כוחי ועוצם ידי

פרופ' שמואל סנדלר - נשיא מכללת אמונה - אפרתה

מדוע היולדת מצווה להביא קרבן? מה החטא שביצעה האישה היולדת  שמחייב אותה להקריב קרבן עולה וקרבן חטאת?

האבן עזרא והרמב"ן מביאים את דברי חז"ל שהסיבה לקרבן היא שמא בעת לדתה, כשהכאבים עזים, היא נודרת שלא תזדקק יותר לבעלה כדי שלא לעבור יותר את התהליך הזה. עפ"י  האבן עזרא קרבן העולה הוא על חטא המחשבה וקרבן החטאת על ביטוי מחשבה זו בפה. 

נחמה ליבוביץ'  על סמך שני מדרשים כתבה: "זכתה האישה להרגיש בה בעצמה ובבשרה את גדולת הבורא, ראתה, חשה, חייתה את יצירת הוולד – והרגישה בקטנותה באפסותה, בעפר ואפר שבה, בטומאתה, ומשום כך תביא קרבן חטאת".
אבל הדברים קשים, אם האישה מרגישה כה שפלה ורואה את גדולת הבורא, מדוע היא צריכה להביא קרבן חטאת? במאמר שכתבה אילה יבגי באתר "כיפה" מצאתי הסבר שונה לגמרי, הבא מתוך החוויה הפרטית שלה כיולדת. 

"בתחושתי רגע הלידה הוא חיבור רקיעים... המחבר את האישה אל יוצרה. יולדת זוכה להדמות ליוצרה בכך שהיא לוקחת חלק כואב, קורע ומתמסר בבריאת אדם בצלם ובאותם רגעים קשים מנשוא, היא כורעת ונוגעת ברקיע...זעקת כאב וזעקת יילוד מבורכת ובעיקר ערבוב עצום של ארציות ושמימיות, של מים עליונים ותחתונים. אחרי תחושה עילאית שכזו, באה השגרה החדשה והמבורכת".
נראה לי שהאישה שיוצרת חיים חדשים מרגישה כל כך מרוממת בזכות החיים החדשים שהיא יצרה, שהיא מתקרבת למעמד של בורא יש מאין ולכן היא חייבת להכיר במוגבלות האדם. הקרבנות מחזירים את היולדת לפרופורציות הנכונות. 

את השבוע שבין יום השואה והגבורה, יום הזיכרון ושבסופו אנו חוגגים את הקמת מדינת ישראל לאחר אלפיים שנות גלות וחורבן, ניתן לדמות לתהליך היצירה של הריון ולידה. הקמת המדינה היהודית מלווה בכאב על האבדן הן ברמה הלאומית הן ברמה האישית. כמו אצל יולדת שיצירת החיים מביאה אותה לרוממות, גם עם שהקים מדינה וחווה ניצחונות צבאיים ויצירה של עוצמה צבאית וכלכלית יוצאות דופן, יכול להגיע למציאות של גאווה פסולה, למצב שממנו מזהירה אותנו התורה "וְאָמַרְתָּ בִּלְבָבֶךָ כֹּחִי וְעֹצֶם יָדִי עָשָׂה לִי אֶת הַחַיִל הַזֶּה". 

אינני חושב  שהמחוקק שקבע את הרצף בין ימי הזיכרון ויום העצמאות כיוון לכך. אך בדיעבד, הצירוף הוא נכון. הולדת המדינה וקיומה היו מלווים ועדיין שזורים בכאב ובהקרבה. ברם, חשובה מכל היא התובנה שאנו חייבים לחזור לממדים האמתיים של הנהגת העולם. אל לנו לשכוח את תפקיד הקב"ה בתהליכים הגלובליים, כמו גם בהשגחה פרטית על עם ישראל. 

אולם, למסר של "כוחי ועוצם ידי" יכולה להיות גם משמעות חיובית. הרב יואל בן נון, בהסתמכו על הר"ן והרמב"ן, טוען שאל לנו לזלזל בכוח צבאי כל עוד נזכור מי עומד מאחורי הכוח הזה. להיפך, טיפוח עוצמה צבאית יהודית חשוב מאחר והוא מאדירה את מי שעומד מאחורי העוצמה הזו. וכך הוא מסכם את דברי הר"ן: "אין רע, אם כן, אם הולכים אנו בעקבות המחשבה הטבעית ותולים את הצלחתנו בכוחותינו, אותם אנו עסוקים לטפח כל כך, הצרה מופיעה רק כששוכחים את המקור הא-לוהי לכוחות אלה, ומנסים להעמיד את כוחות האדם בחטיבה עצמאית, מנותקת ממקורה".
נחגוג את יום העצמאות הס"ט של מדינת היהודים בשני המימדים האלה: האחד- אמון בחשיבות כוחנו הצבאי, שלצערנו אין לו עדיין תחליף באזור השסוע שבו אנו חיים ובעולם שבו אין עדיין סדר עולמי יציב, והמימד הנוסף - לדעת כי יש מנהיג טרנסצנדנטי לעולם הזה.

על גאולת התורה

שרלו

קיומה של מדינת ישראל ושגשוגה ממשיכים לאתגר את עולם התורה. לאחר שנים רבות של גלות, בהם הגענו לפסגות בתחום הפסיקה ההלכתית הפרטית והקהילתית – ניצב עולם התורה בפני מציאות בה צריכים לעסוק בהלכות מדינה. העיסוק הזה מחייב הליכה בנתיבים שלא התנסינו בהם באותו היקף, ובשל כך אין בו רצף הלכה שאנו מכירים מתחומים אחרים. במשך מאות רבות רבות של שנים לא הייתה לנו מדינה עצמאית, ובשל כך שאלות הלכתיות העוסקות במדינה לא נידונו במתודה שבה נידונו כל הסוגיות ההלכתיות האחרות. המקורות שבידינו הם אפוא דלים מאוד. בשל כך, כל המעיין בכל הפסיקות שעוסקות במדינה יראה כי נעשה בהם שימוש רב במקורות שבדרך כלל אינם משמשים בדיון הלכתי, כגון פרשנות תנ"ך (כגון בפסיקות הנוגעות למוסר מלחמה), דברי אגדה (למן 'שלוש השבועות' ועד 'דרכו של איש לעשות מלחמה'), עקרונות רוחניים כלליים (כגון דברי 'בעל העקדה' על חקיקת דבר המנוגד לתורה), ועוד ועוד. 
בד בבד מחלחלות לעולם ההלכה מעשי תובנות מיוחדות בדבר המדינה. דוגמה לדבר ראינו בשנה האחרונה פסיקות הלכתיות מעשיות לגבי שבת במדינה – למן שאלת עבודת תשתית בשבת בסוגיות הרכבת, דרך ההיתר לחפש גופות באסון רמת החייל, המשך החיפושים אחר הנעדרים בכנרת גם לאחר שנקודת המוצא של המשטרה הייתה שהם לא בחיים, מסחר מוגבל בשבת בשל העובדה שהמדינה אינה מורכבת רק מנאמנים לתורה ולמצוות, וכדו'. כל אלה מצטרפים לנושאים מגוונים, שאינם נובעים דווקא מקיומה של המדינה, אולם רלוונטיים מאוד בגללה, כגון השקעות כלכליות 'כשרות' וכדו'. אני מבקש להדגיש כי איני מביע כאן עמדה לגבי הזדהות עם הפסיקה ואמירה שהיא הייתה נכונה או לא. אני מבקש רק להדגים את האתגרים הגדולים שעומדים בפניה והופעתם בשנה האחרונה. אלו דוגמאות הנוגעות לשבת בלבד, אולם למעשה מדובר בהיקף עצום של נושאים. 
מובן מאליו שחלק בלתי נפרד מההכרעות ההלכתיות קשור גם ליחס הכללי למדינה, לחשיבותה, לדרכי המחשבה הציבוריות, וכדו'. עובדה זו מעצימה גם את קיומן המבורך של מחלוקות הלכתיות ודרכי פסיקה שונות, וגם מבליטות את ההבדל בין מי ששאלות אלו נוגעות לו בצורה ממשית, בשל היותו חלק בלתי נפרד ממערכות המדינה, ובין מי שדן בשאלות אלו ברמה התיאורטית בלבד. הבדל מבורך זה גם מעצים את שני הצדדים – הוא משמש כבלם בפני השותפים המלאים במעשה השלטוני לבל ימוטטו את העולם ההלכתי בשל הצרכים הקיימים, ומאידך גיסא הוא משמש כבלם בפני אלה שעוסקים בשאלות ללא האחריות המעשית והטמעת מחירי ההחמרות השונות.
כשאנו מצרפים את התפתחות הפסיקה הלאומית הממלכתית לתופעות רבות אחרות המתרחשות בעולם התורה – כגון ריבוי לומדי התורה בישראל (בין תלמידי חכמים ובין לומדי הדף היומי, בין נשים ובין גברים); דרכי לימוד חדשות ומסעירות שמתרחשים בעולם הישיבות; חיבור עולמות גדול יותר בין העולם הלמדני למתודות אקדמיות וכדו' – הולך הלב ומתרחב ביום העצמאות, והכרת תודה עמוקה לריבונו על עולם מחד גיסא, ולכל אלה שנושאים על כתפיהם את עולם התורה מאידך גיסא, הולכת ונעשית חלק בלתי נפרד מהשמחה הגדולה ביום העצמאות. גם התורה שבה לארץ ישראל בתפישות ארצישראליות, והלב מתמלא גם תקווה גדולה שהשפעתה תתעצם ככל שייחשף האור הגדול המצוי בה. 
צרעת ונצירת הלשון
רב אליעזר שנוולד
פרשיות תזריע ומצורע עוסקות בנגע הצרעת. חז"ל קשרו בין צרעת האדם ובין החטאים התלויים בדיבור: "מאי דכתיב: "זאת תהיה תורת המצורע" - זו היא תורתו של מוציא שם רע" (ערכין טו ב). התורה העמידה על נס את 'תרבות הדיבור' וראתה בחומרה יתירה את השימוש בכח הדיבור להרע. כך גם דרך טהרתו של המצורע: "לפי שהנגעים באין על לשון הרע, שהוא מעשה פטפוטי דברים, לפיכך הזקיקו לטהרתו ציפורים, שמפטפטין תמיד בצפצוף קול" (רש"י).
מדוע התייחסה התורה בחומרה יתירה ל'לשון הרע'?
כח הדיבור האנושי הוא מותר האדם מהבהמה – על כן נקרא האדם 'מדבר'. הדיבור האנושי אינו רק אמצעי תקשורת שנועד להעברת מידע בין אנשים, לדיבור עצמו יש כח השפעה ויצירה.
"מוות וחיים ביד הלשון" (משלי יח כא). כח הדיבור האנושי הוא כלי רב עוצמה, שעלול לשמש כנשק קטלני. בכוחו לבנות ולהחריב עולמות, של הפרט ושל החברה. זאת הסיבה שאנו מצווים על שמירתו ונצירתו: "לכו בנים שמעו לי יראת ד' אלמדכם. מי האיש החפץ חיים אוהב ימים לראות טוב. נצור לשונך מרע וגו'" (תהילים לד יב - טו). התורה מעצבת את השימוש בדיבור האנושי ליעודו על ידי מערכת מפורטת של הלכות רכילות ולשון הרע. ה'חפץ חיים' עורר את החשיבות של ההקפדה על 'שמירת הלשון' בספריו המיוחדים הנושאים שם זה.
מנגד, כח זה מאותגר ע"י אחד מהיצרים החזקים באדם, לרכלנות ולדברנות יתר. יצר שגורם תחושה של 'עסיסיות' ו'הנאה' בשימוש בכח הדיבור לרכילות ולהטלת סרה בזולתו, עד כדי כך שלעיתים הוא אף נעשה ללא כל תועלת או אינטרס כלשהו, או אפילו מתוך רוע לשמו.

העיסוק ב'תרבות הדיבור' וב'שמירת הלשון' מקבל משנה תוקף בעידן המודרני, עם התרבות אמצעי התקשורת והנגשת הרשתות החברתיות האינטרנטיים.
תקשורת ההמונים ממלאת צורך חשוב למין האנושי הזקוק למידע החדשותי ובשל כך כוחה הולך ומתחזק כגורם משפיע על דעת הקהל ועל ההתנהלות הציבורית. אולם לעיתים, כדי לספק את רצון הצרכנים, במקום 'לדווח' על החדשות, התקשורת 'יוצרת' אותן, (פייק ניוז – (Fake news. התפתחות הרשתות החברתיות והוואטסאפ בשנים האחרונות, יצרו מהפיכה במפת התקשורת החברתית והבין אישית. הן מאפשרות תקשורת מהירה והעברת מידע חיוני, לקבוצה ולמשפחה ובכך היא שומרת את כולם בתמונה. מאידך היא מנטרלת את המעמד הבלעדי של המערכת התקשורתית שהייתה הכתובת לגיבוש 'כללים אתיים' של המותר והאסור. היא מאפשרת להביע עמדה בצורה אנונימית (טוקבק) ומנוצלת לא פעם להפצת מידע שלילי ולא מבוקר די צרכו, לעיתים אף מידע שקרי ומכפיש המשתמש בלשון פוגענית (שיימינג).
גם בתחום זה התורה מעצבת את ההתנהלות במסגרת איסור "אונאת דברים", דיבור שנועד לגרום צער לאדם: "שהזהירנו מהונות קצתנו את קצתנו בדברים, והוא שנאמר לו מאמרים יכאיבוהו ויכעיסוהו ולא יוכל לעמוד מפני שיתבייש מהם וכו' ואמרו: "גדולה אונאת דברים מאונאת ממון! שבאונאת דברים הוא אומר: "ויראת מאלהיך" (רמב"ם ספר המצות - לא תעשה  רנא). הדגש באיסור על "ויראת מאלקיך" מבליט את חומרתו: "כי התורה הקפידה הרבה באונאת הדברים, לפי שהוא דבר קשה מאוד ללב הבריות, והרבה מבני אדם יקפידו עליהן (לא ימחלו עליהן) יותר מן הממון" (החינוך מצוה של"ח). 
ה'חפץ חיים' פסק שאונאת דברים קיימת גם בכתיבה. ידיעה כתובה שמופצת ברבים, פגיעתה קשה יותר מאמירה בתפוצה מצומצמת. גם אם הכותב לא התכוון לצער.
'שמירת הלשון' אמורה לעצב את ההתנהלות הפרטית ואת ההתנהלות הציבורית במרחב הציבורי. 'לשון הרע' ו'אונאת דברים' המופצים באמצעי התקשורת והרשתות החברתיות משפיעים בצורה מזיקה על האקלים הציבורי ועל הלכידות של החברה. אמנם מקובל לומר שהפירסום התקשורתי חיוני למניעת שחיתות, וש'חובת הציבור לדעת' גוברת לעיתים על צנעת הפרט, אולם כמו בכל דבר יש צורך במבחן המידתיות והתכליתיות. אמירות אלה משמשות לא פעם ככסות ליצר המציצנות הצהובה, ללשון הרע ולרכילות לשמה.
חברה הנגועה בלשון הרע ורכילות, תנזק בשגרה ובשעת מלחמה: "מצינו תינוקות בימי דוד עד שלא טעמו טעם חטא היו יודעין לדרוש את התורה מ"ט פנים טמא מ"ט פנים טהור, והוה דוד מצלי עליהון (מתפלל עליהם) וכו'. אחר כל השבח זה יוצאין למלחמה ונופלין?! אלא על ידי שהיו בהם דלטורין (מספרי לשון הרע ורכילות) וכו'. אבל דורו של אחאב כולן עובדי עבודה זרה היו, ועל ידי שלא היו בהן דלטורין היו יוצאין למלחמה ונוצחין וכו'" (ויקרא רבה כו ב).
על כן צוותה התורה שבשעת היציאה למלחמה: "כי מלבד האזהרות שבאו באלה העבירות החמורות יוסיף לאו במחנה וכו' והוסיפו בו לשון הרע, כדי שלא ירבו ביניהם מחלוקת, ויכו ביניהם מכה רבה מאד יותר מן האויבים" (רמב"ן דברים כג י).
לא ניתן לאכוף תופעות של 'לשון הרע' ו'אונאת דברים' ע"י החוק בלבד. המפתחות לשמירת הלשון מצויים בעולם החינוך למידות מתוקנות לשמירת הלשון ולאחריות אישית, ברוח פרשתנו. 
 
הקרב על השבת עוד לא אבוד

רועי לחמנוביץ 

מנכ"ל קואלציית "שבת שוויון"
פסיקת בג"ץ הציתה סערה תקשורתית שהפתיעה רק את מי שלא היו מצויים בפרטים. הבעיה הראשונה והקשה ביותר עם פסיקת בג"ץ היא ההגדרה מחדש של יום השבת במדינת ישראל. שלוש שופטות העליון אפשרו בדעה צלולה את קיומו של המסחר בשבת במדינת העם היהודי. חסל סדר הדיון אודות הסטטוס-קוו מחיפה בו נסעה תחבורה ציבורית בשבת, ולהלן הגדרה מחודשת של הסטטוס-קוו מבית תל אביב יפו בו מתקיים מסחר בשבת. שופטות בג"ץ לא הפתיעו, כי הן סמנו את היעד. בדיון האחרון שהתקיים בבית המשפט העליון ביקשה הנשיאה נאור מנציגת המדינה לשמוע מספר פעמים את עמדת המדינה ביחס לחוק העזר של תל אביב. בקשתה נותרה ללא מענה. "אני לא יכולה להציג עמדה בגלל מורכבות הקואליציה", טענה נציגת המדינה בדיון. "אני מכוונת להכרעה" -ענתה לה הנשיאה נאור. הבטיחה וקיימה. למעלה מחודשיים ימים הסמכויות היו בידי שר הפנים, ודבר לא קרה. ארבעה חודשים נוספים הסמכויות היו בידי גורמים שונים, ולא ננקטה עמדה. 

יש מי המבקשים לראות בהחלטה נקודת אור. שכן, עד לפסיקת בג"ץ קיימת הערכה שבשבת פתוחים בתל אביב כ 450 עסקים, ועם פסיקת בג"ץ המאפשרת פתיחה של 164 בתי עסק - תיאלץ עריית תל אביב לסגור כ 300 בתי עסק. 

זו נקודת אור קטנה מאד, אם בכלל. מי ערב כי בממשלה הבאה שר פנים אחר לא יאפשר הרחבה ללא הגבלה של עסקים בשבת? ועוד אדגיש, כי לא ניתן יהיה לבלום רשויות נוספות, על סמך המודל התל אביבי, לפתוח בתחומן מסחר בשבת. 

כעת מתבקש לשאול - האם הקרב אבוד? האם עדיין  ניתן לתקן משהו? אזי התשובה היא כן. צריכה להתגבש קואליציה של כל מי שחושב שאין זה ראוי שיתקיים מסחר בשבת ולהוביל למהלך המורכב משלושה קודקודים. 

האחד - מהלך כולל של ממשלת ישראל האומר כי נכון להקים יחידת אכיפה לחוק השבת - יחידה שיהיו בה מאה פקחים (שאינם יהודים) ותפעל באינטנסיביות ותוכיח אכיפה יעילה עם גובה קנסות ראוי. 

המרכיב השני הוא שינוי בחוק שעות עבודה ומנוחה. כיום, אם בעל עסק מעסיק עובד שאינו יהודי בשבת, הוא אינו עובר על החוק למרות שהעסק בבעלות יהודי. זהו עיוות הדרוש תיקון באופן מיידי. 

הקודקוד השלישי במערך נוגע לשר הפנים. מתן סמכות לשר הפנים לפסול חוקי עזר ולא רק בהתאם להנחיות בג"ץ. המרכיבים הללו יוצרים את "חוק ההסדרה" של השבת. 

צריכה להתבצע  פעולה מהירה המדגישה את מרכזיות השבת. חשוב אף להדגיש כי קיימים מספר צעדים שהחל טיפולם בזירה הפרלמנטרית, ולא הממשלתית, שגם בכוחם לבצע שינוי: ח"כ מיקי זוהר העביר הצעת חוק פרטית שלו את ועדת השרים לחקיקה והיא אוסרת כל קיום מסחר ביום המנוחה. בנוסף לח"כ זוהר, גם ח"כ טרכטנברג הגיש הצעת חוק שטרם החלה בהליך החקיקה והיא, עם שינויים קלים, הדבר הקרוב ביותר לאמנת גביזון-מדן. ומעל לכל זה קיימת אמנת "גביזון מדן" ומי יתן שבציונות הדתית יחליטו שנכון להופכה לחוק. 

אנו מצויים בין ימי הזכרון והעצמאות המיוחדים כל כך  ומגדירים כל כך את עמנו. גם השבת ייחודה בכך שהיא מכילה את כל מרכיבי העם היהודי ומן הראוי שכך תשמר.

חבלי לידה וגאולה
רזניקוב

פרשת השבוע שנאמר בראשה "אשה כי תזריע וילדה" (ויקרא י"ב ב') פותחת בפנינו צוהר אל העולם המופלא של תהליך ההיריון והלידה על משמעויותיו הרבות. ראשית החיים היא אחת מנפלאות הבריאה הנשגבות ביותר. לנוכח הפליאה שבמעשה ההולדה, גוברת התמיהה למקרא המשך הפרשה וטמאה שבעת ימים...ואם נקבה תלד וטמאה שבועיים..." (שם ב'-ה'), ובהמשך:  "ובמלאת ימי טהרה...תביא כבש בן שנתו לעלה ובן יונה או תר לחטאת...וכפר עליה הכהן וטהרה...זאת תורת הילדת" (שם ו'-ז'). מדוע האישה צריכה כפרה, מה חטא חטאה? 
הרמב"ן מביא בשם חז"ל את הדברים הבאים: "בשעה שכורעת לילד קופצת ונשבעת לא אזקק עוד לבעלי. ועיקר הכוונה בזה, כי בעבור שהיא נשבעת מתוך הצער (צער הלידה), ואין השבועה ראויה להתקיים מפני היותה משועבדת לבעלה, רצתה התורה לכפר לה מעלות רוחה" (ויקרא י"ב ב').
 ר' שמשון רפאל הירש (המאה ה-י"ח גרמניה) מפרש את טומאת היולדת, בכך שנפגעה תודעת החירות המוסרית, תהליך ההיריון וההולדה הוא תהליך ביולוגי ופיזיולוגי בעיקרו "...המעשה הנעלה והאציל - שכל עתיד מין האדם תלוי בו, וכל יצירת הנשיות תמצא בו את תכליתה - הוא מעשה האם לצורך האדם המתהווה, אך אין זה אלא מעשה גופני גרידא...משום כך חירותו המוסרית של האדם שנתהווה חייבת לבוא על ביטויה דווקא כאן. כי הנה האם נכנעה זה עתה - מתוך סבילות וייסורים – לכוח הפיזי של חוקי הטבע..." (ויקרא י"ב ב'), כלומר, הטומאה נגזרת מהיות האישה דוחקת את חלומותיה הגדולים בדבר עתידו וייעודו הרוחני והמוסרי של הילד ועסוקה בכאב הפיזי. 
לידה טבעית, גם כזו הנטולה סיבוכים ומתקדמת במהירות, מלווה בכאבים קשים של היולדת. על מנת להקל על כאבי הלידה, מקובל בעולם המערבי להשתמש בתרופות שונות, ואף בהרדמה. מרבית הלידות בישראל מתבצעות בהרדמה מקומית הקרויה אפידורל, בה מוזרק חומר מאלחש לחלל האפידוראלי (החלל המקיף את תעלת העצבים של עמוד השדרה) המקדים את אזור האגן ומשכך את כאבי הצירים.

חבלי משיח ביהדות הם הייסורים שיקדמו לזמנו של המשיח, כמו "חבלי לידה". בזמן הגלות נמשלים ישראל לעובר ברחם אימו, ושלב המעבר הוא השלב של "צירי הלידה" וחבלי המשיח. המקור למושג זה נמצא בספר ישעיהו "כמו הרה תקריב ללדת, תחיל תזעק בחבליה, כן היינו מפניך ד'" (ישעיה פר' כ"ו פס' י"ז). ובמקום אחר "מי שמע כזאת, מי ראה כאלה, היוחל ארץ ביום אחד, אם יולד גוי פעם אחת, כי חלה גם ילדה ציון את בניה" (פרק ס"ו פס' ח'). החשש מפני הקושי המלווה את התהליך מביא כמה מחשובי חכמי התלמוד לבקש שלא לחיות בזמן בו יהיו אותם "חבלי משיח", ובלשון התלמוד על אחד החכמים שאמר "ייתי ולא אחמיניה" (יבוא ולא אפגשנו) (סנהדרין צ"ח עמ' ב'). 
הבקשה שלא לחיות בזמן "חבלי משיח" מלמד עד כמה קשה בעיניהם התקופה שתקדם לגאולה ולביאת המשיח עצמו, ההתגברות על אותם חבלי משיח, חבלי הלידה הלאומיים הם אלו שאנו חוזים בתקופה זו, המאבקים המלווים תהליך זה הם כאב גדול ממש כמעשה הלידה. על כאב זה כתב הרב קוק כי סופם של חבלי משיח אלו לבשם את העולם כולו על ידי מכאוביהם (ע"פ אורות התחייה פסקה מ"ד וכן פסקה ל"ב).

ההלכה קובעת במקרה שהאישה מתקשה בלידתה, והרופאים משערים שהיא עשויה למות מקשיי הלידה, במקרה כזה עדיפים חיי האם על חיי העובר. במקרים בהם ההיריון אינו מסכן את חייה של האישה אך עלול להחריף את מחלתה, נחלקו הפוסקים האם לבצע הפלה. דעת הרב עוזיאל להקל ולבצע הפלה (משפטי עוזיאל ח"ג חו"מ מ"ו), ואילו לדעת הרב משה פיינשטיין אסור לבצע הפלה (אגרות משה חו"מ ח"ב סי' ס"ט ובסוסי' ע"א). במקרה בו ההיריון גורם להחרפת מחלה שאינה מסכנת חיים, אבל גורמת סבל נורא, יש מהפוסקים שהתירו להפיל (מהרי"ט ח"א סי' צ"ז, שו"ת ציץ אליעזר ח"ט סי' נ"א סעי' ג') ואילו לדעת הרבה פוסקים וביניהם הרב משה פינשטיין אסור להפיל (אגרות משה שם). היריון עלול גם לגרום לאישה לחלות במחלת נפש, עד שדעתה נטרפת עליה. במקרה כזה כתב אחד הפוסקים שמותר להפיל את עוברה, כי טירוף דעת הוא בכלל סכנת נפשות, שהרי היא עלולה לאבד את עצמה לדעת (שו"ת לבושי מרדכי חו"מ סי' ל"ט). בספר נשמת אברהם כתב בשם כמה רופאים פסיכיאטרים, שכיום שישנן תרופות שמסוגלות למנוע את התקפי הדיכאון, אף אם האישה חוששת שתחלה במחלת נפש בעקבות ההיריון אסור לה לבצע הפלה, כזו הייתה דעתו של הרב שלמה זלמן אויערבך (נשמת אברהם חל' חו"מ סי' תכ"ה סעי' ב' הערה 12). שאלה נוספת שדנו בה הפוסקים אישה שחלתה במחלה ממארת, והרופאים אומרים שההיריון מקרב את קיצה, משום שגורם להתפשטות מהירה יותר של המחלה, האם מותר לה להפיל את וולדה? דעת הרב זילברשטיין שחייה קודמים לחייו של העובר, ועל כן מותר להפיל את העובר (נשמת אברהם חו"מ תכ"ה, סעי' ב'),  לעומתו הרב וולדינברג  כתב שאם האישה מעוניינת להמשיך את היריון, למרות שברור לה שההיריון יקרב את קיצה, במקרה כזה אינה חייבת להפיל. ואף שבדרך כלל אדם מצווה לעשות הכול כדי להמשיך לחיות, בכל זאת כאן כשהמטרה היא שלא לפגוע בעובר, אין עליה חובה לבצע הפלה (שו"ת ציץ אליעזר ח"ט סי' נ"א סעי' ג'). 

ראשית צמיחת גאולתנו

ד"ר יצחק קניגסברג
הביטוי "רֵאשִׂית צְמִיחַת גְּאֻלָּתֵנוּ" מופיע לראשונה בתפילה לשלום המדינה, אשר חוברה על ידי רבה הראשי הראשון של מדינת ישראל הרב יצחק אייזיק הלוי הרצוג זצ"ל: "אָבִינוּ שֶׁבַּשָׁמַיִם, צוּר יִשְׂרָאֵל וְגואֲלו, בָּרֵךְ אֶת מְדִינַת יִשְׂרָאֵל, רֵאשִׂית צְמִיחַת גְּאֻלָּתֵנוּ" וגו' ועברה כנראה שינויים סגנוניים קלים בידי הסופר ש"י עגנון. 
המאורעות ההיסטוריים שבהם חי הרב הרצוג גרמו אצלו את ההרגשה שזו היא אכן תקופת אתחלתא דגאולה. 

ביטוי ארמי זה לקוח ממסכת מגילה (יז',ב'): "והאמר מר בששית קולות, בשביעית מלחמות, במוצאי שביעית בן דוד בא? מלחמה נמי אתחלתא דגאולה היא".  כאשר עם ישראל נלחם כעם, זה סימן של התחלת הגאולה.  גם כתביו של הרב קוק זצ"ל בנושא זה השפיעו עליו: "כן, אתחלתא דגאולה ודאי הולכת ומופיעה לפנינו. אמנם לא מהיום התחילה הופעה זו, רק מאז התחיל הקץ המגולה (סנהדרין צח ע"א) להגלות, מעת אשר הרי ישראל החלו לעשות ענפים ולשאת פרי לעם ישראל אשר קרבו לבוא, התחילה אתחלתא זו" (אגרות הראי"ה חלק ג' עמוד קנה'). הרב הרצוג תרגם את המושג הארמי לעברית: "רֵאשִׂית צְמִיחַת גְּאֻלָּתֵנוּ".

בשונה מהרב הרצוג ושאר רבני הציונות הדתית שראו בשיבת ציון המודרנית את ראשית צמיחת גאולתנו, היה ציבור רבנים מהזרם החרדי שראו בכך אסון לעם ישראל ושידלו את צאן מרעיתם שלא לעלות לארץ ישראל. 

נשאלת השאלה איך ניתן להסביר את הגישות המקוטבות של שני סוגי המנהיגים, באשר ליחסם לעליה לארץ ישראל, למרות שנסמכו על אותם מקורות?

חומר תורשתי מוגדר כחומר בעל יכולת שכפול עצמי וקידוד, המעביר מדור לדור תכונות של אורגניזמים חיים וקובע כמעט כל פרט הקשור במראהו, תכונותיו והתנהגותו של היצור. החומר התורשתי מכיל מידע הדרוש לכל פעילויות הגוף. במקרה הפשוט והשכיח ביותר, המידע התורשתי מצוי בחומר תורשתי מסוג DNA.

 בחטא המרגלים במדבר היו מנהיגים כמו יהושע בן נון וכלב בן יפונה שדגלו בעליה לארץ המובטחת: "עָלֹה נַעֲלֶה וְיָרַשְׁנוּ אֹתָהּ כִּי יָכוֹל נוּכַל לָהּ",  והיו עוד עשרה מרגלים שלא רצו לעלות ולכבוש את הארץ: "לֹא נוּכַל לַעֲלוֹת אֶל הָעָם כִּי חָזָק הוּא מִמֶּנּוּ".  רבני הציונות הדתית נשאו כנראה את החומר התורשתי של יהושע וכלב וחלק מרבני היהדות החרדית את החומר התורשתי של עשרת המרגלים.

החומר התורשתי של יהושע וכלב התגלה גם אצל זרובבל, עזרא ונחמיה לאחר הצהרת כורש שאפשר לעם ישראל לשוב לארצו ולבנות בה את בית המקדש, אחרי שגורש ממנה. מנהיגים אלה עודדו את העם היושב בפזורה לעלות איתם לארץ ישראל. מולם ניצבו מנהיגים שנשאו את חומרי התורשה של עשרת המרגלים ולא עודדו את העם לשוב לציון. חלקם הסתפקו במשלוח כספים לבניית בית ה' אשר בירושלים.

המרגלים הצליחו לעכב את כניסת עם ישראל לארץ המובטחת בארבעים שנה, וגרמו לטרגדיה הנוראה של מות שש מאות אלף הגברים היוצאים ממצרים מבן עשרים שנה ומעלה. גם בתקופת שיבת ציון המודרנית היו אלה נושאי התורשה של המרגלים שעיכבו את הקמת הבית הלאומי לעם היהודי באיסור שהטילו על  רבבות יהודים לעלות לארץ ישראל. בכך הם מנעו מהם להיות לפליטה מהשואה האיומה.

ב"ה שזכינו בניצחון החומר התורשתי של יהושע וכלב בהקמת מדינה משגשגת שיש בה מוסדות תורה לתפארת, מוסדות מדע ורפואה, טכנולוגיה וחקלאות מן המתקדמים ביותר בעולם, והפכנו אור לגויים בתחומים אלה.

ביום העצמאות שבו השמחה שורה במעוננו נישא תפילה למי שהביא לנו ניצחון על אויבינו - צור ישראל וגואלו:
 כשם שזכינו לראשית צמיחת גאולתנו לפני כשבעה עשורים כך נזכה אי"ה לגאולה השלמה במהרה בימינו אמן!

           kenitech@013net.net
התעללות כשיקול לכשרות / הרב עידו פכטר
התחלנו לפני פסח לדון בסוגיית כשרות הבשר. עמדנו על השינוי הגדול שחל בעידן התעשייתי ביחס לבשר. אם עד לפני כמה עשרות שנים היה האדם הממוצע עוד נוטל חלק כלשהו בתהליך הכשרת הבשר – לפחות בהדחה ובמליחה – כיום אנו רוכשים את הבשר ככל מוצר תעשייתי אחר, המזומן הישר לאכילה. שינוי זה הביא לכך שהאדם הפשוט איננו זקוק עוד כלל ועיקר לידע את הלכות כשרות הבשר. תחום זה נמסר לבעלי מקצוע – שוחטים, בודקים ומשגיחים – אשר עושים במקומנו את העבודה, ומביאים לנו מוצר מוגמר, כשר לאכילה.
דא עקא, שהמהפכה התעשייתית הביאה עמה שאלות חדשות לתחום, שאלות שלא תמיד ניתנת עליהן הדעת. בשנים האחרונות אנו נחשפים ליותר ויותר עדויות על התעללויות מסוגים שונים שעוברים בעלי החיים בדרך לשחיטה. זה יכול להיות צפיפות חונקת שבה גדלים העופות, שימוש בשוקרים חשמליים לצורך שינוע החיות, זריקה של אפרוחים וכבשים, ועוד ועוד. האם מקרים קשים שכאלה אמורים להוות חלק משיקולי הכשרות? האם הרבנות המשגיחה אמורה לשלול כשרות או לכל הפחות להחשיב ברמת כשרות נמוכה יותר משחטה אשר נמצאה מתעללת בבעלי חיים?
נקדים ונבהיר: צער בעלי חיים הינו איסור חמור לכל הדעות (מחלוקת היא האם הוא מדאורייתא או מדרבנן). ואולם, הלכות כשרות כמעט שאינן כוללות התייחסות לבעל החיים טרם השחיטה. מה שחשוב הוא לבדוק את סימניו של בעל החיים, לברר שהוא אינו טריפה, שהשחיטה תהיה כדין ושעיבוד הבשר ייעשה בצורה הנכונה. רוב ככל הבדיקות בתהליך הזה נעשה לאחר השחיטה. השאלה היא האם כיום, בעקבות התיעוש המאסיבי שעבר התחום, יש ל"עדכן" את הלכות כשרות הבשר כך שיכללו גם את היחס לבעל החיים לפני השחיטה? 
דעתי היא שכן, ושוב אני נדרש לעניין בו הרחבנו ברשימתנו הקודמת בנושא. אילו הייתה אכילת בשר דבר המובן מאיליו, כדבר שניתן בידי האדם ללא הכרה והבחנה, היה בהחלט מקום לטעון שרשאים אנו להיות אדישים לאופן בו בעלי החיים מטופלים בדרך לשחיטה. ואולם, מעת שאנו מפנימים שאין הדבר מובן מאליו ושההיתר לאכול יצור חי שנשחט למעננו הוא חידוש, חובה עלינו להיות רגישים לאופן שבו הדברים נעשים. 
כמה מצוות והלכות מוכיחות גישה זאת. ניטול לדוגמה את איסור "אותו ואת בנו" (ויקרא כב, כח). אוסרת התורה לשחוט בהמה ובנה ביום אחד "כי צער בעלי חיים בזה גדול מאד, אין הפרש בין צער האדם עליו וצער שאר בעלי חיים" (רמב"ם מורה נבוכים ג, מח; והשווה רמב"ן על דברים כב, ו). מצווה נוספת המבוססת על עיקרון זה היא השחיטה. ספר החינוך (מצווה תנא) מביא שני טעמים למצווה זו: האחד, "לפי שידוע כי מן הצוואר יצא דם הגוף יותר מבשאר מקומות הגוף... ולא נאכל הנפש עם הבשר". הטעם השני שב אל גורם הצער: "ועוד נאמר בטעם השחיטה מן הצואר ובסכין בדוק, כדי שלא נצער בעלי החיים יותר מדאי, כי התורה התירן לאדם למעלתו לזון מהם ולכל צרכיו ולא לצערן חנם" (וכן הביא הרמב"ם במורה נבוכים ג, כו). ברמ"א אף מובא כי מן הטעם הזה אין מברכים ברכת שהחיינו על השחיטה הראשונה, לפי "דמזיק לבריה" (שולחן ערוך יורה דעה כח, ב).
העיקרון הנלמד מכאן ברור: אף ששחיטה מותרת לנו, חשוב לעשות את הדבר בצורה ההומאנית ביותר ובאופן שיפחית עד כמה שניתן את הצער מבעלי החיים. זאת משום שגם בעלי החיים מרגישים כאב או סבל, והתורה חסה עליהם. אם כן, בעידן התעשייתי, בו בעלי החיים הולכים ומאבדים את מעמדם כיצורים חיים והופכים לפרטים נטולי תחושות ורגש, נראה שחובה עלינו להכניס את מרכיבי צער נוספים לשיקולי הכשרות. כבדים של אווזים שעברו פיטום אכזרי, לדוגמה, ראויים לטעמי להיחשב כלא-כשרים, וכן על דרך זו כל בשר של בעל חיים שעבר התעללות, אף שנמצא מהודר ביותר מבחינת הלכות כשרות. זהו חלק מתשובת המשקל שעלינו לעשות כחברה לנוכח המהפכה שעברה תעשיית הבשר בעידן המודרני. 
פירון

נגעים – למי שמנתק בין גוף לנפש 
רבי ישראל מרוז'ין 
בשבת שעברה התחלנו לעסוק בענף הרוז'ינאי בחסידות. אני מבקש לחבר בדברים הבאים בין שני מאפיינים של בית רוז'ין: האחד, יסוד המלכות בה נהגו אדמו"רי החסידות ההולכים בדרכו של רבי ישראל. מקל מהודר היה בידו, כרכרה עם מספר סוסים הובילו אותו ממקום למקום, וביתו דמה לארמון. כיצד מתיישבת התנהגות זו עם הצניעות, הפרישות והנהגת המידות הנדרשת ממנהיג נערץ של קהל חסידים? 

המאפיין השני של בית רוז'ין הוא יחס חיובי לתנועה הציונית. בערב יום הזיכרון ויום העצמאות אני מבקש לבחון את הקשר שבין שניהם. 

פרשיות תזריע ומצורע מלמדות על הקשר שבין גוף לנפש. לא שתי מערכות חיים נפרדות כי אם מערכת חיים אחת שיש בה כדי להצביע על גילוי נשמה בחיים הגשמיים, וכן להיפך. צרעת באה על גסות רוח (ערכין ט"ז, א'); מצורע – מוציא שם רע (שם, ט"ו ע"א); ועוד. הרעיון הזה בא לידי ביטוי בתפיסה הממלכתית שלנו. רוח ישראל אינה שלמה אם היא לא מופיעה באורגן חיים יישומי. יהדות שלמה אינה רק יהדות של בית מדרש וחידושי תורה, של צדיקים ואנשי מידות. אפילו לא של סוחרים או רופאים המצליחים לקיים חיים המשלבים תורה ועבודה. עומק החיים הישראליים הוא ביכולת לגלות ש"אתה אחד ושמך אחד ומי כעמך ישראל גוי אחד בארץ" (תפילת מנחה של שבת). 

כבר ב – 1850 התייחס רבי ישראל מרוז'ין לשאלת החיבור שבין חיי רוח למעשה מדיני: " וכאשר הגיע לאמירת 'והיא שעמדה' אמר יותר מששים פעמים 'והיא שעמדה לאבותינו', ובכל פעם נשתנו פניו, ואמר: אני אומר, יבא זמן שכל האומות אפילו הטובות שבהן יהפכו לשונאי ישראל עד שיגרשו את היהודים מכל ארצות הגולה ותפוצותיהם לארץ ישראל. ובאמת יהיה לנו בזיון גדול שלאחר גלות ארוכה של אלפים שנה תהיה גאולתנו באופן כזה... אבל יהיה מה שיהיה ובאיזה אופן שיהיה ובלבד שה' יציל אותנו מידי הגויים ויחזיר אותנו לארה"ק, והשאר ימלא אחר כך הקדוש ברוך הוא ממילא". ואחר כך הוסיף: "אני אומר: הם רוצים דווקא גאולה ניסית, אך איני אוחז בכלל ממופתים. שבעה ימים רצופים סירב משה רבינו למלא שליחותו של מקום לגאול את ישראל ממצרים, משום שהגאולה ההיא היתה עתידה להיעשות על ידי נסים ונפלאות  שלא כדרך הטבע, ומשה רצה שהגאולה תהיה בדרך הטבע". 
לא נס, לא שלושת השבועות, כי אם נקיטת פעולה מעשית. ומדוע דברים אלה מחוברים לדרך לבושו, הילוכו והתנהלותו של רבי ישראל? מידת המלכות היא המידה העשירית בעשר הספירות. עניינה התבטלות כלפי כל הספירות שמעליה והעברת השפע הרוחני העליון לעולם המעשה. מלך אמתי הוא מי שיש בו די כוח להתבטל ולהעביר מלמעלה למטה השראה, רוח. מלך הוא מי שמעביר כל מה שהיה לפניו, כל מה שמעליו, לדורות הבאים. זו מהותה של מידת המלכות. רבי ישראל מרוז'ין רצה ללמד את חסידיו שהגיע העת ליישם את החיים הרוחניים הגדולים שנוצרו בחצרות חסידים אל המציאות כולה. זה כולל גם כמיהה למלכות רוחנית ולהנהגה רבנית, אבל לא פחות מכך, הנהגה מדינית, גאולה לאומית.  הקמת מדינה שהיא יסוד כיסא ה' בעולם. 

התורה חסה על הממון
פילבר
 
טבעו של האדם לאהוב את ממונו, עד כדי כך שחז"ל אמרו (ברכות סא ב): "שיש לך אדם שממונו חביב עליו אפילו מגופו". וכאשר רצו חכמינו לחנך את האדם שלא יפגע בממון הזולת אמרו: "יהא ממון חברך חביב עליך כשלך" (אבות פרק ב). אלא, שיחסו הטבעי של האדם אל הממון אינו אומר לנו דבר לגבי מקומו של הרכוש בכלל והממון בפרט בחייו של האדם. מצד אחד מוצאים אנו בדברי חכמים הערכה חיובית על הממון, שעל הכתוב (דברים יא ו): "היקום אשר ברגליהם" שאלו בגמרא (סנהדרין קי א): "מהו היקום אשר ברגליהם?" ומשיב רבי אליעזר: "זהו ממונו של אדם שמעמידו על רגליו", ובברכת החודש אנו מבקשים: "חיים של עושר וכבוד". ומאידך גיסא, בספר קהלת (ה יב) נאמר: "עושר שמור לבעליו לרעתו". ואכן, הממון כשלעצמו אינו חיובי או שלילי אלא הוא אמצעי שערכו נקבע לפי הדרך שהאדם השיג אותו וכיצד הוא משתמש בו. וכך כתב ריה"ל (כוזרי מ"ב נ): "ולא המעטת הממון עבודה (עבודת ה'), כאשר יזדמן מן המותר מבלי יגיעה, ולא יטרידהו קנותו מן החכמה והמעשים הטובים, כל שכן למי שהוא מטופל בבנים ומאווייו להוציא לשם שמים, אז הריבוי יותר נכון לו". על כן התורה הטילה עלינו מצוות רבות שבין אדם לחברו ומדריכה אותנו איך להשיג את הממון בדרך הישר, ואיך להשתמש בו בדרך הנכונה לאחר שרכשנו אותו. ועל כך רגיל היה ה"חפץ חיים" לומר: העולם אומר ש"זמן זה כסף", ואני אומר: ש"כסף זה זמן, וזמן זה חיים" ועל כן המבזבז כסף מבזבז חיים.
 
מיעקב אבינו לומדים אנו איך להתייחס אל הממון. לפני פגישתו עם עשו אחיו נותר יעקב לבדו (בראשית לב כה) ופרש"י: ש"שכח פכים קטנים וחזר עליהם", ובגמרא (חולין צא א) הוסיפו: "מכאן לצדיקים שחביב עליהם ממונם יותר מגופן, וכל כך למה? לפי שאין פושטים ידיהם בגזל". התייחסות כזו לממון מלמדת אותנו התורה בכמה מהלכותיה (עיין ר"ה כז א, יומא לט א, יבמות לד ב, מנחות עו ב, חולין מט ב, ועוד) ואחת מהן בהלכות נגעי בתים שבפרשתנו, ככתוב בתורה לכשיבואו ישראל לארץ אחוזתם ובעל הבית יראה נגע צרעת בביתו, עליו לבא אל הכהן ולהגיד לו: "כנגע נראה לי בבית" ועל כך אומרת התורה (ויקרא יד לו): "וציוה הכהן ופינו את הבית בטרם יבא הכהן לראות את הנגע ולא יטמא כל אשר בבית, ואחר כן יבוא הכהן לראות את הבית", וסיבת הדבר: "שכל זמן שאין הכהן נזקק לו אין שם טומאה" (רש"י שם). ולכאורה הדאגה כאן מיותרת, שהרי רוב כליו של האדם גם אם נטמאו יש להם תקנה, מפני שכלי עץ, בגדים, כלי מתכת וכדומה, גם אם נטמאו יש להם תקנה בטבילה, כך שהממון שהתורה חסה עליו הם כליו הפחותים של האדם, שהם כלי חרס שאין להם תקנה בטבילה, ועל זה אומר רבי מאיר (נגעים פי"ב מ"ה): "אם כך חסה תורה על ממונו הבזוי, קל וחומר על ממונו החביב, אם כך על של הרשע [שהרי נגעים באים על חטאי האדם, כמו: "על לשון הרע, על שפיכות דמים, ועל שבועת שוא, ועל גלוי עריות, על גסות הרוח, ועל הגזל, ועל צרות העין" – ערכין טז א] קל וחומר על של הצדיק".
 
רגישות לשמירה על הממון, אפילו אם הוא פחות ערך, מוצאים אנו גם אצל רבי יוחנן בן זכאי (ברכות כח ב) שבשעת פטירתו אמר לתלמידיו: "פנו כלים מפני הטומאה", ולכאורה פנייתו זו של ריב"ז היא תמוהה, שהרי חוץ מכלי חרס כל הכלים האחרים גם אם יטמאו אפשר להכשירם בטבילה, האם ברגעי חייו האחרונים כל מה שהעסיק אותו לא היה אלא דאגה לכמה כלי חרס פחותים שעלולים להיטמא ללא תקנה? ומסביר הראי"ה קוק בספרו עין איה (שם) שרבי יוחנן בן זכאי השתמש בדוגמא שבה התורה חסה על ממונם של ישראל, כדי להעביר לתלמידיו מסר שאע"פ שבבקשתו את "יבנה וחכמיה" היה לכאורה ויתור על המכשירים החומריים של האומה, כמו העצמאות והכלכלה המדינית, אבל אין הדבר כן, והוא בהקפדתו זו אפילו על ממון פחות כמו כלי חרס, ביקש להעביר להם מסר שהוויתור המדיני לא היה מפני שהוא אינו מעריך את חשיבות האמצעים החומריים של האומה, שהרי לפני מיתתו הוא מצווה אותם להציל אפילו כלים פחותי ערך שחשיבותם מועטה, כדי להמחיש להם שבדרך כלל יש לחוס על ממונם של ישראל, ואם למרות זאת בפעם הזו הוא מסתפק ביבנה וחכמיה (תוך ויתור על האמצעים החומריים של האומה), אין זאת אלה מפני שטובתה העתידית של האומה דורשת במצב של חירום לוותר זמנית על הנכסים החומריים של האומה, כדי להציל את העיקר שהיא נשמתה של האומה, תוך תקווה שבמשך הזמן תתאושש האומה ולבסוף תחדש ימיה כקדם, גם בגשמיות וגם ברוחניות
פוליטיקאים מגיבים
השר אורי אריאל ('הבית היהודי'- האיחוד הלאומי)
בג"ץ מנותק מהעם

"פסיקה הפוגעת בזהותה היהודית של מדינת ישראל ופוגעת בבעלי המרכולים הקטנים שרוצים לנוח בשבת. בנוסף, הפסיקה מנותקת מרצון הציבור הישראלי לשמור על צביונה המיוחד של השבת ומהווה התערבות נוספת בנושאים ערכיים שצריכים להיקבע על ידי נבחרי הציבור בכנסת ולא בבתי המשפט. על הממשלה והכנסת לפעול בהקדם לחקיקה שתסדיר את צביונה היהודי של השבת ותקדם גם את יום ראשון כיום מנוחה נוסף. בג"ץ הוכיח שוב שהוא מנותק מרוב העם ומהיותה של מדינת ישראל מדינה יהודית ודמוקרטית. נפעל יחד כחזית דתית ויהודית למען שמירת השבת ואופייה היהודי והדמוקרטי של מדינת ישראל בכלל ותל אביב בפרט".
*

ח"כ בצלאל סמוטריץ' ('בית יהודי')
הממשלה גררה רגליים
"...החלטה חמורה ומסוכנת שעלולה לגרור בעקבותיה חילול שבת המוני בערים רבות שיבחרו ללכת אחרי עיריית תל אביב. חילו השבת פוגע בצביונה היהודי של מדינת ישראל ובערכים סוציאליים חשובים. הנאורות מייצרת עבדות מודרנית שנאלצת לספק את צרכיה האגואיסטים של קבוצה דווקנית שמתעקשת לעשות שופינג דווקא בשבת. לצערי, הממשלה שאני שותף לה גררה רגליים וחששה לקבל הכרעה ובכך גלגלה את הכדור למגרשו של בג"ץ שקיבל אותו בשמחה ובזרועות פתוחות וראה בכך הזדמנות נוספת לקידום האג'נדה האזרחית נאו-ליברלית שלו ולקעקע את אופיה היהודי של המדינה...החלטת בג". שמקבעת לראשונה את חילול השבת באופן חוקי רומסת את הסטאטוס-קוו ברגל גסה ותיקון העיוות הזה בחוק הוא מחויב המציאות".
*
חה"כ פרופ' מנואל טרכטנברג ('המחנה הציוני')
"החלטת בג"ץ מדגישה את הצורך בחקיקה כוללנית, שתתייחס לכל הסוגיות המרכיבות את השבת: תחבורה ציבורית, תרבות ופנאי ומסחר. עיצוב פני המרחב הציבורי בשבת לא יכול להיעשות על-ידי שר אחד, אלא להיות מבוסס על הסכמה רחבה, ואני קורא לחברי הממשלה לנצל את העת הזאת ולאמץ את הצעת חוק השבת. התחמקות הממשלה מהכרעה תוביל לכך שעד מהרה נפסיק להבחין בין יום המנוחה לשאר ימות השבוע. דווקא ממשלה זו יש בה את הכוחות הפוליטיים שיכולים להוביל את המהלך הדרמטי וההיסטורי הזה, שישמור על צביונה של השבת".

*
חה"כ עליזה לביא (יש עתיד)
פוליטיקאים בורחים מאחריות
"כאשר ההצגה של שר הפנים והפוליטיקאים תסתיים, הם יודו בסתר ליבם לבג"ץ, ששוב הוציא עבורם את הערמונים מהאש. כבר התרגלנו מזמן לשיטה זו, שבה פוליטיקאים בורחים מאחריות וזורקים אותה על בית המשפט, וגם מגנים ומשמיצים את השופטים לאחר מכן, כאשר הם עושים בדיוק את מה שייחלו לו. מאבק מכוער וכוחני סביב השבת לא תורם לשמירתה, ורק מפלג ומשסע חברה דווקא סביב נושא יקר כמו השבת. פחות חקיקה ופחות עימותים סביב השבת, יחסכו שסעים מיותרים ויאפשרו לנו לפתוח סוף סוף בדיאלוג אמתי על דמותה של השבת בחברה הישראלית".

*
חה"כ רחל עזריה (כולנו)
הרשויות המקומיות קובעות
"בג"ץ הבהיר שהרשויות המקומיות הן אלו שצריכות לקבל את ההחלטה כיצד השבת תיראה במרחב הציבורי שלהן. החלטה דומה להצעת-חוק שאנו מקדמים בכנסת אשר מבוססת על אמנת גביזון-מדן, שמסדירה את מעמד השבת ונותנת סמכויות רחבות לרשויות המקומיות, זאת כיוון שהחברה הישראלית מגוונת, לכל מגזר וקהילה יש דרך אחרת לחגוג את השבת ויש לאפשר מקום לכולם".
*
חה"כ אלעזר שטרן (יש עתיד)
טוב שיש שופטים בירושלים
"כאשר המחוקק מתרשל במילוי חובתו הוא לא מותיר ברירה לבד מכך שבג"ץ הוא זה שיקבע סוגיות יסוד של חיינו במדינת ישראל. טוב שיש שופטים בירושלים".
עמונה; אז מה אם הממשלה הבטיחה לקיים?
זוכרים שהממשלה החליטה, פה-אחד, על הקמת יישוב חדש למגורשי עמונה? החלטה מעשית על עלייה מיידית על הקרקע הייתה אמורה להתקבל השבוע. אלא, ששוב לא החליטו כלום. בעמונה טוענים כי היועצים המשפטיים של איו"ש תוקעים מסמרים בגלגלים ממניעים זרים, ותובעים משרי 'הבית היהודי' – הבטחתם? קיימו

בן אבי יצחק
סאגת מתיישבי עמונה לא נראית כעומדת להסתיים. כבר שלושה חודשים שמגורשי עמונה מצטופפים במבנים של המדרשה בעופרה, בלא תנאים וללא פרטיות אלמנטרית, וכל מה שציפו לבינתיים זה שהממשלה ובעיקר העומד בראשה יממשו, סוף סוף, את מה שהתחייבו כלפיהם – להקים יישוב חדש למגורשי עמונה. עוד ישיבה, ועוד ישיבה- ובינתיים – נאדה. דבר לא זז.

ביום שני נערכה בלשכת ראש הממשלה ישיבה, במהלכה היו אמורים לאשר עלייה לקרקע באופן מיידי ובניית מגורים זמניים למפוני עמונה. אלא, שגם ישיבה זו הסתיימה בלא שנתקבלה החלטה. "כנראה יש מי שלא רוצה לראות את זה קורה", הגיבו בעמונה.
"המצב הנוכחי פוגע במשפחות ובילדים, מפורר את הקהילה ומקטין את הסיכוי שאכן יוקם ישוב חדש תחת זה שנהרס לשווא. מהאכסניה בה אנחנו מתגוררים כבר שלשה חודשים, אנו קוראים לכל מי שאכפת לו, לדרוש מנבחרי הציבור (בנט, ליברמן ונתניהו) לסיים את המצב המביש הזה - להחליט מידית על הקמת הישוב החדש. הזכירו להם שזה לגמרי לגמרי בידיים שלהם. שכבר אין פסיקת בג"צ להיתלות עליה. שהגיע הזמן שייקחו אחריות", נמסר מעמונה.

מוקד הדיון בישיבה בלשכת ראש הממשלה היה בשאלה האם יוצא צו אלוף להקמת אתר מגורים זמני באדמות הישוב החדש או לא.
במכתב מוקדם ששלחו מתיישבי עמונה לשרי 'הבית היהודי' נכתב: "המשמעות היא: האם יוקם הישוב החדש מיידית כפי שהחלטתם, או שנצטרך לחכות שנים על שנים כדי להקים את הישוב, אם בכלל, ובעצם הם שוב יאיינו את החלטתכם".
"זה לא קורה במקרה. למרות טראומת העקירה שעברנו והרס בתינו והישוב, למרות שאנחנו כבר שלשה חודשים נרקבים באכסניית נוער, גורמי פקידות בעלי אג'נדה שמאלית, עושים הכל כדי לשבש ולמרוח ולמוסס ולסכל את החלטתכם - החלטת הממשלה פה אחד - להקים ישוב חדש ביו"ש".

"לחדד - דיון אחד כבר היה. במסגרת דיון שנערך לפני פסח במשרד המשפטים טען יועמ"ש איו"ש שאין להוציא צו אלוף שיאפשר הקמת אתר מגורים זמני בהליך מקוצר (4 חודשי עבודה) באדמת הישוב החדש. זאת, כיוון שלדעתו 'אין דחיפות לכך. אין צורך כי הפינוי כבר בוצע'. הבנתם?! אין צורך! עמדה זו היא פשוט התעמרות. לא מספיק העקירה שעברנו, עכשיו, באמצע החיים, גם כל רקמת החיים וההקשרים החברתיים של גברים, נשים וילדים יגדעו באחת וכולנו נעבור טראומה על טראומה".

*מנסים לשמור על שפיות*
" הדבר היחיד שנשאר לנו זה להחזיק חזק אחד את השני כדי שאף אחד לא יפול. זה מה שמשאיר אותנו שפויים. המטרה של עמדה זו היא אחת - שלא יהיה ישוב ושההחלטה שלכם תלך לפח! ככה. יועמ"ש איוש אינו יודע שאנחנו נחנקים בחדרים קטנים ובתת תנאים?!"
"היועמ"ש איו"ש אינו יודע שמסלול רגיל של הוצאת תב"ע (תוכנית בנין עיר) ייקח לפחות שנתיים וחצי - שלוש אם לא יהיו עיכובים?! ראו מה קרה במגרון - כבר 5 שנים האנשים שם מחכים לפתרון שהיה צריך להגיע תוך שנה".

" העמדה הזו לא תמימה. כל גורמי המקצוע יודעים שאם זה יילך לתב"ע ולמסלול ארוך, ספק אם בכלל יקום ישוב. 
כל עיכוב יביא עוד עיכוב.

העמדה הזו באה לסכל את ההחלטה שלכם ולמנוע את הקמת הישוב 

" אנו פונים אליכם שוב והלוואי ותהיה זו פניתינו האחרונה אליכם. (ולוואי והפניה הבאה תהיה להזמינכם לחנוכת בית): דרשו מראש הממשלה שיפעיל את כל כובד משקלו להקים אתר מגורים זמני לאנשי עמונה באדמת הישוב החדש. דרשו שיורה לכל הגורמים הרלוונטיים, יועמ"ש ממשלה, שר הביטחון, מתאם פעולות הממשלה ביו"ש - להוציא צו אלוף ולהתחיל מיידית את בניית האתר. רק זה יאפשר קיום מידי של החלטתכם והקמת הישוב".

" דרשו מראש הממשלה לגרום לכך שייצא צו אלוף שיאפשר הקמה מיידית של אתר מגורים, כך שבקיץ נוכל להיכנס לקראווילות (זה כל מה שביקשנו) באדמת היישוב החדש".

*כדי שנוכל אחרי השנה המטורפת שעברנו אנחנו וילדינו, להגיע אל המנוחה ואל הנחלה ולהתחיל את שנת הלימודים הבאה בצורה נורמאלית*. הוציאו גם אותנו מהמיצר בוא אנחנו חיים לחרות מינימאלית.

*אל תתנו לגורמים קיצוניים לסכל החלטת ממשלה כל כך חשובה שלא היתה כמותה 20 שנה להקים ישוב חדש ביוש*.

לפני עשרים שנה, בממשלת נתניהו הראשונה, יצאנו לשליחות שלנו בשדה ההתיישבות. היום, אחרי 20 שנים של הקרבה וחלוציות אנחנו נמצאים בפני שוקת שבורה. לכם יש את היכולת לשנות את זה. זו השליחות שלכם.

לפרטים נוספים:
הראל דודוביץ
050-8331640

מעשה בשבעה קבצנים / נעמי עיני
את הפטרת השבוע קראתי, כשמעשיותיו של ר' נחמן מברסלב, משמשות לה פסקול.

תקציר:

ארבעה מצורעים על סף גוויעה, יושבים מחוץ למחנה ושוקלים את צעדיהם. אם יישארו במקומם ימותו בוודאות, גורל דומה צפוי להם אם ישובו למחנה ישראל, שגם הוא מוכה רעב. ניפול אם כן בשבי ארם, הם מחליטים. שם, לצד אפשרות המוות, ישנו גם סיכוי לחיים. 

לילה. המצורעים מסתננים חרש למחנה האויב... 

והנה המחנה נטוש. לאחר "פריסה" גדולה ובזיזת אוצרות, הם מחליטים לשתף בגילוי המרעיש את מלך ישראל.  

מדובר במארב מתוכנן של ארם, גורס המלך ומתקשה להשתכנע באמיתות דבריהם. אחד מעבדיו, מציע לשלוח שליחים למחנה ארם. אלו מבחינים בדרכם, בכלים ובגדים שהושלכו ע"י יושבי המחנה במהלך מנוסתם. המצורעים צדקו. 

עם היוודע הדבר לעם, הוא  פושט על מחנה ארם וחוזר משם עמוס כל טוב. 

פרומו:

הקב"ה  משמיע במחנה ארם קולות  של צבאות אדירים הבאים למלחמה. יושבי המחנה נבהלים ונסים משם כל עוד רוחם בם.

מחר יהיה שפע, מנבא הנביא למלך שבא לבקש על עמו הרעב. שלישו של המלך, מאזין לנבואה ואינו מאמין.   השפע יבוא אך אתה לא תיהנה ממנו, קובע הנביא, והשליש נרמס למחרת ע"י ההמון  המסתער על השפע הארמי...

***

הקב"ה מוביל  מהלכים בעולם, בגלוי וגם בסתר.  כך מלמד הכתוב.  

 הבנתינו את מהלכיו – חלקית ומוגבלת.

"מעשה בשבעה קבצנים" של ר' נחמן מספר על ילד וילדה שאבדו ביער, ופוגשים מדי יום קבצן בעל-מום המציל אותם מרעב. בדיעבד מסתבר שמומי הקבצנים אינם מומים, אלא כוחות מופלאים. 

גם המצורעים (והעבד) הנזכרים בהפטרה אינם רק מה שהם נראים. לצד היותם "פגומים" –הם משמשים אנשי מפתח המגלים את נוכחותו ונסיו של הקב"ה: " הַיּוֹם הַזֶּה יוֹם-בְּשֹׂרָה הוּא, וַאֲנַחְנוּ מַחְשִׁים... וְעַתָּה לְכוּ וְנָבֹאָה, וְנַגִּידָה בֵּית הַמֶּלֶךְ.." (מלכים ב', ז',ט').  

לאור הבנת הפוטנציאל האנושי, אציע לראות בהרחקת המצורעים מן המחנה, לא ביטוי לנידוי או ענישה, אלא אקט חינוכי שמטרתו הענקת  הזדמנות – להתבונן בעולם "מבחוץ", לחשב מסלול מחדש ואף לשמש שליחים לדבר ה'.

"היום הזה יום בשורה הוא", גילו המצורעים, ובידינו אפשרות להקשיב להם ולהשתחרר מעמדת הפקפוק וקטנות האמונה.  

לתגובות: naomieini1@gmail.com
מתכון לאהבת אחים
נוה

בסוף תפילת שמונה עשרה, אומרים אנו את הבקשה: " אלוקי, נצור לשוני מרע , ושפתי מדבר מרמה, ולמקללי נפשי תידום". מה מהות התפילה ומה ההסבר לשלושת חלקיה?
המפרשים מסבירים כי קיימים שלוש תבניות שונות של לשון הרע.
הראשונה היא דיבור לשון הרע ללא שום סיבה. הוצאת שם רע במטרה להרע ותו לא. זו הצורה הגרועה ביותר של לשון הרע. אנו מבקשים בתפילה מהקב"ה שינצור את לשוננו מרע וימנע מאיתנו את החטא הקשה הזה.

השנייה הינה הוצאת שם רע לזולת, אדם פשוט או איש ציבור, תוך שכנוע עצמי שאנו עושים זאת לשם שמים, או כדי לשמור על החוק או הדמוקרטיה. בנושאנו את שם חופש הביטוי לשווא אנו מוציאים שם רע ומנקים את נפשנו מהמעשה. אנחנו לכאורה לא באמת רעים. פה אנו מבקשים שה' ינצור את שפתנו מהרמייה העצמית הזו.

השלישית הינה הוצאת שם רע בתגובה למה שאומר עלינו הזולת. אם האחר 'מלכלך' עלי אזי אני אשפוך עליו קיתונות של רותחין. לא אשאר פראייר. פה אנו מבקשים מהקב"ה לתת לנו את הכח לידום , לשתוק ולא להגיב.

פרשת מצורע  נקראת בפי חז"ל "תורת מוציא שם רע". התורה רואה את הוצאת שם רע כעבירה העיקרית  שמרסקת את החברה היהודית מבפנים. עבירה זו הינה עבירה שגורמת לצרעת, למחלה שמוציאה את האדם מן המחנה.
מי שדבק בלשון הרע מתוך גבהות לב, מוצא עצמו מחוץ למחנה. כשחלק גדול מהציבור נוהג כך, הרי שהמחנה כולו מתרסק ומכאן לחורבן הבית המרחק קצר.

המדרש מספר על רוכל שהסתובב בעיירה והציע למכור מתכון לחיים טובים וארוכים. המתכון היה שלשת הפסוקים מתהילים " מי האיש החפץ חיים אוהב ימים לראות טוב. נצור לשונך מרע ושפתיך מדבר מרמה. סור מרע ועשה טוב , בקש שלום ורודפהו".
ר'ינאי התרשם מאד מתפיסתו החדשנית של הרוכל. מה היה כל כך מעניין ומסעיר בדבריו?

כנראה שהבנת ר' ינאי את הפסוקים בתהילים הייתה שצריך גם וגם. גם לנצור את לשוננו מרע,  גם לסור מרע וגם לעשות טוב. גם לבקש שלום וגם לרדוף אותו. כשננהג על פי כלל "הטיפים", נזכה לראות את ימינו בטוב.

בא הרוכל הפשוט ומחדש כי עבירת לשון הרע בה הכל מתחיל ובה הכל תלוי  . לכן, אם נסור מרע וננצור את לשוננו ממילא נעשה טוב. אם נעשה טוב ממילא ישרור השלום בתוכנו. זהו תהליך טורי של מצווה הגוררת מצווה. וזאת תורת בין האדם לחבירו "על רגל אחת".

אנו קוראים את פרשת תזריע מצורע בין יום השואה ליום הזכרון לחללי צה"ל. אלו ימים של חשבון נפש אישי ולאומי וימים של חיבור כלל חלקי העם סביב ימי הכאב והזכרון , שעדיין נמצאים בקונצנזוס.

לאחרונה חגגנו את חג החירות בו הבנו שכוחנו לחירות הינו באחדותנו , גם עם מחלוקות רבות בתוכנו. 
אנו צריכים להכיל את המחלוקות ולהתפלל כי נרחיק עצמנו מהוצאת שם רע, הוצאת ציבורים מהמחנה ושנאת חינם שהיא מחולל החורבן.
אחרי שזכינו בחירותנו בפסח  אנו מציינים את השואה. האובדן העצום של דור הורינו ושל עם ישראל כולו. מבינים אנו בכאב את פשטותו של הפסוק "שבכל דור ודור עומדים עלינו לכלותנו". כדאי שנפנים גם היום כי כששונאינו מכריזים על רצונם להשמיד את מדינת ישראל, הם מתכוונים לכך.
ביום הזכרון שוב מבינים אנו בכאב ובגאווה את הקרבן העצום שעם ישראל מקריב בכל דור ודור כדי לאפשר לנו מדינה יהודית וכח מגן . מבינים אנו בכאב את  מחיר הדמים שנדרש בכל דור.
אולם ימים אלו גם מאפשרים לנו לומר  בגאון ובביטחון כי "לעולם לא עוד" עם שלשה צווים. לעולם נזכור, לעולם מדינת ישראל לא תאפשר שנית אנטישמיות והשמדת יהודים בשום מקום בעולם, ותמיד נמשיך לבנות וליצור במדינת היהודים.
הארז והאזוב שבאגודה 
נהוראי
תהליך ההיטהרות של המצורע מורכב. במהלך טהרתו נדרש המצורע להביא עץ ארז, שני תולעת ואזוב. כידוע, קומתו של עץ הארז מתנשאת לגובה רב, אף לשלושים מטרים ויותר, ועוביו יכול להגיע לשניים עד שלושה מטרים.  מצד אחר, האזוב הוא צמח תבלין נפוץ. על  השילוב שקיים בין עץ הארז לאזוב מסבירים חז"ל (רש"י ויקרא יד,ד): 'עץ ארז – לפי שהנגעים באים על גסות רוח מה תקנתו ויתרפא? ישפיל עצמו מגאוותו כתולעת ואזוב'.  ומפרש בעל ה'שפת אמת': "'מגביה שפלים ומשפיל גאים" - מאחר שמגביה השפל למה משפיל כדי להגביהם? אך כשמגביה שפלים שיישאר שפל אף שהוא מוגבה" (פרשת תזריע תרלא). אדם אינו צריך לשאוף להיות שפל, הוא אינו צריך לאבד את יחודו ולטשטש את יכולותיו, אלא עליו להישאר בגובה קומתו האמתית, אבל  להיות שפל בעיני עצמו. ומסביר ה'שפת אמת' שזו כוונת הכתוב: 'כֹּה אָמַר ה' אַל יִתְהַלֵּל חָכָם בְּחָכְמָתוֹ וְאַל יִתְהַלֵּל הַגִּבּוֹר בִּגְבוּרָתוֹ אל יתהלל  עָשִׁיר בְּעָשְׁרו.ֹ כִּי אִם בְּזֹאת יִתְהַלֵּל הַמִּתְהַלֵּל הַשְׂכֵּל וְיָדֹעַ אוֹתִי כִּי אֲנִי ה' עֹשֶׂה חֶסֶד מִשְׁפָּט וּצְדָקָה בָּאָרֶץ כִּי בְאֵלֶּה חָפַצְתִּי נְאֻם ה'" (ירמיה ט,כב – כג). 

החכם הוא חכם, העשיר הוא עשיר, ואל להם להתעלם מייחודם  ומרכושם. על החכם והעשיר נאסר להתגאות. הדרך שבה  יוכלו החכם והעשיר לצמצם את גאוותם היא רק אם ישכילו לדעת שהכוחות האנושים הקיימים בהם,  ורכושם הרוחני והפיזי, הם מתנת א-ל. הקב"ה מגביה אותנו, אבל נדרשים אנו להישאר שפלים. 

משה רבנו  שהוכתר עניו מכל האדם, הכיר בכוחותיו והיה מודע ליתרונותיו האנושים. אולם אעפ"י כן,  נשאר שפל משום שהכיר בכך שמדובר במתנת ה'. מי שמודע לכך שהקב"ה הוא שהעניק לו את כישרונו, לא יגיע לידי גאווה, שהרי אין אדם מתגאה במה  שאינו שייך לו.  מי שבכל זאת מתגאה, עלול לחלות במחלת הצרעת, שתוציא אותו מתחום החברה האנושית. בתהליך שבו האדם שב  מבדידותו וירצה לחזור אל מקומו בתוך המחנה  הוא נדרש לעבור תהליך של טהרה. התורה דורשת מהאדם לראות בעיניו את הארז והאזוב כדימויים ליכולתו ולשפלותו. בכך יכיר ביכולתו הגבוהה כארזים  ולמרות זאת יישאר שפל  כאזוב. 
השימוש הייחודי באגודת אזוב נעשה גם במהלך יציאת מצרים. ניתן למצוא מכנה משותף בין יציאת מצרים לבין שיבתו של המצורע לתוך המחנה. בשניהם ישנה שאיפה למעבר ממציאות כלואה ומרוחקת לחירות או לסטאטוס של בן חורין השב למקומו הטבעי ולקהילתו. בני ישראל מרחו באמצעות האזוב את הדם על פתחי דלתות בתיהם בעודם במצרים, על מנת להשתחרר ממעמד של עבדים ולהיות בני חורין  - מעם משועבד לעם נגאל. מסלול דומה עובר המצורע שהטהרה מאפשרת לו לבוא ולהיכנס בשערי מקדש ולהקריב קרבן כשאר בני ישראל. טקס זה הוא, אם כן, אינו טקס טהרה בלבד, אלא טקס בו עולה המצורע בהדרגה חזרה למעמדו הקודם, למדרגה המאפשרת לו להיכנס  בטהרה למקדש ולקודשיו. 

המעבר ממיצר לחירות או מבדידות לתוך הקהילה מתאפשר באמצעות אחיזה באגודת אזוב. האדם המצורע יוצא מחוץ למחנה ומתחיל לעבור תהליך של טהרה שמשמעותו שיבה למחנה. ניתנת לו הזדמנות לחשוב על מקומו בספקטרום שבין האזוב לבין הארז, להרהר על מעשיו ועל הלך רוחו. מבחינת החברה - האגודה - האזוב הוא העומד בשער הכניסה כדי להזכיר לאדם את חשיבות החברה, חשיבות האגודה, ואת מקומו החשוב של הפרט כחלק מיצירתה של אגודה זו.  
יום העצמאות הוא יומה של מדינת ישראל שבו מצד אחד, כל אחד צריך להשתדל להיות עניו כאזוב. מצד שני, להכיר ביכולותיו האישיות כארז על מנת לתרום למדינה– אגודה של אזוב וארז. 

יהלום בין זכוכיות

הרב ד"ר משה רט

הדרך הטובה ביותר להסתיר משהו יקר, היא בין הרבה העתקים זולים שלו; והדרך הטובה ביותר להסתיר את האמת, היא בין הרבה זיופים. 
אם תשימו יהלום בכספת שמורה היטב, כולם יזהו אותו מיד. אבל אם תשימו אותו בארגז מלא חיקויים מזכוכית, הרי שרוב האנשים שיחפשו שם יקבעו די מהר ש"הכל כאן זכוכית" ויפסיקו להאמין שיש שם יהלום האמיתי. קל וחומר אם הם לא מאמינים בכלל בקיומם של יהלומים אמיתיים.

ישנה הטיית חשיבה רווחת שמונעת מאנשים למצוא את האמת. הטיה זו היא ההיצמדות למוכר. אנשים לא אוהבים להכניס לתמונת עולמם המסודרת דברים חדשים. כשהם נתקלים במשהו שנראה חדש וחריג, הם מעדיפים את ההסבר לפיו זה בעצם רק "עוד מאותו הסוג" של הדברים המוכרים להם. כל עוד קיימת אפשרות להסביר כך, הם ידחו את האפשרות שזה באמת משהו שונה.

כך למשל, היהדות מספרת על ניסים והתגלות אלוקית. אומרים הספקנים: נו, יש הרבה דתות עם סיפורים בדויים כאלה. הכל אגדות.
היהדות מספרת על נביאים ונבואות. אומרים הספקנים: נו, יש הרבה משוגעים ששומעים קולות וטוענים שהא-ל דיבר אליהם. הכל הזיות.
אנשים מעידים על מפגשים עם העל-טבעי שהיו להם. אומרים הספקנים: נו, יש הרבה שיכורים ומסוממים ושרלטנים ומדומיינים. הכל דמיונות.
לכאורה אותם ספקנים צודקים. באמת יש הרבה אגדות, הזיות, דמיונות, זיופים ורמאויות. הטעות שלהם היא בכך שהם קופצים למסקנה, שאם יש הרבה כאלה – אז הכל כזה. אם יש הרבה שקרנים, אין אף דובר אמת. אם יש הרבה זיופים, אין אף יצירה אותנטית. וזו טעות שנובעת מאותה הטיה של ההיצמדות למוכר. גם אם בדקת מאות "יהלומים" וכולם התגלו כעשויים מזכוכית, אין זה אומר שאין בנמצא יהלום אמיתי. קשה אולי להבדיל בינו לבינם, אבל הוא בהחלט עשוי להתקיים. קיומן של דתות המבוססות על שקר אין פירושו שכל הדתות הן שקריות, קיומן של סכיזופרנים ששומעים קולות לא אומר שאין נביאי אמת, וקיומם של זיופים בתחום העל-טבעי לא מחייב שאין תופעות על-טבעיות אמיתיות. 
אינדוקציה – ההכללה על סמך מקרים בודדים – היא כלי בעייתי גם במדע, קל וחומר במה שמעבר לתחומו. מבקש האמת לא יירתע מהזיופים, אלא יחפש עד שימצא את הדבר האמיתי.
"בדד ישב מחוץ למחנה"
מיכל
בדרך כלל התורה מצווה עלינו לקרב את החלכאים והנדכאים, החולים והעזובים ודחויי החברה. והנה בפרשתנו מצויות הוראות הפוכות. מונחי הטומאה שהפרשה מייחסת לחולים הם מבזים. וההנחיות לטמאים מחייבות ניתוק וריחוק ברמות משתנות. אדם שמטמא במשא ובמגע מוגבל מאד בפעולותיו, גם הפשוטות והשגרתיות ביותר. לאור הגבלות אלו הוא ייאלץ להקטין פעילות, למנוע גרימת נזק לחפץ או למאכל. אדם כזה למעשה מורחק ממעגל החיים והעשייה. 
המצב הקיצוני הוא של המצורע. התורה מצווה על הוצאתו מחוץ למחנה, ומרבה בתיאורי המגבלות החלים עליו: "אִישׁ צָרוּעַ הוּא טָמֵא הוּא טַמֵּא יְטַמְּאֶנּוּ הַכֹּהֵן בְּרֹאשׁוֹ נִגְעוֹ: וְהַצָּרוּעַ אֲשֶׁר בּוֹ הַנֶּגַע בְּגָדָיו יִהְיוּ פְרֻמִים וְרֹאשׁוֹ יִהְיֶה פָרוּעַ וְעַל שָׂפָם יַעְטֶה וְטָמֵא טָמֵא יִקְרָא: כָּל יְמֵי אֲשֶׁר הַנֶּגַע בּוֹ יִטְמָא טָמֵא הוּא בָּדָד יֵשֵׁב מִחוּץ לַמַּחֲנֶה מוֹשָׁבוֹ".

התורה חוזרת כמה פעמים על כך שהמצורע טמא שיש לטמאו ולקוראו טמא. על המצורע לנהוג כאבל: לפרום את בגדיו, לפרוע את ראשו, לעטוף את ראשו, ולשבת בודד מחוץ לשלוש המחנות.

התיאורים אינם מתיישבים עם ההנחה שמדובר בעוד מקרה מצער של אדם שתקפה עליו מחלה קשה על לא עוול בכפו. לכן, המפרשים מסבירים שהמצורע חטא ונענש בצרעת ובהרחקה. מקובל לומר שהציווי "בדד ישב" הוא צוהר וחלון הצצה לנימוק האמתי להלכות צרעת. חז"ל אומרים שאדם זה חטא בלשון הרע, הפריד בלשונו בין אנשים וגרם לשנאה ולריחוק. בהתאמה, מידה כנגד מידה הוא נענש ומוקע אל מחוץ למחנה ישראל. הדברים אינם מתיישבים עם טומאת לידה. הלידה היא חלק מתהליכי החיים. אמנם מקרה זה אינו כרוך בהרחקה קיצונית, אבל התהליך שאישה כזו עוברת יושב על אותו ציר ויוצר תמונת רצף של אירועים חמורים וקלים יותר, אך דומים. ההשוואה הזו מעלה תמיהות מרובות על מושג הטומאה ועל מקורה וסיבתה.

בעקבות חז"ל, אף אנו נציע שהלכות המצורע הן פתח להבנת מהות הטומאה ולטעמי הלכותיה. נתבונן במכלול ההלכות ובמשמעותן מזווית מעט שונה. בחינת מצבו של המצורע המבודד יכולה להאיר משהו על מהותה של הרחקתו ועל הוקעתו. אדם המצוי בתקופת נידוי, שיצא מחוץ לכל המחנות, אינו פוגש אף אדם, למעט אדם אחד: הוא עצמו. הוא פוגש את עצמו לא במצב הטבעי הסואן, העמוס ב'רעשי רקע'. אלא, ללא תפאורה והסחה. אלה השעות בהן הוא נאלץ לבחון את משמעות חייו, את מטרתו בעולם, כיצד ואיך הוא פועל למימוש אתגריו האישיים. היכן מצויים מעגלי ההשתייכות שלו, מיהם החברים הקרובים שלו שאליהם הוא מתגעגע, מה תרומתם לחייו, היכן הוא עובד, איזה נפח תופסת התעסוקה בחיים שלו, האם הוא מרוצה ממנה, מדוע הוא בחר בה. בשעות הקשות האלה, המחייבות אותו להתכנס ולשוחח עם עצמו ורק עם עצמו, למעשה, הוא חווה כעין מוות. "כעין", שכן עתיד הוא לשוב בתוך זמן מסוים ובאופן הדרגתי לחיים רגילים ונורמטיביים. אולם, זהו מוות בכל המובנים האחרים. היציאה החוצה, הבדידות, הניתוק ממרכז החיים, נקודת המבט החיצונית על עצמו המתחייבת מן המצב, הדין, חשבון הנפש והסיכומים. 

לעיתים ישנם גם באמצע החיים גורמים המזמנים מצבים כאלה. החוויה הזו יכולה להתרחש גם כחוויה אישית ולא חברתית. אנשים מרגישים שהם מובלים 'אל מחוץ לחיים' בנקודות ובמצבים של מעבר. אישה יולדת, על פי רוב מרגישה מצד אחד את החוויה המרוממת של הבאת חיים לעולם, אך מן הצד השני, בעוצמה שאינה פחותה, היא חשה את הפרידה הקשה מן החיים שצמחו בקרבה. נשים רבות במצב הזה שוקעות בזמן של התכנסות פנימה ובהתחפרות בנבכי התודעה. 

ההבדל בין היולדת למצורע הוא בכך שאצל היולדת המצב הזה נגרם באופן טבעי וכתוצאה מחדותו של השינוי שהיא עוברת. אם אין מדובר במחלה, הן גם אמורות להבריא ולשוב לחיים תוססים ושלמים תוך ימים. אצל המצורע לא מתרחש כל אירוע קיצוני בעל השפעה. אצלו מגיע אות וסימן. אצלו הגוף ופצעיו מאותתים שהוא זקוק לחופשה ולאתנחתא. היענותה של ההלכה למצבי החולי האלה היא בתרגום הברור של אלו לכך שהתסמינים מאותתים לאדם שהוא יושב על המשבר. הוראותיה להוציאו אל מחוץ למחנה ולומר לו כי הוא טמא. להודיע לו כי זהו המצב בו הוא נתון. אלו מעצבים עבור אותו אדם את התנאים המדויקים והנכונים הנדרשים לו. הנסיבות מכניעות אותו כך שמבלי משים הוא שוקע לנקודה הפנימית שנפשו חפצה לפגוש אותו בה.

יש להניח שזהו מצב לא רצוי. אדם פעיל שהולך בדרך ישרה אינו אמור להזדקק לפסק זמן. החיים נועדו כדי לחיות אותם. אבל, אדם שהחטיא והלך בדרך עקלקלה עד שכל גופו מעיד עליו שהוא צריך יד מכוונת שתושט לו ותמשה אותו החוצה - עבורו הצרעת היא התרופה. היא יד ה' האוחזת בו ואומרת לו: דברים שרואים משם לא רואים מכאן. יוצא שהתורה לא רק מרחיקה ודוחה אותו, היא גם מקרבת, שולחת אותו, אל עצמו.

.
לדחות את ההדלקה?
נער הייתי, גם זקנתי – ולא ראיתי איך אפשר לאכול את העוגה ושהיא תישאר שלמה. מחשש לחילולי שבת עקב ההכנות למדורות ל"ג בעומר, שאמורות להידלק במוצ"ש עוד שבועיים, פנה הרב הראשי לישראל דוד לאו לשר החינוך נפתלי בנט בבקשה שידחה את יום החופש במערכת החינוך, מראשון לשני, כך שהחבר'ה הצעירים ידליקו את מדורות המנגל ביום ראשון, ולא במוצ"ש. יפה. בנט נענה לבקשה. גם יפה. הערכה שלי, מדורות יהיו גם במוצ"ש, וגם בראשון. מהדרין במצווה ובמרשמלו. גם בסדר. אז יכול להיות שבכך 'הצילו' חילולי שבת באי אלו מקומות. אלא, שחילול השבת הגדול ביותר, עקב הדלקות ל"ג בעומר, צפוי להיות (על-סמך הניסיון) דווקא במירון, אליה עולים מדי שנה להדלקה כחצי מיליון איש. חרדים, אבל לא רק. אני מוכן לתת קרדיט לכל ההמונים האלה, שיצפינו מירונה, שגם אם יהיו שם כל השבת בציפייה דרוכה לשלושה הכוכבים הראשונים של מוצ"ש, יקפידו על כל סעיף בשולחן ערוך (למרות שברור שלא זו התמונה שם), כדי שלא תצא מצוות (?) ההדלקה בעבירה. אך מה עם אלפי השוטרים וכוחות ההצלה שחייבים להיערך מבעוד מועד להתקהלות כה גדולה של אנשים ועוד במקום כה צפוף? ומה עם נהגי התחבורה הציבורית, 'סתם' סוחרים שבונים על היום הזה ונערכים לכבוש חלקות קרקע פנויות שם להציע מרכולתם? 

גילוי נאות: המארגנים באמת עושים מאמצים שלא ייגרמו חילולי שבת. למשל. הודיעו כי שערי הכניסה למירון יהיו סגורים עד לצאת השבת במוצ"ש, המשטרה וכן המאבטחים האזרחיים שנשכרים בידי המרכז הארצי למקומות קדושים יימנעו מחילולי שבת (למשל, יעסיקו לא יהודים), מתחם האירוע יהיה מוכן במלואו כבר ביום חמישי וההדלקה עצמה תהיה רק במוצ"ש בחצות, די זמן (לדעת המארגנים) לכוחות הביטחון להגיע, ועוד.
ובכל זאת, ובהתבסס על העבר, ב'שורה התחתונה', ההדלקה הרשמית במוצ"ש במירון תגרום לחילולי שבת. וכולם יודעים זאת. אלפי שוטרים ואנשי אבטחה והצלה – רבים מהם יהיו נאלצים להיות שם כבר בשבת, בה ישהו במקום רבבות. 
אז מה? לבטל את ל"ג בעומר? לבטל מנהג כה מושרש שיסודותיו בקבלה? – מי יעז, למי יש כוח לזה, ומי ישמע בכלל. ובכל זאת, לענ"ד, יש לפחות גורם אחד, שכן צריך ליטול יוזמה, מהפכנית אמנם, ולקרוא שלפחות את ההדלקה המרכזית, בו אותו גורם ממלכתי שותף, ואף מממן, ואף מכבד את האירוע בהשתתפותו – שאותו אירוע יהיה, אתם יודעים מה?, ביום ראשון בצהריים. כוונתי לרבנות הראשית לישראל ולמשרד הדתות. הרי הם בוודאי הראשונים להתריע מפני חילולי שבת המוניים, לכאוב אותם וגם ראשונים (אולי שניים, אחרי התקשורת והפוליטיקאים החרדיים) לצעוק על כל משחן של הרכבת שהועבר בשבת, שלא לדבר על רמיסת השבת בפרהסייה (חוק העזר בת"א?), והנה כאן, בראש פתוח הולכים לאירוע הדלקה במוצ"ש, ואף ממנים את חלקו, בידיעה ברורה שסביב כל העניין הזה יהיו רבים שייאלצו לחלל שבת. אז לא נכון לחשוב מחוץ לקופסא? אז אולי במקום לבקש לדחות את יום החופש בבתי הספר, (למה רק לדחות, בנינו – מי בכלל צריך חופש מבית ספר בל"ג בעומר, חוץ מהמורים, מכוח ההסכמים הדרקונים שהוועדים שלהם חתמו מול המדינה לפני עשרות שנים?) הייתה פונה הרבנות הראשית לכל חצרות האדמו"רים/ רבנים שמרכזים כוחות לקראת ההדלקה במירון (וכולם ידועים ומוכרים שם. במשרד הדתות נערכו מספר פגישות תיאום עם כולם בחודשיים האחרונים, וגם עשרות מיליוני שקלים מתקציב המשרד יופנו לשם),  בדרישה/בקשה לדחות את ההדלקה, לפחות הרשמית, ליום ראשון אחה"צ (עוד לפני השקיעה), או אפילו בערב , ובכך למנוע החטאת הרבים?. אתם יודעים מה? משרד הדתות היה יכול להתנות העברת המיליונים בכך שההדלקה תידחה. הדלקת המדורה במירון הפכה למנהג שאין להמעיט בחשיבותו לרבים רבים מתוכנו. אבל מה קודם? – שמירת השבת או הדלקה דווקא עם צאת השבת או קצת לאחר מכן? אפילו ימי צום ש'נופלים' בשבת – דוחים (למעט כיפור, כמובן). אני יודע, יהיו חוכמולוגים שיאמרו: נסתדר לבד, לא צריך שישמרו עלינו, לא צריך אלפי שוטרים, לא צריך אמבולנסים. שטויות, לא רציני. צריך גם צריך. עובדה – בדיעבד נשמע כמה ידיהם של אלה היו מלאות עבודה. ובהיקפים שכאלה, אין סיכוי שהשבת של אותם אלפים אנשי ביטחון ובריאות תהיה שבת כהלכתה, אם האירוע הגדול יתרחש במוצאי שבת. 

עכשיו, תגידו – מה אתה 'חופר', מניין הביטחון שיהיה חילול שבת במירון?

 אז הנה, נתלה אני בחלונות גבוהים.  רב המשטרה, נצ"מ הרב רמי ברכיהו, בריאיון  למימרן ברדיו קול-חי אמר בהאי לישנא: " אין מנוס מחילולי שבת במירון בל"ג בעומר. רק אם ידחו את כל ההילולה וההדלקות ליום ראשון, אפשר להימנע מכך. חילולי השבת שיהיו נועדו לשמירה על נפשות האלפים, יש סכנות בטיחותיות וביטחוניות. זה לא קשור לחסידות באיאן, ושלא יפילו עליהם את כל הסיפור. זה קשור לעצם עלייתם של עשרות אלפי איש... לא ניתן להפעיל את כל מערך האבטחה ע"י שוטרים שאינם יהודיים. שוטרים שומרי שבת יוכלו להגיע למירון ביום שישי ולקבל אש"ל עד לתחילת המשמרת". אז הבנתם את זה, או שאולי גם על רב המשטרה אינכם סומכים?.

וברשותכם – נקודה נוספת. נוכח כל כך הרבה סערות בנושאי דת-מדינה, אולי דחייה של ההדלקה, רק כדי למנוע חילולי שבת, תהיה כמאה עדים על כך שהדוסים 'נאה דורש ונאה מקיים', ו'מרחיקים את האדם מעבירה' גם כשזה נוגע להם, לא נוח להם ומשנה אצלם (כמעט) סדרי בראשית. אולי בפעם הבאה שיבואו בדרישות לכלל, לא יוכלו לאמר להם 'טול קורה'.
ואולי נכון לעשות גזירה שווה. ראייה צרה זו: אני לא אחלל שבת, מה יעשו אחרים – זו הבעיה שלהם, משקפת לטעמי התנהלות הנבחרים/הפוליטיקאים החרדיים (לא כולם) בסוגיות רבות בענייני דת-מדינה. כרגע על הפרק סוגיית המרכולים בשבת בתל אביב. הגיע הזמן שכולם יפנימו כי גם אם אתה כוח מהותי בקואליציה, לא את הכל תוכל להשיג. תהיה חייב להשאיר משהו גם לאחרים. שכל ישר והפנמה כי "לא עליך המלאכה לגמור" – הכרח שינחו את הקברניטים. לפוליטיקאים החרדיים לא התאים לאמץ את אמנת מדן-גביזון? הם יקבלו את חוק העזר העירוני בת"א (ובעקבותיו אחרים) דרך בג"ץ. וכידוע, סוגיות נוספות בענייני דת-מדינה נידונות בבג"ץ. העדר האומץ הרבני והפוליטי להסדיר את מעמדה של השבת בישראל, ושאר סוגיות 'דתיות', מתוך הבנה שבמדינה דמוקרטית (ויהודית) לא ניתן ל'כפות עליו הר כגיגית', יזמנו עלינו כרסום נוסף בסטאטוס-קוו הדתי, שכבר מזמן איננו סטאטוס-קוו, ובטח שאינו קדוש. 
בלי ההתנחלויות?

הממשלה אישררה ביום ראשון את ההסכם עם ממשלת סין על הגעתם ארצה של אלפי פועלי בניין סינים. הקטע המעניין הוא שהסינים הסכימו לחתום רק לאחר שממשלת ישראל הסכימה לתנאי סיני, שהעובדים הסינים לא יעבדו מעבר לקו הירוק. ממשלת ישראל, בראשות נתניהו – חותמת על תנאי שכזה? לא בדיוק מתיישב עם המאבק ב-בי.די.אס ובמחרימי מוצרים המיוצרים ב'שטחים'. רגע, אולי יש מצבים שצרכים/מציאות חזקה יותר ממאוויים ומהשקפות-עולם? יש שתי אפשרויות נוספות. האחת – הממשלה באמת לא מתכוונת לבנות הרבה ביו"ש, שתיים – יסבירו לסינים שברוכין זה פאתי פתח תקווה.

**

לא כשר

הרב אברהם יוסף, רב העיר חולון, הורשע השבוע ע"י בימ"ש השלום בתל-אביב, בכך שפעל בניגוד עניינים בתחום הכשרות, ניצל את מעמדו הרם  וניתב בעלי עסקים לממכר בשר לשכור את שירותי בד"ץ בית יוסף, גוף השגחת כשרות בבעלות משפחתו, תוך שהוא מפלה לרעה גופי כשרות אחרים, בד"צים גם הם. כזכור, אין זה מקרה ראשון של הרשעה בבית משפט בנושא זה. אז אח"כ, כשבג"ץ יכפה הפרטת הכשרות, או כשמבקר המדינה יוציא דו"ח קטלני בנושא הכשרות, אל תמהרו לתקוף אותם ולהאשימם ברדיפה אחר כל מה שמזכיר את הדת. הם לא פועלים בחלל ריק.
**
מריח לא טוב

בחור טוב שר הבריאות הרב יעקב ליצמן. כיהודי חרדי טוב הוא גם מלקט מצוות. ביקור חולים היא אחת מהן. אבל קשה להגיד עליו שיש לו מה שנקרא 'טאקט'. קראתם על אחד, אליעזר ברלנד? כן, זה שהנהיג איזו קהילה חרדית (ויש אומרים גם קצת תמהונית) ביבניאל? זה שהורשע, ע"ס הודאתו, שהתעסק עם נשים חרדיות מהקהילה שלו? אז האיש הזה שוחרר באחרונה מהכלא, בעיקר עקב מצבו הרפואי, ומי היה בין הראשונים לבקרו? השר-הרב ליצמן. הוא לא חשב לרגע מה ירגישו אותן נשים שהוטרדו מינית בידי 'רבם', כשיקראו ששר הבריאות, כבוד הרב, בא לבקר את המטריד. גם אם ברנלד פרע חובו לחברה, עדיין אין זה אומר שצריך וראוי לכרכר סביבו ולחלוק לו כבוד. ממש לא.

**

תפקיד הרב

כמה לא מפתיע. נפתלי בנט נבחר שוב לראש 'הבית היהודי'. אני מסתכן לכתוב זאת ביום שני, שלושה ימים לפני יום הבחירות, חמישי. (ואם טעיתי – אוכל את הכובע, כפי שהתחייב בזמנו בעניין אחר  יוסי שריד ז"ל ). מסתבר, ששוב ברכות של רבנים לא תמיד עובדות. 

ראש ישיבת עטרת ירושלים ורב הישוב בית אל, הרב שלמה אבינר, הביע בסרטון שהגיע לידי אתר 'סרוגים' תמיכה ביונתן ברונסקי בבחירות לראשות מפלגת הבית היהודי. במה זכה ברונסקי לתמיכה זו? .
הרב אבינר: "אני מכיר את יונתן ברנסקי הרבה שנים, יש לו שתי מעלות א' הוא אדם שומר תורה ומצוות ירא שמיים, יותר מתאים למה שתמיד המפלגה הדתית לאומית ייצגה.

דבר שני הוא עובד בשותפות עם אחרים, הוא מתייעץ, הוא משתף, גם זו מידה טובה שתמיד הייתה במפלגה דתית לאומית." עם רבנים, כמובן. ואני רק שואל: ולמי ששכח, לקראת הבחירות האחרונות קרא הרב אבינר לתמוך במפלגת 'ביחד' של אלי ישי (היכן היא היום?) ולקראת המפקד האחרון של 'הבית היהודי' פרסם הרב אבינר תשובה לפיה אין צורך להתפקד ל'בית היהודי', שכן  "לפי מביני דבר, במצב העכשווי זה לא יועיל, לכן את הכסף לתת לצדקה". למה כבוד הרב  לא אמר זאת לברונסקי? ובכלל, בשביל מה ראש ישיבה ורב יישוב צריך להכניס עצמו לפוליטיקה קטנה? ואולי הטעות היא שלנו, שאנחנו מתייחסים לדבר?
"התפיסה של 'הכל או לא כלום' מביאה בד"כ ל'לא כלום"
הרב יובל שרלו: כאשר מדובר בקירוב הרוחני של עם ישראל לשבת – הוא לא עובר דרך החוק והבג"ץ, אלא דרך פתיחת הלבבות והבתים, התעוררות רוחנית ותרבותית גדולה, וזהו המגרש בו עלינו הרבנים ושאר נשות ואנשי הרוח לפעול.
הרב יובל שרלו

ראש ישיבת ההסדר 'אורות שאול', כפר בתיה, רעננה
ואלה העקרונות הקצרים לסוגיית מקומות המסחר הפתוחים בשבת:

א. יום השבת מאופיין כיום שבו שובתים גם ממסחר. הדבר חיוני גם בשל המשמעות האמונית שבו, וגם בשל המשמעות הסוציאלית שבו. אלה שני הנוסחים המופיעים בעשרת הדיברות – זה העוסק בזיכרון בריאת העולם וזה העוסק בזיכרון עבדות מצרים. חשוב לחברה הישראלית לשמור את זהותה המתייחסת לאופיו של יום השבת.

ב. העובדה שזו תפישת העולם שאדם מאמין בה, אינה גורמת לכך שאחרים מאמינים בה. כל עוד לא נבין את העובדה הזו, לא נוכל להתקדם. מאידך גיסא, גם המדברים תדיר בשם "שלטון החוק" לוקים בצביעות גדולה, שכן אין הם אוכפים את החוקים הקיימים שאינם מתאימים לתפישת עולמם (וזאת בלי להביע דעה על החוק עצמו).
ג. השגת היעד הזה אינה עוברת דרך חקיקה אגרסיבית. לשלילת החקיקה האגרסיבית יש סיבות רבות: כלל לא ברור שיש לה ערך דתי; היא לא יעילה, והחוקים לא נאכפים; היא יוצרת אווירת אנטי ודווקא, וקשה להצביע על יהודי אחד ששמר שבת בגללה; היא פוגעת בזכויות אדם לבחור את דרכם.

ד. הדרך הטובה ביותר היא להגיע להסכמות בשפה דיאלוגית, ובהתחשבות מרבית. זה לוקח יותר זמן, אבל זו הדרך הנכונה. גם מבחינה פוליטית, התפישה של "הכל או לא כלום" מביאה בדרך כלל לעמדה של "לא כלום".

ה. חקיקה מינימליסטית מאוד הכרחית, כי היא מעצבת רשות רבים בצורה מסוימת; כי היא מגינה על נפגעים שונים (כגון סוחרים המבקשים לשבות); כי היא חלק מהדרכים בהם מקיימים דיון ציבורי והכרעה בו. מדינה יהודית מחייבת התייחסות מיוחדת ליום השבת ברשות הרבים הציבורית, אך כאמור – זו צריכה להיות קיימת, אך מינימליסטית.

ו. [במקרה דנן, בג"ץ צודק בביקורתו על המדינה ועל התחמקותה מעיסוק בנושא; בג"ץ לא צודק בכך שהוא צריך לתפוס את מקומה של המדינה; בג"ץ צודק בכך שמבחינה מנהלית – חוקי העזר בתל אביב קיימים, כי הם לא בוטלו; בג"ץ אינו צודק שמדובר בנושא מנהלי בלבד, כי אם מדובר בנושא זהותי, שיש לו משמעויות מנהלתיות. כואב לי כי בדיון הציבורי מוטחות בבג"ץ האשמות בלי להתייחס לנימוקי פסק הדין, ומאידך – שזו הדרך בה מוכרעות מחלוקות זהות במדינת ישראל].
ז. הדרך העיקרית להביא את השבת לרשות הרבים הציבורית אינה עוברת אפוא דרך חקיקה מינימליסטית. היא עוברת דרך בחירתם החופשית של בני אדם. עובדה זו מטילה על העולם הדתי לפעול בדרכים אחרות לחלוטין לקירוב עם ישראל ליום השבת – דרכים רוחניות, שתגרומנה לאנשים לבחור בשמירת שבת ונאמנות לה, על שני יסודותיה: האמוני והחברתי.

ח. מה המסקנה שלי מה"סיבוב הנוכחי" של שאלות דת ומדינה ? חלומי הוא ששבת תישמר במלואה ברשות הרבים הציבורית של מדינת ישראל, אך שהדבר יקרה בשל בחירתם של אנשים לעשות כך. המסחר ייפסק והחנויות תיסגרנה, כאשר אכן רוב היהודים יבחרו שלא לעבוד בשבת ולא לסחור בשבת, אלא להקדיש את יום השבת למטרות שלשמה נועדה, ולזכות בהזדמנות הגדולה של שביתה קדושה. כדי להגיע לשם צריך להקדיש עבודה רוחנית גדולה, ולא לברוח אל הכוחנות הפוליטית והמשפטית.

ט. יכריעו אפוא הפוליטיקאים את אשר יכריע, ויפעלו בדרך שלהם. אני מציע להם לא להיות אגרסיביים  אלא להגיע להסכמות מינימליסטיות, בשל הנימוקים שהובאו לעיל, אבל הם מבינים בפוליטיקה יותר ממני. אולם כאשר מדובר בקירוב הרוחני של עם ישראל לשבת – הוא לא עובר דרך החוק והבג"ץ, אלא דרך פתיחת הלבבות והבתים, התעוררות רוחנית ותרבותית גדולה, וזהו המגרש בו עלינו הרבנים ושאר נשות ואנשי הרוח לפעול.
(מתוך דף הפייסבוק של הרב שרלו)
מה יציל את הבית שלי? 

רונן לוביץ

שלא כדרכה פותחת התורה את פרשת נגעי בתים באמירה: "כִּי תָבֹאוּ אֶל אֶרֶץ כְּנַעַן", בעוד שבדרך כלל נאמר "כי תבואו אל הארץ”. השם "ארץ כנען" התפרש על-ידי מלומדים שונים במובן של ארץ הארגמן, או ארץ הסוחרים. ברם, יש המפרשים שמקור השם "כנען" במילה כניעה. בארץ כנען עם ישראל אמור להרגיש כניעה לפני בורא עולם שנתן לו את הארץ. תודעת היושבים בארץ צריכה להיות שזו "ארץ אֲשֶׁר אֲנִי נֹתֵן לָכֶם לַאֲחֻזָּה" – לא ארץ שכבשנו באמצעות כוחנו ועוצם ידינו, ולא ארץ שירשנו בגין זכויותינו הרבות. נגע הצרעת ניתן לדברי הפסוק "בבית ארץ אחוזתכם" – הנגע פוגע כשאנשים מייחסים את האחוזה לעצמם, מתוך הרגשה של בעלות גמורה, ושוכחים שהיא מתת א-לוהים (ראו כלי יקר, ויקרא יד, לד). 

מה שיציל את הבית שלנו מנגעים היא המודעות לכך שהוא לא לגמרי שלנו. ל-ה' הארץ ומלואה, והבית הוא שלנו על תנאי ובערבון מוגבל. הוא שלנו כשאנו מרגישים בו כניעה, ולא החשבה עצמית מופרזת, כך בבית האישי, וכך בבית הלאומי. ההיסטוריה של מדינת ישראל אכן מלמדת שהכישלונות הגרועים ביותר שחווינו היו כרוכים בעודף ביטחון עצמי, בשאננות וביוהרה של מנהיגים. 

ההבנה שקיומנו בארץ מותנה בדרישה להתנהלות כנועה לפני ה', עשויה להסביר מדוע קיום זה מאותגר באופן מתמיד על ידי אויבים שונים, ובניגוד לעמים אחרים, הוא לא מצליח להפוך בשום שלב למובן מאליו. נולדנו ונועדנו לחיות בארץ בה עלינו להתהלך בחשש מתמיד, איננו יכולים לצבור ביטחון מלא וליהנות מיציבות בת-קיימא. אפשר שגם זה הוא חלק מהרעיון שבשורה היא לעם ישראל שנגעים באים עליהם (ספרא עה). הנגעים מהווים תזכורות ואותות אזהרה מפני אשליות של איתנות ועוצמה. 
יחד עם זאת יש להיזהר מלהצביע על נגעים בבית הלאומי שלנו. פרשת נגעי בתים מלמדת שלא על נקלה מכריזים על בית שהוא נגוע. בעל הבית החשוד לא אומר לכהן שיש נגע בביתו, אלא "כְּנֶגַע נִרְאָה לִי בַּבָּיִת". יש שפירש את השימוש בכף הדמיון כנובע מרצון להתרחק מדבר שקר (מהר"ל, גור אריה), ויש שפירש זאת כביטוי של דרך ארץ בבחינת "למד לשונך לומר איני יודע" (ר' אליהו מזרחי על רש"י). אולם נראה שיש באמירה "כְּנֶגַע" גם זהירות מהדבקת תווית של בית נגוע, שכן כל בית מוחזק כטהור עד שיוכח אחרת. יתרה מזו, תיוג בית כנגוע עלול להיות גם כנבואה המגשימה את עצמה. אם יאמר אדם "נגע נראה לי", הוא פותח בכך פה לשטן (ראו תוספות יו"ט למשנה נגעים, יב, ה)

גם הכהן שמוסמך לקבוע כי הבית נגוע, יכול להגיע למסקנה זו רק אחרי תהליך בן כמה שלבים: פינוי הבית, ראיית "שְׁקַעֲרוּרֹת יְרַקְרַקֹּת אוֹ אֲדַמְדַּמֹּת וּמַרְאֵיהֶן שָׁפָל מִן הַקִּיר", ביצוע הסגר של הבית לשבעה ימים, בדיקה ביום השביעי המגלה כי "פָּשָׂה הַנֶּגַע בְּקִירֹת הַבָּיִת", חילוץ האבָנִים אֲשֶׁר בָּהֵן הַנָּגַע, גילוח שכבה חיצונית דקה, החלפת האבנים שחולצו באבנים אחרות, החלפת העפר שגולח בעפר חדש, ואחר כל זאת המתנה נוספת של שבעה ימים. רק "אִם יָשׁוּב הַנֶּגַע וּפָרַח בַּבַּיִת" אחרי שפונה ונוקה, גולח וחודש, רק אז יקבע הכהן כי "צָרַעַת מַמְאֶרֶת הִוא בַּבַּיִת טָמֵא הוּא", ואין מנוס מלהוציא לו צו הריסה.

דומה שמתוך פרשת נגעי הבתים עולה קריאה גדולה להיזהר מחריצת דין שלילית על בתי ארצנו ועל יושביהם. ברובד הראשון יש להיזהר במציאת נגעים משפטיים שמובילים להרס בתים ויישובים. אפשר בקלות להרוס, אך קשה מאוד לבנות. שוב ושוב אנו עדים לכך שתכניות להריסת יישובים בוצעו במיומנות, אך תכניות לבנייה מתעכבות זמן רב.

ברובד נוסף פרשה זו רומזת לכך שיש להיזהר במתיחת ביקורת שלילית על כל מה שבנינו בבית ארץ אחוזתנו.  יש לחשוב פעמיים, ואף לשבת שבעה נקיים לפני שחורצים דין שלילי על בתים: בתי המשפט, בית המחוקקים, בתי חולים ובתי ספר. לא ממהרים "לעלות עם דחפור די-9 על בית המשפט העליון", ולא מגזימים בתיאור הליקויים בהתנהלות צה"ל. זכינו לעצמאות הנכספת בבית ארץ אחוזתנו, וקיומה דורש מאתנו להביט בבתיו ובתושביו בעין טובה, במבט שאינו מחפש נגעים רעים, אלא חותר למגעים חיוביים.

"וביום השמיני יימול בשר עורלתו"
ישי אילן

מצוות ברית המילה הייתה מאז ומעולם אחת המצוות היחידות שנשמרו בכל הדורות, גם על ידי מי שאינו מקפיד על קלה כבחמורה. יהודים בכל הדורות אף היו מוכנים למסור עליה את הנפש, אף שמדובר במצוות עשה שניתנת להשלים ובוודאי שמצד הדין (אלא בשעת השמד מדין "אפילו על ערקתא דמסנא" ) אינה משלוש המצוות שעליהן יש למסור את הנפש. 
במה זכתה לכך?
ראשית, מדובר במצווה הראשונה שניתנה לעם ישראל בהסטוריה. אולם עדיין זו אינה סיבה שנותנת מענה כאמור. ייתכן שהתשובה יכולה להינתן אם נעשה שימוש בהשוואה הקלאסית שבין חג הפסח לבין ברית המילה. בשתי המצוות האלה מדובר על כריתת ברית של האדם עם אלוקיו. בברית המילה כיחיד ובפסח זכרון לכריתת הברית של ה' עם עמו. לא מן הנמנע שהרצון לשמירת הברית  - גם בברית המילה וגם בפסח, הוא רצון חזק בנשמתו של כל יהודי, אף ללא קשר לשאלה עד כמה הוא מקפיד על תרי"ג מצוות, ובוודאי תחושת החשיבות שבברית המילה ואף מצד ראיתם של הגויים מתקופת היוונים ואילך, מדובר במצווה שנתפסה אף בעיניהם כמצווה המסמלת את העם היהודי ואם יצליחו לגזור על קיומה יביאו עליו כליה – לכל הפחות רוחנית.      
הווה אומר, הרצון העז בשמירת הברית שבין האדם לאלוקיו, הביא לכך שהמצווה הזו שרדה אצל כל יהודי ובכל דוד ודור, בדיוק כפי שגם היום אחוז המשפחות החוגגות את ליל הסדר, גדול עשרת מונים מאלו המצהירות על עצמן כ"דתיות".
ניתן את הדעת גם לקשר שבין פרשיה זו להפטרה  - הן של תזריע והן של מצורע. המסר העיקרי מסיפורו של נעמן הוא הערך העצום של קידוש ה' לעומת המחיר הכבד של חילול ה'. גם בהפטרת מצורע ( וארבעה אנשים היו מצורעים") אנו עדים לנצחון צבאי יוצא דופן – נסי לחלוטין שכל עניינו החזרת האמונה בה' – לפי נבואת הנביא – מעשה שאף הוא אמור להביא לקידוש ה' ומי שלגלג על הנביא וביזה וחילל את שם ה' (שלישו של יהורם) נענש.
הימים בהם אנו נמצאים  - ימי הלאום – בין יום השואה ליום הזיכרון ויום העצמאות, ניחנו בדיוק בכל המרכיבים הללו. בין יום השואה, שמהווה לכאורה חילול ה' נורא מעת שככה נעשה לעם ה', לבין יום העצמאות שמסמל קידוש ה' שאין גדול ממנו בשוב ה' את שיבת ציון – לכאורה לא יכול להיות שום קו מחבר. שיא השיאים של חילול ה' לעומת שיא השיאים של קידוש ה'. אלא שכמדומני מצוות הברית שאותה הזכרתי מאפשרת ללמוד בצורה שונה.
המשנה בפרקי אבות אומרת "כל המחלל שם שמיים בסתר נפרעין ממנו בגלוי". ניתן אולי לומר גם הפוך, כי גם כל המקדש שם שמיים בסתר – משלמים שכרו בגלוי. כלפי מה הדברים אמורים? גם בימי האפלה הנוראים ביותר של השואה האיומה היו יהודים שעשו מאמצים על-אנושיים לקיום מצוות, ובכלל זה מצוות ברית מילה בסתר ובהיחבא, אף בתנאים הקשים ביותר. בכך המשיכו את דרכם של מקדשי ה' מימי המכבים כשושלת אחת ארוכה בלתי נפסקת של מסירות נפש על קידוש ה' במצוות הברית. אולי ניתן לומר כי פירעון קידוש ה' זה היה בגלוי – עת קמה המדינה כמה שנים אחר כך  - קידוש ה' הגדול ביותר בדורות האחרונים.
יהיו דברי אלו זכרון למקדשי ה' בשואה ובמלחמות ישראל כאחד ויתקיים בנו "וניקיתי דמם לא ניקיתי וה' שוכן בציון" – "ויהודה לעולם תשב וירושלים לדור ודור" .  
חתן עוד היום בנוב
חיים אקשטיין
מלבד בשעת סיום תפילת מוסף של שמחת תורה, כשהיה לבו שמח על שיצא בשלום ממלאכת הקודש של מועדי תשרי, לא היה נצפה ישורון הגבאי כשהוא שמח. כך היא דרכן של גבאים, שתמיד טרודים הם בעליות וכיבודים. אף על פי כן, באותה תפילת ערבית של ליל יום העצמאות, הכל הכירו בישורון שפניו טרודות יותר מן הרגיל. 
אף שהכירו בו שהוא טרוד, מכל מקום הם עצמם הלא שמחים היו. משום כך לא שאל איש מפני מה טרוד הגבאי, ואף ר' יעקב כהן לא היה שואל דבר. היה החזן עידן בן־חורין מתפלל לפני העמוד, בניגון שהיה ספק נעימת ימים נוראים, ספק נעימת יום טוב, ספק טעמים של מגילת אסתר, אך ידי חובת מה שכתוב בסידור "נעימה חגיגית" יצא. ור' יעקב לא נתקנא בש"ץ זה, ואף כשתקע הרב בשופר לא היה בלבו עליו כלום. הלא ידע כי מחר יקבל מפטיר של יום העצמאות.
כאן צריכים אנו לספר בשבחו של ר' יעקב כהן, שבעל תוקע גדול היה לפנים. משהלך וכהה קול תקיעתו, נמנו ראשי הקהילה לפני ב' או ג' שנים ופייסוהו, וזה תנאי שהתנו עמו: בשופר לא יתקע עוד, אך בכל כיבוד אחר בחגים ובמועדים לו משפט הבכורה. היה ר' יעקב מתכבד להיות חתן בראשית בשמחת תורה, ומדליק נר ראשון בחנוכה, ובכל מועד אחר היה עובר לפני העמוד, או לכל הפחות אוחז בספר התורה המיוחד לאותו מועד. ולא היתה עינו צרה, שהרי היו הקהל אומרים לו שכוייח, ומאי נפקא מינה בין שכוייח של תקיעה לשכוייח של ספר תורה שני? כיון שהגיע יום העצמאות של אותה שנה שהתנו עמו, לא היו מוצאין מה לכבד אותו. נמנו וגמרו שיהא קורא מפטיר של יום העצמאות, ולא זו בלבד אלא שהיו קורין אותו חתן "עוד היום". 
עד שאנו מאריכין בספור שבחו של ר' יעקב, כבר נסתיימה התפילה. כיון שיצאו רוב צבור, ניגש ישורון לר' יעקב ולחש על אזנו: אשריך רבי יעקב שמזרע אהרן אתה, לכשיבנה בית המקדש תתכבד בזביחת זבח תודה ביום העצמאות. הוסיף ישורון ואמר, הלא השנה חל יום העצמאות להיות ביום חמישי בשבת. ולא היה ר' יעקב יודע מה הוא אומר. נאנח ישורון ואמר: מחר לא תעבור לפני העמוד בהפטרת "עוד היום", שהלא קריאת התורה מחר, וכהן אתה, וישראל העולה שלישי הוא המפטיר.
נשתתק ר' יעקב רגע, ואחר כן דומה היה שזיקוקין די נור יוצאים מאפו. היה צווח ומטיח דברים בישורון, וטוען שאין להפטרת עוד היום דין מפטיר, וישורון שב וטוען כנגדו שאם אין זה מפטיר אין בו כל חשיבות ונמצאו כל דבריו בטלין. שמע הרב זעקתם, נגש והניח ידו על כתף ר' יעקב, ואמר לו: הפטרה שאתה מבקש לקרוא מה כתוב בה, וגר זאב עם כבש ונמר עם גדי ירבץ. ועוד כתוב בה: כי מלאה הארץ דעה את ד', על כן קום התהלך בארץ, נשום אווירא דארץ ישראל שמחכים, אז ישוב אפך ותתנחם.
***
לילה כיום האיר. היו הפנסים מבהיקים בזיוום, וישראל קדושים מתהלכים בחוצות העיר, איש אינו מרע ואינו משחית. פנה ר' יעקב לרחוב צדדי, להתרחק מן הצבור ולא לשמוע שאונו. שתיים בקש ורק אחת עלתה בידו, שקולות מן הבימה כבר לא שמע, ועדיין לא פרש מן הצבור שהיו ממלאים את כל הרחובות. מכל מקום, שגרת הרחוב לא נסתלקה לצדדין, אלא עמדה על מקומה, ורק הפנסים הצבעוניים היו מאירים אותה באור אחר. את התמרורים המכוונים את הבריות, את השלטים הנוצצים בלשון הקודש, את מלך הפלאפל כשר למהדרין הנחה לחיילים, את עגלות הילדים.
והרוח הולך וחזק, רוח גבורה, מנופפת בדגלים שבין עמודי התאורה. דגל אחד נתק מאחד החלונות ופרח באוויר. אז שמע ר' יעקב קול קורא: צדיק, אתה יכול לבוא שנייה.
נזכר ר' יעקב בימים ראשונים, כאשר היה בעל תוקע, והיו קורין אותו הצדיק שתוקע בשופר. אמר בלבו, שמא שוב יש מי שקורא לי צדיק.
הרים ר' יעקב ראשו וראה אדם לפניו. ראשו גלוי, חולצתו ומכנסיו קצרים, גופו בריא וחזק והוא עומד מול העמוד בפינת הרחוב. חזר האיש ואמר: צדיק, בוא תעשה מצוה.
הדבר יצא מפיו ופני ר' יעקב האירו. שאל אותו: איזו מצוה היא זו?
נשא האיש עיניו כלפי מעלה ואמר: הדגל שלי תקוע שם למעלה, חייב להוריד אותו עוד היום.
אמר ר' יעקב: והיאך מבקש אתה להורידו?
אמר לו: תעמוד פה לפני העמוד, תושיט ידיים קדימה ואני אטפס עליהן. 
שאל ר' יעקב: ולא יאונה לי רע, הלא תישברנה ידיי?
אמר לו: בספר תורה.
תהה ר' יעקב כיצד יעזור לו ספר תורה, ועוד הקשה מאימתי מוליכין ספר תורה אצל הרחוב. נזרקה בלבו משנה במסכת מגילה: בני העיר שמכרו רחובה של עיר – לוקחין בדמיו בית הכנסת, והיינו מפני שגדולה קדושת הרחוב מקדושת בית הכנסת. טפס ועלה האיש על ידי ר' יעקב, ור' יעקב עומד לפני העמוד ואוחז ברגלו. היה המשא כבד כספר תורה של מפטיר, והיה כוחו תש ומחשבותיו מתבלבלות. שב והזכיר לעצמו מה שאמר לו הלה: תעשה מצוה, עוד היום, לפני העמוד, תחזיק ברגל, ספר תורה.
מיד באה בלבו מחשבה אחרת: הנה אני עובר לפני העמוד, ועושה מצוה, שיש בה מכבוד תורה וכבוד הרגל. ואף שאין אני יודע איזו מצוה היא זו, אין בכך ולא כלום, ובלבד שהיא לפני העמוד. נתיישבה דעתו.
עד שהוא מיישב את דעתו, כבר הניף האיש ידו והסיר את הדגל אשר היה תקוע בשלט של רחוב הנביאים אשר בראש העמוד. ירד וחזר למכוניתו. לפתע עצר, פנה לר' יעקב ואמר לו: שכוייח, חג שמח.
(מתוך הספר: "ולתפארת מדינת ישראל", הוצאת דברי שיר)
ד"ר חזות גבריאל
עצמאות, כמה פשוט!
אפילו על ההגדרה חלוקות הדעות. יום העצמאות? חג העצמאות? או עצמאות סתם. יש שיאמרו סתם יום של חול, ויש, מעטים אמנם, שיאמרו יום שחור. יש שיאמרו הלל בליל וביום ויש שיאמרו רק ביום. יש שיאמרו עם ברכה ויש בלא ברכה. ומה עושים עמך ישראל? מניפים, ממנגלים ומטיילים. המחמירים אף מכים בפטיש. מתברר כי חושיו הבריאים של העם היושב בציון חזקים יותר מכל ויכוח פילוסופי או הלכתי. היהודי הממוצע אינו מלקה את עצמו בדיונים ובחיבוטי נפש. לדידו, זכינו לעצמאות מדינית באופן פלאי ויש לשמוח בשל כך באופן הפשוט ביותר של המילה. וכבר קבעו חכמינו ש"אין שמחה בלא אכילה ושתיה" (בבלי, מועד קטן, ט ע"א).

כפיות טובה, אטימות לב, ועצימת עיניים עומדים כגורמים רבי עוצמה המלווים בדיונים למדניים ומפולפלים אחר המתייחסים ליום זה כאל יום רגיל ולא כאל יום השמחה הגדול ביותר של עם ישראל מאז ומעולם. 
מי ששואלים, בשביל מה צריך מדינה בכלל, הם בד"כ חלק מאנשי התורה!!  מי שחי את המדינה בכל רמ"ח איבריו ושס"ה גידיו ביום יום, אינו מגיע אפילו ל'הוא אמינא' בשאלות מסוג זה. הוא יכעס, הוא יקטר ואולי אף יאיים בעזיבה. אלו הם ההוכחות הטובות ביותר לכך כי הוא מצפה ממדינתנו להיות מדינה אידיאלית. הוא אינו שואל למה צריך מדינה, אלא מה לעשות כדי לרוממה?
גדול הנביאים טען - רטן כלפי שמיא: " והן לא יאמינו לי ולא ישמעו בקולי כי יאמרו לא נראה אליך ד' ". הוא כמובן לקה בשל כך ( בבלי שבת, צז ע"א). ודוק, משה דיבר על האפשרות שלא יאמינו לו, ולא לקב"ה. מדוע? כי במסורת שלהם לא כך צריך הגואל להיראות ולדבר. משה הגואל, לבוש ומדבר כמצרי, גדל בבית פרעה, עוסק בחוכמות חיצוניות, ובשל כך גם בנות יתרו חשבוהו למצרי. הנצי"ב מרחיב את הדיבור על כך ואומר כי משה רבנו עצמו חשב כי הגאולה אינה יכולה לבוא על ידי אדם הנראה כ'חילוני'. רק לאחר שנענש הוא הבין מה שאנו היום יודעים בבטחה. אין אנו יכולים לנהל את הגאולה עבור הקב"ה. "כי לא מחשבותיי מחשבותיכם ולא דרכיכם דרכי".
חג העצמאות הוא הגדול בחגי ישראל. עם ישראל כולו נלחם למען עצמאותו, הקב"ה לא 'נאלץ' לשדד את עולם הטבע כפי שעשה בגאולת מצרים, כי איננו ולא היינו בשנת 1948 במ"ט שערי טומאה, וכפי שכתב רש"י בתענית (כ"ד,ע"א) ש"אם עושים לו נס מנכים לו מזכויותיו". הסיפור התנכ"י שעליו גדל כל העולם מתממש לנגד עיננו. יעדי הבריאה מתגשמים והתסריט שנכתב בבריאת העולם הולך ומתבהר.
לאחר אלפיים שנה מתרחשת עלייה של המוני בית ישראל מכל רחבי הגלובוס ולא רק מארץ אחת. הקיבוץ היהודי הוא הגדול בעולם מאז ימי שלמה המלך, הלזה לא יקרא 'קץ מגולה'?

בימי שלמה המלך הייתה כמובן מדינה יהודית לתפארת בארץ ישראל. כל אחד מן היהודים אשר בציון ראה וחש את השריית השכינה בבית המקדש. השכינה לא שרתה על יחידים רבים אלא על כללות האומה. בבית שני שרתה קדושת הפרט שהרי הוא חרב בשל שנאת חינם שמבין יחידי האומה. בבית שלישי וב'אתחלתא דגאולה' המתחילה תמיד במלחמות (תלמוד בבלי מסכת מגילה דף יז עמוד ב - " והאמר מר: בששית - קולות, בשביעית - מלחמות, במוצאי שביעית בן דוד בא. - מלחמה נמי אתחלתא דגאולה היא"), אנו זוכים לקדושת הכלל ולקדושת הפרט גם יחד.
יש שלבים לגאולה. היא התחילה בלילה אבל הושלמה לפנות בוקר. אין אנו יודעים בבטחה באיזה שלב אנחנו, אבל יודעים גם יודעים כי זה כבר עבר את שלב ה'אתחלתא'.

להערות: hazutg@gmail.com
השבת בת"א – קרב המאסף של ממשלת נתניהו?
פסיקת בג"ץ בנושא פתיחת 164 מרכולים בת"א בשבתות לא אמורה הייתה להפתיע איש. שרי הפנים ארדן, סער ודרעי נרתעו מלקבל החלטה, אז בג"ץ עשה את העבודה, כפי שהוא הבין אותה. כעת יש על מי לזעום (על בג"ץ) ועל מי לאיים (נתניהו). הסיעות החרדיות בת"א הודיעו לחולדאי על פרישתם מהקואליציה. מנהיגה הרוחני של ש"ס, הרב שלום כהן התבטא: "צריך להילחם בכל מה שבג"ץ עושה, ואם לא – יפרשו אפילו מהממשלה". ובינתיים, נתניהו מינה את השר יריב לוין לרכז את הפעולות להחזרת המצב בת"א לקדמותו

מוטי זפט

"לא נוכל לקחת חלק בקואליציה שפועלת ביוזמתה להגברת חילולי השבת תוך שינוי לרעה בסטאטוס קוו ופגיעה קשה בצביון היהודי ומסורת ישראל", אמרו נציגי ש"ס ויהדות התורה בעיריית תל-אביב, עת הודיעו השבוע לראש העירייה, חולדאי, על פרישתם המידית מהקואליציה העירונית, לאור החלטת בג"ץ לאפשר פתיחת 164 מרכולים בימי שבת, פסיקה שניתנה בעקבות פניית העירייה והעומד בראשה.  האם דברים דומים נשמע בימים הקרובים מהסיעות החרדיות בכנסת ובממשלה? נכון להיום, (יום שלישי, יום הורדת הגיליון לדפוס), נתניהו ובאי-כוחו עושים מאמצים כבירים כדי למצוא את הדרך להחזיר מצב לקדמותו. כלומר, שמה שהיה לפני פסיקת בג"ץ לגבי המרכולים בת"א – יחזור להיות. שעל פי חוק העזר העירוני אסור לפתוח את המרכולים. זה שבפועל, 400, לא 'רק' 164 היו פתוחים בשבתות (ועתה, בעקבות פסיקת בג"ץ ניתן לכאורה לאכוף עליהם את החוק), זה כנראה מעניין פחות. הנקודה היא פסיקת בג"ץ, והחשש שרשויות מקומיות רבות נוספות יילכו בעקבותיה.

ביום רביעי נערכה בלשכת היועץ המשפטי לממשלה, אביחי מנדבליט, פגישת עבודה בנושא, בה השתתפו גם נציגי פרקליטות המדינה ממחלקת הבג"צים, נציגים בכירים ממשרד הפנים, ועוד. גם השר דרעי היה אמור להשתתף. המשימה שהחבורה קיבלה על עצמה היא לבקש מבג"ץ דיון נוסף, הפעם בהרכב מורחב, ואז להביא בפני השופטים את החלטת שר הפנים, דרעי, המבטלת את חוק העזר של עיריית תל אביב לאפשר מסחר בשבתות, החלטה שלפי טענתו הוא הביא אותה לידיעת היועץ המשפטי מנדבליט יום לפני הפסיקה של בג"ץ, כך שבג"ץ לא אמור היה להחליט במקומו, באם החלטת השר עומדת מבחנים המשפטיים הקבועים בחוק. יצוין, כי המועד שנתן בג"ץ לקבל חוה"ד של המשרד היה כמה ימים לפני היום בו הועברה לכאורה ההחלטה של השר למשרד היועץ המשפטי לממשלה.

ראש הממשלה, נתניהו, נטל חלק בישיבה שנערכה ביום ראשון עם ראשי הסיעות החרדיות, גפני, ליצמן ודרעי – בה סוכם על מגוון דרכי פעולה להחזרת המצב לקדמותו, כלומר, עוקף בג"ץ או ביטול משמעות החלטתו. הפוליטיקאים החרדיים היו מצוידים בהנחיה שקיבלו מהמנהיג הרוחני הליטאי, הרב שטיינמן, שלא להסתפק בהתחייבות של הממשלה מכאן ולהבא, אלא לעמוד על כך שיוחזר המצב לקדמותו בת"א. גפני אמר בישיבה כי בהסכם הקואליציוני יש סעיף ובו התחייבות מפורשת לכך שאם תהיה פגיעה בסטטוס-קוו, הדבר יתוקן. גפני הוסיף כי כחברים נאמנים בקואליציה, החרדים הצביעו לא פעם בנושאים שלא היו לרוחם, אך עשו כן מתוקף חברותם בקואליציה וחתימתם על ההסכם הקואליציוני ולכן הם מצפים שכל הקואליציה תעמוד אחר התחייבותה לתקן את הפרצה הנוכחית.
ראש הממשלה חזר על התחייבותו לשמירת הסטאטוס-קוו והסכים לבקשה לקיום דיון נוסף בבג"ץ. כמו כן הוא מינה את השר יריב לוין לרכז את הפעילות לתיקון החוק, באם בג"ץ לא יחזור בו מהחלטתו.
במערכת הפוליטית מציינים כי בסך הכל החרדים שבעי –רצון מאוד משותפותם בקואליציה, וגם נתניהו מקבל מהם את מלוא התמורה בתמיכה שהוא מצפה מהם, כך שכולם שם יזיעו הרבה כדי למצוא את הפתרון. או שהזמן יעשה את שלו ו...נגיע לבחירות הבאות. 
על אפשרות אחרת – קבלת חוק שיסדיר את מעמד השבת במסגרת הסכמה לאומית, לא הרבה מדברים, למעט חה"כ טרכטנברג וזוהר המנסים לקדם הצעת-חוק בנושא, משהו קרוב לליבה של אמנת גביזון-מדן. "ואם לא מחר – אז מחרתיים".

אביעד הכהן 
ומה היא קדושתה?  

בימי העצמאות, לאחר התפילה החגיגית שלוותה באמירת "הלל", נהג מו"ר הרב אהרן ליכטנשטיין, ראש ישיבת "הר עציון", ללמד שיעור מעמיק בנושא אחת המצוות בארץ. חלה, שביעית, תרומות ומעשרות. שתי הלחם, העומר והביכורים. לפני היציאה לטיולים, כך סבר, צריך להעמיק בתורת ארץ ישראל. 

"ארץ ישראל מקודשת מכל הארצות", נאמר במשנת כלים (א, ו). אך המשנה ממשיכה, ולא תמיד אנו זוכרים את ההמשך: "ומה היא קדושתה? שמביאים ממנה העומר והביכורים ושתי הלחם".  

עבור הרב ליכטנשטיין, קיומן של מצוות אלה וקדושת הארץ – הן ולא הלמות פטישי הפלסטיק, ענני העשן מעל המנגלים או הדגלים המתנופפים ברוח - היו הביטוי המרכזי והחשוב בעצמאות ישראל ובשיבת העם לציון. 

בהלווייתו סיפר מי מבניו שכשהיה שב מחו"ל לישראל, היה מתחיל באמירת פרקי תהלים בשעה שהמטוס החל מתקרב לחופי הארץ, כדי לחוש משהו מאווירת הקדושה של ארץ ישראל שאליה הוא מתקרב. 

בשביל הרב ליכטנשטיין, "הכל מעלין לארץ ישראל", לא הייתה סוגיה תיאורטית אלא הלכה שיש לקיימה. תלמיד חכם ששמו הולך לפניו, שסיים דוקטורט בהרווארד, ראש "כולל" בישיבה-אוניברסיטה ומי שיועד לתפוס את מקום חמיו הגרי"ד סולובייצ'יק בראשות האורתודוכסיה הציונית בארצות הברית, הולך אל הלא-נודע, נוטש את "ארץ הזהב" שם הובטחה לו קריירה מזהירה (שגם שכרה הכלכלי ונוחות בצדה), ומגיע עם רעייתו וששת ילדיו הקטנים לארץ ישראל. 
גם כאן לא בחר משרה באחת הישיבות המבוססות אלא חבר לרב יהודה עמיטל בהקמת ישיבת "הר עציון", ישיבה שבאותם ימים הייתה קטנה בממדיה ושכנה במבני פח נטושים בכפר עציון, ירושת הליגיון הירדני. 

שנתיים בלבד חלפו מאז נתבקש לישיבה של מעלה באלה הימים, אך חסרונו – ובעיקר קולו האמיץ, הצלול, ובעיקר המקורי, בסוגיות שעל סדר היום מורגש היטב.  

עקב עמדותיו המדיניות המתונות יחסית, היו שחשדו ב"ציוניותו" ובאהבתו את ארץ ישראל. אך מי שהכירו מקרוב ידע אל נכון עד כמה דבק הוא בקדושת ארץ ישראל ובמקומה המרכזי בתודעה הדתית, לא רק הציונית. "לוותר?", זעק מנהמת לבו באחד הימים שבהם דובר על אפשרות להגיע הסדר מדיני, "לוותר? חס וחלילה. לא ייפקד ולא ייזכר. אין לאף יהודי מנדט לוותר על אף שעל מארץ ישראל. דור שזכה לתקומה לאומית, השתקם בארץ הקודש והשתרש בה, דור שזכה לקנות בארץ ישראל שביתה ולהתקיים בה קוממיות, דווקא דור זה ימאס בארץ חמדה?... אכן, לא עצם קיום הבית עומד על הפרק אלא מספר החדרים שבו... פשרה שתאפשר לנו לשמור על הבית – אם כי בהיקף מצומצם יותר – הנה פתרון יהודי, תורני, רוחני ומוסרי. בין דחייה מוחלטת של ויתור לבין פסילת כל פשרה שהיא פעורה תהום עמוקה. עם כל הדבקות בארץ ישראל, עם כל ההערכה, האהבה, הכיסופים, הציפייה והרצון להגשים, עדיין ייתכן שמכוח הנסיבות, ובראיה ערכית מקיפה ותוך קביעת סדר עדיפויות מתאים, נכיר גם נכיר בצורך להתפשר. גם אם מדובר בהתפשרות הנוגעת לערך שבשום פנים ואופן לא היינו מוכנים לוותר עליו".
משבא לדרוש בעניינו של יום העצמאות, סמך את דבריו על הפסוק בתהלים "יודו לה' חסדו, ונפלאותיו לבני אדם" ועמד על החיוב הכפול של ההודאה, גם על ה"חסד", גם  על ה"נפלאות". וכך אמר: "הקב"ה חנן וחונן אותנו זה שנות דור ב'חסד', בתשתית איתנה שעם כל העליות והמורדות שבדרכה, עם כל הבעיות והיגון, קיומה הבסיסי ניתן לה וצועדת היא בדרך חזקה ובטוחה, שיסודותיה יציבים וחזקים. אך המדינה אינה רק בבחינת חסד. מי שרואה את השתלשלות העניינים במרוצת המאה, מי שמתבונן בה לא רק מבפנים אלא גם מבחוץ, מתוך ראייה שראשיתה בגלות וסיומה כאן, מבחין לא רק במידת החסד המתמיד, המזדקר לנגד העיניים אלא גם בפן ה'נפלאות'.
ובשנה אחרת הוסיף: "איני נמנה, חלילה, עם שוללי הגולה. איני מזדהה לא עם ברנר ולא עם תלמידיו. אך המציאות בגולה היא מציאות קשה, עגומה ומרה. ניתן לבכות עליה אך לא ניתן לטשטשה... גם מי שגדל בארץ יודע מה גדולה תלותם של בני הגולה במדינה, ודווקא של אותם אנשים שמנותקים מתורה ומצוות. המדינה מהווה עבורם עוגן לזיקה וקשר רוחניים. אכן, אין זה מצב אידיאלי. בוודאי היה עדיף שיתקשרו עם ה"שולחן ערוך" מאשר עם הדגל. ברור שמוטב היה כי ישירו את שיר ה' במקום שישירו שירי מולדת. אבל לא זאת הברירה. לדאבוננו, פסק ציבור זה מזמן לשיר את שיר ה'. הברירה היא בין שירי מולדת לבין "אפס יהדות". חלחלה תאחזנו אם נשאל את עצמנו כיצד היה העולם היהודי נראה כיום מבחינת יהדותו אלמלא המדינה, ללא מועדים מסוימים שמתקשרים עמה בצורה כלשהי, ללא תחושה של גאווה על קיום המדינה, ללא הסמלים שעמם ניתן להזדהות. איזה חלל, איזו תהום הייתה נפערת! "אילו לא" קמה המדינה, כל יחיד או משפחה שאינם מזדהים עם מובנה המלא של היהדות היו נטמעים ושורדים, חלילה, רק "אחד מעיר ושניים ממשפחה". כמובן, לא אלמן ישראל. היו נותרים מבצרים. אך לגבי אותם שנותרו חוצה להם ושאינם מזדהים עם יושביהם היה הנתק איום ונורא. לפיכך, אפילו כולנו חכמים, כולנו נבונים, כולנו זקנים, כולנו יודעים את מגילת העצמאות, חייבים אנו לספר, לחוות ולהרגיש... במובן אחד המדינה "קמה" בשנת תש"ח, אבל במובן אחר היא קמה מדי יום. בכל יום ויום מתגלים מחדש פועל ה' ומעשי ידיו. קיומה המתמיד של "כבשה אחת בין שבעים זאבים" – והיום יש יותר משבעים זאבים – הוא גילוי "פועל ה' " מדי יום, "מעשה ידיים" המתחדש חדשים לבקרים. וכי איננו חייבים להתפעל מכך ולהתפאר בכך?".

בדמינו חיים
אבי רט

בין שתי צפירות אנו נעים בשבוע הזה. צפירת יום הזיכרון לשואה ולגבורה וצפירת יום הזיכרון לחללי צה"ל, כוחות הביטחון ופעולות הטרור.
בין שני ימי עצמאות אנו נעים בחודש הזה. בין יום העצמאות לעם ישראל אותו חגגנו בחג הפסח, לבין יום העצמאות למדינת ישראל אותו נחגוג בע"ה בשבוע הבא.
אין לך חודש יותר יהודי וישראלי מהחודש הזה הטעון בכל כך הרבה סמלים, רעיונות, משמעויות וחיבורים.
בני הדור הראשון, היו בני הדור ששתי הצפירות של השבוע הזה- היו טבועות וחרוצות בעמקי נשמתו ובמעמקי הווייתו. הדור הזה של בני הדור הראשון לשואה ולתקומה, הולך ומסתלק מאתנו. 
הצפירות הללו הן צפירות מטלטלות, רועמות, מרטיטות ומלחיצות. שתי דקות של דממה קורעת ושל שקט זועק. שתי דקות של חסד ושל אחדות, שתי דקות של זיכרון מכונן ועמוק, ופחד משכחה ושחיקה.
אלו  הן שתי דקות הכי קצרות והכי ארוכות. שתי דקות וכל הדמויות רצות בראש- הסבא מהרמפה באושוויץ והחברים מהטנק בלבנון, האם ותינוקה מגטו ורשה וטלי חתואל וילדיה מציר כיסופים. כולם כולם עוברים בסך באותן שתי דקות של צפירה שחופרת עד המקום הכי עמוק בנשמה, ומגרדת משם את תמצית ההוויה שלנו כאן.
שתי דקות של שליחות ואחריות. של שאלות נוקבות ולא מרפות. האם נהיה ראויים לפיקדון הזה שהופקד בידינו ? האם נשכיל לנצור אותו במקום הקדוש והשמור ביותר בתודעתנו ? האם נדע איך להעביר אותו הלאה לדורות הבאים- לילדינו ונכדינו- בני דור המחשבים, הווצאפ  ומסכי הפלאזמה ?
איך מצליחים לתרגם שישה מיליון לשפה הישראלית של 2017 ? איך אפשר לתרגם יותר מ-24,000  הרוגים ונרצחים לשפת כלל ישראל ולשיח הישראלי של תשע"ז ? איך אפשר לחבר בין עבר לעתיד באותן שניות חמקמקות של הווה מתעתע ?
לפני שבועיים בליל הסדר יצאנו שוב ממצרים, לאחר שכבר יצאנו משם לפני יותר מ-3000 שנה.
בשבוע הבא בע"ה, בימי הזיכרון והעצמאות ניכנס שוב לארץ ולמדינת  ישראל, לאחר שכבר נכנסנו אליה בעבר עם יהושע בן נון, עם עזרא ונחמיה, ועם לוחמי המחתרות וחיילי צה"ל.
מטען היסטורי כבד מונח על כתפינו, ועתה, כשבני הדור הראשון ודור המייסדים מסתלקים מאתנו- המטען נעשה כבד שבעתיים.
בין שתי הצפירות- זו של יום השואה וזו של יום הזיכרון- אנו נעים במעגל חיינו. בדמינו חיים, בדמינו חיים.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

מַסֶּכֶת בָּבָא בַּתְרָא- דף צ"ד
דַּף צ"ד

מִי הָרַמַּאי?
מַעֲשֶׂה בִּשְׁנֵי אֲנָשִׁים שֶׁהִפְקִידוּ כֶּסֶף אֵצֶל רְאוּבֵן. אֶחָד הִפְקִיד מֵאָה ש"ח וְהַשֵּׁנִי הִפְקִיד מָאתַיִם. 
לְיָמִים בָּאוּ שְׁנֵיהֶם לִתְבֹּעַ אֶת הַפִּקָּדוֹן וּלְמַרְבֶּה הַהַפְתָּעָה כָּל אֶחָד אָמַר: 'אֲנִי הִפְקַדְתִּי מָאתַיִם ש"ח'.
 אִם רְאוּבֵן הָיָה זוֹכֵר מִי הִפְקִיד אֶצְלוֹ מֵאָה וּמִי מָאתַיִם לֹא הָיְתָה לוֹ כָּל בְּעָיָה, אֲבָל רְאוּבֵן כְּבָר שָׁכַח כַּמָּה הִפְקִיד כָּל אֶחָד מֵהֶם, וֶּהוּא הֵבִין, כַּמּוּבָן, שֶׁאֶחָד מֵהֶם אוֹמֵר אֱמֶת וְאֶחָד מְשַׁקֵּר.
 מַה יַּעֲשֶׂה?
לְשִׁיטַת חֲכָמִים עָלָיו לְהַחְזִיר לְכָל אֶחָד מֵהֶם מֵאָה ₪ , שֶׁהֲרֵי בָּרוּר שֶׁלְּכָל אֶחָד מַגִּיעַ מֵאָה ש"ח לְפָחוֹת, וְאֶת מְאה הש"ח הַנּוֹתָרִים שֶׁאֵינוֹ יוֹדֵעַ לְמִי לְהַחְזִיר, יַנִּיחַ עַד שֶׁיָּבוֹא אֵלִיָּהוּ הַנָּבִיא וְיוֹרֶה מִי הַצּוֹדֵק.
אֲבָל לְשִׁיטַת רַבִּי יוֹסֵי בְּמִקְרֶה כָּזֶה הוּא אֵינוֹ מַחְזִיר לָהֶם מְאוּמָה, משום שבכך קוֹנְסִים אוֹתָם כְּדֵי שֶׁהָרַמָּאִים יֵדְעוּ שֶׁלֹּא מִשְׁתַּלֵּם לְרַמּוֹת, כִּי כָּעֵת הָרַמַּאי נוֹתַר בְּלֹא כְּלוּם.
[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]

