"מה עניין שמיטה אצל הר סיני?"
עו"ד ארנון גרפי

חז"ל ובעקבותיהם רש"י, שואלים ביחס לפתיח של פרשתנו את השאלה: "מה עניין שמיטה אצל הר סיני"?
היינו, מדוע דווקא לגבי מצווה זו של שמיטה מציינת התורה את מקום מסירתה- קרי, הר סיני? 

תשובת חז"ל הינה כי מדובר בעצם בדוגמה ובמשל, וכשם שמצוות שמיטה נמסרה למשה בהר סיני בשלמותה על כל כלליה, פרטיה ודקדוקיה, כך גם כל המצוות כולן.

מדוע דווקא מצוות שמיטה נבחרה להמחיש את העיקרון הזה ולא מצווה אחרת מתרי"ג המצוות?

ניתן להסביר את הבחירה במצוות השמיטה כבחירה אקראית שדווקא מקריותה נועדה להמחיש את העיקרון הכללי האמור לעיל (היינו שכל המצוות על כלליהן ודקדוקיהן ניתנו למשה בהר סיני).

בשורות הבאות אנסה להציע ראייה נוספת לפיה דווקא מצוות שמיטה נבחרה ולא מצווה אחרת, וזאת בשל ייחודיותה והרצון להמחיש עיקרון חשוב אשר מקופל במצוות השמיטה ומשליך על כלל תרי"ג המצוות.

מצוות השמיטה שבה יש אדון ועבד, בה יש חזק וחלש, בעל רכוש מול העני והדל, טומנת בחובה הבנה עמוקה ויסודית של ארעיות האדם בעולם ושל ההבנה שהארץ איננה שלנו אלא של הקב"ה, את ההבנה והיסוד של השוויון, האחדות והערבות ההדדית, ושהלכה למעשה יש לפעול בהתאם ולאור העקרונות וההבנה הללו בקיום כל מצוות התורה.

ובמילים אחרות, מצוות השמיטה מקפלת בתוכה את העיקרון והמהות של כל תרי"ג המצוות על-ידי הבנה שעבודת ה' אשר באה לידי ביטוי בקיום המצוות, היא-היא העושר האמיתי והחופש האמיתי ומהותו של האדם היהודי.

"עבדי הזמן עבדי עבדים/ עבד השם הוא לבדו חופשי/ על כן בבקש כל אנוש חלקו/ חלקי ה' אמרה נפשי"- כך שורר ר' יהודה הלוי, וחירות זו מודגשת בפרשתנו כאשר מצוות השמיטה אמורה לשקף במהותה את החרות האמיתית הטמונה בעבודת השם.

בפרשה מוזכרים  "עבדך, אמתך, שכירך ותושביך הגרים עמך"- ובמסגרת מצוות השמיטה מוטלת חובה על האדם באשר הוא, לראות את אותן אוכלוסיות מוחלשות בחברה, להזדהות עימן ואף לחלק עימן בעצם חלק מרכושו.

בהתאם לכך גם עיקרון היובל והדרור שיש לתת בארץ לכל יושביה.

ואכן, לא מקרי הוא שפרשת השבוע שתחילתה בהתייחסות ל"אדון" שיש לו עבד ואמה, מסתיימת בפסוק: "כי לי בני-ישראל עבדים, עבדי הם אשר הוצאתי אותם מארץ מצרים אני ה' א-לוהיכם". הדבר עולה בקנה אחד עם הפיוט של ריה"ל לפיו: "עבדי הזמן עבדי עבדים ועבד השם הוא לבדו חופשי". 

הצד השני של המטבע בהבנה של מהות קיום המצוות ואופן עבודת ה', הינו הציווי המקביל בפרשתנו לפיו:  "לא תעשו לכם אלילים... כי אני ה' א-לוהיכם".
אכן, ניתן להתייחס למושג "אלילים" כמונח אנכרוניסטי מן העבר הרחוק, מושג אשר פס גז וחלף מן העולם, ואולם ניתן לשאול האם קיימים גם היום "אלילים" כאלה ואחרים בעולמנו, אלילים אליהם אנו נושאים את עינינו ולעיתים אף לאורם המושך והכוזב, מכוונים את שעון חיינו, והאם אלילים אלו הם-הם אותם אלילים אשר מצווה עלינו לנפץ ולנתץ כי: "אני ה' א-לוהיכם".
אם נסכם את הדברים, הרי שבמצוות השמיטה ובעקרונות המקופלים בה, קיימים כל הכלים להבנת מהות האדם בעולם, ולהבנת תפקידו והמצופה ממנו במסגרת עבודת ה', ועל כן צוינה דווקא מצווה זו מכל תרי"ג המצוות, שכן מעבר לעובדה שכל המצוות כולן ניתנו למשה בהר סיני, על כלליהן, פרטיהן ודקדוקיהן, עדיין צוינה והודגשה דווקא מצווה זו כדי ללמדנו שבקיום המצוות ובעבודת ה' באופן כללי, יש לנהוג מתוך ההבנה הבסיסית ביותר של ראיית האחר מחד, והשתחררות מאלילים ומכבלים מלאכותיים-מאידך, כאשר קיום המצוות ועבודת ה', הם הם החופש האמיתי אליו יש לשאוף.

נאמני התורה חייבים לדון בשאלת משמעותה המעשית של שמיטה בחברה שרובה המוחלט אינו חקלאי
שמיטה עכשיו
שנת השמיטה מתקרבת. זהו אחד הדברים היחידים שהוא וודאי. אמנם, אנו מברכים בכל יום "המחדש בטובו בכל יום תמיד מעשה בראשית", אך אין בדברים האלה כדי לקבוע שיש אפשרות ששנת השמיטה לא תגיע. פרשת השבוע שלנו קוראת לנו להתעורר, ולהתכונן אליה כבר היום בשלושה מעגלים:
מעגל ראשון, כמו בכל עניין ועניין, הוא מעגל תלמוד התורה. צריך ללמוד את השמיטה. ללמוד את הלכותיה, בין כשמדובר בשמיטת קרקעות ובין כשמדובר בשמיטת כספים; ללמוד את יסודותיה התורתיים, בתחילה ללא קשר לסוגיית הקיום המעשי, כפי שאנו לומדים כל נושא בתורה; להכיר את הנדרש מאתנו כיצרנים וכצרכנים; ללמוד לעומק את יסודות קדושת שביעית, אוצר בית דין וכדו'. תלמוד תורה בנוסח "שלושים יום קודם החג", בהתאמה לשנתיים לפני בוא שנת השמיטה. תלמוד תורה בהיקף, בעומק, ברוחב, וכזה שגם מטפס ליסודות הרעיוניים של מצוות השמיטה ולמקומה בתורה שבכתב.
מעגל שני הוא מעגל היישום ההלכתי הממוקד. שבנו לארץ. לא זו בלבד, אלא שאנו מתקדמים לקראת "כל יושבי עליה", ואפשר שכבר רוב העם היהודי נמצא בארץ ישראל (בין מצד ההיבט החיובי של העליה לארץ, והן בגלל ההתבוללות הנוראה של חורבן הגלות). אחד הייחודים הגדולים של תורת ארץ ישראל היא החתירה ל"שמיטה ממלכתית". פתרונות כמו קניה מרצועת עזה, ייבוא, חיסול החקלאות בישראל וכדו' – אינם עומדים בתביעת ההלכה השלמה, והם מנוגדים למצוות ישוב הארץ, ל"וחי אחיך עמך", לחובה שלא לעמוד על דם רעינו ולעוד עניינים רבים אחרים. תורה שמסתמכת על כך שצריך לדאוג לפתרון לשנת השמיטה לאנ"ש בלבד אינה הדרך בה יש ללכת. מאידך גיסא, ההסתמכות המתמדת על היתר מכירה, בלי ניסיון מתמיד לצמצם אותו, היא בעייתית לא פחות. פרשת השבוע קוראת לנו אפוא לעמול קשה, בשיתוף של תלמידי חכמים, המוסדות הלאומיים, מנהלי הכלכלה והחקלאות בישראל, החקלאים עצמם, והבנה עמוקה של הציבור שומר המצוות – כל אלה קרואים לחתור יותר ויותר להופעה המלאה של שמיטה בזמן הזה, ולדרכי מימושה המעשיים.
מעגל שלישי הוא ה"קדושים תהיו של השמיטה". נאמני התורה חייבים לדון בשאלת משמעותה המעשית של שמיטה בחברה שרובה המוחלט אינו חקלאי. קפיאה על השמרים, וראיית "שבת הארץ" כמצווה הקשורה לכ-אחוז בלבד של אזרחי מדינת ישראל (החקלאים), והתמקדות רק בשאלת השמיטה כצרכנים – נראית כעיוות מצוותה של התורה. אמנם, מבחינה הלכתית ממוקדת השמיטה בחקלאות בלבד, אולם הרוח הגדולה של התורה מרחיבה אותם למחוזות רבים. לא זו בלבד, אלא כשמדובר בשמיטת כספים (בסוף שנת השמיטה) הדברים משמעותיים על אחת כמה וכמה. זו ההזדמנות הגדולה לעסוק בשביתה אחת לשבע שנים, בהתרעננות התורנית של האומה, בחידוש הברית עם הארץ הקדושה, בהישמרות מלבבות בליעל אשר אינם מאפשרים למי שלקח הלוואות להתאושש ולפתוח מחדש, מקומה של האקולוגיה והתחדשות הטבע והשמירה עליו לאור שנת השמיטה ועוד ועוד. 
קרבה שנת השבע. בשל כך, טוב יהיה אם הקריאה בפרשת השבוע לא תיפול על אוזניים ערלות, כי אם תעורר את הלבבות ואת המחשבות, ואנו נתקרב יותר ויותר למימוש הברית המיוחדת של שנת השמיטה. 
הדעה הרווחת היא שיהודי אתיופיה איבדו את המסורת ומסורתם אינה אותה מסורת התורה שבעל פה שנאמרה למשה בסיני

כולם מרועה אחד
ד"ר שלום שרון
במשך תקופה ארוכה התקשיתי בהבנת הביטוי "מה ענין שמיטה אצל הר סיני". עם הזמן הבנתי שהשאלה ממנה הגיע הביטוי היא- כל המצוות נאמרו בסיני, אז במה כל כך מיוחדת מצוות שמיטה שהכתוב מדגיש במיוחד שמצווה זאת נאמרה בסיני? משם הבנתי שביטוי זה הפך למטבע לשון המסמל על שני דברים שלכאורה אינם קשורים זה לזה המקשרים ביניהם, ואז שואלים בתמיהה: "מה ענין שמיטה אצל הר סיני"?
זאת ההזדמנות לשאול- מה עניין השתלשלות התורה שבעל פה אצל הקהילה האתיופית? הדעה הרווחת היא שיהודי אתיופיה איבדו את המסורת ומסורתם אינה אותה מסורת התורה שבעל פה שנאמרה למשה בסיני. 

על פי הספרא משה רבינו מקבל את כל הכללים והפרטים אפילו כל מה שעתיד חכם לדרוש ולחדש הוא למד ושמע. לפי זה קשה לקבל את מה שאמרו חז"ל על משה רבינו. מסופר שמשה רבנו קפץ במנהרת הזמן לתקופתו של רבי עקיבא. הוא נכנס לבית מדרשו של רבי עקיבא, שהיה ידוע כדרשן גדול, שהגמרא מעידה עליו: "משמת ר' עקיבה בטלו הדרשנים... משמת ר' עקיבה פסקו מעיינות החכמה" (סוטה מו ב). משה ראה שרבי עקיבא דורש את התורה. הוא לא מצליח להבין מה התלמידים בבית המדרש אומרים, אך כשהוא שמע את המילים "הלכה למשה מסיני" – נחה דעתו. לכאורה, מדוע משה רבינו לא הבין? שכן משה שמע ולמד בסיני את כל הכללים, הפרטים והדקדוקים? נראה לי לפיכך שמדרש חכמים זה אינו בא ללמדנו אמת היסטורית שאכן משה קיבל את כל התורה שבעל פה, אלא זה נאמר על ידי חכמים בכדי לאפשר להם מרחב לחידושי תורה, לאפשר להם לשרטט חזון רוחני חדש שהלם את המציאות הרוחנית יהודית של אותם הימים. "ביתא ישראל" לא הושפעה כלל ועיקר מההתרחשויות ההיסטוריות היסודיות שליוו את התפתחות העם היהודי לאחר חורבן בית המקדש השני. החכם האתיופי יטען לפיכך 'אתם מספרים לי שמשה קיבל את כל התורה שבעל פה? אז איך הוא לא מצליח להבין את התורה שהוא בעצמו כתב ושמע מפי הגבורה? אז אתם תוהים וטוענים שאין לי תורה שבעל פה? בוודאי שיש לי תורה שבעל פה, אבל היא שונה. אתם הפסקתם לשמוע לבת הקול ואני המשכתי להאזין לה. עם זאת אנו שווים משום ששיננו דעתנו היא לשם שמים'. 
"כולם נתנו מרועה אחד. ושלא לתמוה על מחלוקתם בריחוק הדיעות, שזה מטמא וזה מטהר. זה אוסר וזה מתיר. זה פוסל וזה מכשיר. זה פוטר וזה מחייב. זה מרחק וזה מקרב. אם דעתם לשם שמים. והראשונים אפילו בבת קול לא היו משגיחים (ב"מ נ"ט ע"ב). וכולם דברי אלקים חיים, כאילו קיבל כל חד מפי הגבורה, ומפי משה, האף שלא יצא הדבר מפי משה לעולם, להיות שני הפכים בנושא אחד" (המהרש"ל בהקדמה למסכת ב"ק).
באשר זאת היות וחכמי הקהילה האתיופית עמדו בהר סיני וגם בגלל שהם רוצים לעבוד את הקב"ה בדרכים המסורתיות שעמדו לפניהם, אין מנוס מלטעון שגם המסורת האתיופית היא לגיטימית מבחינה הלכתית, וצריכים אנו לראותה כחלק מדברי א-לוהים חיים. אלמלא כן, האלטרנטיבה היא לטעון שהם לא עמדו בהר סיני, לא היו שותפים בהתגלות ושהם אינם מזרע ישראל! בפעם הראשונה בהיסטוריה היהודית  נוצר מפגש בין שתי תודעות הפוכות באמונה היהודית. בין שתי קהילות שכל אחד מהם טוענת לאותנטיות להשתלשלות התורה שבעל על פה. שכן "כל הנשמות היו בהר סיני, וקיבלו דרך מ"ט צינורות... כל אחד ראה דרך צינור שלו לפי השגתו... זה רחוק מזה. עד שאחד יגיע לטהור. והשני יגיע לקצה האחרון לטמא. והשלישי לאמצעות, רחוק מן הקצוות והכל אמת והבן" (המהרש"ל).
התיאור של עצם המפגש, בין המוסד הדתי לקהילת ביתא ישראל, כאמור, כולל בתוכו גם איתור של טיב הפער, בין שני המקומות. האתגר של שני הצדדים לגשר על הפער דורש מאתנו להטות אוזן למצוקתו הרוחנית והתרבותית של כל אדם דתי, בכל צד, ולבקש לפתור את הבעיות של תקופתנו המאתגרת מהרבה בחינות. אם חז"ל עמדו בכך במידה רבה אין ספק שאנו יכול נוכל לה. הנה מה טוב ומה נעים שבת אחים גם יחד.  
החלוקה הנפוצה בעולם למעמדות, אינה אלא אשליה. צדקה משנה את רוע הגזירה ואת גורל האדם, והכל יכול להשתנות בכל רגע
גלגל חוזר בעולם / תמר
חז"ל מדגישים במקומות שונים את אופייה הדו-כיווני של הצדקה: "תני בש' ר' יהושע יותר ממה שבעל הבית עושה עם העני העני עושה עם בעל הבית, שכן רות אומרת לנעמי: 'ותאמר, שם האיש אשר עשיתי עמו היום בועז' (רות ב, יט), אשר עשה עמי אין כת' כאן, אלא אשר עשיתי עמו. אמרה לה: הרבה פעולות וטובות פעלתי עימו היום בשביל פרוסה שנתן לי" (ויקרא רבה ל"ד)
הדרשות השונות בויק"ר לפרשתנו (וגם במקבילה במדרש רות רבה), מדגישות דווקא את מה שמקבל הנותן: "כל מי שהוא נותן פרוטה לעני הקדוש ברוך הוא נותן לו פרוטה. וכי פרוטה הוא נותן לו? והלא אינו נותן לו אלא נפשו?! הא כיצד? היתה ככר בעשר פרוטות, והעני עומד ליקח, ואין בידו אלא תשע, ובא אחד ונתן לו פרוטה, ונטל את הככר ואכלה, ושבת נפשו עליו, אמ' לו הקדוש ברוך הוא: אף אתה כשנפשך מצפצפת לצאת מגופך, הרי אני משיבה לך לתוך גופך".
הצדקה, אפילו אם היא נתינה של פרוטה אחת, היא בבחינת הצלת נפשות של ממש לעני, כאשר פסע בינו לבין המוות. השכר עליה, הוא הצלת נפשו של הנותן, כאשר פסע בינו לבין המוות. יש כאן המחשה קונקרטית של מקרה שבו 'צדקה תציל ממוות': הן את העני, והן את הנותן.
ההתייחסות לכיוונים שונים, ולתהפוכות שהצדקה קשורה אליהם, באה לידי ביטוי לא רק בעובדה שהנתינה חוזרת אל הנותן, אלא גם לטיבו של העולם: האדם מתבקש לזכור שעוני ועושר הם מצבים הפיכים, וממילא גם היותך בצד הנותן או המקבל הם כאלה. 
"אמר ר' אייבו: 'נתון תתן לו' (דברים טו, י). אמ' ר' נחמן 'כי בגלל הדבר הזה', הדין עלמא מידמי לגלגלא דאנטילייה (העולם הזה דומה לגלגל אנטיליה), דמתמלא מתרוקן ודמתרוקן מתמלא". 
ר' אייבו שם לב למעגליות הלשונית של הביטוי 'נתון תתן', ר' נחמן שם לב ל'בגלל' שבהמשך הפסוק, ומחבר אותו אל הגלגל. גלגל אנטליה הוא מתקן קדום לשאיבת מים באמצעות שרשרת כלי חרס המחוברים לגלגל. הכלים מתמלאים במקור המים, ואח"כ מועלים ממנו ומתרוקנים לתוך תעלה המובילה לשדה, וחוזר חלילה. 
הסתכלות זו מבקשת להפקיע את הדיכוטומיה המעמדית, ולקרב את העני והעשיר זה אל זה: 
"גם את זה לעומת זה עשה הא-להים (קהלת ז', י"ד), עניים ועשירים, כדי שיהו זכים אילו עם אילו ויהיו מזכים אלו את אלו". הדרשות מדגישות החל מן הרגע הראשון את העובדה שהחלוקה הנפוצה בעולם למעמדות, אינה אלא אשליה. צדקה משנה את רוע הגזירה ואת גורלו של האדם, מכיוון שהאדם מבטא בנתינתו את האמונה וההבנה שהכל בידי שמיים, והכל יכול להשתנות בכל רגע נתון. הוא מוכן לקחת אחריות ולעזור לזולתו לשנות את גורלו, וממילא – זכאי שגם גורלו שלו ישונה משמיים: "כִּי בִּגְלַל הַדָּבָר הַזֶּה יְבָרֶכְךָ ה' אֱלֹקיךָ בְּכָל מַעֲשֶׂךָ וּבְכֹל מִשְׁלַח יָדֶךָ". 
העשיר חייב טובה גדולה לעני, בהכרה כי חייו שלו נצלו בזכות העני, לא פחות משחיי העני ניצלו בזכותו. בזכות המודעות לכך שהעולם דומה לגלגל, וכי כל אחד מאתנו עשוי למצוא את עצמו פעם מלא ופעם ריק, ולהזדקק לשני, נוכל לזכות להיות גם בצד המלא של הגלגל.
וממילא, כפי שמדגיש המדרש "לפיכך משה מזהיר את ישראל ואומר להם 'וכי ימוך אחיך עימך'" 

"וְכִֽי־יָמוּךְ אָחִיךָ וּמָטָה יָדוֹ עִמָּךְ וְהֶֽחֱזַקְתָּ בּוֹ גֵּר וְתוֹשָׁב וָחַי עִמָּֽךְ": העני הוא אחי, שווה לי במעמד, והוא עמי ואני עימו – במצבים שונים.
התורה אינה מצדדת באופן מובהק בקפיטליזם או בסוציאליזם. לתורה יש תפיסה יחודית ומאוזנת, כלכלית ומוסרית
מדינת רווחה או כלכלה חופשית
שנוולד 
בפרשת בהר יש ריכוז של מצוות המשקפות תפיסה כלכלית-חברתית מאוזנת של התורה. היא פותחת במצוות השמיטה שמחייבת להשבית את עבודת הקרקע אחת לשבע שנים ולהפקיר את פירותיה לכל דורש (ויקרא כה ו) ומאזנת את הבעלות הפרטית המוחלטת של האדם על פירות שדהו שבשנה זו נהפכים לרכוש הכלל. סוג של שוויון חברתי.
בשנה זו מתקיימת גם שמיטת כספים וביטול חובות. לאחריה מצוות היובל שמתקיימת אחת לחמישים שנה בה יוצאים העבדים לחופשי. ביטוי להגבלת העבדות והשליטה של איש על רעהו. נחלות שנאלצו למכור אותן במהלך השנים חוזרות לבעליהן המקוריים, סוג של צדק חברתי שמשמר בצורה מאוזנת את הזיקה של הנחלה למשפחתה המקורית, ומייצר הזדמנות להתחלה כלכלית מחודשת. התורה מונעת השתלטות נדל"נית בלתי מרוסנת של בעלי הממון, מתוך גישה שהארץ אינה בבעלות מוחלטת של הקונה: "והארץ לא תמכר לצמיתות כי לי הארץ" (ויקרא כה כג). בהמשך התורה גם קובעת את האפשרות 'לגאול' ולהשיב לבעליה קרקע שנמכרה בדלית ברירה (ויקרא כה כה). וכן איסור הריבית שקובע מסגרת הלכתית מוסרית למען הנזקקים להלוואה – שתהיה מתוך ערבות וסולידריות וללא כוונת רווח: "וכי ימוך אחיך ומטה ידו עמך  והחזקת בו וגו' אל תקח מאתו נשך ותרבית" (ויקרא כה לה-לו). בכך קובעת התורה שמנועי הצמיחה הכלכלית במשק יהיו מושתתים על רווח מנכסים ממשיים, מעבודה, מייצור ומתעשייה ולא על כסף שמייצר כסף. מצוות עבד עברי גם היא מאפשרת סוג של עבדות למטרות שיקום עבריינים ותמיכה קיומית במי שבא מאוכלוסיית מצוקה, אולם היא מטילה הגבלות כבדות ברמת הכפיפות של העבד לאדונו, במשך תקופת העבדות ומעניקה לעבד זכויות סוציאליות שונות.
בתקופה האחרונה מתקיים פולמוס ציבורי על הגישה הכלכלית הנכונה למדינת ישראל. אף קמה מפלגה ("זהות") שחרטה על דגלה 'חרות' ו'כלכלה חופשית' כמעט אבסולוטית, ברוח הגישה הליברטריאנית האמריקאית מהמאה הקודמת. גישה זו רואה פגם מוסרי בכך שהמדינה מתערבת ברכושו של הפרט, ומגבילה את יכולתו ליזום מהלכים עסקיים וכלכליים ע"י מערכת של חוקים רגולטוריים. בנוסף היא טוענת שבדרכה שלה ישתחרר המשק ממגבלותיו ויניב הישגים כלכליים משופרים יותר, לעומת הנזק העצום שגרמו הקומוניזם והסוציאליזם. לטענתה גם אין זה מן הראוי שהמדינה תכפה על הפרט להפריש מכספו לשכבות נזקקות, ע"י גביית מיסי חובה אלא יש להותיר לפרט את הבחירה האם לתת צדקה, וכמה.
כיוון שבראש המפלגה הזו עומד אדם שומר תורה ומצוות (משה פייגלין) וגם רבים מבוחריה דתיים, הדיון גלש גם לעולם היהדות וההלכה. לטענתם, ה'חרות' והבחירה החופשית אינם רק ערכים אנושיים אלא גם ערכי התורה והיהדות. יש שכינו לקיחת כספים מהפרט, ע"י מיסוי, לטובת אחרים כאיסור 'גזל' וטענו שמצוות הצדקה והערבות ההדדית מוטלות על הקהילה ולא על המדינה.
מפרשתנו למדנו פרק בתפיסה הכלכלית-חברתית של התורה.  היא אינה מצדדת באופן מובהק בקפיטליזם או בסוציאליזם. לתורה יש תפיסה יחודית ומאוזנת, כלכלית ומוסרית. מצד אחד יש בה הכרה בקניין הפרטי, ובצורך לאפשר את התנהלות הכלכלה במעורבות רגולטורית מינימלית. ומצד שני היא דורשת ערבות הדדית קולקטיבית. 'ישראל ערבים זה לזה'. סוג של 'מדינת רווחה'. היא מצווה על הצדקה והחסד ואף קובעת שניתן לכפות על היחיד לתת צדקה למען העניים (ב"ב ח ב). התורה דורשת 'צדקה ומשפט' - לקבל אחריות קולקטיבית על השכבות החלשות ולאפשר להן לשקם את מצבן הכלכלי. היא תובעת מהמערכת השלטונית למנוע התעמרות החזקים בחלשים, 'להציל עשוק מיד עושקו' ולרסן את הכוח הבלתי מוגבל של בעלי ההון. היא מאפשרת למלך לצאת למלחמת הרשות, כדי לדאוג למצב הכלכלה של הפרט, ולסכן לשם כך חיים.
איזון זה מתבקש גם כיום מתוך התחשבות בצרכים של כלכלת שוק מודרנית. 
המסר העולה מהתורה, שגם אם יש שיקולים כלכליים של תחרות ורווחיות יש לשקול גם שיקול מוסרי של התמיכה במי שקרוב לנו
קנה "כחול לבן"  / הרב מאיר נהוראי
אחת לכמה שנים, ובעיקר כשישנה האטה במשק, עולה מחדש סוגיית עידוד צריכת מוצרי "כחול לבן" כחלק מרצונה של הממשלה להגביר את הפעילות הכלכלית המקומית. ההנחה היא שהגדלת הביקוש למוצרי "כחול לבן" תחזק את היצרנים המקומיים, תגדיל את פעילותם הכלכלית, תוסיף מקומות העבודה ותצמצם את ממדי האבטלה ההולכים וגדלים בעת האטה ומיתון. במצב בו מצטמצמות אפשרויות התעסוקה, הן בשל התהליכים הגלובליים ארוכי הטווח והן בשל הרעה במחזור העסקים הפוקדת מעת לעת כלכלות, אין לוותר על אף הזדמנות הניתנת להרחבת היצע המשרות. מצד שני, טוענים המתנגדים כי יצירת העדפה מתקנת עלולה לפגוע ברמת הרווחה של הפרט, ואינה בהכרח מעודדת בטווח הארוך יצירת משרות וצמיחה כלכלית. 
בפרשתנו קיים עיסוק נרחב בנושאים כלכליים וחכמים דייקו מלשון הפסוקים תובנה הקשורה לסוגייתנו: "וְכִי תִמְכְּרוּ מִמְכָּר לַעֲמִיתֶךָ אוֹ קָנֹה מִיַּד עֲמִיתֶךָ אַל תּוֹנוּ אִישׁ אֶת אָחִיו". אמנם הפסוק עוסק באיסור הונאה אולם בשולי הדברים ניתן לדייק שהמכירה היא ליהודי - "עמיתך".  וכך דורשים חז"ל בספרא בהר  (ג,ג): "מנין כשהוא מוכר לא תהיה מוכר אלא לעמיתיך תלמוד לומר וכי תמכרו ממכר לעמיתך". העולה מכאן, שיש להעדיף משא ומתן עם יהודי על מנת שלא תיפגע פרנסתו. האמירה כללית והגבולות אינם ברורים. האם חייבים לקנות מיהודי גם אם הקניה מהגוי תהיה זולה יותר?
לפני כ- 500 שנים הדפיס מהר"ם מפדואה את ספר משנה תורה לרמב"ם. המהדורה נגנבה מבית הדפוס והגנב שהיה גוי החל לשווקה במחיר מוזל. ההוצאות להכנה לדפוס היו גבוהות, כך שהגנב יכל למכור זול יותר משמעותית. הרמ"א פסק שיש לבכר ולהעדיף את מהדורתו של המהר"ם  ואחד מנימוקיו היה שיש להעדיף לקנות מיהודי מאשר מגוי למרות שהקנייה מהגוי היתה זולה משמעותית (תשובות הרמ"א סימן י'). ייתכן וכך גם משתמע מפסיקתו של החפץ חיים בנוגע למסחר בארבעת המינים (שער ציון או"ח תרמח ס"ק עו): "וצריכין הסוחרים הגדולים לידע, כשמזדמן להם לקנות האתרוגים משני מקומות, אחד מישראלים ואחד מנכרים, ושניהם בעניני הכשר הם שוים, יקנו מישראלים, וכמו דכתיב או קנה מיד עמיתך ...".
אולם, היו פוסקים שסברו שרק כאשר מדובר בהפרש מועט יש להעדיף את היהודי על הגוי (עטרת פז  חלק א חו"מ סימן י). יותר מכך, יש שהביאו מדרש אחר, שמשתמע שאין זו חובה (פסיקתא זוטרתא ויקרא, בהר עא ע"ב): "למדה תורה דרך ארץ שלא תהא מוכר אלא לעמיתך ולא תהיה קונה אלא מיד עמיתך". 
מדיניות ממשלתית המעודדת העדפה של קניית מוצרים "כחול לבן", תביא לתוצאות חיוביות לאורך זמן רק אם מחירי המוצרים יהיו מספיק אטרקטיביים, ואיכות המוצרים הישראליים לא תהיה פחותה מזו המיוצרת בחו"ל. עד היום ניטש ויכוח בין התעשיינים החותרים לתעשייה חזקה ונלחמים לצמצם את הייבוא לבין פעילי המחאות ויוקר המחייה, שסבורים שניתן להוריד מחירים על ידי הגדלת הייבוא. אלו הם שני אינטרסים מנוגדים שיש להכריע בהם. כנראה שהפתרון צריך להיות תמהיל ואיזון נכון, שבין הייצור לייבוא בין שוק מקומי לשוק תחרותי. 
המסר העולה מהתורה, שגם אם יש שיקולים כלכליים של תחרות ורווחיות יש לשקול גם שיקול מוסרי של התמיכה במי שקרוב לנו. אל לנו להנציח רק את ערך הכדאיות והתחרות אלא לתת מקום להתחשבות בקרובים אלינו ולעודד גם ייצור מקומי חזק. 
בנוסף לשיקולים הללו יש לזכור שלמטבע שני צדדים וצמצום הייבוא עלול לגרום לפגיעה בייצוא. התורה לא עסקה בכלכלה עולמית, שיש בה מערכות יחסי גומלין של ייצוא וייבוא. זו סוגיה מאתגרת והפסיקה חייבת לשקלל ברגישות ובשיקול דעת מעמיק את כל המרכיבים כדי שלא יצא שכרנו בהפסדנו. 
התחושה שלצרכי קמפיין פוליטי או קידום עמדות הפייק ניוז מותר - פסולה. אנו מרשים לעצמנו להפיץ שמועה בשם שקיפות וחובת הציבור לדעת
פייק ניוז
הרב שי פירון
יש מושגים שמגיעים לחיינו. פתאום, משום מקום. הופכים להיות חלק מחיינו. זורקים אותם לחלל האויר, משתמשים בהם כדי להיראות רלוונטיים. אחד מהבולטים שבהם: פייק ניוז.

איסור הונאת דברים מופיע בפרשתנו פעמיים. חז"ל דרשו שהפעם הראשונה מתייחסת לאונאת ממון והשניה לאונאת דברים. אלא, שאונאת דברים חמורה מאונאת ממון מפני "שזה נאמר בו (ויקרא כה) ויראת מא-להיך וזה לא נאמר בו ויראת מא-להיך. ורבי אלעזר אומר: זה בגופו וזה בממונו. רבי שמואל בר נחמני אמר: זה - ניתן להישבון, וזה - לא ניתן להישבון".

אני סבור שפייק ניוז נכנס בכלל ענייני אונאת דברים. התחושה שלצרכי קמפיין פוליטי או לצורך קידום עמדות הדבר מותר היא מחשבה פסולה. הלבנת פנים והפיכת שמועה לא מבוססת לעובדת חיים שתלווה את האדם עד יומו האחרון. שלא לדבר על מנהיגים ואנשי ציבור. אנו מרשים לעצמנו להפיץ שמועה בשם שקיפות וחובת הציבור לדעת. בושה.

כך מבאר המהר"ל את האיסור להלבין פנים: "אבל מה שאמר המלבין פני חבירו כאלו שופך דמים, הוא ענין פנימי כי מי שמלבין חבירו הוא שמכבה אור הפנים שהוא האדם כמו שמכבה את הנר, וזה נקרא ש"ד של אדם כי צלם (אלקים) הזה (שבגללו צריך להיזהר בכבוד חברו ולא להלבינו) יש לו ענין נפלא מאוד והוא צורתו של אדם, ולפיכך מי שמלבין ומבטל את צלם פניו עד שהוא מלבין אותו ומכבה את אורו זה נקרא שפיכת דם. כי אין שפיכת דם רק ביטול האדם וזה שמלבין את פניו של אדם הוא מבטל את תואר הכרתו של אדם שהוא צלמו והוא בטול האדם ג"כ כי צלמו הוא האדם". האדמו"ר מאיזביצה, בעל מי השילוח מרחיב בחומרת האיסור: "וזה שאמר דוד המלך ע"ה 'תשב, באחיך תדבר, בבן אמך תתן דופי, אלה עשית והחרשתי, דמית היות אהיה כמוך, אוכיחך ואערכה לעיניך' (תהלים נ'). 'תשב באחיך תדבר בבן אמך תתן דופי', היינו מאחר שאדם מחויב לאהוב את חבירו כמצוה עלינו ואהבת לרעך כמוך, ואדם צריך לבקש רחמים בעד חבירו, והוא ירצה לקטרג עליו, על זה יאמר הש"י אלה עשית והחרשתי, היינו באם הש"י ירצה לברר אף מעשה צדיקים לא יזכו בעיניו, כי נגד הש"י מי יוצדק, ומי יאמר זכיתי לבי, ואעפ"כ הש"י שותק ואינו מגלה קלון שום אדם אף כי יחטא, דמית היות אהיה כמוך כי האדם המקטרג על מעשה של חבירו יתראה בעינו כי הוא מזוכך כרצון הש"י, וגם רצון הש"י כך הוא לקטרג על אדם החוטא, ולכן יקטרג עליו, ועל זה נאמר לו מהש"י אוכיחך ואערכה לעיניך, היינו שהש"י יראה לעיני האדם המלמד חוב על חבירו באמרו כי גם רצון הש"י הוא לזה, ויוכח לו הש"י כי רצונו הקדוש אינו רק להסתיר כל חטאי ישראל, כמ"ש ותשליך במצולת ים כל חטאותם, היינו שיסתיר אותם בהסתר גדול שלא יתגלו ולא יתראו עוד, ואיך יאמר האדם שהש"י חפץ בלימוד חוב על האדם ולהפיח חטאו... כי אין אדם יכול לדון את חבירו לכף חוב כי פן יצר חבירו גדול מיצרו, או פן הדבר הזה מותר לו כי יש הרבה דברים שלאדם אחד אסורים ולאדם אחד מותרים".

אני חש שהפרזנו, הגזמנו, נסחפנו. אנו מרשים לעצמנו להלבין פנים, לעלוב. אונאת ממון נראית – בצדק – מעשה חמור. אבל אונאת דברים חמורה בכפליים וכדאי שנקפיד גם עליה.

"יש לעסוק בבניין א"י, בכדי ליצור אפשרות לקיום הרמב"ם כולו בא"י של תורה. כשנגיע לזה, אעזוב את העסקנות ואתמסר לתרץ רמב"ם פלוני או אלמוני'
70 שנה לפטירתו של הרב מאיר בר-אילן
הרב מאיר בר-אילן, מנהיגה לשעבר של תנועת המזרחי, נפטר בחול המועד פסח לפני 70 שנה. נכדו, פרופ' מאיר בר-אילן, הקרוי על שמו, מספר על סבא, אישיותו, חזונו ומעשיו
פרופ' מאיר בר-אילן
הרב מאיר בר-אילן (1880 – 1949), סבי, הלך לעולמו בחול המועד פסח תש"ט, והואיל ואין מספידים בחול המועד לא זכה להספד ראוי. כמנהגם של אנשי ליטא אין פוקדים קברי מתים, ועל כן מעטים יודעים היכן מקום מנוחתו (בסוף רחוב בר-אילן). יחד עם זאת, הרב בר-אילן זכה למעריצים רבים בחייו ואלו הנציחו אותו בכתיבה ובמחקר, וכן במספר רב של רחובות בערי ישראל, בתי ספר, ישיבה תיכונית, אוניברסיטה ומושב. מעטים הם האישים שזכו להנצחה כה רבה. כידוע, קיבוץ עין הנצי"ב קרוי על שם אביו של הרב בר-אילן, ולא ידוע לי על מקרה נוסף בו שמותיהם של אב ובנו מונצחים ביישוביה של ארץ-ישראל.
הרב בר-אילן (עד למלחמת העולם השנייה: ברלין), נולד כבן-זקונים לאביו הנצי"ב, ובמות עליו אביו בהיותו בן מצוות הלך להסתופף בביתו של סבו, אב אמו, בעל ערוך השולחן, הרב יחיאל מיכל הלוי אפשטיין בנובאראדוק (עליו ראה בספר רב-הערך של הרב הנקין הי"ד), שם החל בפעילותו הציבורית. בגיל עשרים התחתן עם בילה לבית רבינוביץ' ועבר להתגורר כמה שנים בברלין, שם החל בפעילותו הספרותית. במלחמת העולם הראשונה, בהיותו נתין רוסי, נאלץ לעזוב את ברלין והיגר לארה"ב, שם המשיך בפעילות ציבורית והקים את תנועת המזרחי בארה"ב. ב-1926 עלה לארץ-ישראל והנהיג את תנועת  המזרחי. יחד עם זאת פעל הרב בר-אילן בארגונים ציבוריים רבים, היה חבר בהנהלת הסוכנות היהודית, חבר המפקדה הארצית של ההגנה, הקים את וועד הישיבות, היה בין יוזמי ישיבת כרם דיבנה, ועוד.
הרב בר-אילן ניחן בתכונות שהותירו את רושמן על כל מכריו: הוא היה איש-כתיבה, איש-דברים ואיש מעשה. שילוב זה של כישרונות הפך אותו לדַבּר של רבים. הרב בר-אילן היה קל-כתיבה, ואת ספר זיכרונותיו על אביו 'רבן של ישראל' כתב במהלך הפלגה מארץ-ישראל לאמריקה. לפני כשלושים שנה פגשתי את דב ירדן ז"ל. לאחר שהוצגתי לפניו אמר לי חברו של ירדן כי כשהיה ילד הוא הכיר זקן אחד שאמר לו כי בהיותו ילד הוא ראה את בעל ערוך השולחן כותב את ספרו, ואמר שהיה כותב את הספר כאדם השובר את צומו במוצאי יום-כפור. עיון בכתב היד של ערוך השולחן מראה כי כמעט שאין בו מחיקות, ולא מן הנמנע כי תכונה זו הועברה בתורשה לרב בר-אילן אשר כתב כמעיין המתגבר. ספרו היותר מפורסם של הרב בר-אילן 'מוולוז'ין עד ירושלים' נכתב במקור באידיש והופיע, פרקים פרקים. מאוחר יותר תורגם הספר לעברית, והוא מעורר עניין אם לא מרגש. עיון במאמריו, אשר רק חלקם קובץ לאסופה, מראה בעליל על מקוריותו, עם חילופי הדורות השתנתה השפה העברית, ולקורא המודרני נראים הדברים כבדים. עם זאת, גלוי לעין ערכם של הדברים גם לאחר עשרות שנים.
הרב בר-אילן היה נואם בחסד, באידיש, עברית ואנגלית, ודבריו הותירו את רושמם באזני כל שומעיו. הנה מעשה שאירע. לפני למעלה משלושים שנה שוחחתי עם אדם שכאשר הצגתי את עצמי בפניו הוא קטע את דבריי, והחל לספר לי על הנאום האחרון של הרב בר-אילן. אמר לי אותו אדם כי גם לאחר למעלה משלושים שנה מצטלצלות באזניו הדברים של הרב בר-אילן אשר נאמרו כמה שעות בטרם פטירתו. 
במשך השנים זכיתי כמה פעמים לקבל דרישת שלום מן המתים – הלא דבר הוא. ברבות השנים הלך והתמעט הדור אשר הכיר את הרב בר-אילן. ייבדל לחיים ארוכים מר עמוס רובין אשר סיפר לי את סיפורו האישי ופגישותיו עם הרב בר-אילן, בסאטמר קודם השואה, ובירושלים שלאחר השואה. דבריו אלו ראויים לתיאור בפני עצמם, אלא שעתה אספר על פגישה אחרת שאירעה לי לפני כמה שנים. במהלך חופשה במלון כשר בהולנד הזדמן לשם אדם. לאחר ששמע את שמי סיפר לי את הסיפור הבא. לאחר המלחמה הגיע הרב בר-אילן לארה"ב כדי לאסוף כספים למען ארץ-ישראל. לאחר הנאום, פנה אליו אחד הנוכחים ושאל אותו כך: מדוע, גם לאחר שאנו אומרים לך כי תם הכסף, אתה מפציר בנו להוסיף כסף, בעוד שבארץ ישראל, כאשר אומרים לך שאין להם יותר – אינך מפציר בהם? ענה להם הרב בר-אילן (באידיש) כך. למילה 'דמים' יש שתי הוראות בעברית: האחת היא דם האדם והאחרת היא כסף. כאשר אני מבקש מכם דמים ואתם אומרים כי אין לכם יותר – הרי שהותרתם בידיכם דמים ליום סגריר. אבל, כאשר בני ארץ-ישראל אומרים לי שאין להם יותר דמים, הרי זה מפני שאין להם יותר דם... (אחייניתו של הרב בר-אילן נהרגה בפיצוץ בסוכנות, ושלושה מנכדיו נפצעו במלחמות ישראל).
עם בואו לאמריקה במהלך מלחמת העולם הראשונה, הקים את תנועת המזרחי למען בניין ארץ-ישראל. בשליחות-ייעוד זה נסע ברחבי ארה"ב, ובפגישתי עם הרב עמנואל רקמן הוא סיפר לי כיצד ישב כילד על ברכי הרב בר-אילן שבחן אותו בפרשת שבוע. והנה, באותה תקופה של פעילות ציבורית (כאשר רבים סברו שלא ניתן לקיים מצוות באמריקה), פנה אליו יהודי אחד ואמר לו כך: 'כבוד הרב, אני חשבתי שכבודו יעסוק כאן בתירוץ רמב"ם קשה וכדומה, והנה כבודו התמסר לגמרי לעסקנות ציבורית של המזרחי, ותורה גופא – מה יהא עליה?' מיניה וביה ענה לו הרב בר-אילן: 'אילו היה קשה רק רמב"ם במקום פלוני או אלמוני – הייתי עושה כדבריך, כמו בדורות הראשונים. אבל עכשיו, בדורנו אנו, הרי כל הרמב"ם, מראשו ועד סופו, נעשה קשה לעם ישראל לקיימו, בשל צרות השמד והגלות, הרוחניות והחומריות. לפיכך, אין עצה אחרת אלא לעסוק בבניין ארץ-ישראל, בכדי ליצור אפשרות לקיומו של הרמב"ם כולו בארץ-ישראל של תורה. ואז, כשנגיע לזה, אעזוב את העסקנות הכללית ואתמסר לתרץ רמב"ם פלוני או אלמוני'.
ולא רק שהרב בר-אילן עשה מעשים, אלא שבכוח אישיותו, דבריו וחזונו, השפיע גם על אחרים לעשות מעשה: לפעול למען בנייתה של ארץ-ישראל ותורתה. האנציקלופדיה התלמודית היא מפעל, ההולך ונמשך עד ימינו, אותו הקים הרב בר-אילן. ולא בכוח עצמו בלבד הלך הרב-אילן למלא מטרה זו. הוא גייס תומכים לחזונו התורני, תומכים בכסף ובעלי-יכולת כתיבה. הרב בר-אילן כתב כמה ערכים לדוגמה באנציקלופדיה, אלא שבהתאם למקובל באנציקלופדיה זו, אין שמו של הכותב מצוין. על כל פנים, רוחו של הרב בר-אילן מרחפת על המפעל כולו, גם אם הרב זווין – אדם בעל זכויות רבות בפני עצמו – נקרא להיות איש-ביצוע, מחקר וכתיבה. הרב בר-אילן דאג להוצאה מחודשת של 'העמק דבר' כמו גם של השאילתות עם פירוש אביו, וכן דאג להוצאת כתביו של סבו: 'ערוך שולחן העתיד'. נדמה כי מכוח-כוחו של הרב בר-אילן, אף אם לא במישרין, עדיין הולכים הדברים ונעשים – מידי יום, גם לאחר שבעים שנות – בהתאם לחזון של עם ישראל בארץ ישראל על פי תורת-ישראל.
בתשנ"ז, לפני 22 שנה, במוסד הנושא את שמו של הרב בר-אילן, הקמתי אתר גנאלוגי של משפחת בר-אילן, ובו כרטיס המוקדש לרב בר-אילן: https://faculty.biu.ac.il/~barilm/family/I55.html
חשיבותה המכוננת של מצוות היובל היא בכך שהיא מונעת את תופעת הקיטוב הסוציאלי הקיצוני בין מעמדות  בעם ישראל
קול השופר ביובל
ד"ר יצחק קניגסברג
אחת המצוות הסוציאליות היותר חשובות שנצטווינו היא שחרור העבדים והחזרת הקרקעות לבעליהן, ללא תמורה, בשנת היובל. 
חז"ל (ראש השנה ח', ב') מתארים את פעולת שחרור העבדים והשבת השדות לבעליהן כך: "מראש השנה עד יום הכיפורים לא היו עבדים נפטרים לבתיהן ולא משתעבדין לאדוניהם, אלא אוכלין ושותין ושמחין ועטרותיהן בראשיהן. כיון שהגיע יום הכיפורים תקעו בית דין בשופר, נפטרו עבדים לבתיהן ושדות חוזרות לבעליהן".

את תפקיד השופר בתהליך הזה מתאר הספורנו : "שופר תרועה - לשמחת חירות העבדים והשבת השדות לבעליהם".  
האיבר האחראי לקליטת גלי קול השופר היא האוזן. האוזן כוללת מנגנונים המגבירים את תנודות האוויר וממירים אותן לאותות חשמליים, אותן מפרש המוח כקול.
נהוג לאפיין את החוויה הפסיכו-אקוסטית שנוצרת כתוצאה מגירוי של גלי קול, באמצעות תדירותו, עוצמתו, ומשך זמן השמעתו. באופן כללי, יש התאמה ברורה בין התכונות הפיזיקאליות של גל הקול,  לבין החוויה הפסיכו-אקוסטית של הצליל, כלומר האופן שבו הצליל נתפש על ידי בני-אדם. קול השופר נתפש בהקשר זה כמרעיד את נימי נשמתו של המאזין, ולכן אין זה פלא שהשופר, המוזכר בתנ"ך שבעים ושניים פעמים, שימש בהקשר לאירועים מכוננים לעם ישראל.  במתן תורה: "וְקֹל שֹׁפָר חָזָק מְאֹד",  בכיבוש הארץ: "כְּשָׁמְעֲכֶם אֶת קוֹל הַשּׁוֹפָר יָרִיעוּ כָל הָעָם תְּרוּעָה גְדוֹלָה וְנָפְלָה חוֹמַת הָעִיר תַּחְתֶּיהָ", בראש השנה: "תִּקְעוּ בַחֹדֶשׁ שׁוֹפָר בַּכֵּסֶה לְיוֹם חַגֵּנוּ", בהכתרת המלך: "וּתְקַעְתֶּם בַּשּׁוֹפָר וַאֲמַרְתֶּם יְחִי הַמֶּלֶךְ שְׁלֹמֹה". בימינו מריעים בשופרות בעת השבעת נשיא המדינה וביום העצמאות.
השבת האדמות לבעליהן ושחרור העבדים ביובל מהווים אף הם אירועים מכוננים, וראוי שיישמע בהם קול השופר המכריז על כך. חשיבותה המכוננת היא בכך שמצוות היובל מונעת את תופעת הקיטוב הסוציאלי הקיצוני בין מעמדות  בעם ישראל. קיטוב זה גרם למהפכות הגדולות באנושות – המהפכה הצרפתית (1789) ומהפכת אוקטובר הרוסית (1917).
עקב תכנון לקוי בתחזיות כלכליות, או עקב מחסור בתזרים מזומנים, נאלץ  בעל האדמה למכור את אדמתו – אמצעי הייצור העיקרי באותם הימים,  או את עצמו לעבדות.  השבת אמצעי הייצור בשנת היובל, מאפשרת לבנים להתחיל מחדש, ולהשתמש באמצעי הייצור ביעילות ובהצלחה, במקום שבו כשל האב. בכך מונעת התורה היווצרות דור שני ושלישי של נתמכי סעד, תופעה שכיחה בחברה קפיטליסטית.
על כל אדם מוטלת מצווה להחיות את אחיו עימו, אבל אם חייו הוא בסכנה, עליו להציל  תחילה את עצמו2
אלו ואלו - דילמה מוסרית / הרב רזניקוב
בתלמוד מבוארת שאלה יסודית בהלכות פיקוח נפש. שניים שהיו הולכים במדבר, וביד אחד מהם קיתון של מים. אם שניהם ישתו מהמים, הרי ששניהם ימותו, ואם אחד ישתה - יוכל להגיע למקום ישוב ולהינצל. מה על בעל המים לעשות, האם חובתו לתת לחברו לשתות מן המים חלק כחלק, או לא? דרש מתחילה בן פטורא: מוטב שישתו שניהם וימותו, ואל יראה אחד מהם במיתתו של חברו, עד שבא רבי עקיבא ולימד: נאמר "וחי אחיך עמך" - חייך קודמים לחיי חברך. כלומר, על כל אדם מוטלת מצווה להחיות את אחיו עימו, אבל אם חייו הוא בסכנה, עליו להציל  תחילה את עצמו, ורק לאחר מכן להציל את חברו (ב"מ ס"ב ע"א), וכן הלכה במקרים דומים. שניים שטובעים בים, ומצא אחד גלגל הצלה שיכול להציף אותו לבדו, אינו צריך לתת אותו לחברו. וכן שני חולים שנזקקים לתרופה נדירה שאזלה, ואחד מהם עשיר וביכולתו לקנותה לעצמו, אם הכמות מספקת לו לבדו, אינו צריך להתחלק בה עם חברו החולה. 

אלא, שעדיין ראוי לברר, האם מותר לאדם מרצונו להקריב את חייו למען הצלת חברו, היינו שיוותר על המים שבידו וייתנם לחברו? לדעת כמה פוסקים אסור, שהואיל והמים בידיו ויש בכוחו להמשיך לחיות - חובתו לשמור על חייו תחילה. ויתר על כן, מכך שהמים בידו, סימן הוא שמשמיים רוצים שיחייה, ואם ייתן לחברו את המים הרי זה כהתאבדות (הרב אונטרמן, בצומת התורה והמדינה, ח"ג עמ' 315, אג"מ יו"ד ח"ב קע"ד, ד'). אולם לדעת פוסקים אחרים, מאחר שמבחינה עקרונית חייו וחיי חברו שווים, מותר לו למסור את עצמו למען חברו ואין זה נחשב כהתאבדות, משום שאין כאן פגיעה בחיים, שאין הבדל בין אם לבסוף הוא יחיה או חברו (הנצי"ב שאילתות קמ"ז). ואם מדובר בהצלת תלמיד חכם, כתב בעל ספר חסידים (סי' תרח"ץ), שראוי למסור את הנפש למען הצלת תלמיד חכם שהציבור נצרך לו (עיין הרב בר אילן אסיא ח"ז ע' 181).

דילמה היא למשל במצב שכוח חיילים נקלע לתקרית אש, חייל פצוע שוכב בשטח, ומצבו מחמיר, חייל אחר יכול להתקרב אליו ולנסות לסייע לו, אולם בכך יסכן את חייו. כיצד עליו לנהוג? אוניית נוסעים טובעת, סירות מורדות לים אך אין די לכולם. המלחים, מחשש שלא יישארו מקומות עבורם, מפסיקים להציל אחרים, מצילים את עצמם ומתרחקים מן האונייה הטובעת.

ההלכה קובעת שאיסור רציחה אינו נדחה מפני פיקוח נפש, סברת 'מאי חזית דדמא דידך סומק טפי מדמא דחברא' (מנין שדמך אדום מדם חברך), אך האם יהיה מותר לחטוף את המים מיד מי שמחזיק את המים מדין חייך קודמין? או יהיה הדין ייהרג ואל יעבור משום מאי חזית דדמא דידך סומק טפי ולא נאמר שחייך קודמין ! לכאורה תשובה להבדל שבין מאי חזית ובין חייך קודמים נמצא ברש"י שהובא לעיל, רק במקום שמדובר על הריגה בידיים קיימת טענת 'מאי חזית' אבל במקום שאין הריגה בידיים אלא זה שב ואל תעשה נאמר שחייך קודמים. אבל עדיין יש לשאול, מה הדין כשיש מעשה שלו להציל את עצמו, וכתוצאה מכך ייהרג אחר? האם חייך קודמים בקיתון של מים הוא רק משום שחברו ימות ממילא או אף אם חברו ייהרג בגרמתו יהיה מותר? בהגהות יד אברהם על שו"ע יו"ד סימן קנ"ז סעיף א' (הסימן העוסק בדיני ייהרג ואל יעבור), לדעת הנודע ביהודה לגבי האדם עצמו שייך גם כאן הדין של חייך קודמים. ורק לגבי אחר אנו אומרים 'מאי חזית' ולכן אסור לעשות מעשה (מ"ת חי"ד סי' ע"ד)  (עיין תורה שבעל פה כרך כ"ו, תשמ"ה במאמרו של הרב יהודה דוד בלייך, גדרי מסירה והצלה הדן בדעת הנודע ביהודה).

משום מה, קיים רושם מסוים שאין בו ביסוס גנטי או הלכתי, שעל בני דת יהודית להיות בעל עור בהיר 

אתיופיה, ביתא ישראל – חלק ג
יהודים עוברים גיור?
רוב הפוסקים נמשכים אחרי פסק ההלכה הידוע ומפורסם של הרדב"ז, ראש רבני מצרים במאה ה-16 הקובע בתשובותיו כי "היהודים הדרים בארץ כוש הם מזרע ישראל משבט דן בלי ספק".

דעותיהם של פוסקי דורנו בדבר יהדותם של יהודי אתיופיה מגוונת. המחמירים, כגון הרב אליעזר וולדינברג והרב משה פינשטיין, מעמידים בספק את מעמדם היהודי של בני חבש ודורשים גיור להתיר להם לבוא בקהל ישראל. המקלים, כגון הרב עובדיה יוסף, הסבור שאין ספק ביהדותם ודינם של הפלאשים כישראל לכל דבר ואינם צריכים אפילו טבילה כדי לשוב לחיק העם יהודי ולבוא בקהל. ויש את דרך הזהב ההולכת בתווך, דרכה של הרבנות הראשית לאורך השנים, המצריכה גיור לחומרא כדי לפטור את הספקות השונים בדבר יהדותם של בני העדה והתערבות נוכרים בתוכם.

פסיקתו של הרב עובדיה יוסף בשנת 1973 פתרה את הספקות שהיו בדבר מעמדם וסללה את הדרך להכרה בבני העדה כיהודים על פי חוק השבות במדינת ישראל ועלייתם לארץ. לפסיקתו של הרב עובדיה יוסף קדמה פסיקתו של הרב יצחק אייזיק הלוי הרצוג. למרות שהוא הסתפק בכתביו האם בני הפלאשים הם "מזרע ישראל או צאצאי גרים" היה סבור שיש "לקרב את הפלאשים למקור ישראל" ולהעלותם לארץ.

הרב שלמה גורן, דן בדבר מעמדם של יהודי חבש וכתב בחוות דעתו בשנת תשל"ד: "יש לגייר אותם לחומרא כדת וכדין וכך נוכל להתגבר על הקשיים ההלכתיים, אבל עפ"י ההלכה שנקבעה ע"י הראשונים הנ"ל חייבים אנו לדאוג להם לחיותם ולפרנסתם כמו ליהודים".

הרב שלמה משה עמאר, ממשיך את דרכו של הרב עובדיה יוסף וסבור באופן ברור ששארית יהודי אתיופיה (ה"פלשמורה") הם יהודים גמורים ויש לפעול למען שיבתם לעם ישראל ומדינת ישראל. 
צבע העור - סימן ליהדות?

אחד הנושאים המעוררים פליאה ואף סימן שאלה ביחס לבני העדה האתיופית הוא צבע עורם הכהה. משום מה, קיים רושם מסוים שאין בו ביסוס גנטי או הלכתי, שעל בני דת יהודית להיות בעל עור בהיר ולא היא. למעשה הפלאשים היו דומים לבני סביבתם בדיוק כפי שמיעוטים יהודים אחרים היו דומים לבני סביבתם בתימן, בבוכרה או בפולין. אולם יש לציין שבפוסקים אין צבע העור או מראה הפנים מהווה סימן למיהו יהודי או איננו יהודי על פי ההלכה. 

יש לזכור כי צבעם המיוחד של יהודי אתיופיה עמד גם בפני הרדב"ז כאשר פסק שהם יהודים שכן בתשובתו בני השבט מוזכרים גם בשם "אישה כושית" וכדומה. כבר במשנה במסכת נגעים (פרק ב' משנה א') מוזכר שצבע עורם של בני ישראל משתנה ממקום למקום והוא בעל גוונים שונים.
יהודים מומרים
החל משנת 1993 החלו לעלות לארץ בני הפלאשמורה- נצר ליהודים שהתנצרו באתיופיה במהלך המאה שעברה. בני הפלאשמורה הם חלק מעדת ביתא ישראל אשר במהלך 140 השנים האחרונות המירו את דתם והתנצרו בעקבות הקשיים הגדולים שעמדו בפני העדה באתיופיה. משמעות השם פלאשמורה היא "פלאשים מומרים", כלומר יהודים פלאשים שהמירו את דתם. אמנם ככל הנראה הם לא נאנסו להמיר את דתם אבל תנאי הקיום ליהודי אתיופיה היו קשים מאד ונחשבו למעין אונס. בין הפלאשמורה, היו מעטים שהמירו את דתם בערים, כדי להתקבל לאוניברסיטאות ולהתערות בחברה והיו בני הכפר, והם הרוב המוחלט, אשר המירו את דתם מתוך מצוקת הישרדות קשה בקרב הסביבה הנוצרית. 

למרות שהמירו את דתם, מעמדם היה מעין מעמד ביניים. מצד אחד כבר לא היו יהודים אבל מאידך גם לא התערבו באוכלוסיה הנוצרית המקומית. יהודי אתיופיה הרחיקו אותם עקב המרת הדת ולא נתנו להם להשתלב בקהילותיהם. הם המשיכו לחיות בקהילות נפרדות גם ברצונם ובעיקר מתוך כך שהאוכלוסייה הנוצרית האתיופית המשיכה לראות בהם יהודים – פלאשים גם לאחר המרת דתם. באופן פרדוקסלי הפלאשמורה נשמרו כיהודים הודות לגויים שלא קיבלו אותם והמשיכו להתייחס אליהם כיהודים גם לאחר המרת דתם.

השאלה ההלכתית אשר עמדה לדיון בפני גדולי ישראל הייתה האם עקב המרת הדת הם נחשבים ליהודים מומרים או לגויים. 
הרב עובדיה יוסף, הרב מרדכי אליהו והרב שלמה עמאר פסקו שדינם של ביתא ישראל כיהודים ודין הפלאשמורה כדין יהודים מומרים שצריכים השבה ליהדות בדרך של גיור לחומרא בכדי לאשר את יהדותם ולהשיבם לחיק עם ישראל .
כיום כל העולים לארץ מהפלאשמורה זקוקים לגיור לחומרא על פי החלטת הרב הראשי, והם עוברים גיור במשך השנה הראשונה לעלייתם לארץ.

הרב מנחם ולדמן חוזר ומדגיש לאורך כל שנות עלייתם של בני הפלאשמורה לארץ שהם "שארית יהודי אתיופיה" ושהתהליך שהם עוברים בארץ הוא לא גיור של גויים או אפילו גיור לחומרא אלא "שיבה ליהדות" כדרכם של מומרים.
יהי רצון שיתקיים בנו וביהודי אתיופיה: "אחינו כל בית ישראל, הנתונים בצרה ובשביה העומדים בין הים ובין היבשה, המקום ירחם עליהם ויוציאם מצרה לרווחה ומאפלה לאורה ומשעבוד לגאולה, בעגלה ובזמן קריב".

rabanim@ots.org.il
לכל בית ניגון משלו

היצירה 'בית ריק' בפרשת בהר

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

בית ברזל קטן מונח לו על מדף בגלריה אנגל. במבט ראשון הוא נראה ריק, שקט ונטוש, אך במבט שני ניתן להבחין בכרטיס המנוקב המחובר תחתיו בצורת מעגל ובמנואלה הקטנה בחזיתו, שכאשר מסובבים אותה מתמלא חלל הבית בניגון. 

הצלילים הנעימים כמו קוראים לאדם לשוב אל הבית, ובעזרתם הוא הופך מעוד בית אנונימי לבית ספציפי ומיוחד הקושר את נפש האדם, כמו בקסם, אל קירותיו. הקריאה הזו מתרחשת אחת לכמה דקות, שעות או ימים, כשמפעיל הצופה את תיבת הנגינה הדוממת, אז הוא מרגיש בבית ומתחבר לניגון הבוקע ממנו.

אחת לשבע שנים נקרא גם החקלאי אל ביתו. שש שנים הוא עובד בשדה ובשנה השביעית, שנת השמיטה, הוא מצווה לעזוב אותו ולשבות ממלאכה. היום השביעי בשבוע משרטט גם הוא מעגל מחזורי, קטן יותר בהיקפו, וגם הוא קורא לאדם לשוב לביתו ולא לעסוק בענייני החול. מעגל גדול יותר משרטטת שנת היובל, המתרחשת בשנת החמישים, לאחר שבעה מחזורים של שמיטה, והיא קוראת גם לעבדים לשוב לבתיהם ולאדמות לשוב לבעליהן. לכן, אולי אין זה מקרה שלמילה 'שב' חלק גדול במילה 'שבע'.

הבית הריק על המדף, מחבר בין כלי לתוכן, בין צורה וצליל, בין חומר קשה כברזל לבין רוח רכה של ניגון, חיבור מיוחד המאפשר לרוחו של הניגון העתיק להדהד בחלל. אחת לתקופה צריך גם האדם לשוב לביתו, למקור ולמהות שלו. השיבה הביתה עוצרת אותו משטף החיים הנמשך ומכוונת לשוב לייעוד ולצליל הפנימי הנכון לו.

בית הברזל הקטן וביתו של האדם מבקשים להתמלא, להתמלא ברוח האנשים החיים בהם ובניגון הביתי המוכר. שניהם יודעים שהיציאה מן הבית היא מחויבת המציאות, אך בסוף כל תקופה הם ישובו ויתמלאו.
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החותמת הנשמעת של חומר

גלריה אנגל, תל אביב

נעילה: 18/7/19
הרמב"ם: "שליש בתורה שבכתב, ושליש בתורה שבעל-פה, ושליש יבין וישכיל אחרית דבר מראשיתו ויוציא דבר מדבר... וענין זה הוא הנקרא גמרא"
מהי תורה? / הרב ד"ר עידו פכטר
מהי תורה? זו הסוגיה שאיתה היינו צריכים לפתוח את דיונינו בנושא תלמוד תורה. או ליתר דיוק- מה כלול בתורה? לשאלה זו היבטים הלכתיים וערכיים. מבחינה הלכתית ניתן לסכם זאת בשאלה על מה מברכים ברכת התורה: האם על לימוד בספרי מחשבה מברכים ברכת התורה? האם המשכים ללמוד קבלה יברך? ומה באשר למדרשים ואגדות, או סיפורי חז"ל ומעשיות של ר' נחמן? והאם, למשל, מי שלומד אסטרונומיה לצורך ביאור הלכות קידוש החודש, יברך ברכות התורה?
ניתן לשאול שאלה זו גם מבחינה ערכית. בהנחה ש"תלמוד תורה כנגד כולם" (משנה פאה א, א), כלומר שלימוד תורה הוא בעל החשיבות הגבוהה ביותר מבחינה ערכית, מה בדיוק כלול בלימוד זה? האם גם על כל מה שציינו למעלה נאמר שהלימוד הוא 'כנגד כולם'?
כפי שראינו בעבר, גם כאן, כך מסתבר, יש פער לא מבוטל בין ההלכה ובין הערך המגולם בתלמוד בתורה. התלמוד הבבלי (ברכות יא, ב) מסתפק בשאלה מהו הלימוד שעליו מברכים את ברכת התורה – האם מדובר רק במקרא או גם במדרש, משנה או תלמוד. להלכה, פוסק הרמב"ם את השיטה המכלילה (הלכות תפילה ז, י; וכן ראו שולחן ערוך אורח חיים מז, ב וערוך השולחן שם, ח): "המשכים לקרוא בתורה קודם שיקרא קריאת שמע בין קרא בתורה שבכתב בין קרא בתורה שבעל פה נוטל ידיו תחלה ומברך שלש ברכות ואח"כ קורא".
יש לדייק היטב בדברים אלו של הרמב"ם. לדעתו, ברכות התורה חלות רק על תורה שאדם קורא, וכדבריו: "המשכים לקרוא... בין קרא בתורה שבכתב בין קרא בתורה שבעל פה". הקריאה בטקסט, שמקורו בסיני, מפגישה את האדם עם תורת הא-לוהים, ועל כך עליו לברך. אולם מה לגבי לימוד שבו האדם מפעיל בעיקר את מחשבתו? לימוד שכזה אולי יהיה הכי חשוב מבחינה ערכית, אבל לא יברכו עליו ברכת התורה. את זאת ניתן להסיק מדברי הרמב"ם במקום אחר (הלכות תלמוד תורה א, יא-יב). הרמב"ם כותב על החובה לחלק את זמן הלימוד לשלוש, ובכל שליש לעסוק בעניין אחר: "שליש בתורה שבכתב, ושליש בתורה שבעל-פה, ושליש יבין וישכיל אחרית דבר מראשיתו ויוציא דבר מדבר... וענין זה הוא הנקרא גמרא". והרמב"ם מדגים:
"כיצד? היה בעל אומנות והיה עוסק במלאכתו שלש שעות ביום ובתורה תשע, אותן התשע קורא בשלש מהן בתורה שבכתב ובשלש בתורה שבעל-פה ובשלש אחרות מתבונן בדעתו להבין דבר מדבר... והעניינים הנקראים פרדס בכלל הגמרא הן".

בתורה שבכתב ושבעל-פה האדם קורא, ועל כן הוא מברך שם את ברכות התורה. אבל בעיסוק בגמרא ובענייני הפרדס עיקר הלימוד הוא באמצעות המחשבה והעיון, ועל כן נראה שעליהם לא יברך את ברכות התורה (ואין לכך קשר לדעת הגר"א שמברכים גם על הרהור, ראו ביאורו על אורח חיים מז, ד). האם זה אומר שהגמרא פחותה מתורה שבכתב ושבעל-פה? ההפך הוא הנכון. הרמב"ם כותב שם שכשהאדם יגדיל לא יצטרך עוד לשלש את זמן לימודו אלא "יפנה כל ימיו לגמרא בלבד לפי רוחב שיש בלבו ויישוב דעתו". במקום אחר (הלכות יסודי התורה ד, יג) הוא מכנה את לימוד האסור והמותר כ"דבר קטן" שראוי אמנם להקדימו לשאר הלימודים אבל אין הוא ניצב בתכלית הלימוד. 
מכאן אנו מגיעים למסקנה, שהשאלה על מה מברכים ברכת התורה איננה מהווה אינדיקציה להגדרת התורה מבחינה ערכית. את ברכת התורה מברכים על תחומים די מצומצמים, בקריאה בתורה או בהלכות של תורה שבעל-פה, בעוד שמבחינה ערכית, המושג תורה רחב הרבה מכך. אבל כמה רחב, ומה הוא כולל? על כך ברשימה הבאה.
עם יציאת האב/ הבן לעבדות, נגזר על המשפחה שעזב להתמודד עם חסרונו הנפשי, הפיסי, הכלכלי והחברתי
לשוב הביתה / נעמי (יפה) עיני
"... וְשַׁבְתֶּם אִישׁ אֶל-אֲחֻזָּתוֹ, וְאִישׁ אֶל-מִשְׁפַּחְתּוֹ תָּשֻׁבוּ" (ויקרא כ"ה, י').
בשנת היובל משוחררים העבדים לבתיהם ויכולים לחזור אל אדמותיהם ואל משפחותיהם. מועד מכונן זה, ה"מאפס" כביכול את המציאות ומשיבה לנקודת מוצא בראשיתית, מהווה נקודת מפנה (ובלשון המקרא – "גאולה") בחיי הפרט, משפחתו וקהילתו. 
ואולם, לצד שמחת שנת היובל וההתחלות שהיא מזמנת, הרי שבכל הנוגע לנפש, לא נכון יהיה לייחס לה מונחים של "איפוס". משקעי העבר, טובים יותר או פחות, טבועים וחרותים בנו, והשפעתם על עיצוב האישיות ועל גיבושן של תפישות עולם ואופני התנהגות, הנה עמוקה וארוכת טווח.  
אם נחזור לפרשה ונתבונן באדם שנמכר או שמכר עצמו לעבדות, הרי שחייו השתנו באחת. עם מכירתו חירותו נשללה ממנו ומרכז חייו הועתק לביתה / אחוזתה של משפחה אחרת, על מנהגיה ואורחותיה, סדר יומה ומערכות היחסים האופייניות לה. עולם זה ושפתו הפכו עבור העבד, מעת שנמכר, למסגרת ההתייחסות שלו ולמציאות חלופית לחיים שהשאיר מאחוריו. סביר שלא יזכה עוד לחזות ביוצאי חלציו גדלים ומתפתחים, נכשלים ומתגברים, מתמודדים עם החיים.   
באשר למשפחה שעזב, גם היא חוותה טלטלה. עם יציאת האב/ הבן לעבדות, נגזר עליה להתמודד עם חסרונו הנפשי, הפיסי, הכלכלי והחברתי. קצב החיים ותביעותיהם עִצבו אורח חיים משפחתי חדש, שאינו נסמך או תלוי בנוכחותו של הנעדר.   
ואז, לאחר שנות געגוע והתמודדות, מגיעה שנת היובל... וכאורך הפרידה ועוצמת הציפיות מהמפגש, כך גודלו של האתגר. 
"... וְשַׁבְתֶּם אִישׁ אֶל-אֲחֻזָּתוֹ" – גאולת העבד ושיבתו לביתו מחייבת עבודה נפשית. לאחר שנות פרידה והסתגלות, עליו ועל משפחתו לעבור תהליך של צמצום ופינוי מקום (תכונות המיוחסות לקב"ה) שיכשיר אותם לשוב אלו אל אלו. בהשאלה, אני מוצאת דמיון בין סיטואציה כזו לשיבה של בן זוג הביתה, בתום שירות ממושך מחוצה לו.
מגורים משותפים ואיחוד מחדש, מחייבים תמרון זהיר וסבלני בין שפות והרגלים, בין משקעים וסערות רגשיות. הם מחייבים גם עין טובה והכרה בחשיבות הזוגיות והמשפחה ככלי וכיעד למימוש ערכי, רוחני ומעשי.  
ועוד - כאשר יכירו בני הזוג בשלמותם כיחידים ובעובדה שלכל אחד מהם יש אחוזה – אחיזה (ושבתם איש אל אחוזתו), במחייתו ובאושרו, אזי יהיו בשלים לגאול זה את זו וגם להיגאל. 
לתגובות: naomieini1@gmail.com   
אנחנו עסוקים כל הזמן בלספור מתי נכנס החג ומתי יוצאת השבת, עוד כמה זמן ראש השנה וכמה ימי חול יש בחול המועד סוכות

הספירה לאחור

עדי ארד
אתם בטח מכירים את העניין הזה, של ריח המבשר על חג.

לפי ביקור במכולת השכונתית אתם יכולים לדעת בדיוק באיזה חודש אתם נמצאים ומה החג המתקרב לבוא.

בתחילת חודש אלול כל המדפים מפוצצים בסוגי הדבש השונים והירקנים מציגים בגאון כל אחד את הרימון שלו. בתשרי המדפים מפוצצים בקרמבואים וזה רק אומר שחשוון קרב ונושא בחובו את ריח הסופגניות באוויר. כן, כן. לא התבלבלתי בחודשים, זה הכי רווחי להוציא סופגניות חודש וחצי מראש, חודש שלם הולכים על הקלאסיות ואז בשבועיים של לפני חנוכה מתחילים להשוויץ לנו עם קרם פטיסייר, גנאש פיסטוק ומבחנת שוקולד מריר. כל אחד והפנטזיה הקולינארית שלו.

בשבט ממתינות לנו סלסלות ומגשי פירות יבשים כאלו היינו נבחרת הברידג' של הדיור המוגן עם בעיות עיכול קשות.

ובאדר, מעבר להררי הממתקים הבלתי מובנים מבצבצות להן אוזני המן במילויים מגוונים, אילו רק המן היה מקפיד על ניקוי אוזניו כל זה לא היה קורה.

ואז מצות... וקניידלך. פסח איז אין דה אייר! (is in the air)

ואנחנו היהודים הורגלנו לספור.

אנחנו מעולים בזה, והכוונה היא לא רק לכסף, למרות שגם לספור כסף זה כשרון.

אנחנו עסוקים כל הזמן בלספור מתי נכנס החג ומתי יוצאת השבת, עוד כמה זמן ראש השנה וכמה ימי חול יש בחול המועד סוכות.

רגע, עוד כמה ימים שוב חופש? שוב חג? שוב מועד?

אנחנו ספרנים אובססיביים!

חג נגמר וחג מפציע, חודש מתחיל ויום טוב מגיע.

אבל עכשיו קיבלנו הצהרה רשמית - "ספירת העומר".

אנחנו סופרים מפסח עד שבועות.

וכן, הבלינצ'סים בקונדיטוריה ביחד עם חוברות המתכונים החלביים שמצורפות לכל עיתון בהחלט מסמלות את החודש שמתקרב.

אז מה זה בשבילנו לספור את העומר?

הרי אנחנו סופרים למהדרין גם בתוך העומר, מתי מגיע יום השואה, ועוד כמה ימים יום הזכרון ומיד יום העצמאות, ואז הפסקה ושוב סופרים לל"ג בעומר ושם שישו ושמחו יש פאוזת ספירה ופסטיבל והילולה.

ועוד ימים ועוד לילות עד שמגיע חג השבועות.

כאלו כל אחד מאתנו שמבין בלוח השנה העברי, יכול בקלות לשחק עם תורת המספרים.

פעם העזתי לומר בפני אדם חילוני שתאריך הלידה שלי הוא כ"ט בטבת. המבט שהוא נעץ בי, והצחוק המתגלגל והלועג שרדף אחריו, הסבירו לי שבשבילו אני כרגע דמות מהתנ"ך, והכוונה היא לא בדיוק לחוה עם התפוח אלא יותר לשרה אמנו בימיה האחרונים.

הנוער החילוני שאינו מחובר ללוח השנה העברי מהסיבה שזה לא ממש מגניב, מפספס את החוויה של הציפייה היהודית.

האדרנלין הזה שזורם תדיר בעורקי המאמין הסופר.

נכון, לעיתים התחושה הזאת מתישה, אבל גם נוסכת בנו פרץ של עליצות וציפייה לעתיד.

וכל עוד היא קיימת בנו, הציפייה לעתיד, אנחנו פחות שוקעים בעבר או מתאדים בהווה.

"ספירת העומר"? זה קטן עלינו, אנחנו שורדים את ספירת יום הכיפורים כל שנה, הספירה לאחור מתי יצא הצום.

אז לחכות לחג מתן תורה זה לא דבר כל כך נורא.

להיפך, זה מרגש ומעיר, כמו חתן הממתין מתחת לחופה המונה בליבו הנרגש את הדקות לכניסת בחירת ליבו.

ככה אנחנו מחכים וסופרים,

מתפללים ושרים.

נמצאים תמיד בגעגוע לחג שעבר ובהמתנה למועד המתקרב.

בשמחה ובלב אוהב.
אנחנו והמדינה / הרב פילבר
 
בציבור האימוני, ולא רק בדור הצעיר אלא גם בציבור המבוגר שלו, מתנהלים מפעם לפעם דיונים וויכוחים איך להתייחס אל המדינה ומוסדותיה, במיוחד אחרי שמוסדות השלטון פוגעים בערכי היהדות וישוב הארץ. עד כמה עלינו לשמור למדינה אימונים? את השאלה הזו לכאורה היינו צריכים לשאול לא מהיום אלא כבר מאז קום המדינה, עת שגזזו לילדי תימן את הפאות וכדומה. כבר אז היה מקום לשאלה: הזוהי מדינת ישראל, "יסוד כסא ה' בעולם"? בשאלה הזו יש ערבוב של שני מרכיבים, שמו"ר הרצי"ה הטיב לנסח את ההבדל ביניהם. וכך היה אומר (בימים שהיה ויכוח על גידול חזירים במדינה): "המדינה של הקב"ה והחזירים של בן גוריון". וכוונתו שבגלל החזירים אין לבעוט במדינה... 
כשאנו דנים בעניין המדינה עלינו לשאול מדינה מן התורה מנין? את התשובה אנו מקבלים בדברי הרמב"ן המגדיר את מצוות ישוב הארץ בשני מרכיבים: "שלא נניחנה ביד זולתנו מן האומות או לשממה". שני המרכיבים הללו הם: ריבונות יהודית בארץ ישראל, והתיישבות. שני המרכיבים הללו הם "המדינה". יתרה מזו, לפי כמה דעות כל עוד אין ריבונות יהודית אי אפשר לקיים את מצוות ישוב הארץ. הרב יהושע מקוטנא כתב בספרו "ישועות מלכו" (יורה דעה סו): "בעיקר מצוות 'ישוב הארץ' אינו אלא הירושה והישיבה כאדם העושה בתוך שלו לכבוש ארץ ישראל שתהא תחת ירושתנו, לא על ביאה ריקנית כמו עכשיו" והוסיף שם: " ובפרט עתה שראינו התשוקה הגדולה הן באנשים פחותי ערך הן בבינונים הן בישרים בליבותם – קרוב לוודאי שנתנוצץ רוח הגאולה".  ורבי צדוק הכהן מלובלין כתב בספרו "דברי סופרים" (אות יד): "שזה נקרא ישיבה כשהוא אדון ויושב בראש". לדעתם, גם אם יושבים יהודים בארץ ישראל אך הם תחת שלטון גויים הם לא מקיימים מצוות ישוב הארץ, כי את המצווה מקיימים רק בריבונות יהודית על הארץ. כך שעל פי דבריהם, רק בה' אייר תש"ח עם הקמת המדינה חידש העם היהודי את מצוות ישוב הארץ. וזהו החידוש של יום העצמאות. 
באמירה "המדינה של הקב"ה" אנו אומרים שהמדינה אינה רכושה של קבוצה זו או אחרת בעם ישראל, היא גם לא של דור מסוים, אלא היא של עם ישראל כולו לדורותיו. וגם אם יש פגמים במדינה, ולצערנו יש, נכון להתייחס אל המדינה כמו שאנו מתייחסים אל התורה. ועל התורה נאמר: "כי ישרים דרכי ה', וצדיקים ילכו בם ופושעים יכשלו בם". האם יעלה על הדעת שבגלל כמה פושעים שנכשלים בתורה אנחנו נהיה "ברוגז" עם התורה? כך גם לגבי המדינה, האם בגלל מערכות שלטוניות של ממשלה זו או אחרת הנוהגות שלא כהלכה, האם בגלל זה ניתן גט למדינה?
 
במסכת ברכות (י, א) מסופר שהנביא ישעיה הוכיח את המלך חזקיה על שאינו מקיים "מצוות פרייה ורבייה". השיב לו חזקיה כי נאמר לו ברוח הקודש שיהיו לו בנים רשעים, ועל כך אמר לו הנביא: (ברכות דף י עמוד א): (בתרגום לעברית): "בסודותיו של הקב"ה למה לך, אתה תעשה מה שנצטווית  והקב"ה יעשה הטוב בעיניו". ומסביר הראי"ה קוק (בספרו עין איה שם) שחזקיה כמלך רואה את הדברים בראיה ממלכתית כאן ועכשיו, ובהבחנה הזו חשש שהבן הרשע שייוולד לו, כשיתמנה אחריו למלך, הוא יהיה אסון לעם ישראל, ולכן נמנע מלשאת אשה וללדת ילדים. ואילו הנביא שרואה את הדברים לא במבט של דור אחד אלא במבט של נצח אומר למלך: מלכות בית דוד דומה לשלשלת המורכבת מחוליות חוליות, שאם אתה מחסיר אחת מהן אז תתפרק כל השלשלת, וגם אם עכשיו יש חסרון של דור אחד מהו דור אחד בנצח, על כן כדאי לסבול דור אחד של מלך רשע ובלבד לשמר את רציפות המלכות. כך אפשר לומר גם כלפי מדינת ישראל. כדאי לסבול קדנציה שלטונית אחת ועוד אחת ובלבד לשמר את רציפות הריבונות של העם היהודי בארץ ישראל.
החרדים 2018; גאים להיות ישראלים; בעצמאות אינם מרגישים חג
67% מהחרדים אמרו כי הם גאים בהיותם ישראלים. מחקר של המכון הישראלי לדמוקרטיה העלה כי ככל שהחרדים משתלבים בחברה הישראלית, כך גדלה ההזדהות שלהם עם המדינה ועם סמליה 
מוטי זפט
אם אינני טועה, השנה ביום העצמאות ערוצי הטלוויזיה כבר לא התחרו ביניהם מי יתפוס "על חם" חרדי תורן המתעלם מהצפירה ביום הזיכרון לחללי צה"ל ופעולות הטרור, כמו באים לומר לנו: זה החרדי הטיפוסי. מצפצף עלינו. אז זהו, שלא. גם אם היו כאלה שבמופגן הביעו זלזול מהצפירה וממה שהיא מסמלת, הם באמת היוצאים מן הכלל. הציבור החרדי ב"גדול" גם אם בביתו פנימה או בבית המדרש אינו עומד בצפירה (חלקו הגדול מקפיד אז לומר תהילים), בפרהסיה נוהג בכבוד. עומד ומכבד. לא כך היה לפני שנים לא רבות. ובעיניים שלי זה חלק מהשינוי שחל בחברה החרדית. יותר השתלבות בחברה הישראלית, יותר מעורבות, יותר אכפתיות. יותר – חלק מהחבילה. מן הסתם זה קשור לגידול במספר החרדים המתגייסים לצה"ל, לגידול במספר החרדים הלומדים במוסדות להשכלה גבוהה, לגידול במספר החרדים הנכנסים לשוק העבודה, לגידול במספר החרדים המתגוררים בערים מעורבות, וכדומה. נכון, (עדיין) בתלמודי התורה החרדיים לומדים ביום העצמאות, בחלקם הגדול אפילו אומרים 'תחנון' גם ביום העצמאות (הרב הראשי יצחק יוסף הורה שלא לומר, החרדים האשכנזים ממשיכים לומר), ובכל זאת, המגמה ברורה. ראו נתונים ממחקר מקיף על החברה החרדית שנערך במכון הישראלי לדמוקרטיה, ושאת עיקריו פרסם יניב פוהורילס ב'ווינט'. 
המחקר, אותו ערכה ד"ר לי כהנר, נערך בקרב 1,010 נדגמים חרדיים בגילאי 18 ויותר. הממצאים: 67% מהחרדים גאים בהיותם ישראלים, לעומת 33% שאינם. במבט מעמיק יותר, 82% מהחרדים העובדים השיבו שהם גאים להיות ישראלים, לעומת 55% מהאברכים.
41% מהחרדים השיבו כי הם מרגישים חלק ממדינת ישראל ומבעיותיה. מתוכם 62% מהחרדים המגדירים את אורחות חייהם "מודרניים", לעומת 29% מהקבוצה השמרנית שעל הציר. כמחצית מהציבור החרדי (53%) מרגישים שהם חלק מהציבור הישראלי המתאבל על הנופלים ביום הזיכרון לחללי מערכות ישראל. 

כשנשאלים החרדים על יום העצמאות, מוצאים כי רוב החרדים (83%) לא מרגישים שיום העצמאות הוא יום חג עבורם. בחלוקה פנימית בקרב החברה החרדית, 39% מבין החרדים המגדירים עצמם מודרניים רואים ביום זה יום חג, בעוד שבקרב החרדים המגדירים עצמם שמרנים - רק מיעוט (5%) חשים כך. גם הפער על הציר התעסוקתי - אברכים מול עובדים - מעניין: 27% מהחרדים העובדים רואים ביום זה יום חג, לעומת 8% בלבד מהאברכים.

ד"ר לי כהנר, הסבירה כי "שינויים עמוקים פנימיים שעוברת החברה הישראלית, הגדילו את מוטת ההשפעה של קבוצת החרדים המודרניים שיוצאים לעבודה, לצבא וללימודים, ומשמשים חלוץ לפני המחנה לחברה החרדית בכל הנוגע להשתלבות בחברה הכללית ובממשק עם לא-חרדים".

עוד ציינה ל"ווינט" כי "הנתונים העולים מהסקר ממחישים את היחס המורכב שבין השאיפה של החרדים להשתלבות לבין הרצון לשמור על המאפיינים הייחודיים שלהם כקהילה. עם זאת, העובדה כי החרדים לא חשים כי יום העצמאות הוא יום חג עבורם לא מבטאת ריחוק ממוסדות המדינה. היא משקפת יחס אחר לשאלות של זיכרון, שכול, הנצחה ותקומה". ד"ר כהנר העריכה כי "החברה החרדית תמצא את דרכה לגשר על כך שמשך שנים ארוכות היא לא לקחה חלק בנרטיב של הקמת המדינה אותו מציינים בישראל ביום העצמאות".

אנחנו חולמים חלומות, שנראים לנו כשאנו בתוכם אמיתיים לגמרי, ומציגים בפנינו עולם שנראה זקן בעוד שלמעשה נוצר לפני כמה שניות
נו, באמת

הרב ד"ר משה רט

יש כל מיני דעות שנחשבות בפילוסופיה ל"ספקנות רדיקלית". בניגוד לספקנות מדעית למשל, שמקבלת מספר מסוים של הנחות יסוד ללא עוררין, ספקנות רדיקלית מטילה ספק בכל הנחת יסוד שהיא, גם אלה שנראות מובנות מאליהן. דוגמאות לספקנות רדיקלית הם רעיונות כמו: אולי המציאות היא בעצם חלום? או: אולי העולם נברא לפני חמש דקות כמות שהוא, וכל בני האדם נוצרו עם זיכרונות מזויפים של עבר דמיוני? וכדומה.
רוב האנשים נוטים לבטל רעיונות כאלה בהינף יד והפטרת "נו באמת". הבעיה היא, שחוץ מ"נו באמת" אי אפשר להעלות שום טיעון לוגי נגד האפשרויות הללו. הרי כל הממצאים שאנו רואים, מתאימים לאותן אפשרויות לא פחות מאשר לתפיסת העולם המקובלת. לדוגמא, ממצאים היסטוריים וארכאולוגיים שנראים בני אלפי שנים, עשויים להיות באמת בני אלפי שנים, אבל באותה מידה יתכן שהם נבראו לפני חמש דקות כשהם נראים כאילו הם בני אלפי שנים. דברים שאנחנו רואים ומרגישים בעולם סביבנו יכולים באמת להיות שם בחוץ - או שהם יכולים להיות חלק מחלום מוחשי. פשוט אין שום דרך להפריך את האפשרויות הללו.
יתרה מזאת, לא רק שאי אפשר להפריך אותן, אנחנו יודעים מניסיון שדברים דומים יכולים לקרות, ואכן קורים בפועל בתדירות עצומה - הלוא הם החלומות: כל לילה אנחנו חולמים חלומות, שנראים לנו כשאנו בתוכם אמיתיים לגמרי, ומציגים בפנינו עולם שנראה זקן בעוד שלמעשה נוצר לפני כמה שניות. כלומר, התאוריות הללו לא סתם זורקות רעיונות שאיש לא ראה מעולם, כמו "אולי מנהיגי העולם הם אנשי לטאה" - אלא מסתמכות על מציאות מוכרת היטב מהניסיון, ופשוט מציעות שאולי היא רחבה יותר ממה שנדמה לנו.
אז מה עושים? שתי אפשרויות בפנינו. אפשר להישאר עם ה"נו באמת", ולראות בו את קולו של השכל הישר וההיגיון הבריא, שמובן לו מאליו מה נכון ומה שטויות, גם אם אינו יכול להוכיח זאת.
לחלופין, אפשר להטיל ספק בביטחון המופרז של ה"נו באמת". אולי הוא לא מייצג את השכל הישר אלא רק קיבעון מחשבתי, שמונע מאיתנו לגלות אמת גדולה יותר? כדאי מדי פעם לבדוק אפשרות זו. כמו שאמר דוקטור סוס: לפעמים, אם יוצאים מגיעים למקומות נפלאים.
במצוות של פרשת "בהר", משמשת התורה כמעין רגולטור היוצר הגבלות כלכליות שמהוות מנגנוני הגנה לשכבות החלשות, כדי שלא יתמוטטו
שביל הזהב של הכסף / הרב לוביץ
באיזו מדיניות כלכלית דוגלת תורת ישראל? האם היא סוציאליסטית או תומכת בשוק החופשי? והאם יש בכלל מדיניות כלכלית על-פי התורה? פרשת "בהר" הביאה לא מעט אנשי הגות ומעש למחשבה שהתורה דוגלת בחזון סוציאליסטי, מסתייגת מצבירת הון ודורשת התערבות אגרסיבית כדי ליצור שוויון חברתי-כלכלי. הפרשה מתרכזת במצוות בעלות ערך סוציאלי: שמיטה ויובל, שחרור עבדים, חזרת שדות ובתים לבעליהם, והאפשרות לגאול קרקעות שנמכרו בשעת הדחק, הן על-ידי המוכר עצמו והן באמצעות קרוב משפחתו. על אלה יש להוסיף את האיסור על נטילת ריבית, ואת החובה לדאוג לכל נזקק: "וחֵי אָחִיךָ עִמָּךְ", שאף הם מופיעים בפרשתנו.  

תפיסה זו הופיעה אצל אישים ציוניים, כשהראשון בהם היה משה הס, שכתב בספרו "רומי וירושלים": "רוח היהדות רוח סוציאל-דמוקרטית היא ביסודה ומעצם טיבה". כך סבר גם חיים ארלוזורוב שדיבר על "הסוציאליזם העממי של היהודים” שיונק מהמקורות הרוחניים של האומה. 

בדעה דומה החזיקו גם רבנים שונים, דוגמת "האדמו"ר החלוץ", ר' ישעיהו שפירא, שטען כי המידה האידיאלית של היהדות היא "שלי שלך ושלך שלך", המבטאת כפירה בכל המושג של הרכוש הפרטי, וכל נטיה רכושנית הוגדרה על ידו כמידת סדום. קדם לו רבי יעקב עמדין שהסביר בפירושו למשנה באבות, כי המצב האידיאלי הוא "שיהיה כיס אחד לכולם, ואז בטלה הקנאה והשנאה מבני אדם".

נראה שאישים אלה הרחיקו לכת, שכן ההלכה אינה מצמצמת את זכות הקניין ואינה חותרת ליצירת שוויון כלכלי גמור. היא מאפשרת כלכלת שוק חופשית, ומאשרת צבירת הון ונכסים. כדוגמה לתחרות כלכלית חופשית ניתן להביא את ההלכה שמתירה לחנווני לחלק קליות ואגוזים או להפחית את השער על מנת למשוך קונים ולהרוויח כסף (ב"מ ס). 

מקורותינו אף מלמדים על חכמים חשובים שגילו יחס חיובי כלפי בעלי הון. הגמרא מספרת שרבי יהודה הנשיא ורבי עקיבא כיבדו עשירים (עירובין פו, א), והמהרשד"ם (סלוניקי, המאה ה-16) קבע שיש להעניק מעמד מיוחד בקהילה לבעלי ממון, שכן "אין זה מדרכי הנועם של תורתנו" להעניק מעמד שווה לעניים ולעשירים בהכרעות בשאלות ציבוריות.  

בהלכה ניתן למצוא דוגמאות גם לגישות שונות בשאלות של מדיניות כלכלית. כך, לדוגמה, האמורא שמואל בדור הראשון של חכמי בבל התנגד לפיקוח על המחירים, ואילו רמי בר חמא בדור הרביעי פסק שמעמידים מפקחים כדי למנוע הפקת שערים (ב"ב פט, א), ולהלכה נפסק שיש לפקח על המחירים, לפחות במצרכים חיוניים (רמב"ם הל' מכירה יד, א, שו"ע חו"מ רלא, כ). 

מדינת ישראל עברה ב-71 שנותיה תהליך שינוי חד ממדינת רווחה למדינת רווחים. פערי השכר מרקיעי שחקים, וההתחשבות בחלשים נשחקת. למגמה זו הצטרפו חוגים רבי השפעה בציונות הדתית, והם אף התייצבו בעשור האחרון בקדמת הבמה של הנאו-ליברליזם שתומך בקפיטליזם אופטימלי. גישה זו מקדשת את חופש הפרט, ושוללת כל התערבות ממשלתית שנועדה לסייע לשכבות החלשות. חוגי השמרנות הללו מזהים שיקולים של מדיניות רווחה עם השמאל הפוליטי, ובכך יוצרים דה-לגיטימציה לכל פעילות למען צדק חברתי. 

תורת ישראל מציעה שביל זהב בין סוציאליזם מוגזם לקפיטליזם קיצוני, ויוצרת סינתזה בין כלכלת שוק חופשית לבין ערכים של ערבות הדדית ותיקון עולם חברתי. ההלכה אינה שוללת את העושר כל עוד הושג ביושר, אך תובעת שהאדם ידע גם לרסן את עצמו, ויגלה אחריות חברתית כלפי סביבתו. במצוות שבפרשת "בהר", משמשת התורה כמעין רגולטור היוצר הגבלות כלכליות שמהוות מנגנוני הגנה לשכבות החלשות, כדי שלא יתמוטטו. קריאת הכיוון של התורה אומרת שהאדם רשאי לעשות לביתו כמיטב יכולתו, אך בה בעת אל לו לשכוח את סביבתו.

כשמדובר במדיניות כלכלית של רשויות השלטון צריכה קריאת הכיוון הזו להיתרגם לעקרונות של חקיקה, מיסוי ותקצוב ברוח מצוות הריסון והנתינה שהתקבלו בהר סיני. יישום עקרונות אלה במדיניות הציבורית ובחיים האישים, יוביל בעז"ה להגשמת ההבטחות שפותחות את פרשת "בחוקותי" – שפע כלכלי, שלום וביטחון. 

השבוע שהיה / מדור מוטי
לקראת קו הסיום

כמו במירוץ שליחים, שכל השלבים חשובים אבל החלק המכריע הוא הקטע האחרון, ואליו מציבים את הרצים המהירים ביותר, הבשלים יותר, כאלה היודעים לקחת אחריות על עצמם וגם לתקן טעויות של אחרים, כך גם המו"מ הקואליציוני. אחרי כל הגישושים, עמדות הפתיחה הגבוהות, הספינים ובלוני הניסוי, מתקרב רגע ההכרעה. אחרי התוספת של שבועיים, עפ"י החוק, אין אפשרות לתוספת זמן נוספת. יש ממשלה, או יש בחירות חדשות, לא עלינו. את זה יודעים השחקנים כולם, והם מכוונים כמובן לאפשרות הראשונה- של ממשלה בהשתתפותם. עם תיקים, תקציבים וחוקים – כרצונם. בשביל זה הם ייאלצו בסופו של דבר ליישם את "תפסת מרובה – לא תפסת" – ויתפשרו. אבל בשלב שעדיין "הכל פתוח" – לגיטימי לדרוש, לדפוק על שולחן, לעשות סחר-מכר. בשביל זה הם שם. אני כותב את הדברים דווקא ביחס לח"כ (והשר המיועד) בצלאל סמוטריץ'. התקשורת מציגה 'רשימת קניות' גדולה שלו, בדגש על משרד המשפטים ושינויים מרחיקי לכת שהוא מתכוון ליישם בכל הקשור ליחסי הרשות השופטת עם (מול) הרשות השופטת. אפשר (ויש רבים) שלא להסכים עם חלק מהתוכניות שלו ואף להירתע מהן. אבל דבר אחד יש לומר לזכותו – על כל הנושאים שהוא דורש במו"מ הקואליציוני הוא דיבר עוד לפני הבחירות. ואם תוצאות הבחירות הן כפי שהן, ובידו הכוח הפוליטי למקסם את הדרישות שלו, בהתאם להשקפת עולמו- זה בדיוק מה שמצופה ממנו. בתכלס', זה מה שהעם בחר. נכון, למגינת ליבם של רבים. אבל בדמוקרטיה יש רוב ויש מיעוט. פעם אתה רוב, ופעם אתה מיעוט. והרוב (באמצעות נציגיו בכנסת) קובע. כשאהרן ברק בתפקידו אז כנשיא בית משפט העליון הכניס את דוקטרינת האקטיביזם השיפוטי שלו, (שבחלקה הגדול ממשיכה מיני אז ועד היום), "אכל" מחנה הימין (והמחנה הדתי השמרני) צפרדעים לרוב, והכיל. מתח ביקורת, אך נשך שפתיים, והמשיך. כך ניתן לצפות גם הפעם, ממחנה השמאל. גם אם סמוטריץ' ימונה לשר המשפטים וינסה לקדם את האג'נדה שלו. אגב, הוא לא יעשה זאת לא לבד, אלא יחד עם רוב חברי הכנסת והשרים. בעניין זה, בעיניים שלי, כמי שחלק מתוכניותיו של סמוטריץ' מתקשות להחליק לו בגרון, מאמר כמו שהיה ב'הארץ' ביום ראשון, של רוגל, שכתב, פחות או יותר, כי מחנה השמאל החילוני בייאושו מהמצב יחל עתה לחפש אופציות מגורים אחרות מחוץ לישראל, אין לו מקום. ואני מקווה שגם לא אחיזה בשטח. (אני יודע, יהיו מי שיקפצו ויברכו: שיילכו כבר, מי צריך אותם. גילוי נאות: אין חלקי עם אלה). להזכיר לרוגל ולעוד שכמותו, אם יש כאלה. אני לא מכיר הרבה (לא מכיר בכלל) משפחות ממגורשי גוש קטיף, שהמדינה עקרה אותם מביתם, והן היגרו בייאושן מהארץ, למרות כל הכאב והעוולה. 
עצה טובה (?) קמ"ל

בחזרה למו"מ הקואליציוני. עפ"י דיווחים, סמוטריץ' נועץ גם באיילת שקד, ואחת העצות שקיבל (עפ"י הפרסומים) היתה, תחתמו ברגע האחרון, כשביבי יהיה לחוץ מתמיד. כזכור, כך הצליח לשקד ולבנט בפעם שעברה, אף יותר מכפי שחלמו. בעיניים שלי- לא תמיד המזל משחק פעמיים. ואם אינני טועה, ההימור הפוליטי האחרון של בנט ושקד, כשערקו מ'הבית היהודי', לא היה הכי מוצלח. (בלשון המעטה).

לא לחסינות

חוק החסינות, לצורותיו, אמור להיות אחד הסעיפים בהסכם הקואליציוני, יען המפלגות השותפות יתחייבו שיתמכו בו בנוסח זה או אחר, וכפי שהדברים נראים, עיקר הכוונה – לטרפד את האפשרות של הגשת כתבי אישום נגד ראש הממשלה, שרים או ח"כים.  חוקי, (אם יעבור הכנסת), אבל בעיניים שלי, דוחה, מריח רע, רע מאוד. סמוטריץ' הסביר כי החוק נחוץ מכיוון שבשנים האחרונות מתייחסים לכל נציג ציבור כאל עבריין בפוטנציה ומסרסים את יכולת חברי הכנסת לבצע את תפקידם באופן מיטבי. נדמה לי שכלפיי רוב רובם המוחלט של חברי הכנסת או השרים לא הועלו חשדות, חקירות ותלונות. מאידך גיסא, אם זכרוני אינו מטעני, גם היו כמה וכמה שרים וחברי כנסת שישבו מאחורי סורג ובריח לאחר שהורשעו בבית משפט. גם מקובלנו, ש'כוח להשחית' – לא מעט שקיבלו שררה בידם, הסתנוורו- ונפלו. כולנו בשר ודם. עם יצרים, שאיפות. בדיוק בשביל זה לא צריך את חוק החסינות. דווקא ביחס לאנשי ציבור. ומי שלא מסוגל או לא רוצה להתמודד עם זה, שיחפש לו עבודה אחרת.

השליח אשם?
שימוע לפני משפט - פריבילגיה נהוגה כאן, אבל אינה מחויבת על פי חוק. ההתנהלות של ראש הממשלה וסנגוריו בעניין השימוע הצפוי לו, לא מוסיפה כבוד לא לו ולא למערכת המשפט בישראל. תחילה- חודש וחצי שלא באים לקבל את חומר החקירה. אח"כ תירוץ כמו טרם סוכם עניין שכר הטירחה לעורכי דינו של ראש הממשלה (הסתדר ב"ה בתחילת שבוע זה), ןהתירוץ ששליח הפרקליטות לא הסכים להשאיר את הדיסק-און-קי עם חומר החקירה במשרדו של עורך-הדין (לטענת הפרקליטות המזכירה דיברה בטל' עם עורך הדין והוא הינחה שלא לקבל את הדיסק-און-קי, לטענת משרד עורך הדין: שליח הפרקליטות רצה למסור רק לידיו), בקיצור – גן ילדים. מנדלבליט התברך כנראה בעצביי ברזל, שכן אני מכיר כמה שבמקומו, נוכח הקשקושים דלעיל, היה מורה: שימוע יתקיים בעוד חודשיים בדיוק. נקודה. תרצו – תבואו, לא תרצו – ניפגש בבית המשפט. למי ששכח, נתניהו הכריז על הקדמת הבחירות כדי לעכב את פרסום חומרי החקירה נגדו, שלא ישמשו נגדו בתקופת מערכת הבחירות. היועץ המשפטי נעתר לבקשה ולא שחרר את החומרים. עברו הבחירות, ונוכח ההצלחה של נתניהו בהן, חרף החשדות לכאורה, הציפיות של מחנהו הן שגם הפרקליטות תפנים ש"העם אמר את דברו", ותרד מהעץ. אבל כללי המשחק –אחרים. צדק חייב להיעשות, אך גם להיראות. השימוע הוא חלק מזה. הרושם במערכת המשפטית והפוליטית הוא שנתניהו ואנשיו מושכים זמן כדי שחוק החסינות דלעיל יחוקק לאלתר, מיד עם הרכבת הממשלה החדשה, ייכנס לתוקף, ואז – מה לך שימוע? מה לך כתבי אישום? ברכה לבטלה והפרקליטות תוכל, לכאורה, לשרוף את כל הארגזים עם חומר החקירה נגד נתניהו במדורות ל"ג בעומר של שנה הבאה. יכול להיות, אם כי להערכתי, בג"ץ, עם הכוח שיש לו או אף קצוץ כנפיים במקרה שהקואליציה החדשה תצליח במשימתה, יעמוד בפרץ ונתניהו יצטרך לבחור בין שימוע (מן הסתם ברבעון האחרון של השנה) או לקבל כתב אישום. לו הייתי התם שבהגדת פסח, הייתי רק שואל: "לא היה כלום, כי אין כלום, ולא יהיה כלום". אז מה לכל הרוחות כל כך פוחדים משימוע? בוא, סתור את החשדות, וצא כענק שבענקים.

חינוך, הדתה או הכרה
מבחינתו של נתניהו, תיק המשפטים וסמוטריץ' זה לכאורה עוד לא ענין סגור, שכן יריב לוין, המאוד מקורב לנתניהו, "בנה" על התיק הזה, ואין נאמן לנתניהו, ועם קבלות, כמו יריב לוין (לפחות בליכוד. סמוטריץ' נתפס בשבועות האחרונים כביביסט מושבע שיגן עליו מול מערכת המשפט לא פחות מלוין). נתניהו ניסה בשבועיים האחרונים לשכנע את סמוטריץ' להסתפק בתיק שיכון מורחב, או בתיק שר ביטחון פנים עם "אמירה" בנושאים משפטיים משמעותיים, אך נכון לעכשיו – סורב. עם הרב רפי פרץ, לעומת זאת, העניין סגור. תיק החינוך. תיק ענק עם תקציב של 50 מיליון שקל, לא הולך ברגל ויש במשרד הזה עוד הרבה מה לעשות. אבל גם שם, במשרד החינוך, יהיו מי שינסו להקשות על חייו של הרב רפי פרץ. כל החלטה שלו, כל אמירה שלו ייבחנו בפינצטה. וזה כבר החל. גוף בשם "הפורום החילוני" כבר מיהר להזדעק בעקבות הכרזה של הרב פרץ כי יפעל להרחבת לימודי הקודש במערכת החינוך בישראל. הפורום החילוני כתב בפייסבוק כי הם הולכים "להסלים את המאבק להצלת החינוך הממלכתי". הרב פרץ, לטעמי בטעות, בחר להשיב להם בפוסט משלו. הרי בין כה וכה אין סיכוי שתשכנע אותם, בשביל מה לך כבר להתייחס אליהם בפייסבוק? הרב פרץ כתב בפוסט התשובה שלו: "הפורום החילוני נבהל מהרעיון שלי לתת לכל ילד את ההזדמנות להכיר את התנ"ך... אני לא מתכוון לחזור בי... נפעל לתת לכל ילד את הידע הכי טוב בכל מה שקשור במדעים, מחקר, וכן, גם בזהות יהודית. לא נתבייש בזה. יהיו כאלה שיקראו לזה הדתה, אני בוחר לקרוא לזה הכרה". כל מילה (גם אם הפוסט עצמו מיותר) - מלמיליאן. אבל הכי יפה בתגובתו של הרב רפי פרץ היה שהזמין את נציגי הפורום (מקווה שעוזריו ידאגו גם לפגישה בפועל) לשבת לשיח, בלי הסלמה, בלי איומים. על כוס קפה. כפי שכתבנו כאן במדור כבר לפני חודשים, במערכת החינוך הכללית יש חשש. מבחינתם, לפחות עפ"י ההתרשמות החיצונית, הרב פרץ בא עם משנה חינוכית-ערכית חרד"לית יותר מכפי שהיו שרי החינוך הקודמים בנט והרב שי פירון, שגם מהשפעתם על המשרד חששו בתחילה. כרגע מה שנותר זה לקוות ששר החינוך החדש יידע לנווט בין הזרמים בחינוך, לתת לכל אחד מהם את מה שהוא זקוק לו וראוי לו, עם טביעת האצבעות שלו כשר חינוך, אך במינון נכון וברוח נכונה. ואין סיבה לחשוב שלא ככה יהיה.

השביס
מה התפלאתם על השופט בדימוס הזה שכתב כפי שכתב על לינור אברג'יל. מי שכינה את החרדים: "כינים וטפילים" מסוגל להגג כל דבר. נראה שאצלו זה עניין של בעיות באישיות, אפילו לא עניין דמנטי. ובכל זאת יש גם חצי כוס מלאה. ההזדהות חוצת הגבולות עם מה שלינור בהנחייתה יצגה ועם כיסוי ראשה. להסיק מההתבטאות החולנית של השופט בדימוס הזה על כלל מערכת המשפט, על דרך בחירת השופטים וכדומה? לטעמי הלכתם רחוק מדי.
ב'פסח שני' מבקשים הטמאים שלא חגגו את יום העצמאות הראשון לחגוג בשנית את יום העצמאות

ד"ר חזות גבריאל
ומה קורה עכשיו?
בימים אלו ממש שבין פסח לעצרת, מתרחשים ארבעה אירועים מסעירים בדברי ימי עמנו בהיותנו בדרך לקבלת תורה: א. התלונות של בני ישראל  ב. מלחמת עמלק  ג. פסח שני  ד. יתרו. בצאתנו ממצרים יצאנו כלאום (=עם). ליסוד זה התחבר לאחר 49 יום היסוד המכונה דתי. האם אירועים אלו מושפעים משני היסודות בהם הם מונחים בתווך? 

התלונות הם של לאום שנוצר זה עתה בדרך על טבעית. התגובה של הקב"ה מדורגת בהתאם לרמת התלונה: תחילה " ...כָּֽל הַמַּֽחֲלָ֞ה אֲשֶׁר־שַׂ֤מְתִּי בְמִצְרַ֙יִם֙ לֹא־אָשִׂ֣ים עָלֶ֔יךָ...". לאחר מכן: "וְאָֽיַבְתִּי֙ אֶת־אֹ֣יְבֶ֔יךָ וְצַרְתִּ֖י אֶת־צֹרְרֶֽיךָ", ויותר מאוחר: "וּנְתָ֨נְךָ֜ ה' אֱ-לֹהֶ֙יךָ֙ עֶלְי֔וֹן עַ֖ל כָּל־גּוֹיֵ֥י הָאָֽרֶץ". יסוד זה יושג רק כאשר הממד הדתי יתחבר אל הממד הלאומי.

עמלק, מבקש לנצל הזדמנות היסטורית חד-פעמית. עם ישראל הוא לאום ללא דת בימים אלו שבין פסח לעצרת (המקבילה לתקופת הג'אהליה הערבית). הוא מבין כי מלחמה בעם ישראל לאחר מתן תורה לא תצלח. כעת, הוא יכול להילחם עם סיכויי הצלחה משום שהוא נלחם בעם בעל יסוד לאומי בלבד. ברם, לאחר ששני היסודות יתחברו זו תהיה מלחמה עם אפס סיכויי הצלחה. הקב"ה לא מוכן לקנות את הנחת היסוד של נכד עשיו ולכן הוא הופך את המאבק בעמלק לעניין פרטי שלו ולמצווה דאורייתא: "... מִלְחָמָ֥ה ל-ה' בַּֽעֲמָלֵ֑ק מִדֹּ֖ר דֹּֽר".
ב'פסח שני' מבקשים הטמאים שלא חגגו את יום העצמאות הראשון לחגוג בשנית את יום העצמאות. הדרישה להשלים אירוע חגיגי, מוזרה ולא קיימת באף חג. ההסבר לכך פשוט, עדכני ורלוונטי. הם לא מוכנים להגיע למתן תורה ללא יסוד לאומי. הם מבקשים כמו כולם לחבר את שני היסודות. לדידם, קבלת תורה ללא יום העצמאות הינה דרישה לקוסמופליטיות, דרישה לראות ביהדות דת ללא לאום כדרישת כל אויבינו עד היום. יהדות קוסמופוליטית ללא רכיב לאומי, אנטישמיות 'לשמה'. הקב"ה מבין, מקבל, וגם שמח בלבו ולכן הוא שולח אותם לחגוג על מנגל בחודש אייר ואת כולנו הוא מצווה לא לומר תחנון באותו היום. חג חדש בא לעולם בעקבות הבקשה של בני ישראל.

יתרו, למאן דאמר שבא לפני מתן תורה חשב כי יש בנמצא מציאות של אדם מדייני בלאום ויהודי בדת, ומשה העמידו על טעותו. הדת היא הלאום והלאום הוא הדת, נוסחתו הבסיסית של הרב קוק זצ"ל. 
להערות: hazutg@gmail.com
ליאת שוקרון
מצוות "עשה" העיקריות שקיבלנו על עצמנו בחג העצמאות (לאחר תפילות ההודיה, הלל שלם או חצי הלל, כמובן) הן עשיית מנגל וצפייה בזיקוקין. לאחר שקיימנו את מצוות החג הגיע הזמן לברר מה מסתתר מאחורי המופעים המרשימים.
המושג זיקוקין דנור נזכר בתלמוד (חולין קלז), שם משמעותו היא "ניצוצות אש": "ונפקי זיקוקין דנור מפומיה דרב לפומיה דרבי ולית אנא ידע מה הן אמרין". המושג, שמשמעותו מתאימה היטב למראם המרהיב של אמצעי פירוטכניקה, משמש בימינו במשמעות חדשה - אלומות של ניצוצות צבעוניים.
לפני 60 שנה, כמעט בדיוק, הגיעה לארץ משלחת של מומחים צרפתים שלימדו את עם הספר כיצד להפעיל מופע פירוטכניקה מרשים של זיקוקין לרגל חגיגות העשור למדינת ישראל הצעירה. עד אז השימוש בזיקוקי דינור נעשה בימי עצמאות קודמים אבל במסה פחותה ובאיכות ירודה. לאחר ששבו לארצם, צה"ל בכבודו ובעצמו פתח קורס למפעילי זיקוקין. תחילה הפעלת זיקוקי הדינור הייתה באחריותם הכמעט בלעדית של גורמים ציבוריים בחגיגות גדולות. עם הזמן החלו מפעילים פרטיים להאיר את השמיים גם בחגיגות פרטיות. 

הזיקוקין מכילים חומרי נפץ לכל דבר ויש על הפעלתם, שינועם ואחסונם הגבלות רבות שמתרבות עם השנים. מי שבחר בתחביב או במקצוע המיוחד הזה ורוצה לקבל רישיון להפעלת זיקוקין צריך לעבור קורס של המוסד לבטיחות ולגהות, שם יקבל הרצאות משוטרים, חבלנים ומומחים לחומר, ילמד איך עובד זיקוק, מה קורה לו כשמציתים אותו, מהן הנחיות הבטיחות, ויתנסה בהפעלת זיקוקין. בנוסף, כדי לשמר את הרישיון יהיה עליו להגיע בכל שנתיים ליום עיון, להתעדכן בטכנולוגיות החדשות ובחוקי הבטיחות שהתווספו ולעבור בהצלחה את המבחן.


משבר גיל ה-40
משבר גיל ה-40 הוא זה שהוביל את קובי סלע, בעל משרד יחסי ציבור, לפני 11 שנה, לקורס שהקנה לו את הרישיון להפעלת זיקוקין. "תמיד זה סקרן אותי וניסיתי להבין איך עושים את זה. צפיתי בהמון סרטונים על זה, ראיתי איך קצב השיגור וההתפוצצות מתאימים למוזיקה מסוימת, וזה מרשים, רואים איך הכל מתוכנן. הדבר הזה הלהיב אותי מאוד וברגע שהאישה הבינה שאני הולך לעשות שטויות של משבר גיל ה-40 זו הייתה ברירת המחדל", הוא מספר.

ביום העצמאות האחרון קובי הפעיל זיקוקין בשני אתרים, אך זה נותר בגדר תחביב מהנה במיוחד עבורו. ולא מדובר בתחביב פשוט. מלבד תכנון המופע, המפעילים צריכים לשמור על הנחיות הבטיחות הרבות – להפעיל את הזיקוקין במרחק הבטיחות המותר (ממקומות מגורים), להשתמש בפגזים בגודל המתאים לרישיון ולשטח, להוביל את הזיקוקין ברכב המותר לכך בחוק, לאחסן את הכוורות מראש, לבטן אותן בשקי חול ולאבטח את הזירה, להתלבש בהתאם בעת ההפעלה (שגם היא מרחוק) ולאחריה לעשות 2 סריקות – האחת מיד לאחר ההפעלה, עוד בלילה, והשנייה למחרת בבוקר, כדי לוודא שלא נותרו נפלים בשטח שלא התפוצצו.

"לאחר כל הפעולות אני פשוט מגיע, לובש את הבגדים הרלוונטיים ומתחיל לעבוד – לחשמל; לתכנן איך לפוצץ את זה, איך זה ייראה בשמיים. אבל אני עושה חיים, אני נהנה מהדבר הזה", אומר קובי. 

לא סתם יורים
מאחורי כל מופע מושקעת מחשבה רבה – כל כוורת מסודרת לפי המראה שהמפעיל רוצה ליצור – הוא לוקח בחשבון את ההשהיה של כל אחת מהכוורות לפני הפיצוץ, הקולות, הצבעים והצורות שלה, ומחליט מהו הסדר שיעניק לקהל את התמונה המרהיבה ביותר.
איך מתכננים את המופע?
"אתה יודע מה כל כוורת עושה כשהיא עולה לשמיים, תוך כמה שברירי שניות היא מתפוצצת מהרגע שהפגז מוצת, אם זה שורק, ואיך התמונה שלה באוויר; אם זה מתפזר, לאיזה כיוונים זה יוצא, ואז אתה מתכנן שיהיה כל הזמן מעניין באוויר, שזה לא ישעמם שכל הזמן אותם פגזים מתפוצצים. מראש אתה מצייר לעצמך מה אתה רוצה שיקרה לפי איזה סדר, תוך כמה זמן להפעיל את זה ואת ההוא- צריך לקחת בחשבון את כל שברירי השניות. הרי בסוף אין הרבה יצירתיות בלהפעיל זיקוק. הקטע היצירתי שלך זה לתכנן תמונה יפה בשמיים, ולפעמים לקבל יותר מחמאות ולפעמים פחות", משיב קובי.
לא מסתכלים למעלה
אורן ישורון, בן 42 מקרית ארבע, עובד כמנהל טכני ואחזקה במתנ"ס קרית ארבע. במהלך עבודתו נחשף למפעילים שהגיעו להפעיל זיקוקים במקום עבודתו והחל להתעניין בתחום. לפני 8 שנים הוא עשה קורס ומאז הוא מפעיל הזיקוקים הקבוע של קרית ארבע, במקביל לעבודתו במתנ"ס.
"זה לא משהו שתכננתי מראש, נדלקתי על זה והוצאתי רישיון", הוא מתאר. "אני מנסה לגוון בכל שנה, שלא יהיה אותו הדבר. בכל הפעלה זה תלוי באפקטים של הכוורות, בפגזים. כשאני בא לשטח אני ממקם את הכוורות לפי סדר ההפעלה לערב. הכל בתיאום של שניות. אני מוכן עם הפתיל מוצת כבר 5 דקות לפני שנותנים לי אישור, ואז סופר את השניות, ולמעלה מקבלים תמונה צבעונית. זיקוקין זה פירוטכניקה, זו הרי אש צבעונית, תמיד זה מלהיב קהל, לא משנה באיזה אירוע. אבל זה צריך לבוא בתזמון הנכון. כשזה בא בתזמון נכון זה עושה את כל השואו".
לא חושבים על זה שזה מסוכן?
אורן: "חושבים. לפעמים אני חושב על זה ברצינות. אבל אם כולם יגידו 'מסוכן' אז אף אחד לא יעשה את זה. אבל אם יש אדם שהוא אחראי ולומד את הנושא ומפעיל בבטיחות – לא אמורה לקרות תקלה או נזק".
איך התחושה כשזה מתפוצץ?
אורן: "יש אדרנלין, אבל אני אף פעם לא מרוכז בטקסים, תמיד אני שולח אדם מטעמי שיצלם לי את הזיקוקין, גם כדי ליהנות מזה, לראות מה נתתי, ולשפר את עצמי לפעם הבאה. כשאני מקבל פידבקים מהציבור אני מתלהב איתם אבל אומר להם – 'חבר'ה, כשאתם רואים מה קורה למעלה אני רואה מה קורה למטה', אין לי מושג, אני גם לא שומע, זה הכל בומים ושריקות. הראש שלי עסוק בזה שלא תהיה הפסקה ומתי להצית את הפתילות. אני כמעט ולא מסתכל למעלה לראות, אבל אני כן מסתכל לצדדים לראות שלא נופל איזה גץ שקפץ וקרה משהו. אבל כל עוד הכל בטווח הבטיחות– אם זה עושה לאנשים כיף וטוב- שיהיה להם לבריאות".
מעבר לאדרנלין ולריגוש, אורן חש שמדובר בשליחות: "יש בזה מעין תחושת שליחות, בייחוד במקום כזה. זו עבודה כיפית מאוד. וזו לא רק העבודה. אתה עושה משהו שאתה יודע שאנשים ייהנו ממנו בסוף. זה אחרת לגמרי. הרי כל המטרה של הזיקוקים זה הקהל. כשדי ג'יי בא לאירוע, הוא כל הבוקר עם אדרנלין כי הוא הולך 'להעיף את הבמה' עם המוזיקה. הוא חושב על פלייליסט מסוים ומנסה לשנות קצת מהחתונה או מהבר מצווה הקודמת ולקרוא את הקהל. זה פחות או יותר אותו דבר. פה אין לי קשר עין עם הקהל כל כך, כי אני מוסתר באזור הבטיחות, אבל אני מתוזמן עם הצוות במה שאומר לי מתי להפעיל את הזיקוקין ושומעים את ההתלהבות של הקהל תוך כדי. שומעים את קריאת ה'וואו' של הקהל, ושריקות, זה מה שעושה את זה", הוא נלהב.
קובי מוסיף: "יש מלא חוקים ותתי חוקים ואחרי שזה מתפוצץ וצריך לעשות סריקה ראשונית מיד אחרי האירוע, ושוב פעם באור ראשון בוקר, אבל רגע אחרי זה האדרנלין בשמיים והתגובות בהתאם".

זיקוקין לפלסטינים
באזור כמו קרית ארבע-חברון להפעלת הזיקוקין ישנו רובד נוסף - השכנים. ואורן מתהדר בתואר – היחיד שהפעיל זיקוקין במערת המכפלה.
אורן: "תמיד היו מופיעים ליד או בתוך הקריה עד שנכנס לתודעה של המדינה הסידור של מערת המכפלה- למי זה שייך, איפה זה עומד מבחינת המנהל האזרחי והצבא. בשנתיים האחרונות עשיתי כמה הפעלות ממש מגג המערה, לרגל יום העצמאות, וזו הייתה הפעם הראשונה שהפעילו זיקוקין על מערת המכפלה. פעם מיקמתי והורדתי הכל כי בסוף בזמן אמת לא אישרו לנו. אבל לרגל חגיגות ה-70 הפעלנו זיקוק של מפל, מעין קיר של אש. זה היה מראה מרשים מאוד ועשה שואו, הראה- זו מערכת המכפלה, זו חברון".
השנה, תפילת פתיחת חודש הרמדאן נופלת על ערב יום העצמאות והטקס לא היה יכול להתקיים במערת המכפלה. "השנה ספציפית לא היה אפשר בגלל הרמדאן ואני מאמין שזה יחזור. בצד אחד הייתה התפילה של המוסלמים ומהצד השני החגיגות של היהודים", אומר אורן.
וגם ביהודה ושומרון לא שוכחים את השכנים.
קובי: "לפני כמה שנים ביום העצמאות איזה נדיב, ספונסר, החליט לתרום ולהכפיל את הסכום שהמועצות שנמצאות ביהודה ושומרון הקציבו לזיקוקין כדי שיהיה אפשר להרשים גם את אויבינו ביום שמחתנו. זו הייתה שנה שפוצצנו בלי סוף זיקוקין".
***
הזיקוקין פותחו בסין העתיקה לצרכים פולחניים והפחדת רוחות רעות. אי אפשר שלא להזכיר שהיום אותם רעשים מפחידים דווקא אנשים טובים שהמלחמה הותירה בנפשם צלקות, זאת בנוסף לבעלי החיים. קיימים כיום זיקוקין שכמעט ולא עושים רעש, אם כי מפעילי הזיקוקין טוענים כי יש בהם פחות חדווה ויופי. 
קשה להימנע מהמחשבה שבתוך חגיגות השמחה הבאמת עצומות ברחבי הארץ, ישנם גיבורים שצריכים להתכנס בבתיהם ולחזור לרגעים הקשים הללו, שבזכותם יש לנו מדינה, אך בעקבותיהם חייהם השתנו לנצח. באלקנה, למשל, החליטו השנה שלא לקיים מופע זיקוקין, בדיוק בגלל הסיבה הזאת. והקהל הרב קיבל את הסברו של ראש המועצה אסף מינצר במחיאות כפיים. בתקווה לחגיגות שקטות יותר בשנת ה-72. 
המוקשים בדרך לפתרון סוגיות דת-מדינה
אחרי שהליכוד והסיעות החרדיות הגיעו לסיכומים בענייני העבודות בשבת, הגיור ורחבת הכותל, באו מ'איחוד מפלגות הימין' לליכוד וטענו: הסיכומים האלה אינם מספקים אותנו. הקו המוביל: הכל בידי הרבנות הראשית לישראל

מערכת שבתון
נציגי כל מפלגה היושבים מול ב"כ הליכוד למו"מ הקואליציוני, לא מסתפקים רק בהעלאת דרישותיהם שלהם, אלא מסתכלים גם לצדדים, מה סוכם עם האחרות, והרבה פעמים יש להם מה להגיד גם על זה. הדבר נכון גם (ואולי בעיקר) בסוגיות דת-מדינה. עפ"י ידיעה באתר 'כיפה', צוות המו"מ של איחוד מפלגות הימין הודיע ביום שני לנציגי הליכוד, כי הם (איחוד מפלגות הימין) מתנגדים להבנות של הליכוד והחרדיות בנושאי- שבת, הגיור והכותל. בקריאה ראשונה של הדברים נראה כי איחוד מפלגות הימין מנסה להיות כאן מחמיר אף יותר מהחרדים.
שבת
הליכוד והחרדים הסכימו על ועדה שתבדוק את הבקשות לעבודות ציבוריות בשבת ורק היא תהא מוסמכת לאשרן, כמובן, החרדים דורשים סגן שר מטעמם שהוא יהיה ה'פוסק האחרון' בעניין. באיחוד מפלגות הימין דורשים: שקיפות. הסבר. הוועדה הזו (שעל הנייר כבר קיימת) היא סטוטורית וכיום חברים בה ראש הממשלה, שר הדתות ושר הרווחה. הכל נעשה שם ב'שושו', ומה ששר העבודה רוצה, הוא מצליח להעביר בתמיכת נציג רה"מ. העבודות ברכבת, גשר יהודית בתל אביב- רק דוגמאות. אין שקיפות. לא מפורסם מראש מה הולך להיות נידון, לא למה הוחלט לאשר את העבודות, וכדומה. באיחוד מפלגות הימין רוצים לשים סוף לפיקציה הזו ודורשים שקיפות של כל דיוני הוועדה. הם גם היו שמחים לצרף לוועדה גוף מקצועי, כדוגמת מכון צומת, שיחפש פתרונות הלכתיים לפתרון בעיות אמת. אבל אין סיכוי שליברמן, למשל, יסכים להרחיב את שורות הוועדה לגוף מעין זה, שעשוי לצמצם את האג'נדה שלו 'חיה ותן לחיות..'.
גיור

הסיעות החרדיות והליכוד סיכמו על צוות מיוחד שינסה לגשר בעיקר מול חילוקי הדעות עם ישראל ביתנו. על-פניו, משימה בלתי אפשרית. בישראל בתינו מוכנים היו לאמץ את הצעתו של השר לשעבר משה נסים, לה החרדים והחרד"לים (להבדיל מזרמים אורתודוכסים מתונים כארגון רבני צהר, למשל) מתנגדים בכל תוקף. וכצפוי, הרב פרץ וסמוטריץ' ה"ממלכתיים" דורשים להכפיף את נושא הגיור תחת הרבנות הראשית בלבד. כלומר, גם לא לאפשר לרבני ערים לגייר (כפי שממליץ נסים), וכדומה. בתרגום לעברית: להוסיף להתעלם מבעיית כ-400 אלף עולים מחבר העמים שאינם יהודים, אך עלו הנה מכוח חוק השבות. ("סבא שלי היה יהודי"). מה שאומר, הנצחת הבעיה, שמן הסתם תוחרף ותגלוש לבעיות עם ריבוי בקשות להינשא עם יהודים/יות מקומיים. לשאלת 'שבתון', אחד מבכירי איחוד מפלגות הימין אמר לנו כי עמדתם זו מתואמת עם הרב חיים דרוקמן.

רחבת הכותל
עפ"י הידיעה באתר 'כיפה', החרדים קיבלו את הסכמת הליכוד לכך שהרבנות הראשית תהיה אחראית לרחבת הכותל. תשאלו, נו, אז מה הבעיה? הרי ברור שגם סמוטריץ' את פרץ יסכימו לכך. אלא, שהרושם במפלגת השניים הוא שלא סתם בהסכמות לכאורה בין הליכוד לחרדים לא מוזכר עניין "הכותל הדרומי" מה שנקרא גם "עזרת ישראל" שבזמנו יזם השר נפתלי בנט, ועליו לכאורה נסובה המחלוקת בין נתניהו/ מדינת ישראל והקהילות הקונסרבטיביות והרפורמיות בארץ ובעולם. איחוד מפלגות הימין, לעומת זאת, דורש מהליכוד, שהרבנות תהיה אחראית גם על הכותל הדרומי. הכל על השולחן, שקוף. ושנתניהו יפתור את הבעיות שלו מול הרפורמים ויהדות ארה"ב. 
ואת נושא הגיוס לא הזכרנו. דווקא בעיתונות החרדית נכתב השבוע כי בנושא זה הושגה התקדמות משמעותית. אחד- מעמד שווה ללומדים ולחיילים. שהמדינה תכיר רשמית בחשיבות לומדי התורה, מה שאמור לעמוד לה בעתירות לבג"ץ נגד אי גיוס לצה"ל. עוד הוצע, שחוק הגיוס אמנם יישאר כפי שעבר בכנסת היוצאת בקריאה ראשונה, מילה במילה, אך יתווסף סעיף, או משהו מחוץ לחוק, שהממשלה (ולא רק מערכת הביטחון) תהא מוסמכת לקבוע מדי שנה מהם ייעדי הגיוס. ככה, בטוח שלא יהיו סנקציות על הישיבות.
שחקן מפתח בעניינים אלה הוא אביגדור ליברמן. זה חזר השבוע על דרישותיו, גם בענייני דת-מדינה, בדגש על דרישתו שהרבנות תחדל לדרוש בדיקות די.אנ.איי מעולים מחבר העמים במסגרת בדיקת היהדות שהיא עושה להם. ליברמן הוסיף: הכל או לא כלום, והשאיר לליכודניקים את מספרי הטלפון שלו. האם יצלצלו? ואם כן, האם יענה?
ב'שורה התחתונה', מה שהיה בקדנציות החולפות בכל הקשור לענייני דת מדינה, הוא שיהיה, כנראה, גם הפעם, גם אם יצליחו להתגבר על הקשיים שבהסכמה על ההסכם הקואליציוני.
איך אפשר להגיד "לא" מבלי לתת לאדם את הכמה דקות הללו לדבר את מה שמתפוצץ לו בבטן?
רק חמש דקות
גרנביץ
דרשות רבות נכתבו על המשמעות של "פסח שני". על הזדמנות שניה גם למי שפספס. ספרי חסידות מלאים בהיבט הזה שאמור לחזק אותנו במצב שלא הלך לנו, שאנחנו מרגישים שהחמצנו הזדמנות. אל תתייאש, המשך לנסות. זהו המסר הנפוץ. 
אני בעד שלא נתייאש, ושנמשיך לחתור גם כשנראה שהתפקשש לנו. אבל ברשותכם משנה זווית בסיפור: גם אנחנו נותנים הזדמנות שניה? אנחנו קשובים למי שפספס? בדור המדיה והשיימינג אנחנו מנסים לתת רגע של שקט למישהו שמעד, בכדי להסביר את עצמו? או שמא טעות קטנה והופ, הוא נכנס למועדון המסומנים באיקס לדיראון עולם?
הכרתי ילדה שלא התקבלה למוסד שהיא רצתה בטענה של חוסר מקום. זה לגיטימי כמובן. אבל אבא שלה ראה שהיא מאוכזבת, ואמר לעצמו- אולי ננסה בכל זאת. הוא התקשר לראש המוסד, שלא הסכים לדבר. האבא אמר לו: תשמע, אני לא מבקש שתקבל אותה, אני מבקש שתתן לי חמש דקות מהזמן שלך. ואני מתחייב לך שאחרי חמש הדקות הללו, כל מה שתחליט מקובל עלי ואני לא מתקשר יותר. אני סך הכל רוצה להגיד מה שחשוב לי להגיד, וזהו. הוא לא הסכים, באופן נחרץ הוא סגר את הדלת, "אין לי חמש דקות בשבילך".

אני לא דן את אותו מנהל, וברור לי שאי אפשר לפנות זמן לכל העולם, אבל הכרתי פעם מנהלת, שנענית להורים בסיטואציה כזאת, גם אם מדובר במאה הורים, גם אם היא צריכה לפנות שלושה ימי עבודה כדי לשמוע מכל אחד כמה הבת שלו מדהימה ואז להסביר בעדינות ובהתנצלות שבאמת אין מקום. קודם כל היא לעולם לא יודעת מה היא תשמע. אבל חשוב יותר, היא נותנת להם את המקום, את האפשרות להתבטא, זה הרי הדבר הכי יקר להם, הילדה שלהם, אז איך אפשר להגיד "לא" מבלי לתת לאדם את הכמה דקות הללו לדבר את מה שמתפוצץ לו בבטן? לא מגיע לו? גם אם זה לא ישנה את ההחלטה, התחושה שלא טרקו לי דלת על האף, ששמעו אותי, היא חשובה. ולפעמים זה גם יכול לשנות – מה אנו יודעים?
אז מי אני לדון את זה שלא הסכים. אל תקחו את זה לשם. אבל אני כן מנסה לקחת לחיים שלי איזה לימוד מעשי: גם כשבא לי לנפנף מישהו מראש, להכניס אותו למגירה הזאת של הלא רלוונטיים, או גרוע מכך, של אלו שיש לי כבר דעה ברורה לגביהם, קח אוויר. תן הזדמנות שניה. בטח ובטח אם האדם מבקש, אל תסגור לו דלת. לפחות תסביר את עצמך ואל תתעלם. זה לא תמיד קל, ולא תמיד מצליח. אבל זאת נקודה למחשבה.
אז הגיבור המרכזי בסיפור מבחינתי הוא משה רבינו. כשהחבר'ה באים עם דרישה כמו "למה ניגרע", במקום להגיד להם: 'פסח היה, פספסתם ת'רכבת יא טמאים. אני עסוק כרגע'. הוא מקשיב ברצינות ומחליט לשאול את הקב"ה. 
הוא נותן צ'אנס ומפנה חמש דקות. מענטש!
בני עקיבא
הרב אבינדב אבוקרט
בדברי חז"ל (אבות דרבי נתן ב יב) מוצג רבי עקיבא כדגם מופלא ללימוד תורה המתגבר על כל הקשיים ותנאי החיים המורכבים, ביניהם היותו מטופל בילדים. ננסה בדברים הבאים לעסוק בדמותם של בניו של רבי עקיבא.
אחד מבניו הוא רבי יהושע, שמוזכר כמי ששואל את אביו בהלכות נגעים (שבועות ו א) ויש אומרים שהוא רבי יהושע בן קרחה המופיע בתלמוד פעמים רבות (תוס' שבת קנב א). התוספתא (כתובות ד ז) מתארת שהוא התנה עם אשתו בכתובתה שהיא זאת שתפרנס את הבית בעוד הוא יעסוק בתורה. אולם, במציאות נוצר קושי בין השניים. בשנות הבצורת האישה לא עמדה בעומס וקבלה על התנאי בפני חכמים. כששניהם עומדים בבית הדין, רבי יהושע מבקש מאשתו לספר על התנאי שלהם והדיינים נאלצים לומר לה שעליה לעמוד בהתחייבויותיה. הסיפור בין רבי יהושע ובין אשתו מזכיר לנו סיפור אחר- של רבי עקיבא ורעייתו. גם הם התחתנו מתוך חלוקה ברורה של בעל לומד ואישה מפרנסת. מה שהצליח מעל למצופה אצל רבי עקיבא, נקלע למשבר עמוק אצל בנו.
לא רק בנו של רבי עקיבא ניסה לחקות את הוריו, גם בתו ביקשה ללכת בדרכיהם. הגמרא (כתובות סג א) מספרת שבתו של רבי עקיבא התנתה עם בן עזאי שילמד תורה בעוד היא מפרנסת את ביתם. כראיה לכך מביאה הגמרא פתגם עממי 'רחילא בתר רחילא אזלא, כעובדי אמה כך עובדי ברתא'. הכבשה הצעירה הולכת אחרי הכבשה שלפניה וכך גם בתו של רבי עקיבא הלכה אחרי מעשה אמה. יש שרצו אפילו ללמוד מכאן על שמה של אשת רבי עקיבא - 'רחל', אולם גם בלעדי זה - ההתמסרות היא מאפיין בולט באישיותה.
בדברי המפרשים נמצא שהדמיון בין בת רבי עקיבא לאשתו היה מובהק ביותר. רבי יוסף משאש (נחלת אבות קצג) מתאר שבן עזאי לא היה שקדן ונפשו חשקה בבת ר' עקיבא מחמת יופיה. רק לאחר שהסכים לשקוד בתורה, הסכימה הבת להתקדש לו, בלא ידיעת אביה (שיטה מקובצת כתובות סג א). רבי עקיבא בערוב ימיו היה עשיר מופלג ונחשב לראש רבני ישראל. אין ספק שבתו הייתה יכולה להינשא לבחירי הלמדנים. אולם, מה שעשתה רחל לכלבא שבוע - עשתה בתה לרבי עקיבא.
אולם, החיקוי נכשל והתוצאה שונה לחלוטין ממה שהיה בבית ההורים. הגמרא (סוטה ד ב) מתארת שבן עזאי לא נשא אישה משום שנפשו חשקה בתורה. כשבעלי התוספות (כתובות סג א) מנסים ליישב זאת עם הסיפור של בת רבי עקיבא הם מציעים שני הסברים. הראשון הוא, שבן עזאי התחתן אולם לאחר החתונה פרש מאשתו והתגרש ממנה. השני, נועז מקודמו, מציע שבן עזאי רק התארס אבל לאחר מכן ביטל את השידוך.
תיאור מבהיל של הפרידה מובא בדברי האלשיך (שיר השירים א ד) שלפיהם '..בן עזאי.. מעריבות וחשק שחשקה נפשו מאז בתורה נמשך גם לגופו חשק כל כך עצום ורב בתורה, עד אמור לאשתו בתוך חופתה: 'בתי לכי לבית אביך, נפשי חשקה בתורה!''. מול רבי עקיבא שהבטיח לאשתו ירושלים של זהב, שראה בתורה שלו ושל תלמידיו תוצר של עמל אשתו, אנו פוגשים למדן שמאבד את החשק הבסיסי לחיי נישואין.
כשאנו נפגשים עם שני הילדים הללו, אנו פוגשים את הקושי בהעתקת מודל אידיאלי. רבי עקיבא ואשתו היו שילוב מופלא של כבוד הדדי ואהבה עמוקה בין בעל ואשתו לצד דבקות בתורה והתמסרות עמוקה לשקידתה. הילדים הגדלים בבית שכזה אינם יכולים שלא להתפעל מהוריהם ולנסות ללכת בעקבותיהם. אבל השילוב העדין הזה קשה מאוד להעתקה פשטנית. נישואי הבן נתקלים בקשיים גשמיים ואילו נישואי הבת לא יוצאים אל הפועל בגלל התעלות רוחנית. שני סיפורים על שני ילדים, שמקפלים בתוכם את כל הדילמה החינוכית - בנים ההולכים בדרכי אבותיהם אך גם בשביל שלהם...
שובו למשפחותיכם וחדשו עמם את הקשר. הישיר, האנושי, הרגשי, היומיומי. לא באמצעות הפייסבוק אלא פנים אל פנים, באמצעות העין, הפה ובעיקר הלב
אביעד הכהן 
וקראתם דרור  
הסמיכות שבין יום העצמאות לפרשת בהר שלאחריה ניתנת להתפרש בפנים הרבה. לפני 250 שנה, הוקראה הכרזת העצמאות של ארצות הברית במעמד חגיגי בחזית "אולם העצמאות" בפילדלפיה. בסיומה הושמע בפעם הראשונה קול צלצולו של פעמון ענק, "פעמון החירות" (דגם מוקטן שלו מצוי בגן פעמון הדרור בירושלים), שקיבל את שמו בזכות המלים שנחרתו על דופנו מתוך פרשת השבוע: "וקראתם דרור בארץ לכל יושביה". 
התבוננות על מציאות ימינו, מלמדת שעדיין רחוקים אנו מאותו חזון של קריאת דרור בארץ לכל יושביה. חלק מיושבי הארץ משועבדים מאונס למעבידיהם, הרודים בהם ואינם מעניקים להם תנאי מחיה ועבודה מינימאליים, וחלק אחר משועבד, מרצון, לדרישות החברה המודרנית שמאופיינת לעתים בדחף לאו בר כיבוש לרכושנות, תחרותיות והישגיות.  
פרשת בהר קוראת לנו ליטול פסק זמן מהמרוץ המטורף, ולעצור קמעא את שטף החיים. שנת השמיטה ושנת היובל, כמו השבת, מבקשים להחזיר את האדם, ובעיקר את תודעתו, לפרופורציות הנכונות. 
הקורא את הפרשה יגלה על נקלה את ה"משפחתיות" השופעת בה. היא פונה לא רק לאדם הבודד, לאיש העסקים שזקוק למנוחה, לחקלאי ולפועל המשוועים להפוגה מעמל יומם, אלא ל"משפחה" כולה, וזו – משפחה ברוכת ילדים היא: "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". 
המשך הפרשה, מדבר ב"עמיתך" וב"אחיך", הגם שאלה עשויים להיות אנשים שמעולם לא ראית אותם קודם לכן.
הרעיון שעולה מכל אלה ברור שבעתיים לאדם המודרני. בדור שמקדש את הפרטיות, ומעצים עד למעלה ראש את זכויות הפרט, פונה התורה ומצווה: אל תצטמצם בדל"ת האמות שלך, 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". 
שני גורמים נוספים, נועדו להשיב את האדם למורשתו ולמשפחתו. "ושבתם איש אל אחוזתו, ואיש אל משפחתו תשובו... בשנת היובל הזאת תשובו איש אל אחוזתו". 
על דרך הדרש, היה מי שהסביר זאת בכך, שכאשר אדם יורד מנכסיו, מתרחקים קרוביו ממנו, אך כאשר "ושבתם איש אל אחוזתו", כשהוא חוזר ונהיה עשיר, קרוביו חוזרים ומבקשים את קרבתו.  אכן, קריאה זו יש להבין לא רק במשמעותה המשפטית, הטכנית-פורמאלית, של שיבת האדם לנחלת אבותיו והחזרת השדות לבעליהן המקוריים בשנת היובל. יש לראותה גם כקריאה גדולה לתשובה: שיבת האדם ל"אחוזתו", למורשת שהוא נושא עמו על גבו, למנהגים ולמסורות שהביא עמו מבית אבי-אבא. כל אדם מהווה חוליה בשרשרת הדורות. עליו לשאת בגאון את מורשתו ולהוסיף לשלשלת חוליה שלו ומשלו. 
לצד זה, מצווה אותנו תורה: "ואיש אל משפחתו תשובו". הרב יהודה עמיטל, ראש ישיבת הר עציון, סיפר פעם על שיחה שהייתה לו עם מנהלי בתי האבות היהודיים הגדולים בארצות הברית. "יש אנשים", סיפר המנהל, "שבאים לבקר את הוריהם פעמיים ביום. אחרים, עסוקים קצת יותר, באים לפחות בסופי שבוע. ויש כאלה שאין להם זמן לבוא כלל, אבל לפחות מדי חודש הם שולחים המחאה, ובאותו רגע נזכרים בהוריהם שבבית האבות. אבל הגרועים ביותר הם אלה שמשלמים  באמצעות הוראת קבע. התשלום מגיע, אך הקשר שלהם עם ההורים הולך ומיטשטש, נעלם ונמוג. הרי יש להם הוראת קבע...".
בלהט החיים המודרניים, שוכח האדם לעתים את משפחתו הקרובה. הקריירה, העבודה, מרוץ החיים המטורף, והטכנולוגיה המודרנית מנתקים אותו לעתים מן האנשים הקרובים אליו ביותר. 
פרשת השבוע קוראת לנו בקול צלול וברור: "ואיש אל משפחתו תשובו". נתקו את המכשיר הסלולארי, שובו לביתכם, למשפחתכם וחדשו עמם את הקשר. הישיר, האנושי, הרגשי, היומיומי. לא באמצעות "חברים" בפייסבוק או הוראת קבע, לא באמצעות הודעת דוא"ל או ווטסאפ, אלא פנים אל פנים, באמצעות העין, הפה ובעיקר הלב. 
יש הרבה ברכה וטוב בריצה, בהתקדמות, בשאיפה, ובאקזיטים. אלמלא המוטיבציות הללו העולם לא היה מתקדם

וְשָׁבְתָה... וְשַׁבְתֶּם
אבי רט

היינו מצפים לכאורה, שההנחיה האלוקית לעם ישראל עם כניסתו לארץ תהיה בסגנון של- כי תבואו אל הארץ, תפשילו שרוולים, תסתערו על הקרקע, תתחילו לבנות בתים, לרכוש נכסים, לחרוש, לזרוע, לקצור, להקים בורסה, לעשות הנפקות, להקים סטארטאפים, לעשות אקזיטים, וכן הלאה על זה הדרך והכיוון.

אלא, שלהפתעתנו המסר והכיוון האלוקי הוא אחר לחלוטין, ויש בו מילת מפתח אחת על הטיותיה השונות ששזורה לאורך כל דברי ה' למשה בהר סיני- שַׁבַּת שַׁבָּתוֹן... וְשָׁבְתָה... שַׁבָּת לַה'... שְׁנַת שַׁבָּתוֹן... שַׁבַּת הָאָרֶץ... וְשַׁבְתֶּם... תָּשֻׁבוּ.. וכו'.

היינו מצפים למסר של הסתערות ועשייה נמרצת, ובמקום זאת אנו מקבלים מסר ברור שאומר- תרגעו... תרגיעו... צאו לשנת שבתון...
בהכירנו את טבע העם היהודי- אנו יודעים ששנת שבתון היא תמיד דבר מבורך, אבל אף על פי כן צריך לנסות להבין את פשר הדברים הללו. 

אומנם גם נכון ש'וְשָׁבְתָה' ו'שַׁבָּתוֹן' לא דומות ל'וְשַׁבְתֶּם... תָּשֻׁבוּ..' . אלו מלשון שביתה ואלו מלשון שיבה, ובכל זאת הצליל והשורש הרעיוני דומה.
סביר להניח שגם הקב"ה יודע שכאשר מגיעים אל ארץ חדשה יש כל כך הרבה משימות ודברים לעשות באופן מיידי, אבל הקב"ה יודע עוד משהו- שאם נכנסים לארץ כשהמטרה לא ברורה, והחזון הגדול לא ניצב מנגד- הישיבה בארץ איננה מובטחת.

העולם רץ, והקב"ה מבקש שלפני שנתחיל לרוץ- קודם כל נשבות. השביתה הזו תזכיר לנו מה מקור הברכה בארץ- 'לִקְרַאת שַׁבָּת לְכוּ וְנֵלְכָה כִּי הִיא מְקוֹר הַבְּרָכָה'. השביתה הזו- של האדם של הארץ, תייצר נשמה מסוג אחר. נשמה של 'שַׁבַּת שַׁבָּתוֹן', היא נשמה שתתקיים בה- 'וְשַׁבְתֶּם אִישׁ אֶל אֲחֻזָּתוֹ וְאִישׁ אֶל מִשְׁפַּחְתּוֹ תָּשֻׁבוּ'.
העולם נוסע למזרח, ומתבונן בפליאה, הערכה והערצה באותם נזירים היושבים להם מתבודדים ומרוכזים בשקט ובנחת, בשקט הפנימי שלהם, וחיים עולם פנימי עשיר, מנותק מכל המירוץ האנושי והעולמי.

אנחנו לא צריכים להרחיק נדוד עד קצוות מזרח. סודות השבת, השביתה והשיבה השזורים בפסוקי הפרשה, מגלים לנו כנקודות ציון במסע ניווטים את הדרך היהודית להגיע למנוחת הנפש והגוף, לשביתה ולשבת, ולשיבה אל עצמנו, עצמאותנו, ועצמיותנו.

יש הרבה ברכה וטוב בריצה, בהתקדמות, בשאיפה, ובאקזיטים. אלמלא המוטיבציות הללו העולם לא היה מתקדם, אלא שבצד הברכה מכל זה, נמצאת גם הסכנה של 'ורם לבבך ושכחת'. הסכנה של שכחת החזון והמטרה, של  הידיעה מאין באת ולאן אתה הולך ומהם תחנות התידלוק הרוחניות שלך בדרך.

בדיוק כדי שזה לא יקרה, וכדי שהכניסה לארץ לא תהפוך למירוץ חומרני ובורגני, כדי שהנפש לא תיטלטל בריצת החיים – מבקש הקב"ה להתחיל את החיים בארץ חמדת האבות לא בריצה- אלא בדיוק ההיפך- בשבתון ובשיבה.

כך נכנסים לארץ בפעם הראשונה, כך שבים לשורשים בכל סבב של שבע שנים, כך חוזרים הביתה כולם בשנת היובל אחרי חמישים שנה, וכך כל החיים מקבלים טעם של שְׁנַת שַׁבָּתוֹן.
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