איסור רבית - המלחמה בפרזיטיות!
הרב אבינדב אבוקרט, רב קהילת 'אברהם יגל'

שמיטה וירושלים
אלון יוניאן

מנכ"ל החברה הכלכלית קרית ארבע חברון

רש"י בתחילת פרשת בהר מצטט את השאלה הידועה מ'תורת כוהנים' -  "מה ענין שמיטה אצל הר סיני, והלוא כל המצוות נאמרו מסיני? אלא מה שמיטה נאמרו כללותיה ודקדוקיה מסיני, אף כולן נאמרו כללותיהן ודקדוקיהן מסיני".

מה מיוחד כל כך במצוות השמיטה עד כי התורה מכנה אותה כ"שבת לה'" ? הרמב"ם בספרו "מורה נבוכים" מסביר את טעם מצוות השמיטה מבחינה בוטנית. דהיינו לאחר מאמץ של שש שנות פריון, האדמה תשה כוחה ועליה לשבות. החולקים עליו טענו, אם כן, כיצד דווקא לאחר אותם שנים שהאדמה תשושה וחלשה מבטיחה התורה שתניב פירות ותיתן את יבולה פי שלוש מכמות של שנים עברו ככתוב : "וציוויתי את ברכתי לכם ועשת את התבואה לשלוש השנים"?.

ה'כתב סופר' סובר שעלינו ללמוד ממצווה זו "רעיון נשגב, וכי תשמש ותאפיין דוגמא בהנהגת האדם בכל פעולותיו במשך כל מרוצת חייו".
 למעשה, מצוות השמיטה היא הבסיס לעבודת ה' כולה.
אדם משכים קום, עובד בחריצות רבה את שדהו וזה אך טבעי לחשוב מיד בעת שהוא קוצר את התבואה שהינה פועל יוצא מחריצותו ומעשה ידיו וכתוצאה ישירה מאותו עמל ויגיעה שאכן הוא השקיע- "כוחי ועוצם ידי עשה לי את החיל הזה" הוא שר בשעת הקציר שיר הלל לעצמו ולנחת זרועו.

כדי לנטרל מחשבה פסולה זו, מצווה עלינו התורה להפסיק שנת עבודה ואז נופתע ונגלה שלא זו בלבד שלא תחסר, אלא שהברכה תהיה אף מצויה יותר פי שלוש מאותה שנה בה השקענו. לכן השמיטה היא שבת לה', היא מחנכת את החקלאי ואת כל אחד מאתנו שהכול ניתן לנו מאתו יתברך ומידו הרחבה מלמעלה. ואחרי שמפנימים זאת במשך שבע שבתות, שבע שמיטות, אזי בשנה החמישים, שנת היובל הקרקעות חוזרות לבעליהן וחוזר הסדר לעולם (יובל – משום שמובילים כל דבר למקומו).  בשנת היובל גם זוכים למעמד השיא של 'הקהל' במקום אשר יבחר ה'- בירושלים. 
השבוע נחגוג יובל שנים לניצחון המזהיר במלחמת ששת הימים ולאיחודה של ירושלים. הניצחון במלחמת ששת הימים היה נס גלוי למרות שניתן היה לחשוב שזה רק בזכות הצבא שלנו. הייתה לנו סייעתא דשמיא עצומה. ביום העצמאות זכינו לחירות הפיסית בעידן המודרני וביום ירושלים אנו מייחלים לחרות הרוחנית. 

"כי מציון תצא תורה ודבר ה' מירושלים' – אנו רואים בירושלים את המקור לעוצמתו הרוחנית והאמתית של עם ישראל בארץ ומחוצה לה, אשר אינה מושפעת מטרנדים כאלה ואחרים ומותאמת לכל אחד מאתנו. 

עלינו ללמוד מעיר האמונה אשר חוברה לה יחדיו, כי לא כוחי ועוצם ידי עשה לנו את החיל הזה, אלא כמיהתנו למקום המקדש ותפילותינו לבורא עולם אפשרו לנו את הניצחון ואת החזרה לחבלי מולדתנו.  
(לע"נ אחי התאום, סמל אייל יעקב יוניאן ז"ל. במלאות השבוע 20 שנים למותו) 
אחיך

שרלו

"כי ימוך אחיך" – עוד לפני המצוות השונות הכרוכות בכך, צריך לשים לב גם לשפה. לאורך הפרשה הזו כולה, התורה מדברת על מצבים כלכליים שונים, שהביאו לקריסה, למכירת נחלה ולעתים אף להפיכה לעבד. בכל המקרים האלה התורה מכנה את זה שנפל והתדרדר מבחינה כלכלית במילה "אחיך", ובכך היא מנסחת עמדה עקרונית ויסודית.
בניגוד למקובל, התורה כן מכירה גם פרויקטים לאומיים. הקמת המשכן, לדוגמה, לא הייתה מבוססת על פעילות אישית, ואף לא על התנדבות בלבד. היה בה מרכיב גדול של "מאת כל איש אשר ידבנו לבו תקחו את תרומתי", אולם ביסודו של דבר זה היה פרויקט לאומי, שנוהל על ידי משה ואהרון. גם כיבוש הארץ לא היה בתחילתו פעולה שבטית – אלא פעולה לאומית. בתחום הכלכלי, התורה הכירה גם ניהול כלכלי לאומי של שעות משבר, ואנחנו קוראים על כך הרבה בפרשת ויגש, כשאנו עוקבים אחר הדרך בה התמודד יוסף בממלכת מצרים עם היערכות לאומית למשבר הרעב המתקרב. במבט אחר, גם קיומו של המקדש לאורך זמן מבוסס על ידי ניהול 'חצי לאומי', לאמור: גם הוא בנוי הרבה מאוד על תרומות, או על קורבנות רשות וחובה, אך מצוות מחצית השקל יוצרת תקציב בלתי תלוי, שמקורו בתרומה של כל אחד מעם ישראל, וניהולו במשכן באופן ממלכתי מקדשי. 
ואף על פי כן, התורה לא בחרה לנהל את מערכת התמיכה הכלכלית באופן לאומי, כי אם באופן אישי קהילתי. היא ציוותה על בעלי הקרקעות להפריש לקט שכחה ופאה; משא קיומו של שבט לוי הושת על היבול של האדם הפרטי – תרומה, מעשר ראשון ותרומת מעשר; הרחבת הנחלה של שבט לוי נעשתה, לאור האמור בפרשת השבוע, על ידי הקדשת בתים ואי-פדייתם; ועיקר העיקרים – המוסד המרכזי, שהפך למאפיין יסודי של החברה היהודית לאורך הדורות, הוא הצדקה, לא התארגנה כמפעל לאומי כי אם כמצווה פרטית, ויותר מאוחר בארגון קהילתי.
חלק מהסיבות לכך נובע מהכינוי "אחיך" – אין מדובר בבעיה כלכלית בלבד, ואין מדובר בפתרון של קצבאות. הקשר העמוק שצריך להיווצר בין כולנו הוא קשר של אחים. כשנוצר קשר זה – אנו מודעים לכך שהעוני אינו רק בעיה טכנית (וגם ככזו הוא מציק מאוד), אלא הרבה מעבר לזה. העוני מדרדר את כבודו של האדם, והעני חשוב כמת. העני נתפש בעיני עצמו במי שנכשל במסע החיים, כמי שכבודו ראוי להירמס וחרותו להיכבש על ידי מעביד נצלן, וכמי שאיבד את מעמדו ואת מקומו בחברה. לפיכך הדגישה התורה כי מדובר ב"אחיך", וזו גם התשתית למצוות רבות שנאמרו בפרשה ונועדו להתמודד עם העוני, ובד בבד לשמור על כבודו של העני.
האם הדברים אומרים שגם כיום עלינו להעדיף את המבנה הקהילתי ולא את המדינה כאחראית על הנושאים החברתיים ? תהא העמדה אשר תהא ביחס לשאלה זו – גם אם ההכרעה שהשיטה הלאומית נותנת את המענה הטוב ביותר, אסור לנו לשכוח לרגע כי מדובר באחיך: אסור לפקידת שרותי הרווחה או לפקיד הביטוח הלאומי לשכוח כי הוא מטפל בבני אדם שהם אחיו; אסור לקהילה הסובבת לסבור כי היא סיימה את תפקידה בכך ששילמה מיסים, אלא צריכה היא לבחון האם ניתן מענה לשאר הצרכים, באותו יחס שאנו מעניקים ל"אח". בחירת הקב"ה להציף את פרשיות הרווחה החברתית בתואר "אחיך" מהווה מצפן יסודי לכל דרכי ההתייחסות.   
יצר הרכושנות 
שנוולד
בפרשת בהר רצף של מצוות הנוגעות לקיום הכלכלי של האדם בארץ ישראל ולרכושו. מצוות אלה משקפות את ההתמודדות של האדם עם הצורך ברכוש מצד אחד ועם האתגר היצרי של הרכושנות ששולט במין האנושי מצד שני.  התורה סידרה את המצוות בסדר מסויים. היא פתחה במצוות שמאתגרות את יצר הרכושנות ותאוות הממון של האדם, משום שהיא דורשת מהאדם לוותר על דברים שהם רכושו: שמיטת הקרקעות והפקרת הפירות, מצוות היובל – השבת קרקעות שנקנו לבעליהן ושחרור עבדים, ולאחר מכן מצוות התובעות מן האדם להיחלץ לעזרת זולתו ע"י נתינה משל עצמו: גאולת שדה אחוזה של היורד מנכסיו שמכר את אחוזתו, גאולת בתי ערי חומה של היורד מנכסיו שמכר את ביתו, עבד עברי שמשרת את אדונו זמן מוגבל ועבד כנעני שמשרת את אדונו ללא הגבלת זמן, וכן גאולת עבד יהודי שירד מנכסיו ונמכר לגוי.
רש"י באר את הסדר הפנימי של מצוות הפרשה, כאשר במוקד נמצאת ההתמודדות עם יצר הרכושנות ותאוות הממון: "ואף הפרשיות הללו נאמרו על הסדר. בתחילה הזהיר על השביעית, ואם חמד ממון ונחשד על השביעית סופו למכור מטלטליו, לכך סמך לה 'וכי תמכרו ממכר' (מה כתיב ביה: 'או קנה מיד וגו'' דבר הנקנה מיד ליד). לא חזר בו, סוף מוכר אחוזתו. לא חזר בו, סוף מוכר את ביתו. לא חזר בו, סוף לווה בריבית, כל אלו האחרונות קשות מן הראשונות. לא חזר בו, סוף מוכר את עצמו. לא חזר בו, לא דיו לישראל אלא אפילו לנכרי" (רש"י ויקרא כו א). המסר העולה מסדר המצוות הוא שהכניעה ליצר הרכושנות ותאוות הממון יוצרת אפקט פרדוכסלי. האדם אינו ממלא את חובתו כדי לא לאבד מרכושו אולם דווקא משום כך הוא נכנס להתדרדרות שעלולה לפגוע ברכושו עד כדי ירידה מוחלטת מנכסיו.
יצר הרכושנות ותאוות הממון הוא אחד היצרים החזקים ביותר באדם, שעלולים לפגוע בעולמו הרוחני והמוסרי, לאיין את מאמציו בבנין מידות הנפש, ואף להביאו להסתבך בפלילים: "ואמנם, עיקר התאוה פונה לשני ראשים: האחד הוא הממון והשני הוא הכבוד, שניהם כאחד רעים מאד וגורמים לאדם רעות רבות. הנה חמדת הממון היא האוסרת אותו במאסר העולם ונותנת עבותות העמל והעסק על זרועותיו, כענין הכתוב (קהלת ה): 'אוהב כסף לא ישבע כסף', היא המסירה אותו מן העבודה, כי הנה כמה תפלות נאבדות וכמה מצות נשכחות מפני רוב העסק ויגיעת המון הסחורה, כל שכן תלמוד תורה. וכו'. היא המוסרת אותו לסכנות רבות ומתשת את כחו ברוב הדאגה אפילו אחרי השיגו הרבה. וכו'. היא המעברת פעמים רבות על מצות התורה ואפילו על חוקות השכל הטבעיים" (מסילת ישרים יא).
עוצמתו של יצר הרכושנות נובעת דווקא מהצורך הקיומי של האדם ברכוש כדי להתקיים. האדם ללא רכוש וחפצים אינו יכול להתקיים. כדי לשרוד הוא זקוק למדור שיגן עליו מפני נזקי מזג אויר וממזיקים שונים, הוא זקוק לבגדים כדי שיוכל להתמגן ולהתנהל, לכלים כדי להכין את מזונו וכלי אוכל לאכילתו, כלי ניוד כדי לנוע ממקום למקום ולשנע דברים ועוד. יצר הרכושנות נועד לדחוף את האדם לדאוג לשרידותו, אולם הדחף לא נחלש כאשר האדם כבר סיפק את כל צרכיו הקיומיים. בנקודה זו עומד האדם בנסיון האם יסתפק בקיים או יתפתה להמשיך לאגור ולבקש מותרות. "בקש מה שאתה צריך לו, ועזוב מה שאינך צריך לו, כי בעזיבת מה שאינך צריך לו – השגת מה שאתה צריך לו" ("מבחר הפנינים" לרשב"ג, פרישות).
 מבחנו האם יצליח להתעלות ולראות את צרכי הזולת ולוותר עבור אחרים מממונו ומרכושו.
הדחף החזק לרכוש גם מחולל תופעה פסיכולוגית נוספת של 'מקסם העושר'! האשליה שה'עושר' יעשה את האדם ל'מאושר', מביאה לכך שה'עושר' הפך להיות אחד ממדדי ההצלחה בחברה האנושית, וה'חלום' להיות עשיר הפך להיות אחד מהמנועים שמניעים את הכלכלה. 
התורה לא שוללת את העושר, היא אף מתארת את עושרם של האבות (בראשית יג ב, כו יב, ל מג). העושר הוא גם אחד מהתנאים לזכות בנבואה: "אין השכינה שורה אלא על חכם, גבור, ועשיר, ובעל קומה" (שבת צב א, ובעין יעקב סו). אלא, שהתורה ראתה בעושר אמצעי ולא מטרה, וביקשה להעמיד אותו בפרופורציות. כי העושר 'חרב פיפיות' והסגידה ל'עגל הזהב', והרדיפה אחרי העושר אינה יודעת שובע ומנוח.
יותר משה'עושר' הביא ל'אושר', הרדיפה אחריו העבירה את האדם על דעתו, והורידה אותו לדיוטא האנושית הנמוכה ביותר. יותר משהעושר הביא לעשיר גדולה ועצמאות הוא נהפך למלכוד של גאווה, כבוד וקנאה שגרמה לא פעם לעשיר לעבור על דעת קונו ולאבד את עולמו: "זה שאמר הכתוב: 'יש רעה חולה ראיתי תחת השמש: עושר שמור לבעליו לרעתו, וגו' (קהלת ה). יש עושר שמור לבעליו לטובתו, ויש 'עושר שמור לבעליו לרעתו'. 'שמור לבעליו לרעתו',  זה עשרו של קרח, וכו' שמור לבעליו לטובתו, זה עשרו של יהושפט וכו'" (תנחומא שמות כב, סנהדרין קי א). "אבל זאת תורת האדם בעוה"ז, שיהא 'גיבור הכובש את יצרו' ויפקח עיניו ויראה כי הכסף נפשות אוסף והזהב נפשות דאב" (פלא יועץ - כסף).
התורה, בניגוד למחשבת העמים קבעה: "איזהו עשיר השמח בחלקו, שנאמר: "יגיע כפיך כי תאכל אשריך וטוב לך" (אבות ד א).
אתגר ההתמודדות עם יצר הרכושנות נעשה קשה יותר בזמננו. מערכות מתוחכמות של פרסום ויח"צ המבוססים על כלים פסיכולוגיים פועלים כדי לפתות את האדם לצרוך. כתוצאה מכך כמה אוכל יקר נזרק, וכמה ציוד תקין נמצא מיותר ומושלך מן הבית. המאקרו כלכלה בנויה על עידוד הצרכנות. יסוד התפיסה הכלכלית הקפיטליסטית בנויה על כך שהכח המניע את האדם הוא הרצון להתעשר כמה שיותר.
בעידן זה יש להחזיר את התפיסה הערכית ביחס לרכוש והממון – בהתאם למידה ולצורך לבל יקום הגולם על יצרו. "אבל כל אדם לעצמו ראוי לו להחזיק לעצמו המדה הבינונית, ולחוש שהעושר הרב יוכל להעבירהו מדרך הישר, אורח החיים, ועם החכם מכל אדםראוי שלא יאבה עושר רב "פן אשבע וכחשתי" וגו'" (עולת ראיה ח"א שסט).
ערכו של ילד
רזניקוב

פרשת בחוקותי מצווה אותנו בפרשת הערכין, סדרת דינים הקשורים להערכה כספית של אנשים או ממון שהוקדשו לד'. התורה קובעת ערך לכל גיל, לזכר ולנקבה, אם ירצה האדם לנדור את ערכו לד'. 
ערכו של האדם נקבע בהתאם לשלבי חייו. הערך הגבוה ביותר הוא בהיותו ב"מיטב שנותיו" מבן עשרים שנה ועד בן שישים שנה, לאחריו ערך השנים שקדמו לתקופה זו, מגיל חמש ועד בן עשרים שנה. נמוך ממנו ערך שנות הזקנה, "ואם מבן שישים שנה ומעלה", והערך הנמוך ביותר הוא בשנות הינקות והילדות, "ואם מבן חודש ועד בן חמש שנים". במבט ראשון נראה כי ערכו של אדם נקבע על פי יכולת עבודתו. התפוקה משתנה בהתאם למין ולגיל, מתוך תפיסה חברתית שבוודאי הייתה תקפה בתקופת המקרא, שיכולת עבודתו של האיש גבוהה משל האישה, ועל כן נקבע לזכר ערך גבוה יותר. 
בשלב השלישי, מגיל שישים ומעלה, מצטמצם הפער שבין הזכר לנקבה, על כך כתב רש"י בפירושו: "כשמגיע לימי הזקנה האישה קרובה להיחשב כאיש ... דאמרי אינשי סבא בביתא פחא בביתא (זקן בבית - פח בבית), סבתא בביתא סימא בביתא סימנא טבא בביתא" (זקנה בבית - אוצר בבית וסימן טוב בבית) (רש"י שם פס' ז'). הערה מחכימה זו יש בה די כדי ליישב את ההבדלים שבין זכר ונקבה בזקנותם, אך אין בה כדי ליישב את השלבים השונים.
 הרב אמנון בזק טוען שהסולם נקבע על פי מידת הפוריות של הזכר. בכך גם מיושב השלב השלישי שהינו מגיל עשרים ועד שישים ולא עד גיל חמישים כנזכר בהקשר לגיל העבודה אצל הלווים (במדבר ח' כ"ה) (הרב אמנון בזק, ערכי האדם, בית מדרש וירטואלי, שליד ישיבת הר עציון).    

ביחס לרוב דיני התורה, קטן הוא עד גיל שלוש עשרה שנה ויום אחד, וקודם שיהיו לו שתי שערות. מגיל זה ואילך הוא נקרא גדול ובר מצווה (משנה אבות פר' ה' מש' כ"א). שיעור זה הוא הלכה למשה מסיני (פירוש רש"י וברטנורא שם). ביחס לרוב דיני התורה קטנה היא עד גיל שתים עשרה שנה ויום אחד, וקודם שיהיו לה ב' שערות, ושיעור זה הוא מהלכה למשה מסיני (שו"ת מהרי"ל סי' נ"א). יש שההגדרות מתייחסות לגילים שונים של קטן וקטנה בהתאם להלכות המיוחדות, כגון ענייני אישות גיל שלוש לבת וגיל תשע לבן (משנה נידה פר' ה' מש' ד'). עונת הנדרים פרק הזמן בו נדרי קטן וקטנה תקפים, גיל אחת עשרה לבת, ושתים עשרה לבן (רש"י נידה מ"ו ע"א ד"ה כי) ויש מי שסבר שלעניין נדרים רק משהגיעו לגיל גדלות, ואף שלא הביאו ב' שערות (רמב"ם הל' נדרים פר' י"א ה"ג).
 ישנן הלכות שלגביהן מוגדר האדם כקטן עד עשרים שנה, - למכור בנכסי קרקעות אביו (גיטין ס"ה ע"א). יש שההגדרות מתייחסות למצבים שונים של קטן וקטנה בהתאם להלכות המיוחדות: כל עוד הוא סמוך על שולחן אביו הרי הוא מוגדר כקטן, ואפילו הוא גדול בשנים. הגדרה זו מתייחסת לזכות האב במציאת בנו או בתו (טושו"ע חו"מ סי' ר"ע סעי' ב'). הגדרות הנוגעות לחובת החינוך למצוות והפרשה מאיסורים,- חובה זו חלה מדברי סופרים על כל קטן לפי שכלו, ולפי עניין המצווה ודרכי קיומה. קטן היודע לדבר, אביו מלמדו תורה וקריאת שמע (סוכה מ"ב ע"א), קטן היודע להתעטף, חייב בציצית (שם). קטן היודע לנענע , חייב בלולב (שם), חובת חינוך של האב היא גם על הבת לכל המצוות שבתורה (משנה ברורה סי' שמ"ג סק"ב).
ולנושא אחר; התעללות, היא פגיעה פיסית, מינית או נפשית מכוונת, הנגרמת כתוצאה ממעשה. מחדל או הזנחה מתמשכת, המתאפיינים בחומרתם או בדפוס קבוע לאורך זמן. ההתעללות יכולה להיגרם על ידי אדם זר, אך בדרך כלל היא מתרחשת במסגרת משפחתו של הילד. המתעללים מצויים בכל כל מעמד חברתי וכלכלי, ובכל המגזרים. 

"חושך שבטו שונא בנו, ואהבו שחרו מוסר" (משלי י"ג כ"ד). המדרש בהקשר לפסוק שואל, וכי יש אדם ששונא בנו? אלא מתוך שאין מוכיחו על התורה והחכמה ודרך ארץ - עתיד לשנאתו, אבל אם מוכיחו - נעשה אוהבו (ילקוט שמעוני על הפסוק). לפיכך, כתב הרמב"ם, שיש היתר להוכיח ילד ואף להכותו, אך סייג את הדברים וכתב: "...אינו מכה אותם מכת אויב מכת אכזרי, לפיכך לא יכה אותם בשוטים ולא במקלות אלא ברצועה קטנה" (רמב"ם הלכות תלמוד תורה פרק ב' הל' ב') וכל זה דווקא אם הבן אינו מקבל תוכחת דברים (חיי אדם כלל ס"ו סעי' ב'). יש מי שכתב, שדרכי החינוך משתנים מדור לדור, וכאשר הכאת בנים ותלמידים היא מעשה מקובל - מותר להכות, אך במידה ובזהירות, בעוד שבזמנים שהכאת ילדים ותלמידים נחשבת למעשה פסול, אין להכות כלל, כי הדבר עלול להביא לנזק גדול מהתועלת הצפויה, ויש לנקוט שיטות חינוכיות אחרות (עיין מאמרו של הרב יצחק לוי תחומין כרך י"ז עמ' 157-159, ובמאמרו של הרב פרופ' נריה גוטאל, 'חושך שבטו שונא בנו', בשדה חמד תש"ס, גיליון 2-3, החל מעמ' 119). 
בעניין "תסמונת הילד המוכה", הסכימו גדולי הרבנים שחובה על הרופא, או על כל אדם היודע בוודאות, על ילד המוכה בידי הוריו, להעביר לרשויות המתאימות את המידע הזה, כדי להציל את הילד מפני הוריו, ויש להורים דין רודף כלפי הילד, ואין בזה דין מוסר מצד המדווח (הגרש"ז אויערבך, נשמת אברהם, סי' שפ"ח ס"ק א' עמ' ק', וכן בסי' תכ"ד סק"ב עמ' קל"ג, וכן דעת הרב אלישיב הובאו דבריו בנשמת אברהם שם). אף אם על ידי הדיווח לרשויות יש חשש שיוציאוהו מרשות ההורים וימסרוהו למוסד לא דתי, ואף לעכו"ם, עדיין חובה לעשות כן "... בקשר לשאלתו הראשונה, לענ"ד נראה בכזאת. דאם קיים ממש חשש מבוסס שהורי הילד ישובו קרוב לודאי להכותו שוב במכות אכזריות כאלה, ועוד יותר מזה עד למות, במקרה כזה, מכיון שהרופא רק מוסר על המצב למשטרה עם בקשה לראות להציל את הילד מידי הוריו, אזי חייב הרופא לעשות זאת כדי להציל נפש אחת מישראל מרדת שחת, ומה שיעשה לאחר מיכן המשרד הממשלתי כדי להצילו הרי הרופא בזה רק בבחינה של גורם בלבד...". (שו"ת ציץ אליעזר חי"ט סי' נ"ב). דין זה נכון גם כאשר יש עדות להתעללות מינית של האב בבתו או של מורה בתלמידיו, שאין בזה דין מוסר להודיע על כך לשלטונות כדי להציל את הקטן או הקטנה ממצב זה. (שם).  

הישן יתחדש והחדש יתקדש

ד"ר יצחק קניגסברג

בפרשת בחקותי התורה מסכמת את מעמד מתן התורה בהר סיני בזו הלשון: "אֵלֶּה הַחֻקִּים וְהַמִּשְׁפָּטִים וְהַתּוֹרֹת אֲשֶׁר נָתַן ה' בֵּינוֹ וּבֵין בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בְּהַר סִינַי בְּיַד מֹשֶׁה" (ויקרא כו'), וכן: "אֵלֶּה הַמִּצְוֹת אֲשֶׁר צִוָּה ה' אֶת מֹשֶׁה אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בְּהַר סִינָי".

רש"י : "והתורות - אחת בכתב ואחת בעל פה, מגיד שכולם נתנו למשה בסיני".

רש"ר הירש : "והתורה הנתונה מסיני איננה מוגבלת רק למה שכתוב כאן, אלא היא כוללת גם את מה שנשאר ביד משה לאחר הכתיבה ונמסר מפיו כתורה שבעל – פה".

התורה שבעל פה משמשת אותנו בחיי היום יום, בחג ומועד, בכדי להאיר את עינינו בקיום המצוות בפועל המובאות בתורה שבכתב והיא נמשכת מאז מתן התורה בסיני ועד ימינו – דור דור ופוסקיו, דור דור וחידושיו. הרב קוק זצ"ל קבע: "הישן יתחדש והחדש יתקדש".

האם דור נוחלי הארץ קיימו את המצוות, החוקים והמשפטים באותה צורה שבה קיימו אותם אבותיהם במדבר סיני ? האם אבותינו בתקופת בית ראשון קיימו את המצוות באותה צורה שבה הן קוימו בתקופת בית שני, והאם אנחנו דור התקומה מקיימים את מצוות התורה באותה דרך שבה הן קויימו על ידי אבותינו בגולה?

התשובה לכך היא – לא!  הדינמיקה של החיים שבכל דור מצריכה את התאמת צורת קיום המצוות לתנאי השטח של הדור, והיא מעוגנת בתורה שבכתב: "וּבָאתָ אֶל הַכֹּהֲנִים הַלְוִיִּם וְאֶל הַשֹּׁפֵט אֲשֶׁר יִהְיֶה בַּיָּמִים הָהֵם וְדָרַשְׁתָּ וְהִגִּידוּ לְךָ אֵת דְּבַר הַמִּשְׁפָּט"

(דברים יז').  רש"י: "ואפילו אינו כשאר שופטים שהיו לפניו אתה צריך לשמוע לו. אין לך אלא שופט שבימיך". מתוך דברי רש"י ניתן ללמוד שני עקרונות בקיום המצוות: א' – "אל תאמר מה היה שהימים הראשונים היו טובים מאלה כי לא מחכמה שאלת על זה" (קהלת ז') – על היהודי להישמע לפוסק ההלכה שבדורו ואל יאמר שבדורות הקודמים היו פוסקים טובים יותר. ב' – השופט (פוסק ההלכה) חייב לפסוק על פי התנאים "שבימיך". התורה שבעל פה מאפשרת לעשות התאמות אלו על פי הכללים שנקבעו לצורך זה.

פוסקי דורנו עומדים בפני אתגרי פסיקה שדורות קודמים לא התנסו בהם. המדע והטכנולוגיה המודרניים המתקדמים מצריכים חשיבה ייחודית בתחום פסיקת ההלכה. הדוגמאות לכך הן:

השתלת איברים – הרפואה המודרנית מאפשרת השתלת איברים מתורם חי ומתורם מת. התרומה מאדם חי מוגבלת לכליה, מח עצם, דם ומוצריו, ואילו מן המת כמעט אין הגבלה לאיברים הנתרמים, ובלבד שהמוות ייקבע כמוות מוחי. 

הבעיה שעמדה בפני פוסקי ההלכה היא כיצד לקבוע שאכן התורם "מת" על פי קריטריונים הלכתיים לפני הוצאת איבריו להשתלה, מכיוון "שאין דוחין נפש מפני נפש" ואין לזרז את מותו של התורם בכדי להציל את החולה הזקוק לאיברי התורם.

לאחר שהוכחה הצלחת ההשתלות ובמיוחד של האיברים מצילי החיים – לב, ריאות וכבד, נדרשו פוסקי הדור לקביעת רגע המוות של התורם. הפוסקים מסתמכים על הרמב"ם (שבת ב',יט') והשו"ע (או"ח שבת שכט') שקבעו שהפסקת הנשימה היא רגע המוות, ומכיוון שגזע המוח מפקח על הנשימה הרי שמות גזע המוח הוא רגע מות התורם.  
הפריה חוץ גופית – בעבר מי שסבל מבעיות פוריות נאלץ היה להסתפק באימוץ ילד זר בכדי לממש הורות. היום קיימים פתרונות רפואיים לזוגות הסובלים מבעיות פוריות, בין של הזכר בין של הנקבה או בין של שניהם, על ידי הפריה חוץ גופית והשתלת הביציות המופרות ברחמה של אם ביולוגית או ברחמה של פונדקאית. פוסקי הדור אכן מצאו פתרונות יצירתיים להתגבר על בעיות של סכנת זיווג בין קרובי משפחה המוגדרים עריות, קיום מצוות פרו ורבו וכו' המתעוררות בהפריה חוץ גופית.

הבעיות הקשורות לפסיקת הלכות בעידן טכנולוגי מתקדם תבואנה על פתרונן אם אך יאמצו פוסקי הדור את קביעתו של הרב קוק זצ"ל: "הישן יתחדש והחדש יתקדש".

הפנימייה הצבאית הדתית 'אור עציון'; עוד יש תקווה
כותרת מישנה
לפני חודשים ספורים קיבל משרד הביטחון החלטה מקוממת לסגור את הפנימייה הצבאית הדתית 'אור עציון', לכאורה בשל שיקולים כלכליים, אך לאפשר לפנימייה הצבאית בחיפה להמשיך לפעול. במגזר ה'סרוג' היו שהאשימו: ההחלטה (אותה קיבל בוגי יעלון בתפקידו אז) נובעת מהניסיון לדחוק את ה'סרוגים' מהקצונה בצה"ל. השבוע, נציגי 'הבית היהודי' הביעו זעמם וכאבם, ונציג משרד הביטחון הודיע כי עוד לא נסתם הגולל, וההחלטה תישקל מחדש. 
מערכת שבתון
נראה כי בגזרת מערכת הביטחון – המגזר ה'סרוג' אפשר, אולי, להצביע על אפשרות של הורדת מפלס המתח. בתום דיון מאוד סוער בוועדת חוץ וביטחון של הכנסת, ביום שני, הודיע משרד הביטחון, כי ישקול לחזור בו מההחלטה לסגור את הפנימייה הצבאית הדתית אור-עציון.
 כזכור, ההחלטה במקור הייתה להמשיך להפעיל את הפנימייה הצבאית 'הריאלי' בחיפה, אך לסגור את זו הדתית באור-עציון. הדיון היה 'חם', אף שליברמן עצמו לא נכח. 
חה"כ מוטי יוגב מ'הבית היהודי' אמר בין השאר: "לא יעלה על הדעת שמשרד הביטחון ינקוט במדיניות איפה ואיפה ויסגור את הפנימייה הצבאית אור עציון, פנימייה מפוארת ש- 65% מבוגריה ממשיכים במסלול הקצונה".

על הטענה כאילו מדובר בשיקול תקציבי בלבד טען יוגב:  "זה לא מחזיק מים, שכן ועדת חוץ ובטחון מתבקשת לאשר 20 מיליון ש"ח בשנה לחמש שנים עבור הריאלי בחיפה וסה"כ 100 מיליון שקל לחמש שנים, ואילו עלות הפעלת הפנימייה הצבאית באור עציון היא 6 מיליון ש"ח לשנה ולחמש שנים, סה"כ 30 מיליון ₪".

יו"ר סיעת הבית היהודי, ח"כ שולי מועלם רפאלי טענה כלפי נציגי משרד הביטחון; "מה שמניע את משרד הביטחון לסגירת הפנימיה הדתית, זה הפחד מהדתיים, בואו נשים את הדברים על השולחן. מה שמפריע לכם זה חמישה מח"טים מאור עציון. זה חלק מהמאבק הקבוע שלכם ב'הדתה' בצה"ל. תודו שזו הבעיה מבחינתכם ולא התקציב".
('שבתון': בעמוד הבית של 'אור עציון' כתוב כך: "הפנימיה הצבאית "אור עציון" מיועדת לבני נוער הרואים עצמם בעתיד מפקדים מובילים ביחידות הלוחמות של צה"ל. הפנימיה משלבת לימודים תורניים וכלליים לקראת בגרות מלאה יחד עם אימונים צבאיים").
תוך כבוד לדובר, הקשיבו משתתפי הישיבה לדברים מן הלב שאמר שם ראש מרכז ישיבות בנ"ע והאולפנות, הרב חיים דרוקמן: 
"מדובר בעוול. אני זועק נגד העוול.. מילא כשהודיע לי אז שר הבטחון יעלון שהוחלט לסגור את הפנימיות הצבאיות כולן. אז לא היה לי מה לומר.
עתה אני מגלה לחילוניים כן ולדתיים לא? לא האמנתי שלכך נגיע. באתי לזעוק נגד העוול".
ב'שורה התחתונה',  המשנה ליועץ המשפטי במשרד הביטחון הבטיח כי שר הביטחון אביגדור ליברמן יבחן מחדש את ההחלטה לסגור את הפנימייה הצבאית באור עציון.
מסלול הפנימייה הצבאית באור עציון הוקם בשנת 1983. מייסד הפנימייה ומפקדה הראשון היה סגן אלוף פנחס נעמן. אחריו פיקדו על הפנימייה סא"ל אדי דגן, סא"ל נתי שכטר וסא"ל אילון היימן. מפקדה כיום (2016) הוא סא"ל ליאור פרי. בפנימייה כ־30 חניכים בכל כיתה (הנקראת "פלוגה"). מאות מבוגריה שרתו ומשרתים כקצינים בצה"ל. בעקבות ההחלטה על סגירת הפנימיות הצבאיות, המחזור האחרון עתיד לסיים את לימודיו בסוף שנת הלימודים תשע"ט. אך כאמור, השבוע נפתח פתח לתקווה ש'את המנגינה הזו' לא יפסיקו.
ומי שמחפש סימן נוסף לרצון להרגיע את הסערות, ביחסי מערכת הביטחון-המגזר ה'סרוג', אולי ימצא אותו בטקס שנערך השבוע במחנה הקריה בתל אביב, בהשתתפות הרמטכ"ל, בו הוענק לתנועת הנוער בני עקיבא אות "מגן המילואים", יוזמה של מפקדת קצין מילואים ראשי ומשרד הביטחון המציינים לשבח מעסיקים וחברות נבחרות המקיימות מנגנונים לתמיכה ולטיפוח עובדיהם המשרתים במילואים.

תנועת בני עקיבא מעודדת ותומכת בעובדיה המשרתים בשירות מילואים פעיל – שרבים מהם משרתים במשך ימים רבים בשנה במערך המילואים. בנוסף, התנועה קיבלה החלטה לפני מספר שנים ולפיה מלבד התשלום המלא אותו מקבל העובד – מעבירה התנועה כתוספת לחשבונו של העובד – גם מחצית מהסכום המתקבל ע"י ביטוח לאומי.

פנינים לפרשת בהר בחוקותי
(מתוך: 'תורת עם', הרב מנחם הכהן, הוצאת מודן)
על שלושה דברים
" וידבר ה' אל משה בהר סיני" (כה,א)- אומר רבי שלמה יוסף זווין: השאלה בעינה עומדת: סוף סוף מה ענין שמיטה להר סיני? הרי כל מצוה מתרי"ג המצוות אפשר להסמיכה להר סיני, ולאמר שכללותיה ודקדוקיה נאמרו מסיני? אלא הסמיכה התורה אצל הר סיני דווקא את ענין השמיטה, מפני שמצוות השמיטה מכוונת את האדם לשלושה מישורים; בין אדם למקום-"ושבתה הארץ שבת לה', בין אדם לעצמו- "שש שנים תזרע שדך... ואספת את תבואתה ובשנה השביעית שבת שבתון יהיה לארץ", בין אדם לזולת- "והיתה שבת הארץ לכם לאכלה לך ולעבדך ולאמתך ולשכירך ולתושבך הגרים עמך, ולבהמתך ולחיה אשר בארצך תהיה כל תבואתה לאכל". לייעוד משולש כזה, ולדרגה כזאת של יחס לזולת, עד שנפש כל חי מן האדם ועד בהמה וחיה, ועד בכלל, משתווים בזכות שימוש במזון, לא הגיעה שום מצוה אחרת. לכן, נרמזו כללותיה ודקדוקיה של כל התורה במצוות השמיטה.
תזכורת כפולה
סמיכות הפרשיות של מעמד הר סיני והחיים הארץ-מצוות השמיטה, יש בה תזכורת לשני דברים: ראשית, אסור שהאידיאלים של התורה יישארו בעולם המושגים המופשטים, אלא יש להגשימם על אדמת הארץ: שנית, הארץ הזאת היא יותר מישות גיאו-פוליטית או אגרו-אקונומית-היא מוכשרת גם לכך שאדם מישראל יחגוג בה את שנת השבע ויקדשה, ומצפים ממנו שיעשה זאת. כשם שלאדם יש "נשמה יתרה" המוצאת את ביטויה ביום השבת, כך גם הארץ, בדרכה שלה, זכאית לשבת משלה. שבת הארץ ושנת היובל המתוארת מיד אחריה, הן אחת הרפורמות החברתיות המתקדמות ביותר בהיסטוריה. את הרפורמות האלה אפשר לבצע רק כאשר התורה והארץ-הר סיני ושמיטה-נפגשות (תורה היום).
טעם לשבח
אמר רבי נחמן מברסלב: כשזכיתי לבוא לארץ ישראל, נתגלה לי למה דיברה התורה אל ארץ ישראל בלשון הווה: "אשר אני נתן לכם". מי שזוכה לארץ ישראל, מרגיש כל יום כאילו באותו יום ניתנה לו הארץ, כל יום הוא טועם את טעמה של מתנה חדשה.
כרם ישראל
" ושש שנים תזמר כרמך" (כה, ג)- אומר רבי שניאור זלמן בעל ה"תניא": בני ישראל נקראים "כרם", ככתוב (ישעיה ה,ז): "כי כרם ה' צבאות בית ישראל". על מנת להגיע לשנה השביעית "שבת לה'", "שש שנים תזמר כרמך"- חובה על אדם מישראל לעבוד את "עבודת הכרם" בנפשו פנימה, לסקל ולזמר מידות רעות של קנאה ושנאה שעלו בכרמו ובכרם ישראל.
לא לעולם חוסן
אומר רבי יצחק ניסנבוים: כדי לשמור על תחושת השוויון הפסיכולוגי של העם, באה שנת השמיטה. אחת לשבע שנים, שבה האדמה אל יוצרה ואין עליה בעלות. ירגיש העשיר כי לא לעולם עושר, ועשירותו אינה מובטחת לנצח. ויידע העני כי לא לעולם חוסר, ועניותו אינה מתמדת.
לך כי לך אף לך
" וספרת לך שבע שבתת שנים" (כה, ח)- אומר בעל "צרור המור": "וספרת לך"- לעצמך, לתועלתך ולטובתך. בספירת ממון אין האדם סופר ומונה בשביל טובתו שלו, שסופו לעזוב לאחרים חילו ואינו נוטל עימו דבר מכל עמלו. לא כן ספירה של מצוות ומעשים טובים, שאותה סופר אדם לעצמו.
אהבת עניים וזכותם
רבי חיים מצאנז היה אומר: אוהב אני את העניים, למה? מפני שהקב"ה אוהבם ובזכותם אנו ניצולים, כמסופר בגמרא (בבא בתרא י, א):"שאל טורנוסרופוס הרשע את רבי עקיבא: אם א-לוהיכם אוהב עניים הוא מפני מה אינו מפרנסם? אמר לו: כדי שניצול אנו בהם מדינה של גיהנום" (בזכות הצדקה).
במחיצת עניים
אומר הגאון מווילנא- הגר"א: טוב להתחבר אל העניים ולישב עמהם, על ידי כך לומד אדם להיות שמח בחלקו ואת מידת ההסתפקות במועט.
תפילה בוקעת רקיעים
אמר רבי מנחם מנדל מרימינוב לתלמידיו: תנו דעתכם על העניים המחזרים בכפרים, להאכילם ולהשקותם ולדאוג לצורכיהם. אמנם הם בורים, ויש מהם גם שאינם מהוגנים. אבל דעו לכם, כי עני זה הנודד כל היום בכפרים, ובסוף היום מוצא לו קרן זווית ועומד להתפלל מנחה ומעריב, תפילתו זו בוקעת רקיעים, ושרפים ואופנים חדרים מפניה.
מכלכל חיים בכסף
רבי אריה ליב "הסבא משפולה" היה אומר: העני מבקש מה' כסף בשביל לחיות, העשיר מבקש מה' שיתן לו לחיות בשביל כספו. הרי שלמעשה מתפלל העני לחיים, והעשיר לכסף.
דגים בחלב / הרב עידו פכטר
לחם עם גבינה ועל גביה טונה היא אחד המאכלים שעליהם גדלתי. באחד הימים הראשונים שלאחר נישואי לבת עדות המזרח, הכנתי לעצמי את אותו מאכל מסורתי לארוחת הבוקר. אשתי הביטה בי כלא מאמינה. כיצד אתה מערב גבינה ודג?, שאלה אותי. עד היום, הגם שאנו מכינים מאכל זה לילדינו, אותו עירוב של דג וחלב עדיין (קצת) קשה עליה.
אותו נוהג של בני עדות המזרח, שלא לאכול דג עם חלב, הוא אחד המנהגים שעד היום אני מתקשה בהבנת השתרשותם. בעיני לא מעט אנשים מדובר באיסור של ממש, עד כדי כך שיש אף המסתפקים האם ניתן להשתמש בג'לטין המופק מדגים במוצרי חלב. ואולם, מבחינת מקורות ההלכה, כפי שנראה להלן, אין לאיסור זה כל בסיס. יתירה מכך, הסברא הישרה נותנת, שכל עיקרו של מנהג זה איננו אלא בטעות סופר.
פוסקת המשנה (חולין ח, א): 
"כל הבשר אסור לבשל בחלב חוץ מבשר דגים וחגבים ואסור להעלותו עם הגבינה על השולחן חוץ מבשר דגים וחגבים".
דין פשוט זה מובא להלכה הן ברמב"ם (הלכות מאכלות אסורות ט, ה) והן בטור (יורה דעה פז). העניין מתחיל להסתבך ב'בית יוסף'. לאחר שמביא את מקורותיו של הטור, שהורה כאמור להיתר, כותב מרן שורה שהופכת את התמונה (בית יוסף יורה דעה פז): "ומכל מקום אין לאכול דגים בחלב מפני הסכנה כמו שנתבאר בספר אורח חיים סימן קע"ג".
מניין צמחה סכנה באכילת דגים וחלב, והרי לא מצאנו לכך מקור?! לא זו בלבד, אלא שבסימן שאליו מפנה מרן בדבריו (אורח חיים קעג) לא מדובר כלל באכילת דגים עם חלב אלא באכילת בשר עם דגים! לאור כל זאת, מעלה ר' משה איסרליש (הרמ"א) בחיבורו 'דרכי משה' על אתר, את ההשערה המסתברת שנפלה כאן טעות (יורה דעה פז, ד):
" ולא ראיתי מימי נזהרין בזה וגם באורח חיים סימן קע"ג (עמ' תלג) אינו אלא שלא לאכלו בבשר משום סכנה אבל בחלב שרי... ולכן נראה שנתערב להרב בית יוסף בשר בחלב".
השערתו של הרמ"א מתחזקת עוד יותר לנוכח העובדה, שבשולחן ערוך, לא אמר מרן דבר בנוגע לאיסור אכילת דגים עם בשר אלא כתב מפורשות ליהפך (יורה דעה פז, ג): "דגים וחגבים, אין בהם איסור, אפילו מדרבנן". קשה להעלות על הדעת שהיה מורה כאן כה בפשטות להיתר, אילו באמת התכוון לדברים שכתב בבית יוסף. אי לכך, נושאי כליו המרכזיים בשולחן ערוך, כמו הט"ז והש"ך, מסכימים לקביעת הרמ"א שנפלה טעות בדבריו בבית יוסף, "והוא פשוט" (ש"ך שם ס"ק ה; וראו בט"ז שדוחה את דברי הלבוש, שטעה בהעתקת דברי הבית יוסף כפי שהם). 
המקור היחידי שניתן למצוא לאיסור הוא דברי רבנו בחיי (בן אשר) בפירושו לאיסור לבשל גדי בחלב אמו (שמות כג, יט): "וכן דעת הרופאים בתערובת דג וגבינה שנתבשלו כאחד שמוליד תכונה רעה וחולי הצרעת". רווחה אם כן בעבר הרחוק איזו דעה של הרופאים, שראו בדבר סכנה. אבל האמנם בשל כך נאסור את הדבר היום? לא זו בלבד, שקשה להסתמך על דברי פרשנות למקרא כדי לחדש הלכה שלא כתובה באף מקום אחר, אלא שגם אם באמת היה בדבר סכנה, הרי שברגע שדעת הרופאים השתנתה, וכן המנהג בעניין השתנה, אין כל סיבה להחזיק באיסור זה (ואכן הבית יוסף לא הזכירו. ראו על כך פתחי תשובה יורה דעה פז, ס"ק ט).
אם הדבר כה פשוט, כיצד קרה שהאיסור השתרש כל כך, עד שהוא נפוץ היום בקרב רבים מעדות המזרח (עיינו על כך בשו"ת יחווה דעת ו, מח; שו"ת רב פעלים ב, יורה דעה י)? זאת אינני יודע. מה שברור הוא שלאור מה שראינו, יש בסיס גדול להקל במנהג זה במקרים של ספק או צורך, וגם לאלו שהתחתנו עם בני אשכנז, נראה באופן ברור שאין שום סיבה להחזיק בו עוד.  
פירון

שלי שלך; שלך – שלך
בעל מי השילוח 
היו אלה ימים קשים בחצרו של הרבי מנחם מנדל מקוצק. הרבי שנודע בקפדנותו, בדייקנותו, פרש מהעולם, התנתק והסתגר. ב –1839 (תקצ"ט)  נטש את חצרו רבי מרדכי יוסף ליינר, והקים חצר חסידית חדשה. על ר' מרדכי יוסף ליינר (1800-1854) כבר כתבנו בעבר. אלא שפרשנותו המופלאה לפרשת בהר מזמינה אותנו לשוב אליו.  
שתי מצוות הסמוכות זו לזו בפרשת בהר, מזמינות שתי אפשרויות פרשניות. כוונתי ליחס שבין מצוות שמיטה "שש שנים תזרע שדך ושש שנים תזמר כרמך ואספת את תבואתה. ובשנה השביעית שבת שבתון יהיה לארץ שבת לה' שדך לא תזרע וכרמך לא תזמר", לבין מצוות היובל הבאה מיד לאחריה: "וספרת לך שבע שבתות שנים, שבע שנים שבע פעמים, והיו לך ימי שבע שבתות השנים תשע וארבעים שנה. ...וקדשתם את שנת החמשים שנה, וקראתם דרור בארץ לכל ישביה, יובל הוא תהיה לכם, ושבתם איש אל אחזתו ואיש אל משפחתו תשבו".
האפשרות האחת רואה במצוות היובל הרחבה של מצוות השמיטה. כך, כפי הנראה סבר הרמב"ם. הוא כרך את שתי המצוות הללו בכותרת אחת: הלכות שמיטה ויובל. האפשרות השנייה מבקשת להדגיש שיש הבדל מהותי בין שתי המצוות. הרב מאיר שמחה הכהן מדווינסק, בעל 'המשך חכמה', סבר שההבחנה בניהן דומה להבחנה שבין שבת ליום טוב :  "דכמו דקדושת שבת חלוקה מקדושת יום טוב, דשבת קביעא וקיימא  ויו"ט ישראל מקדשי להו...כן חלוקה קדושת שביעית מקדושת יובל, דכל מה שנוהג בשביעית נוהג ביובל, רק דיובל תליא (תלוי) אם לא תקעו או לא שלחו עבדים לחירות, או לא החזירו קרקעות - אז מותר בחרישה וזריעה ואינו יובל כלל. לא כן שמיטה, הוא קדוש בעצמותו, ואפקעתא דמלכא הוה (הפקעת המלך הוא), ואינו תלוי בקדושת ישראל".
שמיטה היא כמו השבת, קבועה וקיימת ולא תלויה במעשיהם של ישראל; יובל, בדומה  ליום טוב התלוי בעדים שיבואו להעיד, תלוי בהתנהגות העם. אין משמעות לשנת היובל אם לא שחררו עבדים, אם הקרקעות לא חזרו לבעליהן. 
הרב ליינר, ב"מי השילוח" מפרש זאת אחרת. דבריו בנויים על לולינות פרשנית למשנה הידועה במסכת אבות ( פרק ה', י'). הוא מבחין בין  שני מצבים בעבודת ה', האחד נקרא: "שלי – שלך" והשני נקרא: "שלך – שלך". 
שמיטה היא בחינת "שלי – שלך". כלומר: "בשביעית יתן הארץ להש"י, כי הוא שובת ממלאכה ומעבודת הארץ של רשות על פי רצון ה' וישמור פקודותיו. וזה יקרא "שלי שלך", היינו שהאדם מקנה להש"י כל קנינו בארץ".  בשנה זו אני מכריז שהכל מעם ה'. "לה' הארץ ומלואה" וכל מה ששלי – שלו. 
היובל הוא בבחינת "שלך – שלך". בעוד שהגישה הראשונה עשויה ליצור אדם מדולדל בעל רוח נמוכה הסבור שאין לו כלום בעולמו, בא היובל המבקש לבצר את הקנייניות, את הרכושנות, אבל מתוך גישה אחראית: אתה חייב לדעת מה באמת שלך, "ושבתם איש אל אחוזתו": "אך מחמת שהם בקשו חשבונות רבים, עד שזה יזכה לעלות ולהרחיב את גבולו ולקנות חבירו לעבוד בו, וזה ירד ולמכור מאחזתו עד שמוכר עצמו". מרוב  שאני רוצה לכבוש את מה שלא שלי, אני הופך לעבד של הרכישה. יובל מבקש להחזיר כל אדם למקומו.  
המחלוקת בין הרבי מקוצק לרב ליינר היתה עמוקה. הרב ליינר סבר שהרבי מקוצק עובד את ה' רק בבחינת "שלי – שלך".  אומנם, ה' נוכח בעולם. אבל מחוץ לי, אני עומד מולו. באיזביצה חידשו, שהא-ל שוכן בתוך האדם פנימה, דווקא בשל כך חובה עליו לדעת מה מקומו. שמיטה ויובל הן שתי בחינות שונות ביחסי האדם - אלוקים. 
שבת הארץ
פילבר
 
 
הרעיון המרכזי של פרשתנו הוא שהאדם אינו ריבון על רכושו ואדמתו, אלא "לה' הארץ ומלואה", ועל האדם להתנהג בארצו של הקב"ה לפי ההנחיות של בורא העולם. שתי סיבות מובאות בפרשתנו מדוע חייב האדם מישראל לציית למצוות הבורא בעניין רכושו: האחת, "כי לי כל הארץ". השנייה, "אשר הוצאתי אתכם מארץ מצרים". הסיבה הראשונה מכוונת למצוות התלויות בארץ, והסיבה השנייה מכוונת למצוות שהאדם מקיים בגופו, שגם בזה וגם בזה האדם חב את רכושו ואת חייו לבורא עולם. ולכן בעניין הקרקע נאמר: "ושבתה הארץ שבת לה'" ולעניין הממון ציותה התורה: "את כספך לא תיתן לו בנשך", ולעניין הרכוש נצטווה האדם לשחרר את עבדו כמו שנאמר: "ויצא מעמך הוא ובניו ושב אל משפחתו". הטעם לשניהם הוא: "כי עבדי הם אשר הוצאתי אותם מארץ מצרים".
 
אחת המצוות הממחישה לאדם ביותר כי לה' הארץ היא מצות 'שבת הארץ'. בעוד ש'שבת בראשית' באה להעיד כי 'ששת ימים עשה ה' את השמים ואת הארץ', הרי מצות השמיטה באה להודיע על ההשגחה, וכי לאחר הבריאה לא עזב ה' את הארץ והוא ריבון העולם ומשגיחו. הבדלה זו מביא הנצי"ב בפירושו 'העמק דבר' וכך כתב שם: "כי לא כשבת בראשית שהציווי הוא על האדם, שאסור לאדם הישראלי לעשות מלאכה בשבת, אבל למשל שיעשה הגוי מעצמו מלאכת ישראל בשבת דבר זה מותר מן התורה, (והאמירה לנכרי בשבת שאסורה היא רק מדרבנן). מה שאין כן השביתה בשנה השביעית שהאיסור הוא על הקרקע, שהרי מותר בשנה השביעית לחרוש ולזרוע בחוצה לארץ, ולהיפך בארץ ישראל כתוב: 'בכל ארץ אחוזתכם גאולה תתנו לארץ', שיש כאן ציווי לישראל לגאול את הארץ מן הגוי".
 
אלא שבעניין זה, האם מצות שביתת הארץ בשמיטה היא איסור על הקרקע או על האדם, קיימת מחלוקת בין החכמים. את המחלוקת הזו אפשר לכאורה לתלות בטעם מדוע ציותה התורה להשבית את השדות בשנת השמיטה. הרמב"ם (בספרו מורה נבוכים ח"ג פל"ט) מביא שני טעמים: האחד, "לחמלה על בני האדם והרחבה לבני אדם כולם", לפי זה מצות הפקרת השדות בשמיטה באה ליצור שוויון בין בני האדם, והשנייה, "כדי שתוסיף הארץ תבואתה ותתחזק בעומדה בשמיטה". לטעם הראשון האיסור מכוון להטיב לבני האדם, ולטעם השני האיסור מכוון לטובת הארץ. אבל חלוקה זו אינה הכרחית, שהרי הנצי"ב סובר שאיסור השביתה הוא על הקרקע ולכן לדעתו אפילו ע"י נוכרי אסור לעבוד בשביעית, והוא עצמו מסביר: "שבת לה' - לא בשביל טובת הקרקע לנוח פעם אחת בשבע שנים, אלא בשביל דבר ה' ורצונו".
 
אחד מפסוקי המפתח בפרשתנו הוא הפסוק: "והארץ לא תימכר לצמיתות כי לי כל הארץ, כי גרים ותושבים אתם עמדי". לכאורה הביטוי 'גרים ותושבים' הוא תרתי דסתרי, שהרי ה'גר' הוא אדם זר ששהותו במקומו הוא ארעי, ואילו 'תושב' הוא אזרח קבוע, אדון הארץ, וכיצד שילבה התורה את הצמד הזה בביטוי אחד? קושי זה מיישב החתם־סופר בספרו 'תורת משה': האיסור המונע מהאדם למכור את שדהו לצמיתות הוא לכאורה מורה שאין לאדם בעלות מוחלטת על שדהו ואין הוא יכול לעשות עם שדהו כרצונו, כך שהאיסור הזה מציג אותו במעמד של 'גר' על שדהו. אבל דווקא האיסור הזה הוא הגורם לאדם שיישאר בעליו הקבועים של השדה, שגם אם יאלץ אי פעם למכור את שדהו, הרי לבסוף (ביובל) השדה חוזרת אליו, וכך היא נשמרת להיות עוברת בירושה מדור לדור כל ימות עולם, נמצא שמצב ה'גר' הוא שהופך את האדם ל'תושב' קבוע בשדהו.
תפילה על התפילה / נעמי עיני
 מוצאת אני בהפטרת בחוקתי דיסוננס (חוסר איזון) פנימי המתקיים באדם לאורך חייו.  מחד גיסא- יודע הוא כי הקב"ה הנו מקור לשפע, לבטחון, לנחמה והמענה למצוקותיו: " ה' עֻזִּי וּמָעֻזִּי, וּמְנוּסִי בְּיוֹם צָרָה." (ירמיהו ט"ז, י"ט), ו"בָּרוּךְ הַגֶּבֶר, אֲשֶׁר יִבְטַח בַּה' וְהָיָה ה', מִבְטַחוֹ" (שם, י"ז, ז'), ומאידך גיסא, הוא ואנחנו איננו מקבלים עלינו בפשטות את דרכו ומצוותיו: "עָקֹב הַלֵּב מִכֹּל, וְאָנֻשׁ הוּא, מִי יֵדָעֶנּוּ" (י"ז, ט').   

אי ביצוע המעשה "הראוי", והעדפת ה"דחוף" או הנוח על פני ה"חשוב",  מלווה רבים מאתנו גם בזירת הטיפול בהורים, בהשקעה בצרכי בן הזוג, בילדים ובנו עצמנו...

ונשלמה פרים שפתינו

יכולה התובנה לעיל, להוליד בנו ייאוש. 

ואולם, הפסוק האחרון בהפטרה מגלה כי יש אפשרות להיחלץ מן הכשל ומההחמצה הטבועים באנושיותנו. אפשרות התיקון נעוצה במעשה התפילה: "רְפָאֵנִי ה' וְאֵרָפֵא, הוֹשִׁיעֵנִי וְאִוָּשֵׁעָה  כִּי תְהִלָּתִי, אָתָּה" (י"ז, י"ד). עזור לנו ה', לעזור לעצמינו, אנו מבקשים.  "הושט יד" (רפאני, הושיעני) שנאחז בה ואז נבחר בטוב, בבריא עבורנו (ארפא, איוושע).

המהלך המתואר בהפטרה "סוגר מעגל", עם תחילת ספר ויקרא שם מצויה הנחת יסוד לפיה בני האדם חוטאים: "נֶפֶשׁ כִּי-תֶחֱטָא בִשְׁגָגָה" (ד', ב'). הבאת הקרבן, כמו התפילה, מהווה הזדמנות לכפר על מעידות שנצפו שתתרחשנה.

אך קשה גם להתפלל! 

"עָקֹב הַלֵּב מִכֹּל, וְאָנֻשׁ הוּא, מִי יֵדָעֶנּוּ" (ירמיהו י"ז, ט'). אומר ה"מצודת דוד": "...לב האדם הוא מעוקם ומעוות יותר מכל איבריו ויש לו מכאוב חזק ר''ל [כלומר] דעה נפסדת לחשוב מי הוא היודע תעלומות לבי אם הוא בוטח באמת או לא".  האדם טועה לחשוב שניתן לשטות ו"להציג"  כלפי הבורא בטחון שאינו אמתי. אך: " אֲנִי ה' חֹקֵר לֵב, בֹּחֵן כְּלָיוֹת" (פס' י'). 

הביטוי " עָקֹב הַלֵּב" מזכיר לי שימוש שכיח בטיעון – מה אני כבר יכול/ה לעשות? נבראתי עם "לב עקום" ומסוכסך, עם משפחה בעייתית, עם גנים גרועים. חטאיי – גזירת גורל הם.

אל תוותרו על התפילה, אומר הנביא. גם ואולי דווקא כשנקודת המוצא מאתגרת וקשה. 

האפשרות להחלמה טמונה ביכולת שלנו להיות כנים עם עצמנו, לבטא כאב, לבקש יד ולקחת אחריות על הבחירות שאנו עושים ועל השלכותיהן.

לתגובות: naomieini1@gmail.com
דרור- רק בארץ
נוה
בפרשת אמור עסקנו בביכורי הארץ ובפרשת בהר אנו עוסקים במצוות העיקריות שמחזקות את אחיזתנו בארץ כעם בן חורין.  "כי תבואו אל הארץ אשר אני נותן לכם ושבתה הארץ שבת לה' ". האם לא ידוע לנו שהקב"ה נתן לנו את הארץ ? מדוע התורה מדגישה זאת? אלא, שהדגשה באה ללמדנו, כי הארץ אינה רק "גמול" לאחר ארבעים שנות מדבר. נתינת הארץ הינה תנאי ו"פלטפורמה" לצורך הגעה לשיאים גבוהים יותר בעבודת ה' ובחיי החברה של העם.
הפרשה מביאה את מצוות השמיטה ומצוות היובל כהשלמה ליום השבת על רצף אחד של חיבור וברית בינינו לקב"ה.
יום השבת הינו האות "כי ששת ימים עשה ה' את השמים והארץ וביום השביעי שבת וינפש". השבת הינה הברית בין היהודי הפרטי לבין ה' בהקשר לבריאה והתנהלות העולם.

השמיטה שחלה בשנה השביעית הינה " השבת " של הקרקע והחיים הכלכליים החקלאיים של העם כחברה וכקהילה "ושבתה הארץ שבת לה".

היובל בשנה החמישים הינו המועד להסדרה מחדש של כל המבנה החברתי, הכלכלי והלאומי כפי שהיה בכניסה לארץ עם חלוקת הנחלות לכלל השבטים.

לפיכך נכון לראות את השבת, את השמיטה ואת היובל כמצוות שונות אך על אותו רצף הגיוני. מהות המצווה הינה "פסק זמן" וחשבון נפש. פסק זמן מהשגרה ומהמחשבה שאנחנו באמת שולטים על הקורה אותנו . פסק זמן מהמחשבה כי כוחנו ועוצם ידינו עשו לנו את החיל הזה.

היהודי הפרטי בכל מקום בעולם מציין את פסק הזמן הזה אחת לשבוע ביום השבת. בארץ ישראל עולה היהודי לרמת שלמות חברתית וכלכלית טבעית ומציין את פסק הזמן גם בשנת השמיטה.
היובל הינו מועד של חשבון נפש כללי לכל הסדר הקיים והחזרתו למצב היסוד הבריא לכלל החברה.
היובל מציין בעיקר "שיווין הזדמנויות" מחדש לכל המשפחות. אין טייקונים לאורך שנים ויובלות ומאידך אין עניים לנצח. בכל חמישים שנה יש למשפחה אפשרות להתחיל הכל מחדש ולזכות בהזדמנות חדשה לחיים טובים יותר.
לא לחינם מופיעה המילה הייחודית "דרור" רק במצוות היובל " וקראתם דרור בארץ לכל יושביה" . לכאורה מדוע התורה לא משתמשת במונחים הידועים "שבתון" או "יציאה לחופשי ", אלא דווקא במילה "דרור "?
אלא, שיציאת עבדים לחופשי עדיין משאירה את המצב הבסיסי על מכונו. האדונים נשארים עשירים והעבד המשוחרר נשאר עני וטרוד מחדש איך ירוויח את לחמו.
"דרור בארץ" משמעותו חופש מוחלט תוך שוויון מוחלט לכולם. אין עשירים ועניים. כולם באותו סטטוס ולכולם הזדמנות שווה לקראת היובל הבא.

ואולם, אם היובל הינו הפתרון הסוציאלי האידיאלי, מדוע בתים ב" ערי חומה" ניתן לפדות תוך שנה ואם לא עשו זאת, נשארים הם לנצח בידי הקונה והיובל לא חל עליהם ?
ניתן לענות מזווית ביטחונית מעט.
ערי חומה נבנו כערים מרכזיות להגנה על האוכלוסייה ועל המרחב כולו מול אויב חיצוני. הן נבנו ליד מקורות מים ובתוואי קרקע שאפשרו הגנה יעילה. זאת ללא קשר מיידי לחקלאות ולשדות במרחב.
היושבים בעיר מבינים שהם מגנים על חייהם ועל רכושם עד סוף הדורות. לכן הם מסכנים את חייהם.
אם ידעו תושבי ולוחמי העיר שתוך מספר שנים רכושם עובר לאחרים, לא תהיה להם מוטיבציה להילחם מול האויב. הם יעדיפו להיכנע ולהציל את נפשם. 
לכן ערים אלו הן היוצאות מן הכלל ביובל והבתים שם לא חוזרים לבעלים המקוריים.

רואים אנו אפוא איך ארץ ישראל מהווה את המסד לשלמות הן בעבודת ה' והן בחברה שוויונית ציונית ויהודית, כאשר גם אז הביטחון נמצא במרכז.

העורמה שבאונאת דברים 
נהוראי 

במונח 'אונאה' אנו משתמשים בד"כ בהקשרים ממוניים. כך גם לומדים אנו מלשון הפסוק: 'וְכִי תִמְכְּרוּ מִמְכָּר לַעֲמִיתֶךָ אוֹ קָנֹה מִיַּד עֲמִיתֶךָ אַל תּוֹנוּ אִישׁ אֶת אָחִיו' (ויקרא כה ,יד – יז). התורה חוזרת על מצוה זו באותה פסקה: 'וְלֹא תוֹנוּ אִישׁ אֶת עֲמִיתוֹ וְיָרֵאתָ מֵאֱלקֶיךָ כִּי אֲנִי  ה' אֱלקֵיכֶם' (פס' יז).

לדעת האבן עזרא, הואיל והן המוכר והן הקונה עלולים לחטוא באונאה, נכפל הלאו בתורה, על מנת להזהיר כל אחד מהם. אולם רש"י סבור, שהתורה כופלת את הלאו כדי לצוות על שני סוגים של איסור אונאה. הלאו האחד מתייחס לאונאת ממון והשני לאונאת דברים.  וכך נאמר במשנה בבא מציעא (ד,י): 

'כשם שאונאה במקח וממכר כך אונאה בדברים לא יאמר לו בכמה חפץ זה והוא אינו רוצה ליקח. אם היה בעל תשובה לא יאמר לו זכור מעשיך הראשונים אם הוא בן גרים לא יאמר לו זכור מעשה אבותיך שנאמר: 'וגר לא תונה ולא תלחצנו'.

בעוד שאונאת ממון פוגעת ברכושו של האדם, אונאת דברים פוגעת באדם עצמו. אונאת ממון עלולה להתרחש במסגרת עסקה שבין מוכר לקונה. הקונה מעוניין בחפץ והמוכר מנצל את ההזדמנות ומוכר לו במחיר יקר יותר. בשלב הראשון הקונה הביע את הסכמתו, אבל לאחר מכן, שכאשר נודע לו  אודות האונאה, הוא מעונין לבטל את העסקה. טיבה של אונאה, שבשלב הראשון הובעה הסכמה לעסקה ורק לאחר זמן מתגלה השקר. כך גם באונאת דברים, שאין בה הלבנת פנים ישירה אלא שיח תמים, ומבין השיטין מתרחש העלבון ופעמים רבות לוקח זמן לעכל ולהבין שמדובר בפגיעה. החמור שבאונאת דברים הוא שהפוגע יכול להסוות את כוונתו וגם לא ניתן להחזיר את הגלגל אחורה.  הרמב"ם בהל' מכירה (יד,יד)  מוסיף דוגמא שאינה מוזכרת בחז"ל, וזו לשונו: 'נשאלה שאלה על דבר חכמה, לא יאמר למי שאינו יודע אותה חכמה מה תשיב בדבר זה, או מה דעתך בדבר זה, וכן כל כיוצא בדברים הללו'.  

הרמב"ם מתאר מציאות אודות צוות חשיבה הדן בנושא מסוים. בשלב מסוים של הדיון פונה אחד מהיושבים לחברו בשאלה אינטלקטואלית, ביודעו שחברו לא יידע את התשובה. השואל אינו שואל בתמימות, אלא מבקש להכשיל את חברו. אותו אדם נבוך שאינו יודע את התשובה, אבל אינו חושד בכוונת זדון של השואל. זוהי אונאת דברים.

הצד השווה שבין אונאת ממון לאונאת דברים, הוא שבשני המקרים, בהתחלה 'הצד השני' אינו חש נפגע. אולם הבדל גדול בין השניים. ברגע שתתגלה האונאה הממונית, הקונה יוכל לתבוע את המוכר ולקבל את כספו, אולם על אונאת דברים לא ניתן להגיש כתב אישום. פעמים שהאדם לא ירגיש שפגעו בו, וגם אם יבחין אח"כ שפגעו בו, פעמים רבות הפגיעה לא תבשיל לכתב אישום והפוגע יציג את דבריו בתמימות ובערמה.
 לכך מסיים הפסוק 'וְלֹא תוֹנוּ אִישׁ אֶת עֲמִיתוֹ וְיָרֵאתָ מֵאֱלקֶיךָ כִּי אֲנִי  ה' אֱלקֵיכֶם'. על אף שמדובר רק במילים או במחשבות, הפגיעה היא כה קשה ומי שיודע ומכיר ללבב הוא הקב"ה – 'ויראת מאלוקיך'. 
לזרוק את בודהה מהחלון
הרב ד"ר משה רט

שמעתי פעם סיפור על יהודי שהתרחק מהיהדות, חיפש את דרכו במזרח הרחוק ולבסוף הצטרף למנזר בודהיסטי. שמע על כך חב"דניק אחד, והחליט לנסות להחזירו בתשובה. כאשר נכנס החסיד לחדר, מצא את אותו יהודי כשהוא שקוע במדיטציה לפני פסל של בודהה ומקטיר לו קטורת. אמר האיש לחסיד: "בוודאי אתה סבור שאני עובד אלילים, האין זאת?" השיב החסיד בחיוב. מיד לקח האיש את פסל הבודהה, השליכו מהחלון ושאל את החסיד: "האם אתה מסוגל לעשות כך לספר תורה? אם לא, מיהו עובד האלילים מבין שנינו?"

אף שיש להשיב על טענתו של אותו אדם, הנקודה שהעלה אכן דורשת התייחסות רצינית. האם אנחנו באמת עובדים את ה' – או את "היהדות"? האם המצוות והמנהגים שלנו נעשים מתוך הכרה אמיתית במציאות ה' וכוונה לעבדו, או שמא פשוט התרגלנו אליהם כמצוות אנשים מלומדה, ואנו תופסים את החיצוניות ומניחים את העיקר?

ניתן לבחון את התשובה לשאלה זו באמצעות ניסוי מחשבה: תארו לעצמכם שה' היה מתגלה לפתע לעיני כולם, ומתחיל לתת הוראות, לשפוט ולנהל את העניינים בעצמו – בדיוק כפי שאנו מתפללים "ימלוך ה' לעולם" וכדומה. חלק מההוראות שלו היו מן הסתם מנוגדות לדברים שהתרגלנו לעשות במשך דורות רבים, ביטול מנהגים, הכרעות הלכתיות שונות וכדומה. האם באמת היינו מרוצים מכך שתפילותינו-לכאורה התגשמו – או שאנחנו מעדיפים שה' יישאר רחוק מאיתנו, בתור רעיון מופשט וערטילאי, בעוד אנחנו נצמדים ללבוש החיצוני של החפצים והמעשים?

אמרה חסידית ידועה היא, ש"החסיד מתיירא מה', ואילו המתנגד מתיירא מהשולחן ערוך". זהו למעשה אותו סוג של ביקורת שביטא הבודהיסט, הסכנה שבהפיכת התורה והמצוות עצמן לעבודה זרה. אין הכוונה חלילה שמותר לזלזל בהלכה או לוותר עליה; זוהי הדרך היחידה שעומדת בפנינו לעבוד את ה' באמת, ולא לנהות אחרי דמיונות שווא. אבל חשוב לוודא שעל ידי השולחן ערוך אנחנו אכן עובדים את ה' – ולא את השולחן ערוך במקומו.

לא היינו זורקים את ספר התורה מהחלון, כי ה' ציווה עלינו לכבד אותו. אבל אילו היה ציווי הפוך – למשל, במקרה של פיקוח נפש – עלינו להיות מוכנים נפשית לקיים גם אותו. עובד ה' אמיתי צריך להיות מוכן לעשות זאת בכל הדרכים, כולל באמצעות ויתור על הרגליו. 
בחירה אחת, שני מסלולים
מיכל

הפרשה פותחת בהצגת אפשרויות הבחירה העומדות בפני עם ישראל: בין "אם בחוקותי תלכו" - בחירה שתוביל למצב האוטופי, לבין "ואם לא תשמעו בקולי": בחירה שתוביל לחורבן, לשממה ולגלות. 

הפרשה נחתמת בהבטחה שגם אם יילך עם ישראל, חלילה, לקראת חורבן ואבדון, בסופו של דבר תבוא הנחמה: "ואף גם זאת בהיותם בארץ אבותם לא מאסתים ולא געלתים... וזכרתי להם ברית ראשונים".

במבט ראשון, מדובר בסיטואציה המתוארת בסרט "דלתות מסתובבות": לא חשוב מה יקרה, בכל התסריטים המקבילים, תסיים גיבורת הסרט באותה נקודה ממש, והעלילה תסתיים בנקודה האפשרית היחידה, שבה היא נועדה להסתיים.

לכאורה, זו גם הטענה בפרשה שלנו. בסופו של כל מסלול שבו יבחר העם, יתרחש החיבור המבוקש בינו לבין א-לוהיו. הקצף הגדול יצוף ויתפח, ולאחר מכן – יתפוגג, הצינה תיעלם, הערפל יתפזר, והאהבה בין ה' לעם ישראל תפרח ותלבלב כימי קדם.

האמנם זו מסקנת הפרשה? התמקדות בתיאורי האוטופיה של ראשית הפרשה והשוואתם לסופה מגלות שההשוואה שתיארנו זה עתה, אינה מדוייקת. 
הבחירה באפשרות הראשונה "אם בחוקותי תלכו" היא בחירה שבעקבותיה מופיע עולם פשוט וחסר מורכבות שבו מתמלא כל צורך: הגשמים מופיעים בעתם, הארץ פוריה, דיש ובציר חולפים בעונתם, השלום שורר תמידית. חיים נטולי התמודדות. ושיאה של ההבטחה "והתהלכתי בתוככם והייתי לכם לאלוקים ואתם תהיו לי לעם".

הבחירה באפשרות השנייה מייצרת סטטוס קוו מסוג אחר: "וזכרתי להם ברית ראשונים אשר הוצאתי אותם מארץ מצרים לעיני הגויים להיות להם לאלוקים...". לכך יש לצרף את הפסוק החותם לכאורה את פרשת בהר, אך ניתן לקוראו כהמשך רציף למה שיקרה לעם ישראל שיובא ארצה בזכות אבות: "אלה החוקים והמשפטים והתורות אשר נתן ה' בינו ובין בני ישראל בהר סיני ביד משה".
החיים שמוצעים לעם ישראל בתחילת הפרשה הם פשוטים, אך אינם מאתגרים. מערכת היחסים בין האדם לאלוקיו היא של עם המובל בידי ה' הנוכח בתוכו. עם המקבל את מרותו של אלוקיו באופן מוחלט וזוכה לאכול מתוך כף ידו כחיית מחמד.

החיים שבהם יזכה עם ישראל, אם יילך בדרך החתחתים, הם חיים שונים לגמרי, של עצמאות,  של החזקה בתורה, חיים של תורה שהיא "ביד משה". סיפור איתני הטבע נעלם פה כליל. הוא אינו מובא בחתימה כלל ואין הבטחה ל"מישמוע" של הטבע והבריאה וכפיפותם לצורכי העם. לפנינו מתגלה עם שאוחז בחוקים ומשפטים, שפוגש את ה' דרך התרבות והמחשבה היהודית. 
גם בסרט "דלתות מסתובבות" שהזכרנו קודם, החתימה אינה מאפילה על התהליכים השונים שעוברים על הגיבורה בכל אחד משני התסריטים האפשריים. בתסריט שבו היא מגלה את הבגידה מיידית היא הופכת עצמאית ואילו בתסריט השני היא כנועה ומשועבדת לחיים מדומיינים ואינה מתפתחת עד להתרחשותה של הדרמה בסוף הסרט.

גם אצלנו בפרשה, הקב"ה אינו משתנה, אבל עם ישראל משתנה, ובעקבות כך, המפגש שלו עם ה' הוא מפגש שונה, מפולפל ומחושל. 
בסיפור תולדות העולם של המשורר היווני הקדום הומרוס, נראו לאחר בריאת השמים והארץ שתי ערים. בעיר אחת התקיימו טקסי נישואין המלווים בזמרה ובשירי חתונה, אך בעיר האחרת לא נראה דבר מכל זה. שם היו קשרי חיתון טבעיים בלי שום טקס מקדים. העיר שבה התקיימו חתונות הקימה בתי מחוקקים חוקים משפטים ועונשים. היו בה תפקידי שררה וכהונות. העיר השנייה לא הייתה הירואית ולא הייתה שותפה בשלטון. זו פשוט התקיימה.

ההבחנה בין עם ישראל של "אם בחוקותי" לעם ישראל של "ואם לא תשמעו בקולי" היא הצגה של שתי האפשרויות הללו, שתיהן עומדות בפני עם ישראל. להיות עם טבעי או להיות עם תרבותי. לרכוש את קירבת ה' בניחוח השדה ובמטר השמים או להתקרב אליו באמצעות טקסים, תפילות, זכות אבות. אנחנו יודעים מה קרה בפועל, ומלקקים את פצעי הבחירה הזו. התם, קבע ר' נחמן מברסלב, אולי בעקבות פרשתנו, עדיף מן החכם.
טלוויזיה ויהדות ! הילכו יחדיו ?!
כותרת מישנה
קרוב ל-50 שנה שודרה בכל מוצ"ש בערוץ הראשון של הטלוויזיה הישראלית תוכנית יהדות ומסורת, תחום שהודר כמעט לחלוטין בערוצים המסחריים. שלומי גולדברג, לשעבר מנהל המחלקה למורשת ישראל בערוץ הראשון, ומהשבוע, עם פתיחת 'תאגיד השידור הישראלי', עורך ומגיש שם, סוקר עבורנו יובל שנות מורשת בערוץ הממלכתי ודורש ש'את המנגינה הזו' לא יפסיקו בתאגיד החדש
.
השבוע תמו שידורינו מבניין הטלוויזיה המפורסם בשכונת רוממה בירושלים. אפילו תלמידי הישיבות הסמוכות התעצבו על כך, ומצאו נחמה בעובדה שהטלוויזיה החילונית כל כך לא סתם נבחרה לשדר כמעט 50 שנה מרחוב "תורה מציון" דווקא...
כשהגעתי לקורס הכתבים של קול ישראל, הייתי סטודנט צעיר למשפטים. יצאתי משם השבוע, כעבור 25 שנה, כשמאחוריי שוכנים בארכיון רשות השידור יותר מ-1,500 תכניות טלוויזיה ורדיו וסרטים תיעודיים שערכתי, רובם בנושאים של יהדות, תרבות יהודית ואהבת הארץ והאדם.
כמעט 50 שנה שודרה בערוץ הראשון, בכל מוצ"ש, תכנית יהדות ומסורת: "המבדיל", "שבוע טוב", וב-12 השנים האחרונות "הבית היהודי" (עוד הרבה לפני המפלגה...).
תכנית הטלוויזיה "הבית היהודי", שהייתה בין התכניות הנצפות ביותר בשידור הציבורי לאורך שנים, עם מאות אלפי צופים נאמנים, קיבלה תגובות אין ספור, גם ברחוב וגם בכתב, מכתבי תודה והוקרה, גם ביקורת וגם פרסים ובהם פרס "בני ברית", והייתה מועמדת פעמים אחדות לפרס האקדמיה לטלוויזיה על תכנית התרבות הטובה ביותר. 
שידרנו בעת מלחמה ובעת שלום, בעת ספוד ובעת רקוד, והבאנו אל הצופים כמעט כל נושא יהודי שעולה על הדעת, מחדשות הרגע ועד שאלות של אלפי שנים.
הרב יוסף דב סולובייצ'יק זצ"ל עסק רבות במעמדו של איש האמונה היהודי בעולם המודרני. תלמידיו מספרים שכשנשאל מה דעתו על מקומה של הטלוויזיה המודרנית בחייו של יהודי, אמר, שדינה כדין העט שאנו כותבים בו, יש הכותבים בו כתבי קודש ויש הכותבים בו כתבי פלסתר. כך גם הטלוויזיה, תלוי איך משתמשים בה ואילו תכנים משודרים בה.
שאלה זו מלווה את העיתונות הדתית משחר קיומה, ובשנת 1968, עת הוקמה הטלוויזיה הישראלית, התעצם הפולמוס בשאלה האם יש מקום לשידורי דת ומסורת במסך הקטן לצד שידורי חולין המשודרים גם בשבת ?!
את הפתרון נטל לידיו הרב בנימין צביאלי ז"ל שהקים וניהל את המחלקה למורשת ישראל במשך 18 שנים, אחריו המשיך מרדכי פרימן יב"ל בפיתוח התכניות, כשלצדו איש ירושלים המפיק חיים הויזמן, ובשנת 1999 קיבלתי לידיי את ניהול המחלקה וראיתי בכך שליחות של ממש וכח להעשיר בידע היהדות, ברגע אחד של שידור, עשרות ומאות אלפי צופים, שגם אם יזפזפו לרגע וייקחו איתם משהו מן הים הגדול של היהדות, הרי זה משובח.
כאמור, 500 תכניות "הבית היהודי" ששודרו ברציפות במשך 12 שנה, זכו לתהודה עצומה בארץ ובתפוצות והיו לפנינה ייחודית בנוף הטלוויזיה בישראל. במשך שנים רבות, ובהמשך בתמיכתם של מנכ"לי הרשות דאז, יאיר אלוני ומוטי שקלאר, אף הורחבה מסגרת השידור לשעה תמימה נטולת פרסומות, ובעת צפיית שיא, וכך הייתה התכנית "הבית היהודי" לאחת מחמש התכניות הנצפות ביותר בערוץ הראשון ולא אחת היו אחוזי הצפייה בה גבוהים מאשר מהדורת "מבט".
בשנת 2006, בעת מלחמת לבנון השנייה, ובשל הרצון לסייע בשאלות הלכתיות של חיילים בשדה הקרב, ביקשתי מהרב דוד לאו להגיע בדחיפות לאולפן ולהשיב לשאלות החיילים. בשל התגובות הרבות והחמות הוחלט להמשיך ולשדר בימי שישי את התכנית הפופולארית "שאלת רב".
זה הזמן להזכיר את התכניות המיתולוגיות "המבדיל בין קודש לחול" , "שבוע טוב", "מבראשית", "מדור לדור" , "שלום לבוא שבת", "חנוכה מבית הנשיא", קריאת המגילה בפורים, אמירת סליחות וברכת כוהנים מהכותל, הפינות "הגיע זמן לשון" ו"פסוקו של יום" שחתמו את שידורי הלילה, ואת 100 פינות "יש לך מושג" שערכתי עם הרב ישראל מאיר לאו וששודרה בכל ערב לפני "מבט" והייתה לקידוש שם שמים ממש.
נזכיר גם את אנשי הטלוויזיה הרבים שהותירו בתכניות המורשת חותם של שנים ובהם: הבמאי אדיר זיק ז"ל, המפיקים חיים הויזמן ז"ל, ישראל גולדויכט, יצחק זוננשיין, יעקב למדן ואשר בן שושן, והמנחים : אבי מסלו, אבי רט, דוד אלכסנדר, מנחם מיכלסון, אבשלום קור, עליזה לביא, יוכי ברנדס, שאול מייזליש, אורי רווח וחיים זיסוביץ' , והרבנים אבידור הכהן ז"ל, מרדכי אלון, בני לאו ועוד רבים וטובים.
מכאן, שצדק הרב סולובייצ'יק כאמור בפתח דברינו, והיה בבחינת מי שרואה את הנולד, ואלפי תכניות הטלוויזיה והסרטים התיעודיים בנושאים יהודיים שמעטרים את ארכיון רשות השידור יעידו על כך לדורות.
ולעתיד, מצווה על קברניטיו של תאגיד השידור הציבורי החדש, שבוקע מקליפתו בימים אלה, להמשיך וליצור ולהגדיל את מכסת שידורי היהדות והמורשת, ברדיו ובטלוויזיה, ולא רק בגלל מצוות המחוקק, כי אם מתוך השקפה רחבה של הקניית דעת, חינוך וערכים לציבור הצופים, שצורך תכנים אלה, לא מתוך כפייה, כי אם מתוך אהבת המסורת והמורשת שלנו, הפולקלור של עדות ישראל, עולם החזנות והפיוט, והעובדה ששידור ציבורי במדינת ישראל שאינו משדר את סיפור עברו, ערכיו, ותרבותו הרב גונית על זרמיה וצבעיה של העם היהודי, לא יותיר חותם לעולם.
ולשאלה שבכותרת נשיב: אם יהדות וטלוויזיה ילכו יחדיו, ויביאו עוד ועוד יהדות אל הצופים גם באמצעות המדיה החדשה באינטרנט, יהיה זה אולי המסך הקטן שדרכו נראה בהתגשמות תפילתנו: "ותחזינה עינינו בשובך לציון ברחמים".
סיבוכים בשבט המלוכה
​הרב יוגב כהן
ישיבת הר ברכה​

לצערנו, מעשי קלון של מנהיגים מעטרים את דפי העיתונים חדשים לבקרים. העיסוק באמות מידה מוסריות שעל פיהן מנהיגים בישראל צריכים להיבחן, 'תופס' נפח רב בשיחות בחברה. נקודת המוצא של כולנו היא, שמנהיג צריך להיות איש חזון ומעש שלא סוטה מדרך הצדק והמוסר הטבעית. 
למרבה הפלא, בסקירה היסטורית של צמיחת מלכות בית דוד האמונה על תיקון העולם, נמצא כי המשפחה הממלכתית צמחה דווקא מתוך אירועי קיצון הסוטים מהצדק ומהמוסר הראוי! בנות לוט יזמו מפגש עם אביהן בדרך רמייה של השקייתו לשוכרה. תמר כיסתה את פניה ועמדה על אם הדרך בכדי לזמן מפגש עם יהודה שחשב אותה לזונה. ובחג שבועות נקרא במגילת רות כיצד נעמי יוזמת את גאולת כלתה בדרך של פיתוי ותחכום.

לכך מתבקש לשאול: מה ראתה החכמה האלוקית לגלגל את נסיבות בניין מלכות בית דוד בדרכים אלו שאינן על דרך היושר והצניעות?  
תיקון שלם ואמיתי צפוי להאיר את אורו גם במחשכים הגדולים ובסיבוכי המציאות. צמיחת משיח בן דוד מתוך אירועי משבר הרחוקים מהסדר האנושי הרגיל מעידה, כי מהותו של המשיח לקום מהנפילות, ועל כך זכה לכינוי 'בן הנפל' (סנהדרין צו, ב). ביכולתו של המשיח להפוך את הרע לטוב,  ולהודיע לעולם כי האלוקות מופיעה גם בצדדים הרחוקים והשפלים, ואחדות אלוקית קיימת בכל מרחבי החיים (ע"פ זוהר ח"א, ד).
בנוסף, האירועים המסובכים בהיסטוריית שבט יהודה, העלו ניצוצות אור שהשפיעו על תכונותיה של מלכות בית דוד.

במעשה בנות לוט התחיל לצמוח רעיון המשיח, כדברי חכמים (בראשית רבה מא, ד): "'מצאתי דוד עבדי', היכן מצאתיו? בסדום". גילוי העריות בתוך משפחתם היה מקרה חמור וקיצוני הזר לסדר הדורות התקין הנשמר אף בקרב אומות העולם, והביא להיווצרות עמים שהיו מגדולי צוררי ישראל. עזות הפנים הושרשה בטבע אומת מואב, ונוכחותה מונעת מזכריהם לבוא בקהל ישראל לעולם. אך מתוך התחברות בנות מואב עם ישראל, הניצוץ החיובי שבעזות הפנים יהווה יסוד חשוב בהנהגת מלכות בית דוד. מידת הרחמים הטבעית של ישראל צריכה השלמה של עוז ותקיפות בכדי לבנות את דמות המנהיג האידיאלי, ושילובה של מואב בחוטר ישי מקנה זאת, כדברי הזוהר (רות קעז): "והמלכים חייבים להיות מזרע דוד, כדי שיהיו רחמניים מצד האב ואכזריים מצד האם". 
המפגש של יהודה עם תמר עורר אותו לקנות את מידת האמת לטבעו, ולהוריש אותה לזרעו לדורות עולם. טבעה של מלכות, של השררה, לפעול ככל העולה על רוחה גם כשמדיניותה פוגעת באזרחיה תוך סילוף הצדק והמוסר. אולם, מלכות ישראל המיועדת לתקן את העולם מושתת ביסודה על מידת האמת, כפי שהתברר בהודאתו של יהודה אשר זיכתה אותו לכתר מלכות. על כך דרשו חכמים (בראשית רבה צט, ח): "אמר לו הקב"ה: אתה הודית במעשה תמר, יודוך אחיך להיות מלך עליהם".

יוזמת נעמי עוררה את מידת החסד אצל בועז שהתבטאה בהסכמתו לפרוש חסותו על רות ולהקים את שם המת על אחיו. מלבד מידת האמת שנקנתה על ידי יהודה ועומדת ביסוד מלכות ישראל, צריכה מידת החסד להוות חזון ומטרה ממלכתית. 

באופן מעמיק, נפילותיהם של בני שבט המלוכה מעידים על כוחותיהם הגדולים וכישרונותיהם הברוכים. ככל שטמונים באדם כוחות גדולים של יצירה ומעשה, כך ההתמודדויות המונחות לפתחו יהיו רבות וקשות, ועל כך אמרו חכמים (סוכה נב, א): "כל הגדול מחברו יצרו גדול הימנו". בטבע שבט יהודה קיימת מנהיגות פורצת דרך, המיועדת להוביל את העולם אל עבר ייעודה. תכונה זו המזמנת לפתחה אתגרים ונפילות, טומנת בחובה גם יכולת קימה מעפר הנפילה, ובזכותה יהודה קיבל את מלכות ישראל (נערך מתוך הספר 'תחת כנפי השכינה' על מגילת רות).
חזות גבריאל
ארץ גמדה?
'יום ירושלים' הוא שיאה של מלחמת 'ששת הימים', המלחמה הפלאית בתולדות עם ישראל. השפעותיה על עמנו ועל העולם טרם הגיעו למיצויים. כמדומה, אנו נמצאים בעיצומו של תהליך היסטורי רב עוצמה והשפעה ובשל כך אין אנו יכולים להתחיל ולסכם. העולם הפוליטי, הדתי והפילוסופי, זקוקים לפרספקטיבה של זמן כדי להעריך אל נכון את אשר קרה במלחמה זו. 
קודש הקדשים היה חדר מרובע, ומידותיו היו עשרים על עשרים אמה. מידותיו של ארון העדות היו שתיים וחצי אמה על שתיים וחצי  אמה. והנה, כאשר הניחו את הארון במרכז קודש הקדשים, מדדו ומצאו שנשאר ממנו ועד לקיר עשר אמות לכל כיוון!!  על נס זה אומר רבי לוי : "דבר זה מסורת בידינו מאבותינו: מקום ארון אינו מן המדה" (מגילה, י ע"ב).

מחד גיסא, לארון היו מידות גשמיות, באמצעותן מעריכים חושינו את המציאות. מאידך גיסא הוא הכיל בתוכו תכונה הופכית, הוא היה 'למעלה מן המידה', נושא הפכים מושלם. בסלנג שלנו - 'בלתי מדיד'.

מה פירוש 'אינו מן המדה'? האם לא ניתן לבצע בו מדידה? האם מכשיר המדידה מזייף בשעת המדידה? גם על שאלות אלו משיב ה'שפת אמת': קיים אופן שבו יכולה השכינה לשרות גם בארץ! היכן? במקום הקדוש ביותר על פני כדור הארץ, בקודש הקדשים. מקום זה הינו מעל הטבע. 'אינו מן המדה', פירושו - אינו כפוף לחוקי המדידה. כדברי המהר"ל: "כי בית קדש הקדשים לקדושתו הוא מסולק מן עולם הזה הגשמי לגמרי".

מי שעיניו בראשו, רואה, חש, ויודע, כי כל מסכת ההתרחשויות שעברנו ושאנו עוברים אינן ממידת המקום ואף לא ממידת הזמן. יום ירושלים מבטא את בחינת המקום ויום כפור מבטא את בחינת הזמן. בשום עת אי אפשי לו ליהודי לבא אל הקודש שהרי צווינו: " ואל יבא בכל עת אל הקדש", ומה שמתרחש היום והתרחש אז ביום כיפור אינו במסגרת הזמן, שהרי יום כיפור הוא יום שמעל הזמן. 

ארץ ישראל קרויה גם 'ארץ הצבי', הגמרא מסבירה מדוע: " ארץ צבי כתיב בה, מה צבי זה אין עורו מחזיק את בשרו, אף ארץ ישראל, בזמן שיושבין עליה רווחא, ובזמן שאין יושבין עליה גמדא"  (גיטין נ"ז, ע"א).

בספר 'מגיד תעלומה' ביאר, על פי מה שאמרו במסכת גיטין (נז, א) - "הטעם שנקראת ארץ ישראל ארץ הצבי, מה צבי משהופשט עורו מעליו, שוב אינו יכול לחזור ולכסות בו את גופו, משום שהוא קטן מגופו, ורק מעיקרא כשמונח עליו מתפשט על גופו, כך ארץ ישראל מתכווץ כשאין ישראל עליו וכשבאים לתוכה מתרחבת".

מאפייני ירושלים וארץ ישראל המהותיים אינם קורדינטות במפת העולם. נתוניהם הפיזיים אינם יכולים להוות מגבלה לתפקודם. כאשר בני ישראל יושבים בארץ ישראל ובכל ירושלים הארץ ממלאת אותם ללא כל מגבלה, הארץ נהיית ענקית. זו וגם זו נעוצים במעמקי לבנו כישויות מטאפיזיות בעלי צדדים פיזיים. גודלם כגודל המקום שנותיר בלבנו עבורם. התורה הסתירה במכוון את מקומה הפיזי של ירושלים ("לשכנו תבא שמה") וגם של ארץ ישראל ("אל המקום אשר אראך"). ומי צריך לגלות אותן? כל אחד מאתנו.
וכיצד 'נדרוש' את ירושלים? פשוט למדי, לשאול אותה לשלומה כדרך שאדם דורש בשלום חברו - " שאלו שלום ירושלים". ב'יום האם' שואלים הילדים והבעל בשלום האם ולא ההיפך. מה שלומך עיר יקרה שלנו? איך את נראית עדיין כה קסומה לאחר כל מה שעברת? כיצד נוכל להקל על כאבך? האם התעודדת בראותך אותנו חוזרים אליך? כיצד הזמן רק משביח את יופייך? והיא משיבה עם דמעות של שמחה: ילדי היקרים, כמוכם, ירושלים מעל הזמן ומעל המקום.
להערות: hazutg@gmail.com
כותרת
הר הבית – בידינו?
50 שנה לאיחוד ירושלים ונכון לעכשיו (ולא נראה כי זה הולך להשתנות בקרוב), השליטה המוחלטת על הנעשה בהר היא של הווקף המוסלמי. היהודים חלוקים (כרגיל) ביחס ההלכה לשאלת העלייה על ההר, וזה מה שמשאיר את הכותל המערבי כמקום הנחשב כמקודש ביותר. רבים, לא מסכימים עם התפיסה הזו. חה"כ יהודי גליק סבור, שאי אפשר לבוא בטענות לאונסק"ו על הקביעה שאין ליהודים קשר להר הבית, בשעה שאנחנו מנציחים את העדר הקשר באמצעות החשיבות היתרה, לטעמו, שאנחנו מעניקים לכותל
אלי מנחם
"חזקה על המדינה והמשטרה שיפעלו לעמוד בדיבורן, הלכה למעשה. במלחמת ששת הימים, שבקרוב ימלא לה יובל, קרא מפקד חטיבת הצנחנים 55 אל"מ (לימים רב אלוף) מרדכי גור ע"ה "הר הבית בידינו", קריאה שנזכרה לא אחת גם בפסיקתו של בית משפט זה לאורך השנים, ככזו שיציקת תוכן לתוכה מוטלת על הדרג המדיני", כתבו שופטי בג"ץ. מילים אלו הן חלק מפסק דין, שניתן במענה לעתירה נגד חופש הפעולה של הווקף בהר הבית. 
הגידול במספר העולים היהודים להר הבית, גורר עימותים בלתי פוסקים עם פקידי הווקף, שנוכחות יהודית בהר הבית  לצנינים בעיניהם. הפקידים עוקבים אחרי יהודים העולים להר, רק לוודא שהם אינם מניעים את שפותיהם, ועוברים על "האיסור החמור" שקבעה משטרת ישראל-תפילת יהודים בהר הבית. מציאות זו הובילה לעתירה האמורה, שהגישו תנועת רגבים וחוג פרופסורים לחוסן מדיני. 
לרגל 'יום ירושלים' וציון חמישים שנה לאיחודה של העיר והחלת ריבונות ישראל בהר הבית, נסקור בשורות הבאות מקצת מהעמדות השונות בשאלת עליית יהודים להר הבית. 
את פני העולים להר הבית דרך שער המוגרבים - המשמש לכניסת שאינם מוסלמים להר, מקדם שלט עם הכיתוב "הודעה ואזהרה אסור לפי דין תורה לכל אדם להיכנס לשטח הר הבית מפאת קדושתו" על החתום 'הרבנות הראשית לישראל'. 
חרף העמדה הברורה של הרבנות הראשית על איסור עליית יהודים להר, נרשמה בשנים האחרונות עלייה ניכרת במספר העולים היהודים להר הבית. לגידול במספר העולים נלווה פולמוס רחב לו שותפים רבנים ופעילים בתנועות למען העלייה. יש המצדדים בתוקפו של האיסור על עליית יהודים להר גם כיום. לעומתם יש הסבורים שלאור הממצאים הארכיאולוגים  ונימוקים של חיזוק הריבונות הישראלית בהר, יש להתיר בתנאים הנדרשים עליית יהודים. 
הרב שלמה אבינר, מי שמוביל את הקו החד והברור נגד עליית יהודים להר הבית, קובע בפסק שפרסם כי לא ניתן לסמוך על הרבנים המתירים, בשל היותם דעת מיעוט מול דעת האוסרים.  ובנוסף מציין הרב אבינר, שהראי"ה והרצי"ה קוק שניהם אסרו על עליית יהודים להר הבית. 
כאמור, למרות עמדת הרבנות הראשית שאסרה על עליית יהודים להר הבית, הפכה התופעה לרווחת יותר בשנים האחרונות. אם בעבר תנועות העלייה היו בשולי הציבור הדתי, כיום יהודים דתיים רבים מכל גווני הקשת עולים ותומכים בעלייה להר. 
הדמות המובילה והמזוהה יותר מכל עם הקמפיין לעידוד עליית יהודים להר הבית, ומי שיש הרואים בו אחראי לשינוי התפיסה והחשיבה של הציבור הדתי ביחסו להר הבית, הוא חבר הכנסת בהווה וראש הקרן למורשת הר הבית בעבר, יהודה גליק. הזיהוי של גליק עם הפעילות לטובת עליית יהודים להר הבית, כמעט ועלתה לו בחייו. בחודש אוקטובר 2014, לאחר שיצא מהרצאה במרכז מורשת בגין בירושלים, ירה בו מתנקש פלשתיני ופצע אותו קשה. גליק החלים מניסיון ההתנקשות, ואף נבחר לרשימת הליכוד לכנסת ה-20. 
בשיחה עם "שבתון", גליק מציג חזון לשינוי עמוק בתפיסה הדתית. מעבר מתפיסה ששמה דגש על שבת וכשרות, ומותירה את הצפייה למקדש לסידור התפילה, ליהדות ברוח המקרא והמשנה, המציבה במרכז את המקדש והר הבית. השינוי בתודעה יבוא דרך עידוד עלייה להר הבית, והעלאת מדרג החשיבות של הר הבית והמקדש לראש הפירמידה:  "אנחנו רוצים לחזור למקורות. שהר הבית תופס את המקום המרכזי ביהדות", אומר גליק.  "בתורה שבכתב ובתורה שבעל-פה רואים שהמקדש הוא לב היהדות, בעוד שבעת הנוכחית הפכו השבת והכשרות למרכז היהדות ואילו בית המקדש נותר בקושי בתפילה", מתרעם חבר הכנסת גליק. "אם יהודים יעלו להר הבית, זה יחזיר את התקווה לבית המקדש", הוא מצהיר.
"כל שיבת ציון תכליתה הוא בניית בית המקדש כמקום תפילה לכל העמים וזה אכן סיום של התהליך שתחילתו בהשבת התקווה למקדש", לא מסתיר גליק, את חזון הארוך הטווח שלו, לבניית בית המקדש בהר הבית. 
הפיכת העלייה להר הבית לנחלתו של המיינסטרים בציונות הדתית, (אם כי עדיין מעטים יחסית) נתפסת כהישג בעיניו של חבר הכנסת גליק, אולם הוא לא שוקט על שמריו ומביע תקווה שגם הציבור החרדי יהיה שותף למהפכה שהוא וחבריו מובילים.
גליק סבור, שעמדת הפוסקים בעבר שאסרו את העלייה להר הבית, אין לה משקל של ממש, לנוכח הממצאים שיש בידינו כיום לגבי מבנה הר הבית. גליק לא נרתע מלייחס הקשר תקופתי לפסיקה הרבנית: "כמו שתשאל אותי למה הרב קוק אסר לנשים להשתתף בבחירות. או למה רבנים באירופה בשנות ה-30 פסקו שאסור לעלות לארץ", מסביר גליק את תפיסתו על תמורות שחלו בעמדתם של פוסקי ההלכה לנוכח שינוי הזמן והמקום. גליק קושר בין התקופה שבה לדבריו האיסור הפך לרווח יותר, לעמדת השליטים באותם ימים בא"י, שראו בעין שלילית עליית יהודים להר הבית.
האוסרים את העלייה להר הבית, נשענים על הטיעון הבא; נצא מתוך נקודת הנחה שגבולות הר הבית והמקדש ברורים, ומקומות האסור והמותר הוכחו מעבר לכל ספק. עדיין עליתם של העולים בטהרה, המקפידים להיכנס רק למקומות המותרים, גוררת אחריה עליה של אלו שאינם מקפידים ונכשלים באיסור. גליק משיב אש למצדדי הטיעון הזה, לדבריו דווקא הרבנות הראשית לישראל, שכותבת איסור גורף על עליית יהודים, היא שגורמת ליהודים להיכנס להר שלא בהתאם לכללי ההלכה. אנחנו, אומר גליק, -פעילי הר הבית, מגבירים את המודעות לצורך להיטהר קודם לכניסה, ומציבים מדריכים המנחים את הציבור היכן ניתן לצעוד בהר הבית, והיכן אסור. גליק סיפר, שקבוצת נשים חילוניות ביקשה לטבול עובר לעלייתה להר הבית, אך בשל הנחיות הרבנות הראשית שלא לאפשר טבילת רווקות, לא אפשרו להם לטבול במקווה טהרה. 
האם בחלק מהאמירות שלך ושל עמיתך לא עולה תחושה של תחרות בין הר הבית לכותל המערבי?  
גליק מודה שאכן חלק מהתבטאויות אינן ראויות. לצד זה הוא מצהיר בכנות, שהעצמת קדושת הכותל לשיטתו, מהווה לדעתו חסם בפני חיזוק הקשר היהודי להר הבית: "חלק מההתבטאויות לא היו במקומן" אומר גליק ומיד מדגיש: "על פי ההלכה לכותל אין שום קדושה. עשו שטיפת מוח שהכותל הכי קדוש והשכיחו את הר הבית", מאשים גליק. "במשך שנים שתקנו והכותל התנפח מעבר לפרופורציות שלו. במקום  גשר להר הבית הפכו את הכותל למחסום", תוקף גליק בלהט. גליק ממשיך בקו הביקורתי שלו: "זה שקר היסטורי. לכותל יש רק קדושת בית כנסת. הגולם - הכותל - קם על יוצרו". חבר הכנסת גליק אומר שאי אפשר לבוא בטענות לאונסק"ו על הקביעה שאין ליהודים קשר להר הבית, בשעה שאנחנו מנציחים את העדר הקשר באמצעות החשיבות היתרה, לטעמו, שאנחנו מעניקים לכותל: "בעולם התקבעה התפיסה שהר הבית של המוסלמים; הכותל של היהודים; כניסת הקבר של הנוצרים ואח"כ אנחנו מתפלאים על אונסק"ו שקבע שהר הבית של המוסלמים", מסיים חבר הכנסת גליק את דבריו באמירה ביקורתית נוקבת. 
עליית חרדים להר הבית 
בשנים האחרונות נצפית התעוררות לעלייה גם בקרב קבוצות שונות במגזר החרדי. עלייתם של חרדים להר מפתיעה, מול העמדה חסרת הפשרות שגילוי הפוסקים והמנהיגים החרדים אל מול העלייה להר הבית. 
אנקדוטה מעניינת נרשמה לאחרונה, עם פרסום תיעוד של אחד מבניו של מקורב לרב חרדי חשוב, בהר הבית. פרסום התיעוד הביך את מקורביו של הרב החרדי, שכן היו שפירשו זאת כהסכמה שבשתיקה של אותו הרב לעלייתו של תלמידו. בעקבות כך פרסם אותו רב מכתב חריף, השב ומאשרר את עמדת פוסקי ההלכה החרדים, שאסרו באופן גורף את העלייה להר הבית. התלמיד, יש לציין, התחייב שלא לשוב ולעלות להר, ומאז הוא אכן לא עלה להר, או לכל הפחות לא תועד כשהוא עולה להר הבית.
בשיחה עם "שבתון" מספר הרב אליהו מארגון 'בני עליה', פרטים על העלייה החרדית להר הבית. לדבריו, כיום באופן קבוע להר הבית עומד על 150 בקירוב. רק בעלייה האחרונה עלו 50 חרדים. לדבריו, כל העת ישנם מצטרפים חדשים, המבקשים לעלות להר הבית, לאחר שנחשפו לחומרים שמפיצה הקבוצה. 
מכתביהם הברורים של הפוסקים החרדיים, שאסרו באופן גורף על עלייה להר הבית, אינם מרתיעים את העולים החרדים, שמצאו פתרון פרשני להתרת האיסור: "המכתבים של גדולי התורה שאסרו את הכניסה להר הבית, נשענו על מכתבים קדומים, של רבנים שתכליתם למנוע מאלו שאלו ונכנסו למקום המקדש, וסברו כשיטת הראשונים שאין למקום קדושה (שיטת הראב"ד שקדושה ראשונה בטלה א.מ)", הסביר. 
כיום הוא מסביר, בידינו מפות מפורטות המשרטטות את גבולות האסור והמותר בהר הבית. לפיכך אין סתירה בין מכתביהם של גדולי התורה החרדיים - לעליה שלו ושל חבריו להר הבית.
האם עלייתך ועליית חבריך להר הבית, לא גורמת מכשול לאחרים העולים להר מבלי להיטהר?
המציאות בשטח מוכיחה להיפך. עלייתם להר הבית רק הרחיבה את המודעות לצורך להקדים היטהרות לעלייה להר הבית, ולהישמר שלא להיכנס למקומות בהר המוטלים בספק או שהכניסה אליהם אסורה בוודאות, טען הרב. 
מה מניע אדם חרדי שריבונות ישראל בארצו אינה חלק מגרסת הינקות שלו, לעלות להר הבית ולפעול לעידוד העלייה? 
שלושה נימוקים לעלייה להר הבית, מציג הרב את משנתו. הראשונה "אבא שלנו נמצא שם". השכינה הקדושה כפי שמבואר בפסוקים נמצאת בהר הבית. סיבה נוספת היא קיום מצוות מורא מקדש אותה ניתן לקיים לשיטתו רק בהר הבית. הסיבה השלישית והמפתיעה מפיו של דובר חרדי, קשורה לחילול השם שיש בעולם לנוכח הזיהוי בין הר הבית כמקום קדוש למוסלמים בלבד: "עלינו לחזק את הקשר היהודי להר הבית באמצעות עליית יהודים להר", מסביר הרב, "רק בדרך הזו נוכל להפסיק את חילול השם שיש בניתוק הזיקה והקשר ההיסטוריים של עם ישראל הר הבית". 
תחת לפניי השטח
הרב וורן (זאב) גולדשטיין
רבה הראשי של דרום אפריקה
פרשת בחוקותיי מתחילה בפסוק ״אִם-בְּחֻקֹּתַי, תֵּלֵכוּ״. אם נסתכל בטעמי המקרא, נגלה שם את טעם המקרא אתנחתא. טעם זה מכתיב לנו הפסקה חזקה, כמו נקודה-פסיק. היינו מצפים שהפסוק הראשון של הפרשה יוטעם בהפסקה קלה, בכדי לסמל שהפסוק מקושר למה שבא אחריו - ״וְאֶת-מִצְו‍תַי תִּשְׁמְרוּ״, אבל האתנחתא מציינת כאילו הפסוק עומד בפני עצמו, כרעיון נבדל משאר הטקסט. כיצד ניתן להבין פסוק קצר זה באופן עצמאי?
הרב יעקב צבי מקלנבורג, אחד מגדולי פרשני המקרא במאה ה-19, שואל למה מתכוון הפסוק באומרו ״אִם-בְּחֻקֹּתַי, תֵּלֵכוּ״; מה זאת אומרת ״ללכת״ בחוקותיו של ה׳? ובכן, המילה תורה מקושרת למילה לתור, שפירושה לצאת למסע של גילוי. אנו מוצאים שימוש במילה זו כאשר משה שולח את המרגלים לבחון את ארץ ישראל; נאמר שם ״לתור את הארץ״. לתור ותורה שתיהן נגזרות מאותו השורש כיוון שלימוד התורה היא מסע לגילוי וחשיפת חכמת ה׳. התורה אינה דבר-מה שרוכשים פשוט על-ידי קריאת ספר והירגעות. צריך להיות מושקע גם מאמץ; זהו מסע של גילוי, של מציאת רעיונות חדשים ושקיעה במעמקי חכמת ה׳. ה׳ אומר, אני מייחל שתלך בחוקיי במסע לגילוי וחשיפת כל החכמה ששוכנת מתחת לפני השטח. השקע את עצמך בתוכם. חפור עמוק בתוך מעיין התורה, שיפתח את עינייך וייתן לך השראה.
השקר של יצר הרע
רעיון נוסף שמתקשר למילה ׳חוק׳ מגיע מיעקב קרנץ, הידוע בשם המגיד מדובנא, דרשן גדול מהמאה ה-18. הוא מצטט ברייתא מהתלמוד שאומרת שהתורה ויצר הרע שתיהן משולות לאבן. איך שתיהן יכולות להיות כמו אבנים? מספר המגיד את המשל הבא: נוכל אחד מעוניין למכור תכשיטים מזויפים. הוא לוקח אבנים וצובע כך שייראו כאבני חן. בא אדם ורואה את האבנים. הוא חושב שהמחיר משתלם, קונה אותן, ורץ לחברו החכם כדי להראות לו מה הוא קנה. עד שהגיע אליו ירד הערב. החכם אומר שהוא לא יכול להביט בחושך ולכן צריך להמתין. בבוקר הם מוציאים את האבנים ובאור הצלול ניתן בנקל לראות שהן מזויפות.
האבנים במשל זה מייצגות את יצר הרע. לכל אחד מאיתנו יש את הבחירה להיות טוב או רע. לפעמים יצר הרע גורם למעשים רעים להיראות כמו אבנים יקרות. אנו הולכים שולל בעקבות האבנים הללו ומתחילים לראות דברים מפרספקטיבה מעוותת ועושים החלטות לא נבונות. כיצד נימנע מזה?
התורה צריכה להיות חקוקה על לוח ליבנו
המגיד מדובנא מצטט פסוק מהתלמוד שאומר שאם יצר הרע בא אליך לפתות אותך, משוך אותו לבית המדרש. התורה היא אבן חזקה שלא ניתן להזיז, בעלת עצמה רבה יותר מהאבנים המזויפות של יצר הרע. לימוד תורה הוא במעלה הראשונה. למעשה, התלמוד גורס שזו החשובה מכל המצוות כיוון שהיא מובילה לידי מעשה. הוא שם את סדרי העדיפויות שלנו בפרופורציות ומאפשר הסתכלות על הדברים באור ה׳ הצלול. ״אִם-בְּחֻקֹּתַי, תֵּלֵכוּ״ אינן מקדימות לנו את שאר הטקסט, אלא מכילות עולמות של תובנות בתוכן. זו הסיבה שהן מפוסקות להיקרא כמשפט עצמאי.
שבת שלום ועיר השלום
לוביץ
ברכה מוזרה ביותר היא הברכה "שבת שלום" בה אנו מברכים זה את זה בשבת. מה הקשר בין שתי המילים, ומדוע לא נברך איש את רעהו בברכת "שבת טובה" או "שבת שמחה"? התשובה נעוצה כמדומני בעובדה ששביתת השבת אכן מכוננת מצב של שלום בין גורמים שונים הנמצאים במאבק וביריבות בשאר ימי השבוע. 

עיקרון זה בא לידי ביטוי בכמה רבדים: 
1. השלום של האדם עם עצמו יכול להתקיים רק כאשר האדם שובת מהמרוץ היום-יומי שטורד את מנוחתו. בששת ימי המעשה האדם עסוק במלחמת הקיום, ובשבת הוא שובת ממלחמה זו, ומפנים את התובנה שהמטלות של ימי החולין אינן מטרה לעצמם, וכי אסור להפוך לעבד נרצע לעבודה ולשעבד לה את הנפש והתודעה. 
2. שלום בין הגוף והנשמה נוצר בשבת לפי תורת החסידות. בימות השבוע מתחוללת מלחמה בין נטיית האדם לתענוגות הגוף והחומר, לבין הכמיהה לרוחניות ולקרבת א-לוהים. בשבת הופך העונג הגופני למצווה, וכך קדושת השבת עושה שלום בין גוף ונשמה.
3. שלום בין איש ואישה - בימות החול אנו אומרים כל יום שלום לבית, אך מרגע הדלקת הנרות נכנס שלום בית.
4. שלום בין אדם לחברו. בימות השבוע פועלת ופועמת תחרותיות והישגיות, וניכרים הבדלי המעמדות בין אנשים במקומות העבודה, אך אלה נמוגים ומתבטלים בשבת. השבת יוצרת אחדות קהילתית ואווירה נינוחה, בה אנשים מרבים לברך לשלום כל מכר, כל פרצוף שקצת מוכר, ולעתים קרובות גם את הזר.
5. שלום בין האנושות ועולם הטבע מתהווה בשבת, שכן האדם מפסיק להתערב בטבע, לשנותו ולשעבד אותו לצרכיו. 
6. שלום בין  עם ישראל לבורא עולם, כאשר על-ידי זכירת מעשה בראשית בשבת, השבת הופכת לאות ברית בין עם ישראל לאביו שבשמים.

לאור כל זאת יכולים אנו להבין את פרשת "בהר" הפותחת בשבת הארץ: "וּבַשָּׁנָה הַשְּׁבִיעִת שַׁבַּת שַׁבָּתוֹן יִהְיֶה לָאָרֶץ" (ויקרא, כה, ד), ומסתיימת בשבת השבועית: "אֶת שַׁבְּתֹתַי תִּשְׁמֹרוּ" (שם, כו, ב). 
מיד לאחר מכן פותחת פרשת '"בחוקותי" בהבטחה: "ונתתי שלום בארץ". הפועל "לשבות" חוזר ונשנה בפרשות "בהר-בחוקותי" י"ד פעמים. די פעמים כדי שכל הקורא פרשות אלה יבין עד כמה חשוב לבלום את קדחת העשייה ולרסן את המתחים הסוציו-אקונומיים ואת שעבוד האדם לאדמה והאדמה לאדם, בהם עוסקת הפרשה, כדי למצוא איזונים נכונים של שלום עם עצמנו ועם סביבתנו. 

מקור לזיהוי השלום עם שבת ניתן למצוא בספר הזוהר (ח"ג קעו, ב, בתרגום) האומר: "בא וראה, אין העולם מתקיים אלא על השלום, כאשר ברא הקב"ה את העולם, לא יכול היה להתקיים עד שבא והשרה עליו שלום. ומה הוא? שבת, שהיא שלום של עליונים ותחתונים, ואז נתקיים העולם". כמו כן אומר ספר הזוהר שמריבות בשבת פוגמות באיכותה ובקדושתה, ולכן יש להיזהר מהן בשבת, ולדבריו, שבת היא זמן מסוגל להשלמה בין אנשים שנפלה קטטה ביניהם (תקוני זוהר נז, א). 
למרבה האירוניה והצער, השבת במדינת ישראל הפכה להיות סלע מחלוקת ולא צור שלום. מאז ימי העלייה השנייה, המאבקים על השבת אינם פוסקים, כאשר אלה מנסים לכפות חוקים ולהשתרר, ואלה מנסים להיות חופשיים ולהשתחרר. שנים אוחזים בשבת, זה אומר כולה שלי וזה אומר כולה שלי, ובפועל: "כל דאלים גבר" בקביעת חוקים ובג"צים, ובינתיים עפים גיצים והשבת נקרעת לגזרים. לו חכמו ישכילו זאת: יקבעו הסכמות, יישמו אמנות שכבר קיימות, ויפסיקו מלחמות שאינן נגמרות.
כמו שהשבת היא זמן השלום, כך ירושלים היא עיר השלום: "עיר שחוברה לה יחדיו" – "שעושה כל ישראל חברים". וכמו השבת כך למרבה האירוניה גם ירושלים, היא סלע המחלוקת הקשה ביותר. מאז נכבש הר הבית בידינו, ובו כיפת הסלע של אויבינו, שנים אוחזים בהר, זה אומר: "שוחרר", וזה דורש: "יוחזר", ובפועל: "כל דאלים גבר". בששת הימים של המלחמה התקדמה  ברכת היובל: "תשובו איש אל אחוזתו", אך ברכת היום השביעי: שבת שלום, עודנה רחוקה. גם כאן עלינו לשאוף לממש את הבטחת התורה: "ונתתי שלום בארץ", כי אם "אין שלום אין כלום... שהשלום שקול כנגד הכל" (רש"י, ויקרא, כו, ו). 

 

האם השר אורי אריאל העדיף את הגרעינים התורניים ע"ח הפריפרייה?
כותרת מישנה

מבקר המדינה ממליץ ליועץ המשפטי לממשלה לבדוק כמה מההעברות שהיו ומאשים את מקורי השר במעורבות פוליטית ובדחיקת אנשי המקצוע במשרד. השר אריאל: מכבד את המבקר ואת הדוח. המלצתו היא לחקור עמותות שלא היה לי קשר אליהן. האיחוד הלאומי: נמשכת הרדיפה השיטתית נגד הציונות הדתית

בן אבי יצחק

משרד הבינוי והשיכון, תחת הנהגתו של השר אורי אריאל (בית יהודי, איחוד לאומי) בשנים 2013-2015, השקיע לכאורה כספים רבים במרכז הארץ, במקום בפריפרייה, מקורבי השר התערבו לכאורה בתוכנית הממשלתית לקידום "קבוצות התיישבות" בדמות גרעינים תורניים, במקום לסייע לתושבי הפריפרייה עם דירוג כלכלי נמוך, ומקורבי השר דחקו לכאורה את הדרג המקצועי של המשרד בהחלטות שנתקבלו. מבקר המדינה קרא ליועץ המשפטי לממשלה לבדוק את ההתנהלות בנוגע לכמה מהעברות הכספים לגרעינים התורניים.

המבקר כתב כי "פעולות פסולות אלה הביאו לכך שמשרד הבינוי והחטיבה להתיישבות קבעו אמות מידה למתן הסיוע, כך שלא היה הבדל בין עמותות שפועלות ביישובים מוחלשים לבין אלה שפועלות ביישובים חזקים במעמד חברתי-כלכלי גבוה, ולהוצאה של עשרות מליוני שקלים מקופת המדינה לשם תמיכה בעמותות שחלק מפעולותיהן אינן עולות בקנה אחד עם תכליתה של החלטת הממשלה". על פי הנתונים של משרד הבינוי והחטיבה להתיישבות, יותר ממחצית הגרעינים שזכו לסיוע היו עמותות בעלות זיקה דתית-אידאולוגית לשר אריאל, בעיקר 'גרעינים תורניים'. גם נמצא כי מקורבים פוליטיים של השר משמשים לכאורה בהנהגות גרעינים כאלה במרכז הארץ. (הערת שבתון: ובאיזה משרד ממשלתי זה לא עובד ככה?). 
"החלטותיו של השר אריאל לערב את מקורביו הפוליטיים בתחומים הנוגעים למתן סיוע לגרעיני התיישבות, ואף לייעד להם תפקידים במנהלת הגרעינים, שאותה פעל להקים במשרד הבינוי בתקופת כהונתו, מעוררות חשש כי פעל להבטיח שהתמיכה התקציבית בעמותות תופקד בידי גורמים הקשורים בטבורם לפעילותו הפוליטית והאידאולוגית של השר ואשר להם זיקה מהותית וישירה לחלק מאותן העמותות. מעורבות המקורבים אפשרה לכלול בתכנית קבוצות התיישבות שלא היו זכאיות לסיוע קודם לכן", נכתב בדוח המבקר.
המבקר תוקף את מעורבות המקורבים: "אריאל אפשר מצב שבו עבר שיקול הדעת בנוגע להתוויית החלטות אסטרטגיות מהדרג המקצועי לגורמים בעלי עניין, המבקשים לקדם את ענייניהם האישיים ברמה המפלגתית וברמה העסקית. בכך נושא השר אריאל באחריות למחדל חמור בסדרי המשילות ולפגיעה בסדרי המנהל התקין".

הקריאה ליועץ המשפטי לממשלה מנוסחת כך: "החלטות של משרד הבינוי ושל החטיבה להתיישבות להעניק סיוע תקציבי לקבוצות התיישבות שחבריהן מתגוררים ופועלים בשכונות בעלות מעמד חברתי-כלכלי גבוה בערי המרכז, וחלקן אף אינן עומדות בתנאי הסף של החלטה 741 ('תכנית אסטרטגית לעידוד וחיזוק ההתיישבות'), טעונות בדיקה של היועץ המשפטי לממשלה". המבקר גם קרא לבדוק העברות לשתי עמותות של גרעינים תורניים שלכאורה לא עמדו בתנאי הסף לקבלת סיוע מהמשרד. 
עוד טוען מבקר המדינה כי שינוי נוסף בהחלטה שערכו מקורבי אריאל בהנחיות ביטל את האיסור על הקבוצות הנתמכות לעסוק בפעילות פוליטית. ואכן, כמה ימים לפני הבחירות לכנסת ב-2015 ערך אריאל כינוס חירום בהשתתפות ראשי גרעינים הנתמכים על ידי המשרד. הוא קרא להם לפעול למען המפלגה ו"לעשות הכול כדי שיהיה לנו בית יהודי חזק".

 על פי בדיקת המבקר, רק 39% מכספי התוכנית עברו לגרעינים בנגב ובגליל לעומת 43% שהושקעו בגרעינים במרכז הארץ. 

השר אורי אריאל מסר בתגובה לממצאי הדו"ח כי : " השר מכבד את קביעות מבקר המדינה וכבר הנחתי את הגורמים הרלבנטיים לפעול בהתאם להנחיות המבקר. יחד עם זאת יודגש שמבקר המדינה לא ממליץ להעביר לבדיקת היועמ"ש את פעילות השר. השר אריאל גאה על פועלו להפוך את פרוייקט הגרעינים המשימתיים לתוכנית ממלכתית, אשר אומצה ואושרה רשמית בידי הממשלה וכל שומרי הסף – היועצים המשפטיים והחשבים במשרדי הממשלה השונים והיו שותפים לכתיבת התוכנית, לקביעת הקריטריונים להפעלתה וליישומה בפועל. אנשי הגרעינים תורמים יום יום שעה שעה לכלל החברה הישראלית, הן בפריפריה הגיאוגרפית והן בפריפריה החברתית. יעידו על כך ראשי רשויות וראשי ארגוני הגרעינים, דתיים וחילוניים כאחד."
האיחוד הלאומי בתגובתו טוען כי " דוח המבקר נולד כתוצאה מרדיפה שיטתית של "מכון מולד" שהוא שלוחה של הקרן החדשה לישראל, ונשען ברובו על פרסום מוטה ושקרי. לצערנו, אותם גורמי שמאל קיצוני, מצליחים לנצל לרעה את מבקר המדינה כדי לרדוף את הציונות הדתית ולפגוע במפעל הגרעינים. אבל אנחנו לא נעצור! 
נמשיך לתמוך בגרעינים המשימתיים, המשמשים כסיירת החברתית של מדינת ישראל".

 לגופן של הטענות העולות בדו"ח המבקר טוענים באיחוד הלאומי:

1. אין ולא הייתה שום העדפה לטובת הגרעינים הדתיים או כאלו עם "זיקה פוליטית" לבית היהודי / איחוד לאומי . ההיפך הוא הנכון! מבחינה מספרית, היחס בפועל בין כמות הגרעיניים הדתיים לחילוניים עומד על 70% דתיים ו-30% חילוניים, והתקצוב שניתן היה בהתאם למציאות בפועל. למעשה, ניתן יחס מועדף לגרעיניים החילוניים (65% דתיים מול 35% חילוניים).

2. אם השר אריאל היה רוצה להעביר את הכספים למקורבים פוליטיים הוא לא היה פועל לקידום החלטת ממשלה שכוללת את כלל הגרעינים אלא מתקצב את הגרעינים באמצעות התקנה הקיימת שייעודית לגרעינים התורניים המכונה "תקנת זבולון המר". (תקנה זו, מאפשרת להעביר 100% מהתקציב לגרעינים בעלי זיקה לציונות הדתית).

3. בניגוד לנטען ע"י אנשי מולד, גם במדד הגיאוגרפי, עיקר תקציב הגרעינים הופנה לפריפריה במדינת ישראל. חשוב להדגיש כי תחת ההגדרה "מרכז" כלולים גם הגרעינים בלוד, רמלה, יפו, דרום תל אביב, גילה, נווה יעקב ועוד.

4. בניגוד לנטען, רוב מוחלט (94%) מהתקצוב הממשלתי הועבר לפעילות חברתית של הגרעינים בכלל הארץ, ורק 6% מסך התקצוב הועבר לתקורה ופעילות כללית.

5. יתכן והיו תקלות במהלך הדרך, אך הן תוקנו ואף ננקטו כל האמצעים על מנת שהן לא יחזרו. עם זאת, המדיניות הייתה ונשארה: העצמת כלל הגרעינים, ברחבי הארץ, ותקצובם בצורה שקופה, על מנת שהם יוכלו להמשיך לעשות את מה שהם עושים כל כך טוב - לסייע לעם ישראל כולו!".
: 
כותרת

מבקר המדינה: ממצאים חמורים על תפקוד המועצות הדתיות בתחום הכשרות

כותרת מישנה

דוח נוסף 'קטלני' על השגחת הכשרות הממלכתית. חוסר בנהלים, אי אכיפה, בזבוז כספים, ועוד. "יש לעשות רפורמה מקיפה בכשרות", קובע המבקר, ונכנס לדלת פתוחה, בדמות ההצעה שאושרה באחרונה ברבנות הראשית. יש תקווה
(לשלב תמונת יוסף שפירא מבקר המדינה . צילום: אתר בתי המשפט)
אין חדש תחת השמש של דוחות מבקר המדינה. השבוע פרסם מבקר המדינה, השופט בדימוס יוסף שפירא, דו"ח על מצב הכשרות במדינה, וייתכן וניתן היה לחסוך את העבודה הרבה ולעשות 'העתק הדבק' מדוחות קודמים. המבקר בעצמו מעיד בתחילת הדוח כי "בדוח הקודם הועלו ממצאים חמורים שנגעו גם לעבודתן של המועצות הדתיות בתחום הכשרות. בעקבות פרסום הדוח הקודם הפיץ המשרד נוהל בדבר אופן הפעלת מערך הכשרות בידי המועצות הדתיות, ובשנה וחצי האחרונות יזם המשרד פעולות ראשוניות לשיפור התנהלותו בכל הנוגע לנושא הסדרת מערך הכשרות - קידום מערכת מחשוב לתמיכה בפעילותן של המועצות הדתיות, לרבות בתחום הכשרות; ייזום רעיון לשינוי באופן הפעלת מערך הכשרות ולהקמת חברה ממשלתית; ותחילת מיפוי המידע על מחלקות הכשרות במועצות הדתיות". עם זאת, קובע מבקר המדינה, גם בביקורת הנוכחית עלו ממצאים חמורים הנוגעים לתפקודן של המועצות הדתיות בתחום הכשרות, המלמדים על כך שלא חל שיפור של ממש בתפקודן בעניין זה. "אף שחלף כעשור ממועד הביקורת הקודמת לא תיקנו המועצות הדתיות את מרבית הליקויים שהועלו בה ולא שיפרו את תפקוד מערך הכשרות הממלכתי", קובע המבקר. 'שבתון' מוסיף, שאם המלצת הוועדה של הרבנות הראשית לנתק הקשר שבין המשגיח למושגח תיושם בפועל – יהיה בכך צעד גדול מאוד העשוי לשפר את  מצב הכשרות.
אז ברשותכם, נעבור לממצאים הבולטים בדו"ח המבקר:
כ-3,900 משגיחי כשרות מופעלים בידי המועצות הדתיות, מהם 95% מקבלים משכורתם מהעסק עליו הם משגיחים!!!. מבקר המדינה טוען כי חרף ועדות שהוקמו, כבר לפני שנים, לא השכילו משרד הדתות והרבנות הראשית לגבש ולקדם מתווה חדש להסדרת מעמדם של משגיחי הכשרות, כדי למנוע מצב של ניגוד עניינים. 
'שבתון' מציין כי אך לפני כשלושה שבועות פרסמה הרבנות הראשית הצעות מעשיות לניתוק מוחלט של הזיקה הכספית שבין המשגיח למושגח. בנוסף, בג"ץ הורה בשבוע שעבר כי המתווה החדש של ההשגחה על הכשרות בישראל, שבבסיסו ניתוק הזיקה האמור, חייב יהיה להיות מופעל לכל המאוחר ב-1 בספטמבר 2018.

ובחזרה לדוח מבקר המדינה. ממצאים בולטים;

משגיחי כשרות רבים מועסקים לכאורה מספר שעות בלתי סביר. יש העלמת עין של מועצות דתיות ולא מן הנמנע שהמשגיחים מקבלים שכר על שעות שהם לא עובדים כלל.
רוב משגיחי הכשרות אינם מוסמכים כפי שנדרש. עד לאחרונה לא הורשו נשים לגשת למבחני הסמכה למשגיחי כשרות.
משרד הדתות, הרבנות הראשית והמועצות הדתיות אינן מתואמות ביניהן. אין כיום חקיקה שהרבנות הראשית יכולה מכוחה לכפות הנחיותיה בענייני כשרות על הרבנים המקומיים, כך שאלה קובעים לעצמם הנחיות כשרות עפ"י השקפתם.

גם ראשי מועצות דתיות אינם רואים עצמם לעתים כפופים להנחיות משרד הדתות. כפועל יוצא, יש היעדר תיאום בין הרב המקומי למועצה הדתית, בלבלול וחוסר יעילות של השירות לציבור.

משרד הדתות והרבנות הראשית אינם פועלים בתיאום ואינם חולקים את הידע הנבצר אצלם בתחום הכשרות.

משרד הדתות אינו מחזיק במידע ובכלים הנחוצים למימוש אחריותו לניהול הכשרות במועצות הדתיות ולהערכת פעולותיהן. בידו מסד נתונים לא מהימן ולא מעודכן.

לאגף הכשרות ברבנות הראשית אין תוכנית עבודה מסודרת, הוא לא קבע יעדים מרכזיים ולא פיתח יכולות לפקח על מערך הכשרות.

מועצות דתיות אינן מקיימות את הדרישות שנקבעו בנוהל הכשרות, הן מנהלות באופן לקוי את תיקי המשגיחים והמושגחים כאחד.

ב-20 מועצות דתיות נמצאה קרבה משפחתית אסורה בין העובדים.

בחלק מהמועצות הדתיות נמצאו בזבוזים, כפילויות ופעילויות שלא על פי מינהל תקין.

הביקורת של משרד הדתות על המועצות הדתיות בתחום הכשרות אינה יעילה.

בין ההמלצות של מבקר המדינה;

-הנהגת רפורמה מקיפה בתחום הכשרות. (מה שהולך להתבצע)
על משרדי האוצר, הדתות והרבנות הראשית לגבש מסמך על עלות הכשרות, לצורך גיבוש מדיניות מוסכמת שתביא גם לצמצום העלויות.

המועצות הדתיות/ משרד הדתות/ הרה"ר – תיקון הליקויים דעיל.
בג"ץ; מערך הכשרות החדש במדינה חייב להיכנס לתוקף בספטמבר 2018
בג"ץ סמך ידו, עקרונית, על החלטת מועצת הרבנות הראשית למנות צוות היגוי שיקדם את הרפורמה בכשרות, בהתבסס על אחת או חלק משלוש האלטרנטיביות שהוצעו. יחד עם זאת, המשנה לנישאת בית משפט העליון, השופט אליקים רובינשטיין קבע דד-ליין להפעלת המערך החדש עליו יוחלט.  . עד סוף יוני 2018 צריך להסתיים הטיפול והמערך המחליף צריך להיות מוכן, כך שלכל היותר יחל בעבודתו המלאה, לאחר הרצה, עד 1.9.18.
השופט רובינשטיין סמך ידו על צוות ההיגוי שנקבע לקדם את הנושא, תוך שציין .           "אין בידינו כשלעצמנו להביע דעה באשר להצעות שבדו"ח לגופן ולחלופות העדיפות, ונוכל רק לומר כי יש ליתן סיכוי ראוי למאמץ  שהושקע ולהכרעת מועצת הרבנות שאימצה את דו"ח הצוות. המבחן – בבירור ובמובהק – הוא ביישום, ומכאן החשיבות העליונה של צוות ההיגוי. ברי כי יש צורך, בגדרי צוות ההיגוי, במי שיבוא בכל בוקר לעבודתו כשלפניו האתגר להסיע את עגלת הדו"ח, תוך רתימת כל גורמי הממשל הרלבנטיים. אנו מקוים כי כך ייעשה, שאם לא כן – חלילה – יצטרף הדו"ח לקודמיו שבמגרות, אך לכך גם השלכות משפטיות".
בהתיחס לזיקה הכלכלית שבין המשגיח למושגח הביא השופט רובינשטיין מה שהוא הגדיר כ
הערת שוליים היסטורית: "במאמרו 'קוים לדמותו של הרבי נתן לוין' כותב הרב ד"ר שלמה טל (ספרו פרי חיים (תשמ"ג) 313, 314), על הרבנות בעיר ריישה (ז'שוב) בפולין בראשית המאה העשרים: "כמו כן דאג (הרב  לוין – א"ר) שהאופים שלא מבני ברית ישלמו את משכורתם של משגיחי הכשרות לבית הדין, ובית הדין ישלם למשגיחים, כדי שהמשגיחים לא יהיו תלויים באופים...". עינינו הרואות, כי עוד לפני כ-120 שנה השתדל רב בעיר חשובה בגולה, אמנם שם לגבי  מושגחים לא יהודים, לנתק בין משגיח למושגח, אך במהות אין כמובן הבדל של ממש, כשעסקינן ביחסי עובד-מעביד ובניגוד עניינים פוטנציאלי.  
פסק הדין ניתן בעתירה שהגישה התנועה להגינות שלטונית, באמצעות עו"ד מרדכי ציבין.
הרבנות הראשית: יישום המלצותינו יתקן הליקויים

מתגובת הרבנות הראשית לישראל לדוח המבקר:
" הרבנות הראשית לישראל רואה חשיבות רבה ביישום המלצות הוועדה וקוראת לכל הגופים הממשלתיים הנוגעים בדבר, ובראשם המשרד לשירותי דת, המופקד על תקצוב ותקנון מחלקות הכשרות המקומיות, להירתם ולסייע כל אחד בתחומו ליישום המלצות הוועדה וזאת בשיתוף פעולה עם צוות ההיגוי שהוקם, באופן שיבטיח הסדרה של מכלול ההיבטים הנוגעים לעניין לטובת הכשרות ולטובת הציבור שומרי הכשרות בישראל.
יישום מסקנות הוועדה יוביל לפתרון מלא של הליקויים אשר הוצגו בדו"ח המבקר.

לפני למעלה משנה, מינה הרב הראשי לישראל,  הרב דוד לאו, צוות לבחון בצורה מעמיקה את מכלול ההיבטים הנוגעים למערך הכשרות בישראל ולהציע דרכים לשנות או לתקן, במידת הצורך. 
מסקנות הוועדה אושרו על ידי מועצת הרבנות הראשית לישראל וקיבלו תוקף ולוח זמנים מוגדר בפסיקת ביהמ"ש העליון כך שיש ליישמן עד לחודש ספטמבר 2018.  מועצת הרבנות הראשית מינתה צוות היגוי ליישום ההמלצות בראשות מנכ"ל הרבנות ויו"ר ועדת הכשרות של מועצת הרבנות הראשית.

ע"פ המלצות הוועדה, יפוצל תפקידו של משגיח הכשרות, כשאת העבודות הכשרותית - טכניות יבצע נאמן הכשרות שהוא אחד מעובדיו הסדירים של בית העסק, ואת הפיקוח הכשרותי יבצע בקר הכשרות אשר יועסק על ידי המועצה הדתית. ייקבעו תנאי סף לתפקיד בקר הכשרות והוא יבחר באמצעות הליך פומבי ושוויוני, בקר הכשרות יופקד על אשכול בתי עסק הסמוכים גיאוגרפית ואחת לתקופה תתבצע תחלופה של בתי העסק הנתונים באחריות בקר הכשרות. 

באמצעות יישום המלצה זו, יבוטל כליל התלות בין משגיח הכשרות לבין בית העסק. אופן העסקה זה, ימנע גם כל אפשרות להיקף העסקה בלתי סביר ותשלומים באופנים שנוגדים את החוק.

על פי המלצות הוועדה, בית העסק ישלם למועצה הדתית אגרה שתגלם את כלל העלויות הדרושות לשם מתן ההכשר לרבות עלויות הפיקוח הכשרותי, ותיקבע באופן שוויוני ושקוף וכן ייקבעו כללים למניעת ניגוד עניינים של עובדי מערך הכשרות וכללים לעניין אישור עבודה נוספת. דבר זה ימנע את המצבים הלא תקינים שהתגלו במספר מועצות דתיות ואשר מובאים בדו"ח המבקר. 

בנוסף, הומלץ על ידי הוועדה כי יונהגו נהלי כשרות אחידים אשר יחייבו את כל נותני הכשרות המוסמכים, מצב זה, יפתור את הליקוי הקיים, בו בכל עיר קיימים נהלי כשרות  שונים ע"פ דרישת רב העיר. בנוסף, הציעה הוועדה כי, תמונה ועדה שתוסמך לשלול את סמכותו של רב למתן תעודות הכשר, בנסיבות בהן פעל שלא כשורה בתחום הכשרות.

עוד  המליצה הוועדה, כי ייקבעו כללי תשלום אחידים בעד שירותי הכשרות. כללי התשלום ייקבעו על פי פרמטרים ברורים, אחידים ושוויוניים בהתחשב במאפייני בית העסק. דבר זה יוביל להאחדת העלויות בבתי העסק ויימנע מצבים של פערים בעלויות כפי שהתגלו בדו"ח המבקר.
מנכ"ל הרבנות הראשית לישראל ויו"ר (משותף) של צוות ההיגוי ליישום ההמלצות הרב משה דגן: "הרבנות הראשית לישראל מודה למבקר המדינה על הדו"ח המקיף שהוכן על מערך הכשרות. 

הרבנות רואה חשיבות רבה ביישום המלצות הוועדה, וקוראת לכל הגופים הממשלתיים הנוגעים בדבר ובראשם המשרד לשירותי דת, להירתם ולסייע כל אחד בתחומו ליישום ההמלצות בשיתוף פעולה עם צוות ההיגוי שהוקם, באופן שיבטיח הסדרה של מכלול ההיבטים הנוגעים לעניין לטובת הכשרות ולטובת ציבור שומרי הכשרות בישראל.

יישום מסקנות הוועדה יוביל לתיקון הכשלים והליקויים אשר הוצגו בין היתר בדו"ח המבקר".
תגובה ל'משיב מלחמה'
משה ויסטוך, אתר 'כיפה'

מוטי זפט הלין על כך שהרבצ"ר תא"ל הרב אייל קרים נאלץ להתמודד עם "מתקפות מבית" על חלקו בפקודת 'השירות המשותף'. בדבריו, ציטט דברים שכתבתי באתר 'כיפה' ונתן עליהם את פרשנותו המעניינת, אך הלא נכונה.

לדעתו, הביקורת על הרב קרים נכתבה "בהנאה לא מבוטלת" וזפט אף נידב את "פירוש רש"י" שלו וכתב כי אני עושה לרבצ"ר "דמוניזציה".

אין לי מושג מאין שאב עורך 'שבתון' את הפרשנות שלו. כעיתונאי אני מחוייב להעלות לסדר היום נושאים שחובה על הציבור להיחשף אליהם. יש לי גם דעות אישיות, אך אני מקפיד להביען במאמרי דעה ולא בכתבות חדשותיות. בנוסף, אין לי כל עניין אישי לתקוף את הרבצ"ר בפרט ואת הרבנות הצבאית וצה"ל בכלל. כאיש מילואים פעיל, שלחם במסגרת יחידתו במבצע 'צוק איתן', אני בשר מבשרה של המערכת הצבאית.

במאמרו מצטט זפט חלקים נרחבים ממכתב ששלח עוזר הרבצ"ר לרבנים צבאיים, בו תקף גורמים שונים ולא חסך את ביקורתו גם מעיתונאי המגזר. לטענתו, חלקם מנסים לתקוע טריז בין הרב קרים ובין עולם הרבנים והפיקוד הצבאי הבכיר. עורך 'שבתון' הקפיד לטעון כי לדעתו כתב האשמה של הרב שוורץ  "מחייב רבים מאתנו בתקשורת לעשות קצת חשבון נפש".

עיתונאים מנסים לסכסך בין הרבצ"ר לרבנים אחרים? אזכיר כי דברי הביקורת הקשים מצד רבני המגזר על הפקודה ("ייהרג ובל יעבור" וכדומה), הם אלה שהניעו את הכתבות השונות בנושא. התקשורת המגזרית מעוניינת לסכסך בין הרב קרים למפקדיו? רק לפני כחצי שנה הרב קרים עצמו הלין בכנס סגור כי "דובר צה"ל מונע מהרב רפי וממני כל מגע אמיתי עם תקשורת כבר למעלה מחמש שנים" ('כיפה', 24.11.2016). דומה כי את הצעתו של זפט לחשבון הנפש של עיתונאי המגזר, צריך לבסס על מקורות אחרים.

טענה נוספת היא שכלי התקשורת הציגו את דברי הביקורת בצורה מעוותת. הרב שוורץ כתב בשמו של הרב קרים, כי האחרון לא היה שותף לעיצוב הפקודה, אלא קיבל אותה מגובשת ונדרש רק "להעיר ולהאיר עליה". דברי עוזרו של הרבצ"ר, עומדים בניגוד גמור למסמך שנשלח לרב אבינר. מה היה כתוב בו?

בין היתר כי "בשבועות האחרונים הושמעה ביקורת נוקבת על פקודת השירות המשותף. לאחר בירור הדברים לעומקם, ותוך עיון מדוקדק בפקודה, אנו מוצאים כי ביקורת זו אינה במקומה. הובהר לנו, שהרבנות הצבאית הראשית הייתה שותפה מלאה בניסוח הפקודה". את המשפט האחרון לא המציאו ב-'כיפה' או ב-'בשבע', אלא הוא נכתב ע"י תא"ל הרב אייל קרים בעצמו.

מהדברים שנכתבו על דעת הרב קרים עולה, כי לא רק שלרבנות הראשית היה חלק משמעותי בפקודת 'השירות המשותף', אלא שהרבצ"ר ביקש לעקר את הביקורת הציבורית עליה ובכך חשף כי הוא סובר שמדובר בפקודה טובה. זאת בניגוד גמור לדעת רבותיו הרב אבינר והרב טאו.

לסיום מנתח זפט כי "בשורה התחתונה, המתקפה על הרבצ"ר חושפת חלק מהמאבקים בתוך 'מגזר הציונות הדתית, שהיום לא מופרך לקבל את הרושם שהמפריד בו רב על המאחד. סימנים לקראת בואו של משיח בן דוד?"

להתנגדות הרבנים ה-'חרד"לים' הצטרפו גם רבנים 'מתונים וליברלים' כמו הרב מדן, הרב ריסקין, הרבנית נגן, ארגון 'בית הלל' ועוד. ללמדכם שבניגוד לפרשנותו של זפט, לפחות בנושא פקודת 'השירות המשותף', אין כל כך מאבק בתוך 'מגזר הציונות הדתית', המאחד רב על המפריד ויתכן שלמשיח בן דוד תהיה קצת פחות עבודה משחושבים.

**
תגובת עורך 'שבתון'; א. די לקרוא היה לקרוא את נוסח הכותרות והטקסים במרבית הידיעות ב'כיפה' כדי להבין 'לאן נושבת הרוח' ומהי 'כוונת המכוון'. ב. לצערי, בהרבה נושאים בצד"ל, רב המפריד מהמחבר. (חינוך/ תנ"ע/ ישיבות/ בתיכנ"ס – מה עוד צריך?).

***
בנושא אחר; תיקון טעות: בטור 'למה אתם מדברים על זה?!' מאת הרב ארלה הראל, שהתפרסם בשבוע שעבר, נפלה טעות מהותית - בכנס הרבנים בעניין הסוגיה הלהט"בית נכחו חברי ארגון 'כמוך - הומואים דתיים אורתודוכסים' ולא אנשי ארגון 'חברותא' כמובן. 
אביעד הכהן 
משבר הדיור בירושלים ופתרונו
תקנותיה של קהילה, מראָה הן לחייה; בבואה מהימנה לשמחותיה וצרותיה, שיחה ושיגה. מחלוקות וסכסוכים, קנאות ושנאות, סיסמוגרף רגיש לזעזועים הפוקדים אותה במישור החברתי,  הכלכלי, הדתי והמשפטי. מתחים הרוחשים בה, זורמים מעל פני הקרקע ומתחתיה. 
מטיבן וטבען תקנות קהל משקפות תמורות ושינויים. לצד נורמות הקבועות מקדמת דנא, שמכווינות את חיי  השגרה, נועדו התקנות לתת מענה – לעתים כ"פעולת מנע", כפעולה שלפני מעשה, מעין הקדמת "תרופה למכה" – לתופעה לא רצויה שנראית באופק או צרה שלא בוא, ולעתים כתגובה, כמענה שלאחר מעשה- לתופעות וסוגיות חדשות שעלו על סדר יומה של הקהילה. 
התקנת תקנות מבטאת את חיוניותה של הקהילה. לא קפיאה על השמרים, תוך שימור המצב הקיים,  אלא חידוש והתחדשות. 
כשאר ערי ישראל, בארץ ובגולה, זכתה גם העיר ירושלים לשלל תקנות, הסכמות וחרמות. על "תקנות" קדומות שהיו בירושלים כבר בתקופת חז"ל אנו שומעים בתלמוד (ראו לדוגמא בבא קמא צב) וכבר דשו בהן רבים. מקומה המרכזי של העיר ירושלים בחיי העם היהודי ותולדותיו, קדושתה היתירה, וריבוי ה"קהלים" שבתוכה, הביאו עמם יבול מבורך של תקנות קהל. עדות לקיומן באה בספרים ובקונטרסים מיוחדים של תקנות, ולעתים אגב שאלות-ותשובות. 
צפיפות האוכלוסין בירושלים העתיקה, ולימים גם בעיר החדשה, כמו גם העובדה שרבים מהנכסים בעיר היו בבעלות לא יהודים, לעתים רבות בבעלות הקדש מוסלמי (וקף), הביאו לעלייה גדולה במחירי השכירות. מכיוון שלפי הדין העות'מני, דייר שגר בבית יותר משנה עשוי לרכוש בו זכויות של דייר מוגן, נהגו המשכירים להוציא מדי שנה את הדיירים מדירותיהם למען לא יקנו בהן "חזקה". תנודה זו נעשתה לרוב בחודש "מוחארם", ותיאורים רבים שלה נשמרו גם במקורות ספרותיים. 
כך לדוגמא מתאר הסופר ש"י עגנון את התופעה: "אם היה לאדם מישראל קצת מעות, שכר לו בית מגוי וקנה לו זכות חזקה. כיצד? הולך אצל חכמי העיר ונותנים לו כתב חזקה על הבית ועל החצר. משכיר בחצרו כאן פינת דירה וכאן קרן זווית ונוטל שכר דירה כשיעור המבואר בתקנות ירושלים. וכל הבא להפקיע חזקתו רודפים אותו ומחרימים אותו שכבר עלה שער הדירות משום שהגויים נתנו עיניהם לאכול את ישראל בכל פה, ובתים הרבה אין בעיר, והיו בעלי החזקות רואים את עצמם כבעלי בתים, בתוקף ההסכמה שהסכימו עם חכמי וטובי ירושלים בכל המסור בידם מהשרים והסגנים פקידי קושטא". 

תקנות אלה נתקנו בתקופות שונות, וביקשו ליתן פתרון הן ביד השוכרים הן ביד המשכירים: ביד השוכרים, שלא ינצלו משכירי הדירות את מצוקת הדיור ויעלו את מחיר השכירות עד למעלה ראש, וביד המשכירים, למען יוכלו להרוויח שכרם ויעמידו דירותיהם לרשות השוכרים.
תקנה בעניין זה, רוויה במטבעות לשון מקרא וחכמים ולעתים מחורזת, נתקנה בירושלים בשנת תרי"ט (1859) בשיתוף פעולה בין הקהילה הספרדית והאשכנזית בעיר. עם החותמים עליה נמנו, בין השאר, ראשי הקהילה היהודית בירושלים, רבי שמואל סלנט, רבי מרדכי חיים אברהם מיוחס ס"ט ורבי אברהם אשכנזי. בראש התקנה מבואר הרקע לה: "להיות שזה זמן שאחינו בני ישראל צווחי ככרוכיא [=כעגורים], ותהי צעקת העם גדולה בעניין הבתים כי הם נכווין בחמי חמין, וילונו העם על בעלי החזקות ששוכרים מהגוים ומשכירים לפי רצונם, ומרוויחים הרבה ומסיבה זאת כי יֵחַם לבבם של השוכרים, הן בעוון כאן נמצא וכאן היה קצת מבני עמינו שיצאו מן המרכז והלוך הלכו אל הגוים בעלי החצר ומוסיפים על השכירות, וארעא אזלא ומדלדלא [=והארץ הולכת ומידלדלת],עד שעלה שכירות הבתים למעלה עקרבים עד כי כשל כח הסבל. ובעוונותינו הרבים מלבד הנזיקין וחבלות, עוד זאת על זה היה דווה לבנו על כמה אסורים שחל להיות בקרב מחננו זה מעוון השגת גבול, ועוברים הסכמות ותיקונים ראשונים כמלאכים, על זאת נערנו חצנינו אנחנו צעירי הצאן חו"ר [=חכמים ורבנים], יושבי על מדין, מהספרדים ומכל כתות האשכנזים, לתור ולחפש ארוכה ומרפא למכה זאת, ומהכוח המסור בידינו מכל הכוללים בחותמיהם נתוועדנו יחד אנחנו הנבררים במקום אחד לתועלת אחינו בני ישראל ולכבוד ה' ותורתו, ונשאנו ונתנו בדבר ביראת ה' על פנינו, ובחמלת ה' עלינו עלתה הסכמתנו לגדור את הפרצה הזאת באופן זה: תחילת כל דבר זאת חובתנו להזהיר את כל עם הקהל בכללות שמהיום והלאה לא יוכל שום איש אשר בשם ישראל יכונה מכוח תורתנו הקדושה להסיג גבול של חברו לילך לגוי ולשכור שום בית מהגוי במקום שיש מחזיק ישראל בשום צד ואופן, וכל שכן שלא יורשה שום בר ישראל להוסיף על השכירות הבית אשר ישראל דר בתוכה כי אם אחר שהודע לו בבירור שהישראל הדר בבית הוא יוצא מתוכה ברצונו הטוב".
אכן, המתקנים ידעו שלא הכל נוהגים כשורה ויש המבקשים לנצל את מצוקת הדיור לעשיית רווחים קלים ולעקוף בדרכי עורמה ורמייה את ההגבלות שבתקנה. לפיכך הוסיפו: "ברם אנחנו חוששים גם כן כי יש ויש כמה בעלי החזקות שאינם נוהגים כשורה בשכירות הבתים שבחזקתם כאשר שמענו צעקתם וימס לבבנו ובקשנו תיקון על זה למען  ינוחו השוכרים ולא יהיו חס וחלילה נספין בלא משפט, ועלתה הסכמתנו הטוב(!) בעיני אלקים ואדם והסכמנו בכל תוקף שנהגת [=מנהג] חזקת בעיר קדשנו ת"ו [=תיבנה ותכונן] מהיום והלאה יהיה בזה האופן דהיינו שכל בר ישראל ספרדי ואשכנזי אשר יש לו חזקה, בין מי שזכותו הוא מעשרה למאה בין מי שזכותו עשרים למאה [=שיעור הרווח שבעל ה"חזקה" גבה מדמי השכירות], ובין מי שזכה להשכיר על ידו, כל אחד ואחד חייב לבוא לפני בית דין בתוך חודש ימים שקודם מוחארים [=החודש הראשון בלוח השנה המוסלמי, המועד שבו נהגו לחדש את חוזי השכירות] וכאשר יגזרו עליו להתנהג בחזקתו כן יקום וכן יתנהג".
התקנת התקנה מבטאת את חיוניותו הרבה של המשפט העברי להיענות לצורכי הזמן, המקום והשעה, ואת היחלצותם של חכמים לעשות לתקנת הציבור גם במחיר פגיעה אפשרית בחירויות יסוד לשם "תכלית ראויה". כאשר השעה נצרכה לכך, לא נמנעו חכמים להתערב ביחסים חוזיים שבין משכיר-בעל ה"חזקה" לבין השוכר, ועשו שימוש  ראוי בכוח ההלכתי שמסור שבידם כדי לאכוף את תקנתם ולמנוע גאות במחירי הדיור, תוך העדפת האינטרס הציבורי על פני הפרטי. 
ריבית בין אדם למקום

הרב אבינדב אבוקרט
איסור ריבית המופיע בפרשתנו הוא אחד האיסורים החמורים בתורה. התורה חוזרת עליו כמה וכמה פעמים. כל המעורבים בו עוברים על איסורים שיכולים להגיע לכדי שישה במספר. ודאי הוא שחומרת האיסור תלויה בהשפעה הקשה שלו - ניצול ציני של מצוקת העני וגריפת רווחים מרושעת. אולם דומה, שיש במעשה הריבית עיקרון רוחני נוסף שהתורה מכריזה עליו מלחמה מרה.
מן המפורסמות היא קביעתו של הפסוק באיוב [ה ז] 'כִּֽי־אָדָם לְעָמָל יוּלָּד'. כל עניינו של האדם הוא לעמול  ולטרוח בכל ענייניו - במלאכתו הגשמית, במציאת זיווגו וגידול ילדיו וגם בעבודת אלוקיו ובכיבוש יצרו הרע. תחושה זו של הנכונות לעמול והרצון לעבוד עבודה קשה היא אבן יסוד בכל הליכות האדם בעולמו.
אלא, שכנגד היסוד החשוב הזה, עומדת תכונת העצלות המבקשת מן האדם שלא לצאת מגדרו ולפעול תוך ניצול כוחותיו ואולי גם למעלה מהם. תכונה זו, המוכרת לכולנו, היא פגיעה בכל קיום התורה ועשיית המצוות. לא לשווא השולחן ערוך פותח את ספרו המונומנטלי במילים 'יתגבר כארי לעמוד בבוקר לעבודת בוראו' .
תכונת נפש זו אינה רק מידה גרועה, היא יכולה להפוך מהתנהלות של דחיינות או שאננות להשקפת עולם. אדם יכול לפתח השקפת עולם ונקודת מבט של בריחה מעמל. חיים שלמים שבהם האדם מחפש אך ורק רווחים קלים, מעריץ את מי שהתמזל מזלו ומזלזל בכל מי שמתמיד בעבודתו.
מול תכונות ומידות מושחתות יש עצות רבות מעולם המוסר וידיעות הנפש. האדם יכול להתרגל לזריזות או לאלץ את עצמו לעמוד בלוחות זמנים או מטרות מחייבות. אבל מול השקפת עולם עקומה ותפישת חיים מעוותת אין לתורה אלא להכריז מלחמת עולם.
הריבית איננה רק אמצעי לגריפת רווחים או גביית מחיר הזמן של הכסף, הריבית היא סמל להשקפת עולם של פרזיטיות. אדם מרוויח את כספו מבלי שהוא נוקף אצבע, די בחלוף הזמן כדי להעשיר אותו מכספם של עמלי כפיים. משום כך התורה אינה חוסכת במילים  - כופר בעיקר, כופר ביציאת מצרים, פורק ממנו עול שמים ואין הקב"ה נושא ונותן בדינו.
בהקשר זה נוקבים דבריו של ר' ישעיה שפירא (האדמו"ר החלוץ): "אבל אם התורה אוסרת ריבית, זאת אומרת שהיא כופרת בזכות זו של הרכוש ושלפי השקפתה אין זכות לרכוש לשאת רווחים בלי עבודה מצד בעל הרכוש". אפילו גנב וגזלן שמעשיהם אסורים בתכלית מתאמצים בהשגת ממונם, הם מסכנים את חייהם, חשים בקושי ובמאמץ שלפניהם ונושאים תפילה להצלחת עמלם.
אם נעמיק מבט, נגלה שכל עולמנו הוא מערך הלוואות ענק כדברי המדרש [שמות רבה משפטים לא] - 'כל בריותיו של הקדוש ברוך הוא לווין זה מזה, היום לוה מן הלילה והלילה מן היום,.., בריותיו של הקדוש ברוך הוא לווין זה מזה'. העשיר המלווה לעני מקיים למעשה מערכת יחסים הדדית בעלת איזונים עדינים. המלווה לא נותן רק ממון בתנאים של זמן וסכום אלא מהווה חוליה של השתלשלות המציאות והכוחות הקיימים בה. לכן, אם בהלוואה זו קיימת ריבית, מערכת האיזונים מופרת בגסות. צד אחד מקבל מן הצד השני שפע כלכלי מבלי שהוא עצמו השקיע בכך מאמץ ועמל המוציא יקר מזול.
אם כן, כשהתורה מוקיעה את המלווה בריבית היא מדגישה בפנינו את אחד מיסודות עולמנו הגשמי והרוחני. אסור לו לאדם להימנע מעמל - בכל המישורים ובכל העניינים - כי לכך נולד!. כל מה שמשיג האדם צריך להיות לאחר מאמץ ועבודה, לא במתנת חינם ולא כעובדה מוגמרת. ומי לנו גדול מבורא עולם בעצמו שבנה את העולם בהלוואת כוחות ושפע מבלי להותיר דבר לנשיכתה של הריבית [שמות רבה משפטים לא] - 'ואלו שנוטלין רבית אומרים להקב"ה למה אין אתה נוטל מעולמך שכר שהבריות בתוכו,..., אמר להם הקב"ה ראו כמה הלויתי ואיני נוטל רבית ומה הלויתה הארץ ואינה נוטלת רבית אלא אני נוטל הקרן שהלויתי והיא נוטלת את שלה'. והדברים מבהילים בדרשתם הקצרה על דרכי קניני התורה שאינה יכולה להיות רווח קל והפרשי הצמדה [ילקוט שמעוני תהלים תרסה] - ''כספו לא נתן בנשך', זה הקדוש ברוך הוא, שלא נתן את התורה בדמים'. 
אִם
אבי רט

בשני פסוקים רצופים מופיע בפרשה עניין הביטחון והישיבה בארץ:

 "וַעֲשִׂיתֶם אֶת חֻקֹּתַי וְאֶת מִשְׁפָּטַי תִּשְׁמְרוּ וַעֲשִׂיתֶם אֹתָם וִישַׁבְתֶּם עַל הָאָרֶץ לָבֶטַח, וְנָתְנָה הָאָרֶץ פִּרְיָהּ וַאֲכַלְתֶּם לָשֹׂבַע וִישַׁבְתֶּם לָבֶטַח עָלֶיהָ".

הביטחון המיוחל הזה, משאת נפש כולם – יש בו שני מעגלים. מעגל הביטחון החיצוני- מול האויבים מבחוץ הקמים עלינו לכלותינו, ומעגל הביטחון הפנימי- מול מצב החוסן הלאומי ואחדות העם.

כולם רוצים לשבת על הארץ לבטח, אולם השאלה  היא מה האיום הגדול יותר על הביטחון- אויב חיצוני עם טילים וטנקים - או ריקבון מוסרי וערכי פנימי הפוגם באחדות ובחוסן הלאומי ? 

התבוננות בהיסטוריה העתיקה והחדשה של עמים מגלה שאימפריות גדולות קרסו אל תוך עצמן לאו דווקא בגלל אויב חיצוני שהצליח בכוח כדוריו ופגזיו להכריע אותן. רבות מהאימפריות הללו דווקא יכלו צבאית לאויב חיצוני- אך לא הצליחו לבער שחיתות וסיאוב מתוכן, לא הצליחו לייצר אחדות וחוסן פנימי, לא הצליחו למסד בסיס ערכי ומוסרי לחברה ולעם- והתוצאה הייתה קריסת האימפריה כתוצאה מהריקבון הפנימי ולא כתוצאה מכיבוש האויב החיצוני.

לא בכדי סביב הפסוקים הללו המדברים על ישיבה על הארץ לבטח- מדברת התורה על שנת שמיטה, ועל יחס לעבדים ולחלשים, ועל ענייני חמלה, חסד, צדקה וצדק חברתי. אלו הם יסודות הביטחון, והערובה לישיבה לבטח בארצנו.

פעמים רבות כשאני שומע גנרלים ופוליטיקאים מדברים על צבא חזק...ורק בזכות צבא חזק נבטיח ביטחון ושלום וכו'...ועוד כל מיני ביטויים כוחניים מהסוג הזה, אני נזכר בפסוקים הללו ובשלוש המילים הפותחות את הפרשה- "אִם בְּחֻקֹּתַי תֵּלֵכוּ".
שום דבר לא בטוח. חטיבות שריון וגדודי טנקים וטייסות שכבודן במקומן מונח-כל אלו חשובים, הכרחיים ונחוצים מאד מאד ליום פקודה לצורך 'וִישַׁבְתֶּם עַל הָאָרֶץ לָבֶטַח'. על כך אין חולק. אלו דברים הכרחיים, אך לא מספיקים. אין די בהם, אם לצידם לא תתייצב חברה מוסרית, ועם מאוחד שיש בו אמונה בצדקת דרכו, אהבת אדם וארץ, וחוסן נפשי יציב ואיתן.
כולנו שואפים ומתאווים למציאות חיים של "וְנָתַתִּי גִשְׁמֵיכֶם בְּעִתָּם וְנָתְנָה הָאָרֶץ יְבוּלָהּ וְעֵץ הַשָּׂדֶה יִתֵּן פִּרְיוֹ, וְהִשִּׂיג לָכֶם דַּיִשׁ אֶת בָּצִיר וּבָצִיר יַשִּׂיג אֶת זָרַע וַאֲכַלְתֶּם לַחְמְכֶם לָשֹׂבַע וִישַׁבְתֶּם לָבֶטַח בְּאַרְצְכֶם... וְנָתַתִּי שָׁלוֹם בָּאָרֶץ וּשְׁכַבְתֶּם וְאֵין מַחֲרִיד וָאֶשְׁבֹּר מֹטֹת עֻלְּכֶם וָאוֹלֵךְ אֶתְכֶם קוֹמְמִיּוּת", אלא שבצד התקווה הזו עלינו לזכור מילת תנאי אחת קטנה הפותחת ומסכמת את הכל – 'אִם..'.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער
מַסֶּכֶת בָּבָא בַּתְרָא- דף קי"ד

"אֵין עֵד נַעֲשֶׂה דַּיָּן"

 אֵלִיָּהוּ ויואב עובדים בבית הדין בתפקידים שונים.

פַּעַם אַחַת כְּשֶׁהִסְתַּיֵּם דִּיּוּן מְסֻיָּם בְּבֵית הַדִּין בִּקֵּשׁ יוֹאָב מאֵלִיָּהוּ שֶׁיַּלְוֶה לוֹ 500 ₪,  ואֵלִיָּהוּ מִיָּד הִלְוָה לוֹ.

 כְּשֶׁבִּקֵּשׁ  אֵלִיָּהוּ מִיּוֹאָב שֶׁיַּחֲזִיר לוֹ אֶת הַחוֹב, הֵשִׁיב יוֹאָב: אֲנִי לֹא זוֹכֵר שֶׁהִלְוֵיתָ לִי כֶּסֶף. אָמַר  אֵלִיָּהוּ  ליוֹאָב: הָבָה נִגַּשׁ לַדַּיָּנִים שֶׁיַּכְרִיעוּ מַה לַּעֲשׂוֹת.

 הַדַּיָּנִים שָׁמְעוּ אֶת שְׁנֵי הַצְּדָדִים וְשָׁאֲלוּ אֶת אֵלִיָּהוּ: יֵשׁ לְךָ רְאָיָה שֶׁהִלְוֵיתָ לוֹ כֶּסֶף? הֵשִׁיב אֵלִיָּהוּ: לְשֵׁם מָה רְאָיוֹת? הִלְוֵיתִי לוֹ כָּאן בְּבֵית הַדִּין וְאַתֶּם, הַדַּיָּנִים, רְאִיתֶם בְּעַצְמְכֶם אֶת הַהַלְוָאָה, אַתֶּם תִּהְיוּ הָעֵדִים שֶׁלִּי.
ענו לו הדיינים- אנחנו לא יכולים להיות עדים, מכיוון שיֶשְׁנָהּ הֲלָכָה האומרת: "אֵין עֵד נַעֲשֶׂה דַּיָּן" - אָדָם אֵינוֹ יָכוֹל לִהְיוֹת גַּם עֵד וְגַם דַּיָּן בְּאוֹתוֹ עִנְיָן. 

[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]
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