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אוניברסיטת בר אילן
דברי תורתנו הקדושה רצופים בהפתעות, והדגשים נסתרים, ממתינים, כביכול, מתחת לפני השטח למי שיזכה להיחשף לאורם. הפתעה שכזו נמצאת בתחילת הפרשה, ומדגישה את האתגר הגדול שהתורה מציבה בתחום שבין אדם לחברו. 
תחום ההלכה שבין אדם לעצמו, ובינו לבין בוראו, כולל גם את קניינו. מה שקנוי לאדם נחשב כחלק ממנו, וסימנך בהמת כהן, ועבד כנעני של כהן האוכלים בתרומה, שכן קדושת הכהונה של בעליהם מקיפה גם אותם. בימים בהם יש עבדות בעולם, ואדם עשוי להיות קנוי לאדם אחר, אין מציאות של שיח בין האדם לעבדו. 

כך כתב שלמה המלך ע"ה בספר משלי (כט, יט) "בִּ֭דְבָרִים לֹא־יִוָּ֣סֶר עָ֑בֶד כִּֽי־יָ֝בִ֗ין וְאֵ֣ין מַעֲנֶֽה". רבי אברהם אבן עזרא פירש " בִּ֭דְבָרִים - בלבד לֹא־יִוָּ֣סֶר עָ֑בֶד, בשבט ותוכחות ראוי ליסרו: כִּֽי־יָ֝בִ֗ין - אעפ"י שיבין המוסר לא יענה למייסר לומר כן אעשה". הדבר אינו נובע מאופיו של עבד מסויים, אלא מעצם היחס שבין האדון לעבדו. השיח הוא בין אדם לחברו, לא בין אדם לקניינו. כדי ששיח יהיה יעיל, צריך השומע להיות בן חורין להקשיב, להבין ולהפנים. שיח שכולו פקודות אינו שיח כלל, ואינו "דברים" אלא "שבט ותוכחות".

דבר זה צומצם בלשון המקרא, בקיצור נמרץ, בתיאור עבודת העבד. עבד הקנוי לאחר בלשון המקרא אינו עובד, שכן אינו נחשב ראוי להבין ולפעול, אלא בעליו עובד בו, כאילו היה בהמה או כלי. 

בבהמה נאמר (דברים כא, ג) " עֶגְלַ֣ת בָּקָ֗ר אֲשֶׁ֤ר לֹֽא־עֻבַּד֙ בָּ֔הּ וגו'", על בני ישראל במצרים נאמר (שמות א, יד) " אֵ֚ת כָּל־עֲבֹ֣דָתָ֔ם אֲשֶׁר־עָבְד֥וּ בָהֶ֖ם בְּפָֽרֶךְ", ובעבד כנעני נאמר (ויקרא כה, מו) "לְעֹלָ֖ם בָּהֶ֣ם תַּעֲבֹ֑דוּ". הרי שהבהמה והעבד אינם עובדים, אלא שעובדים בהם. נראה שהפועל "עבד" מציין את התכלית ומטרת הפעולה, שכן פעולות מוגדרות מתייחסות גם לבהמה (דברים שם) " אֲשֶׁ֥ר לֹא־מָשְׁכָ֖ה בְּעֹֽל", אבל העבודה מתייחסת לבעלים ולא לבהמה או לעבד. 

לעומת זאת, בן ישראל שעמדו רגליו בהר סיני אינו עובד בבן ישראל אחר, אלא העבד העברי עובד אצל "בעליו": "כִּ֤י תִקְנֶה֙ עֶ֣בֶד עִבְרִ֔י שֵׁ֥שׁ שָׁנִ֖ים יַעֲבֹ֑ד". כדי שהעבד יעבוד, ולא שהאדון יעבוד בו, נחוצים שיח, הבנה ושיתוף פעולה. עניין זה הוא האתגר הראשון שבא לאחר מתן תורה בסיני. מטבע העולם, אנשים רגילים למערכת יחסים בין אדם לחברו המצריכים שיח. ההפתעה שבפרשת עבד עברי היא שאף שהאדון קנה את העבד, היחס אל העבד שייך לתחום זה של הלכה המגדירה את היחס בין אדם לחברו, ולא בין אדם לקניינו. אין האדון עובד בעבד, אלא הוא זכאי לצפות ממנו שיעבוד בעצמו. נראה, שדבר זה עמוק ויסודי יותר מאשר יציאת העבד לחרות כעבור שש שנים, שכן גם בשש שנות העבדות הוא זה שעובד אצל האדון, הוא אדם בן דעת לעצמו, ואף שהוא עבד כהן אינו זכאי לאכול תרומה (ויקרא כב, י). 

יעקב אבינו ע"ה בהיותו בבית לבן מסר את נפשו על עבודתו (בראשית לא, מ) "בַיּ֛וֹם אֲכָלַ֥נִי חֹ֖רֶב וְקֶ֣רַח בַּלָּ֑יְלָה וַתִּדַּ֥ד שְׁנָתִ֖י מֵֽעֵינָֽי", אבל לא לבן עבד בו, אלא הוא עבד עבור לבן " עֲבַדְתִּ֜יךָ אַרְבַּֽע־עֶשְׂרֵ֤ה שָׁנָה֙ בִּשְׁתֵּ֣י בְנֹתֶ֔יךָ וְשֵׁ֥שׁ שָׁנִ֖ים בְּצֹאנֶ֑ךָ". דרך עבודה זו היא הדוגמה שמביא הרמב"ם לשיתוף הפעולה והאחריות ההדדית שבין מעביד לעובד (משנה תורה סוף הלכות שכירות) "כדרך שמוזהר בעה"ב שלא יגזול שכר עני ולא יעכבנו כך העני מוזהר שלא יגזול מלאכת בעה"ב ויבטל מעט בכאן ומעט בכאן... וכן חייב לעבוד בכל כחו שהרי יעקב הצדיק אמר כי בכל כחי עבדתי את אביכן". 

הם הם דברי ירמיהו הנביא (לט, ט-י הנקראים בהפטרה) "לְ֠שַׁלַּח אִ֣ישׁ אֶת־עַבְדּ֞וֹ וְאִ֧ישׁ אֶת־שִׁפְחָת֛וֹ הָעִבְרִ֥י וְהָעִבְרִיָּ֖ה חָפְשִׁ֑ים לְבִלְתִּ֧י עֲבָד־בָּ֛ם בִּיהוּדִ֥י אָחִ֖יהוּ אִֽישׁ:  וַיִּשְׁמְעוּ֩ כָל־הַשָּׂרִ֨ים וְכָל־הָעָ֜ם אֲשֶׁר־בָּ֣אוּ בַבְּרִ֗ית לְ֠שַׁלַּח אִ֣ישׁ אֶת־עַבְדּ֞וֹ וְאִ֤ישׁ אֶת־שִׁפְחָתוֹ֙ חָפְשִׁ֔ים לְבִלְתִּ֥י עֲבָד־בָּ֖ם ע֑וֹד וַֽיִּשְׁמְע֖וּ וַיְשַׁלֵּֽחוּ". הברית נכרתה "לְבִלְתִּ֧י עֲבָד־בָּ֛ם", שיהודי לא יעבוד ביהודי אחר, ומאחר ששרי יהודה לא הבינו שאסור להם לעבוד בעבדיהם היהודים, אלא העבדים עובדים אצלם תוך שיתוף פעולה, הם לא היו מסוגלים לשלח את עבדיהם חפשי, כיוון שאדם שונא להפסיד את קניינו. 

המהפכה האישית והבין-אישית שהתחוללה במעמד הר סיני ביטלה את אפשרות העבודה בבן ישראל אחר, ובנתה את אפשרות הציות תוך כדי הבנה, אחריות, נאמנות ושיתוף.

מכתב לחיילת

למי שבחרה למלא את חובתה כלפי עם ישראל וכלפי המדינה בשרות הצבאי- 
הסערה הציבורית הגדולה שאת מוצאת את עצמך חלק ממנה נובעת משני מקורות עיקריים. ראשונה בהן נובעת מהעובדה שבמשך כ-2,200 שנים לא הייתה לנו מדינה יהודית עצמאית, וממילא גם העיסוק ב"הלכות מדינה", ובמסגרתן סוגיית שרות בנות בצבא לא נידונה בצורה משמעותית. גם לאוסרים הרבים וגם למתירים המועטים יש מקורות תורניים שאינם חד-משמעיים. אף שלדעתי יש נטייה מסוימת למקורות המתנגדים לשרות צבאי לבנות- מטבע הדברים ותרבות המחלוקת בישראל– יש מחלוקת בסוגיה זו בין הפוסקים. מחלוקת זו פוגשת את הבחירה שלך לשרת בצבא, וממילא היא מטלטלת, ולא זו בלבד אלא שבמסגרתה נאמרים דברים מכוערים כלפייך, ורק את היודעת עד כמה דברים אלה מעוותים את דמותך. 
שניה בהן נובעת מקשת הדעות הרחבה מאוד ביחס לנשים בכלל. למן עמדות הנמצאות בקצה, והטוענות משום מה כי "אישה צריכה להיות תחת רשות אחת– או רשות אביה, או רשות בעלה" (דבר שכמובן שאין לו מקור כלשהו בהלכה ובטבעיות החיים), ועד לעמדות הנמצאות בקצה, הטוענות משום מה שעלינו לחתור לטשטוש ההבחנה בין גברים לנשים ככל היכולת, ולא להעניק לזה חשיבות ככל האפשר (דבר שכמובן אין לו מקור כלשהו בהלכה ובטבעיות החיים).  
מערכת הביטחון, ובתוכה הצבא, מתפקדת בתוך החברה הישראלית ומתוך החברה הישראלית, ועל כן היא פוגשת את כלל הדעות בשתי הסוגיות האלה. הגדרת הצבא כצבא העם מחייבת אותו לנווט ניווט לא פשוט בין המכלול. ואכן, במערכת מורכבת זו ישנה אפשרות לבנות לא לשרת בצבא, ולתרום את חלקן לחברה הישראלית בשרות הלאומי (שיש לו חשיבות עצומה בביטחון הלאומי של החברה), ואפילו לא לעשות דבר; בד בבד, מסיבות שחלקן צורך ביטחוני בגלל ירידת אחוזי הגיוס, וחלקן חובה חברתית ולעתים תפישה חברתית (חשיבות פתיחת שערי היחידות השונות בפני הבנות), הצבא נוקט היום מדיניות שמביאה גם ליחידות קרביות מעורבות. יש מחלוקת עם הצבא לגבי חלק ממגמות אלה. מחלוקת זו אינה מתנהלת חס-ושלום משני צידי המתרס. לצבא בו את משרתת יש מפקד ושרשרת פיקוד שמגוייסים כבר עשרות שנים למשימה העילאית של הגנה על ביטחון המדינה, והם עושים מלאכת קודש, ובסייעתא דשמייא מצליחים למלא את משימתם. בראש ובראשונה צריך להיות אסירי תודה להם על שליחותם, ועל מאמציהם למצוא את הדרך הראויה לקיים צבא שכולם יכולים לשרת בו. ביחד עם הצבא, מחפשים זמן רב את הדרך הראויה לשילוב הראוי– לעתים מוצאים אוזן קשבת בצבא, ולעתים מדיניות המנוגדת לדעתנו. זה טבעם של דברים, ובתוך הסערה הזו גם את נמצאת.
במסגרת הדיון הזה טוב שתזכירי לך את היסודות הבסיסיים ביותר: בסופו של דבר, דמותך בשרות הצבאי תלויה אך ורק בך. כשחוברות ביחד המוטיבציה שהניעה אותך לבחור בשרות הצבאי, עם הליכה בדרכי הקב"ה והיותך אישיות המקיימת את הקשת המלאה של התורה– למן "ועשית הישר והטוב" ועד ל"קדושים תהיו"– השרות הצבאי שלך יהיה בעל משמעות משולשת: גם לטובת מדינת ישראל היקרה לנו מאוד, גם כחלק מעצב של דמותך האישית, וגם לטווחים ארוכים של הצמחת דור ציוני-דתי משמעותי לטובת האומה כולה. בצבא את פוגשת גם את כלל החברה הישראלית, וזה מאפשר לך דיאלוג אמיתי עם חלקיה השונים, ללמוד וללמד, להקשיב ולהשמיע, להיפתח ולפתוח. את ראויה לחיזוק גדול בדרך שאת הולכת בה, ובתפילה לשלום חיילי צה"ל אנו מתפללים כמובן גם עלייך– מי שתורמת לביטחון מדינת ישראל בדרך בה בחרה.
בשבוע הבא אכתוב אי"ה מכתב לחברתך הטובה שבחרה בשרות הלאומי, ושתיכן ביחד נמצאות בחיים בהם הכל תלוי בסופו של דבר בבחירה הטובה שלכן. 
	


הבחירה בעבדות ובהתמכרות
שנוולד

פרשת משפטים באה לאחר מתן תורה, ועוסקת בהרחבה בדיני ממונות ובדינים שבין אדם לחברו. חז"ל שאלו מדוע התורה בוחרת לפתוח דווקא במצוות 'עבד עברי' שמוכר את עצמו בשל מצוקה כלכלית, כמוצא אחרון, או שנמכר בגניבתו?
התורה הקדימה את הקידמה האנושית במלחמתה בתופעת העבדות והגבילה את תקופת העבדות של 'עבד עברי' לשש שנים. הסיבה: "'כי תקנה עבד עברי'. פתח במשפט עבד עברי, לפי שהיו עבדים במצרים, ופדאם הקב"ה ונתן להם חירות. לפיכך צוה לישראל בראשונה שלא לשעבד באחיו בפרך ולא לשעבדו לדורות, כי אם עד השנה השביעית" (מדרש אגדה (בובר) משפטים כא ב). המצווה הראשונה קשורה באופן הדוק ליציאת מצרים מעבדות לחרות. בדומה לפתיחת מעמד הר סיני ב"אנכי ד' אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים" (רס"ג על התורה).
התורה התייחסה לאפשרות שלאחר שש שנים שבו שהה בבית האדון, העבד לא מעוניין לצאת לחירות ולנהל חיים עצמאיים: "ואם אמור יאמר העבד: אהבתי את אדוני את אשתי ואת בני, לא אצא חופשי. והגישו אדוניו אל הא-לוהים והגישו אל הדלת או אל המזוזה ורצע אדוניו את אוזנו במרצע ועבדו לעולם" (שמות כא ד-ה). הציווי של התורה, לרצוע את אזנו בדלת הבית, יוצא דופן. בכך היא מבטאת את מורת רוחה מבחירתו של העבד להמיר את חירותו בהמשך העבדות: "מה נשתנה אוזן מכל אברים שבגוף? אמר הקב"ה: אוזן ששמעה קולי על הר סיני בשעה שאמרתי: 'כי לי בני ישראל עבדים' ולא עבדים לעבדים, והלך זה וקנה אדון לעצמו ירצע. וכו'. מה נשתנה דלת ומזוזה מכל כלים שבבית אמר הקב"ה דלת ומזוזה שהיו עדים במצרים בשעה שפסחתי על המשקוף ועל שתי המזוזות ואמרתי כי לי בני ישראל עבדים ולא עבדים לעבדים והוצאתים מעבדות לחירות והלך זה וקנה אדון לעצמו ירצע בפניהם" (קידושין דף כב ב). אין ראוי לאדם להיות כפוף באופן טוטאלי לבשר ודם. הסמכות היחידה שראוי לאדם להיות כפוף עליה היא הקב"ה. 
במקום אחר מבארים חז"ל את הזיקה של הויתור על החרות דווקא לפתח הבית: "ואמרו במדרש: 'והגישו אל הדלת', אמר הקב"ה: אני פתחתי לו פתח הבית לצאת חפשי, והוא סגר עליו פתח הבית להיות עבד, לפיכך ילקה בפתח" (רבנו בחיי שמות כא ו). "וטעם לרציעה דווקא בדלת ובמזוזה, לפי שאחר שש פתחה לו התורה פתח לצאת מעבדות לחירות והדלת תסוב על צירה והעצל אינו רוצה לצאת, כמי שיושב בבית האסורים ופותחין לו פתח לאמר לך המלט על נפשך, כך הוא בוחר בטובות המדומות שיש לו כי טוב לו עמו במאכל ומשתה על כן הוא מניח הדלת פתוחה ואינו רוצה לצאת" (כלי יקר שמות כא ה).
הדבר מעלה את השאלה הרי השאיפה של האדם לחרות מלאה מוטבעת בעומק הנפש. מה מביא את האדם לבחור בעבדות לבשר ודם ולוותר על חרותו?
אל מול כח החירות המוטבע בנפש יש בנפש גם כוחות של סתגלתנות והרגל. כח ההרגל, שקשה לשנותו, גורם להעדיף את הרע של העבדות והמחיר הכבד שלו על פני יציאה אל עתיד עצמאי שיש בו סימני שאלה ואי וודאות.
המחקר המודרני של המח מצביע על השפעת ההרגל על הפיזיולוגיה של המוח, ועל הסיבה מדוע קשה לשנות הרגלים, למרות המחיר הכבד והוויתורים שכרוכים בשימורם.
'עבד עברי' שמתמכר לעבדותו ומוכר את חירותו הוא המודל המקראי לתופעה רחבה יותר של בחירת האדם לשעבד את עצמו למוסכמות של החברה, או ליצריו וכן ביחס להתמכרויות שונות שמשעבדות את האדם ואת חירותו.
הבחירה בעבדות הראויה, היחידה, היא רק בעבדות לקב"ה: "עַבְדֵי זְמָן עַבְדֵי עֲבָדִים הֵם עֶבֶד ה' הוּא לְבַד חָפְשִׁי".
	לע"נ יקירנו הרב זאב קרוב ז"ל


מאיגרא רמה לבורא עמיקתא; עזרא שיינברג נשלח ל- 7.5 שנות מאסר 
כותרת משינה

מי שהיה ראש ישיבת המקובלים 'אורות האר"י' בצפת, הודה בביצוע מעשים מגונים בשמונה נשים תוך שרימה אותן כאילו ההתעסקות איתן היא חלק מ'תיקון', ונשלח השבוע למאסר ממושך. הנשים שנפגעו מאוכזבות מהיקף המאסר

7.5 שנות מאסר הטיל בית משפט המחוזי בנצרת על עזרא שיינברג, שהיה ראש ישיבת "אורות האר"י" בצפת, והורשע על-פי הודאתו, לאחר הליך גישור ארוך, בביצוע עבירות מין ב-8 נשים, תוך שרימה אותן כאילו ההתעסקות שלו איתן היה חלק מ'תיקון' שהוא עושה להן. שיינברג כבר יושב כשנתיים, מאז החל ההליך המשפטי נגדו.

כזכור, הפרשה העגומה הזו החלה לפני כשנתיים וחצי. אשה סיפרה לרב העיר צפת, הרב שמואל אליהו, שראש הישיבה הנערץ, עזרא שיינברג, אנס אותה כחלק מ'תיקון'. הרב שמואל אליהו קרא לשיינברג ושאל לתגובתו. למרבה התדהמה, שיינברג התוודה על מעשיו. חיש מהר נצטברו תלונות ועדויות של 12 נשים, כולן מהחוג המקורב לשיינברג שהיה נערץ עליהן, רובן ככולן נשואות, שטענו כי "רבם" הנערץ (אז), שיינברג, שידל אותן ליחסים עמו כחלק מ'התייעצות' ו'תיקון'. לזכותו של הרב שמואל אליהו ייאמר, כי הינחה את הנשים מיד להתלונן במשטרה נגד עזרא שיינברג (שמאוד הוערך ע"י אביו של הרב שמואל, הרב מרדכי אליהו זצוק"ל), ובמקביל הרחיק את שיינברג מכל פעילות. לאחר מספר ימים נעצר שיינברג ומעצרו הוארך עד לתום ההליכים.

במהלך ניהול המשפט הציגה ההגנה ראיות חדשות ומשמעותיות, שיש להן השפעה ממשית על האפשרות להוכיח את העבירות, בחלק מהאישומים. בעקבות זאת, החליט הרכב השופטים להפנות את הצדדים להליך גישור פלילי בפני שופטת מגשרת, יפעת שטרית-חדד, וזו לאחר ששמעה את כולם ובחנה את הראיות לכאורה, המליצה לסיים את התיק בהסדר טיעון, על פי מתווה שהציעה. התביעה, בגיבוי של פרקליט המדינה, הסכימו לכך לאחר שבחנו את כלל ההשלכות.
יצוין כי חלק ממשפחות הנשים שנפגעו הביעו מורת-רוח מהסיכום ומהחלטת בית המשפט, והן שוקלות צעדיהן.

רזניקוב

עין תחת עין
אחד מנושאי הפרשה עוסק בדין של אנשים הניצים ביניהם, ותוך כדי מאבקם פגעו באישה הרה, אם פגעו רק בעוברים, משלמים פיצוי כספי לבעל האישה. אך במקרה שגם האישה נהרגה "ואם אסון יהיה", על זה נאמר "ונתת נפש תחת נפש" (שמות כ"א, כ"ב-כ"ה). בהמשך אותו פסוק דן בעונשו של מי שהזיק לחברו באחד מאבריו "...עין תחת עין, שן תחת שן, רגל תחת רגל...". שלוש פעמים חוזר המקרא במקומות שונים על הדין החד והברור "עין תחת עין", ולפיו מי שחבל בחברו, עונשו שיסבול כפי שסבל חברו. "תחת" בהקשרו המשפטי פירושו מילוי מקומו של דבר שהיה ואיננו, בעברית מדוברת "במקום". חז"ל פירשו את הציווי המקראי שלא כפשוטו של מקרא, ואמרו שכוונת המקרא אינה שיש לסמא את עין מי שסימא את עין חברו, אלא שהמזיק חייב לפצות את הניזוק פיצוי כספי, תשלום ממון. רש"י: "'עין תחת עין'- סימא את עין חברו נותן לו דמי עינו, כמה שפחתו דמיו... ולא נטילת אבר ממש, כמו שדרשו רבותינו בפרק החובל" (כ"ב, כ"ד). בתלמוד הבבלי הוכחות רבות לכך ש"עין תחת עין" פירושו תשלום ממון (בבא קמא פ"ג ע"ב ופ"ד ע"א). 

מערכת הראיה היא מכלול איברי החישה, המרכזים העצביים המאפשרים לבעלי חיים לראות. בבני אדם, מערכת הראייה היא המפותחת במערכות החושים.
אם ישאל השואל, ובצדק, אם לא התכוונו ל"עין תחת עין" ממש, מדוע לא נאמרו הדברים במפורש, וכי קצרה יד המקרא מלכתוב בפירוש כי המדובר הוא בפיצוי ממוני? 'ממון תחת עין'?! הפילוסוף עמנואל לווינס טוען שהתורה רצתה להדגיש את הסכנה שטמונה בתשלום כספי עבור איבר חבול. בכותבה "עין תחת עין" מנעה זאת התורה, בלשונו זהב: "העשיר יכול לשלם עבור השיניים השבורות, העיניים המנוקרות והרגליים הקטועות של כל הסובבים אותו, לפגיעה יש מחיר עובר לסוחר, טעם של כסף, סכנה זו מקורה בדין הממיר ייסורים בכסף, העולם שייך לחזקים, ...כן! "עין תחת עין", וכל הנצח וכל הכסף שבעולם אין בכוחם לרפא פציעת אדם. הפצע שותת לעולמים, כאילו היו נדרשים ייסורים שווים לעצור את הדימום הנצחי הזה". התנ"ך מזרז את בואו של עולם נקי מאלימות. אבל אם היה בכוחם של הכסף או ההתנצלויות לתקן את הכול ולהותיר את מצפוננו נקי, הרי שכרו היה יוצא בהפסדו. הכסף לא יענה את הכול! 
לעיתים עיוורון הוא מום מולד ולעיתים נגרם כתוצאה ממחלה או מתאונה. עיוור מוגדר כמי שלא יכול לראות אפילו אור. בניגוד לדעה הרווחת, רוב האנשים המתפקדים כעוורים מוחלטים הינם בעלי אחוז ראייה מסוים, לחלקם אף תיתכן ראיה תקינה עם פגיעה ממשית בשדה הראיה. ניתן לעזור למטופל, בעיקר בקריאה, על ידי שימוש באביזרי הגדלה שונים. להקלת חייהם של העוורים הומצאו מאות עזרים.

כמה מחשובי הפוסקים בדור האחרון התייחסו לשאלת הכנסת כלב נחיה לבית הכנסת. הרב משה פיינשטיין הוכיח מן התלמוד הירושלמי בו מסופר על ר' אימי שהורה ליושבי בית המדרש לקבל פני אורחים תלמידי חכמים ולהכניסם לבית המדרש על כליהם וחמורם (מגילה פ' בני העיר ה"ג), ומן העובדה שאומנתו של אביי הצמידה לו כבשה שתלווה אותו לכל מקום, שמן הסתם נכנסה עמו אף לבית המדרש (ברכות דף ס"ב ע"א), כמו כן העובדה שנוהגים לאכול בבתי כנסיות – שבתי הכנסת שלנו הם על תנאי (הכוונה לבתי הכנסת שבניכר הממתינים לביאת המשיח ואז יעקרו לארץ ישראל שעל כן קדושתם פחותה), מהווים עילה מספיקה להיתר להכניס בהם כלב, יתר על כן, לדעתו יתכן שאין כלל ביזיון בהכנסת בעל חיים לביהכ"נ בזמן התפילה. ראוי לציין את יחסו הרגיש ומתחשב של הרב פיינשטין לצורך החיוני של העיוור להיות שותף פעיל בבית הכנסת ואלה דבריו: "ואין לנו שעת הדחק גדול מזה שאם לא נתירנו יתבטל כל ימיו מתפילה בציבור וקריאת התורה וקריאת המגילה בציבור וגם יש ימים שהעגמת נפש גדולה מאוד כמו בימים נוראים..." (שם). (שו"ת אגרות משה אורח חיים חלק א' סימן מ"ה). לעומתו, הרב הרב מרדכי יעקב ברייש, שהיה רב ואב"ד הקהילה החרדית בציריך שבשווייץ יותר מארבעים שנה, פוסק הלכה נודע, ומחבר שו"ת "חלקת יעקב". השיב על תשובה זו בחריפות, דחה את הראיה מן הירושלמי וכתב "ולעניות דעתי הוראה זו תמוה לרבים...לבנות מגדל על יסוד רעוע זה" ולדעתו ביזיון הוא להכניס כלב לביהכ"נ. הרב ברייש מביא נימוקים נוספים לאסור ובין היתר כתב שיש בזה משום הפרעה ליתר המתפללים. ביחס לצורך העמוק של העיוור לפקוד את בית הכנסת כתב, שבדרך כלל יכול הסומא למצוא מי שיוליכנו בלעדי הכלב, ואם לא ימצא הרי הוא בגדר אנוס ופטור, בדומה לדחיית מצוות תקיעת שופר בשבת – מטעם גזירה  (שו"ת חלקת יעקב אורח חיים  סימן ל"ד).  

כי יהיה לך למוקש
ד"ר יצחק קניגסברג
הקב"ה הבטיח לבני ישראל לעזור להם בכיבוש הארץ, אך התנה תנאי: "לֹא תִכְרֹת לָהֶם וְלֵאלֹהֵיהֶם בְּרִית: לֹא יֵשְׁבוּ בְּאַרְצְךָ פֶּן יַחֲטִיאוּ אֹתְךָ לִי כִּי תַעֲבֹד אֶת אֱלֹהֵיהֶם כִּי יִהְיֶה לְךָ לְמוֹקֵשׁ" (שמות כג').
 רש"ר הירש: "כי יהיה לך למוקש - השארותם בארץ, בלא שיפרשו מעבודה זרה, תהיה לך לפח ולמוקש. אל תאמין בעצמך, שכאילו כבר עלית למדרגה רמה שכזאת, ששוב לא תצטרך לחשוש מפני קירבת הטומאה והשקר; כל עוד ישבו בקרבך הגויים האלה, ההולכים אחרי ההבל, לא יעלה בידך להעלותם אל דבר האמת, אלא הם יגרפו אותך אל הבלי השקר שלהם. רק אם תשכון לבדד, תוכל להתחזק למען תתגבר ברוחך על העמים בעתיד לבוא. עד אז - שבתך יחד עם הגויים יהיה לך למוקש".
מדוע בחרה התורה להשתמש בביטוי המושאל "מוקש" המשמש כנשק ייחודי בשדה הקרב? 
שלא כבשאר כלי המלחמה כגון רובים, מרגמות, טילים וכו' הגלויים לעין, שבפניהם ניתן להתגונן בעזרת אמצעי מיגון קיימים, הרי שבפני המוקשים הסמויים מן העין, אמצעי המיגון כמעט ולא קיימים, והמוקשים עלולים לפגוע גם בעיתוי ובמקום הפחות צפויים.
כיום, 70% מהנפגעים ממוקשים הם אזרחים, ולא חיילים. זאת מכיוון שמוקשים נותרים באדמה ופועלים כפצצות מתקתקות גם עשרות שנים אחרי תום הסכסוך, ובכך מסכנים את האוכלוסייה האזרחית. אמנת אוטווה משנת 1977 אוסרת על שימוש במוקשים נגד אדם. במקביל נעשים מאמצים מוגברים לזיהוי שדות מוקשים באמצעות צילומי אויר שבהם ניתן לזהות שינויים בתכונות הצמחייה בשדה מוקשים בהשוואה לאותה צמחיה בשדה רגיל, וכך ניתן להשמיד את המוקשים במקומות אלה. בגלל אופיו ככלי מלחמה נסתר משתמשים במונח "מוקשים" כביטוי מושאל במסמכי חוזים, פטנטים וכו', המבטאים מצב של אפשרות מוסווית לשינויים שלא על פי רוח ההסכם ותוכנו.
זאת גם הסיבה שבגללה משתמשת התורה במונח "מוקש" כביטוי לסכנה שתארוב לבני ישראל אם אך ישאירו בארץ את הגויים ואת אליליהם. בספר שופטים מסופר על כמה שבטים שלא הורישו את יושביה, לא סילקו אותם מן הארץ על ידי הריגה או הגליה, כפי שהקב"ה ציווה, אלא הפכו אותם למשלמי מס. יהושע היה מודע לאי קיום הצו האלוקי, ולכן הזהיר את בני ישראל לפני מותו:"וְהָיוּ לָכֶם לְפַח וּלְמוֹקֵשׁ וּלְשֹׁטֵט בְּצִדֵּיכֶם וְלִצְנִנִים בְּעֵינֵיכֶם", בלשון זהה לאזהרת התורה. 
בתקופת השופטים, אי קיום הצו: "לֹא יֵשְׁבוּ בְּאַרְצְךָ" גרם לתסיסה החברתית, לעבודת אלילים ולמלחמות הרבות שהיו בארץ. אזהרת התורה ואזהרת יהושע: "וְהָיוּ לָכֶם לְפַח וּלְמוֹקֵשׁ" התקיימו במלואן.
האופציה התימנית / הרב ד"ר עידו פכטר
היציאה מן הגלות והחזרה לארץ ישראל חוללו שינוי עמוק באורח החיים היהודי, מבלי אפילו ששמנו לב לכך. הקיום היהודי בגלות היה מרוכז בעיקרו במסגרת הקהילתית. שם, בקהילה המקומית, הונהגו הלכה ומנהג אחידים, וכל הפורש מהם היה כפורש מן הציבור. והגם שבקהילות יהודיות שונות ברחבי הגלובוס היו נהוגים מנהגים שונים ואף הלכות שונות, שונוּת ומגוון זה כלל לא נכנסו לתודעתו של היהודי הפרטי, שהיה בקהילתו ובמקומו נאמן לתכתיבים הקהילתיים שלו.
מציאות זו השתנתה לבלי הכר עם החזרה ארצה. העלייה לארץ ישראל קיבצה רבות מהקהילות היהודיות בעולם למקום אחד. וכך נוצרה מציאות שלא נודעה בעבר– בשכונת מגורים אחת, אפילו ברחוב אחד, ניתן למצוא בתי כנסת שונים עם נוסחים ומנהגים אחרים לחלוטין. גם בבניין מגורים אחד (ובימינו אפילו בתוך משפחה אחת) עשויים להתגורר יהודים שונים עם מנהגים והלכות שונים לחלוטין, כמו זמני סליחות, כשרות בשר, קטניות בפסח, ועוד. 
יש רבנים– בראשם הרב עובדיה יוסף– שניסו להילחם בתופעה זו וביקשו לכפוף את כל תושבי ארץ ישראל להלכה אחת, הפסוקה על ידי 'מרא דאתרא', ר' יוסף קארו, בשולחן ערוך. ברבות מקהילות המזרח ניסיונו צלח, ורבים ויתרו על מנהגי אבותיהם לטובת פסיקתו. עם האשכנזים, לעומת זאת, היה קשה יותר להתמודד ואלה שימרו את מנהגי והלכות אירופה שממנה באו. 
פעם הייתי בדעה שהרב עובדיה צדק בגישתו, ואכן יש לכונן הלכה אחת לכל היהודים בארץ. חששתי שמגוון המנהגים והדעות ייפגע בתדמיתה של התורה וישדר מסר מבלבל לרחוקים ממנה. היום אני סבור הפוך מכך. מגוון הדעות והמנהגים איננו איום על התורה אלא דווקא סיכוי בשבילה. אותה שונוּת שבין מנהגי פרס ועיראק, מרוקו ותוניס, ליטא, גרמניה ופולין, הוא שיוצר, מבלי שאנו מודעים לכך, רצף של דתיוּת בגבולות האורתודוקסיה. הנה לפנינו צורות שונות של קיום יהודי לגיטימי. אי אפשר לומר על אדם שמאמץ מנהג מרוקאי, למשל, שהוא עושה משהו נגד התורה. והוא הדין לכל הלכה או מנהג של עדה מסוימת. לכל המנהגים והשיטות יש מקום לגיטימי בתוך השק הגדול הזה שאנו מכנים 'אורתודוקסיה'. לכן אני רואה דווקא חשיבות בכך שקהילות שונות ישמרו על מנהגיהן. שימור המסורות נותן לגיטימציה לעמדות הלכתיות ולמנהגים שונים בתוך עולמה של האורתודוקסיה, ויוצר בכך, כאמור, רצף מבורך.
משהגענו לכך, נפתח בפנינו פתח נוסף בהרחבת גבולותיה של האורתודוקסיה. כוונתי היא להלכת יהודי תימן (במיוחד הזרם הבלדי), אשר מבוססת על 'משנה תורה לרמב"ם' ולא על ה'שולחן ערוך'. קיומה של קהילה זו בישראל מעניק אופציה נוספת ומלהיבה לקיום יהודי אורתודוקסי, שאיננו מוגבל לגבולות ההלכה שב'שולחן ערוך', ומכניס לרצף ההלכתי הלגיטימי מגוון נוסף ורחב של דעות ומנהגים בכל תחומי ההלכה– מטהרת המשפחה ועד דיני שבת וברכות ומנהגי אבלות. מומלץ לכל אחד ללמוד ולהכיר יהדות זו ולראות את העושר ההלכתי שהיא מביאה איתה.
ואם יטען הטוען שאין כאן רצף הלכתי אמתי, אלא כל יהודי מחויב לשמר את ההלכה הנהוגה בעדתו, זה אינו. גם בלעדי הנימוק ההלכתי הפורמלי שמסביר מדוע טיעון זה אינו נכון, המציאות מכתיבה אחרת. בפועל, ניתן לראות כיצד בתי כנסת אשכנזים מאמצים נוסח ומנהגים ספרדיים ולהפך, כיצד רבנים שונים פוסקים כשיטת הרמב"ם, וכיצד אנשים רבים יוצרים בעולמם עירוב של מנהגים והלכות מעדות שונות. ועוד לא דיברנו על חילונים שחוזרים אל המסורת ובוררים לעצמם אילו מנהגים מאיזו עדה לקבל.
וזה לא יכול להיות אחרת. כשחיים ביחד במדינה אחת, כשמתחתנים האחד עם השני, לא ניתן עוד לשמר את ההבחנה החותכת בין העדות, כפי שזו התקיימה בגלות, ובעל כורחנו נוצרת תערובת עשירה של מנהגים והלכות, על פי החלטתו של כל אדם. כך שבין אם אנו רוצים בכך ובין אם לאו, אנו חיים ברצף דתי מסוים, גם בתוך האורתודוקסיה. 
מה בין ראש הממשלה לחרש שאינו שומע ומדבר?
" אֱ-לֹהִים לֹא תְקַלֵּל וְנָשִׂיא בְעַמְּךָ לֹא תָאֹר"

שני פסוקים מדגישים שאל לנו לבזות בני אדם. האחד מופיע בפרשת השבוע שלנו, פרשת משפטים: "אֱ-לֹהִים לֹא תְקַלֵּל וְנָשִׂיא בְעַמְּךָ לֹא תָאֹר", ופירושו: "לפי שהמלכים והדיינין דנין דיני ממונות ונפשות רגילים בני אדם לקללם. וכן הוא אומר גם במדעך מלך אל תקלל" (רשב"ם). בעל ספר החינוך ביקש להרחיב את האמור גם על הסמכות הרוחנית וגם על הסמכות הפוליטית: "כוונת הכתוב להזהירנו על כל מי שהוא ראש שררה על ישראל בין ממשלת מלכות בין ממשלת תורה". 
בעל ספר החינוך הדגיש שהאיסור נועד להסדיר את החיים במדינה. אלה כללי  המשחק:" לפי שאי אפשר לישוב בני אדם מבלי שיעשו אחד מבניהם ראש על האחרים לעשות מצוותו ולקיים גזרותיו, מפני שדעות בני אדם חלוקין זה מזה ולא יסכימו כולם לעולם לדעת אחת לעשות דבר מכל הדברים, ומתוך כך יצא מבניהם הביטול והאסיפה בפעולות, ועל כן צריכין לקבל דעת אחד מהם אם טוב ואם רע, למען יצלחו ויעסקו בעסקו של עולם, פעם ימצא בעצתו וחפצו תועלת רב ופעם ההיפך, וכל זה טוב מן המחלוקת שגורם ביטול גמור. ראוי הדבר וכשר שלא נקל בכבודו, וגם שלא לקללו אפילו שלא בפניו".
פסוק אחר בחומש ויקרא עוסק באיסור לקלל חרש: "לֹא תְקַלֵּל חֵרֵשׁ וְלִפְנֵי עִוֵּר לֹא תִתֵּן מִכְשֹׁל וְיָרֵאתָ מֵּאֱ-לֹהֶיךָ אֲנִי ה'". 
האם יש קשר בין שני האיסורים? אפשר שלא. אבל, יתכן והם מייצגים את שני הקצוות של החברה: מלך ונשיא מחד (הפס' בשמות) והחירש מאידך (הפס' בויקרא). 
מדרש הלכה רואה קשר בין הפסו': "הצד השווה שבהן: שהן בעמך ואתה מוזהר על קללתן" (מכילתא דר"י). בפשטות- מגמת חכמים היא לחנך אותנו להתייחס ביחס דומה למנהיג ולחירש.
הפסוקים מתארים תופעה עצובה. אנשים נוהגים לדבר סרה במנהיגיהם ובשופטיהם. אולם, במה שונה מקרה זה מדיני רכילות ולשון הרע? 
המשנה במסכת תרומות מדגישה: "חרש שדיברו בו חכמים בכל מקום שאינו לא שומע ולא מדבר" . ומכאן נוכל לחזור לעניינו: המנהיג, המלך והדיין הם כמו חרש– היינו שגם אם שמעו- אין להם יכולת להגיב, להתייחס, להתפלמס. 
זוהי מציאות קשה. לשמוע את קלונך ולשתוק. אני חושב על היועץ המשפטי לממשלה; אני חושב על נשיא המדינה ועל ראש הממשלה. כמה מוטלת עליהם החובה להתנהג כחרשים: לא לשמוע– ואם שמעו– לא לדבר. פעמים רבות זה נראה מעשה לא אנושי. אבל התורה מצווה אותנו לא לקלל אנשים שלא יכולים להגיב. 
ואם יורשה לי, כל מחלוקת פוליטית שתהיה לא מתירה לנו לשכוח את אחד הכללים הפשוטים בכבשונה של היהדות: אשתו כגופו. לא בכדי, למדנו בתלמוד הבבלי שהמבייש אישה– כאילו בייש בעלה (יבמות סז) ובימינו– גם להיפך. קשה להעליב מישהו שלא באמת יכול להגיב. 
אם נעמיק, נוכל לומר שהתורה ציוותה אותנו שלא לקלל– ואת המנהיג שלא להגיב. גם אם נכשלנו וקללנו את מנהיגנו– הוא צריך להתנהל כחירש, כמי שלא יכול לדבר. זו תהיה זילות של המנהיג שלנו אם ייצא  לקרבות רחוב כנגד מחרפיו ומקלליו. פעם, לימדו אותי שגובהו של אדם כגובהם של יריביו. אם בחרת להתעמת עימם– סימן שהם במדרגתך. לכן, על המנהיג להתנהג כחירש: להשתדל שלא לשמוע, ואם שמע– לא להגיב. התורה רצתה שאנחנו לא נקלל את מנהיגנו. זה לא ראוי. זה פוגע בהם ובנו. אבל אם חלילה ניכשל– אל למנהיג להגיב. 

מקום המשפט שמה הרשע
פילבר
 
"על שלושה דברים העולם קיים: על הדין, על האמת ועל השלום, שנאמר: 'אמת ומשפט שלום שפטו בשעריכם'" [אבות פ"א מ"ח].  המשפט הוא אחד משני מרכיבי מטרת החינוך של אבינו אברהם, ככתוב: "כי ידעתיו למען אשר יצווה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה' לעשות צדקה ומשפט". מסיבה זו ציוותה אותנו התורה: "שופטים ושוטרים תתן לך", וחז"ל אמרו: "הוי מתפלל בשלומה של מלכות, שאלמלי מוראה איש את רעהו חיים בלעו". על כן, כל חברה המבקשת להתקיים חייבת לכבד ולשמור מכל משמר את המערכת המשפטית שלה. יחד עם זאת, אין ללכת בעיניים עיוורות אחר החלטות משפטיות. ההיסטוריה האנושית מלאה דוגמאות של ניצול המערכת המשפטית לגיבוי החלטות מושחתות. 
בספר קהלת מציין שלמה המלך את הצמידות של הרשע למשפט. אילו היה כתוב בקהלת: "מקום הרשע שמה המשפט" הייתה האמירה הזו חיובית, וכוונתה שהתשובה לרשע היא ההרתעה והענישה, ככתוב: "שופטים ושוטרים תתן לך" או המאמר: "אלמלי מוראה של מלכות איש את אחיו חיים בלעו". על כן, במקום שיש רשע צריך להעמיד מערכת משפטית שתמגר את הרשע. אבל שלמה המלך מדבר על מציאות אחרת, והוא אומר: "מקום המשפט שמה הרשע ומקום הצדק שמה הרשע", אמירה הפוכה, שכוונתה שהמשפט נותן גב וגיבוי לרשעות ולרשע. את ניצול המערכת המשפטית לעשיית רשע פוגשים אנו כבר אצל אנשי סדום, שהיו "רעים וחטאים", אבל עיקר חטאם היה שהם היו מגובים בחוקים ובתקנות שנתקבלו בהליך דמוקרטי. מטעם זה דאגו בסדום במינוי שופטים שיהיו אומרי הן, וכך מסופר על לוט כשמינו אותו לשופט ראשי בסדום (ארכי דיינים): "בשעה שהיה אומר להם דברים שהם ערבים להם אמרו לו: 'גש הלאה', כלומר עלה למעלה, ובשעה שהיה אומר להם דברים שאינם ערבים להם, הם אומרים: 'האחד בא לגור וישפוט שפוט'– דין שדנו ראשונים אתה בא להרוס" [ב"ר נ].
 
את ניצול המערכת המשפטית לגיבוי העוול והרשע המלווה את האנושות כבר משחר ילדותה, פוגשים כבר בדור המבול, כש"בני האלוהים", (שהם בני השופטים), השחיתו ראשונה ומהם למדו כל בני הדור [ספרי, בהעלותך]. ההשחתה התפשטה עד שאמר הקב"ה: "לא ידון רוחי באדם". את חטאם מסביר רבנו בחיי בפירושו לתורה, שכבר בימי דור המבול לא זו בלבד שהמערכת המשפטית לא סייעה לעצור את השחיתות, אלא יזמה אותה וממנה למדו המוני העם. רשב"י אמר במדרש [ב"ר כו]: "כל פרצה שאינה מן הגדולים אינה פרצה". המערכת המשפטית ממשיכה למעול בתפקידה, כמו בתקופת השופטים, שעליה אומר המדרש: "ויהי בימי שפוט השופטים. דור שהיה שופט את שופטיו, היה הדיין אומר לאדם: טול קיסם מבין שיניך, והוא אומר לו: טול קורה מבין עיניך. יותר תועבות עשה השופט משאר העם", וחוזר חלילה בתקופת המלכים אצל אחאב, כשרצה אחאב את כרם נבות, למרות שהייתה לו היכולת ליטול אותה בכוח, הוא משתמש בעצת "צוות הארמון" שלו שאוספים את הזקנים (הם השופטים) ואת החורים (השרים) "ויעשו אנשי עירו הזקנים (הם השופטים) והחורים (הם השרים וסגני השרים) אשר היושבים בעירו כאשר שלחה אליהם איזבל" ונותנים גיבוי חוקי המסייע לאחאב להוציא לפועל את זממו. בתקופה מאוחרת יותר מזהים חז"ל את התופעה במלכות רומי, שהכתוב המשילה ל"חזיר", וכך מובא במדרש [בראשית רבה סה]: "למה הוא מושלה (את מלכות רומי) בחזיר, אלא מה חזיר הזה בשעה שהוא רובץ הוא מפשיט את טלפיו כלומר שאני טהור, כך מלכות הזאת הרשעה גוזלת וחומסת נראת כאלו מצעת את הבימה", וכך פירשו את המדרש: "כך דרכה של מלכות רומי: גוזלת וחומסת ונראית כאילו עורכת משפט– עוטה את הגזל ואת החמס במעטה צדק משפטי. 'מצעת את הבימה'– עורכת בימת משפט".
 
על כן, עם כל חשיבות המשפט, על האדם לבחון כיצד מתנהלת המערכת, את יושרת השופטים, ומהו מבחן התוצאה של ההחלטה השיפוטית- האם היא מביאה לצדק או לעוול, חלילה.

כותרת גג

נשיא פולין אישר את 'חוק השואה'. בעקבות פוסט של בנט, פולין ביטלה ביקורו

כותרת
בנט: דם יהודי פולין זועק מן האדמה 
מערכת שבתון

חרף התנגדותן הנחרצת של ארה"ב וישראל, נשיא פולין אנדז'יי דודה הודיע ביום שלישי כי יחתום על חוק השואה המטיל עונש מאסר של עד שלוש שנים למי שיזכיר את המונח "מחנות השמדה פולניים" ולמי שירמוז "באופן ציבורי ובניגוד לעובדות" שהאומה או המדינה הפולניות סייעו לפשעי גרמניה הנאצית. 
ממשלת פולין טוענת שהחוק הכרחי כדי להגן על המוניטין של הפולנים כקורבנות של התוקפנות הנאצית. לעומתם, ישראל טוענת שהחוק יאסור לומר אמת על התפקיד שמילאו חלק מהפולנים בשואה.
הנשיא הפולני הוסיף כי לאחר שהחוק ייכנס לתוקף, הוא יבקש מבית משפט חוקתי שם הבהרות לגבי החוק ובית המשפט החוקתי מוסמך להורות על שינויים בו, כולל לפסול אותו, אם ימצא כי החוק פוגע בחופש הביטוי, למשל. 
 ראש ממשלת פולין מטאוש מורבייצקי אמר בסוף השבוע שעבר כי מטרת החוק היא למנוע הטחת האשמות בעם הפולני בכללותו בגין מעשי הגרמנים בפולין הכבושה, שבה הם הקימו מחנות ריכוז והשמדה. "את כל הזוועות וכל הקורבנות, כל מה שקרה במלחמת העולם השנייה על אדמת פולין - צריך לייחס לגרמניה", אמר מורבייצקי. "לעולם לא נואשם בשותפות בשואה. זה ה'להיות או לחדול' שלנו", אמר.
משרד החוץ הישראלי פרסם הודעה: "ישראל ממשיכה לפעול מול הרשויות בפולין ומביעה בפניהן את ההסתייגויות הישראליות בהצעת החוק הפולני. ישראל רשמה לפניה את העובדה שנשיא פולין הפנה את החוק לבית הדין החוקתי להבהרות בנושא, ומקווה שבפרק הזמן עד להכרעת המשפט אפשר יהיה להסכים על הכנסת שינויים ותיקונים בחוק. לישראל ולפולין אחריות משותפת לחקור ולשמר את ההיסטוריה של השואה". 

מוסד "יד ושם" הגיב להחלטה של הנשיא הפולני: "מצער מאוד שנשיא פולין בחר לאשר את החוק הבעייתי. זאת למרות שבמהלך הדיונים על החוק בשנה וחצי האחרונות חזר והתריע 'יד ושם' על הכשלים בניסוחו, כשלים שעלולים לגרום לעיוות האמת ההיסטורית בשל ההגבלות שהוא מציב על התבטאויות שונות בנוגע לשותפות של חלקים מהאוכלוסייה הפולנית - במישרין ובעקיפין - לפשעים שבוצעו על אדמתם בתקופת השואה. 'יד ושם' חוזר ומדגיש כי אין ספק שהמושג 'מחנות השמדה פולניים' הוא טעות. מחנות ההשמדה הוקמו בפולין הכבושה על ידי גרמניה הנאצית במטרה לרצוח את בני העם היהודי במסגרת תוכנית 'הפתרון הסופי'. אולם החוק שאושר השבוע על ידי נשיא פולין מתייחס לאלמנטים נוספים שמעמידים בסכנה את האפשרות לקיים דיון חופשי בחלקם של פולנים - יחידים וקבוצות - ברדיפה וברצח יהודים בתקופת השואה. אנו חוששים כי לחוק יהיו השלכות על חקר השואה, הוראתה וזכרה. 'יד ושם' יעקוב אחר תהליכי יישום החוק והחלטות בית המשפט החוקתי של פולין וילמד את המציאות החדשה שתיווצר בעקבותיהם". 
בעקבות החלטת ממשלת פולין לבטל את הביקור שתכנן שר החינוך נפתלי בנט לקיים בפולין, לאחר שקראה את תגובתו לחוק שקיבלה פולין בדבר מחנות ההשמדה שם, פרסם בנט את התגובה הבאה:
"ממשלת פולין ביטלה את ביקורי בפולין, מפני שהזכרתי את פשעי אנשיה. 

לכבוד הוא לי.

כעת, יש לדור הבא שיעור חשוב ללמוד על שואת עמנו, ואני אדאג שהם ילמדו זאת. להחלטה זו של ממשלת פולין יהיה חלק גדול בהנחלת לקחי השואה, גם אם התכוונו להשיג משהו אחר. אכן, מחנות ההשמדה בפולין הוקמו והופעלו על ידי הגרמנים, ואסור לאפשר להם לחמוק מאחריות זו.

אך פולנים רבים בכל רחבי ארצם הלשינו, הסגירו או השתתפו בעצמם ברצח כ-200,000 יהודים בשואה ואף לאחריה. 

רק כמה אלפי חסידי אומות עולם סיכנו את חייהם למען הצלתם. זו האמת. 

נעניתי לדיאלוג המבוסס על אמת. ממשלת פולין בחרה לחמוק מאמת זו. 

שום חקיקת חוק לא תשנה את העבר. 

כשר החינוך של מדינת היהודים אעמוד זקוף כי אינני רשאי לחמול על כבודם של הנרצחים״.
סיציליה, אי ללא יהודים

דברי ימי היהודים בסיציליה הינם קצרים יחסית, על אף קדמותם. תחילתם ביהודים הראשונים שהגיעו לאי לאחר המרד הגדול בארץ ישראל וסופם כ-1400 שנה לאחר מכן בגירוש יהודי סיציליה בשנת 1493. לאחר הגירוש לא נותרו יהודים בסיציליה. 

אין סימנים יהודיים בסיציליה

למרות שבעבר היו בסיציליה 52 קהילות וישובים יהודיים, לא נותר זכר לחיים יהודיים אלו. לא בנפש ולא ברכוש, לא בצאצאי יהודים ולא בסמלים יהודיים הפזורים על פני האי. את חלקם מחקו אנשי הכמורה והאינקוויזיציה, את חלקם החריב הר הגעש "אתנה", שהוא הר הגעש היחיד הפעיל באירופה, ואת חלקם המשיכו להחריב אנשי הכמורה הקתולית. מעטים הם המקומות בעולם, שסימני החיים היהודיים נעלמו בהם ממש כליל, כמו בסיציליה ולמעשה דרומית לנאפולי עד סיציליה, בכל האזור שהיה בשליטת ספרד.

בכל האי נשארו רק שלשה ציונים יהודיים: בעיר קטניה, יש מבנה של שלוש כנסיות הבנויות על חורבותיו של בית הכנסת בעיר. בעיר אנה, ליד כיכר ארמרינה, יש כנסייה אשר בתוכה נשאר ארון קודש עם כיתוב אותיות עבריות. ואולי הסימן הבולט ביותר, הוא בעיר סירקוזה הידועה כעירו של ארכימדס, בה יש כנסייה שנבנתה על מקווה. מדובר בכנסיית סן פיליפו, במרכז לה גידקה. המקווה נמצא 11 מטר מתחת לפני הקרקע והוא אולי המקווה העתיק ביותר הקיים כיום על אדמת אירופה. 
ראשית הישוב היהודי בסיציליה

התיישבות יהודית בסיציליה התקיימה החל מתקופת הרומאיים כאשר יהודים הובאו לשם כעבדים על ידי צבאות רומאיים מנצחים. 
האזכור הכתוב הקדום ביותר של יהודים בסיציליה הוא מסוף המאה השישית, אז, לבקשת יהודי סיציליה, הקהילה היהודית ברומא, התלוננה בפני האפיפיור על אכזריות הנוצרים כלפי יהודי האי.

בתי כנסת יהודים נמצאו בערי נמל סיציליאנים (פלרמו, מסינה, סירקוזה) בערך באותו זמן שהכנסיות הנוצריות הראשונות נוסדו באופן גלוי. יהודי סיציליה חיו פחות או יותר ללא הפרעה, עד המאה החמש עשרה. 
בנימין מטודלה (1171), וכן הרב עובדיה מברטנורא (1478) מתארים בכתביהם את בית הכנסת והקהילה במסינה.

כשצו הגירוש הגיע לסיציליה היו מעל מאה אלף יהודים החיים באי. בין הקהילות אשר היו בהם יהודים עד תקופת הגירוש אפשר לציין את: מסינה, תאורמינה, קטניה, נוטו, מודיקה, רגוסה, אנה,, ניקוסיה, ביבונה, סלמי, מסרה. 
גירוש היהודים מסיציליה
שנת 1492 סימנה את איחוד ספרד, גילוי אמריקה והגירוש הסופי של יהודי ספרד מהשטחים שבשלטונה על ידי האינקוויזיציה ובתוכם גם סיציליה, שהייתה אז תחת שלטון ספרדי. 
הסיציליאנים לא היו שותפים באנטישמיות שהייתה נפוצה בחצי האי האיברי והם לא רצו לראות את הקהילות היהודיות הרבות והותיקות עוזבות את האי. המשנה למלך  בסיציליה, הבין את המשמעות הקשה אשר תהיה לגירוש היהודים מהאי וכצעד לדחיית הגזרה והגנה על היהודים, לא פרסם את צו המלך עד ה-18 ליוני 1492, חודשיים וחצי לאחר שהצו יצא בספרד (ב-31 במרץ, 1492). 

הטיעונים להגנת היהודים היו בעיקר בתחום הכלכלי והחברתי. היהודים היו הנציגים העיקריים של המסחר ותעשייה. הם היו מאד פעילים בעסקות פיננסיות והצטיינו גם בחקלאות. כמו כן, היהודים היו האחראים על תעשיית הברזל באי וגירושם העמיד בספק את כל הפעילות בתחומים אלו. יתרה מכך, טענו בני סיציליה שהיהודים מעולם לא ניסו לשכנע נוצרים לעזוב את דתם או לגרום להם לכפירה.
אולם למרות מאמציהם של שלטונות סיציליה ואזרחיה, היהודים שחיו בסיציליה מאז המאה הראשונה לספירה עזבו את האי שהיה ביתם ב-12 בינואר 1493, על מנת לא לשוב לעולם. 
יש עדויות על כך שבזמן יציאת היהודים מהאי סיציליאנים רבים עמדו על גגות ומרפסות בתיהם ואיחלו להם דרך צלחה.

אך לא כל היהודים בחרו להתפנות. חלק נותרו בסיציליה, נכנעים לממשל הפוליטי ולכנסיה, שנתנה אפשרות זו לאלו שהתנצרו. רבים מיהודי סיציליה שהשתייכו למעמד הגבוה העדיפו להתנצר מאשר לאבד את כל רכושם ואת מולדתם, אך רוב היהודים העניים העדיפו לעזוב, בתקווה למצוא תנאים כלכליים טובים יותר במקום אחר ולהמשיך לשמור על דתם ואמונתם. היו רבים נוספים שקבלו עליהם את הנצרות, אך הוסיפו להיות יהודים בין כתלי בתיהם ונהפכו לאנוסים.

חידוש החיים היהודיים במקום, הוא מעשה שיתקן עוול היסטורי. כיום, ישנו רצון עז ומגמה ברוכה לחדש את הישוב היהודי בסיציליה לאחר 500 שנה של העלמות מוחלטת של יהודים מהמקום.  התחיינה העצמות האלה? ואומר ה' אלוקים אתה ידעת!
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נשים - חזרה למטבח!
שוקי פרידמן
בשבועות האחרונים הגיע לשיא (לעת עתה) מאבקם של שורה ארוכה של רבנים, בעיקר מהמיעוט החרד"לי, נגד שירות נשים בצבא. במאבק הזה, הרבנים 'לא לוקחים שבויים'. השפה חריפה והמתלהמת, וקריאות נחרצות ולא מותירות מקום לספק באזני המאזינים, כי מדובר בסוגיה חמורה מאין כמוה, ממש ייהרג ואל יעבור. הקיצוניות והטונים מזכירים את אלו של עמיתיהם החרדים אנשי הפלג הירושלמי הנאבקים גם הם ב'גזירת גיוס' אחרת. בעיני, ה'עליהום' הרבני המתלהם נגד הצבא והרמטכ"ל, לא רק שצפוי להיכשל, אלא מביא כבר עכשיו לפגיעה מיותרת בצבא ובתורה אותה מבקשים הרבנים לייצג.
המתח סביב שירות נשים בצבא נמשך כבר תקופה ארוכה ומביא למאבק נחוש של רבנים נגד התופעה. למעשה, מדובר במאבק בשתי תופעות שונות: האחת, שילוב נשים בתפקידים צבאיים וביחידות בהן אן לא שרתו בעבר, והשנייה, עליה משמעותית בבחירה של בנות דתיות לשרת בצבא. רבנים מובילים מאבק ארוך בשתי התופעות הללו, אבל בשבועות האחרונים דומה שהטונים מוחרפים והמאבק עלה מדרגה. רבנים מרכזיים קראו בין השאר לרמטכ"ל להתפטר; קבעו שהצבא הכריז מלחמה שבה צריך לנצח; טענו שהגיוס מביא להרס המשפחה היהודית; קבעו שגיוס נשים מביא למיעוט ילודה; והביעו עמדה שיש איסור מפורש לשירות של גברים ונשים בכל יחידה שהיא. 
הטונים הגבוהים והמתלהמים, מלמדים לטעמי כי ברבנים אחז חיל ורעדה, לנוכח העלייה במספר הבנות הדתיות שמתגייסות לצבא, והשילוב של נשים בצבא. אבל דומה שכך נחשפת האג'נדה האמתית של רוב הרבנים הללו. בשתי מילים: "נשים למטבח". עיון בדברי הרבנים מגלה שהצעקות נגד גיוס נשים לצבא הן רק המתלה בו משתמשים הרבנים הללו, כדי לקדם אג'נדה עקרונית וכללית יותר. לפי התפיסה שמציגים הרבנים האלה, תפקידה של האישה בבית. שם היא צריכה לגדל מספר ילדים רב ככל האפשר, 'על אדני הקדושה'. כל עיסוק אחר, כמו עבודה וקריירה, העלולים להסיט אותה מייעודה זה, פסול ואם בכלל, הוא בעדיפות נמוכה ביותר. 
אכן, כדברי כמה מהרבנים, מדובר כאן במלחמת תרבות. אלא שצריך לחדד על מה המלחמה. לא מדובר רק בשירות צבאי ובבעיות הכרוכות בו. מדובר במאבק על החזרת הנשים לבית, למטבח. מצד אחד ישנה המודרנה, והרעיון הלא כל כך חדש של שוויון בין המינים ויכולתה של האישה לממש את עצמה בדרכים מגוונות, ומהצד השני, הרבני, רצון להפוך את האישה לעקרת בית, שלכל היותר תמצא לה פרנסה שאינה מתנגשת עם האופי הנשי, הרגשי, העדין הראוי לבת ישראל. 
המאבק כנגד גיוס בנות לצבא הוא מאבק באפשרות של בנות דתיות לראות שהן יכולות ומסוגלות לעשות, להתקדם, ללמוד, לתרום ולא רק בבית. בעיני הרבנים האלה, הצבא הוא השער לאפשרויות האחריות, המודרניות ןהשוויוניות. הוא יכול להוות עבור הבנות, שמוצאות את עצמן תורמות בתפקידים משמעותיים, מתאבן לחיים עצמם. יראו כי טוב, וישאפו, רחמנא לצלן, לפתח קריירה. אגב, בעיני כמה רבנים ובכמה אולפנות, מחנכים את הבנות להעדיף לא לעשות אפילו שירות לאומי. את השירות שלהן, אומרים להן, תעשינה, אם תלמדנה מקצוע נשי ראוי, תינשאנה בגיל צעיר, תלדנה ילדים ותגדלנה אותם. 
בזעקות השבר ובקריאות הקרב, הרבנים אולי משפיעים על כמה בנות לחזור למטבח, אבל מפסידים ברוב החזיתות האחרות. הבנות הדתיות מצביעות ברגליים ומתגייסות לצבא במספרים גדלים והולכים; הבנים ממשיכים לשרת מתוך מוטיבציה גבוהה; הרמטכ"ל, שהדבר האחרון שהוא רוצה זה 'לפגוע במשפחה היהודית' מושמץ כאילו הוא קם בבוקר וזומם מזימות נגד הדתיים והיהדות, והציבור הרחב רק מואס עוד יותר ברבנים הללו וביהדות שהם מייצגים. 
שירות צבאי של בנות שנוי במחלוקת הלכתית, והתנגדות לו היא לגיטימית, אבל השאלה היא מה עומד מאחוריו. את השאלות ההלכתיות אפשר וצריך לפתור. הצבא, שבין בכיריו יש מפקדים דתיים, מעונין בשירות דתיים ודתיות בצבא, ונכון לעשות מאמץ לפתור אותן. אבל הטון הלוחמני והביטויים העולבים ברמטכ"ל ובצבא לא מועילים לקדם לא את פתרון המחלוקת ולא את הצורך של הצבא. 
"אַבְטַלְיוֹן אוֹמֵר,  חֲכָמִים, הִזָּהֲרוּ בְּדִבְרֵיכֶם ,... וְיִשְׁתּוּ הַתַּלְמִידִים הַבָּאִים אַחֲרֵיכֶם וְיָמוּתוּ, וְנִמְצָא שֵׁם שָׁמַיִם מִתְחַלֵּל" ... (אבות, פרק א' משנה יא').
ד"ר שוקי פרידמן הוא מנהל מרכז לאום, דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה ומרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס'. 
לכסף יש ריח? נעמי עיני
ההפטרה אותה נקרא השבת עוסקת בבדק הבית (בית המקדש) ואיסוף כספים לשם כך.
פסוק מעניין צד את ליבי והזכיר לי פולמוס מראשית ימיה של המדינה, בנוגע ליחס לכסף בהתאם למקור ממנו בא ולמטרה לשמה יוּעד: "כֶּ֤סֶף אָשָׁם֙ וְכֶ֣סֶף חַטָּא֔וֹת לֹ֥א יוּבָ֖א בֵּ֣ית ה' לַכֹּהֲנִ֖ים יִהְיֽוּ" (מלכים ב', י"ב, י"ז).
אומרים המפרשים: כסף שיועד לרכישת קרבן לחטאת או לאשם, לא ישמש לתיקון בית המקדש, אלא יימסר לכהנים.
האם עולה מן הפסוקים שלכסף יש "ריח", היינו נקשר בו משקל פסיכולוגי? האם כסף שנכרך ב"חטא" אינו ראוי לשמש לצרכי קודש?
במארס 1952 נחתם הסכם שילומים בין ישראל לגרמניה, בו נקבע כי גרמניה תשלם למדינת ישראל פיצוי כספי, מתוך הכרה באחריותה לרצח בני העם היהודי ולפגיעה ברכוש ובנפש. ההסכם עורר ויכוחים נוקבים, עד כדי מעשי אלימות בכנסת ובציבור הרחב, בין המתנגדים לקבלת השילומים מהגרמנים לבין המחייבים את קבלתם. שוללי ההסכם טענו שהשילומים הם בבחינת תעודת זיכוי ומחילה לגרמנים על רצח של שישה מיליונים מבני העם היהודי, שאין לו סליחה ומחילה. המחייבים, לעומת זאת, ראו בשילומים חובה שעל הגרמנים למלא מחמת אשמתם ברצח זה. הם ציינו את התרומה האפשרית של כספי השילומים לשיפור המצב הכלכלי של המדינה ולסיוע בקליטת עלייה, ובייחוד את תרומת הפיצויים האישיים, שיינתנו לשיקומם של עולים רבים (אתר מט"ח).
לא קל להכריע בסוגיה מוסרית– כלכלית שכזו, לפיכך מעניין לגלות את עמדת ההפטרה הקובעת, להבנתי, כי לכסף ישנו משקל פסיכולוגי ו"הלבנתו" של ממון שיועד לחטאת או לאשם אינה אפשרית  לצורך חיזוק משכנו של הקב"ה ויסודותיו. 
כך או כך, ארצה ללמוד מן הכתוב מסר הנוגע לנו, בני האדם: יש הבדל עקרוני בין כסף/חומר לאדם.
בעוד החומר דומם ולא ניתן/ קשה ל"הלבנה", הרי שאנו, בני האדם, הננו יצורים חיים ומשתנים ובידינו נתונה הזדמנות וחובה לעבור במהלך החיים תהליך של טרנספורמציה ותיקון. "ועד יום מותו תחכה לו, אם ישוב מיד תקבלו", כך נכתב בפיוט המרגש "ונתנה תוקף", הנאמר בקהילות רבות בימים הנוראים. 
בכל יום, מחכה לנו בורא העולם שנשוב. ואין אדם שלא יוכל להִתקן, אין אדם שאין בו קדושה.   
לתגובות: naomieini1@gmail.com  
נהוראי

האמנם אסור להזיק?! 

הפרשה עוסקת בדיני נזיקין וחבלות, המנוסחים כמשפטי תנאי ולאחריהם משפטי תוצאה. משפטי התנאי מגדירים את המקרה המיוחד ומגבילים אותו ביחס לאחרים. משפטי התוצאה מגדירים את המסקנות המשפטיות, את הדין, שפותח במילת תנאי, לדוגמא: "וְכִי יִפְתַּח אִישׁ בּוֹר אוֹ כִּי יִכְרֶה אִישׁ בֹּר וְלֹא יְכַסֶּנּוּ וְנָפַל שָׁמָּה שּׁוֹר אוֹ חֲמוֹר בַּעַל הַבּוֹר יְשַׁלֵּם כֶּסֶף יָשִׁיב לִבְעָלָיו וְהַמֵּת יִהְיֶה לּוֹ". ההלכה פותחת במילת תנאי, "וכי", אחריה המקרה עצמו- "ונפל שור או חמור", ולבסוף העונש– "ישלם כסף". כך גם בחוק העונשין של מדינת ישראל. החוק אינו אוסר את העבירות אלא מתייחס לעונשו של מי שהזיק, חיבל או רצח. התורה אינה מזכירה שאין איסור להזיק אלא שמי שהזיק נדרש לשלם. הרמב"ם, בספרו "משנה תורה", מדגיש את האיסור שבדבר וכך נאמר הל' נזקי ממון (ה,א): "...מפני שאסור לאדם להזיק ולשלם מה שהזיק, אפילו לגרום הנזק אסור". הרמב"ם שולל את התפיסה שאם אני משלם אני רשאי להזיק. וכך כותב בהלכות חובל (ה,א) "אסור לאדם לחבול בין בעצמו בין בחבירו ...". מדוע התורה נמנעה מלכתוב במפורש שאסור להזיק? מדוע התורה רק מציינת מקרים של נזק שנדרשים אנו לשלם עליהם?! נראה שהתורה שואפת שההימנעות מהנזק תבוא ממניעים מוסריים. וכך כותב הרב קוק זצ"ל (ערפילי טוהר עמ' צג– צד):
"העונשים החברותיים, בייחוד בשביל היזק ממון, יש להם שני מקורות נפשיים: טוב ורע. האחד (=הטוב), נובע מתוך ההכרה אסור לעשות עולה, והעושה עוול צריך שייוסר כדי שתתחזק ההכרה הזו. והשני (=הרע), בא מתוך צרות עין, מפני שההרגשה של השלי ושל האני, היא חזקה ומגושמת באין שיעור". 

חז"ל דנו ביסוד התשלום לניזק ולנחבל- האם מדובר בפיצוי לניזק או בתשלום קנס המכפר על המזיק או החובל? עפ"י הרב קוק, בדיני הנזיקין הנוהגים בעולם מטרת התשלום- לפצות את הניזק. התורה מדגישה שאין די בפיצוי, צריך גם להילחם בעוולה עצמה בכך שישלם קנס שיכפר על עוונו. ועוד, התורה איננה מעוניינת שנחשוב שאסור להזיק אלא דורשת מאיתנו לאהוב את הזולת כך שברור שלא נזיק לו. כותב הרמב"ם בספר המצוות מצות עשה רו: 
"שצונו לאהוב קצתנו את קצתנו כמו שנאהב עצמנו ושתהיה חמלתי ואהבתי לאחי כחמלתי ואהבתי לעצמי בממונו ובגופו... ואהבת לרעך כמוך".

מי שיאהב את הזולת כגופו ייזהר שבעתיים מלהזיקו. אין צורך לומר שאסור להזיק, אלא יש לחתור לצדדים החיוביים. עם עין טובה, אהבה וכבוד כלפי הזולת- נימנע מלהזיק לו.  
מיכל
מיטב שדהו ומיטב כרמו ישלם
פרשת משפטים עוסקת בפיצויי נזיקין שצריך אדם לשלם לחברו. עיון בפסוקים מצביע על שיטות גבייה שונות ביחס לסוגי נזקים שונים. מי ששילח את בהמתו וביער בשדה אחר- צריך לשלם במיטב שדהו. לגבי נזקיה של אש לא צוינה שיטת גביה מסוימת, אלא נאמר באופן כללי: "שלם ישלם המבעיר...". בעליו של שור שנגח משלם 'שור תחת השור', והתורה מרחיבה במתן הוראות כיצד חוצים את השור המת ומחלקים את שוויו בין שני הצדדים. בנזק שנגרם על ידי בור, כתוב "כסף ישיב לבעליו". כלומר, צריך לפצות על הנזק. הפסוקים מתייחסים לחברה חקלאית שבה עדיין אין מנגנון משפטי פורמליסטי, ומהלך של הפשטה מן המקרים אל הכללים עדיין לא נוסח. התורה מתארת מקרים ספציפיים ואופייניים. 

כיצד נעשה תרגום מעולמו הקזואיסטי של החוק בפרשת משפטים, לעולם המודרני שבו מבוסס המשפט על עקרונות וכללים? הדרישה לשלם ב"מיטב שדהו" קשה לתרגום. האם המשמעות היא שכששור אכל עגבניות ירוקות צריך לתת אדומות במקומן? האם אדם שהרס את חורבת חברו יעניק לו ארמון? 

ר' ישמעאל ור' עקיבא נחלקו בשאלה למה התכוונה התורה. האם הפיצוי משולם מתוך הטוב ביותר שבנכסי המזיק (ר' עקיבא) או שמא הפיצוי ניתן באדמה שוות ערך לאדמתו הטובה ביותר של הניזק (ר' ישמעאל, לפי הסברו של רב אחא בר יעקב). לפי שתי השיטות, המזיק אינו משלם יותר ממה שהזיק אבל משלם בשדה איכותי יותר, בהתאמה גודל השדה שניתן כפיצוי- קטן. כלכלית אין הבדל בין אמצעי הפיצוי השונים, ערך האדמה המשולמת זהה. אבל שיקולי נוחיות יש כאן: יותר נוח לקבל שטרות גדולים מאשר 'כסף קטן'.
בגיטין מוצג קטלוג המראה שיש הבדלים באופני הגביה של חובות שונים. חלקם נגבים מאדמת זיבורית (הפשוטה ביותר) חלקם מעידית (המשובחת ביותר) וחלקם מבינונית. לפי המשנה הזו המזיקים שמים בעידית.
"הניזקין שמין להן בעידית, ובעל חוב- בבינונית, וכתובת אשה– בזיבורית...". 
על פניו, נראה שהדין של תשלום נזקים מן העידית הוא מדין תורה ממש. וכמו שנאמר בתוספתא:
"שמין להם מן העידית שנאמר: 'מיטב שדהו ומיטב כרמו ישלם'".
המשנה הזו בגיטין מציינת שדרך הגביה הזו היא "מפני תיקון העולם". בתוספתא במסכת כתובות מובאים נימוקי התקנה:
"מפני מה אמרו הנזקין שמין להן בעידית? מפני הגזלנין ומפני החמסנין, שיהא כל אחד ואחד אומר מפני מה אני גוזל ומפני מה אני חומס, שלמחר הרי בית דין שמין שדה יפה שלי". 

לעניין שלנו מבואר ששומת נזקים מן העידית נעשית מפני שיש לבית-הדין אינטרס לקנוס את המזיקים שבכללם הגנבים. המטרה- להפוך את הנזק ללא משתלם עבור הגנבים. 

ההסבר משכנע, והטענה שחלק מן המזיקים מתנדנדים בין המישור האזרחי הממוני לבין המישור הפלילי והפוגעני נכונה. לכן, לא די בפיצוי המתמקד בנזק שנגרם לניזק, בניסיון להשיב את מצב הניזק לקדמותו. נדרשת גם ענישה. התוצר של תשלום בגובה הנזק, אך 'ממיטב השדות' הוא שילוב של הרצון לפצות על הנזק וגם לייצר הרתעה ולקנוס את המזיקים, כשיטת עונשין.
אולם הגמרא שואלת, כיצד יתכן שאנו מתייחסים לתשלום נזקים מעידית כתקנה שהיא בבחינת תיקון עולם: 
"מפני תיקון העולם?! דאורייתא היא!! דכתיב: 'מיטב שדהו'"! 

הגמרא מזכירה שהדברים מפורשים בתורה, במילים "מיטב שדהו...". ואם כן, כיצד הפכו דברים מפורשים מן התורה לתקנה ולתיקון עולם– שהם קביעת חכמים? 

תשובת רבינא מרתקת. לדעתו, הדין הוא אמנם דין תורה מפורש. הצעת הנימוקים לא באה אלא לומר שהתורה בדבריה אלו חתרה לתיקון העולם. בפרפרזה על הגמרא נאמר שמשנה זו והדין המובא בה הם מדאורייתא, אך מהו טעם המקראות?? מפני תיקון העולם!
המקובל במחשבה ההלכתית הוא שיש דיכוטומיה ברורה בין דבר תורה ובין דבר חכמים, בין דין תורה ובין דרבנן. הטיעון העמוק הנטען כאן בדברי רבינא הוא שיש השקה בין שני הדברים, ואותו דבר שמכונה במקום אחד "תקנת חכמים", מהיבטים מסוימים שלו הוא כבר כתוב בתורה. דברי חכמים הם פענוח של הצופן שכבר נאמר קודם. זהו רצון ה' שמובע והתגבש כבר בתורה שבכתב ומופיע בניסוח מחודש ורענן בלבוש תקנת חכמים.
מבחינה זו, המגמה העכשווית "לזקק" את דבר ה', ולמחות מן ההלכה והתורה את תקנות חכמים שהתעבו על זגוגיתה, סותרת את ההיבט החשוב הזה בעמדת חז"ל, הלוא הוא של גילוי דבר ה' באמצעות דברי חכמים.
המורה הגרוע ביותר

הרב ד"ר משה רט

ספק אם אי פעם הלכו אנשים רבים כל כך בעקבות מורה דרך כושל כל כך, כמו שקורה היום ביחס לאהבה ולזוגיות בתרבות המערבית.

אהבה וזוגיות אינם מסוג הדברים שלומדים בבית הספר. גם ההורים לא נוטים לדבר על כך עם ילדיהם. בני אדם רוכשים צורות התנהגות בעיקר באמצעות חיקוי, אבל במקרה זה ההורים אינם יכולים להוות דגם מספק לחיקוי; גם אם היחסים ביניהם מצוינים, הילדים נכנסים לחייהם בשלב מאוחר של הקשר, ואינם יכולים לראות אצל הוריהם את כל השלבים הקודמים. וכך מוצאים את עצמם הצעירים במבוכה: איך יוצרים קשר? איך מחזרים? איך מתקדמים? מה מותר ומה אסור? מהן הציפיות ואיך להתכונן?
בהעדר מודל מוצלח לחיקוי, פונים הצעירים למקור הזמין היחיד העומד לרשותם: המדיה. הם לומדים על אהבה, זוגיות וחיי משפחה מתוך סרטים וסדרות טלוויזיה, שבמקרה הטוב הן סתמיות ובמקרה הרע מציגות תמונה מעוותת לגמרי. שחקנים ושחקניות, שחייהם האישיים במקרים רבים בהחלט אינם מודל לחיקוי, מגלמים דמויות שלרוב גם הן אינן מודל לחיקוי– והם אלה המדריכים את הנוער והצעירים בנושא רגיש, עדין ומורכב כגון זה. 
מאין הגיעו אלינו מושגים כמו "חבר וחברה"? המנהג המטופש לכרוע ברך כשמציעים נישואין? המוסכמות לגבי מתי נוגעים, מתי מחבקים, מתי מתנשקים וכן הלאה? ברובם הגדול, מהתרבות ההוליוודית. צעירים וצעירות מחקים, במודע או שלא במודע, את מה שהם רואים על המסך, וכך נוצרת תרבות שלמה, שמי שמעז לנהוג אחרת ממנה נחשב מיושן וחשוך.
יש הרבה דברים טובים בתרבות המערבית, אבל בתחום זה היא נחלה כישלון חרוץ. אחוזי הנישואין המתמעטים, אחוזי הגירושין המתרבים, התפרקות מוסד המשפחה, הבגידות, חוסר המחויבות, ההדוניזם והזימתיות– כל אלה מעידים כאלף עדים על פשיטת הרגל של התרבות המערבית בניסיונה לתת לאנשים אהבה וזוגיות של אמת. פשוט אין לה מה למכור.
איש לא היה הולך בעקבות רופא שהביא למותם של רוב מטופליו, יועץ השקעות שנמצא בפשיטת רגל, או מורה דרך שאינו מצליח למצוא את דרכו. אבל כולם הולכים, במידה זו או אחרת, אחרי המודלים לאהבה וזוגיות שמציגה התרבות המערבית, שלא לומר ההוליוודית המושחתת– ואז מתפלאים לאן מתדרדרת החברה.
לנו יש מורי דרך מוצלחים יותר. מוטב שנקשיב להם.
אין הפסקת-אש

כנראה לא מקרה הוא שהראשון לציון, הרב יצחק יוסף, התבטא השבוע שבתי המשפט הם בגדר ערכאות הגויים ואסור להתדיין בפניהם. מן הסתם הכין שיעור לפרשת השבוע 'משפטים' ונתקל בברייתא "ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם"- לפניהם- ולא לפני עכו"ם, לפניהם- ולא לפני הדיוטות. (גיטין פח, ב). הרבה קולמוסים נשברו בסוגיה זו, ומה שנכון, לא רק רבנים חרדיים למהדרין אימצו את הקו הזה של 'ערכאות הגויים' ביחס לבתי המשפט האזרחיים במדינת ישראל. והרוצה– יעמיק במאמרו הבהיר והמעמיק של הרב יעקב אריאל שליט"א ב'תחומין' א' 319 ובתשובת השופט יעקב בזק, שם. קטונתי מלהיכנס בין ענקים. אבל מה שמפריע לי בעיקר הוא שההכרזה הזו באה מפיו של נשיא בתי הדין הרבניים, שהמערכת הזו, בראשה הוא עומד, בתי הדין הרבניים, היא עצמה חלק מהממלכה, מהממסד. היא עצמה נבחרת בידי פוליטיקאים, חלקם נשים, וגם היא עצמה, בעבודתה, פועלת גם בתוך חוקי המדינה, לא תמיד בדיוק עפ"י ההלכה. למשל, אף שבהלכה מקובלנו ש'אשה פסולה לעדות', לכאורה, גם בבתי הדין שומעים עדות נשים. למשל נוסף, אף שמקובל בהלכה ש"דורשים מפיהם ולא מפי כתבם", גם בבתי הדין הרבניים מקבלים תצהירים, כשנדרש. כלומר, לא הכל שחור-לבן. כל ההתייחסות לנושא צצה עתה נוכח רצון הסיעות החרדיות להחזיר בחקיקה את סמכות בתי הדין הרבניים לדון גם בענייני ממונות. ראוי להבהיר. גם היום, בעלי דין שרוצים שעניינם ידון בדין תורה, רשאים (גם עפ"י חוקי המדינה) לבחור להם בית דין רבני פרטי (ויש כאלה רבים. של 'הליכות עם' בראשות הרב ערוסי, של צהר, של גזית ובוודאי בסקטור החרדי), שידון ב'כובע' של בורר, ואף לקבל על ההחלטה תוקף מחייב של בית משפט. העניין הוא– המערכת הממסדית. עד כמה תרחיב את מוטות השפיטה של זו הרבנית, לה, נכון לעכשיו, מונופול על ענייני נישואין וגירושין, וכלום מעבר לכך.
**
ממלאים פיהם מים
"העימות הנוכחי לא בא רק להשפיל את הרמטכ"ל ואת מפקדי צה"ל. הוא בא גם כדי לקדם את מיצובו של רב מסוים כבכיר הרבנים בציונות הדתית, תוך הדחת הגוורדיה הישנה שנתפסת בעיניו כמתונה מדי. אני לא מצפה לקרב רבנים בוטה על ההנהגה, וטוב שכך, אבל חשוב לזכור שמי ששותק עכשיו- מסייע במידה רבה לקמפיין הנואל והשקרי שמתנהל כאן", ציטוט מפוסט של חנן מנדל, לשעבר יו"ר תנועת נאמני תורה ועבודה. דברים ברוח דומה שמעתי בשבועיים האחרונים גם משני רבנים חשובים בציונות הדתית, אבל בשיחות אופ-דהרקורד, לצערי. מודה, גם לי שתיקת הרבנים האלה וחבריהם צורמת. או שהם מפחדים (לא בדיוק ברור ממה), או שהם מסכימים עם כל מילה שלו. מי שחושב שהתעלמות תביא להרגעת הרב אליהו, רבה של צפת, או שאינו מכיר אותו, או שהוא טועה. ומהיכן אני יודע? מפי הגבורה עצמה. הרב שמואל אליהו, השבוע, באחד הכינוסים: "תתקשרו לבנט, לבן דהן, ליוגב, לכולם. הם לא יעמדו בזה. זאת מלחמה, היא לא תיגמר גם כשאיזנקוט יעזוב". הבנתם את זה?. בימים האחרונים נערכה פגישה חשאית של נפתלי בנט עם כמה מרבני הציונות הדתית ה'מתונים', שם דנו בדיוק בסוגיות החמות האלה. כל ניסיון לדלות ציטוטים– עלו בתוהו. ווידוי קטן. מידי שבוע אני מקבל החלטה לחדול מלעסוק בהצהרות הבומבסטיות של רבני הזרם הזה נגד צה"ל וראשיו. כמו מכור לעוגות שמתקשה להיגמל, גם כאן, הדבר לא עולה בידי. בריאיון של הרב שלמה אבינר השבוע באתר 'סרוגים', אמר הרב כי ניסיון להשתיק את הרבנים משרת אותם, שכן "זה נותן פרסום... שהרי כלל גדול: הרוצה לכסות את הדבר, עוד יותר מגלהו". התעודדתי. אמשיך, בלנ"ד. מה שנקרא, הפוך על הפוך.
**
מצווה הבאה לידך אל תחמיצנה
חוק הגיוס. זוכרים? בג"ץ נתן למדינה עד ספטמבר לעשות בו סדר. פורים, פסח, יום העצמאות, חופשת הקיץ, לא יותר מדי זמן נטו להתעסק עם הנושא הנפיץ הזה. בישיבת ראשי סיעות הקואליציה, ביום ראשון, דרשו החרדיות להתקדם עם החוק ולהעבירו עוד במושב הכנסת הנוכחי. ש"ס ויהדות התורה אף הכינו טיוטת חוק גיוס חדש (פורסמה בוואלה), שיכיר בלימוד התורה כערך יסוד במדינת ישראל ומי שלומד תורה יוכל לדחות את גיוסו לצבא. להערכת הסיעות החרדיות, בג"ץ 'יאכל' את התבשיל הזה ויראה בו תשובה הולמת לבאג שמצא בחוק הקיים, בעניין ה'פגיעה בשוויון'. אם לימוד תורה שווה בערכו לגיוס לצה"ל, הכל בסיידר. משפטנים בעלי שם יושבים על הטיוטה הזו, אך נכון לעכשיו, ראש הממשלה לא נראה נלהב מדי להעביר הילוך בנושא. לא הוא, לא השר יריב לוין שמונה מטעמו לטפל ב'כאב ראש' הזה וגם לא יו"ר הקואליציה דודי אמסלם. "אין זה הזמן לדון בכך", הבהיר נתניהו למזרזים, ונוכח איום חדש-ישן שלהם שללא חוק גיוס חדש שיפטור תלמידי ישיבה משירות בצה"ל לא תהיה לו קואליציה, הגיב נתניהו בביטחון: "עברנו מהמורות רבות, נעבור גם את זה, בהידברות ובשיתוף פעולה". מן הסתם, ה'אקדח המעשן' יצוץ לקראת ההצבעה על תקציב 2019.
** 
הוא כבר משוכנע
אני מתקשה להבין מה יאיר לפיד, אבי גבאי ואחרים עובדים כל כך קשה ומפנטזים שהם יהיו ראש ממשלה. נפתלי בנט, בריאיון לגל"צ, השבוע: "אחרי עידן נתניהו– אהיה ראש הממשלה דרך 'הבית היהודי'. נפתח את המפלגה". הוא יודע מה שאנחנו לא?
** 
קורם עור וגידים
החוק שיזמה חה"כ שולי מועלם ('הבית היהודי') האוסר על ספקים לסרב לספק מוצרים לתושבי הפריפריה ויהודה ושומרון, מתחיל לתת אותותיו בשטח. תושבים במעלה מכמש שבבנימין הגישו באחרונה, באמצעות עו"ד עמיחי זלצר, תביעה לבית המשפט נגד ספקית אריחים וכלים סניטריים, שסירבה לספק את המוצרים שנרכשו אצלה לבית הלקוח במעלה מכמש, למרות שהלקוח שילם על ההובלה בעת רכישת המוצרים. בכתב התביעה נטען כי לאחר שהרוכשים ניסו לתאם מועד אספקה, הודיעו להם מהחברה כי "הרשת אינה מספקת את מוצריה ליהודה ושומרון ולכן לא יוכלו לקבל את המוצרים". בעקבות זאת ביטלו הרוכשים את הקנייה ויצאו למסע רכישות מחדש של המוצרים שכבר הוזמנו תוך כדי שעבודות השיפוץ היו בעיצומן. "מדובר באפליה פסולה שהחוק החדש אוסר מכל וכל. תושבי יהודה ושומרון אינם אזרחים סוג ב', ואין סיבה שאנשים שומרי חוק, המשלמים מסים ומשרתים בצה"ל, לא יקבלו את אותו השירות לו זוכים שאר אזרחי מדינת ישראל", אומר עו"ד עמיחי זלצר, המייצג את בני הזוג.
**
המעולים שבמעולים
"הרב רזיאל שבח הי״ד למד שנתיים מעליי בישיבת בני עקיבא גבעת שמואל. 
הרב איתמר בן גל הי״ד, שנה מתחתיי, ולימד באותו מקום נפלא. 
שניהם נרצחו בדרך הביתה- לא בגלל שהם עשו רע לאיש, אלא בדיוק להיפך, שהרבו טוב בעולם. 
רזיאל עם החיוך המתגלגל והטוב הלב השופע, איתמר עם האמונה בקב״ה ובאדם.
נראה שהמחבלים בוחרים בפינצטה את המעולים שבמעולים, רק מה שהם לא יודעים- זה שכולם כאלו. 
יש פה קהילה שבאה לבנות, ומנגד יש כאלו שבאים להרוס. כאלו שיוצאים עם סכין מילה מהבית וספר קודש בכיס, וכאלו שמסתובבים עם סכין מטבח בתיק ומחפשים רק לפגע ולהרוס.
הגיע הזמן שייתנו לאור לזרוח בגדול ודווקא עכשיו לגדוע את הרוע- לבנות, לספח, להילחם, למצוא את המחבלים האלו סופסוף ולמצות איתם את הדין באופן כזה שיוציא לאחרים את החשק. 
מי שרוצה לראות את האור מוזמן, ומי שלא, יזכה לראות אותו בבית הכלא או מתחת לאדמה".
(פוסט שהעלה יונתן דובוב).

להתרחק כמו מאש
כותרת מישנה

מכירים את המושג "כוויות שבת"? עדיף שלא תתקלו בו. במחלקות הילדים בבתי-החולים יודעים שבשבתות מגיעים הרבה יותר ילדים עם כוויות, בעיקר דתיים, שניכוו מפלטות, מיחמי מים, סירים וכדומה. 80% מהכוויות בילדים מתרחשות בתוך הבית. יש מה לעשות. אסור להישאר אדישים
ליאת שוקרון
"ישבתי בבית קפה עם הבן שלי, שהיה בן שלושה חודשים, והמלצר שפך עליו בטעות מים חמים. מאותו רגע החיים שלי השתנו מקצה לקצה. זה אשפוז ארוך והטיפול קשה מאוד. זו לא הכוויה עצמה כמו הטיפול של הכוויה. זה טיפול נוראי. זה לא משהו שעובר ביום. הילד סובל גם נפשית וגם פיזית.  הילד היה אפתי ולא הסכים לאכול ולשתות. בכל פעם, כשהוא רק היה רואה את האמבטיה- הוא היה פשוט מתפרץ בבכי ולא מסכים להיכנס אליה. תמיד אנחנו חושבות על כמה שיהיה לילדים טוב ודואגות להם, אבל אף פעם לא חשבנו על הנושא של הכוויה. לא היה לי בראש שיש אופציה בכלל של כוויות. אני מבקשת מכל האמהות ומכל מי ששומר על הילדים- תשמרו עליהם דבר ראשון מהכוויות. זה אחד הדברים הנוראיים שאפשר לעבור", מספרת בבכי מיטל, אמא לתינוק צעיר שנכווה, בסרטון מתוך עמוד הפייסבוק "מניעת כוויות".
העמוד הוקם, כמו שבוע המודעות למניעת כוויות שנערך השבוע, מתוך הבנה שהפתרון האידיאלי לכוויות בכלל ולכוויות בילדים בפרט, טמון במניעה ובמודעות הציבורית לנושא. שימו לב לנתונים- 80% מהכוויות בארץ נגרמות בתוך הבית, רובן במטבח. רוב הכוויות הן בילדים כאשר קרוב ל-50% מהכוויות בארץ הן בילדים בגילאי 0-4 בלבד!
זו השנה השנייה בה נורית מייקלסון, אחות במרפאת כוויות בשיבא תל השומר, מובילה ביחד עם בית החולים תל השומר, את שבוע המודעות למניעת כוויות בילדים: "ראיתי לצערי אלפי כוויות, רובן בילדים, ואת רובן ניתן למנוע על ידי העלאת המודעות, במיוחד את הפגיעות בתוך הבית. כש-50% מהכוויות הן בילדים בגילאי 0-4 יש על זה הרבה שליטה. כוויות בילדים מלוות בסבל רב. זה לא דבר קל. כשעל מבוגר נשפכת כוס קפה- זה לא נעים, זו כוויה קטנה, אבל זהו. לילד יש עור הרבה יותר דק ועדין. השטח גוף יחסית לנפח הוא הרבה יותר דק וגדול כך שבכל דבר שנשפך עליו- הכוויה יותר עמוקה וקשה. יש אצלנו ילדים שיכולים להיות מאושפזים מכוס קפה לשבוע ימים וגם להגיע להשתלת עור במקרים מסוימים".
נורית מספרת שהורי הילדים מגיעים למרפאת הכוויות המומים- איך כוס קפה אחת שהם, הגננת או הסבא והסבתא שתו ונשפכה על הילד גרמה לו סבל כה רב. הרי אנחנו מודעים לסכנה שבאש, מזהירים את הילדים סביב ל"ג בעומר, בהדלקת נרות החנוכה וכו', אבל כשמדובר בנוזלים חמים- המודעות לגודל הסכנה והסבל הפוטנציאלי שבכוויות פשוט לא קיימת.
את המושג "כוויות שבת" הכרתם? מסתבר שכוויות של ילדים בשישי-שבת הן כה נפוצות עד שהן קיבלו מושג ייחודי משלהן. סביב הימים שישי ושבת יש עליה במספר הכוויות בבתי החולים בארץ. מיחמים, פלטות, בישולים, סירים רותחים. במרפאות הכוויות ברחבי הארץ זה דבר ידוע- הולכים להגיע, לצערם, הרבה ילדים בימים הללו עקב "כוויות שבת". ובהמשך ישיר, וכנגזרת לזה, המגזרים המובילים בכוויות הם המגזר הדתי-חרדי והערבים. במגזר הדתי-חרדי זה נובע מהכנות ועזרי השבת- פלטה, מיחם וכו', וכמובן בגלל מספר הילדים הגבוה, ואצל הערבים, לדוגמא הבדואים, למספר הילדים מצטרף נתון נוסף- בישול באש ובסירים גדולים בשטח הבית או מחוצה לו.
בעקבות הנתונים הקשים והקלות בה ניתן למנוע את המקרים הללו, החליטה נורית, בסיוע של מרפאת הכוויות בתל השומר, ובשיתוף של משרד הבריאות, לערוך את שבוע המודעות למניעת כוויות, בו יתקיימו הרצאות בבתי הספר היסודיים להעלאת המודעות לנושא ולאופני המניעה. הם פנו לאחים ואחיות, פרמדיקים ורופאים בכל הארץ, שהתגייסו בהמוניהם, בהתנדבות מלאה, ומכל הארץ- שלומי, עפולה, נתניה, חדרה, באר שבע, קדומים, בת ים, חולון, פ"ת, ת"א, וגם במגזר הערבי- אבו גוש, טייבה, קלנסווה, ועוד.  כולם יבואו בשבוע המודעות למניעת כוויות לבתי הספר היסודיים וירצו על הנושא בצורה חווייתית באמצעות מצגת וסרטונים שהוכנו במיוחד עבור הפרויקט (בהשתתפות מיכל ינאי), הותאמו גם למגזר החרדי ואף תורגמו לערבית.
בעיה בתקינות מיחמי המים
"אנחנו פונים לבתי הספר היסודיים מתוך מחשבה ותקווה שהילדים הם סוכני שינוי מאוד חשובים", אומרת נורית. "אם 80% מהכוויות הן בתוך הבית- הילדים הם אלה שנמצאים שם למעשה. זה נכון שרוב הכוויות הן אצל הילדים הקטנים אבל גם הילדים הגדולים באים עם כוויות, והם גם האחים של, הבני דודים של, הם נמצאים בתוך הבית ויכולים לעזור במניעה ובהסברה. אנחנו אומרים לילדים שהם השגרירים שלנו. אני מסבירה להם מה זה כוויה ומבקשת מהם לעשות איתנו את השינוי הזה. אני עוברת על כל סוגי הכוויות השונות, כוויות מאש, כוויות חשמל- אני מסבירה להם שלא מטפסים על עמודי חשמל ונזהרים משקעים, כוויות מחומרים כימיים כמו חומרי הניקוי, ואני אומרת להם- "יש לכם אחים קטנים? בני דודים? אם אתם רואים חומרים מסוכנים בחוץ תגידו להורים לשים אותם במקום יותר גבוה". אנחנו מסבירים להם גם על הנושא של המים, שיגידו לאמא שאפשר לשים את הקומקום טיפה יותר פנימה, ואומרים להם- "אם אתם רואים שאמא הניחה כוס קפה על משטח נמוך תגידו לה להזיז אותה משם", וגם באמבטיה, שם יש המון כוויות, אנחנו מסבירים להם שיפתחו את המים לכיוון הקיר ולא על עצמם, עד שיראו שהמים נעימים". מתארת מייקלסון. המניעה של כוויות השבת, שמעלות את המגזר הדתי-חרדי לראש הרשימה המפוקפקת של מובילי מספרי הכוויות בילדים, מתחילה מתקינות של מיחמי השבת. מיחמי השבת הישנים, בעלי מכסה דמוי מכסה של סיר שאינו הרמטי הם מסוכנים מאוד- אם המכסה הלוהט ייפול על ילד התוצאה תהיה קשה. חשוב להקפיד על מיחמי שבת תקניים ויציבים, עם מכסה בעל סגר ביטחון. את הפלטות והמיחם צריך להרחיק מהילדים ומקצה השיש, כמו את הקומקום, הסירים, הכוסות עם השתיה החמה. הרחקה, יציבות ותקינות הן מילות המפתח כאן.
הילדים מקבלים הסבר לא רק על איך אפשר למנוע כוויות, אלא גם על כיצד אפשר לטפל בהן בצורה נכונה. כשילד מקבל כוויה ההורים מאוד נלחצים וכל אחד פועל בצורה שונה- לאו דווקא זו המתאימה למצב. הטיפול הראשוני הוא מאוד חשוב בפגיעות מסוג כוויות, והוא פשוט משחשבתם: לפתוח את ברז המים הקרים (לא תמי 4, קולר ודומיהם) ולתת למים לזרום על הכוויה כ- 10-15 דקות. או כמו שמתנדבי הפרויקט מציגים לילדים- מים פושרים זורמים. לאחר מכן, אם זו כוויה קטנה אפשר לשים עליה משחה מתאימה, ואם הכוויה גדולה או במקומות קריטיים בגוף יש להגיע למוקד רפואי.
"אם זה היה בתודעה שלנו זה היה הרבה יותר קל כי בשבריר שניה הילדים יכולים להיפגע. זה מתסכל לראות בכל פעם עוד ילד ועוד ילד והורים המומים", אומרת נורית בצער. "כמה פעמים את רואה בבתי קפה אנשים ומלצרים עוברים והעגלה ליד? בחתונות, כשהמלצרים עם מגשים חמים והתינוק על יד השולחן? כואב הלב לראות ילד בן שנתיים-שלוש מגיע עם כוויה כי העוזרת גננת הייתה צריכה לשתות את הקפה החם שלה. אין בעיה, תצאו החוצה, תשתו ותחזרו. לא ליד הילדים, לא לשבריר שניה! האנשים לא מודעים למה זה יכול לעשות. אם הם היו יודעים איזה סבל ומה הדבר הזה עושה הם היו מרחיקים הכל. זה מאוד פשוט. ברגע שמרחיקים- אין כוויות. הטיפול הכי טוב זה המניעה", מסבירה מייקלסון.
לוביץ

"למי למי יש יותר כבוד?"
"למי, למי יש יותר כבוד?” שאל דן אלמגור בשיר ששובץ במחזמר 'קזבלן'. אכן כבוד בסיסי הוא מצרך חיוני, על אף שהוא בלתי נראה, לא קונים אתו במרכול לא בשבת וגם לא בחול. בחברה המודרנית המושג 'כבוד האדם' הפך להיות חוק יסוד (1992), שמוזכר בשיח הציבורי לעתים קרובות, בעיקר בהקשרים משפטיים. בלשון חז"ל ישנו מושג מקביל שחכמינו ייחסו לו חשיבות רבה: כבוד הבריות. 

כמה דינים בפרשת 'משפטים' מתמקדים בהגנה על כבוד הבריות, והאמרה המפורסמת ביותר מצויה בתשובת רבן יוחנן בן זכאי לשאלה: מדוע אדם שגנב שה, צריך לשלם פי ארבעה משווי הגניבה, ואילו מי שגנב שור, חייב לשלם פי חמישה? ריב"ז מסביר: “חס המקום על כבודן של בריות, שור שהולך ברגליו ולא נתבזה בו הגנב לנושאו על כתפו, משלם חמישה, שה שנושאו על כתפו, משלם ארבעה הואיל ונתבזה בו”. הסבר אחר מופיע בגמרא בשמו של רבי מאיר שאמר: "בא וראה כמה גדולה כוחה של מלאכה, שור שבטלו ממלאכתו משלם חמשה, שה שלא בטלו ממלאכתו ארבעה" (בבא קמא עט, ב. הובא ברש"י שמות כא, לז). 

במבט ראשון נראה שההבדל בין שני ההסברים נעוץ בכך שריב"ז מתייחס לכבוד הבריות כערך הקובע את סולם העונש, ואילו רבי מאיר סבור שהגורם המגדיר את חומרת המעשה הוא ערך המלאכה. 

אולם במבט נוסף אנו מגלים שיש גם הבדל משמעותי נוסף ביניהם: ריב"ז רואה את הדברים מנקודת המבט של הגנב, והוא טוען שהתורה התחשבה בכבודו. רבי מאיר, לעומת זאת, סבור שיש להתבונן במעשה מזווית הראיה של הקורבן, ממנו נגנבה הבהמה. בשני ההסברים מגולמת אמת חשובה, ולפעמים נשכחת, לפיה יש שני צדדים למציאות הפלילית: מחד גיסא ישנו הסבל שנגרם לקרבן הגניבה, אך מאידך גיסא יש לשמור אף על כבוד העבריין, ולזכור שגם הוא בן אדם. 

עיקרון כבוד הבריות מופיע בכמה מאמרותיהם הידועות של חכמים במסכת אבות, כגון: "יְהִי כְבוֹד חֲבֵרָךְ חָבִיב עָלֶיךָ כְּשֶׁלָּךְ" (אבות ב, י), וכן: "יְהִי כְבוֹד תַּלְמִידְךָ חָבִיב עָלֶיךָ כְּשֶׁלָּךְ, וּכְבוֹד חֲבֵרְךָ כְּמוֹרָא רַבָּךְ" (שם, ד, יב). למושג כבוד הבריות יש מעמד משמעותי, אף בעולם ההלכה, שכן חז"ל קבעו בתור כלל: "גדול כבוד הבריות שדוחה את לא תעשה שבתורה" (ברכות יט, ב), והכוונה היא שהוא דוחה מצוות בשב ואל תעשה, או כשמדובר באיסורים מדרבנן (ראו מ"ת לרמב"ם, שבת כו, כג).
בחברה שלנו מקובל לדבר גבוהה גבוהה על ערך כבוד האדם, אולם לא פעם הוא נרמס ברגל גסה ובשפה בוטה. הדבר בולט במיוחד כשמדובר באנשי ציבור, שכן יש נטייה לראותם כבעלי עור של פיל, ולהניח שעם כניסתם לזירה הציבורית, הם ויתרו למעשה על זכותם לכבוד. בדומה לכך מרבים לזלזל בחשודים בעבירות ובאנשים שנתפסו בקלקלתם. תכניות הסאטירה סותרות להם, אמצעי התקשורת כותשים אותם, הרשתות החברתיות טוחנות והציבור לועס ובולס בהנאה.
יחס מכבד כלפי גנבים מופיע גם בדיני עבד עברי הפותחים את פרשתנו. עבד עברי עשוי להיות אדם שנאלץ למכור את עצמו לעבדות בשל קשייו הכלכליים, או לחילופין גנב שלא היה ביכולתו לשלם על גניבתו והוא מחזיר את שווי הגניבה בעבודה אצל הנגנב (רש"י שמות כא, ב). התורה חייבה את האדון לדאוג לעבדו, גם הוא גנב, עד שאמרו חכמים כי "כל הקונה עבד עברי – קונה אדון לעצמו" (קידושין כ. א).

יש כמובן מקום להבחנות בין עני שגנב מפאת דוחקו, לבין בעל אמצעים שגנב בשל חמדנותו, ויש מקום להבדיל בין היחס לגנב לבין היחס לפושעים אחרים. עם זאת נראה שהעיקרון הקובע זהירות בכבוד כל אדם שריר ותקף, הגם שלא כל אדם זכאי לאותה מנה של כבוד. כמו כן חשוב לזכור ששמירה על כבוד העבריין חייבת להיות משנית לעומת הקפדה על כבוד הקורבן, על ביטחונו ועל זכויותיו. 
האתגר היום-יומי שלנו הוא בנתינת כבוד לאנשים שמעמדם נחות, כגון עניים המחזרים על הפתחים, עובדי קבלן, עובדים זרים וכדומה. אם לעבריינים מגיע כבוד, כל אדם שלא חטא ולא פשע בוודאי ראוי לכבוד באשר הוא אדם. התשובה לשאלה הרטורית בה פתחנו "למי, למי יש יותר כבוד?” ברורה אפוא לחלוטין: יש יותר כבוד למי שמעניק כבוד, ועל כך אמרו חכמים: "אֵיזֶהוּ מְכֻבָּד, הַמְכַבֵּד אֶת הַבְּרִיּוֹת" (אבות ד, א).
לאה גולדין: נמכרנו בנזיד עדשים

כותרת מישנה

אמו של סגן הדר גולדין, במכתב נוקב ונוקב לשרים ולחברי הכנסת: " בקשתנו להחזיר את הבן שלנו מקלקלת לביבי את המסיבה... למה אני והמשפחה שלי צריכים להילחם במדינה כדי להשיב את הדר משדה הקרב? כולם שותקים וכולם שותפים לעוולה של הפקרת החיילים, בלי קשר למפלגה, גזע, מין ודת"
"אתמול, ה-1 בפברואר, חל יום הולדת לבתי הבכורה איילת. מזל טוב מתוקה. 
החודש בו הפכתי לאמא - לאיילת, לחמי, לצור ולהדר שלנו. בחודש פברואר נולדו התאומים הדר וצור, בחודש פברואר נישאתי לשמחה שלי. בחודש פברואר הקמנו את משפחת גולדין המקסימה. משפחה יהודית, חכמה, דתית, ערכית, עם שמחת חיים, ספרים, אומנות, ריקוד. וגם אמא מהנדסת אחת.
אתמול,  ה-1 בפברואר 2018,  בדיוק 3.5 שנים מאז ה-1 באוגוסט, היום בו הדר  שלנו נהרג ונחטף אל המנהרות בעזה, בהפסקת האש ההומניטרית של צוק איתן.  3.5 שנים בדיוק מאז שהפקירו את הדר בעזה, נגדע ענף ההדר שלנו, שראה בכל דבר את הטוב.
לראשונה בתולדות מדינת ישראל, תוך כדי מלחמה, הכריזו על חייל נעדר שהוא חלל. 
"לא יחזור מקרה גולדווסר ורגב" אמרו לי. כבר 3.5 שנים שאנחנו שואלים מי ישיב את הדר משדה הקרב לקבר ישראל?  "ואף אחד לא קם". גם אף אחד לא מדבר על השבת החיילים שהשאירו מאחור. 
הדר הוא קורבן של הפסקת אש ולא של מלחמה, הפסקת אש שערבו לה האו"ם וארה"ב. הדר הוא מקרה הומניטרי בכל היבט: הפרה של הפסקת אש, חטיפת חסר ישע, מניעה מקבורה ע"פ דתו, ופגיעה בכבוד האדם.
כן, "מחזקים אותי", אני "בלב של כולם" ו"העליתי את הנושא". כן, מנציחים את הדר והולכים בדרכו, ומצטטים אותו "תשאג אל מול הפחד, תתעקש מול כל אתגר ומשבר, תשאג בגבורה אל הדרך". אני שומעת את הצחוקים של הדר כשהוא מכין את מתנת הפרידה לחניכיו בבני עקיבא ומצייר את האריה בדמות רב.
שר החוץ וראש הממשלה לא רצה שנגיע לבריסל לפגישה של המדינות התורמות. הדרישה שלנו להפעיל לחץ על החמאס, להעמיד תנאים הומניטריים מול תנאים הומניטאריים, הבקשה שלנו להחזיר את הבן שלנו, מקלקלת לו את המסיבה. 
זה המפגש שביקשנו להגיע אל המדינות תורמות כדי להתריע שלא יתכן לתת סיוע הומניטרי לגורם שבעצמו מפר את החוק ההומניטרי הבינלאומי.
מיליארד דולר לשיקום עזה נמצאים כעת על השולחן. מדברים על ערכי צה"ל במונחים של ביזנס. במקום בו מונחים עסקיים מחליפים שפה מוסרית - יעשו גם העבירות והפשעים החמורים ביותר שעוד יכתבו עליהם פרקים בדוחות מבקר המדינה.
הרשות הפלסטינית אחראית להחזקת הדר ואורון ומפירה את החוק ההומניטרי הבינלאומי בכל רגע שלא משיבה אותם לישראל. את זה הוכחנו לפני חודש "בערב כריסמס" באו"ם. במפגש מועצת הביטחון של האו"ם, שיזמה ארה"ב, היה קונצנזוס מקיר לקיר שהרשות הפלסטינית אחראית משפטית על הדר ואורון והיא מפרה את החוק ההומניטרי הבינלאומי בכל רגע שהיא לא משיבה אותם הביתה. כן, זו אותה רשות פלסטינית שמעבירה את הכספים הבינלאומיים לעזה.
איפה הדר ואורון? שכחו אותם או השכיחו אותם בעזה. ישראל בחברותא עם הרשות הפלסטינית יקבלו מיליארד דולר לפתרון ההומניטרי של עזה. 
מי יפתור את הבעיה ההומניטרית של גולדין ושאול?.

הזדעזעתי אתמול לשמוע מהפגישה בבריסל, שאליה לא רצו שנגיע, כי מדינת ישראל  והרשות הפלסטינית יקבלו מימון של מיליארד דולר. 
כמו בעולם עסקים שחותם על פרויקט של מיליארד דולר ומוסיף התניות להצלחת הפרויקט, מה הבעיה להתנות את השבת החיילים כתנאי מוסרי הומניטרי לפרויקט הומניטרי שכזה? 
הבעיה שזו הרשות הפלסטינית שפתאום חברה שלנו, והטענות הן לישראל שמשתפת פעולה עם האויב שלנו ולא הגורמים הבינלאומיים. לא מתאים "לטעון" שהרשות מפרה את החוק ההומניטרי הבינלאומי בכך שלא משיבה את החיילים, כי הם שותפים לכסף ולביזנס.
כבר 3.5 שנים שואלים אותי "למה?", למה ביבי לא מחזיר את החיילים? זוכרים את התשובה שלי - ״הדר ואורון מקלקלים לו את המסיבה״. עכשיו זה ברור לכולם, אנחנו, המשפחה של סגן הדר גולדין,  עלולים לגרום להפסד של מיליארד דולר. 
למי נגרום הפסד?  למי ששואל את עצמו בכל עניין, מה נרוויח כשנחזיר את הדר. 
החרפה היא שלא מוכנים להביא את החיילים בכלל. זה לא מחבלים, זה לא מלחמה, אלא כסף טוב. 
נמאס לנו כבר להיות לבד-לבד במערכה מול המדינה. הכי גרוע לשמוע את ההסברים של נבחרי הציבור: "זה לא פשוט", "זה מורכב" "זה אצל ביבי!"
אני מזועזעת, נמכרנו בעבור נזיד עדשים! בכמה כסף נמדוד את הרווח של השבת החיילים השבויים בעזה?  זו כבר שאלה ערכית השייכת כולה לעם ישראל, למדינת ישראל על כל אזרחיה, כולל האזרחים היהודים והמוסלמים השבויים בעזה.
כל מי ששותק על עוולה הוא שותף לעוולה, ולא חשוב איזה גודל כיפה יש לו על הראש או כיסוי ראש אחר. אני לא שלחתי את הדר לעזה.  ביבי ובנט וליברמן ובוגי וכל הממשלה שלחו את הדר ועוד הרבה חיילים להציל את מדינת ישראל מירי הטילים וממנהרות הטרור. למה אני והמשפחה שלי צריכים להילחם במדינה כדי להשיב את הדר משדה הקרב?  כולם שותקים וכולם שותפים לעוולה של הפקרת החיילים, בלי קשר למפלגה, גזע, מין ודת.
אל תשאירו אותנו לבד, הדר הקצין המצטיין הוא שלנו, אבל חייל של כולנו, ושל כל הילדים-חיילים שיכנסו למלחמה הבאה. 
השיבו את הדר ואורון לישראל, השיבו את ההדר ואת האור למדינת ישראל ועם ישראל.
בכאב עמוק,
ד"ר לאה גולדין". 
כותרת גג

הרב אוהד טהרלב, ראש מדרשת לינדרבאום: 
כותרת

יש רבנים המעדיפים לירות ללא חשבון ולפגוע באלפי בנות איכותיות ובמשפחותיהן
מערכת שבתון
אתם בתחושה שראשי 'הבית היהודי', בעיקר אלה מבניהם שאינם מתנגדים לגיוס בנות לצה"ל, בוחרים שלא להתבטא בפומבי בעניין? יש לתחושתכם על מה לסמוך, אבל הכל עניין של מיקום וזמן. הנה מה שאמרה בעניין שרת המשפטים, איילת שקד, בערב השקה לספרו החדש של הרב חיים נבון "מכים שורשים", שנערך במדרשת או"ת לינדנבאום מבית רשת אור תורה סטון.
בהתייחס לכך שכ-90% מבנות המדרשה מתגייסות לצה"ל אמרה שקד: "לפני הכל אני מבקשת לחזק אתכן שבחרתן ללמוד תורה וגם להתגייס לצבא או לשרת בשירות לאומי ולשבת בתפקידים משמעותיים. כאשה אל נשים אני יכולה לומר לכן – השמיים הם הגבול. אתן נכס גדול בכל מקום אליו תבחרו ללכת".
באומץ (יהיו שיגידו בחוצפה) אמר הרב אוהד טהרלב ראש מדרשת לינדנבאום: "לצערי הרב ישנם רבנים שמעדיפים לירות ללא חשבון ולפגוע בציבור של אלפי בנות איכותיות מצוינות ובמשפחותיהם, בנות שמספרן הולך וגדל וימשיך לגדול מדי שנה ושבחרו לשרת שירות משמעותי לצד לימוד תורה. לעומת אותם רבנים רדיקליים שמעדיפים את המדון וההתרסה על פני שיח ודיאלוג אמיתי, לשמחתי ישנן  קבוצות של רבנים- בית הלל וצוהר, שמייצרות שיח אמיתי".

עוד הוסיף: "זכיתי להיות שותף עם הרב סדן ולשבת עם קבוצת רבני יחד עם הרמטכ"ל ולדון בפקודת השירות המשותף, שיח שזיכה אותנו לשבת יחדיו אנשים ממגזרים שונים ומכיוונים שונים, ובכל זאת מצאנו דברים משותפים רבים, מה שמלמד אותנו ששיח נכון בין הרבנים, ובין הממסד הרבני לחברה בישראל וכמובן לצבא, מייצר דבר גדול".
ראש המכינה הקדם צבאית בני דוד בעלי, הרב אלי סדן: "מלחמת התרבות השלנו היא על אופייה של המדינה ואופיו של העם. מלחמת דעות עלולה בקלות להיגרר לבוז ולשנאה ומשם קצרה הדרך לפירוד הלבבות ולניתוק הנפשי. אני לא מודאג שנגיע למלחמת אחים. עם ישראל בריא, אבל גם פירוד של לבבות וניתוק נפשי זה דבר מאוד חמור במדינה שלנו. דווקא באווירת הלחץ, שהרבה מהבנים הולכים לנו לכל מיני מקומות ויש תופעות של 'לייטים' ו'דתיי רצף', הכל בנוי על השאלה הפשוטה באיזה מידה אנו יודעים לבנות עולם פנימי של אמונה, אהבת ה' ויראתו".
מנכ"ל אור תורה סטון ינון אחימן, אמר בין השאר כי "שילובן של נשים דתיות בבית המדרש במובן המלא ביותר לצד שירות צבאי משמעותי הינו מקור גאוותנו והינו אחד מאותם שינויים מבורכים אשר היה לרשת הכבוד להוביל, עם הקמת תכנית הדס לפני 20 שנה".
הרב חיים נבון התייחס לספרו החדש וציין כי "הפוסטמודרניזם מנסה לפרק את העם, את המשפחה ואפילו את הזהות הפרטית של כל אחד מאיתנו. אם אנחנו ניתן לגישה הזו להשתלט עלינו היא תוליד רק הרס וחורבן, ואנו צריכים להתעשת ולחזור לשורשים הבריאים שלנו".
'הבית היהודי' בגירעון של 28 מיליון שקל

כותרת מישנה

מבקר המדינה בדוח חריף: המפלגה נותרה חייבת לעובדים ולספקים כחצי מיליון שקל, הגישה למבקר דוחות לא שלמים, לא פעלה לפי הנדרש בהתנהלותה, ועוד. "הבית היהודי'': נלמד את הדו"ח וניישמו

מערכת 'שבתון'

דוח ביקורת חריף על 'הבית היהודי' בנושא מימון מפלגות, פרסם השבוע מבקר המדינה, השופט בדימוס יוסף שפירא.

בין השאר הוא קובע כי לא ניתן לקבוע את חוקיות חלק מהכנסותיה של הסיעה, סיעת 'הבית היהודי' לא פרעה חובותיה לבעלי חוב שלה בסך כחצי מיליון שקל במשך שנים רבות, מה שבעיני המבקר הפך חובות אלה ל'תרומות מאולצות', האסורות על פי חוק.
עוד קובע מבקר המדינה ביחס ל'בית היהודי' כי הסיעה ניהלה חשבונותיה שלא בהתאם להנחיות מבקר המדינה לסיעות. הדבר התבטא בעיקר בכך שהסיעה לא שמרה את מלוא האסמכתאות לגבי חלק מהוצאותיה; הסיעה כללה הוצאות בגין תשלומי מס הכנסה שמקורן במערכות בחירות קודמות ואשר לא נכללו בדוחות הכספיים לגבי מערכות אלה, כך שהדוחות שהגישה הסיעה למבקר המדינה לא היו שלמים; הסיעה כללה בחשבונותיה יתרות זכות כוללניות ממערכות בחירות קודמות שלא ניתן היה לזהות הרכבן.

מבקר המדינה גם מצא כי בכל הקשור להלוואת שקיבלה המפלגה מאוצר המדינה לכיסוי חובות ישנים, סיעת הבית היהודי הציגה תכנית לפירעון חוב ישן לבנק, אך במהלך הביקורת התברר כי הסיעה הפסיקה לשלם לבנק את החזרי החוב, מבלי שהיא מסרה על כך הודעה ליו"ר הכנסת. בכך למעשה פעלה הסיעה בניגוד לכוונת התיקון לחוק. רק בעקבות הערת עובדי משרד מבקר המדינה, מסרה הסיעה ליו"ר הכנסת באיחור רב הודעה  על הקפאת החזרי החוב לבנק.

מבקר המדינה השופט (בדימוס) יוסף חיים שפירא העיר כי השכל הישר וההגינות מחייבים סיעה להודיע ליו"ר הכנסת על כל שינוי בתכנית לפירעון חוב לבנק שהוצגה בפניו כתנאי לקבלת הלוואה מאוצר המדינה, וקרא למחוקק להסדיר נושא זה בחוק במפורש.

סך הגירעון הנצבר של המפלגה לסוף שנת 2016 הוא 28,000,000 ש"ח ומבקר המדינה התחשב במצבה הכספי של הסיעה, וקבע כי סכום המימון שיישלל מהסיעה- 180,000 ₪ בלבד.
מסיעת 'הבית היהודי' נמסר בתגובה: "מפלגת הבית היהודי קיבלה את דו"ח המבקר, היא תלמד אותו לעומק ותיישם את הדו"ח. חשוב לציין כי מזה מספר שנים שהמפלגה נמצאת בתהליך ייצוב מבחינה כלכלית, לאור חובות שנוצרו משך שנים רבות לפני 2013. גם במשרד המבקר מבינים שנעשתה כברת דרך ואנחנו ממשיכים לפעול במרץ בנושאים השונים."
מי שזכרונו עדיין מתפקד היטב, בוודאי לא מוצא עצמו מופתע נוכח דוח המבקר מהשבוע. במפד"ל, ובלבושה החדש יחסית, הבית היהודי, חריגות מנהלים בענייני כספי חוק מימון מפלגות, הפכו לנורמה. כבר בבדיקת הפריימריז של הבית היהודי-המפד"ל ב-2013 – מצא מבקר המדינה שנפתלי בנט, שכבש באותם פריימריז את המפלגה בסערה, חרג בהרבה מתקרת ההוצאות המותרת בחוק וקנס אותו ב-65 אלף שקל. כלפי שקד, יוני שטבון ושולי מועלם טען המבקר שמסרו דיווח לא אמתי, וגם אותם קנס. אבל זהו כסף קטן לעומת מה שמצא המבקר ביחס לבחירות לכנסת ב-2013, שהבית היהודי הסתיר מהמבקר, לטענתו, הוצאות של 10 מיליון שקל!!!. הקנס: 380 אלף שקל. גם בפריימריז של 2015 נמצאו 'תקלות'. קורה.
בדוח המבקר שפורסם בסוף 2016, על החשבונות השוטפים של הסיעות בכנסת ה-19 עובר לבחירות לכנסת ב-20 במארס 2015, נמצא כי הסיעה לא כללה בחשבונותיה את מלוא ההוצאות שביצעה, היא לא שמרה אסמכתאות על שירותים שהזמינה בסכומים גבוהים, הסיעה כללה בחשבונותיה הוצאות בלתי תקינות, כמו קנסות על תליית מודעות בניגוד לחוקים עירוניים. כמו כן הסיעה השתמשה בתעמולת הבחירות של היו"ר נפתלי בנט בבחירות המקדימות לראשות המפלגה, וכן קיבלה כספים מתאגיד בניגוד לחוק. המבקר שלל אז מהסיעה סכום של 850 אלף שקל. חיוב אישי? חברי הכנסת דואגים שככל הקשור למה שנוגע להם, להבדיל מדירקטורים בחברות ציבוריות, למשל, לא יהיה דבר כזה 'חיוב אישי'. למה? כי החתול שומר על השמנת.

חזות 
"כלב וגדי שקפצו מראש הגג"
להלכה היהודית דיכוטומיה מובנית ואינהרנטית. היא מהווה ביטוי מעשי-ארצי במציאות האנושית של עולם ערכים אלוקי הנובעת כולה מן התובנה הבסיסית של 'עולם חסד יבנה'. האמירה "כִּי הַמִּשְׁפָּט לֵאלֹקים הוּא" מבטאת את הרעיון בניסוח מקראי. הבשורה הגדולה של היהדות היא במתן הכלים וביכולת לדון ולטפל בעניינים פרוזאיים וארציים במונחים משפטיים ששורשיהם אלוקיים. 
"הכלב והגדי שקפצו מראש הגג ושברו את הכלים- משלם נזק שלם" (משנה ב"ק, ב), הינה הלכה המנוסחת באופן קזואיסטי ואפילו מעט 'פורימי', אבל היא מייצגת עיקרון משפטי חשוב– "תחילתו בפשיעה וסופו באונס- חייב". שורשו של העיקרון המשפטי הזה מצוי בערך המוסרי המחייב כל אדם- שמירה על זכויותיו ורכושו של האחר. שורשו של ערך זה מצוי בעומק האמירה המקראית– "ואהבת לרעך כמוך". הניתוח אנליטי/ משפטי. הבסיס, המקור והשורש אלוקיים.
היהדות אינה 'דת' אלא 'אורח חיים'. המושג 'דתי' מודרני באופן יחסי והוא אינו נכון מכל בחינה. זה אינו 'אורח חיים' שיש בו גם ערכי משפט, אלא הוא עצמו אינו אלא אוסף של דרכים משפטיות/ אלוקיות המסדירות את חיי היהודי בכל רגע נתון. לאחר ה'קולות והברקים' של מתן תורה בהר סיני מגיעה ה'מנה העיקרית'- 'שור שנגח את הפרה', 'כלב וגדי שקפצו מראש הגג' וכל ענייני 'דם שפיר ודם שליה'.
'ירידת האלוקות' בהר סיני כדי לתת לנו את התורה מייצגת את– "הרכנת העולם הנעלם והנסתר על גבי המציאות" ('איש ההלכה', עמ' 47). 'סיני' מחבר עליונים לתחתונים. לא ניתוק, לא התבדלות הרוח מן החומר, והגוף אינו כלאה של הנפש. תפיסה זו באה לידי ביטוי בארגון המערכת המנהלתית-משפטית כהצעת יתרו חותן משה. הדיון המפורט במערכת זו: תכנים, תפקידים והירארכיה, הוא הוא הביטוי המעשי הראשון של 'מתן תורה'.
ענפי התיאולוגיה המבוססים על תיאוריה ועל טוהר המחשבה כמעט ואינם מפותחים ביהדות לעומת המערכת המשפטית במובן הכולל שלה. יעיד על כך 'ארון הספרים היהודי' שרובו ככולו הלכתי. ענפים אלו מצויים ברקע של עשרת הדברות אבל אינם תוצאה פרקטית שלהן. 
ואף, גם זאת יש לזכור ולהתעודד- המערכות השלטוניות, 'כהונה ומלכות', קרסו בסופו של יום בשל חדירה של כוחות זרים אליהן. רק לסנהדרין מעולם לא חדרו כוחות כאלה. עובדה זו מבטאת את עליונותה המוסרית על פני המערכות האחרות. 
להערות: hazutg@gmail.com 
גלגולו של עולם
לפני כמה שנים הייתי יושב בכל יום לפני עלות השחר עם חבר שלי ז"ל שהיה אז בגסיסה איטית מסרטן.

היינו לומדים וגם קצת מפטפטים.

זאת הייתה תקופה שחברי כבר לא יצא מהבית וסבל ייסורים קשים.

בוקר אחד הוא נתן לי סכום כסף וביקש שאקנה לו כמה ספרים שהיה צריך. הוא ידע שאני נוסע באותו יום ושאעבור במקום בו יש חנות המוכרת את הספרים המדוברים.

הגעתי לחנות, הערמתי את הספרים לפי הרשימה, אולם כשבאתי לשלם, ראיתי שחסר עוד סכום משמעותי, ושהסכום שנתן לי ממש לא מספיק. 

לא היו עלי מזומנים או שיקים. הלכתי לאיזה בית כנסת באזור, שם לומדים כמה מכרים שלי, וביקשתי שיעזרו לי בהשלמת הסכום, מכיוון שאיני יודע אם אגיע לפה שוב בקרוב, וחבר שלי מאד ביקש את הספרים.

כדרכן של ישראל, "נתבעים ונותנים", כל אחד הוציא צרורו הנקוב ונתן באהבה את מעט השקלים שהיו בכיסו, אלא שגם זה לא ממש הספיק (בכל זאת, אברכים בכולל).
חזרתי לחנות בראש מורכן ואמרתי למוכר:

"תשמע, זה מה שיש לי לתת, אני לא יודע מתי אשוב לכאן, אבל דע ששלח אותי חבר שלא יכול לזוז עקב המחלה, וזה חשוב לו...".
המוכר החביב הישיר אלי מבט טוב, ארז את הספרים, לקח את הכסף ופטרני לשלום. התרגשתי מטוב ליבו, ידעתי שספק אם הרוויח בעסקה מפוקפקת זו...

לאחר כמה חודשים הזדמנתי שוב לאותו איזור, ונזכרתי שבאותה חנות היה ספר מסוים שקשה למצוא בחנויות ושאני מבקש לקנות.

סרתי אל אותה החנות, אולם מיד שמתי לב שמשהו קרה: המדפים היו כמעט ריקים, המון ספרים חסרו, וליד הדלפק עמד בחור צעיר שלא ראיתי בפעם הקודמת.

שאלתי אותו, איפה הבעל הבית?

הוא הסתכל עלי במבט מוזר והצביע למעלה.

"הוא בקומה השנייה?" שאלתי,

מתי יחזור?

הוא ענה לי בקול שקט:
"בעל הבית יחזור בתחיית המתים"...

הרגשתי סחרחורת.
מה קרה? שאלתי, מתי?

הבחור עונה לי: הוא נפטר לפני כמה שבועות מסרטן שהתגלה אצלו ממש לא מזמן... הכרת אותו? 

נשענתי על המדף כשהצמרמורת אוחזת בי
וואו.
לא, לא הכרתיו, עניתי לו, בעצם אולי כן, לא יודע אם ממש הכרתי אותו, אבל הייתי פה לפני כמה חודשים סביב אותו עניין... 

יצאתי מבולבל בלי להסביר או לומר שלום.

חזרתי למחרת אל החבר שלי, שעוד נלחם על חייו, התלבטתי אם לספר לו.
סיפרתי.
לא ידעתי איך יתקבלו הדברים.

הוא הקשיב בעניין רב, במבט מיושב, של מי שמתכונן ומכין עצמו היטב לצאת לדרך הארוכה "ההיא", אל הלא נודע, ואמר לי שהוא מתרגש מהסיפור והוא רוצה לספר זאת לאשתו וילדיו... 

זמן קצר לאחר מכן- גם הוא סגר את עיניו והצטרף לאותו מוכר ספרים חביב ועלום שם.

ולמה אני מספר כל זאת?

כי השבת נקרא את פרשת "משפטים" שעוסקת בכל מיני דינים של ממונות ונזיקין בין אדם לחברו,
וכתוב בזוהר על הפרשה שהדברים האלה קשורים ל"סודות הגלגולים". 

בדרך כלל מסבירים שיש פה חשבונות של גלגולי נשמות, ועניינים מהסוג הזה,

אבל אני חושב לעצמי,

אולי יש פה תזכורת לגלגולי החיים, 

לכך שהעולם עגול, היום אתה למעלה מחר למטה, וכן להיפך. 

היום אתה בעל השליטה והכח שהחיים לפניו
ומחר עלול להשתנות חלילה נתון, ולשמוט את הקרקע תחת הרגליים... 

אז מה זה אומר לנו?

לעצמי אני אומר:
כשאתה בעמדת הכח,
כשאתה למעלה
זכור תזכור גלגולו של עולם,
גלגולן של חיים,
חוסר היציבות המתמיד,
אל תישען על מעמדך,
כי הקרקע תחתך אינה יציבה,
עשה טוב עסוק בלהיטיב
זה מה שיישאר ממך בסופן של גלגולים.
הכל פה דינאמי, זמני, ולא יציב, מלבד הטוב הזה, שאפשר לעשות כל עוד ניתן.
האם הפעם יתנצל?
כותרת מישנה

הרב שמואל אליהו האשים את 'רוח אייזנקוט' בכך שקצין שהיה באיזור פיגוע הרצח באריאל לא רוקן מחסנית על המחבל. מה שהוא לא ידע זה שהקצין היה בכלל בחופשה וללא נשק. שר הביטחון: הרב אליהו איננו שוליים. הציונות דתית הופכת להיות משיחית
מערכת שבתון
הרב שמואל אליהו, רבה הראשי של צפת, לא מחמיץ הזדמנות לתקוף את הרמטכ"ל, רב-אלוף אייזנקוט. לאחר פיגוע הדקירה באריאל בו נרצח הרב איתמר בן גל ז"ל, האשים הרב אליהו, את רוח איזנקוט בכך שקצין צה"ל שהיה במקום, לא חיסל את המחבל, שהצליח להימלט:.

 "אם הצבא נתפס לכל מיני אג'נדות שמאלניות מוזרות, תפקידנו וחובתנו להתריע. אתמול קצין צה"ל ראה מחבל שרצח הרגע יהודי, ובמקום לרוקן עליו מחסנית, הוא ניסה לדרוס אותו. אני לא מאשים את הקצין אלא את הרוח שלצערי מי שחתום עליה הוא אייזנקוט, שאמר כי לא צריך לרוקן מחסנית על מי שרצח יהודי. אם זו רוח המפקד, אז זה מה שיוצא".
 בתשובה לשאלה, האם פניו לקונפליקט עם צה"ל, השיב הרב אליהו: "אנחנו זה הצבא. הבנים שלי והתלמידים שלי משרתים בצה"ל. הרמטכ"ל אינו א-לוהים ומותר לבקר אותו ואת ההחלטות שלו". (על הסייפא גם 'שבתון' חותם).

מה שהרב שמואל אליהו לא ידע זה, זה שהצעיר שניסה לנגוח ברכבו את המחבל אכן היה קצין, ("מלח הארץ"), אלא שמה לעשות, הוא היה ביום חופשה, על אזרחי וללא הנשק שלו, שכן היה בדרכו להתעניין להרשמה לאוניברסיטת אריאל. ללא נשק, איך ירוקן מחסנית על המחבל? (עוד) מקרה שלא נותנים לעובדות לבלבל. או אם תרצו, כל האמצעים כשרים לקדם את האג'נדה שלך.
שר הביטחון, אביגדור ליברמן, אמר בריאיון לרדיו 103 אפ-אם: "אני מאוד מוטרד ממה שקורה בציונות הדתית, כי סה"כ הציונות הדתית היא קבוצה איכותית שתרמה לחברה הישראלית ולישראל. מה שקורה שם זאת לא הקצנה כבר, היא הופכת להיות ציונות דתית משיחית לחלוטין. יש שם תהליך לא בריא, ואני עוקב אחריו זמן רב. הרב אליהו, שהוא לא שוליים, אלא המרכז שם, הוא צריך להטריד את כולם".
ובתוך כך, במסגרת הבליץ' של גורמים חרדל"יים נגד גיוס נשים לצה"ל, התארגנה קבוצת חיילות לשעבר דתיות המספרות בחוברת שאותם גורמים מפיצים 'סיפורי זוועה' לכאורה למועמדות להתגייס, וכן מקיימות סדנאות באולפנות כדי להפחיד בנות מלהתגייס לצבא. כמו כן בנות שכבה יב' מהסקטור הדתי קיבלו בימים האחרונים הודעות מסרון עם חוברת באותה הרוח.

איזו מין תחפושת

כותרת מישנה

תופעה שצריכה לעצבן כל אשה שפויה; חלק גדול מהתחפושות לילדות, מכסות כמה שפחות מגופן ומשדרות מה שכל אמא שמגינה על ילדתה חרדה מפניו. מספר נשים דתיות החליטו לקדש מלחמה על כך, ונעזרות ברשתות החברתיות. שוחחנו עם מיכל פרינס, מייסדת ומנהלת 'מרכז יהל', הקוראת לא להפשיט את פורים
ליאת שוקרון
אמנם יש עוד כשבועיים וחצי עד לפורים, אבל כבר מרגישים אותו באוויר. כבר חודש שואלים אותי למה הילד יתחפש, בסופרים הממתקים הועברו לכניסה הראשית ולעיתוני סוף השבוע מצוותות חוברות ממותגות עם שלל תחפושות לבחירה. מה שמשותף לרוב התחפושות שפונות למין הנשי בחוברות הללו הוא קו הסיום של התלבושת. כמה שיותר קצר, פתוח וחשוף. אם נודה על האמת, אם חיילת (אפילו לא דתית ולא מהיחידות המעורבות...) הייתה לובשת חצאית כמו זו שבתחפושת החיילת- היא הייתה מקבלת דוח מיידי מהמשטרה הצבאית. התחפושות התמימות; אחות, מורה, שוטרת, חיילת, חתולה, ארנבת ועוד- הופכות למיניות עד כדי שאפילו בגילאים הקטנים נוצרת הבניה שכך אמורות להיראות תחפושות של בנות.
התופעה הזו לא חדשה. כשהייתי חוזרת לביתי בחג הפורים, מבית הספר הממ"ד, (וזה היה לפני כך וכך שנים), היו עוברות מולי הקולגות, תלמידות בית הספר החילוני, על תחפושותיהן. כבר בתור ילדה קטנה הבחנתי בכך שהן לבושות כאילו הן לא רק בדרך לים, אלא בים, ועוטות אביזרים שהקונוטציה שלהם היא חד-משמעית.
בשבוע האחרון פרצה מחאה חדשה ברשת, מחאת #איזו_מין_תחפושת, שנולדה מיוזמה של מספר נשים דתיות, ולא רק משום שהן דתיות, הקוראות לנו לחזור לתמימות, לא להפשיט את פורים, ומבקשות: "גם בפורים- משאירים אותן ילדות". בעמוד הפייסבוק של "איזו מין תחפושת" הן כותבות: "לראות אשה אך ורק כיצור מיני זה נורא... בכל סיטואציה בה זה קורה. אבל יותר מכל בז'אנר הזה של נשים כיצור מיני בלבד. הכי כואב לנו על ילדות תמימות שעושים מהן בכוח אשה מינית. כמובן שאפשר לראות לזה ספיחים כל השנה, אבל בפורים זה חסר כל פרופורציה. אנחנו פותחות בקריאה: גם בפורים משאירים אותן ילדות. ואנחנו מזמינות אתכם- נשים וגברים, אמהות ואבות, סבים וסבתות וגם סתם אנשים שאכפת להם: הצטרפו אלינו. הפכו איתנו את התופעה הזאת ללא לגיטימית, ללא מוסרית ולא נכונה".
הקמפיין, שמעלה לדיון את הנושא החשוב, תופס אט-אט תאוצה. הוא החל בפוסטים בפייסבוק של אמהות שמתוסכלות מההיצע הזעום של תחפושות שאינן מעורר קונטציות מיניות והמשיך במחאת רשת וקריאה לשיתוף תמונות של ילדות עם תחפושות תמימות, כפי שהן היו צריכות להיות, ומושאי תחפושת אמתיים- אחיות עם מדיהן, חיות תמימות, וכו', והכיתוב- גם בפורים משאירים אותן ילדות. עם שיתופים ותחושת הזדהות של גולשים רבים- הדרך לתקשורת הייתה קצרה.
מיכל פרינס, מיוזמות המחאה, מספרת: "הקמפיין מבקש שבפורים הקרוב נשאיר את הבנות שלנו ילדות. הוא מתייחס לתופעה ההולכת ומתרחבת של תחפושות, הפונות לקהל יעד צעיר, ואפילו מאוד, שמדגישות מאפיינים נשיים מוגזמים עד כדי פורנוגרפיים. המחאה שלנו, שמקורה ביוזמה של מספר נשים דתיות, תפסה תאוצה ובפחות מיומיים זכתה לאלפי שיתופים ברשתות החברתיות, בשותפות של גברים ונשים, חילונים ודתיים ובסיקור תקשורתי נרחב", אומרת פרינס ומדגישה: "המחאה מבקשת לשים סימני שאלה, לאו דווקא ממקום של צניעות אלא מתוך הבנה שהתחפושות מקבעות בעינינו את מקומה של האישה כאובייקט מיני. פורים, לדעתנו, זו הזדמנות פז לייצר שיח בריא עם הילדים והילדות על גבולות, על נשיות ועל כוחות השוק בעולם. זו אינה גזרה משמיים ועל ידי קיום דיון ציבורי ניתן לשנות ואולי בשנה הבאה כבר נראה תחפושות אחרות בחנויות", מקווה מיכל.
ושלא יגידו "הדתה". שכל אחד ואחת יתלבשו כאוות נפשם. לב העניין אינו קשור בצניעות, אלא בדימוי נשי ובהבניה חברתית שמתעצמת בחג הפורים, ומה שכואב מכל- ההשפעה של ההבניה הזו על ילדות צעירות והתחפושות שהן רוכשות בחג בו כל אחד לובש על עצמו את מה או מי שהוא היה רוצה להיות ליום אחד יותר מכל.
על המנהיגים להבטיח שלא יהיו תשושי כוח ונפש בחברה
אבנר שמעוני
לשעבר ראש מועצה אזורית גוש קטיף 
בשבת שעברה קיבלנו את עשרת הדיברות ורק בשבת זו, בסוף פרשת משפטים, נשמע את עם ישראל קורא את קריאת ההסכמה "נעשה ונשמע".
התורה איננה רק עשר דיברות כלליות. היא מסכת שלמה של התנהלות בחיים של צדק ויושר כפי שמראה לנו פרשת השבוע- פרשת משפטים.
אחד הציוויים המשמעותיים בפרשה הוא הציווי בדבר היחס הראוי ליתום ולאלמנה: "כל אלמנה ויתום לא תענון. אם ענה תענה אותו כי אם צעוק יצעק אלי, שמוע אשמע צעקתו. וחרה אפי והרגתי אתכם בחרב והיו נשיכם אלמנות ובניכם יתומים"
ידידי חנן פורת ז"ל שואל כאן – מדוע התגובה האלוקית תלויה בצעקת היתום והאלמנה. וכי אם הם לא יצעקו על העוול שנעשה להם,  אזי אין כאן דבר הראוי לתגובה ולתיקון ?
הוא עונה על כך בעזרת דבריו של הרש"ר הירש:
"אוי לה למדינה שבה סובלים אלמנות ויתומים, ואפילו נציגיו הרשמיים של הציבור אינם עומדים לימינם: 'יתום לא ישפוטו וריב אלמנה לא יבוא אליהם' (ישעיהו א, כג). אוי ואבוי אם לא נשאר להם 'כי אם' לצעוק אלי. חייכם שאני אשמע צעקתם ואביא פורענות על החברה, המביאה את החלשים שבה לידי כך שלא נותר להם אלא לפנות אל ה'".
בכך מתורצת השאלה מדוע הדין תלוי בצעקת היתום והאלמנה. כיוון שאם הם נאלצים לצעוק כי אין מי שמשגיח, שומר ומטפל, הרי שעל כך יהיה הדין החמור, וכל החברה כולה תיענש".

והוסיף חנן פורת: דברים אלה הינם תביעה נוראה וחמורה לכולנו, ועוד יותר על נציגי הציבור, לקחת אחריות מלאה שבמדינת ישראל לא יהיו תשושי כוח שנפגעים פיזית או נפשית. חובה עלינו להשקיע כל מאמץ ולשים זאת בעדיפות עליונה, כי יסוד החסד והטוב הוא יסודם של ישראל, כפי שאנו רואים בפרשתנו".
דברים אלו היו תמיד אל מול עיני כשזכיתי לכהן כראש המועצה של גוש קטיף והשתדלתי מאוד שהנהגת הציבור תהיה עפ"י הרף הגבוה של יושר וצדק שהציבה לנו תורת ישראל.
(את הדברים כתב אבנר שמעוני, לשעבר ראש המועצה האזורית גוש קטיף, על תפיסתו את תפקיד ההנהגה. הדברים נכתבו לרגל ציון יום גוש קטיף שייערך ביום שלישי בכנסת בסימן הצדעה לגבורת לוחמי תש"ח בכפר דרום).
אביעד הכהן 
והעיקר לא לפחד כלל 
פרשת משפטים, והכותרת שבראשה – "ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם", שאותו דרשו חכמים: "ולא לפני ערכאות של עכו"ם", מציבה לפנינו אתגר של קבע. 
שילוב עקרונות המשפט העברי וערכיו במשפטה של מדינת ישראל, מדינה יהודית ודמוקרטית, אינו דבר קל. ואף על פי כן, הוא מן המשימות החשובות ביותר בדורנו ולדורנו. כל המאמין שתורת ישראל – "תורת חיים" היא, חייב לעשות כל שלאל ידו למציאת הדרך הנכונה לשילוב ערכי הנצח של תורת ישראל גם במציאות חיים חדשה יחסית, של מדינה יהודית, משטר דמוקרטי וכלכלה מודרנית.
הניסיון שנעשה לאחרונה בכנסת לעיגון עקרונות המשפט העברי בלשון מפורשת בחוקי מדינת ישראל עורר סערה-רבתי בקהילייה המשפטית בישראל. מלומדים שונים נזעקו לשֵמַע ה"קלריקליזם" שכביכול פושה בכנסת  ישראל ומאיים על שלטון החוק. היו מהם שמיהרו, בפעם המי יודע כמה, להכריז על "קץ הדמוקרטיה". 
למרבה הצער ולמגינת לב, אגב דברים אלה נחשפות לא אחת תופעות מביכות של בורות, פחד, טיפשות ואפילו שנאה לכל דבר שנודף הימנו ריח יהודי. ה"מנטרה" הקבועה שלפיה הטמעת המשפט העברי על כנו תביא, כביכול, לחידוש ארבע מיתות בית דין, לסקילת עבריינים וחוטאים בכיכר העיר, לדיכוי מיעוטים ולהתעללות בנשים, עולה כדי דברי הבל ורעות רוח המתעלמים כליל מאלפי שנות פסיקה הלכתית במהלכן עבר המשפט העברי התפתחות אדירה והיה לשיטת משפט מפוארת, שהלוואי וירבו כמותה בכל הנוגע לכבוד האדם וחירותו ולשמירה על ערכי יסוד שונים. 
אכן, המשפט העברי מתמקד בחובות האדם, לא בזכויותיו. אבל מכוחן של חובות אלה נוצרה מערכת מפוארת המגינה על זכויות האדם. עמדת המשפט העברי בסוגיות שונות, דוגמת הזכות לחיים וחופש הביטוי שונות משיטות משפט בנות ימינו. אך עיקרו של שוני זה אינו נטוע בזלזול בערכים אלה אלא באיזון שונה שהוא עושה בינם לבין ערכים אחרים. 
במקרים רבים הקדים המשפט העברי בשמירתו על זכויות האדם את שיטות המשפט המודרניות במאות שנים. די אם נזכיר בעניין זה את הגנת המשפט  העברי על חירותו של אדם. על בסיס עקרונותיו, אסר השופט מנחם אֵלון ע"ה – שבימים אלה חל יום פטירתו - על המשטרה לערוך חיפוש בכליו של חשוד בעבירה ברחובה של עיר, תוך ביזויו ופגיעה קשה בכבודו, ועל מאסר אדם רק בשל חוב אזרחי שאליו נקלע שלא בטובתו ובעל כרחו.  
המשפט העברי מהדר בשמירה על פרטיותו של אדם ושמו הטוב, הרבה יותר מהמשפט בן ימינו. בשל עקרונות היסוד של חופש הביטוי ו"זכות הציבור לדעת", הפכו ערכים יסוד אחרים, וביניהם השמירה על צנעת חייו של אדם והטוב כמעט לריקים מתוכן.
לא ייפלא אפוא שהגדולים בשופטי ישראל, ולא רק אלה מביניהם שנחשבו כ"שלומי אמוני ישראל", ראו באימוץ המשפט העברי לא רק זכות אלא חובה. 
כך, לדוגמא, תבע פרופ' גד טדסקי, מורם ורבם של גדולי המשפטנים בשדה המשפט האזרחי בישראל מכל דוקטורנט בפקולטה למשפטים באוניברסיטה העברית "נוסף לידיעת החוק הנוהג בארץ גם ידיעה יסודית במשפט העברי", שכן לדבריו "לא ייתכן להעניק את התואר דוקטור למשפטים באוניברסיטה העברית למועמד שאינו מכיר את המשפט העברי". 
והוסיף עליו משה לנדוי, נשיא בית המשפט העליון: "המשפט הישראלי החילוני הוא משפט ללא שורשים היסטוריים משלו - בחינת אדם ללא צל. הוא מורכב מרבדים שונים, ולכל אחד מאלה מקורות היסטוריים משלו. אבל ההיסטוריה אינה שלנו ויש משהו מלאכותי מאד ואף פאתטי בניסיונות המשפטנים שלנו להעלות פרטי פרטים מן ההיסטוריה המשפטית האנגלית מלפני דורות, על מנת שאלה יספקו לנו פתרונות לצרכי מדינת ישראל של היום. זו הבעיה הגדולה של המשפט הישראלי המודרני ורבים מאתנו - אף מן החילוניים שביננו - כואבים את הכאב על כך שעד כה לא נמצאה דך הסינתזה בין המשפט העברי כנכס תרבותנו הלאומית לבין דרישותיה של חברה מודרנית כשלנו". 
הדברים מדברים בעד עצמם, וכל המוסיף עליהם – אך יגרע. 
פרשת משפטים: הדרך אל האמת
הרב אבינדב אבוקרט - רב קהילת אברהם יגל 
הדרך אל האמת
אבינדב אבודקרט
את האיסור לשקר התורה מצווה בלשון ייחודית- "מדבר שקר תרחק". מפורסם הפירוש שמדגיש את חומרתו של השקר עד כדי שיש להתרחק ממנו. כפי שמצינו בלשונו של ספר משלי [ד כד]- "הָסֵר מִמְּךָ עִקְּשׁוּת פֶּה וּלְזוּת שְׂפָתַיִם הַרְחֵק מִמֶּךָּ".
אולם, אם נתבונן בלשון הפסוק, נבחין שהתורה למעשה לא מצווה לומר אמת. גם רוב מוני המצוות [רמב"ם, רמב"ן, חינוך; בניגוד לסמ"ג (עשה קז) והסמ"ק (סי' רכו)] לא ספרו מצווה כזו, עד כדי שהרשב"ץ [זוהר הרקיע קנט] תמה- ''האיך אפשר שלא תהיה לנו מצות עשה בדבור אמת?''.
אולי אפשר להציע, שהתורה אכן לא מצוה לומר אמת, כי האמת היא כמעט בלתי מושגית. אי אפשר לצוות על אמירתה הישירה או עשייתה המדויקת. "אין האמת מתגלה לאדם קטעים קטעים, אלא על ידי הופעה כללית בבת אחת. וכל טורח הלימוד, של הקטעים, הוא בא להכשיר את האדם להופעה כללית זו" [שמונה קבצים, קובץ א תקל]. בכל אמת מעורב קצת שקר, בכל מעשה- נגיעה אישית, בכל ידיעה- קושי או הבנה חלקית. "כי עיקר האמת הוא לידע שאי אפשר להשיג עצם האמת, כי עצם האמת הוא השם יתברך לבד ובו יתברך 'לית מחשבה תפיסה בה כלל' רק עיקר האמת הוא לידע שאי אפשר להשיג אותו יתברך שהוא עצם האמת, בחינת: תכלית הידיעה– אשר לא נדע" [ליקוטי הלכות, הל' ריבית הל' ה' אות כא].
לכן, הציווי תמיד הוא על הדרך ולא על התוצאה: להתרחק מהשקר, לרדוף אחרי הצדק, לשנוא עוולה ולקנות אמת. "כדי לדעת אמתת הדברים ורצונו לטרוח כמה ימים ושנים להשיג דבר קטן ולנהוג עצמו על פי האמת" [רבינו יונה אבות ד ה]. לעיתים, הציווי הוא על עצם הרצון של האדם לקבל ולדעת את האמת עוד לפני יישומה בפועל. כך מפרש רמב"ן [דברים י טז] את הפסוק- "ומלתם את ערלת לבבכם" - "שיהיה לבבכם פתוח לדעת האמת".
בעולם מלא אינטרסים ואינטריגות, עצם בקשת האמת וההתרחקות מהשקר היא מדרגה חשובה שתוביל לשלמות בעולם האמת. "והעיקר לבקש את האמת.. כי אי אפשר לבא לגמרי לאמיתות האמת בעלמא דשיקרא. לכן לעולם יש לרדוף אחר הצדק לידע כי עדיין אינו מוצדק כראוי. וכשרודפין הצדק בעוה"ז משיגין אותה בשלימות בעוה"ב" [שפת אמת שופטים]. התורה לא מצוה על האדם לומר אמת, כיון שעצם התרחקותו מהשקר היא השלמות ברת ההשגה עבורו. "מי שכוונתו אל האמת וחוגר עצמו אל המלחמה בשביל האמת, הוא מנצח תמיד... מאחר שכוונתו לשמים באמת. על כן אף אם לא זוכה לנצח במלחמה בשלמות, בכך שאוחז בכלי המלחמה שבידו ללחום נגד שונאי השם, היצר הרע וחילותיו וכו', הוא נקרא כבר מנצח" [ליקוטי הלכות, ברכת הראיה ה ט]. לא ניתן לצוות ולחייב את השגתה של אחת המטרות הבלתי מושגות. הדבר היחיד שאפשר לפקוד עליו הוא לשאוף לאותה מטרה ולתעב את מי שבוחר שלא ללכת בדרך המובילה אליה- הדרך אל האמת.
לֹא תִהְיֶה אַחֲרֵי רַבִּים
אבי רט

פעמיים באותו פסוק חוזרת התורה על צמד המילים- 'אַחֲרֵי רַבִּים': "לֹא תִהְיֶה אַחֲרֵי רַבִּים לְרָעֹת וְלֹא תַעֲנֶה עַל רִב לִנְטֹת אַחֲרֵי רַבִּים לְהַטֹּת". 
בפשט הדברים, כך מסביר רש"י את כוונת הפסוק: "לא תהיה אחרי רבים לרעות - אם ראית רשעים מטין משפט, לא תאמר הואיל ורבים הם הנני נוטה אחריהם. ולא תענה על ריב לנטות וגו' - ואם ישאלך הנדון על אותו המשפט, אל תעננו על הריב דבר הנוטה אחרי אותן רבים להטות את המשפט מאמיתו, אלא אמור את המשפט כאשר הוא, וקולר יהא תלוי  בצוואר הרבים".
טבע האדם, כנראה, הוא לנטות אחרי רבים. תמיד חיקו של הקונצנזוס נוח וחמים יותר מאשר תחושת הניכור והבדידות של אלו השוחים מול הזרם, של אלו שבוחרים לא לנטות באופן אוטומטי אחרי הרבים, רק כי הם רבים, ומיליארד סינים כנראה לא טועים...
טבע האדם הוא להיות קונפורמיסט. ליישר קו. להגמיש אפילו חלק מערכיו, עקרונותיו ואמונותיו, העיקר לא להיות יוצא דופן, לא להיחשב 'אאוטסיידר', לא להיראות מוזר וחריג בעיני הבריות.
מנהיגים רבים, הן בדיקטטורות והן בדמוקרטיות, ניצלו את הנטייה הזו של בני האדם כדי להפחיד אותם, כדי לסחוף אותם, כדי לגייס אותם לצרכיהם, כדי להפחיד אותם, כדי להלהיב וכדי לרתום אותם. יכולתם של המנהיגים ליצור סחף המונים ודעת קהל גדולה נפלה על קרקע בשלה של נטיית האנשים להתאים את עצמם לרוב, ולנטות אחרי הרבים.
לא קל ולא נעים לעמוד על שלך ולראות אצבעות מופנות כלפיך. דת 'הפוליטיקלי קורקט' פעמים הפכה להיות מיסיונרית וכוחנית כמעט ולא מאפשרת שלא לנטות אחרי הרבים. הרבים קובעים מהי 'משפחה' , הרבים קובעים מהו 'מוסר', הרבים קובעים מהו 'צדק', הרבים קובעים מהו 'שוויון', ומי שרק מעז ומנסה לסטות מ'תורת הרבים' הזו, לחשב קצת אחרת, לטעון טענה שאיננה מתיישבת עם 'הרבים', מוצא את עצמו תחת מטר השמצות, התקפות, גידופים והאשמות.
דומני, שמעבר לפשט הפסוק, רוצה התורה לומר כלל עקרוני בסיסי. נכון שתמיד יש 'רבים'. ונכון שההיגיון אומר 'אחרי רבים להטות', ונכון שבסוף כשצריך לקבל החלטה- אז הרוב קובע.
כל זה אמת ונכון...אבל...
באה התורה ומזהירה ומבקשת שלא נעבוד על אוטומט. שלא אוטומטית ניישר קו עם כל מה שהרוב אומר, רק בגלל שזה נוח לנו, רק מפני שהם הרוב.
באה התורה ומבקשת פעמיים באותו פסוק- 'לֹא תִהְיֶה אַחֲרֵי רַבִּים'. אל תאבד את ייחודך, את עצמאותך, את ערכיך ומחשבותיך רק מפני שהרבים לא חושבים כמוך. אל תתבטל ואל תבטל את מה שהינך מפני דעת הרבים. אל תהסס לומר את דבריך ולפעול לפי אמונותיך גם אם תהיה במיעוט. 
נכון שהרבה יותר נעים לשחות עם הזרם, לקבל מחיאות כפיים ודעת קהל אוהדת, ולגרוף לייקים למכביר. 
ועם זאת- מול סחף הרבים הזה- נסה לשמור על מי שאתה, אל תהיה שפוט או עבד של הרבים, רק כי יש להם כוח, רק כי הם הצליחות ליצור דעת קהל מסוימת.
סקירה קצרה של ההיסטוריה- תהליכיה וגיבוריה – תגלה שפעמים רבות מאד, דווקא אלו ששחו נגד הזרם, שלא נטו אחרי הרבים, שהיו מוכנים להיאבק ולשלם מחיר על דרכם- דווקא הם אלו שהטביעו חותם של ממש בעולם. עיין ערך אברהם אבינו העברי שנמצא מהעבר השני של כלל הציבור, וכן הלאה לאורך הדורות.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

 מַסֶּכֶת עֲבוֹדָה דַּף כ"ג

"וְלִפְנֵי עִוֵּר לֹא תִתֵּן מִכְשֹׁל"

בספר ויקרא מופיע הציווי: "וְלִפְנֵי עִוֵּר לֹא תִתֵּן מִכְשֹׁל וְיָרֵאתָ מֵּאֱ-לֹהֶיךָ אֲנִי ה'".
 בְּדַף זֶה עוֹסֶק התלמוד בַּהֲלָכוֹת אֲחָדוֹת שֶׁמְּקוֹרָן בָּאִסּוּר "לִפְנֵי עִוֵּר", כגון:

א. אָסוּר לְהַנִּיחַ מִכְשׁוֹל שֶׁעָלוּל לְהַזִּיק לַזּוּלַת, לְגוּפוֹ אוֹ לְמָמוֹנוֹ. 

ב. אָסוּר לְהַכְשִׁיל אָדָם אַחֵר בַּעֲבֵרָה.

ג. אָסוּר לְאָדָם לְהַעֲנִיק לַחֲבֵרוֹ עֵצָה שֶׁאֵינָהּ הֲגוּנָה.

[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]
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