ניתן לחדש את האמון בכך שהעובדה שלא כולנו חושבים את אותו הדבר היא חלק מהברכה המצויה בחברה רב-גוונית
לך כנוס את כל היהודים
מה צריך לעשות כדי לכנס מחדש את כל היהודים?
יש הטוענים שהלימוד ממגילת אסתר ומההיסטוריה היהודית היא שאבוי לנו – הדרך היחידה לכנס את כל היהודים היא רק כאשר צרה מבחוץ מאיימת על קיומם, והכינוס הוא הדרך היחידה להתקיים. ברם, לא זו בלבד שאם אכן זו המסקנה כלל לא בטוח שעדיף לנו כינוס מחדש, ואם יש אפשרות לבחור, טוב לנו לבחור בפילוג ובצער מאשר בהתכנסות בעת צרה. אלא שתשובה זו אינה נכונה משני פנים. אנו מכירים בהיסטוריה היהודית קרע בעת צרה גדולה שהוא זה שהביא לחורבן – בריוניי ירושלים בימי המאבק עם הרומאים, קמצא ובר קמצא, ועוד אירועים שהתרחשו באותה תקופה, על אף שהיינו מאוימים בהשמדה על ידי האויב הרומאי. זו דוגמה אחת בלבד, וניתן להביא נוספות. וגם הכיוון השני – היו לנו ימים יפים של כינוס כל היהודים גם לא בעת צרה. ומעבר לכל דבר, לעולם טוב לנו לבנות את הכינוס שבתוכנו על בסיס עשייתנו החיובית, ולא על ידי לחצים מבחוץ.
נראה כי אם צריך לבחור מילה אחת שתאפשר את הכינוס המחודש זו המילה ״אמון״. השבת האמון היא לא רק תוצאה. היא המעשה העיקרי שצריך לנהוג בו. ראשית, השבת האמון שרוב מוחלט מתוכנו, גם אלה שנאבקים במאבק פוליטי בדרכים בזויות, רוצים בטוב לכולם. כל עוד אמון זה לא יהיה קיים, וכל עוד היחס אל הצד השני יהיה כמלחמת ״בני האור בבני החושך״, אין סיכוי כלשהו לבנייה מחודשת. אמון זה אפשרי להשגה, בעיקר בשל העובדה שדומה שמה שמתרחש ברחוב הממשי (לא ברשתות החברתיות) מלמד על קירבה הרבה יותר גדולה, ועל תחושת שיתוף חזקה יותר. דומה שחלק מאתנו גם ׳מתפרנס׳ מהצגת המצב כתהום עמוקה וכפתח לחורבן, ואילו למעשה יסודות ההכרה ההדדיים מצויים הרבה יותר במציאות.
יצירת האמון גם קוראת לכל אחד לסגת שני צעדים לאחור. אם אכן גם בצד השני יש רצון להיטיב, אלא שהוא בחר אחרת – ניתן להניח שהאמת אינה מצויה במקום אחד, ולא כל האמת נמצאת אצלי, וכדברי הרב קוק זצ״ל: "...סימן רע הוא למפלגה אם היא חושבת שרק עמה הוא מקור החיים, של כל החכמה וכל היושר, וכל זולתה הכל הבל ורעות רוח..." (איגרות הראי"ה א, יח). נכון הדבר שגם במצבים אלה יש צורך בהכרעה, וישנה דרך אחת העדיפה על השנייה, אולם המחשבה פוסקת מלהיות טוטלית, והיא מאפשרת חיבורים חדשים, ואפילו דיבורים על מפגש, פשרה וויתור, מתוך הכרה והערכה של הצד השני. 
אפשר להזיז את הספינה הכבדה. ניתן לחדש את האמון בכך שהצד השני אכן סובר משהו אחר לגיטימי, ושאף שיש מניפולציות בכל מקום, גם אצלנו, הם לא הצליל העיקרי והמרכזי; ניתן לחדש את האמון בכך ששיח צריך להיות מבוסס על טיעונים, ראיות, נימוקים, עיסוק בנושא עצמו; ובעיקר, ניתן לחדש את האמון בכך שהעובדה שלא כולנו חושבים את אותו הדבר היא חלק מהברכה המצויה בחברה רב-גוונית, והכינוס אינו מחייב שנהיה כולנו בעלי שפה אחת ודברים אחרים. 
יש לאמץ אל ליבנו את מודל המנורה וההתמדה של 'נר התמיד' שמאיר כל העת ומורה את הדרך
נר תמיד, התמדה והתמודדות
שנוולד 
בתחילת פרשתנו מצווה התורה "להעלות נר תמיד" במנורת המשכן (שמות כז, כ). מה ניתן ללמוד מציווי תמידי זה על ההתמודדויות עם אתגר קיום 'התורה בחיי המעשה'?
בציווי המקביל בפרשת אמור מדגישה התורה: "מחוץ לפרוכת העדות באוהל מועד יערוך אותו אהרן מערב עד בקר לפני ד' תמיד וגו'" (ויקרא כד, ב). יש שפירשו את הציווי 'תמיד' שבפרשתנו - שידליקו את נרות המנורה באופן קבוע, גם אם הנרות לא אמורים לדלוק ברציפות לאורך כל היום (רש"י וא"ע).  לעומתם יש מפרשים שמדובר בציווי על ה'נר המערבי' שיהיה דולק 'תמיד', ללא הפסק וממנו היו מדליקים את שאר הנרות: "שיהא נר מערבי תדיר וכו', דאפילו ביום נמי מדליק נר מערבי לפי שהוא תמיד לעולם"  (רמב"ן שם). מהי משמעות העובדה שהנר המערבי צריך לדלוק 'תמיד', בלילות החורף הקרים והארוכים ובימי הקיץ הארוכים והמהבילים?
המנורה ואורה מהווים עבורנו מודל שממנו ניתן ללמוד על ההתמודדות עם אתגרים משתנים ועם השחיקה. "טעם המנורה על נרותיה הדולקים מתבאר מעצמו באור שהיא מפיצה וכו'. שהמנורה מייצגת את הרוח והדעת" (רש"ר הירש תרומה כה). ממבנה המנורה, מאורה וממקומה למדו חז"ל על הארת עולם החכמה והקדושה בחיים: "הרוצה להחכים ידרים" (בבא בתרא כה ב, שכן 'מנורת התמיד' נמצאת בדרום המשכן). המנורה מבטאת את הרוח שמניעה ומעוררת את האדם לפעולה: "האור מאיר ומעורר לחיים וכו' הרוח מעניק דעת, בינה, חכמה, ובעת ועונה אחת הוא הכוח המניע את הרצון המוסרי ואת המעשה המוסרי. וכו'. במובן זה מציין הרוח את היסוד המוליד את הכרעותינו לטוב או לרע. וכו'" (שם). אולם האור לא רק מעורר ומניע אלא גם מתווה את הדרך ואת הכיוון הרוחני בחיים: "נר לרגלי דברך ואור לנתיבתי" (תהילים קיט). ועל כן המשמעות של 'נר התמיד' הוא מצד אחד כח מניע שאינו פוסק לעולם וגם מורה כיוון תמידי. בדומה לכוכב הצפון שמאיר בבהירות וברציפות לאורך הלילה, ומסייע למי שמנווט את דרכו בלילות חשוכים ובדרכים רבי מהמורות ומכשולים כדי לשמור על הכיוון הנכון ולהגיע למחוז חפצו. המנורה ואורה גם מלמדים אותנו על היציבות והדבקות בדרך: "המנורה היתה הכלי היחיד שכולו מתכת, כולו זהב, וכו'. ייחודה הוא בכך, שהחומר מייצג את תכונת החוזק, ההתמדה, תכונת דבר שאינו ניתן לשינוי, ואילו הצורה מייצגת את תכונת ההשתלמות וההתפתחות" (שם). מצד אחד היציבות הקשיחה והמתכתית של הדביקות בדרך ללא סטייה ממנה ומצד שני היא אינה מונעת את האפשרות הדינמית להתקדם ולהתפתח בחיים.
בסדרת מאמרינו השנה אנו עוסקים בהתמודדות עם האתגר של יישום 'התורה בחיי המעשה' המודרניים.  התמודדות יום יומית אינטנסיבית עם מכלול אתגרי החיים התובעניים, מול העדר זמן ופנאי נפשי למלא את המצברים הרוחניים. מצב זה עלול לגרום לשחיקה ולאבדן הדרגתי של נכסים והרגלים ערכיים ורוחניים. בדרך כלל אין מדובר בשינוי דרסטי ומיידי אלא בשינוי במינונים קטנים ולעיתים בלתי מורגשים שבחלוף הזמן עלול להפוך לשינוי משמעותי. בתחילה הוא עלול להתבטא באי הקפדה על קיום מצוות, על תפילות במניין ובכלל, על קביעות עיתים לתורה, על הרגלי התנהגות ומידות. באם השינוי הזה לא יטופל, הוא עלול להגיע לכדי שחיקה ברבדים יסודיים ועמוקים יותר בעולם הרוחני, באמונה ובהזדהות עם העולם הדתי.
כדי להתמודד, יש לאמץ אל ליבנו את מודל המנורה וההתמדה של 'נר התמיד' שמאיר כל העת ומורה את הדרך. לדאוג לייצר בליבנו בהתמדה את המצפן הרוחני הפנימי שמכווין את החיים ומאפשר לנו להתמיד, ולא לאבד את הכיוון ואת המאור שמאיר את הדעת ונותן את הכוחות להתמיד בדרך. "'תמיד' - פירוש שתראה שלא תזוז ממך הקדושה והאור העליון לעולם" (נועם אלימלך תצוה). להתמיד ביצירת עוגן רוחני, 'נר תמיד', בתוך המציאות המשתנה והמאתגרת של החיים, בעליות ובירידות, עוגן שמייצב את כל המערכת.
לע"נ אימו"ר מרת נחמה שנוולד ז"ל שביום א' ימלאו שלוש שנים להסתלקותה
על אף מצוות הזיכרון, דומני שאנו עוסקים יותר בריטואל הזיכרון ומוותרים על תודעת הזיכרון
לא לשכוח לספר את הסיפור/הרב שי פירון
פרשת זכור מובילה אותי, פעם אחר פעם, אל מרכזיותו של הזיכרון בחיינו האמוניים. אנו נפגשים בזכירת יציאת מרים – בכל יום, "מזכירין יציאת מצרים בלילות"; במועדים חוזרים ומדגישים, "זכר ליציאת מצרים"; והשבת נקרא בקול גדול: "זכור את אשר עשה לך עמלק". עיקר מצוות הזיכרון הוא גיבוש תודעה. 

האם לא נכון לפעמים 'לשכוח', להתחיל מחדש?! האם לא הפכנו לאומה שעומסת על כתפיה זיכרונות, מלקטים שביבי מידע וסיפורים, הופכים עצמנו למשאית של זיכרונות?!.
 מה אין לנו, שם, במשאית הגדולה: רדיפות ושמד; וסלקציה, ואינקוויזיציה; ולא רק אלה. בצקלוננו גם  ימי שיא ופריחה של יצירת תורנית ותרבותית. 
ימי עבר הם בסיס להווה, תשתית לעתיד. לא רק זיכרונות כי אם תובנות עמוקות, מציאות חיים הנבנית אריח על גבי לבנה. העיסוק בעבר מצמיח שאלה עמוקה: 'מה עכשיו'?  מה התפקיד של הדור שלי? לאן עלינו לקחת את הספינה הלאומית? מה תפקדינו במפת אומות העולם. 
לא זיכרון משתק, כזה המוביל לחוסר אמון בסובב; לא זיכרון מאבֵן, כזה המספר על מעגל שחוזר בעולם, מכאן ומשם, מעגל המייתֶר את התרומה שלי ושלך; זיכרון יוצר, דוחף לבנית קומה חדשה שיש בה כדי להתקדם. הנה – העבר אינו אלא תחנת שיגור לעתיד. פעמים, המרחק מונֵע מאתנו להבין, להסיק מסקנות ראויות. במקרים שכאלה – כל שנותר לנו, הוא לספר את הסיפור. ככה, כפי שהיה. 
כשהרגיש הבעל-שם-טוב שצרה גדולה עומדת להתרגש על ישראל והגיעה השעה לחשבון-נפש, היה נוטל את מקלו, לובש את פרוות הכבשים הגסה שלו והולך ליער. שם, במקום סודי, הדליק מדורה לרגלי עץ אלון עתיק ועמד שעה ארוכה בדממת היער בעצימת עיניים, מכוון את לבו בתפילה מיוחדת ובקשתו של הבעל-שם-טוב פתחה את שערי השמים והרחמים.
דור אחד אחרי הבעל-שם-טוב נתבקש צדיק אחר לפעול בעניין של פיקוח-נפש גדול. היה זה בימיו של המגיד ממזריץ'. הוא לבש את הגלימה השחורה שלו ופנה לאותו יער, גם מצא את האלון העתיק ושם עמד ואמר: "אין אנו מסוגלים עוד להדליק את מדורתו של הבעל-שם-טוב, אבל יש בכוחנו לומר אותה תפילה". עמד ואמר את התפילה וגם בקשתו נתקבלה.

ושוב עבר דור אחד והפעם נתבקש הרבי מסאסוב לפעול למען פיקוח-נפש גדול [...] פנה ליער ובעומדו שם אמר: "אין בידינו להדליק את המדורה ההיא וכבר שכחנו את הכוונות המיוחדות של התפילה הקדושה, אבל עדיין אנו זוכרים את המקום ששם אירע הדבר - ואולי זה יספיק". ואכן גם זה הספיק והגזירה נתבטלה.

חלף עוד דור ורבי ישראל מרוז'ין נתבקש לפעול כדי למנוע צרה גדולה [...] שמע הרבי את הבקשה והבין שהגיעה שעה של חשבון-נפש, התיישב בכיסא המצופה זהב שבאמצע ארמונו המפואר, עצם את עיניו וכה אמר: "בעוונותינו הרבים אין עוד בכוחנו ללכת לאותו יער ולהדליק את המדורה, גם את התפילה הישנה כבר שכחנו ואפילו אין אנו יודעים היכן הוא המקום ששם אירעו הדברים. אבל את מה שאירע עדיין יודעים אנו לספר" (ש"י עגנון, ספר 'סיפור וספר').

אנחנו רחוקים מימי הכניסה לארץ. את כוחו של משה, את מה שאירע שם במערכה, איננו מבינים עד תום. אבל – אנחנו מספרים את הסיפור, וכך, מקווים ליטול משהו מלקחי עמלק ההוא, לימי ההווה ולבניית העתיד. 
על אף מצוות הזיכרון, דומני שאנו עוסקים יותר בריטואל הזיכרון ומוותרים על תודעת הזיכרון. עד כמה אירועי העבר משפיעים עלינו בחיי היום יום, בגיבוש היחס עם הזולת, ביחסים המדיניים שלנו – נקודה למחשבה. 
האם מותר לחלל שבת לתרופה ניסיונית שטרם הוכחה יעילותה להצלת חיים?
הכבד ותרופה סגולית/הרב רזניקוב
לאחר שסמכו אהרן ובניו ידיהם על הפר, לפני ששחטו אותו, נאמר "ולקחת את כל החלב...ואת היתרת על הכבד...והקטרת המזבחה" (שמות כ"ט, י"ג), ובאייל נאמר "ולקחת מן האיל החלב...ואת יתרת הכבד... כי איל מלאים הוא" (כ"ט, כ"ב). רש"י פירש,  'ואת היתרת' - הוא טרפשא דכבדא, 'על הכבד' - אף מן הכבד יטול עמה. טרפש הכבד, היא המחיצה שבאמצע הבטן, כלומר בין הבטן לבין החזה והיינו  הסרעפת (אנצ' תלמודית, כר' י"ז, ע' חצר כבד, אות ד'). חז"ל הבחינו שאם ניטל הכבד, ולא נשתייר ממנו כלום, הבהמה טריפה (משנה חולין פ"ג מ"א). חז"ל  גם הבחינו בכושר ההתחדשות של הכבד, ואפילו בפגיעות נרחבות בו, עדיין נשמרות בו עתודות מספיקות כדי לבצע תפקודים רבים. ועל כן נקבע שאם ניטל הכבד, אך נשתייר בו כדי להעלות ארוכה, הבהמה כשרה (תוספתא חולין ג' ד').

לכבד שלושה תפקידים עיקריים. הכבד מהווה "בנק דם" חשוב, המסנן את הדם, ומנטרל חומרים רעילים, וכן  מנקה את הדם מחיידקים, אנטיגנים ונוגדנים. הכבד מייצר חלבוני דם ואחראי על וויסות רמתם, וכמו כן מייצר תאי דם אדומים חדשים אצל העובר, ואצל מבוגרים במקומם של תאי דם זקנים.

בחז"ל מובאים סימנים קליניים המוכרים לנו כיום כמאפיינים כלב החולה בכלבת, כגון, פיו פתוח וריר נוטף ממנו, אזניו סרוחות, זנבו מונח בין ירכותיו, מהלך בצידי הדרכים, נובח ואין קולו נשמע (יומא פ"ג ע"ב). בהמה שנשכה כלב כזה כשרה, אך אסורה באכילה משום סכנת נפשות (תוספתא חולין מהד' חזון יחזקאל ג' ו'). הרמב"ם בפירוש המשנה מסביר את מחלוקת התנאים, "ואין הלכה כ' מתיא בן חרש... מפני שאינו מועיל אלא בדרך סגולה. וחכמים אומרים אין עוברין על מצוה אלא בריפוי בלבד, שהוא דבר ברור שההיגיון והניסיון הפשוט מחייבים אותו, אבל הריפוי בסגולות לא, לפי שעניינם חלוש לא יחייבוהו ההיגיון, וניסיונו רחוק, והיא טענה מן הטוען בה, וזה כלל גדול דעהו" (שם). 

לדעת הרמב"ם יש צורך בשני תנאים על מנת שניתן יהיה לסמוך על רפואה מסוימת: האחד- יש הגיון והסבר לוגי איך התרופה מועילה. השני- תרופה עם ניסיון מוכח של הצלחות. השלכה הלכתית לשאלה זו יכולה להיות בנוגע לתרופה ניסיונית שקיים ספק האם היא תציל את האדם. לפי האפשרות הראשונה נראה שיש לחלל בעבורה את השבת הואיל והיא מוכחת לפי ההיגיון, אף שחסר הניסיון המוכיח את יעילותה. הרמב"ם פסק "מי שנשכו עקרב או נחש מותר ללחוש על מקום הנשיכה ואפילו בשבת כדי ליישב דעתו ולחזק לבו, אף על פי שאין הדבר מועיל כלום הואיל ומסוכן הוא התירו לו כדי שלא תטרף דעתו עליו" (הל' עכו"ם פי"א, י"א). בנוגע לפסיקת ההלכה בנושא, מצינו מספר גישות. הרמ"א כותב "וכל חולה שמאכילין לו איסור צריכים שתהא הרפואה ידועה על פי מומחה" (יו"ד קנ"ה סעי' ג'), הגדרה זו הינה כללית אך נראה שפוסק עקרונית כשיטת הרמב"ם. בניגוד לדברים אלו, הרב עובדיה יוסף בתשובה, מתיר במקרים מסוימים כתיבת קמיע בשבת "ולעניין רפואה שהיא בגדר סגולה, כגון כתיבת קמיע בשבת במקום סכנה, והזמן בהול...יש לסמוך על דעת הרשב"א והרא"ה ורבינו פרץ שחולקים על הרמב"ם שאוסר בכיו"ב משום שהוא דרך סגולה בלבד, ואינהו ס"ל להקל במקום פקוח נפש...אבל במקום שאפשר להמתין בוודאי שאין להקל" (יביע אומר ח"ח סימן ל"ז). לעומתו, הרב וולדנברג נדרש לעניין זה והוא כותב כי אין להקל ברפואה סגולית (שו"ת ציץ אליעזר ח"ח, ט"ו, ח').

האנטישמיות מושכת אותנו למחוזות אפלים של תולדות ישראל, וכנראה אי אפשר לשרש אותה כליל. אבל גם אם לא עליך המלאכה לגמור, אי אתה בן חורין להיפטר הימנה, והחובה להיאבק קיימת, בכל הדרכים
"
על האנטישמיות
השופט פרופ' אליקים רובינשטיין 
המשנה לנשיאה (בדימוס) בית המשפט העליון
מרבים בימים אלה, ובצדק, לדבר בעליית האנטישמיות. מגילת אסתר היא אחד הסיפורים הקלאסיים של אנטישמיות חסרת פשר; הקדים אותה פרעה בפרשת שמות. תכנית הפעולה של המן, שכלולה של תכנית פרעה, היא מה שייקרא במשפט הבינלאומי בעידננו בשם ג'נוסייד, רצח עם. משאלת המן להשמיד, להרוג ולאבד את העם המפוזר והמפורד, שדתיהם שונות מכל עם וכולי, היא משאלת שונאי ישראל בכל דור, כפי שכתב בשעתו נחום סוקולוב, המנהיג הציוני, בספרו "שנאת עולם לעם עולם". את המונח ג'נוסייד טבע המלומד היהודי-פולני רפאל למקין, שחייו האומללים יחד עם חייו המאושרים יותר של פרופסור הרש לאוטרפכט מאבות משפט זכויות האדם המודרני, תועדו בספרו היפה של פיליפ סנדס "רחוב מזרח ומערב". למקין הקיש על כל דלת כדי לשכנע שהמשפט הבינלאומי צריך לכלול, על ידי אמנה, את האיסור לרצח עם – תכניתו של היטלר, צאצא המן. הוא הצליח אחרי יגע רב. האמנה קיימת – אך רציחות המוניות נמשכות, לאחרונה בסוריה שכנתנו. 
נשוב לאנטישמיות. במדרש איכה רבה מסופר, על הפסוק "ראית ה' עוותתי שפטה משפטי" (איכה ג', נ"ט)  סיפור קשה של אנטישמיות. אדריינוס קיסר, שבהיסטוריה הרומית הוא דמות נערצת, ובתולדותינו – "שחיק עצמות", מדכא מרד בר כוכבא, ישב עם שריו. בתרגום מארמית: "יהודי אחד עבר לפני אדריינוס ושאל בשלומו. אמר לו, מי אתה? אמר לו, יהודי. אמר לו, ויש יהודי העובר לפני אדריינוס ושואל בשלומו? ציוה, לכו וכרתו ראשו. עבר אחר וראה מה עשה לראשון ולא שאל בשלומו. אמר לו, מי אתה, אמר לו, יהודי. אמר לו, ויש יהודי העובר לפני אדריינוס ולא שאל בשלומו, ציוה, לכו וכרתו את ראשו. אמר לו יועציו, אין אנו יודעים מה מעשיך אלה, ששואל בשלומך נהרג, שאינו שואל בשלומך נהרג. אמר להם ואתם רוצים לעוץ לי איך צריך אני להרוג בשונאי? ורוח הקודש צווחת ואומרת 'ראית ה' עוותתי...'". הנה האנטישמיות בקליפת אגוז – יש לי מדיניות, להרוג יהודים, ומה לי הכא ומה לי התם.  
כתב הרב מנחם זעמבא הי"ד, שנספה בגטו ורשה, בביאורו לרש"י לבראשית ל"ג, ד', מדוע אמר רבי שמעון בר יוחאי על נשיקת עשיו ליעקב "הלכה, בידוע שעשיו שונא ליעקב, אלא שנכמרו רחמיו באותה שעה ונשקו בכל לבו"? איזו הלכה יש כאן? אלא שנאת הגויים את היהודים "חסרה כל סיבה וכל נימוק... כאן שונאים את היהודים על שום שהם קפיטליסטים, שם על שום שהם זריזים וחרוצים יתר על המידה, ושם – על שום שהם מעמסה על החברה. כאן – על שום שהם חרדים וקנאים יתר על המידה, ושם – על שהם מתקדמים ומפיצים דעות מהפכניות... תמיד סותרים הנימוקים...", ורבי שמעון, הדורש תדיר "טעמא דקרא", את פירוש הפסוק, לא מצא פשר – ועל כן אמר "הלכה", "הלכה פסוקה ללא כל טעם ונימוק". 
בשנת 1987, כשכיהנתי כמזכיר הממשלה, נתתי לבי, גם על סמך ניסיון מסוים בטיפול בנושא, לעליה בתופעות האנטישמיות בעולם, על פי דיווחים של שגרירויות ישראל וארגונים יהודיים. הבושה שלאחר השואה התפוגגה כתום דור ויותר. לא היה באותה עת לממשלת ישראל מעקב כללי מתואם ושיטתי אחר תופעות האנטישמיות (למעט גורמים מסוימים בממשל) וטיפול כלל מערכתי בדרכי המאבק. בתזכיר באוקטובר 1987 הצעתי לראש הממשלה יצחק שמיר להקים פורום מעקב בין-משרדי ובו, בין השאר, משרד החוץ וקהיליית המודיעין. כשפניתי למ"מ ראש הממשלה ושר החוץ שמעון פרס לצרף נציג המשרד לפורום, השיב – אופטימי עד תום כתמיד – "אלי, ממשלות צריכות לעסוק בהווה ובעתיד, אנטישמיות היא נחלת העבר". מכל מקום מינה נציג, והתחלנו בעבודה תוך איסוף חומר, דיווח תקופתי מפורט לממשלה ולנציגויות ישראל (שגם סיפקו חומרים רבים) וגם שיתוף פעולה עם ארגונים יהודיים בעולם וקהילות יהודיות, וכן עם גורמי אקדמיה ישראליים העוסקים בנושא.
במובן האופרטיבי לא היססנו לפנות לממשלות במדינות שבהן נתגלו תופעות אנטישמיות, ועל פי רוב היה מאמץ מצדן לשיתוף פעולה, בלא שהועלתה הטענה הסובייטית הישנה אשר שמענו בעבר, "אין אצלנו אנטישמיות, ובכלל – זה ענין פנימי". דרכי המאבק שזיהינו תקפות גם כיום, כשהוקמו יחידות ממשלתיות העוסקות בכך ויש תשומת לב רבה, אלא שכיום התופעות חמורות יותר והקושי גדל, בין היתר בשל קיום האינטרנט והרשתות החברתיות. אלה היו הדרכים: הדיפלומטיה, דיפלומטיה קלאסית ודיפלומטיה ציבורית; המאמץ החינוכי, לרבות עידודה של הוראת השואה בבתי הספר; הזירה המשפטית, חקיקה ואכיפה במדינות השונות, ויקצר המצע מהשתרע.
כל אלה רלבנטיים גם כיום. טרם חתימה אזכיר – להבדיל – את המאבק ב"גזען הקטן" שנמצא כמעט בכל אחד מאתנו, בגזענות ובהפליה לסוגיה בתוכנו. נקשוט עצמנו תדיר. 
האנטישמיות אינו נושא שנעים לעסוק בו. היא מושכת אותנו למחוזות אפלים של תולדות ישראל, ובעיקר כנראה אי אפשר לשרש אותה כליל. אבל גם אם לא עליך המלאכה לגמור, אי אתה בן חורין להיפטר הימנה, והחובה להיאבק קיימת, בכל הדרכים. גיוס מנהיגים מן העולם כפי שהיה כאן ב"יד ושם" בסוף ינואר הוא חשוב מאוד, ובכך שונה המצב מאוד מאותם ימים קודרים שלא יישכחו. אבל אין בזאת די, והעיקר הוא ההמשכיות, המאמץ המתמיד להותיר את האנטישמיות בביב, לא להרפות. וכדי להתעודד, נזכיר שהמן נוצח והובס. פורים שמח. 
לזכר אמי שפרה ע״ה, אשת חסד, שנפטרה בליל פורים דפרזות תשנ״ג.
השימוש התדיר במדרון החלקלק מעיד על התעלמות ופסיביות ביחס לכלל ישראל
תעוזה בהלכה / הרב ד"ר עידו פכטר
אחת התגובות הקבועות לרשימותיי בענייני הלכה היא, שייתכן שהדברים שאני כותב אולי צודקים ונכונים, אבל בה בעת מסוכנים. אם נתיר עניינים שונים בהלכה, אם נקפיד על שורת הדין ונשאיר את החומרות ליחידים המעוניינים בכך, יש סכנה שתותר הרצועה. אנשים פחות יקפידו על מצוות, פחות יראו עצמם מחויבים להלכה, וכך יותרו עוד ועוד דברים, עד שההלכה תישחק ואפילו תימחק. משום כך, יש לסגור את הגבולות, לא להתיר, גם אם הדבר מותר, ובכך לכונן 'אזור בטוח' (Safe Zone) במרחב ההלכתי.
זהו הטיעון הקלאסי של ה'מדרון החלקלק'. בשם הטיעון הזה כבר שנים רבות טוענים אנשים נגד כל שינוי או תמורה בעולמה של ההלכה, נגד שיקול דעת מחודש בנוגע לדברים שהורגלנו בהם, נגד התפתחות ונגד חידוש. המטרה היא לשמר עד כמה שניתן את הקיים, מתוך פחד וחשש שאם פתח קטן ייפתח בחומת היהדות, הוא יגדל והתרחב, עד שיפלו החומות לגמרי, ואחרית ההלכה מי ישורנה.
לאורך השנים הועלו טיעונים נגד המדרון החלקלק, ובהם החשש ששימוש יתר בטיעון הזה מזיק אף הוא, והופך את היהדות למאובנת. אבל אני רוצה להעלות טענה אחרת, עקרונית יותר מבחינתי, נגד השימוש המופרז בטיעון הזה. הבעיה שלי עם הטיעון הזה היא, שהוא מאפיין חשיבה כיתתית. זו חשיבה שרואה לנגד עיניה רק את המגזר הדתי. היא חוששת מכך שאנשים בתוך הקהל שלה, אנשי שלומה, אולי פחות ישמרו את ההלכה, אבל מתעלמת מן העובדה שרוב עם ישראל איננו שומר היום תורה ומצוות. היא פוחדת ומתנגדת לכל הקלה בדיני קטניות בפסח, מפחד שדתיים יקלו בחומרות בפסח, אך לא דואגת מכך שרבים בעם ישראל אינם מקפידים כלל על חמץ בפסח. היא חוששת שאנשי שלומה יקלו בדיני בשבת ומתעלמת מכך שרבים בעם ישראל כלל לא רואים צורך לשמור את השבת.
השימוש התדיר במדרון החלקלק מעיד אפוא על התעלמות ופסיביות ביחס לכלל ישראל. הוא חוסם כל שינוי והתפתחות בהלכה אשר יוכל להתאים אותה לעולם המודרני של עם ישראל ומבקש רק לשמר את הקיים במרחב החבורה הדתית. הוא מקווה שאיכשהו יום אחד עם ישראל יקבל על עצמו תורה ומצוות, ואינו מבצע כל מהלך אקטיבי שיאפשר לחזון הזה להתגשם. אך זוהי חשיבה גלותית. הגישה הציונית גורסת שאיננו מחכים למשיח אלא מביאים אותו בידינו, וכך גם עלינו לעשות ביחס לתורה. איננו אמורים לחכות שיום אחד עם ישראל יתחיל לשמור תורה ומצוות אלא לפעול באופן אקטיבי לשם כך. 
לכן עלינו לשנות את תודעתנו כשאנו ניגשים אל ההלכה. אם אכן אנו רואים במדינת ישראל הזדמנות לפריחתם המחודשת של עם ישראל ושל תורת ישראל, עלינו לפעול לקידום החזון הדתי כשם שאנו שותפים להנהגת המדינה. אסור לנו לשים לנגד עינינו רק את אנשי שלומנו (אנ"ש), כשאנו פוסקים את ההלכה. תכליתנו אינו לשמור על המגזר שלנו אלא להביא את ההלכה לכלל ישראל, שכולם יוכלו לשמרה ולקיימה. ולשם כך צריך לקבל אפשרויות של שינוי והתפתחות. ההלכה צריכה להיות הגיונית ומשכנעת ולא מושתתת על חשש או פחד. יש לקבוע הלכה מודרנית, שתתיישב על לב הרחוקים ממנה, ותביא אל המעשה את הערכים הגדולים הנצבים בבסיס התורה.  
זו עבודה רבה ומלאכה לא קלה, אבל זו הדרך היחידה שבה אנו יכולים לקדם את ההלכה בדורנו. לשם כך יש צורך באומץ ותעוזה, וכן, גם בהסתכנות. אבל זהו סיכון מבורך - סיכון עבורנו, המגזר המצומצם שלנו, אבל פוטנציאל עצום של ברכה לכלל ישראל. בעיני, זוהי המשכה של הרוח הציונית. הרוח שלא מפחדת מלקחת סיכונים ושמבקשת להחיות את גופו ונשמתו של כלל עם ישראל.
עם התגברות תופעות השכרות כיום, ראוי לבחון מקורות נוספים לענישה עפ"י המשפט העברי
עד דלא ידע - שכרות כטענת הגנה בדיני העונשין/סיני יובל
בפורים "מיחייב איניש לבסומי עד דלא ידע בין ארור המן לברוך מרדכי" ואולם, הפוסקים מסתייגים משכרות גמורה העלולה להביא לידי עבירה, והמעשה המובא בתלמוד מיד לאחר קביעת חובת השתייה בפורים, הוא מקרה של רצח אמורא ע"י אמורא אחר שנעשה מתוך שכרות בפורים.

מהי מידת אחריותו בפלילים של מבצע שוד במצב של שכרות, האם תעמוד לו טענת הגנה בגין השכרות, ואם כן באיזו דרגת שכרות?

סעיף 34ט בחוק העונשין, מטיל אחריות פלילית על שיכור, גם בדרגת שכרות כשכרותו של לוט, שכן הגעתו למצב של אי שפיות זמנית נעשתה ברצון ומתוך ידיעה שהוא עלול להיות לא מודע למעשיו. התוצאה במשפט הישראלי דומה לתוצאה במשפט העברי אך יש לבחון את הדרגות השונות בשכרות וההגדרות לגבי כושר ההבחנה ויכולת השיפוט של השיכור, ובהתאם  את מידת אחריותו למעשיו.     

בחינת דרגת השכרות תיעשה ע"י מבחן סובייקטיבי, ולא בהכרח עפ"י שיעור האלכוהול בדמו של השיכור, שכן השפעת האלכוהול אינה זהה אצל אנשים שונים. כבר עמד התלמוד על כך בהבחנה בין מי שמוגדר שתוי לזה המוגדר שיכור: "היכי דמי שתוי והיכי דמי שיכור? שתוי - כל שיכול לדבר לפני המלך, שיכור - כל שאינו יכול לדבר לפני המלך". 

בהבחנה זו בין שתוי לשיכור, נקבע הגבול ביכולת להופיע באופן בפני גורם רם מעלה בצורה ראויה ולדבר לעניין, כשלכמות האלכוהול חשיבות משנית. 

עיקרון זה נכון גם לגבי ההבחנה בין דרגות השכרות. בתוספתא  הובא ששיכור הריהו כפיקח לעניינים שונים, בין היתר בדיני עונשין. אלא שכלל זה סוייג בתלמוד: "אמר רבי חנינא: לא שנו אלא שלא הגיע לשכרותו של לוט, אבל הגיע לשכרותו של לוט - פטור מכולם".
הרמב"ם, השווה את דרגת המודעות של שיכור כשכרותו של לוט למעשיו, לדרגת שוטה: "השיכור מיקחו מקח וממכרו ממכר ומתנותיו קיימין, ואם הגיע לשכרותו של לוט והוא השיכור שעושה ואינו יודע מה עושה אין מעשיו כלום והרי הוא כשוטה או כקטן פחות מבן שש". 

ההשוואה של שיכור גמור לשוטה חשובה, הן להגדרת היקף הפטור מאחריות פלילית והן להגדרת היסוד הנפשי הדרוש לעבירה, שכן שוטה, המוגדר כמי שאינו בר דעת, פטור מאחריות למעשיו. השיכור בדרגה הנזכרת נחשב כמי שאינו בר דעת בעת שכרותו, ואם כן טענת ההגנה שתימצא בפיו היא טענת אי שפיות זמנית. 
הפוסקים דנו מהי דרגת אי השפיות בדרגת שכרות כשכרותו של לוט. מה רמת הפגיעה ביכולת הקליטה החושית של השיכור, עד כמה היה מודע למעשיו, מה רמת הפגיעה בשיקול הדעת ובהבחנה בין טוב לרע, וכן מה רמת השליטה על מעשיו. 

בניגוד לשוטה שלא בחר במצבו, השיכור הביא את עצמו למצב של אי שפיות זמנית. הבדל זה מקרב במידה את התוצאה לגישת החוק הישראלי. כך, למשל, המהרש"ל סבור, שאף כי אין השיכור בר עונשין בדיני אדם, הרי שאין הוא פטור בדיני שמיים, והוא "מקבל את דינו על מה שלא עצר ברוחו ושיכר עצמו להשתגע"

תפיסה זו רואה את עצם הכניסה ברצון למצב של שכרות כעבירה, שתוצאתה היא ביצוע עבירה בעת שכרות, ואף כי לפי הדין אי אפשר לחייב בעונשין על העבירה שנעשתה בבלי דעת ובלא כוונה, גם אם בדיני אדם  יפטר, בדיני שמיים יתחייב.

השכרות מגונה מאז ומעולם בתרבות היהודית. שכיחות התופעה היתה נמוכה לכן גם מיעוט הדיון בכך בספרות השו"ת, אולם, עם התגברות תופעות השכרות כיום, ראוי לבחון מקורות נוספים לענישה עפ"י המשפט העברי, בשל גנות תופעה זו ובשל תוצאותיה (הדברים מבוססים על חוו"ד מפורטת שכתבתי עם הרב יוסי שרעבי במסגרת המרכז ליישומי משפט עברי).
אנו מוצאים את חשיבות  החזות החיצונית גם של איש הציבור בכל הרמות
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 לראות כמה נאים ומשובחים מעשיו של הקב"ה. אבל באמת אין כאן מחלוקת. יש כאן 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. אבל אם ההתבוננות ביופי הבריאה דווקא מביאה את האדם להתחבר יותר אל בורא העולם, כמאמר הנביא [ישעיה מ כו]: "שאו מרום עיניכם וראו מי ברא אלה", אז אדרבא ההתפעלות מיופי העולם 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].
 חשיבות החזות החיצונית אינה רק במראות נופי הטבע. אנו מוצאים את חשיבות  החזות החיצונית גם של איש הציבור בכל הרמות. המלך עליו 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 כבר בתורה האומרת: "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, ומפני הטעם הזה אמרו בבכורות [מה ב]: "מנין שהקב"ה משתבח בבעל קומה? שנאמר: 'אשר כגובה ארזים גבהו'". 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.
 
 
האם "הכושי שהופך את עורו" יכול להיות זכור לטוב?
חרבונה זכור לטוב, האומנם? / הרב נהוראי
לאחר קריאת המגילה אנו שרים את הפיוט "שושנת יעקב" ובסופו אומרים:  "ארור המן אשר ביקש לאבדי, ברוך מרדכי היהודי, ארורה זרש אשת מפחידי ... וגם חרבונא זכור לטוב".  המקור ההלכתי לתוספת זו הוא בירושלמי מגילה (ג,ז): "רב אמר: צריך לומר: 'ארור המן', 'ארורים בניו'. אמר ר' פנחס: צריך לומר: 'חרבונה זכור לטוב". הקביעה שחרבונה זכור לטוב היא בעייתית, כפי שנוכיח בהמשך מתוך המקורות. חרבונה נמנה על אחד משבעת הסריסים של המלך: "בַּיּוֹם הַשְּׁבִיעִי ... אָמַר לִמְהוּמָן בִּזְּתָא חַרְבוֹנָא בִּגְתָא וַאֲבַגְתָא זֵתַר וְכַרְכַּס שִׁבְעַת הַסָּרִיסִים הַמְשָׁרְתִים אֶת פְּנֵי הַמֶּלֶךְ אֲחַשְׁוֵרוֹשׁ". תפקידם המרכזי היה להביא את הקרואים לארמונו של המלך. הם כשלו במשימתם כאשר נדרשו להביא את ושתי. בהמשך, מוזכר חרבונה במהלך המשתה השני שערכה אסתר לאחשוורוש ולהמן. לאחר שאחשוורוש חוזר זעוף מגינת הביתן אל בית משתה היין פונה להמן ואומר: " וַיֹּאמֶר הַמֶּלֶךְ הֲגַם לִכְבּוֹשׁ אֶת הַמַּלְכָּה עִמִּי בַּבָּיִת הַדָּבָר יָצָא מִפִּי הַמֶּלֶךְ וּפְנֵי הָמָן חָפוּ". חרבונה, שככל הנראה נמצא בבית משתה היין מתוקף תפקידו כסריס המשרת את המלך, צפה מן הצד ובחר להתערב: "וַיֹּאמֶר חַרְבוֹנָה ... גַּם הִנֵּה הָעֵץ אֲשֶׁר עָשָׂה הָמָן לְמָרְדֳּכַי אֲשֶׁר דִּבֶּר טוֹב עַל הַמֶּלֶךְ עֹמֵד בְּבֵית הָמָן גָּבֹהַּ חֲמִשִּׁים אַמָּה וַיֹּאמֶר הַמֶּלֶךְ תְּלֻהוּ עָלָיו". 
חז"ל זיהו מתוך דברי חרבונה שהיה שותף מלא בתכנון בניית העץ וכך נאמר (מגילה טז ע"א): " אמר רבי אלעזר: אף חרבונה רשע באותה עצה היה, כיון שראה שלא נתקיימה עצתו - מיד ברח".  חרבונה ידע לומר את גובהו המדויק של העץ, ככל הנראה משום שהיה ממקורבי המן, ואחד מאדריכלי העץ. חרבונה חשש שאם אחשוורוש יחקור ויגלה שהוא היה שותף למזימה, הוא עלול לשלם מחיר כבד. באותו הרגע החליט חרבונה לעבור לצד הנכון של המפה הפוליטית. הוא סיפר בתמימות לאחשוורוש, בזמן הכי נכון מבחינתו, שהמן  בנה עץ כדי לתלות עליו את מרדכי. זאת ועוד, חרבונה מנסח את דבריו בצורה מתוחכמת שמצד אחד מנתקת את זיקתו מתכנון העץ  - "הָעֵץ אֲשֶׁר עָשָׂה הָמָן", ומצד שני מעצימה את עוצמת העוולה בהכנת העץ למרדכי שהציל את המלך. וכדבריו: "לְמָרְדֳּכַי אֲשֶׁר דִּבֶּר טוֹב עַל הַמֶּלֶךְ". רק זמן קצר קודם, היה חרבונה עסוק בהקמת העץ על מנת לתלות את מרדכי, והנה ברגע אחד עובר לצד השני ומפליל את המן על מנת להציל את עצמו. התערבותו של חרבונה גזרה דין מוות על המן  ומיד לאחר מכן פוקד המלך לתלות את המן על העץ. 
האם יהיה נכון לומר שחרבונה זכור לטוב?! האם "הכושי שהופך את עורו" יכול להיות זכור לטוב? כפי שראינו רבי פנחס אומר 'חרבונה זכור לטוב', אולם בשולחן ערוך (או"ח תרצ,טז) הניסוח שונה במעט: "צריך שיאמר: ארור המן, ברוך מרדכי, ארורה זרש, ברוכה אסתר, ארורים כל עובדי אלילים, ברוכים כל ישראל; וצריך שיאמר: וגם חרבונה זכור לטוב". כלומר אין אנו אומרים "חרבונה זכור לטוב" אלא וגם חרבונה זכור לטוב. שמא ניתן לפרש, שהכוונה ה"וגם" של חרבונה הוא הזכור לטוב. חרבונה עצמו אינו זכור לטוב, הוא דואג לעצמו, אולם המילה "וגם" נאמרה ברגע הנכון בשעה שאחשוורוש מאבד עשתונות וצועק על המן: "הֲגַם לִכְבּוֹשׁ אֶת הַמַּלְכָּה עִמִּי בַּבָּיִת". מיד לאחר מכן אומר חרבונה: "גַּם הִנֵּה הָעֵץ אֲשֶׁר עָשָׂה הָמָן לְמָרְדֳּכַי". לאחר שהזכרנו את הברוכים ואת והארורים אנו מסיימים את הפיוט בחרבונה כדי להכיר  טובה להקב"ה על דברי חרבונה, שאעפ"י שעשה זאת על מנת להציל את עצמו, התערבותו הביאה לתליית המן על העץ.     
ככל שהרע גדול יותר, כך ההתמודדות איתו מצמיחה טוב גדול יותר
למה ה' לא ברא עולם מושלם?
[משה רט, מכון ידעיה
אילו יכולתם לשאול את אלוקים שאלה אחת, מה הייתם שואלים אותו? נראה שרוב האנשים היו שואלים את אותה שאלה: למה יש כל כך הרבה רע בעולם? מדוע ברא אלוקים הטוב עולם מלא ברוע וסבל? שאלה זו מעסיקה את האנושות מראשית ימיה, ופילוסופים ותאולוגים רבים הציעו לה תשובות שונות.
תשובה מעניינת ומקורית מצאתי לאחרונה בספר UNSONG, של סקוט אלכסנדר.
שאלת הרע היא, כאמור, מדוע ברא אלוקים את העולם כשהוא מכיל רוע וסבל, ולא עולם שכולו טוב. אבל שאלה זו יוצאת מנקודת הנחה שהעולם (או היקום) שלנו הוא היחיד שקיים. מה אם זה לא נכון?
לפי אלכסנדר, מטרתו של אלוקים היא לברוא כמה שיותר טוב. לשם כך הוא אכן ברא יקום מושלם, שכולו רק טוב עילאי ומוחלט. אבל יקום אחד לא מספיק; כדי להגדיל עוד יותר את הטוב, יש לברוא עוד יקומים נוספים. אם היקומים הללו יהיו זהים לחלוטין, לא יהיה בכך משום ריבוי וגיוון של הטוב. לכן כל יקום חייב להיות שונה במשהו מקודמיו. ככל שהשינויים הללו הולכים ומצטברים, כך מתרחקים היקומים מהאידיאל המושלם של היקום הראשון, וכמות הרע שבהם - דהיינו, החסרונות - הולכת וגדלה.
מה שקרה, אם כן, זה שאלוקים ברא רצף שלם של יקומים: החל מהמושלם והטוב ביותר - ועד היקום הרע ביותר שעדיין יש בו כמות משמעותית של טוב. היקום שלנו הוא אותו יקום אחרון, או לפחות קרוב אליו על הרצף. יקומים אלה, שיש בהם רע, נבראו משום שבסופו של דבר יש בהם גם צורות חדשות של טוב, שלא יכלו להופיע בדרך אחרת - ללא מגיפות או מלחמות, לא היה מקום לאצילות נפש, הקרבה עצמית, מסירות, חסד ושאר סוגי הטוב שמופיעות בתגובה להן. ככל שהרע גדול יותר, כך ההתמודדות איתו מצמיחה טוב גדול יותר. ומכיוון שהחיים הם זמניים והטוב הוא נצחי, הרי שהדבר מצדיק את הרע והסבל שבעולם, התורמים לטוב המצרפי שבכל הבריאה.
אז למה אלוקים לא ברא עולם שכולו טוב? - הוא ברא. אבל לא רק. ותפקידנו כרגע לחיות בעולם הפחות טוב, כאשר בסופו של דבר נגיע אנחנו, וכל הבריאה, למצב האופטימלי.  
המן, בניגוד למרדכי ואסתר, מתגלה כהססן גדול
מנהיגות החלטית/הרב לוביץ
מיהו המנהיג הראוי להוביל את המדינה? מנהיגות אידיאלית מכילה מרכיבים רבים, שונים ומשתנים בהתאם לציבור, צרכיו ואתגריו. אצביע הפעם על אחד המרכיבים החיוניים לכל מנהיג מוצלח, והוא מידת ההחלטיות והנחישות שהוא מגלה.

חשיבות תכונות אלה, ולעומתן הבעייתיות שבהססנות ובחוסר ביטחון, באים לידי ביטוי בפרשת עמלק ובסיפור פורים. במלחמת עמלק התבלט משה כמנהיג, כאשר הוציא ליהושע פקודת מבצע: "בְּחַר־לָ֣נוּ אֲנָשִׁ֔ים וְצֵ֖א הִלָּחֵ֣ם בַּעֲמָלֵ֑ק מָחָר אָנֹכִ֤י נִצָּב..." (שמות יז, ט). נראה שקביעת הזמן: "מחר" באה לשלול אפשרות של משיכת זמן מיותרת. עם ישראל לא נלחם עד עתה שום מלחמה, לא היה לו כל כוח צבאי מאורגן, והוא לא ערך שום אימונים או תרגולות. ניתן היה לצפות שמשה יאפשר - או לפחות שיהושע יבקש - כמה ימי היערכות למערכה נגד עמלק. על יהושע להתחיל לבנות צבא מאפס, לבדוק כשירות לוחמים ולמנות מפקדים, להצטייד כראוי ולגבש טקטיקה ואסטרטגיה. ברם, משה מצווה בהחלטיות: "מָחָר", לא מאוחר מכך. משה קובע ויהושע מבצע, בלי להסס. 
תכונה זו מגלה גם שמואל הנביא, בעת המלחמה בעמלק. בהחלטיות מרשימה מדיח שמואל את שאול, שנתיים בלבד אחרי שהמליכו (לפי חז"ל). בהחלטיות מדהימה לא פחות הוא פוקד להביא אליו את אגג מלך עמלק: "וַיְשַׁסֵּף שְׁמוּאֵל אֶת אֲגָג". זאת בניגוד לשאול, שגילה הססנות במלחמתו בעמלק, כמו גם באירועים משמעותיים אחרים. ההססנות של שאול היא שהביאה, לדברי חז"ל, לכך שאגג הספיק בלילה שאחרי המלחמה להוליד ילד מִשִׁפְחָה שהייתה כלואה יחד אתו, ובגין עיבור זה נולד אחרי שנים רבות "הָמָן בֶּן הַמְּדָתָא הָאֲגָגִי", שביקש "לְהַשְׁמִיד לַהֲרֹג וּלְאַבֵּד אֶת כָּל הַיְּהוּדִים".

גם גיבורי מגילת אסתר מגלים החלטיות ונחישות. כאשר נודע למרדכי על הכוונה להשמיד את העם היהודי, הוא קורע את בגדיו, רץ ברחוב העיר וזועק זעקה גדולה ומרה. לכאורה, מרדכי נוהג בפזיזות ונראה כמי שאיבד עשתונות. אולם למעשה הוא פעל בנחישות מחושבת, שנועדה לעורר תשומת לב ומהומה רבה, שתביא את השמועה עד לאוזני אסתר המלכה. זו גם הסיבה לכך שהוא מגיע לשער המלך, על אף ש"אֵ֥ין לָב֛וֹא אֶל־שַׁ֥עַר הַמֶּ֖לֶךְ בִּלְב֥וּשׁ שָֽׂק". מרדכי מבצע מהלכים חדים, החלטיים ופרובוקטיביים, שבהכרח יעוררו תהודה גדולה. הדברים אכן התגלגלו והגיעו לאסתר, ומרדכי מצוה עליה בהחלטיות לצאת לפעולה ללא דיחוי, ואף מאיים עליה: "כִּ֣י אִם־הַחֲרֵ֣שׁ תַּחֲרִישִׁי֘ בָּעֵ֣ת הַזֹּאת֒... וְאַ֥תְּ וּבֵית־אָבִ֖יךְ תֹּאבֵ֑דוּ".
אף אסתר מגלה החלטיות ונחישות. היא מצווה: "לֵךְ֩ כְּנ֨וֹס אֶת־כָּל־הַיְּהוּדִ֜ים... וְצ֣וּמוּ עָ֠לַי... שְׁלֹ֤שֶׁת יָמִים֙ לַ֣יְלָה וָי֔וֹם", וזאת על אף שבימים אלה חל ליל הסדר. בהמשך היא אינה מהססת לשים נפשה בכפה, כדי להופיע לפני המלך וכדי לזמן את המן לשני משתאות מיוחדים על מנת להפר את רוע הגזרה. 

המן, בניגוד למרדכי ואסתר, מתגלה לכל אורך הדרך כהססן גדול. כשהוא מתמלא חמה, בראותו שאין מרדכי כורע ומשתחווה לו, יכול היה לחסל את מרדכי במקום. כאשר המלך חותם על צו השמדת היהודים, יכול היה המן להתחיל בפתרון הסופי שלו מיד. אולם המן מהסס, לא בטוח בעצמו, ולכן הפיל פור שיצר ארכה של 11 חודשים עד לביצוע הגזרה, ואפשר את פעילות אסתר אשר הביאה לביטול הגזרה. פורים נקרא על שם הפור, כי הטלת הפור היוותה גורם משמעותי ביותר ביצירת התהליך של "וְנַהֲפוֹךְ הוּא".
החלטות חשובות חייבות להתקבל מתוך שיקול דעת. אחשוורוש, לדוגמה, קיבל החלטות מהירות וחדות, אך הן לא שיקפו החלטיות בריאה אלא קלות ראש. על החלטות כאלה מתחרטים בדרך כלל, כפי שאירע לו במקרה של הדחת ושתי, כמו גם בהסכמתו להשמדת העם היהודי.
סיפור עמלק וסיפור המגילה מלמדים לא רק לגבי מנהיגים, אלא גם לכל אדם, שכדי להצליח במשימות חשובות, עלינו לקבל החלטות מתוך שיקול דעת ומחשבה רבה, ומשעה שקיבלנו הכרעה, עלינו להיות נחושים ולבצע את משימותינו ביסודיות וללא הססנות. את הספק, בגימטרייה עמלק, יש למגר.
בנאום הניצחון שלו דיבר נתניהו על 'נרכיב ממשלה לאומית'. בעלי חוש שמיעה טוב הבחינו שלא אמר 'ממשלת אחדות', גם לא 'ימנית'. למה התכוון המשורר?
מי שפינטז על שינוי בסוגיות דת-מדינה, כמו רב ראשי ציוני, גיור ברוח בית הלל, שבת ברוח גביזון-מדן וכדומה, יכול, בעקבות הבחירות, לאפסן את התקוות האלה לעוד שנים רבות
ביום שאחרי נתניהו/מדור מוטי
הישג אישי עצום, חרף כתבי האישום (ואולי בזכותם). השאלה- מה הוא יוכל לעשות עם זה. כן ממשלה, לא ממשלה. ואם כן- איזו ממשלה? בממשלת 60 כבר היינו, וראינו. ככה אי אפשר לנהל מדינה. בין שבועיים לחודשיים- נדע. גם אם לאחר ספירת כ-340 אלף הפתקים שבמעטפות הכפולות יקבל גוש הימין 60-61 מנדטים (המדור נכתב עוד לפני פרסום התוצאות הרשמיות, אף לפני הכפולות), מלאכת המרכבה, אפילו בתוך גוש הימין, לא תהא קלה. קחו את 'תוכנית המאה' של טראמפ, למשל. אם נתייחס ברצינות להתבטאויות של בנט וסמוטריץ' ערב הבחירות ביחס לתוכנית הזו, הם לא יתנו יד להתממשותה, כפי שהיא. ונתניהו? עף על התוכנית. אז איך בדיוק יסכמו? וזה עוד לפני שדיברנו על חלוקת התיקים בממשלה. כך או כך, נתניהו בהחלט יכול להיות מרוצה מהתוצאות. בנאום הניצחון שלו דיבר נתניהו על 'נרכיב ממשלה לאומית'. בעלי חוש שמיעה טוב הבחינו שלא אמר 'ממשלת אחדות', גם לא 'ימנית'. אלא 'לאומית'. למה התכוון המשורר? אולי מייחל להתפצלות 'כחול לבן' ומעבר הגנרלים וגנץ אליו, ללא לפיד וחבורתו? האם יש סיכוי לכך? מה שבטוח, הדרך לגנץ, אם קיימת, עוברת דרך חיבוק, לא דרך בליסטראות והכפשות. נכון לעכשיו, הדרך של משפחת נתניהו להישאר בבלפור רצופה עוד כמה מהמורות. למשל, שהנשיא יטיל על נתניהו את הרכבת הממשלה (אם לגוש לא יהיה 61, לא בטוח. בטוח שיופעל מכבש לחצים על אחדות). למשל, לצלוח בשלום את הבג"ץ של התנועה למשילות לאסור על נתניהו, עם כתב אישום, להרכיב ממשלה. (מתקשה לראות את בג"ץ מטיל פצצה שכזו, אחרי שנתניהו יצא עם הישג שכזה חרף כתבי האישום), וכמובן, למצוא את הדבק שיחבר את הקואליציה. למרות ההישג בבחירות, אין סיבה לקנא בנתניהו. ולא רק בגלל המשפט שאמור להתחיל ב-17 לחודש. זוכרים כמה הבטחות נתניהו חילק לנו ערב הבחירות? (שנת לימודים חינם באוניברסיטה, פינוי חאן..., אישור לקנאביס, אלפי יח"ד ביו"ש, מה לא) וכעת יבואו כולם בדרישה שיפרע את השטר. ועוד שאלה. האם יעמוד נתניהו בהצהרותיו שלא יזום חוק כלשהו שיעצור את ההליך המשפטי נגדו? (ודין ח"כ מיקי זוהר לעניין זה הוא כמו נתניהו עצמו). וגם עוד הערה. האם עתה, לאחר הבחירות ובהבנה שלא יהיה סיבוב רביעי, יאמץ נתניהו גישה ממלכתית ואוהדת יותר כלפיי כל אזרחי המדינה, גם אלה שלא הטילו מח"ל בקלפי?

גנץ- כחול לבן
מצד אחד, תוצאות הבחירות הן כישלון גדול של גנץ כמוביל הרשימה. יותר קרוב מכפי שהוא היה, אי אפשר להיות. הוא עשה טעות טראגית כשדחה את ההצעה של נתניהו אז לרוטציה בחלוף חצי שנה. ועל טעויות, משלמים. מצד שני, גם 32 מנדטים לרשימה שנולדה אך לפני שנה, לא נכון לזלזל בזה. שגיאות נעשו? לא מעט. גם של גנץ עצמו. ועל שגיאות משלמים. בכחול-לבן אין מנטליות והיסטוריה של מפלגה, כפי שיש בליכוד, אין הערצה עיוורת לעומד בראש, ומן הסתם יהיו שם כמה שידרשו את ראשו (הפוליטי) של גנץ. השאלה עד כמה עמוק זה יגיע ומתי (נראה שכבר לא האם) חברים שם יילכו איש איש לדרכו. לפיד, למשל, לא פחות ממשתוקק להחזיר לעצמו סטאטוס של מספר 1. היה ראש לשועלים. גם מעניין יהיה לראות האם כחול-לבן (או אחת או שתיים מהסיעות המרכיבות אותה) תצליח להתעלות מעל האווירה העכורה של טרום בחירות ומהתחייבויותיה אז שלא לשרת תחת נתניהו, ותבחר, אם תוזמן, ובטוח שתוזמן, להצטרף לממשלה רחבה כדי להניע את הגלגלי המדינה והחברה למקומות טובים.  

המפלגות החרדיות

להסיר את הכובע בפני ש"ס ויהדות התורה. מה שהיה הוא שיהיה, יקבלו מנתניהו גמול על תמיכתן בו במהלך הקמפיין. 
ימינה
הישג גדול בטח לא היה פה. חצי הכוס המלאה – יכול היה להיות אף גרוע יותר. 'ימינה' חייבים הרבה תודה לרבנים שהאיצו באלפי תלמידיהם לפעול למען 'ימינה' בבחירות. בקרוב תגיע דרישת התשלום מהרבנים. מעניין יהיה לראות כיצד בנט, יו"ר 'ימינה', שלא כל כך מזמן התגרש מ'הבית היהודי' כדי להשתחרר מעול הרבנים, יתנהג אתם כעת. ובכלל, נכונו לחברים שם עוד אתגרים. הפריימריס על ראשות 'הבית היהודי', למשל. האם איילת שקד תתמודד? וסמוטריץ'? וכיצד יגיב הרב פרץ, שמן הסתם יפסיד בגדול? וכיצד תגיב 'ימינה' אם לא תקבל את התיקים ה'כבדים' להם היא מייחלת? והאם תצליח 'ימינה' לשמור על מסגרת מאוחדת ולפעול, כפי שאמרה, לאיחוד אמתי של כלל מרכיביה? והאם יעשו שם חשבון נפש אמתי מדוע כל כך הרבה 'סרוגים' בחרו שלא לבחור בהם? 

עוצמה יהודית
לעולם לא ישכח עו"ד איתמר בן גביר את הבחירות האלה, מהן יצא בשן ועין. ככל הנראה אפילו ללא יחידת מימון המפלגות גובה 1.4 מיליון שקל. למרות עצת יועציו שיסיר מועמדותו גם ללא תמורה פוליטית הולמת, בחר ללכת עד הסוף בעצת רבו הרב דב ליאור. האידיאולוגיה היתה חשובה לו מהכיסאולוגיה, גם במחיר של נזק כספי. לבן גביר 'בטן מלאה' על רבנים מהמגזר, (וכמובן על רה"מ, בנט והשאר), ומן הסתם ימצא את ההזדמנויות לשחרר. בעיניים שלי, לאחר התבוסה הפעם, ירידה מ-84 אלף מצביעים בבחירות הקודמות לפחות מ-20 אלף מצביעים, הוא לא יצליח להתרומם. עזוב אותך, פתח את משרד עורך הדין שלך, ותעשה לביתך. מצביעך ימצאו בית פוליטי אחר. באמת שבדבר, מה כבר ההבדל האידיאולוגי הגדול שבין 'עוצמה' לבצלאל סמוטריץ', לדוגמא? 
הרשימה המשותפת
שיחקו אותה, ובגדול. ורק להיזכר, שאביגדור ליברמן פעל בזמנו להעלאת אחוז החסימה כדי לקלקל לרשימה הערבית. איך ביבי אמר אתמול? "עשיתי מהלימון לימונדה", זה בדיוק מה שעשתה הרשימה המשותפת מהעלאת אחוז החסימה. לטעמי, הגידול הזה אצלם בא לא רק כתגובת נגד לדה לגיטימציה שניסה הליכוד לתת לגנץ בגלל שיחבור לכאורה (לו תוטל עליו הרכבת ממשלה) לרשימה המשותפת הערבית, אלא במידה לא פחותה, כתגובה לשינוי התפיסה של ראשי הרשימה הזו (למעט בל"ד כמובן), להדגיש את העיסוק בצרכים הקיומיים של ערביי ישראל, הרבה יותר מהעיסוק בסוגיית ישראל והפלשתינים, כפי שהיה שם לפני שעודה נבחר לראשות הרשימה. 
ליברמן
אף ששמר על כוחו מהבחירות של הפעם הקודמת, ולא קרס, כפי שציפו (וקיוו) לו רבים, בהתנהלותו בחודשים האחרונים הצליח להמאיס עצמו על רבים. בשני הגושים יעשו כל מאמץ כדי שלא להשתמש בידיים של רשימתו. 
ענייני דת-מדינה
מי מקוראינו שקיווה / פינטז על שינוי בסוגיות דת-מדינה, כמו רב ראשי ציוני, גיור ברוח בית הלל, שבת ברוח גביזון-מדן וכדומה, יכול, בעקבות הבחירות, לאפסן את התקוות האלה לעוד שנים רבות. וגם אם בג"ץ יתערב, יימצאו כבר הפונקציונרים שיסובבו את זה בחקיקה עוקפת. בעיניים שלי, זה הקטע הכי עצוב מתוצאות הבחירות.
רבנים  (לצרף תמונת רבנים)
כמה, ממה שנקרא חשובי (ובד"כ גם זקני) הרבנים של הציונות הדתית התגייסו בשבוע האחרון שלפני הבחירות לסייע לרשימת 'ימינה', בהם ראשי ישיבות הסדר, וכדומה. ב'שורה התחתונה', סביר שקולות תלמידיהם, כמו גם עבודתם בשטח (הלו, ע"ח זמן לימוד בעודך הסדרניק?) היו משמעותיים בקולות ש'ימינה' קיבלה, אבל אם בוחנים את התוצאה הסופית של 'ימינה'- לא ביג דיל. בטוח שב'ימינה' יעשו חשבון-נפש. האם גם הרבנים האלה יעשו כן? איך הם מרגישים שמאות אלפי אנשים ונשים בציונות הדתית מתייחסים להמלצות פוליטיות שלהם כלא רלוונטיות? וכיצד עובדה זו, של מעורבות רבנים בפוליטיקה, משפיעה על מעמדם בכלל בקרב הציבור הזה? חומר למחשבה.
                חרם – ומה עם הילד שלכם?/חינוך הרש אבינועם
שבת במושב, קולט חמישה ילדים בכיתות ד' משפילים חבר שלהם והוא במקום לנתק מגע מהם, ממשיך להשתרך אחריהם ולשמוע איך שהם דורסים ומועכים אותו:

"ראית פעם זבוב בצורת אדם?" שואלת אחת 'הנשמות הטובות' את חברתה. "אז הנה, תראי", והיא מצביעה עליו.

ואני מסתכל על הילד המסכן הזה וצורח עליו בלב:

"עזוב אותם. נתק מגע". אבל הילד לא מרפה מהם. איך הוא יכול? אלו החברים שלו, ואיתם הוא צריך להסתדר. 
והם המשיכו: "למה אתה עוקב אחרינו?"
ואותם ילדים יגיעו אח"כ לבתים שלהם ואף אחד לא יחשוד שהרגע הם היו עסוקים בדריסת נשמה של ילד. 
כי הידיים שלהם יהיו נקיות והבגדים שלהם לא ידיפו ריח וההורים יחשבו שהם היו בפעילות חברתית רגילה ומהנה של שבת.
והילד המושפל, גם הוא יגיע לבית שלו. וישתוק. ויתכנס. ואולי ירביץ לאחותו הקטנה מרוב תסכול. ויחכה שיגיע הלילה והוא יוכל לברוח אל מתחת לשמיכה, לעולמות אחרים שבהם לא רומסים ומשפילים אותו. וירעד מיום המחרת שבו יצטרך לפגוש את הילדים הללו בבית הספר.

*

נתקלתי בהורים שלא הפסיקו להתעניין במצב הלימודי של ילדיהם. נתקלתי בהורים שהביעו מעורבות בריאה לגבי מצבם החברתי של ילדיהם אבל למעט הורה אחד שאמר לי שחשוב לו בכל יום לשאול את הילד שלו: 'האם עשית היום איזה מעשה טוב לחבר שלך בכיתה?' לא זכור לי ששמעתי על הורים ששואלים את הילדים שלהם האם יצא להם היום לפגוע בילד אחר או האם הם שמו לב לילד אחר שעשו עליו חרם. כי המחשבה הזו נמצאת מחוץ למודעות ולתודעה: שהילד היקר שלהם ירמוס נשמה של ילד אחר? אין מצב!
*

ילדים לא עושים חרמות כי הם רשעים מטבעם, אלא כי אין להם עדיין מודעות לגודל ההרס שיש במילים שלהם. אין כמעט הורה אחד שיכול להסתכל על הילד שלו ולהגיד: אין סיכוי שהילד הצדיק שלי יעשה חרם על מישהו אחר. תאמינו לי, ראיתי כבר כמעט את כולם. 
טיפים להורים
האם יצא לכם לשאול את ילדיכם:
האם היית מעורב בחרם על תלמיד אחר? האם יצא לך להשתתף באחד מהאירועים הדורסניים הללו? האם אתה מודע לגודל ההשלכות?
זו שאלה שתשפיע על אופיו ואישיותו של הילד שלכם ועל המשקפיים דרכם יסתכל על העולם, הרבה יותר מכל מבחן או ציון שיקבל.
רב מלמדנו שיש לעבוד את השם מתוך שמחה ומתוך קידוש כוחות החיים 

חזות גבריאל
קידוש כוחות החיים

חז"ל לא אמרו "משנכנס אדר מרבים בשמחה", אלא – "אמר רב יהודה בריה דרב שמואל בר שילת משמיה דרב: כשם שמשנכנס אב ממעטין בשמחה - כך משנכנס אדר מרבין בשמחה" (תענית כט, א). יותר מכך, רוב ככל הפוסקים מתעלמים מגמרא זו. הרמב"ם מתעלם מן השמחה בחודש אדר ו'המחבר' מזכיר את מיעוט השמחה בחודש אב אך אינו מתייחס לריבוי השמחה באדר. על אף ששני עמודי ההוראה, הרי"ף והרא"ש מציגים את הגמרא כלשונה, נהג המחבר נגד הכלל שהוא עצמו קבע ו'פסק' כהרמב"ם . כנ"ל לרמ"א בהערותיו. אבקש להאיר את העניין מנקודת מבט מעניינת.

לפנינו 'פסיקה' של עם ישראל שאינה מתבססת על רב מסוים דווקא. כוחו של מנהג זה גדול מאוד שכן מקורו בנשמת האומה. עבור עולם החסידות מהווה פסיקה זו 'לחם' של ממש. כך לדוגמה מצאנו את דברי הרבי מקוזניץ ('עבודת ישראל') האומר כי כבר מראש חודש אדר מתחילה ההארה של מרדכי הצדיק. בתפיסת נשמת האומה ימים אלו התקבעו כימים של 'מסוגלות', ימים של שמחה טבעית שמקורותיה הרחק מעבר לאירועים ההיסטוריים של מגילת אסתר. 

מה בעצם אומרת המימרא של רב במקורה? המלמד הוא מיעוט השמחה בחודש אב, הלמד הוא ריבוי השמחה בחודש אדר. שיטת הלימוד הינה בדרך ההנגדה המקבילה. פעמים נדמה כי הדרך הנכונה לעבודת הבורא הינה במיעוט כוחות החיים ולכל הפחות בצמצומם. ברור לכל בר בי רב כי בחודש אב יש למעט בשמחה בשל האירועים הנוראיים שהתרחשו בחודש זה (=המלמד). חורבן בתי המקדש מספקים לנו את המינון הנכון ליחס שבין קודש לחול. ברם, הישיבה בתענית עלולה לחזק את התחושה כי זו הדרך היחידה להתקרב אל בורא עולם. רב מלמדנו כי קיימת דרך אחרת, אפילו עדיפה, ואף קשה יותר - לעבוד את השם מתוך שמחה ומתוך קידוש כוחות החיים. 

בכוזרי (מאמר שני אות נ) מצאנו תיאור נפלא לדרך זו: "ואכן בכניעתך בימי התענית לא תקרב אל הא-לוה יותר מאשר בשמחתך בשבתות וימים טובים, אם שמחתך זו באה מתוך מחשבה וכוונה, כי כשם שהתחנונים צריכים מחשבה וכוונה, כך גם השמחה בדבר האלוה ובמצוות צריכה מחשבה וכוונה, למען תשמח במצוה עצמה מתוך אהבתך למְצַוֶה עליה...".

להערות: hazutg@gmail.com 

בבוקר נחת מסוק קטן לידו. מסוק שהיה מגיע אחת לחודש לפרוק משלוח לאנשי הכפר. יעקב נתן לטייס את תלושי המזון ששמר, וביקש בתמורה לעלות למסוק כדי לברוח. כך נחת בסמרקנד
כוחם של אמא ומאכלי השבת/הרב גרנביץ

יעקב פוטש היה נער צעיר בפולין, כשברח לבדו וחצה את הגבול לרוסיה מאימת המלחמה. לבדו הלך ברוסיה עד שבערב שבת פגש איש זקן שצייר לו מפה על נייר ונעלם. הוא צעד לפי הוראות המפה עד שהגיע לכפר נידח באוזבקיסטאן. הוא הצטרף לכפריים שגרו שם מבלי לספר על יהדותו, ועבד בשדות. בלילות היה הולך אל היער, מדליק מדורה ומנגן במפוחית שלו ניגונים נוגים שיש בהם געגוע לישיבה ולבני משפחתו, שלא ידע מה עלה בגורלם. את תלושי המזון שמר כיוון שלא רצה ליהנות מבשר טרף, ואכל רק פירות וירקות.
 יום אחד נקרא אל ראש הכפר, שהיה שליט שאין להמרות את פיו. ראש הכפר הודיע ליעקב שביתו מעוניינת להתחתן אתו, ושיתכונן לסעודת אירוסין למחרת. יעקב נרעד, אינו יכול להתנגד לראש הכפר... הוא ברח אל היער ובכה, תהה בלבו אם ישנם עוד יהודים בעולם, אולי הוא היחיד שנשאר, אולי כל מאמציו חסרי סיכוי וחסרי עתיד הגיוני? בתוך הסיוט הנוראי הזה, כך סיפר לימים, נזכר במאכלי השבת של אמו. הוא נזכר איך הייתה טורחת מתחילת השבוע לחפש 'קישקע' כדי לבשל ל'חמין'. הוא נזכר איך שאל אותה כילד קטן למה היא מכסה את עיניה בהדלקת הנרות, "אני מתפללת עליך שתהיה יהודי כשר, שתגדל להיות תלמיד חכם", השיבה לו. הוא המשיך במעבה היער כשזיכרון אמו לא מש ממנו, והוא לוחש "יעקב שלך נשאר יהודי, כמו שרצית". 
בבוקר נחת מסוק קטן לידו. מסוק שהיה מגיע אחת לחודש לפרוק משלוח לאנשי הכפר. יעקב נתן לטייס את תלושי המזון ששמר, וביקש בתמורה לעלות למסוק כדי לברוח. כך נחת בסמרקנד.
 כשהגיע לבית הכנסת זיהה שני תלמידים שהיו אתו בישיבה של ר' אהרון קוטלר בוילנה. הוא הזדהה בפניהם אבל הם, שפחדו פחד מוות מכל אדם לא מוכר, שמא הוא קשור לבולשת הרוסית - ברחו מפניו. יעקב התיישב שבור על הספסל שמחוץ לבית הכנסת. הוא בין יהודים אבל בודד וגלמוד, איש לא מוכן לדבר אתו. לפתע הגיע לשם ר' יום טוב עהרליך, המלחין החסידי הנודע. הוא התיישב לידו ויעקב סיפר לו את כל קורותיו. הוא אף חזר בפניו על חידוש למדני ששמע בישיבה מר' אהרון קוטלר. ר' יום טוב חיבק אותו, הזמין אותו לביתו, נתן לו בגדים הולמים, ודאג לכל מחסורו, "אני עוד אשיר בחתונתך", ניחם אותו.

לימים עבר יעקב לפריז, שם הכיר את בת זוגו יענטל, שהייתה ניצולת אושוויץ, ולחתונתם קנה לה זוג פמוטות לנרות שבת...

אחר החופה, סיפר יום טוב עהרליך לקהל, שפגש את יעקב בסמרקנד, וכתב שיר לכבודו. כל המוזמנים, שהיו בעצמם אודים מוצלים מהתופת, יתומים ואלמנות, געו בבכייה.

השיר התפרסם בשם "יעקב" וביצוע בעברית של אברהם פריד תוכלו למצוא ברשת.

ללמדנו כוחה של אמא, כוחה של אווירה, וכוחם של מאכלי שבת.

משקאות חריפים

רבים סבורים כי כל המשקאות האלכוהולים בעולם כשרים. למעשה, המציאות רחוקה שנות אור מכך. מרבית המשקאות החריפים אינם כשרים ולו בגלל המרכיב המרכזי שבהם – האלכוהול. 
אחד המקורות המרכזיים להפקת אלכוהול הוא הענבים. אחד המוצרים היחידים שהתנאי לכשרותם הוא ייצור יהודי בהשגחה צמודה, שאם לא כן היין אסור כיין נסך. קוניאק וגראפה למשל מבוססים על ענבים, ולכן משקאות אלו לעולם לא יהיו כשרים ללא חותמת כשרות עליהם. 
משקאות נוספים מושפעים מאיסור יין נסך, חלקם מבוססים על אלכוהול שלעיתים מופק מענבים, כגון: ג'ין, אניס, ערק, מרטיני, אפרטיפים וליקרים למיניהם. וחלקם מופקים מפירות אחרים אך לעיתים מזקקים אותם יחד עם יין, כגון: קירש, סליבוביץ. על חברות שונות שמייצרות משקאות אלו ישנו לפעמים מידע ספציפי שבהם חשש זה אינו קיים ומוצריהם כשרים גם ללא חותמת כשרות, כגון: סליבוביץ של החברות: r.jelinek Strikover
כשרותו של הוויסקי מושפעת גם היא מהיין, שכן כדי לשדרג את הארומה מיישנים אותו בחביות יין. הפוסקים נחלקו האם יש לאוסרו בשל טעם היין שנספג בו, או שמא הוא בטל ומותר. בארצות הברית החוק מחייב ליישן בחביות חדשות, ולכן אין חשש בוויסקי בורבון סטנדרטי. ויסקי סקוטי לעומת זאת מיושן בחביות יין וכשרותו נתונה במחלוקת. יש לציין שכאשר מדובר ב'בלנדד' מדובר על ויסקי ממקורות שונים וקשה לברר את כשרותו בלא מידע ספציפי, כמו כן ישנן מדינות שבהם עלולים לערב בוויסקי חומרים נוספים שאינם כשרים, כגון: יפן, קנדה ואירלנד.
סוגיות הלכתיות נוספות מלוות את עולם המשקאות, במשקאות רבים מעורבים חומרי טעם שצריכים הכשר, לדוגמא: רום כהה, או ליקרים שונים. בחלקם ישנם רכיבים חלביים האסורים כחלב או גבינת גויים, לדוגמא: אייריש קרים, פינה קולדה. כמו כן אלכוהול מופק לעיתים מדגנים, שעלולים להיות אסורים באיסור 'חדש', בעיה זו מצויה בוודקה, בירה, וליקרים למיניהם. גם בתחום זה ישנן מספר משקאות שנבדקו וידועים ככשרים ללא חשש, כגון: רום בהיר, טקילה מקסיקנית (פרט לטקילה גולד), וליקר בנדיקטין (פרט לb&b-).
מילה לסיום: בעולם מסתובבות רשימות כשרות רבות, לפני שאנו סומכים עליהן חשוב לבדוק שלשה פרמטרים: 1. מיהו הגוף המאשר, ומה רמת אמינותו וסמכותו. 2. האם הקריטריונים שלו לכשרות הם אלו שאנחנו מחפשים. 3. באיזה תאריך נערכה הרשימה והאם היא מעודכנת.
פורים שמח וכשר!
אתיופיה
כשהגדרת האדם היא חיצונית, קיים קושי גדול לפגוש את האדם כפי שהוא ללא כל סטיגמה ודעה קדומה כלפיו
מאחורי המסכה של צבע העור
ביוונית המילה 'פרסונה' משמעותה מסכה, ולא 'אישיות' כפי שאנו רגילים. לכל אדם ישנו אוסף תכונות שאין הוא רוצה לזהות אותן עם עצמו ושהוא מזהה אותן כגורמים מעכבים בחייו. לפי זה טוענים הפסיכולוגים כי במקום שקיים מתח בין אישיות היחיד לדרישות החברה אנו עלולים לפעול כפי שמצופה מאתנו על ידי החברה ולא כפי שאנחנו באמת. משמע, פרסונה כתדמית, מסכה שעוטה אדם על עצמו בחברה ועלולה לכלול מרכיב של זיוף. לפי זה, מהי המשמעות של המסכה בפורים? מסכה על גבי מסכה?

בשבת שעברה אשתי ואני התארחנו בקהילה יהודית בלונדון, ובדרך ביקשנו הכוונה לכתובת של הקהילה היהודית ממישהו מקומי (שאיננו יהודי). הוא שאל בפליאה: "אתה יודע שזאת קהילה יהודית? אתה לא נראה יהודי". אשתי (שאיננה ממוצא אתיופי), שאלה אותו: "ואיך אני נראית לך?", הוא השיב לה במבט שאמר 'אני מצטער לומר לך אבל את נראית יהודייה'.

אפשר לשאול - מה הגוי הזה מבין ביהודים? הוא לא מבין שאין קשר ביהדות בין גזע לדת? אבל, דומני שעדיין קיים קושי, לא רק במובן הדתי, אלא גם במובן ההיסטורי להכיר ביהודי אתיופיה כיהודים "אותנטיים" שעמדו במרגלות הר סיני יחד עם כל שבטי ישראל וקיבלו את התורה. קושי זה לא היה רק נחלתם של חוקרים, דתיים-רבנים, אלא גם של החילוניים בהנהגה הפוליטית של מדינת ישראל. כך כותב אחד ממנהיגי מפא"י בשנות החמישים: "סדור תכנית לחינוך יהודי עבורם הוא דבר החורג לגמרי ממסגרת השגרה. הפלשים פראים יותר מן המרוקאים ומפגרים מאות בשנים, יש חשש של מחלות תורשתיות אצלם". דומני ששורש הקושי להכיר ביהודי אתיופיה כיהודים גמורים בין היתר, הוא עצם היותם יהודים שחורי עור, כפי שגורס דוד מהרט: "החברה הישראלית מחקה את כל מרכיבי זהויות העבר שלנו ובמקומם בנתה לנו זהות חדשה– צבע העור שלנו, ולתוכו יצקה את כל הפחדים מהזר והשונה, את כל הדעות קדומות, הסטריאוטיפים על האדם השחור".

זה בהחלט מטלטל ומציב אתגרים לא פשוטים לפני בני הדור השני של יוצאי אתיופיה. במקרה הזה לא מדובר באדם העוטה על עצמו מסכה ובכך יש מרכיב של זיוף וחטא כלפי אישיותו, אלא ההפך – במקרה בו אדם מחליט להלביש על אדם אחר מסכה ועל ידי כך הוא מגדיר אותו. במקרה האתיופי זאת מסכה בצבע שחור אבל ישנן עוד מסכות רבות (חרדי, חילוני, כיפה סרוגה, לא דתי, רפורמי, קונסרבטיבי, תימני, רוסי, דתל"שי) שאנו נוהגים להלביש האחד על השני. כשהגדרת האדם היא חיצונית, קיים קושי גדול לפגוש את האדם כפי שהוא ללא כל סטיגמה ודעה קדומה כלפיו. דעה קדומה, כפי שטען הרש"ר הירש, זאת הכרה המביאה לניכור האחד ביחס לשני. 

על רקע מציאות מורכבת זאת מובנים דבר הגמרא במסכת חולין, קל"ט, ב השואלים: "המן מן התורה מנין? המן העץ. אסתר מן התורה מנין? ואנכי הסתר אסתיר". הגמרא מחפשת להמן, לאסתר ומרדכי. נראה שהגמרא מתארת כאן תופעה של ריבוי מסכות ושל "זיוף" האחד ביחס לשני. "ואנכי הסתר אסתיר" - מגילת אסתר עוסקת במצב בו יש הסתר פנים, הרבה מאוד מסכות, מניפולציות, זיוף ובלבול גדול, מצב שהאצטלה שכל צד עטה על עצמו הקשתה לזהות מי דיברו בשם האינטרסים האישיים ומי בשם האינטרסים הלאומיים, מי פעלו ודרשו לצמצום הפערים החברתיים, ומי באמת ביקשו להנציח אותם, עד כדי מצב בו אפילו המלך בעצמו לא ידע להבחין בין אלו לאלו ולא ידע להתמודד בשאלה כבדת משקל זאת.
מגילת אסתר וחג הפורים הם ההזדמנות של כולנו באופן פרדוקסאלי, להתעסק בשאלה כבדת משקל זאת ולמנוע עוד מכשול בבחירות שלנו. להסיר ולהלביש מסכה מ"עצמנו" ומ"אחרים" ולנסות להבחין בין מסכה למסכה, בין הפרסונה לאישיות. לטעמי, אחד המפתחות לפתרון הוא השמחה.
כבר בתלמוד יש הד לחובתו של אדם להסתגר בביתו בשעת הדבר
אביעד הכהן 
רומן למְשָרֵת ונסיכה
נגיף הקורונה היכה עד כה ברבבות בני אדם, בכל רחבי העולם, והסכנה להתפשטותו גוברת. על מנת להילחם בנגיף, שעד כה לא נמצאה תרופה יעילה לחיסולו, נוקטות מדינות שונות אמצעים מגוונים. מיד עם התפרצות הנגיף, נקטה מדינת ישראל שורת צעדים. בין השאר, נמנעה כניסתם לישראל של אזרחי מדינות חוץ – דוגמת סין - שבהן התפשטות הנגיף הייתה גדולה במיוחד, ואזרחים ישראליים שהגיעו מ"מדינות בסיכון" נצטוו להישאר בבידוד למשך שבועיים. לצד האמצעים הרפואיים והמנהליים, נקטה המדינה גם באמצעים משפטיים שיאפשרו פעולות אלה. הופעתן של מגפות ומחלות חדשות על במת ההיסטוריה אינה תופעה חדשה, וניתנו לה ביטויים רבים: היסטוריים, ספרותיים, הלכתיים ומשפטיים. כבר בימי קדם היכו מגפות שונות והפילו חללים רבים. 
כבר בתלמוד יש הד לחובתו של אדם להסתגר בביתו בשעת הדבר: "תנו רבנן [=שנו חכמים]: דֶבֶר בעיר - כַּנֵס רגליך, שנאמר 'ואתם לא תצאו איש מפתח ביתו עד בקר' (שמות יב, כב), ואומר 'לֵך עמי בא בחדריך וסגור דלתיך בעדך' (ישעיהו כו, כ) ואומר: 'מחוץ תשכל חרב ומחדרים אימה' (דברים לב, כה)". בהמשך הסוגיה מבואר שההנחיה ל"היסגר" בבית בשעה ש'דֶבֶר' משתולל בחוץ חלה בין ביום ובין בלילה, ואפילו בשעה שהיושבים בבית חשים אימה, "ומחדרים אימה", עדיף להישאר בבית ולא לצאת חוצה לו, שכן "מחוץ תשכל חרב". התלמוד מעיד על האמורא רבא, שב"עידן ריתחא", בזמן 'רתיחתו' של הדֶבֶר, היה סוגר חלונות ביתו, שנאמר "כי עלה מוות בחלוננו" (ירמיהו ט, כ). 
במקורות מאוחרים יותר יש כבר התייחסות לחובתו של אדם להתחסן מפני מחלות מדבקות או לקבל טיפול רפואי שיקטין את סכנת ההידבקות של אנשים אחרים. חובה זו נובעת הן מכוח מצוות "ונשמרתם מאד לנפשתיכם", הן מכוח מצוות "ולא תשים דמים בביתך" ואפילו מכוח מצוות "השבת אבדה" שנדרשה גם כלפי חובת אדם להציל את גופו של רעהו ולא רק את ממונו. 
בפן המשפטי, יש להבחין בין הוראות-הנחיות שניתנו כ"עצה טובה בעלמא", כ"המלצה" בלבד, לבין הוראות נורמטיביות מחייבות. הוראות רבות בדרכי ההתמודדות עם מגפות באו לעולם בעקבות ה"מוות השחור" שהפיל חללים רבים באירופה במחצית המאה הי"ד. אחת ההוראות השכיחות שמופיעות בספרות המשפט העברי בשעת המגפה  – כ"המלצה" או כחובה ממש – היא ההימלטות והבריחה מאזור הסכנה. אכן, חכמים אחרים נקטו בגישה מעין "דטרמיניסטית" שלפיה גורלו של אדם נקבע מראש, ואין טעם בניסיונו לברוח מן המקום שבו פשטה המגפה, שהרי גורלו כבר קבוע ועומד. 
בספרות המשפט העברי בכלל, ובספרות השו"ת בפרט, יש הדים שונים לניסיונות ההתמודדות עם המגפות ותוצאותיהן המשפטיות. 
תשובה מרתקת (אולי היפותטית) בעניין זה, שנושאה הפרת הבטחת נישואין,  מופיעה בספר השו"ת של רבי חיים יאיר בכרך (אשכנז, המאה הי"ז): "מעשה שאירע בק"ק [=בקהילת קודש] ווירמיישא (וורמס) ברעש הגדול שנת שצ"ו [1636] שסיפר לי איש ישר ונאמן שהיה בימים ההם, שחלתה בת יחידה של אחד מן הגדולים ועשירים אשר בק"ק במגפה בר מינן, ומפני רוב הניגפים רחמנא ליצלן [=ה' יצילנו] לא היה בנמצא משרתת או משרת שישמשנה בחוליה, חוץ ממשרת של קצב אחד יפה תואר ובעל קומה שאמר לאבי הנערה 'נפשי חשקה בבתך', ונכמרו רחמיי עליה. אם תתן לי תקיעת כף בתורת שבועה שאם תחיה תיתן אותה לי לאשה, אני אשרתנה ואשמשנה בכל כוחי חינם אין כסף. ונתרצה האב ונתן לו תקיעת כף. ובבואו אל הנערה, גם היא נתנה לו תקיעת כף שתינשא לו. וכן עשה המשרת ושירתה ושימשה באמונה, ובמעט זמן נתרפאה, ועמדה על בוריה, וחלה המשרת גם הוא בחולי הרע [=כולרה], ותשרתהו גם היא, כי נפשה קשורה בנפשו ותאהבהו מאד ויחי גם הוא".
אכן, לימים ביקש האב העשיר לחזור בו מהבטחת הנישואין: "והאב העשיר חזר בו אחר כך כי בוש שתינשא בתו למשרת, באשר בתו יחידה לו, ומשכלת ומופלגת בחכמה וביופי. ואמר שהתקיעת כף בתורת שבועה היה באונס ממנו ומבתו להצלת נפש בתו מִשַחַת, אבל הבת עמדה באמונתה נגד רצון אביה וגיזמה [=ואיימה] שעל כל פנים תזדקק לו, הן בהיתר הן באיסור. ואמר האב: אם כן, לא אתן לך אפילו פרוטה נדן [=נדוניה], רק מלבושים כל שהן, סבלונות וט"ק [=וטבעת קידושין], וכך עשה ולקחה המשרת חינם. ושאלני בעל שמועה הנ"ל מה שנראה לי, אם עמדו אבי הנערה והמשרת בדין האיך דנו דייני להאי דינא [=איך היו הדיינים דנים בדין זה]".
בתשובתו, מצדיק ה"חוות יאיר" את המשרת, וגורס שהסתכנותו לטפל בנערה החולה בכולרה מצדיקה לכאורה את קיום הבטחת הנישואין. עם זאת, לגישתו אפשר שאין האב חייב לתת לבתו נדוניה: "ואמרתי לו כי לפי סיפור דבריו, לא היה המשרת נזדקק למיחש שאר חלאים כלל, ואז הדין עם המשרת, והיה ראוי לכוף האב וגם הבת לאשר ולקיים התקיעת כף בתורת שבועה. ואם אמר יאמר האב תיקחנה חינם, אף כי מצד אומדן דעת, סתם התקיעת כף היה שייקחנה כדרך עולם עם נדן [=נדוניה] הראוי כפי אומדן דעת העולם, או עישור נכסי שכך שיערו רז"ל ביתומה, מכל מקום אי [=אם] טען האב שדעתו היה בתקיעת כף שלו שדי והותר הוא שכר לו שייקח בתו חינם, ולכן גם אם לא ירצה ליתן לה שטר כחח"ז [=כחלק חצי זכר] אין בידינו לכופו, כי נאמן אדם על שבועתו ועל נדרו כמבואר...  ואפשר שאפילו היה בלבו להשיאה לו, כאלו השיאה לאחר הראוי לו, מכל מקום הרי הם דברים שבלב שלא פירש דבריו, ואין חיוב רק לקיים כל היוצא מפיו... ומכל שכן שגם היא השיבה גמולו בראשו (על דרך הנאמר באסתר והמן בתפילת "על הנסים", ומקור צירוף הלשון הוא ביואל ד, ז), ותשרתהו בחוליו, אינו מספיק לבטל התקיעת כף דהוה ליה [=שהיה לו] להתנות ולפרש שתשרתהו על מנת  שימחול התקיעת כף". 

בהמשך דבריו דוחה ה"חוות יאיר" טענות נוספות שלפיהן הבטחת הנישואין ניתנה מחמת אונס ומכוח זה היא בטלה. והוא מסיים: "ומפני שישרו דבריי הנ"ל שהשבתי לאיש שסיפר לי המאורע וקילס אותם, אמרתי להעלותם על ספר. כה דברי הטרוד יאיר חיים בכרך".     

צא ולמד עד כמה ביקשו התורה וההלכה להבטיח את כבודם של ראשי העם, גם במחיר של התעסקות בפרטי לבושם
על גינוני פאר של ראשי העם/אלישי
פרשת תצווה פורשת בפנינו את קולקציית הבגדים של הכהנים שעבדו במשכן, ושל העומד בראשם, הכהן הגדול. המאפיין העיקרי של בגדי הכהונה הוא שכל תכליתם נועד "לכבוד ולתפארת". מה משמעות "לכבוד ולתפארת", לשם מה כל ההוד וההדר באותם בגדים ומדוע בבגדי כהן גדול מצוי זהב, סמל העושר והבורגנות החומרית?
קושי זה העסיק רבות את פרשני המקרא. נמקד את דברינו לפשוטם של דברים. הרמב"ן מסביר את תכלית הבגדים כך: "שיהיה נכבד ומפואר במלבושים נכבדים ומפוארים... כי אלה הבגדים לבושי מלכות הן, כדמותן ילבשו המלכים בזמן התורה". בהמשך מראה הרמב"ן בכל בגד מבגדי הכהן את המקבילה שלו בבגדי המלכים. כלומר, לשיטת הרמב"ן תפקידם העיקרי של בגדי כהונה ובגדיו של הכהן הגדול הוא להביא יוקרה לתפקיד וללובש אותם. גישה זו חוזרת על עצמה אצל פרשני מקרא נוספים.
ראוי להזכיר גם את פירושו של האבן עזרא, אשר הוסיף נדבך על פירושו של הרמב"ן: "לכבוד ולתפארת שיתפארו בהם, כי אין אחד מישראל שילבש כאלה". כלומר, תפקיד הבגדים להוות סוג של 'גאוות יחידה' למי שלובש אותם. כלומר רק לכהן מוענקת הזכות ללבוש אותם ולא לאף אחד אחר, ולא רק 'גאוות יחידה' אלא שללובש אותם יש מקום גם להתפאר בהם.
הרש"ר הירש מוסיף שתפקיד הבגדים נועד לא רק ללובש אותם אלא יש לבגדים תפקיד גם ביחס למתבונן בהם: "ולתפארת: בו בזמן צריכים הבגדים להיות עשויים כך, שהם מוסיפים 'תפארת' לכהן... 'לתפארת' - מכאן הדרישה, שהבגדים לא רק יסמלו את תוכנה הרוחני של הכהונה ("לכבוד"), אלא יצטיינו בהידור צורתם ויהיו קישוט לכהן". המושג המתבטא על - ידי 'כבוד' מקבל על - ידי 'תפארת' את ההערכה הראויה לו.
מדברי הרש"ר הירש עולה כי בבגדי השרד של הכהן יש משום אות הערכה ללובש אותם. ובמילים אחרות, כדי להגיע למצב של הערכה יש צורך ביוקרה, שכן, ובעיני המון העם, מעמדו של אדם נקבע בהתאם לסמלי סטאטוס חיצוניים, כגון לבוש, בית, רכוש ועוד על זו הדרך. 
יתר על כן, ככל שמעמדו הכלכלי של האדם גבוה, כך גם הנטייה לכבד אותו תהיה חזקה יותר. התורה, שיורדת אל הלך נפשו של האדם, מצווה על הכהנים להתאפיין בבגדי שרד, המיוחדים אך להם. ומכאן שהכהן הגדול, שצריך לזכות בהערכה של העם ושל הכהנים הפקודים תחתיו, חייב להדר בלבושו יותר ולהוסיף עליהם את בגדי זהב המיוחדים אך לו.  
לא רק אצל כהנים הרעיון של כבוד והדר מצוי ומורחב גם אל אנשי ונבחרי ציבור. כך למשל מכריז הנביא ישעיה "מלך ביופיו תחזינה עינך". חז"ל ופוסקי ההלכה מצאו בדברי הנביא ישעיה קרקע פוריה ליצירת נורמות הלכתיות שעניינן להבטיח את כבוד המלכות. כך למשל פוסק הרמב"ם בהלכות מלכים כאשר הוא דן בכבודו של מלך "כבוד גדול נוהגין במלך, ומשימין לו אימה ויראה בלב כל האדם" ובהמשך הוא מונה את כל גינוני הכבוד הנהוגים במלך, חלקם אף לא כל כך מובנים כך למשל "המלך מסתפר בכל יום, ומתקן עצמו ומתנאה במלבושים נאים ומפוארים".
צא ולמד עד כמה ביקשו התורה וההלכה להבטיח את כבודם של ראשי העם, גם במחיר של התעסקות בפרטי לבושם או בכמות הפעמים שעליהם להסתפר, שכן בסממנים חיצוניים אלו ואולי אף במותרות שלא תמיד רלוונטיות לעצם מילוי התפקיד, יש בהם כדי להוסיף כבוד לעצם התפקיד ולנושא בתפקיד. 
מי שליבו טהור ביחס לאחיו, שמח בתפקידם ולא מקנא בו, רק הוא יוכל למלא שליחותו לצידו באופן הרצוי
מנהיגות משותפת באחווה – יש דבר כזה?/תמר
הקב"ה מצווה את משה לייחד לתפקיד הכהונה את אהרן ובניו:
"וְאַתָּ֡ה הַקְרֵ֣ב אֵלֶיךָ֩ אֶת־אַהֲרֹ֨ן אָחִ֜יךָ וְאֶת־בָּנָ֣יו אִתּ֔וֹ מִתּ֛וֹךְ בְּנֵ֥י יִשְׂרָאֵ֖ל לְכַהֲנוֹ־לִ֑י אַהֲרֹ֕ן נָדָ֧ב וַאֲבִיה֛וּא אֶלְעָזָ֥ר וְאִיתָמָ֖ר בְּנֵ֥י אַהֲרֹֽן".
דווקא השבוע, מעניין לבחון את יחסי האחים משה ואהרון, ואת אופן חלוקת תפקידי ההנהגה ביניהם.
בראשית שליחותו של משה, במעמד הסנה, משה מוכן לוותר על התפקיד, ומציע את אהרון במקומו:
"וַיֹּ֖אמֶר בִּ֣י אֲדֹנָ֑י שְֽׁלַֽח־נָ֖א בְּיַד־תִּשְׁלָֽח: וַיִּֽחַר־אַ֨ף ה' בְּמֹשֶׁ֗ה ... וַיֹּ֙אמֶר֙ הֲלֹ֨א אַהֲרֹ֤ן אָחִ֙יךָ֙ הַלֵּוִ֔י יָדַ֕עְתִּי כִּֽי־דַבֵּ֥ר יְדַבֵּ֖ר ה֑וּא וְגַ֤ם הִנֵּה־הוּא֙ יֹצֵ֣א לִקְרָאתֶ֔ךָ וְרָאֲךָ֖ וְשָׂמַ֥ח בְּלִבּֽוֹ: וְדִבַּרְתָּ֣ אֵלָ֔יו וְשַׂמְתָּ֥ אֶת־הַדְּבָרִ֖ים בְּפִ֑יו... וְדִבֶּר־ה֥וּא לְךָ֖ אֶל־הָעָ֑ם וְהָ֤יָה הוּא֙ יִֽהְיֶה־לְּךָ֣ לְפֶ֔ה וְאַתָּ֖ה תִּֽהְיֶה־לּ֥וֹ לֵֽא-לֹהִֽים" (שמות ד)
בתגובה מבהיר הקב"ה למשה שני דברים: האחד הוא חלוקת התפקידים לפיה משה הוא המנהיג והאחראי, ואהרון פועל כשליחו נושא דברו, והשני, שבפסוקים מופיע ראשון – הוא שאל לו לחשוש מקנאה ותחרות. "וראך ושמח בליבו". 
עכשיו, לאחר הדרך הארוכה שעברו יחד בחלוקה הראשונית, מקבל אהרון תפקיד ומעמד משלו: הוא ובניו נבחרים לכהנים.
המדרש (שמות רבה ל"ז) מתייחס לכך שמשה ראה עצמו כלוקח על עצמו גם את תפקיד הכהונה, ואת מינוי של אהרן כדבר שלא היה קל עבורו לעיכול: 
"... וכשביקש לעשות הקב"ה כהן גדול היה משה סבור שהוא נעשה כ"ג, א"ל הקב"ה: לך ומנה לי כהן גדול. אמר לפניו: רבון העולם, מאיזה שבט אמנה לך? א"ל משבט לוי. אותה השעה שמח משה אמר כך שבטי חביב. א"ל הקב"ה: אהרן אחיך הוא לכך נאמר: ואתה הקרב אליך את אהרן אחיך...". בהמשך מסיק המדרש שמשה עצמו כן שימש ככהן גדול בתקופת המדבר (ודאי בימי המילואים), אך הכהונה לדורות נמסרה לבני אהרן. 
המדרש מתייחס בתשומת לב למילים: "ואתה הקרב אליך". אם עד עכשיו השותפות בין משה לאהרן היתה היררכית יותר, הרי שמעתה מתבקש משה לקרב את אהרן אליו ואל מעמדו. אולי עכשיו, משהתרגל לאחריות ההנהגה, קשה לו 'לשחרר' את אחד התפקידים.
את הקושי של משה לקבל את תפקידו החדש של אהרן מסביר המדרש בהמשך גם בחטא העגל:
"אמרו בשעה שירד משה מסיני וראה ישראל באותו מעשה, הביט באהרן והיה (אהרן) מקיש עליו (על העגל) בקורנס, והוא לא נתכוין אלא לעכבם עד שירד משה, ומשה היה סבור שהיה אהרן שותף עמהן והיה בלבו עליו, א"ל הקב"ה: משה, יודע אני כוונתו של אהרן היאך היתה לטובה... א"ל הקב"ה: אהרן יודע אני היאך היתה כוונתך, חייך אין אני משליט על קרבנותיהן של בני אלא אתה". מעניין לשים לב כי לפי זה זו למעשה הפעם השנייה שבה הקב"ה מעיד בפני משה על מה שבליבו של אהרן, וממנה אותו לתפקיד בשל כך.  

היבט אחר של מינוי אהרן לתפקיד מופיע במשל בהמשך המדרש: "משל לאוהבו של מלך קומיס ורפוסא (שר ושופט). ביקש לעשות סטרטיגוס לאחר, והודיע לו. א"ל: אחיך הוא...". הקב"ה כבר הפך את משה לשרו הבכיר ואף לשופט, אבל את התפקיד הנוסף הוא נותן לאחר. ניתן לראות כאן נימה המסתייגת מריכוז תפקידים רבים כל-כך אצל אדם אחד. ועם זאת, התפקיד הבכיר השלישי, ניתן לאדם קרוב – לאחיו. יש בכך לא רק פיוס של משה שהיה מצפה אולי לקבל את התפקיד, אלא גם אמירה על כך שחלוקת תפקידים בהנהגה נעשית בדרך של אחים. מי שליבו טהור ביחס לאחיו, מי ששמח בשמחתו ושמח בתפקידי אחיו ולא מקנא בו, רק הוא יוכל למלא את שליחותו לצידו באופן הרצוי, כששניהם עובדים בהרמוניה ובשיתוף פעולה. 
אני מניחה שאין הלימה רבה בין הכתוב כאן לבין כותרות העיתונים השבוע, ובכל זאת, להציב מטרות ולקוות – אפשר.
פרשה וסרט - לכו לחפש
יכול להיות שאסתר הייתה השחקנית הטובה בהיסטוריה? 
כמה זמן הייתה אסתר אצל המלך, כאשר כל הזרקורים מופנים אליה, ואין היא מגדת את עמה ואת מולדתה? 
עד כמה רחוק היא להלכה עם התפקיד המשכנע הזה? 
והיא לא האחרונה. קחו את השחקן רוברט דה נירו למשל, שבמהלך הצילומים של סרט האגרוף 'השור הזועם', ההפקה נסגרה למספר חודשים, על מנת שישמין 27 קילוגרמים. 
קחו את השחקן כריסטיאן בייל. לסרטו 'המכונאי', הוא השיל מעליו 28 קילו וירד ל 55 קילו בלבד. מפיקי הסרט טענו שהוא רצה להגיע ל-45, אך הם עצרו אותו מחשש לבריאותו. כבר שנה לאחר מכן, הוא העלה 50 קילו, לתפקיד הראשי ב'באטמן מתחיל'. 
השחקנית שרליז ת'רון, בסרט 'מונסטר' העלתה 16 קילו וגילחה את גבותיה, נטלי לפורטמן התאמנה במשך חצי שנה, חמש שעות ביום, בשביל תפקידה כרקדנית בסרט 'ברבור שחור', דניאל דיי לואיס גילם את כריסטי בראון, שנולד עם שיתוק מוחין שהותיר את גופו משותק כמעט לחלוטין, מלבד רגל שמאל. דיי לואיס התעקש להישאר בכל חודשי הצילומים על כיסא הגלגלים, ויותר מזה, את רוב מה שבראון המקורי יודע לעשות עם רגל אחת , דיי לואיס למד לעשות בעצמו. אדי רדמיין למד ועבד ארבעה חודשים על תפקידו בתור סטיבן הוקינג, המדען המפורסם עם שיתוק המוחין, ויש עוד דוגמאות רבות וטובות.
כמה רחוק תלכו בשביל להתחפש לדמות אחרת?
כיף מידי פעם להתחפש, לדמיין שאתה מישהו אחר. כיף לעלות על הכביש ולהתחפש לנהג מרוצים, כיף להתחפש לאנשים שעושים דברים מסוכנים, או לכאלה שדורכים על חלשים יותר, כי אז אולי יאהבו אותך יותר. כמעט כל יום, נערים מתחפשים למבוגרים, ומבוגרים מתחפשים לילדים. לפעמים זה מצחיק. לפעמים זה עצוב. מאוד עצוב.
כי אפשר להתחפש לפיראט, לאינדיאני, להדסה שהיא אסתר, לאותו משנה למלך אחשוורוש - אך אלו רק תחפושות, זה רק מבחוץ. 
כיף להתחפש אבל רק לפעמים. 
כי בסוף היום, מול המראה, לבדנו, אנחנו מסתכלים עמוק בפנים ונוכחים לדעת שמתקיים שם עולם ומלואו, מורכב ולפעמים כל כך מכוסה, עד שקשה למוצאו. 
כמו באותה מגילה המוסתרת, רק צריך לחפש.
Giladperi123@gmail.com

לא סתם אנחנו מתעסקים בפרטי אופנה כאלו היינו דונטלה ורסאצ'ה בשבוע האופנה במילנו. הרי אנחנו כבר יודעים שאין דבר מיותר בתורה

מי אני?

עדי ארד
בחוץ ירד הגשם, נקש בחוזקה על החלון הקדמי ברכב בו נהגתי כאלו בא להתריס, לעורר אותי, אבל אני נהגתי בעייפות וחוסר חשק נותנת למגבים להפנט אותי כאלו היו 'סושרדים' קטנים וחרוצים.

אפילו את הווייז לא הפעלתי, נסעתי באותה הדרך בה נסעתי כבר ימים ולילות, אל התיאטרון ובחזרה. פעלתי כמו סוס עיוור שמריח את דרכו ורץ קדימה נטול בינה ורצון חופשי.

הגעתי כהרגלי שעה וחצי לפני ההצגה, נכנסתי בזריזות דרך כניסת האומנים. "ערב טוב עדי!", חייך אלי השומר, "לכי תראי להם מי את!".
חייכתי אליו וחשבתי לעצמי- "מי אני?".

כן, הייתי שחקנית, אפשר לומר גם בתפקיד ראשי בהצגה מובילה. התיישבתי על הכסא בחדר ההלבשה מביטה בקולב עליו מונחים בסדר צבאי כמעט פרטי הלבוש שעלי ללבוש להצגה ונאנחתי קלות. הייתי עצובה ומותשת באותו הערב, הייתי בעיצומם של טיפולי פוריות ששאבו ממני כל טיפת אנרגיה, כל יומיים היו לי זריקות ובדיקות והדבר האחרון שחשקה נפשי בו באותו הרגע היה להתלבש ולקפץ על הבמה בעליזות מטופשת, כאילו אין מאושרת וברת מזל ממני.

אבל, ההצגה חייבת להמשך. לשחקן או זמר יש אחריות כלפי הקהל שלו, גם אם לא מעט פעמים בא לו לוותר על התפקיד, לברוח, למרות הכבוד והיוקרה, לפעמים בא לו להיות סתם אדם.

נגשתי אל הארון והתחלתי ברוטינה הקבועה: איסוף השיער, איפור, סירוק, גרביונים, חגורה מוסתרת למכשיר ההגברה, שמלה, חגורה מיוחדת מעליה, נעלי ריקוד, צעיף, סיכה לשיער בצד קבוע והכל לפי הוראות מדוקדקות של בימאי ומלבישה ואסור לשנות את הסדר או להחליף פריט. וכך אני מוצאת את עצמי לאט לאט מתלבשת כאלו אני מניחה אבני יסוד אחת על גבי השניה ובונה את המקדש הפרטי שלי. כל שלב גרם לי לחזור ולהתמלא בהשראה, להיכנס לתפקיד, עד שהבטתי בדמותי שהשתקפה בראי, וכמו פופאי לאחר מנה גדושה של תרד נמלאתי חדוה ונכונות לממש את תפקידי.

בפרשת השבוע אנחנו מקבלים דוח מפורט ומדוקדק של פרטי הלבוש של הכהן הגדול: אפוד, חושן, מעיל, ציץ, כותונת, מצנפת, אבנט ומכנסיים.

כשהכהן הגדול היה מתלבש הוא היה נכנס לטקס רוחני שבו כל שלב ושלב פיקס אותו, דייק אותו החזיר אותו לעצמו ולמשמעות הרוחנית שיש בתפקידו. גם בהתלבשות עצמה היתה קדושה. זאת לא היתה פעולה סיזיפית אלא רצף פעולות שגורמות להווייה שלמה.

להיות כהן גדול זאת אחריות מטורפת, זה מעמד רוחני מאד גבוה והכהן הוא בן אנוש ולכל אדם יש מצבי רוח, ימים טובים או פחות, יש חיים, יש משפחות.

בכדי להיכנס למקום ההוא של השראה של "רוקסטאר רוחני", של קדושה של התרוממות נפשית, אנו זקוקים לעזרים, לתהליכים, לטקסים, לשגרה שבונה את המעמד הרם. כך שלא סתם אנחנו מתעסקים בפרטי אופנה כאלו היינו דונטלה ורסאצ'ה בשבוע האופנה במילנו. הרי אנחנו כבר יודעים שאין דבר מיותר בתורה. הבגד עושה את האדם לא רק בעיניי רואיו אלא גם בעיניי עצמו.

הפעמון צלצל וידעתי שזהו האות לעלות על הבמה, ההצגה מתחילה ואני כבר בתפקיד. יישרתי את קפלי השמלה הארוכה ולבשתי את הדבר האחרון ברשימת הפריטים,

חיוך גדול.
בחירתו של בגד ולבישתו הן פעולות של הצהרה זהותית
סוד המלבוש / נעמי (יפה) עיני 
עיון בפרשת השבוע מעורר תהיות בנוגע לבחירה להקדיש פסוקים רבים כל כך לתיאור מראם  של בגדי הכהונה ומרכיביהם. מה עניין בגדים לקדושה?
ניתן לקבוע כי המין האנושי אוהב להתלבש. כבני התרבות המערבית, אנו רוכשים לעצמנו כמות ומגוון של פרטי לבוש, העולים עשרת מונים על זה הנדרש לנו לשם כסות והגנה. משמעותו הפסיכולוגית של הבגד עבור בני האדם רחבה ונעה מסיפוק צרכי השרדות ועד להשגת שייכות, כבוד ואף מימוש עצמי באמצעותו (כל "פרמידת הצרכים" שניסח אברהם מאסלו).  
בחירתו של בגד ולבישתו הנן פעולות של הצהרה זהותית. עניין זה התחוור לי בעוצמה לאחרונה, לקראת נישואי בני, כאשר כהכנה לחיפוש אחר בגד מתאים, נדרשתי לעצור, לדייק ולהרהר במשמעותו של הטקס לגבי כאם, כאישה, כרעיה וכאדם שומר מצוות. עמדותיי, בנוגע לשאלות אלה, הנחו את בחירת הלבוש לאירוע. 
בשונה מן החוויה האישית הנזכרת, הכהנים לא בחרו את בגדיהם, אך זכו שאלה ייבחרו ע"י בורא עולם בכבודו ובעצמו!  משימתם בנוגע ללבושם - היתה לשאת אותו על גופם ולממש, באופן התנהלותם בתוכו, את יעודו של הבגד: שִכְלוּל עבודת ה', כך שזו (העבודה) תהיה "לכבוד ולתפארת" (שמות כ"ח, ב').  
בהקשר לצו (פרשת תצַוֵה) האמור, נזכרתי במעשייה "בגדי המלך החדשים", שכתב הסופר הדני הנס כריסטיאן אנדרסן (1837), המספרת על מלך שהוּלך שולל על ידי שני נוכלים אשר הכינו עבורו בגד מאוויר וטענו שרק אדם משכיל יוכל לראותו ולהתפעל מאיכויותיו. מחשש שיתפש בסכלותו, לא אמר המלך דבר אודות הבגד הנעדר ואף יצא לרחובה של עיר כשהוא ערום כביום הוולדו.
מעשייה זו מהווה לדעתי כתב ראי - היפוך גמור לפרשה, בכל הנוגע להתנהלות המצופה מהכהנים עם בגדיהם, וליחס ללבוש המצופה גם מאתנו: בעוד הפרשה מזהה בבגדים כלי ושופר לעבודת ה', ועל נושאיהם מוטלת שליחות ואחריות, בסיפורו של אנדרסן משמש ים הבגדים כסות וכיסוי על טפשות ורדיפת כבוד.  בגד שנבגד יעודו, סופו שיבגוד בבעליו ויביאו לכדי כך שיתבושש במערומיו.  
סוד ופוטנציאל טמון להבנתי בבגדים, ומימושו - תלוי בלובשיהם. לשמלת הכותנה והמשי, הזהב והפשתן, ייעוד ותכלית של כבוד ותפארת. והאדם, הוא מצוּוה לחלץ משמלותיו, ממלבושו החומרי היומיומי, חוויה של קודש ורוחניות. 
לתגובות: naomieini1@gmail.com 
עלינו כרבנים ומחנכים - מוטלת האחריות לרענן את התפילה על ידי חזרה לשורשי התפילה ויסודותיה שהודחקו או נשכחו מהשיח הרוחני שלנו
לשוב אל שורשי התפילה / תגובה
הרב בנימין טבדי

 רב באיגוד רבני קהילות ורב קהילה של שטיבל, יד בנימין

הרב אילעאי עופרן מציג במאמרו "ככה אי אפשר להמשיך" –כי התפילה מהווה משא ומעמסה על רבים מהמתפללים. לא ארחיב בעובדות הנכונות שהביא.
בסוף דבריו הציב הרב עופרן את ה"איום" שמעמידנו בין הפטיש לסדן – "אם יחול שינוי משמעותי בנוסח, באופי או במנהגי התפילה שלנו – אנו עלולים חלילה לאבד מסורת יהודית חשובה ועתיקה. אך באופן פרדוקסלי, אם לא יחול שינוי משמעותי כזה בדחיפות, אנו עלולים חלילה לאבד את אותה מסורת יהודית חשובה ועתיקה".

למרבה הצער, נראה לי שהצעתו של הרב עופרן לערוך "שינוי משמעותי בנוסח, באופי או במנהגי התפילה" מכוונת את החיצים לכיוון הלא-נכון – ופוגעת בתפילה עצמה. 

ואבאר את הדברים.

התפילה היא ביטוי לאמונה שלנו באמיתות השפעתה וערכה. הגאון ר' חיים מבריסק מבאר שמבחינה הלכתית הקריטריון המרכזי לעיכובא בכוונת התפילה – הוא לא בכוונה שלנו לגבי המילים שאנו אומרים – אלא באמונה ובכוונה שאנו עומדים נוכח ה' בזמן התפילה [חי' הגר"ח על הרמב"ם הל' תפילה ד, א]. שום גרעון ותוספת בנוסח התפילה או מנהגיה לא יכולים למלא את החלל הזה.
צא וראה – האם אנשים מכוונים יותר בתפילת-עמידה של מנחה או ערבית ה"קצרות" מאשר שחרית ה"ארוכה"? התשובה ברורה.

לו האמין האדם, בלב מלא – שלתפילה שלו יש ערך א-לוהי, שהיא חשובה ומשפיעה, שבידו לתקן עולמות בעצם העמידה שלו מול רבונו של עולם בשעת התפילה - לא היה מתקטנן על מספר המילים שהוא אומר, גם אם הדבר כרוך בקושי. זוהי אמת פשוטה, שגאוני המחשבה הראשונים והאחרונים עשו מאמצים גדולים להעלות את אורה ולברר את מקחה. רבי יהודה הלוי [מאמר שלישי ובפרט פיס' ה, יז], הרמב"ם [הל' תפילה; מו"נ א, נט ושם ג, נא], המבי"ט [בית אלוקים שער התפילה], המהר"ל מפראג [נתיב העבודה], הרמח"ל [דרך השם, חלק ד פרקים ה-ו], רבנו חיים מוולוז'ין [נפש החיים שער ב'], הראי"ה קוק [מקומות רבים – ועי' הקדמה לעולת ראי"ה] – ועוד רבים - סללו לנו את הנתיבים הרחבים הללו. כל שכן בתורת החסידות מייסוד הבעל שם טוב ותלמידיו, שהאירו את עמוד-התפילה וביארו את פעולתה העצומה במאות ספרים. דבריהם יכולים להחיות עם רב גם בדורנו.

בתוך כל העושר הרוחני הזה - כל יהודי יכול למצוא את הנתיב והמסלול שדרכו הוא עומד מול ה' בתפילה! גם אם קשה לו לכוון במילים, הרי שהערכת הפעולה של עמידה מול ה' בתפילה וההשתדלות להתפלל כראוי – ודאי שתתן לו את המוטיבציה!

כמובן דרושה גם הכנה לתפילה. רק כדי לסבר את האוזן - בשלחן ערוך ישנם תשעה סימנים ו-73 סעיפים העוסקים בהכנות לתפילה: בקביעות המקום והביגוד המתאים, בנקיון החיצוני והפנימי, צורת העמידה וכיוון הפנים [או"ח סי' פ"ט-צ"ז]. כל אלו מהווים הכנה לסימן אחד וחמישה סעיפים העוסקים בכוונת-התפילה [שם סי' צ"ח]!

לא מדובר ב"הכנות" קשות – אך שימת הלב אליהן מעמידה את האדם ומעוררת את המודעות שלו לתוכן התפילה ומהותה: העמידה מול ה'.

תפקיד הרבנים והמחנכים הוא להחזיר את פעולת התפילה למקורותיה! לעורר ולהעמיק – על מנת להשיב את הבסיס האמוני – העמוק והפשוט – של העמידה מול ה' בכל הכלים האינטלקטואלים, הנפשיים והרגשיים. להזהיר מהגורמים המסיחים והמקלקלים את העמידה הנקייה מול ה'. לשוב אל שורשי התפילה! ברוב-רובן של המסגרות החינוכית או הקהילתית – אין כמעט תשומת לב רצינית לנושא.

לעומת כל אלה, הרב עופרן בחר לו מסלול אחר: לגזור או להדביק מחדש את נוסח התפילה כדי להתאים אותה לדור. להוסיף או להחסיר חלקים ממנה כאילו הייתה התפילה "תרופה-מרה" שעם מעט תוספת סוכר או בהוצאת כמה רכיבים "פחות קריטיים" מהתרופה – נסכים לבלוע אותה. לצערי הנחות היסוד של השיח הזה – בעצמן פוגעות במעמדה של התפילה, ומורידות את המוטיבציה להתפלל.

התפילה איננה תרופה מרה אלא היא שיקוף של האמונה והשייכות שלנו באמונת התפילה ובהכנות שלנו אליה. לכן ודאי שאנו חייבים לרענן את התפילה על ידי חזרה לשורשי התפילה ויסודותיה שהודחקו או נשכחו מהשיח הרוחני שלנו.

שדה החינוך, הלימוד והחוויה סביב התפילה – לא עובד דיו עד כה, ועיבוד זה הוא תפקידם של הרבנים והמחנכים. 
הרבה עבודה חינוכית, רוחנית וערכית ניצבת בפני כל אחד ואחד מאיתנו, כדי לטהר את האוויר העכור הזה
לְכָבוֹד וּלְתִפְאָרֶת
אבי רט

בתוך כל הפירוט הטכני הנרחב של עבודת המשכן, הכלים, הבגדים, הקרשים, העמודים, ושאר המפרט הטכני, מסתתרות להן ארבע מילים, שהן לב המשכן.

שתי המילים הראשונות הן 'חַכְמֵי לֵב': "וְאַתָּה תְּדַבֵּר אֶל כָּל חַכְמֵי לֵב אֲשֶׁר מִלֵּאתִיו רוּחַ חָכְמָה וְעָשׂוּ אֶת בִּגְדֵי אַהֲרֹן לְקַדְּשׁוֹ לְכַהֲנוֹ לִי".

צמד המילים השני הוא 'לְכָבוֹד וּלְתִפְאָרֶת': "וְעָשִׂיתָ בִגְדֵי קֹדֶשׁ לְאַהֲרֹן אָחִיךָ לְכָבוֹד וּלְתִפְאָרֶת".
בניית המשכן איננה עוד פעולה טכנית של חיבור קרשים או הנחת קרוואן זמני. בניית המשכן היא חידוש גדול בעולם, שמשמעותו היא שקדושה יכולה להיות תחומה בין קירות ולשרות בבניין מסוים. לפני כן לא היה שם כלום אלא רק מדבר, והנה יש קרשים, קירות וחלל, והנה בתוך החלל יש קדושה עליונה.

 נכון שיש בעולם אנשים חכמים ויצירתיים, מהנדסים וארכיטקטים שתכננו ובנו בתים ובניינים משוכללים ומפוארים ומתוחכמים, אלא שלצורך בניית המשכן, אומר לנו הקב"ה, שצריך מעבר לתעודות על הקיר עוד סוג של חכמה- חכמת הלב. זה משהו שקשה להגדיר אותו בדיוק, וקשה לתת עליו תעודה או ציון, אבל זה משהו שהוא תנאי הכרחי שצריך שיהיה למי שקיבל על עצמו את המשימה להקים משכן לעם ישראל.

המשכן, מעבר להיותו מבנה ציבורי, הוא סמל לעם, לאמונתו ולזהותו. כך גם העובדים במשכן- הם שליחי ציבור המייצגים את העם הניצב מאחוריהם. הם כבר לא אנשים פרטיים- כבודם הוא כבוד הציבור, תפארתם היא תפארת הציבור. משום כך הם נדרשים לבגדים מיוחדים ולהופעה חיצונית מרשימה ומוקפדת, כדי שנוכחותם תקרין כבוד ותפארת.

שורות אלו נכתבות עוד לפני הבחירות. תהיינה אשר תהיינה תוצאות הבחירות, שני דברים מהותיים היו חסרים לנו כעם וכחברה ישראלית בשנה האחרונה, בה נדרשנו לבושתנו למערכות בחירות זו אחר זו- חכמת לב, וכבוד ותפארת.

במקום חכמי לב קיבלנו שלל עגום ומקבץ אנשים ששיסויים אומנותם- פוליטיקאים, עסקנים, עיתונאים, טוקבקיסטים, צייצנים, יועצים וקמפניירים למיניהם, שהורידו את השיח הישראלי לשפל המדרגה. אינני יודע אלו תעודות אקדמאיות יש להם, אבל דבר אחד בוודאי אין להם- את חכמת הלב ושאר הרוח, שירוממו ויאחדו את החברה הישראלית.

הרבה מילים, סיסמאות, ראיונות וציוצים מילאו את חלל האוויר הישראלי בחודשים האחרונים. מסרים וספינים, הבטחות, הכפשות והשמצות. אינני יודע מה בפועל הייתה מידת ההשפעה של כל המילים הללו, אך בוודאות ניתן לומר ששני דברים מהותיים לא היו בהם- לא היה בהם לא כבוד ולא תפארת.

זה בכלל לא רלוונטי מי קיבל כמה מנדטים ומי חושב שהוא ניצח.

בבחירות הללו אין מנצחים אלא רק מפסידים. גם מי שקיבלו יותר קולות וגם מי שקיבלו פחות- כולנו הפסדנו. הפסדנו אחדות ואהבת אדם, הפסדנו ערבות הדדית ולכידות חברתית, הפסדנו חכמת לב והפסדנו כבור ותפארת.

ככה לא בונים משכן. ככה לא בונים עם.

הרבה עבודה חינוכית, רוחנית וערכית ניצבת בפני כל אחד ואחד מאיתנו, כדי לטהר את האוויר העכור הזה, ואת גלי השנאה והניכור המאיימים להטביענו, וכדי שנהיה ראויים להבטחת הקב"ה לאחר הציווי כל בניית המשכן: "וְשָׁכַנְתִּי בְּתוֹךְ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְהָיִיתִי לָהֶם לֵאלֹקים'.
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