מדוע לא נזכר שם ה' במגילת אסתר?      
                           צבי מינצר

יו"ר "שלווה", גבעתיים
שמו של ה' אינו מופיע ואינו מוזכר במגילת אסתר. חכמינו נתנו לעובדה זו הסברים שונים. אחד מהם מבוסס על דרש של שם אסתר הרומז לפסוק "ואנכי הסתר אסתיר פני" (דברים לא יח).
ישנן תקופות של הסתר פנים ופורענות לישראל עקב חטאי העם (השתתפות בסעודת אחשורוש), אז אלקים פועל להצלת העם בהסתר, ולא ע"י נס גלוי (קריעת ים סוף). לשון אחר: ההנהגה האלוקית להצלת העם נעשתה בדרך טבעית, לכאורה, ע"י מהלכי מרדכי ואסתר. 

רמז אחר לשמו של ה' במגילה נמצא בפסוק "רווח והצלה יעמוד ליהודים ממקום אחר". מקום– אחד מכינויו של ה'.
שמותיהם של אסתר ומרדכי הם שמות פרסיים.

חז"ל שאלו על שמות אלה: אסתר, מרדכי, המן, מן התורה מנין? (חולין קל"ט ע"ב) ותשובתם:
אסתר: הסתר אסתיר. המן: המן העץ אשר ציויתיך לבלתי אכל ממנו אכלת? מרדכי: מר דרור מבשמי הקטרת (פרשת תצוה, שמות).
חז"ל קבעו כי אסתר נאמרה ברוח הקודש (מגילה ז ע"א). הייתכן שלא יוזכר שם ה' במגילה הנאמרת ברוח הקודש? הפליאה מתחזקת נוכח דברי הגמרא (בבא-בתרא דף ט"ו), שאנשי כנסת הגדולה הם שכתבו, בין השאר, את מגילת אסתר. 
ועוד. מרדכי קורע את בגדיו, אך אין במגילה דבר וחצי דבר על טעם קריאת הבגדים ועל פניה לה'. גם אסתר אומרת :"צומו עלי" והכתוב אינו מנמק לשם מה. האם זהו צום סתמי, מקובל, לאות צער ויגון או שיש בו פניה או כתובת לבקשת רחמים מה'?

בגמרא (מגילה ז' ע"א) נכתב מאמר אסתר: קבעוני לדורות. שלחו חכמים: קנאה את מעוררת עלינו לבין האומות. תשובת אסתר: המאורע כתוב כבר בספר דברי הימים למלכי פרס ומדי (לא אני הראשונה לכתוב ולעורר תרעומת). סביר להניח שדברי המגילה נכתבו בדברי ימי פרס ומדי ע"י סופרי המלך, הם שכתבו, העתיקו או ערכו את דברי המגילה ( ראה רש"י – כבר אני כתובה).  

ואלה דברי האבן עזרא בהקדמתו למגילת אסתר:

"והנה אין במגילה הזאת זכר השם, והיא מספרי הקודש. ורבים השיבו, כי הוא 'ממקום אחר' (אסתר ד יד). וזה איננו נכון, כי לא נקרא השם 'מקום' בכל ספרי הקודש, רק נקרא 'מעון', שהוא לעולם גבוה. וקדמונינו ז"ל קראוהו 'מקום', בעבור שכל מקום מלא כבודו. ועוד, מה טעם למלת 'אחר'? והנכון בעיניי, שזאת המגילה חיברה מרדכי. וזה טעם 'וישלח ספרים', וכולם משנה ספר אחד, שהוא המגילה, כטעם פתשגן. והעתיקוה הפרסיים, ונכתבה בדברי הימים של מלכיהם. והם היו עובדי עבודה זרה, והיו כותבין תחת השם הנכבד והנורא שם תועבתם, כאשר עשו הכותים, שכתבו תחת 'בראשית ברא א-להים', ברא אשימא. והנה כבוד השם שלא יזכרנו מרדכי במגילה".
התשובה לענ"ד היא: המגילה נערכה ע"י סופרי המלך והם נמנעו מלהזכיר את ה' המושיע והגואל. כדי לא לפגוע באמונתם על עליונות דתם, ולא להעצים את אלקי ישראל, הפעילו צנזורה, והשמיטו את שם ה' שהיה, קרוב לוודאי במגילה המקורית שנכתבה, או נאמרה, ע"י אסתר או מרדכי והנוסח המצונזר הוכנס לכתבי הקודש וכך הגיע לידינו. 

זוהי השערה שיכולה, אולי, לפתור את תעלומת העדר שם ה' מהמגילה.
שרלו

על דברים שהוצאו מהקשרם
הוצאת דברים מהקשרם היא אחת הפעולות המכוערות ביותר המתחוללות כלפי דבריו של אדם. שכן, לשקר אין רגליים, וכאשר מיוחסים לאדם דברים שכלל לא אמר – הוא יכול בנקל להוכיח את העיוות ואת הקריסה של טיעונים אלה. לעומת זאת, כאשר מוציאים דברים של אדם מהקשרם, נאחזים בנקודות האמת שבהם, שכן הוא אכן ביטא אותם, אך מנתקים אותם מהקשרם, ולמעשה יוצרים את העיוות הגדול ביותר, וזאת מכוחו שלו עצמו. הדמות המובהקת של מוציא דברים מהקשרם הוא דואג האדומי, שהפך לסמל הנורא ביותר של לשון הרע. הוא ציטט את דבריו של אחימלך כהן נב, ותיאר כיצד הוא סייע לדוד בבורחו מפני שאול. בדבריו לא אמר דברי שקר מובהקים, אך הוא העלים משאול את ההקשר: את העובדה שאחימלך כלל לא ידע על הקרע שבין דוד לשאול, את העובדה שמנקודת המבט של אחימלך – דוד הוא שליח שאול, את העובדה שדוד הטעה את אחימלך ותיאר לו נסיבות שכלל לא התרחשו, ועוד ועוד. כל אלה ציירו סיפור של מרידה, בעוד שבפועל מעשיו של אחימלך נבעו מנאמנות מוחלטת לשאול. בעקבות התיאור הנורא הזה החריב שאול את נב עיר הכהנים, והרג את יושביה. 
חובתו של אדם המבקש להיות איש אמת, אפוא, היא לצייר את התמונה המלאה של דברים שהוא מביא. את ההקשר, את הנסיבות, את הדרך בה התבונן המביע ואת תמונת העולם כפי שהצטיירה בדבריו המלאים. לעולם מהווה ההקשר חלק בלתי נפרד ממשמעות הביטוי, והתעלמות ממנו מהווה שקר נורא, בעיקר בשל העובדה שהוא מקבל את כוח החיות שלו מהקיטוע החלקי של דברים שאכן נאמרו. שיטת הוצאת הדברים מהקשרם נהוגה בהיקפים גדולים, בעיקר בעריכות מגמתיות, והיא אחת הרעות החולות של עולמנו. בשל כך, כדאי לו לאדם אפוא לחשוב תמיד כיצד יכול הוא לתרום למניעת האפשרות שדבריו יוצאו מהקשרם, מתוך תשומת לב לכל המשמעויות העלולות להיוולד מכך.  
כמו בכל עיקרון אתי – יש לטיעונים כנגד הוצאת דברים מהקשרם גם מגבלות. מנהג טוב הוא לבקש ממי שטוען כי דבריו הוצאו מהקשרם – להכניס אותם בחזרה להקשר. לעתים מתברר כי אכן נעשה עוול גדול, ויש אפשרות לתקנו על ידי הקשבה אמיתית וכנה להם; לעתים מתברר כי הדברים שנאמרו לא היו ראויים בכל הקשר, בכל נסיבות, ועל ידי כל אמת מידה אפשרית. הכנסת הדברים להקשר שהדובר טוען למקוריותם מאפשרת לבחון את הדברים בדיוק כפי שהוא רצה שהם ייאמרו. זו פעולה החותרת לאמת, אך גם מהווה אפשרות ביקורת מצוינת, ובחינה האמנם מדובר בטיעון בעל משקל, וכאשר הדברים נשמעים על רקע הקשרם הם אכן מקבלים תפנית אחרת, או שמדובר בתירוץ ובהתחמקות, וגם על רקע הקשרם הם דברים שלא ראוי כלל לאומרם. לא זו בלבד, אלא שההגנה עליהם מהווה אף תוספת לפגמים הגדולים שיש בהם.
כדאי אפוא שבכל פעם שנטען כי דברים הוצאו מהקשרם – יטה השומע אותם אוזן כנה וישרה, ויבקש מהדובר להכניס אותם להקשרם המקורי. אז תיעשה פעולת אמת, ומתוך ההקשר יוכלו הדברים להיבחן. לעתים מדובר בטיעון משמעותי, המחזיר את הדברים למקורם הראוי. לעתים מדובר בתירוץ מתחמק, שרק מחמיר את הדברים. ובכל מקרה – מדובר בפעולת אמת, שהיא נכונה תמיד. 
שר העבודה יעניק היתר למשחקי הכדורגל בשבת
ועדת השרים לענייני היתרי עבודה בשבת הסמיכה, ביום שלישי, את שר העבודה והרווחה חיים כץ להעניק היתר למשחקי כדורגל בשבת.

טיוטת ההיתר תופץ להערות הציבור למשך 21 יום לאחר מכן יחתום השר על היתר כללי לענף.

ההיתר יחול על כל העובדים במגרש ובכלל זה עובד המועסק לצורך הסעת עובדים או לצורך ביצוע עבודות תומכות בניהול התקין של משחקי הכדורגל. 

יישום ההיתר מותנה בכך שהמעסיק יעניק לעובד ימי מנוחה בהתאמה לשעות  שהעוסק בשבת.  שר העבודה והרווחה חיים כץ אמר בתגובה להחלטה: "הסטטוס קוו נשמר, נמשיך לחזק את הספורט בישראל״.

'שבתון' מזכיר כי נושא זה של משחקי הכדורגל בשבתות נמצא על שולחן בג"ץ בעקבות עתירה של מאות כדורגלנים שמורי שבת הטוענים כי קיום המשחקים הרשמיים בשבת מאלץ אותם לפעול בניגוד לאמונתם, ולחילופין מונע מהם לשחק, דבר שהוא בגדר אפלייה בוטה.

שלא כמו בעניין העבודות ברכבת בשבתות, חוק הגיוס או מתווה הכותל, נושא זה של משחקי הכדורגל בשבת לא שימש עילה למפלגות החרדיות לאיים במשבר קואליציוני, איום שמיום שלישי, עם התפתחות החקירות בעניין ראש הממשלה, עשוי לאבד מהאקטואליות שלו.
יעוד ושוויון
שנוולד
בפרשתנו מצוה התורה על בחירת הכהנים מתוך בני ישראל: "ואתה הקרב אליך את אהרון אחיך ואת בניו אתו מתוך בני ישראל לכהנו לי. אהרון נדב ואביהוא אלעזר ואיתמר בני אהרן" (שמות כח א). הדגש של התורה הוא על בחירת הכהנים מתוך כל בני ישראל. הבחירה האלוקית יוצרת מעגלי בחירה מבחוץ פנימה, בחירת עם ישראל מתוך העמים - "אתה בחרתנו מכל העמים", בחירת הלויים מתוך עם ישראל, בחירת והכהנים מתוך הלויים, ובחירת הכהן הגדול מתוך הכהנים.
 כמו כן מצווה התורה לעשות את בגדי השרד לכהנים: "ועשית בגדי קודש לאהרון אחיך לכבוד ולתפארת" (שמות כח ב). הבגדים אינם בגדי-עבודת המקדש (אור החיים כאן), אלא בגדים המבטאים ומשקפים את מעלת הכהנים, ייחודם ובחירתם: "לכבוד ולתפארת שיהיה נכבד ומפואר במלבושים נכבדים ומפוארים וכו', כי אלה הבגדים לבושי מלכות הן, כדמותן ילבשו המלכים בזמן התורה, וכו'. ועל דרך האמת, לכבוד ולתפארת, יאמר שיעשו בגדי קדש לאהרן לשרת בהם לכבוד השם השוכן בתוכם ולתפארת עוזם" (רמב"ן שמות כח ב).
חכמים קישרו בין בחירת הכוהנים מתוך כל שאר בני ישראל לבין מעגלי בחירה נוספים. מעגלי הבחירה במקום במקביל למעגלי הבחירה באדם: "'מתוך בני ישראל' - מכל הארצות בחר הקב"ה בארץ ישראל. ומארץ ישראל בחר בבית המקדש, ומבית המקדש לא בחר אלא בבית קדשי הקדשים. כך בחר הקב"ה בישראל ומישראל לא בחר אלא שבט לוי ומשבט לוי בחר אהרון" (שמו"ר לז ד). הבחירה נובעת מהיחודיות וממדרגת הקדושה שיש בדבר הנבחר! עקרון זה מצינו גם במעגלי קדושת המקום: "עשר קדושות הן, ארץ ישראל מקודשת מכל הארצות. וכו', לפנים מן החומה מקודש מהם, וכו',  הר הבית מקודש ממנו, עזרת הכהנים מקודשת ממנה, וכו', קודש הקדשים מקודש מהם, וכו'" (משנה כלים א ו-ט). בדומה לכך קיימת בחירה בקדושת הזמנים, בבחירת השבת והמועדים מימות החול: "ובחר ביום שבת קדשו לקדשו מכל הימים" (קידוש עדות ספרד).
העיקרון של 'מעגלי הבחירה' נובע מהתפיסה הייעודית, הקיימת במציאות ככלל, ובכל מרכיביה בפרט. בכל תחום בעולם יש יעוד הניצב במרכזו וסביבו במעגלי משנה מרכיבים התומכים בו. עקרון זה משתקף במציאות ע"י סימון המרכיב המרכזי שמשקף את היעוד, והמרכיבים הנוספים הנובעים ממנו או תומכים אותו שנמצאים במעגל השני, ומסביב למעגל השני, במעגל השלישי, יש מרכיבים התומכים או נובעים מהמעגל השני, וכן הלאה. את יחסי הגומלין בין המרכיב המרכזי  למרכיבים שבשאר המעגלים יש המגדירים כ'עיקרי ומשני' או כ'חשוב ושולי'. התייחסות שטחית לתפיסה הייעודית נוטה לראות בה ניגוד לתפיסה השוויונית. שכן האחרונה מבקשת לראות את כלל המרכיבים במציאות באופן שווה. אולם גם היא אינה יכולה להתעלם מההיררכיה הקיימת במציאות, ומהעדר שוויון וזהות בין המרכיבים הקיימים בעולם. אין ארגון שאין בו ראש ומוביל וסביבו שאר העובדים במעגלים שונים. ההתנגדות של התפיסה השוויונית נובעת בדרך כלל ממשקעים היסטוריים מוצדקים, וכריאקציה לניצול המעמד של המרכזיות והבּחִירוּת לנטילת זכויות יתר, ואפליה של המעמד של בני המעגל השני והשלישי ושלילת זכויותיהם היסודיות. נדמה שהשיא היה בפיתוח תורת הגזע ההזויה שהחלה במאה ה-19 באירופה ובארה"ב, שלפיה יש 'גזע עליון' וגזעים נחותים. תפיסה שהגיעה לשיא שפלותה בנאציזם.
מעגלי הבחירה קיימים גם בחיי האדם ובחירותיו. הדרך הנכונה היא שמבין כל הדברים, עליו להגדיר סדרי עדיפויות; מה 'עיקרי' ומה 'משני', מה נמצא ב'מעגל הראשון' ומה בשאר. עליו  לבחור את מוקד חייו שיביא לידי ביטוי את יעודו. במוקד זה הוא ישקיע את עיקר זמנו, מרצו ומשאביו, ובשאר ישקיע בהתאם לאופן שהם משרתים את היעוד העיקרי. ללא מיקוד ודירוג החשיבות האדם מפזר את מאמציו ולא יגיע למיצוי יעוד חייו. התייחסות לכל הדברים בצורה שווה הינה מעוותת ועלולה לגרום להחמצת היעוד של החיים.
 
בגדים בהתאמה אישית 
"וְעָשִׂיתָ בִגְדֵי קֹדֶשׁ לְאַהֲרֹן אָחִיךָ לְכָבוֹד וּלְתִפְאָרֶת"
נדבר הפעם על בגדים. 

פרשת תצווה עוסקת בבגדי הכוהנים, מבהירה מה עליהם ללבוש בעומדם לפני ה'. כשהגיעו למשמרתם, סרו ללשכתו של פנחס המלביש שהיה נותן להם בגדים מתאימים. מדוע תופסים הבגדים מקום חשוב כל כך במשכן ובמקדש? 

לבגדים שני תפקידים מרכזיים: האחד– להגן על הגוף מפני חום וקור. השני– לייצג, להודיע, להצביע על זהות ושייכות. לכל בגד במקדש משמעות, תפקיד. הוא מעורר אצל הכהן כוח בנפש, משהו שמביא אותו להצטיין במלאכתו. על פי זה, ניתן להתייחס לבגדים בצבע שחור, ככאלה המייצגים רעיון: "אין דרך הצנועים להיות אדומים בלובשם וצבע השחור הוא דרך צניעות והכנעה" (ש"ך, יו"ד קע"ח, ג).
לימים, השתמשנו בבגד לתפקיד נוסף: לבדל. להפריד. להבחין. הדברים מתבססים על דברי הרמב"ם: 
"אין הולכין בחוקות הגויים ולא מידמין להן- לא במלבוש, ולא בשיער וכיוצא בהן: שנאמר 'ולא תלכו בחוקות הגוי' ונאמר 'ובחוקותיהם, לא תלכו', ונאמר 'הישמר לך  פן תינקש אחריהם'. הכול בעניין אחד הוא מזהיר: שלא יידמה להן- אלא יהיה הישראלי מובדל מהן וידוע במלבושו ובשאר מעשיו ,כמו שהוא מובדל מהן במדעו ובדעותיו. וכן הוא אומר 'ואבדיל אתכם מן העמים' (הלכות עבודה זרה, פרק יא, א).
לכאורה הבגדים הם תוצאה של החטא. לפני חטא אדם הראשון– לא נזקקנו לבגדים. בגידת האדם בעצמו, בייעודו, בא-לוהיו, הכריחה לכסות. ללמוד– כשהכול גלוי, אין מסננת שמסייעת להתמודד עם השפע שבעולם, אנחנו מאבדים את עצמנו. עיקר תכליתו של הבגד היא להגן על עצמנו מפני עצמנו. 
משבגדנו בעצמיותנו- לבשנו בגדים. ועתה– עלינו לבחון את המידה, שהיא ביטוי לגודל שלנו. לפעמים נלבש מדים– שמבטאים רעיונות, שיתוף אידאולוגי וכו'. בגדים רבים מידי משמשים כתחפושת מודרנית; לבשתי משהו שבעקבותיו אני רוצה שיראו אותי באופן מסוים. העולם כנשף מסכות.  
הרב נתן צבי פינקל, הסבא מסלובודקה, הוא זה שתיקן שעל בחורי ישיבה להתלבש בחליפה, עניבה ומגבעת משובחת. מדוע? מפני שהבגדים הללו ייצגו את מלבושם של בני האליטה באותה תקופה. כך רצה הרב להדגיש את גדלות האדם, למנוע מהם להיות מוזנחים. הרב פינקל ייבא את הבגדים מתרבות זרה. אפשר להבין את הסיבה. אבל המגבעת והחליפה הפכו לכלי הקודש של הרוצה לבוא בשערי בית המדרש? 
האם הבידול של בני הישיבה משאר העם, בידול שיש לו ערך רב בהגנה של בני הישיבה על עצמם מהשפעות זרות, לא מהווה גם מחסום בהשפעה של אור תורה על הסביבה? מי קבע שחידושו של הרב פינקל הוא לדורות, ומאז שתיקן מגבעת וחליפה– אל לנו לשנות?! האם יגיע רגע, מתי שהוא, שגדול תורה יאמר: חייבים להחליף את הבגדים הללו כדי למנוע את זילותם של בני הישיבות? 
לפעמים אנו נזקקים למדים. אלה מגדירים את הערך של קבוצה, חבורה, קהילה. מדי צבא, מדי כוהנים, מדי משטרה, ועוד. אין לזלזל בכך. אבל– עדיין עולה השאלה: האין בכך תחפושת? האם אין מקום לבגד אישי שיהווה ביטוי למה ומי שאני? בחנויות בגדים רואים תופעה מדהימה: האחד לובש את הבגד, מעוות את פניו ואומר: "לא מתאים. לא יפה". חמש דקות אחר כך, בא חברו, מודד ומרגיש שמצא את שאהבה נפשו. 
אם נצליח לצמצמם את ממד התחפושת שבבגד, נוכל לכפר על בגידת אדם הראשון באמצעות כיסוי אישי, עמוק, המבטא את עצמנו ושומר עלינו מפני השפעות המטשטשות זהות אישית וקבוצתית, נצמצם את הצורך שלנו במדים, בבגדים קבוצתיים זהים. 
נהוראי

ואתה תצוה 
כאשר בונים ישיבה קל יותר לגייס תורם לבניית המבנה מאשר לתחזוקה השוטפת של הישיבה. המבנה הוא קבוע והתרומה ניכרת לכל עובר אורח, במיוחד אם  מתנוסס שם התורם. לעומת זאת, תרומה לתחזוקה שוטפת אינה ניכרת והיא מתכלה מדי חודש. הפרשנים התייחסו לשני שינויים מרכזיים בין פרשת תרומה לבין פרשת הבאת שמן הזית הפותחת את פרשתנו. כאשר  התבקשו בני ישראל להביא את תרומתם למשכן הם הביאו מתוך  נדיבות לב – "וְיִקְחוּ לִי תְּרוּמָה מֵאֵת כָּל אִישׁ אֲשֶׁר יִדְּבֶנּוּ לִבּוֹ תִּקְחוּ אֶת תְּרוּמָתִי". לעומת זאת, פרשתנו פותחת בנימה של ציווי: "וְאַתָּה תְּצַוֶּה אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְיִקְחוּ אֵלֶיךָ שֶׁמֶן זַיִת זָךְ כָּתִית לַמָּאוֹר לְהַעֲלֹת נֵר תָּמִיד". להיכן נעלמה אותה נדיבות לב,  שיש צורך לצוות את ישראל על הבאת השמן ?! האם התורה חוששת מרפיון?! הרשב"ם כותב: " למעלה (=פרשת תרומה) הוא אומר דבר אל בני ישראל ויקחו לי תרומה לפי שעה לצורך המשכן, אבל כאן (= פרשת תצוה)  שציווי זה לכל הדורות לתת שמן למאור לכל שנה ושנה לכך הוא אומר ואתה תצוה".
הרשב"ם מחלק בין שתי התרומות. התרומה שהייתה מיועדת למשכן וכליו הייתה חד-פעמית לצורך  בניית המשכן. לעומתה, הצורך בשמן זית היה שגרתי לדורות, לכל זמן שהמשכן עמד על כנו ולכן נדרש משה לצוות עליה.  הספורנו מצביע על שינוי מהותי נוסף. לדעתו, בכל מהלך בניית המשכן מינה משה אחראים ועל פיהם ובהשגחתם נבנה המשכן. לעומת זאת, בפרשתנו הקב"ה מצוה את משה שהוא ייפקח על המשימה ישירות:
"ואתה תצוה. הנה מה שאמר עד עכשיו ועשית יובן שיעשה על ידי אחר, וזה שיצוה לאומנים שיעשו. ... הנה אמר ואתה, להודיעו שיעשה הוא בעצמו, שיצוה לישראל על עשיית השמן ...".
מדוע משה  אינו יכול להטיל את המשימה של עשיית השמן על אחרים? ועוד קשה  מדוע מצות הבאת השמן למנורה נכתבה בתוך הפרשיות העוסקות בבניית המשכן ולא בספר ויקרא בהקשר למשימות השגרתיות שבמשכן?
דומה, שיש להבחין בין שתי משימות מרכזיות שהיו מוטלות על העם. האחת, איסוף התרומה שהייתה מיועדת לבניית המשכן והכלים, והשנייה, ההזמנה לתרום עבור השמן, שבאמצעותו  האירה המנורה מדי יום. כאשר הוזמנו בני ישראל לתרום חומרים לבניית המשכן, על אף שהיה מדובר בחומרים יוקרתיים, בכל זאת הייתה מוטיבציה גדולה לתרום, שכן מדובר בתרומה עבור מבנה המשכן וכליו וטביעת אצבעותיו של התורם היו ניכרים לאורך זמן. לעומת זאת, בפרשתנו בני ישראל נתבקשו לתרום לצרכים הקיומיים של המשכן. כאשר מדובר בתרומה שמטרתה לשמור על תחזוקת המשכן קשה יותר לצפות לנדיבות לב. זו תרומה שצריך לצוות עליה את בני ישראל ולא להסתמך על נדיבות לב (רשב"ם), כמו שיש להפקיד את האחריות על בכיר המנהיגים, על משה – ואתה תצוה (ספורנו).
אמור מעתה שמצות הבאת השמן נכתבה בתוך הפרקים, שעוסקים בהבאת התרומה לבניית המשכן כדי ללמדנו שבניית המשכן מותנית בתרומה יום יומית לתחזוקה השוטפת של המשכן. אם לא יהיה שמן למנורה הרי, שהתרומה המיועדת לצורך בנייתה עלולה להיות  חסרת משמעות. כך, בפרויקטים שאנו נוטלים על עצמנו חשוב לא רק לדאוג להקמתם אלא גם  לאחזקתם השוטפת. 
גנטיקה ואושר 

רזניקוב

מחקר בריטי טוען כי הדרך אל האושר תלויה בעיקרה בגנטיקה. מדענים טוענים כי מצאו את הגן שמשפיע על מידת שביעות הרצון של בני אדם מחייהם. גן האחראי לאופן שבו תאי עצב מנהלים את חלוקת רמות הסרוטונין, הכימיקל אשר שולט במצבי הרוח יותר מאושרים.
מפורסם מאמרו של ר' נחמן מברצלב "מצווה גדולה להיות בשמחה תמיד" (ליקוטי מוהר"ן, מהדורא תנינא, סימן כ"ד). האם קיימת מצווה בתורה להיות בשמחה? התשובה היא לא! אין מצווה מן התורה לשמוח, אין זו אלא עצתו הטובה של ר' נחמן. תנאים סביבתיים מאפשרים שמחה ועדיין "עבודה גדולה היא" (רמב"ם הלכות שופר וסוכה פ' ח' הט"ו).
הגנטיקה המולקולארית מתעלמת לא אחת מהשפעותיו של העולם החיצוני על תחושותיהם של אנשים ועל התנהגותם. במחקר חדשני מאוניברסיטת ייל התברר כי אותם גילויים אינם מסבירים אלא אחוזים בודדים מן הגורמים למצבי חרדה. הגן האחראי מופיע כמעט בכל האוכלוסיות ברחבי העולם, העדר "גן השמחה" אינו בהכרח הסיבה לדיכאון ולחרדה.

פורים נקשר בשתיית יין. היין הינו רק תוספת לחג ואינו ממהות הפורים. למגיבים לאלכוהול בשמחה יתירה כבר הורו גדולי הרבנים, שראוי שלא ל"הדר" בשתייה זו מפני הסכנות הכרוכות בה. 
גנטיקה ובדיקת ה-ד.נ.א. נוגעת לעניינים הלכתיים מרובים ואין זה הכרח שאם מסתמכים על בדיקה זו בנושא אחד, נסמוך עליה גם בהקשר אחר כמו זיהוי גופה ומנהגי אבלות, קביעת ממזרות, היתר עגונה, הרשעת אדם במשפט ועוד. באסון מגדלי התאומים, עסקו רבנים בשאלת היתר העגונות, לנשותיהן של שמונה גברים יהודים שנעדרו, ובעצמותיהם של ארבעה נערכה בדיקת ד.נ.א. הרב זלמן נחמיה גולדברג, על סמך בדיקה זו, התיר את הנשים מעיגונן. הרב ראה בבדיקה זו "סימן מובהק", "מצאוהו הרוג או מת, אם פדחתו וחוטמו ופרצוף פניו קיימים, והכירוהו בהם שהוא פלוני, מעידין עליו. ואם ניטל אחד מאלו, אע"פ שיש להם סימנים מובהקים ביותר בכליו, אינם כלום דחיישינן לשאלה. ואפילו היו להם סימנים בגופו, ואפילו שומא, אין מעידין עליו..." (שו"ע אבה"ע סי' י"ז סעי' כ"ד). "סימן מובהק'", אינדיקציה הנחשבת כטובה ביותר וסופית, כסימן הפרצוף המבוסס על ההנחה שהפרצופים אינם דומים זה לזה. וכי נבדקו כל בני האדם בעולם שאינם דומים זה לזה, שואל הרב גולדברג? וכיוון שעל סמך דברי המומחים סיכוי ההתאמה הוא אחד למיליון, הרי שצריך לבדוק מיליון בני אדם כדי לוודא אם קיימת התאמה, וכי בבדיקת הפרצוף בודקים את כל יושבי תבל לראות שאינם דומים זה לזה? אלא מניחים מתוך התבוננות בבני אדם שאינם דומים שמחכמת וגדולת האלוקים שהטביע את כל בני האדם בחותם אדם הראשון ובכל אופן אינם דומים זה לזה, חוכמה זו היא שגם הטביע את הד.נ.א. שיש לכל איש ואיש בצורה שונה משאר אנשי העולם, באופן שלא יימצאו שניים זהים. דבריו הם חידוש גדול ונמצא שהמדע וההלכה קרובים ביותר (קול הצבי קובץ חידושי תורה, מסכת יבמות). 
רוב הפוסקים אינם רואים בבדיקה זו אלא "סימן בינוני" שלא ניתן להסתפק בו בכדי להתיר אישה מעיגונה. כך סובר הרב ווזנר, שחילק בין מקרה בו משווים בין פרופיל שהופק מהנעדר והותאם לפרופיל של הנעדר שהיה במאגר, שבמקרה זה בצירופים קלים נוספים אפשר להתיר את האישה מעגינותה, לבין מקרה בו משווים את פרופיל הנעדר ומנסים להתאימו לפרופיל שנבנה מקרובי משפחתו בדרגה ראשונה, שם לא יהיה זה אלא "סימן בינוני" שלא ניתן על פיו להתיר אישה מעגינותה. לגבי ממזרות מוסכם שאין לקבוע ממזרות על סמך בדיקה זו (תחומין כרך כ"א, תשס"א עמ' 121 'זיהוי הלכתי על פי הד.נ.א.') אך לעניין חיבור חלקי גופה כדי לקברם בקבר אחד פסק הרב ווזנר כי ניתן לסמוך על בדיקה זו. לעניין אבלות חילק הרב ווזנר בין רווק לנשוי, היות וקיים חשש באיש נשוי שיתירו את אשתו מעגינותה.

האם יש ברבנות 'רשימות שחורות' של רבנים בחו"ל?
תשובה: תלוי את מי שואלים. ברבנות הראשית מכחישים, בעמותת עתים טוענים כי רבע מהרבנים בחו"ל סורבו בידי הרבנות בישראל. מנכ"ל הרבנות הראשית: עובדים על קריטריונים להכרה ברבנים בחו"ל, לא נכיר במי שאינו אורתודוכס. ועדת העלייה והקליטה של הכנסת דנה בכך. רשמים
מערכת שבתון
הרבה מתח באוויר היה בישיבת ועדת עלייה וקליטה של הכנסת, בדיון שקיימה ביום שני, לבקשת ח"כ אלעזר שטרן, על כך שהוועדה לבחינת הכרת הרבנות הראשית לישראל ברבני חו"ל התכנסה רק פעם אחת (בשנתיים פלוס מאז נדרשה לנושא), ​והקרע עם יהדות התפוצות הולך ומעמיק, לטענתו של ח"כ שטרן. 

ח"כ שטרן כתב בהצעתו "בדצמבר 2015, בעקבות עתירת עמותת 'עתים', התחייבה הרבנות הראשית לגבש קריטריונים להכרה ברבני חו"ל לצורך ענייני נישואין וגיור. ב-14/12/2016 הכריזה הרבנות הראשית על הקמת ועדה מיוחדת לצורך גיבוש קריטריונים. בעקבות בקשה על פי חוק חופש המידע, ששלחה עמותת 'עתים' בנובמבר האחרון, ענתה הרבנות הראשית כי 'הוועדה התכנסה עד כה פעם אחת, בתאריך 12/2/2017'. בשנים האחרונות אישורי יהדות וגיורים של רבנים מקהילות בתפוצות נפסלו על ידי הרבנות, כולל גיורו של הרב יחזקאל לוקשטיין, ראש קהילת ישורון במנהטן, ומחשובי הרבנים האורתודוכסים בארה"ב, שגייר, בין היתר, את איוונקה טראמפ, בתו של נשיא ארה"ב. מדיניות זו עולה לכדי 'הונאת הגר', ויתרה מזאת, אי-ההכרה ברבנים מוכרים וחשובים בקהילות התפוצות מעמיקה את הקרע ההולך וגדל בין מדינת ישראל לבין יהדות התפוצות".
ב'שבתון' הובאה בזמנו תגובת הרבנות הראשית לפיה אמנם הוועדה בהרכבה המלא התכנסה רק פעם אחת, אך באותה תקופה התקיימו עשרות דיונים פנימיים, בהרכבים שונים, על-פי הנדרש, כדי להתמודד עם בעיות שעלו.
כך או כך, יו"ר הוועדה, ח"כ נגוסה, אמר, בין השאר, כי הוא מאמין שצריך לקרב את התפוצות, לבנות יחסי אמון ולא להעמיק את הקרע. "עלינו לפעול בשקיפות כדי שזוגות מהתפוצות יוכלו להינשא כדין ולהנגיש להם את כל המידע".
ח"כ אלעזר שטרן: "הרבנות הראשית לא עובדת עם קריטריונים, בכל נושא שהוא כל אחד שם עושה מה שבא לו. הם מייצגים יהדות פוליטית צרה ועצובה. שמירת היהדות בתפוצות היא אתגר מורכב וקשה, לפחות שם תחליטו על קריטריונים. זה מה שביקשנו. מאז שפעם ראשונה התחייבו על זה נעשה דיון אחד. ברבנות הראשית פשוט לא מבינים את הכאב וההשפלה שמביאים רב לבוא לדיון כאן היום, במיוחד מקנדה".
ח"כ יהודה גליק (הליכוד): "אנו מחויבים לקב"ה ותורתו אמת והיא תורת חיים שפתוחה לכל עם ישראל. לפני 100 שנה פסקו פוסקים שאסור לעלות לארץ וברוך השם זה השתנה. עד לפני שנה היה איסור על אף חרדי להיות שר בישראל והנה ההלכה השתנתה. אנחנו מחויבים לפתוח את ידנו ולעשות הכל. הרב עובדיה הפך עולמות כדי להתיר עגונות. לא יכול להיות שהרבנות תחליט באן-דן-דינו מי רבנים ומי לא. התפקיד הכי חשוב של הרבנות לפתוח את ליבה ליהדות התפוצות ורבניה ומנהיגה אחרת אוי ואבוי לאן נגיע".
הרב אדם שייר, רב קהילה אורתודוכסית גדולה מאוד במונטריאול, שהרבנות הראשית בישראל לא הסכימה להסתמך על מסמך עליו חתם כרב קהילה: "כואב לי להגיד שהרבנות הראשית בישראל גורמת לחילול השם. הרבנות הראשית ממעיטה בערכנו ובמאמצינו. למה מתייחסים אלי בכזה חוסר אמון? אני רב אמתי והסמכתי לגיטימית. נפגעתי אישית מזה שהרבנות דחתה אותי ואת ההסמכה שלי. היא פוגעת ביכולת שלי לשרת את העם היהודי. זה חייב להסתיים. מר דגן (מנכ"ל הרבנות הראשית), בפעם הבאה לפני שאתם שוללים אותי אני מזמין אתכם לבקר את בית הכנסת שלי, זו בהחלט תהיה חווית למידה". הרב הוסיף: . "בכל שנה, בסיומו של יום כיפור, כאשר כולם כבר רעבים, להוטים 'לשבור' את הצום, ומלאים באנרגיות לאחר שעברנו בשלום את השעות הארוכות של התפילות – 2,000 המתפללים שממלאים את ספסלי בית הכנסת שלנו נעמדים יחד ושרים את התקווה. כמה עוצמתי זה שדווקא את הרגע הטעון ביותר מבחינה רוחנית אנו מנצלים בשביל להביע את אהבתנו לישראל. אנחנו אוהבים את ישראל משום שאנחנו מאמינים מעומק ליבנו שמדינת ישראל היא ביטוי ל'קידוש השם' בעולם. לכן כה מכאיב לי לראות כיצד הפעולות האחרונות של הרבנות הראשית גורמות ל'חילול השם' בעולם".
ח"כ רחל עזריה (כולנו): "למה יהודי שלא גר במדינת ישראל צריך להוכיח  את יהדותו לרבנות הראשית בישראל? באיזו חוצפה אנחנו כמדינת ישראל מסתכלים על יהדות התפוצות ואומרים 'אתם לא משלנו תוכיחו שאתם יהודיים אמתיים'? אנחנו במצב היום שחצי מהעם היהודי בישראל וחצי בארה"ב. מי אנחנו שנחליט עליהם לבד? הרבנות תקבע מי יהודי, מי דתי, מי רב, מי יתחתן, מי יתגרש, והם אומרים לכולנו הוא כן, הוא לא. אין כללים ברורים כל פעם שמבקשים לדעת את הכללים הם פתאום קופצים. אני לא מבינה בכלל מכח איזו סמכות זה נעשה". 

הרב ד"ר שאול פרבר, יו"ר ארגון עתים:  אני זה שחשפתי את 'הרשימה השחורה' של רבנים שערכה הרבנות הראשית, והיום אני חושף מספרים. בשנה האחרונה 627 רבנים נשללו על ידי הרבנות. כמעט אחד מכל ארבעה סורבו ע"י הרבנות . לא כולם תושבי חו"ל, המשפחות של רובם אף עלו ארצה. הם מימשו את החזון הציוני ואז מישהו ובא ושולל את הסמכתם, זהותם ויהדותם".
מנכ"ל הרבנות הראשית, הרב משה דגן, הדף את המתקפות על הרבנות הראשית, ואמר: "אין רשימות שחורות של רבנים ברבנות הראשית, הרשימה שיצאה הינה רשימה של אוסף בקשות לנישואין שנדחו מסיבות טכניות, בנקודת זמן מסוימת. הרשימה הוצאה מהקשרה. אין בה שום פסילה אישית של רבנים, מדובר ברשימת תעודות נישואין שהוכרו או לא הוכרו ולא בזהות הרב שהוציא אותם. אני יכול להביא דוגמאות של בקשות שנשאו תאריך לאחר פטירת הרב החתום, בקשות מחוקות בטיפקס, בקשות של זוגות שהיו רשומים כנשואים במדינתם ועוד מספר מקרים. אין ברשימה שפורסמה לפסול שם של רב או לפגוע במעמדו אני מצר מפה ומתנצל בשם הרבנות מהרבנים שנפגעו מפרסום הרשימה". 

בנוגע לקביעת הקריטריונים אמר: "מועצת הרבנות קיימה דיון בנושא ההכרה ברבנים ובבתי-דין רבניים בעולם והקימה צוות שיגבש תבחינים להכרה בבתי דין וברבנים מחו"ל לצורך אשורי יהדות, גיור, נישואין וגיטין. הצוות קיים התייעצויות ובדיקות ואף התקיימו בנושא הזה מספר ישיבות במועצת הרבנות הראשית. הצוות הגיש את התבחינים והם נשלחו להתייחסותם של ארגוני הרבנים בעולם בחו"ל ולאחר קבלת התייחסותם הם ידונו ויאושרו במועצת הרבנות הראשית ויפורסמו. עם זאת, אומר בכנות, כי כבר בעיקרון הראשון לאישור מופיעה גם השתייכות לזרם האורתודוקסי כתנאי מחייב להכרה".
 יו"ר הוועדה, ח"כ נגוסה, סיכם: "אני פונה לרבנות הראשית ולכל הרבנים, אנא כבדו אחד את השני. כוחו של עם ישראל באחדותו ויש לנו מספיק אויבים. הוועדה תקיים דיון נוסף בנושא וכולי תקווה שלדיון הבא המנכ"ל יגיע עם קריטריונים ברורים, שאושרו ע"י מועצת הרבנות הראשית".
קטורת סמים
ד"ר יצחק קניגסברג
מאז חורבן בית המקדש, התפילות באות במקום הקטורת והקרבנות, לכן התקינו חז"ל לומר את פרשת הקטורת, ואת  הברייתא "פיטום הקטורת" כחלק מתפילות שחרית ומנחה.
בפרשת הקטורת התורה מתארת את הצמחים שנלקחו להכנת קטורת הסמים: "וַיֹּאמֶר ה' אֶל מֹשֶׁה קַח לְךָ סַמִּים נָטָף (שמן אפרסמון) וּשְׁחֵלֶת (ציפורן) וְחֶלְבְּנָה סַמִּים וּלְבֹנָה זַכָּה בַּד בְּבַד יִהְיֶה:  וְעָשִׂיתָ אֹתָהּ קְטֹרֶת רֹקַח מַעֲשֵׂה רוֹקֵחַ מְמֻלָּח טָהוֹר קֹדֶשׁ". התורה מתארת ארבעה צמחים. על אלה הוסיפו חז"ל ב "פיטום הקטורת" עוד שבעה צמחים: מור, קציעה, שיבולת נרד (לָבֶנְדֶּר) כרכום (זעפרן), קושט (אגוז מוסקט), כלופה, קינמון. אחד עשר המינים בהכנת הקטורת הם הלכה למשה מסיני. 
כמו כן, צורפו לקטורת מרכיבים נוספים: מלח סדומית, כיפת הירדן ומעלה עשן (צמח שגרם שעשן הקטורת יעלה בקו ישר למעלה ולא יתפזר לצדדים). שני סממנים נוספים שימשו להכנת ה"ציפורן" - בורית כרשינה ויין קפריסין, שבהם השרו את הציפורן.
למה שמשה הקטורת במשכן?
עונה על כך הרמב"ם  (מורה נבוכים ג' מ"ה): "מכיוון שבמקום הקדוש שוחטים כל יום בהמות רבות, חותכים ושׂורפים בשׂר ורוחצים קרביים - לו היו משאירים אותו במצב זה, היה ריחו בלי ספק ריח בתי-המטבחיים. לכן ציווה על הקטרת הקטורת בו פעמיים בכל יום בבוקר ובין הערביים, למען ייטב ריחו וריח בגדי כל המשרתים בו". 
רבנו בחיי מתנגד לדעת הרמב"ם וטוען : "וזהו שנמסר למשה שהקטורת עוצר המגפה, כי הקטורת מדת הדין, שנאמר: (דברים לג, י) 'ישימו קטורה באפך', מן: (שם לא, יז) 'וחרה אפי'" וגו'. לשיטתו, הקטורת משמשת ככלי אזהרה לבני ישראל מאימת הדין.
איך מתקבל ריח הניחוח מהצמחים המרכיבים את הקטורת?
צמחי הקטורת מכילים חומרי ריח שונים בכמויות קטנות. בכדי להעצים את הריח יש צורך לחמם חומרים אלה, בכדי להפכם ממצב מוצק או נוזלי למצב גזי, ובכך לאפשר להם למלא את החלל סביבם. שריפת הקטורת מילאה תפקיד זה. העשן שהיתמר מעל מזבח הקטורת הכיל את מולקולות חומרי הריח הניחוח והמשכן התבשם מהם.
 מולקולות חומרי הריח נשאבות לחלל האף ופוגעות בקולטני הריח המכילים חלבונים, הקושרים אליהם את מולקולות הגז. קשירה זו מובילה לשליחת איתות חשמלי שמגיע למוח שמאחורי האף. בשלב הבא המסר מועבר לקליפת המוח שאחראי על עיבוד הנתונים. בני אדם מסוגלים להבחין בין 10,000 סוגי ריחות שונים, והם מקוטלגים במוח כבעלי ריח נעים וכבעלי ריח דוחה.
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קייסים יוכרו כמנהיגים רוחניים – ויתגומלו
לאחר מאבק בן עשרות שנים של עולי אתיופיה, שמדינת ישראל תכיר בקיייסים כמנהיגים הרוחניים של העדה ותתגמל אותם כפי שמתגמלים רבנים בתפקיד מקביל, אישרה השבוע ועדת השרים לקידום שילובם בחברה הישראלית של העולים מאתיופיה להכיר בקייסים כמנהיגים רוחניים ולקבע את מעמדם. נקבע כי הקייסים יוכלו להעניק שירות במועצות הדתיות לכלל הציבור, ולא רק לבני העדה האתיופית. בנוסף, ימונו 20 רבנים אתיופים ובחמש השנים הקרובות יתווספו תקנים של קייסים.

נכון לעכשיו דרישת עולי אתיופיה לאפשר לקייסים להשיא זוגות, טרם נענתה בחיוב והנושא בדיונים מול הרבנות הראשית לישראל.

בנוסף להכרה בהיותם יהודים, דרשו בני הקהילה גם הכרה בתורתם ובהשקפתם ההלכתית לאורך 2,500 שנות גלות באתיופיה.

ההחלטה שנתקבלה היא תוצאה של הדיברות ארוכה בהובלת משרד ראש הממשלה ושר הדתות דוד אזולאי ומשרדו.

ראש הממשלה בנימין נתניהו בירך על אישור ההחלטה ההיסטורית שמסדירה את מעמדם של הקייסים: "ההסדרה הזאת הייתה צריכה להתבצע כבר מזמן, ואני שמח שיש לנו הזדמנות לעשות אותה עכשיו".

השר לשירותי דת ח"כ דוד אזולאי אמר:" מדובר בהחלטה היסטורית שעושה צדק עם בני העדה האתיופית. ומביאה לקיצה מאבק של 40 שנה בנושא. אני שמח שהמשרד לשירותי דת בראשותי מהווה חלוץ ופורץ דרך בנושא. קליטת יהודי אתיופיה".

מנכ"ל המשרד לשירותי דת עו"ד עודד פלוס אמר: "הודות לעבודת המשרד לשירותי דת ולצוותים המקצועיים אנחנו זוכים לברך היום על המוגמר החלטת הממשלה שמכירה במעמדם של הקייסים היא תוצאה של הידברות בין המשרד לשירותי דת משרד ראש הממשלה והקהילה האתיופית החשובה".

מנכ"ל המשרד ציין: "ליהדות אתיופיה יש עבר מפואר בן 2500 שנה. והחברה בישראל היא מהווה פסיפס של תרבויות. היום אנו מעניקים הכרה לא רק כספית אלא ערכית תרבותית לקהילה המפוארת."

פכטר
מדרג החיובים / הרב ד"ר עידו פכטר
ברשימותינו האחרונות ניסינו להצביע על מודל של רצף דתי שיכול להתקיים בתוך גבולותיה של האורתודוקסיה. העניין האחרון שאליו נתייחס במסגרת מודל דתיות הרצף, הוא ההבחנה המובנית בהלכה בין דרגות שונות של חיוב– דאורייתא, דרבנן, תקנה, גזירה, הלכה, מנהג ועוד. כל בר בי רב אמור להכיר את ההבדלים ההלכתיים שבין קטגוריות אלו בפסיקת ההלכה. לא הרי איסור דאורייתא כאיסור דרבנן ולא הרי גזירת דרבנן כמנהג. ככל שדרגת חומרתו של האיסור יורדת, כן ניתן יותר משקל וביטוי למצבים שונים בחיי האדם, מה שמביא לרב-גוניות הלכתית.
נפרט את הדברים: באיסורי דאורייתא מקובל להלכה, שמלבד מקרים של פיקוח נפש, חל הכלל ש"כל מקום שיש חילול השם אין חולקין כבוד לרב" (בבלי ברכות יט, ב). דהיינו, גם אם קיום האיסור מכביד מאד על האדם, פוגע בו או מבזה אותו, הוא מחויב לשמור עליו. אבל האם כלל זה מוחלט? כך פוסק להלכה הרמב"ם (הלכות כלאים י, כט): 

"הרואה כלאים של תורה על חבירו אפילו היה מהלך בשוק קופץ לו וקורעו עליו מיד, ואפילו היה רבו שלמדו חכמה, שאין כבוד הבריות דוחה איסור לא תעשה המפורש בתורה. ולמה נדחה בהשב אבדה? מפני שהוא לאו של ממון. ולמה נדחה בטומאת מת? הואיל ופרט הכתוב ולאחותו, מפי השמועה למדו לאחותו אינו מטמא אבל מטמא הוא למת מצוה". 

על סמך הסוגיה בתלמוד הבבלי, הרמב"ם מביא כאן שתי הלכות היוצאות מן הכלל שאמרנו: איסור התעלמות מן האבידה שנדחה מפני כבודו של זקן או אצל מי שביטול מלאכתו יקר יותר משווי האבידה, ואיסור טומאה למת מצווה שנדחה אצל אדם שהולך לשחוט הפסח או למול את בנו. ההלכה הראשונה חשובה מאד לענייננו, שכן היא מעלה כלל עקרוני שככל שמדובר בענייני ממון- איסורי תורה נדחים מפני שיקולים של כבוד האדם או הפסד ממון. אף זו: מושגי כבוד האדם והפסד ממון אינם כוללים גדרים ברורים, והם נתונים לפרשנות שונה במקרים שונים, ובלשוננו: רצף.
כל זאת אמור ביחס לאיסורי דאורייתא. אולם משאנו באים לדון באיסורי דרבנן, הדין משתנה (רמב"ם שם):
 "דבר שאיסורו מדבריהם הרי הוא נדחה מפני כבוד הבריות בכל מקום... לפיכך אם היה עליו שעטנז של דבריהם אינו קורעו עליו בשוק ואינו פושטו בשוק עד שמגיע לביתו".  
מהו בדיוק כבוד הבריות שדוחה איסורי דרבנן? לכך אין גדר ברור. לא זו בלבד; ממקומות אחרים בספרות ההלכה אנו למדים על שיקולים נוספים שדוחים איסורי דרבנן, כמו מקום צער (בבלי כתובות ס, א), הפסד מרובה, מצוות יישוב הארץ (רמב"ם הלכות שבת ו, יא), ועוד. ודאי שאין זה אומר שכל מי שמצטער או מפסיד ממון יהיה פטור מאיסורי דרבנן, אבל בהחלט הדבר יוצר מרחב ודינמיות מסוימים בהלכות הנוגעות לכך.
אם איסורי דרבנן נדחים במקרים שונים מפני שיקולים שונים, כל שכן הלכה שיסודה במנהג. לא פעם בשם ההקפדה על מנהגים, כמו מנהגי אבלות בספירת העומר או תפילה וקדישים ביארצייט, אנשים עוברים על איסורים חמורים כמו הלבנת פנים, כיבוד הורים ועוד. כאן ההכרה במעמדו של החיוב הכרחית כדי לדעת כיצד לקיים אותו כפי שצריך ולא לחטוא באיסורים חמורים ממנו.  
המסקנה העולה מכאן שכל השומר הלכה חייב להכיר את מקור החיובים ומעמדם; רק כך הוא יוכל לדעת כיצד לקיים אותם במסגרת מצבי החיים המשתנים והמתחלפים. למרבה הצער, הספרות ההלכתית היום אינה דנה בכך מספיק. לא פעם ולא פעמיים הייתי במקומות בהם כינו מנהגים 'מצוות' ומאידך גיסא, קראו לחיובי תורה 'מנהג'. בקרב הציבור, חיובי ההלכה נתפסים פעמים רבות מדי במעמד שווה, בלא שניתנת הדעת לכך שרמתם שונה. את זאת עלינו לתקן. 
 
לכבוד ולתפארת
 
עיקרה של היהדות הוא עולמו הפנימי של האדם, ועם זאת יש ערך מוסף למראה החיצוני. איך עלינו להתייחס לנויו של העולם? מצד אחד אנו אומרים: "שקר החן והבל היופי", ורבי יעקב [אבות פ"ג מ"ט] אומר: "המהלך בדרך ושונה, ומפסיק ממשנתו ואומר: מה נאה אילן זה, מה נאה ניר זה, מעלה עליו הכתוב כאילו מתחייב בנפשו", שמהם משמע לכאורה שעל האדם להסתייג, עד כדי התעלמות, מהיופי העולמי. ומאידך גיסא אנו אומרים: "הדור נאה זיו העולם"  ובמדרש [קה"ר ז] אנו מוצאים: "בשעה שברא הקדוש ברוך הוא את אדם הראשון, נטלו והחזירו על כל אילני גן עדן ואמר לו: ראה מעשי כמה נאים ומשובחים הן, וכל מה שבראתי בשבילך בראתי, תן דעתך שלא תקלקל ותחריב את עולמי", שממנו משמע שעל האדם להתבונן ולראות כמה נאים ומשובחים מעשיו של הקב"ה. אבל באמת אין כאן מחלוקת, יש כאן התייחסות לשני מקרים הפוכים- האחד, כאשר ההתרשמות ממראה הטבע ויופיו מביאה את האדם להפסיק ממשנתו, עד שהתפעלותו מיופיו של העולם מנתקת אותו מבורא עולם. התרשמות כזו היא לרועץ לאדם ומסכנת את חייו הרוחניים. אבל, אם ההתבוננות ביופי הבריאה דווקא מביאה את האדם להתחבר יותר אל בורא העולם, כמאמר הנביא [ישעיה מ כו]: "שאו מרום עיניכם וראו מי ברא אלה", אז אדרבא, ההתרשמות וההתפעלות מיופי העולם היא מומלצת, כמו שכתב הרמב"ם [הל' יסודי התורה פ"ב ה"ב]: "והיאך היא הדרך לאהבתו ויראתו (של הא־ל)? בשעה שיתבונן האדם במעשיו וברואיו הנפלאים הגדולים ויראה מהן חכמתו שאין לה ערך ולא קץ, מיד הוא אוהב ומשבח ומפאר ומתאוה תאוה גדולה לידע השם הגדול". ומטעם זה נפסקה ההלכה: "היוצא לשדות או לגנות בימי ניסן וראה אילנות פורחים ונצנים עולים מברך: ...שלא חסר בעולמו כלום, וברא בו בריות טובות ואילנות טובות ונאות כדי להנאות בהן בני אדם" [רמב"ם, הל' ברכות פ"י הי"ג].
 
חשיבות החזות החיצונית אינה רק במראות נופי הטבע. אנו מוצאים חשיבות בחזות החיצונית גם של איש הציבור בכל הרמות, החל מהמלך שעליו אמרו [סנהדרין כב ב]: "מלך מסתפר בכל יום שנאמר: 'מלך ביופיו תחזינה עיניך'", גם הכהן הגדול חייב להקפיד על הופעה חיצונית כמו שמובא שם: "כהן גדול מסתפר מערב שבת לערב שבת הואיל ומשמרות מתחדשות", ופרש"י שם: "וצריך להסתפר מפני משמרת חדשה זו הנכנסת שיראוהו ביופי". את חשיבות הופעתו החיצונית של הכהן הגדול אנו מוצאים כבר בתורה האומרת: "ועשית בגדי קדש לאהרן אחיך לכבוד ולתפארת". לא רק מהמלך והכהן נדרשת הופעה  חיצונית מרשימה, שיהיו "בעל מראה", אלא היא נדרשת גם מהשופט, כמו שכתב הרמב"ם [פ"ב מהל' סנהדרין ה"ו]: "כשם שבתי דין מנוקין בצדק כך צריכים להיות מנוקין מכל מומי הגוף. וצריך להשתדל ולבדוק ולחפש שיהיו כולן בעלי שיבה, בעלי קומה, בעלי מראה". ואפילו הנביא, שתפקידו הוא רוחני, גם הוא צריך להיות בעל הופעה חיצונית מרשימה, כמו שאמרו [שבת צב א]: "אין השכינה שורה אלא על בעל קומה". לכאורה הדבר תמוה- מה הצורך לנביא שהוא איש רוח להופעה חיצונית מרשימה? את הסיבה מסביר הר"ן בדרשותיו [הדרוש החמישי]: ש"אין ראוי שידבר אל הרבים אלא רק איש בעל צורה כדי שיהיו דבריו נשמעים יותר". מפני שההמון מושפע מהמראה החיצוני, ומפני הטעם הזה אמרו בבכורות [מה ב]: "מנין שהקב"ה משתבח בבעל קומה? שנאמר: 'אשר כגובה ארזים גבהו'". וכבר אמרו חז"ל: "אשה נאה ודירה נאה וכלים נאים מרחיבים דעתו של האדם", על כן גם במקדש הנקרא: "נויו של עולם" ההקפדה אינה רק למראה החיצוני של המבנה אלא גם ללבוש שהכוהנים לובשים בעבודת המקדש.
נהוראי

ואתה תצוה 
קל יותר לגייס תורם לבניית מבנה ישיבה מאשר לתחזוקתה השוטפת. המבנה קבוע והתרומה ניכרת לכל עובר אורח, במיוחד אם מתנוסס שם התורם. לעומת זאת, תרומה לתחזוקה שוטפת אינה ניכרת ומתכלה מדי חודש. 
הפרשנים התייחסו לשני שינויים מרכזיים בין פרשת תרומה לבין פרשת הבאת שמן הזית הפותחת את פרשתנו. כשהתבקשו בני ישראל להביא תרומתה למשכן הם הביאו בנדיבות לב– "וְיִקְחוּ לִי תְּרוּמָה מֵאֵת כָּל אִישׁ אֲשֶׁר יִדְּבֶנּוּ לִבּוֹ תִּקְחוּ אֶת תְּרוּמָתִי". לעומת זאת, פרשתנו פותחת בנימה של ציווי: "וְאַתָּה תְּצַוֶּה אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְיִקְחוּ אֵלֶיךָ שֶׁמֶן זַיִת זָךְ כָּתִית לַמָּאוֹר לְהַעֲלֹת נֵר תָּמִיד". להיכן נעלמה נדיבות הלב, שיש צורך לצוות את ישראל על הבאת השמן?! הרשב"ם כותב: "למעלה (=פרשת תרומה) הוא אומר דבר אל בני ישראל ויקחו לי תרומה לפי שעה לצורך המשכן, אבל כאן (=פרשת תצוה)  שציווי זה לכל הדורות לתת שמן למאור לכל שנה ושנה לכך הוא אומר ואתה תצוה".
הרשב"ם מחלק בין שתי התרומות. התרומה שהייתה מיועדת למשכן וכליו הייתה חד-פעמית לצורך בניית המשכן. לעומתה, הצורך בשמן זית היה שגרתי לדורות, לכל זמן שהמשכן עמד על כנו ולכן נדרש משה לצוות עליה. הספורנו מצביע על שינוי מהותי נוסף. לדעתו, בכל מהלך בניית המשכן מינה משה אחראים ועל פיהם ובהשגחתם נבנה המשכן. לעומת זאת, בפרשתנו הקב"ה מצוה את משה שהוא ייפקח על המשימה ישירות:
"ואתה תצוה. הנה מה שאמר עד עכשיו ועשית יובן שיעשה על ידי אחר, וזה שיצוה לאומנים שיעשו. ... הנה אמר ואתה, להודיעו שיעשה הוא בעצמו, שיצוה לישראל על עשיית השמן ...".
מדוע משה אינו יכול להטיל את המשימה של עשיית השמן על אחרים? מדוע מצות הבאת השמן למנורה נכתבה בתוך הפרשיות העוסקות בבניית המשכן ולא בספר ויקרא בהקשר למשימות השגרתיות שבמשכן?
דומה שיש להבחין בין שתי משימות מרכזיות שהיו מוטלות על העם. האחת, איסוף התרומה שהייתה מיועדת לבניית המשכן והכלים, והשנייה, ההזמנה לתרום עבור השמן שבאמצעותו  האירה המנורה מדי יום. כאשר הוזמנו בני ישראל לתרום חומרים לבניית המשכן, על אף שהיה מדובר בחומרים יוקרתיים, הייתה מוטיבציה גדולה לתרום, שכן מדובר במבנה המשכן וכליו וטביעות אצבעותיו של התורם היו ניכרות לאורך זמן. לעומת זאת, בפרשתנו בני ישראל נתבקשו לתרום לצרכים הקיומיים של המשכן. כשמדובר בתרומה שמטרתה לשמור על תחזוקת המשכן קשה יותר לצפות לנדיבות לב. זו תרומה שצריך לצוות עליה את בני ישראל ולא להסתמך על נדיבות לב (רשב"ם), כמו שיש להפקיד את האחריות על בכיר המנהיגים, על משה– ואתה תצוה (ספורנו).
אמור מעתה שמצות הבאת השמן נכתבה בתוך הפרקים, שעוסקים בהבאת התרומה לבניית המשכן כדי ללמדנו שבניית המשכן מותנית בתרומה יום יומית לתחזוקה השוטפת של המשכן. אם לא יהיה שמן למנורה, הרי שהתרומה המיועדת לצורך בנייתה עלולה להיות חסרת משמעות. כך, בפרויקטים שאנו נוטלים על עצמנו חשוב לא רק לדאוג להקמתם אלא גם  לאחזקתם השוטפת. 
מאמינים ואוהבים

הרב ד"ר משה רט

אמונה היא במידה רבה כמו זוגיות. לא לחינם משווה התנ"ך את הקשר בין ה' לעם ישראל לקשר בין איש לאשתו.

יש מי שאוהב את אשתו מעומק הלב, היא יקרה לו וחשוב לו הקשר ביניהם. גם אם יש לפעמים מריבות וקשיים, הוא ישתדל להתגבר עליהם ולשמור על הזוגיות, מתוך אהבתו.

המקביל אליו הוא המאמין האמיתי, שמאמין בה' ובתורה באמונה שלמה, וחשוב לו להתקרב לה' ולקיים את התורה. גם אם יש לו לפעמים קשיים או ספקות, הוא חותר להתגבר עליהם ולשמור על אמונתו.
יש מי שהיחס שלו לאשתו פושר עד קריר. אכפת לו ממנה, אבל לא יותר מדי, ולפעמים הוא מרגיש  שהקשר איתה מעיק עליו. הוא יחפש הזדמנויות להתרחק מאשתו ולבלות מחוץ למסגרת המשפחתית, כל עוד הוא מאמין שהדבר לא ינתק את הקשר ביניהם, ושתמיד יוכל לחזור אליה.

המקביל אליו הוא ה"חפיפניק", ה"לייט", או "דתי הרצף". היהדות חשובה לו, אבל לא מלהיבה אותו במיוחד, וחלקים ממנה מעיקים עליו ומפריעים לו. הוא יחפש דרכים להקל או לחפף בהלכה איפה שאפשר, כל עוד לא מדובר בחציית גבולות מובהקת, שכן הוא מעוניין עדיין לשמור על זהותו הדתית.

יש מי שבכלל לא אוהב את אשתו, או אפילו שונא אותה. יתכן שפעם אהב אותה, ויתכן שמלכתחילה נאלץ להתחתן איתה. עם זאת, הוא ממשיך לחיות איתה בגלל חשש מההשלכות החברתיות, המשפחתיות או הכלכליות של ניתוק הקשר, אבל יבגוד בה בכל הזדמנות.

המקביל אליו הוא ה"אנוס" המודרני – אדם שגדל בבית דתי או חרדי, אך נטש את אמונתו לגמרי, ואינו מאמין עוד כלל בה' ובתורה. למרות זאת הוא ממשיך לקיים כלפי חוץ אורח חיים דתי\חרדי, משום שאינו מעז לעזוב, או משיקולי נוחות שונים. אולם אין לו בעיה לחלל שבת או לעבור כל עבירה אחרת באין רואים.

יש מי שלא אוהב במיוחד את אשתו כשלעצמה, אבל אוהב מאד את חיי המשפחה, הילדים, הבית וכדומה. הוא משקיע בקשר עם אשתו משום שאינו רוצה לאבד את היתרונות שבאורח חייו.

המקביל אליו הוא מי שאינו מאמין במיוחד באמת שביהדות, אבל אוהב את הערכים, המסורת והקהילה של הדת, ולכן שומר עליהם.
ולאיזו זוגיות אתם שייכים?
עגונות לנצח?
כותרת מישנה
גם הפמיניסטיות שבחבורה יודו כי בשנים האחרונות מגלים בתי הדין הרבניים יחס מחמיר יותר כלפי סרבני גט. גם הכנסת נרתמה למאבק בהם וחיזקה את הסנקציות כלפיהם. האם חכמי ההלכה מיצו כל אפשרות לפעול במסגרתה, במאמץ לחלץ גט לנשים שנתקעו בעל-כורחן?

ליאת שוקרון
בדיחה ידועה היא שכדאי להתחתן עם מישהו שיהיה פשוט להתגרש ממנו (במידת הצורך, חו"ח). לא לשווא אומרים שבכל צחוק יש אחוז מסוים של אמת. מלבד מה שנקרא 'גירושים מכוערים', ישנו נושא מסורבות הגט והעגונות. אלפי שנים, לצערנו, בעיית "העגונות" מוכרת בעולם היהודי. לעגונות, נשים שבעליהן נעדרים ואין הוכחה שמתו נשארות כבולות, הצטרפו גם מסורבות הגט. בשני המקרים, על פי ההלכה, לא ניתן לשנות את מעמדן האישי מ"נשואות" ל"אלמנות" או "גרושות", אם מתוקף סירובו העיקש של הבעל שלא לתת להן גט, ואם מתוקף מקרים מצערים של מחלה קשה, פגיעה והיעדרות הבעל ללא הוכחת מוות. רוב העגונות כיום הן מסורבות גט שאינן יכולות להינשא מחדש שכן הן נחשבות "אשת איש" ותלויות בגחמות האיש לו נישאו. נכון, יש גם גברים מסורבי גט, שנשותיהן לא נותנות את הסכמתן לגט ומקשות על הגעה לגירושין, אך עבורם יש פיתרון במקרי קיצון- בית הדין יכול לתת להם היתר לנשיאת אישה נוספת. אצל הנשים המצב מורכב בהרבה. הן לא יכולות להינשא מחדש ונגזר עליהן להיות לבד או 'לחיות בחטא'. יום העגונה הבינלאומי מצוין מדי שנה בתענית אסתר, שתחול בשבוע הקרוב, ומשמש תזכורת כואבת לכך שעל הנהלת בתי הדין להמשיך ולהתמודד בעוז עם הנושא המורכב  ולנסות ולהתיר כמה שיותר עגונות ומסורבות גט.
בנתונים שהנהלת בתי הדין הרבניים פרסמה נכון לשנת 2017 על הגירושין בישראל, על מספרי פרשיות העגינות וסיכום פעילותה לשנת 2016, בין היתר, מתואר כי היחידה המיוחדת של הנהלת בתי הדין בנושא התרת עגונות מינתה 7 חברות חקירה פרטיות לאיתור סרבני גט בארץ ובחו"ל והצליחה להשיג בשנת 2016 גט ל-211 נשים שבעליהן נעלמו בארץ ובחו"ל, עליה של 17% משנת 2015. עוד מוצג כי עבור 36 סרבני גט ו-11 סרבניות גט הוטלו סנקציות הכוללות צו עיכוב יציאה מהארץ, מניעת ניהול חשבון בנק, מניעת רישיון נהיגה, מניעת מינוי למשרה ציבורית, מניעת תנאים מאסירים פליליים שהם סרבני גט ועוד.
עו"ד בתיה כהנא דרור- מנהלת ארגון מבוי סתום למען נשים מסורבות גט ועגונות, הגיבה לדברים אז, לא התרשמה מתיאורי התייעלות בתי הדין, ודרשה לעסוק בבעיה האמתית, לדבריה, מעמדן הנמוך של נשים בבתי הדין הרבניים ושלילת חירותן בגירושין: "חשוב להדגיש כי המשך הקיפאון ההלכתי, החשש מפני כפיית הבעל למתן גט, מניעת פתרונות יצירתיים כמו הפקעת קידושין ועוד, הם שיוצרים את המציאות בה נשים ממשיכות להיות שבויות לבעליהן, וזאת למרות שקיימים פתרונות הן במישור ההלכתי והן במישור החוקי. הנהלת בתי הדין יכולה למנות עוד ועוד חברות חקירה פרטיות לאיתור הבעלים שנעלמו, אך כל זה לא יועיל אם הבעל ימשיך ויסרב לתת גט. לפיכך, כל עוד בתי הדין נמנעים מלהחיל פתרונות המפקיעים מכוחו של הבעל בגירושין או שמקבלים מנגנון הלכתי טרם הנישואין שימנע את המצבים הללו, תופעת סרבנות הגט רק תלך ותחמיר".
העדות הבאה, שהובאה על ידה, מבטאת את בעייתיות השיטה המשפטית של בתי הדין שקובעת כי הנישואין יסתיימו רק ברצונו של הבעל גם אם הוא פגוע ראש, כמו במקרה של דפנה. כבר חמש שנים שבעלה של דפנה סובל מפגיעת ראש קשה עקב תאונת דרכים. לפני התאונה הזוג היה נשוי 15 שנים באושר, עם שני ילדים. שנתיים לאחר המקרה דפנה ביקשה להתגרש מבעלה כדי שתוכל להמשיך בחייה. מאז עברו שלוש שנים ולמרות רצונם הטוב של הדיינים לשכנע את הבעל להסכים לתת לה גט הם לא הצליחו. נדגיש כי רמתו המנטלית של הבעל היא כשל ילד בן 3 ולא ברור מהי מידת הבנתו. בדיון האחרון הדיינים ניסו לשדלו להגיד את המילה "כן" אך הבעל חזר שוב ושוב על המילה "לא". בני משפחתו, הדיינים ודפנה התחננו שיגיד "כן" אך הבעל בשלו, חוזר ללא הרף, כילד קטן, על המילה "לא". הדיון המתואר הסתיים בבקשת הדיינים לדווח באם יהיה שינוי במצבו של הבעל, ודפנה? היא איבדה תקווה. 
ניקל להבין ש-36 סרבני הגט ו-11 סרבניות הגט שמתואר כי טופלו בסנקציות הוא מספר שנתי נמוך מאוד יחסית למספרי סרבני הגט הקיימים. כמה מתוכם נאסרו? האם שלילת רישיון נהיגה, לדוגמא, תניע מעמדתו המבוצרת אדם עקשן וכל כך שונא עד שהוא נכון לאמלל את חיי בת זוגתו לשעבר בלב קר?
בחודש מרץ 2017 אישרה הכנסת חוק של ח"כ שולי מועלם-רפאלי (הבית היהודי), לפיו בית הדין הרבני יוכל לקבוע כי סרבני גט שהוטל עליהם עונש מאסר בפועל בשל סרבנותם המתמשכת, לא יקבלו זכויות שונות בכלא הנוגעות לחייהם התורניים- מהגבלות על השתתפות במסגרות לימודיות המתקיימות בבתי הסוהר, עד קבלת אוכל כשר למהדרין, הגבלת השהייה באגף התורני וחיוב לבישת בגדי אסיר. עוד בית הדין יוכל לאסור על אסיר שהוחזק בבידוד להחזיק חומרי כתיבה וקריאה (למעט ספר תפילה) ולעשות שימוש באמצעי תקשורת. מטרת החוק היא להרתיע את הקיצוניים שבסרבני הגט, שגם בעת ישיבתם בינות הסורגים ממאנים לתת גט לנשותיהם ואף מעיזים לבקש הטבות בתנאי המאסר שלהם, כגון שהייה באגף שומרי המצוות ויתר ההטבות התורניות. שהרי ידוע שגם מי שאינו דתי מבית מאמץ כיפה נוצצת על ראשו שתטשטש את האשמה שרובצת על כתפיו. בית הדין הרבני לא מצא הצדקה להתחשב בתורניות סרבני הגט שכן את חובתם ההלכתית הבסיסית- מתן גט לנשותיהם- הם אינם מוכנים למלא. החוק הזה רלוונטי למתי מעט ממסורבי הגט וראוי להמשיך ולמצוא פתרונות לבעיה הזו, אם כי אם יעזור ולו במעט למספר מסורבי הגט לצאת לחופשי- אשרייך ח"כ מועלם-רפאלי.
מאמץ נוסף שנעשה בזירת הכנסת לצמצום תופעת סרבנות הגט והעגינות בישראל- הצעת חוק המכונה "מרשם הסרבנים" של ח"כ רויטל סוויד (המחנה הציוני), המבקשת להקים מאגר שירכז את כל פרטי סרבני (וסרבניות) הגט, על פי החלטת בית הדין הרבני, כולל תמונותיהם. המאגר יועלה לאינטרנט ויהיה זמין לעיני כל, בתקווה שיהווה גם הוא אמצעי לחץ שיזרז את הליכי מתן הגט המיוחל לבת הזוג שכלואה בנישואין שהיא אינה חפצה בהם. אין ספק שמדובר באיום-מה, שכן סרבן גט שמחפש עבודה, רוצה לשכור/להשכיר דירה, לעשות עסקים ועוד, יצטרך לקחת בחשבון שבמספר הקשות מקלדת כל מאן דבעי יכול לגלות על קשיות ליבו ולהסיק מכך מה שיסיק עליו. בכנסת מבקשים גם לסייע לעגונות שאינן אזרחיות ישראל. ועדת השרים לענייני חקיקה אישרה בחודש ינואר השנה לקדם הצעת חוק שיזם השר לשירותי דת, דוד אזולאי (ש"ס), בה בתי דין בארץ יוכלו להעניש סרבני גט מחו"ל במידה ויגיעו לישראל, כאשר כיום הם יכולים לטפל רק בזוגות ששניהם או אחד מהם בעל אזרחות או מעמד תושבות ישראלית.
אין ספק כי בעת האירוסין בני הזוג מאמינים שהם מתחתנים עם אהבת חייהם וזה לנצח. להם זה לא יקרה. עם זאת, הם מודעים לעליה באחוז הגירושין והפיל הלבן נוכח בחדר. כדי לנסות למנוע את מקרי העגינות הבאים ארגון רבני צוהר ערכו הסכמאהבה- הסכם קדם נישואין בעל תוקף משפטי והכרה הלכתית שיערוב לכך שאם, ובתקווה שלא, בני הזוג יחליטו להיפרד- התהליך יהיה הוגן, הדדי ונעים עד כמה שניתן. ארגון רבני צוהר מעודד זוגות אשר עומדים לפסוע אל החופה לנטרל את אי הנעימות ואת הפחד מ'עין הרע' ולחתום על ההסכם דווקא כשהאהבה בשיאה כך שיוכלו ליהנות משקט נפשי בחיי הנישואין מתוך ידיעה שיש להם הגנה באם יפרוץ משבר בזוגיות שלהם. 
ההסכם מבקש ליצור תשתית משפטית והלכתית שתמנע מאחד מבני הזוג לסרב לתת גט, פשוט לא ישתלם לו. אחת ההרתעות שבהסכם נובעת מתשלומי מזונות מוגדלים. בני הזוג מתחייבים לשלם מזונות זה לזה במהלך נישואיהם, אך הם מוחלים על כך כל עוד הם ביחד. אם אחד מבני הזוג רוצה להתגרש אין הם מוחלים על המזונות עוד והצד הסרבן מחויב בתשלום הנ"ל כל עוד הנישואין קיימים. משמע, לא ישתלם לסרבן לא להתגרש כדי לחסוך את תשלום המזונות. צוהר ערכו את ההסכם כך שיתאים גם להלכה ולבית הדין הרבני והם מקווים שחתימה על הסכם זה תהפוך לחלק מהכנות החתונה בכל בית ותצמצם את התופעה הנוראית של סרבנות גט. מיותר לציין, כי לא חסרים רבנים שלא מתלהבים, בלשון המעטה, מהסכם שכזה.

אין סיום יותר עגום לנישואים שהחלו באהבה ובתקווה גדולה משנאה כה עזה שמתבטאת בסירוב גט, ואין שימוש מכוער יותר להלכה מניצול הכח שהיא נותנת לגבר רק מעצם היותו גבר כדי לשלול את חירותו של אדם אחר. חשוב לנקוט בכמה שיותר פעולות שירתיעו את הסרבנים מצד אחד ומהצד השני לעמול יומם ולילה כדי למצוא פרצות הלכתיות שישחררו את הנשים הללו לחופשי. וטוב שיש את יום העגונה הבינלאומי שיזכיר לנו, למחוקקים ולאנשי ההלכה שיש נשים שמסתובבות עם אזיקי ברזל כבדים ומחלידים- אך שקופים.
מיכל

בגדי כהונה
בספרו, האדם המשחק, מייחס יוהאן הויזינגה שלל התנהגויות אנושיות ליסוד ה'משחק'. שפה, גינונים, התאגדויות, ומעמדות- כל אלו בעיניו הם חלק מעולם קסום וסודי המלווה כל אדם לאורך כל חייו, לרוב, מבלי שהוא מודע לכך. בכלל זה לבוש הגברים, שהוא בעצם סממן ותעודה להלכי רוח. בתקופת הבארוק "צורות הלבוש נעשו מופלגות ומוגזמות... הכותונת תופחת ויוצאת ונראית כדי שלושה רבעים. המכנסים נעשו קצרים ורחבים לאין שיעור ואי אתה מכירם עוד". וכך הוא מתאר את הלבוש במאה התשע עשרה, שהיא לדעתו תקופה רצינית ויבשה: "אין לך סימן בולט יותר להפקרתה של בחינת המשחק מהיעלמו של צד המופלא שבמלבוש הגבר... האדון הנכבד לשעבר שהיה מציג לראווה את רום מעלתו בלבושו ההדור גלוי וברור נעשה אדם רציני. לבושו חדל מלשחק את תפקיד הגיבור. כיוון שחבש את הצילינדר חבש לראשו את סמלה ועטרתה של פכחות...".
התיאורים המשעשעים המצויים בספר מחדדים עד כמה הבגד הוא כלי שרת וכלי ביטוי בידי האדם. כלי המסייע לו לשקף את תחושותיו הפנימיות ואת רחשי ליבו. 

עיון קליל בדרשות החסידיות לפורים יגלה טענות דומות ביחס לתחפושות. 

במרכז פרשתנו מצויה פרשת בגדי הכהונה. הבגדים הללו הם מדי-עבודה לכהנים, ואף הם נועדו לבטא תכנים. בהיותם חלק מ'כלי המשכן' הם ביטוי והגשמה של רעיונות גנוזים. לפי הויזינגה, הבגדים הם ביטוי להלכי רוח פנימיים, ומפרשתנו עולה גם המסקנה ההפוכה. הבגדים מעצבים מעמד ומסייעים בכינון תודעה.

התובנה הזו מתעצמת לנוכח הערתו של רבינו בחיי שהכהנים היו לבושים "לא טוב": בגדי כהן הדיוט אינם מותאמים לצורכי עונות השנה המשתנים. שירותו של הכהן יחף ובבגדים קלילים הם סיכון בריאותי עבורו. רבינו בחיי מסביר כך גם את חיוניות קיומה של מרפאה מיוחדת לכהנים, שהרי ברור שהם היו חולים תדיר (משנה שקלים ה, א). אם הבגדים לא ממלאים את ייעודם הבסיסי ביותר שהוא הגנה על הגוף, יש לברר איזו משמעות אחרת טעונה בהם.

הגמרא בערכין לומדת מסמיכות פרשת בגדי כהונה לפרשת הקרבנות, שכשם שהקרבנות מכפרים, אף הבגדים מכפרים. הכתונת מכפרת על שפיכות דמים, המכנסיים על גילוי עריות, המצנפת מכפרת על גסי הרוח, האבנט על הרהור הלב וכו' (ערכין טז, א). לפי הסוגיה הזו הבגדים הם חלק מהליך של ריצוי המכוון כלפי שמים. ממש כמו נטילת הלולב בסוכות ותקיעת השופר בראש-השנה, מושאל גופם של הכהנים לסמלי הכפרה. רוח בקשת המחילה אופפת את מעשי הכהנים החל מן הבגדים שלעורם וכלה במעשה ההקרבה עצמו, הכהנים הופכים חלק מכלי המשכן וטהרת עם ישראל. בהתאמה יש לומר שתודעתם של הכהנים מתכווננת באמצעות הבגדים לפעול לתיקון עיוות היצרים השונים שמקורם באיברי הגוף המקבילים של האדם.
ההסבר מסוגיית ערכין מתאר את ההרמוניה שבין הלבוש והכלים, בין מטרותיו הכלליות של המשכן לבין המחשתן בפרטים הקטנים ביותר. אולם, אינו מבאר מדוע הבגדים צריכים להיות כה דקים וקלילים ולהותיר את הכהנים מחוסרי הגנה.

הירושלמי לומד שבגדי הכהונה היו עשויים צמר ופשתים יחדיו. כלומר, שלמעשה היו ארוגים כלאיים. הרעיון שבגדי כהונה היו עשויים כלאיים מופיע גם בבבלי, במסכת תמיד מסופר שהכהנים לא ישנו בבגדי העבודה, אלא היו מקפלים אותם תחת ראשיהם וישנים. הגמרא מבררת כיצד הותרו בשינה על גבי בדי כלאים. יוצא שכלאיים הותרו בהקשר של מצווה: בציצית ובבגדי הכהונה. 

ר' נחמן מברסלב מסביר את מהות השימוש בצמר ופשתים יחד כך:

"כי צמר ופשתים הם שני הפכים. בחינת קין והבל. כי הבל הביא מבכורות צאנו שהוא בחינת צמר...וקין הביא פשתים...כי צמר הוא בחינת חסדים...ופשתים הוא בחינת גבורות".

ר' נחמן סבור שהצמר והפשתים מייצגים שני כוחות מנוגדים. ייתכן שהמקור לסתירה ביניהם הוא בכך שהצמר הוא מן החי, הנייד והפשתים מן הצומח, הקבוע. החלוקה היסודית הקבלית של דין ושל חסד רומזת לשתי פעולות והופעות שונות של ה' בעולם. המפגש ביניהן יוצר כאוס המנוגד לסדרי הבריאה. לפיכך, נאסרו הכלאיים.

האפשרות היחידה לעירוב כזה מתקיימת דווקא בבגדי הכהונה. בבגדי הכהונה, יש ערך במפגש הסותר הזה. האפשרות לייצוג של שני היבטים שונים של המציאות, מן החי וייצוג מן הצומח, הוא בבחינת השתלבות כל הכוחות לעבודת ה'.

מה שיוצר מחלוקת וסתירה בעולם החול הופך ליסוד של שלימות ושלום לפני ה'. "שלובש בגדי כהונה מותר בהם שעטנז, אדרבא, זה עיקר מצוותם כי מחמת שהוא בתכלית השלום אזי יכול להכריע ולעשות שלום".
הפרדת המינים היא הכרח בעולם הזה. בעולם הקדושה לא זו בלבד שאין סתירה בין מינים, אלא ישנה הזדמנות לשלימות ופיוס. הקב"ה השוכן שם הוא אחד, המאחד את כל התכונות והכוחות כולם.

הלבשת הכהנים בבגד שעטנז דווקא, מצטרפת אם כן למעשה הכפרה. דבר זה נרמז ביצירתם מחומרי הגלם הללו, השואפים לאותה שלימות של הכלת כל היסודות כבמקורם הקדוש. 

'גזירת גיוס' או 'פייק ניוז'?
זה התחיל ב"זאב, זאב", 'געוואלד', ואמור היה להסתיים בקול ענות חלושה. לקראת דיון בוועדת חוץ וביטחון של הכנסת בנושא גיוס בנות לצה"ל, געשו ורעשו הרחובות החרדי והחרד"לי נוכח מה שהם רצו לתאר כ"גזירת גיוס" (בסגנון המקל, 'גזירת שמד', בסגנון הקשה יותר) של שלטונות צה"ל ביחס לגיוס בנות. הפריחו לאוויר, כאילו אלפי בנות חרדיות ומסורתיות הוזמנו ללשכות הגיוס כדי לעבור חקירת שתי וערב על מידת דתיותן, האם היא ברמה כזו שמכשירה אותן לקבל פטור משירות, או לא. הפעשקווילים והמגפונים ידעו גם לספר כי היו בנות דתיות רבות שלא עברו את המבחן (כמובן, לטענתם, כי שאלו אותן שאלות שלא בטוח שכל רב יידע את התשובות עליהן...), והן עומדות בפני גיוס כפוי, רחמ"ל. בוועדת חוץ וביטחון אף ניטש ויכוח בזהות חמשת חברי הוועדה שיראיינו את הבנות- כמה מהם צריכים להיות דתיים. (ואז– לייט? חרד"לי? חרדי?, כבר 3 מתוך ה-5...). דורשי רוב דתי- נכשלו. ובכן, האם כצעקתה? האם באמת צה"ל 'מתלבש' על אלפי בנות שהצהירו על דתיותן? ובכן, להלן המספרים הרשמיים, כפי שהביא נציג מערכת הביטחון לאתר 'כיכר השבת':
בשנה האחרונה הגישו 19,000 בנות 'תצהיר דת', מהן זומנו לריאיון בלשכת הגיוס רק 723 בנות (3.8%), כדי לבדוק האם אכן הן שומרות שבת וכשרות. (לא הרבה מעבר לזה...). מתוך אלו שנקראו ללשכת הגיוס, הודו 397 בנות (55%) שהן מקיימות אורח חיים חילוני לגמרי, כך שאינן זכאיות לפטור. בצבא טוענים כי מהאחרות, כלומר, מתוך 326 הבנות שנותרו, לגבי 240 בנות (74%) יש בידי הצבא הוכחות מתועדות, מרשתות חברתיות ומחקירות שונות, שהן לא דתיות בעליל ולכן אינן זכאיות לקבל את הפטור. 86 הבנות האחרות, לגביהן לא נמצאו ראיות שאינן דתיות, קיבלו לבסוף פטור משירות, מתוקף היותן שומרות שבת וכשרות. ב'שורה התחתונה', מעבר למספר הגדול של בנות שאינן דתיות ששיקרו רק כדי להשתמט משירות, היו לנו 86 בנות, מתוך 19,000 שהצהירו, פחות מחצי אחוז, שבתחילה הצבא פקפק באמינות הצהרתן, ומשלא מצא סימוכין לחשש שלו, פטר אותן משירות. אז מה היה לנו פה?. 'גזירת גיוס' של צעירות דתיות וחרדיות או 'פייק ניוז'?        
**
ומבנות, לבנים. 
שר הביטחון, אביגדור ליברמן, מינה צוות מקצועי במשרד הביטחון לגיבוש תזכיר חוק גיוס חרדים לצה"ל. בראש הצוות עומד היועץ המשפטי למערכת הביטחון, עו"ד איתי אופיר, וחברים בו נציגי אכ"א, הפרקליטות הצבאית, הרבנות הצבאית והאגף הביטחוני חברתי במשרד הביטחון. הצוות ישלים את עבודתו ויגיש הצעה לתיקוני חקיקה לאישור שר הביטחון. ליברמן בהודעה לעיתונות: "הגיוס לצה"ל הוא נושא יותר מדי חשוב, מכדי להפוך אותו לכלי פוליטי לאיסוף קולות. זו הסיבה שהחלטתי שאת החוק יגבשו אנשי המקצוע הבכירים ביותר בצה"ל ובמשרד הביטחון. לנגד עיניהם תעמוד אך ורק טובת המדינה והציבור בישראל. ללא רעשי רקע וללא התערבות פוליטית." סוף ציטוט. אי אפשר לחשוד בשר אביגדור ליברמן שממרום כורסתו במגדל של משרד הביטחון בקריה בת"א הוא הפך פתאום להיות כזה נאיבי. ליברמן יודע היטב כי לא ייתכן חוק גיוס "ללא רעשי רקע וללא התערבות פוליטית". בעניין הזה, כמעט הכל פוליטי. את הכרזתו זו של ליברמן, נכון לראות כניסיון שלו לקושש קולות בקלפי באותו מגרש בו הוא מתמודד מול יאיר לפיד. תגובה משותפת של ש"ס ויהדות התורה לא אחרה לבוא: ״חוק הגיוס הוא החלק המרכזי בהסכם הקואליציוני שלנו עם רוה׳מ והליכוד, וההחלטות בנושא זה נבחנות במבחן התוצאה. אנו נניח הצעת חוק על שולחן הכנסת, שלה הסמכות לאשר ולקבוע את המדיניות, ולאשר את החקיקה״.
התנגשות
חוץ מהקנאים שבחרדים, כמעט הכל תמימי דעים כי על המדינה לסייע לחרדים להשתלב במדינה על כל המשתמע מכך. צבא, עבודה, לימודים גבוהים, תעסוקה וכדומה. חשוב למדינה, וחשוב גם לחרדים עצמם. לשם כך, לדוגמא, הצבא הקים מסגרות ייחודיות לצעירים חרדים המתגייסים. דוגמא נוספת, המדינה מעודדת ותומכת גם כספית במסלולי לימוד ייחודיים נפרדים, ועוד ועוד. בדיוק על-פי אותו הגיון, משרד התיירות פרסם מכרז להכשרת מדריכי טיולים, במסגרות נפרדות לבנים ולבנות, כדי לעודד מהמגזר החרדי להשתלב. כל מי שמטייל בשבילי ישראל רואה את המספר הגדול של חרדים, צעירים ומשפחות, היוצאים לטייל עצמאית. מה רע שילכו עם מדריך מוסמך, שגם ייקנה להם ידע ואהבת הארץ? אחלה. רק טוב יכול לצמוח מזה. אלא, שבעקבות עתירה של 'שדולת הנשים', קבע כבוד השופט עודד שחם מבית משפט המחוזי בירושלים, כי "הפרדה היא א-פריורי אפלייה' וכי לא הוכח שקיימת הצדקה למסגרות נפרדות בקורס המדובר. המשרד ביטל בעקבות דברים אלה את המכרז. ייתכן וב"כ המשרד התרשל בהוכחת ההצדקה לכך, אני לא יודע. ייתכן שקשה להצדיק הפרדה שכזו בעיניים משפטיות שהעיקרון העל המנחה אותן הוא שוויון, שוויון, שוויון, שהכל מתבטל בפניו. להבנתי הענייה, ספק אם אמנם קורס כזה ודומים לו פוגעים בעיקרון השוויון. אפילו כך הוא, הפגיעה בעקרון השוויון אינה שקולה כנגד התועלת של קורס כזה ודומים לו, שגם אם ייעשו בהפרדה מגדרית, תרומתם לחברה החרדית בפרט ולחברה הישראלית בכלל, תהיה גבוהה. ובכלל, קצת שכל ישר בפסיקה, אף פעם לא יכול להזיק. כאן, ובמקרים נוספים.
**
אורי, בזכותך
בשבוע שעבר ציינו משפחת אורבך והחברים 3 שנים לפטירתו של אורי ז"ל. עוד לפני שאזרחי המדינה הכירו אותו ואת פועלו כחבר כנסת וכשר, נחשפו הם לאורי אורבך העיתונאי השנון, חד-הלשון, רחב האופקים, ובעיקר זה שלא גבה ליבו למרות שהיה מוערך ומחוזר ע"י המדיות הארציות. אורי ז"ל, היה זה שהאיר את עיני הצעירים הדתיים (וחלק ממחנכיהם), כי לתרום למדינה ניתן לא רק דרך היחידות המסתערבות, אלא גם דרך המדיה. "הטובים לתקשורת", כתב אז אורי במאמר שאומץ בידי צעירים ומחנכים כאחד. ואכן, המאמר והדוגמא האישית שנתן אורי, פתחו את הדרך לרבים וטובים מהמגזר, שבחרו בתקשורת לא רק כעבודה אלא כדרך חיים המשלבת שליחות. עד כאן הקדמה. והנה התוצאות: לראשונה בתולדות גלי צה"ל, בקורס העיתונאים היוקרתי שנערך שם בימים אלה, כמחצית מ-21 החיילים שהחלו את הקורס לאחר מיונים קשים, הם בוגרי ישיבות תיכוניות, אולפנות ותיכונים דתיים. כך הביא ערן סויסה ב'ישראל היום'. הוותיקים שבנינו זוכרים מן הסתם את ההתרגשות שאחזה כאשר דתי אחד הצליח, סוף סוף, להשתחל לקורס. אגב, היה זה בזמנו של אבי בניהו (ה'שמוצניק') כמפקד התחנה. והיום, חצי מהחניכים.
לוביץ

זכור את אימא של עמלק 

שנאה, נקמה, ג'נוסייד והאשמות חמורות נוספות מוטחות לא פעם במצווה על מחיית עמלק. ואכן, יש דרשנים שעלולים לנצל את שבת 'זכור' להשתלחות של שנאה בקבוצות שונות, תוך שהם מדמים אותם לעמלק. אם ח"ו יעשו כך, יחטאו הם בשטחיות, בעיוות ובחוסר אחריות משווע, שכן תמיד עלולים להימצא קנאים זריזים שיקחו את דבריהם ברצינות וייצאו לבצע מחיית עמלק באנשים עליהם דיברו אותם דרשנים. ספרות ההלכה דאגה דווקא להשעות מצווה זו ולקבוע שהיא אינה ישימה בזמננו, אם משום שהיא נדחתה לימות המשיח (סמ"ג, המבי"ט ובעל הג"מ), אם מפני שכבר עלה סנחריב ובלבל את העולם (מנחת חינוך) ואם משום שזרע עמלק כבר נמחה מן העולם (ראב"ם, ר"ח הירשנזון). 
בניגוד למצווה למחות את עמלק, המצווה לזכור את מעשה עמלק שרירה וקיימת גם כיום, ולדעתי ניתן להפיק ממנה מסר חשוב ואף חיובי לזמננו. אני מגיע אליו מהשאלה מה גרם להיווצרותו של הרוע העמלקי? מדברי חז"ל עולה שהרשעות העמלקי לא הייתה מחויבת המציאות כלל ועיקר, והיא באה לעולם כתוצאה משגיאה אסטרטגית של אבותינו.

התורה מספרת על לידתו של אבי האומה העמלקית: "ותמנע הייתה פילגש לאליפז בן עשיו, ותלד לאליפז את עמלק" (בראשית ל"ו, יב). חז"ל מסבירים כי "תמנע בת מלכים הייתה... ורצתה להתגייר. באה אצל אברהם יצחק ויעקב ולא קיבלוה. הלכה והייתה פילגש לאליפז בן עשיו...יצא ממנה עמלק שציער את ישראל, ומה טעמו של הדבר? משום שלא היה עליהם להרחיקה" (סנהדרין צ"ט, ב). לדברי חז"ל הסיבה לכך שעמלק הפך לרודפם של ישראל נעוצה בעובדה שאבותינו הרחיקו את תמנע, בעת שזו רצתה לבוא לחסות בצל כנפי השכינה. עמלק בנה, הפנים את רגשות העלבון והתסכול על הדחיה שדחו את אימו, וגמר אומר בליבו לא לשכוח ולא לסלוח, אלא לנקום את עלבונה. באופן הפוך מהפתגם הידוע, עמלק אמר לעצמו: "אם אינך יכול להצטרף אליהם - הכה אותם". 
יש רבנים שהולכים בדרכי האבות ונוקטים מדיניות גיור קשוחה ומרחיקה. הללו בודקים בציציותיו של הבא להתגייר, תובעים ממנו ידע מקיף, דקדוק בקלה כחמורה והבאת המלצות על כך שכבר הפך לבן תורה. בשם שמירת טהרתו של עם ישראל הם אוטמים אוזניהם משמוע את מצוקות הפרט, ומתעלמים מהאחריות כלפי העם בישראל. 
כיום חיים בישראל מאות אלפי עולים מחבר העמים שאינם יהודים על-פי ההלכה, ומספרם גדל והולך. הם משתלבים בחברה הישראלית ובאים בקשרי זוגיות עם חבריה. קל מאוד להסתמך על עמדות מחמירות בהלכות גיור שתובעות לדקדק עם הבא להתגייר על קוצו של יוד. אולם נראה שלנוכח המציאות החדשה שלפנינו אי אפשר להפטיר כדאשתקד, ולמחזר מדיניות גיור שהייתה נהוגה כלפי הגוי שבא להתגייר כיחיד בקהילות הגולה. עולים אלה אינם נוכרים זרים כמו תמנע בת עשיו, אלא הם מזרע ישראל, וחלקם אף סבלו לפני העלייה ארצה בגין זיהויים שם כיהודים. 
רבנים רבים כבר עמדו על כך שבזמננו יש לנקוט גישה מקילה ומכילה בסוגיית הגיור. בהם הרב הראשי לישראל לשעבר, הרב אונטרמן, שציין בעניין גיור עולים חדשים כי "הדחיפות שבדבר היא מפני החשש שכל אלה עלולים להתערב בין הציבור במשך זמן קצר, ולא ידוע מוצאם כלל... ". הראשל"צ הרב עוזיאל קבע "שמותר ומצוה לקבל גרים וגיורות, אעפ"י שידוע לנו שלא יקיימו כל המצות". יש, כמובן, גם גישות מחמירות.
ישנה עובדה מעניינת נוספת שניתן ללמוד מעמלק בסוגיית הגיור. חז"ל אמרו שאין מקבלים גרים מזרע עמלק (מכילתא סוף בשלח), ולמרות זאת מצאנו שמבני בניו של המן האגגי לימדו תורה בבני ברק (גיטין נז, ב. סנהדרין צו, ב). נראה שבנושא הגיור שרר מקדמת דנא פער מסוים בין הדרישות ההלכתיות התיאורטיות ובין יישומן בפועל. במישור התיאורטי היו חכמים שגיבשו מדיניות קשוחה המסתייגת מקבלת גרים, אולם בפועל אף מצאצאי המן, העמלקי הגרוע מכולם, התקבלו גרים, ומעז יוצא מתוק. צאצאי המן שלימדו תורה בבני ברק של תקופת התנאים, היו בוודאי נדחים בתקיפות ובשאט נפש בבני ברק של תקופת הקנאים.
הציווי של זכירת עמלק לא נושא אפוא רק מסר של שנאה ונקמה. אדרבא, הוא מכיל גם מסר הומאני חשוב, הרלבנטי כאן ועכשיו, בדבר הצורך להתנהג במשנה זהירות ביחסינו כלפי הזר והאחר. הוא מלמד, בין השאר, שכאשר באים אנשים להצטרף לעם ישראל, כתמנע בשעתה, הם לא ייתקלו במדיניות של ימין דוחה ושמאל אינה מקרבת, אלא בהארת פנים ובנכונות לקרבם בעבותות אהבה ולהכניסם תחת כנפי השכינה.  
כותרת גג

סוף סוף קונצנזוס בקרב רבני הציונות הדתית:
כותרת

קריאה לחתום על כרטיס אדי המחודש לתרומת איברים

כותרת מישנה

 הוקם מוקד רבנים ללווי משפחות תורמים 
בכירי הרבנים של הציונות הדתית שמו הצידה מחלוקות שיש להם בסוגיות בוערות שעל הפרק, ומתגייסים כולם בקריאה לציבור כולו והדתי בפרט לחתום על כרטיס אדי המחודש לתרומת אברים, זאת לאחר שהגיעו להסכמות עם משרד הבריאות ובכלל בכל הסוגיות שהיו פתוחות בנושא. בין השאר, גובש נוסח חדש של כרטיס התורם אדי העונה על דרישות הרבנות הראשית לישראל וזכה לתמיכת רבנים וגדולי תורה. 
בנוסף, הוכשרו עשרות רבנים על ידי הרבנות הראשית לישראל והמרכז הלאומי להשתלות בכל הסוגיות ההלכתיות והאחרות הקשורות להסבר על קביעת מוות מוחי נשימתי וליווי משפחות. הרבנים יכולים לקבל לידם, על פי החוק, את הרשומות הרפואיות וכל המידע הנדרש על פרוצדורת  קביעת המוות וחשיבות תרומת איברים. מתאמות ההשתלה של המרכז הלאומי להשתלות, הנמצאות בכל מרכז רפואי והמלוות את המשפחות המתבקשות לתרום את איברי יקיריהן, פועלות לצד הרבנים המלווים את המשפחות המבקשות  לווי של רבנים  בתהליך קבלת ההחלטה על תרומת איברי יקיריהן.

בעקבות סיכומים אלה יוצאים הרבנים (עפ"י סדר הא-ב): הרב שמואל אליהו, הרב יעקב אריאל, הרב מנחם בורנשטין- ראש מכון פוע"ה לפוריות ורפואה, הרב אבי גיסר - רב היישוב עפרה, ויו"ר המועצה לחינוך ממלכתי דתי, הרב חיים דרוקמן, הרב צפניה דרורי, הרב דב ליאור- רבה לשעבר של קרית ארבע, וממנהיגי הזרם ה"חרדי לאומי", הרב אליעזר מלמד- רב היישוב הר ברכה וראש ישיבת ההסדר בישוב, הרב דוד סתיו - רב הישוב שוהם, ויו"ר רבני צוהר, הרב  רפי פוירשטין מראשי ארגון צהר, הרב יהושע צוקרמן- מראשי ישיבת הר המור, הרב נחום רבינוביץ- ראש ישיבת מעלה אדומים, הרב תא"ל (מיל.) אביחי רונצקי- הרב הצבאי לשעבר, ראש ישיבת ההסדר באיתמר, הרב אריה שטרן- רב העיר ירושלים, הרב יובל שרלו - ראש ישיבת אורות שאול וחבר רבני צהר ואחרים, בקריאה לתרום אברים מהנפטר לצורך הצלת נפשות. 
"זו הפעם הראשונה שכל ראשי רבני הציונות הדתית קובעים פה אחד ובלי הסתייגויות כי מצווה לתרום אברים מהנפטר לצורך הצלת נפשות. "במסר זה אנו יוצאים לציבור הציוני דתי שידו האחת אוחזת בשולחן הערוך של הלכה היהודית ובידו השנייה בטכנולוגיה המודרנית המאפשרת הצלת חיים על ידי השתלה", אומר עתניאל שנלר שיזם בזמנו את החוק. 
קצר ולעניין 

 שר העבודה יעניק היתר למשחקי הכדורגל בשבת
ועדת השרים לענייני היתרי עבודה בשבת הסמיכה, ביום שלישי, את שר העבודה והרווחה חיים כץ להעניק היתר למשחקי כדורגל בשבת.

טיוטת ההיתר תופץ להערות הציבור למשך 21 יום לאחר מכן יחתום השר על היתר כללי לענף.

ההיתר יחול על כל העובדים במגרש ובכלל זה עובד המועסק לצורך הסעת עובדים או לצורך ביצוע עבודות תומכות בניהול התקין של משחקי הכדורגל. 

יישום ההיתר מותנה בכך שהמעסיק יעניק לעובד ימי מנוחה בהתאמה לשעות  שהעוסק בשבת.  שר העבודה והרווחה חיים כץ אמר בתגובה להחלטה: "הסטטוס קוו נשמר, נמשיך לחזק את הספורט בישראל״.

'שבתון' מזכיר כי נושא זה של משחקי הכדורגל בשבתות נמצא על שולחן בג"ץ בעקבות עתירה של מאות כדורגלנים שמורי שבת הטוענים כי קיום המשחקים הרשמיים בשבת מאלץ אותם לפעול בניגוד לאמונתם, ולחילופין מונע מהם לשחק, דבר שהוא בגדר אפלייה בוטה.

שלא כמו בעניין העבודות ברכבת בשבתות, חוק הגיוס או מתווה הכותל, נושא זה של משחקי הכדורגל בשבת לא שימש עילה למפלגות החרדיות לאיים במשבר קואליציוני, איום שמיום שלישי, עם התפתחות החקירות בעניין ראש הממשלה, עשוי לאבד מהאקטואליות שלו.
אורי, בזכותך
בשבוע שעבר ציינו משפחת אורבך והחברים 3 שנים לפטירתו של אורי ז"ל. עוד לפני שאזרחי המדינה הכירו אותו ואת פועלו כחבר כנסת וכשר, נחשפו הם לאורי אורבך העיתונאי השנון, חד-הלשון, רחב האופקים, ובעיקר זה שלא גבה ליבו למרות שהיה מוערך ומחוזר ע"י המדיות הארציות. אורי ז"ל, היה זה שהאיר את עיני הצעירים הדתיים (וחלק ממחנכיהם), כי לתרום למדינה ניתן לא רק דרך היחידות המסתערבות, אלא גם דרך המדיה. "הטובים לתקשורת", כתב אז אורי במאמר שאומץ בידי צעירים ומחנכים כאחד. ואכן, המאמר והדוגמא האישית שנתן אורי, פתחו את הדרך לרבים וטובים מהמגזר, שבחרו בתקשורת לא רק כעבודה אלא כדרך חיים המשלבת שליחות. עד כאן הקדמה. והנה התוצאות: לראשונה בתולדות גלי צה"ל, בקורס העיתונאים היוקרתי שנערך שם בימים אלה, כמחצית מ-21 החיילים שהחלו את הקורס לאחר מיונים קשים, הם בוגרי ישיבות תיכוניות, אולפנות ותיכונים דתיים. כך הביא ערן סויסה ב'ישראל היום'. הוותיקים שבנינו זוכרים מן הסתם את ההתרגשות שאחזה כאשר דתי אחד הצליח, סוף סוף, להשתחל לקורס. אגב, היה זה בזמנו של אבי בניהו (ה'שמוצניק') כמפקד התחנה. והיום, חצי מהחניכים.
חזות גבריאל

מקור השמחה והעצב אחד הוא
חז"ל לא אמרו "משנכנס אדר מרבים בשמחה", אלא – "אמר רב יהודה בריה דרב שמואל בר שילת משמיה דרב: כשם שמשנכנס אב ממעטין בשמחה - כך משנכנס אדר מרבין בשמחה" (תענית כט, א). יותר מכך, רוב ככל הפוסקים מתעלמים מגמרא זו. הרמב"ם מתעלם מן השמחה בחודש אדר ו'המחבר' מזכיר את מיעוט השמחה בחודש אב אך אינו מתייחס לריבוי השמחה בחודש אדר. על אף ששני עמודי ההוראה, הרי"ף והרא"ש מציגים את הגמרא כלשונה, נהג המחבר נגד הכלל שהוא עצמו קבע ו'פסק' כהרמב"ם. כנ"ל לרמ"א בהערותיו. תשובות רבות בעניין ואין זה המקום לפרטן. אני מבקש להאיר את העניין מנקודת מבט נוספת.
לפנינו 'פסיקה' של עם ישראל שאינה מתבססת על רב מסוים דווקא. כוחו של מנהג זה גדול מאוד שכן מקורו בנשמת האומה. עבור עולם החסידות מהווה פסיקה זו 'לחם' של ממש. כך לדוגמה מצאנו את דברי הרבי מקוזניץ ('עבודת ישראל') האומר כי כבר מראש חודש אדר מתחילה ההארה של מרדכי הצדיק. בתפיסת נשמת האומה ימים אלו התקבעו כימים של 'מסוגלות', ימים של שמחה טבעית שמקורותיה הרחק מעבר לאירועים ההיסטוריים של מגילת אסתר. 
מה בעצם אומרת המימרא של רב במקורה? המלמד הוא מיעוט השמחה בחודש אב, הלמד הוא ריבוי השמחה בחודש אדר. שיטת הלימוד הינה בדרך ההנגדה המקבילה. פעמים נדמה כי הדרך הנכונה לעבודת הבורא הינה במיעוט כוחות החיים ולכל הפחות בצמצומם. ברור לכל בר בי רב כי בחודש אב יש למעט בשמחה בשל האירועים הנוראיים שהתרחשו בחודש זה (=המלמד). חורבן בתי המקדש מספקים לנו את המינון הנכון ליחס שבין קודש לחול. הישיבה בתענית עלולה לחזק את התחושה כי זו הדרך היחידה להתחזק ולהתקרב אל בורא עולם. רב מלמדנו כי זו טעות לחשוב כך. קיימת עוד דרך והיא אפילו עדיפה, לעבוד את השם מתוך שמחה ומתוך קידוש כוחות החיים. רב מצביע על המשותף שבשתי הדרכים.
בספר הכוזרי (מאמר שני אות נ) מצאנו תיאור נפלא לדרך זו: "ואכן בכניעתך בימי התענית לא תקרב אל הא-לוה יותר מאשר בשמחתך בשבתות וימים טובים, אם שמחתך זו באה מתוך מחשבה וכוונה, כי כשם שהתחנונים צריכים מחשבה וכוונה, כך גם השמחה בדבר האלוה ובמצוות צריכה מחשבה וכוונה, למען תשמח במצוה עצמה מתוך אהבתך למְצַוֶה עליה...".
להערות: hazutg@gmail.com 
הרב אבי גיסר, יו"ר החמ"ד (החינוך הממלכתי דתי) במשרד החינוך:
כותרת
מכוונים לשירות-הלאומי אך מכבדים ומסייעים גם למתגייסות לצה"ל
כותרת מישנה
חרף קמפיינים של ארגון 'חותם' החרד"לי ודומיו, שר החינוך חתם על תקנה המאפשרת לסייע תקציבית לעמותות שיסייעו לבנות המתגייסות לצבא. כל תיכון דתי או אולפנא שיחליטו להזמין את עמותת 'אלומה' להרצות בפני הבנות, יוכלו לעשות כן
מוטי זפט 
לא החמ"ד ולא שר החינוך קיבלו עכשיו החלטה שיש לפתוח את דלתות המוסדות לעמותות שפועלות לעודד בנות להתגייס לשרת בצה"ל. מה שקרה הוא ששר החינוך, במסגרת תשובה לבג"ץ בעתירה בעניין, חתם על תקנה שמאפשרת לתקצב עמותות שפועלות להכוונה ולמתן מידע לבנות דתיות שכבר החליטו שהן רוצות להתגייס לצה"ל. התקנה אף מפרטת במפורש שאין מדובר בעמותות שמעודדות בנות להתגייס, ואף מוזכר שזה חלק מהתנאי לתקציבים. רק מתן הכוונה למבקשות להתגייס לצבא, ואף מצוין שם במפורש, כי גיוס בנות לצבא הוא לא הדבר המקובל בחמ"ד. אין שום הנחייה וגם אין שום ציפייה שכל תיכון דתי או כל אולפנה יזמינו את עמותת אלומה להרצות בפני הבנות. מה שכן, אם הנהלת בית-הספר או האולפנה יחשבו שהמידע שעמותת 'אלומה' תמסור לבנות שהחליטו להתגייס, יעזור לבנות במהלך שירותן, יוכל ביה"ס להזמין את 'אלומה' להרצות בפני הבנות. אני אישית סבור כי במקומות שבנות כבר החליטו להתגייס לצבא, יש חשיבות שהן יקבלו מידע על האפשרויות השונות והטובות ביותר בהן יוכלו להתמודד עם האתגרים הדתיים שבשירות. כאמור, רק מנהל בית הספר יחליט אם להזמין את 'אלומה', האם יופיעו בתוך בית הספר, האם בחוג בית, וכדומה. 
ש. מי יוכל לקבל את התמיכה?
בין הגופים אשר יוכלו לקבל את התמיכה הן עמותות אשר עוסקות בפעילות בלתי פורמלית שעוסקת במתן מידע, הכוונה וליווי של תלמידות מהחינוך הדתי. התמיכה לגופים אלה תינתן בגין הפעילויות הבאות:
 ליווי של התלמידה בתהליכי האיתור, המיון והשיבוץ לשירות סדיר בצה"ל
 ליווי של התלמידה להכרת מסלולי לימוד והמסגרות הקדם-צבאיות המיועדות לבנות דתיות, ומהוות מסגרת מכינה לשירות צבאי לתלמידה הדתית
 הענקת כלים להתמודדות עם חברה רב-גונית ועם האתגרים הצפויים לזהות הדתית במסגרות השונות של השירות הצבאי
   הפעלת מוקד סיוע ומידע
  מפגשי מנחים, פרטניים או קבוצתיים, עם צוות ההוראה וההנהלה של בתי-הספר
 הכשרת המדריכים העוסקים בפעילות לקראת גיוס
ש. ומה היה עד היום?
בפועל, אותו דבר. יש מקומות כמו מוסדות החינוך של הקיבוץ הדתי המעודדים בנות להתגייס לצבא, והם מזמינים כבר מזמן את 'אלומה', וכן במקומות נוספים המעודדים גיוס. הרוב המוחלט של מוסדות החמ"ד מחזיקים בעמדה שבת דתית לא צריכה להתגייס לצבא, אלא להתגייס לשירות הלאומי, וכך גם יימשך.
ש. מה קרה שהנושא התעורר עתה?
בחמ"ד יש תקנה המאפשרת מתן תמיכות כספיות לעמותות שמעודדות את בוגרי החמ"ד הבנים לשירות משמעותי בצה"ל וכן אלה שמעודדים את הבנות לשירות משמעותי בשירות הלאומי. עמותת 'אלומה' ואחרים הגישו עתירה לבג"ץ וטענו לאפלייה כלפי בנות שרוצות להתגייס לצבא לשירות משמעותי. גם בתגובתנו לבג"ץ הבהרנו כי החמ"ד נגד גיוס בנות לצה"ל. בנסיבות הבג"ץ הודענו כי המשרד יסייע לעמותה, אם תהיה כזו, שתסייע לבנות המתגייסות. סיוע, ולא עידוד מלכתחילה.
ש. מה הרגשתך ביחס לקמפיין של ארגון 'חותם', הלחץ שלו על בנות דתיות שלא להתגייס, תוך כדי שימוש בהפחדות, וכדומה?
דרך המלך של החמ"ד היא הפניית הבנות לשירות הלאומי. הבנות שהחליטו להתגייס לצה"ל זוכות מאתנו לכבוד ולתמיכה, ונעזור להן בצורה הטובה ביותר שנוכל. נסייע לארגונים העוסקים בכך לתת לבנות את המידע הטוב ביותר, שכן המגמה שלנו היא לשמור על רמתן הדתית של הבנות בצבא, ואף להתחזק, ואכן יש גם מקרים של התחזקות דתית בצבא של חיילות דתיות. אני צופה שבעקבות הקריטריון החדש לתמיכות, יקומו ארגונים נוספים על 'אלומה', אולי אפילו מהחלק התורני, ויחליטו גם הם לעשות הדרכה לבנות שרוצות להתגייס. במענה לשאלתך על 'חותם'. הרבה פעמים הגבתי על טענות 'חותם', שיש בהן הרבה הגזמות, אי דיוק והוצאת שם רע על החינוך הדתי והתוצרים המצוינים שלו לחברה הישראלית. אני לא שותף לשום קמפיין שעניינו גינוי בוגרי או בוגרות החמ"ד, הפרזה במספר היוצאים בשאלה, או הפרזה בסכנות שהשירות הצבאי מזמן לכאורה לבנות הדתיות. יש לשמור על איזון ועל יחס מכבד גם על מי שאתה חלוק עליו בדברים מסוימים.
כאב כנגד כאב

 נעמי עיני 
"וַיֹּאמֶר שְׁמוּאֵל כַּאֲשֶׁר שִׁכְּלָה נָשִׁים חַרְבֶּךָ כֵּן תִּשְׁכַּל מִנָּשִׁים אִמֶּךָ וַיְשַׁסֵּף שְׁמוּאֵל אֶת אֲגָג לִפְנֵי ה' בַּגִּלְגָּל" (שמואל א', ט"ו, ל"ג).
ציון השכול של אמו של אגג, בעת הריגתו של הבן (ובדומה- ציון רגשותיה של אמו של ססרא, בספר שופטים), מאתגר ורלבנטי לחיינו שלנו.
מה ענין  "מאזן השכול" הנזכר בפסוקים? האם מוות אחד שקול למוות אחר? ומה הטעם באזכור של אמו של רוצח לצד אימהות הנרצחים?  
דומני כי ההפטרה מציבה בפנינו חידה חתומה בדבר מידה כנגד מידה בכלל, ולעניין כאב ושכול בפרט.  
אובדנים רבים יש בעולם ואין בידנו, בני האנוש, היכולת והרשות, לטעמי, להשוות ביניהם. עם זאת, לצערי, החברה בה אנו חיים מדרגת את השכול ומייצרת היררכית מוות חברתית וכלכלית. בהקשר זה מותו של חייל שונה מאוד ממותו של אזרח, ממוות של תינוק (מוות בעריסה) או מפטירה של הורה מבוגר. בחברה גם קיימים אובדנים, שה"לגיטימיות" שלהם אינה שלמה או שאינם לגיטימיים כלל ועיקר ולפיכך הם נסתרים ואין הנפגע/ האבל זוכה להכרה, לחיבוק ולתמיכה מוסדית וקהילתית. על רשימה זו נמנים, ברמות הכלה משתנות: מוות של תינוק ברחם אמו (לידה שקטה), מוות של בן משפחה כתוצאה מהתאבדות או מנת יתר של סם, אֶבֶל על מות בעל חיים אהוב, מוות של גרוש, של בן זוג אלים או לא חוקי, פגיעה או התעללות בתוך המשפחה, מחלת נפש, דמנציה ועוד. 
כאשת מקצוע, מגיעים לפתחי אובדנים וכאבים. הם נבדלים זה מזה מבחינת עוצמת הפגיעה והשלכותיה לעתיד, ועם זאת, כלל ברזל מקצועי נתון בידי וביד עמיתיי, להתייחס לכל פניה וסבל בהתאם לעוצמה בה הם מובאים, ולא על פי משקלם במאזני אסון וצער "אובייקטיביות". זאת ועוד-  כל כאב, כידוע, כרוך (משפיע ומושפע) בהקשרים רחבים– תרבותיים, דתיים, אישיותיים, נפשיים והיסטוריים. אלו, יחד, מעצבים את האופן בו יחווה אותו הנפגע, ואת סגנון ותוצאות ההתמודדות עמו.
חרבו של אגג הסבה שכול, וכעת תִּשָכֵּל אמו. הבה נשאיר את הצדק ואת פענוח מאזן המוות והכאב ליושב במרומים ואנו, מצדנו, נציע לאבלים הגלויים והנסתרים בינינו– עין טובה, תמיכה ונחמה.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

הממשלה מעודדת חרדים לא לעבוד
ד"ר גלעד מלאך וד"ר לי כהנר
על החברה החרדית נהוג לחשוב שהיא חברה סגורה ומסתגרת, אלא שבשנים האחרונות החברה החרדית, המונה יותר ממיליון איש ומהווה 12% מאוכלוסיית ישראל, עוברת שינויים ומושפעת בצורה כזו או אחרת מהחברה הישראלית בתוכה היא חיה. 
התבוננות על אורח החיים של חרדים ברחבי העולם: בארה"ב, בבריטניה ובבלגיה מגלה שאורח החיים של גברים שם כולל עבודה מגיל צעיר יחסית ובמרבית המקרים גם לימודי ליב"ה. הם נוסעים בתחבורה ציבורית ללא הפרדה וחלקם לומדים במוסדות השכלה גבוהה. בישראל, דווקא בשל היותה מדינה יהודית וציונית, בידלה החברה החרדית את עצמה באופן קיצוני יותר. העובדה שהמפלגות החרדיות הן לעיתים לשון המאזניים הפוליטית בממשלה, מאפשרת להם כבר שנים, להשיג תקציבים ותמיכות ייחודיות, כמו גם פטור משירות בצבא לטובת לימוד ארוך שנים בישיבות ובכוללים.  
מצב זה, של חברה מתבדלת, משתקף באורחות החיים החרדים. כך למשל, החברה החרדית ממוקמת גיאוגרפית במקומות שונים מהחברה החילונית ומתאפיינת בכלי תקשורת ייחודיים, מערכת חינוך עצמאית ותרבות פנאי שונה מאוד מן החברה הכללית. עם זאת, בשנתון החברה החרדית שהחתומים מטה היו מכותביו, נחשפו מגמות חדשות ומעניינות: בעשור האחרון חלה עלייה בגיל הנישואים; גם בהיקף הסטודנטים החרדים חלה קפיצה דרמטית של פי עשרה; ואנו עדים גם לעלייה של כ-40% בהיקף החרדיות הניגשות לבחינות הבגרות בתיכונים חרדיים (51%). אפילו בסוגיה הנפיצה ביותר- שירות צבאי, חל שינוי, וכיום שליש מהגברים החרדים משרתים בצה"ל, לעומת אחוזים בודדים לפני קצת יותר מעשור.
אז מה השתנה? יש להבין שכשם ש"שום אדם איננו אי" כך גם החברה החרדית איננה מבודדת ביחס לסביבתה. בצד ביצור המובלעת החרדית, נאלצת החברה החרדית להגיב לשינויים הכלכליים במשק הישראלי והעולמי כמו עלייה במחירי הדיור ויוקר המחיה, לשינויים הטכנולוגיים כמו חדירת האינטרנט והסמארטפונים ולשינויים בשוק העבודה המחייבים התמקצעות ואקדמיזציה. גמישות זו לא מתרחשת מסיבות של חולשה, אלא דווקא מהמקום של מציאת דרכים לשמירה על החרדיות במאה העשרים ואחת. חרדים, אבל עם נגיעות מודרניות.. 
במקביל, גם מדיניות הממשלה משתנה בהתאם להתפתחויות הללו. בשנים האחרונות נפתחו מסלולים מיוחדים לחרדים בצבא, באקדמיה ובשילוב בתעסוקה. למסלולים אלו, יחד עם צרכי השעה,  חשיבות מיוחדת על התפתחות אורחות החיים של החרדים. עדות לחשיבותה של התוויית מדיניות, ניתן לראות דווקא בנתונים פחות מעודדים שפורסמו לאחרונה, לפיהם לאחר עשור של עליות רציפות בשיעור הגברים החרדים שעובדים שהגיע ל-52% בשנת 2016, בשנת 2017 חלה בלימה ואף ירידה קלה בשיעור הגברים שיוצאים לשוק העבודה. אז מה השתנה? הממשלה הנוכחית החזירה את התמריצים הכספיים לחרדים שאינם עובדים כמו מלגת אברך, העלאת קצבאות הילדים ומתן סיוע במעונות היום גם במשפחות בהם הגבר כלל איננו עובד.
אין ספק- מדיניות ממשלתית משפיעה השפעה מכרעת על שינויים חברתיים. מדיניות קשוחה מדי מול החברה החרדית, עלולה לחזק את הכוחות השמרניים המנסים למנוע השתלבות של החרדים בחברה הישראלית. אולם גם מדיניות הפוכה, הכוללת אך ורק גזרים, לא הוכיחה את עצמה לאורך השנים. 
נראה שבעיצוב המדיניות עבור החברה החרדית בישראל, יש לייצר מדיניות מאוזנת שתאפשר את שילובם המיטבי של החרדים הרוצים בכך בחברה הישראלית, מבלי לכפות עליהם גזירות שאין ביכולתם לעמוד בהם. החברה החרדית התקרבה יותר ויותר לחברה הישראלית הכללית בשנים האחרונות, ועל קובעי המדיניות מוטל להתנהל בתבונה ובאופן ענייני, בכדי שתהליכים אלו ימשכו ביתר שאת, לרווחת החברה החרדית ולטובת החברה הישראלית כולה.
ד"ר מלאך הוא ראש התכנית לחרדים בישראל במכון הישראלי לדמוקרטיה
ד"ר כהנר היא חוקרת במכון הישראלי לדמוקרטיה וראש החוג ללימודים רב תחומים במכללת אורנים.

פשוט, להיות שם

נסעתי עם חבר, והזכרנו בשיחה חבר משותף שלנו, שעזב את הדרך הדתית בה גדל, וגם חווה עליות ומורדות מבחינה נפשית. 
שאלתי את החבר שלי אם הוא בקשר איתו. 

הוא ענה לי מיד: "מה אני יכול להועיל"...

אמרתי לו שלדעתי זהו חולי שנדבק בנו, לחפש תכלית ממוקדת לכל דבר. 

זה אולי ראוי בביזנס, או כשמתכננים טיול מוקפד, אבל לא כשמדובר על קשר בין בני אדם. 

הקשר עצמו הוא עומד בפני עצמו.

התארחתי פעם בניו יורק בבית של חברים. חבורה של בחורים שאיכשהו מצאו את עצמם מנהלים חיים עצמאיים במקביל לקהילה הסגורה בה גדלו. זה לא מקובל בעולם ממנו הם באים. כשהלכתי בשבת לבית הכנסת נשאלתי איפה אני מתארח. 

משהבינו על איזה בית אני מדבר, ישר שאלו אותי "אז אתה ה'משפיע' שלהם? אתה מחזק אותם?" 

-"לא". עניתי. "אני חבר שלהם. כיף לי להיות אצלם".

ראיתי שאנשים חייבים לפרש כל דבר באופן שיש לו מטרה מצדיקה. 

ככה צדיקות מתפרשת.
ככה "יידישקייט" מתפרשת. 

זה כואב כל כך. זה היפך החיים.

אחרי אותה שבת התקשרתי לאמא של שניים מן הבחורים, היא שלחה אוכל לכל השבת, וטרחה עבור זה, אמרתי לה תודה והיא החלה לבכות. 
היא סיפרה לי שחטפה על הראש בקהילה, איך היא מעזה לשלוח לבנים שלה והחברים מאכלי שבת, בשעה שלפי השמועות לא כולם שם שומרים שבת. אולי היא צריכה בכלל "לשרוף את כל הגשרים"... "אבל מה אעשה", היא אומרת לי, "אלו הילדים שלי, הם לא מגיעים לשבתות אצלי, מה נשאר לי חוץ מלשלוח להם אוכל?".
בישיבה למדנו שצריך להספיק, ולמלא טבלאות של חזרות והספקים. 

כך גם בעולם העבודה. 

גם בקבוצות אידאולוגיות יש מטרה משותפת אליה חותרים.

אבל אולי בטעות העתקנו את המודל הזה לחיים שלנו. להיפגש- בשביל, לשמור על קשר- בשביל. נהיינו לקוחות וספקים. 

בעומק, נהיינו בעצם בודדים. 

אני מתבונן סביב ורואה כמה הילדים שלנו כל כך זקוקים להקשבה, 

כמה בני נוער מתהלכים בעיניים כבויות מרוב מדדים ופרמטרים.

כמה סבל, צער, בדידות תהומית וחוסר אמון נוראי שדבק בנו.

אנחנו דור ששבע כבר ממניפולציות של אנשים שנחמדים אלינו "בשביל"...

לדחוף חומר הסברה/ להחזיר בתשובה/ לגייס אותנו פוליטית/ להציע לנו קורס פילאטיס עם נגיעות שוקולד חרובים...

איך אני מרגיש אם מישהו מקשיב לי כי יצא לו מזה משהו?  או כי הוא "מקיים מצוה" כרגע? 

אני יכול באמת לפתוח את הלב?

באלול, אדם מחשב חשבון נפש, בודק כמה מהחיים שלו מכווני מטרה וכמה מבוזבזים ללא תכלית.

 גם ר"ח ניסן הוא הרי סוג של ראש השנה לפי התורה. ואדר הוא הכנה, המקבילה ל"אלול", ואז מגיע פורים. פורים בו עסוקים בלחלק מתנות ומשלוחי מנות, ולשתות עד דלא ידע, עד שאין הבדל בין ארור המן לברוך מרדכי... איזו מין שמחה זו?
סביב פורים אני חושב דווקא כמה עוד חסר לי להסכים פשוט להיות בקשר בלי "תכלס". 

עם עצמי, עם משפחתי, עם חברים. וכן... גם עם אלקים.

כמה אני מוכן להפסיק לרדוף את עצמי, 
לעצור את המירוץ ואת ה"נווו" המייסר הזה שמהדהד לי בראש...

להקשיב, לאהוב, פשוט להיות שם, נוכח.

בפורים קבלנו את התורה מחדש, מתוך שמחה. והשמחה הזאת לא נראית כמו סוכות, עם מצוות החג, או כמו שמיני עצרת כשרוקדים עם ספרי תורה,
בפורים שמחים, בלי כלום, עוד כוס יין ועוד "לחיים", אין איזו תכלית ממוקדת. 
בפורים נזכרים שבמידה רבה כולנו ילדים, 

אנחנו לא מבקשים הספקים, טבלאות, יעדים, מדדים ותרשימי זרימה. 

אנחנו מבקשים להיות אהובים ללא תנאי. כמו בני אותה האם, ששולחת להם אהבתה, למרות, ואף על פי... כי ככה זה עם ילדים.
סופיה, בולגריה
מקורה של הקהילה

היסטוריית הקהילה היהודית בבולגריה מתחילה עוד לפני חורבן בית שני, אך הקהילה צמחה באופן משמעותי ביותר רק לאחר גירוש ספרד ב-1492.

ישנן עדויות על הגעתם של יהודים לבולגריה מן המאות השלישית עד השישית לספירה, וכן יש תיעוד על מצבה שנמצאה ליד העיר ניקופול. עדות נוספת להתיישבות יהודית בזמן המלכות הרומית קיימת ברצפת הפסיפס בבית הכנסת מהמאה השנייה בעיר העתיקה של פלובדיב.
יהודים רבים נדדו לבולגריה מהונגריה לאחר הגירוש ב-1376. יהודים ספרדים הגיעו ככל הנראה אחרי 1494, והתיישבו בערים בהן התגוררו יהודים אשכנזים, אלה הגיעו מסלוניקי ומאיטליה. עד 1640 היו בסופיה שלוש קהילות– הרומאניוטים, האשכנזים והספרדים. הגעתם של היהודים מספרד הביאה עמה תרבות, שפה ומנהגים אשר גברו על מנהגיהם של הרומאניוטים והאשכנזים אשר קדמו להם.
יהודי בולגריה חיו חיים יהודים ללא משברים עד אמצע המאה ה-19, כשהחלה ההשכלה להתעורר בבולגריה והביאה עימה שינויים בחינוך של ילדי ישראל. התגברות הרוחות הלאומיות במדינה הביאה גם לרדיפות ופוגרומים של יהודים ובתקופה זו החלו גם להתנוסס רוחות הציונות והלאומיות היהודית אצל יהודי בולגריה.

השואה בבולגריה
בולגריה הצליחה להציל מציפורני הנאצים את רוב היהודים אשר גרו בה, כ-50,000 במספר, למעט כ-12,000 היהודים שגרו בתראקיה ובמקדוניה, שטחים חדשים שסופחו לבולגריה בעקבות הסכמים עם גרמניה הנאצית ועליהם לא הייתה לבולגריה שליטה מלאה.

ב-1943 הגרמנים החלו ללחוץ על הבולגרים לגרש את היהודים למחנות ריכוז בפולין, אולם מלך בולגריה לא נכנע ללחץ הגרמנים וציווה שכל התוכניות לגירוש יהודי בולגריה ייעצרו. כאמור, הוא לא הצליח למנוע את גירושם של חלק מהיהודים.
למרות שלא הייתה שואה בבולגריה במובן של איבוד נפשות, הרי שלא ניתן להתעלם מכך שבמשך שנות המלחמה היו גזרות שונות על היהודים, החל מהגבלות בתחום המסחר ועד החובה לענוד מגן דוד צהוב ברחובות העיר. תושבי בולגריה החלו במחאות נרחבות נגד היחס ליהודים. במקום לעורר אנטישמיות, היהודים המגורשים זכו בסימפטיה של הכפריים. גם הכנסייה בבולגריה התנגדה לצעדי השלטון נגד היהודים ומחתה על החוקים שנקבעו נגד היהודים ועל גירושם מהמדינה.
מיד לאחר השואה רוב האוכלוסייה היהודית של בולגריה עלתה לארץ. לעלייה זו אין אח ורע בהיסטוריה הציונית, בה 90 אחוז מהיהודים עזבו מדינה אשר שמרה עליהם בשואה ועלו לבנות את מדינת היהודים. אלו שנשארו מצאו את חייהם ומוסדותיהם נשלטים על ידי המפלגה הקומוניסטית והחל שם עידן חדש בחייהם של יהודי בולגריה.

התקופה הקומניסטית

התקופה הקומוניסטית השאירה את אותותיה על בני הקהילה. החיים היהודים נאסרו ובמשך עשרות שנים לא היה רב בבולגריה אשר ינהיג את הקהילה. רק לפני כ-20 שנה התחדשה הרבנות בבולגריה, בהגעתו של הרב בכור כחלון, העושה ניסים ונפלאות לחידוש החיים היהודיים בקהילה.

כפי שאירע גם במדינות אחרות שהיו תחת השלטון הקומוניסטי, לא התקיימו בריתות מילה- הן מפאת הגזרות שנגזרו על היהודים והן מפאת שלא היה מוהל. לצערנו, גזרה זו עדיין מקרינה על בני הקהילה בבולגריה ואחוז גדול מהיהודים לא מלים את בניהם עד היום.

למרות הקשיים הגדולים, בית הכנסת המרכזי של הקהילה היה פתוח במשך כל שנות הקומוניזם והתקיימו בו תפילות. במקביל, הרב הראשי, אשר חננאל ז"ל, התאמץ להשאיר את בית הכנסת הספרדי-פורטוגזי פעיל, אך זה הכעיס את הרשויות. הוא נעצר יותר מפעם אחת וב-1962 נפטר בכלא אחרי שישב שם שנה בגלל סירובו לסגור את בית הכנסת. 

כתוצאה מחייהם תחת השלטון הקומוניסטי, החיים הדתיים המאורגנים של הקהילה התמעטו באופן הדרגתי ובמשך שנים רבות ועד היום הקשר של יהודי בולגריה עם המסורת נחלש, נישואי התערובת התרבו ויהודים רבים מרגישים את יהדותם רק בכך שהם אוכלים מצות בפסח ושומרים על מנהגים מסוימים. הדורות שנולדו בין השנים 1945 ו-1989 לא קיבלו כל חינוך יהודי או מסורתי ולכן גדלו ללא כל זהות יהודית.

בולגריה כיום

כיום חיים בבולגריה כ-6000 יהודים. מתוכם כ-3000 בבירה סופיה ועוד 3000 ב-19 קהילות קטנות, בכל אחת בין יהודים בודדים ועד מאות בודדות של יהודים בקהילה. 
בית הכנסת הגדול והמרשים חזר לפעילות מלאה ומתקיימות בו תפילות 3 פעמים ביום בימות החול, שבת ומועד. קול התפילה לא פסק על אדמת בולגריה והמנגינות הספרדיות אשר מקורן עוד בספרד לפני הגירוש, ממשיכות להישמע בששון ובשמחה לאחר שנות שלטון קומוניסטי. 

אחד התהליכים הנפלאים הקורים כיום בקהילה בבולגריה, הוא חזרתם של הצעירים לזהות יהודית ולפעילות חברתית וקהילתית. כאשר שאלתי את ראשי הקהילה הם הודו בפניי שהאתגר הגדול העומד בפניהם הוא "לטפח חיים יהודים ולשלב את הצעירים בקהילה", לאחר שנים של ריחוק וקומוניזם. 

בית הספר היהודי ממלכתי

בית הספר היהודי בבולגריה הוא יחיד במינו- בדרך כלל בתי הספר היהודיים בעולם הם פרטיים ונפרדים ממערכת החינוך המקומית, אולם בבולגריה, שלטונות המדינה לא מאפשרים למיעוטים שונים לפתוח בתי ספר פרטיים ונפרדים. הפתרון שנמצא כדי לתת חינוך יהודי הוא בית ספר ממלכתי, בו יש גם כתות נפרדות ליהודים. בבית הספר לומדים כ-300 ילדים מבני הקהילה.

חידושה של יהדות בולגריה

נדמה שאת עברה של הקהילה היהודית בבולגריה ואת עתידה ניתן לסכם בתפילה אשר חוברה על ידי אחד מרבני הקהילה בעבר ונאמרת מידי שבת בבית הכנסת: "צור ישראל חזק ידי אחינו אשר הם שם, ואמץ את לב שוחרי השלום בכל העולם ובלבב שלם, בקיום חזון נביאנו הגדולים, וברך את ממשלתנו, ממשלת הפועלים והאיכרים בבולגריה הברוכה ומהרה יקוים החזון הגדול: 'לא ישא גוי אל גוי חרב ולא ילמדו עוד מלחמה'".

rabanim@ots.org.il

הטרונומיה של הלכה
הרב יעקב אריאל

לשעבר רבה הראשי של ר"ג
במאמרו של הרב ד"ר עידו פכטר 'אוטונומיה של הלכה' בגליון פרשת תרומה הועלתה אפשרות לפיה אין סמכות הלכתית מחייבת.  

זו לא 'אוטונומיה' של הלכה, כי היא לא נובעת ממקורותיה האוטונומיים של מסורת הפסיקה בישראל, אלא תוצאה של השפעה מגורמי חוץ, מאוירת הפוסט-מודרניזם המתפשטת בתרבות העולמית ולצערנו חודרת גם לבית המדרש. לפי תפיסה זו אין סמכות, אין מרות, אין קביעות, אלא איש הישר בעיניו יעשה. מכיוון שמדובר בהשפעה חיצונית, יש לכנות זאת בשם 'הטרונמיה של הלכה' ולא אוטונומיה, או אם תרצו זו 'אנרכיה'. 

התיזה שהונחה, לפיה מרן ר' יסף קארו לא התכוון לפסוק הלכה אינה נכונה. בדרך כלל הוא פסק הלכה חד-משמעית, חוץ ממקומות חריגים בהם הביא כמה דעות. הוא   פסק על הסמך שלושת עמודי עולם ההלכה: הרי"ף הרמב"ם והרא"ש. זו הייתה המסורת הספרדית.  גם הרמ"א פסק הלכה חד-משמעית,  לפי המסורת האשכנזית. וגם אם נקבל את ההנחה שכביכול הם לא פסקו הלכה, כלל ישראל קיבל את השולחן ערוך עם המפה הפרוסה עליו כספר המחייב כל אדם מישראל. גם רוב רובם של יהודי תימן קבלו עליהם את השולחן ערוך כספר מחייב. והרי"ץ חיבר עליו פרוש ידוע בשם 'שתילי זיתים'. קבוצה קטנה של יהודי תימן קיבלה עליה את הרמב"ם, אך גם לה יש סמכות קבועה ומחייבת - הרמב"ם. סתם יהודי הוא 'יהודי של השולחן ערוך' . וכל החולק על כך הוציא את עצמו מן הכלל. 

הרמב"ם מגדיר  הנהגות  נפרדות  כאיסור מן התורה 'לא  תתגודדו'  שהוא  סעיף של איסור עבודה  זרה. כי העדר סמכות מפורר לא רק את עם ישראל אלא גם את אמונת הייחוד של עם ישראל, 'כי אתה  אחד ושמך אחד ומי כעמך ישראל גוי אחד בארץ'.  
אושר: לא חייבים להיות דתיים כדי לסרב לעבוד בשבת
ועדת הכספים של הכנסת אישרה ביום שני תיקון לחוק שעות עבודה ומנוחה, כך שיאפשר לכל עובד לסרב לעבוד בשבת או בכל יום מנוחה התואם את דתו, ולא רק לעובדים שהם דתיים מוצהרים מיום כניסתם למקום העבודה. לפי הצעת-החוק, שהוגשה ע"י חה"כ עליזה לביא (יש עתיד) ומיקי זוהר (הליכוד), כשאליהם הצטרפו חברי כנסת מיש עתיד, המחנה הציוני, הליכוד, ישראל בתינו והבית היהודי, ועדת שרים בראשות ראש הממשלה, בה יהיו חברים גם השר לשירותי דת ושר העבודה והרווחה, תדון בפניות שיגיעו אליה ממפעלים וחברות שיבקשו היתרים מיוחדים לאפשר להם להעסיק עובדים גם בימי המנוחה. בישראל כ-400 מפעלים העושים כן כיום, מתוך כ-10,000 מפעלים במדינה.  יצוין כי חברי הכנסת רועי פולקמן (כולנו) ועודד פורר (ישראל בתינו) הגישו רוויזיה (בקשה להצבעה חוזרת) תחת מחאה, וההצבעה החוזרת תתקיים בימים הקרובים, עם סיכויים מעולים לצלוח אותה בשלום, ואו אז יובא החוק לקריאה שנייה ושלישית במליאת הכנסת.
חה"כ עליזה לביא, מיוזמי החוק, טענה שהמצב הקיים יוצר אפליה בין דתיים לאלה שאינם דתיים, "כאילו העונג של שבת כיום מנוחה מותר רק לשומרי מצוות. זו אפליה שעל רקע אמונה דתית היא דבר פסול, לא יהודי, לא מוסרי ופוגע בזכויות היסוד. העובדים שעבדו בשבת מגלים שמעסיק יכול לפטר אותם, או לאלץ אותם לחתום על תצהיר שקר של מהפך באמונתם".
מתנגדי התיקון, בעיקר התאחדות התעשיינים וארגוני מעסיקים, טענו כי הוא יבריח מהארץ חברות ומפעלים בינלאומיים או ירתיע חברות ששוקלות אם לעבור לישראל.
 מנכ"ל התאחדות התעשיינים, רובי גינל, העריך בדיון בוועדה בכנסת כי "מעט מאוד אנשים יבקשו לא לעבוד בשבת אבל הבעיה היא במה שהחוק משדר שירתיע משקיעים בגלל עודף הרגולציה. יוזמי החוק לקחו בעיה איזוטרית, וניפחו אותה למימדים עצומים". הוא ביקש להחריג מהחוק כ-450 מפעלים שעובדים בשבת.
יו"ר הוועדה ח"כ משה גפני (יהדות התורה) אמר: "אני לא חתום על החוק הזה, אבל בהחלט מסכים עם מה שעומד מאחוריו. מי שדתי צריך להצהיר ומי שלא ולא רוצה לעבוד בשבת שלא יעבוד" .
 

אביעד הכהן 
לכל פורים יש מוצאי פורים
לצד המנהג הקדום של "הכאת המן" ברעשנים ושריקות בוז כל אימת ששמו נזכר, התפתח בקהילות רבות המנהג לעשות כן גם באחד הפסוקים החותמים את המגילה, שבו מסופר המלך אחשוורוש שם מס "על הארץ ואיי הים".
סלידתם של אנשים משלטונות המס, בעיקר מס הכנסה, והתחושה שהשלטון שולח יד לכיסם העמוק, מבוטאת במעשה שובבות זה בחתימת המגילה.
במקרא, המונח "מס" משמש דרך כלל שם נרדף ל"מס עובד", עבודת כפייה בשירות המלך. אך הרעיון דומה: השלטון מנצל את כוח שררתו ומשעבד את נתיניו לטובתו-שלו, לא תמיד לצורכי הממלכה ולשם הציבור.   
עיון בפסוק זה מעורר תמיהה לא קטנה. לאחר פתיחה מרהיבה שמתארת מלך אדיר, עריץ המולך על 127 מדינה, מראה לעין כל את "עושר כבוד מלכותו ואת יקר תפארת גדולתו", עורך משתה אין-קץ הנמשך חצי שנה, טובל באדי אלכוהול ומיני מעדנים, בארמון מרוצף באבנים יקרות, "בהט ושש ודר וסוחרת", מיטות זהב וכסף, וכל כיוצא באלה; לאחר תהפוכות המגילה והניצחון האדיר של המיעוט היהודי על אויביו שביקשו להשמידו, היינו מצפים לסיום דרמטי ופומפוזי, תרועות חצוצרות והלמות תופים, כיאה לסיפורה המרתק של המגילה. 
ומה נותר לנו? סיום ביורוקרטי, של תעייה במסדרונות מס הכנסה ומס רכוש, מע"מ ומכס, מלך מרוט (שאפילו שמו נכתב בפרקנו בכתיב חסר, ללא וא"ו), נוקדן, שגם עושרו הרב לא מונע ממנו להמשיך בהטלת מסים על נתיניו, לא רק בערי המדינה אלא גם ב"איי הים" הרחוקים.
וכל כך למה? 
חלק מפרשני המקרא התעלמו כליל מסיום זה. אחרים, דוגמת האבן עזרא והמלבי"ם, ראו בהשתת המס עדות להצלחת המלך להמשיך בשלטונו והכל בזכות המשנה שלו, מרדכי היהודי. 
הגרי"ז סולובייצ'יק, ר' ולול'ה מבריסק, נטה לכיוון אחר. לדבריו, לאחר תליית המן ובניו, ומעשה ההרג הגדול שעשו‬ ‫היהודים באויביהם, מטבע הדברים היו צריכים עמי הארץ למרוד בשליט העריץ  ולבקש נקם מהיהודים. בפסוק זה מלמדת אותנו המגילה שגם בעניין זה היה נס גדול: לא רק ששלטון אחשורוש התערער, אלא להפך: מלכותו התחזקה עוד יותר עד שהיה בכוחו להטיל מסים נוספים על נתיניו.‬
אחרים, רואים במס זה יוזמה של מרדכי, שנועדה כיכול ל"פצות" את המלך אחשורוש על ההפסד הכספי שספג עם מפלת המן. שהרי לפי התוכנית המקורית היה אמור המן להשמיד את כל היהודים ולשלשל בתמורה לקופת המלך אחשורוש "עשרת אלפים ככר כסף" (ג, ט).
אכן, אפשר שסיומה המינורי של המגילה נועד להזכיר לנו ש"לכל פורים יש מוצאי פורים". 
לאחר ימי המשתה והשמחה, באים ימי חולין, לעתים "ימי קטנות", שגרת חיים שחייבת להימשך.  
כפי שהוכח לא אחת במהלך ההיסטוריה, כולל זו של מדינת ישראל, השאננות והאופוריה של ימי הניצחון עלולים להביא עמם אסון חברתי, מדיני וצבאי. חברת השפע של "היום שאחרי", עשויה ללקות בעיוורון, ולהקים חברה נהנתנית ואטומה, אדישה לתחלואיה שלא נעלמו אלא רוחשים מתחת לפני השטח שעליו חוגג ההמון המתהולל. 
סוף המגילה מוסיף ומזכיר לנו שלצד היות מרדכי היהודי "משנה למלך" ו"גדול ליהודים", ישנו עדיין מעליו "מלך", ממלכי מדי ופרס, המבקש להטיל את חתתו על נתיניו ולשעבדם לאינטרסים שלו. 
האתגרים – הפנימיים והחיצוניים – בעינם עומדים. טרם פסו אויבים מן הארץ, המבקשים להשמיד ולהרוג ולאבד. וגם במישור הפנימי, מרדכי "דובר שלום", ורצוי ליהודים – אך לא לכולם אלא רק ל"רוב אחיו". 
לצד שמחת הנס והניצחון יש להימנע משאננות יתר, ולזכור שטרם בא ישראל אל המנוחה ואל הנחלה. 
להתלבש בקדושה טבעית
אבינדב אבודקרט
מן המפורסמות היא, שבגדי הכהן הגדול אינם מדי עבודה רגילים או תלבושת ייצוגית. עצם לבישת הבגדים היא מצווה המוטלת עליו, ויש בה ממד נוסף של כפרה המתלווה לעבודתו בהקרבת הקרבנות וברכת העם. אחד הביטויים לכך הוא לבישת הכתונת, הבאה לכפר על שפיכות דמים [ערכין טז א]. בטעם הדבר אנו מוצאים ביאור נפלא בדברי רבינו בחיי המבאר שהגוף שלנו הוא למעשה בגד כתונת לנפש המתלבשת בו. לכן, הכפרה על הרוצח שהשחית את בגדו-גופו של הנרצח היא על ידי לבישת כתונת. הכתונת הראשונה שנזכרה בתורה היא כתונת העור שעשה א-לוהים לאדם ואשתו בגירושם מן הגן. למעשה, באותו רגע הפכו שניהם מגוף רוחני מלא אור לגוף פיזי מלובש בגשמיות. הכתונת כביטוי לגופו של האדם מופיעה מאז באירועי רצח או ניסיונות לרצח. קין, הרוצח הראשון, עסק בפשתן ממנו מכינים בגדים [כולל כתונת הכהן הגדול!], אחי יוסף מקפידים לטבול את כתונת אחיהם בדם כביטוי לרציחתו המדומה.
הכתונת מבטאת את הטבעיות המקורית של האדם בעודו נמצא בתוככי ביתו. עוד לפני המעלות השכליות וההתייחסות לנפשו ומחשבתו של האדם, מבליטה הכתונת את חשיבות גופו וטבעו. "כתונת תשבץ.. היא מלבישה אפוא את טבעו האנימאלי של האדם בתכונה של טהרה ההולמת את תעודתו כיציר נברא.. את היצרים והגירויים השפלים, המורמים על ידי הטהרה מתוך תחום השיעבוד החושני אל תחום החירות המוסרית" [רש"ר הירש שמות כח]. דברים אלו באים לידי ביטוי במילותיו החריפות של הרב קוק- "גדולה היא תביעתנו הגופנית. גוף בריא אנחנו צריכים. התעסקנו הרבה בנפשיות, שכחנו את קדושת הגוף, זנחנו את הבריאות והגבורה הגופנית, שכחנו שיש לנו בשר קודש, לא פחות ממה שיש לנו רוח הקודש.. כל תשובתנו תעלה בידינו רק אם תהיה.., גם תשובה גשמית יוצרת דם בריא, בשר בריא, גופים חטובים ואיתנים, רוח לוהט זורח על שרירים חזקים" [שמונה קבצים קובץ ג רעג].
קדושת הגוף ומעלתו הרוחנית הוא רעיון נעלה ביותר, יש בו הסתכלות מרוממת על עולם החומר והבריאה. אבל כאן טמונה סכנה עצומה. ההתמקדות בגוף עצמו עלולה להביא להערצת הגשמיות והטבעיות תוך איבוד רסן. "שאיפת הגבורה הגופנית אצל ישראל שהיא צריכה להיות מסוננת, מטוהרת ומשומרת מכל דרכי השלילה הנכרכים עמה.., דוקא באותה הרגע עצמה לא לשכח שעלינו החובה שלא לעשות את מעשנו רק על-פי דימויים וחיקויים קופיים" [אדר היקר עמ' נב-נג]. משום כך, לצד הכתונת חייב הכהן ללבוש גם מכנסיים, הם שיבטאו את הריסון של הטבע ואת כיסוי המקומות השפלים שיש בו. "שאר מלבושים כלם כבוד הגוף הם, והרי המכנסים אינם רק להסיר הגנאי, והערוה לכסות,.., לכך נאמר אצל הבגדים "לכבוד ולתפארת", ולא נאמר 'והלבשתם' על המכנסים,.., ובכל מקום לא יחבר המכנסים עם שאר מלבושי כבוד, שאינו דומה ואינו שוה להם" [מהר"ל גור אריה שמות כח מ]. במקום להחצין או להבליט את הדברים הפיזיים, בוחרים להצניע אותם ולמסגר אותם במקומם הראוי. המכנסיים מונעים מהאדם להשתעבד לתאוותיו. לא פלא אם כן שחז"ל מוצאים בו אמצעי לכפרה על חטא גילוי עריות שכולו שעבוד לכוחות שפלים.
בלבישת בגדים אלו מתקיים השילוב המושלם של היחס אל הטבע. מצד אחד, אין הכחשה של הטבע או הפיכתו לאין או למוקצה. הגוף הטבעי מקבל את מקומו ואת ערכו המכובד כבסיס להתעלות רוחנית. מצד שני, אין התעלמות מהנקודות השפלות של הגוף ומהחולשות שלו. בגדים אלו- הכתונת והמכנסיים- הם לכאורה בגדים פשוטים ונסתרים, שאין בהם כמעט קודש. אבל רק הם מצליחים לכפר על עבירות שנאמר עליהם 'יהרג ואל יעבור'. מי שמקדש את גופו ומכבד אותו אינו צריך להיהרג כיון שחייו מלאי קדושה בריאה.
תָּמִיד
אבי רט

המילה החותמת את הפסוק הראשון בפרשה " וְאַתָּה תְּצַוֶּה אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְיִקְחוּ אֵלֶיךָ שֶׁמֶן זַיִת זָךְ כָּתִית לַמָּאוֹר לְהַעֲלֹת נֵר תָּמִיד", משכה את תשומת ליבי, ועוררה שתי שאלות:

האחת- מה פירוש המילה 'תָּמִיד'? האם הכוונה עשרים וארבע שעות ביממה, שבעה ימים בשבוע, שלוש מאות ששים וחמישה ימים בשנה?

והשנייה- מדוע דווקא זוכה המאור לתמידיות הזו, ולהיות דולק תמיד, מה שלא זכו כלי משכן אחרים או מלאכות אחרות 
במשכן?

באופן אסוציאטיבי, צפה ועלתה לנגד עיניי המילה  'תָּמִיד' בשני מקומות נוספים.

האחד- בהקשר של חיבת ה' לארץ ישראל: " וְהָאָרֶץ אֲשֶׁר אַתֶּם עֹבְרִים שָׁמָּה לְרִשְׁתָּהּ אֶרֶץ הָרִים וּבְקָעֹת לִמְטַר הַשָּׁמַיִם תִּשְׁתֶּה מָּיִם. אֶרֶץ אֲשֶׁר ה' אֱ-לֹהֶיךָ דֹּרֵשׁ אֹתָהּ תָּמִיד עֵינֵי ה' אֱ-לֹהֶיךָ בָּהּ מֵרֵשִׁית הַשָּׁנָה וְעַד אַחֲרִית שָׁנָה".
והשני הוא בהקשר לציווי האמונה והקשר לקב"ה- "שִׁוִּיתִי ה' לְנֶגְדִּי תָמִיד".
ישנם דברים בחיינו שניתן לעשות אותם באופן חלקי ו'בחצי משרה'. ישנם דברים שנוכחים בחיינו אחת לזמן- במועד או באירוע כזה או אחר. ישנם דברים שנקלעים לחיינו עקב גורם מזמן כזה או אחר, או נסיבות שגרמו למפגש הזה.

וישנם דברים שהם כמו חמצן. הגוף צריך את החמצן 'תמיד'. החמצן לא נזקק לגוף מידי פעם, אחת לזמן, או בנסיבות מסוימות. החמצן הוא יסוד החיים, ואדם ללא חמצן תמיד- לא יוכל לחיות. זהו תנאי יסוד לחיים. יש איברים שניתן לחיות בלעדיהם, ישנם דברים שגוף האדם יכול לשרוד גם בלעדיהם לזמן מסוים- מה שאין כן החמצן, שחייב להיות נוכח ולפעול תמיד כדי להבטיח חיים.

כמו החמצן, יש דברים בחיים בחייבים להיות במצב של 'תָּמִיד'. האור במשכן ובמקדש, דרישת ה' לארץ ישראל, ודרישת האדם את אלוקיו.

בדברים הללו מבחינה מהותית לא יכולה להיות 'משרה חלקית'. האור במשכן ובמקדש- הפיזי והרוחני לא יכול לצאת לחופשה או להפסקה אפילו לא לרגע. כיבוי אורות, ולו לרגע, יכול לגרום לחשיכה גדולה, כמו הפסקת חשמל המנתקת את כל המכשירים, ולא תמיד יש ביכולתם לחזור לתפקוד הקודם והמלא שלהם.

הקשר בין הקב"ה לארץ ישראל, איננו קשר הנובע ממצב זמני, או ממציאת חן של רגע או תקופה. זהו קשר מהותי ונצחי שלא יכולה להיות לו אפילו שנייה של ניתוק. עיני ה' צריכות לדרוש את הארץ 'תָּמִיד'- 365 ימים בשנה, מראשית השנה ועד אחריתה. כל שיח וכל דשא בארץ, כמו גם כל טיפת מים וכל עלה ניזונים מנוכחותו התמידית של הקב"ה בארץ. נוכחותו עבורם היא כמו החמצן לאדם, והתמידיות היא תנאי לחיותם וקיומם.

הקשר בין האדם לקב"ה איננו יכול להתקיים ללא מימד התמידיות. בשונה מדתות אחרות בהם יכול האדם המאמין לעבוד את בוראו פעם בשבוע שעה או שעתיים בריטואל כזה או אחר, הרי שדת משה וישראל מצריכה מצב של 'לְנֶגְדִּי תָמִיד'. 

יש משהו חזק ונצחי בידיעה שבחיינו השבריריים והזמניים יש גם מימד של תמידי ונצחי. יש תחושה של כוח ומשמעות בכך שאנו יודעים שלא כל דבר בחיים הוא זמני, או מקרי, או צירוף אירועים מזדמן- אלא יש כמה עוגנים בחיינו שהם בבחינת 'תָמִיד'.

המשכן הוא ארעי- אך האור הבוקע ממנו 'תָמִיד' הוא נצחי.

הארץ יכולה לפעמים להיחלש- אך לא הקשר האלוקי אליה ועיני ה' הנתונות לה.

 אמונתו של האדם יכולה פעמים קצת להתערער- אך לא תמידיות נוכחותו של הקב"ה בעולם ברמה הקוסמית וברמה הפרטית.

בעולם שברירי, ובמציאות חיים לא יציבה - יש משהו מרגיע, מנחם ומחזק בחוסן הזה של החוט המשולש התמידי- אור המשכן, אור של ארץ ישראל ואור האמונה- חוסן המבטיח שהחוט התמידי היהודי לעולם לא ינתק.
