמש כמודל כמעט אנושי כשהוא מצייר אותן ברגישות במבט מהגב.
לכל הציורים המוצגים כעת בתערוכה 'מה שנשמר' רקע דומה, חום אפרפר, המשרה אוירה של בית בכפר קטן ומרוחק בניחוח קלאסי-ימי ביניימי-סגפני. אפשר לדמיין את האדם שבחר להיות נזיר נכנס לבית מעין זה בתקופת נזירותו, לדמיין אותו מתיישב לשולחן שבמרכז החדר, כששערו ארוך ומגודל, והוא אוכל מאכלים פשוטים כמו כרובית וכרישה. 
אדם כזה, שמחליט להתנתק מהחברה לתקופה מוגדרת, מצווה להתנזר משלושה דברים: מהנאות החיים - לא לשתות יין, מ'מה יגידו' עליו - לא לגזור את שערו, ומהידיעה מה צפוי בסוף החיים - לא להיטמא למת. היפרדות משלושת אלה מאפשרת לו תקופה מיוחדת של חיים בתוך 'בועה' שטמון בה פוטנציאל לרגעים של חסד ואינטימיות עם עצמו ועם בוראו. אפשר לחוש את האוירה והניחוח של רגעים כאלה מציוריו של אנקווה שמצליח לייצר מקום אישי, עם זהות וייחודיות, שמעורר אצל הצופה רצון וגעגוע.
על הרקע העתיק והקלאסי, החום-אפרפר, הוא מצייר את המודלים שלו בצבעים עזים ועכשוויים, כמו ורוד חזק, ירוק חי וכתום בוהק וכך מצליח לייצר עושר צבעוני ואתגר לצופה למקם את הציור על ציר הזמן.
בתקופת הנזירות גלום פוטנציאל משמעותי לאדם, אפשרות לחיבור פנימי עמוק שעשוי לעורר אצלו נביעה והתחדשות, מעניין לחשוב כיצד היתה הנזירות משתלבת על ציר הזמן בימינו, בחיים העכשוויים.

÷÷÷÷÷÷
בתמונה:
פרט מתוך 'כרישות וכרובית ירוקה במבט מהגב'
דניאל אנקווה
2014-5
מוצג כעת בתערוכה 'מה שנשמר'
גלריה ליטבק, תל אביב
נעילה 15/7/19 
האדם זקוק למקום תורה, כמרחב סטרילי שבו יוכל להתנתק מכל מסיחי הדעת, ולהתייחד עם עצמיותו ואלוקיו, עם נפשו, דעתו ודתו.
הקידמה, המדבר ומתן התורה
 שנוולד 
פרשתנו מהווה המשך לפרשת במדבר – למפקד ולהמשך ההכנות לקראת המסע לארץ ישראל. קריאת פרשתנו מקבלת משמעות מיוחדת כשהיא סמוכה לזמן מתן תורתנו. יש בה גם קריאת כיוון להתמודדות עם אחד האתגרים המורכבים של העידן המודרני והתקשורת חוצת היבשות שהופכת את העולם לכפר גלובלי.
המדבר אינו רק התווך המפריד בין מצרים לארץ ישראל. תקופת המדבר בכללה היא תקופת ההכנה והעיצוב הרוחני היחודי של עם ישראל לפני כניסתו לארץ. עם שזה עתה נולד וקיבל את התורה במדבר סיני. בתעודת הלידה שלו, בשורה של מקום הלידה נכתב: 'במדבר'. משום ש"כל המעלה והדיבור שקנו ישראל הוא מן המדבר! וכן הוא אומר (שיר השירים ח ה): 'מי זאת עולה מן המדבר', עילוין של ישראל הוא מן המדבר, תורה מן המדבר, מן מן המדבר, שליו מן המדבר, ענני כבוד מן המדבר וכו', הכל מן המדבר, שנאמר (דברים לב י): 'ימצאהו בארץ מדבר', וכו'. וכן הוא אומר (ירמיה לא א): 'מצא חן במדבר'". (ש"ך במדבר א א).
תקופת העיצוב הרוחני נועדה להיות הכנה רוחנית לפני ההגעה לארץ נושבת, שיש בה אילוצים רבים של קיום החיים והפרנסה, ויש בה 'מסיחי דעת' רבים מהעולם הרוחני. "לא תמצא (התורה א.ש.) לא בסחרנים ולא בתגרים (שכבולים למלאכתם יומם ולילה א.ש.)" (עירובין נה א). על כן לא במקרה נבחר המדבר להיות המקום שבו עוצב עם ישראל כהכנה לכניסה לארץ נושבת. כמרחב סטרילי שבו היה משוחרר מהעיסוק בקיום הפיזי היום יומי ופנוי לעיסוק רוחני. לא במקרה גם נבחר מדבר סיני להיות המקום שבו ניתנה התורה שכן: "בשלשה דברים ניתנה תורה: במדבר ובאש ובמים, מה אלו חנם לכל באי העולם אף אלו חנם לכל באי העולם" (מכילתא החדש ה). המדבר הוא רשות נגישה ופתוחה לכל, ובכך השהות בו היא  ב'חינם'. מקום ללא ערך נדלנ"י. כך גם התורה היא אינה נחלתו של סקטור כזה או אחר, היא 'חינם' ונגישה לכל, וכל מי שרוצה להתייגע ולקנותה רשאי. "שלא יהא אדם אומר אני בן תורה ותורה נתונה לי ולאבותי ואתה ואבותיך לא הייתם בני תורה אלא אבותיך גרים היו" (תנחומא ויקהל ח). "ומה שהתורה היא הפקר, לפי שהתורה אינה מעולם הזה רק מעולם העליון, ולכך התורה היא אל הכל בשווה ואין לאחד חלק יותר מאחר" (מהר"ל נתיב התורה פ"ב).  
המדבר הוא מקום של ענווה ושל פרופורציות נכונות בין העיקר והטפל: "מאי דכתיב (במדבר כא יח): 'וממדבר מתנה' אם משים אדם עצמו כמדבר זה שהכל דשין בו תלמודו מתקיים בידו, ואם לאו אין תלמודו מתקיים בידו. (עירובין נד א). "פירוש דבר זה וכו', כי אין התורה שייכת רק אל מי שאין לו גאוה והכל שוה אצלו" (מהר"ל שם).
דווקא בעידן של קידמה זקוק העם היהודי למסגרות מעצבות כדמות המדבר שתאפשרנה לו להמשיך את המהלך הנצחי של 'מתן תורה'.
הקידמה וכלי התקשורת שהיא פיתחה הביאה ברכה לעולם. היא הפכה את העולם לכפר גלובלי, שבו המרחק הפיזי כבר אינו מהווה מחסום בין עמים ותרבויות. היא מאפשרת לעמים להסתייע זה בזה, ולהתברך במשאבי זולתם. אולם השכלול הזה הפך להיות זירה שבה מושקעים מאמצים רבים ללכידת תשומת ליבו של האדם. שכלולו גורם היצף של מידע ומשיכת תשומת לב השתלטות ומחנק, עד כדי התמכרות. בכך הוא גורם להסחת הדעת מהעצמיות, מהעולם הרוחני ומהאלוקות ומהמשך המימוש של 'מעמד הר סיני'. דווקא בעידן זה זקוק האדם ל'פינת מדבר' לבית המדרש, למקום תורה, כמרחב סטרילי משוחרר מהשפעות חיצוניות שבו ניתן להתנתק לשעות איכות מכל מסיחי הדעת למיניהם, למלא מצברים ולהתייחד עם עצמיותו ואלוקיו, עם נפשו, דעתו ודתו.
 
כשאין אהבה בין איש ובין אחיו, בר מינן, אזי מתגברת אש המחלוקת בהיכל אהבה, ואין מכבה עד שובם בשלום אהבה
"לא יש שום תיקון כי אם השלום"/הרב צחי
בשבועות של שנת תרנ"ה (1895) התקיימה הכנסת ספר תורה גדולה בישיבת "עונג שבת" בעיר סרייבו. רבה הדגול של העיר, הרב אברהם רומנו (אין לבלבל בינו למשפחת רומאנו, בעלי הבנין המפורסם בחברון), דרש במעמד בדברים הנוגעים אל הלב. הוא הביע חשש מפני ההיתפסות למשמעות החיצונית, המפוארת ומכובדת של הכנסת ספר תורה, ובדומה לה מנהגים יפים שקשורים שנדבות לבית הכנסת, כדוגמת פתיחת ההיכל וכדומה, בלא התיקון הנפשי הפנימי הנחוץ (אברהם שנית, ירושלים תרצ"ב, סא, א-ב):
"וכבר כתב הרב ראשית חכמה בסוף ספרו, וזו לשונו (מצוי בחלק "אור גדול" בראשית חכמה, פרק עשרים): 'גדול השלום, שאפילו עשה אדם כמה מצוות ולא עשה שלום – כאילו לא עשה כלום, שכן מצינו ביהוא...' ".
הרב רומנו לא מסתפק במובאה מר"א די-וידאש, בעל ראשית חכמה, ומוסיף נופך משל ר' דוד בן שמעון, בעל "צוף דב"ש", רבה של הקהילה המרוקנית בעיר הקודש ירושלים, מספרו "שער החצר", העוסק במעלת הארץ, סימן טו. במקור, לקוחים הדברים מביאורו של ר' אליהו מני, המקובל הגדול, רבה של חברון:
"יש למעלה היכל הנקרא 'אהבה'. וכשאין אהבה בין איש ובין אחיו, בר מינן, אזי מתגברת אש המחלוקת בהיכל אהבה, ואין מכבה עד שובם בשלום אהבה. זה אומרו 'מים רבים', רצונו לומר אם הם עוסקים בתורה שנקראת מים, והם רבים, המורה על הפירוד, לא יוכלו לכבות את האהבה, רצונו לומר היכל הנקרא אהבה".
לא זאת אף זאת, גם אם "יכלו בדמעות עיניהם לתקן המעוות, 'ונהרות לא ישטפוה', ו'אם יתן איש את כל הון ביתו', לפזר בצדקה בעבור היכל אהבה, לתקן עוון המחלוקת, 'בוז יבוזו לו'. ולא יש שום תיקון כי אם השלום!".
דברים קשים אלה, שמלמדים את עוצמת וחשיבות השלום, נכונים תמיד, בארץ ובגולה, ובכל עת מעיתות השנה. אולם, הרב רומנו מוסיף משלו:
"וכיון שלא יש תיקון אחר לפגם המחלוקת והשנאת חינם, כי אם בשובו בשלום, אם כן אנו שגלינו מארצנו בעוון שנאת חינם – אין לנו תקנה כי אם בבקשת השלום, ובעשות עצמנו כל העדה כולם חברים בלב אחד כאיש אחד, כמו שהיה במתן תורה... ובפרט בעקבות משיחא, שאז קטיגוריא רבה... ברחמיו המרובים שולח לנו את אליהו הנביא לתווך השלום בינינו...".
בארץ ישראל, בעידן של התחדשות והתעוררות לאומית, ובפרט בזמן מתן תורה, ערכו של השלום לא יסולא בפז.
הרב רומנו עצמו עזב את העיר סרייבו בעטיו של השלום, כאשר ראה שאנשי העיר מעדיפים עמדה פחות שמרנית משלו, ועלה לירושלים, בה חי עשרים וארבע שנים.
נאים במיוחד דבריו בדרוש שנשא בעת עלייתו לארץ (אברהם אברהם, ירושלים תרפ"ז, ל, א ואילך), בהם ביטא את תשוקתו לעלות לארץ נקי וזך, ולהנות מהשפעותיה הרוחניות הגבוהות:
"אחי ורעי, קודם עלייתי לארץ ישראל, ב"ה יתברך, נקיים מצוות פריעת בעל חוב, ונשלמה לכל מי שאנו חייבים... וכשם שאני מבקש על עצמי כך אני מבקש על מור אבי... שאם נשאר חייב איזה סך שאינו ידוע, בכל אופן שימחלו לו... הריני שואל מחילה וסליחה מכל אחינו בני ישראל... אם דברתי לאיזה מהן או על איזה מהן איזה דבר שאינו לפי כבודו, וכל שכן אם צערתי לאיזה מהן בכל צד ואופן שיהיה, שימחלו לי מחילה גמורה, ואם איזה מהן אינו מתרצה בזה, יגלה הדבר לאיזה תלמיד חכם ואני אעשה כדת מה לעשות...".
כדי כך היתה מעלתו האישית גבוהה, והעמקתו במעלת ארץ ישראל, ובתביעות הרוחניות שהיא תובעת מכל אדם מישראל. 
החשש הגדול מכך שנשיא יהודי נבחר הוא ממה יהיה בעתיד במידה וייכשל. שוב יצוצו קולות האנטישמיים שיטענו שהיהודים משתלטים על המדינה. מזה אנחנו חוששים
אסור לזלזל באנטישמיות, אבל תושבי אוקראינה בחרו בנשיא כשהם יודעים שמדובר במועמד יהודי. העובדה שהמדינה נמצאת כבר חמש שנים במצב של מלחמה בתוספת השחיתות של הפוליטיקאים גרמה לכך שלתושבים באוקראינה לא אכפת שהנשיא וראש הממשלה יהודים
כותרת:
היהודים של אוקראינה/ ינון
כותרת משנה:
מלבד ישראל, אוקראינה היא המדינה היחידה בעולם שבה גם הנשיא וגם ראש הממשלה הם יהודים. סיפורם של נשיא המדינה וולודימיר זלנסקי וראש הממשלה וולודימיר גרויסמן הגאים ביהדותם ומתגאים בביקורם בבית הכנסת ובקשריהם עם ישראל. האם בחירתם תגרום לעליית האנטישמיות באוקראינה?
גבריאל בלוך

זו הייתה השנה המפתיעה ביותר בפוליטיקה האוקראינית. וולודימיר זלנסקי, בן למשפחה יהודית אוקראינית, שאינו מסתיר את יהדותו, נבחר לנשיאות אוקראינה. 
זלנסקי הוא התגשמות הנבואה של עצמו. במשך שנים, עיסוקו המרכזי היה בתחום הבידור. הוא שימש כבמאי וכשחקן ואף כבעלים של אולפני רובע 95 שהייתה אחראית על ייצורם של כמה מהסדרות והסרטים המובילים ששודרו בערוצי התקשורת באוקראינה ומחוצה לה.
בשנים האחרונות הגיש זלנסקי את התוכנית הפופולארית "רבעון 95" בערוץ הטלוויזיה הפרטי והמצליח באוקראינה "1 פלוס 1", השייך לאיש העסקים המיליארדר היהודי איגור קולומויסקי, שנחשב ליריב של נשיא אוקראינה לשעבר. קולומויסקי מחזיק גם באזרחות ישראלית ומחלק את זמנו בין אוקראינה, ישראל ושוויץ. 
זלנסקי לא רק ביים אלא אף הפציע על המסך בשורה ארוכה של תכניות, סרטים וסדרות, ודמותו הפכה מוכרת בכל בית אוקראיני. ב-‏2015, החליטה חברת ההפקה שבבעלותו לצלם סדרה תחת השם "משרת העם". על פי התסריט, מורה להיסטוריה כבן 30 עולה לפתע לגדולה ונבחר לנשיאות אוקראינה, לאחר שסרטון ויראלי שצילם, מראה תיעוד שלו כשהוא יוצא חוצץ נגד הממשלה והשחיתות שפשתה באוקראינה.
כשחיפשו שחקן שיגלם את דמות המורה שנבחר בהפתעה לנשיאות, זלנסקי היה האדם המתאים. הוא נכנס לדמות וההצלחה של הסרט הפכה אותו לדמות נערצת ברחבי המדינה בת 45 מיליון התושבים.
עם הצלחת הסדרה, הגיע גם התיאבון הפוליטי. מנהלי ובעלי חברת ההפקות "אולפני רובע 95" החליטו לקחת את הסדרה מהעולם הווירטואלי אל המציאות הפוליטית. בתחילת 2018 הם ייסדו את מפלגת "משרת העם", כשם הסדרה, והעמידו בראשה את וולודימיר זלנסקי. בסקרי דעת הקהל נחשב זלנסקי לאחד המועמדים הפופולאריים והתחושה הייתה כי הסדרה שבה הוא מככב בתפקיד הראשי, עשויה להגשים את עצמה.
בסיבוב הראשון גרף זלנסקי 30% מקולות הבוחרים ועלה לסיבוב השני מול הנשיא המכהן פטרו פורשנקו שזכה ב-15 אחוזי תמיכה בלבד בסיבוב הראשון.

עם פרסום תוצאות האמת בסיבוב השני, התברר כי זלנסקי זכה ברוב מוחץ בקרב תושבי אוקראינה. עם בחירתו שבר זלנסקי 3 שיאים, בכך שנבחר כנשיא הצעיר ביותר- בגיל 41, כנשיא היהודי הראשון של אוקראינה, ובכך שזכה לרוב הגדול ביותר כאשר 73% מתושבי אוקראינה בחרו בו.
זלנסקי, בן לאב ואם יהודים, מבליט את יהדותו בכל הזדמנות. גם בתכנית הטלוויזיה שהגיש, הגיע לצילום בישראל והפגין ידע קל בעברית. בדף הפייסבוק שלו פירסם הנשיא הנבחר תמונה שלו בבית הכנסת עם כמה מחבריו אותם הוא מכנה "הכנופיה הירושלמית". זלנסקי אף מקפיד להניח תפילין וזיקתו היהודית באה לידי ביטוי בהזדמנויות רבות.
# המטאור הפוליטי

אלא שזלנסקי אינו היהודי הראשון המגיע לתפקיד בכיר במדינה הקרה ושובר בה שיאים של תמיכה. וולודימיר גרויסמן, משמש בשנים האחרונות כראש ממשלת אוקראינה ואף הוא נמנה עם ידידי ישראל ומקפיד להתפלל בבית כנסת חרף האנטישמיות הפושה באוקראינה. חלק מקרובי משפחתו אף עלו לישראל וגרים כיום באשדוד. אביו, בוריס גרויסמן, בן לניצול שואה, הפך לאיש עסקים לאחר התפרקות ברית המועצות.
גרויסמן, יליד העיר ויניצה, בן לאב ואם יהודים, הוא פוליטיקאי ותיק. בשנת 2002 נבחר למועצת העיר ויניצה, והיה לחבר המועצה הצעיר ביותר בזמנו שנבחר כבר בגיל 24. ב-2005 הדיחו חברי המועצה את ראש העיר המכהן ומינו את גרויסמן לראש העיר הזמני. בשנת 2006, כבר הציג גרויסמן את מועמדותו, ניצח והפך לראש העיר באופן רשמי. כעבור 4 שנים התמודד שוב על התפקיד וזכה בכ-78% מקולות הבוחרים, שיעור התמיכה הגבוה ביותר שזכה לו ראש עיר באוקראינה.

היה זה עניין של זמן עד שגרויסמן יעבור מהפוליטיקה המקומית לפוליטיקה הארצית. בפברואר 2014, לאחר הדחת הנשיא המכהן של אוקראינה ויקטור ינוקוביץ', תפסו גורמי האופוזיציה את השלטון במדינה. ראש הממשלה הזמנית ארסני יאצניוק, מינה את הכוכב הפוליטי העולה, וולודימיר גרויסמן לשר לענייני פיתוח אזורי ובינוי.

בבחירות לפרלמנט שהתקיימו באוקטובר 2014 נבחר גרויסמן מטעם מפלגתו של פטרו פורושנקו, הנשיא המכהן, שמינה אותו לתפקיד יו"ר הפרלמנט.
גרויסמן, כבן למשפחת ניצולי שואה, לא היסס כאשר בעת כהונתו כיו"ר הפרלמנט, בשנת 2016, העמיד לראשונה בתולדות הפרלמנט האוקראיני, את כל חברי הפרלמנט על רגליהם לדקת דומיה כמחווה לכבוד יום השואה הבינלאומי.

עם התרחבות המשבר הפוליטי במדינה, התפטר ראש הממשלה יאצניוק מתפקידו, וגרויסמן שהיה אהוד על כל חלקי הפרלמנט הציג את מועמדותו לתפקיד ראש הממשלה. ברוב של 250 חברי פרלמנט שתמכו במועמדותו מול 57 מתנגדים בלבד, נבחר גרויסמן לתפקיד ראש הממשלה ובכך הפך לראש הממשלה היהודי הראשון שנבחר לתפקיד ולראש הממשלה הצעיר ביותר בהיותו בן 38 שנים בלבד.
גרויסמן היה היהודי הראשון שהגיע לעמדה כה בכירה. לפני חודשים אחדים, כאמור, נבחר וולודימיר זלנסקי כנשיא אוקראינה היהודי הראשון. אלא שלפני כשבועיים, ב-20 במאי, ימים אחדים לאחר שנכנס לכהן בתפקידו, החליט הנשיא הטרי לפזר את הפרלמנט ובעקבות כך נאלץ ראש הממשלה להתפטר מתפקידו.

נדמה שלא רק בישראל ראש הממשלה והנשיא אינם מסתדרים זה עם זה...
# חוששים מאנטישמיות

האם העובדה שיהודים נמצאים בעמדות מפתח בפוליטיקה ובכלכלה, עשויה להביא לגל חדש של אנטישמיות? חברי הקהילה היהודית בקייב עימם שוחחנו טוענים כי האנטישמיות תמיד קיימת וללא כל קשר לבחירתם של גרויסמן בעבר או זלנסקי. "גם כשגרויסמן היה ראש עיר פופולארי כולם כאן ידעו על יהדותו. הוא נתן ביטוי ליהדותו ולעובדה שהוא בן למשפחת ניצולי שואה. אסור לזלזל באנטישמיות, אבל רוב של 73 אחוזים מתושבי אוקראינה בחרו בנשיא יהודי כשהם יודעים שמדובר במועמד יהודי. העובדה שהמדינה נמצאת כבר חמש שנים במצב של מלחמה בתוספת השחיתות של הפוליטיקאים גרמה לכך שלתושבים באוקראינה לא אכפת שהנשיא וראש הממשלה יהודים. הם מעוניינים במישהו שמבטיח להביא שינוי למדינה ואת זה עשה זלנסקי בקמפיין הבחירות שלו לנשיאות אוקראינה".

מנגד, איש עסקים אוקראיני המרבה לבקר בישראל, מספר כי קיים חשש בקרב הקהילה היהודית מבחירתו של נשיא יהודי. "ברור שאנחנו שמחים בניצחונו של זלנסקי ומקווים שיצעיד את אוקראינה לימים טובים", הוא אומר. "אבל החשש הגדול הוא מה יהיה בעתיד במידה וייכשל. שוב יצוצו קולות האנטישמיים שיטענו שהיהודים משתלטים על המדינה. מזה אנחנו חוששים".

אותו איש עסקים מצביע על זווית נוספת. "פוטין לא היה שבע רצון מהבחירה. זלנסקי נבחר על הטיקט של 'להחזיר את אוקראינה לאוקראינים' בדומה למה שעשה טראמפ בארה"ב. במובן מסוים, המסלול של טראמפ וזלנסקי זהה. שניהם קומיקאים שאיש לא האמין שייבחרו לתפקיד הנשיא ושניהם עשו זאת. זלנסקי אינו דמות רצויה בקרמלין ולכן החיכוך בין אוקראינה לרוסיה עשוי להמשיך ביתר שאת. תוסיפו למשוואה הזו את ההקשר הישראלי והחברות בין פוטין לנתניהו וקיבלנו תסבוכת מדינית שיכולה לפגוע ביהודי אוקראינה. זה אומר שאנחנו צריכים לשמוח מצד אחד אבל להיות זהירים מצד שני".
אם שואלים את וולודימיר גרויסמן עצמו, הרי שליהודים באוקראינה אין ממה לחשוש. בראיון שהעניק לעיתון מעריב לפני כשנה אמר גרויסמן: "הקהילה היהודית נהנית מכבוד רב ומסובלנות באוקראינה. נכון לעכשיו, הקהילות יהודיות קיבלו 85 מתוך 109 בתי כנסת שקודם לכן היו רכוש של המדינה. זהו כמובן רק מספר. הרבה יותר משמעותי הוא זרם התיירים והיהודים הדתיים שמגיעים הנה, במיוחד לפני ראש השנה".
באותו ראיון לעיתונאית איריס ז'ורלט ב'מעריב' התייחס ראש ממשלת אוקראינה, כעת לשעבר, גם לישראלים הרבים שמשקיעים בכלכלה האוקראינית וסיפק אנקדוטה המיוחסת לראש הממשלה לשעבר גולדה מאיר: "המטרה שלי כראש הממשלה היא שכל יזם, אוקראיני או זר, יצליח, ללא קשר לתחום פעילותו. הצלחה של אחד מאיתנו היא ההצלחה של המדינה כולה. אוקראינה מקדמת בברכה את כל מי שמוכן להקים פה עסק מצליח, שקוף והוגן, לתועלתו האישית ולתועלת אוקראינה באופן כללי. בהקשר לכך, יש סיפור שנוהגים לייחס לגולדה מאיר. במהלך אחת השיחות עם פקידים אמריקאים, היא נשאלה איזה סוג עזרה מדינה צעירה כמו מדינת ישראל תרצה לקבל מארצות הברית ומהעולם. תשובתה הייתה פשוטה: ‘אילו רק היו לנו שלושה מהגנרלים שלכם’. ‘למי את מתכוונת?’ שאלו הפקידים. התשובה הבלתי צפויה הייתה: גנרל אלקטריק, גנרל מוטורס וגנרל דיינמיקס. מאז הנוסחה הזו נעשתה סוג של אינדיקטור לפיתוח אקלים עסקי במדינתנו. במסגרת שיתוף הפעולה שלנו עם ישראל, אנחנו בקו הגמר ביישום מדיניות סחר חופשי. זוהי תרומה ענקית לכלכלה שלנו, ליחסים בכל התחומים. אלו סימנים טובים, ואני חולק את האופטימיות עם עמיתים למען עתיד משותף".
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