"אחרי מות קדושים אמור" 
(ליום הזכרון לחללי מערכות ישראל)
שנוולד
מטבע הלשון "אחרי מות קדושים אמור" –  בנוי על צירוף הפרשיות שאנו קוראים בשבועות אלה. פרשיות אלה נקראות בדרך כלל סביב יום הזיכרון לחללי צה"ל ויום העצמאות. מטבע הלשון נמצאת בשימוש בכמה משמעויות שונות. בקצה אחד הביטוי הנקי, שמבקש להתמקד בכבודם ובמעלתם של הנפטרים, לאחר מותם, ולא להזכיר את חטאיהם ואת מגרעותיהם, גם אם היו כאלה. ובקצה השני, הביטוי הציני, הנטייה 'להלבין' את זכרו של הנפטר אחרי מותו וגם אם היה אדם לא חיובי לשכתב את העבר כדי לעצב את זכרו כאדם חיובי וקדוש.
עם השיבה לארץ ישראל והקמת מדינת ישראל 'ראשית צמיחת גאולתנו', ההקמה מחדש של כח המגן העברי והמלחמה המתמשכת על עצמאותנו, התחדדה משמעות נוספת למטבע הלשון הזו, והפעם ביחס לנופלים במערכות ישראל על קידוש ד' שמסרו נפשם בגבורה על הגנת המדינה והארץ. שכן, אלה נחשבים לבעלי המעלה הגבוהה ביותר השמורה לצדיקים גמורים, "הרוגי מלכות אין אדם יכול לעמוד במחיצתן!" (פסחים דף נ א, תענית יח ב). בעצם מעשה גבורתם ובמסירות נפשם הם מתעלים ל"מעלות קדושים וטהורים" אשר "כזוהר הרקיע מאירים ומזהירים". להיות "חקוקים על הפורפירא של הקב"ה" (יערות דבש ח"ב דרוש י). הם זוכים לכך גם אם לא הייתה להם כל מעלה אחרת בחייהם אלא זו, ועל אחת כמה וכמה אם היו הם מן המעולים שבבניה של האומה. "כי הרוגי מלכות מסרו נפשם על קדושת השם ובזה נעשה אדם נבדל מעולם הגשמי לגמרי עד שהיה מוסר עצמו למיתה להסתלק מן העולם על קדושת שמו הגדול, לפיכך אין כל בריה יכולה לעמוד במחיצתו שאין חבור למדרגה הנבדלת הזאת עם שאר בני אדם שהיו נוטים אחר העה"ז בהיותם בו". (דרשות המהר"ל - דרוש על התורה).
בשנותיה הראשונות של המדינה הוחלט שבצמוד ליום העצמאות יציינו את יום הזיכרון לחללי צה"ל. יש התוהים מה הצורך ביום זיכרון לאומי, לכלל הנופלים, הרי לכל נופל יש יום זיכרון ביום שבו נפל? ומדוע להצמיד אותו ליום העצמאות? הצמדה שיוצרת קושי לבצע מעבר חד כל כך.
יום הזיכרון הוא יום ההתייחדות של העם עם גבורתם ועם זכרם של הנופלים שהקריבו את חייהם למענה. נופלים שקרבנם האישי הוא נדבך משמעותי בשמירת הקיום של המדינה ועצמאותה. "...לאב ובן שהיו מהלכין בדרך ונתייגע הבן, אמר לאביו, והיכן היא המדינה? אמר לו, בני, סימן זה יהא בידך, אם ראית בית הקברות לפניך דע כי המדינה קרובה לך. כך אמר הקב"ה לישראל, אם ראיתם שהצרות מכסות אתכם באותה שעה אתם נגאלים, שנאמר, יענך ד' ביום צרה". (מדרש תהילים מזמור כ). בדורנו אנו נוהגים לדרוש את המדרש, שלא כפשוטו, לרמה הלאומית: "אם ראית בית הקברות לפניך דע כי המדינה קרובה לך", ומשמעו שכדי שמדינה תוכל להתקיים, אזרחיה צריכים להיות מוכנים לשלם את מחיר הקיום שלה, מחיר "דמים" (תרתי משמע) יקר וקשה. עוד לפני שמגיעים אל המדינה מגיעים לבית הקברות, שבפתחה, שם מתוודעים למחיר הקיום. מחיר קשה ביותר שכן כל נופל הוא אבדן של עולם מלא: "...מלך מלכי המלכים הקדוש ברוך הוא טבע כל אדם בחותמו של אדם הראשון ואין אחד מהן דומה לחברו. לפיכך כל אחד ואחד חיב לומר, בשבילי נברא העולם". (משנה סנהדרין פרק ד). 
יום הזכרון הוא יום של הוקרה על המדרגה הגבוהה של 'מסירות הנפש', ו'קידוש השם' מדרגה שאין שנייה לה. 
יום של 'הכרת טובה' לאומית, לאלה ששילמו את המחיר היקר ביותר עלי אדמות, כדי להגן על קיומה של המדינה ועל אזרחיה. ביום זה אנו מוקירים את הנופלים על החסד שגמלו עם הכלל. זהו "חסד של אמת", ממש, משום שמי שמסר את נפשו, והקריב את היקר מכל, לא רואה בעולם הזה כל גמול על מעשהו הנאצל. 
יום זה הוא יום שקורא לעם ישראל כולו להתאחד סביב זכר הנופלים וגבורתם, ומזכיר לעם ישראל להתעלות מעל המפריד והשונה שיש בין מגזריו.  
מעל לכל, זהו יום של חשבון נפש, משום שיום זה מזכיר לכל אזרח לשאול את עצמו, האם בהתנהלותו היומיומית הפרטית והציבורית, הוא מביא בחשבון שיש כאלה ששילמו על כך ולשם כך בחייהם. יום זה מזכיר לכל החברה הישראלית ככלל והמדינה, לעמוד דומם מול "מחיר הקיום" שלה ולחוש את כאב האובדן. לא כאב משתק, של חידלון, אלא כאב שמעורר ומחדד את היחס הראוי לנכס היקר שבידה – העצמאות, ומתוך כך לתבוע מעצמה להתעלות מעל קטנות המוחין ולהתנהל באופן שקרבנם של הנופלים לא יהיה לשווא. 
ביום זה החברה הישראלית מזכירה לעצמה שיש לאמץ אל ליבה בחום את משפחת השכול, שמתמודדת עם הקשה מכל, לאורך כל ימות השנה, עם החלל שנפער בעולמה בעקבות נפילת בן המשפחה.  
ביום זה אנו נושאים תפילה לקב"ה לבוא חשבון עם אויבי האומה, עם אלה שגרמו לבניו למסור נפשם על קידוש ד'.. "ואמר רבי יוחנן, אוי להם לעובדי כוכבים שאין להם תקנה, שנאמר, (ישעיה ס) "תחת הנחשת אביא זהב, ותחת הברזל אביא כסף, ותחת העצים נחשת" וגו'. תחת רבי עקיבא וחבריו, מאי מביאין? ועליהם הוא אומר, (יואל ד) "ונקיתי דמם לא נקיתי, וד' שוכן בציון". (ראש השנה  כג א). 
"הַרְנִינוּ גוֹיִם עַמּוֹ כִּי דַם עֲבָדָיו יִקּוֹם וְנָקָם יָשִׁיב לְצָרָיו וְכִפֶּר אַדְמָתוֹ עַמּוֹ". (דברים לב מג). 
 
 
אבי רט
דּוֹר לְדוֹר
הזמן לא עומד מלכת ועושה את שלו, ובני הדור הראשון, אלו שהיו שם ממש, אלו שבנפשם ועל זרועם חקוק  המספר והקעקוע- פוחתים והולכים, הולכים בדרך כל בשר.  בהסתלקותם הם מותירים אותנו בני הדור השני בודדים במערכה, כשכל נטל הזיכרון, הסיפור וההנצחה עובר אלינו, בני הדור השני בני החמישים- שישים, ומאיתנו אל בני הדור השלישי, בני העשרים –שלושים, וכן הלאה אל הדורות הבאים.  
האתגר הגדול הניצב מולנו בעת הזו הוא איך ממשיכים לספר את הסיפור ולהעביר את החוויה לדור המחשבים והגאדג'טים ? באיזו שפה מדברים אל ילדי הפייסבוק והמסרונים ?  איך מחברים ילדים שגדלו ב"ה לתוך מדינה עצמאית לסיפור של גלות ? איך מסבירים לנוער שהמקרר שלו ב"ה מלא בעשרים סוגי גבינות-פרילי-יוגלי- ודומיהם - מה זה רעב ? איך מעבירים את ההשפלה ?
איך מתארים את החיים בקהילות ? את חיי העיירה ? את נופי הילדות ומרקם החיים של הסבים והסבתות שלהם ? את שירי הערש באידיש ואת ההומור היהודי המיוחד ? כיצד מקיימים את הסיפור של 'דע מאין באת' כדי לדעת מתוכו לאן אנחנו הולכים ?
אנחנו , בני הדור השני, כבר לא נוכל לספר ולדבר בגוף ראשון כפי שעשו הורינו. אנחנו נוכל רק להגיד- אימא שלי סיפרה לי, וילדינו כבר יאמרו - סבתא סיפרה לי, וזה באמת עלול להיראות כמו סיפורי סבתא.
אנחנו נצטרך להתמודד מול מכחישי השואה לסוגיהם ולמיניהם, מול האנטישמים הישנים והחדשים, מול דור שרוצה לחיות חיים נורמאליים של כאן ועכשיו, ש'החיים שלו תותים', דור שפחות מעוניין להישאב לחור השחור הזה של שם ופעם, חור שהרבה עצב גלות וכאב בצידו.
השנים עושות את שלהן. אנחנו נפרדים יותר ויותר מבני הדור הראשון, ועלינו עכשיו לחפש את המתכון והמתכונת כיצד ממשיכים הלאה את הסיפור. 
אנו צריכים להיערך ליום הזה בו באמת נישאר בני הדור השני ללא הגב והנוכחות של בני הדור הראשון. או אז נידרש לטכס עצה כיצד ממשיכים להיות רלוונטיים לדורות הבאים מתוך אחריות היסטורית גדולה.
נידרש לחשוב על הטקסים והשירים, על הסרטים והסיפורים, על התכנים ועל המתודות, על המהות ועל המשמעות, על הזיכרון ועל העיקרון, על השואה והגבורה במבט של העולם וישראל 2016 , במאה העשרים ואחת.
נידרש להרבה יצירתיות ואחריות, פתיחות ושמרנות כדי לגבש את האמירות המגמות והכיוונים החינוכיים והציבוריים אליהם אנו נהיה מעוניינים להוביל את ילדינו, תלמידינו ואת השיח הציבורי בעניין.
במקביל לכל זאת, חשוב יותר בעת הזו שנוריד קצת את גובה הלהבות בשיח הישראלי הציבורי. מילים יוצרות מציאות, ולפעמים נראה שאנשי ציבור ותקשורת מתחרים ביניהם מי מתלהם יותר, מי משסה יותר, ומי מחרחר יותר ריב ומדון כדי לזכות בעוד קצת רייטינג לייקים וחשיפה.
מוטלת עלינו אחריות כבדה לנהל את  השיח היהודי והישראלי של דורנו  בצורה בריאה ורצינית, מעמיקה ומכילה. רק באופן הזה יכובד זכר יקירינו ואהובינו מהעבר, ורק מתוך כך נוכל להמשיך את הסיפור לעתיד.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער
מסכת קידושין דף נ"א
קָרְבַּן תּוֹדָה ואַרְבָּעִים לַחְמֵי תוֹדָה

קָרְבַּן "תּוֹדָה" הוא קָרְבַּן שמַקְרִיבִים כְּדֵי לְהוֹדוֹת לַקב"ה. לְמָשָׁל, אָדָם שֶׁהִפְלִיג בַּיָּם וְהִגִּיעַ בְּשָׁלוֹם לִמְחוֹז חֶפְצוֹ, מוֹדֶה לַה' עַל כָּךְ שֶׁלֹּא טָבַע בַּיָּם. אָדָם שֶׁהַנָּכְרִים כָּלְאוּ אוֹתוֹ בְּבֵית סֹהַר וְהִשְׁתַּחְרֵר - מֵבִיא קָרְבַּן תּוֹדָה. אָדָם שֶׁהָיָה חוֹלֶה בְּמַחֲלָה מְסֻכֶּנֶת וְהִתְרַפֵּא מִמַּחֲלָתוֹ, גַּם כֵּן מֵבִיא קָרְבַּן תּוֹדָה.
הַבְּעָלִים שֶׁל קָרְבַּן הַתּוֹדָה אוֹכְלִים מֵהַבָּשָׂר שֶׁל הַקָּרְבָּן, וּמֻתָּר לֶאֱכֹל מִמֶּנּוּ בְּמֶשֶׁךְ יוֹם וָלַיְלָה לְאַחַר הַהַקְרָבָה.
הַמֵּבִיא קָרְבַּן תּוֹדָה מֵבִיא עִמּוֹ תּוֹסֶפֶת מְיֻחֶדֶת: אַרְבָּעִים לַחְמֵי תוֹדָה. עָלָיו לְהָבִיא אַרְבָּעִים חֲלוֹת מֵאַרְבַּע סוּגִים שׁוֹנִים. אֶת הַחֲלוֹת הַלָּלוּ אוֹפִים לִפְנֵי שְׁחִיטַת הַקָּרְבָּן וְהֵן אֵינָן נִהְיוֹת קְדוֹשׁוֹת אֶלָּא אַחֲרֵי שֶׁהֻקְרַב קָרְבַּן הַתּוֹדָה.
אִם אָדָם הִקְרִיב קָרְבַּן תּוֹדָה וְרַק אַחַר כָּךְ נִזְכַּר לֶאֱפוֹת אַרְבָּעִים לַחְמֵי תוֹדָה וּלְהַקְדִּישׁ אוֹתָן - הֵן אֵינָן קְדוֹשׁוֹת, כִּי רַק אִם הֵן הָיוּ קַיָּמוֹת כְּבָר בִּשְׁעַת שְׁחִיטַת קָרְבַּן הַתּוֹדָה הֵן מִתְקַדְּשׁוֹת.
[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]
אביעד הכהן 
מוסר אביב  
הרב אהרן ליכטנשטיין, ראש ישיבת "הר עציון" ומגדולי התורה בדור האחרון, נתבקש לישיבה של מעלה לפני כשנה, באלה הימים. 
פס הקול של חייו נע בין הש"ס והרמב"ם, פירוש הרמב"ן על התורה וחידושי הר"י מיגש, לבין יצירות תרבות עולמיות (שאותן קנה בראשונה כאשר כתב דוקטורט בספרות אנגלית בהרווארד) כגון שייקספיר ודוסטוייבסקי, מילטון וט"ס אליוט, סוקרטס ודקארט. 
למראית עין, היה ר' אהרן ה"מתנגד" האולטימטיבי. בן ממשיך, בדרכו הייחודית, לשלשלת הלימוד המפוארת של בית המדרש הבריסקאי, שכלתן קר, שהרציונליות והאנליטיות היו קווי יסוד באישיותו. 
כך מלבר, אך מלגו היה ר' אהרן "חסיד שבחסידים", בעל רגשנות ורגישות שאין להם שיעור. גם בחלוף שנים זוכרים תלמידיו את תפילתו קורעת הלב בימים הנוראים, או את מפל דמעותיו בשעת אמירת ה"סליחות" או ה"קינות". 
בכל שביעי של פסח בשעת דמדומי חמה, נהג לקיים  את מנהג "סעודת משיח", הנהוג אצל החסידים ונשמר בעיקר אצל חסידי חב"ד. 
באותה שעת רצון, של צאת החג, היה שר בדבקות עילאית את פיוטו של רבי יהודה הלוי, "יום ליבשה נהפכו מצולים, שירה חדשה שבחו גאולים" במנגינה מיוחדת הפורטת על נימי הנשמה וחודרת אל חדרי הלב. 
כשבוע לפני פטירתו, בשביעי של פסח תשע"ה, נאספו תלמידים בביתו ושרו עמו את הפיוט, כמנהגו מימים ימימה. כשהגיע הרב, למרות אפיסת כוחותיו, לבתים החותמים את הפיוט, ניעור לרגע, ושפתותיו נעו עמם בדבקות: "ושוב שנית לקַדְשָה, ואל תוסיף לגרשה, והעלה אור שמשה, ונסו הצללים. ידידים רוממוך, בשירה קִדמוך, מי כמוכה ה' בא-לים. שירה חדשה שבחו גאולים. בגלל אבות תושיע בנים, ותביא גאולה לבני בניהם". 
בשבוע שלאחר מכן, בערב יום העצמאות, נאספו התלמידים שוב, הפעם בלי רבם הנערץ, ושרו שוב את השיר שביטא רבות מהליכותיו.
הרב נפטר לבית עולמו, אך שירת חייו - תורתו וחוכמתו, מעלותיו ומידותיו – ממשיכה להיות בת לוויה נאמנה לאלפי תלמידים שהעמיד, בארץ ובחו"ל. בימים אלה, הופיע כרך מאמריו "מוסר אביב" (בהוצאת מגיד וישיבת הר עציון), החושף פעם נוספת את רוחב דעתו ואת עומק מחשבתו. אל מקום אחד נאספו להם מאמרים שכתב במשך כיובל שנים בענייני מוסר, אמונה, חברה ומדינה. 
לצד מאמרו הקלאסי, "זאת ישיבת ההסדר", ה"אני מאמין" שהציב בסיס רעיוני, לכתחילה ולא בדיעבד, לחובת השילוב בין לימוד תורה ושירות צבאי, באו כאן מאמרים על דת ומדינה, גיור, תהליך וסיום בהיסטוריה, מקום המוסר בעולמה של יהדות ומצבה של האמונה היהודית. 
באופן סמלי משהו, הרב נולד בכ"ח באייר ונפטר בראש חודש אייר, סמוך ליום העצמאות. ציוני בכל רמ"ח ושס"ה, שעזב את משרתו כראש הכולל בישיבה-אוניברסיטה (YU) ויורשו העתידי של חמיו הגרי"ד סולובייצ'יק, נטש את החיים הטובים באפר-ווסט מנהטן, שם הובטח לו עתיד מזהיר, הנהגתי וכלכלי, ועלה עם רעייתו וששת ילדיו הקטנים להקים ישיבה ויישוב באדמות הטרשים של גוש עציון. 
למרות היותו ממורי הדרך של הציונות הדתית, בית גידולו היה שונה מזה של רוב מנהיגיה. בשונה מאותם שהתחנכו על ברכי "תורת הגאולה" של הרב קוק, הרב ליכטנשטיין נמנע מלדבר בשפה משיחית וגאולית. לצד אהבתו הרבה את מדינת ישראל והכרה בנסים שמלווים אותה, בחן את מעשיה ומנהיגיה בעין ביקורתית. מתוך כך יצא גם נגד מנהיגים מרכזיים בציונות הדתית שהצדיקו פעולות שונות, לעתים לא חוקיות ובלתי מוסריות, שנומקו בצורך ל"קרב את הגאולה" גם במחיר עבירה על החוק ורמיסת זכויותיהם של אחרים. 
הרב תבע, קודם כל מעצמו אך גם מעמיתיו להנהגת הציונות הדתית, קצת (הרבה) יותר ענווה. לא אחת מחה נגד כל אותם רבנים "יודעי דעת עליון" כביכול, היודעים בכל רגע נתון מהו סוד מחשבותיו של הקב"ה. "אין לי את מספר הטלפון שלו", אמר, והוסיף הסתייגות מהניסיון הפשטני ליצור התאמה מלאה בין דברי הנביאים למציאות חיינו. 
קולו של הרב ליכטנשטיין, קול תורה והגות, הלכה ומוסר, והיה זה קול חד וצלול, בהיר וחריף, כמו גם מידותיו הנאצלות שהיו דוגמא לרבים, חסר מאד בימינו. אך תורתו, זו שעל פה וזו שבכתב, משנתו והגותו החרותים על לוח לבם של אלפי תלמידיו, בארץ ובעולם, ממשיכים וימשיכו להדהד ולעשות פירות פירי פירות, לא רק לשעה אלא לדורות. 
שיקולים גורליים
ד"ר אורי אדלמן
בהיותי תינוק בזרועות אמי, התחבאנו עם קבוצה של יהודים מפני הקלגסים הנאצים. השמעתי קולות בכי שיכלו להסגירנו. הנמלטים דרשו מאמי לחנוק אותי, אחרת יקפחו כולם את חייהם באשמתי. משסירבה, ניסו להוציאני בכוח מידיה. היא התגוננה כנמרה, והצמידה אותי לחיקה תוך סתימת פי בהפסקות קצרות ומדודות כדי שלא איחנק. השתרר שקט וכולם האמינו שהיא מילאה את בקשתם להמיתני.

המקרה חזר לתודעתי בעקבות האסון שהתרחש בעת סופת השלגים הקטלנית בנפאל, כאשר אחד הניצולים, איתן עידן, הותיר את הקצינה תמר אריאל ז"ל פצועה בשלג, למען הצלת חיי אחרים. אודה, כי מעשהו הטריד אותי עמוקות משני טעמים: ראשית, הוא אינו עולה בקנה אחד עם הערכים שחונכנו עליהם בצה"ל, לאמור: לא משאירים פצוע בשטח. שנית, הם החזירו אותי לאירוע הטראומתי של אמי, שמעולם לא הצליחה להדחיקו.

עד שלפני זמן קצר הגיעה אלי קשישה, אחזה בכנף בגדי ובקשה מחילה, שכן היא הייתה זאת שניסתה לחנוק אותי בזרועות אמי. שנים, סיפרה, התהלכה עם רגשי אשמה כבדים וכל תקלה שנקרתה בדרכה, נהגה לכרוך במעשה הנורא שביצעה. היא יודעת, אמרה, שלעולם לא תוכל לכפר על עוונה, אך ביקשה שאעשה חסד עמה ואמחל לה למרות שאינה ראויה. שלא אמנע בעדה חיי עולם הבא.

צירופם של שני המקרים הביאוני לחקור את השקפותיהם של חז"ל על ההתנהגות הראויה במצבים טעונים כאלה, שכן הם ניסו להתמודד בהגותם המעמיקה בכל שאלות החיים והקיום האנושי, גם עם הרגישות והרות-הגורל, שקשה להעלותם על דל שפתיים. מצאתי כי הם נחלקו בגישותיהם.

במסכת בבא מציעא (ס"ב-א') מסופר על שנים שהיו מהלכים במדבר ולאחד נאד של מים. אם יחלוק את המשקה עם חברו, לא יספיק להם הנוזל ושניהם ימותו. אם אחד בלבד ירווה את צימאונו – ישרוד. החכם בן פתורא אמר, כי מוטב שישתו שניהם ואל יראה אחד במות חברו. הוא הסתמך על הפסוק "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ" (ויקרא י"ט-י"ח).

רבי עקיבא, לעומת זאת, שֶׁטען כי "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ הוא כלל גדול בתורה" (תורת כוהנים, י"ט-י"ח), פסק במקרה זה כי אדם חייב לדאוג לחיי חברו כל עוד הדבר לא בא על חשבון חיי עצמו. למסקנה זו הוא מגיע על סמך הפסוק "וחי אחיך עמך" (ויקרא, כ"ה-ל"ו) בהדגשה על המונח – "עמך" לאמור: במקרה הקיצוני שלפנינו חייב אדם לשתות בעצמו שכן חייו קודמים לחיי חברו (לוונשטין, ש. – תדע"ד, אור הנר, על פרשת קדושים). נשאלת השאלה אם אין כאן סתירה בפסיקותיו? פעם הוא טוען "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ הוא כלל גדול בתורה," ופעם אחרת "חייך קודמים לחיי חברך."

מסביר החתם סופר בספרו תורת משה (פרשת קדושים, י"ט-י"ח), כי כוונת דבריו של רבי עקיבא מתייחסים לצד הרוחני של החיים ולא לגשמי. לכן הוא מסיים את דבריו במילים: "כלל גדול בתורה" – ללמדנו, כי בכל מה שקשור לרוחניות, חייב אדם לאהוב את רעהו כמוהו, אפילו לבטל את עצמו מתלמודו ובלבד לסייע לאחר. ברם, במישור הגשמי, "חייך קודמים לחיי חברך" (הסבר דומה מצאנו גם אצל: ברגר, י'. – תשע"ד, פנינים, פרשת קדושים).

החתם סופר הולך כאן בעקבות הרמב"ם (משנה תורה לרמב"ם, הקדמה לספר המדע, עמ' ד) ורבי קארו, (שם, תוספת 'כסף משנה'), המנסים להקנות הגדרות אופרטיביות לרעיונות אבסטרקטיים כלומר, להציג הנחיות אמפיריות המתארות את הפעולות שעל אדם לבצע לשם יישומו של היגד מילולי. לשון אחר, המשמעות של רעיון חייבת להיות מפורטת על ידי סידרת פעולות תצפיתיות שבאמצעותן ניתן לקבוע את כוונותיו, ולמנוע מגוון של פירושים. ובלשון המדע: ההגדרות התפעוליות מגשרות על הפער בין המישור התיאורתי-מושגי לבין המרחב ההתנהגותי (נחמיאס, ד. ונחמיאס, ח., 1982, שיטות מחקר במדעי החברה, הוצאת עם עובד, תל אביב).

נראה, שעם כל הצער והתחושות הקשות, לפחות לפי ארון הספרים היהודי, לא ניתן לבוא בטענות אל הניצול איתן עידן. משפחתה של תמר אריאל ז"ל, קיבלה את המעשה באצילת נפש רבה. באשר לקבוצת היהודים האומללה שניסתה לשים קץ לחיי איני יודע, שכן תלמידי חכמים נחלקו בדעותיהם: אחדים ניסו ללמוד מדין רודף (מסכת סנהדרין, פרק שמיני, ע"ג-א) וצידדו במחילה. אחרים ציטטו מדברי הרמב"ם (משנה תורה, הלכות יסודי התורה, עמ' מ"ט) על איסור הקרבת יהודי למען הצלת חיי אחרים. אני מחלתי לאותה ישישה כדי לא למנוע ממנה חיי עולם הבא.
השתקפות נושא הזקנה במקרא ובספרות הילדים העברית
ד"ר סמדר פלק-פרץ
מרצה במכללת אורות, מכללת דוד ילין ומכללת תלפיות
בפרשתנו, פרשת "קדושים" ניכרת ההתייחסות לנושא הזקנה: "מִפְּנֵי שֵׂיבָה תָּקוּם, וְהָדַרְתָּ פְּנֵי זָקֵן; וְיָרֵאתָ מֵּאֱלֹהֶיךָ, אֲנִי ה'" (פרק י"ט פסוק ל"ב). רש"י מפרש "זקן" כתלמיד חכם ואילו אבן עזרא מתייחס למושג "זקן" כפשוטו: כאדם הבא בימים, ומתרץ את טעם המצווה בכך שהזקן קרוב ליום מותו, שכן: "גופו נחשב כמת" ועל כן יש לקום מפניו. הכבוד המסתמן בפעולת הידור פני הזקן, אינו מסתכם אך ורק בפינוי מקום, אלא בהתייחסות המפגינה כבוד לזקן ובראייתו כבעל חשיבות.    
לנוכח החשיבות המיוחסת לזקנה במקרא, מעניין לבחון את התמורות המאפיינות את נושא הזקנה בחיינו ואף את השתקפויותיהן בספרות הילדים. על פי מנחם רגב (1985), ייצוגה של הזקנה בספרות הילדים, בכל תקופה, מושפע מן האופן בו תופסת החברה את הזקנה. עם התפתחות הטכנולוגיה והרפואה, הרי שתוחלת החיים התארכה והביאה לידי כך שהזקנה בת ימינו זוכה להתייחסות שונה מבעבר, אף בספרות הילדים. 
על פי חוקרת ספרות הילדים מירי ברוך, ניתן לאתר התפתחות ניכרת בעיצוב דמויות הסבים והסבתות ובייצוג נושא הזקנה בספרות לילדים: אם בשנות ה-70 עוצבו דמויות אלה כבנות ה"דור הקודם", אשר לא התחרו עם הצעירים "בני דורם" בתחומי עיסוק או התנהגות, הרי שבספרות שנות ה-90 ובספרות בת זמננו ניתן להיפגש עם דמויות סבים וסבתות המייצגות רוח צעירה ועדכנית, ואף התאמה לתמורות הזמן בשפה, בתחביבים ובהתנהגות שובבית. דוגמא לכך ניתן למצוא בהתנהגותו של הסב בספרו של מאיר שליו "וניל על המצח ותות על האף" (2013), אשר לא מתנהג כ'מבוגר אחראי', אך חפץ בבילוי בחברת נכדתו האהובה.  בספר ילדים אחר מאת מ' שליו, "הטרטור בארגז החול" (1995) , ניתן למצוא התייחסות מעניינת אל נושא הזקנה, ברוח הציווי המקראי, כאשר נמצא מקום ומרחב מכבד לטרקטור הישן של הדוד אהרון. 
התייחסות מעניינת נוספת אל דמות הסבתא ניכרת בספר הילדים מאת אורי אורלב: "סבתא סורגת" (1981). את עלילתו של ספר זה ניתן לקרוא ברובד הפשוט ואף ברובד הסימבולי: העלילה פורשת את סיפורה הדמיוני של סבתא המגיעה אל עיירה, ויוצרת יש מאין: היא סורגת לעצמה נכדים ובית ומנסה להתקבל בחברה הקיימת. אולם, חברה זו מסתמנת ככזו, הדוחה את ה'אחר' ואינה מוכנה לקלוט לתוכה 'ילדים סרוגים', השונים מן הילדים הרגילים. אורלב, אשר חווה את איימי השואה בילדותו העיד בשלב איור הספר:
"יום אחד כשהציירת (אורה איתן) התחילה לצייר את הציורים לספר הלכתי לראות אותם והיה שם ציור אחד של סבתא שפורמת את הבית, וזה היה נראה לי כמו בית הרוס במלחמה. אמרתי לה: 'תשמעי, זה ציור מאוד מפחיד', והיא אמרה לי: 'לא נכון זה ציור מאוד מצחיק. אותך זה הוא אולי מפחיד.' ופתאום חשבתי שזה באמת נכון. שני הילדים האלה הם בעצם אני ואחי שפרמו אותנו בשואה, הביאו אותנו לארץ וסרגו אותנו מחדש." (זידמן, 1988)
מתוך ספר זה עולה התייחסות לא מכבדת לאחר באופן כללי, ואף לזקנה. סופה של התייחסות כזו שתוביל החברה אל נתיבי הזוועה, אשר היו לקווי המתאר של מלחמת העולם השנייה ושל שואת יהודי אירופה. התייחסות מכבדת אל הדור הקודם, בין אם הוא מזוהה יותר עם העבר, או עם ההווה, המתעדכן חדשות לפרקים, תוביל לחיים בריאים בחברה מתוקנת.  
המסר האמוני של אנה פרנק
פרופ' אריה רייך
אוניברסיטת בר-אילן
"יומנה של אנה פרנק" הוא אולי הספר הפופולרי ביותר בעולם העוסק בתקופת השואה. הספר נמכר עד היום ביותר משלושים מיליון עותקים ותורגם לשבעים וחמש שפות. במשך שנים רבות היה ספר זה הכלי המרכזי שבאמצעותו התוודעו רבים מעמי העולם לגורלו של עם ישראל בתקופת מלחמת העולם השניה. הסיפור על המשפחה היהודית-ההולנדית שהסתתרה במשך יותר משנתיים בתוך דירת מסתור, יחד עם ארבעה יהודים נוספים, והתיאורים המרגשים על החיים הקשים של המסתתרים מפחד הרדיפות של השלטון הנאצי, נגעו לליבם של מיליונים בכל רחבי העולם. הקריאה ביומן הינה מרגשת במיוחד בשעה שהקורא יודע את סופה המר של הנערה המחברת: בעקבות הלשנה של מודיע הולנדי, המשטרה הנאצית פרצה אל דירת המסתור באוגוסט 1944 וכל דייריה נשלחו אל מחנה ההשמדה אושוויץ. שבעה מתוכם מצאו את מותם במחנות, לרבות אנה פרנק בעצמה, אשר מתה ממחלת הטיפוס במחנה ברגן-בלזן חודשים ספורים לפני השחרור. רק אביה של אנה, אוטו פרנק, שרד את השואה, והוא זה שהביא לפרסום יומנה אחרי המלחמה.
ואולם, יש רבים המייחסים את הפופולריות של יומנה של אנה פרנק דווקא לאופיו האוניברסאלי, ולכך שהוא אינו מדגיש את הפנים היהודיות של חייהם וסבלם של דיירי דירת המסתור. כפי שכותב ד"ר אבי בקר ז"ל בספרו "מיהו העם הנבחר", היומן פרץ לתודעה העולמית בעקבות הפיכתו לסרט ומחזה, ושם הסיפור מוצג תוך העלמת רוב המרכיבים של האנטישמיות ושל הזהות היהודית של אנה פרנק. הצופים לא קיבלו כל מידע על מה שקרה לה במחנות המוות, אלא קיבלו את משפט הסיום האוניברסאלי ומלא התקווה, שהוצא מהקשרו האמיתי ביומן: "למרות הכול, אני עדיין מאמינה כי בני אדם טובים באמת בלבם." 
מה שפחות ידוע הוא שאנה פרנק ביטאה ביומנה גם אמונה עמוקה בגורלו ובייעודו המיוחד של עם ישראל. הדברים שכתבה יש בהם כדי לבטא כמה מעיקרי האמונה היסודיים ביותר בדבר תפקידו של העם היהודי והטעם לסבלו בעולם הזה. וכך היא כותבת ברישום מיום 11 באפריל 1944:
"מי העמיד את היהודים מחוץ למחנה כל העמים? מי המיט עלינו את כל הסבל הזה? אלוקים הוא אשר עשה אותנו כך, ואלוקים הוא אשר ירימנו מן התהום ויגאלנו. אם נישא בכל הסבל הזה ובכל זאת עוד יהיו יהודים בעולם, יבוא יום והיהודים לא יהיו עוד נידונים לכלייה, אלא מופת לעולם. מי יודע, אולי תהיה זאת אמונתנו אשר תורה את הטוב לעולם ולכל העמים, ולשם כך, לשם כך בלבד, עלינו לסבול. לעולם לא נוכל להיות הולנדים בלבד, או אנגלים בלבד, או בני כל עם אחר בלבד; תמיד נהיה מלבד זאת גם יהודים, ורוצים אנו להיות גם יהודים." (אנה פראנק: יומנה של נערה, תרגם מהולנדית: ש. שניצר; עמ' 149-148.)
הדברים הללו של הנערה אנה פרנק מבטאים בלשון פשוטה ובהירה רעיונות עמוקים השקועים בתורה, בנביאים ובדברי חכמינו והוגינו הגדולים שבכל הזמנים. דבריה על הבחירה והייחוד של היהודים יש בהם הד לפסוקים כגון: "וַה' הֶאֱמִירְךָ הַיּוֹם לִהְיוֹת לוֹ לְעַם סְגֻלָּה כַּאֲשֶׁר דִּבֶּר לָךְ וְלִשְׁמֹר כָּל מִצְו‍ֹתָיו וּלְתִתְּךָ עֶלְיוֹן עַל כָּל הַגּוֹיִם אֲשֶׁר עָשָׂה לִתְהִלָּה וּלְשֵׁם וּלְתִפְאָרֶת וְלִהְיֹתְךָ עַם קָדֹשׁ לַה' אֱלֹהֶיךָ כַּאֲשֶׁר דִּבֵּר" (דברים כו: יח-יט). דבריה על מקור הסבל של עם ישראל, משקפים למשל את מזמור לאסף שבספר תהילים (מזמור פג): "אֱלֹקִים אַל-דֳּמִי-לָךְ; אַל-תֶּחֱרַשׁ וְאַל-תִּשְׁקֹט אֵל.  כִּי-הִנֵּה אוֹיְבֶיךָ, יֶהֱמָיוּן; וּמְשַׂנְאֶיךָ, נָשְׂאוּ רֹאשׁ.   עַל-עַמְּךָ, יַעֲרִימוּ סוֹד;  וְיִתְיָעֲצוּ עַל-צְפוּנֶיךָ.  אָמְרוּ--לְכוּ, וְנַכְחִידֵם מִגּוֹי; וְלֹא-יִזָּכֵר שֵׁם-יִשְׂרָאֵל עוֹד.  כִּי נוֹעֲצוּ לֵב יַחְדָּו; עָלֶיךָ, בְּרִית יִכְרֹתוּ." משורר תהילים מלמד אותנו שמאבק הגויים בעם ישראל אינו אלא מאבק בקב"ה. וכפי שביטא זאת הרמב"ם באגרת תימן: "וכאשר ייחדנו [ה'] במצוותיה וחוקיה [של התורה] ונגלתה מעלתנו... התקוממו כל האומות עלינו בעבורה על צד קנאה ורשע". אנה פרנק מאמינה גם שה' עתיד לגאול את עמו, ושלעם ישראל נועד תפקיד להיות "מופת לעולם", שאמונתנו "תורה את הטוב לעולם ולכל העמים". דבריה אלה משקפים כמובן תלי תלים של נבואות אחרית הימים, החל מ"וּנְתַתִּיךָ לְאוֹר גּוֹיִם לִהְיוֹת יְשׁוּעָתִי עַד קְצֵה הָאָרֶץ" (ישעיהו מט, ו), ועד " וְנָהֲרוּ אֵלָיו כָּל הַגּוֹיִם... כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלָ‍ִם...לֹא יִשָּׂא גוֹי אֶל גּוֹי חֶרֶב וְלֹא יִלְמְדוּ עוֹד מִלְחָמָה" (שם, ב, ב-ד). לחשוב שנערה בת 15 ממשפחה יהודית מתבוללת מסוגלת היתה לכתוב כדברים הללו, בשעה שחרב הכליה מונפת מעל צווארה, ועוד לבטא בצורה חדה וברורה כל כך שאין לה שום רצון לברוח מהסבל שהוא מנת חלקו של עם ישראל, אלא אדרבא היא מצהירה בראש מורם שאנו תמיד נהיה יהודים "ורוצים אנו להיות גם יהודים"  - זהו דבר מפעים! דומה שעל כגון דא אמר דוד המלך: "מִפִּי עוֹלְלִים וְיֹנְקִים יִסַּדְתָּ עֹז לְמַעַן צוֹרְרֶיךָ לְהַשְׁבִּית אוֹיֵב וּמִתְנַקֵּם".
* הדברים הנ"ל מוקדשים לזכרו של אבי מורי יואל רייך ז"ל, אשר שרד את מחנה אושוויץ ואת מצעד המוות וזכה לעלות ארצה ולהקים כאן את ביתו.
התקן עצמך ללמוד תורה
הרב גבי קדוש
 ראש הגרעין התורני בקרית גת
 מבית 'קרן קהילות'

כולנו מכירים את המשנה באבות המדברת על מסירת התורה מרב לרב, ממשה רבינו ואילך. כך נמסרת התורה מדור לדור. אך מציאות חיינו ודפוסי התנהגות היחיד והרבים פושטים צורה ולובשים צורה. כיצד במציאות חיינו, בעידן עומס העבודה והמשימות, בתרבות הפנאי שלנו ובעידן הטכנולוגי המתפשט, אם לא לומר, המשתלט עלינו, נעביר את התורה מדור לדור? 

וודאי כל לימוד התורה בדורנו מצריך חשיבת מסלול מחדש. השינוי העולמי בהרגלי האדם, ביציאה מביתו ולו"ז חייו השתנו. כח ההקשבה בעידן המסכים המרצדים השתנה לבלי הכר. כל מורה ורב מודע להקשבה המוגבלת של שומעי לקחו ועם יד על הלב גם נסכים להודות שגם כח הקשבתנו מוגבל. נושאי הלימוד הזמינים והרחבים גם הם מהווים אתגר לדורנו.

השבוע התקיים בהרצליה כנס של עשרות רבני גרעיני קרן קהילות מכל רחבי הארץ, ממצפה רמון בדרום ועד לכרמיאל בצפון,  אשר התכנסו לעסוק בשאלת השאלות של 'כיצד מרבים תורה בקהילות הגרעינים'? 

נדמה לי שעיקר העיקרים אינו רק המסגרות הלימודיות בקהילות, לגברים, נשים, נוער וילדים, אלא מעל הכל מה המקום שתופסת התורה באקלים חיינו. וודאי שאם נשאל כל אחד מאתנו מה מקומה של תורה בחיינו הוא יענה מיד: 'מה השאלה, וודאי מקומה עצום ורב'. אך האם תשובה זו הולמת את מהלך חיינו ואת סדר היום שלנו? כאן נדמה לי שנתקל בגמגום קל... האם באמת אנו מרגישים שאנו עוסקים בתורת חיים? האם יחסנו לתורה הוא יחס לתורה אלוקית הנמסרת מדור לדור אשר אין לנו שיור אלא רק התורה הזאת? האם אנו חיים מציאות זאת מבלי צורך לדרוש דרשות ולכתוב מאמרים על מקומה של התורה בחיינו? 'התקן עצמך ללמוד תורה' הוא היחס שלנו לתורה כתורה אלוקית, ההתבטלות שלנו לדברי חכמים, שהתורה הזו מאז נתינתה מהר סיני לא משתנה ולא תשתנה. התורה הזו הדורשת הכנה ראויה ללמידתה היא מחייבת אותנו. לא מדובר באיזה עיסוק אינטלקטואלי אלא בעיסוק בנשמת חיינו, ברוח אפינו המחייה אותנו ואת העולם כולו. 
מספרים על הרב יצחק הוטנר זצ"ל [בעל הפחד יצחק] שבצעירותו בישיבה ניסו לשכנעו לזנוח את הישיבה לטובת 'תנועת ההשכלה' דאז, והפיתויים היו רבים ובכל זאת הכריע את הכף להמשיך בלימוד התורה בישיבה. לימים כאשר נשאל מה הביאו להחלטה זו, ענה: לא השיחות בישיבה ולא הדרשות של ראשי הישיבה אלא נזכרתי שכאשר למדתי בחדר הגעתי לבית והודעתי לאמי שמחר עושים סיום מסכת בחדר, למחרת אמי מעירה אותי לבושה בבגדי שבת ומקושטת בתכשיטיה, שאלתי להנהגתה זו ואמרה: הבן שלי עושה היום סיום מסכת... וכך גם אחיותיי ממתינות עם עוגה מרשימה בידם ובגדי שבת ושמחים על כך שאחיהם הקטן עושה סיום מסכת. הבנתי אז שאם יש שמחה אמתית כזו על סיום מסכת סימן הוא שכאן האמת. ריבוי התורה ואהבתה יהיה ביצירת אווירה ואקלים חיוביים המביאים לאהבת התורה. זה המפתח ללימוד התורה ומסירתה מדור לדור.

ד"ר חזות גבריאל
מבט חייזרי
מהו הפסוק הבסיסי ביותר בתורה? כולנו מכירים את התשובה מתוך הספרא: "ואהבת לרעך כמוך, רבי עקיבא אומר: זה כלל גדול בתורה" ( קדושים, פרשה ב, פרק ד). תשובה פחות מוכרת הינה של בן עזאי (שם): "בן עזאי אומר זה ספר תולדות אדם, זה כלל גדול מזה". 
ממבט חייזרי, אפריורי, ונטול עמדות והנחות מוקדמות, חז"ל תרו אחר הפסוק האולטימטיבי המקפל במשמעויותיו הגלויות והנסתרות את האינטראקציות בין: אלוקים, תורה, טבע ואדם. בניסוחים אלו הצעתי פרשנות למלים: הפסוק הבסיסי ביותר בתורה. התורה אינה חוכמה בלבד, שכן היא מעבר לכל חוכמה. התורה עוסקת בתיאוריה ובמעשה בקשר שבין האדם לבורא, לזולתו, לעצמו ולסביבתו. העוסק בה בנאמנות יזכה לבנות את עולמותיו. אין מדובר על בניית עולם רגשי וחווייתי בלבד אלא הרבה מעבר לכך. עולם ההלכה שבא לידי ביטוי בעיקר בתורה שבע"פ, הוא רק פאזה אחת אפשרית מאין סוף העולמות הפוטנציאליים.
אליבא דרבי עקיבא, הניסיון לעמוד על טיבה של מצוות "ואהבת לרעך כמוך", חייב להוביל בהכרח לכל עקרונות האמונה ולהבנת התורה באופן כולל. נקודת המוצא הוא צווי חברתי בעל יסוד כאילו רציונאלי. העמדת טובת הזולת באותה הרמה של טובתי יכולה להיחשב כחובה קדושה, רק אם יש מצווה טרנסצדנטלי. כך נוצרות השאלות הבאות בהכרח: מיהו המצווה? מדוע שאשמע בקולו? איזה אינטרס יש לו אם בכלל שאשמע בקולו? ומכאן נפתחת הדרך לחקירה אמונית כוללת.
לבן עזאי כוון שונה מעט, הוא מפנה אל הפסוק (בראשית ה, א) : "זה סֵ֔פֶר תּוֹלְדֹ֖ת אָדָ֑ם בְּי֗וֹם בְּרֹ֤א אֱ-לֹהִים֙ אָדָ֔ם בִּדְמ֥וּת אֱ-לֹהִ֖ים עָשָׂ֥ה אֹתֽוֹ". התורה עצמה מצביעה על העובדה כי האדם נברא ונעשה "בדמות א-לוהים". אין האדם זקוק לזולתו כדי להניע את מחשבותיו החקרניות אודות האינטראקציות הללו. מבט עמוק וחודרני אל עמקי נשמתו שחוצבה ממרום, חייב להביאו לשאלות: מהי דמות האלוקים שאליה הושוותי? מדוע ולמה, ובמה זכיתי לכבוד זה? מה זה דורש ממני? ומכאן הדרך פתוחה לחקירה אמונית כוללת.
להפתעתנו, מצאנו תשובה נוספת שזכתה להיקבע להלכה. רבי יעקב בן חביב, מחבר הספר "עין יעקב" על אגדות הש"ס, מספר בהקדמתו על מדרש שמופיעה בו דעה שלישית. את מקור המדרש הוא לא זוכר ("בקשתיהו ולא מצאתיהו בכל שיתא סדרי"), אולם, הוא מצטט את הדעות. המהר"ל (נתיבות עולם, נתיב אהבת ריע, פרק א), כותב: "...בחבור 'עין יעקב' בהקדמת הכותב שמצא בחבור מדרש אחד וזה לשונו: בן זומא אומר מצינו פסוק כולל יותר והוא שמע ישראל וגו'. בן ננס אומר מצינו פסוק כולל יותר והוא ואהבת לרעך כמוך. שמעון בן פזי אומר מצינו פסוק כולל יותר והוא את הכבש האחד תעשה בבוקר וגו'. עמד ר' פלוני על רגליו ואמר הלכה כבן פזי דכתיב ככל אשר אני מראה אותך את תבנית המשכן וגו'". הכוונה הינה לפסוק העוסק בקרבן התמיד (במדבר כח , ד): " אֶת הַכֶּבֶשׂ אֶחָד תַּעֲשֶׂה בַבֹּקֶר וְאֵת הַכֶּבֶשׂ הַשֵּׁנִי תַּעֲשֶׂה בֵּין הָעַרְבָּיִם". 
מקובל כי זוהי כוונת הדברים: עיקר התורה טמון ביכולת להקפיד ולעשות דברים חשובים בחיי היום-יום, כשיגרה. מחנכים מצטטים את הפסוק להדגשת כוחה של השיגרה בעבודת הבורא. החתירה להישגים רוחניים אינה במעשה הירואי אחד אלא בסידרת מעשים קטנים ובלתי פוסקים. כתשובת הרבי מקוצק לשאלה היכן דר השם? במקום שנותנים לו להיכנס.
אני מציע הבנה נוספת מתוך הראייה החייזרית. לתשובות רבי עקיבא ובן עזאי יש מעין היגיון רציונאלי או פילוסופי. ברם, מה יאמר החייזר בראותו את הכהן מקפיד כל יום להקריב כבש אחד בבוקר וכבש אחד בין הערביים? פעולות אלו משוללות כל יסוד הגיוני מכל סוג, זולתי הצווי של האל. למה כל יום? ולמה בכלל להקריב? התשובות לשאלות אלו יסללו את הדרך לחקירה האמונית הכוללת.
להערות: hazutg@gmail.com

מפרשת המולך ל'והייתם קדושים"
ישי אילן
מפרשת הנותן זרעו למולך, המופיעה בפרשתנו, עולה השאלה מה ההבדל בין מצב שבו עם הארץ עשו את תפקידם והמיתו את הנותן מזרעו למולך, לבין מצב שבו עם הארץ לא עשו זאת. הרי לכאורה מפשט הפסוקים עולה כי בשני המקרים ה'  'ייתן את פניו' או 'ישים את פניו באיש ההוא'. 
בשני המקרים, בין אם עם הארץ עושים את תפקידם ובין אם לא, ה' 'נותן את פניו' או 'שם את פניו' באיש שנותן מזרעו למולך ומענישו בעונש כרת. הנפקא מינה היא ביחס למשפחה. וזה מהות ההבדל ביניהם. אם העם אינו ממית את הנותן מזרעו למולך, אז ה' שם בו את פניו בו אך גם במשפחתו ומכרית גם את הזונים אחריו – מה שאין כן כאשר עם הארץ עושה את תפקידו וממיתו – אזי ה' מכרית רק את החוטא עצמו.
המסר העולה מפרשה זו חשוב מאין כמוהו. ראשית - השלילה המוחלטת של קורבנות אדם – תופעה שהייתה קיימת בעת העתיקה וחוזרת בנביאים ואף הונצחה בשמו של גיא בן הינום בירושלים כמקום שבו היו מקריבים למולך קורבנות אדם בימי בית ראשון, ועל כך יוצא קצפו של הנביא (ירמיהו י"ט ה') והדברים מתוארים במדרש תנחומא (ואתחנן ב). זה המסר הפשוט והברור.
בפרשה מסר נוסף, והוא האחריות ההדדית. הקב"ה פוגע במשפחה ובזונים אחרי האיש, רק כאשר העם אינו מבצע את תפקידו, ואינו ממית אותו בעצמו. אולם יש כאן לענ"ד אמירה נוספת; גם אם יש אשמה למשפחה ולזונים אחריו, עונש קולקטיבי רק הקב"ה יכול להטיל. זה דבר הנתון בידי שמיים. ככל שמדובר על ענישה בידי אדם – "איש בחטאו יומת" ( דברים כ"ד י"ד). לא משפחתו ולא הזונים אחריו ( אומנם קיים חריג מסויים ב"עיר הנידחת", אולם הוא יוצא מן הכלל המלמד על הכלל). ה"פריווילגיה" כביכול להעניש גם את מי שלא היה החוטא עצמו, נתונה רק לקב"ה בהיותו בעל ההגמוניה היחיד על הצדק והאמת המוחלטים וככזה סמכות מעין זו נתונה אך לו, אבל לא לאדם ולא לעם.
המסר העוצמתי ביותר שעולה לענ"ד מהפרשה הוא הערבות ההדדית, והאחריות הקולקטיבית. על עם הארץ לדעת שהמשמעות לכך שהוא לא ממלא את תפקידו היא שגם המשפחה וגם הזונים אחריו יתנו את הדין, בעוד שאם עם הארץ עושה את תפקידו – רק החוטא ייתן את הדין. כביכול הקב"ה סומך על העם, שכפי שיידע להעניש את החוטא עצמו, כך יפרוש את חסותו ואחריותו על הנגררים וישיבם למוטב, אולם האחריות המוטלת על העם היא כפולה. גם להעניש את החוטא וגם בכך להציל את משפחתו ונגרריו – אחריות קולקטיבית והדדית במובן הפשוט ביותר של המילה.
בשבוע שעבר ציינו את יום השואה. גם, ובפרט - בימי השואה - יהודים הביאו את האחריות והמחויבות ההדדית והקולקטיבית עד למקום הקיצוני ביותר של מסירות נפש. יהודים שיכלו להציל את עצמם אך ביכרו ללכת אל המוות מתוך אחריות הדדית וקולקטיבית לצאן מרעיתם, כמו הרב קרליבך מהמבורג הי"ד שחזר בשנת 1936 מארץ ישראל לגרמניה אף שהפצירו בו להישאר, וידע היטב שחזרתו לשם היא חזרה אל סופו המר, באומרו ש"אין קברניט עוזב את ספינתו הטובעת". כך גם הסיפור הידוע על יאנוש קורצ'ק הי"ד שהלך עם יתומיו למחנה טרבלינקה אף שיכול היה להציל את עצמו, ואחרים שנהגו כך.
ייתכן, כי לא בכדי מיד אחרי פרשת המולך זו בא הציווי "והתקדשתם והייתם קדושים". אחריות הדדית עד כדי מסירות נפש – היא אותה קדושה במובנה העילאי ביותר – קידוש ה' – כפי שתואר לעיל.
יהיו דברי אלו זיכרון להם ולשאר ששת המליונים שנספו בשואה ובהם סבי וסבתי מצד אימי שנספו במחנה ברגן בלזן.  כולם - הי"ד, ותהי נשמתם צרורה בצרור החיים.
והדרת והאדרת פני הדור הזקן
רונן לוביץ
"לפני ימים אחדים הלכתי לקנות טלפון נייד חדש", כך סיפרה לי השכנה בת ה-80, אבל "המוכר התעקש להתייחס כל הזמן אל נכדי שהיה אתי, והתעלם ממני כאילו הייתי שקופה". חוסר כבוד לזקנים איננו בעיה מודרנית. לפי אחת הפרשנויות, זה בדיוק היה חטאם של נדב ואביהו שאמרו על משה ואהרן: "מתי שני זקנים הללו מתים, ואנו נוהגין שררה על הציבור" (ויקרא רבה, כ, י). ליקוי התנהגותי זה של נדב ואביהו, זוכה למענה בפרשה הצמודה 'קדושים', שבה נאמר: "מִפְּנֵי שֵׂיבָה תָּקוּם וְהָדַרְתָּ פְּנֵי זָקֵן" (יט, לב).

הגם שבעיית היחס לזקנים הייתה קיימת מאז ומתמיד, ממדיה הוחרפו והועצמו בזמננו לאין שיעור. בימי קדם צעירים היו ממשיכים את מסורת אבותיהם, ועובדים באותו שטח חקלאי או באותו ענף מסחר, ייצור או שירותים שעבד בו ההורה, וההורה היה מהווה מורה לחיים עבור הבן. בנות היו רוכשות את רוב ההשכלה והידע השימושי שלהן מאימהותיהן. עבורם, כיבוד ההורים בפרט והמבוגרים בכלל היה טבעי ומתבקש מאליו.  

בעידן המודרני השתנו יחסי מבוגרים-צעירים תכלית השינוי. הטכנולוגיה מתפתחת בקצב מואץ, וככל שהאדם צעיר יותר, כך גדולה שליטתו בתחומי המחשבים, האלקטרוניקה והתקשורת. ההורה המבוגר מתקשה להדביק את הקצב, ולעיתים הילד הקטן הופך למורה של הוריו בתחומים אלה. בפרסומת שהופיעה זה לא מכבר בטלוויזיה, נראו ילדות קטנות הרוטנות על הוריהם הנודניקים שזקוקים כל הזמן לעזרתן, וצורת ההתבטאות שלהן שיקפה החלפת תפקידים בין הורים לילדים, ויחס מבזה של הילדות כלפיהם.
בזמננו העולם שייך לצעירים, והם נהיים צעירים יותר ויותר, ושולטים בעולם יותר ויותר. הדור הצעיר מתעדכן ומתקדם במהירות, וצעירים שחלב אימם על שפתותיהם, מסוגלים לפתח מיזם, יישומון (אפליקציה) או חברת הזנק (סטרט-אפ), ולהוביל את העולם קדימה. במקביל לתופעה זו, תוחלת החיים הולכת ומתארכת, ויש צעירים שמתייחסים למבוגרים כאל נטל כלכלי. לא מדובר עוד בבעיה משפחתית או בסוגיה של יחסי אנוש, אלא בנושא שדורש התייחסות רב-מערכתית של כלל החברה.

הפסוק: "מִפְּנֵי שֵׂיבָה תָּקוּם וְהָדַרְתָּ פְּנֵי זָקֵן", לא צריך להיתפס עוד כציווי אישי הנוגע לקימה בפני זקן באוטובוס. הוא משמיע לנו קריאת כיוון עקרונית הדורשת לכונן יחס של כבוד של כל דור כלפי הדור המבוגר ממנו, יחס שאינו מודד את מידת התועלת של כל אדם, אלא מוקיר את צלם האדם שבכל אחד, את אישיותו וערכו הסגולי הבלתי מדיד. היזמים והמצליחנים רשאים ליהנות מרווחים חומריים נאים, אך במקביל צריך להישמר כבודם של מי שעמלו שנים רבות, התנסו בניסיונות החיים ורכשו חוכמת חיים ולא חוכמת מחשבים. 
בספר קבלי קדום, ספר 'הקנה', נאמר שבכיבוד זקנים יש גם משום מתן כבוד לשכינה, והשפעה חיובית של המתקת הדינים. מסופר שם שאליהו הנביא אמר לרבי קנה אבן גדור: "בני, שיבה זו צריך לקום מפני כבוד השיבה העליון... וכאשר נקום ונהדר הדוגמא למטה – למעלה נעשה פועל של ביטול הגזרות". עוד אמר לו: "דע לך כי אותיות תקו"ם (בפסוק: "מפני שיבה תקום") הם אותיות מתו"ק, בזמן שתקום ותהדר – ישובו הכוחות למעלה למתוק, ואם לאו – ישיב המתוק למר".

הימים המיוחדים שעוברים עלינו: יום השואה, יום הזיכרון ויום העצמאות חוברים לפרשת 'קדושים' כדי להפנות את מבטינו לתרומתם העצומה של בני הדור הקודם, בהם גם ניצולי שואה, אנשים שתרמו רבות לתקומתה ולחיזוקה של מדינת ישראל, וכאלה שהקריבו את היקר מכל למענה. מדי שנה ביום העצמאות אנו נזכרים בקריאתו של "הזקן": "אנו מכריזים בזאת על הקמת מדינת ישראל", ובתוך כך ראוי שניזכר בימים בהם "הזקן" היה כינוי מכובד, שניתן לאדם שיצר את ההזנק (סטארט-אפ) הגדול ביותר כאן: הקמת המדינה. אולי לא במקרה המילה הזנק היא בחילופי אותיות: הזקן, רמז לתרומתם של הזקנים לקידום החברה.
הציווי "והדרת פני זקן" בהוויית חיינו המודרנית, מעניק השראה לכינונה של חברה שמעמידה בראש סולם ערכיה הערכה וכבוד לאדם, ולא רואה בהצלחות טכנולוגיות ופיננסיות את גולת הכותרת של המין האנושי. 
מפני שיבה תקום

הרב יובל שרלו

בכל שנה מופיע הפלא הזה מחדש – מהי הגדרת הקדושה על פי תורת ישראל. כותרת הפרשה – "קדושים תהיו", ודברי רש"י המפנים את תשומת הלב לפרישות מן העריות בשל היות הפרשה המשך לסוף פרשת "אחרי מות" – אינם חוסמים את הגילוי העצום שהפרשה ממשיכה בנושאים רבים ומגוונים. הקדושה מופיע בתנועות מצוותיות שונות, למן מצוות הקשורות במקדש ובהבאת קורבנות, ועד העניינים היסודיים ביותר ביחסי בין אדם לחברו. זוהי הבשורה העיקרית של התורה כשהיא עוסקת בקדושה – הקדושה כרוכה וקשורה בכל חלקי החיים, והיא באה לידי ביטוי בין בפרישות המיוחדת ממה שראוי לפרוש ממנו, ובין בחיבור המיוחד במה שראוי לחבר בו בין בני אדם.
והנה אחד הרצפים המיוחדים שבפרשה: "אֶת שַׁבְּתֹתַי תִּשְׁמֹרוּ וּמִקְדָּשִׁי תִּירָאוּ אֲנִי ד';  אַל תִּפְנוּ אֶל הָאֹבֹת וְאֶל הַיִּדְּעֹנִים אַל תְּבַקְשׁוּ לְטָמְאָה בָהֶם אֲנִי ד' אֱ-לֹהֵיכֶם; מִפְּנֵי שֵׂיבָה תָּקוּם וְהָדַרְתָּ פְּנֵי זָקֵן וְיָרֵאתָ מֵּאֱ-לֹהֶיךָ אֲנִי ד';  וְכִי יָגוּר אִתְּךָ גֵּר בְּאַרְצְכֶם לֹא תוֹנוּ אֹתוֹ": שמירת שבת, איסור טומאת הקשר אל האובות והידעונים, חובת קימה פני שיבה והידור פני זקן, ואיסור אונאת גר – חוברים באחדות אחת, ומלמדים כי יש בשורה ייחודית בתורת ישראל כשהיא עוסקת בקדושה. לחיות חיים קדושים משמעם לחיות חיים שהכל מעוצב בהם לאור יראת א-לוהים והמפגש עימו. הדברים פשוטים וברורים כשמדובר במורא מקדש ובשמירת שבת. על אחת כמה וכמה כשמדובר באיסור תליית החלטות בגילויים של אובות וידעונים. אולם המיוחד ביראת א-לוהים, שהיא באה לידי ביטוי גם ביחס לאנשים שטבעם של הבריות היא דווקא להתעלם מהם: הזקן ואיש השיבה, והגר שהוא ה"אחר" והזר בתוכנו.
מצוות אלה הן גם מצוות שבין אדם למקום וגם מצוות שבין אדם לחברו. את הפן של בין אדם למקום הטמיע ספר החינוך: "משרשי המצוה, לפי שעיקר היות האדם נברא בעולם הוא מפני החכמה, כדי שיכיר בוראו, על כן ראוי לבני אדם לכבד מי שהשיג אותה, ומתוך כך יתעוררו האחרים עליה. ומזה השורש פירש איסי בן יהודה בגמרא בקידושין [שם] שאפילו זקן אשמאי, כלומר שאינו חכם, הוא בכלל המצוה, שראוי לכבדו מפני שברוב שניו ראה והכיר קצת במעשי השם ונפלאותיו, ומתוך כך ראוי לכבוד...". עצם העובדה שאדם מתייחס בכבוד לזקן ולחכם משפיעה על הכרת ד', על יעודי הבריאה, ועל מקומה של החכמה. 
ברם, למצווות אלה יש גם משמעות עמוקה בתחום שבין אדם לחברו. אין דבר קשה יותר לאדם מאשר ההתעלמות מעצם קיומו. על אחת כמה וכמה כאשר הוא היה במרכז החיים במשך עשרות שנים, ואט אט הוא נשכח ומוצא עצמו בקרן זווית של הקיום. והנה הוא רואה כי קמים לכבודו, כי מהדרים את פניו, כי מתייחסים אליו, ועל ידי זה נפתח פתח עמוק יותר שדברי חכמים בשבח הזקנה והשיבה (כגון דברי איוב: "בִּישִׁישִׁים חָכְמָה וְאֹרֶךְ יָמִים תְּבוּנָה"), ובמקום לחוש כמי שעבר מן העולם הוא תופש את מקומו ואת ההכרה במה שמיוחד בו דווקא בשל ניסיון חייו ועומק תבונתו.
יהיו דברים אלה זיכרון לאהובתנו, אורי אורבך, שהתמסר לשליחות הגדולה של גאולת הזקן משממת החיים, והפחה מחודשת של אור ושל ברק בעיניו, ובכך חי את חיי הקדושה המיוחדים של פרשת קדושים. 
קדושים תהיו בקדמה הטכנולוגית

ד"ר  יצחק  קניגסברג

בראיה שטחית המונח "קדושים" אפוף אצטלה של רוחניות צרופה, שרק יחידי סגולה מסוגלים לחוות אותו. המונחים 

"קדושי השואה", "קדושי עליון" ודומיהם אך מעצימים תחושה זאת. הסתכלות עמוקה יותר תגלה שהתורה מצווה על כולנו: "קְדֹשִׁים תִּהְיוּ", לא רק יחידי סגולה, אלא כל עם ישראל על כל רבדיו יכולים להגיע אל מרומי דרגת ה"קדושים", בקיום המצוות המפורטות בהמשך הפרשה.

חכמינו פירשו את הציווי הזה כך: רש"י : "קדשים תהיו - הוו פרושים מן העריות ומן העבירה, שכל מקום שאתה מוצא גדר ערוה אתה מוצא קדושה". הרמב"ן מרחיב בנושא זה: "התורה הזהירה בעריות ובמאכלים האסורים והתירה הביאה איש באשתו ואכילת הבשר והיין.  בא הכתוב, אחרי שפרט האיסורים שאסר אותם לגמרי, וצוה בדבר כללי שנהיה פרושים מן המותרות, ימעט במשגל, ולא ישמש אלא כפי הצריך בקיום המצוה ממנו. ויקדש עצמו מן היין במיעוטו.  גם ישמור פיו ולשונו מהתגאל ברבוי האכילה הגסה ומן הדבור הנמאס". 

 מצוות התורה מגבילות את האדם במה שניתן להשיג בחמשת החושים ובעל-חושי, בתחום העשייה ובתחום המחשבה בעולם שהקב"ה ברא. שמירת המגבלות בצורת קיום המצוות מקנות את התואר "קדושים תהיו".
רש"ר הירש מרחיב רעיון זה אל עבר התנהגות האדם בכל התחומים: "שליטת האדם בעצמו היא האמנות העליונה המסורה בידי אדם; משמעותה איננה להזניח ולנוון, להמית ולהשמיד אף אחד מכוחותיו וכשרונותיו. כל הכוחות והכשרונות שניתנו לאדם - מן הרוחנית ועד החושנית שבהם - כשלעצמם אין בהם לא רע ולא טוב. כולם ניתנו למטרות נעלות - לעשות בהם את רצון ה' עלי אדמות. התורה מציבה להם מטרה חיובית - וגבול שלילי. בשירות אותה מטרה ולפנים מאותו גבול הרי הכל קדוש וטוב; אך משפנה אדם מאותה מטרה ויצא מאותו גבול - כבר נכנס לתחום הרע. יש לאמן את כוח הרצון המוסרי לשלוט בנטיות הלב".

דבריו אלה של רש"ר הירש פותחים פתח לאימוץ הרעיון של "קדושים תהיו" בכל פיתוח מדעי וטכנולוגי בעולמו של הקב"ה.

יש לבדוק היטב מה הן המגבלות שיש להשית על פיתוח טכנולוגי חדש, מה הן ההשלכות שלו על קידום האנושות ורווחתו, והאם נשקפת סכנה של ניצול הטכנולוגיה לפגיעה באנושות ואולי לאובדנה.

הציווי: "ועשית הישר והטוב" מכוון אולי לנורמות התנהגות בעולמו של הקב"ה, המושתת על קדמה טכנולוגית, בכדי להגיע לדרגת "קדושים תהיו" בתחום זה.
בעולם המודרני, חלק מתחומי הקדמה הטכנולוגית כוללים את התקשורת האלקטרונית והרשתות החברתיות, אנרגיה גרעינית, ובתחום הרפואה – הפריה חוץ גופית והנדסה גנטית. ניתן לנצל כל אחד מתחומים אלה להיטיב עם האדם או להרע איתו. אופן היישום להיטיב או להרע תלוי באדם עצמו, כפי שביטא זאת רש"ר הירש. 

את התקשורת האלקטרונית והרשתות החברתיות  ניתן לנצל להגברת הידע  בתחום התרבותי, המדעי, ובעם ישראל בתחום התורני,  אך מאידך, הוא גם מנוצל  להכפשת אנשים (שיימינג) בצורת רכילות ולשון הרע, על תוצאותיו ההרסניות. 

האנרגיה גרעינית כוונה להיטיב עם האנושות כמקור לאנרגיה לא מזהמת, אך את תוצאותיה השליליות ראינו  בהפצצת הירושימה ונגסאקי, וכממשיכה לאיים על שלום העולם.

הפריה חוץ גופית והנדסה גנטית מאפשרים לזוגות עקרים להביא ילדים לעולם. בעזרת טכנולוגיות אלה ניתן יהיה לרפא מחלות גנטיות ולשפר את איכות חייו של האדם. מאידך, טכנולוגיות אלה טומנות בחובן סכנות של ייצור המוני של בני אדם בעלי תכונות כאלה, שאחריתם מי ישורנו. 

הרעיון של "קדושים תהיו" במצוות התורה, יכול להיות מיושם גם בחברה החיה בקדמה טכנולוגית, אם אך נקפיד להגביל את יישומי הטכנולוגיות על פי אמות מוסריות לטובת האנושות, כפי שמצוות התורה מגבילות אפשרות של התנהגות בלתי מרוסנת   בעם ישראל.

קהילת אילונדה – דיוקנה של יהדות חרבה
צחי הרשקוביץ
רב קהילת "נצח שלמה", פ"ת
אונ' בר-אילן
בצפון רומניה של היום, בלב טרנסילבניה, כשלושים ק"מ צפון-מערבית לדעעש-דז' (Dej) וכשמונים ק"מ צפונית לקלוז' (Cluj Napoca), שוכנת עיירה קטנה בשם אילונדה (Ileanda). יחזקאל (זולטן) זינגר הניח את היסודות לזכרון העיירה, בספר הזכרון לסביבתה, שכלל את קהילות דעש, בטלן, מג'רלאפוס, רטאג, אילונדה וסביבתן (תל-אביב, שנות השבעים של המאה העשרים).
עיירה זו, שיהודים החלו לשבת בה לפני קצת פחות ממאתיים שנה, הייתה במשך תקופה קצרה מרכז תורני ורוחני של יהדות טרנסילבניה. במקום התקיימו לימודי תורה מעמיקים בחסותו של האדמו"ר מדעעש, ר' יוסף פאנעט, שהקים בעיירה ישיבה שהייתה לימים מודל לישיבת חכמי לובלין של ר' מאיר שפירא. בכתב העת "הישיבה", שנועד לשמש במה חברתית-תורנית לבחורי הישיבות בטרנסילבניה, ושמעוזו בערים סאטמר ואראד, שנה א קובץ ד (שבט תרפ"ט), אנו קוראים, בעמ' מד, בלשון הזו: "אילאנדא - הישיבה דפה מתנהלת ע"י הרה"ג המפורסם מורנו הרב יוסף פאנעטה נ"י אב"ד. לומדים חמשה ועשרים בחורים ש"ט (=שיעור טפל, צ"ה) – ערובין. פוסק – יו"ד מקואות". המלים "שיעור טפל" כוונתם למודי בקיאות (בניגוד ל"שיעור עיון"). מכאן שבישיבה למדו בחורים הוראה הלכתית, והיו כנראה אברכים מבוגרים יחסית, ששימשו פרחי הוראה. זאת לעומת ישיבות אחרות בהן היה דגש יותר על למודי עיון ופחות על פסיקת הלכה. על רשימה זו התבסס, כנראה, הרב שמואל הכהן וינגרטן בחוברתו "הישיבות בהונגריה: דברי ימיהן ובעיותיהן", שיצאה לאור בירושלים תשל"ז. (ראו גם אצל הרב יקותיאל יהודה גרינוואלד, בספר "טויזנט יאר אידיש לעבען אין אונגרן", ניו-יורק 1945, עמ' 203). הרב פאנעט עמד בקשר עם גדולי דורו, כפי שניתן לראות משו"ת אפרקסתא דעניא לגאון ישראל ר' דוד שפרבר מבראשוב, בסימן קסא. פזרנותו של ר' יוסף לצדקה הייתה לא פחות מאגדית, ותיאור מרגש על כך ניתן לראות בספר היובל של הרב מאיר אמסל, זכרונות המאור, ניו-יורק תשל"ד, עמ' ערה.
ר' אליעזר פיש הי"ד, האדמו"ר מביקסאד, נהג לומר על ישיבת אילאנדה ועל הרב פאנעט: "כל בחור שלומד אצל רבינו מובטחני שיגדל לירא שמים". לימים בנו של האדמו"ר נישא לבתו של הרב פאנעט.
מחכמי העיר היה גם הגאון ר' סיני זייף, שהיה מבכירי רבני טרנסילבניה, והתכתבו עמו רבים מבני דורו (ביניהם ר' יהושע צבי ווינשטיין, בעל ברכת יהושע; ר' יוסף נחמיה קורניצר, בספר שו"ת וחדושי רבנו יוסף נחמיה). הרב זייף היה מתלמידי ר' משה גרינוולד מחוסט, בעל ערוגת הבשם, ונהג בצניעות רבה, ולכן סרב לקבל על שכמו משרות רבניות חשובות, כדוגמת קהילת גרוסווארדיין. 
עוד הייתה אילונדה מרכז של רוח ציונית ופעילות לאומית מרשימה (יצחק ירמיאש, מבני העיירה, היה חבר הוועד הפועל המורחב של ועידת ציוני רומניה בשנת 1921. כך מספר ד"ר יקותיאל צבי זהבי, בספרו "בימי מצור ומצוק"). ר' חיים הלל (הרמן) הרשקוביץ הי"ד, בן המקום, מתואר בידי צבי הכט (רשימתו ההונגרית של צבי הכט על העיירה בספרו של זינגר, החל מעמ' 395) כאידיאליסט הציוני הראשון של העיירה. האיש שהצליח לרקום מהחלומות המיסטיים על ארץ ישראל של זקני העדה ממשות של הכשרה לקראת בנין הארץ, למודי עברית ברמה מתקדמת, וכמיהה עזה לרגבי ארץ הקודש.
אף לאחר המלחמה התקיים באילונדה סניף פעיל של הפועל המזרחי, שריכז פעילות הכשרה לקראת עלייה לארץ. כך סיכם את הווי העיר אחד מפרנסיה, סבא-רבה משה הרשקוביץ ז"ל, אחיו של ר' חיים הלל הנזכר (עמ' 393):
"יהודים עמלים וחרוצים, המשֹתכרים למחייתם מיגיע כפם ובזיעת אפם, השמחים בשמחת הזולת וכואבים את כאבו בעת מצוקה, כאלה היו בני הקהילה באילונדה. יושר במשא ומתן, הגינות בחיים הפרטיים והציבוריים, ענווה בהליכותיהם ונכונות לעזרת נזקקים היו מקווי האופי של יהודי העיירה".
כך כתב ר' משה, אוהב הארץ, אוהב ה' ואוהב ישראל, בנו של ר' שלמה הרשקוביץ, מלמד העיירה שהנחיל בתלמידיו אהבת תורה ויראת שמיים. 
עוד לפני ר' יוסף פאנעט כיהן בעיירה הרב יעקב יוסף צוקרמנדל, שנבחר לכהן בה בשלהי המאה ה-19. הלה היה מתלמידיו החשובים של הרב הדגול של קלוז', נינו הבכור של החתם סופר, ר' משה שמואל גלזנר, שהסמיכוֹ להוראה, והיה מהמעודדים לקבלו לעיירה שתחת חסותו (ראו באנציקלופדיה ליהדות רומניה, בעריכת טרקטין והרשקוביץ, כרך ב, עמ' 698). הרב צוקרמנדל הוביל את העיירה בדרכים ישרות, הקים בה מוסדות תורה וחסד, ביניהם חברה ש"ס וחברה משניות, ומוסדות לימוד לילדים ולנערים. ביטוי לצמיחתה המהירה של הקהילה, כמו גם לגדלותו בתורה של מורה ורבה, הרב צוקרמנדל, ניתן לראות בתשובת הגאון ר' יהודה גרינוואלד, בעל שו"ת זכרון יהודה, בודפשט תרפ"ג, חלק א, סימן נ (הרב גרינוואלד היה רבה של סאטמר, עד לפטירתו בשנת 1920; היה רבו של הרב זייף הנזכר לעיל), ביחס לצורך לצמצם את מקום הבימה בבית הכנסת בכדי להכניס שורות נוספות של מתפללים. 
עם פרוץ מלחמת העולם השניה, חמש מאות יהודיה של העיירה, שהיוו למעלה מרבע מתושביה, סבלו סבל מר. תחילה נשלחו כמה מהם לגדודי העבודה הידועים לשמצה, ומשם חזרו בחיים רק שניים. לאחר מכן, במאי 1944, נשלחו כל היהודים הנותרים מגטו דעעש לאושוויץ, ואחריתם ידועה. כ-90% מיהודי העיירה לא שבו מגיא ההריגה.
ר' יוסף פנט, אב"ד העיירה, הצליח להמלט מתוך הגטו יחד עם רעייתו ועשרת ילדיו, והם הסתובבו בתחפושת של איכרים רומנים במשך שבועות ארוכים, עד שעלה בידם לצאת מאזור הסכנה. בנו בכורו, ר' משה, נלכד ועונה, ולאחר מכן נשלח למוות באושוויץ יחד עם כל שאר בני הקהילה. 
זהו סיפורה הטראגי של עיירה אחת מני רבות, עיר ואם בישראל שנגדעה באחת. שרידי החרב הפכו להיות בוניה של ארצנו, אך את חותם החורבן האישי והלאומי סחבו על שכמם מאז. 
לע"נ סבי מורי, דוד אהרן הרשקוביץ ז"ל, בן משה ז"ל ואיטה הי"ד, יליד אילונדה.
ולע"נ אביו משה, והנרצחים: אמו איטה (בת 40), אחיותיו פייגה (פאני, בת 12) וחיה גולדה (אראנקה, בת 10), ואחִיו שלמה יוסף אריה (בן 7) הי"ד.
"קדושים תהיו" (מן הפרשה) – הכיצד?
מתוך: תורת עם, הרב מנחם הכהן, הוצאת מודן

קשוט עצמך 
 אומר רבי משה פיינשטיין: די היה לצוות "קדושים תהיו", למה הוסיף הקב"ה: "כי קדוש אני"? ללמדנו שאין לצוות על אחרים התנהגות טובה, אם המצווה עצמו אינו מתנהג כך. מותר לך לומר לאחרים לעשות מעשים טובים, רק אם הקדמת ועשית אותם מעשים בעצמך תחילה.

קדושה בציבור  
אומר רבי יוסף צבי דושינסקי: "נאמרה פרשה זו בהקהל", לומר לך: הקדושה אינה רק בינך לבין עצמך, ב"הצנע לכת", אלא היא מחייבת אותך גם בציבור.

פרושים מעבירות ולא מן החיים 
אומר רבי משה בעל "חתם סופר": ישנם גויים פרושים, המתנזרים מהנאות החיים יותר מחכמי ישראל. אבל דבר זה בא להם מחמת ייאוש ובריחתם מן העולם. לא כן ישראל הדבקים בתורת חיים, שאינם פורשים מן החיים בגלל ייאוש. אדרבה, אנו נהנים מעולמו של הקב"ה ומברכים: "שברא אילנות טובים להנות בהם בני אדם". "קדושים תהיו" – הקדושה היא בתוך החיים ולא מחוצה להם, על כן אומרים חז"ל: "פרשה זו נאמרה בהקהל". פרשת הקדושה אינה יכולה להיאמר בבדידות אלא ב'הקהל', בתוך הציבור ועם הציבור. הקב"ה אינו אוהב את הנזירות והפרישות מן הבריות, אלא רצונו שיהא אדם אוהב את הבריות ומקרבן לתורה. זו מהותה של הקדושה היהודית.
שערי קדושה אינם ננעלים 
 הקריאה "קדושים תהיו" אינה מופנית רק ליחיד סגולה, לאנשים בעלי כושר מיוחד, או בעלי תכונות מופלאות. "דבר אל כל עדת בני ישראל" – הקריאה היא אל העדה כולה. כל מי שרוצה להגיע לדרגה של קדושה – יוכל להגיע אליה, אם אך ירצה בה ויקיים אותן מצוות המביאות את האדם לקדושה. אין אדם אשר הקדושה יוחדה רק עבורו, ואין אדם שהקדושה מנועה ממנו. אין מי שסיגלו אותו מראש שיהיה קדוש ואין מי שמעכבים אותו מהיות קדוש. שערי הקדושה פתוחים לרווחה וכל הרוצה – יבוא וייכנס בהם (לקראת שבת).
קדושתי למעלה מקדושתכם

"כי קדוש אני ה' אלוקיכם" (יט, ב)
אמרה התורה: "קדושים תהיו" ומיד לאחר מכן פירטה מצוות שקיומן בחיי היום יום של כל אדם, ולאו דווקא במעשיהם של אנשי מעלה ויחידי סגולה; אזהרת מורא אב ואם, שמירת שבת, לקט שכחה ופאה, איסור גניבה וגזל, שבועת שקר, עושק שכר שכיר ועוד. להשמיענו, כי הקדושה הנדרשת מבשר ודם, הגשמתה היא בחיי החולין והמעשים היומיומיים, ולא בגדרי קדושה שהם מחוץ לטבע השייכים לקב"ה הנמצא למעלה מן הטבע ומובדל מכל גשמיות. כדברי חז"ל (ויקרא רבה כד): "'קדושים תהיו' – יכול כמוני? תלמוד לומר: 'כי קדוש אני ה' אלוקיכם' – קדושתי למעלה מקדושתכם".

נקדש את שמך בעולם

אומר רבי חיים אביעד שר-שלום הכהן: ב"קדושה" שבתפילת העמידה אומרים (בנוסח אשכנז): "נקדש את שמך בעולם" – בעולם דווקא ולא כשפרוש אתה ומובדל ממנו. קל לו לאדם להתנהג בקשוה כשאין הוא בא במגע עם הבריות, אך עיקר הדרישה של "קדושים תהיו" היא "בעולם", בהיותך שרוי בין בני אדם, עוסק במשא ומתן, במיקח וממכר, ועסוק בענייני העולם והוויותיו, גם אז תנהג בקדושה – ויתקדש שם שמים על ידך.

קדושה אינסופית

אומר רבי יצחק ברויאר: "קדושים תהיו" – בחתירתכם אל הקדושה, אל תעלו על דעתכם אי פעם כי הגעתם אל המטרה והשגתם את הקדושה; "כי קדוש אני" – ולקדושתי אין קץ.
קדוש ולא קדוש מעונה 

רבי מנחם הכהן אומר: "קדושים תהיו" – ולא קדושים מעונים, פרושים מתנזרים ומסתגפים, העוזבים חיי עולם ועוסקים בחיי עצמם. "כי קדוש אני" – אף על פי שאני שוכן עד, מרום וקדוש, הנני עוסק ביישובו של עולם, מרחם על הארץ ומיטיב עם הבריות, ולא מסתובב רק סביב עצמי ומתעסק כל העת בקדושתי.

גזרות שהציבור יעמוד בהן

אמר רבי נחמן אייבשיץ: הציווי "קדושים תהיו" בא לעורר את האדם "לקדש את עצמו במותר לו". וכדי שלא יחמיר אדם על עצמו יותר מדי, דיברה התורה "אל כל עדת ישראל". לומר בזה שהקדושה צריכה להיות כזאת שתתאים לכל עדת ישראל, ואין לנהוג בפרישות ובחומרות, שאין רוב הציבור יכולים לעמוד בהן.

תיקון קוראים 
 הרב עידו פכטר
את הסיטואציה הבאה ניתן למצוא רבות בבתי הכנסת: הקורא בתורה טועה בקריאת אחת המלים, וכל הציבור צועק על מנת לתקנו. אז לפתע גם אזנים שבדרך כלל אינן כרויות לשמוע את קריאת התורה מחדדות את שמיעתן. מי יודע, אולי תישמע עוד איזושהי טעות, ובעליהן יוכל להעיר אף הוא על כך.
לכאורה, זהו דבר מבורך, שאנשים מקפידים על קריאה נכונה של התורה. אך האמנם כשר והגון הדבר? אני מבקש לפקפק בכך. ראשית, עוד טרם השיקול ההלכתי, יש להעיר על המוטיבציה. האם באמת צעקתם של כל המתקנים נובעת מהקפדה יתירה על קריאה מדוקדקת של התורה? האם הם בעצמם מקפידים על קריאה מדוקדקת של המלים, למשל בקריאת שמע, או שמא מעורב כאן גם מניע זר, המבקש להשמיע קולו בציבור למען ישמעו ויראו?! 
שנית, מבחינה פרקטית, ספק עד כמה הדבר מועיל. לא פעם צעקות המתקנים מן הציבור גורמות בדיוק את ההפך – הקורא שאיננו מודע לטעות שלו איננו מבין היכן טעה ומה עליו לתקן והוא מתבלבל בקריאה ויוצא מריכוז. לא זו בלבד, אלא שהנוהג הזה גורם לו לעתים לעצור קריאתו למשמע קולו של אחד המתפללים, שכלל לא התכוון לתקנו אלא אמר דבר מה לחברו בקול רם.
שלישית, מבחינה חברתית-מוסרית, יש לתהות – האם אין הקפדה זו על קריאה מדוקדקת באה על חשבון כבודו של הקורא? לא פעם ולא פעמיים ראיתי בעיני כיצד הצדיק שהשמיע קולו מן הקהל הלבין את פניו של בעל הקריאה, והאחרון סיים את מלאכתו בבושת פנים. האין מבחינה זו איסור הלבנת פני חבר ברבים חמור יותר מקריאה לא נכונה של פסוק מן הפרשה? 
אכן, דעתו של בעל ספר המנהיג, הייתה שבגין כך לא ראוי לתקן את בעל הקריאה כלל וכלל. כך הם דבריו בעניין זה המובאים בספר הטורים לר' יעקב בן הרא"ש (אורח חיים קמב):
" אם טעה הקורא... טוב שלא להגיה עליו על שגגותיו ברבים שלא להלבין פניו דאף על פי שטעה בה יצא ידי קריאה דאיתא במדרש שאם קרא לאהרן הרן יצא ".
בעל המנהיג מתאר טעות שנראית על פניה חמורה. הקורא החסיר את האות 'א' מהשם אהרון, ומשום כך השתבשה הקריאה. והנה, אף על פי כן, הוא פוסק שאין לתקן את הקורא, וזאת משום הלבנת פניו. הלכה למעשה, אין הלכה כדברי בעל המנהיג, אך זאת לא משום יחס מקל להלבנת פנים אלא מפאת ההחמרה בדיני קריאת התורה, ועל כך לקמן. אולם בכל מקרה, ניתן ללמוד מכאן עד כמה עלול להיות חמור הנוהג המצוי לצעוק ולהעיר לקורא בתורה בציבור.
רביעית, מסתבר שמבחינה הלכתית, התיקונים המושמעים מן הציבור במקרים רבים אינם הכרחיים כלל וכלל והציבור יוצא ידי חובה גם בלעדיהם. מאידך גיסא, שגיאות אחרות שכן מעכבות אינן מתוקנות. כל זאת מטיל ספק גדול ביכולת התיקון של הציבור הרחב. 
מהן השגיאות שיש להחזיר את הקורא עליהן ועל אילו אין צורך להחזירו? השולחן ערוך פוסק את דעתו של הרמב"ם בעניין זה (שלא כספר המנהיג): "קרא וטעה אפילו בדקדוק אות אחת מחזירין אותו" (רמב"ם הלכות תפילה יב, ו; שו"ע קמב, א). על כך מעיר הרמ"א:
" ודווקא שינוי שמשתנה על ידי זה העניין אבל אם טעה בנגינת הטעם או בנקוד אין מחזירין אותו אבל גוערין בו" (=מעירים לו לאחר מכן).
לדברי הרמ"א הקריטריון הקובע הוא שינוי העניין, קרי שינוי המשמעות של המקרא. שינוי זה נעשה בדרך כלל בהחסרת אותיות דווקא, אבל מעירים האחרונים שלעתים הוא יכול לבוא גם בעקבות שינוי טעם או ניקוד (חלב בצירי או בפתח; טעם מפסיק או מחבר). לדעת הגר"א יש להחמיר בהחסרת אותיות גם ללא שינוי משמעות, אך גם לשיטתו אין לתקן ניקוד או טעם ללא שינוי משמעות. 
מכלל השיקולים הללו עולה שאין זה פשוט כלל וכלל לתקן את הקורא בתורה, לא מבחינה מוסרית ולא מבחינה הלכתית. ראשון לכל, על המתקן להיות בר אוריין, המבין בענייני לשון ויודע להבחין בין טעויות שבהן יש שינוי משמעות ובין טעויות שאין בהן שינוי משמעות. גם לאחר שנמצא כזה יש להקפיד שהתיקון ייעשה בצורה המכבדת את הקורא בתורה ולא תבייש אותו. 
אשר על כן ראוי הלכה למעשה להנהיג שליד הקורא בתורה יעמוד איש בקיא בהלכות הקריאה, הנאמן על הציבור כמי שיודע היכן ומתי יש לתקן. האחריות לתקן את הקריאה תהיה מוטלת אך ורק עליו, והוא יעשה זאת בשקט ובנועם. מלבדו, איש לא יהיה רשאי לתקן את הקורא, ודאי שלא בצעקות. בדרך זו גם יישמר כבודו של בעל הקורא וגם בסופו של דבר נזכה בקריאה בתורה טובה ומדוייקת יותר.
בין הצהרות בומבסטיות לתכלס'

הרב שי פירון

החתונה הגיעה לשיאה. מעגל גדול של רוקדים הקיף את כל הרחבה וקדושה התפשטה על פני כולם. מילות השירים חדרו ללב הנוכחים. הייתה בהן אהבה צרופה לה' ולישראל עמו. הרוקדים הגיעו להתפשטות הגוף ולהתעלות הנפש. בעל השמחה התעלה מעל הטבע. חיוך של אושר, מבט של אור. גאולה אישית.  
רק הצלם התלבט בשאלה אם גם הפעם יתאכזב. האם ישלמו לו את שכרו. ובזמן. האם פתאום יחל הוויכוח המוכר על מה נכלל ומה לא. 

וגם השאלה המציקה, זו שלא שואלים בקול, מדוע ''במקומות אחרים'' זה לא קורה. לא פעם הובאו בפני מקרים של מוסר תשלומים... ודווקא בנסיבות מפתיעות משהו. 

השבת הראשונה של אחרי הפסח, במעלה ההכנה לחג השבועות, בתוככי ספר הקורבנות, אנו עוברים למדרגה נוספת בעולם הקודש, מדרגה שיש בה יחסים תקינים בין בני אדם, להקשיב לקולו של האחר "בַּאֲשֶׁר הוּא שָׁם".

שלושה מושאי אהבה במקרא: אהבת ה' ("וְאָהַבְתָּ אֵת ה' אֱ-לֹהֶיךָ בְּכָל לְבָבְךָ וּבְכָל נַפְשְׁךָ וּבְכָל מְאֹדֶךָ" {דברים פרק ו'}); אהבת הרע ("לֹא תִקֹּם וְלֹא תִטֹּר אֶת בְּנֵי עַמֶּךָ וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ אֲנִי ה'" {ויקרא י"ט}). ואהבת הגר (" כְּאֶזְרָח מִכֶּם יִהְיֶה לָכֶם הַגֵּר הַגָּר אִתְּכֶם וְאָהַבְתָּ לוֹ כָּמוֹךָ כִּי גֵרִים הֱיִיתֶם בְּאֶרֶץ מִצְרָיִם אֲנִי ה' אֱ-לֹהֵיכֶם" {שם, שם}). 

החיבור בין שלוש האהבות, בולט בפרק י"ט שבחומש ויקרא. ראשית מדגיש הכתוב את המחויבות הפנימית העמוקה של האדם לא-לוהיו: "אַל תִּפְנוּ אֶל הָאֱלִילִם וֵאלֹהֵי מַסֵּכָה לֹא תַעֲשׂוּ לָכֶם אֲנִי ה' אֱ-לֹהֵיכֶם. וְכִי תִזְבְּחוּ זֶבַח שְׁלָמִים לה' לִרְצֹנְכֶם תִּזְבָּחֻהוּ. בְּיוֹם זִבְחֲכֶם יֵאָכֵל וּמִמָּחֳרָת וְהַנּוֹתָר עַד יוֹם הַשְּׁלִישִׁי בָּאֵשׁ יִשָּׂרֵף.  וְאִם הֵאָכֹל יֵאָכֵל בַּיּוֹם הַשְּׁלִישִׁי פִּגּוּל הוּא לֹא יֵרָצֶה".  איסור 'נותר' מדגיש את הטוטאליות שביחסי אדם – ה'. 

אבל, באופן מתמיה משהו, הפסוקים הבאים עוסקים בשתי האהבות האחרות, אהבת ישראל ואהבת הגר: 

"וּבְקֻצְרְכֶם אֶת קְצִיר אַרְצְכֶם לֹא תְכַלֶּה פְּאַת שָׂדְךָ לִקְצֹר וְלֶקֶט קְצִירְךָ לֹא תְלַקֵּט. וְכַרְמְךָ לֹא תְעוֹלֵל וּפֶרֶט כַּרְמְךָ לֹא תְלַקֵּט לֶעָנִי וְלַגֵּר תַּעֲזֹב אֹתָם אֲנִי ה' אֱ-לֹהֵיכֶם. לֹא תִּגְנֹבוּ וְלֹא תְכַחֲשׁוּ וְלֹא תְשַׁקְּרוּ אִישׁ בַּעֲמִיתוֹ. וְלֹא תִשָּׁבְעוּ בִשְׁמִי לַשָּׁקֶר וְחִלַּלְתָּ אֶת שֵׁם אֱ-לֹהֶיךָ אֲנִי ה'".

"לֹא תַעֲשֹׁק אֶת רֵעֲךָ וְלֹא תִגְזֹל לֹא תָלִין פְּעֻלַּת שָׂכִיר אִתְּךָ עַד בֹּקֶר. לֹא תְקַלֵּל חֵרֵשׁ וְלִפְנֵי עִוֵּר לֹא תִתֵּן מִכְשֹׁל וְיָרֵאתָ מֵּאֱ-לֹהֶיךָ אֲנִי ה'. לֹא תַעֲשׂוּ עָוֶל בַּמִּשְׁפָּט לֹא תִשָּׂא פְנֵי דָל וְלֹא תֶהְדַּר פְּנֵי גָדוֹל בְּצֶדֶק תִּשְׁפֹּט עֲמִיתֶךָ".

רק אחרי פירוט מאוד 'ארצי', מעשי של מערכת היחסים הראויים בין אדם לחברו, מופיע הפסוק שזכה למקום של כבוד בתרבות ישראל ובתרבות העולם: "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ אֲנִי ה''. 

סדר הדברים מבקש להזהיר אותנו מפני הצהרות בומבסטיות על אהבת הזולת. לחנים וניגונים, משלים וסיפורי חסידים על אהבת הרע יכולים להיות ריקים מתוכן אם הם לא באים לידי ביטוי באופן הפשוט ביותר: בהותרת לקט שכחה ופאה; בתשלום שכר שכיר בזמנו; בחובה לומר אמת לחבר, גם כשזה לא נוח. 

זו אינה הפעם הראשונה בה פגשתי חבר, בן המגזר, המלין על הדרך בה נוהגים כלפיו בעניינים של ''שכר שכיר''. יראת השמיים החיצונית פורצת גבולות. יש רגעים בהם מליני השכר עוצמים עיניים ושרים ברגש עצום על אהבת ה' ואהבת ישראל. אבל התורה ביקשה להנחות אותנו שלכל המילים הללו יש ''נוכחות'' מאוד פשוטה בחיים. הזמנתם מרצה למוסד החינוכי? הזמנתם צלם לחתונה? מישהו נתן לכם שירות לכבוד שמחת בר או בת המצווה?! עכשיו שלמו לו בזמן. 

המיקום של הפסוקים הללו בפרק י"ט שבספר ויקרא מבקש להדגיש שלא מדובר רק בדיני גזל אלא גם בצער הנגרם לשכיר. 

אנו זקוקים לתיקון, לצמצום הפער שבין הצהרות האהבה שלנו לבין היכולת להדגים אותן בהתנהגות פשוטה ביחסים שבין אדם לאדם. תורת חיים אינה תורה של הצהרות אלא תורה של מעשים. חילול ה' הנגרם פעם אחר פעם מהאכזבה ש'פשוטי עם' נוחלים מנושאי דגל התורה ומייצגיה בפרטי החיים הפשוטים – כואבת ומכאיבה. אולי הפסוק מעורר ההשראה מופיע אחרי הפירוט ההלכתי כדי ללמד אותנו שלא כל אחד יכול לשאת את שם ''ואהבת לרעך'' לשווא. היכולת להשתמש ב'ואהבת' זו זכות המוקנית למי שמקפיד על התנהלות ראויה לזולת ולגר. 

"איזה מחר אתה בוחר?"  
נעמי

השבוע אפתח בציטוט, מאת הרב משה ליכטינשטיין, המבטא היטב את השקפתי לעניין הפטרות בכלל וההפטרה שלנו בפרט: 
"למרבה ההפתעה, קריאת הפטרת 'מחר חודש' (שמואל א' כ:י"ח-מ"ב) בשבת שלפני ראש חודש, היא מדינא דגמרא (מגילה ל"א) ואינה מנהג מאוחר... יש בכך להוכיח שתפקיד ההפטרות איננו רק לפרש את התורה ולהרחיב את הבנת פסוקי פרשת השבוע, שהרי הפטרה זו אינה קשורה לפרשה כלל ועיקר; כמו כן, לא ניתן לראות בקריאתה משום קיום של מקרא קודש וביטוי לקדושת היום, כפי שיש לומר לגבי הפטרות החגים, שהרי ודאי שלערב ר"ח אין שום קדושה. על כן, בעל כרחנו עלינו להגיע למסקנה, שעיקר ענין ההפטרה הוא להדריך את האדם במעגל החיים ובמציאות הקיומית שלו בדברים הנוגעים למצבו מתוך דברי הנביאים." 

ומוסיף:

"אחת מן הנקודות הללו היא ערב ראש חדש, שהרי האדם ניצב בפתחה של תקופה חדשה ויש לו הזדמנות לפתיחת דף חדש וארגון חייו מחדש, לאור הנסיבות המשתנות שכל חודש מביא עמו..."  ( הרב משה ליכטנשטיין / בית המדרש הוירטואלי ע"ש ישראל קושיצקי /ישיבת הר עציון) .               
ערב ראש חודש הנו, גם לתפישתי, סוג של התחלה, מעין פרק חדש, ובעיקר  הזדמנות ל"חישוב מסלול", דיוק, שכלול והתארגנות מחדש.

האם אנו מנצלים את ההזדמנות?

***

שתי משמעויות מרכזיות מצאתי למילה "מחר" במילון אבן שושן:

1. מחר ממש - "ביום שלאחר זה" - כעבור יום ("שבת קודש לה' מחר..." שמות ט"ז/כ"ג). 

2.מחר בהוראת העתיד - בעתיד הקרוב או הרחוק ("כי ישאלך בנך מחר"  דברים ו'/כ'). 

מתוך היכרות עם בני אדם, נראה כי אנו נוטים לגשת אל המחר כ"בופה". פעם כזמן מדויק ומחייב ופעם כמעין הבטחה או שאיפה כללית לעתיד. ("מחר אתחיל דיאטה", "אין בעיה. מחר אני מטפל בזה". ולדוברי הספרדית: mañana).

מן המסופר על דוד ויונתן בהפטרה, אפשר ללמוד מסר מאתגר לפיו יש  להיפרד מן הבופה ובמקומו- ראוי לקחת את מחר ברצינות ובכובד ראש ולכלול  בו תמיד, את שני המובנים, המיידי והעתידי, גם יחד.  תפישה זו  מתבססת על ההבנה כי יום בודד אינו עומד רק בפני עצמו, אלא פעולה/ אירוע שנחווה או שנעשה מחר ממש, טמונים בהם גם זרעי העתיד הקרוב והרחוק. 

ולדוגמא - המתח בין שאול לדוד המתואר בהפטרה, וה"קוד" הסודי שניסח יונתן  ונועד לאזני דוד המסתתר, היה תקף גם למחר של אז וגם לדורי דורות. " הלוא החצי ממך והלאה" אמר יונתן לדוד ולנער האוסף את החיצים.  במילותיו אלה הוא ביטא גם הוראת שעה, אך לא פחות מכך גם "ניבא", להבנתי,  גזירה עתידית, של קרע בממלכה והיפרדות של השבטים. 

מחר (ראש) חודש

מחשבה נוספת על משמעות המושג "מחר" ועל צירוף המילים "מחר חודש", המצוי בהפטרה, מעלה בי תהייה: אולי גם כאן חבוי מסר? אולי בא הכתוב ללמדנו  שנכון יהיה לראות כל מחר (באשר הוא), כאילו היה תחילתו של חודש?

בראש חודש שנחגג אצל שאול המלך, באו "כל אוכלי שולחן המלך" אל השולחן ואיש לא נעדר. (רש"י, שמואל א' כ'/י"ח').

כל ראש חודש - חייב התייצבות ועמידה בפני המלך. יום בלי תירוצים, ויתורים והיעדרויות. 

תאריך זה, נכרכה בו בדיקה עצמית ונוכחות אישית "מדויקת" (חיצונית והתנהגותית). 

מיציאה מתוך נקודת מבט אמונית - הרי שבכל יום ויום נקראים גם אנו להתייצב בפני המלך... היכן אנחנו וכיצד אנו באים לפניו? 

***

הנה קבלנו הזדמנות וגם אחריות. לתכנן ולקיים מחר משמעותי ומדויק, כזה שמספיק ליום עצמו אך גם מכיל בתוכו פוטנציאל שיתפתח וישפיע (לטובה) על העתיד.

ואם כך אנו תופשים את המחר -  כיצד נתפוש את היום?

לתגובות: naomieini1@gmail.com
ברית דמים 
נהוראי
פעמים שפרשיות 'אחרי מות' – 'קדושים' חלות בימי השואה והתקומה של עם ישראל. פשוטו כמשמעו, אחרי מותם של צדיקים וקדושים שנטבחו בשואה ואלה שנהרגו במלחמות ישראל.  בשבוע הראשון של מלחמת לבנון נפל בצידון יובל הראל,  בנם של יחזקאל ומרים הראל משכונת תלפיות בירושלים. יובל נקבר בהר הרצל בירושלים. השמועה על מותו הגיעה גם לביתם של חיה ויוסי הראל, שכנים של אותה משפחה מתלפיות אשר שם בנם זהה ואף הוא נקרא יובל ושם משפחתו הראל.  אף בנם של יוסי וחיה נלחם באותה העת בחזית.  לאחר בירור נודע כי לא בבנם מדובר, אך עוד באותו יום  דפקו גם על דלתם של חיה ויוסי והודיעו להם כי גם בנם נפל בלבנון. בשבוע אחד נפרדה שכונת תלפיות משני  חיילים בעלי שם זהה - יובל הראל- שניהם נפלו בקרב בלבנון. 
הסיפור המצמרר הזה מתואר בשיר שכתב עמנואל צבר, שהלחינו יאיר רוזנבלום – ברית דמים. המילים מרגשות עד דמעות ובאחד מהבתים נאמר: 'בלילה ההוא, אבא, הייתה צעקה גדולה. עוד זה מדבר וזה בא הראל גם יובל, יובל גם הראל, ועיר תלפיות שכולה. ובישיבה של מעלה, ובישיבה של מטה עוד זה מדבר וזה בא . הלילה ההוא, יקחהו האופל, הלילה ההוא בא. ואת בדמייך חיי". המילים המרגשות של שיר זה מאפשרות לנו להבין טוב יותר את המעבר שבין יום הזיכרון ליום העצמאות. מעבר חד וקשה. האם אפשר ליצור מעבר תהומי מעצב לשמחה?. במחשבה שנייה, נאמר לעצמנו הרי תמיד כך המציאות של עמנו, לאחר תקופת חושך, באה תקופה של אור. תכלית הצרות והייסורים הם הגאולה, בנינו מהווים חלק מהכוח שחשף את אור הגאולה והזריחה, את אור הקוממיות, ההתחדשות והתחיה בארץ ישראל. אין נחמה למשפחות שכולות. היקר להם נלקח ועלה למרומים, אולם אם בכל זאת מבקשים אנו נחמה פורתא, הרי שדווקא החיבור שבין יום הזיכרון ליום העצמאות הוא התשובה. 
וכך כותב  נתן אלתרמן בשירו 'העם ושליחו': 'כי מותר לאומה לגייסם, לתפקיד רק באם לבבה מאמין, שתהיה ראויה בפניהם להביט, ולומר את צידוק הדין'. 
יום העצמאות הוא יום צידוק הדין. אותן מילים 'בדמייך חיי', שחיברו בין שני החיילים יובל הראל ויובל הראל משכונת תלפיות, מחברות את כולנו עם הנופלים ואנו החיים נוטלים שתי מילים אלו ואומרים שוב 'בדמייך חיי'. אנו מבקשים לומר לכל הנופלים - אתם בני בריתנו. זו הברית שבין  הדמים והחיים. ברית  של הפכים, ברית שבין שואה לתקומה. ניתן להבין  טוב יותר את מילות השיר מתוך 'לכה דודי' שאנו שרים בכל ליל שבת.  אנו פותחים במילים: 'התנערי מעפר, קומי' ומסיימים: 'לבשי בגדי תפארתך עמי'. אם כן, קיים חיבור טבעי בין יום הזיכרון ליום העצמאות. לא ניתן להשאיר את יום הזיכרון רק כיום אבל, אלא נדרשים אנו לסמוך אליו יום, שבו אנו מצדיעים לנופלים ומבקשים לומר להם: יש צידוק, ישנה מדינה שנקבצו אליה מכל כנפות תבל. 
הדברים מתקשרים לפרשנותו של הרש"ר הירש על  מצות לא תעשה המופיעה בפרשתנו: 'ושרט לנפש לא תתנו בבשרכם' (ויקרא יט,כח) . וכך הוא כותב: 'הפוצע עצמו לכבוד המת, כביכול, משליך את חייו אחרי המת; ואפילו איבד רק שמץ מחייו - כבר פשע כלפי האל שגזר על מות האח; שהרי הוא שציווה עליך את החיים; הוא רוצה שתחיה ותעבוד את ה' - עד שיקרא גם אותך לבית עולמך'.  אל לנו לפגוע ולחבול בעצמנו על מות יקירנו, בכך אנו פוגעים בחיים. על האדם לזכור שמוטלת עליו חובה להמשיך בעשייה ובנתינה גם לאחר השכול, למרות הקושי הגדול. זו משימה קשה עד מאד. יתכן וסוד הסמיכות שבין יום הזיכרון ליום העצמאות הוא שיש חיים גם אחרי שכול קשה וקורע לב. לא יהיה נכון להסתפק באבל ובבכי של יום הזיכרון, אלא יש לצרף אליו את המשמעות שבאה לידי ביטוי בחגיגת יום העצמאות. 
להציל נשמה, להציל עולם

הרב ד"ר משה רט

מה יותר חשוב מלהציל את העולם? הרבה מאד ספרים, סרטים ומשחקים עוסקים בגיבורים היוצאים למשימה להציל את העולם מפני כוחות הרשע או איום טבעי כלשהו, המאיימים להשתלט על העולם או להשמידו. גם במציאות, תנועות אידיאולוגיות רבות שואפות להציל את העולם מפני סכנות אמיתיות או דמיוניות שלטענתן מאיימות עליו, בין אם מדובר בטרור העולמי, בהתחממות הגלובאלית או בקונספירציה של האילומינטי והחייזרים להשתלט על האנושות. אבל לנוכח השאיפות הגדולות וחובקות-תבל הללו, מתגמד לפעמים האדם הפרטי. הוא מוצא את עצמו נסחף כעלה ברוח, בורג קטן במערכת. כשגורלם של מיליונים עומד על הכף, והאפוקליפסה עומדת בפתח, למי יש פנאי לאדם אחד קטן? 
אבל היהדות מלמדת אותנו, שחשיבות אינה נמדדת לפי הגודל ולא לפי המספרים. כל אדם הוא עולם מלא, וישנם אנשים השקולים כנגד רבים אחרים. לפעמים צריך להציל לא את "היקום" או את "האנושות", אלא ילד או ילדה, איש או אשה. כל אדם חייב לומר "בשבילי נברא העולם", משום שעולם שלם עשוי להיברא עבור אדם אחד שיזכה ללמוד ממנו תובנה אחת, לתקן באמצעותו נשמה אחת. חשוב להציל את היקום, אבל אם לא נציל את הנשמות, היקום לא יהיה מקום שראוי לחיות בו. לפעמים מספיק חיוך אחד, או צחוק של ילד, כדי להצדיק את קיומו של העולם כולו על כל החושך והרע שהוא מכיל.

בזמננו נשמעים דברים אלה כמו התפרצות לדלת פתוחה. בחברה בה אנו חיים קיימת גם כך נטייה להתמקד בפרט ולהזניח את הכלל, ודיבורים על העם או החברה פינו את מקומם לעיסוק במימוש עצמי ובחיפוש עצמי. אולם לא על כך מדובר פה. הצלת נשמה היא הרבה מעבר לתחושת סיפוק או הצלחה אישית כלשהי. יכול אדם "לממש את עצמו" כל חייו ולגלות לבסוף שלמרות הצלחותיו והנאותיו (ואולי בגללן) נשמתו נותרה מנוונת ונרקבת. הצלת נשמה פירושה מציאת הטוב שבאדם, הצד הגבוה שבו שמתחבר לקדושה, לרגישות ולהבנה. לא מדובר בתחושת אושר או שלמות, למרות שהללו נלוות במקרים רבים לתהליך, אלא בהיטהרות מהלכלוך והזוהמה העוטפים את הנשמה ובהכוונתה למסלול הנכון לה על פי ייעודה. 

כך למשל כתב ר' מאיר שמחה מדווינסק, בעל משך חוכמה, בהקשר של המבול ושל יציאת מצרים, שבשני המקרים הללו הגיעו ליעדם רק יחידים מתוך המונים שלא זכו. אנושות שלמה נכחדה במבול ורק נח ומשפחתו שרדו, ואילו ממצרים יצאו שישים ריבוא בני ישראל ורק מעטים מתוכם זכו להיכנס לארץ בסופו של דבר. אולם להשגחה העליונה לא הפריע "לבזבז" כביכול משאבים על כל אותם מיליונים שלא הצליחו, כדי שבסופו של דבר אותם מעטים מתוכם כן יגשימו את ייעודם. כי מה שקובע הוא לא המספרים הגדולים, ולפעמים הכל שווה בשביל אדם אחד, בשביל נשמה אחת. גם הרמב"ם בהקדמתו לפירוש המשנה כתב שכל העולם לא נברא אלא בשביל אותם יחידי סגולה המגשימים את הייעוד האנושי של "איש חכם וטוב". כל שאר האנושות נועדה רק "לצוות להם", לקיים את העולם ואת התרבות האנושית כדי שיחידי הסגולה יוכלו להתקיים ולהגיע לשלמותם. 

מספר יצירות מבטאות את הרעיונות הללו. הספר הנפלא מצרפי המקרים של יואב בלום ממחיש היטב את פעולת ההשגחה העליונה באמצעות צירופי מקרים סתמיים כביכול, ואת האופן בו הללו מכוונים את האדם להשלמת נשמתו במהלך גלגולי חייו השונים. גם הסרט Ink מתאר מעין מלאכים ושדים הנאבקים ביניהם על נשמתו של האדם, ומנסים למשוך אותה לכיוון הטוב והתשובה או האנוכיות והאבדון, ואילו הסרט המצויר שומרי האגדות עוסק בתמימות ובקסם שבחיי הילדים ובכוחות שמנסים לאבד אותם. אם לא נצליח לתקן את העולם כולו, הלוואי שלפחות נזכה לתקן את נשמתנו. 
לאתר של משה רט www.mysterium.co.il

ולא תקלל חרש
מיכל
שתי הוראות שבתורה מכוונות למנוע ביזויו של אדם. מן הצד האחד קיימת האזהרה של "אלוהים לא תקלל ונשיא בעמך לא תאור" (שמות כב, כז) ומן הצד השני קיימת ההוראה "ולא תקלל חרש" (ויקרא, טו, יד). נוספת עליהם גם הוראה מקבילה ביחס להורים "מקלל אביו ואמו מות יומת".
מדרש ההלכה עירב את שלל ההוראות יחדיו ומבאר שהמכנה המשותף הרחב מעיד על כך שהאיסור לקלל מתייחס לכל שכבות החברה: "הצד השווה שבהן: שהן בעמך ואתה מוזהר על קללתן" (מכילתא דר"י משפטים, פר' ה; סנהדרין סו, ב). המסקנה ההלכתית אמנם מסייגת את אופי האיסורים ומדייקת כי קללה היא דווקא קללה הנאמרת במטבע הייחודית של קללה (משנה שבועות). אולם, קשה להחמיץ את המסר שלפיו ההקפדה והזהירות בכבוד נשיא ובית-דין זהות לחלוטין להקפדה על כבודם של האומללים שבשולי החברה כחרש. ההשוואה הזו מסיטה את הדיון מן הטכניקה האיסורית ומעמידה במרכז את הדיון על המושג הערטילאי רוחני של ביוש וזילות. וכמו שמפרש הרש"ר הירש: "לא תקלל אפילו במילה שאין לה כוח להזיק: אל תאחל לאדם שיאבד ברשעו...". 
ההשוואה בין קטני העם לבין ראשיו לעניין זה של כבוד-האדם זכתה בשנים האחרונות לעיגון משפטי במדינת ישראל. ההכרה בזכות היסוד של כל אדם לכבוד, זכות שיש לה נגזרות רבות, הולכת ותופסת מקום נרחב בתודעה של האדם המודרני. ובעוד שבעולם העתיק כבוד מגיע לשווים אליך בלבד ((honor, הרי שהתפיסה המתקדמת דומה יותר לתפיסה העולה כאן מן התורה. שכבוד אינו נחלת אליטות כאלה ואחרות אלא הוא טמון בסגוליותו של האדם באשר הוא אדם ובצד השווה שביניהם (dignity). גם אדם שאינו מודע לפגיעה בכבודו (כחרש שמקללים אותו), כבוד האדם שבו נפגע.
הרמב"ן מעיר כי ה'חרש' וה'נשיא' אינם שני קטבים חברתיים שנועדו לטשטש את פערי המעמדות ולהציב את עקרון האנושיות והשוויון הרחב במרכז. לדעתו יש בין שני מעגלים חברתיים מובחנים אלו קווי דמיון המייחדים אותם משאר חלקי החברה. מדבריו ניתן ללמוד כי מדובר בשני קהלים שרגילים לשאת עלבונות. באשר לאותם האומללים המיוצגים באמצעות ה"חרש" - הדבר ברור. אולם הרמב"ן מזכיר כי בה במידה אנו נוהגים לקלל בחדרי חדרים גם את נשיאי העם ואת מנהיגיו, שאת הכשלים שבהנהגתם אנו נוהגים לראות ולבקר. גם את הדיינים אנו נוטים בקלות רבה מידי לקלל ולמעט בערכם, וזאת מפני שאנו חשים לא אחת חוסר נחת מהכרעותיהם השונות המכבידות על חיינו. וכדבריו: "והוסיף לאו אחד במושלים, הנשיא והדיין, בעבור שדרך האנשים לקללם בחדרי משכבם...". הקללה והטלת הקלון הם מעשים שאינם שפיטים, הם שולחים ארס מועט ואינם יוצרים פגיעה מוחשית אלא 'רק' פיחות מעמד. בעיקר הם הדרך להביע תרעומת על מי שלא ניתן לפגוע בו בדרך אחרת, זוהי דרך מופלאה "לשחרר קיטור" מבלי לתת על כך את הדין. הרש"ר מחדד ש"שחרור קיטור" באופן הזה הוא זרע האלימות: "הן הקללה מבטאת את כל רוע ליבו של המקלל. רק מתוך שאין לו כוח הוא נמנע מלהרע לחברו".
אולם, יש גם צד נוסף לעניין הזה. מתוך עיון בבעיה הצומחת מקללת החרש ניתן להבין את העוול שנגרם מקללות בכללן, גם אלו המכוונות אל רמי המעלה ומנהיגים. רבים עמדו על כך שייחודו של החרש מצוי בכך שאיננו שומע ואיננו יכול להיפגע ישירות מן המקלל וקללתו. אולם הערה אחת של ר'מנחם רקאנטי (המאה ה-13, איטליה) הופכת את הדיון על פיו ומשווה לו משמעות חדשה:
"יש ליתן טעם לפי הפשט, כי החרש חסר ממנו כח הדבור והשמיעה, והחסר מן הדבר מוכן לקבל היזק מן החוש החסר בו יותר ממקום אחר". 
ההדגשה של הרקאנטי אינה רק על בעיית השמיעה של החרש אלא אף על העדר כח הדיבור שלו, כמו שמפורש במשנה "חרש שדיברו בו חכמים בכל מקום שאינו לא שומע ולא מדבר" (משנה תרומות א, ב). בהמשך לדבריו נראה להסביר שהפגיעות של החרש איננה רק בכך שאינו שומע את הקללה. אלא בכך שאינו יכול להתקומם נגדה. הוא חסר את היכולת להגיב ולהשיב לדברי הבלע הנאמרים כנגדו. בזה הוא שותף לצרה לצדם של נשיאים ואנשים רמי דרג. גם אלו כמותו חשופים לדברי בלע. שכשלא ניתן להדיחם ממעמדם בדרך קלה ופשוטה, סלולה ופתוחה הדרך לסנן קללה, ללחשש, לזרוע שמועות, לזלזל בדרכם למעט בערכם. להכפיש את שמם ולהגביר את השנאה כלפיהם. מכאן עולה שאיסור הקללה מכוון כנגד מי שמשתמש באמינותו, ובזמינותו, במעמדו ובכוחו במוניטין שלו (כפי שמציין אבן עזרא: "בעבור שיש לך כח") כדי להטיל רבב באחרים. על איסור זה של "לא תקלל חרש". קללות, בדרך כלל, לא נועדו לדיון או ויכוח, הן אינן מבוססות על עובדות אלא על תחושות. במובן זה, הנפגע מהן הוא "חרש-אילם" – חסר אונים בהגדרה,  ידיו קשורות ואין ביכולתו להגיב וללחום את מלחמתו.
בחירה העשויה להביא את המיפנה המיוחל
בתקופתנו, שלא מעטים בחברה הישראלית קוראים תיגר על הציונות הדתית ('הדתה' בצה"ל, עליהום על כל מינוי בכיר של 'סרוג' בשירות הציבורי וכדומה), יכולה הציונות הדתית לרשום לעצמה השבוע עוד הישג אחד אדיר; היבחרו של הרב אליעזר איגרא לדיין (קבע) בבית הדין הגבוה בירושלים. קרב אדירים התחולל שם ביום שני בוועדה לבחירת דיינים. רק שני הרבנים הראשיים לישראל נותרו בהרכבי בית הדין. כל השאר יצאו בשנים האחרונות לגמלאות, מה שהביא את בית הדין הרבני הכי חשוב במדינה  (מקבילו של בית המשפט העליון ) לשיתוק מוחלט. 7 תקנים פנויים נותרו לא מאוישים,  על פי החוק בחירת דיין לכהונה בבית הדין הגבוה טעונה רוב מיוחס של 7 מתוך  9 חברי הוועדה, ורק  מועמדותו של הרב איגרא נתמכה ברוב הדרוש. מאבקי 'חרדים'- 'סרוגים' ואלה שבתווך, לא אפשרו בחירת 6 דיינים נוספים לביה"ד הגדול וכן דיינים לבתי הדין האזוריים. החרדים ידעו בדיוק את מי רצו להעביר, ה'סרוגים' גם כן, אלא שהחרדים רצו לקבוע עבור ה'סרוגים' גם את מי הם (הסרוגים) לא יעבירו (דיינים ורבנים ה'נגועים' לכאורה בקשר רעיוני/השקפתי או אחר עם ארגון רבני צה"ר). וכפי שכבר היה בעבר – גם ישיבה זו התפוצצה. החרדים הרי ברובם לא רואים ברבנות הראשית ובבתי הדין שלה כתובת בעת צורך (יש להם בתי דין משלהם, לחצרותיהם, לפלגיהם) כך שאינם חשים במצוקה האמיתית  הנגרמת לציבור הרחב משיתוק המערכת. עבור הפוליטיקאים שבהם זה יותר עניין של ג'ובים לאנ"ש . אז מה בוער?. וכך, עם הכוח הפוליטי שנתן ראש הממשלה נתניהו לחרדים בכל הקשור לענייני הדת במדינה, גם הפעם לא יצא עשן לבן מישיבת הוועדה למינוי דיינים. למעט, היבחרו של הרב איגרא, כאמור. ה'סרוגים' יצאו מרוצים עם היבחרו של הרב איגרא (אך לא מסופקים ביחס לאי בחירת אחרים), החרדים יצאו מרוצים מזה שסיכלו בחירת דיינים אחרים ש'הסרוגים' חפצו ביקרם, והכל, כמובן, עד הפעם הבאה.
חצי הכוס המלאה – הרב איגרא נבחר. הרב אליעזר איגרא, בן 62, 'סרוג' בכל רמ"ח ושס"ה. בצעירותו היה חניך תנועת 'עזרא' בירושלים, בוגר ישיבת ההסדר כרם דיבנה (לחם כחייל בשריון במלחמת יום כפור), לימים גר בעופרה ואח"כ היה ממקימי היישוב פסגות והכולל לדיינות שם. לפני 24 שנה מונה לדיין בבית הדין האזורי בבאר-שבע, אז גם נבחר לרבה של כפר מימון. לפני שנים ספורות התמודד לתפקיד הרב הראשי לישראל, אך נוכח פיצול הכוחות בקרב רבני הציונות הדתית סביב מועמד מוסכם הסיר מועמדותו, וזה כמה שנים מכהן כדיין בביה"ד הגדול בירושלים במינוי זמני. 
זכורני, שכאשר  חיפשנו (לפני כ-4 שנים) אחר מועמד לרב עיר אשכנזי לעיר פתח-תקוה, הרשל"צ והרב הראשי לשעבר, שלמה עמר, קרא לנו וסיפר שכל אימת שהוא נתקבל בבעיה או בהתלבטות קשה של פסיקה – הוא מתייעץ עם הרב אליעזר איגרא, שגם ניחן במידת הסובלנות, הרגישות לזולת ומאור הפנים. 
הרב איגרא נבחר אמנם על 'טיקט' ה'סרוגים', (דיין יחידי בבית הדין הגבוה היושב עם כיפה סרוגה, למי שמחפש משמעות לכך), אבל בעת הדין – כולם שווים בפניו. גברים כנשים, חובש כיפה (ולא משנה ממה היא עשויה ולא משנה צבעה) כגלויי ראש. ה'ערך המוסף' שלו הוא יכולת ההכלה, המתינות בדין, אהבת האדם שבו. בחירה של נחת בתוך כאוס אחד גדול. "הרבנות הראשית לישראל היא המטרייה ששומרת על עם ישראל מאוחד", התבטא פעם הרב איגרא בראיון לאתר 'סרוגים'. לוואי שעם היבחרו השבוע, יאציל מרוחו על חבריו לדין וברבנות ופועלו והליכותיו יתרמו להעלאת  קרנה של מערכת בתי הדין  ואולי גם  קרנה של הרבנות ועולם התורה.
ומהאופוריה לקרקע המציאות. ומה עם 6 התקנים הפנויים הנוספים בביה"ד הגבוה ו-4 באזוריים? שרת המשפטים איילת שקד, שיש לה חלק משמעותי בהיבחרו של הרב איגרא, העריכה, וכמוה גם חברי ועדה נוספים כמו חה"כ רויטל סוויד ועוה"ד אפרת רוזנבלט כי בזכות השיח הפורה שהתנהל בישיבת הוועדה (עד פיצוצה), ההידברות בין חברי הוועדה לבחירת דיינים תימשך בימים הקרובים ויגיעו להסכמות גם באשר למינויים האחרים. האמת, אין להם הרבה ברירות. בג"ץ לוחץ על מילוי התקנים, ואינו מרפה. סיבה לאופטימיות.
**
שוב סוגיית נשים מסעירה את הרשת החברתית המגזרית. הפעם לא בצה"ל, אלא באוניברסיטת בר-אילן. סטודנטית ביקשה לשיר בטקס יום השואה שנערך בקמפוס בארגון רב הקמפוס, ונענתה כי לנגן – בבקשה, לשיר – לא , כדי שלא לפגוע במקפידים על 'קול באישה'. הדרך אל התקשורת הייתה קצרה, כמובן. בנושאים כגון אלה, יותר משהעגל רוצה לינוק (במקרה שלנו, הסטודנטית וגופים 'ליברליים', כנאמני תו"ע, - דקות שידור), הפרה (התקשורת) רוצה להיניק, וקדימה – עליהום. על בר-אילן? על אחת כמה וכמה. אז ככה. לו היה מדובר באיסור שירה של אישה בקמפוס ביום הסטודנט, למשל, או בהופעה כל שהיא על הדשא במסגרת פעולות החברה והרווחה של האוניברסיטה או האגודה – זה היה מקומם אותי. אבל כשמדובר בטקס רשמי של האוניברסיטה, ועוד ביום השואה? לא נכון יותר לגלות רגישות גם אם רק אחד מהסטודנטים / עובדים נפגע מכך וידיר עצמו מהטקס בגלל שירת נשים? גם בטקס יום השואה חייבים ש'יקוב הדין את ההר'? אני זוכר שבטקס יום הזכרון לחללי צה"ל בעיר מגוריי, בין נאום קצין בכיר לתפילת א-ל מלא רחמים, הופיעו 3 תיכוניסטיות (בלבוש צמוד) בשיר נוגה. בין המשפחות השכולות ראיתי שתיים עם חזות חרדית, שניכר היה על חלקם ששירת הנשים מפריעה להם. הערתי על כך למארגנים,  כדי שיתחשבו בשנים הבאות. יש רגעים בהם מותר וראוי להתחשב, במיעוט ולו גם מיעוט קטן, גם במחיר הזזה הצידה, באופן זמני וספציפי, של  עקרון.
**
המשתתפים בליל הסדר במלון 'יהודה' שבירושלים, שמעו היטב את דבריו של עורך הסדר, ד"ר משה הלינגר, לא רק בגלל הסבריו המרתקים, אלא גם בזכות 'מיקרופון שבת' – 'שבתקול' של מכון צומת מאלון-שבות. מכון צומת, בהנהגת הרב ד"ר ישראל רוזן, שוקד זה שנים רבות על פיתוחים של טכנולוגיות חדשניות שיאפשרו להתנהל, גם בשבתות וחגים, על פי ההלכה בלא סטייה כלל. בין אלה: טלפונים ועטים המיועדים לאנשי כוחות הביטחון, הרפואה ואף חברי קבינט שומרי שבת, הקלנועית לנכים (שפותחה לאור בקשת הרב אויערבך זצ"ל שהבין את הצורך של יהודים שומרי תו"מ מוגבלים בתנועתם להגיע לבית הכנסת בשבתות), ודברים נוספים, ואותה מערכת שמע 'שבתקול' בכלל זה. מערכת ה'שבתקול' של מכון צומת פועלת, לדברי המכון המפתח, ללא סגירת מעגל חשמלי כלל, אין בה שום מרכיב חשמלי בוער, לא ניתן לשנות בה את הווליום, לסגור, לפתוח, כל הכפתורים נעולים, בקיצור: אין כל מניעה הלכתית, לשיטתם, ולכך אף קיבלו בזמנו את הסכמתו של הרב ישראלי זצוק"ל. חרף זאת, השימוש במכשיר הזה לא צבר יותר מדי תאוצה, בין אם משום הנראות, בין אם בגלל שיש גם רבנים שלא סומכים ידיהם על המוצר בהיבט ההלכתי. בעיתון 'מקור ראשון' דיווח העיתונאי צביקה קליין, כי גורמים ברבנות הראשית רמזו שבעקבות השימוש ב'שבתקול' 'יבחנו מחדש' את הענקת הכשרות למלון, אף שהחוק אוסר שלילת רישיון בתי מלון על רקע של 'אווירה'. עוד הוסיפו, כי עד כה השתמשו 8 בתי מלון במערכת הזו, אבל 'מתחת השולחן'. יען, לא ראיתי, לא אכפת לי. מנכ"ל מלון 'יהודה', ישי ברנע אמר ל'מקור ראשון' כי פנה לרבנות הראשית לשאול על עמדתה לגבי שימוש ב'שבתקול' של מכון צומת ונענה כי הרבנים הראשיים הקודמים, עמאר ומצגר, אסרו את הדבר בשבתות וחגים, אך הרבנים הנוכחיים לא הביעו דעתם בנושא. עוד הוסיפו, כי אם המלונות ישאלו – ייערך דיון בנושא. כפי שציינו, הרב אויערבך זצוק"ל התיר את השימוש בקלנועית שבת של צומת, הרב ישראלי התיר את ה'שבתקול', ולעומתם, הרבנים שלמה עמאר ובוארון מתנגדים מאוד לשימוש בקלנועית נכים של מכון צומת ורואים בה חילול שבת דאורייתא. גם הרב אריה שטרן, רבה הראשי של ירושלים, מתלמידיו המובהקים של הרב ישראלי זצוק"ל, אינו מאשר שימוש ב'שבתקול' בשבתות וחגים, אך באותה נשימה אמר ל'מקור ראשון: "אינני מכיר בכל הפתרונות ההלכתיים של מכון צומת, אך ההולכים על פי פסיקות המכון והרב ישראל רוזן – יש להם על מי לסמוך". תרתי דסתריי? לא בדיוק. ממש כמו הרבה רבנים שבעצמם אינם משתמשים במעלית שבת, אך אינם אוסרים  זאת על צאן מרעיתם. 
אבל הקטע היותר מעניין ב'מקור ראשון' היו דבריו של הרב רוזן: "זה כמה שנים הרב עמאר 'נלחם' בסידורי השבת של מכון 'צומת', ובעיקר במערכת ההגברה ובעגלת הנכים לשבת. מתוך תשובה שפרסם ניכר כי איננו בקי לחלוטין בצדדים ההלכתיים-טכניים, ואמירותיו על חילול שבת דאורייתא משוללות כל יסוד עובדתי.
נו, תשאלו, לך פגוש אותו, למד איתו חוקי חשמל, פיסיקה ומכניקה, ואולי אחד מכם ישנה דעתו? "כתבתי על פסקיו אלו עשרות הערות מפורטות שלא זכו לשום התייחסות. בקשותיי להיפגש עמו נתקלו בסירוב מוחלט". סוף ציטוט. 'שבתון' מציע את תיווכו. הקפה (כשר בהשגחת הרבנות) – עלינו.
ולבתי המלון שיבחרו שכן להשתמש ב'שבתקול' של צומת לליל הסדר הבא, עצה שלנו: ידעו את האורחים שלכם, עוד קודם הפסח, כי הנכם משתמשים במערכת. מי שזה מפריע לו, עדיף שלא יהיה נוכח – הוא יבוא בפעם אחרת. 

