לכבד את המסורתיות הישראלית
שוקי פרידמן
כבר כמה וכמה שנים, כמעט כחלק מההכנות לראש השנה וחגי תשרי, מפרסמים ערוצי תקשורת שונים 'תמונת מצב' על הזיקה של הישראלים ליהדות. הסקרים הללו מראים, באופן עקבי ומתמשך, שלרוב היהודים בישראל, גם אלו שמגדירים את עצמם מסורתיים וחילוניים, יש זיקה לזהותם היהודית לא רק כעניין הצהרתי, אלא גם באמצעות ביטוי מעשי של קיום מצוות מסוימות, והשתתפות בתפילות או בטקסים דתיים אחרים. כלומר, הלכה למעשה, רוב הישראלים, מסורתיים. הנתונים הללו מתקבלים בציבור הדתי ברגשות מעורבים. מחד גיסא, שמחה על החיבור החי שיש לישראלים ליהדות, מאידך גיסא, צער ולעתים זלזול בזהות היהודית המסורתית העמומה, שאינה קוהרנטית ומחויבת כמו זו האורתודוכסית המצהירה על הקפדה על 'השלחן ערוך' כולו. היחס הזה למסורתיות צריך להשתנות. לצד השאיפה הדתית ל-'ועמך כולם נביאים', יש מקום לקבל ולכבד את המסורתיות הישראלית, לא כאפשרות פחותה, אלא כזהות נבחרת של ישראלים רבים מאוד. 
בהיבט של התייחסות דתית, הקבוצה המסורתית היא הקבוצה הגדולה בישראל: כ-31% מהיהודים בישראל מגדירים את עצמם מסורתיים. לקבוצה הזו אפשר לצרף דתיים לאומיים (11.5% מהאוכלוסייה היהודית) החיים 'על הרצף' ולמעשה מקיימים אורח חיים מסורתי. קבוצה מסורתית נוספת היא אלו המגדירים עצמם חילונים (כ-43% מהיהודים), אבל למעשה מקיימים אורח חיים מסורתי. סקרים הבוחנים את הזיקה של יהודים בישראל למסורת מראים כי חלק מהחילונים מקיימים מצוות דתיות מובהקות  כמו צום ביום כיפור, קידוש בשבת והימנעות מאכילת חזיר. מנתוני מדד השלום של המכון הישראלי לדמוקרטיה עלה למשל שבפסח האחרון, שני שליש מהיהודים הצהירו שלא יאכלו חמץ לא בבית ולא מחוץ לבית. קשה לסכום במדויק את שיעור המסורתיים באוכלוסייה היהודית, אבל הצלבה של נתוני סקרים שונים מראה כי מדובר בין 40% ל-45% מהיהודים בישראל. המסורתיים הם, אם כן, קבוצת ההזדהות הדתית הגדולה בישראל. 
מהי המסורתיות הזו? המסורתיות ה'מקורית' היא המסורתיות המזרחית. מסורתיות שצמחה עוד לפני הקמת המדינה, כשבמערב היה חילון. מסורתיות שנובעת מרצון לשמור על זיקה אל המורשת המשפחתית והקהילתית היהודית, תוך שימור רכיבים מרכזיים של זהות דתית, לצד ויתור על המחויבות לקיום מצוות מלא וזיהוי עצמי דתי מחייב. המסורתיות הזו עדיין נוכחת ומשמעותית, אבל לצדה צומחת מסורתיות מסוג חדש. כזו שאפשר לכנות אותה 'מסורתיות ישראלית'. בניגוד לשיוך העדתי הרווח של המסורתיות הוותיקה ולשורשים, המסורתיות הישראלית היא, כמו מרבית החברה הישראלית, על עדתית. היא נובטת וצומחת בישראל העכשווית, והיא יונקת משלל מקורות, בהם היהדות האורתודוכסית לה דומיננטיות רבה במרחב הציבורי ומונופול על שירותי הדת, פרקטיקות דתיות שהוטמעו היטב בהוויה הישראלית ובמרחב הציבורי ו-'היהדות המתחדשת' ובתי המדרש הפלורליסטיים שהוקמו בעשורים האחרונים. 
המסורתיות הזו כבר לא מחוברת לבית אבא האורתודוכסי ומתנצלת על נטישתו. בעיני האוחזים בה היא אינה צל חיוור של אידיאל שלא מסוגלים לממש. היא בחירה זהותית חדשה ולגיטימית, לעתים מודעת יותר ולעתים פחות, לחיות חיים בהם יש מקום וערך למסורת היהודית, על סמליה ומצוותיה, אבל ללא מחויבות דתית מלאה וללא נכונות לוותר על חיים בעולם המערבי המודרני. נכון, הזהות המסורתית הישראלית אינה קוהרנטית. השונות בה גדולה, ונעה על הרצף שבין דתיים שלא רואים עצמם מחוייבים  לכל תג בהלכה לחילונים ששומרים כמה מצוות כעניין תרבותי יותר מאשר דתי. ועם זאת, היא הולכת ומתהווה כבעלת משמעות והשפעה רבה על הדרך שבה יהודים רבים מגדירים את הזיקה שלהם ליהדות ועל המרחב הציבורי והחיים במדינת ישראל. 
ברור שמסורתיות ישראלית כזו מאיימת על האורתודוכסיה יותר מהחילוניות. הוויכוח עם המסורתיות הישראלית הזו על כן, נוקב ורציני. הביקורת עליה ראויה. ועם זאת, היחס אל המסורתיות הישראלית לא יכול להיות מתנשא, הוא צריך להיות מכבד ומכיל. גם בגלל שבסופו של דבר, כשמדובר על הזהות היהודית של המדינה, האפשרות של חיבור למסורתיות הישראלית של רוב היהודים, הוא בעל משמעות רבה לאופיה היהודי של המדינה וגם בגלל שהזהות המסורתית הישראלית היא אפשרות זהותית העומדת בפני עצמה, בין אפשרויות שונות של זהות יהודית. 
בחגים הקרובים, כשבבית הכנסת שלנו (כך יש לקוות) יעמדו לצדנו, לתקיעות של ראש השנה, לתפילת נעילה, או בהקפות של שמחת תורה, אותם מסורתיים ישראלים, מלבד מקום לתפילה, ראוי שנתן להם מקום של כבוד בלב. 
ד"ר פרידמן הוא מנהל מרכז לאום דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה ומרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס'. 
התם ומיתמם עם תמימים/אבי רט
לכאורה נראה שאם יש תכונה או מידה שהיא המנוגדת ביותר לתרבות המערבית, ומנוגדת לעולם שבו יש מקום של כבוד לתחכום, לעורמה, לצביעות ולציניות, הרי שזו תכונת התמימות. התמימות נתפסת כתכונה של חלשים. התמים והנאיבי נתפס על ידי החברה כאחד שאפשר לעבוד עליו, כ'פראייר' שניתן לשטות בו, ואין לך אדם שיכתוב בקורות החיים שלו בבואו להתקבל למקום עבודה, בסעיף תכונות טובות את המילה, המידה והתכונה- 'תמים'. 

וראה זה פלא, שבניגוד לתפיסה הרווחת בעולם על מידת התמימות והאדם התמים, בעולמה של היהדות ובמקורות ישראל, תופסת התמימות מקום של כבוד בכותל המזרח של התכונות והמידות הטובות.

נח הוא הראשון בתורה המוגדר כתמים:

"אֵלֶּה תּוֹלְדֹת נֹחַ נֹחַ אִישׁ צַדִּיק תָּמִים הָיָה בְּדֹרֹתָיו אֶת הָאֱלוקים הִתְהַלֶּךְ נֹחַ" [ בראשית ו'].

את המילה הזו הבינו גם אונקלוס וגם האבן עזרא במובן של 'שלם':

"אלין תולדת נח נח גבר זכי שלים הוה בדרוהי בדחלתא דיי הליך נח" [אונקלוס].
"איש צדיק במעשיו. תמים בלבו" [אבן עזרא].
כלפי אברהם אבינו המילה הזו לא מופיעה כתיאור אופיו, אלא כציווי אלוקי כיצד עליו להתנהל מול הקב"ה ומול העולם: " וַיְהִי אַבְרָם בֶּן תִּשְׁעִים שָׁנָה וְתֵשַׁע שָׁנִים וַיֵּרָא ה' אֶל אַבְרָם וַיֹּאמֶר אֵלָיו אֲנִי אֵ-ל שַׁדַּי הִתְהַלֵּךְ לְפָנַי וֶהְיֵה תָמִים" [בראשית י"ז].

את הציווי הזה של הקב"ה לאברהם לוקח הרמב"ן, לאו דווקא להגדרת מידת התמימות, אלא יותר למקום של חיזוק האמונה:

" והיה תמים - מצוה אחרת עוד בעניין הזה כטעם 'תמים תהיה עם ה' א-להיך' .. והעניין בשניהם שיאמין בלבו כי הקב"ה לבדו הוא בעל היכולת בתחילה ובסוף... יגזור בלבו שהכל ביד עליון העליונים...ורש"י פירש והיה תמים, היה שלם בכל הנסיונות". 
בספר דברים, הציווי על מידת התמימות איננו ניתן לאדם פרטי, כפי שזה היה אצל אברהם, אלא כמצווה כללית המכוונת לכל אדם, ומגמתה להגדיר לו תכונת אופי יסודית הכרחית ובסיסית: "תָּמִים תִּהְיֶה עִם ה' אֱ-לֹהֶיךָ" [דברים י"ח].
את התמימות הזו  מכוון רש"י למוקד אחר של תמימות- דהיינו- לקבלת דברים כפי שהם, ולהימנעות מחקירות מיותרות אחר העתידות: "תמים תהיה עם ה' א-להיך - התהלך עמו בתמימות ותצפה לו ולא תחקור אחר העתידות, אלא כל מה שיבא עליך קבל בתמימות ואז תהיה עמו ולחלקו" [רש"י]. 

על התמימות הזו יאמר  הרמב"ן כך: 

" וטעם תמים תהיה עם ה' א-להיך - שנייחד לבבנו אליו לבדו, ונאמין שהוא לבדו עושה כל והוא היודע אמיתת כל עתיד, וממנו לבדו נדרוש העתידות, מנביאיו או מאנשי חסידיו רצוני לומר אורים ותומים... נאמר הכל בידי שמים, כי הוא אלוקי האלוקים עליון על הכל ...ונאמין שכל הבאות תהיינה כפי התקרב האדם לעבודתו. ולפיכך אחר אזהרת שאלת העתידות מקוסם ודורש בעד החיים אל המתים אמר שתהיה תמים עם השם בכל אלה.. .וזו מצות עשה, וכבר הזכרתי זה בפסוק והיה תמים . [רמב"ן].

כדי להשלים את מעגל התמימות, ולאחר שראינו שגם בני האדם נדרשים להיות תמימים, וגם הקב"ה תמים פעלו, נראה שגם התורה עצמה קשורה ומחוברת לתמימות ולשלמות: "תּוֹרַת ה' תְּמִימָה מְשִׁיבַת נָפֶשׁ" [תהלים  י"ט].

הנה לנו החוט המשולש של התמימות-  הקב"ה שתמים פעלו, מצווה באמצעות התורה התמימה, להתהלך לפניו ולהיות תמימים.

בהירים וממוקדים הם דבריו של רבי נחמן מברסלב, בליקוטי מוהר"ן תורה י"ב, שהדריך את חסידיו לדבוק בתמימות ובפשטות, ולוואי שנזכה גם אנו להידבק במידה זו של האבות, של הקב"ה ושל התורה:

'ועיקר היהדות הוא רק לילך בתמימות ופשיטות בלי שום חכמות, ולהסתכל בכל דבר שעושה שיהיה לשם השם יתברך ולבלי להשגיח כלל, ואז בוודאי לא ייכשל לעולם'. 

שנה טובה ותמימה, כתיבה וחתימה טובה.
חרדת השופר וערבוב השטן
אבינדב אבודקרט
ידועים דברי הגמרא (ר"ה טז א-ב) – "למה תוקעין ומריעין כשהן יושבין ותוקעין ומריעין כשהן עומדין? כדי לערבב השטן". אם באנו להבין טעמו של דבר הרי שתשובתה של הגמרא הותירה אותנו וחצי תאוותנו בידינו. יש להבין כיצד מתערבב השטן מכך שחלק מהתקיעות מתקיימות בישיבה וחלק בעמידה. האם די בעובדה שמקיימים את המצווה בשני אופנים שונים כדי לערבב את מי שביכולתו להשטין על העולם?. נעמוד על טיבן של התקיעות ובכך נבין את משמעות הישיבה והעמידה המערבבות את השטן.
תקיעת השופר נזכרת בהקשר למתן תורה, הן בלוחות ראשונים והן בלוחות שניים ומטרתה להנחיל תחושה של חרדה. בלוחות הראשונים הדבר התפרש בדברי הפסוק (שמות יט טז) – " וְקֹל שֹׁפָר חָזָק מְאֹד וַיֶּחֱרַד כָּל  הָעָם אֲשֶׁר בַּמַּחֲנֶה ". גם בלוחות השניים, ביאר המדרש (פרקי דרבי אליעזר מה) שתקעו בשופר על מנת להזהיר את העם שלא יחטאו שוב – "בר"ח אלול אמר לו הקב"ה: 'עלה אלי ההרה' והעבירו שופר במחנה, שהרי משה עלה להר שלא יטעו עוד אחר ע"ז והקב"ה נתעלה באותו השופר, שנ' עלה א-להים בתרועה, וכן התקינו חכמים שיהיו תוקעים בשופר בראש חודש תשרי בכל שנה ושנה". השופר הוא אות אזהרה המכין את האדם למעלה הרוחנית ומתריע בפניו שלא ייכשל בחטאיו הראשונים.
עד כדי כך, שהשופר הפך לכלי ביטוי לתחושת החרדה, כפי שביאר בעל 'עקידת יצחק' (ויקרא סז, אמור) – "מה שנתייחד בניגוני ר"ה זה הכלי מכל זולתו,... כי הוא המיוחד אל החרדה וההתעוררות מכל הכלים כמו שנאמר: 'אם יתקע שופר בעיר ועם לא יחרדו'.. ולפי שהיום הזה יום חרדה והתעוררות מכל הימים אמר המשורר עליו".

מה טיבה של החרדה, מה מייחד אותה משאר הליכות האדם ותנועותיו? עיון בתנ"ך מגלה שתנועת החרדה היא תנועה מהירה ונמרצת המקימה את האדם ממקומו ומאלצת אותו ללכת משם. כך מתוארת מלחמתו הראשונה של שאול (שמואל א יג ז) – " וְכָל הָעָם חָרְדוּ אַחֲרָיו " או כאשר מגיע שמואל אל בית הלחם על מנת למשוח את דוד (שמואל א טז ד) – " וַיֶּחֶרְדוּ זִקְנֵי הָעִיר לִקְרָאתוֹ ". בשני המקרים מגיע אדם חשוב אל המקום וכל הנוכחים ממהרים לקבל את פניו או להצטרף אליו. החרדה היא הזעזוע של האדם מישיבה נינוחה אל עבר היעד הנכסף. אדם חרד אינו מסוגל להתרווח בכסאו אלא נע בחוסר נינוחות.
העובדה שאנו מתחילים את התקיעות כשאנו יושבים וממשיכים אותן בעמידה מוכיחה שאנו חרדים. קולו החזק של השופר מותיר אותנו לא שלווים. אנחנו מתחילים לשמוע אותו ישובים בנוחות אולם מיד קמים בחוסר מנוחה ומתהלכים אנה ואנה. החרדה הזו היא שמערבבת את השטן כיוון שהיא מוכיחה שאנחנו לא אטומים אלא נסערים מחטאינו וחפצים בתשובה.
ביתר שאת, התבארו הדברים בדרשתו של ר' יעקב סקילי (מחכמי ספרד במאה הי"ד, מתלמידי הרשב"א) בדרשתו (תורת המנחה לראש השנה, דרשה עז) – " וכשאדם חרד ומתפחד יתבטלו ממנו קצת כוחות תאוות העולם והוא השטן המשקיע האדם בים התאווה, וכשתשקע כוח התאווה מן האדם ישוב ליוצרו בלבב שלם ויתחרט ויתנחם ויתבייש ממעשיו הרעים ויתאנח על עונותיו'. הקימה אינה שינוי טכני אלא תנועה נפשית של חרדה, חרדה המבטלת את שאר כוחות הנפש והגוף המתאווים לחטא ובכך מחלישה את השטן ומערבבת אותו. האדם לא הולך שוב בדרך החטא המסודרת ונפשו מתערבבת בתחושת מצוקה וחרדה". 
חרדה זו איננה רק התהלכות סהרורית של כל אחד לעצמו אלא תנועה נפשית עמוקה של כלל האומה, כל העם החרד לגורלו, " ומתוך החרדה הם מתאספין יחד וכל אחד מבטל עצמו שלא יהיה מצויין בפני עצמו.. שמתוך ההכרה דעול מלכותו יתברך וחרדת היום הוא מתבטל מעצמותו והצטיינותו" (ר' צדוק הכהן מלובלין - רסיסי לילה מ).
דרושה יהדות מקרבת ולא יהדות מרחיקה
ח"כ אלעזר שטרן מציג את ה'אני מאמין' שלו על מדינה יהודית ודמוקרטית, הלכה – ולמעשה. המוטו שלו: להפריד את ההלכה מהפוליטיקה ובעיקר להרבות שיח בעם. טוב ליהדות, טוב ליהודים, טוב למדינת היהודים

אלעזר שטרן

הסערה הציבורית שהתחוללה באחרונה סביב ביטול עבודות הקמת הגשר מעל נתיבי איילון, העלתה שוב  לדיון את סוגיית אופייה היהודי של המדינה, ואת השאלה עד כמה מעורבות הדת, ההלכה והמדינה זו בזו. בתפיסת עולמי, יחסי הדת והמדינה נועדו בראש ובראשונה לשמור על זהותה היהודית של מדינת ישראל ואף לצקת זהות או גאווה יהודית בקרב רבים ככל האפשר מאזרחיה היהודים. לצערי, בתכונתו הנוכחית של אותו חיבור, נוצר אפקט בכיוון ההפוך. טרם נואשתי מלצקת לחיבור זה תוכן אחר, וזו אחת הסיבות לכך שנכנסתי לפוליטיקה ושאני עדיין בתוכה.
מדינת ישראל הוקמה כמדינה יהודית על מנת שהעם היהודי יוכל לממש בה את ייעודו, זהותו וערכיו, גם במרחבים הציבוריים והמדיניים ולא רק כפי שהורגל, בשנות הגלות, בתחומי הבית הפרטי, המשפחה והקהילה. טוב ונכון שהמנון המדינה הוא "התקווה", שהלוח המסדיר את החופשות הוא הלוח העברי, שהמדינה תומכת בלימודי יהדות בכל בתי הספר, דתיים וחילוניים כאחד, ושכל יהודי זכאי על פי חוק השבות לעלות לארץ. אלה הם ביטויים נחוצים ליהדותה של המדינה. בעיניי, הדתה הינו מושג שיצרו, לצערי, אלה שמתנגדים לכל אפשרות של חינוך יהודי.
מאידך גיסא, מתקיימות בישראל אנומליות רבות שאינן מתיישבות עם היותה מדינה דמוקרטית, אנומליות העומדות בסתירה מהותית למגילת העצמאות וגם אינן משרתות את היותה מדינה יהודית. היהדות היא זהות לאומית ותרבותית ובה בעת גם דת המסדירה ומכוונת את ההתנהגות הראויה של האדם המאמין ושל קהילת המאמינים. ההבחנה בין פנים שונים אלו של היהדות חשובה מאוד לענייננו. עודף כפייה דתית יוצר אנטגוניזם, כדוגמת ההתנגדות לאחרונה לסיורי הסליחות (שעל פניו היו אמורים להיות מקובלים על הרבדים השונים בחברה הישראלית). על יהדות שאינה חיה את המתרחש "ביחידה", מגיב הציבור החילוני באנטי לכל דבר שיהדות נודפת ממנו, והציבור הדתי-לאומי בעלייה בכמות הבנות הדתיות שמתגייסות לצה"ל- דוגמא קטנה מיני רבות לתגובת נגד להקצנה. 
אני סבור כי בעוד שאת הזהות הלאומית והתרבותית עלינו לאמץ ולטפח במסגרת הלאום שלנו, הרי שאת ההלכה עלינו להותיר לרשותו של היחיד ולצמצם ככל האפשר את המחיר שמשלם האזרח על ביטויה הציבורי המחויב מהיותה מדינה יהודית. כמדינה דמוקרטית, אמורה מדינת ישראל לספק את התנאים לשגשוג הזהויות של בני האדם החיים בה – יהודים ושאינם יהודים, דתיים בכל גוני הקשת של הדת היהודית וכאלה שאינם דתיים. מדינת ישראל היא מדינתם של היהודים שבחרו לממש בה את זכות ההגדרה העצמית, המוכרת על ידי מדינות העולם, במסגרת מדינת הלאום הדמוקרטית שלהם.
מדינה יהודית המשתמשת בכוח הכפייה שלה בצורה בלתי סבירה ומופרזת להשלטת הדת היהודית על מרחבי חיים של בני אדם מפרה בכך את האמנה הבסיסית המכוננת אותה גם כמדינה דמוקרטית וליברלית. זאת גם כאשר המדינה היא יהודית. אסור שאינטרסים מסוימים של זהות יהודית מסוימת יגברו על אינטרסים של זהות יהודית אחרת. תפקיד המדינה הוא למנוע שימוש כזה בכוח ולא לאשר ולאפשר אותו. קשיים רבים בגיור (גם בתמיכת הבית היהודי) מרבים התבוללות המשפיעה על זהותה היהודית של מדינת ישראל הרבה יותר מחוק לאום כזה או אחר. 
מאז פרץ המשבר סביב גשר איילון, נשאלתי מספר פעמים האם נכון לקיים את העבודות בשבת, בהנחה שאם ייעשו ביום חול ישביתו חלק מכביש איילון ויפגעו בנהגים רבים בדרכם לעבודה ובחזרה. קולות הזעקה שנשמעו מצד חברי כנסת חרדים נגד העבודות לא היו קשורות לשבת, הן היו קשורות לפוליטיקה. היהדות הזאת, שמעלימה עין על כך שעשרות יהודים עובדים בשבת במדינת ישראל אבל מקימה קולות מלחמה בעקבות פרויקט שאמור היה להעסיק בשבת ארבעה יהודים מתוך משמרת של 28 עובדים, היא יהדות מרחיקה אנשים. זו, לצערי, היהדות שהממשלה הזאת מציגה. ליתר דיוק, ישנו מיעוט בממשלה שכופה על כל הממשלה את דעתו. נניח לרגע שקיום העבודות בשבת היה חוסך למדינה כמה עשרות מיליוני שקלים. האם לא היה יהודי יותר לקיים את העבודות ולהעביר את הסכום שנחסך לסל התרופות או לעזרה לאנשים שזקוקים לכך? אני משוכנע שכן. מדינת ישראל הייתה מרוויחה יותר.
אותם פוליטיקאים שמוחים על חילול השבת, מתנגדים לכל פשרה שתביא לאיזון, ובכך מביאים בעצמם לפגיעה במרחב הציבורי בשבת. לאחרונה פנו בצלאל סמוטריץ' ואורי אריאל לראש הממשלה בטענה שאין נציגים מיו"ש בגוף הבוחר של הרבנות. בעקבות התנגדות הבית היהודי להצעת חוק שהגשתי בכנסת הקודמת לצירוף יותר נשים לגוף הבוחר, קיימנו משא ומתן והגעתי עם הרב אלי בן דהן לסיכום לפיו יהיו בגוף הבוחר יותר נשים ויותר נציגים מיו"ש. מי שטרפדו את הסיכום להצעה היו לא אחרים מאשר אורי אריאל, שהגיש ערער לממשלה, וסמוטריץ', שלחץ מבחוץ. לבסוף, בעקבות הלחץ מכיוון שההצעה שלי העלתה את מספר הנשים בגוף הבוחר, איילת שקד השתמשה בווטו שהיה בכוחם מתוקף ההסכמים הקואליציוניים. 
לעיתים, דווקא העקשנות חסרת הפשרות היא שבסוף מביאה אותנו בפועל ליותר חילול שבת. אני חי בתוך עמי, אני רוצה שהאנשים יהיו גאים ביהדות, וכדי שזה יקרה צריך שתהיה כאן יהדות מקרבת ולא יהדות מרחיקה. הגיעה השעה לחזור לליבה הציונית ולממש את מחויבותנו למגילת העצמאות. לא להפריד את הדת מהמדינה אלא להפריד את ההלכה מהפוליטיקה ולהחזיר את השיח בעניינו למרחב הציבורי ולהכרעותיהם של יחידים וקבוצות שיחליטו כיצד ברצונם לעצב את חייהם ואת זהותם. כאשר נגיע לשם, תהיה מדינת ישראל לא רק דמוקרטית או ליברלית יותר, אלא גם ובעיקר הרבה יותר יהודית.
האלוף (במיל.) אלעזר שטרן הוא חבר כנסת מטעם סיעת יש עתיד
אביעד הכהן 
החשבון והנפש 

במסורת ישראל, הימים הנוראים - ימים של "חשבון נפש" הם. 

הרעיון שלפיו אדם צריך להגיש מעין "דו"ח רווח והפסד" לא רק על ענייניו הכלכליים, אלא גם – ואולי בעיקר – על התנהלותו האנושית, הרוחנית והמוסרית, מקובל גם בדתות ובתרבויות אחרות. יש לו שורשים עמוקים, כאמצעי לשיפור רמתו המוסרית של אדם. 

ועם זאת, הצירוף "חשבון נפש" מיוחד ללשון הקודש. כך, למשל, באנגלית מדברים על "ביקורת עצמית" או "בחינה עצמית" (self examination, self criticism). בדומה לכך, באיטלקית (calcolo) או גרמנית (Selbstuntersuchung) משמשים מונחים שמשמעותם ומוֹקדָם מקיימים זיקה הדוקה ל"חשבון" המעשים שעשה אדם הרבה יותר מאשר ל"נפש". 

המונח "חשבון" מתקשר בתודעתנו דרך כלל לתחום המדעים המדויקים. תהליך חישובי שמשמעותו טכנית בעיקרה, הוספת מספר למספר אחר, וקבלת תוצאה. 
ה"נפש", לעומת זאת, שייכת במובהק לעולם הרוחני והמוסרי שקשה מאד למדוד אותו בכלים מדויקים.  

רוצה לאמור: בבואו ליתן "דין וחשבון" לפני מלך מלכי המלכים, אדם מישראל נדרש – בכל עת ובכל שעה - לא רק בחודש אלול ובימים הנוראים, לתת דעתו לא רק למעשיו, אלא גם ואולי בעיקר למחשבותיו, לעולמו הרוחני ולרמתו המוסרית. 
לא לחינם, קבעו חכמים את קריאת הפטרת "דרשו ה' בהמצאו, קראוהו בהיותו קרוב" דווקא לימי תעניות הציבור למיניהן, מועדים בולטים של "חשבון נפש". הפטרה, שבולט בה הפסוק: "יעזוב רשע דרכו ואיש און מחשבותיו". גם תשובת ה"מחשבות", לא רק המעשים, היא חלק מרכזי בהליך התשובה. 
רעיון זה הובלט בכתבי מוסר יהודיים רבים. למן דברי התורה והנביאים, דרך "חובות הלבבות" והלכות תשובה לרמב"ם ועד "אורות התשובה" של הראי"ה קוק.
אחד המיוחדים שבהם הוא חיבורו של הרמח"ל "מסילת ישרים". לאחרונה הופיעה (בהוצאה המוקפדת של "מגיד") מהדורה חדשה של "מסילת ישרים" עם הערותיו של הדר גולדין הי"ד, קצין צה"ל שמסר נפשו במבצע "צוק איתן" ומדינת ישראל טרם מילאה חובתה להשיבו הביתה עם שאר החיילים והנעדרים. 
הערותיו של הדר לספר "מסילת ישרים" כתובות בכתב יד קטן וצפוף בשולי הספר, הערות שכתב בעת שיעורים ששמע מהרב אליעזר קשתיאל במכינה הקדם-צבאית בעלי. ההערות גדושות תובנות ולקחים אישיים שהדר ניסה ליישם בחייו. עיקרם: תביעה אישית בלתי מתפשרת להתקדמות רוחנית אל עבר חיים אידיאליסטיים ומרוממים. 
גם בסיום השיעורים, המשיך  הדר בכתיבת הערותיו לספר בשעות הקטנות של הלילה, שבהן (כפי שכתב בהקדמתו מהדיר הספר, אביו פרופ' שמחה גולדין יבלחט"א) התעמת עם תביעותיו הגדולות של הרמח"ל ועם עצמו. 
תביעה בלתי פוסקת זו, לבנייה ולשיפור עצמי, ליוותה את הדר גם בעת שירותו הצבאי. רעהו ומפקדו, איתן פונד, סיפר שבכל רגע של פנאי מהאימונים או מהלחימה הקשה, היה הדר שולף מכיסו את הספר ולומד בו. 
בשבת הראשונה לאחר חטיפתו, הביא צור, אחיו התאום של הדר ששירת לא הרחק ממנו, את הספר שנמצא על ידי עמיתיו של הדר מסיירת גבעתי בסמוך למקום החטיפה. כשפתחו ההורים את הספר, נעתקה נשימתם. ההערות היו רוויות בלקחי חיים ותובנות מעמיקות ששיקפו את דמותו המיוחדת של בנם. 
חבריו של הדר התגייסו למלאכה הקשה של העתקת ההערות, ואביו השלים את המלאכה במאמץ עילאי.
ספר מופתי זה, בתוכנו, בהדרו (תרתי משמע) ובהידורו, מגלם בתוכו "חשבון נפש" כפול ומכופל: הן בשל תוכנו, הקורא לאדם לעשות את חשבון נפשו ומחשבותיו, הן בשל הצבת "נפש" – גל-עֵד של תורה להדר הי"ד, והן בשל קריאתו הגדולה לכל אדם, ומקל וחומר אדם מישראל, לעשות את חשבון נפשו, ואת חשבון עולמו הדתי, הרוחני והמוסרי.
"בחיים", אמר הדר, "יש לך שתי אפשרויות: להתעסק בעצמך או לעשות דברים גדולים". הדר בחר, כמובן, באפשרות השנייה.
מי ייתן ויעלו תפילותינו לרצון לפני אדון כל, ובשנה הבאה עלינו לטובה, יזכה הדר – עם שאר חיילי צה"ל ואזרחי מדינת ישראל – לשוב משביים, ולזכות למנוחה בארץ שכה אהבו ובמדינה שלמען הגנת תושביה מסרו את נפשם.  
תכלה שנה וקללותיה, תחל שנה וברכותיה. 
פורצי השנה בתרבות 
יונתן דובוב
אלירן מלכה - קולנוע
ה"שבאבניקים" וה"בלתי רשמיים"
זו הייתה בלתי ספק השנה של בוגר ביה"ס מעלה אלירן מלכה, יוצר הסדרה "שבאבניקים" והסרט "הבלתי רשמיים". מה ש"סרוגים" עשתה לדתיים לאומיים, מלכה עשה לחרדים הספרדים. באמצעות תסריטים מדויקים ומצחיקים וליהוקים גאוניים, הוא הצליח להפוך את השטריימל והגזענות לנושא הכי לוהט ברחוב הישראלי, מבלי לחסום את כביש 1 או להבעיר פחים. עם תשומת לב לפרטים קטנים ולרגעים גדולים, כמו בסצנה בה שוטר דתי לאומי מגיע לישיבה החרדית ורוצה לעלות למנחה. ראש הישיבה לא מאפשר לו בשל היותו מזרוחניק, וכל הפערים בין המגזרים עולים. סצינה כזו לא הייתה מתאפשרת אילולא הרקע של מלכה וההיכרות שלו עם הניואנסים. 
נרקיס- מוזיקה
עם 'מרים' המוקדש לנשים הדתיות
כדאי לשים עין על נרקיס. אין שם משפחה, משל מדובר בביונסה או מדונה- באמנות אין גבולות. היא גדלה בגוש קטיף, ובקיץ 2005 בעקבות העקירה והמשבר עברה לתל אביב והסירה מעליה כל מחויבות דתית. אבל, הקב"ה לא עזב אותה, ונרקיס חזרה לשורשים, כולל כיסוי ראש, שרוולים ארוכים וכו', והיא מתגוררת כיום ביישוב ניצן. וכן, היא דתייה ושרה לקהל מעורב. לפני שהתחילה, הלכה לרב וקיבלה ממנו אישור. לא בטוח שהוא היה מתלמידי הרב אבינר, אבל מאז היא פורחת. הופעות מלאות, סינגלים בגלגלצ, אירוחים בקיסריה ושיתופי פעולה רחבים. השנה היא הוציאה אלבום בכורה בשם "בואו נדבר אמת" שכולל בתוכו את הסינגל "מרים" שמוקדש לכל אותן הנשים החזקות והמנהיגות, ולנשיות החדשה של החברה הדתית. נראה שהיא רק סנונית ראשונה בגל של נשים שעולות על הבמה עם שלהן. 
צביה מרגליות - 'ספוקן וורד'
'פואטרי סלאם'
מדובר בכוהנת הגדולה של ז'אנר הפואטרי סלאם, בו המשוררים קוראים או מדקלמים יצירה מפרי עיטם, בסגנון שירה מדוברת, בעוד שהקהל שופט אותם לשבט או לחסד. כל אחד ואחת יכולים לכתוב טקסט ולעלות, והנושאים שמדוברים שם פורצים כל גבולות. צביה מרגליות, נשואה ואם ל- 4, חובשת כיסוי ראש. אחרי למידה במעלה ובניסן נתיב, פרשה לטובת כתיבת מחזות היסטוריים אבל גילתה את ייעודה האמיתי בספוקן וורד, וזכתה באליפות הארץ בשירה מדוברת ובפרס שרת התרבות למשוררים. היא אחת האמניות הבולטות בתחום, בעלת לשון חדה ושנונה, שמאמינה בקודש אבל לא מהססת לאתגר אותו, ומוכיחה ששירת נשים יכולה להיות אפשרית ע"פ ההלכה. 
יאיר יעקבי - סטנדאפ 
סטנדאפ כשר ומצחיק
בתחום הסטנדאפ הייתה בצורת קשה, עם טפטופים של קובי אריאלי, ג'קי לוי, נויה ויאיר אורבך. אנדרדוס ולאטמה כיכבו מעט (מדי) על המרקע אבל השנה נראה כי שערי שמים נפתחו ומתחיל המבול. נשים וגברים, צעירים וכאלו שרק ברוחם ודתיים רבים הבינו שאפשר לעשות סטנדאפ מבלי לצחוק על נושאים קשים לעיכול. אחד מהם הוא יאיר יעקבי, מרביעיית 'אנדרדוס'. אחרי תקופה ארוכה של התלבטויות ובעיקר צבירת חומרים, הוא התחיל להופיע על הבמות בסטנדאפ כשר ומצחיק, והשילוב ביניהם ממש לא מובן מאליו. יעקבי, תושב לוד, נשוי + 3, מצליח לקחת את כל המובן מאליו בחיינו מלאי המחויבויות- הדתיות והמשפחתיות, וללעוג להם בדיוק בתפר שהופך אותם מצד אחד לאבסורד ומצד שני לחביבות ומשמעותיות. המופעים שלו סולד אאוט מראש, והוא מסתובב ברחבי הארץ ומצליח לצבור קהל נאמן שמגיע, צוחק וממשיך לעקוב אחריו בתקשורת ובמדיה החברתית. 
אלישיב רייכנר
תשובה מאהבה
קטעים מתוך הספר 'הנני' – סיפורו של הרב חיים דרוקמן (ידיעות ספרים)
בחשוון תשכ"ט, כשנה וחצי לאחר מלחמת ששת הימים, פרסם הרב דרוקמן מאמר בעיתון הצופה ובו קרא להסיק מסקנות רוחניות מתוצאות המלחמה ולהפיץ את משנת "אתחלתא דגאולה" בציבור הישראלי. "מי שראה את כל מה שהתרחש במלחמת ששת הימים והוא אינו מסיק את המשמעות היוצאת מזה, גם תורתו אינה תורת אמת". הרב קרא להדגיש יותר בציבור הרחב את הרעיון שאנו נמצאים בתהליך של גאולה. "רעיון שצדקתו הוכחה, חובה עלינו להפיץ". הוא טען שיש צימאון גדול לאמונה בקרב שכבות נרחבות בעם ישראל וחובה להרוות אותו. "הנוער במשקים ובמקומות אחרים צמא לאמונה. אם לא נפעל בכיוון זה, בכיוון הפעילות החיובית, ניתן את הדין על כך... יש צורך לכתת את רגלינו לכל המקומות ולהביא את דבר השם ואת דבר רעיוננו הגדול שאם הוא יובא בצורה הראויה, ודאי שלבבות רבים יהיו פתוחים לקבלו". 

ואכן, מלחמת ששת הימים והישגיה המופלאים גרמו להתעוררות רוחנית בעם ישראל. רבים בציבור החילוני דיברו על המלחמה ותוצאותיה במונחים משיחיים, וחלקם גם החלו בעקבות האירועים להתעניין יותר ביהדות. כחודשיים לאחר המלחמה הוזמן הרב דרוקמן להשתתף בשבת מיוחדת שהתקיימה בקיבוץ יבנה. באותה שבת התארחו בקיבוץ הדתי צעירים חילונים מהתנועה הקיבוצית, שביקשו לשמוע ולדון בענייני יהדות. אותה שבת היתה אירוע חד-פעמי, אבל שנה לאחר מכן, בקיץ תשכ"ח, החל להיווצר קשר קבוע בין צעירי הקיבוצים לבין הרב דרוקמן, קשר שהוביל כמה מהם לתהליכי חזרה בתשובה. 

התנועה הקיבוצית קיימה באותן שנים מחנות לימודים בחודשי הקיץ בעבור בני הנוער בקיבוצים. כל מחנה חולק לכמה חוגים בתחומי לימוד שונים, והצעירים השתתפו בחוגים בהתאם לבחירתם. רותי סופר, אז אבני, עבדה אז במזכירות החטיבה של "איחוד הקבוצות והקיבוצים" והחליטה לארגן בעבור הצעירים חוג בנושא דתות. במסגרת מפגש בין דתיים לחילונים שהתקיים בקיבוץ יבנה, היא הכירה את הרב דרוקמן וביקשה ממנו ללמד יהדות בחוג הדתות של "איחוד הקבוצות והקיבוצים". החוג התקיים בחודשי הקיץ של שנת תשכ"ח, אבל בעקבות הצלחתו ביקשו קבוצה של צעירים להמשיך ולשמוע את שיעוריו של הרב דרוקמן גם במהלך השנה. כך החליף חוג הדתות את שמו לחוג יהדות ומדי חודש התכנסו חבריו – בין 15 ל-30 בוגרי כיתות יא ויב מקיבוצים שונים - לסוף שבוע של שיעורי תורה מפי הרב דרוקמן. 

החוג התקיים לעתים בירושלים ולעתים במרכז שפירא. כשהתקיים החוג במרכז שפירא, הצעירים היו מגיעים ליישוב כבר ביום חמישי בערב ומתארחים ללינה בבית משפחת דרוקמן ובבתי משפחות אחרות. הרב דרוקמן היה מעביר לצעירים שיעורים בחמישי בלילה, בשישי, בשבת ובמוצאי שבת. רותי סופר, שיצרה את החיבור בין הרב דרוקמן לצעירים, היתה משתתפת בשיעורים כמרכזת החוג, אך במהלך הזמן היא הפכה לתלמידה מן המניין ואף חזרה בתשובה. "המפגשים עם הרב דרוקמן ואשתו נתנו לי קפיצת הדרך. התקדמתי יותר מהצעירים ומבלי זעזועים. בשנה הראשונה רק הקשבתי. בשנה השנייה התבוננתי איך הרב דרוקמן מדבר. מה הוא אומר ומה לא. הרב היה איתם. הם נהו אחריו באהבה וזה לא היה פלא. הרבנית שרה היתה נוכחת לפעמים והיתה גם מעירה לפעמים ומוסיפה דברים. הילדים מצדם לא נתנו לרב הנחות. אחד הצעירים שאל אותו פעם: הרב תגיד לנו: האם הקב"ה יכול לברוא אבן שהוא לא יכול להרים אותה? הרב ענה לו בלי להתבלבל בשאלה: האם אדם יכול להיות גם שמן וגם רזה בעולם הזה? גם נמוך וגם גבוה? כולם צחקו ובזה הסתיימה הקושיה, אבל הרב התכוון לומר לו שהקב"ה ברא גם בחירה, וחוץ מיראת שמים, הוא יכול הכול. היו עוד רבנים שלימדו במסגרת החוג אבל הרב דרוקמן היה העיקר והצעירים נדבקו בו. מדי שנה נוספו עוד ועוד צעירים ולא מעט מהם הפכו לבעלי תשובה נפלאים". 

רחל סלע, בת קיבוץ מעוז חיים שבעמק בית שאן, מעידה על עצמה שקיבלה בנעוריה חינוך אנטי דתי שהשניא עליה את היהדות. באחד החופשים היא נסעה לבקר את בני משפחתה בבאר שבע ופגשה בדרך חברה מקיבוץ אחר, שסיפרה לה שהיא נוסעת לחוג יהדות בירושלים. סלע הצטרפה לחברתה מתוך סקרנות אך גם מתוך רצון להתנגח עם הרבנים, מעבירי השיעורים. היא נכנסה לשיעור של הרב דרוקמן והתווכחה עמו בתקיפות לאורך כל השיעור. לאחר השיעור התנצלו הצעירים בפני הרב דרוקמן על התנהגותה וביקשו למנוע את הגעתה לשיעורים נוספים, אך הרב דרוקמן דחה את דבריהם וביקש להמשיך לאפשר לה לבוא לשיעורים וגם לומר את דבריה. סלע החלה לפקוד בקביעות את שיעוריו של הרב דרוקמן ואט אט בהדרגה החלה להיפתח לתכנים ולאמץ אותם. "בהתחלה החלטתי להיות דתית רק ברמה הפילוסופית, אך עם הזמן אלוקים נכנס לחיי והתחלתי גם לשמור מצוות". כמו צעירות אחרות, הפכה סלע לבת בית בבית משפחת דרוקמן והתארחה אצלם בשבתות ובחגים. במהלך שירותה הצבאי נישאה רחל לאלי, בן הקיבוץ הדתי עין הנצי"ב, וכשסיימה את הצבא ביקשה ללמוד הוראה במכללה לבנות בירושלים, אך בשל העדר רקע תורני, התקשתה להתקבל ללימודים. הרב דרוקמן התגייס לעזרתה ופעל לכך שתתקבל ללימודים במכללה. במשך עשרות שנים המשיכו רחל ובעלה אלי להיוועץ ברב דרוקמן על כל צעד משמעותי בחייהם, ועד היום זוקפת רחל סלע את "לידתה הרוחנית" לזכותם של הרב דרוקמן ואשתו שרה.

בכתבה שפורסמה על הרב דרוקמן ב"ידיעות אחרונות" בשנת תשל"ז תהה הכתב מנחם רועי מה סוד הצלחתו של הרב דרוקמן בקירוב רחוקים. הרב יהושע בכרך, רבו של הרב דרוקמן מתקופת לימודיו ב"מוסד עלייה", אמר שמדובר בקסם אישי של הרב. הרב דרוקמן דחה את הדברים ואמר: "אין צורך בשום קסם אישי. רק שתיים דרושות כדי שדבריך יהיו נשמעים: אמונה ואהבה. אמונה בייחוד של עם ישראל ובנשמה המיוחדת שבלב כל יהודי, אף הרחוק והנידח ביותר, הכמהה לאמת ולקדושה, ואהבה לכלל ישראל ולכל יהודי באשר הוא יהודי. אילו היה לי די כוח", הוסיף הרב דרוקמן, "הייתי משנס מותניי והולך ממקום למקום כדי להרוות את צימאון האלפים ברחבי הארץ המבקשים מים ואין מי שיגול את האבן מעל פי הבאר".
ותשובות אין / תגובה
(בהתייחס לסרטון 'חותם', הרב יעקב אריאל והרב עידו פכטר)
אריאל בן ארי, שופט (בדימוס)
קראתי את "ההתכתבות" בין הרב אריאל ובין הרב פכטר, ונדהמתי!

מצא לו הרב אריאל במה, בעיצומו של חודש אלול, לכתוש בה "בשם ובמלכות" את הרב פכטר. יורשה לי הקטן לשער, שלוּ לא היה הכותב אדם במעמדו של הרב אריאל, היו גונזים את מעט השורות שכתב. אבל - זו השערה בלבד.

1. אין בה, בכתיבתו של הרב אריאל, ולו תשובה אחת ישירה וברורה לשאלות שהוצגו בפניו. והשאלות ברורות ומנוסחות היטב.


2. אף אין בה הבהרה הכיצד פורסם הסרטון של "חותם" (שהרב אריאל משמש נשיאו), אם "הסרטון לא על דעתי". האם (חלילה מלחשוב כך) אין תפקידו אלא שֵם תואר בלבד, והאנשים שאצבעם על ההדק אינם סבורים שבעניינים כ"כ מחודדים וקונטרברסלים, יש חובה להיוועץ עם הנשיא, ולקבל את אישורו? אתמהה!


3. ואם במחדלו של עורך, דובר, כתב, בימאי ואחרים, פורסם "הסרטון (ש)לא על דעתי", מה פעל הנשיא להרגעת הרוחות? מה הבשורה שיצאה מטעם הנשיאות לכל אותם שסבורים שהסרטון "חצה גבולות אדומים", והכפיש אנשים באופן אישי בפרהסיה?

4. הכיצד מתיר לעצמו נשיא "חותם", הרב אריאל, לתקוף אישית את הרב פכטר, ואת "שבתון", ומנצל את הבמה שניתנה לו לשם "סגירת חשבונות"?

5. הגדיל הרב אריאל עשות, ובעקיצה נשכנית כינה את הרב פכטר : ה-"רַדָ"ר", דהיינו ר"ת של התארים: רב+ד"ר.
כל מי שמצוי בלשון השרף של תלמידי חכמים יודע, שתואר זה שמור למי שמתכוונים לפגוע במעמדו. בין הבולטים שזכו בה נמצא ה- רד"ר בנימין לאו, ה-רד"ר לוביץ, ויש גם כמה רד"ריות (ל"ע).
לו היתה דעתי נשמעת, הייתי מציע לרב אריאל שיפור לשוני: תחת לומר 'רד"ר', יאמר 'דְרַ"ר'. המצלול והקונוטציה של המילה 'דרר' כואבים יותר.

6. צודק הרב פכטר בתגובתו, כי השאלה שצריכה להעסיק את הפוסקים, אינה איזה החמרות יש להוסיף ולאמץ כדי לגדור עוד גדרות ולהימנע מחשש איסור עבירה, אלא כיצד ניתן (ואפשר!) להנגיש את עולם ההלכה לבני הדור הנוכחי. אנשים (ולאו דווקא צעירים) ששפתם, תרבותם, לבושם, מנהגיהם, דעותיהם ותפישות עולמם שונים מאשר היה קיים לפני מאות בשנים. די לעיין בערך 'מעמד האשה' כדי להבין את עצמת השינוי.
  האם הדברים שכותב הרב פכטר במאמריו הינם "מצוצים מהאצבע"? האם מקורותיו בדויים? האם הציטוטים מעוותים? האם הבנתו את הדברים מוטעית?
אם אכן יש פגמים בדבריו, ואיני בר הכי לשפוט, יואילו המקוננים לעסוק במַהוּת הדברים ולא במִיהוּת הדוברים.

7. אכן, מאות בשנים היו הרבנים פוסקים את הדין מבלי לגלות את אוזני העם, כי יש גדולי תורה חשובים כמותם שפסקו אחרת. אבל העידנא, אין הדבר אפשרי. אין יותר סודות. המידע, הפסיקה, הדעות השונות, כולם מגיעים לכל קצווי תבל במהירות האור.

8. האין זה נכון שכשפוסקים שמי שמשתמש במכשירי שמיעה בעת שהוא שומע תקיעת שופר, או בעת שהוא מאזין לקריאת מגילה – לא יצא ידי חובה, גורם פסיקה זו לתחושה שההלכה אינה מוצאת דרך לחיות בשלום עם המודרנה?

9. האם השתלשלות השינויים בהִלְכות שֶמֶן גויים, הִלְכות פת גויים ודומיהם, כפי שמתארם הרב פכטר, אינה נכונה?
האם הגבה המתרוממת למקרא הטעם שבדבר האיסור: "משום חַתנוּת", אינה דורשת הבהרה, תיקון, הנגשה ושינוי משהגענו לשנת 2018?

10. בשולי הדברים, לגירסת הרב אריאל יש לכלול אף את מוטי זפט (עורך "שבתון"),"ולהפסיק את מאמריו".  הכיצד מעז הוא לכתוב (שומו שמיים): "כבר למדנו שגם המערכת הרבנית אינה חסינה בפני נפוטיזם". מהיכן לקח את העוז לשאול: "לא חשוב להצעיר קצת את הגוף הזה? (מועצת הרבנות)". וכי מה פגם מצא בתלמידי חכמים גדולים שעברו את גיל ה-70 ואת גיל השמונים? מה כוונתו של מר זפט בהצעתו לכלול במועצת הרבנות: " . . . דם חדש, שבא עם חשיבה רעננה, שמודע יותר למה שקורה מחוץ לכתלי הרבנות והעולם הרבני, כזה שיודע טוב יותר לתקשר עם הדור הצעיר?" לדבר סרה בעולם הרבני? 

חזות 
מדוע רה"ש קודם ליוכ"פ?
 הסדר הזה שבו ראש השנה קודם ליום כיפור נוגד את: השכל הישר, מימד הזמן האובייקטיבי, השכל המשפטי ואת הבינה. נוגד,  לכאורה ורק לכאורה.
 כיצד מתבטאת הניגודיות שבסדר הימים הללו? בראש השנה האדם נידון על השנה שתבוא וביום כיפור, הבא לאחר ראש השנה, הוא מתכפר על השנה שעברה. בתווך מצויים עשרת ימי תשובה אשר מימד הזמן שלהם 'צבוע' בזמן עבר-עתיד גם יחד!! מצב  הנוגד לכאורה את 'הבינה'. 
 הגר"י בלאזר זצ"ל שאל בשם הגר"י סלנטר זצ"ל כך: "מדוע לא צווה הקב"ה לעשות יום הכפורים מקודם, ואחרי שטיהרו מעוונותיהם יעשו ראש השנה ואז יוכלו לזכות ביום הדין לשנה טובה וברכה"?
 בשמו של הסלנטר מובאת התשובה הבאה. ליבו של האדם אינו נפתח בבת אחת, זוהי פעולה איטית המתרחשת בשלבים. סליחות ותקיעות שופר עשויות לפתוח את סגור הלב הקשה. עשרת ימי תשובה מעניקים את זמן ההסתגלות ההכרחי, או אז יגיע הלב בהכנעה ליום הקדוש. 
 יותר מכך, קיים כאן גם יסוד של הדרגתיות בו אנו עוברים מדין הגשמיות: 'בני, חיי, ומזוני' , הנדונים בראש השנה אל הנשגבות הרוחנית של יום כיפור בו נדונות נשמותינו. " כאשר האדם יחם לבבו בבקשתו הגשמית אולי יוכל לצעוד הלאה אל הרוחני". כך או כך, הסברים אלו מתייחסים אל המימד הפסיכולוגי של התשובה. הקב"ה ריחם עלינו והפך את סדר המועדים הללו כדי להיטיב את סיכויינו לעמוד בדין. 
 עתה, ממרומי היכלו מגלה לנו הסלנטר כי עניין זה מכוון עד מאוד והוא תולדת חטאו של האדם הראשון. סדר המועדים לא היה כך בתחילה, טרם החטא. אופיו של יצר הרע שלאחר החטא, השולט בנו מאז ועד היום, היה גורם לכך, שלו היינו מתכפרים תחילה ורק לאחר מכן מגיעים למשפטנו ביום הדין, היינו מגיעים עם 'שולחן נקי שהתלכלך', אבל הלכלוך שבו בולט מאוד בשל ניקיונו שהתרחש רק עתה. במונחי הזמן-  דווקא חטאי עשרת ימי תשובה היו עשויים להכריע את הדין. 
 לו יום כיפור היה קודם לראש השנה, אדם שהיה עובר את חווית יום כיפור ללא השפעה אמיתית על יצרו, היה עניין זה עצמו מתווסף לו לדינו והיה חלילה מחמיר את מצבו ואת מצב נשמות ישראל. בלשונו: " אשר לא יפלו זדוניות דינו מעם עצמו ויתווספו על דין יום הדין ויפלג פילוגים בעם ישראל". 
gabihazut.co.il
לחייך במקום לצלול לתהום השכול
אדווה ביטון
להתחיל מחדש.

צמד המילים הללו יכול להרגיש כל כך מתסכל. למשל, להתחיל מחדש אחרי שלא הצליח לי משהו, לקום אחרי שנפלתי, להרפות ממה שקרה, לגייס אמון ואמונה שבדיוק כבר אזלו לגמרי- ולהתחיל מחדש.

מצד שני, זה יכול להיות כל כך משמח, כמו לצאת להרפתקה חדשה. מסע של גילוי ושינוי, של חדש ומרתק. לאפשר לעצמי לבוא פתוחה, נקייה, סקרנית, מלאת התרגשות ולהיות שם, להיות לומדת, להתמלא במוטיבציה ולקבל הזדמנות נפלאה להגשים.

באותו יום ארור בו נאלצתי להתמודד עם הכאב הגדול על אובדנה של ילדתי אדל ז"ל, נאלצתי גם להתמודד עם המציאות, לבחור בין צלילה לתוך תהום לבין קימה מחדש. בחרתי להתחיל מחדש, לצאת למסע של גילוי; גילוי הטוב, גילוי החסד, גילוי הכוחות הטמונים בי.
מעצם היותי אדם מאמין וריאלי, הבנתי מהר מאד שאדל שלי נמצאת בעולם שכולו טוב והדרך הטובה ביותר להתמודד עם החוסר זה לבחור בעשייה.
היום, שלוש שנים אחרי, אני מנהלת את עמותת אד"ל (אני דואג לאחר). העמותה מעניקה מעטפת רגשית תומכת למשפחות אשר איבדו אדם יקר בטרגדיה ואינן נכללות במשבצת של נפגעי פעולות איבה/ משרד הביטחון. הנתינה למען האחר מהווה עבורי כלי של ריפוי. שגרת יומי מגוונת ועמוסה, ובכל בוקר אני קמה מלאת הודיה על הקיים, על הגוף המתפקד, על ילדיי, על משפחתי, על קורת הגג, על המזון שאני אוכלת ועוד. עם הסתכלות על חצי הכוס המלאה אני פותחת את היום עם חיוך. 
כמרצה, בכל יום אני מתחילה מחדש. אף פעם אני לא יודעת מי תהיה קבוצת האנשים שאפגוש- עם איזה מטען רגשי הם יבואו, מה עברו בחיים, איך ועד כמה אתחבר אליהם ומה ירגישו בסיום ההרצאה, עד כמה ישתפו פעולה ומה ייקחו איתם הביתה. כל פעם אני מוקסמת ונרגשת מחדש מהתגובות החמות, האוהבות והמחבקות, שנותנות לי 'דרייב' להמשיך עוד ועוד. אני מגיעה הביתה טעונה בכל כך הרבה אנרגיות חיוביות ומחזקות.
אני משתדלת להתנתק ממגבלות העבר, מהכעסים ומהכאב, ולהתעסק בתוכניות חדשות, אשר יובילו אותי להשגת מטרותיי בשליחות שלי כאן. 
בראש השנה הזה, כמו בכל פעם, אני מאחלת לעצמי להיברא מחדש ולהוות כלי לעשיית טוב בעולם.
ד"ר אדווה ביטון מייסדת עמותת אד"ל, מרצה, מקדמת יוזמות חברתיות. אמה של אדל ז"ל, שנפטרה לפני 3 שנים, לאחר שנפצעה אנושות בפיגוע אבנים. 
בריאת האדם ותיקון העולם/הרב לוביץ
רעיון חדש בדבר המשמעות הסמלית של התקיעה בשופר עלה בדעתי. הגמרא (ר"ה כז, א), אומרת שאנו מתפללים בראש השנה כשיטת רבי אליעזר שאמר כי ביום א' בתשרי נברא האדם (שם, י, א). כיצד נברא האדם? המקרא מתאר: "ויפח באפיו נשמת חיים". בתקיעת השופר האדם מכניס את נשמת החיים שלו לחלל השופר כמו ש-ה' הכניס את נשמת החיים לחלל גופו של האדם בבריאה. 
מה משמעותו של מעשה זה? בריאת האדם היתה גולת הכותרת של תהליך הבריאה, ומשום כך אנו מציינים דווקא ב-א' בתשרי את ראש השנה, ומכריזים: "זה היום תחילת מעשיך". אמנם תחילת מעשיו של ה' היתה ביום בריאת העולם, בכ"ה באלול, אולם יום זה אינו זוכה לציון ולתשומת לב. לעומת זאת, יום ההולדת של המין האנושי הפך ליום יחיד ומיוחד, יום של דין ושל התחלת שנה. 
במסורת היהודית לא עושים חגיגות גדולות ביום ההולדת, ורבים מציינים שיום ההולדת היחיד שמוזכר בתורה הוא "יום הולדת את פרעה". גדולי ישראל שציינו את יום הולדתם התמקדו בו בעריכת חשבון נפש, ובדקו מה עליהם לתקן ולשפר. בדומה לכך גם ראש השנה אמור להיות יום לעריכת חשבון נפש כיחידים וכחלק מכלל האנושות על אתגרים ובעיות, הישגים וכישלונות, חוזקות וחולשות.

בתפיסת היהדות האדם נברא כשותף לקב"ה בניהול העולם, ולפיכך ניתנו לו יכולות לפתח ולשכלל את העולם, וסמכויות לשלוט ולפעול בו, כלשון הרמב"ן: נתן להם כח וממשלה בארץ לעשות כרצונם... ולבנות ולעקור נטוע... וכיוצא בזה" (בראשית א, כז). בסיום בריאת העולם נאמר: "אשר ברא א-לוהים לעשות", ולא: "אשר ברא א-לוהים ועשה", כדי ללמד שהאדם והעולם נבראו במתכוון במצב בלתי מתוקן על מנת שהאדם יבצע את מלאכת התיקון. 

כיצד על האדם לתקן את העולם? לפי הקבלה האדם משפיע על העולמות העליונים באמצעות תורה ותפילה, מצוות ומעשים טובים. תורת החסידות הדגישה את תפקיד האדם להוריד שפע רוחני לעולם הזה, ולהעלות ניצוצות בעולמות התחתונים, כדברי המדרש שמביא בעל התניא (בפרק לו): "שתכלית בריאת עולם הזה הוא שנתאווה הקב"ה להיות לו דירה בתחתונים" (תנחומא נשא טז). לשיטת גדולי החסידות עיקר עבודת ה' היא בעיסוק בדברים הגשמיים, כגון אכילה ושתייה, תוך הכנסת כוונות לשם שמים, וקיום הצו הכללי "בכל דרכיך דעהו". אולם ברמה הבסיסית המוסכמת על כל זרמי המחשבה היהודית, החובה הבסיסית של האדם היא לתקן את החברה האנושית במלכות ש-ד-י, ולכונן חיים של מוסר וצדק, של ערכים ומשמעות.

כיצד יכול אדם לתקן את העולם? הרי הכוח והיכולת שיש לכל אחד ואחת מאתנו מוגבלים? מסופר על מדען שבנו הקטן הפריע לו בעבודתו החשובה, וכדי להשקיטו, הוא נתן לו להרכיב פאזל של מפת העולם. האבא חשב שיזכה לשעות של שקט, שהרי הילד אינו יודע כלל איך העולם נראה, אך לתדהמתו תוך זמן קצר השלים הילד את הפאזל והסביר שמאחורי החלקים של מפת העולם היתה תמונה של אדם. "הרכבתי את דמות האדם, וכך השלמתי את העולם". מסקנה רבת עוצמה טמונה במשפט של הילד: כאשר אנו יודעים להרכיב ולתקן את האדם הבודד, אנו מסוגלים לתקן את העולם כולו.

בראש השנה יום בריאת האדם אנו נופחים את רוח האדם בשופר, ומשחזרים את נפיחת רוח החיים הראשונה: "ויפח באפיו נשמת חיים". האסוציאציה לנפיחה הראשונית מזכירה לנו את רגע ההולדת שלנו, את נקודת ההתחלה של האנושות, ומעוררת אותנו לשאול מה אנו עושים עם רוח החיים שבנו, באיזו מידה אנו משתמשים בה לתיקון עולמות עליונים ותחתונים על ידי תורה ומצוות, מעשים וכוונות, ולתיקון עולמות אנושיים על ידי נתינה וחסד, אמפתיה והכלה, דאגה לאחר ולקידום עולם טוב יותר.
בראש השנה של שנת תשע"ט אנו נרמזים לבקשה: תהא שנת עשיה טובה. כל אדם שמשפר את הרכבת הפאזל של עצמו, מוסיף עוד נדבך בהרכבת הפאזל של העולם המתוקן.

מדור / מוטי
בעיניים שלי, בתחום יחסי דת-מדינה שנת תשע"ח לא הייתה מי יודע מה. מחלוקות סביב השבת, הגיור, הכותל, הדתה ודומיהן פגמו בלכידות החברתית במדינה, הקצינו עמדות קיימות ומן הסתם לא תרמו כלום לקירוב עמדות, להבנה, לקצת אמפטיה האחד כלפי השני.
כך הם הדברים, וביתר עוצמה, גם בנעשה במה שהיה פעם המגזר הדתי-לאומי. צד אחד, המאמין  כי תפקידו "לתקן עולם במלכות שד-י", עושה זאת, אמנם במקצועיות תקשורתית, אבל בבוטות, בהתנשאות, בדמוניזציה, בהפחדות וכיוצא באלה, והכל עם רוח גבית של רבנים חשובים. ומנגד, לצערי, אלה היודעים לענות כפי שצריך, לסתור ולהשיב כדבעי, מתחפרים. דיברתי עם כמה מהם. פשוט, נמאס להם להתעסק בביצה, לחטוף, להתגונן, להיות חלק משיח חרשים. אני יכול להבין את הרגשתם ואת תסכולם, אבל לא להסכים איתם. באוזניים שלי, שתיקתם, שבוודאי לא נובעת מהסכמה לדברים המוטחים בהם ובשכמותם, רועמת. מנהיגות נמדדת גם, ואולי בעיקר, בשעות קשות.
חשבון הנפש של 'בעיניים שלי' לקראת השנה החדשה הוא: להמשיך לעמוד על המשמר, בכוחות המעטים שיש לי. להציף נושאים כואבים, לשאול, להקשות, ולהעלותם על סדר היום. בתקווה שמישהו יתעשת. כן, וזה נכון גם ביחס לרבנות הראשית לישראל, גוף שכולנו אמורים היינו לכבד ולהתכבד בו, אבל למרבה הצער, בעיניים שלי, אין לנו הרבה סיבות לכך, והבחירות שהיו השבוע למועצת הרבנות, יוכיחו.

ועוד קבלה. לחפש יותר דברים להלל ולשבח. בלנ"ד.
40  מנדטים, לא יוסיף

40 מנדטים– היעד שהציב נתניהו לליכוד לקראת הבחירות שיתקיימו מתי שהוא ב-2019. נשמע הרבה? כבר היו תקדימים. טוב ליהודים? לליכוד בטח. לימין? לא בטוח. ליכוד חזק (מדי) שזקוק פחות לשותפיו כדי לשרוד בשלטון, חופשי יותר לעשות מה שנראה לעומד בראשו כמעשה הנכון. גם אם עד לא מזמן חשב בדיוק הפוך. ומעשה שרון וההתנתקות, יוכיח. 40 או בסביבות האלה, לא יגיעו יש מאין. הם יגיעו מהימין. מ'הבית היהודי', למשל. והבחירות האחרונות הוכיחו, איך מסקרים של 14, נתניהו שתה ל'בית היהודי' כמה מנדטים טובים בזכות "הערבים נוהרים לקלפיות" והותיר לה 8 בלבד. בנט מודע לעניין. זה, בצירוף ההרגשה (שיש לה על מה להתבסס), אותה ביטא בנט בוועידת המשפיעים של חברת החדשות, השבוע, שנתניהו היה שמח להרכיב ממשלה בלי 'הבית היהודי'. האמנם יישארו בחוץ? לענ"ד, יפה ניתחו זאב קם ורוני רימון בתאגיד 'כאן', ששום דבר לא אבוד. להבנתם, לאחר הבחירות ישאף נתניהו לצרף לקואליציה קודם כל את אלה שיתחייבו לו שגם במקרה שיוגש כתב אישום נגדו הם יישארו בממשלה ולא יעשו בעיות. ואלה שמות: החרדים, ליברמן ו...הבית היהודי. אחרים, בהם כחלון, המחנה הציוני, אורלי לוי ויש עתיד כבר אמרו שלא. במקרה כזה, גם אם הבית היהודי לא יהיה רב מנדטים, המחיר שנתניהו ייאלץ לשלם על האצבעות שלהם, עשוי להיות גבוה. נתניהו עשוי לעשות הכל כדי שהם לא יכנסו, אבל בדלית ברירה, הוא יפתח להם את הדלת, ואפילו לרווחה. בדיוק כפי שהיה בפעם האחרונה. לו היה לוקח אותם ראשונים (כפי שהיה מצופה), הם היו מסתפקים בהרבה פחות משרי המשפטים והחינוך. עכשיו? אחרי שדגדגו את הטופ שבטופ? יהיה קשה להסתפק בפחות.
בשביל הפרוטוקול
עשו בשכל. נשים ברשימת אגודת ישראל? בחיים לא. אבל למה ללכת עם הראש בקיר? בעקבות עתירה של כמה נשים חרדיות וארגונים לבג"צ, הורה בג"צ למפלגת אגודת ישראל לשנות סעיף בתקנון המפלגה, כך שגם נשים תוכלנה להשתלב כמועמדות ברשימת המפלגה לכנסת. במקום להיכנס לוויכוחים תיאולוגים ולהביא פתקים ממועצת החכמים שאסור ואסור ואסור, נהגו שם במפלגה בחכמה ופשוט הודיעו לבג"צ כי המפלגה תמחק בעצמה את המילה "איש" מתקנון המפלגה, כך שהדרך בפני הנשים להירשם תהיה פתוחה, ודין העתירה להתבטל. לכולם ברור שהסיכוי שאשה תיבחר לרשימה (ע"י הרבנים) קטן מאפס, אבל טעם מתוק קטן, קיבלו העותרות.
השטח מדבר אחרת
טוב שיש חגים, אבל תמיד יש גם 'אחרי החגים', ואז שוב יצוץ נושא חוק הגיוס במלוא עוצמתו. נכון לעכשיו, עפ"י זאב קם ב'כאן', הסיעות החרדיות דורשות למתן את הקנסות שיוטלו עפ"י החוק על ישיבות שלא יעמדו בייעדי הגיוס, הן דורשות גם להקטין את יעדי הגיוס (כיום נדרשות הישיבות לעמוד ב-85 אחוז מהיעד), ודרישה שלישית– עפ"י החוק היום הוא יבוטל אם בתוך 3 שנים ברציפות החרדים לא יעמדו ביעדי הגיוס, ובמקומו יחול חוק שירות הביטחון. דרישתם היא שבמקום 3 שנים, יתנו להם 4 שנים לפחות. בעוד הפוליטיקאים מתגוששים בנושא, נערך בימים אלה ברחבת הכותל (הרגילה, לא השוויונית...) טקס השבעה לחטיבת הצנחנים, ובתוכה גם פלוגת ח"ץ החרדית, מחזור שישי שלה, עם 50 צנחנים חרדים. סגל הפלוגה מורכב רובו ככולו מבוגרי המחזורים הקודמים של המסלול הזה. מאז הוא נפתח, אך בשנה שעברה, גדל מספר החרדים הצעירים המבקשים להתגייס אליו. תנו לפוליטיקאים להתקשקש. השטח מדבר בעד עצמו. מטאטא חדש
החל מגליון זה, ליאת שוקרון משמשת כעורכת המגזין של 'שבתון'. בטוחים בהצלחתה.       שנה טובה.
כוחה של מחשבה/מיכל

"אני חושב משמע אני קיים". במילים אלו הפיג דקארט מעט מן הספקנות שהייתה אופיינית לנקודת המבט שלו ושל בני דורו על העולם. הוא מצא הוכחה לכל הפחות למחשבה האנושית. מאחר שהתודעה ניתנת להוכחה, הרי שזו מוכיחה כבר מאליה את קיומנו החומרי. 
במסכת קידושין קובעת הגמרא קביעה הדומה דמיון מסוים לקביעתו של דקארט. במסגרת דיון על תנאי בקידושין מוצעים כמה תנאים שאפשר שאדם יציב בעצם מעשה הקידושין. אדם יכול לקדש אישה "על מנת שאני חכם" או "על מנת שאני גיבור" וגם "על מנת שאני עשיר". אלא שעל מנת לבחון אם חלו הקידושין בכל אחד ואחד מן המקרים, יש להכריע מהו התוכן של היות חכם, גיבור או עשיר. הגמרא מציעה את אמות המידה. חכמה: "אין אומרים כחכמי יבנה, כר' עקיבא וחבריו, אלא כל ששואלים אותו דבר חכמה בכל מקום ואומרה". גבורה: "אין אומרים כאבנר בן נר וכיואב בן צרויה, אלא כל שחבריו מתייראים ממנו מפני גבורתו". עושר: "אין אומרים כרבי אלעזר בן חרסום וכ' אלעזר בן עזריה, אלא כל שבני עירו מכבדים אותו מפני עושרו" (קידושין מט, ב, וראו: תוספתא קידושין ג, ח). לבירור המושגים האלה שולחת אותנו הגמרא אל הרחוב, אל הדימוי שיש לאדם. אם הדימוי שלו הוא של חכם, עשיר או גיבור לפי העניין הוא ייחשב לכזה גם להלכה, הקידושין יתפסו כי התנאי התקיים. המשותף לחכמה לגבורה ולעושר הוא היותם יחסיים. מבין שתי האפשרויות: לייחס חכמה לשלמה המלך בלבד, ולייחס חכמה לכל מי שיודע קרוא וכתוב, בחרו חז"ל בדרך האמצע – להקשיב למה שמקובל לומר על אדם זה בשפת העם. בעל ה'מנחת חינוך' ממשיך את הקו הזה לעניין נוסף: כתוב בתורה שהמכה את אביו או אמו דינו מיתה. אולם, עונש זה חל רק אם אותו הורה עומד בקריטריון של "עושה מעשה עמך" וראוי משום כך לכבוד. כלומר, רק אם ההורים הם יהודים כשרים, בנם יהיה חייב על הכאתם. אבל כיצד מגדירים יהודי כמי ש'עושה מעשה עמך'? שואל הרב יוסף באב"ד ב'מנחת חינוך', כשהשאלה נשאלת במיוחד לגבי הורים שידועים כעוברי עבירה. והוא משיב: "דזהו (=שזה נקבע) לפי ראות אנשים אם עשה תשובה אמיתית". לדעתו, קנה המידה ליהודי כשר הוא דעת הסביבה שלו: אנשים בסביבתו הקרובה המרגישים בהבדל ורואים בעיניהם שהאיש שינה את דרכיו. אם התחושה של הציבור היא שהאדם הזה סר מדרכו הרעה, הרי שהוא יהודי כשר. אם כעת רואים אותו בבית הכנסת בתפילות, הוא שותף עם הציבור במעשי חסד והוא קובע עיתים לתורה- זהו יהודי כשר (מנ"ח מצווה מח). גם כאן, אמת המידה היא נקודת מבטו של הציבור.
אולם, בשני עניינים קבעו חז"ל רף שונה:
"'על מנת שאני צדיק'- אפילו רשע גמור - מקודשת, שמא הרהר תשובה בדעתו. 

'על מנת שאני רשע', אפילו צדיק גמור - מקודשת, שמא הרהר דבר עבודת כוכבים בדעתו".

בניגוד לעושר ולחכמה, ואפילו בניגוד להגדרת "יהודי כשר", שהוא מושג חברתי, צדיקות וגם רשעות אינם תלויים בדברים הניכרים כלפי חוץ, ועיני הציבור ונקודת מבטו אינם מועילים להגדרות הללו. הגדרת 'רשע' ו'צדיק' קשורה לעצם וליסוד עמידת האדם לפני ה'. לעיתים משתנות המדרגות הללו בהינף מחשבה שאינו גלוי לעיני אדם. על כן, תמיד יהיה ספק שמא הרהור של תשובה הפך את הרשע לצדיק. 
המחשבה, ההרהור החולף מגדירים את זהותו הכי בסיסית של האדם. את משמעות ישותו וקיומו בעולם הזה. אם עצם המחשבה היא עוגן מוחשי לקיום שלנו, מחשבה טובה היא היא אנחנו. הרי שהזכות לחשוב יכולה לחלץ ממעמקים את מי שצלל אל עבר הייאוש ואיבד את זכות הקיום שלו. את מי שחש שהקרקע נשמטה מתחת רגליו, שהקב"ה שכח אותו ולא חנן אותו במבט. הוא יכול "לחשוב" ובעצם המחשבה הוא מניח את הרגל בדלת וקובע שהוא ישנו, שהוא קיים. שאי אפשר לסגור עליו את השערים. הכניסה למקום הזה של המחשבה לעתיד, של היכולת לטעון טענה, והעמידה לפני ריבונו של עולם בתחושת יש, היא עצמה התשובה. ההכרה בקיום האישי, הידיעה והוודאות – הן עצמן תשובה על ההעדר ועל הבריחה. הקב"ה נפח באדם נשמת חיים וההכרה בנשמה זו מתפשטת באדם ומשפיעה על כל מעשיו. ההכרה בכך שהחלק הפנימי, הרוחני, ההרהור הכמוס הוא החלק הדומיננטי הקובע ומתווה את דרכו של האדם היא תקוותו. וכדברי הרב קוק "ככל שהמחשבה האלוקית מתגברת באדם היא חודרת יותר בתוך עצמיותו, היא מזככת את כל מעשיו". 
מהו מגזר? 
סיכום שנה בציונות הדתית
התחושה שיש פילוג של ממש בתוך המגזר התחזקה השנה, ואף התגברה ביתר שאת לקראת סופה, בחודש אלול, עם פרסום סרטון נוסף מבית היוצר של "חותם" והתגובות לו מכאן ומשם. שלמה פיוטרקובסקי עושה חשבון נפש מגזרי
שלמה פיוטרקובסקי, עיתונאי בערוץ 7 וב"בשבע"
מהו מגזר? קשה להשיב תשובה טובה לשאלה הזו, ולמרות זאת ברור לנו שיש קבוצות חברתיות שהן בגזר "מגזר" ויש כאלו שאינן. מגזר איננו שאלה של זהות בהכרח, כי יש זהויות משותפות שאינן מכוננות תודעה מגזרית. גברים אינם מגזר, גם לא נשים. מגזר גם איננו שאלה של השתייכות דתית בהכרח, או עדתית. אז מה כן עונה על הגדרת "מגזר"? בעיקרו של דבר מגזר הוא קבוצה מספיק גדולה של בני אדם שלהם אינטרסים משותפים במגוון רחב מספיק של נושאים. לכן למשל, צמחונים אינם מגזר, כי האינטרס המשותף להם מתחיל ומסתיים בתחום האוכל. המגזר הערבי הוא מגזר, המגזר החרדי הוא מגזר, האם גם המגזר הדתי לאומי? והאם המגזר הדתי לאומי עובר תהליך שניתן לכנות אותו "התפוררות אל הישראליות"? 

ניסיון ראשוני להשיב על השאלה הזו עשוי להניב תשובה חיובית. עם גידולו המספרי של המגזר וההתגוונות הפנימית בתוכו, מוצא כל חלק במגזר הדתי לאומי בית משני. חלקים מהמגזר מנהלים כבר שנים רומן סוער (עם עליות ומורדות כמובן) עם המגזר החרדי. בשיאו של התהליך הוא כלל גם ניסיון לברית פוליטית מסוימת, כזו שכשלה ביום הבוחר, אבל הכישלון הפוליטי לא מעיד על מותה של התקווה בקרב אותו חלק להדק את הקשרים ובעיקר לזכות להכרה כשותפים לדרך. חלק אחר של המגזר מצוי בימים אלו בעיצומו של חיבור מעניין מאוד ומסקרן מאוד לחוגי הימין החילוני-רפובליקני בישראל. בניגוד לעבר בו חיבורים מהסוג הזה שיקפו ברית אינטרסים סביב הסוגיה הטריטוריאלית, כאן מדובר באימוץ של נתחים משמעותיים הרבה יותר ורחבים הרבה יותר מהאידיאולוגיה הימנית הרחבה, במובנה האוניברסלי, לא הלוקאלי. חלק נוסף של המגזר מתקרב כבר שנים למרכז-שמאל החילוני ליברלי של ישראל. באחוזים לא מדובר בנתח משמעותי, אבל הפרופיל הציבורי של הקבוצה הזו בהחלט גבוה. יעידו על כך למשל חברי הכנסת הדתיים הרבים במפלגות כולנו ויש עתיד, רבים בטח על רקע שיעור המצביעים הדתיים למפלגות הללו. כמובן שכאשר מתארים את התהליך הזה נשמר מקום של כבוד למה שקרה למפלגת המגזר המרכזית, שהציבה במקום בכיר מאוד אישה שאיננה חלק ממנו וניסתה להרחיב עוד את הייצוג החוץ מגזרי (ניסיון שהסתבך בכמה נקודות שונות). אפשר להמשיך ולתאר עוד היבטים רבים של התופעה הזו אבל דומה שהעיקרון ברור. אם מסתכלים כך על התמונה כיוון הזרימה הוא ברור: התפוררות אל תוך המגוון הישראלי.

אבל, על התמונה הזו אפשר גם להסתכל אחרת. אפשר לראות אותה כהתבגרות מגזרית, שדומה לתהליך הטבעי שעובר על משפחה. ככל שמתבגרים כל אחד תופס את הכיוון הייחודי שלו, אבל המסגרת המשותפת לא מתפוררת אלא רק מתרחבת ומכילה יותר. דווקא חריפותם הרבה של המאבקים הפנים מגזריים, העוצמה הגבוהה שבה הם מתנהלים והעומס הרגשי הרב הכרוך בהם, הם עדות לכך שלפחות נכון להיות מדובר במגזר אחד.

השאלה שכולנו צריכים לשאול את עצמנו היא כמובן באלו נקודות המציאות המגזרית מעניקה לנו כוח, וכיצד מתעלים את הכוח הזה למטרות ראויות. אם יש דבר אחד שקצת אבד למגזר ב-30 השנים האחרונות זו היא המשימתיות. היכולת להוביל מהלכים לא לטובת אינטרסים פנימיים אלא לטובת המדינה כולה. אובדן המשימתיות קשור אמנם גם לתהליכים ישראליים כלליים. גם קבוצות אחרות בחברה הישראלית איבדו במידה רבה מאוד חלק ניכר מאופיין המשימתי, כחלוף השנים ושינוי הזמנים. דוגמה מובהקת לכך היא למשל ההתיישבות העובדת והשינוי שחל באוריינטציה שלה. אבל גם אם זו סיבה, זה עדיין לא תירוץ, ובטח שזה לא פוטר אותנו כמגזר מעריכת חשבון נפש פנימי מעמיק. 
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לגעת באנשים/מרדכי גרנביץ

פעם הוזמנתי להופיע בסיומו של יום "הפנינג" של צוות של עובדים ומשפחותיהם. הוזמנתי עם עוד שני חברים מוסיקאים לחתום את האירוע. כשהגענו ראינו שיש איחור בלוח הזמנים, והקוסם לילדים עדיין מופיע במלוא עוזו. חיכינו זמן רב כשלעינינו משפחות מתחילות להתקפל הביתה. כשהבעתי את הספק "למי בדיוק נופיע", התערב חבר שלי, שהוא מוסיקאי שנים רבות: לפני אי אלו שנים הוא הוזמן עם להקתו להופיע במקום מסוים. הפלטפורמה היתה מושקעת, והאירוע יועד לקהל של אלפיים איש. חברת יח"צ טיפלה בשיווק האירוע, ורק פרט 'שולי' היה, שלא היה סנכרון לגבי קהל היעד. (דמיינו מה היה קורה למשל אם הופעה של שלמה ארצי היתה משווקת רק במאה שערים. משהו כזה).
בליל ההופעה, הגיע אבא עם ילדתו בת השמונה שביקשה לבוא. וזהו. נפש מלבדם לא נראתה במקום. משהבינו חברי ההפקה את גודל ה"ברוך", היו צריכים להחליט מה עושים. סביר שההחלטה המתבקשת היא להחזיר את תשלום הכרטיס ולהתקפל. אלא שחברי אמר שמבחינתו הילדה היא עולם ומלואו, היא הרי ביקשה מאבא להגיע להופעה. למה לאכזב אותה? מכאן והלאה הם עלו לבמה ונתנו שואו באורך מלא. הם שאלו את "הקהל" שאלות וה"קהל" הזמין שירים נבחרים. ערב נפלא ומרומם. התרגשתי מאד למשמע סיפור זה. אני יודע מה זה לעמוד על במה, לצפות לקהל, ולרצות בפידבק שנקרא היענות הציבור. ופה פגשתי משהו מדהים ופשוט. זהו של חבל דק, בין הרצון לקבל טייטל נכבד, לבין המהות עצמה של האמנות: לגעת באנשים, ולפתוח את לבם. ואז, הכמות או הפוזה פחות משחקת. כי יש את העניין עצמו. והוא מתקיים גם בילדה בת שמונה.
ראש השנה מגיע, "כל באי עולם עוברים לפניו כבני מרון". תשומת הלב ניתנת לכל אחד ואחת כפי שניתנת לעולם ומלואו. מעשים, מחשבות, רצונות, פספוסים, התגברויות, חלומות. הכל בא במשפט. כמה מתיקות יש בידיעה שאנחנו יקרים וחשובים בפני עצמינו. ואולי כדאי ללמוד מכך להתנהלותנו בעולם, "להדבק במידותיו", אם ה' יכול להתעסק עם פרטי הפרטים של החיים שלי, אז אולי גם אני יכול להחשיב מאד כל אדם שפונה אלי, שנמצא בסביבתי.
לסיום, כיון שהשוויתי את מצבינו בתפילה לעולם האמנות, אצטט קטע מאלף מתוך ראיון ישן של השחקן שלמה בר שביט, על קשריו עם משפחתו, כבן דוד שני לרב אלישיב ז"ל (התפרסם בynet ).
"נסענו לרחוב חנן 10, שם שוכן ביתו של הרב, ועלינו למעלה. עמד שם גבר צעיר, דתי. אמא שלי רצה אליו וחיבקה אותו. אז אמא שלו ניגשה אלי ואמרה לי: הם לא ראו אחד את השני 25 שנה, תן להם לדבר אחרי כל אותם שנים. ישבתי עם אִמו של יוסף שלום במטבח, ואני זוכר שהיא הכינה לי כוס תה ושתי פרוסות עם ריבה, ואז שאלה, "שלוימל'ה, מה זה שחקן תיאטרון? אנשים פה בשכונה מספרים כל מיני דברים, תסביר לי". עכשיו, איך אתה מסביר לאדם שלא ראה אף פעם הצגה, מה זה תיאטרון? 

אמרתי לה: סבתא (כך כינה את אמו של הרב אלישיב), אסביר לך. יכול להיות שזה יישמע מעליב, אבל בתיאטרון אני עושה את מה שאתם עושים בבית הכנסת. אני מתפלל, רק מספרים אחרים. אבל הכוונה היא אותה כוונה. ואנשים יושבים שם באולם, בחושך, בוכים, צוחקים, וכן, מתפללים. אני 'שליח הציבור' שלהם. לא נמצא שם כסף, וגם לא כבוד, כי לפעמים כותבים עלי דברים לא נחמדים בעיתון, אבל זו השליחות שלי; לעמוד על במה ולספר להם על החלומות שלהם. 

אני זוכר שהיא נתנה לי נשיקה בלחיי, ואמרה באידיש: זה מאוד יפה, מאוד יפה. 

מאותו רגע יכלו לכתוב עלי מילים של ביקורות, ושום דבר לא נגע בי. הסבתא, הבת של הצדיק, אמרה לי: 'זה יפה מאוד'".
הקשבה  /נהוראי
הלכותיה של מצות תקיעת שופר בראש השנה אינם מפורטים בתורה שבכתב. בשני מקומות בתורה קיים ניסוח כללי: "...בַּחֹדֶשׁ הַשְּׁבִיעִי בְּאֶחָד לַחֹדֶשׁ יִהְיֶה לָכֶם שַׁבָּתוֹן זִכְרוֹן תְּרוּעָה מִקְרָא קֹדֶשׁ" (ויקרא כג, כג –כד), ובמקום אחר: "וּבַחֹדֶשׁ הַשְּׁבִיעִי בְּאֶחָד לַחֹדֶשׁ מִקְרָא קֹדֶשׁ יִהְיֶה לָכֶם כָּל מְלֶאכֶת עֲבֹדָה לֹא תַעֲשׂוּ יוֹם תְּרוּעָה יִהְיֶה לָכֶם" (במדבר כט, א). אולם, קבלה היא וגזירה שווה ממצות יובל ביום הכיפורים, שהתרועה היא באמצעות תקיעת שופר. רוב הראשונים סברו כשיטת הרמב"ם, שעיקר המצווה היא השמיעה לקול השופר וכך מנוסחים הדברים ברמב"ם: "והמצווה  היא שצוונו לשמוע קול שופר ביום ראשון מתשרי" (מצות עשה ק"ע). שיטתו של הרמב"ם מתבארת בהרחבה בתשובתו (שו"ת הרמב"ם קמ"ב):

"וזה שהמצווה המחויבת אינה התקיעה, אלא שמיעת התקיעה... ואין אנו תוקעין, אלא כדי לשמוע, כמו שהמצווה היא ישיבת הסוכה, לא עשייתה, ואין אנו עושין, אלא כדי לישב, ולכן נברך לישב ולא נברך לעשות, ונברך לשמוע קול שופר, ולא נברך על תקיעת שופר".
יוצא אם כן, שהמצווה היחידה בראש השנה אין בה מעשה, ולא דיבור אלא קיומה בשמיעה בלבד. ואף על פי כן הקפידו חז"ל, שהקול יישמע משופר זך וטהור. המשנה במסכת ראש השנה (כו ע"א) פוסלת שופר העשוי מקרן של פרה: "כל השופרות כשרים, חוץ משל פרה מפני שהוא קרן". עולא מסביר, ששופר של פרה פסול משום שהוא מזכיר את חטא העגל– "ואין קטגור נעשה סנגור". לדבריו, דומה הדבר לכך שכהן גדול אינו נכנס בבגדי זהב מהודרים לפני ולפנים לפי שהזהב מזכיר את חטא העגל ואין קטגור נעשה סניגור.
שופר של פרה ובגדי זהב עלולים להזכיר את חטא העגל ויהיה בכך טעם לפגם, שבשעה שכהן גדול מצוי בקדש הקדשים ובשעת תקיעת שופר, כשאנו נזכרים לפני הקב"ה יעמוד לחובתנו חטא העגל.  
גם בראש השנה נכנסים אנו לפני ולפנים, בשעת ההקשבה לקול השופר קיימת התכנסות פנימה. הקהילה כולה עומדת בדממה ולכל אחד יש את האפשרות להקשיב לעצמו. אין אחד שמדבר, אין אחד שחשוב יותר מהשני. כולם עומדים כאיש אחד בלב אחד ומאזינים לקולו של שופר. אם המצווה היתה לתקוע השוויון היה מופר, כל אחד היה תוקע בשופרו. דווקא השמיעה מאפשרת לקהילה להתאחד ולהקשיב, לשתוק ולהאזין ולהתכנס פנימה עד קדש הקודשים של עצמנו. 

בדרך כלל, בחיים הסוערים אנו נמנעים מלהקשיב לזולת. אנו נוטים להביע דעה, להתווכח ולהשמיע את קולנו ובטוחים בצדקתנו. בראש השנה נפתח חלון הזדמנויות מיוחד, שכן בשעת תקיעת שופר ניתן להתרגל למציאות של שתיקה וסובלנות. אין ויכוחים, אלא הקשבה. גם בתוך עולם בית המדרש בו בזמן, שכל אחד ותלמודו בידו יש צורך בהקשבה לאחר. המשנה במסכת אבות אומרת: "שְׁנַיִם שֶׁיּוֹשְׁבִין וְאֵין בֵּינֵיהֶן דִּבְרֵי תוֹרָה, הֲרֵי זֶה מוֹשַׁב לֵצִים". לכאורה נראה, שמושב לצים הוא מצב שבו יושבים שניים, ובמקום לעסוק בדברי תורה, הם עוסקים בדברים בטלים. אולם ר' חיים מוולוז'ין, בפירושו "רוח חיים" על פרקי אבות, מפרש את הדברים אחרת.  
לא נאמר במשנה: שנים שיושבים ואינם עוסקים בתורה. אלא שבין השנים היושבים יחדיו אין שיח תורני, אלא כל אחד לומד את תורתו, זה מושב לצים שכן כל אחד מתלוצץ על תורתו של חברו. חוסר ההקשבה והזלזול פוגם בלמוד התורה. לעומת זאת, "שְׁנַיִם שֶׁיּוֹשְׁבִין וְיֵשׁ בֵּינֵיהֶם דִּבְרֵי תוֹרָה", דהיינו שמקשיבים אחד לשני- שְׁכִינָה שְׁרוּיָה בֵינֵיהֶם. זו תביעה, שקבוצות שונות בבית המדרש ובעולמה של תורה יקשיבו אחד לשני. בזמן התקיעה מקבלים אנו להיות קשובים 
לנשותינו והנשים לבעליהן, להיות קשובים  לילדינו והילדים להוריהם, וכן במקום עבודתנו להיות קשובים אחד לשני ללא התנשאות וגבהות לב.
אשה-אם/משה רט

מוסד המשפחה עומד בזמננו תחת מתקפה חסרת תקדים. מהצד האחד, אנשים ממעטים להתחתן  ואחוזי הגירושין הולכים וגדלים; ומהצד השני, עולות דרישות להכרה ב"משפחות אלטרנטיביות" למיניהן, שאינן כדת משה וישראל. יהודים מאמינים מוצאים את עצמם במאבק על נפשות בניהם ובנותיהם ועל צביון החברה, כאשר מעמדו של מה שנחשב בעבר לגרעין הבריא והחיוני של החברה הולך ומתערער.
אבל על רקע מאבק גורלי שכזה, חשוב לשים לב לא רק לאיומים הברורים אלא דווקא לאלה הסמויים מהעין, שמכרסמים בלי משים את יסודות החומות מתחת לפני השטח ובכך תורמים לקריסתן.

אחד הגורמים הללו, אחת הטרגדיות הכואבות לדעתי של זמננו, הוא העובדה שנשים כה רבות משאירות את ילדיהן מגיל שלושה חודשים (!) במעון או אצל מטפלת, על מנת שיוכלו לצאת לעבוד. חלקן עושות זאת מבחירה, אחרות מתוך אילוץ קורע לב. אכן, לפעמים אין ברירה; הצורך בפרנסה ויוקר המחיה מחייבים לא פעם את שני בני הזוג לצאת לעבודה, לא בשביל כסף למותרות אלא בשביל הקיום הבסיסי. אין בכוונתי למתוח ביקורת על אמהות שכאלה, שמתייסרות בעצמן בשל נסיבות אלה. אולם יש להכיר בכך שזהו מצב מעוות, הפוגם בקשר הבסיסי והראשוני בין אם לילדיה.

לא משנה כמה טובה ומסורה תהיה המטפלת במעון, היא לעולם לא תהווה תחליף לאמא. עבור ילד, האמא אמורה להיות כל עולמו, השמש סביבה הוא חג. דווקא באותן שנות חיים ראשונות, בהן מתעצבת תשתית אישיותו של הילד, חשוב כל כך שיקבל אותה מאמו דרך הקשר העמוק שביניהם. שיגדל בתחושה של היותו ילד אהוב, חלק אורגני ממשפחה, ולא רק עוד מטופל במעון. לא קראתי מחקרים בנושא, אבל מהמעט שראיתי בולט בהחלט ההבדל בין ילדים שגדלו בחיק אמותיהם לבין אלה שנמסרו למטפלת. האחרונים יכולים להיות חכמים ומוכשרים וטובים, אבל משהו חסר בהם. משהו מנותק. אין פלא אם לאותן שנים ראשונות תהיינה השלכות כאשר יגיעו הילדים הללו לשלב בו הם אמורים להקים משפחות בעצמם.
לא תמיד יש מה לעשות, אולם עלינו לפחות לשאוף לחברה המעודדת נשים להישאר עם ילדיהן, ולא דוחפת אותן לצאת לעבודה על חשבונם.
בין הגלוי לנסתר/הרב שי פירון
הַנִּסְתָּרֹת לה' אֱ-לֹהֵינוּ וְהַנִּגְלֹת לָנוּ וּלְבָנֵינוּ עַד עוֹלָם לַעֲשׂוֹת אֶת כָּל דִּבְרֵי הַתּוֹרָה הַזֹּאת
סוד החיים הוא העדר היכולת להיות צופה פני עתיד. מי ידע מה ילד יום?!  בעת תפילת ראש השנה ירעד הלב כשנאמר: "מי יחיה ומי ימות". נעיף מבט סביבנו. רק בשנה החולפת במקום זה בבית הכנסת ישב פלוני ובמקום אחר, ישבה פלונית, והנה – נעלמו מהארץ. ביעף. 
זו המשמעות הפשוטה של הפסוק: " הַנִּסְתָּרֹת לה' אֱ-לֹהֵינוּ וְהַנִּגְלֹת לָנוּ וּלְבָנֵינוּ עַד עוֹלָם לַעֲשׂוֹת אֶת כָּל דִּבְרֵי הַתּוֹרָה הַזֹּאת". המשמעות פשוטה, אנחנו – נעשה את כל דברי התורה המוטלים עלינו. מה יצא?! מה יהיה?! הנסתרות  - לה', הנגלות - לנו. 
אולם, פרשנים רבים מבארים את הפסוקים ככאלה העוסקים בשינוי החל עם הכניסה לארץ: "כאשר נכנסו ישראל לארץ היו ישראל עם אחד לגמרי, וראיה לזה שהרי כל זמן שישראל לא עברו הירדן ולא באו לארץ לא נענשו על הנסתרות עד שעברו ונעשו ערבים זה בעד זה, הרי שלא נעשו ישראל ערבים זה בעד זה, כי נקרא ערב שהוא מעורב עם השני, ולא נעשו ישראל מחוברים להיות עם אחד לגמרי עד שבאו לארץ והיו ביחד בארץ והיה להם מקום אחד הוא ארץ ישראל, וע"י ארץ ישראל הם עם אחד לגמרי, ולכך כתיב ג"כ להיות לכם לאלקים, כי יש להם א-ל אחד" (מהר"ל).
כאשר חיים ביחד, אחראים לא רק על הגלוי אלא גם על הסמוי. מדוע? מפני שחיים משותפים כוללים היכרות עמוקה ואמתית עם הזולת. אם אתה מכיר רק את הפן החיצוני של חברך – אתה לא באמת מכיר אותו. לא תדע מתי הוא שמח או עצוב, מה עובר עליו בביתו וכו'. בעצם, נסתר – הוא תוצאה של חוסר היכרות, אבל כשמעורבים אחד בשני – הכל מכירים את הכל. 
הסבר שונה לחלוטין נמצא בדבריו של הרש"ר הירש: "... כל ישראל קשורים זה לזה מבחינה מוסרית, וקשר זה מקבל משמעות רבת תוצאות בערבות כל ישראל זה בזה. אולם קשר זה יצא מן הכוח אל הפועל דווקא בשעה שבני העם נפרדו זה מזה והתיישבו בארץ כיחידים, ומסתבר שזה טעמו של הדבר: רק עם תחילת החיים הרגילים של השאיפה לרכוש ולפרנסה, נוצר משא ומתן אזרחי שכל בני העם השתתפו בו, ורק כתוצאה מכך קיבלו כל היחידים אותה חשיבות המאפשרת להם להשפיע זה על זה מבחינה מוסרית".
 לדעתו, כל עוד צעדו במדבר, ניזונו מהמן והודרכו על ידי עמוד הענן, לא יכלו לגלות אחריות אישית, ערבות, דאגה לזולת. עם ההגעה לארץ, מקים כל אחד בית משלו, מפתח מקצוע, בונה את אישיותו, תודעתו, תפיסת עולמו. העצמאות מקימה איתה אחריות וזו באה לידי ביטוי בחובת הערבות. אני מבקש להבהיר את הערבות ומשמעותה דווקא לאור פירושו של רש"י: ואם תאמרו מה בידינו לעשות, אתה מעניש את הרבים על הרהורי היחיד, שנאמר (פסוק יז) 'פן יש בכם איש' וגו', ואחר כך (פסוק כא) 'וראו את מכות הארץ ההיא', והלא אין אדם יודע טמונותיו של חבירו?! אין אני מעניש אתכם על הנסתרות, שהן לה' א-להינו והוא יפרע מאותו יחיד, אבל הנגלות, לנו ולבנינו לבער הרע מקרבנו, ואם לא נעשה דין בהם יענישו את הרבים".
דבריי רש"י רלוונטיים לימינו. פעמים רבות, בשם עקרון ההכלה אנחנו נותנים לגיטימציה לכל דבר, הופכים את המוסר ליחסי, לא מוכנים לומר בקול ברור וצלול: "טמא – טהור /  מותר – אסור / ישר – מושחת". אסור לנו  להתחמק לרגע – על אף הריעות והקרבה – מההבנה שיש מה שהוא לא ראוי, "לנו ולבנינו לבער הרע מקרבנו". 
חלב נכרי – חלק א' / הרב ד"ר עידו פכטר
ראינו ברשימות הקודמות כיצד בתקופות שונות ובנסיבות שונות הותרו השמן והפת של הנוכרים. היתרים אלה מלמדים שעיקר הבעיה במאכלי הגויים איננו עצם השיוך שלהם לגויים (כביכול יש איזו 'רוח רעה' ששורה עליהם) אלא החשש הפרגמטי מקרבה של ישראל אליהם או מערבוב דברים אסורים במאכלים. על כן בתנאים מסוימים, ניתן היה להתירם.
למהלך זה חשיבות רבה כשאנו באים לדון בסוגיית חלב נכרי. רבים המקפידים לצרוך אך ורק חלב ישראל עושים זאת כיום מתוך תחושה כאילו יש בחלב שחלבו איזושהי טומאה או רוח רעה. אך לדברים הללו אין שחר. איסור החלב הנכרי מוזכר במשנה בנשימה אחת עם הפת ועם השמן, ואם אלה נאסרו מסיבות נסיבתיות בלבד, משמע שאף החלב כן. יתירה מכך, חלב איננו מתקרב בחשיבותו לפת, ואם הפת הותרה לאחר זמן, קשה מאד לטעון שיש עניין מהותי בחלב שאוסר אותו.
מדוע אם כן נאסר חלב נכרי? המשנה במסכת עבודה זרה (ב, ו-ז) מונה את החלב שחלבו נכרי ברשימת איסורי המאכל: "אלו דברים של עכו"ם אסורין... חלב שחלבו עכו"ם ואין ישראל רואהו". במשנה העוקבת מוזכר האופן שבו החלב יהיה מותר: "אלו מותרין באכילה: חלב שחלבו עכו"ם וישראל רואהו". הנימוק לאסור את החלב כאן הוא אפוא נסיבתי: קיים חשש שהנכרי יערב חלב טמא בחלב הכשר. על כן צריך שישראל יעמוד מעליו ויראה את מעשה החליבה.
הגמרא (בבלי עבודה זרה לה, ב) תמהה מדוע לא ניתן לפתור את העניין באמצעות בדיקה פשוטה (כמו גוון החלב, האם הוא מתגבן וכו'), שתעיד האם בחלב שלפנינו מעורבב חלב טמא, ואז לא נזדקק לישראל שמפקח על החליבה, ומתרצת זאת בכך שכל הבדיקות אינן מספיק מהימנות כדי לשלול לחלוטין הימצאותו של חלב טמא. גם דיון זה מוכיח בבירור שסיבת הגזירה היא נסיבתית בלבד, שהרי אלמלא כן, לא היתה הגמרא מבקשת "לעקוף" את האיסור באמצעות בדיקות שונות.
איסורו של חלב נכרי במקרה שאין ישראל עומד ורואה אותו נפסק להלכה בשולחן ערוך (יורה דעה קטו, א). אך מה דינו של החלב המגיע ממחלבות גדולות בימינו, בהן אין כלל חיות טמאות? חכמי הראשונים (ראו בית יוסף יורה דעה קטו) פסקו שגם אם בעדרו של הנכרי אין כלל בהמות טמאות, עדיין חייבת השגחת ישראל. זאת משום "פן יערב או ישים הגוי חלב טמא בכלי קודם שיבא הישראל". אבל גם חשש זה לא שייך במציאות ימינו. במחלבות ובמפעלים גדולים קיימת הקפדה על מרכיביו של המוצר ואף עובד אינו רשאי לערב בחלב הפרה חלב טמא. האם במקרה כזה יותר החלב? 
כמה אחרונים סוברים שאכן כן, ויש להתיר את החלב במקרה הזה. הרמ"א (יורה דעה קטו, א), לדוגמה, כותב ביחס למקרה שהנכרי חלב מקצת בהמות מבלי שישראל רואהו, ואחר כך בא הישראל לשם, ש"עכשיו בזמן הזה שאין חלב דבר טמא מצוי כלל, מותר". נושאי הכלים (ט"ז) אמנם טוענים שהיתר זה קיים רק אם הנכרי חלב בהמותיו של ישראל ולא של עצמו, ועדיין דבריו של הרמ"א מלמדים על היתר שבא בעקבות שינוי הנסיבות. 
היתר מפורש מכך מובא בתשובת הרדב"ז, עליה מסתמך ר' חזקיה די סילוה, בחיבורו "פרי חדש" (שם,ס"ק ו): 
" אם חלב טמא אינו נמצא במקום, או שנמצא אלא שהוא יותר ביוקר מחלב טהור, אין לאסור חלב שחלבו גוי ואין ישראל רואהו, אלא מותר לילך ולקנות מהגויים חלב שלהם". 
לשיטתו, חכמים דברו בהווה ואסרו את החלב משום החשש הנסיבתי שהנכרי יערבב בו חלב טמא. על כן התירו את הדבר בהשגחת ישראל. ממילא, אם אין כלל חלב טמא במקום, בדומה לנידוננו, החלב מותר. ואולם, חרף ההגיון הרב הטמון בדבריו, באו אחרונים אחרים וחלקו על היתר זה. מדוע? בכך ברשימה הבאה.
אני בוחר משמע אני קיים 
נעמי (יפה) עיני
בדומה לפרשות קודמות, גם בפרשת נצבים מציב משה רבנו לעם שתי אפשרויות של חיים: חיי תורה וקיום מצוות או חיים של עזיבת ה' ועבודת אלוהים אחרים. דבריו של משה ברורים ונחרצים: ישנו סגנון אחד נכון, ראוי ומתגמל, והשני - מביא על ההולך בו הרס וחורבן. 
מבט במציאות, מעיד על אי הרציונאליות המאפיינת את בני המין האנושי. שוב ושוב, בניגוד לכל הגיון וחשיבה לוגית, עם ישראל בחר, בוחר ואף עשוי לבחור לנטוש את אלוקיו ולעזבו. מדוע? האם חפצים אנו בהרס, סבל ובאובדן? האם מדובר בהתרסה מכוונת מצידנו? האם חלשים אנו ונרפים מכדי לשמור את חוקות ה' ומצוותיו?
תיאוריות פסיכולוגיות שונות מצאו יסוד של אמת בכל אחת מן הטענות לעיל; יצר המוות הטבוע בנו (פרויד), מוביל אותנו להתנהגות הרסנית. הצורך בהִפָּרדוּת ובהגדרה עצמית (מאהלר), מביא אותנו "לבעוט" בדרך החיים שמציעות לנו הדמויות המיטיבות שהביאונו עד הלום. כוח הרצון המוגבל שלנו (גישות מוטיבציוניות), מסיט אותנו ממימושם של החיים אותם נרצה לחיות.  
עמדה אחרת, ו"מאשימה" הרבה פחות, מצאתי בדבריו של הכלכלן ההתנהגותי, פרופ' דן אריאלי. לתפישתו, במקרים בהם אנו בוחרים לנהוג באופן שיזיק לנו, אין מדובר בכשל או במוטיבציה זדונית ולא מודעת, אלא בביטוי צפוי של הטבע האנושי. בספרו: "לא רציונאלי ולא במקרה", מדגים אריאלי באופן מחקרי ומעשי, כיצד השיפוט שלנו מוטה על ידי ציפיות, רגשות, נורמות חברתיות ועוד. לדבריו: "אנחנו משלמים יותר מדי, טועים בהערכותינו ודוחים דברים שעלינו לעשות. אנחנו מזלזלים בהשפעת הרגש על קבלת ההחלטות שלנו ומפריזים בהערכת ערכו של רכושנו, כל זאת באופן שיטתי וניתן לצפייה." מדוע? משום שאנחנו "לא רציונליים, ולא במקרה".

לאור כל הנ"ל מתחדדת השאלה, מה מצפה מאתנו בורא העולם, שבראנו כאלה? ולְמה מטיף לנו עבדו משה? 
" ...וּבָחַרְתָּ בַּחַיִּים, לְמַעַן תִּחְיֶה...". נדמה לי כי מעבר לתוכנן של הבחירות שנעשה ולהשלכותיהן, בא הקב"ה ללמדנו לבחוֹר - לקחת עמדה ולהיות אחראים ואקטיביים כלפי המציאות בה אנו נתונים. אני בוחר - משמע אני חי (מממש את החיוּת האלוקית שבי).
" כִּי הַמִּצְוָה הַזֹּאת..." לחיות – להיות מוּדע ואחראי, לבחור ולהתמודד, "לֹא בַשָּׁמַיִם הִוא... בְּפִיךָ וּבִלְבָבְךָ, לַעֲשֹׂתוֹ". 
לתגובות: naomieini1@gmail.com
היום הרת עולם/הרב פילבר
 
כל אדם חי בתוך שלושה מעגלים: המעגל האישי, המעגל הלאומי והמעגל העולמי. כנגדם ניתנו לנו חמישה מועדים: שלושת הרגלים, פסח שבועות וסוכות, וראש השנה ויום הכיפורים. יום הכיפורים כנגד המעגל האישי, יום סליחה וכפרה לחטאות היחיד ועוונותיו. ביום הזה האדם הוא במרכז, ככתוב: "אם אחפוץ במות הרשע כי אם בשוב הרשע מדרכו וחיה". שלושת הרגלים הם כנגד אירועים לאומיים של עם ישראל, כמו יציאת מצרים, מעמד הר סיני וענני הכבוד. ואילו בראש השנה אנו מתמקדים בתפילתנו בתפילה לתיקון עולם במלכות שדי, כמו שאנו אומרים: "היום הרת עולם היום יעמיד במשפט כל יצורי עולמים", " ... מלוך על כל העולם כולו בכבודך" וכן: "ועל המדינות בו יאמר: איזו לחרב ואיזו לשלום . . . מי לא נפקד כהיום הזה".
 
בראש השנה אנו מבקשים על תיקון העולם במלכות שדי. כאן אנחנו טפלים כשותפים לקב"ה במעשה בראשית. כמו שאמרו חז"ל: "עתידה בת קול להיות מפוצצת בראש ההרים ואומרת כל מי שפעל עם א-ל יבוא ויטול שכרו". התהליכים העולמיים הקשורים לכלל ישראל נקבעים בשמים, על הנסיון האנושי לשנות אותם כתב הרמב"ן: "הגזירה אמת והחריצות שקר", וכמו שאמר שלמה במשלי: "רבות מחשבות בלב איש ועצת ה' היא תקום". את הדבר הזה רואים אנו גם בימינו לגבי מדינת ישראל, איך אנשי שלטון מבית ומחוץ מתכננים תכניות הנוגעות לכלל ישראל ולפתע באה המציאות וטופחת על פניהם. כתב הרב קוק: "סבורים אנחנו שבחכמתנו ובפקחות הפקחים שבאנו באנו עד הלום, להיות לנו אתחלתא לגאולה. ואנו שוכחים כי לולא יד ה' בעל מלחמות זורע צדקות ומצמיח ישועות, לא היו כל מפעלותינו פועלות מאומה, שוכחים אנו שהיד הסודית הזאת היא כל המפעל". ובמקום אחר כתב: "כי הוא ברוך הוא בעל מלחמות, והגרזנים והמסורים הרבים, אשר אולי הם החושבים שידם היא העושה, ישיבו אל לבם, בהגלות אור ישועה, כי רק כלים הם הנדחפים מיד החוצב והמניף, אשר מאד עמקו מחשבותיו".
 
בפתחו של ראש השנה נבקש מבורא עולם: "כתבנו לחיים מלך חפץ בחיים", ונוסיף שתי בקשות: האחת שהקב"ה יגזור על עם ישראל גזירות טובות, ישועות ונחמות. והשנייה שהקב"ה ייתן לנו את הכוח להיות שותפים עם א-ל להוציא מן הכוח אל הפועל את התוכניות הטובות שנגזרו עלינו - תכלה שנה וקללותיה תחל שנה וברכותיה.
 
 
בתפילת ראש השנה וגם בקידוש היום אנו אומרים: "ותתן לנו ה' אלקינו באהבה את יום הזכרון הזה יום תרועה, מקרא קודש זכר ליציאת מצרים". מה ליציאת מצרים ולראש השנה? בשבת ובמועדים מובן מדוע מזכירים בהם את יציאת מצרים –אך מה לראש השנה וליציאת מצרים?
 
שאלה זו מביאה אותנו לבירור תוכנה ותכליתה של יציאת מצרים, האם היציאה הייתה מטרה סופית יציאה מעבדות לחירות שאין לאחריה דבר, או שהיא אמצעי והתחלה לתהליך מתמשך? בפירושו "עולת ראיה" (ח"א עמ' כו) כותב הראי"ה: "יציאת מצרים היתה מאורע כזה שרק לפי מראית עין נחשבת היא לדבר שהיה איזה פעם ועבר, ונשאר בתור זיכרון אדיר בתולדות ישראל ובתולדה הכללית של האנושות כולה. אבל באמת על ידי הכרה תוכית (פנימית) אנו באים לידי ידיעה כי עצם פעולת יציאת מצרים היא פעולה שאינה נפסקת כלל, התגלות יד ה' בפרסום והופעה בהירה על פני ההיסטוריה של התבל".
פריצות השנה של שבתון
בשנה שחלפה המגזר עלה לכותרות, לטוב ולרע. בחלק החיובי- יש מי שנתנו לנו הרבה כבוד בשנה הזו. קבלו את פריצות השנה בעיניים של 'שבתון'
מרב לרנר
נציגים רבים של המגזר פרצו לתודעה הציבורית השנה וייצגו אותנו בכבוד, בתחומי התקשורת, הקולינריה, החינוך, המשפט והצבא. בנוסף, בתחומים אלו חלו השנה חידושים שיישמחו אותנו. הבולטים- בפניכם 
פריצות השנה של שבתון
תקשורת:

אוריה אלקיים 
אוריה, בן הציונות הדתית, כתב פנים וחברה ב-"חדשות כאן- תאגיד השידור הישראלי", רק בן 26 אבל כבר עם הספק מרשים. אלקיים החל את דרכו ככתב הדתות בגלי צה"ל והתחיל לעבוד בחדשות כאן לפני כשנתיים, עם שורת תחקירים יוצאי דופן שהסעירו את המדינה. לדוגמא, חשף כיצד מוהלים ותיקים נוהגים לשלוח את תלמידיהם הלא מנוסים "להתנסות" על תינוקות יוצאי אתיופיה. השנה חשף אוריה, בתחקיר מפורסם שעורר הדים רבים, כי בד"צ העדה החרדית דרשו לפטר עובדים ממוצא אתיופי ב'יקבי ברקן' בטענה כי 'הם לא יהודים מספיק'. "בחרתי להתפקס על בני העדה האתיופית", אומר אלקיים ל'שבתון' ומבהיר מדוע: "מפלים אותם לרעה וצריך לחשוף עוולות שנוגעות בהם. באופן כללי, האג'נדה שלי כעיתונאי היא לחשוף עוולות הנוגעות לבני אדם ובאופן מיוחד לבני העדה האתיופית שמרגע שעלו ארצה שמם נזכר בהרבה תחקירים ופרשות, לרוב בהיבטים שליליים. זה רק מוכיח עד כמה הייתה רשלנות גדולה בקליטתם וגם ביחס מצד כל הממסד, הדתי והחילוני לעליה הזאת". 

אילו טיפים תיתן לכתבים הדתיים הצעירים?

"גם אני בתחילת דרכי, לומד ומתמקצע בכל יום שעובר. בראש ובראשונה זו עבודה מאתגרת, מורכבת וסיזיפית. כעיתונאי, לא רלוונטי מה הדעות שלנו ומה אנחנו חושבים, עבודה עיתונאית צריכה להיות בסטנדרטים גבוהים, רצינית, מעמיקה ואובייקטיבית. ישנם תחומים רבים בעיתונות וכל עיתונאי צריך להבין לאן הוא מתחבר יותר, ומהמקום הזה לנסות להשפיע ולהאיר. יש לנו ארגז כלים שאיתו אנו יכולים להשפיע על המציאות שבה אנו חיים. לדעתי, המטרה שלנו כעיתונאים היא להיות קולם של אלו שבלעדינו לא ישמעו אותם ולא יתייחסו אליהם ביום יום- וכאשר הרצון אמתי, יבואו הסיפורים שבעזרתם נוכל לגרום למקום שבו אנו חיים להיות קצת יותר טוב".
קול חי מיוזיק 
כבר שנים שלציבור הדתי והחרדי יש תחנות ייעודיות או כאלו שאומצו על ידינו. אך, לחובבי המוזיקה היהודית לא הייתה תחנת רדיו שכולה מוזיקה, דוגמת "גלגל"צ". זאת, עד השנה. בחודש כסלו האחרון הושקה תחנת הרדיו החדשה- קול חי מיוזיק, שם משלבים בין מוזיקה חדשה וישנה, חסידית ומזרחית, קצבית ורגועה. לקול חי מיוזיק, ממש כמו לגלגל"צ, יש ועדת פלייליסט קשוחה שאף פסלה את שירו של יעקב שוואקי 'אלף בית גימל' בחודש אייר האחרון כיוון שלא ענה להגדרה 'להיט', כפי שפורסם ב"בחדרי חרדים". בינתיים לתחנה יש אישור לשדר רק בין השעות 07:00 ל-19:00, שנקווה שיורחבו בשנה הבאה עלינו לטובה.
קולינריה
יהוידע נזרי 
יהוידע, מתנחל גאה עטור כיפה סרוגה גדולה פרץ לחיינו השנה בתכנית "מאסטר שף" (קשת), ולא כגימיק- הוא הגיע לגמר ולפני מספר חודשים פתח את המסעדה הראשונה שלו, פתורא.
נזרי בן ה-41, אב לשמונה ילדים וסב לנכד, התגורר בעמונה עד לגירוש. בעמונה היה ברשותו מטבח רחב ידיים בעוד שלאחר הגירוש, התגורר עם משפחתו בדירה קטנה וללא מטבח מה שאילץ אותו בעל כורחו להפסיק לבשל, אז הוא הגיע ל"מאסטר שף" ואת תשוקתו הרבה לאוכל ראינו על המסך. לפני כחצי שנה עברו משפחת נזרי לישוב הקבע 'עמיחי'', שם יהוידע חזר לבשל כפי שצריך.
במסעדתו החדשה בירושלים ממציא נזרי סוג של אוכל רחוב חדש ואיכותי ובתוך הכריכים הוא מקפיד להוסיף נתחים של בשר לאחר בישול ארוך בקדירות חרס. נזרי: "אכלתי 200 סוגי לחמים עד שהגעתי ללחם הזה הספציפי. במסעדה יש גם בירות ובאופן כללי האווירה היא כמו של בר".
איך אתה מסכם את השנה הנפלאה הזו?
"אומרים שההתחלות קשות– צודקים. השנה חוויתי המון התחלות, בתחום הקולינריה– מאסטר שף והמסעדה החדשה, בנוסף יש לי חברה של שירותי סיעוד לקשישים שאני מנהל עם גיסי– "מקום בלב", אני מעביר סדנה לאוכל מקראי בשילה הקדומה וגם מייבא מלח ייחודי שגליתי לפני כמה שנים במסעותיי בהודו. לשנה החדשה אני מאחל שנהיה מחוברים למתנות ש-ה' נתן לנו ונביא את עצמנו לידי ביטוי, כל אחד בדרך ובייחודיות שלו".
"מסעדת מלכה"- אייל שני 
כשהציבור הדתי רוצה לחגוג מאורע מיוחד הוא נתקל בבעיה- אין הרבה מסעדות שפים כשרות. גם המסעדות של השף אייל שני היו עבורנו, הדתיים, כמו נרות חנוכה, "לראותם בלבד", עד לפני מספר חודשים, אז פתח אייל שני את מסעדת "מלכה" בתל אביב- המסעדה הכשרה הראשונה של אייל שני, לאחר יותר מ-30 שנה בעולם המסעדנות. בונוס- במסעדה מועסקים בני נוער בסיכון בכל התפקידים: מלצרים, סו שפים ומארחים. השף אייל שני, בשיתוף קרן דואליס ועמותת עלם, נותנים מקפצה ראשונה לבני הנוער הללו ותקווה לחיים שונים מאלו שאלמלא כן יכלו להיות להם. השף אייל שני, בדרכו הציורית כתב בגב התפריט: "מלכה נבראה מחלום, מאנשים צעירים ומופלאים שלא נמצא אדם שהביט בהם בכל לבו ולא היה מי שיכיר בעולמם העשיר והחד פעמי, יושיט יד, יצייר חלום ויעשה הכל כדי להגשימו. מי יתן ולא יעברו שנים רבות ומלכה תאיר את כל הרחובות החשוכים מכאב ותאסוף מהם את כל הצער ותסב אותי ליצירה של מטבח ישראלי המניח גשרים מלאי אהבת אדם". אמן.
משפט: 

כבוד השופטת חוי טוקר 
כבוד השופטת חוי טוקר התמנתה השנה לשופטת בית המשפט השלום בירושלים. טוקר היא השופטת החרדית הראשונה בישראל, שלמעשה מסמלת הפיכה בתחום המשפט משני היבטים: ההיבט של עולם השופטים, בו שרת המשפטים איילת שקד מחוללת שינוי בתקופה בה היא מכהנת בתפקידה, עת היא דואגת לשלב בתוך עולם המשפט שופטים שיתנו ייצוג הולם לכלל החברה הישראלית בישראל כיום. מינוי השופטת טוקר מהווה תחילתה של מהפכה, בתקווה שבעתיד ימונו שופטים נוספים בעלי רקע חרדי. ההיבט השני שמסמל מהפיכה הוא בעולם החרדי, אם עד לפני עשור רוב הנשים החרדיות למדו הוראה וחינוך, הרי שיותר חרדים נמצאים כיום בעמדות מפתח בתחומים רבים במשק הישראלי ונדמה שההבדלים העמוקים והבורות הפעורים שהיו בין החרדים לדתיים ולאלו שאינם, מצטמצמים, וכל אחד לומד למצוא את מקומו מבלי לוותר על ערכיו.
פסק דין מצפה כרמים
בתחום המשפט, ממש ימים ספורים לפני סוף השנה הנוכחית חלה פריצה בנושא ההתיישבות- בפסיקה תקדימית קבע בית המשפט המחוזי בירושלים כי המאחז "מצפה כרמים" בבנימין יוסדר וכי התושבים הם בעלי הזכויות בקרקע שעליה בנוי הישוב. פסיקה זו מהווה תקדים משפטי להסדרת ההתיישבות ביהודה ושומרון. שרת המשפטים איילת שקד התבטאה בנושא: "בית המשפט המחוזי היום אמר בצורה ברורה שמי שהתיישב באישור המדינה ובתום לב בביתו- לא יפונה". 
חינוך
עינת אוחיון   
אוחיון שניהלה במשך תשע שנים את אולפנית "הראל" בכפר סבא במקביל להיותה מורה לאזרחות, נבחרה לפני כחודשיים לתפקיד המפקחת המרכזת של מקצוע האזרחות, תחום רגיש שלרוב אויש על ידי אנשי שמאל. עינת החליפה עינת את יעל גוראון, המפמ"רית השנויה במחלוקת שלטענת גורמים במשרד החינוך הובילה קו אנטי ציוני. במשרד החינוך ציינו כי "הניסיון עתיר השנים שלה לצד יכולותיה ואישיותה ליצור חיבורים בין המגזרים השונים יתרמו רבות בקידום השיח של המקצוע".
נושא החינוך הוא אחד הנושאים הנפיצים ביותר, עסקנו בו לא מעט במהלך השנה, כמעט מכל אספקט. אבל, הנושא המדובר ביותר, שאמנם החל לפני כשנתיים אבל עשה כותרות רבות השנה הוא נושא ה"הדתה במערכת החינוך הממלכתית" (ובכלל). הנושא עלה בעקבות מקצוע חדש שנכנס לתכנית הלימודים: "תרבות יהודית ישראלית". תכנית הלימודים החדשה לתלמידי כיתות א'-ט' נולדה מתוך מטרה לחשוף את ילדי ישראל היהודים לעולם היהדות, עם זיקה לעם היהודי ולארץ ישראל. למרות המיעוט שזעק "הדתה", יותר ויותר הורים מבקשים שילדיהם יכירו את מועדי ישראל ומנהגיה. בראיון ל'אולפן שישי' בשבוע שעבר התייחס שר החינוך בנט לנושא ההדתה: "במערכת החינוך אנחנו לא כופים דרך אחת או אחרת על אף אחד, אנחנו מכבדים את הזהות של ההורים. אנחנו בהחלט רוצים שכל ילד במדינת ישראל יזכה לדעת מה זה קידוש ומה זו יהדות ישראלית. חלק מהחובה של מערכת החינוך זה לתת ציונות, יהדות, דמוקרטיה. אתם יוצרים פה איזו מפלצת נורא מפחידה שהיא לא קיימת. בדיוק כמו שבצד השני אני מואשם יום אחרי יום שאני "מחלן" את הילדים הדתיים. אין לנו שום כוונה לשנות זהות של אף ילד במדינת ישראל".
פורצי השנה בתחום התרבות של יונתן דובוב...
שמוע בין אחיכם 
ד"ר יצחק קניגסברג
בשתי מצוות יש שימוש פרטני בלשון "שמוע" בכדי להדגיש את הייחודיות שבפעולת השמיעה בקיום מצוות אלה. 
מצווה אחת מופנית לשופטי ישראל ולאלה העוסקים בפסיקת הלכה לבאים להתדיין בפניהם: "שָׁמֹעַ בֵּין אֲחֵיכֶם וּשְׁפַטְתֶּם צֶדֶק בֵּין אִישׁ וּבֵין אָחִיו" (דברים א'). אומרים על כך חז"ל  (סנהדרין ז', ב'):  "שמע בין אחיכם ושפטתם - אמר רבי חנינא: אזהרה לבית דין שלא ישמע דברי בעל דין, קודם שיבא בעל דין חברו". הרא"ש מסביר: "אזהרה לדיין שלא ישמע דברי בעל דין קודם שיבא בעל דין חברו. ואזהרה לבעל דין שלא יטעים דבריו לדיין, קודם שיבא בעל דין חברו".
להלכה נפסק ברמב"ם בהלכות סנהדרין (כא , ז'): "אסור לדיין לשמוע דברי אחד מבעלי דינין קודם שיבא חברו או שלא בפני חברו, ואפילו דבר אחד אסור שנאמר שמוע בין אחיכם, וכל השומע מאחד עובר בלא תעשה שנאמר לא תשא שמע שווא ובכלל לאו זה אזהרה למקבל לשון הרע ומספר לשון הרע ומעיד עדות שקר, וכן בעל דין מוזהר שלא ישמיע דבריו לדיין קודם שיבא בעל דין חברו, וגם על זה וכיוצא בו נאמר מדבר שקר תרחק".
מסיבות אלה נמנעו רבים מחכמי ישראל לא רק מלישב בדין בהיעדר אחד הצדדים, אלא גם מלהיזקק לשאלות שהופנו אליהם על ידי שואלים,  ועל כל פנים לא לפסוק הלכה למעשה, כשבאה אליהם פנייה מצד אחד בלבד.
מצווה שנייה מופנית לכלל ישראל היא לשמוע קול שופר: "שנצטווינו לשמוע קול שופר ביום ראשון של תשרי שהוא ראש השנה, שנאמר [במדבר כ"ט, א'], יום תרועה יהיה לכם" (ספר החינוך מצוה תה).
נשאלת השאלה איך נוהגים כאשר קיימת התנגשות אינטרסים בקיום שתי מצוות ה "שמוע" האלה? 
לדוגמה: שני בעלי דין - שליחי ציבור, הרוצים כל אחד להוציא את הציבור ידי חובת מצוות "לשמוע קול שופר", ופוסק ההלכה מזמין רק את אחד מבעלי הדין, שומע את טענותיו ופוסק שהוא ראוי לתקוע בשופר, מבלי לשמוע את טענת בעל הדין השני. נשאלת השאלה האם העבירה על "שמוע בין אחיכם" יפסול את בעל התוקע מלהוציא את הציבור ידי מצוות שמיעת קול שופר, או שאין כל פסול בכך? 
בשופר יש דין מיוחד: "שופר הגזול שתקע בו יצא שאין המצווה אלא בשמיעת הקול ואין בקול דין גזל" (רמב"ם הלכות שופר וסוכה ולולב א'). לעניות דעתי, אם בחפץ – בשופר – שנעשתה בו עבירת גזל מותר לתקוע ולהוציא את השומעים ידי מצוות "לשמוע קול שופר", קל וחומר שאצל גבר – בעל התוקע - שנעשתה  עבירת "שמוע בין אחיכם" בקביעת זהותו, שיוכל להוציא את הציבור ידי מצוות שמיעת קול שופר, אלא שגם היושב בדין וגם בעל הדין (בעל התוקע) צריכים להרהר בתשובה על פגיעה בבעל הדין השני.
האיבר האחראי לקיום שתי המצוות האלה היא האוזן, המתחלקת לשלושה חלקים: חיצונית, תיכונה, ופנימית. האוזן החיצונית קולטת גלי קול המתורגמים לתנודות מכאניות באוזן התיכונה, ומשם עוברים לאוזן הפנימית המכונה "השבלול" ומלא בנוזל. הנוזל נע בהתאם לתנודות וגורם לתזוזת ממברנה. תנודות אלה מעבירות מידע לגבי תדירות האות, עוצמת האות ומשך האות. לממברנות צמודים תאי השערה, וכשמועבר הגל בנוזל, משתנה המטען החשמלי של התאים ומועבר גירוי עצבי. גירוי זה גורם לשינוי במערכת העצבים המרכזית, ולהעברת מידע אקוסטי למוח המתרגם את התנודות למסרים הרלוונטיים.
על הציונות הדתית 

אורות וגם צללים, וגם על חוק יסוד הלאום ועל גזענות
אליקים רובינשטיין
המשנה לנשיאה (בדימוס)
בית משפט העליון
על האורות

ביובל המדינה, דומני, נשאל ד"ר זרח ורהפטיג, מראשי הציונות הדתית, מחותמי הכרזת העצמאות, חבר כנסת ושר ואיש רב זכויות, כיצד נראית לו המדינה. תשובתו היתה בערך כך: יותר ממה שציפינו, פחות ממה שקיווינו. אפשר לומר זאת גם על הציונות הדתית. מחד גיסא, הישגיה מרשימים. אדגים רק מן השירות הציבורי, בו החילותי בעלומי ופרשתי הימנו לעת שׂיבה. נכנסתי בשערי משרד הביטחון בקריה בתל-אביב ב-1971. בכל הבנין– אז בן שמונה קומות– היו פחות ממניין אנשים חובשי כיפות, אולי מחצית המניין, רובם במחלקת הכספים. בית כנסת מאן דכר שמיה. לימים זכיתי להיות ממקימי בית הכנסת של המשרד, שהוא כיום תל שכל הפיות פונים אליו משחרית מוקדמת עד ערבית. כך גם בבנין חיים ישראלי בתל השומר (חיים הבלתי נשכח היה ממסייעי הקמת בית הכנסת בקריה), וכך גם במשרד ראש הממשלה, משרד החוץ ומשרד המשפטים בהם זכיתי לשרת, וגם באחרים. הציונות הדתית נמצאת במטה הכללי של צה"ל (לעיתים על-ידי מה שקורין "כיפה שקופה"), בפיקוד המשטרה, בהנהגת המוסד והשב"כ ועוד ועוד. במספר תפקידים נזדמן לי עצמי להיות "הכיפה הסרוגה הראשונה". הציונות הדתית היתה איפוא לחלק מהנהגת המדינה במישור השירות הציבורי; לאורך הימים יצאה מ"קופסת" משרדי הממשלה שהמפד"ל קיבלה מסורתית, כמו הפנים, הסעד והדתות, לעבר מוקדי הממלכתיות. מבחינה זו נוכחותה מרשימה, ולכך ניתן להוסיף– כמובן– את ההתיישבות בכל חלקי הארץ, ואת מערכת החינוך הממלכתי-דתי, הישיבות התיכוניות, ישיבות ההסדר והמכינות, הגרעינים התורניים, המדע, האקדמיה, ענפי ההיי-טק, התעשיות הבטחוניות, הבנקאות והביטוח, וגם הגברת לימוד תורה, קידום מעמד האשה ועוד. 

הציונות הדתית נושאת במלוא החובות במדינת ישראל, כמדינה יהודית ודמוקרטית– ושותפה לזכויות. אך אתגריה קשים אולי יותר משל כל זרם אידיאולוגי אחר במציאות הדתית והישראלית, בתווך שבין היהדות החילונית (אבי עליו השלום היה אומר, אין יהודי חילוני, וכי יש מי שאינו מקיים מקצת מן המצוות?) ובין היהדות החרדית. בימים עברו, קידשה הציונות הדתית את הממלכתיות. ביטוי זה היה בו קסם רב להוריי עליהם השלום, מדור המייסדים. כפי שכתבתי לפני ח"י שנים "ממלכתיות היתה העלאתה של מדינת ישראל הצעירה... לדרגה עילאית. אך זה קמנו מאפר השואה, עודנו חובשים את פצעינו, והנה זכינו לקוממיות יהודית, לממשלה, לצבא הגנה לישראל.... ברוח זו היה גם החינוך לו זכינו, בתקופה שבה היתה לציונות הדתית הזדהות עמוקה, ללא שיור, עם נס הקוממיות היהודית", אך היא גם "התאפיינה בחיי מיעוט שמזוהה בכיסוי ראשו, מוגבל בשירות הציבור למשרדי ממשלה שהתנועה הדתית-לאומית על גלגוליה החזיקה בהם...". מאז זרמו מים רבים, ואנו חיים במציאות שונה בתכלית. ואגב, התבלטות הציונית הדתית גם חשפה אותה לביקורת בדבר "הדתה" בצה"ל וכדומה, ראיית צל הרים כהרים ללא יסוד של ממש. 

וגם על הצללים

ראינו את האורות הרבים. ומה על הצללים? כדרך העולם התקשורתי דהאידנא, פעמים שדימויו הכללי של ציבור מעוצב וקונה לו שביתה לפי הקצוות. בעיני לא מעטים, גם מתוך הציונות הדתית עצמה ובוודאי מחוצה לה, נתפסות קבוצות בתוכה כמקצינות וכמגזריות באופן מובהק, בתחומים שונים. קיצוניות וקנאות– לכל כיוון– אינן ברכה, ותולדות עם ישראל יוכיחו. השכל הישר מצדיק חיפוש אחדות, אותו מקף מחבר שעליו דיבר פעם השר ד"ר יוסף בורג, ולא הליכה לפינות. ודוקו: מתינות ושביל זהב אין פירושם כל עיקר ויתור על עקרונות, אך פירושם כלל ישראליות שיש מקום לשלם לה יותר ממס שפתיים. חיוני גם היחס ההוגן ליהדות התפוצות ולקהילות הלא אורתודוכסיות. ובמערכת החינוך, חינוך משופר וטוב, הגברת לימודי תורה– כן, אך אליטיזם מתנשא– לא. 

על העוז והשלום–  היחס לשלום בין ישראל ושכנותיה

לפני שנים רבות, בקובץ "כאיל תערוג" לזכר סגן מישאל אייל לוי הי"ד בן קהילתנו "עמליה" בירושלים, כתבתי כי מסורתנו ראתה בשלום ברכה, כתשתיתה האמיתית של החברה ("אמר רבי יהושע בן-לוי, גדול השלום, השלום לארץ כשאור לעיסה", פרק השלום בסוף מסכת דרך ארץ זוטא). ואם כן, "מדוע אין הציבור הציוני-דתי נתפס כראש הקוראים לשלום? מדוע אין הציונות הדתית נתפסת כמי שמקרינה שאיפת שלום? זו שאלה רגישה ועדינה, ספק אם יש עליה תשובה פשוטה וחד משמעית. כמובן יש לראות את הדילמה כקשורה בנושא ארץ ישראל ושטחי ארץ ישראל בנסיבות של דורנו; אך כלום הכרחי הדימוי הציבורי של עימות והתנגשות? החברה הציונית הדתית בישראל הוכיחה לאורך כל שנות קיומה את היותה חברה ערכית, מן השאור שבעיסה הישראלית, המשלבת את דבקותה בערכי הנצח של עם ישראל, בתורה ובקנייני הרוח, עם בנין הארץ והנשיאה בעולו הכבד של הבטחון, שעליו נתן אייל הי"ד את נפשו... יש לקוות שתדע לזהות את שלום האמת, שהעוז הוא תאומו... בחינת ה' עוז לעמו יתן ה' יברך את עמו בשלום". אינני "פיסניק" ורוד עיניים; הקשיים מוכרים לי היטב היטב, עד כאב. כותב אני ממצפה ניסיון רב בשדה מאמצי השלום, ממצרים ועד הנה, דרך לבנון, ירדן והפלסטינאים (לא אוסלו) וסוריה, פעמים ביתר הצלחה, פעמים פחות. מכיר אני מקרוב את כל המעקשים, אך חשוב שלא להיוואש. אין המאבק הבטחוני ואין ההתיישבות המושכלת ביהודה ושומרון שוללים את הדבקות העקרונית ברעיון השלום. 

היחס לבית המשפט העליון

החשדנות והיחס הבוטה כלפי בית המשפט העליון,  גוף חשוב העושה מלאכתו הקשה במאמץ כבד בסביבה קשה, הרווחים בחוגים שונים בציונות הדתית– הם מוגזמים מאוד. אינני אובייקטיבי לגמרי, אך אני מדבר מבפנים, משנים רבות של שירות בו, ומהכרה עמוקה. אכן, ביקורת היא לגיטימית, וגם בית משפט עלול לשגות ככל יצירה אנושית. אך הקורא את פסקי הדין כהוייתם, ולא כותרות גרידא, והם עומדים חינם אין כסף לרשות הכל– יתרשם, במידה רבה, אחרת מן הדימוי. בית המשפט הוא נכס אסטרטגי לישראל, ובמקומות רבים בעולם– השכפ"ץ של המדינה. היחס הציוני-דתי אליו ראוי להשתנות.

כללם של דברים: אורות רבים בציונות הדתית, רבים מן הצללים. ימי הדין מצדיקים גם התבוננות אל הצללים במידת ענוה. 

על חוק יסוד הלאום

באחרונה נתקבל חוק יסוד: ישראל-מדינת הלאום של העם היהודי. המכונה בעגה הציבורית חוק הלאום. הוא עורר פולמוס נוקב, שחלקו פוליטי לשמו ואליו לא אדרש, אך חלקו האחר מהותי, במיוחד בשאלת היחס למיעוטים בישראל, ומוצא אני לנכון לומר מלים אחדות עליו. מעבר לעוררים על עצם החוק, להם אינני שותף, הטענה הרלבנטית העיקרית היא, כי באי אזכור השויון האזרחי, המופיע בהכרזת העצמאות, ישנה פגיעה במיעוטים, המהוים 20% ויותר מן הציבור הישראלי. המישור המשפטי מצוי בבחינת בית המשפט העליון, ובודאי יישמעו טענות חוקתיות ומהותיות לכאן ולכאן, ולא אביע דעה על הליך תלוי ועומד. אך לעניות דעתי, השאלה העיקרית היא במישור הציבורי, שהוא חשוב בנידון דידן לא פחות מן המשפטי ה"צר", גם אם האחרון יקבל ציון "עובר". במישור הציבורי, תחושת השותפות במדינה שיש להעניק לציבור הלא יהודי, וזו מתעצמת כשהמדובר בדרוזים, בצ'רקסים ובאחרים מעדות המיעוטים המשרתים בצה"ל ונותנים נפשם– מצדיקה כי השויון האזרחי לאזרחים כולם, המעוגן כאמור בהכרזת העצמאות, יוכנס גם לחוק היסוד. אין בכך כדי לפגוע כהוא זה בזכויות הלאומיות היהודיות, אך יש בכך הגינות כלפי מי שכאזרחים הם שוים לנו היהודים. איני משוה את מצב היהודים בגולה למצב המיעוטים בישראל, אך תמיד עלינו לזכור את תולדותינו והיותנו מיעוט היסטורי לאורך שנות הגלות, ולנהוג ביושר ובכבוד בזולתנו; כך– גם אם יש מן הזולת שאינו נוהג הדדיות והוגנות, כמו חלק מן ההנהגה הפוליטית הערבית בישראל. ולא למותר להזכיר, כי כבוד הבריות מעוגן בהלכה ובאתוס היהודי, והוא רכיב עצום בחשיבותו במרחב בו אנו מצויים, המקדש את הכבוד. תיקון חוק יסוד הלאום ברוח האמור הוא בעיני צעד נכון, ויפה שעה אחת קודם. 

הדברים אמורים גם לגבי הצורך לכבד את השפה הערבית כמות שכיבדוה החוק והפסיקה עד הנה.
על הגזענות

אנו נתקלים בתופעות של גזענות בתוכנו, והן לא מעטות– קרבנותיהן עלולים להיות ערבים, או יהודים חרדים, או מן העדה האתיופית, או מי שעלו מברית המועצות לשעבר. משרד המשפטים, בעקבות דו"ח ועדת בראשות המנכ"לית אמי פלמור, אף הקים יחידה, בראשות עו"ד אווקה זנה, למאבק בתופעות כאלה במערכת הממשלתית, ושרת המשפטים מינתה מועצה מייעצת לכך בראשותי. גזענות היא בושה וכלימה, ואין לפטור אותה באמירה ש"בכל אדם יש גזען קטן". עמנו שילם את המחיר הכבד מכל בשל גזענות אכזרית נגדנו. יביט כל אחד מאתנו אל נפשו בימי הדין וינסה לטהרה משמצי גזענות. אולי נועיל בכך. 


שנה טובה, כתיבה וחתימה טובה, לכל בית ישראל. 

השופר והדיבור/הרב רזניקוב
התורה מנסחת את תקיעת השופר בלשון: "יום תרועה יהיה לכם". את המילה תרועה מתרגם אונקלוס "יבבא" מלשון בכי. משמע, קול התרועה צריך להיות כקול בכי אדם. בתלמוד מובאות שתי דעות כיצד בא לידי ביטוי בכי האדם  "... מר סבר: גנוחי גנח, ומר סבר: ילולי יליל..." ומפרש רש"י: "גניחה – כאדם הגונח מלבו, כדרך החולים שמאריכין בגניחותיהם" (מה שנקרא בפינו "שברים"). הדעה השנייה אומרת, שהללו קולות של יללה הם. ואומר רש"י: "כאדם הבוכה ומקונן קולות קצרים סמוכים זה לזה" (מה שנקרא בפינו "תרועה"), היינו, השופר הוא קולו של הפונה בתפילה מעומק הלב. 

מחלוקת נוספת עניינה צורת השופר. שנינו במשנה "שופר של ראש השנה של יעל, פשוט… רבי יהודה אומר, בראש השנה תוקעין בשל זכרים [=איל], וביובל בשל יעלים" (ראש השנה פ"ג משנה ג'-ה'). בגמרא מבואר שלדעת חכמים (הדעה הראשונים שבמשנה), "בראש השנה כמה דפשיט איניש דעתיה טפי מעלי" – דעתו של אדם צריך להיות מיושרת בראש השנה. אך לדעת ר’ יהודה "בראש השנה כמה דכייף איניש דעתיה טפי מעלי" (שם, כ"ו ע"ב), ההלכה כר' יהודה, עדיף שתהא דעתו של אדם כפופה ביום זה. בסוגיה המקבילה בירושלמי בהתייחס לדברי ר' יהודה נאמר: "אמר ר' יונה כדי שיכופו את לבם בתפילה" (ראש השנה, פ"ג, ה"ד).

דיבור הוא תקשורת באמצעות שפה קולית, דיבור מורכב מקולות הנוצרים במיתרי הקול הנמצאים בקופסית הקול שבגרון. תהליך הדיבור מתחיל במוח שבו נוצרות המילים ושם הן מתורגמות לאותות עצביים המפעילים את מכלול השרירים היוצרים קול. הקול בא מזרים אוויר המיוצר על ידי הריאות ועובר בין מיתרי הקול. זרם זה יוצר במיתרי הקול ויברציה אשר מוגברת על ידי תהודה בקופסית הקול ובחללים נוספים: הגרון, הפה ומערות האף.

בדרכי משה כתב בעניין הפסק בתקיעות "דאף לדבר בענייני תפילות לא הוי הפסקה" (בשם המהרי"ל) וכתב הרמ"א: "מיהו בענין התקיעות והתפילות אין הפסק, ואם דברים בטלים סח, אין צריך לחזור ולברך" (סעי' ג'). משמע התקיעות חלק בלתי נפרד מן התפילות, לדבר מעניין התקיעות אינו נחשב הפסק, שהם כתפילה. 

אמרה ידועה היא, 'אין קטגור נעשה סניגור', השאגת אריה למד מכך, כי בעל התוקע חייב להצמיד השופר לפיו, כך יוציא ידי חובה את השומעים לדעת הסוברים שמצוות היום בתקיעה ולא בשמיעה, ועל אף שאין שליח למצוות שבגופו, זו מצווה שבדיבור "... כמו מצוות התלוין בדיבור דבקריאת הפה תליא מצוותן" אם כך, דין "שומע כעונה" המאפשר להוציא את האחר בברכה ותפילה, מועיל גם כדי להוציא ידי חובת תקיעה, שהיא כדיבור.

בעל בית הלוי הביא הסבר נפלא בהקשה זה, "... דאיתא במסכת ראש השנה: מפני מה אין כהן גדול נכנס לפני ולפנים בבגדי זהב? - אין 'קטגור נעשה סניגור'...וכיוון דבאותן מוצאות הפה חטאו בלשון הרע ורכילות, משום הכי אין התפילה מקובל...". כלומר, תפילה בפה מהווה קטגור. השופר הוא התחליף הנאות ללמד סניגוריה "...בעל כרחי מוכרח אנכי לעשות הפה לשליח עבורי, והוא בעצמו ירשיעני ומלמד קטיגוריא, חלילה, עלי. ועל כן קודם שיעמוד להתפלל צריך לפשפש במעשיו, ולשוב על חטא הלשון. ובזה יבואר מה שאמרה הגמרא...אמרו לפני מלכויות.. אמרו לפני זיכרונות...ובמה? בשופר, פירוש, שלא על ידי מוצאות הפה, רק מעומקא דליבא ודרך קול השופר, לא על ידי כלי הדיבור של כל השנה" (עיין הרב סולוביצי'ק באוסף תורני "אור המזרח" חלק קל"ה, בירורים בענייני ברכת המצוות (ליקוט שיעורי הגרי"ד זצ"ל), מאת ר' צבי שכטר שליט"א עמ' 51 -53).

שרלו

ברכת הדיבור
באיזו ברכה לפתיחת שערים חסומים בשנה הבאה נברך את עצמנו ? היכן נמצא אחד הכאבים הגדולים שמתרחשים לנגד עינינו, ושאנו מסוגלים גם לעשות את שלנו, וגם להתפלל שיאיר ד' את עינינו כיצד לחולל את השינוי ? אנו זקוקים לשערי ברכה מרובים, וביניהם גם תפילת יהי רצון שייפתחו בפנינו שערי דיבור כן, נוגע, מהפך לב, מבקש אמת, מחולל שינוי. בכל המעגלים שלנו: האישיים, המשפחתיים, התנועתיים, הציונים-דתיים, הכלל ישראליים.  
שכן, משהו רע מתחולל בנו בדיבור בין בני אדם, בין בדיבור הישיר ובין בכלים החדשים שמעניקה הטכנולוגיה, ובעיקר ברשתות החברתיות. עיקרו של הדיבור אינו נוגע עוד בנושא, בטיעונים, ברצון לתקן, בהתכווננות ההדדית לעשות טוב. השיח השליט הוא שיח חוסר האמון, ההתקרבנות, המכאיב והאכזר, ואלו מביאים לפירוד ולקרע, לשנאה ולכאב.
הרבה מאפיינים יש לשיח הזה. זהו שיח שעיקרו הטחה מתמדת כי מה שהצד השני אומר – אינו עמדתו האמיתית, כי אם מכוונת להשגת מטרות מגונות אחרות, ועל כן הוא כלל אינו ראוי להתייחסות. מטרות אלו יכולות להיות קידום ותפישת מעמד בעולם המינויים, מימון על ידי גורמים אלו וגורמים אלו מהצד ההפוך, צביעות או כל טיעון אחר – מלבד הטיעון הענייני; מאפיין נוסף הוא ביסוס הדברים על ידי הוצאת דברים מהקשרם, וסילוף משמעותי של העמדות שנאמרו על ידי התעלמות מכל הסובב אותן, וכן להפך – טיעון שהדברים הוצאו מהקשרם (כאשר הם לא ראויים בשום הקשר), ועל ידי כך הימנעות מהתמודדות עם משמעות הדברים.
השיח הוא שיח קורבני ברובו. הוא התחיל; הם עשו לי כך ולכן מותר לי לעשות כך; הם עושים את אותו הדבר ולכן ראוי שאני גם אנהג בדרך זו. כשמדובר בצד שלי אף אחד לא מוחה אבל כשמדובר בצד שלהם – תמיד יש הגנה עליהם, ועוד ועוד. אנו סוברים כי יש ביד טיעונים אלה לחולל שינוי בעולם בו אנו חיים, אולם למעשה מתרחש בדיוק ההפך הגמור: הדיון מוסט לשאלה האמנם כך הם פני הדברים, והאם אכן התנהגות שכזו מצדיקה את זו של הצד השני, ועוד אין ספור התגוששויות כוחניות, שעיקרן הוא שוב חוסר אמון בקיומו של שיח אמת, והצבת מטרת ההשתקה על עצם הלגיטימיות של דיון.
מאפיין נוסף הוא קבלת העיקרון של "דברים שרואים משם לא רואים מכאן". בדרך כלל, הטיעון הזה לא נכון. רואים את הדברים האלה מכל מקום. אלא שבשעה שאדם ניצב בנקודה מסוימת, ולא רובצת עליו אחריות כלשהי, הוא מתיר לעצמו, על אף שהוא מבין היטב שאם הוא היה בעמדת מקבלי ההחלטות הוא היה נוהג בדיוק באותה דרך– לתקוף, לבקר, להגחיך, לרדד, שכן העמדות האלו משרתות אותו כעת. לא בקשת אמת יש כאן, כי אם ניצול מציאות מסוימת כדי להציג מצג שווא.
ולכל זה מתווספת האלימות, הביזוי, ההכפשה, השקרים, וכלים רבים אחרים המשרתים את הטוקבקיסטים, המגיבים למיניהם, כותבי הציוצים וייצרני הסרטונים. הרגישות האנושית נרמסת; קיומן של הלכות בתחום הלבנת פנים ולשון הרע נמחק לחלוטין ולעתים מזומנות 'לשם שמיים' או לשם אג'נדה אחרת מהכיוון ההפוך – ושערי הדיבור שבין איש לרעהו נחסמים. זהו תהליך מתמיד של השתקה, שיש בו גם פגיעה נוראה בבין אדם לחברו ובמצוות ד' הנוגעות בכך, אך לא פחות – בחשיבות הגדולה של המחלוקת, של הדעות השונות, של הליבון, של "אלו ואלו", ושל כל מה שנולד דווקא מתוך המסורת המתמדת של דרי הלימוד בישראל. 
על מה נתפלל אפוא, והיכן נחתור לתיקון ? ראשית, שתתעורר בנו המצוקה מהמציאות הזו. שנתבונן בה לא כנוגעים בדבר, ולא כמבקשים שוב להוכיח את רעת השני וצדיקותנו שלנו, אנא נסתכל מלמעלה, במבט נקי, לא נוגע בדבר, על עצם קיומה של התופעה, ונראה לאן היא חלחלה, מה היא הרסה, כמה כאב ואכזריות מקופלות בה, ולאן מתדרדרים הדברים בחברה בה אנו חיים. משעה שתמונה זו תצטייר בפנינו ראוי – נוכל להתחיל בתהליך של תיקון. תיקון שמנסה בקבלה עצמית לנהוג אחרת, של רתיעה עמוקה והינזרות מהתכבדות בקלון חברינו, של ניהול מחלוקת בדרכים הראויות לקיומה, ובעיקר – בשינוי פנימי עמוק, המרגיל את האדם לכך שלא כל האמת נמצאת אצלו, וההזדקקות ההדדית שלנו האחד לשני מחייבת את הפיכת השיח למקור של שמחה, מפגש, מחלוקת בונה, והארת הדדית. כל אלה אינם מבטלים את מלחמת האמונות והדעות, ואינם מבקשים לשטח את המציאות. להפך, הם מבקשים לאפשר את קיומו של הריבוי והגיוון, המאבק וההכרעה, בדרכים המביאות ברכה מרובה. "א-להי, נצור לשוני מרע ושפתי מידבר מרמה". 
חופש הבחירה
שנוולד
 דברי הנצח של התורה שבפרשתנו מהדהדים בלבבות בעיצומם של ימי הרחמים והסליחות, ומבקשים לכוון את דרכה של האנושות: "ראה נתתי לפניך היום את החיים ואת הטוב ואת המות ואת הרע וגו'. העידותי בכם היום את השמים ואת הארץ החיים והמות נתתי לפניך הברכה והקללה ובחרת בחיים וגו'" (דברים ל, טו-יט).
בראש ובראשונה הם מבקשים להנציח את האמת הגדולה של ה'בחירה החופשית' הנתונה בידו של האדם: "כי החיים והמוות נתתי לפניך, ובבחירתך הברכה והקללה, ואיני מכריח לך. ואעפ"כ אני אומר לך, ובחרת בחיים למען תחיה אתה וזרעך" (צרור המור דברים ל יט). לציון עובדת היסוד שיש למין האנושי 'בחירה חופשית', יש השלכות נרחבות להתנהלות של האנושות, לאחריות האדם על מעשיו ולעולם ההלכה המוסר והמשפט. אולם יש בכך גם אמירה גדולה, שנועדה לחזק את האדם לבחור בחיים ובאמת בכל מצב: "ובחרת בחיים - אני נותן לך עצה הוגנת לך, אע"פ שדבר פשוט הוא לבחור בחיים, אני אלמדך דרך החיים" (רבי יוסף בכור שור שם). למרות שהדבר פשוט לכאורה, לעיתים לבבו של האדם מטה אותו מהבחירה הנכונה ולעיתים אף מטעה אותו להפוך את מערכת הערכים: הרע לטוב ואת המוות לחיים. אולם למעלה מכל מציבה התורה בפנינו את האתגר לבחור בטוב, באמת ובחיים, כבחירה 'לשמה' מפאת האמת שבהם, ערכם וחשיבותם, ולא מחישובי התועלת שתצמח לנו מכך: "... ואמרתי שתבחר בחיים לא כעובד על מנת לקבל פרס. אבל אמרתי שתבחר מה שהוא חיים באמת בלבד למען תחפוץ בחיי שעה לזה התכלית בלבד שתאהב את ד' אלקיך בהכירך טובו עם רב גדלו" (ספורנו שם).
דברי התורה שקובעים לנצח כי לאדם יש 'בחירה חופשית', מקבלים משנה תוקף בשנים האחרונות. פריצת הדרך בתום מחקר המוח, והיכולת הטכנולוגי להדמיה ולנטור גלי מוח מאזורים שונים, מביאים אנשי מדע מתחומים שונים לערער על הקביעה שיש לאדם 'בחירה חופשית', ולתמוך בגישה הדטרמיניסטית (הסיבתית, הסוברת שאין בחירה) שהאדם נתון בתוך מערכת דטרמיניסטית, שבה דבר אחד תלוי בשני ומשתלשל ממנו ואין לאדם בחירה חופשית ויכולת השפעה. אמנם אין ביניהם חולק על התחושה האנושית המוצקה של הבחירה, אולם הם טוענים שמדובר באשליה. לטענתם, ניסוייים שונים המתחקים אחר הפעולה הנוירולוגית של המוח מוכיחים כי גירויים חיצוניים מהסביבה, ומרכיבים תורשתיים או חברתיים, משפיעים על המח בצורה טכנית, ומכתיבים באופן מוחלט את החלטותיו וכתוצאה מהם הוא נאלץ 'להחליט' מה לעשות. רק לאחר מכן ההחלטה שלו משודרת לתודעה, וגורמת לאחר מעשה לאדם להרגיש שהתודעה שלו היא אשר קיבלה את ההחלטה. 
מנגד ישנם אנשי מדע רבים החולקים על מסקנות המחקר, משום שהוא מתיימר לקבוע שכל התהליכים וביניהם תהליכים תת-הכרתיים, ניתנים להדמיה ולניטור. וכן שהערעור על התחושה האנושית המוצקה עומד בסתירה למתודולוגיה של התבונה העומדת ביסודו של מחקר כלשהו.
קיימת גם גישה נוספת השוללת את הבחירה הגישה הפטליסטית (גורל קבוע מראש), שהגורל נקבע באופן מוחלט ע"י גורמים אחרים, ולא על ידי האדם, שאין לו יכולת לשנות את גורלו.
פסוקי הנצח של התורה קובעים באופן מוחלט שלאדם יש בחירה חופשית. היא אינה כופרת בכך שהמערכות החיצוניות עשויות להשפיע בכך שהן יכולות להטות לכיוון מסויים או להקשות עליהן. אולם לבסוף ההחלטה של האדם היא חופשית, והוא יכול להחליט בניגוד להטיות הללו.
אני מאמין שיבואו ימים שלמדע יהיו כלים שיוכיחו בצורה חד משמעית שיש בחירה חופשית. עד אז וגם אח"כ נמשיך ונלמד זאת מפסוקי הנצח של התורה, ונבחר בחיים.
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