
דבר ה' מירושלים
הרב אריה שטרן
במסכת אבות בפרק חמישי הנלמד בשבת הקרובה, אנו מוצאים את זכרון ירושלים והמקדש בשתי משניות, פעם אחת מסופר על הניסים שארעו לאבותינו בבית המקדש, ובפעם השניה מובאת התפילה של יהודה בן תימא: "יהי רצון מלפניך שיבנה בית המקדש במהרה בימנו נתן חלקנו בתורתך". 
נראה שחכמי המשנה באים ללמדנו את שני היסודות עליהם עומדת ירושלים עיר הקודש. מצד אחד יש במקום קדושה טבעית עוד מימי האבות, עקדת יצחק וחלום יעקב וזו קדושה שמובטח לנו שלא תתבטל לעולם, שאפילו בזמן החורבן לא זזה שכינה מן הכותל המערבי.
מצד שני, כדי שנזכה לקיים את הקדושה הזו בידינו עלינו לעשות מעשה כשהכוונה אינה רק למעשה של בנין בתים וגשרים מפוארים שעם כל חשיבותם לא עליהם תהא תפארתנו, כי אם למעשה בדברים שבקדושה. לשם כך צריך שתעמוד לנגד עינינו תמיד ההגדרה של הפייטן אשר קרא לעיר בשם "מקדש מלך עיר מלוכה". 
האימרה הזו מלמדת אותנו שאין קדושה בלי מלוכה אבל גם שאין מלוכה בלי קדושה וזו יכולה להתקיים ע"י הבלטת החלקים של כולם בתורה, של כולם יחד ושל כל אחד ואחד לחוד.
אכן, כשאנו עומדים לפני יום ירושלים צריך לומר שעיקר התוכן שלו אינו בזכרון המלחמה של ששת הימים, שבודאי היתה מלחמת ישועה שעלינו להודות ולהלל על ההצלה הגדולה שזכינו לה. אולם לדעתנו, לזכרון כל המלחמות של דורנו, מלחמת השחרור, מלחמת יום הכיפורים ומלחמת ששת הימים די לנו ביום אחד ביום העצמאות, אז אנו מציינים את הקמת המדינה, במסגרתה זכינו לעצמאות מדינית ולהקמה של צבא מפואר, ומצווים אנו להודות לה' שהוא הנותן לנו את היכולת והכח לעמוד כנגד כל האויבים הקמים עלינו. על כך אנו חוגגים ביום העצמאות ומודים לה' על כל הטוב אשר גמלנו. אולם, אם יש הצדקה להוספת יום חגיגי לכבוד ירושלים הרי זה בודאי במטרה להקדיש תשומת לב לייחודה של ירושלים עליה נאמר: "כי מציון תצא תורה ודבר ה' מירושלים".
נראה שלא בכדי קרוב יום העצמאות לפסח ואילו יום ירושלים קרוב לחג השבועות. אולי לומר שכמו פסח שבו הונח היסוד לחירות הלאומית כך ביום העצמאות הונח היסוד בדור שלנו לעצמאות מדינית.
ובהמשך: כמו שבחג מתן תורה הוטבע החותם הרוחני של העם היוצא ממצרים כך ביום ירושלים של דורנו קיבלנו דחיפה ותזכורת שחובה עלינו לא לשבת רק על זרי הדפנה וליהנות מהדברים שזכינו להם אלא לעשות מעשים של קדושה בירושלים וממנה בכל הארץ.
בשמה של ירושלים נמצאת המילה "שלמות" וזו ניתנת להשגה על ידי המימוש של שני היסודות גם יחד, קדושה ומלכות. וכאשר מתקיים השילוב הנפלא הזה ירושלים מקרינה את האווירה הזו לכל העם אשר בכל הארץ.
מכאן מירושלים רואים איך הכל מרומם ומקודש, משל למי שעומד על ההר ורואה את כל אשר מתחתיו.
כך אנו קוראים בתנ"ך על הנביא ישעיהו שעמד בבית המקדש ואמר: "מלא כל הארץ כבודו" כלומר שדווקא מן המקום המקודש ניתן לראות איך הקדושה מקרינה ומשפיעה על מלוא כל הארץ.
נקודה נוספת וחשובה המאפיינת את ירושלים היא הנקודה המודגשת על פי הירושלמי במסכת חגיגה שדורש את הנאמר על העיר שחוברה לה יחדיו, ומפרש שירושלים הכל חברים אצלה.
אמנם מלכתחילה נאמרו שם הדברים לעניין הלכות טומאה וטהרה. אולם יש להם את המשמעות הכללית והיא שירושלים במהותה יכולה להביא לאחדות אמתית. מכאן אנו לומדים על כוחה הגדול של העיר שעיני כולם נשואות אליה, ומבינים מדוע ירושלים לא נתחלקה לשבטים.
על רקע כל מה שנאמר נחזור על הפסוק בתהילים: "שאלו שלום ירושלים" ונלמד ממנו שיש ענין לשאול בעניינה של ירושלים, ולדרוש בשלומה. 
בפסוק הזה פותח הרמב"ם את ההלכות שעוסקות בהלכות המקדש, ומבואר שבא להדגיש שעיקר ענינה של העיר ירושלים הוא בבנין המקדש, זו מצוה המוטלת עלינו. ולואי שנזכה בעז"ה לקיימה מתוך אחדות ושלום פנימי.
מספרים, אכזריים ככל שיהיו לא יצליחו למחוק את מי שיש לו אישיות, ושם, ובית אב ומשפחה
מה המספר שלך? / הרב פירון
 
 
מספרים. העולם בנוי על מספרים: מספר הילדים, מספר החדרים בבית, המספר בתחתית תלוש המשכורת.
איזה מספר אתה בתור בקופת חולים? בבנק?!
אנשים מתמכרים למספרים. זונחים זהות, אישיות, יעדים, ובעיקר את הנשמה שמאחורי המספר. היהדות מבקשת למעט בספירה, "כל זמן שנמנו ישראל לצורך, לא חסרו; שלא לצורך, חסרו". שאול נמנע מלהשתמש במספרים כשמנה את אנשיו, "ויפקדם בטלאים". ספר האורה לרש"י כתב שהדרך למנות עשרה למנין היא באמצעות הפסוק: "הוֹשִׁיעָה אֶת עַמֶּךָ וּבָרֵךְ אֶת נַחֲלָתֶךָ וּרְעֵם וְנַשְּׂאֵם עַד הָעוֹלָם".   
 
פרשת במדבר היא בית ספר למספרים. יש בה הנחיות ברורות מה האיזון הנכון בין ספירה לבין הסכנה שבמחיקת האישיות, הדגשת הפרטיות.
"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".
ראשית, סופרים 'ראשים'. הראש הוא ביטוי לאישיות, למה ששונה ביני לבין חברי, מה שמייחד אותי. "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" (מי השילוח).
שנית, על אף אישיותו הייחודית של הפרט, צריך לראותו כחלק מתמונה רחבה: "לְמִשְׁפְּחֹתָם לְבֵית אֲבֹתָם". כשאתה מבין שאתה חלק מכלל, חלק הכרחי בעל ערך, אתה עמל על פיתוח אישיותך, על הזהות האישית המיוחדת רק לך, על התרומה שלך להוויה הכללית: "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" (רש"ר). שתי הקצוות מסוכנות: זו המטשטשת את היחיד וזו ההופכת אותו לא-לוהי עצמו.
שלישית, העובדה שאתה חלק ממשפחה, לא מבטלת את השם שלך. לכל אחד מאתנו שם פרטי ושם משפחה ולא בכדי. אבל שימו לב לסדר: 'במספר שמות', היינו השם של כל אחד ואחד, בא אחרי "למשפחתם לבית אבתם".
רביעית, האדם הופך לאישיות הראויה להימנות על כלל ישראל ברגע שבו הוא מגיע לגיל התרומה. "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" (רש"). כל מי שיוצא לצבא ומוסר נפשו למען העם, 'זכאי למספר'. כדי שתוכל להיות חלק, אתה צריך להראות שאתה באמת חלק מכולם.
ובנימה אישית. מזה כשנה אני מתלבט איזה תמונה תעטר את הקיר שבמשרדי. תמונה בחדר לימוד, חדר עבודה, צריכה לסייע בהשראה, ביצירה. היא מאפשרת להתבונן בה שוב ושוב ברגעים של מחשבה. והנה, לפני כשבועיים, באחד העיתונים ראיתי יהודי מבוגר היושב ליד סטנדר ולומד גמרא. את זרועו, שהונחה בנינוחות על הספר, 'עיטר' מספר, מאושוויץ. ככה, הבנתי אחת ולתמיד מדוע אסור לספור  בני אדם. התברר לי שצבי איכנולד (מאז, כבר קראתי את סיפור חייו הנפלא, "ממעמקים"), אוד מוצל שבנה את חייו מחדש, הוא בעל המספר. פניתי לבנו, דבי, ובקשתי עותק של התמונה. מספרים, אכזריים ככל שיהיו לא יצליחו למחוק את מי שיש לו אישיות, ושם, ובית אב ומשפחה. המספר על כרך הגמרא, מספר את הסיפור של כולנו. אותנו לא סופרים, אנחנו אות בספר תורה, אנחנו חלק ממשהו גדול מאתנו.
אם קיימת סכנה לעתידה של ארץ ישראל בימינו היא לא מאומות העולם המנסים ולא יכולים, אלא מתוכנו 
פילבר
לקח סיפורי המדבר
 
האם בסיפורים שבפרשיות התורה יש גם מסר לדורות? כבר על בריאת העולם הביא רש"י את דרשתו של רבי יצחק המסביר שהדברים נכתבו לתת תשובה לטענת האומות כנגד זכותנו על ארץ ישראל. ועל ספר בראשית כולו אמרו חז"ל: "מעשי אבות סימן לבנים", שסיפורי האבות נכתבו ללמד אותנו איך לנהל את חיינו בעתיד. על ספר שמות שהוא "ספר הגלות והגאולה ממנה", אמר הנביא מיכה [ז,ט]: "כימי צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות". המלמד אותנו שכל מה שאירע לאבותינו בגאולת מצרים יחזור על עצמו גם בגאולה העתידה, כך גם בסיפורי ספר שמות יש אמירה לדורות. 
האם גם בסיפורי אבותינו במדבר יש אמירה לדורות? כבר בברית בין הבתרים שירטט לנו הקב"ה את מסלול גאולתו של העם היהודי: "גר יהיה זרעך בארץ לא להם ועבדום ועינו אותם ארבע מאות שנה, וגם את הגוי אשר יעבודו דן אנכי... ודור רביעי ישובו הנה (לא"י)", ופירוט המסלול מהגלות לישראל חוזר על עצמו גם בהתגלות למשה בסנה, שם הקב"ה מתווה למשה את מסלול גאולתו של העם: "וארד להצילו מיד מצרים ולהעלותו מן הארץ ההיא (מצרים) אל ארץ טובה ורחבה (א"י) אל ארץ זבת חלב ודבש אל מקום הכנעני והחתי והאמורי והפריזי והחוי והיבוסי". 
 
סיפורי המדבר מלמדים אותנו שמסלול הגאולה ממצרים לארץ ישראל לא היה סוגה בשושנים. ללא הרף נעשו ניסיונות לשבש או לעכב את המסלול הזה, ע"י אומות העולם וגם ע"י עם ישראל. שבוע אחר צאתם ממצרים מתחרט פרעה ומנסה עם חילו להחזיר את ישראל למצרים וסופם שהם טובעים בים. לאחר שהתגברו על המצרים בא עמלק להילחם עם ישראל ברפידים, וגם הם הוכו לבסוף לפי חרב. סמוך לכניסתם של ישראל לארץ מנסים סיחון מלך האמורי ועוג מלך הבשן להילחם בישראל, וגם הם ניגפו ונוצחו. גם ניסיון בלק ובלעם לקלל את ישראל ולגרשו מן הארץ נכשל. כל ניסיונות הגויים לא צלחו. אך במקביל אנו רואים שגם בעם ישראל לא הכל הולך למישרים, גם בעם ישראל קמו מפעם לפעם חלקים נרגנים שפועלים לשבש את מסלול הגאולה, וכאן דווקא הניסיון שלהם עושה פירות, ומסלול הגאולה משתבש ומתעכב. הדוגמא הבולטת לכך היא חטא המרגלים, שאילו לא מאסו ישראל בארץ חמדה ולא הוציאו דיבת הארץ רעה היו נכנסים לארץ בזמן קצר. 
סיפורי המדבר מלמדים אותנו שלא הניסיונות של אומות העולם הם שיעכבו או ישבשו את מסלול הגאולה של עם ישראל. רק המחדלים וההתנהלות מהבית פנימה יכולים לעשות זאת.
 
סיפורי המדבר מלמדים אותנו שהאיום האמתי על תהליך הגאולה אינו מאיומי הגויים אלא דווקא ממחדלי האיוולת של חלקים מבני ישראל, כמו חטא המרגלים, וכך היו פני הדברים גם בבית שני, ששם לא האיום של המן או אנטיוכוס הביא לחורבן עמנו, אלא דווקא שנאת החנם שהייתה במחנה ישראל, היא שהביאה לאובדן הריבונות, לחורבן הבית ולגלות ישראל מארצו. תופעה זו חוזרת על עצמה גם בתקופתנו. בתש"ח הוקמה מדינת ישראל, ובתשכ"ז חזרנו אל מרחביה של הארץ, ומאז ועד עתה מדינות ערב מנסות לבטל את עצמאותנו, אם במלחמת השחרור, בששת הימים או במלחמת יום הכיפורים ועוד מלחמות שנסתיימו בתבוסתם. אם קיימת סכנה לעתידה של ארץ ישראל בימינו היא לא מאומות העולם המנסים ולא יכולים, אלא מהמאמץ הבלתי נלאה של קצרי רוח מתוכנו לפגוע בזכותנו על ארצנו, ואנו תפילה כי לא יטוש ה' עמו ונחלתו לא יעזוב.
 
ויש בכך מסר לתקופתנו שהסכנה האמיתית להמשך תהליך גאולתנו היא לא מהאויבים הישמעאלים מבקשי נפשנו אלא דווקא מאחינו בני ישראל ככתוב: "מהרסיך ומחריביך ממך יצאו".
מרוב סובלנות והכלה באירופה כלפי כל מהגר באשר הוא, מתקיימת העלמת עין כפייתית מכל התופעות של האלימות והפשיעה הנלוות אליהם
האבולוציה של ה"נאורים"
הרב ד"ר משה רט

האבולוציה של ה"נאורים" מתקדמת בצורה כזו:
1. פתיחות לרוע 

2. סובלנות לרוע 

3. הכחשת הרוע 

4. הכלת הרוע 

5. הפיכה לרוע 

בשלב הראשון הם קוראים לגלות פתיחות כלפי הרוע, בין רוע פיזי ובין רשעות דתית ורוחנית. "נכון, הם רעים - אבל חשוב לשמוע גם את הצד שלהם".
בשלב השני, הפתיחות הופכת לסובלנות, שפירושה איסור להתערב בחייהם של אותם אנשים או להיאבק נגדם: "הם רעים, אבל זכותם לחיות את חייהם כרצונם".
בשלב השלישי, הסובלנות מובילה להכחשת הרוע עצמו, ולאימוץ רלטיביזם לפיו אין טוב ורע, צודק וטועה, אלא רק שונויות: "הם בכלל לא רעים, הם פשוט שונים".
בשלב הרביעי, מופיעה כבר הקריאה להכיל את הרוע ולראות בו חלק בלתי נפרד מהחברה: "הם לא שונים או אחרים, הם חלק מאיתנו".
ובשלב החמישי, משתלט הרוע על החברה, שמפנה את זעמה כלפי המתנגדים אליה: "כל מי שלא סובלני ומכיל כמונו, הוא חשוך ומסוכן, ויש לרדוף אותו ולהילחם בו". 
דוגמאות מובהקות לכך אפשר לראות ביחסה של אירופה לגלי המהגרים המוסלמים המציפים אותה, כאשר מרוב סובלנות והכלה כלפי כל מהגר באשר הוא, מתקיימת העלמת עין כפייתית מכל התופעות של האלימות והפשיעה הנלוות אליהם - ודווקא מי שמעז להעביר ביקורת כלשהי עליהן נרדף, מושתק ומוכפש. מקרים רבים כאלה מתוארים באריכות בספר "המוות המוזר של אירופה", וגם אצלנו בישראל אפשר לראות לא מעט כאלה מסוגים שונים, הן כלפי אויבי ישראל והן כלפי אלה הרומסים את כל הקדוש והיקר ליהדות.
על מנת לעצור את האבולוציה הזו, יש לבלום אותה כבר בשלבים הראשונים. ולא לתת לרוע שום דריסת רגל.
הפירוד והפיצול שבין "מדינת ירושלים וסביבותיה" לבין "מדינת תל אביב" עלול להביא לנתק בין חלקים מהעם
שבטיות ואחדות / הרב נהוראי
החברה הישראלית ייחודית מאוד בגיוון הרב שמצוי בה. אנחנו נחלקים גם על פי זהות לאומית (יהודים וערבים), גם על פי מוצא אתני - עדתי (אשכנזים, מזרחים, עולי אתיופיה ויוצאי רוסיה וקבוצות נוספות בקרב האוכלוסייה הלא יהודית), וגם על פי זהות דתית (חרדים, חילונים, דתיים, ועוד). הקריטריונים הללו יוצרים אין סוף שבטים עם זהות ייחודית. האתגר הגדול הוא למצוא מכנה משותף רחב על מנת לאחד בין הקבוצות השונות או לפחות את רובן. פרשתנו מציבה בפנינו מודל, שממנו ניתן לקבל השראה למסע הגיבוש של החברה ישראלית. 
החלוקה לשבטים לא החלה מיד עם יציאתנו ממצרים, כך גם במעמד הר סיני, בשעה שקבלנו את התורה ומאוחר יותר בעת הקמת המשכן. כל נדיב לב ללא קשר למוצאו השבטי תרם למשכן כרצונו. לא היו פערים בין השבטים, לכולם היו הזדמנויות שוות בשותפות לבניית המשכן.
בשנה השנייה לאחר הקמת המשכן היה צורך לחלק את העם לשבטים לקראת ההגעה לארץ. "וְחָנוּ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל אִישׁ עַל מַחֲנֵהוּ וְאִישׁ עַל דִּגְלוֹ לְצִבְאֹתָם". רש"י מסביר שהדגל היה 'סימן זיהוי' – דהיינו, שלכל דגל היתה מפה צבועה תלויה בו, וצבעו היה שונה וייחודי מהשאר. הדגל הוא החזון והייעוד של כל קבוצה. לאחר שנבנתה הזהות המשותפת במעמד הר סיני ובהקמת המשכן הגיעה השעה להתחלק לשבטים. המסע לארץ ישראל התבצע לפי שבטים, איש על מחנהו ואיש על דגלו. על אף תחושת הנוחות שיש לאדם במחנהו שלו עלול הדבר לגרום לבדלנות ולפגיעה באחדות. לשם כך נזקק העם לחזון משותף שיאחד מסביבו את כל שבטיו. המשכן שנתרם על ידי העם כולו ללא הבדל שבטי נבחר להיות הדגל המשותף של כלל ישראל ומקומו נקבע במרכז המחנה: "אִישׁ עַל דִּגְלוֹ... יַחֲנוּ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מִנֶּגֶד סָבִיב לְאֹהֶל מוֹעֵד יַחֲנוּ". 
הרש"ר הירש הבחין בין שני שמות של המשכן, שיתכן ונגזרים מייעודיו השונים: "על פי זה יובן, שהמשכן קרוי לעיל "משכן העדת"; ואילו כאן בפרק הקובע מקום למחנות, הוא קרוי "אהל - מועד". הוא, כשלעצמו, הוא "משכן העדת": המקום שהעדות תשכון שם; ולעם הוא "אהל - מועד": מרכז הייעוד המשותף המאחד את כולם כאחד...". 

האוהל היה החזון המשותף של האומה כולה ולכן כל השבטים חנו מסביבו במרחק שווה. המשכן שבנייתו נעשתה על ידי העם כולו היה שייך לכולם. לא היה שבט שהיה עדיף מחברו למעט הלוויים שהופקדו על המשכן. אך גם במודל זה עלולה המחנאות להיות מסוכנת במידה ולא תהיה הכרה בלגיטימיות של האחר. במציאות כזו שנאת חנם יכולה לפרוץ כאש בשדה קוצים. מחנייתם של בני ישראל ניתן ללמוד שאין להסתפק רק בהכרה של הלגיטימיות של האחר אלא גם במציאת מכנה משותף. 
לכבוד יום ירושלים, עיר  שעושה את כל ישראל חברים, יש לערוך חשבון נפש בסוגיה זו. הפירוד והפיצול שבין "מדינת ירושלים וסביבותיה" לבין "מדינת תל אביב" עלול להביא לנתק בין חלקים מהעם. כעת אנו מצויים בעיצומו של מסע שמבסס את החברה הישראלית במדינת ישראל. החנייה השבטית המתוארת בתורה ראויה להיות מודל לחיקוי. לאמור, השוני השבטי לא יפגום בשוויון. ההפרדה השבטית לא תביא למדרג של עליונות, שעלולה לגרום להשתלטות של קבוצה הגמונית אחת על חשבון ניצול חולשתן של קבוצות אחרות. זאת ועוד, יש לבנות "אוהל מועד", שיהיה החזון המשותף של כל השבטים והקבוצות מבלי שייפגע ייחודו של כל שבט וזהותו התרבותית והדתית.  
מכל הראויים לצבא, לא עשה אחד את עצמו בעל מום כדי לפסול את עצמו מלשרת בצבא
עיגול מספרים במניין השבטים
ד"ר יצחק קניגסברג
המפקד המובא בפרשה נערך בראש החודש השני בשנה השנייה לצאתם ממצרים. כעבור עשרים יום, מנין השבטים וכלל ישראל חוזר על עצמו במדויק –  603,550 פקודי כל המחנות. בכל השבטים מנין הפקודים מסתיים במאות (ורק בשבט גד בחמישים: 45,650 פקודים).
מדוע חזרה התורה פעמיים על אותם המספרים במניין השבטים מבן עשרים שנה ומעלה, לגבי כל המחויבים להתגייס לצבא, ואחר כך שוב בהיערכות הצבאית? המלבי"ם: "שכל הפקודים לגלגולת היו גם כן פקודי המחנות לצבאותם שכולם היו ראוים לצבא ולא נעשה אחד מהם בעל מום". מכל הראויים לצבא, לא עשה אחד את עצמו בעל מום כדי לפסול את עצמו מלשרת בצבא, וכן אף אחד לא חיפש תואנה אחרת לפטור את עצמו מהשירות הצבאי. סביר להניח שלא כולם היו בעלי כושר קרבי, ולכן הם מלאו תפקידים של עוזרי לחימה בתחום הלוגיסטי, אך כולם היו יוצאי צבא מבן 20 שנה ומעלה. 603,550 היו מחויבי גיוס ו- 603,550 אכן התגייסו.
מדוע מנתה התורה את מנין השבטים עד לסדר גודל של מאות ולא פחות; הייתכן שבכל השבטים המניין לא הגיע לסדר גודל של עשרות ואף של יחידים? התשובה טמונה בטכניקת עיגול מספרים.
בפעולת העיגול מנסים לבטא מספרים בצורה "שלמה" - לעשרות שלמות, מאות שלמות, וכדומה. אם ספרת העשרות גדולה מ-50, אז מעגלים למעלה במאות, כלומר מגדילים את המספר עד למספר ה-"שלם" הקרוב ביותר אליו. אם ספרת העשרות קטנה מ-50, אז מעגלים למטה, מקטינים את המספר עד למספר ה-"שלם" הקרוב ביותר אליו. יכול להיות שלשבט ראובן היו 46,476 פקודים והעיגול נעשה כלפי מעלה ל - 46,500, או לחילופין, הם היו  46,537  פקודים והעיגול נעשה כלפי מטה ל– 46,500, וכך לגבי מנין כל השבטים וכל העם. 
במערכת דינאמית כמו אוכלוסיה, אין ערך למספר המוחלט של מנין מרכיביו, שכן בין המפקד שנערך באחד לחודש השני לבין תחילת התזוזה כעבור 20 יום, לבטח חלו שינויים במניין מחויבי הגיוס עקב הצטרפות אנשים נוספים שמלאו להם 20 שנה, או שחלקם עברו את גיל ה- 60 ונגרעו ממחויבי הגיוס, בסדר גודל של עשרות. לכן זה מצדיק את עיגול המספרים לסדר גודל של מאות, כדי לקבל אומדן של גודל כל שבט וגודל כל העם, לקראת ההיערכות למלחמה.
יש להביט בעיקרון היסודי של התורה: חיים בארץ מחייבים התגייסות לצבא, גם עפ"י התורה וגם עפ"י "דרך המלכות"
כי התורה לא תסמוך על הנס/ הרב שרלו
המפקד בתחילת ספר במדבר העמיד בפני הראשונים יסוד גדול שיש לפענחו, והוא הסיבה למפקד זה, ומהן מטרותיו העיקריות. מבין האפשרויות השונות שנאמרו משכנעת מאוד עמדת הרמב"ן. טענתו של הרמב"ן הייתה שמפקד זה הוא מפקד צבאי לפני הכניסה לארץ. ההוכחות לכך הן שהנפקדים שנמנו הם גברים בלבד מבן עשרים שנה ומעלה ועד בן ששים שנה; הסיבה שנבחרו דווקא הם להיפקד היא "כל יוצא צבא בישראל", ובימי המקרא נשים אינם חלק ממחנה המלחמה; המפקד לא עסק רק בספירת האנשים אלא יש בו גם סדר מסע, אותות ודגלים, המאפיינים מחנה צבאי; ועוד ועוד. ואכן, כשאנו לומדים את פרשת השבוע אנו מודעים לכך שגזירת ההליכה במדבר במשך 40 שנה עוד לא נגזרה, ולמעשה מרחק ההליכה מהר חורב עד קדש ברנע הוא "אחד עשר יום" כנאמר בספר דברים. צריך אפוא להקים את הצבא, והדבר הראשון שעושים עד היום הוא: רשימת שמית, ומצבת כוח האדם. 
מדברי הרמב"ן עולה כי אין מדובר באירוע חד פעמי, אלא באחד היסודות הגדולים של התורה: "ויתכן שנאמר עוד, כי היה זה כדרך שהמלכות עושה בבואם למלחמה. כי עתה היו מזומנים ליכנס לארץ ולבא במלחמה עם מלכי האמורי אשר בעבר הירדן ועם השאר כולם... והיו משה והנשיאים צריכין לדעת מספר חלוצי צבא המלחמה וכן מספר כל שבט ושבט ומה יפקוד עליו בערבות מואב במערכות המלחמה, כי התורה לא תסמוך על הנס שירדוף אחד אלף". לאמור: דרכה של תורה אינה לסמוך על הנס, אלא להקים צבא ולהילחם על ארץ ישראל.
חשוב מאוד לחזור על היסודות האלה היום, כדי להרים את הראש מעבר למשא והמתן הפוליטי על חוק גיוס זה או אחר, ועל דקדוק זה או אחר, ולהביט לעיקרון היסודי של התורה: חיים בארץ מחייבים התגייסות לצבא, גם על פי התורה וגם על פי "דרך המלכות". את ההגנה על ארץ ישראל ושמירת החיים עושים כוחות הביטחון, והתורה אינה סומכת בדרכיה על הנס אלא מצווה עלינו לעשות את הדברים בפועל ממש. קביעה זו היא יסוד דרכה של תורה. מתוכה צריך לדון בחלוקת תפקידים; במעמדם של תלמידי חכמים בהקשר הצבאי; בהשראת המפקד הנוסף הכתוב בפרשה – מפקדו של שבט לוי שאינו יוצא למלחמה – על התפישה הדתית של חובת הגיוס; על פטורים נוספים, כמו של הנוטע כרם ולא חללו, או של הנושא אישה בשנה הראשונה, וכדו'. אולם היסוד התורתי המחייב הוא הקמת הצבא והתגייסות לו, ומתוך כך צריכים לפתוח כל הדיונים המכוונים לדרכה של תורה, ולמימוש דרך זו במציאות של מדינת ישראל.
בהמשך ספר דברים אנו נלמד גם את דבריו הקשים של משה רבנו כנגד שני השבטים "האחיכם יבואו למלחמה ואתם תשבו פה?". לאמור: יש גם יסוד מוסרי גדול בקביעה שלא ייתכן שאחרים יגנו וימסרו את נפשם במלחמה ואנחנו נשב ולא נהיה חלק מכך. השילוב של החובה המוסרית, האמונית ומנהג המלכים יוצרים את המסגרת הראויה לדיון העמוק בשאלת הגיוס, ולא הפוליטיקה הזעירה משני הצדדים.
ירושלים מלאה מחלוקות ומריבות, גם בתוך הציבור היהודי פנימה. ויעידו על כך קירותיה הרצופים בפשקווילים וכרוזים, חרמות ונידויים
אביעד הכהן 

עיר שעושה כל ישראל חברים

בעולמה של תורת ישראל, 'ירושלים' מעולם לא הייתה שם עיר, אלא משאית כבדת מטען, הנושאת היסטוריה וקדושה, הלכה ואגדה, פילוסופיה והגות, גיאוגרפיה וסוציולוגיה, מלחמה ושלום, בליל של תורה ויראה, קנאות ושנאות. 
בתורה עצמה נזכרת ירושלים רק ברמז. למן תיאור סיום מלחמת העולם הראשונה, בשמו של "מלכי-צדק מלך שלם" (בראשית יד, יח), דרך "ארץ המוריה" (שם כב, ב), מקום העקדה, ועד להיותה מקום להשראת שכינה במקדש, "המקום אשר יבחר ה'". בנביאים ובכתובים נקשרו לעיר עטרות הרבה, עשרות שמות ותיאורים, שמדגישים את מקומה המרכזי בהווייתו של העם היהודי.

אחד הפסוקים הנודעים שמתארים את ירושלים נאמר בתהלים (קכב, ב-ג): "עומדות היו רגלינו בשערייך ירושלים, ירושלים הבנויה, כעיר שחוברה לה יחדיו". 'חיבור' זה קיבל חיים משל עצמו, בנסיבות שונות, ובמיוחד לאחר שחרור ירושלים. במדרש חכמים, נדרש חיבור זה כמכוון כלפי המישור הרוחני. וכך שנינו בתלמוד (תענית ה, ע"א): "אמר רבי יוחנן, אמר הקדוש ברוך הוא: לא אבוא בירושלים של מעלה עד שאבוא לירושלים של מטה. ומי איכא ירושלים למעלה? אין, דכתיב 'ירושלים הבנויה כעיר שחברה לה יחדו'".  

המתבונן בתולדותיה של ירושלים, רואה שלא תמיד, בלשון המעטה, העיר אכן "חוברה לה יחדיו". ולא רק במישור מערכת היחסים שבין היהודים לבין שכניהם הלא יהודים, אלא גם בתוך הציבור היהודי פנימה, כולה מלאה מחלוקות ומריבות. ויעידו על כך קירותיה הרצופים בפשקווילים וכרוזים, חרמות ונידויים (דודי ע"ה, הרב שמואל אבידור ז"ל, איש ירושלים, היה דורש בדרך הלצה, שלכך דייק משורר התהילים באמרו "עומדות היו רגלינו בשעריך ירושלים", ולמה לא אמר "בירושלים" ממש? אלא לפי שרק מבחוץ נדמית ירושלים כ"עיר שחוברה לה יחדיו", אך משנכנס אתה לתוכה, הנך מגלה מציאות שונה לחלוטין).  
במשנת חכמים קיבל "חיבור" זה ביטוי ממשי. אמרו חכמים ש"ירושלים לא נתחלקה לשבטים" והיא קניינה של האומה כולה. מעקרון יסוד זה נגזרות הלכות הרבה, וביניהן חוסר האפשרות ל"חילוט" בית ביד הקונה אותו, גם בתום השנה. 
בפועל, ככל שעוברות השנים, הופכים לצערנו גם ירושלים, גם "יום ירושלים", ממדורת שבטים למדורת שבט, מעין נחלת מגזר אחד. מריקודגלים- לריקודגל. התופעה צריכה תיקון. שהרי לצד הדגשת השבטיות, שבולטת בתורה בהקשרים שונים, יש מקומות שבהם אין ראוי ליתן לה דריסת רגל. אחד הבולטים שבהם, הוא העיר ירושלים, שעליה נאמר כי היא אמורה לעשות" כל ישראל חברים".
חכמי ההלכה נחלקו בשאלה האם אמירה זו, של "לא נתחלקה לשבטים", צופה רק פני עבר, לשעת חלוקת הנחלות, או שמא היא מכוונת כלפי עתיד, כהלכה לדורות. 
בין כך ובין כך, נתקבעה הלכה שלפיה ירושלים - קניינם של כל ישראל היא. מטעם זה קובעת ההלכה שאין משכירים בירושלים בתים לעולי רגלים, לפי שאינם שלהם, "אלא בחינם נותנים אותם להם ונכנסים לתוכם", ויש שאף מיטות ושאר תשמישים אין משכירין. ועל אף שיש בכך הגבלה על חופש החוזים וזכות הקניין, הצדיקו אותה מכוח ייעודה "לתכלית ראויה": כך התנו יהושע או נביאים הראשונים, שמא יוקירו שכר הבתים ויבואו העם להימנע ממצוות ישיבת ירושלים ומעלייה לרגל אליה.

הלכות אלה מבטאות את הרעיון שישנם ערכי יסוד שאינם ניתנים למכירה, או לחלוקה. ראוי לזכור זאת דווקא בימינו, כשנדמה לעתים כי נוטים להפריט כל מה שזז, ולעתים "מפשירים" קרקע שמיועדת לשירות הציבור לטובת אינטרסים של בעלי הון. לא כל נכס ציבורי, הוא מקור פוטנציאלי למסחור. קל וחומר "נכס" שאינו רכוש המחזיק בו, אלא קניין עולם של דורות עברו ושל הדורות הבאים. 
האתגר הגדול נותר בעינו. איך ירושלים חוזרת לתפקידה ההיסטורי כעיר שחוברה לה יחדיו ושעושה את כל ישראל חברים?
אִישׁ עַל דִּגְלוֹ
אבי רט

כאז כן עתה- האתגר הוא אותו האתגר. איך הופכים שנים-עשר שבטים שונים לעם אחד? איך יוצרים מציאות של עם מגוון המורכב משנים-עשר שבטים, בני לאה ורחל, בלהה וזילפה להיות עם אחד? 

לא רק אנחנו מתלבטים בכך בדורנו. גם יהושע בן נון התמודד עם האתגר הגדול ועם השאלה מה יחבר בין שבט שיושב לחוף ימים וירכתו על צידון, לבין שבט היושב בנגב. יהושע זכר היטב כיצד חוטי האחדות נפרמים כאשר שבטי גד וראובן ביקשו ממשה להישאר בעבר הירדן כי באה חלקת נחלתם שם, וזעקתו של משה- 'האחיכם יבואו למלחמה ואתם תשבו פה' עוד הדהדה בחלל.

לימים, תהיה זו דבורה הנביאה שתיגע בנקודה הכואבת הזו של חיבור השבטים והערבות ההדדית. מבלי לטייח את המציאות היא תוכיח בשער ותאמר דברים ברורים ונוקבים: "לָמָּה יָשַׁבְתָּ בֵּין הַמִּשְׁפְּתַיִם לִשְׁמֹעַ שְׁרִקוֹת עֲדָרִים לִפְלַגּוֹת רְאוּבֵן גְּדוֹלִים חִקְרֵי לֵב. גִּלְעָד בְּעֵבֶר הַיַּרְדֵּן שָׁכֵן וְדָן לָמָּה יָגוּר אֳנִיּוֹת אָשֵׁר יָשַׁב לְחוֹף יַמִּים וְעַל מִפְרָצָיו יִשְׁכּוֹן".
משה רבנו מבין לאחר יציאת מצרים ומתן תורה, שהסתיים פרק אחד בקורות ימי ישראל. פרק העבדות. בשעה טובה עם ישראל איננו משועבד יותר במצרים ובשעה טובה, זכה לקבל את התורה. אלא שבכך לא רק שהמלאכה לא הסתיימה, היא בקושי התחילה.

ב"ה שלעם יש תורה ומשכן, אבל אלו רק נקודות היציאה לאתגר הגדול בדרך לארץ ישראל- איך הופכים את כל השבטים והדגלים לעם אחד? איך שומרים על הייחודיות של כל שבט מצד אחד, אך מצליחים לחבר את כולם למגמה אחת גדולה ולחזון אחד גדול ומאחד?

לאורך כל הדורות- בארץ ישראל ובגלות- השאלה הזו הייתה אחת משאלות המפתח המרכזיות של הקיום היהודי.

אחת התשובות לשאלות הללו הייתה- ירושלים. אליה התפללו כולם – מתימן ומרומניה, מצנעא ומרוסיה, ממרוקו ומאוסטרליה, בימי שמחה ובימי אבל, חול ומועד.
ירושלים הייתה המרכז והדבק של כולם - "יְרוּשָׁלִַם הַבְּנוּיָה כְּעִיר שֶׁחֻבְּרָה לָּהּ יַחְדָּו".
השבטים ודגליהם שונים זה מזה בצבעם ובאופיים. סוד קיומם ואחדותם הוא זה שכולם השכילו להתכוונן למרכז אחד- אוהל מועד: 'אִישׁ עַל דִּגְלוֹ בְאֹתֹת לְבֵית אֲבֹתָם יַחֲנוּ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מִנֶּגֶד סָבִיב לְאֹהֶל מוֹעֵד יַחֲנוּ'.
וכאשר הגיעו לארץ ישראל, את מקומו של אוהל מועד כמקום מרכז החיים תתפוס ירושלים, שרק היא מסוגלת לחבר ולאחד. זה סודה וקסמה: "שֶׁשָּׁם עָלוּ שְׁבָטִים שִׁבְטֵי יָ-הּ עֵדוּת לְיִשְׂרָאֵל לְהֹדוֹת לְשֵׁם ה'".

ערב יום ירושלים תשע"ט. האתגר הגדול נותר בעינו. איך מחברים את השבטים? איך ירושלים חוזרת לתפקידה ההיסטורי כעיר שחוברה לה יחדיו? איך מחברים את כל הדגלים של כל המחנות שמצד אחד כל מחנה יתפתח לפי דגלו ואופיו, ומצד שני כולם חונים סביב אוהל מועד שהוא מרכז הווייתם?

ב"ה, למראה ירושלים הניצבת מולנו בעת הזו, יש לנו הזכות להיות בשמחה גדולה: "שָׂמַחְתִּי בְּאֹמְרִים לִי בֵּית ה' נֵלֵךְ".
ב"ה אנחנו כבר לא בגלות, לא בגטו. ב"ה זכינו ו"עֹמְדוֹת הָיוּ רַגְלֵינוּ בִּשְׁעָרַיִךְ יְרוּשָׁלִָם".
השמחה הזו מחייבת אותנו שבעתיים, להמשיך ולהתמודד עם האתגר, שירושלים לא תישאר מנת חלקם רק של חלק כזה או אחר באוכלוסייה, אלא באמת תחבר את כולם, ותתפוס את מקומה הראוי לה בכותל המזרח של העם היהודי.

אולי ניתן לפרש את הפסוקים הללו 'יְהִי שָׁלוֹם בְּחֵילֵךְ שַׁלְוָה בְּאַרְמְנוֹתָיִךְ. לְמַעַן אַחַי וְרֵעָי אֲדַבְּרָה נָּא שָׁלוֹם בָּךְ' כשאלה ותשובה.

מתי נזכה שאכן יְהִי שָׁלוֹם בְּחֵילֵךְ שַׁלְוָה בְּאַרְמְנוֹתָיִךְ? כאשר נרגיש שבאמת כל יהודי ויהודי הוא 'אַחַי וְרֵעָי'. או אז גם יתקיים בכולנו 'אֲדַבְּרָה נָּא שָׁלוֹם בָּךְ'.
מאמרה תלמודית מפתיעה, עולה ששאלתנו צריכה להיות בכלל הפוכה – מה ההצדקה ללימוד תורה?
דבר גדול ודבר קטן / הרב ד"ר עידו פכטר
הגישה האינסטרומנטלית ללימודי מדעים איננה מספקת. העיסוק המדעי שלנו רחב בהרבה מלהיות רק מכשיר לבירור דיני התורה. מהי, אם כן, ההצדקה התורנית לעיסוק המדעי? 
מאמרה תלמודית מפתיעה, עולה ששאלתנו צריכה להיות בכלל הפוכה – מה ההצדקה ללימוד תורה? (בבלי סוכה כח, א): "אמרו עליו על רבן יוחנן בן זכאי שלא הניח מקרא ומשנה, תלמוד, הלכות ואגדות, דקדוקי תורה ודקדוקי סופרים, קלים וחמורים וגזרות שוות, תקופות וגימטריאות, שיחת מלאכי השרת ושיחת שדים ושיחת דקלים, משלות כובסין, משלות שועלים, דבר גדול ודבר קטן. דבר גדול - מעשה מרכבה, דבר קטן - הויות דאביי ורבא".
אלו דברים מרעישים. מילא שרבן יוחנן בן זכאי לא הניח תחום לימוד שלא עסק בו, אבל המדרג שמספקת כאן הגמרא מתמיה. הבבלי מכנה את הוויות דאביי ורבא "דבר קטן". הייתכן?
הריטב"א מיהר לשלול את הרושם כאילו מעלת לימוד התורה הנגלית היא קטנה. לדבריו (על אתר), הוויות אביי ורבא הם לא המקרא והמשנה וההלכות אלא "קושיות ותירוצין וספיקות שלהם שלא נתבררו להם מפני שלא ירדו לעומקו של תלמוד". היינו, מדובר בדברי הספק שלא נתבררו לחכמים. וגם לימוד זה, לדבריו, איננו באמת קטן, שהרי "גדול הוא מכל שאר חכמות הגוים". ומדוע כינה אותו התלמוד כ"קטן"? או מפני שהוא קטן ביחס למעשה מרכבה בלבד או "לפי שהיה זה מחסרון ידיעה קרי ליה דבר קטן".
הריטב"א מסיים פירושו בדברי אזהרה: "וזה הפירוש אמת ונכון לכל המאמין, ולא כמו שפירשו אחרים האלקים יכפר". הוא מודע לכך שכינוי הוויות התלמוד "דבר קטן" עלול לגרום לאנשים להמעיט בערכו, ועל כן הוא מזהיר מפירושים אחרים לגמרא זו, שלא פירשו את הדברים כדרכו. אחד מהפירושים הוא של הרמב"ם (הלכות יסודי התורה ד, יג): "ועניני ארבעה פרקים אלו... הם שחכמים הראשונים קוראין אותו פרדס... ואע"פ שגדולי ישראל היו וחכמים גדולים היו לא כולם היה בהן כח לידע ולהשיג כל הדברים על בוריין. ואני אומר שאין ראוי לטייל בפרדס אלא מי שנתמלא כריסו לחם ובשר, ולחם ובשר הוא לידע האסור והמותר וכיוצא בהם משאר המצות, ואע"פ שדברים אלו דבר קטן קראו אותן חכמים.. אעפ"כ ראויין הן להקדימן, שהן מיישבין דעתו של אדם תחלה, ועוד שהם הטובה הגדולה שהשפיע הקב"ה ליישוב העולם הזה כדי לנחול חיי העולם הבא, ואפשר שידעם הכל קטן וגדול איש ואשה בעל לב רחב ובעל לב קצר".
הרמב"ם סובר שדבר קטן איננו רק הספקות של חכמים אלא הוא כלל התורה הנגלית – ידיעת האסור והמותר מהמצוות. הרמב"ם גם משמר את העליונות של לימודי הפרדס – חכמת הבריאה והמטפיזיקה – על לימוד זה. אבל דבריו כוללים פרשנות אחרת לכינויים 'גדול' ו'קטן'. לדבריו, מעשה מרכבה קרוי 'גדול' כי הוא יכול להיות ידוע ומובן לגדולי ישראל. רק יחידי סגולה מסוגלים להבינו. לימוד התורה, לעומתו, מכונה 'קטן', כי כולם יכולים לידע אותו, גם קטנים. מטרת הגמרא, אם כן, היא לציין את המרחב האינטלקטואלי השונה שמאפיין אותם. מבחינה זו, דווקא עליונותם של לימודי המרכבה, גורם לכך שיש להקדים להם את לימוד התלמוד, שכן בסופו של דבר, זו החכמה שאותה כל בני האדם יכולים להשיג ולהתעלות בעקבותיה. זהו היפוך פרשני מאלף לפשט הגמרא. 
דברי הרמב"ם חושפים אותנו לגישה הרואה במקצועות המדעיים 'מעשה מרכבה', המביאה למסקנה מהפכנית: את ההצדקה יש לתת דווקא ללימוד התורה הנגלית. מדעים זו הכרת א-לוהים ברמה גבוהה יותר. בירור מסקנה זו - ברשימה הבאה. 
היסוד הלאומי קודם והכרחי כבסיס ליסוד הדתי. תחילה יוצאים ממצרים, ממלאים את צורכי הגוף ולאחר מכן מקבלים את התורה
ד"ר חזות גבריאל

לאום לפני דת
פסח, יום העצמאות, ל"ג בעומר, יום ירושלים, שבועות, כל חגי הגאולה הנצחיים של עם ישראל נחוגים בין פסח לעצרת על סרגל ספירת העומר. הסדר שלהם כיאסטי (= מבנה קונצנטרי, מבנה מצטלב). פסח מקביל לשבועות, יום העצמאות מקביל ליום ירושלים. ל"ג בעומר-החג הסודי, בתווך, משמש כחג של נקודת מפנה. 

פסח הוא החג בו נוצרנו כלאום. אל היסוד הלאומי התחבר (כתרכובת שאינה ניתנת לפירוק) היסוד המכונה דתי בעצרת. למעשה, לעצרת, אין תאריך עצמאי משלו והוא תלוי בתאריך של פסח. היסוד החשוב, הראשוני, הוא היסוד הלאומי. היסוד הדתי הוא החומר המקשה המתיך את שני היסודות לכדי מהות אחת שאינה ניתנת לפירוק. דת ולאום הם שני פאזות או שני ביטויים של אותה מהות הקרויה עם ישראל.

באנאלוגיה, בתוך הלולאה הפנימית קיים יחס דומה בין יום העצמאות לבין יום ירושלים. ביום העצמאות זכינו ליסוד הלאומי וביום ירושלים ליסוד הדתי. ביום ירושלים הם הותכו זה בזה כמו בעצרת. הצנחנים (לאום) בכו ליד הכותל (דת). יום העצמאות חיכה בסבלנות לבן זוגו יום ירושלים עד למלחמת ששת הימים. 

היסוד הלאומי קודם והכרחי כבסיס ליסוד הדתי. תחילה יוצאים ממצרים, ממלאים את צורכי הגוף (מים, בשר ומן) ולאחר מכן מקבלים את התורה. החוזה עם האבות נכרת על היסוד הלאומי, התורה לא הוזכרה בו. יום העצמאות חייב לקדום ליום ירושלים. לפני בניין בית המקדש בב"א, יש להקים מדינה, צבא, ואת כל המסגרות הפוליטיות הלאומיות והבין לאומיות. 'המשיח יבא על חמור' במשמעות של גאולה שתינשא על יסוד החומריות. גם להקים את בית המקדש ולתחזקו כראוי צריך מהנדסים טובים. היסוד הלאומי הכרחי מדאורייתא ומדרבנן. כל הפולמוסים מאז הקמת המדינה עוסקים ביחס הנכון והראוי בין שני היסודות. 

בל"ג בעומר, החג המתווך, שבו חל המפנה, קיים אותו סדר ובאותו יחס. קשת וחיצים (לאום), מדורות (לאום) ורשב"י ומירון (דת). הרוח הלאומית של עמנו בחרה ביסודות אלו כמנהגים המשקפים באופן מדויק את היחס בין חגי הגאולה.

כבר מופיע בכתבי הגר"א זצ"ל כי על אף שימי העומר הם ימי דין, שניים מהם הם ימים 'מסוגלים' לגאולה. כ' בעומר (ה' באייר) ומ"ב בעומר (כ"ז באייר). כל תאריכי אייר מקבלים גושפנקא מקראית כשמבטאים אותם על סרגל העומר שהוא מדאורייתא. 

חובה עלינו לעשות ככל יכולתנו כדי למנוע היווצרות שיח שבטי מגזרי של 'אנחנו' ו'הם', שעלול להביא חלילה לשנאת אחים

שנוולד
שבטיות מגזרית וחלוקת ירושלים

פרשתנו פותחת במפקד צבאי של בני העשרים ומעלה. המפקד נערך בראשית חודש אייר לקראת היציאה למסע הכיבוש של ארץ ישראל וישובה: "שאו את ראש כל עדת - לפי שמעתה צריכים לבוא לארץ ישראל, ובני עשרים ראוים לצאת בצבא המלחמה, שהרי בעשרים בחדש השני הזה נעלה הענן וכו'. ולכך צוה הקב"ה בתחלת חודש זה למנותן" (רשב"ם במדבר א א). 

בהיערכות ובמפקד ישנה הקפדה על המסגרת השבטית: "למשפחותם - דע מנין כל שבט ושבט" (רש"י במדבר א ב). בראש המפקד השבטי עמדו הנשיאים שעתידים לשמש גם כמפקדי הכח השבטי במלחמה: "שאלו השנים עשר היו גדולין שבשבטים כדכתיב ואתכם בני אדונכם, והיו שרי אלפים" (בעה"ט במדבר א ד). במפקד גם מצויין המיקום של כל שבט: "איש על דגלו באותות לבית אבותם יחנו בני ישראל מנגד סביב לאהל מועד יחנו" (במדבר ב ב). ההיערכות היתה בארבע מחנות על פי הדגלים בארבע רוחות השמים. גם ההתיישבות בארץ ישראל עתידה להיות על פי נחלות שבטיות נפרדות. רק ירושלים ובית המקדש עתידים להיות במקום כללי שלא התחלק לשבטים "כדי שיהא לכל ישראל חלק בו" (ב"ק פ"ב ע"ב, תוס' ד"ה 'ואין מטמא').

נדגיש כי בהיערכות של השבטים היתה גם הקפדה על השוויוניות הייצוגית ללא העדפה ואפליה בין השבטים: "'איש ראש לבית אבותיו הוא' – שלא יתגדל נשיא שבט זה על נשיא שבט זה" (לק"ט במדבר א ד). 
בנין עם ישראל על שנים עשר שבטיו, אינו קונפדרציה של שבטים. מקור השבטים בעם ישראל הוא ממשפחה אחת של אחים, ולא מהתקבצות של שבטים זרים שהתאגדו לקונפדרציה. על כן האחדות ביניהם היא טבעית. אך מדוע מלכתחילה עם ישראל בנוי משנים עשר שבטים ולא כמסגרת אחת, ללא אבחנה בין משפחות המוצא? 

חכמי הסוד והחסידות ביארו כי לכל שבט יש יחוד רוחני משלו: "דע כי י"ב סגולות נבראו בעולם, וכל אחד מהם ניתן לשבט אחד" (חסד לאברהם מעין ג נהר יג). "הנה בעניין הזה אמר לי מורי (האר"י) ז"ל שיש ברקיע י"ב חלונות כנגד י"ב שבטים, וכל שבט ושבט עולה תפילתו דרך שער א' מיוחד לו וכו'. לכן צריכים שערים מיוחדים לכל שבט ושבט. כי כפי שורש ומקור נשמות השבט ההוא, כך צריך להיות סדר תפילתו" (שער הכוונות, עניין נוסח התפילה).

הבנין הרוחני האורגני של עם ישראל זקוק לשנים עשר אבני הבנין הרוחניים של השבטים: "זה הוא הי"ב שבטים שיש לכל אחד הארה מיוחדת עבור בני ישראל" (שפ"א שמות תרמ"ו). ביחד הם בונים את הבנין הרוחני השלם של עם ישראל.

בתקופת הגלות הטשטשה השייכות השבטית כהכנה לאחדות האומה: "שכחת השבטים ליחוסם היא הכנה לאחדות האומה. על ידי הזכרון של חלוק השבטים היתה הגלות גורמת, שכל שבט יחולק ויפרד לגמרי מכללות האומה, וארס הנכריות היה חודר בחלקים המיוחדים והבדודים" (אורות, ישראל ותחייתו כז).

אמנם ההשתייכות השבטית הטשטשה אך תכונת השבטיות לא. בתקופה האחרונה מרבים לעסוק במורכבות של ההשתייכות המגזרית והשבטית בחברה הישראלית. מצד אחד יש בכך ברכה. לכל מגזר יש יחוד שנחוץ למרקם הכללי. אולם מאידך, בהתכנסות מגזרית יש סכנה של פילוג. חובה עלינו לעשות ככל יכולתנו כדי למנוע היווצרות שיח שבטי מגזרי של 'אנחנו' ו'הם', שעלול להביא חלילה לשנאת אחים.

העליה לירושלים ביום ירושלים, ה'עיר שחוברה לה יחדיו' (תהילים קכב ג) קוראת לנו לפעול לאחדות האומה: "עיר שעושה כל ישראל חברים" (ירושלמי חגיגה ב ו).
מרבית הרבנים רואים במסורת היהודית של ביתא ישראל טעות, וחכמי הקהילה נתפסים בעיניהם כעמי ארצות שאינם בקיאים בספרות התורנית תלמודית לדורותיה
דחיית ספירת העומר 
מספר חודשים לאחר צאת ספרי "מסיני לאתיופיה" התקשר אלי בבהלה אחד הרבנים מרבני הקהילה האתיופית. "מה עשית? אתה אומר שיש לשמור על המנהגים האתיופים! הרי אתה בכך מחזיר אותנו אחורה! ברוך ה'", הוא המשיך, "לאחר 30 שנה בארץ הצלחנו להתקבל כיהודים ו'התקדמנו' ואתה מעורר את הנושא מחדש?". תגובתו מצביעה על קונספציה שיסודה בטעות היסטורית ותיאולוגית לפיה, "בעוד שהעולם ההלכה התלמודי המודרני שעבר עיבוד של 2000 שנה הרי שהמסורת האתיופית נותרה בפיגור של אלפיים שנה". אכן, הקהילה הצליחה לשמר מנהגים עתיקים, אבל אני לא מסכים עם המסקנה של הרב. הדוגמא הטובה ביותר לכך היא מנהג ספירת העומר. 
חג השבועות הוא החג היחידי לגביו התורה לא נוקבת באיזה יום בשבוע הוא יחול. אמנם החג נקבע על-ידי שבעה שבועות של ספירה מחג המצות ועד חג השבועות, ביום החמישים, אבל מתי להתחיל לספור? התורה כותבת שיש להתחיל לספור "מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת". מה הכוונה? פירוש הביטוי "ממחרת השבת" הכתוב בתורה עורר מחלוקת גדולה בימי בית שני בתוך הקבוצות השונות שהרכיבו את העם היהודי בעבר. יש שהבינו שהכוונה היא ממחרת השבת של חול המועד, משמעות המילה "שבת" כאן היא יום השבת, כך שהכוונה ב"ממחרת השבת" היא ליום ראשון בשבוע. יש שהבינו שהכוונה ל-ממחרת יום השבת שלאחר חג המצות ואז חג השבועות, ובדומה לשני הרגלים הנוספים סוכות ופסח יחול באמצע החודש ט"ו לחודש. לעומתם, המסורת הרבנית פירשה שב"ממחרת השבת" הכוונה ליום טוב ראשון של פסח, היינו ט״ו בניסן, שנקרא "שבת".  
ומה באשר למנהג יהודי אתיופיה? מנהג בני הקהילה להתחיל לספור את ספירת העומר מיום טוב האחרון של חג הפסח. גם ב"ביתא ישראל" הבינו שהפסוק "ממחרת השבת" מדבר על יום טוב, אך לא על יום טוב ראשון כי אם על האחרון. על פי זה, חג השבועות יחול לעולם בי"ב בסיוון. כששאלתי את אחד הכהנים לטעם מנהג זה, השיב: "קבלה היא מאבותינו וכך אנו נוהגים במשך דורות". ייתכן שדחיית הספירה נעשתה כדי שלא לערב את מצוות הפסח עם מצוות ספירת העומר. לכן, רק כאשר מסיימים לחגוג את הפסח אפשר להתחיל במצווה חדשה. דומני שהמחלוקת בגמרא באיזה יום בחודש סיון התרחש מעמד הר סיני יכולה להוסיף למחלוקות לעיל. אגב, על רקע זה יש הרוצים לדייק מדוע נוהגים להגדיר את חג השבועות כ"זמן מתן תורתנו" ולא "יום מתן תורתנו", שכן אין אנו יודעים את היום המדויק. כך או כך אין ספק שמנהגם של בני הקהילה האתיופית הוא מנהג מהעבר הרחוק שיש בו הרבה סימוכין וראיות מהתנ"ך, מכתבי יד שונים ועדויות.
לצערי, תפיסתם של מרבית הרבנים, כולל רבנים יוצאי אתיופיה, היא לראות במסורת היהודית של ביתא ישראל מסורת של טעות, וחכמי הקהילה נתפסים בעיניהם כעמי ארצות שאינם בקיאים בספרות התורנית תלמודית לדורותיה. בעיניי וכפי שראינו לעיל, יש פה קהילה המשמרת תורה שבעל פה בצורתה הראשונית וזה דבר פלא. אין כאן מסורת מתקדמת מול מסורת פרימיטיבית אלא שתי מסורות מקבילות, שונות ושוות. שנזכה לעמוד בתחתית ההר כאיש אחד בלב אחד אבל לא בדעה אחת. 
כבר מראשית הגעת היהודים למדינה חלה תופעה של "היתוך היהודים הספרדים והדומיניקנים". הטמיעה בקרב האוכלוסייה המקומית, הייתה מרצון 

רפובליקה דומיניקנית, סנטו דומינגו

הרפובליקה הדומיניקנית שוכנת בחלקו המזרחי של האי היספניולה שבאיים הקאריביים, האי שהיה לתחנת ביניים לאוניות של קולומבוס בדרכן אל העולם החדש. אחיו של קולומבוס, דיאגו, היה מושל האי וביתו נמצא עד היום במרכז המדינה. גם עצמותיהם של קולומבוס ואחיו טמונים בסנטו דומינגו. 

שטייטל בקאריביים

ערב מלחמת העולם השנייה, כשיהודים רבים נמלטו מאימת הנאצים באירופה, ומדינות רבות בעולם לא רצו לקבלם, הנשיא רפאל טרוחיו, הציע מקלט ברפובליקה הדומיניקנית למאה אלף יהודים, אך רק 645 יהודים הגיעו. המהגרים התיישבו בעיירת החוף הצפונית הקטנטנה סוסואה, שהייתה עד אז רק אדמת ג'ונגל, ויצרו מעין שטייטל יהודי, בו התנהלו חיים יהודיים לצד חיים שיתופיים וחקלאיים.
למרות שרוב המתיישבים היו יהודים גרמנים או אוסטרים ובעלי רקע מקצועי או בעלי מלאכה, הם התאימו עצמם לחיי החקלאות שהוצעו להם בסוסואה וביססו מושב יהודי מוצלח "פרודוקטוס סוסואה" שמייצר עד היום את רוב מוצרי הבשר והחלב של המדינה.

כיום, רק כ-20 מהמשפחות היהודיות המקוריות נותרו בסוסואה. עד 1980 העיר הייתה עדיין יהודית כולה; כיום יש בעיר שלושת אלפים תושבים קבועים, בהם כ-30 יהודים, אלו שנותרו בסוסואה והחזיקו באדמתם לאורך השנים.
בסוסואה יש בית כנסת פעיל אחד, בו מתקיימות תפילות רק בימים נוראים. בעבר בית הכנסת היה פעיל בכל ימות השבוע. 
ראשוני היהודים
ראשוני היהודים התיישבו באזור הקאריביים במחצית המאה ה-18 לאחר שהפסיקו להיות מושבות ספרדיות ושוחררו מעולה. יהודים הגיעו בסודיות, וכמו כל היהודים האנוסים, הם רצו להתרחק ממרכזי האינקוויזיציה. היהודים בתקופה זו התיישבו בעיקר בונצואלה, קולומביה, פנמה, קוסטה ריקה והרפובליקה הדומיניקנית, שהייתה תחת שלטון ספרד עד שנת 1821. שחרור המושבה משלטון ספרד זימן ליהודים אפשרות להרחיב את פעילותם המסחרית ולהשתתף בפיתוח העולם החדש באזור זה של העולם. לאחר השחרור, יהודים ספרדים מקורסאו ואיים קרביים אחרים התיישבו ברפובליקה דומיניקנית בשלווה, נישאו עם הדומיניקנים, והשתלבו באוכלוסיה. אולם גם לאחר שחרור המדינה משלטון ספרד הקתולית, נשארו מוקדים חזקים של הכנסייה אשר בהשפעתה של ספרד, לא ראו עין בעין את הגעת היהודים לאזור וניסו לעצור זאת, הדבר גרם לכך שהיהודים היו צריכים להיות מאד זהירים בחייהם הדתיים. היהודים הבינו שכדי להשתלב בחברה המקומית על החיים היהודיים שלהם להיות מעט "נסתרים".
ההיסטוריה חוזרת
בשנת 1861 הסתיים תור הזהב של היהודים ברפובליקה הדומיניקנית אשר נתנה שוויון זכויות מלא ליהודים והספרדים שבו לשלוט במקום עד שנת 1865. עם שלטון ספרד, חזרה הקיצוניות הדתית וחוסר הסובלנות כלפי כופרים ויהודים בדמותו של הארכיבישוף מונזון. 

לאחר שחרור הרפובליקה הדומיניקנית משלטון האיטי, התעורר ויכוח פנימי באוכלוסיה המקומית ובשלטון באשר ליחס ההולם כלפי היהודים הדרים במקום. היו שביקשו לשוב למורשת הספרדית הישנה ולהלום ביהודים כפי שהיה בעבר תחת שלטון ספרד והאינקוויזיציה. אחרים ראו בחידושה של הרפובליקה הדומיניקנית, תופעה בעלת תודעה לאומית חדשה וראו צורך בלשמור את היהודים כגורם העשוי לתרום להתפתחותה של המדינה. 

התבוללות מרצון

לצערנו, סיפורם של היהודים ברפובליקה הדומיניקנית מלווה תמיד בתהליכים של התבוללות ונישואי תערובת. כבר מראשית הגעתם של היהודים למדינה חלה תופעה של "היתוך היהודים הספרדים והדומיניקנים". הטמיעה בקרב האוכלוסייה המקומית, הייתה מרצון שכן היהודים זכו ליחס טוב, לא כמו במדינות אחרות שם ההתבוללות הייתה תהליך שנכפה על היהודים.

המאפיין את ההתבוללות בקרב היהודים של סנטו דומינגו הוא איבוד הזהות, תוך שמירה על הגאווה היהודית. לאחר עזיבת היהדות, דורות רבים של צאצאים למשפחות יהודיות שומרים בגאווה על מקורה של המשפחה. פעמים רבות שהיהודי הספרדי הדומיניקני המשיך לכנות עצמו "עברי" גם אחרי שהמיר את דתו. דוגמא לכך אנו מוצאים בדבריו של נשיא הרפובליקה הדומיניקנית בשנת 1916, מר פרנסיסקו הנריקז קרוואחאל, שנהג לומר: "אני בן לאב יהודי ולאם מומרת. אין להאשימה על כי משפחתה נאלצה להתנצר, לגבי דידי יהודיה היא".

350 יהודים
היהודים ברפובליקה דומיניקנית לא התארגנו במשך המאה ה18-19 לכדי קהילה. אפשר לומר שרק בזכות נשיא המדינה טרוחיו, אשר הקים את המושבה היהודית בססואה ובנה את בית הכנסת בסנטו דומינגו בשנת 1958, היהודים הפכו לקהילה מסודרת.

כיום יש קהילה יהודית בסנטו דומינגו המונה כ-350 יהודים. רובם אינם יהודים מקוריים אשר הגיעו בעבר לסנטו דומינגו. רק כ-50 יהודים הם צאצאים של מהגרים יהודים לאי, ורוב היהודים האחרים, הגיעו מתוך רצון לפתוח אופקים חדשים ולפתוח מערכות מסחר במקום.

rabanim@ots.org.il
הרוצה שתינתן בו תורה ותשרה בו שכינה אינו מוכרח להתנות זאת בדלות חומרית ובמסכנות חיצונית. הוא יכול להיות עשיר ומבוסס
וּמִדְבַּר ה' מירושלים
הרב אבינדב אבוקרט
שבת זו פותחת את חומש 'במדבר' והיא עומדת בין השבוע שחל בו יום ירושלים והשבוע שחל בו חג מתן תורה. 
ירושלים נתפסת כמקום המסמל את היישוב המבוצר ומוקף החומה שיש בו המון אדם ובהמה, מנוגדת לחלוטין לרִיק הממלא את המדבר הפתוח. הניגוד הזה מופיע בתיאור מלך בבל המתלבט האם לכבוש את העיר כשמולו שתי דרכים המציבות עולמות סותרים - "אחת הולכת למדבר ואחת הולכת לירושלים" (ילקוט שמעוני יחזקאל שסא). לא רק מול נבוכדנצר עומדת הדיכוטומיה אלא מול כל מי שמסתכל על נופה ההררי של העיר על רקע מדבר יהודה - "כי ההולך מן המדבר, לצד ירושלים הוא עולה" (מלבי"ם דה"י א יד י). גם בעולמות העליונים, פתחי הגהנום מצויים במדבר ובירושלים, שניהם מסמלים את שני העולמות - הטבעי והנטוש לעומת המלאכותי וההומה (ילקוט שמעוני ישעיהו תלז, תורה תמימה במדבר טז הערה כה).
הקשר בין המדבר וירושלים בולט בתיאור החורבן, עד כדי כך ש"אין מדבר אלא ירושלים, שנאמר ציון מדבר הייתה" (בבלי, ראש השנה כג). חורבן שהסתיים בגלות השכינה מירושלים למדבר: "עשר מסעות נסעה שכינה... ומחומה לעיר, ומעיר להר, ומהר למדבר" (בבלי, ראש השנה לא). ירושלים מתעתעת במביט בה. גם כשהיא בנויה ומוקפת חומה היא מדבר. אפילו בהיותה הומה אדם ובנויה, יש בה מן המדבריוּת. לכן, אין היא מתחלקת לשבטים (בבלי, יומא יב) ו"פרזות תשב ירושלים" (זכריה ב ח).
גם להלכה, ירושלים המיושבת נדמית לישראל כמדבר ודיני המחנות חלים עליה לעניין מעשרות וטלטול בשבת (בבלי, שבת ה א). "כשם שמחנה במדבר כך מחנה בירושלים, מירושלים להר הבית מחנה ישראל, מהר הבית לשער נקנור מחנה לויה, מכאן ואילך מחנה שכינה, והן הן קלעים שבמדבר!" (בבלי, זבחים קטז). 
הדמיון למדבר ימשיך כשתיבנה העיר מחדש - "שכל הנסים שעשה לישראל במדבר, כך עתיד לעשות בציון... אלא כשעברו ישראל את התורה עמד הושע ואמר 'ושמתיה כמדבר', לפיכך אמר ישעיה 'יששום מדבר'" (תנחומא, דברים א). כפי שאנו מבקשים בפיוט (דרור יקרא) המרמז לדברי הנביא (ישעיה מא יט; מדרש אגדה בובר בלק כד) "א-לוהים תן במדבר הר". הר המוריה יינתן במדבר- בירושלים וגם הצדק יחזור אליה - "ושכן במדבר משפט" (ישעיה לב טז, רש"י).
ירושלים מלמדת כי הרוצה שתינתן בו תורה ותשרה בו שכינה אינו מוכרח להתנות זאת בדלות חומרית ובמסכנות חיצונית. הוא יכול להיות עשיר ומבוסס, בתנאי שליבו אינו מתגאה ורוחו אינה גבוהה. רוצה הקב"ה שיהיה האדם בנוי כירושלים אך חש ופועל כמדבר המפקיר עצמו מבלי להחזיק טובה.
התורה לא ניתנה בעמק שפל והשכינה לא מצויה בשדה פתוח - שתיהן ירדו לעולם על הרים וערים מלאי הדר, אבל לא כאלו הנישאים מדי או שתפארתם מלאה זיוף - "מדד הקדוש ברוך הוא את כל העיירות ולא מצא עיר שראויה שיבנה בית המקדש בה אלא ירושלים, מדד בכל ההרים ולא מצא הר שתנתן עליו תורה אלא הר סיני" (ילקוט שמעוני חבקוק תקסג).
כמעשה הקב"ה שציווה לקרוא "באזני ירושלים" את סיפור "לכתך אחרי במדבר" (ירמיה ב ב) אנו מבקשים ל"דבר על לב ירושלים" (עפ"י ישעיה מ ב). גם בהיות האדם מיושב בדעתו וביתו עליו לחוש כנווד מדברי חסר כל. כך דבר ה' שנשמע במדבר ישכון בליבם של ישראל ויצא מירושלים.
סֵפֶר "אוֹרוֹת" לַיְּלָדִים
הרב שלמה אבינר
יִשְׂרָאֵל וּתְחִיָּתוֹ (9) - (פִּסְקָה ב')
שְׁמָעְיָה: אִם כֵּן, לָמַדְנוּ שֶׁעַם יִשְׂרָאֵל הוּא עַם עִם נְשָׁמָה לְעֵלָּא וּלְעֵלָּא. אֲבָל הַאִם זֶה בָּא גַּם לִידֵי בִּטּוּי לְתָּתָא וּלְתָּתָא?

טוּבְיָה: בְּוַדַּאי. הַדְּבָרִים בָּאִים בְּיַחַד.

ש: זֶה לֹא חַיָּב לִהְיוֹת כָּךְ. לֹא תָּמִיד זֶה כָּךְ. הַרְבֵּה פְּעָמִים יֵשׁ שֶׁמְּדַבְּרִים "גְּבוֹהָה גְּבוֹהָה", וּבַחַיִּים הַמְּצִיאוּת נְמוּכָה מְאוֹד לְצַעֲרֵנוּ.

ט: נָכוֹן. אֲבָל אֶצְלֵנוּ זֶה לֹא כָּךְ. כְּמוֹ שֶׁאוֹר ד' אֶחָד שׁוֹכֵן בְּקִרְבֵּנוּ, כָּךְ אֶצְלֵנוּ הַכֹּל אֶחָד.

ש: וְאֵיךְ זֶה בָּא לִידֵי בִּטּוּי שֶׁהָעֶלְיוֹן מִתְגַּלֶּה בַּתַּחְתּוֹן?
ט: בְּדִינֵי מָמוֹנוֹת וּבְדִינֵי נְפָשׁוֹת, וּבְכָל מָה שֶׁכָּתוּב בְּסֵדֶר נְזִיקִין.

ש: גַּם לַגּוֹיִים יֵשׁ מַעֲרֶכֶת מִשְׁפָּט...

ט: נָכוֹן. אֲבָל אֶצְלָם אֵלּוּ חֻקִּים שֶׁבְּנֵי אָדָם בָּדוּ מִלִּבָּם. אֶצְלֵנוּ גַּם דִּינֵי מִשְׁפָּט הֵם מִן הַשָּׁמַיִם. "וְאֵלֶּה הַמִּשְׁפָּטִים אֲשֶׁר תָּשִׂים לִפְנֵיהֶם" - מִתּוֹךְ מַתַּן תּוֹרָה יֵשׁ הֶמְשֵׁךְ לַמִּשְׁפָּטִים.

ש: אֲבָל הַאִם הַמִּשְׁפָּטִים נִתְּנוּ בְּסִינַי כְּמוֹ עֲשֶׂרֶת הַדִּבְּרוֹת?

ט: בְּוַדַּאי. "וְאֵלֶּה הַמִּשְׁפָּטִים" - אוֹמֵר רָשִׁ"י: מוֹסִיף עַל הָרִאשׁוֹנִים. מָה הָרִאשׁוֹנִים מִסִּינַי, אַף אֵלּוּ מִסִּינַי. אֶצְלֵנוּ הַמִּשְׁפָּטִים הֵם שְׁמֵימִיִּים.

ש: מָה שְׁמֵימִי בְּדִינֵי מָמוֹנוֹת? הָרֵי אֵלּוּ עִנְיָנִים נְמוּכִים...

ט: וַדַּאי שֶׁלֹּא. הָאוֹר הָאֱלֹקִי צָרִיךְ לְהִתְגַּלּוֹת גַּם בַּיֹּשֶׁר וּבַצֶּדֶק שֶׁבֵּין אָדָם לַחֲבֵרוֹ.

עלינו לחתור לכך שירושלים תמשיך להיות נוכחת כמוקד הזדהות רב-עוצמה בזמנינו לכלל העם היהודי, גם לחילוניים ולרפורמים, מישראל ומהתפוצות
הנצחה נכונה/ הרב לוביץ
טבעו של האדם שהוא רוצה להנציח משהו מעצמו. מבחינה זו ספר 'במדבר' הוא לכאורה ספר עצוב. הוא מתאר אנשים חסרי עתיד שכתתו רגליהם לשווא, הם לא נכנסו לארץ המובטחת, אלא נדדו במדבר אל מותם הידוע מראש וחולות המדבר כיסו אותם לעד.

לכאורה לא נותר מהם דבר. אולם במחשבה שנייה, החזון לשמו יצאו לדרך ותכני החיים שנשאו איתם, התגשמו במהלך אלפי שנות היסטוריה, תוך שהם מתפתחים ומתגבשים כל העת. 
הנצחה נכונה, כפי שמלמדת המסורת היהודית, אינה מתבטאת בחניטת הגוף, בהקמת מצבות מפוארות או בבניית פסלים מרשימים, אלא בשימור קנייני הרוח. חכמינו לימדו כי "אין עושין נפשות לצדיקים, דבריהם הן זיכרונם" (ב"ר פב). ההנצחה האמתית לא נעשית באבנים אלא במילים, והיא מתבטאת בלימוד והפצת רעיונותיהם של מי שחלפו מהעולם.

מהותו של האדם באה לידי ביטוי באישיותו ובהתנהגותו, ברעיונותיו ובסולם ערכיו. לכן לימדונו חז"ל שמי שיש לו ילדים אינו נחשב כמת, כיון שמשהו מתכני חייו ממשיך ועובר לבניו. "יעקב אבינו לא מת", אמרו חז"ל, מפני ש"זרעו בחיים" (תענית ה, ב). אומה שלמה ממשיכה את דרכו. 
אולם לא רק בבנים ישנה המשכיות. היא יכולה להיווצר גם בהעברת קנייני רוח לאחרים. בפרשתנו נאמר: "וְאֵלֶּה תּוֹלְדֹת אַהֲרֹן וּמֹשֶׁה", ובהמשך מוזכרים רק בני אהרון ולא בני משה. הם נקראו תולדות משה משום שהוא לימדם תורה, שכן "כל המלמד את בן חבירו תורה מעלה עליו הכתוב כאלו ילדו" (סנהדרין י"ט, ב). 
לא רק חינוך, אלא כל פעילות ערכית ורוחנית עשויה להנציח את רוח האדם. כך אמר הנביא ישעיהו (נו, ד-ה) "לַסָּרִיסִים אֲשֶׁר יִשְׁמְרוּ אֶת שַׁבְּתוֹתַי וּבָחֲרוּ בַּאֲשֶׁר חָפָצְתִּי וּמַחֲזִיקִים בִּבְרִיתִי. וְנָתַתִּי לָהֶם בְּבֵיתִי וּבְחוֹמֹתַי יָד וָשֵׁם... שֵׁם עוֹלָם... אֲשֶׁר לֹא יִכָּרֵת".

לאור זאת, אין מקום לתוגה כשאנו קוראים על קורותיו של דור המדבר. אנשי אותו הדור אמנם נקברו בחולות, ולא זכו להגיע אל הארץ המובטחת, אבל אנו ממשיכים אותם עד היום הזה, וכשאנו קוראים ולומדים מדי שנה על מאורעות חייהם ועל המסרים שעולים מהם אנו משאירים אותם בחיים, לנצח.

המושג "נצח" מחבר אותנו לעיר הקודש ירושלים, עליה אמר רבי עקיבא "והנצח - זו ירושלים" (ברכות נח, א). לכאורה, קשה לכנות את ירושלים עיר הנצח, שהרי שנים רבות היא עמדה "שוממה מבלי בניה וחרבה ממעונותיה", כלשון תפילת "נחם". כבר השלטון הרומי מנע מיהודים את ההתיישבות בירושלים, והרמב"ן כתב ש"כל המקודש מחברו חרב יותר מחברו; ירושלים חרבה יותר מן הכל". בכל הדורות לא היה מקום עליו נאבקו מתנגדינו ואותו ניסו לקחת מאתנו יותר מירושלים. אחר כל זאת איך אפשר להגדיר אותה במושג "נצח"?

ברם, באומה כמו באדם הפרטי, נצחיות לא נוצקת באמצעות אבנים אלא נוצרת על-ידי מילים, והיא נמדדת בממד הרוחני. ירושלים במובנה הרוחני לא חרבה ולא שממה מעולם. היא חיתה ועודנה חיה בלבבות עם ישראל בכל הדורות. היא היתה ועודנה רעיון גדול של התגלות אלוקית ושל המלכות הישראלית, של מרכז רוחני עולמי שנועד לייחד את ישראל ולאחד את האנושות. ירושלים כרעיון רוחני, כמחוז כיסופים, כמוקד העם, ניטעה עמוק בלב האומה ונישאה על שפתות כל יחידיה בכל מקום שהם בתפילות, באבלות ובשמחות. עלינו לחתור לכך שירושלים תמשיך להיות נוכחת כמוקד הזדהות רב-עוצמה בזמנינו לכלל העם היהודי, גם לחילוניים ולרפורמים, מישראל כמו גם מהתפוצות. בעיר הנצח לא צריכים להתנצח ולא לנסות לנצח. למען ה' ולשם עיר הקודש יש לשמר את מרכזיותה ונצחיותה לא רק עבור "שלומי אמוני ישראל", כי אם עבור כלל ישראל.

הקב"ה מונה אותם שוב ושוב כמו איש עשיר שסופר את כספו, או כמו מתבגר שלא עייף מלהתבונן בסמארטפון שלו
אהבה – זה כל הסיפור
תמר מאיר
פרשת במדבר מתחילה במפקד אוכלוסין. מניין זה אינו האחרון בחומש במדבר, והוא מתאר את פרטי ושיטת המניין בפירוט רב. המדרשים נותנים על כך את הדעת ומדגישים באופנים שונים את משמעות המניינים הרבים, ופירוטם: "אלה פקודי בני ישראל לבית אבתם (במדבר ב: לב). בא וראה כמה חביבין ישראל לפני המקום, שהרי כתב הקדוש ברוך הוא חשבון ישראל ארבע פעמים בדגלים, שתי פעמים בפרט ושתי פעמים בכלל, ועוד מנה כל דגל ודגל בכלל ופרט, להודיע כמה היו חביבין לפניו, שהם היו צבאותיו ורוצה למנותן כל שעה, כאדם שיש לו סגלה חביבה עליו ביותר והוא מונה וחוזר ומונה עד כמה פעמים, כדי שידע חשבונה וישמח בה על כל מנין ומנין. כך היה הקדוש ברוך הוא שמח בזכירת מנין ישראל, לומר- כך צבאות יש לי בעולמי שעושין רצוני ומתנחם בהם" (במדבר רבה ב יט).
במקום אחר (שם, ב ג) מדגיש המדרש את הדגלים כמצייני ייחוד, המבטא אהבה: "חיבה גדולה חבבן הקב"ה שעשאם דגלים כמלאכי השרת כדי שיהיו ניכרין. ומנין שהוא אהבה לישראל? שכן שלמה אומר (שה"ש ב: ד) 'הֱבִיאַנִי אֶל בֵּית הַיָּיִן וְדִגְלוֹ עָלַי אַהֲבָה'. (משל) לעשיר שהיה לו אוצר מלא יין, ונכנס לבדקו ומצאו כולו חומץ. בא לצאת מתוך האוצר ומצא חבית אחת יין טוב". בהמשך מובא שהיין, בגימטריה 70, מייצג את אוה"ע, שמכולם מציין הקב"ה דווקא את עם-ישראל. אצל רש"י (לבמדבר א: א) הדברים מפורטים אחרת: "וידבר... במדבר סיני... באחד לחדש. מתוך חיבתן לפניו – מונה אותם כל שעה (במדבר רבה ב יט): כשיצאו ממצרים – מנאן (שמות לב כח); וכשנפלו בעגל – מנאן (שמות לח כו), לידע מנין הנותרים; כשבא להשרות שכינתו עליהם – מנאן. באחד בניסן הוקם המשכן (שמות מ יז), ובאחד באייר מנאם".
אלא שכאשר מתבוננים בחומש במדבר בכללותו, קשה שלא לתמוה על ציוני האהבה והנאמנות החוזרים ונשנים הללו. חומש במדבר מלא באירועים מורכבים מאוד בנוגע למערכת היחסים שבין הקב"ה לעם ישראל: הם מתלוננים, חוטאים, כופרים בטובה, ואפילו מורדים. חטא המרגלים, קורח ועדתו ובנות מואב, הם רק מקצת מן האירועים הקשים של חומש במדבר, והם רחוקים מאוד מאידיליית האהבה שמנסים המדרשים והמפרשים לצייר בפתיחתו. נקודת מבט הורית יכולה אולי לפענח את פשר היחס שמבקשים חז"ל לצייר.
תקופת הנדודים במדבר היא מעין גיל ההתבגרות של עם ישראל. כמו במעבר מילדות לבגרות, גם הם מצויים במסע לעבר העצמאות שלהם כעם, אבל עדיין תלויים בהורה - בקב"ה ובמן היורד משמיים. הם עוד לא הגיעו לבית/ארץ משלהם, והם נמצאים בשממה, מרחב של לא פה ולא שם, המתאים מאין כמוהו למסע חניכה והתבגרות. 

הם מנסים למרוד, לבדוק גבולות ולבחון שאלות של סמכות. וכמו כל מתבגר מצוי, הם מקטרים. בלתי נסבלים לעיתים. משה כבר כמעט שלא יכול לשאת אותם. דווקא מתוך המקום הזה, מופיע המפקד, גם בתחילת החומש וגם בסופו. הקב"ה מונה אותם שוב ושוב "מתוך חיבתן לפניו, מונה אותם כל שעה". כמו איש עשיר שסופר את הכסף שלו, או כמו מתבגר שלא עייף מלהתבונן בסמארטפון החדש שלו. כי זה המסגור של הכל: כל מתבגר, מעצבן, מרדן ובלתי נסבל ככל שיהיה, יעבור את המסע הזה רק עם הורה שלמרות הכל לא מפסיק לאהוב אותו. שמתבונן עליו ומאמין בו, גם אחרי כל הצרות שהוא עושה לו. הקב"ה מפרט ומונה את ישראל גם בתחילת המדבר וגם בסופו. הוא אוהב אותם ושמח בהם, על כל מניין ומניין. 
יש שהתירו הפלת עובר עם מום בגולגולתו, אפילו לשיטות הסוברים שאיסור ההפלה הוא מן התורה מדין רציחה              

                    הגולגולת/הרב רזניקוב
את מטרת המפקד בפרשתנו פירש רש"י על אתר: "מתוך חיבתן לפניו, מונה אותם כל שעה: כשיצאו ממצרים מנאן, וכשנפלו בעגל מנאן לידע מנין הנותרים, כשבא להשרות שכינתו עליהן מנאן. באחד בניסן הוקם המשכן, ובאחד באייר מנאם" (במדבר, א' א'). אין צורך במניע מיוחד לכל מפקד, שכן בפרקי זמן שונים נוהג הקב"ה למנות את עמו החביב עליו. המדרש כורך את המניין עם מעמדו המיוחד של העם, כעם סגולה, "שכשם שיש לי תלוי ראש על כל באי העולם, שנאמר לך ד' הגדולה, כך לכם עשיתי לכם להיות תלוי ראש, לכך נאמר שאו את ראש" (במדבר רבה א' ט'). 'תלוי ראש', יכול שיתפרש לשבח, וכך גם תתפרש המילה 'שאו', במובנה החיובי; להרים, אך קיים גם מובן שלילי; להסיר. המדרש תולה זאת בשאלה עד כמה העם מזוהה עם מהותו כעם סגולה.

בילקוט שמעוני (תתקכ"ט) ובראשית מדרש שוחר טוב למשלי ישנה מחלוקת בין ר' אליעזר ור' יהושע: "'והחכמה מאין תמצא' (איוב כ"ח, י"ב) - מלמד שהיה שלמה מחפש ואומר: היכן החכמה מצויה רבי אליעזר אומר: בראש, רבי יהושע אומר: בלב. אתיא כדעתיה דרבי יהושע דאמר: החכמה בלב, דכתיב: 'נתתה שמחה בלבי' (תהלים ד', ח') ואין שמחה אלא חכמה שנאמר: 'חכם בני ושמח לבי' (משלי כ', י"א) וכן: 'בני, אם חכם לבך ישמח לבי גם אני' (שם כ"ג, ט"ו)". הילקוט הכריע כדעת ר' יהושע, שהחכמה מצויה בלב. בעיניי, אין כלל מחלוקת בין ר' אליעזר ור' יהושע. שתי הדעות משלימות זו את זו. היהדות מעולם לא זלזלה בחכמה שבראש, והעריכה תמיד את הישגיו האינטלקטואליים של האדם. אולם אסור לנו לחשוב שהחכמה שבראש לבדה היא עיקרו של צלם אלוקים שבאדם. אין צלם אלוקים שורה באדם אלא אם כן חברו בו יחד חכמת הראש וחכמת הלב. 

גֻּלְגֹּלֶת היא מבנה אנטומי העשוי עצם, בתוכו נמצא המוח ביצורים בעלי חוליות, ובכללם האדם. פגיעות מכניות בראש עלולות להוות סכנת חיים. הגולגולת היא המבנה המוכר ביותר בשלד האדם, ולפיכך המזוהה ביותר עם מוות. 

גולגולת בהלכה היא השם של עצמות הראש, הנקרא 'מלך האיברים' (מנחות ל"ז ע"א). בהשאלה מסמל המושג את האדם כולו, מפני שהראש הוא הבולט והגבוה באיברי האדם. החלק העליון של הגולגולת נקרא קדקוד, לפי חז"ל, הקדקוד במבוגר הוא המקום שמוחו של תינוק רופס (רש"י חולין נב ב ד"ה רוב גובהה). חז"ל מנו מספר מומים במבנה הגולגולת (משנה בכורות ז' ע"א, רמב"ם ביאת המקדש פ"ח ה"א). דיון הלכתי מרתק נוגע בשאלת הפלת עוברים פגועי ראש. אחד המומים מתייחס לתינוק אנאצפלוס (תינוק חסר מוח). מום מולד בו יש העדר של חלק משמעותי מהמוח, מהגולגולת ומהקרקפת, עוד בהתפתחות העוברית. תינוקות אלו, אם נולדים חיים, מתים תוך מספר ימים או שבועות. המחלה ניתנת לאבחון וודאי בשלב העוברי. מצבו של וולד זה דומה למה שנידון במשנה "המפלת וולד שגולגולתו אטומה, אינה טמאת יולדת, שאין זה וולד" (נידה כ"ד ע"א, רמב"ם איסורי ביאה פ"י הי"א). בביאור גולגולת אטומה - יש אומרים, שהכוונה לגולגולת חסרה, ואפילו כלשהו, או שחסרה לפחות שיעור כסלע (רמב"ן חולין מ"ד א, ב' התירוצים), ויש אומרים שהכוונה לגולגולת שאין בתוכה חלל כלל, אבל חסרון בעצם אינו מונעו מלהיקרא וולד (רמב"ן שם). בזמן הזה אין אנו בקיאים בצורות הוולד, ולכן בכל מקרה האישה טמאה לידה (ראב"ד, בעלי הנפש, שער הפרישה, ב"י יו"ד סי' קצ"ד, בדעת הרשב"א). יש מי שהתיר הפלת עובר כזה, אפילו לשיטות הסוברים שאיסור ההפלה הוא מן התורה מדין רציחה (הרב יצחק זילברשטיין, הובאו דבריו בנשמת אברהם, חחו"מ, סי' תכ"ה סעי' א'). ויש מי שהתיר הפלה של כל עובר הסובל ממום או מפגם תורשתי חמור שאין לו כל תקווה לחיות (שו"ת שבט הלוי ח"י סי' רנ"ט אות א'. וראה כסף משנה, הל' איסורי ביאה פ"י הי"א שכתב שכל שנברא בעניין שאינו ראוי לבריאת נשמה, אין אמו טמאה לידה, דלאוו וולד הוא. ובמאמרו של ד"ר דניאל מלאך, חוב' אסיא, ע"א-ע"ב, תשס"ג, עמ' 112 ואילך, ובספר תורת היולדת פרק ט').
על העוצמה שבארעיות

יצירתו של תמיר שפר בפרשת במדבר

÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷÷

פסל גבוה ורחב ממדים מאיים למלא את חלל החדר הקטן בבניין ההיסטורי של מוזיאון ראשון לציון.

הצבעוניות המרהיבה שלו שובה מיד את העין ומורכבת משטחי צבע בוהקים ודוגמאות חזרתיות של מאות פרצופים קטנים שבוצעו בטכניקה ידנית. קשה בחלל צר שכזה לקחת כמה צעדים אחורה ולראות את צורתו הכוללת, אבל אחרי שמזהים בו עין אחת ועוד אחת, פה ולשון, מרכיבים יחד דמות אניגמטית גדולה ומגושמת, שמפתיע לגלות שהיא עשויה כולה קרטון.

ארגזי הקרטון וציור הגלגלים הגדולים בבסיס הפסל קושרים את יצירתו של שפר לנושא התערוכה, 'תקוה'. הם מעלים אסוציאציה לארעיות ולמעברים שהיו נחלתו של היהודי הנודד, שעבר ממקום למקום עד שהגיע בלב מלא תקוה לארץ ישראל.

גם בני ישראל חיים מאז יציאתם ממצרים על ארגזים. הם עומדים בפני מסע ארוך במדבר שהיעד שלו הוא ארץ ישראל, ועד שיגיעו ליעדם הם ינועו ממקום למקום כשכל החפצים שלהם על גבם. כדי לנוע יחד, למעלה מ-600 אלף איש, הם יצטרכו לשמור על המבנה המדויק המשורטט בפרשה, כל שבט והמיקום המיוחד לו, סביב המרכז בו נמצא שבט לוי ובליבו המשכן. הם ינועו לפי הסדר הזה ויחנו לפיו וייקחו עימם את מבנה המשכן המפורק על כל כליו מתחנה לתחנה.

הפסל שיצר שפר ומסעם של בני ישראל במדבר מכילים שניהם את הדיסוננס של עוצמה מצד אחד וארעיות מצד שני. שניהם נראים כמו גוף גדול ומסיבי שנמצא בתנועה. תנועה שאמנם מעידה על משהו חסר, אך גם מלאה בתקווה גדולה וברצון להתמלא.

÷÷÷÷÷÷

בתמונה:

פרט מתוך 'אם לא טוב לך אז לך'

תמיר שפר

מוצג כעת בתערוכה 'תקוה'

מוזיאון ראשון לציון

אוצרת: דנה אריאלי

נעילה 7/8/19
מאותו רגע הבן אדם עזב את כל עיסוקיו ופשוט 'השתולל', נסע איתי מרחקים, הכניס אותי לאנשים, הוא פשוט התיש אותי 
סוחבים חבילות
גרנביץ
לפני כמה שנים נסעתי למדינה מרוחקת, בשליחות ה"תלמוד תורה" שבו עבדתי. הייתי צריך לחפש שותפים לפרויקט שייקחו חלק בהוצאות המוסד. הסתובבתי כמה ימים, כשחבר מקומי שהכרתי נוהג בשבילי ממקום למקום. לאחר כמה ימים מייגעים, הגעתי למבוי סתום. הובהר לי שבלי איש קשר, מישהו מכובד ומוכר שם, לא תהיה לי דריסת רגל במקומות הרלוונטיים. 

בדרך מוזרה (שהיא סיפור בפני עצמו) התגלגלתי לביתו של רב ממשפחה חשובה וידועה באזור. הוא בתחילה התנצל שאין לו זמן, אולם ביקשתי שייתן לי דקה אחת בלבד לדבר. 

הראיתי לו תמונות מהמקום, בפרט של ילדים. הוא התרגש מאוד. התמונות פתחו את לבו. הוא הסתכל הרבה על כל ילד, ושאל שאלות. לא אאריך בפרטים, אבל החל מאותו רגע הבן אדם עזב את כל עיסוקיו ופשוט 'השתולל', נסע איתי מרחקים, הכניס אותי לאנשים שלא היו פותחים לי סתם כך את הדלת, אבל עקב מעמדו המכובד ישבו איתי באריכות. הוא פשוט התיש אותי. בשלב מסוים התפרקתי ואמרתי לו שאני לא יכול יותר להיות ער רוב הלילה בנסיעות לפגישות, ואחר כך כבר במניין "ותיקין" הראשון להתייצב איתו כדי לפגוש עוד מישהו, אבל הוא המשיך בכל הכוח.

הנהג כבר הביע את פליאתו, וזרק לי בציניות: "מה הולך פה? משעמם לו? הרי כבוד אין לו מזה, כסף גם לא, ו'לשם שמים' – נו, נו... עם כל כך הרבה דרייב? מוזר. כנראה הוא ממש משועמם".

גם אני תהיתי בלבי, אבל שתקתי בתקווה לטוב. 

ביום האחרון, כשנפרדתי ממנו לשלום לפני חזרתי לארץ, הוא נתן לי פתק עם שם של מישהו, וכך אמר לי: "תשמע, אתה באת בשביל 'חיידר' לילדים, גם לי יש ילד. הוא התמוטט נפשית. זה כואב בעומק לבי. אני מבקש שתתפלל עליו כשאתה מגיע למערת המכפלה".

וואו.

לעולם אינך יודע מי העומד מולך, איזו חבילה הוא סוחב, ומה הדרייב שלו שפותח לו את הלב וגורם לו לעשות את מה שהוא עושה. מה שבטוח – הסיבה לא הייתה שעמום...

הסיפור היה יכול להסתיים פה, וזה גם היה ראוי.

אבל – עברו כמה שנים, הקשר איתו התרופף, ותהיתי בלבי מה עלה בגורלו של אותו נער.

ערב אחד נפגשתי עם מכר שלי, שזמן רב לא ישבנו לדבר. הוא סיפר לי על עבודתו בתחום בריאות הנפש. כשרצה להביא לי דוגמה להתקדמות מקצועית מעניינת, ולדרך טובה שעוברים מטופלים, החל להגיד שיש לו מטופל שהוא ממשפחה חשובה (זה היה קשור למשהו שרצה להגיד). לא יכולתי להתאפק וזרקתי בשגגה לחלל האוויר את שם המשפחה של אותו רב. אותו המכר נשתתק בהלם. ואמר לי שמעתה אינו יכול לפרט כלום, כי לא חלם שאני מכיר את המשפחה המדוברת - השוכנת מעבר לים.

קיבלתי ד"ש, או שמא סגירת מעגל.

מה אנו יודעים
על עצמנו 

ועל זולתנו
על חיבורים 

ומפגשים אקראיים בין אנשים
ועל החבילה שכל אחד סוחב...

"לעולם אינך יודע...".
הופעתי בחתונה שהתחילה ב-4 אחר הצהריים והסתיימה ב-4 לפנות בוקר. כל החתונה הופעתי בידיעה שמחר ב-6 בבוקר יש ברית לבן שלי בחדר בבית החולים שבו אמי הייתה מאושפזת לפני פטירתה (קופרמן)
בתוך הקהל הייתה אישה גויה בת 90 שהתחילה לשאול שאלות על השירים ששרנו ובמיוחד על שיר ספציפי מאד ישן. מסתבר שסבא שלה היה שר לה אותו (עמירן דביר)
משהו בסיסטם שנתן לי אלוקים מאפשר לי להגיע עם אנרגיה בכל הופעה מחדש. אני לא מעשן ולא נוגע באלכוהול כל חיי. המוזיקה זה הסם שלי, האנרגיה והחיים (ישי לפידות)
ניגנתי בחתונה שאבא של הכלה נרצח בפיגוע חודשים אחדים לפני החתונה. מועד החתונה נקבע עוד לפני שהאבא נרצח. זו הייתה חופה מרגשת ומצמררת. את החתונה הזו אזכור כל חיי (שי ברק)
המשמחים בעם
החתן שביקש מהתזמורת שלא לגלות לכלה על החתונה * שיר עתיק שהזכיר לאישה "גויה" בת 90 את מה שסבה היה שר לה בילדותה * הזוג שביקש שישירו להם בחדר ייחוד #עם תחילת עונת החתונות - ישי לפידות, עמירן דביר, שי ברק ונתנאל קופרמן, בראיון מיוחד
גבריאל בלוך
למעלה מעשרים שנה הם משמחים זוגות ביום המאושר בחייהם, עם רפרטואר של אלפי חתונות. לרגל עונת החתונות שזה עתה החלה, אנו שבים אל הוותיקים שבזמרים והלהקות, כאלו המופיעים כמעט מידי ערב בכל אולמות השמחה בכל רחבי ישראל. ניסינו לברר עם ישי לפידות, עמירן דביר, שי ברק ונתנאל קופרמן - מאיפה הם שואבים את האנרגיה בכל ערב מחדש, מה ההבדל בין חתונה בציבור הדתי לאומי לחתונה חרדית, מה הבקשה המוזרה ביותר ששמעו מהחתן והכלה, וגם: טיפים ללהקות החדשות שמנסות לכבוש את שוק החתונות.
מאיפה הכל התחיל?
ישי לפידות: "כבר 30 שנה שאני עוסק במוסיקה החסידית והיהודית. התחלתי את דרכי כמנהל תזמורת חתונות של אריה ברונר. בהמשך הקמנו את פרויקט 'חסידיש', ולאחר כמה שנים הקמתי את להקת 'אוף שימחעס' שהביאה בשורה למוסיקה היהודית. הלהקה הופיעה מעל כל במה אפשרית בכל העולם ובתכניות טלוויזיה. למעשה היינו בשליחות לקרב בין המגזרים וציבורים רבים בישראל ובעולם נחשפו למוסיקה היהודית בזכות אוף-שימחעס. רק אחרי שנים ארוכות, חזרתי להופיע בחתונות, בעיקר כזמר אורח שמגיע לתת 'שואו', בעיקר בהרקדה השניה. בנוסף, עד היום אני מחלק את זמני בין קונצרטים, הנחיות, הרצאות, מופעים גדולים ותכניות רדיו. לפעמים אני מופיע כזמר סולו, לפעמים עם 'אוף שימחעס' ולפעמים עם מועצת השירה היהודית".  
עמירן דביר: "התחלתי ללמוד פסנתר בגיל 4, למדתי מוסיקה קלאסית במקביל גם אצל מורה פרטית וגם בבית ספר למוזיקה בתל אביב. בגיל 7 כבר הייתי מצטרף לאבא שלי שהיה מנגן באירועים מידי ערב, ולמדתי לאט לאט את המקצוע. בגיל 18 כבר עסקתי במוזיקה על בסיס יומי והייתי מלווה בנוסף לאבא שלי, עוד אומנים כמו צמד רעים, דודו פישר, ולהקות שונות. בגיל 20 פתחתי להקה משלי ובקרוב אנחנו חוגגים 25 שנות פעילות עם אותם הנגנים, ומי שמכיר את עולם המוסיקה, זה לא דבר של מה בכך".
שי ברק: "מיד כשהשתחררתי מלהקת הרבנות הצבאית לפני כ-20 שנה, התחלתי להופיע בחתונות. בהתחלה הייתי מלווה לא מעט זמרים. בהמשך הדרך, כבר לא היה שווה כלכלית להביא זמרים, אז פשוט התחלתי לשיר. מאז ועד היום אני כבר שנים מופיע – מנגן וגם שר. אבא שלי שר, מנגן ומנצח על מקהלות חזנים ומקהלות ילדים, כבר עשרות שנים. ממנו שאבתי את האהבה למוסיקה ופיתחת סגנון ייחודי משלי. יוצא לי לשתף פעולה עם אבא בקונצרטים שבהם הוא מנצח ואני מנגן וגם אחי, טל, שמנגן בגיטרה, מופיע איתי מידי פעם בלהקה. המוסיקה אצלנו היא בהחלט מקצוע משפחתי".

נתנאל קופרמן: "אני מנגן מגיל 8, כשרציתי לנגן טרומבון והכלי היה גדול, אז ההורים שלי שלחו אותי ללמוד חצוצרה. לאחי הגדול הייתה להקה ומגיל 13 כבר ניגנתי בחתונות שזה כבר 31 שנה. לפני 22 שנה הקמתי להקה בשם "ענבי הגפן" יחד עם יואב קופולוביץ. אחרי 9 שנים כשותפים הוא קיבל הצעה להיות חזן במיאמי ועזב את התחום. מאז שיניתי את שם הלהקה ל"נתנאל קופרמן והלהקה". יש לנו שני סולנים עיקריים – נפתלי גולד ואבנר גלבוע שאיתם הלהקה מופיעה בחתונות".
מאיפה מביאים כל ערב אנרגיה?
ישי לפידות: "משהו בסיסטם שנתן לי אלוקים. אני לא מעשן ולא נוגע באלכוהול כל חיי. המוזיקה זה הסם שלי, האנרגיה והחיים".
עמירן דביר: "אחרי כל כך הרבה שנים הבנתי שזאת השליחות שלי, לשמח חתן וכלה ביום המיוחד שלהם ואחרי שמבינים את זה מקבלים המון אנרגיות. אני תמיד מגיע לחתונה עם הבנה שמוטלת עלי החובה לעשות הכל כדי שהזוג ישמחו ביום הזה". 
שי ברק: "במקצוע הזה, אתה חייב לאהוב את מה שאתה עושה ומי שלא אוהב את המקצוע רואים את זה עליו. אני מופיע בהרבה מקומות בעולם ואני משתדל לגוון. אני רואה בזה זכות שאני נמצא ביום הכי מאושר של הזוגות לשמח אותם, מזה אני שואב בכל ערב את האנרגיה מחדש".

נתנאל קופרמן: "זה סוג של עבודה שאתה חייב לאהוב אותה באמת. מי שלא אוהב את זה באמת לא יכול להסתיר את זה כי על הבמה רואים את זה בגדול". 
סיפור שנחרט בזיכרונך מאחת החתונות?
ישי לפידות: "בעיקר חתונות לאחר אסונות. אמא שנפטרה זמן קצר לפני החתונה, אבא שהגיע לחופה ומשם חזר לטיפולים בבית חולים וכדומה. השמחות הללו מרגשות ושמחות מהרגיל".
עמירן דביר: "אחד הסיפורים היותר מרגשים היה דווקא בהופעה בחו"ל במסגרת טור הופעות בקהילות יהודיות ברחבי העולם. באחד המקומות ההופעה הייתה פתוחה גם לקהל הרחב ובקהל הייתה אישה גויה בת 90. בסוף ההופעה היא התחילה לשאול שאלות על השירים ששרנו ובמיוחד על שיר ספציפי מאד ישן. מסתבר שהשיר הזכיר לה את ילדותה, היא זכרה שסבא שלה היה שר לה אותו. היא לא הפסיקה לבכות וייעצתי לה לבדוק, אולי היא בכלל יהודייה. הנכדה שלה הבטיחה לחקור את הנושא".
שי ברק: "יש חתונה אחת אותה לא אשכח לעולם. ניגנתי בחתונה שאבא של הכלה נרצח בפיגוע חודשים אחדים לפני החתונה. מועד החתונה נקבע עוד לפני שהאבא נרצח. זו הייתה חופה מרגשת ומצמררת. את החתונה הזו אזכור כל חיי. זה רק נותן לך יותר מוטיבציה לתת 200 אחוז מעצמך באירוע".

נתנאל קופרמן: "אצלי זה דווקא רגע אישי. הופעתי בחתונה יוקרתית. החתונה התחילה ב-4 אחר הצהריים והסתיימה ב-4 לפנות בוקר. כל החתונה הופעתי בידיעה שמחר ב-6 בבוקר יש ברית לבן שלי בחדר בבית החולים שבו אמא שלי הייתה מאושפזת לפני פטירתה. זו חתונה שלא אשכח. הקהל כמובן לא הרגיש מה מתחולל אצלי בלב באותן שעות".
טיפ ללהקות בתחילת הדרך?
ישי לפידות: "המון סבלנות, יחסי ציבור, ויחסים טובים עם קליינטים שבסוף גורמים לכל המשפחה לנגן איתך את שמחות חייהם".
עמירן דביר: "לקחת את נושא שמחת חתן וכלה מאד ברצינות. פחות להיות "סלב" על הבמה ויותר להתמקד בלשמח באמת את החתן והכלה ואת האורחים. בצד המקצועי - להקפיד על סאונד טוב וכמובן על נגנים שבאים כל ערב עם כל הכוחות כדי לשמח".

שי ברק: "מי שחושב שזה משהו שניתן לעשות לטווח הקצר כעבודה מזדמנת, זה יכול להיות נחמד, אבל לא תצליח לבדל את עצמך מאחרים. רק מי שמחליט זה הייעוד שלו, יכול ליצור משהו שמייחד אותו מאחרים. זה בולט בעיקר בתחום המוסיקה, מקצוע שבו הזמר והנגנים נמצאים בפרונט, על הבמה. זו הסיבה שאני משתדל להמציא את עצמי בכל פעם מחדש".

נתנאל קופרמן: "להיות נאמנים לאיכות וקשובים לקהל. הבקשות של החתן והכלה זו לא המלצה, זו חובה. וכמובן: לאהוב את המקצוע".
ההבדל בין חתונה חרדית לחתונה דתית לאומית?
ישי לפידות: "בעיקר בהפקה המוקדמת. בחתונה חרדית סוגרים עם המשרד תאריך ונפגשים בערב השמחה. בקרב הציבור הדתי לאומי, מדובר לפעמים בשרשרת פגישות, דיונים, אסטרטגיות ותכנונים".
עמירן דביר: "ההבדל הוא קודם כל בהברה של המילים. בחתונות חרדיות השירים הם ב'לושון הקויידש' בהברה ליטאית או חסידית. בחתונות בציבור הדתי לאומי שרים בעברית רגילה. יש גם הבדל בבחירת השירים. ישנם שירים שמוכרים רק אצל הציבור החרדי וישנם שרק בציבור הדתי לאומי. הבדל נוסף – בציבור החרדי ההרקדה העיקרית והארוכה היא ההרקדה השניה לאחר המנה העיקרית, ואצל הדתיים לאומיים דווקא ההרקדה הראשונה היא הארוכה והיותר משמעותית".

שי ברק: "ההבדל הגדול הוא שבחתונות חרדיות לא הייתי פוגש את הזוג לפני החתונה אלא רק באולם. בציבור הדתי לאומי יש פגישה אחת לפחות אם לא יותר, כדי לתכנן את האירוע מבחינה מוסיקלית. אבל השמחה היא אותה שמחה על כל בית יהודי שנבנה".

נתנאל קופרמן: "המכנה המשותף הוא שהקהל מגיע כדי לשמח חתן וכלה. ההבדלים הם בעיקר בהיערכות לחתונה. אצל הדתיים לאומיים הבוקינג יכול להיעשות גם 8 חודשים לפני החתונה. בחתונות חרדיות לפעמים אני מקבל הזמנה לעוד חודש ואפילו פחות. הבדל נוסף: בחתונה חרדית מבררים אם הלהקה פנויה בתאריך העברי, אצל הסרוגים מבררים את התאריך הלועזי".
הבקשה הכי מוזרה ששמעת מחתן וכלה?
ישי לפידות: "זוג שביקש שאשיר להם בחדר הייחוד".
עמירן דביר: "אחת הכלות ביקשה ממני להזכיר לה במיקרופון בשעה 23:00 בדיוק לקחת כדור מאד חשוב מבחינה בריאותית".
שי ברק: "הייתי בחתונה בהולנד, ומסתבר שזו הייתה חתונה בהפתעה, הכלה לא ידעה שזו החתונה שלה. החתן, איש עסקים עשיר, החליט לסגור אולם, סגר אותנו כלהקה, סגר צלמים ואת שאר הדברים. זו בהחלט הייתה חתונה מרגשת. זה משהו שאתה לא רואה כל יום".
נתנאל קופרמן: "בחתונה במקסיקו, חצי שעה לפני החתונה התברר שהכלה רצתה שננגן שיר מיוחד מתחת לחופה, שיר עם מקסיקני, אבל המפיק לא העביר לנו את השיר המדובר. תוך רבע שעה למדנו את השיר, כתבנו תווים והכלה הייתה מאושרת שהשיר יצא כמו שרצתה".
רק עבור חלום גדול ומוחשי אנשים מסוגלים לצעוד 40 שנה, ועוד במדבר. לא על גדות הדנובה, לא במדרוני הפיורדים, אלא בחום ובשרב

דרך צלחה

עדי ארד
שנה שלמה הכינו את בני ישראל לרגל יציאתם למסע לארץ ישראל.
ועכשיו, אחרי שנתנו להם את "חוברת ההרכבה" של איקאה, המדריך לנודד המתחיל, הם סוף סוף יכולים להתחיל את המסע.

זה לא ייקח יום ולא יומיים, אולי יותר דור או שניים.

אם הם לא יראו בדמיונם את ארץ ישראל ונפלאותיה, אם לא יהיה להם חזון ברור של המטרה אליה הם צועדים, אין סיכוי שהם יצלחו את הדרך.

רק עבור חלום גדול ומוחשי אנשים מסוגלים לצעוד 40 שנה, ועוד במדבר.

לא על גדות הדנובה, לא במדרוני הפיורדים, אלא בחום ובשרב, בתנאים לא תנאים ששורים במדבר.

מרגע שאנחנו נולדים, אנחנו ישר משובצים לתוך "קורס ההכנה הלא מוצהר לחיים".

כל הורה בדרכו, כל משפחה באופיה, מכינים את הילד או את הילדה לעולם.

והמטרה היא, שביום מן הימים, ועדיף לפני שיעברו 40 שנה, יהפוך העולל לאיש, והפעוטה לאשה, לבוגרים עצמאיים ואינדיבידואלים עם יכולת קיומית וחוסן נפשי ופיזי, יכולת קבלת החלטות, ערכים טובים ובריאות תקינה.

ולהורה שלא רואה את המטרה הסופית באופן בוהק ומדויק, יהיה קשה יותר לתת כלים חיוניים לילדו לקראת צאתו למסע החיים.

ויש שצולחים את המסע, ולאחר 40 שנה מגיעים ל"ארץ ישראל" שלהם. סוף-סוף מגיעים אל הטוב והנחת.

אך רק מי שיראה זאת יוכל לנוח מן המסע ולהתנדנד על ערסלי חייו בחיוך.

ומי שלא רואה, אותם אנשים שאינם מסופקים לעולם ותמיד חושקים בדשא של השני, עליהם נגזר להמשיך ולסוב בתוך ספירלת חייהם האומללה.

מה שבטוח הוא, שכל כלי וכל אתגר, כל מהמורה בדרך בה אנחנו הולכים ופועלים, כל אלו מעצבים את דמותנו ומחדדים את אישיותנו, לטוב ולרע.

כל שיעור שאנו לומדים, כל סיפור וכל שיחה, כל אסון וכל ברכה, גורמים לנו להפוך לבעלי ניסיון, למיטיבי לכת.

וכל זאת בכדי שכשנכנס ל"מדינתנו", נוכל להמשיך גם אנו וללמד את ילדינו.

אז, דרך צלחה, המפתחות בפנים.

ונראה מה יקרה בעוד כמה שנים. למשל, ארבעים.
הממונה על המאבק באנטישמיות בגרמניה: "לא לחבוש כיפה בגרמניה"
מערכת שבתון 
כבר שנים רבות, ואולי מאז ומעולם, או לפחות מאז מלחמת העולם השנייה, שיהודי המטייל בחו"ל מסיר או מסתיר את כיפתו. ומה עם אלו שגרים בניכר? בשנים האחרונות תחושת הביטחון האולי מדומה שהייתה – תמה. אירועים אנטישמיים מתגברים, עם או בלי קשר לאנטי-ציונות האופנתית. ובהמשך לכך, בארץ ששמה מצמרר יותר מכל, קיבלנו המלצה חמה: לא לחבוש את הכיפה בגרמניה.
פליקס קליין, הממונה הממשלתי על המאבק באנטישמיות בגרמניה, המליץ, בריאיון לעיתון גרמני "פונקה", שלא להסתובב ברחובות גרמניה עם כיפות. "דעתי לרוע המזל השתנתה בהשוואה למה שהייתה בעבר" אמר שם. "אני לא יכול להמליץ ליהודים לחבוש את הכיפה בכל זמן ובכל מקום בגרמניה".
עוד טען, כי המשטרה הגרמנית ומערכת החינוך צריכות לעבור השתלמויות בנושא האנטישמיות: ״רבים מהם לא יודעים מה מותר ומה אסור. יש הגדרה ברורה של מהי אנטישמיות וכדאי ששוטרים ילמדו אותה במהלך הכשרתם", אמר.
קליין הוסיף נתון מעניין ומחריד: רק מיעוט מתקיפות היהודים בגרמניה על רקע אנטישמי נעשה על ידי מוסלמים, וכ-90% מהתקיפות הן מאנשי ימין קיצוני, אך עם זאת הודה כי חלקם של המוסלמים גדל.

גם הרב הראשי של ברלין, הרב יהודה טייכטל, שהגיב לדבריו של קליין, דחה את המלצתו וקרא ליהודים להמשיך להסתובב עם כיפותיהם. בריאיון לגלי צה"ל אמר:" אמנם יש עלייה באנטישמיות באירופה, אבל צריך להמשיך ללכת כפי שאנחנו. הכיפה היא סמל מובהק לזהות יהודית - ולכן נמשיך לחבוש את הכיפה בגאווה. כך נמליץ לכל יהודי". עוד הוסיף: "אמנם כל אמצעי הביטחון צריכים להילקח בחשבון, אך הסתרת הזהות היהודית מעולם לא הייתה הפתרון. אנחנו תמיד צריכים להיות מודעים לזהות שלנו".
נשיא המדינה, ראובן ריבלין הזדעזע מהדברים והתייחס לנושא גם כן: "מציאות בה עדיף שיהודים לא יחבשו כיפה ברחבי המדינה, מחשש לביטחונם, מעלה בי זעזוע עמוק. האחריות לשלומם, חירותם וחופש אמונתם של בני הקהילה היהודית בגרמניה מונחת על כתפי רשויות האכיפה והממשלה בגרמניה". כתב, וסבר כי מדובר בכניעה לאנטישמיות: "אנו מעריכים את מחויבותה של הממשלה לקהילה היהודית החיה בגרמניה אך החשש לביטחונם מהווה כניעה לאנטישמיות. כניעה שכזו היא הודאה בכך שיהודים אינם בטוחים, שוב, על אדמת גרמניה. לעולם לא ניכנע, לא נשפיל מבט ולא נגיב בתבוסתנות אל מול האנטישמיות ואנו מצפים ודורשים מבנות בריתנו לנהוג כך", סיכם.
דגלים דגלים
רב העיר ירושלים: לא להניף בעיר דגלי גאווה. התוצאה – הכניסה למשרדו נצבעה בצבעי גאווה

ליאת שוקרון
בדיוק שבוע לאחר ריקוד הדגלים המסורתי, יתקיים בירושלים מצעד הגאווה והסובלנות. כשהמצעד החל לפעול באופן קבוע בעיר ירושלים, היו שניסו למנוע את העניין, אך היועץ המשפטי לממשלה ובתי המשפט המחוזי והעליון פסקו כי יש להתיר את המצעד בשם עיקרון השוויון וההגנה על חופש הביטוי. בשנים האחרונות, מספר ימים לפני מצעד הגאווה שבירושלים, נתלים דגלי גאווה קטנים לאורך רחובות מסוימים בעיר, במיוחד באזור שהותווה למצעד.
רב העיר ירושלים, הרב אריה שטרן, פנה השבוע באמצעות מכתב לראש העיר ירושלים, משה ליאון, לקראת מצעד הגאווה שעתיד להתקיים בעיר. "לצערי הרב הנני נדרש לנושא כאוב כמו אותו 'מצעד' העומד להתקיים בשבוע הבא", פתח את מכתבו. "יודע אני שמבחינת החוק אין לראש העיר את היכולת למנוע את המצעד, ועל כן בקשתי ממך שלפחות תתן הוראה שלא להניף את הדגלים שמכערים את העיר", המשיך, וסיים: "אני סומך עליך שתנהג כחכמתך להסיר מעלינו את החרפה הזו בייחוד עכשיו בימים הקדושים שבין יום ירושלים לחג השבועות".
לאחר שזעקו הכותרות, הרב שטרן הסביר את פנייתו בריאיון לגל"צ: "ביקשתי שלא יתלו דגלים במסלול הצעדה או ברחוב עצמו על העמודים כי אנשים עוברים בדרך לבית הכנסת הגדול ובית הכנסת ישורון ואני לא חושב שראוי שיונפו דגלים אלו ליד מקומות חשובים כאלה".
בריאיון ל- YNET הסביר הרב כי הוא רואה בהנפת דגלים מטעם העירייה כמעין ביטוי של השתתפות והזדהות ידידותית, "אבל הדגלים לא יכולים להיות מתאימים כשמדובר על נושא שהוא קודם כל שנוי במחלוקת, ושנית, רוב הציבור הירושלמי פשוט פגוע, בגלל שמדובר בסופו של דבר על עניין שהוא איסור מהתורה", הוסיף והרחיב שם כי העיתוי בעייתי לדעתו: "בערב מתן תורה הקיפו את העיר בדגלים שמבטאים התנגדות לדברי תורה. כולם מתגאים בזה שעושים שיעורי תורה בכל מקום, וזה דבר נפלא ויפה, ומה כתוב בתורה, ריבונו של עולם? מה כתוב בתורה? וכנגד זה יניפו את הדגלים בליל חג השבועות, או בימים שלפניו כשמתכוננים למתן תורה?", שאל הרב.
עיריית ירושלים מסרה שתפעל על פי הנחיות היועץ המשפטי לעירייה, לפיהן ניתן לתלות את הדגלים - כפי שהיה בכל השנים האחרונות, ובהסתמך על פסיקות בתי המשפט בעניין.
ותגובה נוספת הייתה מטעם פעילי הקהילה הגאה הירושלמים, שצבעו בליל יום שני את הכניסה למשרדו של הרב הראשי לירושלים עם צבעי דגל הגאווה והמילים "ואהבת לרעך כמוך".
אורו של עולם
ירושלים תמיד הייתה העיר בה הכל יכול לקרות, כולל זה שמדינת ישראל תשלם שכירות לרוסיה על מבנה בית המשפט העליון בירושלים, ותרכוש ממנה מבנים בשווי של מיליונים כשהיא משלמת באמצעות תפוזי ג'אפה. סיפורים על העיר שהמבנים בה הם קיבוץ גלויות אחד גדול – ולא רק של יהודים
הודיה אלתר
לכל אחד יש עיר ושמה ירושלים. כל אחד לוקח את ירושלים למקום שלו. לפעמים כשצועדים ברחובות ירושלים מרגישים כאילו יצאנו למסע עולמי. כי הרי מה הסיכוי שבלב ירושלים תפגוש כמרים במעבר חצייה, נזירות בשוק מחנה יהודה, בפתחת השכונות החרדיות נצפה צריח של בית חולים איטלקי ונמצא כנסיה רומנית בלב שכונת גאולה? מה לבי"ח איטלקי ולירושלים? כנסייה אתיופית, כנסייה קוריאנית בלב רחוב הנביאים, מושבה גרמנית ומגרש הרוסים... מה קורה כאן?
כדי להבין את המרחב של ירושלים, עיר הבירה שלנו, העיר הכי גדולה כיום במדינת ישראל, צריך לחזור לתחילת ההתחלה ולהבין שכל המבנים האדירים והשכונות הרחבות שנצפות בעיר – כלל לא היו קיימים לפני כמה עשרות שנים. מה שהיה ברחבי העיר הוא חול וחול, שדות חיטה, ובקיצור- ארצי מולדתי הר טרשים קרח.                                                                                         
בית בבית נוגע
ירושלים הייתה מה שהיום אנחנו מכנים "העיר העתיקה". בתוך העיר העתיקה, הגרעין הקדום של ירושלים, התעבו להן הדתות השונות. ירושלים עברה הרבה מאוד ידיים שניסו לאחוז בה, גלגולים ועמים שונים ששינו את נופיה ברמה כזו שעד היום ניתן להבחין בדתות השונות וברובעים השונים, שגם בתוכם יש מגוון מאוד רחב והכל בתא שטח יחסית קטן. קילומטר על קילומטר מרובע וכפי שאמר עגנון: "בית בבית נוגע וגג בגג יכול אדם לעבור מתחילת ירושלים ועד סופה כעיר שחוברה לה יחדיו מחוברת ירושלים על ידי גגות בתיה ומחולקת היא על ידי יושביה מי זכה לך ירושלים שהגעת לידיי כך" (עגנון כנגן המנגן).                                                                                                במאה ה-19 מספרים לנו על צפיפות בירושלים שבין החומות ועל השר, סר משה מונטיפיורי שמקים את השכונה הראשונה ליציאה מהחומות - משכנות שאננים. מסתבר שעוד לפניו הוקמו חוות חקלאיות במרחב ירושלים. כך למשל בשכונת כרם אברהם של ימינו, שאת רחובותיה מתאר לנו עמוס עוז בספרו "סיפור על אהבה וחושך", יש סמינר לבנות ובתוך הסמינר יש מעין מוזיאון ובו תמונות ואזכורים מהחווה החקלאית שהוקמה ב-1852 על ידי הקונסול הבריטי של ירושלים ג'יימס פין ואשתו לטובת עניי ירושלים. הפועלים בחווה החקלאית הזאת היו יהודים מהרובע היהודי.
באותו הזמן הבישוף הפרוטסטנטי של ירושלים סמואל גובט בנה בהר ציון בית ספר, פנימייה של ילדים בשם "ארץ הצבי". 
לא רק יהודים יצאו מהחומות
יש לנו נטייה לצייר את התהליך הזה של היציאה מהחומות כאילו שרק היהודים עברו אותו. זה נכון שהיהודים במאה ה-19 יצאו מהחומות במסות אדירות, אבל במקביל קרו עוד יציאות מהחומות. גם לאנשים אחרים היה צפוף ומחניק וגם הם סבלו ממחלות ומגיפות בעיר העתיקה.                                                       נבנו המון שכונות ביחס למוסלמים והנוצרים, שהעשירים שבהם בנו יותר "קאסרים", מבני קיץ. עד היום ניתן להבחין בבתים אלו מצפון לשער שכם, ובעיקר ניתן לראות לא מעט מבני ציבור של מעצמות אירופה. ירושלים אורו של עולם, ועדיין... מה הם עושים כאן מאז ועד היום? מסתבר שאחרי מלחמת קרים האימפריה העותומאנית נחלשה ומכיוון שכך חתמה האימפריה על הסכמים מול מעצמות אירופה, הסכם הקפיטולציות שאפשרו לראשונה דברים שלא ידעו בירושלים קודם לכן -  שנתינים זרים יוכלו לקנות קרקעות.
למי יש יותר גדול
כיום במתחם הצרפתי מכירים יותר את הנוטרדאם בגלל הנראות שלו בשטח ואולי גם בזכות "על גג מנזר נוטרדאם" של שליו, אבל האמת היא שכל המתחם הצרפתי כולל בתוכו גם את בית חולים סנט לואי, כנסיית סנט פול בממילא ואפילו מנזר אחיות שרובנו לא מכירים כי המבנה נהרס, שהרי שם עבר הגבול מ48-67. 
סנט לואי ידוע כבי"ח סופני שמגיעים אליו מכל העולם ומכל המגדרים מאז ועד היום ומקבלים כסף רק מנדבות. במלחמת העולם הראשונה, כאשר הטורקים השתלטו על המבנה הם צבעו את כל כולו בשחור. לפני כמה שנים, בעקבות נזילות, התחילו להיחשף תמונות אדירות של אבירים בינלאומיים מהתקופה הצלבנית. 

מסתבר שמי שהיה אחראי על כל בניית המתחם הצרפתי בירושלים היה רוזן צרפתי מרי אמדה דה פיילה, שמלבד היותו מאמין ונוצרי אדוק הוא צאצא לטנקרד הצלבני שבערך מאזור מתחם זה פרץ לירושלים וצאצאו ניסה להתחקות אחריו. איך הוא עשה זאת? את חותמו בירושלים הוא הותיר במתחם הצרפתי שמבוסס על העץ שנטע טנקרד. בגלל צפיפות בעיר העתיקה ואולי גם בגלל החיבור לשורשים הוא הקים שם מחנה אוהלים עם כל פמלייתו שמנו כ-1000 צליינים צרפתים שכונו "שיירת האלף". הרוזן ראה שממש מגרש אחד לידו החתימו הרוסים את שמם בירושלים והחל לקנא להם. הוא ארגן רכישת שטח והקים אכסנייה מפוארת לצליינים צרפתיים. נוטרדם דה פרנס – גבירתנו של צרפת, שלימים תקרא נוטרדם דה ג'רוזלם.
יחד עם בית החולים סנט לואי שהיה צמוד אליה ומנזר סנט פול שבממילא, היה לצרפתים מתחם גדול בירושלים החדשה. המתחם הרוסי הסמוך נבנה על שטח גבוה במקצת מהשטח הצרפתי וכנסיית השילוש הקדוש שבמרכזו השקיפה על גג הנוטרדאם מלמעלה. בין המעצמות הייתה תחרות סמויה ולכל אחת היה חשוב לבלוט יותר משכנתה. לכן הציבו הצרפתים פסל בין הצריחים ובו יושב ישוע על כתפה של מרים אמו ומצביע כלפי מעלה. ראשו של ישו נישא לגובה הרם ביותר בירושלים ואצבעו רומזת לכל מי שמביט בו כי הוא מסתכל על המקום הגבוה ביותר בעיר הקודש. כיום שוכן במבנה מלון מטופח שנמצא בבעלות הוותיקן ועל קירותיו ציורי קיר רבים מהברית החדשה. 
ירושלים החדשה
ממש מאחורי הנוטרדאם במגרש הרוסים נמצא מוזיאון אסירי המחתרות. בית הנשים הצלייניות הרוסיות בתקופה הבריטית הפך להיות כלא שכונה בפי כל "אסירי המחתרות". עד היום ניתן לראות בתוך המוזיאון את האבנים שמספרות את סיפורו של המקום גם מתקופת הצלייניות וגם מזמן המחתרות שחקקו שם את שמם או את שם המחתרת ממנה באו. 
היום נשאלת השאלה - למי שייך המתחם? בזמנו, העותומאנים נתנו את המקום לרוסיה תמורת כסף רב וכך הם בנו כנסייה מפוארת, אכסניות לגברים ולנשים, אכסנייה לאנשי הדת, בית חולים ובתוך זמן קצר קיבל המתחם הרוסי את הכינוי "נובוי ירוסלימה" – ירושלים החדשה. הרוסים היו הראשונים שפתחו פתח למעצמות אירופה לרכוש קרקעות, שטחים מחוץ לירושלים דאז. 
מיליון וחצי לירות - בתפוזים
עם סיום מלחמת העולם הראשונה וכניסת הבריטים לירושלים הולאמו מבני מגרש הרוסים לצורכי הבריטים. אכסניית הנשים הפכה לכלא, והמבנים האחרים שימשו בתור מבני משטרה ומשפט. 
עם קום מדינת ישראל ירשה המדינה את המבנים והמשיכה להשתמש בחלקם למטרות דומות. באכסניית הגברים מוקמות תחנות משטרה ומעצר ובית משפט השלום של היום היה בית משפט העליון ובשונה מהבריטים, מדינת ישראל הייתה צריכה לשלם עבור הנכסים. 
בית המשפט העליון שכן במגרש הרוסים עד שנות ה-90. מיקום זה עורר מספר בעיות משום שהשטח שייך לרוסיה. נוצר מצב בו מוסד ממלכתי וראש רשות שלטונית בישראל משלמים שכר-דירה למעצמה זרה וזה לא תמיד נראה טוב. דורותי רוטשילד תרמה ממיטב כספה לבניית בית המשפט העליון כפי שאנו מכירים בו היום וזו רק אחת הסיבות...
ובנוסף, אחרי משא ומתן ארוך של שנים הוסכם כי מדינת ישראל תשלם לברית המועצות סכום עתק של 3.5 מיליון לירות. 2 מיליון לירות שולמו בכסף מלא ומיליון וחצי נוספים שולמו בעסקת תפוזים. כך הועברו לברית המועצות אלפי טונות של תפוזי jaffa תוצרת הארץ שכיסו את החוב במלואו. גם אחרי ההסכם נותרו חלק מהמבנים בידיי גורמים רוסים כך נוצר המצב המורכב והמשעשע בו שופטים ישראלים חולקים חצרות ומסדרונות עם נזירות רוסיות בבניין ששוויו רבבות תפוזים.
בתפוזים בחרו פיינשטיין וברזני לשלם, במחיר חייהם, בב' באייר תש"ז. שנה לאחר מכן הוקמה המדינה והיום, כשאנו שרים התקווה- "להיות עם חופשי בארצנו ארץ ציון וירושלים", לנו ברור מאליו מה שלהם לא היה ברור... כיום יש ריבונות ויש לנו מדינה, אבל כמובן שאנו לא שוכחים את המרחב שבו אנו נמצאים, וזוכרים לפתוח גם צוהר לירושלים האחרת שמתחברת לסיפור גדול יותר..  ירושלים אורו של עולם. 
***
מוכנים ומזומנים
מאז תקופת המקרא ועד היום מהותם של ימי ספירת העומר השתנתה מספר פעמים, כמו מנהגי היום והאבלות. ספירת העומר על ציר הזמן
ד"ר מאיר נזרי  
וספרתם לכם
תקופת המקרא
בתקופת המקרא ימי העומר היו ימי הווי של שמחה המגשרים בין פסח לשבועות, בין עונת קציר השעורה לבין עונת קציר החיטה (ויקרא כג, ט-כא), שני קצירים שהיו מלווים בטקסים חגיגיים כמתואר במשנה (מנחות י, ג-ד) עד כדי כך שרמב"ן מכנה ימים אלה חול מועד (ויקרא  כג) והטעם לספירת העומר בתקופת המקרא הוא לקביעת חג שבועות (שבלי הלקט  סימן רלו). 

בית שני
בתקופת בית שני קיבלו ימי ספירת העומר צביון של תפילה ותיקון 'כדי שנזכור צער העולם ולשוב לו בלבב שלם ולהתחנן לפניו לרחם עלינו ועל הבריות ועל הארץ שיהיו התבואות כתקנן' (אבודרהם והשווה רה"ש טז ע"א).
לאחר החורבן
אחרי החורבן הבסיס לימי העומר נהיה לאומי, להזכיר על ידם חורבן המקדש ואבדן המולדת 'אמימר מני יומי ולא מני שבועי, אמר: זכר למקדש הוא' (בבלי מנחות סו ע"א), לפיכך אומרים 'הרחמן הוא יחזיר עבודת בית המקדש למקומה במהרה בימינו' (אבודרהם). 
ימי הביניים והיום
בימי הביניים הבסיס לספירה הוא למתן תורה. כך סובר הר"ן על הרי"ף פסחים כח ע"א, ואכן על פי רוב הפוסקים, ספירת אחרי החורבן היא מדרבנן זכר למקדש. בהשפעה הקבלית נוסח הארי ז"ל מן המאה ה-16 הטעם לספירה הוא קבלי – תיקון שבע מידות וטהרת הנפש לקראת מתן תורה. השווה תפילה נוסח אשכנז לאחר הספירה: 'רבש"ע אתה צויתנו... לספור ספירת העומר כדי לטהרנו מקלפותינו... יה"ר... שבזכות ספירת העומר שספרתי היום יתוקן מה שפגמתי בספירה (השייך לאותו הלילה)' (וראה גם זוהר אמור צז ע"ב). על פי זה, הטעם לאבלות בימי כל ימי הספירה לא מטעם מותם של תלמידי ר"ע, אלא בהיותם ימי דין ומידת הדין פגעה בהם בימים אלה. 
מאז שימשו שני רעיונות אלו, זכר למקדש וציפייה ליום מתן תורה, יסוד לספירת העומר.

למה אבל?
* במקור התלמודי המספר על מותם של תלמי ר' עקיבא שמתו מפסח ועד העצרת אין אזכור של מנהגי אבלות (בבלי יבמות סב ע"ב).

* על פי איגרת רב שרירא גאון (בשם שטיינזלץ): היה זה "שמדא" גזירת מלכות או מלחמה שגרמו למיתתם של תלמידי ר"ע, והמדובר במרד בר כוכבא שר' עקיבא תמך בו.

* על פי תשובות הגאונים - שערי תשובה סימן רעח: אין מקדשין וכונסין בין פסח לעצרת... 'לא משום איסור הוא, אלא משום מנהג אבלות, שכך אמרו חכמים 12 אלפים תלמידי ר"ע מתו... ומאז נהגו כך'. כך סובר גם ספר המנהיג לר' אברהם בן נתן וכך דעת המאירי. וכך דעת המהרי"ל הנחשב אבי מנהגי אשכנז הסובר, שתלמידי ר"ע מתו רק ל"ב יום לכן בל"ג בעומר א"א תחנון בשחרית. המהרי"ל הוא הראשון המציין את ל"ג עומר כיום שמחה. בעקבותיו הלכו כל חכמי אשכנז והרמ"א, אבל השו"ע פוסק ל"ד בעומר, שאז פסקה המגפה. 

* דעת הרדב"ז, אב"ד ומנהיגה של יהדות מצרים, היא שמסתפרים בכל יום שאין בו תחנון: ימי ניסן, ר"ח אייר וערב שבת מהטעם של 'מצטער פטור'.
כיצד נוהגים?
א. במקרא אין כל זכר לאבל כלשהו. גם בתלמוד ובדברי הרמב"ם בהלכות ספירת העומר אין כל אזכור למנהגי אבל כלשהם (הלכות תמידין ומוספין פרק ז הלכות כב וכד), ועל פי זה נשענים אלה שאין נוהגים כל אבלות כמו הבלדים שבתימן.    

ב. על פי הקבלה, כל הימים שבין פסח לעצרת הם ימי דין לעניין תספורת, עריכת שמחה וברכת שהחיינו, ועל פיהם נוהגים ההולכים אחרי הקבלה כמו: קהילות חב"ד, השרעבים שבתימן וקהילות אביחצירא שבמרוקו. 

ג. על פי הרדב"ז, נוהגים אבלות רק מב' באייר ועד ל"ג בעומר, ומסתפרים כל ע"ש כמו השאמים שבתימן. 

ד. רוב המנהגים נוהגים מנהגי אבל עד ל"ג בעומר (אשכנז) או עד ל"ד בעומר (ספרד). 
nez@neto.net.il
"דע מאין באת" הנו תנאי בסיס למנהיגות ומשמעו הִזכְרות, התחקות והבנה של המקורות האידאולוגיים והביולוגיים, המזינים את הפרט והקהילה
הבּן של  / נעמי (יפה) עיני
ספר במדבר פותח במינוי נשיאי המטות, קרואי העדה, ומניית יוצאי הצבא, בני העשרים ומעלה בכל שבט ושבט. מאופן אִזכּוּר שמם של הנשיאים, ניתן ללמוד דבר מה, אודותיהם ואודות המצופה מהם: "וְאֵלֶּה שְׁמוֹת הָאֲנָשִׁים, אֲשֶׁר יַעַמְדוּ אִתְּכֶם:  לִרְאוּבֵן, אֱלִיצוּר בֶּן שְׁדֵיאוּר. לְשִׁמְעוֹן, שְׁלֻמִיאֵל בֶּן צוּרִישַׁדָּי. לִיהוּדָה, נַחְשׁוֹן בֶּן-עַמִּינָדָב..." (במדבר, א', ה' – ח').
שמו של כל נשיא ונשיא כרוך בשמותיהם של שני אבות – האב האידאולוגי, "מייסד" המטה אליו הוא משתייך והאב הביולוגי. 
"דע מאין באת" הנו תנאי בסיס למנהיגות ומשמעו הִזכְרות, התחקות והבנה של המקורות האידאולוגיים והביולוגיים, המזינים את הפרט ואת הקהילה. 
חיזוק לזיקה לדור המייסדים, ניתן למצוא גם בפסוק הבא: 
"וַיִּתְיַלְדוּ עַל מִשְׁפְּחֹתָם לְבֵית אֲבֹתָם" (במדבר א', י"ח). ופירש שם רש"י: "הביאו ספרי ייחוסיהם ועידֵי חזקת (לידתם) [לידת] כל אחד ואחד, להתייחס על השבט".
"דע מאין באת" – הצטווה כל נשיא ונשיא. דע שאינך הראשון, שמקורך עפר, שעשית דרך עד הלום ושנמצאת ראוי להמשיך את אבותיך ולעמוד בראש השבט שלך כמבוגר האחראי.
לא תמיד קל לנו להיות "הבן של" ובפרט בגיל ההתבגרות או כאשר שמו של האב או של מייסד השושלת נקשר במעשה חורג מגדר הרגיל. לא קל גם להיות בן של אישיות ציבורית או לשמוע תדיר שאת/ה דומה לאבא/אמא שלך. ואם נפל ההורה חלילה על משמרתו, אזי כבד המשא עוד יותר. 
ובכל זאת לנשיא ישראל, ולטעמי לכל אחד ואחת מאתנו, לא נתונה הפריבילגיה להיות נטול יחוס ואוריינטציה. משמעותו של כל נשיא לשבט וכוחו, שאובים מייחוסו, שהוטמע ככל הנראה באורחותיו והוא צפוי לשמרו ולפתחו.
בשונה ובהפוך לנאמר בפרשה, בתרבות הערבית קרוי האב על שם בנו בכורו וגוזר בכך על עצמו להימדד על פי מעשי צאצאיו. שליטתנו המוגבלת באופן בו יתפתחו ילדינו ובבחירות שיעשו במהלך חייהם, מעמידה, בסיטואציה שכזו, את הדימוי העצמי שלנו בסכנה, ולעיתים, מתוך חוסר אונים ופער השקפתי ומעשי עמוק, מביאה אותנו להסרה מסוימת של אחריות.
"...עם שאין לו עבר, אין לו הווה וגם עתיד לא יהיה לו" (ברל כצנלסון). החובה להִתיַלד - להביט לאחור, לזכור, להעריך, לתווך ולחבר, מקבלת דחיפוּת והכרח, בפרט בשלב הכניסה למדבר.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

הרבנים דורשים: סמיילי עם שביס


ליאת שוקרון
האמוג'י משמש אותנו יום-יום, מאז שהאינטרנט חדר לחיינו, הסמארטפון החליף את מכשירי הנוקיה החד גוניים, והמילים הארוכות התחלפו בסמיילי בודד שמבטא את הרגשות המשתנים והכבר לא משתפכים שלנו. 
אבל, כבר לא מדובר רק ברגשות. היום אפשר להגיד משפטים שלמים באמצעות האמוג'ים שבמקלדת הטלפון. וכמו כל דבר בעולמנו – גם האמוג'ים הפכו לפוליטיים. בשנת 2016 נוספו אמוג'ים של זוגות ומשפחות חד מיניות, וכן בני אדם בגווני עור שונים, בשל ביקורת ציבורית. גם ציבור הגי'נג'ים לא קופח וקיבל אמוג'י משלו. 
וכעת – גם העם היהודי דורש את שלו. על פי הדיווח בישראל היום, ארגון ועידת רבני אירופה, המאחדת יותר מ-700 רבנים של קהילות ובתי כנסת מרכזיים באירופה, החליטו להיאבק באנטישמיות באפיק מקורי ומעניין במיוחד – האמוג'י, ופנו לארגון יוניקוד (UNICODE) האחראי על קביעת האמוג'ים שיופיעו במקלדות הפלאפונים שלנו, בבקשה לפתח סמלים שייצגו את הדת היהודית.
יש לציין כי במקלדת האמוג'י יש איור של אישה הלובשת חיג'אב, וכן איור של גבר החובש טורבן (וגם בגרסה נשית), וכי הבקשה לא תלושה מהמציאות – אנשים פרטיים וארגונים יכולים לשלוח ליוניקוד הצעות לאמוג'י חדשים עם נימוקים והסברים לנחיצותם, וכך, ביוזמה פרטית, הוכנס אמוג'י החיג'אב.
בפנייה ליוניקוד, תהו: "כשילד רואה איורים שונים, ממש כמו בספרי הילדים שעליהם הוא גדל, הוא נחשף לגוני עור שונים, מקצועות מגוונים ומשפחות עם הורים חד־מיניים. לעיתים הוא רוכש את הידע שלו דווקא מאפליקציות שהולכות ומשתלטות על העולם. סמלי האמוג'י מבליטים ומציגים לנו את מגוון האוכלוסייה".
"בעולם שבו אנחנו מתיימרים לקבל את השונה ולהיות פלורליסטים, נראה כי הדת היהודית וסממניה לא לוקחים חלק בגיוון", הוסיפו במכתב. "המאבק היומיומי שלנו באנטישמיות מתחיל בדברים הקטנים, בהטמעת הדת היהודית בפלטפורמות שונות שיקבלו חשיפה ויהפכו לנורמה. השמטת דתנו וסממניה במדיה כל כך רחבה נותנת את אותותיה והופכת אותנו ליוצאי דופן, וככאלו אשר לא זוכים לייצוג, אני בא בדרישה למפתחי האימוג'י לשלב את דתנו באפליקציה ולא לבדל אותנו מדתות אחרות – אם יש אמוג'י של בחורה ערבייה עם חיג'אב, אין סיבה שלא יהיה יהודי עם כיפה או אישה עם שביס".
"אנו מבקשים ליצור אמוג'י חדש, שיסמל את הדת היהודית. בין האפשרויות- אישה חובשת כובע, אדם חובש כיפה ואפילו אמוג'י של ספרים. בדרך זו, הדת היהודית תיכנס לשיח היומיומי בקרב המשתמשים", סיימו.
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