על שמיטה ושוויון כערך עליון 
שאול דה מלאך 
מזכ"ל תנועת עזרא
בטעם מצוות השמיטה נאמרו הסברים רבים. אחד מיוחד בהם הוא טעמו של האור החיים המחדש חידוש בהלכות שביעית. הוא מסביר את הפסוק: "לכם לאכלה – לך ולעבדך ולאמתך ולשכירך ולתושבך הגרים עמך" (פס' ו)  – ואמר "לכם שאין גדר לאחד יותר מחברו בפירות שביעית". 
האור החיים מסביר את טעם הייתור במילת "לכם", ומסביר כי מילה זו מלמדת אותנו כי שלא כמו בסדרי החיים הרגילים, בשביעית אין דין עניי עירך קודמים. השביעית יוצרת שוויון מוחלט בין כל תושבי הארץ ולמעשה בהצטרף היובל ושמיטת הקרקעות יוצרת שוויון מעמדי מוחלט. ערך זה של שוויון מקבל ביטוי חזק במסורות תלמידי הגר"א המובאים בספר קול התור – "אין בן דוד בא עד שיהיו כל המדות שוות – עד שיהיו כל השערים שקולים".
השאיפה לשוויון מעוררת קושי  רב, במיוחד בעולם קפיטליסטי בו אנו חיים. אחת מאבני היסוד של הכלכלה המודרנית – השוק החופשי, נשען בדיוק על ההיפך משוויון, על תחרות המניעה ודוחפת את גלגלי הכלכלה והעולם. בעניין זה, מעניין להיפגש עם ההגדרה האריסטוטלית לשוויון. אריסטו מגדיר שוויון באופן הבא – "ליתן יחס שווה לשווים, ויחס שונה לשונים". הגדרה זו מגלה את הפרדוקס הקיים בשוויון, שהרי כל השוואה מחייבת הצבה על ציר היוצר שוויון זה – היכנסו שניכם לזירה, ושהטוב מבינכם ינצח! אלא שברור שמאבק כזה בין "דוד לגוליית", איננו יוצר תנאי תחרות שווים. בספורט מקובל לחלק את המתמודדים למשקלים, שהרי תחרות בין שני יריבים בגדלים שונים אינה הוגנת וממילא גם אינה מעניינת. אך בדיוק אותה דרישה שתבוא מקבוצת כדורגל – להתחרות בקבוצה השווה לה בכישרון למשל, תראה לנו מגוחכת, מדוע? – הוא אשר אמרנו, יחס שווה לשווים ושונה לשונים - אמור מהי נקודת ההשוואה וממילא העדפת אחד על פני האחר. 
הכסף, כחפץ שאין לו שום ערך משל עצמו (ניתן לומר כי כסף הוא החפץ ה"עניו" מכולם...), דווקא הוא מהווה את האתגר וההתרסה הגדולים ביותר אל מול השוויון. הכסף, היוצר הרי הרים של נכסים שאינם ברי שימוש וקיימים רק באופן וירטואלי, הכסף אשר יוצר פער, בונה מעמדות ומחלק את החברה. כנגד חלוקה מעמדית זו יצא המרקסיזם. יצא, ונכשל בקדשו את המטרה על פני האמצעים מה שהביא לעוולות מוסריות נוראיות. 
אלא שהפער הבלתי נתפס הזה בין התביעה המוסרית הטבעית שלנו לשוויון, אל מול אי היכולת המציאותית לבנות סדרי חיים, חוקים וכללים המאפשרים לו לצאת אל הפועל יוצרת קושי גדול. נטייתנו הבסיסית הינה לזהות את השוויון כביטוי של צדק, אך בבואנו ליישמו אין לנו ברירה אלא לייצר עוול, לקחת מן האחד ולתת לאחר. 
ייתכן, וזהו חידושה הגדול של שנת השמיטה. אל מול הפער הזה, אל מול החור השחור אותו יוצר הכסף השואב ומניע את העולם יוצרת התורה מרחב חיים, חלל בו כולם שווים, בו בטל ערכו של הכסף, העולם ימשיך להתנהל ולבנות בניינים, העולם ימשיך להתפתח ולהשתכלל, אלא שבארץ ישראל יווצר מרחב בו שובתים – בחציר ובקציר תשבות. שוויון זה מתאפשר רק משום שההשתוות הינה אל מול ריבונו של עולם – האין סוף ברוך הוא, שכל המספרים והערכים בטלים אל מולו. זוהי נקודת השוויון האפשרית היחידה, ההשתוות אל מול המוחלט. 
כמי שעדיין לא זוכים לקיים את מצוות השמיטה במלואה, עלינו להתחנך ולחנך לכך שהשוויון אכן בעל ערך, אך זהו ערך חמקמק כשמנסים להשיגו, ואף מסוכן. עלינו להישאר עם השאיפה והכמיהה, אך להיזהר מלתרגם אותה לדפוסי פעולה נוקשים כל זמן שמרחב חיים זה של שמיטה איננו בנמצא באופן מלא. 
לכבוד עם ישראל שאין כמוהו בעולם
אבי רט
הדי השבוע היהודי והישראלי המטלטל והטעון שבין יום השואה ליום הזיכרון והעצמאות עדיין מהדהדים בחלל הישראלי , ומצריכים עיון ולימוד מעמיקים. אין לך שבוע במהלך השנה וימי השיגרה והחולין שבו העצבים הישראליים כל כך חשופים, שבוע בו כל מילה מקפיצה ומעוררת סערות ותגובות מכאן ומשם, ואין לך שבוע בו מפלס ההתרגשות גואה ועולה לגבהים שגם הציניות הישראלית הטיפוסית לא יכולה להם.
המסקנות והתובנות שלי מהשבוע הזה הן מאד פשוטות, בנאליות ואמיתיות.
בסך הכל יושב בציון עם נפלא, שיש לו ארץ נהדרת. יש כאן נוער טוב ומוכשר, אנשים עם לב זהב, וישראלים ישרים והגונים העובדים קשה לפרנסתם כדי לקיים את ביתם בכבוד. יש חיילי סדיר ומילואים נהדרים, האוהבים את החבר'ה מהפלוגה ונכונים לכל משימה חדורי מוטיבציה וציונות. יש לנו אימהות נהדרות ואבות אכפתיים. יש לנו מיליוני אנשים טובים באמצע ובצידי הדרך העושים מלאכתם נאמנה, מתנדבים, רגישים, אכפתיים וגומלי חסדים.
יש לנו תעשיות מובילות, מדע שנמצא בכותל המזרח של המדע העולמי, פיתוחים המשווקים לכל העולם. יש כל כך הרבה במה להתגאות ולהשתבח.
יש לנו בסך הכל רמת חיים גבוהה, חיים נוחים, ומדינה מתוקנת ונורמאלית.
נכון שיש גם הרבה בעיות ואתגרים, יש עוד הרבה מה לשנות ולתקן, ותמיד נכון לשאוף ליותר טוב, ליותר מוסרי וליותר ערכי, אבל בסך הכל העם היהודי והחברה הישראלית מורכבים מאנשים טובים ויקרים, מסורים ונאמנים, איכפתיים וציוניים, מסורתיים ומחוברים למורשתם ולזהותם.
הבעיה שלנו היא לא העם. העם שלנו הוא הרצל ביטון המקסים, והחיים שלנו בסך הכל תותים, גם אם מדי פעם חוטפים מכה קלה בכנף.
הבעיה שלנו בגדול ובלי להכליל נובעת משתי קבוצות שהתלהמותם אומנותם. הפוליטיקאים ואנשי התקשורת. שתי הקבוצות הללו ניזונות מהתלהמות ומשלהוב. כל פרנסתם וקידומם מבוססים על ליבוי שנאה וחירחור מדון. כל אחת 'מרימה להנחתה' לחברתה. העיתונאים מייצרים ומנפחים כותרות וציוצים כדי למכור עיתונים וכדי לקבל לייקים ותגובות, הפוליטיקאים נבהלים מהכותרות ומייד מייצרים תגובות המעלות את גובה הלהבות למקום גבוה וחם יותר. העיתונאים לא ינוחו ולא ישקטו עד שיסכסכו את הכל בכל כדי להבטיח לעצמם עוד כותרות ואווירת התלהמות, וחוזר חלילה- פוליטיקאים ועיתונאים- אלו מנפחים את אלו, אלו מפמפמים את אלו, אלו תוקפים את אלו, אלו לאלול שואלים, אלו לאלו ממללים, אלו לאלו מקשקשים, אלו לאלו תוקפים ומשסים.
כמו מטפסי הרים התלויים זה בזה כדי לא להיות תלויים זה בצד זה, כך אנשי התקשורת והפוליטיקאים ניזונים זה מזה, ומתוך רצון לשמר את מעמדם וכוחם הלא פרופורציונאלי הפכו את התלהמותם לאומנותם, ואת ליבוי היצרים והשיסוי למלאכתם ולפרנסתם.
לו אך נדע שכל זורקי הסיסמאות ומחפשי הכותרות המתלהמות ומגבירי גובה הלהבות, אינם אלא בסך הכל קומץ קטן ושולי המנסה לשמר את מעמדו התקשורתי והציבורי על גבי להבות השיסוי והגברת השנאה, ולו אך נשכיל להעמיד את עם ישראל הפשוט הבריא המקסים והטוב במקומו הראוי לו במרכז ההוויה והעשייה הישראלית- כי אז ההתרגשות של יום העצמאות למראה ומשמע הרצל ביטון היא תהפוך להיות לישראליות האמיתית ומלאת החסד, הרחמים,
 המסירות, המסורת והאהבה.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער
מסכת קידושין דף ס"ט
עולי בָּבֶל
בְּדַף זֶה מַתְחִיל הַפֶּרֶק הָרְבִיעִי שֶׁל מַסֶּכֶת קִדּוּשִׁין - פֶּרֶק "עֲשָׂרָה יֻחֲסִין".
שְׁלֹשֶׁת הַפְּרָקִים הָרִאשׁוֹנִים שֶׁל מַסֶּכֶת קִדּוּשִׁין עָסְקוּ בְּדַרְכֵי קִנְיַן הַקִּדּוּשִׁין. הַפֶּרֶק הָרְבִיעִי מְפָרֵט עִם מִי מֻתָּר לִיהוּדִי לְהִתְחַתֵּן. לְמָשָׁל, עִם עֶבֶד כְּנַעֲנִי אָסוּר לְהִתְחַתֵּן, אֲפִלּוּ שֶׁהוּא חַיָּב בְּמִצְווֹת כְּאִשָּׁה; לְכֹהֲנִים אָסוּר לְהִתְחַתֵּן עִם אִשָּׁה גְּרוּשָׁה, וְעוֹד אִסּוּרִים מִסּוּג זֶה נִמְנִים בַּפֶּרֶק הָרְבִיעִי.
הַמִּשְׁנָה מְסַפֶּרֶת שֶׁכַּאֲשֶׁר עֶזְרָא הַסּוֹפֵר עָלָה מִבָּבֶל לַהֲקָמַת בֵּית הַמִּקְדָּשׁ הַשֵּׁנִי, הוּא הֶעֱלָה אִתּוֹ מִבָּבֶל גַּם כָּל מִינֵי אֲנָשִׁים שֶׁאָסוּר לִיהוּדִים לְהִתְחַתֵּן אִתָּם, וּבְבָבֶל הוּא הִשְׁאִיר רַק יְהוּדִים כְּשֵׁרִים שֶׁמֻּתָּר לְהִתְחַתֵּן אִתָּם. מַדּוּעַ הוּא עָשָׂה זֹאת? כִּי כָּל תַּלְמִידֵי הַחֲכָמִים עָלוּ אִתּוֹ לְאֶרֶץ יִשְׂרָאֵל וְהוּא חָשַׁשׁ שֶׁאִם יִשָּׁאֲרוּ בַּגּוֹלָה אֲנָשִׁים פְּסוּלִים, יְהוּדִים כְּשֵׁרִים יִתְחַתְּנוּ אִתָּם, כִּי בְּלֹא תַּלְמִידֵי חֲכָמִים לֹא יִהְיֶה מִי שֶׁיַּדְרִיךְ אוֹתָם מִי פָּסוּל וּמִי כָּשֵׁר. לְעֻמַּת זֹאת בְּאֶרֶץ יִשְׂרָאֵל יִשְׁמְרוּ תַּלְמִידֵי הַחֲכָמִים שֶׁיְּהוּדִים לֹא יִתְעָרְבוּ עִם פְּסוּלִים אֵלֶּה וְלֹא יִתְחַתְּנוּ עִמָּם.
[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]
אביעד הכהן 
השנה שאחרי 
פרשת השמיטה שפותחת את פרשת השבוע קוראת לנו ליטול פסק זמן מהמרוץ המטורף, ולעצור קמעא את שטף החיים. כמו שבת בראשית, המתרגשת ובאה אלינו מדי שנה, גם שנת השמיטה ושנת היובל מבקשות להחזיר את האדם, ובעיקר את תודעתו, אל הפרופורציות הנכונות. 

הקורא את הפרשה יגלה על נקלה את ה"משפחתיות" השופעת ממנה במנות גדושות. היא פונה לא רק לאדם הבודד, לאיש עסקים חובק זרועות העולם שזקוק למעט מנוחה במלון חמישה כוכבים או על אי בודד, לחקלאי ולפועל המשוועים לקצת הפוגה מעמל יומם, אלא ל"משפחה" כולה, וזו – משפחה ברוכת "ילדים", רחבה מאד: "לך, ולעבדך, ולאמתך, ולשכירך, ולתושבך, הגרים עמך, ולבהמתך, ולחיה אשר בארצך". 

כך, בשנת השמיטה, וכך בשנת היובל: "וקראתם דרור בארץ לכל יושביה ("כל", לרבות כל, גם הגרים והזרים, התושבים ומהגרי העבודה)", "ואיש אל משפחתו תשובו". 

ההכלה – לא ההדרה – היא חלק בלתי נפרד מאותה קריאת דרור. כך, בשולחן ליל הסדר, כשאֶל שולחן החירות היהודי מסבים כל ארבעת הבנים; כך, במתן תורה שבו עמדו כל ישראל – אנשים, נשים וטף -  לרגלי הר סיני; וכך ביום החירות השבועי, יום השבת, שבו ניתן ציווי על שביתה ממלאכה וחובת המנוחה מיועדת לא רק "לך" אלא גם ל"בנך, ובתך, עבדך ואמתך, ובהמתך, וגרך אשר בשעריך", וכך ב"שבתון" של שנות השמיטה והיובל. 

ללמדנו, שחירות שמוענקת רק לעשֹירון העליון – לאו חירות היא. 

גם המשך הפרשה מדבר ב"עמיתך" וב"אחיך", הגם שאלה עשויים להיות אנשים שמעולם לא ראית אותם קודם לכן, וקרבתם המשפחתית אליך, אם בכלל היא קיימת, רחוקה ביותר.

המסר שעולה מכל אלה מובן מאליו, וברור שבעתיים לאדם המודרני. בדור שמקדש את הפרטיות, ומעצים עד למעלה ראש את זכויות הפרט, פונה התורה ומצווה עלינו: אל תצטמצם בדל"ת אמותיך, אל תסתפק במילוי האינטרסים האישיים שלך. 

תן עיניך ולבך לא רק לזכויות הפרט, אלא גם – ואולי בעיקר – לחובותיו: תן דעתך גם "לשכירך ולתושבך הגרים עמך". לא תרדה בו בפרך, לא ימכרו ממכרת עבד. "וחי אחיך עמך". ראה אותו כאחיך- בשרך, וממילא לא תוכל עוד להתעלם מצרותיו ומצוקותיו. 

בתוך אותה "שיבה" מרגשת, טמון פסק זמן שמעורר מחשבה. מילה אחת קטנה, כמעט לא מורגשת, עוצרת את הדהירה במורד התלול של החירות. 

"וקדשתם את שנת החמישים שנה, וקראתם דרור בארץ לכל יושביה". 
"שנת החמישים שנה" – כפילות זו לָמָה היא באה ולְמָה – לשֵם מה - היא באה? 

חז"ל, שנקראו סופרים, לפי שספרו ומנו כל אות שבתורה, ונתנו דעתם לכל קוץ ותג בה, היו ערים כמובן למילה זו, ולמדו ממנה הלכה גדולה (שנפסקה להלכה גם ברמב"ם), לאמור: השנה – שנת היובל -  מתקדשת מראשיתה, בסוף השנה ה-49 – שנת השמיטה - אך השחרור בפועל מתקיים רק עשרה ימים לאחר מכן, ביום הכיפורים: "מראש השנה ועד יום הכיפורים לא היו עבדים נפטרים לבתיהן, ולא משתעבדין לאדוניהן, ולא השדות חוזרות לבעליהן, אלא עבדים אוכלים ושותים ועטרותיהם בראשיהם. כיון שהגיע יום הכיפורים, תקעו בית דין בשופר, נפטרו עבדים לבתיהן וחזרו שדות לבעליהן".
וכמין בת קול יוצאת ומהדהדת את תיאורו של העולם הבא, ש"אין בו לא אכילה ולא שתייה, ולא פריה ורביה, ולא משא ומתן, ולא קנאה, ולא שנאה, ולא תחרות. אלא צדיקים יושבין ועטרותיהם בראשיהם ונהנים מזיו השכינה. שנאמר "ויחזו את האלוקים ויאכלו וישתו'".
והשאלה עולה כמאליה: לאחר שכבר זכה העבד לצאת לחירות, וכָּמֵהַ הוא לשוב לביתו ולצאת בבת אחת מבית עבדותו, מותירים אותו בבית אדוניו, ולו בתנאי "מעין עולם הבא", עוד עשרה ימים תמימים. 

מה מקום להמתנה זו?  וציפייה ארוכה זו - שלעבד המשתוקק לצאת ממקום עבדותו נדמית היא, מן הסתם, כשנה תמימה - מה זו עושה?

אפשר, שחכמים הראשונים ביקשו להזהירנו מחירות שמהלכת בחיפזון יתר. חכמים ביקשו ללמדנו שארוכה הדרך לחירות. 
יתר על כן: מבחנה של חירות השמיטה אינו ב"עיצומו של יום", במהלכה של השנה, אלא דווקא ב"עשרת הימים" שאחרי תום שנת השמיטה, ב"יום שאחרי", ביום הכיפורים של שנת היובל, עשרה ימים לאחר תום שנת השמיטה.  

רק בתום השנה, כאשר פירות השמיטה מתחילים לכלות מן השוק, רק במוצאי יום הכיפורים, לאחר שקולן הרועם של תרועות היובל הולך ונמוג, יכול אדם לגלות איזו "צידה לדרך" נטל עמו לשנים הבאות עליו לטובה. 
מעבר חד מדי מתנאי שעבוד מציקים, לוחצים, מרים, לחיי חופש וחירות, הפקרות והוללות, עלול להביא עמו אסון. העבד של אתמול, שניתק בן רגע מכבליו, ויצא ממסגר נפשו, עשוי לתעות בשבילי החירות, לתהות על קנקנה, וסופו שישכח באחת את עברו ויהפוך עד מהרה למשעבד של מחר. "עשרת ימי תשובה", שמראש השנה ועד יום הכיפורים, נועדו להרגיל את העבד שיצא לחירות למעמדו החדש. 
יש בהם פסק זמן למחשבה, שבמהלכו יוכל העבד לכלכל את צעדיו בתבונה, ולכוון את אורחותיו בעתיד. לא רק אל עבר החירות הפיזית, ל"יציאה מ...", אלא אל עבר חירות נפשית-רוחנית, ל"יציאה אל...". לגיבוש תכלית ומטרה, יעד וייעוד שילוו את יציאתו לחירות.
עשרת הימים שמראש השנה ועד יום הכיפורים – ימי חשבון נפש המה. חשבון נפשו של יחיד, וחשבון נפשה של הקהילה כולה.

כך במוצאי שנת השמיטה שחל בשנת היובל, וכך ב"סתם" מוצאי שנת שמיטה, בשנה שלאחריה. 
מטבעו של עולם, במהלך שנת השמיטה עוסקים הכל בהלכותיה ובהליכותיה. אך הגיע ראש השנה של שנה שמינית, וכבר נשכח הכל.  
קריאת פרשת השמיטה מדי שנה, ובמיוחד בשנה שלאחר שנת השמיטה, נועדה לתת לנו תזכורת תמיד, שמסריה הגדולים של שנת השמיטה – הכלה, ערבות הדדית, פינוי זמן מעבודת האדמה לעבודת האדם - יפים לא רק במהלך שנת השמיטה אלא גם לכל השנים שלאחריה. 
שמיטה ויובל – המשותף ביניהן
הרב ארי לנדא

פתח תקווה

בפרשת "בהר" התורה מצווה אותנו על שמיטת קרקעות שאינה עומדת בפני עצמה, אלא היא חלק ממערכת שלמה שנקראת "היובל".

בחינת השילוב של שתי מצוות אלו מלמדת אותנו על דגם בו כל שמיטה היא מערכת של שבע שנים ואילו ביובל המערכת היא כפולה של שבע, ז"א שבע שנות שמיטה כפול שבע מערכות, העולות ביחד לארבעים ותשע שנים, והחמישים היא שנת "היובל". מערכת זאת מזכירה מאד את המערכת של ספירת העומר אשר אנו כעת בעיצומה ואת ציוויה למדנו בשבוע שעבר בפרשת "אמור", (ויקרא פרק כג', טו-טז) " וּסְפַרְתֶּם לָכֶם מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת מִיּוֹם הֲבִיאֲכֶם אֶת-עמֶר הַתְּנוּפָה שֶׁבַע שַׁבָּתוֹת תְּמִימת תִּהְיֶינָה: עַד מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת הַשְּׁבִיעִת תִּסְפְּרוּ חֲמִשִּׁים יוֹם וְהִקְרַבְתֶּם מִנְחָה חֲדָשָׁה לַה'". גם בספירת העומר ישנן שבע שבועות כפול שבעה ימים בשבוע, העולים יחד לארבעים ותשע, ויום החמישים הוא חג השבועות. מערכת דומה מאד לזו של היובל. האם ישנו איזשהו מסר במערכת הזאת של ארבעים ותשע המהווים שבע כפול שבע?. ניתנו לכך תשובות רבות. אחת מהן מביא  רבי שלמה אפרים מלונטשיץ (חי לפני כ-400 שנה) בפירושו  "כלי יקר" על הפרשה (כה'/ ח'). הוא טוען כי  ישנו טעם מיוחד בעצם החיוב לספור כל שנה ושנה, והמשמעות שלא רק היובל והשמיטה חשובות אלא גם השנים הספורות ביניהן, המסקנה היא  "שיש דמיון ויחוס לשנים אלו (של היובל) עם מספר ימי שני חיי האדם אשר המה על הרוב באים במספר חמשים, כי ימי שנותינו בהם שבעים שנה. ועשרים שנים ראשונים אינן בכלל זה כי לפי שאינו בר עונשין עדיין בב"ד שלמעלה .... (למעשה היקף חיינו הפעילים הן חמישים שנה, כי בעשרים הראשונות האדם הוא צעיר עדיין)... אם תספור לך לטובתך ולהנאתך כדי להוציא כל ימיך בדברים רוחנים אז והיו לך ימי שבע שבתות השנים ר"ל יהיו לך לבדך ולא לזרים אתך. אבל אם תכלה בהבל ימיך לאסוף ולכנוס אז לא לך יהיה הזרע (לא תראה תועלת וטעם בחייך) ". כאשר  אדם מגיע לגיל שבעים הוא נמצא במצב של חשבון הנפש המתמקד בשאלה האם עד כה רק צבר רכוש חומרי ונשאר עתה ללא כלום, או שזכה לצבור רכוש רוחני אותו הוא לא מאבד. חשבון נפש זה צריך ללוות אותו, שנה שנה, מגיל עשרים עד גיל שבעים ("וספרת לך...") כדי שיקנה לו במשך שנים אלו "סם החיים"- לימוד תורה ועיסוק ברוחניות לטובתו ולהנאתו כי "רכוש" רוחני זה ישמר לעולם ברשותו.

קשר נוסף בין שמיטה ליובל מובא ע"י הרב קוק בספרו "שבת הארץ": "בשנה זו מתגלה צביונה של האומה בכליל הודה, במקור רוחה האלהי. והארה זו, הבאה אחת לשבע שנים, מושכת אחריה עליות אידיאליות אלהיות, שבהכשרן האטי של הנשמות הן הולכות וכובשות להן מקום בחיים .... עד בא תקופה יותר ארוכה, יותר חשובה, שהיא מספקת כבר להעלות לא רק את אישי-האומה היחידים ולא רק את כללותה בדור ההוה היחידי כי- אם את הדורות שלה. - היובל, זוהי תקופה הרת-עולם, הערוכה מיסוד החופש האלהי העליון". על פי דברי הרב קוק, השמיטה אינה עומדת בפני עצמה. היא נדבך בתהליך הספירה להכשיר את העם לקראת היובל. שנת היובל, מציבה אתגר גבוה מאד בפנינו. למעשה אנו מחזירים את העולם למצב בראשיתי, ומדמים לכאורה את מצב הגאולה העתידית. כדי להגיע למצב זה יש להכשיר את העם בתהליך מדורג הנבנה על בסיסן של שבע שמיטות. לאחריהן, העם מנטלית מסוגל לקיים את מצוות היובל וליצור מציאות גאולית, מתוך תקוה שהגאולה האלוקית תשרה בתוכה.
"מה עניין שמיטה להר סיני?"

הרב אלי קפלן, ראש הגרעין התורני 'בית מורשת' מבית 'קרן קהילות' במעלה אדומים
על שאלה ידועה זו שהפכה לביטוי שגור המבטא שני דברים שאינם קשורים זה לזה , עונה רש"י: " מה שמיטה כללותיה ודקדוקיה מסיני ,אף כולן נאמרו כללותיהן ודקדוקיהן מסיני".

אולם עדין יש להבין, במה נתייחדה מצוות השמיטה מכל המצוות שבתורה? מדוע בחרה התורה להדגיש לנו את עניינה של קבלת התורה מסיני כל כל פרטיה ודקדוקיה דווקא במצווה זו?

הרבי מליובאַוויטש מסביר כי מצווה זו היא מצווה כללית המבטאת את מהותה של התורה.
התורה פותחת בציווי "שש שנים תזרע שדך ושש שנים תזמור כרמך" התורה יכולה להתגלות בעולם רק מתוך חיבור לעולם הגשמי. עבודת האדמה והפרנסה הם גם הבסיס שעליו יכול האדם להתפתח מבחינה רוחנית בבחינת "אם אין קמח-אין תורה" ומצד שני ההתעלות הרוחנית משפיעה על כל העשיה הגשמית ונותנת לה את משמעותה האלקית. בשבת האדם מתנתק לגמרי מכל מלאכה ויכול להפנות את כל זמנו ללימוד תורה ולהתעלות רוחנית, לעומת זאת בשנת השמיטה אין איסור מלאכה כולל אלא רק עבודת האדמה, הבדל זה יוצר קושי גדול יותר ללמוד תורה בשנת השמיטה ולהתעלות בה מבחינה רוחנית, שהרי אין בה ניתוק מוחלט מעולם העשייה. זהו תפקידו של האדם בעולמו, להתעלות מבחינה רוחנית מתוך חיבור לעולם המעשה. כך אפשר להבין את דברי רש"י המסביר "ושבתה הארץ שבת לה' " -"לשם ה', כשם שנאמר בשבת בראשית".

על דברים אלו ראוי להוסיף: בעולם המודרני שבו הרוב המוחלט של בני האדם איננו מתפרנס מחקלאות וגם את מה שיחסר בשנה זו ניתן להשלים בצורות שונות, המותרות מבחינה הלכתית, הפכה שנת השמיטה במובנה ההלכתי הצר לשנה שאין בה כל התעלות רוחנית, כי רובו המוחלט של העם איננו מרגיש כלל את השנה הזו, מעבר לשאלה מה מותר ומה אסור לקנות בסופר...
אולם משמעותה הרוחנית של שנת השמיטה חשובה לאין ערוך, דווקא בעולם המודרני בו האדם משתעבד פעמים רבות לריצה אחר העושר והרווחה הגשמית ושוכח את עולמו הרוחני. דווקא בעולם המודרני שאלה נצחית זו "מה עניין שמיטה להר סיני" חזקה מאי פעם.
משמעותה של שאלה זו היא: כיצד ניתן לממש את התורה הנצחית שנתנה לנו בהר סיני, גם בשנת השמיטה של העולם המודרני. כיצד ניתן לקיים חברה מפותחת כלכלית המתחרה כראוי עם העולם הגלובלי בו אנו חיים ויחד עם זאת לפנות זמן ראוי להתפתחות רוחנית וערכית ולבירור שאלות הקיום של עם ישראל בארצו וכיצד ניתן לבנות חברת מופת המגשימה את ערכיה של השמיטה, הן שמיטת קרקעות והן שמיטת כספים, הן את חזרת הקרקעות לבעליהן בשנת היובל והן את מימושו של האיסור להלוות בריבית, ללא הזדקקות להיתר עיסקא, המעקר את מהותה של הריבית מתוכנה. כל אלו מצוות המופיעות בפרשת בהר.

זוהי משמעותה הרחבה יותר של "מה עניין שמיטה להר סיני". זהו אתגר שאפשר להגשימו רק מתוך ראיה רחבה של העם  ושל מנהיגיו הרוחניים והפוליטיים. זהו האתגר הגדול העומד לפתחנו בעת הזו. 

ד"ר חזות גבריאל
שמיטה או שביתה
באשר לעבודות הקרקע התורה עושה שימוש בשני פעלים, שמיטה ושביתה: " וְהַשְּׁבִיעִ֞ת תִּשְׁמְטֶ֣נָּה וּנְטַשְׁתָּ֗הּ וְאָֽכְלוּ֙ אֶבְיֹנֵ֣י עַמֶּ֔ךָ וְיִתְרָ֕ם תֹּאכַ֖ל חַיַּ֣ת הַשָּׂדֶ֑ה כֵּֽן־תַּעֲשֶׂ֥ה לְכַרְמְךָ֖ לְזֵיתֶֽךָ ". וכן, " דַּבֵּ֞ר אֶל־בְּנֵ֤י יִשְׂרָאֵל֙ וְאָמַרְתָּ֣ אֲלֵהֶ֔ם כִּ֤י תָבֹ֙אוּ֙ אֶל־הָאָ֔רֶץ אֲשֶׁ֥ר אֲנִ֖י נֹתֵ֣ן לָכֶ֑ם וְשָׁבְתָ֣ה הָאָ֔רֶץ שַׁבָּ֖ת לַה' ". אולם באשר לכספים, התורה עושה שימוש בפועל אחד בלבד, שמיטה: " וְזֶה֘ דְּבַ֣ר הַשְּׁמִטָּה֒ שָׁמ֗וֹט כָּל־בַּ֙עַל֙ מַשֵּׁ֣ה יָד֔וֹ אֲשֶׁ֥ר יַשֶּׁ֖ה בְּרֵעֵ֑הוּ לֹֽא־יִגֹּ֤שׂ אֶת־רֵעֵ֙הוּ֙ וְאֶת־אָחִ֔יו כִּֽי־קָרָ֥א שְׁמִטָּ֖ה לַֽה'". שנה זו זכתה להיקרא, שנת השמיטה ולא שנת השביתה!
במעשה השמיטה/שביתה מעורבים הגורמים הבאים: הא-ל, הקרקע, החקלאי, המלווה, הלווה, והכסף. מיהם מושאי המצווה בכל אחד מן המקרים? בקרקע, הפנייה הינה לשני גורמים, אל הקרקע: ושבתה הארץ שבת לד'. הפנייה אל אדמת ארץ ישראל - מושא הפנייה, הינה פרסונאלית. לארץ יכולות מטאפיסיות, רוחניות ומוסריות ויכולת לשבות. השביתה הינה מצוות תוצאה. הפנייה השנייה הינה לחקלאי: והשביעית תשמטנה. עבורו זו מצוות פעולה. הוא מצוות לשמוט באופן ייזום, כפעולה רצונית ונשלטת את עבודת האדמה מידיו באותה שנה (רש"י, תשמטנה- מעבודה) , כדי שהארץ תוכל לשבות שבת לד' ללא הפרעה. 
מיהו מושא הפנייה בשמיטת כספים? באנלוגיה לשמיטת הקרקעות, צריך היה זה  להיות הכסף, אולם זו טעות. כאן אין עניין של שביתת כספים בדומה לשביתת קרקע, כאן יש רק שמיטת כספים, ומושא הפנייה הוא רעהו ואחיו. הכסף אינו אישיות פרסונאלית בדומה לאדמת ארץ ישראל, אלא ישות אימפרסונאלית. לשמוט אפשר בהיסח הדעת, כגון: 'זה נשמט מידי', ואפשר באופן הכרתי ורצוני כפי שנו מצווים בשנת השמיטה. שביתה היא תמיד מתוך הכרה, הזדהות, תכנון, ואחריות באשר לתוצאות. 
פרשה זו, הנכתבת עבור עם ישראל היושב בארצו כריבון, הינה התיאוריה הכלכלית המושלמת שהתורה מציעה לנו ולעולם. הערך המרכזי בתיאוריה זו, אינו סוציאליזם, ליברליזם או שוויון. כל אלו ודאי קיימים בכל הרבדים של המצוות הקשורות לעולם הכלכלה. 'פונקציית המטרה' שעל פיה בלבד צריכה המדינה להתנהל כלכלית הינה הצרכים של רעהו ואחיו. כוחות שוק, מיקסום רווח, מיקור חוץ, מיזוגים, מונופולים, וכדומה, הם רעיונות במעגל השני בלבד. כל אלו צריכים להיבחן בבחינה אחת בלבד, האם האח והריע ייפגעו.
'אח' ו'עמית' – בהטיות שונות ובהקשרים שונים חורזים את הפרשה לכל אורכה. 'הכפר הגלובלי' מפיל חללים בכל העולם. פסי ייצור מועברים על פני הגלובוס מתוך מטרה אחת בלבד לאפשר תחרות, למקסם את הרווח ולמצוא 'מדינת עבדים' חדשה שבה משתכרים שכר רעב. כל הכלים כשרים לכך, כי כך אמור להתנהל העולם המודרני. את המחיר הכבד מנשוא ישלמו תמיד העובדים החלשים, לכן אין זו התיאוריה הכלכלית של התורה.  
העולם העתיק והמודרני קנה מאיתנו את הערכים הבסיסיים הגלומים ביסודות מצוות השמיטה. בכל זאת, הם לא השכילו או לא יכלו לבצע 'העתקה' מליאה ברוח התורה. שני רכיבים חיוניים אינם באים בחשבון מבחינתם. הראשון- ניקוי שולחן כללי בכל שבע שנים. הם אינם יכולים או אינם מסוגלים לאתחל את המערכת מחדש. השני- מצוות שמיטה הינה חובת הפרט והכלל גם יחד. שמיטת  חובות כללית קיימת אצלם ברמה מדינתית או על מוסדית. ברמת הפרט לא שייך כלל לבצע או לומר אפילו: " וְזֶה֘ דְּבַ֣ר הַשְּׁמִטָּה֒ שָׁמ֗וֹט כָּל־בַּ֙עַל֙ מַשֵּׁ֣ה יָד֔וֹ..."
חז"ל, כרגיל עמדו היטב על עניין זה בהדגישם את עניין השמיטה הפרטית דווקא, בהקשר לכסף וגם בהקשר לאדמה. דווקא במדינתנו המתחדשת ניסתה ומנסה כנסת ישראל לחוקק חוקי שמיטה ברמה המדינתית ולאו דווקא על ידי אנשי הלכה מובהקים. ההצעות כגון: הלבנת תוכנות 'גונבה' בשנת השמיטה מתבססות על רוח השמיטה והם מהוות סנונית ראשונה של תורת ארץ ישראל המתחדשת על ידי ההנהגה של מדינת היהודים. הצעה לאקדמיה ללשון: שמא נכנה בעקבות מאמצים אלו את שנת השמיטה שנת השביטה.
להערות: hazutg@gmail.com

שמיטה ויובל- לנדא

בפרשת "בהר" התורה מצווה אותנו על שמיטת קרקעות (יקרא פרק כה) " ג) שֵׁשׁ שָׁנִים תִּזְרַע שָׂדֶךָ וְשֵׁשׁ שָׁנִים תִּזְמר כַּרְמֶךָ וְאָסַפְתָּ אֶת-תְּבוּאָתָהּ: ד) וּבַשָּׁנָה הַשְּׁבִיעִת שַׁבַּת שַׁבָּתוֹן יִהְיֶה לָאָרֶץ שַׁבָּת לַה'". מהמשך הפרשה מתברר כי מצווה שמיטה אינה עומדת בפני עצמה, אלא היא חלק ממערכת שלמה שנקראת "היובל" כדברי הכתוב "ח) וְסָפַרְתָּ לְךָ שֶׁבַע שַׁבְּתֹת שָׁנִים שֶׁבַע שָׁנִים שֶׁבַע פְּעָמִים וְהָיוּ לְךָ יְמֵי שֶׁבַע שַׁבְּתֹת הַשָּׁנִים תֵּשַׁע וְאַרְבָּעִים שָׁנָה: ... י)  וְקִדַּשְׁתֶּם אֵת שְׁנַת הַחֲמִשִּׁים שָׁנָה וּקְרָאתֶם דְּרוֹר בָּאָרֶץ לְכָל-ישְׁבֶיהָ יוֹבֵל הִוא תִּהְיֶה לָכֶם וְשַׁבְתֶּם אִישׁ אֶל-אֲחֻזָּתוֹ וְאִישׁ אֶל-מִשְׁפַּחְתּוֹ תָּשֻׁבוּ:". בחינת השילוב של שתי מצוות אלו מלמדת אותנו על דגם בו כל שמיטה היא מערכת של שבע שנים ואילו ביובל המערכת היא כפולה של שבע, ז"א שבע שנות שמיטה כפול שבע מערכות העולות ביחד לארבעים ותשע שנים, והחמישים היא שנת "היובל". מערכת זאת מזכירה מאד את המערכת של ספירת העומר אשר אנו כעת בעיצומה ואת ציוויה למדנו בשבוע שעבר בפרשת "אמור", (ויקרא פרק כג') "טו) וּסְפַרְתֶּם לָכֶם מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת מִיּוֹם הֲבִיאֲכֶם אֶת-עמֶר הַתְּנוּפָה שֶׁבַע שַׁבָּתוֹת תְּמִימת תִּהְיֶינָה: טז) עַד מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת הַשְּׁבִיעִת תִּסְפְּרוּ חֲמִשִּׁים יוֹם וְהִקְרַבְתֶּם מִנְחָה חֲדָשָׁה לַה'". גם בספירת העומר ישנן שבע שבועות כפול שבעה ימים בשבוע העולים יחד לארבעים ותשע ויום החמישים הוא חג השבועות. מערכת דומה מאד לזו של היובל. האם ישנו איזשהו מסר במערכת הזאת של ארבעים ותשע המהווים שבע כפול שבע. נתנו לכך תשובות רבות. אחת מהן מביא  רבי שלמה אפרים מלונטשיץ (חי לפני כ-400 שנה) בפירושו  "כלי יקר" על הפרשה (כה'/ ח'). הוא טוען כי  ישנו טעם מיוחד בעצם החיוב לספור כל שנה ושנה, והמשמעות שלא רק היובל והשמיטה חשובים אלא גם השנים הספורות ביניהן, המסקנה היא  "שיש דמיון ויחוס לשנים אלו (של היובל) עם מספר ימי שני חיי האדם אשר המה על הרוב באים במספר חמשים, כי ימי שנותינו בהם שבעים שנה. ועשרים שנים ראשונים אינן בכלל זה כי לפי שאינו בר עונשין עדיין בב"ד שלמעלה .... (למעשה היקף חיינו הפעילים הן חמישים שנה, כי בעשרים הראשונות האדם הוא צעיר עדיין)... אם תספור לך לטובתך ולהנאתך כדי להוציא כל ימיך בדברים רוחנים אז והיו לך ימי שבע שבתות השנים ר"ל יהיו לך לבדך ולא לזרים אתך. אבל אם תכלה בהבל ימיך לאסוף ולכנוס אז לא לך יהיה הזרע (לא תראה תועלת וטעם בחייך) ". כאשר  אדם מגיע לגיל שבעים הוא נמצא במצב של חשבון הנפש המתמקד בשאלה האם האדם רק צבר רכוש חומרי ונשאר עתה ללא כלום, או שזכה לצבור רכוש רוחני אותו הוא לא מאבד. חשבון נפש זה צריך ללוות אותו, שנה שנה, מגיל עשרים עד גיל שבעים ("וספרת לך...") כדי שיקנה לו במשך שנים אלו "סם החיים"- לימוד תורה ועיסוק ברוחניות לטובתו ולהנאתו כי "רכוש" רוחני זה ישמר לעולם ברשותו.

קשר נוסף בין שמיטה ליובל מובא ע"י הרב קוק בספרו "שבת הארץ": "בשנה זו מתגלה צביונה של האומה בכליל הודה, במקור רוחה האלהי. והארה זו, הבאה אחת לשבע שנים, מושכת אחריה עליות אידיאליות אלהיות, שבהכשרן האטי של הנשמות הן הולכות וכובשות להן מקום בחיים .... עד בא תקופה יותר ארוכה, יותר חשובה, שהיא מספקת כבר להעלות לא רק את אישי-האומה היחידים ולא רק את כללותה בדור ההוה היחידי כי- אם את הדורות שלה. - היובל, זוהי תקופה הרת-עולם, הערוכה מיסוד החופש האלהי העליון" על פי דברי הרב קוק, השמיטה אינה עומדת בפני עצמה היא נדבך בתהליך הספירה להכשיר את העם לקראת היובל. שנת היובל, מציבה אתגר גבוה מאד בפנינו. למעשה אנו מחזירים את העולם למצב בראשיתי, ומדמים לכאורה את מצב הגאולה העתידית. כדי להגיע למצב זה יש להכשיר את העם בתהליך מדורג הנבנה על בסיסן של שבע שמיטות. לאחריהן, העם מנטלית מסוגל לקיים את מצוות היובל וליצור מציאות גאולית, מתוך תקוה שהגאולה האלוקית תשרה בתוכה.
חצי הכוס המלאה
"אין דיבורים על כניסת המחנה הציוני לקואליציה", ניסו למכור לציבור בחודשים האחרונים. לאחרונה התברר כי יש דיבורים, ועוד איך. אפילו משא-ומתן על ה'נדוניה' והתיקים. ביום ראשון אף נפגשו נתניהו והרצוג בבית ראש הממשלה למספר שעות בעניין. עוד לא ברור מה יבשיל מהתבשיל הזה, אבל על כמה דברים אפשר להסכים כבר עכשיו: אחד - כשפוליטיקאי, ובכיר ככל שיהיה, אומר לך משהו, קח את דבריו בעירבון מאוד מוגבל. שניים – המערכת הפוליטית רוחשת ככוורת, וסביר שהממשלה הזו לא תוציא את ימיה. מה שאומר, שכל שר צריך מעכשיו להגביר קצב בדרך להשגת כמה שיותר מהיעדים שהציב לעצמו. חטוף ואכול כי מי יודע היכן תהיה מחר. נשמע לא יפה? אולי, אבל אלה הכללים שם. העוגה – עוגה. ומי שנוגס יותר, משאיר פחות לחבריו.
**
משה בוגי יעלון, הרמטכ"ל לשעבר, שר הביטחון בהווה, הצליח בתפקידו הנוכחי לעורר חמת זעמם של רבנים לא מעטים מהמחנה הדתי-לאומי. כמי שמופקד על מערכת הביטחון, אלה רושמים לחובתו מספר סוגיות שהתרחשו בשנה האחרונה, בהם פינוי כמה מאחזים בלתי חוקיים, דרישתו לפנות בתים בחברון שלא הוכחה בעלות יהודית עליהם, התבטאותו נגד החייל שירה במחבל בחברון, הגיבוי המלא שנתן לסגן הרמטכ"ל יאיר גולן בהתבטאותו האומללה בטקס יום השואה, סוגיית גילוח הזקנים בצבא, המתיחות הבלתי מתפוגגת בינו לבין נפתלי בנט הנתפס כמנהיג המחנה הדתי-לאומי ועוד. באותה המידה שכוכבו של בוגי יעלון פעם זהר בשמי הימין בכלל והימין הדתי בפרט, כך כוכבו עומעם משהו במגזר הסרוג. אלא, שכמה בעלי תפקידים במגזר הזה, החלו להרגיש לא נוח עם הביקורות המוטחות בשר הביטחון של מדינת ישראל, ביקורות העלולות לערער את הביטחון שיש לתושבי המדינה הזו במערכת בראשה הוא עומד. פגיעה בקודקוד מחלחלת גם אל המערכת עצמה.
אחד מאלה שכנראה הרגיש שהביקורות על שר הביטחון עברו את גבול הטעם הטוב, הוא ח"כ מוטי יוגב מ'הבית היהודי', מח"ט במילואים, דמות שנחשבת לימין שבימין. (זוכרים את התבטאותו על הדי-ניין ובית משפט העליון?). יוגב, בריאיון לרדיו 'קול חי' אמר, בין השאר בהתייחס לסוגיית הבתים בחברון: 

"שר הביטחון בוחן את הדברים באופן מקצועי, הוא חייב לבחון את זה כך וטוב שהוא בוחן את זה כך. אני מקווה שבסופו של דבר יתברר באופן המשפטי שהרכישה הייתה כדת. שיינתן היתר העסקה ושיתאפשר להיכנס לבתים".
שר הביטחון הופתע, מן הסתם, למצוא על שולחנו מכתב תמיכה ששלחו אליו גם הרב מיכאל אהרונוב, ראש ישיבת ההסדר במעלה אפרים ועמיחי מי מרום מנכ"ל הישיבה, בו כתבו בין השאר:  כי "ביום נורא הוד זה, יום זכרון שואת עמנו, ולקראת יום הזכרון ויום עצמאותינו, מרגישים אנו חובה עמוקה להביע הוקרה ממעמקי לב ונפש לצבאנו היקר, צבא ההגנה לישראל, ולך באופן אישי כמפקד העליון של הצבא".
"צבא ההגנה לישראל הינו המימוש היותר עליון של הרוח הגדולה של נצח ישראל שלעולם לא ישקר ולא ינחם, צבא העם על כל מפלגותיו וגווניו, בלי יוצא מן הכלל עם כל המורכבות שבשבר".

"סמוכים ובטוחים אנו כי תשכיל לשמור על צה"ל מכל משמר ולעמוד כחומה בצורה על משמר זהותו של צה"ל כצבא יהודי הנושא את רוחו של ישראל סבא ומאפשר לשלב ללא סתירה את מצוותיה של תורתנו הקדושה עם המצווה היותר כללית, מצוות המלחמה".

יעלון זומן כידוע השבוע ל'שיחת הבהרה' עם ראש הממשלה, הבהרה או נזיפה, עניין סמנטי. גורמים הקרובים ליעלון מעידים כי שר הביטחון בוגי יעלון הוא אותו בוגי יעלון שהיה פעם, עם אותה תפיסה ימנית של קצה הסקלה. אלא, שכמו רבים במדינה, גם הוא רואה כיצד מתנהלת המדינה, וממש לא בא לו על זה. ולמחות, זה המינימום שהוא יכול לעשות כדי להביא דאגתו ומחאתו. האם הוא מכין עצמו לקרב על ראשות הליכוד? ימים יגידו.

***
הרבה עניינים חברתיים-סוציאליים בפרשת השבוע שלנו 'בהר'. שמיטה, עבדות, עזרה למי שמתקשה כלכלית, איסור ריבית ונשך ועוד ועוד. רבים חוששים מה יהיה אם יקרה שהמדינה תתנהל על פי ההלכה. סביר, שלפחות בעניינים האלה, לו הייתה נוהגת המדינה כך, החיים פה היו נראים הרבה יותר דבש. קראנו השבוע ב'ווינט' כי אף שבשנה האחרונה בנק ישראל לא העלה את הריבית על הכסף, בכל זאת הריבית על מגוון מסלולי המשכנתאות התייקרה, מה שאומר, חייהם של זוגות צעירים (ולא רק) רבים הולכים להיות קשים יותר. ולמה התייקרו המשכנתאות? גם כי התייקר גיוס הכסף לבנקים , אבל גם – וזה מה שמעצבן – כי הבנקים החליטו להגדיל את המרווח שלהם בין עלות הגיוס שלהם לעלות מכירת הכסף על ידם ללווים. חזירות, קוראים לזה? גם אם זה נעשה במסגרת 'היתר עיסקא', דומני כי לא לכך התכוון המשורר.
ואפרופו הבנקים. זוכרים את זעקת הקוזק הנגזל נוכח הצעת החוק להגביל שכר הבכירים שם למכסימום של 2.5 מיליון שקל בשנה? מסתבר, שלאחר שבחנו טוב טוב את הנושא, ומן הסתם את הלך הרוח בציבור, החברים שם עשויים לסגת מכוונתם לגשת לבג"ץ בנושא, זאת אם הצעת החוק תחריג את זכויות הפנסיה של בכירי ענף הפיננסים שניתנו קודם לחוק החדש, מהגזירה החדשה. כלומר, שמה שחסכו עד כה – יינתן להם, ורק מה שירוויחו מעתה והלאה יוגבל לסכום האמור. הגיוני, הגון, ומוכיח שלא צריך לפחד לתקן את העולם.
**
עוד לא שככה הסערה על משרד החינוך בראשות בנט בסוגיית ספר האזרחות החדש, וכבר ממשמשת ובאה לה מיני סערה אחרת בעניין דומה. אנחנו מתקרבים לשנת היובל לשחרור ירושלים במלחמת ששת הימים. ללא ספק, עיתוי המזמן התייחסות גדולה מהרגיל לירושלים. ובמשרד החינוך כבר עובדים על תוכנית לימודים שתעמיק את הקשר בין התלמידים בין עיר הבירה שלנו, כאשר הכוונה היא שהנושא יעלה במגוון המקצועות, כל מקצוע והזווית שלו. עוד לא סיימו לכתוב ולו את הטיוטה הראשונה לתוכנית הלימודים הזו, וכבר החלו המבקרים (אתם מבינים לבד מאיזה גוון פוליטי) להציק ב'קלוצ'קלאשס' ( = שאלות סתם, טורדניות, להציק, שאלות מנג'זות), על כך שהתוכנית לא עוסקת מספיק בקשר של האסלם לירושלים, וכן שבתוכנית הלימודים המתבשלת יש הפנייה לתלמידים לאתר "הר הקודש" כמקור בביליוגרפי, ולטענת המבקרים, כפי שנחשפה באתר 'כיפה', בעלי האתר הזה הם חלק מקבוצה המכינה תוכניות לבניית בית המקש השלישי...משרד החינוך, שנדרש לנושא בגל"צ השיב כי תוכנית ירושלים תתייחס לירושלים כסיפור שלם וכתמונה שלמה, לרבות כל האוכלוסייה בעיר, ובכל מקרה לא ישובץ בה שום מקור מידע בעל אופי פוליטי.  "על חומותייך ירושלים הפקדתי שומרים כל היום וכל הלילה".
**
כל מורה בכל בית ספר בכל כיתה יספר לך אם רק תרצה לשמוע על הקשיים שמערימים מכשירי הסלולר בכיתה. עד כמה תלמידים מוצאים עצמם משחקים/ בוהים/ מתעסקים עם המכשיר הזה, קשובים לכל צפצוף או הבהוב, וואטסאפ, מייל, סרטון ועוד כהנה, כל הזמן, בכל מקום, ועד כמה מעט מיכולת הריכוז והקשב שלהם הם מפנים ללימודים בכיתה. הרבה ממוסדות החינוך, בטח במגזר הדתי, קבעו שאין להכניס את המכשירים כשהם דלוקים לכיתה, רבים הציבו ארונות בפתחי הכיתות שם חובה על התלמידים לאפסן את המכשירים בטרם ייכנסו לכיתות, וכדומה. בציבור החרדי, כידוע, יש מוסדות שלא יקבלו תלמידים שלהם או להוריהם יש מכשיר דור 4 ויותר, כאלה שניתן באמצעותם לגלוש לאינטרנט, לשלוח וואטסאפים וכדומה. רשת נועם-צביה של החרד"לים בציונות הדתית, הנחתה באחרונה את כלל המורים שלה, שאין להופיע במוסדות עם הסמארטפונים המשוכללים, אלא רק עם המכשירים הישנים. לשמש דוגמא לתלמידים. מה יעשו המורים אחה"צ בביתם, עם איזה מכשירים ישתמשו – זו כבר לא מעניינו של המעסיק. היו שרצו להצביע על החלטה זו של הרשת כעוד צעד של החרד"לים בכיוון החרדי. אני הקטן, שבטח לא חשוד בסמי חרד"ליות, לא הייתי יוצא מגדרי נכוח ההנחיה הזו של הרשת. לא, אינני בטוח שזו הדרך לחנך את התלמידים הצעירים שלא להשתמש בדברים השליליים שהמכשירים החכמים יכולים להוביל אליהם. אם המורה משתמש במכשיר ישן, זה ידרבן גם את התלמיד החי בסביבת צעירים בני גילו? ומה, בבית אין להוריו (לחלקם, כמובן) מכשירים חכמים? וכן – ומה עם הערך המוסף החיובי שמכשירים אלה כן יכולים לתת? לענ"ד ניתן לנסות להתמודד עם הסכנות החינוכיות והמוסריות שבמכשירים החכמים בדרכים יצירתיות יותר. ייתכן וגם בכך עוסקת הרשת האמורה. (ויש גופים המתמחים בכך). אבל מכאן ועד לראות בהנחיה זו שסימן למעבר מהתחרדלות לחרדיות – הדרך ארוכה. איזה כייף. המדור הסתיים במשהו חיובי...
ברשת 'נועם – צביה' הינחו את המורים להגיע למוסדות החינוך עם מכשירים סלולריים מהדור הישן, לא עם סמרטפוני
דייקנות
מיכל
בפרשתנו ישנה התייחסות למקרים שבהם אנשים נאלצו להיפרד מאחוזתם ומנחלתם מפני שנקלעו למצוקה כלכלית. התורה נותנת לאדם הזדמנות לגאול את נכסיו ומחייבת את הקונה להשיב את הנכס לבעליו הקודמים, בתמורה לתשלום, אם הם נגאלים בתוך הזמן שנקצב לכך בתורה. בתי ערי חומה נגאלים רק בשנה הראשונה למכירה. אם לא נגאלו בתוך שנה, הם שייכים לקונה לעולם, ואינם חוזרים לבעליהם הראשונים. 
"וְאִישׁ כִּי־יִמְכֹּר בֵּית־ מוֹשַׁב עִיר חוֹמָה וְהָיְתָה גְּאֻלָּתוֹ עַד־תֹּם שְׁנַת מִמְכָּרוֹ יָמִים תִּהְיֶה גְאֻלָּתוֹ: וְאִם לֹא־יִגָּאֵל עַד־מְלֹאת לוֹ שָׁנָה תְמִימָה וְקָם הַבַּיִת אֲשֶׁר־בָּעִיר אֲשֶׁר־לא לוֹ חֹמָה לַצְּמִיתֻת לַקֹּנֶה אֹתוֹ לְדֹרֹתָיו לֹא יֵצֵא בַּיֹּבֵל" (ויקרא כה, כט-ל).
התורה מציינת כי מדובר בשנה 'תמימה', כלומר, שלימה ועגולה. בדומה לנאמר ביחס לספירת-העומר "שבע שבתות תמימות". סגנון זה של הקפדה עורר את חז"ל לדון בשאלת גמישות המדידה של יחידות זמן בהקשרים שונים. לכאורה, מן הפסוקים שלפנינו ניתן ללמוד, כי באופן כללי התורה אינה מצפה לעמידה דקדקנית בלוחות הזמנים שהיא קובעת. משום כך, התורה טורחת ומציינת במפורש "תמימות" כדי להדגיש שהזמן הנקוב במקרה המסוים אינו רק רעיון כללי. לפיכך, אם לא צוין אחרת, מועדים וזמנים הם דבר נזיל. 
חז"ל מדייקים ששנת גאולה לבתי ערי חומה היא של שניים-עשר חודש מלאים. זאת ועוד, שעון החול ייעצר בדיוק של שעות! דומה לספירה זו היא ספירת שש שנות עבדותו של עבד-עברי הנספרות מיום מכירתו של העבד לעבדות. שנות מלוכה של מלכים נספרות אחרת. די בכך שמלכו יום אחד מתוך שנה שלימה כדי ששנה זו תיספר להם כשנת מלכות שלימה. ספירת שנות ערלה עשויה להצטמצם לשנתיים וקצת (מט"ו אב ועד ראש השנה ועוד שנתיים). במקרים רבים גם ספירת ימים אינה נעשית במדויק אלא על פי הכלל של 'מקצת היום ככולו'. כך ימי האבילות על קרוב משפחה עשויים להתחיל לפני השקיעה, ולהסתיים בבוקר היום השביעי לאחר שחלף מקצת היום. נזירות של שלושים יום מסתיימת אף היא בתחילת היום השלושים. בר-מצווה ובת-מצווה נחגגים ביום-ההולדת שהוא בתום שלוש עשרה או שתים עשרה שנה ויום אחד גם אם הלידה עצמה אירעה לקראת שקיעה ואף שמדידת הגיל בשעות הייתה יוצרת דחייה בחגיגות. 
מדידת זמן בהלכה, אם כן, אינה שיטתית כלל והיא נעה בין הדרישה לדיוק בלתי מתפשר לבין הדרישה לספירה של 'בערך' בלבד. בגלל חוסר העקביות, נדונו בפוסקים מקרים רבים שבהם לא נקבעה אמת מידה ברורה לקציבת הזמן. האם התקנה שירושת האישה תחזור למשפחתה ולא בעלה יירש אותה, אם נפטרה בתוך שנתיים לאחר הנישואין, חלה כשהאישה נפטרה ביום הנישואין השני בדיוק והאם שעת הנישואין קובעת. אדם שנודר שיימנע ממעשה מסוים לתקופה שקבע. האם דינו לקיים את הנדר לפי שעות, או שאומרים 'מקצת היום ככולו'? והאם דינו ישתנה לפי משך הנדר: ליום לשבוע או לשנה. שמא יחידות זמן גדולות יותר נמדדות באופן גס יותר. הפוסקים תהו מתי מסתיים חוזה שננקב בו משך זמנה של העיסקה, ועוד קשת מקרים רחבה שהמשותף להם הוא השאלה האם כשהתורה או בני האדם קובעים מועדים ותקופות הם מתכוונים למימוש גמיש או דווקא מדוקדק.
מסתבר שפירושו של מושג הדייקנות כעקבי, חתוך וחד - הוא טעות. מושג הדיוק עצמו הוא בעל פנים שונות. אין דומה הדיוק הנדרש במדידת תרופה לבליעה למידת הדיוק במספר כפיות הסוכר בתה ואין דומה מידת הדיוק לשעת התור אצל הרופא או המועד לפגישה עם המורה באסיפת-הורים, לזמן התחלת השיעור או התפילה. לעיתים הגיוני ומתבקש למדוד את הזמן באופן מדויק, ולעיתים הגמישות. 
הדבר הנכון, כשמבקשים לתת לאדם הזדמנות אחרונה לגאול את הקרקע שלו, היא במידת החסד עד הדקה התשעים. בנדר ובהסכם ניתן לגזור את אופי המדידה משפת בני-האדם וכוונתם, וניתן להבחין בין תקופות קצרות לארוכות בין מידות הדיוק שבני אדם נוהגים בהם. גם שש שעות הבחנה בין בשר לחלב יכולות להתפרש כמושג גמיש הקשור עם מערכות העיכול, סוג האוכל, מרווח בין ארוחות וכדומה.
ישנם טיפוסים שונים בעולם. יש אנשים שיש להם נטייה לדייק בכל מחיר. גם כשאין בכך כל צורך וכשמראש הזמן שנקבע נועד רק לתת אומדן כללי. ישנם טיפוסים שלהם הנטייה להתעלם מלוחות זמנים תמיד. גם אם יטריחו אנשים אחרים בהמתנה, אבל גם אם משמעות הדבר היא שהם יישארו לאחר העבודה לסיים כמה דברים נחוצים ללא תמורה. השילוב בין שתי האפשרויות הוא סבוך יותר, הוא תובע מן האדם להיות ער לסביבה, לדייק בלוח הזמנים כשנדרש אך בה בעת לגלות נינוחות ושלוות נפש בהקשרים אחרים. אף הקב"ה, המסוגל לדייק כחוט השערה בהכנסת השבת, ספר את שנות גלות ישראל במצרים בצורה רופפת.  מעקב אחרי מושגי הזמן של התורה מכוונים את האדם לבנות לעצמו תודעה משתנה של מושגי הזמן, ולסגל לעצמו הקשבה רגישה לדופק החיים. 
ההיסטוריה שלא לימדו אותנו

הרב ד"ר משה רט

ללמוד מההיסטוריה זה חשוב, אבל עד כמה אנחנו באמת מכירים את ההיסטוריה? התודעה ההיסטורית שלנו מעוצבת לא מעט בידי גורמים בעלי אינטרסים, שמקדמים סיפורים מסוימים ומעלימים אחרים בהתאם למטרותיהם והשקפתם. מן הראוי שנרחיב את ידיעותינו מעבר למה שנמצא בספרי הלימוד הרגילים ונתוודע לאמת שמאחורי כמה פרשיות מימים עברו. 

הנה כמה דוגמאות. מי לא מכיר את סיפורו של גליליאו גלילי, שהועמד לדין בידי הכנסייה בגלל חידושיו המדעיים? דמותו של גליליאו הפכה לסמל של איש המדע החותר לאמת ללא חת, כשהוא נרדף בידי אנשי הדת החשוכים והקנאים המנסים להשתיק אותו. בעקבות מקרה בודד זה נוצר המיתוס כאילו הכנסייה הנוצרית – והדת בכלל – מתנגדת מטבעה למדע ולקדמה, וכאילו קיים קונפליקט מובנה בין דת למדע. אלא שהאמת שונה לחלוטין. הכנסייה של ימי הביניים מעולם לא התנגדה למדע, ואף תמכה באוניברסיטאות ובאנשי מדע מובילים רבים, שחלקם באו מבין שורותיה. למעשה גם תגליותיו של גליליאו זכו בתחילה לתמיכה נלהבת של האפיפיור ובכירי כנסייה אחרים; הוא לא הועמד לדין בגלל ה"כפירה" שבהן אלא בעקבות סכסוך אישי עם האפיפיור, שדחף את הכנסייה לחפש עילות להתנכל לו. לכנסייה הקתולית יש רשימה ארוכה של פשעים, אבל רדיפת אנשי מדע בפירוש אינה אחד מהם (גם איש מדע אחר, ג'ורדנו ברונו, שהועלה על המוקד בידי הכנסייה, לא הוצא להורג בשל חידושיו המדעיים אלא בגלל שלעג וזלזל באמונותיה). דורות שלמים חונכו על המיתוס של גליליאו רק בגלל שהוא שירת את האינטרסים של גורמים אנטי-דתיים מסוימים.

ולעומת זאת, האם שמעתם פעם על "כת ההיגיון"? מדובר בתנועה אתאיסטית ואנטי-קלריקלית שנוסדה בצרפת במאה ה-18 וערכיה היו האמת, החירות וההיגיון. בשם הערכים הללו הובילה תנועה זו במהלך שלטון הטרור בצרפת (1793-1794) קמפיין אגרסיבי לעקירת האמונה הדתית וכל סממניה. כנסיות נסגרו והפכו ל"מקדשי ההיגיון". המלה "סיינט" סולקה משמות רחובות, ונקבע חוק לפיו הכתובת היחידה בכניסת לכל בית קברות תהיה "המוות הוא שינה נצחית". נאסר כל פולחן דתי וחינוך דתי בפומבי או בפרטיות. דמם של אנשי כמורה, נזירים ונזירות ותומכיהם נעשה הפקר, והם היו חשופים להוצאה להורג מיידית. חלקם אולצו להתחתן בכפייה כדי להפר את נדרי הפרישות שלהם. השיא היה ב"פסטיבל ההיגיון" - פסטיבל הוללות שנערך בכנסיית נוטר-דאם תוך חילולה וביזויה. בסופו של דבר לרובספייר נמאס מכל העניין והוא ערף את ראשיהם של מנהיגי כת ההיגיון, כדרכו בקודש. אבל על רדיפה זו של אנשי דת בידי אתאיסטים הדוגלים במדע ובהיגיון לא שמעתם כנראה. היא פוגמת בדימוי לפיו המדע קשור לנאורות וסובלנות והדת היא תמיד הקנאית והרודפת, ולכן מעדיפים להסתיר מאיתנו אירועים כאלה.

ומה לגבי איש מדע אחר, שנרדף לא על ידי אנשי דת אלא על ידי הממסד המדעי של דורו? ד"ר איגנץ זמלווייס היה רופא יהודי-הונגרי בן המאה ה-19, שגילה שחיטוי ידיהם של הרופאים בין טיפול במתים לטיפול ביולדות מפחית במידה ניכרת את תמותת היולדות. כיום היה בוודאי מקבל פרס נובל, אולם המדענים של זמנו לא ששו להודות בטעותם ולאמץ גישה העומדת בסתירה לתיאוריות שרווחו אז. הם הוקיעו את שיטתו כאמונה טפלה, האשימו אותו ברמאות וכינו אותו "הטיפש מפשט". זמלווייס פוטר מעבודתו, הושמץ ונרדף עד שלקה בהתמוטטות עצבים ואושפז במוסד לחולי נפש, שם הוכה למוות בידי המטפלים. זה היה היחס שהעניק הממסד המדעי למי שהעלה "רעיונות כפירה", שהצילו את חייהם של המונים רבים. כמה מאיתנו שמעו על כך?

אז בפעם הבאה שמישהו מנסה למכור לכם סיפורים על הקונפליקט בין המדע הנאור לדת החשוכה, כדאי שתצטיידו בכמה עובדות היסטוריות שימחישו היטב את הסילוף שבטענה זו, עד שהאמת תצא לאור.
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עבדי הם 
נהוראי
פרשתנו מתארת מקרים שונים בהם אדם נאלץ להימכר לעבד. התורה מגבילה את שליטתו  של האדון על העבד ומציבה גבולות לשעבודו: 'וְכִי יָמוּךְ אָחִיךָ עִמָּךְ וְנִמְכַּר לָךְ לֹא תַעֲבֹד בּוֹ עֲבֹדַת עָבֶד' (ויקרא כה,לט). דהיינו, יש להימנע מלתת לו לעשות עבודות גנאי, שיהיה ניכר מתוכן שהוא עבד. זאת ועוד, גם כאשר האדון נוהג בכבוד מלכים כלפי עבדו, עדין דרושה הכרה מלאה, שהעבד הוא עבדו של הקב"ה: 'כִּי לִי בְנֵי יִשְׂרָאֵל עֲבָדִים עֲבָדַי הֵם אֲשֶׁר הוֹצֵאתִי אוֹתָם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם אֲנִי  ה' אֱלֹקיכם' . האדם הוא עבדו של הקב"ה ולא של הזולת. לכן התורה הגבילה מראש את תקופת העבדות של עבד עברי לשבע שנים. מדובר בתקופה מוגבלת ואם חלילה יבקש לעבוד יותר משבע השנים המוקצבות, ייענש ברציעת אוזנו: 'אמר הקדוש ברוך הוא: אזן ששמעה קולי על הר סיני בשעה שאמרתי: 'כי לי בני ישראל עבדים - ולא עבדים לעבדים, והלך זה וקנה אדון לעצמו – ירצע' (קדושין כב ע"ב). בשל כך נשמרת פריבילגיה מיוחדת לעבד, שאעפ"י שמבחינה חוזית מחויב הוא לתקופת עבדות מסוימת, יוכל  להתפטר מרצונו במהלכה של אותה תקופה. זאת ועוד, זכות זו לא רק קיימת עבור העבד, אלא כל שכיר רשאי להתפטר מעבודתו, ובלשונו של רב, מגדולי אמוראי בבל: 'פועל יכול לחזור בו אפילו בחצי היום' (בבא קמא קטז ע"ב). זכות זו אינה מוענקת לכל פועל. מתוך סוגיה אחרת, משתמע שהלכה זו יפה כוחה דווקא לשכיר ולא כאשר האדם הוא קבלן (בבא מציעא עז ע"א). השכיר עובד לפי ימים ושעות ולכן זמנו  משועבד למעסיקו. לעומתו הקבלן שמתחייב לעשות מלאכה ולכן ביכולתו להחליט על שעות עבודתו. בדרך כלל, הקבלן נדרש לסיים את מלאכתו עד תאריך מסוים, אבל בתוך מסגרת זמן זו הוא יכול לתכנן את זמנו בהתאם לרצונו. השכיר דומה יותר לעבד בכך ששיעבד את זמנו ולכן אין ביכולתו להפסיק את עבודתו לטובת עיסוקים או צרכים אחרים. התורה נתנה אפשרות לעבד או שכיר להתפטר מעבודתם אפילו באמצע היום. אך האם יידרש העובד לפצות  את המעביד בגין ההפסד הכרוך מהתפטרותו באמצע עבודתו? הכל מודים שאם חזרתו של העובד מעבודתו אינה גורמת הפסד למעביד, הוא זכאי לתמורה על העבודה שעשה והמעביד אינו יכול לתבוע ממנו פיצויים. לעומת זאת, אם עלול להיגרם הפסד למעביד, יהיה  זכאי להעסיק עובד חלופי על חשבון העובד שהתפטר.  מגמת התורה לאפשר לאדם לשלוט על זמנו ובכך יוכל להשקיע מכוחו ואונו להיות עבד ה'. כך שעומדת לאדם הזכות להתפטר ואף יהיה פטור מתשלום פיצויים לאדונו. 
תפיסה זו מסבירה היטב את הצורך לצוות את ישראל במצוות קידוש החודש  מיד בצאתם ממצרים ובנוסף לכך  למנות את  החודשים מחודש ניסן, משלב יציאת מצרים, ולא למנותם מחודש תשרי מזמן שנברא העולם. קידוש החודש מסמל את שליטתו של האדם על הזמן. כמו כן ההעדפה של חודש ניסן אינה מקרית אלא ביסודה היא מהותית. ייחוסו של הזמן לבריאת העולם, דהיינו לטבע, מצמצם את יכולתו של האדם להיות חופשי. הטבע מגביל את צעדיו של האדם. ייחוס הזמן ליציאת מצרים מעניק לאדם את המימד ההיסטורי. בשעה שאדם מתייחס לעולם מתוך נקודת מבט זו, משתחרר הוא מעול שעבודו של הטבע. אדם אינו נטוע כעוד חפץ בעולם אלא הוא הופך להיות אדם הפועל מתוך בחירה  אישית שלו ומתוך מודעות עצמית.  זו חירות שנובעת ממשאלתו של האדם להיות אדון לעצמו. לא להיות מונע על ידי שיקולים או גורמים המשפיעים על האדם מבחוץ. אדם מבקש להחליט ולא להיות מופעל, הוא קיבל הוא את היכולת לשלוט בטבע. זה תמצית שירו של רבי יהודה הלוי: 'עבדי זמן עבדי עבדים הם  עבד א-דני הוא לבד חפשי'. באפשרותו של אדם לנווט את דרכו אל הקב"ה ולהיות משועבד לאדונו האמתי, שכן עבדי הקב"ה אנן ולא עבדי הטבע והזמן. כיום אדם משועבד לעבודתו במשך שעות רבות מן היום ולכן האתגר להיות עבד ה' הולך ומתעצם. יש להיזהר לא להשתעבד יתר על המידה לעבודה, אלא לקבוע עתים ולמצוא את הזמן להפנות את הלב לעבודת השם. 
"עוד נשוב" / נעמי עיני, פסיכולוגית חינוכית ובוגרת בי"ס מנדל למנהיגות חינוכית.
"וַיֹּאמֶר יִרְמְיָהוּ: הָיָה דְּבַר ה' אֵלַי לֵאמֹר: הִנֵּה חֲנַמְאֵל בֶּן שַׁלֻּם דֹּדְךָ בָּא אֵלֶיךָ לֵאמֹר: קְנֵה לְךָ אֶת שָׂדִי אֲשֶׁר בַּעֲנָתוֹת, כִּי לְךָ מִשְׁפַּט הַגְּאֻלָּה לִקְנוֹת."   (ירמיה, ל"ב /ו').
על מנת להבין את הפטרת השבת, עלינו להתייחס להקשרה הפוליטי- מדיני.
הימים, ימי מלחמה. ירמיהו רואה במו עיניו כיצד ירושלים נתונה במצור. ענתות, עירו, נכבשת בידי הכשדים, והארץ נופלת בידי אויב. צדקיהו המלך, שכרת ברית עם עמי האזור, בניגוד לדעתו של הנביא, מתרסק ומאבד הכל.   
והנה, במהלך האסון הלאומי, מתנבא הנביא נבואה בלתי נתפשת, בה שטח שנכבש מוצע לו למכירה. 

קנה את השטח עכשיו - מנחה אותו הקב"ה, והוא עושה זאת כביטוי של אמונה בה' שישיב את עם ישראל לארצו, למרות המציאות הזועקת את ההיפך.   
את מצוקתו, מעלה ירמיהו בפני בורא העולם, רק לאחר השלמת הרכישה: הכיצד  ישוב העם לארצו אם זו נכבשת עכשיו?  ירמיהו מזכיר את נס יציאת מצרים ואת הבטחת הארץ וירושתה. הוא מבין שהעם חטא, ואולם – גדול כוחו של ה' - אולי עוד יתהפך המצב? 
תשובתו של הקב"ה קשה וכואבת -  "הִנֵּה אֲנִי ה' אֱלהֵי כָּל בָּשָׂר, הֲמִמֶּנִּי יִפָּלֵא כָּל דָּבָר" (פס' כ"ז).    אמנם בידי לעשות הכל, אבל גזירה מלפני שהארץ תיכבש.  
כך נחתמת ההפטרה. 
בעודי שוהה עם הדברים ומדמיינת את תחושת ירמיה למשמעם, מוצאת אני שמספר פסוקים אח"כ מגיעה הנחמה: 
"כִּי כה אָמַר ה' כַּאֲשֶׁר הֵבֵאתִי אֶל הָעָם הַזֶּה אֵת כָּל הָרָעָה הַגְּדולָה הַזּאת כֵּן אָנכִי מֵבִיא עֲלֵיהֶם אֶת כָּל הַטּובָה אֲשֶׁר אָנכִי דּבֵר עֲלֵיהֶם.  וְנִקְנָה הַשָּׂדֶה בָּאָרֶץ הַזּאת אֲשֶׁר אַתֶּם אמְרִים שְׁמָמָה הִיא מֵאֵין אָדָם וּבְהֵמָה נִתְּנָה בְּיַד הַכַּשְׂדִּים. שָׂדות בַּכֶּסֶף יִקְנוּ וְכָתוב בַּסֵּפֶר וְחָתום וְהָעֵד עֵדִים בְּאֶרֶץ בִּנְיָמִן וּבִסְבִיבֵי יְרוּשָׁלִַם... כִּי אָשִׁיב אֶת שְׁבוּתָם נְאֻם ה'" ( פס' מ"ב- מ"ד).  
אם בסוף טוב יושלם המהלך, מדוע מסתיימת ההפטרה דווקא בנקודת שבר?
עיון נוסף בכתובים, מלמד כי בסיום הקשה טמונים מסרים עמוקים:
1. בעוד אנו רואים רק את ה"כאן" וה"עכשיו", לקב"ה ראיית נצח. עכשיו אכן מדובר באסון, אך בעתיד תהיה גאולה.
2. האדם מצפה לניסים ואילו הקב"ה מלמדנו  להתמקד במעשים ( למעשים יש תוצאות). 
3. לעיתים אנו מעדיפים לראות בבורא עולם רק מציל ומושיע, ואילו הוא - פנים רבות לו. הכל בא ממנו. גם הטוב וגם (כביכול) הרע. 
4. יכולים אנו לחשוב כי אבדן הארץ משמעו תבוסה וחולשה אלוקית -  ואולם כיבוש הארץ בידי האויב, אומר הקב"ה, אינו אלא ניהול מחושב וגבוה של העולם. 
פסח שני ואמונה מתוך משבר
שיעור מדהים באמונה מלמדת אותנו פרשת "(כמעט)יציאת מצרים" של יהודי אתיופיה. הייתי רוצה לחשוב שהקב"ה חלק את הסיפור עם ירמיה הנביא, עת נפלה ענתות.
אבא מהרי, היה קייס ונזיר, צדיק ומנהיג נערץ בקהילת "ביתא ישראל" באתיופיה. בשנת 1862 הוא אסף אלפים ממאמיניו, לאור חזיון שחזה, למסע רגלי אל ארץ ישראל. עטור במצנפת לבנה ובגדי לבן, ובידו מטה, הוביל האיש את העם אל תוך ים סוף, כשהוא מאמין שהים יבקע לגזרים. מאות טבעו בים באירוע זה (או מתו בדרך), והניצולים, במקום שתשבר אמונתם, חזרו לאתיופיה והקימו קהילה יהודית באזור טיגראי. 
"ענתות" נכבשה. אסון ניתץ את השיבה, הכמעט מוחשית ההיא, של יהודי אתיופיה לארץ ישראל. ואולם דווקא סיפור קשה זה, שימש סמן ציוני והעניק השראה, 120 שנה לאחר מכן, ליהודי הקהילה לצאת למסע נוסף אל הארץ המובטחת. ("מסיני לאתיופיה"/ הרב שרון שלום).
פסח שני יחול בשבוע הבא. סיפורו של אבא מהרי וכן ההפטרה, מזמינות אותנו לעיון נוסף במשמעותה של אמונה לנוכח מציאות קשה ובצמיחה מתוך סוף שהוא רחוק מלהיות מושלם. 
לתגובות: naomieini1@gmail.com

מלך בשר ודם / הרב עידו פכטר
ברשימה הקודמת התחלנו את עיוננו במצוות מינוי המלך. ראינו, כי למרות שלכאורה הן התורה והן ההלכה תומכות במשטר מלוכני, למעשה כוחו של המלך מוגבל מאד ונראה שנעשה כל מאמץ כדי למנוע ממנו להשתמש בכוחו שלא לצורך טובת העם. ביטוי עז לתפיסה זו מובא בהלכה הבאה ברמב"ם (הלכות מלכים ג, ט):
" המבטל גזרת המלך בשביל שנתעסק במצות, אפילו במצוה קלה הרי זה פטור, דברי הרב ודברי העבד דברי הרב קודמין".

בעולמן של מונרכיות, הלכה זו היא לא פחות ממהפכנית. משתמע ממנה שאין למלך אחריות בלעדית על חייהם של האזרחים, אלא כולם משועבדים בראש ובראשונה לחוקי התורה. כל אדם בישראל חופשי מבחינה זו לעשות את המעשה הישר בעיני הא-ל, ואפילו דבר קטן במצוות התורה דוחה את גזירת המלך הגדולה ביותר. 
ואולם, לא פחות חשוב מתוכנה של הלכה זה הוא הניסוח שלה. אמרה ידועה בתלמוד היא "דברי הרב ודברי התלמיד דברי מי קודמין?" (בבלי קידושין מב, ב ובמקבילות). כך התלמוד מסביר מדוע אין שליח לדבר עברה, שכן אדם מחויב בראש ובראשונה לרב – לא-להים – ורק לאחר מכן יש לו חובות כלפי אנשים אחרים (=תלמיד). הרמב"ם עושה בדבריו פרפראזה על אותו ביטוי תלמודי, אלא שבמקום המילה "תלמיד" הוא משתמש במילה "עבד". אין זה מקרה. הרמב"ם מעוניין להדגיש את שפלותו של המלך ביחס למלכו של עולם ועל כן הוא מכנהו עבד. כל זאת מדגיש את מעמדו המוגבל מאד של המלך, וממילא את חירותו של העם בכל הנוגע לענייני התורה. כאמור ברשימתנו הקודמת, תפיסה זו קרובה מאד להגיון המשטר הדמוקרטי, ומציגה את המלך באופן הדומה לתפיסת השליט בתיאוריות מודרניות, כמו ה'אמנה החברתית'.
ברשימה זו ברצוני להתקדם בצעד נוסף ולדון במשמעות התיאולוגית שיש למצוות המלכת מלך בישראל. כיצד ניתן להגדיר את השלטון בישראל? מיהו המנהיג העליון של המדינה? ללא ספק, מן התורה ומן הנביאים, עולה במפורש שהשלטון בישראל מופקד בידי הא-ל, ובמלים אחרות מדובר במשטר תיאוקרטי. אכן, עד תקופת שאול, המלך הראשון, הנהגת העם נעשה על ידי הא-ל, שלו היו מספר מתווכים – בראש ובראשונה הנביא, הכהנים (האורים והתומים) וחכמי הסנהדרין שעסקו בתורה. שלוש הרשויות הללו הביאו את רצון הא-ל אל העם בכל דבר ועניין וכך הנהיגו אותו.
צורת הנהגה זו השתנתה לבלי היכר כאשר נכנס המלך לתמונה. מלך, בשונה משאר הרשויות שמנינו, איננו מתקשר באופן ישיר על הא-ל. הוא איננו נביא ואף אין דרישה שיהיה תלמיד חכם. מעלותיו טמונות בכישורים הארציים שלו דווקא, כמו ניהול וארגון. קל לראות שמרגע שהתורה הפקידה את השלטון בידיו של המלך, מעמדם של הנביא ושל הכהנים בהנהגת העם נדחק הצידה. אין הם מעתה עומדים בחזית ההנהגה אלא רק משמשים כיועצים למלך, אשר בידיו נתונה הסמכות. לא לחינם אנו מוצאים את שמואל מתקשה מאד להעביר את ההנהגה אל שאול.
עמוק מכך, מלך אנושי איננו מחליף רק את דמויות הנביא והכהן אלא הוא מהווה במובנים מסוימים תחליף למלכות הא-ל. מעתה, ניהול העם עובר לידי בשר ודם, במקום להיות מופקד בידי הא-ל. המלך רשאי לשפוט את העם בענייני הממלכה, לתקן מסים ולהטיל גזירות, וכל זאת באופן עצמאי למדי. בכל העניינים הנוגעים לשלטון המדיני, כמעט ואין הוא מוגבל. זהו תוקף דברי ה' לשמואל לאחר בקשה העם למלך "לא אותך מאסו כי אותי מאסו ממלך עליהם" (שמ"א ח, ז). 
החידוש הגדול של התורה מבחינה זו הוא שהיא הסכימה לכל ההליך הזה. הא-ל כביכול צמצם עצמו, ויתר על שלטונו המוחלט, והפקיד את הסמכות בידי בשר ודם. מעתה, אזרחי המדינה עבדים לשתי רשויות: הא-להים והמלך. כפי שראינו לעיל, אף המלך עצמו כפוף למלכו של עולם, אבל מבחינת האזרח הפשוט, מעליו ניצבות שתי רשויות: א-להית וארצית. מכאן גם נגזר מעמדה של המדינה מבחינה דתית: אין מדובר בחברות בממלכת שמים אלא בממלכת בשר ודם. מה המשמעות של תובנה זו בנוגע ליחסי דת ומדינה כיום? על כך נמשיך ונדון ברשימה הבאה.
כיצד קוראים דרור?
צחי הרשקוביץ
רב קהילת "נצח שלמה", פ"ת
אונ' בר-אילן
"אִישׁ הָיָה בְּיִשְׂרָאֵל, / בַּר-כּוֹכְבָא שְׁמוֹ. // אִישׁ צָעִיר גְּבַהּ קוֹמָה, / עֵינֵי זֹהַר לוֹ.// הוּא הָיָה גִּבּוֹר, / הוּא קָרָא לִדְרוֹר, / כָּל הָעָם אָהַב אוֹתוֹ, / זֶה הָיָה גִּבּוֹר! / גִּבּוֹר!"
מלותיו הנפלאות של לוין קיפניס בשירו "בר כוכבא" עיצבו דורות של ילדים על רוח החירות והשחרור של גיבור ישראל. מלים אלה מקורן, כמובן, בדברי פרשתנו, באשר לשנת היובל ( ויקרא כה, י): "וְקִדַּשְׁתֶּם אֵת שְׁנַת הַחֲמִשִּׁים שָׁנָה וּקְרָאתֶם דְּרוֹר בָּאָרֶץ לְכָל יֹשְׁבֶיהָ יוֹבֵל הִוא תִּהְיֶה לָכֶם וְשַׁבְתֶּם אִישׁ אֶל אֲחֻזָּתוֹ וְאִישׁ אֶל מִשְׁפַּחְתּוֹ תָּשֻׁבוּ". 
חז"ל הציגו בפנינו את הפירוש המילולי של המילה "דרור". כך לשונם (ספרא בהר פרשה ב פרק ב):
"וקראתם דרור - אין דרור אלא חירות. א"ר יהודה מה הלשון דרור? כמדייר בי דיירא ומסחר בכל מדינה". ר' יהודה דורש את המילה דרור כרומזת להעדר העיגון של הצפור במקום ואתר מסויים. היא נודדת, ומצויה בכל מקום פרק זמן קצר. כך הוא הדרור, הקריאה לצאת לחירות מביתו של האדון, לכל אתר שאליו יחפוץ העבד. ברוח זו יש להבין גם את דברי הבבלי ביצה כד, א: "דתנא דבי רבי ישמעאל: למה נקרא שמה צפור דרור - שדרה בבית כבשדה". כלומר, הציפור נקראת דרור כי היא דרה בכל מקום, ללא חיבור לאתר מסויים. מנסח זאת במדוייק ראב"ע בפירושו אצלנו: "דרור - ידוע, שהוא כמו 'חפשי'; ו"כדרור לעוף" (משלי כו, ב) - עוף קטן מנגן, שהוא ברשותו".
אולם, בין פרשני ימי הביניים מתבלט הרמב"ן, שמציג בשולי פירושו גם כיוון אחר: "ועל דרך האמת: דרור - מלשון 'דור הולך ודור בא' (קהלת א, ד); וכן 'יובל' - שישוב אל היובל אשר שם שרשיו".
מקובל לבאר את דברי רמב"ן לאור שיטתו, אותה הוא שוטח במגוון מקומות בפירושו לתורה, ביניהם בהקדמתו המפורסמת. העיקרון המכונן בדבריו הוא שהעולם בנוי במתכונת מחזורית של שמיטות, תקופות ארוכות ביותר של התקדמות ובניין, שביניהן מתכנס העולם למעין חורבן והפסד, שמסתיימות ביובל הנצחי. יובל זה איננו רק בזמן, כי אם משקף מדרגה רוחנית עילאית, שער החמישים, המיוצג באמצעות ספירת הבינה (לפי חשבון של שבע ספירות תחתונות, הכלולות זו מזו, עולה שיש מ"ט שערים בספירות התחתונות, ושער ה-נ', הוא הפתח והמבוא לבינה, ארץ החיים, היובל, עולם החירות).
הרעיון שדור הולך ודור בא הוא שלמעשה יש תהליכי כלייה וחורבן בטרם ישוב הכלל לשרשו העליון, מקום שבו הוא אחוז מבחינה רוחנית, היסוד המכונן של העולם, ארץ החיים העליונה (ראו הרחבה של ענין זה בספר מערכת הא-להות, פרק יג).
אולם, הבנת דברי רמב"ן העמוקים הללו זכתה גם לפירושים אחרים. אחד מהם מאת משגיח ישיבת "תפארת הכרמל" בחיפה, ר' חיים אפרים זייצ'יק. הרב זייצ'יק, בספרו "אור חדש" (ירושלים תשכ"ט) מסביר את ענין הדרור ברוח שיטת נובהרדוק, שהוא מחניכיה ומוריה. כך לשונו הזהב (עמ' תשא):
"דרור החרות האמיתית מכל ערכי החיים החומריים יכול להיווצר רק בשעה שהאדם מתרומם וצופה מתוך אספקלרייתו הנשמתית הטהורה, היאך דור הולך ודור בא, גל אל גל קורא, ותהום אל תהום עונה. 'אמת מלכנו אפס זולתו'. זולת הכרתו והשכלתו - הכל שבחיים כאפס, האמת היחידה היא שהוא מלכנו ואדוננו, ואם מתנפחים ומתיימרים להיות כאדון ומלך הרי זה באמת מעשה-אפס וחסר ערך. ומה גם שהאדם יזכור את האי-נמנע, את יום מותו, שבעל כרחו בא יבוא, אז בוודאי שדעתו הקצרה תתיישב עליו וידע האיך לבלות את ימי חייו שהוקצבו לו להיות גר כאן בתחתונים".
אפסות האדם אל מול הא-להות המוחלטת, מחנכת למתינות מוסרית, לרוגע ולהשתקת התאוות, להבנה שהאדם הקטן הוא חלק ממערכת א-להית עצומה וגדולה, וזוהי דווקא החרות. החרות היא לעשות את הנכון והראוי לפי כבודו ומעלתו של האדם, שהם נמוכים ביותר (הרב זייצ'יק שינן עקרון זה פעמים הרבה, כפי שניתן לראות גם בספריו "ואני תפלה" ו"קול מבשר"). 
בן גילו של הרב זייצ'יק (שניהם ילידי תרס"ו), ממנהיגי יהדות ארה"ב, היה הרב יצחק הוטנר. הרב הוטנר, תלמיד חכם עצום ומקורי, היה בוגר ישיבת חברון שבחברון, תלמידו של הראי"ה קוק, וראש ישיבת רבנו חיים ברלין בניו-יורק. פעמיים נמלט הרב הוטנר מאימת הטרור הפלסטיני. הראשונה, עת עזב את ישיבת חברון כמה חודשים לפני חורבנה בתרפ"ט (24 מ-67 קרבנות הטבח הנורא היו תלמידי הישיבה הקדושים), ופעם שנייה כאשר במאורעות ספטמבר השחור, בשנת 1970, נחטף המטוס עליו היה עם קרובי משפחתו, לשדה דאוסון שבירדן. הרב שוחרר כעבור ימים ארוכים, יחד עם שאר הנוסעים הישראלים, האמריקאיים, הגרמנים והשוויצרים שהוחזקו בני ערובה.
באגרות 'פחד יצחק', ניו-יורק תשמ"א (שמה של סדרת ספרי הרב, שהוציאה לאור בתו, הרבנית ד"ר ברוריה דייוויד, יחד עם בעלה, הרב יונתן דייוויד), מופיעה אגרת אבהית לבחור ישיבה שמשתף את הרב בשמחתו על המפגש עם בני משפחתו לאחר זמן רב. כך מקשר הרב הוטנר את הדברים לדרור:
"תיבת דרור פירשו בו הראשונים שהוא מלשון 'דור הולך ודור בא', והנראה בכוונתם כי תיבת 'דור' יש בה הטעמה של חליפות הזמנים. לכל אוזן שומעת, ענינו של דור מצביע על תנועה שוטפת-חולפת, ומכאן הקירוב עם מושג דירה. כלומר רק דייר, ולא בעל הבית. ומכאן החרוז הפנימי במלים 'דור הולך ודור בא'. תמונה שוטפת-חולפת-עוברת. ולעומת זאת 'דרור' הוא היסוד המתמיד הקיים תמיד
מתחת לכל החליפות ולכל התמורות, מפני שהכפל של ה-ר' מורה שהוא כולל גם את הדור ההולך וגם את הדור הבא [...] וזה הוא עומק פירוש מלת 'דרור' במובן חרות, מפני שהיסוד הבלתי משתנה באדם הוא חרותו, שהאלקים ברא את האדם ישר [...] ורק הודות לחשבונות הרבים שבקשו בני האדם מפסיד הוא האדם את חרותו [...] ועל כן שנת היובל, שהיא המפקיעה מכל החליפות השינויים והתמורות, ומשיבה את כל הדברים לעצמיותם הבלתי משתנה, קרויה היא שנת הדרור [...] קראה הכתוב בשם 'איש אל משפחתו תשובו', להראות שאין הזכייה בחירות כדרך הרווחים האחרים שהאדם מרוויח, אלא שזהו להפך: איבוד ההפסד, ואיבוד ההפסד הוא השיבה אל הרעננות המקורית".
עומק דבריו, חירות אמיתית היא לשוב לטבעיות האדם, לשחרור מעל כבליו החיצוניים. זוהי שיבה אל משפחתו, לא אל החופש המוחלט כי אם אל בית הגידול, אל העוצמה של מקור חיי האדם. 
היתר עסקה וחשמל בשבת
ד"ר יצחק  קניגסברג

פרשת השבוע דנה באחד האיסורים החמורים בתורה - מתן הלוואה בריבית: "הוקשו מלוי רבית לשופכי דמים" (בבא מציעא סא' ב').  "שכל המלוה בריבית כופר בעיקר" (ירושלמי, בבא מציעא, פ"ה ה"ח). התורה מזהירה את המלווה בריבית: "וְכִי יָמוּךְ אָחִיךָ וּמָטָה יָדוֹ עִמָּךְ וְהֶחֱזַקְתָּ בּוֹ גֵּר וְתוֹשָׁב וָחַי עִמָּךְ:  אַל תִּקַּח מֵאִתּוֹ נֶשֶׁךְ וְתַרְבִּית וְיָרֵאתָ מֵאֱ-לֹהֶיךָ וְחֵי אָחִיךָ עִמָּךְ:  אֶת כַּסְפְּךָ לֹא תִתֵּן לוֹ בְּנֶשֶׁךְ וּבְמַרְבִּית לֹא תִתֵּן אָכְלֶךָ". חומרת העבירה מתבטאת גם בכך, שהקב"ה ראה צורך להזהיר את בני ישראל מלקחת ריבית בעוד שני מקומות בתורה: " אִם כֶּסֶף תַּלְוֶה אֶת עַמִּי אֶת הֶעָנִי עִמָּךְ לֹא תִהְיֶה לוֹ כְּנֹשֶׁה לֹא תְשִׂימוּן עָלָיו נֶשֶׁךְ" (שמות כב'). וכן "לֹא תַשִּׁיךְ לְאָחִיךָ נֶשֶׁךְ כֶּסֶף נֶשֶׁךְ אֹכֶל נֶשֶׁךְ כָּל דָּבָר אֲשֶׁר יִשָּׁךְ" (דברים כג').
לאור כל זאת נשאל: איך קרה שכיום אנחנו "עוברים" על איסור מפורש זה בתורה?! 

במהלך הדורות, שינוי שיטות ותנאי המסחר, כמו גם מערכת הבנקאות המודרנית והשימוש בשטרות חליפין, הרחיבו את הצורך בהלוואות מזומנים, או בהמרת שטרות תוך לקיחת סיכונים שונים ובעיות של עלויות ושינויי שערי חליפין, אשר גרמו להפסדים ניכרים למלווה. מציאות זו, גרמה לכך שיהודים חדלו להלוות כספים זה לזה, או מצאו פתרונות עוקפים באמצעות הערמות שונות, כדי לאפשר הלוואות נושאות ריבית (כמו באמצעות נוכרי או קנס על פירעון מאוחר), כאשר חלק מהפתרונות לא עלו תמיד בקנה אחד עם הדרישה: "אֶת כַּסְפְּךָ לֹא תִתֵּן לוֹ בְּנֶשֶׁך". האיסור חל דווקא בהלוואה שבה רק צד אחד מרוויח בכל מצב. איסור זה לא יחול על רווח הבא כתוצאה מעסקה בין הלווה למלווה.

בהלוואה במסגרת היתר עסקה משתנה ההגדרה של פעולת העברת הכסף מיד המלווה ליד הלווה. במקום ההגדרה "הלוואה" חז"ל מגדירים זאת "עסקא" . בעסקה זו אין שני צדדים: מלווה ולווה, אלא זו עסקת חבילה, בה המלווה והלווה הופכים להיות שותפים להפסד ולרווח כאחד, ובכך הם מקיימים במובן שונה את הצו: "וְחֵי אָחִיךָ עִמָּךְ". 

במקרה זה חז"ל נאלצו להתמודד עם בעיות הלכתיות שהתעוררו עקב תהפוכות כלכליות בעולם, שמנעו את קיום מצוות עשה של הלוואה לזולת בגלל איסור נשך.

גם פוסקי דורנו נאלצים להתמודד עם בעיות הלכתיות שהתעוררו ומתעוררות חדשים לבקרים עקב פיתוחים טכנולוגיים חדשים בעולם המודרני. אחד הותיקים והחשובים שבהם הוא ההיתר להשתמש בחשמל בשבת.  בסוף הפרשה התורה מצווה:

 "אֶת שַׁבְּתֹתַי תִּשְׁמֹרוּ"! איך ניתן לשמור על השבת בעידן החשמל? 

זרם חשמלי מוגדר כתנועת חלקיקים על גבי תווך הנמצא במתח. כדי שיזרום זרם כל שהוא יש צורך בכוח הפועל על המטענים ומזיזם. הכוח הזה הוא או שדה חשמלי או שדה מגנטי הנוצר ע"י כל מקור אנרגיה חשמלית - סוללה או גנראטור .

הגנראטור בתחנת הכוח מופעל על ידי דלק נוזלי או מוצק, דלק גרעיני, אנרגיה סולרית, מפל מים וכו'.  במעגל סגור לא נולד ולא נוצר מטען חשמלי חדש. המטענים רק מועברים ממקום אחד לשני. מקור המתח הוא הכוח המניע את המטענים החופשיים הנמצאים במערכת. מטענים אלה יכולים להפעיל ציוד חשמלי הקשור לפיקוח נפש בבתי חולים, מערכות בטחון, וכו'. מכיוון שפיקוח נפש דוחה את כל המצוות שבתורה, לכן נקבע שבמקרה של פקוח נפש אכן יהיה מותר להשתמש בחשמל בשבת, אך מה יהיה הדין לגבי האוכלוסייה שאינה נמצאת בפיקוח נפש?  
במס' שבת למדנו: המדליק נר לחולה בשבת מותר לבריא ליהנות לאורו כי "נר לאחד נר למאה". לפי זה מותר לעובד תחנת הכוח לעבוד בשבת ולספק את כל התצרוכת הנדרשת, שהרי איננו יכול להפריד בין זו המכוונת לפיקוח נפש לבין זו המסופקת למקרים בהם אין פיקוח נפש, ומותר גם לצרכן הרגיל להשתמש בחשמל לצרכיו. 

כך השכילו פוסקי זמננו למצוא את הפתרון לשימוש בחשמל בשבת לטובת כלל ישראל. וכרגיל, יש הדוחים זאת ומשתמשים בגנרטורים בשבת ולא במערכת החשמל הכללית.
"מה עניין שמיטה להר סיני?"

הרב אלי קפלן, ראש הגרעין התורני 'בית מורשת' מבית 'קרן קהילות' במעלה אדומים
על שאלה ידועה זו שהפכה לביטוי שגור המבטא שני דברים שאינם קשורים זה לזה , עונה רש"י: " מה שמיטה כללותיה ודקדוקיה מסיני , אף כולן נאמרו כללותיהן ודקדוקיהן מסיני".

אולם עדין יש להבין, במה נתייחדה מצוות השמיטה מכל המצוות שבתורה? מדוע בחרה התורה להדגיש לנו את עניינה של קבלת התורה מסיני כל פרטיה ודקדוקיה דווקא במצווה זו?

הרבי מליובאַוויטש מסביר כי מצווה זו היא מצווה כללית המבטאת את מהותה של התורה.
התורה פותחת בציווי "שש שנים תזרע שדך ושש שנים תזמור כרמך". התורה יכולה להתגלות בעולם רק מתוך חיבור לעולם הגשמי. עבודת האדמה והפרנסה הם גם הבסיס שעליו יכול האדם להתפתח מבחינה רוחנית בבחינת "אם אין קמח-אין תורה", ומצד שני ההתעלות הרוחנית משפיעה על כל העשייה הגשמית ונותנת לה את משמעותה האלקית.
 בשבת האדם מתנתק לגמרי מכל מלאכה ויכול להפנות את כל זמנו ללימוד תורה ולהתעלות רוחנית, לעומת זאת בשנת השמיטה אין איסור מלאכה כולל אלא רק עבודת האדמה, הבדל זה יוצר קושי גדול יותר ללמוד תורה בשנת השמיטה ולהתעלות בה מבחינה רוחנית, שהרי אין בה ניתוק מוחלט מעולם העשייה. זהו תפקידו של האדם בעולמו, להתעלות מבחינה רוחנית מתוך חיבור לעולם המעשה. כך אפשר להבין את דברי רש"י המסביר "ושבתה הארץ שבת לה' " -"לשם ה', כשם שנאמר בשבת בראשית".

על דברים אלו ראוי להוסיף: בעולם המודרני שבו הרוב המוחלט של בני האדם איננו מתפרנס מחקלאות וגם את מה שיחסר בשנה זו ניתן להשלים בצורות שונות, המותרות מבחינה הלכתית, הפכה שנת השמיטה במובנה ההלכתי הצר לשנה שאין בה כל התעלות רוחנית, כי רובו המוחלט של העם איננו מרגיש כלל את השנה הזו, מעבר לשאלה מה מותר ומה אסור לקנות בסופר...
אולם משמעותה הרוחנית של שנת השמיטה חשובה לאין ערוך, דווקא בעולם המודרני בו האדם משתעבד פעמים רבות לריצה אחר העושר והרווחה הגשמית ושוכח את עולמו הרוחני. דווקא בעולם המודרני שאלה נצחית זו "מה עניין שמיטה להר סיני" חזקה מאי פעם.
משמעותה של שאלה זו היא: כיצד ניתן לממש את התורה הנצחית שנתנה לנו בהר סיני, גם בשנת השמיטה של העולם המודרני. כיצד ניתן לקיים חברה מפותחת כלכלית המתחרה כראוי עם העולם הגלובלי בו אנו חיים, ויחד עם זאת לפנות זמן ראוי להתפתחות רוחנית וערכית ולבירור שאלות הקיום של עם ישראל בארצו וכיצד ניתן לבנות חברת מופת המגשימה את ערכיה של השמיטה, הן שמיטת קרקעות והן שמיטת כספים, הן את חזרת הקרקעות לבעליהן בשנת היובל והן את מימושו של האיסור להלוות בריבית, ללא הזדקקות להיתר עיסקא, המעקר את מהותה של הריבית מתוכנה. כל אלו מצוות המופיעות בפרשת בהר.

זוהי משמעותה הרחבה יותר של "מה עניין שמיטה להר סיני". זהו אתגר שאפשר להגשימו רק מתוך ראיה רחבה של העם  ושל מנהיגיו הרוחניים והפוליטיים. זהו האתגר הגדול העומד לפתחנו בעת הזו. 

מעם סגולה לעם סגולות 
לוביץ

ההכנות להילולת ל"ג בעומר במירון בעיצומן, ובעוד ימים אחדים יפקדו רבים את קבר הרשב"י, בתמימות, בחמימות ובהתלהבות. אל ההילולא ששורשיה זוהרים בקדושה, השתרבבו בשנים האחרונות בשנים האחרונות גורמים המציעים תיווך בין ה' ובין החוגגים, תוך מתן הבטחות על ניסם ונפלאות, סגולות וקמעות. 
תופעות אלה היו אמורות לרחוק מעלינו בארץ ישראל. כאן, בארץ, אנו אמורים להיות בקשר ישיר וקרוב יותר אל הקב"ה ולהתרחק מגורמים מתווכים למיניהם. בפרשתנו נאמר: "...לָתֵת לָכֶם אֶת אֶרֶץ כְּנַעַן לִהְיוֹת לָכֶם לֵאלוהִים" (כה, לח), וחכמים למדו מכאן: "שכל הדר בארץ ישראל אני לו 
לא-להים, וכל היוצא ממנה כעובד עבודה זרה" (לשון רש"י עפ"י כתובות קי, ב ותו"כ בהר, ה, ד). 
הרמב"ן הסביר בפירושו לתורה ש-ה' מקפיד על עבירות הנעשות בארץ, יותר משאר המקומות מפני שארץ ישראל "היא נחלת ה' מיוחדת לשמו, לא נתן עליה מן המלאכים קצין שוטר ומושל בהנחילו אותה לעמו... בתתו לנו את הארץ שיהיה הוא יתברך לנו לא-להים ונהיה מיוחדים לשמו". 
לאור זאת ניתן גם להבין מדוע מצוות השמיטה והיובל שבפרשתנו יכולות להתקיים רק בארץ ישראל, שכן בה יש השגחה אלוהית ישירה והדוקה, ורק בה ה' נותן ברכתו שהארץ תוציא יבול של שלוש שנים לפני שנת שמיטה, ובכך תאפשר השבתה מלאה של עבודת האדמה לשנה שלמה. לכך מתחברים דברי ריה"ל על כך שרק בארץ ישראל תתכן נבואה, שכן הנבואה היא השיא של הוצאת הסגולה הישראלית מהכוח אל הפועל, והזיקה הישירה של העם היושב בארץ אל ה' משקפת את תמצית היותנו "עם סגולה". 

והנה כיום הפכנו מעם סגולה לעם סגולות. דווקא כאן בארץ ישראל הולכת ופושה תופעה של פניות למתווכים למיניהם. רבים פונים לצדיקים שונים במקום לפנות ישירות לקב"ה, ובחסידיות מסוימות יש גם מי שפונים לצדיקים שזה לא מכבר נמצאים בעולם האמת. אם בחסידים נפלה שלהבת מה יגידו אוהבי הקיר, המתפללים ליד קירות קברים, בארץ הקודש או בארץ העמים, אך את בתי הכנסת אינם פוקדים.

בהגיע ל"ג בעומר אנו רואים כיצד אמצעים גרועים בהרבה מנסים להחליף את הפניה הישירה לבורא עולם. רבנים מוכנים להתפלל עבורנו ולזכותנו בישועות, וכל שעלינו לעשות הוא לקנות את "הקמיע הקדוש", את "יין סגולת רשב"י" או להדליק נר קדוש שמחולל פלאים, ומעורר "הדים עצומים בעולם כולו", כלשון "עלוני הקודש" המדווחים גם על אלפי ניסים וישועות שאירעו בזכות תרומה צנועה של 180 שקלים לשם חלוקת ח"י רוטל, שהם 54 ליטר מיץ (רוטל=3 ליטר) בעליה לקבר הרשב"י. הגדילה לעשות ישיבת 'אור הרשב"י' שמבצעת טלמרקטינג אינטנסיבי לקבלת תרומות תמורת תפילות בקבר הרשב"י. הצעות אלה אינן מאדירות את דמותו של רשב"י, אלא מעצימות עסקנים שממסחרים ומנצלים רגשות דתיים כנים. 
בעיה גדולה אף יותר קיימת כאשר עניינים אלה הופכים למעין תחליף לעבודת ה' אמתית. למה להתפלל בכוונה שלוש תפילות ביום לקב"ה, כשאפשר לפנות בקלות לצדיק?! מדוע להשקיע מאמץ בעשיית מעשים טובים, כשניתן להביא מזור ותיקון באמצעות קמעות, מזוזות ונרות?! למה לעבוד קשה על תיקון המידות ועל זהירות בדיבור, הרי די בכך שנתרום לישיבה או לארגון כלשהם?! אינני מלין על יהודים תמימים שכוונותיהם טהורות, אלא על העסקנים הפחות תמימים ועל הרבנים המתעטפים בשתיקה ומעלימים עין לנוכח התופעה. 
אפשר להבין את הרצון לחוויות דתיות מרגשות ואת הנהיה אל העולם העל-חושי. גיוון החוויה הדתית בזמננו והעצמת ההיבטים הבלתי רציונליים נובעים במידה רבה מהאכזבה של העידן הפוסט-מודרני מהתבונה ומההשכלה, שלא הצליחו להביא מזור לכל בעיותיהם של היחידים ושל החברה. נטיה זו משיקה לשאיפה החיובית לרוחניות ולעולמות טרנסצנדנטיים שבבסיסה היא מבורכת. 
אולם, החוויה הרוחנית והשילוב של יסודות מיסטיים בהוויה הדתית צריכים לעלות בקנה אחד עם עקרונות האמונה היהודית, ולהשתלב במסגרת אורח החיים של ההלכה. הם צריכים להוות השלמה לתפילה, ללימוד התורה ולקיום המצוות, ולא לייצר יהדות אלטרנטיבית המספקת אינטרסים אישיים באופן קל להשגה. ההליכה לאורם של רבי עקיבא ורשב"י לא תמיד עוברת בדרכים קלות ותמיד לא עוברת בדרכים עקלקלות, אלא מובילה היא בדרכים ישרות, דרכים של פניה אל בורא עולם ישירות. 

על מגבלות הרפואה המודרנית
הרב אברהם רזניקוב

רב המרכז הרפואי תל אביב (איכילוב)
ברפואה יש לעיתים צורך להעדיף את סיפוק הצרכים הרפואיים של חולה אחד על פני חולים אחרים, או להקדים את סיפוק צרכיו של האחד לפני האחרים, כאשר אין אפשרות מבחינת משאבים לספק את כל הצרכים הרפואיים לכל האזרחים הנזקקים לכך במידה שווה. ולכן יש לקבוע מדיניות ציבורית של קדימויות ועדיפויות. 

מצוות רבות בפרשתנו עוסקות בנושאים סוציאליים, בהם שמיטה, יובל, צדקה, ואיסור ריבית. הפסוקים המתארים את מערכת היחסים שבין הלווה למלווה, הם פועל יוצא של מצבו של מי שמטה ידו "אל תקח מאתו נשך ותרבית...וחי אחיך עמך" (שם, שם, ל"ו), איסור לקיחת הריבית משמר את האנושיות.
 המדרש על פסוק זה פותח לדיון את שאלת גבולות הנתינה "וחי אחיך עמך, זו דרש בן פטורי שנים שהיו הולכים במדבר ואין ביד אחד אלא קיתון של מים אם שותהו אחד מגיע ליישוב ואם שותים אותו שנים שניהם מתים, דרש בן פטירי ישתו שתיהם וימותו שנאמר וחי אחיך עמך, אמר לו ר"ע וחי אחיך עמך חייך קודמים לחיי חבירך, כספך, ולא כסף אחרים..." (ספרא בהר פרשה ה' אות א'), כלומר, לדעת רבי עקיבא, אדם העומד בפני מצב שבו עליו לבחור בין חייו לבין חיי חברו, מצווה על ידי התורה "חייך קודמים", וכפי שהסביר המהרש"א שהמילה "עמך" משמעה, "שיהא הוא טפל לך" (מהרש"א בבא מציעא ס"ב ע"ב). אולם בן פטורא חולק עליו וסובר, שעל פי מידת חסידות מן הראוי שיחלוק את המים עם חברו, והמקום ירחם עליו. 
דברי בן פטורא קשים ליישוב. וכי מוטלת חובה על האדם לתת את מעט המים שבידו, על אף שהדבר יביא למותו ובלבד שלא יראה במותו של חברו? הנצי"ב מוולוז'ין, בהתייחסו לשאלה זו, אומר את הדברים הבאים, "...ולכאורה דעת בן פטורא תמוה, וכי בשביל שאי אפשר לקיים וחי אחיך עמך מחויב הוא להמית את עצמו חס ושלום, ואיזו תועלת תהיה מה שייתן גם לחברו, אלא העניין הוא דאם ישתו שניהם עכ"פ יחיו יום או יומיים גם שניהם, שלא יגיעו לישוב, ואולי עד כה יזדמן להם מים..." ("העמק שאלה" שאילתות דרב אחאי סוף עמ' קמ"ז). כלומר, אינך מחויב להיכנס לסיכון כזה בו אתה עשוי לקפח את חייך תוך כדי הצלת הזולת. ניצחון רגש האלטרואיזם על אף אובדן שתי נפשות אינו רוח היהדות, על כן ההסבר לדבריו של בן פטורי, שאם ישתו שניהם אולי ינצלו, על אף שכמות המים אינה מספיקה לשניים עד להגעתם למקום יישוב. דעתו של בן פטורא נדחתה מההלכה, דעת רבי עקיבא הפכה לדעה המרכזית והעיקרית בספרות ההלכה, "חייך קודמים לחיי חברך". כשיש לנו בסל הבריאות תקציב מוגבל, לא נכון להיות אידיאליסטיים המחלקים לכולם עד שימותו כולם. האחריות לחלוקה נכונה היא עול מוסרי שבתוכו פועלים שיקולים של "וחי אחיך עמך" ולא שתמות עמו. 
המקור התלמודי העיקרי לדיון בשאלת ההקצאה הציבורית במשאבים מוגבלים הוא הדין ש"אין פודים את השבויים יתר על כדי דמיהם, מפני תיקון העולם" (על פי משנה גיטין דף מ"ה ע"ב). התלמוד מביא שני נימוקים אפשריים לדין זה: "איבעיא להו: האי מפני תיקון העולם - משום דוחקא דצבורא הוא (דוחק הציבור), או דילמא משום דלא לגרבו ולייתו טפי (שתגבר המוטיבציה לחטוף), (גיטין, שם, שם). היינו, או טעם כלכלי, שמתן סכומים גדולים לפדיון שבויים ירושש את הציבור, ולא יוכלו להפנות משאבים לצרכים ציבוריים אחרים, או טעם בטחוני, משום החשש שהגויים יחטפו יותר שבויים כדי לסחוט כסף מהציבור. 
ההבדל בין שני נימוקים אלו הוא אם יחיד יכול לפדות את קרוביו השבויים גם ביתר מכדי דמיהם, אם הטעם הוא משום דוחק הציבור, הרי הוא רשאי, כי אינו מטיל מעמסה כספית על הציבור, ואם הטעם הוא משום חשש חטיפות נוספות, אין הוא רשאי, כי הדבר יעודד את הגויים לחטוף עוד שבויים יהודיים. בתלמוד לא התברר כמי מהטעמים נפסקה ההלכה. 
השולחן ערוך נטה לטעם הביטחוני "אין פודין השבויים יותר מכדי דמיהם, מפני תיקון העולם, שלא יהיו האויבים מוסרים עצמם עליהם לשבותם. אבל אדם יכול לפדות את עצמו בכל מה שירצה" (שו"ע יו"ד סי' רנ"ב סעי' ד'), ואם כך ספק אם ניתן לגזור מסוגיה זו לעניין סעיף הוצאות בריאות. 
לעומת זאת דעת הב"ח שהשיקול הכלכלי הוא העיקר (שם), ולכן גורמים פרטיים יכולים להשקיע מכיסם. 
עוד נחלקו הפוסקים האם מצב של פיקוח נפש משנה את ההלכה, היינו שבמצב כזה פודים שבויים גם יותר מכדי דמיהם, ולפיכך יהיה חיוב על הציבור להוציא הוצאות גדולות למניעת מצבים של פיקוח נפש ובכללם בריאות הציבור (ע"פ תו"ס גיטין דף נ"ח ע"א ד"ה 'כל', וראה מאמרו של הרב יצחק זילברשטיין, אסיא, ז' תשנ"ד, עמ' 3 ואילך), ויש אומרים, שגם במקום פיקוח נפש אין פודים יותר מכדי דמיהם. לכאורה, אם אכן מדובר על סכנת נפשות של השבוי, מדוע לא נביא ציבור לעניות לצורך זה?! אפשר שיש ללמוד מדברים אלו, ששיקולי רווחת הציבור ושימור מצב כלכלי יציב - מתירים אפילו פיקוח נפש (חידושי הרמב"ן לגיטין שם, ובתורת המדינה, עמ' 424 ואילך, ובמאמרו של הרב משה הרשלר, הלכה ורפואה, ג' תשמ"ג, עמ' מ"ח ואילך). 
דבקות ובטחון בה' בארץ ישראל
הרב שלמה שושן, דיין וראש ישיבת ההסדר והגרעין המשימתי מבית 'קרן קהילות' בבית שאן

פרשת בהר, פותחת במצוות השמיטה שמתחייבים בה רק בארץ ישראל, כנאמר בפרשה " כי תבואו אל הארץ אשר אני נותן לכם ושבתה הארץ שבת לה' ". במצווה זו אנו נדרשים להגיע למידת בטחון בה' גבוהה מאוד, לא לעבוד בשדות ולהפקיר את כל היבול במשך שנה שלמה, ולכן על מקיימי מצוה זו נאמר " גיבורי כח עושי דברו ". השמיטה פועלת להחדיר באדם אמונה והכרה, שכל מעשיו והשתדלותו, מתברכים מברכת ה' עליו, ולכן מידי שבע שנים הוא נדרש לרענן הכרה זו, במשך שנה שלמה, באופן חי ומשמעותי, כשהוא סומך לפרנסתו, רק על ברכת ה'- " וציויתי את ברכתי לכם בשנה הששית". היובל מרומם את האדם לקומה נוספת, כשהוא נדרש להחזיר את כל הקרקעות והבתים שרכש מכל ההון שצבר- שהם הנכסים המשמעותיים של האדם- לבעליהם הקודמים, שזכו בהם מנחלת ה' ולא מעושר עצמי. שתי מצוות אלו - השמיטה והיובל - מרוממות את האדם מישראל ואת האומה כולה למדרגה גבוהה מאוד של דבקות ובטחון בה' ולא ברכוש ובקניינים החומריים. לכן מצוות אלו מתקיימות רק בארץ ישראל שעליה נאמר: " ארץ אשר עיני ה' אלוקיך בה", כיוון שרק כאן השכינה שורה בגלוי, ורק כאן מתאפשר לאדם להרגיש את השכינה גם כשהוא עובד את האדמה או רוכש קניינים ונכסים.

פרשיות בהר בחוקותי נקראות תמיד בימים שבין יום העצמאות ליום ירושלים, ואכן תוכנן של פרשיות אלו מתאים מאוד לתהליכים הגדולים והנפלאים שאנו זוכים להם בדורנו, שזכינו לחזרתנו לנחלת אבותינו ללא עול של שלטון זרים ביום העצמאות, ולקומה נוספת של שחרור חבלי הארץ היותר קדושים ביהודה ושומרון ובירושלים ומקום המקדש. הכרזת העצמאות של מנהיגי המדינה לפני 68 שנים הייתה בחינה של " גיבורי כח עושי דברו ". כל ארצות ערב שסבבו אותנו כזאבים טורפים, איימו בהשמדתנו אם נעז להכריז על עצמאותנו, ופחד גדול נפל גם על חלק גדול מהעם וגם על ראשי הצבא באותה תקופה. רוח ה' לבשה את ראשי הציבור להסתכן ולהכריז על הקמת המדינה, ולבטוח שיתרחש נס וכפי שאכן קרה ב"ה. הפרחת השממה והקמת הישובים עוררו את כוחות הקדושה והופעת השכינה כדברי הגאון מוילנא זצ"ל בספרו "קול התור" שע"י עבודת האדמה וישוב הארץ מחזירים את השכינה להתגלות בארץ ישראל. 
שכינה זו היא שהופיעה והתלבשה ברוחם של מנהיגי האומה כרוח של גבורה ואמונה, גם באלו ששם שמיים לא שגור על פיהם. השכינה והקדושה בארץ ישראל אינם זקוקים להרשאה והסכמה של מאן דהו, ובודאי כאשר מדובר במצב שגורלם של כלל ישראל מונח על הכף, ולכן קדושתה של המדינה והיותה "כסא ה' בעולם"- כדברי מרן הראי"ה קוק זצ"ל- אינה נובעת ממנהיגיה ואינה תלויה בהם או בדעותיהם. קדושת המדינה נובעת מקדושת כלל ישראל שזוכים באמצעות המדינה להתיישב בה, להפריח את אדמתה ומתוך כך להשכין בה שכינה וקדושה. 
נחזק את אמונתנו שיד ה' היא החופפת עלינו כאן במדינתנו. נהלל ונודה לקב"ה על כל הניסים והנפלאות שהוא עושה עמנו בכל יום ויום, ובכך נרבה את הופעת השכינה והקדושה על כל ישראל הרחוקים והקרובים.

שמיטה עכשיו – ובחקיקה

הרב שי פירון

אני זוכר את התמונה בבהירות. שמיני עצרת, שמחת תורה. עוד בוקר קסום בקיבוץ עין הנצי"ב שבעמק בית שאן. המילים של לאה גולדברג, " הירוק היום ירוק מאוד " יחד עם תפילת ''מודה אני" נראו שלמות מתמיד.
אבל אז נגלתה תמונה מוזרה משהו. בתוך עגלול מברזל ישב לא תינוק, ולא ילד, כי אם ב.- עובד גד"ש [גידולי שדה]  במשק.  נדהמתי. ב. הוא בחור גדול, מגודל, ומה לו ולישיבה בעגלול. 
"יש לי חום גבוה" אמר, "בקושי יכול ללכת", הוסיף. 

"אז למה אתה לא נשאר בבית?" שאלתי. אומנם, יום חג אבל חולה שלא מסוגל ללכת? 

"איך?!" שאל ב. "נראה לך שאיש גד"ש לא יהיה בבית הכנסת בזמן תפילת גשם"?! 

הייתי המום ומאושר כאחד מהתשובה. אנחנו, ''האנשים הרגילים'', שפותחים את הברז ורואים את המים זורמים, לא חיים את העוצמה שבתפילת הגשם. לא מתרגשים ממנה, לא חווים אותה כתפילה קיומית. לעומת  זאת, אנשים כמו ב. רואים בתפילת הגשם תפילה קיומית, כמעט כמו תפילת נעילה. 

אבל ההתרחקות מהאדמה ומהחקלאות הובילה אותנו למציאות הזויה בה חלק משמעותי ממצוות התורה, כמו גם חלק משמעותי ממנהגי התפילה – הפכו לרחוקים מאתנו. חשבתי על הדברים בשעה בה קראתי את הפסוקים הראשונים של פרשתנו, פרשת בהר: 

"דַּבֵּר אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְאָמַרְתָּ אֲלֵהֶם כִּי תָבֹאוּ אֶל הָאָרֶץ אֲשֶׁר אֲנִי נֹתֵן לָכֶם וְשָׁבְתָה הָאָרֶץ שַׁבָּת לה'. שֵׁשׁ שָׁנִים תִּזְרַע שָׂדֶךָ וְשֵׁשׁ שָׁנִים תִּזְמֹר כַּרְמֶךָ וְאָסַפְתָּ אֶת תְּבוּאָתָהּ. וּבַשָּׁנָה הַשְּׁבִיעִית שַׁבַּת שַׁבָּתוֹן יִהְיֶה לָאָרֶץ שַׁבָּת לַה'. שָׂדְךָ לֹא תִזְרָע וְכַרְמְךָ לֹא תִזְמֹר. אֵת סְפִיחַ קְצִירְךָ לֹא תִקְצוֹר וְאֶת עִנְּבֵי נְזִירֶךָ לֹא תִבְצֹר שְׁנַת שַׁבָּתוֹן יִהְיֶה לָאָרֶץ. וְהָיְתָה שַׁבַּת הָאָרֶץ לָכֶם לְאָכְלָה לְךָ וּלְעַבְדְּךָ וְלַאֲמָתֶךָ וְלִשְׂכִירְךָ וּלְתוֹשָׁבְךָ הַגָּרִים עִמָּךְ.  וְלִבְהֶמְתְּךָ וְלַחַיָּה אֲשֶׁר בְּאַרְצֶךָ תִּהְיֶה כָל תְּבוּאָתָהּ לֶאֱכֹל" (ויקרא כ"ה, ב' - ח').

הפסוקים הללו מתארים מציאות של חיים. לא התמודדות של 'בעלי מקצוע', אלא אורח חיים של אומה. האם מדובר במצווה הנוגעת לחקלאים, בדיוק כמו שמצוות מעקה נוגעת רק למי שבונה בית, בגדי כהונה נוגעים לכהנים בלבד, וכו' או שמא מצוות שמיטה היא לא פעם בלבו של כל יהודי? 

אין ספק שהתשובה רמוזה בפסוק הראשון של פרשתנו: " וַיְדַבֵּר ה' אֶל מֹשֶׁה בְּהַר סִינַי לֵאמֹר". העובדה שמכל המצוות, דווקא מצוות שמיטה נסמכת למעמד הר סיני, מלמדת על מרכזיותה ועל חשיבותה. 

אני כותב את הדברים הללו, חצי שנה אחרי סיומה של שנת השמיטה האחרונה. אולי אני טועה, אבל התחושה שלי היא ששמיטת תשע"ה עברה לידינו. ככה, בשקט. בלי הוויכוחים העמוקים על היתר מכירה, אוצר בית דין או יבול נוכרים. עם מעט מדי דיונים על המשמעות ועל המקום של השנה בחיינו. כאילו, שנת השמיטה הפכה להיות בעיה של חקלאים. אנחנו, הציבור הרחב, נוסעים ליד השנה. כל אחד בוחר לעצמו ערוץ באמצעותו הוא מתמודד עם 'הבעיה' ונע קדימה. 

השמיטה הפכה מבשורה למגבלה, מרעיון יהודי לבעיה של חקלאים, מתפיסת עולם לפרוייקט בנושאי מזון ואוכל בלבד. 

אילו החקיקה הדתית הייתה ראויה ומקיפה, יתכן והיינו מבקשים לחוקק את חוק השמיטה. חוק זה מחייב או מאפשר לכל אזרח שנת שבתון אחת לשבע שנים. לא רק לחקלאים בכפיה, ולא רק למורים ואקדמאים בבחירה. רעיון ההתחדשות, התפיסה שאוסרת על האדם להפוך לעבד של העבודה, לייצור שכל תכליתו ויוקרתו היא נגזרת של הרכוש שצבר, ראוי לה שתקבל תשומת לב דווקא במאה העשרים ואחת. מעולם לא הייתה השמיטה כל כך רלוונטית. 

ואם לא שנת שבתון אז לפחות, בתור התחלה, יום חופשי נוסף, פעם בשבע שנים. יום בו המדינה ממנת לך חוג, או לימוד או חוויה תרבותית, או טיול בארץ או כל מה שיכול למלא את הנפש, לחדש את כוחות החיים. כל מה שמגביל את המרוץ, שמגדיל את הנפש, שמקטין את המרדף אחרי החומר. זמן שיאפשר לכולנו להקשיב לשאלת אייכה, שמאז אדם הראשון מהדהדת מקצה עולם ועד קצה. (הערת המערכת: בימים אלה אכן מוגשת הצעת חוק ליום ראשון חופשי אחד לחודש, שמונה פעמים בשנה). 

זו בעיני חקיקה יהודית ראויה, כזו שתקנה למדינת ישראל אופי ראוי, אחר, עמוק.  

אסטרטגיה של שילוב בין ספרא וסייפא
השבוע נחגוג את ל"ג בעומר. ביום זה נפסקה מיתתם של תלמידי רבי עקיבא (שו"ע או"ח תצ"ג ב- ג ובהגה"ה), והסתלק רבי שמעון בר יוחאי, מגדולי תלמידיו של רבי עקיבא. 
מדוע אנו נוהגים את מנהגי האבלות על מות עשרים וארבע אלף תלמידי רבי עקיבא? האם לא היו אירועים קשים מכך בעברנו? האם האבלות נובעת רק מהפגיעה הקשה שנגרמה לעולם התורה ולומדיה, או שיש ברקע סיבה נוספת? ומה ניתן ללמוד ממנה לימינו?
ממקורות רבים ניתן ללמוד שיש קשר בין מות תלמידי רבי עקיבא לבין כישלון מרד בר כוכבא. כך גם זכינו לשמוע מרבנו הרב צבי יהודה קוק זצ"ל.
רבי עקיבא התייצב לצדו של בר כוכבא בהנהגת המרד: "תני ר' שמעון בן יוחי, עקיבה רבי היה דורש: 'דרך כוכב מיעקב'- דרך כוזבא מיעקב. ר' עקיבה כד הוה חמי בר כוזבה הוה אמר דין הוא מלכא משיחא! א"ל ר' יוחנן בן תורתא עקיבה יעלו עשבים בלחייך ועדיין בן דוד לא יבוא". (ירושלמי תענית ד ה).
רבי עקיבא נשא בתפקיד פעיל ואסטרטגי, כ'נושא כליו' של בר כוכבא:  "שהרי  רבי עקיבא חכם גדול מחכמי המשנה היה והוא היה נושא כליו של בן כוזיבא המלך, והוא היה אומר עליו שהוא מלך המשיח". (רמב"ם מלכים יא ג. וב"כסף משנה" תמה מהו מקורו).
יש שפירשו בפשטות: שרבי עקיבא היה שותף פעיל והיה נושא את כלי מלחמתו של בר כוכבא. (האברבנאל "ישועות משיחו" עיון ראשון פ"ד ע"ח).  ויש שפירשו: "ומה שכתב הרמב"ם דר' עקיבא 'נושא כליו', היינו שהיה תומך ידו בכל עוז, כמ"ש בירושלמי וכו'. ומפני דר"ע היה הגדול שבדור והחזיק בימינו הוי כ'נושא כליו', היינו התומך בידו בכל עוז". (מהר"ץ חיות "אמרי בינה" סי' ו' בהגהה). רבי עקיבא היה עמוד התורה שבעל פה: "כולהו סתימתאה אליבא דרבי עקיבא". (סנהדרין פו א).  ונעשה שותף למרד במישור המדיני והצבאי. שילוב אסטרטגי של "ספרא וסייפא".
עדות מיוחדת נוספת לשותפותו במרד מצינו במשנה: "הַתּוֹלֵשׁ סִימָנֵי טֻמְאָה, וכו'. אָמַר רַבִּי עֲקִיבָא, שָׁאַלְתִּי אֶת רַבָּן גַּמְלִיאֵל וְאֶת רַבִּי יְהוֹשֻׁעַ הוֹלְכִין לגדוד, בְּתוֹךְ הֶסְגֵּרוֹ מָה הוּא. וכו'". (נגעים ז ד).
המפרשים דנו לאיזה "גדוד" הלכו רבי עקיבא וחבריו? "אבל אי גרסינן לגדוד, וכיש ספרים, נ"ל דהיינו בהלכם למלחמה במלחמת בן כוזיבא, שהיה בימיהם נ"ב שנה אחר החורבן, והיה רבי עקיבא נושא כליו של בן כוזיבא הנ"ל.וכו'. ואם כך הוא, ודאי קמ"ל טובא דאפילו בעת צאתם לקראת נשק ונפשם בכפם תמיד, אפילו הכי היה לבם קשור בהקב"ה ותורתו כשלהבת בגחלת." (ה"תפארת ישראל" שם). רבי עקיבא, גדול הדור, אינו רואה סתירה בין תורתו לבין התגייסותו למלחמה, והרי הוא הולך לגדוד ובדרך הוא עוסק בתורה. 
ניתן להסיק שגם תלמידיו של רבי עקיבא היו לוחמים בצבאו של בר כוכבא. 
בתיאור מיתתם בגמ' נאמר שמתו  במגפת האסכרה "מפני שלא נהגו כבוד זה לזה". (יבמות סב ב). ובמדרש: "אמר להם הראשונים לא מתו אלא מפני שהייתה עיניהם צרה בתורה זה לזה וכו'". (קה"ר יא ה)  משמע, שהמגפה נבעה מיחסיהם בתלמוד התורה. 
אולם מאגרת ר' שרירא גאון משמע שמיתתם הייתה במלחמת המרד: "והעמיד ר' עקיבא תלמידים הרבה והווה שמדא על התלמידים".  "שמדא"- מלמד על מוות ע"י המלכות, בעיקר בשל גזירות שמד או מרד. 
וכן בהלכה: "מצאתי כתוב מנהג שלא לעשות מלאכה מפסח ועד עצרת משקיעת החמה עד שחרית וכו', משום תלמידי רבי עקיבא, שמתו באותו פרק ונקברו אחר שקיעת החמה והיו בטלים ממלאכה". (טור או"ח סימן תצ"ג וב"י שם). הקבורה לאחר שקיעת החמה הייתה אופיינית להרוגי המלכות, שהומתו ע"י הרומאים בשל מרידתם. ולא הותר לקברם אלא לאחר שקיעה. 
הרב קוק  זצ"ל בפתגמו ב"מגד ירחים" (אייר תרע"ד) הבליט את גבורתם: "הגבורה העילאה של תלמידי רבי עקיבא והצפונה של קדושי הקהילות, מתחברות יחד באוצר הרזים של רשב"י". 
"תפיסתו של גרץ, ועוד כמוהו כמה היסטוריונים, הרואים ברבי עקיבא ובתלמידיו חיילים בעלמא שהצטרפו למלחמה לאומית חילונית נגד הרומאים-שלא מתוך תורה-היא סילוף. תלמידיו היו תלמידי ישיבה צדיקים וקדושים, גדולי תורה ואמונה. לעומת זה, תפיסתו של רבי יצחק אייזיק הלוי בספרו "דורות ראשונים", שמתאר את רבי עקיבא כמוסר נפשו נגד גזרות הגוי על לימוד התורה, בלי קשר עם התעוררות לאומית,-גם היא בניגוד לדברי הרמב"ם שרבי עקיבא היה נושא כליו של בר כוכבא. אלא דווקא מתוך גדלותו בתורה, מתוך מסירות נפשו לקיום התורה, בדרגת קודש קדשים, נמשכת הכרת הקדושה של הלאומיות הישראלית, והצטרף הוא לתלמידיו לתנועת המרד, תמך בבר כוכבא ועודדו במלחמתו .. דווקא מתוך גדלותו בתורה, השתתף ר' עקיבא יחד עם תלמידיו במלחמה נגד הרומאים, על אף הסכנות המרובות והתנגדותם של חכמים אחרים,- והוא בעצמו לקח חלק אקטיבי עד כדי היותו "נושא כליו של בר כוכבא". ("שיחות הרצי"ה" ל"ג בעומר" תשל"ג).
מרבי עקיבא ותלמידיו נלמד על מודל השילוב האסטרטגי שבין הספרא לסיפא. מקור העוצמה ורוח הלחימה של הלוחמים נבע מהתורה שאותה למדו בבית המדרש. שתי הגבורות בלימוד התורה ובקרב היו "שני צדדים של אותו מטבע", שמצמיח ברכה לעם ישראל ולעולמה של תורה. 
הכישלון נבע מכך "שלא נהגו כבוד זה לזה" – בתורה, ושפגעו ברעות ובאחוות הלוחמים - במלחמה.
תרומות השמיטה והשבת לעולם
הרב שרלו
אחד התהליכים המרתקים ביותר שהתחוללו בשנה שעברה, שנת השמיטה, היה הניסיון לשאול את עצמנו באופן מתמיד מהי המשמעות המעשית של שנת השמיטה בחברה לא חקלאית. בימי המקרא והגמרא לא עלתה שאלה זו, וגם לא בראשית דרכן של המושבות הראשונות. החברה הייתה חקלאית, ומצוות השמיטה נכחה בכל ממד - בין בעולם החקלאים והיצרנים, בין בעולם המשווקים והיצואנים, ובין בעולמם של הצרכנים. זו הייתה שנה של ״גיבורי כוח עושי דברו״, וההימנעות מעבודה בשדה הייתה קשה מאוד, עד לשאלה המופיעה בתורה עצמה ״מה נאכל בשנה השביעית". כל טעמי מצוות השמיטה נכחו בחיים הממשיים. 
מכל זה נותר הרבה מאוד בספרי ההלכה והמחשבה, אולם לא בחיים עצמם. בכל מדינת ישראל עוסקים פחות משלושה אחוזים בחקלאות, כאשר במונח ״חקלאות״ נכללים גם משקי הביצים והחלב, שאין להם דבר עם השמיטה. ניתן אפוא להניח שפחות מאחוז אחד של יהודים עוסק בעבודת האדמה של ממש. 
השמיטה הפכה לפולמוס בדבר ״שמיטה לחומרא״; ״פח שביעית״; רבנות ראשית והיתר מכירה; יבול נכרים; שלטים בודדים של ״כאן שומרים שמיטה״; אוצר בית דין עם בעיות הלכתיות ומעשיות מקיפות; פולמוס קניה מפלשתינאים וכדו׳. לאמור, לא נותר זכר של חיבור בין מצוות התורה על שמיטה ובין ההנכחה שלה במציאות, והכאב על אובדן משמעותה המעשית של המצווה ונוכחותה בחיינו הוא כואב מאוד - האם זהו המימוש של מצוות התורה ?
במקביל, לאורך השנה כולה, עסקו רבים רבים בניסיון להרחיב את השמיטה ולממש את רוחה במציאות חיינו - בין אם מדובר בקיום המצווה בהגדרתה ההלכתית ממש, ובין אם מדובר בניסיון לעמוד על עקרונותיה. בראש ובראשונה נעשו פעולות מרתקות בתחום שמיטת כספים, הרבה מעבר לפרוזבול: חיפוש אחר דרכים לגאולת אנשים מחובותיהם; הסדרי חובות; הקמת קרנות סיוע; שמיטת חובות של ממש ועוד. כאמור, חלק מעקרונות אלה נעשו ממש כמימוש הלכה, וחלק נעשו ברוח הרעיונות היסודיים של השמיטה. בד בבד, נעשים ניסיונות משמעותיים יותר ויותר לעשות את אותו הדבר בשמיטת קרקעות. חלק מניסיונות אלה הוא שמירת שמיטה הלכתית; אוצר בית דין אמיתי יותר; בתי מדרש לחקלאים וכדו׳. חלק ברוח השמיטה - פעולות שנעשו בגופים כמו ״טבע עברי״; חינוך לשמירת מצוות התלויות בארץ בגן הבוטאני ועוד ועוד.
החיפוש אחר דרכים לפעול ברוח השמיטה לא ללמד על עצמו יצא אלא ללמד על הכלל כולו יצא. הוא מעורר מחשבות רבות על הצורך לעשות כך במצוות נוספות של התורה, בראש ובראשונה כשמדובר בהלכה עצמה, אך גם ברוחה של ההלכה. אפשר לפתוח פתח אפילו במצוות היסודיות ביותר, כגון השבת. בעבר תרמנו לעולם את ההכרה כי גם לעבד, ואפילו לבהמות העבודה, יש את הזכויות שלהם. היסטוריונים טוענים שמדובר במהפכה של ממש. האם אנו יכולים להמשיך ולעשות כך גם כיום, ובד בבד עם השבת ההלכתית הממשית, להפיץ לעולם את הבשורה של יום התנתקות מכל אמצעי התקשור בין בני אדם - ללא מחשב וללא סלולרי, ללא פייסבוק וללא וואטסאפ, ועם בשורת התחדשות רוחנית ומשפחתית ביום השבת ? 
הדבר מעורר מחשבות רבות, למן הדיון העקרוני האם אכן מדובר בהליכה בדרכה של תורה או חס ושלום בחילונה (דיון דומה ערכתי מעל גבי גיליון שבת של 'מקור ראשון' בנושא השמיטה), ועד לשאלה המעשית עד כמה יש בידינו לבשר לעולם בשורה של ממש. אולם, מימיו של אברהם אבינו הוטמעה בנו הכמיהה של ״ונברכו בך כל משפחות האדמה״, ובד בבד עם מלחמת קיומנו אנו יכולים להפנות תשומת לב גם לשאלה איזו תרומה רוחנית עמוקה יש בידינו לתרום היום לעולם, ולהמשיך בכך את דרכו של אברהם אבינו. 


