"מֹשֶׁה מֵת יְהוֹשֻׁעַ מַכְנִיס"
אברהם סופר, עו"ד
הרמב"ן מבאר כי פרשת וילך פותחת במילים "וַיֵּלֶךְ, מֹשֶׁה", מאחר וכאשר סיים משה לשאת את נאומו בפני ישראל בפרשת ניצבים, החל הולך ממחנה לויה למחנה ישראל בכדי להיפרד מהם. ברם, דווקא באותם רגעים, מוצא משה להציג את יהושע לעיני ישראל ולחזק את רוחו בפניהם בברכת "חזק ואמץ".
לכאורה, ראוי היה, דווקא בפרשת ניצבים בה נשא משה את נאום הברית, להסמיך את יהושע כמנהיג כאשר העם ניצב ועומד בפניו. מדוע בחר משה להציגו כממשיכו ולחזקו בשלב בו הוא נפרד באופן פרטני מישראל?
עיון בפרשיות התורה מעלה כי יהושע מוזכר במקומות מועטים ולרוב באופן סביל ולקוני. כך במלחמה ברפידים כחייל נאמן למשה שמבצע את פקודותיו, אך לא נוקט יוזמה-עצמאית; בהמשך כעוזרו המסור, שלא מש מהאוהל; בנוסף כבן לווייתו היחיד של משה בהליכתו ובחזרתו מהר-סיני, ובפרשת המרגלים, עת ניצב יהושע נגד המרגלים שהוציאו דיבת-הארץ, ברם קולו לא נשמע באופן אקטיבי בהשוואה לכלב. 
קריאה במקורות האמורים מעלה כי יהושע אינו מנהיג מבטן. מטבעו הוא איש ביצוע מסור, נחבא אל הכלים, אך לא יוזם. לאורך הדרך במדבר, לא שאף יהושע להנהיג את עם-ישראל ולא השמיע דעתו בפומבי. 
קריאה בספר יהושע מעלה נקודות דמיון רבות בין מעשיו של משה במדבר לבין מעשיו של יהושע בכיבוש הארץ, מהן ניתן להסיק כי לאורך שנות מנהיגותו רואה יהושע לנגד עיניו את דמותו של משה ופועל לאורה.         
בדומה למשה, אף יהושע שילח מרגלים; כמשה שחצה את ים-סוף, אף יהושע חוצה את הירדן; דרכו של משה בעתות משבר הייתה ליפול על פניו וכך נהג יהושע בשעת משבר העי; באופן שבו מעניש משה את המקושש בפומבי ובסקילה, נוהג יהושע עם עכן; כשם שזכה משה לגילוי הסנה וצווה לחלוץ נעליו בשל קדושת המקום, כך יהושע זכה לגילוי מלאך שפקד עליו לחלוץ נעליו בשל קדושת המקום; משה טרם מותו כורת ברית בין ה' לישראל ואף יהושע טרם מותו כורת ברית בין ה' לישראל בשכם.   
ברי כי בתחילת שנות מנהיגותו, עומדת לנגד עיניו דמותו של משה ומלווה אותו. אולם, בתום כיבוש ארץ-ישראל וטרם חלוקתה, אנו עדים לתהליך התפתחות במנהיגותו כמחוקק המפתח את התורה שבע"פ בהתאם לצורכי הזמן, כדלהלן.
משה הורה לבנ"י מצוות רבות מתחום הקניין. אולם בשעת קבלת התורה, בהיותם  נוודים במדבר, לא ידעו מהי בעלות בנכסים. בשלב חלוקת הארץ, התעורר חשש כי הכוח הטמון בנכסים יוביל להשחתה מוסרית ולפגיעה בחיי שותפות וחסד. יהושע זיהה זאת ודאג לשמור על האחווה שהייתה קיימת בעם-ישראל באמצעות סדרה של תקנות-תנאים המתוארות במסכת בבא-קמא ושהמשותף להן: פגיעה בזכותו הקניינית של הזולת בהפסד מועט לצורך ציבורי. בכך הוסיף נדבך בבניין התורה שבעל-פה.  

יוצא אפוא כי מנהיגותו של יהושע מתפתחת. תחילה הוא נזקק להעצמה ולכן משה מחזק את רוחו באופן פרטני בין בני ישראל. בהמשך, יהושע מבסס את מעמדו תוך הידמות למשה, עד אשר מסיים את מלאכת הכיבוש כמנהיג וכסמכות רוחנית.
ניצבים כולכם
יובל שרלו
ברית פרשת ניצבים, וקריאתה כל שנה מחדש לקראת ימי המלכת ד' וכפרת העוונות– מזכירה לנו את היסוד הגדול של התורה: התורה ניתנה לכלל ישראל. תולדות האומה הישראלית אמנם מתחילים באבות, שעבדו את הקב"ה כבודדים, אך ההמשך ידוע: מימי יעקב אבינו ואילך אנו מדברים על "בני ישראל" כאומה אחת, שהיא באה בברית עם א-לוהיה. הרב צבי יהודה זצ"ל היה חוזר על כך כל פעם מחדש, ומדגיש כי ברכת התורה מקדימה את "אשר בחר בנו מכל העמים" ל"ונתן לנו את תורתו", לאמור: האומה נבחרה, והתורה ניתנה לה בשל כך, ולא להפך. גם מו"ר הרב עמיטל זצ"ל ביאר באופן למדני עמוק את המשפט המצוטט תדיר כדי להוכיח את ההפך "אין אומתנו אומה אלא בתורותיה", וביאר כי לא נאמר במשפט זה שרק שומרי התורה הם האומה, אלא להפך: האומה היא זו שנצטוותה על התורה.
לברית ניצבים ישנן אפוא משמעויות רבות. הראשונה והמפורשת שבהן, היא החובה המוטלת על האומה כולה להמשיך את הברית הזו לאורך הדורות: "ולא אתכם לבדכם אנכי כורת את הברית הזאת ואת האלה הזאת. כי את אשר ישנו פה עמנו עומד היום לפני ד' א-לוהינו, ואת אשר איננו פה עמנו היום". משעה שנכרתה ברית זו אנו מחויבים לה, ואף מברכים על כך "אשר קדשנו במצוותיו וציוונו" לפני מצוות רבות שאנו מקיימים. ברית עמוקה זו היא המניעה את תפישת העולם כי לא רק ה"דתיים" חייבים במצוות, אלא עם ישראל כולו מחויב בהן, מכוח שורשי היצירה שלו והקיום שלו. מכאן נובעת התפישה הרוחנית, המבוטאת בהלכה, שלא ניתן לבסס עולם הלכתי על ההנחה שתמיד יהיו כאלה שלא ישמרו מצוות, והם יהיו ה"יהודי של שבת" שיחלל את השבת עבור נאמני הברית. 
לא פחות מכך, ברית ניצבים מכוננת את ההכרה ששאלת הזכייה בעולם הבא הפרטי של כל אחד אמנם קיימת, "והם דברים חיים וקיימים לעד, שהיסוד האינדיבידואלי לא יוכל לעולם להיות נשמט לגמרי מכל רוח כביר וכללי" (הראי"ה זצ"ל), אולם היסוד הגדול הוא היסוד הכללי. זה צריך להיות מצפן ההכרעות בעניינים הקשורים בזהות היהודית בכל העולם כולו: האם הצעדים שאנו עושים מעצימים אותה, או מרחיקים ממנה. כשאדם או תנועה צריכים לבחור את דרכם, הם צריכים לבחון לא רק את השאלה האם הבחירה הזו מקדמת אותם בלבד, ומביאה אותם למקום רוחני ותורני טוב יותר, כי אם חובה עליהם להקדים לכך את השאלה האם האומה בכללה מתקדמת בהכרעה זו או מתרחקת בעטיה. בתולדות האומה היו הרבה קבוצות שראו את עצמן כקבוצות אליטיסטיות ומדירות, ולא ניתן להתעלם גם מהתרומה שתרמו לאומה הישראלית, אך בסופו של דבר הן התרחקו, והדרך שפנתה לכלל ישראל היא זו שהניעה את חוט השדרה של הברית הזו.
הטוב ביותר הוא שלא יהיה עימות בין ההתקדמות הרוחנית האישית ובין טובת האומה בכללה. להפך, שתי התנועות מזינות פעמים רבות האחת את השניה. אולם לנגד עינינו חשוב להציב את הסדר הנלמד בפרשה: ברית האומה בכללה היא עמוד האש שלפני המחנה, וממנה יונקת החובה האישית והפרטית. 

לא בשרירות ליבי אלך
שנוולד

פרשתנו פותחת במעמד הברית בין עם ישראל לקב"ה, והמחוייבות הנגזרת ממנה, אולם היא מציינת גם תופעה בעייתית של התכחשות לברית. מה עשוי לגרום לאנשים ברי דעת, שמודעים למשמעויות של אי עמידה במחוייבותם, וללכת בשרירות ליבם?. 
התורה משקפת בכך את אחד הפרדוכסים של התבונה האנושית ומורכבותה. מצד אחד יש בה מודעות למחוייבות, למשמעויותיה ולמחיר ההתכחשות לקיומה. ומצד שני היא מסוגלת גם להתכחש לקיומה ולמחירה, ולייצר שכנוע עצמי בצדקת ההתכחשות, או התעלמות מהמחיר שהיא עלולה לשלם על כך. ההתכחשות וההתעלמות מהמחיר, מתרחשות בדרך כלל, כאשר התבונה האנושית מזהה, שהכרה במחוייבות תגרור בהכרח חובה להתנהל באופן שיש בו קושי ומאמץ, או ויתור על הנאה גופנית, שינוי הרגלים או אורח חיים, קבלת מגבלות מחייבות. "כובד הטורח על בני אדם בטבעם, וכאשר ירגיש הטבע בדבר שהוטל עליו המזקיק להתאמץ ולהתחזק וכו' אז יברח ויתרחק מכך, ומסיבה זו תמצא הרבה מבני אדם אומרים 'האמת כבדה', 'האמת מרה' מפני שהם רוצים את החופש ובורחים אליו וכו', ואין הסכלים הללו מבררים לעצמם שאם ישמעו לטבע בבריחתו מן העשיה והיגיעה, יישארו רעבים וחסרי כל, מהעדר התבואות (הפרנסה) והמשכנות" (אמונות ודעות הקדמה ז'). 
הרמב"ם סימן את התופעה המתוארת בפסוקים הנ"ל כנדבך מרכזי  בגישתו לבריאות הנפש וחולייה: "אמרו הקדמונים: יש לנפש בריאות וחולי, כמו שיש לגוף בריאות וחולי. ובריאות הנפש היא: שתהיה תכונתה ותכונת חלקיה - תכונות שתעשה בהן תדיר הטובות והפעולות הנאות. וחולייה: שתהיה תכונתה ותכונת חלקיה - תכונות שתעשה בהן תדיר הרעות והפעולות המגונות. וכו'. וכמו שחולי- הגוף יידמו, להפסד הרגשותיהם, את המתוק - מר, ואת המר - מתוק, ויציירו הנאות בצורה בלתי נאותה וכו'. - כן חולי הנפש, רצוני לומר: הרעים ובעלי המידות הרעות, ידמו להם הרע - טוב, והטוב - רע. והאדם הרע יתאווה לעולם לקיצוניות שהן רעות באמת; וידמה בעבור חולי נפשו, שהם טובות. וכו'. אמנם חולי הנפש, אשר לא ירגישו בחוליים, וידמוהו בריאות; או ירגישו בו ולא יתרפאו, אחריתם - אחרית החולה כשנמשך אחר הנאותיו ולא יתרפא, שהוא יאבד בלי ספק. אבל אלה שמרגישים ונמשכים אחר הנאותיהם, אמרה בהם תורת אמת, כשהיא מוסרת דבריהם: 'כי בשרירות לבי אלך וגו'' (דברים כט יח). רצתה לומר, שהוא מכוון לרוות צמאו, והוא מוסיף לעצמו צמא" ( שמונה פרקים ג).
אחד האתגרים הניצבים בפני עולם המוסר ובניין המידות הוא ההתמודדות עם הנטייה האנושית הזו. נטיה זו היא אחד מהבלמים שבולמים את האדם מלהתקדם, להתמודד עם אתגרים משמעותיים, ולעשות שינויים מתבקשים בהתנהלות ובחיים. שכן 'יגעת ומצאת תאמין, לא יגעת ומצאת אל תאמין!'.
נטיה זו הולכת ומתעצמת בשנים האחרונות. האדם המודרני  - נרתע מדבר שאינו נעים לו ואז הוא עשוי לוותר או לחפש תירוצים מדוע אין בכך צורך. בהתאם לכך אף נוצרו מספר מונחים בשפה המדוברת כגון: 'בסבבה', 'בכיף', 'בא לי בטוב' או 'לא בא לי', וכו'. מאידך גיסא הוא מודע לכך שיש אתגרים שאי אפשר להשיג בעולם ללא קושי ואף סבל זמני ועצבות, אולם הימנעות מכך תגרום לו להפסיד בטווח הארוך  ולהישאר מתוסכל. פיתוח המודעות העצמית בשנים האחרונות יודעת להצביע על כך שלכל אדם יש שני פורמטים: של מה הוא עכשיו ומה שהוא היה רוצה להיות. אולם מה שמונע ממנו להיות הוא החשש מפני הקושי והמאמץ הכרוך בכך. המפנה בחיים הפיזיים והרוחניים הוא הנכונות לעשות דברים חיוביים גם אם יש בהם סבל. המבחן של האהבה והאמונה בצדקת הדרך הוא מידת הנכונות לסבול בדרך להשגת המטרה. 
שבת עם הרמב"ם
(תשובה לשאלה על התשובה)

הרב רוני פרינץ. מצוות בית המדרש של הרמב"ם היומי
כבכל שנה בשנה, פרשת ניצבים, בה נצטווינו על התשובה, נקראת קודם לראש השנה. 
התורה מדגישה שהתשובה "לֹא נִפְלֵאת הִוא מִמְּךָ וְלֹא רְחֹקָה הִוא: לֹא בַשָּׁמַיִם הִוא... וְלֹא מֵעֵבֶר לַיָּם הִוא... כִּי קָרוֹב אֵלֶיךָ הַדָּבָר מְאֹד בְּפִיךָ וּבִלְבָבְךָ לַעֲשֹׂתוֹ" (דבר' ל, יא–יד).
מה כל כך "קל" בתשובה וכיצד היא כזו קרובה אלינו?
התבוננות בניסוחו ובהגדרתו של הרמב"ם למצוות התשובה, מספקת תשובה לשאלות על התשובה...
בהלכות תשובה (ב.ג) מגדיר רבנו את עניינה של התשובה: " ומה היא התשובה--הוא שיעזוב החוטא חטאו, ויסירנו ממחשבתו ויגמור בליבו שלא יעשהו עוד, שנאמר "יעזוב רשע דרכו, ואיש אוון מחשבותיו" (ישעיהו נה,ז).  וכן יתנחם על שעבר, שנאמר "כי אחרי שובי, ניחמתי, ואחרי היוודעי, ספקתי על ירך" (ירמיהו לא,יח); ויעיד עליו יודע תעלומות שלא ישוב לזה החטא לעולם, שנאמר "ולא נאמר עוד א-לוהינו, למעשה ידינו--אשר בך, ירוחם יתום" (הושע יד,ד)..."
החלק הראשון בתשובה: "הוא שיעזוב החוטא חטאו ויעזבו ממחשבתו". חשבה היא כוונת האדם ורצונו: "מחשבת המן". כוונת הרמב"ם היא להסיר את רצונו מהחטא. על האדם, בשלב הראשון, להסיר את החטא מרצונו. הסרת החטא מהרצון אינה תהליך ארוך ומייגע. זהו רגע, רגע אחד של החלטה. כשם שאדם רוצה את החטא ברגע של החלטה, כך גם ההסרה של רצונו ממנו נעשית ברגע של החלטה. כבולעו כך פולטו.
בשלב זה לא מדובר עדיין על מציאות מעשית, אלא על כוונת הלב והרצון שקודמים למעשה.
המשך השלב הזה, הוא הצד החיובי אקטיבי של עזיבת הרצון לחטא – הקבלה לעתיד: הסכמת הלב שיגמור בלבו שלא יעשהו עוד. 
הרמב"ם מגדיר את יסוד התשובה בקבלה לעתיד ולא בחרטה על העבר. קודם על האדם לקבוע בלבבו שלא ילך בדרך זו להבא ורק לאחר מכן להתחרט על מה שכבר נעשה.
עיקר התשובה, אם כן, אינו בחרטה על העבר אלא בקבלה לעתיד.
נראה שכך גם קורא רבינו את הפסוק: אחרי שובי – אחרי ששבתי בתשובה, דהיינו קבלה על העתיד – נחמתי, כלומר התחרטתי על עברי. ואחרי היוודעי – אחר שהתוודעתי ...... בושתי וגם נכלמתי על חרפת נעורי.
מדוע כך הוא הסדר?
העבר הוא "גדול עלינו", משא השנים הוא כבד ומורכב. סיבות החטא לעיתים סבוכות ומפותלות. אדם יכול להתבונן על רשמי העבר ובנפשו ולהגיע למסקנה שבלתי אפשרי "להתיר את הפלונטר". לעומת זאת העתיד הוא חופשי ונקי, טומן בחובו את כל מרחב האפשריות. היחס אל העתיד מאופיין בבחירה החופשית, בחירות האדם ובאמונה שהוא חופשי. לכן הוא נושא בקרבו את התקווה ואת הכח להתפשט אף על העבר ולתקנו. מתוך חזון העתיד אנו מתבוננים בעבר, מתוך מה שאנו עוד יכולים ורוצים להיות, אנו בוחנים את שעבר עלינו.
על דברי הרמב"ם בסוף ההלכה: " ויעיד עליו יודע תעלומות שלא ישוב לזה החטא לעולם ", נשתברו קולמוסים רבים. אנו נסתפק, בתובנה החסידית של השפת אמת על דברי הרמב"ם הללו. 
"אף על פי שאין אדם יכול להטות עצמו לגמרי לתשובה, אף על פי כן מועילה היגיעה להטות את הלב, במה שאינו ניכר לאדם עצמו. וה' יתברך עד על תשובה זו. וזהו גם כן לשון הרמב"ם "שיעיד עליו יודע תעלומות"- פירוש: יודע תעלומות אף מה שנעלם מעיני האדם עצמו".
חקר המוח והבחירה החופשית
רזניקוב

חלק עיקרי בפרשתנו עוסק בנושא התשובה. מתארת את תהליך התשובה והגאולה בשבעה שלבים. השורש המנחה שו"ב מופיע בפרשה זו שבע פעמים. מדובר בתהליך מתמשך. 

עם מרכזיוּת התשובה, עולות גם סוגיות יסוד הקשורות בה. כאלו הן סוגיית "הכרחיוּת" החטא וסוגיית הידיעה והבחירה. הקב"ה "מבשר" למשה רבנו כי ישראל יחטאו: "... הִנְּךָ שֹׁכֵב עִם אֲבֹתֶיךָ וְקָם הָעָם הַזֶּה וְזָנָה אַחֲרֵי אֱלֹהֵי נֵכַר הָאָרֶץ...וַעֲזָבַנִי וְהֵפֵר אֶת בְּרִיתִי ... ֹ" (דברים ל"א ט"ז). האם מוכרח להיות חטא? ואם כן, כיצד ניתן להעניש על חטא שאינו תלוי באדם?  

חכמי ישראל קשרו את רעיון התשובה עם רעיון הבחירה החופשית, וסברו שיש משמעות לחזרה בתשובה בתנאי שנעשית מתוך בחירה חופשית. הרמב"ם, כותב, "רשות כל אדם נתונה לו: אם רצה להטות עצמו לדרך טובה ולהיות צדיק, הרשות בידו, ואם רצה להטות עצמו לדרך רעה ולהיות רשע, הרשות בידו... אילו היה הא-ל גוזר על האדם להיות צדיק או רשע... היאך היה מצווה לנו על ידי הנביאים עשה כך ואל תעשה כך..." (הלכות תשובה פרק ה'). 
הרעיון של חופש הבחירה הוא אחד היסודות המרכזיים ביותר של השקפת היהדות. התורה איננה בבחינת חכמה נסתרת וקבלת התורה איננה רק ליחידי סגולה. מכאן שהברירה המוסרית בין הטוב לרע ניתנה ביד האדם והוא חופשי בהחלטתו לבחור בדרך הטובה או בדרך שאיננה טובה: "בדרך שרוצה לילך בה מוליכין אותו" (מכות דף י' ע"ב). 

גישה שונה מזו של הרמב"ם מייצג ר' חסדאי קרשקש, מגדולי הפילוסופים בימי הביניים, בספרו 'אור השם'. גישתו מתפרשת כתפיסה בה החוקיות מושלת בכל התחומים, לרבות מחשבותיו של האדם והכרעותיו. ר' חסדאי סבור, ששיקוליו של האדם והחלטותיו קבועים וניתנים לחישוב מראש, אם מכירים את כל הנסיבות, החיצוניות והפנימיות. המצוות והאיסורים הן סיבות במערכת הסיבות הכלליות ובתוכן החזרה בתשובה. כיצד אפוא תיתכן חזרה בתשובה במערכת שבה כל מחשבה, שיקול ומעשה, הם תוצר של סיבתיות? לדעתו, החזרה בתשובה נגזרת מתוך החסד האלוקי. האדם אינו חופשי בהחלטותיו ובמעשיו, כך שחזרה בתשובה אינה יכולה להיות פעולה רצונית שלו, אלא רק להיות מוענקת כמתת א-לוה. גם התשובה לפיו הינה גזירה אלוקית (אור השם, מאמר ג' חלק השני, כלל ב', פרק ראשון ושני). 

גישה זו נתמכת במחקר המודרני. לאחרונה נעשו ניסויים בבני אדם ובהם נבדק הפרש הזמנים בין רגע ההחלטה לעשות תנועה מסוימת לבין הרגע שבו נצפתה פעילות עצבית במוח שקשורה לתנועה זו. ניסויים אלו הראו שהפעילות העצבית במוח התרחשה קודם שהאדם החליט לעשות את התנועה. הניסויים האחרונים (שהם המרשימים ביותר), שהוחל בהם לפני כ-40 שנה על ידי בנימין ליב ועמיתיו בטכנולוגיה פשוטה למדיי, נמשכים עד עצם היום הזה בטכנולוגיה ובתחכום מתקדמים מאוד. בניסיון של ג'ון דילן היינס ועמיתיו מ-2008 נמצא ב-60% מהנבדקים, שהפעילות העצבית במוח מתרחשת כחמש שניות קודם שהאדם יודע שרצונו לבצע את הפעולה. מכאן נראה שהמוח יודע על ההחלטה לבצע תנועה קודם שהאדם יודע על החלטה זו. נראה לכאורה שלא האדם הוא המחליט אלא המוח הוא שמחליט, והאדם חש באיחור הרגשה שמביאה אותו לאשליה שהוא שהחליט. האם ניתן להסיק ממחקרים אלו ביחס לדבריו של רבי עקיבא "הכל צפוי והרשות נתונה"?, "הכל צפוי" הכוונה שהמוח הוא שמחליט עוד לפני שהאדם מודע להחלטה זו. האם דברי הרמב"ם שפתר את הסתירה בין שאלת הבחירה החופשית לבין הדטרמיניזם במילים "אין דעתו של אדם יכולה להשיג דבר זה על בוריו...אין בנו כוח לידע היאך ידע הקב"ה כל הברואים והמעשים" (הל' תשובה פרק ה'), עדיין שרירים וקיימים בעקבות ניסויים אלה?

         ובחרת בחיים למען תחיה
ד"ר  יצחק קניגסברג
בברית אשר כרת הקב"ה  עם עם ישראל טרם כניסתם לארץ, מפורטות ההטבות שתורעפנה עליהם אם יקיימו את תנאי הברית, והעונשים אם יפרו אותה. אחד הפסוקים התמוהים בברית הזאת קובע: "הַחַיִּים וְהַמָּוֶת נָתַתִּי לְפָנֶיךָ הַבְּרָכָה וְהַקְּלָלָה וּבָחַרְתָּ בַּחַיִּים לְמַעַן תִּחְיֶה אַתָּה וְזַרְעֶךָ: לְאַהֲבָה אֶת ה' אֱ-לֹהֶיךָ לִשְׁמֹעַ בְּקֹלוֹ וּלְדָבְקָה בוֹ כִּי הוּא חַיֶּיךָ וְאֹרֶךְ יָמֶיךָ לָשֶׁבֶת עַל הָאֲדָמָה אֲשֶׁר נִשְׁבַּע ה' לַאֲבֹתֶיךָ" (דברים ל').
פסוק זה בא בהמשך לפסוק המגדיר את החיים כדבר "טוב" ואת המוות כדבר "רע": "רְאֵה נָתַתִּי לְפָנֶיךָ הַיּוֹם אֶת הַחַיִּים וְאֶת הַטּוֹב וְאֶת הַמָּוֶת וְאֶת הָרָע".
  נשאלת השאלה: מה רצתה התורה להשמיע לנו בציווי "ובחרת בחיים" המוגדר כ"טוב", שהרי כל בר דעת יעשה בחירה כזאת גם בלא ציווי מפורש?  
יש מפרשים המבקשים לציין את הסיבה שבגללה בא הציווי לבחור בחיים– כדי לאהוב את ה' ולקיים את מצוותיו:
ספורנו: "אבל אמרתי שתבחר מה שהוא חיים באמת בלבד למען תחפוץ בחיי שעה לזה התכלית בלבד שתאהב את ה' א-להיך בהכירך טובו עם רב גדלו".
מפרשים אחרים רואים בציווי לבחור בחיים, חיזוק לרצון החיות הטבעי של האדם:
רש"ר הירש: "אין אדם זוכה ב"חיים" בלא דעת ובלא רצון ובדרך מקרה, אלא יש צורך לרצות ולהחליט בכובד ראש. עליך לבחור בחיים אם רצונך "לחיות". 
התורה אכן מצווה "ובחרת בחיים למען תחיה לאהבה את ה' ולקיים מצוותיו" וכדבר טבעי לחיזוק החיות שבאדם, אך מה דינו של אדם החולה במחלה סופנית שימיו ספורים, וגם סובל ייסורים קשים עד שטוב לו מותו מחייו, האם חל עליו הציווי "ובחרת בחיים למען תחיה", או שמוטב לו לבחור במוות כי זה הופך אצלו ל"טוב" והחיים בשבילו הם ה"רע"?!  
המתת חסד (Euthanasia) פירושה המתת אדם מתוך מטרה להיטיב עמו כאשר הוא סובל ממחלה סופנית. בספרות ההלכה כמו גם באתיקה רפואית התגלעו מחלוקות סוערות בדבר השימוש בהמתות חסד כדי לזרז את קיצם של חולים סופניים ולגרום למותם, כדי לקצר את תקופת סבלם. 
המתת חסד אקטיבית של אדם, גם אם הוא סובל מייסורים קשים, אסורה כמעט בכל מדינות העולם. גם ההלכה רואה אותה בחומרה רבה. הנער העמלקי סיפר שהרג את שאול המלך כדי להקל על ייסורי גסיסתו, אך כעונש נידון למוות על ידי דוד. חז"ל דרשו מהסיפור שגם המתת חסד כזו נחשבת כרצח, ודינה מוות. "הגוסס הרי הוא כחי לכל דבריו, אין קושרין לחייו ואין סכין אותו וגו' וכל המעמץ עם יציאת הנפש הרי זה שופך דמים" (שו"ע , יו"ד, של"ט).
לגבי המתת חסד פסיבית חלוקים הפוסקים בשאלה מה נקרא הסרת דבר המונע מוות ומותר, ומה נקרא מעשה המזרז מוות ואסור. קיימת דעה שלפיה כל טיפול מאריך חיים, אף אם מתבצע נגד רצונו של החולה הסובל, הוא בגדר חובה. אחרים סבורים שמותר להימנע מלהאריך חיי חולה סופני סובל, ויש הסבורים שזהו אינו רק היתר אלא חובה. הרב משה פיינשטיין אף סובר שגם אם החולה אינו סובל לדעת הרופאים, חל איסור להאריך את חייו, משום שאין הרופאים יכולים לדעת מה טיבם של הייסורים הכרוכים בעיכוב צאת הנפש (אגרות משה, יו"ד ב', קעד ג').
חוק הכנסת בנושא זה תואם בעיקרון את גישת ההלכה לאמור: פעולות אקטיביות לקיצור חייו של חולה סופני סובל, אסורות. במקרים מיוחדים מותר לנקוט בהליכים פסיביים לצורך כך.  
ראש השנה – יום דין? (ב) / הרב עידו פכטר
ברשימה הקודמת ראינו כי הן מבחינה תיאולוגית והן מבחינת המקורות, קשה למצוא בסיס לזיהויו של ראש השנה כיום בו האדם נידון. מהו, אם כן, משמעו המקורי של חג זה?
אין ספק שבתורה, המוקד של ראש השנה הוא בהיותו "יום תרועה" או "זיכרון תרועה". תרועה זו לא נתפרש מה טיבה, אבל מתוך השוואה למקבילות בתורה (ויקרא כה ובמדבר י), ניתן ללמוד שמהותה של התרועה היא ביטוי למלכותו של א-להים בעולם והשגחתו עליו.
אנשי כנסת הגדולה פרטו את הרעיון הזה לשלושה מוטיבים: מלכויות, זכרונות ושופרות (משנה ראש השנה ד, ה). מוטיב המלכויות מדבר על מלכותו של א-לוהים בעולם, השופרות על הכלי שבו הוא מתגלה, וזכרונות מדבר באופן שלטונו– בכך שהוא זוכר את ברואיו ומשגיח על עולמו. באופן מעניין, חכמינו ראו דווקא במרכיב אחרון זה את עיקרו של יום, והסיטו את שמו מ"יום תרועה" ל"יום הזיכרון", כדי להדגיש את השגחתו של א-לוהים על הארץ.
לכך מתכוונת המשנה הגורסת שבראש השנה "כל באי עולם עוברים לפניו כבני מרון". יהא הפירוש למונח "כבני מרון" אשר יהא (ראו בבלי ראש השנה יח, ע"א), ברור שהכוונה בו היא לומר שא-לוהים משגיח וצופה על ברואיו כמלך הדואג לצרכי עמו; אך דבר לא נאמר כאן ביחס לדין או למשפט. ממילא מובן מדוע ראש השנה הוא בעיקרו יום של שמחה (ראו נחמיה ח, ט-יב). אלא שאין שמחה זו כשמחת הרגלים, המכוונת לאדם ומבוטאת באמירת הלל המדברת בישועתו של האדם, אלא שמחה הנובעת מיראת רוממותו של א-להים, ולכן "אוכלים ושותים ושמחים, ואין מתענין בר"ה... אמנם לא יאכלו כל שבעם, למען לא יקלו ראשם ותהיה יראת ה' על פניהם" (שולחן ערוך אורח חיים תקצז, א).

מהיכן, אם כן, הגיע מוטיב המשפט שעורך א-לוהים לאדם? נראה שלראשונה אנו מוצאים על כך בתקופת תלמידי רבי עקיבא, כפי שאנו למדים מדברי ר' מאיר ור' יהודה בברייתא (ראו בבלי ראש השנה טז, ע"א). האם יש לכך קשר לכישלון מרד בר כוכבא? האם עובדת איבוד מלכותא דארעא, שהיא כעין מלכותא דרקיעא, גרמה לדחיקת המוטיב של מלכות א-לוהים בעולם והעצמת דינו של האדם הפרטי? ייתכן. ואולם, בכל מקרה, ברור שלא הם הגורמים הבלעדיים למהפך בתדמיתו של ראש השנה. בתקופת האמוראים אנו שומעים על שלושה ספרים שנפתחים בראש השנה (ראו שם טז, ע"ב), והמוטיב הולך ומתעצם בתקופת הגאונים עם הכנסת התוספות הידועות של עשרת ימי תשובה לתפילה, המבקשות שא-לוהים יזכרנו לחיים. בהמשך, ולכל אורך שנות הגלות, צומחים ומתעצבים מנהגים רבים המקבעים את תדמיתו של ראש השנה כיום דין, ובהם הפיוטים הרבים (ובראשם 'ונתנה תוקף') שנוספו לתפילה (מי שיעיין בנוסח התפילה המקורי של ראש השנה לא ימצא שום אזכור לדין שנעשה ביום זה), ריבוי הסליחות לפני ראש השנה, הסימנים בארוחת החג, וההליכה לקברים והתענית בערב ראש השנה, ועוד ועוד.
מאלף לראות כיצד הרמב"ם עמד על הפער שבין המוטיבים השונים של ראש השנה. בהלכות המרכזיות של החג, הלכות שופר, הרמב"ם לא כתב דבר על הדין שנעשה בשמים ביום זה. את עניין המשפט הוא כתב בהלכות תשובה, שם דיבר בין היתר על הזמנים הראויים לתשובה, ורק שם כתב על הרמז שיש בתקיעת השופר לשוב בתשובה. מכאן עולה בבירור שהרמב"ם שם לב להבחנה שערכנו אנו בעניינו של היום.
מה ניתן ללמוד מניתוח זה? ודאי שאין להקל ראש בפיוטים ובמנהגים שציינו, ואולם חשוב לזכור שלא הם העיקר אלא התוספת. ראש השנה הוא בעיקרו יום של שמחה, לא של פחד ואיומים, כפי שעולה לעתים בדרשות שונות שנשמעות. המוקד שלו איננו באדם הפרטי וסיפוק צרכיו הגשמיים, אלא בא-לוהים שמולך על כל העולם. בכך יש לרכז את התודעה ביום מיוחד זה.
פירון
בכסה ליום חגנו 
רבי חנוך גרשון ליינר 
"היה רבי מאיר אומר: מה נשתנה תכלת מכל מיני צבעונין? מפני שהתכלת דומה לים, וים דומה לרקיע, ורקיע דומה לאבן ספיר, ואבן ספיר דומה לכסא הכבוד" (חולין פ"ט). התכלת הוא צבע שיכול לסייע לנו להתקרב את המבט השמימי. לכן ברור מדוע נכון לשזור בין חוטי הציצית הבאים ללמדנו להיזהר מראיה פסולה של המציאות, חוט אחד בצבע תכלת. לפיכך, המצווה לא עוסקת רק במה שראוי לא לראות, אלא גם מלמד איך נכון להתבונן בעולמנו. 

סיבה זו הניעה את רבי גרשון חנוך העניך ליינר (תקצ"ט – תרנ"א; 1839 – 1891), לעמול על זיהוי התכלת. השלישי לשושלת איזביצ'ה– ראדזין הגיע עד המוזיאון הימי באיטליה כדי לזהות את החילזון ממנו יש להפיק את התכלת המקראי. בשנת תרמ"ט הצליח להפיק תכלת ביורה שרקח, לאחריה, 12 אלף חסידיו צבעו את ציציותיהם בתכלת שזיהה רבם הנערץ. 

מבט א-לוהי במציאות ארצית. גילוי וזיהוי סודות הבריאה, הם תכלית מסעו של המאמין. לתור אחרי העולם שמאחורי העולם. להבין את הכמוס, את הפשר, את המשמעות של הטבע. לא חוקיות רוטינית כי אם התגלות א-לוהית. 

דווקא ראש השנה, 'היום הרת עולם' מלמד אותנו את הסוד הגדול: העולם הוא לא טבע, העולם הוא סוד.  כך מבאר רבינו בחיי את הסיבה שפסוקי ראש השנה בתורה אפופים בסוד: 

"ומה שבאה פרשה זו סתומה יותר משאר פרשיות המועדים, העניין הוא מה שידוע בעניני תורתנו הקדושה אותם שהן מפנות הדת ומעקריה, כי כל מה שהענין יותר נעלם ויותר פנימי הוא יותר סתום ובא הלשון בו בדרך קצרה ובמלות מועטות".

אם כך, הבה נתבונן בתורתו של בעל התכלת על הסיבה שטעמי ראש השנה נסתרים מעינינו ומה עלינו לגלות: 

"תקעו בחדש שופר בכסה ליום חגנו וגו'... לכן העמיד השי"ת בעולם זמנים כאלו שמתעורר בהם מחדש הכרה באורו ית' והם כל החגים הקדושים שניכר בהם מפורש אור רצונו ית', ולכן כל החגים הם בזמן מלואתא דסיהרא (כשהירח מלא), שרומז על התגלות הכרה מפורשת איך שמקבלים תמיד אור השפע מהשי"ת, וכל חג יש בו הכרה מיוחדת, כמו זמן אסיפה לבית שנקרא זמן שמחתנו, ופסח זמן חירותנו וכדומה... אולם חג הנקרא בכסה הוא בזמן פגימותא דסיהרא (כשהירח חסר, פגום), להורות שנתעורר בו מחדש הרצון הקדום שהיה פשוט בתכלית הפשיטות קודם התלבשותו בלבושי הבריאה, שאז היה משולל אפילו כלי קיבול ... ולזה נקרא בכסה ולעומת זה צריכין ישראל נמי לכלול עצמם באותו רצון הפשוט שהוא בלי שום לבוש, ולכך נאמר תקעו בחדש שופר בכסה ליום חגנו...". בפשטות, ראש השנה הוא החג שלפני החגים. בכל החגים ה' מתגלה אלינו דרך רעיון: חרות, מתן תורה, ענני כבוד ועוד. אבל לפני היות הכלים, כשהמפגש עם ה' היה מופשט, פשוט, לא היה צריך 'טעם' למפגש. ראש השנה, החל בימים שהלבנה אינה במילואה, בניגוד לחגים ה'גלויים' שנחגגים בירח  מלא באמצע החודש, נועד להחזירנו אל הסוד הראשוני, אל המצב הבראשיתי. 
לכן, זמנו של ראש השנה תלוי בפעולת השליחים, המזהים את הזמן הראוי לציין את ראש השנה. יש כאן פעולה אנושית של גילוי המכוסה. אנחנו מקבלים על עצמנו להסיר מעל העולם את המסווה, את המסכות. אנחנו מקבלים על עצמנו לגלות את סודות הקיום.  
השבת, בפרשת וילך, עוסקים במצווה האחרונה בתורה: כתיבת ספר תורה. נחלקו הפוסקים בטעמיה: האם מצווה זו היא סניף של מצוות לימוד תורה? אולי מדובר בפעולה סגולית? אנו נציע אפשרות נוספת: החובה היא לכתוב את ספר התורה שלך, לסייע במשהו לגילוי הסוד. 
התשובה היהודית למניעת פשע ועבריינות
הרב פילבר
 
ישנם שני סוגי התנהגויות של האדם, האחת התנהגות מ"יראה" והשנייה התנהגות מ"אהבה". התנהגות מיראה היא התנהגות של חשבון כדאיות, של רווח והפסד, ואילו התנהגות מאהבה היא כהגדרתו של הרמב"ם: "עושה האמת מפני שהוא אמת וסוף הכבוד לבא". להתנהגות כזו מתכוונת התורה בפרשתנו כשהיא אומרת: "ובחרת בחיים למען תחיה". הבחירה בחיים אינה בשביל להשיג איזו תמורה חיצונית, או להינצל מעונש, אלא למען החיים עצמם. 
ובמקביל לשני סוגי ההתנהגות הללו ישנן שתי דרכים כיצד להנהיג את החברה שתהיה חברה מתוקנת. האחת באמצעי ענישה והרתעה המקבילה להתנהגות מיראה, והשנייה בדרכי חינוך ושכנוע פנימי שהיא מקבילה להתנהגות מאהבה. 
החברה המודרנית שלנו כיום היא חברה הישגית, היא אינה מתעניינת כל כך בתכנים אלא יותר בתוצאות החומריות שיוכל האדם להשיג, ועל כן היא אינה מתמודדת עם בעיותיה בדרך של הקדמת רפואה למכה, אלא מטפלת בהן לאחר מעשה. טיפול שאנו רואים שנכשל הוא נושא העבריינות והפשע, שהטיפול בהם הוא באמצעות הרתעה ושפיטה, וככל שהעבריינות מתפשטת כך גוברת הדרישה להגדיל את מצבת השוטרים ואת תקציב משרדי המשטרה והמשפטים.
 
טיפולה של החברה המערבית בפשע דומה לגשר רחב ידיים שבמרכזו נפער חור גדול ומכוניות רבות שהיו חולפות עליו היו נופלות בחור ונוסעיהן נפגעו. ישבו חכמי הרשות והחליטו להקים בקרבת הגשר תחנה ל'עזרה ראשונה'. לאחר שהתרבו הנפגעים הלכו והקימו בית חולים גדול שיקלוט את הנפגעים הרבים ויטפל בהם. וככל שהתרבו הנפגעים כך הרחיבו את מחלקות בית החולים והגדילו את הצוות הרפואי. עבר שם חכם אחד וראה את הנעשה ואמר לנוכחים: עד שאתם משקיעים משאבים עצומים וסכומי עתק בטיפול שלאחר התאונה, במקום זאת לכו ותקנו את הגשר בפעולה חד-פעמית ותחסכו מעצמכם נפגעים נוספים, שיקום נכים וכסוי הוצאות הנזקים, שעלותם הכספית גדולה עשרת מונים מתיקון הגשר.
 
התנהגותה של החברה המודרנית מזכירה לנו את האמור בגמרא (ברכות לב א): "משל לאדם אחד שהיה לו בן, הרחיצו וסכו והאכילו והשקהו, ותלה לו כיס על צווארו והושיבו על פתח של זונות- מה יעשה הבן שלא יחטא?!". כל חברה שאינה מעמידה לעצמה קוים אדומים ברורים, שאינה מוכנה להתרסן ולוותר על הנהנתנות, אלא מאפשרת למתירנות ולגירוי היצרים להשתולל באין מפריע מבלי להציב בפניהם מגבלות ומעצורים, אין לה להתפלא אם כתוצאה מכך יתרבה הפשע ויתרבו העבריינים, ואז לאחר מעשה תיאלץ להילחם בפשע בעזרת המשטרה ובתי המשפט, כשהדרישה הבאה מהממונים על החוק היא להחמיר בענישה ולהגדיל את תפוסת בתי הסוהר.
 
אין אנו יכולים להתעלם מהצורך של גורם ההרתעה בחברה האנושית, כמו שאמרו חז"ל: "אלמלי מוראה של מלכות איש את רעהו חיים בלעו". אבל התשובה היהודית למניעת העבריינות והפשע היא בעיקר החינוך, כמו שדרשו חז"ל: "בראתי יצר הרע בראתי לו תורה תבלין" (קדושין ל ב), שהערכים המוסריים והסדר החברתי הנכון אינם רק אמצעי להשגת איכות חיים נוחה ובטוחה יותר, אלא ערך עצמי שהאדם צריך לשאוף אליו מצד עצמו - "ובחרת בחיים למען תחיה".
 
 
משפחה בבקו"ם: שרשרת ההתנדבות של משפחת גנץ
 נטלי גנץ מתנדבת בעמותת "עזר מציון" כבר יותר מעשור. היא אחת המתנדבות הוותיקות בתחנת ההתרמה של "עזר מציון" בשרשרת החיול בבקו"ם, שדרכה הצטרפו עד כה למאגר 448,499 חיילים, שמתוכם זכו כבר 1,398 חיילים להציל חיים.

במשך שנים רבות, מקפידה גנץ להתייצב בבסיס הקליטה והמיון שבתל השומר, שם מבוצע הליך צירוף החיילים למאגר הלאומי לתורמי מח עצם. היא ומתנדבות נוספות אחראיות על ההסברה לתורמים הפוטנציאליים ועל לקיחת דגימות הרוק. כך צירפה למאגר חיילים רבים, אבל התרומה המרגשת והמשמעותית ביותר עבורה- הגיעה מילדיה שבחרו להמשיך בשרשרת ההתנדבות במסגרת "עזר מציון". לאחרונה, זכה בנה נעם באפשרות לתרום מח עצם לחולה סרטן כבת 50 - ולהציל חיים.  
איך הגעת להתנדבות ב"עזר מציון"?

התחלתי בעקבות הקשר החברי עם משפחת זיסר, התנדבתי כשהתאפשר לי, ולאט לאט ההתנדבות הפכה לעיסוק מרכזי. 
מה השתנה מאז שהתחלת את פעילותך לפני כעשור?

עד לפני מספר שנים, הדגימה הייתה כרוכה בהוצאת דם מהוריד והיו חיילים שנרתעו. מאז המעבר ללקיחת דגימת רוק, התהליך פשוט וקל יותר ושיעור ההיענות גבוה מאוד. 

מה הדבר שנצרב בזיכרונך מתוך אלפי תורמים ומצטרפים לאורך השנים ?
האכזבה של חיילים שרצו להצטרף למאגר וגילו כי אינם יכולים בשל סיבות שונות. ראיתי דמעות בעיניהם. ראיתי שם את המוטיבציה הגבוהה, את הרצון להציל חיים, לתרום למישהו שהם לא מכירים.
"כל חייל עובר בעמדת ההתרמה שלנו. לפעמים 1000 חיילים מחכים כדי לתת דגימה. רוצים לתרום, להציל חיים" מספרת גנץ בהתרגשות. לדבריה "לא כולם מודעים ומבינים ברגע הראשון במה מדובר, אך ברגע שאנחנו מסבירים את משמעות התרומה ואת הזכות העצומה שנלווית אליה - בתוך שניות הם מבינים ומסכימים".
ובחזרה לילדי משפחת גנץ: רוח ההתנדבות של נטלי השפיעה על ילדיה וגם הם בחרו להצטרף בעזרה לחולי סרטן במסגרת פרויקטים שבחסות "עזר מציון". בתה בת ציון מתנדבת במחלקה האונקולוגית בבית חולים "שניידר" ובמסגרת 'בית אורנית' שמסייע לחולי סרטן ולבני משפחותיהם. גם בנה נעם (22), קצין צנחנים, הצטרף למאגר תורמי מח העצם של "עזר מציון" בזמן גיוסו לצה"ל לפני כ- 4 שנים. לפני כחצי שנה סגר מעגל כשנמצא מתאים לתרום ולהציל חיים.
"להציל חיים היה חלום בשבילי, אמנם לא חלום רחוק כי ראיתי את מה שאמא עושה כדי להציל חיים, אבל לא חשבתי שזה יגיע בצורה כל כך מהירה" מספר נעם בהתרגשות. "זה היה מובן מאליו שאכנס למאגר ברגע שאתגייס. כשאמרו לי שנמצאתי מתאים לתרום ספרתי כל רגע עד שאוכל לתרום, כי אין דבר נעלה יותר מהצלת חיים. בצבא אתה עסוק בשמירה על חיי האזרחים, וכאן אתה ממש מציל חיים," מסביר נעם.
ביום ראשון השבוע נעם חתם על טופס שחרור מצה"ל והגיע בפעם האחרונה לבסיס הצבאי בו שירת. "כשהצרפתי למאגר אמא אמרה שבעזרת השם התרומה שלי תהיה משמעותית, כי הרי כל הבית שלנו מושתת על תרומה ל"עזר מציון". אחרי 4 שנים התקשרו להודיע שאני מתאים לתרומה, וכמובן בלי להסס אמרתי 'כן'. זה היה סימון וי גדול מבחינתי".
איך התחושה לסגור מעגל כזה בסיום השירות הצבאי?
זה לא מעגל אישי, כל המשפחה שותפה לתרומה ולתהליך. אמא שלי לקחה ממנה דגימת מח עצם בגיוס, אחר כך כשהייתי בשבוע הכנה לתרומה, בהזרקות לחיזוק מח עצם, אחותי באה להיות לידי כמתנדבת "עזר מציון".
"התרומה נקלטה אצל החולה. אני מקווה בעוד כמה חודשים לקבל שיחת טלפון שהחולה מחלימה ומבריאה. הדבר הפשוט הזה לפעמים לא נתפס: זו הצלת חיים נטו. אני מקווה שהחולה תבריא ותוכל להיות עם הילדים והנכדים שלה לעוד הרבה שנים" מסכם נעם.
מנהלת המאגר הלאומי לתורמי מח עצם של "עזר מציון", ד"ר ברכה זיסר: "נטלי, נעם ובת ציון מסמלים ברוח ההתנדבות שלהם את כל מה שטוב בעם ישראל ואני גאה בהם. הם מבטאים את רוח הערבות ההדדית, שהיא המהות העיקרית והמסר המרכזי של עזר מציון'".
גלית: במסגרת בתוך הכתבה לעיל
"כולנו מתגייסים להצלת חיים" 
"עזר מציון", זוכת פרס ישראל לשנת תשס"ח, הינה העמותה הגדולה בישראל בתחום התמיכה הרפואית. 
"עזר מציון" הקימה בשנת 1998 את המאגר הלאומי לתורמי מח עצם. השתלות מח העצם הינן הליך רפואי שכיח מאוד כיום והוא מסייע לטיפול בכ- 100 מחלות סרטן ומחלות אחרות, כולל לוקמיה, לימפומה, מחלות דם ממאירות ומחלות אוטואימוניות ותורשתיות. סיכויי ההתאמה עולים באופן משמעותי כאשר החולה והתורם הינם בעלי רקע גנטי משותף. העם היהודי חי במשך הדורות בקהילות סגורות, ובכך שימר את הדמיון הגנטי בין פרטיו. זו החשיבות שיש למאגר מח העצם של "עזר מציון", בהיותו המאגר היהודי הגדול בעולם. המאגר מונה כיום 860,453 תורמים פוטנציאליים וכבר זכה להציל חיי 2,546 חולים.
בזכות שיתוף פעולה יוצא דופן בין "עזר מציון" וצה"ל, יכול מאז קיץ 2005 כל מתגייס לצה"ל להצטרף למאגר התורמים הפוטנציאליים של "עזר מציון", כחלק אינטגרלי משרשרת החיול בבקו"ם. רבים מהמתגייסים נענים בחיוב לבקשה. הפרוייקט זוכה להיענות מרשימה מצד המתגייסים. עד כה הצטרפו למאגר 443,400 חיילים חדשים, שבזכותם בוצעו כבר 1,376 השתלות מצילות חיים. 
"עזר מציון" נושאת באחריות למימון בדיקת הדגימות הנאספות. בימים אלה יוצאת "עזר מציון" במבצע גיוס התרומות הנחוצות למימון בדיקת 40,000 דגימות מתוך 60,000 הנאספות מדי שנה בבקו"ם. ולמימון שאר פעילויות התמיכה בחולים ובבני משפחותיהם. זאת, תחת הכותרת: "כולנו מתגייסים להצלת חיים!".
העמותה פונה לציבור ומבקשת את שותפותו בהצלת חיים באמצעות מימון בדיקת דגימת מח עצם אחת או יותר בעלות של 180 ₪ לכל דגימה – שיכולה להציל חיים! לתרומות *2236 או www.ami.org.il 
שערים / נעמי עיני
בשבוע הבא עלינו לטובה, תתחיל שנה חדשה. שנה שאיננו יודעים מה היא צופנת בחובה.
בתפר הדק בין השנה המסתיימת וזו המתחילה ניצב שער, ובעצם– כמה שערים.
" עִבְרוּ עִבְרוּ בַּשְּׁעָרִים, פַּנּוּ דֶּרֶךְ הָעָם; סֹלּוּ סֹלּוּ הַמְסִלָּה סַקְּלוּ מֵאֶבֶן, הָרִימוּ נֵס עַל-הָעַמִּים" (ישעיה ס"ב, י'). 
עיון בפסוק מעלה שאלות: מי עובר בשערים? אל מי מופנית הקריאה?
מפרש ה"מצודת דוד" במקום: "עִברו עִברו הוא מאמר הנביא אל האומות- עִברו בשערי העיר ללכת השדה, ופנו ממכשול את הדרך אשר ילכו בה ישראל לשוב לארצם". הנביא קורא לאומות העולם לצאת משער העיר ולפלס דרך לישראל. השער משמש ליוצאים ולנכנסים.
שער השנה
אל השנה המסתיימת נכנסנו כשאנו גדושים בתקוות, שאיפות, תכניות אישיות ומשפחתיות ומצויים ב"קרבת חודש אלול" ביחסנו עם בורא עולם. זמן רב עבר מאז. כמעט שנה. במהלכה גדלנו, התנסינו, נאבקנו, שמחנו  ובעיקר השתנינו. שער תשע"ז צבר אבנים ומכשולים ואינו מתאים עוד לשנת תשע"ח. "לכל זמן ועת תחת השמים".
"עִבְרוּ עִבְרוּ בַּשְּׁעָרִים", "סֹלּוּ סֹלּוּ",  אומר הנביא. השער שנדמה לנו אחד, הוא בעצם שניים ומחייב שתי פעולות– יציאה וכניסה. 
רוב המין האנושי כמהּ ליציבות, לביטחונות לגבי ההווה ובפרט לגבי העתיד. הפנמת קיומם של סופים והתחלות בחיים, היא לא פחות מאתגר נפשי. 
לא טריוויאלית היא ההכרה בעובדה שהמציאות אינה יציבה, שכדור הארץ וגם אנחנו מצויים בתנועה, ששנה הבאה לא תהיה זהה לשנה זו וששום דבר נתון בהווה (לטוב ולרע) אין בידינו ערובה שימשיך. ידיעה זו יש בה פוטנציאל לא מבוטל לעורר חרדה.
הפנמה בריאה, עם זאת, של שינוי עתידי והכלה של אי הוודאות והשליטה המוגבלת שלנו במציאות ובזמן העומד לרשותנו, מהווה הזדמנות לעצור בשער ולהביט מאין באנו ולאן אנו הולכים. 
עִברו, סוֹלו- ישנה דרך (זו שהתווה הקב"ה ושסללו אבותינו, המשפחה שהקמנו, ואנחנו– בכל תחום). תפקידנו כעת, לחשוף אותה ולהתקינה למעבר, לסקל אבנים שמטשטשות את יופייה ובהירותה  ולשרטט בתוכה אמירה בראשיתית ותקווה. 
"ויפתח ה' אלוקינו לנו שערי אורה, שערי אהבה ואחווה" -  50 שערים אנו מבקשים שיפתחו בתפילות הימים הנוראים. עלינו מוטל האומץ לעבור בהם, להפוך מ"ניצבים" ל"וילך". 
לתגובות: www.naomieini@gmail.com 
בחירה חופשית 
נהוראי

פרשתנו פותחת בהכרזתו של משה לישראל - "אתם נצבים היום". ומסביר רש"י: "מלמד שכנסם משה לפני הקב"ה ביום מותו להכניסם בברית". אחת מאבני היסוד של הברית במואב היא הבחירה החופשית.  הרמב"ם מגדיר את הבחירה החופשית כאחד מעמודי התווך של עולם המצוות ובלשונו: "ודבר זה עיקר גדול הוא והוא עמוד התורה והמצוה שנאמר 'ראה נתתי לפניך היום את החיים', וכתיב 'ראה אנכי נותן לפניכם היום'" (רמב"ם הל' תשובה ה,ג). אם כן, מדוע מצווה התורה על הבחירה החופשית בברית מואב, לאחר שחלפו ארבעים שנה, ולא בזמן מעמד הר סיני- זמן קבלת התורה?   

מו"ר הרב ליכטנשטיין תירץ שאלה זו בהבדל שקיים בין שתי הבריתות. מעמד הר סיני היה מלווה בברקים וברעמים, וישראל הגיעו אליו מתוך ההשראה של יציאת מצרים וכדברי חז"ל: 'ראתה שפחה מה שלא ראה יחזקאל בן בוזי' (מכילתא רבי ישמעאל פר' בשלח). זאת ועוד, הייתה הכנה גדולה של העם לפני המעמד. בשל עוצמת המעמד לא היה מקום לבחירה חופשית, שכן לא היה ניתן לסרב, וכדברי חז"ל: 'כפה עליהם הר כגיגית' (שבת פח ע"א). כאשר ישנה נאמנות מוחלטת להקב"ה אין צורך בבחירה. לעומת זאת, ברית מואב נכרתה בצורה טבעית ללא ברקים ורעמים. ברית זו נכרתה לאחר נאום ארוך של משה ולא נזקקו לשמוע את קולו של הקב"ה. כריתת ברית במעמד זה הייתה טבעית לחלוטין ולכן גם נעשתה מתוך בחירה חופשית מוחלטת. זו ההזדמנות והשעה הנכונה להדגיש את הבחירה החופשית בפני העם.  
הואיל וברית זו נכרתה במפתן של דלת הכניסה לארץ ישראל, ניתן להציע הסבר אחר לשאלה, הקשור לייחודה של ארץ ישראל. הרב חרל"פ סבור שיש לארץ ישראל עצמה בחירה חופשית:
"בתחילת היצירה היה לכל הנבראים כח של בחירה... אולם תכף עם התהוות הנבראים נלקח כח הבחירה מכל הדוממים והצמחים ובעלי החיים ורק בארץ ישראל נשאר כח הבחירה כמו בראשית ההתחוללות. ולכן אינה סובלת את החוטאים ומקיאה אותם מתוכה 'ולא תקיא הארץ אתכם בטמאכם אותה' (ויקרא יח, כח). וזאת היא רוממות מעלתה של ארץ ישראל, שאם כי לכאורה נדמה שהיא ארץ ככל שאר הארצות באמת אינו כן, כי היא ארץ החיים ויש לה צלם א-להים, מין צלם א-להים שבאדם שמתגלה בכח הבחירה שלו... 'ועצר ה' את השמים ולא יהיה מטר והאדמה לא תתן את יבולה' (דברים יא, יז) - השמים שאינם בני בחירה נאמר בהם 'ועצר ה' את השמים' אבל באדמת הקודש של ארץ ישראל שהיא עצמה בת בחירה נאמר 'והאדמה לא תתן את יבולה' היינו שהיא בעצמה לא תתן את יבולה כי לא נסתלק ממנה כח הבחירה כמו שנסתלק משאר הארצות" (מי מרום חלק ו').

אם כן, סגולת הארץ היא שיש לה בחירה חופשית והיא זו שמחליטה להקיא את החוטאים ממנה. קל וחומר, שליושבים בארץ ישראל יש בחירה חופשית לבחור בטוב. ברית מואב נכרתת בכניסה לארץ ולכן יש צורך להדגיש, שהבחירה החופשית היא תנאי מוחלט לישיבה בארץ.  בעת הזו, כשישראל עוזבים את המדבר והמן מפסיק לרדת, נוצר הצורך להיכנס לארץ מתוך תודעה של בחירה חופשית ובחירה בחיים ובטוב. שבת נצבים וילך היא האחרונה בשבתות השנה ובאלו הימים אנו עסוקים בתהליך תשובה שיונק ישירות מהבחירה החופשית, דהיינו לבחור בטוב. התורה מדגישה שעיקר הבחירה הוא לבחור בחיים, וממילא לבחור בטוב. בתקופה זו מתפללים אנו על חיים ועל בריאות אבל חשוב לזכור שחיים גם בוחרים. יש לבחור בהם ולאהוב אותם.
מי השופט ומי הנשפט?
הרב ד"ר משה רט

משל ידוע של המגיד מדובנא מספר על אדם שהסתבך בחובות גדולים ולא ידע מה לעשות. שמע על כך חברו ונתן לו עצה: התנהג כמשוגע, העמד פנים שדעתך נטרפה עליך מרוב דאגה, והנושים יחוסו עליך וימחלו על חובותיך. עשה כך האיש, ואכן העצה התגלתה כמוצלחת. כעבור זמן מה, ניגש אותו חבר אל האיש וביקש ממנו שיחזיר לו כסף שהוא חייב לו. החל האיש להתנהג כמו משוגע. כעס עליו החבר ואמר לו: הלא תבוש? אני הוא שלימדתי אותך את העצה הזו לטובתך, ואתה מנסה להשתמש בה נגדי?
והנמשל, אומר המגיד מדובנא, רמוז בפסוק "צור ילדך תשי ותשכח א-ל מחוללך": ה' נתן באדם את כוח השכחה ("תשי" מלשון נשיה, שכחה), כדי שיוכל לשכוח את הייסורים שעברו עליו ואת הדאגות מהעתיד, אולם האדם משתמש בו כדי לשכוח את ה' – "ותשכח א-ל מחוללך". היש לך חוצפה וכפיות טובה גדולה מזו?
למעשה, רבים מאיתנו נכשלים מדי פעם בהתנהגות כזו, ומשתמשים נגד ה' בכוח שנתן לנו לטובתנו – הלוא הוא המצפון והכוח השיפוטי. ה' הוא זה שהעניק לאדם את המצפון, אותו קול פנימי המלמד אותנו להבדיל בין טוב לרע, ואת הכוח לשפוט ולהכריע בנושאים מוסריים. מטרתו של הכוח הזה היא חשובה ביותר אפוא, אולם לפעמים משתמש בה האדם דווקא כנגד ה'! אנשים סבורים שקול המצפון גובר על ציווי התורה, ושבאמצעות הכוח השיפוטי שלהם הם יכולים לשפוט את ה' בעצמו, לדון אותו על הנהגותיו שאינן נושאות חן בעיניהם, ואף להרשיע אותו חלילה ולקבוע שאינו מנהל את העולם בצדק.

זוהי לא רק חוצפה, אלא גם אבסורד. אם ה' אינו טוב וצודק, איך יכול האדם לסמוך על המצפון והחושים שה' עצמו טבע בו? ואם אינו יכול לסמוך עליהם, כיצד הוא יכול לשפוט שה' אינו טוב וצודק? הרי אין לאדם "מסלול עוקף אלוקים", שיכול לחשוף בפניו עקרונות צדק ומוסר שנעלמו כביכול מעיניו של הבורא. כל מה שהאדם חווה ומרגיש, הוא מה שה' טבע בו את היכולת להרגיש. היתפאר אפוא הגרזן על החוצב בו?
אפשר לשאול שאלות על הנהגת ה', כפי שעשו האבות, אולם בוודאי לא להתיימר לשפוט אותו בכלים שהוא עצמו נתן לנו.
ברית רבת קומות 
מיכל
"אתם ניצבים היום כולכם... לעברך בברית ה' אלוקיך ובאלתו". 

המדרש (תנחומא, ניצבים) מונה את הברית המתוארת בתחילת הפרשה כברית השלישית הנכרתת עם ישראל מאז צאתם ממצרים. הראשונה נכרתה בעת היציאה ממצרים, והשנייה במעמד הר סיני. ריבוי הבריתות וחזרה עליהן נראה כמעשה מיותר. זוג נשוי אינו עורך חופה וקידושין בכל יום מחדש. השגרה שבחיים משותפים היא ברוכה, וכל צורך בכינון מחודש של הקשר מטיל לכאורה ספק בעצם קיומו. ואכן, המדרש מיד תוהה על כך:

" ולמה כרת עמהן כאן, מפני שאותה שכרת עמהם בטלוה ואמרו 'אלה א-להיך ישראל' (שמות לב ד), ... ללמדך שכשם שמשביעין את הסוטה, כך השביע הקדוש ברוך הוא את ישראל".
על פי המדרש, עם ישראל סטה מן הדרך ובגד בה'– הוא הפר את הברית, ועל כן יש צורך בברית חדשה. הוא עומד בפני בירור משפיל כאישה סוטה, בירור שנועד לוודא את המחויבות שלו לקשר. 

הסבר אחר שהציעו מפרשים לצורך בכריתת ברית נוספת הוא הצורך בהרחבת החלות של הברית הקודמת ובחיוב הדורות הבאים שאינם נוכחים בעת הברית הראשונה, ויש הסברים נוספים. המשותף להם - סיבת החידוש הוא החיסרון שבברית הקודמת, אם משום שהופרה ואם משום שהייתה חסרה מרכיב. כך או אחרת, הברית צריכה עדכון וגרסה חדשה.

בשונה מן הכיוון הפרשני הכללי הזה, מובאים במדרש תנאים לדברים דעת רשב"י ש"אין לך דבר בתורה שלא כרת עליו המקום ארבעים ושמונה בריתות". הספירה מבוססת על מכפלה של שלוש הבריתות שמובאות בתנחומא בארבע החובות מול התורה: ללמוד, ללמד, לשמור ולעשות. וכל אלו מוכפלים שוב בארבע: בברכת ברוך כללית ופרטית ובקללת ארור כללית ופרטית. ההתייחסות הזו מזכירה את הפולמוס על מספר המכות שהיו במצרים, כפי שהוא בהגדה של פסח (כמה לקו במצרים וכמה לקו בים). ונראה שרשב"י מתאמץ דווקא להרבות במספר הבריתות ככל שניתן. בהמשך לדבריו, בדיקה מדוקדקת מעלה שהתורה מלאה בבריתות של ה' עם בני ישראל. בפרשת יתרו "ושמרתם את בריתי" ובפרשת כי תבוא "אלה דברי הברית" ועוד. ואלו גם לא ייפסקו במהלך ההיסטוריה. עם הכניסה לארץ ועם עליית עזרא ונחמיה ועוד. 

ריבוי הבריתות והרצון לראות בכל ברית- בריתות נוספות שהיא מכילה, מעידים שברית מתחדשת ונוספת מטרתה קישור ועיבוי ולא תיקון והנחת טלאי. תוספת ברית היא העמקה מתבקשת של ברית קיימת. כפי שהציע רשב"י. הברית עם התורה אינה ברית אחת, משום שהיא מחלחלת לחיי האדם ברבדים רבים מדי. הוא מחויב ללמוד אותה, הוא מחויב ליצור ממנה ולהנחיל אותה, הוא מחויב לקיים ולשמור. את כל אלו הוא עושה תחת אזהרה אבל גם מתוך הכרה בערך התורה, בברכתה ובתרומתה המכרעת לחייו.  כל זה מתרחש מול התורה ככלל ומול כל חלק ממנה בפרט. כל ברית היא ביטוי להיקשרות מסוג שונה, והדגשת ההיבטים השונים, לבישת הצורות השונות של התורה בחיי האדם, היא ברית נוספת שהוא כורת עם אלוקיו.

ברית, כך מתברר, איננה ביטוי לשיקום מערכת יחסים כושלת. היא ביטוי לשדרוג והעצמה. ברית היא גילוי של עוד רובד של שיתוף והיא למעשה, חלק מהדינמיות של הקשר, כל קשר. אם לא נעצור כדי לכרות שוב ושוב את הברית, משמע שאבדה החיוניות, משמע שהקשר שוקע והופך לזיכרון רחוק – במקום להיות ממשות חיה. 

היבט אחר של הבריתות המתחדשות הוא להביט עליהן מנקודת המבט של הקב"ה. וגם כאן ישנן שתי אפשרויות להתחייבות החוזרת של הקב"ה להיות לנו לאלוקים, על אף ולמרות שהמרינו את פיו. האחת היא סירובו  של הקב"ה להתנתק מאתנו, להבדיל, כאותו "סרבן גט" סדרתי (כפי שהציגו הנביאים לא אחת) והוא כובל אותנו שוב ושוב מחדש לקשר איתו. והשנייה היא, לראות בו את "האוהב שבור הלב"- אותה אישה עגונה המבקשת את אישה שרחק ממנה, "מלך אסור ברהטים" המבקש את אהבת נעוריו.

אלו הן שתי תמונות שונות, שתיהן מותירות על כנו את עצם המחויבות של קשר בל יינתק. ניתן להציע שהקשר של הקב"ה אלינו מתעצם עם חלוף השנים. הקב"ה נקשר אלינו בהתחייבות שיש לה  תוקף הולך ומתחזק.

בסליחות אנו מבקשים: "זכור לנו ברית אבות כאשר אמרת וזכרתי את בריתי יעקב ואף את בריתי יצחק ואף את בריתי אברהם אזכור" וגם- "זכור לנו ברית ראשונים כאשר אמרת וזכרתי לכם ברית ראשונים". הקב"ה עונה לנו: "וְזָכַרְתִּ֨י אֲנִ֧י אֶת־בְּרִיתִ֛י אוֹתָ֖ךְ בִּימֵ֣י נְעוּרָ֑יִךְ וַהֲקִמוֹתִ֥י לָ֖ךְ בְּרִ֥ית עוֹלָֽם". בריתות הנעורים, ברית הראשונים, הן רק הבסיס. משם ואילך, נכרתת ברית קיומית, ברית עולם.
אם ברבנים נפלה שלהבת
כותרת מישנה
ארבעה יהודים שניסו להתמודד על משרת רב עיר נחקרו כחשודים שאת הסמכתם לכהן כרב עיר השיגו במרמה, חלקם חשודים אף ששלחו אחר להיבחן במקומם. המשטרה: החשד הוא כלפי החשודים עצמם ולאורך כל החקירה זכינו לשיתוף-פעולה מלא מהרבנות הראשית לישראל. הדרך לקבלת הסמכה, ו'קיצורי הדרך' אל היעד
מוטי זפט
איזה תזמון. שבוע שעבר, יום רביעי. יחידת חקירות ארצית במשטרת ישראל עצרה, בתום חקירה מורכבת, ארבעה רבנים מערים שונות, בחשד כי השיגו במרמה "תעודת כושר", המקנה להם יכולת להתמודד על תפקיד ציבורי בכיר – של רב עיר.  לפחות אחד מהם התמודד באחרונה באחת הערים בצפון.
עפ"י החשד, הארבעה השיגו במרמה את "תעודת הכושר", מבלי שנכחו בבחינות ההסמכה ואף בשיטות נוספות, הכוללות זיוף הרישום של ציוני המבחן, שליחת אדם אחר במקומם לבחינה שהתחזה להם ואף פניה ישירה לבודק המבחן, במטרה "שיקל" בבדיקת המבחן ובמתן הציון. 
בלשי יאח"ה בלהב 433, עצרו את ארבעת החשודים וערכו חיפוש בבתיהם, במטרה לתפוס מסמכים אשר עפ"י החשד קושרים אותם לעבירות המיוחסות, הכוללות: מרמה והפרת אמונים, קבלת דבר במרמה בנסיבות מחמירות, רישום כוזב במסמכי תאגיד, התחזות כאדם אחר וזיוף בנסיבות מחמירות.  בהמשך הובאו הארבעה לבית המשפט ושוחררו למעצר בית בתנאים מגבילים. במשטרת ישראל הדגישו, כי החשד הנו כלפי ארבעת החשודים עצמם ולאורך כל החקירה, מראשיתה, זכו השוטרים לשיתוף פעולה מקצועי מהרבנות הראשית לישראל .זה היה ביום רביעי. לא כולם הופתעו. לפני כשנה וחצי פורסם ב'ישראל היום' שבמשטרה בודקים חשד שמקורבים לש"ס (שכידוע שולטת בשנים האחרונות ברבנות הראשית ובמשרד הדתות) עשו 'קיצורי דרך' ו'פויילשטיקים' בבחינות לרבנות. 
 יום חמישי, שבוע שעבר: 250 נבחנים שעמדו בהצלחה במבחני הרבנות הראשית, קיבלו את התעודה הנכספת 'יורה יורה' בטקס בהשתתפות הרבנים הראשיים לישראל, שר הדתות ומנכ"ל המשרד. תעודה זו היא תעודת ההסמכה להיות רב בישראל. מה המסר שהם יכולים לקחת איתם מהפתיח דלעיל? כזה ראה – ולא קדש. לא כל המתקרא רב, ראוי לתואר זה. לא מוסרית ולא רשמית.
בישראל, אם פלוני מתחזה לרופא, למשל, ותופסים אותו בקלקלתו, הוא יחטוף, כולל כתב תביעה בגין התחזות. ומי שקורא לעצמו רב? כל דכפין ייתי ויקרא. הרב, הרה"ג, ר' וצירופים נוספים רבים. יש וחתימת זקן מספיקה להכתיר אותם בתואר הזה בקרב החברים. במסורת היהודית, בגולה, רב הסמיך רב, ובד"כ הקהילה קיבלה זאת ללא עוררין. בישראל הרבנות הראשית היא המוסמכת להכתיר בן אדם בתואר רב שיהיה מוכר בידי מוסדות המדינה לכל דבר ועניין. נכון, ברחוב החרדי, ולא רק בו, (גם בחלק מישיבות הדגל של הציונות הדתית), נמשכת המסורת של הסמכת רבנים בידי רבנים ותיקים מוערכים ומקובלים ככאלה הראויים לסמוך, אך כאמור כדי שהמדינה תכיר בתואר 'רב'  (לעניין שכר, למשל, או מינויים, השתתפות במכרזים וכדומה), חובה להצטייד בהסמכה רשמית של הרבנות הראשית לישראל.

וזה ממש ממש לא עניין קל. אלפים ניגשים מידי שנה לבחינות ברבנות הראשית. תנאי סף הוא 4 שנות לימוד, לפחות, בישיבה ו/או בכולל והמלצה של ראש הישיבה/הכולל שהבחור למד ברצינות וראוי להיבחן. חומר הבחינה עצום, עוסק בעשרות נושאים ותתי-נושאים. בתחילת שנה זו קבעה הרבנות הראשית לישראל מתכונת חדשה לבחינות, שכללה גם שינויים ותוספות בחלק מהחומר. בחינות ההסמכה לרבנות כוללות ש"ס, ראשונים, טור בית יוסף, שולחן ערוך ונושאי כליו. מי שניגש למבחן "יורה יורה" ו/או תעודה לכהן כרב שכונה, יצטרך לעבור 6 מבחנים, הכוללים: הלכות שבת, הלכות איסור והיתר, הלכות נידה, הלכות תפילה, ברכות, בית כנסת ומזוזה, הלכות שמחות ועריכה חו"ק. תעודת כושר לרב מושב תצריך 8 מבחנים ותעודת כושר לכהן כרב עיר או רב אזורי תצריך את המועמד לעבור בהצלחה  (13!!! ) מבחנים, עם נושאים רבים נוספים על אלה בהם נדרש להיבחן מי שמסתפק בהסמכה לרב שכונה. לא קל. כל כך לא קל, שהניסיון מראה כי כדי לצלוח את המבחנים בשלום, רוב הנבחנים יושבים ולומדים בין 4 ל- 7 שנים תמימות בישיבות, עד שהם מרגישים עצמם מוכנים לאתגר. מכאן, שלא מעט מחפשים לעשות 'קיצורי דרך'.
הבחינות לרבנות הראשית הן עניין רגיש ומורכב. על כל העניין הטכני, תשלומים וניהול הבחינה, זימונים וכדומה ממונה חברת מרמרת (שגם עובדת עם משרד החינוך). בדיקת הבחינות נעשית ע"י צוות של כ-70 דיינים ורבנים שעברו מכרז בו נבדק גם היקף היידע ההלכתי שלהם, כמובן בעלי כושר רבנות, ממגוון העדות והזרמים. כל בחינה נבדקת בנפרד ע"י 2 בודקים, שאינם יכולים לדעת את שם הנבחן (מופיע על הטופס מספר רנדומלי), והציון הסופי הוא הממוצע של השניים. אגב, גם שם יודעים כי לא כל הנבחנים הם צדיקים גמורים. עובדה, בנוהל הבחינות שהוציא המשרד יש פרק בשם: 'טוהר הבחינות'. נקבע שם, כי נבחן שנתפס מעתיק/מדבר או יוצא ללא רשות בזמן המבחן, - אם עשה כן בפעם הראשונה – המבחן שלו ייפסל והוא לא יוכל לגשת שוב להיבחן במשך שנה. אם לאותו צדיק זו כבר הפעם השניה שהוא נתפס – הוא לא יוכל להיבחן שוב במשך שנתיים. ואם מדובר ב'צדיק מועד',  שנתפס בקלקלו בפעם השלישית, הוא יובא בפני ועדת משמעת שם יחליטו האם להוציאו לצמיתות ממערך הבחינות או לפסול אותו מלגשת לבחינות לתקופה ארוכה יותר. במועד האחרון הועלו לבירור 22 מבחנים, נפסלו כחמישה. אחד בגלל שנמצא אצלו מכשיר סלולרי, אחר כי נמצא על שולחנו נייר עם חומר רלוונטי, שלישי כי היה בשירותים 25 דקות....
ואם בקיצורי דרך לתואר הנכסף עסקינן, אז יש דרך נוספת לזכות בתואר הנכסף הרשמי. עפ"י התקנות, מועצת הרבנות הראשית מוסמכת להסמיך תלמיד חכם גדול שהיא מכירה בו כראוי להסמכה, גם ללא בחינות. עניין זה מבוסס על המסורת היהודית, שבמשך אלפי שנים תלמיד הוסמך מפי רבו, ולא היה מוסד מסודר של בחינות הסמכה לרבנות. בתקנה 2007 (ב) לתקנות שירותי הדת היהודיים (בחירת רבני עיר) תשס"ז בסעיף 5 נכתב: "השתכנעה מועצת הרבנות הראשית כי אדם הוא תלמיד חכם מובהק, הבקי, בין השאר, בכל פרטי ההלכות הנוגעות למילוי תפקיד רב עיר, רשאית היא לפוטרו מן הבחינות האמרות, ובלבד שבין המצביעים בעד הפטור היו הרבנים הראשיים לישראל". תנועת 'נאמני תורה ועבודה' עתרה לפני כמה שנים לבג"ץ בעניין זה וטענה כי הוא נוצל למינוי 'מקורבים לצלחת', כולל אחד כזה שנכשל קודם לכן במבחנים בכתב. התקנות האלה עברו במהלך השנים כמה שינויים, גם בג"ץ נדרש לדון בהן ואף הקפיא אותן לתקופה מסוימת. נכון הוא שהרה"ר משתמשת בסמכותה זו במשורה ממש.
תשאלו, כבר היו דברים מעולם, ובית המשפט הרשיע בכירים לשעבר ברבה"ר שנתנו לכ-1500 אנשים בשירות הביטחון אישורים על לימודים תורניים, לכאורה? נכון, וחלקם אפילו יושבים בבית הסוהר. הרה"ר גם החליפה כמה בעלי תפקידים בעקבות הפרשייה העגומה הזו, אבל אז היה מדובר בתעודת השכלה תורנית גבוהה, שקיבלו באמצעות מכונים פרטיים, תעודות שהיו משמעותיות לגובה שכר אנשי הביטחון, ולא היה מדובר בתעודת רב. בעקבות אותה פרשה, מזכיר לנו דובר הרבנות הראשית, הצבא ביטל את שדרוגי השכר ואף גבה כספים אחורה לחלק מהמוסמכים. ואילו הפרשייה הנוכחית היא של חשד לכאורה של זיוף כושר לכהן רב. איך אומרים? זו (המעשה המכוער הראשון) נבלה וזו (השני) טריפה.
נחזור לריישא של הדברים. משטרת ישראל, בהודעתה לתקשורת על החשד נגד ארבעת האנשים שניסו להתמודד לתפקיד רב עיר באמצעות תעודות הסמכה לרב אותן השיגו על-פי החשד בדרך לא חוקית, ציינה כי היא זכתה לשיתוף-פעולה מלא של הרבנות הראשית לישראל. היו בטוחים שזה לא עניין של מה בכך, כשמן הסתם יש שם גם היכרויות אישיות, לחצים פוליטיים וכדומה. אכן, שכוייח גדול לרבנים הראשיים בעניין זה. גם חשוב לציין, כי העבירות המיוחסות לאותם אנשים המתהדרים בתואר רב, נעשו, לכאורה, שלא בתקופת הרבנים הראשיים של היום. אם יתמידו ברוח זו (למשל – יאשררו את ההצעה מלפני כמה שנים, שרב שהורשע בפלילים – לא יהיה זכאי לשאת את התואר הזה), 
הם יוסיפו הרבה כבוד למוסד הרבנות הראשית ולמידת האמון שהציבור ירחוש למוסד ולהם.
מאבק למען השבת? תיאטרון אבסורד

כותרת מישנה
כינוס מועצת גדולי התורה בעניין השבת זכה לכותרות ענק בעיתונות החרדית, למרות שמה שהוחלט שם לא חידש דבר והיה מינורי בעוצמתו. רועי לחמנוביץ, מנכ"ל "קואליציית שבת שיוויון", טוען שה"מאבק" לכאורה של הפוליטיקאים החרדיים למען השבת, והשתיקה של עמיתיהם ה'סרוגים', היא יותר קומדיה מדרמה

רועי לחמנוביץ

בילקוט ראובני על פרשת ואתחנן נאמר: שבת- ראשי תיבות: שינה בשבת תענוג. 

ראשי התיבות הללו מבטאים תיאור מצב מדויק לאופן שבו הפוליטיקאים החרדים וגם הדתיים הלאומיים טיפלו בסוגיית הפרהסייא של השבת במדינת ישראל. פשוט שינה.
בסוף השבוע שעבר התקיים כינוס היסטורי של מועצת גדולי התורה (של החרדים האשכנזים) יחד עם מועצת חכמי התורה (של ש"ס). מפגש נדיר, שקדם לו אחד כזה בעת שהחרדים נלחמו בחוק הגיוס שימה בזמנו 'יש עתיד'. בסוף הכינוס נמסרה הודעה שגדולי ישראל "מורים לחברי הכנסת לעשות הכול כדי למנוע חילול שבת". וואו. הפתעה. גדולי ישראל שמעו 'לראשונה' על המצוקות בתחום השבת. 
צר לי על גדולי ישראל שחברי הכנסת החרדיים אילצו אותם להתכנס ביום חמישי בערב ולקבל החלטה חסרת כמעט כל משמעות מעשית. אגב, מדוע דווקא ההתכנסות בליל שישי? הצעה להסבר: יום שישי הוא יום (כמעט) נטול חדשות ובכך יימנע הדיון הציבורי סביב משמעות ההחלטה או יעילותה. איפה הבעיה הגדולה? בפער בתפיסת העצמי של הנציגות החרדית. "כינוס מועצת" ברחוב החרדי הוא דרמה. 

ביום חמישי האחרון קיבלנו קומדיה. דווקא בגלל ההנחה הברורה (והמצערת) כי ממשלה בישראל לא תשוב ליפול בגלל שבת קודש, יכולים היו הפוליטיקאים החרדיים להפתיע את המערכת ובמקום להגיד מה לא ועד כמה זה בלתי אפשרי, להתחיל ולומר מה כן, ואיך ניתן ליצור כאן הסדרה. החידלון הממשלתי בהתמודדות עם השבת כיום מנוחה יצר הליכים משפטיים בעניין השבת בתחומי המסחר ברמה הארצית, מסחר בערכאות משפטיות, תחבורה ציבורית ובילוי. ככל שנעדרת הובלה מנהיגותית להסדרת השבת נכנס לריק הזה בית המשפט ויוצר הסדרה מטעמו. הסדרה אגב, לא לטובת שבת קודש. לו יתואר כי, בהתאם לתפיסת העולם החרדית, תעדיף ההנהגה החרדית שבית המשפט בשבתו כבג"ץ יכריח אותם לבטא את עמדתם - אז דיינו. לא היא. גם כשבית המשפט ביקש את עמדת המדינה, זו נשלחה אחרי תום הזמן שהוקצה, ואף בוטאה עמדת הפקידות המנוגדת לעמדת הדרג הנבחר. ואף אחד לא צייץ. מה שבמערכת הפוליטית החרדית מסרבים להפנים הוא כי סגירת המסחר תעשה טוב לאלפי עובדים ואלפי עסקים קטנים ובינוניים. לכאורה קהל מטרה נוסף. גם את התנובה הפוליטית הזאת מפספסים שם? היכולת לטמון את הראש בחול אל מול רמיסת חוק שעות עבודה ומנוחה, תחבורה ציבורית שפועלת כבר היום לפני יציאת השבת, ועוד שערוריות נוספות היא יותר ממתמיהה. מה נאמר על ההתנהגות החרדית? לא היה כלום כי אין כלום. 

לצערנו, גם מהציונית הדתית לא צומחת ישועה. המחשבה כי שינוי המציאות בשאלת השבת בישראל יחל בשיח, היא מחשבה מופרכת. שינוי המציאות יחל רק מתוך הזירה הפוליטית וממש לא משנה כמה מכתבים ישלח הרב דרוקמן שליט"א לראש הממשלה נתניהו. וכן, לצערי עד עכשיו אף אחד בדרג הפוליטי בציונות הדתית לא הצליח להסביר ציבורית מדוע הוא נמנע מקידומה של אמנת גביזון-מדן כפתרון להסדרת השבת בישראל. יתכן ואמנת גביזון-מדן תשנה משהו לרעה ברמת ההצהרות בכל הקשור למעמדה של השבת, אך אין ספק כי החלת האמנה תקטין משמעותית את חילולי השבת ברחבי הארץ. 

אז מה היה לנו? תיאטרון אבסורד המובל על ידי הנהגה פוליטית חרדית בשילוב מחשבה הנטועה במגדל השן הרעיוני כאילו המשימה תתבצע באמצעות יד נעלמה. ועל חשבון מי? על חשבון אנשים המבקשים לעצמם יום מנוחה. פשוט עונג שבת. 
אשליית "שלום יהיה לי"
רונן לוביץ
מה עובר בראשו של אדם שמבצע עבירות חמורות? מדוע הוא לא חרד מפני האפשרות שייתפס וייענש? פרשת השבוע 'נצבים' עונה על כך כשהיא מתארת את הנאום לאומה שנושא משה במעמד רב רושם בו הוא מקבע ומחזק את הברית בין ה' וישראל. משה מעלה בנאומו חשד שבעיצומו של המעמד נמצא בתוך הקהל הגדול אדם שהוא בבחינת "שֹׁרֶשׁ פֹּרֶה רֹאשׁ וְלַעֲנָה... אֲשֶׁר לְבָבוֹ פֹנֶה הַיּוֹם מֵעִם ה'". מה פשר האמירה "לְבָבוֹ פונה היום", הרי באותה שעה עמדו כול בני ישראל כבמסדר, מקשיבים בדריכות לדברי הברית, ומקבלים עליהם את דברי משה בהכנעה ובראש טוב? זאת ועוד: כיצד יתכן שאדם אשר רק לפני זמן קצר שמע את כל 98 הקללות המפחידות של פרשת "כי-תבוא", יכול "להתברך בִּלְבָבוֹ לֵאמֹר שָׁלוֹם יִהְיֶה לִּי כִּי בִּשְׁרִרוּת לִבִּי אֵלֵךְ"? 

אבן עזרא מסביר שאותו אדם חושב לעצמו "כי בצדקת הצדיקים אחיה". חטאיו כיחיד יתבטלו ברוב, וזכויות הצדיקים שבישראל יגנו עליו. הרמב"ן, ר' יצחק עראמה וספורנו פירשו שמדובר באדם שמסרב להסכים לדברי משה ואינו מקבל על עצמו את השבועה והברית על המצוות מעיקרן, והוא מאמין שכיוון שלא התחייב בברית, הוא לא יתחייב בעונש. 

ברצוני להציע הסבר נוסף לפיו לא מדובר כאן ברשע שאינו מוכן להיכנס בברית ה' ובאלתו, ולא בשוטה הסבור שבגין הצדיקים גם הוא ייפטר, אלא באדם נורמטיבי שמתרחשת אצלו תופעה פסיכולוגית של הדחקה. דווקא ההתמודדות עם הפחד מפני קללות התוכחה הקשות עלול לגרום לאנשים לפתח מנגנוני הגנה, ולשכנע את עצמם שלא יאונה להם כל רע. מנגנון ההגנה האפשרי מפני הקללות של סוף ספר ויקרא עשוי להתבסס על כך שהן נאמרו בלשון רבים. כך יכלו השומעים לומר לעצמם את הפתגם העממי "צרת רבים- חצי נחמה", ואף לשכנע את עצמם שהדברים לא נאמרים אליהם באופן אישי, אלא כוונו לקבוצות אחרות. תוכחת ספר דברים, לעומת זאת, נאמרה בלשון יחיד, וכל אחד מהעומדים בקהל הרגיש שמשה מדבר ישירות אליו. הדרך להתמודד עם הפחד מפני קללות קשות אלה היא הבריחה אל האשליה: "לי זה לא יקרה", כי "אני אלך בעקבות נטיות ליבי, אעבור עבירות, והכל יהיה בסדר". 
אנשים אלה אמנם לא חטאו במאומה לפי שעה, אולם הפרשה מתייחסת אליהם כאל מי ששורש הרע מצוי אצלם כבר באותו מעמד. השורש הוא המחשבה: "לי זה לא יקרה". אדם שחושב בצורה זו מוגדר כאיש "אשר לְבָבוֹ פֹנֶה הַיּוֹם מֵעִם ה'", כבר באותה עת ובאותו רגע, משום ש"בְּשָׁמְעוֹ אֶת דִּבְרֵי הָאָלָה הַזֹּאת- הִתְבָּרֵךְ בִּלְבָבוֹ לֵאמֹר שָׁלוֹם יִהְיֶה לִּי כִּי בִּשְׁרִרוּת לִבִּי אֵלֵךְ". הוא אומר בלבו: "אני אלך בשרירות ליבי– אעשה מה שמתחשק לי ובכל זאת לא אבוא לידי עבירה". הוא משכנע את עצמו בחושבו: אפילו אם אעבור עבירות ה' יסלח לי, בזכות שאר מעשיי הטובים, או משום שהוא יבין את הנסיבות שגרמו לי לחטוא. הלך רוח זה הוא השורש לכל העבירות, ולכן התורה מכנה זאת: "שֹׁרֶשׁ פֹּרֶה רֹאשׁ וְלַעֲנָה".

בשנים האחרונות מתגלים במדינת ישראל לא אחת מקרי שחיתות ונחשפים מעשים פליליים של אנשי ציבור בתפקידים שונים. שוב ושוב שמענו על פוליטיקאים, רבנים, שופטים וקציני משטרה שהובלו אל חדרי החקירות ואל ספסלי הנאשמים. אנחנו שואלים את עצמנו בכל פעם מחדש מה הם חשבו לעצמם בשעה שבצעו את מעשיהם? כיצד הם לא נרתעו מכך שהמעשים ייחשפו, וימיטו עליהם עונש שיש עמו קלון? התשובה מצויה כנראה באשליית "שלום יהיה לי" של פרשתנו. כשחושבים על כך בכנות, עלינו להודות שכולנו נגועים באשליה זו, שכן היא זהה לאשליית "לי זה לא יקרה" שמאפיינת כל נהג שעובר את המהירות המותרת או יוצא לעקיפה מסוכנת. 
אנחנו ניצבים היום כולנו לפני הימים הנוראים, ואין זמן מתאים מזה להפנים שאין חסינות לאיש בחיינו כאן. כמו בכביש, כך בכל דבר בחיים, לי ולך ולכל אחד הכול יכול לקרות, ולכן אנו מחויבים לזהירות במעשינו, לבדיקה עצמית מתמדת ולהקפדה על כל מילה ומעשה. דרך ההתמודדות הנכונה עם התוכחות והעונשים שבתורה ובחוקי המדינה איננה הדחקה והרחקה, אלא דווקא הטמעה והפנמה ששלום יהיה לנו דווקא בעשיית הישר והטוב. דרך זו מובילה לחשבון נפש ולתיקון עצמי, ובזכותה נזכה שתכלה שנה וקללותיה, ותחל שנה וברכותיה.

משפחה בבקו"ם: שרשרת ההתנדבות של משפחת גנץ
 נטלי גנץ מתנדבת בעמותת "עזר מציון" כבר יותר מעשור. היא אחת המתנדבות הוותיקות בתחנת ההתרמה של "עזר מציון" בשרשרת החיול בבקו"ם, שדרכה הצטרפו עד כה למאגר 448,499 חיילים, שמתוכם זכו כבר 1,398 חיילים להציל חיים.

במשך שנים רבות, מקפידה גנץ להתייצב בבסיס הקליטה והמיון שבתל השומר, שם מבוצע הליך צירוף החיילים למאגר הלאומי לתורמי מח עצם. היא ומתנדבות נוספות אחראיות על ההסברה לתורמים הפוטנציאליים ועל לקיחת דגימות הרוק. כך צירפה למאגר חיילים רבים, אבל התרומה המרגשת והמשמעותית ביותר עבורה- הגיעה מילדיה שבחרו להמשיך בשרשרת ההתנדבות במסגרת "עזר מציון". לאחרונה, זכה בנה נעם באפשרות לתרום מח עצם לחולה סרטן כבת 50 - ולהציל חיים.  
איך הגעת להתנדבות ב"עזר מציון"?

התחלתי בעקבות הקשר החברי עם משפחת זיסר, התנדבתי כשהתאפשר לי, ולאט לאט ההתנדבות הפכה לעיסוק מרכזי. כמישהי שחווה את פעילות "עזר מציון" מקרוב כבר שנים, אני מבינה לעומק את חשיבות התרומות והעזרה מצד הציבור, אבל ברור לי שמי שנמצא בחוץ לא תמיד מודע לפרוייקט העצום שמתנהל כולו בזכות תרומות והירתמות ציבורית. 
מה השתנה מאז שהתחלת את פעילותך לפני כעשור?

עד לפני מספר שנים, הדגימה הייתה כרוכה בהוצאת דם מהוריד והיו חיילים שנרתעו. מאז המעבר ללקיחת דגימת רוק, התהליך פשוט וקל יותר ושיעור ההיענות גבוה מאוד. 

מה הדבר שנצרב בזיכרונך מתוך אלפי תורמים ומצטרפים לאורך השנים ?
האכזבה של חיילים שרצו להצטרף למאגר וגילו כי אינם יכולים בשל סיבות שונות. ראיתי דמעות בעיניהם. ראיתי שם את המוטיבציה הגבוהה, את הרצון לעזור לאנשים, להציל חיים, לתרום למישהו שהם לא מכירים.
"כל חייל עובר בעמדת ההתרמה שלנו ולפעמים נוצר תור ארוך, לפעמים 1000 חיילים מחכים כדי לתת דגימה. רוצים לתרום ולעזור, להציל חיים" מספרת גנץ בהתרגשות. לדבריה "לא כולם מודעים ומבינים ברגע הראשון במה מדובר ומה משמעות כל דגימה שמצטרפת למאגר, איזה הצלת חיים היא יכולה לגרום, אך ברגע שאנחנו מסבירים את משמעות התרומה ואת הזכות העצומה שנלווית אליה - בתוך שניות הם מבינים ומסכימים".
ובחזרה לילדי משפחת גנץ: רוח ההתנדבות של נטלי השפיעה על ילדיה וגם הם בחרו להצטרף ולתרום בעזרה לחולי סרטן במסגרת פרויקטים שבחסות "עזר מציון". בתה בת ציון מתנדבת במחלקה האונקולוגית בבית חולים "שניידר" ובמסגרת 'בית אורנית' שמסייע לחולי סרטן ולבני משפחותיהם. גם בנה נעם (22), קצין צנחנים, הצטרף למאגר תורמי מח העצם של "עזר מציון" בזמן גיוסו לצה"ל לפני כ- 4 שנים. לפני כחצי שנה סגר מעגל כשנמצא מתאים לתרום ולהציל חיים.
"להציל חיים היה חלום בשבילי, אמנם לא חלום רחוק כי ראיתי את מה שאמא עושה כדי להציל חיים, אבל לא חשבתי שזה יגיע בצורה כל כך מהירה" מספר נעם בהתרגשות. "זה היה מובן מאליו שאכנס למאגר ברגע שאתגייס. כשאמרו לי שנמצאתי מתאים לתרום התרגשתי. ספרתי כל רגע עד שאוכל לתרום, כי אין דבר נעלה יותר מהצלת חיים. בצבא אתה עסוק בשמירה על חיי האזרחים, וכאן אתה ממש מציל חיים," מסביר נעם.
ביום ראשון השבוע נעם חתם על טופס שחרור מצה"ל והגיע בפעם האחרונה לבסיס הצבאי בו שירת. "כשהצרפתי למאגר אמא אמרה שבעזרת השם התרומה שלי תהיה משמעותית, כי הרי כל הבית שלנו מושתת על תרומה ל"עזר מציון". אחרי 4 שנים התקשרו להודיע שאני מתאים לתרומה, וכמובן בלי להסס אמרתי 'כן'. זה היה סימון וי גדול מבחינתי".
איך התחושה לסגור מעגל כזה בסיום השירות הצבאי?
זה לא מעגל אישי, כל המשפחה שותפה לתרומה ולתהליך. אמא שלי לקחה ממנה דגימת מח עצם בגיוס, אחר כך כשהייתי בשבוע הכנה לתרומה, בהזרקות לחיזוק מח עצם אחותי באה לבקר אותי ולהיות לידי כמתנדבת "עזר מציון".
"הבנתי שהתרומה נקלטה אצל החולה. אני מקווה בעוד כמה חודשים לקבל שיחת טלפון שהיא אכן נקלטה ושהחולה מחלימה ומבריאה. לפני הכל אנחנו באים להציל חיים, הדבר הפשוט הזה לפעמים לא נתפס: זו הצלת חיים נטו. אני מקווה שהחולה תבריא ותוכל להיות עם הילדים והנכדים שלה לעוד הרבה שנים" מסכם נעם.
מנהלת המאגר הלאומי לתורמי מח עצם של "עזר מציון", ד"ר ברכה זיסר: "נטלי, נעם ובת ציון מסמלים ברוח ההתנדבות שלהם את כל מה שטוב בעם ישראל ואני גאה בהם. הם מבטאים את רוח הערבות ההדדית, שהיא המהות העיקרית והמסר המרכזי של עזר מציון'".
במסגרת בתוך הכתבה לעיל
"כולנו מתגייסים להצלת חיים" 
"עזר מציון", זוכת פרס ישראל לשנת תשס"ח, הינה העמותה הגדולה בישראל בתחום התמיכה הרפואית. מאז הקמתה בשנת 1979, מושיטה "עזר מציון" סיוע ותמיכה רפואיים לחולים ולמשפחותיהם, לקשישים, לנזקקים ולאנשים במצבי משבר רבים ושונים. 
"עזר מציון" הקימה בשנת 1998 את המאגר הלאומי לתורמי מח עצם. השתלות מח העצם הינן הליך רפואי שכיח מאוד כיום והוא מסייע לטיפול בכ- 100 מחלות סרטן ומחלות אחרות, כולל לוקמיה, לימפומה, מחלות דם ממאירות ומחלות אוטואימוניות ותורשתיות. סיכויי ההתאמה עולים באופן משמעותי כאשר החולה והתורם הינם בעלי רקע גנטי משותף. העם היהודי חי במשך הדורות בקהילות סגורות, ובכך שימר את הדמיון הגנטי בין פרטיו. זו החשיבות שיש למאגר מח העצם של "עזר מציון", בהיותו המאגר היהודי הגדול בעולם. המאגר מונה כיום 860,453 תורמים פוטנציאליים וכבר זכה להציל חיי 2,546 חולים.
בזכות שיתוף פעולה יוצא דופן בין "עזר מציון" וצה"ל, יכול מאז קיץ 2005 כל מתגייס לצה"ל להצטרף למאגר התורמים הפוטנציאליים של "עזר מציון", כחלק אינטגרלי משרשרת החיול בבקו"ם. רבים מהמתגייסים נענים בחיוב לבקשה. הפרוייקט זוכה להיענות מרשימה מצד המתגייסים. עד כה הצטרפו למאגר 443,400 חיילים חדשים, שבזכותם בוצעו כבר 1,376 השתלות מצילות חיים. 
"עזר מציון" נושאת באחריות למימון בדיקת הדגימות הנאספות. בימים אלה יוצאת "עזר מציון" במבצע גיוס התרומות הנחוצות למימון בדיקת 40,000 דגימות מתוך 60,000 הנאספות מדי שנה בבקו"ם. ולמימון שאר פעילויות התמיכה בחולים ובבני משפחותיהם. זאת, תחת הכותרת: "כולנו מתגייסים להצלת חיים!".
העמותה פונה לציבור ומבקשת את שותפותו בהצלת חיים באמצעות מימון בדיקת דגימת מח עצם אחת או יותר בעלות של 180 ₪ לכל דגימה – שיכולה להציל חיים! לתרומות *2236 או www.ami.org.il 
התשובה הקוסמולוגית
ד"ר חזות גבריאל

שתי משמעויות לפחות למילה תשובה- מענה לשאלה/בעיה,  ובהשאלה, תהליך של חזרה למצב  רוחני קודם. המשותף לשתי המשמעויות הם הרכיבים המגדירים את מנגנון התשובה הסכמטי. שלשה רכיבים הכרחיים לתיאור כל התהליך. א. נקודת א' , ממנה מתחיל התהליך, נקודת המוצא.  ב. נקודה ב', נקודת המציאות, הנקודה אליה הגיע האדם. ג. תנועה המאפשרת מעבר מנקודה א' אל נקודה ב' וההיפך. בתהליך של חזרה בתשובה, האדם 'יורד' ממעמדו הרוחני בו שהה בנקודה א' אל מעמד נמוך יותר אל נקודה ב'. כאשר הוא מבצע את התנועה ההפוכה מב' אל א', אנו מכנים זאת - חזרה בתשובה. 
הגדרת התנועה מתאפשרת רק על ידי גורם הזמן, שהוא עצמו מושג מופשט אך אחד מן הנבראים. תנועה מא' לב' אפשרית רק כאשר א' וב' מובדלים  ו'רחוקים' זה מזה, שאלמלא כן, אם הנקודות מתלכדות, אין הבחנה בין שני המצבים, אין ירידה, אין 'חזרה בשאלה' ואין 'חזרה בתשובה', זהו מצב סטטי, שאינו קיים בהוויה האנושית. זהו התנאי הראשון ל'חזרה בתשובה'. תנאי שני ל'חזרה בתשובה' הוא כאמור לעיל- התנועה,  ובלשון מקבילה - זמן. יכולת ההבחנה בין שני המצבים אפשרי רק לאחר זמן מסוים. 
זוהי המשמעות של 'תשובה קדמה לבריאת העולם' - "שבעה דברים נבראו קודם שנברא העולם, ואלו הן: תורה, ותשובה, וגן עדן, וגיהנם, וכסא הכבוד, ובית המקדש, ושמו של משיח.....תשובה - דכתיב בטרם הרים ילדו וכתיב תשב אנוש עד דכא ותאמר שובו בני אדם" (פסחים נד,א).
רעיון התשובה הקוסמולוגי כולל את השלבים הבאים: נקודה א'- הינה מציאות אידיאלית, פסוק א' בבראשית, שמיים וארץ. לאחר המציאות הזו אירעה 'שבירת הכלים' בלשון הקבלה, 'תוהו ובוהו' בלשון המקרא, ו'כאוס' בלשון המודרנית.  זאת,  בשל המפגש של ה'אין סוף' עם הסופי והמוגבל.  זוהי נקודה ב'. 
התיקון, המכונה תשובה מוטל על האדם בהיותו 'נזר הבריאה' ובשל היותו לא עשוי' עד הסוף. בריאתו טרם הושלמה כשאר הברואים שנבראו לפניו. ההשלמה של בריאתו המתרחשת כל זמן היותו, מטילה על כתפיו הצרות את  ההובלה של תיקון עולם ומלואו, "לתקן עולם במלכות ש-די". כדי לאפשר את התיקון צריך כאמור לעיל זמן. זמן הוא תנועה, ותנועה מחייבת בריאה של עולם, כדי שיהיה מושא של תנועה. בפשטות זוהי המשמעות של 'תשובה קדמה לבריאת העולם'. רעיון התשובה, מחייב את בריאת בעולם שאלמלא כן, הוא אינו אפשרי.
זו הסיבה שהולכים באמצע / תגובה

יצחק דוידי

(תגובה למאמר של מערכת "שבתון"  "לאן הם הולכים באמצע – ולמה(?"

שמי יצחק דוידי וגדלתי על ברכי הציונות הדתית. בנעוריי הרחוקים למדתי בביה"ס חטיבת ביניים ביבנה ממ"ד "שאולי" (בזמנו). עם תחילת לימודיי בכיתה ט' עברתי לתיכון בישיבת בני עקיבא הדגולה בכפר הרא"ה.

הגעתי מהיישוב יבנה.

כשהגעתי לישיבה, בימים הראשונים ללימודיי, נתקפתי בהלה אמיתית! הייתי בפער תהומי מבחינה לימודית בכל תחומי הדעת - ביני לבין קבוצת השווים שהגיעו מהישובים במרכז. (והייתי הבן היחיד שהיה בהקבצות א' במתמטיקה, אנגלית ולשון בכיתות ז' וח', כלומר הייתי המצטיין של המחזור).
הפער נבע מכך שהמורים בחטיבת הממ"ד לא הקנו לי את הידע שיכין אותי לקראת החטיבה. יתרה מכך, הלמידה הייתה ברמה כל כך נמוכה, שגיליתי זאת כשהגעתי לכפר הרא"ה. מאחר והייתי מלא מוטיבציה, הצלחתי להשלים את הפער בזכות חברים טובים שהיו עימי במחזור.

לצערי, חוויתי זאת שוב כשנולדו ילדיי. הם למדו בביה"ס היסודי ממ"ד באשדוד. בני הבכור עבר לתיכון הדתי בעיר - מכיתה ז' ועד ט'. במשך שלוש שנים אלה, לא היו לו שיעורי בית, מבחנים בקושי, ואף סיפר, שתפילת הבוקר נמשכת מעבר לזמן שהוקדש לכך, כדי להפסיד את השיעור הראשון (התלמידים "מרחו" את הזמן בתפילה בכוונה, אך לצערי לא הושם גבול ע"י צוות ההוראה שהתפלל עימם).
למדנו לקח והעברנו את בתי מהממ"ד ביסודי למקיף ממלכתי. כשהיא הגיעה לכיתה ז' - התגלה שוב הפער התהומי בהשכלה שרכשה ביסודי ממ"ד לבין ההשכלה שרכשו התלמידים שהגיעו מהיסודי הממלכתי (אם בתי הייתה מצטיינת ביסודי וקיבלה 100 במתמטיקה ואנגלית, עם כניסתה למקיף קיבלה 40 (!!) בתחומי הדעת כמו אנגלית ואנו ההורים היינו צריכים לעזור לה באמצעות שיעורים פרטיים.

באשר לי, כאב עצום שכלום לא השתנה אצל החינוך הממ"ד במהלך עשורים מאז היותי תלמיד ועד היום!

אנשים צמאים למורשת, מסורת עם מדע, טכנולוגיה ושאר תחומי ענין שמלמדים כיום.

מנעד המגמות העיונית הנלמדות בממלכתי גדול בהרבה ממספר המגמות בממ"ד. המיגוון והאפשרויות הרבות מאפשרות לתלמיד לבחור את תחום הגעת המעניין ומשם להתקדם לאופק.

שתי תובנות ממה שנאמר לעיל:

א. יש להגביר את הידע הנרכש בתחומי הדעת ה"לא דתיים" - מתמטיקה, אנגלית, מדעים וכו'. לקיים מבחני הכנה בכיתה ה' ובכיתה ו' - לבדוק את הרמות הנדרשות בתיכון ולהכין את התלמידים. לחייב את בתי הספר לקיים מבחנים ולדרוש את ההערכות מהמנהלים עם נימוקים על הישגים שליליים.

ב. להעסיק אנשי הוראה דתיים מהמעלה הראשונה - שהגיעו מהאקדמיה, לקיים מפגשי עמיתים בתחום אנגלית, מתמטיקה ואחרים כדי להגביר את מתח הלמידה, ללמוד מאחרים וללמד תלמידים.

ברגע שהורים יווכחו שיש הישגים גבוהים בממ"ד, הם לא יהססו להשאיר אותם במערכת החינוך הזו ואף יהיו גאים בה. 

הערה: כל הנ"ל לא מדבר על הישיבות והאולפנות ששם יש הישגים לימודיים נכבדים.

בג"ץ הצית מחדש את מחלוקת גיוס החרדים
כותרת משיחנה

לא פחות מדרמה. ברוב של 8 מול אחד ביטל בג"ץ את חוק גיוס החרדים לצה"ל והחזיר את 'התפוח הלוהט' לזירה הפוליטית. מאז חוקק החוק, החרדים לא עמדו ביעדים שהוצבו להיקף ההתגייסות של צעיריהם. ח"כ גפני: נתקן את החוק על אפם וחמתם של השופטים. השר אריאל: נעביר את פסקת ההתגברות שתעצור את עריצות בג"ץ 
מערכת שבתון
איזו דרמה. כמה דיונים בכנסת ובממשלה, ועדות, מאמרים, ויכוחים, מאבקים – מה לא, היה סביב סוגיית גיוסם (או נכון יותר, אי גיוסם) של חרדים לצה"ל. חוק, תיקונים לחוק, ביטול החוק, חוק חדש, ואיך לא, עתירה (הפעם של העמותה לאיכות השלטון בישראל). ביום שלישי השבוע, דרמה ענקית בבג"ץ. ברוב של שמונה שופטים בראשות הנשיאה היוצאת מרים נאור מול שופט אחד (סולברג, "סרוג"), ביטל בג"ץ את חוק הגיוס, המסדיר פטור לתלמידי ישיבות משירות צבאי. ביהמ"ש השאיר את המצב הנוכחי לשנה אחת, ולמעשה הטיל על הכנסת לעשות את העבודה, מחדש.
החוק האמור בא, לכאורה , להביא לצמצום משמעותי של אי-השוויון בנטל השירות הצבאי, מתוך הכלה של הציבור החרדי, קביעת מכסות מדורגות, הארכת גיל הפטור וכדומה. השופטת נאור קבעה בפסק הדין כי 'הציפייה שהסדר הגיוס החדש יביא לשינוי אמיתי במצב הדברים היא לא יותר ממשאלת לב במקרה הטוב/ במקרה הפחות טוב, זהו לא יותר מאמצעי לדחיית הקץ. זהו הסדר המבטיח, אולי, 'שקט תעשייתי' בטווח הקרוב, אך אין בו אחרי כל שנות ההתדיינות, להביא לתקווה לשינוי משמעותי במצב".
עוד מדברי נאור: "בשלב זה, ולאחר עשרות שנים של ניסוי וטעייה, ברור כי לא ניתן להסתפק עוד בהסדרים בלתי מחייבים ובלתי אכיפים שסופם לא ידוע. כל הסדר שיקבע המחוקק בסוגיה זו חייב להציב מטרה ברורה של קידום השוויון בנטל הגיוס ולהתוות מסלול ברור וישים להגשמתה. החברה הישראלית ניצבת אפוא בפתחו של מאמץ חברתי מחודש לפתרון בעיית הגיוס. לשם כך לא די בסיסמאות או בקביעתם של הסדרים הדוחים את הקץ. נדרשים מעשים של ממש".

 

השופט אליקים רובינשטיין כתב, בין השאר, בפסק הדין: "אכן, לא יתכן חולק על חשיבות לימוד התורה, וקולה של התורה כמגינה ומצילה, ובוודאי כהמשכיות קיומנו כעם יוסיף להישמע כערך מערכי המדינה – אך עניין השירות בצה"ל, המצפון והמוסר, וההגינות כלפי כולנו, מה יהא עליהם? ייראו הדברים שנאמרו כאן כמכוונים לא לניגוח חלילה, אלא לשם בניין. היום בו תהא תחושה לכלל הציבור היהודי הלא חרדי, כי ניתנת כתף לביטחונה הפיסי של המדינה מצד הקהילה החרדית - את חשבונות שמים איננו מכירים - יהא בעיניי יום חג למדינת ישראל. לו יהי".
השופט נועם סולברג, שבדעת יחיד סבר כי יש לדחות את העתירות, כתב: "אמות המידה העדינות שהתווה בית משפט זה בנוגע לבחינת חוקתיות הסדרי הפטור מגיוס לבני הישיבות, מובילות למסקנה כי טרם בּשלה העת להגיע למסקנה חד-משמעית לפיה הסדר הגיוס אינו חוקתי ודינו ליבטל".
דקות לאחר שפורסם פסק-הדין (בשש בערב), החלה המערכת הפוליטית להגיב. השר אורי אריאל ('האיחוד הלאומי') הכריז בוועידת מפלגתו שנערכה באותם רגעים ממש כי 'שוב הוכח ששופטי בג"ץ עושים דין לעצמם ופועלים נגד רצון הציבור ונבחריו בכנסת. אנו נפעל מיד עם פתיחת מושב החורף לחוקק את 'פסקת ההתגברות' בכדי לשים סוף לשלטון העריצות של הבג"ץ. הדרך היחידה שתביא לעידוד הגיוס לצה"ל, שאנו רואים בו ערך גדול והוא מצוות חובה, יהיה בהידברות ובהסכמות רחבות של מנהיגי הציבור ושלוחיו בכנסת ולא בבתי משפט וע"י ניסיון לכפייה שתביא לתוצאה הפוכה ולפגיעה בצה"ל.
 יו"ר ועדת הכספים, ח"כ משה גפני (יהדות התורה) אמר "לומדי התורה ימשיכו בתלמודם עם בג"ץ או בלעדיו. במהלך השנה הקרובה נתקן זאת על אפם וחמתם של השופטים שאין להם שום מושג מה המשמעות של לומדי התורה וכל זכות הקיום שלנו כעם תלוי בתלמידי הישיבות וכך העולם כולו, ׳אם לא בריתי יומם ולילה חוקות שמים וארץ לא שמתי׳.

שר הבריאות יעקב ליצמן: "החלטה אומללה וגרועה שתיכנס להיסטוריה של פסיקות איומות בעולם היהודי". שופטי בג״צ הוכיחו היום כי אינם בוחלים בשום דרך כדי להצר צעדיהם של לומדי התורה בישראל, מתוך מטרה לפגוע בציפור נפשה של היהדות החרדית שהם בני הישיבות הקדושות שתורתם אומנותם". 
אביעד הכהן 
שתיקת השמים וזעקת הדממה
בדרך הילוכי ברחובות השבוע באוראדיה שברומניה, עצמתי לרגע את עיני.  בדמיוני ראיתי ילד קטנטן, יידל קליין מגרוסוורדיין (שמה היהודי של העיר טרם מלחה"ע השנייה), העושה את דרכו ל"חיידר" המקומי. 

"כבן ארבע הייתי", סיפר לימים, "ואני זוכר כל פרט בבהירות. שיחקנו כילדים ופתאום ראיתי אש יוצאת מהשמיים. כמין כדור של אש. ככל הנראה הייתי בעל דמיון וסיפרתי על כך לחבריי. כל הילדים התרגשו והחלטנו שזהו סימן שמשיח בא. מה עושים ילדים בציפייה למשיח? רצנו מהר לברז ליטול ידיים לכבוד המשיח, להיטהר לקראת בואו ורקדנו סביב העץ שבחצר 'וטהר לבנו לעבדך באמת' ". 

חלפו כמה דקות. ההפסקה תמה. קריאת המלמד "אִין חֵיידר אריין", להיכנס מיד, הפסיקה את החלום שנגוז. הילדים הפסיקו לרקוד, ונכנסו חזרה לחיידר. 

משיח לא בא. בחלוף מספר שנים נדרשו כל יהודי העיירה להתרכז בבית הכנסת המקומי. כמה מהם נרצחו במקום, "למען יראו וייראו". האחרים הובלו לתחנת הרכבת המקומית, והועמסו על קרונות בקר בדרכם לאושוויץ. 

מתי מעט שרדו. יהודה קליין נמנה עמם. למזלו, הוא נשלח למחנה עבודה ונותר בחיים. לאחר שאיבד את הוריו, אחיותיו, דודיו ודודותיו, בני דודיו, חבריו ובני משפחותיהם, עלה לארץ ישראל. למד בישיבת "חברון". עם חבריו בחטיבה שבע לחם לשחרור הגליל. את שם משפחתו שינה ל"עמיטל", בנה את ביתו והקים דור ישרים. לאחר מלחמת ששת הימים יסד בגוש עציון את "ישיבת הר עציון", אחת מספינות הדגל של עולם התורה בארץ ישראל, ועמד בראשה. 

על כל אחד מאלפי הכרכים שבספרייתו העצומה הדביק "תו ספר" מיוחד שהכין בשבילו אחד מחבריו, ועליו רואים בו גזע עץ כרות, שמתוכו מלבלב ענף ירוק חדש. 
"במשך כל השנים טורדת אותי מחשבה נוראה. מיליוני יהודים נהרגו בשואה. אני ניצלתי. האמנם ניצלתי מפני שהצביע עלי הקב"ה והוציאני משם, או שמא הייתה זו שעה של הסתרת פנים, ובעת הסתרת פנים, כדברי הרמב"ן, 'והלכתי עמכם קרי' – משאיר הקב"ה את עמו ביד המקרה? ועדיין טורדים אותי ספקות אלה ומשום כך אין לי אומץ לקבוע יום טוב על הצלתי. אני אדם פשוט וקטן. אולם כשניצלתי, חשתי שצריך להיות לי כוח כפול ומכופל למלא גם את מקומם של אלה שלא זכו להגיע לכאן". 
כמו לידידו אלי ויזל, חתן פרס נובל, גם לרב עמיטל היו יותר שאלות מתשובות. 
במשך עשרות שנים עבר לפני התיבה בימים הנוראים. תפילותיו הניעו אלפי לבבות. בוודאי לא הייתה זו איכותם המוסיקלית של הניגונים והתפילות, שהטון והמוסיקה ההונגרית ניכרו בהם היטב, אלא היותם יוצאים מלב, לב נשבר ונדכה,  ונכנסים אליו. 

חלק מאותם ניגונים מיוחדים, ניגוני הרב עמיטל, מיוחדים בצלילם, גם הוקלטו ונשתמרו לדורות. כמה מהם, מושרים מדי שבת בישיבה, דוגמת הנודע שבהם, "שבענו מטובך, ושמח נפשנו בישועתך, וטהר לבנו לעבדך באמת". 

 במשך עשרות שנים נהרו מאות ואלפים, בעיקר בליל ראשון של סליחות וביום הכיפורים לישיבה שבגוש עציון. בוגרי הישיבה ובני משפחותיהם, וסתם אורחים ששמעה של אותה חוויה מרגשת ומרטיטת לב הגיע לאוזניהם. 

בצוותא הצטרפו לרב עמיטל להמלכת "כתר יתנו לך", לשירת "מכלכל חיים בחסד", לסונטת "כי אנו עמך ואתה אבינו", לסימפוניית "האדרת ואמונה לחי עולמים", ועל כולנה: "אשר אימתך באראלי אומן, באבירי אומץ, בהמון מלאכים, ביקרת ערפל. ואביתה תהילה מגלומי גוש, מדלולי פועל, מדלי מעש, והיא תהילתך".  

רבים זכו גם לשמוע את שיחותיו. שיחות של ליל "זכור ברית", "פרקי עקידה" של ראש השנה ושיחת הדוד החומק-עובר לפני השער בעת נעילה. 

אך לא אלה עיקר אלא השתיקות שבין הניגונים ורגעי החסד של הדממה בתוככי השיחות.   

היו אלה שתיקות מהדהדות, שקול זעקתן האילם הולך מסוף העולם ועד סופו. "הבן יקיר לי אפרים", היה הרב עמיטל פוצח ברון, "אם ילד שעשועים". ואז, באחת, היה הקול נשבר לרסיסים, נחנק, נשנק, מומלח בדמעות מכמירות לב. רק גיוס כל כוחות הנפש, לאחר כמה שברירי שניות, היה מאפשר לו להמשיך: "כי מדי דברי בו, זכור אזכרנו עוד". 

למתבונן מן הצד הייתה עשויה ההפסקה להישמע כתרגיל של חזנים, כיצירת מתח לקראת הקרשנדו שבוא יבוא. 

אך מי שהכיר את תולדות חייו, ידע שברגעים אלה ממש מתנהל בתוכו הקרב המכריע, הגורלי, שבין העוקד לנעקד: הניתן עוד לומר "זכור אזכרנו עוד" ו"אתה בחרתנו מכל העמים" אחרי אושוויץ, מיידאנק וטרבלינקה? 

האפשר לשיר "אהבת אותנו, ורצית בנו" אחרי עקדתם של "שמונה נסיכי אדם", תלמידי הישיבה שעלו בסערה השמימה במלחמת יום הכיפורים? 

ואיך יעלה הבן אל אביו בתפילה והנער – תלמידו-אהובו – איננו עמו? 

פעם נשאל הרב עמיטל: "בשואה היו אנשים מאמינים שאיבדו את אמונתם בעקבותיה והיו לאתיאיסטים גמורים. והיו גם אחרים, אמנם מעט, שעשו את המהלך ההפוך: מכפירה מוחלטת לאמונה שלמה, תמימה. אבל אתה, היית מאמין ונשארת מאמין. הא כיצד? כלום לא קרה? השואה לא שינתה אצלך דבר?"

הרב עמיטל היה מאמין גדול לפני השואה, ונותר כזה גם לאחריה. היה מאמין גדול לפני מלחמת יום הכיפורים, שבה שָכַל שמונה מתלמידיו, שמונה נסיכי אדם, ונותר כזה גם לאחריה. 

אך כאיש אמת, כל ימיו לא הפסיק לשאול. ושתיקותיו בעניין זה, גדולות היו מדיבוריו.

אחד מבני חו"ל, בעל נפש אמן רגישה, שהה באותם ימי מלחמה בבית המדרש הריק, ישיבה שהתרוקנה באחת מתלמידיה. כמה ימים לאחר מכן, ואף אלה היו ימים נוראים, ימי חג הסוכות של שנת תשל"ד, הוזמן להתארח וללון בסוכתם של הרב והרבנית עמיטל. "כל הלילה", סיפר, "שמעתי את הרב עמיטל מתהפך על משכבו, ממרר בבכי, כתינוק קטן". זכרם של תלמידיו האהובים לא מש הימנו אפילו לשעה קלה. בבקרים היה נוסע לעודד את הלוחמים בשתי החזיתות, בשעות אחר הצהריים היה מבקר את הפצועים בבתי החולים השונים. ובלילות היה בוכה ובוכה. בכי תמרורים, מכמיר לב, קורע את הגוף והנשמה גם יחד. 

כלפי חוץ, כהתה עוצמת הבכי בחלוף השנים. גם הזיכרון ניטשטש מעט. אך כאיש אמת, שפעולתו אמת, שונא זיוף ומתעב את השקר, גם ואולי בעיקר בעבודת ה', לא נחה דעתו של הרב עמיטל מעולם ולא שבה למנוחה. עד זיבולא בתרייתא.  

כשדיבר על העקדה, לא כיוון לבו רק לערוץ ההיסטוריה, אלא לערוץ ההווה. כואב, צורב בבשר החי, צובט את הלב. 

כל ימיו תיעתע בשבילים, נע ונד בין העוקד והנעקד. בין אהבתו לקב"ה ולתורתו, לבין עבדיו הנעקדים על קידוש השם. באושווינצים ובברגן בלזן, במעוזי התעלה ובעמק הבכא. 

כל ימיו ביקש ללמדנו את השיעור הגדול מכל: לא לכל שאלה יש תשובה, ולעתים קרובות יפה כוח השתיקה והדממה מכוח הדיבור והלהג האינסופי. 

מי שאינו מזייף, מי שאינו משקר, לא יוכל להשיב. רק לשאול. הנעקד ניצל, אך מידת האמת שבו לא תוכל להכחיש: השבר שנוצר בינו לבין העוקד לא נרפא מעולם עד תום.

כך, בכל ימות השנה, וכך בעיקר בימים הנוראים, לפניהם ולאחריהם. 
כשהתפללנו השבוע בבית הכנסת ושרנו שירי "סעודה שלישית" בגרוסוורדיין, וצעדנו במצעד החיים המרגש בעיר סיגעט (שארגן לימודFSU),  מביתו של אלי ויזל ועד תחנת הרכבת (שנקראה השבוע על שמו) שממנה יצאו הקרונות לאושוויץ, ידענו שהרב עמיטל ניצח. בראש אלפי הצועדים הלכו שרה וחבר כנסת ממדינת ישראל, המשנה לנשיאת ביהמ"ש העליון, רבנים ואנשי ציבור, מהארץ  ומחו"ל. דממת הצועדים  שלפני אמרה הכל,  וכמוה שירת "התקווה" שחתמה את האירוע.  
רוּחַ סְעָרָה עֹשָׂה דְבָרוֹ
אבי רט

אחד הסיפורים המקסימים על האחים רבי אלימלך מליז'נסק ואחיו רבי זושא, מספר על מחלוקת עקרונית ומהותית שהייתה ביניהם, בנושא איך מגיעים להכרה בגדלות הבורא.

רבי אלימלך  אמר שעל האדם להקדים את ההתבוננות בשפלות עצמו, ומתוך כך יבוא להתבונן בגדלות הבורא, ורבי זושא טען שקודם כל יש להקדים את ההתבוננות בגדלות הבורא, ומתוך כך יבין ויראה את שפלות עצמו. מורם ורבם המגיד הגדול רבי דב בער אמר על כך שאלו ואלו דברי אלוקים חיים, אך בכל זאת עדיף להקדים את שפלות עצמו, ומתוך כך יראה את גדלות הבורא. בהקשר הזה גם נאמרו דבריו של הרב רבי מאיר יחיאל מאוסטרוביצא שאמר : "כי האדם צריך לפקוח עיניים: אחד (עין אחת) - להסתכל על גבהות הבורא ברוך הוא, והשני (ועין שנייה) - עד אשר יעמוד (האדם, לפני ה' יתברך) בחיל ורעדה לזכור קטנות עצמו".
ימי סוף השנה, בהתקרב הימים הנוראים, הם ימים שבאופן טבעי יש בהם מימד גדול יותר של התבוננות וחשבון נפש. אם נוסיף לכך השנה את מראות הסופה האדירה בארה"ב ובמדינות השכנות, סופה שהותירה אחריה הרס וחורבן, מיליוני אנשים ללא קורת גג, ושאר הצרות שבאו בעקבותיה, הרי שלהתבוננות הזו נוסף עוד מימד.

מצד אחד אתה מסתכל על הישגי המין האנושי, ורואה את עוצמתו ויכולותיו המרשימות בכל תחומי החיים, המדע, הרפואה, הטכנולוגיה, החקלאות החלל וכן הלאה. בהחלט הישגים מרשימים שרושם לעצמו המין האנושי, שהשכיל והצליח לבנות מגדלים גבוהים, ערים גדולות, גשרים נרחבים, חומות וסכרים, ולהגיע אל הירח ומעבר לו.

מצד שני- אתה מתבונן ברוחות הסערה ובגלי הצונאמי, וכיצד ערים גדולות ובצורות ניצבות חלשות, פגיעות ורועדות כעלה נידף ברוח אל מול איתני הטבע, ורואה עד כמה חלש ושברירי הוא המין האנושי.

אפשר להסתכל על גודל איתני הטבע ולהבין מתוכם עד כמה הוא גדול הקב"ה, ואפשר להסתכל על שבריריותו של האדם ולהבין מכך על גודלו ועוצמתו של הטבע ומי שמנהל אותו, שאין עוד מלבדו.

אלו ואלו דברי אלוקים חיים, ומתוך העין האחת נראה את גודלנו, ומתוך העין השנייה נראה את קטנותנו. ממש השתקפות של 'אם כבנים אם כעבדים'.

ערב ראש השנה- טוב להתבונן על כוחות הטבע האדירים, טוב להתבונן על יכולותיו של המין האנושי- ובעיקר טוב להודות לה' , להגיד בבוקר חסדו ואמונתו בלילות, בימים, ולאורך השנים.

תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

מַסֶּכֶת סַנְהֶדְרִין  דַּף נ"ו
דַּף נ"ו
שֶׁבַע מִצְווֹת בְּנֵי נֹחַ

 שֶׁבַע מִצְווֹת בְּנֵי נֹחַ הֵן שֶׁבַע הַמִּצְווֹת שֶׁנֶּאֶמְרוּ לַנוכְרִים, "בְּנֵי נֹחַ", לְעֻמַּת הַיְּהוּדִים שֶׁנִּצְטַוּוּ בְּתרי"ג מִצְווֹת.

קַיָּם סִימָן לִזְכִירַת שֶׁבַע הַמִּצְווֹת הַלָּלוּ, לְפִי סֵדֶר אָלֶ"ף בֵּי"ת: א. אֵבָר מִן הַחַי - אִסּוּר אֲכִילַת אֵבָר שֶׁנִּתְלַשׁ מִבַּעַל חַיִּים בְּעוֹדוֹ בַּחַיִּים. ב. בִּרְכַּת הַשֵּׁם - אִסּוּר לְקַלֵּל אֶת ה' (כָּךְ רְגִילִים לְכַנּוֹת אֶת הָאִסּוּר בִּלְשׁוֹן סַגֵּי נָהוֹר, מִפְּנֵי כְּבוֹד הַשֵּׁם). ג. גָּזֵל. ד. דִּינִים, וְעוֹד שְׁלָשׁ הַמִּצְווֹת הַחֲמוּרוֹת, שֶׁיִּשְׂרָאֵל נִצְטַוּוּ עֲלֵיהֶן בְּ"יֵהָרֵג וּבַל יַעֲבֹר": עֲבוֹדָה זָרָה, גִּלּוּי עֲרָיוֹת וּשְׁפִיכוּת דָּמִים.

 מִצְוַת דִּינִים לְדַעַת הָרַמְבַּ"ם הִיא שֶׁהֵם חַיָּבִים לְהָקִים בָּתֵּי דִּין וְלִשְׁפֹּט בָּהֶם אֶת הָעוֹבֵר עַל מִצְווֹת בְּנֵי נֹחַ.

שֵׁשׁ מִן הַמִּצְווֹת הַלָּלוּ נִמְסְרוּ כְּבָר לְאָדָם הָרִאשׁוֹן בִּנְבוּאָה, וְאִלּוּ אִסּוּר אֵבָר מִן הַחַי נִמְסַר לְנֹחַ, כִּי לִפְנֵי כֵן לֹא הֻתַּר לִבְנֵי אָדָם כְּלָל לֶאֱכֹל בָּשָׂר מִן הַחַי, אֲפִלּוּ מִבְּהֵמָה שְׁחוּטָה.

בְּדַף זֶה מְפָרֶט התלמוד הֵיכָן נִרְמַז בַּתּוֹרָה שֶׁבְּנֵי נֹחַ נִצְטַוּוּ בַּמִּצְווֹת הַלָּלוּ.

[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]

