האומנם חג מתן תורה?
הרב יעקב אריאל

(יש לקרוא מאמר זה מחוץ לביהכנ"ס) 
כן, למרות שבשמות שונים כונה חג השבועות: חג הקציר, חג הביכורים, עצרת. ודווקא  'זמן מתן תורתנו'  לא הוזכר במפורש בתורה. אומנם לפי המתואר בפרשת יתרו 'בחודש השלישי...ביום השלישי'...מתן התורה היה בשבועות, אולם התואר 'מתן תורה' לא ניתן לחג בתורה.  גם מקומו של הר סיני לא נחקק בתודעת האומה.  וחוץ מאליהו הנביא ורבה בר בר חנה לא ידוע לנו על יהודים אחרים שעלו לרגל להר סיני. כל זאת למרות שהתורה הזהירתנו במפורש:

"השמר לך ושמור נפשך מאד פן תשכח...ופן יסורו מלבבך כל ימי חייך והודעתם לבניך ולבני בניך יום אשר עמדת לפני י"י א-להיך בחורב".
הרמב"ם לא מנה  מצוה זו במניין המצוות (ואכן הרמב"ן השיגו). למרות שהוא עצמו רואה במעמד הר סיני את הבסיס העיקרי לאמונה בה' ובתורתו. ובאגרת תימן הוא עצמו מזהיר על כך: 
"חזקו ואמצו והשענו על הפסוקים האלה...שתתחזק האמונה חיזוק שלא ישנהו...שלא יחזיקו בדת האמת אלא הזרע הטהור והנקי...והם האנשים שעמדו אבותם על הר סיני, ושמעו הדבור מפי הגבורה, וקבלו על עצמם המעשה והקבלה ואמרו: כל אשר דבר ה' נעשה ונשמע! וחייבו דבר זה עליהם ועל הבאים אחריהם....כל מי שעמד על הר סיני...הם ובניהם ובני בניהם עד עולם...וכל מי שנטה מדרך הדת הנתונה במעמד ההוא אינו מזרע האנשים ההם. ולא עמדו אבותיו על הר סיני!" 
אולם היא הנותנת. מעמד הר סיני אינו חד-פעמי. התורה אינה תלויה בזמן, במקום, או במעשים  מסוימים בלבד.  בכל  מקום בו לומדים  תורה, בכל מעשה בו מקיימים תורה, בכל עת  ובכל שעה, אנו לא רק  זוכרים את מעמד הר סיני  שהיה, אלא ממשיכים אותו עתה.  'ברוך אתה ה' נותן התורה' -  כאן ועכשיו, ולא רק  'נתן' בעבר הרחוק אי שם במדבר סיני. 
'משה קבל תורה מסיני ומסרה ליהושע  ויהושע לזקנים...' וכן הלאה. זהו רצף בלתי פוסק, מסיני ועד היום. כאשר אנו מיישמים את  עקרונות התורה בחיי המעשה שלנו, במחשב ובפלאפון, בטרקטור ובמטוס, במשפט, בצבא ובמשטרה, אנו מחוברים לאותו מעמד רצוף  שלא  פסק מאז ועד עתה. 'קול גדול ולא יסף' – לא הפסיק. כחוט השדרה הנמשך ברצף מהמוח עד קצה הגוף ומזרים חיים לכל האברים. ניתוקו  משתק את הגוף.
'זאת התורה לא תהא מוחלפת' עקרונותיה נצחיים. באמצעות מסורת רצופה של תורה שבע"פ, הנמסרת איש מפי איש, מדור לדור, היא ניתנת ליישום בכל תנאי החיים הדינאמיים והמשתנים, בכל מקום ובכל זמן ובכל מצב. תורתנו, תורת  חיים, אינה אוסף מקרי של מנהגי פולקלור,  שאדם או  קבוצה, בוחרים להם בצורה סלקטיבית לפי גחמותיהם ונוחיותם. זו הלכה. כשמה כן היא. היא הולכת ונמשכת באופן רציף, מרב לתלמיד מדור לדור מסיני ועד ימינו. כל המערכת ההלכתית היא בעצם  'הלכה למשה מסיני' אומנם תמיד יש בשוליים  תופעות של התנתקות, כשם שבכל עומס בכביש  הראשי  יש העוקפים בשוליים. מי שעושה כן, עובר, אולי שלא באשמתו, על מצות התורה 'השמר לך ושמור נפשך מאד פן תשכח...ופן יסורו מלבבך... יום אשר עמדת... בחורב'. 
בימינו, כשחזרנו לארצנו אחרי גלות ארוכה, ואנו מרחיבים את דרך המלך של התורה גם לחיי  הציבור הממלכתיים, באופן זמני גם השוליים רחבים, עד שתיגמר סלילת הכביש הרחב. אך הנוסע בהם נוהג בצורה מסוכנת, הוא לא רק עובר על החוק, הוא  עלול להידרדר, חלילה. קול השופר המהדהד עדיין באזננו מהר סיני בא להזהיר אותו לשוב אל דרך המלך הרצופה מסיני.
השם 'חג הקציר' מבטא אל נכון את המשמעות העמוקה של  'זמן מתן תורתנו'. דווקא הקציר בשדה, למחרת החג הקצר , ועמו כל חיי המעשה שבהם אנו מיישמים את התורה יום יום, מדגיש את מתן התורה האמיתי:
       'ובקוצרך את קציר ארצך לא תכלה את פאת שדך ...לעני ולגר תעזוב אותם..'.  

באש, במים ובמדבר
"...מכאן שנו רבותינו בשלשה דברים ניתנה התורה: באש ובמים ובמדבר, באש - שנאמר (שמות יט) והר סיני עשן כלו מפני אשר ירד עליו ה' באש ויעל עשנו כעשן הכבשן ויחרד כל ההר מאד, במים- שנאמר (שופטים ה) ה' בצאתך משעיר בצעדך וגו', במדבר - שנאמר במדבר סיני לאמר, ולמה נתנה בשלשה דברים אלו לומר לך מה דברים הללו חינם לכל באי עולם אף התורה חינם לכל באי עולם שנאמר 'הוי כל צמא לכו למים ואשר אין לו כסף לכו שברו ואכלו ולכו שברו בלא כסף ובלא מחיר יין וחלב', במדבר סיני- למה במדבר סיני? אלא כל מי שאינו עושה עצמו הפקר במדבר אינו יכול לקנות את התורה לכך נאמר במדבר סיני" (תנחומא במדבר ז) – 
מה מאפשר מדרש זה לחולל בתוכנו ? להפנות את תשומת לבנו למכנה המשותף שבו תורה נקנית, ובד בבד לשלוש תנועות הכרחיות. המכנה המשותף שמדגיש המדרש הוא "אף התורה חינם לכל באי עולם", לאמור: היא פתוחה לכל, מונחת על שולחן הלומדים, וכל אחד משתתף בלימודה. אפשר שבתקופות היסטוריות מסוימות היא הייתה נחלת שכבה צרה של כוהנים או שותפי סוד, אולם למן ימיו של עזרא הסופר, שהוציא אותה לרחובה של עיר וקרא אותה בשום שכל בפני כולם – היא הפכה לנחלת הכל. הרחבת מעגל לומדי התורה שנעשתה בשנים האחרונות, ובעיקר בעולם הנשים ובעולם 'בעלי הבתים', מבטאת היטב את העובדה שאין תנאי עקרוני מקדים שיש להזדקק לו כדי להיות זכאי להיכנס לעולם תלמוד התורה, ולהשתתף בסערה הגדולה שהוא יוצר.
ובד בבד, יש צורך בשלוש תנועות ייחודיות. ראשונה בהן היא האש – הצורפת, המלבנת, המסעירה, התובענית והמתלהבת. תורה ניתנה באש הקוראת לכל הבא בשעריה לא לראותה כידע אקדמי בלבד, ולא להתייחס אליה כפונה אל התודעה האינטלקטואלית בלבד, כי אם להציף בכל עת את השאלה – היכן מה שאנו לומדים נוגע בנו, משנה אותנו, מלהיב אותנו, מדליק בנו שלהבת פנימית, ומעורר להפצת אור וחום סביבנו. יש נושאים שיותר, יש שפחות, אולם קומה נוספת לכל לימוד צריכה להתרכז בשאלת הצתת האש שתורה זו הביאה בכנפיה.
שניה בהן הפוכה בכיוונה. ההתלהבות והאש יכולים גם להשכיח את מגמתה של התורה להרוות את צימאונם של בני אדם, להיתפש בעיניהם כמים קרים על נפש עייפה, לזרום עימם כמי השילוח ההולכים לאט, ולאפשר למצוא את החן שבה. צריך להיזהר מבעירה מתמדת שעלולה לשרוף את היסודות האנושיים הפשוטים ביותר, ולהפוך את אוהבי התורה למציתי אש מחלוקת מתמדת, ולמותירים אדמה חרוכה במקומות שבהם הם פועלים. דימוי התורה למים קרים חיוני כל כך לתמונה הכוללת של תלמוד תורה של קיומה.
והשלישי – המסע במדבר שעליו אנו מתחילים לקרוא בפרשת השבוע הוא הצורך החיוני לעשות עצמך כהפקר. כהפקר – מול הגילוי הא-לוהי הגדול, המלמד שלא כל מה שאנו חושבים ולא כל מה שקיים בתוכנו צריך להמשיך להיות שם, ולעתים תובעת מאתנו התורה לפנות מקום לגילויים שבאים מעולם אחר; לעשות עצמך כהפקר מול אחרים – שלא להיות מלא מעצמך, ויודע כל, ובעל עמדה לא קשובה לאפשרויות אחרות; לעשות עצמך הפקר – מול עצמך, שחש בכל עת את החיוניות הגדולה דווקא בהימנעות מגאווה ממלאת כל, והיפתחות לכך שבמקום בו אדם מקשיב ומקבל – נפתחות האפשרויות החדשות למסע במדבר. שבת שלום וחג שמח.
בחירה וזהות עצמית
שנוולד
 
חכמים דרשו: "'וידבר ד' אל משה במדבר סיני'- למה במדבר סיני? מכאן שנו חכמים: ב-ג' דברים ניתנה התורה: באש ובמים ובמדבר. באש מנין? 'והר סיני עשן כולו וגו'' (שמות יט),  ובמים מנין? שנאמר (שופטים ה): 'גם שמים נטפו גם עבים נטפו מים' ובמדבר מנין? 'וידבר ד' אל משה במדבר סיני'. ולמה ניתנה ב-ג' דברים הללו? אלא מה אלו חינם לכל באי העולם, כך דברי תורה חינם הם, שנאמר (ישעיה נה): 'הוי כל צמא לכו למים'" (במדבר רבא א ז). מדוע המדבר הוא מרכיב כל כך משמעותי בנתינת התורה?
המדבר הוא לא רק התווך הגיאוגרפי שבין ארץ מצרים לארץ ישראל. המדבר הוא המקום שבו עובר עם ישראל תהליך מעצב משמעותי ביותר בהיסטוריה שלו ושל העולם כולו, המעבר מתרבות זרה מצרית, לגיבוש ועיצוב זהות ותרבות רוחנית עצמית. זהותו הייחודית של עם ישראל שונה מכל העמים: "כי הנה עד יציאת מצרים היו ישראל מעורבים בשאר האומות גוי בקרב גוי, וביציאתם נגאלו ונבדלו" (דרך ה' – ח"ד פ"ח). בטרם ייכנס לארצו ויכונן את ממלכתו עם ישראל, נדרש הוא לעבור מעין 'סדרת חינוך' רוחנית. זו גיבשה את זהותו והיוותה מצפן שכיוון את התנהלותו בצמתי ההיסטוריה שלו מאז ועד עולם. השיא של התהליך היה במעמד מתן תורה.
לתהליך זה נבחר דווקא המדבר. "המעלה אותנו מארץ מצרים, המוליך אתנו במדבר בארץ ערבה ושוחה, בארץ ציה וצלמות, בארץ לא עבר בה איש ולא ישב אדם שם" (ירמיהו ב ו). המדבר 'הפקר לכל' משום שאין איש יכול להתקיים בו. בו עם ישראל מתקיים באופן ניסי, מתבדל מעמי העולם כדי לגבש את זהותו העצמית. במדבר משתחרר עם ישראל מהתלות בהתמודדות עם צרכי הקיום והשרידות (עי' תפארת ישראל למהר"ל  פרק כו). בשנות המדבר עם ישראל חווה בצורה בלתי אמצעית קיום ניסי, מידי יום. הוא שכן במחנה שמרכזו משכן שבו שרתה שכינה ומשה רבנו מלמדם תורה שצוהו הקב"ה בהר סיני. בגלל תהליך זה מכונה עם ישראל כמי שעלה 'מן המדבר'. "'מי זאת עולה מן המדבר' (שיר השירים ח ה). וכי מן המדבר העלה אותם? והלא ממצרים העלה אותם! וכו'" (מדרש זוטא שיר השירים ג ו).  אלא מכאן ש"כל המעלה והדיבור שקנו ישראל הוא מן המדבר! וכן הוא אומר "מי זאת עולה מן המדבר", עילוין של ישראל הוא מן המדבר, תורה מן המדבר, מן מן המדבר, שליו מן המדבר, ענני כבוד מן המדבר, הלבישם רקמה והעדם עדי, והנעילם תחש, ונשא את ראשם, ונתיחסו למשפחותם, ונתחבבו לפני המקום, הכל מן המדבר, שנאמר (דברים ל"ב, י'): 'ימצאהו בארץ מדבר' וכו', וכן הוא אומר (ירמיה ל"א, א'): 'מצא חן במדבר'" (הש"ך במדבר א א).
התהליך המדברי שמתואר בספר במדבר היה מורכב ומסובך. היו בו אירועי גאות ושפל, נסיקה ונפילה, הצלחות וכישלונות, בנין ומשברים. אירועים בהם התעצבה והתגבשה הזהות היחודית וכאלה שבהם היא התערערה והיטשטשה.
בעיון שלנו בפרשיות השבוע אנו מבקשים ללמוד על סוגיות הבחירה. בפרשתנו נצביע על המשמעות הקריטית של גיבוש ה'זהות העצמית' והשפעתה על הבחירה ותהליכיה.
'זהות עצמית' אינה רק אוסף של תכונות אופי מולדות. היא כוללת גם תפיסת עולם, ערכים, יעוד בחיים ושאיפות מכוננות.  הזהות העצמית מבדלת את האדם ומייחדת אותו מזולתו. אחת מהמשימות של האדם בתהליך בנית האישיות היא לעצב את זהותו העצמית, בסוג של 'מדבר' אישי, ומתוך התמודדות עם כוחות חיצוניים שעלולים לטשטש אותה.
'זהות עצמית' היא המצפן המורה את הכיוון בחיים. היא קוראת לו להיות הוא עצמו ולא חקיינות חיצונית של אחרים. במיוחד כאשר אדם נמצא בצומת דרכים בחייו ועליו להכריע לאן לפנות. עפ"י ה'זהות העצמית' שלו ולא על פי מה שנחשב אצל אחרים.
ביחד ולחוד – על הפרט ועל הכלל
" שְׂאוּ אֶת רֹאשׁ כָּל עֲדַת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל לְמִשְׁפְּחֹתָם לְבֵית אֲבֹתָם"
משנה מפורסמת במסכת אבות מנחה אותנו: "הוא היה אומר, אל תהי בז לכל אדם, ואל תהי מפליג לכל דבר, שאין לך אדם שאין לו שעה ואין לך דבר שאין לו מקום". פירושו של הרמב"ם חד: "שאי אפשר שלא יהיה לכל אדם עת שיוכל להזיק בו או להועיל ואפילו בדבר מועט". הרב וולבה בספרו עלי שור, מסביר שבעת עיצוב דמותו של האדם, הוא מושפע משני עניינים: מהשפעות הזמן, התקופה (=שעה, כמו שנהוג לומר: אירועי השעה) ומהשפעות המקום, הגאוגרפיות, הטופוגרפיות, האקלימיות (=מקום). בסופו של דבר ה'אני' פועל בתוך הקשר המורכב בין היתר מזמן ומקום. 

לכל אלה, אפשר להוסיף גם את ההקשר ההיסטורי. המשפחה שלי, הקהילה שלי, העם שלי 'רובצים' על כתפיי והם חלק מהתודעה, ההשקפה והזהות הפנימית שלי. כל אלה יכולים לטשטש את חלומותיי, לרדד את תקוותי, להקשות על תוכניותי.  אז מה עושים?

אני מציע לקרוא את הפסוקים הבאים בפרשתנו באופן שיישבו את הקושי  שהעלינו: "שְׂאוּ אֶת רֹאשׁ כָּל עֲדַת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל לְמִשְׁפְּחֹתָם לְבֵית אֲבֹתָם בְּמִסְפַּר שֵׁמוֹת כָּל זָכָר לְגֻלְגְּלֹתָם. מִבֶּן עֶשְׂרִים שָׁנָה וָמַעְלָה כָּל יֹצֵא צָבָא בְּיִשְׂרָאֵל תִּפְקְדוּ אֹתָם לְצִבְאֹתָם אַתָּה וְאַהֲרֹן". 

מחד גיסא– מודגש ההיבט האישי, הפרסונאלי: " שְׂאוּ אֶת רֹאשׁ"; מאידך גיסא "לְמִשְׁפְּחֹתָם לְבֵית אֲבֹתָם". כדי להתמודד עם הקושי, נעיין בשני פירושים שונים בתכלית. 

האחד, נמצא בפירושו של הרש"ר הירש לתורה: "בכל ספירה ומיפקד מסודרים הנפקדים בכלל מוגש אחד משותף, וכל נפקד נחשב ונערך כאחד מנושאי המושג הזה. 'פקודי בני ישראל' הם כל אלה הנחשבים כ'בני ישראל', ושבהם מתגלם המושג 'בני ישראל' התגלמות ממשית. בו ברגע שאדם בא בכלל מנין 'פקודי בני ישראל' הרי שהוא לומד להעריך את עצמו כ'בן ישראל', ודבר זה מעורר בליבו את תודעת ערך עצמו, והוא רואה את עצמו כהתגלמות מושג אומתו שלו. באותו רגע הוא נקרא ללמוד לקח רב משמעות ל'נפשו' ולאישיותו: הוא איננו נעשה חלק בלתי מבוטל של האומה אלא על ידי עצם קיומו והנאת חייו, אף איננו זכאי לקיומו עקב עצם עובדת הווייתו. רק מי שנותן ותורם - עולה למניין"...
דבריו של הרש"ר מעניינים: הפיתוח של תודעת העצמי תלוי במידה רבה בהיותך חלק מהכלל. רק כשהיה חלק מהמושג בני ישראל -  לשון רבים, תוכל להבין את מקומך כבן ישראל – לשון יחיד. אי אפשר שאדם יעריך את עצמו אם הוא לא מבין שהוא חלק ממשהו גדול ממנו. הספירה נועדה לצרף אותך אל הכלל. 
לעומת זאת, אני מבקש להציג את דבריו של האדמו"ר מאיזביצא. פירושו, לענ"ד, שונה בתכלית השינוי, וז"ל: " כפי מה דאיתא בגמ' 'אין דעתו של זה דומה לשל זה'. כי הש"י חלק לכל אחד טובה וחיים בפני עצמו ואין אחד דומה לחבירו. ע"כ נאמר שאו את ראש היינו שתעמדו כל אחד על מקום השייך לו....'ואתכם יהי' איש איש למטה' לפי שהנשיא הי' יודע לכל אחד איזה מקום שייך לו בשבט, כי באם יחליף מקום אחד אין מצב השבט בשלימות". לפירושו לספירה מטרה אחרת לגמרי: לתת מעמד, להפוך כל אחד לראש. לכל אחד מבני הקהילה תפקיד. חלילה שיחודיותו תטושטש. אומנם הכלל בנוי מריבוי של פרטים, אבל אין ערך לפרטים הללו אם כל אחד מהם לא מפתח את יחודו ומגדיר את תרומתו. 
מרתקת המחשבה: הרש"ר שחי בגרמניה בה מתפתחת הנאורות, מצמצמם את מקומו של הפרט; 'מי השילוח' שחי במזרח אירופה, מעצים את מקומו של היחיד. 
כתר של תורה 

הספר הרביעי פותח בדבר ה' אל משה תוך ציון המקום- "וידבר ה' אל משה במדבר סיני".
למה במדבר סיני? מכאן שנו רבותינו: (תנחומא במדבר פרשה ו')

"בשלושה דברים ניתנה תורה באש ומים ובמדבר... ולמה ניתנה בשלושה דברים הללו לומר לך, מה דברים הללו חינם לכל באי עולם אף התורה חינם לכל באי עולם ...".

המדרש מבקש להדגיש את הנגישות של כל אחד מישראל לקבל תורה. כשם שכל אחד יכול ליהנות מהטבע הכולל את האש והמים כך כל אחד יכול ללמוד תורה. אולם, יתכן והמדרש מעוניין להפגיש אותנו עם שלושה סוגים של אנשים הלומדים תורה. יש הלומד תורה ומרגיש שנמצא במדבר; מתקשה בלימודו, צמא וזקוק לסיוע. יש מי שהתורה זורמת בתוכו כמים; לימוד התורה ותכניה נקלטים ללא כל קושי, אך עדיין הוא אינו חש בחוויה רוחנית מיוחדת בשעה שעוסק בתורה. ויש מי שהתורה גם מחממת אותו כאש וגם בוערת בקרבו כשלהבת תמידית. בשעה שהוא לומד תורה הוא מרגיש שהוא ממלא את חייו בתוכן משמעותי המעורר אותו לעבודת השם. המדרש  תובע מכל אחת מהדמויות לנסות וללמוד. התורה נקנית באמצעות מאמצים כבירים, אך לבסוף היא ממלאת את הנפש. דברים דומים ניתן למצוא בדבריו של  ה'שפת אמת':
"...אש הוא התלהבות האדם לעלות ולהתדבק בו יתברך, והוא בחינת 'נר מצוה'. כי בנר שלהבת עולה. וכן על ידי המצות מתדבק ומתחבר בשורשו למעלה. ומים הוא הארת קדושה הבאה מלמעלה והוא בחינת 'תורה אור', כי האור מגיע מלמעלה למטה..." (תרנ"ח "במדרש").
האש מסמלת את ההתלהבות ושאיפתו של האדם לפרוץ למעלה. לעומת זאת, המים  מסמלים את השפע היורד לעולם שלנו, שמקורו בשמים. בהשוואת התורה לאש ולמים, רוצים חז"ל  ללמד אותנו, שהקשר בין האדם לבוראו דרך התורה והמצוות הוא קשר הדדי. כאשר האדם שואף להתקדם הקב"ה משפיע עליו. קשה עד מאד ללמוד תורה ולהשקיע מרץ וזמן בלימודה, אולם מובטח לנו שגם מי שאינו מרגיש את ניחוחה של התורה לבסוף ימצא בה טעם טוב. המשנה במסכת אבות (ד,יג) מציגה שלושה כתרים: כתר תורה, כתר כהונה וכתר מלכות, ומסביר הרמב"ם בפרושו למשנה, שכתר תורה גדול יותר, שכן הוא מונח לכל והוא נרכש מתוך מאמץ גדול של האדם הלומד, לעומת כתרי מלכות וכהונה שעוברים בירושה ממשפחה נבחרת. זאת ועוד, הכהן והמלך מתווכים בין הקב"ה לישראל לעומת לומד התורה שזוכה לקשר ישיר להקב"ה באמצעות לימוד התורה. המשנה מציגה כתר רביעי, כתר שם טוב שהוא עולה על כולם. דומה שזה  כתרה של רות המואביה שוויתרה על מעמדה הרם במואב והגיע ריקם עם נעמי במסירות אין קץ. 
בשבועות אנו מעלים על נס את כתר התורה (מעמד הר סיני) וכתר שם טוב (מגילת רות) והמשותף לשניהם שהם נרכשים מתוך מאמץ ודבקות במשימה. בשנים האחרונות אנו עדים להתחזקותה של התורה בחברה. בחברה הכללית רבים מבקשים לתת משמעות לחייהם באמצעות לימוד תורה. בצבור הדתי יש רבים המצטרפים ללימוד 'הדף היומי' ורואים בכך אתגר רוחני הדורש קביעות יומית. יש הקובעים חברותא ויש המצטרפים לשיעורים. יש הלומדים דרך האינטרנט או בשיעור בבית המדרש. כל הדרכים ברוכות וכל אחד צריך למצוא את הדרך המתאימה לו. תיקון ליל שבועות הוא השיא, שבמהלכו כולם ערים ולומדים תורה. השנה אנו זוכים להתכונן למעמד הר סיני מתוך השבת. בתפילת שחרית אנו  מציינים את מעמד הר סיני: "ישמח משה במתנת חלקו ... ושני לוחות אבנים הוריד בידו וכתוב בהן שמירת שבת". החיבור בין שבת שהיא זכר ליציאת מצרים לקבלת התורה היא העדות הנאמנה שיציאתנו ממצרים היא כדי שנהיה ממלכת כהנים וגוי קדוש. 
ההלכה במציאות רפואית משתנה
השבת אנו פותחים את ספר במדבר, "וידבר ד' אל משה במדבר סיני באהל מועד באחד לחודש השני בשנה השנית לצאתם מארץ מצרים לאמר" (במדבר פרק א' פס' א' ). המהר"ל מפראג בהתייחסו לנתינת התורה דווקא במדבר אומר כי התורה ניתנה במכוון במקום המבטא ריחוק גמור מהתלות בחומרי ובחולף, הרחק מציביליזציה, מקום בו שולטים איתני הטבע במלוא עוצמתם ומפגישים את האדם יותר מכל עם האינסופי (תפארת ישראל פרק כ"ו).
חז"ל נתנו למדבר משקל ומקום של כבוד וכנראה שלא בחינם. האדם המודרני רוצה לחוש משמעותיות, מייחל לשינוי, לחיים של עומק, בעוד הסביבה הטכנולוגית המלאכותית, מטייחת משמעות זו. סדנת המדבר הקדומה אליה יצא העם היהודי עניינה לא ניקוי ראש, לא שבירת השגרה, ולא ריחוק מהציביליזציה לשעה "מפני מה ניתנה תורה במדבר סיני? ללמדך שאם אין אדם מבקר (מפקיר) עצמו כמדבר אינו זוכה לדברי תורה. מה המדבר אין לו סוף כך היא התורה אין לה סוף... וכשם שאין לה סוף אין למתן שכרה סוף..." (פסיקתא דרב כהנא, בחודש השלישי, י"ב כ').

מאז נתינת התורה ועד היום, למציאות משתנה השלכות, הן על המרחב האישי והן על המרחב הציבורי. נושאים כדוגמת פיקוח נפש, תרומת איברים, קביעת רגע המוות, הפריה חוץ גופית, הנדסה גנטית ושיבוט, מחד גיסא, וצורת שלטון, מערכת המשפט, שאלת הגיור, עגינות ומעמד האישה, מאידך גיסא, הן רק מקצת מאותם תחומים בהם חלו תמורות.

הרמב"ם בפרק הדן בפיקוח נפש, קובע כללים בהלכה ראשונה נאמר: "ספק נפשות דוחה את השבת" (הל' שבת פ"ב ה"א). בהלכה נוספת הוא חוזר על כלל זה ומוסיף עליו - "שספק נפשות דוחה את השבת ואפילו לזה שאין חזקתו חי" (שם הל' ט"ו) ושוב חזר וסיכם באופן שונה בהלכה נוספת "מצוה לצאת בשבת להצילן בכל דבר שיכול להצילן" (שם הל' כ"ד). הכלל הראשון מוסב על מקרה שאין הסכנה ודאית, ויתכן שגם בלא חילול שבת לא יסתכן. עם כל זה מחללים את השבת. איך ניתן להכיר אם יש כאן אפילו ספק סכנה? "על פי רופא אומן של אותו מקום" (שם הל' א'). אין לך אלא רופא של מקומך ושעתך. 
הכלל השני מוסב על מקרה שהסכנה ודאית אבל החיים הם בספק. המדובר הוא על עובר במעי אמו שהאם מתה ויתכן שהעובר אינו עוד חי, ואף יתכן שאפילו נוציאהו לא נדע איך להחזיקו בחיים, כי כל חיותו אינה אלא חיות מסופקת. מכל מקום מחללים שבת. בין זה ובין זה - שני הכללים כאחד - אמורים באופן שיש אפשרות לעשות משהו למנוע את הסכנה או לתרום לחיזוק כוחו וחיותו של המסוכן. אבל אם אין לאל ידינו לעשות כלום אין כאן עוד מצוה וקל וחומר שאין לחלל שבת. 
כאן מקומו של הכלל השלישי המדבר על ספינה המטורפת בים וכיוצא בזה - אם יש דבר שיכול להציל מצווה לצאת ולהציל, אבל אם אינו יכול אפילו להגיע לשם למה יצא? מעתה הגע בעצמך, לפנים - ראה רחוק מן החוף ספינה המטורפת בים, ואין לו סירה להגיע לשם ואף אינו יודע לשחות במים, וגם אינו יכול להתריע עליה שיבואו אחרים לעזרתה כי אין יישוב אחר שיוכל להגיע לשם בעוד מועד - הרי הוא פטור מלפעול. אבל כיום שיש טלפון, אפילו אם הוא בפינה נידחת אינו נפטר עד שיזעיק עזרה על ידי הטלפון. הוא הדין בחולה שאפסו סיכוייו ומוטל כמת, אולם בהתקדם המדע מתגלים תרופות חדשות המועילות להחזיר החיות, נמצא שעתה יש יכולת להציל, וממילא חייבין להציל. ואפילו אין יכולת להציל, אם רק ניתן להבחין בחיות מועטת, הרי לפנינו ספק חיות, הכלל השלישי המהווה סיום של הלכות אלה, מגלה כי היכולת היא עניין של מציאות, והמציאות משתנה לפי המקום, הזמן והידע. 

התורה ניתנה לכל דור לפי יכולתו, ובענייני פיקוח נפש- הואיל והיכולת משתנה ומתווספת, אף המצווה מתרחבת. (עיין הרב פרופ' נחום רבינוביץ, תחומין ח', עמ' 435, הערכה מדעית כיסוד לפסיקת הלכה, וכן בספרו של הרב יצחק שילת, רפואה, הלכה וכוונות התורה, בהקדמה, עמ' 14-17). 


אי (כשר) בלב ים

מעל לרבע מיליון יהודים מגיעים לקפריסין בכל שנה, ועוד מאות מתגוררים בה. באי המפתיע, שלוקח פחות זמן להגיע אליו מאשר להגיע מירושלים לתל אביב, יש אפשרויות רבות למטייל הדתי- גם למי שמקפיד על קלה כחמורה
ליאת עסיס
הסיפור של העם הנבחר אינו פשוט. הוא טומן בחובו זרות ומלחמות, התעקשות על קיום חיים יהודיים אל מול אימפריות שדורשות היטמעות ועבודת אלילים, וגלות על גבי גלות. הסוף טוב- 70 שנות עצמאות במדינה משגשגת, אבל לקח זמן להגיע לשם. קפריסין, מדינת אי רגועה שמימיה התכולים מפורסמים בשקיפותם, נמצאת במרחק של פחות מ-240 ק"מ מישראל, היום 35-40 דקות טיסה בלבד. משום כך, אין זה מפתיע שגם בקפריסין הייתה קהילה יהודית מימים ימימה, שיחסיה עם תושבי האי היו יחסי אהבה-שנאה.
קיימות עדויות עתיקות מימי החשמונאים, של ישיבת יהודים באי קפריסין וקשר שעיקרו כלכלי בין קפריסין לישראל. העדות המוכחת הבאה לחיים יהודיים בקפריסין היא לאחר נפילת הבית השני, אז התחולל מרד יהודי בארץ ישראל שדוכא ביד קשה על ידי הרומאים ו-300 אלף יהודים הועברו לקפריסין ועסקו בעיקר בבניית הערים הרומיות- בתי מקדש, וילות, מבני ציבור ועוד. במאות ה15-17 החל במספר מוקדים, וגם בקפריסין, מרד התפוצות, שהיהודים לקחו בו חלק, כנגד האימפריה הרומאית. המרד נכשל והמעטים ששרדו מיהודי קפריסין גלו לרומא, כאשר בכעס רב יצאה תקנה קיסרית, שהחזיקה מעל ל-1000 שנה, שאוסרת על יהודים לעלות לקפריסין, ומי שינסה לעשות זאת מסתכן בהוצאתו להורג. עקב כך, אין קהילה יהודית עתיקה בקפריסין, עד שגם בעת גירוש יהודי ספרד אלו נמנעו מלהסתכן ולגלות לקפריסין. במרוצת השנים היו ניסיונות שונים להעלות יהודים לקפריסין, לצרכי פיתוח וכלכלה, אך אלו לא צלחו. עם תנועת ההעפלה לארץ ישראל, משנת 1945, הופנו ספינות המעפילים למחנות בקפריסין, ששוחררו רק 3-5 שנים לאחר מכן. היהודים שמתגוררים בקפריסין כיום- מאות יהודים- כולם ישראלים לשעבר, שנהנים מהמיסוי הנמוך של המדינה עוסקים בהיי-טק, תיווך, נדל"ן ועוד, ועוד אלפים שהשקיעו בנכסים ובדירות נופש. מי שדואג לקהילה היהודית הוא הרב הראשי לקפריסין, אריה זאב רסקין, המשמש גם כשליח חב"ד. ב2003 הגיע לקפריסין והקים את בית חב"ד הראשון באי (כיום יש רבים נוספים), ייסד מקווה, בית כנסת ועוד והחל לנהל אירועים יהודיים- בריתות, בר מצוות, חתונות, ומה לעשות, גם לוויות.
בשנים האחרונות היחסים בין ישראל לקפריסין (אם נשים בצד את הארוויזיון...) משגשגים, והודות לארדואן, לטיסות הלואו-קוסט ולמרחק הקצר- מעל ל270 אלף תיירים מישראל באים לאי הקסום בכל שנה. עם הצמיחה הזו, יש מי שחשב על ציבור שומרי המסורת שרוצים "פשוט לקפוץ לחו"ל" במחיר סביר לאורך כל השנה, ולהיפטר אחת ולתמיד ממנות חמות שמתפזרות בתיק, סירים, נקניקים ושאר שימורים שתופסים מקום יקר במזוודה. 
תהילה ויצחק פרידמן, בעלי חברת KosherBookings , הרגישו שמשהו חסר בעולם היהודי למי שרוצה לטייל ולנפוש. המטייל המסורתי אורז מזון וכלים, עסוק בשיטוט אחר מקומות כשרים בחו"ל, היקרים מהמסעדות המקומיות, ומבזבז כסף וזמן חופשה יקר: "הרגשנו שאין מספיק מקומות כשרים בחו"ל שפתוחים כל השנה", מספר יצחק. "אשתי הסכימה שנפתח מלון כזה בתנאי שהוא יהיה קרוב לארץ". בני הזוג, שאתם יכולים לקרוא להם 'הפרידמנ'ס', ראו שהכי קרוב לארץ שאפשר- זו קפריסין, יעד עולה ואטרקטיבי, הופתעו מאתריה המגוונים ומפינות החמד המרהיבות- נקרות קסומות, כפרים אותנטיים, אטרקציות מים, פארק מים עצום, ספורט אתגרי ונגיעות של היסטוריה יהודית- והחליטו לפתוח את המלון שלהם שם, והיד עוד נטויה. המלון של הפרידמנ'ס הוא מלון בוטיק משופץ לחלוטין, שעיצובו, בנגיעות טורקיז, מזכיר את הנוף הקפריסאי האותנטי, יחס הצוות אישי, חם ואדיב (שגם חלקו הלא יהודי יודע הלכות שבת ועוד), והמיקום אטרקטיבי- קרוב לשדה התעופה, לטיילת ולחוף, ו-2 דקות מבית החב"ד של לרנקה, שם אורחי המלון מתפללים מתוך אידיאל- חיזוק הקהילה היהודית הקיימת, שבמזל יכולה לסמוך על עשרה יהודים שיגיעו לתפילה בכל יום- ובחגים ממלאת את בית הכנסת על גדותיו. 
לפרידמנ'ס היה חשוב, למרות פערי המחיר העצומים, לבשל לאורחיהם אוכל כשר למהדרין, עם משגיח כשרות 24 שעות ביממה. יצחק מסביר: "אני לא יכול להגיש למישהו אחר בשר שאני לא מרגיש בנוח לאכול בעצמי. בנוסף, רציתי שהמלון ייתן מענה לציבור הרחב- שכל אחד ירגיש שהוא יכול לאכול כאן והכשרות לא תגביל אף אחד". גם מי שלא מתארח במלון יכול לבוא לסעודות השבת ולהזמין ארוחות גורמה בכשרות מהדרין באמצע השבוע. תהילה מתארת: "רצינו מלון 3 כוכבים כשר וקרוב לארץ שפתוח למשך זמן רב. פתחנו נישה גם לציבור החסידי שלא יצא לחו"ל, וגם, הציבור המסורתי נכנס אלינו לאכול, מה שלא היה לו בעבר. אנחנו רוצים שכל אחד יוכל לבוא, זה כל כך קרוב, לא צריך לתכנן מראש. מזג האוויר תמיד מעולה ועם האוכל אתם מסודרים אצלנו. יותר זול מלהישאר בבית". הפרידמנ'ס מקפידים להשרות במלון אווירה מתאימה וחגיגית בחגים ולהתאימו לצרכי החג. לגבי שבת, תהילה מספרת: "אחד האתגרים הנוספים של מטיילים דתיים בחו"ל היא השבת. אנחנו מבינים את הצרכים והמלון שלנו מותאם לחלוטין למטייל הדתי, מהפרט הכי קטן, בלי חשש חילול שבת". בנוסף, המלון מוציא טיולים לכל המקומות המעניינים והחשובים באי, בליווי מדריך ישראלי, גם הם מותאמים לציבור הדתי, תוך היכרות עמוקה עם הניואנסים החשובים לדתיים. בזמנים בהם לעתים נופש בחו"ל משתלם יותר מנופש בארץ, טוב שיש מי שדואג שהציבור הדתי והחרדי יוכל ליהנות מכך בראש שקט.
הכותבת הייתה אורחת המלון.
מפקד אוכלוסין
ד"ר  יצחק  קניגסברג
משה רבנו נצטווה לערוך מפקד לעם ישראל: "בְּאֶחָד לַחֹדֶשׁ הַשֵּׁנִי בַּשָּׁנָה הַשֵּׁנִית לְצֵאתָם מֵאֶרֶץ מִצְרַיִם". המפקד לא כלל את כל בני ישראל, אלא התמקד ב : "מִבֶּן עֶשְׂרִים שָׁנָה וָמַעְלָה כָּל יֹצֵא צָבָא בְּיִשְׂרָאֵל תִּפְקְדוּ אֹתָם לְצִבְאֹתָם" (במדבר א'), ולא כלל את הנשים, את הצעירים מתחת לגיל עשרים ואת הלויים: "וְהַלְוִיִּם לֹא הָתְפָּקְדוּ בְּתוֹךְ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל כַּאֲשֶׁר צִוָּה ה' אֶת מֹשֶׁה" (במדבר ב'). 
נשאלת השאלה: מדוע נצטווה משה לפקוד את בני ישראל בעיתוי הזה, מדוע באה הדגשת הצבאיות במפקד ומדוע לא נכללו הלויים במפקד הזה? 
התשובה לשאלה הראשונה נמצאת בפירוש הרשב"ם: "שאו את ראש כל עדת - לפי שמעתה צריכים ללכת לארץ ישראל ובני עשרים ראוים לצאת בצבא המלחמה שהרי בעשרים בחדש השני הזה נעלה הענן כדכת' בפרשת בהעלותך וכת' שם 'נוסעים אנחנו אל המקום' וגו'. ולכך צוה הקב"ה בתחילת חדש זה למנותן". 
בשנה הראשונה לצאת בני ישראל ממצרים הם קבלו את התורה ובנו את מוסדות המשפט, שרי עשרות שרי מאות וכו'. בשנה הזאת הם גם בנו את המשכן, המרכז הרוחני של העם שעבודתו הסתיימה: "בַּחֹדֶשׁ הָרִאשׁוֹן בַּשָּׁנָה הַשֵּׁנִית בְּאֶחָד לַחֹדֶשׁ הוּקַם הַמִּשְׁכָּן" (שמות מ'). לפי התוכנית המקורית, בני ישראל צריכים היו להיכנס לארץ כנען באותה שנה, ולכן היה צורך להקים צבא שיבצע את משימות הכיבוש. אולם, חטא המרגלים גרם לכך שבמקום להיכנס מיד לארץ כנען, בני ישראל התעכבו במדבר ארבעים שנה. הקמת הצבא הצריכה מפקד אוכלוסין, בכדי לקבוע את אסטרטגיית הלחימה, היכן למקם את כוחות הלחימה. את השבטים הגדולים והחזקים שיהיו  אחראים על הבקעת מערכי האויב יש למקם בחזית המחנה, וכן יש צורך בכוחות חזקים בעורף המחנה, כדי שהאויב לא יזנב בהם. כך נבחר שבט יהודה הגדול והחזק בראש שלושה שבטים שמוקמו בחזית המחנה, וכן שבט דן החזק, בראש שלושה שבטים כמאסף לכל המחנה. 
שבט לוי עבר מפקד אוכלוסין שונה ובנפרד משאר שבטי ישראל: "פְּקֹד אֶת בְּנֵי לֵוִי לְבֵית אֲבֹתָם לְמִשְׁפְּחֹתָם כָּל זָכָר מִבֶּן חֹדֶשׁ וָמַעְלָה תִּפְקְדֵם".  את הסיבה לכך מביא החזקוני : "מבן חדש ומעלה תפקדם שהרי אינן נמנין לצאת למלחמה רק לפטור בהם את הבכורות ישראל ודין בכור פדויו מבן חדש". בפועל בני לוי התחילו לשרת במשכן מגיל שלושים: "מִבֶּן שְׁלֹשִׁים שָׁנָה וָמַעְלָה וְעַד בֶּן חֲמִשִּׁים שָׁנָה כָּל בָּא לַצָּבָא לַעֲשׂוֹת מְלָאכָה בְּאֹהֶל מוֹעֵד". בני שבט לוי יצאו לשרות לאומי ועל כן פטרו אותם משירות צבאי.
מִפקד אוכלוסין הוא ספירה של כל האוכלוסייה במקום מסוים, תוך איסוף מידע על האוכלוסייה לצרכים סטטיסטיים. בעידן המודרני משתמשים בשיטות סטטיסטיות אשר מטרתן לקשר בין מספר האוכלוסין, והיבטים דמוגרפיים שונים כגון: גיל, מין, מצב משפחתי, מצב כלכלי ואמונה דתית, בכדי לתכנן את עתיד האוכלוסייה בתחומים אלה. במדינת ישראל מופקדת על מפקד האוכלוסין הלשכה המרכזית לסטטיסטיקה. מפקדים מבוצעים מתוקף "פקודת הסטטיסטיקה" מדי עשור (לערך).
מפקד אוכלוסין חלקי נקרא סקר, ובו נשאלת קבוצה גדולה ומדגמית של פרטים שאלות מסוימות. בניגוד למפקד, בסקר אין בוחנים את כלל האוכלוסייה אלא רק חלק (מדגם) ממנה, ומנסים להכליל מהמדגם אל כלל האוכלוסייה באמצעים סטטיסטיים. 

הסטטיסטיקה היא מודל של תיאור מתמטי של תהליך הסתברותי שממנו התקבל מדגם, המגלם בתוכו אוסף של הנחות לגבי התהליך. במקרים רבים, המודל הסטטיסטי מייצג את התהליך שייצר את הנתונים במידה ניכרת של הפשטה. 
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הכצעקתה?
לאחר עשרות שנים שמפעל השירות הלאומי היה עצמאי, פחות או יותר, בניהול המערכת, החליט משרד האוצר לקחת יוזמה ולשלוט על מרכיבים חיוניים בו. בעמותות המפעילות את השירות הלאומי רואים בכך סכנה לעתידן, ותוהים: היכן ראשי 'הבית היהודי', ומדוע אינם נחלצים לשמור על השירות הלאומי. על מה ולמה הצעקה
מוטי זפט
"השירות הלאומי בסכנה", "מתגייסים להצלת השירות הלאומי", זעקו מודעות שהתפרסו בחלק מעלוני המגזר, והטקסט שם הפנה אצבע מאשימה אל משרד האוצר, כמי שהופך את השירות הלאומי הטוב והמוכר לחברת כח אדם. הכצעקתה? על מה המהומה? האמנם מתנכל האוצר למפעל השירות הלאומי עד כדי סכנה לקיומו? ואם כן, למה?
שוחחנו עם כמה בכירים במפעל השירות הלאומי, והתמונה שקיבלנו קצת מורכבת. ננסה לפשט. נתחיל בעובדות:
משרד האוצר פרסם ערב פסח (ממש ערב החג) מכרז אחד לכלל משרדי הממשלה המבקשים תקנים לבנות שירות לאומי. מה נשתנה המכרז הזה? עד כה, ובמשך עשרות שנים, כל משרד שחפץ בבנות (או בנים) כאלה, פרסם מכרז בפני עצמו ובדק בעמותות גם את היכולת לקלוט בנות דתיות על המאפיינים שלהן. כעת המכרז אחיד, כאילו רוכשים מדפסות, מכרז שאפילו לא בודק את הידע והניסיון לקלוט בנות דתיות וללוות אותן לאורך השנים. מה הביא לשינוי? ביקורת שערך החשב הכללי באוצר בשנת 2016 העלתה כי כל משרד פרסם מכרז כרצונו, עם דרישות שונות האחד מהשני, ללא אחידות ויעילות. מה שכנראה עוד הקפיץ את האוצר זה שלפני כשנתיים וקצת פנתה אליו האגודה להתנדבות בעם, הגדולה מבין העמותות, בבקשה להחזיר לאוצר 17 מיליון שקל שהיא גבתה בטעות, בעיקר ממשרד החינוך, במה שהוגדר "דיווח יתר". גורמים באוצר ערבו אז את המשטרה, מנהלי כמה עמותות נחקרו אף בלהב 433, מסמכים הוחרמו (ואח"כ הוחזרו), ונכון לעכשיו, אף שערה לא נפלה מעל ראשיהם. בתקווה שגם אין סיבה שתיפול. על כך בהמשך.
אז חוץ מהמכרז הזה, שבינתיים הוארך פעמיים, ושעל השלכותיו בשטח נעמוד בהמשך, משרד האוצר החליט גם לצמצם את תמיכתו בדירות למתנדבי/ות השירות הלאומי לכדי 50 אחוז מהתקנים. בכמה מדובר? במאות דירות בכל רחבי הארץ.
גזירה נוספת- פגיעה בתקציב הייעודי שהיה עד כה לליווי הבנות, בשיעורי תורה, למשל. כמו גם בשיעורי אזרחות למתנדבים ערבים. דין אחד לכולם. כעת קיצצו גם בזה. בצבא, אגב, יש תקציבים לא קטנים ללימודי יהדות. לחיילות דתיות, ובכלל. מה שנכון לצבא, לא נכון לבנות השירות הלאומי?
מה עלולות להיות המשמעויות של הגזרות החדשות, על מפעל השירות הלאומי, בו נוטלות מדי שנה חלק אלפי בנות (בעיקר), דתיות (בעיקר). (בגדול, שני שליש הן בנות, והשאר בני מיעוטים, בעלי מוגבלויות, ונוער בסיכון).
מספרים לנו בכירים במנגנוני השירות הלאומי: "הערך המוסף של השירות הלאומי לבנות המתנדבות למסגרותיו היא המעטפת הרכה והתומכת שיש בשירות הלאומי, ושאינה יכולה להיות באותה המידה בצבא, שהוא מערכת נוקשה יותר. כך פעלנו 50 שנה. כעת בא משרד האוצר, ומנסה להשתלט על מפעל השירות הלאומי ולהפוך אותו ממסגרת התנדבותית ערכית לסוג של חברת כח אדם. מערכות הבריאות, הרווחה והחינוך בנויות על אלפי מתנדבות מהשירות הלאומי. מישהו השתגע להרוס את זה? קיצוץ הדירות, למשל, יגרום לכך שמספר עצום של בנות המבקשות להתנדב לשרות הלאומי לא יוכלו לקבל את המקומות שהן ביקשו. ומאידך, גם הרבה מקומות המשוועים לעזרת בנות השירות, כמו פנימיות לנוער במצוקה בפריפריה, לא יוכלו לקבל אותן, בהעדר דירות. זו ממש פגיעה בליבו ובמהותו של מפעל השירות הלאומי, שנדבך חשוב בו היא המוביליות החברתית. בת מדימונה משרתת בירושלים, בן מהפריפריה מתנדב במרכז, וחוזר חלילה. המון בנות ששרתו בפריפריה קבעו אח"כ את ביתן שם. הרבה גרעינים תורניים בפריפריה צמחו מבנות שירות לאומי. כיום, 50 אחוז מהבנות גרות בבתיהן שלהן ו-50 אחוז בדירות שרות בגלל גזירות האוצר. לא עוד", כך גוללו בפנינו בכירים באגודות המפעילות את השירות הלאומי.
הקשינו– מה אתם מתבכיינים, הרי הבאתם את זה עליכם במו ידיכם, לפחות האגודה להתנדבות בעם, שבעצמה מודה שעליה להחזיר לקופת המדינה 17 מיליון שקל!!!, סכום עתק, אז למה שהמדינה תסמוך עליכם?
הנה ההסבר שקיבלנו: אכן, 17 מיליון. איך זה קרה? לאחר שמשך עשרות שנים הפעילות מול משרד החינוך נעשתה בתוכנה הפשוטה 'אקסל', עברה המערכת שידרוג למערכת מתוחכמת יותר, ובמעבר הזה נתגלתה טעות שהייתה לאורך 4-5 שנים. באגודה להתנדבות בעם עלו, לטענתם, בעצמם על הטעות הזו, עם המעבר לתוכנה החדשה, ובעצמם פנו לאוצר בבקשה להחזיר את 17 מיליון שקל שניגבו על 'דיווח יתר'. יוזמה עצמית. הדרך מהאוצר לחקירות במשטרה ובלהב 433 הייתה קצרה, כמו גם כתבות מכפישות בתקשורת. נכון לעכשיו, ההר לא הוליד אפילו עכבר. טעויות (גדולות) היו, חשדות ופלילים– אין. בתקווה שגם לא יהיו. אף לא אחד הוחשד אפילו ב'לקחת לכיס'. אגב, מדובר על תקופה של 4-5 שנים, עם מחזור פעילות של כ-130 מיליון שקל בשנה. מדובר בטעות של 2-3 אחוזים. נכון, דין פרוטה כדין מאה. בטח דין 17 מיליון!!, אבל טעות, לא מזיד, כך טוענים שם.
מיכל וולדיגר, יו"ר עמותת בת-עמי, מספרת ל'שבתון' כי בעקבות קיצוץ הסיוע לדירות, אין באפשרותה לשבץ תקנים לקומונריות בסניפים שונים, ועוד תפקידים. זאת ועוד. גם הסכום שמסייעת המדינה לתקן לבת לדירה הוא נמוך משמעותית מעלות הדירה בפועל, גם בפריפריה. שוב נאלצות העמותות השונות לשלוח יד לכיס. מה המשמעות? יותר ויותר בנות ייאלצו לעשות את השירות ליד הבית, או שייאלצו לנסוע כל יום 4 אוטובוסים בבוקר וחוזר חלילה בערב. גם על המכרז שהוציא האוצר יש לה מה להגיד. למשל, שחסרים בו דברים מהותיים כמו לבחון מה ההתמקצעות של כל עמותה שתיגש למכרז, ומהן ההעשרות וההכשרות לבנות. יוק. "התחושה שלי היא שיחס האוצר למכרז שפרסם הוא כאל יחס למכרז למזגנים", כשכמות באה על חשבון איכות, אמרה.  וולדיגר מצביעה על קשיים נוספים שמערים האוצר. דמי הכיס לבנות, למשל. בת עמי מעבירה מידי חודש בחודשו לבנות את דמי המחייה שלהן, בעוד המדינה מעבירה שוטף פלוס 120. 
שאלנו את מיכל, מה את מתפלאת על האוצר, לפחות האגודה להתנדבות בעם סיפקה לו לכאורה סיבה לעשות בלגנים, בגלל 'דיווח יתר' של 17 מיליון.
וורדיגר: "אני לא יודעת מה היה באגודה. כואב לי שמשרד האוצר רואה היום אל כל מפעל השירות הלאומי כשחיתות אחת גדולה. כצינור להעברת כספים, ולא היא, כבר שנים שכל הדיווחים ממוחשבים ואין אפילו אפשרות טכנית לדווח על אותה בת כמשרתת גם בחינוך, למשל, וגם ברווחה. למה לחשוד?".
תהינו, בעקבות צעדי האוצר, פגיעה בשרות הלאומי בטח תהיה, אולי אפילו אנושה, כפי שיש שם המציגים. אז, היכן 'שרינו'? השר אורי אריאל האחראי על השירות הלאומי האזרחי, ויו"ר 'הבית היהודי' שר החינוך נפתלי בנט? "אנחנו לא יודעים. אנחנו מתקשים להסביר כיצד הם מאפשרים דבר שכזה ולא נלחמים על מפעל השירות הלאומי כפי שהם נלחמים על דברים אחרים", אמר לנו גורם אחד. מיכל וולדיגר הוסיפה: "כואב לי שבמשמרת שלנו, של 'הבית היהודי', פוגעים בשירות הלאומי, נכנעים ללחץ. של האוצר ונסוגים בפניו. לא נכון להוציא מכרז כזה על השרות הלאומי בלי שמכירים את המפעל הזה לפניי ולפנים, לפני שמבינים כיצד הוא עובד. לאחרונה חוקק חוק שמאציל את הסמכויות על השרות הלאומי על השר ועל מועצה שאמורה לקום. בטח שלא על משרד האוצר, אז איך זה מתכופפים בפניו"?, היא תוהה בכאב.
והערה של 'שבתון': מסתבר, שגם פה אין חדש תחת השמש. בדוח מבקר המדינה משנת 2013 נכתב, בין השאר: "אופן ניהול מפעל השירות הלאומי, ובמיוחד ניהול האגודה להתנדבות בעם בישראל, אינו תואם את היקף הפעילות ואינו עולה בקנה אחד עם מינהל ציבורי תקין... הפיקוח על פעולות ההנהלה ועל היו"ר היה רופף מאוד... משרדי הממשלה המעסיקים מתנדבות נהגו בחוסר תשומת לב מספקת בעת ביצוע התשלומים לאגודה ולעמינדב. מרביתם משלמים על פי התעריפים הסטנדרטיים, בלא לשוב ולבדוק מפעם לפעם את תנאי השירות של המתנדבות באותם גופים....". 
נחזור לכאן ועכשיו. ממשרד האוצר הגיבו לשירית אביטן הכהן מ'מקור ראשון', שחשפה ראשונה את הסיפור הזה, כך: "לאור דו"ח מבקר המדינה, וכן דו"ח ביקורת שערך החשב הכללי בשנת 2016, נמצא כי מערך השירות הלאומי האזרחי הופעל במסגרת עשרות מכרזים בכלל משרדי הממשלה, ללא יעילות ועם דרישות שונות לגבי הפעלת המתנדבים ותנאי השירות שלהם. עוד עלה חשד לפעילות פלילית ולדיווחים פיקטיביים בגין מתנדבים שלא קיימים. כמו כן פנתה אחת העמותות בבקשה להחזר של כ-17 מיליון שקל בגין דיווחי יתר. לאור זאת פרסם החשב הכללי מכרז במטרה לשפר את איכות השירות למתנדבים ולמשרדי הממשלה, לשפר את איוש התקנים, לצמצם את הבירוקרטיה ולהגביר את החיסכון. יובהר כי חלוקת התקנים ותעריף השירות הלאומי נקבעים על ידי הרשות לשירות לאומי בהתאם לחוק.  לסיכום, המכרז מיטיב עם בנות השירות הלאומי, עם משרדי הממשלה ועם הגופים המוכרים".
בקרוב צפויה פגישה בין החשב הכללי באוצר לבין מנכ"ל משרד החינוך. בתקווה לאיזו בשורה משם.
והערה אחרונה של 'שבתון': פנינו לשר אורי אריאל, הממונה על השירות הלאומי האזרחי לקבל תגובה– עד הורדת הגיליון לדפוס, לא נענינו. אם יתייחס– נביא בלנ"ד תגובתו בגיליון הבא.
להגדיר מחדש את הזהות היהודית
יאיר שלג

כבר שנים רבות שחג השבועות הוא לא רק חג מתן תורה וחג מאכלי החלב, אלא גם חג הגיור; היום האחד בשנה, וליתר דיוק השבוע האחד בשנה, שבו התקשורת הישראלית מואילה להתעניין באנשים שבחרו להצטרף לעם ישראל. הסיבה היא כמובן העובדה שבשבועות מועלה על נס סיפורה של רות המואביה, הגיורת הראשונה בתולדותינו. 

מאז גל העלייה הגדול מברה"מ לשעבר, הפך נושא הגיור מסיפור רומנטי מרגש של בודדים שבחרו בזהות יהודית, לסוגייה ציבורית נפיצה. שכן גל העלייה הזה הביא איתו גם כ-350 אלף עולים שאינם מוכרים כיהודים לפי ההלכה, ומתוך כך גם לא על-ידי המדינה. התוצאה היא של-4% מאוכלוסיית המדינה, אחד מכל 25 ישראלים,  אין הגדרה לאומית ודתית ברורה. הם לא מוכרים כיהודים, אבל ברור גם שאינם נוצרים, מוסלמים או דרוזים. בנתונים הרשמיים הם מוגדרים כ'אחרים'. הם לא יכולים להתחתן כיהודים, וגם קבורתם בבתי קברות יהודיים מעוררת מחלוקות רבות. 

יסודה של הבעיה בהתעלמות משינויים היסטוריים כבירים. מזה כ-250 שנה, מאז תקופת ההשכלה והחילון, נשברה החפיפה ארוכת השנים בין זהות יהודית לשמירת מצוות. בכל התקופה הארוכה הזו התברר שגם יהודים שאינם שומרי מצוות יכולים להיות מוגדרים כיהודים ואף לגדל צאצאים כיהודים, במיוחד אם הם חיים במדינת הלאום היהודית. גם החרדים אינם מערערים על הגדרתם של היהודים הללו כיהודים. אבל משום מה, כשהדבר מגיע להצטרפות לעם היהודי, מתעקש הממסד הדתי לאכוף על היהודים, באמצעות כוחו הפוליטי, את ההגדרה הישנה, החופפת בין זהות יהודית לשמירת מצוות. 

האבסורד גדול במיוחד כשמדובר בעולי ברה"מ לשעבר החיים בישראל. הרי הם לא היו יכולים להיקלט ולהתאזרח בישראל אלמלא היו צאצאים למשפחות יהודיות. רבים מהם זיהו את עצמם כיהודים עוד בברה"מ, ובוודאי שרובם המכריע, קל-וחומר צאצאיהם, חיים בישראל כיהודים: לומדים בבתי-ספר יהודיים, חוגגים את חגי ישראל, וכדומה. חלקם מגלים שאינם מוכרים כיהודים רק אחרי שירות צבאי מפרך, בבואם להתחתן. איזו הצדקה יש לתבוע מהאנשים האלה לעבור את אותו תהליך גיור מייגע הנדרש ממצטרפים שאין להם שום זיקה קודמת לעם היהודי? 

דרושה אפוא הגדרת זהות יהודית חדשה, כזו שתתאים למצב שנוצר בעידן המודרני. הגדרה שיסודה לאומי (ולא דתי), אם כי היא לא תתעלם לגמרי מהפן הדתי-מסורתי הקיים בזהות היהודית, שהרי גם זהות לאומית-חילונית לא תכיר כיהודי באדם ההולך להתפלל בכנסיה, או באדם שאינו מציין את חגי ישראל. 

אמנת גביזון-מדן אכן הציעה הגדרה כזו, ובעיני זה חידושה העיקרי של האמנה. היא הציעה שבחוק השבות יוגדר יהודי כמי ש"אחד משני הוריו יהודי, או שהצטרף לעם היהודי, ובלבד שאינו בן דת אחרת והוא מקיים אורח-חיים יהודי". 

ודוק: אחד משני החותמים על ההגדרה המהפכנית הזו הוא הרב יעקב מדן, ראש ישיבת 'הר עציון', יהודי אורתודוקסי שדווקא לא נמנה עם חוגי 'הליברלים המקצועיים' של הציונות הדתית. אם הרב מדן תומך בהגדרה כזו, משמע שגם העולם האורתודוקסי יכול לחיות איתה. אכן, יש בהגדרה הזו גם חוסרים: מה פירוש 'הצטרף לעם היהודי', או 'מקיים אורח חיים יהודי'. אם נלך לפי האופן שבו היהודי הממוצע מפרש הגדרות כאלה, הייתי אומר ש'הצטרף' פירושו אדם שהוכר כיהודי על-ידי קהילה יהודית כלשהי, ו'מקיים אורח-חיים יהודי' פירושו שחגיו וטקסי מעגל החיים שלו הם חגי וטקסי ישראל. 

אילו זכינו, גם עולם ההלכה עצמו היה מכיר במשמעות ההלכתית שצריכה להיות לשינוי הדרמטי שהתחולל בעם היהודי בעידן המודרני. אבל גם אם עולם ההלכה מהסס לעשות זאת, מדינת היהודים מחויבת לעצב הגדרת זהות יהודית שתתאים לשינוי הנסיבות; הגדרה מכילה, שתתאים לא רק לקריטריונים המקובלים בעולם האורתודוקסי אלא לאלה הרווחים ברחבי העם היהודי בכלל. 
(הכותב הוא חוקר בתכנית דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה)
דור הלומדים הדיגיטלי
בעשרים השנים האחרונות עבר לימוד התורה שינוי עצום, כאשר האינטרנט והסמארטפונים הפכו את המידע לנגיש בהרבה. מהי השפעת 'בית המדרש המקוון' על לימוד התורה ולומדיה?
ד"ר חננאל רוזנברג
מרצה באוניברסיטת אריאל ובמכללת הרצוג

בשלהי ימי הבית הראשון, התרחשו שני אירועים יוצאי דופן, הקשורים למפגש מפתיע של בני התקופה עם טקסט כתוב. הראשון, בימי המלך יאשיהו, הוא מציאת ספר תורה (או "ספר הברית") בידי חלקיהו הכהן הגדול ולאחר מכן קריאתו בפני המלך, קריאה שהובילה לתגובה נרגשת במיוחד. האירוע השני התרחש כמה עשרות שנים לאחר מכן: ירמיהו מצטווה לכתוב את נבואותיו על מגילה, אותה מקריא ברוך בן נריה, תלמידו של ירמיהו, באזני העם בחצר בית ה'. כאשר שרי יהודה שומעים על כתיבת המגילה, הם מבקשים להביאה בפני יהויקים המלך. ברוך בן נריה עובר 'חקירה', במהלכה הוא מתבקש לתאר כיצד בדיוק נעשתה כתיבת המגילה מפיו של ירמיהו. גם תגובתו של יהויקים מדגישה את החריגות שבטקסט הכתוב: המלך קורע את המגילה בשיטתיות, בית אחר בית, ומשליך לתוך האש.
בשני המקרים נראה שבתוכן הדברים עצמם, לא היה חידוש גדול עבור הקוראים. על פי הכתוב בדברי-הימים, מציאת ספר התורה התרחשה לאחר מאמציו של יאשיהו לבער את העבודה הזרה ולחזק את בית המקדש. אין ספק כי המלך הכיר את ציוויי התורה, ונראה שמעשיו לוו גם קודם לכן בידי נביאי התקופה, ירמיהו או צפניה. גם במקרה של שרי יהויקים, נבואות ירמיהו שהועלו כעת על הכתב היו ידועות ומוכרות היטב בציבור. נראה שבשני המקרים הזעזוע המתואר אינו נובע מתוכן הדברים שהיו ידועים ומוכרים, אלא מהמדיום השונה- החריגות של המפגש עם הטקסט הכתוב, הספר או המגילה.
מהפיכת תקשורת והמעבר ממדיום ישן למדיום חדש, נתקלים לרוב בהתנגדויות, בחששות ובהיסוסים. כך למשל, כתיבתה של התורה שבעל פה נתפסה כבעייתית וכרע-הכרחי לא רק בתקופת המשנה והתלמוד אלא גם בראשית ימי החסידות. הסיבה לכך נובעת מהתפיסה שמדיום, ערוץ תקשורת, איננו ניטרלי. אופיו ותכונותיו של מדיום התקשורת– בין-אישי, כתוב או דיגיטלי– מעצבים לא רק את התוכן המוכל בהם אלא גם משפיעים על דרכי החשיבה ותפיסת הידע של האדם. 
בעשרים השנים האחרונות עולמם של לומדים רבים עובר שינוי משמעותי. האינטרנט מנגיש כמויות עצומות של תכנים תורניים, שיעורים כתובים, מוקלטים ומצולמים, והסמארטפונים מאפשרים לצרוך תכנים אלה בכל מקום ובכל רגע. רבים חברים בפורומים מקוונים בהם דנים בסוגיות תנ"ך ומחשבה, ומשתתפים בקבוצות ווטסאפ וטלגרם המפיצות תכני לימוד. עבור לא מעט לומדים, ההשתתפות שבועית בשיעור 'אמיתי' או בחברותא פנים אל פנים אינם אלא חלק קטן מכלל לימוד התורה המתקיים ברובו במרחבי המדיה הדיגיטלית. הלימוד בין כותלי בית המדרש הישיבתי נותר כשהיה, אך דרך לימודם של אלה הנמצאים מחוצה לו, משתנה במהירות. 
נראה שגם כאן המהפכה איננה רק טכנית, חיצונית. ישנן שאלות חשובות ומסקרנות הנוגעות לאופן בו בית המדרש המקוון מעצב את לימוד התורה ואת אופי הלומדים. מהו הערך של לימוד מקוון המתקיים ברובו 'בלכתך בדרך': בנסיעה באוטובוס ובעמידה בתור, בשירות הצבאי ובמהלך טיול תרמילאים במזרח, תוך כדי תשובה לאימיילים במשרד וברקע של כתיבת קוד בחברת הייטק? איזה עולם רוחני נבנה בלימוד תורה המתקיים תוך כדי הקלדות מהירות על מסך המגע? ומה המשמעות של קשר עם רב, כאשר הלומד צופה באדיקות בעשרות ומאות שעות של שיעורים שלו וחש קרבה גדולה אליו, אך לא פגש אותו מעודו?
בעיני, שאלות פתוחות אלו אינן רק עיסוק אינטלקטואלי אלא צורך ממשי הדורש חשיבה מעמיקה של הלומדים ושל רבניהם. במסגרות רבות, החל ממערכת החינוך, דרך האקדמיה וכלה בצבא, מושקע מאמץ רב להבנת השינויים המתחוללים באקלים המדיה החדש. ונראה שגם בבית המדרש ובעיקר מחוצה לו, יש צורך לדון, לחקור ולבקש להבין את מהותה של קבלת-תורה בימינו, דור הלומדים הדיגיטלי.
'עפעלע מיט האניג'
כידוע, בימים עברו במזרח אירופה, היו יהודים רבים מתפרנסים על ידי שהיו שוכרים מהפריץ את בית המרזח המקומי, גרים שם ומתפרנסים מההכנסות הדלות של שותיי השכר בלילות. יהודי שכזה היה, שכל שלוש שנים היה מחדש את חוזה השכירות. בכל שלוש שנים כשהכריז הפריץ על מכרז, אף אחד, אפילו מהגויים בסביבה, לא היה מגיש מועמדות, מכיוון שריחמו על יהודי עני ומטופל בילדים. כך נמשך הדבר שנים רבות.
 שנה אחת הגיע יהודי אחד והפריז בסכום שהציע לפריץ, וכך שכר הוא את בית המרזח המקומי. ואותו יהודי ותיק, ששנים מצא פרנסתו בבית המרזח המקומי, נאלץ לצאת משם באמצע החורף עם בניו הקטנים. היהודי הזה ששכר עתה את המקום, לא היו לו ילדים במשך שנים רבות, ובאותה שנה שקיפח את העני, נולד לו בן, ויהי הדבר לפלא, שלא די שעשה עוולה לעני כזה, עוד זכה לישועה כזאת, בן אחר שנים רבות של עקרות. כשסיים ר' נחמן מברסלב לספר סיפור זה לתלמידיו, סיים ואמר: "וכך מנהיג הקב"ה את עולמו"... 
למותר לציין כי הסיפור שונה מסיפורי החסידים הקלאסיים, אין בו "הפי אנד", או "מופת" מעורר התפעלות...
מבחינה מסויימת, בדורו של ר' נחמן, כאשר מעמד האדמו"רים מתחזק והולך, וסביבם הילה של סיפורי מופתים, הוא בא עם סיפור זה, ובעוקצנות, שומט את הקרקע מתחת אמונה המתבססת על תפיסה שיש לנו הבנה בהנהגת הבורא. 
גם בימינו נפוצים סיפורי השגחה, נסים ונפלאות הפוקדים מי שעשה כך או כך, והז'אנר בתאוצה מתמדת, בכינוסים שונים ובכל פינה ברשת. 
אין בכך פסול כמובן, וטוב לספר שבחי ה', אך אל לנו לשכוח, כי העולם אינו שחור לבן, ואבוי לנו אם נתלה את אמונתנו בסיפורים בהם הגורל הסתדר בדיוק כפי שרצינו.
כאשר אדם מחפש הבנה בהירה במציאות, ומתאכזב, הוא עלול להגיע למרירות נוראה. היכולת לקבל את המציאות מבלי לתת לה פרשנות מובנת, היא בעצם קבלה של הנהגת הבורא האין-סופי, שאינו משועבד להגדרות או לתפיסת הצדק שלנו.
"לפני זמן מה סיפרה לי אשה אחת, מאד אינטליגנטית, כיצד הגיעה לכך שהפכה לדתית. בנה הקטן חלב במחלה קשה, והרופאים כמעט נואשו מחייו. היא התפללה לרפואה, והילד הבריא. 'הגעתי לאמונה כאשר בני בעזרת ה' הבריא', אמרה. סיפרתי לה שאני מכיר אשה שבנה חלה, ובעזרת ה' – נפטר. האשה חשבה על דברי וענתה: אני מודה לך שפקחת את עיני לראות את משמעותה האמתית של האמונה." בשורות אלו חותם ישעיהו ליבוביץ את ספרו "חמישה ספרי אמונה". האשה שבנה חלה ונפטר היא אשתו, והבן הוא בנו שנפטר בדמי ימיו.
הניסיון לטשטש ולהדחיק לפעמים, את העובדה כי לא תמיד אנו מזהים צדק בהנהגת העולם, עלול למנוע את הדיאלוג שבמהות האמונה. המרחב שבין הנאמנות לה' מצד אחד, ומצד שני נתינת המקום לכך שהלב מרגיש חוסר צדק משווע, הוא המרחב של הדיאלוג החשוף והכנה בינינו לבין הבורא. דוקא שם, בקונפליקט הזה, מתרחשת האמונה על כל בטוייה, בתפילה, בזעקה, ובקבלת עול. 
דוגמא מדהימה ומרגשת לכך, מצויה בהקלטה משנת תשכ"ד, שם נשמע האדמו"ר הקודם מצאנז זצ"ל, שעבר את מאורעות השואה האיומה, מדבר אל הקב"ה, ימים ספורים לפני ראש השנה. קולו צרוד וסדוק, וכך הוא אומר בבכייה גדולה: "אני אומר לך ה', הייתי במחנות, ליד המשרפות, לא ראיתי מישהו עם תהלים, אומר תהלים ועושה תשובה. אתה יודע מתי אנחנו עושים תשובה? בראש השנה, כשיש 'עפעלע מיט האניג' (תפוח בדבש). אז מה אתה אומר ריבונו של עולם? מה יותר מביא אותנו לתשובה? צרות? משרפות? לא... רק עפעלע והאניג!"
אז אמנם מתבקש שנייחל לאמונה כנה ופשוטה, גם בחושך ובאי הוודאות, ועדיין אחרי כל הנאמר פה, מאחל לכולנו: רק "עפעלע והאניג"...
איש אחד היה בבית הכנסת שלנו / סיפור
קותי גוטמן

איש אחד היה בבית הכנסת שלנו, לא על ימים ולא בא בימים, איש פשוט אשר לא היה ממשכימי בית המדרש המקדימים ופותחים את דלתות בית הכנסת ואף לא היה מן המאחרים לצאת ועיתותיהם בידם ותלמודם תחת בית שחים. לא היה איש רעים להתרועע ואף לא היה ממזעיפי הפנים.
גם לא היה מהפטפטנים המרבים שיחה בבית הכנסת, מאלה הבולמים את פיהם כל היום ובהגיעם לבית הכנסת נפרץ הסכר, וחרצובת לשונם משתחררת, ומנגד אף לא היה מדיר עצמו מהערה צינית פה ושם או עם הלצה עם שכנו לספסל. 
היה אותו האיש מתיישב במקומו הקבוע בצד הפנימי של הספסל הימני, בשורה הרביעית שלפנים מההיכל, מפאת צניעותו לא היה יושב במזרח בקדמת בית הכנסת בקיר המזרח, ואף לא מתגודד עם שאר המתפללים בספסלים האחוריים, אזור שלמעשה היה יותר מועדון חברים מאשר מקום תפילה.
היה אותו האיש מאלה שהחזן מברכם "וכל מי שבאים בתוכם להתפלל".
משראה שיושבי הקרנות בבית הכנסת, נוטים לדבר בשעת התפילה, ואף הגדילו לעשות כינוסם ככנופיה ושחים זה לזה, ושואלים זה לזה, ואיה מקום כבודו להעריצו? , נטל על עצמו מצוות תוכחה, והיה עובר בין העומדים לדבר, ומעיר להם בנחת, ומהסה את תגובתם בהצביעו על השלט שתלה על כותלי בית המדרש "אין לדבר בשעת התפילה". והיו הליצנים עונים לו שכתוב בשעת התפילה אך לא בשעת חזרת הש"ץ ובקריאת התורה. הוא היה מתעלם מבדיחותא זו, ומרגיש את העלבון ואת הצריבה. משתדל לא להזעיף פניו. 
ראה שהציבור משתמטים ומתרחקים ממנו, נטל את עצמו, והתיישב בפינתו ועבד את א-לוהיו כפי ראות עיניו, וזמזום המתלחשים אט אט חדל להפריע לו. 
שכנו לספסל היה סבא סוכריות. סבא סוכריות ישב בצדו החיצוני של הספסל, והיה טומן סוכריות ומגדנות במגרת הסטנדר שלו. סבא סוכריות ליווה במבט את הקטנים שהיו מתקרבים אליו בביישנות, נעמדים לפניו ומצפים לדבר מה, או אז היה מושיט ידו למגרה, שולף ממתק לילד שכמהה נפשו למעט מן המתוק, ליווה בעיניו בבת שחוק את הזאטוט המביט בתאווה איך מהמגרה נשלפים כמו מקופסת קסמים סוכרייה או מסטיק או ופל. חלקם הוקירו תודה, רובם סבו לאחור בריצה לחצר בית הכנסת, בפנים מאירות ובידם השלל היקר, ומייד אחריהם השתרך שובל ארוך של ילדים המבקשים אף הם את חלקם מסבא סוכריות. ראה אותו האיש, כי הילדים מחבבים את הסוכריות, ומתוך כל מחבבים את השהות בבית הכנסת והתפילה, התקנא בסבא סוכריות שכנו והחל אף הוא להביא סוכריות.
 מתוך שהיה להוט לחלק סוכרייותיו, לא נתן דעתו כי הקטנים מבכרים לקבל את ממתקיהם מן היושבים מהספסל ולחוץ, רגילים לעשות סיבוב בין הספסלים, כמי שבאים להתפלל, מקווים שסבא סוכריות ישים לב אליהם, נוטלים חלקם ומסתלקים לחצר. והוא למגינת ליבו, יושב מן הספסל ופנימה, רחוק מעינהם של הזאטוטים, ספון בתוך השקט שלו, רחוק מרחק נגיעה של ילד, ומרחק שנות אור מהאושר המתפשט על פני הילד בקבלו את מבוקשו.טיכס עצה, והחליט להשכים קום, לפני שסבא סוכריות יתפוס את מושבו ויחסום את הנאתו, אמר אשב ואארוב לידים המקדימים, אט אט יכירהו, ויבוא במיוחד לספסלו ולא יפסחו עליו עוד.
אמר ועשה, אך דא עקא שהילדים אף הם אינם ממשכימי בית המדרש ועצתו לא הועילה במאומה.
לשדל את הילדים בממתקים הטובים לא רצה, וישב במושב וחיכה לשעת כושר לחלק סוכריותיו. 
הגיע היום ושכנו לספסל נפל למשכב, לא היה זה חולי שבעטיו נצרכים למי שבירך לחולה, אך היה בו מספיק כדי שיאחז בשכנו רפיון רגליים וכבדות גוף, והתפלל תפילתו בביתו.
הילדים היו עושים את סיבובם כהרגלם, ומשלא מצאו את הסבא החביב, תלו עיניים באיש שלנו. זה הושיט להם ביד רחבה ובנפש חפצה את ממתקיו, והם החזירו לו בחיוכים מבוישים ובתודות מקוטעות. ראו כי טוב, וממתקיו ערבים לחך, לא זנחהו כל הימים, והיו מדלגים על הספסלים ונדחפים בין המושבים, ומחציפים פניהם "אני לא רוצה את האדומה, רוצה את הירוקה" , והיו חוזרים ותובעים ממתק נוסף , ועוד אחד לאחים שמתבייש לבוא, ואחר תובעים סוכרייה גם מסבא סוכריות שהחמיץ פניו, על כך שמבכרים את שכנו, והראה לשכנו פנים צהובות. ראה כי כך, ויצא שכרו בהפסדו, שמתוך תאוותם לקבל סוכריות שוכחים הלכות בית כנסת, ומרעישים ומזעיפים פנים ומחציפים, ולא זו בלבד אלא ששכנו הטוב אף הוא מזעיף פניו לו. להפסיק מנהגו לא היה יכול, להמשיך לא יכול, הלך וטמן את כל ממתקיו במגרת הסטנדר של חברו.
ונטל את סידורו והצטנף בפינתו. 

כותרת גג

שר האוצר האמריקני סטיב מנוצ'ין:
כותרת
 "העברת השגרירות עולה בקנה אחד עם האינטרסים הביטחוניים של אמריקה"
שעות ספורות לפני טקס חנוכת השגרירות האמריקנית בירושלים, נערך במלון וולדורף אסטוריה אירוע מקדים מרשים ביוזמת ארגון ה-OU  העולמי, במעמד צמרת הממשל האמריקני שהגיעה לישראל ובכירים מישראל. 

השגריר דייויד פרידמן שקיבל מה-OU מזוזה כמתנה המסמלת את חניכת השגרירות אמר: "אני בר מזל להיות אחד המקבלים הראשיים של האהבה מהקהילה היהודית, האוונגליסטית במעמד הזה של העברת השגרירות. היום ההיסטורי הזה לא היה קורה ללא הבהירות המוסרית והמאמץ של נשיא ארה"ב דונלד טראמפ". פדרמן הודה לכל אותם שסייעו לקדם העברת השגרירות וסיים בהבטחה: "אני רוצה לומר לחבריי היהודים לאור הניסיון שחוויתי - כשזה מגיע לערכים שלנו, למדינת ישראל - אתם לא לבד". 
שר האוצר של ארה"ב סטיב מנוצ'ין: "נשיאים רבים דחו את העברת השגרירות לירושלים בשל סיבות של ביטחון לאומי. הנשיא טראמפ חתם על הצו כי העברת השגרירות לירושלים עולה בקנה אחד עם האינטרסים של הביטחון הלאומי של אמריקה. זהו צעד גדול ביחסינו עם ישראל". בנוגע ליציאה מפרויקט הגרעין האיראני ציין: "הנשיא טראמפ סרב לחתום על הסכם הגרעין עם איראן. זהו הדבר הנכון ביותר כדי להגן על ארצות הברית, ישראל, האזור ויתר מדינות העולם". 
השר לענייני ירושלים והמורשת זאב אלקין: "זהו יום סמלי לעירנו ולבירה באירוע של OU העולמי. 51 שנים לאחר חזרתנו למקומות הקדושים אנו יכולים לראות שאם אנחנו מאמינים במשהו - הוא קורה".
שר החינוך נפתלי בנט ציין: "בשם הממשלה הישראלית והעם בישראל מודה למישהו שייקרא "חבר אמת" - הנשיא דונלד טראמפ. הא-ל יברך את נשיא ארה"ב, את אמריקה, את ישראל, ואת בירת ישראל הנצחית ירושלים".

שרת המשפטים איילת שקד אמרה: "דונלד טראמפ הוא צ'רצי'ל של המאה ה-21, הוא הסיג לאחור את מדיניות הפייסנות של צ'ימברליין ומסמן לעולם שבעל הבית חזר. העם היהודי אינו עוד עם נודד חסר בית ומגן. עובדת קיומנו כאן אינה נתונה במחלוקת. שלב אחר שלב אנו חוזים בהתגשמותו של חזון הנביאים".

יו"ר האופוזיציה בוז' הרצוג: "תודה על השלב המדהים הזה בזכות הנשיא טראמפ, הצעד האמיץ הזה עושה צדק, ואנחנו אסירי תודה". 
מושל פלורידה ריק סקוט: "זהו יום היסטורי עם הכרזתו של הנשיא טראמפ. אנחנו ידידי ישראל, עושים כל שביכולתנו לעשות למען הקהילה היהודית הגדולה אצלנו". 

נשיא OU העולמי הרב משה ביין: "זהו יום שמחה מיוחד ל-OU, כל יום כזה הוא תפילה לא-ל, יש תפילת שבח, ותפילת בקשה, היום חוגגים את שני סוגי התפילה. ירושלים לא רק מאוחדת ומוכרת על ידי ארה"ב, אלא לפיד של חירות בעולם, המזוהה עם מורשתנו וזכותנו על העיר. תודה רבה לממשל טראמפ, לנשיא, לצוותו וליועציו עבור ההכרה שלהם, ועבור היותם שליחי הא-ל בנושא". מנכ"ל OU ישראל, הרב אבי ברמן: "העברת השגרירות לירושלים היא רגע היסטורי שאנחנו מקדמים ומייחלים עבורו קרוב ליובל שנים. אנו נרגשים ומודים לממשל האמריקאי בראשות הנשיא דונלד טראמפ על התמיכה הברורה בישראל ועשיית צדק היסטורי עם העם היהודי".

ארגון ה-OU העולמי הוא הארגון האורתודוכסי הגדול ביותר בעולם, הפועל ב-92 מדינות ויותר מ-1000 קהילות יהודיות ברחבי העולם. ראשי הארגון פועלים מזה כ-45 שנה מול כל הממשלים השונים בארצות הברית להעברת השגרירות לירושלים. 

אביעד הכהן 

הכל שווים בתורה

בתורה אין זכר מפורש למתן תורה דווקא בשבועות (וחכמים אכן נחלקו בדבר התאריך המדויק של קבלתה). אופי החג מתמקד בפן החקלאי, "חג הקציר". ברבות השנים, נתאפיין חג השבועות בסממנים שונים ומגוונים: לימוד תורה, "תיקון" ליל שבועות, ביכורים, מאכלי חלב, מגילת רות, שירת "אקדמות".  

אולם דומה שכחוט השני שזור בחג ובסמליו השונים רעיון יסוד בעולמה של יהדות: הכלה ולא הדרה. כך, כבר במתן תורה נצטווה משה להקהיל את העם כולו כדי לקבל את התורה. 

לא רק תלמידי חכמים, לא רק גברים או זקנים באים בימים, אלא כל עדת ישראל. אנשים, נשים וטף, חכמי תורה ועמי ארצות. לכולם יש חלק בתורה. רעיון יסוד זה הובלט במשנת חכמים הראשונים. מקצתם יצאו כנגד דעות שביקשו לייחד את לימוד רק למגזר אחד מסוים. וכך, למשל, אמרו בספרי, מדרש ההלכה התנאי לספר דברים: "שמא תאמר יִשְנו [=ילמדו] בני הזקנים, ישנו בני הגדולים?... תלמוד לומר: 'כי אם שמר תשמרון' - מגיד הכתוב שהכל שווים בתורה, וכן הוא אומר (דברים לג, ד) 'תורה צווה לנו משה מורשה קהלת יעקב', 'כהנים לווים וישראלים' אין כתוב כאן, אלא 'קהלת יעקב', וכן הוא אומר: 'אתם ניצבים היום כולכם'"...

רעיון זה בא לביטוי משמעותי גם במגילת החסד, מגילת רות, שאחד ממוקדיה הוא קבלת ה"אחר", הגֵר, וצירופו לעם ישראל. 

למרות הכלה זו, התלבטו חכמי ישראל בכל הדורות ביחס ל"אחר" בכלל, ולגֵר בפרט. יש מהם שקירבוהו והכניסוהו תחת כנפי השכינה, ולעומתם אחרים שביקשו להחמיר עליו, להרחיקו ולהדירו. ביטוי מופלא ליחס מֵכיל ואוהד כלפי הגרים, בא בדברי הרמב"ם אגב הלכה שנשנתה בהלכות ביכורים, והלוא גם הן מעיקר "עניינא דיומא". 

בתשובתו שנשלחה לרבי עובדיה הגר, דן הרמב"ם בשאלת יכולתו של הגר לומר בתפילה "אלוקי אבותינו", ועל ידי כך להימנע מבושת פנים, שלא תהא תפילתו שונה משל חבריו. שאלה זו נידונה כבר בריש משנת ביכורים (א, ד), בדין מקרא הביכורים, ונפסקה בה הלכה: "הגר מביא [=ביכורים] ואינו קורא שאינו יכול לומר 'אשר נשבע ה' לאבותינו לתת לנו'. ואם הייתה אמו מישראל – מביא וקורא. וכשהוא מתפלל  בינו לבין עצמו אומר 'אלוקי אבות ישראל', וכשהוא בבית הכנסת אומר 'אלוקי אבותיכם' ".  

עמדה דומה מופיעה גם בתוספתא (ביכורים א, ב). אכן, בתלמוד הירושלמי על אתר (ביכורים פ"א ה"ד; סד, ע"א), מובאת דעתו של רבי יהודה, שנראית כחולקת עם סתם משנה ותוספתא: "תני בשם רבי יהודה: גר עצמו מביא וקורא. מה טעם? 'כי אב המון גוים נתתיך', לשעבר היית אב לארם, ועכשיו מיכן והילך אתה אב לכל הגוים. רבי יהושע בן לוי אמר: הלכה כרבי יהודה. אתא עובדא קומי דר' אבהו והורי כרבי יהודה  [בא מעשה לפני רבי אבהו והורה כרבי יהודה]". 

למרות שפשוטן של סתם משנה ותוספתא מורה בבירור שאין הלכה כדברי רבי יהודה בירושלמי, ולמרות היותו של התלמוד הירושלמי מקור שדרך כלל אין פוסקים על פיו, בוודאי לא כאשר סותר הוא משנה ותוספתא מפורשות, אימץ הרמב"ם, כבר בשחר ימיו, בפירושו למשנה, את דעתו של רבי יהודה בירושלמי, אף שסותרת היא את "סתם משנה". לימים פסק כן גם ב"משנה תורה" (הלכות ביכורים ד, ג), וכך עשה גם בתשובתו לרבי עובדיה הגר. 
לא פחות מהכרעת ההלכה, מאלפת היא הלשון האוהבת שנקט בה הרמב"ם בפנותו לעובדיה הגר, שאותו הוא מכנה "מרנא ורבנא, עובדיה המשכיל המבין, גר הצדק, ישלם ה' פעלו ותהי משכרתו שלימה מעם ה' אלקי ישראל אשר בא לחסות תחת כנפיו". 
אריכות הלשון בראש התשובה, וכינויי החיבה שבה, מרמזים על יחסו החם של הרמב"ם לנמענו, עובדיה הגר. כך מעידים גם הרטוריקה והתוכן של התשובה (ראו בהרחבה: מעמדו של ה'אַחֵר' במשפט העברי - על יחסם של רש"י ורמב"ם לקבוצות מיעוט בחברה היהודית, מים מדליו 17 (תשס"ו), עמ' 154-119). 
בתשובתו כותב הרמב"ם דברים נלהבים בשבח הגרים ובהיותם חלק מן הכלל: "יש לך לומר הכל כתקנם ואל תשנה דבר. אלא כמו שיתפלל ויברך כל אזרח מישראל כך ראוי לך לברך ולהתפלל, בין שהתפללת יחידי בין שהיית שליח צבור. ועיקר הדבר שאברהם אבינו הוא שלמד כל העם והשכילם והודיעם דת האמת וייחודו של הקב"ה ובעט בעבודה זרה והפר עבודתה, והכניס רבים תחת כנפי השכינה, ולימדם והורם וציווה בניו ובני ביתו אחריו לשמור דרך ה' כמו שכתוב בתורה 'כי ידעתיו למען אשר יצווה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה' '  וגו'. לפיכך כל מי שיתגייר עד סוף כל הדורות וכל המייחד שמו של הקב"ה כמו שהוא כתוב בתורה תלמידו של אברהם אבינו ע"ה ובני ביתו הם כולם... לפיכך יש לך לאמור אלוקינו ואלוקי אבותינו שאברהם עליו השלום הוא אביך... מאחר שנכנסת תחת כנפי השכינה ונלווית אליו אין כאן הפרש בינינו ובינך. וכל הנסים שנעשו כאילו לנו ולך נעשו. הרי הוא אומר בישעיה (נו, ג) 'ואל יאמר בן הנכר הנלוה אל ה' לאמר הבדל יבדילני ה' מעל עמו' וגו', אין שום הפרש כלל בינינו ובינך לכל דבר... ואל יהא ייחוסך קל בעיניך. אם אנו מתייחסים לאברהם יצחק ויעקב, אתה מתייחס למי שאמר והיה העולם". 

הכרעתו האמיצה ודבריו הנוקבים של הרמב"ם משקפים גם גדלות בתורה, גם "כתפיים רחבות" בפסיקת ההלכה, גם רגישות אנושית מופלאה. ולוואי שמעשהו ישמש דוגמא, אות ומופת גם לחכמי התורה שבימינו. 

הנה מול הר סיני הסנה בוער

אבי רט
'לא אגדה רעי ,ולא חלום עובר, הנה מול הר סיני ,הסנה, הסנה בוער. 
הו, שלהבת יה - עיני הנערים, הו, שלהבת יה - ברעום המנועים, 
עוד יסופר על זה היום אחי, בשוב העם אל מעמד סיני' [יחיאל מוהר] 

המהלך ההיסטורי היהודי מתנהל בין שני הרים. המשא והמסע היהודי לדורותיו נע על הציר של הר סיני והר המוריה.

מאז עלה משה אל ההר, כפי שנציין בחג השבועות, ומאז שירד ממנו בראשונה ובשנית, החל העם את מסעו על ציר הזמן ומגמת פניו, בין אם זה לפאתי מזרח, מערב, צפון או דרום- קדימה, אל הר המוריה, אל הר הקודש בירושלים.

כל מי שעבר אי פעם סדרת ניווטים בצבא או באזרחות, זוכר את דברי המדריך או המפקד בשיעור הראשון: חפש משהו קבוע ויציב בשטח, משהו שלא יזוז ממקומו, ותמיד תנווט ביחס אליו. רק כך תוכל תמיד לדעת מה מיקומך ביחס למקום שיצאת ממנו, ורק כך תוכל לדעת מה מיקומך ביחס למקום אליו אתה הולך. אל תנווט את דרכך מול אורות או מול דברים שיכולים היום להיות ומחר להיעלם, שיכולים להיכבות לפתע, שיכולים להיות היום פה ומחר במקום אחר. לעולם, כדי שהניווט יצליח, עליך לנווט ולבדוק את עצמך ומיקומך ביחס למשהו קבוע, יציב ובלתי משתנה.

אל מסע הניווטים הזה יצא העם היהודי ושני הרים משמשים לו כנקודות ציון ביחס למיקומו- הר סיני והר המוריה. לעולם יבחן העם היהודי את עצמו, בימי סגריר ובימים בהירים, בעיתות משבר וברגעי שמחה- מול שני ההרים הללו. כמה אנו נושאים אתנו ועלינו מההר הראשון שבמדבר, ועד כמה אנו קרובים אל ההר הנישא בראש הרים בארץ ציון וירושלים.

כל כך הרבה עליות ומורדות, לילות חשוכים וימים בהירים ומאירים היו לעם הזה במהלך אלפי שנות קיומו. באלו גם באלו ידע תמיד לשאת עיניו ולחפש את 'כוכבי הצפון' שלו – הר סיני והר המוריה.

אל חג השבועות הניצב לפנינו וסימלו הר סיני, אנו באים מתוך יום ירושלים שמאחורינו וסמלו הר הבית. בכך נסגר המעגל היהודי הגדול שקצהו האחד בחג הפסח עם היציאה ממצרים, והוא מבריח מן הקצה אל הקצה עד הגיעו אל הר הקודש ביום ירושלים, תוך שהוא שוזר בדרכו במהלך הימים את יום השואה, יום הזיכרון ויום העצמאות.

זה הסיפור היהודי בתמצית. 4000 שנה ב- 49 ימים.

במצעד החיים היהודי הנצחי הזה צעדו יהודים מחרן ומאתיופיה, מצפון ומתימן, מעיראק ומערבות סיביר, מסודן ומקצווי ארץ אחרים- כשעל שפתי כולם המילה ירושלים, ובליבם אמונת הר סיני.

ובחג השבועות, שיא וסיום ימי הספירה, ביום שכולו תורה, יעסוק העם הזה בשני יסודות חייו עליהם יצוקים כל ערכיו ואמונתו- עשרת הדיברות ומגילת רות. עשרת הדיברות בבחינת קוד ההפעלה של העולם, ומגילת רות בבחינת קוד ההפעלה והערך המוסף היהודי- שתורת חסד על לשונו ובכל אורחותיו.

זה מסענו בעולם, ואלו הנון-צדיקים שלנו בדרכנו אל היעד. נושאים אתנו את קוד עשרת הדיברות ואת סוד החסד. נושאים עיננו אל ההרים ויודעים שעזרנו בוא יבוא, כל עוד נשכיל ללכת איתן בין שתי הנקודות הללו- הר סיני והר המוריה- שתי נקודות שביניהן עובר רק קו ישר אחד- קו החסד והאמונה, כל עוד נדע את סוד החיבור בין העבר לעתיד, בין התורה לעבודה, בין האמונה האלוקית להשתדלות האנושית.

קולות השופר בהר סיני וקולות השופר בהר המוריה ואל מול הכותל חוברים יחדיו להרמוניה אחת גדולה, ולקול אחד גדול, קול מבשר מבשר ואומר חזו בניי חביביי, הגיע זמן גאולתכם.

'רעי, זה לא חלום ,ולא חזיון הוזה ,מאז ועד היום ,בוער, בוער הסנה. 
לוהט בזמר און ,בלבבות הא-ל ,של נערי ציון ,ורכב ישראל'
חום ואהבה גם בלימוד תורה
איך להביא את הילדים ללימוד משותף עם ההורים מתוך בחירה ואהבה ולא מתוך כורח? טיפים לקראת חג השבועות, ובכלל
צבי מור
פשוט לשמוח בתורה
במבט שטחי, חג השבועות נראה חג חיוור מאד ללא כל תוכן מיוחד. אין מצות וארבע כוסות. אין סוכה וארבעה מינים. אין חנוכיה וסופגניות אין מגילה ותפוח בדבש. במבט עמוק יותר ניתן להסביר שהמטרה היא לשים את התורה במרכז ביום זה, ללא כל מאכל או מנהג מיוחד שהיו עלולים להקהות את מרכזיותה של התורה בחג מתן תורה. 
אז אם הביטוי של חג מתן תורה הוא בלימוד התורה – פעולה שנעשית על ידינו במשך השנה כולה – כיצד נוכל בכל זאת, לתת ביטוי מיוחד ללימוד של חג השבועות על ילדינו ותלמידינו באופן שישפיע בעז"ה בטווח הקרוב והרחוק גם יחד? 
עבודת החינוך – מפגש בין נפשות
העברת מסורת חג השבועות לילדינו ותלמידינו היא פעולה חינוכית לכל דבר ועניין, ויש לזכור שמהותו של החינוך הוא מפגש בין נפשות. נפש הבוגר, ההורה או המורה, עמלה להוציא לפועל את נפשו של הבן או התלמיד שהיא טובה וישרה ביסודה. כשמדובר במפגש בין נפשות ובמטרה להשפיע מנפש על נפש, חייב להיות ביניהן חיבור וקרבה. ואם כך, לא ייתכן חינוך בשעת כעס, דחייה, עייפות ומצבי נפש אחרים שאינם מאפשרים לנפש להופיע ברעננות, רוגע ומיקוד. לצערנו, רבות מהפעולות שלנו כלפי הילדים והתלמידים נעשות כתגובה למצבי קיצון בבית ובכיתה, ואנו קוראים להן חינוך למרות שעל פי רוב הן רחוקות ממנו ביותר. החינוך מתאפשר רק בזמנים הטובים שלנו עם הילדים והתלמידים, כשהלבבות פתוחים להקשבה והבנה והאוזניים כרויות לשמוע. 
עיקרון ההתניה
אחד מעקרונות ההשפעה החינוכית הוא ההתניה. כל אינטראקציה מתקשרת אצל החניך במידת השפעתה הרגשית עליו. פעולות בנאליות חסרות ערך רגשי זקוקות לחזרתיות מרובה בשביל שייקלטו היטב בזיכרון, בעוד שאירועים בעלי משמעות רגשית עמוקה, חיובית או שלילית, נקלטים במהירות גם אם לא קרו אפילו פעם נוספת אחת. שמעתי על תלמיד שהיה מקיא בכל פעם שהיה פותח גמרא. אחד ממוריו לגמרא בבית הספר, נהג בו בזלזול ובסרקזם עד שהתלמיד קישר בין החוויה השלילית שחווה מהמורה ובין הגמרא למרות שאין כל קשר ישיר ביניהם. הדוגמה המצערת הזו מלמדת אותנו היטב כמה יש להשקיע בבניית ההתניה החיובית בחינוך. מטרת ההתניה ליצור אצל החניך תמונה חיובית של הנושא החינוכי באופן שרגשות חיוביים יציפו אותו בכל מפגש עם אותו נושא חינוכי.
התניה חיובית בחינוך
ההתניה החיובית נכונה עבור כל נושא חינוכי החל מחינוך לשמירה על היגיינת הפה ושאר הרגלי התנהגות, ועד לחינוך לשפה נקיה, אמירת האמת ומידות טובות. מהי הנוסחה? אם אתם רוצים להשיג הקשבה של הילד עליכם להיות איתו במצב של פיוס וקרבה ואז תחברו את הנושא להקשר חיובי כל שהוא. לדוגמה, אם תתפסו את הילד "על חם" כשעשה מעשה טוב ותראו לו כמה המעשה שלו יקר וחשוב בעיניכם, וכל ההבעה שלכם תשדר כבוד והערכה לילד – המעשה הטוב של הילד עשוי להיצרב במוחו כמאורע חיובי ביותר המלווה ברגש חזק של אהבה מההורה או המורה. נוצרה כאן התניה בין אותו מעשה טוב לרגשות חיוביים חזקים ומטבע הדברים הילד והתלמיד ירצו לחזור על מעשה שגורם ומזכיר להם עונג כה גדול.
התניה חיובית בלימוד תורה
לימוד התורה שלנו עם ילדינו ותלמידינו, נושא פעמים רבות אופי של מתח ואפילו עצבים כשהוא בא במסגרת של שיעורי בית ולמידה למבחן, כשברקע סדר היום העמוס שלנו ממילא. נסו להיזכר מתי לאחרונה חוויתם חוויה רוחנית עוצמתית בלמידה שלכם עם הילדים. המתח הקיים סביב הלימוד למבחנים ושיעורי הבית, קיים רבות גם סביב נושא התפילה. שאלו את עצמכם, האם יש לילדינו התניה חיובית בקשר לתפילה, לימוד תורה וקיום מצוות? ללא משים, גרמנו להם פעמים רבות ריחוק ודחייה ממה שהכי חשוב לנו בחיים! 
הפעם, בליל חג מתן תורה יש לכולנו הזדמנות פז לתקן את המעוות ולהתנות התניה חיובית בינינו וילדינו ובין לימוד התורה. ננצל את השעות היקרות של הלילה המיוחד, במיוחד לאחר שנחנו כל צרכנו בשבת והתכוננו היטב למתן תורה. נקפיד להציף את ילדינו בחום, אהבה, אכפתיות, הקשבה ומגע של אבא ואמא ברגעים הקדושים של הלימוד ונתנה אחת ולתמיד את לימוד התורה בחום ואהבה של אבא ואמא. 
כנראה שזה פשט דברי חז"ל בירושלמי (יבמות פ"ה, א) על אמו של רבי יהושע בן חנניה שהייתה מוליכה עריסתו לבתי מדרש מיום שנולד כדי שישמע רק דברי תורה ועליו נאמר במסכת אבות (ב, ח) "אשרי יולדתו". כיוון שתינוק רך זקוק לטיפול והשגחה תמידיים, לא ייתכן שאמו של רבי יהושע בן חנניה לא שהתה לצדו בבתי המדרש, וכך תוך כדי שהתנגנו להם דברי התורה הייתה מחבקת ומערסלת אותו בחיקה כדי שדברי התורה יתקשרו אצלו עם חומה ואהבתה. ייתכן שזו הייתה גם אחת המטרות בהבאת הקטנים למעמד הר סיני למרות שלא למדו ובוודאי שלא הבינו את עשרת הדברות. 
(הכותב הוא מאמן בכיר MCIL, מדריך מוסמך, אימון הורים, ילדים ונוער)
כל התורה על רגל אחת
יהודה פרוידיגר, סמנכ"ל קרית חינוך, שעלבים
ידוע הסיפור במסכת שבת ל"א ע"א, על גוי שהגיע לשמאי ולהלל וביקש שילמדו אותו את כל התורה על רגל אחת על-מנת להתגייר. הלל ענה לו: מה ששנוא עליך לחברך לא תעשה והשאר פרוש (תרגום). האם גם היום, במקרה והיה מגיע עו"ד מלומד מאנגליה לרב הראשי והיה מבקש להתגייר על-מנת שילמדו אותו את כל התורה על רגל אחת, זו התשובה שהיה מקבל?
בהנחה שכן, אך טבעי שיענה: "זו התורה? האם אצלנו מותר ו/או מקובל לעשות עוולות בצורות שונות לאחרים? בשביל זה להתגייר?"?!
לענ"ד, בימים אלו תשובה זו היא הנכונה והמתאימה ביותר, בדגש שונה מעט. התשובה צריכה להיות מנוסחת כך: "מה ששנוא עליך לא תעשה לחברך, אצלנו, גם זה תורה!". כלומר, אצלנו המוסר אינו קוד שאנשים חיברו או שהחברה החליטה עליו. המוסר אצלנו הוא קוד שהקב"ה קבע והוא שזור בכל סיפורי התורה ומצוותיה. רק כך יש ערובה שהמוסר נצחי ולא ישתנה.
כאשר האסקימוסים שולחים זקנים למות בקור, הם בטוחים שזה מוסרי, כיוון שזה נעשה כדי שלא יהיו נטל על החברה. כאשר מדברים על מוות מתוך רחמים, ודאי שבטוחים שזה מוסרי. כאשר מתירים הפלות, לא עפ"י קריטריונים הלכתיים, אף אחד לא חושב שנעשה מעשה לא נכון.
כך לגבי חברה וכך גם לגבי יחידים. רוב האנשים מוצאים הסברים "משכנעים" למה הם מרמים את מס הכנסה/ העירייה/ חברת הביטוח /הבוס בעבודה ועוד. אף אחד לא יגיד: "החלטתי להיות גנב". כאשר המצפן שלנו הוא המצפון שלנו, ה"מחט" של המצפן נעה עפ"י ה"מגנט"- המצפון הפנימי שלנו. רק כאשר המצפן חיצוני לנו, ומכוון ע"י התורה הוא מצביע לאותו כיוון.
התורה מספרת שאבימלך זימן את אברהם לברור בפני עבדיו: "מה זאת עשית לנו"... כי הבאת עלי ועל עמי חטאה גדולה. מעשים אשר לא ייעשו עשית עמדי"!, עונה לו אברהם: "כי אמרתי רק אין יראת אלוקים במקום הזה והרגוני על דבר אשתי". לכאורה, מהי התשובה הזו?, הרי אבימלך אומר לאברהם שהם לא עושים מעשים רעים. אלא, שתשובת אברהם היא: אם המוסר הוא בלי יראת אלוקים אז הוא ניתן לשינוי כל הזמן ובסוף תגיעו ל"והרגוני".
ערב מתן תורה, כשמדברים על המשמעות של לחיות חיי תורה שלמים, ושהתורה תהיה רלוונטית בכל מקצועות חיינו, חשוב לזכור שכל מערכת המוסר שלנו צריכה להיגזר ולנבוע מהתורה ולא מנורמות חברתיות מערביות/חילוניות המקיפות אותנו. 
פנינים לפרשת במדבר

מתוך: 'תורת עם', הרב מנחם הכהן, הוצאת 'מודן'

גפן ממצרים תסיע
במדבר סיני (א, א)- גפן שבעליה מבקשים שתשביח, עוקרים אותה ממקומה ושותלים אותה במקום אחר והיא משבחת: כך, כשביקש הקב"ה להודיע ישראל בעולם, עקרם ממצרים והביאם למדבר, והתחילו מצליחים שם: קיבלו את התורה ויצא להם שם בעולם (שמות רבה מד).
מדבר קדמות
כתב הרמב"ם (הלכות תפלה יג, ב): "המנהג הפשוט שיהו קוראים 'במדבר סיני' קודם עצרת". לכן קוראים "במדבר סיני" קודם חג מתן התורה, ללמדנו שהתורה מעניקה למקיימי מצוותיה כוחות נפש, להפוך מדבר לארץ נושבת, ושממה לגן פורח, ככתוב (ישעיה נא, ג): "וישם מדברה כעדן וערבתה כגן ה'" (רבי שלמה יוסף זיון).
בהר ומדבר
וידבר ה' אל משה במדבר סיני (א, א)- בסיום ספר "ויקרא" אומרת התורה: בהר סיני", ואילו מכאן ואילך "במדבר סיני". לפי שבמתן תורה היו ישראל כולם באחדות, כדבר רש"י (שמות יט, ב): "ויחן שם ישראל נגד ההר"-כאיש אחד בלב אחד, אבל שאר כל החניות בתרעומות ובמחלוקות". משרבתה המחלוקת ונפגעה האחדות, לא הייתה להם עוד חניה "נגד ההר" - "בהר סיני", כי אם "במדבר סיני"- בשממון וישימון (מן התורה).
כיבוש השממה
את ספר "במדבר" מתחילים לקרוא בשבת שלפני חג מתן תורה. מתן התורה דווקא במדבר אינו מקרי, אלא הוא חלק מעצם המשמעות של התורה והגאולה. בכמה דתות נתפס המדבר כמקום אידיאלי להתקרבות בין אדם לאלוהיו, מקום שבני אדם בורחים אליו כדי לחיות חיי נזירות. ואילו בדת ישראל התורה אמנם ניתנה במדבר, אך היא נועדה לבני אדם שיחיו על פיה בתוך חברה מתורבתת ומפותחת, ותורה זו תסייע להם לכבוש ולרסן את הפראות השדית שבאדם. ההתגלות במדבר משמשת אפוא תזכורת קבועה לאדם, שאם לא יגבר על הישימון, עלול הישימון לגבור עליו. (תורה היום).
קול קורא מן המדבר
וידבר ה' אל משה במדבר סיני (א, א)- קול התורה עולה מן המדבר. אילו היה קול התורה עולה ממקום מושב בני אדם, היה הופך לרשות היחיד, לקולם של שבט אחד או אומה אחת. שם, במדבר, בין החולות, בשטח הפקר שלא אדם ולא ציבור איווהו למושב להם, נוצרה תורת מוסר א-לוהי, ששומה עליה להיות נכס של האנושות כולה. משם בקע כל זה, קריאה לביטול הגבולות בין עם לעם ובין גזע לגזע (עתים לתורה).
שלמות הבטחון
וידבר ה' אל משה במדבר סיני באהל מועד (א, א)- אומר רבי יעקב ניימן מבעלי המוסר: התורה ניתנה במדבר, ללמד על הקשר שבין לימוד התורה ובין בטחון בה', הן בכל הנוגע לקיום הגשמי, והן באשר לעצם הלימוד. אדם השרוי בבדידות במדבר, מרגיש ויודע שאין לו על מי לסמוך אלא על ה' בלבד. כך גם על לומד התורה להרגיש ולהאמין שהקב"ה יספק לו את כל צרכי מחייתו. בטחון זה של לומד התורה הוא תנאי להצלחתו בלימודו, כלשון התפילה: "בעבור אבותינו שבטחו בך ותלמדם חוקי חיים, כן תחננו ותלמדנו". המדבר בא ללמד על שלמות הבטחון: אדם השרוי במדבר, אין מי שיקפח אותו או יקח ממנו את שיש לו. כך שמי ששרוי בין אנשים, אל לו לחשוש משום דבר, כי רצון ה' הוא שיקום ויהיה.
שלושה כאחד
וידבר ה' אל משה במדבר סיני (א, א)- אמרו חז"ל (רבה א, ז): "בשלושה דברים ניתנה התורה: באש, ובמים, ובמדבר". התורה נקנית בשלושה דרכים: "באש"- בהתלהבות ולהט של קדושה, "במים"-בקרירות ומתינות, יישוב דעת וצלילות המחשבה, "ובמדבר"- בוויתור על מותרות ותענוגות, המונעים מאדם לחתור אל השלמות ולהגיע אליה (שם משמואל).
בשבח המחלוקת
"בשלושה דברים ניתנה התורה- באש, ובמים ובמדבר"; "באש ובמים"- כשם שהאש והמים מנוגדים זה לזה, כך אפשר שתלמידי חכמים יחלקו זה על זה בדברי תורה, ובלבד שתהא זו מחלוקת לשם שמים, שעל ידה יוצאת משנה ברורה וההלכה מבוררת: "ובמדבר"- כשם שבמדבר אין מיקח וממכר, עסקים ורווחים, כך ראוי שיהיו לומדים תורה לשמה, ולא לשם עשיית רווחים והישגים חומריים, ואל יעשו את התורה קרדום לחפור בו. 
לכתך אחרי במדבר
במדבר סיני באוהל מועד (א, א)- גם "במדבר", בקשיים ומחסור, חייב אדם ב"סיני", בלימוד תורה ו"באהל מועד", אינו פטור מלפקוד את בית ה' לתפילה בציבור (הרבי מליובאוויטש).
דור המדבר
וידבר ה' אל משה במדבר סיני (א, א)- אומר רבי פינחס פלאי הכהן: המסורת היהודית שינתה את שמו העתיק של הספר הרביעי של התורה מ"חומש הפקודים" ל"במדבר". שינוי זה של השם המקורי שנזכר גם במשנה (יומא ז, א) ונשתמר ברוב תרגומי התנ"ך, אינו נטול משמעות. שהותם של בני ישראל במדבר במשך לא פחות מארבעים שנה היא שלב רב חשיבות בדרכם מעבדות לחירות. בעוד שיציאת מצרים נעשתה לעולמים מופת של שחרורו לאומי, הנה שהיית הביניים במדבר אינה מופתית פחות. ספר "במדבר" מלמד אותנו שאי אפשר להגיע אל הארץ המובטחת בקיצורי דרך, ושלהקות עבדים משוחררים אינן הופכות כהרף עין לאומה מאוחדת אחראית וריבונית. לכל "דור גאולה" קודם "דור מדבר".
בזכות הייסורים
הוא היה אומר: למה זכה דור החוטאים במדבר שיקראו לו:"דור דעה"? מפני שהיו בעלי ייסורים, משועבדים ונרדפים, ואף על פי כן, לא התייאשו והלכו ארבעים שנה במדבר שממה, ובלבד שילדיהם יהיו בני חורין בארץ אבותיהם.
דור יפה מדור דעה
רבי ישראל מרוז'ין היה אומר: הדור שלנו שהקב"ה קיים בו את קללת התוכחה (דברים לא, יז): "ועזבתים והסתרתי פני מהם", יפה הוא דור זה מדור המדבר שנקרא "דור דעה". וכי רבותא היא שדור שעליו נאמר (מכילתא בשלח): "ראתה שפחה על הים מה שלא ראה יחזקאל וכל שאר הנביאים", היה דור של אמונה גדולה? וכי רבותא שבני דור שרבו ומורו היה משה רבנו, היו בעלי השגות גבוהות? אבל דורנו שלנו, החי מתוך הסתר פנים נורא, שבניו בעלי מוחות קטנים וכוחות מעטים, ועם כל זאת יהודים מרגישים מעט התגלות, והם מתרוממים ושמחים עם הקב"ה, כלום אין הדורות האחרונים של יהודים פשוטים ותמימים, וגם דור זה שלנו, יפה שבעתיים מדור הדעה-דור המדבר?!
המלחמה בעבודה הזרה (ב) / הרב ד"ר עידו פכטר
עמדנו ברשימה הקודמת על הפער העצום שקיים בין המקום המרכזי שנותן המקרא לאזהרות על העבודה הזרה ובין המקום השולי יחסית שלו הן זוכות בשולחן ערוך ובפסיקה המאוחרת. לכאורה דבר זה מעיד על הצלחתה של התורה במאבקה באלילות ובמיגורה מחיינו. 
מפתיע לגלות, שהרמב"ם, שחי מאות שנים לאחר שהתלמוד הבבלי כבר הכיר במהפכה שעברה על האנושות ביחס לעבודה זרה, כן השיב לאזהרה מפני העבודה הזרה את מקומה המרכזי. בפרקי טעמי המצוות שב'מורה הנבוכים' הוא מסביר רבות ממצוות התורה (כמו בשר וחלב, שעטנז, קרבנות ועוד), ככאלו שנועדו להרחיק את האדם מעבודה זרה; בספרו ההלכתי 'משנה תורה' הוא מקדיש להלכות הנוגעות לעבודה זרה חטיבה שלמה (שנים עשר פרקים), הממוקמת בספר העיקרי מבין ספרי הי"ד החזקה, הוא ספר המדע; שם, בפתח ההלכות, הוא מונה חמישים ואחת מצוות הנוגעות אליה; ובנוסף מכניס את האזהרה מפניה ל-י"ג יסודות התורה, אותם ניסח בפירושו למשנה. מדוע השיב הרמב"ם את העבודה הזרה למרכז התודעה הדתית לאחר שהיא מוגרה מן העולם?
הרמב"ם ראה בעבודה זרה הרבה יותר מאשר עבודת פסלים פגנית. גם הוא הבין שעל עבודת הפסלים העולם כנראה התגבר, אבל אין זה אומר שהעבודה הזרה איננה קיימת עוד. ההפך מכך, לדעת הרמב"ם, גם שנים אחרי מיגור עבודת הפסלים מהחברות המתקדמות, עצמה ומהותה של העבודה הזרה עדיין קיימות בעולם, והן בשיא עוצמתן. 
את ההסבר לעמדתו מספק הרמב"ם הן בכתביו ההלכתיים והן בכתביו המחשבתיים. בספר 'מורה הנבוכים' (א, לו) מסביר הרמב"ם שאין אדם שבאמת האמין שהפסל שאותו הוא עובד ברא את השמים והארץ או מנהיג את העולם. ומדוע, אם כן, עבד לו? לא משום שהאמין שהוא האלוהים אלא משום שראה בו אמצעי או מתווך, שדרכו יגיעו לא-לוהים. באופן דומה הוא מסביר את הנטייה לעבוד את גרמי השמים. בהלכות עבודה זרה (א, א) הוא מסביר שכולם ידעו שהשמש היא רק שמש והכוכבים אינם יותר מכוכבים, ובכל זאת סברו שהיות שא-לוהים חלק להם כבוד, ונתן להם ממשלה על הנעשה בעולם, רצון הא-לוהים הוא שגם האדם יכבדם.
ומה הבעיה בכל זה? ב-י"ג היסודות של היהדות כותב הרמב"ם שטמונה בכך בעיה פילוסופית. אם אדם עובד אמצעי כלשהו, סימן שהוא תולה בו איזשהו כוח עצמי, והדבר פוגע באמונת הייחוד הטהורה, הרואה את מקור הכוחות כולם בא-לוהים האחד והיחיד. אבל חמור מכך הוא החשש מפני השלכותיו החברתיות של מעשה זה. הרמב"ם מצא את הבעייתיות בעבודת המתווכים בעיקר בכך שאצל המון בני האדם הדברים ישתבשו, ובמקום לזכור את העובדה שמושא הפולחן הוא רק מתווך לא-לוהים, הוא יהפוך לא-לוהים בעצמו. כאן ניכרת ההבנה החודרת של הרמב"ם בטבע האדם. הרמב"ם הבין שהציבור הרחב איננו יודע אלא את הפרקטיקה, ואילו את התכליות או את הרעיונות העומדים מאחוריה הוא שוכח (דבר זהה לכך קורה היום בשמירת ההלכה אצל ההמון; הרבה יודעים מה לעשות אבל לא יודעים למה). לכן קרוב הדבר שהמון בני האדם יבלבלו בין מסמל למסומל, יאמצו את האליל המומחש לבדו וכך יישכח שם א-לוהים מן העולם. 
במקום אחר (מורה הנבוכים ג, לז) הרמב"ם מוסיף לכך חשש נוסף. הרמב"ם הבין שבכל מקום שמציעים מתווכים לא-לוהים יש מקום לבעלי כוח ושררה להיכנס. זהו המקום שבו הפוליטיקה מתערבבת עם האמונה הדתית. כמרים ונביאי שקר למיניהם שכנעו את ההמון שהם יודעים את הדרך הנכונה לעבוד את הא-לוהים, הפחידו אותו שאם לא יעשה כדבריהם יקרו אסונות, וכך, באמצעות הפצת דרך העבודה שהם הורו, ביססו את מעמדם הדתי. כל זאת השריש עוד ועוד את האמונה האלילית והשכיח את עובדת מציאות ה' מהעולם כולו.
כך הבין הרמב"ם את העבודה הזרה. האם היא קיימת בהווה? האם יש לה דריסת רגל ביהדות? על כך ברשימה הבאה.
בחירת ישראל ומתן תורה
 
לפי הפתגם שטבע רס"ג בספרו אמונות ודעות (מאמר ג ז'): "אין אומתנו אומה אלא בתורותיה", משמע שיחודו של עם ישראל הוא בתורה, וכך משמע גם מדברי הרמב"ם (אגרת תימן) שכתב: "שבתורה הזאת הבדילנו הבורא משאר בני העולם שנאמר (דברים י טו): 'רק באבותיך חשק ה' לאהבה אותם ויבחר בזרעם אחריהם בכם מכל העמים כיום הזה'. ואין זה לפי שהיינו ראויים לכך, אלא בחסדו של הבורא וטובו שהתחסד אלינו והטיב לנו בשביל שקדמו לאבותינו מעשים טובים בידיעת הבורא ובעבודתו". במקורות אחרים של רבותינו אנו מוצאים דעה אחרת כמו דברי המדרש (קה"ר א): "רשב"י אומר: כתוב 'כי כימי העץ ימי עמי' ואין עץ אלא תורה שנאמר: 'עץ חיים היא', וכי מי נברא בשביל מי, התורה בשביל ישראל או ישראל בשביל התורה? לא תורה בשביל ישראל, ומה תורה שנבראת בשביל ישראל הרי היא קיימת לעולמי עולמים, ישראל שנבראו בזכותם על אחת כמה וכמה". וכעין זה מובא ב"תנא דבי אליהו" (אליהו רבה יד): "פעם אחת הייתי עובר ממקום למקום, מצאני אדם אחד . . . ואמר לי: רבי, שני דברים יש בעולם ואני אוהבם בלבבי אהבה גמורה ואלו הן: תורה וישראל, אבל איני יודע איזה מהן קודם. אמרתי לו: בני, דרכן של בני אדם אומרים התורה קדמה אבל אני אומר: ישראל קדמו". וכדבריהם משמע מנוסח ברכת התורה: "אשר בחר בנו מכל העמים" ורק אח"כ אומרים: "ונתן לנו את תורתו". או בתפילת המועדים: "אתה בחרתנו מכל העמים, אהבת אותנו ורצית בנו ורוממתנו מכל הלשונות", ורק אח"כ: "וקידשתנו במצוותיך וקרבתנו מלכנו לעבודתך".
 
את המחלוקת, האם ישראל נבראו בשביל התורה או התורה בשביל ישראל, ניתן לקשור למחלוקת בין הרמח"ל והמהר"ל, כיצד נהיה עם ישראל לעם בחירה. לפי הרמח"ל (דרך ה' ח"ב פ"ד) בחירת ישראל היא תוצאה מחטא אדם הראשון, שהאנושות נפלה ממעלתה נפילה שלא תוכל להתעלות ממנה בכוחות עצמה, ולכן נקבע שחלק נבחר מהאנושות יהיה השורש ושאר האנושות הענפים, ו"השורש" הוא שיחזיר את האנושות למעלתה שקודם חטא האדם. ובכל אותה העת בחנה ההשגחה העליונה את אישי האנושות, ומי מהם שיכין את עצמו למעלה היותר רוממה הוא שייבחר מכלל האנושות להיקבע ל"שורש" יקר וטוב, וכמוהו יהיו צאצאיו הבאים אחריו. התחרות הזו התרחשה מאדם הראשון עד דור הפלגה, ובכל אותה תקופה לא חדלו להיות בעולם צדיקים דורשי אמת, כמו חנוך, מתושלח, שם ועבר, וכדומה, שהיו מזהירים את הרבים והולכים בדרך האמת, ועל כולם נתעלה אבינו אברהם ע"ה והוא נבחר במעשיו להיות שורש האנושות במדרגתה העליונה. והרמב"ם שכתב: "שהבורא התחסד אלינו והטיב לנו בשביל שקדמו לאבותינו מעשים טובים בידיעת הבורא ובעבודתו" אפשר לומר שהוא נוקט בשיטת הרמח"ל.
 
למהר"ל (נצח ישראל פי"א) שיטה אחרת כיצד נבחר עם ישראל. לשיטתו, עם ישראל נברא לכתחילה בעת בריאת בעולם כשאר יצורי תבל, והבחירה הזו אינה קשורה להתנהגותו של אברהם. בניגוד לנח שנבחר רק בגלל צדקותו, ככתוב תחילה: "אלא תולדות נח נח איש צדיק תמים היה בדורותיו", ורק אח"כ כתוב שנח נבחר, ולכן כשחטא נח נתבטלה ממנו הבחירה, מה שאין כן אברהם, שאין התורה מזכירה כלל עם הופעתו את צדקותו, ואין אנו יודעים את טיבו של אברהם כאשר הקב"ה אומר לו: "לך לך מארצך ממולדתך". עם ישראל לא נבחר בגלל צדקתו של אברהם, אלא הוא יצירה אלקית שקדמה לבריאת העולם.
 
למחלוקת המהר"ל והרמח"ל כיצד נבחר עם ישראל יש השלכה גם להבנת דברי חז"ל על הפסוק: "ה' מסיני בא וזרח משעיר למו, הופיע מהר פארן". שאלו בגמרא (ע"ז ב ב): "מאי בעי (ביקש) בשעיר, מאי בעי בפארן? אמר רבי יוחנן: מלמד שהחזירה הקב"ה (את התורה) על כל אומה ולשון ולא קבלוה, עד שבא אצל ישראל וקבלוה". הרמח"ל לשיטתו מסביר את דברי הגמרא כפשוטם, שאחרי בחירת אברהם ניתנה לאומות הזדמנות שניה להיות גם הן ל"שורש האנושות", ואילו מי מהן שהיתה מסכימה אז לקבל את התורה, גם היא היתה מתעלה להיות בדרגת ישראל "שורש האנושות". וכיון שלא רצו, אז נגמר דינן לגמרי ונסתם השער בפניהן סיתום שאין לו פתיחה. ואילו לפי המהר"ל בספרו "תפארת ישראל" (פ"א) המסופר במדרש לא היה אלא משל הממחיש את אי התאמתן של האומות לתורה, שאילו היו מציעים להן לקבל את התורה זו היתה תשובתן. ורק ישראל, לפי מעלת נפשם כפי שיצר אותם הבורא, הם מוכנים לפעולות אלוקיות שהן המצוות, ולכן הם הסכימו לקבל התורה בנעשה ונשמע. 
על מספרים ואנשים / נעמי (יפה) עיני
\
החל מהשבוע, נפלה בידי הזכות לעסוק בפרשות השבוע (עד כה עסקתי בהפטרות).
פרשת במדבר, סופרת ומונה את יוצאי הצבא שבט אחר שבט, למעט שבט לוי, הנספר באופן אחר בהמשך.
התייחסות כמותית לבני אדם, נצרכת על פי רוב לשם היערכות תשתיתית ואסטרטגית ולמטרת גיבוש מדיניות. היא מגלה לנו כמה אנחנו, לְמה אנו זקוקים כקבוצה ומה בכוחנו לעשות. ועם זאת, מבט-על מחמיץ בהכרח את ייחודיותו, סגולותיו וצרכיו של הפרט.
מחלוקת מרתקת מצויה במחקר הפסיכולוגי, בכל הנוגע לאופן ולמשקפיים דרכן ראוי ללמוד על המציאות ועל ההתנהגות האנושית. גישות כמוּתָניות (מלשון "כמות") מצדדות בשימוש במספרים ובמסות, לתיאורן של תופעות (מודדות למשל תחושת חרדה על פי מידת ההזעה ומהירות הדופק, או באמצעות שאלונים וסולמות מדידה) ואילו גישות איכותניות (מלשון "איכות") גורסות כי סיפורו של היחיד והפרשנות אותה הוא מעניק לתופעה שחווה, הם המפתח והיסוד להבנת המציאות.   
אנטואן דה-סנט אכזופרי, תיאר בהומור דק את תופעת כימוּת (מלשון "כמות") החוויה האנושית:  " כָּךְ דַּרְכָּם שֶׁל הַמְבֻגָּרִים הַחוֹבְבִים סְפָרוֹת וּמִסְפָּרִים...  אִם סַחְתָּ לָהֶם עַל חֲבֵרְךָ הֶחָדָשׁ, לְעוֹלָם לֹא יִשְׁאֲלוּ: "מַה טִּיבוֹ שֶׁל חָבֵר זֶה?  הַאִם קוֹלוֹ עָרֵב לָאֹזֶן?... וְרַק זֹאת יְבַקְשׁוּ לָדַעַת: "בֶּן כַּמָּה  הוּא? ...כַּמָּה מִשְׂתַּכֵּר אָבִיו?"  אִם תְּסַפְּרוּ: "רָאִיתִי בַּיִת נָאֶה בָּנוּי לְבֵנִים אֲדַמְדַּמּוֹת; בְּחַלּוֹנוֹתָיו פִּרְחֵי גֵרָנִיּוֹן וְיוֹנִים שׁוֹכְנוֹת עַל גַּגּוֹ" –  לֹא יוּכְלוּ לְתָאֵר לְעַצְמָם אֶת הַבַּיִת... אִם תֹּאמְרוּ: "רָאִיתִי בַּיִת שֶׁמְּחִירוֹ עֲשֶׂרֶת אֲלָפִים לִירָה"...  אָז יִקְרְאוּ בְּהִתְפָּעֲלוּת: "מַה יָפֶה בַּיִת זֶה!.. כָּךְ טִיבָם שֶׁל הַמְבֻגָּרִים, וְאֵין לָדוּן אוֹתָם לְכַף חוֹבָה.  עַל כֵּן חַיָּבִים הַיְלָדִים לְהִתְיַחֵס אֲלֵיהֶם בְּסַלְחָנוּת... כִּי אָנוּ, הַמְּבִינִים אֶת סוֹד הַחַיִּים, אֵינֶנוּ מְיַחֲסִים לַמִּסְפָּרִים חֲשִׁיבוּת יְתֵרָה."                               (הנסיך הקטן)  
נדמה כי פרשתנו ערה למתח המובנה בין נקודת המבט הכמותנית והאיכותנית, המלווה את העיסוק בבני אדם ובתבונה רבה היא מציינת בכפיפה אחת מסה מספרית ושייכות שבטית, ומשפחתית: "תּוֹלְדֹתָם לְמִשְׁפְּחֹתָם לְבֵית אֲבֹתָם." 
חג השבועות בפתח ולאור ההבנה המודגמת בפרשה, לפיה ניתן לחוות את המציאות באמצעות יותר מזווית אחת, הרינו מוזמנים להתחבר אל משמעותו  דרך הערוץ הכמותני  (ספירת העומר- מניית הימים עד הגעתו) או האיכותני (שמחת קבלת התורה), ובלבד שנתעורר, נתרגש ונפעל.
לתגובות: naomieini1@gmail.com   
תעלומת המספרים
הרב ד"ר משה רט

ספר במדבר נקרא באנגלית Book of Numbers - ספר המספרים. הסיבה לכך היא כמובן מנייני בני ישראל הפותחים אותו, שבגללם הוא נקרא חומש הפקודים, אבל יש משהו מסקרן ומעורר מחשבה בביטוי "ספר המספרים".
באופן אישי, אני מתמטופוב. היכולות המתמטיות שלי מגיעות בקושי ללוח הכפל, ועצם מראיהם של מספרים ומשוואות עושה לי כאב ראש. אולם אין להתעלם מכך שלמספרים ולמתמטיקה תפקיד חשוב ביותר בעולמנו. למעשה, אחת התעלומות הגדולות היא פשר ההתאמה המופלאה בין המושגים המתמטיים לבין מבנה היקום וחוקי הטבע, כמו שניסח זאת הפיזיקאי ג'יימס ג'ינס: "היקום נראה כאילו עיצב אותו מתמטיקאי טהור". המתמטיקה משמשת בכל תחומי החיים, ממדעי הטבע והפיזיקה ועד לכלכלה, לסטטיסטיקה חברתית, למדעי המחשב ולסוציולוגיה. איך יתכן שהמתמטיקה, שנוצרה לכאורה על ידי המחשבה האנושית, מתאימה בצורה כה מושלמת למציאות הפיזית? האם המתמטיקה היא יצירה אנושית, או תגלית של מציאות קיימת הנמצאת בבסיס היקום?
הפיזיקאי רוג'ר פנרוז טען שקיימים שלושה עולמות: עולם התפיסה המודעת, העולם הפיזיקלי, ועולם הצורות המתמטיות האפלטוני. עולם התפיסה המודעת כולל את הרגשות, החוויות, התחושות והדעות שלנו; העולם הפיזיקלי הוא זה שמכיל את כל הדברים המוחשיים, כמו עצים, בתים, חיות, כוכבים, אטומים וכדומה; ואילו עולם הצורות המתמטי הוא לדעת פנרוז עולם אמיתי לא פחות מהשניים האחרים, והוא מכיל את כל המספרים הטבעיים, הצורות והמשפטים של הגיאומטריה האוקלידית, המשוואות של חוקי הטבע והמודלים המתמטיים לפיהם מתנהגת המציאות. מכך נובעות שלוש תעלומות: האחת, איך יתכן שהעולם הפיזיקלי מציית לחוקים הנמצאים בעולם המתמטי? השניה, איך צומחת התודעה האנושית מתוך העולם הפיזיקלי? והשלישית, איך מסוגלת התודעה האנושית להשיג גישה לעולם המתמטי ולהבין אותו?
אלה הן רק חלק מהתעלומות הקשורות לכוחה של המתמטיקה ולזיקה שלה אל המציאות, כפי שמציג אותן מריו ליביו בספרו "האם אלוהים הוא מתימטיקאי?". דומני שהכיוון לתשובה נמצא דווקא בביטול האבחנה בין שלושת העולמות: קיימת התאמה בין המתמטיקה למציאות הפיזיקלית ולתודעה שלנו, מהסיבה הפשוטה שמה שאנו קוראים לו המציאות הפיזיקלית קיים למעשה בתוך התודעה שלנו; היקום המוחשי כולו הוא תוצר של התודעות האנושיות, הנובע מהחוקים הטבועים בהם - כולל אלה המתמטיים. זה דורש כמובן הסבר מפורט, אבל הכיוון מבטיח.

מובילים את תורת א"י בכל תחומי החיים
כבר 30 שנה פועלים אנשי 'מעלה' בהנגשת התורה ברוח הציונות הדתית בשיעורי תורה, פעולות תרבות, סיורים ואמצעים נוספים. "תפקידנו כיום הוא לחשוב קדימה, כיצד להנגיש את התורה בצורה מיטבית לציבור", מסביר רפי קפלן, מנכ"ל 'מעלה'. בימים אלו עמלים שם על  הקמת "בית מדרש מהסלון". זרקור

בן אבי יצחק
 
יותר מ-50 אלף שיעורים ופעילויות תורניות ברוח הציונות הדתית בשנה- זו הנדוניה המרשימה על 'מעלה-המרכז לציונות דתית', המציין בימים אלה 30 שנה להווסדו. ללא ספק, הגוף הדומיננטי זה עשרות שנים בייזום וקיום שיעורי תורה ופעולות תרבות ברוח תורת ישראל. בשיחה עם רפי קפלן, מנכ"ל מעלה ובכירים בארגון התרשמנו, כי סוד ההצלחה הוא חשיבה בלתי פוסקת, יצירתיות, חשיבה קדימה. 

"ב"ה, אחרי 2000 שנות גלות זכינו לעסוק בדורנו בתורה בארץ ישראל, כאשר חידוש לימוד התורה בארץ הביא את גדולי דורנו לעסוק בבירור תורת ארץ ישראל. הרב קוק לימד אותנו שתורת ארץ ישראל אינה מנותקת משאר מקצועות העולם, אלא נמצאת ומופיעה בכל תחום ואנו חייבים להעמיק את אחיזתנו בתחומים אלו", אומר מנכ"ל מעלה – המרכז לציונות דתית, רפי קפלן.
מעלה הוקמה לפני 30 שנה כדי לענות על הצורך ללימוד תורה מקיף וארץ ישראלי, ובמטרה לחבר בין התורה לתחומי החיים השונים. אורי אליצור ז"ל החליט כי על מנת ליישם תורה זו צריך להקים ארגון שיוביל בדרך התורה את תחומי הקולנוע, התיאטרון,  הספרות, והמוזיקה. "כשיצאנו  לדרך, יצחק רקנטי פעל יחד עם אורי אליצור ז"ל ומוטי שקלאר להקמת בית ספר לתקשורת ברוח יהודית. בהמשך הפך בית הספר לתקשורת לבית ספר לקולנוע ש'הופרט' לעמותה נפרדת ועצמאית לאחר מספר שנים. במסגרת בית הספר נפתחה באותם ימים מגמת תיאטרון, ממנה צמחו מספר תיאטראות פעילים כגון 'תאיר', 'אספקלריא', 'עמוקה' ועוד, כאשר באותה התקופה הציונות הדתית הפקירה את נושא התרבות כמעט לחלוטין, וכמעט לא הייתה לה כל אמירה בנושא או דמויות בולטות מעולם התרבות", אומר רפי קפלן.
מעבר לכל פעולות התרבות שמעלה יזמה באותה העת, היסודות עליהם הוקמה העמותה בתחילת דרכה היו מושתתים על לימוד תורת ארץ ישראל והפצתה לעולם. "המודל לחיקוי שלנו היה 'אל המעיין' מפעל התורה של ש"ס", אומר חיים פאלק, יו"ר עמותת "מעלה". "אנשים במפד"ל אמרו שלא ייתכן שהציונות הדתית תפקיר את עולם התורה. רצינו לפתוח בית רחב של לימוד תורה, וכך התחלנו להפעיל רשת שלמה של שיעורים מגוונים לציבור הרחב".
עם השנים מערכי השיעור הלכו והתפתחו כאשר "מעלה" מקיימים כיום שיעורים מדימונה ועד קריית שמונה, כשכל מעבירי השיעורים הם בעלי הסמכה לרבנות או בעלי תארים אקדמאיים מתקדמים, כך שהשיעורים הניתנים הם ברמה גבוהה ביותר. "כיום ב"ה אנחנו מקיימים יותר מ – 50 אלף שיעורים בשנה, השיעורים מגוונים מאוד, החל מדף יומי, דרך סיורי לימוד ועד סדרות ושיעורים עמוקים באמונה, כל שיעור בהתאם למרצה ולקהל", אומרת רכזת שיעורי התורה ב"מעלה", איילת דדוש.
הרב צמח מורי, רכז "מעלה" במחוז שרון שומרון, מארגן שיעורי תורה למגוון ציבורים כבר 30 שנה. "לפני  30 שנה ראיתי שפרדס חנה שוממה מתורה. אט אט התחלנו לפעול להפצת התורה לכלל האוכלוסיות באזור וב"ה היום ישנו מפעל תורה אדיר, נווה מדבר תורני שרק הולך וצומח. אנחנו פועלים עם בני נוער, עם בני הקהילה האתיופית, ילדים ומבוגרים, גברים ונשים, עשרות שיעורי תורה המביאים אור גדול ליהודים הצמאים לתורה".
ב"מעלה" חושבים כל הזמן קדימה, מבררים את תפקידה ואת התאמתה לדור הנוכחי. "אני זוכר כשבהתחלה הייתי מארגן הופעה של אודי דוידי, בקושי היה מניין של משתתפים. כמובן שתוך שנה הוא מילא אולמות, היום אנחנו נמצאים במקום אחר, היצירה פורחת", אומר קפלן. "תפקידנו כיום הוא לחשוב קדימה, כיצד להנגיש את התורה בצורה מיטבית לציבור". ואכן, בימים אלו "מעלה" עמלים על הקמת "בית מדרש מהסלון", במסגרתו מיטב הרבנים של הציונות הדתית מעבירים שיעורים בשידור חי מסלון הבית, כאשר מתקיים דיאלוג בין הרב ללומדים הפזורים ברחבי הארץ מתוך סלון ביתם. "מדובר ביוזמה מהפכנית לעולם התורה", מדגיש פאלק ומוסיף  כי "השיעורים הנגישים שיגיעו לסלון ביתם של אלפי ישראלים הם חלק ממאגר גדול של שיעורים הנמצא כבר באתר 'מעלה' הכולל שיעורים למבוגרים ופעילויות וחידונים לילדים".
ישנם הרבה ארגונים הפועלים להפצת תורה, מה הייחודיות שלכם?
קפלן: "הייחודיות שלנו היא שאנחנו לא מפחדים לעסוק בנושאים בוערים ושנויים במחלוקת שמצויים על סדר יומה של הציונות הדתית. אנחנו מקיימים ימי עיון על יחסי הציונות הדתית וצה"ל, מבררים את מעמדה של האישה הדתית ועוד. אנחנו כאן כדי לברר ולעסוק בהיבטים השונים לעומק, תוך התעסקות תמידית בכלל הציבורים המשתייכים לציבור הדתי לאומי ללא שיפוטיות ודעות קדומות". 
חיים פאלק מוסיף: "הייחודיות שלנו היא שאנחנו פועלים רבות לאחדות הציונות הדתית, על 95% מהנושאים כולם מסכימים, במרחב הזה אנחנו פועלים, במאחד ובמחבר. אנו פועלים רבות לקיום מפגשים שאנחנו קוראים להם 'רב המאחד', מפגשים של מיטב הרבנים בהם הם דנים בסוגיות שעל סדר היום הרחק מעין המצלמות, שם הם מגיעים להסכמות רבות".
קרדיט צילום של התמונה עם הרב ליאור: דוד וויל.
קרדיט תמונה שנייה: מעלה
 
 
תיקון על תיקון

אחד ממנהגי חג השבועות הוא מנהג התיקון. המקור לתיקון ליל שבועות הוא מאוחר וככל הנראה הוחל בו רק בעקבות האירוע המיסטי שארע לר' יוסף קארו וחבריו בתורכיה, כשאמרו את המשנה בבית המדרש עד שזו הופיעה בפניהם ודיברה כבן-אנוש (של"ה, שבועות). לאורך הדורות הוטעם תיקון ליל-שבועות בטעמים שונים ולקיומו נמצאו עילות שמקורן קדום להתגלות הזו.
אחד הטעמים למנהג מבוסס על הזוהר שמתאר כיצד רשב"י וחבריו ישבו בליל מתן תורה כדי לקשט את הכלה היא התורה. להתקין אותה לקראת יום מתן-תורה, יום החתונה (אמור).
מקור נוסף נמצא במדרש והוא מדבר על הצורך בתיקון מעשה מביך שאירע לבני ישראל בלילה שלפני מתן תורה. המדרש מעיד על כך שבני ישראל ישנו שינה עמוקה באותו לילה וכך, כעולה מפשט הפסוקים, ה' מופיע בקולות וברקים ואיש לא מגיע למופע. משה נזעק להוציא את בני ישראל מן המיטות, "לעשות השכמה". הוא מזכיר להם שהיו אמורים להיות דרוכים ונרגשים ולהדיר שינה מעיניהם לקראת המעמד המרגש. חלף זאת, עם-ישראל הביע אדישות עמוקה וחוסר הבנה של התהליך שהוא עומד לעבור, ושל השינוי שהתורה אמורה לחולל בו.
את הפגם הזה, לדעת המדרש, אנו מתקנים כל שנה מחדש בליל שבועות כשאנו יושבים ועוסקים בתורה כל  הלילה. 

לפני שנתייחס להבדלים המהותיים שבין הטעמים, כדאי להקדים ולהתייחס למעשה התיקון בכלל. 

במדרש תנחומא מובא מעשה בטורנוסרופוס הרשע ששאל את ר' עקיבא איזה מעשים נאים יותר. אלה של הקב"ה או אלה של בשר ודם. ר' עקיבא משיב תשובה מפתיעה. מעשי בני האדם יפים יותר. הוכחתו של ר' עקיבא משכנעת. ר' עקיבא מצביע על שיבולים אל מול "גלוסקאות", לחמים, עוגיות ועוגות. הוא משווה פשתן לבגדים. מה מהם ברא הקב"ה ומה מהם עשה האדם? מה מהם יעיל יותר, נוח לשימוש, מרשים יותר וחדשני יותר? מעשי בני-האדם! 

טענתו של ר' עקיבא היא, שהקב"ה ברא עולם פגום ואנו בני האדם צריכים "לנקות אחריו". על פי העקרון הזה אנו חייבים במילה המתקנת את הערלה. על פי העיקרון הזה אנו נותנים צדקה לעניים ואיננו טוענים שאם הקב"ה היה רוצה, היה מונע את העוני מלכתחילה. זו משימת האדם בעולם –  לתקן את העיוותים והעוולות הטבועים בבריאה. האדם נועד לתקן.
האדם כמתקן הוא התודעה שמלווה את האדם הבונה מטוסים כי פיצח את אופי מעופה של הציפור. שהבין את סודות היקום והוביל אותם למחוזות חדשים. שקיצר מרחקים והפך את העולם לגלובלי וקירב בין קצוותיו של הכדור.

אל מול המדרש הזה ישנו המדרש בקהלת-רבה המציג פרספקטיבה הפוכה:
"...בשעה שברא הקב"ה את אדם הראשון נטלו והחזירו על כל אילני גן עדן 
ואמר לו ראה מעשי כמה נאים ומשובחין הן ...תן דעתך שלא תקלקל".
המדרש הזה מתאר עולם מופלא ומושלם. הטבע הרמוני ואסתטי. כניסת האדם אל העולם משבשת סדרי בראשית. מי שנכנס פעם לבית שאיננו שלו כדי להתארח ומצא בית נקי, כיור ריק מכלים, שיש מבריק, מיטות מוצעות מפה לבנה ואגרטל עם פרחים ודאי חש מסורבל ומגושם בעמדו עם המזוודה בפתח הבית הזה. מאותו רגע אפשר רק לקלקל. זו התחושה העולה מן המדרש. הקב"ה טורח לעשות לאדם הראשון סיור, להראות לו את כל חדרי העולם המשובצים כל דבר במקומו. מחזורי טבע מדויקים, שרשרת מזון מאפשרת ואוויר נקי. מכאן, רק פיח של מכוניות, עשן של תעשיה. 
התודעה הזו מלווה את מי ששואפים לשיבה אל הטבעיות. אלה שמעדיפים לחיות בחוות, לגדל בעצמם מאכלים שאינם נגועים בריסוס, לאכול מאכלים שלא הוזנו בהורמונים, להימנע מנסיעה במכוניות, ומשימוש במכשירים סלולריים. להיניק ולא לתת מטרנה, וכדו'. אלו החשים שלכל חידוש יש מחיר שאין ממנו דרך חזרה.

אמנם, גם כאן, נוכח ראיית הצד השלילי שבקדמה ושבמעורבותו של האדם, יש לומר שהאדם מצווה לתקן את מה שהוא פוגם. לולא הקלקול שבאדם לא היה מקום לתיקון. הקלקול הוא הבסיס לצמיחה ולהתחדשות ולתיקון. הפסיכולוגים מרוויחים מזה כסף. אפשרות שלישית של היחס בין תיקון וקלקול לא תידון כאן. על פיה הקלקול הוא התיקון, ואיננו רק בסיס לתיקון. קריעת הבגד בשעת אבל, למשל, המועילה לביטוי ולשחרור הצער העמוק על הפטירה של אדם קרוב. 
ניתן לטעון שההסברים השונים למנהג תיקון ליל שבועות משתנים לפי התפיסה הבסיסית של מעמד האדם בעולם. מצד אחד, ישנם המדברים על התיקון כמעשה של התקנת הכלה. מעשה שיש בו שיפור והשתבחות בתורה והעצמת יופיה בעינינו. אלו מניחים שהאדם ביסודו הוא מתקן. במקרה הזה הוא מתקין את התורה לקראת יום מתן תורה. מן הצד השני אלו המתייחסים אל תיקון ליל שבועות כאל לילה של תיקון החטא הקדום של שינה נטולת הבנה. אותו קלקול הוא שמחזיק אותנו ערים בכל שנה מחדש, עמלים ועסוקים לתקן את הרושם הראשוני, עוסקים בתורה ומראים שהיא משמעותית עבורנו, התורה המתקנת.
 
תקציר דיני רחיצה בשבת וחג

 הרב נפתלי הלפרין, רכז הלכה ארצי, איחוד הצלה
חכמינו זכרונם לברכה אסרו רחיצה בשבת במים חמים כמבואר בגמרא בשבת [לט:] והטעם משום שהבלנים היו מחממים מים בשבת וטוענים שהמים הוחמו בערב שבת ולכן אסרו רחיצה במים חמים אף שהמים הוחמו בערב שבת.

אולם ישנו חילוק בין רחיצה במים שהוחמו בשבת למים שהוחמו בערב שבת, שבמים שהוחמו בערב שבת מותר לרחוץ פניו, ידיו ורגליו ואסור לרחוץ כל גופו (וכן רוב גופו), אפילו רוחץ איבר איבר, ומותר לרחוץ אבריו אם אינו רוחץ כל או רוב גופו. אך במים שהוחמו בשבת, אסור לרחוץ אפילו איבר אחד ואף שהוחמו המים בהיתר. 

אולם ברחיצה במים קרים ובחמי טבריה ובמעיינות חמים (י"א דווקא במקום שלא יגיע לידי זיעה) לא גזרו בזה חז"ל וכתב השו"ע [שכ"ו א'] שמותר לרחוץ בהם בשבת, אך המשנ"ב  כתב שנהגו שלא לרחוץ כלל, שמצוי לבוא לידי סחיטת שיער ועוד כמה טעמים.

ביום טוב מותר לחמם מים לרחוץ פניו, ידיו ורגליו, ולא ירחץ בבית המרחץ שמא יבוא לרחוץ כל גופו, אך לא התירו לחמם מים לרחיצת כל גופו ואפילו אינו רוחצו בבת אחת .

בעניין רחיצה ביו"ט במים שהוחמו בערב יו"ט, שיטת השו"ע שמותר לרחוץ כל גופו במים שהוחמו בערב יו"ט, ובבית המרחץ אסור משום גזירת הבלנים. ושיטת הרמ"א שאסור לרחוץ כל גופו אף במים שהוחמו בערב יו"ט, שסבר שאין חילוק בין שבת ליו"ט, אך רחיצת אבר אבר מותרת .

כשהוחמו מים ביום טוב בהיתר, כגון, לצורך שתיה או לצורך שטיפת פניו, ידיו ורגליו, אף לשיטת השו"ע אסור לרחוץ בהם כל גופו. ובקטן שרגילים לרחצו כל יום, התירו לרחוץ. אך אסור לחמם ביום טוב אף עבור התינוק ואפילו על ידי נכרי. ובמקום חולי קצת, יש להתיר על יד נכרי. וכשמיחם מים בהיתר מותר להרבות כדי שיישאר לקטן [ודווקא כשמרבה לפני ההנחה על האש, אך אחר שהניח הכלי עם המים על האש אסור להוסיף].

לאדם המצטער מותר להתרחץ במים שהוחמו מערב שבת או מערב יו"ט וכל שכן במים קרים, אך יזהר שלא יעבור איסורים בעת רחיצתו ואחר הרחיצה, כגון, בישול, סחיטה, ממחק.

לעניין דין המים החמים שהגיע מדוד שמש יש שהקלו שדינם כמים שהוחמו בערב שבת, מכיון שהוחמו ללא מעשה אדם כלל, ויש שאסרו. 

(מופע התרמה לאיחוד הצלה- מפגש עולמות-  יתקיים ביום חמישי 31.5, היכל התרבות, ת"א)
וזכנו לגדל  - על הצמחת בנות בתורה
עולם המדרשות לבנות היה הסנונית הראשונה למהפכה בתחום לימוד התורה לנשים. במהלך השנים צמחו כמה וכמה נשים בולטות ומוכשרות מאוד, שהידע שלהן בעולם התורה, ההעמקה והדוגמא האישית אינה נופלת מזו של גברים תלמידי חכמים. הרבנית ד"ר תמר מאיר כותבת ל'שבתון' על איך זה קרה, כנגד כל הסיכויים, מעמדן כיום של הרבניות האלה, ובעיקר, מה נכון לעשות כדי להרבות תורה ולאהיבה על הנשים. מסמך מרתק

תמר מאיר

פתגם אפריקאי אומר שצריך כפר שלם בשביל לגדל ילד אחד. בפרפרזה יהודית אפשר לומר שדרושה עיירה שלמה, קהילה שלמה, מגזר שלם, בשביל לגדל תלמיד חכם אחד אחד.צריך שיהיו לו מודלים לחיקוי, 
צריך שהילד יראה מינקות את ההערכה שתלמידי חכמים זוכים לה. 
אנשים שהיו ילדים ממש כמוהו פעם. ועכשיו...
צריך שלגדול בתורה יהיה באופק הציפיות שלו, המודע והלא מודע
צריך שיהיו לו הזדמנויות ללמוד, דמויות ללמוד מהן, נגישות לידע, מקום.
מקטנות ממש.
צריך שזה יהיה חלק מסדר היום שלו.
חלק מהאוויר שהוא נושם, האוכל שהוא אוכל, המים שהוא שותה.
צריך שהמחמאה הכי גדולה שהוא יקבל על חכמתו או כישוריו או התמדתו תהיה: איזה יופי. אם תמשיך ככה בעז"ה תזכה להיות תלמיד חכם. 
צריך כמובן שיקטנו כמה שיותר השפעות של אמירות שליליות (ומה לעשות יש כאלה בימינו), בסגנון: אבל מה תעשה עם זה אחר כך? ואיך תפרנס ככה משפחה? או סתם: זה לא בשבילך. לא. צריך שיהיה ברור שזה ייעוד נעלה.
שכל החברה מעריכה, ומכבדת ומוקירה. נכון, לא לכולם זה מתאים. נכון, זה תובע מחירים וקרבנות וגם כשרון לא מבוטל. שאיפה של ילדים ושל הורים כאחד, שלא מוותרים עליו כל כך מהר, ולא נרתעים מכל קושי. כמו שלא נרתעים מהקושי ללכת לרפואה או לקצונה קרבית. 
חלום שבגללו אלפי ילדים לומדים אלפי שעות של תורה, ומשנה וגמרא. המון גמרא.
אפילו שזה ידע אליטיסטי שלא כולם יוכלו להמשיך בו. בדיוק כמו שמשקיעים מאמץ ומעודדים ומחשיבים חמש יחידות מתמטיקה, אפילו שלא כולם יעשו בהן שימוש בסוף.
אבל ככה זה. מתוך אלף שמתחילים ללמוד, רק אחד באמת ימשיך. צריך עיירה שלמה בשביל להוציא תלמיד חכם אחד.
ואחרי שהוא כבר עם ידע, ומתחיל את דרכו בעולם, וכבר מלמד ומקהיל קהילות,
אסור לעצור שם.
הוא חייב שתהיה לו קהילה תומכת, שתהיה לו קבוצת שווים, שיהיו לו גם 'גדולים'. דמויות מלוות, שאפשר להתייעץ איתן, לצמוח עוד, לשאוף להיות כמותן. שיהיו לו הזדמנויות לשמוע ולהשמיע, להיוועץ בחבריו, להיות חלק מבית מדרש.
לא טוב ללמוד לבד. יש חברותא, יש חבורה. לא טוב שצעירים ומתחילים ילמדו עם עצמם בלי לימוד והכוונה ועצמה מהוותיקים.
צריך עיירה שלמה, קהילה גדולה, מגזר שלם,
כדי להצמיח תלמיד חכם אחד.לפעמים יש בעולם ר' עקיבא. 
מישהו שעשה את זה אחרת. שהתחיל בגיל מבוגר, שלמד לבד, שעשה את זה למרות שאמרו לו שזה לא בשבילו.
אבל בשביל זה צריך נס.
והרי אסור לסמוך על הנס.
צריך להשקיע. כולנו. כל הזמן.

את כל זה כתבתי כדי לנסות ולהבין את מקומו של לימוד התורה לנשים היום. ברוך ה' זכינו בדורנו לפלא הגדול ולהצטרפותו של 51% מהעם היהודי למעגל לומדי התורה. 51% זה המון. פוטנציאל עצום שבדור כמו שלנו אין לנו פריבילגיה לוותר עליו.
יש צמא אדיר לקול ה', ופריחה גדולה של בתי מדרש לנשים ממעגלים שונים, בגילאים שונים ובגישות שונות. שנת המדרשה אחרי הלימודים או השרות כבר אינה עניין לבודדות, היא הפכה כבר לנחלתן של צעירות רבות, ולתחנה שהיא כמעט חובה במסלול של הבת הציונית דתית.
זכינו ובעשרים ומשהו השנים של קיום עולם מדרשות רחב, הולכות וצומחות גם תלמידות חכמים בעלות שיעור קומה וידע רחב, השוחות בים התורה העצום. חלקן אף מורות הלכה לתלמידותיהן ולציבורים נוספים בדרכים רבות. הצמא גדול, ורבות מבקשות להן מורות דרך ומנהיגות רוחניות, שלא זכינו להן בדורות קודמים.
רובן לא זכו ללמוד תורה בילדותן, והלכו ורכשו להן מהלכים אט אט בבגרותן, בהשקעה עצומה ובכשרון גדול. חלקן לא מצאו היכן להתפתח ולהמשיך ללמוד, כיון שלא היו קיימות מסגרות שאפשרו להמשיך לגדול בתורה, והן מצאו להן שבילים עוקפים: מי באקדמיה, ומי בצורה אוטודידקטית.
כמעט לכולן אין עדיין במות ראויות ומספיקות להשמעת קול תורתן החשוב והחיוני, ומסגרות ראויות לשיתוף פעולה עם המנהיגות הרבנית הוותיקה יותר בעולם התורה.
מסתבר אם כן, שיש כאן עולם ניסי ממש. הוא נבט וצמח בנס. בלי עידוד מגיל צעיר, בלי פתיחת אופקים של לימוד מקטנות, בלי מודלים ובלי סימון כייעוד ראוי ונעלה. אפילו בלי הנגשה פשוטה ומינימלית בתכנית הלימודים.
אדרבה, רבות מהנשים הלומדות היום 'זכו' לאמירות מרפות ידיים במקרה הטוב, ושוללות ומרחיקות במקרה הרע. לעתים היתה זו תקרת זכוכית, אבל פעמים רבות תקרת בטון וסורג עליה.
בזכות אמונתן, דבקותן, ומסירותן לתורה של נשים רבות, קרה הנס בכל זאת.
 אבל כמה זמן עוד נוכל לסמוך על הנס?
כמה זמן עוד ימשיך הכפר להתעלם מהילדות שלו?
כמה זמן ימשיך הכפר לוותר עליהן ועל הפוטנציאל העצום שלהן? על הברכה שהן יביאו לו?
נשים מוכשרות שיכולות להפוך למדעניות בינלאומיות בגיל צעיר, ולפצח את סודות היקום, אבל לא יעלו על דעתן לבחור בלימוד תורה כייעוד, כי מעולם לא חשבו שזהו מקומן.
בנותינו הלומדות מתמטיקה ופיזיקה, אנגלית ומחשבים, באולפנות האומרות להן שיוכלו להיות רופאות ושופטות ומדעניות ומחנכות,
אבל גם היום תכנית הלימודים שלהן בתורה שבעל פה, החל מכיתה ד או ה שונה מזו של הבנים, והשדר ממשיך להיות: זה לא בשבילכן.
נשים שלכאורה יכולה להיות להן הזדמנות להגשים את האידאל של הציונות הדתית: להיות רופאה שהיא תלמידה חכמה ויכולה לפתור שאלות של רפואה והלכה, להיות שופטת שמחילה כללי משפט עברי בפסיקתה, לעסוק באתיקה ומוסר יהודיים במדע, ועוד ועוד. אלא שמערכת החינוך המפוארת שלנו, זו שנתנה להן כלים לחיי החול, לא עמדה באתגר כשמדובר בקודש. לא יישמה את העקרון שכבר שרה שנירר, מייסדת בית יעקב לימדה אותנו: כשעולם החול מלא ועמוק, ועולם הקודש דל ורדוד, החול ינצח.
נשים שכבר נמצאות שם, מלאות תורה ויראה, אבל לא מקבלות את האקלים האופטימלי לצמיחה: לא הכרה פורמלית, לא תקנים, לא במות לכתוב בהן מאמרים, לא כנסים והזדמנויות לשיח עם המנהיגות הרבנית הוותיקה והמנוסה, לא הזדמנויות להשפיע על קהילתן, ואפילו לא מספיק הזדמנויות להוות בעצמן מודל לבנות הצעירות. (האם הייתם פעם במסיבת סידור או חומש שבה הדמות התורנית שדיברה וחילקה סידורים היתה אישה? ומדוע בעצם לא? )
זכינו לחיות בדור של גאולה. זכינו לחיות בדור שבו מלאה הארץ דעה את ה', ולפריחה של לימוד תורה שלא היתה כמוה. מאות לומדות ועשרות מנהיגות רוחניות.
אבל אנחנו חוטאים להן בכך שאיננו מאפשרים להן מרחב לצמיחה,
ואנחנו חוטאים לדור הבא בכך שלא ייסדנו תשתית מספקת לדור העתיד.
אחרי השלב החלוצי של הקמת המדרשות, אסור שנישאר רק עם חוד הפירמידה. עכשיו הזמן לעבוד על הבסיס. עכשיו הזמן לוודא שכל ילדה נחשפת ללימוד, מקבלת כלים המנגישים לה את מלוא אוצרות התורה, ההלכה והגמרא, שכל ילדה פוגשת מודלים של לימוד שיהוו עבורה מודל ראוי לחיקוי, אופציה לבחירת עתיד.
עם ישראל זקוק לתלמידות חכמים. עכשיו הזמן לבנות את העיירה, כדי שנוכל לגדל אותן.
(הרבנית ד"ר תמר מאיר היא ראש בית המדרש לנשים "כולנה", ראש החוג לספרות במכללת גבעת וושינגטון ומלמדת בתכנית לתואר שני בהוראת אגדה במכללת אפרתה)
 
ירושלים לבשה חג
איזה שבוע היה זה לירושלים. אירוע חנוכת שגרירות ארה"ב בירושלים, לראשונה בהיסטוריה. בעקבותיה יפתחו גם פרוגוואי וגוואטמלה שגירויות בירושלים, ועוד מדינות כמו הונגריה, צ'כיה ואחרות הודיעו כי הן שוקלות את הדבר בחיוב.
משלחת מכובדת של הממשל האמריקני הגיעה לכבד את ישראל בטקס, בראשה איוונקה, בתו של טראמפ ובעלה ג'ארד קושניר, יועצו של הנשיא טראמפ, שר האוצר האמריקני, ואחרים.
ערב לפני חנוכת השגרירות, נערך במלון ולדרוף אסטוריה טקס הוקרה לבכירים האמריקנים. ראשון המברכים היה הרב הראשי הספרדי לישראל, יצחק יוסף, שאמר בין השאר: ״אמריקה הייתה מאז ומתמיד מלכות של חסד, אבל הנשיא טראמפ הוא עצמו מלך של חסדים". 
הרב הוסיף: ״לפני 51 שנה פרצנו את החומות, הורדנו את המחיצות, כדי שירושלים תהיה עיר שלמה של שלום ואחדות, שכל אדם ימצא בה את מקומו. ביום כזה, שכולו הודיה לקדוש ברוך הוא, אין מתאים יותר מאשר להודות על הקשר המיוחד שזכתה מדינת ישראל עם ארצות הברית. במשך שנים נלחמת ישראל על הצדק, על האמת... מלחמה לא קלה מול עולם של שנאה ורשע, מול אנטישמיות בלתי פוסקת... אבל סופה של אמת לצאת לאור: אנחנו זוכים לנשיא שמכיר באמת הזאת ללא סייג, נשיא שמכריז בפני כל העמים והדתות: ירושלים היא בירת ישראל״.

 לאחר הנאום ניגשו למקומו של הרב בני הזוג ג׳ארד קושניר ואיוונקה טראמפ, חתנו ובתו של הנשיא טראמפ, לבקש את ברכתו ולהודות לו על התמיכה.
ובתוך כך, רבבות ערכו תפילות חגיגיות ברחבת הכותל ביום ירושלים, ורבבות השתתפו גם במצעד הדגלים שעבר ברחובות העיר. בישיבת מרכז הרב נערך במוצ"ש כינוס הודיה גדול בהשתתפות אלפים. רבבות תלמיד החמ"ד נשאו ביום ירושלים תפילה מיוחדת, שהועברה גם בשידור ישיר למאות בתי ספר יהודיים ברחבי העולם. 
יצא גבר
שר החקלאות, אורי אריאל, הורה על הקפאת ייבוא התוצרת החקלאית מטורקיה, זאת בעקבות גירוש השגריר הישראלי מטורקיה והתבטאויותיו של הנשיא הטורקי ארדואן. אריאל: "לא ניתן יד למדינה שמטיפה מוסר בצביעות כזו למדינת ישראל. כוחות הביטחון וחיילי צה"ל מגנים בחירוף נפש על תושבי ישראל. הנשיא ארדואן מטיף לעולם כולו בזמן שהוא מממן ארגוני טרור כמו החמאס. הגיעו מים עד נפש !".זוכרים את המשבר הקודם מול טורקיה, שהמוני בית ישראל שהיו רגילים ל"הכל כלול" שם, הראו לה כתף קרה ובחרו ביעדים אחרים? נראה מה יהיה הקיץ.
משק כנפיי
קל ורגיל אצלי, לפחות במדור זה, להיות ציני. בקטע זה– אחרוג ממנהגי. השתתפתי באירוע של ה-או.יו לרגל חנוכת שגרירות ארה"ב בוושינגטון. קוקטייל, ברכות קצרות, תשורות לצמרת הממשל האמריקני. ביג דיל? היינו כבר באירועים דומים רבים בחיים. אבל הפעם, הרגשנו משהו חזק בפנים. תקראו לזה משק כנפיי ההיסטוריה, או איך שתרצו. חווינו התרגשות אמתית. בונוס ליום שחרור ירושלים. 
יחלוקו
מכירים את זה שלפעמים עודף רצון טוב רק מקלקל? זה מה שקרה לנציגי הרבנות הראשית שקידמו הצעת-חוק שתכפיף סרבני גט יהודים מכל העולם אליה, גם אם הם תושבי חוץ שבסך הכל באו לנפוש בכנרת או באילת, ומעבר לכך אין להם דבר עם המדינה. הנושא הובא לדיון בוועדת חוקה של הכנסת ושם קמה קואליציה של מתנגדים, מהקואליציה ומהאופוזיציה כאחד. לא שהיה שם מישהו שהתנגד לסייע לנשים עגונות. אלא הסתבר שגם לרצון לסייע להן, יש מחיר שהם מוכנים לסבול. מה שהפריע להם זה שהצעת-החוק החילה עצמה גם על בני זוג יהודים ש'התחתנו' בנישואין אזרחיים. את זה כבר פירשו שם כניסיון של הרבנות להשתלט גם על אלה שלא רוצים סופרים אותה ממטר. "אנחנו מייצרים פה קונפליקט מיותר עם יהדות התפוצות במקום להידבר", אמרה חה"כ רחל עזריה (כולנו). חה"כ יוליה מלינובסקי (ישראל בתינו) אמרה, בין השאר: "אם ההצעה תעבור יהיו שני גופים בעולם הטוענים לסמכות שיפוטית בינלאומית בנושאי דת- הרבנות הראשית ודאע"ש". השקול בחבורה היה ח"כ בני בגין (ליכוד) שאמר: "יש לבדוק מה ניתן להעביר בהסכמה כדי לסייע ולו לעגונה אחת, וכמה שיותר מהר". הרב שמעון יעקובי, היועץ המשפטי של הרבנות הראשית הרים את הכפפה ואמר כי חשוב מאוד שהחלטה תעבור בקונצנזוס ולכן הרבנות מוכנה לפצל את החוק, ולהסכים עתה על חלקו הראשון, כלומר שיתייחס לזוגות שנישאו נישואין יהודיים כדת משה וישראל. נראה שזה מה שיהיה, וכך יצא כל אחד וחצי תאוותו בידו.
למה לא?
סגן השר ליצמן (יהדות התורה), הגם שבטוח לא צפה באירוויזיון, עודכן שנטע זכתה במקום הראשון ושבשנה הבאה בירושלים. ליצמן, שזיכרון הפאשלה של הסיעות החרדיות והדתיות ("לא ידענו", "לא שמנו לב") בעניין תחרות האופניים הבינלאומית עדיין מהדהד באוזניו, מיהר לשלוח מכתב לשרת התרבות ולשר התיירות וביקשם– לדאוג כבר מעכשיו, שמופע האירוויזיון בישראל במאי שנה הבאה לא יהיה כרוך בחילול שבת. טוב שעשה כן, ונכון יהיה שהאחראים יעשו מאמץ שכך יהיה. שיסבירו לגויים את "ברומא התנהג כרומאי". אולי יבינו.

אלימות נשית?
מספר נשים הגיעו ביום שלישי בבוקר לכותל המערבי, חרגו ביודעין מהנחיות המשטרה ומהחלטות בית המשפט וגרמו לפרובוקציות ולהפרת הסדר הציבורי, למרות שהותרעו מספר פעמים בשבועות האחרונים על כך. משטרת ישראל נאלצה להתערב והזהירה את הנשים שלא יהיה מנוס מלהוציא נגדן צו הרחקה עפ"י החוק, שכן הן פועלות בניגוד להוראות בית המשפט והחוק ומפרות את הסדר הציבורי. במהלך היום הוגשו למשטרת הכותל תלונות רבות של נשים על כך שננקטה כלפיהן אלימות ע"י אותה קבוצת נשים. מהקרן למורשת הכותל נמסר כי הם ומשטרת ישראל מחויבים עפ"י חוק לשמור על הסטטוס קוו ועל הנחיות בית המשפט ולא לאפשר לשום גוף שהוא ליטול את החוק לידיו. לפיכך, בעצה עם הגורמים המשפטיים הוזהרו אותן נשים כי יצא נגדן צו הרחקה. הנושא מצוי כעת בטיפול הגורמים המשפטיים. עצה טובה קמ"ל לנשים האלה? לא באלימות. זה לא מקדם אתכן למטרה.
זמן מתן תורת חיים

כאשר למדתי בצעירותי בישיבה חרדית זכיתי לשמוע דרשות רבות לקראת חג השבועות, וכולן ללא יוצא מן הכלל עסקו בלימוד התורה. הן הדגישו את חשיבות העמל והיגיעה בלימוד, את ערך ההתמדה וההתעלמות מפיתויי עולם החולין ואת מעלתם של חידושי תורה. מבחינת רבני הישיבה בה למדתי חג השבועות היה היום בו קיבל עם ישראל טקסט מקודש ללימוד ותו לא.

הדגשת לימוד התורה תוך דחיקת העיסוק בקיומה מהווים לענ"ד החמצה של העיקר. ספר התורה איננו רק ספר לימוד, אלא הוא גם ובעיקר ספר הוראות לביצוע. 

שאלה ידועה היא: מדוע חג שבועות נקרא "חג מתן תורה" ולא "חג קבלת התורה"? האדמו"ר רבי יצחק מאיר מגור ענה על כך שמתן תורה היה אירוע חד-פעמי שהתרחש לפני 3329 שנים, ואילו קבלת התורה היא פעולה שצריכים לבצע בכל עת מחדש. רבי מנחם מנדל מקוצק הוסיף שיש הבדל בין מתן תורה לקבלתה, שכן התורה ניתנה באופן שווה לכל עם ישראל, אולם קבלתה איננה שווה, וכל אדם מקבל את התורה לפי הכנתו וכישוריו. 

על בסיס שני הוורטים החסידיים הללו ניתן לבנות נדבך רעיוני חשוב ולטעון שביום בו עמד עם ישראל בסיני אכן התבצעה רק נתינה של התורה, אך עדיין לא היתה קבלה שלה. אמנם עם ישראל הכריז: "נעשה ונשמע", אולם קבלת התורה אין משמעה הכרזה נלהבת אלא היא אמורה להתבטא ביישום תכניה ומצוותיה בחיי המעשה. יישום זה לא יכול היה להתבצע באותו יום, ו' בסיוון 2449 לבריאה, אלא הוא תהליך שהולך ונמשך מיני אז ועד ימות המשיח. אין שום שלב בו קונקרטי בו התקבלה התורה. במדבר סיני לא התקבלו למעשה המצוות התלויות בארץ, כשנכנסו לארץ טרם התקבלו הלכות תפילה וברכות, וכשחרב הבית לא יכלו לקבל את תורת השבת והמוסר בעולם הטכנולוגיה המתקדמת. 

תהליך הקבלה של התורה והטמעתה בחיים דורש מעם ישראל לפעול בכל תחומי החיים. זוהי המשמעות העמוקה של האמרה החסידית לפי קבלת התורה מוטלת על כל דור מחדש. כל דור מתמודד עם אתגרים חדשים הדורשים החלה מחודשת של תורת ישראל. מכן נובעת הרחבה לרעיון של הרבי מקוצק, שכן קבלת התורה איננה שווה אצל כל אדם, יש אדם המקבל ומחדיר אותה לעולם המחשבים, ויש מי שמודרך על ידה בעולם הכלכלה והכספים, יש שהיא משמשת לו כגורם מכוון בסוגיות של תקשורת, ויש שהיא תעניק לו השראה בבעיות אתיקה ורפואה.

מהותה של תורת ישראל שהיא יורדת לכל הרבדים של חיי המעשה. חז"ל מספרים כי כשעלה משה למרום לקבל תורה, באו מלאכי השרת וטענו שהתורה היא שמיימית ורוחנית מכדי שיהיו בני האדם ראויים לקבלה, אך משה השיב להם טענה ניצחת, לפיה כל ייעודה של התורה הוא דווקא לקרוצי חומר, שחיים בעולם החולין, ומקיימים אותה ביום-יום בחיים הגשמיים (שבת פח-פט).

סיפור חסידי מספר על אברך שבא לפני רבו ברוח נכאים כיוון שנאלץ לעזוב את בית המדרש ולתור אחר פרנסה, והוא התלונן שבכך הוא מתנתק מהתורה ומהקב"ה. אמר לו רבו: אדרבא, לפיכך הרבה לנו הקב"ה תורה ומצוות, כדי שבכל מקום שבו תהיה, ייקרו בדרכך מצוות רבות, בהן כאלה שבתוככי בית המדרש לא הגיעו לידך. 

בנקודה זו טמון, לדעתי, אחד ההיבטים היפים של מגילת רות, שאף קושר אותה עם זיהוי חג שבועות כחג מתן תורה. הסברים רבים ניתנו, כידוע, לקריאת המגילה בשבועות: מאורעותיה מתרחשים בימי קציר חיטים, היא מביאה את ייחוסו של דוד המלך שלפי המסורת נולד ונפטר בשבועות, הגיור של רות מקביל למעמד הר סיני, ערך החסד משמש בה מוטיב מרכזי כמו גם בתורה ועוד. דומני שיש גם היבט נוסף: אין שום ספר שמתאר בתיאור כה חי ואותנטי יישום של חיי תורה ועבודה באורחות החיים היום-יומיים.

מגילת רות אינה עוסקת בעניינים לאומיים או נבואיים, אלא בתיאור חי ומרגש כיצד בועז קוצר, ובתוך כך מקיים לקט שכחה ופאה, כיצד הנערים אמונים על מתנות עניים, והעניים באים ומלקטים, כיצד גאולת שדה, ייבום ומעשי חסד הם חלק מהוויית החיים. המגילה מעניקה תמונה פסטוראלית של חיי יום-יום בקהילה יהודית שהתורה ומצוותיה שזורות בכל נתיבי חייהם.

גיבורי המגילה מהווים דגם אידיאלי לחיי תורה ועבודה שהנו רלבנטי לא רק לשדה החקלאות אלא גם לעולמות הבנקאות, התעשייה, ההיי-טק, התקשורת, האמנות, הצבא, המדע, הרפואה וכדומה. המשמעות האמתית של קבלת התורה, שאיננה נגמרת, היא בתהליך האין-סופי של הטמעת התורה בחיי המעשה של כל זמן וכל מקום. זו גם המשמעות הפשוטה של הגדרת התורה כתורת חיים, תורה שחיה בכל מקום בו חיים יהודים, ופועלת בכל מקום בו על-פיה פועלים.

לא נוגע לנו?
כ-350,000 ישראלים, כמעט לכל דבר, אינם יהודים עפ"י ההלכה. יש המגדירים זאת כ"פצצת זמן". הרב צבי יניר, מנהל מדור גיור נתיב- המרכז הלאומי לזהות וגיור, מספר על מפעל הגיור הלאומי, טוען כי הציבור הדתי, ברובו, אדיש לנושא, וקורא לו לעשות חשיבה מחדש ולתת כתף
הרב צבי יניר 
קיבוץ הגלויות אותו אנו זוכים לחוות בעשורים האחרונים, כולל בתוכו גם רבים שעלו לארץ מכוח חוק השבות כצאצאים לאב או סב יהודי, אך הם אינם יהודים על פי ההלכה. מדובר על אוכלוסייה של כ-350,000 אזרחים בישראל אשר גדלה מידי שנה בכ-10,000 נוספים (עולים על פי חוק השבות, ותינוקות שנולדים בארץ לעולים ולילדיהם).

מרביתם ישראלים לכל דבר, דוברי עברית, משרתים בצה"ל ומציינים את חגי ישראל כמו רוב עם ישראל. לעיתים קרובות הם עצמם אינם מודעים לעובדה שאינם מוכרים כיהודים ומגלים זאת לראשונה רק בשערי הרבנות או עם קבלת הזימון לקורס הגיור של צה"ל. 

הקבוצה הגדולה הזו מצויה לעיתים קרובות בזהות מורכבת. מצד אחד רובם מרגישים חלק מעם ישראל לכל דבר (לחלקם הגדול יש היסטוריה משפחתית יהודית מכובדת והינם צאצאים לניצולי שואה) והם מציינים את החגים בדומה לרוב הישראלים, מצד שני חלקם הגדול מרגיש שאינו שייך באופן מלא לקולקטיב, דבר הבא לידי ביטוי במיוחד בעובדה שאינם יכולים להתחתן ברבנות "כמו כולם".

אם להקביל זאת למגילת רות אותה נקרא בחג השבועות, רובם נמצאים בשלב הראשון אותו מכנה רות "עמך עמי", ועדיין לא גיבשו דעה ברורה לגבי השלב השני "אלוקייך אלוקיי".

מניסיוננו בפעילות בשטח, רוב הציבור הדתי אדיש לנושא וחושב שהדבר אינו נוגע לו. בדרך כלל מתעורר עניין כאשר הנושא נוגע באופן אישי, למשל במצב בו לבן משפחה יש בת זוג שאינה מוכרת כיהודייה וכדומה.

מדינת ישראל לא נותרה אדישה לסוגיה חשובה זו, ובעקבות העלייה הגדולה ממדינות ברית המועצות לשעבר,  במהלך שנות ה-90 הוקמו בתי הדין המיוחדים לגיור. בסוף שנות ה-90 הקימה ממשלת ישראל את "ועדת נאמן" שבעקבות המלצותיה הוקם "המכון ללימודי יהדות" – גוף ממלכתי ללימוד והכנת המתגיירים לגיור בישראל, שבמרוצת השנים שינה את שמו ל'נתיב – המרכז הלאומי לזהות וגיור'. תפקידו של נתיב הוא להקים ולהפעיל כיתות לימוד לגיור עבור אזרחי ישראל שאינם מוכרים כיהודים, ולהכין אותם לגיור בבתי הדין הממלכתיים של מדינת ישראל. הארגון מפעיל כיתות לימוד לגיור עבור אזרחי ישראל במגוון שפות בכל רחבי הארץ, מנהריה ועד אילת, בהן התלמידים לומדים במשך כשנה פעם עד פעמיים בשבוע, ובסופה מתייצבים בפני בית דין מיוחד לגיור של הרבנות הראשית לישראל.

כמו כן, נתיב מפעיל מסלול הכנה לגיור לחיילות וחיילים במסגרת צה"ל. בתהליך הגיור בצה"ל קיימים שלבים שונים. תחילתו בקורס נתיב הבסיסי שתפקידו לשמש מבוא, להסיר דעות קדומות על היהדות ובעיקר לחבר את החיילים לזהות היהודית והישראלית. קורס זה מוכר לקהילות מרחבי הארץ אשר מארחות קבוצות של חיילים מהקורס לשבת. עם סיום הקורס הבסיסי יוכלו החיילים המעוניינים להתגייר להמשיך אל שני סמינרי הגיור, בהם  יחלו ללמוד ולקיים את המצוות בהדרגה, בבחינת "אחר המעשים נמשכים הלבבות". 

אתגרי הגיור

האתגר העומד בפני המתגיירים הוא עצום. רבים רוצים להתגייר אך יש להם דעות קדומות על דת בכלל ועל היהדות בפרט. במסגרת תהליך הגיור עליהם לשנות את אורח חייהם, ולעיתים אף להחליף את מקום עבודתם (אם הוא לא כשר או פתוח בשבת), או להעביר את ילדיהם למוסדות חינוך דתיים. זאת, לצד קשיי הקיום היום יומיים של החיים, בוודאי של עולים חדשים גם אם הם כבר כמה שנים בארץ.  

אחד האתגרים המרכזיים בו נתקלים המתגיירים הוא החיבור לקהילה. הם נדרשים להיות בקשר עם משפחה מלווה במשך כמה חודשים, ללכת איתה לתפילות שבת בבית הכנסת וללמוד ממנה מהו אורח חיים יהודי. הקושי מורכב ממספר היבטים: 
ראשית, עבור חלק ניכר מהמתגיירים, עצם המחשבה על אירוח אצל משפחה זרה הינה מלחיצה. ולחלקם לא ברור מדוע משפחה זרה תסכים לארח אותם. אפילו הצעד הראשון של יצירת קשר טלפוני עם המשפחה המלווה עלול לארוך מספר שבועות.

בנוסף, קיים קושי באיתור משפחה מלווה מתאימה. בית הדין מבקש שהמשפחה תתגורר בסמוך למקום מגורי המתגייר, כדי שיהיה סיכוי שהמתגייר יתחבר חיבור טבעי לקהילה וימשיך את הקשר גם אחרי הגיור. מניסיוננו, לעיתים קרובות אין הלימה בין מקומות הישוב של המתגיירים לבין מקומות הישוב של הציבור הדתי, לכן לעיתים לא ניתן לאתר משפחה מלווה בקרבת מקום ואז על המתגייר להתארח אצל המשפחה המלווה לשבתות שלימות כולל לינה, עובדה המכבידה עליו ועל המשפחה המלווה.

המתגיירים זקוקים לליווי, לעזרה, לאוזן קשבת וללב חם אשר יעודד ויקדם אותם בתהליך הגיור ויביא אותם למצב של "אלוקייך אלוקיי". לא רק בזמן שלפני הגיור אלא גם לאחריו.

צו השעה – פתיחת הבית

אני פונה לכל מי ששותף להבנת גודל השעה, להיות שותף לאחריות המוטלת עלינו בעת הזו. אנו זקוקים וקוראים למשפחות שיפתחו את ביתן וליבן אל המתגיירים וישמשו להם כ'מורי דרך' אל היהדות.

אנו מתפללים כי בזכות שותפות של כל עם ישראל במאמץ הלאומי הזה, יקוים בנו הנאמר בסוף המגילה – "וַיֹּאמְרוּ כָּל הָעָם אֲשֶׁר בַּשַּׁעַר וְהַזְּקֵנִים עֵדִים יִתֵּן ה' אֶת הָאִשָּׁה הַבָּאָה אֶל בֵּיתֶךָ כְּרָחֵל וּכְלֵאָה אֲשֶׁר בָּנוּ שְׁתֵּיהֶם אֶת בֵּית יִשְׂרָאֵל".

משפחות המעוניינות להצטרף למאגר המשפחות שלנו, מוזמנות למלא את טופס הצטרפות באתר האינטרנט שלנו www.nativhagiur.org.il  או לפנות ישירות אלי 02-6204481 | zviy@jafi.org  
(הכותב הוא מנהל מדור גיור נתיב- המרכז הלאומי לזהות וגיור)
הידידים שייחלצו אותך מהלחץ
בזמן שרובנו נאבקים על מיקומנו בפקק, יש אנשים שרק מחפשים הזדמנות להתעכב בדרכים ולעזור ללא כל תמורה למי שרכבו נתקע או ננעל. אלו מתנדבי ארגון "ידידים", שמוכיחים שבניגוד לאמרה המפורסמת- יש דבר כזה ידידים
ליאת שוקרון
יום שישי, ביקורי סבים וסבתות, כרגיל יוצאים ברגע האחרון לאוטו, פסע משבת. רק מה, האוטו ננעל כשהמפתח בפנים, בתוספת כל הציוד שלנו ושל התינוק. מישהו הציע שנפנה ל"ידידים". לא עברה דקה ובחור צעיר, שאנחנו לא מכירים, היה בדרכו אלינו, כשהוא עצמו עוד צריך להספיק לחזור לביתו עד כניסת השבת. חמש דקות לאחר שהגיע כבר יצאנו לדרך. אני לא יודעת מה אשתו חשבה על זה שהוא משאיר אותה להתארגן לבד לשבת בדקות קריטיות אלו, אבל אצלנו- שלום בית הוא עשה...
ארגון "ידידים- סיוע בדרכים" שכל כולו אינו מובן מאליו- אבל כה מובן מאליו למתנדביו, הוקם בשנת 2006, שלהי האינתיפאדה השנייה, בכביש המאוד מסוכן דאז, 443, רכבים נתקעים ומבקשים מבעל קיוסק באזור, מאיר וינר, שיסייע להם להגיע למישהו עם כבלים. וינר פתח קבוצה במירס: "ידידים". עם תום עידן המירס הקבוצה הפסיקה את פעילותה גם כן. ביום גשום לפני 6 שנים, ישראל אלמסי, אב לארבעה מבני ברק ומנהל פרויקטים באחת מחברות האשראי הגדולות במשק, נתקע ב-5 בבוקר בדרכו לעבודה, חיבר כבלים לרכבו והמתין לשווא בקור ובגשם למושיע שיוכל לחבר אל רכבו את הקצה השני. מתוסכל, פתח קבוצת וואטסאפ בשם "כבלים" לחברים שיכולים לסייע בדרכים. כששמע על מיזם "ידידים", בתיאום עם וינר, החליט להמשיך את מה שהוא התחיל, והפך את ארגון "ידידים" לקבוצות וואטסאפ אזוריות בהן אנשים שיכולים להגיע נענים לקריאה של אדם שנתקע בדרכים עם רכבו- לעניין כבלים, פנצ'ר, רכב נעול ועוד, שם הוא משמש כיום כמנכ"ל.
"הארגון מסייע בכל מה שהוא עזרה ראשונה לא רפואית- כבלים, החלפת גלגל, רכב נעול", מספר אלמסי. "אנחנו אף פעם לא יכולים לדעת מה יש מאחורי הקריאה. אולי מישהו בדרך לתור של רופא שלוקח ארבעה חודשים להגיע אליו ופתאום הרכב לא מניע. אי אפשר לדעת. לכן, אנחנו תמיד בכוננות על מנת לבוא ולעזור כמה שיותר מהר. הארגון מחולק לארבעה מחוזות- ירושלים, מרכז, צפון ודרום. היום אנחנו במצב שיש מתנדב בכל מקום בארץ. יש לנו 8,000 מתנדבים ומתנדבות בכל רחבי הארץ שנותנים מענה לאורך כל שעות היממה. יש לנו מוקד רב קווי מאויש 24 שעות ביממה, עם מענה מאוד מקצועי ומוקדנים שמנסים לפתור את התקלה עוד בטלפון במידה ואפשר, ואם לא- מעבירים את הקריאות לשטח. בכל יום יש בין 15-35 מתנדבים חדשים, וגם אני משתדל שלא יעבור עלי יום אחד בלי לחטוף איזו קריאה, וזה קשה- כי יש כל כך הרבה מתנדבים מורעלים והקריאה נחטפת תוך שניה, בזמן תגובה ממוצע של 64 שניות מרגע שהתגובה מתקבלת בוואטסאפ עד שמתנדב מדווח יציאה. זה מדהים".
אם חשבתם שמדובר במוסכניקים- אתם טועים. מתנדבים מכל גווני האוכלוסייה והמקצועות נענים לקריאות. מכיוון שלחבר כבלים ולהחליף גלגל זה לא מאוד מסובך (מסתבר)- כל מי שיש לו קצת רצון לעזור לזולת יכול להתנדב לארגון. בשביל לחלץ ממעליות, יוזמה נוספת של "ידידים", לפתוח דלת שנטרקה (דמיינו אמא שיוצאת לרגע לחדר המדרגות והדלת נטרקת אחריה כשהתינוקת בתוך הבית- מפחיד), ולסייע במקרי חירום בו ילדים ננעלים ברכב, או בכלל בפתיחת רכבים, פעולות שהן מעט יותר מורכבת, המתנדבים מקבלים הדרכה מקצועית. בנוסף, לכל המתנדבים יש ביטוח מהרגע בו הם יצאו לקריאה ועד שחזרו לביתם.
אתם לא לוקחים פרנסה לפורצים?
"ממש לא", משיב ישראל. "אנחנו לא במקום של לקחת פרנסה של אחרים, אנחנו נמצאים במקום שלא צריך בעל מקצוע. בפריצות רכבים אתה תמתין עד 3 שעות, כי הפורץ יודע שאתה תקוע, והוא גם ייקח לך 600 שקל כי אין לך הרבה ברירה. היה פה ניצול מצב ציני בעת מצוקה. ברגע שהבנו את הצורך הזה, ואני שאלתי את כל הרבנים מכל המגזרים, העדות והחוגים- כולם ממש התירו את זה מלכתחילה. אם יש תקלה שמסובך לטפל בה בשטח- המטרה שלנו היא לחלץ את האדם מהשטח ולשלוח אותו למוסך. אנחנו לא חלילה כאן בשביל לגזול פרנסה מאף אחד. אם הוא בכביש בין עירוני, במיוחד בימי הקיץ החמים, מתנדב יגיע אליו עם בקבוק שתיה וחטיף כדי להנעים לו את השהות, ואם זה מקום מסוכן משנעים אותו למקום מבטחים, או מקום עם תחבורה ציבורית, כדי שהוא יוכל להמשיך בסדר היום שלו ולא יישאר במקום המסוכן הזה".
עם כל תחלואי העולם- למה דווקא אנשים בדרכים?
"זו נישה שלא היה לה מענה, הבנו את הצורך וזה מוכיח את עצמו. זה גם לא מחייב אותך יותר מדי, עושים את זה על הדרך, מבלי לעצור במיוחד את החיים. הקונספט הוא מאוד קליל- אתה ממילא נוסע? תעצור שניה, תן מענה ותמשיך לנסוע. יש לנו קרוב ל-400 קריאות בממוצע ביום, בשנת 2017 סייענו בשטח ל-130 אלף איש, כשהתקבלו קרוב ל-190 אלף קריאות במוקד, מתוכן 60 אלף קריאות טופלו עוד על ידי צוות המוקד. בכל יום יש לנו חילוצים של ילדים שננעלו ברכב ואנחנו חרטנו על דגלנו את המלחמה בכל מה שקשור לילדים שננעלים או נשכחים ברכב. בשנת 2017 חילצנו 697 ילדים שהיו נעולים ברכב, אבל ב"ה, ב-99% מהמקרים לא מדובר בילדים שנשכחו, אלא ברכב שננעל כשהילד בפנים".
אהבת חינם ללא תמורה
הארגון החל כארגון חרדי והוא די מזוהה עם הציבור הזה, אבל בפועל כמעט חצי ממתנדבי "ידידים" הם חילונים. וכשאני אומרת מתנדבים אני מתכוונת לכולם- מהמנכ"ל ועד אחרון האנשים, כולם נמצאים בארגון בהתנדבות מלאה. כל מתנדב משלם על הדלק של רכבו וקונה לעצמו את הציוד לסיוע בדרכים מכספו שלו (ויש 'מכורים לדבר' שקנו ציוד באלפי שקלים). המטרה היא להגיע למצב שהארגון מספק תיק ציוד מלא לכל מתנדב ומתנדבת, ולמטרה זו ערך הארגון לאחרונה קמפיין התרמה המוני, והם בדרך ליעד. החזון של אלמסי הוא להגיע לפחות לחצי מיליון מתנדבים ולהמשיך ולחבר בין הקהלים השונים. הוא מתאר: "אני אף פעם לא רואה את הארגון רק ככבלים, החלפת גלגל, פתיחת רכב נעול. אני לא רואה אותו רק כעזרה בדרך. בארגון, שצמח מתוך החברה החרדית, יש היום יותרמ-45% מתנדבים חילונים. נוצרה כאן פלטפורמה של אחדות, של חיבור בין קהלים. רואים את החיבור בין האנשים. אני כל בוקר מתרגש מחדש. מדהים לראות שאין שום הבדל. אני מאוד רוצה להמשיך ולראות את אהבת החינם ללא תמורה. אנחנו באים לעזור לבן אדם שרוב הסיכויים שלא נפגוש אותו יותר. זה כל כך מרגש לפגוש את זה כל יום. יש פה אנשים שהם בדרך לעבודה, לפגישה, הביתה, והם אומרים- 'אני אתן שניה, חיוך לבן אדם, אעזור עם כבלים, ואז אני אמשיך בדרכי'. מבחינתי זה הדבר שהכי מעורר הערצה".
הזמן הקצר שהמתנדבים משקיעים יכול באמת, וזו לא קלישאה, לשנות את החיים של האדם שהיה בדרך לרופא, לריאיון עבודה, למשפחה. ובמדינה שאני חווה את הנהיגה בה כמלחמה יום יומית מתישה- צפירות, עקיפות, מלחמות על המיקום בפקק, ועוד- פתאום יש 8,000 אנשים שבמקום לעקוף רכבים כדי להרוויח מאית שניה ברמזור- מוכנים, ו'נלחמים' עם מתנדבים אחרים כדי לנסוע במיוחד בשביל לסייע לאדם, שהוא לא בהכרח נזקק או חולה, אלא נמצא במצוקה מאוד רגעית, ולהפוך את היום שלו- שיכל להיות יום מאוד מתסכל- ליום שחל בו עיכוב של עשר דקות בלבד, בתוספת חיוך ועזרה ללא תמורה של אדם זר. ופתאום אני מבינה את ההתרגשות של ישראל, ש"ידידים" הוא מפעל חייו וחלומו הלא כמוס, ששומעים בקולו שהיא כל כולה אמתית. 
רווקה +1
תופעת הרווקות המאוחרת הצמיחה, גם במגזר, תופעה נוספת- אמהות יחידניות. נשים רווקות בגילאים מתקדמים שקיבלו החלטה אמיצה וקשה, שלא מתוך 'להכעיס' (את מי שרוצה לכעוס), והביאו ילד לבדן, תוך המשך החיפוש המייגע אך אופטימי, אחרי הבעל לעתיד.
ליאת שוקרון
הרווקות המאוחרת נושאת עימה צער גדול. את הקושי הרב תעצים החרדה מפני פספוס נוסף וכואב במיוחד- ילד. נשים רווקות עומדות בפני דילמה קשה ביותר- האם להביא ילד לבדן, ילד ללא אב, וללא שותף לצידן, כדי שלא 'יפספסו את הרכבת', או להמתין עוד קצת, עוד פגישה ועוד דייט, ואולי יפגשו את המיועד, איתו יקימו משפחה רגילה כפי שתמיד חלמו?
לאורך שנות רווקותה מירב שמה לה גבול- גיל 38. היא החליטה שתביא ילד לבדה אם לא תתחתן עד אז. "זה היה מאוד מלחיץ להגיע לזה", היא מספרת. "הרבה שנים חששתי מזה וספרתי כל פעם כמה ילדים אני רוצה ואיך אני מספיקה להביא אותם. הבנתי שהמקום האחרון שאני רוצה להגיע אליו זה שאני מפספסת את הרכבת ולא יכולה להביא ילדים, זה יהיה מבחינתי אסון, ושמתי לעצמי גבול, גיל 38. ניסיתי להתחתן. נפגשתי, יצאתי. כל הקשרים נכשלו בשלב כל שהוא, והשעון הביולוגי התחיל לתקתק. שמרתי כל הזמן על האופטימיות שלא אגיע לזה, אבל ככל שהזמן עבר הרגשתי שהלחץ לילד שמתחיל להתגבר מכשיל קשרים כי הוא מטיל משקולת מאוד כבדה. בכל פעם שהתחיל קשר עצרתי את התהליך. בשלב מסוים החלטתי שאני ממשיכה בתהליך בלי קשר לזוגיות, הביולוגיה לא מחכה. ובאמת הייתי בזוגיות, שיתפתי את בן הזוג בזה, ובמקביל התחלתי לפעול בכיוון".
החששות שמתוכם דחית את ההחלטה התגלו כמוצדקים?
"ברור. זה לא מצב אידיאלי. זה לא רצוי מלכתחילה", משיבה מירב. "זה מאוד קשה לעבור את כל התהליכים האלה לבד, קודם כל נפשית. עברתי תקופה מאוד מאתגרת בשנתיים הראשונות. קשה לעבור לבד חוויה כל כך משמעותית, מרגשת וראשונית של להפוך לאמא. מצד אחד הייתה התרגשות שמשהו טוב קורה ומצד שני חסר, חסר בעוד מישהו שיכיל את זה. יש משהו משמעותי בזה שאותו ילד הוא של שני אנשים, משמעותי לשניהם- בקבלת החלטות, בזה שמישהו אוהב את הילד שלך כמו שאת אוהבת אותו. יש המון אנשים שאוהבים אותו ואכפת להם ממנו, אבל אני היחידה שהוא שלי. מצד אחד החששות מוצדקים. מצד שני, זה לא סוף העולם כמו שלפעמים היה נראה כשמסתכלים על זה קדימה ומפחדים שזה יתממש. בדיעבד, היום אני במקום הרבה יותר טוב. יש לי זוגיות, וגם אני כבר בתוך המקום הזה, אני 3 שנים אמא יחידנית. אז התרגלתי".
מירב מתארת תחושת כישלון- ניפוץ כואב של החלום הקלאסי- חתונה וילד משותף שהוא השתקפות של הקשר וביטוי של אהבה, שגם יגדל למשפחה הקלאסית של אבא-אמא-ילד. היא משתפת: "יש תחושת כישלון מאוד לא נעימה. מה נפל עלי? לאן הבאתי את עצמי? איך זה שאת, שאת כל כך מוצלחת, והיו לך בני זוג- למה לכולם זה הסתדר ולך לא? מטריד אותי מה יהיה כשהילד יגדל, כי נתקלים כל הזמן בסיפורים עם אבא, וברור לי שבאיזה שהוא שלב זה יכה בו. משהו מהותי שבדרך כלל יש- לו אין. אני לא יודעת איך הוא יקבל את זה, אבל הוא גדל לתוך מציאות כזאת, וטוב לו בחיים. אני יכולה להבין את מי שקשה לו עם זה, גם לאמא שלי היה קשה עם הקונספט הזה בהתחלה, כאבה לה המחשבה שאני אביא לעולם ילד שלא יהיה לו אבא".

כדתיה, לאימהות היחידנית יש אספקטים נוספים. בברית- האם או הסב מברכים היכן שנהוג שהאב יברך, פדיון הבן לא מתקיים, וההחלטה איזה תורם לבחור נשקלת בכובד ראש. זאת נוסף על החברה שהיא יותר סגורה ולאו דווקא מקבלת שינויים בתא המשפחתי המסורתי בחפץ לב, וכן קהילתית, שעל אף היתרונות- מטבע הדברים, יותר בוחנת וערה לחיים הפרטיים של חבריה.
"זה קורה מסביבי כל הזמן", מירב מספרת. "גם בחברה הדתית וגם בחברה הלא דתית. זה לא מצב אידיאלי, אבל זה משמח שיש את הפתרון הזה. זה מצער שכל כך הרבה נשים מגיעות לשלב הזה שהן צריכות לעשות צעד כזה דרמטי, אבל מזל שלפחות יש אותו. ילד זה משהו שלא הייתי מוכנה לוותר עליו בשום אופן, וכשזה כבר קיים אז זו בהחלט חוויה מאוד ממלאת והכרחית מבחינתי".
יעל יוקליס, אם יחידנית דתיה לילד בן 7, היא ממייסדות קיימא, יחד עם דינה פינר וד"ר דבורה רוס. הארגון תומך בנשים דתיות רווקות שמגיעות לגילאים מאוחרים ולא רוצות לפספס את ההזדמנות להיות אמא, מלווה אותן בשלב ההתלבטות, נותן מידע על האפשרויות, על הנושא ההלכתי, ומקיים קהילה תומכת בהיריון ולאחר מכן- לאמהות ולילדים. היא מתארת: "יש לנשים הללו החלטה מאוד קשה, שגם אני עברתי- או להגיע למצב שהן מאבדות את האפשרות להיות אמא, או לעשות את זה לבד. רובנו חוות אבל על אובדן חלום הבעל והמשפחה שהיה לנו. ומה עושים אם החיים לא הולכים כמו שתכננו? יש נשים שלא מחליטות מה לעשות, שגם זו החלטה, כי הזמן עושה את שלו, ויש נשים שדוחות את זה- עוד דייט, עוד קצת זמן.. ויש נשים שעוברות תהליך ומבינות שהן רוצות להיות אמהות בכל מחיר. בדיעבד, אני יכולה להגיד שלהביא את הילד שלי זו ההחלטה הכי טובה שעשיתי בחיים, אבל לפני כן זו החלטה מאוד קשה, שצריך להיות ממש בשלים עבורה. איך שאנחנו מרגישות עם ההחלטה הזאת זה מה שנשדר לילדים שלנו. הגענו לזה אולי מברירת מחדל אבל כשבחרנו-בחרנו. הנשים משקיעות 150% בילדים שלהן, הילד כל כך רצוי והאמא עברה כל כך הרבה בשביל להביא אותו. גם יש הרבה אנשים מסביב, מהמשפחה ומהקהילה שתומכים בו ואוהבים אותו".
יעל מספרת כי רוב הנשים מ"קיימא", אם לא כולן, מאוד רוצות להתחתן, וחלקן גם התחתנו במהלך או לאחר התהליך:  "ההחלטה להביא ילד היא לא במקום חתונה. זה גם מתאים, כי כשעוברים גיל מסוים רוב הגברים גרושים או אלמנים ויותר מתאים להם מישהי עם ילדים. אני רציתי להתחתן בגיל 20 ומשהו. זה לא היה מתוכנן שאהיה אם יחידנית.. אבל לקב"ה היו תכניות אחרות. לוקח זמן לקבל את המציאות. עם זאת, צריך תמיד להשאיר מקום פתוח, ואני לא מסוגלת לוותר, אני מאוד רוצה להתחתן. רובנו אם לא כולנו רצו ורוצות להתחתן, אבל לפעמים צריך לרתום את העגלה לפני הסוס. המשפחות שלנו זה לא האידיאל. הנשים שאצלנו הן נשים דתיות רציניות, שלא באו לפרוץ מסגרת. אף אחת לא רצתה לפרוץ גבולות. זה בא מצד האנושי, המהותי, הקיומי להיות אמא. כל אישה מרגישה ככה. זו באמת הרגשה של קיומיות. הקב"ה ברא את הנשים עם הרצון האינטגראלי, הפנימי להיות אמא. להגיד לנשים- 'זה לא בסדר'- זה כמו להגיד למישהו לא לנשום. זה חלק בסיסי של החיים".
העניין ההלכתי עולה?
"כן, זה חלק מאוד חשוב", עונה יוקליס."פחות בהתלבטות אם כן לעשות את זה או לא- כי יש מספיק תקדימים של נשים דתיות, אלא יותר איך לעשות את זה- תרומת זרע מגוי או יהודי. התורם האידיאלי זה תורם יהודי ידוע, לאחר מכן גוי, ואז תורם יהודי לא ידוע. אבל אין באמת מניעה הלכתית. עולות שאלות ויש כמה רבנים שנשים מדברות איתן, ויש הרבה רבנים שתומכים, ויש כמה שלא, שהם, לדעתי, מפחדים מהשינוי. הם דואגים שיהיה קשה לילדים, אבל אם נפגשים עם הילדים שלנו לחלוטין לא מרגישים שהם אומללים. העובדה שהם עם הורה אחד בבית היא פשוט עובדה. זה לא הגיע מטרגדיה. זה חלק מהחיים שלהם. ילד זה ממש ברכה, ואני חושבת שרוב האנשים מבינים את זה. אנחנו נמצאים במדינה שמאוד תומכת בהבאת ילדים ובחיים עם ילדים וזה מאוד עוזר".
יעל מדגישה את חשיבות הקהילתיות- ככל שהאם היחידנית תהיה חברה פעילה בקהילה היא תוכל גם להסתייע בה, דוגמת ליווי בנה בעזרת הגברים וכדומה, וחברה שתפיג את הבדידות: "צריך להבין שיש לקהילה אחריות, כל ישראל ערבים זה לזה, לקחת צד יותר פעיל, אם יש קהילה תומכת והאמא מעורבת- זה יהיה לה הרבה יותר פשוט", אומרת יעל.
התופעה הזו לא תמיד מחליקה בקלות בגרון של המגזר. יש כאן שבירה של מודל המשפחה הקלאסי, (שמטריד רבים מהמגזר מנסיבות אחרות), היעדר כל תלות של האישה בגבר, וילד שגדל ללא אב. אבל אם נדמיין ששעון חול במשקל טון הולך ואוזל מעל ראשינו, כשהחרדה והלחץ שלעולם לא נחבוק ילד משלנו הולכת וגוברת, ואם לא נמצא את שאהבה נפשנו- נישאר לבד לגמרי, כשיש לנו כ"כ הרבה מה להעניק, אולי נצליח להבין את אפס קצהו של המהלך האמיץ שהן עשו. ואם יש לכם מישהו להכיר לאם יחידנית- דעו שהיא עדיין מעוניינת לשמוע.
אמונה קומפקטית
ד"ר חזות גבריאל
הרמב"ם ניסח את י"ג עיקרי האמונה. ברבות הימים התברר כי מספר העיקרים גדול מידי וניתן לצמצמו משמעותית. לא ויתור או ביטול על עיקרים אלא הכלה. כך עברנו לששה (ר' חסדאי קרשקש), שלשה (ר' יוסף אלבו), ולבסוף לאחד (הרשב"ץ). היסוד שנבחר הוא תורה משמים. ברשימת ר' יוסף אלבו הופיעו העיקרים: מציאות ד', תורה משמים ושכר ועונש. מדוע נבחר דווקא עיקר זה שמשמעותו היא התגלות? שלשה כווני מחשבה אפשריים: 

א. מציאות ד' הוא עיקר מופשט מידי, שכר ועונש זה עניין טריוויאלי, נשארנו עם 'תורה משמים'.

ב. תורה משמים, הוא עיקר גורר. הוא גורר תובנות אמוניות יסודיות, כמו- מה כתוב בתורה? מה מחייב אותנו בה? מי הגורם שכה מעוניין כי נקיים את תורתו? ושאלת השאלות - 'מה יוצא' לו מכך? 

ג. התגלות (=תורה משמים), הינה מפגש חוויתי. נושאים מופשטים עוברים לרוב דרך התבונה השכלית וכפופים למגבלותיה. במפגש החוויתי, בהתגלות, אין אנו מוצאים  'אנטינומיה של התבונה הטהורה' בלשון קאנט, זהו עיקר 'ידידותי לסביבה'.

התוכן של המפגש בהתגלות מחייה את הנפש, במיוחד כאשר המשפט הראשון מדהים בתוכנו ובעוצמתו- " אָֽנֹכִי֙ ה' אֱלֹהֶ֔יךָ אֲשֶׁ֧ר הוֹצֵאתִ֛יךָ מֵאֶ֥רֶץ מִצְרַ֖יִם מִבֵּ֣ית עֲבָדִ֑ים". מפגש היכרות עם 'גורם' המוכיח כי הוא זה אשר הוציאנו ממצרים  מבית עבדים, לא פרעה ולא משה. זו אינה חוויה סטייל 'מטריקס' או 'עולמות אבודים'. חווית היציאה ממצרים וההתגלות וכל הנלווה אליהן הינן עניין מוחשי ורלוונטי לכל אחד מן המשתתפים במפגש. כל זאת ללא מילה אחת על בריאת העולם.

לחוויה הזו השפעה אישית ולכן יש צורך באמונה של גורם אוהב כדי להנחילה לדורות הבאים. מסורת, מחייבת גורם מוסר וגם גורם מקבל. האמונה של הגורם המקבל בנכונות המסר של המוסר, הכרחית כדי שיתרחש תהליך של מסירה. הגורם המקבל מניח כי הגורם המוסר אוהב אותו ורוצה בטובתו ולכן הוא מעביר לו את המסר. זוהי ביסודה שרשרת המסורת הבסיסית היהודית המהווה 'עקרון על אמוני', והיא מתחילה ב'תורה משמים'. אמונה קומפקטית שהכל כלול בה.

המסר בבחירת עיקר זה דווקא, טוב גם לדורנו, ואולי במיוחד לדורנו. אבותינו הקדמונים נתבעו לאמונה בדבר שיכלו לחוות אותו. בדתות המונותיאיסטיות האחרות, המאמין נתבע לעניין הפוך- להאמין בתוכן שאין דרך לפוגשו. המאמין נדרש למאמץ כפול, גם לקבל במסורת סט אמונות  וגם להאמין בתכנים שאינם 'ברי פגישה' שלא לומר 'ברי השגה'.

מרביצה תורה בנשים
הרבנית ימימה מזרחי היא מחלוצות הרבניות שמעבירות שיעורי תורה לנשים. אל שיעורי התורה שלה מגיעות מדי שבוע מאות בנות מכל רחבי הקשת הדתית. בראיון ל"שבתון" היא מספרת איך הכל התחיל, מה היא חושבת על לימוד נשי, ובכלל. היא מאוד רוצה שייכנס המושג "בת תורה" על כל משמעויותיו
מרב לרנר


עד לפני מספר שנים לימוד תורה בכלל ולימוד התורה בליל בשבועות בפרט היה נחלת הגברים בלבד. בשנים האחרונות יותר ויותר נשים הולכות לשיעורי תורה בליל שבועות עד השעות הקטנות של הלילה, חלקן אפילו נשארות עד לתפילת ותיקין. אחת הנשים שחוללו את המהפכה הזו היא הרבנית ימימה מזרחי, חלוצת הרבניות המעבירות שיעורי תורה. 
ימים אחדים לפני חג השבועות בילתה הרבנית ימימה מזרחי בציון רבי נחמן באומן, שם בין כל הקדושה, תפסתי אותה לשיחה, על איך הכל התחיל.
הרבנית ימימה מזרחי נולדה לפני 51 שנים לאליהו נתן ותרצה רוטשילד בירושלים. שם היא גדלה וחונכה על אהבת תורה ענקית ואמונה בנשים שלומדות תורה: "אבא שלי היה יקה וגידל אותנו בשיטת הרב שמשון רפאל הירש. בכל שבת הושיב אותנו ולימד אותנו הכל- פרשת שבוע, תנ"ך, גמרא וטעמים. אצלנו, כדי להשתלם בעולם, כל בת הייתה צריכה לצאת עם הצידה שנקראת 'תורה'".
כשהתחתנה למדה משפטים והפכה לעו"ד לענייני משפחה, מתוך אמונה שתצליח לתקן עולם ולגרום לזוגות נשואים שעומדים בפני שוקת שבורה וברצון לסיים את יחסיהם, לחזור לחיות ביחד. נושא לימוד התורה הוזנח ביום-יום, אך הנפש שלה זעקה ללמוד: "הפכתי לעו"ד, רציתי לתקן עולם וכל כך היה בי הדבר לשמח נשים. רציתי לשקם את הכבוד האבוד של נשים ולתת להן למידה כמו שאבא שלי השכיל לתת לנו, ואז ראיתי שאני לא זוכרת אפילו מהי פרשת השבוע, שזנחתי מה שקיבלתי בבית אבא. התחלתי ללמוד עם חברה בסלון, ובהמשך התחילו להגיע השכנות. כדרכי, השתלטתי על השיח וזה הלך וגדל וראיתי נשים שנכנסות שפופות ויוצאות שמחות- זה מעמד הר סיני, התורה נותנת יכולת עמידה, 'יום אשר עמדת לפני ה' אלוקיך' זה אחרי שנפלת, כי מגיעים לשם נכים. פעם שאל אותי עיתונאי– 'בשיעורים שלך את מדברת על העקרות, על הרווקות, החולות. מה, התורה שלך זה לדפוקים?'. התורה ניתנה לעם דפוק, אם אומרים שהנכים נרפאו והעיוורים החלו לראות– אז זה באמת ניתן לאנשים חולים. כתוב 'שיקוי לעצמותך'. אני מאד מאמינה ברפואה של התורה".
כשראתה הרבנית ימימה כי הדרך שלה לתקן עולם באמת היא דרך הלימוד לנשים, החליטה להתחיל בשיעורים לכלל הבנות, שיעורים שתפסו תאוצה עד שהגיעו למימדים הגדולים של היום. הרבנית, בענוותה, מספרת כי מה שגרם למימדים הללו הן דווקא אותן נשים המגיעות לשיעורים ממקום שגילו את הסוד הגדול של לימוד מתוך מקום של צמא, וממקום של רוויה לאחר הלימוד: "אני חושבת שנשים גילו את הסוד הגדול הזה. איך אומר בועז לרות? את בתקופה של ריחוק מאד גדול ואת לא מבינה למה הריחוק? "אנכי ציוויתי את הנערים לבלתי נגעך"-  אני חוסך ממך קשרים לא נכונים ולא טובים, זה משמיים, אבל מה עם הצמא? 'וצמית והלכת אל הכלים'. כשאת מרגישה צמא וחוסר- זאת התורה. אלה הצדיקות. זו רוויה בדרך ארוכה. זה נותן כל כך הרבה כוחות, בעיקר בגלל הסיפוק האינטלקטואלי. כאשה, כל הדימוי העצמי משתנה. כשמשהו לא הולך בבריאות, בחינוך הילדים או בפרנסה, המסקנה המידית היא שאני לא שווה. התורה נותנת גודל. כשמצליחים להבין רעיון רוחני, להתחבר אליו- זה ליטוף לנפש עייפה. כך לגבי זוגיות- השם שהתורה נותנת לחיבור זוגי זו המילה 'דעת'. זה אותו הדבר, אותה שמחה- שמחת מפגש עתיקה מאד. לפגוש דבר תורה, לימוד תורה זה כמו לפגוש את הנשמה שחצבת איתה מתחת לכסא הכבוד. 'ואדם ידע את חוה אשתו'- התורה היא דעת, סוג של מפגש מדהים ורומנטי".
תורה יקרה שנשארה זנוחה
לשיעורים מגיעות בנות מכל קצוות האוכלוסייה. הרבנית מתארת: "יש שני דברים שיוצרים מעגל חשמלי- תורה בישראל ובנות ישראל. ברגע שנוגעים ביד אחת בזה וביד אחרת בזה נדלק אור. האשליה האופטית היא שזו אני, אבל כשאת נוגעת בשתיהן אי אפשר שלא לזהור. צריך לתת את הקרדיט לבנות שרוצות ללמוד ולתורה שרוצה ללמד, אני פשוט עמדתי במקום הנכון". 
יותר ויותר נשים, על אף מרוץ ועומס החיים, עוצרות הכל ומגיעות לשיעורי תורה. הרבנית ימימה מזרחי מוקסמת מכך ואומרת כי התופעה מבורכת, כיוון שלימוד תורה של נשים יש המון, אבל לימוד תורה נשי יש הרבה פחות, ובין תפילותיה היא מקווה לאייש את המשבצת הזו. היא מתארת את הלימוד הנשי כתורה יקרה שנשארת זנוחה למרגלות הר סיני ואיש לא בא ונוטל אותה. אחת הדוגמאות לכך שיש הבדל בין לימוד נשי ללימוד גברי סומכת הרבנית על המשפט "כה תאמר לבית יעקב ותגיד לבני ישראל"– זו אותה התורה אך ההיגד חייב להיות אחרת, על פיה, 'נשית' זו שפה: "התורה מדברת באינטונציה אחרת בהעברתה. המטריה היא אותה מטריה; הלכה, תורה, גמרא, תורה שבכתב- אבל חייבת להיות אינטונציה אחרת של בית מדרש נשי. מדרש "וילך איש" אומר: "כך בא גואל ראשון כך יבוא גואל אחרון", מדרש פליאה שאני עסוקה בו מאד כי ככה יבוא המשיח, אז אני חייבת לפענח את המדרש– איך להביא את הגואל האחרון? פרוש המדרש- הגואל הראשון, משה, "וילך איש מבית לוי". איך יבוא הגואל האחרון? "וילך איש מבית לחם יהודה ושמו אלימלך"– הם הולכים ומתייאשים מסיבות קיומיות. עמרם ראש הסנהדרין הפוסק הגדול אומר- לא הלכתי לחיות ככה, לבנים אין תקווה. הוא התגרש, וכולם אחריו. אבימלך לא יכול היה לחיות בבית לחם והוא הלך והנשים נשארו לבדן. מה הן יעשו? כך יבוא גואל אחרון. חז"ל מלמדים שהן לומדות תורה זו עם זו. על יוכבד ומרים כתוב: "ותראיינה המיילדות את אלוקים". רבי ירוחם תוהה על סמך מה הן החליטו שהן מחיות את התינוקות? "ותראינה"- הן ראו מה אלוקים רוצה כי למדו תורה זה עם זו. פרוש השם 'מרים' להוראה נשייה– מורה של נשים, והן החליטו שכך צריך לנהוג. מרים אמרה לאביה- 'אתה גוזר גם על הבנות כשאתה פורש מאשתך, זה לא פיקוח נפש'. הוא חזר לאשתו ועמדו כל ישראל והחזירו נשותיהם".
הרבנית ימימה מוסיפה דוגמא ללימוד נשי גם מתוך מגילת רות: "רות ונעמי– הגואל האחרון. נעמי מלמדת את רות הלכות ייחוד ושבת. מי אמר לך שאפשר לקבל גיורת ממואב? מה את לומדת איתה הלכות? הן מגיעות לבית לחם, ובית הדין שם נאלץ לעסוק בסוגיה "עמוני לא יבוא בקהל ישראל". ומה עם 'עמונית'? הסוגיה המגדרית הורתה ולידתה בבית מדרש נשי. מעולם לא נדרשו לסוגיה הזו אלמלא נשים. אני לא מדברת על נשים פוסקות הלכה אלא נשים שבלימודן הנשי גורמות לכך שההלכה לא תפסק מלהתפתח, לא תפסיק איפה שמסתיימות הלכות בעניינים הגבריים. אני מאמינה ענקית בלימוד של נשים עם נשים, בלימוד של נשים לפי נשים ובנשים שמלמדות נשים מפני שעולות סוגיות שמחייבות חשיבה הלכתית אחרת. יוכבד ומרים, נעמי ורות הן נשים שליוו פסקת התגברות, הלכה קיימת והיא משתנה מכוח ליבון נשי בעניינים נשיים. כך בא גואל ראשון וכך יבוא גואל אחרון".
אם עד לפני מספר שנים נשים כמעט ולא למדו תורה בכלל ובמיוחד בליל שבועות, בשנים האחרונות נשים רבות הולכות לשיעורי תורה עד השעות הקטנות של ליל שבועות או אפילו עד הבוקר, עד אחרי תפילת ותיקין, עליה אומרת הרבנית כי היא התפילה החשובה ביותר: "היו זמנים שבהם נשים לא למדו כלום, כי נאמר 'כל המלמד את בתו תורה כאילו מלמדה תיפלות'. הלימוד הזה היה נראה תפל. היום אני מאמינה שאישה שלומדת את כל המקצועות ובזה היא לא נוגעת- זה לא משהו שאפשר לסלוח עליו. את משתלמת בכל התחומים ואת החכמה הגדולה הזו לא תלמדי? לפיכך, שיניתי קצת את המשפט ואני קוראת אותו כך: "כל המלמד את בתו תורה כאילו מלמדה תפילות"- (מלשון תפילה). רבי נחמן פותח את ספרו "ליקוטי מהרן" ואומר שכל לימוד התורה הוא כדי שתתקבל תפילה אחת. ככל שיותר לומדים התפילה יותר מכוונת. לפי הבן איש חי, התפילה שהכי קרובה לכיסא הכבוד זו התפילה של בוקר חג השבועות. כמה נואלנו, האנשים ש'מחפפים' את התפילה כי הם עייפים- זו התפילה הכי חשובה כיוון שהיא נוסעת על לילה שבו אלפי אנשים למדו תורה. זו תפילה מכוונת וקוראים אותה בכוונה. יודעים על מה לבקש ומה לכוון. אישה שאומנותה היא תפילה צריכה ללמוד הרבה תורה כדי לדעת להתפלל תפילה מכוונת", אומרת הרבנית.
מה את מאחלת לעם ישראל לחג השבועות?
"אני מאחלת קבלה– קבלת תורה. כיוון שמתן תורה יש כל שנה, ניתנת יכולת חדשה בללמוד ולהתעצם. אבל השאלה היא אם יש קבלת תורה, כלי קיבול. מצוותה של סוכות זו סוכה, המצווה של פסח זו מצה והמצווה של שבועות היא "רוצה". להגיע לשכלול הרצון– אני כל כך רוצה תורה, רוצה ילדים בני תורה, רוצה בנות בנות תורה. אני כל כך רוצה שזה ייכנס ללקסיקון 'בת תורה'. פעם לא הייתה בת מצווה והיום יש, פעם לא הייתה בת תורה והיום יש. "אל תיטוש תורת אמך"".
לילה של לימוד תורה או לילה של סיפורי אלף לילה ולילה?
הרב שלמה סובול
צילום מסך מוואטסאפ של רב קהילה. מבוסס על דמיון שמבוסס על מציאות חיינו.
"שלום הרב, אני מארגנת את הלימוד בליל שבועות, אשמח לקבל ממך נושא".

"יישר כוח על הארגון. תני לי יומיים לחשוב"

"בסדר גמור, אבל בבקשה שיהיה נושא מעניין"

"אשתדל..."

כעבור יומיים:

"בוקר טוב הרב. חשבת על נושא?"

"כן. ברכת המזון דאורייתא או דרבנן וההשלכות ההלכתיות"

"לא נעים לי להגיד, אבל עם כל הכבוד לרב, לא נראה לי שהנושא הזה יעניין את הקהילה"

"למה? זה נושא שנתקלים בו כל יום"

"זה לא הנושאים שהולכים היום..."

"למה את מתכוונת?"

"הרב, זה ליל שבועות, אנשים עייפים, ובכלל אנחנו בתקופה פוסטמודרנית, צריכים נושאים מעניינים"

"אני עדיין לא מבין למה את מתכוונת. את יכולה לתת לי דוגמה של נושאים אחרים שיעבירו אצלנו בלימוד של של ליל שבועות?"

"בטח, הנה כמה דוגמאות של שיעורים מעניינים:

1. פאנל בנושא....

2. תמורות ושינויים במעמד האישה בין המאה ה12 למאה ה13 בארצות המזרח
3. טיסה בשבת עם טייס גוי לצורך צפייה באירוויזיון
4. מעמדה של סגולת ח"י רוטל מול מעמדה של סגולת חלה בצורת מפתח
5. יהדות עם הפנים לעתיד: שליח ציבור רובוטי בתפילת נעילה ביום הכיפורים"
"אממ... באמת נושאים מאוד מעניינים ובעיקר רלוונטיים לחיי היומיום של כל יהודי... אבל נראה לי שגם השיעור שאני מציע יכול לתרום, לפחות במידה מועטה, לחיים של הקהילה"
"יכול להיות. אבל לליל שבועות זה לא מתאים"

"את יודעת למה אנחנו ערים ולומדים תורה בליל שבועות?"

"בטח. כי זה היום שקיבלנו בו את התורה"

"נכון מאוד. ויתרה מזאת: המדרש מספר שבליל קבלת תורה, עם ישראל הלך לישון ולא קם מוקדם לקבל את התורה, ומשה רבנו היה צריך לעבור באהלים שלהם ולהעיר אותם לקבל את התורה. וכדי לתקן את החטא של עם ישראל אנחנו לומדים כל הלילה תורה, ומחכים לקבלת התורה המתחדשת בכל שנה. לכן גם נהוג לקרוא ללימוד בלילה הזה "תיקון ליל שבועות"– כי יש בו תיקון להתנהגות של עם ישראל במדבר".
"מעניין. באמת שמעתי שבבית הכנסת הספרדי קוראים תיקון ליל שבועות"

"נכון. אצל אחינו הספרדים ליל שבועות מוקדש לתיקון הנפלא של ליל שבועות. התיקון כולל התחלות וסיומים של פרקי התורה"

"אבל איך כל זה קשור לשיעור הלא מעניין (סליחה על הביטוי) שהרב רוצה לתת בשבועות?"

"בואי נשאל את עצמנו בכנות: אנחנו, האשכנזים, לא קוראים את תיקון ליל שבועות אלא נותנים שיעורים בליל שבועות. אילו שיעורים יותר מתאימים לליל שבועות-  שיעורים שעוסקים בנושאים אמוניים ובהלכות של התורה או שיעורים שעוסקים בהיסטוריה, עתידנות ובכל מיני מקרים תאורטיים?"

"אממ... באמת יותר מתאים נושאי אמונה והלכה אבל זה לא ילך..."

"אני דווקא מאמין בקהילה הנפלאה שלנו שזה יצליח ובגדול. האמת היא חזקה וגדולה מכל מיני רוחות זמניות שנושבות בעולם"

"אתה יודע הרב? בוא ננסה השנה ונראה מה יהיה"

"בעצם, בעקבות השיחה איתך, נראה לי שאחליף את הנושא שלי לנושא הבא: 'מבט אמוני על ליל שבועות- לילה של לימוד תורה או לילה של סיפורי אלף לילה ולילה'"
חג שמח ומלא לימוד תורה לכולנו!

