ארץ ישראל- זכות וחובה בצידה
הרב שלמה פיבקו

נשיא בית כנסת הגדול בת"א
בפרשת בחקותי, פרשה שאינה קלה לקריאה, מציגה התורה שתי דרכים דיכוטומיות, דרך הברכה: קיום צווי הא-ל וקבלת כלל ברכותיו, מול דרך הקללה: הפרת בריתו וקבלת עול קללותיו, אשר כתובות בפירוט רב ומחריד.
בחודש האחרון, נאום שנשא שגרירנו באו"ם, דני דנון, זכה לפרסום רב, ולשיתוף נרחב ברשת. בנאום פרס השגריר את "ארבעת עמודי התווך" הקושרים את היהודים לארץ ישראל ומעניקים לעם ישראל זכות מוסרית וחוקית על הארץ. עבור עמוד התווך הראשון, קרא השגריר פסוקים מתוך התנ"ך וציין את התנ"ך כעמוד התווך המקנה זכות אלוקית של עם ישראל על הארץ. עמוד התווך השני זוהי המציאות ההיסטורית של עשרות דורות של יהודים, לפעמים מעטים, שישבו ושמרו על הגחלת בארץ הקודש, ועוד מיליוני יהודים שהתפללו בכל יום "ותחזינה עינינו בשובך לציון", השלישי והרביעי אלו הזכויות המשפטיות שהעניקו אומות העולם החל מהצהרת בלפור, והשלום והביטחון שתורמת מדינת ישראל לעולם.
מוטיב מרכזי ברשימת הברכות ואחר כך בקובץ הקללות, הרי זו ארץ ישראל. כבר במרכז הברכות, מבטיחה התורה: "וישבתם לבטח בארצכם... ונתתי שלום בארץ...", ובקללות חוזרת התורה שוב ושוב על תיאורי שממה וגלות: "ונתתי את עריכם חרבה... והשמתי אני את הארץ... אז תרצה הארץ את שבתותיה כל ימי השמה... אז תשבות הארץ והרצתה את שבתותיה".
התורה אינה נוקטת לשון קשה ומאיימת לייאש ולהחריד את מאמינה. התורה חפצה לרומם את עם ישראל, להעניק לעם מטרת חיים, ולשם מטרה זו בחר אלוקים בעם ישראל מכל העמים, להיות לו לעם סגולה, ובעבור זה נתן הקב"ה לעם ישראל את הארץ הקדושה.
התורה אשר מקנה לנו זכות היסטורית בארץ ישראל, בנשימה אחת מציבה לפתחנו משימה, זכות עם חובה בצידה, לשמור על קדושת הארץ, בקיום מצוותיה.
לצערנו, באלפי שנות גלות, עם ישראל חווה את פרשת בחקותי והזדהה בעיקר עם חלק הקללות. קריאת הפרשה העלתה בקרב העם את יראת העונש, החרדה והפחד. עתה, ביושבנו שוב בארץ ישראל, בדור אשר זכה לראות "אתחלתא דגאולה", דור אשר זכה לראות בקיום פסוקי הנחמה שבסוף פרשת הקללות, שכמעט ונתייאשו אבותינו מהם: "ואף גם זאת בהיותם בארץ אויבהם לא מאסתים... וזכרתי להם ברית ראשונים...", ניתן לנסות ולקרוא שוב פרשה זו מתוך יראת הרוממות, מתוך אמונה בחובה הרוחנית, הקדושה והמרוממת שניתנה לנו יחד עם זכותנו על הארץ. לקרוא את הפרשה ולחזק עצמנו בתפקיד ובמשימה המיוחדת שניתנה לנו על יד הא-ל, יתברך שמו.
כל משימה קדושה, כוללת בתוכה ניסיונות וקשיים לא מעטים, ובדורנו אנו, לצד הזכות הגדולה לשוב אל ארצנו הקדושה, נמצאים אנו בתוך מערכה לא קלה: ראשית, לחזק את עצמנו לדבוק במשימה ובחובה אשר קיבלנו יחד עם מתנת הארץ, ושנית, לחזק את כל יושבי הארץ במשימה זו, וכפי שחווינו שבוע שעבר, משימה זו אינה קלה כלל וכלל. ובמציאות כזו, הרשו לי, להציע, בקטנות ובענווה, כי הדרך היעילה והרצויה אינה דרך המחאה וההתנצחות, אלא הדרך המקרבת, להרבות ב"עשה טוב", וכמאמר הפתגם "מעט מן האור דוחה הרבה מן החושך". כך זוכים אנו לנהוג מידי שבוע בבית הכנסת הגדול בת"א, כאשר פותחים אנו את שערי בית הכנסת בתפילה, בשירה ובזמרה, וכך נהגנו שבוע שעבר כאשר מאות תושבים ואורחים התכנסו יחדיו בליל שבת, בבית הכנסת הגדול, במרכז ת"א, לא רחוק ממוקדי חגיגות האירוויזיון, לרומם ולקדש את כבוד השבת, התורה והארץ.
האם העובדה שישנן דתות רבות בעולם, אומרת שכולן המצאות אנושיות ואף אחת מהן לא נכונה? ודאי שלא
ריבוי דעות, אמת אחת

הרב ד"ר משה רט

ישנה טעות נפוצה שחוזרת הרבה בדיונים על מוסר. כאשר נשמעת הטענה (הצודקת) לפיה קיים מוסר אובייקטיבי, קבוע ומוחלט, מגיבים לכך רבים בטענה שזה פשוט לא נכון - הנה עובדה שערכים מוסריים משתנים בין זמנים שונים, חברות שונות ואנשים שונים, פעם חשבו ש-X,Y,Z  זה מוסרי והיום חושבים שלא או להפך, וכן הלאה. ומכך רואים לכאורה שהמוסר לא אובייקטיבי אלא יחסי ותלוי תרבות.
אלא שטענה זו מפספסת לחלוטין את משמעות הדיון. אף אחד הרי לא חולק על כך שקיימות מחלוקות מוסריות בין אנשים, עמים וזמנים שונים; הויכוח הוא על המשמעות של מחלוקות אלה - וזו אינה מחייבת כלל את המסקנה שהמוסר הוא יחסי.
ניקח דוגמא מתחום אחר. לאורך ההיסטוריה נחלקו אנשים, עמים ותרבויות שונות בשאלה ממה עשויים הכוכבים. היו שחשבו שאלה חורים בכיפת הרקיע, עיניהם של אנשים שנפטרו, כדורי אש גדולים או כל מיני דעות שונות ומשונות. לאף אחד מהם לא היתה דרך להוכיח את דעתו. האם פירוש הדבר הוא שמהותם של הכוכבים היא עניין יחסי ותלוי תרבות? ודאי שלא. טבעם של הכוכבים הוא אובייקטיבי ומוחלט, וכל אלה שלא תיארו אותו נכונה, פשוט טעו.
כך בדיוק טוענים האובייקטיביסטים המוסריים לגבי המוסר. ישנה אמת מוסרית אחת מוחלטת, וריבוי הדעות לגביה נובע מגורמים שונים, כמו הקושי לברר אותה, השפעות חברתיות, יצרים רעים שמטים את שיקול הדעת וכדומה. אבל זה שקשה לברר את האמת, לא אומר שהיא לא קיימת. היא קיימת כפי שהיא, אובייקטיבית ובלתי משתנה, וכל מי שטוען אחרת ממנה פשוט טועה. 
במילים אחרות, זה שיש ריבוי דעות בנושא מסוים, לא אומר בשום צורה שאין בו אמת אחת. אולי לא נעים להגיד לאנשים שהם טועים, אבל לא בגלל אי-הנעימות הזו נכחיש שקיימת אמת ונאמר שהכל יחסי. 
כך גם בנושאים אחרים, כמו למשל ריבוי דתות. האם העובדה שישנן דתות רבות בעולם, אומרת שכולן המצאות אנושיות ואף אחת מהן לא נכונה? ודאי שלא. יתכן בהחלט שישנה דת אחת נכונה, וכל השאר פשוט טועים. אולי אפשר להוכיח זאת ואולי לא, אבל גם אם לא, טבעה של האמת אינו משתנה לפי דעותיהם של הטועים.
כנגד עשרה פסוקים של חיזוקים חיוביים, ניצבים שלושים ושניים פסוקים של איומים. וגם זה לא תמיד עוזר
גישה התנהגותית בלמידה / נעמי (יפה) עיני
פסוקי הפרשה החזירו אותי אל הקורסים הראשונים שלמדתי במסגרת התואר הראשון בפסיכולוגיה ואשר אותם אני מלמדת בשנים האחרונות במוסדות שונים.
בין תחומי המחקר המרכזיים בהם עוסקת הפסיכולוגיה, בולט תחום הלמידה. חוקרים רבים ניסו ומנסים לפצח את המנגנונים השכליים, הרגשיים, החברתיים והנפשיים, המביאים אדם (ובע"ח) לשנות את עמדותיו, תחושותיו והתנהגותו.
אחת מתיאוריות הלמידה הבסיסיות מכונה – הגישה ההתנהגותית (ביהביוריסטית). גישה זו, שצמחה והתפתחה מהניסויים של פאבלוב, ווטסון וסקינר (בני תחילת המאה העשרים), חוקרת את ההתנהגות הגלויה הניתנת לכימות ולמדידה אובייקטיבית ומניחה שהסביבה מעצבת אותה באמצעות חיזוקים, עונשים ועוד.
חיזוק – מהו?
על פי הגישה ההתנהגותית, "חיזוק" משמעו גירוי או אירוע, אשר מביא לביצוע חוזר של התנהגות.
התיאוריה מבחינה בהקשר זה בין חיזוק חיובי: גירוי נעים הניתן לאחר ביצוע התנהגות, שמביא לחזרה עליה (למשל מתן שבח לילד שמצביע בשיעור), לבין חיזוק שלילי – יצירת מצב בלתי נעים שהאדם ירצה להפסיק ועקב כך יבצע את המצופה (למשל התקנת צפצוף מטריד המתריע על אי חגירת חגורת בטיחות ברכב, לשם חגירתה). גם איום הנו דוגמא לחיזוק שלילי – בשל החשש שיתממש, ננהג כמתבקש.
בפסוקים שלפנינו משתמש ריבונו של עולם בשני סוגי החיזוקים, על מנת לגרום לנו לשמור את מצוותיו:
הפרשה נפתחת בחיזוקים חיוביים והבטחה לשפע ורווח והצלה אם נלך בחוקות ה': "אִם-בְּחֻקֹּתַי, תֵּלֵכוּ; וְאֶת-מִצְוֺתַי תִּשְׁמְרוּ, וַעֲשִׂיתֶם אֹתָם. וְנָתַתִּי גִשְׁמֵיכֶם, בְּעִתָּם; וְנָתְנָה הָאָרֶץ יְבוּלָהּ, וְעֵץ הַשָּׂדֶה יִתֵּן פִּרְיוֹ. וְהִשִּׂיג לָכֶם דַּיִשׁ אֶת-בָּצִיר, וּבָצִיר יַשִּׂיג אֶת-זָרַע; וַאֲכַלְתֶּם לַחְמְכֶם לָשֹׂבַע, וִישַׁבְתֶּם לָבֶטַח בְּאַרְצְכֶם..." (ויקרא כ"ו, ג'-ה').
אחר כך מתווסף אלמנט של איום (חיזוק שלילי):
"וְאִם-לֹא תִשְׁמְעוּ, לִי; וְלֹא תַעֲשׂוּ, אֵת כָּל-הַמִּצְוֺת הָאֵלֶּה. וְאִם-בְּחֻקֹּתַי תִּמְאָסוּ, וְאִם אֶת-מִשְׁפָּטַי תִּגְעַל נַפְשְׁכֶם, לְבִלְתִּי עֲשׂוֹת אֶת-כָּל-מִצְוֺתַי, לְהַפְרְכֶם אֶת-בְּרִיתִי. אַף-אֲנִי אֶעֱשֶׂה-זֹּאת לָכֶם, וְהִפְקַדְתִּי עֲלֵיכֶם בֶּהָלָה אֶת-הַשַּׁחֶפֶת וְאֶת-הַקַּדַּחַת, מְכַלּוֹת עֵינַיִם, וּמְדִיבֹת נָפֶשׁ; וּזְרַעְתֶּם לָרִיק זַרְעֲכֶם, וַאֲכָלֻהוּ אֹיְבֵיכֶם..." (שם, פס' י"א- ט"ז).
התורה מלמדת אותנו על כוחם של חיזוקים, עובדה שקיבלה תוקף מדעי אלפי שנים מאוחר יותר.  
עצוב, עם זאת, לגלות עד כמה קשיי עורף אנחנו, שכנגד עשרה פסוקים של חיזוקים חיוביים, ניצבים שלושים ושניים פסוקים של איומים... וגם זה לא תמיד עוזר.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

דווקא אנו, שנאבקים על א"י מתוך אמונה עמוקה בקדושת הארץ, צריכים להתייצב בראש הניסיון למניעת שפיכות דמים מכל סוג 
שפיכות דמים- הגיע הזמן לעשות מעשה/שרלו

התורה אינה סלחנית לשפיכות דמים. היא מנהלת מאבק נגדו מתחילתה. כבר בפרשת נוח נאמר ״שופך דם האדם – באדם דמו יישפך, כי בצלם א-לוהים עשה את האדם״. פסוק זה נאמר עוד לפני שנכרתה הברית בין אברהם אבינו ובין ריבונו של עולם, ואין היא נוגעת ביהודי בלבד. לא זו בלבד, אלא שהנימוק המופיע בפסוק הוא צלם א-לוהים שבאדם, והתורה עצמה מלמדת כי כל בני האדם נבראו בצלם. עוד לפני כן, גוזר הקב״ה על קין ״נע ונד תהיה בארץ״ בשל שפיכות דמים. מאבק זה אינו נעצר כאן. הוא הופך להיות חלק מעשרת הדיברות: ״לא תרצח״, כשהצו הזה מנוסח באופן קטגורי, ואינו מבחין בין בני אדם. התורה מלמדת בהמשכה כי ירושת הארץ כרוכה בהימנעות משפיכות דמים, והיא אוסרת על לקיחת כופר לנפש רוצח, כיוון שהדבר מטמא את הארץ.
מכוח זה, מרחיבה התורה את האחריות של האדם לשפיכות דמים. היא מצווה להביא עגלה ערופה במקום בו נמצא חלל שלא נודע מי הכהו, ואינה מאפשרת להתעלם מהאירוע החמור שאירע; היא אוסרת עלינו לעצום את עינינו מפני סכנת דמים של הקרובים לנו, ומצווה ״לא תעמוד על דם רעך״; היא אוסרת עלינו ליטול סיכונים, ומחייבת אותנו לא לשים דמים בביתנו, על ידי עשיית מעקה ואמצעי בטיחות אחרים, ועוד.
דווקא אנו, שנאבקים על ארץ ישראל מתוך אמונה עמוקה בקדושת הארץ, צריכים להתייצב בראש הניסיון למניעת שפיכות דמים מכל סוג ומכל הקשר; דווקא אנו, שמכירים בחשיבות העליונה של שמירת התורה כולה, על כל מצוותיה, ואינם בוחרים מצווה זו ומואסים במצווה אחרת, צריכים לתת את דעתנו למכלול הרחב של דברי התורה הנאבקים בשפיכות דמים; דווקא אנו, איננו יכולים להניח עוד למצב להמשיך כך – על הרציחות הרבות המתחוללות בארץ הקודש, על תאונות הדרכים הנובעות מרשלנות, על מעשי הטרור שפוגעים ברוחב החברה הישראלית, ועל תאונות העבודה שהפכו למכת מדינה. אמונתנו העמוקה בתורה המצווה על כל אלה מחויבת להיות מתורגמת למעשים.
והמעשים – מתחוללים בכל הרבדים. ברבדים שאנו מקבלים על עצמנו להפחית עוד ועוד את המעשים המסוכנים שאנו עצמנו עושים, ולא שומרים על כללי הבטיחות, כי אם מעצימים תרבות חיים של חיפוף; ברבדים שאנו צריכים לתבוע מאנשי המקצוע שאנו שוכרים שיעמדו בקריטריונים הנדרשים בתחום מניעת הפגיעות; ברבדים שאנו ממשיכים לטייל בכל מקום בארץ ישראל, אך דואגים לעשות זאת בדרך הראויה; ברבדים שבהם אנו תובעים מנציגינו ברשויות החוק, האכיפה וההדרכה לעשות מלאכתם נאמנה, ולמלא את השליחות הציבורית שלהם באופן המכוון לשמירה על חיי אדם ולמניעת שפיכות דמים; ברבדים שאנו לא עומדים על דם, ועושים זאת גם כשמדובר בעובדים זרים; זו המשמעות העמוקה של צלם א-לוהים שבנו ובהם, וזו המשמעות העמוקה של היענות לציוויים הבסיסיים ביותר של התורה.
נעשה מעקה לגגנו כהוראת הבטיחות התורתית, בשל העובדה שזה הדבר הנכון לעשותו מצד עצמו. מעבר לכך,  נהיה נקיים יותר להיאבק על דמות האדם הראוי, על התרבות הסוערת, ועל ארץ ישראל כולה. 
ספירת העומר ופרשת 'בחוקותי' קוראות לנו ללכת לקראת יעדים רוחניים, ומזכירות שהחיים הם כמו רכיבה על אופניים, אם לא מתקדמים- נופלים

יש ללכת ללכת/הר' לוביץ
הפועל "הלך" בהטיותיו השונות חוזר שוב ושוב בענייני הברכות והקללות של פרשת "בחוקותי". הפרשה פותחת במילים: "אִם-בְּחֻקֹּתַי, תֵּלֵכוּ”, והשכר ש-ה' מבטיח הוא: "והתהלכתי בתוככם". בקללות חוזרת אותה תבנית: "וְאִם תֵּלְכוּ עִמִּי קֶרִי, וְהָלַכְתִּי אַף אֲנִי עִמָּכֶם, בְּקֶרִי", ומילים אלה חוזרות פעמים נוספות. ההליכה, במובן של התקדמות, היא ממהותו של האדם. בכך עומד האדם בניגוד לבעלי החיים, שהם מהלכים, אך אינם מתקדמים מבחינה מהותית, ובניגוד למלאכים שאינם מהלכים כלל, כדברי הנביא: "וְנָתַתִּי לְךָ מַהְלְכִים בֵּין הָעֹמְדִים הָאֵלֶּה" (זכריה ג,ז).
השאיפה לצעוד קדימה נטועה במין האנושי, ויש לאדם רצון טבעי לקיים את העיקרון: אשרי אדם מתקדם תמיד. אולם הפרשה מזמינה אותנו לבדוק "לאן אתה הולך"? האם אנו הולכים בחוקות הבורא, או בשרירות ליבנו? רבי חיים בן עטר כתב על המילים: "אִם-בְּחֻקֹּתַי, תֵּלֵכוּ" 42 פירושים שונים. באחד מהם הוא הדגיש את משמעות המילה "תֵּלֵכוּ" וציין "כי מין הבהמי אינה משתנה מגדר שבו נולד, מה שאין כן בבני אדם, ישתנו לצד מעשיהם והולכים". הפסוק "אם בחוקותי תלכו" קובע, לדבריו, שאם ילך האדם "באמצעות עסק התורה" הוא יתקדם מעלה, ויעלה ממדרגה למדרגה (אור החיים כו, ג).
רבים מגדולי החסידות, שהיו, כידוע, קרובים קרבה רוחנית לבעל 'אור החיים' ולפירושו, הלכו בדרכים דומות בפרשנותם להליכה של "בחוקותי". תוספת מעניינת יש בדברי רבי לוי יצחק מברדיטשב בספרו "קדושת לוי" שכותב: "נקרא הצדיק בבחינת מהלך לפי שהולך ממדרגה למדרגה... ועל פי זה נוכל לבאר מאמר חכמינו: 'כל השונה הלכות בכל יום מובטח לו שהוא בן עולם הבא'... דהיינו, שישנה בכל יום הליכותיו, שהולך בכל יום ויום למדרגה יותר גדולה, אז מובטח לו שהוא בן עולם הבא”. רל"י עונה בכך על השאלה: כיצד ייתכן שדי בלימוד תיאורטי קצר של הלכה יומית כדי להבטיח את העולם הבא? תשובתו היא שההלכה היא מלשון הליכה, שכן מחוללת תהליך של שינוי לטובה, ומביאה לידי התקדמות מתמדת. אדם לא יהיה בן העולם הבא אם ילמד הלכות מתוך שגרה שחוקה, אלא רק אם ישתנה, יהלך ויתקדם לאור ההלכה בהתמדה ובאופן מעשי.

הרצון והצורך להתקדם מדרגה לדרגה בכל יום, באים לידי ביטוי אופטימלי במצוות ספירת העומר שמהווה דגם מכונן לדרישה היהודית להתקדמות רוחנית מתמדת. השלב בספירה בו אנו נמצאים כעת מהווה לפי תפיסת החסידות מעין תחנת מעבר בין שני שלבים בספירה. לדברי רל"י מברדיטשב: "הבחינה הזאת של יציאת מצרים מאירה עד ל"ג בעומר, ומל"ג בעומר מתחיל ההארה של מעמד הר סיני שהיא קבלת התורה..." ("קדושת לוי" לפרשת ויצא). גם רבי צבי אלימלך שפירא בספרו "בני יששכר" מחלק את ספירת העומר לשני חלקים, ולדבריו 49 הימים הם כמניין לב טוב. עד ל"ג בעומר סופרים ל"ב ימים, שהם כנגד ל"ב נתיבות החכמה, ומל"ג בעומר ואילך סופרים כמניין "טוב" (17 יום), וכך אמורים להגיע לשבועות עם לב טוב.

בשיר של יהונתן גפן "הבלדה על חדוה ושלומיק" הפזמון אומר: "ללכת אל, ללכת מ... ללכת כי כולם הולכים, מה זה בעצם משנה ממה בעצם הם בורחים?!". הליכה מתחילה פעמים רבות בבריחה, אבל השאיפה היא ללכת לא מפני שכולם הולכים ולא כדי לברוח, אלא על מנת להתקדם ליעדים ולהשיג מטרות. השלב הראשון בצאת ישראל ממצרים היה בעיקרו בריחה, אולם בהמשך הם התקדמו והלכו לקראת יעד ומטרה: מעמד הר סיני, וממנו המשיכו ללכת אל היעד של הארץ המובטחת.
ספירת העומר ופרשת 'בחוקותי' קוראות לנו ללכת לקראת יעדים רוחניים, ומזכירות לנו שהחיים הם כמו רכיבה על אופניים, ואם לא מתקדמים נופלים. כל יחיד, קהילה ואומה צריכים להציב לעצמם יעדים ערכיים ברי השגה אליהם לחתור. בדרך, עלינו לחזק זה את זה בדרך התורה והעבודה: “חזק, חזק ונתחזק".

כל אדם, כאשר יש לו נגיעה אישית, עלול להיות משוכנע שהוא מדבר בשם הצדק והאמת, כשלמעשה הוא פשוט דואג לעצמו 
בזהירות עם המקלדת
גרנביץ
פעם מישהו סיפר לי, שהוא ממש רצה לכתוב תגובה חריפה למאמר של מישהו. היתה לו כבר תגובה טובה שהוא היה יכול לשלוח. ברגע האחרון הוא עצר לחשוב עם עצמו מה כל כך מדליק אותו להגיב לדבריו של אותו אחד. ועוד בצורה חריפה וצינית. בהתחלה זה היה ברור שזה בגלל שפשוט אותו אדם טועה ומדבר דברי הבל. אבל במחשבה מעמיקה יותר, הוא זיהה בתוכו שמפריע לו משהו עם האדם הזה. ברמה האישית הכי פשוטה. אולי קנאה או שנאה וכדומה. באותו רגע הוא גנז את הרעיון. 'עדיף שאברר עם עצמי קודם מה מניע אותי'. מידת אמת נדרשת כדי לעשות מהלך שכזה.
כולם יודעים שפעם היו קובעים בבית דין האם להוסיף יום שלושים לחודש או לא. יש הלכה מופלאה בעניין: לכהן הגדול ולמלך אסור להיות בבית הדין. כהן גדול הרי טובל ביום כיפור, ואולי לא יתאים לו שזה ייצא בתקופה קרה מידי. איכשהו זה ייכנס למעגל השיקולים שלו. כך גם מלך שמוציא צבא למלחמה ויש לו "חשבונות"... ההלכה הזאת (רמב"ם הל' קדוש החודש. פרק ד הלכה יא) אמורה לעורר למחשבה. לאדם יש נגיעות אישיות, שמשפיעות על הליך קבלת ההחלטות שלו, גם אם הוא אדם חשוב, מנהיג, ודמות רוחנית.
לא רק אדם מבולבל, או חולה בנפשו, עלול להחליף בין טוב לרע, ובין נכון ללא נכון. אלא כל אדם, כאשר יש לו נגיעה אישית, עלול להיות משוכנע שהוא מדבר בשם הצדק והאמת, כשלמעשה הוא פשוט דואג לעצמו - וזה מה שמשפיע על דעתו.
בפרשה, התורה אומרת שכאשר אדם מקדיש בהמה אסור לו להחליף אותה אפילו במשהו טוב יותר. ולמה? הרמב"ם (תמורה פ"ד הלכה יג) מסביר שטבעו של אדם לחוס על ממונו. אם נתיר לו להחליף לבהמה טובה יותר, הוא עלול להחליף לפחות טובה, ולהגיד שהיא טובה. 
מה זה אומר עלינו כבני אנוש, וכמה תפילה אנחנו צריכים על כך שלא נעטוף דחפים קטנים באידאלים גדולים...
הסיפור הזה אמור להעמיד אותנו במקום. בעידן שבו כל אחד הוא כתב, ופוליטיקאי, ורב, ופובליציסט. שהרי המקלדת נתונה לכולנו מבלי אימת כללי האתיקה והבירוקרטיה. כולנו יכולים לכתוב בהינף רגע על כל נושא שבעולם. ולפעמים האדם ממש מרגיש תחושת שליחות בשם האמת והצדק, בשם הצלת האומה כולה, הוא חייב להביע דעה על כיסוי הראש של מנחה, או על ביצוע של זמרת. כי עניינים שברומו של עולם עומדים על הפרק... 

ההלכות שהובאו פה אמורות לאזן את הלהט. אתה בטוח שאש קודש בוערת בקרבך? אולי סתם משהו מעצבן אותך? אולי זה קשור לעולמך האישי, למורכבויות שלך? מה אתה רץ לחרוץ גורלות ולכתוב בשנינות? אתה בטוח שאתה חף מאינטרסים ונגיעות?
אחרי שלוקחים את הנשימה הזאת, גם אם נכתוב ונגיד את אשר על לבנו, יהיה זה בענווה, מבלי לפגוע באדם, ומתוך הבנה כי דעתנו האישית אינה חזות הכל...

אהבת היהודי באשר הוא, מחייבת פירגון בכל מסגרת. זו אינה נגזרת של משמעת או צורך סוציולוגי אלא כלל הנובע מלימוד התורה
חזות גבריאל
משמעת צבאית מן התורה
הגמרא המצוטטת ביותר בימים אלו: "אמרו: שנים עשר אלף זוגים תלמידים היו לו לרבי עקיבא, מגבת עד אנטיפרס, וכולן מתו בפרק אחד מפני שלא נהגו כבוד זה לזה, והיה העולם שמם, עד שבא ר"ע אצל רבותינו שבדרום, ושנאה להם... אמר רב חמא בר אבא: כולם מתו מיתה רעה. מאי היא? א"ר נחמן: אסכרה" (יבמות סב, ב). קטע אניגמטי שאינו מתיימר לספר סיפור היסטורי אלא לחוות דעה היסטוריוסופית בפרספקטיבה של מאות שנים מן האירועים ההיסטוריים.
כך ניסח מורנו הרב נריה זצ"ל את השאלה המפורסמת: "כיצד ייתכן שדווקא תלמידי ר"ע היו אלו שנכשלו ב'ולא נהגו כבוד זה בזה', הרי ר"ע הוא שאמר 'ואהבת לרעך כמוך זה כלל גדול בתורה', והוא אשר דיבר על 'חביב אדם שנברא בצלם... חביבין ישראל' (אבות פ"ג מי"ד), והוא אשר אזר אומץ לדרוש את אשר לא העזו לדרוש לפניו ש'את ד' אלוקיך תירא –לרבות תלמידי חכמים'" (פסחים כב ע"ב).
האניגמטיות שבקטע לעיל נפתרה באיגרת רב שרירא גאון (מהדורת לוין, נוסח צרפתי, עמ' 13) ממנה עולה כי מדובר על מיתה במלחמה (אסכרה היא עסקרא =צבא), "והוה שמדא על תלמידוי דר"ע". מלחמת השמד היא מלחמתו של בר כוכבא בכל מקום בחז"ל. התשובות ההיסטוריות והפרשניות 'המאתרגות' את חלקו של רבי עקיבא במלחמה בה נהרגו קרוב למיליון איש מוכרות אף הן. אני מבקש להוסיף לדיון את חלקי  בהתייחסות למקורות גלויים.
רבי עקיבא עצמו, לאחר שהעמיד תלמידים במקום אלו שמתו, ובכך הציל את עם ישראל מכיליון רוחני, אומר לתלמידיו החדשים: "א"ל: בניי הראשונים לא מתו אלא שהייתה עיניהם צרה אלו לאלו, תנו דעתכם שלא תעשו כמעשיהם. עמדו ומלאו כל ארץ ישראל תורה" (מדרש רבה - בראשית, סא, ג). 
בפארפרזה- 'לאחר שמתו עשרים וארבעה אלף תלמידיו של רבי עקיבא שעינם היתה צרה איש בזולתו, יצא רבי עקיבא ודרש: 'ואהבת לרעך כמוך זה כלל גדול בתורה'. אהבת היהודי באשר הוא, מחייבת פירגון בכל מסגרת, כולל הצבאית. זו אינה נגזרת של משמעת או צורך סוציולוגי אלא כלל הנובע מלימוד התורה. מי שלומד תורה כהלכה יבין ויידע כי גם המשמעת הצבאית מן התורה. מיד - "עמדו ומלאו כל ארץ ישראל תורה".
להערות: hazutg@gmail.com

כוח הרצון והמאמצים לשמור על יהדותם מהווים סמל ומופת לכל קהילה יהודית בעולם על הדרך הרצויה לשמור על הקיום היהודי

זימבבואה, בלוואיו, אפריקה

להיות יהודי בזימבבואה

כיצד לחיות חיים יהודיים במדינה שיש בה 900 אחוזי אינפלציה בשנה, 80 אחוזי אבטלה, ללא אספקה סדירה של מים וחשמל, כמעט 50 אחוז מהאוכלוסייה הם נשאי איידס, וגיל התמותה הוא 36 שנה? זהו האתגר של הקהילה היהודית הקטנה והנפלאה, בבולוואיו, זימבבואה, שביבשת אפריקה.

רוב יהודי רודזיה לשעבר, הגיעו בסוף המאה ה-19 וראשית המאה ה-20 למדינה, שעד 1970 הייתה מושבה בריטית. בשנת 1894 החלו להגיע ראשוני היהודים מליטא ומרוסיה, בשנת 1920 הגיעו יהודים מהאי רודוס, בשנת 1930 הגיעו יהודים שברחו מגרמניה וכן הגיעו מעט יהודים לאחר השואה.

הקהילה צמחה דמוגרפית ורוחנית עד אשר היו בה כ-8,000 יהודים בשנות השישים. נבנו שני בתי כנסיות בהרארה ובית כנסת גדול ומפואר נבנה בבולוואיו בשנת 1911. שני בתי ספר יהודיים הוקמו בזימבבואה, בית ספר "כרמל" בבולוואיו ובית ספר "שרון" בהרארה. אולם בשנת 1970, כאשר החלה המהפכה האזרחית בזימבבואה והתנהל מאבק מזוין בין הממשלה לכוחות האופוזיציה, רוב היהודים עזבו את המדינה.

כיום גרים בזימבבואה 300 יהודים. רוב היהודים החיים במדינה הם בגיל מתקדם. 

המצב הכלכלי והפוליטי גרם לעזיבה עצומה של יהודי המדינה (אולי גם המצב הבריאותי, שכן אחד מכל שני תושבים שחורים במדינה נושא נגיף איידס). חלק גדול מחוות התושבים הלבנים נלקחו על ידי השלטונות וניתנו לקולקטיבים של שחורים לצורך עבודתם. יהודים רבים נשארו ללא אדמות ורכוש, האינפלציה המשתוללת גרמה לאיבוד ערכו של הרכוש. כיום לא ניתן לצאת לקניות עם פחות מ2-3 מיליון דולר זימבבואה. על פי עדויות של חברי הקהילה, לעיתים אין אורז ודלק.

בזימבבואה גר שבט המכונה "יהודי רוסאפ" הטוענים להיותם צאצאים של "עשרת השבטים". כיום הם מהווים קהילה נפרדת ולא כלולים במספרי הקהילה. 
בית האבות היהודי

ברוב הקהילות, המוסד המרכזי המהווה את עמוד התווך של הקהילה הוא בית הספר היהודי, אולם בבולוואיו, התהפכו היוצרות. מוקד הקהילה הוא בית האבות היהודי בו מתגוררים כ-30 יהודים.  בית האבות משמש בימות החול גם כבית הכנסת, שכן היהודים מצויים בו במשך היום והלילה ללא צורך לחפש מניין. רב הקהילה מתפלל עם זקני בית האבות מידי יום, כאשר חלק מהם לא יודעים בבואם ובצאתם שהיו בתפילת שחרית או ערבית. בשבת התפילות מתקיימות בבניין הקהילה.

טראומה קהילתית

בשבת "שובה", בערב יום כיפור תשס"ג הקהילה היהודית בבולוואיו, זימבבואה חוותה טראומה קהילתית. בית הכנסת המרכזי, היפה והגדול של הקהילה אשר היו בו כ-1.500 מקומות תפילה, עלה בלהבות ונשרף בין כסה לעשור. קשה לדעת עד היום, מה גרם לשריפה זו. בית הכנסת אשר היווה את גאוות הקהילה, נשרף כליל, רק קירות החוץ נשארו למזכרת, וספרי הקודש, הריהוט וההיכל עלו בלהבות. למרבה הפלא, ספרי התורה אשר היו בארון הקודש בסגנון העיראקי (בחדר פנימי) לא נשרפו. 

כיצד מרגישה קהילה קטנה המנסה להתקיים למרות הכול שבית הכנסת שלה נשרף 24 שעות לפני יום כיפור? ללא ספק הקהילה הייתה בשוק, אולם מהר מאד הצליחו להתארגן כדי לקיים את תפילות היום הקדוש במרכז הקהילתי.

לאחר החג החל דיון בין חברי הקהילה. האם לבנות מחדש את בית הכנסת או שמא למוכרו ולעבור למקום אחר? זקני העדה, הלמודים מלחמות וניסיון, הצביעו עבור מעבר למקום אלטרנטיבי. הם לא האמינו שהקהילה יכולה לשוב להבנות ולחזור לימי הזוהר שלה. צעירי הקהילה, אשר ראו את בית הכנסת בגאווה, לא היו מוכנים לוותר על בית הכנסת כסמל ותקווה להמשך דרכה של הקהילה וביקשו לבנותו מחדש. לאחר דיונים ממושכים, הקהילה החליטה למכור את בית הכנסת לכנסיה האוונגליסטית. 

לצערנו, זה היה גורלם של רוב בתי הכנסת שהיו במדינה. 

מקווה בתוך כנסיה

בתוך גינת בית הכנסת בן 100 השנה שנשרף, היה גם בניין קטן שבו שכן המקווה הקהילתי. אולם מה יעשו עם המקווה היחידי של הקהילה אשר נמצא בגינת בית הכנסת?

הקהילה הגיעה להסכם וסידור נאות עם הכנסייה. בית הכנסת יימכר אבל המקווה ימשיך להיות בבעלות הקהילה. אנשי הכנסייה השאירו שביל בתוך גינת הכנסייה אשר ישמש את הבאים למעבר למקווה. חברי הכנסייה, מתוך התרגשות שיזכו למקווה יהודי בתוך שטחם, ביקשו אף להוסיף להסכם שגם חברי הכנסייה יוכלו להשתמש במי הטהרה של המקווה כאשר יחפץ ליבם, אולם לכך לא הסכים רב הקהילה... המקווה נמצא אמנם בתוך שטח הכנסייה, אבל שימושו הבלעדי יהיה ליהודי הקהילה.

***
למרות המצב המיוחד והקשה במדינה ובקהילה, היהודים לא מרימים ידיים. הם למודי ניסיון וקרבות ונאבקים על הישרדותה של הקהילה היהודית והיהדות. גם אם מפאת גיל חברי הקהילה קשה לדעת מה יהיה על עתידה, הרי שכח הרצון והמאמצים לשמור על יהדותם מהווים סמל ומופת לכל קהילה יהודית בעולם על הדרך הרצויה לשמור על הקיום היהודי. 

קוממיות איננה רק מצב פיזי של קומה זקופה. בעומקם של דברים קוממיות היא מצב נפשי ורוחני של עם ושל אדם
קוֹמְמִיּוּת
אבי רט

אחד עשר פסוקי ברכה פותחים את פרשת בחוקותי. המילה הראשונה בפסוקים הללו היא 'אִם' והמילה החותמת אותם היא 'קוֹמְמִיּוּת'. המילה הראשונה היא התנאי- 'אִם בְּחֻקֹּתַי תֵּלֵכוּ' והמילה האחרונה היא התוצאה- 'וָאוֹלֵךְ אֶתְכֶם קוֹמְמִיּוּת'.
המילה הייחודית הזו 'קוֹמְמִיּוּת', משכה את תשומת ליבם של חז"ל, ואלו נתנו לה מספר פירושים.
מעניין לראות שאונקלוס לקח את המילה הזו לכיוון של חירות- ו'ְדַבָּרִית יָתְכוֹן לְחֵרוּתָא', בעוד התרגום יונתן פירש אותה 'קומה זקופה'- 'וְהַלְכִית יַתְכוֹן בְּקוֹמָא זְקוּפָא'. גם רש"י הבין ופירש כך את המילה הזו 'קוֹמְמִיּוּת' וכתב עליה- 'בקומה זקופה', וכך גם מופיע במדרש רבה, עם תוספת קטנה ומשמעותית- 'וָאוֹלֵךְ אֶתְכֶם קוֹמְמִיּוּת - בְּקוֹמָה זְקוּפָה שֶׁאֵינָן יְרֵאִין מִכָּל בְּרִיָּה'.
כדי לחדד מה זה ההיפך מקוממיות, מביא ספורנו את הפסוקים מישעיה המתארים איך רוצות אומות העולם שעם ישראל ייראה ללא קוממיות: "לָכֵן שִׁמְעִי נָא זֹאת עֲנִיָּה וּשְׁכֻרַת וְלֹא מִיָּיִן... הִנֵּה לָקַחְתִּי מִיָּדֵךְ אֶת כּוֹס הַתַּרְעֵלָה אֶת קֻבַּעַת כּוֹס חֲמָתִי לֹא תוֹסִיפִי לִשְׁתּוֹתָהּ עוֹד. וְשַׂמְתִּיהָ בְּיַד מוֹגַיִךְ אֲשֶׁר אָמְרוּ לְנַפְשֵׁךְ שְׁחִי וְנַעֲבֹרָה וַתָּשִׂימִי כָאָרֶץ גֵּוֵךְ וְכַחוּץ לַעֹבְרִים". 

הם רוצים לראות עם שגוו כפוף- 'וַתָּשִׂימִי כָאָרֶץ גֵּוֵךְ', שזה בדיוק היפך הקוממיות.

קוממיות איננה רק מצב פיזי של קומה זקופה. בעומקם של דברים קוממיות היא מצב נפשי ורוחני של עם ושל אדם. יש אדם שחוח עם גו כפוף, ויש אדם שניצב מול המציאות בקומה זקופה. כך נראה עבד וכך נראה בן חורין.

במהלך ההיסטוריה – היה העם היהודי יותר שנים במצב של גו כפוף מאשר במצב של קומה זקופה. רק במאה ומשהו השנים האחרונות, ואח"כ עם הקמת המדינה החל העם היהודי לזקוף את קומתו- קמעא קמעא.

בהקשר הזה מעניינת נקודה הלכתית מסוימת שנדרשו אליה חלק מהפוסקים. אנו אומרים בברכת המזון 'שתוליכנו מהרה קוממיות לארצנו'. יש שאמרו שמכיוון שאנו בארץ ישראל לא נכון לומר 'לארצנו', שהרי אנו כבר בארצנו. ואכן, כך הנהיג במשפחתנו הסבא הרב האיתן זצ"ל לומר – 'שתוליכנו מהרה קוממיות לארצנו ובארצנו'. 

בקיצור שולחן ערוך ילקוט יוסף מופיע כך: "יש מתושבי ארץ ישראל שנוהגים לומר: 'והוליכנו מהרה קוממיות בארצנו', ולא ל'ארצנו', שהרי הם נמצאים בארץ ישראל באופן קבוע. ומכל מקום נראה שאין להקפיד על כך, וכוונת האומרים והוליכנו מהרה קוממיות לארצנו, על כלל ישראל הנמצאים בחוץ לארץ, שיזכו גם הם ללכת קוממיות לארץ ישראל. והרי אנו תושבי ארץ ישראל אומרים במוסף של שבת וראש חודש, יהי רצון מלפניך ה' אלקינו ואלקי אבותינו שתעלינו בשמחה 'לארצנו'. וכן נוהגים תושבי ירושלים לומר במוסף של יום טוב: "והביאנו ה' אלקינו לציון עירך ברנה ולירושלים עיר מקדשך בשמחת עולם'. והכוונה גם כן על כלל ישראל".

מי מאיתנו שסבל פעם מגב תפוס, פריצת דיסק וכדומה, או מבעיה אורטופדית כזו או אחרת בגב, כזו שאילצה אותו לשכב בחוסר יכולת לזוז, יודע שיחלוף זמן רב של טיפולים, פיזיותרפיה וכו' עד שיצליח לזקוף את קומתו ולהלך באופן רגיל כדרכם של בני אדם.

אם לאחר כמה חודשים של גבס זקוק אדם לשבועות רבים של שיקום, אז לכמה שנים של שיקום זקוק עם שבמשך אלפי שנים הלך כפוף גו?

אין קיצורי דרך בפיזיותרפיה, ואין קיצורי דרך בתהליך ריפוי של עם.

דרך ארוכה של אמונה ומסירות נפש תוך כדי דבקות במטרה מקדמת אותנו יום יום למצב של קוממיות, ומילה אחת של תנאי ניצבת ומורה את הדרך אל הקוממיות- 'אם' –"אִם בְּחֻקֹּתַי תֵּלֵכוּ וְאֶת מִצְוֹתַי תִּשְׁמְרוּ וַעֲשִׂיתֶם אֹתָם".
לדעת הרמב"ם, המאורעות הקשים אינם צריכים להביא להיסטריה אלא לחשיבה ומבט היסטוריים, לבחינת מה שאירע והסקת מסקנות.
אביעד הכהן  
היסטריה והיסטוריה
פרשת הקללות היא פרשה קשה. ל"עיכול", לקריאה ולשמיעה. 
שחפת וקדחת, מכלות עיניים ומדיבת נפש. מגפה, מנוסה. שמים כברזל וארץ כנחושה. "ותם לריק כחכם ולא תיתן ארצכם את יבולה ועץ הארץ לא ייתן פריו. ואם תלכו עמי קרי ולא תאבו לשמע לי ויספתי עליכם מכה שבע כחטאתיכם. והשלחתי בכם את חית השדה ושכלה אתכם והכריתה את בהמתכם והמעיטה אתכם ונשמו דרכיכם". 
כל אלה הן רק הקדימון למכות הקשות הרבה יותר: חרב נוקמת, דבר, נפילה בידי האויב. רעב. ועד הנורא מכל: "ואכלתם בשר בניכם ובשר בנתיכם תאכלו... ונתתי את פגריכם על פגרי גילוליכם וגעלה נפשי אתכם".
הקב"ה מורה את ישראל שהיה ולא ישמעו בקולו, לא ילמדו מן המאורעות הבאים עליהם, וימשיכו לילך עמו ב"קרי", ילך הוא עמם ב"חמת קרי". ובהמשך: "וְאִם תֵּלְכוּ עִמִּי קֶרִי וְלֹא תֹאבוּ לִשְׁמֹעַ לִי וְיָסַפְתִּי עֲלֵיכֶם מַכָּה שֶׁבַע כְּחַטֹּאתֵיכֶם" (כו, כא). 
טיבו של "קרי" זה לא נתפרש בפשוטו של מקרה. רש"י על אתר מביא את פירושם של חז"ל שלפיו "קרי" זה, לשון עראי הוא: "במקרה, שאינו אלא לפרקים, כן תלכו ארעי במצוות". 
ובתרגום מודרני: אדם ההולך עם הקב"ה ב"קרי" הוא כאותו שמכוּנֶה בלשון העם דהאידנא: דתל"פ – דתי לפעמים, דתי לפרקים, או דתל"ל-דתי לכשירצה. 
אין הוא מעורה בעולמן של מצוות, ואינן מקיימן דרך קבע, בצורה עקבית ושיטתית, אלא רק דרך אקראי. יום כן – ויום לא.
לעומת זאת, בפתיחתו להלכות תענית מסביר הרמב"ם פסוקים אלו בצורה שונה: "מצוות עשה מן התורה לזעוק ולהריע בחצוצרות על כל צרה שתבוא על הצבור... אבל אם לא יזעקו ולא יריעו אלא יאמרו 'דבר זה ממנהג העולם אירע לנו',  וצרה זו 'נקרה נקרית', הרי זו דרך אכזריות וגורמת להם להדבק במעשיהם הרעים, ותוסיף הצרה צרות אחרות, הוא שכתוב בתורה "והלכתם עמי בקרי והלכתי עמכם בחמת קרי", כלומר כשאביא עליכם צרה כדי שתשובו, אם תאמרו שהוא 'קרי', אוסיף לכם חמת אותו קרי. 

לדעת הרמב"ם, המאורעות הקשים אינם צריכים להביא להיסטריה אלא לחשיבה ומבט היסטוריים, לבחינת מה שאירע והסקת מסקנות.
אדם שנותר אדיש לנוכח המאורעות המתרגשים לבוא לעולם, וממשיך לנהוג ב"עסקים כרגיל", כמוהו כמי שמהלך עם הקב"ה ב'קרי' וסופו כיליון.
בכמה ממאמריו, הדגיש מו"ר הרב אהרן ליכטנשטיין ע"ה, ראש ישיבת "הר עציון", את האיזון הנדרש מהסקת מסקנות ביחס למאורעות היסטוריים. מחד גיסא, אסור לאדם ל"הפטיר כדאשתקד", ולהיוותר אדיש לנכחם.
בחירת האבות, יציאת מצרים, מתן תורה - כל אחת מתופעות אלה וכולן כאחד הן מחודשות ומחדשות. מאורע חד-פעמי המטביע חותמו על כל הבא בעקבותיו. אין ממנו לא מנוס אף לא נסיגה. אפשרות 'השיבה למצרים' אינה אלא משאלה סתומה המנסרת לפרקים בתודעת דור המדבר, אך מדובר בתהליך אל-חזור. כך, במישור הלאומי, וכך במישור האישי: גֵר צדק אינו יכול לחזור לסורו: "אף על פי שחטא - ישראל הוא". משעה שאירע מאורע ונתחדשו בעקבותיו הלכות והליכות, שוב אין פני ההיסטוריה כתמול שלשום. 
אכן, הבנה פשטנית של דברי הרמב"ם עלולה להביא את האדם לראייה שטחית ופשטנית מדי של המציאות. כמה רבים הם בינותינו ההופכים באחת להיות "מנהלי החשבונות" של הקב"ה ויודעי כל: אסון א' בא כעונש ישיר על עבירה ב', ומגפה באה לעולם בשל עבירה ג'.
ב"ניתוח" מעין זה של המציאות יש יותר משמץ יהירות. אדם, בשר ודם, מתיימר, בדומה לבלעם הרשע, לבוא בסוד כבשונו של עולם" ולהבין "דעת עליון".
על יומרה זו, כבר פסקו חז"ל את פסוקם: "השתא דעת בהמתו לא הוה ידע [=היה יודע], דעת עליון הוה ידע?!"
"זכור ימות עולם, בינו שנות דור ודור". גם הזיכרון, הלימוד ממאורעות ההיסטוריה, תורה וחוכמה גדולה היא ולימוד היא צריכה, ואם אין דעת ומחשבה – בינה היסטורית מניין? 
מדור מוטי
בין ל"ג בעומר, ל"זקן" בתורה ולחיילות דתיות
רבנות און-ליין 
בניגוד למקובל, השבוע הרבנות הראשית לישראל גרמה לי פעמיים למחוא לה כפיים. הפעם הראשונה, כאשר הראשון לציון הרב יצחק יוסף התייחס לאסונות בענף הבניין, חידד את החובה ההלכתית 'לשים מעקה בגגך' ואמר כי קבלן העוסק בבנייה ולא מוודא כי נשמרים כל כללי הבטיחות, הרי הוא עובר על איסור תורה של 'לא תשים דמים בביתך' וחייב נידוי.  הפעם השנייה, כאשר שני הרבנים הראשיים, דוד לאו ויצחק יוסף יצאו בקריאה משותפת (משותפת= בא להדגיש את חשיבותה בעיניהם) לציית להוראות כיבוי האש בכל הקשור להדלקת מדורות ל"ג בעומר. הן במספר המדורות (להתאחד כמה ביחד), הן בגודל הלהבות (כמה שפחות) וכדומה, וכמו כן יצאו נגד גזל הקרשים והשחתת אילנות לצורך חומרי הבערה. גם הזכירו, למי ששכח, שהמדורה אינה תכלית היום (יום ל"ג בעומר) אלא הרעיון הוא להגביר את הדבקות בתורת הרשב"י. הרב דוד לאו, בשיחה עם ויינט אף היה חד יותר ואמר כי אין בהדלקת מדורות שום טעם, שום הצדקה ולא צריך את זה. "המנהג יצא מכל פרופורציות, אין מצווה של ממש להדליק מדורות", הוסיף. שווה כותרת ראשית. בסיום קריאתם הוסיפו: "התורה מחייבת אותנו שיש ליתן את הדעת על נזקים סביבתיים אשר עלולים להיגרם כתוצאה מההדלקה". ארגוני הסביבה, קבלנים, ואזרחים רבים היו שמחים אם מנהיגי הדעה, ורבנים בכלל זה, יתקדמו צעד אחד קדימה ויעודדו להחליף את המדורות, על הסכנות הכרוכות בהן, בפנסים או דומה להם, בלי זיהום סביבה, בלי חשש לשרפות, בלי חשש לכוויות ולנזקים גופניים שונים. וכבר יש מספר רשויות מקומיות שעושות כן. כפר סבא, למשל. ועוד. הייתי הרבה יותר שמח, אם בהודעת הרבנים הראשיים הייתה גם קריאה לציבור שעולה למירון, שלא להשתתף בהדלקה שהמארגנים שם מכבדים את עבריין המין ברלנד, שלא בפעם הראשונה. אבל זה כנראה כבר יותר מדי בשבילם. ולסיום, כמעט שכחתי. בשם הרבה הורים, סבים וסבתות: בשביל מה צריך יום חופש בגני הילדים ובבתי הספר בל"ג בעומר? (ושיסלחו לי המורות והגננות).

אמור לי מי חברך   
במסגרת הלקח שהם מבקשים ללמד את המערכת המשפטית, נתניהו וסביבתו, ובתוכם המפד"לניקים החדשים בכנסת, החליטו שמבקר המדינה הבא לא יהיה שופט בדימוס. (עד כה כל המבקרים היו שופטים בדימוס). זכותם. מה שכן, כדאי שהנבחר יהיה עם ניסיון כלשהו, עדיף ניסיון גדול, בביקורת, ולכל הפחות עם הבנה רצינית במשפטים. כדאי- אבל לא חובה. אף נראה שלא זה מה שיהיה. שני מועמדים לתפקיד. אלוף במיל גיורא רום, מועמד האופוזיציה, ומתניה אנגלמן, מנכ"ל המועצה להשכלה גבוהה, נציג הליכוד והקואליציה. שני אנשים רציניים, אבל משפטנים או בעלי נסיון רב בביקורת או בחקירות עומק- לא. רגע, מה עם עוה"ד מיכל רוזנבוים, משפטנית המוכרת היטב בזירה הפוליטית (כולל לסיעות החרדיות שעל-פניו תמכו בה חרף היותה... אשה), ושנראה היה כי הגברת היא המועדפת על הקואליציה? ביום שני הגברת החליטה לרדת מהעניין. בתקשורת רצה סברה כי לאחר שפעיל השמאל אלדד יניב, בחילופיי ציוצים עם יאיר נתניהו, הבן של, כתב על קשרים חברתיים לכאורה שיש לו איתה, בזה הוא (אלדד יניב) קבר את הסיכוי של מיכל רוזנבוים שנתניהו ימליץ עליה. מתי כבר ילמד אלדד יניב, שלא צריך למהר לספר לחברים? 

אחרי שכבו האורות
בשעה טובה האירוויזיון מאחורינו. לא בדיוק אירוע שמדבר אליי, אבל כמי שחי פה, להתעלם לגמרי- אי אפשר. אז קצת תובנות, ולא בהקשר המוסיקלי או הוויזואלי. אחד- יש שקבלו ועדיין קובלים על כך ש"התקפלנו" והאירוע נערך בתל אביב ולא בבירתנו הקדושה ירושלים. בעיניים שלי- טוב שכך. ולא רק בגלל חילולי השבת. מה לעיר הקודש ולמה שהלך שם? בהיבט התדמיתי של ישראל, לא נגרע כלום מזה שהאירוע הזה נערך בתל אביב. ירושלים הייתה ותישאר בירתנו גם ככה. שתיים- הסיעות החרדיות ביטלו בשבוע שעבר פגישה בעניין המו"מ הקואליציוני בגין חילולי השבת סביב האירוויזיון. נתניהו החזיר להם במכתב בו הבהיר כי כל האקשן הזה של האירוויזיון הוא לא עניין ממשלתי אלא של התאגיד (סליחה, מי מממן את התאגיד?). אל דאגה, בחלוף יומיים-שלושה, הם חזרו לשולחן הדיונים. הרב חיים קנייבסקי, ראש הישיבה ומבכירי המנהיגים הרוחניים של הליטאים הוציא פעשקוויל בו קבע כי "הנה קמו מרשיעי ברית לחלל את שבת קדשינו ותפארתנו בפרהסיא גדולה ביד רמה, ה' ישמור, גם כופין על שומרי שבת רבים לעבוד ביום השבת ואין איתנו כוח לעמוד כנגדם ולהפר עצתם, והדבר הוא סכנה לכל היישוב כאן בארץ הקודש". עוד הוסיף כי "עלינו לזעוק ולהריע... עלינו לגלות דעתנו כי אין ידינו במעל הזה, ואנו מתנגדים לזה בכל דעתנו". ובזה כמעט נגמר העניין. לא הפגנות מי יודע מה, שום חסימות כבישים. (לא נפתח פה...). בהבנה שלי, החברים קיימו את חובת המחאה, וחזרו לשגרת יומם. הרב הראשי לישראל, דוד לאו, קרא לציבור להקדים את כניסת השבת בעשר דקות ולאחר את יציאתה בעשר דקות, כתשובה לחילול השבת הגדול. "נראה לקב"ה שבכל זאת אנחנו 'עם מקדשי שביעי' - ונקווה גם שבמהרה 'כולם ישבעו ויתענגו מטובך". נחמד. שלוש- בעיניים שלי, אם היה פספוס באירוויזיון, זה לא זה שהזמר הישראלי הגיע למקום 23 מתוך 26, וגם לא שהאירוע היה בתל אביב ולא בירושלים. הפספוס הענק היה שישראל לא עמדה מול הגוף האחראי על האירוויזיון שיאחר את אירוע הגמר ויתגמש טיפה בעניין החזרה הגנרלית, כך שלהקת 'שלווה" המקסימה, המורכבת מבעלי מוגבלויות, לא הייתה נאלצת לוותר על הופעתה בגמר עצמו בגלל האילוץ לחלל שבת. זה היה יכול להיות לא "רק" קידוש השם ענק, אלא קידום ענק, יוצא דופן, לעניינם של בעלי המוגבלויות בכל העולם. ממש, ישראל כאור לגויים. כמה חבל. 
 

מרד אזרחי- זו הדרך?
בחוברת שכתב הרב צבי טאו, נשיא ישיבת הר המור וגדול המשפיעים בזרם החרד"לי לרגל יום העצמאות, כתב בין השאר: "מנסים להרוס את חיי המשפחה: להעניק לגיטימציה לניאוף ולגילוי עריות, למשפחות חד־הוריות ולאל־הורות... גם משכב בהמה עומד כבר על הפרק, וכבר התחילו להישמע קולות שפדופיליה היא דבר נורמלי. את כל הכיעור הזה מנסים לצייר כגן עדן עלי אדמות, ואת התכנים האלו פועלים להנחיל גם לילדים קטנים בגני הילדים". והוסיף: "ברוח הזמן הרווחת בימינו יש אובדן ערכים גמור – ערכי המוסר, ערכי המשפחה וערכים בסיסיים של טהרה וניקיון מטומאה וזוהמה". ואיך כך זה קורה? מדובר ב"מעשה נוכלות של יחידים חסרי אחריות שעורכים ניסוי על התרבות האנושית כולה, בלי שיהיו להם 'קבלות' וביטחונות שלניסוי הזה יהיה סוף טוב". לדידו מדובר ב"נוכלים, אנשים ריקניים, חסרי אחריות ותרבות אנושית מינימלית. המניע שלהם הוא עצם ההנאה מכך שהם מצליחים מאחורי הקלעים לנהל עם שלם ולשנות את ערכיו ואת סדרי חייו". לדידו, להם שותפים גם משרד החינוך, האקדמיה, התקשורת והמועצה להשכלה גבוהה. ולתכלס', כיצד קורא הרב טאו להתמודד עם זה? לצאת למרי אזרחי. "יש כאלה שרואים אותנו כך – אנשים נחמדים ונימוסיים שאינם נוטים לעשות בעיות", כותב הרב טאו, "אנשים שאין להם כוח לעמוד בפני השטף של ה'ערכים החדשים' והם מתקפלים בפני כל שדרן ברדיו. צריך להשתחרר מזה". לטענות בציבור על הסגנון הפוגעני של כמה מן הקמפיינים של ארגונים חרדל"ים כמו חותם, כותב הרב טאו כי חומרת המצב מצדיקה שיטות פעולה קיצוניות. "במצבים האלו זו טעות לשמור על 'סטריליות' ודיבור נקי. נכון שנימוס ודיבור נקי משרים אווירה נעימה על החיים, אבל החיים עצמם קודמים להם וחשובים מהם [...] צריך לזעזע ולחשוף את הכיעור עם כל השלכותיו ותוצאותיו בלי להתנצל על כך." הרב אברהם סתיו, בוגר ישיבות "הגוש", העלה פוסט כתגובה לחיבור האמור של הרב צבי טאו. לא ניכנס כאן לגופם של דבריו. לא חלף זמן רב מאז עלה הפוסט לאוויר, והרב יהושע שפירא, ראש ישיבת ההסדר ברמת גן ומהבכירים שבזרם 'הר המור' התבטא בשיעור שהעביר כי מאמר התגובה שכתב הרב אברהם סתיו לחוברת האחרונה שהוציא הרב צבי טאו הוא "חוצפה בלתי נסבלת" ו-"חילול השם כבד". בתגובה לתגובה כתב הרב אברהם סתיו: "זה לא משהו בתוכן או בסגנון של דבריי (שהדגשתי בהם שוב ושוב את דלות ערכי וקטנותי אל מול הרב טאו), אלא עצם ההעזה 'לצאת בפומבי, רב צעיר, כנגד אחד מזקני העדה'". וזו כבר מחלוקת עקרונית בין השניים, כמו בין שני המגזרים מהם הם באים. מותר לחלוק על "זקן" (בכפל המשמעות, בתורה ובגיל)?, או לא. הרב שפירא, באותו שיעור, העיד כי מעולם לא העלה על בדל דעתו לפרסם מאמר שיש בו מחלוקת על הרב ליכטנשטיין זצ"ל. כך הוא מצפה שינהגו גם תלמידי הרב ליכטנשטיין, ביחס לרבותיו שלו. אבל כאן נידב הרב סתיו הצעיר עצה לרב שפירא המבוגר: "ואני הקטן, צעיר תלמידיו של הרב ליכטנשטיין, קורא לרב שפירא ומבקש ממנו: פרסם את מאמריך, אמור את דעתך בלי מורא, כתוב את כל מה שיש לך לומר על שיטתו ודעותיו. בכבוד, בעדינות, אך בלי חשש. הוא וודאי ישמח בכך, ושפתיו יהיו דובבות בקבר, כפי שכתב הרב משה פיינשטיין לאותו רב צעיר שחשש לחלוק על דברי החזון איש בבני-ברק. וגם אנחנו, תלמידיו ותלמידיך, נרוויח הרבה מן הדיון הישיר והנוקב." אבל הרושם שלי שיש פה לא רק עניין של השקפה. שיפטו אתם. כאן המשיך הרב סתיו הצעיר מנהמת ליבו כלפיי הרב שפירא: "זה עדיף מאשר לשלוח את תלמידיך להפגין מול בית הוריי (הרב דוד סתיו ורעייתו) באמצע הלילה כמחאה נגד מערך הכשרות של 'צהר'; זה עדיף מאשר לכנות את מורי הרב יובל שרלו בשם "ניאו רפורמי"; זה עדיף מאשר לומר לתלמידותיך שלא יתחתנו עם יהודי שעבר גיור בבית-דין של ארגון צהר". סוף ציטוטים. תשאלו, בשביל מה הבאתי כאן את הדברים? מה השאלה? א. מקובלנו ש"המביא דבר בשם אומרו מביא גאולה לעולם". ב. יהיה זה חלקי הדל בהצפת הגישות השונות. ג. גם מקובלנו ש"תלמידי חכמים מרבים שלום בעולם". ואע"פ שיתממה- אחכה לו.
עייפות? אי הבנה, או סיבה עקרונית?  
הרב רפי פרץ, יו"ר איחוד מפלגות הימין ומי שמיועד להיות שר החינוך בממשלת נתניהו הבאה, עבר לאחרונה בעצמו 'סידרת חינוך' קצרה ולא נעימה. ומעשה היה. בשבת האחרונה התארחו הרב ומשפחתו ביישוב אלעזר שבגוש עציון לאירוע משפחתי. ממש באותה שבת התארחו ביישוב בנות מדרשת 'לינדבאום', העומדות להתגייס לצה"ל בתום לימודיהן.
לאחר התפילה בשבת בבוקר, הציע אחד התושבים, זה שבתו ארחה את חברותיה ממדרשת לינדבאום, לרב רפי פרץ, לשוחח עם הבנות. הרב דחה את הבקשה. ומכאן מתחיל הבלגן. איכא דאמרי כי היה עייף (שבת לפנה"צ..), ואיכא דאמרי, כי סירב לברך את הבנות הדתיות שבחרו להתגייס. (למי ששכח- הרב רפי פרץ עצמו היה טייס ואח"כ רב צבאי ראשי). 
כל העניין הזה נחשף לציבור ע"י רועי שרון בחדשות כאן 11 של התאגיד. אודי אברמוביץ', ראש שלוחת לינדבאום בלוד, שהיה ממש שם באירוע בשבת, העלה פוסט בעניין. להלן דברים מהפוסט שלו: "לאחר התפילה הציע האבא (של התלמידה המארחת את בנות כיתתה) לרב רפי לבוא ולהעביר שיעור קצר לבנות המדרשה, ומיד אני הוספתי- על מנת שהרב רפי ידע למי הוא בא- 'נשמח שתבוא לברך את הבנות לפני הגיוס'". לדברי אברמוביץ', תגובתו של הרב רפי פרץ היתה: "אם אבוא- אומר להן שלא להתגייס". אברמוביץ' השיב לו: "תאמר להן את דעתך, אבל אולי תוכל לברך אותן שאם בחרו להתגייס יעשו 'קידוש השם בתפקידן?". על כך השיב הרב רפי: "זה תאמר להן אתה, בשמי". לא מריח טוב, אבל אברמוביץ', כנראה בחור עם נשמה טובה במיוחד, לימד בסיום הפוסט שלו סנגוריה על הרב פרץ וכתב כי הרב רפי פרץ נראה היה מאוד עייף (ואולי זו הסיבה שדחה את הבקשה), וחרף זה שהבנות התאכזבו, "לא צריך להוציא דברים מפרופורציות". אז לא נוציא מפרופורציות, ואנחנו גם מוכנים להבין כי הרב בא לאירוע משפחתי אז מותר לו קצת ספייס. ובכל זאת ניתן היה לצפות לתגובה אחרת. דוברו של הרב פרץ הסביר "במהלך השבת פנו אל הרב רפי פרץ ללא תיאום מראש. לרב פרץ היה אירוע משפחתי שלא יכל לבטל ולכן הבקשה לא הייתה רלוונטית. כרב צבאי ראשי לשעבר, הרב רפי מאמין שברגע שהבת התגייסה לצה"ל, היא צריכה חיזוק ותמיכה רוחנית כמו בנים שמתגייסים, וזאת עשה במסגרת שירותו בצבא". סוף ציטוט. ומה עם בת דתית שהיא בקדם גיוס? לה לא צריך לסייע (בטח אם היא מבקשת)? וגם נשאל, אם זו הייתה שבת לפני בחירות, האם גם אז היה עונה הרב בסירוב לבקשה? (בשבת שלו ערב הבחירות בפ"ת הוא עבד מאוד קשה ודילג בין 15 בתי כנסת, ולא ניכר היה כי עייף), ולא נוכל שלא לשאול, האם יש קשר בין זה שמדובר בבנות העומדות להתגייס לצבא, לסירובו של הרב פרץ לשוחח איתן ולברכן? מה שבטוח, הבנות שהיו שם, ולא רק הן, יצאו מהסיפור הזה עם טעם חמצמץ. ממדרשת עין הנצי"ב נמסר כי "סירובו של הרב פרץ, מנהיג הציונות הדתית כיום והרב הצבאי הראשי לשעבר, לדבר בפני תלמידות העומדות בפני גיוס- אינו ראוי ומעביר מסר של הדרה והשתקה. שירות הנשים בצה"ל היא מהפיכה חשובה מאין כמוה, שאנו גאות להיות חלק פעיל ומשמעותי ממנה. שירות הנשים הדתיות בצה"ל הוא אות של כבוד לציונות הדתית ולצה"ל. אנו מחזקות את חברותינו ממדרשת לינדנבאום וקוראות לרב פרץ לחשב מסלול מחדש, בכל הנוגע לעמדתו בעניין שירות הנשים הדתיות בצה"ל". ולסיים בטוב, נשיא רשת 'אור סטון', הרב  כתריאל ברנדר, ברר, לאחר מעשה, את העניין עם הרב רפי פרץ, שהסביר לו כי "הייתה אי הבנה", ונענה להזמנת הרב ברנדר לתת שיעור לבנות המדרשה. 

היו שביקשו לשנות את התקנה ההלכתית של קטניות בפסח, בתואנה שאינה רלוונטית לימינו, הלבוש לנשים, נוסחי התפילה ועוד
מסורת וחידוש
שנוולד 
אחת מהברכות שבפרשה היא על שפע יבול שיצמח מן השדה כשכר לקיום התורה והמצוות: "ואכלתם ישן נושן, וישן מפני חדש תוציאו" (ויקרא כו י). בפסוק יש סתירה, כביכול, בין תחילתו לסופו. בתחילתו - הברכה היא על היבול הישן, 'ואכלתם ישן נושן': שמפאת שפע היבול יהיה ממנו די והותר גם לשנה הבאה, וההנאה מפירות מיושנים שהם משובחים יותר: "הפירות יהיו משתמרין וטובים להתיישן שיהא ישן הנושן של שלש שנים יפה לאכול משל אשתקד" (רש"י שם). ובסופו – הברכה היא דווקא על היבול החדש שמוציאין הישן מפניה, 'וישן מפני חדש תוציאו': "שיהיו הגרנות מלאות חדש והאוצרות מלאות ישן וצריכים אתם לפנות האוצרות למקום אחר לתת החדש לתוכן" (רש"י שם). יש כאן שתי ברכות שונות המשלימות זו את זו. ברכת הישן - לזכות לאכול מפירות מיושנים שהם איכותיים ועמידים יותר: "מלמד שכל המיושן מחבירו הוי יפה מחבירו" (ב"ב צא ב). וברכת החדש - שהתחדשות היבול שהתווסף היא סימן ברכה, נותנת ביטחון כלכלי לעתיד, ושמחה.
ה'שפת אמת' ראה בהעמדת 'הישן' מול 'החדש' ביבול החקלאי עיקרון כללי יותר שקשור למתח הדיאלקטי המשלים שבין 'הישן' ל'חדש': "ואכלתם ישן נושן כו'. דאיתא (ברכות מ א): 'אם שמוע תשמע' - אם שמוע בישן תשמע בחדש'. שצריך להיות האדם מתפעל ע"י ידיעת האמת ולא יצטרך להתעורר התפעלות רק ע"י השגת חדשות. והוא סימן אמת" (שפ"א בחוקותי תרל"ח). 'הישן' הוא הצטברות העושר הרוחני שנרכש עד לרגע זה, והתשתית שעליה ניתן לבנות את ה'חדש'. לעומת ה'ישן' המוכר והארכאי, שמאבד את קסמו, ה'חדש' מסקרן, מעורר את הנפש, וממלא אותה תקוה ואנרגיות, על כן הוא מושך יותר. מאידך גיסא, ה'ישן' עבר את מבחן הזמן ואילו ה'חדש' יצטרך 'להוכיח' את עצמו. ההזנה מה'ישן' דווקא, מבטאת את היכולת להיות ניזון מהעושר שב'ישן', בגלל האמת שבו, בלי הצורך בתמרוץ נפשי חיצוני שב'חדש'.
המתח שבין 'ישן' ו'חדש' הוא חלק בלתי נפרד מההוויה ומהעולם הרוחני שלנו. מידי פעם הוא עולה על הפרק בעוצמה חזקה יותר כערעור על מסורת רבת שנים של מנהגים ועל רלוונטיות של תקנות הלכתיות מהעבר, וביוזמות כאלה ואחרות של שינוי וחידוש. לאחרונה, היו שביקשו לשנות את התקנה ההלכתית של קטניות בפסח, בתואנה שהיא אינה רלוונטית לימינו, הלבוש לנשים חצאית או מכנסים, נוסחי התפילה. ועוד. כמובן יש להסביר על כל נושא בפני עצמו מדוע אין לשנותו, אולם יש לדון על חשיבות המסורת וחיוניותו של המנהג, למרות שאין בו חיוב הלכתי מן התורה או מדרבנן. "ומנהג אבותינו תורה היא" (תוס' מנחות כ, ב). "ואל תיטוש תורת אמך". מנהג שהתקבל בעם ישראל מקדמת דנא, בעיקר אלה שמקורם בחכמי הדורות, יש בו בהכרח סיבה, גם אם היא לא תמיד ברורה ('חכמת ההמונים').
 יש עוצמה רוחנית וציבורית בקיומה של מסורת רבת שנים. יש לדון בבעייתיות שבמוטיבציה לערער על הקיים, להוציא 'ישן' מפני 'חדש'. לחדש במקום לעשות מאמץ להתעמק ולהבין את הערך הרלוונטי שיש בכל תקנה ומנהג. אמנם יש גם כמה 'מנהגי טעות' שהשתרשו במהלך הדורות אולם הם יוצאים מן הכלל המעידים על הכלל. יש ערך גם בשמרנות לא פחות מהערך של החדשנות. אמנם החידוש הוא חלק חשוב בהוויה המשתנית כל העת אולם זה לא אומר שכל דבר צריך להשתנות, וגם מה שצריך לשנות לא תמיד טוב שישתנה בבת אחת אלא בהדרגה, באופן טבעי ולא באופן יזום. 'הישן יתחדש והחדש יתקדש' (אגרות הראי"ה א עמ' רי"ד).
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ואיזה מקום תופס הפחד במערכות החינוך שלנו: 'הילד הזה יקלקל את הילדים שלנו', 'החומר הלימודי ההוא חושף אותם למחשבות מסוכנות'
לפחֶד מהפחַד/הרב שי פירון
"לפני שנים אחדות שאלני פסיכולוג אחד: כיצד יכולים יהודים להתפלל 'ובכן תן פחדך' - הלא בידוע ברפואה הפסיכולוגית והפסיכוסומאטית, שהפחד הוא השורש של הרבה צרות ופגעים רעים! השבתי לו, שהאדם המודרני סובל מהרבה פחדים, גדולים וקטנים, ולכל אחד הפחדים המיוחדים שלו. וייתכן שיוכל האדם להשתחרר מכל הפחדים האלה על ידי שייטע באופיו פחד אחד הגדול מכולם, מעין פחד עליון. אם יפחד האדם מאלוקים, יסורו ממנו כל פחדיו השונים האחרים" (הרב סולובייצ'יק).

הפחד הוא תופעה נוראית, משתקת. כך בחייו של היחיד וכך בחייהן של קהילות ואומות. 

פרשת בחוקותי מעמידה את הפחד הסתמי כאחת מהקללות הנוראיות הבאות עלינו, כעונש על חטאינו: "וְנָתַתִּי פָנַי בָּכֶם וְנִגַּפְתֶּם לִפְנֵי אֹיְבֵיכֶם וְרָדוּ בָכֶם שֹׂנְאֵיכֶם וְנַסְתֶּם וְאֵין רֹדֵף אֶתְכֶם". הקללה הנוראית היא לנוס כשאף אחד לא רודף אחריך. אתה פוחד בלי סיבה. רש"י מבאר את הקללה: "ונסתם - מפני אימה: ואין רודף אתכם - מבלי כח", ומרחיב המהר"ל בספרו גור אריה: "שלא ירצו לרדוף אחריכם, מפני שאין בכם כח, ואינם צריכים לרדוף אחריכם, דאם לא כן 'ואין רודף' ברכה היא". 

האם הקללה התקיימה? האם אנו לא חברה מרובת פחדים? דתיים וחילוניים מפחדים אלה מאלה. מעלים את ההדתה והחילון על נס. יהודים וערבים ישראלים פוחדים אלה מאלה, במרכז השיח דיון על 'גיס חמישי' מחד, ועל 'גזענות ושלילת זכויות' מאידך. מערכת היחסים המתוחה בין יהודי ישראל ליהודי התפוצות מדגימה שיח של פחדים. 

ואיזה מקום תופס הפחד במערכות החינוך שלנו: 'הילד הזה יקלקל את הילדים שלנו', 'החומר הלימודי ההוא חושף אותם למחשבות מסוכנות'. כמה מקום תופס האמון בעולמנו החינוכי וכמה מקום הפחד והחרדה מפני החילון וההשפעה המערבית. וכלפי חוץ: איזה מקום תופסות מילים כמו איראן, דאעש, וחמאס בתודעה הפוליטית שלנו?! לא, לא שאין בעיות אמתיות, אבל כשהחרדה משתלטת על השיח – אנחנו לא באמת מדברים, אנחנו לא באמת מסוגלים להפריד בין עיקר וטפל. 

"הפחד הוא כוח עיוור, אפל ובהמי המסוגל לשבור את האדם מבחינה גופנית ורוחנית גם יחד ולעוות את דמותו לחלוטין. הפחד תוקף לא רק את היחיד, אלא אף עלול להיות לגורם של פסיכוזה המונית ולתקוף אומות שלימות ועולם שלם. הפחד ההמוני עלול להוביל מיליוני בני אדם לשיגעון, לאיבוד לדעת ולחורבן... כאן מתגלה הפחד כשונא המובהק ביותר של האדם, וגורם שחייו עלי אדמות יהיו ללא נשוא, כנאמר: "ונתן ה' לך שם לב רגז וכיליון עיניים ודאבון נפש; והיו חייך תלֻאים לך מנגד ופחדת יומם ולילה ולא תאמין בחייך... מפחד לבבך אשר תפחד" (הרי"ד, שם). אדם פחדן הוא זה המאבד את האמון בעצמו, בכוחותיו, ביכולותיו. הוא חש רדוף, בסכנה תמידית, בזמן שבעצם, אין לו סיבה לפחד. 

עלינו ללמוד להבחין בין 'פחד' שלילי ל'זהירות' ראויה. כך הסביר הרב קוק במידות הראי"ה: "הפחדים הם פתיות גמורה, אין לאדם לפחוד כלל כי-אם להיזהר, יותר שהוא פוחד הוא נופל, וכשהוא מתפחד, מעצם הפחד בא לו המכשול. ע"כ צריך הוא להתגבר בשכל לדעת שאין לו כלל ממה להתפחד".

החרדה הפכה לאחד מסממני הזהות הקולקטיבית שלנו. ההיסטוריה הקרובה והרחוקה תרמה לכך לא מעט, ועדיין היא מופרזת. הפחד הופך לסם מוות המפריד ביננו. אנו תחת קללת הפחד, מפחדים מזולתנו ובעיקר מפחדים מעצמנו. הגיע הזמן להשתחרר מהפחד ולפעול להעמקת האמון בעצמנו – כקהילה וכאומה. לפעמים, אנחנו – רודפים אחרי עצמנו יותר ממה שאויבנו רודפים אחרינו. 

הסרת המכשול של עול הגויים, אפשרה את התגשמות חלקה השני של התפילה: "ותוליכנו קוממיות לארצנו"
ואולך אתכם קוממיות
ד"ר יצחק  קניגסברג
פרשת הברכות מתחילה בהתניה: "אִם בְּחֻקֹּתַי תֵּלֵכוּ וְאֶת מִצְוֹתַי תִּשְׁמְרוּ וַעֲשִׂיתֶם אֹתָם", ומסתיימת בברכה: "אֲנִי ה' אֱ-לֹהֵיכֶם אֲשֶׁר הוֹצֵאתִי אֶתְכֶם מֵאֶרֶץ מִצְרַיִם מִהְיֹת לָהֶם עֲבָדִים וָאֶשְׁבֹּר מֹטֹת עֻלְּכֶם וָאוֹלֵךְ אֶתְכֶם קוֹמְמִיּוּת" (ויקרא כו').
אור החיים: "אני ה' וגו' אשר הוצאתי אתכם מארץ מצרים - זה כנגד יציאת מצרים, וכנגד אשר העלה אתכם מכל הארצות, אמר: ואשבור מוטות עולכם ואולך אתכם קוממיות", וכן רבינו בחיי: "פרשה זו עם הבטחותיה הנפלאות לא נתקיימה לעולם בשני המקדשים אך תתקיים לעתיד". העתיד, זו כנראה ראשית צמיחת גאולתנו שהדור שלנו זכה לחוות. תהליך זה התבצע בשני שלבים. בשלב הראשון: "וָאֶשְׁבֹּר מֹטֹת עֻלְּכֶם", ובשלב השני "וָאוֹלֵךְ אֶתְכֶם קוֹמְמִיּוּת".
כאשר מבקשים להשיג תוצר חיובי במערכת פיזיקאלית, כימית או ביולוגית, יש להשקיע אנרגיה בכדי להסיר את המכשול המונע את ביצוע הפעולה. במערכת פיזיקאלית גוף המונח על משטח לא ינוע עקב כוח החיכוך שבינו לבין המשטח. רק אם הכוח החיצוני יהיה גדול יותר מכוח החיכוך, הגוף יתחיל לנוע. במערכת כימית יש להשקיע אנרגיית שפעול שתתגבר על כוח הדחייה בין המולקולות בכדי שהתגובה הכימית תצא לפועל. במערכת ביולוגית משתמשים באנזימים בכדי לקדם תגובות ביולוגיות במערכת החי והצומח. 
מה שנכון לעשות במערכות הדומם והחי, יהיה נכון לעשות בהשקעת אנרגיה להחיות את הלאום של העם היהודי. בני ציון בגולה החלו לעשות פעולות של שבירת עול הגויים מעלינו, וב"ה הביאו להכרת הגויים בצורך להקים בית לאומי לעם היהודי - בהצהרת בלפור, ובאישור האומות המאוחדות להקמת הבית בארץ ישראל.  הסרת המכשול של עול הגויים, אפשרה את התגשמות חלקה השני של התפילה: "ותוליכנו קוממיות לארצנו", ובעזרת צור ישראל וגואלו זכינו שב - ה' באייר תש"ח תשמע ההכרזה: "בְּאֶרֶץ-יִשְׂרָאֵל קָם הָעָם הַיְּהוּדִי, בָּהּ עֻצְּבָה דְּמוּתוֹ הָרוּחָנִית, הַדָּתִית וְהַמְּדִינִית, בָּהּ חַי חַיֵּי קוֹמְמִיּוּת מַמְלַכְתִּית, בָּהּ יָצַר נִכְסֵי תַּרְבּוּת לְאֻמִּיִּים וּכְלָל-אֱנוֹשִׁיִּים וְהוֹרִישׁ לָעוֹלָם כֻּלּוֹ אֶת סֵפֶר הַסְּפָרִים הַנִּצְחִי וגו', אָנוּ מַכְרִיזִים בָּזֹאת עַל הֲקָמַת מְדִינָה יְהוּדִית בְּאֶרֶץ יִשְׂרָאֵל, הִיא מְדִינַת יִשְׂרָאֵל" (מגילת העצמאות). 
לאחר מלחמת הקוממיות החלו להגיע לארץ גלי העלייה הגדולים  הנמשכים עד היום, וכך זכינו שב"ה, רוב עם ישראל יושב היום בארץ ישראל, ובכך התגשמה הברכה: "וָאֶשְׁבֹּר מֹטֹת עֻלְּכֶם וָאוֹלֵךְ אֶתְכֶם קוֹמְמִיּוּת".
השמות של המחלות במקרא התבארו במחקר המודרני באופן חלקי בלבד
השחפת/רזניקוב
פרשת השבוע היא אחת משתי פרשות בהן מופיעות ברכות וקללות הנקראות בשם "תוכחות". כיוון שנכרתו עם עם ישראל שתי בריתות אחת בסיני ואחת בערבות מואב טרם כניסתם לארץ, על כן מופיעות הברכות והקללות פעמיים, זו שבספר ויקרא חותמת את ברית סיני, והתוכחה השנייה שבספר דברים, באה לחתום את ברית ערבות מואב. חז"ל העירו כי מספר הקללות שבספר דברים (98) כפול מזה שבספר ויקרא (48). ייתכן ולאחר ארבעים שנות נדודים במדבר, משה מבין שיש צורך להאריך יותר ולפרט את השלכותיה של הפרת הברית. הרמב"ן טוען שיש התאמה מדויקת בין פסוקי התוכחה של פרשתנו לבין המאורעות של חורבן בית ראשון והחזרה לציון בתחילת ימי בית שני. כמו כן, יש התאמה בין פסוקי התוכחה שבפרשת כי תבוא לבין חורבן בית שני והגלות שכדבריו "אנו נמצאים בו היום". 
מחלת השחפת מוזכרת בשתי התוכחות. בפרשתנו נאמר:  "וְהִפְקַדְתִּי עֲלֵיכֶם בֶּהָלָה אֶת הַשַּׁחֶפֶת וְאֶת הַקַּדַּחַת, מְכַלּוֹת עֵינַיִם וּמְדִיבֹת נָפֶשׁ" (שם, ט"ז). לדעת רש"י, שחפת היא מחלה של התייבשות הבשר ושינוי צורתו, כבועה הנגרמת מכוויה לאחר שהנפיחות יורדת והעור שינה מראהו. הרמב"ם בהלכות טומאת צרעת (פר' ה' , ה"א), משייך את מחלת השחפת לקבוצת מחלות שמשחיתות את העור. הרש"ר הירש  מסביר שמחלת השחפת מאופיינת בחולשה גדולה: " 'השחפת' - נגזר משורש שחף שהוא קרוב לסחב ולסחף. שחפת היא מצב של חולשה שבה אדם כביכול נגרר ונסחב. הוא סוחב את עצמו באדמה ואין לו כוח לשאת רגליו בהליכה מאוששת". עפ"י תיאור זה נראה שהכוונה לכל מחלה המתישה את הגוף עד כדי מוות. הרס"ג מפרש: "שחפת – חמא אלסל" והכוונה לחום המרזה את הגוף ומכלה כוחותיו. 
מחולל מחלת השחפת הוא חיידק שנקרא מיקובקטריום טוברקולוזיס. חיידק זה חי גם בבקר וגם באדם. בעולם המערבי הייתה ירידה מתמדת במספר מקרי השחפת לאורך המאה ה-20, אך מגמה זו נבלמה בעשרים השנה האחרונות, בעיקר עקב העלייה במספר החולים מדוכאי החיסון. בהדבקה הראשונית החיידק חודר לריאה, שם הוא עשוי ליצור מוקד. מן הריאה יכול להיות פיזור של החיידק לכל הגוף. 

השמות של המחלות במקרא התבארו במחקר המודרני באופן חלקי בלבד. לאחר הדבר מופיעה רשימה בת שבע מחלות: "יככה ד' בשחפת ובקדחת ובחרחר ובחרב ובשדפון ובירקון..." (דברים כ"ח, כ"ב). לא מעט מחלות מתאימות לתיאור זה, מחלה בה הגוף 'נשחף', היינו החולה מאבד משקל. יש לא מעט סיבות לראות ב"שחפת" המקראית את מחלת הסרטן, ודי לציין כי האבחנה בין הסרטן לשחפת לא נעשתה לפני 1882, עת גילו כי השחפת נגרמת מזיהום בקטריאלי (עיין פרופ' מאיר בר-אילן, 'על המחלות הקדושות', קורות ט"ו (תשס"א-תשס"ב) כ'-ס"ב). 

הרב עוזיאל נשאל  "האם מותר לחולה שחפת לאכול בשר חזיר, מתוך אמונה שזה מהווה רפואה למחלה. "כלל גדול הוא בדין זה, שאין מתרפאין באיסורין דאורייתא בדרך אכילה ושתיה או בדרך הנאתן, אלא בשלושה תנאים יסודיים, והם: א) חולה שיש בו סכנה. ב) רפואה ידועה או על פי מומחה ג) שאין להשיג רפואה זאת בהיתר כמו באיסור. אומנם הגדיר הרב את מחלת השחפת כמחלה שיש עמה סכנה, אך ביחס לתנאי שני שתהא הרפואה ידוע ובדוקה כתב: "מכל האמור יוצא לדין, שאין מרפאין בדבר האסור אלא על פי רופא מומחה... אבל רפואה שהיא מקובלת על פי השמועה, או אפילו מפי נסיון אין מתרפאין בה אלא בדבר המותר ואין בזה משום דרכי האמורים, אבל לא בדבר שהוא אסור מן התורה או אפילו מדרבנן". לפיכך נראה לי ודאי, שאסור להתרפא באכילת בשר חזיר" (שו"ת משפטי עוזיאל, מהדו"ת, חיו"ד, ח"א, סי' כ').

עיר הקודש הופכת להיות המדד ההלכתי למחוזות רחוקים אחרים, כי מציון תצא תורה ודבר ה' מירושלים
מתי אבוא ואראה?/הרב צחי
"אוחיל יום יום אשתאה, עיני תמיד צופיה, מתי אבא ואראה, ירושלים הבנויה?"- כך חורז הרב הגאון ר' אליהו בכור חזן, איש ירושלים, אב"ד בה, ורבן של לוב ואלכסנדריה (1908-1848 למניינם). הרב חזן, חתנו של ראש הקהילה האשכנזית בירושלים, הרב ישעיה ברדקי, תיפקד כשד"ר לקהילות שונות ברחבי אירופה וצפון אפריקה. שלא כחותנו, תלמיד ר' ישראל משקלוב ומראשי עליית תלמידי הגר"א, היה הרב חזן מתון ופתוח ביותר לחכמות נכריות ולעולם המודרני. למעשה, סוגיה זו, כמו גם הכמיהה ליישוב מלא ושלם של ארץ הקודש, העסיקה אותו כל ימי חייו.
מחזה מרתק על אודות התשוקה הבוערת בקרבו לארץ הקודש, אל מול האטימות שמאפיינת את המבוססים שבבני עמנו היושבים בגולה, יצא לאור מפרי עטו בשנת תרל"ד. "זכרון ירושלים" שמו. גיבורי המחזה, שניים מני רבים, הם הגר (החכם הירושלמי והאזרח (יהודי תושב טוניס). חילופי דברים עוקצניים אך אוהבים מצויים במחזה. אחד השיאים, שממחישים את רמת הכתיבה המתוחכמת של הרב חזן, הוא הפיוט הנפלא שכתב על אודות ארץ הקודש, שאת שורתו הראשונה צטטנו בפתח המאמר. מחזה זה מושם בפי הגרף בבואו להסביר את ערגתו הגדולה לציון. השורה האחרונה של הפיוט היא "חזק דל ואביון, היקרים בני ציון, הבית הזה יהיה עליון, לעלמי עלמיא. מתי אבא ואראה ירושלים הבנויה". והנה, אחרי דברים נלהבים כאלה ממשיך הרב חזן ומספר:
"קרואי המשתה השתאו לנועם שירו, והנה המה נדברים, והקצין (דמות מקומית שתומכת ואוהדת את הגר הירושלמי) משתאה, מחריש, ויען האזרח: הן דוברי צחות כאלה וכאלה תלד ציון חדשים לבקרים... אשר כל עמה רבנים תופשי תורה וחובשי בית המדרש... לא כן אנחנו אלה פה, עובדי אליל הזהב והכסף, אזנינו קשובות לקול פקידנו וסופרי בית מסחרינו, אשר חציו מדבר איטאלקית וחציו מדבר צרפתית. על כן בלעדי לשון הקודש אנו באין בינה".
בקיצור – שכוייח על הדברים הנפלאים, לא הבנתי כלום ואני גם לא מתכוון להתרגש מכך.
תוכחת גלויה ונוקבת זו אפיינה את ישרות לבבו של הרב חזן, ונכונותו לעמול קשות למען ציון ועריה, מתוך היכרות מעמיקה עם חלאי יהדות הגולה, המסואבת והמפונקת.
כעבור עשרים שנה, ביושבו באלכסנדריה, הוציא לאור הרב חזן את חיבורו "נוה שלום: מנהגי נא אמון". השם נא אמון היה כינויה של אלכסנדריה בפי יהודי מצרים (הגם שהעיר נא אמון המקראית מצויה מאות קילומטרים דרום מזרחית לעיר). כבר בפתיחת הספר מחדד הרב חזן שמנהגי אלכסנדריה אינם אלא מנהגי ירושלים, שעברו שינויים קלים במהלך הדורות. לאורך הספר אכן מזכיר הרב פעמים רבות מאד את מנהג ירושלים, ואף קובע "ואני נוהג להשאר מעומד אחר קבלת שבת עד שאומר הש"ץ ברכו, כן נהגו בעיר הקודש ירושלים ת"ו" (דיני תפלה, סעיף ז), ועוד הרבה ברוח זו.
וראו שם, סעיף י, ביחס לריבוי מניינים במקום התפלה:
"ופה העירה הנהיג הרב הגאון שקדמני ז"ל... להוציא ספר תורה בתפלה ראשונה ולא בשניה אלא בשלישית, וכן על זה הדרך (כלומר למעט בטלטול ספר תורה, ו"לקבץ" מניינים בכדי שלא יוציאו את הספר כל הזמן). ואני בבואי, בא אלי הגבאי המפואר ה' ישמרהו לשאול אם יש התר להוציא ספר תורה בכל תפלה... והוריתי לו שמותר להוציא ספר תורה בכל תפלה, זולת שיהיה בשינוי מקום בתיבה אחרת, כי כן הנהיג הרה"ג ראשון לציון כבוד מורנו הרב אברהם אשכנזי ז"ל בשנת תר"ל בעיר הקודש ירושלים...".
עיר הקודש הופכת להיות המדד ההלכתי למחוזות רחוקים אחרים, כי מציון תצא תורה ודבר ה' מירושלים.
ספר השו"ת של הרב חזן על ארבעת חלקיו, תעלומות לב, הוא אוצר בלום של בעיות העת החדשה בקהילות יהודיות ברחבי העולם, וחיפושן המתמיד אחר מנהיג תורני דגול, בעל הבנה מעמיקה של אתגרי המודרנה, וזיקה ברורה וגלויה לארץ הקודש.  
פנים אל מול פנים/אמנות
התערוכה 'אני לפניך' בפרשת בחוקותי

.........................................................

יצירתו של אריק וייס מרובת פנים. היא נעה בין פיסול למיצב, בין עיצוב גרפי לעיצוב מוצר, בין דימוי לטקסט. וייס עוסק בריטואלים יומיומיים ובטקסים, ונוטע בכל עבודה משמעות עמוקה עם נגיעה באינסוף. הוא עושה זאת ברצינות הראויה, אך לא חושש לזרוע גם הומור.

כזו היא גם היצירה 'מי שעומד מאחורי ומצדדי ומלפני ומעלי הוא העומד'.

וייס רקם את מילות המשפט המוכר בחוט זהב על בד משי לבן, ובכך הופך אותו ממשפט פשוט לפסוק מקראי הרקום על פרוכת. ביצירתו הוא קושר את משחק המחבואים הילדי אל הכמיהה האנושית למצוא את אלוקים ולהוציאו ממחבואו.

מקריאת הפרשה, החותמת את הספר השלישי בחומשי התורה, עולה כי לראות את פני הא-ל זו קללה. הפרשה הפותחת בפירוט הברכות, בכל תחומי החיים, שיחולו על בני ישראל אם ילכו בדרך השם, וממשיכה במניית הקללות שיחולו עליהם אם יסטו מדרך זו. אחת הקללות היא 'ונתתי פני בכם', שלוש מילים שמרגישות כמו הטחה קשה וכואבת ולא כמו כהגשמת משאלת לב אנושית.

הניסיון לחפש את אלוקים מלפנינו מצדדינו, מאחורינו ומעלינו אינו נחלתו רק של וייס. האדם, מתחילת האנושות ועד ימינו, מחפש את הא-ל ומבקש לראות אותו כדי להאמין בקיומו. משחק המחבואים נותן לאדם מיומנות בסיסית של חיפוש ומציאה, אך אלוקים משאיר עצמו מחוץ למשחק. הוא מסביר לאדם כי העובדה שהוא מסתיר את פניו, וכמו מתחבא ממנו, זו אמנם מציאות קשה, אך בסופו של דבר מבורכת.

.............
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הראי"ה קוק: אין המחיצה בין התורה והחכמה גדורה כראוי. הרינו צריכים לדעת כמעט את כל המדעים כדי לברר יפה את התורה
תורה ומדע – חלק א' / הרב ד"ר עידו פכטר
המשנה במסכת פאה (א, א) קובעת ש'תלמוד תורה כנגד כולם'. ואכן, לימוד תורה נתפס מבחינה ערכית כעיסוק הגבוה ביותר שיכול להיות. תפיסה זו מציפה את שאלת היחס לתחומי מדע שונים, שאינם 'תורה' במובן הקלאסי. מה מעמדם ביחס ללימוד תורה? ומהי ההצדקה הדתית לעיסוק בהם?   
שאלה זו העסיקה רבות את הוגי האורתודוקסיה המודרנית. הרב נחום (נורמן) לאם, ראש מוסד האם של האורתודוקסיה המודרנית באמריקה, הישיבה אוניברסיטה, בשלהי המאה ה-20, הקדיש לעיון בשאלה הזו ספר שלם ('תורה ומדע', ירושלים תשנ"ז). מראשית הקמתו, הביטוי 'תורה ומדע' מתנוסס בסמלו של מוסד זה. ברוח זו גם הוקמה אוניברסיטת בר אילן על ידי מייסדיה, יוצאי האורתודוקסיה המודרנית באמריקה. שאלת 'תורה ומדע' היא אפוא שאלה מרכזית בהגדרה העצמית של האורתודוקסיה שביקשה להיפתח לעולם הכללי. כיצד מסבירים את העיסוק מלכתחילה בלימוד חול?
על פניו, הרי תחומי ידע שונים ומגוונים נצרכים לצורך ידיעת התורה עצמה. האמורא רב, לדוגמה, מעיד על עצמו שבילה שנה וחצי אצל רועה בהמה כדי לדעת איזה מום בבהמה נחשב קבוע ואיזה נחשב מום עובר, לעניין דיני בכורות (בבלי סנהדרין ה, ב); כדי לדעת ולהבין את הלכות קידוש החודש על האדם לדעת אסטרונומיה (בבלי שבת עה, א); כדי לפסוק בהלכות כלאיים על האדם להכיר את סוגי הצמחים, הירקות והפירות ולהבין באופני הרכבתם; וכן הלאה. לא בכדי, חכמי הסנהדרין היו צריכים להיות "יודעים קצת משאר חכמות, כגון רפואות וחשבון ותקופות ומזלות ואיצטגנינות ודרכי המעוננים והקוסמים והמכשפים והבלי ע"ז", מעבר להיותם מופלגים בתורה (רמב"ם סנהדרין ב, א). אותם חכמים היו גם צריכים להיות בקיאים בשפות זרות, כדי לשמוע ישירות את בעלי הדין ואת העדים (שם, ו).
תפיסה זו מתבוננת על המדע באופן אינסטרומנטלי, כמכשיר להבנת התורה. הראי"ה קוק אימץ אותה כאשר קיבל מידי הרב הנזיר את תכנית הלימודים לישיבה המרכזית העולמית שהקים בירושלים, ובה היו כלולים לימודי מדע. כידוע, תכנית זו לא יצאה אל הפועל בירושלים, ומשום כך הרב נחום לאם ראה דווקא בישיבה-אוניברסיטה את התממשות חזונו של הראי"ה קוק.
לגישה זו ביחס למדע מתייחס הראי"ה קוק באחת מפסקאותיו (שמונה קבצים א, תתק): "בדרך כלל, אין המחיצה בין התורה והחכמה גדורה כראוי. הרינו צריכים לדעת כמעט את כל המדעים כדי לברר יפה את התורה, ומתי הוצאו אלה מן התורה, אין לנו בירור". אכן, בתלמוד הבבלי כלולות התייחסויות לחכמות רבות, כפי שציינו למעלה. גם בכתבי הרמב"ם יש שימוש רחב בתחום המדעים ומקצועות החול בבירור הלכות התורה (הרב פרופ' דרור פיקסלר מצא עשרות רבות של אזכורים כאלו בפירוש הרמב"ם למשנה; ראו במאמרו 'מדעי הטבע כעזר וכחלק בלימוד מדעי הא-לוהות', צהר ד, תשס"א). 
מדוע אם כן נתפס היום לימוד המדע כזר לתורה? הראי"ה קוק מעלה את ההשערה ש"קלקולים מוסריים של חכמים אחדים גרמו להגדלת הרעיון של ההבדל שבין התורה והחכמה" (שמונה קבצים שם). על כך ניתן להוסיף ולשער שאותה גישה מדעית שהופנתה החל מימי אסכולת חכמת ישראל כלפי כתבי הקודש עצמם, גם העצימה את תחושת הזרות בקרב לומדי התורה ביחס לכל לימוד שריח מדעי-אקדמי נודף ממנו. הדבר הוביל לניתוק בין התחומים שפעם היה נראה שיש ביניהם חיבור טבעי.
ואולם, כדי להצדיק את העיסוק במדע, במיוחד כפי שהוא רווח היום, לא ניתן להסתפק בגישה האינסטרומנטלית. רוב העיסוק המדעי שלנו כיום לא נועד לשרת את מקצועות התורה, אלא הוא עומד בפני עצמו. אך מהי ההצדקה לכך מבחינה תורנית? על כך נמשיך ונעסוק בפינה הבאה. 
צדק צדק תרדוף
ראש ממשלת פולין אומר דברים הזויים, כאילו היהודים עוזרים לנאצים. אין לזה שחר. מאשימים את היהודים שהם עושים פשע בזה שהם תובעים מהפולנים את הרכוש שלהם    (דיסון)

רה"מ פולין טען השבוע כי לעולם לא יפצה יהודים על רכושם מתקופת השואה שנותר בפולין עד רגע זה ממש, ואם הדבר יתבצע – זה יהיה ניצחון להיטלר. הצצה לאתגרים שבדרך להשבת רכוש יהודי מתקופת השואה


ליאת שוקרון
לא רק בישראל תקופת בחירות מוציאה אמירות אומללות ומסעירות במיוחד. השבוע הצהיר ראש ממשלת פולין מטאוש מורבייצקי כי לא יסכים לשלם פיצויים ליהודים על תקופת השואה. "אומרים לנו שפולין צריכה לשלם פיצוי. אנחנו לא מסכימים. עושים לנו עוול. אנחנו הקורבן ואנחנו צריכים לקבל פיצוי. אם פולין תצטרך לפצות יהודים על מה שהתרחש בתקופת מלחמת העולם השנייה, יהיה היפוך בין הקורבנות ולמעשה יהיה זה ניצחון להיטלר", אמר.

הדברים נאמרו בעקבות חוק אמריקאי חדש - "חוק צדק היום לניצולים שלא פוצו", על פיו 47 המדינות, בהן פולין, שחתמו ב-2009 על הצהרת טרזין, האמורה להסדיר את השבתם של נכסים שהוחרמו במלחמת העולם השנייה על-ידי גרמניה הנאצית ומדינות אחרות (זאת גם לגבי רכוש שהיה בעבר בבעלות יהודים שאין להם יורשים חוקיים), ידווחו על התקדמותן בנושא זה.
הרכוש היהודי בשואה ואחריה מתחלק לכמה חלקים. ישנו רכוש קהילתי – בתי כנסת וכדומה, רכוש פרטי שיש לו יורשים ורכוש פרטי שאין לו יורשים כיוון שבעליו נספו בשואה. ברוב רובם של המקרים הרכוש של היהודים הוחרם על ידי הנאצים או הולאם על ידי המשטר הקומוניסטי שלאחר השואה, ונבזז. היהודים שניצלו בעור שיניהם ושרדו כנגד כל הסיכויים, ניסו לשוב לבתיהם ומצאו שאין להם לאן לחזור- כל הבתים 'תפוסים'. ישנם סיפורים על גבי סיפורים של ניצולים שכשחזרו אחרי המלחמה לביתם הבינו מאוד מהר שאם ייכנסו ויתבעו עליו בעלות – יהרגו אותם, אף על פי שהמלחמה כבר תמה.
פולין מערימה קשיים
כאמור, מדינות אירופה, כולל פולין, התחייבו לטפל בנושא השבת הרכוש היהודי מתקופת השואה או לתת מענה בצורת פיצויים. עם פולין העניין מסובך בהרבה. ראשית, מדובר במדינה בה שגשגה קהילה יהודית ענקית – קרוב ל-3.5 מיליון יהודים, שרובם הושמדו, וגם למעטים שבניצולים הושב רכוש בהיקף זעום, כך שנותר שם רכוש רב. שנית, פולין מבקשת להתנער מהתחייבותה ומעקרונות המוסר. "יש מדינות שחוקקו חוק לתקופה מסוימת, אמנם נתנו חלון הזדמנויות, לא מספיק ארוך, אבל אפשרו השבת רכוש, למשל ברומניה, הונגריה, ליטא ומדינות נוספות שהראו שהן לוקחות אחריות מסוימת על הנושא, ואילו בפולין הם מסרבים לחוקק חוק שיאפשר להשיב את הרכוש הגדול הפרטי", אומר נחליאל דיסון מנכ"ל איל"ר, ארגון יהודי עולמי להשבת רכוש מתקופת השואה ואחריה.
דיסון מספר כי הממשלה הפולנית מערימה קשיים רבים על אלו המנסים להוכיח בעלות על רכוש יהודי מתקופת השואה: "פה ושם הם כן השיבו רכוש, אבל יש הרבה אנשים שניסו, והם מערימים כל כך הרבה קשיים ולא מאפשרים בהרבה מאוד מקרים להשיב את הרכוש. לדוגמא, הם שולחים את האנשים לבתי המשפט שדורשים להביא תעודות פטירה של אנשים שנספו באושוויץ, דברים שמאוד קשה להוכיח. גם את הארכיונים הם לא פותחים בקלות ומקשים על האנשים למצוא את מרשם הנכסים והטאבו שם. קשה מאוד להוכיח את הדברים והם עושים כל דרך כדי להכביד על האנשים מלקבל את הרכוש".
לדברי דיסון, בעבר דווקא הייתה נכונות כזו או אחרת מצד פולין להשיב רכוש יהודי. "הייתה תקופה שהנשיא הפולני הצהיר שהם יחוקקו חוק וישיבו רכוש. רק לפני שנתיים סגן שר המשפטים הפולני אמר שהוא מתבייש שלא עשו את החוק הזה כבר לפני 28 שנים. אנשים בפולין, גם אנשי ממשל, הכירו בזה שחייבים לעשות משהו בנושא הזה, ועכשיו פתאום הם התהפכו והם אומרים שלא מגיע ליהודים כלום", הוא אומר. "הם צריכים להשיב את הרכוש לבעלים. כרגע אנחנו מבקשים מהם, מכיוון שהממשל הקומוניסטי כבר איננו, שיחוקקו חוק שיסדיר את הנושא כדי שאנשים יקבלו בחזרה את רכושם, או לפחות פיצוי עליו, הכרה מסוימת של ממשלת פולין שיש לה חובה כלפי השכנים שלהם שהיו שם ונספו בשואה או נאלצו לעזוב את המדינה. הם מסרבים לחוקק חוק כזה".
ניצחון להיטלר?
"פולין: פיצויים ליהודים על השואה – ניצחון להיטלר", זעקו הכותרות לאחר דבריו של רה"מ הפולני. פולין שבה וטוענת, גם בסערה הקודמת לאחר שפולין אישרה את "חוק השואה", לפיו אוי למי שיאשים פולנים בפשעים שנעשו בשואה, שגם היא קורבן של מלחמת העולם השניה.
דיסון: "כיוון שהם טוענים שהם לא אשמים והם המסכנים, צריך להגיד שתוך כדי המלחמה יש לנו מסמכים שמראים שהממשלה הפולנית הגולה שישבה בלונדון באותה תקופה הייתה בקשר עם המחתרת הפולנית, שנלחמו בנאצים, והם אמרו שאם היהודים יחזרו אחרי המלחמה הם יראו בזה אקט תוקפני ויתנהגו בהתאם. כלומר, אדם שיחזור לביתו אחרי המלחמה- יראו בזה כאילו הוא עשה מעשה תוקפני כלפי הפולנים המסכנים. כבר אז הם קיבלו החלטה שהם רוצים את היהודים בחוץ ורוצים להשתלט על רכושם".
ואם לא השתכנעתם שפולין אינה חפה מפשע, בלשון המעטה, קראו את הדברים הבאים שאמר לי מנכ"ל איל"ר: "ראש ממשלת פולין אומר דברים הזויים, כאילו היהודים עוזרים לנאצים. אין לזה שחר. מאשימים את היהודים שהם עושים פשע בזה שהם תובעים מהפולנים את הרכוש שלהם. זה פשוט אבסורד. הפולנים מחזיקים ברכוש היהודי, נהנים ממנו וטוענים שזו אשמת הנאצים, אבל הם אלו שנהנים מהרכוש. אנחנו טוענים שהם צריכים להחזיר אותו או לפחות חלק ממנו, או לתת פיצוי בעד הרכוש והם מסרבים. אנחנו לא דורשים את הכל, אבל לפחות שיכירו בזה ויעשו איזה שהוא מהלך, הגיע הזמן לעשות מידה של צדק ולהשיב ליהודים לפחות חלק ממה שמגיע להם". 
איך הם מצדיקים התנהלות מפוקפקת שכזו?
"הם החליטו שהרכוש של מי שנספה בשואה הופך לרכוש של הפולנים. אנחנו לא מסכימים עם זה. נכון שבאופן כללי אם במדינה מישהו נפטר ואין יורשים רכושו עובר למדינה, אבל לא במצב של יהודים שנספו בצורה כזאת בשואה, שהושמדו, וגם הפולנים עצמם לא סייעו להם יותר מדי. הם מתו כיהודים והרכוש שלהם הוא רכוש של פולנים? יש פה אבסורד. במקרה כזה הם צריכים לעשות איזה שהוא מעשה, לתת את הכסף לפרויקטים ייעודיים לניצולי שואה ולזיכרון השואה. זה לא ימוטט את הכלכלה שלהם כפי שהם טוענים. אנחנו לא מבקשים הכל. רק איזה שהוא צדק", מסביר דיסון.

האיזון בין הטוב לרע, בין החיים למוות, עדין. הוא דורש מיומנות מיוחדת ממש כמו להטוטן שרוכב על חד אופן על חבל דק

אש אש להבה

עדי ארד
בכל המסורות והאגדות האש תמיד הייתה משויכת לקונוטציה שלילית. להבות אדומות היו מסמלות כעס, מוות; מחאליסי אם הדרקונים ששרפה בלהבות עיר שלמה, דרך המכשפות שהיו שורפים באש כדי למגר מאגיות שחורות ופמיניזם כוחני ומאיים, ובכלל כל עיירה בוערת וכל פלך שרוף ביטאו אבדון וצער.

אבל אצלינו, אולי עוד מראשיתו של הסנה הבוער ועד מדורות ל"ג בעומר, ניתנת קונוטציה חיובית לאש.

הסנה בער מעוצמת הדרגה הרוחנית ששרתה שם, כאשר אלוקים בכבודו ובעצמו דיבר אל משה, זה תמיד הצטייר בדמיוני יותר כמו חיזיון אור קולי מאשר ענף חרוך.

ובל"ג בעומר קופצים ומרקדים הילדים, והוריהם חוגגים בהילולות בקברי הצדיקים.

אז עם מרשמלו משופד וקרטושקס מוצנפים בניירות כסף, כנראה שנושבת הרוח קרירה, ואנו נוסיף עוד קיסם למדורה.

לוחמי האש נציגי שירותי הכבאות מחכים מוכנים וערוכים בפתחו של המועד, לבוא ולגדוע כל חגיגה שהסתבכה ולכבות מדורות שיצאו משליטה.

למה זה כך? מה מסמלת האש? מה היא גורמת לנו? 

בכל סיפורי המיסטיקה הלהבות יוצרות השראה. אש היא כח עצום, מופלא ומסוכן.

מצד אחד אש היא יסוד חשוב וחיוני וצריך לעמול כדי ליצור אותו. כל סטודנט שנה ג' לקולנוע, או כל תסריטאי מתחיל של "הישרדות" מכיר כבר את נוהל רובינזון קרוזו שאומר: אם הגעת במקרה אל אי בודד, קודם כל תדליק אש.

אש זה חיים, אם יש לך אותה, לא תקפא מקור ותוכל לבשל את מזונותיך.

מצד שני, אש יכולה להרוס, לחסל יערות שלמים, לקטול כפרים ויישובים "שריפה, אחים, שריפה!".

האיזון בין הטוב לרע, בין החיים למוות, הוא כל כך עדין, הוא דורש מיומנות מיוחדת ממש כמו להטוטן בקרקס שרוכב על חד אופן על חבל דק.

האש מאכילה אבל גם אוכלת.

האש מחממת ומצילה מהקור אך גם גורמת לכוויות קשות.

צריך לדעת לטפל באש.

ולא כל אחד יכול לכך.

בל"ג בעומר מציינים את פטירתו של הקדוש רבי שמעון בר יוחאי.

הוא היה אחד מגדולי הרבנים המקובלים, שבין היתר כתב את ספר ה"זוהר". הוא עסק בהלכה אך גם ב"אש", במיסטיקה של היהדות.

וביום פטירתו העביר תורתו לתלמידיו.

אך כמו שאמרנו, ב"אש" צריך לדעת איך לגעת. לא כל תלמיד וחכם יכול להיות גם וגם.

לא כל אדם מסוגל להבין ולהכיל ולשלוט באיזון הרקום בין הרוחניות לארציות. בין הפרקטיקה למיסטיקה.

זה נכון שאנחנו זקוקים להשראה, זקוקים לניצוצות.

אבל לפעמים מספיק גפרור קטן ולא להבות מקפצות.

ולכן גם ביום שמחתנו, בתום עידן סחיבת רהיטי עץ ישנים ומפורקים ושאר קרשים, עלינו לחגוג אך להיות מאד רגישים.

וכדאי להישאר במחוזות הסנה הבוער, ופחות בכיוון של דרקון סוער.

כי ווינטר איז נוט קאמינג בקרוב,
אז תשמרו על עצמכם טוב טוב.
מרגע שנראה שא"י מתחילה לפרוח ונפסקה קללת השממה על הארץ, סימן הוא שגם קללת הגלות הוסרה מעל עם ישראל והגאולה החלה
פריחת הארץ כסימן לגאולה/הרב פילבר
 
בספרו "מכתבי החפץ החיים", מציין רבי אריה לייב בנו של 'החפץ חיים' בכמה מקומות, את השקפתו של אביו, שתקופתנו היא "ימי עקבא דמשיחא". בספרו [עמ' 43] הוא מספר: "בשנת תר"נ שהחלו לגרש את אחינו בני ישראל ממוסקבה התעוררה אז תנועה גדולה לארצנו הקדושה. המגורשים למאות ולאלפים קנו שם קרקעות, נטעו כרמים, יסדו מושבות . . באותו זמן קבלתי מכתב מאבי [החפץ חיים] ז"ל ובו הוא מעירני על ההתעוררות הגדולה בכל פינות עמנו לעלות לארצנו, ומשער כי הימים ימי־עקבתא־דמשיחא וכי פקד ד' את עמו, ואפשר שהוא אתחלתא־דקבוץ־גלויות שהוא קודם ביאת המשיח. ואם היה ביכולתנו היה מן הראוי לקנות קרקע ולעלות לארץ . . .". במקום נוסף [עמ' 60] הוא כותב: "מר אבא האמין בכל חום לבו הטהור כי הימים ימי עקבא דמשיחא הם, וכי בזמנים לא רחוקים יפקוד ד' את עמו וישיב את שבותם לארצם . . .". ובפרק 'אגרות ומאמרי החפץ חיים' [עמ' רמו] הוא מביא אגרת של החפץ חיים בה כותב: "אבל בימינו אלה שברור אצלנו שהמה עיקבתא דמשיחא ולא רחוק היום שיתגלה כבוד ד' בעולם ע"י ביאת אליהו הנביא ומשיח צדקנו . . .". 
כשלושים שנה לאחר מכן, בשנת תרע"ח, לאחר מתן הצהרת בלפור וכיבוש ארץ ישראל על ידי הבריטים, נשאל הראי"ה קוק [אגרת תשי"ט] מתלמידו ד"ר משה זיידל האם תקופתנו היא 'אתחלתא דגאולה', והשיב לו: "כן, אתחלתא דגאולה ודאי הולכת ומופיעה לפנינו, אמנם לא מהיום התחילה הופעה זו, רק מאז התחיל הקץ המגולה להגלות, מעת אשר הרי־ישראל החלו לעשות ענפים ולשאת פרי לעם־ישראל אשר קרבו לבא, התחילה גאולה זו . . .".  גם בנו של החפץ חיים מקשר את קביעתו של אביו "כי הימים הם ימי עקבתא דמשיחא" מקשר לעובדה ש"נתעוררה אז תנועה גדולה לארצנו הקדושה. המגורשים למאות ולאלפים קנו שם קרקעות, נטעו כרמים, יסדו מושבות", ומה שמציין בנו של "החפץ חיים" כבדרך אגב, נכתב במפורש בדברי הראי"ה קוק: "מאז התחיל הקץ המגולה להגלות, מעת אשר הרי־ישראל החלו לעשות ענפים ולשאת פרי לעם־ישראל אשר קרבו לבא". נשאל, מה הקשר בין פריחתה החקלאית של ארץ ישראל לקביעה שתקופתנו היא תקופת הגאולה? 
 על הקשר של מצבה החקלאי של א"י לגאולה לומדים אנו מדברי רבי אבא [סנהדרין צח א]: "אין לך קץ מגולה שנאמר [יחזקאל לו ח]: ואתם הרי ישראל ענפיכם תתנו ופריכם תשאו לעמי ישראל כי קרבו לבא" ופרש"י: "כשתתן א"י פריה בעין יפה אז יקרב הקץ ואין לך קץ מגולה מזה". מה ראה הנביא לתלות את תחילת הגאולה דווקא בפריחתה החקלאית של ארץ ישראל? התשובה בפסוק התוכחה שבפרשתנו: "והשימותי אני את הארץ ושממו עליה אויבכם היושבים בה", ואמרו על כך במדרש [ספרא]: "זו מדה טובה, שלא יהיו ישראל אומרים הואיל וגלינו מארצנו עכשיו האויבים באים ומוצאים עליה נחת רוח". הרמב"ן הרחיב בעניין זה וכתב על שממת הארץ: "היא בשורה טובה מבשרת בכל הגלויות שאין ארצנו מקבלת את אויבנו . . . כי מאז יצאנו ממנה לא קבלה אומה ולשון, וכולם משתדלים להושיבה ואין לאל ידם". מבואר מדבריהם שבמקביל לקללת הגלות שנגזרה על עם ישראל נגזרה גם קללת שממה על ארץ ישראל, והבטחתו של הקב"ה היתה שכל עוד יש על עם ישראל גזירת גלות, לא תפסיק ארץ ישראל מלהיות בשוממותה. על כן אומר רבי אבא בצדק, שמרגע שנראה שארץ ישראל מתחילה לפרוח ונפסקה קללת השממה על הארץ, סימן הוא שגם קללת הגלות הוסרה מעל עם ישראל והגאולה החלה, ולזה התכוון רבי אבא כשאמר שכאשר ארץ ישראל תתן פריה בעין יפה שאין לך סימן מובהק יותר שהגיע קץ הגלות, ואין לך קץ מגולה מזה.
  
האנשים השקופים
עד היום לא הפקנו לקחים ממקרי מוות שהיו, כי אף אחד לא יודע בדיוק, לא מפרסמים כלום, לא יודעים אם הוגשו כתבי אישום על מקרים שהיו. חייבים לקבל את האינפורמציה שמשרד העבודה לא מפרסם (איציק מויאל)
כל התקנות בענף הבניה הן מ-1966. אף פועל במדינת ישראל לא נדרש לקורס, הדרכה או הכשרה בסיסית של בטיחות, למעט מי שעובד בגובה (דן ורשבסקי)
שוב תאונת עבודה באתר בניה, שצבר כבר 7 הרוגים תוך חודשיים, 20 הרוגים מתחילת השנה. שוב נמחצים או נופלים אל מותם אנשים שמותם היה יכול להימנע בקלות, שוב הדברים לא ישתנו והמסקנות לא ייושמו. איך הופכים את הגלגל?
מרב לרנר
תאונת העבודה המחרידה שהתרחשה השבוע עם קריסתו של מנוף באתר בנייה ביבנה, מציפה נושא שלא נעים להודות, אבל לא מספיק מעניין את רוב הציבור. אם נודה על האמת, לרוב מדובר בעובדים זרים או כאלה שאינם יהודים, והזעזוע לא מספיק אישי. באסון שארע השבוע ביבנה לא כך. ארבעה פועלים נהרגו, בן דקלו, יוני סבג וגיל חזאזי – יהודים. שמו של הרביעי טרם נמסר לפרסום עד הורדת הגיליון לדפוס. ככל הנראה, העובדים החלו לפרק את המנוף ואז המשקולת נשמטה מחלקו האחורי, מה שהביא לקריסתו ולהריגתם של הארבעה. האם כעת יתעוררו?
"מחקירת המשטרה הראשונית עולה כי מדובר בטעות אנוש מאד קשה. כנראה היתה פה טעות בשיקול דעת של המתקינים, חבר'ה שהם מתקינים של גוף פרטי שנתן שירותים לחברות בניה, ומדובר בכשל מערכתי בין המפרקים של אותו מנוף. הדברים עדיין בחקירת משטרה ויש עדיין עצורים במשטרה ועצורים במעצר בבית", אומר לנו איציק מויאל, יו"ר הסתדרות עובדי הבניין.
שנות ה-60 חלפו
ארבעת ההרוגים במתחם מיום ראשון האחרון מצטרפים לעוד שלושה שנהרגו באותו מתחם ממש בתקופה האחרונה. לפני כחודש התחשמל למוות מאותו מנוף נהג המשאית איציק כהן. סמוך לחג הפסח שני עובדי חברת החשמל התחשמלו בזמן עבודה על מתח גבוה סמוך למתחם. בכך מגיע מספר ההרוגים תוך חודש, באותו אתר בנייה, לשבעה.
מספר ההרוגים בתאונות בניה מתחילת השנה האזרחית הנוכחית עומד על 20 אנשים. בשנת 2018 נהרגו 38 אנשים, ובדומה, בשנת 2017 היו 36 הרוגים. מלבדם ישנם מאות פועלים שנפצעים בדרגות פציעה שונות מידי שנה. את כל אלו היה ניתן למנוע. 
אחת הבעיות המרכזיות שצפות לא מעט היא העובדה שאין פיקוח וכי תקנות הבניה לא שונו מאז 1966 למרות שבאותה תקופה לא בנו בישראל לגובה, ובישראל של 2019 מגדלים רמי גובה נישאים לאוויר. מדוע בתחום שקריטי כל כך להתפתחות המדינה אך מסוכן כל כך לפועלים, לא עושים הכול כדי להגן על הפועלים?
"המדינה פשטה רגל בכל מה שקשור לאחריות העובדים", אומר לנו מויאל, וממשיך: "אין מספיק פיקוח ואין מספיק ענישה".
דן ורשבסקי יו"ר הוועד הארצי של המנופאים, מפעילי גורען שדה, מוסיף: "כל התקנות בענף הבניה הן מ-1966. אף פועל במדינת ישראל לא נדרש לקורס, הדרכה או הכשרה בסיסית של בטיחות, למעט מי שעובד בגובה. לא ניתן לשנות הזנחה של 40 שנה ביום אחד. לצערי הרב זה לוקח זמן. אנחנו כן מייצרים דברים על הנייר ודוחפים, אך זה לא נכנס ליישום. את הבעיות כולנו יודעים, הפתרונות – מי שאמור ליישם אותם עדיין תקוע מאלף ואחת סיבות – אין כוח אדם, כסף, בירוקרטיה וכו'. לצערי אנשים יקרים משלמים על זה בחייהם וברור לנו שייהרגו עוד".
פיקוח – פעם ב-3 שנים
השבתת ענף הבניה, ולו ליום אחד, מהווה נזק כלכלי עצום. הפעם הראשונה שהכריזו בענף על סכסוך עבודה הייתה לפני כחצי שנה. הסכסוך לא היה על זכויות עובדים או קידומם, או על פנסיה, אלא על שמירת חיי אדם. בנקודה הזו של שמירת חיי אדם חשוב להדגיש: לא רק הפועלים מסכנים את חייהם בעבודה באתרי בניה אלא גם אנחנו, העוברים והשבים, שעוברים תדיר ליד אזורי בניה, חשופים לכך, כפי שאשתקד נהרגה אישה בת 52 בגלל חלק ממנוף שנפל על רכבה.
לאחר שהוכרז סכסוך העבודה ב-2018, הצליחו להשיג בהסתדרות שני דברים: גיוס מפקחים נוספים והחלפת הפיגומים הישנים. אלא שהבנות לחוד ומימושן לחוד.
מויאל: "כל הציבור תמך במאבק שלנו וכתוצאה מהכרזת סכסוך העבודה המדינה לקחה אחריות על גורל האתרים – לא יכול להיות שקיימים כרגע 13,500 אתרי בניה במדינת ישראל ויש בסך הכל 22 מפקחים. בכל מתמטיקה שלא נעשה, גם אם כל מפקח ירצה ללכת לאתר, הוא יפגוש את האתר פעם בשלוש שנים. הגענו עם המדינה להסכם חסר תקדים אך הבעיה היא במימוש שלו. אנחנו מכריזים סכסוך עבודה כדי שהאוצר ייתן תקציב לגייס מפקחים. עברה חצי שנה ועדיין לא צירפו מפקח אחד. אמרו מיונים, בחירות, הקמת ממשלה, אבל דה פקטו מסכסוך העבודה בנובמבר 2018 ועד היום לא קרה דבר. בנוסף, ביקשנו להחליף את הפיגומים לאלו של התקן האירופי. הכל סוכם ומכון התקנים עד היום לא אישר את תו התקן להחלפת חמישה מיליון וחצי מ"ר של פיגומים בהתאם לתקן האירופי. הנושא של רשתות נגד נפילות סוכם, הנושא של חברות ייעודיות להעסקת מנופאים סוכם, אך כלום לא יצא לפועל. נושא קו חם. דברים נוספים – תקינות וגילאי המנופים, בודקי המנופים, כל הדברים האלה סוכמו במסמכים והמדינה ממשיכה להתנער מאחריות שיש לה לאתרי בניה".
ורשבסקי: "היום אנחנו במצב שיש הרבה על הנייר, מנסים לקדם וליישם אבל יש הרבה בירוקרטיה ומלחמות ואנחנו לא פוסלים לעשות עוד צעדים כאלה, אך קשה כשהדברים זזים מאד לאט".
דיון חירום
בעקבות התאונה המזעזעת השבוע ועל רקע ריבוי תאונות העבודה באתרי בניה, התקיים ביום שני דיון חירום בבית ההסתדרות, בו הוחלט על הקמת מטה שירכז את הפעילות למניעת תאונות עבודה בענף הבנייה והתשתיות, בראשו יעמוד ח"כ לשעבר איל בן ראובן. פעילות המטה תתוקצב בהיקף של מיליוני שקלים והוא יפעל במשך כל ימות השנה, במטרה להגביר את הבטיחות בענף הבנייה, באמצעות הסברה, הדרכה ופעולות משותפות מול הממשלה. על מטה הבטיחות, כך נמסר, לפרסם בתוך כשלושה שבועות תכנית עבודה שמטרתה שינוי יסודי של תחום הבטיחות בענף הבנייה.
מעבר להחלטה על הקמת מטה, הגיעו בדיון זה להחלטות נוספות וביניהן הדממה בת חצי יום של כל אתרי הבניה בארץ, זאת במטרה לערוך מפגשי הסברה, למידה וחידוד הנהלים וכללי הבטיחות בעבודה. הוחלט כי בעוד שבועיים ייערך כנס חירום והסברה המיועד למעסיקים ולעובדים וכי כל האירועים והכנסים שתוכננו לשנה הקרובה לעובדים ולמנהלים בענף ימוקדו בנושא הבטיחות בעבודה.

הוחלט כי יפעלו לקדם הכשרות בטיחות חדשות למעסיקים ולעובדי ענף הבנייה, באופן מיידי וכי יפעלו במשותף אל מול הממשלה לקידום עקרונות לחקיקה מוסכמת שתסדיר את כל היבטי האחריות לבטיחות באתרי הבנייה, לרבות אחריות המזמין. הוקמו צוותים מקצועיים משותפים אשר יקיימו ישיבות שוטפות למעקב ולטיפול אחר יישום הדברים.

מויאל: "השביתה זה אמצעי לא מטרה. המטרה היא למצוא דרך להציל חיי אדם. אם השביתה תציל חיי עובדים – נעשה אותה, אבל זה לא יפתור את הבעיה. אנחנו הולכים לעצור את האתרים, הנזק מחצי יום כלכלי הוא מאד גדול. בחצי היום הזה נדריך את העובדים ונסביר להם את כל האחריות שיש עליהם. שיקפידו לשים ציוד. שמעסיקים יבינו - מספיק עם ההפקרות".
אי אפשר להפיק לקחים
הבעיות לא נגמרות אחרי המוות. גם לאחר שקורות התאונות המצערות – סוחבים חקירות במשך שנים וממעטים בהגשת כתבי אישום נגד החשודים במחדל. אם ניקח את מקרה קריסת החניון ברמת החייל לפני כשנתיים וחצי בו נהרגו ששה בני אדם – התיק עדיין בחקירת משטרה שבוחנת את קיומה או היעדרה של אחריות פלילית של בכירים בחברת "דניה סיבוס" לקריסת החניון. בזמן שהמשטרה "חוקרת", חברת הבניה כבר בונה שם חניון חדש. היעדר הגשת כתבי אישום מונע מההסתדרות ומראשי ועדי עובדי הבניה להפיק לקחים שכן הם לא יודעים לשים את האצבע על הכשלים שהביאו לאותם אסונות.
מויאל: "עד היום לא הפקנו לקחים ממקרים כי אף אחד לא יודע בדיוק, לא מפרסמים כלום, לא יודעים אם הוגשו כתבי אישום על מקרים שהיו. על מנת שנוכל להפיק לקחים ממקרים כמו קריסת המנוף השבוע וכמו ברמת החייל, אנחנו חייבים לקבל את האינפורמציה שמשרד העבודה לא מפרסם".
"ממשלת ישראל באמצעות המוסד לביטוח לאומי משלמת להרוגים ולנפגעים יותר מ-5.8 מיליארד שקל פיצוי. מספיק שייקחו מיליארד וישקיעו בפיקוח ובטיחות, ציוד חדש, שדרוג - אפשר לחסוך כסף ולמנוע תאונות. כיום יש רתיעה בנושא של אכיפת התנועה כי יש מערכת שעובדת ונותנת קנסות, יש מנגנון אכיפה של פיקוח וענישה. בענף הבניה, במשרד העבודה, אין אף אחד מהדברים שמניתי. זאת אומרת, אם מישהו עושה עבירה, נתפס בעבירת בטיחות, אף אחד לא יודע להגיד לי או לתקשורת, מה עשו איתו בסוף החקירה. יש פה כשל חברתי ממדרגה ראשונה וכשל מערכתי שממשלת ישראל אחראית לו. היא דורשת לבנות 100 אלף יחידות בשנה, היא זו שנותנת את ההיתרים, היא זו שנותנת את הקרקעות ואת התנאים למעסיקים ולכן היא זו שצריכה לקחת אחריות", מסכם מויאל.
טוב לאדם שיהיה שמח בחלקו ויסרב לקבל הנאה ממונית מהזולת. ישים מבטחו בה' ויימנע מטובות והנאות מרכושו של הזולת
עושה עושר ולא במשפט /נהוראי
ירמיהו, נביא החורבן, מזהיר בכל עת מפני אסון שעומד להתרחש על העם היושב ביהודה, על העיר וסביבותיה ועל בית המקדש בעטיים של החטאים החקוקים בעט ברזל ובציפורן שמיר. בהפטרה השבת מוצגת טקטיקה אחרת שנוקט בה ירמיהו. לא מדובר בנבואה שגרתית על החורבן אלא בהדרכה מעשית בעבודת השם. ירמיהו מבקש להנחיל לעם את חשיבות הביטחון בהקב"ה. רק על אדם שיבטח בה' בלב שלם והדבר יתבטא בכל אורחות חייו תחול הברכה ויצליח אפילו בימים קשים. כשם שעץ השתול על פלגי מים לא יסבול מחום הקיץ הלוהט, ואפילו בשנת בצורת יניב פירות, כך אדם שבוטח בהקב"ה יצליח באתגרים העומדים לפניו. לעומתו, מי ששם מבטחו באדם, משול לערער בערבה, כעץ יבש שאין לו תקווה. 
ירמיהו מציין דוגמא לחוסר ביטחון בהקב"ה: "קֹרֵא דָגַר וְלֹא יָלָד עֹשֶׂה עֹשֶׁר וְלֹא בְמִשְׁפָּט בַּחֲצִי יָמָיו יַעַזְבֶנּוּ וּבְאַחֲרִיתוֹ יִהְיֶה נָבָל" (יז,יא). הקורא הוא עוף שדוגר על ביצים שלא הטיל ובשל כך  ייאלץ לעזוב את הביצים באמצע תקופת הדגירה, כך שאף אחת מהביצים לא תתפתח לאפרוח. הנמשל הוא שמי שנוטל או נהנה מרכוש של חברו ללא רשותו ייאלץ בהמשך לוותר על עושרו.
פסוק זה אומץ ככותרת לחוק ישראלי – "עשיית עושר ולא במשפט". החוק אומר שיש מספר עילות לתביעות משפטיות, שאינן נכללות בדיני חוזים או נזיקין. דהיינו, כשצד אחד מתעשר על חשבון הצד האחר, כשהדבר לא מגיע לו. הדוגמה הקלאסית היא טעות בחישוב, שבעקבותיה צד אחד מתעשר, אבל גם צד אחר מפסיד. החוק מחייב את מי שהתעשר שלא כדין, על חשבון מישהו אחר, להשיב את ההתעשרות לבעליה. למשל, כאשר אדם פורע חוב של האחר מיוזמתו, אם לא היתה סיבה סבירה לזוכה להתנגד לפירעון, הרי שפורע החוב שעשה זאת על דעת עצמו רשאי לתבוע את כספו מהלווה. או, אם אדם פועל להצלת גופו או רכושו של הזולת, המזכה זכאי לדרוש החזר הוצאות פעולתו. לא מדובר במקרים שהחייב גזל או לקח שלא ברשות, אלא בעיקרון מוסרי- אם נהנית מהזולת עליך להשיב לו את חסרונו. חיוב ממוני שנוצר בעקבות הנאה מרכוש של הזולת קיים גם במשפט העברי ועקרונותיו מובאים בכמה סוגיות, דוגמת "זה נהנה וזה לא חסר" (בבא קמא כ ע"א). 
יש מצבים שאדם המוותר לזולתו אינו מפסיד דבר, ומצד שני מאפשר לזולת ליהנות מתועלת הוויתור ולכן נפטור אותו מתשלום. "זה נהנה וזה לא חסר" וכן הכלל "כופין על מידת סדום" מציגים גישה על פיה מניעת רווח מאדם כאשר בעל הזכות לא נפגע- פסולה וכי הזכות על הקניין אינה קדושה ומוחלטת. אם בעל הנכס מוחה ואינו מאפשר לאחר ליהנות מנכסיו ההלכה בטלה וחייב הנהנה לשלם על הנאתו (טור חושן משפט רסג). כמו כן, נחייב את הנהנה אם כתוצאה מהנאה נגרם לבעלי הנכס חיסרון - "זה נהנה וזה חסר". 
המשפט העברי מבקש לשלב בין שני עקרונות מוסריים. האחד, שאדם אינו רשאי להתעשר על חשבון חברו ומצד שני, קיים צורך לאזן בין עצמאותו של היחיד וקניינו לבין התפיסה הגורסת, שאדם הוא חלק בלתי נפרד מקהילה ולכן בתנאים מסוימים הנהנה מרכושו לא ישלם. אולם המסר החשוב ביותר, המודגש בדברי ירמיהו, שנכון לאדם לשים מבטחו בהקב"ה ולהימנע מעושר ולא במשפט. טוב לאדם שיהיה שמח בחלקו ויסרב לקבל הנאה ממונית מהזולת. ישים מבטחו בה' ויימנע מטובות והנאות מרכושו של הזולת. כך יימנעו בעתיד עוולות מוסריות נוראיות כמו גזלה וגניבה אך גם היד תהיה פשוטה לעזור לחסרי ישע. 
אי אפשר להגיע למצב של ברכה, שלום בארץ, בטחון ושלווה, מבלי להיות מחוברים באופן אמיתי ועמוק לעם כולו
מהפכות לא עושים לבד/תמר
משנת תענית קובעת שאף על החרב (ולא רק על עצירת גשמים) קובעים תענית. והגמרא מוסיפה (תענית כב): "תנו רבנן: חרב שאמרו, אינו צריך לומר חרב שאינו של שלום, אלא אפילו חרב של שלום". כלומר: ברור שעל מלחמה קובעים תענית, אלא שאפילו על מעבר צבאות בארץ יש לקבוע תענית, אולי מכיוון שמעבר של צבא זר תמיד טומן בחובו פוטנציאל נפיץ. הגמרא מביאה דוגמה לאסון שהביאה 'חרב של שלום': "שאין לך חרב של שלום יותר מפרעה נכה, ואף על פי כן נכשל בה המלך יאשיהו", פרעה נכה מבקש לעבור עם צבאו ביהודה, והמלך יאשיהו מסרב לבקשתו ויוצא לקרב על-מנת למנוע זאת ממנו. בקרב הזה נפצע יאשיהו, המלך הצדיק האחראי על בדק הבית ועל מהפכה רוחנית של מיגור עבודה זרה מהארץ, ומת מפצעיו. איך ייתכן שכך קרה דוקא למלך צדיק כל-כך, איך קרה שאסונות החורבן מתחילים דוקא בימיו? הגמרא ממשיכה: "מפני מה נענש יאשיהו - מפני שהיה לו לימלך בירמיהו, ולא נמלך. מאי דרש: (ויקרא כו) 'וחרב לא תעבר בארצכם', מאי חרב? אילימא [אם תאמר] חרב שאינה של שלום - והכתיב [והרי כתוב] 'ונתתי שלום בארץ'! אלא, אפילו של שלום. והוא אינו יודע שאין דורו דומה יפה".

הגמרא מתייחסת כאן לשני עניינים – האחד, העובדה שיאשיהו בחר במהלך מדיני מבלי להתייעץ בנביא הגדול של ימיו – ירמיהו. באמצעות פרט זה בסיפור נותנים חז"ל הסבר לעובדה התמוהה שירמיהו כלל אינו מוזכר בפרקים המתארים את מלוכת יאשיהו ואת סופו. השני, הסברה המוטעית של יאשיהו, שגרמה לו לצאת כך לקראת פרעה נכה.
יאשיהו מסתמך על ההבטחות שבפרשה שלנו, וקורא את הפסוק "וחרב לא תעבור בארצכם" כהבטחה וכציווי כאחד. ממילא, עליו כמלך לוודא שחרב, ואפילו של שלום, לא תעבור כלל בשטחי ממלכתו. אלא שיאשיהו מוציא את הפסוק מהקשרו. "וחרב לא תעבור בארצכם" אינו ציווי, או הבטחה, אלא חלק מתנאי: "אם בחקתי תלכו, ואת מצוותי תשמרו" או אז: "וְנָתַתִּי שָׁלוֹם בָּאָרֶץ [...] וְחֶרֶב לֹא תַעֲבֹר בְּאַרְצְכֶם". האם יאשיהו לא קרא גם את החלק האומר כי "וְאִם לֹא תִשְׁמְעוּ לִי וְלֹא תַעֲשׂוּ אֵת כָּל הַמִּצְוֹת הָאֵלֶּה [...] וַהֲרִיקֹתִי אַחֲרֵיכֶם חָרֶב וְהָיְתָה אַרְצְכֶם שְׁמָמָה וְעָרֵיכֶם יִהְיוּ חָרְבָּה"? ככל הנראה, יאשיהו קרא וידע. אלא שיש לו הנחה מוטעית עליה מצביעה הגמרא: "והוא אינו יודע שאין דורו דומה יפה". מדרש איכה רבה (א נג) מפרט כיצד יאשיהו שולח שליחים בכל הארץ לביעור ע"ז מן הבתים ומן החצרות וכיצד התושבים למראית עין מבערים ע"ז, אך למעשה ממשיכים בה כשהיא מוסתרת מן השליחים. יאשיהו (על-פי המתואר בדבהי"ב לה ובמל"ב כב-כג) מבצע מהלכים אדירים. הוא בטוח כי הוא מחולל מהפכה – אבל זה מעט מדי ומאוחר מדי, וחמור מכך – הוא שם לבד. העם לא בא אחריו. זהו מהלך מרשים ועוצמתי, אך כזה שאינו מחלחל פנימה. חז"ל יודעים היטב שתהליך חינוכי לא עושים ביום אחד ושמעמד מרגש כזה או אחר, אינו מספיק בשביל לעקור מאנשים הרגלים ומעשים של שנים. דרוש לשם כך הרבה יותר מזה ובעיקר, דרושה מודעות עצמית של המנהיג, הכרה במציאות, והיוועצות באנשי רוח נוספים.
הברכה והקללה של פרשת בחקותי אינן ציוויים למנהיג. הן חלק מן הברית שכורת הקב"ה עם כלל עם ישראל. אי אפשר להגיע למצב של ברכה, שלום בארץ, בטחון ושלווה, מבלי להיות מחוברים באופן אמיתי ועמוק לעם כולו, מבלי להקשיב לרחשי ליבו, ולהבין את המקום שבו נמצאים האנשים. אי אפשר להשיג משהו אמיתי באמצעות מהלכים של כפייה רוחנית.
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