סדרת חינוך
הרב חנניה צ'ולק, מייסד ומנהל "עזר מציון"
מעטות מאד הן המצוות שעניינן חיוב באמירה או בדיבור. הבולטות שבהן: קריאת שמע וברכת המזון. והנה, באופן נדיר, התחברו והצטרפו להן בפרשת "כי תבוא" שתי מצוות שכאלה. בשבוע בו נפתחה שנת לימודים חדשה, נדמה שכדאי וחשוב לתת את הדעת למעין סדרת חינוך מזורזת ולמֶסֶר שהתורה מנסה להעביר לנו באמצעות השתיים; מקרא ביכורים ווידוי מעשרות.   
פעמיים בתוך שבע שנים מצוּוה אדם לערוך "בדק בית" ולבער את המעשרות שנותרו ברשותו, ולמצווה הזאת מתלווה אמירת וידוי. "בִּעַרְתִּי הַקֹּדֶשׁ מִן-הַבַּיִת...לֹא-עָבַרְתִּי מִמִּצְו‍ֹתֶיךָ וְלֹא שָׁכָחְתִּי... שָׁמַעְתִּי בְּקוֹל ה' אֱלֹקי עָשִׂיתִי כְּכֹל אֲשֶׁר צִוִּיתָנִי". 
וזה כמובן מעורר שאלות. נהוג שאדם מתוודה על חטא או פשע, שביצע כאשר עבר על מצוות לא תעשה, או ביטל מצוות עשה. הוידוי הוא חלק מתהליך של חרטה ותשובה והרמב"ם בספר משנה תורה מתייחס לנוסח הוידוי: "אומר; אנא ה', חטאתי, עויתי, פשעתי לפניך ועשיתי כך וכך. נחמתי ובושתי במעשי, ולעולם איני חוזר לדבר זה". מה קשור אפוא נוסח הוידוי ומהותו לביעור המעשרות?
בפרשתנו מדובר ממש במשמעות ההפוכה מן המקובל. עומד אדם ולמעשה מכריז: 'את הכל עשיתי בדיוק כפי שציווית. נהגתי כראוי. הפרשתי תרומות ומעשרות כדת וכדין. אצלי הכל בסדר..', וכי היכן מצינו וידוי על מעשים טובים? ואולי בכלל יש פה גאווה לפני המקום, מצד אדם שאינו מבין את מקומו, ובאמת חושב שאצלו הכל טוב? 
הרב אברהם יצחק הכהן קוק (הרא"ה) זצ"ל מציין שיש פה יסוד חשוב בעבודת ה'. כשם שאדם צריך לראות מול עיניו, באופן תדיר, את חטאיו ועוונותיו– "וְחַטָּאתִי נֶגְדִּי תָמִיד" (תהלים נ"א)– כדי שיידע ויבין מהן נקודות החולשה שלו והיכן עליו להתחזק, כך ראוי שיערוך מפעם לפעם גם חשבון נפש חיובי. על-פי דבריו, הרבה פעמים יצר הרע, המתחפש למלאך הטוב אומר לאדם שחטא לפני המקום: 'אתה כל-כך מרוחק לפני ה', אין הקב"ה שומע בקול תפילתך, ואף מעשיך הטובים כבר אינם נחשבים'. אם ישמע האדם בקול יצרו– יתייאש לגמרי מעצמו, וכבר אין לו דרך לקום. אך אם יידע למצוא בעצמו את נקודת האור והטוב שבפנימיותו– הרי שמכוח אותה נקודה חיובית יידע לבנות את דימויו העצמי, וזה ייתן לו את כוחות הנפש להמשיך ולתקן את כל מה שדרוש תיקון.
כאמור, המצווה השנייה ב"כי תבוא", שאף היא כרוכה בדיבור, עוסקת במקרא ביכורים. הפסוקים הללו מוכרים לנו גם מתוך ההגדה לפסח. אדם בסך הכל גידל בגינה הפרטית שלו כמה פירות, ובגלל זה הוא אמור לעלות לירושלים ולהתחיל מסכת של פסוקים וסיפורים על התלאות שעברו אבותינו במצרים עד שנכנסו וכבשו את הארץ המובטחת. "אֲרַמִּי אֹבֵד אָבִי וַיֵּרֶד מִצְרַיְמָה וַיָּגָר שָׁם בִּמְתֵי מְעָט וַיְהִי שָׁם לְגוֹי גָּדוֹל עָצוּם וָרָב". זה נשמע הגיוני, האם זה מתאים לנסיבות העניין?
אין פה אלא כוונה דומה; להיות מודע לטוב. כמו שבוידוי המעשרות נדרש אדם להסתכל פנימה ולהבין שבמהותו הוא איש טוב, עם לב טהור, ושעליו להמשיך להתעודד ולהתעורר בשמחה לעבודת ה', כך גם במקרא ביכורים מדגישה בפנינו התורה את החינוך להכרת הטוב. אין דבר שהוא פשוט ומובן מאליו. העובדה שעם ישראל יושב על אדמתו ושלאזרח יש קרקע משלו, והיא מניבה פרות טובים, קשורה גם קשורה להיסטוריה הלאומית. ולכן אנו עולים לירושלים ומפרטים פרקים בתולדות עמנו, כדי שנשכיל תמיד להכיר טובה ולהגיד תודה ולזכור מאין ובזכות מי כל אלה. "הכרת טובה היא העמוד המוסרי היותר גדול ונשגב, שכשיתפתח כל צרכו בליבות בני אדם, יהיה עוזר מאד אל התיקון הכללי" (עין איה על שבת א', י"ד).
"עזר מציון" מקדיש השנה את כל התרומות להגדלה משמעותית של מאגר דגימות מח העצם מקרב המגויסים החדשים לצה"ל. בזכותכם, מוקירי הטוב, נצליח אי"ה להביא מזור ולהציל חייהם של חולים רבים– בארץ ובעולם.
ארור מכה רעהו בסתר
שרלו
רשת האינטרנט הרחיבה את האפשרויות להכות בסתר, בדרכים שונות ומגוונות. בראש ובראשונה בעובדה שכל אדם יכול לכתוב כל דבר, בלי להזדהות, בלי לאשש את טענותיו, להטיח דברי שווא ושקר, וללא אפשרות של ממש להתמודד עם הדברים שהוא כותב. עובדה זו יצרה את התשתית הבסיסית, בה נהפכו לפני שנים הטוקבקים למקום בו נאמרים הדברים הגרועים ביותר האפשריים. מה שהיה יכול להיות בית המדרש המודרני– האפשרות להגיב על מאמר, לטעון טענות, לחלוק ולהתווכח, להעלות קשיים על עמדה מסוימת, לדחות אותה בנימוקים קבילים וכדומה- הפך לזירת השתלחות, בה התדרדר השיח הציבורי לרמות מודרניות של 'סתר', ולדיוטא התחתונה של שימוש בכוח הדיבור הקדוש לגרועים שבדברים שניתן לומר על אנשים אחרים.
פריצת הרשתות החברתיות רק העצימה תופעה זו. ניתן היה לחשוב כי אלימות השיח ורשעותו מתאפשרת רק בגלל ה'סתר', ורק בגלל האנונימיות המתאפשרת. בטעות היו רבים שצפו שבשעה שלא יהיה אפשר עוד להסתתר, ודברים ייכתבו בצורה מזוהה– נשוב לשפת שיח ראויה, מכוח הבושה, מכוח המצפון, מכוח הביקורת, ומכוח העובדה שאין אדם רוצה להצטייר כגס רוח וכפוגע באחרים. המציאות המרה טפחה על פני צופי העתיד, ומה שהתברר הוא הפוך: אנו מוצאים 'סתר' מסוג חדש, פרדוכסלי– "סתר גלוי". עיקרון זה למדנו בקורס מפי"ם מפי ראש אמ"ן: ניתן להחביא מידע בשתי דרכים– או בהסתרתו (שלעתים עצם מאמצי ההסתרה גורמים לחשיפתו), או בהצפת כמות אדירה של מידע לא רלוונטי וחסר משמעות כך שדברים הולכים בו לאיבוד מעצם מהותם. עם קצת אקרובטיקה ניתן להקיש מעובדה זו על האינטרנט: בשל העובדה שאין ספור פרסומים קיימים ברשת האינטרנט, נולד הצורך להתבלט, לומר את הדברים הפוגעניים ביותר, הסאטיריים והמעליבים, הנועצים חרב חדה בלב אחרים, מתוך השערה שאלה יחוללו את המצופה מהפרסום. והיכן הסתר? הסתר הוא בתחושה, בכך ש"כולם עושים זאת", בכך שהרשת מוצפת בשפה קשה מעין זו, עד שהיא מעניקה תחושה של מחבוא. ברם, כמות הנפגעים עצומה, גם במישור האישי, וגם במישור הציבורי, ולא זו בלבד, אלא שהדברים מונצחים, וקשה למחות את העלבון ולהעלים את המידע השקרי ואת ההתייחסות הרעה.
הדבר מסכן אותנו בשתי רמות. ברמה האחת– עצם העובדה שאנו פוגעים בצורה קשה האחד בשני היא רוע מוסרי, פגם אתי, ועבירה חמורה על מצוות התורה. ברמה השנייה– היא הופכת את החיים לבלתי נסבלים, ודוחה מרשות הרבים הציבורית את אלה שיש משמעות עמוקה לדבריהם. כבר ירמיהו הנביא תיאר את תחושת הבריחה: "מי יתנני במדבר מלון אורחים, ואעזבה את עמי, ואלכה מאתם, כי כולם מנאפים עצרת בוגדים. וידרכו את לשונם קשתם שקר, ולא לאמונה גברו בארץ, כי מרעה אל רעה יצאו ואתי לא ידעו נאם ד'. איש מרעהו הישמרו, ועל כל אח אל תבטחו, כי כל אח עקוב יעקב וכל רע רכיל יהלך. ואיש ברעהו יהתלו ואמת לא ידברו, למדו לשונם דבר שקר העוה נלאו".
בהתחדש עלינו השנה הבאה, ובשעה שאנו מחפשים את השינוי החשוב שמתאפשר בימים אלה, הבה נפסיק להכות את רעינו בהכאות פוגעניות ועולבות. התנהגות זו אינה מבטלת את פנומן המחלוקת ואת חשיבותו העצומה, אלא את הדרכים שבהם ניתן לשוב ולעסוק בנושאים החשובים ביותר, בלי לנצל את אפשרויות הפגיעה הקשה שהרשת מאפשרת, ובלי לעולל לשני את מה ששנוא עלינו. 
מוסר קולקטיבי
שנוולד
במרכזה של פרשת כי תבוא מעמד הברית בהר גריזים והר עיבל. מעמד זה מתואר בפרוטרוט בפרשה ובמשנה (סוטה ז ה) ובו נאמרות הברכות והקללות, במעמד כל העם. זוהי המצוה הראשונה שנצטוו ישראל בכניסתם לארץ, לפני ההתנחלות של כל שבט בנחלתו (אבן עזרא דברים כז ג) והיא כוללת את התכלית לשמה עם ישראל נכנס לארץ (רמב"ן שם).
בספר יהושע מתואר כיצד קיים יהושע את המעמד בסמוך לכניסה לארץ לאחר הקרב לכיבוש העי: "אז יבנה יהושע מזבח לד' אלקי ישראל בהר עיבל, כאשר ציוה משה עבד ד' את בני ישראל וגו', ואחרי כן קרא את כל דברי התורה הברכה והקללה ככל הכתוב בספר התורה. לא היה דבר מכל אשר צוה משה אשר לא קרא יהושע נגד כל קהל ישראל והנשים והטף והגר ההלך בקרבם" (יהושע ח ל- לה).
עיון בשנים עשר ה'ארורין' הנאמרים במעמד מעלה שאלה לגבי תכליתו של המעמד. מדובר על מקבץ של ציוויים, ברובם עניינים של מוסר בין אדם לחברו: מקלה אביו ואימו, מסיג גבול רעהו, משגה עיור בדרך, מטה משפט גר יתום ואלמנה, מכה רעהו בסתר, לוקח שוחד, ואיסור עריות ומשכב בהמה. בציווים מודגש שמדובר על דברים הנעשים בסתר, ועל כן קשה לאכוף אותם (רשב"ם שם).
הכניסה לארץ כוללת מעבר מקהילה לעם ריבוני בארצו. הבסיס לקיומו היציב של כל עם הם חוסנה של המערכת החברתית והיחסים שבין אדם לחברו. אלה תלויים בטבורם בתשתית המוסרית, ובכללי ההתנהגות. מה שנכון לכל עם מקבל משנה חשיבות כאשר מדובר על עם ישראל בארץ ישראל. כאשר מדובר על התנהלות גלויה שמעל לפני השטח מתקיימת מערכת איזונים בתוך החברה, אולם החברה אינה מסוגלת להתמודד עם המעשים שנעשים בסתר ופוגעים בחוסנה ובבסיס קיומה: "החטאים הנזכרים כאן נעלמים בדרך כלל מעיני הבריות, והחברה האנושית שומרת החוק איננה יכולה לפקח עליהם" (רש"ר הירש דברים כז טו).
המעמד שמתקיים מיד בכניסה לארץ, כעם, במעמד כל עם ישראל, מלמד גם על מכלול המעגלים של המוסר והמידות שיש להתייחס אליהם: בין אדם לעצמו, בין אדם לחברו במעגל הקרוב, ובין אדם למדינתו. בשני האחרונים מדובר על מערכת של כללים דו-סטריים. לא רק במה שהיחיד מחוייב כלפי חברתו ומדינתו, אלא גם מה שהחברה והמדינה מחויבות לו. מערכת זו מורכבת משום שלא פעם יש בה מתחים ודיאלקטיקה בין צרכי הכלל וצרכי הפרט.
אנו מבקשים להתבונן במעגל נוסף וייחודי שמתווסף בעקבות הכניסה לארץ, ה'מוסר הקולקטיבי'. כללי המוסר של ההתנהלות הקולקטיבית כמערכת אחת בעלת יעוד. "אויר חוץ לארץ יכול רק לנשוא את הרעיונות של היחידים, להפכם אל יסוד הטוב. לרוממם ולשגבם שגוב אישי ופרטי, אבל בשום אופן אין לו כח של תפישה כללית, לקחת עמו את כל המחשבות הזרות, הכוחות הגרועים הפסולים והמגושמים יותר מדאי הנמצאים בכללותה של האומה ולהפכם לטובה ולברכה. דבר זה, עבודת קודש זאת, אי אפשר שתעשה אלא ע"י אוירא דארץ ישראל בכח תורת ארץ ישראל, וכו'. כשהמחשבות הזרות, הנופלות לא רק בלב ובמח פרטי כ"א בלבה ובמוחה של כללות האומה לכל צדדיה, אותן המחשבות שנוטלות את זיו חייה, שמטמאות את נשמתה, כשהן עצמן מתהפכות לאורה ולגדולה, לקדושה ולברכה "מרירו למתיקא וחשוכא לנהורא" (מאמרי הראיה  ח"א עמוד עח).
לכל עם יש מטרה יסודית שבגינה הוא מבקש להתקבץ ולהתגבש כעם. יש שהמטרה היא קיומית, להיות 'חברת אחריות' הדואגת לחבריה ולצרכיהם. אולם היעוד של הקיום הקולקטיבי בעם ישראל הוא היעוד הרוחני- מוסרי: "בראשית מטעו של העם הזה, אשר ידע לקרוא בשם הרעיון הא-להי הברור והטהור בעת השלטון הכביר של האליליות בטומאתה פראותה, נתגלתה השאיפה להקים צבור אנושי גדול אשר 'ישמור את דרך ד' לעשות צדקה ומשפט'. זוהי השאיפה, שבאה מכח ההכרה הברורה והעזה והתביעה המוסרית הכוללת והרמה, להוציא את האנושיות מתחת סבל נורא של צרות רוחניות וחמריות ולהביאנה לחיי חופש מלאי הוד ועדן, באור האידיאה הא-להית וכו', למלואה של שאיפה זו צריך דוקא, שצבור זה יהיה בעל מדינה פוליטית וסוציאלית וכסא ממלכה לאומית, ברום התרבות האנושית" (אורות עמ' ק"ד). 
פירון

שמחה ותשובה 
בעל המאור ושמש 
רבי קלונימוס קלמן הלוי אפשטיין (1751 – 1823; תקי"א – תקפ"ג), הנודע בשמו, בעל ה"מאור ושמש" על שם ספרו, היה מתלמידיו של רבי אלימלך מליז'נסק. בגיל 13, לאחר נישואיו, הפך לתלמיד קרוב אצל רבו  ששלח אותו לקרקוב, שלא הייתה ממרכזי החסידות, כדי  להפיץ את תורת הבעש"ט. על אף קשיים וחרמות, קנה את מקומו בעיר, כתלמיד חכם ובעל מופת. 

כיון ששימש את רבו, ביקש ר' אלימלך ממנו כוס תה. כששב לחדר, ראה שרבו יושב עם איש זקן. התמונה הבהילה אותו, כוס התה נשמטה והתה נשפך. רבי קלונימוס ברח. כעבור זמן, שב לרבו ששאלו: "מה כל כך הבהיל אותך? ממתי נכד נבהל מדמות הסבא שלו? זה היה אברהם אבינו".
אין זה פשוט לראות את אברהם אבינו, אבל התגובה, היראה והפחד מצריכים הסבר וביאור. 
לימים קנה בעל ה"מאור ושמש" את מידת השמחה, באמצעותה רצה לחנך גם את תלמידיו. פעם אחת, לאחר שסיים את שיעורו, יצא אל הרחוב וראה גדי עומד. קפץ ר' קלונימוס על הגדי והחל לרכב עליו. אמרו לו תלמידיו: "רבי, אתה מבייש את תלמידיך"!, השיב להם: "כל אדם צריך שתהיה לו משובת נעורים". מאחורי סיפור זה, מסתתרת ההנחה שאסור לו לעובד ה' להיות איש כבוי, מלא יראה וחרדה. השמחה היא חלק מהותי ממידותיו של עובד ה'. לא מדובר בהשתטות אלא בחיבור לחיים במלאותם.
פרשת 'כי תבא' מפגישה אותנו עם אחת הסיבות המרכזיות להופעתה של הקללה: "תַּחַת אֲשֶׁר לֹא עָבַדְתָּ אֶת ה' אֱ-לֹהֶיךָ בְּשִׂמְחָה וּבְטוּב לֵבָב מֵרֹב כֹּל". השמחה וטוב הלב הם כלי העבודה המרכזיים של עובד ה'. על יסוד אלה פירש הרב ב'מאור ושמש': "וְיֵרָאֶה לומר, כי הנה ידוע שהשי"ת ברא כל הברואים לכבודו לְהַלְּלוֹ וּלְשַׁבְּחוֹ, ובפרטות לישראל עַם קְדוֹשׁוֹ שהם משבחים ומהללים לשמו הגדול בכל עת. אמנם, עיקר עבדות ה' הן בתורה הן בתפלה צריך שתהיה מתוך שמחה, כמאמר הכתוב (דברים כח מז) 'תַּחַת אֲשֶׁר לֹא עָבַדְתָּ וגו', בְּשִׂמְחָה וּבְטוּב לֵבָב מֵרֹב כֹּל'. וזהו עיקר נחת רוח לפניו יתברך, כשישראל משמיעין קולם בתורה או בתפלה מתוך שמחה וחדוה. ועבדות ה' הנעשה מתוך עצבות - הוא פוגם מאוד בעולמות העליונים. ולכן הזהירו חז"ל (ברכות לא א) שלא יתפלל אדם לא מתוך עצבות ולא מתוך עצלות, וכן אמרו בגמרא (שבת ל ב) שקודם הלימוד הוי אמרי מילתא דבדיחותא... רק הַבּוֹחֵן לְבָבוֹת הוא היודע האמת, אם הוא מתוך שמחה כראוי או לא".  

מרתקת העובדה שפסוקים אלה נקראים בימי אלול. בימים של סליחות ותיקון הלב, מופיעה הדרישה להיות שמח. האלול שלנו מושפע מתפיסתם של בעלי המוסר. איבדנו משהו מיכולתנו להיות שמחים דווקא בימי אלול. אצלנו, תשובה מתחרזת עם חרדה. הבעש"ט הדגיש שהקריאה לשמחה היא קריאה למנהיגות: "שמעתי ממורי זלה"ה בשם הבעל שם טוב זלה"ה, כשראשי הדור הם בשמחה, הוא מעורר שמחה לכל העולם" (בעש"ט על התורה). על מנהיגים רוחניים להפגין שמחה, להיות בשמחה. מפני שהיא ביטוי לביטחון, לחיים זורמים המרוממים את הנפש. השמחה היא ביטוי ראוי לחיבור אל ה', להפיכת המצווה מציווי לצוותא, לחיבור בין האדם לא-לוהיו. בצעירותו, פחד רבי קלונימוס מהמפגש עם אברהם אבינו. בבגרותו, למד שמי שיהיה שמח, טוב לב, יודע להשתטות כשצריך, יוכל לראות את אברהם מתוך שלוות נפש ולזכות בתשובה מוארת ושלמה. 
צעירים לא לנצח
רזניקוב

אחת הקללות בפרשת התוכחה מתארת מפגש אפשרי עם עמים ותרבויות שיקומו עלינו כשלא נמלא אחר ייעודנו הראוי "ישא ד' עליך גוי מרחוק...גוי עז פנים אשר לא ישא פנים לזקן ונער לא יחן"(דברים כ"ח מ"ט- נ'). התורה בחרה לציין מוסריות ירודה זו ביחסה של אומה זו לזקן. בדרך זו מעבירה התורה מסר עקיף על היחס הראוי לזקנים שבקהילה. 

חכמינו בתארם את ימות המשיח, מציינים בין היתר כי היחס לזקן מתערער "נערים פני זקנים ילבינו, זקנים יעמדו מפני קטנים" (מיכה ז'), (משנה סוטה פרק ט'). התורה בהבנתה את מערכת היחסים שבין הדורות ואת הצורך לשמר את מקום הזקנים וכבודם הותירה בידינו כמה הדרכות, המפורסמת שבהם "מפני שיבה תקום והדרת פני זקן" (ויקרא י"ט ל"ב), ביטוי זה הפך למטבע לשון שימושית בכל מה שקשור ליחס לזקן. 
בכמה מקומות התלמוד שואל חכמים שזכו לאריכות ימים מה הן הסיבות והמעשים בגינן זכו להאריך ימים. שאלה שמעסיקה כל בן אנוש, אלו איכויות, וזכויות מזכות בשנות חיים רבות. ללמדך הן על מעלתה של אריכות הימים, והן על כך ששכר מעשים טובים בא לידי ביטוי גם בחיי העולם הזה ובדרך של אריכות ימים. הרב קוק בהתייחסו לפחד המוות ממנו חרדה האנושות כותב שלעלייה בתוחלת החיים יש חלק בדחיקת יראת המוות. 

"כיבוד אב ואם" היא מצווה שעליה מבטיחה התורה שכר של אריכות ימים "כבד את אביך ואת אמך למען יאריכון ימיך על האדמה אשר ד' אלוקיך נותן לך" (שמות כ' י"ב). לאופן קיום מצוות כיבוד הורים גדרים הלכתיים "איזהו כבוד מאכילו ומשקהו מלביש ומכסה מכניס ומוציא..." (יו"ד סימן ר"מ סעיף ד'), נראה שההלכה מתארת מציאות בה האב והאם אינם מסוגלים עוד ללבוש את בגדיהם ולכסות את גופם בעצמם, מציאות בה ההורים אינם יכולים לאכול עוד בכוחות עצמם. התהפכו התפקידים, ההורים המפנקים מוטלים על כתפי ילדיהם.

ההלכה גם קובעת מי ישא בעלויות הכרוכות בכיבוד ההורים: "זה שמאכילו ומשקהו משל אב ואם אם יש לו..." (יו"ד סימן ר"מ סעיף ה'). כלומר, במצב רגיל בו  להורים יש את האמצעים הדרושים, ההוצאות מוטלות על ההורה. במצב בו ההורים משוללי אפשרויות כלכליות: "... ואם אין לאב ויש לבן כופין אותו וזן אביו כפי מה שהוא יכול" (יו"ד סי' ר"מ סעי' ה'). במקרים בהם ישנם כמה בנים ורק לחלקם יכולות כלכליות: "...ואם יש לו בנים רבים מחשבים לפי ממון שלהם ואם מקצתן עשירים ומקצתן עניים מחייבים העשירים לבד" (יו"ד ר"מ סעיף ה' הגה). במקרים שהחתנים מבוססים יותר מהבנים קובעת ההלכה: "יראה לי דאם אין לאב, וגם אין לו בנים שיזונו אותו וחתנו הוא עשיר, כופין אותו לזונו במעות צדקה שלו שהרי לא גרע מקרובו ועוד שהרי חייב בכבוד חמיו" (ערוך השלחן יו"ד ר"מ ס"ס ל"ח). 
בעת הידרדרות מנטאלית, הופכת לפעמים מצוות כיבוד אם ואם לקשה מנשוא. התלמוד מתאר  מערכת יחסים בעייתית מאוד בין הורים לילדים: "עד היכן מוראם? היה הבן לבוש חמודות ויושב בראש הקהל ובאו אביו ואמו וקרעו את בגדיו, והכוהו על ראשו וירקו בפניו, לא יכלים אותם אלא ישתוק וירא ממלך מלכי המלכים שציווהו על כך" (יו"ד סימן ר"מ סעיף ג'). לפי ההלכה גם במצבים כאלה קיימת מצוות כיבוד אב ואם. הרמב"ם פוסק: "מי שנטרפה דעתו של אביו או של אמו משתדל לנהוג עמהם כפי דעתם עד שירוחם עליהן, ואם אי אפשר לו לעמוד מפני שנשתטו ביותר, יניחם וילך לו ויצווה אחרים להנהיגם כראוי להם" (רמב"ם ממרים פ"ו ה"י). הראב"ד מקשה ואם יעזוב הבן מי יטפל בהורה?!  למעשה ניתן למנות מי שיטפל וידאג להורים כשהבן איננו מסוגל עוד. 

ברוך פרי בטנך
ד"ר יצחק קניגסברג
במסגרת הברכות והקללות שהקב"ה מרעיף על עם ישראל, אם ישמעו בקול ה' לשמור ולעשות את כל מצוותיו או אם לאו, מופיעה הברכה: "בָּרוּךְ פְּרִי בִטְנְךָ" וכן: "וְהוֹתִרְךָ ה' לְטוֹבָה בִּפְרִי בִטְנְךָ", והקללה: "אָרוּר פְּרִי בִטְנְךָ" (דברים כח').
נשאלת השאלה: האם הברכה והקללה המובאות בפסוקים אלה, כוונתן לכמות פרי הבטן או לאיכות פרי הבטן? 
אין ספק שאי היכולת להביא ילדים לעולם, או הבאה בכמות מוגבלת עקב עקרות מלאה או חלקית של אחד או של שני בני הזוג, זו אכן קללה. הברכה בנושא כמות פרי הבטן מובאת כבר בפרשת עקב: "בָּרוּךְ תִּהְיֶה מִכָּל הָעַמִּים לֹא יִהְיֶה בְךָ עָקָר וַעֲקָרָה וּבִבְהֶמְתֶּךָ" (שם ז').
לכן, אפשר להניח שכוונת התורה בפרשתנו היא באיכות פרי הבטן. עובר שנולד בעל מום אינו עונה על הקריטריון: "בָּרוּךְ פְּרִי בִטְנְךָ", ואם המום חמור, וכל המשפחה מושפעת מכך, גם הפסוק: "וְהוֹתִרְךָ ה' לְטוֹבָה בִּפְרִי בִטְנְךָ" אינו מתקיים כאן.
מומים מולדים הם בעיות בריאות או חריגה פיזית שמתפתחים אצל התינוק בעת הלידה, במהלך ההריון לפני הלידה, או בחודש הראשון אחרי הלידה. ל- 3% עד 4% מהתינוקות סוג מסוים של מום מולד.

ברוב המקרים המומים המולדים נגרמים מבעיות גנטיות, מגורמים סביבתיים או משניהם ביחד. בחלק מהמקרים הסיבה למומים אינה ידועה. 

סיבות גנטיות: פגמים כרומוזומליים נגרמים מחוסר או מעודף כרומוזומים (מבנה מאורגן של DNA וחלבונים שבו מופיע החומר התורשתי ביצורים החיים), או בעיות במבנה הכרומוזומים. דוגמה למחלה מסוג זה היא "תסמונת דאון", בה בכרומוזום מספר 21 יש 3 זוגות כרומוזומים (לאדם בריא יש 2 זוגות). הלוקים בתסמונת סובלים מקשיים כגון: עיכוב התפתחותי, מאפייני מראה ייחודי, קשיים בדיבור והפרעות בריאותיות שונות.

סיבות תורשתיות: אדם יורש מחלה גנטית מהוריו. דוגמה למחלה כזאת היא "טאי זקס" שבה רוב הילדים הלוקים בה מתים בשנות חייהם הראשונות בשל נזק מוחי קשה הנובע מחוסר באנזים חיוני האחראי על חילוף חומרים של שומנים. 

סיבות סביבתיות: חומרים כמו תרופות, וירוסים, סמים, אלכוהול ועישון מזיקים לעובר ויכולים לגרום למומים מולדים. סיבות גנטיות וסביבתיות: במקרים מסוימים גנים וסביבה תלויים אחד בשני בגרימת מומים מולדים בכך שגן מעלה את הרגישות לגורם מסוים בסביבה. דוגמה למחלה נגרמת מסיבות אלו: שפה שסועה, או מחלת לב המושפעת מהסביבה.

גילוי מוקדם: בחלק מהמקרים אפשר להבחין במומים מולדים לפני הלידה דרך בדיקות דם שעושה האם, או דרך בדיקות אולטרה סאונד ואחרות. בחלק מהמומים המולדים ניתן לטפל כבר בעת ההריון על ידי תרופות, ניתוחים כירורגיים, החלפת גנים פגומים או הוספת גנים חסרים.
מניעת חלק מהמומים המולדים תיעשה על ידי בדיקות גנטיות מקדימות לבני הזוג. 
חז"ל כבר התייחסו לנושא זה: "גבוה לא ישא גבוהית- שמא יצא מהן תורן, ננס לא ישא ננסת- שמא יצא מהם אצבעי" וגו' (בכורות מה', ב'), וכן: "לא ישא אדם אשה לא ממשפחת נכפין (חולים) ולא ממשפחת מצורעים" (יבמות סד',ב'), אם זה קרה שלוש פעמים שהרי קיימת סכנה שהמחלה תעבור לצאצאים. 
שמירה על כללי ההיגיינה ובדיקות גנטיות מקדימות במסגרת קיום מצוות התורה יבטיחו את הברכה: "וְהוֹתִרְךָ ה' לְטוֹבָה בִּפְרִי בִטְנְךָ".
ראש השנה – יום דין? / הרב עידו פכטר
בתודעה הציבורית, לראש השנה נזקפות שתי משמעויות: היום הראשון של השנה, והיום בו האדם נידון בפני בורא עולם. בין שתי המשמעויות הללו קיים קשר הדוק, שכן לכאורה אין יום מתאים יותר מהיום הראשון של השנה, כדי לערוך בו דין וחשבון לאדם ולהכריע מי "בקיצו ומי לא בקיצו... מי יעני ומי ייעשר".
ואולם, האמנם יש לתודעה זו הצדקה? האם כה פשוט הדבר שראש השנה הוא יום הדין?
נפתח בהיבט התיאולוגי. מה משמעותה של הקביעה שהאדם נידון בראש השנה? וכי ניתן להעלות על הדעת שביום זה נגזר עליו אם ימות, יעני או ייעשר? והרי שערי תפילה ותשובה פתוחים תמיד, ואדם יכול לשוב בתשובה בכל יום ובכל רגע במהלך השנה. כיצד ניתן אפוא להעלות על הדעת שבראש השנה דינו נחתך? אכן, התלמוד הבבלי מזכיר את דעתו של התנא רבי יוסי שסירב לזהות את ראש השנה כיום דין וקבע ש"אדם נידון בכל יום" (ראש השנה טז, ע"א). בהמשך, התלמוד תמה כיצד אנו מתפללים בכל יום על חולים שיתרפאו, אם גזר דינם נקבע בראש השנה:
"אמר רב יוסף: כמאן מצלינן האידנא אקצירי ואמריעי (=על החולים ותשושי הכוח)? כמאן - כרבי יוסי. ואיבעית אימא: לעולם כרבנן, וכדרבי יצחק. דאמר רבי יצחק: יפה צעקה לאדם, בין קודם גזר דין בין לאחר גזר דין".
על פי התלמוד, ישנן שתי דרכים להסביר כיצד אנו מתפללים על החולים מידי יום. או שאנו פוסקים את עמדתו של רבי יוסי, ואז ראש השנה איננו יום דין, או שאנו מקבלים את הדעה שראש השנה הוא יום דין אלא שיפה תפילה גם לאחר גזר הדין. הבעיה היא שגם אם נקבל הסבר אחרון זה, לא ברור מה המשמעות של גזר הדין אם תפילה יכולה לשנותו, וכבר התפלפלו בכך ראשונים ואחרונים (ראו תוספות שם). בכל מקרה, מסוגיה זו ברור שהקביעה שראש השנה הוא יום דין כלל אינה פשוטה מבחינה מחשבתית.
הבעיה הגדולה יותר היא שלזיהויו של ראש השנה כיום דין אין מקור לא בתורה ולא בספרות חז"ל הקדומה. צר המקום מלהאריך בעניין זה, ועל כן נסתפק בראשי פרקים בלבד. בתורה, לא רק שראש השנה איננו מוזכר כיום דין אלא שהוא כלל לא מוזכר כיום הראשון של השנה. התורה מציינת מפורשות שזמנו של ראש השנה הוא "בחודש השביעי באחד לחודש" (ויקרא כג, כד), ואין הוא החודש הראשון בשנה, שמתחילה מניסן. גם כינויו של היום– "זכרון תרועה" (שם) או "יום תרועה" (במדבר כט, א)– איננו מרמז על היותו ראש השנה או יום הדין.
מגמה זו ממשיכה גם במשנה. אמנם רבי יהודה הנשיא קורא למסכת 'ראש השנה' כך, אבל כבר בראשיתה הוא קובע שישנם "ארבעה ראשי שנים" (א, א). כלומר, ראש השנה הוא מושג יחסי. לעניין שנת שמיטה ראש השנה חל בא' בתשרי, אבל לרגלים דווקא א' בניסן הוא ראש השנה, ולמעשר בהמה דווקא א' באלול הוא ראש השנה. משמע, אין ראש השנה אחד ויחיד אותו מציינים.
במשנה השנייה אנו מוצאים אותו מהלך בנוגע לאופיו של החג כיום דין. המשנה פותחת בקביעה ש"בארבעה פרקים העולם נידון" (א, ב), ממנה עולה שאין יום אחד שבו א-לוהים דן את הכל, אלא בכל רגל א-לוהים דן את היבול המבשיל בו. חדי עין גם יכולים להבחין שהדין הנוגע לראש השנה "בראש השנה כל באי העולם עוברין לפניו כבני מרון" (שם), חריג בסגנונו הספרותי וכנראה הוא תוספת מאוחרת למשנה שלא דיברה בראש השנה כלל ועיקר.
נמצא לאור כל זאת, שקשה למצוא בסיס מוצק במקורות הקדומים לזיהויו של ראש השנה כיום דין, ואם כן עולה השאלה מה עיקרו של יום זה, ומנין בכל זאת צמחה התודעה הרואה בו יום דין. בכך נעסוק אי"ה ברשימה הבאה.
אשר נתת לי ה'
פילבר
 
יש דברים העומדים ברומו של עולם ובני אדם מזלזלים בהם. אחד מהם הוא מידת "הכרת הטוב", כשאדם המקבל טובה, עזרה, סיוע וכדומה מזולתו, ולאחר מכן לא זו בלבד שהוא מתכחש לטובה שקיבל אלא פעמים אף משלם רעה תחת טובה. אז לא רק שאינו מכיר טובה אלא שהוא כפוי טובה. מי לנו גדול מאדם הראשון שהיה יציר כפיו של הקב"ה (זהר) ואפילו הוא נכשל בכפיות טובה כשאמר לקב"ה (בראשית ג יב): "האשה אשר נתתה עמדי". כמו כן דור-המדבר שהיה דור דעה אף הוא לקה בכפיות טובה כשאמר (במדבר כא ה) על המן: "ונפשנו קצה בלחם הקלוקל" (עיין ע"ז ה ב). כדי לחנך את עם ישראל לרכוש את המידה החשובה הזו של הכרת הטוב נצטווינו בכמה מצוות שתכליתן להשריש באדם את מדת הכרת הטוב. וכך מסביר ספר החינוך את מצות כיבוד אב ואם: "משורשי מצווה זו, שראוי לו לאדם שיכיר ויגמול חסד למי שעשה עמו טובה, ולא יהיה נבל ומתנכר וכפוי טובה שזו מדה רעה ומאוסה בתכלית לפני אלוקים ואנשים. שייתן אל לבו כי האב והאם הם סיבת היותו בעולם, ועל כן באמת ראוי לו לעשות להם כל כבוד וכל תועלת שיוכל, כי הם הביאוהו לעולם, גם יגעו בו כמה יגיעות בקטנותו. וכשיקבע זאת המידה בנפשו יעלה ממנה להכיר טובת הא־ל ברוך הוא שהוא סיבתו וסיבת כל אבותיו עד אדם הראשון, ושהוציאו לאוויר העולם וסיפק צרכו כל ימיו והעמידו על מתכונתו ושלמות אבריו, ונתן בו נפש יודעת ומשכלת, שאילולי הנפש שחננו הא־ל יהיה כסוס כפרד אין הבין, ויעריך במחשבתו כמה וכמה ראוי לו להיזהר בעבודתו ברוך הוא". מדברי ספר החינוך מבואר שכפיות הטובה המתחילה בין בני אדם עלולה להביא גם לכפיות טובה של האדם כלפי בורא עולם.
 
משה רבנו משמש דוגמא אישית להכרת הטוב. רואים אנו זאת כשהקב"ה מבקש למנותו מנהיג במצרים במקום אהרן אחיו הוא מסרב, בטענה שהתפקיד מגיע לאהרן שיש לו זכות ראשונים כשהתמסר לעמו במצרים וסבל עמם והנהיגם שם בשנות הרעה. רק לאחר שהקב"ה אמר למשה שלא זו בלבד שאהרן מסכים לחילופי המשמרות אלא "וראך ושמח בלבבו", רק אז התרצה משה. במידה זו של הכרת הטוב ממשיך משה גם כשאינו מלקה את מי היאור במכת דם מפני שהיאור הצילו, ולא את עפר הארץ במכת הכינים מפני שהארץ עזרה לו להטמין את המצרי בחול. התנהגות הפוכה משל משה מוצאים אנו אצל בני ישראל בימי גדעון, שהם "לא עשו חסד עם בית ירובעל גדעון ככל הטובה אשר עשה עם ישראל" ועל כך אומר להם יותם בנו של גדעון: "ואם טובה עשיתם עם ירובעל ועם ביתו ואם כגמול ידיו עשיתם לו? אשר נלחם אבי עליכם וישלך את נפשו מנגד ויצל אתכם, ואתם קמתם על בית אבי". וסופה של כפיות הטובה שהביאה הרס הדדי של השותפים בכפיות הטובה, עד שלבסוף נלקחה מהם ההנהגה שנטלו שלא בדין (שופטים פרק ט).
 
על רקע הדברים הללו נוכל להבין מדוע הקדימה התורה לפרשת הבאת הביכורים את הכתוב: "והיה כי תבוא אל הארץ", שעל כך אמרו במדרש: "עשה מצוה האמורה בעניין שבשכרה תכנס לארץ" (ספרי), מה יש במצות הביכורים שבשכרה נכנסים ישראל לארץ? ויתרה מזו, הכניסה לארץ הרי היא קודמת להבאת ביכורים? תכלית מצות הבאת הביכורים היא הכרת הטובה. אמנם האדם עמל רבות עד שזכה בפרי יגיעו, אבל לא היה זוכה לכל מה שיש לו ללא מתנת שמים, על כן לפני בואו ליהנות מפרי עמלו עליו לקחת מראשית פרי האדמה ולהביאו אל המקום אשר יבחר ה', ושם להודיע שכל הטוב שיש לו מקורו מריבון העולם הוא. רק חברה שאנשיה יודעים להכיר טובה איש לזולתו, לזכור ולהעריך את זכויות הראשונים של החבר, ולקיים את הכתוב: "איש את אחיו יעזרו ולאחיו יאמר חזק", רק עם חברה כזו מובטחים ישראל שיכנסו לארץ ויצליחו בישיבתה בה.
 הזמנה לשבת / נעמי עיני
יונה, או חָמָמֶה, בשמה המקורי שהוענק לה בתימן, התייתמה מאִמה בגיל שש. 
מסע רגלי מפרך לארץ האבות, סכנת מוות שריחפה על אחיה הגדול ופרידה מחיים בבית ובחמולה גדולה, לטובת חיי פנימייה של עליית הנוער, כולם עיצבו אותה למי שהיא היום- אישה עצמאית, נחושה, משכילה, אך בעיקר אם וסבתא, הפועלת ליצירת רגעי מפגש ו"יחד".
"בואו אלינו לשבת" היא מזמינה, "מסתדר לכם שביום שישי נגיע לבקר עם ארוחת צהריים?", "החיילים חוזרים הביתה לשבת? אולי יעברו דרכינו לומר שלום?". זו דרכה של חמותי. משימת חיים של יצירת משפחה וקירוב לבבות. 
"שְׂאִי-סָבִיב עֵינַיִךְ, וּרְאִי--כֻּלָּם, נִקְבְּצוּ בָאוּ-לָךְ" (ישעיה ס', ד').
הפטרת השבוע מבטאת כמיהה הורית ל"שֶבֶת אחים", מציאות בה הצאצאים באים לבית הוריהם, ויושבים עמם ולכבודם יחד. 
קיבוץ הבנים אינו רק פיסי וניתן להבינו גם ברמה הנפשית– לכל הצאצאים מטרה לשמה הם מתכנסים, שמים בצד מרחק ואי-הסכמות.
מעטים המצבים בחיינו בהם מציאות כזו מתרחשת. על פי רוב היא מתקיימת במצבי מצוקה ומשבר כמו מחלה או פטירה חס ושלום. ואולם כאן ישנה בשורה אחרת (של הנביא ואם יוּרשֶה, של סבתא יוֹנה עִמו), קריאה להתכנסות שמחה וססגונית, מפגש שיש בו הודיה והרבה עין טובה.   
" מִי-אֵלֶּה, כָּעָב תְּעוּפֶינָה; וְכַיּוֹנִים, אֶל-אֲרֻבֹּתֵיהֶם" (פס' ח'). 

עם ישראל, כיוֹנים– ישוב אל השובך, כך עולה מדבריו של ה"מצודת ציון" במקום. מוסר אני לומדת מן ההפטרה: 
לבוא- לא להתלבט או לחשוב על עומס המשימות ביום שישי והזמן הקצוב, על מחיר ההתארגנות או על שולחן צפוף והומה (בו קשה לנהל שיחות נפש "אחד על אחד" כמו שאני אוהבת).  
לבוא- לזהות את היופי ואת העוצמה של הלכידות המשפחתית, את טעמם המופלא של מרק החָמוֹד והאורז שהוכנו ביד אוהבת השכם בבוקר. 
לבוא- להסיר את הכובע בפני אישה/ילדה קטנה שפועלת בעקביות על מנת ליצור מציאות ולהגשים חזון פרטי, גן עדן שנגזל מוקדם מדי.
" נִקְבְּצוּ בָאוּ-לָךְ"– אתגר שם הכתוב לפתחינו, להקדים את הגאולה ולהביא שמחה אישית וכללית לעולם.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

היום הזה נהיית לעם  
נהוראי
רגע לפני הכניסה לארץ מבקש משה להעביר מסר לעם: 

"... הַסְכֵּת וּשְׁמַע יִשְׂרָאֵל הַיּוֹם הַזֶּה נִהְיֵיתָ לְעָם לַה' אֱלֹקיךָ". רש"י מסביר: "בכל יום יהיו בעיניך כאילו היום באת עמו בברית". לדעת רש"י, היום הזה- הכוונה לכל יום בחיינו. אולם, הרש"ר הירש סבור שהמילים היום הזה מתייחסות לרגע כריתת הברית. וכך הוא כותב:

"היום הזה נהיית לעם! היום הזה! החובה המשותפת לתורה, שהוטלה זה עתה על כל הנמנים עמך, והשמירה המשותפת של התורה, שכולכם הועמדתם על משמרתה- היא העושה אותך לעם. היום- ולא קניין הארץ שבעתיד הקרוב, אלא הקניין המשותף של התורה הוא העושה אותך לעם. אפשר שתאבד מן הארץ כדרך שאתה בא לרשתה, אך התורה והתחייבותך הנצחית לשמירתה תישאר קשר נצחי המאחד אותך לעם, וקשר זה לא יינתק לעולם".
לדעתו, פסוקים אלה קושרים באופן בלעדי את מתן תורה עם הזהות הלאומית של עם ישראל, כמאמרו של רב סעדיה גאון בספרו "אמונות ודעות": "לפי שאומתנו בני ישראל אינה אומה אלא בתורותיה" (מאמר שלישי, אות ז). לדעת הרש"ר הירש, רואה התורה צורך להזכיר את כוחו של מעמד הר סיני ותוקפו דווקא לפני הכניסה לארץ, על מנת להדגיש שארץ ישראל היא לא מרכיב בזהותו הלאומית של עם ישראל. לא ניתן לנתק בין הזמן והמקום בהם הרש"ר הירש כתב את הדברים, שעה שנלחם על הזהות היהודית בתקופה של רפורמה בגלות. 
רש"י אינו יכול לפרש כך את הפסוקים שכן במקום אחר (דברים יא,יח) מצטט את דברי הספרי: "אף לאחר שתגלו היו מצוינים במצוות, כדי שלא יהיו חדשים כשתחזרו". זאת אומרת: אמנם אנו חייבים אף בגלותנו בכל המצוות, אבל כל זאת רק על-מנת שנוכל לקיימן בעתיד כשנחזור לארץ ישראל. אם כן, שורש קיום המצוות ושמירת התורה הוא בארץ ישראל. יתירה מזאת, הערבות של עם ישראל מתעצמת בשעה שנכנסו לארץ. הגמרא (סנהדרין מג ע"ב) מחלקת בין עבירת היחיד בחוץ לארץ לבין עבירת היחיד בארץ ישראל. הקהילה בגלות נענשת על עבירת היחיד רק אם העבירה התבצעה בפרהסיה. לעומת זאת בארץ ישראל נענשת האומה אפילו על עבירה הנעשית בצנעא. וכך  מסביר המהר"ל בנתיב הצדקה פרק ו': 'אבל הפירוש הנראה, כי כאשר נכנסו ישראל לארץ היו ישראל עם אחד לגמרי, ... כי נקרא ערב שהוא מעורב עם השני, ולא נעשו ישראל מחוברים להיות עם אחד לגמרי, עד שבאו לארץ והיו ביחד בארץ והיה להם מקום אחד הוא ארץ ישראל, ועל ידי ארץ ישראל הם עם אחד לגמרי. ולכך כתיב גם כן: "להיות לכם לאלוקים" - כי יש להם א-ל אחד"'. כלומר, בעוד שבגלות הערבות נובעת מחובתו של האדם להוכיח את החוטא, הרי שבארץ ישראל האחריות נובעת מכך שעם ישראל נחשב כיחידה אורגנית אחת שלא ניתן לפצלה.  
מאפיין מיוחד שנוסף בברית בערבות מואב, ולא היה ביציאה ממצרים ובמעמד הר סיני, הוא ארץ ישראל. בברית מצרים ניתנה החירות, בברית סיני הצטרפה התורה, ברם רק כעת, בברית הנכרתת טרם הכניסה לארץ, מצטרף המרכיב החשוב של ארץ ישראל. 'היום הזה נהיית לעם'- עד היום לא היית עם כי היית חסר ארץ. היום הושלמו היסודות שלך ונהיית לעם. 
בדורנו זכינו לקומה נוספת. הרב עוזיאל זצ"ל היטיב לבטא זאת בנאום שנשא ביום הכרזת המדינה: "דבר זה ראוי לאמרו ביום זה- הוא יום הכרזת מדינתנו העצמאית, מדינת ישראל. 'היום הזה נהיית לעם לה' אלוקיך', כי ביום זה התפרקנו מעול שיעבוד מלכות זרה בצורה מנדטורית בארץ ישראל...". 
לקראת הכרעה בבג"ץ על מתווה הכותל   
בג"ץ הורה לממשלה להודיע עד סוף שבוע הקרוב האם היא מוכנה לשקול מחדש את יישום 'מתווה הכותל' שהוקפא. עו"ד אילן בומבך מסביר מדוע אין להיענות לדרישת הרפורמים לחייב את המדינה להקצות להם רחבה נפרדת, בתוך הרחבה המסורתית של הכותל, כפי שהם דורשים 
עו"ד אילן בומבך
כזכור לטוב, בשנת התשכ"ז, שוחרר הכותל המערבי, וכך הוגשם אחד החלומות הגדולים ביותר של העם היהודי לחזור ולהתפלל במקום קדוש ונכסף זה. בח' בתמוז תשכ"ז, חוקקה הכנסת את חוק השמירה על המקומות הקדושים, לפיו האחריות למתחם הכותל היא של משרד הדתות. מאז, הכותל המערבי משמש כבית כנסת אורתודוכסי, לכל דבר ועניין, בו נערכים מניינים, ולפיכך, מתקיימת בו הפרדה בין נשים לגברים.
היוזמה הראשונה לתפילה לקיום תפילת נשים בטליתות ולקיום תפילה החורגת מן המקובל לפי המנהג האורתודוכסי, באה בשנת תשמ"ט ונתקלה בהתנגדות רבתי של מתפללים ומתפללות. 
בשנים תשמ"ט-תש"ן עתרו נשות הכותל לבג"ץ, להתפלל ברחבת התפילה בכותל המערבי, כשהן נושאות ספרי תורה ועטופות בטלית. במהלך בירורה של העתירה, תוקנו תקנות השמירה על המקומות הקדושים ליהודים, באופן שהוספה תקנה 1א, האוסרת על עריכת טקס דתי בכותל המערבי שלא "על-פי מנהג המקום, הפוגע ברגשות ציבור המתפללים".
בשנת תשנ"ד, דחה בג"ץ, ברוב דעות, את העתירות, ושלושת השופטים שישבו בדין כתבו בו שלוש חוות-דעת נפרדות. המשנה לנשיא השופט מנחם אלון סבר כי אין לנשות הכותל זכות להתפלל ברחבת הכותל. מנגד, סבר השופט לוין כי לנשות הכותל זכות להתפלל ברחבת הכותל, ול"מנהג המקום" יש ליתן ביטוי לגישה פלוראליסטית. מולם, הנשיא שמגר הציע גישה שלישית, לפיה ראוי לנסות ולהמשיך במאמצים להגיע להסדר המקובל על הכול, והציע לממשלה לשקול את מינויה של ועדה שתגיע לפתרון מאוזן שיגשים את חופש הגישה לכותל. 
לימים מונתה ועדת יעקב נאמן על מנת למצוא פתרון לסוגיה, ובשנת תשנ"ח היא הגיעה לכלל מסקנה כי תפילה באתר "קשת רובינסון", שהוא שריד מן החומה המערבית של הר הבית, היא "החלופה המעשית ביותר לצרכיהן ולתביעותיהן של 'נשות הכותל'". נשות הכותל פנו בעתירה נוספת כנגד החלטת הוועדה, וטענו כי עליהן להתפלל ברחבת הכותל ולא באתר חלופי. בבג"ץ 4128/00, קבעה דעת הרוב כי אמנם מצבו הנוכחי של אתר "קשת רובינסון" אינו מהווה מימוש ראוי לזכות נשות הכותל להתפלל, אך ככל שהממשלה תפעל להפיכתו לאתר תפילה מסודר, ניתן לראותו כ"מעין המשך של רחבת הכותל".
בשנת תש"ס, המדינה הגיעה להסכם עם תנועות הרפורמים והקונסרבטיבים לפיו יוקצה מקום תפילה בקשת רובינסון, בו יוכלו המתפללים להתפלל יום בשבוע. בשנת תשס"ו הורחב ההסכם, כך שניתן יהיה להתפלל מדי יום. בשנת תשע"א יזמה ממשלת ישראל תכנית להרחבת רחבת התפילה בוועדות התכנוניות, ובשנת תשע"ג הוקמה פלטפורמה המיועדת לשמש כ"עזרת ישראל" שלישית בכותל, בה יתקיימו תפילות ללא הפרדה בין גברים לנשים.
הארגונים הרפורמיים והקונסרבטיביים לא הסתפקו בכך, ועתרו מחדש לבג"ץ בשנת תשע"ג, כדי להקצות להם מקום נפרד בתוך "רחבת הכותל", ולאפשר להם לקיים בה את מנהגיהם. 
החשש מכך שבית-המשפט יורה על הקצאת שטח ברחבת התפילה המרכזית, הוביל את הממשלה להחליט בשנת תשע"ו (החלטה מס' 1075), כי שר הדתות יתקן את תקנות השמירה על המקומות הקדושים ליהודים, וכן הוחלט להקצות כספים רבים לצורת שיפוץ וניהול רחבת התפילה הייעודית.
כשנה וחצי לאחר מכן, החליטה ממשלת ישראל בחודש יוני שנה זו (החלטה מס' 2785) להשהות את יישום החלטה מס' 1075, ולהנחות את השר צחי הנגבי ומזכיר הממשלה להמשיך ולהידבר עם כל הגורמים הנוגעים בדבר. כמו כן, ראש הממשלה הנחה בהחלטה זו, את מזכיר הממשלה לפעול במהירות האפשרית לבנייתה ולהכשרתה של רחבת התפילה הדרומית (אתר קשת רובינסון).
לפני שבוע, ביום ט' באלול, קבע בית-המשפט העליון כי על המדינה להודיע עד ליום 14.9.17, האם היא מוכנה לשקול מחדש את יישום מתווה הכותל ש"הוקפא" כאמור. (מערכת שבתון: נוכח המשך הקפאת ה'מתווה' דורשים הרפורמים רחבה משלהם בתוך הרחבה המסורתית שליד הכותל, להבדיל מהרחבה בקשת רובינסון).
עמדתי המשפטית היא כי אין לחייב את המדינה להקצות לארגונים הרפורמיים והקונסרבטיביים רחבה נפרדת בתוך הרחבה המסורתית הגדולה של הכותל, וזאת מן הטעמים הבאים:  
האחת, לפי מנהג המקום, המושרש מזה שנים רבות, הכותל המערבי משמש כבית כנסת אורתודוכסי. עובדה זו נכונה במיוחד מאז שחר הציונות, כאשר יהודים חירפו את נפשם, למרות התנגדותם של הערבים והשלטונות העות'מניים והבריטיים, לשפוך את שיחם בפני קונם.  
השנייה, בדומה לעמדתו של השופט אלון, אורח התפילה של זרמים קונסרבטיביים ורפורמיים, בו אין הפרדה בין גברים לנשים, אכן "אינו מקובל" ופוגע ברגשותיהם של הרוב האורתודוכסי במקום, ולפיכך הוא מנוגד לתקנה 1א לתקנות השמירה על המקומות הקדושים ליהודים. 
השלישית, דרך התפילה של המתפללים הקונסרבטיביים והרפורמיים ברחבה המסורתית של הכותל מהווה סיכון ממשי להפרתו של הסדר הציבורי. בעניין זה, לא מדובר בסיכון מופרך, הואיל ולא אחת אירעו ברחבת הכותל, אירועים אלימים קשים בין מתפללים, בעקבות תפילה בפרהסיה של המתפללים הנמנים על הזרמים הנ"ל. 
הרביעית, הממשלה מקיימת כבר את החלטותיו הקודמות של בג"ץ בנדון, כאשר היא עמלה על הרחבתה והסדרתה של הרחבה הממוקמת ב"קשת רובינסון". על-כן, הדרישה לקיום תפילה נפרדת ברחבת הכותל, אינה מבוססת על פסיקה קודמת, והיא חורגת מן המוסכם בין הממשלה לזרמים אלה. 
חמישית, קשה להלום מצב בו בית המשפט העליון מתיר את הגבלת חופש הפולחן של יהודים בהר הבית (בג"ץ 292/83 ובג"ץ 4185/90), אך בה בעת, בכותל המערבי, הדין ישתנה, ולפתע חופש הפולחן לא ייסוג מאותם עקרונות שמגבילים אותו ממזרח לו (החשש מפגיעה בסדר הציבורי ופגיעה בפולחנם של מאמינים אחרים).
בהזדמנות הזו, אאחל לקהל הקוראים שנה טובה ומניעת מחלוקות בעמנו, וכדברי חז"ל: "לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום".
"והיית משוגע ממראה עיניך אשר תראה"

הרב ד"ר משה רט

אחת השאלות הגדולות הקשורות לנפש היא האבחנה בין פנים וחוץ. מה קיים בתוך הנפש, ומה מחוצה לה? בעבר, נטו לייחס מחלות נפש שונות להשפעות חיצוניות, כמו אלה של שדים ומזיקים המשתלטים על האדם. כיום נוטים לייחס אותן לתהליכים פנימיים, פסיכולוגיים או נויורולוגים. האמת היא שאין כמעט דרך להבדיל בין שתי האפשרויות, ולמעשה ההבדל הוא חסר משמעות למדי. עולם הנפש והתודעה קיים בפני עצמו, ומי יכול לומר איפה עובר הגבול בין מעמקיו האפלים של התת-מודע לבין ישויות אחרות? הרב קוק למשל סבר שכשם שהתגלה שמחלות גופניות נגרמות על ידי יצורים חיים בלתי נראים, כך גם מחלות נפשיות נגרמות על ידי מזיקים רוחניים בלתי נראים. יונג דיבר על תת-מודע קולקטיבי המשותף לכל האנושות, ממנו עלולים להגיח דברים שונים ומשונים ולהשפיע על האדם. מה שברור הוא שהצמדת שמות עם צלצול מדעי להפרעות נפשיות שונות, כמו סכיזופרניה או שסעת, לא באמת מסביר אותן.

תופעה נפוצה שאנשים רבים חווים אבל חוששים לדבר עליה, היא שיתוק שינה. אדם מתעורר באמצע הלילה, ומוצא את עצמו שוכב במיטתו כשהוא משותק לחלוטין ואינו מסוגל להזיז אצבע. חוויה זו מלווה פעמים רבות בתחושה של אימה נוראית, ובהופעתן של דמויות מבעיתות כמו אנשי הצללים, האיש בעל המגבעת, והמכשפה הזקנה. המעניין הוא שאותן דמויות נצפו על ידי אנשים שונים בכל רחבי העולם ולאורך ההיסטוריה, ולפעמים על ידי כמה אנשים בו זמנית (כמו בני זוג). למרות האימה החזקה, כעבור זמן מה חולף השיתוק והדמויות נעלמות בלי פגע. סטטיסטית, אחד מכל שלושה או ארבעה אנשים יחווה שיתוק שינה לפחות פעם חייו, וישנם כאלה החווים אותם לעתים תכופות ואף בקביעות. 
מה פשר התופעה הזו? המדע טוען, כצפוי, שמדובר בהזיות הנובעות מערבוב בין ערנות לחלום. רבים מאלה שחוו שיתוק שינה מתנגדים להסבר זה, וטוענים שמדובר במציאות ריאלית. אולם יתכן ששניהם צודקים: כל עוד אין דרך לקבוע את גבולות הנפש ולהבחין בין פנים לחוץ, אין דרך להבדיל בין הזיה לממשות, וגם אין השלכה מעשית להבדל. מה שחשוב הוא להתמקד בחוויה עצמה ולנסות להתמודד איתה, בלי קשר לתאוריות לגבי העומד מאחוריה.

מספר קווי האוטובוס ברישיון בשבת הוכפל בחמש שנים
כותרת משינה
המדינה לבג"ץ: היתרים לקווים בשבת ניתנים בצמצום בהתחשב במסורת ישראל כפי שקובע החוק בעניין זה
ליאת שוקרון
סטאטוס-קוו? לתפארת המליצה בלבד. ב"כ המדינה, בתשובה לעתירה הדורשת הרחבת קווי האוטובוס בשבת, חשפה כי כיום מופעלים בשבתות 383 קווי אוטובוס, לעומת 373 קווים לפני שנה בדיוק ולעומת, ותחזיקו טוב את הכסא, 164 קווים באישור בשנת 2012. לא רק עבודות ברכבת (בשבתות), מתחמי קניות הומי אדם (בעיקר בשבתות), מה לא, גם הרבה קווי אוטובוס ברישיון. עכשיו זה רשמי.
בטענות מקדמיות שהגישה השבוע המדינה לעתירה שהגישו חה"כ זנדברג, התנועה הרפורמית, תנועת ישראל חופשית ועמותת חדו"ש– לחופש דת ושוויון, טענה המדינה באמצעות עו"ד נחי בן אור, הממונה על ענייני בג"ץ בפרקליטות המדינה, כי ההסדר למתן רישיונות לנסיעה ציבורית בשבת מבוסס על חוק לפיו על השר להתחשב "ככל שניתן" במסורת ישראל בכל הנוגע לתנועת כלי רכב בשבתות, ולכן מתן היתר לכך מפורש בצמצום. יחד עם זאת, צוין, כי חל גידול במספר הרישיונות שניתנו, בתיאום עם מנכ"לית המשרד. המספרים: 164 קווים בשבת בשנת 2012, 383 קווים כיום.
ביחס לדרישת העותרים לקווים בשבת לבתי חולים צוין כי רוב בתי החולים החלו לספק לעובדיהם שירות הסעות מטעמם, כך שהצורך בקווים כאלה ירד. על הדרישה לקווים ליישובי ספר ויישובי מיעוטים נכתב כי יש קווים כאלה, והם נבחנים תדיר גם באשר לביקוש ולכדאיות הכלכלית שלהם. "מוסיפים קווים וגורעים קווים גם על פי ביקוש והיצע, הצדקה כלכלית וסקרים", צוין.
עיקר העתירה נסוב סביב פרשנות משפטית של אחת מתקנות התעבורה. בתקנה נאמר כי לא יינתן רישיון להפעלת אוטובוס ציבורי בימי מנוחה, אלא (בין היתר) בקו שירות "שהוא חיוני, לדעת הרשות, מבחינת קיום שירותי תחבורה ציבורית". המדינה סבורה כי תקנה זו, אשר מתייחסת למתן רישיון לפעילות בימי מנוחה של קווים שהם חיוניים מבחינת קיום שירותי תחבורה ציבורית, נועדה לאפשר קיום הולם של תחבורה ציבורית, למשל לאחר כניסת השבת ולפני יציאתה. הכוונה בעניין זה היא בעיקר לקווים ש"גולשים" לאחר כניסת השבת ומתחילים טרם צאתה. המדינה סבורה שאין לקבל את פרשנותם של העותרים לתקנה זו, כתקנת סל, פרשנות אשר אינה עולה בקנה אחד עם כוונת המחוקק ועם מארג החקיקה.

עוד משיבה המדינה כי אישור הבקשות לנסיעות ציבוריות בשבת בא בהתבסס על בקשות של הרשויות המקומיות, שבד"כ יודעות לשקף ברמה מיטבית את צורכי הציבור, אך גם נשקלות פניות של גופים פרטיים.
העותרים תבעו גם כי משרד התחבורה יעשה סקר מקיף בדבר צרכי הנסיעות בשבת. "הגם שאנו מסכימים שמן הראוי לשמור על צביונו המיוחד של יום השבת במרחב הציבורי, הרי שהשמירה על מסורת ישראל אינה יכולה להיות השיקול היחידי והבלעדי של משרד התחבורה".
מן הצד השני, המדינה בתשובתה קבעה כי מדובר בסוגיה חברתית ציבורית בעלת חשיבות רבה ביותר ולפיכך עמדת המדינה היא שהעתירה אינה מגלה עילה להתערבות בית המשפט, ועל ביהמ"ש לדחות את העתירה ולהשאיר את הנושא לזירה הפוליטית והמקצועית.
"אשר יהיה בימים ההם"
מיכל
הביכורים הם כקרבן והבאתם למקדש נתמכת בסיוע הכהנים כמקבלי הביכורים, כפי שהתורה קובעת: "ובאת אל הכהן אשר יהיה בימים ההם ואמרת אליו...". 
המילים "אשר יהיה בימים ההם" נראות מיותרות. שהרי אין שום דרך לקיים את המצווה באמצעות כהנים שכבר אינם בין החיים. ונראה שהתורה רומזת שהמצוי אינו תמיד הרצוי, אך מורה לנקוט בגישת: "זה מה יש". ואכן, לדברי חלק מהפרשנים יש לומר שגם אם התברר מאוחר יותר שהכהן היה פסול לעבודה, אין לפסול את הביכורים. בכיוון דומה מבאר בעל יצחק ירנן (ר' אליקים גטיניו, המאה הי"ח סלוניקי) את הביטוי: "שהכוונה לו למה שאמרו חכמים שנותנין אותן לאנשי משמר יהיו כמו שהם ואף שאינם חברים".
רוב המפרשים הניחו שיש בדברי התורה כאן רמז לכך שבין הכהנים עשויים להימצא גם לא רק מי שאינם נוהגים בחסידות יתירה אלא גם בעלי פסול ממשי.
במדרש ההלכה שבספרי מובאת גישה דומה אך לעמדה זו מובאת תוספת חשובה: 
"זו היא שאמר רבי יוסי הגלילי. וכי עלתה על דעתנו כהן שאינו בימיך?
אלא כהן שהוא כשר ומוחזק לך באותם הימים... 
וכן הוא אומר 
אל תאמר מה שהיה שהימים הראשונים היו טובים מאלה" (קוהלת ז).
הדרשה נחתמת בפסוק מקוהלת "אל תאמר מה שהיה, שהימים הראשונים היו טובים מאלה...". הנחת היסוד של הדרשן היא שאין מקום לגעגועים ונוסטלגיה. גם בעבר המצב לא היה טוב יותר.

ראיה לדבריו של ר' יוסי הגלילי ניתן למצוא במשנה במסכת יומא. המסכת פותחת בהכנה של הכהן הגדול ליום הכיפורים ובהפרשתו מביתו למשך שבוע ימים. במשך הימים הללו, החופפים למעשה, לעשרת ימי תשובה, הכהן עובר סידרת חינוך. מלמדים אותו את סדר העבודה, מלמדים אותו להבחין בין בעלי החיים המוקרבים. בסופו של דבר גם משביעים אותו שלא ישנה מן ההלכה. בלילה האחרון, מתוך דאגה שלא יירדם וחלילה ייטמא, יושבים וקוראים ולומדים בפניו או אתו. וכך קובעת המשנה:
" אם היה חכם דורש ואם לאו תלמידי חכמים דורשין לפניו. ואם רגיל לקרות קורא ואם לאו קורין לפניו. ובמה קורין לפניו? באיוב ובעזרא ובדברי הימים. זכריה בן קבוטל אומר פעמים הרבה קריתי לפניו בדניאל".
המשנה משיחה לפי תומה, וממנה אנו לומדים שהכהנים היו לפעמים חכמים ולפעמים לא, לפעמים היו יודעי ספר ולפעמים לא. וכן, שחומר הקריאה שהביאו בפניהם כלל גם דברים המושכים את הלב שיש בהם "סיפורים וקורות הזמנים". ואולי כל אלה אף נאמרו לא בלשון הקודש, אלא בשפה הארמית המדוברת. ודוק, המשנה דיברה על הכהן הגדול! וממנו ניתן ללמוד בקל וחומר לשאר הכהנים. במשנה אולי מדובר בכהנים של ימי בית שני, אך מסיפורי התנ"ך למדנו שגם בימי בית ראשון הכהנים לא היו שייכים בהכרח לחבורת הלמדנים והצדיקים. 
עד כדי כך, שהרמב"ן בפירושו לפסוקנו תוהה על הנחות היסוד מהן ניתן להסיק שכן ישנה ציפייה לכהנים ראויים. שהרי בניגוד למשרות שיפוט המחייבות ידע ומידות טובות, הכהנים משמשים בפונקציה טכנית. הרמב"ן סבור שאין אפילו הווה אמינא לחשוב שיש צורך לדקדק במידותיו של הכהן. כאן יש לנקוט בגישה התכליתית. בדבריו של הרמב"ן כמוס רעיון נשגב יותר. אם פרשני המקרא סברו שניתן להסתפק בשירותי כהנים לא ראויים, והמדרש בספרי טען שהכהנים מעולם לא היו טובים יותר, בא הרמב"ן ועל פי דרכו מעיר שאולי זוהי האוטופיה עצמה. מתברר שהתורה קובעת כמעלה ולא כחסרון שכל כהן, באשר הוא, ראוי לקבל את הביכורים. התורה רואה בכהן כעין צינור המשרת מחד גיסא את האדם המקריב ומאידך גיסא את בית ה'. ככל שהוא שקוף יותר, כך עבודת ה' נעשית על הצד היותר נכון וטוב שלה.
רעיון דומה מובא אצל ר' צדוק הכהן מלובלין. אף הוא הולך בעקבות הרמב"ן אך מסביר שתכונת ה'צינוריות' איננה כה פשוטה ולא כל הגורע מוסיף. מעלת ה'צינוריות' היא גבוהה ומצריכה אימוץ של מידת היסוד, היא תובעת את ההתבטלות המוחלטת: 
"לפי האמור מובן דכיון דאומר לכהן 'לה' א-להיך', מפני שהוא מבורר במדת צדיק יסוד עולם...". 
בסוף דבריו מעיר ר' צדוק שבכל כהן טבועה תכונה זו של מידת היסוד. נדמה שר' צדוק רומז לכך, שהתפקיד מלביש את האדם בתכונות הנדרשות לו. השליחות הציבורית באה יחד עם המלבושים הנדרשים לה.
העיון בפרשת ביכורים ובתכונותיהם של הכהנים אינו לימוד "הלכתא למשיחא". מה שגנוז בפרשיה זו עשוי ללמד אותנו הרבה בהלכות שליחות ציבור והנהגה בכל תחום שהוא. אף המורים שהחלו את תקופת ההוראה והחינוך בבתי-הספר יודעים שככל שייטיבו להכיר את צורכי התלמיד ויהיו יד מושטת להם, כך יצליחו יותר במשימה. ובע"ה בימים הנוראים יעמוד שליח הציבור לפני ה' בתפילה לסליחה ומחילה יפתח את תפילתו בבקשת "הנני העני ממעש".
רואים אור בקצה המנהרה?
מפוני עמונה שבעי הבטחות, ובאותה המידה אכזבות מהממשלה ומהעומד בראשה, בכל הקשור לבנייה של היישוב החדש, שישא את השם 'עמיחי'. בשבוע שעבר הבליחה שם איזושהי קרן אור, באשר הממשלה קיבלה להפנות את תקציב הקמת הישוב עמיחי ואת האחריות הביצועית להקמתו לאחריות משרד הפנים. "אנחנו מברכים בזהירות", אמר אביחי בוארון, יו"ר מטה עמונה, "על ההחלטה שלמעשה תביא לחידוש העבודות... ואולם מחויבות זו (של רה"מ) תמומש לגמרי כשנעלה לישוב החדש". וכאן שימו לב לכמות השבחים שהוא מעטיר על שר הפנים דרעי. (לתשומת לב בנט ואריאל...). "ראוי לברכה מיוחדת שר הפנים הרב אריה דרעי שבשבוע האחרון התגייס ופעל ללא ליאות ונוכח מצבם של מפוני עמונה התגייסו הוא וכל צמרת משרדו לקחת אחריות על התסבוכת התקציבית, ולהביא לפתרונו המוצלח למרות קשיים רבים- אנשי עמונה מעריכים מאוד את שר הפנים על כך". ופטור בלא כלום א"א? אז הנה הסייפא: "אנו מברכים גם את שר הביטחון וכן את שרת המשפטים שפעלו להצלחת המהלך". לי זה נשמע קצת רפה. אבל מעולם לא עמדתי במצבם של מפוני עמונה, כך שמי אני שאדון אותם? לשר החקלאות, אורי אריאל, ב"ה תיאבון בריא, ואת הודעתו לעיתונות בתום ישיבת הממשלה, סיים ב: "כעת נותר לממש את ההבטחות להקים לתושבי מגרון את הישוב שלהם ולבנות את מה שהובטח בבית אל ולהרחיב את ההתיישבות ביהודה ושומרון". ונאמר איכ"ר. 
**
אז מי אתם רוצים שיחליט?
אי אפשר לאחוז בחבל בשני קצותיו, רק מתי שזה מתאים לך. או ש, או ש. הטענה החוזרת ונשמעת מצד הימין וח"כים הדתיים כלפי בג"ץ היא שהוא שם עצמו במקום המחוקק, מכניס עצמו לנושאים שלכאורה הכנסת אמורה להחליט בהם וכי הוא –בג"ץ– לוקח לעצמו סמכויות לא לו. זה שנים שבג"ץ הרוויח טענות אלה ביושר. ביום חמישי האחרון נערך בבג"ץ (עוד) דיון בנושא מתווה הכותל. נושא נפיץ, לכל הדעות, שמי יודע אם לא הוא זה שיהיה 'הקש שישבור' את הקואליציה. הרפורמים מזה, הרבנות הראשית מזה. לפני שנכנסו לעומק הסוגיות, שניים (מלצר ודנציגר) הודיעו על זיקה מסוימת לתנועה הרפורמית. מצגר סיפר כי לפני 35 שנה ייצג כעורך-דין גוף שקשור לתנועה הרפורמית (בשם ה'איזון' הוסיף כי הוא מיודד עם הרב לאו ואף השתתף בשמחות המשפחה), ודנציגר סיפר שבעבר יעץ, ללא תמורה, לגוף המזוהה עם התנועה הרפורמית ובנוסף ערך בר מצווה לשני ילדיו בבית כנסת רפורמי. עו"ד ד"ר הראל ארנון, שייצג את ארגון נשים למען הכותל ביקש מהנשיאה נאור לפסול את ההרכב, אך בהינף יד שלה היא ביטאה מה היא חשה כלפי בקשתו. תוך שהשופטים ביררו את עמדות הצדדים ביחס ל'מתווה הכותל' שהוקפא, (הנשיאה נאור: 'הקפאה זה דבר שקל יותר להפשיר אותו', דנציגר: 'השאלה המרכזית היא איך אפשר בתוך הליך משפטי לעשות מעין הקפאה או השהייה'), הם ביקשו מהם להתייחס בכתב האם לטעמם (של הצדדים) יש לבג"ץ סמכות לדון במתווה הכותל ולכפות אותו. הרושם שקיבלו רבים מהיושבים באולם היה, שהשופטים ישמחו להחזיר את תפוח האדמה הלוהט הזה לשדה הפוליטי. בישלתם? תאכלו. שאנחנו (בג"ץ) נעשה עבורכם (הפוליטיקאים) את העבודה ואח"כ תשליכו עלינו בליסטראות?. תוך חודש צפוי בג"ץ לפרסם החלטתו.
**
אל תתערבו לנו

המדינה הגישה לבג"ץ את תגובתה המקדמית לעתירות הנוגעות להפעלת תחבורה ציבורית בשבת, לפיה כבודו (בית המשפט) מתבקש שלא להתערב. 
עיקר העתירה נסוב סביב פרשנות משפטית של אחת מתקנות התעבורה. בתקנה נאמר כי לא יינתן רישיון להפעלת אוטובוס ציבורי בימי מנוחה, אלא (בין היתר) בקו שירות "שהוא חיוני, לדעת הרשות, מבחינת קיום שירותי תחבורה ציבורית". המדינה סבורה כי תקנה זו אשר מתייחסת למתן רישיון לפעילות בימי מנוחה של קווים שהם חיוניים מבחינת קיום שירותי תחבורה ציבורית, נועדה לאפשר קיום הולם של התחבורה ציבורית, בקווים ש"גולשים" לאחר כניסת השבת ומתחילים טרם צאתה. המדינה סבורה שאין לקבל את פרשנותם של העותרים לתקנה זו, כתקנת סל, (לפתוח את התחבורה הציבורית בשבת), פרשנות אשר אינה עולה בקנה אחד עם כוונת המחוקק ועם מארג החקיקה. 
מעבר לכך, המדינה סבורה שהחלטת שר התחבורה והמפקח על התעבורה, להימנע מפעולה אקטיבית לאיתור הצרכים התחבורתיים ביום המנוחה, מצויה במתחם הסבירות, כאשר העובדה שבפועל חל גידול משמעותי במספר הרישיונות הניתנים לנסיעה במהלך יום המנוחה (כולו או חלקו) תומכת במסקנה זו.

הערבים נוהרים להישגים
אם אתם עדיין תקועים בסטיגמה שהחינוך במגזר הערבי במדינת ישראל מפגר אחר זה שבמגזר היהודי, הגיע הזמן שתעשו 'חשב מחדש'. מחקר של נחום בלס ממכון טאוב העלה כי ההישגים הלימודיים במגזר הערבי השתפרו משמעותית ומצמצמם בענק את הפער לעומת החינוך במגזר היהודי. שיעור המורים האקדמאים שם גבוהה מזה שבמגזר היהודי. טוב לערבים. טוב גם ליהודים?
ליאת שוקרון

שנת הלימודים החדשה נפתחה בשעה טובה (גם להורים שכעת יוצאים לחופש...) וגם אנחנו נשלח מכאן ברכת שנת לימודים מועילה, מעניינת ואף מהנה. אנחנו מרבים לעסוק בחינוך במסגרות הדתיות, לפעמים מביטים קצת שמאלה מה קורה בחינוך החילוני מזה והחרדי מזה. אבל מה קורה בחינוך במגזר הערבי, המהווה כ-20 אחוז מאוכלוסיית המדינה? דומני כי מיותר להרחיב במה זה קשור אלינו. ברור, שלחינוך, וחינוך טוב, יש השפעה על ערכים, התנהגות, יחס לאחר, וכדומה. מכאן הקשר. מחקר מעמיק של נחום בלס במרכז טאוב לחקר המדיניות החברתית בישראל, הצביע על מגמות מרתקות בחינוך במגזר הערבי. סוציולוגים, אנשי חברה וחינוך, בוודאי יוכלו לעשות מהממצאים מטעמים והקשרים מרתקים לחברה היהודית.


לאורך השנים ההשוואה בין המגזר היהודי והערבי בהיבט הלימודי תמיד הציגה את אותה המגמה- אחוז גבוה יותר של תלמידים מהמגזר היהודי הולכים לבתי הספר, זכאים לבגרויות, מקבלים ציונים גבוהים במקצועות השונים ופונים ומתקבלים ללימודים אקדמיים, מאשר במגזר הערבי. החברה הערבית בישראל לרוב מגיעה ממעמד סוציו-אקונומי נמוך, ממוקמת בפריפריה ומשויכת לרשויות מקומיות דלות תקציב (וכתוצאה מכך 'נהנית' לרוב ממבני חינוך ברמה בסיסית בלבד), שופעות מניעים פוליטיים וקשרי משפחה ענפים שמשפיעים על שיבוצי המורים (והמינויים בכלל), כך שלאו דווקא המורה המשכיל והמחנך המתאים ביותר נבחר לתפקיד. עוד נשמעו ביקורות על ספרי הלימוד שאינם מותאמים דיים לחברה הערבית, שונות שיטות ההוראה בבתי הספר הערביים שמקשה עליהם בלימודים האקדמיים במוסדות בישראל, ועוד ועוד.

במחקרו של נחום בלס ממרכז טאוב לחקר המדיניות החברתית בישראל ניתן לראות כי בשנים האחרונות ההישגים הלימודיים של תלמידים ערבים דווקא השתפרו משמעותית, והפער החוזר ונשנה בין הישגי תלמידי המגזר היהודי ובין אלו מהמגזר הערבי מצטמצם. אם משווים רק בין אוכלוסייה ערבית במעמד כלכלי בינוני-גבוה לאוכלוסיה יהודית דומה (שכן מרבית האוכלוסייה הערבית במצב כלכלי ירוד שאולי משפיע על הצלחותיהם) הפער בין המגזרים מועט ואף מתהפך במקצועות מסוימים. זאת למרות הפערים הגבוהים הקבועים בתקצוב המדינה את בתי הספר של שני המגזרים. לדוגמא, בתי הספר היסודיים במגזר היהודי מתוקצבים בכ-20 אלף ₪ לתלמיד, ובתי הספר היסודיים במגזר הערבי מתוקצבים בכ-16 אלף ₪ לתלמיד (עם זאת, הגידול בתקצוב לאורך השנים גדול יותר במגזר הערבי).


מורה טוב מביא תלמיד טוב? – בבקשה. המחקר של מכון טאוב ונחום בלס מראה כי הפערים בהשכלה ובאיכות המורים (אם נמדוד אותם על פי הותק שלהם במקצוע ולימודיהם האקדמיים) נסגרו כמעט לחלוטין, ושיעור המורים האקדמאים במגזר הערבי אף עולה על שיעורם במגזר היהודי בכל כיתות הלימוד, לדוגמא, 95% במגזר הערבי לעומת 91% אקדמאים במגזר היהודי בחינוך קדם יסודי. נחמה פורתא? במגזר היהודי עדיין שיעור המורים בעלי תואר שני גבוה מזה שבמגזר הערבי.

מבחן מספר התלמידים בכיתה, מדד חשוב מאוד להישגים הלימודיים של התלמידים, הראה כי הפערים במספרי התלמידים בכיתות הצטמצם מאוד- בעוד שבמגזר היהודי לא התרחש שינוי של ממש במספרי התלמידים בכיתה, המגזר הערבי הצליח להקטין את כיתות תלמידי החינוך היסודי וחטיבת הביניים עד שב-2015 בכיתות אלה מספר התלמידים במגזר הערבי היה נמוך מאשר במגזר היהודי, שהוביל רק בכיתות התיכון. האם המהפכה שהכניס שר החינוך, של לא יותר מ-32 תלמידים בכיתה ("סרדינים") תשפר את המציאות ההזויה הזו בכיתות הצפופות?
מדד אחר שנבדק, שיעור הלמידה, מראה שמשנת 1990, בה 63% בלבד מהאוכלוסייה הערבית בגילאי תיכון הלכה לבית הספר, בשנת 2015 כבר 93% מאוכלוסיה זו נמצאים בבתי הספר. מעניין לראות את השינוי בהיבט המגדרי, ב-1990 הופיעו בבתי הספר הערביים רק 59% מהבנות בגילאי 14-17, וב-2015 94% מהן כבר פקדו את ספסלי בית הספר.

גם אנחנו התקדמנו מאז 1990- מ-90% עלו שיעורי הלמידה בגילאי 14-17 ל-97%, כאשר במגזר היהודי דווקא הבנות מובילות במספרים.

משנת 2000 כל המגזרים במדינה השתפרו במדד שיעורי הזכאות לתעודת הבגרות. הממוצע הארצי עלה מ- 40.6% בשנה זו ל- 56% ב-2015. בשנת 2000 הפער בשיעור הזכאים לתעודת בגרות בין תלמידים יהודים לערבים עמד על 17% (לטובת היהודים) וירד ל- 12% בשנת 2015. התלמידים הדרוזים הזכאים לבגרות מובילים בטבלה זו. שיעור הניגשים לבחינות הבגרות במגזר הערבי (81%) דומה לשיעורם במגזר היהודי (84%), ובמגזר הדרוזי הוא אף עולה עליו (90%). 
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המגמה במגזר הערבי חיובית גם לאחר סיום בית הספר. ישנה עליה גם בשיעור הערבים שהתקבלו למוסדות להשכלה גבוהה וגם במספר הערבים מקבלי התארים. הנתון לא מאוד מפתיע. אין ספק שלתלמידים ערבים יש סף קבלה נמוך משל יהודים ישראלים עקב העדפה מתקנת, וכן, המערכות האוניברסיטאיות והמועצה להשכלה גבוהה עושות רבות עבור השתלבות סטודנטים ערבים במערכת ההשכלה הגבוהה בישראל באמצעות תכניות שוויון הזדמנויות ייעודיות, מכינות, מלגות, תרגומים ועוד.


עוד נמצא במחקר כי הפערים בציוני הבגרות בין המגזר הערבי והיהודי נותרו גדולים במקצועות דוגמת אנגלית ומדעי המחשב, אך הצטמצמו במתמטיקה ובמדעים. עם זאת, במבחנים בין לאומיים דוגמת מבחן PISA, הפער בין תלמידי המגזר היהודי ותלמידי המגזר הערבי גבוה (104 נקודות) גם אם ננטרל את המצב הסוציו אקונומי של הנבדקים. 
אם יש כזו מגמת שיפור דרמטית, כיצד היא אינה זולגת גם למבחנים הבין לאומיים? יש שיצביעו על תופעת ההעתקות רחבת ההיקף במגזר הערבי כאחראית להצלחות המרובות במבחנים הפנימיים- סיוע של מורים לתלמידיהם בבגרויות, הדלפות המבחנים ועוד, היו דברים מעולם. אך חוקר מרכז טאוב, נחום בלס, נותן לתופעה הזו אחוז מצומצם בהישגי המגזר בלימודים, ומסכם: "את הפער הגדול בהישגים בין כלל התלמידים היהודים לכלל התלמידים הערבים אפשר להסביר במידה רבה בנתוני הרקע החברתי-כלכלי שלהם, ואם רוצים לצמצם אותו, יש להתמקד במישור החברתי-כלכלי הכללי."

כבר לפני שנים רבות העמיד משרד החינוך מטרה ברורה וחשובה- צמצום פערים בין מגזרים וצמצום פערים שגורמיהם חברתיים-כלכליים, מתוך אמונה שפעולה זו תביא לעלייה ברמת ההישגים, תספק הזדמנות אמתית לניידות חברתית ובשיפור איכות החיים של האוכלוסייה כולה. שיעור השתתפותם של הערבים בישראל בשוק העבודה זעום ונמוך משיעור ההשתתפות של שאר האוכלוסייה בישראל. מכיוון שקיימים בין המגזרים שסעים עמוקים דתיים, לאומיים והיסטוריים, העלאת שיעורי התעסוקה של הערבים, כהמשך ישיר להצלחתם בלימודים, תסייע לצמצם את כלל הפערים בינינו, את תחושת הניכור ותחושת הקיפוח הקיימת בקרב חלק גדול מערביי ישראל (שלמרות זאת מעדיפים ברוב עצום להמשיך לחיות כמיעוט תחת שלטון ישראל), ותשפר משמעותית את יחסם למדינה ולמוסדותיה- ומכאן גם את שלוות חיינו אנו. יותר ויותר תופסת בשנים האחרונות התפיסה, בחברה הישראלית ובהנהגתה, כי השקעות בתשתיות ובחינוך במגזר הערבי, הן אינטרס משותף להם ולנו. הממשלה הנוכחית עושה צעדים גדולים בכיוון זה (בעיקר בתשתיות) וגם שר החינוך בנט פועל רבות להשבחת החינוך במגזר הערבי. 
חשוב טוב – יהיה טוב

רונן לוביץ

כיצד צריך אדם להתמודד עם בעיות וצרות גדולות? נראה שקיימים בעניין זה הבדלי גישות בין טיפוסים אופטימיים לפסימיים. בפרשנותם של שניים מגדולי הפרשנים לפסוק אחד שבקללות פרשתנו ניתן למצוא את שתי הגישות.
לקראת סוף הקללות אומרת התורה: "בַּבֹּקֶר תֹּאמַר מִי יִתֵּן עֶרֶב וּבָעֶרֶב תֹּאמַר מִי יִתֵּן בֹּקֶר מִפַּחַד לְבָבְךָ אֲשֶׁר תִּפְחָד וּמִמַּרְאֵה עֵינֶיךָ אֲשֶׁר תִּרְאֶה" (דברים כח, סז). על איזה ערב ובוקר חושב האדם המתואר בפסוק זה? רש"י סבור שמחמת הצרות יתגעגע האדם לערב אתמול, שכן "הצרות מתחזקות תמיד וכל שעה מרובה קללתה משלפניה". נכדו, רשב"ם טוען שהכוונה היא לערב הבא: "שכן דרך החולים", שבבוקר מקווים שמצבם ישתפר לעת ערב, ובערב הם מייחלים לשיפור שיחול בבוקר הבא.

נראה שרש"י מתאר את הלך רוחו של הטיפוס הפסימי, שכאשר מתחילה להתרגש עליו צרה הוא בטוח שהמצב אבוד והוא מתרפק בערגה על זיכרונות העבר, בעוד שפירוש הרשב"ם משקף אדם הטעון במחשבה חיובית ואופטימית, שבכל מצב מתעקש להאמין שבעתיד יהיה טוב. אכן, יש אנשים שעננים קלים בשמיים גורמים להם לחשוב שעומד לבוא מבול, ויש שגם כשהרקיע מתקדר בעבים שחורים בטוחים שתכף תזרח השמש. 

הניסיון האנושי מלמד שכדאי לאמץ את תפיסת הרשב"ם, וכי גישה זו יכולה לעשות את ההבדל שבין חיים למוות. דוגמה לכך ניתן למצוא אצל ויקטור פרנקל, אבי הפסיכולוגיה הלוגותרפית בספרו 'האדם מחפש משמעות'. הוא מציין שבמחנה הריכוז גדלה מאוד התמותה בין חג המולד לראש השנה הנוצרי, משום שרוב האסירים קיוו שיחזרו הביתה לחג המולד, וכשהתאכזבו, המערכת החיסונית שלהם נחלשה, והם חלו ונחלשו עד מוות‏ (עמ' 97). 

מחשבה חיובית איננה רק כלי להתמודדות עם בעיות, היא גם אמצעי חשוב להנעת האדם לבצע פעולות חיוביות. מספרים על אדם שהתכונן לבקר אצל אמו, אחרי זמן רב שלא עלה בידו לבקרה. בדרכו הוא נכנס לבית התפילה, ושמע דרשן שהמטיר אש וגופרית על האנוכיות וכפיות הטובה של מי שלא מוצאים זמן לטפל בהוריהם, ועל העונשים שמצפים להם. האיש יצא אחוז רגשות אשמה וייסורי מצפון קשים, וכשהגיע לבקר אצל אמו הוא היה סר, זועף וקצר רוח.
אדם אחר במקום אחר הזדמן לשמוע דרשה שעסקה בשכר הרב שיש לעושה מעשים טובים, והדגים זאת בהתרוממות הנפש ובהרגשה הטובה של מי שדואג להוריו הזקנים ורואה את הנחת ושביעות הרצון שהוא גורם להם. אותו אדם יצא מהדרשה טעון באנרגיה חיובית, ובלב מלא שמחה של מצווה שם פעמיו לביקור אצל הוריו.

פרשת 'כי-תבוא' פותחת בווידוי ביכורים שמכיל נאום היסטורי בו מביא הביכורים פותח ב"ארמי אובד אבי", וממשיך בתיאור הצרות הגדולות בעבדות מצרים. מה לסיפור הנורא הזה בתולדות ישראל ולחוויה המרוממת של החקלאי המביא את ביכורי פרי אדמתו? ייתכן שהתורה מכינה אותנו בכך לקראת הקללות שיבואו לאחר מכן. היא מזכירה לנו שכבר היו לנו תקופות קשות מאוד של עינוי, עבודת פרך ואף גזירות השמדה, אולם ה' שמע את קולנו והוציאנו ממצרים ביד חזקה ובזרוע נטויה. על בסיס הניסיון ההיסטורי, כך רומזת התורה, אנו יודעים שיש תמיד סיכוי לתהפוכות לטובה. 

ברגעי משבר יש צורך בחיזוק הגישה החיובית האופטימית, לפיה כשרע לנו יש להאמין ולצפות לשיפור ולתיקון. כשבעיות מעיבות על הרגשתנו כדאי לאמץ את דברי רבי ישראל מסלנט: "כל עוד הנר דולק – אפשר לתקן", וכל עוד "נר ה' – נשמת אדם" דולקת, אסור לומר נואש. רבי נחמן מברסלב הביע זאת בדרכו כשקבע: "אם אתה מאמין שאפשר לקלקל – תאמין שאפשר לתקן". מתוך מחשבה חיובית קל יותר להגיע לעשיה חיובית. לכן בחשבון הנפש של סוף השנה אסור לשקוע בסיכום האכזבות והכישלונות. חשוב לשים דגש על הכנה לשנה החדשה מתוך אמונה, חזון ותכנון קדימה. מומלץ ליישם את הסיסמה שטבע האדמו"ר השלישי של חב"ד, הצמח צדק, "חשוב טוב– יהיה טוב".

הרשל"צ: "מה יהיה עם הספרדים שלנו"
כותרת מישנה
פרסום באתר 'מחלקה ראשונה' על כך שנתניהו ושר העבודה חיים כץ עומדים להציע לסיעות החרדיות 'דיל': הפסקת עבודות התשתית ברכבת בשבתות תמורת הסכמתן (אפילו בשתיקה) להתיר בחוק משחקי כדורגל בשבתות, זעזע את הרב הראשי לישראל הרב יצחק יוסף, שקבע כי האופציה הזו של משחקים בשבת, חמורה בהרבה מהעבודות ברכבת. האם מתקרב הרגע בו הסיעות החרדיות לא יוכלו להישאר בממשלה, חרף המחירים הכלכליים והאחרים שהדבר יסב לבוחריהן?
מוטי זפט
חברי הסיעות החרדיות בכנסת מסתובבים כבר זמן רב עם 'בטן מלאה' על ראש הממשלה בנימין נתניהו ועוזריו, בכל הקשור למה שהם מרגישים ככרסום מתמשך ואף מתעצם בסטאטוס קוו, בכל הקשור לשבת. הם כבר מתקשים לספור את מספר הפגישות עם רה"מ בנושא, ובהתאם התחייבויותיו בכל הקשור לעבודות התשתיות ברכבת בשבתות, למשל, אבל בפועל, צוות (שאינו יהודי) המופעל מידי שבת לבדוק מה נעשה, חוזר תמיד עם הוכחות: מפטירין, כלומר, עובדים, כדאשתקד. בשבת.
רגע לפני שהפוליטיקאים החרדיים הרימו ידיים בעניין זה, וכבר החליטו שהדבר 'גדול' עליהם ויש לכנס את גדולי התורה, של יהדות התורה וש"ס יחד (פעם ראשונה ואחרונה נכון לעכשיו שזה קרה היה בעת המאבק נגד גיוס החרדים לצה"ל), צצה סוגיה נוספת, שלא בהפתעה, סוגיה שפוטנציאל הפיצוץ שלה לא נופל מעניין הרכבת. משחקי הכדורגל בשבתות. עוד נושא שנידון גם הוא בבג"ץ, שבינתיים השופטים שם אינם ממהרים לפוצץ את הבלון לראש הממשלה ונראה כי מעדיפים שם לתת לראש הממשלה לאכול את הדייסות שבישל.
באתר 'מחלקה ראשונה' של יואב יצחק פורסם בשבוע שעבר כי נתניהו ושר העבודה חיים כץ עומדים להציע לסיעות החרדיות 'דיל'. נפסיק את עבודות התשתיות ברכבת בשבתות, אתם תסכימו (אפילו בשתיקה) לכך שנכשיר בחוק את משחקי הכדורגל בשבתות. כידוע, בליגה העליונה הם מתקיימים כבר עשרות שנים בשבתות, אז מה התחדש? עתירות שהוגשו לבית משפט ע"י ספורטאים שומרי שבת, הטוענים לאפליה. (מעבר לעבירה גלויה של כל העוסקים בתחום על חוק מנוחה ועבודה בשבת).
הראשון לציון, הרב הראשי לישראל הרב יצחק יוסף, שדבר השיחות בעניין בין נתניהו לחיים כץ הגיע לאזניו, הבהיר בשיחתו במוצ"ש בשידור הלוויין מבית כנסת ה'יזדים', מה הוא חושב על כך, ומן הסתם, כשראש הממשלה שמע את דברי הרב, הוא קבר קבורת חמור את המחשבה על ה'דיל', שהייתה לו ולכץ, או שלא הייתה. הנה דברי הרב יוסף, מילה במילה: 
‎"מבקשים לתת היתר ׳ראסמי׳ למשחקים, אוי ואבוי, אם יהיה כדורגל בשבת  כל המקומות כולם יעשו כדורגל, יבואו אנשים עם מכוניות והספרדים שלנו, שאנחנו דואגים להם, הם אנשים מסורתיים באים להתפלל בית כנסת, תלכו לראשון לציון, תלכו להרצליה ... אני הייתי שם, כמה פעמים שבתות עשיתי שם, וראיתי מה קורה שמה, אנשים לא כל כך דתיים אולי אפילו מחללי שבת, אבל ברגע שיש כדורגל בשבת בהיתר של ועדת שרים - אוי ואבוי".

‎"מה יהיה עם הספרדים שלנו?", הוסיף הגר"י יוסף, "במקום שיישבו בשבת וילמדו תורה - אפילו אם לא לומדים תורה אבל לא לעשות חילול שבת ההמוני הזה, שעכשיו זה יהיה בהיתר, זה הרבה יותר חמור שהדבר נעשה בהיתר מאשר שעושים את זה שלא בהיתר".

‎הראשון לציון הוסיף כי "צריכים להתפלל על המנהיגים שלנו שהקדוש ברוך ייתן להם חכמה בינה ודעת שהם יחזרו בתשובה. רבותיי, כולנו חוזרים בתשובה, גם השרים וחברי הכנסת וראש הממשלה, כולם צריכים לחזור בתשובה, כל אחד והעבירות שיש בידו".

‎"אוי ואבוי הדבר הזה שיעשו, זה יותר גרוע רבותיי מהרכבת. כמה עשו רעש על הרכבת שעובדים בשבת, הפועלים שעובדים, לא יודע יהודים, גויים, אבל עשו מזה רעש, נכון? צודקים, ודאי צודקים, זה יותר גרוע. שמה זה רק פועלים, פה זה כל הספרדים שלנו, אחינו הספרדים, מסכנים, ייכשלו בחילול שבת כזה גדול".
אגב, שרת התרבות והספורט, מירי רגב, הכחישה פרסומים כאילו היא הייתה שותפה לדיונים בעניין. "אני מתנגדת לכל הרחבה של חילולי השבת בענף הכדורגל, אני לא עושה ולא אעשה שום דיל על השבת".
כך או כך, וממש בלי קשר לסוגיית העבודות ברכבת בשבתות, ראש הממשלה והממשלה לא יוכלו להתחמק מסוגיית הכדורגל, שכן בג"ץ ממתין לעמדתם. מי אמר שקל לנהל מדינה?
כאמור, ההנהגה הפוליטית החרדית כמרקחה בעניינים אלה. חברי הכנסת גפני, מקלב ויעקב אשר מ'יהדות התורה' נפגשו בשבוע שעבר עם המנהיג הרוחני הרב אהרן שטיינמן, עם הרב חיים קנייבסקי ועם ראש ישיבת פונוביז' הרב גרשון אדלשטיין והוחלט על כינוס מועצת גדולי התורה בעניין, וכפי שכתבנו, צפוי הפעם כינוס משותף של ההנהגות הרוחניות של יהדות התורה וש"ס גם יחד.
יצוין, כי התקשורת החרדית מפמפמת מידי יום נגד הכרסום במעמד השבת במדינה, ודוחפת את ההנהגה לצעדים. השאלה המנסרת בחלל האוויר היא, האם נכון לוותר על כל הטוב שמשפיעה הישיבה בקואליציה, הן על הפרט החרדי והן על הכלל החרדי, ולממש את איום הפרישה, או אולי נכון יותר להמשיך בצעקות ואיומים, אך לא לשפוך את התינוק עם המים. למזלם של חברי הכנסת החרדיים, מי שיצטרך לקבל את ההחלטה הם הרבנים שלהם. לטוב ולרע.
: * 

	

	


‎
'יהיה טוב' אינה ברכה!
ד"ר חזות גבריאל

התורה כותבת במפורש מדוע יבואו עלינו צרות- "תַּחַת אֲשֶׁר לֹא־עָבַדְתָּ אֶת ה' אֱ-לֹהיךָ בְּשִׂמְחָה וּבְטוּב לֵבָב מֵרֹב כֹּֽל" (דברים כח, מז). מדהים!
נדמה כי היהדות חיה בין העבר לעתיד וללא הווה! אנו עוסקים בזיכרונות העבר מצד אחד ובתקוות לעתיד מצד שני. מהי שמחה והיכן היא משתלבת בלו"ז של חיינו? האם השמחה היא כלי או מכשיר לקיום המצוות או מצווה בפני עצמה? מה פשר הפער העצום בין המעשה (אי עבודת השם בשמחה) לבין העונשים החמורים שהושתו עלינו?
צמד המלים 'יהיה טוב' הנאמר כברכה שבשגרה אינו ברכה כלל וכלל. הוא מבטא ייאוש בשל התעלמותו ממצב ההווה, שבו ורק בו, מצויה שמחה אמיתית, קיומית. השמחה אינה קשורה במהותה לרכישה או להישג של משהו מעולמנו, היא מהווה ביטוי לשלמות פנימית של האדם. השמחה הינה הפרשנות האמיתית והפנימית שלנו למציאות אותה אנו חווים.
העצבות, הייאוש והדיכאון נובעים מכך שאדם מזהה פער בלתי נסבל מבחינתו בין מצבו הקיומי לבין המצב בו היה רוצה להיות. דא- עקא, פער כזה היה, הווה, ויהיה תמיד. תחושת החיסרון קיימת כנתון אינהרנטי באדם באשר הוא ללא שום קשר למציאות אותה הוא חווה. האדם נברא 'אפוי למחצה', בריאתו טרם הושלמה והוא אמור לעמול קשה על השלמתה. 
זהו מקור החיסרון המצוי בנשמתו. מאידך, הוא הוא הכוח הדוחף אותו ליצור, להשלים, לכבוש, להתקדם ולשאוף גבוה יותר. זה יתרון עצום המגדיר אותנו כ'נזר הבריאה' אולם בפרשנות שגויה, הוא עלול להצטייר כמקור לכל בעיותינו בשל החיסרון אותו אנו חווים באופן מתמיד.
השמחה הינה הפתרון למצב קיומי זה. השמחה היא מעשה ההשלמה עצמו ולכן היא מהווה תנאי יסודי לקיום המצוות כולן. יותר מזה, היא מהווה מצווה בפני עצמה. היא זו המאפשרת את התפתחות האדם בכל התחומים הגשמיים והרוחניים כאחד.
אם אנו מאמינים בנוסחה היסודית שלפיה ברא הא-ל את העולם כדי להיטיב עם בריותיו, שומה עלינו להגיע להכרה כי מה שכל אחד מאיתנו מקבל בכל עת הוא המינון הנכון המאפשר לנו לשמוח. "והיית אך שמח" הינה דרגה גבוהה יותר מ"ושמחת". אנו מצווים להיות במצב קיומי ומתמיד של שמחה ולא רק באירוע ספורדי. כיצד משיגים זאת? התשובה הינה- להיות עשירים מאוד! אבל, איזהו עשיר? השמח בחלקו.
מה לא שפיר בשפיר?
כותרת מישנה
ההורים מתפללים ביחד? הילדים כבר לא ילמדו ביחד. תתמ"ד חדש נפתח בשפיר, בו פועל זה עשרות שנים ממ"ד אזורי. הרב מאיר נהוראי, רב משואות יצחק, כואב ומתפלל שתהליך ההתפרדות לא יתעצם
מערכת שבתון
למחלוקות הפנים-מגזריות בכל הקשור לפתיחת בתי ספר תורניים חדשים, במקום שפעלו רק בתי"ס ממלכתיים-דתיים 'רגילים', זקן ארוך. ירושלמים, פתח-תקוואים ותושבים במקומות רבים אחרים מרוביי 'סרוגים', יכולים להציף אתכם בסיפורים על המאבקים האלה, הקרע שהם יצרו בקהילות ואפילו בתוך משפחות, שלא נדע. אמת, כל משפחה רשאית לבחור בדרך החינוכית של הילד הפרטי שלה. מה זה עושה לאחרים? לקהילה? יהיו שיאמרו "זב"שם" (זו בעיה שלהם), יהיו שיאמרו "עם כל הכבוד, אורח החיים שלי שונה וכך אני רוצה לחנך את ילדיי".

בשבועות האחרונים נושא זה חותך בבשר החי בציבור הדתי-לאומי באזור שפיר, מרכז אתרוג וסביבתו. לאחר שנים שחלק מהציבור התורני שם ניסה לפתוח תתמ"ד (תלמוד תורה ממלכתי דתי), והדבר לא עלה בידו, הפעם הם הצליחו, ובי"ס כזה פתח שעריו. נכון לעכשיו רק כיתה א' (עם 40 תלמידים, 19 בנות בכיתה אחת ו-21 בנים בכיתה אחרת), אך הפעילים שם עדיין מנסים (שבתו בימים הראשונים) לפתוח כיתה ב', אליה הם הצליחו לרשום 15 בנים ו-15 בנות (בנפרד, כמובן).
מהיכן הגיעו הילדים לתתמ"ד? עפ"י עדות של יו"ר ועד ההורים בממ"ד שפיר, את ביה"ס הממ"ד עזבו 8 ילדים שעמדו ללמוד בו בכיתה א ו-5 ילדים משכבה ב'. כמו כן, נפגע, לדבריו, בית ספר באבן שמואל עם 10 ילדים שהיו אמורים ללמוד בו בכיתה א' ו-6 מכיתה ב'.  בתתמ"ד עציון שבקרית מלאכי נפל לדבריו תקן לכיתה א' שניה (כרגע נפתחה רק כיתה אחת). 
אחד מאלה שכואב את העניין הזה, אבל ממש, הוא הרב מאיר נהוראי, רב משואות-יצחק, שהפיץ בקרב תושבי האזור אגרת בנושא, וכאבו ניכר כמעט בכל משפט שבה. להלן חלק מהאגרת:
"מדי שנה עולה סוגית התתמ"ד (תלמוד תורה ממלכתי דתי) במועצה האזורית שפיר.  קבוצה של הורים מבקשת מענה חינוכי לילדיהם לפי אמונתם ודרכם. לכאורה כל מי שמבקש מענה לחינוך ילדיו, המועצה המקומית נדרשת להתאמץ ולתת לו פתרון בתנאי שקיימת קבוצה תקנית להקמת כיתה ובית ספר.  
ה'אני מאמין' שלי  

לפני מספר שנים בני נתן היה בקורס קצינים בבה"ד 1. במהלך הקורס פנה אליו צוער ממושב זרחיה. לאחר שיחת עומק  שיתף אותו בכך, שאחד מהגורמים, שהשאירו אותו בעולם הדתי זה החינוך שספג בבית הספר שפיר. אני פותח במתכוון בסיפור זה, שכן כאדם שגדל בתל אביב ולמד בכיתה הטרוגנית בבית הספר היסודי 'מוריה', כבר אז נוכחתי לדעת אודות הערך הסגולי שקיים בחינוך שמורכב מקבוצות שונות. נכון, חשוב ביותר לשמור על הילדים ולספק להם את החינוך הטוב ביותר, אולם דווקא בגילאי גן ובית ספר יסודי יש יותר מרחב ויכולת ליצור השפעה חווייתית על כלל התלמידים. 
בשנים האחרונות תפיסת עולם זו דועכת. כרב, אני מרגיש שנשארתי בין הבודדים המאמינים בגישה הזו. אני כותב את הדברים הללו בדמע ובצער. אני סבור שהציונות הדתית מאבדת את אחד מתפקידיה החשובים, ואנחנו בהדרגה מאבדים את אחדותנו. בקהילות רבות קיימות קבוצות בעלות גוונים שונים שמבקשות את החינוך המדויק שלהן. תהליך זה מהווה אתגר בהרבה מקומות. ניתן לראות עד כמה הדבר פוגע בחוסנם של בתי הספר הממ"ד. מי שמאמין בעשייה למען כלל ישראל יוכל להשתלב בקהילה מגוונת ולהיות חלק אמתי מהמרקם האנושי. בית הספר קהילתי הוא משמעותי להגשמת משימה חשובה זו. 
אם ההורים מהאזור שלנו השולחים את ילדיהם לתלמודי תורה לאזור קריית גת וקריית מלאכי היו שולחים את ילדיהם לבית הספר הממ"ד 'שפיר', הייתה לכך השפעה עצומה על השפה של התלמידים ועל תכני הלימוד בבית הספר. האיזון בין הקבוצות היה נשמר טוב יותר. התקציב היה גדול יותר ובאמצעותו היה ניתן להוסיף תקנים וחוגים תורניים וכך היינו יכולים להפיץ תורה וערכים לכלל הילדים. שמעתי שבית הספר ממ"ד בירוחם שואב לתוכו את הקהילה כולה. אברכי ישיבת ההסדר שולחים את ילדיהם לבית הספר ונוצר מרקם אנושי מדהים בין כתלי בית הספר. אם הדבר היה בוער בעצמותנו זה היה יכול להיות מודל שמתאים להרבה קהילות. 

סוגיית ההפרדה בין בנים לבנות היא ה'ליבה' של ההגדרה של בית הספר תורני והחשש הגדול של ההורים שילדיהם  עלולים לצאת לתרבות רעה ולא יתחנכו כראוי מרתיעה אותם ומונעת מהם לשלוח את ילדיהם. 
מעולם לא טענתי, שהצדק איתי, ובטוחני שההורים של התתמ"ד  יהיה להם טענות המצדיקות את דרכם. כמו כן, אני מאמין שאסור לכפות אידאולוגיה על אחרים אלא יש לאפשר לכל אחד לחיות לפי אמונתו ודרכו החינוכית.  כך או כך, בית ספר תתמ"ד הוקם עתה אצלנו. 

הצד המוסרי 
יציאת תלמידים מבית הספר האזורי 'שפיר' עלולה לגרום לנזק בלתי הפיך לבית הספר. במהלך עשרות שנים בית הספר נתן מענה לקהילה כולה. משרד החינוך  מנהל  תקציב שאמור להתחלק בהתאם לצרכים. כאשר יוצא כסף מהתקציב על בית ספר קטן (התתמ"ד החדש), זה פוגע במישרין בבית הספר האזורי. זאת ועוד, המתחמים סמוכים אחד לשני, ולכן הרגישות צריכה להיות גבוהה יותר. הייתכן שמצד אחד של הגדר יהיה בית הספר צפוף ובצדו השני יהיה בית הספר מרווח עם כתות מצומצמות? האם זה מוסרי?! 
לאחר הקמת תתמ"ד עלול להתחיל השלב הבא. הקמת התתמ"ד היא עדות לכך שיש לספק את צרכיה של כל קבוצה המשתייכת לקהילה. מחר עלולה לבוא קבוצה אחרת ולדרוש את שלה. יש קבוצה של הורים המבקשים חינוך משתף (קשת) דתיים וחילונים. הם יכולים להציג מספר תקני להקמת כיתה ואם כך הדברים הרי שעלול להיווצר חור נוסף בספינת הדגל של המועצה, ובית הספר האזורי 'שפיר ילך ויעלם. הילדים מהבתים המבוססים יותר ישלחו את ילדיהם לתתמ"ד ולקש"ת והאחרים יגיעו לבית הספר שפיר. איני יודע מה יהיה עתידו של בית הספר, אבל בוודאי שתדמיתו תהיה אחרת ושונה מכפי שהייתה עד כה. הקמת בית ספר חדש צריכה להיעשות במרחק מבית הספר הקיים ולא גדר ליד גדר. הקמתו דורשת  מספר תקני אמתי. כך הנזק היה מצטמצם. הגורמים השונים סברו שזה דחוף, שכן לא ייתכן שילדים יסעו לקרית מלאכי ולא יקבלו שרות מהמועצה. אולם מסתבר שנסיעה לקרית מלאכי הרבה יותר קרובה מנסיעה ממשואות יצחק לבית הספר. ילדי משואות יצחק מבלים כחצי שעה מיציאתם מהבית ועד הגעתם לבית הספר. אם כן, אם היה ראוי לפתוח בית ספר תתמ"ד, היה צריך לנהוג באחריות, בלא שייגרם נזק משמעותי לספינת הדגל, כפי שקרה.
שאלו אותי האם נגד תורני? עניתי שאני מאד בעד תורני. חלק מהיותי תורני זה לקחת בחשבון גורמים נוספים, שהיו  תורמים לאזור כולו להיות תורניים יותר. אני חושב שאם היה יותר אחדות סביב הרעיון הגדול של קהילה אחת– שפיר- היינו מרוויחים יותר תורה ויראת שמים. 
סיכום 

 אני חושב שזו סוגיה ערכית ממעלה ראשונה, שיש אודותיה מחלוקת בקרב אנשי החינוך וההורים. ביקשתי להציג את דרכי. האמנתי שזו הדרך להקנות תורה ויראת שמים לכלל תושבי המועצה. שלחתי את ילדיי מלכתחילה למוסדות המועצה ביודעי שיש גיוון ושונות בין הילדים ומשפחותיהן. אם היו נוהגים כך עוד רבים, היינו יכולים להרוויח בגדול. כעת, חייבים לשמור על ספינת הדגל לקראת השנה  הקרובה. יש לי חששות וחרדות ביחס לעתידו של בית הספר. החור הראשון בספינה נעשה ומכאן ואילך צריך להתפלל שהתהליך של ההיפרדות, שבו כל קבוצה מתחנכת בנפרד, לא יתעצם. 
אנחנו בעיצומו של חודש אלול וחשוב לשמור על מחלוקת ראויה ומכובדת. לשמור על השיח ולקבל על עצמנו את מצות 'ואהבת לרעך כמוך' גם לחולק עלינו. יחד עם זאת, לא לוותר ולהתעקש לשמור על אלו שבחרו בשנה זו להמשיך ולשלוח את ילדיהם לבית הספר שלא ייפגעו". 
איזון ראוי
הרב יעקב אריאל
רבה הראשי של ר"ג
(בעקבות מאמרו של ר' עידו פכטר 'תכנון משפחה')
במאמר זה הוצגה דיכוטומיה מעוותת, שלפיה  מי שמצדד בעד משפחה רחבה שולל כביכול את זכותה של האישה לפתח קריירה אישית משלה.
ולא היא. אין ספק שהמהפכה התעשייתית שינתה את מעמד האישה והיא הפכה מעקרת בית לאישה פעילה בתורה, במדע במסחר ובחברה. 'אשת חיל' כתיאור ב'משלי'.

אך היא הנותנת. העדפת קריירה אישית על חשבון הקריירה המשפחתית פוגעת ראשית כל באישה עצמה ובחברה כולה.

התורה מכוונת אותנו לשמור על איזונים. בתקופת הפוריות יש מקום להעדיף את הקריירה המשפחתית. אם כי גם אז יכולה האישה להתקדם בתחומים אחרים, אולם במינון פחות מואץ. בתקופות אחרות, והן  רוב חייה של האישה, הדרך פנויה לפיתוח הקריירה האישית.
שחה לי אישה שעשתה תואר שלישי בתקופת הפוריות: את התואר השלישי האמיתי שלי – כלומר, הילד השלישי -  פספסתי...

העדפת הקריירה האישית על זו המשפחתית היא אחד הגורמים לרווקות המאוחרת על השלכותיה. ומכאן לא רחוקה הדרך להצעתה של 'אפל' מעובדותיה שיקפיאו ביציות שתוחזרנה  אליהן בגיל מבוגר... .

פמיניזם שפוי חי בהרמוניה עם פמיליזם. זו דרכה של תורה. 

שנה טובה ופוריה בכל התחומים.
 

משפחת סופר-על
כותרת משינה

כל זוג שמגדל שלושה, ארבעה, חמישה ילדים ויותר יודע עד כמה הדבר הזה דורש ממך ושואב ממך את כל הכוחות. אבל יש כאלה, שלצד הטיפול המסור והאוהב בילדים הביולוגיים שלהם, לוקחים על עצמם להיות אבא ואמא דואגים (זמניים) לילדים שהחיים בביתם לא בדיוק האירו להם פנים. עמותת 'אור שלום' דואגת לרווחתם של ילדים ונוער בסיכון שהוצאו מבתיהם ע"י רשויות הרווחה. מיכל ונפתלי קורמן מירושלים לקחו תחת חסותם 11 ילדים כאלה. מדהים
ליאת שוקרון
הילדים של מיכל ונפתלי קורמן, בני 50 ו-51, אומרים שההורים שלהם 'קצת לא בריאים'. המצב הבריאותי שלהם בסדר גמור, ב"ה, אבל כבר שנים שהם שמים את עצמם ואת כל משפחת קורמן בצד, בלי חופשות ובלי 'לצאת לפנסיה', כדי לתת בית חם לילדים שזקוקים לכך.
הזוג שימש במשך חמש שנים כמשפחת קלט חרום. משפחות קלט זמינות 24/7 לקליטת ילדים, בדרך כלל יחסית קטנים, שקרה להם אסון, דוגמת- האב רצח את האם, תאונת דרכים קשה של ההורים ועוד דוגמאות נוראיות וקשות, ואין להם איפה להיות עד שימצאו להם פיתרון קבוע- אומנה או משפחתונים. הפיתרון יכול להימצא אחרי שבוע, חצי שנה או יותר, בכל פעם למשך תקופה אחרת, והמשפחות צריכות להיות זמינות תמיד לקלוט את הילדים הללו. אי אפשר לצאת לחופשות, אי אפשר להיעדר יותר מדי מהבית, אי אפשר לדעת מראש מתי יגיע האסון ואיתו הילד הנזקק הבא. בכל פעם המשפחה נקשרת לילדים וצריכה להיפרד מהם כשנמצאת לו מסגרת מסודרת. לא פשוט, מאוד אינטנסיבי ודורש, עד שאפילו משפחת קורמן היו צריכים לקחת שנה חופש ולנשום אוויר. אבל חיידק זה חיידק, והמשפחה החליטה לעבור להיות הורי בית במשפחתון בשכונת רמות שבירושלים.
עמותת 'אור שלום' דואגת לרווחתם של ילדים ונוער בסיכון שהוצאו מבתיהם על ידי רשויות הרווחה והועברו למסגרות חוץ ביתיות עקב חוסר תפקוד הורי, התעללויות נפשיות ו/או פיזיות ו/או הזנחה. 'אור שלום' מעניק לילדים הללו בית חם ומשפחה עוטפת ומנסה להוציא את הילדים הללו מהמעגל הקשה של משפחתם, אל חיים נורמליים וטובים יותר. 
דוגמא קטנה לכך- יש ילדים שבמקום ממנו הגיעו 'מגניב' להיות 'עבריין', לדבר בצורה עבריינית ולהימשך לעולם הזה על כל מה שמשתמע מכך. במסגרות הביתיות של 'אור שלום', הנמצאות בשכונות נורמטיביות ומשולבות בקהילה, הם לומדים שלהתנהג כעבריין זה ממש לא מיינסטרים, אלא משהו שלילי שהחברה לא אוהדת ואף נרתעת ממנו, שילד יהיה מקובל בזכות דברים אחרים.
בכל אחד מ-20 המשפחתונים שמפעילה 'אור שלום' ברחבי הארץ יש 7-15 ילדים ונערים/נערות שהוצאו מביתם על ידי רשויות הרווחה בגלל הנסיבות האמורות. מרבית המשפחתונים מנוהלים על ידי זוג הורים נשוי שמתגוררים בבית עם ילדיהם הביולוגיים ועם הילדים שבסיכון. המשפחתונים נותנים לילדים מודל של בית אמתי. בהיבט הפיזי- בית מגורים ממש ולא תנאי אכסניה, לצורך העניין, ובהיבט הנפשי- מודל לבית של הורים אוהבים ושל יחסים נורמליים בין בני זוג, בין הורים לילדים ובין אחים. הילדים הולכים לבית הספר ונמצאים בבית מתפקד ותומך, מבצעים עבודות בית, מקבלים ארוחות חמות וטריות, סיוע בשיעורי בית ויחס אישי מהורי הבית, מהמדריכות המלוות ומבנות השירות. הורי הבית מתגוררים בקומה נפרדת משלהם אך נוכחים במשפחתון רוב היום; שולחים את הילדים לבית הספר, מקבלים אותם כשהם חוזרים ומלווים אותם עד למקלחות הערב ולשינה, מלבד כאשר המדריכה מגיעה להחליפם.
משפחתון דתי יחיד
המשפחתון של הזוג קורמן ייחודי משום שהוא המשפחתון הדתי היחיד. כל הילדים דתיים מבית, שומרים שבת והולכים לבית ספר דתי. חלקם אף לומדים בישיבה תיכונית (בה חוזרים בערב למשפחתון). במשפחתון ישנם 11 ילדים, בגילאי 13-18, חלקם הגיעו למשפחתון כבר בגילאי הגן. נפתלי קורמן מספר ל'שבתון': "להיות הורי בית במשפחתון זה מאוד אינטנסיבי אבל מלא סיפוק. אנחנו יחסית זוג מבוגר. אני חושב שזה שאני לא ילד בן עשרים ומשהו אלא בן חמישים, זה נותן יותר ביטחון לילדים וגם להוריהם. העבודה היא אינטנסיבית מאוד ומלאת אתגרים. זה להכין את הילדים האלה בעיקר שיהיו מוגנים אחרי המשפחתון. אני נדהם לראות שבגיל 18 הם לא יודעים מה קורה איתם, לאן הם הולכים. הם לא יודעים להכין אורז או מה זה סופר. זה האתגר הגדול- שיהיו מוכנים בגיל 18. אז יש אצלנו תורנות בישול, הילדים עושים כביסה עם ליווי, ואני רוצה גם שדמי הכיס שהבוגרים מקבלים יעברו לחשבון בנק. אנחנו מאפשרים להם לעבוד בחופשים וגם לפעמים במשך השנה כדי להכין אותם למציאות", מתאר קורמן.
תוך כדי השיחה איתנו נפתלי בודק מה הילדים עושים ומזכיר להם שוב ושוב לסדר את החדר, ללכת להתקלח, וכמו בכל משפחה רגילה- הם מבקשים עוד כמה דקות. שוב הוא עובר בין החדרים ובין הילדים ונותן תזכורת נוספת. אחד הילדים מפסיק לבקש הארכה ופוסק: "לא רוצה". קורמן מסביר: "הוא אומר לי "לא" כי הוא לא פוחד ממני, אבל בסוף הוא יעשה. אם אני מרגיש שהם יותר מדי ילדים טובים אז אני יודע שהם לא במקום טוב. ילד שעושה מדי פעם קצת בלאגן, בטוח בזה שלא יקרה לו כלום, שהוא במקום מוגן. אם מגיע ילד חדש וקטן אז הילד הקטן בבית מרגיש כמו בכל בית רגיל- בא לו אח קטן ולוקח לו את המקום. זה מראה שהוא מרגיש שזה המקום שלו. השלווה והאהבה שהם לא קיבלו - ואני מנסה לתת להם - עוזרים מאוד. יש ילדים שחוזרים מבית הוריהם ואומרים 'אין מה לאכול פה', והמקרר מלא. אני מבין שהוא אומר שאין מה לאכול כי הוא מדבר על כך שאצלו בבית לא היה לו מה לאכול. אם ילד מחליט שהוא לא רוצה ללכת לבית ספר היום אז אני אומר לו- 'אצלנו אין כזה דבר לא ללכת לבית ספר', אז הוא אומר- 'אז אני לא רוצה להיות פה'. בסדר. תדבר עם ההורים שלך ועם מי שצריך, זאת אומרת, אני כן נותן לו את המקום הזה שאולי הוא לא רוצה להיות במשפחתון- אבל הוא פה. יש כללים וצריך ללכת לפיהם".
איך האווירה ביום- יום?
"בעיני זו הרמוניה גדולה מאוד. אני לא אומר שכל הזמן מלקקים דבש, כן? ואני אומר את זה בעדינות. יש התפרצויות. אבל כשכל הבגרויות של ילד שעולה לי"ב הן 85 ומעלה והוא גאה בזה- זה נותן כח לכל המשפחתון. זו הצלחה גדולה מאוד של כולם. הם מרגישים שזה הבית שלהם, אם ילד מושעה לבית הוריו זה ממש בלתי נתפס בעיניו- 'זה הבית שלי, איך אתה יכול להשעות אותי מפה?'. זה כמעט ולא קורה אבל כאן רואים כמה המשפחתון זה הבית שלהם. צריך את זה כדי שהוא יבין שבמשפחתון יש כללים והוא חורג מהכללים".
איך עובד שיתוף הפעולה עם ההורים? הם מרוצים מזה שהילד במשפחתון או כועסים שהוציאו אותו מהבית?
"קשה מאוד להודות שאתה לא מסוגל לגדל את הילד שלך, אבל אחרי שאתה רואה שלילד טוב והילד לא מתנגד לנו, להפך, נותנים את המקום. כשההורה רואה ששלחתי את הילד לבית ספר, והוא בא אחר הצהריים ומכין שיעורים, אז הוא מבין שלו אין את הזמן והיכולת לדבר עם המנהל בבית הספר, ואין לו את המעטפת שיש לי. אני מסביר להורה שזה לא כישלון אישי שלו, וזה לא אני, אלא יש פה מערכת שלמה שרוצה לעזור לו ולילד. אנחנו מאוד משתפים אותם והם תומכים".
ומה עם הילדים הביולוגיים של הזוג קורמן? בשונה ממרבית המשפחתונים, הילדים של הזוג כבר אינם גרים איתם (נשואים ואחד בצבא), ופחות חווים את ההתמודדות של ילד שההורים שלו מתחלקים פתאום עם עוד 11 ילדים אחרים. עם זאת, ילד זה ילד, גם כשהוא עוזב את הבית זה לא פשוט שההורה שלך חושב ודואג לילדים אחרים.
"יש לנו בת חצי מאומצת שהיה לה שבע ברכות ורק אני נסעתי, בלי אשתי, כי בדיוק הגיע ילד חדש", מספר נפתלי. "הילדים שלי חושבים שיש להם אבא ואמא קצת לא בריאים, כל פעם הם עושים פרויקט חדש. כשהבן שלי היה בבית ספר והיינו משפחת קלט הוא כעס שעשינו את זה. כיבדנו אותו וקיבלנו קצת פחות ילדים. אחרי זה כשהיה בתיכון הוא לא הפסיק לספר על זה שאנחנו משפחת קלט. כל פעם שילד עזב התקשרתי למחנכת ואמרתי לה שהיום הילד יהיה קצת 'הפוך' כי ילד שהוא היה קשור אליו עזב. גם בצבא הוא מספר את זה. הוא רוצה לבוא עם החיילים של ביחידה לצבוע ולעשות דברים מיוחדים במשפחתון".

 ומה עם הנכדים שבעז"ה יבואו? לא יהיה לכם הרבה זמן לעשות בייביסיטר.
"זה בא על חשבון המשפחה, אבל הם יודעים שיש להם אבא משוגע. הם רגילים לזה", צוחק קורמן.
ברוך אתה בצאתך 
אביעד הכהן

הכניסה והיציאה, "כי תצא" ו"כי תבא", צמד-חמד הם, כשני תאומים סיאמיים, ההולכים תמיד בצוותא ולא ייפרדו לעולם.  
מסכת הברכות שבראש הפרשה, מפגישה אותנו פעם נוספת עם זוג זה בברכה הידועה: "ברוך אתה בבואך וברוך אתה בצאתך". ואפשר שלא לחינם נקראת תמיד פרשה זו בתקופה שמסמלת את צאת השנה וכניסת שנה חדשה. 
ברכה זו - וכמוה, ברכת משורר התהלים, שמנוסחת בסדר הפוך: "ה' ישמור צאתך ובואך, מעתה ועד עולם"  - הייתה למטבע לשון שגורה, ואף נתלית לא אחת באותיות גדולות בפתחה של הסוכה. אכן, הקבלת פני אדם בבואו – מתיישבת על הדעת. אך מה טעם מברכים אנו את חברנו או אורח גם בצאתו? האין בכך רמז לטורח שהטריח עלינו? 
ניתנה אמת להיאמר: לעתים טובה יציאתו של אדם טרחן מבואו. כך בבית אבל, כך בבית משתה וכך בבית חולה. ביטוי לכך ניתן בדרשת חכמים על הפסוק (שמות יח, כ): "והודעת להם את הדרך ילכו בה ואת המעשה אשר יעשון", שעליו דרשו (בבא מציעא ל, ע"ב). "והודעת להם - זה בית חייהם, את הדרך - זו גמילות חסדים, אשר ילכו - זה ביקור חולים, בה - זו קבורה, ואת המעשה - זה הדין, אשר יעשון - זו לפנים משורת הדין".
הקשה דודי רבי פינחס פלאי, איש ירושלים: מה זיקה מצאו חכמים בין "ילכו" לבין "ביקור חולים"? אלא ללמדך, שלעתים הליכתו ויציאת המבקר מבית החולה, מצווה גדולה היא לא פחות מבואו. 
רעיון גדול זה גלום בדברי ה"נשר הגדול" במשנה תורה. על המצווה הגדולה של ביקור חולים בהלכות אבל (יד, ו) כותב הרמב"ם: "הנכנס לבקר את החולה, לא יֵשב לא על גבי מיטה ולא על גבי כיסא... ולא למעלה ממראשותיו, אלא מתעטף ויושב למטה ממראשותיו, ומבקש עליו רחמים, ויוצא". 
ונשאלת השאלה, לשם מה כתב הרמב"ם – שכל מילה בדבריו, מדודה עד לחדא, "ויוצא"? וכי יֵשֵב שם עד אין קץ ולא יצא? אלא ללמדנו, שלעתים גם ה"יציאה" – במיוחד כשהשהות מלווה בהטרחת החולה – בכלל מצוה גדולה היא... 
יהא אשר יהא: עיון במסכת ה"יציאה" הרחבה שבעולמה של מורשת ישראל, מלמדת אותנו על העושר והרבגוניות שגלומים בה. למן "תפילת הדרך", שאומר היוצא למסע, דרך צאת הכוכבים הקובעת את זמן קריאת שמע ופותחת את המסע לתוך הלילה; יציאת-מוצאי השבת המלווה בשירים ובסעודת "מלווה מלכה", היציאה מבית המדרש שמלווה – כמו הכניסה אליו – בתפילה מיוחדת ("ששמת חלקי מיושבי בית המדרש ולא שמת חלקי מיושבי קרנות") ולהבדיל צאת השנה ויציאת הנשמה. כל אחת מ"יציאות" אלה קובעת ברכה לעצמה, תרתי משמע. 
מכאן ניתן להבין אף את הפרק הגדול שיוחד כבר במקרא ל"יציאה", דוגמת "ויצא יעקב" (שדרשוה חכמים לשבח: "מגיד שיציאתו של צדיק מן העיר עושה רושם, שבזמן שהוא בעיר, הוא הודה, הוא זיווה, הוא הדרה, וכיוון שיצא מן העיר, פנה הודה, פנה הדרה, פנה זיווה"), או, להבדיל, "ותצא דינה לראות בבנות הארץ" (שנדרשה בפי חכמים דווקא לגנאי: "יצאנית בת יצאנית, שנאמר: ותצא לאה לקראתו"), וכיוצא בזה. 
בנוהג שבעולם, אדם הבא לעולם – הכל שמחים בו, ואילו אדם הנפטר מן העולם – הכל עצֵבִים בו. אך כפי שהורונו חז"ל, אפשר שדווקא ההפך הוא הנכון: כשאדם בא לעולם, אין יודעים מה יהא בסופו, אם צדיק אם רשע, אם יהיו חייו שלווים או שמא, ח"ו, ייסורין יבואו עליו. ואילו כאשר נפטר הוא מן העולם בשם טוב ומעשים טובים – יש לו, לרעיו  ולקרוביו סיבה אמתית לשמוח, על שלא בזבז חייו לבטלה.
וכך אמרו חכמים (בבא מציעא קז) ורש"י מביאן על אתר: "וברוך אתה בצאתך – שתהא יציאתך מן העולם בלא חטא, כביאתך לעולם". והוסיף עליהם הרש"ר הירש, שפירש: ברוך אתה בבואך" – בביתך פנימה, בחיי המשפחה, "וברוך אתה בצאתך" – ביציאתך לרשות הרבים. 
אבינדב אבודקרט

ארור אשר לא יקים

מבין אחד עשר הארורים, אנו מוצאים ארור אחד המצריך דקדוק בלשונו: "אָרוּר אֲשֶׁר לֹא יָקִים אֶת דִּבְרֵי הַתּוֹרָה הַזֹּאת לַעֲשׂוֹת אוֹתָם" [דברים כז כו]. מה פשרה של ההקמה שיש להעניק לתורה ומה צריך לעשות אדם בשביל שלא יתחייב בקללה חמורה שכזו? בלשון התלמוד הירושלמי אנו מוצאים את השאלה- 'וכי יש תורה נופלת?' [ירושלמי סוטה ז ד], ולאחריה אנו מגלים מספר תירוצים מרתקים.
בתחילה, הירושלמי מבאר שהכוונה ל'חזן שהוא עומד', פירוש שמתבאר בכמה הסברים: יתכן שמדובר באזהרה למי שמגביה את ספר התורה שעליו להראות את הכתב לכולם. רמב"ן [דברים כז כו] מסביר שזו אזהרה לחזן שיניח את ספרי התורה בארון הקודש באופן מתוקן שימנע את נפילתם. הסבר שלישי הוא שמדובר על מלמד תינוקות שצריך להשגיח כיאות על תלמידיו הקוראים בפסוקים. 
פירוש זה- על הסבריו הראשונים- תמוה ביותר, וכי על דברים מעין אלו ראתה התורה צורך לקבוע 'ארור'? הלא מדבר על פרטיי הלכות דקדקניים או סידורים טכניים שאין מקומם במעמד מחייב שכזה, אלא בסעיף קצרצר בקובצי ההלכות.
יתכן וביאור הדברים נמצא בעיון בפירוש השני שמייחס את האיום בקללה לבית הדין האחראי על קיום המצוות בקרב עם ישראל. בעל 'תורה תמימה' [דברים כז כו הערה כח] מרחיב את הדברים לכלל ההנהגה- 'וכן המלך והנשיא וכל מי אשר בידו להקים את התורה ולמחות ביד המבטלים והמהרסים'. האיום הזה הוא המדרבן את חכמים לתקן תקנות להקמת קרנה של התורה ושמירתה. לפי זה מבאר הרב אלחנן וסרמן הי"ד כי 'הנשבע בכלל שלא ליכנס בתקנת הקהל, הוי נשבע לבטל את המצוה. דמצוה מן התורה להקים את התורה, ותקנות הקהל הן הקמת התורה למיגדר מילתא' [קובץ הערות טז].
כשמתבוננים בשני הפירושים ניתן למצוא, למרות ההבדל העצום בתחומי עיסוקם, עיקרון משותף- הקמתה של התורה היא הנחלתה בקרב האומה כולה. הדבר מתחיל מהצגת כתב האותיות לציבור המתפללים, עבור דרך ספר התורה המונח בבית הכנסת הקהילתי וממשיך להנחלת התורה לדור הצעיר. אולם לא רק בהכרת התורה לכלל האומה מסתפק הכתוב, הוא מבקש מבית הדין ומההנהגה הציבורית לדאוג לכך שהתורה תושרש בכל שכבות הציבור. כל אחד מהפירושים מדבר על רמת יישום שונה, אולם כולם מובילים למטרה אחת- אזהרה למי שימנע מלהפיץ את התורה ומצוותיה לכלל ישראל.
הירושלמי מביא פירוש שלישי ואחרון, גם הוא סובב סביב עיקרון זה. בפירושו זה הוא מבאר שהאיום ב'ארור' נוגע לכל אדם מישראל שהתרשל בהפצת התורה- 'למד ולימד ושמר ועשה והייתה ספיקה [= אפשרות] בידו להחזיק ולא החזיק'. פירוש זה עולה על כולם בכך שהוא מציב את הדרישה הזו לפתחו של כל אדם ואדם. גם הלמדן השומר את מצוות התורה יתחייב בארור אם לא יפעל לחזק את הרשעים לקיים את המצוות. ברוח דברים אלו, המחיש רש"ר הירש [דברים כז טו] את חומרתו של האיסור- 'כי השאלה העומדת להכרעה היא הכרה או אי- הכרה בתורה, החזקה או אי- החזקה בתורה. כאן עצם האדישות היא פשע הראוי לקללה, והברכה תשכון רק במקום שכל אדם עושה את שלו כדי להבטיח לתורה הנצחית גם תוקף נצחי וקיום עדי עד'.
הנוער שלנו לא בעייתי
שיינע גולדברג, אלון שבות
צוות, בית המדרש לנשים מגדל עז על יד ישיבת הר עציון
יועצת הלכה מטעם נשמת
הנוער שלנו בסדר גמור.

מאז שעליתי ארצה מארצות הברית, שמעתי הרבה דיונים על בני הנוער בציבור הדתי-לאומי ועל ההתמודדות שלו עם ענייני דת. רוב הקינות של בני הדור הבוגר נסבו על חוסר המחויבות של הנוער להלכה, ואם תביטו במתבגרים ביישובים דתיים-לאומיים ובקהילות הערים אכן נראה שחלקם שונים מאוד מבני דור ההורים: הציציות נוטות להיעלם מהנוף, החצאיות מתקצרות ולא כל בני הנוער מגיעים למנייני שחרית. 

אנחנו, המבוגרים, תוהים מה קרה לערכים שטיפחנו בשקדנות כה רבה, כמו הדקדוק בפרטי המצוות, הציות להורים, למורים ולרבנים, מסירות הנפש על הערכים שאנו מאמינים בהם, אולי אפילו החינוך לביטול עצמי מוחלט בעת הצורך. מדוע לא הפנימו בני הנוער את הערכים היקרים לנו? למה הם אינם אוחזים כמונו במה שחשוב לנו כל כך?

ואולי הם דווקא הפנימו את הערכים הללו. אולי הם לא כשלו אלא הבחינו במה שחשוב לנו באמת?.

מעולם לא התנדבו בני נוער רבים כל כך לשירות לאומי ולשירות צבאי מלא. הם מקדישים שנתיים-שלוש מלאות מחייהם למילוי הוראות קטנוניות ושבלוניות, כמעט חסרות משמעות, כי הם בוחרים להישמע להוראות מפקדיהם. הם מקריבים כמה משנותיהם הטובות ביותר לטובת מילוי צרכיה החברתיים המורכבים של מדינת ישראל, בלי שמץ של אנוכיות ובלי לעשות מזה רעש. במקום לתור אחר הגשמת האינטרסים הפרטיים שלהם בתחומים שמעניינים אותם, הם מבטלים את צורכיהם הפרטיים ומבכרים את טובת מה שהם מאמינים בו בלהט עמוק, לעיתים מתוך סיכון ממשי בפגיעה פיזית.

הציבור שלנו מחשיב כערך עליון את הנתינה לטובת הציבור, וכך חונכו ילדינו בעקיפין ובמישרין. מיטב בנינו מצפים להדריך בתנועות הנוער ולהשקיע שם בנתינה בלתי פוסקת מזמנם וממרצם בעבודה עם ילדינו הצעירים. הם מתנדבים בארגונים כמו 'שלוה' ואחרים ועובדים בלא לאות בתפעול מחנות מתישים של ילדים עם צרכים מיוחדים (כמו שהפליא לספר הרב חיים נבון בטור שפרסם לפני חודש ויותר, ב-21 ביולי, במגזין 'מוצ"ש'). הם מבקרים קשישים ומפנים שלג בחינם ואינם חוששים לקבל אחריות, שלא כבני גילם במדינות אחרות. ובזה הם עוקבים בנאמנות אחר המבוגרים בחייהם. 
בכלל, מסירות הנפש שלהם בעניינים חברתיים – הנכונות לוותר על צורכי היחיד, הן הגשמיים הן הרוחניים, למען טובת הכלל ומתוך חזון להגשים רצון-על של הקב"ה – הרשימה אותי מאוד כשהבחנתי בה לראשונה, ועודנה מרשימה אותי. גם בקהילות היהודיות שגרתי בהן בחו"ל היו התנדבויות ופעילויות למען הכלל, אבל לא ברוח פעילויות הנתינה שאני רואה פה ולא ברמתן – שבשוליהן אני זוכה להשתתף וניצניהן נובטים בילדיי. יתר על כן, לדעתי יש פן רוחני עמוק ומרומם באכפתיות ובזולתנות המאפיינות את ציבורנו – בחידוש החיים הלאומיים במדינת ישראל ובמסירות משותפת לגורל העם כולו – שבמבט לאחור חסרו לי בגלות, ואני גאה לראות אותו מתגשם בילדינו. 

את המסרים האלו הצלחנו להעביר הלאה. שום נער ממכריי לא הכריז על סרבנות גיוס ואף נערה אחת לא סירבה לשרת שירות לאומי כשהגיע זמנם לתרום למדינה. ביישובים מסוימים אף נדיר למצוא נשים צעירות ששירתו פחות משנתיים מלאות בשירות לאומי. האנשים הצעירים הללו חשים מחויבות בלא כל פקפוק לערכי המסירות החרותים על דגלנו.

הנוער שלנו בסדר גמור, ואנחנו יכולים לתת גם לעצמנו קרדיט על שחינכנו אותו כראוי. הצבנו לנוער גבולות, קווים אדומים – שהם הבינו כי לעולם לא נתפשר עליהם.

ברם דומתני שיש ערכים רוחניים אחרים – של מחויבות להלכה וציות למצוות הבורא – שאיכשהו נופלים בין הכיסאות בחינוך הנוער שלנו. ערכים אלו דווקא הודגשו בחיים הדתיים בחוץ לארץ, בעוד איום ההתבוללות רובץ תמיד לפתח הבית היהודי וכל הורה מבין שדבקות בהלכה ובנורמות היא החומה שמגינה על המשפחה מפני נכדים ונינים גויים. 
מהגולה הבאתי איתי לא רק חרדות מהתבוללות אלא גם חוויה רוחנית עמוקה המושרשת ביראת ה', של עמידה בציוויי המלך וקבלת עול מצוותיו במלואן – בלי להרהר בהן ולפני חיפוש משמעותן – של אהבה למסורת ודבקות וחיבור בכללותה אף אם חסרה בי הזדהות עם חלק מפרטיה, וכולה באה לידי ביטוי במילים הקצרות "נעשה ונשמע". בחו"ל לא כל אחד שמר דקדוקי הלכה בה במידה, אבל כולם מדדו את דתיות עצמם ואת דתיותם של אחרים על פי אמות מידה של שמירת הלכה. נדמה לי שהמסרים האלה אינם שונים מהמסרים שספגו חברותיי בנות גילי שנולדו פה בארץ, אך הם נראים רחוקים יותר מתלמידותיי ומהדור הצעיר בכלל.
ושוב, איני תמהה על הנוער – אלא פונה פנימה – אל עמיתיי, המחנכים וההורים. ייתכן שכקהילה עלינו לצאת לבירור רוחני, לחפש תשובה לשאלה מדוע בניגוד לערכי המסירות למדינה ולחברה, את מקצת היעדים שלנו בעבודת ה' אנו מתקשים כל כך להביע באוזני ילדינו. אומנם אין לי תשובות, אבל העליתי כמה רעיונות אפשריים:

אולי הנחלת האמונה מורכבת יותר ומוחשית פחות מהאמונה בערכה של המדינה היהודית ובחשיבות ההגנה עליה והתרומה לה?

אולי שלא כמו אחינו החרדים אנו מהססים לדבר על מסירות נפש לחיי תורה ועל מחויבות מוחלטת להלכה?

אולי אנו חוששים שילדינו יגדלו כשנטל על כתפיהם, ואיננו רוצים להעמיס עליהם עוד?
אולי מאחר שרבים מאיתנו מקפידים בהלכה יותר מדור הוריהם, אנו חוששים להחיל על ילדינו את הסטנדרטים הנוקשים שבחרנו בהם בעצמנו?

ואולי משום שאנו מאמינים בחירות ובהגשמה עצמית אנו רוצים שילדינו יבנו בכוחות עצמם עולם דתי משמעותי משלהם?
מאז שעליתי ארצה אני חושבת על השאלות האלו כמעט בלי סוף, ועליהן נוספת עוד שאלה נוקבת אחת: האם אני, כהורה וכמחנכת, חייבת לוותר על ערכי המחויבות הדתית שגדלתי עליהם בחו"ל בתמורה לערכים הישראליים של מסירות לציבור ולעם? האם אי-אפשר לשלב ביניהם ולחנך לשניהם? 
כולנו – בקהילה, בחינוך הפורמלי ובחינוך הבלתי פורמלי – נרוויח אם נפתח דיון פתוח על ההתאמות שאנו נדרשים להן עקב שינויי הזמן והתרבות בארץ בפנותנו לנוער. שיח פנים-קהילתי  אולי יאפשר לנו להפסיק לחשוש מלהציב לעיני הנוער עוד ערכים שאנו מאמינים בהם אמונה שלמה ואינם נתונים לפשרה.

ובאשר לדת, הנוער כאן בארץ מרבה לדבר על עניינים שהוא מתחבר אליהם יותר או פחות, על הרצון בחיפוש רוחני ועל חוסר בחוויות מרוממות. הטרמינולוגיה שלו היא חיבור וניתוק, הדת בעיניו צריכה להיות מעיין נובע, מספק ומרווה, ולא נטל ומעמסה.

ואולם כשזה נוגע לשירות – בני הנוער מחויבים ומתמסרים. הם ממלאים משימות טכניות ומשעממות כי אין להם בעיה להיות בורג במערכת שהם מאמינים בה. למרבה הפלא המשימות הללו אינן גורמות להם להתמרמר אלא מגבירות את זיקתם למדינה ואת תחושת המחויבות שלהם אליה ואל מוסדותיה.
הנוער שלנו בסדר גמור. זה טרנדי להתחייב ולהתמסר, הערכים הללו עוד לא יצאו מהאופנה. בני הנוער שלנו מאזינים לנו – והם שומעים אותנו מדברים אליהם בקול רם וברור.

השאלה פשוטה: מה אנחנו אומרים להם?
וַיָּרֵעוּ אֹתָנוּ
אבי רט

אחד האתגרים המרכזיים הניצבים בפני הורים, מורים ומבוגרים הוא איך להעביר את הסיפור ההיסטורי הפרטי והלאומי לדורות הבאים. איך מספרים לילדים סיפור על אירוע שהתרחש לפני מאות ואלפי שנים מבלי שזה יישמע כמו עוד 'סיפורי סבתא' משמימים ולא רלוונטיים.
בפרשת השבוע , בסיפור הבאת הביכורים, נותנת לנו התורה הכוונה מתודית איך מספרים סיפור היסטורי.
מביא הביכורים בא אל הכהן עם ראשית ביכורי האדמה ומתחיל לספר לו סיפור היסטורי: " וּבָאתָ אֶל הַכֹּהֵן אֲשֶׁר יִהְיֶה בַּיָּמִים הָהֵם וְאָמַרְתָּ אֵלָיו הִגַּדְתִּי הַיּוֹם לַה' אֱלֹקיךָ כִּי בָאתִי אֶל הָאָרֶץ אֲשֶׁר נִשְׁבַּע ה' לַאֲבֹתֵינוּ לָתֶת לָנוּ". 
במשך הטקס מביא הביכורים אומר לכהן: " וַיָּרֵעוּ אֹתָנוּ הַמִּצְרִים וַיְעַנּוּנוּ... וַנִּצְעַק אֶל ה' אֱלֹקי אֲבֹתֵינוּ וַיִּשְׁמַע ה' אֶת קֹלֵנוּ וַיַּרְא אֶת עָנְיֵנוּ וְאֶת עֲמָלֵנוּ וְאֶת לַחֲצֵנוּ. וַיּוֹצִאֵנוּ ה' מִמִּצְרַיִם בְּיָד חֲזָקָה וּבִזְרֹעַ נְטוּיָה וּבְמֹרָא גָּדֹל וּבְאֹתוֹת וּבְמֹפְתִים. וַיְבִאֵנוּ אֶל הַמָּקוֹם הַזֶּה וַיִּתֶּן לָנוּ אֶת הָאָרֶץ הַזֹּאת אֶרֶץ זָבַת חָלָב וּדְבָשׁ".
ההכוונה המתודית והמהותית של התורה היוצאת מהטקס הזה היא לא רק בתוכן הדברים, אלא בעובדה שמביא הביכורים מדבר ומספר את הסיפור בגוף ראשון. כאילו הוא היה שם. כאילו הוא יצא ממצרים.
נכון שחלפו כבר מאות שנים מאז, נכון שמביא הביכורים הזה לא נכח באירוע ההיסטורי עליו הוא מספר, ואף על פי כן, זה לא מונע ממנו לדבר בגוף ראשון- : " וַיָּרֵעוּ אֹתָנוּ.. וַיְעַנּוּנוּ וַיִּתְּנוּ עָלֵינוּ...וַנִּצְעַק.. וקֹלֵנוּ .. עָנְיֵנוּ .. עֲמָלֵנוּ .. לַחֲצֵנוּ. וַיּוֹצִאֵנוּ.. וַיְבִאֵנוּ..".
יש כאן רעיון חינוכי, מתודי ומהותי עמוק. אם אתה רוצה לספר סיפור היסטורי שיישאר חקוק בנשמה ובקורות ימי האדם והאומה לדורות- אל תספר את זה כעוד אירוע היסטורי. ההיסטוריה מלאה באירועים כאלו ואחרים ולאדם אין יכולת לקלוט את הכל, לזכור ולהפנים.
אולם אם דרך העברת הסיפור תהיה אישית, ומלאת עוצמה ורגש כאילו המספר היה שם באופן אישי, ראה, שמע וחווה את החוויות הגדולות והמרשימות, הרי שעבור השומע זה לא יהיה בבחינת עוד 'חומר למבחן בהיסטוריה' שטיבו להישכח, אלא משהו נוכח, רלוונטי, אישי ומשמעותי.
כך אנחנו מספרים את סיפור יציאת מצרים- כאילו הוא יצא ממצרים, כאילו כל אחד ואחד מאתנו היה שם ממש. כך אנחנו צריכים לספר את סיפורי מורשת הקרב שלנו, את סיפור השואה וכן הלאה אירועים היסטוריים משמעותיי ומכוננים- לספר אותם בגוף ראשון, בעוצמה, בהתלהבות, ובהתמדה.
מצוות הביכורים איננה רק מצווה חשובה שבאה לחנך את האדם לאמונה, להכרת הטוב, לענווה ולערכים נוספים חשובים. מצוות הבאת הביכורים היא הנחיה והכוונה חינוכית ומהותית מהמדרגה הראשונה כיצד מספרים סיפור היסטורי, כיצד מנחילים מורשת, וכיצד מעבירים מסר מדור לדור.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

מַסֶּכֶת סַנְהֶדְרִין  דַּף מ"ה
"שְׁבוֹר מַלְכָּא ."

לִפְנֵי יוֹתֵר מֵאֶלֶף וּשְׁבַע מֵאוֹת שָׁנָה מָלַךְ בְּפָרַס מֶלֶךְ נָכְרִי בְּשֵׁם "שְׁבוֹר מַלְכָּא ." הוא הִתְפַּרְסֵם  בִּזְכוּת הַצְלָחָתוֹ בְּמִלְחֲמוֹתָיו , וּבְכַמָּה הִזְדַּמְּנֻיּוֹת הוּא הִנְחִיל מַפָּלָה לְצִבְאוֹת רוֹמִי.

בְּאַחַת הַפְּעָמִים הוּא שָׁבָה אֶת הַקֵּיסָר.  הַדָּבָר הַמַּפְלִיא בְּיוֹתֵר הוּא,  שֶׁשְּׁבוֹר לָמַד תּוֹרָה וְהָיָה בָּקִי גָּדוֹל בַּהֲלָכָה . שְׁבוֹר הַמֶּלֶךְ גַּם הָיָה מַכָּר שֶׁל הָאֲמוֹרָא שְׁמוּאֵל , וּשְׁמוֹ נִזְכַּר לֹא אַחַת בַּתלמוד. פַּעַם שָׁאַל שְׁבוֹר אֶת רַב חָמָא מֵהֵיכָן יֵשׁ רֶמֶז בַּתּוֹרָה לְכָךְ שֶׁיֵּשׁ לִקְבֹּר מֵתִים - שֶׁכֵּן אֵין מִצְוָה מְפֹרֶשֶׁת בַּתּוֹרָה עַל כָּך ? וְרַב חָמָא לֹא עָנָה לוֹ דָּבָר.

רַב אַחָא בַּר יַעֲקֹב הִתְפַּלֵּא מְאֹד מַדּוּעַ שָׁתַק רַב חָמָא וְלֹא עָנָה , שֶׁכֵּן אֶפְשָׁר לְהָבִיא לְכָךְ רְאָיָה מִן הַתּוֹרָה.

התלמוד מזכיר אֶפְשָׁרֻיּוֹת אֲחָדוֹת לְכָךְ:

הַתּוֹרָה מְסַפֶּרֶת פְּעָמִים אֲחָדוֹת שֶׁהַצַּדִּיקִים שֶׁנִּפְטְרוּ נִקְבְּרוּ, לְמָשָׁל אַבְרָהָם קָבַר אֶת שָׂרָה בִּמְעָרַת הַמַּכְפֵּלָה,  יִצְחָק וְיִשְׁמָעֵאל קָבְרוּ אֶת אַבְרָהָם ועוד. וַאֲפִלּוּ הקב"ה בִּכְבוֹדוֹ וּבְעַצְמוֹ קָבַר אֶת מֹשֶׁה רַבֵּנוּ.
[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]

