
למהותו של קורבן התמיד
עו"ד אוהד הופמן

פרשת השבוע מצווה את הקרבת קורבן התמיד: "את הכבש אחד תעשה בבוקר ואת הכבש השני תעשה בין הערביים".
בהקדמה לספר עין יעקב מובא מדרש המתאר את החיפוש אחר הפסוק המרכזי ביותר בתורה. בן זומא גרס כי זהו "שמע ישראל ה' אלוקינו ה' אחד" המבטא קבלת עול מלכות שמים. בן ננס טען כי "ואהבת לרעך כמוך" המבטא את היחסים שבין אדם לחברו הוא דווקא המרכזי. כאשר טען שמעון בן פזי כי הפסוק המרכזי ביותר הוא דווקא "את הכבש אחד תעשה בבוקר" מיד "עמד ר' פלוני על רגליו ואמר: הלכה כבן פזי".
מה טעם יש בהצבת מצוות הבאת קורבן התמיד כפסוק המרכזי ביותר בתורת ישראל?
ועוד יש להוסיף ולתמוה: את "וביום שמחתכם" שבו נצטווינו (במדבר י') לתקוע בחצוצרות מפרש הספרי לפי גרסתו של ר' נתן כזמן הקרבת קורבן התמיד. מדוע? 
הבאת קורבן התמיד פעמיים ביום עלולה להפוך את האירוע לשגרתי מדי. מטעם זה תוקעים בחצוצרות – להן יש כח לעורר את האדם מן התפיסה שהכל קורה כדרך העולם. אי אפשר להישאר אדיש למשמע התרועה ומטעם זה אף נקבע בהלכות תעניות לרמב"ם (פרק א') כי לא זו בלבד שמצוות עשה מן התורה לזעוק ולהריע בחצוצרות על כל צרה שתבוא על הציבור, אלא שאם לא זועקים ולא מריעים ומניחים ש"ממנהג העולם אירע לנו" – כלשון הרמב"ם: "הרי זו דרך אכזרית".

קורבן התמיד מייצג את הקיום הנסי והבלתי פוסק של עם ישראל – מיום ליום ומדי יום; זהו גם קורבן ציבור שהבאתו מותנית בערבות הדדית של עם ישראל ממנו נאספים השקלים. שמיעת החצוצרות מזכירה את ערכו הנעלה של קורבן התמיד העומד בבסיס התורה כולה – אחדות ישראל וההכרה כי הכל בגדר "מעם ה' היתה זאת". אכן – היא נפלאת בעינינו.
אפשר שיש בכיפה בגידה, ומתחתיה ישנה אישיות דתית חלולה, או להפך - שגם בלעדיה ישנם חיים יהודיים עמוקים 
בגדים בוגדים 
שרלו
יש משהו מאוד מתעתע בבגדיו של אדם. אפשר שהתעתוע הזה מוטמע בשמו של הבגד, המזכיר בגידה. שכן, הבגדים מהווים עוד כיסוי למהותו האמתית של אדם, והוא עלול להציג מצג שווא. בסיפורי חסידים מופיעים פעמים מעשים מרתקים על גלות שהיו עושים אלה שביקשו את תיקון נפשם, והיו מגיעים לבושים כפשוטי העם למקומות שאיש לא הכירם, והבגדים היו חלק בלתי נפרד מהסתרת מהותם האמתית. מנגד, גנדרנים רבים מתעטרים ב'איצטלא דרבנן', ובגדיהם בוגדים בכך שהם שותפים בהטעיה. ישנה אפילו דעה בדברי חז"ל הטוענת שתלמידי חכמים שבבבל מצוינים בלבושם בגלל שאינם בני תורה.
ואף על פי כן, מאז סיפור גם עדן אנו מתלבשים, והלבוש הוא חלק מההופעה האנושית. אפשר שאין אנו מסוגלים עוד לעמוד בישירות של מהותנו, ואנו צריכים מתווכים וחוצצים. ומשעה שהבגד הוא חלק מהופעתנו - הוא בעל משמעות. לעתים הוא חלק מהצהרה על מי שאנו מבקשים להיות, או סימון השתייכותנו לקבוצה מסוימת. זו, לדוגמה, משמעותה של הכיפה - כאמור אפשר שיש בה בגידה, ומתחתיה ישנה אישיות דתית חלולה, או להפך - שגם בלעדיה ישנם חיים יהודיים עמוקים, אולם היא משמשת כעיצוב קבוצתי חיצוני של יראי ה', ויש לה תפקיד. 
לעתים הבגד משמש ככלי העיקרי ליחסנו לגוף: כשהוא צנוע הוא מסתיר ושומר על ביטוי אינטימיות וקדושה, וכשהוא מערטל הוא מבטא את ההפך. גם כאן, אפשר שיש בדברים הטעיה, שכן ניתן להיות פרוץ מאוד בבגדים צנועים, ומנגד לבטא צניעות וענווה בבגדים הפוכים. אף על פי כן, משעה שהבגדים מהווים הצהרה וביטוי אישיותי, יש בצניעות הלבוש אמירה רוחנית עמוקה. 
ואפשר לראות בבגד גם תנועה מושכת ויוצרת. אפשר שיש בו מרמה מסוימת, ומרמה זו מסוכנת מאוד לדמותו של האדם, אך "אחרי הפעולות נמשכים הלבבות", והוא יכול ליצור תנועה פנימית, כמובן - רק מתוך הכרה שמדובר במציאות שהיא אכן כזו. זו בין השאר תפקידה של הציצית, שהיא בגד שנועד להזכיר את חובת העשייה של כל המצוות, והיא מיועדת למשוך קדימה את הלובש אותה. 
ובמשכן? שני סוגים של בגדים נלמדים בפרשת השבוע שלנו: בגדי מלכות של כהן גדול ובגדי משרת של שאר הכוהנים, הנלבשים גם על ידי הכהן הגדול ביום הכיפורים. הם מלמדים על שתי תנועות כהונה במשכן עצמו: הן על היות הכהן העומד לפני ד' משרת, ועל כן לבוש בבגדים פשוטים, והן על היות הכהן מבטא את הגדולה של מי שנבחר לעמוד בראש משרתי הקודש. גם כאן, עלולה להתרחש בגידה גדולה, ויעידו על כך בני עלי שהיו כוהנים בני בליעל, אך אין בכוח חריגים אלה לבטל את החשיבות הגדולה של הכהונה ובגדיה. 
ואנחנו? גם אנחנו צריכים ללכת באותם שני המסלולים. לנסות ככל שניתן לבטל את הבגידה שבבגדינו, לא להעמיד פנים ולא להסתיר את מהותנו האמתית, בעיקר אם היא נחותה מזו שאנחנו מציגים כלפי חוץ. ובד בבד, עלינו ללבוש בגדים המושכים אותנו למקום מדויק יותר, ומכוון לדמות שעלינו להיות באמת.
הציונות דתית אינה מסתגרת ומתבדלת כשבט נפרד, אלא משולבת בכל חלקי החברה הישראלית, ומובילה בנוכחותה בכל מקום שבו נדרשת ערכיות
שבט על-מגזרי 
שנוולד 
 
בפרשתנו מצוה התורה על עשית החושן, האורים ותומים: "...ולא יזח החושן מעל האפוד. ונשא אהרון את שמות בני ישראל בחושן המשפט על לבו בבואו אל הקודש לזיכרון לפני ד' תמיד. ונתת אל חושן המשפט את האורים ואת התומים והיו על לב אהרון בבואו לפני ד' ונשא אהרון את משפט בני ישראל על לבו לפני ד' תמיד" (שמות כח כח-ל). 
החושן היה החלק העיקרי בבגדי הכהונה: "וכמו שהארון הוא ראש כלי הקדש, חושן המשפט הוא ראש בגדי הקדש. ובו היו האורים והתומים וכו'" (צרור המור שמות כח ל). התורה מדגישה שהחושן צריך להיות על  ליבו של הכהן תמיד, ואסור שהחושן 'יזח' מעל האפוד (רמב"ם כלי המקדש ט י). ברם, אם נדקדק בכתוב, 'שמות בני ישראל'  צריכים להיות על ליבו של הכהן הגדול תמיד. מדוע? "לפני ה' תמיד, להתפלל עליהם. ובראות את שמות בני ישראל כתובים בחזה, כתובים על לוח לבו, לא ישכחם בעבודתו ובתפלתו. ולזה נקרא חושן משפט, על שנשא משפטם על לבו. וכן שנושא ומכפר עונם בעבודתו" (צרור המור שם כח כט). "משפט בני ישראל על לבו. שיתפלל עליהם שיזכו במשפט" (ספורנו שמות כח ל). 
הכהן הגדול לא נועד לשרת רק את שבטו, שבט לוי,  וגם לא רק את 'הדתיים', אלא את כל השבטים. על כן מתבקש שיהיו שמות כל בני ישראל חקוקים באבן על ליבו, שיזכור שהם שולחיו ואותם הוא משרת. 
שבט לוי הוא שבט על-מגזרי. הוא מפוזר בכל השבטים 'אחלקם ביעקב ואפיצם בישראל' (בראשית מט ז). כל שבט נצטווה לתת לו ארבע ערים בנחלתו ובכל מקום הוא מייצג את התורה וערכיה "יורו משפטיך ליעקב" (דברים לג י), ואינו נוחל חלק ונחלה (רמב"ם שמיטה ויובל יג י). 
שח לי איש נבון: 'מתי נולדה  תעמולת המגזריות והסקטוריאליות כלפי הציבור הציוני דתי? כאשר מפלגות שאינן דתיות גילו את היקפו של האלקטורט הדתי וביקשו לנגוס בו. ומצד שני, כשנציגים מהציבור הדתי שביקשו להיבחר לכנסת ולא נמצא להם מקום במפלגה ציונית דתית, מצאו דרך להיכנס לכנסת באמצעות מפלגה שאינה דתית, שבאמצעותו יגרוף קולות מהציבור הדתי. אלה גם אלה ישבו על המדוכה כיצד להתמודד עם הנטייה המובנת של ציבור ציוני דתי לתמוך במפלגה שמייצגת את האידאולוגיה הציונית דתית בה הוא מאמין. כאן נמצא הקופירייטר, שהציע להאשים אותו במגזריות סקטוריאלית! שהמגזר הציוני דתי, לא עלינו, דואג לעצמו על חשבון הכלל!
ועוד המשיך: אם תרצה למדוד את הצלחתה של תעמולת המגזריות הסקטוריאלית תבחן עד כמה אנשים מהציבור הציוני דתי השתכנעו בצדקתה והחלו להאמין שהם אכן מגזר סקטוריאלי, וכדי לחפות ו'לכפר' על כך, הם מצביעים למפלגות אחרות המציגות עצמן ככלל ציבוריות ולא סקטוריאליות (לו יהי! אין מפלגה שאינה סקטוריאלית לאידאולוגיה שלה!), מפלגות שלא  רק שאינן מייצגות ומביאות לידי ביטוי את תפיסת העולם הציונית דתית בהתנהלותן הפוליטית והפרלמנטרית, פעמים שהן אף עושות את ההיפך ותומכות בחוקים שפוגעים בצביונה היהודי והציוני של המדינה.
הציונות הדתית היא בבחינת שבט לוי. גם היא אינה מסתגרת ומתבדלת כשבט נפרד, אלא משולבת בכל חלקי החברה הישראלית, ומובילה בנוכחותה בכל מקום שבו נדרשת ערכיות. בבתי המדרש, בהתיישבות, בפריפריה, בהתנדבות, בצה"ל, ובמגזר הציבורי. הוא המגזר שמתחנך שהחושן הנושא את שמות כל בני ישראל יהיה על ליבו ולא יזוח ממקומו, ולא תזוח עליו דעתו (יומא כב ב, ובסנהדרין לח  א).
ישנם מצבים בהם דווקא הרחקה מסייעת ביצירת אינטימיות שאינה יכולה להתממש בדרך של קרבה חסרת מחיצות
הגר שרצה להיות כהן גדול/תמר מאיר
פרשת תצווה עוסקת בבגדי הכוהנים ובראשם בגדי הכהן הגדול. בגדים שלכל אחד מהם משמעות בפני עצמו, ויחד יוצרים מכלול של הוד והדר. כתמיד, בגדים עלולים להוביל לרושם חיצוני מטעה, ועשויים לכסות ולטשטש מהות.

סיפור ידוע עוסק במי שהרושם החיצוני מוליך אותו שולל: "שוב מעשה בנכרי אחד שהיה עובר אחורי בית המדרש, ושמע קול סופר שהיה אומר 'ואלה הבגדים אשר יעשו חושן ואפוד' (שמות כח). אמר: הללו למי? אמרו לו: לכהן גדול. אמר אותו נכרי בעצמו: אלך ואתגייר בשביל שישימוני כהן גדול. בא לפני שמאי. א"ל: גיירני על מנת שתשימני כהן גדול. דחפו באמת הבנין שבידו. בא לפני הלל, גייריה. א"ל: כלום מעמידין מלך אלא מי שיודע טכסיסי מלכות, לך למוד טכסיסי מלכות! הלך וקרא. כיון שהגיע 'והזר הקרב יומת' (במדבר א) א"ל: מקרא זה על מי נאמר? אמר לו: אפילו על דוד מלך ישראל. נשא אותו גר קל וחומר בעצמו: ומה ישראל שנקראו בנים למקום ומתוך אהבה שאהבם קרא להם 'בני בכורי ישראל' (שמות ד), כתיב עליהם 'והזר הקרב יומת', גר הקל שבא במקלו ובתרמילו על אחת כמה וכמה. בא לפני שמאי א"ל: כלום ראוי אני להיות כהן גדול?! והלא כתיב בתורה 'והזר הקרב יומת'. בא לפני הלל אמר לו: ענוותן הלל. ינוחו לך ברכות על ראשך שהקרבתני תחת כנפי השכינה" (שבת לא.).
הזר שומע קולות לימוד העוסקים בתיאור בגדי הכה"ג. הוא הולך שבי אחר תיאורי החושן והאפוד. שמאי מזדעזע מחוצפתו של הזר. הוא דוחפו באמת הבניין שבידו – פלס האמת היושר, ואינו מוכן לעיוות שכזה במוטיבציה להצטרף לעם ישראל. הלל, לעומתו, לא מזדעזע. הוא מקבל את הגר, ורק אז שולח אותו ללמוד. כנראה שהלל תופס משהו פנימי המסתתר מעבר למוטיבציה החיצונית של הגר.
הגר נשלח ללמוד דינים רלוונטיים לנושא הכהונה. כשהוא מגיע לפסוק 'והזר הקרב יומת' מתבררת לו טעותו. מתברר לו מעמדו המיוחד של הכה"ג, המובדל לא רק ממי שמוצאם נוכרי, כי אם גם מישראל פשוט – ואפילו דוד המלך. הוא חוזר אל שמאי ואל הלל, ומגיב על האופן שבו התייחסו לבקשתו הראשונה. "בא לפני הלל אמר לו: ענוותן הלל, ינוחו לך ברכות על ראשך שהקרבתני תחת כנפי שכינה".

הבנת המלים "והזר הקרב יומת" מביאה את הגר להכרה שהלל קרבו תחת כנפי השכינה. באופן אבסורדי דווקא ההכרזה האומרת שאסור להתקרב, מסייעת בקירוב. מדוע?

הגר, הזר והחדש, לומד כי זרות היא עניין יחסי. כאשר דברים נוגעים למקדש, אפילו דוד המלך נחשב לזר. יש בכך משום נחמה עבורו, והכרה בכך שלכל אחד בישראל יש את מקומו, ואין בכך כדי לגרוע מחשיבותו, והאהבה כלפיו. היבט שני, נוגע לעצם תפיסת ההרחקה כחלק ממהות הקדושה. הקדוש הוא נבדל ופרוש. חלק מקדושת המקדש, היא היותו רחוק ומובדל מהוויות אחרות. ההכרה בנבדלות של הקדושה אינה מרחיקה את האדם ממנה, להיפך, ישנם מצבים בהם דווקא הרחקה מסייעת ביצירת אינטימיות שאינה יכולה להתממש בדרך של קרבה חסרת מחיצות.

הגר מעיד שהילל קרבו תחת כנפי השכינה. הציור של כנפי השכינה קשור גם הוא בכסות, בבגדים. הלל בחכמתו מנווט את הגר מהסתכלות אל צידו החיצוני של הבגד, הסתכלות שיש בה מרחק ותפיסה של הדר חיצוני, אל עבר הסתופפות תחת כנפי השכינה – צידו הפנימי של הלבוש, שיש בו ביטוי של קרבה ואינטימיות בין הקב"ה-השכינה, לבין החוסים תחת כנפיה.

לפעמים ערך האחדות מטשטש את הראיה, מוביל לוויתור על ערכים חשובים. חשוב להתאחד, לא במחיר טשטוש ואיבוד ערכים ועקרונות
אחדות – לא בכל מחיר/פירון

לכל תקופה – מילים מרכזיות, מילים מנחות, כאלה שמבקשות לתאר את המציאות. בימים אלה אנו פוגשים פעם אחר פעם את המילה "אחדות". מגוון רחב של שימושים, הטיות ומסגרות: אחדות, להתאחד, מאוחדים. 

הצבת האחדות כערך – משמחת לב. הלוואי ותתמעטנה המחלוקות, יצומצמו הפיצולים ופילוגים. מי לא שמח באיחוד? 

פרשת תצוה פותחת במצווה להעלות נרות, "ויִקְח֨וּ אֵלֶ֜יךָ שֶׁ֣מֶן זַ֥יִת זָ֛ךְ כָּתִ֖ית לַמָּא֑וֹר לְהַעֲלֹ֥ת נֵ֖ר תָּמִֽיד", ומסיימת במצוות הקטורת, "וְהִקְטִ֥יר עָלָ֛יו אַהֲרֹ֖ן קְטֹ֣רֶת סַמִּ֑ים בַּבֹּ֣קֶר בַּבֹּ֗קֶר בְּהֵיטִיב֛וֹ אֶת־הַנֵּרֹ֖ת יַקְטִירֶֽנָּה". חז"ל הדגישו שהעלאת הנרות בין הערביים צריכה להתבצע בזמן שהקטורת עדיין מוקטרת. לעומת זאת, בבוקר יש להיטיב חמש נרות, להעלות את הקטורת ואחר כך להיטיב את שני הנרות שנותרו. הרש"ר הירש רואה קשר הדוק בין שתי המצוות: 

"הן מסמלות את עבודת הרוח של האומה ואת שלמות המעשה בדרגה הגבוהה ביותר. יתירה מזו: דישון המזבח הפנימי, כלומר הכנת המזבח בשביל הקטרת ה'ניחוח' העילאי, קודם להטבת הנרות, ולדברי חז"ל באה הקטרת קטורת של שחר תוך כדי הטבת הנרות, וגם קטורת של בין הערביים קודמת להדלקת הנרות שלמותם המוסרית העילאית של חיי המעשה היא מטרת העלייה הרוחנית בישראל, ורק היא משווה ערך להתפתחות הרוח. בתחום קדושת החיים הישראליים אין האישיות הגאונית משתחררת מחובת השמירה על חוקי המוסר; אדרבה: המוסריות העילאית היא מבחן הרוחניות העילאית, ורק בה ובאמצעותה תתגלה ותתאמת אצילותה וטהרתה של הרוח. לא בכדי פותחת פרשת תצוה, שהיא פרשת קידוש הכהונה הישראלית, בהטבת הנרות ומסיימת בהקטרת ה"ניחוח" העילאי: שתיהן יחד, בשילוב הדוק, עושות את הכהן – לכהן".

הנצי"ב ביקש לראות בכך ביטוי לסמליות אחרת: "נרות בא להועיל לפלפולה של תורה... וקטורת הועיל לאזכרת גמילות חסדים. וידוע דפלפולה של תורה א"א בלי גמ"ח להסיר משא הפרנסה וכל צורך מהעמל בתורה... על כן קשורים נרות בקטורת, דהארת הנרות בא ע"י אזכרה של קטורת". 
אולם, אנו נבקש להציע דרך אחרת לראות את הזיקה שבין העלאת הנרות לבין הקטרת הקטורת. 

האור מברר, מאפשר לראות תמונה בהירה וברורה. האור, מבהיר את המציאות, מאפשר להבחין בין עיקר לטפל, בין אמת לשקר. "טוב מראה עיניים ממשמע אוזניים" ו"אין לדיין אלא מה שעיניו רואות". הנביא נקרא "רואה". 

הקטורת, מכילה בתוכה בליל של ריחות, חלקם רעים, החֵלבנה מוצאת את מקומה לצד סממנים אחרים המעלים ריח טוב. היא מייצרת מסך עשן, מפריעה לראיה בהירה אבל פועלת על חוש הריח. הקטורת, מסמלת את המזיגה של כוחות שונים, לפעמים מנוגדים. הקטורת היא סמל לאחדות ולערבוב של כוחות שונים ומנוגדים.  אנחנו שמחים בצירוף של השונים לכלל "קְטֹ֧רֶת תָּמִ֛יד לִפְנֵ֥י ה֖'". ואף על פי כן צריך לדעת שזה מסוכן: יש ענן, הראיה מטשטשת. המציאות מתבלבלת. לכן, בכל פעם שמקטירים קטורת – מדליקים נרות. כדי שלא נשכח להבחין בין טוב לרע, בין אמת לשקר. 
אסור ששיח על אחדות ייצור טשטוש. לא כולם דומים לכולם, לא תמיד צריך לשבת ביחד. נכון – אחדות יוצרת ריח טוב, יש בה אפילו ממד יפה של ויתור על אגו ועל מניעים אישיים. ועדיין – יש מצבים בהם ראוי שלא להתאחד. לכן אנו מצמידים את העלאת הקטורת להטבת הנרות. להתעורר מהרומנטיזציה של האחדות הכוללת, לבחון את הדברים לאמיתתה של תורה, לסנן, למיין, להחליט מה לצרף ומה לדחות.     

לפעמים ערך האחדות מטשטש את הראיה, מוביל לוויתור על ערכים מרכזיים וחשובים. חשוב להתאחד, לא במחיר טשטוש ואיבוד ערכים ועקרונות. 
מחתת הקטורת היא סמל לשאיפתנו לכלול את כל חלקיה של האומה. לא ניתן לוותר על אף חלק
כוחה של הקטורת / נהוראי מאיר
רבים תמהו על כך, שהציווי על בניית מזבח הקטורת נכתב בסוף פרשתנו ולא נמנה בתוך רשימת כלי המשכן האחרים המפורטים בפרשה הקודמת. וכך שואל אבן עזרא (כה,כב): "... על כן החל ופירש כלי המשכן. והחל מהנכבד, ואחר כן השולחן והמנורה, ואחר כן ואת המשכן תעשה (שמות כו, א)... ויש לתמוה, למה לא הזכיר מזבח הקטרת?". 

ועוד, בכל המקומות האחרים שבהם נזכר מזבח הקטורת הוא מופיע עם הכלים האחרים, לאחר השולחן והמנורה ולפני מזבח העולה. מתחזקת השאלה - מדוע נעדר מקומו של הציווי על בניית מזבח הקטורת בפרשה הקודמת יחד עם רשימת כל הכלים שנעשו למשכן?   
הרמב"ן סבור שמטרת המשכן היתה להמשיך את ההתגלות החד פעמית שהתרחשה בהר סיני. לאחר המעמד הגדול שכבוד השם שכן על ההר, היה צורך לבנות משכן כאמצעי להשראת השכינה (כה,ב) וכלי המשכן שימשו למטרה זו, מלבד מזבח הקטורת. זו הסיבה שהופרד הציווי של בניית מזבח הקטורת מהציווי של בניית שאר הכלים. רבי שמחה מאיר מדווינסק סבור, שההפרדה הזו נובעת גם מכך שהמזבח היה פחות נחוץ משאר הכלים. הראיה לכך - גם אם אין מזבח עדיין היה ניתן להקטיר את הקטורת, מה שאין כן בשאר הכלים. וזו לשונו (ל,א): "והעיקר כי כל הציוויים כמו הארון, אם אין ארון אין מניחים לוחות, וכן בלא מזבח אין מקריבים עולת תמיד... ובלא מנורה אינו רשאי להדליק נרות... אבל מזבח הקטורת… הלא קיימא לן שהקטורת נקטר אף אם אין מזבח…לכך כתיב בתר(=אחר) שהשלים כל הדינים מן הכלים והבנינים המוכרחים להשראת הכבוד במשכן הקדוש, ולהורות דאין זה רק מצוה בפני עצמה…".
מעשה הקטורת והקטרתה היא העיקר והמזבח טפל לה. גם כשאין מזבח יש קטורת. נראה, שהסיבה לכך קשורה לתפקידה המיוחד של הקטורת; לחצוץ בין התגלות כבוד השם לבין האדם שנברא מחומר. הקטורת היתה נחוצה לא רק בתוך קדש הקדשים אלא אפילו מחוץ למשכן. לימים, ירוץ אהרון ובידו מחתה של קטורת כדי לעצור את המגיפה שהכתה בישראל. בעקבות התלונות שהיו לעדת ישראל כנגד משה ואהרון נראה כבוד ה' אל כל העדה, התגלות שגררה מגפה, שפגעה בישראל ועל מנת לעצור את המגיפה נדרש אהרון לקטורת כדי לחצוץ בין הקהל לכבוד ה' – "...וַיָּרָץ אֶל תּוֹךְ הַקָּהָל וְהִנֵּה הֵחֵל הַנֶּגֶף בָּעָם וַיִּתֵּן אֶת הַקְּטֹרֶת וַיְכַפֵּר עַל הָעָם וַיַּעֲמֹד בֵּין הַמֵּתִים וּבֵין הַחַיִּים וַתֵּעָצַר הַמַּגֵּפָה" (במדבר יז, יא-יג).
נראה שכוחה המיוחד של הקטורת יונק ממרכיביה השונים וכוחה יפה גם במקום שאין מזבח. רוב הקטורת מורכבת מסממנים שריחם נעים ומשובח, אולם היא מכילה גם חלבנה שריחה רע. אם הקטורת תהיה   חסרה ולא יהיה בה גם את החלבנה היא תיפסל, שכן, "כל תענית שאין בה מפושעי ישראל אינה תענית, שהרי חלבנה ריחה רע, ומנאה הכתוב עם סממני קטרת" (כריתות דף ו ע"ב).
בשיאה של מחלוקת קרח ועדתו הצליחה הקטורת למנוע מגפה גדולה יותר בשל כוחה כמלכדת את כולם. מחתת הקטורת היא סמל לשאיפתנו לכלול את כל חלקיה של האומה. לא ניתן לוותר על אף חלק. כוחה של האחדות הוא לרוב בשעת מלחמה, אולם השאיפה היא להיות מאוחדים גם בשעות אחרות על אף המחלוקות. זה כוחו של מסך הקטורת המורכב מכל הצבעים והריחות המייצגים את הציבור כולו ללא כל ויתור על אחד מהמרכיבים בכוחו לעצור מגיפה ומטרתו להדגיש שהאחדות היא כח החיים של האומה.
היח"צ של מזבח הקטורת
ד"ר יצחק קניגסברג
לאחר סגירת מעגל הציווי על בניית המשכן, כליו וכו', מופיע הציווי על עשיית מזבח הקטורת: "וְעָשִׂיתָ מִזְבֵּחַ מִקְטַר קְטֹרֶת עֲצֵי שִׁטִּים תַּעֲשֶׂה אֹתוֹ".
שאלו המפרשים: מדוע נזכר הציווי על עשיית מזבח הקטורת בנפרד מהציווי על שאר כלי המשכן?
ספורנו: "לא הוזכר זה המזבח עם שאר הכלים בפרשת תרומה, כי לא היתה הכונה בו להשכין הא-ל יתברך בתוכנו, כמו שהיה הענין בשאר הכלים, כאמרו ושכנתי בתוכם, ככל אשר אני מראה אותך את תבנית המשכן ואת תבנית כל כליו (לעיל כה, ח - ט), גם לא היה ענינו להוריד מראה כבודו בבית, כענין מעשה הקרבנות, כאמרו ונועדתי שמה לבני ישראל (שם כט, מג) ... אבל היה ענין זה המזבח לכבד את הא-ל יתברך אחרי בואו לקבל ברצון עבודת עמו בקרבנות הבקר והערב, ולשחר פניו במנחת קטרת".
רמב"ם (מורה נבוכים ג' מ"ה): "מכיוון שבמקום הקדוש שוחטים כל יום בהמות רבות, חותכים ושׂורפים בשׂר ורוחצים קרביים - לו היו משאירים אותו במצב זה, היה ריחו בלי ספק ריח בתי-המטבחיים. לכן ציווה על הקטרת הקטורת בו פעמיים בכל יום בבוקר ובין הערביים, למען ייטב ריחו וריח בגדי כל המשרתים בו".

בכדי להבין את דברי המפרשים נתאר את התהליכים בתחנת כוח לייצור חשמל. האנרגיה הכימית הנמצאת בתוך דלק המאובנים כמו פחם, גז טבעי או פצלי שמן, מומרת לאנרגיה תרמית, לאנרגיה מכאנית ולבסוף לאנרגיה חשמלית. המתקנים העיקריים לצורך הפקת חשמל: מערכת להובלת הדלק לדוד השריפה להפקת הקיטור. הקיטור שנוצר בדוד השרפה, מועבר לטורבינה, וגורם לה לסובב ציר המחובר למחולל (גנרטור), שמפיק את הזרם החשמלי. 

בנוסף, קיימות מערכות עזר שאינן מעורבות ישירות בהפקת החשמל; מערכת סינון לתוצרי הלוואי של שריפת הדלק, ומערכת יחסי ציבור, לטיפול בקבלת אורחים ותורמים לפיתוח תחנת הכוח.
הקבלה בין כלי המשכן ומזבח הקטורת לתחנת הכוח תראה שבדומה למערכות העיקריות שנועדו להפקת חשמל, כך גם כלי המשכן "העיקריים" - שלחן, מנורה, וכו' נועדו להשכין הא-ל יתברך בתוכנו (ספורנו).
את תפקיד מערכות העזר בתחנת הכוח מילא מזבח הקטורת: סינון תוצרי הזיהום האקולוגי – הרחקת הריחות הרעים במשכן (רמב"ם), ומערכת יחסי הציבור בתחנת הכוח - היה ענין זה המזבח לכבד את הא-ל יתברך ולשחר פניו במנחת קטרת (ספורנו).
העם היהודי מכיר בכך שדרכו לבטא את הברית עם א-לוהים, איננה בהכרח זהה לדרכם של שאר העמים
פרטיקולריזם אוניברסלי / הרב ד"ר עידו פכטר
בניגוד לנצרות ולאסלאם, היהדות איננה שואפת להפוך את העולם ליהודי. לא רק שאין לה כל עניין לכפות עצמה על אומות העולם, אלא שהיא אף עושה חיים לא קלים למבקשים להצטרף אליה. כבר אמרו חכמים ש"קשים גרים לישראל כספחת" (בבלי יבמות מז, ב), והשאלה הראשונה שכל מתגייר אמור להישאל על ידי בית דין שמגיירו היא "מה ראית שבאת להתגייר?" (רמב"ם הלכות איסורי ביאה יד, א). הנטייה הראשונית ביהדות היא לדחות את המתגייר, להקשות עליו קושיות. רק כאשר רואים שכוונותיו באמת רציניות, אזי "מקבלין אותו מיד" (רמב"ם שם; מכאן שעיקר תהליך הגיור הוא בדיקת רצונו של המתגייר ולא הידע שלו).
מדוע בניגוד לשאר הדתות, היהדות עושה את הרושם כאילו היא אינה חפצה שאומות העולם יצטרפו אליה?
יש שימצאו ביחס זה כלפי אומות העולם הוכחה לייחודו הסגולי של עם ישראל על פני שאר האומות. היות שלעם ישראל טבע רוחני מיוחד, שאף לא-יהודי לא מסוגל להשיגו, אין ליהדות כל עניין להפוך לא-יהודים ליהודים. הדבר לא אפשרי מבחינה רוחנית-ביולוגית. רק מי שמשלים את תהליך הגיור ומוכיח את דבקותו בדת היהודית מגלה שבדיעבד נשמתו היתה יהודייה. מה, לפי זה, תכליתם של הלא-יהודים שנותרים לא-יהודים? לקיים חברה תקינה (שבע מצוות בני נוח), שתהווה את המצע לגדילתו של עם ישראל.
אני מבקש להציע פרשנות הפוכה. הסיבה שהעם היהודי איננו שם למטרה ליהד את העולם אינה נובעת מיתרונו הסגולי על פני שאר האומות אלא דווקא בגלל המבט המיוחד שלו על העולם. העם היהודי מכיר בכך שדרכו לבטא את הברית עם א-לוהים, איננה בהכרח זהה לדרכם של שאר העמים. דרכו שלו יונקת מן המסורת הדתית ומן ההיסטוריה שלו, שחולשת על אלפי שנים, ותלויה במידה רבה גם באופיו. לדרך זו לא שותפים עמי העולם, שלהם היסטוריה, תרבות ומסורות שונות. אין ליהדות כל שאיפה להפוך את אומות העולם למה שהיא עצמה; היא פשוט שונה מהן. מטרתה הפוכה: להוביל אותן להכרה בא-לוהים בדרכן הייחודית להן. זאת, כמובן, על בסיס נאמנות לשבע מצוות בני נח, המסמלות את יסודות המוסר האנושי והרוחני.
תפיסה זו הופכת את היהדות לתנועה רוחנית שאין דומה לה בהיסטוריה העולמית. היהדות מקדמת שוויון בין אומות העולם דווקא באמצעות הדגשת השוני בינה וביניהן, מתוך הכרה בשוני ובפערים שבין העמים, ויצירת שיתוף פעולה על בסיס הכרה זו (אחדות). וזה מה שהופך את היהדות לתנועה אוניברסלית, בניגוד לשאר הדתות. אותן דתות העולם, אלו שמבקשות להפוך את העולם למה שהן, אינן אלא פרטיקולריות, שכן בעולמן יש רק דרך אחת לא-לוהים - הדרך שלהן. היהדות, לעומת זאת, ששומרת ומגנה על דרכה הפרטיקולרית, מתגלה כתנועה האוניברסלית האמתית. היא היחידה שמאפשרת לכל באי עולם להתקשר עם הא-לוהים בדרכם שלהם. זהו פשרו העמוק של חזון הנביא ישעיהו "כי ביתי בית תפילה יקרא לכל העמים" (ראו על כך שלום רוזנברג, בעקבות הכוזרי, עמ' 84-83; עוד ראו בספרו של הרב יונתן זקס, 'לכבוד השוני').
תפיסה זו מסמלת את הרצף הרוחני שחייב להתקיים בעולם. לא כולם הם עם ישראל ולא כולם צריכים להפוך לעם ישראל. כולם צריכים להכיר את א-לוהים ממקומם שלהם ולמצוא את הדרך שלהם לעובדו. רק כך יתקיים שוויון אמתי בין האומות. רק כך תוכל מלכותו השלמה של א-לוהים להתגלות עלי אדמות. 
חזות חיצונית מרשימה נדרשת מאיש הציבור ובכלל זה מהמלך, מהכהן הגדול, מהשופט ואפילו מהנביא

לכבוד ולתפארת/הרב פילבר
 
עיקרה של היהדות הוא עולמו הפנימי של האדם, ועם זאת יש ערך מוסף למראה החיצוני. איך עלינו להתייחס לנויו של העולם? מצד אחד אנו אומרים: "שקר החן והבל היופי", ורבי יעקב [אבות פ"ג מ"ט] אומר: "המהלך בדרך ושונה, ומפסיק ממשנתו ואומר: מה נאה אילן זה, מה נאה ניר זה, מעלה עליו הכתוב כאילו מתחייב בנפשו", שמהם משמע לכאורה שעל האדם להסתייג, עד כדי התעלמות, מהיופי העולמי. ומאידך גיסא אנו אומרים: "הדור נאה זיו העולם"  ובמדרש [קה"ר ז] אנו מוצאים: "בשעה שברא הקדוש ברוך הוא את אדם הראשון, נטלו והחזירו על כל אילני גן עדן ואמר לו: ראה מעשי כמה נאים ומשובחים הן, וכל מה שבראתי בשבילך בראתי, תן דעתך שלא תקלקל ותחריב את עולמי", שממנו משמע שעל האדם להתבונן ולראות כמה נאים ומשובחים מעשיו של הקב"ה. אבל באמת אין כאן מחלוקת, אלא התייחסות לשני מקרים הפוכים. האחד, כאשר ההתרשמות ממראה הטבע ויופיו מביאה את האדם להפסיק ממשנתו, עד שההתפעלות שלו מיופיו של העולם מנתקת אותו מבורא עולם, התרשמות כזו היא לרועץ לאדם המסכנת את חייו הרוחניים. אבל אם ההתבוננות ביופי הבריאה דווקא מביאה את האדם להתחבר יותר אל בורא העולם, אז אדרבא ההתרשמות וההתפעלות מיופי העולם היא מומלצת, כמו שכתב הרמב"ם [הל' יסודי התורה פ"ב ה"ב]: "והיאך היא הדרך לאהבתו ויראתו (של הא־ל)? בשעה שיתבונן האדם במעשיו וברואיו הנפלאים הגדולים ויראה מהן חכמתו שאין לה ערך ולא קץ, מיד הוא אוהב ומשבח ומפאר ומתאוה תאוה גדולה לידע השם הגדול". ומטעם זה נפסקה ההלכה: "היוצא לשדות או לגנות בימי ניסן וראה אילנות פורחים ונצנים עולים מברך: ... שלא חסר בעולמו כלום, וברא בו בריות טובות ואילנות טובות ונאות כדי להנאות בהן בני אדם" [רמב"ם, הל' ברכות פ"י הי"ג]. 
אנו מוצאים את חשיבות  החזות החיצונית גם של איש הציבור, החל מהמלך שעליו אמרו [סנהדרין כב ב]: "מלך מסתפר בכל יום שנאמר: 'מלך ביופיו תחזינה עיניך'", גם הכהן הגדול חייב להקפיד על הופעה חיצונית כמו שמובא שם: "כהן גדול מסתפר מערב שבת לערב שבת הואיל ומשמרות מתחדשות" ופרש"י שם: "וצריך להסתפר מפני משמרת חדשה זו הנכנסת שיראוהו ביופי". את חשיבות הופעתו החיצונית של הכהן הגדול אנו מוצאים בתורה: "ועשית בגדי קדש לאהרן אחיך לכבוד ולתפארת". הופעה  חיצונית מרשימה נדרשת גם מהשופט, כמו שכתב הרמב"ם [פ"ב מהל' סנהדרין ה"ו]: "כשם שבתי דין מנוקין בצדק כך צריכים להיות מנוקין מכל מומי הגוף. וצריך להשתדל ולבדוק ולחפש שיהיו כולן בעלי שיבה, בעלי קומה, בעלי מראה". ואפילו הנביא, שתפקידו הוא רוחני, גם הוא צריך להיות בעל הופעה חיצונית מרשימה, כמו שאמרו [שבת צב א]: "אין השכינה שורה אלא על בעל קומה". ולכאורה הדבר תמוה מה הצורך לנביא שהוא איש רוח להופעה חיצונית מרשימה? את הסיבה מסביר הר"ן בדרשותיו [הדרוש החמישי]: ש"אין ראוי שידבר אל הרבים אלא רק איש בעל צורה כדי שיהיו דבריו נשמעים יותר", מפני שההמון מושפע מהמראה החיצוני. 
וכבר אמרו חז"ל: "אשה נאה ודירה נאה וכלים נאים מרחיבים דעתו של האדם", על כן גם במקדש הנקרא: "נויו של עולם" ההקפדה אינה רק למראה החיצוני של המבנה אלא גם ללבוש שהכוהנים לובשים בעבודת המקדש.
 
 
מחקרים מעידים כי לְבישת מָדים מכוונת את לובשיהם להתנהל בתוך תבנית התנהגותית מסוימת
אדם ובגדו 
נעמי (יפה) עיני
בפרשת השבוע מתוארים החושן והאפוד, המעיל והכתונת, המצנפת והאבנט. ומכנה משותף לכולם: "וְעָשִׂיתָ בִגְדֵי-קֹדֶשׁ, לְאַהֲרֹן אָחִיךָ, לְכָבוֹד וּלְתִפְאָרֶת" (שמות כ"ח, ב').
"בזמן שבגדיהם עליהם כהונתם עליהם, אין בגדיהם עליהם אין כהונתם עליהם" ("זבחים", י"ז).
מהו תפקידם של בגדי הכהונה ושל בגדים בכלל? האם טמונים בהם כוח, רוח או השראה משל עצמם? ואולי לבישתם מחלצת מתוכֵנו מהות ייחודית, שאיננו מסוגלים להביאה לידי ביטוי בלעדיהם?
מחקרים מעידים כי לְבישת מָדים מכוונת את לובשיהם להתנהל בתוך תבנית התנהגותית מסוימת, ובמקביל מרחיקה אותם במידת מה מהתנהגויות אחרות. כתהליך משלים - ציפיות הסביבה ותגובותיה, כלפי המדים ובעליהם, מעצבות ומווסתות את התנהגותם.
נכונים הדברים לטעמי גם לגבינו. הופעתנו החיצונית נותנת ביטוי לדימוי העצמי, לערכים, לאופן בו אנו מבלים את זמנינו ולציפיות שלנו מעצמנו ומהסביבה. והסביבה מגיבה בהתאם.
במילים "לְכָבוֹד וּלְתִפְאָרֶת", נגלית לי הנחייה: עשו שבגדיכם יכבדו את לובשיהם ושהופעתכם והליכותיכם בעולם תעוררנה את כבודו של מקום.
יצחק דְמיאל (שוַוייגֶר), בסיפורו "שמלת השבת של חנה'לה", שפורסם בשנת 1937 ב"דבר לילדים", מגולל את קורותיה של חנה'לה, הלובשת ביום שישי את שמלת השבת החדשה שתפרה לה אמהּ ויוצאת לטייל. לאחר שחנה'לה מסייעת לקשיש הסוחב שק פחמים, היא מגלה ששמלתה התלכלכה. היא מתיישבת בצד הדרך ובוכה על צערה הצפוי של אמהּ. הירח (הקב"ה?), מבחין במצוקתה ושולח קרני אור הזורחות משמלתה במקומות בהם היו הכתמים והיא שבה לביתה בשמחה. "אמא, האם לא הִכַּרתִיני?", שואלת הילדה ומתפלאת שהופעתה החיצונית, ולמעשה - זהותה, השתנתה עקב המעשה הטוב שעשתה. 
אדם ובגדו כרוכים זה בזה: השבת והשמלה שנתפרה לכבודה, עוררו בחנה'לה שמחה, השמחה עוררה את נפשה להעניק טוב לזולת. המעשה הטוב ובעיקר מחירו – כתמי הפחם ("צדיק ורע לו"?) עוררו כאב וזִמנוּ שיח וקרבה אל א-ל עליון, שהובילו להשתנות וצמיחה רוחנית ותוספת של כבוד ותפארת ללבוּש וללובשו. שנזכה.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

אם היה עומד כהן גדול בג'ינס וחולצה משובצת על הפודיום בבית המקדש, יש מצב שלא כולם היו נושאים עיניהם אליו

אובסשן לפאשן
עדי ארד
בפרשת השבוע אנחנו מקבלים הוראות מחויטות לגבי מה על הכהן הגדול ללבוש, כאלו היינו בעיצומו של הfashion week בפריז.

אם אלוקים בעצמו נותן הוראות לבוש לכהן הגדול כמו היה שאנל, זה אומר שכנראה יש משהו מעבר לבדים ולעיצובים, יש מסר רוחני שעובד דרך הבגד אותו אנו לובשים.

שנים התביישתי להודות בעובדה שאני אוהבת אופנה, כאלו זה שם אותי במקום הרדוד של האנושות, פילוסופיה ושירה זה כן, נעליים ושמלות... פחות.

אבל, במהלך השנים הצלחתי להבין שלבגד יש תפקיד.

מה שאנחנו לובשים מגדיר אותנו, זה כרטיס הביקור שלנו.

כאן אנחנו יכולים לבטא את היצירתיות או את האומץ שלנו, את השונות שלנו.

נכון, יש גם כאלו ששם מראים את הכסף שלהם, אבל גם זאת אמירה.

ללכת עם מעיל פרווה בצבע ורוד פוקסיה, זה אומר משהו. זה אומר שאני רוצה שיראו אותי, שאני לא פוחדת ממה יגידו, ובעיקר שאני אופטימית... אבל יש גם אחריות בצד, כשמישהו לובש חושן מפואר, או ז'קט מנוצות של גוטייה, או להבדיל, שמלת קימונו ורודה עם גולגולים בשיער (ראה נטע ברזילי), הוא מבין שעיניי העם נשואות אליו, ואז התפקיד שלו הוא לא רק להעביר מסר אישי, אלא להעביר מסרים קולקטיביים, לאנושות, לעולם.

כשהעין מתפקסת קל לאוזן לשמוע.

הרי אם היה עומד כהן גדול בג'ינס וחולצה משובצת מכופתרת על הפודיום בבית המקדש, יש מצב שלא כולם היו נושאים עיניהם אליו, ויש מצב שהמסר הרוחני לא יעבור בשלמותו.

אבל זה גם מעבר לתשומת לב ויזואלית.

אדם בתפקיד רם ונישא צריך לכבד. והצעד הראשון הוא שהאדם עצמו יכבד את מעמדו. לכן מלכים לובשים כתרים, נסיכים עוטים גלימות, נשיאים לובשים חליפות תפורות היטב ונשיאות - שמלות מהודרות.

זה לא רדוד, זה פשוט לתת כבוד.
לפני שבוע קפצתי למכולת, יצאתי מהר מהבית עם טרנינג ועליו מעיל ובלי איפור. בקופה עמדה לידי אישה ,שמעה את הקול שלי, הסתובבה ושאלה: "רגע את עדי ארד? הזמרת? ההיא מהפייסבוק?". הבחנתי באכזבה הקלה שהיא חוותה, אני מניחה שחצי שעה קודם היא ראתה אותי בסרטון מאופרת כהלכה עם מעיל טורקיז ומיקרופון ביד, שרה ומחייכת למצלמה בתאורה מחמיאה. "כן, זאת אני, בלייב, בלי פוטושופ וצבעים". היא חייכה ואמרה לי: "את דווקא חמודה ככה, נראית יותר ילדה".
הבנתי שפתאום ההילה שלי התנפצה לה והיא הרגישה יותר קרובה אלי.

אבל אני לא כוהנת גדולה אפילו לא לוייה. אין לי תפקיד רוחני להעביר, אולי רק תדמית. האחריות עלי קטנה יותר.

הבגדים המוקפדים של הכהן חשובים לא פחות מהפעולות שהוא עושה, כי הם מדברים, הם משפיעים.

אז נכון, אני לא מעבירה כרטיס במשכן כל יום, וגם כנראה שלא אשתתף באירוויזיון.

אבל מה שבטוח זה שמהיום כשאקפוץ למכולת מהר, אשתדל לפחות להתאפר.
סֵפֶר "אוֹרוֹת" לַיְּלָדִים
הרב שלמה אבינר
הַמִּלְחָמָה (24) (פִּסְקָה י')
 

שְׁמָעְיָה: שָׁלוֹם לְךָ טוּבְיָה. לָמַדְנוּ שֶׁאוֹרָם שֶׁל יִשְׂרָאֵל, הוּא שֶׁיְּרוֹמֵם אֶת כָּל הַמִּין הָאֱנוֹשִׁי. אֲבָל כֵּיצַד הַדָּבָר הַזֶּה יֵעָשֶׂה?

טוּבְיָה: זֶה פָּשׁוּט. הָאֱמוּנָה הַגְּדוֹלָה שֶׁל עַם יִשְׂרָאֵל, שֶׁד' אֶחָד וּשְׁמוֹ אֶחָד, הִיא שֶׁתְּחַמֵּם אֶת כָּל הַמִּין הָאֱנוֹשִׁי.

ש: אֵיפֹה זֶה כָּתוּב?

ט: "ד' אֱלֹהָיו עִמּוֹ וּתְרוּעַת מֶלֶךְ בּוֹ".

ש: אָז לָמָּה זֶה לֹא קָרָה עַד עַכְשָׁו?

ט: עַד עַכְשָׁו לְצַעֲרֵנוּ לֹא הָיִינוּ בַּמַּדְרֵגָה הָעֶלְיוֹנָה הַזּוֹ, שֶׁל יִחוּד ד'.

ש: מָה, עַד עַכְשָׁו לֹא הֶאֱמַנּוּ בד' אֶחָד?!

ט: בְּוַדַּאי שֶׁהֶאֱמַנּוּ. אֲבָל בְּמַדְרֵגָה יוֹתֵר נְמוּכָה, לֹא יִחוּד עֶלְיוֹן אֶלָּא יִחוּד תַּחְתּוֹן.

ש: אַתָּה מוּכָן לְהַסְבִּיר אֶת הַמֻּשָּׂגִים הָאֵלּוּ - יִחוּד עֶלְיוֹן וְיִחוּד תַּחְתּוֹן?

ט: כֵּן. יִחוּד עֶלְיוֹן הוּא "שְׁמַע יִשְׂרָאֵל ד' אֱלֹהֵינוּ ד' אֶחָד". כְּלוֹמַר, שֶׁאֵין בָּעוֹלָם, אֶלָּא אֶת רִבּוֹנוֹ שֶׁל עוֹלָם לְבַדּוֹ. אֵין עוֹד מִלְּבַדּוֹ. אָמְנָם נִרְאֶה לָנוּ שֶׁיֵּשׁ הַרְבֵּה דְּבָרִים בָּעוֹלָם, אֲבָל זֶה רַק מָה שֶׁנִּרְאֶה לָנוּ. בֶּאֱמֶת, יֵשׁ רַק ד' אֶחָד וּשְׁמוֹ אֶחָד.

ש: וּמָה זֶה יִחוּד תַּחְתּוֹן?

ט: יִחוּד תַּחְתּוֹן, הוּא, "בָּרוּךְ שֵׁם כְּבוֹד מַלְכוּתוֹ לְעוֹלָם וָעֶד". כְּלוֹמַר, כְּבוֹד ד' שֶׁמִּתְגַּלֶּה בָּעוֹלָמִים. בָּעוֹלָם זוֹכִים לְגִלּוּי כְּבוֹד שְׁמוֹ. אֲבָל זֶה רַק גִּלּוּי.

ש: אָז מָה קוֹרֶה, כַּאֲשֶׁר יֵשׁ רַק גִּלּוּי תַּחְתּוֹן?

ט: זֶה גִּלּוּי יוֹתֵר חַלָּשׁ. וְאָז יֵשׁ מָקוֹם לְכָל מִינֵי קִלְקוּלִים וְעִוּוּתִים, כְּגוֹן הַנַּצְרוּת, שֶׁהִיא עִוּוּת שֶׁל הָאוֹר הָעֶלְיוֹן. וְזֹאת הַסִּבָּה שֶׁהִתְפַּשְּׁטוּ בְּעוֹלַם טָעֻיּוֹת רַבּוֹת וְעִוּוּתִים רַבִּים. אֲבָל כְּשֶׁיִּתְגַּלֶּה הַיִּחוּד הָעֶלְיוֹן, מִמֵּילָא כָּל הַשִּׁבּוּשִׁים הָאֵלּוּ יֵעָלְמוּ, וְאָז "יִהְיֶה ד' אֶחָד וּשְׁמוֹ אֶחָד".   

"בשם אלוקינו נדגול" 

בצלאל סמוטריץ'

הבחירות בפתח, ואיתן דיונים רבים העוסקים בעיצוב פניה ובהגדרת זהותה של הציונות הדתית, כפי שזו תשתקף מבעד להרכבה, מצעה, וסדר יומה של המפלגה המאוחדת החדשה, הלא היא הזרוע הפוליטית של המחנה.

בהיותנו תנועה ציונית דתית, ממקור התורה אנו מדריכים את חיינו הלאומיים, ממקור דברי הנביאים, חוזי שיבת ציון וגאולת ישראל, מבטיחי חזרת מלכות דוד למכונה.

ישנם שני קווי מתאר הכרחיים שיש להעמידם ביסודו של כל תהליך לגיבוש דמותה של המפלגה, שתי הנחות יסוד בסיסיות שרק עליהן תהיה תפארתה של הציונות הדתית.

הקו ראשון - קביעת ה'דִגְלִיוּת' כתכונה ציבורית הכרחית לתנועה מֻכוונת מנהיגות לאומית, השואפת להוביל ולהניע תהליכים בחברה הישראלית; נשיאת דגלים וערכים בכל גובהם, בעוז, בגבורה, לא בפשרנות, ללא גמגום, באמונה ברורה ובהירה בצדקת הדרך. דגליות זו, היא תכונה נפשית עמוקה של נאמנות, של חתירה מתמדת לגדלות לשלמות ולמצוינות, ההיפך הגמור מבינוניות ומהסתפקות במועט.

הדברים נוגעים לשטחי החיים כולם: מצוינות בתורה, ביראת שמים, בערכי המשפחה, בחינוך דתי, בדבקות בארץ קודשנו, בנאמנותנו לרבש"ע לתורתו ולמצוותיו, מצוינות של כל איש ואיש במקומו, איש ואיש בשליחותו, בדגלו ובמפעל חייו.

רק כך, נוכל להנהיג. כך, ורק כך, תִראה בנו החברה הישראלית מודל אמיתי לחיקוי. וכך, ורק כך, נוכל למשוך אלינו חלקים הולכים וגדלים מעם ישראל, שידבקו בַּעוצמה ובַהתלהבות המוקרנת ממי שמניף את דגליו אל על וצועד בגאון בראש המחנה.

שני לקו זה, ונמשך ממנו, הלא הוא הכלל, לפיו דגלים אינם מחליפים דגלים אחרים ואינם באים במקומם. דגלים נוספים, חשובים ככל שיהיו, אינם מורמים ע"י הנמכתם של דגלים אחרים ודחיקת רגליהם מראש התורן. ייחודה וייחודיותה של התנועה הציונית-דתית מראשית היווסדה ועד עתה בהכרה העליונה לפיה כל מה שנעשה מכוחה של תורה, בהכרח משתלב ונשזר ליריעה אחת רחבה ומקיפה. אמיתות אינן סותרות זו את זו אלא להיפך, מסייעות זו לזו ומשלימות זו את זו. "מיניה ומיניה יתקלס עילאה". יש אצלנו מי שמדגישים את הצד החברתי, יש מי שמניפים אל על את החינוך ויש מי שרצים על הגבעות. יש מי שמבקשים חיבור לבבות ויש מי מבקשים לשמור על חומות. אלו ואלו דברי אלוקים חיים.

הבה ונרימה יחדיו את דגל הגדלות. בואו נהיה גדולים, ובכל התחומים.

שיהיה לכולנו בהצלחה.
הקטורת - סמל לשאיפתנו לכלול את כל חלקי של האומה
כוחה של הקטורת / נהוראי
רבים תמהו על כך, שהציווי על בניית מזבח הקטורת נכתב בסוף פרשתנו ולא ברשימת כלי המשכן האחרים המפורטים בפרשה הקודמת. וכך שואל אבן עזרא (כה,כב): "... על כן החל ופירש כלי המשכן. והחל מהנכבד, ואחר כן השולחן והמנורה, ואחר כן ואת המשכן תעשה (שמות כו, א)... ויש לתמוה, למה לא הזכיר מזבח הקטרת?". 

ועוד, בכל המקומות האחרים שבהם נזכר מזבח הקטורת הוא מופיע עם הכלים האחרים, לאחר השולחן והמנורה ולפני מזבח העולה. מדוע נעדר הציווי על בניית מזבח הקטורת בפרשה הקודמת יחד עם רשימת כל הכלים שנעשו למשכן?  הרמב"ן סבור שמטרת המשכן היתה להמשיך את ההתגלות החד פעמית שהתרחשה בהר סיני. לאחר המעמד הגדול שכבוד השם שכן על ההר, היה צורך לבנות משכן כאמצעי להשראת השכינה (כה,ב) וכלי המשכן שימשו למטרה זו, מלבד מזבח הקטורת. זו הסיבה שהופרד הציווי של בניית מזבח הקטורת מהציווי של בניית שאר הכלים. רבי שמחה מאיר מדווינסק סבור, שההפרדה הזו נובעת גם מכך שהמזבח היה פחות נחוץ משאר הכלים. הראיה לכך - גם אם אין מזבח עדיין היה ניתן להקטיר את הקטורת, מה שאין כן בשאר הכלים. וזו לשונו (ל,א): "והעיקר כי כל הציוויים כמו הארון, אם אין ארון אין מניחים לוחות, וכן בלא מזבח אין מקריבים עולת תמיד... ובלא מנורה אינו רשאי להדליק נרות... אבל מזבח הקטורת… הלא קיימא לן שהקטורת נקטר אף אם אין מזבח…לכך כתיב בתר(=אחר) שהשלים כל הדינים מן הכלים והבנינים המוכרחים להשראת הכבוד במשכן הקדוש, ולהורות דאין זה רק מצוה בפני עצמה…".
מעשה הקטורת והקטרתה היא העיקר והמזבח טפל לה. גם כשאין מזבח יש קטורת. נראה, שהסיבה לכך קשורה לתפקידה המיוחד של הקטורת; לחצוץ בין התגלות כבוד השם לבין האדם שנברא מחומר. הקטורת היתה נחוצה לא רק בתוך קדש הקדשים אלא אפילו מחוץ למשכן. לימים, ירוץ אהרון ובידו מחתה של קטורת כדי לעצור את המגיפה שהכתה בישראל. בעקבות התלונות שהיו לעדת ישראל כנגד משה ואהרון נראה כבוד ה' אל כל העדה, התגלות שגררה מגפה, שפגעה בישראל ועל מנת לעצור את המגיפה נדרש אהרון לקטורת כדי לחצוץ בין הקהל לכבוד ה' – "...וַיָּרָץ אֶל תּוֹךְ הַקָּהָל וְהִנֵּה הֵחֵל הַנֶּגֶף בָּעָם וַיִּתֵּן אֶת הַקְּטֹרֶת וַיְכַפֵּר עַל הָעָם וַיַּעֲמֹד בֵּין הַמֵּתִים וּבֵין הַחַיִּים וַתֵּעָצַר הַמַּגֵּפָה" (במדבר יז, יא-יג).
נראה שכוחה המיוחד של הקטורת יונק ממרכיביה השונים וכוחה יפה גם במקום שאין מזבח. רוב הקטורת מורכבת מסממנים שריחם נעים ומשובח, אולם היא מכילה גם חלבנה שריחה רע. אם הקטורת תהיה   חסרה ולא יהיה בה גם את החלבנה היא תיפסל, שכן, "כל תענית שאין בה מפושעי ישראל אינה תענית, שהרי חלבנה ריחה רע, ומנאה הכתוב עם סממני קטרת" (כריתות דף ו ע"ב).
בשיאה של מחלוקת קרח ועדתו הצליחה הקטורת למנוע מגפה גדולה יותר בשל כוחה כמלכדת את כולם. מחתת הקטורת היא סמל לשאיפתנו לכלול את כל חלקיה של האומה. לא ניתן לוותר על אף חלק. כוחה של האחדות הוא לרוב בשעת מלחמה, אולם השאיפה היא להיות מאוחדים גם בשעות אחרות על אף המחלוקות. זה כוחו של מסך הקטורת המורכב מכל הצבעים והריחות המייצגים את הציבור כולו ללא כל ויתור על אחד מהמרכיבים בכוחו לעצור מגיפה ומטרתו להדגיש שהאחדות היא כח החיים של האומה.
מחקרים מעידים כי לְבישת מָדים מכוונת את לובשיהם להתנהל בתוך תבנית התנהגותית מסוימת, ובמקביל מרחיקה אותם מהתנהגויות אחרות
אדם ובגדו 
נעמי (יפה) עיני
פרשת השבוע מקדישה פסוקים לא מעטים לתיאור בגדיו של אהרון הכהן.  מתוארים בה החושן והאפוד, המעיל והכתונת, המצנפת והאבנט. ומכנה משותף לכולם: "וְעָשִׂיתָ בִגְדֵי-קֹדֶשׁ, לְאַהֲרֹן אָחִיךָ, לְכָבוֹד וּלְתִפְאָרֶת" (שמות כ"ח, ב').
"בזמן שבגדיהם עליהם כהונתם עליהם, אין בגדיהם עליהם אין כהונתם עליהם" ("זבחים", י"ז).
מהו תפקידם של בגדי הכהונה ושל בגדים בכלל? האם טמונים בהם כוח, רוח או השראה משל עצמם? ואולי לבישתם מחלצת מתוכֵנו מהות ייחודית, שאיננו מסוגלים להביאה לידי ביטוי בלעדיהם?
מחקרים מעידים כי לְבישת מָדים מכוונת את לובשיהם להתנהל בתוך תבנית התנהגותית מסוימת, ובמקביל מרחיקה אותם במידת מה מהתנהגויות אחרות. כתהליך משלים - ציפיות הסביבה ותגובותיה, כלפי המדים ובעליהם, מעצבות ומווסתות את התנהגותם.
נכונים הדברים לטעמי גם לגבינו. לבושנו הוא כרטיס הביקור שלנו. הופעתנו החיצונית נותנת ביטוי לדימוי העצמי, לערכים, לאופן בו אנו מבלים את זמנינו ולציפיות שלנו מעצמנו ומהסביבה. והסביבה מגיבה בהתאם.
במילים "לְכָבוֹד וּלְתִפְאָרֶת", נגלית לי הנחייה: עשו שבגדיכם יכבדו את לובשיהם ושהופעתכם והליכותיכם בעולם תעוררנה את כבודו של מקום.
בהקשר זה, פינה חמה שמורה בליבי ליצחק דְמיאל (שוַוייגֶר) 1892-1972, סופר ומורה עברי בעל רקע ישיבתי וממקימי קבוצת עין חרוד, מחבר הסיפור "שמלת השבת של חנה'לה", שפורסם בשנת 1937 ב"דבר לילדים", ומגולל את קורותיה של חנה'לה, הלובשת ביום שישי את שמלת השבת החדשה שתפרה לה אמהּ ויוצאת לטייל. חנה'לה נזהרת שלא ללכלך את השמלה, אך לאחר שהיא מסייעת לקשיש הסוחב שק פחמים, היא מגלה ששמלתה התלכלכה. בצער רב, היא מתיישבת בצד הדרך ובוכה על צערה הצפוי של אמהּ. הירח (הקב"ה?), מבחין במצוקתה ושולח קרני אור הזורחות משמלתה במקומות בהם היו הכתמים והיא שבה לביתה בשמחה. "אמא, האם לא הִכַּרתִיני?", שואלת הילדה ומתפלאת שהופעתה החיצונית, ולמעשה - זהותה, השתנתה עקב המעשה הטוב שעשתה. 
אדם ובגדו כרוכים זה בזה: השבת והשמלה שנתפרה לכבודה, עוררו בחנה'לה שמחה, השמחה עוררה את נפשה להעניק טוב לזולת. המעשה הטוב ובעיקר מחירו – כתמי הפחם ("צדיק ורע לו"?) עוררו כאב וזִמנוּ שיח וקרבה אל א-ל עליון, שהובילו להשתנות וצמיחה רוחנית ותוספת של כבוד ותפארת ללבוּש וללובשו. 
שנזכה.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

כותרת גג

עד כמה הרשימה מייצגת

החרד"לים השתלטו?/מדור מוטי
יש לו את זה, לרב אלי סדן, ראש מוסדות עלי, יש לו את הכריזמה, וכן גם את הרצון והיכולת למשוך בחוטים. מהרגע שהקברניט בנט נטש את הספינה השוקעת, נכנס הרב אלי סדן בוואקום שנוצר והוביל, בדרכו שלו, את הוועדה המסדרת בת 17 החברים שבחרה ברב פרץ, וכמובן היה פעיל מאוד מאחורי הקלעים בהיבחרו של הרב רפי פרץ. העובדה שהרב פרץ אינו מעוטר בזקן היורד על מידותיו, והעובדות שבכהונתו כרב ראשי בצה"ל הוא שיתף פעולה עם פקודת השרות המשותף, חרף התנגדות רבנים חרדיים ולא רק, אלה יעמדו לזכותו, כך העריך הרב סדן, כשיבואו להציג את 'הבית היהודי' בראשותו של הרב פרץ, גם בעיני הזרם המרכזי בציונות הדתית. עפ"י אותו קו מחשבה, בדיונים הפנימיים באותה ועדה, הרב אלי סדן ניסה להוליך תמיכה דווקא באשה ההולכת ללא כיסוי ראש, עדיף מאזור חיוג 03 או 08, רק לא מיו"ש. שהלוא, מצביעים פוטנציאלים יש, לכאורה, גם בפ"ת, גב"ש, כ"ס והדומות להן. ובכל זאת, התכנסות הרבנים זלמן מלמד, אלי סדן, דודי דודקביץ, צפניה דרורי ואחרים הדומים להם בשיוך התת-מגזרי, גם אם היה נחוץ ומועיל להוצאת עגלת המו"מ בין הבית היהודי ל'תקומה' האיחוד הלאומי מהבוץ, הוא לבטח חיזק את ההרגשה של רבים, שבתכלס' מדובר במפלגה חרד"לית, שלכל היותר יהיו בה אחד או שניים בצבע אחר, כדי "להכשיר". יתרה מזאת. אין זה סוד, שבין ארגון רבני צהר לבין כמה מהרבנים החרד"ליים, ובטח זרם הר המור, זורמים הרבה מים עכורים, ולא מהיום. לטענת הראשונים, מאז נכנס הרב אלי סדן לעניינים ובטח מאז הוקמה ועדת ה-17, לא היה אפילו ניסיון ליצור אתם איזשהו קשר. מאמץ להידברות. הבחירה ברב רפי פרץ, תלמידו המובהק של הרב צוקרמן, די היה בה כדי שכמה וכמה רבנים מהזן של צהר ירגישו שאין להם עוד חלק ונחלה בבית הזה. בנוסף, בצהר מתקשים למחוק את מה שעוללו להם רבותיו של הרב רפי פרץ, שרואים בראש ארגון צהר, הרב דוד סתיו, ברב אבי גיסר ובשכמותיהם רפורמים או ממש קרובים לזה, וכן שעשו בזמנו כל מאמץ להכשיל כל רב מטעמם לתפקיד בכיר, כולל זה של הרב סתיו לרב הראשי לישראל. בהיבט המעשי, מזהירים  שם, הרבנים בקצה השני הם הלוחמים הגדולים בלימודים במכללת הרצוג, ודי בכך כדי לחשוש מה יהיה עם החמ"ד, אם נציגי הרבנים החרד"ליים יקבלו את ההשפעה על תיק החינוך. "כואב לנו מאוד, אבל הרבנים החרד"ליים גרועים בעניינים החשובים כמו נישואין וגירושים, גיורים וכדומה אפילו מן הרבנים החרדיים, איתם עוד ניתן לפעמים להגיע להבנות", שח לי אחד מראשי רבני צהר, שגם לא הכחיש כי היו להם שיחות עם מפלגות אחרות, להכניס במקום ריאלי אחד או אחת שישקפו את האינטרסים של הציונות הדתית ה'שפויה', כהגדרתו. מן הצד השני, רב בכיר אחר בציונות הדתית, שגם מעורה בכל מה שקורה בתוככי הבית היהודי של היום אמר ל'שבתון' כי בתחילת התהליך אפילו ארגון רבני בית הלל היה מעורב, אך פגישת הרבנים השבוע, הייתה 'מעכשיו לעכשיו', כך ניסה להסביר, היא נפלה על זמן שיעורים של חלק מהרבנים, ועוד כל מיני הסברים, שאותי אישית לא כל כך שכנעו. לדבריו, הרב אלי סדן חוזר בדיונים הפנימיים על כך שהרשימה צריכה לייצג את כל המגזר, כולל מה שנקרא המיינסטרים והליברלים. הרבנים בחבורה היו גם אלה שניסו למנוע איזשהו שיתוף פעולה עם בן גביר ובן ארי מעוצמה יהודית. והמסר הכי חשוב שהבן אדם ניסה להעביר: ללא ייצוג פוליטי מכובד של הציונות הדתית בכנסת ובממשלה, הרבה מהדברים שנראים היום כברורים מאליהם, כמו הסיוע המאסיבי לחינוך הדתי, תנאי השירות של החייל הדתי בצה"ל (שגם בהם חלה לדבריו רגרסיה), מספר התקנים של בנות השרות הלאומי וכדומה, כל אלה עלולים להתדרדר עשרות שנים לאחור. בעיניים שלי, זה צד אחד של הדברים. הצד השני- נוכח כל המבוכה והמבולקה הזו ב'בית היהודי', וכן איחוד לא איחוד עם 'תקומה' וכדומה, זו יכולה להיות שעתן היפה של המפלגות הציונות האחרות, לקרב אליהן את הציבור הדתי-לאומי, כן, גם ע"י הצבתן של דמויות מרשימות מתוכו, במקומות גבוהים וריאליים ברשימתן, ולא רק בשביל הקישוט. אני מכיר את הטיעון ש'סרוגים' במפלגות כלליות לא פעלו ואולי גם לא יכולים לפעול למטרות המגזריות הספציפיות, אם אני מסתכל על כמה דמויות כאלה בכנסת היוצאת אני אפילו מוכן לחתום על כך (אבל יש גם יוצאים מהכלל), ובכל זאת, אם המבוכה והמבולקה הזו ב'בית היהודי' תימשך (ואנחנו רק כ-50 יום לבחירות), לא מן הנמנע כי רבים יעדיפו ביום הבחירות דווקא את האופציה השנייה. ואז, בנט ושקד יצחקו כל הדרך אל הבנק. גם על שקברו סופית את 'הבית היהודי', וגם שבזכות זה קיבלו גם שניים או שלושה מנדטים לעצמם. "הרצחת וגם ירשת"?- בפוליטיקה כמו בפוליטיקה. בעיניים שלהם. (והערה לסיום- המדור יורד לדפוס ביום ג'. עד שתקראו אותו, סביר שיהיו שינויים. חתימה על האיחוד, למשל. או אולי אפילו 'שידוך' עם אלי ישי. היו מגעים).

תחיית המתים?
מסתבר, שהמתים קמים להצביע לא רק בריכוזיי חרדים. זוכרים איך הכל כינו את הפריימריז בליכוד? "חגיגת דמוקרטיה". מספר שיא של מצביעים, הענשת ח"כים שלא הוסיפו כבוד למפלגה ומאידך גיסא בחירה בגדול של דמויות מוערכות (דוגמת גדעון סער) חרף נסיון של ראש הממשלה לשים לו רגל, בקיצור, יופי של מהלך. אז רק רגע, מומלץ להירגע. יש גם חצי כוס ריקה. ביותר מדי מקומות בהם נערך הפריימריז של הליכוד, נמצא בדיעבד כי מספר התוצאות שהוזנו למחשב המרכזי אינן תואמות את תוצאות הספירות בקלפיות עצמן. למשל, בקלפי מספר 3 בבני ברק, שרת התרבות מירי רגב זכתה ל-274 קולות על אף שמספר המצביעים באותה קלפי עמד על 60 בני אדם בלבד. בקלפי בקריית מלאכי זכה שר הקליטה יואב גלנט ל-640 קולות, חרף העובדה שרק 60 מצביעים הגיעו לקלפי, וכדומה. "הואיל ומדובר בענייני טוהר הבחירות ובחריצת גורלות של קריירות פוליטיות של המועמדים השונים, אבקשכם להורות על ספירה חוזרת שבמסגרתה יוזנו בשנית תחת פיקוח כל הנתונים הרשומים על הפרוטוקולים שנרשמו בזמן אמת בקלפיות השונות אל מאגר מחשובי חדש, ולקבל את תוצאות האמת של הבחירות האמורות להבדיל מהתוצאות שפורסמו ואושרו ע"י ועדת הבחירות", כתב מבקר הליכוד. וראש הממשלה, בכובעו כראש הליכוד, הורה אכן לבדוק את הדברים לאשורם. נתניהו, שלא כהרגלו, גם הפגין השבוע חברות כלפיי דוד ביטן ומיקי זוהר, שלא בדיוק הצליחו בפריימריז, באשר ויתר על השריון שהובטח לו במקום ה-21, כדי שהחברה' האלה יתקדמו קצת ברשימה. מתרכך, מנהיגנו. 
אור בקצה המנהרה?
אף אחד לא היה מתחלף עם יו"ר מפלגת העבודה, אבי גבאי, נוכח מצבה של המפלגה הזו בסקרים. 5, 6, כמעט שלא מגיעה למניין מנדטים, אפילו. אבל לגבאי היה זה שבוע מוצלח, באשר לפריימריז שהתנהלו במפלגת העבודה הגיעו קרוב ל-58 אחוז מבעלי זכות הבחירה, וזה המון למפלגה שנראית על הקרשים, ויתרה מזו- התוצאות היו מעולות מבחינתו. איציק שמולי, צעיר, ח"כ מעולה, חברתי בכל רמ"ח, יצא ראשון, סתיו שפיר ממש ליד, ואולי הכי חשוב מבחינת גבאי, איתן כבל נדחק אחורה, הרבה אחורה (11, ואחרי השריונים מתדרדר למקום 15). ח"כ איתן כבל, פרלמנטר מעולה, בעבר היה מזכ"ל המפלגה בה הוא נטוע היטב, שילם את המחיר על כך שקרא, בשפתו הישירה ללא פילטרים, לגבאי שקרן ושאר מחמאות. כבל לא מתכוון לתלות את הנעליים בארון. מן הסתם, לאחר הבחירות לכנסת, אם התוצאות לא יחמיאו למפלגה זו (12 מנדטים לפחות), היא תיכנס לקרבות ראש בראש (עוד הפעם), ולכבל יהיה בהן תפקיד מרכזי. ואפרופו מפלגת העבודה. שימו לב לבחור צעיר, יאיאה פינק, שנבחר במקום העשירי. דתי ומאוד מוערך שם. 
חזרה בתשובה?
כמו פוליטיקאים אחרים, גם אלונה ברקת, הרכש החדש של מפלגת בנט-שקד, למדה בזמן קצר ביותר מאז נכנסה לשדה הפוליטי, כי עדיף להצטייד בעקבים גבוהים מאוד אם רוצים לחצות את המגרש הזה בשלום ובלי מפחיי נפש. יממה או שתיים בלבד אחרי מסיבת העיתונאים הראשונה שלה בכובעה החדש, נאלצה אלונה ברקת, מבעלי הפועל באר-שבע, דמות נערצת בבירת הנגב, שהצטרפה כמספר 3 ברשימת 'הימין החדש' לכנסת, להדוף פרסום כאילו היא בכלל לא רק שתמכה בהתנתקות מגוש קטיף, אלא אף תמכה בארגון שמאל בשם 'שובי-נשים למען יציאה מעזה', ואף תרמה לו מכיסה עשרות אלפי שקלים. אלונה ברקת הגיבה בפשטות ובצניעות: נכון, אבל התפכחתי מאז. מודה ועוזב ירוחם? האם זה יספיק לפעילי הימין המתכוונים להצביע למפלגת הימין הזו? האם יכילו אותה יותר מכפי שהם מכילים את אלוף במיל. גרשון הכהן, למשל, שהיה ממפקדי ההתנתקות ועל זה הם התחלחלו מהאפשרות שיוצנח לראש הבית היהודי, או האם יכילו אותה יותר מכפי שהכילו ו(לא) מכילים את אלוף במיל. יאיר נווה, לשעבר סגן הרמטכ"ל, שהפגינו מול ביתו והציקו לו ולמשפחתו עד שנאלצו לעזוב את גב"ש ולהצפין לזכרון? מה שבטוח, יריבים למפלגה זו 'יחגגו' על הגילוי הזה, לפחות כמו אלה שמלבישים על אשתו של גנץ את החברות לכאורה בארגון ווטש, טענה שהגברת גנץ מכחישה מכל וכל. אפילו לא אומרת 'התפכחתי'. וזוהי רק ההתחלה. בטוח ש'נשמות טובות' נוברות בימים אלה בארכיונים השונים לחפש צימוקים, או אם תרצו, אגוזים מרים.
דבר אליי בפרחים
יום שישי שעבר, כשנראה היה כי סמוטריץ' והרב רפי פרץ הגיעו לסיכום חיובי על השותפות ברשימה, שלח סמוטריץ' פרחים לביתו של הרב פרץ, אם תרצו, כמשהו שמסמל 'מזל וברכה' כמנהג היהלומנים, או כפי שחתן שולח לכלתו לקראת 'שבת כלה' שלה/ם. אלא, שהטלפון שהרים הרב פרץ לסמוטריץ' לא היה כדי לשמוע חוויות איך עברה השבת אחרי ה'גמר השידוך', אלא להיפך. שוברים את הכלים ולא משחקים. מאותו רגע החל בליץ ברשתות החברתיות מצד כאלה שניסו לנגן על המצפון של הרב פרץ, איך הוא מרשה לעצמו לפלג את המחנה ולהביא לאובדן אפשרי של קולות ימין, היו מהם שהזכירו שוב ושוב את אובדן קולות הימין ב-1992, היו (רבים) שדחפו להכניס פנימה גם את עוצמה יהודית, ועוד כהנה. רבים מהם בחיים לא התקרבו אפילו למפד"ל ההיסטורית או ל'בית היהודי' אלא היו ונשארו הרבה הרבה יותר ימינה. גם במפלגות שלא עברו עד היום את רף הכניסה לכנסת. אבל לבוא בטענות ובעצות לאחרים, אין קל מזה.
חשיבה אנליטית מועילה בפתירת בעיות וניתוח נתונים, אבל היא אינה הכלי הנכון לבירור האמונה הדתית. פה הכלי הדרוש הוא חשיבה אינטואיטיבית
האם אתאיסטים חכמים יותר?
הרב ד"ר משה רט

בשנת 1997 התפרסם מחקר שערכו יורם דמבו, איריס לוין ורוברט סיגלר. המחקר הישווה בין תלמידים חילונים וחרדים ובחן את התמודדותם עם בעיות גיאומטריות שונות. באופן מפתיע, למרות שתלמידים החילונים למדו גיאומטריה בקביעות והחרדים לא, התברר שבקרב הצעירים עלו החרדים בהישגיהם על החילונים! בקרב הבוגרים היה יתרון רק לחילונים שלמדו 5 יחידות, אך האחרים היו שווים לחרדים. מחקר נוסף של מכון פילת הראה שחרדים משיגים ציונים גבוהים יותר מחילונים באבחונים מקצועיים. נראה ששיטת החינוך החרדית, ובפרט לימודי הגמרא, מחדדים את השכל ומקנים לתלמידים כלי ניתוח והיסק מוצלחים ביותר.
קיימת טענה רווחת לפיה אתאיסטים הם אינטליגנטיים יותר מדתיים. כמובן שהטענה הזו כפשוטה היא קשקוש: רבים מגדולי המוחות בהיסטוריה האנושית היו דתיים, ולא חסרים אתאיסטים שהם טיפשים גמורים. הניסוח היותר מדויק יהיה, שמספר מחקרים מצאו מתאם שלילי מסוים בין רמת I.Q לאמונה דתית. פירוש הדבר הוא שאנשים עם I.Q גבוה נוטים לאתאיזם יותר מאשר אנשים עם I.Q נמוך. נתונים אלה מבוססים בעיקר על מחקרו של מירון צוקרמן משנת 2013.

מה ההסבר לכך? צוקרמן הציג מספר הסברים אפשריים. אנשים אינטליגנטים נוטים יותר לערער על מוסכמות, ולכן בחברה דתית הם ייטו לחרוג מהזרם לכיוון אתאיסטי (ולהפך בחברה אתאיסטית). הסבר נוסף הוא שאנשים אינטליגנטיים נוטים לחשיבה אנליטית יותר מאשר לחשיבה אינטואיטיבית, מה שמוביל לערעור האמונה הדתית. ההסבר השני קיבל אישוש ממחקר שנערך ב-2017, והראה שהצלחתם היחסית של אתאיסטים במבחני I.Q אינה קשורה לאינטליגנציה כללית, אלא להטיה התנהגותית: דתיים ואתאיסטים פשוט חושבים ומתנהגים בצורות שונות. 
ואכן, חשיבה אנליטית מועילה בפתירת בעיות וניתוח נתונים, אבל היא אינה הכלי הנכון לגשת איתו לבירור האמונה הדתית. בנושאים דתיים, רוחניים ומטאפיזיים, הכלי הדרוש הוא חשיבה אינטואיטיבית, או כפי שכינו זאת דנה זוהר ואיאן מרשל בספרם, אינטליגנציה רוחנית - היכולת לזהות משמעות ועומק בדברים, לראות את התמונה הרחבה ולקלוט את מה שמתחת לפני השטח. כשם שמתמטיקאי אינו בהכרח בעל חוש מוזיקלי, כך בעל I.Q גבוה אינו בהכרח בעל אינטליגנציה רוחנית. פעמים רבות בדיוק להפך. 
על כל פנים, רוב המחקרים הללו עסקו בעיקר בנוצרים. כאשר מדובר ביהודים, כפי שראינו, הדברים שונים בעליל...
רופאי כל חולי עמו ישראל   או – חולים לא רווחיים
אנחנו לא צועקים את הצעקה שלנו, זה לא על השתכרות או תנאים, זו זעקה של טיפול בחולים (ד"ר דיקר)
בימים האחרונים עלתה טענה שזה בגלל שנת הבחירות. נכון, זו שנת הבחירות בין איפה לשים את החולה, למי לשים מוניטור ולמי לא, ואת מי להנשים ואת מי לא (ד"ר דיקר)
המחאה איננה אישית לטובתנו, אלא לטובת החולים, ולכן לשבות ולא לבוא לעבודה זה רק מרע את המצב. רופאים פנימיים לעולם לא שובתים, זה לא בגנים שלנו   (פרופ' אליס)
תמונת מצב שכיחה: בפנימית א' בבי"ח הלל יפה – יש תקן ל-36 מאושפזים ובפועל- ישנם 53. הרופאים הפנימיים יצאו למחות על העומס במחלקות עבור כולנו – וכנראה שיש גם תוצאות
מרב לרנר
לב לבו של כל בית חולים הוא המחלקה הפנימית שלו, לשם מגיעים רוב החולים. בכל משפחה, לפחות בן משפחה אחד נזקק לשירותי מחלקה זו. למעשה, מתוך ששה מיליון בגירים שחיים במדינתנו, למעלה ממיליון איש בשנה עוברים במחלקות הפנימיות. כשישית מהאוכלוסייה!
למרות אוכלוסיית המדינה שגדלה מידי שנה והרפואה המתקדמת, בכל הקשור לתקצוב המחלקות הפנימיות, הוספת מיטות או תקנים לרופאים, המצב לא השתנה כבר למעלה מ-40 שנה.
בשבועות האחרונים מקיימים מנהלי המחלקות הפנימיות מחאה תחת הכותרת: "לפחות תבנו לנו עוד מסדרונות", בדרישה לשיפור מצב הרפואה הפנימית בישראל.
פרופ' אבישי אליס רופא בפנימית כבר שלושים שנה. בשבע השנים האחרונות הוא מנהל מחלקה פנימית בבית חולים בלינסון ובשנתיים האחרונות משמש כיו"ר האיגוד הישראלי לרפואה פנימית. "עוד בלימודיי בבית הספר לרפואה ידעתי שאלך לפנימית וכל השנים עבדתי שם. הכל היה מוכוון למקום של רפואה פנימית. נשארתי בפנימית כיוון שהאנשים שלימדו אותי היו המודלים שראיתי לנגד עייני והמשכתי אותם".
פרופ' אליס מספר כי המחאה התחילה - מקבוצת וואטסאפ: "לפני כשנתיים חשתי שאנחנו צריכים לעשות משהו עם הרפואה הפנימית והמחלקות הפנימיות. הקמנו קבוצת וואטסאפ של 110 מנהלי המחלקות הפנימיות. לפני כחודש מנהל מחלקה בבית חולים וולפסון, שלח תמונה וכתב: 'כך נראה הבוקר הפרוזדור אצלי במחלקה'. כעבור זמן קצר עוד אחד שלח ועוד אחד הגיב, ומזה התחיל הסיפור שצבר תאוצה. זה קרה כי יש תחושה שאי אפשר יותר, גם הסוס הטוב והחרוץ ביותר – כשאתה מכה ומרעיב אותו - יום אחד הוא לא יכול יותר. והיום הזה הגיע לפני חודש – זה התחיל באופן ספונטני והשטח היה בשל לקראת הדבר הזה".
ד"ר דרור דיקר נולד בבית חולים השרון לפני 56 שנה, כיום הוא מנהל מחלקה פנימית ד' בבית חולים זה. "חזרתי לבית חולים השרון מתוך תחושת שליחות לשרת את הקהילה בה אני חי". הוא אומר בראיון ל"שבתון". בנוסף, משמש ד"ר דיקר כנשיא הנבחר של הפדרציה האירופית לרפואה פנימית. כבר לפני 28 שנים הוא בחר להיות רופא פנימי מתוך תחושת שליחות. "בחרתי להיות רופא פנימי כי ראיתי שהרפואה הפנימית היא הרפואה ההוליסטית ביותר מבין כל המקצועות, אנחנו רואים את האדם בכל ההיבטים שלו, ואהבתי להיות מסוגל לתת את הטיפול הכולל הזה".
30 שנה ואף מיטה נוספת
לאורך שלושים השנים בהן ד"ר דיקר הוא רופא פנימי ומנהל מחלקה, תקנים לא אושרו, מיטות לא הוספו, אך כמות החולים הזקוקים לאותן מיטות הולכת וגדלה מידי שנה. ולא מדובר רק בעונת החורף.
ד"ר דיקר: "בתי החולים במדינת ישראל בעודף תפוסה במשך כל השנה. זה שמישהו מנסה להגיד שזה רק בחורף בגלל השפעות זו אמירה שהיא פחות ממדויקת. המחלקות הפנימיות בתפוסה גבוהה כל השנה, בוודאי כאשר יש מגיפות כמו שפעת, אז תחלואת דרכי הנשימה היא הרבה יותר שכיחה והיא, בנוסף לעומס התמידי הזה, מביאה לקריסה ממשית. המחלקות הפנימיות סובלות מבעיה כרונית של חוסר במיטות וחסר תקנים לרופאים".
פרופ' אליס: "העומס הוא עומס על פני כל השנה, זה לא משהו עונתי! זו נקודה מרכזית שצריך להבין אותה. התיאוריה שזה רק בחורף בגלל השפעת היא לא נכונה, תמיד מלא ועמוס. המחלקה הפנימית מנקזת חולים מאד מורכבים, שיש להם בעיות במספר תחומים. הגדולה של הרופאים הפנימיים היא ביכולת לשלוט על מספר בעיות ולנווט את הטיפול כי רופא הכליות מתעסק רק בכליות אבל לפעמים לחולים יש מספר בעיות וצריך מישהו שינהל את כל הדבר הזה ביחד – ומי שמנהל את זה אלו הרופאים הפנימיים".
חולים לא רווחיים
לעובדה שהמחלקות הפנימיות בתפוסה מלאה ישנן מספר סיבות, ביניהן העובדה כי חסרים תקנים לרופאים, תוחלת החיים הגדלה, משום שמרבית המתאשפזים הם עם תחלואה רב מערכתית שהיחידים שיכולים לטפל בהם הם הרופאים הפנימיים, וכן מכיוון שאין מספיק מקומות סיעודיים לשלוח אליהם את הקשישים. 
ד"ר דיקר: "יש חוסר משמעותי ברופאים, בעיקר ברופאים הבכירים. כשיש כאוס כזה ומצב שבו לא ניתן לתת טיפול בצורה נאותה -הרופאים הבכירים לא נשארים. מדינת ישראל צריכה לעשות באופן מידי מספר דברים: לבנות יותר מיטות פנימיות, לפתוח תקנים לרופאים, לפתוח מיטות בבתי אבות, מיטות לאשפוז גריאטרי - כי אם אנחנו לא יכולים לשחרר את החולה מתוך בית החולים אל המוסד הגריאטרי/ סיעודי אז החולה נשאר במחלקה הפנימית ותופס מיטה לתקופה ארוכה. יש לפתוח פתרונות לאשפוז בית - אם יהיו פתרונות חליפיים לטיפולי בית לקשישים, שתהיה מסגרת שתבוא אליהם הביתה ותיתן להם אנטיביוטיקה, נוזלים וכו' והם יוכלו להישאר בביתם במקום בבית החולים. וכן, צריך להעלות את תעריף האשפוז במחלקה פנימית, שהיום הוא זול ואין תמריץ למי שצריך לתמרץ אותו, לפתוח עוד מיטות".
ואי אפשר בלי ההשוואה המתבקשת למחלקת יולדות: "בתי החולים מקבלים הרבה מאד כסף על כל לידה ולכן רואים מחלקות יולדות מאד מפוארות. אם בית החולים ירוויח מכל חולה פנימית שמאושפז בו אז בית החולים ישקיע את הכסף ברווחת המחלקות הפנימיות. לידה ולתת התחלת חיים ולידה זה מאוד חשוב, אבל גם המשך החיים מאד חשוב", אומר ד"ר דיקר.
פרופ' אליס: "יש סט שלם של כלים שצריכים לבוא ולהפעיל אותם ויחד עם זאת לדאוג שהמחלקות לא יהפכו לתחנה שבה 'נתקעים' חולים שסיימו את הטיפול ולא עוזבים אותנו למוסדות סיעודיים ושיקומיים. קרוב ל-15 אחוז מהחולים במחלקות הפנימיות הם מטופלים שסיימו את הטיפול ולא עוזבים את המחלקות כי אין להם לאן ללכת כי הקופות לא מפנות אותם ולא לוקחים אותם להמשך טיפול במקומות הנכונים".
כל דקה בחירה
בניגוד לאלו שבמחאותיהם חוסמים כבישים ומשביתים את המדינה, רופאי ומנהלי המחלקות הפנימיות מקיימים מחאה "שקטה", שבאה לזעוק את זעקתם מבלי לפגוע ולו לרגע באיכות עבודתם או במטופלים הרבים הסרים לפתחם.
"אנחנו באופן ברור ומוצהר לא הולכים לעשות מה שאנשים אחרים עושים כיוון שהמחאה איננה אישית לטובתנו אלא לטובת החולים, ולכן לשבות ולא לבוא לעבודה זה לא פותר שום דבר אלא רק מרע את המצב. בנוסף, רופאים פנימיים לעולם לא שובתים, זה לא בגנים שלנו, אנחנו לא כאלה, ולכן המחאה היא שונה". מסביר פרופ' אליס.
ד"ר דיקר: "אנחנו לא צועקים את הצעקה שלנו, זה לא על השתכרות או תנאים, זו זעקה של טיפול בחולים. בימים האחרונים עלתה טענה שזה בגלל שנת הבחירות. אז נכון, זו שנת הבחירות, שנת הבחירות בין איפה לשים את החולה, שנת הבחירות למי לשים מוניטור ולמי לא, שנת הבחירות את מי להנשים ואת מי לא, זה כל הזמן שם – בחירות. וזו לא שנת בחירות, זה שבוע בחירות ויום בחירות ודקת בחירות. כל הזמן בחירות".

מחיר למזדקן
ד"ר דיקר מציע פתרון: "מחיר למזדקן", לדבריו, לא ניתן יותר מלהתחמק מכך. "אני קורא לממשלה, משרד האוצר ונבחרי הציבור לעשות תכנית - 'מחיר למזדקן'. האיגוד לרפואה פנימית הניח תכנית מפורטת איך אפשר לעשות זאת: לפתוח את המיטות הפנימיות, לפתוח יותר תקנים לרופאים, למצוא פתרונות בית ולפתוח יותר מיטות גריאטריות. אלו תכניות שצריך להשקיע בהן כסף ואי אפשר להתחמק מזה, יצטרכו להשקיע כסף, מערכת הבריאות הורעבה במשך שנים רבות, הקופות בגרעון מטורף וזה לא יכול להיות יותר".
פרופ' אליס סבור שדרושה אפליה מתקנת של המחלקות הפנימיות: "צריך אפליה מתקנת מבחינת תקנים, גם של רופאים, אחיות, כוחות עזר וגם אפליה מתקנת במחירים של יום אשפוז, כי כאשר אתה מעלה את התעריף של יום אשפוז אז לבתי החולים יש עניין להשקיע. בנינו מודל תמרוץ שאומר שאם המחלקה הפנימית תיראה בצורה מסוימת ותיתן תוצרים רפואיים, בית החולים יזכה לתמרוץ כספי גדול יותר כדי שיוכל להמשיך ולשפר את המחלקות".
ד"ר דיקר: "העבודה שלי משך 28 שנה כרופא פנימי היא במפורש שליחות ציבורית במיוחד בבית חולים קהילתי כמו 'השרון'. אני נשאר כי אני רוצה לשרת את הקהילה שלי. מערכת הרפואה הפנימית היא מערכת של שליחות ציבורית, שבנויה על חמלה, עזרה ושליחות, ומאד קשה להיות שליח ציבור בתנאים האלה, צריך לתת את התנאים כדי ששליחות הציבור של החמלה, של המזור והריפוי – רפא ירפא".
***
הזעקה של הרופאים הפנימיים היא הזעקה של כולנו. ולאחר 40 שנות הזנחה, ומחאה ארוכה אך שקטה, קצת בשורות טובות. במהלך השבוע פורסם כי משרד הבריאות מינה ועדה לשיפור הטיפול במערך האשפוז הפנימי, שמסקנותיה יוגשו עד ה15.4.2019. ואנחנו נקווה ש'אחרי הבחירות' לא יפגמו בצעדים, שסוף-סוף החלו.
בתוך ההסתר הגדול אנו מגלים כי יש מנהיג לבירה. למלך המלכים חשבונות משלו
ד"ר חזות גבריאל
הגילוי שבהסתר
שמו של משה רבינו לא חדל מלהופיע לפנינו החל מלידתו ועד יום מותו זולת פרשתנו. שמו של הקב"ה אינו מופיע במגילת אסתר. האם יש מכנה משותף לשני 'נעלמים' אלו? 
בעל הטורים (שמות כז,כ) בהתבסס על הזוהר (פרשת פנחס) מסביר כי משה ביקש לאחר חטא העגל – "וְעַתָּה אִם תִּשָּׂא חַטָּאתָם וְאִם אַיִן מְחֵנִי נָא מִסִּפְרְךָ אֲשֶׁר כָּתָבְתָּ", נתקיים בו כך במקצת, שכן קללת חכם אפילו על תנאי באה, ועל כן לא נכתב שמו בפרשת תצווה.

בהתבוננות בפרשת העגל נראה כי החטא  אירע כי משה בושש לבוא. "וַיַּרְא הָעָם כִּי בֹשֵׁשׁ מֹשֶׁה לָרֶדֶת מִן הָהָר וַיִּקָּהֵל הָעָם עַל אַהֲרֹן וַיֹּאמְרוּ אֵלָיו קוּם עֲשֵׂה לָנוּ אֱלֹהִים ...". נראה שאל מול עוצמת נוכחותו של גדול הנביאים בכל האירועים עד כה, היעדרותו לזמן מה הביאה לידי 'מדרון חלקלק'.
זהו עומק פשוטו של בעל הטורים. היעדרותו של משה היא תיקון לחטא העגל. התורה מבקשת כבר עתה לומר לנו כי משה הוא השליח, לא המקור, חלילה. הסתרתו מאפשרת את גילוי השם באור הנכון. ההסתרה היא מעשה של תיקון והכנה.
בימי הפורים, בתוך ההסתר הגדול אנו מגלים כי יש מנהיג לבירה. למלך המלכים חשבונות משלו. הוא פועל גם בתוך הגורלות של מלך טיפש ושר אכזר. עצם ההסתרה אפשר לעם ישראל לבחור נכון ללא כפייה. שם שמיים לא נזכר במגילה בכדי ללמדנו על גילוי האלוקות בתוך ההסתר, מעבר לחושים ולהגיון. נוכחות עזה מדי (קולות וברקים) של האלוקות, עלולה לגרום לבחירה מנוכרת, הכרחית, ולא ממעמקי הלב. צריך לבצע הסתרה מכוונת כדי לאפשר את הגילוי שבהסתר.
רבי צדוק מלובלין מסכם זאת כך: 
"מיד בהתחלת מתן תורה היו בתשוקה גדולה כמו שנאמר (שמות י"ט, ב') 'ויחן שם ישראל כאיש אחד בלב אחד' וזה היה על תורה שבכתב שעל תורה שבעל פה נצרך לכפות עליהם ההר כגיגית כדאיתא בתנחומא אבל אחרי זה הדור קיבלוה מאהבה בימי אחשורוש ובטלו המודעה דכפיית ההר כגיגית" (פרי צדיק בראשית לחנוכה). 
להערות: hazutg@gmail.com

החינוך הממלכתי דתי נהיה סלקטיבי. במקומות רבים משתלטים על בתי הספר הורים ומחנכים המדירים כל מי שאינו עומד בקריטריונים שקבעו
חינוך טהור או טהרני?/לוביץ
בין ההוראות על בניית המשכן וכליו בפרשת 'תרומה' לבין תיאור בגדי הכהונה שבפרשת 'תצווה', התמקם הציווי על הדלקת נר התמיד: "וְיִקְחוּ אֵלֶיךָ שֶׁמֶן זַיִת זָךְ כָּתִית לַמָּאוֹר לְהַעֲלֹת נֵר תָּמִיד" (שמות כז, כ-כא). מדוע נכתבה כאן הדלקת נרות המנורה שעוסקת בעבודה במשכן ולא בבנייתו? מדוע התורה מתייחסת להדלקת הנר במרכז התיאור של ענייני הקמת המשכן? מה הופך את נר התמיד לכה חשוב, שהוא חוזר ומופיע בלא-פחות מארבע פרשות בתורה: תצווה, פקודי, אמור ובהעלותך? 
התשובה טמונה, כמדומני, במשמעות הסימבולית של אור הנר, המשמש כסמל לאור של חכמת התורה ומצוותיה, כשהפסוק המכונן לעניין זה הוא: "כִּי נֵר מִצְוָה וְתוֹרָה אוֹר" (משלי ו, כג). על-פי מסורת חז"ל המנורה היא סמל לחכמה, ולפיכך אמרו חז"ל: "הרוצה להחכים ידרים, וסימנך מנורה בדרום" (ב"ב כה, ב). בדומה לכך אמרו חכמים כי "הרואה שמן זית בחלום יצפה למאור תורה" (ברכות נז, א). 
המשמעויות הסמליות של אורות המנורה התרכזו במסורת הדורות לתחום החינוך. כך, לדוגמה, נהגו פרשנים ודרשנים להדגיש שהכהן צריך להדליק את הנר עד "שתהא שלהבת עולה מאליה" (שבת כא ע"א), ומכאן הסיקו שיש ללמד את התלמידים תורה עד שיוכלו ללמוד ולהבין בכוחות עצמם. רש"ר הירש אף ציין כי "תפקיד מלמד התורה הוא לעשות את עצמו מיותר", שכן מטרתו היא להביא את הלומד לעצמאות ולמנוע תלות מתמשכת של התלמיד ברבו.
מסקנה חינוכית אחרת שהסיקו רבים מהמשמעות הסמלית של הדלקת הנר היא שכשם שבמנורה היה צורך בשמן "זך כתית", כך על החינוך לתורה להיות מזוקק ובלא כל שמרים, וטהור מכל סיג של השפעה לא טובה. עקב כך היו מי שהרחיקו לכת לזהירות יתרה בכך שהתלמידים לא ייחשפו לשום דעה ואמירה, טקסט או תמונה שאינם מכוונים במדויק להשקפות המקובלות באותו תת-זרם השולט במוסד החינוכי. כך, בגישה של חינוך החרדי, מקפידים שכל התלמידים המתקבלים לבית הספר יבואו ממשפחות המדקדקות בכל קוצו של יוד בהתאם לקו המקובל באותו מוסד חינוכי.
החידוש של השנים האחרונות הוא שגם החינוך הממלכתי דתי נהיה לעתים סלקטיבי. במקומות רבים משתלטים על בתי הספר הורים ומחנכים המעוניינים בחינוך טהור, ובשם אותה טהרה בוחנים את אורחות החיים של המבקשים ללמוד בבית הספר, ומדירים כל מי שאינו עומד בקריטריונים הנוקשים שקבעו: אם התלמיד בא מבית שאינו שומר שבת כהלכתה, אם יש בו טלוויזיה או מחשב ללא תוכנת סינון, אם האימא אינה מתלבשת לפי קוד לבוש מסוים או הכיפה של האבא אינה עומדת בסטנדרטים, הוא לא יתקבל לבית הספר. בכך נדחק אותו תלמיד לעבור לחינוך שאינו דתי. אמנם, תופעה זו אינה חוקית, שכן בחינוך הממלכתי אמורים לקלוט את כולם, אולם מחקרי שטח מלמדים שהיא הולכת ומתרחבת.

המובילים את מגמת ההדרה בחרו כנראה לאמץ את שיטת בית שמאי, שתמכו בחינוך תורני סלקטיבי ואליטיסטי ואמרו: "אל ישנה אדם אלא למי שהוא חכם וענו ושפל רוח ובן אבות ועשיר". בית הלל לעומתם דגלו בחינוך שוויוני וקבעו: "לכל אדם ישנה, שהרי פושעין היו בהן בישראל, וכיון שהתקרבו להן לתלמוד תורה יצאו מהן חסידים וצדיקים" (אבדר"נ פ"ב). נראה שכיום מחמירים אף יותר מבית שמאי, שכן בית שמאי דיברו על השכלה תורנית גבוהה, ואילו כיום דוחים באמת הבניין גם מועמדים לכיתה א'. 
מתוך נאמנות למשמעות הסמלית של "שמן זית זך" עלינו לרצות שהמחנכים הבאים להאיר לתלמידיהם אכן יהיו טהורים, אך אורם צריך להתפשט אל המרחבים החשוכים. הפסוק אומר: "מִחוּץ לַפָּרֹכֶת אֲשֶׁר עַל הָעֵדֻת יַעֲרֹךְ אֹתוֹ", וברוח דבריו של רבי יוסף פצנובסקי, מרבני לודז' לפני השואה יש מקום לפרש: נר ה' לא צריך לדלוק רק בקודש – בבית הכנסת ובבית המדרש, אלא עליו להתפשט גם אל מתחמי המסחר והעסקים, לשכונות מצוקה ולבתים שאינם דתיים. יש להביא את אור התורה לכל מקום ולכל אדם, להאיר מבלי להדיר, להגדיל תורה ולהאדירה ולא להגביל תורה ולהדירה.
החינוך צריך להיות טהור, אולם לא טהרני, מקפיד על יראת ה' ואהבת אדם, יושרה ומידות טובות, אולם לא עסוק במלחמות קודש נגד כל סטיית תקן קלה. ההוראה החשובה ביותר שעולה מנר התמיד היא שאת החושך יש לגרש באור ולא במקל, וכי אף מעט מן האור דוחה הרבה מן החושך.
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עם ישראל קורא, אבל הממשלה מפחדת- בעיקר שיגלו את אוזלת ידה

מי שלא יכול – שלא ינהיג

חמי גולדין, אחיו של הדר

"וְנָשָׂ֣א אַֽ֠הֲרֹ֠ן אֶת-שְׁמ֨וֹת בְּנֵֽי-יִשְׂרָאֵ֜ל בְּחֹ֧שֶׁן הַמִּשְׁפָּ֛ט עַל-לִבּ֖וֹ בְּבֹא֣וֹ אֶל-הַקֹּ֑דֶשׁ לְזִכָּרֹ֥ן לִפְנֵֽי ה' תָּמִֽיד".
בבואו להיות שליח ציבור, הכהן הגדול נושא את שמות בני ישראל, עשויים פז ואבנים יקרות כחותם על ליבו. לעולם אינו שוכח בפני מי הוא עומד, ובשם מי הוא עומד.

רבים אינם יודעים זאת, אך המאבק הראשוני של משפחת גולדין היה להגיד את שמותיהם של הדר ואורון. אם מפני חדלות אישים ואם מפני יראת הטרור. העוסקים לכאורה בהשבת גיבורי ישראל, לא העזו להגיד את שמם עד שהתערבנו.

כששאלנו למה, דיברו על המחיר שזה יכול לגבות אם ראש הממשלה או שר הביטחון יציין את השמות. עינכם הקוראות- ה"פתרון" של הממשלה להחזרת השבויים היה למחות את שמם מישראל. 

אז נחשו מה? למחות את שמות גיבורי ישראל לא עזר, וככל שהממשלה עמדה בפחדנותה, כך העזו יותר חמאס. הממשלה בהתאמה גם היא העזה יותר; יותר ביקורים לאסירים, יותר טיפולים לאנשי חמאס, יותר כסף ומלט לרצועה. עזות מצח של ארנבת נפחדת.

מאז, שמותיהם של הדר ואורון הפכו לסמל לגבורת ישראל, ועם ישראל קורא בכל פינה את שמותיהם בגאווה ומשדר איום לחמאס באם יעזו להמשיך ולהחזיק אותם. עם ישראל קורא, אבל הממשלה מפחדת- בעיקר שיגלו את אוזלת ידה.

כשהייתי בראש השנה בקנדה שמעתי את התפילה לשבויים והנעדרים שנעלמה ממחוזותינו. תוך שנייה חזרתי לימים שבהם בכל שבת הייתי כילד שומע את שמות השבויים ויודע שמדינת ישראל היא מעצמה- אין לה ברירה אחרת. ואל לאיש לשבות את בניה.

היום אנחנו בתקופת בחירות, כולם רוצים להיות הכהן הגדול. כהן גדול כן, אבל לסחוב בכל יום את כל בני ישראל- זה לא. 

זהו הזמן לערוך חשבון עם מי שקוראים לעצמם מנהיגנו, כי הדר ואורון יחזרו, ומי שאינו יכול לשמותיהם לא יכול להנהיג, לא ככהן גדול- ולא בכלל.
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בחירתו של הרב פרץ לראשות הבית היהודי עלולה להתברר כמכשול  ליכולתה של המפלגה הזו להיות רלוונטית לעשייה הפוליטית בישראל
רבנים בפוליטיקה - מתכון לקיפאון

ד"ר שוקי פרידמן
בשנות ה-50 פנו פוליטיקאים דתיים לרב הראשי יצחק הרצוג בבקשה שיפסוק בענייני ציבור הנוגעים לאופי השבת בפרהסיה בישראל. בתשובתו הוא קובע כי מבחינה הלכתית השינוי שהם מבקשים להוביל אסור, אבל מאחר והם פוליטיקאים ולא פוסקי הלכה, הוא סמוך ובטוח שיפעילו את שיקול דעתם ויגיעו לתוצאה המיטבית בנסיבות הקיימות, גם אם היא אינה מתיישבת עם קוצו של יוד ההלכה. התשובה הזו ממחישה היטב את הקושי המובנה הקיים בתפקודו של רב שהופך להיות פוליטיקאי. המתח בין הרצוי ההלכתי למצוי הפוליטי עלול לשתק את יכולתו לפעול ולהוביל באופן מיטבי את הציבור שהוא מבקש לייצג.
מעורבותם של רבנים בפוליטיקה הישראלית היא כמעט אקסיומה בעשורים האחרונים. למפלגות הדתיות, ובכללן באופן חלקי גם לבית היהודי, יש מועצת חכמי-תורה, רשמית או לא רשמית משלהן, שלה השפעה על ההחלטות ועל המדיניות שמקדמים פוליטיקאים, בכלל, ובסוגיות דת ומדינה בפרט. בכמה מקרים בשנים האחרונות מועצת גדולי תורה זו או אחרת, או רבנים משפיעים, הטו את גורלה הפוליטי של מפלגה והשפיעו על גורלה של המערכת הפוליטית כולה.
החיבור בין הפוליטיקאים למועצות הגדוילים ולרבניהם משפיע, אבל לא נוגע בהכרח בתפקוד היומיומי. הרבנים והפוסקים לא יושבים בחדרי הדיונים ולא מקבלים החלטות יומיומיות. הם נדרשים לפסוק או לחוות את דעתם רק בסוגיות גדולות ועקרוניות ובמקרי קצה וגם אז, בתיווך הפוליטיקאים את המציאות. כך נוצרת הפרדה טובה ונכונה בין הפוליטיקה היומיומית ובין הפסיקה ההלכתית. 
ההפרדה הזו היא זו שמאפשרת לפוליטיקאים הדתיים לפעול. בעוד שפסיקת הלכה, היא הראוי והנדרש, פוליטיקה היא אומנות האפשר וממלכת הפשרות. פוליטיקאי שיראה את עמדותיו כעקרונות שאי אפשר לסטות מהם יאבד די מהר את הרלוונטיות שלו ואת יכולתו להיות בעל ברית לקידום מהלכים פוליטיים הדורשים מטיבם פשרות. הרווח שבין היומיום הפוליטי לבין חדר ההתכנסות של מועצת גדולי התורה הוא המקום בו פוליטיקאים דתיים פועלים איכשהו. 
בחירתו של הרב רפי פרץ לראשות הבית היהודי עלולה להתברר על כן כגזרת מוות על יכולתה של המפלגה הזו להיות רלוונטית לעשייה הפוליטית בישראל, בעיקר בתחומים מרכזיים כמו סוגיות דת ומדינה. הרב פרץ - שאין חולק שהוא איש ראוי, הוא קודם לכל פוסק הלכה ומי שנשא באחריות על פסיקת ההלכה בצה"ל, ואף היה חבר מועצת הרבנות הראשית לצה"ל. הוא מחנך שעומד בראש מכינה, ומורה לתלמידיו את הדרך שראוי ללכת בה. עם המעבר מעמדת פוסק ההלכה והמחנך לעמדת פוליטיקאי הוא לא מפסיק להיות פוסק ואיש הלכה. הוא רק מוסיף אל ראשו את כובע המנהיג הפוליטי. הוא אמור להוביל מפלגה במצוקה בתוך מערכת בחירות קשה, ואמור, אם אכן יצלח, להובילה גם בכנסת, עמוק בתוך הביצה הפוליטית. 
בניגוד לפוליטיקאים דתיים אחרים, שכדברי הרב הרצוג, יכולים לפעול לפי שיקול דעתם גם אם אינו זהה לפסיקה ההלכתית, רב אינו יכול לעשות זאת. עבורו הפער בין הפסיקה ההלכתית לצורך הפוליטי להתפשר לא קיים. הוא פוסק, והוא זה שצריך לממש. 
לכן, בחירתו של הרב רפי פרץ לראשות הבית היהודי היא בחירה פוליטית שיכולה להתברר כמכשול בפני יכולתה של המפלגה להוביל במדינת ישראל. זאת, לא בגלל שהרב פרץ לא ראוי לכל כתר, אלא כי ההזדהות הראשונית והבסיסית שלו היא להיותו רב ופוסק הלכה וככזה, כבול מלפעול בזירה הפוליטית באופן יעיל ככל פוליטיקאי אחר. 
הכותב - מנהל מרכז לאום, דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה ומרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס'. 
הרב יוסף אביאור ז"ל
הרב יוסף אביאור, מהבכירים שברבני הציונות הדתית שפעלו משך שנים רבות כדיינים בבתי דין לגיור, נהרג בתאונות דרכים והובא למנוחות ביום חמישי עבר. הרב אביאור, בן 84 במותו, היה שותפו של הרב חיים דרוקמן להרכב בית הדין שפעל במשך שנים רבות במרכז שפירא ובהמשך הוא היה שותף מרכזי של הרב דרוקמן במערך הגיור הממלכתי.  פרופ' אשר כהן סיפר בפוסט שהעלה, על שיחה שהייתה לו בזמנו עם הרב אביאור שסיפר לו על אחד מעולי חבר המדינות, אחיו של רב ידוע במחנה הליטאי, שעלה לארץ עם אשתו הגויה. השמועות סיפרו, והדבר לא הוכחש מעולם, המשיך כהן, כי בתוך זמן קצר מאוד הגברת גוירה. ללא ולפן גיור וללא כלום. באחד הכנסים בחו"ל שאל הרב אביאור את אחד מבני המשפחה אודות הגיור המהיר מאוד שבוצע, למרות שבמקביל נציגי הליטאים מעבירים ביקורת על גיוריהם של הרבנים דרוקמן ואביאור. "זה מישפוחה" ענה לו בן המשפחה. על כך ענה לו הרב אביאור בקולו הרועם: "בשבילי כל העולים האלה הם מישפוחה". יהי זכרו ברוך.

באים אל ההר
התייצבות לצו ראשון בצבא היא עניין מרגש לכל מתייצב. למתייצב חרדי שכל חייו גדל בסביבה שהצבא עבורו הוא 'מוקצה', עניין ההתייצבות בבסיס הקליטה הוא בוודאי עניין מורכב ביותר. הפלג הירושלמי הקיצוני מצא, כהרגלו, פתרון קיצוני, ורבניו שם הינחו את הצעירים – 'בל ייראה ובל יימצא', כלומר, אפילו אל תתייצבו כדי לקבל את הפטור משירות. רוב החרדים שנקראים כן מגיעים, עוברים את מסלול ראיונות שם, ויוצאים עם טופס הפטור בידיהם. 'ועד הישיבות' – הגוף שמטפל זה עשרות שנים בפטור לבני ישיבות שתורתם אמנותם, ארגנו עם שלטונות הצבא נוהל חדש בצפון ובדרום, שחוסך לתלמידים את ההגעה לבסיס, ובתכלס' גם מייעל את הטיפול. מאות תלמידים שאושרו ככאלה ע"י ועד הישיבות התרכזו באולם אחד בכרמיאל ובאחר בנתיבות, לשם הגיעו גם נציגי הצבא, שקיבלו מידיהם בנוהל מזורז את הטפסים, ותלמידי הישיבות יצאו והפטור בידיהם. לא שכך כך חשוב לי לחסוך לצעירים האלה כמה שעות טרלול בבסיס הקליטה והמיון, אבל אם התוצאה זהה, אפס מתגייסים מהם, אז בשביל מה הבלגן, להם ולחיילים שצריכים לטפל בהם שם?. ואפרופו גיוס. חוק הגיוס יהיה אחד האתגרים של הממשלה שתורכב בקרוב. לא רק אזרחי המדינה עוקבים. גם בג"ץ מחכה לבשורה. להרכב הקואליציה תהיה, כמובן, השפעה על כך.

הדתיים נוהרים
רוה"מ נתניהו קרא לעיתונאי המגזר – העבירו את המסר – בלי איחוד המפלגות הדתיות לא תהיה ממשלת ימין. זה באמת שוב על הגב שלנו?
ליאת שוקרון
ביום שני השבוע נפגש רוה"מ בנימין נתניהו עם מובילי דעה בציונות הדתית בירושלים. גם "שבתון" הגיעו. באווירה שמעט הזכירה את "הערבים נוהרים לקלפיות" נראה, והוא לא מסתיר זאת, כי נתניהו חרד מכך ששוב נדמה שישנה אפשרות ממשית שתהיה ממשלת שמאל. מלבד הרצאה כריזמטית ומדוקלמת היטב נעשה שימוש באינסטרומנטים דוגמת כוס ששימשה כמשל לרבע הכוס הריקה, מצגת המצביעה על ירידה במספרי קורבנות הטרור מאז שנת 2015 ועל האהדה לישראל ולביבי בארה"ב. עוד הוא סיפר עד כמה הציבור האמריקאי מעריך אותו, על הבניה ביו"ש בתקופתו, ועל כך שגם אם היה רוצה להתנהל אחרת בנושא גירוש משפחות מחבלים והריסת בתיהם, הוא לעתים כבול על ידי בית המשפט. ואמירה לסיום – "אני לא אשב בממשלה עם בני גנץ, והוא לא יישב איתי".
אבל נתניהו לא הביא אותנו עד ירושלים כדי שנשתכנע להצביע לו. המטרה שלשמה הוזמנו עיתונאי המגזר היא רצונו של נתניהו להעביר את המסר, שהודגש שוב ושוב, לציבור הדתי לאומי: "הבית היהודי, עוצמה לישראל, אלי ישי, האיחוד הלאומי – חייבים להתאחד על מנת להציל 6-8 מנדטים לגוש הימין. אסור לאבד את הקולות האלה כי בסוף זה או ממשלת שמאל או ממשלת ימין. הפיצול בימין יביא בהכרח להפסד בבחירות. אף אחד מהם לא עובר את אחוז החסימה, חיבור ביניהם יביא 6-7 מנדטים לפחות".
רוה"מ שיתף כי כבר דיבר עם ח"כ סמוטריץ' ועם הרב רפי פרץ, וכן עם ח"כ מוטי יוגב והסביר להם את משנתו. לשאלת הנוכחים, השיב כי עם ראשי "עוצמה לישראל" לא דיבר. שאלו אותו – אם זה צו השעה, מדוע שלא תתאחד עם אחת מהמפלגות הזו אתה (כלומר, הליכוד)? לכך ענה כי בדק את המספרים ואת כל ההסתברויות וחיבור שכזה לא רק שלא יוסיף מנדטים לימין (ולליכוד) אלא אף יפחית.
באותו היום נתקיימה ישיבה בין הבית היהודי והאיחוד הלאומי במטרה להגיע לאחדות בין המפלגות. הדיונים ממשיכים, ובהחלט יכול להיות שעד שתקראו את השורות הללו משאלתו זו של נתניהו כבר תתממש. לפחות מחציתה.
האם אני יכול להיות עובד ה', ולהצביע למועמד שאני חושב כראוי? האם אני יכול להיות חילוני וללמוד תורה? 
"מגזרים - ההתפרקות"

גרנביץ
משהו קורה בפוליטיקה. מפלגות סקטוריאליות נלחמות על קיומן ופוליטיקה שבטית נדחקת הצידה. אינני מבין בפוליטיקה, ואין לי רצון לעסוק בה, אלא במה שהנושא אולי משקף מבחינה אישית וחברתית.
ברגע שחומות קורסות, מכח התקופה, האינטרנט, התרבות, ואולי הפוסט מודרניזם, האדם היחיד מוצא עצמו חשוף וערום מול בחירותיו. הוא אינו יכול להסתתר מאחורי האמירה שהוא חלק ממשהו. 

שרידי הדור הקודם עדיין נלחמים. אלו אוחזים במלחמת תרבות לשמר את "פך השמן הטהור" של הצביון. ואלו מן הצד השני מדברים על "הדתה". אבל השיח הזה הוא שאריות תפיסה המגדירה את האדם דרך המגזר שלו. ואז אם אדם נפתח ובוחר בעצמו הרי הוא בסכנה להתחלן, או מאידך גיסא, אם הילד ישמע על ל"ג בעומר הרי הוא בסכנה לעבור מגזר ולהצביע לבית היהודי. 

איני מדבר כרגע על אידאולוגיה או חזון, אלא על מציאות הנוכחת כאן ועכשיו בחיינו: אין לנו מושג על חובש הכיפה השחורה שלצידנו בתור בבנק, מה אמונותיו, למי הוא מצביע, ומה דעתו על גיוס לצבא או השתלבות באקדמיה. אין לנו מושג על גלוי הראש שלצדנו באותו תור, מה עמדתו ביחס לתורה, לשבת, ולא-להים.

לטעמי, אין זה מטשטש עמדות, נהפוך הוא, זה הופך את המחשבות לענייניות יותר, את הדיאלוגים לנטולי אמוציות מיותרות הנוגעות ל"רגישות מגזרית". בצדי הדרכים עוד נשמעות זעקות ה"הדתה" אל מול כל פתיחת שיח עם המורשת והמסורת, בצדי הדרכים עוד נשמעות זעקות "שמד" והחלנה על כל פתיחת מרחב שיח כלשהו עם העולם המודרני, אבל ב"שטח", היחיד כבר אינו עסוק במשמעת מפלגתית, אלא בחשיבה מהותית. הוא בוחר את דרכו. בכל עניין לגופו. אין סינר להסתתר מאחוריו, אין כנפיים לחסות בצלן. 
איני עסוק בניתוח אם זה טוב או רע. זה פשוט קורה וכדאי להישיר מבט.

לפתע נשארות שאלות מהותיות, לב הדברים, ולא המסביב שלהם. 
האם אני יכול להיות עובד השם וירא שמיים, ולהצביע למועמד שאני חושב כראוי?
האם אני יכול להיות חילוני מודרני וללמוד תורה או לקיים דיאלוג עם א-להים? 
אז בעצם יש שיגידו שפלוני אינו "דתי", או שפלוני אינו "חילוני". שיהיה. כך או כך, ה"כותרת" התרוקנה מתוכן...

זה מאתגר. ודורש מאיתנו אמת כל כך נוקבת, לב כל כך טהור, חיפוש כל כך נקי.

"מגזרים - ההתפרקות" הייתי אומר, אבל זו אולי קלישאה ביחס לעניין עצמו, לנוכחות הנדרשת מעמנו, בחיים, בבירורים, בחינוך הילדים, ובשיח הפנימי שלנו.
סבא ז"ל גדל בבית חסידי בטשערנוביץ. עבר את זוועות המלחמה, כל ימיו הקפיד לשים גארטל בתפילת שבת. קבע עתים לתורה אותה שמע מפי רב ליטאי מובהק. התקומם בכל לבו כשנשמעו מפי הרב דברים נגד האדמו"ר מחב"ד. כמה פעמים הצביע ל"מערך" עקב שיקולים ענייניים למרות שהחזיק בדעות ימניות. היה ציוני נלהב וחובש כיפה סרוגה, ועדיין הלך לפחות פעמיים בשנה ליחידות אצל האדמו"ר מבוהוש. שכשירש כס סבו, הנהיג קו אנטי ציוני מובהק. סבא הסתובב בבני ברק כבן בית כמו ברמת אביב בה גר. ושם, כמו שם, כל מי שעמד במחיצתו הרגיש חבר אהוב. הוא מעולם לא חשב שהוא צריך להגדיר מה הוא...
מאירים את האור של אורי הי"ד/אנסבכר
חברותיה של בת השרות הלאומי אורי אנסבכר הי"ד שנרצחה ביום חמישי שעבר, יצאו במיזם לזכרה. ברשת החברתית הן העלו פוסט בו כתבו:
"ביום חמישי האחרון נפרדנו בכאב עמוק מחברתנו אורי אנסבכר ז"ל שהלכה לטייל בטבע מתוך ביטחון ואמונה בטוב של האדם ונלקחה על ידי רשע ואכזריות.
אנחנו רוצים להרגיש חופשיים בארצנו. 
אנחנו קוראים לכם נוער, ילדים, מבוגרים, צאו לטייל השבוע בכל רחבי הארץ היפה שלנו.
תרגישו חופשיים, בטוחים וחזקים ובכך נאיר את זכרה של אורי.
צאו, הצטלמו, שתפו, ותייגו #להיות_עם_חופשי_בארצנו
מכל התמונות נערוך סרט של עם חופשי בכל חלקי ארצנו.
היו חופשיים!".
נעה אנסבר, אמה של אורי, הפנתה בקשה: "שכל אחד יעשה משהו אחד קטן של להוסיף אור בעולם, מעשה אחד של טוב, ואולי ינכיח את אורי בעולם ואולי תהיה לנו קצת נחמה להוסיף אור בעולם". 
ראש הממשלה בנימין נתניהו התייחס לרצח המזעזע: ״ביום חמישי נרצחה באכזריות נוראה אורי אנסבכר ז״ל. אני מבקש לשבח את כוחות הביטחון שפעלו במהירות מופתית. תוך שעות ספורות הם איתרו ולכדו את הרוצח. במוקדם או במאוחר, במקרה זה במוקדם, ידה הארוכה של ישראל מגיעה לכל מי שפוגע בנו ואנחנו באים עמם חשבון.
בשמי, בשם חברי הממשלה ובשם עם ישראל כולו, אני מבקש להביע את תנחומינו הכנים, היוצאים מעומק הלב, למשפחת אנסבכר ביגונם הכבד״.
בנושא החוק לקיזוז משכורות מחבלים אמר: ״עד סוף השבוע תושלם עבודת המטה שדרושה למימוש חוק קיזוז משכורות מחבלים. ביום ראשון הבא אני אכנס את הקבינט ואנחנו נעביר את ההחלטה הדרושה לקיזוז הכספים. הכספים יקוזזו, שאיש לא יטיל בכך ספק, ובתחילת השבוע הבא".
ראובן פינסקי, מנכ"ל רשות השירות הלאומי-אזרחי, במסגרתו שרתה אור, שלח ל-18 אלף מתנדבי ומתנדבות השירות מכתב בו עמד על תרומתה של אור במקום בו בחרה לשרת מתוך שמחה, עם לב מזהב, חיוך מלא אהבה ומסירות אין קץ. פינסקי הבטיח להמשיך במורשתה של אור הי"ד וקרא לאזרחים להחזיר למתנדבות ולמתנדבים אהבה ולחזק את ידיהם בשעה קשה זו.

מחמת התלהבות דקדושה, עשוי אדם להתלהב ומתוך כך לעשות מעשיו מתוך אקסטאזה דתית, תוך איבוד התחושות לגבי הסביבה
אביעד הכהן 
עת למנוע קרעים ולאחות שסעים
כשאר פרשיות המשכן, עמוסה פרשת תצווה בפרטים ופרטי פרטים. זר כי ייקלע לבית הכנסת, עשוי לחשוב שהגיע בטעות לשיעור בבית ספר "שנקר". גזירה ותפירה, צביעה ועיטור. שיבוץ ורקמה. חושן ואפוד. מעיל ומכנסיים. מצנפת ואפילו אבנט. משבצות וכתפיות. אבזמים ואבנים. שלל צבעים וגוונים: תכלת וארגמן. תולעת שני ושש. 
מעבר לשאלה המתבקשת מאליה, מה ראתה תורה להקדיש עשרות רבות של פסוקים להוראות אלה, מעלה הפרשה שאלות יסוד בדבר מקומו של הלבוש והכיסוי בעולמה של יהדות (והלוא דבר הוא, שאחת ההתגלויות הראשונות של הקב"ה לאדם קשורה בעשיית בגדים: "ויתפרו עלה תאנה ויעשו להם חגורות" – בראשית ג, ז). לצדו, קיים בפרשה מתח בין ה"ציווי" הנורמטיבי והכופה שבא בראש הפרשה ("ואתה תצווה"), לבין הוראות ה"רשות" השונות שבאו בהמשכה, ובין הציווי המכוון לכאורה רק כלפי משה, מנהיג העם ומורה דרכו ("ואתה תצווה", "ועשית", לשון יחיד נוכח) לבין הצו שמופנה לרבים ("ואתה תצווה את בני ישראל ויקחו אליך", "ועשו את האפוד", ועוד כהנה וכהנה). 
דומה שאחד המסרים החשובים שעולים מכאן הוא שעבודת הקודש והמקדש אינה רק עניינו של היחיד, של ה"משמש בקודש" בלבד, אלא של העם כולו. הכל צריכים להיות שותפים בעבודת ה', על חוויותיה ושמחותיה, ציוויה ואיסוריה.
בתוך שגרת העשייה הדקדקנית והפרטנית, בולט חריג אחד, שנאמר במעיל: "והיה פי ראשו בתוכו, שפה יהיה לפיו סביב מעשה אורג, כפי תחרא יהיה לו, לא יקרע" (כח, לא). מעבר לדרך העשייה המסובכת של "כפי תחרא" (ומרתקת ההשוואה שעשה כאן הרשב"ם לפירושו, להבדיל, לבגדי גלחים (כמרים!)), נשאלת כאן שאלה: מה ראה הכתוב לצוות דווקא במעיל ש"לא יקרע"? האם מדובר רק בהוראות עשייתו (כפירוש החזקוני על אתר), בעצה טובה, כפירושו של רש"י ["כדי שלא יקרע"], או באיסור ממשי שמאחוריו מסתתר מסר מסוים?
עיון בדברי הגמרא (יומא עב, ע"א) מלמד שלא מדובר רק בעצה טובה בעלמא, אלא באיסור בר ענישה. וכך נאמר שם: "המקרע בגדי כהונה לוקה". אכן, בכך לא סרה התמיהה אלא מתחזקת עוד יותר: וכי נחשדו ישראל לקרוע בגדי כהונה? ואם עשו כן בשוגג, מה טעם ילקו על כך?
כדרכו, ביקש בעל ספר "החינוך" ליתן טעם בדבר: "כדי שילבשנו באימה, וביראה, ובנחת, ודרך כבוד. ויירא מלקורעו ומלהשחית בו דבר". ומסר גדול יש כאן, הן במישור הפנימי, של עבודת המקדש, הן במישור רחב הרבה יותר, של "עבודת הקודש". 
לא אחת, מחמת התלהבות דקדושה, עשוי אדם להתלהב ומתוך כך לעשות מעשיו מתוך אקסטאזה דתית, תוך איבוד כל התחושות לגבי מה שקורה מסביב. על כן מצווה אותנו תורה, שגם בעת עבודת הקודש, בעודו שרוי בלהט העשייה הדתית, חייב הכהן לתת דעתו גם לסובב אותו. עליו ללבוש את המעיל לא רק מתוך "אימה וביראה" אלא גם "בנחת", תוך שיקול דעת ושמירה על כך שעבודתו תיעשה ב"דרך כבוד", ולא בתורה מתמיהה  ומבזה. 
יתר על כן: מרוב התלהבות, דתית או אחרת, עשוי אדם להיכנס למרוץ מטורף של השגת היעד, של חתירה למטרה, מבלי שייתן לבו ל"קרעים" ולמחיר שהתלהבות זו גובה. כך בעבודת המשכן, וכך במערכת הבחירות שאנו מצויים בעיצומה. 
התורה מצווה עלינו, גם בשעת החתירה למטרה, קדושה וטהורה ככל שתהיה, להיזהר ולהישמר מפני ה"קרעים" שעלולים לבוא בעקבותיה. מניעת קרעים מיותרים, איחוי השסעים ולא העמקתם, הם-הם הצו, כך לשעה, וכך לדורות. 
במנהג יהודי אתיופיה, בניגוד לחוק המקראי, הכהונה אינה מולדת אלא נרכשת, שכן הם אינם צאצאי אהרון הכהן
נזירים וכהנים יהודים באתיופיה

פרשתנו מתארת את תהליך בחירת הכוהנים, וכן אנו מקבלים מידע על בגדי כהונה מיוחדים שכן הכהנים היו מובדלים בלבושם. זאת ועוד, בטקס הכתרה, בין היתר הכהנים נמשחו בשמן וגם הקריבו קורבנות. 
קהילת ביתא ישראל, באופן מעורר השתאות, הצליחה לשמר את התיאורים המופיעים בפרשתנו. מאז ומעולם כונו המנהיגים הרוחניים של יהודי אתיופיה "כהנים". לא משום שהם צאצאי אהרן הכהן – ב"ביתא ישראל" אין כהנים ולוויים מיוחסים, כולם ישראלים – אלא משום ששימשו בתפקיד כאהרן הכהן בשעתו. ה"ליקה כהנת" (כהן גדול) הוא כהן הממונה כסמכות דתית חשובה. הקייסים באופן עקרוני מגלים יראת כבוד אליו ורואים בו כסמכות עליונה.  כך או כך, התואר "קייס" התייחס במקור לכנסייה האתיופית, היה זה שם תואר לכמרים-נזירים. לפני כשמונים שנה לערך, יהודי אתיופיה החלו להשתמש בשם "קייס", שהושאל כאמור מהעולם הנוצרי, ומאז הכינוי "כהן" נדחק הצדה, כך מסר לי סבי אבא דגן מנגשה זצ"ל. כך או כך נראה שהמנהיגים הרוחניים ראויים להיקרא בשמם המקורי "כהנים". לא צריך לחשוש להחלפה עם כהן מיוחס. עם זה, כיוון שהשם "קייס" רווח היום, אין לדעתי כל איסור להשתמש בו.

במנהג יהודי אתיופיה, בניגוד לחוק המקראי, הכהונה אינה מולדת אלא נרכשת, שכן הם אינם צאצאי אהרון הכהן. כלומר, כל מי שלבו חפץ להיות קייס יכול להתחיל את המסלול. חניכי הכהנים אינם לומדים בבית המדרש לקייסים אלא בבית המדרש של החיים. על פי עדותו של כהין קייס מטוסנוט אלי וונדה, המתלמד, לרוב בגיל צעיר, נמסר לידי קייס מבוגר והופך להיות המשמש שלו. וכך, תוך כדי שימוש הקייסים במשך שנים רבות, הם מוכשרים לתפקיד. רק הטובים ביותר מביניהם, אלו אשר מצליחים להתמיד ומתמסרים, מצליחים לעבור את המסלול. בפועל, מי שמסמיך את הקייס אינו הממסד אלא הקהילה בכפר. הקהילה מודדת את הקייס בעיקר בדרך ארץ וביראת שמים שלו, ולאו דווקא בחריפותו ובבקיאותו בתורה. אחרי הבדיקות והבחינות הקפדניות על ידי הקהילה, הללו שנמצאו מתאימים וראויים לשאת את כס הקייס ולשמש בקהילה כמנהיגים רוחניים, עוברים להתחיל את תהליך מינויו של הקייס על ידי הממסד. לאחר ברכת הנזיר (היו נזירים יהודים באתיופיה) עוברים לטקס ההכתרה. מעין אותו טקס שעוברים בפרשנו בני אהרון הכהן. מיד לאחר טקס הסמיכה הם מוסמכים ככהנים. טקס הסמיכה, שנערך בחצר "יצולות בית" (בית תפילה), כלל בין היתר תפילות, הקרבת קורבן, ובגדי כהונה מיוחדים ומצנפת לבנה המוענקים למוסמכים. לאחריו רשאי היה הקס להתחיל רשמית את כהונתו. 
הכוהנים סיפקו לקהילה את כל שירותי הדת, בדומה לכוהני המקרא. בין היתר: עריכת תפילות, ניהול טקסי נישואין, ליווי נפטרים לקבורה בתפילת כפרה, הדרכה בנושאי טומאה וטהרה ועוד. היחידים שמורשים לפרש את כתבי הקודש הם המנהיגים הרוחניים הכוהנים. כוהן ביתא ישראל מחויב לשאת אישה בתולה, ומנוע מלשאת אישה גרושה או אלמנה, ובמידה והוא מתגרש, הוא מחלל את הכהונה. במידה והוא מתאלמן דואגים לו שיתחתן בהקדם.
לכן, כאשר אני קורא את פסוקי פרשת השבוע אני מרגיש שאני נפגש עם מציאות מהעבר הרחוק שבמנהגי יהודי אתיופיה היא עדיין חיה וקיימת.
אני מתבונן בלהקה וחושב- רק הם עונים להגדרה 'בעלי צרכים מיוחדים'? ומה עם כל אחד ואחת מאיתנו – למי אין צרכים מיוחדים?
צרכים מיוחדים
אבי רט
הופעתה המקסימה של להקת שלווה ב'פריים טיים' של התקשורת הישראלית – הייתה מקור השראה לרבים.
עולם הבידור וה'שואו ביזנס' נתפס כעולם השייך ליפים וליפות, למצליחנים ולעשירים, לחטובים ולשזופים, לרזים ולרקדנים, לתדמית ההוליוודית שלו. והנה, מופיעה של הבמה להקה מוכשרת מוזיקלית, מגוונת אנושית, ונוגעת בנשמה של כל אחד. דומני שאין מי שלא הזיל דמעה למראה הלהקה המיוחדת הזו שהציבה מציאות חדשה בפני כולנו, ואולי אף הציבה מראה בפני כולנו.
הלהקה הזו שונה מכל מה שאנחנו מצפים מעולם השואו. הם לא רקדנים גמישים, ולא דוגמנים זוהרים, ולא בוהקים בזוהר הוליוודי- אבל יש משהו כל כך אמיתי, מרגש, ונוגע בהופעה ובשירה שלהם- שמעורר השראה לרבים.
ואז... חשבתי על משהו נוסף. במשך כל הזמן מגדירים את חברי הלהקה כ'בעלי צרכים מיוחדים'. לפני לא כל כך הרבה שנים, החברה כינתה אנשים שכאלו בכינויים פחות נחמדי, ועתה עם השינויים ברגישויות החברתיות בעולם ובארץ, ההגדרה היא 'צרכים מיוחדים'. ואני מתבונן בלהקה וחושב לעצמי- רק הם עונים להגדרה 'בעלי צרכים מיוחדים'? ומה עם כל אחד ואחד מאיתנו – למי אין צרכים מיוחדים? יש מסביבנו אנשים רודפי כבוד- גם להם יש צרכים מיוחדים של אגו וכבוד שפעמים ולא משביעים את רעבונם. ויש סביבנו אנשים שמוכנים לשקר, להבטיח לשווא, לתחמן ולקמבן את סובביהם- אנשים שכאלה הם לא בעלי 'צורך מיוחד' לשקר כל הזמן?
וכאלו שרודפים אחרי הממון, והכוח, והשררה- הם לא בעלי צרכים מיוחדים שבאים לספק את הדברים הללו?
לכולנו יש צרכים מיוחדים. לכולנו חסרונות, חולשות, תאוות, כשלונות וצרכים, וחוזר חלילה.
רק שאנחנו 'משחקים אותה' שהכל בסדר, ובונים עולם מדומיין ומוחצן המכסה ומחפה על החסרונות, ואילו חברי הלהקה המקסימים שוברים את כל הכללים, ובמתיקות מקסימה מראים לכולנו לא רק כישרון מוזיקלי, אלא גם נשמה גדולה, ואמת קורנת, שאומרת לנו היושבים בכורסה הנוחה מול המסך- שאפילו לרגע לא נחשוב שלנו יש פחות צרכים מיוחדים מאשר לחברי שלווה ודומיהם. אולי אפילו הפוך. הצרכים שלהם בעולמם, הם הרבה פחות מיוחדים מהצרכים של כל אחד ואחת מאיתנו.
חברי הלהקה משקפים לנו מציאות חיים אחרת, ובעיקר- בחירה בחיים, בחירה שכולה קסם והשראה.
רק להקה שכזו, יכולה לקדש את הצורך המיוחד של עם ישראל ביום השבת ובקדושת יום המנוחה. אלו צרכים לא מיוחדים של כל יהודי למנוחת הנפש והגוף ביום השבת. החברה המערבית במרוץ ובלחץ החיים המתמיד שלה המפיל כל כך הרבה חללים פיזיים ונפשיים, עוד לא השכילה להבין את הצרכים המיוחדים של בני האדם, ואת הצורך המיוחד הגדול באי של קדושה ושפיות בתוך החולין ואי השפיות שמסביב.
חברי הלהקה עושים את שליחותם בעולמם. הצרכים המיוחדים הם דווקא שלנו, המחפשים את דרכנו ושליחותנו.
הלהקה בע"ה תעשה חיל, ותשמש מודל לבחירה בחיים. ההפסד הוא של כלל בני האדם שלא יזכו באמצעות הלהקה הזו להבין ולהכיר את הצרכים הרוחניים שלהם, ואת עוצמת הרוח והאמונה שמביאים איתם אותם אנשים גדולים ומוכשרים ושמחים אל חברת כלל בני האדם עם הצרכים המיוחדים באמת.
הכהן הוא אדם שכל כולו נתינה ושירות לזולת, תוך כדי ויתור מוחלט על ההנאות של ממון ונכסים
לפארו של כתר הכהונה
הרב אבינדב אבוקרט
בתחילת הפרשה משה מצטווה בשלושה ציוויים - לקחת מבני ישראל שמן להדלקת המנורה, להקריב אליו את אהרן ובניו ולהכין את בגדי הקודש, ולדבר עם חכמי לב כדי שיכינו בגדי כהונה. השאלות רבות - מדוע משה מצטווה לבקש שמן מבני ישראל, הרי כבר בפרשת תרומה (שמות כח ו) הוזכר שמן למאור בין שאר החומרים שצריכים בני ישראל להביא למשכן? כמו כן, יש להבין מדוע מוזכר תפקיד אהרן ובניו להדליק את המנורה דווקא כאן, הרי הציווי העיקרי מופיע בתחילת פרשת בהעלותך (במדבר ח א-ד)? ובכלל - מה תוכנה של הקרבה זו, מה מצווה משה לעשות כאשר הוא מקרב את אהרן ובניו?

כדי לפשט את תמיהותינו יש ללמוד כיצד נבחר אהרן להיות לכהן גדול ובניו נבחרו לכהנים, שכן אם נזכר בפרשת שמות (שמות ד יד), הרי ששם נקרא אהרן "אהרן אחיך הלוי". דומה שהתשובה נמצאת באותו פסוק שבו נתכנה אהרן "לוי". שם מבשר ה' למשה שהוא יגאל את ישראל ואל לו לפחד מתגובת אחיו, שכן ברגע שיראה אותו, "ושמח בלבו". בכך נאמרה אמירה גדולה על אהרן שהיה מוכן לוותר לאחיו הצעיר ממנו על ההנהגה ושמח שמחה אמתית בתוך לבו. חז"ל מגלים לנו שהנתינה הזו, שנעשתה על ידי אהרן בשמחה עצומה ובלי שמץ של קנאה או צרות עין, היא שהעניקה לאהרן את הכהונה, למרות שמלכתחילה היה אמור להיות רק לוי. 
כאן ישנו עיקר גדול ויסוד חשוב בהבנת המושג "כהונה" - הכהן הוא אדם שכל כולו נתינה לזולת ושירות לאחר, תוך כדי ויתור מוחלט על כל ההנאות של ממון ונכסים: לכהנים לא הייתה נחלה והם נאלצו להתפרנס ממעשרות, כאשר הם עובדים בעבודה קשה מאוד שהלכותיה מרובות בפרטים, מצריכות הרבה מאמץ וכוחות ויש בהן סיכון במקרה שהכהן טעה.
דומה שאת היסוד הזה מבקש משה ללמד את אהרן ובניו ולהשריש בהם ובכל אחיהם הכהנים, וזהו פשרה של כל ההקרבה הזו. ניתן עוד להוסיף שלכן נכתב הדבר בסמיכות לציווי על המנורה שכל מהותה איננו להאיר במשכן, כפי שהקשו חז"ל (שבת כב ב) "וכי לאורה הוא צריך?", אלא לבטא את העניין של הארת המשכן כלפי העולם כולו, ממש כמו תפקיד הכהנים, שהוא ההארה כלפי חוץ, מבלי לדאוג יתר על המידה לצרכים הפרטיים. כך ההארה כלפי חוץ והביטול העצמי בשביל הכלל, מתבטאים במה שמשה מלמד את הכהנים כאשר הוא מקרב אותם אליו - עניין הנתינה, שבשבילו זכו לכל מהותם ככהנים.  

רעיון זה בא לידי ביטוי בביטוי "לכבוד ולתפארת": הבגדים הם לכבוד ה' והמשכן, אולם הם באים גם לתפארת הכהנים. אין זה כבוד שהכהנים זוכים לו כיון שרכשו לעצמם ממון או עוצמה, אלא פאר הניתן להם מאחרים, מתוך הערכה עמוקה על כך שהיו מוכנים לתת מעצמם למען כלל האומה.
סרו כל קושיותינו. יש כאן יותר מציוויים על שמן המאור או על עשיית הבגדים, שכן הם מופיעים במקומות אחרים, אלא רצף של אידיאות ורעיונות העולים בקנה אחד וכולם מהווים מסר לכהנים לגבי תפקידם והכבוד הניתן להם. על הכהנים ללמוד מאביהם, אהרן הכהן, ללכת בדרכו, לתרום ולשרת את עם ישראל, מבלי להתחשב בעצמם וברצונותיהם האישיים. בזכות זה יוענק להם כבוד מיוחד, ולא בגלל שהם נוטלים שררה לעצמם, אלא "תפארת", כבוד שיינתן להם בגלל נתינתם ותרומתם.
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ל יוֹסֵף ה וְאֲרוֹנוֹ שֶׁ ף י"ג: מֹשֶׁ דַּ


יַּעֲלוּ אֶת  רָאֵל שֶׁ נֵי יִשְׂ יעַ אֶת בְּ בִּ יק נִפְטַר הוּא הִשְׁ דִּ יּוֹסֵף הַצַּ לִפְנֵי שֶׁ


רָאֵל עָמְדוּ לָצֵאת  נֵי יִשְׂ בּוֹ בְּ יּוֹם שֶׁ רָאֵל. בַּ אֶרֶץ יִשְׂ עַצְמוֹתָיו לִקְבוּרָה בְּ


ה  צְרִים, אַךְ מֹשֶׁ סֶף וְזָהָב מִן הַמִּ נְטִילַת כֶּ ם הָיוּ עֲסוּקִים בִּ לָּ צְרַיִם, כֻּ מִמִּ


הוּא חָכָם,  ךְ נֶאֱמַר שֶׁ ל יוֹסֵף, עַל כָּ אֲרוֹנוֹ שֶׁ ךְ וְעָסַק בְּ ר עַל כָּ נוּ וִתֵּ רַבֵּ


נֵי מָמוֹן. צְווֹת עַל פְּ יף אֶת הַמִּ יָּדַע לְהַעְדִּ שֶׁ


ה  ל יוֹסֵף. הָלַךְ משֶֹׁ נוּ לאֹ יָדַע הֵיכָן קָבוּר אֲרוֹנוֹ שֶׁ ה רַבֵּ מּשֶֹׁ ר שֶׁ לְמוּד מְסַפֶּ הַתַּ


יק  דִּ קוּפַת יוֹסֵף הַצַּ יוֹתֵר וְחָיָה עוֹד מִתְּ הָיְתָה זְקֵנָה בְּ ר, שֶׁ ת אָשֵׁ אֵצֶל סֶרַח בַּ


תוֹךְ  ל יוֹסֵף בְּ יחוּ אֶת גּוּפָתוֹ שֶׁ צְרִים הִנִּ הַמִּ רָה לוֹ שֶׁ הּ, וְהִיא סִפְּ לָּ הָיָה דּוֹד שֶׁ יעוּ שֶׁ כֶת וְהִטְבִּ ה אֲרוֹן מַתֶּ סְגֻלָּ כִּ יְאוֹר  בַּ יִהְיֶה אוֹתוֹ  ילוּס  הַנִּ שֶׁ הָלַךְ לְכָךְ  מַיִם.  בְּ ע  פָּ פַת מְשֻׁ לִשְׂ נוּ  רַבֵּ ה  ילוּס וְאָמַר: "יוֹסֵף! מֹשֶׁ מָן הַנִּ הַזְּ יעַ  הִגִּ "ה גּוֹאֵל אֶת יוֹסֵף!  בָּ הַקָּ צְרַיִם, שֶׁ רָאֵל מִמִּ נוּ לְקַיֵּם אֶת עַם יִשְׂ יעַ זְמַנֵּ לְהַעֲלוֹת הִגִּ בוּעָה  ְ אֶת עַצְמוֹתֶיךָ לְאֶרֶץ הַשּׁ
רָאֵל". ל יוֹסֵף יִשְׂ נוּ נְטָלוֹ וְהָלַךְ מִיָּד צָף אֲרוֹנוֹ שֶׁ ה רַבֵּ עִים וּמשֶֹׁ ר אַרְבָּ דְבָּ מִּ עִמּוֹ בַּ
נִים. מִילוּת חַסָדִיםשָׁ ף י"ד: מִצְוַת גְּ דַּ


ל  מִצְוָה מִן הַתּוֹרָה לִגְמֹל חֶסֶד עִם הַזּוּלַת, וְעָלֵינוּ לִלְמֹד מֵהַנְהָגָתוֹ שֶׁ


תּוֹ  ל, לְאָדָם הָרִאשׁוֹן וּלְאִשְׁ נֵי אָדָם. לְמָשָׁ ה טוֹבוֹת עִם בְּ עָשָׂ "ה שֶׁ בָּ הַקָּ


הָיָה חוֹלֶה, אֶת  שֶׁ ר כְּ קֵּ גָדִים, אֶת אַבְרָהָם אָבִינוּ הוּא בִּ ה בְּ חַוָּה ה' עָשָׂ


ה  ל אַבְרָהָם אָבִינוּ, אֶת מֹשֶׁ טִירָתוֹ שֶׁ יִצְחָק אָבִינוּ הוּא נִחֵם אַחֲרֵי פְּ


ל לְקַיֵּם  ם עָלֵינוּ מֻטָּ גַּ אן שֶׁ כְבוֹדוֹ וּבְעַצְמוֹ קָבַר. מִכָּ "ה בִּ בָּ נוּ הַקָּ רַבֵּ


ר חוֹלִים;  גָדִים; לְבַקֵּ אֵין לָהֶם בְּ ים שֶׁ ה: לִדְאֹג לַאֲנָשִׁ ים אֵלֶּ מַעֲשִׂ
לְנַחֵם אֲבֵלִים; לִקְבֹּר מֵתִים.


מִילוּת חֲסָדִים, אַךְ לאֹ רַק  גְמָאוֹת לְקִיּוּם מִצְוַת גְּ ע דֻּ לְמוּד מֵבִיא אַרְבַּ הַתַּ


הוּא  ל עֶזְרָה לַזּוּלַת שֶׁ א כָּ מִילוּת חֲסָדִים, אֶלָּ ר לְקַיֵּים מִצְוַת גְּ הֶן אֶפְשָׁ בָּ


מִילוּת חֲסָדִים. זָקוּק לָהּ, הֲרֵי הִיא מִצְוַת גְּ


פרק שלישי, דף כ'מסכת סוטה, מן התלמוד
 "רבי אלעזר בן יצחק איש כפר דרום אומר: 


תשעה חודשים" 


הסבר: לדעת רבי אלעזר בן יצחק, אם אישה שחטאה 


שתתה את המים המרים, ייתכן שיש לה זכות שתגן 


עליה והיא תיענש רק כעבור תשעה חודשים.  


ירחין - חודשיםירחא - חודשדרומאי - זקני דרוםדרומא - הדרום, הנגב


על המפה
כפר דרום


כפר דרום היה יישוב יהודי ברצועת 


עזה שהוקם בשנת תש"ו )1946( על 


ידי גרעין של תנועת "הפועל המזרחי". 


במלחמת העצמאות הותקף  היישוב על 


ידי הצבא המצרי, ולאחר קרבות קשים 


נאלצו מגיני היישוב לסגת והיישוב נכבש 


ונהרס. לאחר שחרור האזור מחדש 


במלחמת ששת הימים הוקמה במקום 


היאחזות נח"ל של תנועת הנוער "בני 


עקיבא", אך היא ננטשה כעבור זמן מה. 


כפר דרום הוקם מחדש כיישוב בשנת 


תש"נ )1990(, והתקיים עד שפונה 


ונהרס במסגרת תוכנית ההתנתקות 
יחד עם שאר יישובי גוש קטיף. 


כפר דרום נקרא על שם מקום מגוריו 


של התנא רבי אלעזר בן יצחק איש 
כפר דרום, המוזכר במסכת סוטה. 


בית הכנסת בכפר דרום 
)Wikipedia, Daniel Ventura(
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לימוד בבית הספר או 
במסגרות של לימוד הורים 


וילדים בקהילה


לפרטים ולקבלת חומר:


ו...מה 
דעתכם?
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 רבן יוחנן
בן זכאי


קינוח / מי אני?


הקמת רשת החינוך ובתי הספר לבנות "בית יעקב"
בתחילת המאה ה-20 היה מצבן החינוכי של בנות יהודיות רבות בכי רע. העוני והדלות מצד 
אחד, ורוחות של השכלה, רפורמה ותרבויות זרות מצד שני, היכו קשות בחינוכן של בנות 
ישראל, גרמו להתבוללות, לנטישת הדת ולאובדן הזהות היהודית. על רקע זה יזמה שרה 
שנירר, מחנכת חרדית מהעיר קרקוב בפולין, הקמת מוסדות חינוך לבנות בגילאי הנערות 
והבחרות כדי שהן תקבלנה כלים לחיים, חינוך יהודי, מסגרת חברתית ודמויות חינוכיות 
שתשפענה עליהן. במקביל הן גם תרכושנה מקצוע לחיים. בשנת תרע"ח-1918 נפתחה 
הכיתה הראשונה לבנות בגילאי 14-13. במשך השנים, עקב הצורך הגובר והולך, התרחבה 
רשת החינוך "בית יעקב", ועם פרוץ השואה היו בפולין ובליטא קרוב לשלוש מאות בתי ספר 
"בית יעקב", בהם למדו כ-25,000 תלמידות. עם חורבן יהדות אירופה בתקופת השואה חרבו 


גם כל בתי הספר של הרשת באירופה. לאחר השואה, הוקמו 
מחדש ברחבי העולם בתי ספר חרדים לבנות, וכולם נושאים 
את השם "בית יעקב", על שם הפסוק: "בֵּית יַעֲקֹב לְכוּ וְנֵלְכָה 
בְּאוֹר ה'". נכון לשנת תשע"ח ישנם ברשת "בית יעקב" במדינת 
ישראל, למעלה מ-37,300 תלמידים, 5,300 אנשי צוות וכ-1,700 


גני ילדים צהרונים ומשפחתונים.


התבוננו היטב בציור וענו על 
השאלות הבאות:


מי האישה שבציור? 	


מה הקשר בין הפסוק  	
הרשום מאחוריה לבינה?


מהם הספרים המונחים על  	
שולחנה?


מתי והיכן הוקם המוסד בו  	
היא נמצאת?


מה עושות הבנות היושבות  	
מולה?


4


5


3


2


1


דבר תורה לשולחן שבת 
אחד מבגדי הכהונה היפים והמרהיבים ביותר היה 
ה"חושן", אותו נשא הכהן הגדול על לבו, ובו היו 12 


אבנים יקרות כנגד 12 שבטי ישראל.
מדוע זכה הכהן הגדול לבגד מיוחד שכזה?


בתלמוד מסופר שבשעה שחזר משה רבנו ממדין כדי 
להוציא את בני ישראל ממצרים - רץ אליו אהרון אחיו 
הגדול ושמח מאוד על כך שמשה נבחר להיות המנהיג. 
לאהרון היו סיבות רבות מדוע לקנא במשה, שהרי 
אהרון היה האח הבכור ומשום שהוא היה במצרים 
בכל השנים הקשות של עבודת הפרך, בעוד שמשה 


נמלט אל ארץ רחוקה.
למרות כל זאת אומרת התורה שאהרון - "ושמח 
בלבו"- אהרון היה מלא בשמחה אמיתית בהצלחתו 
ובחירתו של משה ועל כן זכה ל"חושן המשפט על 
לבו". מי שיש לו לב טוב המלא באהבה לבריות כולם 
- ראוי לשאת על לבו את החושן בו יש 12 אבנים 


כנגד כל עם ישראל.


לפניכם אירוע שעורר דיון משפחתי סוער: יואב וגדעון היו חברים 
טובים. יום אחד אמר יואב לגדעון: אני הולך לדוכן הפיס לשלוח 
כרטיס לוטו להגרלה הקרובה. אמר לו גדעון: אשמח להשתתף איתך 
בקניית הכרטיס. כרגע אין לי כסף, ובהזדמנות אשלם לך את חלקי 
בכרטיס. יואב הלך וקנה כרטיס לוטו, שילם בכספו, ולמזלו הכרטיס 
הזה אכן זכה בסכום גדול. גדעון בא ליואב ואמר לו: אתה צריך 
להתחלק איתי בפרס, כי אמרתי לך שאני אשתתף בקניית הכרטיס. 
ענה לו יואב: אני לא צריך להתחלק איתך בכלום. אתה רק אמרת, אבל 
לא שילמת לי כלום, וכל זמן שלא שילמת אז אתה עדיין לא שותף 


ולכן אני אזכה בכל הסכום.


הספקתי לשלם ליואב בפועל טוען גדעון: אומנם לא מצד אחד:
כי באותו רגע לא היה לי כסף, 
להשתתף איתי בפרס.לשותפים ולכן הוא חייב הסכים. בכך בעצם נהיינו אבל אמרתי לו שאשלם, והוא 


מצד שני:


טוען יואב: כל זמן שגדעון רק 


דיבר והבטיח שישלם אבל לא 


שילם בפועל כלום, הוא עדיין 


לא נהיה שותף. אני שילמתי 


מכספי על הכרטיס ולכן רק 


אני הזוכה, ואני לא חייב לתת 


כלום לגדעון.


סוגיה תלמודית 


דַּף ע"ח: אִיסּוּר "אוֹתוֹ וְאֶת בְּנוֹ"
הַתּוֹרָה מְצַוּהָ בְּחוּמַּשׁ וַיִּקְרָא: "וְשׁוֹר אוֹ שֶׂה, אֹתוֹ וְאֶת בְּנוֹ - לֹא תִשְׁחֲטוּ 
בְּיוֹם אֶחָד". בְּפָסוּק זֶה הַתּוֹרָה אוֹמֶרֶת שֶׁאָסוּר לִשְׁחוֹט בְּהֵמָה וּבְנָהּ 
בְּאוֹתוֹ יוֹם. בַּעַל סֵפֶר "הַחִינּוּךְ" מַסְבִּיר כִּי הַקָּבָּ"ה מַרְשֶׁה לִבְנֵי אָדָם 
לִשְׁחוֹט בַּעֲלֵי חַיִּים, אֲבָל בִּיקֵּשׁ לְלַמֵּד אוֹתָנוּ אֶת מִידַּת הָרַחֲמִים. זאֹת 
אָנוּ לְמֵדִים מִן הָאִיסּוּר לִשְׁחוֹט אֶת הַבְּהֵמָה וְאֶת הַבֵּן שֶׁלָּהּ בְּאוֹתוֹ יוֹם.


4 דקות


נולדה בקרקוב בשנת תרמ"ג-1883. נפטרה  א. 	
ונקברה בקרקוב בגיל 52 בשנת תרצ"ה-1935.


הייתה מחנכת, סופרת, מחזאית, ומייסדת רשת  ב. 	
החינוך  "בית יעקב" לחינוך חרדי לבנות.


פרסמה ספרים רבים: סיפורים, ספרי ילדים,  ג. 	
מחזות, מאמרים בנושאי חינוך והדרכה דתית.


ייסדה את הסתדרות "בנות אגודת ישראל",  ד. 	
תנועת בת ל'אגודת ישראל' שיועדה לנשים.


 | מן ההסטוריה 


הייתי עיר יהודית חשובה שישבו בה גדולי ישראל במשך שנים  א.	
רבות, בהם הרמ"א, התוספות יום טוב, ורבים אחרים.


לפני השואה התגוררו בשטחי כ-60,000 יהודים. ב.	
בי נולדה ונפטרה מייסדת רשת החינוך החרדית לבנות "בית יעקב". ג.	


4 דקות


סעודת ליל שבת


שרה שנירר


11.


המחנכת הרבנית שרה שנירר.
22.


הפסוק מדבר על "בית יעקב", ושרה שנירר 


הקימה את רשת החינוך לבנות "בית יעקב".
33.


אלו ספרי שירים וסיפורים אותם היא כתבה.
44.


"בית יעקב" בעיר קרקוב בפולין הוקם בשנת  תרע"ט- 1918.
5 5.


אחת עוסקת בתפירה והשנייה לומדת. אלו 


היו בין היתר המקצועות אותם למדו הבנות  ב"בית יעקב".


העיר קרקוב


Wikipedia ,כיתת הבוגרות השנייה של בית יעקב, 1934, לודז', פולין






