אביעד הכהן   
בזכות הכיבוש
הכמיהה לבנין בית המקדש עוברת כחוט השני בסדר התפילה, בברכת המזון, בפיוטים ובזמירות, בקינות ובסליחות. "ובנה ירושלים עיר הקודש", "והשב את העבודה לדביר קדשך", "יִבָּנֶה המקדש", הם רק מעט מזעיר משלל האזכורים המבטאים אותה. 
לאחר החורבן נוספה אליהם תפילת "נחם" (על נוסחיה השונים בעדות ישראל), שעיקרה: "נחם ה' א-להינו את אבלי ציון ואת אבלי ירושלים, ואת העיר האבלה והחֳרבה והבזויה והשוממה. האבלה מבלי בניה, והחרבה ממעונותיה, והבזויה מכבודה, והשוממה מאין יושב. והיא יושבת, וראשה חפוי, כאישה עקרה שלא ילדה".

לנוכח קיבוץ הגלויות שבימינו, והיותה של העיר ירושלים מטרופולין ומרכז ליהודי הארץ והעולם, העיר הגדולה בישראל, בנויה לתלפיות, שָבָה לא אחת וניעורה השאלה: מה מקום לאבלות זו (וזאת מעבר לסוגיה ההלכתית של "אבלות ישנה", על מאורעות שאירעו לפני כאלפיים שנה)? 
עם יד על הלב: האמנם אמירת הקינות לא הפכה להיות (במקרה הטוב) "מצוות אנשים מלומדה"? מאורע פאתיטי, לעתים מעורר  רחמים ממש, שבו רבים ממלמלים טקסט אינסופי שאינו מובן להם, כשמבטם פוזל יותר ויותר, ככל שהזמן מתקדם, לעבר "רשימת הקינות המקוצרת", שמראש ויתרה על חלק גדול מהן? האמנם אין באמירת "נחם" בימינו משום דבר שקר שיש להתרחק ממנו? אכן, בית המקדש עדיין חרב, אך מכאן ועד תפילה על "עיר חרבה ושוממה, מאין יושב", הדרך רחוקה. 
כמה מאומרי התפילות לחידוש העבודה, תמידין כסדרן ומוספין כהלכתן, משתוקקים בלב ובתמים, לא רק מן הפה ולחוץ, לחידוש עבודת הקרבנות כאן ועכשיו? 
שאלות אלה אינן חדשות עמנו. כבר לפני כאלפיים שנה, עמד הנביא זכריה וקרא בקול: "הַאֶבְכֶּה בַּחֹדֶשׁ הַחֲמִשִׁי הִנָּזֵר כַּאֲשֶׁר עָשִׂיתִי זֶה כַּמֶּה שָׁנִים?"
 
בדומה לו, עמד לפני כאלף שנה רבי יהודה הלוי וקונן על כל אותם שאומרים בדבקות "המחזיר שכינתו לציון וזולת זה", שדבריהם אינם אלא מן הפה ולחוץ, "כצפצוף הזרזיר, שאין אנחנו חושבים על מה שנאמר בזה". 
לצד התשובות המוצעות והפתרונות ההלכתיים והליטורגיים שהוצעו לשאלות אלה (כגון שינוי הנוסח ל"עיר שהייתה אבלה וחרבה"), שרבים מהם נדחו על ידי הפוסקים, מן הראוי לתת את הדעת למשמעויות הרחבות יותר של תשעה באב, שאותן הדגישו חכמים שונים. 
לפי גישתם, עיקר הצומות והאבל אינו מכוון רק כלפי קינה על עבר, על צרות שאירעו במועדים אלה או בסמוך להם, אלא על הווה שלא נתקן כל צורכו, ותוך מבט צופה פני עתיד טוב יותר, ראוי יותר, מוסרי יותר. 
אכן,  הרקע לקביעת הצומות, עיתוים והמניע להם, בוודאי נעוץ בזיכרון ההיסטורי ארוך הטווח, אך תכליתם – לצד התפילה לכינון מקדש על מכונו והשבת סדר העבודה לדביר הבית – היא תיקון החברה כאן ועכשיו. 
כך עולה כבר מן התשובה שבדברי הנביא זכריה: "כִּי צַמְתֶּם וְסָפוֹד בַּחֲמִישִׁי וּבַשְּׁבִיעִי, וְזֶה שִׁבְעִים שָׁנָה, הֲצוֹם צַמְתֻּנִי אָנִי?". כך עולה גם מהתיאור שבמשנת תענית שאמנם מדבר בתענית ציבור "רגילה", על הצרות ועצירת הגשמים, אך כוחו יפה  גם לצומות החורבן: "סדר תעניות כיצד? מוציאין את התיבה לרחובה של עיר... והזקן שביניהם אומר לפניהם דברי כיבושין: 'אחֵינו, לא נאמר באנשי נינוה 'וירא אלקים את שקם ואת תעניתם' אלא 'כי שבו מדרכם הרעה' ". 
מונח זה, "דברי כיבושין", אינו רווח. כפי שפירש הפירוש המיוחס לרש"י על אתר, משמעו "לשון עצירה", במשמעות הדומה ל'כביש', לשון דריכה ורמיסה, דוגמת הזיתים ש'עוצרין' אותם בבית הבד. אכן, ניתן לפרשו, ולו על דרך הדרש, גם מלשון עצירה ממש, הפסקת מרוץ החיים כדי לעשות חשבון נפש, מלווה בכיבוש היצר הרע ובאמירת דברים ה'כובשים' את הלב, ושובים אותו לעשיית טוב. 
כפי שפירש מו"ר הרב אהרן ליכטנשטיין ע"ה, אולי המילה החשובה ביותר בכל דברי ה'כיבושין' של הזקן היא "אחינו", לאמור: ראיית כל בני הקהילה כאחיך. לא רק "אנ"ש-אנשי שלומך", קרוביך וידידיך, אלא גם ראיית העשוקים והנדכאים, העניים ומסורבות הגט, כ"אחיך" ממש. ראייה זו, די בה ל"כבוש" את היצר הרע המרקד בינותינו בכל ימות השנה, ולהפנות את המחלוקת, הקנאה והשנאה לאפיקים חיוביים הרבה יותר של "עשות משפט, ואהבת חסד והצנע לכת עם ה' אלוקיך". 
אתגרים אלה ניצבים עדיין לפתחנו, כאן ועכשיו, גם ללא התייחסות ישירה לבניין בית המקדש וחידוש עבודת הקורבנות. 
טרם פסה מבינותינו שנאת החינם. גם בשדה גמילות החסד ועשיית ה"לפנים משורת הדין" יש לנו עוד הרבה מה לעשות ולתקן. עלינו לעשות לקידומם וליישומם של ערכים אלה, שמקצתם נזכרו בדברי הנביא זכריה. לשפוט משפט אמת, לעשות חסד ורחמים איש את אחיו, לתת דעתנו לאלמנה ולגר, ליתום ולעני, ולהימנע מלחשוב בלבנו רעת איש אחיו. היה וכך נעשה, נהיה ראויים לחזות בבניין בית המקדש שייבנה בב"א. 
הָפַכְתָּ מִסְפְּדִי
אבי רט

משברים , חורבן ושכול הם חלק מהחיים. זה כואב, זה מטלטל, זה מצער, זה עלול לייאש- אבל אלו כללי המשחק של העולם הזה, ולא אנחנו קבענו אותם או בחרנו בהם.
חיים מאושרים ושקטים, בוילה מפוארת על חוף הים, מוקפת רוגע, שלווה ועושר - יש רק בסרטים בהוליווד.
החיים עצמם הם סרט אחר לגמרי. אין חיים ללא משברים, התמודדויות וכאב. ברמה הפרטית וברמה הלאומית.
השאלה היא לא האם צפויים לאדם משברים כאבים וטלטלות, אלא כשזה יקרה- מה הוא יעשה עם זה. ופעמים רבות זה בבחירתו של האדם.
 מערכות חינוך בדרך כלל לא עוסקות בכך. אין במערכת הלימודים מקצוע או שיעור- 'איך מתמודדים עם משברים כאב ושכול', אבל מערכות החיים כן מזמנות לנו מציאויות שכאלו, ופעמים רבות אנחנו ניצבים מולן ללא הכנה וללא כלים נפשיים ואישיותיים מספקים.
בסך הכל בידי האדם והחברה כלים לבחירה חופשית. השאלה היא מה עושים איתה. אפשר לקחת את הכאב והחורבן למקום של התמסכנות והתקרבנות, למקום של חידלון ועצב אין סופי, למקום של דכדוך ייאוש ועייפות. כל התגובות הללו הן אנושיות ומובנות, אם הן נעשות לטווח קצר ובמינון הנכון. זו תגובה טבעית של האדם למכות שניחתות עליו.
משבר וחורבן זה אנרגיה. אנרגיה קשה וכואבת. השאלה היא כיצד מנהלים ומתעלים נכון את האנרגיה הזו. וזה כן נתון פעמים רבות לבחירת האדם או העם.
העם היהודי ידע כל כך הרבה אסונות לאורך כל ההיסטוריה, כשהגדולים שבהם היו חורבן בתי המקדש בימים עברו, והשואה בדור האחרון. גדולתו של העם היהודי הייתה תמיד שאת האנרגיות האדירות הללו של השכול והכאב הוא ידע לנתב לצמיחה, וליצירה. את כאב חורבן הבית ניתב העם היהודי ליצירות רוחניות, הלכתיות ספרותיות ותרבותיות. התלמוד, והעולם היהודי העשיר בבבל, ואחר כך בספרד, ובאשכנז, וכן בצפון אפריקה, תימן, עיראק ואסיה, היו תגובה יהודית הולמת לשבר, על ידי תיעול אנרגיות המשבר לאפיק הבנייה הפיזי והרוחנית והבחירה בחיים. את כאב האסונות והמציאות העגומה של היהודים במזרח אירופה במאה ה-17 וה-18 ידעה תנועת החסידות לתעל ולנתב לאנרגיות של אמונה, שמחה, דיבוק חברים וסלילת דרך חדשה בעבודת ה'. את כאב החורבן בשואה ידע העם היהודי בעוד עיניו דומעות וזרועותיו מקועקעות במספרים- לנתב ולתעל להקמת מדינה, צבא, מדע, חקלאות וכדומה, ובמקביל ליצור חברת אנשים ראויה.
העם היהודי הוא עם שיודע להתנער מאפר ומעפר, הוא עם שסודו הוא הבחירה בחיים, והיכולת להפוך מספד למחול.
כך ברמה הלאומית, וכך ברמה הפרטית. קל ליפול לתהומות של בכי כאב וייאוש. חיינו מזמנים לנו לצערנו משברים שיש בהם כדי להפיל גוף רוח ונפש.
ועם כל זה, ועם כל הלגיטימיות לצער ולתהליך האבל והשכול- האתגר והכיוון הכללי הוא לכיוון הבחירה בחיים, וניצול האנרגיה לכיוון של העצמה, משמעות ונתינה.
לאחר שנשב על הרצפה, נתאבל ונקונן, נצטרך לקום ולשאול את עצמנו כפרטים וכעם- איכה הופכים את הצער הגדול לאנרגיה של טוב, איכה הופכים חורבן לבניין, איכה הופכים אויבים לאוהבים, איכה הופכים אפר לפאר.
בלוט יחליף את טולדנו כמזכיר הצבאי של רוה"מ

מפקד חטיבת הקומנדו, אלוף משנה אבי בלוט, ימונה למזכירו הצבאי הבא של ראש הממשלה בנימין נתניהו. אל"מ בלוט יועלה לדרגת תת-אלוף ויחליף את תא"ל אליעזר טולדנו, שישמש כמפקד הבא של אוגדת עזה, במקומו של תא"ל יהודה פוקס. אל"מ בלוט מילא שורת תפקידי מפתח בליבה המבצעית של צה"ל, גדל בחטיבת הצנחנים, נפצע כמפקד גדוד 101 ברצועת עזה במהלך מבצע עופרת יצוקה, פיקד על יחידת מגלן ובהמשך פיקד על חטיבת חברון. 

בשביל מה הפוזה?/גרנביץ
שנים שואל את עצמי איפה אני בסיפור של תשעה באב? לרמות את עצמי שהמקדש חסר לי ביום יום? להתאמץ "להרגיש" משהו...? 

כמובן יש מחוייבות הלכתית, וכמו בכל מערכת יחסים מחייבת, אתה עושה לפעמים דברים שלא בא לך אבל מבין שאתה רוצה במערכת היחסים הזאת וזה חלק מהחבילה. אבל מה קורה באמת, בלב...?

אני יכול להתמקד קצת במה שכן קיים בי. יש רגעים שאני כן מבין עמוק בלב שהמציאות חסרה. לצערנו לא חסרות הזדמנויות שכאלה... ועדיין, מה ביום יום?
אבל תובנה קטנה, שאולי אפשר לקחת מהימים הללו:
אנחנו לא אוהבים להרגיש כאב.  

אדם נורמלי ובריא בנפשו בורח מכאב החל מיום עמדו על דעתו. בכאבים פיזיים, לא אכניס יד לאש, וכמובן בכאבי לב. אדם לא ייכנס למקום בו הוא ירגיש דחוי, אדם לא תמיד ירצה לדבר בכנות עם מישהו שהוא מרגיש רגשות אשם מולו. אדם לא תמיד יודה בכך שהוא נפגע ממישהו, במיוחד אם זה מצטייר כקטנוני.

אז אדם בונה לעצמו מגיל צעיר "סיפור" על עצמו. דימוי מסוים, שישרת את הצורך שלו לא לדרוך בשדה מוקשים ולא להיכנס לאזורים ה"לא רצויים" בנפש. 

ההוא "מאצ'ו" שאף פעם לא בוכה, ההוא ציניקן, ההוא מתקרבן שתמיד מתבכיין, וההוא, וההיא... בקיצור, כותרת שתעזור לנו לא להרגיש כאב. 

לעתים, אדם גם משתכנע ש"הוא" הכותרת הזו, אפילו בינו לבין עצמו הוא בורח. ואז הלב נסגר, 

וכל ימיו האדם זובח ומקטיר לאליל החשוב: הפוזה שיצר לעצמו. את מי הוא זובח? את עצמו האמתי כמובן...

נכון, זה בריא להדחיק, אי אפשר להתנהל בהצפה של רגשות. מצד שני לשקר- זה לא מקדם לשום מקום. אתה לא באמת במקום של בחירה חופשית, מה לעשות ומה לא, אם אתה כל הזמן 'נמנע' מכאבים. 

זה כמו הילד בכיתה שתמיד עונה "לא יודע". וכשהמורה מתעקש, הוא דווקא יודע מעולה. ואז, כשמדברים איתו, מתגלה שהוא כל כך חרד מכישלון, שהוא בחר להפסיד מראש. לא במודע, כמובן. אבל אם הוא לא יסכים לעבור דרך הכישלון, הוא כנראה לא יצליח בדייטים, ולא בראיונות עבודה, ובטח לא יזום, לא יהיה יצירתי, ולא יבטא כישרונות. 

הוא יהלך בתחושה ממורמרת של בינוניות שנגזרה עליו. בשעה שהוא גזר זאת על עצמו בכך שנמנע כל כך מלהסכים להרגיש את הכאב שלו.

זו דוגמא אחת קטנה, אבל יש המון. הילד לא מת, הוא שם בפנים גם בגיל 40. והוא רגיש ומפחד כל כך לצאת פתטי. 

לוח השנה היהודי, מספר לנו שיש מקומות חשוכים שחייבים לעבור דרכם. לא כייף תשעה באב, לא כייף להרגיש כאב, אז מה? אם לא תסכים לעבור דרך המנהרות החשוכות שלך, לעולם לא תצא מהם. אולי רק תדמיין שיצאת...

נכון. רוב השנה שמחה וצוהלת. חגים וזמנים ומועדים (בדור האחרון גם הילולות..) אז יש איזון. 

גם במשך היום יום, תתנהל, תצחק, תשמח. אבל זה יוכל להיות אמתי בתנאי שתתן גם פרק זמן או מקום, בו אתה כן מוכן להרגיש הכל. גם אם זו שנאה תהומית או ציפייה מוזרה. ואם תבטא את זה באמת, בלי הלקאה עצמית, בשלב מסוים זה מתנקה. או לפחות מפסיק לנהל אותך.

אבל מה עם החורבן? ואיך זה שאני מעז לקחת את זה לכיוון האישי?
ידוע המעשה על ר' לוי יצחק מבארדיטשב, שחיפש בעל תוקע. ב"אודישנים" כל אחד היה צריך לספר מה הכוונות שלו בתקיעת שופר. כל אחד סיפר על כוונותיו העצומות, ורק יהודי אחד אמר לו: "יש לי שבע בנות לחתן. אין לי רובל, זה כואב לי. על זה אני חושב"...

דווקא אותו, זה שדיבר בכנות ומהלב על כאבו הפרטי, לקח ר' לוי יצחק לבעל תוקע.

אז למה למרוח?
איש אוחז בצוואר רעהו
ידידיה שטרן
אזרחי ישראל עסוקים בהורדת ידיים מתמשכת בין השבטים השונים בנוגע לשאלות של זהות המדינה וחזונה. ביטוי דרמטי לכך, בעיצומם של שלושת שבועות האבל המציינים את התוצאות הטרגיות של המחלוקת שקרעה אותנו בסוף תקופת בית שני, נגול מול עיננו בדיון המתמשך בכנסת לקראת חקיקת "חוק יסוד: מדינת ישראל – מדינת הלאום של העם היהודי".
על פניו, תהליך חקיקתו של חוק יסוד מסוג זה היה אמור להיות מהלך חגיגי במיוחד: לאחר שבעים שנות ריבונות, המדינה מגדירה את עצמה בחוקתה ומקדשת את היותה "מדינת הלאום של העם היהודי, שבה הוא מממש את זכותו להגדרה עצמית". לכאורה, זה רגע היסטורי בחיי האומה והמדינה כאשר בית המחוקקים מתכנס לצורך תרגום המסרים הנעלים של הכרזת העצמאות אל תוך החוקה הישראלית המתהווה.
ואולם, המציאות הפוכה לחלוטין. מהלך החקיקה הפך למלחמת בוץ, של הכול בכול: יהודים נגד ערבים; חילונים נגד דתיים; חרדים נגד רפורמים; יהודי ישראל נגד יהודי התפוצות; ימין נגד שמאל; הכנסת נגד בית המשפט; הנשיא נגד הכנסת ועוד ועוד. תחת דיאלוג מכיל בין בעלי חזונות שונים שמבקש לקדם את המכנה המשותף, קיבלנו מופע של "איש אוחז בצוואר רעהו".
התגלגלנו לכך משום שמציעי החוק, מלכתחילה, לא הסתפקו בקביעות שהרוב המכריע מסכים להן – שישראל היא הבית הלאומי של העם היהודי, שהגדרתה החוקתית היא של "מדינה יהודית ודמוקרטית" גם יחד, שהיא מחויבת לערכי מגילת העצמאות ובהן השוויון - אלא ביקשו לבצע מהפך חוקתי מרחיק לכת. מטרתם היתה ליצור הירארכיה בין "מדינה יהודית" ל"מדינה דמוקרטית", כך שההיבט הפרטיקולארי, היהודי, יגבר במקרה של התנגשות, על ההיבט האוניברסאלי, הדמוקרטי. 
המניע למהלך מהפכני זה היה הרצון לבטל שורה של הכרעות שהתקבלו בבית המשפט העליון בדור האחרון ונתפסו כמטות את האיזון לכיוון ליבראלי. הקולב שעליו נתלה חלק גדול מההכרעות הללו היה חוק יסוד כבוד האדם וחרותו, והפרשנות שניתנה לו על ידי השופטים, שהעדיפה, לעיתים, את הערכים של המדינה הדמוקרטית והצניעה את הערכים של המדינה היהודית. 
ואולם, היוזמים של חוק הלאום  שגו כשנקטו במהלך אגרסיבי ביותר: החוק המוצע עוסק אך ורק ברכיב היהודי של זהות המדינה. בסתירה חזיתית לאמור בהכרזת העצמאות ובניגוד צורם למקובל בכל החוקות של מדינות לאום דמוקרטיות בעולם, החוק המוצע איננו מבטיח למיעוטים מינימום של יחס שוויוני. קריאה בחוק מלמדת שחלק מתכניו אינם ממוקדים באפיון של המרחב הציבורי של מדינת ישראל כ"יהודי", אלא בהדרה של מי שאיננו יהודי ממרחב זה. בכך סטתה הצעת החוק מהמישור הלאומי, הראוי והחשוב, אל המישור הלאומני, המכתים אותנו. 
לאחר מאבק ארוך – ציבורי, פוליטי ומקצועי – נוסח הצעת החוק מותן באופן משמעותי: אמנם ערך השוויון והמחויבות לדמוקרטיה עדיין נעדרים ממנו, אך בוטלה ההירארכיה, של ה"יהודית" מעל ה"דמוקרטית". בנוסף, הסעיף שהתיר הפליה שלוחת רסן של ה"אחרים" הישראלים בכניסה להתיישבות קהילתית – בוטל ותחתיו התקבל נוסח הצהרתי בדבר פיתוח התיישבות יהודית. אזהרות נשיא המדינה והיועצים המשפטיים של הכנסת והממשלה בדבר האי-חוקיות והעדר הלגיטימיות של הסעיף, כמו גם החשש שהסעיף ינפח רוח עזה במפרש הרופס של תנועת ה-BDS בעולם – עשו את שלהם. 
דומה שאיש איננו מרוצה מחוק הלאום בצורתו הנוכחית. האם לא עדיף היה שנתאחד סביב מגילת העצמאות, על האיזונים המובנים בה, ונחוקק אותה כחלק מבוא לחוקה הישראלית? 
· ידידיה שטרן הוא סגן נשיא המכון הישראלי לדמוקרטיה ופרופ' למשפטים באוניברסיטת בר-אילן.
איש אוחז בצוואר רעהו
הכנסת קיבלה חוק של בנט שימנע הכפשת צה"ל בבתי-הספר
גם שר החינוך, נפתלי בנט, יכול להיות מרוצה. הכנסת אישרה ביום שלישי את הצעת החוק שקידם, באמצעות יו"ר הסיעה שולי מועלם רפאלי, לפיו ארגוני שמאל קיצוניים הפועלים נגד חיילי צה"ל ונגד מטרות החינוך הממלכתי, לא יוכלו להיכנס לתוך שטחי בית הספר ולהיפגש עם התלמידים. כדי לעגן זאת נקבע בחוק להוסיף בחוק חינוך ממלכתי יעד חינוכי של חינוך לשירות משמעותי בצבא ובשירות הלאומי.
החוק נתקבל ברוב של 43 תומכים מול 24 מתנגדים בקריאה שנייה ושלישית במליאת הכנסת.

השר נפתלי בנט אמר לאחר העברת החוק: ״המציאות שבה ארגונים שחותרים תחת הלגיטימיות של מדינת ישראל ומכפישים את חיילי צה״ל יחלחלו אל תלמידי ישראל – הסתיימה היום". לדבריו, ארגון 'שוברים שתיקה' חצה מזמן את גבולות השיח הלגיטימי, כשבחר להוציא את דיבתה של מדינת ישראל רעה בזירה הבינלאומית, לדבריו. בנט הדגיש, כי כל עוד 'שוברים שתיקה' פועלים בחו״ל כנגד מדינת ישראל וצה״ל, לא תתאפשר פעילותם במערכת החינוך. 
יו״ר סיעת 'הבית היהודי', ח״כ שולי מועלם רפאלי: ״מערכת החינוך נועדה להקנות ערכים של אהבת האדם והמדינה ושירות צבאי משמעותי. מי שפועל נגד ערכי ייסוד אלו, לא יהיה רשאי עוד להיכנס למוסדות החינוך בישראל. מעבר למגבלה זו, החוק מטביע אות קלון ציבורי על שוברים שתיקה ועל פעיליה״.

ב'שוברים שתיקה' הגיבו: "שר החינוך נפתלי בנט כל כך מפחד מ'שוברים שתיקה' שהוא העביר ׳חוק להשתקת הכיבוש׳. בנט רוצה להתנחל בכיתות של מערכת החינוך הממלכתית ולהרביץ בהם את תורתו, כפי שהוא ביטא אותה בתקשורת: מוצדק לירות בילדים פלסטינים בני שמונה, אבל אסור לפנות מתנחלים מבתיהם... הגיע הזמן שיפנימו בנט וחבריו שכל עוד יש כיבוש יהיו גם חיילים שישברו שתיקה, שיחשפו מה אנחנו עושים בשטחים כבר 51 שנים".
ועדת החוקה "זרמה" עם השרה שקד

הצעת החוק של שרת המשפטים איילת שקד להסמכת בית המשפט לעניינים מנהליים בירושלים לדון בהחלטות מנהליות של רשויות ישראליות ביהודה ושומרון, אושרה ביום ראשון בוועדת החוקה של הכנסת.
העברת סמכויות רבות מבג"ץ לבתי משפט לעניינים מנהליים תשיג שלוש מטרות עיקריות: הראשונה היא נורמליזציה של אזור יהודה ושומרון. 
השנייה היא הפסקת האפליה הנהוגה מזה שנים רבות כלפי תושבי יהודה ושומרון וקיום יכולת לקיים בירור עובדתי ולהגיע לחקר האמת. כך, בעוד שענייני תכנון ובניה ב"ישראל הקטנה" נדונים בבית משפט לעניינים מנהליים שבו ניתן לקיים בירור עובדתי, הרי שבעתירות פלסטיניות לבג"ץ לא ניתן לקיים בירור עובדתי ובמקרים בהם המידע אינו מצוי בידי המדינה נקבעת המסגרת העובדתית, לא אחת בהינף יד על מקלדת.

באופן זה, התהפכו היוצרות: במקום שנטל ההוכחה יהיה על התובע, נטל ההוכחה עובר לנתבע – המדינה, וכך לא אחת פונו מתיישבים מביתם בהחלטת בג"ץ, כפי שהיה בפסקי דין עמונה ונתיב האבות.
המטרה השלישית של החוק החדש היא הורדת עומס מבית המשפט העליון. מדי שנה פלסטינים מגישים מאות עתירות לבג"ץ נגד צווי הריסה בגין בניה בלתי חוקית. הדבר "סותם" את המערכת, מונע אפשרות מעשית לבירור ענייני של העתירות ומביא להסדרים, שמרוקנים למעשה את צווי ההריסה מתוכן.
בנוסף לאלו, יעברו לסמכות בית המשפט לעניינים מנהליים נושאים נוספים. אחד מהם נוגע בעתירות נגד החלטות על כניסה ויציאה לישראל ועניין צווי הגבלה. כך גם ביחס לעתירות חופש מידע שיוחזרו לסמכותו של בית המשפט לעניינים מנהליים.

כחלק מהנורמליזציה, בסמכותו של בג"ץ יישארו עתירות נגד החלטות של מפקד כוחות צה"ל ביו"ש, שהוא הריבון בשטח. זאת, במקביל לעתירות נגד החלטות שרים בישראל שנידונות אף הן בבג"ץ.
ואגב כך, גם "חוק הפייסבוק" של איילת שקד והשר גלעד ארדן אושר בהכנה לקריאה שניה ושלישית.
על פי הצעת החוק, בית המשפט המחוזי יהיה רשאי, לבקשת המדינה, להוציא צו המורה למפרסם תוכן או לספקיות תוכן באינטרנט כמו פייסבוק, טוויטר או גוגל, להסיר תוכן מסית מהרשת. תוכן מסית מוגדר כתוכן שמהווה עבירה פלילית ושיש בו אפשרות ממשית שהמשך הפרסום יפגע בביטחונו של אדם, בביטחון המדינה או יביא לפגיעה חמורה בכלכלת המדינה או בתשתיות חיוניות. 

חוק הלאום
נושא נוסף המעורר מחלוקת, והפעם בקואליציה, הוא עניין אי הכנסת המשפט העברי לחוק הלאום. ח"כ ניסן סלומיאנסקי מ'הבית היהודי' הודיע כי אם הליכוד לא יעמוד בהתחייבותו להכניס את המשפט העברי לתוך חוק הלאום, הוא, כיו"ר הוועדה המשותפת הדנה בחוק, לא יתמוך בו, ולהערכתו, מכיוון שהוועדה מורכבת מ-9 חברי קואליציה ו-7 מהאופוזיציה המתנגדים לחוק, אם הוא יעביר תמיכתו ויצביע יחד עם האופוזיציה, החוק לא יתקבל.  נתניהו, יש לציין, אמר ביום ראשון לראשי הקואליציה כי "חוק הלאום חשוב לנו (לליכוד), כמו שיש חוקים שחשובים לכם. אני מכבד את זה, ותכבדו גם אתם". 
סלומיאנסקי הסביר ל'שבתון' כי בזמנו, בעת האישור הסופי במליאת הכנסת של חוק המשפט העברי שיזם, התחייב השר יריב לוין בפני 'הבית היהודי' כי חוק המשפט העברי יוכנס אל חוק הלאום. אלא, שבעת שהובא חוק הלאום לקריאה ראשונה, הוסרה ההתייחסות למשפט העברי כמקור השראה לביהמ"ש במקום בו יש לקונה בחוק, תוך התחייבות שלאחר שחוק המשפט העברי אושר בכנסת הוא יוכנס לחוק הלאום לקריאה השנייה והשלישית. עתה מסתבר, כי מה שהובטח ע"י הליכוד, לא קוים. לדברי סלומיאנסקי, השר לוין אמר לו כי ח"כ אלי אוחנה מהליכוד, מתנגד להכנסת המשפט העברי לחוק הלאום. ייתכן והדבר נובע מיחס ההלכה ללהט"בים, שאוחנה נמנה עליהם. גורם בליכוד מסר כי גם מפלגות אחרות ביקשו להסיר את המלים 'משפט עברי', בטענה שמדובר בהצהרה דקלרטיבית בלבד, שהרי המשפט העברי כבר נתקבל כחוק. 
ח"כ סלומינסקי: "לא יעלה על הדעת שבחוק הלאום לא ייכנס הנושא של משפט עברי, חוק שעבר בכנסת לאחרונה, וראשי הליכוד התחייבו כי ייכנס לחוק הלאום. האם הליכוד החליט לזנוח את המשפט העברי"?.
ובאותו עניין, המשפטן והמרצה ד"ר חיים שיין, העלה פוסט בו כתב כי "הדרישה לכלול בחוק הלאום את הפניה למשפט העברי אין בה ממש. כבר קיים חוק יסודות המשפט, מלפני 37 שנים, המפנה למשפט העברי והוא אות מתה בספר החוקים. הסיבה העיקרית שרוב השופטים לא מכירים את המשפט העברי וממילא לא יודעים כיצד ליישם אותו. עדיף למשפט העברי שיניחו לו לנפשו ולא ישתמשו בו כרצון שופט ושופט. כבר ראיתי בעבר ששופט קיבל חוות דעת על המצב לפי המשפט העברי, צרף את חוות הדעת לפסק הדין שלו והתקשה לקרוא את המושגים שהוא חתם עליהם בסיום פסק הדין".
שינויים נוספים שנקבעו בהצעת-החוק: 
בהתייחס לתפוצות נקבע כי הכוונה רק לאלה שמחוץ לישראל, זאת מדרישת החרדים למנוע מעורבות של יהודי התפוצות בנעשה בתוך מדינת ישראל, למשל בעניין הכותל או גיורים. סעיף שכן נשאר בהצעת החוק, חרף התנגדות היועץ המשפטי לממשלה הוא סעיף המאפשר הקמת יישובים ליהודים בלבד. כזכר, בעבר בג"ץ אסר זאת והורה לפתוח יישובים כאלה גם למי שאינם יהודים.
כזכור, הצעת חוק הלאום שהביא ח"כ אבי דיכטר מעגנת בחוק יסוד את מעמדה של מדינת ישראל כמדינת לאום של העם היהודי – מדינה יהודית ודמוקרטית, ובכלל זה את סמלי המדינה, את ירושלים כבירת ישראל ואת השפה העברית כשפה הרשמית.
כך או כך, בימים הקרובים נהיה עדים, מן הסתם, להעלאת רף הלחץ על חברי כנסת בעניין חוק הלאום, כמו גם בעניין חוק הגיוס.
"המדינה תעודד התיישבות יהודית"
בן אבי יצחק
"המדינה תעודד ותקדם התיישבות יהודית", זה נוסח הפשרה שאפשר את השלמת הכנת חוק הלאום לקריאה שנייה ושלישית, שצפויה הייתה להתקיים עד יום חמישי (גיליון 'שבתון' יורד לדפוס בשלישי בלילה). נוסח זה מקובל גם על היועץ המשפטי לממשלה, והמשנה לו עו"ד רז נזרי הבהיר בדיונים כי הנוסח הזה לא ימנע מערבים לרכוש דירות המיועדות ליהודים. אלא, שהסעיף הזה בחוק הלאום, שיתקבל כחוק יסוד, יאפשר למדינה לתת תמריצים לבניית ישובים ליהודים, אך לא ימנע מערבים לגור בהם. "אי אפשר יהיה להקים עיר ולכתוב עליה 'עיר יהודית'. ניתן יהיה לתת תמריצים להקמה ולפיתוח. אם יקצו כספים למבני ציבור, הם יהיו עבור בתי כנסת, לדוגמא, ולא לבניית מסגדים. אך זה לא אומר שאסור יהיה לאזרח ערבי לקנות שם דירה", הבהיר נזרי.
המשנה ליועץ המשפטי הוסיף כי יש לעשות הבחנה בין זכויות קולקטיב לאומיות לבין זכויות פרט. "זכויות לאומיות יש במדינה הזאת רק ליהודים. לעומת זאת, בפן של זכויות פרט, אין ואסור שיהיה הבדל. חייב להיות שוויון". דברים אלה הקפיצו את ח"כ בצלאל סמוטריץ' שהתפרץ לעבר נזרי: "אני המחוקק. הוא (נזרי) לא פרשן מוסמך. לפרשנות שלו אין שום משמעות. אתה כלום". בלחץ חברי כנסת חזר בו אח"כ סמוטריץ' מהדברים והתנצל בפני נזרי.

ובתוך כך, לאחר ההסכמות האלה החלו הסיעות החרדיות "לעשות שרירים" ביחס לחוק הלאום. ח"כ אייכלר הזהיר את חברי הכנסת החרדיים כי קבלת החוק תאפשר לבג"ץ להשליך ממנו על כל הסוגיות המשפטיות האחרות המובאות בפניו כמו חוק הגיוס, ענייני הגיור וכדומה, וקרא להביא את הנושא להכרעת מועצת חכמי התורה. נראה שדבריו לא עשו רושם עז על חבריו החרדיים. אלה המשיכו אמנם להתבטא, פה ושם, נגד החוק, בעיקר בעניין מעמד השפה הערבית, (ניסו לסייע לח"כים החרדיים שסייעו להם בעניין חוק הגיוס), אך בתוכם קיבלו החלטה שבהצבעה עצמה יתמכו בחוק הלאום, כדי שלא להרגיז יותר מדי את ראש הממשלה, שהבהיר להם כי לאחר שקיבלו מידיו כל כך הרבה חוקים ובכלל, הוא מצפה שהם יתמכו בו בעניין הזה לו הוא מייחס חשיבות עצומה.
בהערת אגב, חרף דרישתו של ח"כ סלומיאנסקי מ'הבית היהודי', עניין חוק המשפט העברי, שיש להשתמש בו בעת לקונה משפטית, לא הוכנס לחוק הלאום, בעקבות התנגדות של ח"כ אוחנה מהליכוד, שהתנגד לכך בגלל עמדת התורה ביחס ללהט"בים, קהילה שהוא נמנה על חבריה.
חזות גבריאל

פרידה בקודים
 " אֵ֣לֶּה הַדְּבָרִ֗ים אֲשֶׁ֨ר דִּבֶּ֤ר מֹשֶׁה֙ אֶל־כָּל־יִשְׂרָאֵ֔ל בְּעֵ֖בֶר הַיַּרְדֵּ֑ן בַּמִּדְבָּ֡ר בָּֽעֲרָבָה֩ מ֨וֹל ס֜וּף בֵּֽין־פָּארָ֧ן וּבֵֽין־תֹּ֛פֶל וְלָבָ֥ן וַחֲצֵרֹ֖ת וְדִ֥י זָהָֽב: אַחַ֨ד עָשָׂ֥ר יוֹם֙ מֵֽחֹרֵ֔ב דֶּ֖רֶךְ הַר־שֵׂעִ֑יר עַ֖ד קָדֵ֥שׁ בַּרְנֵֽעַ".
התיאור המדויק הזה של המקום בו סיים חייו גדול נביאנו הוא אניגמטי. גבולותיו ומיקומו מפורטים ביותר אולם המבקש להתייחס אליהם כאל נ.צ מדויק ימצא כי הדבר לא יעלה בידו. ובכן, מה השאיר לנו משה רבנו כמצבה? מיקום של מקום 'דמיוני' שכל גדולתו אינו במימד החומר אלא במימד התוכן הנצחי דהיינו במימד הזמן. 
"סוף" אינו ים סוף, ו"תפל ולבן" אינם מוזכרים במקום אחר, ומה אם כן מועיל התיאור המדויק של המקום אם אין 'מקום' כזה במציאות החומרית של חיינו? זאת ועוד, מדוע צריכה התורה להזכיר לנו כי אל ה'מקום' הזה מגיעים באחד עשר ימי מסע מחורב דרך הר שעיר? 
אכן, לשיטה אחת בספרי כל שמות המקומות הנזכרים כאן רומזים לחטאים העיקריים שהעם נכשל בהם בימי מסעו במדבר. העם הבין בדיוק על מה מדבר מנהיגו האהוב ומסתבר כי גם אנו מבינים. בפסוקים אלו מבקש משה לתמצת את כל אשר אירע במדבר. הנכדים והנינים העומדים להיכנס ארצה בוודאי שאלו ללא הרף, למה? למה לא נכנסנו לארץ ישראל מיד בצאתנו ממצרים? המרחק אינו כה גדול, שהרי  סך הכל " אַחַ֨ד עָשָׂ֥ר יוֹם֙ מֵֽחֹרֵ֔ב דֶּ֖רֶךְ הַר־שֵׂעִ֑יר עַ֖ד קָדֵ֥שׁ בַּרְנֵֽעַ".
כל הסיפור הוא שורשן של שני חטאים, חטא העגל וחטא המרגלים. האחד ביקש להקדים בטעות את זמן הכניסה לארץ, וזה החמור יותר, חטא המרגלים (המהר"ל, נצח ישראל), ביקש לאחר את זמן הכניסה לארץ. בשני המקרים מבקש עם ישראל להנהיג את העולם על פי לוח הזמנים שלו ולא זה של האל שאותו קיבל במפורש מפי משה רבינו.
 "אלה הדברים", אומר משה, "זהו שורש העניין, זהו ההסבר לכך שאני ואתם עומדים במציאות כה מוזרה ולא הכרחית". "כל נאום הפרידה הזה על כל מעלותיו לא היה בא לעולם מכל היבט לולא חטאי אבותיכם". "את הרעיון הזה אני מבקש להנחיל לדורות, לא את מקום קבורתי הפיזית". "את הסיבות למעמד בו אני צריך להיפרד מעמי האהוב לאחר 40 שנות נדודים בלתי הכרחיים בעליל".  הפרידה מעמו האהוב הינה פרידה בקודים של מקום. משה מדבר על מקום אך מתכוון למעשים החבויים בשמו של המקום.
להערות : hazutg@gmail.com

חליפת הגנה משפטית לזהות היהודית של המדינה

ליאור קצב, עו"ד 

יו"ר הפורום למשילות בישראל 

טבען של סערות תקשורתית שהן מתמקדות בפרט ומתעלמות בד"כ מהמבט הכללי.
בחוק הלאום בו עסקה הכנסת בשבוע החולף מוגדרת מדינת ישראל כמולדתו ההיסטורית של העם היהודי. מדינת ישראל מוגדרת כמדינת לאום של העם היהודי. בחוק מוגדר שם המדינה ותיאורם של דגל המדינה, הסמל וההמנון מופיעים באופן מדויק בלשון החוק. החוק גם מתייחס למעמדה של ירושלים השלימה כבירת ישראל ומבצר את מעמדה של השפה העברית, במקביל לכך שנותן מעמד מיוחד לשפה הערבית. 

החוק מגדיר את חשיבות שלום בני העם היהודי ואזרחי המדינה. הוא שם במוקד את הלוח העברי ומחדד את ציונו של יום העצמאות כיום חג ואת שבת ומועדי ישראל כיום מנוחה. קשת הנושאים הזו המקיפה את זהות העם היהודי נתונה למתקפה, לעיתים בתוך המוסדות המשפטיים של מדינת ישראל. חוק הלאום הוא חליפת ההגנה המשפטית לזהות היהודית של המדינה. מדובר בחוק שהוא מסד הכרחי. מציאות השנים האחרונות מוכיחה, כאמור, כי הזהות היהודית של מדינת ישראל הפכה כתובת להתקפות משפטיות על ידי גורמים שונים בזירת המשפט בישראל. אם מדובר היה בדיון ציבורי גרידא אזי נכון היה להיערך ציבורית למול תופעה זו. מכיוון שגורמים שונים פונים לערכאות משפטיות בכוונה לשנות מצב קיים באמצעות הכרעות משפטיות, ולכן נכון להיערך חוקתית.

המאבק שתיארתי מפריע ומטריד חדשות לבקרים את ממשלת ישראל ומשבש את חלוקת התפקידים הטבעית. ממשלה, ככל שתהיה, תפקידה למשול ולעצב את החיים במדינתנו בהסתמך על סל הערכים המונחים בפניה ולא לעסוק בהתגוננות מתמדת אל מול ניסיונות מעוותים לשנות סדרי עולם. אין לי ספק כי אין כוונת הכנסת והממשלה לעסוק חדשות לבקרים בבלימת מערכת המשפט ושופטי ישראל. כוונת המחוקק היא לחדד את חלוקת התפקידים הברורה בין הרשויות השונות ושהפרדת הרשויות לא תהיה רק מן הפה ולחוץ  אלא מיושמת הלכה למעשה.  אם לצורך כך נכון להגדיר מחדש את גזרת הפעולה של בית המשפט - נכון לבצע משימה זו. באווירת הימים הללו אומר כי רובנו ככולנו יכולים להתכנס סביב רובו ככולו של החוק. יש מי מאיתנו הרוצה למחוק את שם המדינה, להגדיר מחדש דגלה או סמלה? נחזק את הרוב המוסכם. חיזוק החוק משמעו חיזוק המשילות וחיזוק מדינת ישראל.
טוב מאוחר מאשר בכלל לא

בן אבי יצחק

נתחיל  בהגדרות:
 יוהל"ן – יועצת הרמטכ"ל לענייני נשים.
יוהל"ם – יועצת הרמטכ"ל לענייני מגדר.

מאי בנייהו? איכא בנייהו. בנובמבר 2015 'שודרג' התפקיד הראשון לעיל להגדרתו החדשה – יוהל"ם, ולא סתם, אלא כמשקף אג'נדה חדשה המייצגת שינוי תפיסתי באופן הבנת המציאות החברתית והארגונית בצבא מזווית ראיה מגדרית, כשזו שמתקשה להשלים עם התפיסה ההסטורית שהצבא נבנה בידי גברים, בעבורם ובהתאם ליכולותיהם. המסמך החדש דאז שיקף את הרוח הפמיניסטית, יהיו שיאמרו שמאלנית וכיוצא באלו תגיות. כמה סערות תקשורתיות חולל מסמך "מיוהל"ן ליוהל"ם – מנשים למגדר", שפורסם אז, בין השאר בצה"ל-נט, הרשת הצבאית הפנימית. רבנים לא מעטים הסתמכו עליו כעדות לאג'נדה שהרמטכ"ל אימץ לכאורה, כזו שתקשה על חיילים דתיים לשרת. מסתבר, שהרעש פעל את פעולתו, ובימים אלה הוסר המסמך הזה מהרשת הצה"לית. "המסמך, כפי שפורסם בעבר, אינו בשימוש צה"ל, והורד מהאתר כחלק מעדכון התכנים", נמסר מדובר צה"ל. 
אם המסמך הזה לא היה בשימוש, למה חיכו כל כך הרבה זמן כדי להורידו מהאתר? לא חבל? כל נער פריק מחשבים יודע כי העיסוק ברשת מחייב להיות און-ליין, תגובות מהירות. אז הצבא החכם שלנו לא יודע זאת?
ח"כ בצלאל סמוטריץ' (הבית היהודי), שהיה מראשי התוקפים את המסמך ההוא אמר כי "אין מקום להחדרת אג'נדות רדיקליות שנמצאות במחלוקת ציבורית עזה דרך המערכת הצבאית. אני שמח שהמפקדים האמונים על כך בצה"ל הבינו את הנזק במסמך היהול"מ והורידו אותו מהפרק. צבא ההגנה לישראל ימשיך בעזרת השם ביתר שאת בתפקידו החשוב ויספק הגנה וביטחון לאזרחי ישראל." דברי סמוטריץ', ונאמר אמן.
הכל בעיני המתבונן

היועץ המשפטי לממשלה הבהיר למה התכוון בג"צ בנושא ההשגחה של גופים פרטיים על הכשרות בבתי עסק. הרבנות מרוצה, וגם רבני צהר מרוצים. איך זה הולך יחד?
בן אבי יצחק
בפסק הדין שנתן בזמנו בג"צ בעניין בדנג"ץ גיני, פתחה הנשיאה בזמנו מרים נאור "שער שלישי", כהגדרתה, שאליו יוכלו להיכנס בעלי בתי אוכל שאין בידם תעודת כשרות של הרבנות וקבעה כי על אף שאסור לבית אוכל שאינו מחזיק בתעודת הכשר להציג כל מצג כשרותי, מותר לו להציג מצג אמת בדבר הסטנדרטים עליהם הוא מקפיד ואופן הפיקוח על שמירתם, תוך הבהרה מפורשת כי אין בידו תעודת הכשר של הרבנות.

הרבנות הראשית לישראל פנתה ליועמ"ש לממשלה לקבל הבהרות בנוגע לפס"ד ולאופן האכיפה הנדרש. בימים אלה קבע היועמ"ש לממשלה כי בהתאם לפס"ד, בעל בית האוכל יכול לציין בעצמו כי הוא נתון לפיקוח מטעם גורם כשרות חיצוני, אולם הוא לא יוכל להציג בפומבי בבית העסק אישור מטעם הגורם המפקח עליו". 

מה המשמעות המעשית של ההנחייה של היועץ המשפטי לממשלה? התשובה תלויה בעיני המתבונן. ברבנות מאוד מרוצים, אבל באותה המידה מרוצים גם בארגון רבני צהר וב'השגחה פרטית' שקראו תיגר על מערך הכשרות של הרבנות הראשית.

מהרבנות הראשית נמסר: "הרבנות הראשית לישראל מתנהלת בהתאם לחוק איסור הונאה בכשרות ונתונה בידה הסמכות לאכוף הונאות כשרות והטעיות צרכניות. בדנג"ץ גיני שב בית המשפט והבהיר כי מתן תעודת כשרות אלטרנטיבית על ידי גופי כשרות חיצוניים הינה עבירה לפי חוק איסור הונאה בכשרות. מערך הכשרות הממלכתי במדינת ישראל עומד בפני שיפור משמעותי שיתקן את הליקויים שעלו, בין השאר, בדו"ח מבקר המדינה. הרבנות הראשית שוקדת זה תקופה ארוכה על שיפור מערך הכשרות והשקיעה בכך רבות עד כה, וזאת, במטרה להצעיד את הכשרות קדימה ולהתאימה לפעילות בעידן מודרני לטובת צרכני הכשרות, כך שכל רצון ל"אתגור" הרבנות מבחוץ בתחום הכשרות מעורר תמיהה. מערך הכשרות הארצי הינו מערך מורכב ומסועף בעל השלכות על מיליוני אנשים במדינת ישראל הצורכים אוכל כשר".

מעניינת לא פחות עמדת רבני צהר: "עמדת היועמ"ש מהווה הישג גדול ומשמעותי לצהר. אין בתעודות שום מצג כשרותי שלנו, כך שאנחנו מברכים מאוד על ההנחיות ונכבד אותן". בצהר הוסיפו כי מערך 'צהר פיקוח מזון' ימשיך להעניק פיקוח הלכתי ללא פשרות למסעדות המבקשות להגיש מנות כשרות ללקוחותיהן ציינו כי יש עלייה במספר בעלי העסקים הפונים אליהם וכי ארגון רבני צהר לא נלחם ברבנות הראשית, וכראיה לכך רוב המסעדות המפוקחות ע"י צהר  לא הושגחו ע"י הרבנות הראשית טרם שצהר פנו אליהם".  
הרב אהרן ליבוביץ, ראש ארגון 'השגחה פרטית' שהיה הראשון שהציע כשרות אלטרנטיבית לרבנות הראשית ואף הגיע עם כך לבג"ץ סבור כי ״פרשנותו המצמצמת של היועמ״ש משרתת את הגורמים המבקשים לשמר את מעמדם וכוחם, ופוגעת במיליוני ישראלים המחפשים כשרות שאפשר לסמוך עליה. ברור לחלוטין שהפסיקה בבג״ץ (להבדיל מהפרשות של היועה"מ. מ.ז.) נועדה לאפשר את פעילותם של גופי פיקוח פרטיים, וזאת לאור כישלונה המתמשך של הרבנות הראשית לתקן את העיוותים הרבים במערך הכשרות מטעמה. כשרות איכותית ומקצועית לאורך זמן - אפשרית רק בתנאי תחרות. עשרות שנים של התדרדרות בתחום הכשרות הוכיחו שללא תחרות, לרבנות הראשית פשוט אין מספיק אינטרס להתייעל״.
'שבתון' מוסיף: אם הרבנות מזה מרוצה ורבני צהר גם מרוצים, איך זה הולך ביחד? עניין של פרשנות גרידא, ועולם כמנהגו ימשיך לנהוג.
ומעניין לעניין באותו עניין. נכון להיום, מיזם הכשרות של צהר מפקח על 88 מסעדות, מהן 11 כאלה שעברו מהשגחת הרבנות לזו של צהר. ירושלים מובילה עם 18 בתי עסק מפוקחים ע"י צהר, בתל אבחב 11 (השבוע נוסף 'ארומה' בדיזינגוף סנטר שבעקבות זאת אף יהיה סגור בשבתות), 5 באשקלון, 4 ברשל"צ ובכפר סבא, 3 בבאר שבע, ועוד.
בר פלוגתא
ליד 1
"אנחנו חולקים את אותה מדינה ואותה יהדות ואם אתה רוצה להשמיע קול אתה צריך לשמוע קול, אי אפשר להמשיך ולדון עם עצמי על האחר, אם הוא מפריע לי אני חייב להיפגש איתו".
ליד2
"יש דתיים שבאים עם מוטיבציה להחזרה בתשובה, אבל בסוף באים גם חילונים עם מוטיבציה להפוך את החרדי ליותר פלורליסט. זה מתחיל ממוטיבציה של לשנות את האחר ובשלב מתקדם יותר של התהליך היא הופכת למוטיבציה של במקום לשנות- להשתנות"
ליד 3
"הרב אמר שככל שאנשים שומרי תורה ומצוות מזוהים עם התורה ויש עליהם ביקורת- על הצבא זה מצב של חילול ה'. אם תשב עם מישהו- והוא יבין אותך, גם אם לא יסכים איתך- זה כבר קידוש ה'".
כותרת משנה
ישנם חרדים וחילונים המעזים לפגוש האחד את השני, להסתכל בעיניים ולראות שלא מדובר בהכרח בסטראוטיפ שבנו לעצמם במשך שנים. נכון, הם מגיעים כדי לחלוק זה על זה ולדון בקונפליקטים- אבל על הדרך נוצרת קרבה אמתית
ליאת שוקרון
בימי תשעת הימים, אור לט' באב, אנחנו עושים קצת "חושבים" ולצערי, לא נראה שהתקדמנו כל כך עם עניין שנאת החינם. יוזמות שונות בדרך מנסות לאחד בין ה"נצים", לקדם שיח מכבד ונותנות תקווה לבאות. יש מי שהחליטו שלא לשים את המחלוקות בצד- אלא על השולחן, להסכים שלא להסכים, אך להכיר. מיזם "פלוגתא", פונה למובילי קהילות חרדיות וחילוניות ומציע להם להיפגש, לדון ולחלוק זה עם זה וזה על זה.
את פלוגתא יזמה קבוצה מעורבת של חרדים, דתיים וחילונים, שפעלו יחד בפרויקטים שונים ב"יוזמת אורות" והבינו שיש אפשרות לחיים ויצירה משותפת.
דניאל קנדלר, מנהל פלוגתא, מתאר: "לפני כמה שנים, כשהסיפור של החרדים צף, עם העלייה של יאיר לפיד, החרדים בבית שמש וכו', ניתחנו מה עזר לנו בינינו, הקבוצה המעורבת, לייצר את החיים המשותפים האלה- למרות שהיינו עם המון אי-הסכמות, הצלחנו לייצר חיים משותפים דווקא מתוך המחלוקת. הרגשנו שצריך לצאת עם הדבר הזה החוצה והקמנו את פלוגתא". בפלוגתא מחברים בין מובילים מהקהילה החילונית לדתית/חרדית באזורים בהם נמצא קונפליקט בין הקהילות ומלווים את הקשר ביניהם. השניים יוצרים מרחב משותף שבפלוגתא מכנים "מקום לחלוק", שם כל אחד מהם מזמין את הקהלים שלו, והקבוצה ההטרוגנית הזו נפגשת מספר פעמים, דנה בנושאים מסוימים ולעתים לומדת יחד, מתוך עניין לייצר מרחב בו כולם מרגישים שייכות, מקום שחולקים אותו אבל גם מקום להיות בו במחלוקת.
לחרדים לא מפריע להיפגש עם חילונים?
"בהתחלה זה יותר קשה, אבל החרדים מבינים את הערך שבזה. אנחנו מאפשרים מוטיבציות שונות. נכון, יש דתיים שבאים עם מוטיבציה להחזרה בתשובה, אבל בסוף באים גם חילונים עם מוטיבציה להפוך את החרדי ליותר פלורליסט. זה מתחיל ממוטיבציה של לשנות את האחר ובשלב מתקדם יותר של התהליך היא הופכת למוטיבציה של במקום לשנות- להשתנות, להיות יותר להיות אני, יותר מחובר ליהדות, לגבש את הזהות שלי טוב יותר".
יהודה דרורי, חרדי מבני ברק, מספר על מה שהניע אותו להצטרף למיזם: "בתקופת בחירות לפני מספר שנים היו מפלגות שהמצע שלהן היה "נגד"- נגד הדת, נגד היהדות, נגד חרדים. שוחחתי על זה עם חברים, וזה כאב לנו, למה הם לא מבינים אותנו? ואז הבנו- כל עוד אנחנו מנהלים את השיח הזה בינינו לא עשינו עם זה כלום. צריך לנהל אותו עם אנשים שחולקים עלינו בתפיסות העולם. כאדם חרדי שחי בעולם יהודי עם יהודים שתופסים את היהדות בצורה שונה ויודע שיש לזה השלכה על איך כל אחד מאיתנו חי את החיים- היה לי חשוב לפגוש את האנשים האחרים גם כדי להבין אותם יותר אבל גם כדי לחלוק עליהם. פשוט לדבר עם אנשים שחולקים איתי את אותה התורה, גם אם לא את אותה תפיסה לגביה".
הצטרפותו של דרורי לפלוגתא איננה מובנת מאליה. המשיכה שלו לעניין ברורה, שכן אביו, הרב חיים אריה דרורי זצ"ל עמד בראש ארגון "אל המקורות" שעסק בהבאת ערכי היהדות לכלל הקהלים, אבל 'להפיץ את הבשורה' היה קצת יותר מורכב: "בהתחלה כשהבאתי את הרעיון הזה פנימה למגזר- היו המון הרמות גבה. היו הרבה שאמרו- "למה לפגוש אותם ולדבר איתם אם אני לא יודע שאני פוגש אותם בשביל להחזיר אותם בתשובה?". אברך אחד מאוד התלבט האם להגיע והתייעץ עם אחד מהרבנים הנחשבים בציבור החרדי האם הוא יכול ללכת ולפגוש חילונים אם הוא יכול בזמן הזה ללמוד תורה. הרב אמר לו שבעולם שלנו אין אמצע- יש או קידוש ה' או חילול ה'. ככל שאנשים שומרי תורה ומצוות מזוהים עם התורה ויש עליהם ביקורת- על הצבא, לימודי ליב"ה, או כל דבר, ויש המון ביקורת על העולם החרדי, זה מצב של חילול ה'. אם תאמר- 'אוקיי, אז הוא חושב עלי. למה לי לשנות את המחשבה שלו?'- זה כמו שתגיד שלא מפריע לך ששם שמיים מתחלל. אם תשב עם מישהו- והוא לא צריך להסכים איתך, אבל התוצאה הכי גדולה תהיה שהוא יבין אותך- זה כבר קידוש ה'. האברך אכן הלך למפגש, והיום הוא אחד המובילים של פלוגתא. היום יש יותר הבנה שאנחנו חולקים את אותה מדינה ואת אותה יהדות ואם אתה רוצה להשמיע קול אתה צריך לשמוע קול, זה צריך לבוא ביחד. אי אפשר להמשיך ולדון עם עצמי על האחר, גם אם אני נמצא בקצה השני. אם הוא מפריע לי אני חייב להיפגש איתו".
יש גם דיונים בין הדתיים והחרדים או שהם נחשבים אותו צד אצלכם?
"יש. זה לא נחשב באופן טבעי אותו צד", אומר יהודה. "אם, לדוגמא, נעשה מפגש על צבא אז זה ממש לא אותו צד. לפעמים זו ממש מחלוקת קשה, לפעמים אפילו הצד החילוני מגלה הבנה אבל הצד הדתי אומר מבחינתו- 'מה זאת אומרת אתם הולכים ללמוד? צבא זו מלחמת קודש'. אבל, יש באמת תכנים, כמו בנוגע ליחס לשבת, שנשמע את החרדים והדתיים מדברים פחות או יותר באותה השפה".
יהודה משתף בכך שהמפגשים עם הציבור החילוני גרמו לו להבין שמעבר לחשיבות של הכרת הצד השני, השמעת עמדותיך והקשבה לשלו, הם גרמו לציבור החרדי להבין יותר טוב את העמדה שלהם-עצמם: "אדם חרדי שומר תורה ומצוות שמקפיד על קלה כחמורה ובקיא בפרטי ההלכות- הרבה פעמים לא שאל את עצמו מה המשמעות של מה שהוא עושה, ופתאום אתה מוצא את עצמך מבין מה המשמעות של מה שאתה מקיים, מה המהות, כי כשאתה צריך להסביר למישהו אחר אתה מחדד לעצמך את הנושא הזה. זה משהו שחשוב לנו- בין אם נעשה את זה עצמאית או על ידי מפגש עם אחרים- לשים לעצמנו מראה על מה אנחנו עושים ולמה".
עמית ברנע, מובילה גם היא מפגשים בפלוגתא עוד מתחילת המיזם, אבל מן העבר השני- חילונית ושמאלנית מיפו שגדלה במשפחה שבזמנו מאוד התחברה לקו מפלגת "שינוי". היא מספרת שבעקבות ויכוח בפייסבוק עם אדם דתי לאומי ימני שלמד איתה חינוך וגרם לה להשתאות כיצד איש חינוך אומר דברים אלימים כמו- 'צריך להרביץ לכל השמאלנים', היא התקשרה לאותו אדם והם דיברו במשך שעה, בה כל אחד מהם ראה את הצד של האחר, והיה מוכן קצת לקבל את השני. בעקבות התהליך הזה היא הצטרפה לפלוגתא: "לא עניין אותי להתווכח על ימין או שמאל אלא להעביר מסר שהדעות שלנו שונות אבל הדה-לגיטימציה שאנחנו עושים זה לזה לא מאפשרת לנו לחיות יחד. מרגע שנכנסתי לפלוגתא זה הפסיק להיות פוליטי והפך למשהו שיותר מחובר לחיים המשותפים שלנו ברמה האזרחית- שמירת שבת במרחב הציבורי, הפרדת דת ומדינה וכו'. מה שעניין אותי במפגשים זה בעיקר לנסות להבין את נקודת המפגש שלנו. אני יודעת על מה אנחנו יכולים להתווכח, אבל מעניין אותי איפה הנקודות בהן נצליח להגיע להסכמה. עד איפה אנחנו יכולים להגיע שלשני הצדדים יהיה נוח, לא בכפייה אלא בהסכמה, או כמה סבלנות יש לנו לשונות בינינו".
פעמים רבות נשים חילוניות נחלצות לעזרתן של הנשים החרדיות בענייני מעמד האישה. באחד ממפגשי פלוגתא בין חילונים לחרדים בנושא, הבינה עמית שהיא לא יכולה להיאבק כפמיניסטית עבור אישה חרדית: "הבנתי שהמשקפיים של הפמיניזם שלי הם לא המשקפיים שמתאימים לאישה החרדית. כל ההסתכלות אחרת. הבנתי שבזה שאני אאבק על פמיניזם בתוך העולם החרדי אני בעצם חוטאת לפמיניזם שאני מאמינה בו, כי אני אעשה את זה בעיקר בכפיה. הבנתי שפמיניזם לא יכול להיות כפוי על המגזר החרדי, זה חייב להיות בתוכו. הדיון שלי הוא רק על איפה אני מרגישה שזה מדיר אותי, אני לא יכולה לדבר בשם אישה חרדית. הגעתי מתוך נקודה שאני חושבת מה מרגישה ועוברת אישה חרדית, והייתי צריכה לעבור תהליך ארוך בפלוגתא כדי להבין שזה אחרת, למרות שגם על ענייני פמיניזם אני והיא מסכימות הרבה יותר ממה שנדמה לך. ובאמת אחת התובנות שלי בפלוגתא היא שבסופו של דבר הערכים שלנו יכולים להיות מאוד משותפים. מה שמשנה הם סדרי העדיפויות שלהם".
התקרבת ליהדות ולדת מאז שאת בפלוגתא?
"התקרבתי לדת במובן של ההיכרות, של המפגש והחקירה, אבל אני לא מרגישה שאני מאמינה באלוקים, אז מתוקף זה הרבה דברים שקשורים לדת לא רלוונטיים אלי, אני לא שומרת מצוות. מאז שאני בפלוגתא אני צמה בט' באב, בגלל ההיבט הערכי שבזה, לא בהיבט דתי בכלל, אני לא צמה ביום כיפור. המסר שלי הוא שאני מוכנה להיות חלק גם כשזה לא "כיף" לי".  
ברנע מסכמת: "הדבר הכי משמעותי בעייני בחוויה שלי בפלוגתא הוא ההיכרות עם המגוון העצום. אי אפשר להסתכל על כל החרדים כמקשה אחת, כמו שאי אפשר להסתכל על כל החילונים כמקשה אחת".
החרדי החדש; חינוך חרדי ממלכתי
בזמן שנלחמים לגייס חרדים שלא רוצים בכך או להכניס לימודי ליב"ה למוסדות החינוך העצמאי שאינו מעוניין בזאת, ישנו הזרם החרדי המודרני שמתחנן לקבל לימודי ליב"ה ברמה גבוהה תחת חסותו של משרד החינוך ולא תחת החינוך העצמאי, אך הרגולטור תוקע את העניין 
מרב לרנר
אם עד היום היו שני זרמים מובילים במגזר החרדי, הליטאים והחסידים, הרי שהיום יותר ליטאים מתאימים את עצמם לזרם "החרדי המודרני"– אלו שלומדים באקדמיה ועובדים, מחזיקים בטלפונים "לא כשרים", ומן הסתם גם רוצים שילדיהם ילמדו ליב"ה ברמה גבוהה לצד לימודי תורה והלכה. אולם, רוב ככל המוסדות הלימודיים שנמצאים תחת מערכת החינוך החרדי העצמאי מכילים לימודי ליב"ה ברמה נמוכה. בד"כ מבחירה.
כל תלמיד חמישי לומד בחינוך החרדי- כעשרים אחוז ממערכת החינוך. בשונה מהחינוך הממלכתי או הממלכתי דתי, החינוך החרדי נשאר בחוץ- מתוקצב באופן חלקי או מלא במשרד החינוך, אך בבעלות עמותות פרטיות. 
מיכל צ'רנוביצקי, אם לארבעה ופעילה חברתית, יו"ר תנועת 'עיר ואם' מספרת בראיון ל"שבתון" כי  בדוח שהוציאו בתחילת 2018 המשווה בין החינוך בציבור החרדי לציבור הכללי עולים פערים אדירים: "יש פערים גדולים– בשכר ובזכויות המורים, ובמה שהילדים מקבלים בביה"ס- ולא רק בתחום לימודי הליב"ה. גם בבתי הספר הכי טובים של הבנות הליב"ה ברמה בסיסית, אין מדעים ומקצועות חשובים נוספים. בגזרת לימודי הבנים הבעיה קשה יותר– לימודי הליב"ה הם "על הנייר" כי המורים לא מוכשרים ללמד את המקצוע, המצב קשה. צריך להקים מערכת חינוך ממלכתית חרדית. בעלי העמותות הם אנשים חזקים והכסף של המדינה עובר דרכם, אי אפשר לפקח עליהם. כמה שמשרד החינוך מנסה– הוא לא מצליח, בלתי אפשרי לשלוט במערכת".
בשנת 2014 שר החינוך דאז, הרב שי פירון, הקים את הזרם הממלכתי חרדי- הממ"ח, שבתי הספר שלו זכו להצלחה אדירה ולביקוש גדול.
הרב פירון הסביר לנו על הצורך בהקמת זרם הממ"ח: "להקמת הממ"ח היו כמה מטרות: ליצור רשת אחריות חינוכית רחבה ככל שניתן לכלל ילדי ישראל, לתת חופש מוחלט בענייני אמונות ודעות, אבל לבנות מודל פיקוח ראוי, כך שהתלמידים ילמדו בסביבה בטוחה ויקבלו שירות. המדינה תהיה חייבת להעניק להם מבנים (למה שילדים חרדים ילמדו במבנים לא מותאמים?), המורים יקבלו שכר ראוי ויופרשו להם זכויות כחוק, ויעמיקו את הכשרתם בכל מה שנוגע לכליי ההוראה ולטיפול בתלמידים עם צרכים שונים. תובטח תכנית לימודים שתותאם לערכי הציבור אבל תיתן מענה לצורך בלימודיי חשבון, כישורי שפה ועוד. התכנית הצליחה מעל המשוער, למגינת לבם של מנהיגות פוליטית חרדית שביקשה לשמר את השליטה בחינוך החרדי. הסתבר שהאיכות הלימודית וההקפדה הדתית לא פוגעות אלה באלה".
אחד מבתי הספר שנפתחו תחת זרם הממ"ח הוא 'בית רבן' בירושלים, שם עקב הביקוש הרב לא נותר מקום לילדיו של איתמר קהא: "נרשמנו בזמן אך המנהל הודיע כי לא יוכל לקבל את בני כיוון שאין לו מקום. בעירייה אמרו שכנראה תפתח כיתה נוספת, אך המבנה לא יכול להכיל שתי כיתות א'". 
איתמר החל לחפש אופציה נוספת לבנו ושמע על ביה"ס "אחינועם" בירושלים שלכתחילה היה נראה שיעבור מהחינוך העצמאי לזרם הממ"ח: "רצנו לרשום את הילד, ומסתבר שהממ"ח לא מקבל אותם. בביה"ס אחינועם ניסו להיכנס לתמ"ד– תורני ממלכתי דתי, אך גם לשם לא נכנסו וכרגע, חודש לפני תחילת הלימודים, אין רישיון לביה"ס לפעול בשנה הבאה".
"התנהגות כמו בשטיבל"
ביה"ס אחינועם קיים כבר קרוב ל-40 שנה ונתמך על ידי החינוך העצמאי. בתוך כותלי ביה"ס לימדו לימודי תיכון וקודש ברמה גבוהה מאד. לפני שנתיים שינו את ההנהלה בחינוך העצמאי והוחלט להפסיק לתמוך בביה"ס אבינועם, שכתוצאה מכך ביקש ממשרד החינוך להעבירם תחת זרם הממ"ח.
אריה אורנג', יו"ר ועד ההורים בביה"ס ומתמודד לעיריית ירושלים: "תחילה אמרו כי לא ניתן להעביר אותנו לממ"ח באמצע שנת הלימודים כיוון שאנחנו תחת החינוך העצמאי והבטיחו כי בשנה הקרובה נקלט לממ"ח, אך כשניסינו השנה להיפרד מהחינוך העצמאי ולעבור לממ"ח אמרו לנו בחינוך העצמאי- 'לא ניתן לכם ממ"ח, עדיף שהמקום ייסגר'. ניסינו בכל דרך להיפרד מהחינוך העצמאי, אך הם הערימו עלינו קשיים ולא הגישו לנו בקשה לחידוש רישיון ביה"ס לשנת הלימודים הקרובה– התשע"ט. במשרד החינוך אמרו שהם לא יכולים לעשות כלום כל עוד החינוך העצמאי לא משחרר אותנו. זה לא פייר מה שנעשה לנו. הם פוחדים שברגע שנצליח עוד הרבה מוסדות ירצו לעבור לממ"ח. התנהלות החינוך העצמאי היא כמו שטיבל".
"הילדים נופלים בין הכסאות"
לא רק בירושלים מתקשים בתי ספר להתקבל לזרם הממ"ח או לפתוח ביה"ס בזרם הממ"ח, גם בפתח תקווה מערימים קשיים על ההורים. רחלי מורגנשטרן, ממובילות המאבק לחינוך ממלכתי חרדי בעיר, נאבקת עבור חינוך ממלכתי חרדי כדי שהילדים שלה יזכו למה שכל ילד "רגיל" במדינת ישראל מקבל: אופק חדש, תכניות, פתרונות שונים לילדים מצטיינים ולילדים יותר חלשים, ולכל מה שיש לממלכתי-חרדי להציע– לימודי ליבה וערכים ממלכתיים מותאמים לאופי החרדי. משרד החינוך מטיל את האחריות להקמת הממ"ח על עיריית פ"ת, וזו טוענת כי האחריות היא על משרד החינוך. בינתיים-הילדים נופלים בין הכיסאות.  
רחלי: "משרד החינוך מטיל את האחריות על הרשות המקומית שתחליט איפה הילדים ילמדו והרשות המקומית טוענת שמשרד החינוך משלה אתנו. אנחנו בקשר עם נציגים של משרד החינוך שתחילה אמרו שנביא קבוצת תלמידים ובהמשך ביקשו אישור של הרשות המקומית. נפגשתי עם ראש העיר איציק ברוורמן שאמר שהרעיון מקסים אבל זה לא יקרה ואחת הסיבות היא שאין מבנה. גרמנו לפגישה בין משרד החינוך ועיריית פ"ת ומסקנות הפגישה היו, לפי נציגי משרד החינוך, שצריך שתי כיתות תקינות ויש מצוקת מבנים בפ"ת, למרות שהמבנה באחריות מחלקת הבינוי במשרד החינוך. לא התייאשנו ומצאנו את חנוך ורדיגר מעמותת נהרדעא שמוכן לשלם שנתיים על מבנה. היינו בפגישה עם מנהל החינוך בפ"ת, רמי הופנברג, הגענו עם 37 ילדים חתומים ועם פתרון למבנה, אבל לא רצו להקשיב לנו. לא רוצים שזה יקרה השנה, אם היו רוצים זה היה קורה. שר החינוך ומשרד החינוך צריכים לקחת את זה כפרויקט. יש כאן משימה לאומית ומגזר שלם שנופל בין הכיסאות שרוצה לתת לילדיו מה שכל ילד אחר במדינת ישראל מקבל". 
דובר עיריית פ"ת, חזי חקאק, מגיב לדברים: "מערכת החינוך החרדית והלא רשמית בפתח תקוה משופעת במגוון בתי ספר, כולל כאלו שמשלבים לימודים כלליים באופן ראוי. כדי שתהיה הצדקה להקים ולקיים בית ספר נוסף, צריך שהביקוש אליו, מעבר למוסדות הקיימים, יהיה בין שתיים לשלוש כיתות, בשכבת גיל. למיטב ידיעתנו, כרגע אין ביקוש כזה. גם אם היה ביקוש ראשוני מספק, הקמת בית ספר חדש בעיר אינה אפשרית לשנת הלימודים הקרובה. הנושא יהיה רלוונטי רק בשנת הלימודים הבאה וייבחן בהתאם לביקוש שיעלה מהשטח".

ח"כ יוגב: תופעה חדשה ומבורכת
מי שמנסה לעזור להורים הוא ח"כ מוטי יוגב שמסביר ל"שבתון" על הצורך בקידום זרם הממ"ח: "נושא החינוך קרוב לליבי. מדובר בתופעה חדשה ומבורכת ומצאתי לנכון ללמוד אותה ולראות בה תופעה אסטרטגית שנכון לסייע לחרדים המעוניינים שבניהם ובנותיהם ילמדו בממ"ח. זה רצון מתחדש של הורים חרדים המבקשים לילדיהם גם לימודים כלליים וגם יותר קשר לעם ולמדינה ואפילו הליכה לשרות צבאי או לאומי- חברתי. יש לברך על כך ולסייע לכך".

הורי הילדים מיואשים, גם הם מבינים שככל הנראה השנה לא ייפתח ביה"ס שתואם את ערכיהם והשקפת עולמם כזרם הממ"ח.
איתמר קהא: "במשרד החינוך יש אנשים שמונעים את הדבר הזה, לא רוצים שיקומו עוד מוסדות ממ"חים, בנט ופורוש לא רוצים, ככל הנראה כי החינוך העצמאי רוצה להמשיך להתקיים. ב-1.9 הילד יישאר בבית בגלל המצב".
אריה אורנג': "הם אומרים שאין ביקוש אבל יש. לרוב האנשים אין כוח להילחם. בהתחלה אמרו לי אצל השר בנט שהעלויות להקמת ממ"ח גבוהות ומשרד האוצר לא יאשרן, אך שר האוצר משה כחלון אמר שאין בעיה. בנט הוא הכתובת בבלימת הממ"ח, הוא מדבר המון על שילוב חרדים אבל התוצאה- אפס".
רחלי מורגנשטרן: "לא הגיוני שמהלך כזה צריך להתבצע על ידי מלחמה של הורים אלא מלמעלה, ממשרד החינוך, יש ציבור שלם שנופל בין הכיסאות ולא מקבל מענה והילדים גדלים בלי כלים. הרבה ילדים שרוצים ממ"ח נרשמו למוכר שאינו רשמי של החינוך העצמאי והעמותות. הרבה ילדים יצטרכו עוד 12 שנה להשלים בגרויות ולעשות מכינות כי לא למדו לימודי ליב"ה כמו שצריך ומישהו צריך לתת על זה את הדין והיום".
הרב שי פירון: "אני ראיתי בממ"ח דרך לחיבור בין הציבור הכללי לחרדי. כואב לי שמפקירים הורים חרדים שמחד גיסא רוצים להעניק לילדיהם חינוך חרדי ומאידך גיסא רוצים שזה יהיה בחסות המדינה. זה ממש הזוי! בא אדם ואומר: אני רוצה ללמוד בחסות המדינה ואומרים לו; לא! אתה לא יכול".

משרד החינוך מפנה אצבע מאשימה כלפי הרשויות המקומיות וטוען כי בשנת הלימודים הקרובה צפויים להיפתח עוד מוסדות לימוד בזרם הממ"ח: "משרד החינוך מוביל מדיניות ברורה של פתיחה והרחבת מוסדות חינוך ממלכתיים חרדים כדי לתת מענה לצורך של אוכלוסיות רבות. עם זאת, המהלך מצריך שיתוף פעולה מצד הרשות המקומית. ככל שהרשות מגויסת, הרי שהמהלך יוצא מיד לפועל. לאור מדיניות המשרד רואים כי לאורך השנים מאז נפתחו בתי הספר והגנים הללו, חל גידול מתמיד במספרם. לראיה, בשנת הלימודים תשע"ד עמד מספרם על 16, כיום הוא עומד על 45 מוסדות חרדיים ממלכתיים, ולקראת השנה הקרובה (תשע"ט) צפויים להיפתח עוד ארבעה מוסדות,  כאשר שניים נוספים נמצאים בתהליך לקראת פתיחה". 

אל ייאוש בעולם כלל
סיכוייו של אדם הנמצא בצרה או במצוקה לשפר את מצבו תלויים כמובן בראש ובראשונה בעובדות אובייקטיביות הנוגעות למצבו. אולם לא רק הנתונים היבשים קובעים את הסיכוי לשינוי, אלא גם נתונים נפשיים. כוחות הנפש הנקראים אמונה ותקווה, חשובים לפעמים אף יותר. חולה המאושפז בבית חולים, וסבור שכלו סיכוייו להחלים, מצמצם באי-אמונתו את סיכוייו. לחולה השרוי באותו מצב, אך מלא אמונה ותקווה להחלים, יש סיכוי גדול יותר. האמונה והתקווה הם קודם כל בבורא עולם, מעבר לכך צריך האדם להאמין בעצמו, ועל כל אלה יש להוסיף את האמון במערכת ובגורמים המטפלים שמאמציהם נדרשים להחלמתו. 

אמונה ותקווה הם בדיוק שני הסממנים החיוניים שחסרו לעם ישראל בעקבות חטא המרגלים, כאשר ייאוש כבד חלחל בקרב העם, ואבדו האמונה בעתיד והתקווה לטוב. משה מתאר במילים קשות את המשבר שפשה בעם: "וַתֵּרָגְנוּ בְאָהֳלֵיכֶם וַתֹּאמְרוּ בְּשִׂנְאַת ה' אֹתָנוּ הוֹצִיאָנוּ... לְהַשְׁמִידֵנוּ. אָנָה אֲנַחְנוּ עֹלִים אַחֵינוּ הֵמַסּוּ אֶת־לְבָבֵנוּ לֵאמֹר עַם גָּדוֹל וָרָם מִמֶּנּוּ עָרִים גְּדֹלֹת וּבְצוּרֹת בַּשָּׁמָיִם וְגַם־בְּנֵי עֲנָקִים רָאִינוּ שָׁם" (דברים א, כז-כח). בני ישראל חשבו עד אותו רגע שהם צועדים אל ארץ של נמושות, שיקדמו את פניהם בתשואות, וכשהתברר להם שלא כך הדבר הם נפלו לתהומות הייאוש. במצב משברי כזה, בלי אמונה ביכולת להיכנס לארץ, ובלי תקווה שיצליחו לממש את החזון שהחיה את רוחם, באמת לא היה כל סיכוי לאותו דור להגיע אל הארץ המובטחת. הגזרה שנגזרה באותו ליל תשעה באב במדבר (1398 לפנה"ס) לא היתה רק עונש, אלא גם תוצאה הכרחית מהמצב שנוצר, שכן דור שאיננו מאמין ביכולתו להיכנס לארץ, אין לו מוצא אלא למות במדבר.

גזרת החורבן שיצאה לפועל בתשעה באב של שנת 586 לפה"ס, עם החורבן הראשון, באה אף היא על רקע דומה. העם טבע בייאוש ובאבדן תקווה, לנוכח השלטון המסואב, ומערכת המשפט שהפכה למשפח. ישעיהו מתאר בחזונו כיצד העם נעשק, ונואש מלראות צדק. בהפטרת "חזון ישעיהו" שאנו קוראים ערב תשעה באב הוא מתאר: "אֵיכָה הָיְתָה לְזוֹנָה קִרְיָה נֶאֱמָנָה מְלֵאֲתִי מִשְׁפָּט צֶדֶק יָלִין בָּהּ וְעַתָּה מְרַצְּחִים: שָׂרַיִךְ סוֹרְרִים וְחַבְרֵי גַּנָּבִים כֻּלּוֹ אֹהֵב שֹׁחַד וְרֹדֵף שַׁלְמֹנִים יָתוֹם לֹא יִשְׁפֹּטוּ וְרִיב אַלְמָנָה לֹא־יָבוֹא אֲלֵיהֶם" (ישעיהו א, כא-כג). 

חז"ל ממחישים את הייאוש שאחז בעם בכך שדלת העם, היתומים והאלמנות אף נמנעו מלפנות לערכאות השיפוט, בראותם שאנשים מכובדים ובעלי מעמד איתן מהם לא זכו שם למענה הולם: והיו יוצאים בפחי נפש (מדרש אגדה (בובר), דברים א, א). על מצב זה אמר ישעיהו: "אם תאמינו כי לא תיאמנו" (ז, ט), וכוונתו לכך שאין קיום לאומה כשבניה מאבדים אמונה ותקווה.

גם בימי הבית השני, כל עוד פיעמה תקווה בלבות היהודים, והם האמינו בסיכויים לשרוד מול הרומאים, החורבן לא בא. הוא הגיע כאשר אפסה התקווה, והייתה תחושה כללית של אוזלת יד וייאוש. 

ואכן, חרף העובדה שבתשעה באב אנו מתרכזי בחורבן, המסורת היהודית הטמיעה בו כמה סממנים של תקוות גאולה: מגילת 'איכה' מסתיימת בפסוק: "השיבנו ה' אליך ונשובה, חדש ימינו כקדם", רבות מהקינות מסתיימות בתקווה לגאולה, אנו זוכרים ומזכירים את דברי חז"ל שבתשעה באב נולד המשיח, יום תשעה באב עצמו נקרא "מועד", ולכן לא אומרים בו 'תחנון', מחצות היום מותר לשבת על כיסא, יש שנהגו להתחיל אחר הצהרים בפעולות המציינות הכנה לעתיד טוב ושמח, כגון שטיפת הבית או חפיפת הראש של נשים, ובמוצאי תשעה באב מברכים את ברכת הלבנה, "שעתידין בני ישראל להתחדש כמותה".

כשאנו מתמודדים במצב מתמשך של איומים ביטחוניים שאינם פוסקים מצפון ומדרום, ומול עוינות בין-לאומית, וכאשר בעיות כלכליות וחברתיות מעיבות על חיינו, חשוב לזכור שקיומנו והצלחתנו תלויים במידה רבה באמונה ובתקווה: אמונה בבורא עולם שלא נטש את עמו, ותקווה שכשם שדברים מסוימים השתבשו, כך גם הם עשויים להשתפר ולהתקן. בלי אמונה ותקווה אלה, עם ישראל לא היה זוכה לשוב לארצו אחרי אלפיים שנות גלות. אין זה מקרה שההמנון הלאומי של מדינת ישראל נקרא "התקווה", והמנונו של הרב קוק נקרא "שיר האמונה" (אורות הראי"ה, עמ' נט). אלה היו שתי מילות המפתח להישרדות היהודית לכל אורך ההיסטוריה. 

הרחקת הייאוש והפחת רוח של אמונה ותקווה נחוצות מאוד גם בחיינו האישיים. חשוב להיזהר מהנטייה לברוח אל הייאוש כתירוץ להימנעות מהשקעת מאמץ וכסיבה לשקוט על השמרים. אינני סבור שאין ייאוש בעולם כלל. יש ייאוש, אבל צריכים להילחם בו ולהביס אותו. אם מתייאשים, המצב אכן נהיה מייאש, אבל אם מתעקשים להאמין ולקוות, לשנות ולהשתנות, יש למה לצפות. כל עוד בלבב פנימה יש תקווה, וכל אדם משתדל להתחזק ומתאמץ לחזק את מי שנמצא במועקה ובמצוקה, יש סיכוי להתקדם לגאולה שלימה.

בבקשה, התעלו על עצמכם // מוטי

חילופי ההאשמות בין חברים בקבינט המדיני-ביטחוני, הסגנון והמהות, אינם מכבדים את הנוגעים בדבר ולא את הגוף החשוב הזה. מצער, שחברי הגוף, אולי החשוב במדינה הזו, יורדים לרמות שכאלה. עפ"י דיווחים בתקשורת, בתום צוק איתן דובר על כך שיש צורך באיזשהו פתרון יצירתי למה שקורה ברצועת עזה. השבוע פורסם שלמרות הזמן הרב שחלף, אפילו לא התקיים בקבינט דיון רציני בעניין. האמת? כאשר בכירים בקבינט בו כל כך חשדניים האחד כלפי השני, אולי עדיף שכך. ככה לא מנהלים מדינה. נקודה. ובתוך כל הבלבלה הזו יש גם קטע אירוני. שר הביטחון ליברמן מצא הסבר פסיכולוגי לאלה התוקפים אותו. "כל מי שמתיימר להיות שר ביטחון מוצא לנכון לתקוף אותו". איך אמרו חכמינו? אין אדם מדבר אלא מהרהורי ליבו. ליברמן כנראה שכח את הביקורת שהוא עצמו העביר בזמנו על שר הביטחון דאז בוגי יעלון. ומילה טובה על נתניהו. להוריד את הכובע בפניו לאות כבוד והוקרה על הדרך בה הוא מנווט את המדינה בהיבט המדיני. הודעתם המשותפת של פוטין וטראמפ השבוע בהלסינקי בעניין ביטחון ישראל בכלל ובגבולנו הצפוני בפרט, הוא הישג עצום לנתניהו, שהשכיל בשנים האחרונות לטפח קשרים אישיים קרובים מאוד עם שני המנהיגים החשובים בעולם. כשמגיע, מגיע. 
דין שווה לחייל ולשוטר
שלא תגידו שמועצת הרבנות הראשית אינה פטריוטית. לבקשת השר לביטחון פנים, גלעד ארדן, החליטה המועצה להוסיף את שוטרי משטרת ישראל לתפילה לשלום כוחות הביטחון הנאמרת בשבת בבתי הכנסת. לא בזכות דוחות התנועה שחלקם רושמים לנו, אלא מכיוון שבשנים האחרונות השוטרים והשוטרות נמצאים בחזית המלחמה בטרור. יען, הרוויחו את זה בזכות. מה שמעניין יותר זה כמה מבתי-הכנסת בארץ נהגו בשבת שעברה עפ"י החלטת מועצת הרבנות הראשית, או יאמצו זאת השתא בעגלא ובזמן קריב. נראה שהשר ארדן מכיר אותנו, שכן הודיע כי יקצה כספים להדפסת הברכות ואף לממן הוצאת סידורי תפילה בנוסח החדש, כדי שיופצו בבתי הכנסת. הנה הזדמנות לבתי כנסת החסרים סידורים. מן הסתם יחתימו אותם על התחייבות להיצמד לנוסח החדש. שווה את זה.
בחדא מחתא

בכרך 'תחומין' החדש, כרך ל"ח, שיצא בימים אלה לאור בהוצאת מכון צומת, עוסק הרב יעקב אריאל, לשעבר רבה הראשי של ר"ג, בפסק דין של בג"ץ שאסר על עיכוב גופות מחבלים כקלף מיקוח, פסק כי במלחמה כללי הצדק שונים מאשר בחיים האזרחיים, וביקר את בג"צ כמי שמסתכלים על הדברים המגיעים בפניהם רק בפריזמה הפורמלית-משפטית ואינם חורגים מכך, גם כשצריך לשקול שיקולים ציבוריים רחבים. בין השאר הציע הרב אריאל  לבחון כתחליף לבג"ץ הקמת גוף חדש שיורכב "מאנשי רוח נעלים ומוסכמים על הציבור, שיש להם גם הבנה בנושאים ציבוריים מדיניים וביטחוניים, שיוכלו לבקר ואף לשפוט את הרשות המבצעת". התכונות שמציע הרב אריאל לחפש באנשים שירכיבו את הגוף עוקף בג"ץ הזה, מזכירות לי את הבדיחה שסיפרו בזמנו על הרב מיימון זצ"ל, שבעת הקמת המדינה הציע להקים סנהדרין של 70 חכמים ונבונים יראי א-לוקים שונאי בצע. כשנשאל, מילא 70 חכמים ונבונים יראי א-לקים, אולי נמצא, היכן תמצא כאלה שהם גם שונאי בצע? השיב: "בכסף נמצא גם כאלה....". ולעצם ההצעה, בעיניים שלי, כשם שאין להעלות על הדעת הקמת גוף ציבורי ממלכתי דתי עוקף רבנות, כך גם אין מקום להקמת גוף ממלכתי עוקף בג"צ. 
זכרונות/מיכל

פערים רבים יש בין התיאור הרטרוספקטיבי של משה את מאורעות המדבר, לבין הסיפור כפי שהוא מסופר בזמן אמת בתורה עצמה. דוגמאות. 
בתחילת הפרשה משה מתאר את העומס שהטילה עליו מלאכת השיפוט, וביקש לעצמו עזרה. את יתרו- משה אינו מזכיר כשהוא מצטט כמעט במדויק את עצתו. את ההכרעה לבחור דיינים נוספים ולהציב שרי אלפים ושרי מאות הוא מייחס לעצמו: "ואומר אליכם בעת ההיא לאמור לא אוכל לבדי שאת אתכם... הבו לכם אנשים חכמים ונבונים...". תיאור כזה, שבו משה הוא המתאונן על הקושי לשאת את עול העם מופיע אמנם בפרשת בהעלתך, אך שם הפתרון הוא הוספת שבעים זקנים להנהגה לצד משה, ולא בחירת שרי אלפים ומאות. על-כן, לא ברור איזה אירוע מזכיר משה. 

דוגמא נוספת נביא מתיאור חטא המרגלים. לדברי משה, המרגלים תיארו את הארץ כטובה מאוד, ועם-ישראל הוא שסירב באופן מפתיע לקבל את הבשורה הנפלאה והעדיף להמרות את פי ה' ולסרב לעלות ארצה (א, כה-כו). תיאורי המלחמה בעוג נראים מנופחים, ויש הרבה פרטים חדשים בעיקר כאלה המעצימים את הניצחון. ויש כמובן דוגמאות נוספות לשינויים שיש בין הפרשיות המקוריות ובין סיפור זיכרונותיו של משה בפרשת דברים.
תהיה זו על הפערים בין הספרים עשויה להיות מוסברת על ידי הבנת מושג הזיכרון. הקהילה הפסיכולוגית עסוקה בשאלה עד כמה הזיכרון משקף את העבר בצורה אותנטית. לשאלה ולתשובה עליה יש השלכה על תחומי דעת רבים. הן משפיעות על חקר ההיסטוריה- כיצד ניתן לברר את אמינות התיאורים ההיסטוריים השונים אם נרשמו באמצעות הזיכרון, בביולוגיה- על ההבנה של מבנה המח ועל היווצרות הזיכרון, ובתחום המשפט- אם ועד כמה עדות עשויה להיחשב למהימנה. מחקרים חדשניים אחדים מצביעים על כך שהזיכרון האנושי איננו אמין, וכי אפשר לעוותו באמצעות מניפולציות, ואפילו לנטוע באדם זכרונות שוא. חוקרים הצליחו לשתול זכרונות חדשים לגמרי ולשכנע את הנחקרים שחוו חוויה שמעולם לא חוו. מחקרים אלו מטלטלים את עולם המשפט, משום שאם המחקרים צודקים, קשה מאוד להרשיע אנשים על סמך עדות. 
אם נחזור לפרשתנו, מובן, שמשה רבינו אינו מזכיר מאורעות שלא חווה ואין המדובר באשליות ובזיכרון-שווא. זה ברור גם מתוך ההשוואה לספרים שקדמו לספר דברים. האירועים עצמם נזכרים כעובדות קיימות. ועדיין מושג הזיכרון הוא המפתח לקושיה שלנו. 
ברור שנקודת המבט המאוחרת היא אמצעי הביטוי של הדרך שבה נחווה האירוע במובן האישי. אנשים שונים שנמצאים באותו אירוע יזכרו אותו בצורה שונה: חלקם יזכרו פרטים מסוימים וחלקם יזכרו פרטים אחרים: מפגשים שונים עם אנשים שונים, ריחות דומיננטיים, טעמים ואווירה. כל אלו יתוארו אחרת בפי כל אחד מהמשתתפים. והנה, למרות הפערים הגדולים שעשויים להיות בין תיאורים אלה, איש מהם אינו חשוד כממציא או כשקרן. ברור שהחוויה החיה של האדם היא תיעוד מאוד סובייקטיבי של המאורעות אותן חווה. 

האם יש דרך להכריע בין השניים? האם נכון יהיה לומר כי המציאות אותנטית מן הזיכרון? זוהי שאלה מרתקת. הזיכרון הוא בועה של חיים שקפאה במוחו של הזוכר. אנשים יכולים לברוח לתוך הזיכרון ולחיות באמצעותו חיים שלמים שכבר הפכו מזמן לנחלת העבר ולנוסטלגיה. עצם העלאת הזיכרון, העיון הפנימי במקטעים של תמונות חיים, מציף ומעלה אל המודעות חוויות נשכחות. היכולת לזכור היא היכולת לחיות את העבר בהווה, ולחוש אותו כאילו הוא נוכח כאן ועכשיו. 
משה זוכר את הקושי שלו בהיותו מנהיג יחיד וזוכר את הקושי בטיפול הבלתי פוסק בעניינים הטכניים של השיפוט ואותו הוא בוחר לספר. הוא בוחר לדבר על עם-ישראל כמי שהולך נגד עצת המרגלים, ובוחר בתיאורים גרנדיוזיים של נצחון על עוג מלך הבשן. זכרונותיו אלה חושפים את משמעות האירועים בעיניו. המציאות היא פיסת מידע קטן וזניח לעומת החשיפה למשמעות של המאורעות –משמעות שנשמרת בסופו של דבר רק בזיכרון החי. במשמעות זו בוחר ספר דברים לעסוק.

מפגש עם ענקים

הרב ד"ר משה רט
פרשת דברים מלאה בענקים: רפאים, זמזומים, אימים, עוג מלך הבשן. למעשה, ממלאים הענקים תפקיד חשוב בתולדות עם ישראל; ילידי הענק שראו המרגלים בארץ הם שגרמו להם להיות כחגבים בעיניהם, ובעקבות זאת הביאו לחטא המרגלים ולבכיה לדורות. בכמה וכמה מקומות מזכירים התורה וספרי הנביאים את הענקים שישבו בארץ, וכיצד רק בזכות עזרתו של ה' יכלו בני ישראל להתגבר עליהם: "אשר אתה ידעת ואתה שמעת מי יתיצב לפני בני ענק". כמה מהענקים אף נזכרים בשמותיהם: אחימן, ששי ותלמי ילידי הענק, לפי חלק מהמפרשים גם "ארבע" תושב הקריה שנקראת על שמו, וכמובן עוג מלך הבשן, שהתורה מציינת את מידת ערש הברזל שלו, וחז"ל הפליגו בתיאור גודלו וגבורתו. בדורות המאוחרים יותר אנו שומעים על הענקים הפלשתים ילידי הרפה, ביניהם גוליית, סף ואיש מדון.
מכל התיאורים הללו, ולהבדיל מתיאורים רבים אחרים במיתולוגיות השונות, אנו לומדים שאכן חיו בעולם ענקים בתקופות קדומות. אולי הם לא היו בגובה עשרים מטר כמו באגדות, אבל גם גובה של שלושה-ארבעה מטרים כמתואר בתנ"ך היה מרשים ביותר, ודאי בעיני בני אותה התקופה שהיו כנראה נמוכים למדי.

מאין הגיעו אותם ענקים? בפרשת בראשית מסופר על בני הא-לוהים שלקחו להם נשים מבני האדם, והולידו מהם את הנפילים, שהם כנראה הענקים. רובם כנראה מתו במבול, אבל חלקם שרדו והמשיכו להתקיים עד דורות מאוחרים יותר.

המפגש עם הענקים מערער את הביטחון העצמי שלנו. אנו רגילים לראות את עצמנו כשליטי העולם, וחיים בסביבה התפורה לפי מידותינו. כאשר מופיע ענק, אנחנו חשים פתאום קטנים וחסרי חשיבות, יצורים מפוחדים שרוצים רק לברוח ולהתחבא. לפתע מתברר לנו שאנחנו לא הכי גדולים בעולם, וכנראה גם לא הכי חשובים. כל עולמנו מתגמד לפתע.

אפשר לקחת את החוויה הזו לכיוון של יאוש וחוסר אונים, אבל אפשר גם ללמוד ממנה ענווה מצד אחד, והכרת ערך עצמי מצד שני. ענווה - כי באמת אנחנו לא מלכי היקום, והכרת ערך עצמי - כי באמת הגודל הוא לא מה שמשנה. כוכב צדק גדול יותר מתינוק, אבל מי יקר לנו יותר? ה' לא בחר בנו בגלל גודלנו אלא להפך, בגלל שאנו מקטינים את עצמנו.

אלה הדברים / נעמי  (יפה) עיני 
"אֵלֶּה הַדְּבָרִים, אֲשֶׁר דִּבֶּר מֹשֶׁה אֶל-כָּל-יִשְׂרָאֵל, בְּעֵבֶר, הַיַּרְדֵּן" (דברים, א', א').  בפסוק זה נפתח ספר דברים, הנתפס במידה רבה כנאומו האחרון של משה רבנו. 
מה דיבר משה אל העם? כיצד יכלו דבריו להגיע אל (ליבותיהם של) כל ישראל?
עיון בפסוקים נוספים מחדד את הקושיה:
"... דִּבֶּר מֹשֶׁה, אֶל-בְּנֵי יִשְׂרָאֵל, כְּכֹל אֲשֶׁר צִוָּה ה' אֹתוֹ, אֲלֵהֶם" (שם, פס' ג').
"בְּעֵבֶר הַיַּרְדֵּן, בְּאֶרֶץ מוֹאָב, הוֹאִיל מֹשֶׁה, בֵּאֵר אֶת-הַתּוֹרָה הַזֹּאת לֵאמֹר" (פס' ה').
האם משה רבנו דיבר מליבו? כך ניתן אולי להסיק מהפסוק הראשון בפרשה. ואולי, כפי שנאמר בפס' ג', משה חזר על מילותיו של הקב"ה ושימש "צינור"/ כלי להעברת דברו?
אפשרות אחרת, עולה מפס' ה': משה רבנו לימד ובאר לעם את התורה, ובכך נצמד במידה רבה, 
ל text book– תוכן ערוך ומסודר.  
מה אם כן, נאמר שם בעבר הירדן?
נדמה לי כי ניתן ליישב את הסתירה הנרמזת בפסוקים אם נניח שבדברי משה נכלל הכל: גם מחשבותיו ותובנותיו האישיות, גם דברי הקב"ה כלשונם וגם התורה בכתב ובעל-פה. 
עבד ה', בכישרונו וברגישותו, וכן באמצעות אורח חייו והתנהלותו, הצליח להעביר את עקרונות האמונה וההלכה-  באופנים שונים לקהלים שונים בעם. הסבר זה מתיישב עם מילות הפסוק "אל כל ישראל", הפותח את הפרשה. 
ומה באשר למה שלא נאמר?
כפסיכולוגית וכחוקרת-מתלמדת בתחום הניתוח של ראיונות נרטיביים (סיפורים אישיים),  אני יודעת כי יש לייחס חשיבות רבה לדברים שלא נאמרים.  
שתיקה הנה צורת תקשורת, וחוקרים (רוג'רס ועמיתיה) מגדירים שלושה סוגים של "היעדר קול":

1.
מידע שלא נאמר– הושמט.

2.
מידע שלא ניתן לביטוי– קשה לאמרו אבל נרמז בדרכים אחרות.

3.
מידע שלא ניתן להיאמר- מידע מסוכן או טאבו.

את הקול שאינו מושמע מזהים החוקרים על פי ביטויי שלילה המופיעים בטקסט ( לדוג': "זה ממש לא הפריע לי..."), כאשר ישנה חזרה על פרטים, חמקנות (או קיצור יתר) ושתיקות (רמיזה ואי מתן אינפורמציה שהיינו מצפים לקבל). תופעות כאלה מלמדות כי במקביל למסר הגלוי, מתקיים מסר נוסף שראוי לבררו.

מעניין יהיה לנתח באופן זה את נאומו של משה... אך לשם כך נחוצות לנו קודם כל– סקרנות ובעיקר הקשבה. 

לתגובות: naomieini1@gmail.com

אורון שאול והדר גולדין ה' יקום דמם 
הרב מאיר נהוראי
ארבע שנים עברו ממלחמת צוק איתן. זה הזמן לחבק את צה"ל, ובמיוחד את הפצועים ומשפחות הנופלים ולהצדיע ליקיריהם שנפלו בקרבות. שתי משפחות יקרות ואהובות- אורון וגולדין, לא זכו להביא את גופות בניהם לקבר ישראל. מדינת ישראל חייבת לעשות מאמצים כבירים על מנת להשיב את הבנים הביתה וכולנו מתפללים ומייחלים לכך. אנסה להאיר פן נוסף שיהווה כמעין "הספד" להדר ואורון.
ספר דברים פותח בנאומו של משה והתורה מגדירה את מיקומו המדויק: "אֵלֶּה הַדְּבָרִים אֲשֶׁר דִּבֶּר מֹשֶׁה אֶל כָּל יִשְׂרָאֵל בְּעֵבֶר הַיַּרְדֵּן בַּמִּדְבָּר בָּעֲרָבָה מוֹל סוּף בֵּין פָּארָן וּבֵין תֹּפֶל וְלָבָן וַחֲצֵרֹת וְדִי זָהָב". באופן מפתיע, כשהספר מסתיים במותו של משה והבאתו לקבורה, היינו מצפים שמקום קבורתו של משה יהיה ידוע ולפחות לבני משפחתו ולא היא. וכך נאמר: "וַיִּקְבֹּר אֹתוֹ בַגַּיְ בְּאֶרֶץ מוֹאָב מוּל בֵּית פְּעוֹר וְלֹא יָדַע אִישׁ אֶת קְבֻרָתוֹ עַד הַיּוֹם הַזֶּה" (לד,ו). מדוע מצד אחד התורה חשפה ביתר דיוק את מקום הנאום של משה ומאידך גיסא הסתירה את מקום קבורתו?  פירוש מרתק ומיוחד ניתן למצוא בדבריו של הרש"ר הירש בתחילת פרשתנו: 

"הן משה רבינו נפטר לעולמו, ובמותו לא השאיר אחריו לא מצבת זיכרון ולא עמוד של כבוד ולא שום מזכרת ארצית; אפילו קברו לא יזכיר אותו לדורות; כל מהותו הגופנית של משה רבינו נסתלקה בשעת מותו. רק המקום ששמע את דברו האחרון לעמו נמסר לזיכרון בכל הדיוק האפשרי; וכאשר יבוא לשם נין ונכד של דור המדבר, הוא יקלוט במקום זה את הד דברו של משה, וכך יתעורר לבו ללכת אחריו בנאמנות ולהמשיך את מפעלו בקרב עמו".

כמה טראגי שאין למשה מקום קבורה או מצבת זיכרון. משה לא זכה למה שזכו האבות- מקום קבורה ידוע וברור. אולם, מנגד פירטה התורה את נקודת הציון המדויקת של נאומו על מנת שיהיה זה לזיכרון לדורות הבאים. משה לא השאיר אחריו קבר או מצבה אך הפקיד בידי ישראל את המקום המדויק שבו הנחיל להם תורת חיים. 
בדיוק לפני ארבע שנים, במהלכה של מלחמת צוק איתן, התרחש קרב קשה בסג'עיה.  חיילי חטיבת גולני הגיעו לשכונה בשיירה של כלי רכב משוריינים. במהלך הכניסה נכנסו לתוך השכונה שני טנקים ואחריהם שני נגמ"שים. הנגמ"ש הקדמי, שהוביל תשעה חיילים ממחלקת הסיור של גדוד 13, נתקע באחד הרחובות בשכונה כתוצאה מתקלה מכנית.‏ הטנקים שהובילו את השיירה המשיכו קדימה. הכוח פרק מהנגמ"ש והתקדם רגלית. זמן קצר לאחר מתן ההוראה הותקף הנגמ"ש התקוע בטילי נ"ט שפגעו בו פגיעה ישירה, הנגמ"ש התלקח ובער במשך כמה שעות.‏ בתום הקרב התברר כי שישה מהחיילים שנמצאו בנגמ"ש נהרגו.‏נעדר חייל נוסף, אורון שאול, הוכרז כ. כמה ימים מאוחר יותר ובמקום אחר, כוח של סיירת גבעתי המשיך בזמן הפסקת האש בפעילות מבצעית לאיתור מנהרות באזור רפיח. בבוקרו של יום שישי ערב שבת חזון תקפו את הכוח מחבלים שיצאו ממנהרה, והרגו שלושה מחיילי הכוח: מפקד הסיירת, רס"ן בניה שראל, סגן הדר גולדין וסמ"ר ליאל גדעוני. התוקפים לקחו אתם את גופתו של סגן הדר גולדין. במהלך המרדף התגלו פריטים, שבאמצעותם נקבע מותו של סגן הדר גולדין. לצערנו, גופותיהם של אורון שאול והדר גולדין עדיין לא זכו להיקבר בבית קברות, אולם אל לנו לשכוח את נקודת הציון המדויקת שבה הנחילו לאומה כולה את ערך ההקרבה. נקודת הציון המרכזית של אורון והדר היא המקום שבו מסרו את נפשם. אצל משה רבנו לא נזכר מקום קבורתו משום שהתבקשנו ללמוד שהעיקר הוא מקום חייו של האדם. כך גם נזכור את הדר ואורון שלא זכו עדיין לקבר- אבל ציוו לנו את החיים במותם.
אין בדבריי אלו להמעיט כלל מהצורך המוסרי לעשות כל מאמץ להביאם לקבר ישראל אלא דברים אלו הם בבחינת הספד ליקרים והמסולאים מפז שנתנו את חייהם למען עם ישראל היושב בארצו.
לשנות שיטת בחירת הדיינים והשופטים
 
נושא המנהיגות מופיע פעמים רבות בתורה. המנהיגות אינה נבחנת רק באיך האדם מנהיג את האחרים, אלא בעיקר היא נבחנת כיצד האדם מנהיג את עצמו. בתורה פוגשים אנו מנהיגות שהצליחה ומנהיגות שכשלה, החל מאדם הראשון שכשל לא רק במה "שנתנכר לעצמיותו, שפנה לדעתו של נחש ואיבד את עצמו, לא ידע להשיב תשובה ברורה על שאלת איכה", כלשונו של הראי"ה קוק [מוסר הקודש עמ' קמ], אלא בעיקר כשלא ידע לאחר החטא ליטול אחריות אישית והטיל את האשמה על אשתו. אחריו בנו קין שגם הוא התכחש לאשמתו ואמר: "השומר אחי אנכי?!". מנהיגות כושלת מוצאים אנו גם בבית יעקב, כמו ראובן האומר לאחיו על יוסף: "לא נכנו נפש", אך בה בעת אינו מתייצב עם מלוא האמת הפנימית שלו ונאבק עליה, אלא מתחכם ואומר להם דבר אחד: "השליכו אותו אל הבור", דבר שימצא חן בעיני האחים, כשכוונתו האמתית היא: "למען הציל אותו מידם להשיבו אל אביו". רק מאוחר יותר כאשר הוא מזהה אצל אחיו חרטה על מעשיהם באומרם: "אשמים אנחנו", רק אז הוא מקבל אומץ ומטיח בפניהם: "הלוא אמרתי אליכם!". וכאשר סוף סוף ראובן לוקח מנהיגות, גם אז הוא מתחמק מלסכן את עצמו, ולכן כשהוא רוצה לשכנע את אביו שישלח אותם למצרים עם בנימין, אין הוא מקריב את עצמו אלא אומר: "את שני בני תמית", ומפני הרפיסות הזו נלקחה ממנו הבכורה.
 
התנהגות הפוכה מזו של ראובן מוצאים אנו אצל אחיו יהודה (ועל כך זכה למלכות למרות שלא היה הבכור), מפני שהוא אינו מתחמק מליטול אחריות על עצמו, וכשתמר כלתו אומרת לו: "הכר נא!" הוא מודה ואומר: "צדקה ממני!". וכשהוא מנסה לשכנע את אביו לשלוח את בנימין, הוא אינו מקריב את האחרים אלא אומר: "אנכי אערבנו, מידי תבקשנו, אם לא אביאתיו אליך והצגתיו לפניך וחטאתי לך כל הימים"- יהודה הראה דוגמא של נטילת אחריות וממנו אנו לומדים שהמרכיב המרכזי בהנהגה היא אישיותו של המנהיג, ולכן כשהחליט משה רבנו שלא יוכל לבדו לשאת את משא העם וביקש שותפים להנהגתו, הציע לעם ישראל ("הבו לכם"- אין הבו אלא לשון עצה- מדרש הגדול) שיבחרו מתוכם לא רק אנשים חכמים ונבונים, אלא הוסיף שיהיו "ידועים לשבטיכם"- "שאתם מכירים אותם שהרי גדלתם ביניהם" (מדרש הגדול), וכמו שפירש הרמב"ם (הל' סנהדרין פ"ב ה"ז): "וידועים לשבטיכם- אלו שרוח הבריות נוחה מהם". ומסביר הרמב"ם: "ובמה יהיו אהובים לבריות? בזמן שיהיו בעלי עין טובה ונפש שפלה וחברתם טובה ודיבורם ומשאם בנחת עם הבריות".
 
השפיטה היא אחת מדרכי הנהגה והיא משמשת לה דוגמא. גם כאן אין להסתפק רק בידע של השופט אלא נדרשות ממנו עוד חמש תכונות: "ענוה, יראה, שנאת הממון, אהבת האמת ובעלי שם טוב". כדי ליישם בחיי החברה שלנו את הדרישות הללו במערכת המשפטית, יש צורך לחולל מהפיכה בשיטת מינוי השופטים או הדיינים, שאז לא רק השליטה בספר החוקים וצבירת ניסיון מעשי בעריכת הדין, הם הכישורים היחידים הנדרשים מהבא לשבת על כס המשפט, אלא חייבים לעמוד גם על טיבו של האיש החורץ גורלות. ולכן ההקפדה צריכה להתחיל כבר באיוש ועדת מינוי השופטים או הדיינים, לקבוע מי הם הממנים, כמו שאמרו במדרש [ספרי דברים טז]: "לא תכיר פנים-זה מינוי הדיינים. לא תטה משפט- שלא תאמר איש פלוני נאה, איש פלוני קרובי". ועל השלב המוקדם הזה המתחיל כבר במינוי הדיינים אמרו בגמרא [שבת קלט א]: "שבר ה' מטה רשעים- אלו הדיינים שנעשו מקל לחזניהם. שבט מושלים- אלו תלמידי חכמים שבמשפחות הדיינין". ופרש"י (שם): "שבט מושלים- מקל אגרופין של מושלין, היינו דיינים רשעים שתלמידי חכמים שבמשפחותם להם למקל ואגרוף, שעל ידיהם היו מעמידין אותן ומחפין עליהן ועושין סניגורון לדבריהם".
 
מהי השיטה המבטיחה את בחירת הטובים ביותר? לימדונו חז"ל: "אמרו חכמים, שמבית דין הגדול היו שולחים בכל ארץ ישראל ובודקים, כל מי שימצאוהו חכם וירא חטא ועניו ושפוי ופרקו נאה ורוח הבריות נוחה הימנו - עושים אותו דיין בעירו, ומשם מעלים אותו לפתח הר הבית, ומשם מעלים אותו לפתח העזרה, ומשם מעלים אותו לבית דין הגדול" [רמב"ם שם ה"ח עפ"י סנהדרין פח ב]. מה שאין כן  השיטה הקיימת כיום היא שתלמיד חכם המבקש להיות דיין נדרש לבוא ולהיבחן ולהוכיח את ידיעותיו, ובמקביל להפעיל קשרים ולחצים כדי לזכות במינוי, שיטה המתאימה לחברה קרייריסטית ותחרותית שאינה הולמת תלמיד חכם צנוע הבורח מן הכבוד, ועל כן למעשה הטובים והראויים לדון נשמטים מן התפקיד. הנביא אומר: "ציון במשפט תפדה ושביה בצדקה"- רק הנהגה המשלבת את המשפט עם הצדקה היא שתביא את  הגאולה. ולכן מינוי הדיינים הוא מרכיב חשוב לא רק לעשיית צדק אלא גם לקירוב הגאולה.
היחס לאמנות מודרנית / הרב ד"ר עידו פכטר
בניגוד למשתמע מן התורה, חכמי המשנה פיתחו את דין 'ביטול עבודה זרה', המאפשר להשהות פסלים וצלמים, שעובדיהם ביטלו אותם מהיות אובייקטים של עבודה זרה. חשוב להפנים בהקשר זה לא רק את ההלכה כשלעצמה אלא גם את המגמה של חכמים, וזאת משום שהדבר יוכל לסייע בידינו להתמודד עם עולם האמנות העכשווי, הרווי בציורים ופסלים.
באופן עקרוני, נאסר להחזיק כל חפץ או אובייקט אפילו אם הם לא נעבדים (הלכות עבודה זרה ג, י): 

"אסור לעשות צורות לנוי ואף על פי שאינה עבודת כוכבים, שנאמר 'לא תעשון אתי'... כדי שלא יטעו בהן הטועים וידמו שהם לעבודת כוכבים".
מסיבה זו נאסר להלכה להכין פסלים או תבליטים בצורת אדם או להחזיקם וכן להכין או להשהות ציורים (גם אם אינם בולטים) של גרמי השמים (ראו רמב"ם שם, הלכות י-יא; שולחן ערוך יורה דעה קמא, ד). לעומת זאת, ציורים או פסלים של אלמנטים אחרים כמו חיות (לבד מהחיות שנראו במרכבה) או נוף– לא נאסרו.
כיצד ניתן ליישב את האיסורים הללו עם עולם האמנות המפותח של העידן המודרני? האם לא ניתן יהיה להחזיק בבית ציורים או פסלים, ומה לגבי בובות משחק? אכן, יש מן הפוסקים אשר אסרו את הדבר. הרב שמואל וואזנר אסר להשהות בובה בבית אלא אם כן פגם את פניה (שו"ת שבט הלוי קלד, א) וכן להחזיק בצילומים בהם נראית השקיעה (שם, סעיף ו). אפילו עשיית עוגיות בצורת ירח הוא נטה לאסור (שם, סעיף י). 
אבל ניתן גם להציג גישה אחרת. המשנה בראש השנה (ב, ח) מספרת על רבן גמליאל שהחזיק בעלייתו "דמות צורות לבנות... שבהן מראה את ההדיוטות ואומר הכזה ראית או כזה". התלמוד הבבלי (כד ע"א-ע"ב) מסביר כיצד הוא התיר זאת לעצמו: (1) אחרים עשו את הצורות, והיות שרבים פקדו את ביתו של רבן גמליאל אין חשש שיחשדו בו שעשה זאת לשם עבודה זרה. (2) הצורות היו עשויות פרקים פרקים. (3) רבן גמליאל השתמש בצורות לצורך לימודי בלבד. להלכה פוסק השולחן ערוך את ההיתר האחרון בלבד (יורה דעה קמא, ד): "וצורת חמה ולבנה וכוכבים, אסור... ואם הם להתלמד, להבין ולהורות, כולן מותרות אפילו בולטות". 

מהלכה זו ניתן אולי ללמוד כיוון נוסף להיתר החזקתם של בובות ופסלים לצרכי משחק ואמנות. בהמשך למגמתם של חז"ל, אשר הקלו ביחסה של התורה לעבודה זרה, והסתפקו בביטול, ניתן כיום להרחיב את ההיתר של 'להתלמד' ולהחיל אותו על תחומים נוספים.
כך, למשל, כשמדובר בבובות משחק, ניתן לומר שהיות שיש היכר מובהק שהדבר נעשה לשם שעשוע ולא לשם עבודה זרה, הוא מותר (וכן התיר את הדבר בשו"ת מהרי"ט ב, יורה דעה לה). ומה לגבי יצירות אמנות? גם כאן, כך נדמה, יש להחיל את ההיתר של "להתלמד". אם רואים אנו ערך באמנות וביצירה, אם מוצאים אנו בכך ערך תרבותי, ניתן להתייחס לכך כדבר שנעשה לצורך התלמדות והרחבת הידע וממילא הוא יהיה מותר. הראי"ה קוק עצמו התייחס, אגב, בצורה חיובית לאמנות הספרות, הציור והפיסול, בהקדמתו לשיר השירים (עולת ראי"ה ב, עמ' ג') לפני שדבריו צונזרו, ועודד את העיסוק בהם.
ומתי יהיה הדבר אסור? הרב קוק רומז לכך שאמנות היא פסולה כשהיא נועדה לשרת את הכיעור והרע שברוח האדם. מבחינה הלכתית נוכל לנסח זאת כך: כאשר יצירה נעשית לא רק לשם אמנות יפה אלא לצורך האדרת האדם ולהאלהתו, הדבר יהיה אסור משום עבודה זרה. פסלי מנהיגים המוצבים במדינות דיקטטוריות הם דוגמה מובהקת לכך. גם בובות שעווה של מפורסמים קרובות לכך, ועל כן יש לתת בהן פגם כלשהו, כדין ביטול עבודה זרה. אך מלבד זאת, נראה שיש להמשיך את המגמה שהתחילו בה חז"ל ולברך על התפתחותה של האמנות המודרנית.  
מימינו בכסף שתינו
ד"ר  יצחק קניגסברג
אחד העונשים שבאו על עם ישראל בתקופת החורבן, מתואר במגילת איכה (ה'): "מֵימֵינוּ בְּכֶסֶף שָׁתִינוּ עֵצֵינוּ בִּמְחִיר יָבֹאוּ".
המים, שהם משאב הטבע המעניק חיים לצמח ולחי, אמורים להיות נגישים לכולם ללא עלות כספית. הצורך בתשלום על המים הוא עונש על התנהגות לא נאותה, כמשתמע מפסוק זה ומהנסיבות שבעטין הוא נכתב.
בפרשת דברים מוזכרים שני מקרים שבהם נאלצו בני ישראל לבקש לקנות מים. במקרה הראשון, כאשר הם ביקשו לעבור דרך ארץ אדום בדרך לארץ כנען, נאמר להם: "אֹכֶל תִּשְׁבְּרוּ מֵאִתָּם בַּכֶּסֶף וַאֲכַלְתֶּם וְגַם מַיִם תִּכְרוּ מֵאִתָּם בַּכֶּסֶף וּשְׁתִיתֶם" 
(דברים ב'). במקרה השני, בני ישראל פנו לסיחון מלך חשבון בבקשה לעבור בארצו בדרך לכנען, והתחייבו לקנות ממנו אוכל ומים: "אֹכֶל בַּכֶּסֶף תַּשְׁבִּרֵנִי וְאָכַלְתִּי וּמַיִם בַּכֶּסֶף תִּתֶּן לִי וְשָׁתִיתִי רַק אֶעְבְּרָה בְרַגְלָי" (שם).
נשאלת השאלה: הלא הייתה להם באר צמודה בכל תקופת נדודיהם במדבר, ומדוע הם נזקקו לבקש לקנות מים מאדום ומסיחון? 
רש"ר הירש: "על יסוד סמיכות הפסוקים 'ותמת שם מרים' – 'ולא - היה מים לעדה' (במדבר כ') אמרו שם (תענית ט',א') ש'באר בזכות מרים': הבאר שליוותה אותם מחורב דרך כל המדבר באה להם בזכות מרים. המעיין שנבקע מהצור בחורב לא סיפק רק את צורכי השעה שבאותו זמן אלא הוא ליווה אותם בכל המשך המסע במדבר, ולפיכך שוב אין אנחנו שומעים תלונה על חוסר מים, אך עתה, מיד אחרי מות מרים חרב המעין".
את הסיבה להפסקת אספקת המים מהבאר מסביר הכלי יקר : "ולא היה מים לעדה. על צד העונש חסרו המים לפי שלא הספידוה כראוי, כי במשה ואהרן נאמר ויבכו אותם בני ישראל וכאן לא נאמר ויבכו אותה, ונאמר ותמת שם ותקבר שם, ונשכחה כמת מלב ולא הרגישו בהעדרה כלל, על כן נחסרו להם המים כדי שידעו למפרע שהבאר היה בזכות מרים". היעלמות הבאר והצורך לקנות מים בכסף באו כעונש על מעשה לא נאות של בני ישראל כלפי מרים.
בעשורים האחרונים, ניהול משק המים בישראל הפך מורכב יותר מבעבר, נוכח היצע מים דל בשנים השחונות, תנאי אקלים חצי מדבריים ועונת גשמים קצרה, לצד גידול דמוגרפי, אשר גרר עלייה בביקושים למים. מצב זה יצר מחסור חמור במשק המים, אשר הביא לצורך ממשי למציאת פתרון. אחד הפתרונות שהוצעו היה קניית מים בכסף, בדומה למה שביקשו לעשות אבותינו - בדרכם לארץ כנען. בשונה מאדום וסיחון, טורקיה נענתה לבקשת ישראל למכור לה מים מארצה. למזלנו כי רב הצעה זאת נפלה, והתקבלה ההצעה החלופית להקמת מפעלי התפלת מי ים לאורך חופי הים התיכון. שיטת האוסמוזה ההפוכה נבחרה כיעילה ביותר להפקת מים מתוקים ממי הים המלוחים.
במערך טיפוסי של מתקן אוסמוזה הפוכה, מי הים מוזרמים דרך מערך טיפול מוקדם, הכולל מסנני חול, מסננים מיקרונים ומערכת מינון כימיקלים. לאחר מכן, המים מוזרמים דרך ממברנות (תווך נקבובי), שמאפשרות רק את המעבר של מולקולות המים, הקטנות יחסית, ועוצרות מולקולות גדולות יותר של מלחים ומינרלים מומסים. בתהליך ההתפלה פתרנו את בעיית קניית המים בכסף מהגויים, אך בל נשכח שגם שיטת ההתפלה עולה כסף, להבדיל ממי הגשמים הניתנים חינם אין כסף. ייבוש הנחלים בצפון הארץ, קמילת הצמחייה הירוקה, ירידת מפלס הכינרת אל מתחת לקו האדום וסכנת מליחות מי התהום מצביעים על הצורך במטר השמים. ריבוי השנים השחונות מעלה את השאלה בשל מה באה עלינו הרעה הזאת, אולי התנהגנו בצורה לא נאותה?!
פתרון בעיית המים על ידי התפלה איננה תחליף לתפילה, תשובה וצדקה כדי ש: "יִפְתַּח ה' לְךָ אֶת אוֹצָרוֹ הַטּוֹב אֶת הַשָּׁמַיִם לָתֵת מְטַר אַרְצְךָ בְּעִתּוֹ". 
kenitech@013net.net

ראובן פינסקי מונה למנכ"ל רשות השירות הלאומי

ראובן פינסקי, תושב פסגות, מונה ע"י השר אורי אריאל, האחראי על השירות הלאומי האזרחי, לתפקיד מנכ"ל השירות הלאומי האזרחי, במקום שר שלום ג'רבי, שסיים כהונה בת 8 שנים בתפקיד.
פינסקי משרת בשדה הציבורי ב-18 השנים האחרונות. החל כיועץ למנכ"ל משרד התיירות בשנים 2001-2005 בתחום פיתוח תשתיות תיירות. לאחר מכן הקים וניהל את תכנית הפיתוח של אגן העיר העתיקה בירושלים בהיקף של 650 מיליון שקלים. בשנת 2010 התמנה לראש אגף בכיר מורשת במשרד ראש הממשלה וניהל תכנית לאומית לשיקום פיתוח והחייאת המורשת הלאומית בתקציב של כמליארד שח.

בעל תואר שני במדיניות ציבורית מהאוניברסיטה העברית.

השר אורי אריאל אמר: "אין ספק שראובן פינסקי אני שמח במינוי החדש של ראובן פינסקי נכנס לנעליו הגדולות של קודמו, שר-שלום אשר לקח את השירות למחוזות נפלאים. אני סמוך ובטוח כי ראובן פינסקי יעשה את עבודתו במסירות רבה ויחד נמשיך להיטיב עם המתנדבים כולם ועם תנאיהם".
הצום /הרב רזניקוב
צום הוא הימנעות רצונית מאכילה ולעתים אף משתייה למשך פרק זמן מסוים. הצום נעשה, מהסיבות הבאות: דת- ציווי או טקס דתי, רפואה- עקב מצב רפואי, לעתים לפני ניתוח או בדיקה. מחלה- במצב של מחלה חזקה לעתים ישנה תגובה ספונטנית של צום. מצב נפשי- מצב שבו האדם מאבד את החשק שלו לאכול לדוגמה במצב של דיכאון כבד. כיצד מתייחסת ההלכה לצום?
הגישה המערבית התיאורטית של היפוקראטס וגאלנוס, אומצה ע"י רופאים יהודיים מהמאה השישית לספירה, למשל אסף הרופא. רופאים אלו התייחסו אל הגוף כאל משכן הנשמה. כדי לעשות עבודה רוחנית טובה, הבית של הנשמה צריך להיות "נקי" והשיטה הטובה ביותר לנקותו היא הצום.
הצום גורם לתסמינים מוכרים גם אצל מי שאינו נוטל תרופות, ולכן תופעות שונות שיופיעו במהלך הצום אינן בהכרח קשורות לטיפול התרופתי. התסמינים כוללים, כאבי ראש, סחרחורת, עצירות, חולשה, הפרעות בקצב הלב וירידה בלחץ הדם. האדם הצם שרוי לרוב במתח פסיכולוגי, בשל השינוי שהוא חווה, במיוחד כאשר ישנה מחויבות דתית או חברתית להמשכת הצום לפרק זמן קבוע. 
למעט יום הכיפורים, כל הצומות נקבעו בעקבות אסונות שהתרחשו בתאריכים הללו. מטרת הצומות היא לעזור לנו לזכור את ההתנהגות השלילית שהובילה בסופו של דבר לאסונות הללו. בימי הצום, כל אדם צריך לערוך חשבון נפש לגבי ההתנהגות שלו ולהתחייב להיטיב את דרכיו. בספר יונה נאמר, "וירא האלוקים את מעשיהם" (פרק ג' פס' י'), הקב"ה ראה, כלומר ייחס חשיבות מרובה ביותר למעשיהם ופחות לשק ולאפר שלבשו ואף לצום שערכו (תלמוד בבלי, מסכת תענית דף כ"ב ע"א). וכלשון הרמב"ם "יש שם ימים שכל ישראל מתענים בהם מפני הצרות שאירעו בהן כדי לעורר הלבבות ולפתוח דרכי התשובה ויהיה זה זיכרון למעשינו הרעים ומעשה אבותינו שהיה כמעשינו עתה עד שגרם להם ולנו אותן הצרות, שבזיכרון דברים אלו נשוב להיטיב שנאמר והתוודו את עוונם ואת עוון אבותם וגו'" (הלכות תעניות פ"ה ה"א). 
ובכל זאת, אין זה מספיק לערוך רק חשבון נפש ולדלג על הצום. ימי הצום שנקבעו בתורה או על-ידי הנביאים, נשמרו וקוימו משך כל הדורות, בידיעה כי היהדות נמנעת מסגפנות סתמית. אנו עורכים שינויים מיוחדים בעולמנו הגשמי, בכדי שנצליח ליצור מגע עם העולם הרוחני. תחושת הרעב היא תחושה של ריקנות ורצון עז להתמלא במשהו. התחושה הזו יכולה להתייחס גם למושגים שאינם קשורים כלל לאוכל. התחושות הרוחניות הן בדרך כלל עדינות מאד ובמהלך היומיום הן מתגמדות לעומת התחושות הגופניות החזקות. לעיתים קרובות, עלינו אף להשקיע מאמץ מיוחד בכדי לזהות אותן. ההלכה היהודית מסייעת לנו בתהליך זה. היא מכתיבה לנו התנהגויות ספציפיות ומורה לנו מתי בדיוק לבצע אותן. באופן זה, בימי הצום, חלקנו לא מצליחים להתחבר לסיבת הצום וגם אם אנו מבינים מהי משמעותו של היום, עדיין אנו עלולים להרגיש רחוקים מאד ממהותו האמתית. הרעב עוזר לנו לחוש את תחושת האובדן והפגיעות הגבוהה, כזו שתקרב אותנו לעבר הפנמה אמתית של משמעות האירועים שהובילו לקביעתו של הצום. 
כשתיקנו הנביאים והחכמים את הצומות, תיקנום לאנשים בריאים.  בגמרא נאמר ביחס לתשעה באב "דרש רבא: עוברות ומניקות מתענות ומשלימות בו, כדרך שמתענות ומשלימות ביום הכיפורים" (פסחים נ"ד ע"ב). וכך פסקו הרמב"ם (הלכות תענית פ"ב ה"י, והשו"ע או"ח סי' תקנ"ד). כיוון שמותר לחלל שבת כדי להציל עוברים, אין ספק שאין לצום כאשר רופא סובר שהדבר מסכן את ההיריון. רוב הרופאים קובעים כי בהריון תקין ניתן לצום בתשעה באב. כמו כן מובא בשמו של הרב אביגדור נבנצל שגם אם חשה האישה סחרחורות ובחילות מותר לה לאכול ולשתות. מקרה נוסף בו חייבת האישה לשתות הוא לאחר תחילת הצירים, כיוון שהגעה ללידה כאשר היא מיובשת מסכנת אותה. בענייני המחלות כותב פרופ' שטיינברג בעל אנציקלופדיה הלכתית רפואית- יש אומרים שיש חילוק בין ט' באב לשאר הצומות הקלים. שבט' באב רק חולה או מי שעלול להיות חולה מחמת הצום פטור, אולם בצומות הקלים (הכוונה, לשאר ארבעת הצומות), גם מי שמצטער מאוד, באופן משמעותי יותר משאר בני אדם, פטור מן הצום.. וכן כתב בעל ערוך השולחן שהחלוש בגופו לא יחמיר על עצמו להתענות בצומות הקלים זולת תשעה באב שיתענה (סי' תק"נ סעי' א'). אולם רבים לא חילקו בזה. ומכל מקום נראה שבמצבי ביניים, אפשר להקל יותר בצומות הקלים יותר מאשר בט' באב. יולדת, כל שלושים הימים הראשונים- לדעת השולחן ערוך לא תצום, ולדעת הרמ"א לא תצום אם תרגיש צער, ובשבעת הימים הראשונים לא תצום בכל מקרה.
אורון שאול והדר גולדין ה' יקום דמם 
ארבע שנים עברו ממלחמת צוק איתן. זה הזמן לחבק את צה"ל, ובמיוחד את הפצועים ומשפחות הנופלים ולהצדיע ליקיריהם שנפלו בקרבות. שתי משפחות יקרות ואהובות אורון וגולדין לא זכו להביא את גופות בניהם לקבר ישראל. מדינת ישראל חייבת לעשות מאמצים כבירים על מנת להשיב את הבנים הביתה וכולנו מתפללים ומייחלים לכך. בכל זאת אנסה להאיר פן נוסף שיהיה מעין "הספד" להדר ואורון.  ספר דברים פותח בנאומו של משה והתורה  מגדירה את מיקומו המדויק.  "אֵלֶּה הַדְּבָרִים אֲשֶׁר דִּבֶּר מֹשֶׁה אֶל כָּל יִשְׂרָאֵל בְּעֵבֶר הַיַּרְדֵּן בַּמִּדְבָּר בָּעֲרָבָה מוֹל סוּף בֵּין פָּארָן וּבֵין תֹּפֶל וְלָבָן וַחֲצֵרֹת וְדִי זָהָב'. מצד שני, הספר מסתיים במותו של משה והבאתו לקבורה אלא, שהיינו מצפים שמקום קבורתו של משה יהיה ידוע ולפחות לבני משפחתו ולא היא וכך נאמר: "וַיִּקְבֹּר אֹתוֹ בַגַּיְ בְּאֶרֶץ מוֹאָב מוּל בֵּית פְּעוֹר וְלֹא יָדַע אִישׁ אֶת קְבֻרָתוֹ עַד הַיּוֹם הַזֶּה". (לד,ו) . מדוע מצד אחד התורה חשפה ביתר דיוק את מקום הנאום של משה ומאידך הסתירה את מקום קבורתו?  פרוש מרתק ומיוחד ניתן למצוא בדבריו של הרש"ר הירש בתחילת פרשתנו:   

"הן משה רבינו נפטר לעולמו, ובמותו לא השאיר אחריו לא מצבת זיכרון ולא עמוד של כבוד ולא שום מזכרת ארצית; אפילו קברו לא יזכיר אותו לדורות; כל מהותו הגופנית של משה רבינו נסתלקה בשעת מותו. רק המקום ששמע את דברו האחרון לעמו נמסר לזיכרון בכל הדיוק האפשרי; וכאשר יבוא לשם נין ונכד של דור המדבר, הוא יקלוט במקום זה את הד דברו של משה, וכך יתעורר לבו ללכת אחריו בנאמנות ולהמשיך את מפעלו בקרב עמו".

כמה טראגי שאין למשה מקום קבורה או מצבת זיכרון. משה לא זכה למה שזכו האבות למקום קבורה ידוע וברור. אולם מנגד פירטה התורה את נקודת הציון המדויקת של נאומו על מנת שיהיה זה לזיכרון לדורות הבאים. משה  לא השאיר אחריו קבר או מצבה אולם הפקיד ביד ישראל את המקום המדויק שבו הנחיל להם תורת חיים. בדיוק לפני ארבע שנים במהלכה של מלחמת צוק איתן  התרחש קרב קשה בסג'עיה.  חיילי חטיבת גולני הגיעו לשכונה בשיירה של כלי רכב משוריינים. במהלך הכניסה נכנסו אל תוך השכונה שני טנקים ואחריהם שני נגמ"שים.  נגמ"ש הקדמי, שהוביל תשעה חיילים ממחלקת הסיור של גדוד 13, שנתקע באחד הרחובות בשכונה כתוצאה מתקלה מכנית.‏ הטנקים שהובילו את השיירה המשיכו קדימה. הכוח פרק מהנגמ"ש והתקדם רגלית. זמן קצר לאחר מתן ההוראה הותקף הנגמ"ש התקוע בטילי נ"ט שפגע בו פגיעה ישירה, הנגמ"ש התלקח ובער במשך כמה שעות.‏ בתום הקרב התברר כי שישה מהחיילים שנמצאו בנגמ"ש נהרגו.‏נעדר  חייל נוסף, אורון שאול, הוכרז כ. כמה ימים מאוחר יותר ובמקום אחר,  כוח של סיירת גבעתי המשיך בזמן הפסקת האש בפעילות מבצעית לאיתור מנהרות באזור רפיח. בבוקרו של יום ששי ערב שבת חזון  תקפו את הכוח מחבלים שיצאו ממנהרה, והרגו שלושה מחיילי הכוח: מפקד הסיירת, רס"ן בניה שראל, סגן הדר גולדין וסמ"ר ליאל גדעוני. התוקפים לקחו אתם את גופתו של סגן הדר גולדין. במהלך המרדף התגלו פריטים, שבאמצעותם נקבע  מותו של סגן הדר גולדין.  לצערנו גופותיהם של אורון שאול והדר גולדין עדיין לא זכו להיקבר בבית קברות אולם אל לנו לשכוח את נקודת הציון המדויקת שבה הנחילו לאומה כולה את ערך ההקרבה.  נקודת הציון המרכזית של אורון והדר היא המקום שבו מסרו את נפשם.  משה רבנו לא נזכר מקום קבורתו משום שהתבקשנו ללמוד שהעיקר הוא מקום חייו של האדם . כך גם נזכור את  הדר ואורון שלא זכו עדיין לקבר אבל ציוו לנו את החיים במותם.  אין בדבריי אלו להמעיט כלל מהצורך המוסרי לעשות כל מאמץ להביאם לקבר ישראל אלא דברים אלו הם בבחינת הספד ליקרים והמסולאים מפז שנתנו את חייהם למען עם ישראל היושב בארצו. 
יהודי עולמי

שוויץ, ציריך

אליהו בירנבוים

הישוב היהודי בשווייץ הוא אחד הקטנים ביבשת אירופה. בדומה לרוב יישובי ישראל במערב אירופה ובניגוד לקיבוצים שבמזרח היבשת, גם הישוב היהודי בשווייץ צעיר יחסית. ההיסטוריה שלו אינה מגיעה לשלש מאות שנה. 
היסטוריה של שנאה
בשנת 1213 באזל הייתה אחת הקהילות היהודיות הגדולות ביותר באירופה והאזכור הכתוב הראשון של יהודים בשוויץ היה בבאזל. הקהילה הורכבה בעיקרה מיהודים מגרמניה וצרפת.

עד 1348, תקופת "המוות השחור", קהילת באזל פרחה, אולם אז הם הואשמו בהרעלת בארות והיהודים עברו עינויים ומגוון רדיפות. שש מאות יהודים נשרפו על המוקד והקהילה התפזרה ב-1349. יהודי באזל נשרפו באי בריין ב-9 לינואר 1349. את ילדיהם לא שרפו אך הטבילו אותם בכוח לנצרות. כך מתוך עלילת דם, הושמדו קהילות בנות דור על אדמת שוויץ.
למרות שליהודים הותר לגור בשוויץ ולעסוק בעבודה כלשהי, היחס אליהם היה יחס של שנאה ונידוי והיה עליהם לחבוש את ה"יודנהוט" (הכובע היהודי). היהודים גם הוכרחו לגור בשכונות מסוימות וברחובות מסוימים.
אמנם רוב היהודים גורשו משוויץ ב-1349, אך הם חזרו לציריך כבר ב-1352 ולבאזל ב-1361. חזרתם לא בישרה את סיום הרדיפות והיחס הגרוע המשיך עד שהקהילה היהודית גורשה שוב. כל יהודי שפהאוזן הואשמו בעלילת דם ונידונו למוות. שלושים מהם נשרפו חיים ב-25 ביוני 1401.

ב-1434 הכנסייה הוציאה צו הדורש את השתתפות היהודים בטקסי המרת דת וכך הבטיחו שלא תהיה עוד קהילה יהודית בבאזל למשך 400 שנה. הם גורשו מהעיר, מהקנטון ברן ב-1427, מפריברג ב-1428, מציריך ב-1436, משפהאוזן ב-1472, מריינאו ב-1490, מתורגאו ב-1494 ומבאזל ב-1543. למרות גירושים אלו, כמה יהודים מצאו את דרכם חזרה לשוויץ במשך שנים אלו. לכמה יהודים הותרה כניסה במאה השש עשרה, כשמדפיסים נוצרים בבאזל החלו להדפיס טקסטים בעברית. הם היו זקוקים ליהודים להגהה של הטקסטים ועל כן השיגו מאות אישורי מגורים ליהודים.

חזרת היהודים לשוויץ

רק בעקבות המהפכה הצרפתית השתנתה החוקה השוויצרית והיהודים ובעלי אמונות אחרות קיבלו חופש דת החל משנת 1874.
קהילת יהודי שוויץ היא למעשה קהילה חדשה ומחודשת, היא איננה המשך רציף והיסטורי של הקהילות שהיו בה בימי הביניים. ההיסטוריה המודרנית של ג'נבה מתחילה רק בשנת 1783. במשך המהפכה הצרפתית, באזל אפשרה כניסה זמנית של מספר יהודים וכך נוסדה רשמית הקהילה ב-1805. עד 1864 הקהילה היהודית של באזל גדלה ל-300 נפשות.

יהודים רבים מאלזס ומזרח אירופה היגרו לשוויץ במאות התשע עשרה והעשרים. אחרי הפלישה הסובייטית להונגריה ב-1956 זרמו מהגרים לשוויץ. היו יהודים רבים בין המהגרים להם פתחה שוויצריה בנדיבות את שעריה.
יהודי מצרים וצפון אפריקה שנאלצו לעזוב את מולדתם בעקבות הדקולוניזציה ובגלל העימות במזרח הקרוב, התיישבו בעיקר בשוויץ דוברת הצרפתית, שם מצאו מולדת חדשה.
שוויון זכויות

באופן מפתיע ומוזר, שוויץ הייתה אחת המדינות האחרונות באירופה המערבית לתת לתושביהן היהודים שוויון זכויות, לאחר ששאר הארצות כבר הכירו במעמדם השווה של היהודים. אחריה היו רק ספרד ופורטוגל ב-1918. אולם לאחר שהוענק להם שיווי הזכויות, הוא נשמר בקפדנות רבה עד היום. דווקא השמרנות השוויצרית היא הערובה לקיום ההישגים, לאחר שהושגו. לא רבות הן הארצות בעולם כשווייץ שבהן מעמד היהודים איתן ומעוגן בחוקה.
שוויץ והיהודים בשואה

שווייץ היא אחת הארצות המעטות ביבשת אירופה שלא נכבשה על ידי הגרמנים במלחמה. הקהילה השוויצרית והיהודית הייתה אחת מתוך מעט הקהילות היהודיות באירופה שלא הותקפה ע"י הנאצים. ב-1945 היא התקיימה בשלמותה עם תשתית קהילתית ודתית מפותחות היטב.
מדיניותה של שווייץ בימים ההם הייתה רחוקה מלהיות ברורה; עם כינון המשטר הנאצי בגרמניה נפתחו אמנם שערי הארץ לבני זרם הפליטים שנהר אליה, כך שמספר הפליטים היהודים שמצאו מקלט בשוויץ, עלה לבסוף על האוכלוסייה היהודית המקומית (23 אלף פליטים בשנת 1944 לעומת 19 אלף יהודי המקום). אולם לא תמיד נתקבלו פליטים אלה בעין יפה ולמעשה קבעו מכסה למספר הפליטים אשר המדינה מוכנה לקלוט. בפועל, יותר מ-30,000 יהודים נדחו. 

לא כן הייתה עמדת האוכלוסייה היהודית בשוויץ. זו מן הרגע הראשון נערכה לעזרת הפליטים ומילאה את התפקיד שהטילה על עצמה במסירות למופת. עניין זה של היחס המיוחד שגילו יהודי הארץ כלפי הפליטים אחיהם, הטיפול המסור בהם והעזרה שהגישו להם, הוא אחד הפרקים היפים והחשובים ביותר בתולדות יהודי שווייץ. 
הקהילה היהודית בשוויץ כיום

כיום יש בשוויץ כ-20.000 יהודים המתגוררים בשלוש הערים הגדולות (ציריך, באזל, ג'נבה) וכמו כן יש יהודים מעטים אשר עדיין גרים בקהילות קטנות מאד בעשרות קהילות המפוזרות על פני המדינה. בציריך גרים כיום כ-7.000 יהודים, בבאזל כ-3.000 יהודים ובעיר ג'נבה כ-2.500 יהודים. בשלוש ערים אלה יושבים אפוא רק קצת יותר מחמשים אחוז של יהודי המדינה, והשאר מפוזרים במקומות אחרים, לא מעטים מהם בכפרים. 

השפעת התרבות השוויצרית על היהודים

אחד המאפיינים של יהודי שוויץ הוא שהם סיגלו לעצמם גם עקרונות וערכים של התרבות השוויצרית הקרויה בפינו "יקית" ולכן הם לא ידעו לא טמיעה קיצונית ובריחה מערכי היהדות כיהודי גרמניה, אולם גם לא את השמירה העקשנית על ערכי היהדות המסורתית או את הלאומיות הלוחמת כבמזרח אירופה. יהדותם הייתה– וכזו היא במידה רבה עד היום– נכס שיש לשמור עליו ובו בזמן יש גם להעמיק את הקשרים עם העם שבקרבו הם יושבים, כלומר, מעין מזיגה של המזרח והמערב גם יחד. 
rabanim@ots.org.il

תורה שבעל פה והחורבן
בְּעֵבֶר הַיַּרְדֵּן בְּאֶרֶץ מוֹאָב הוֹאִיל מֹשֶׁה בֵּאֵר אֶת הַתּוֹרָה הַזֹּאת לֵאמֹר
חומש דברים שונה מקודמיו. חלק נרחב ממנו מוקדש לחזרה על מצוות שנזכרו בחומשים הקודמים. לשם מה נועדה החזרה? 

על פי הרמב"ן המטרה פשוטה: "יחזיר המצות הנוהגות בהם, פעם להוסיף בהם ביאור, ופעם שלא יחזיר אותם רק להזהיר את ישראל ברוב אזהרות". מכיוון שכך, אין צורך לחזור על מצוות הכהנים שהרי "הכהנים זריזים הם לא יצטרכו לאזהרה אחר אזהרה". 

לדעת המהר"ל יש להבחין בין מדרגת הנותן, הקב"ה, לבין מדרגת המקבל, האדם: "כאשר השם יתברך שהוא על הכל נתן התורה לישראל והם בארץ אי אפשר שלא יהיה כאן בחינה מיוחדת מצד הנותן ובחינה אחרת מצד המקבל... (לכן) התורה כולה חוץ ממשנה תורה שהוא חומש האחרון ראוי שימצא בה הבחינה מצד הנותן, כי המקבל מקבל בסוף כאשר גמר הנותן את גזרת דבריו ואז המקבל מקבל, ולפיכך נקרא משנה תורה כאילו היה דבר מיוחד שהוא מצד המקבל, ויש בחינה מצד המקבל דכתיב במשנה תורה (דברים א') הואל משה באר את התורה הזאת כי המקבל הוא צריך יותר פירוש וביאור, וזהו ההפרש אשר יש בין התורה ובין משנה תורה".  עמדתו של המהר"ל מרתקת. אחת ההשלכות שלה היא, שבמקום שבו השתנו טעמי המצוות במשנה תורה מאלה האמורים במשנה תורה, עלינו לאמץ את הטעם שבחומש דברים, מפני שחומש זה מותאם למדרגת המקבל. 

לצד פירושים אלה, אני מבקש להציע את פירושיהם של האברבנאל ושל רבי צדוק הכהן מלובלין. שני ההסברים הללו מהפכניים ויש בהם כדי לשנות את אופן הקריאה שלנו בחומש דברים. "כי משה מעצמו דיבר אותם, וראתה החכמה הא-לוהית יתברך לצוות שיכתבו על ספר כשאר חלקי התורה". על פי הסבר זה, בשונה מארבעת הספרים הראשונים, שהם דבר ה', החומש החמישי הוא חומש של משה, אלא שזה זכה להסכמה אלוקית, וזו הכשירה אותם להצטרף אל ארבעת החומשים ולהפוך לחלק מהתורה. 
רבי צדוק הכהן מלובלין לוקח את דברי האברבנאל צעד נוסף: "והוא התחלת התורה של משה רבינו שהיא בחינת תורה שבעל-פה, וכמו שאמרו 'משה מפי עצמו אמרן' וכמו שנאמר 'הואיל משה ביאר את התורה'".

על פי רבי צדוק ספר דברים הוא ההתחלה של התורה שבעל- פה, במשמעות העמוקה שתורה שבעל פה אינה רק 'מסורת' אלא גם תורה אנושית שזכתה להסכמה אלוקית.  עמדה זו ממוטטת את המחיצה שבין תורה שבכתב לתורה שבעל-פה, מייצרת רצף עמוק בניהם. זו עמדה רוחנית המטילה על האדם ההולך בדרכו של משה לא רק לדבר את דבר ה' במובנו הרגיל אלא לחדש בתורה מתוך תקווה ותפילה שדבריו יזכו להסכמה אלוקית. 

השבת, ט' באב, משמעות נוספת לדברי האברבנאל ורבי צדוק. חכמי התלמוד בקשו לברר את הסיבות לחורבן הבית הראשון: "על מה אבדה הארץ? ...עד שפרשו הקב"ה בעצמו, שנאמר ויאמר ה' על עזבם את תורתי אשר נתתי לפניהם". 

האם מדובר בהפסקת שמירת תורה ומצוות? בגילויים של כפירה? לא בהכרח. יתכן והחטא הגדול הוא אחר: הנחתי לפניכם תורה. היה עליכם להמשיך ולחדש, לגלות פנים חדשות, לתת משמעות נוספת– לבאר את מה שנאמר אז– היום . עזבתם את התורה, הפסקתם לחדש בה. הותרתם אותה על כנה. אין סכנה גדולה לתורה מאשר שחיקה בכוחה של 'תורה שבעל-פה', על פי פירושו של רבי צדוק. עלינו מוטלת החובה לגלות פנים בתורה כהלכה ולקוות שאור ה' יאיר דרכנו ויאשר את חידושינו.
עולם הבחירה והבקרה
שנוולד
ספר דברים בכלל ופרשת דברים בפרט, מהווים אבן יסוד בבניין הציבוריות הישראלית לדורות. ה'תוכחה' הציבורית; הביקורת ותהליכי ההשתפרות והתיקון שמובלים ע"י ההנהגה. כל אלה מקופלים בפסוק: "אלה הדברים אשר דבר משה אל כל ישראל בעבר הירדן במדבר בערבה וגו'" (דברים א א). בדברי הפרידה שלו סוקר משה רבנו את התחנות העיקריות בהן עבר עם ישראל מאז יציאת מצרים ומצביע על ההישגים, הכשלים ודרך ההתנהלות של העם. כדי שדברי הביקורת יהיו אפקטיביים הם נאמרו במעמד כל העם: "אל כל ישראל - אילו הוכיח מקצתן, היו אלו שבשוק אומרים: אתם הייתם שומעים מבן עמרם ולא השיבותם דבר מכך וכך! אילו היינו שם היינו משיבין אותו. לכך כנסם כולם ואמר להם: הרי כולכם כאן כל מי שיש לו תשובה ישיב!" (רש"י שם). כוחה של ביקורת זו היה בכך שהיא נאמרה מתוך לב אוהב, וללא כעס וטינה, למרות שבחלק מהמקרים עליהם דובר נגרם למשה עוול אישי: "משל דמשה ובלעם למה הדבר דומה? לבן מלך שיש לו שני שרים אחד אוהבו ואחד שונאו. האוהב אומר לו: בני הזהר שלא תעשה עבירה שאביך מלך ודיין ואם ישמע שתעבור לא יחוס עליך אלא יהרגך. והשונא אומר לו: עשה כל תאות נפשך כי אביך מלך ואינך ירא משום דבר. וכו'" (הרא"ש דברים א א). סוד עוצמתה של הביקורת היה בכך שמשה רבנו היה מוכן לבקר את עצמו, מתוך שאיפה לשיפור עצמי: "דבר אחר 'ולמוכיחים ינעם', אלו שני מוכיחים נעימים שהוכיחו את ישראל לאביהן שבשמים ואלו הן משה ושמואל. בוא וראה חכמתן שלא ראו להוכיח את ישראל עד שהוכיחו את עצמן תחילה. וכו'. נמצאת למד שכל מי שהוא מבקש להוכיח את האחרים יוכיח את עצמו תחילה וכו'" (מדרש הגדול דברים א א). לפני המעמד בחן משה את הבשלות של העם לקבל ביקורת: "מלמד שהיו כולם בעלי תוכחה ויכולים לעמוד בתוכחות" (ספרי דברים פיסקא א). ללא בשלות מתאימה הביקורת לא תועיל ואף תזיק: "וזהו אומרם זכרונם לברכה (יבמות סה ב): 'כשם שמצוה לומר דבר הנשמע כך מצוה לשתוק במקום שאין הדבר נשמע', לפי שיהיה בעניין קלון למוכיח ולא תועלת לאשר הוכח" (החינוך מצות התוכחה רלט). כדי שהביקורת תישמע היא נאמרה בסגנון נכון, מרוכך, מאוזן ומדויק: "ועכשיו דבר אלה הדברים, דברים רכים, דברים מסודרים על נכון, מה שאי אפשר לאדם אחר לדבר ולסדר דברים כאלו. ובפרט במעמד כל ישראל, עם חכם ונבון הגוי הגדול הזה, וזהו אל כל ישראל" (צרור המור דברים א א).
בעיון שלנו בפרשיות השבוע אנו לומדים על סוגיות הבחירה. בפרשתנו נצביע על הביקורת כמרכיב חשוב במעגל התמיכה של עולם הבחירה.
 האפשרות שניתנה לאדם להחליט היא גם האפשרות שניתנה לו לטעות. על כן, ללא מנגנון של בקרה וביקורת על ההחלטות, במקרה של החלטה ובחירה שגויה עלול האדם לשקוע בכשלונו. לאדם קשה להיות אובייקטיבי ביחס לעצמו, לראות את טעויותיו ולהודות בכשלונותיו: "כל הנגעים אדם רואה חוץ מנגעי עצמו" (משנה נגעים ב ה), שכן: "אדם קרוב אצל עצמו, ואין אדם משים עצמו רשע" (סנהדרין ט ב, במשמעות מושאלת שקשה לאדם לראות את עצמו כ'רשע'). על כן היחיד והציבור זקוקים למנגנוני ביקורת חיצוניים שיישקפו את ההצלחות ואת הכשלונות ללא משוא פנים. מאידך גיסא, לאדם ולציבור קשה לקבל ביקורת שמשקפת טעויות וכשלונות. יש בכך פגיעה באגו. הרוצה להצליח ולהשתפר צריך לשמוח בקיומם של מנגנונים כאלה: "אוהב מוסר אוהב דעת, וְשׂונֵא תוֹכַחַת בָּעַר" (משלי יב א). "אוהב מוסר - מי שהוא אוהב מוסר במדות הוא אוהב דעת כי זה ממה שיישירהו לשלימות המושכלות, ולזה הוא מבואר כי מי שהוא שונא התוכחת ונפקד ממנו השלימות במדות הנה הוא בער, כי יפקד ממנו שלימות המושכלות גם כן" (רלב"ג שם).
אנשי אמת השופטים בצדק/ הרב יובל שרלו
שני יסודות נצחיים מופיעים בפרשת השבוע שלנו ביחס למנהיגות שעיקרה משפטית. אלה לא היסודות היחידים. בפרשת יתרו למדנו את עצת יתרו: "...ואתה תחזה מכל העם אנשי חיל יראי א-לוהים אנשי אמת שונאי בצע...", והפרשה שלנו מוסיפה עליהם שני תחומים. ראשון בהם הוא הגדרת האנשים הראויים לכך: "אנשים חכמים ונבונים וידועים". עוד לפני שאנו עוסקים בשאלת יושרם, דרכי הנהגתם וכדו' – ישנו צורך שאנשי המנהיגות יהיו חכמים ונבונים, וידועים לשבטיכם. בכך נאבקת התורה במנהיגות שרכשה את מעמדה בפיתויי שקר (ראו לדוגמה את אבשלום: " ויעש אבשלום כדבר הזה לכל ישראל אשר יבאו למשפט אל המלך, ויגנב אבשלום את לב אנשי ישראל" שמו"א טו, ו), בפופוליזם זול, בעשיית מעשה זמרי ובקשת שכר כפנחס, וכמובן – באלה שרכשו את מעמדם המנהיגותי בכוח החרב). 
לא זו בלבד, אלא שדומה שגם הביטוי "וידועים לשבטיכם" מלמד על הציפייה שאנשי המנהיגות  יעמדו גם במבחני הנהגה קודמים, מצומצמים בהיקפם, כדי שנוכל להבחין בין מבטיחי הבטחות תיאורטיות, שלעתים דומים לפנטזיות, לבין אלה שהראו שיש ביכולתם גם להנהיג. הנהגה היא תכונה מיוחדת, שאין החכמה והתבונה הקיימים באדם מבטיחים את הצלחתה. חכמה ותבונה הם תנאי הכרחי, אך לא תנאי מספיק. ואכן, חז"ל הדגישו את העובדה שמשה רבנו ודוד המלך עמדו במבחני הנהגה, מצומצמים בהיקפם, קודם שנבחרו להיות מנהיגי האמונה, ואנו מוצאים זאת גם במקורות אחרים. 
היסוד השני מקופל בסדרת התנהגויות המצופות מכל אדם העוסק בשפיטה כלשהי – אדגיש כי במקורם הדברים נאמרו ביחס למקצוע ההנהגה השיפוטית, אך כיוון שכולנו עסוקים כל העת בפעולות סמי-שיפוטיות, ולו רק בשל השיפוט שלנו במשטר דמוקרטי למי להצביע, התנהגויות אלה חייבות להיות אוניברסאליות, ומנחות את כולנו. ואכן, התורה מצווה ראשית לשמוע, להקשיב לאחיכם, לא להיות "גיבור מקלדת" המגיב מיד, בלי לשמוע את שני הצדדים; התורה מצווה להיות שופט צדק, ושלא תהיינה אמות שיפוטיות אחרות בין איש ובין גרו, ומכאן לשיפוט אחר כלפי אנשי שמאל ואנשי ימין, דתיים ושאינם, או כל "מגרה" אחרת שאינה ממין העניין. אדם צריך להיות איש אמת. התורה מצווה עלינו לא להכיר פנים בשיפוט שלנו, ולשמוע הן את הקטן והן את הגדול, וכדו'. זו דרכם של אנשי אמת.
ובחתימת כל התכונות האלה – מצווה עלינו התורה "לא תגורו מפני איש". היא מלמדת אותנו שלא יהיה קל לדבוק בשיפוט יושרתי, באמת פנימית, בנאמנות ליושרה. אזהרות התורה מלמדות אותנו כי קל יהיה יותר להחניף לחזק; לשפוט תמיד לטובת החבורה שאדם חלק ממנה, ולהתייחס בצורה לא-הוגנת למי שנמצא בקבוצה אחרת ("גרו"); שנוח לו לאדם להיענות ללחץ החברתי, ולהירתע מפני התקיפים המנסים באופן מתמיד להפחיד אותו, ולגרום לו לשלם מחיר כבד על כוח שיפוטו, עד שהוא יירתע מלהחזיק בעמדותיו. 
כאמור, דברים אלה נאמרו בראש ובראשונה כלפי השופטים. הרחבתם לגבי כולנו נובעת מכך שלאורך החיים כולם אנו עוסקים כל העת במעשים מעין-שיפוטיים, ועל כן הם מחייבים את כולנו: לחתור לאמת בתבונה ובחכמה, לבחון כל דבר מצד האמת שבו, ולא לשנות את עמדותינו כתוצאה מיראה.
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