
ציבור הבוחרים חייב לתבוע ממבטיחי ההבטחות להבהיר מהיכן הם מתכוונים לקחת את התקציב הנדרש, ועל מה הם מוותרים
השמיכה קצרה/הרב יובל שרלו
עיקרון "השמיכה הצרה" הוא תיאור פשוט ומדויק ליסוד מהותי הקיים בעולם חיינו: בכל הקשר ובכל תחום – משמעות עשייה מסוימת לכיוון מסוים היא אי-עשייה או לקיחת משאבים מתחום אחר. כאשר אנו עוסקים במשאבי הזמן – כל הכרעה שלנו לעשות דבר מה בזמן מסוים כוללת בתוכה גם הכרעה שלא לעשות אין ספור אפשרויות אחרות שהיו יכולות להתרחש באותו זמן; בתחום ההלכתי – כל החמרה לכיוון מסוים משמעה קולה בתחום העומד מנגד לו. המשפט המפורסם, המיוחס לר' חיים מבריסק זצ"ל מבטא זאת היטב: איני מזלזל חס ושלום בדיני שבת, כי אם מחמיר בפיקוח נפש; כל הוצאה כספית בנושא מסוים מגייסת את המשאבים ממקום אחר, והדבר ידוע היטב בין בתקציב המשפחתי ובין כאשר אנו עוסקים בתקציב המדינה; כל קנאות לכיוון מסוים משמעה התעלמות מחשיבות התחום העומד מנגד, וכן הלאה. את העיקרון הזה לא ניתן להכחיש.
אחד המקומות בהם חשתי היטב את עוצמת החיים של עיקרון זה הוא בוועדה להרחבת סל התרופות, בה כל הכרעה לכל כיוון על הכנסת טכנולוגיה חדשנית מסוימת משמעה אי-הכנסה של טכנולוגיה אחרת. קבוצת חולים הזוכה למענה לצרכיה ושמחה על כך יודעת היטב שקבוצה אחרת לא זכתה בכך. גם אם ייושם החזון של הגדלת תקציב הסל אנו נמצא את עצמנו באותו כלל פשוט, שהלוא לא זו בלבד שגם אז לא תהיה אפשרות להיענות לכל הצרכים – הרחבת תקציב הסל עצמו משמעה לקיחת תקציבים מתחום אחר.
עובדות אלה מחייבות אותנו לצירוף של שתי דרכים: ראשונה בהן היא להשקיע מאמץ ניכר בהרחבת האמצעים: בין כשמדובר במשאבי זמן, ושימוש בטכנולוגיות שונות המקצרות את הזמן הנדרש לכל פעילות; בין כשמדובר בעולם ההלכה, בו לפני כל דבר צריך לבחון האם יש אפשרות להביא את שני הצדדים לידי ביטוי מלא, ולא להניח שאנו נמצאים במבוך המחייב לבחור אחד בלבד; ובין אם מדובר בתקציב המדינה, בו צריך לבחון לפני הכל את האפשרות להגדיל את המשאבים העומדים לרשותנו.
שניה בהן היא להכיר בכך, ולפעול באופן ישר וכן. הביטוי "אין לי זמן" אינו ביטוי הגון וישר, כי הזמן קיים, אלא שהחלטנו להקצות אותו לדבר מה מסוים, ועל כן צריך להצדיק את הבחירה, ולהתבונן בבהירות על העובדה שבעשייתנו פעולה מסוימת בזמן מסוים אנו מכריעים שלא לעשות אחרת. הדבר נכון גם בהבטחות בחירות למיניהן – אנו מוצפים יעדים וחלומות, חזונות ורצונות, של המועמדים השונים, וקשה שלא להצטרף לרצונות לשפר באופן דרמטי את הרפואה הציבורית, או להקצות משאבים ניכרים לאלה שזקוקים לכך ביותר. אולם, עם המודעות לכך שכל הקצאה לכיוון מסוים משמעה לקיחה מתחום אחר, מבטיחי ההבטחות חייבים להתייצב מול המציאות המרה, וציבור הבוחרים חייב לתבוע מהם להבהיר מאיזה תחום הם מתכוונים לקחת את התקציב הנדרש, ועל מה הם מוותרים.
התורמים למשכן נטלו את רכושם והכריעו כי במקום לעשות עימו דברים למען עצמם – הם מקדישים אותו למקום ההתוועדות שבין ישראל לריבונו של עולם. זו המשמעות העמוקה של התרומה, ומכוחה אנו נקראים לא אחת לוותר על רכושנו הפרטי, ועל אף השמיכה הקצרה – להקדיש אותו לדברים החשובים באמת. 
עדינה בר שלום
 נשיאת מפלגת אחי ישראלי
המאחד והמחבר בפרשת השבוע ובבחירות 2019
פרשת השבוע – פרשת תרומה פותחת את החלק האחרון בספר שמות. יצאנו ממצרים, נהפכנו לעם בקבלת התורה ועכשיו הגענו לרצף הפרשות של בניית המשכן. הפרשה מעלה על נס בראשיתה את נדיבותו של עם ישראל לטובת הקמת המשכן. היא מדברת על חומרי הגלם: "וְזֹאת הַתְּרוּמָה אֲשֶׁר תִּקְחוּ מֵאִתָּם זָהָב וָכֶסֶף וּנְחֹשֶׁת" (שמות כג ג). אך חשוב מכך, גם על הרוח: "מֵאֵת כָּל־אִישׁ אֲשֶׁר יִדְּבֶנּוּ לִבּוֹ תִּקְחוּ אֶת־תְּרוּמָתִי" (שם ב). ואמר על פסוק זה אור החיים בפירושו לפסוק: 
"ולדרך זה ידבר הכתוב גם בתרומת המשכן ויחפוץ ה' שכל נדבה תהיה מלב ולא תהיה הנתינה עד שתִּקְדַּם הנדבה בלב". הנתינה הרצויה צריכה להיות מהלב. הוא שהופך את הנתינה להיות משהו שאינו בכפיה, אלה מגיע מפנימיותו של האדם.
הוסיף על דבר זה האדמו"ר מסוכטשוב (השם משמואל לפרשת תרומה): "ונראה דהנה לשון נדיבות מורה על כל דבר אשר יעשה האדם היפוך טבע חומרו, כי טבע החומר לגרמיה (=לעצמו) ... ונדיב הוא היפוך מזה, ולא בנתינה של כסף לבד אלא אף בכל דבר שאדם עושה נגד טבעו עבור זולתו". השם משמואל מרחיב את הציווי שבתורה לכל אדם שמתנדב. ואומר עליו שהוא הולך כנגד טבעו, שכל מטרתו לקדם את עצמו ולתרום לרווחתו האישית או המשפחתית. וכמו שהאדם מתנדב בכספו כך הוא מתנדב במה שהוא עושה בגופו.
אנו, עם ישראל, כבר איננו במדבר. אך אין זה אומר שאין לנו מטרות מאחדות ונעלות. גם היום, עלינו לשמר את רוח התרומה והנדיבות - לשם חינוך ילדינו, למען אחדות העם, השלום הפנימי ביננו ולעוד מטרות רבות. 
התקופה בה אנו נמצאים – תקופת הבחירות – יכולה להיות תקופת שיא שבה כל אדם יתנדב ויתרום בין בכספו ובין במעשיו עבור המטרות הנעלות שהוא מאמין בהם. בואו ונהפוך את התקופה הזו מתקופה של ניתוק ושנאה לתקופה של חיבור ועשיה למען הזולת, למען כל מי שמסביבנו, ונחבר את האנשים זה לזה כי "החיבור הוא הסיפור" והוא הדבר שכולנו רוצים לתרום לו ולהביא אותו למדינה שבנינו בשבעים השנה האחרונות.
הקב"ה משפיע שפע על יחיד או ציבור, ואלה מצווים להתחלק באוצר שהופקד בידם עם הזקוקים לכך
ויקחו לי תרומה
ד"ר יצחק קניגסברג
אנו מעלים על נס את אלה שתורמים מהונם לנזקקים. האומנם הם זכאים להילה ולכבוד על נדיבותם?
עפ"י פסוקי התורה והפרשנים, לא בהכרח. "דַּבֵּר אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְיִקְחוּ לִי תְּרוּמָה מֵאֵת כָּל אִישׁ אֲשֶׁר יִדְּבֶנּוּ לִבּוֹ תִּקְחוּ אֶת תְּרוּמָתִי: וְזֹאת הַתְּרוּמָה אֲשֶׁר תִּקְחוּ מֵאִתָּם זָהָב וָכֶסֶף וּנְחֹשֶׁת" וגו'.
מדרש אגדה (בובר): "דבר אל בני ישראל ויקחו לי תרומה. כתיב: לי הכסף ולי הזהב נאם ה' צבאות (חגי ב' ח'), אמר הקדוש ברוך הוא לישראל התנדבו ועשו המשכן, ואל תאמרו מכיסכם אתם נותנים דבר, כי משלי הוא הכל, לפיכך אמר ויקחו לי משלי", וכן לומדים אנו מהמשנה באבות ( ג', ז'): "תן לו משלו שאתה ושלך שלו  וכן בדוד הוא אומר: כי ממך הכל ומידך נתנו לך".

העושר שהיה לבני ישראל במדבר, ושממנו הם נצטוו לקחת תרומה למשכן בא להם מאת הקב"ה בציווי: "דַּבֶּר נָא בְּאָזְנֵי הָעָם וְיִשְׁאֲלוּ אִישׁ מֵאֵת רֵעֵהוּ וְאִשָּׁה מֵאֵת רְעוּתָהּ כְּלֵי כֶסֶף וּכְלֵי זָהָב: וּבְנֵי יִשְׂרָאֵל עָשׂוּ כִּדְבַר מֹשֶׁה וַיִּשְׁאֲלוּ מִמִּצְרַיִם כְּלֵי כֶסֶף וּכְלֵי זָהָב וּשְׂמָלֹת". מקרה זה יכול לשמש כבנין אב לכל המקרים שבהם הקב"ה משפיע שפע רב על יחיד או ציבור, ואלה מצווים להתחלק באוצרו של הקב"ה שהופקד בידם עם הזקוקים לתרומות אלה בבחינת: "וְיִקְחוּ לִי תְּרוּמָה".
מקבל התרומה צריך להודות לתורם על שבחר בו לקבלה, ולא על נדיבותו לתרום, כי זוהי חובתו של התורם כמשתמע מפרשנות הפסוקים.
כשם שהקב"ה מחלק מתנות גשמיות, כך הוא מחלק מתנות רוחניות ליחידים ולציבור בבחינת "אתה חונן לאדם דעת, ומלמד לאנוש בינה". גם אותן יש חובה לתרום, גם הן שייכות לקטגוריה של: "כי ממך הכל ומידך נתנו לך". ביטוי לכך מצינו אצל שני מדענים גרמנים דגולים:
יוהאנס קפלר - אסטרונום, מתמטיקאי: "גדול הוא א-לוהים מלכנו. גדול כוחו ואין קץ לחכמתו... כי מידו, על ידו ובידו הכל, כל תבונה וכל ידע...". 

גוטפריד לייבניץ - מתמטיקאי: "א-לוהים הוא אוקיאנוס שממנו לא קיבלנו אלא טיפות מספר".
יחסי עם ישראל והקב"ה במדבר מורכבים, ומלאים בקשיי הנדודים, ועם זאת, דווקא הם המקום לקשר מיוחד ואינטימי
משכן לזוג צעיר/תמר מאיר
סיפור המובא בבבלי במסכת כתובות (סב:), מספר לנו על פרשת נישואיו של בנו של רבי:
"[...] (הלך לעסוק בנישואי בנו לבית ר' יוסי בן זימרא), פסקו ליה תרתי סרי שנין למיזל בבי רב (פסקו לו שיוכל ללמוד על חשבונם 12 שנה בבית הרב, לפני הנישואים). אחלפוה קמיה (העבירו את הכלה לפניו), אמר להו: ניהוו שית שנין (אמר להם: שיהיו 6 שנים). אחלפוה קמיה, אמר להו: איכניס והדר איזיל (העבירו אותה לפניו, אמר להם: אתחתן קודם ורק אז אלך). הוה קא מכסיף מאבוה (היה מתבייש מאביו) א"ל: בני, דעת קונך יש בך, מעיקרא כתיב: 'תביאמו ותטעמו', ולבסוף כתיב: 'ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם' [...]".
המחותנים מאפשרים בנדיבותם לחתן הטרי ללכת וללמוד 12 שנה לפני הנישואים. ההצעה היא בדיון בין המחותנים – וממילא, בתאוריה.
אלא שאז הזוג הצעיר נפגש. החתן הטרי שחש שהגיוני לחכות 12 שנה עם החתונה, רואה את הכלה, ולפתע מציע שאולי בעצם יסתפק בשש. פגישה נוספת בין החתן לכלה כבר גורמת לו לבקש להתחתן קודם, ורק אחר כך לצאת ללמוד. הבקשה טבעית ומובנת, ומשקפת דילמות של זוגות צעירים גם בימינו, אלא שהבחור הצעיר נבוך בפני אביו, שרגשותיו גרמו לו שלא יוכל לחכות עוד. אביו, רבי, מזהה את מבוכתו, ומרגיע אותו: 'דעת קונך יש בך'. אף הקב"ה נהג באותו אופן: בשירת הים נאמר "תְּבִאֵ֗מוֹ וְתִטָּעֵ֙מוֹ֙ בְּהַ֣ר נַחֲלָֽתְךָ֔ מָכ֧וֹן לְשִׁבְתְּךָ֛ פָּעַ֖לְתָּ ה' מִקְּדָ֕שׁ ה' כּוֹנְנ֥וּ יָדֶֽיךָ", כלומר, התכנית המקורית של הקב"ה היתה להביא את עמ"י קודם אל נחלתם, ורק לאחר מכן להקים מקדש, ואילו בפרשת תרומה נאמר: "ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם". בסיפור מובאים הדברים כדי להסביר את התנהגות החתן, ואני אבקש דווקא לראות מה יש בהתנהגות החתן שיכול לבאר את מקומו של המשכן:
סדרו הטבעי וההגיוני של עולם הוא שזוג יינשא לאחר שהתנאים מוכנים ואפשר להתחיל חיים בנקודת פתיחה טובה.
ההיגיון אומר שעם של עבדים, שזה עתה יצא ממצרים, עוד לא בשל ומוכן לבניית מקדש. תמידים כסדרם ומוספים כהלכתם יהיו לעם היושב בארצו ונטוע בנחלתו, ולא כאשר עדיין טרודים בנדודים במדבר ללא בית מסודר משלהם. מקדש נודד וסחיבת כליו, עורותיו וקרשיו, הם טרחה מרובה בשנות הנדודים. מה אפוא הביא את הקב"ה להחלטה לצוות על בניית משכן כבר במדבר? מדוע לא חיכה כמתבקש עד לכניסה לארץ ישראל?
על פי הסיפור שבפנינו, הקב"ה נמשל לחתן צעיר ונלהב. כמו בשה"ש, בנביאים, ובמשלים רבים אחרים העוסקים ביחסי עמ"י והקב"ה. הקב"ה מוציא את ישראל ממצרים, ופוגש אותם ישירות – הוא ולא מלאך, הוא ולא שרף. הוא נגלה עליהם על הים, ונגלה אליהם בקרבה אינטימית יותר במתן תורה. אחרי כל אלה – הוא לא יכול לחכות כבר לכניסה לארץ ישראל. הוא רוצה למסד קרבה יומיומית של התגלות והשראת שכינה. איך יתממש כל זה? "ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם". המשכן, מקום השראת השכינה במדבר, הוא דירת הארעי, הקרוואן, של הזוג הצעיר. שאמנם עוד לא סיים תואר, ולא צבר הון עצמי, אבל מרגיש שהגיע זמנו לקבל מקום משלו. יחסי עם ישראל והקב"ה במדבר הם אולי מורכבים, ומלאים בקשיי הנדודים, ועם זאת, דווקא הם המקום של קשר מיוחד ואינטימי, כזה שחוזרים להתגעגע אליו ממרחק הזמן ביישוב: "זכרתי לך חסד נעורייך אהבת כלולותייך, לכתך אחרי במדבר בארץ לא זרועה".
שלשה סוגים של כישורי הנהגה נדרשים למנהיג: אישיותו והמוסר הפנימי שלו, יכולתו להתוות יעדים ולהשיגם וכריזמה 

מדרג כישורי המנהיגות 
שנוולד 
הקמת המשכן היתה אחד מה'פרויקטים' הלאומיים הראשונים בהיסטוריה של עם ישראל. היו בו שילוב של היבטים רוחניים עליונים, עם היבטים טכניים של בניה והקמה, והיבטים מנהיגותיים ניהוליים וארגוניים. היו בו אומנויות ייחודיות של בעלי מלאכה ושותפות של כל עם ישראל. בצלאל נבחר לנצח על המלאכה. הגמ' לומדת מבחירתו של בצלאל 'בניין אב', כיצד יש לבחור מנהיג בעם ישראל: "אין מעמידין פרנס על הציבור אלא אם כן נמלכין בציבור, שנאמר: 'ויאמר משה ראו קרא ה' כשם בצלאל וגו''. אמר לו הקב"ה למשה: משה, הגון עליך בצלאל, אמר לו, רבש"ע, אם לפניך הגון לפני לא כל שכן,  אמר לו: אף על פי כן, 'לך אמור להם לישראל וכו'',  אמרו לו: משה רבינו, אם לפני הקב"ה ולפניך הגון לפנינו לא כל שכן" (ברכות נה א). הגמ' מתארת מעין 'משאל עם' על התאמת בצלאל לתפקיד. מה המשמעות לשאלת דעתם של משה והעם, לאחר שבעיני ד' בצלאל ראוי להנהגה? האם רק כדי שיהיו מעורבים בתהליך?! (אורח מצוה חו"מ סי' ב), או שיש בכך ללמדנו על בחינה של כישורי הנהגה שונים? ומדוע דווקא הבחירה בבצלאל הפכה להיות מודל לבחירת מנהיגים בעתיד?
הרב קוק זצ"ל מבאר ששלשה סוגים של כישורי הנהגה נדרשים למנהיג: הראשון- אישיותו והמוסר הפנימי שלו. השני- יכולתו להתוות יעדים ולתכנן את השיטה האופטימלית להשיגם. השלישי- כריזמה ויכולת להוביל את הציבור: "הפרנס אף שעיקר יתרונו צריך שיהיה במעלות פנימיות, שאב לכולן הוא, טהרת הלב וקדושת המעשים, הנובעים מקדושת הנפש ומדותיה הפנימיות... אמנם גם מעלות וכשרונות המוניות (ציבוריות, א.ש) צריך שלא יחסרו לו, כדי שיהיה מוכשר להנהיג את הציבור בדברים ודרכים המתקבלים עליהם... אמנם המעלות בכללם שלוש הנה, האחת, הקדושה הפנימית וזך הנפש הגלוי רק לפני בוחן כליות ולב. השנייה לה היא החכמה העמוקה הגדולה שראוי שיעוטר בה פרנס הדור כדי לנהל בתבונת כפים את עדתו... והמעלה השלישית היא השלמות ההמונית, כמו איש תואר ובעל קומה, צח הלשון הלוקח נפשות בחן מדברותיו" (עין אי"ה" על ברכות חלק ב', עמ' 262, אות כ"ח).
על כל אחת משלוש התכונות יש להתייעץ עם מי שנחשף לה ויכול להעיד עליה. על האישיות הפנימית, יכול להעיד רק הקב"ה. על המנהיגותיות, מקצועיות, רק מנהיג בעל יכולת הבחנה כמשה רבנו, ועל הכריזמה, העם. זאת הסיבה שהתהליך כולל התייעצות עם כולם.
ראוי שלמנהיג יהיו את שלושתם: "אמנם, אימתי תהיה הדרכת התפרנסות שלמה והגונה, בזמן שכל אחת מן המעלות תופיע על ערכה הראוי לה, ויהיה העיקר הגדול השלמות האלוקית, צדקת הפרנס וחסידותו האמיתית. השנייה לה, מעלת החכמה היתירה. והשלישית, המעלה ההמונית החיצונה, אז תהיה המעלה הנמוכה טפילה אל המעלה הרוממה ממנה, ותצליח הפרנסות להנהיג את הציבור בדרכי הטוב והחיים. אמנם כשיתהפכו הסדרים, ויעשה העיקר המעלות החיצוניות הנובעות מהמלכת הציבור, ואחריה מעלת החכמה היתירה, ואחריה מעלת החסידות וקדושת הצדק באחרונה, אז תסלף הפרנסות את דרכיה" (שם).
מדרג בחינת התכונות צריך להיות לפי סדר הקדימויות הזה. מנהיג שעיקר מנהיגותו מתחילה מן הכריזמה והחיצונית שלו, והיא עיקר כוחו, ושני הכישורים הנוספים משניים לה עלול לקרוס בשעת מבחן. סדר הקדימויות הרצוי הוא, שעיקר בניין המנהיגות מתחיל מן האישיות הרוחנית והמוסרית הפנימית של המנהיג, וממנה נובעות שתי התכונות הנוספות: החכמה, התוויית היעדים והדרכים להשגתם, והכריזמה.
	
	


דעת הרב שלמה זלמן אויערבאך היתה להימנע מכפיה בטיפול פולשני לחולה המסרב בתוקף שיטפלו בו
המשכן ואיברי האדם/רזניקוב
פרשתנו פותחת במצוות עשיית המשכן (שמות כ"ה ח'). ר' יהודה הלוי אומר כי המשכן דומה ללב בגופו של אדם (מאמר ב' כ"ו ל"ב), כשם שאדם אינו יכול להתקיים בלא לב כך ישראל ללא מקדש הם עם החסר חיים. לתיאור זה מגיב מלך כוזר ואומר: "אם כן, אינכם היום כי אם גוף בלא ראש ובלא לב". תשובת 'החבר' מרחיקה לכת עוד יותר מכך, בתארו את מצב העם היהודי בימיו כשהוא מפוזר בגלות: "כן הדבר כאשר אמרת - גדולה מזאת! אף לא גוף כי אם אברים מפוזרים" (ב' כ"ט-ל'). ר' שמעיה השושני, המיוחס לתלמידו של רש"י, ערך הקבלה בין חלקי המשכן השונים וגוף האדם. במשכן - קרשים בתוך אדנים, בגוף האדם - צלעות המחוברות לחוליות. במשכן - הקרשים מצופי זהב, בגוף האדם - הצלעות מחופות בשר. במשכן - בריחים העוברים בתוך הקרשים, בגוף האדם - איברים וגידים נמתחים. במשכן - יריעות ומכסים, בגוף האדם -עור מכסה איברים. במשכן - אש, רוח, ומים, בגוף האדם -ראשו- אש, לבו- רוח, ובטנו - מים. במשכן - ארון הברית בתוכו לחות הברית וספר התורה, ובו תרי"ג מצוות, בגוף האדם - רמ"ח איברים ושס"ה גידים כמניין תרי"ג. במשכן - כנפי הכרובים פרוסים על הכפורת, בגוף האדם - כנפי הריאה פרוסות על הלב. במשכן - 4 כיסויים, בגוף האדם - 4 חושים, דיבור, דעה, שמיעה, וראייה. במשכן – 4 עמודי שיטים, בגוף האדם – 4. בריאות: בשר, דם, עור, שיער (ראו מאמרו של פרופ' מאיר בר אילן, הפרשנות הנומרולוגית למלאכת המשכן, אונ' בר אילן, פרשת תרומה, גיליון 482 תשס"ג). הרמב"ם באגרת לבנו מדמה את הארון ללב, את הלוחות שבתוכו לשכל האנושי, את השולחן לכבד, ואת המנורה למרה (אגרות הרמב"ם, לפסיא תרי"ט עמ' 39). 

המקור לדיון ההלכתי בדורנו בשאלת כריתת איבר כדי להציל את הגוף, היא פסיקתו של הרב יעקב עמדין (מור וקציעה, או"ח סי' שכ"ח). הרב משה פינשטיין כותב (שו"ת אגרות משה חחו"מ ח"ב סי’ ע"ד אות ה'), שהמגבלה היחידה שלא לכפות חולה לטיפול מציל-חיים היא כשיש יסוד ברור להניח שבעקבות הניתוח הכפוי תיטרף עליו דעתו. בתשובה אחרת הוא כותב: "ואם יש חולה שצריך ניתוח להצילו, ויש רוב גדול שיצליח הניתוח, יש לעשות לו הניתוח גם כנגד רצונו כל זמן שאין חשש שעצם מה שכך מכריחים אותו יגרום לו סכנה גדולה יותר" (אגרות משה חיו"ד ח"ד סי’ כ"ד אות ד'). דעת הרב שלמה זלמן אויערבאך (עפ"י עדות פרופ' שטיינברג) היתה להימנע מכפיה בטיפול פולשני לחולה המסרב בתוקף שיטפלו בו. מקרה אחד בו חיווה הרב אויערבך את דעתו הופיע בכתובים, "חולה בן 50 סבל מסוכרת עם סיבוכים קשים, ועבר כריתת רגל עקב נמק החולה שכב עם נמק ברגלו השנייה שגרם לו לייסורים קשים... המלצת הרופאים הייתה לכרות את הרגל... החולה עצמו סירב לעבור את הניתוח עקב פחד מעצם הניתוח, הכאבים והסבל של הניתוח, ובעיקר כי לא רצה לחיות כשהוא קיטע בשתי רגליו ועיוור. הרב אויערבאך פסק שאין לבצע ניתוח כזה נגד רצונו של החולה (או אפילו לנסות לשכנע אותו להסכים לניתוח), כיון שמדובר כאן בניתוח גדול ומסוכן שרק יוסיף לסבלו של החולה בלי סיכוי כלשהוא לחיי עולם" (נשמת אברהם, חלק יו"ד סי' קנ"ה סק"ב, הערה 3 עמ' פ"א).

למושלים היהודים היו את כל הזכויות השמורות למשפחות המלוכה של הממלכות ההודיות
קוצ'ין, הודו
חלק א
קהילת יהודי קוצ'ין היא בין הקהילות האגדיות שיש בעולם היהודי. משמשים בה בערבוביה יהודים מימי שלמה המלך ויהודים שברחו מהאינקוויזיציה, ממלכה יהודית עם נסיך, יהודים שחורים ולבנים, ומנהגים מיוחדים.

בשנת 1968 חגגו יהודי קוצ'ין 1900 שנה לקיום הקהילה היהודית במקום. נראה שבמצבה כיום, אחת הקהילות היהודיות העתיקות ביותר לא תצליח לחגוג את חגיגות ה-2000. 
העיר קוצ'ין שוכנת בחוף מאלאבאר של קראלה, בדרום חוף הים המערבי של הודו. המונח יהודי קוצ'ין הפך לשם כולל לכל היהודים אשר גרו במדינת קראלה, לרבות מחוץ לעיר. 
כיום נותרו רק 49 יהודים בקוצ'ין אשר הם שארית הפליטה של 2000 שנות היסטוריה. 

מוצא לוט בערפל
מוצאם של יהודי קוצ'ין לוט בערפל. המסורת המקומית מדברת על הגעת היהודים הראשונים כבר באניות המלך שלמה. מסורת אחרת מדברת על צאצאים מגולי אשור, או בתקופת גלות בבל. יש הסוברים שהם הגיעו בחורבן הבית השני, או שהגיעו מתימן או ממיורקה במאה הרביעית. אחרים סבורים שמקורם מסוחרים יהודים שבאו להודו בשנת אלף לספירה. כמו כן בראשית המאה ה-ט"ז הגיעו לקוצ'ין יהודים מגורשים מספרד ומפורטוגל והצטרפו לקהילות וליהודים הקיימים במקום.

הקשר הראשון בין הודו וארץ ישראל, נוצר ככל הנראה בזמן תור הזהב של מלכות המלך שלמה. תבלינים וסחורה אקזוטית אחרת משכו את סוחריו הימיים של שלמה המלך לחופים אלו. יש המסבירים כי היהודים הראשונים בקראלה, היו מלחים מספינות המלך שלמה, שע"פ התנ"ך הביאו מדי שלוש שנים כסף, שיני פיל, תוכים וקופים. מעניין שבשפת המקום התוכי נקרא 'טוקאי' והקוף - 'קאפי'.

בכפר צונמאנגלאם, במדינת קראלה נמצאת מצבה עתיקה עם כיתוב ברור באותיות עבריות: "שרה בת ישראל", התאריך העברי המופיע על המצבה מקביל לשנת 1269. זהו הכתב העברי העתיק ביותר בהודו וממנו אנו למדים גם על הרקע הקדום של היהודים במקום.

בראשית המאה ה-16 הגיעו לקוצ'ין שני גלי הגירה. יהודים מקראנגאנור, שעל חוף מאלאבאר שיישובם נהרס ב-1524 בידי הפורטוגלים ויהודים אנוסים שנמלטו מספרד ופורטוגל.
יהודי קוצ'ין חיו מאות בשנים מבלי שידעו רדיפות או גילויי אנטישמיות, למעט בתקופת השלטון הפורטוגזי (1498- 1663). במשך השנים יהודי הודו בכלל וקוצ'ין בפרט נתפסו כחלק מהפאזל הרחב של אמונות ביבשת, מעולם לא נרדפו בשל יהדותם, ותמיד היו חופשיים לגמרי לקיים את דתם. 

הממלכה היהודית והנסיך
ליהודים בקראנגאנור הייתה למעשה נסיכות עצמאית, עליה משל נסיך מגזעם ובבחירתם. 

בני הממלכה היו צאצאי משפחת רבן מצאצאי עשרת השבטים אשר גלו והגיעו דרך תימן להודו. ישנן הוכחות היסטוריות רבות לקיום הממלכה ובעיקר נשארו עד היום לוחות הנחושת עליהם חרוטה תעודת הזכויות שקיבלו היהודים מהמלך, תעודה היסטורית המעידה על נוכחות היהודים במקום ונמצאת בבית הכנסת שבעיר מאטאנצ'רי. למושלים יהודים אלו היו את כל הזכויות השמורות למשפחות המלוכה של הממלכות ההודיות.

בשנת 1523 נכבש המקום על ידי הפורטוגזים וזמן קצר לאחר מכן נחרב על ידם המרכז היהודי אשר היה לממלכה. היהודים שנשארו עברו לגור בעיר האם קוצ'ין והפכו לחלק אינטגראלי מהקהילה שהייתה קיימת שם.

קבוצות בקהילה בקוצ'ין

למרות שהשם הכולל "יהודי קוצ'ין" מאחד את כל יהודי קוצ'ין, הרי שיהודי המקום היו מחולקים לקבוצות שונות ומופרדות עם שמות שונים.
החל מהמאה ה-16 כאשר הגיעו יהודים מחוף מאלאבאר ויהודים מגורשים מספרד ופורטוגל לקוצ'ין, הקהילה התחלקה לשלוש קבוצות נפרדות זו מזו: הלבנים, השחורים והמשוחררים.

השחורים הם צאצאי היהודים המקומיים והוותיקים, המשוחררים היו צאצאי עבדים אשר לאחר שחרורם דבקו בדת היהודית של אדוניהם והלבנים הם צאצאי מהגרים מהודו, ספרד, פורטוגל, תימן, עיראק גרמניה והולנד. 

היהודים הלבנים נקראו גם ה"פארדסים" על שם בית הכנסת פארדסי שהם בנו ב-1568 וכן כיוון שפירוש המילה הזו בשפת המקום היא "זרים". היהודים השחורים נקראו גם "מאלאבארים" שכן הם היו לאורך דורות באזור מאלאבאר.

יש לציין שלא צבע העור הוא המגדיר את הקבוצות או יוצר את האבחנה בין הקבוצות השונות, אלא בעיקר מוצאן.

יהודי 'פארדסי' הסתכלו על המאלאבארים כיהודים טמאים וכגרים. שתי קבוצות אלו טענו שהנסיך היהודי יוסף רבן, היה מקהילתם.

החלוקה בתוך הקהילה הייתה לשם דבר במשך מאות בשנים ושליחים ומבקרים רבים אשר הגיעו לקוצ'ין, עמדו נוכח המחלוקת המרכזית בקהילה. 

rabanim@ots.org.il
על עם ישראל תמיד להיות מוסרי וקדוש יותר, או שאין לו יתרון על פני העמים והצדקה לקיומו
בחירת ישראל  - חלק ב' / הרב ד"ר עידו פכטר
מהי המשמעות של בחירת ישראל בעידן שבו ערך השוויון הוא כה מרכזי? האם אין במושג ה"בחירה" סתירה לעולם הערכי המודרני שבו אנו חיים?
בניגוד להוגים מאוחרים, שטענו כי בעם ישראל קיים איזשהו יתרון על פני שאר העמים, במקרא איננו מוצאים זאת. אדרבה, המקרא נראה כמי שמלמד אחרת מכך. התורה איננה פותחת בסיפורו של עם ישראל אלא בגורל האנושות כולה. היא מלמדת שכולנו, בני ישראל ואומות העולם, בנים לאותו אדם הראשון שנברא בצלם א-לוהים. מכאן, שכל בני האדם שווים. אף אחד לא יכול לומר לחברו "אבא גדול מאביך" (ראו משנה סנהדרין ד, ה).
יתירה מכך, תיאורו של עם ישראל במקרא כלל לא מעיד על עליונות מסוימת שקיימת אצלו בטבע. אברהם לא מצויר כאיש בעל תכונות מיוחדות אלא כאחד האדם, וכך גם צאצאיו. א-לוהים מצדיק את בחירתו בעם ישראל לא משום היותו עם גדול וחזק אלא בדיוק להפך: "כי אתם המעט מכל העמים" (דברים ז, ז). גם גורלו של עם ישראל לא מעיד על הצלחה מיוחדת אלא בדיוק להפך מכך. יעקב אבינו מתאונן על ימיו שהיו מעטים ורעים (בראשית מז, ט), וגם צאצאיו חוו בעיקר סבל בימי חייהם, בשעבוד מצרים ובמסע הארוך במדבר. 
מסתבר שדווקא בתיאור הלא-מחמיא הזה של ישראל לאורך המקרא טמון המסר של בחירת ישראל. עם ישראל לא נבחר בגלל היותו עם סגולה אלא למען היותו עם סגולה. הוא לא נבחר כי הוא טוב יותר משאר העמים אלא במטרה להיות טוב יותר מהם. הבחירה איננה עובדה אלא אתגר ומשימה, שעם ישראל צריך לקבל על עצמו. לכן גורלו מצויר בצורה הזו דווקא; כדי לקעקע את המחשבה כאילו קיימת בו עליונות סגולית. 
פסוקים מפורשים מלמדים זאת. לפני מעמד הר סיני שולח א-לוהים את משה להביא לבני ישראל את המסר הבא (שמות יט, ד-ו):
" אתם ראיתם אשר עשיתי למצרים ואשא אתכם על כנפי נשרים ואבא אתכם אלי. ועתה אם שמוע תשמעו בקלי ושמרתם את בריתי והייתם לי סגלה מכל העמים כי לי כל הארץ. ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי קדוש".
א-לוהים לא אומר כאן שעם ישראל הוא עם סגולה, אלא שעליו להיות עם סגולה, ולא זו בלבד אלא שהוא מדגיש: "כי לי כל הארץ". בבחירת עם ישראל א-לוהים לא ויתר על כל הארץ אלא להפך; במידה רבה בחירת עם ישראל נועדה בשביל כל הארץ. עם ישראל נבחר לשמש כעם סגולה כדי להקרין ולהוביל את כל הארץ. עם ישראל הוא משרת האנושות, לא האנושות היא המשרתת שלו (ראו פירוש רש"ר הירש שם). 
זהו המובן בו יש להבין את בחירת ישראל בעידן שלנו. היא איננה סותרת את ערך השוויון, את העבודה שכל האנושות נבראה בצלם א-לוהים, משום שהיא משימה ולא עובדה. על עם ישראל תמיד להיות מוסרי יותר וקדוש יותר, ואם הוא לא כזה, אז לא רק שאין לו יתרון על פני העמים אלא שגם אין הצדקה לקיומו. זו הסיבה שהשחיתות בחברה הישראלית מהווה איום קיומי יותר עלינו מאשר כל סכנה ביטחונית אחרת.
עם ישראל נושא תפקיד של שליחות לעולם. בחירתו לא באה להקטין את שאר העמים אלא דווקא לרומם אותם. מבחינה זו לא העם היהודי הוא עיקר הבריאה אלא העולם כולו. ההתמקדות בעם ישראל איננה אלא אמצעי כדי להגיע יום אחד לעולם מתוקן ושוויוני באמת.
הזית מועיל בענפיו, בפריו ואף בגרעיניו. וגם כל חלקי האומה הישראלית מועילים הם לאנושיות ע"י הרימם את דגל האמת בכח ועז
הרב יעקב מאיר, המנהיג הלאומי
הרב ד"ר צחי הרשקוביץ
"הזית אינו דומה ליתר האילנות. הוא עומד חי ורענן בקיץ ובחֹרף ושום רוח-סערה לא יוכל להפיל את ענפיו. וכך היהודים, למרות צרותיהם ורדיפותיהם בין העמים נשארו בקיומם בעת שהעמים הגדולים הקדומים נכחדו מן הארץ ולא נשאר להם עוד שם וזכר. הזית מועיל בענפיו, בפריו ואף בגרעיניו. וגם כל חלקי האומה הישראלית מועילים הם להאנושיות על-ידי הרימם את דגל האמת בכח ועז!
בימי קדם השתמשו במקום הגז והחשמל – בשמן זית להאיר את חשכת הלילה, וכך אומתנו האירה את ערפלי האנושיות במאור הצדק והחסד שקבלה מהר סיני!
וכמו שהזית איננו משלים עם אילן אחר שאינו מגזעו, כך לא יוכל ישראל להתבולל בין יתר העמים.
הזית הוא סימן לקץ הצרות. על-ידי סימן זה הודיע נח את קץ המבול, ונקוה שעל ידי סימן זה יבא קץ לגלות ישראל!"- דברים מרגשים אלה נשא הרב יעקב מאיר, לימים הראשון לציון והרב הראשי של ארץ ישראל, בשנת 1910 בקארלסבד (היא קרלובי וארי), באספה גדולה למען התרבות העברית והנחלת השפה העברית (עיתון החרות, י"ז אב תר"ע, עמ' 2-1). הרב מאיר היה מגדולי הלוחמים למען החייאת השפה בכל תחומי החיים, והיה שותף פעיל בזה עם ר' חיים הירשנזון. גם בהיותו רב בסלוניקי, פעל להחדרת הרעיון הציוני והחייאת השפה בקרב לבבות בני הנוער והקהילה כולה. כמה חודשים קודם לְנאום זה נבחר הרב מאיר לשבת בהנהלת "הקונפרנציה לשפה ולקולטורה העברית", יחד עם אחד העם, נחום סוקולוב, מנחם אוסישקין, יוסף קלוזנר, דוד ילין, אליעזר בן-יהודה, ועוד רבים וטובים.
בנאום שנשא הרב מאיר, בשנת 1925, לרגל התכנסות הוועידה הארצית של באי כח עדות המזרח בארץ ישראל, שטח את משנתו החברתית:
"אל יחשדו אותנו חלילה ביצירת התאחדות נגד אחינו האשכנזים, חלילה לנו מא-להינו מעשות כזאת. אדרבא, אנו שואפים לקשר ולחזק את הקשרים בינינו הספרדים ובין אחינו האשכנזים. עוד לפני 35 שנה השתדלתי ליצור את האחדות בין שני חלקי העם הללו והצלחתי, ובמשך זמן רב קבלתי תודות מכל צד. מטרתנו היא רק אחוד ובנין, ואילו היה רעיון של פירוד ביסוד... לא הייתי נכנס בכל הענין הזה".
כל אלה היו לצד תמיכתו בהכשרה חקלאית ומקצועית, בהתיישבות פיסית בארץ, בדבקות בהלכה ובמצוות ללא סייג, ובשיתוף פעולה הדוק ומלא עם כל החפצים בבנין ארצנו המתחדש. היטיב להגדירו בספר יובלו (זכרון מאיר, ירושלים תרצ"ו) מי שיירש אותו לימים בכתר הראשל"צ, הגאון הרב בן-ציון מאיר חי עזיאל:
"משאת נפשו הכבירה, שבה הכיר תעודת חייו ושהיתה נר לרגליו ואור לנתיבותיו, ונקודה מרכזית למחשבותיו והגיוניו, פעולותיו ועלילותיו הרבות והמעונפות היא: גאולת האומה בפנימיות נפשה. מנקודה זאת התפלגו שתל פעולות מרכזיות חשובות מאד מאד: אחדות האומה והרמת כבודה, התנערותה משפלות דלותה והתגברות רוחה. מכאן נובעת התמסרותו הרבה להחיאת שפת קדשנו, אוצר נשמת האומה וגנזי רוחה, והשלטתה בפי הדור העתיד, שהוא חזה בו את דור הגאולה, והתאחדותם ההרמונית של שני שבטי ישראל, האשכנזים והספרדים, אשר בה ראה אתחלתא דגאולה... מכאן נובעת גם גבורתו הנפלאה לעמוד בפרץ, להגנת כבודה והרמת קרנה של האומה בעתים היותר קשות לה".
איש חיפה הדגול, ר' שמואל בן שבת, תיאר מפגש של הרב מאיר עם אנשי העיר, כאשר על הפרק עמדה שאלת ההתאזרחות בפלסטינה, תחת המנדט הבריטי. וכך לשונו:
"נתקבלה אז פתקא מאחד השומעים, שבה כתוב: 'האם מי שאינו מתאזרח תפלתו מתקבלת'? ... ותיכף באה תשובתו: 'כל יהודי הגר בארץ ישראל ואינו מתאזרח, חוטא הוא כלפי דתו ועמו, תפלתו אינה מתקבלת'! ...". 
לאחרונה חל כרסום בנאמנות העם לארצו, "נשמות טועות" קוראות לנחלת אבותינו "שטחים כבושים", כאילו לא לנו הארץ
ארץ ישראל אינה שטח כבוש/הרב פילבר
 
השראת השכינה היא המטרה העליונה של העם היהודי. הקמת המשכן היא אחת הדרכים להגיע לכך, ככתוב: "ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם". התורה קשרה את הקדושה גם למסגרת של זמן ומקום, לזמנים מיוחדים כמו שבת ומועדים, ולמקום מיוחד לארץ ישראל, שרק בה יכולה הקדושה המיוחדת השופעת לישראל ממרומים להתגלות. מקום המקדש חייב להיות בארץ ישראל שעליה נאמר: "ארץ אשר ה' אלקיך דורש אותה, תמיד עיני ה' אלקיך בה". הארץ נבחרה ע"י בורא עולם להיות ארצו של העם היהודי, מפני שרק היא המתאימה להגשמת הייעוד ומימוש המטרות של העם היהודי, כמובא במדרש [במדב"ר כג]: "אמר הקב"ה למשה הן הארץ חביבה עלי שנאמר: 'ארץ אשר ה' אלקיך דורש אותה תמיד' וישראל חביבים עלי שנאמר: 'כי מאהבת ה' אתכם' אמר הקב"ה: אני אכניס את ישראל שהם חביבים עלי לארץ שחביבה עלי". על ההתאמה של ארץ ישראל לעם ישראל כתב הראי"ה קוק בפתיחת ספרו 'אורות': "ארץ ישראל אינה קנין חיצוני לאומה, רק בתור אמצעי לקיומה החומרי או אפילו הרוחני של האומה, אלא ארץ ישראל היא חטיבה עצמותית קשורה בקשר חיים עם האומה, חבוקה בסגולות פנימיות עם מציאותה”.
הקשר של העם היהודי עם ארצו נשמר לאורך כל ההיסטוריה מאז אברהם אבינו, וגם בכל שנות הגלות, כשהקריאה: "לשנה הבאה בירושלים הבנויה" היתה מכוונת לא רק לירושלים העיר אלא לארץ ישראל כולה. כיום יושבים ששה מיליון יהודים במדינה שהקימו בארץ ישראל. אין ספק שלא היינו זוכים לכל זאת ללא הנאמנות ללא סייג של העם לדורותיו לארץ ישראל. והנה עד הקמת המדינה היה ברור לכל יהודי שארץ ישראל כולה היא ארצו של העם היהודי, וגם אם היו בתוכנו שחשבו לוותר על חלק מן הארץ כדי שאפשר יהיה להקים מדינה לעם היהודי בחלק הנותר, גם הם לא וויתרו מעולם על זכותו ההיסטורית של העם על יתר חלקי הארץ.
 
והנה לאחרונה חל כרסום בנאמנות של העם לארצו, "נשמות טועות" המתכחשות לא רק לארץ ישראל אלא לכל העבר והעתיד שלנו, קוראות לנחלת אבותינו "שטחים כבושים", כאילו לא לנו הארץ, ולא זו בלבד אלא רואים כזרים-מנשלים את אחיהם המיישבים את חבלי ארצנו בגבורה ובמסירות נפש. ההתכחשות הזו לארץ ישראל כארצו של העם היהודי היתה כבר בימי החשמונאים ועליה אמר שמעון החשמונאי: "הארץ אשר שבנו לרשתה אחוזת אבותינו היא, ואין לאיש זר חלק ונחלה בתוכה. כי אויבינו שדדו נחלתנו ויאחזו בה באון ובעול, ועתה כי הצליח ה' את דרכנו לקחנו את נחלת אבותינו וישבנו בה" [חשמונאים א, טו לד]. ומכאן לא רחוקה הדרך ש"הנשמות הטועות" של דורנו מתחברים לגרועים שבמבקשי נפשנו ומכריזים קבל עולם ומלואו: ארץ ישראל על מרחביה ההיסטוריים אינה ארצו של העם היהודי, ויש לעקור ממנה ישובים ישראליים ולהגלות מעל אדמתם מתיישבים שהם דור שני ושלישי על האדמה הזו, וכל זאת מפני הטענה שהארץ שהם יושבים בה היא "שטח כבוש". אם חפצי חיים אנחנו עלינו להדוף את הטיעון הזה מחוץ לגדר הקונצנזוס הישראלי, כי ללא כל קשר לסוגית השלום ושלמות הארץ, כל הכופר בזכותו של העם היהודי על חלק מן הארץ, שומט גם שלא ברצונו את הבסיס המוסרי של ההתיישבות היהודית בכל חלקי ארץ ישראל, משני עברי "הקו הירוק". כנגדם עלינו לומר: "ארץ ישראל מקודשת מכל הארצות" [כלים פ"א מ"ו] ולהפנים אמת זו לכל מרכיבי החברה הישראלית.
על אף שאנחנו רוצים להתקרב לה' עלינו להיזהר מטשטוש, מאי הבנה לאן מותר להיכנס ולאן אסור 
גבולות בעבודת ה'/הרב פירון
דב נתן בריקנר, עורך כתב העת 'הדביר', עלה לארץ שנים רבות לפני קום המדינה. הוא מתאר בהתרגשות את ביקורו הראשון ביפו, בשנת 1937: "היה זה בשבילנו מחזה בלתי שכיח לראות יהודים הולכים ברחובות עטופי טלית ואין פוגע בהם. באותם הימים לא נראו כבר דברים שכאלה גם ברוסיה, ועל אחת כמה וכמה באנגליה שמשם עלינו לארץ ישראל". ההליכה ברחוב בטלית הדגישה: הגענו הביתה. 
מה בין טלית לציצית? ציצית היא 'טלית קטן' המאפשרת למי שלא יכול ללכת בטלית כל היום לקיים את מצוות 'גדילים תעשה לך". את הטלית הגדולה אנו מייחדים לשעת התפילה.
אני מבקש להציע מבט אחר על ייחודה של הטלית. בפרשתנו נאמר: "וְעָשִׂיתָ פָרֹכֶת תְּכֵלֶת וְאַרְגָּמָן וְתוֹלַעַת שָׁנִי וְשֵׁשׁ מָשְׁזָר מַעֲשֵׂה חשֵׁב יַעֲשֶׂה אֹתָהּ כְּרֻבִים. וְנָתַתָּה אֹתָהּ עַל אַרְבָּעָה עַמּוּדֵי שִׁטִּים מְצֻפִּים זָהָב וָוֵיהֶם זָהָב עַל אַרְבָּעָה אַדְנֵי כָסֶף. וְנָתַתָּה אֶת הַפָּרֹכֶת תַּחַת הַקְּרָסִים וְהֵבֵאתָ שָׁמָּה מִבֵּית לַפָּרֹכֶת אֵת אֲרוֹן הָעֵדוּת וְהִבְדִּילָה הַפָּרֹכֶת לָכֶם בֵּין הַקֹּדֶשׁ וּבֵין קֹדֶשׁ הַקֳּדָשִׁים... וְשַׂמְתָּ אֶת הַשֻּׁלְחָן מִחוּץ לַפָּרֹכֶת וְאֶת הַמְּנֹרָה נֹכַח הַשֻּׁלְחָן עַל צֶלַע הַמִּשְׁכָּן תֵּימָנָה וְהַשֻּׁלְחָן תִּתֵּן עַל צֶלַע צָפוֹן".
כשטיטוס ניכנס לבית המקדש וחילל אותו, הוא "נטל סייף וגדר את הפרוכת, ונעשה נס והיה הדם מבצבץ ויוצא". המהר"ל (נצח ישראל, פרק ה) מסביר: "ויש כאן דבר עמוק עוד למה נעשה נס זה להיות דם מבצבץ דוקא בפרוכת, עד שהיה כאן שפיכות דמים בפרוכת בפרט. וזה מפני שהפרוכת מבדיל בין הקדש ובין קדשי הקדשים, והוא גדר והבדל. ובבטול הגדר נחשב זה ביטול לגמרי. ולכך נעשה הדבר הזה בפרוכת". 
כמה קשה מחד גיסא להתקרב ומאידך גיסא- לשמור על הגבולות. על אף שאנחנו רוצים להתקרב לה' עלינו להיזהר מטשטוש, מאי הבנה לאן מותר להיכנס ולאן אסור.
לפעמים אנו מתלהבים מהתעוררות אש קודש של צעירים וצעירות, זה מרומם. אבל לעתים חובה על הורים ומחנכים לפרוס בפני המתלהבים פרוכת. לומר להם: עד כאן. עוד לא. לאט לכם. רק רגע. התלהטות בעבודת ה' ובקיום מצוות טרם זמנה, בלי הקפדה על מחיצה ביני לבין מה שמעבר למדרגתי – חיונית. רבי נתן בליקוטי הלכות מדגיש: 
"וְהַפָּרֹכֶת הַמַּבְדֶּלֶת בֵּין הַקֹּדֶשׁ וּבֵין קֹדֶשׁ הַקָּדָשִׁים הָיְתָה נְתוּנָה תַּחַת הַקְּרָסִים הַמְחַבְּרִים חֲמִשִּׁים לוּלָאוֹת הַנַּ"ל כִּי עִקַּר תִּקּוּן הַקְּדֻשָּׁה הוּא עַל-יְדֵי הַפָּרֹכֶת הַמַּבְדֶּלֶת בֵּין הַקֹּדֶשׁ וּבֵין קֹדֶשׁ הַקָּדָשִׁים שֶׁהוּא בְּחִינַת צִמְצוּם הַנַּ"ל לְצַמְצֵם הִתְלַהֲבוּת הַלֵּב שֶׁלֹּא יִתְלַהֵב יוֹתֵר מִדַּאי דְּלָא יוֹקִיד כָּל גּוּפָא. שֶׁזֶּהוּ בְּחִינַת הָאַזְהָרָה שֶׁהִזְהִיר ה' יִתְבָּרַךְ אֲפִלּוּ אֶת הַכֹּהֵן גָּדוֹל, וְאַל יָבֹא בְּכָל עֵת אֶל הַקֹּדֶשׁ אֶל מִבֵּית לַפָּרֹכֶת אֲשֶׁר עַל הָאָרֹן וְלֹא יָמוּת וְכוּ'". 
בהקשר זה, ראוי להזכיר דברים נפלאים בשמו של ר' שלמה קרליבך על הפסוק: "דַּבֵּר אֶל אַהֲרֹן וְאָמַרְתָּ אֵלָיו בְּהַעֲלֹתְךָ אֶת הַנֵּרֹת אֶל מוּל פְּנֵי הַמְּנוֹרָה יָאִירוּ שִׁבְעַת הַנֵּרוֹת. וַיַּעַשׂ כֵּן אַהֲרֹן"... רש"י פירש: "להגיד שבחו של אהרון שלא שינה". ר' שלמה פירש שהכתוב משבח את משה על כך שלא השתנה. כל כך קל למי ששומע את קול ה' לרצות להיות משהו או מישהו אחר, אבל משה הבין שעליו להישאר משה. להיזהר מהתלהבות לא מידתית. הוא לא שינה, תחת זאת הוא גילה את מה שיש בתוכו מבלי לרצות להיות מישהו אחר. זה סוד הטלית. לפני התפילה פורס כל אחד את הפרוכת האישית שלו. מתקרבים, מתפללים, דבקים –  בזהירות. שלא לפרוץ גבול, שלא לעבור למקומות אסורים. 
למסד אהבות
עדי ארד
"בית".
היתה לי חברה שאמרה לי פעם, שאם רוצים לשמור על האהבה עדיף לא להתחתן. למה צריך למסד משהו כל כך רוחני וטהור ולהרוס אותו?

אבל אני, ג'אנקית של חתונות, אחת שאין חופה שלא מרגשת אותה. תביאו לי אשה לבושה לבן עם הינומה ואני ישר מקבלת את הפרצוף הזה, הלחלוחי, כמו בסוף סרט של וולט דיסני.

מכירים את ה"רעש קהל" הזה שמשתילים בתכניות סוג ג' בטלוויזיה ,"אווווו", אנחת אושר קולקטיבית כזאת? זה התקליט שמתנגן לי בראש כשאני רואה את החתן מביט בכלה ומניח את הטבעת על האצבע שלה.

עניתי לה, לחברה, "אני חושבת שאת טועה. בטח שצריך למסד אהבה, אבל לא מהסיבה שאת חושבת".
בדרך כלל כשאנשים שומעים את המילה "מוסד" הם פחות צוהלים ומתלהבים מאשר מהמילה "משכן" או "מקדש".

אבל הכוונה זהה.

איך אפשר למסד רגש? למשכן אמונה?

למה אי אפשר לחיות "הפילי אבר אפטר" בלי נישואין?

למה אי אפשר להישאר אדם מאמין בלי משכן או מקדש או אפילו בית כנסת?

אולי אפשר, לא ניסיתי, אבל מה שבטוח, דבר כל כך גדול כמו אהבה ואמונה -ראוי שיהיה לו בית.

החומר המשמר הכי חזק ביקום הוא: שיגרה קבועה.

ברגע שיש שגרה קל יותר ליחסים להיבנות.

כשגבר יודע שבסוף היום הוא חוזר הביתה, לאשתו, והם יאכלו יחד וילכו לישון יחד - זה שומר על המעטפת באופן הרבה יותר מחבק מאשר לשלוח לה וואטסאפ ב 21:30: "מותק, חזרתי מהעבודה עכשיו, אני גמור. אם בא לך תקפצי אלי, אבל הכי טוב שנדבר מחר בבוקר".
כשיש שגרה יש זמנים, יש עיתים, יש שפיות.

ככה יש זמן לעבוד וזמן להשקיע בזוגיות. הרבה יותר קל להצמיח וורקוהוליקים בסביבה ללא נישואין, כי כשאין בית לחזור אליו, אפשר להתבלבל .

בית. מילה קטנה שאוגרת בתוכה כל כך הרבה.

תמיד אנחנו אומרים "יש לזה ריח של בית", "זה מזכיר לי את הבית" וכו'.

בית הוא דבר חשוב. אפילו קריטי.

להקים בית, למסד, בשביל לשמור ולהגן על האהבה היקרה שמתחילה בזוגיות.

אלוקים מבקש מבני ישראל שיבנו "בית לאמונה", שיבנו משכן, ולא כי חסר לו נדל"ן בכדור הארץ.

הוא יודע שאם יהיה משכן תהיה שגרה, יהיו עיתים, תהיה שפיות, לאמונה יהיה מקום של כבוד בחייהם של האנשים.

הם יעלו קורבנות ויבואו להתפלל, בזמנים הקבועים, וזה ישמר את ההרגל, את דרך החיים, יגן על האמונה.

כי על רגש צריך לשמור.

רגש צריך לעטוף.

צריך לתת לרגש בית עם חצר ושגרה.

בין אם זו ברית הנישואין או ברית האהבה בין אלוקים לישראל.

בית בו אפשר בנחת לאהוב ולהתפלל.
מאכזב ביותר
בעקבות מכתבו של הרב חיים דרוקמן לראשי ישיבות, בו ניסה להסביר את התמיכה שנתן למוטי אלון, מבקש ממנו הרב משה ליכטנשטיין, מראשי ישיבת הר עציון הסברים והתנצלות
התמיכה והאימון שרחש הרב חיים דרוקמן, מהמכובדים והמוערכים שברבני הציונות הדתית כלפיי מוטי אלון, גם לאחר שהורשע במה שהורשע, מוסיפים להעסיק רבנים חשובים במגזר. מכתב שהוציא הרב דרוקמן בו הסביר את עמדתו, לא רק שלא הרגיע את השטח, אלא אף הציף את התמיהות מחדש, וביתר עוצמה. הרב משה ליכטנשטיין, מראשי ישיבת הר-עציון, דורש במכתב מהרב דרוקמן הסברים והתנצלות. חלק מהמכתב.
 "הדברים דלהלן נכתבים בלב כבד ומתוך הכרה מלאה בזכויותיו הרבות של הרב בשדה החינוך התורני וההנהגה הציבורית.
"קראתי בעיון את מכתבו של הרב שנשלח לראשי הישיבות והרמי"ם בשבוע שעבר, ועלי לומר בצער שהמכתב מאכזב ביותר. מזה למעלה מחודש, בני ובנות הציונות הדתית והוריהם מצפים לתגובתו של הרב בענין תמיכתו – המתועדת היטב – במוטי אלון לאורך השנים, גם לאחר שקלונו התפרסם ברבים ואף הורשע בדין. עמדת מנהיגותו של הרב, התמיכה הפומבית שניתנה לאלון וההליכה כנגד דעת עמיתים רבים וטובים, מחייבות מענה פומבי. הדרך להגיב על כך איננה על ידי הערת אגב במכתב המוקדש לאמירות כוללניות ומוסכמות אלא בהתייחסות ישירה ומפורשת במכתב או הצהרה המוקדשים באופן בלעדי ומפורש לפרשה.
ברם, האכזבה מדרך ההתייחסות האגבית היא כאין וכאפס לעומת האכזבה מתוכן הדברים שאין בהם שום התנצלות, שום הודאה בטעות, אפילו לא טעות בשיקול הדעת, ושום ניסיון לבקש מחילה ממי שנפגעו מכך. אינני מבין כיצד ניתן לומר לציבור שטעויות שנעשו הינן רושם מוטעה ותו לא? האם הצורך לרצות את חבירו ולבקש את מחילתו בא על סיפוקו על ידי האשמת הציבור בחוסר הבנה? 
"לאור זאת, אני פונה לרב ומבקש שיוציא מכתב חדש וייעודי שיש בו לקיחת אחריות והכרה בפגיעה שנגרמה וכן הבהרת הצעדים שיינקטו בעתיד כדי למנוע הישנות מצב דומה בעתיד". 
נשים תורמות בעיקר מתוך רצון לעזור ולפעול לשינוי חברתי, וגברים מתוך עמדה של שפע והשתייכות למעמד כלכלי וחברתי

לתת/נעמי עייני
"וַיְדַבֵּר ה', אֶל-מֹשֶׁה לֵּאמֹר. דַּבֵּר אֶל-בְּנֵי יִשְׂרָאֵל, וְיִקְחוּ-לִי תְּרוּמָה: מֵאֵת כָּל-אִישׁ אֲשֶׁר יִדְּבֶנּוּ לִבּוֹ, תִּקְחוּ אֶת-תְּרוּמָתִי" (שמות כ"ה, א'-ב').
אבקש להציע מבט סוציולוגי ופסיכולוגי על מעשה התרומה. 
"ישראל היא אחת המדינות המובילות בעולם מבחינת היקף התרומות לנזקקים", פרסם ארגון "יד אליעזר" בשנת 2015 בהתבסס על מחקרם של דבי חסקי-לוונטל, הילה יוגב-קרן וחגי כץ, משנת 2012. 
נתון מגדרי מרתק שהופיע בכתבה מציין כי בטווח הגילאים שבין 18-24, נשים בישראל תורמות סכום חציוני גבוה פי שניים (!) מאשר גברים (650 ₪ מול 1250 ₪) אולם, התמונה מתהפכת כשמדובר באוכלוסייה מעל גיל 35: בקרב האוכלוסייה זו גברים תורמים כמעט פי שניים מנשים (1,000 ₪ לשנה, לעומת 555 ₪).  
יש המתָרצים את הנתונים בפער במוטיבציה מגדרית שונה למתן תרומות; נשים תורמות בעיקר מתוך רצון לעזור ולפעול לשינוי חברתי, אידיאל הנשחק עם השנים, וגברים, לעומתן, נוטים לתרום מעמדה של שפע והשתייכות למעמד כלכלי וחברתי, מצב המשתפר ומתבסס עם השנים. 
הסבר נוסף להבדל הוא העובדה שגברים בני 35+ משלמים מסים גבוהים מנשים, ולכן זוג יבחר לתרום יחד, בשם הבעל. גם הבדלים מגדריים ברמת ההכנסה עשויים להסביר את דפוסי התרומה. (מתוך אתר יד אליעזר).
מתן תרומה אינו מובן מאליו, וישנם מנגנונים פסיכולוגיים המווסתים/מצמצמים את פעולת הנתינה שלנו ומושתתים על תפיסות עולם שגיבשנו לעיתים לאורך דורות, לדוגמא: 
1. זהות של "שורדים" - טראומת השואה והמאבק היומיומי על הישרדותנו כעם, הותירה ברבים מאתנו, בעם היהודי, צלקת. לצד הרצון להעניק ולהציל אחרים, חיינו מוּזנים ע"י פחד קיומי מהתרוששות ולפיכך נפעל לצבור חסכון לשימוש בעת צרה. 
2. תפישת "עוגת המשאבים" – גדלנו לחשוב כי נתינה לאחד תפחית בהכרח מהאחר. הכלכלה והפסיכולוגיה המודרנית מאתגרות תפישה סכמטית זו וחושפות תהליכים ויחסי גומלין היוצרים שפע הגדול מסכום חלקיו.
בפרשתנו אנו מתבקשים לתרגל נתינה, כל אחד לפי כוחו ורצונו. מרגש לראות כי במובנים רבים התורה מקדמת תובנות שהמדע גילה רק שנים רבות אח"כ – בעת מתן תרומה הנותן נשכר לפחות כמו המקבל, והעולם הנו משאב אינסופי המזמין רוחב לב ונדיבות.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

סֵפֶר "אוֹרוֹת" לַיְּלָדִים
הרב שלמה אבינר
הַמִּלְחָמָה (23) (פִּסְקָה י')
 

שְׁמָעְיָה: שָׁלוֹם לְךָ טוּבְיָה. רָאִינוּ שֶׁלֶּעָתִיד לָבוֹא, עַם יִשְׂרָאֵל עָתִיד לְרוֹמֵם אֶת כָּל הַמִּין הָאֱנוֹשִׁי. הַאִם הֶעָתִיד לָבוֹא הַזֶּה, הוּא כְּבָר פֹּה, הַיּוֹם?
טוּבְיָה: וַדַּאי שֶׁלֹּא. מְדֻבָּר בְּמַדְרֵגָה מְאוֹד מְאוֹד רוֹמְמָה, שֶׁאֲנַחְנוּ רְחוֹקִים מִמֶּנָּה.

ש: אֲבָל סְגֻלַּת יִשְׂרָאֵל הִיא תָּמִיד לְעֵלָּא וּלְעֵלָּא.

ט: בְּוַדַּאי. אֲבָל הַסְּגֻלָּה הַזּוֹ עוֹד לֹא יָצְאָה לַפֹּעַל. הִיא עֲדַיִן בְּכֹחַ. וּבֵינְתַיִם מַצָּבֵנוּ שָׁפֵל.

ש: אָז מָה אֲנַחְנוּ מַשְׁפִּיעִים עַכְשָׁו?

ט: כָּרֶגַע אֵינֶנּוּ מַצְלִיחִים לְהַשְׁפִּיעַ הַשְׁפָּעָה רוֹמְמָה, אֶלָּא רַק הַשְׁפָּעָה דַּלָּה, שֶׁגַּם מִתְעַוֶּתֶת. 

ש: כֵּיצַד הִיא מִתְעַוֶּתֶת, וְאֵצֶל מִי?

ט: אֵצֶל הַנּוֹצְרִים, שֶׁעוֹמְדִים מִחוּץ לְעַם יִשְׂרָאֵל, גּוֹנְבִים אֶת אוֹרָהּ שֶׁל הַתּוֹרָה בַּעֲבוּר עַצְמָם, וְדוֹחֲקִים אֶת רַגְלֵנוּ.

ש: אֲבָל אִם הֵם נֶאֱמָנִים לַתּוֹרָה, מָה טוֹב...

ט: לֹא, זֶה מִין עִוּוּת. זוֹ בְּעֶצֶם זְנוּת. זְנוּת שֶׁל זוֹנִים שֶׁלּוֹקְחִים דָּבָר אֲמִתִּי, וּמַטִּים אוֹתוֹ לְכִוּוּן אַחֵר.

ש: לְאֵיזֶה כִּוּוּן הֵם מָטִים? וּלְאֵיזֶה כִּוּוּן הֵם מְעֻוָּתִים?

ט: הֵם הָפְכוּ אֶת הַתּוֹרָה לְסוּג שֶׁל הֶאָרָה מִיסְטִית, וְעוֹלַם אֱמוּנִי...

ש: נוּ, אֱמוּנָה זֶה טוֹב. מָה הַבְּעָיָה?

ט: הַבְּעָיָה הִיא, שֶׁלֹּא דַּי בָּאֱמוּנָה. צָרִיךְ לְהַאֲמִין וּלְקַיֵּם אֶת הַמִּצְווֹת, וּלְהַשְׁפִּיעַ קְדֻשָּׁה בַּמְּצִיאוּת, בַּהֲוָיָה, בָּאֻמָּה וּבָעַמִּים. 

ש: אֲנַחְנוּ נֶגֶד מִיסְטִיקָה?

ט: לֹא. אֲנַחְנוּ בְּעַד מִיסְטִיקָה, אַךְ בִּתְנַאי שֶׁהִיא מִתְגַּלָּה לְמַעֲשֶׂה, בְּמַמְלֶכֶת כֹּהֲנִים וְגוֹי קָדוֹשׁ. כְּמוֹ שֶׁאָנוּ בְּעַד אֱמוּנָה, אֱמוּנָה שֶׁבָּאָה לִידֵי מַעֲשֶׂה בַּקִּיּוּם - לִלְמֹד וּלְקַיֵּם. וְזֶה עִנְיָנֵנוּ.
גם בתקופת הבחירות יש ליצור מערכת נקייה יותר שאינה פוסלת את השני אלא חולקת עליו
איש אל אחיו  /נהוראי
אחת היצירות המיוחדות שהיו במשכן ובמקדש הם הכרובים, שעמידתם על הכפורת היתה מיוחדת: "וְהָיוּ הַכְּרֻבִים פֹּרְשֵׂי כְנָפַיִם לְמַעְלָה סֹכְכִים בְּכַנְפֵיהֶם עַל הַכַּפֹּרֶת וּפְנֵיהֶם אִישׁ אֶל אָחִיו אֶל הַכַּפֹּרֶת יִהְיוּ פְּנֵי הַכְּרֻבִים" (שמות כה, יח – כ). התורה אינה מתארת את צורתם, ונחלקו הפרשנים בכך. הרשב"ם מפרש, שצורתם היתה כצורת עופות בעלי כנפים. לעומתו, רש"י מצטט את דברי חז"ל, שלכרובים היו פני תינוק. התגלות הקב"ה התרחשה מתוך הכרובים עצמם: "וְנוֹעַדְתִּי לְךָ שָׁם וְדִבַּרְתִּי אִתְּךָ מֵעַל הַכַּפֹּרֶת מִבֵּין שְׁנֵי הַכְּרֻבִים...". ומסביר המדרש (ילקוט שמעוני פרשת ויקרא תל): "הלוא את השמים ואת הארץ אני מלא? ראה חיבתן של ישראל להיכן גרמה לכבוד הזה המרובה, כביכול נדחק להיות מדבר מעל הכפורת, מבין שני הכרובים". 

על אף שקול ה' בכח חוצב להבות אש, בשעה שחביבים לפניו, הוא מצמצם את קולו מבין שני הכרובים. זאת ועוד, הכרובים היו סימן מובהק לטיב היחסים שבין כנסת ישראל להקב"ה. הדבר התבטא בכיוון פניהם של הכרובים: "כיצד הם עומדים? ר' יוחנן ור' אלעזר אחד אמר פניהם איש אל אחיו וחד אמר פניהם לבית... לא קשיא כאן בזמן שעושין רצונו של מקום כאן בזמן שאין עושין רצונו של מקום". 
כיוון פניהם של הכרובים הושפע ממצבה הרוחני של כנסת ישראל. כאשר עושים רצונו של מקום פניהם איש אל אחיו, ואם אינם עושים רצונו פניהם אל הבית.

המחזה העולה מהתבוננות בכרובים הוא של שני גופים המתאמצים לעוף, כנפיהם פרושות בשני כיוונים מנוגדים, אך יחד עם זאת מביעים הם אהבה זה כלפי זה ומאוחדים עם הכפורת עצמה. התנאי הבסיסי שמציבה התורה הוא שתיווצר יחידה אחת שלא ניתן לפרקה. זה המתח הקיים במבנה הכפורת: מחד, שני הקצוות – 'כרוב אחד מקצה מזה וכרוב אחד מקצה מזה', ומאידך, הקישור האחדותי אל הכפורת – 'מן הכפורת תעשו את הכרובים על שני קצותיו'. מחד הכרובים, על סף תנועה – 'והיו הכרבים פרשי כנפים למעלה' ומאידך, הם מקושרים זה אל זה ואל הכפורת. ייתכן וכיוון הפנים של הכרובים אינו רק סימן לטיב מערכת היחסים שבין ישראל לבין הקב"ה, אלא גם משקף את התנהלות האומה בינה לבין עצמה. כאשר פני הכרובים אל הבית, אל האנוכיות, זו התנהלות פסולה ולכן נחשבים שאינם עושים רצונו של מקום. אולם כאשר פניהם איש אל אחיו כל אחד נותן את דעתו למצוקתו של חברו כמתבקש בחברה מתוקנת, נחשבים הם כעושים רצונו של מקום. זו הסיבה שנצטווה משה לעשות שני כרובים ממקשה אחת ולא להסתפק בכרוב אחד. 
אדם אינו יכול להרשות לעצמו לחיות רק למען עצמו, אלא מוטלת עליו חובה להיות חלק מקהילה. מודל נוסף שניתן ללמוד מהכרובים הוא השיח הנכון שצריך להתקיים בין קבוצות או אנשים שחלוקים בדעותיהן. כאשר פניהם איש אל אחיו מתוך כבוד הדדי ושלום אזי מחלוקותיהם תהיינה לשם שמים. לא כך כאשר כל אחד מתייחס רק להשקפתו, מסתכל אל הבית שלו ומתעלם מהשני.
במהלך תקופת הבחירות ישנה פחות הקשבה, ופחות איש אל אחיו. במקום לנסות להבין את הצד השני מנסים לבטל או לפסול את קיומו. גם בתקופה זו יש ליצור מערכת נקייה יותר שאינה פוסלת את השני אלא חולקת עליו. ניתן יהיה להשיג זאת אם נעמיק יותר בערכים שעלינו לקדם ופחות נעסוק בפסילת אנשים, שנהיה איש אל אחיו ולא איש נגד אחיו. 

למה אני לא אוהב וורטים חסידיים?
הרב ד"ר משה רט
וורט חסידי מתחיל בדרך כלל בשאלה אמיתית על פשט הכתובים בתורה - למה נכתב כך ולא אחרת, למה פלוני עשה כך וכך, וכדומה. אבל במקום לתת תשובה אמיתית על השאלה, מנצל בעל הוורט את תשומת לבם של המאזינים כדי להכניס איזה רעיון משלו, ולהלביש אותו באמצעות משחק מילים כלשהו על הכתובים. כל קשר בין הרעיון לבין פשט הפסוקים מקרי בהחלט. במקרה הטוב הרעיון יפה כשלעצמו, ובמקרה הרע גם זה לא, אבל גם אם הרעיון הוא טוב ונכון, נשאלת השאלה מדוע להציג אותו בצורה כזו? למה להעמיד פנים שזה מה שלומדים מהפסוקים, כאשר הללו אינם משמשים אלא לקישוט לרעיונותיו של הדובר? דומה הדבר לאדם שמוריד מהספריה כמה ספרי חוכמה עבי כרס, רק כדי לטפס עליהם ולהגיע לממתק שנמצא על מדף גבוה.
ומה אני עוד יותר לא אוהב? וורטים שהם אפילו לא חסידיים, אלא עקומים לגמרי.

ראיתי השבוע בפייסבוק סרטון של "כאן", שבו מופיע בחור צעיר ומעלה שאלה: למה אלוקים אומר בלשון רבים "נעשה אדם בצלמנו כדמותנו"? נו, אכן שאלה טובה שכבר חז"ל עסקו בה. הבחור מזכיר בקצרה את הפירושים השונים, ואז מלמד אותנו ש"אלוקים" נקרא בלשון רבים כי הוא מכיל בתוכו כוחות רבים ושונים, כולל הפכים (עד כאן בסדר), ומוסר ההשכל הוא - אין דרך נכונה אחת להיות יהודי! מי שאומר לכם שיש רק דרך אחת, לא מבין את המסר של התורה. 
יד לפרצוף. כל הוורט הזה בשביל מה? בשביל להעביר איזה מסר פלורליסטי מתקתק על סובלנות, הכלה וריבוי דעות. אין דרך אחת להיות יהודי, כל אחד יכול לעשות מה שבא לו, אפשר להיות "דתי רצף" או "דתי לייט" או "דתי לפעמים" ולעשות כל תועבה שמתחשק, כי הרי יש מחלוקות בהלכה ובדעות אז הכל הולך... 
רוצה לומר את השטות הזו? בבקשה. אבל לטעון שזה המסר של התורה? התורה שנלחמה בכל תוקף נגד עבודה זרה וריבוי אלילים, והבהירה את חומרת העונשים שיבואו על אי קיום מצוות - עונשים שאכן התממשו פעם אחר פעם? 
יש שבעים פנים לתורה, ושבעים אלף פנים מחוץ לתורה. תבחרו. 
חוצה גבולות
כנס בנושא פוליאמוריה זה לא מתאים ובוודאי לא לבר אילן. הכנס אמור היה להציע ערכים נגד תורת ישראל והמוסר היהודי. באוניברסיטה ששמה על דגלה מסורת יהודית ותורת ישראל זה לא מתאים (פרופסור מרצבך)
אני מבינה וכאישה דתית מסכימה שפוליאמוריה מורכבת ומעוררת קשיים, היא נוגדת את ההלכה. אבל, זה לא רלוונטי לאוניברסיטה דתית או לא. יש תופעה כזו וצריך לתת למטפלים את הידע הרלוונטי (פרופ' תובל משיח)
כשערכי האקדמיה והתורה מתנגשים. כנס בנושא פוליאמוריה עורר סערה מגזרית שהציפה (שוב) את הדיון בשאלה – האם אוניברסיטה דתית יכולה לעסוק בכל נושא, גם אם הוא נוגד באופן מובהק את ההלכה? 
מרב לרנר
אין זה חדש שישנם נושאים שבחברה שלנו מעדיפים שלא לדבר עליהם, ו'לטאטא אותם', כדי שאף אחד לא יידע, כך חושבים. ביום שלישי האחרון התקיים באוניברסיטת בר אילן כנס של תכנית ההכשרה לטיפול מיני מטעם בית הספר לעבודה סוציאלית, בנושא: "סוגיות טיפול בפוליאמוריה" ויועד ברובו למטפלים, כמעין השתלמות בתחום נוסף. נושאה הכנס עורר סערה בתוך המגזר, ואף הוביל למחאה: "ניאוף בבר אילן". הכעס על העיסוק בפוליאמוריה- יחסים רומנטיים מחוץ לנישואין בהסכמה, כתופעה לגיטימית לכאורה, התעצם מכיוון שמדובר באוניברסיטה דתית. לכאורה או שלא. היו אף שהתבטאו כי מייסד האוניברסיטה, הרב מאיר בר אילן וחבריו, מתהפכים בקברם.
שלטי התנגדות לקיום הכנס נתלו ברחבי האוניברסיטה ועל הגשרים הסובבים אותה, הופצה עצומה מטעם בוגרי האוניברסיטה וכן מטעם בוגרי מכינות צבאיות שאיימו כי לא יירשמו לבר אילן באם "כנס הניאוף" לא יבוטל. גם חלק מאנשי הסגל שלחו מכתבים נזעמים במאמץ להביא לביטול הכנס. בנוסף, בהפגנה מול ביתה של רקטורית האוניברסיטה, פרופ' מרים פראוסט, קראו לה המפגינים לבטל את "כנס הניאוף" לאלתר. רבנים ופרופסורים יצאו אף הם בקריאה לבטל את הכנס, גם מתוך אנשי הסגל האקדמי של האוניברסיטה, ביניהם פרופסור עלי מרצבך, המשמש כפרופסור אמריטוס במחלקה למתמטיקה של אוניברסיטת בר אילן, לשעבר דיקן הפקולטה למדעים מדויקים, שבין היתר כתב: "יום העיון בפוליאמוריה שמארגן בית הספר לעבודה סוציאלית אינו נראה אקדמאי בכלל, אלא מציע דרכי טיפול שהם בניגוד גמור לתורת ישראל, לערכים מקודשים לרוב אוכלוסיית האוניברסיטה ולמבנה המשפחה. אני ממליץ לבטלו".
בראיון ל"שבתון" הוא מסביר את התנגדותו: "אני לא חוזר בי. יש באוניברסיטה חופש אקדמי ואסור לנגוע בזה. מצד שני, לעשות כנס בנושא פוליאמוריה זה לא כנס מדעי, זה לא מתאים ובוודאי לא לבר אילן, מפני שהכנס הזה היה אמור להציע ערכים נגד תורת ישראל בצורה מפורשת, נגד ערכי המוסר של תורת ישראל. באוניברסיטה ששמה על דגלה מסורת יהודית ותורת ישראל זה לא מתאים".
פרופסור מרצבך פנה לנשיא האוניברסיטה ולרקטור על מנת שייערכו שינויים בכנס המדובר, ואכן לבקשתו ולבקשת פונים נוספים, הוכנסו שינויים להזמנת הכנס: "הם מציגים את הכנס עכשיו בצורה הרבה פחות גרועה. בהתחלה נראה שהכנס יתייחס לכך שפוליאמוריה היא דרך חיובית לטיפול במקרים מסוימים - זה היה חמור. היום זה כבר לא נראה כך, אלא כדיון בהתמודדות מול התופעה שקיימת, איך מטפל יכול להתמודד נגד התופעה השלילית הזו. אין הרגשה שזה חיובי, וזה דבר טוב. השיפור הזה, הוא דבר גדול".
מלכתחילה לא מובן לפרופסור מרצבך איך האוניברסיטה בחרה להביא נושא כזה לכנס. לדבריו, הוא הקים תכנית לתואר שני במדע והלכה בה לומדים להתמודד עם ההתנגשויות האלו: "בתכנית לומדים להתמודד עם הקשר וההתנגשויות הרבות שיש בין המדע וההלכה, בעיקר במדעי הטבע. בסופו של דבר, המדע מועיל להלכה ולהפך, ההלכה נותנת כיוונים בצד של המוסר והאתיקה במדע. המדע זקוק להלכה ויש פה דוגמא מפורשת: כנס שמדבר על דברים שהם נגד ערכים בסיסיים של קיום התא המשפחתי. כנס כזה הוא לא כנס מדעי אלא כנס אופנתי שמתאים לאופנה מסוימת שקיימת היום, ואנחנו, ובפרט אוניברסיטת בר אילן, לא צריכים ללכת על אופנות למיניהן, אלא לערוך כנס שבא להתמודד נגד התופעות האלה".
לא מחווים דעה
פרופסור רבקה תובל-משיח, ראש התכנית למגדר בבר אילן וחברת סגל במחלקה לפסיכולוגיה, היא אישה דתית שפתחה את הכנס המדובר. מבחינתה, אין שאלה בכלל אם נושא כזה, ממש כמו נושא הפגיעות המיניות בציבור הדתי והחרדי, נושא הקהילה הלהט"בית ונושאים אחרים, אמור לעלות לדיון בכנסי השתלמות למטפלים: "מבחינתי, כמטפלת שמטפלת בזוגות במדינה הזו, כמי שמכשירה דור של מטפלים במחלקה לפסיכולוגיה, אני חייבת לצייד את המטפלים בידע על כל תופעה שהם עשויים לפגוש בה. כשאני עושה הכשרה מקצועית אני לא מחווה דעה אם התופעה טובה או לא. אנחנו צריכים להכשיר אנשי מקצוע שיודעים על כל התופעות ויודעים לטפל בהן. אין מה לעשות, התופעה הזו הגיעה לארץ. תחשבי שרופא יחליט שהוא לא מלמד את הסטודנטים לרפואה נושא שלא תואם את ערכיו כאדם דתי, למשל רופא דתי שמתנגד להפלות ומחליט שלא ללמד מה זו הפלה ומה כרוך בה, היית מוכנה שיטפל בך רופא שלא יודע הכל? זה לא קשור להבעת דעה אלא לידע מקצועי שצריך שיהיה. יש הרבה דברים שאנחנו כאנשי מקצוע פוגשים ולא מוצאים חן בעינינו כאנשים דתיים. פוליאמוריה לא שונה מבגידה, יש אנשים שבוגדים בבני הזוג מכל המגזרים, אז כפרופסורים לא נלמד את הסטודנטים על מה זו בגידה ואיך מתמודדים איתה בגלל שאנחנו דתיים?".
עוד היא מוסיפה: "מדובר בכנס מקצועי לאנשי מקצוע. לא היה שום דבר בכנס שעודד את התופעה. התכנית הזו עושה ימי עיון של העשרה נוספת, כשמגיע נושא חדש צריך לעדכן את הידע. יש תופעה חדשה, מערכות יחסים חדשות שנכנסו לעולם. הדיון הוא בכלל על האם יש גוף ידע שצריך להכיר לסטודנטים, לבוגרים ולמטפלים זוגיים שרוצים להעשיר את הידע הרלוונטי ולכן עושים ימי עיון בתכנים הללו".
פוליאמוריה – חוצת מגזרים?
לדבריה של פרופסור תובל-משיח, עיקר המחאה הייתה על כך שמדובר באוניברסיטה דתית, אך לדבריה מדובר בתופעה חוצת מגזרים וצריך לדעת איך לטפל בה ללא קשר למגזר: "מי שעושה את המחאה הם לא הסטודנטים. אני מבינה וכאישה דתית מסכימה שפוליאמוריה מורכבת ומעוררת קשיים, היא נוגדת את ההלכה ואנחנו לא מתכחשים לזה. אבל, זה לא רלוונטי לאוניברסיטה דתית או לא. יש תופעה כזו וצריך לתת למטפלים את הידע הרלוונטי". עוד היא אומרת: "יש פה עצימת עיניים שבציבור שלנו זה לא קורה. זה קורה. אם לא נדבר - זה לא יהיה? בעבר, היו מתקפות על ימי עיון בנושאים של פגיעות מיניות בציבור שלנו, אמרו שזה לא קיים. היום כולם יודעים שזה קיים בכל המגזרים וחובה עלינו להכשיר את המטפלים והעובדים הסוציאליים לטפל בזה, ממש כך גם בנושא הפוליאמוריה. יש כאלה שתוקפים אותנו - למה לדבר על נושאים שאין בהם צניעות? אין מה לעשות, כאנשי מקצוע אנחנו צריכים לטפל בתופעות שצריך למגר! לגבי הפוליאמוריה, זו תופעה בעולם. וגם, מדובר בכנס סגור לאנשי מקצוע לקבלת כלים להתמודדות כשזוג כזה מגיע אליהם".
ואכן, זו לא פעם ראשונה שבר אילן תחת מתקפה מגזרית בעקבות עיסוק בנושאים 'נפיצים'. "לפני חמש שנים היו תגובות דומות לכנס שעשינו למטפלים על טיפול בלהט"בים בקהילה הדתית", מספרת תובל–משיח. "אז, אף אחד לא אמר שזה מולד, אמרו שהם יכולים לשלוט בזה. לא היו מוכנים שנקיים את הכנס ואיימו עלינו! כבר אז אמרנו שלעצום עיניים לא יעזור, כולנו מכירים בציבור מישהו, גבר או אישה שיצאו מהארון, או שמתמודדים עם נטייה מינית אחרת, אז מה נגיד להם? 'תישארו עם הקשיים שלכם'? 'תלכו למטפלים חילוניים'? מטפלים דתיים יגידו 'זה לא בבית ספרנו'? די לעצימת עיניים! התופעות חוצות מגזרים ויש להתמודד איתן. לא יכול להיות שאם יש תופעה שמטפל דתי צריך לדעת אוניברסיטת בר אילן לא תלמד אותו והסטודנטים לא יידעו בנושא שום דבר. אנחנו אוניברסיטה ועלינו לתת את הכלים הכי טובים".
תגובת אוניברסיטת בר אילן: "לצערנו, אנשי מרכז ליב"ה המזוהים עם עמדות קיצוניות, מפיצים מידע חלקי ולא עדכני סביב הכנס שהוא אקדמי-טיפולי במהותו. אנחנו מנהלים דיאלוג לעומקו של עניין עם אנשי סגל, סטודנטים שלנו ודמויות בכירות בעולם הרבני, על תפקידה של האקדמיה. הנהלת האוניברסיטה תומכת באנשי סגל שלה המעוניינים לקיים דיונים עניינים המבוססים על ידע ומחקרים, וכך עשינו גם במקרה הזה, דווקא מתוך הביטחון שלנו בשורשים היהודיים העמוקים שלנו אנחנו רואים בכך סוג של שליחות. האקדמיה במהותה עוסקת רבות בסוגיות חברתיות שנויות במחלוקת. אנו עושים את זה במגוון תחומים ואין בעצם הדיון נקיטת עמדה כל שהיא. כללי החופש האקדמי והאחריות שלנו כמוסד אוניברסיטאי מחייבים את החוקרים והמרצים שלנו להיות עם יד על הדופק ולשאול שאלות. מידת ההשפעה שלנו על החברה והעולם כולו מבוססת על יכולות אלה". 
שאלות דת, חברה ואידיאולוגיה המפלגות את החברה הישראלית לא אמורות להיות מוכרעות רק באמצעות חקיקה ואכיפה
כפייה או הסכמה?/לוביץ
מקובל להעלות על נס את נדבת הלב שהיוותה בסיס לבניית המשכן. כידוע, בתחילת פרשתנו השאיר ה' את מתן התרומות למשכן כעניין וולונטרי, שתלוי ברצון איש ואיש, וקבע: "מאת כל איש אשר ידבנו לבו תקחו את תרומתי" (שמות כ"ה, א-ב). אולם עיון בפרשה הבאה, 'כי-תשא', מלמד שלא הכל היה וולונטרי בהקמת המשכן. חלק ניכר מבניית המשכן לא התבסס על נתינה התנדבותית, אלא על מס-אחיד ומחייב של 'מחצית השקל', שנדרש מכל בוגר "מבן עשרים שנה ומעלה" (ל', יד). תרומות חובה אלה שמשו ליציקת אדני המשכן להקמת ווי העמודים ולרכישת קרבנות ציבור (מגילה כ"ט, ב ורש"י בתחילת פרשתנו). תרומות הנדבה שבפרשתנו נדרשו לשאר חלקי המשכן ולכל כלי עבודתו.
נראה ששילוב שני סוגי התרומות מלמד עיקרון מפתח בעשיה הציבורית, ולפיו חשוב לשלב בה את שני המרכיבים הללו: חובה ונדבה. חלקים חיצוניים, כגון האדנים והעמודים צריכים להיבנות מתוך נתינה חיצונית, נתינה מתוך חובה. החלקים הפנימיים דוגמת הארון והשולחן, המנורה והמזבח צריכים להיבנות על בסיס נתינה פנימית הבאה מחפץ הלב. אין צורך להכביר במילים על חשיבות הנתינה הרצונית, שמשקפת את הקשר הנפשי למשכן, ובה בעת גם מחזקת אותו. אולם במקביל היה נחוץ שתהיה נתינת חובה של כולם, כדי שכל יהודי שיראה את המשכן מול עיניו ידע שהמשכן נבנה גם מתרומתו, וירגיש אליו שייכות עמוקה.
כאשר הקים רבי ישראל מאיר הכהן, מחבר "החפץ חיים" את הישיבה בראדין, הגיעו אליו כמה עשירים שהיו מוכנים לתרום סכומי כסף גדולים, ובכך לחסוך לו זמן ומאמצים של גיוס כספים ממושך מהציבור. ה'חפץ חיים' סירב בנימוס, ורצה שכולם יתרמו, ובכך תיווצר זיקה של כלל הציבור לישיבה, והיא תהיה ישיבה של כולם.

קורבנות הציבור באו אף הם מתרומת חובה, וזאת כדי להבטיח את התפקוד היום-יומי שלו. קיימת, כידוע, תופעה שכיחה שאנשים תורמים תרומות ייעודיות כדי להקים מבנים, ולאחר מכן מתעורר קושי למצוא אנשים שיושיטו יד לכיס, לצורך התחזוקה השוטפת ולצרכים היום-יומיים הקבועים. לפיכך התפעול השוטף של המשכן היה חייב להיות מבוסס על  נתינה קבועה המעוגנת בחוק.

השילוב בין נתינת חובה לבין נתינה מרצון חיוני בכל ארגון, בכל קהילה וגם באומה כולה. בהקמת המקדש חרג שלמה המלך מהשילוב הקדוש שהתבצע בהקמת המשכן, וכפי שמספרת ההפטרה, הוא הטיל מס כבד על עם ישראל. היה זה 'מס עובד', שמשמעותו צו מלכותי לעזוב את הבית ואת הטיפול בנחלת המשפחה למשך ארבעה חודשים כל שנה, ולצאת לעבודות שירות קשות ומכבידות בפקודת המלך, כש-3,300 פקחים היו "רֹדִים בָּעָם הָעֹשִׂים בַּמְּלָאכָה" (מלכים א, ה', כז-ל). תיאור עבודות הכפיה שם, מעורר אסוציאציה לשעבוד מצרים (להבדיל), בו עבדו בני ישראל בכפיה במפעלי בניה, כאשר נוגשים רודים בהם ושוטרי בני ישראל מפקחים עליהם.
עם מות שלמה המלך עלה רחבעם בנו למלוכה, ועם ישראל ביקש ממנו: "הָקֵל מֵעֲבֹדַת אָבִיךָ הַקָּשָׁה וּמֵעֻלּוֹ הַכָּבֵד אֲשֶׁר נָתַן עָלֵינוּ וְנַעַבְדֶךָּ" (מלכים א, י"ב, ד). אולם רחבעם ביכר את עצת הצעירים על עצת הזקנים והכריז: "קָטָנִּי עָבָה מִמָּתְנֵי אָבִי, וְעַתָּה אָבִי הֶעְמִיס עֲלֵיכֶם עֹל כָּבֵד, וַאֲנִי אוֹסִיף עַל עֻלְּכֶם, אָבִי יִסַּר אֶתְכֶם בַּשּׁוֹטִים, וַאֲנִי אֲיַסֵּר אֶתְכֶם בָּעַקְרַבִּים" (שם, שם י- יא). כתוצאה מכך עשרת שבטי ישראל פרשו ממלכות יהודה, ויצאו בהנהגת ירבעם להקים את ממלכת ישראל. השימוש בכוח הכפיה, והיעדר נכונות לפשרה מצד השלטון ביהודה הביאו לפילוג הממלכה, שבמרוצת הדורות הוביל לקרע גמור, למלחמות אחים ולהידרדרות שהשפיעה רבות על התהליכים שהובילו לחורבן בית המקדש ולחורבן ממלכות ישראל ויהודה.

היכולת לשלב בין חובה ונדבה, חיונית עוד יותר בחברה דמוקרטית. שאלות דת, חברה ואידיאולוגיה המפלגות את החברה הישראלית לא אמורות להיות מוכרעות רק באמצעות חקיקה ואכיפה. בנושאים כגון שמירת שבת במרחב הציבורי, גיוס בני ישיבות וכדומה יש ללמוד את סוד השילוב הראוי מתרומות המשכן: יש ליצור רובד בסיסי של חוקי יסוד, אך מעבר לו יש רובד משמעותי שצריך להיבנות על הבנות ועל יצירת הסכמות.
בבניית חברה, כמו בבניית משכן, לא מספיק להיות צודק, צריך להיות גם "חכם לב", שכן, כדברי המשורר יהודה עמיחי, "מן המקום שבו אנו צודקים לא יצמחו לעולם פרחים באביב".

כותרת כללית: ראש כבר יש. עכשיו בדרך לאיחוד?
רב ותא"ל. לא כוכב

על פניו, הבחירה ברב רפי פרץ (בן 63) כיו"ר הבית היהודי נראית סבירה. בנסיבות העניין. שילוב של רב (אפילו ללא זקן... ככה שזה נראה פחות 'מאיים' למי שחושש מרבנים) וקצין, סגן מפקד טייסת מסוקים לשעבר, רב צבאי ראשי לשעבר, ראש מכינה קדם צבאית (עצמונה, לשעבר בגוש קטיף, כיום בחבל אשכול) שהעמידה אלפי תלמידים שחלקם הגדול הפך לקצינים וללוחמים ביחידות קרביות, ממלכתי בהשקפתו (בזמן גירוש היהודים מגוש קטיף היה אחד מהרבנים הבודדים שקרא לתלמידיו שלא להיאבק במפנים ולחיילים שלא לסרב פקודה), בן עדות המזרח, מה רע? אלא, שכשמדובר במי שאמור להיות כמגנט לליקוט קולות בקלפי, אז יש להציב מראה. בפוליטיקה כמו בפוליטיקה, במגזר כמו במגזר. הרב רפי פרץ מקורב מאוד לזרם הר המור החרד"לי (גם אם לא יצהיר על כך), זרם שרבים במגזר נרתעים מהשקפותיו ומדרכו. זאת ועוד, יש הטוענים, הרב פרץ וסמוטריץ' לידו (ולא חשוב כרגע מה הסדר ברשימה המשותפת, אם תהיה), זה נטו ימין-ימין של המגזר. מה יש לזרם הליברלי-מתון (שאולי הם הרוב? לא בדקו) לחפש במפלגה שכזו?. ואם באלה לא די, היבחרם (ראו בהמשך) של יוגב ובן דהן אחרי הרב פרץ, מחזקת את הדימוי של המפלגה הזו כחרד"לית נטו. אז מה יעשו 'אחינו' שבאמצע? ה'ליברלים' ובשמם 'המינסטרים'. האמת, לא לכל דבר יש לי תשובה. אבל בחיים יש מה שנקרא 'הוראת שעה'. וכדי שלא תיאבד הנציגות האותנטית של הציונות הדתית מהכנסת, אולי (גם) זה מחיר שנכון לשלם. בין אם ירוצו לבד, בין אם יתאחדו עם האיחוד הלאומי. הדגש הוא על "אולי". אה, כמעט שכחתי. לרשימת הבית היהודי לכנסת נבחרו מוטי יוגב במקום הראשון (לאחר היו"ר הרב פרץ) עם 439 קולות, הרב ח"כ אלי בן דהן עם 328 קולות, בן ציון דוידי עם 324 קולות. המועצה שבחרה ברב רפי פרץ אמורה לבחור השבוע באשה שתוצב במקום השלישי. ואז, בן דהן ודוידי זזים אחורה. ובמקרה של איחוד עם האיחוד הלאומי-תקומה, הנ"ל יזוזו עוד יותר אחורה. עד כדי סכנה למי מהם שיוותר בחוץ.
ובחזרה לרב רפי פרץ. ההרגשה של החברים במרכז הבית היהודי, לאחר היבחרו של הרב פרץ, הייתה מעולה. מי שמכיר את הרב פרץ יודע שעניין הכריזמה זה לא הצד החזק שלו. הפעם, הוא 'שיחק אותה', דיבר כמנהיג. הוא בא חשבון עם בנט ("יש כאלה שעוברים בבית שלנו, משתמשים והולכים") ולא מעט שם במרכז כבר לא נראו מתגעגעים לבנט, אלא מברכים: 'ברוך שפטרנו'. סביר, שעד שגיליון זה בידיכם, יהיו כבר מי שיוציאו החוצה מה שיש להם על הרב רפי פרץ בבטן. הורים לתלמידיו שנרצחו בפיגוע בעצמונה, למשל. יש מחיר לכניסה לפוליטיקה.
נאה דורש, נאה מקיים
הדיו בה נכתבה המלצת הוועדה המסדרת של הבית היהודי לבחור ברב רפי פרץ להנהיג את המפלגה טרם יבש, וכבר מצא ראש הממשלה בנימין נתניהו זמן כדי לקרוא לבית היהודי להתאחד עם האיחוד הלאומי ועם עוצמה לישראל. הוא גם הסביר למה- "כדי למנוע אובדן מנדטים לגוש הימין, מה שעלול להביא להקמת ממשלת שמאל''. יו"ר האיחוד הלאומי בצלאל סמוטריץ' (בכובעו ברגע זה, לפני המו"מ עם הבית היהודי על איחוד ביניהם) כנראה למד מנפתלי בנט שכל מילה של נתניהו יש לבחון בעיניים של 'כבדהו (?) ובעיקר חשדהו', ובחשבון הטוויטר שלו הגיב לנתניהו: "ראש הממשלה נתניהו צודק. הימין חייב להתחבר ולא לאבד אף קול. אני קורא לו (לנתניהו) לשלב את 'עוצמה יהודית' כבלוק טכני בליכוד". והוסיף: "זה הרבה יותר מתאים לתרבות הפוליטית ולכיוון שקיים ממילא בליכוד (מצחי הנגבי ועד אורן חזן) והמקומות שרה"מ מבקש מחר לשריין בליכוד מתאימים לכך. אדוני רה"מ, ברוך אומר ועושה", צייץ סמוטריץ', שממש לא מתלהב מהחברים בעוצמה יהודית, ולו בגלל חששו ששידוך אתם ירחיק ממפלגתו מספר גדול יותר של בוחרים פוטנציאלים.
ואם בנתניהו עסקינן. לא סתם הוא מעמיד עצמו כיועץ (בחינם) למפלגות הימין הדתיות הקטנות מה לעשות. הוא שוחח עם סמוטריץ' וניסה לשכנעו להתאחד עם עוצמה יהודית, כך גם בברכתו לרב רפי פרץ. נתניהו גם לוחץ על דרעי שיתאחד עם הרשימות החרדיות האשכנזיות, והכל במטרה אחת- להציל את נתניהו. נתניהו חושש משתיים. מזליגת קולות מהימין למפלגתו של גנץ וכמובן מכך שאחת או יותר מהמפלגות הקטנות האלה לא יעברו את אחוז החסימה. לא שממש אכפת לו מהן, אבל אכפת לו מעצמו, סליחה, מגוש הימין. אוי לו (לנתניהו) ואבוי לגוש הימין אם מי ממפלגות הבית היהודי, האיחוד הלאומי (אם ירוצו בנפרד), עוצמה יהודית ומפלגת יחד של אלי ישי – לא יעברו את אחוז החסימה. כל קול ימין שיורד לטמיון, שקול כתוספת שני קולות לגוש השמאל. עמיתי שלמה פיוטרקובסקי הצביע ב'ידיעות אחרונות' על נקודה מעניינת נוספת. את נתניהו, שחרב כתב האישום מאיימת ליפול או-טו-טו על צווארו, מעניינת לא רק הקואליציה שתקום מיד לאחר הבחירות, אלא גם זו שתישאר אתו (במידה והוא ירכיב את הממשלה הבאה) ברגע שיוגש כתב האישום. ואם לסמוך על מה שמכריזים כיום כמה מראשי מפלגות הימין, במקרה של כתב אישום, הם לא יהיו אתו. אולי גם זו סיבה שהוא יעדיף כנראה לבלוע איזו מפלגת ימין קטנה או שתיים בתוך הליכוד ברגע שלפניי סגירת הרשימות.
בא לברך ויצא מקלל
באותה מהירות שיצאה התגובה של סמוטריץ' לנתניהו, יצאה גם ברכה לרב פרץ על היבחרו. זו כללה גם קריאה להיכנס בו ביום למו"מ בין הבית היהודי לאיחוד הלאומי על איחוד ביניהם ותקווה שהכל ילך סבבה. אבל היצר, אוי היצר. באותה נשימה ממש, יצאה מהאיחוד הלאומי בת קול (בקול מאוד ברור ומוכר, שאח"כ הלביש על עצמו מיסוך) שהבהירה כי אין סיבה שהרב רפי פרץ יהיה מספר אחד ברשימה המשותפת: "הוא יודע לנהל מו"מ קואליציוני או קמפיין בחירות? הוא עשה פעם סקר בחיים?", שלחו שם חץ לעבר תא"ל מיל. הרב רפי פרץ, שרק כמה שניות לפני כן נקבע כמומלץ הוועדה המסדרת ואפילו עוד לא נבחר במרכז המפלגה. בעיניים שלי, לא ככה נוהגים אנשים רציניים האמורים להיות שותפים לדרך לא קלה. לכל הפחות היכנסו למו"מ, ורק אם זה ייכשל, רק אז שילחו בליסטראות. מי בראש וכמה (מנדטים ברשימה המשותפת לכל רשימה) נגד כמה – על אלה יקום האיחוד או יפול. על עניינים אידיאולוגים יסתדרו. למשל, ע"י מתן חופש הצבעה לכל סיעה להצביע כהבנתה. האמת? אני לא רואה הבדלים כאלה גדולים, אבל שיהיה.
עוד יהום הסער  (תמונה של גדעון סער)
גיליון זה יורד לדפוס עוד לפני שפורסמו תוצאות הפריימריס בליכוד. לדידי, ניסיון הסיכול הממוקד של נתניהו בגדעון סער הוא גולת הכותרת של הפריימריס האלו. ככה ייעשה לאיש החושב לעצמו (וגם אחרים מעיזים לחשוב כך) שהוא מסוגל להיכנס בנעליים של ביבי, ביום שאחרי. מעניין לראות איך יגיב ביבי (אם) לכשיראה שהליכודניקים דווקא פרגנו לסער. "אוהבים את ביבי, מצביעים סער" אמרו רבים (שלא לייחוס) במרכז הליכוד.

צחי, תתבגר 
אדם ניכר בכעסו. מכירים? נראה שהשר צחי הנגבי – לא. בתוכנית טלוויזיה במוצ"ש, פאנל של פוליטיקאים וכמה עיתונאים בהנחיית רינה מצליח, חזר הנגבי על המנטרה של נתניהו, שמי שלא בליכוד או במפלגות הימניות, הוא לא ימני. הזכיר לו העיתונאי עמית סגל, כי לפני כך וכך שנים, אתה, צחי הנגבי, היית איזה שש שנים במפלגת קדימה. מה זה אומר, שאינך בימין? או אז קפץ לצחי הנגבי הפיוז, והוא קרא לעבר עמית סגל: ושאני אזכיר לך שאבא שלך היה בבית סוהר? (חגי סגל, מאסירי המחתרת היהודית). עמית סגל כנראה לא ציפה ליציאה הזו של הנגבי, והוא השיב לו אם לעבור לאמא של הנגבי (גאולה כהן), וצחי הנגבי עבר לסבתא של עמית (שעמית כלל לא זכה להכירה), בקיצור, מופע מביש שאין כמותו. צחי, צחי, תתבגר.
במבחן התוצאה, 'תורה עם דרך ארץ' לא הצליחה בסופו של דבר להתגבר על תוצאות האמנציפציה
 ד"ר חזות גבריאל
תיתכן תורה ללא ארץ?
בעקבות דברי הבבלי על הפסוק: "בְּטַבְּעֹת֙ הָאָרֹ֔ן יִהְי֖וּ הַבַּדִּ֑ים לֹ֥א יָסֻ֖רוּ מִמֶּֽנּוּ" (שמות כה, טו), כותב בעל ה'משך חכמה': "... ואמרו ז"ל (יומא עב, א): המסיר בדי ארון לוקה. והנה במזבח כתיב (להלן כז, ז) 'והיו הבדים... בשאת אותו', וכן בשלחן (כה, ח), מה שאין כן בארון, הבדים הם קבועים בו תמיד - הלא דבר הוא!". התורה אוסרת באיסור לדורות את הסרת הבדים של הארון גם לאחר שהגיע לייעודו. לעניין זה בולטת פרשנות הרש"ר הירש זצ"ל: "... והמצוה שלעולם לא יסורו הבדים מן הארון קבעה מראש לכל הדורות את דבר האמת, שהתורה הזאת ותעודתה אינן תקועות באדמה, שעליה עמדו בשעתם הקודש והמקדש... תורת ה' אינה קשורה וזקוקה לשום מקום מיוחד... שולחן ישראל ומנורת ישראל - מלוא חייו הגשמיים ופריחת חייו הרוחניים - קשורים באדמת ארץ הקודש; תורת ישראל - שאני".
כנגד כך זועקות מילות הרב קוק זצ"ל: "יצירה עצמית ישראלית, במחשבה ובתקף החיים והמפעל, אי אפשר לישראל אלא בארץ ישראל" (אורות, פרק ג).
הגדרתו של היינריך היינה לתורה - 'מולדת מיטלטלת', מיטיבה להסביר את הלך הרוח שעמו התמודד הרב קוק זצ"ל. היצירה הישראלית העיקרית נוצרה כולה בארץ ישראל: תלמוד ירושלמי, מדרשי הלכה ואגדה, תוספתא ומשנה, זוהר, ושולחן ערוך. פרשנות זו יכולה לשמש מקור לטענה בדבר היות הרש"ה זצ"ל, שסירב להיות שותף עם הרצ"ה קלישר ב'חיבת ציון', 'אנטי לאומי'. הוא כתב במפורש (אגרות צפון, ח): "במדבר קיבל את התורה ובכך היה לעם במדבר. בלא ארץ ובלא אחוזת אדמה - היה לגוף אשר נשמתו תורתו... התורה, מילוי הרצון הא-להי - הם לו אחוזת אדמתו ומטרתו...".
	
	גם נגד דברים אלו זועק הרב קוק, בתחילת ספר אורות: "אֶרֶץ יִשְׂרָאֵל אֵינֶנָּהּ דָּבָר חִיצוֹנִי, קִנְיָן חִיצוֹנִי לָאֻמָּה, רַק בְּתוֹר אֶמְצָעִי לַמַּטָּרָה שֶׁל הַהִתְאַגְּדוּת הַכְּלָלִית וְהַחְזָקָת קִיוּמָהּ הֶחָמְרִי אוֹ אֲפִלּוּ הָרוּחָנִי". 

במבחן התוצאה, 'תורה עם דרך ארץ' לא הצליחה בסופו של דבר להתגבר על תוצאות האמנציפציה. מיותר לציין איזו מן השיטות הוכיחה עצמה. עמנואל שוורצשילר, נשיא קהילתו של הרשר"ה - רשם ביומנו שהוא היה היחיד מבני דורו בפרנקפורט שעדיין הניח תפילין.


	

	


להערות: hazutg@gmail.com
אהבה התלויה בעלייה?
הציבור הציוני דתי עשה פה מהפכות בכל תחום, ורק במקום אחד לא – ביהדות התפוצות. אנחנו כל כך חלשים שם, והעידן זה עכשיו. בדיוק בנקודה של הניתוק בין המקום של הזהות הציונית והיהודית (הרב פרץ)
הקשר של יהודי העולם למדינת ישראל הוא היום תעודת הביטוח היחידה שהדור הבא שלהם יישאר יהודי. אחרת – עוד שני דורות אין דבר כזה יהדות העולם  (סמוטריץ')
ליד3
משרד העלייה הפך להיות סניף של ישראל ביתנו. הם הולכים להביא רק מצביעים של ישראל ביתנו, מברית המועצות. אין כבר כמעט את מי להביא משם, אנחנו מייבאים גויים והם מייבאים לכאן אינספור בעיות שצריך לפתור (סמוטריץ')
יהדות התפוצות מתמודדת עם אחוזי התבוללות בלתי נתפסים, אובדן הזהות היהודית של הדור הצעיר ועליה של אנטי-ציונות ברחבי העולם. מהו תפקידה של המדינה, ושל הציונות הדתית בפרט בפתרון האתגרים הללו? מנכ"ל המזרחי העולמי, הרב דורון פרץ ויו"ר האיחוד הלאומי ח"כ בצלאל סמוטריץ' עונים ל"שבתון" 
ליאת שוקרון
נכון שהמילקי שם יותר זול, אבל לא הכל ורוד בתפוצות. על פי דוח משרד התפוצות, שנת 2018 הייתה שנת שיא במספר הנרצחים במתקפות אנטישמיות. זאת נוסף לאחוזי התבוללות אדירים, ולכך ששימור הזהות היהודית מחוץ לישראל הופך יותר ויותר קשה. בתפקיד האביר – תנועת המזרחי העולמית, שמבקשת להביא שליחים איכותיים לקהילות היהודיות בעולם שיסייעו בשימור הזהות היהודית ובעידוד עליה, בעדיפות לשליחים מתוך הציונות הדתית. נפגשנו עם הרב דורון פרץ מנכ"ל המזרחי העולמי ועם ח"כ בצלאל סמוטריץ', יו"ר האיחוד הלאומי, לדיון מרתק.
מהם אתגרי יהדות התפוצות כיום?
הרב פרץ: "יש גל אנטישמיות הכי גדול מזה 20 שנה. יש אנטישמיות קלאסית, אבל יש גם דבר חדש - אנטי ציונות. האנטישמיות עכשיו שינתה צבע. ללכת היום עם דגל ישראל בטהרן או דמשק זה מסוכן כמו ללכת בברלין ב-1940 עם כוכב צהוב - זה סימן שאתה יהודי ויהרגו אותך במקום. האנטי-ציונות של היום זו אנטישמיות קלאסית, ואנשים מתבלבלים כי יש גם יהודים שהם ליברלים כאלה. לפני 70 שנה הנשק של הגרמנים היה הגזע. היום אלו זכויות האדם".
ח"כ סמוטריץ': "האנטי-ציונות של היום זו אנטישמיות. זה מתחיל מהכיבוש של 67', שרק הופך לתירוץ לשלילת ציונות בכלל ולשלילת זכות הקיום של מדינת ישראל. אבל, אני חושב שהאתגר העיקרי שיהדות העולם מתמודדת איתו היום ברוב המדינות הוא אתגר שימור הזהות היהודית של הדור הבא. יש הסבר יפה של הנצי"ב על 'והיא שעמדה לאבותינו ולנו' - מה זה ה'והיא', מה החזיק אותנו? מה ששמר על הזהות היהודית זה זה שבכל דור ודור עמדו עלינו לכלותינו. גם אם ניסינו לטשטש את זה, תמיד היה מישהו מבחוץ שטרח כל הזמן להזכיר לנו שאנחנו יהודים. זה בסוף שמר עלינו בקהילות שלנו, ושימר את הזהות. במאה השנים האחרונות במדינות הרווחה יש שוויון זכויות מלא – אין כבר שום דבר מבחוץ שמזכיר לי שאני יהודי. אם אני לא אדע לשמר את הזהות שלי אני אעלם". 
סמוטריץ' סבור שזו הבעיה הקשה של היהדות הרפורמית: "ההשקפה הרפורמית אומרת – 'אל תתבדל. תתערבב', אז מה בדיוק יישמר אותי בתוך הזהות שלי? ככל שאתה יוצא מהאורתודוכסיה למעגלים יותר רחבים, שיעורי ההתבוללות מגיעים לאחוזים מטורפים, 70% ויותר. היכולת של הקהילות היהודיות בעולם לשמר איזו שהיא זהות יהודית זה רק דרך הקשר למדינת ישראל. מהבחינה הזו גם היהדות החרדית לא נותנת מענה לאורך זמן. כמו שהציבור החרדי בארץ עובר תהליכים, הציבור החרדי בארה"ב עוד יותר נפתח לעולם הגדול, וגם שם – עוד דור -שניים, חס וחלילה, ניתקל באותן הבעיות. לכן, תנועה כמו תנועת המזרחי העולמי, שמחברת את יהדות העולם לארץ ישראל כמשהו אידיאולוגי, של השקפה – זה יכול להיות משהו גדול. הקשר של יהודי העולם למדינת ישראל הוא היום תעודת הביטוח היחידה שהדור הבא שלהם יישאר יהודי. אחרת – עוד שני דורות אין דבר כזה יהדות העולם".
יהדות העולם צריכה אותנו בכלל, הם מעוניינים בעזרה הזאת? בדרך כלל הם אלו שתורמים לישראל.
ח"כ סמוטריץ': "המשוואה מתהפכת. יהדות העולם תמכה במדינת ישראל עשרות שנים. אנחנו היום במקום אחר לחלוטין, ואני מעדיף שהכסף שלהם יישאר אצלם, שיישמרו את הזהות שלהם, ויותר מזה, אני רוצה שמדינת ישראל תשקיע כסף ביהודים בתפוצות. חינוך יהודי לתלמיד אחד בארה"ב עולה 40,000 דולר בשנה, ואנשים שולחים היום לבית ספר ציבורי ומאבדים את הזהות, כי אין כסף. מדינת ישראל חייבת לקחת אחריות על שימור הזהות היהודית של יהדות התפוצות בעיקר באמצעות חיזוק הקשר למדינת ישראל. ולהשקיע לא רק כסף, אלא גם תשומת לב ואכפתיות. משרד העלייה הפך להיות בשנים האחרונות סניף של ישראל ביתנו. הם הולכים להביא רק מצביעים של ישראל ביתנו, מברית המועצות. אין כבר כמעט את מי להביא משם, אנחנו מייבאים גויים והם מייבאים לכאן אינספור בעיות שצריך לפתור".
"נישואי תערובת זה דבר חיובי"
במקביל למיני-משבר שמתווה הכותל יצר בין ישראל ליהדות ארה"ב, בדגש על הרפורמים שבהם, צוטט סמוטריץ' במקור ראשון: "אסור לתת לרפורמים דריסת רגל בארץ. כשאני רואה מה הרפורמה עושה בארה"ב - היא הורגת את העם היהודי - אני מבין שאוי ואבוי אם הם יגיעו לארץ". כעת, בריאיון ל"שבתון", הוא נשמע מפויס יותר: "צריך לחזק את הקשר בין מדינת ישראל ליהדות התפוצות מבלי שאנחנו יודעים לפתור את המחלוקות. יש מחלוקות, הכותל זו מחלוקת והגיור זו מחלוקת, לא יודע לפתור את זה. בואו נחפש אפיקים שבהם אין בינינו מחלוקת ודרכם נחזק את הקשר. יהודי העולם מאוד מוטרדים משימור הזהות היהודית, זו ה-סוגיה שם, הדור הצעיר כבר לא יודע מה זה להיות יהודי, ואחר כך הוא נישא בנישואי התבוללות".
הרב פרץ מוסיף סיפור, שמדגיש את גודל הבעיה: "ידוע ש-60% מהנישואים בארה"ב הם נישואי תערובת. הייתי במפגש שמישהי אמרה שהיא חושבת שנישואי תערובת זה דבר חיובי – ככה אתה מתחבר לעולם, אנשים שהם לא יהודים נחשפים ליהדות. כמעט נפלתי מהכסא. שאלתי: 'אמרת עכשיו שנישואי תערובת זה דבר חיובי? התבוללות זה דבר חיובי?'. היא ענתה: 'התבוללות לא, נישואי תערובת כן'. ביקשתי שהיא תסביר את ההבדל. 'התבוללות זה כשאתה מאבד מישהו. נישואי תערובת זה כשאתה מביא מישהו'. התופעה הזו כל כך עמוקה, עד כדי כך שב-73% מהרפורמים יש התבוללות, אצל כל משפחה! יוצא שבכל מקום אתה צריך ללמוד לקבל את התופעה הזו ואחר כך להצדיק אותה. ברגע שאתה מצדיק את הדבר הזה – מה נשאר? ולכן, אני אומר כל הזמן שמה שחסר ביהדות התפוצות הוא הקול של הציונות הדתית שמחברת בין זהות יהודית לזהות ציונית. החיבור הזה זה מה שצריך. ולא מכירים לעומק בתפוצות את כל החיבור הזה, שנעשה בארץ".
"אצל הגויים אין הפרדת דת ומדינה"
בדיון, מתעוררת השאלה – האם על שליחי הציונות הדתית, המאמינים הגדולים בשיבת עם ישראל לארצו, לעודד עליה, או רק לסייע בשימור הזהות היהודית של יהודי העולם, שכן זו משוואה פשוטה, אם יהדות העולם תצליח לשמר על זהותה, דהיינו, תתמודד בהצלחה עם אחד האתגרים המרכזים שלה היום – למה לה לעלות לארץ?
סמוטריץ': "לא תמיד זה הולך ביחד. אם יהיו לי תנאים בארה"ב כיהודי אמריקאי שרוצה לחנך את ילדיי שיישארו יהודים - יכול להיות שאשאר שם. אם לא יהיו לי תנאים לעשות את זה יכול להיות שאחליט לעלות לארץ כדי שאצליח לחנך את הילדים. אבל, זה לא יחזיק מעמד. בהר ציון תהיה פליטה והיה קודש. בסוף, מי שנמצא בארץ ישראל שומר על הזהות היהודית, אחוזי ההתבוללות פה מינימליים, אם בכלל. פה להיות יהודי, זה מובן מאליו".
הרב פרץ סבור שתמיד צריך לדבר על עלייה עם יהודי התפוצות, וזהו הייחוד של הציונות הדתית: "צריך לחנך לעלייה, זה ברור. זה חלק מהתורה. לפי ההבנה שלנו אי אפשר להיות איש ששואף לשמור תורה ומצוות ולא לשאוף לעלות לארץ. ככל שתעמיק את הזהות התורנית כפי שאתה מבין אותה – שהכל קשור גם ליישוב הארץ, אנשים מתחברים לזה ועולים לארץ. בד בבד צריך לקחת אחריות בארץ ולשלוח כמה שיותר שליחים, כי ככל שהקהילה תתרוקן היא תהיה יותר חלשה ויהיה פחות מי שידאג לה". וכאן, לדבריו, נכנסת הציונות הדתית לתמונה. "ההתחברות לעלייה מתרחשת כשיש מחנכים, רבנים, שהם לא חב"דניקים, שהם מדהימים אבל הנושא המרכזי שלהם הוא לא ארץ ישראל. חסר בתפוצות עוגן, שליחי הציונות הדתית. האוצר הגלום של מדינת ישראל הוא הציבור הציוני דתי שעשה פה מהפכות, אחת אחרי השנייה, בכל תחום, ורק במקום אחד לא – יהדות התפוצות. אנחנו כל כך חלשים שם, והעידן זה עכשיו. בדיוק בנקודה של הניתוק בין המקום של הזהות הציונית והיהודית".
"יש קולות בארץ שמדברים על הפרדת דת ומדינה. הם מזכירים לך שאין דבר כזה", מוסיף סמוטריץ'. "גוי שהוא אנטישמי הוא גם אנטי-ציוני. אין הפרדת דת ומדינה לא אצל הגויים ולא אצל היהודים".
הדתיים הלאומיים יותר ביקורתיים
הרב פרץ חש, שבציונות הדתית מתקשים לקבל את יהודי התפוצות: "הרגשתי שאצל הציבור שלנו אהבת ישראל תלויה בקשר לארץ ישראל. החזון של הציונות הדתית לחבר'ה בחו"ל זה – תעשו עלייה. הגישה שלהם הייתה בעייתית, רק אמרו להם לעלות לארץ. צריך להבין שיש יהודים בהתיישבות, בפריפריה ויש גם פריפריה של העם היהודי בגולה. אנשים מתקרבים אם למישהו אכפת מהם, לא אם מבקרים אותם".
סמוטריץ': "זו שאלה של איזונים. מותר שתהיה אמירה נורמטיבית שיהודים צריכים לעלות לארץ ישראל. אבל אנחנו אוהבים כל יהודי וחשים אחריות כלפי כל יהודי, בארץ ובעולם".
גם רפורמי?
"בוודאי. אנחנו אוהבים כל יהודי. אנחנו יכולים להתווכח ויכוחים נוקבים אבל זה לא קשור לאדם. האדם שעומד מולי הוא יהודי, אני אוהב אותו אהבת נפש ומחויב כלפיו. מותר לי להעצים את האידיאל אבל לדעת שהאהבה שלי ליהודי לא תלויה בכמה הוא מגשים את האידיאל".
הרב פרץ: "חייבים להציב את החזון, אבל היחס לאנשי חו"ל צריך להיות פחות ביקורתי. צריך להציב את האמירה אבל לאהוב ולהאהיב את העלייה, וזה העניין".
"יש כאן אחריות של מדינת ישראל על העם שלה. הערבות ההדדית שלי כלפייך וכלפיהם היא אותו דבר. זו מטרה, אחריות ומחויבות שלנו, שיש בה גם אלמנט של הכרת הטוב כי במשך עשרות שנים הם תמכו בנו", מסכם סמוטריץ'.
בדיני נפשות עסקינן: מי יודע כמה רגשות אשם רובצים על לבו של ילד שלא מרגיש שהוא עומד בציפיות

מירוץ הציפיות
גרנביץ
חצר אחת יש בירושלים, אליה מתקבצים בנים ובנות שיצאו מן המגזר הדתי והחרדי. מנגנים, מדברים, משתפים, מבררים, לומדים תורה, ומחפשים ביחד. 
לפני תקופה, נתבקשתי להגיע לשם לאזכרה. אני רגיל שמזמינים אותי להופיע באירועים שמחים, בהתוועדויות נוגות, למוסדות או לסטודנטים, לנגן ולספר, אבל אזכרה זו מה טיבה? אחד הבחורים מצא את מותו בפתאומיות. השבר גדול. ההורים והמשפחה ה"חרדית" מצד אחד, החברים "היוצאים בשאלה" מצד שני. ומי יגשר על תהום שכזאת...
הגעתי במבוכה רבה. קשה לעמוד מול אם כאובה, שמגיעה באוטובוסים ומביאה מרק חם, מנסה למצוא שפה משותפת עם בנים ובנות שביום יום כנראה לא היה להם שיג ושיח איתה... אבל הגעגוע אל הילד שאיננו, מפגיש בין עולמות שונים. האבא יושב בצד ולומד. זקנו לבן, ופניו חרושות קמטים. הכאב מורגש באוויר...
יושבים במעגל, ואני תוהה, לאן מוביל מפגש כזה. ואז קם האח, אברך משי, ופתח בדברים. איני זוכר כל מילה שאמר, אבל את רוח הדברים. הוא דיבר על כך שאחיו ז"ל היה בדיאלוג מתמיד וכאוב, האם הוא ראוי, האם הוא אהוב, האם יש לו מקום אצל האלוקים למרות שהוא עובר נפילות וקשיים. עד סוף ימיו הקצרים לא היה בטוח בכך. רגשות האשם על קשיים בלימוד, על נפילות, הביאו אותו למחשבה שאולי אינו ראוי כלל לאהבה כלשהי. 
אני חושב שזה נוקב על התהום. לפעמים אנחנו עמוסים כל כך בציפיות. מצפים מאיתנו להיות מוצלחים, צדיקים, ומדויקים, יפים ונכונים, עד שאפשר פשוט לקרוס מכובד המשקל הגדול הזה. מי אינו רוצה להרגיש רצוי ואהוב? מירוץ בלתי פוסק אחרי אישור, הכרה, פידבקים מהחברה, חיוך מההוא או מההיא, מילה טובה. ולבסוף האדם בתוכו, הוא בודד, כיון שבפנים בפנים הוא יודע שהוא עסוק בלשמר פוזה מסויימת שתביא לו אהבה. אבל זוהי לא אהבה אמתית. 
תינוק בוכה, אמא קמה אליו ומחבקת אותו, מאכילה אותו, היא אינה יודעת עוד אם הוא יהיה חכם ומוצלח, או שמא הפוך מכך. זה גם לא מעסיק אותה. הוא אהוב באשר הוא. בעומק, כל אדם מתגעגע למקום הזה: בו הוא אהוב ללא תנאי. 
זה עלול להישמע קיטשי, אבל בדיני נפשות עסקינן: מי יודע כמה רגשות אשם רובצים על לבו של ילד שלא מרגיש שהוא עומד בציפיות להיות מספיק צדיק, או תלמיד מוצלח, או כל כותרת אחרת שהעמיסו עליו הוריו, חבריו, או מוריו. מי יודע כמה נאנקים תחת העול הגדול הזה, ומרגישים שאין להם מקום בו הם רצויים באשר הם, עם החולשות והכישלונות, הבעיות והכאבים. 
כמה רפואה והצלה יכול כל אחד להביא לעולם, אם רק ייתן "מקום" למי שסביבו. אם חבר אחד ירגיש נוח בקרבתו, לשפוך את לבו, ולהיות פשוט הוא, מבלי צורך במניפולציות או השקעה בלקבל לייק על קיומו. 
דברתי באותו הערב, על הגעגוע הפשוט הזה, על היכולת של כל אדם להציל נפשו של היושב לצדו. 
את הערב סיימנו במעגל גדול בו כולם יחד חבוקים ושרים.
"מקום בעולם", זוהי בקשתו של האדם באשר הוא. ולא רק של האדם, בפרשתנו הקב"ה מבקש "ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם". תנו לי מקום בעולם!
mordechayshay@gmail.com
הבשורה של להקת 'שלוה'/בעיניים של מוטי
מודה, האירוויזיון ממש לא מדבר אליי. אפילו לא הצלחתי להתרגש כש (איך קוראים לה?) הישראלית זכתה במקום הראשון בשנה שעברה. אבל למראה להקת שלוה, בה משתתפים בעלי מוגבלויות, עלתה לגמר של "הכוכב הבא", בו ייבחר הנציג של ישראל לאירוויזיון הקרוב, זז משהו בי משהו. למרות שהייתה ממש קרובה, 'שלוה' לא תעלה על בימת האירוויזיון הקרוב, שכן מנהליה ומשתתפיה סירבו לעשות זאת בשבת. בטוח שזו לא הייתה החלטה קלה עבורם. ההפקה בארץ אף פנתה למכון צומת לבחון אפשרות של שימוש ב'רמקול שבת' (הנקרא 'שבת קול' ומבוסס על גרמא) שצומת פיתחו. אלא שהרב מנחם פרל, העומד בראש מכון צומת הבהיר בתשובה כי ה"שבת קול " מיועד אך ורק לצורך מצווה וכי חילול השבת ההמוני הצפוי להיות במרכז הירידים בת"א באירוויזיון ובחזרה הגנרלית בליל שבת הקודם לו, ודאי אינו 'צורך מצוה', ולהיפך. על כן הבהיר הרב פרל, "סירבנו לתת יד (אף שעשוי היה להקטין את חילול השבת של חברי הלהקה) משום שהדבר עלול להתפרש כמתן לגיטימציה לעניין". אני לא יודע מה יהיה בסוף. כן יופיעו בגמר, לא יופיעו, אבל אין ספק כי החברים האלה ב'שלוה' כבר עשו משהו ענק בתדמית של בעלי המוגבלויות. אני מאמץ בחום את מה שכתב ידידי הרב יובל שרלו בעניין: "הדבר החשוב מכל- אם כל מי שהזיל דמעה אחת, ישלב עוד צעירים כמו צעירי 'שלוה במקומות העבודה, יסייע לו ברחוב, יבין ששילוב והכלה הם מתנה לכולנו – קרה משהו. לאהוב את 'שלוה' על המסך זה יפה, אבל גם קצת צבוע. את 'שלוה' צריך לאהוב בחיי היום יום. במתן הזדמנות לחברי הלהקה ודומיהם לחיות חיים משמעותיים ורגילים כמו כולם".

מי יכול על פייסבוק?
נציגי ועדת הבחירות המרכזית לכנסת, בראשות היו"ר, המשנה לנשיאת ביהמ"ש העליון, השופט חנן מלצר, נפגשו עם בכירים בחברת פייסבוק, במסגרת ההיערכות לשמירה על טוהר ההליך ולמניעת התערבויות חיצוניות. נציגי פייסבוק הציגו את הכלים השונים שאותם צפויה להשיק בישראל בחודש מרץ, ובכלל זאת את דרישתה כי מודעות פוליטיות יהיו מזוהות, ויוקם ארכיון למודעות פוליטיות אשר יהיה קשור לדפים שיפרסמו אותן, בצד חסימת האפשרות לרכישת מודעות פוליטיות על ידי גורמים מחוץ לישראל. משום מה אני "סומך" על המוח הישראלי היצירתי שיידע להתמודד עם העניין הזה.
האנטישמיות והתבוללות מבהירות כי תם תפקידה של תיבת נוח בהיסטוריה היהודית. אין הגנה, פיזית או רוחנית בגלות

פה בארץ חמדת אבות
אבי רט
פעמיים מצווה הקב"ה להקים 'מרחב מוגן'. בפעם הראשונה הוא מצווה על נוח להקים תיבה שתגן עליו מפני המבול המתרגש לבוא מבחוץ. זהו מרחב מוגן פיזי שתפקידו להגן מול מים סוערים.

בפעם השנייה הוא מצווה את משה ואת עם ישראל להקים לו משכן, מקום להשראת השכינה. זהו אומנם מרחב מוגן פיזי, אולם מהותו רוחנית. תפקידו יהיה לייצר מרחב תחום בו הקב"ה כביכול יצמצם עצמו וישרה שכינתו.

שני המרחבים המוגנים הללו הם זמניים. אלא שבניגוד לנוח שלאחר המבול, שיצטרך לצאת מן התיבה ולהתנהל במרחב הגדול בחוץ, הרי שעם ישראל בהגיעו לארץ אמנם יזדכה על המשכן המדברי שסיים את תפקידו, אך יצווה לשדרג אותו למבנה קבע בדמות בית המקדש.

פעמים רבות מציאות חיינו מחייבת אותנו כפרטים וכאומה להקים לעצמנו מרחבים מוגנים. פיזיים ורוחניים. אלפי שנות גלות אילצו את היהודים במלאח במרוקו או בשטייטל בפולין להקים מרחבים מוגנים פיזיים ורוחניים, כאלה יכלו לאפשר ולהבטיח המשך קיום יהודי. הסכנות הפיזיות והרוחניות מעולם לא פסקו. התקפות של קוזקים, אינקוויזיטורים ושאר שונאי ישראל למיניהם, כמו גם סכנות התבוללות והיטמעות בסביבה ובמרחב התרבותי, חייבו את העם היהודי להתגונן ולפתח סוגים שונים ומשוכללים של מרחבים מוגנים.
עם זאת, ידענו כל הדרך שהקמת מרחב מוגן זה פתרון זמני וארעי, ולא פתרון אסטרטגי קבוע.

המקום הטבעי של הדג הוא בים הגדול ולא באקווריום, והמקום הטבעי של האדם והעם היהודי הוא בארץ ישראל ולא במלאח או בשטייטל.

האתגר היהודי היה לשאוף ליום בו החיים היהודיים יתנהלו במרחב הפתוח שייהפך למרחב מוגן יהודי.

זה הייעוד הפרטי של כל אדם - להקים לו משכן בלבבו שיהיה חלק ממנו ומזהותו לאן שלא יפנה ובכל מציאות חיים, וזה הייעוד של האומה - להקים ממלכת כוהנים וגוי קדוש בארץ ציון וירושלים, תוך כדי חיים מלאים הכוללים צבא וחקלאות מדע ואומנות.
זה ייעודה האמיתי והמקורי של מדינת ישראל. על כך חלמו דורות, לשם כך לחמו דורות.

אין ייעוד וציווי לחיות לנצח בתיבת נוח. בחלוף המבול יש לצאת החוצה.
אין ייעוד וציווי לחיות במשכן או במקדש. אל המקדש באים רק שלוש פעמים בשנה, ובשאר הזמן חיים חיים טבעיים בחקלאות, במדע, במוזיקה, ובכל תחומי החיים.

כל המציאות הכלל ישראלית צריכה להיות משכן לשכינה, כמו שכל מהותו של האדם היא להיות כלי לשכינה בתוכו בבחינת 'בלבבי משכן אבנה'.

לפעמים אין ברירה והחיים הסוערים בחוץ מחייבים אותנו להיכנס למרחבים מוגנים כדי לשרוד. זה טבעי ולגיטימי, בתנאי שלא נתרגל לאקווריום ונחדל לחלום לשוב לים הגדול.
האנטישמיות הגוברת בעולם, כמו גם ההתבוללות, מבהירה ליהודים כי תפקידה של תיבת נוח הזו בהיסטוריה היהודית הסתיים. אין יותר שום הגנה, פיזית או רוחנית, במרחב ההגנה הגלותי.

מאידך גיסא, מדינת ישראל כשלעצמה עדיין איננה תעודת ביטוח ומרחב מוגן עם אחריות. היא ניסיון ואתגר גדול לדגים לנסות לחיות בים הגדול, אבל כמו כל ניסיון הוא יכול להצליח ויכול גם שלא. פעמיים בעבר הוא לא הצליח לנו, לצערנו.

המשכן ותיבת נוח לא קיימים פיזית אך הם נוכחים ב D. N. A היהודי. היהודי נמצא תמיד במצב הכן להיכנס למרחב המוגן כדי להתגונן מפני הסערה. במקביל לניסיונות הגדולים להקים מדינה וממלכה, אסור שאלו יבואו תוך כדי ויתור על החלום של ייצור מציאות חיים יהודיים טבעיים מלאים פה בארץ חמדת אבות, מקום בו תהא השכינה שורה, מקום בו תפרח שפת התורה.
לכולם יש מקום בעבודת ה', וכולם רצויים לפניו יתברך, ובלבד שהכל יהיה מתוך כנות, יושר, וברות לבב
חמשים גוונים של משכן 
אביעד הכהן 
פרשת תרומה עמוסה חומרים ורשימות. מידות אורך וגובה ורוחב והוראות הפעלה מדוקדקות, משל היה זה מוצר להרכבה בשיטת "עשה זאת בעצמך" מבית "איקאה". 
למרות הפירוט הרב, מדגישה התורה, ולא פחות משלוש פעמים (שמות כה, ט, מ; כו, ל) שהקב"ה הראה למשה את תבניתו המדויקת של המשכן וכליו כדי שבני ישראל יבצעוה בדיוק מרבי.
לעומת תיאור זה, במדרש "לקח טוב" נאמר שהראה הקב"ה למשה את תבנית המשכן בדמות אש. וכאן הבן שואל: וכי מכל החומרים שבעולם, דווקא האש – הקופצנית ומרובת הגוונים, שקוויה אינם "חתוכים" כלל ועיקר - היא האמצעי הטוב ביותר לשם הבהרת הוראות ההפעלה ויצירת תרשימים? 
אפשר שבעל המדרש ביקש ללמדנו, שלמרות מתן כל המידות והרשימות, הותיר הקב"ה מרווח למשה, שיכניס במשכן גם את רוחו-שלו ואת רוחם של היוצרים - בצלאל, אהליאב ושאר העושים במלאכה - ונמצא המשכן, כמו העולם כולו, מעשה יצירה שבו שותפים היוצר הראשון, הקדוש ברוך הוא, והאדם שיכול, נדרש ומתבקש לשכלל את העולם, לעבדו ולשמרו. 
על ביטוי נוסף של שותפות זו במעשה יצירת המשכן, הצביע יהושע עמיר לפני שנות דור, והוא מופיע במדרש פסיקתא דרב כהנא (תרומה ד): "'תבנית המשכן', אמר רבי לוי: בשעה שאמר הקב"ה למשה 'עשה לי משכן', היה לו להביא ארבעה קונדסים [=מוטות] ולמתוח את המשכן עליהם. אלא מלמד שהראה לו הקב"ה למשה למעלה אש אדומה, אש ירוקה, אש שחורה, אש לבנה, ואמר לו: עשה לי משכן! אמר לו משה לקב"ה: ריבון העולמים, וכי מאין יש לי אש אדומה, אש ירוקה, אש שחורה, אש לבנה? אמר לו: 'בתבניתם אשר הראית בהר'. אני בסממנים שלי ואתה בסממנים שלך".
ריבוי הגוונים בהיכל ה' מקבל תוספת הדגשה במדרש נוסף (פסיקתא רבתי, מהדורת איש שלום, ד"ה אשר הראית בהר): "מיד כשעלה משה למרום, פתח לו הקב"ה שבעה רקיעים, והראהו בית המקדש של מעלה, והראהו ארבעה צבעונין [=צבעים] שעשה מהם משכן, שנאמר 'והקמות את המשכן כמשפטו אשר הראית בהר'". 
מדרש זה חותם בניגוד ובמתח שקיים בין "משפט" - מסגרת פורמלית, מקובעת, חתוכה (ומכאן מונחי המשפט שכולם "גזורים" פסק דין, כריתת חוזה, גזר דין, ביצוע וכיו"ב) לבין ריבוי הגוונים שמשקף תמונה "נזילה" ומורכבת הרבה יותר.
קווי המתאר הכלליים ברורים, קבועים ומחייבים. התבנית נתגלתה בהר, אבל איש האלוקים צריך לעצב לו במסגרתם את התוכן המדויק. בסממניו "שלו", בדרכו-שלו, לבנות לו בניין משלו. 
ארבעת סוגי ה"אש" שמהם נצטווה משה, לפי המדרש, "לעשות את המשכן", הם ביטוי נוסף לאחד ממאפייניה הבולטים של מלאכת המשכן: רבגוניות. המשכן מורכב מהמון צבעים וחומרים. תכלת, ארגמן, תולעת שני, שש משזר. 
במשכן אין אחידות. להפך. הוא כולל את הצבעים והגוונים כולם. כך בחומרים שמהם עשוי המשכן, וכך באנשים הפוקדים אותו.  
ביטוי לריבוי ומגוון הדעות גם בעבודת ה' מצוי במקורות הרבה. כך ביציאת מצרים (בניגוד לפרעה שציווה "לכו נא הגברים ועבדו את ה'", הבהיר לו משה כי עבודת ה' שייכת לכולם: "בנערינו ובזקנינו, בבנינו ובבנותינו נלך"); כך במעמד הר סיני, שבו השתתף העם כולו - אנשים נשים וטף, תלמידי חכמים ועמי ארצות – בקבלת התורה, כך בבית הכנסת וכך בבית המדרש, בלימוד התורה.  
לכולם יש מקום בעבודת ה', וכולם רצויים לפניו יתברך, ובלבד שהכל יהיה מתוך כנות, יושר, ניקיון כפיים וברות לבב, ומתוך ה"אש" הגדולה שממנה נבנה משכן ה', התלהבות לעבודת ה' והפצת האור הגדול שבוקע הימנה.  
 
כל ישראל ערבים זה לזה
תהלה פרידמן

קריאת פרשת תרומה נדמית לעיתים כמו קריאה במסמך הוראות הפעלה למכשיר או הוראות בניה למשהו שנקנה באיקאה. פרטי פרטים של מידות וגדלים וחומרים. דווקא על רקע הטכניות הזו בולט ביטוי פיוטי החוזר חמש פעמים: "אשה אל אחותה". את היריעות יש לחבר אשה אל אחותה. ואת ידות הקרשים יש לשלב אשה אל אחותה. אפשר היה לומר אחת אל השניה או זו אל זו. אבל כשהתורה רוצה להדגיש שמשהו צריך להיות קרוב קרוב, ממש צמוד - היא כותבת "אשה אל אחותה". או איש אל אחיו, כמו שמופיע בתיאור הכרובים שמעל הכפורת.

השימוש הזה במטאפורת האחווה כביטוי לקרבה שזור בתורה לכל אורכה.

ולא במקרה. 

העם היהודי נוצר ממשפחה שהופכת לשניים-עשר שבטים שהופכים לעם. מצוות התורה, בעיקר החברתיות שבהן, מנסות לשמר ולחזק את התודעה הזו. "כי תראה את שור אחיך", "לא תשנא את אחיך בלבבך", "לא יגוש את רעהו ואת אחיו", "לנכרי תשיך ולאחיך לא תשיך", ועוד. ברור שמערכת היחסים שהתורה שואפת לכונן בינינו, בני העם היהודי, היא מערכת יחסים הבנויה על אחווה. מערכת יחסים בה אדם לאדם אח. כל ישראל ערבים זה לזה, לא בגלל חיים משותפים או אמונה משותפת אלא בגלל שאנחנו אחים.
גם בישראל שלנו הביטוי "אחי" משמש כתיאור לקרבה ולרעות. הביטוי הזה, לא במקרה, חלחל לחיינו מהעגה הצבאית שם מודגשת ומטופח תודעת האחווה יותר מבכל מקום אחר. קל להבין מדוע. הרי ללא תודעת אחווה קשה לצאת להילחם. ללא הביטחון המוחלט שאתה מוקף אחים שיגנו לך עליך, בלתי אפשרי להסתער קדימה.

המחויבות להחזרת החללים הדר גולדין ואורון שאול, היא המשך ישיר למרכזיות האחווה בתודעה היהודית והישראלית. חבריהם הלוחמים, וחמור מכך משפחותיהם, חיים בתחושה שאנו כחברה ומדינה, לא עושים הכל בכדי להשיבם. הרגשה זו מכרסמת באופן מסוכן בתחושת האחווה והערבות שאמורה ללוות כל לוחם וכל משפחה והיא היא  המקיימת אותנו כעם וכחברה.

 (הכותבת מועמדת 'יש עתיד' לכנסת)
גם אני הייתי שם
אמנון בן-שי
קראתי ב"שבתון" את המאמר שכתב פרופ' שמחה גולדין.
רציתי לשתף אתכם למה אני תומך במשפחת גולדין, מתוך הסיפור האישי שלי.
בסיפור זה מעורבבים המזל, הגורל והדבקות בארץ ישראל. 
הסבים שלי ראו את הנולד, עזבו את הבית והמשפחה באירופה, והגיעו לארץ בתחילת שנות השלושים של המאה הקדמת. הם זיהו את הסכנה בעליית הנאצים לשלטון בגרמניה, ובחרו להעביר את מרכז החיים שלהם לארץ ישראל. ההורים שלי כבר נולדו בארץ. לסבתא שלי מצד אימי יש משפחה בארץ כ-200 שנה, מאז עליית תלמידי הגר"א לארץ הקודש.
בחירה גורלית
בקיץ תשל"ב הכל השתנה. אבא שלי, שלמה ידידיה ליפשיץ הי"ד (לזכרו שיניתי את שם המשפחה ל-בן-שי) גויס למילואים וסופח לגדוד שלא היה שייך אליו, מאחר והיו חסרים להם מפעילי מרגמה 81 מ"מ. אבי השאיר בבית אישה ו-3 ילדים בגילאים 11, 9 ושנתיים.
כשהגיעו החגים שאלו את אבי מתי הוא רוצה לצאת לחופש, בראש השנה או ביום כיפור? מאחר וראש השנה נחוג באותה שנה שלושה ימים, הוא העדיף לצאת לראש השנה, מאחר והוא ידע כי אנחנו, שלושת הבנים, נסתדר בלעדיו יום אחד ביום כיפור.
רצה הגורל וביום הכיפורים נפתחה מלחמה שלא התכוננו אליה. ברור כי אם היו ספקות למלחמה, גדוד 68 של חטיבת ירושלים לא היה תופש את קו המעוזים, קו בר - לב אל מול הצבא המצרי.
במוצאי יום כיפור חברו למוצב כוחות שריון ולקחו איתם רק את ההרוגים והפצועים. המעטים שהיו עדיין כשירים, נשארו במוצב והמשיכו להילחם, ללא סיכוי כלשהו מול הצבא המצרי שתקף גלים גלים את המוצב.
למחרת, נכנעו מעט החיילים שהיו במוצב ונלקחו בשבי. אבא שלי ועוד שני לוחמים שהיו בעמדת הרגמים, היו מחוץ למוצב בעמדת הרגמים והקשר איתם נותק. עד היום אנחנו לא יודעים האם אותם שלושה חיילים ניסו להימלט חזרה לעבר ישראל כשהשריון הישראלי מנסה לסדר להם מסדרון אש, נפגעו מכוחותינו, או שנהרגו מאש הצבא המצרי.
כשמכריזים על אבא כנעדר
בין יום כיפור לסוכות נציגי צה"ל הגיעו אלינו הביתה לבשר כי אבא שלי הוכרז כחייל נעדר. בכל התקופה ניסנו לאסוף ידיעות על גורלו, נסענו לתל-אביב לזהות תמונות של שבויים ואמא שלי ז"ל הקשיבה בתכיפות לדרישות השלום של שבויים בקול קהיר. 
רק כאשר חזרו החיילים השבויים ממצרים, התברר כי אבא שלי לא ביניהם. הדוד שלי נסע לבית ההחלמה בזיכרון יעקב, שם שיכנו את החיילים שחזרו מהשבי, אבל לא הצליח לקבל מידע חדש.  
כעבור עוד כמה חודשים, התנהלו שיחות להפסקת אש עם המצרים בק"מ ה-101. בגין, שהיה אז ראש הממשלה, הכריז כי במידה והמצרים לא יתנו לצה"ל לחפש את הנעדרים בגזרת המעוזים, לא יתנהלו שום שיחות ולא יחתמו על הסכם כלשהו.
וכך היה, המצרים נתנו לכוחות צה"ל לחפש, ואחרי 11 חודש מפתיחת המלחמה, אבא שלי הובא לקבר ישראל. לא ישבנו שבעה, רק שעה אחת בלבד, ולא אמרנו קדיש כי עברו 11 חודש. למוצבים בתעלה לא ניתן היום להגיע, וכל האזור כבר לא קיים, כי המצרים הרחיבו את התעלה, והרסו את כל קו בר-לב. האנדרטה היחידה נמצאת היום ביער השלום, למרגלות ארמון הנציב בירושלים.
היום כבר לא ממלאים חובות
לפני 12 שנה, הייתי במצרים עם משלחת של אנשי גדוד 68, חיילים, פצועים ושבויים. למשלחת הצטרפו בני המשפחות השכולות. סיירנו באזור התעלה והגענו גם למוזיאון המלחמה בקהיר. כאשר חזרתי הביתה מלא בכל החוויות החזקות, חגגנו שבת בר-מצווה לבן שלי, וכמובן, כל החוויות מהמסע לאזור התעלה במצרים, הועברו "בשידור ישיר" לבני המשפחה, באותה שבת שתיזכר בליבי לעד.
ההתנהלות של המנהיגים אז, הייתה שונה מהיום. אז היה ברור כי לא מפקירים חייל בשטח, ולא יושג כל הסדר ללא החזרת הבנים הביתה.
ביום חמישי האחרון, צפיתי במשדר עובדה של אילנה דיין בערוץ 12. כבר 4.5 שנים משפחת גולדין ממתינה שמנהיגי המדינה ימלאו את חובם להדר גולדין ואורון שאול.
ההתנהלות היום מלמדת כי למנהיגי המדינה סדר יום ציבורי אחר, והם לא חשים חובה מוסרית להשלים את המובן מאליו ולהחזיר את הבנים ביתה.
אני חוויתי את המצב הזה כ-11 חודשים, ואני מכיר מקרוב את מה שעובר על משפחת גולדין, הגם שהייתי אז בסה"כ בן 11. ליבי עם המשפחה, לכן אני עושה היום כל מה שניתן כדי לתמוך בהם.
לא נשקוט ביחד עם מאות המתנדבים של מסדר הדר, עד אשר המנהיגים שלנו ימלאו את החובה המוסרית המוטלת עליהם, להביא את הדר למנוחה שלמה בקבר ישראל.  
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