לקחת אחריות על עצמך

גור רוזנבלט
פרשת בלק מהווה את אחת הפרשיות המפתיעות בתורה. מפרשת לך לך מתמקדת התורה באופן כללי בקורותיה של משפחת אברהם עד להפיכתה לעם, יציאתה ממצרים ונדודיה במדבר. ניתן להניח שאירעו מאורעות רבים בעמים שמסביב, אך התורה עוסקת בליווי של עם ישראל בלבד לאורך השנים. 
החריג היחיד לכלל הזה היא פרשתנו, פרשת בלק, שלראשונה עוזבת את הליווי של עם ישראל ועוברת לתאר בוצרה מפורטת מאוד פרשייה שמתרחשת כולה בצד השני, אצל האויב המואבי. מדוע בחרה התורה בכך? 
ההסבר הפשוט הוא הברכות הנפלאות הניתנות לעם ישראל בפרשה, דווקא בגלל הרצון שהיה לקלל את ישראל. ברכות אלו מלוות כל יהודי החל מהכניסה בבוקר לבית הכנסת באמירת "מה טובו אוהליך יעקב" דרך "הן עם לבדד ישכון ובגויים לא יתחשב" ועד "מברכיך ברוך ואורריך ארור".   ייתכן שנוכל למצוא כאן רובד עמוק יותר. 
סופה של הפרשה שלנו מפתיע גם הוא. התורה חוזרת סוף סוף ללוות את עם ישראל, אך תיאור החטא של עם ישראל כאן הוא חמור, ובייחוד חוסר היכולת של משה רבנו להתמודד עם העם החוטא. הדברים כמעט עומדים בסתירה לברכות של בלעם שזה עתה שמענו. 
חיבור בין הפרשה של ברכות בלעם לסיפור החטא נותן כיוון לפיתרון. כולנו מחברים באופן טבעי את חטאי עם ישראל עם בנות מואב לבלעם, מכיוון שהוא היה זה שהשיא לבלק את העצה להחטיא את עם ישראל. הרב זקס, לשעבר רבה הראשי של בריטניה שעלה באחרונה לישראל, מזכיר לנו שהתורה תחשוף את העובדה שהרעיון להחטיא את ישראל הגיע מבלעם רק בהמשך, בפרשת מטות. למה לא לחשוף זאת כבר בפרשתנו? כאשר עם ישראל עובר עבירות כאלו, צריך להיות ברור שהאחריות היא עלינו בלבד. הזכרה של בלעם כאן עלולה להסיט את המוקד מהאחריות שלנו על ההתנהגות שלנו. מכאן גם המסר והחשיבות של הסיפור של המתרחש אצל המואבים. הקב"ה לאורך הדרך יתערב ויציל את עם ישראל מאויביו, אך הקב"ה לא יציל את עם ישראל מהתנהגותו שלו, וכאן על העם לקחת את האחריות. הדרך לנחול את הארץ עוברת דרך קדושה שמתחילה מערכים של שמירה על התא המשפחתי. "מה טובו אוהליך יעקב משכנותיך ישראל".
(מוקדש לבננו נדב עם הגיעו למצוות). 
תְּפָשָׂהּ בִּבְלוֹרִיתָהּ
אבי רט

על מפתנה של ארץ ישראל, לאחר ארבעים שנות נדודים במדבר, מתנהל ויכוח מר ונוקב על אופיו של המזרח התיכון החדש המתהווה, ועל דמותה של המדינה היהודית שבדרך.

דור חדש וצעיר שנולד במדבר ושלא ידע את גלות מצרים, עומד להקים בפעם הראשונה מדינה יהודית בשטחה של ארץ ישראל שהובטחה לאבותיו.

המדינה הזו- לא חיה במנותק מהאזור והיא חלק ממזרח תיכון שבו שוכנים עמים כאלו ואחרים, שונים ומשונים, גבל ועמון ועמלק, פלשת עם יושבי צור, גם אשור נלווה עימם, מואב, סיחון, אדום, כנען ועוד ועוד.

גם המרקם החברתי של המדינה שבדרך איננו הומוגני. יש בה יורדי ים ותלמידי חכמים, שבטים לוחמים ורועי צאן, חקלאים וסוחרים, כהנים ולויים- וכל אחד מהם חי בחבל ארץ אחר, עם מנטליות וקווי אופי שונים משבט לשבט.

על רקע זה מבקשים חז"ל מאתנו להבין את סוף פרשת בלק ואת תחילת פרשת פנחס.

האירוע בין "אִישׁ יִשְׂרָאֵל זִמְרִי בֶּן סָלוּא נְשִׂיא בֵית אָב לַשִּׁמְעֹנִי, הַמִּדְיָנִית כָּזְבִּי בַת צוּר רֹאשׁ אֻמּוֹת בֵּית אָב בְּמִדְיָן" הוא אירוע דרמטי מבחינה מדינית-פוליטית-רוחנית. אין זו פרשיית אהבים קטנה ומקומית, אלא אירוע ציבורי דרמטי.

זמרי בן סלוא הוא נשיא שבט שמעון, השבט שקינא לדינה בסיפור עם אנשי שכם. זה השבט עליו אמר יעקב- " אָרוּר אַפָּם כִּי עָז וְעֶבְרָתָם כִּי קָשָׁתָה אֲחַלְּקֵם בְּיַעֲקֹב וַאֲפִיצֵם בְּיִשְׂרָאֵל".

זמרי איננו אדם זוטר. הוא נְשִׂיא בֵית אָב לַשִּׁמְעֹנִי. וכָּזְבִּי איננה נערה מופקרת מהרחוב. היא ביתו של צוּר רֹאשׁ אֻמּוֹת בֵּית אָב בְּמִדְיָן.

המפגש בין זמרי לכזבי איננו מפגש אוהבים בקרן רחוב, אלא מפגש מדיני עם השלכות דרמטיות, וכך מתארת הגמרא את המפגש הזה:

" הָלַךְ שִׁבְטוֹ שֶׁל שִׁמְעוֹן אֵצֶל זִמְרִי, אָמַר לוֹ: הֵן דָּנִין דִּינֵי נְפָשׁוֹת וְאַתָּה יוֹשֵׁב וְשׁוֹתֵק. מֶה עָשָׂה? עָמַד וְקִבֵּץ עֶשְׂרִים וְאַרְבָּעָה אֶלֶף מִיִּשְׂרָאֵל וְהָלַךְ אֵצֶל כָּזְבִּי, אָמַר לָהּ: הישמעי לי. אָמְרָה לוֹ: בַּת מֶלֶךְ אֲנִי וְכָךְ צִוָּה עָלַי אָבִי: לֹא תִשָּׁמְעִי אֶלָּא לַגָּדוֹל שֶׁבָּהֶם [הכוונה למשה). אָמַר לָהּ: אַף אֲנִי נְשִׂיא שֵׁבֶט אֲנִי וְלֹא עוֹד אֶלָּא שֶׁאֲנִי גָּדוֹל מִמֶּנּוּ, שֶׁאֲנִי שֵׁנִי לַבֶּטֶן וְהוּא שְׁלִישִׁי לַבֶּטֶן. תְּפָשָׂהּ בִּבְלוֹרִיתָהּ וְהֵבִיאָהּ לִפְנֵי מֹשֶׁה. אָמַר לוֹ: בֶּן עַמְרָם, זוֹ מֻתֶּרֶת אוֹ אֲסוּרָה? וְאִם תֹּאמַר אֲסוּרָה, בַּת יִתְרוֹ מִי הִתִּירָהּ לָךְ. נִתְעַלְּמָה הֲלָכָה מִמֶּנּוּ. גָּעוּ כֻלָּם בִּבְכִיָּה...".
זמרי מערער לא רק על מעמדו של משה ועל סמכותה של התורה. זמרי וחבורתו רוצים לייצר מזרח תיכון חדש, המנותק מכל מסורות ומשקעי העבר. מזרח תיכון של היטמעות והתבוללות פיזית, תרבותית ומנטלית בסביבה, ומה יכול לסמל את המגמה החדשה הזו יותר מאשר נישואי נשיא שבט שמעון, זה השבט הידוע לשמצה בקנאותו, עם בתו של מלך מדין ? 

אפשר רק לדמיין את כותרות העיתונים ביום למחרת, עם התמונות מהחתונה, האורחים הרוקדים במעגלים משותפים, והסיסמאות על סובלנות, נאורות, תרבות וכו'.

הוויכוח בין פנחס ומשה לבין זמרי לא היה ויכוח של 'דוסים' מיושנים וארכאיים מול נוער תוסס עם גיטרות. הוויכוח היה על עצם אופייה של החברה הישראלית הן ביחס לתרבויות הסובבות אותה והן ביחס לתוכה עצמה, לצביונה ולדמותה.

בוויכוח הזה פסק הקב"ה דין שלא היה עומד היום במבחן בג"צ או בכל מבחן אחר, וציווה על משה לממשו: "וַיִּצָּמֶד יִשְׂרָאֵל לְבַעַל פְּעוֹר וַיִּחַר אַף ה' בְּיִשְׂרָאֵל. וַיֹּאמֶר ה' אֶל מֹשֶׁה קַח אֶת כָּל רָאשֵׁי הָעָם וְהוֹקַע אוֹתָם לַה' נֶגֶד הַשָּׁמֶשׁ וְיָשֹׁב חֲרוֹן אַף ה' מִיִּשְׂרָאֵל. וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה אֶל שֹׁפְטֵי יִשְׂרָאֵל הִרְגוּ אִישׁ אֲנָשָׁיו הַנִּצְמָדִים לְבַעַל פְּעוֹר".
הא-ל הרחום והחנון מתגלה גם כקנא ונוקם, כאשר מדובר בדברים שהם מחוץ לתחום. יש לחפף פה ושם, יש לקטר פה ושם, ויש משהו אחר לגמרי- ו'יִּצָּמֶד יִשְׂרָאֵל לְבַעַל פְּעוֹר'. מול זה - גם יכולת ההכלה של הקב"ה נגמרת, ותגובתו בהתאם.

ראיית בלעם מול ראייתה של ארץ ישראל
הרב אבינדב אבוקרט, רב קהילת אברהם יגל גבעת שמואל
מפשט הפסוקים משתמע שבלק חשש מכך שישראל יכבוש את ארצו ולכן רצה להחליש את כוחם. מדוע שיחשוש מכך, הרי ישראל מעולם לא עשו זאת? מלמדנו המדרש, כי חששו של בלק לא היה מכניסתם של ישראל לארצו שלו, אלא לארץ אחרת - ''ואגרשנו מן הארץ' לא היה מבקש אלא לגרשם שלא יכנסו לארץ' [במדבר רבה בלק כ]. ועדיין יש לתמוה, מה חששו של בלק ובלעם שייכנסו ישראל לארצם. 
נראה שכל מהותה של ארץ ישראל מנוגדת לתפישת עולמו של בלעם [ראה שם משמואל קרח תרע"ד, וכן בשנת תרע"ב ותרע"ג]. בלעם אינו מתנגד אל הקודש, אבל הוא לא יכול לאפשר את החיבור של הקודש עם עולם החול. חיבור כזה יתאפשר רק בארץ ישראל ולכן בלעם עושה ככל יכולתו על מנת למנוע את כניסתם של ישראל אליה. זאת מבקש בלעם לעשות לא רק באיומים ובהפחדות על ישראל אלא גם בטיעונים ובנימוקים כלפי הקב"ה בעצמו - 'אמר שמא אפתנו ויתרצה' [רש"י במדבר כב כ]. מה יכול לפתות את הקב"ה להסכים למעשהו של בלעם ולמנוע את כניסת ישראל לארץ המובטחת? רק טיעונים ונימוקים המבקשים לשמר את הרוח ואת הקודש. בלעם בא כביכול בטענה לטובת עם ישראל שימשיכו לעבוד את הקב"ה במדבר ויחיו חיים רוחניים, ולא יתעסקו בעניינים גשמיים שעלולים לפגום בהם. כאשר, כוונתו כמובן היא להשאיר לעצמו את זוהמת החול וטומאתו.
תמציתה של התפישה הבלעמית מופיעה בפסוק [במדבר כג י] שבו - באופן חריג - מדבר בלעם על עצמו. ראשיתו של הפסוק בשאלה-תמיהה 'מִי מָנָה עֲפַר יַעֲקֹב', בלעם מתבונן בתורת ישראל ומוצא בה יחס משמעותי ורחב לכל הדברים הנוגעים לעולם החול - תרתי משמע. 'אין חשבון במצות שהם מקיימין בעפר: 'לא תחרוש בשור ובחמור', 'לא תזרע כלאים', אפר פרה, ועפר סוטה וכיוצא בהם..' [רש"י במדבר כג י]. כיון שכך, אין לו אלא לתמוה איזו תורה משונה יש כאן שמוצאת אפילו בעפר מצוות רבות עד בלי די. בלעם, המנתק את הקודש מהחול ולא מוצא בעולם הגשמי שום נקודה של קודש אלא טומאה בלבד, אינו יכול שלא לשאול. לא פלא שאיש כזה אינו יכול לאפשר מציאות בעולם של עם היושב בארצו ומקיים בה מצוות שכל תכליתן הוא שהן תלויות בארץ.
עינו האחת של בלעם עומדת בסתירה לראיית הקב"ה בארץ ישראל - 'ארץ אשר ה' אלוקיך דורש אתה תמיד עיני ה' אלוקיך בה מראשית השנה ועד אחרית שנה' [דברים יא יב]. עיניו של בלעם לא יכולות לראות מציאות של השגחה פרטית, של אלוקים גדול ונישא היורד עד תחתיות ארץ ומצוי בכל ענייניה. הלא תפישתו של בלעם מבקשת לנתק בין השמים ובין הארץ, להציב מחיצה ביניהם ולמנוע מה'עין רואה' לצפות למרחוק.
כעת, נבוא לעיין בסופו של הפסוק - 'תָּמֹת נַפְשִׁי מוֹת יְשָׁרִים וּתְהִי אַחֲרִיתִי כָּמֹהוּ', לכאורה בקשה נעלה השואפת למעלה רוחנית עליונה של יושר. אולם בעיון מדוקדק אנו מוצאים פה טעות יסודית במשאלת הלב. בלעם לא משתוקק לחיי ישרים אלא רק למעלתם הרוחנית לאחר המוות. בעולם המוות אין לבלעם בעיה להסתופף תחת כנפי השכינה, שם ממילא לא קיימות בעיות החיים ואתגריהם. אבל בעולם הזה, בלעם לא מסוגל לסבול את המעורבות של הקודש בחייו האישיים.
לא פלא שהמדרש [דברים לג ג] מתאר שמול בלעם המבקש לפגוע בישראל ולזכות ש'תָּמֹת נַפְשִׁי מוֹת יְשָׁרִים', מבקשת האתון שלו - 'אֶתְהַלֵּךְ לִפְנֵי ה' בְּאַרְצוֹת הַחַיִּים' [תהלים קטז ט]. ואין לך ארצות החיים יותר מ'ארץ ישראל ששכינתו שם, והיושבים בה חיים ובריאים' [רד"ק]. גם אנו, זוכרים את עצת בלק ומבקשים לראות את העולם במבט כפול, להיכנס לארץ ישראל ולהתהלך בה עד כי נראה בשיבת ה' לארצו עין בעין.
אביעד הכהן 
קורס בראיית חשבון למתקדמים
בעולמה של תורה, מאורעות קשים – לכלל ולפרט - הם נקודת ציון ותמרור "עצור" הקוראת לכל אדם (ע"ע מעשה נינווה), וקל וחומר לאדם מישראל,  לעצור את מרוץ החיים ולשוב בתשובה. 
למרבה הצער, בשעות כאלה, מתעוררים לא אחת מרבצם גם כל "מנהלי החשבונות" של הקב"ה, היודעים בדיוק על מה ולמה באה אלינו ועלינו הצרה הזאת. 
כך, למגינת לב, היה לאחר השואה האיומה, וכך היה, אחר מאורעות קשים דוגמת אסון הבונים, תהליך ההתנתקות ןמכת עפיפוני השרפות הנוכחית בסמוך לגבול עזה.  
אכן, התשובה והחרטה, עקרונות יסוד הם בעולמה של יהדות. האדם המאמין אינו מביט באדישות למאורעות הפוקדים אותו, לטב או למוטב. 
הוא יודע שלכל אחד מהם יש סיבה ומסובב, אך אינו תר אחריהם בחיפושי סרק. בין שימת לב, תשובה  ושיפור מעשים, שתמיד יפים לָעולם, לבין יומרה להבין "חשבונו של עולם" ו"כבשונו של עולם", המרחק גדול. 
החכם, שעיניו בראשו, יודע שהשאלות חזקות הרבה יותר מן התשובות. הן תובעות מאתנו לא את תשובת ה"למה?", הסיבה והמניע, אלא את תשובת ה"מה", המעשה שעלינו לעשות בעקבות המאורעות, גם אם לעולם לא נבין ולא נדע את הסיבות להם. 
פרשת בלק מציגה לפנינו דמות חריגה בנוף המקראי. איש רוח, נביא, המתיימר לדעת סוד עליון. 
רק על בלעם הרשע, עליו ולא על אחד מנביאי ישראל ומורי דרכו, נאמר "..נְאֻם שֹׁמֵעַ אִמְרֵי אֵ-ל וְיֹדֵעַ דַּעַת עֶלְיוֹן, מַחֲזֵה שַׁ-דַּי יֶחֱזֶה נֹפֵל וּגְלוּי עֵינָיִם" (במדבר כד, טז). 
בדרכם הציורית, הצינית והסרקסטית, אמרו חז"ל באגדה התלמודית: "ויודע דעת עליון. אפשר דעת בהמתו לא הוה ידע [=היה יודע], דעת עליון מי הוה ידע?  ... אלא מאי 'ויודע דעת עליון'? שהיה יודע לכוון אותה שעה שהקב"ה כועס בה" (עבודה זרה ד, ע"ב).  
למרות סגולות אלה, נתפס בלעם כאנטיתזה לדמות הנביא המופתית. לא לחינם זכה לכינוי בלעם הרשע, כינוי שרק מעטים משונאי ישראל הגדולים זכו לו. 
מזה דורות רבים, יהודי מישראל אינו פותח את יומו בבית הכנסת בקבלת עול מלכות שמים מתוך אמירת "שמע ישראל", אף לא בקריאת עשרת הדיברות, אלא דווקא בהצהרתו של גוי שבגויים: "מה טובו אוהליך יעקב, משכנותיך ישראל".
על ייחודה של פרשת בלק מלמדת גם העובדה שחז"ל (בבא בתרא יד, ע"ב) מוצאים מקום להדגיש ש"משה כתב ספרו ופרשת בלעם ואיוב (שגם הוא, כידוע, איש נוכרי)". ולא עוד אלא שביקשו לקבוע פרשת בלק בקריאת שמע(!), ונמנעו מכך רק בשל "טורח הציבור" (ברכות יב, ע"ב). 
מהו פשר ניסיון חוזר ונשנה זה, להטמיע דווקא את פרשת בלק ובלעם בתודעתו היומיומית של כל יהודי? דומה שהדבר אינו מקרי. סיפורם של בלק ובלעם נושא עמו לקחים לדורות, וחושף בפנינו תובנות חשובות ומרתקות בעולמה של יהדות, שכוחן יפה הן באשר ליחס שבין ישראל לעמים, והן באשר לתופעות פנים יהודיות, הדורשות את תיקונן.  
במישור ה"חיצוני", בין ישראל לעמים, מהווה פרשה זו עבורנו תזכורת מתמדת בדבר קיומה של שנאת ישראל, גם בזמנים שבהם מבקשים רבים מאתנו להדחיקה. הנוכרי שניצב מחוץ, מכיר היטב את ייחודם של ישראל. הוא מקנא בהם, שונא אותם. 
במישור הפנים יהודי, מזהירה אותנו התורה מפני הפיכת הדת בית קיבול ומנוף לקוסמים ובעלי לחשים למיניהם. מן הסתם, היה הקוסם הגדול מארץ פתור בעל קסם אישי רב ורבים ראו בו בעל נס. כאילו לא די בכך, מכניסים שליחיו של בלק תבן נוסף לעפריים, והולכים אל בלעם כש"קסמים בידם", תוספת כוח. 
בשעת מבחן מתגלים כל אלה ככלי ריק. כבועת אויר. נעירה אחת מפי אתונו של בלעם, המונחית בידי שמים, שווה יותר מכל הקסמים, הנחשים, הקמיעות ושיני השום שכוהני הדת מבקשים לספק להמונים הצובאים על פתחיהם. בלעם עצמו מתפכח עד מהרה. הוא מודה בטעותו, ואינו הולך "כפעם בפעם לקראת נחשים" (כד, א), ולא עוד אלא שאנוס הוא להכריז ולקרוא בקול גדול: "כי לא נחש ביעקב, ולא קסם בישראל". לא באלה חלק יעקב. 
עיקרון חשוב זה מודגש גם בהפטרה. "עַמִּי, זְכָר נָא מַה יָּעַץ בָּלָק מֶלֶךְ מוֹאָב וּמֶה עָנָה אֹתוֹ בִּלְעָם בֶּן בְּעוֹר מִן הַשִּׁטִּים עַד הַגִּלְגָּל, לְמַעַן דַּעַת צִדְקוֹת ה' ", מורה אותנו הביא מיכה  (ו, ה). 
המסקנה משימת הלב למאורעות השונים ומזיכרונם אינה התיימרות לבוא בסוד חשבונותיו של הקב"ה, אלא הוראה פשוטה לכאורה, המציבה בפנינו אתגר יומיומי: ""בַּמָּה אֲקַדֵּם ה', אִכַּף לֵא-לֹהֵי מָרוֹם ... ... הִגִּיד לְךָ אָדָם מַה טּוֹב וּמָה ה' דּוֹרֵשׁ מִמְּךָ. כִּי אִם עֲשׂוֹת מִשְׁפָּט וְאַהֲבַת חֶסֶד וְהַצְנֵעַ לֶכֶת עִם    אֱ-לֹהֶיךָ" (שם, ו,ח).

חלק מאותה "הצנעת לכת" היא-היא  הענווה ואי ההתיימרות להיכנס בשערי לשכת רואי החשבון של הקב"ה, והמרתם בעשיית משפט ואהבת חסד. 
אושר סופית: בתי הדין הרבניים יוכלו לדון במקרי עגינות בין-לאומיים

 ליאת שוקרון

מליאת הכנסת אישרה בקריאה שנייה ושלישית את הצעת חוק שיפוט בתי דין רבניים המסמיכה את בית הדין הרבני בישראל, לדון בתביעה של אישה יהודייה המבקשת לקבל גט מבעלה היהודי, אף אם אין להם זיקה לישראל, ובלבד שהם התחתנו על פי דין תורה ומתקיים אחד מאלה:

- אין בית דין שיכול לדון בגט במקום מושבם,
- בן הזוג לא התייצב לדיון בבית הדין מחוץ לישראל במשך ארבעה חודשים

- בית דין מחוץ לישראל קבע שעל האיש לתת גט לאשתו אך למרות מאמץ סביר לא ניתן לאכוף את הגט. 

ההחלטה היא כהוראת שעה לשלוש שנים ומחייבת את בתי הדין לדווח לכנסת.
בדברי ההסבר נכתב: "ועידת רבני אירופה וגורמים נוספים העלו לפני הנהלת בתי הדין הרבניים את הקושי הקיים במצבים שבהם גברים שנישאו לפי דין תורה ברחבי העולם נמנעים מלהתיר את נשותיהן ומשאירים אותן עגונות בלא אפשרות להינשא מחדש. בחלק מהמקרים אותם גברים אף מתעלמים מפסיקתו של בית הדין הרבני המקומי שבאותה מדינה, בהעדר סמכות שיפוט לבית הדין הרבני המקומי לחייב את הבעל בגט ולהטיל עליו סנקציות כדי שייתן גט לאשתו.

מרכזיותה של מדינת ישראל כמדינת הלאום היהודי וחשיבותה בחיי היהודים בעולם, אל מול חוסר היכולת של נשים יהודיות ברחבי העולם למצוא פתרון לבעיות של סרבנות גט ועגינות, מצדיקים מתן סמכות זו לבית הדין הרבני בישראל. אמנם יש כיום מדינות בעולם המאפשרות הסתייעות בהליכים אזרחיים בהתמודדות מול סרבנות גט, אך לא אחת מתברר כי אין בכלים אלה די כדי להושיע אותן נשים מהעגינות."

יו"ר ועדת חוקה ח"כ ניסן סלומינסקי הציג את ההצעה ואמר: "הוועדה השקיעה מאמצים רבים בין הקריאה הראשונה לקריאה השנייה והשלישית במטרה לייצר הסדר ממוקד שיסייע ככל הניתן לנשים עגונות ומסורבות גט בתפוצות. כל המציל נפש אחת מישראל, כאילו הציל עולם ומלואו".

בקריאה שלישית תמכו 42  התנגדו 24 נמנעו 2 – והחוק אושר סופית.

מנהל בתי הדין הרבניים הרב דוד מלכא בירך על הצעת החוק ואמר: "מדינת ישראל באמצעות הליכי חקיקה אלו תושיט ידה לעזרה לכל אישה יהודייה בעולם באשר היא, גם אם אינה אזרחית ישראלית. עם אישור הצעת החוק, בית הדין יוכל לפעול בנחישות וללא ליאות להתרת עגונות ברחבי העולם".
יהודי של אלול

ר' שמעון ממאה שערים, הוא מסוג האנשים של פעם, אלו שנדיר למצוא היום.
הוא גר בסמטה צרה מאחורי ה"שול", הלא הוא בית הכנסת המיתולוגי של ברסלב, בו היו מסתובבים אריות החבורה, אלה שהגיעו ארצה מאוקראינה ומפולין, אחרי שנות הזעם. 

רוב הילוכו ביום יום, מסתכם בצעדים הבודדים שמביתו ועד לכניסה האחורית של ה"שול".

אין לו בעולמו כי אם עבודת ה' תמימה, ושיגו ושיחו עם הבריות מועט ביותר. לכן גם אין הרבה להגיד עליו. 

הוא אינו ממעבירי השיעורים, או מכותבי הספרים. 

אך זאת אפשר לשמוע, בעברו לפני התיבה, בתפילות ערב ראש חודש, בהגיעו לעניינים הקשורים לצרות ישראל, ולציפייה לגאולה, קולו נשבר בבכי אותנטי, המטהר לבבות ומקלפם משכבות של אטימות. בקבלת שבת שאחרי הפיגוע בישיבת מרכז הרב, הוא נחנק למעלה מעשר דקות באמירת הקדיש, ולא הצליח להמשיך...
בימי נערותי, כשנקלעתי לראשונה לתפילת ליל שבת ב"שול", תפס אותי טוהר פניו, טרם שידעתי מי הוא ומה הוא. פרצופו נחקק בזכרוני, ולעתים הייתי מגיע להסתכל עליו מן הצד, כשהיה מסדר את הספרים כשביה"כ ריק מאדם, ושפתיו לוחשות.

עברו שנים, ונגשתי אליו יום אחד, שברצוני לבקש שילמד איתי מתורת רבי נחמן. הוא נעתר מיד לבקשתי, ללא שאלות. כזה הוא, אין לו עסק עם עניינים צדדיים.

מידי שבוע הייתי מגיע, והיינו לומדים, כך נמשכה לה החברותא תקופה ארוכה, עד לשלב בו כבר נבצר ממני להגיע ירושלימה באופן קבוע.

הלימוד איתו לא היה רצוף חידושים. לעיתים פשוט היה קורא וקורא. ופה ושם מבהיר במילה או שתיים. אבל יש אנשים שעצם הלימוד איתם שם "סימני קריאה" חשובים ביחס לדברים, ומהדהד בנפש טוהר שכמעט שקע לו במרוצת הזמן של העולם המודרני.

פעם ביקשתי מרב מסוים איזו טובה והוא נמנע מלעשותה בהסברים הקשורים ל"מעמד" ולשיקולי פוליטיקה פנימית. אך מייד אמר לי, לך לר' שמעון. מששאלתי: הלא כבר שעת לילה, ור' שמעון מן הסתם כבר הלך לישון, ענה לי אותו אחד: אתה יודע הרי שר' שמעון "ישכב על הרצפה" בשביל לעזור ליהודי... ואכן כך היה.

מכיוון שאגדות נלחשות אודותיו בענייני קדושה ו"שמירת העיניים" המופלגת, "התפלאתי" פעם בקול כשסיפר לי שהיה הולך לגיטל'ה, אלמנת ר' ישראל קרדונר ז"ל, לדבר עמה ולעזור לה בביתה. 

מייד ענה לי: "מה זאת אומרת?! זאת אלמנה!". 

מה שלימד אותי פרק באנושיות, וביחסי עיקר וטפל. 

ומה לי כי נזכרתי בכך עכשיו?

בספרי חסידות מובא כי "תמוז" ר"ת "זמני תשובה ממשמשים ובאים". תמוז הוא כבר תזכורת לכך ש"מריחים" את אלול מגיע.
עכשיו אספר את הטריגר לכתיבה כעת:
תוך כדי הלימוד, פעמים רבות היה ר' שמעון עוצר באיזה משפט, ואומר לי, שים לב, יש פה ראשי תיבות "אלול". פעמים גם היה מסביר לי את הקשר בין מה שלמדנו באותו המשפט, לבין אלול. ספרי מלא בסימונים שסימנתי בזמן החברותא, של ראשי תיבות "אלול". 

יום אחד שאלתי אותו, מה יש לו עם אלול, ולמה באמצע סיון הוא מדבר איתי על אלול.

התשובה שקיבלתי הפתיעה בתמימותה: 

"רבינו אמר פעם, שתיכף ומיד כשמסתיים ראש השנה, הוא כבר מטה אזנו, ומחכה לשמוע קריאת השמש לסליחות". 

ר' שמעון מוסיף ומסביר לי: 

כל השנה הלא זו "הכנה" לראש השנה. ואלול כולו הכנה זו. אז בכל ענין בתורה אפשר למצוא את אלול. 

הבנתם את זה? חיים שהם פשוט "אלול" ארוך...

קשה לי להסביר, אבל אולי זהו מסוג הדברים שבהם התוכן אינו עיקרי כמו האווירה, והניגון בו נאמרו...

מה אומר...

אני באמת לא יודע אם אני מסוגל לחיות כל רגע בתודעת ראש השנה, 

אבל נראה לי שזכיתי לפגוש יהודי של אלול... 

וכשזה אמתי ותמים ואותנטי, אין טהור ומלא חן מזה.
גיוס חרדים - הדרך שלא נבחרה
ד"ר גלעד מלאך
פרק נוסף בעלילה הנפתלת של גיוס חרדים לצה"ל נכתב בחודש האחרון על ידי ועדה במשרד הביטחון. לראשונה, הוצג על ידי גורם מקצועי ולא פוליטי מתווה לחקיקה שנועד להגביר את שילוב החרדים בצה"ל ואת השוויון בנטל. 
מסקנות הוועדה נסמכו על ועדות רבות שקדמו לה, שהידועות שבהן הן ועדת טל, פלסנר, פרי ושקד. חלקן ניסו לייצר מתווה המקדם גיוס חרדים לצה"ל בלי כלים של ממש ומטבע הדברים לא קידמו זאת בצורה מספקת ואף נפסלו בבג"ץ. חלק אחר ניסה ללכת "על הראש" של החרדים ועורר אצלם התנגדות חריפה שפגעה אף היא בתהליך של גיוס חרדים לצה"ל. 
נדמה שהמתח בין בית המשפט העליון המשקף במקרה זה את עמדת מרבית הציבור הדורש שרוב החרדים יתגייסו לשירות צבאי לבין העמדה החרדית המתנגדת לכך בתוקף, איננו ניתן לפתרון. אם תרצו, זהו מקרה נוסף של קשר גורדי בלתי ניתן להתרה בין בג"ץ לבד"ץ.  
הוועדה הלכה ב"דרך האמצע" לעומת קודמותיה בכך שעיגנה בחוק יעדי גיוס עולים של חרדים ויצרה תמריץ לעמידה ביעדים באמצעות סנקציות כלכליות על תקציב הישיבות במקרה של אי עמידה בהם. מאידך, היא נמנעה מלקבוע סנקציות פליליות וחיוב גיוס לכל החרדים במקרה של אי עמידה ביעדי הגיוס. בכך, היא יכולה להיענות גם אם בדוחק, לרצון לקדם שוויון מצד כלל הציבור בישראל ולשאיפה החרדית לשמור על לימוד התורה ובחורי הישיבות. בפועל, המתווה יוכל לקבל "ציון עובר" אם הוא יזכה להסכמה (אף בשתיקה) של הפוליטיקאים החרדים ומרבית חברי הכנסת ולאחר מכן יעמוד במבחן השוויון בג"ץ.
עם זאת, השטן כידוע נמצא בפרטים הקטנים ובהם כך נראה המלצות הוועדה לא היו שאפתניות כלל ועיקר. מאחורי הכותרת המרשימה של יעדי גיוס עולים עומדים יעדים נמוכים בשליש מקצב הגידול של המתגייסים בשנים האחרונות ללא יעדים בחוק. מבעד לאמירה של שירות שוויוני מסתתר המשך הפעלה של השירות האזרחי לחרדים. שירות זה לאוכלוסייה החרדית, בניגוד לאוכלוסיות אחרות, הוכח כמנגנון כושל שאין בו תרומה לשוויון, לפרט המשרת ולהכנה לתעסוקה, אך המתווה מרחיב דווקא את הגילאים בהם ניתן לבצע שירות כזה. כיוצא בכך גם באשר לסנקציות הכלכליות. כלי זה נחשב אפקטיבי מאוד, אך לא כאשר הוא מופעל רק בעוד מספר שנים. ההחלטה להפנות אותו לכלל הלומדים בישיבות איננה הוגנת מצד אחד וגם איננה אפקטיבית מצד שני זאת לעומת הדרך שלא נבחרה של סנקציות ממוקדות של הישיבות בגילאי הגיוס 18-23 שיש להן היגיון פנימי ועשויה להיות להן גם אפקטיביות רבה לאין ערוך.  
המתווה גם לא עוסק בהיבטים רחבים של השוויון בנטל הנוגעים לכלל האוכלוסייה. גיוס גובר של אוכלוסייה חרדית כמו גם הגידול במחזורי הגיוס מחייב צעד נוסף לקיצור השירות כמו גם תגמול מודולרי ומשמעותי לחיילים שיידרשו לשרת מעבר לשנתיים. צעד הכרחי נוסף הוא מתן פטור לחרדים שלמדו בישיבות כבר בגיל 22 ולא מאוחר יותר, זאת במטרה שיוכלו להשתלב בתעסוקה איכותית לתועלת משפחתם ולטובת המשק כולו. 
הנחת ההצעה על שולחן הכנסת יכולה להיות צעד ראשון לקידום השוויון בנטל, אך בשלב זה צעד מהוסס מדי. יש להפוך את החוק לתובעני יותר בכל פרטיו ובכך גם לאפקטיבי לאין ערוך. על הפוליטיקאים בכנסת, מימין ומשמאל, חילוניים, דתיים וחרדים להיות אמיצים יותר ולתקן אותו. כפי שנראה כעת, הרוח נושבת בדיוק לכיוון ההפוך, כשחברי הכנסת החרדים "יתקנו" את החוק, כך שיהיה רך אף יותר מהמתווה הנוכחי. הדבר עשוי להיות פספוס של הזדמנות, להביא בהסכמה ולו שקטה של החרדים, חוק גיוס שיגדיל את השוויון, גם אם לא באופן מלא, בין כלל חלקי האוכלוסייה בישראל.
ד"ר מלאך הוא ראש התוכנית לחרדים בישראל במכון הישראלי לדמוקרטיה ולשעבר מנהל התוכן של הוועדה לקידום השוויון בנטל (פלסנר)
ליד 1
"בלונים- זה הסיוט הכי גדול, זה ממש מחזיר אותי אחורה. ההשפעה לצערי היא לא רק עלי. זה משפיע על המשפחה שלי, על הילדה שלי, בת 5 וחצי. ביום ההולדת האחרון שלה לא היו בלונים"      
ליד 2                                                                                                                                                                                                                                                                                                                
"אני קשור לאלונקה כשהפנים שלי מביטות רק למעלה, רואה את השמיים. בעצם כל מה שאני רואה זה את הטילים- שפוגעים אחד בשני או נופלים מעלינו או לידנו"
ליד 3
"עוררות יתר, הימנעות, דיכאון וחודרנות גורמים לאנשים להרחיק את עצמם מהחוויה, בגלל שהיא הייתה קשה מנשוא עבורם. ממש רואים איך הגוף, הרגש והשכל רוצים לשמור על האדם מפני הקשר לאותה חוויה מטלטלת"
לחיות עם פוסט טראומה
בחורים בני 30 שמפחדים מבלונים וזיקוקים? לא תאמינו כמה כאלה יש במדינה. במדינה בה תדיר נשמעות אזעקות כהזנק למקלט, פיגועי הטרור בלתי פוסקים והמלחמות לא פוסחות על אף דור- אין מה להתפלא. פוסט טראומה- סיפורים מהנפש
ליאת שוקרון
כמה אנשים שלקו בפוסט טראומה אתם מכירים? עד כמה מתייחסים לפציעה הנפשית הזו כפי שהיו מתייחסים לפציעה פיזית של, לדוגמא, חייל שחזר מעזה? דווקא במדינה בה הטראומה הלאומית לא נגמרת- הדרך למודעות, הכלה והכרה בנפגעי פוסט טראומה עוד ארוכה.
טראומה מתרחשת כשאדם חווה מצב שמסכן את חייו או את חיי אחרים בסביבתו. ספקטרום הטראומה רחב, החל מחוויה אישית של אדם שאיננה קשורה למציאות ועד לאירועים באמת מסכני-חיים שאנשים נמצאים בהם- קרב, פיגוע, תאונות דרכים וכו'. רוב חווי הטראומה לא ילקו בפוסט טראומה; ל-80% מהאנשים שהיו חשופים לטראומה יהיו הכוחות הנפשיים, מבנה האישיות והסביבה המתאימה שיאפשרו להם לעבד אותה ולהמשיך בחייהם מבלי ללקות בפוסט טראומה.
שוחחנו עם גילה סלע, מנהלת קו הסיוע של נט"ל, ארגון התומך בנפגעי טראומה לאומית, וחברה בוועדת ההיגוי המקצועית של העמותה.
יש מרכיבים באישיות שגורמים לכך שאותם 20 אחוזים כן לוקים בפוסט טראומה?
"דרך התמודדות האדם תלויה בהרבה מאוד משתנים- האדם נולד עם מרכיבים אישיותיים וכוחות מסוימים, והוא נולד לתוך משפחה שגידלה אותו בשנים הראשונות והקריטיות, ולסביבה שמשפיעות עליו. מעבר למרכיבים האלה שנותנים לאדם משאבים להתמודדות- יש את האירועים עצמם, וזה מאוד תלוי בעוצמה, במינון ובתדירות שלהם. לכן, קשה לנבא מי יחווה פוסט טראומה, אך יש משתנים שיגרמו לאדם להתמודד בכיוון הסתגלני- לחזור לשגרה, או להתמודד באופן כזה שתתפתח פוסט טראומה".
במהלך אימון ברמת הגולן אריאל שם לב שבכל פעם הוא עושה עיקוף שאורך דקה וחצי במקום להיכנס מהכניסה הקרובה למאהל. בהמשך הבין שמה שגרם לו לעשות את זה היה פנס רחוב מהבהב, שמשהו דחף אותו לא להיתקל בו. "הפנס הבהב כמו כשלפני פיצוץ שרואים מרחוק תמיד יש הבהוב לפני שמגיע ה'בום'", אומר אריאל, היום בן 30. "חוויתי טראומות בעופרת יצוקה. הייתי מהראשונים שנכנסו לעזה. הייתה סדרה של אירועים שקרו במשך שבועיים, כשהייתי במצב נפשי ופיזי לא פשוט- בדריכות, מצב קרב כזה. קורים לך הרבה דברים בפנים. הרגשתי שכל החיים התכוננתי למלחמה הזאת, שאני מאומן טוב. ניסיתי להיות מקצועי אבל עם הזמן נשחקתי. זה מקום מאוד לא פשוט. בכל רגע ומכל מקום יכול לבוא מחבל או משהו יכול להתפוצץ, אתה מבצע משימות, אתה לא אוכל טוב ולא ישן טוב, וסוחב אפוד קרמי ותיק של 40 קילו, עם קסדה, לא הורדתי נעליים שבועיים. בהמשך התחלתי להיות אפאתי".

הגנות שבנה משך שנים – השתחררו
אריאל יצא מעזה ולא ידע שיש לו פוסט טראומה. הוא המשיך בשירות קרבי סדיר ועם הזמן, בעיקר לאחר השחרור, הבין שמשהו לא בסדר איתו. "נהייתי חסר רגשות, מחוספס- הרמתי הגנות כדי לא להיפגע", הוא משתף. "כשהשתחררתי התחלתי לשים לב לכל מיני בעיות שיש לי. לא יכלתי לראות אורות מרצדים, מכוניות שפתאום נוסעות מולי עם הפנסים הקפיאו אותי, כל מיני צלילים ושריקות, שלא לדבר על הנפצים בפורים שזו תקופה שהיא גיהינום עבורי, זיקוקי הדינור ביום העצמאות, סרטים שיש בהם יריות ופיצוצים. הרגשתי ממש רע- אבל לוחמים תמיד מדחיקים. כולם 'גברים'. אף אחד מהחברים לא דיבר איתי על זה או סיפר שיש לו פוסט טראומה. הדחקתי את זה כמה שנים. היו לי תקופות שהיה לי קשה נפשית, הייתי עצבני מהרגיל. אני יודע שחלק מהדברים שעברתי קשורים לפוסט טראומה. אבל לא דיברו איתנו בצבא על הדברים האלה, לא הייתה מודעות".
יום אחד אריאל לא היה מסוגל יותר, היה לו קשה מדי. הוא נתקל בארגון נט"ל, התקשר אליהם והתחיל לבכות להם בטלפון. "בכיתי בכל פעם שדיברתי על הנושא הזה כי הבנתי שיש לי קושי מסוים, יש בעיה ואני צריך לדעת להתמודד איתה. זה שחרר לי כל מיני הגנות וחומות שבניתי לעצמי שנים. אם יש לחץ בעבודה אז הלם הקרב שלי יכול להתפרץ כי אני מתוח יותר. אם יש לי בעיה בזוגיות, עם חברים או משפחה זה שם אותי במצב בעייתי. כשטוב לי, הלם הקרב פוחת. ועדיין יש את התסמינים- אם משהו נופל ברחוב הראש שלי מסתובב עוד לפני שאני קולט ששמעתי משהו. אני חד בכל מיני דברים. אני יכול לשבת בפגישה ואם קורים דברים מחוץ לחדר אז האוזן שלי ישר 'קופצת' אליהם, זה משהו שנמצא ומתפרץ לפעמים אבל אני מרגיש שיפור. ברגע שהתחלתי להבין מאיפה נובע כל דבר ולמה אני מגיב בצורה מסוימת נהיה לי יותר טוב". 
אליסף יעקב, בן 31, לקה בפוסט טראומה גם הוא לאחר מבצע "עופרת יצוקה", אז היה סמל מחלקה בגולני. כשנלחמו בעזה נחת לידו פצמ"ר והוא נפצע ברגלו. הפינוי שלו נעשה באמצעות באגי, רכב שטח חשוף. מכיוון שהיה קשור באלונקה מבלי יכולת לקפל את הרגל אליסף לא יכל להיכנס לבאגי, ופינו אותו כשהאלונקה עליה הוא שוכב קשורה למכסה המנוע של רכב השטח. "אני קשור לאלונקה ושוכב על הבאגי כשהפנים שלי מביטות רק למעלה, רואה את השמיים. מה שהיה באותו רגע בשמיים הם הטילים של חמאס מול מה ששריון ותותחנים ירו בחזרה. בעצם כל מה שאני רואה זה את הטילים- שפוגעים אחד בשני או נופלים מעלינו או לידנו", הוא מתאר.
למשך כמה שנים, עד 2016, אליסף היה יחסית בסדר. "היה לי טיפה קשה עם זיקוקים ועם נפצים בפורים. הרעש והמראה שלהם החזיר אותי לפציעה. זה גורם לי לדפיקות לב והזעה. זה לא נעים אבל זה היה רק פעם בשנה. ב-2016 עברתי ניתוח שגרם להתפרצות יותר חזקה של הפוסט טראומה והחלו בעיות נוספות. אני לא ישן כל כך בלילות, יש לי בעיה עם רעשים פתאומיים- זה מאוד מלחיץ אותי; דלתות שנסגרות בפתאומיות, בלונים- זה הסיוט הכי גדול, זה ממש מחזיר אותי אחורה. ההשפעה לצערי היא לא רק עלי. זה משפיע על המשפחה שלי, על הילדה שלי, בת 5 וחצי. ביום ההולדת האחרון שלה לא היו בלונים. ב-2015 התחלתי לרוץ עם הקבוצה של נט"ל ונפגשתי במשך שנה עם פסיכולוג של נט"ל, שמאוד עזרו לי. אני ישן יותר טוב בלילה בזכות הטיפולים שאני עובר. כיום הפוסט טראומה במינון יותר נמוך אבל היא לא נעלמה, עדיין רעשים חזקים מאוד מפריעים לי. אני לא חושב שאי פעם זה יעלם לחלוטין אבל אני מקווה שאם המצב הפיזי שלי ישתפר אז גם המצב הנפשי ישתפר. הדרך שלי לפרוק היא בעמותות שמסייעות לנפגעי פוסט טראומה, לספר ולשתף".
אשתך קיבלה את אותו הבחור שהיא שלחה לעזה?
"לחלוטין לא", משיב, "אבל זה לא היה נורא בהתחלה כמו שזה היום. היום זה משפיע הרבה יותר. בכל רגע נתון אני מסתכל מה יכול להיות. אני פחות סבלני. אבל אני מודע לזה ומשתדל להתמודד עם זה".

שאלנו את גילה סלע- פוסט טראומה זה דבר שיכול לעבור?
"בפוסט טראומה אפשר לטפל ויפה שעה אחת קודם. יש ארבעה תסמינים כלליים: עוררות יתר, הימנעות, דיכאון וחודרנות. המנגנונים האלה גורמים לאנשים להרחיק את עצמם מהחוויה, בגלל שהיא הייתה קשה מנשוא עבורם ואי אפשר לדבר ולהרגיש אותה, כי היא חוויה מפרקת ומטלטלת. כל ארבעת הסימפטומים האלה מתבטאים בהתנהגות, ברגשות, במחשבות ובתפקוד. ממש רואים איך הגוף, הרגש והשכל רוצים לשמור על האדם מפני הקשר לאותה חוויה מטלטלת. אך להפך, ככל שהם גדלים ומתרחבים האדם פחות מתפקד ויוצר לעצמו דפוסים שבסופם האישיות שלו בעצם משתנה. הטיפול מאפשר לדבר על החוויה המאוד קשה באזור מאוד מוגן ושומר, בצורה הדרגתית. המטרה היא להפגיש את האדם עם מקור הטראומה, לדבר אותה, להרגיש אותה, לזכור אותה, להפוך אותה לסיפור. בתהליך הזה הטראומה הופכת לחלק מכלל הזיכרונות שיש לאדם- שאתה יכול לאחסן במגירת הזיכרונות שבראש ואפשר לשלוף אותם או שלא, כשתרצה. בפוסט טראומה הזיכרונות האלה פשוט משתלטים עליך. אחרי הטיפול אתה שולט בהם. ככל שעושים את התהליך בסמוך יותר לטראומה יהיה יותר קל לעבור את העיבוד הזה כך התפקוד והאישיות לא ייפגעו".

הימנעות, לדוגמא, יכולה להתחיל ממקרה של אדם שנכח בפיגוע בקו 40 בתל אביב ולקה בפוסט טראומה. לאט לאט הוא מפתח הימנעות- הוא ימנע מלנסוע בקו 40 אך הוא ימשיך להרגיש שהאירוע חודר לתוכו- הוא נזכר בו, חולם עליו בלילה וחווה התקפי חרדה, אז הוא ירחיב את ההימנעות ולא ייסע בכלל באוטובוסים, ואחר כך לא ישתמש כלל בתחבורה ציבורית, לא ייסע יותר לת"א וכן הלאה, ולבסוף בעצם ישהה כל היום בחדרו. בצורה זו האדם מסגל לעצמו דפוסי אישיות; יספח אישיות המנעותית שתהפוך לחלק ממנו, ויהיה קשה יותר לסייע לו.
"צריך להעלות את המודעות", אומרת גילה. "זה פתאום קורה, זה לא ודאי. האדם לא בטוח ולא מקשר את האירועים שחווה לכך שהוא הפסיק ללמוד, התפטר מהעבודה, נפרד מהחברה, נשאר בבית. חשוב לשים לב לסימפטומים ולסמיכות שלהם לאירוע שקרה ולעבור טיפול כמה שיותר מהר".
ועדת הפנים בקריאה למשרד לשירותי דת ולרבנות הראשית: 
הפכו את הדרכות הכלה לבחירה ולא לכפיה
בדיון בוועדת הפנים של הכנסת, נערך דיון על הדרכות הכלה שנעשות דרך הרבנות לכלות לפני חתונתן, כתנאי לרישום הנישואים ברבנות. במסגרת הדיון עלו עדויות קשות של נשים שנשאלו שאלות על עניינים אינטימיים וכן קיבלו "עצות" לחיי הנישואים על פי השקפת המדריכה. במענה לשאלה מהי הסמכות שבגינה מפעילה הרבנות הדרכות אלו, השיב נציג משרד המשפטים כי עולות שאלות בדבר חוקיות ההנחיה של הרבנות בעניינים שאינם נוגעים לטקס הנישואים עצמו.
לשכות הרישום לנישואין ברחבי מדינת ישראל מנהיגות הדרכות לקראת נישואין במסגרת הרבנות. הדרכות אלו, אשר נקראות בדרך כלל "הדרכות כלה", הן בגדר חובה, והרישום לנישואין מותנה בהשתתפות בהן, על אף שלכאורה אין חובה הלכתית בהדרכות אלו לצורך קיום נישואין כהלכתם. ישנם מקרים בהן הכלות מעוניינות בהדרכות שונות בנוגע לחיי הזוגיות, אולם לצד זאת, האופן בו הדרכות אלו נכפות על הזוגות הבאים להינשא, ואי-הסדר השורר בכל הנוגע לאופיין, לתכניהן ולתנאי ביצוען, יוצר מרירות ואנטגוניזם כלפי הממסד היהודי בישראל והיהדות אותה הוא אמור לייצג. גם מן ההיבט החוקתי והמשפטי ישנן בעיות ותקלות בכל הנוגע לקיומן ואופיין של הדרכות אלו – בראשן, היותן מונהגות בחוסר סמכות.
במהלך דיון בכנסת, שהתקיים בוועדת הפנים, עלו עדויות על הנעשה במסגרת הדרכות הכלה של הרבנות. גם ח"כ מיכל רוזין שיתפה את החוויה הלא נעימה לדבריה שעברה אז. ח"כ רוזין הוסיפה שהיא התחתנה לפני כ15 שנה, והיא מזועזעת לשמוע שדברים כדוגמת אלו ממשיכים להיאמר גם כיום בשנת 2018. עדות נוספת הגיעה מאישה לקראת נישואים שניים, לאחר שילדה שלושה ילדים, שנדרשת לעבור הדרכה פעם נוספת. היא סיפרה על הקושי שעולה מכך שכופים עליה לעשות דברים שקשורים לדת, על אף שהיא בחרה באורח חיים שונה לחלוטין "עצם החיטוט בשאלה האם טבלתי או לא טבלתי, ספרתי שבעה נקיים או לא ספרתי, היא בעיני פגיעה בפרטיות שלי, היא הטרדה מינית לא פחות ולא יותר".
בסיום הוועדה, קרא יו"ר הוועדה למשרד לשירותי דת ולרבנות לפעול למניעת פגיעה בחופש לדת והזכות לפרטיות של הכלות העתידיות, למנוע אפליה בין כלות חילוניות לדתיות, לקבוע נהלים מסודרים להדרכת הכלה ולהעסקת המדריכות, לתחום את העלויות המקסימליות להדרכה. כמו כן, קרא לבחון מחדש את קיום ההדרכות כתנאי לרישום לנישואים, ולמצוא דרך לאפשר הדרכות כלה רק למי שחפצות בכך ולהביא להסדרת הנושא. 
עו"ד אלעד קפלן, מנהל מרכז הסיוע והמחלקה המשפטית של עמותת 'עתים', אמר כי "בשיחות עם רבנים ומורות הלכה על הדרכת הכלות של הרבנות, יש ביטוי שחוזר על עצמו פעם אחר פעם, והוא 'חילול השם'. המפגש של אלפי נשים עם היהדות, כאשר בחלק מהמקרים זהו המפגש הראשון שלהן עם הדת, דווקא בהקשר של שאלות אינטימיות, חדירה פרטיות והטפה דתית, הוא לא נכון ולא ראוי. דווקא לקראת הרגע המרגש בחייהן, הן נאלצות לעבור חוויה שמשאירה בהן רגשות קשים לקראת חיי הנישואים. אין להתנהלות זו שום מקור של סמכות בחוק, שהרי תפקידה של הרבנות הוא לא להעביר שיעורי חינוך בכפיה, אלא להיות גוף שפועל בדרכי נעם ומהווה כתובת לכלל ציבור הישראלי אל היהדות".
קרן חדד טאוב, מנהלת מרכז קולך למנהיגות נשים: "אין שום סיבה לחייב נשים בהדרכת כלות כתנאי לנישואים. זו צריכה להיות בחירה של בני הזוג האם לעבור הדרכה. המצב כיום הוא אבסורדי, ההדרכה אינה רלוונטית לזוגות שאינם שומרים על אורך חיים דתי. פעמים רבות ההדרכה היא פולשנית - נשים מדווחות על חוסר נעימות להשיב לאשה זרה על שאלות לגבי המחזור החודשי, או ניסיונן המיני. מבחינה הלכתית בין אם אשה עברה או לא הדרכת כלות, אין לדבר השפעה על תקפות הנישואים. אם מדינת ישראל מעוניינת להעצים זוגות, טוב תעשה אם תתן להם את האפשרות לבחור בהדרכה הלכתית, חינוך לזוגיות או חינוך כלכלי ולא תכפה עליהם."
ח"כ יוליה מלינובסקי, 'ישראל ביתנו': ״מדובר בחוויה מרחיקה ומבריחה מהיהדות שיש למגר באופן מיידי. הזמנים השתנו, גם הכללים - אנחנו לא במאה הקודמת כאשר הכלות היו צעירות יותר ואולי חסרות ידע וניסיון. בתקופה ההיא אולי היה צורך בעזרה, בחיבוק, בהעברת ידע מהדור המבוגר לדור הצעיר. מה שקיבלנו בפועל זו חדירה לפרטיות בכפיה וכתנאי לנישואין. אני דורשת חד משמעית להפוך את ההליך לרשות בלבד ומפוקח על ידי הגורמים הרלוונטיים מבחינת התכנים.״ 
זה רעיון; "חוף משפחתי צנוע"
"בילוי בים הוא משימה כמעט בלתי אפשרית למשפחה דתית- אם הולכים לחוף נפרד מוותרים על ה"משפחה" ואם הולכים לחוף מעורב, מוותרים על ה"דתיות".

בפועל- בין אם נאהב את זה ובין אם לאו, חלקים עצומים בחברה הדתית, לא יילכו בד"כ לחופים נפרדים. רק על עצמי לספר ידעתי- אם כדי לבלות בים אני צריך לוותר על היחד המשפחתי, אני כבר מעדיף למצוא בילוי אחר (לא שזה כזה הפסד. בכל זאת, אני ירושלמי...).

הצרה היא, שלא מעט משפחות דתיות שלא רוצות לוותר על הבילוי המשותף וגם לא רוצות לפרוץ את גדרי ההלכה, מוצאות את עצמן בסופו של דבר בחופים לא מוכרזים, מבודדים וללא שירותי הצלה, דבר שכרוך בסכנה חמורה והרי "חמירא סכנתא מאיסורא".

דרוש "חוף משפחות" – שיוסכם בו על קוד לבוש צנוע, שיאפשר למעוניינים בילוי ורחצה בים, שלא כרוכים בחשיפה נרחבת לעירום אנושי. לא עם חוקים, אכיפה ופקחים, אלא בהסכמה חברתית רחבה שזהו "מנהג המקום" של אותו חוף.
זה לא פתרון אידיאלי מבחינה הלכתית וגם לא פתרון אידיאלי מבחינה אזרחית, רחוק מכך. אך הניסיון מלמד שהחתירה למציאות אידיאלית מחריבה לפעמים את המציאות הריאלית. מי שרוצה שהעולם יהיה "הכי טוב", מונע ממנו לא פעם מלהיות "יותר טוב". בפועל, העולם הופך כך ל"פחות טוב".

להערכתי יש לרעיון כזה ביקוש עצום. לא צריך להיות דוס גדול כדי להיות מובך מסיטואציה ציבורית שבה אנשים מסתובבים בעירום כמעט מלא. הצרה היא שבניגוד לצרכני החופים הנפרדים, צרכני חוף המשפחות לא מאוגדים במפלגות ואין להם עסקנים שמקדמים את האינטרסים שלהם.

ובכל זאת, חוף משפחות – מי מרים את הכפפה?"
(פוסט שהעלה הרב עילאי עופרן, רב קבוצת יבנה וראש המכינה הקדם צבאית "רוח השדה", מורה במכינה בצה"לי ובמת"ן. פסיכולוג)
את(ס)ונו של בלעם
בפרשה שלשה 'גיבורים' : בלק, בלעם והאתון. מניעיו ומעשיו של בלק צבועים ב'צבע' ברור לחלוטין. כמלך הוא עושה כל אשר לאל ידו להציל את עמו, גם בדרכים לא קונווציואנליות לְכָה־נָּא אָֽרָה לי אֶת־הָעָם הַזֶּה". הוא עובר סדנת חינוך מחדש ביחסו אל ה' ואל עמו עד אשר הוא מרים ידיו בייאוש. ספרותית, זו דמות מתפתחת עם כוון ועם שיא ברורים. 
בלעם היא דמות מורכבת. מצד ההתנהלות החיצונית, הגלויה והמדוברת, הוא דמות חיובית. לאורך כל המשא ומתן עם עבדיי בלק ועם בלק עצמו הוא חוזר כמו במנטרה: "לֹא אוּכַל לַעֲבֹר אֶת־פִּי ה' אֱ-לֹהָי לַעֲשׂוֹת קְטַנּה אוֹ גְדוֹלָֽה...".
על אף ה"כאילו" משא ומתן תגרני עם ה', מה שמביא את הפרשנים להבחין בין 'ללכת עם' לבין 'ללכת את', בסופו של דבר  הוא מצטייר כדמות חיובית שדאגה להעשיר את נוסח תפילתנו בתפלה נשגבה עד מאוד - "מה טובו אוהליך יעקב". אימתי התרחשה נקודת המפנה העלילתית שבגינה הוא זכה לתואר 'בלעם הרשע'? כאשר לבסוף הוא הורשה ללכת 'את שרי בלעם'. לפתע, ובנגוד לעלילה המתפתחת, מספרת התורה לראשונה: " וַיִּֽחַר־אַף אֱ-לֹהִים כִּֽי־הוֹלֵךְ הוּא וַיִּתְיַצֵּב מַלְאַךְ ה' בַּדֶּרֶךְ לְשָׂטָן לוֹ וְהוּא רֹכֵב עַל־אֲתֹנוֹ וּשְׁני נְעָרָיו עִמּֽוֹ". כאן נכנסת לעלילה דמות חדשה 'אתון מדברת' שנועדה מנקודת המבט האלוקית להוכיח לנו ולבלעם עצמו את שאיפתו הכמוסה והאמתית לקלל את ישראל. כאן, ורק כאן, ועקב יחסו לאתונו, ולא עקב רצונו לקלל לכאורה, מתגלה בלעם כרשע. הוא עצמו מודה בכך לראשונה – " וַיֹּאמֶר בִּלְעָם אֶל־מַלְאַךְ ה' חָטָאתִי כִּי לֹא יָדַעְתִּי כִּי אַתָּה נִצָּב לִקְרָאתִי בַּדָּרֶךְ וְעַתָּה אִם־רַע בְּעֵינֶיךָ אָשׁוּבָה לִּֽי". בפארפרזה אומר בלעם- 'עתה כאשר אני חוטף ממך בשל אתוני, כנראה שאני מכעיס אותך בשל רצוני האמתי ללכת עם שרי בלק'. אבל זה מאוחר מידי, לקב"ה יש  תכניות אחרות. האסון של בלעם, אפשר את המשך התפתחות העלילה בכוון הרצוי לא-ל. 
חשיפת דמותו האמתית של בלעם כל כך חשובה עד כדי הצורך שהאתון, אסונו של בלעם, תיברא בערב שבת בין השמשות. זאת כדי ללמדנו לקח לדורות אודות דמותן האמתית של 'אוהבי ישראל' לדורותיהם. הם אמנם 'נתפסים' על זוטות, אבל הם אינם יודעים כי זוטות אלו נבראו בערב שבת בין השמשות כדי לחשוף את קלונם ברבים בעניין האמיתי.
להערות: hazutg@gmail.com
הנחייה: יותר נשים באסיפה הבוחרת את הרבנים הראשיים
150 רבנים, ראשי ערים ונבחרי ציבור יבחרו באוקטובר הקרוב 10 מתוך 17 חברי מועצת הרבנות הראשית. היועץ המשפטי לממשלה הנחה את הממשלה לפעול לכך שלנשים יהיה ייצוג הולם בגוף הזה. 
בן אבי יצחק
לאט אבל בטוח, הנשים מחזקות אחיזתן (גם) בממסד הדתי, גם במקומות שעד לשנים האחרונות היו נעולים בפניהן. השינוי נעשה בסיועם של גורמים משפטיים, כמובן. בג"ץ וגם כאלה שמתחת לו. שתי נשים מכהנות כבר בתפקידים מנהליים בכירים בהנהלת בתי הדין הרבניים, ויש המוכנות להישבע שלא ירפו עד שתכהן גם דיינת. ממין נקבה.

ובינתיים, עוד 'מכה בכנף' לאלה המנסים לשמור על הגמוניה גברית במוסדות הרבנות הראשית לישראל. הסבר קצר. מועצת הרבנות הראשית לישראל מכהנת כמעין דירקטוריון לרבנים הראשיים לישראל. היא גוף שאמור לדון בנושאים הלכתיים שונים המובאים בפניו, גוף הבוחר את הרבנים הראשיים לישראל אחת לעשר שנים ומכאן שלכאורה ישלו השפעה רבה על נושאים שהרבנות מופקדת עליהם כמו: היתרי נישואין, ענייני גיור, מקוואות ועוד, נושאים שגם לנשים יש עניין רב בהם. 
מועצת הרבנות הראשית מורכבת מ-17 רבנים, מהם 10 נבחרים ע"י אסיפה בוחרת של 150 חברים, המורכבת מ-80 רבנים ו-70 נציגי ציבור, בהם ראשי עיר, חברי כנסת וכדומה, בעלי תפקידים שהחוק מגדרי בדיוק במה מדובר. אם ניקח בחשבון שהאסיפה הבוחרת בוחרת רק 10 מתוך 17 חברי מועצת הרבנות הראשית, ואחר כך נוריד את עשרות הרבנים שבגוף הזה שמכוח החוק הם אוטומטית חברים באסיפה הבוחרת, לנשים יוותרו לכל היותר 11 אחוז מהמקומות שהן יכולות להיבחר אליהן, גם אם לכל ה'מקומות' שלא לרבנים, יבחרו נשים. וכבר הזכרנו לעיל כמה סוגיות הנוגעות ישירות לנשים. האם זה יקרה?
בעקבות פנייה של מרכז רקמן לקידום האשה באוניברסיטה בר-אילן, תנועת נאמני תורה ועבודה, מכון עתים, אמונה, קולך ומרכז צדק לנשים ו-יד לאשה, הינחה עו"ד ארז קמיניץ, המשנה ליועץ המשפטי לממשלה, את הגורמים הרלבנטיים, לפעול לכך שלנשים יהיה ייצוג הולם בגוף הבוחר את מועצת הרבנות הראשית לישראל ואת הרבנים הראשיים לישראל.

קמיניץ קבע כי מועצת הרבנות הראשית לישראל היא גוף שלפסיקותיו ולהחלטותיו יש השפעה משמעותית גם על ציבור הנשים בישראל, ומשכך קבע כי על הגורמים בממשלה לפעול בשקידה למינוי נשים לחברי האסיפה הבוחרת באופן שייתן ביטוי, עד כמה שניתן במגבלות החוק, לשני המינים באסיפה הבוחרת.

הוסיף כי יש לעשות מאמץ שכל 10 נציגי הציבור שבוחר שר הדתות לאסיפה יהיו נשים, כך גם יש לבחור שרות מבין חברי הממשלה כדי לתת יותר ביטוי לשני המינים בהרכב האסיפה הבוחרת. בהתייחס לבקשה כי ינחה גם את הכנסת למנות חברות כנסת להרכב האסיפה הבוחרת, השיב היועץ המשפטי לממשלה כי הוא לא מנחה את הכנסת ( 'שבתון': הפרדת רשויות), אלא לכנסת יש יועץ משפטי משלה, והוא, היועץ המשפטי לממשלה, שולח העתק ממכתב זה גם אליו. ('שבתון': בהנחה ברורה שיבין את המסר).
אגב, אם יחפשו באמת נשים רציניות שמבחינת כישוריהן צריכות להתאים לתפקיד הזה, סביר שימצאו אותן בין הנשים הדתיות הרבות העוסקות בתחומים כמו טוענות רבניות, יועצות הלכה, מנהיגות רוחניות, ועוד.

על כשרות טכנולוגית שמעתם?
החידושים הטכנולוגיים ב'דברים הקטנים', כמו במקרר, במיזוג האוויר ובמערכת החשמל, מציבים אתגרים הלכתיים למי שמשתמש במוצרים האלה בשבת. בבית ובבתי מלון, למשל. מה כדאי לדעת ולבדוק, כדי שלא להיכשל באיסורי הלכה?
מרב לרנר 
אנחנו אוהבים לצאת לנפוש. מרגישים זאת ביתר שאת לאחר שלושת השבועות, אז הציבור הדתי גודש את אתרי הנופש והמלונות. הרבה מהחופשות כוללות גם את שבת. כשנגיע למלון, לרוב נבדוק אם יש לחדר מפתח רגיל ולא אלקטרוני ואם קיימת מעלית שבת. אחרי שנקבל תשובות חיוביות נצא מנקודת הנחה כי הכל כשר ונחגוג את השבת בהידור.
מסתבר, שזה לא כל כך פשוט וטריוויאלי ויש עוד דברים שכדאי שנהיה מודעים אליהם, אם אנחנו רוצים לנפוש, בלא לעבור על ההלכה. כך במלון, אבל מסתבר שגם הבית שלנו אינו חסין. לתעודות כשרות על האוכל אנחנו רגילים, אך ייתכן שלא רחוק היום ונידרש גם ל'הכשר טכנולוגי'.
מכון צומת הוקם לפני יותר מ-40 שנה כמכון תורני מקצועי בישראל במטרה לשלב את ההלכה עם המציאות המתחדשת, הטכנולוגית והחברתית. מייסדו, הרב ישראל רוזן ז"ל בחר להתמקד בהלכה וטכנולוגיה תוך מיקוד באלקטרוניקה. במהלך השנים הוצאו ב'צומת' לאור ספרים בנושא זה ופותחו אמצעים טכנולוגיים רבים המאפשרים גם לאדם שומר מצוות וגם למוסדות המדינה, ביטחון ורפואה לפעול בסטנדרטים המקובלים בזמננו מבלי לחרוג משמירת ההלכה.
הרב מנחם פרל, ראש מכון צומת מרחיב בשיחה עם 'שבתון' על "הסכנות האלקטרוניות האורבות בביתנו":
"הדוגמא הראשונה ואולי הבולטת מכולן הוא המקרר", פותח הרב פרל את דבריו, "לפני 60 שנה, כשחדר המקרר לכל בית בישראל, התעוררה מחלוקת בין הפוסקים האם די בהוצאת המנורה כדי להתיר פתיחת דלת. המחמירים טענו שלא, המקלים ובראשם הרב שלמה זלמן אויערבך אמרו שאין שום מניעה לפתוח את דלת המקרר גם מלכתחילה, כי ההשפעה על המדחס רחוקה ולכן בשבת זה מותר. אולם, במקררים המודרניים יש שאלות נוספות שצצו בעקבות מתקנים נוספים שהותקנו במקררים החדשים, שלא כל אזרח מודע אליהם וחלקם מתאימים לכללי הרב אויערבך וחלקם לא. כגון- מאוורר שמפזר את הקור באופן אחיד במקרר, טיימר שמתחיל לעבוד עם פתיחת הדלת ומצפצף אחרי כמה דקות להזכיר שהדלת פתוחה, מפשיר קרח– גוף חימום קטן במקפיא ועוד חיישנים נוספים. חלקן של התוספות האלה מופעל על ידי האדם שפותח את הדלת ולכן אסורות בשבת, וחלקן בהשפעה רחבה יותר כמו דוגמת המדחס ולכן מותרות בשבת. חלק גדול מהציבור לא מודע, חושב שדי שהמנורה הוצאה והמקרר מוכן לשבת, אך כבר הרבה שנים שלא כך.
 דוגמא נוספת- בשנים האחרונות נכנס לשימוש הביתי בישראל חימום באמצעות גז. אנשים לא מודעים אך הוא חמור יותר מדוד מבחינת שבת כי ברגע שפותחים את המים החמים השלהבת מיד גדלה ומחממת את המים וכשסוגרים את המים השלהבת קטנה".
בבתי המלון ישנם פיתוחים נרחבים יותר שלמעשה אנחנו לא חשופים אליהם ולבעייתיות שיש בהם עם שמירת השבת: "במלון יש מגוון אמצעים טכנולוגיים ושינויים מהמוצרים שאנחנו רגילים אליהם בבית, שאנחנו לא מתמודדים איתם מידי שבת ולכן אנחנו לא חשופים לבעייתיות שיש בפיתוחים אלו", מסביר הרב פרל ונותן מספר דוגמאות- החל מדלת הכניסה למלון ועד לחדר אותו נקבל:
"בכניסה למלון לרוב תהיה דלת המסתובבת בזכות חיישן שמזהה הגעה של אדם. כשאנחנו נדרשים לכשרות טכנולוגית אנחנו דואגים שתהיה דלת רחוקה שנפתחת ידנית או באמצעות רמזור–כאשר ירוק, הדלת תיפתח מיד, גם אם אף אחד לא עובר".
"מפתח לחדר- הכרטיס הרגיל והמכני. הכרטיס הרגיל אסור בשימוש, המפתח המכני בד"כ בסדר, אך יש בעיה שרבים לא מודעים לה– במלונות רבים, ברגע שפתחת את הדלת בחדר, ולא משנה במפתח רגיל או מכני, מגיע מיד תיעוד לקבלה. זה דבר שאסור בשבת ".
והמעלית? לרוב נחשוב שהבעיה היא בעינית שלה, שמזהה כניסה של אנשים ולא סוגרת עליהם את הדלת, אותה מבטלים בכניסת השבת. אך ישנה בעיה נוספת: "במעלית יש משקל ששוקל את כמות האנשים שנכנסים למעלית. אם עובר המשקל הרצוי, היא מצפצפת. כמו כן, בבניינים גבוהים מאוד יש מעליות שעושות פילוס מחדש- מתיחה וצמצום של הכבל לפי חישוב המשקל של האנשים שבמעלית- וזה אסור בשבת", מסביר הרב פרל ומוסיף: "לכן, לא די בזה שהמעלית נבדקה לפני עשר שנים, כיוון שיש שינויים כל הזמן. בנוסף, יש תחזוקה שוטפת של המעלית כך שייתכן והטכנאים מנתקים בשוגג מעגלים אלקטרוניים נחוצים בשבת, ולכן המעלית דורשת אחת לשנה עד שלוש שנים בדיקה מחדש". 
בעיה נוספת שלרוב לא נדע עליה הן המצלמות. את המלון ניתן להשוות ל"בית האח הגדול" כיוון שרוב הזמן אנחנו מצולמים. "אם המצלמה מצלמת בלי הפסקה אין בעיה", אומר הרב, "אך לפעמים כדי לחסוך עלויות המצלמה עובדת רק כשהיא מזהה תנועה, ובשבת זה לא תקין שעל ידי התזוזה שלנו תופעל המצלמה".
הרב פרל מתאר שגם בחדר המלון מספר הבעיות לא קטן: "בחדר לרוב יש מערכת בקרת אנרגיה שדואגת לכך שהחשמל יכבה כשאנשים יוצאים מהחדר. גם את מערכת בקרת האנרגיה צריך לדעת לבטל לפני השבת– עם כל הרצון לחסוך באנרגיה, אסור שאדם יפעיל או יינתק מזגן בשבת".
עכשיו כרבים נוסעים לחופש, מה ניתן לעשות על מנת שלא נחלל את השבת?
"עד היום רוב המועצות הדתיות לא דרשו כשרות טכנולוגית, מה שלא מאפשר לאזרח הממוצע לדעת מה קורה במקום החופשה. האזרח יודע רק על המזון אך לא על המעטפת הטכנולוגית. לכן, צריך שכל אחד שמתארח במלון ידרוש כשרות טכנולוגית על ידי גוף שעוסק בהלכה וטכנולוגיה– שיהיה פיקוח הלכתי-טכנולוגי על ידי איש מקצוע. חשוב להעלות למודעות את הצורך בדרישה של כשרות טכנולוגית, שלא פחותה מדרישת כשרות המזון".
אם כבר השבת אתם נמצאים במלון ואין שם כשרות טכנולוגית הרב נותן מספר פתרונות בדיעבד על מנת שלא תחללו את השבת: "צריך להגיע הרבה זמן לפני שבת כדי להספיק ולטפל בכל המערכות- לבדוק מתי המעלית נבדקה לאחרונה. אם כתוב שנבדקה לפני חמש שנים יש בעיה עם המעלית ורצוי שלא להשתמש בה בשבת. יש לבדוק אם אפשר להיכנס בדלת כניסה למלון, קדמית או אחורית מבלי להפעיל אלמנט חשמלי ובלי להזדקק לגוי, ואם אין אז להשתמש בגוי. ביחס לחדרכם במלון יש לפתוח את החלון ולראות את המזגן נכבה, אם כן- מופעלת בחדרכם בקרת אנרגיה. צריך לבקש לבטל את בקרת האנרגיה או לחפש את הגלאי שנמצא בדרך כלל בפינות החדר ולהלביש עליו גרב עבה. בנוסף, ללכת לשירותים הציבורים בקומת האוכל ולבדוק אם כשנכנסים ויוצאים האור נדלק- אם כן, אסור להשתמש בשירותים הציבורים".
"במלונות בחו"ל הנושא מורכב יותר. לפני שמגיעים למלון כדאי להתייעץ עם הרב המקומי או נציג חב"ד ולשאול על מלון שיש בו מפתח מכני. במקום שאין מפתח מכני אפשר לשים את חפצי הערך בכספת ולקשור חוט ארוך על הידית שייצא מתחת לדלת ואז כשחוזרים אפשר לפתוח את הדלת. כמו כן, כידוע לרוב אסור להדליק נרות שבת בבית מלון בחו"ל ולכן נכון להשתמש בפנסים או נרות שבת חשמליים שהרוב המוכרע של הרבנים מאשרים וניתן לברך על זה".
כמעט לכל בעיה יש פתרון
הרב אברהם משה הלפרין, דובר המכון הטכנולוגי להלכה: "המכון הוקם על ידי אבי, שהוא חלוץ הרבנים שפרצו את הדרך בנושא שילוב מדע וטכנולוגיה. המכון לא רק מגזרי אלא מקובל ופועל עם כל החוגים, החל מהרבנות הראשית וכלה בעדה החרדית או החוגים והחצרות הקנאים ביותר. הפתרונות שלנו מקובלים על קשת רחבה ביותר של ציבור שומרי שבת".
הרב הלפרין מחזק את ידי הרב פרל ואומר כי זו מצווה ליידע את הציבור על האתגרים והבעיות שמחכים כיום בבתים ובמלונות: "אנחנו מסכימים לדרישה של כשרות טכנולוגית כיוון שזו מצווה ליידע את הציבור באתגרים ובבעיות שניצבים היום בבית ומחוץ לבית, בבתי הנופש ובתי המלון. בבית יש כיום בעיות במקררים, תנורי אפיה, מדיחי כלים, סננים לברז, מערכות חימום ומיזוג אוויר, דלתות אוטומטיות, מצלמות אבטחה ועוד. חיישנים וגלאים מכל הסוגים מאוד מפותחים בבתי המלון, למשל כשפותחים את המיני בר בחדר– האדם לא מודע שזה שולח מידע למחשב המרכזי. אדם לפי תומו הולך לשירותים ומפעיל מערכות תאורה ושטיפה, אבל גם ברחוב כשאדם יוצא הוא מפעיל את תאורת הרחוב באמצעות חיישן".
מה אתם עושים כדי להשיג כשרות טכנולוגית?
"בשנים האחרונות אנחנו משתדלים לעורר את מודעות הציבור, אנחנו עובדים כדי לפתור את כל הבעיות הטכנולוגיות ומשתדלים לספק תשובות לכל בעיה ולפעמים מכינים את התשובות כשהמוצר עוד בשלב הפיתוח ומגיע אלינו. רוב רובם של הפיתוחים החדשים בעולם מגיעים אלינו ומציבים את השאלה- מה אומרת ההלכה, ואנחנו מכינים את הפתרון כדי שהציבור לא יעמוד בפני שוקת שבורה. חשוב לעורר את הציבור ולהודיע כי כמעט לכל בעיה פתרון וגם אם עוד אין פתרון, אפשר למצוא את הפתרון". מסכם הרב הלפרין.
העולם הטכנולוגי מתפתח מציב שאלות רבות בתחום שמירת השבת בבתים הפרטים ובבתי המלון, רובנו ככל הנראה שלא במודע חיללנו שבת אינספור פעמים ולכן יש צורך עז להשיג את הכשרות הטכנולוגית שחשובה לא פחות ואולי אף יותר מכשרות המזון.
להתחבר לכבלים
לוביץ

מכל הברכות שבירך בלעם את ישראל נראה שהברכה הידועה והשגורה שבכולן היא הפסוק: "מה טובו אהליך יעקב משכנותיך ישראל". פסוק זה מוצב בבתי כנסת רבים במקום בולט על קיר חזיתי, והוא מופיע בתחילת כל סידור תפילה בצירוף הכיתוב שיש לומר אותו בעת שנכנסים לבית הכנסת בשחרית. הסיבה לכך נעוצה בדברי חז"ל שפסוק זה נאמר על בתי הכנסת ובתי המדרש. חכמים אף ציינו שלברכה זו יש מעמד ייחודי, שכן כל ברכותיו של בלעם "חזרו  לקללה”, כלומר הפכו בגלות להיות קללה לישראל, חוץ מברכת "מה טובו" שעוסקת בבתי כנסיות ובתי מדרשות (סנהדרין קה ב). 

ברם, על פי פשוטו של מקרא בלעם התכוון בדבריו אלה דווקא לאוהלי המגורים של בני ישראל, ולא לבתי הכנסת ולבתי המדרש, וכך נראה גם ממילות הפתיחה לברכה: "וישא בלעם את עיניו, וירא את ישראל שוכן לשבטיו". 

ואכן, מדרשים אחרים מסבירים שקריאה זו נבעה מהתפעלות שאחזה בבלעם בעת שראה את אוהלי המגורים של ישראל, ושם לב לכך שהם מיישמים בהם את ערכי הצניעות: "שראה פתחיהם שאינן מכוונין זה מול זה" (ב"ב ס, א). ילקוט שמעוני מוסיף ומפרט: "שהיו צנועים כל אחד ואחד בתוך אהלו... לא ראובן היה מביט באשתו של שמעון ולא שמעון באשתו של ראובן... ולא היה אחד מהם פותח פתחו כנגד פתחו של חברו" (בלק רמז תשעא).

בלעם הגיע מהחברה המתירנית של מואב, שראשיתה בגילוי עריות של בת לוט הבכורה עם אביה, והמשכה, בסוף פרשתנו, בבנות מואב המפתות את בני ישראל לזנות עימן. נראה שדווקא על רקע הפריצות המינית אותה הכיר מקרוב, הוא זיהה בחדות את ערך הצניעות שאפיין את עם ישראל, והתלהב מיישומו בשטח.

האם לפנינו שני פירושים מנוגדים וסותרים לאותו פסוק? נראה, שלא זו בלבד שהפירושים אינם סותרים זה את זה, הם אף משלימים האחד את חברו. מימוש אורח החיים היהודי מחייב זיקה והשלמה של הבית הפרטי עם בית הכנסת ובית המדרש. יש דתות שבהן כל החיים הדתיים מתנהלים בבתי התפילה והפולחן, ומחוץ להם יכול כל אחד לחיות חיי חולין גמורים. כך לדוגמה, אין הבדל משמעותי בין אורח החיים שמתנהל בביתו של אירופאי פרוטסטנטי ובין אורח חייו של אירופאי אתיאיסט. אין הדבר כן בחיים היהודיים. בבית היהודי אמורים לשרור אווירה וערכים ייחודים, הספוגים בקדושה ורוויים במצוות. כמו בית הכנסת גם הבית היהודי צריך להיות ראוי לשלט בכניסה: "מה טובו אהליך יעקב".
על החיבור בין בית הכנסת והבית הפרטי אפשר ללמוד מהשיר הפותח את השבת בבתי ישראל: "שלום עליכם מלאכי השרת". שיר זה מבוסס, כידוע, על דברי חז"ל בדבר שני המלאכים שמלווים את האדם בערב שבת מבית הכנסת לביתו, "וכשבא לביתו ומצא נר דלוק ושלחן ערוך ומיטתו מוצעת, מלאך טוב אומר: יהי רצון שתהא לשבת אחרת כך. ומלאך רע עונה אמן בעל כורחו" (שבת, קיט, ב).

מדוע מלאכי השרת מברכים דווקא את מי שבא מבית הכנסת? האם אדם המקדש את השבת, אך לא היה בבית הכנסת, אינו ראוי לברכה? ומדוע הם טורחים ללוות את האדם בלכתו מבית הכנסת הביתה, ולא עוברים מבית לבית בליל שבת?
נראה שחכמים רצו להדגיש בדבריהם את הזיקה העמוקה שצריכה להיות בין הבית לבין בית הכנסת. בתיאור של האדם ההולך מבית הכנסת לביתו בליווי המלאכים אנו מקבלים תמונה של קשר ישיר, מעין חיבור כבלים של קדושה הזורמת ושופעת מבית הכנסת אל הבית, ובעקבותיה נפתח הערוץ הלווייני של קדושה בבית מלמעלה.   

בזמננו יש כבלים אחרים אליהם מחוברים בתים רבים בישראל, וכבלים אלה לא מזרימים רק קדושה. אדרבא, הם מאפשרים חדירה של רוחות מסוכנות, שגם הבתים הממוגנים בשלל אמצעי מיגון, פרוצים בפניהם. אנשים רבים דואגים למגן את ביתם בפני פורצים, כדי שלא ייקחו את התכשיטים שלהם, אבל לא מתמגנים מפני פרוצים שעלולים לקחת את ה'תכשיט' שלהם (במלעיל). מה שנכון לגבי ילדים ובני נוער תקף לפי חוק הזדמנות שווה בעבירה גם לגבי מבוגרים. 

ישנן שתי דרכי מיגון בהתמודדות עם הרוחות החיצוניות. האחת, היא בקרה וסינון של תכנים לא רצויים, והאחרת היא הגברת נוכחותם של תכנים חיוביים בבית. עם פרוץ החופשה הגדולה וימי הקיץ הארוכים, חשוב להדק את החגורות, ולחבר בקשר של קיימא את הכבלים והזיקה שבין הבית האישי ובין בית הכנסת ובית המדרש. 
מתי בי"ח 'לניאדו' יסכים לטיפולי הפריה בנשים לא נשואות?
ביה"ח המתנהל עפ"י ההלכה דחה בקשת אשה לא נשואה לעבור טיפול הפריה, מחשש לממזרות לילד שיוולד. בהתערבות גורמי מדינה רבים גובש מתווה המוסכם גם על בית החולים. מרתק.
בן אבי יצחק
כמעט שלא עובר שבוע בלא שסוגיה חדשה בתחומי דת-מדינה צצה ותופסת חלק משמעותי בסדר היום התקשורתי. חלקם דברים משמעותיים, חלקם דברים איזוטריים, והמשותף להם – לא אחת גורמים הדברים, ובעיקר צירופם, אחד ועוד אחד ועוד אחד ועוד אחד, לגירוד בפדחת, לתחושת חוסר נעימות ולחידוד הדילמה המקוננת אי שם פנימה, האם באמת ניתן לקיים מדינה, כאן בארץ חמדת אבות, בהיבט הציבורי שלה, עפ"י ההלכה. ההלכה, ולא הילכת בג"ץ.

נושא מרתק עלה באחרונה, באשר אשה לא נשואה ביקשה לעבור תהליך הפרייה בבית חולים לניאדו שבנתניה, שהוקם בידי חסידות צ'אנז ופועל בהקפדה על-פי ההלכה. בלא לפגוע ברמה הרפואית שלו, כמובן. בית החולים דחה את פנייתה, הבהיר כי אצלו רק נשים נשואות יכולות לעבור הליך זה. האשה התעקשה לעבור את ההפרייה דווקא בלניאדו, והעניין התגלגל לתביעה ייצוגית, ונחת על שולחן בג"ץ. ישבו חכמים אנשי משפט עד שיצא עשן לבן, ויצא. מה עשו? היועץ המשפטי לממשלה הודיע לבית המשפט העליון כי גובש מתווה עם הגורמים הרלוונטיים, שיאפשר לבית החולים לניאדו (מרכז רפואי צאנז) שבנתניה לתת טיפולי הפריה גם לנשים שאינן רשומות כנשואות. לפי המתווה, בני הזוג יחתמו על טופס בו הם מתחייבים שהאב יירשם כאבי היילוד שייוולד כתוצאה מהטיפולים. הודעת היועץ נמסרה במסגרת בקשת רשות ערעור שהגיש בית החולים על החלטת ביהמ"ש המחוזי מרכז, לאשר ניהול תביעה ייצוגית נגדו, מכוח הפליה על רקע מעמד אישי, לאחר שסירב לבצע טיפולי פוריות באישה לא נשואה.

בעמדת היועץ המשפטי לממשלה, שהוגשה באמצעות עו"ד לימור פלד מהמחלקה האזרחית בפרקליטות המדינה, נאמר כי במהלך גיבוש העמדה פעל היועץ המשפטי לממשלה, בשיתוף גורמים נוספים ממשרד המשפטים, משרד הבריאות ורשות האוכלוסין וההגירה, לגבש מענה מיידי לחשש שהעלה בית החולים לניאדו, כי נותן הזרע לא יירשם כאבי היילוד במרשם האוכלוסין – מצב שעלול להביא בעתיד להפרת הציווי ההלכתי של "לא יישא אח את אחותו", וכן לחשש ממזרות לילד שייוולד כתוצאה מההפריה האמורה.

כך, בישיבות רבות שכללו גורמי מדינה רבים, גובש מתווה שמאפשר את האיזון האמור באופן מיידי ועל-פי הדין הקיים כיום. על-פי המתווה, "כאשר איש ואישה שאינם רשומים כנשואים יבקשו לקבל טיפולי הפריה בבית החולים לניאדו, הם יחתמו על מסמך התחייבות שלפיו ככל שכתוצאה מהליך הפריה זה ייוולד ילד, אזי האיש, נותן הזרע, מצהיר כי הוא אביו הביולוגי של היילוד, והם מסכימים כי לאחר הלידה, האיש יירשם במרשם האוכלוסין כאבי הילד שנולד ומתחייבים להסדיר את ההכרה באבהותו על היילוד בהתאם לחוק מרשם האוכלוסין ולנהלי רשות האוכלוסין וההגירה, בסמוך לאחר הלידה". כאמור, לגישת היועץ המשפטי לממשלה, מתווה זה מהווה איזון ראוי בין השיקולים שמעלים הצדדים ומביא לשינוי של המצב שהיה קודם לכן.

בנסיבות אלה, סבור היועץ המשפטי לממשלה, כי משעיקרה של התובענה הייצוגית באה לפתרונה בשל השינוי וההסדרה שהותוו לעיל, ולנוכח הסרת החשש שעמד בבסיס סירובו של בית החולים, דומה שהמשך בירורה של התובענה כתובענה ייצוגית, תוך קבלת הכרעות מורכבות בסוגיות רגישות, איננו נחוץ ומכל מקום הוא איננו הדרך היעילה לבירור התובענה.

ואנחנו נוסיף: הנה דוגמא לפתרון בנושא שנראה היה כבלתי פתיר בעליל. רצון כן של הצדדים להגיע לפתרון מוסכם וקביל על כולם, המתיישב גם עם ההלכה. אולי העובדה שפוליטיקאים ותקשורת לא היו מעורבים, הקלה על השגת ההבנות. כזה ראה וקדש. 
 

חוק הגיוס - מוטי
חוק הגיוס. עוד הרבה מים יזרמו בירקון עד שהחוק הזה יגובש ויאושר בקריאה שנייה ושלישית, אבל בבית המחוקקים רווחת ההרגשה כי העבודה הרבה המושקעת סביב החוק הפעם לא תהא לריק, ובסופו של תהליך, חרף מהמורות, הצעת-החוק תקבל תוקף חוקי, ולפחות בעניין הזה צפוי שקט של כמה שנים. אלו המהלכים הצפויים. ביום שני החוק אמור לעלות בקריאה ראשונה. משהו פורמלי. החרדים מן הסתם יתנגדו (הן בגלל מחלוקות פנימיות אצלם והן כי הח"כים חייבים להראות לרשתות החברתיות החרדיות שהם נאבקים), ובמקרה הטוב יימנעו, אבל "בלי טובות". חברים מהאופוזיציה יתמכו, אולי אפילו חברים מסיעתו של יאיר לפיד, והחוק יעבור בקריאה ראשונה. או אז תחל מלאכת הליטוש, והנוסח המתוקן יובא לקריאה שנייה ושלישית. מפחד בג"ץ, כידוע. במוקד המחלוקת מול החרדים– הסנקציות הכלכליות שיוטלו על ישיבות שלא יעמדו ביעדי הגיוס של תלמידיהן וכן השאלה כיצד ייקבעו מכסות הגיוס של הצעירים החרדיים. מכיוון שגם בכל הסיעות החרדיות מבינים כי חוק טוב מזה עבורם הם לא יוכלו לקבל- לא בממשלה הזו ולא באף הרכב ממשלה אפשרי אחר, וכשחרב בג"ץ מונחת על הצוואר, סביר ויותר מסביר כי גם הסיעות החרדיות ימתנו קצת את העמדות הנחושות שהן מעמידות בשתי הנקודות שבמחלוקת– ותצטרפנה לתומכים בחוק בקריאה שנייה ושלישית, השתא בעגלא ובזמן קריב. האם יספיקו עד סיום מושב הקיץ? ישתדלו. נכון לעכשיו ראש הממשלה הודיע כי אין בכוונתו לבקש מבג"ץ דחייה נוספת. או כי הוא מעריך מה תהיה התשובה ("היה לכם מספיק זמן"), או כי נוח יהיה לו לצאת לבחירות על העניין הזה, להראות לכל הצפונים בתל אביב שיאיר לפיד מדבר על גיוס החרדים, אך הוא, נתניהו, פועל לכך ואפילו מקריב את ממשלתו למען מטרה זו. ושלא נטעה, עד הקריאה השנייה והשלישית, הסיעות החרדיות יעשו הרבה שרירים.
**
ממועצת בנימין תצא הבשורה
שאפו גדול לחברי המועצה האזורית בנימין. ברוב של 19 בעד מול 6 נגד ונמנע אחד החליטו שם לאשר את הקמת המכינה הקדם צבאית לבנות (המתעתדות להתגייס אח"כ לצה"ל) בשטחי המועצה, כנראה במצפה דני, שתושביו אף ביקשו זאת. אין ספק, כי התמיכה בהקמת המכינה, חרף פנייה של  ארבעת רבני 'ועד רבני בנימין' למנהיגות המועצה, לטרפד את העניין "בין בקום עשה ובין באל תעשה", לא הייתה קלה לחלק מחברי המועצה, ומאידך גיסא, התמיכה בהקמת המכינה הזו התחזקה אצל חלק מהחברים שם, דווקא בעקבות עמדת הרבנים האלה. אתה לא צריך להיות תומך בגיוס בנות דתיות לצבא, כדי להבין ואף לתמוך במסגרת תומכת לאלה שהחליטו כן להתגייס. התנגדות לכך משמעה– הפקרת הבנות לגורלן. החלטתן להתגייס? זבש"כן (זו הבעיה שלכן). עמדה חינוכית– אין כאן. לטעמי, גם תפיסה רבנית– אין כאן. וטוב שהשכל הישר ניצח. ואולי ממועצת בנימין תצא תורת ההיגיון והשכל הישר גם לפוליטיקאים דתיים במקומות נוספים במדינה, אנשי ציבור שנבחרו בידי הציבור הרחב ומוצאים עצמם לא אחת מובלים בידי רבנים 'נעולים' וחסרי הבנה בהנהגה ציבורית, הדוחקים אותם לא אחת לצמתים רגישים שאין כל הכרח להיקלע אליהם.

**
 באו חשבון עם נתניהו
הבחירה של חבר הנאמנים של הסוכנות היהודית ביו"ר האופוזיציה ח"כ יצחק (בוז'י) הרצוג לתפקיד יו"ר הסוכנות היהודית, חרף העדפה אחרת שהייתה לראש הממשלה נתניהו, היא לא פחות ממעין 'נו, נו, נו' שעשתה יהדות ארה"ב לראש הממשלה, משהו כמו "התחלת אתנו עם חוק הגיור ורחבת הכותל? נכה בך במקומות שנוכל". רוצה לומר, מעכשיו ועד שתתעשת ותתייחס אלינו כאחים באמת, ולא כאחים רק בעת שאתה צריך אותם, מצאנו לנו פרטנר נוח ממך לשמירת הקשר שלנו, יהדות ארה"ב לגווניה, עם היהודים בארץ האבות ועם מדינת ישראל. תמשיך למכור אותנו בנזיד תביעות החרדים שבממשלתך? מחק אותנו מרשימת 'אנשי הקשר' שלך. מצאנו איש קשר אמפטי יותר. 

בנאומו בכינוס חבר הנאמנים של הסוכנות היהודית לאחר שבחרו בו כיו"ר הסוכנות היהודית החדש, עם פרישתו של נתן שרנסקי בחודש הבא, אמר הרצוג: "... נחמן מברסלב אמר כל העולם כולו גשר צר מאד. אני חושב שהסוכנות היהודית היא הגשר הצר הזה והחזק בין עם ישראל בתפוצותיו לבין מדינת ישראל ועל הגשר הזה צריך לשמור מכל משמר. והאתגרים שעומדים בפני הגשר הזה הם עצומים. הגשר הזה ילד את מדינת ישראל, הביא את העלייה העצומה של מיליוני בני אדם לארץ ישראל והגשר הזה עכשיו מתמודד עם האתגרים העכשוויים המורכבים והמסובכים ביותר שעומדים בפני העם היהודי בדור הזה. אנחנו צריכים לעשות הכל כדי לשמור על אחדות העם היהודי ולוודא שהוא לא ייקרע לגזרים. יהודי הוא יהודי הוא יהודי ולא משנה מאיזה זרם הוא ואיזו כיפה יש לו או אין לו על הראש. אנחנו צריכים להתמקד בעליה, להמשיך לקלוט עולים ולעודד עליה לארץ ישראל ולמדינת ישראל, לעסוק בחינוך יהודי, להילחם בשנאת ישראל באשר היא בכל מקום ואתר ואתר ולעבוד ביחד בתוככי החברה הישראלית כפי שעושה הסוכנות היהודית בצורה נהדרת". ואני רק שואל, מה שידעו ראשי יהדות ארה"ב להשיב לנתניהו על יחסו אליהם, בשטח, בתכלס', יידעו גם ראשי הציונות הדתית כאן בישראל להתחשבן אתו, על שמכר כל כך הרבה חלקות חשובות באג'נדה של הציונות הדתית, כמו הרבנות הראשית, מינוי דיינים ציוניים, חוק הגיור, (אי) הבנייה בירושלים וביו"ש, ועוד כהנה וכהנה? תשאלו, יש לך מישהו טוב יותר לעמוד בראשות הממשלה? האמת? בהיבט הביטחוני-מדיני, אני מתקשה להצביע על אחד כזה, אבל הצלקות- צלקות והאכזבה רבה.
היסטוריה: אני מסכים עם הראשון-לציון
לא קורה לי הרבה שאני מזדהה עם כל מילה של הראשון לציון הרב יצחק יוסף. השבוע, זה קרה לי. בעקבות החשיפה של תאגיד 'כאן', לפיה ביקבי ברקן הורו לעובד אתיופי ותיק להחליף את הנקודה בה הוא עבד בנקודה אחרת, זאת בגלל דרישת השגחת הבד"ץ, שהחל לאחרונה לתת השגחתו במקום, ש"מי שיש ספק ביהדותם", כהגדרת הבד"ץ בתגובתו ל'כאן', לא יעסוק בעבודות האסורות לנוכרי עפ"י היהדות, יצא הרב יוסף במתקפה חסרת תקדים, בזו הלשון: " אני רואה בחומרה רבה את ההנחייה שיצאה על ידי מי שמכנים עצמם גוף כשרות, לפסילתם של עובדים יוצאי אתיופיה שומרי מצוות מלעסוק  בייצור יין. אין שום הסבר להנחיה שכזו מלבד גזענות טהורה. יוצאי אתיופיה הם יהודים לכל דבר. ספק גדול אם ניתן לסמוך על גוף כשרות הרואה עצמו כמחמיר כביכול ומיקל בהלבנת ובשפיכות דמים של יהודים אחרים רק בשל צבע עורם. בכוונתי לפעול בעניין בכל חומרת הדין ולמצות עד תום את הבירור עד למסקנות המתבקשות" כל מילה מלמילייאן. הרב יצחק יוסף הולך פה כמובן בעקבות אביו הרב עובדיה יוסף זצוק"ל, שפסק כי יוצאי אתיופיה הם יהודים לכל דבר ויש לקרבם. ומה אנו?. שכל אחד ישימים עצמו במקום יוצא אתיופיה עליו מדובר, ויחשוב כיצד היה מצפה מחבריו לנהוג. בצעירותי, הדור הצעיר של המפד"ל דאז, בהנהגת נחום לנגנטל, היה לפחות יוצא לרחובות על זה ועושה הרבה רעש. לא נעים, אבל גם החרמת היינות מהיקב הזה, עד שיתוקן העוול, זו אופציה. שיבחרו. בד"ץ מפלה ופוגע, או אנחנו.
ליד מי תשב?

כאילו שהם סומכים על כך שהזיכרון שלנו קצר משהו, אחת לחודשיים-שלושה מפטמים אותנו כלי התקשורת בסיפור (אמתי) על חרדים שעלו למטוס, סרבו לשבת במקום אליו כורטסו כי לידם יושבת אשה רח"ל, ובדרך כלל כאן מתחיל סיפור צבעוני על צעקות, דיילות נבוכות שמתחילות להזיע מחוסר אונים עד שכל האיפור עליו עמלו ארוכות נושר מפניהן המבריקות, קברניט שמאיים להוריד את החרדים הסרבנים, וכרגיל, עיכוב של שעה בהמראה. השיא היה ביום שישי שעבר, בטיסה מניו יורק, עיכוב בגלל סיפור זהה, שגרם לכך שכמה עשרות נוסעים דתיים ירדו בלונדון לשבת, כדי לא להגיע לנתב"ג אחרי הדלקת הנרות כאן. נזק של מאות אלפים לאל-על. בעלים של אחת מחברות ההיי-טק, שמעסיקה כ-5,000 עובדים ברחבי העולם, כבר הודיע כי החברה שלו ו'אל-על', כבר לא. לא עזרו הסבריו של מנכ"ל אל-על, שהחברה לא נכנעת לדרישות החרדים מהסוג הזה, מתנגדת להזיז נשים בגלל הסיבה הזו ואף הינחה את הצוותים שלא לעשות כן. מנכ"ל אל-על אף חזר והתחייב: חרדי שיסרב לשבת במקום שכורטס, יורד מהמטוס (נראה אתכם מתמודדים עם איזה גורניק ג'לובט).  אז ככה. הסיפורים, מן הסתם נכונים, גם אם התיאורים עוברים עיבוד "צבעוני" בדרך לדף העיתון או לדף המרשתת. בעיניים שלי, אין אלו מסוג הבעיות שלא ניתן למצוא להן פתרון בזמן, כדי שהמהומה לא תתחולל כלל. יידע כל מי שחרד מהאפשרות שבכיסא לידו תשב אשה בטיסה, שהוא חייב להזמין מקום בטיסה עד 20 שעות (למשל) לפני ההמראה תוך ציון עובדה זו, בתוספת 5-10  דולר דמי טיפול (מה לעשות, לשמור על כללי הלכה זה לפעמים עולה כסף. הידור כשרות באוכל, לולב משובח וכדומה, מחירים שאת פירותיהם יקבלו בעולם הבא), ויתכבדו חברות התעופה ויתחשבו בכך. נוסע שהעניין הזה כל כך חשוב לו, ישלם את זה. ומי מהם שלא ישלם את זה, סימן שזה לא כל כך חשוב לו. ובא ל'אל על' ודומותיה, גואל. ואם הצעה זו הזויה, שיתכבדו ב'אל על' לזמן כמה סוכנים דומיננטיים בשוק החרדי ויתייעצו אתם. לא צריך להיות הגאון מווילנא כדי להביא פתרון קל וישים.
משיח עכשיו
אני הרבה יותר רחוק ממה שרחוק יכול להיות רחוק מהקבוצה המשיחית בחב"ד, ובכל זאת, מתקשה להבין ולהסכים עם החלטתו של חולדאי בתל אביב שלא להתיר להם ערב בכיכר רבין, עם ישיבה נפרדת, אך גם מתחם לישיבה מעורבת. החלטת בית המשפט שכפתה על חולדאי את הערב הזה הייתה יותר טכנית ממהותית, ואף ניתן להבין כי – לא עוד. לא מובן, מקומם, כאמור, כל עוד באירוע שכזה יש גם מתחם מעורב. למעוניינים. ובעיניים שלי, מי שגם לכך לא מסכים בשם 'השוויוניות', הוא 'טראבל מייקר'.
האתון האדם

במסכת סנהדרין, בסוגיה העוסקת באיסור כישוף, מתוארות טכניקות שונות של כישוף וההלכה מבחינה ביניהן על פי מידת חומרתן.
יש העושה 'מעשה' של כישוף שהוא החמור מכל, יש מי שעושה מעשה של אחיזת עיניים שהוא אמנם מעשה אסור, אך מי שעשה כן פטור מעונש. ויש גם מעשי כישוף מותרים, המתוארים שם בגמרא. וכך מסופר על ר' חנינא ור' אושעיא שהיו מעיינים בספר יצירה כל ערב שבת, ומתוך כך, לפי הסיפור, נברא להם עגל משולש והיו אוכלים אותו. על פי הפירוש הם היו לומדים על האותיות בהן נברא העולם, והעגל היה נברא מאליו. לפי הפרשנים העיסוק הזה מותר לכתחילה מפני שאינו "מעמיד תחרות" לקב"ה אלא בורא דברים מכוחו שלו. 
מכאן הגמרא גולשת לסיפורים על כשפים ומכשפות. נעיין בשניים מהם, הקשורים לפרשתנו.
הסיפור האחד הוא אודות זעירי, אחד האמוראים, שנקלע לאלכסנדריה שבמצרים וקנה לעצמו חמור. משבא להשקות את החמור במים, התמוסס החמור והתפוגג. זעירי הלך ותבע מן המוכרים שיפצו אותו על שמכרו לו חמור שאין בו ממש. המוכרים השיבו לו את כספו למרות שטענו כנגדו כי התרשל בבדיקת המקח, שכן אין במדינה הזו מי שקונה חמור בלי לנסות לבדוק אותו במים אם הוא אכן אמיתי...
הסיפור השני הוא על ינאי שהתארח בביתה של אישה אחת וביקש ממנה מים לשתות. היא הגישה לו מים, אך למזלו זיהה ינאי ששפתיה לוחשות, זרק מעט מן המים ארצה לבדוק את טיבם, ואכן הם הפכו לעקרבים. הבין ינאי שהאישה רצתה להרעילו ועשה עצמו שותה. משסיים, ביקש מן האישה לשתות בתמורה מים שהוא ישקה אותה. האישה שתתה מן המים, שהתברר שאף הם היו שיקוי, הפכה לחמור וינאי רכב עליה בשוק. ינאי השתעשע כך עד שחברתה של המכשפה זיהתה במי המדובר ושפכה על החמור מים. כמובן שהחמור "נמס" ונגלתה המכשפה. הדבר הביא במבוכה את ינאי שנמצא רוכב על אישה בשוק (סנהדרין, סז). 

אם נתנתק לרגע מן ההקשר של הסיפורים בסוגיה, אנו מוצאים שהחמור הוא דמות הפכפכה. לעיתים מדובר באדם שהוא חמור, ולעיתים בחמור שהוא אדם. דמות חמור שהיא למעשה חיזיון תעתועים. אך לא רק החמור מככב כבעל פוטנציאל לתרמית כזו. מטמורפוזות ושינויי צורה מוכרים לנו מן הספרות לגווניה, במיוחד בסיפורי המיתולוגיה. יופיטר הופך את ליקואן לזאב, וכך התגלגלה לקולנוע, לפולקלור ולספרות דמותו של 'אדם זאב', כך גם "הנסיך הצפרדע" של האחים גרים, "היפה והחיה" ועוד. 

פחות מוכרים הם סיפורי המטמורפוזות המופיעים בספרות חסידי אשכנז. אחד מן הסיפורים המופיעים בפירוש ר' יהודה החסיד הוא סיפור לפרשתנו, פרשת בלק. בסיפור מסופר על בנות ישראל שמכשף אחד חשק בהן. לכן, הפך אותן לאתונות והכניס אותן לביתו, שם החזיר אותן לצורתן המקורית ובא עליהן. והקשר המיוחד שבין ההיפוך לחמור שואב כנראה השראה מן הסיפור התלמודי על ינאי.
בפרשה שלנו אנו פוגשים את האתון שהיא אתון אמיתית, אך במהלך הפרשה היא הופכת ל"נביאה" הכלואה בתוך בהמה. האתון מסוגלת לדבר, לראות את המלאך, ולהוכיח את בלעם על דרכו הנלוזה, כפיות טובה ולפי חז"ל גם על העובדה שאדוניה השתמש בה כאישה למימוש צרכיו אלו:
"מעודך עד היום הזה, ולא עוד אלא שאני עושה לך מעשה אישות בלילה, כתיב הכא 'ההסכן הסכנתי', 

וכתיב התם 'ותהי לו סוכנת'" (סנהדרין קה).
החוקרת ביינום, בספרה מטמורפוזה וזהות עסקה בהופעת הדמויות המתהפכות הללו בספרות. בעיקר בתופעת ה'אדם זאב'. לטענתה, השימוש בשינויי צורה אלה הוא אחיד. לדבריה, אין כאן מישהו שהוא פעם אדם ופעם זאב או שהוא גם אדם וגם זאב, אלא שמדובר בשינויי צורה בלבד שאינם משנים דבר במהות. האדם נשאר אדם גם אם הוא לכוד בגוף אחר. שינויי הצורה חושפים את המגבלות של הקטגוריות החברתיות והמעמדיות. באמצעות המטמורפוזות מתגלות הקטגוריות הללו כמבוססות על מראה העיניים, וכמתעתעות. בין השיטים יש כאן טענה שהאדם לא יכול להשתנות. הוא יכול רק לשנות את צורתו החיצונית. הוא יכול לטשטש את מוצאו, הוא יכול לשנות את לבושו ואת הנהגותיו אבל הוא תמיד יישאר מי שהיה (ראו: רוטמן, דרקונים שדים ומחוזות קסומים). היהפוך כושי עורו ונמר חברבורותיו? בהתאמה הטענה היא שאנשים לא משתנים. הם אולי יכולים לשוב ולהיות עצמם.
סיפור אתונו של בלעם מעט שונה. גם מפני שהכיוון של השינוי הוא מחמור לאדם. אבל גם מפני שהאתון אינה משנה את צורתה החיצונית כלל והיא מתגלה כיצור מתעתע שצורתו החיצונית מטעה, שכן בפנימיותה היא אוצר של כנות, יושר, בינה ומוסר. ומשמתברר שכך הוא, מתברר שהתורה טוענת כאן להיפך, שהשינוי אפשרי! שאתון כשלעצמה עשויה להיות יצור 'אנושי' גם בלי שיש לכך ביטוי חיצוני, ושהאנושי כמו בלעם למשל, שהוא תמונת המראה שלה, יכול לנהוג כחמור. שהשינוי אינו מצוי במעטפת החיצונית של האדם, השינוי הוא למרות הגוף, למרות ה'לבושים'. 
איזור הדמדומים
הרב ד"ר משה רט

פתיחת פי האתון של בלעם נחשבת לאחד הניסים המוזרים יותר בתנ"ך. קל לנו לתאר לעצמנו מטה שהופך לנחש או ים שנבקע, אבל שאתון תתחיל פתאום לדבר? קשה להאמין! לא במקרה פירש הרמב"ם שפרשיית האתון והמלאך התרחשה בחלומו של בלעם ולא במציאות. אולם חז"ל אכן ראו בכך נס יוצא דופן, ואף אמרו שפי האתון הוא אחד הדברים שנבראו בערב שבת בין השמשות (אבות ה, ו). אילו מדובר היה בחלום בלבד, איזה צורך יש "לברוא אותו" בששת ימי בראשית?
אולי ההסבר לפרשיה מוזרה זו נעוץ באותה משנה. "בין השמשות" הוא זמן המעבר מיום ללילה, שאינו שייך באופן מובהק לאף אחד מהם. זהו הערב, שנקרא כך משום שבו מטשטשים הגבולות הברורים ומתערבבים. סדרת טלוויזיה מפורסמת, ששמה הפך למושג, היא "איזור הדמדומים". הפרקים בסדרה זו מציגים סיפורים מוזרים, משונים ומפחידים, החורגים מהמציאות הרגילה, ומערערים את תפיסת העולם המקובלת. במונולוג הפותח את העונה המקורית של הסדרה נאמר:
"ישנו מימד חמישי מעבר למה שידוע לאדם... זהו שטח הביניים בין אור לחושך, בין מדע לאמונה טפלה, והוא נמצא בין הבור של פחדי האדם לפסגת הידע שלו. זהו מימד הדמיון. זהו התחום שאנו קוראים לו איזור הדמדומים".
"בין השמשות" הוא אם כן אותו איזור הדמדומים, המקום שאינו מציית לכללים הרגילים של הטבע וההיגיון. ישנה המציאות הרגילה, המתנהלת לפי חוקי טבע קבועים וצפויים מראש, שמדי פעם עשויים להתחולל בה ניסים, אבל עדיין במסגרת המערכת המוכרת; וישנה מציאות שמעבר לה, מציאות שאינה כפופה לשום חוק או היגיון אנושי, ובה הכל יכול לקרות. הדברים המנויים באותה משנה, וביניהם פי האתון, שייכים לאותו איזור דמדומים מוזר ומפתיע.
חשוב לתורה ללמד אותנו על כך, כדי להוציא אותנו מהקיבעון המחשבתי הרואה בעולם החוקי והמסודר את המציאות היחידה. מי שתופס את חוקי הטבע כגורמים מוחלטים השולטים במציאות, מגביל בהכרח את כוחו של ה' ו"מרשה" לו לפעול רק בכפוף להם. אולי גם ינסה להכריח את ה' למלא את רצונו, כמו בלעם. איזור הדמדומים מלמד אותנו שה' אינו כפוף לשום חוק, וברצונו ישנה בקלות גם את המציאות הבסיסית ביותר. אמונה בה' פירושה שהכל, כולל הכל, יכול לקרות.
משמח חתן עם הכלה  
כאשר בלק שולח מלאכים לבלעם כדי לשכנעו בשנית לבוא ולקלל את ישראל, מנסה בלעם את מזלו ומבקש לקבל את הסכמתו של הקב"ה למרות סירוב שקיבל בפעם הראשונה. הפעם תשובת הקב"ה הייתה שונה, ובלעם קיבל רשות ללכת אתם. וכך נאמר: "וַיָּבֹא אֱלֹקִים אֶל בִּלְעָם לַיְלָה וַיֹּאמֶר לוֹ אִם לִקְרֹא לְךָ בָּאוּ הָאֲנָשִׁים קוּם לֵךְ אִתָּם וְאַךְ אֶת הַדָּבָר אֲשֶׁר אֲדַבֵּר אֵלֶיךָ אֹתוֹ תַעֲשֶׂה". עם שחר יצא בלעם לדרך רכוב על אתונו. אולם כבר בצאתו מהבית מתאר הכתוב את כעסו של הקב"ה על בלעם, וכך נאמר: "וַיָּקָם בִּלְעָם בַּבֹּקֶר וַיַּחֲבֹשׁ אֶת אֲתֹנוֹ וַיֵּלֶךְ עִם שָׂרֵי מוֹאָב וַיִּחַר אַף אֱלֹקִים כִּי הוֹלֵךְ הוּא וַיִּתְיַצֵּב מַלְאַךְ  ה' בַּדֶּרֶךְ לְשָׂטָן לוֹ...". מרבית הפרשנים התקשו ביחס לתגובתו של הקב"ה. בלעם קיבל את רשותו של הקב"ה לצאת ומדוע כעס עליו הקב"ה בשעה שהצטרף אליהם?! מתוך התירוצים הרבים, נתמקד בהסברו של הגר"א המבוסס על דיוק בלשון הכתוב. 
לדעת הגר"א יש להבחין בין הלשון 'את' לבין 'עם'. קיים פער בין הציווי לבלעם לבין הביצוע בפועל. נתינת הרשות של הקב"ה לבלעם מנוסחת כך: "קוּם לֵךְ אִתָּם",  דהיינו הצטרף לשליחי בלק אבל אל תזדהה עם המשימה. אולם בפועל בלעם הלך באופן אחר: "וַיֵּלֶךְ עִם שָׂרֵי מוֹאָב". בלעם הלך מתוך הזדהות מלאה עם השליחים על מנת להצטרף למשימתו של בלק לקלל את ישראל. זו הסיבה שספג ביקורת נוקבת מהקב"ה. 
ההבחנה בין "ללכת עמו" לבין "ללכת אתו" באה לידי ביטוי גם בברכות הנישואין. הברית בין החתן והכלה נכרתת באמצעות מעשה הקידושין. הברכה האחרונה ב'שבע הברכות' חותמת ב: 'ברוך אתה ה' משמח החתן עם הכלה'. פירוש, רגע לפני יציאתם לחיים אנו מברכים את הזוג, שהליכתם תהיה משותפת גם ברובד הערכי מתוך הזדהות שלמה ביניהם. הברכה הששית החותמת במילים: 'משמח חתן וכלה' מתמקדת בבני הזוג באופן נפרד, שכל אחד יצליח להגשים את שאיפותיו העצמאיות ואילו הברכה השביעית מתמקדת באופייה של הזוגיות שאינה מסתכמת רק בחיים משותפים אלא גם בשיתוף ערכי מלא. אין סתירה בין העצמאות, האינדיבידואליות והייחודיות של כל אחד מבני הזוג לבין שיתוף הפעולה. תפיסה זו נכונה גם בקשר שנבנה בין הורים לילדים. מצד אחד, ההורים משתדלים לכוון את הדרך עבור ילדיהם שיאמצו את דרכם שלהם (עמם) אבל מצד שני, ההורים נדרשים לאפשר לכל ילד לרכוש את עצמאותו בדרכו שלו.  שנינו ביחד וכל אחד לחוד. 
מה הוא רוצה? / נעמי (יפה) עיני
מה רוצה הקב"ה מבלעם?
בתחילה, אסר עליו ללכת עם שרי מואב: "... וַיֹּאמֶר ה' אֶל-בִּלְעָם, לֹא תֵלֵךְ עִמָּהֶם..." (במדבר כ"ב, י"ב). בהמשך - התיר לו להצטרף: "קוּם לֵךְ אִתָּם... " (פס' כ'). כאשר יצא בלעם, כעס עליו ה' ושלח מלאך להכשילו בדרכו: "... וַיִּחַר-אַף ה', כִּי-הוֹלֵךְ הוּא, וַיִּתְיַצֵּב מַלְאַךְ ה' בַּדֶּרֶךְ, לְשָׂטָן לוֹ" (פס' כ"ב). כשהתנצל ושאל את המלאך האם לחזור על עקביו -  נענה בשלילה: " וַיֹּאמֶר בִּלְעָם אֶל-מַלְאַךְ ה', חָטָאתִי כִּי לֹא יָדַעְתִּי, כִּי אַתָּה נִצָּב לִקְרָאתִי בַּדָּרֶךְ; וְעַתָּה אִם-רַע בְּעֵינֶיךָ, אָשׁוּבָה לִּי.  וַיֹּאמֶר מַלְאַךְ ה' אֶל-בִּלְעָם, לֵךְ עִם-הָאֲנָשִׁים... " (פס' ל"ד, ל"ה).
"אל תלך", "כן תלך", "למה הלכת?" שיח מעין זה מוכר לרובינו מזירת ההורות...  "מה אתם רוצים ממני?", יטיח בנו המתבגר/ת. "כל דבר שאני עושה - אתם לא מרוצים! תמיד מותחים ביקורת! נמאס לי!!".
נדמה כי בלעם, ובהשאלה (להבדיל) - הבן, קשוב לדברי הוריו, אך מפספס לחלוטין את המנגינה ואת המסר החינוכי.  
תחת מסרי ה"לך – תבוא" הסותרים כביכול, שמוסר הקב"ה לבלעם (ולנו), מצויה אמירה מוסרית עקבית ובהירה:  זָהֶה טוב וצא לְהֵיטיב. 
רוצה הבן לצאת לעולם ולרדוף. עושר וכבוד הוא שואף להשיג באמצעות כישרונותיו ואינו חושש להישאב לעולם של תככים ואינטריגות, לקלל ולייחל למפלתם של אחרים. 
"לֹא תָאֹר אֶת הָעָם, כִּי בָרוּךְ הוּא", אומרים לו הוריו. שנה כוון, בן.  צא וחפש אחר אנשי אמת ואחר מידות טובות, רדוף אחר ברכה  ולא אחר כוח ושררה.  
אך הבן, אינו מבין: "... מֵאֵן ה', לְתִתִּי לַהֲלֹךְ עִמָּכֶם", הוא אומר לעצמו ולקולות הקוראים לו מבחוץ. הייתי רוצה לבוא, אבל ההורים לא מרשים... אנא, אל תלכו, הישארו עמי ואנסה לשכנעם... 
אם זקוקים לך בחוץ, בן, צא ועשה טוב, אומרים ההורים.   והוא – אץ ומזדרז (באופן הפוך מאברהם), להרע: " וַיָּקָם בִּלְעָם בַּבֹּקֶר, וַיַּחֲבֹשׁ אֶת-אֲתֹנוֹ" (פס' כ"א).
"עצור!"  מזדעקים אחריו מולידיו. בקשנו ש: "אֶת-הַדָּבָר אֲשֶׁר אֲדַבֵּר אֵלֶיךָ אֹתוֹ תַעֲשֶׂה" (פס' כ') ואתה התגייסת לעשייה שלילית.
הפסק לעשות, בן, ולמד שוב לדבֵּר.  "אֶת-הַדָּבָר אֲשֶׁר-אֲדַבֵּר אֵלֶיךָ, אֹתוֹ תְדַבֵּר" (פס' ל"ה). 
כששפת הבית וערכיו, יהיו שגורים בפיך ובלבבך, אזי תצא  לעולם ותִּמצֵא רואה ומברֵך.    
לתגובות: naomieini1@gmail.com

סֵפֶר "אוֹרוֹת" לַיְּלָדִים

הָרַב שְׁלֹמֹה אֲבִינֵר
אֶרֶץ יִשְׂרָאֵל (8)
שְׁמַעְיָה: יְדִידִי הַצָּעִיר טוּבְיָה, אִם בְּחוּץ לָאָרֶץ עַם יִשְׂרָאֵל אֵינוֹ מוֹפִיעַ בְּכָל שְׁלֵמוּתוֹ, אָז לָמָּה ד' שָׁלַח אוֹתָנוּ לַגָּלוּת?

טוּבְיָה: פָּשׁוּט. זֶהוּ עֹנֶשׁ עַל חֲטָאֵינוּ.

ש: בְּמָה הָעֹנֶשׁ הַזֶּה מוֹעִיל? הוּא עוֹד יוֹתֵר מַחְמִיר אֶת הַבְּעָיָה.

ט: אֲנִי חוֹשֵׁב, שֶׁכָּל אָדָם וְכָל עַם צָרִיךְ לִהְיוֹת בַּמָּקוֹם הַמַּתְאִים לוֹ. אִם אֲנַחְנוּ חוֹטְאִים, הַסְּגֻלָּה הַיִּשְׂרְאֵלִית הַמְּיֻחֶדֶת שֶׁלָּנוּ - מִתְגַּלָּה פָּחוֹת, נֶחְלֶשֶׁת וּמַחְשִׁיכָה. וַאֲנַחְנוּ פָּחוֹת עַם יִשְׂרָאֵל.

ש: מָה?! אִם אֲנַחְנוּ חוֹטְאִים - אֵינֶנּוּ עַם יִשְׂרָאֵל?

ט: לֹא אָמַרְתִּי שֶׁאֵינֶנּוּ כְּבָר עַם יִשְׂרָאֵל. אָמַרְתִּי שֶׁאָנוּ פָּחוֹת עַם יִשְׂרָאֵל. הַרְבֵּה פָּחוֹת עַם יִשְׂרָאֵל. כִּי הַנְּשָׁמָה הַיִּשְׂרְאֵלִית שֶׁלָּנוּ כְּמוֹ נֶחְסֶמֶת. 

ש: אָז פִּתְאוֹם אֵין לָנוּ נְשָׁמָה ?! אֵיךְ אֶפְשָׁר לִחְיוֹת בְּלִי נְשָׁמָה?

ט: יֵשׁ לָנוּ נְשָׁמָה רֶזֶרְבִית.

ש: מָה ?, יֵשׁ לָנוּ שְׁתֵּי נְשָׁמוֹת?

ט: כֵּן, בְּעֵרֶךְ. יֵשׁ לָנוּ נְשָׁמָה יִשְׂרְאֵלִית וְיֵשׁ לָנוּ נְשָׁמָה שֶׁל צֶלֶם אֱלֹקִים שֶׁבָּאָדָם. אֲנַחְנוּ יְהוּדִים וַאֲנַחְנוּ גַּם בְּנֵי אָדָם. וּכְשֶׁאֲנַחְנוּ חוֹטְאִים - אָז מַעְיַן הָאוֹר הַיִּשְׂרְאֵלִי נֶחְסַם בְּמִדָּה מְסֻיֶּמֶת. אֲבָל יֵשׁ לָנוּ עֲדַיִן מַעְיָן שֶׁל כְּלַל הָאֱנוֹשׁוּת.

ש: אָמַרְתָּ דָּבָר מְשֻׁגָּע, אֲבָל הוּא נִרְאֶה נָכוֹן. אַךְ נִשְׁאֶלֶת הַשְּׁאֵלָה: מָה יִהְיֶה בַּסּוֹף?

ט: בַּסּוֹף נַחְזֹר בִּתְשׁוּבָה. וַאֲזַי, הַמַּעְיָן הַיִּשְׂרְאֵלִי יַתְחִיל שׁוּב לִזְרֹם מֵחָדָשׁ. 

ש: אוּלַי אַתָּה יוֹדֵעַ מָתַי זֶה יִקְרֶה?

ט: זֶה כְּבָר הִתְחִיל, מִזְּמַן...

ד"ר עליזה בלוך, אשת חינוך, הכריזה השבוע על התמודדותה על ראשות עיריית בית שמש, עיר שבראשה עומד בשנים האחרונות הרב אבוטבול, איש ש"ס. כידוע, בבית שמש התנהלו בשנים האחרונות 'מלחמות יהודים' לא קטנות, בעיקר מצד האוכלוסייה החרדית הקיצונית. ניסיון לאסור מעבר של נשים במדרכות מסוימות, וכדומה. עליזה בלוך הצהירה, במסיבת עיתונאים שקיימה השבוע, כי הקמפיין שלה לא יהיה על מלחמת דת. "מערכת הבחירות הזו תהיה על נושא אחד – העיר בית שמש. איך העיר מתפקדת, איך מטופלים הנושאים הבסיסיים כחינוך, התעסוקה, האם שירותי הדת מספקים, איך התשתית העירונית, האם העירייה מעניקה שירותים טובים לאזרחים הפונים אליה". עליזה בלוך היא דוגמא לאשה דתית החותרת למעלה. האם היא או שכמותה ייכנסו גם לאסיפה הבוחרת של הרבנות הראשית לישראל, במספרים רציניים יותר מהקיים?
הפעילות האנושית וההשגחה העליונה
 
ניסיונו של בלעם ללכת לקלל את ישראל למרות עמדתו של הקב"ה מגלה לנו עד היכן מגיע כח הבחירה החופשית. בכמה מקומות מודיעה לנו התורה שיש לאדם בחירה חופשית לבחור בטוב או ברע, כמו הכתוב: "ראה אנכי נותן לפניכם היום ברכה וקללה" ועוד. הבחירה החופשית מטילה על האדם אחריות על מעשיו, ועצת התורה: "ובחרת בחיים". על האפשרות החופשית של האדם לקבוע את חייו אמרו חז"ל במאמרם: "בדרך שאדם רוצה לילך בה מוליכים אותו". אמנם מניסוח הדברים משמע שגם אם האדם ריבון על החלטותיו, אין הוא "בעל בית" על חייו, ומעליו מרחפת מעורבות של ההשגחה העליונה הבודקת את החלטותיו, אלא שאין היא מכתיבה לאדם את מהלכיו. גם כאן יש הבדל אם החלטות האדם הן שליליות או חיוביות, כמו שאמרו [ילק"ש משלי תתקל"ה]: "בא ליטמא פותחין לו, בא ליטהר מסייעין אותו". אם ההחלטה היא חיובית לא זו בלבד שאין מפריעים אלא עוד עוזרים לו מן השמים, אם האדם מקבל החלטות שליליות (ליטמא) פותחים לו את הדרך, לא מפריעים לו אבל גם לא מסייעים אותו. כך או כך, בחלק החשוב של החיים עיקר ההחלטה היא של האדם, כמו שאמרו חז"ל [ברכות לג-ב]: "הכל בידי שמים חוץ מיראת שמים", ובמסכת נדה [טז-ב] פירטו את הדבר יותר: שהמלאך שואל את הקב"ה על האדם לפני לידתו: "רבש"ע, טפה זו מה תהא עליה? גיבור או חלש, חכם או טיפש, עשיר או עני? ואילו רשע או צדיק - לא קאמר, כדר' חנינא; דא"ר חנינא: הכל בידי שמים - חוץ מיראת שמים". וממה שהתורה אומרת לנו "ובחרת בחיים" משמע שיש יכולת לאדם "לברוח מעצמו", להתנכר לצלם האלוקים שבו, ואפילו להיות שפל וחדל אישים. עד כדי כך כוחה של הבחירה. 
הכלל הזה שיש לאדם בחירה עד כדי יכולת של התכחשות לזהותו ויעודו נכון רק בתחום הפרט, מה שאין כן בכל מה שנוגע לכלל ישראל, שם הבחירה הולכת ומצטמצמת ואת מקומה תופסת ההשגחה העליונה שאינה מאפשרת לנו לברוח מזהותנו ויעודנו היהודיים. ניסיון כזה של בריחה מעצמנו היה בימי הנביא יחזקאל [פרק כ] כשבאו זקני ישראל ואמרו: "נהיה כגויים כמשפחות הארצות", ועל כך אמר להם הנביא: "והעולה על רוחכם היו לא תהיה . . . אם לא ביד חזקה ובזרוע נטויה ובחימה שפוכה אמלוך עליכם". 
אי יכולתו של עם ישראל לברוח מעצמו קיים גם לגבי העלייה לארץ ישראל שאין לנו בחירה חופשית, כמו שהסביר זאת רבי בונם מפשיסחא על פי הכתוב "משכני אחריך נרוצה", שיש שני דרכים בקנין "משיכה" כמו שמובא במסכת קידושין [כב-ב]: האחד, קורא לה והיא באה, או שהכישה במקל ורצתה לפניו. הוא מדמה זאת לעניין קריאתו של הקב"ה אלינו שנעלה לארץ ישראל, שגם כאן הדבר ייעשה בשתי אפשרויות: האחת שהוא קורא לנו לעלות לארץ, ואנו באים, ואז נבוא לארץ בדרך הקלה, אך אם נתעקש להישאר בגולה, תאלץ ההשגחה העליונה להביא אותנו לארץ ישראל על ידי הכשה במקל, ואז נבוא לארץ בדרך הקשה. ואנו מבקשים מבורא עולם: משכני אחריך, שנבוא לארץ על ידי קריאתך.
 
האפשרות הכפולה הזאת של פעילות האדם עם מעורבות ההשגחה העליונה מלווה אותנו גם בתקופתנו מאז שבנו לארץ ישראל, מפעם לפעם אנו מנסים לברוח מייעודנו אם מתוך חולשת רוח, אם מתוך רפיון ידיים, והמציאות מאלצת אותנו לחזור אל עצמנו. דוגמא לכך היא "מלחמת ששת הימים", שאת המלחמה הזאת לא רצינו ובקשנו ממלך ירדן שיחדל מהמלחמה והיא נכפתה עלינו, ולאחריה כשחזרנו לשטחים נרחבים מנחלת אבותינו, כבר מהיום הראשון עד היום נעשה ניסיון בלתי פוסק, גם מהקהילה הבינלאומית וגם מחלקים מהחברה הישראלית, להסיג אותנו משטחים אלו, ובכל פעם כשהמזימה הזו כמעט עומדת להתממש, פתאום מתרחש אירוע בלתי צפוי ההופך את הקערה על פיה ואנו נשארים באותה עמדה שרצינו לברוח ממנה. ואפילו מאותם שטחים שיצאנו מהם יציאה חד צדדית, גם שם אנו מוצאים את עצמנו חוזרים בעל כורחנו למקומות שהשלינו את עצמנו שאפשר לברוח מהם. אלא שהתהליך הזה חולל תמורה בתובנה של חלקים בחברה הישראלית, במובן זה עשתה לנו ההשגחה העליונה "בית ספר", אלא שאנו לומדים בדרך הקשה את האמת המציאותית שאנו שרויים בה.
פיראטים בני דת משה 
בדרך כלל, אנו רגילים להניח שאין פיראטים יהודים. ראשית, כיוון שהמושג "פיראטים יהודיים" נשמע כצירוף מוזר ואף יש בו מעין סתירה פנימית. שנית, העיסוק בתחום דורש אלימות, רצח,  גניבה ועוד מרעין בישין, שבדרך כלל לא הולכים יחד עם מצוות כגון לא תרצח, לא תגנוב, לא תנאף, ואהבת לרעך כמוך וכו'. אולם בביקורי בג'מייקה, נחשפתי לתופעה מעניינת וייחודית באזור זה של העולם: "פיראטים יהודים" אשר תפסו את דברי הגמרא "כל דאלים גבר" כמצוות עשה. מתברר שפיראטים יהודים, כן היו. אולם הם לא היו סתם פיראטים ושודדי ים, אלא פיראטים בעלי חזון ואידיאולוגיה.
אחת הדרכים המקוריות והנאמנות לגילוי ההיסטוריה היהודית היא הפסיעה בין קברים ומצבות. קברי ישראל יודעים לספר סודות נסתרים ומהווים מקור לא אכזב ללימוד דברי ימי עם עולם. את ההוכחה לכך שבין יהודי הים הקאריבי היו שעסקו בפעילות מרתקת והיו פיראטים יהודים, ניתן למצוא בבתי הקברות היהודיים באי, בהם יש מצבות עליהן חקוקות אוניות עם מפרשי ים לצד אותיות עבריות ת.נ.צ.ב.ה. לאחרונה התגלה בקינגסטון, בירת ג'מייקה, בית עלמין בפאתי העיר. במקום התגלו מצבות עם מגני דוד, אולם גם עם סמל של עצמות מוצלבות מתחת לגולגולת במצבות יהודיות. בבית הקברות בעיר ברידג'טאון שבברבדוס, לא הרחק מבית הכנסת "נידחי ישראל", נמצאת מצבתו של יעקב משיח, (1693) מעוטרת במגן דויד, בגולגולת צלובת עצמות, במעדר ובשעון חול – סמנים המשמשים ערבוביה של אמונות נוצריות, יהודיות ופיראטיות.
הנקמה בספרד ובאינקוויזיציה סיפקה לפיראטים היהודים מניע אידיאולוגי לשותפות עם שודדי ים באזור האוקיינוס האטלנטי שבין ספרד לדרום אמריקה. היהודים הצטרפו לשודדי הים מתוך רצון לפגוע בכלכלה הספרדית. הם ביקשו להיטיב את גורל בני עמם היהודיים או להתנקם באינקוויזיציה האכזרית. מטרתם של שודדי הים היהודים לא הייתה להתעשר מתוך העיסוק הפיראטי, אלא דווקא לפגוע בכיסה ומעמדה של ספרד, אשר גרמה נזק כה רב ליהודים אשר חיו בה וגורשו ממנה.
ידועים לנו פרטים על פיראטים יהודים שונים אשר פעלו באזור הקאריביים. בין הדמויות הבולטות, היו יעקוב קוריאל, בן למשפחה יהודית מיוחסת בספרד אשר הייתה מקורבת לבית המלוכה לפני הגירוש. קוריאל החזיק בשלוש ספינות שעסקו בשוד ימי ברחבי הקראיבים והתעשר ממשלוח ידו. לפי סיפור המיוחס למקובל חיים ויטאל, באחרית ימיו, הוא חזר בתשובה, עלה לארץ, למד קבלה בגליל ואף זכה להיקבר ליד האר"י הקדוש בצפת.  
דמות מעניינת נוספת בעולם הפיראטים היהודים היא, דויד אברבנאל, שנולד ב-1580 בהאג, למשפחה שמוצאה מיהודי ספרד. כשהיה בן 19 החליט אביו להגר אל העולם החדש. אבל בהתקרבם אל חופי אמריקה, תקפה אותם ספינה ספרדית ובני משפחתו של דויד נרצחו. דויד נמלט, הצטרף אל הצי האנגלי, השתתף בפשיטות ימיות על ספינות ספרדיות וטיפס במהירות למעמד של קברניט ספינה. הכינוי של דוד אברבנאל, היה "קפטן דייוויס" ושמה של האוניה עליה הוא פיקד, היה: "ירושלים".
מבין הפיראטים היהודים אשר גרמו נזק בל ישוער לספרד היה משה כהן הנריקס. הנריקס, פעל נגד הספרדים הן כנקמה אישית על כך שהיה ארבע שנים עבד באוניה ספרדית וכן כנקמה ציבורית על כך שמלכי ספרד פגעו באחיו היהודים וגירשו אותם מארצם. הנריקס ביצע את אחד ממעשי השוד הגדולים ביותר שנעשו אי פעם נגד ספרד. בהתקפה על אניות ספרדיות שעגנו סמוך לקובה נטל זהב וכסף בשווי כולל של יותר ממיליון דולר. באותה תקופה שוד זה גרם כמעט לפשיטת רגל של הממלכה הספרדית.
הפיראט היהודי הידוע מכולם הוא דווקא אדם ששמו כמעט ואינו מוכר כיום, הרב דון שמואל פאלאג'י, יהודי משכיל ורב מוסמך. הרב פאלאג'י פעל במרוקו ובתוניס ואף שימש בראשית המאה ה-17 כשגריר מרוקו בהולנד. הוא שלח את ידו בעסקי השוד הימי כדי שיוכל להבריח אנוסים נמלטים מחופי ספרד וכן כדי לתקוף את האוניות הספרדיות בכל מסעם. פאלאג'י נהג לתקוף ולשדוד ספינות ספרדיות ששטו לחופי מרוקו. בספינת הדגל שלו, היה בית כנסת זעיר. בשנת 1615 נקלע לבריטניה, ואף שהיה בידיו כתב חסות ממלך אנגליה, הצליח השגריר הספרדי בלונדון להביא למעצרו בטענה שביצע פשעים נגד ארצו. פאלאג'י הועמד לדין, אך זוכה מחוסר הוכחות. לאחר מכן שב לאמסטרדם ונפטר ב1616. על מצבתו חקוק: "הנושא טוב עם אלוקים ועם אנשים".
למעשה, ידוע לנו כי במאות ה-17 וה-18 פעלה באזור אחר בדרום אמריקה, בצ'ילה,  אגודה מיוחדת במינה של שודדי ים יהודים, אינדיאנים ופרוטסטנטים, שחבריה תקפו אך ורק ספינות ספרדיות. במוזיאון הלאומי של צ'ילה מוצגות עדויות המראות כי חלקם נהגו לתקשר ביניהם בכתב סתרים המבוסס על השפה העברית.  

קשה לדעת את מספרם של שודדי הים היהודיים, שכן רבים מהם היו אנוסים ולא תמיד גילו את יהדותם כלפי חוץ אבל לא מדובר על אגדה, אלא על מציאות ממשית. 
הפיראטים היהודים, לא דמו לפיראטים הרגילים בכל דבר ועניין. אם הדמות הקלאסית של שודד הים הייתה בנדנה על הראש וחרב מונחת בחגורתו, הרי שהפיראטים היהודים, לבשו גם ציצית ולא עבדו בשבת, גם כאשר הפליגו ביום השביעי. אכלו כשר ולעיתים היו ספינות שאף צירפו שוחט לצוות האוניה.
בלעם הרשע? 

"שֹׁמֵעַ אִמְרֵי אֵ-ל וְיֹדֵעַ דַּעַת עֶלְיוֹן מַחֲזֵה שַׁדַּי יֶחֱזֶה"  

אנו מתייחסים לבלעם כאל סמל הרשע. כך הוא מכונה בשלל מקורות: "כל מי שיש בידו שלשה דברים הללו מתלמידיו של אברהם אבינו ושלשה דברים אחרים מתלמידיו של בלעם הרשע" (אבות ה, יט). 

הבה נדמיין: איך לדעתכם נראה בלעם הרשע? מה לבש? מה היה טון דיבורו? איך נראתה תספורתו ותסרוקתו? 

אני מבקש לצייר תמונה אפשרית של בלעם על בסיס תיאורו של הרבי מקוצ'ק את עשיו: "שעשיו לא היה כפרי לבוש כתונת משובצת על בשרו, הולך יחף ורועה חזירים, עשיו היה בעל זקן ופאות, מנהיג עדה ואומר תורה בשלש סעודות ..." (עמוד האמת עמ' יא).

האמירה המטלטלת של הקוצקר מחייבת לבחון מחדש את מושגי הרשע והצדיק. אני מציע לבחון אותם לאור הבחנת המשנה באבות: 
"עין טובה ורוח נמוכה ונפש שפלה מתלמידיו של אברהם אבינו עין רעה ורוח גבוה ונפש רחבה מתלמידיו של בלעם הרשע".

ההבדל בין עין רעה לעין טובה הוא " ועין טוב נקרא כאשר הוא רוצה וחפץ שיהיה חברו בשלימות ובטוב, והפך זה עין רע נקרא כאשר עינו צר בשל אחר" (מהר"ל). צרות עין מאפיינת גם את מי שמתבונן על האחר במבט צר, לא רואה את סיפור חייו, קשייו. מתבונן במבט שיפוטי, מחלק את העולם לטובים ולרעים. לפעמים, המבט הצר נובע מהרצון להופיע את דבר ה' בעולם. יש צדיקים  שחושבים שמלחמת ה' מחייבת  הידוק  השורות, הוצאה של אחרים מאוהל יראי ה'. רק כך ישרתו את המגמה האלוקית. לסגור, לצמצם. 

אני מתבונן סביבי. רואה אנשים טובים שיש להם עין רעה, עין צרה. חלק מהם מתהלכים כנציגיו של הא-ל, סוג של "שֹׁמֵעַ אִמְרֵי אֵ-ל וְיֹדֵעַ דַּעַת עֶלְיוֹן מַחֲזֵה שַׁדַּי יֶחֱזֶה".  

אוהל אברהם היה פתוח לרווחה. הכל באו בשעריו. הוא ביקש לצרף את הכל לאוהלו, הוא גייר את האנשים מתוך אהבת אמת ואמון באדם. 

למרבה הכאב, לפעמים, ההולך בדרך צרה, לא שומע את קול הא-ל, לא רואה שלל של איתותים אלוקיים המבקשים ממנו לעצור. "מן התורה ומן הנביאים ומן הכתובים - בדרך שאדם רוצה לילך בה מוליכין אותו. 

מן התורה, דכתיב: (במדבר כ"ב) לא תלך עמהם, וכתיב: (במדבר כ"ב) קום לך אתם" (מכות, י, ע"א). כך\ נציגו של ה' הוא נציג של עצמו... זה נראה מלחמת ה' – אבל זו מלחמה הנובעת פעמים רבות מבחירה אישית ולא משליחות אלוקית. 

הרב קוק זצ"ל למד את סיפור משפט שלמה כמשל. ההכרעה בין שתי האימהות היא הכרעה בין שני סוגים של מנהיגות: "מחלוקת הדעות ע"ד הדרכת הכלל, אם בזמן הזה, שרבו פריצים נושאי דגל ההפקרות ביד רמה, ראוי להפריד את האומה, שהכשרים נושאי דגל שם ד' לא יהי להם שום יחש עם פורקי העול הפושעים, או שמא כח השלום הכללי מכריע את הכל, - כל עקרה של פלוגתא זו באה מפני השפלות הכללית, שעדיין לא נגמרה הטהרה לגמרי ביסוד האופי של האומה...אלה הכתות יחדיו הנן בזה במדרגת שתים נשים זונות שבאו אל שלמה: הדיבור 'הביאו חרב' ניסיון הוא מחכמת א-להים שבמלכות ישראל: אותה הראויה להידחות, היא הטוענת: 'גזורו'...שכל ענינה הוא רק 'גם לי גם לך לא יהיה, - גזורו!', והאם הרחמנייה, אם האמת, אומרת : 'תנו לה את הילוד החי, והמת אל תמיתוהו', ורוח הקודש צווחת : 'תנו לה את הילוד החי, היא אמו'!"
מעתה, פעמים, דווקא ה'פשרנים', ה'מכילים', הרואים את האחר בעין טובה – הם שליחי הא-ל. 

המלחמה בעבודה הזרה (ח) / הרב ד"ר עידו פכטר
עמדנו ברשימה הקודמת על היחס המחמיר של התורה כלפי עבודה זרה, הדורש את השמדתה באופן טוטאלי. יחס זה רווח בעם ישראל עד סוף ימי בית שני. בספרי המקבים, בכתביו של יוספוס פלביוס, ובעוד מקורות מן התקופה, אנו למדים על מלחמת חורמה שניהלו היהודים בכל מופעיה של עבודה זרה. 
ואולם, יחס זה משנה כשאנו מגיעים אל התקופה שלאחר חורבן הבית השני. חכמים שחיו במאה השנייה לספירה עידנו את היחס שלהם כלפי העבודה הזרה שרווחה בארץ, בחסות האימפריה הרומית. שני מקורות מרכזיים מלמדים של שינוי יחס זה, ובהם נדון להלן.
המופע הראשון של שינוי היחס לעבודה הזרה בספרות התנאית טמון בעובדה, שבאופן כללי אין אנו מוצאים בה ביטוי למלחמת חורמה בעבודה זרה. לכל היותר, חכמי המשנה מדברים על הולכת צלמים לים המלח (משנה עבודה זרה ג, ג), מתוך מטרה שלא יהוו מכשול לציבור, אך אין בכך שום ביטוי מלחמתי. במקום מלחמה, אנו מוצאים במשנה דין מחודש, המאפשר להשאיר בפועל צלמים וכלי עבודה זרה, וזאת באמצעות ביטולם (שם ד, ד-ה):  
"נכרי מבטל עבודה זרה שלו ושל חברו וישראל אין מבטל עבודה זרה של נכרי. המבטל עבודה זרה ביטל משמשיה. ביטל משמשיה - משמשיה מותרין והיא אסורה. כיצד מבטלה? קטע ראש אזנה, ראש חוטמה, ראש אצבעה, פחסה, אף על פי שלא חיסרה – בטלה". 

קשה מאד להלום דין זה עם הרוח הנושבת במקרא ביחס לעבודה זרה. אם התורה דרשה לשרש את העבודה הזרה, הנה לפנינו הלכה המאפשרת לקיים צלמים ותשמישי עבודה זרה, במקרה שהעובד אותם ביטלם. מספיקה פעולה קטנה הפוגמת בשלמות הצלם כדי להפקיע אותו מידי עבודה זרה ולאפשר לו להתקיים. העיקרון המחודש (והמפתיע) העומד ביסוד הדברים הללו שאין בעיה בצלם כשלעצמו אלא ביחס שמעניקים לו עובדיו. אם הם (בין נכרי ובין ישראל) מוכיחים במעשה שאין הצלם נחשב בעיניהם לאלוה, יש לאותו צלם זכות קיום.
כיצד ניתן להצדיק מעבר זה מדרישת התורה לדין המשנה? ייתכן שרמז לכך מופיע במעשה המובא בהמשך (שם, ז):
"שאלו את הזקנים ברומי: אם אין רצונו בעבודה זרה, למה אינו מבטלה? אמרו להן: אילו לדבר שאין צורך לעולם בו היו עובדין היה מבטלו, הרי הן עובדין לחמה וללבנה ולכוכבים ולמזלות, יאבד עולמו מפני השוטים? אמרו להם: אם כן, יאבד דבר שאין צורך לעולם בו ויניח דבר שצורך העולם בו. אמרו להן: אף אנו מחזיקין ידי עובדיהם של אלו שאומרים תדעו שהן אלוהות שהרי הן לא בטלו (=כלומר, אם יאבדו רק דברים שאין צורך לעולם בהם, זה יוכיח שעבודת האלילים שנותרה בעולם היא נכונה)".
כדי להבין את הסיפור והקשרו כאן צריך לשים לב לטרמינולוגיה שלו. בשאלתם הראשונה, אנשי רומי משתמשים בלשון ביטול: "למה אינו מבטלה". בכך הסיפור משתלב היטיב בדיני הפרק המדברים על ביטול עבודה זרה. אולם, מה משמעותו של ביטול העבודה הזרה מצידו של א-לוהים? הדבר מתברר בלשונם של הזקנים: "יאבד עולמו מפני השוטים?". הפועל 'לאבד' מחזיר אותנו אל מצוות התורה: "אבד תאבדון", והוא מורה שבעיני א-לוהים ביטול ואיבוד הם היינו הך. בכך יש רמז לכך שדין ביטול עבודה זרה המשנאי הוא כדין איבוד עבודה זרה המקראי, וכך מצדיקים חכמים את חידושם.
אבל בכך לא די. נשים לב שהסיפור מנמק בסופו של דבר מדוע יש הצדקה להשארתה של העבודה הזרה בעולם. א-לוהים לא יחריב את עולמו בגלל שוטים שהפכו חלקים ממנו למושא סגידה. ללא כל ספק, בכך רומזים חז"ל למניע שלהם עצמם להסתפק בביטול עבודה זרה במקום בהשמדתה. הם לא מוכנים להחריב את הארץ בגלל כל מיני עובדי אלילים שהכניסו אליה צלמים, ולכן הם מסתפקים בפעולה פורמלית של ביטול.
מדוע להסתפק בביטול ולא בהשמדה? על כך נדון בפעם הבאה.
לא איש אל
ד"ר יצחק קניגסברג
בלק לקח את בלעם לשדה צופים כדי שיקלל את עם ישראל. במקום הקללה ה' שם בפי בלעם את הדברים הבאים:
 "וַיִּשָּׂא מְשָׁלוֹ וַיֹּאמַר קוּם בָּלָק וּשֲׁמָע הַאֲזִינָה עָדַי בְּנוֹ צִפֹּר: לֹא אִישׁ אֵ-ל וִיכַזֵּב וּבֶן אָדָם וְיִתְנֶחָם" (במדבר כג').
השילוב של וַיִּשָּׂא מְשָׁלוֹ וַיֹּאמַר עם לֹא אִישׁ אֵ-ל  הם הבסיס לאמונה בא-ל עליון. רק דרך משל ניתן להבין את מציאותו של הא-ל כי "לא איש אל". את מציאותו ופועלו אפשר להסביר דרך משל בבחינת "דברה תורה כלשון בני אדם". אילו דיברה התורה כלשון הא-ל, לא ניתן היה להבין את האמור בה, כי קשה לנו להשיג את מציאותו ברמה האלוקית. המשל עוזר להבין מציאות זאת ברמה האנושית, אך תמיד חובה לזכור את האקסיומה הבסיסית כי לֹא אִישׁ אֵ-ל, וכן  "כִּי לֹא מַחְשְׁבוֹתַי מַחְשְׁבוֹתֵיכֶם וְלֹא דַרְכֵיכֶם דְּרָכָי" (ישעיהו נה').
בתנ"ך הא-ל מופיע באמצעות דימויים אנושיים – "האנשה", בתחום הגוף – רואה, מדבר, מתהלך וכו' ובתחום הרגש – אוהב, כועס, נעצב וכו'. 
את הסיבה להבאת דימויים אלה מסביר הרמב"ם (הלכות יסודי התורה פרק א' הלכה ט'): "אם כן מהו זה שכתוב בתורה ותחת רגליו, כתובים באצבע א-להים, יד ה', עיני ה', אזני ה', וכיוצא בדברים האלו, ... דיברה תורה כלשון בני אדם, והכל כינויים הן, שנאמר אם שנותיי ברק חרבי, וכי חרב יש לו ובחרב הוא הורג אלא משל והכל משל ... ואמתת הדבר אין דעתו של אדם מבין ולא יכולה להשיגו ולחקרו". וממשיך הרמב"ם (שם, הלכה יב'): "והואיל והדבר כן הוא, כל הדברים הללו וכיוצא בהן שנאמרו בתורה ובדברי נביאים הכל משל ומליצה הן". 

בחיי היום יום, כאשר מתעורר צורך בהסבר נושא מופשט הקשה להבנה, משתמשים באמצעי המחשה.
ז'אן פיאז'ה – פסיכולוג, אבי תיאוריית ההתפתחות הקוגניטיבית טוען  שילדים עד גיל 12 נמצאים בשלב שנקרא "האופרציות המוחשיות". בשלב זה נרכשים כישורי חשיבה חשובים על בסיס עשייה, אך יכולות החשיבה המופשטת עדיין אינן מפותחות. לכן כשמסבירים לילדים צעירים מושגים מופשטים משתמשים באמצעי המחשה שהתלמידים יכולים להפעיל. בעזרת ההמחשות יוכלו הילדים לפתח בהמשך חשיבה מסדר גבוה ויכולות הפשטה. ניתן להשתמש באמצעי המחשה פיזיים או אמצעי המחשה וירטואליים.
מאחורי השימוש באמצעי ההמחשה מסתתר הרעיון שהוא עוזר לנו בהבנת המופשט, אך הוא לא המופשט עצמו.
לפרוסקופיה מקראית
בסוף הפרשה מובא מעשה אודות קנאותו של פינחס "והנה איש מבני ישראל ויקרב אל אחיו את המדינית לעיני משה ולעיני כל עדת בני ישראל... ויקם מתוך העדה ויקח רמח בידו... וידקור את שניהם את איש ישראל ואת האשה אל קבתה... " (במדבר כ"ה ו'-ט'). עם ישראל נמצא בתחנת שהייה בערבות מואב מעבר לירדן ירחו, על סף הכניסה לארץ, ברגיעה זמנית לאחר מלחמת עוג מלך הבשן, ומלחמת סיחון מלך האמורי. קירבה גיאוגרפית זו מפגישה בין שתי תרבויות שונות בתכלית. ראשיתו של מפגש זה מביא להתבוללות "ויחל העם לזנות את בנות מואב" (שם  כ"ה א'). השלב הבא, עבודה זרה "ויצמד ישראל לבעל פעור..." (שם ג'). זנות זו חמורה הן מבחינה לאומית-חברתית והן מבחינה דתית, ומשמעה בקונטקסט הדתי הזדהות מזויפת עם עולם זר. תגובת ד' אינה מאחרת לבוא "ויחר אף ד' בישראל" (שם ג'). חרון אף ד' מתבטא דרך כלל בעונש, מגפה פורצת בעם, העם מגלה רפיון ידיים "והמה בכים פתח אהל מועד" (שם ו'). פנחס מגלה יוזמה אישית שתוצאתה - הריגתו של נשיא שבט שמעון שסרח ובת מלך מדיין כמופיע בתחילת הפרשה הבאה פרשת בלק. תגובתו המהירה וההחלטית מונעת את המשך התפשטות המגפה. 

חז"ל, שהרחיבו את הדיבור על קנאותו של פנחס, נגעו גם ב"שתיקתם" של משה ועדת ישראל. לפי המקורות התלמודיים והמדרשיים פינחס פעל על דעת עצמו. זמרי לפי חז"ל, לא רק שעשה כן בפרהסיא  "לעיני משה ולעיני כל עדת בני ישראל" (שם  פס' ו')  אלא אף ניגח את משה בטענה שמעשהו מותר "תפסה בבלוריתה והביאה לפני משה. אמר לו: בן עמרם! זו מותרת או אסורה? ואם תאמר אסורה, בת יתרו – מי התירה לך?..." (סנהדרין פ"ב ע"א). אם תאמר אסורה היא לי בת יתרו, מי התיר לך? משה לא ידע מה לעשות כיוון שלכאורה הוא נוגע בדבר, וממילא היו כולם במבוכה "...נתעלמה הלכה ממנו, געו כולם בבכיה, והיינו דכתיב והמה בוכים פתח אוהל מועד" (שם). פינחס עושה מדעתו אך מקבל ברכת הדרך ממשה, "אמר רב ראה מעשה ונזכר הלכה. אמר לו: אחי אבא! לא כך לימדתני ברדתך מהר סיני, הבועל כותית קנאין פוגעים בו? אמר ליה: קריינא דאיגרתא איהו להוי פרוונקא" (קורא המכתב הוא יהיה השליח) (סנהדרין שם). מעשהו של פינחס משמש מקור השראה לדיון נרחב מסביב לשאלת הקנאות.
*

לפרוסקופיה (לפרו = בטן, סקופיה = הסתכלות) היא שיטת ניתוח מודרנית הנמנית עם מכלול השיטות המכונות "כירורגיה  זעיר – פולשנית" או אנדוסקופיות. הכוונה לניתוחים המבוצעים לצורך אבחון או טיפול תוך כדי הסתייעות במכשיר טלסקופי צר המוחדר לגוף כדי לצפות בחללים פנימיים. ייחודה של הלפרוסקופיה בכך שהיא מאפשרת אבחון וטיפול בניתוח במצבי חולי הקשורים לאיברי הבטן ולאגן, מבלי להידרש לפתיחת בטן. 

ללפרוסקופיה השלכות בתחומים הלכתיים מגוונים כגון נתיחת מתים, כאשר אחד מענפיו של תחום זה הוא הכירורגיה המתבצעת בגוף הנפטר כדי לחקור איבריו (ע"פ בכורות מ"ה א'). התלמוד מספר על רבי עקיבא שאסר ליורשים לבדוק קטן לאחר מותו האם הביא סימני בגרות לפני שמכר בנכסיו אביו ומת, כדי לדעת האם היה תוקף משפטי למעשהו כבוגר, והסיבה שאין רשאים לנוולו "...ובאו בני משפחה וערערו לומר קטן היה בשעת מיתה, ובאו ושאלו את רבי עקיבא: מהו לבודקו? אמר להם: אי אתם רשאים לנוולו..." (בבא בתרא קנ"ד א'). מקור נוסף לאיסור זה מסוגיית "הולכין אחר הרוב". בתלמוד מנסים להוכיח מן העובדה שהורגים רוצח  שרצח, ואין חוששים למיעוט שהם "טרפה", ואין חייבים על הריגתם. הכלל הוא, על הריגת אדם טריפה שאינו עשוי לחיות יותר מי"ב חודש אין נהרגים. כדי לוודא אם ההרוג היה טריפה יש לנתחו, אך לא התירו חז"ל לנתח מפני ניוול המת (חולין דף י"א ע"ב). איסורים אלו נדחים רק מפני פיקוח נפש (חת"ס יו"ד של"ו, דבר שאול יו"ד שע"ג ז', משפטי עוזיאל ח"א יו"ד סי' כ"ח-כ"ט, שבט מיהודה סוף הספר מהדורת תשט"ו). על סמך יסוד הלכתי חשוב שהניח הרב יעקב עטלינגר ביחס לנתיחת מתים ולפיו דברים המקובלים להיעשות באנשים בעודם בחייהם, כשנעשים למת לא יחשבו לניוול, קבע הרב, "ניוול המת לא יקרא אלא מה שמשקץ ומתעב המת בעיני רואיו ובפרט מה שנקרא ניוול גם לגבי החי..." (בנין ציון ח"א סי' קע"א). יסוד זה מאפשר לקיחת דמים וביופסיה מן הנפטר (אגרות משה יו"ד חלק ב' סימן קנ"א) וכמו כן מאפשר הכנסת מכשירים לחלל הגוף, בשיטות אנדוסקופיות, ולפרוסקופיה, שבאמצעותם אפשר לראות את פנים הגוף ואין בהם משום ניוול המת (נועם ח' תשכ"ה עמ' ט' ואילך).

הרבנות הראשית מתקשה ליישם את הרפורמה בכשרות

בישיבת מועצת הרבנות הראשית השבוע סוכם רק על סעיף הפרדת הזיקה בין המשגיח למושגח, אך גם בזה היא נאלצה להתיישר, לבינתיים, עם דרישות הממשלה והאוצר, שחברות כח אדם, ולא המועצות הדתיות, כדרישת הרבנות, הן שיעסיקו את המשגיחים.  בנושאים אחרים במתווה הכשרות יש חילוקי דעות אפילו בתוך מועצת הרבנות, אז הוחלט לא להחליט

מוטי זפט

בלחץ הדד-ליין שנתן בג"ץ להחליט עד סוף יוני השנה כיצד היא מנתקת את הזיקה שבין משגיחי הכשרות לבעלי העסק המושגחים, קיימה מועצת הרבנות הראשית לישראל ביום שני דיון ארוך על מתווה הכשרות שהציע צוות היגוי מטעמה, מתווה שאמור להחליף את המצב העגום השורר בתחום זה עשרות שנים ו"זכה" לביקורות חריפות מצד מבקר המדינה ובג"ץ. שלא כדרכן של ישיבות בפורום הזה, הפעם חילוקי הדעות הפנימיים הובאו אל השולחן ועליו. חלק מחברי מועצת הרבנות, בהם חברים בצוות ההיגוי שגיבש את מכלול המתווה החדש, חזר בו מתמיכתו. מדובר ברבנים אזוריים בעיקר החוששים שכמה מההמלצות, אם יישומו, יפגעו במעמדם שלהם ובסמכויותיהם. למשל, אחת ההמלצות של הרפורמה בכשרות היא שייקבעו נהלי כשרות אחידים לכל המדינה, ולא כל רב יקבע את הסטנדרטים שלו.  חלק מהרבנים לא אהבו זאת, שכן מה יוותר להם לעשות, רק לדאוג לפיקוח? כדי לשכך את ההתנגדות הזו הוחלט השבוע כי אף שהנהלים יהיו ארציים, "קובעי המדיניות" יהיו הרבנים בשטח ורק הם או מי מטעמם יהיו מוסמכים למנות את משגיחי הכשרות ולקבוע באיזה בתי עסק ישובצו. מכיוון שגם זה לא לגמרי הניח את דעתם וכן יש להם השגות נוספות, הישיבה עמה בפני סיום ללא קבלת החלטות. והדד-ליין של בג"ץ, מה יהא עליו?
או אז נכנסו לפעולה ביתר שאת הרב הראשי דוד לאו והיועץ המשפטי, שהעמידו את החברים שם על חומרת העניין אם ימרו את פי בג"ץ ולא יציגו מתווה שיש בו הפרדת הזיקה בין המשגיח למושגח. לפחות זה. אלא, שגם כאן צצה בעיה. מועצת הרבנות רוצה שהמועצות הדתיות הן שיעסיקו את המשגיחים, אבל הממשלה ומשרד האוצר לא מוכנים לכך (כנראה הם קראו את דוחות מבקר המדינה על המועצות הדתיות...) ודורשים שהמשגיחים יהיו מועסקים בידי גוף חיצוני. מה עושים? מועצת הרבנות הראשית קיבלה השבוע החלטה האומרת כי המועצות הדתיות הן שצריכות להיות המעסיקים של משגיחי הכשרות, אבל מכיוון שהאוצר מתנגד לכך בכל תוקף, עד שיצליחו לשכנע אותו, הם סיכמו עם האוצר שהמשגיחים יועסקו בידי ארבע חברות שייבחרו במכרז, והמועצות הדתיות והרבנים המקומיים הם שיהיו ברי הסמכא לכל דבר שבהנחיות ההלכתיות למשגיחים. הרב המקומי גם יקבע סרגל תקינה מחייב למינוי מפקח כשרות שיועסק במועצות הדתיות או במחלקות הכשרות על כל 40 בתי עסק.
החברות הללו תספקנה שירותי השגחה בלבד וסמכותו של רב העיר בנושא הכשרות לא תיפגע, וכך תנותק הזיקה הקיימת כיום בין בעל העסק לבין המשגיח, אך הביטחון הכלכלי של משגיחי הכשרות יישמר ואף ישופר באמצעות תנאים סוציאליים. במסגרת צורת ההעסקה זו ניתן הדגש על קביעה מראש של תנאי ורמות שכר נאותים למשגיחי הכשרות וקביעת תעריף קבוע לשעת השגחה.

שכרם של המשגיחים ייקבע מראש על ידי הרבנות הראשית לישראל והוא לא יהיה נתון לתחרות בין החברות. בנוסף, הוסכם על ידי משרד האוצר כי ברבנות הראשית תוקם יחידת בקרה שתעסיק גורמי מקצוע שתפקידם, בין היתר, להבטיח שמשגיחי הכשרות יקבלו את המגיע להם וחברה שלא תמלא את מחויבותה כלפי המשגיחים, תיקנס. 

הרבנות הראשית תמשיך ותפעל  מול משרד האוצר לבחון שוב את צורת ההעסקה באמצעות המועצות הדתיות. 

יצוין כי בחודש הבא יהיו חילופי התפקידים בין הרבנים הראשיים לישראל ונושא הכשרות יעבור לידיו של הרב יצחק יוסף.
בחירה מניפולטיבית
שנוולד
 
פרשתנו נקראת בגמ' גם 'פרשת בלעם' (בבא בתרא יד ב) ולא בכדי. האישיות הדומיננטית בפרשה היא בלעם. בלעם היה נביא גדול שהושווה למשה, גדול הנביאים: "'ולא קם נביא עוד בישראל כמשה' בישראל לא קם, אבל באומות העולם קם! וכו', זה בלעם" (במד"ר יד יט).
חכמים הצביעו על חכמתו של בלעם ועל אופיו המניפולטיבי: "והוא (בלעם א.ש.) ג"כ איש מרמה בעשותו תחבולות לפעולות הרע" (פיהמ"ש לרמב"ם אבות ה יט). המניפולטיביות שלו הביאה בסופו של דבר למותו בחרב: "יש 'חכמה טובה לבעליה' ויש 'רעה לבעליה'! 'טובה לבעליה' זה יהושע! וכו', 'רעה לבעליה' זה בלעם! וכו', ומה היה לו? 'ואת בלעם בן בעור הרגו בחרב'. לכך נאמר: 'עושר שמור לבעליו לרעתו'" (שמו"ר לא ג).
המניפולטיביות של בלעם היתה קשורה באופן מובהק לסוד כוחו המיוחד: "ומי איכא ריתחא קמיה דקודשא בריך הוא (האם יש כעס לפני הקב"ה א.ש.)? אין! (כן! א.ש.) דתניא: 'ואל זועם בכל יום'. וכמה זעמו? רגע. וכו'. ואין כל בריה יכולה לכוין אותה שעה חוץ מבלעם הרשע דכתיב ביה: 'ויודע דעת עליון'" (ברכות ז א).
לבלעם היתה יכולת מיוחדת ויוצאת דופן לזהות את העיתוי של מידת הדין והכעס בהנהגה האלוקית, ולהשתמש בה להרע. היא היתה סוד כוחו המיוחד, שאותו מבקש לגייס בלק במלחמה הלא-קונבנציונאלית נגד עם ישראל. המניפולטיביות של בלעם הנביא היתה באופן שהוא מנסה להשתמש כביכול בכלים של ההנהגה האלקית כדי לפעול כנגד הרצון האלוקי. כביכול הקב"ה אינו יכול להימנע מהכללים של ההנהגה שהוא בעצמו קבע לעצמו. כמובן שהקב"ה ניטרל את המזימה המניפולטיבית ע"י כך שהוא חרג ממנהגו באותם ימים (שם). הבחירה האלוקית היא מוחלטת וגם הכללים שקבע הקב"ה לעצמו אינם מגבילים אותו.
הכתובים מבקשים גם להדגיש את ההבדל בין מטרת שליחותו של בלעם לבין האופן שהוא בחר להציגה בפני הקב"ה. גם כאן באה לידי ביטוי המניפולטיביות של בלעם  שניסה 'לרמות' את הקב"ה וליפות את מטרת שליחותו, כדי לקבל את ההסכמה האלקית. כפי שמבאר ה'אורח חיים' הקדוש: "צריך לדעת למה שינה (בלעם א.ש.) מדברי בלק? ..... שבלעם טעה בדעתו כי יש דבר נעלם מד' ח"ו, וכו', וכיון שעינו הטעתו בזה חשב לשנות דברי בלק, לפי שנשמע מהם שנאתו של בלעם, וכו', וחש בלעם להיות בעיני ד' שהוא שונא לישראל, כי כבר נתפרסם לכל, כי עם בני ישראל הם אהובי המקום, ומעשה מצרים יוכיח, לזה שינה ואמר הנה העם היוצא ממצרים כידוע, כי יציאת מצרים מפורסמת לכל העולם היתה וכו'" (אוה"ח במדבר כב יא, ועיי"ש כיצד באר את כל ההבדלים).
כיצד ניתן להבין שבלעם מעלה על דעתו שהוא יכול לרמות את הקב"ה ולהסתיר דבר מעיניו?!
מניפולטור משוכנע שהוא יוכל להשיג את כל מבוקשו בדרך ישרה או פתלתלה. הוא משוכנע שאף אחד לא יבחין במניפולציות שלו. במידה מסויימת הוא מפעיל בכך מניפולציה על עצמו ומשבש את יכולת האבחנה שלו בין אמת לשקר ובין יכולת אמיתית לדמיונית. כדרכה של מניפולטיביות וערמומיות, סופה שהיא מכשילה את בעליה ופועלת נגדו כבומרנג.
בעיון שלנו בפרשיות השבוע אנו מבקשים ללמוד על סוגיות הבחירה. לא רק בחירה בין אפשרויות אלא גם בחירה באיזה דרך לפעול. לא רק ה'מה' אלא גם ה'איך'. דרך הפעולה המניפולטיבית היא שלילית מבחינה ערכית ומוסרית. ככל עורמה ושקר. אולם פעמים שהאדם מתפתה להשתמש בה, אם משום שהוא משוכנע שלא יוכל להשיג את מטרתו בדרך ישרה, אם כסוג של קיצור דרך. על כן צריך לקבוע שגם מבחינה מעשית המניפולציה לרוב אינה מצליחה. גם אם כמה פעמים זה מצליח, באחת הפעמים הבאות המניפולציה תיחשף, ותפעל כבומרנג כלפי המניפולטור. 
"את אחי אנכי מבקש" – הרב יובל שרלו
בחירתו של יו״ר סוכנות יהודית חדש מחייבת אותנו להיענות להזדמנות ולהתמודד עם השאלה שנראית החשובה ביותר שקיימת היום ביחס לעם ישראל - הרבה יותר מסוגיות אחרות שניתנת להן תשומת לב מרובה. שאלה זו נוגעת בעצם קיומו של עם ישראל, ועל כן היא יסודית ביותר. קשה להתנכר לעובדות - נטישה הולכת וגוברת של בני עמנו את זהותם היהודית, והתנתקות הולכת וגוברת. אדגיש, איני חושב שלמישהו יש את המתכון למנוע זאת לחלוטין. למעלה מכך, הרבה מאוד לא תלוי בנו, כי אם הוא חלק בלתי נפרד מתקופה פוסט-מודרנית, שחלק מהותי ממנה קשור בפירוק זהויות לאומיות וקולקטיביות, ובבנייה מחדש של עולמות אחרים. ואף על פי כן, גם אם נסובב במעט את הספינה הכבדה - נעשה הרבה מאוד, אלא שהדבר כרוך בפרדוקס.
שכן, הוויכוח הגדול הוא מי כלול באותו מונח הקרוא ״יהודי״. חלק מנאמני הברית ההלכתית עם הקב״ה מגדירים יהודי אך ורק בדרך הלכתית, ועל כן - לכאורה כל מי שאינו עומד במלוא ההגדרה של ״יהודי״ על פי ההלכה, או שהוא חלק מקהילה שתומכת בהגדרות אחרות של העם היהודי - אינו נמצא כבר בתחום העם היהודי, וממילא אין אנו מוטרדים מכך שהוא לא עמנו, שכן הוא ניתק את עצמו, ואולי (לדעתם) טוב שכך. 
מהפרדוקס הקשור בעם היהודי היום לא ניתן להתחמק, אולם נאמני הברית עם הקב״ה יכולים לנהוג בו בדרכים שונות, ובעיקר שתיים עיקריות: המשותף לשתי ההכרעות הוא הקביעה ההלכתית החד-משמעית כי יהודי הוא רק מי שנולד לאמא  יהודיה או התגייר כהלכה. גם משותף זה עמד לאורך כל הדורות במבחנים שאינם פשוטים, שכן על פי ההלכה הגיור הוא פעולה מקומית של בית הדין, דבר שקשה לקבלו ב״כפר הגלובאלי הקטן״ של ימינו, ובשל כך ישנם ניסיונות למצוא את הדרך ליצור כיום גוף מגייר מרכזי, שיכול לתפקד רק אם יהיה רחב דיו כדי להכיל את כל הגוונים של פוסקי ההלכה המחויבים להלכה. 
ברם, נקודת מוצא זו מאפשרת שתי תנועות. ראשונה בהן היא קביעה המכילה את ההגדרה ההלכתית של היהדות גם על כל שטחי הקיום הלא-הלכתיים: תביעה ממדינת ישראל להכיר אך ורק ביהדות כזו; התניית קשר עם יהודי התפוצות רק על בסיס העמדה הזו; הכלת דברי חז״ל על אחדות עם ישראל רק על אלה שעומדים בקביעה הזו וכדו׳. כמו בכל תחום בעולם, יש יתרונות רבים לעמדה זו, ובעיקר מניעת טשטוש על ידי הגדרות שונות של המושג ״יהודי״ לתחומים שונים. ברם, חסרונה העיקרי של הגדרה זו בכך שהיא תרומה גדולה לאובדנו של עם ישראל, להגדלת הקרע בין מדינת ישראל לבין יהודי התפוצות, ולהמשך תוכנית ההתנתקות של האומה הישראלית מעצמה ומחייה. 
שניה בהן, שלדעתי הענייה זו החובה העצומה של הציונות הדתית, היא להוביל מהלך שיש בו שתי אמירות החיות זו בצד זו - האמירה הקובעת כי יהודי במובן ההלכתי הוא רק יהודי שההלכה רואה אותה כיהודי, ובד בבד עשיית דברים רבים מאוד להתקשרות עם חלקים רבים בעם ישראל שאינם מקבלים את ההגדרה הזו. בזאת להביא להתמודדות רחבה יותר בעיקר עם אלה שאינם משויכים, ועם אלה שהעובדה שאנו מפנים אליהם עורף - מעצימה את הפניית העורף שלהם עצמם לכל הווייתם היהודית, ואנו הולכים ומאבדים את עצמנו לדעת, כמו גם מפקירים את האחריות שהוטלה על עם ישראל בידי הקב״ה.
את אחי אני מבקש, ואת הקשר עימם, כחלק מהחובה היהודית של ״את אחי אנכי מבקש״, והחובה של כל צאן הקדושים להתאסף מחדש - אתה אחד ושמך אחד ומי כעמך ישראל גוי אחד בארץ.
