"חכמת הלב וחושבי מחשבות"
עו"ד ארנון גרפי
"באמצעות הלב רואה אדם נכונה, מה שחשוב באמת אינו נראה לעין" (אנטואן דה סנט-אקזיפרי/"הנסיך הקטן").
למביט מהצד במהלך משפט בימינו דומה כי סיומה של מלאכת השפיטה הינה קליעה למטרה שבה השופט מכוון את חץ פסק הדין אל המטרה היחידה האפשרית בנסיבות העניין, וקובע את פסק הדין וזאת לאחר שכיוון היטב.
מאידך, קיימת אמרה המיוחסת לשופט זילברג לפיה שופט טוב שולח חץ עפ"י תחושת הצדק הנטועה בו ואז לוקח חוגה שהיא הדין המצוי, ומסמן עיגול. אם העיגול הוא סביב החץ אותו סימן מלכתחילה. הוא יודע שנהג נכון.  אין ספק כי שופט קשוב אשר מפעיל גם שיקולים של אינטואיציה וחכמת לב, ינעץ את החץ במקום הראוי וסביבו יסמל את המעגל העוטף את המטרה בכישרון רב ובהתאם לדין אשר אמור לבסס ולנמק את התוצאה אליה הגיע.
מה הם הכלים בהם ישתמש האדם בבואו להכריע בעניין או בסוגיה כאשר קיימים יותר מפתרון אחד אפשרי.
בפרשתנו בולט הביטוי "חכם לב" שחוזר על עצמו שבע פעמים וכן מופיעים מספר רב של פעמים השורש "חשב" והצירוף "חכמה, תבונה ודעת".
מה הן חוכמת הלב, הבינה, הדעת והמחשבה המוזכרות בפרשתנו?
הרש"ר הירש מסביר כי בצלאל התמנה לא רק בשל יכולותיו האומנותיות החיצוניות אלא יש צורך גם בכישרון שמורכב מיכולת לקלוט ולהבין את המשמעות הפנימית הרוחנית העמוקה של המעשה אותו בא לבצע חכם הלב הפועל בתבונה ודעת.
הרמב"ן מוסיף, שמלאכת המשכן לא הייתה כישרון אומנותי אלא מעשה רוחני ממש כבריאת העולם.
 במדרש במדבר רבא, מובא תיאור לפיו הקב"ה מצווה את משה לעשות את מנורת הזהב ומשה מתקשה בכך מספר פעמים ואז שולח אותו הקב"ה לבצלאל אשר עשה אותה לאלתר. אין ספק שיכולתו של משה כנביא וכרואה מראות ה' עולה על זו של בצלאל, אולם  לבצלאל, אשר מוגדר במדרש כאדם אשר "בצל אל היה עומד", יש את חכמת הלב והתבונה והדעת אשר מאפשרות לו לקלוט את המשמעות הפנימית הרוחנית העמוקה הגלומה ברעיון אותו הוא צריך לבטא וליישם באופן גשמי.
בבואנו לנתח את המושג "חכמת לב", נראה על פניו כי מדובר לכאורה בשני הפכים- "חכמה" אשר מכוונת למוח ולראש וממולה הלב אשר מייצג מאווים ורגשות. אם כך, מה משמעות חכמת הלב וכיצד מתחברים הדברים? ואכן הנצי"ב בפירושו "העמק דבר" שואל שאלה זו וזו לשונו: "אבל עדיין קשה לשון "כל חכם לב", והרי כוח השכל אינו בלב אלא משכנו במוח, אלא "חכם לב" יש עוד שתי משמעויות: חדא, חוכמת יראת ה' שהיא ראשית חוכמה ומשכנה בלב. שנית, בכוח הביטחון שיחכם במלאכה זו על אף שלא למדה ולא אימן ידיו לה מעולם".
חיבור של שתי המשמעויות הללו בעצם מבהיר מהי אותה חכמת הלב האמורה, שהיא כשרונות וכישורים מחד, ומאידך תיעול הכישרון והרגשות והבאתם לביטחון מלא בקב"ה ובחרדת הקודש אשר מלווה את המעשה בעת הביצוע.
בצלאל ואהליאב מייצגים את הדמויות האידיאליות בהקשר זה של חכמת הלב, שכן יש בהם כישרון אומנותי ויכולות מקצועיות גבוהות לצד צניעות ונדיבות לב, תוך שהם פועלים מתוך חרדת קודש ומלאי אמונה וביטחון בקב"ה.
בעניין זה של חכמה מחד ולב מאידך, מביא המדרש בילקוט שמעוני מחלוקת בין חכמים בהקשר של הפסוק "והחכמה מאין תמצא". רבי אליעזר אומר בראש ורבי יהושע אומר בלב. המדרש קובע כי נראה שיש ללכת בדרכו של רבי יהושע תוך אזכור הפסוק מתהילים "נתת שמחה בליבי" ואין שמחה אלא חכמה, שנאמר במשלי "חכם בני ושמח לבי".
בהקשר זה ראוי להזכיר את דעתו של אחד מגדולי בעלי המוסר, הרב יהודה ליב חסמן, לפיה החכם באמת הוא זה שליבו מכוונו להוציא לפועל ולקיים בגופו את כוח השכל שבמוחו.
בספרו "אינטליגנציה רגשית" קובע ד"ר דניאל גולמן כי לאינטליגנציה רגשית יש חשיבות העולה על IQ גבוה וכי ניתן למצוא אנשים בעלי IQ גבוה אשר נכשלים בחיי היומיום ומאידך אנשים בעלי תבונה רגשית שגולמן קורא לה "אינטליגנציה רגשית"-אשר עושים חיל. במושג זה של אינטליגנציה רגשית נכללות מודעות עצמית ושליטה בדחפים, התמדה, דבקות במשימה עד כדי קנאות, מוטיבציה עצמית, אמפתיה וכשירות חברתית.
כאשר נרתמת הבנה ויכולת זו והיא מלווה כל כולה ביראת השם חדורת אמונה, הרי שמתבהר יותר המושג "חכמת לב" האמור בפרשתנו, ואכן לדעתו של הרב סולובייציק חיבור של חכמה אינטלקטואלית המצוי בראש עם החכמה הרגשית המצויה בלב, הוא חיוני ואי אפשר לאחת להתקיים ללא רעותה.
לא ניתן לסיים בלי להבחין בחיבור שעושה הפרשה בין בצלאל ואהליאב. בצלאל הינו נצר למשפחת חור...(למטה יהודה), אשר מגדולי השבטים היה. מאידך, אהליאב הינו משבט דן וכפי שרש"י מציין בפרשתנו (ל"ה פס' ל"ד) "ואהליאב משבט דן, מן הירודין שבשבטים, מבני השפחות, והשווהו המקום לבצלאל למלאכת המשכן, והוא מגדולי השבטים, לקיים מה שנאמר (איוב ל"ד י"ט) "ולא ניכר שוע לפני דל".
כלומר, פרשת השבוע גם מעבירה לנו מסר שהוא דרישה נוספת לתכונות של חכמת הלב ותבונה והדעת הנדרשות, היינו- שנדרשת גם מידת השוויון והאחדות בעם ישראל ואין די בחכמה תבונה ודעת כשלעצמם. כמובן שניתן לעשות מהלך מחשבתי נוסף ולקבוע כי התנהגות שאיננה מובילה לאחדות ולשוויון בין כל שכבות העם, ואשר אינה מונעת מעקרונות של יושר וצדק חברתי, ממילא אינה יכולה להיחשב כחכמת הלב, תבונה ודעת.
כך או כך, עולה מפרשתנו מסר חשוב ביותר, של שימוש מושכל בכישרונות ובכישורים שנותן הקב"ה לאדם, לאור עקרונות של  אחדות, שוויון וצדק חברתי- והם הכלים שבאמצעותם הקב"ה מבקש להקים את המשכן, בבחינת "ועשו לי משכן ושכנתי בתוכם" (להבדיל מעשו לי משכן ושכנתי בו).
על ההקהלה ועל השפה

שרלו
ויקהל - עד כמה אנחנו מכוונים לממש את "ויקהל" היום? עד כמה אנחנו נכונים באמת להיקהל ביחד עם כל האומה? דומה שאנחנו מתרחקים מאוד ממציאות זו. לעומת זאת, ה"בועתיות" הולכת ומתפתחת עוד ועוד. בראש ובראשונה, הרשתות החברתיות הן המחולל העיקרי של הבועתיות. ה"חברים" עשויים בדרך כלל מעור אחד, וגולשים במקום אחד, מגיבים בדרך די זהה, ועוטפים את האדם בדברים שנוחים לו לקרוא. באופן פרדוכסלי, תופעת הבועתיות מתחוללת גם כאשר אנו עוסקים במחלוקות עמוקות בין הקבוצות השונות. שכחנו את תרבות ההקשבה, ההתייחסות בכבוד, וניצול העובדה שחולקים עלינו כדי לבחון את עמדתנו מחדש. שפת המחלוקת וחילוקי הדעות, המאומצת לצערי בזמן האחרון גם על ידי נושאי דבר ד', אינה שפה מקשיבה. היא גם לא מתיימרת לפגוש את העמדות האחרות, אלא רק להטיח בהן דברים קשים. במקום בו מוטחות הכללות קשות ודברים נחרצים  - מתחוללת תוצאה הפוכה. השפה הזו אמנם מעניקה לנוקט בה תחושה עמוקה של נאמנות ודבקות, אך למעשה תוצאתה היא התבצרות משני הכיוונים: השומע בונה חומות גבוהות יותר לאור היחס בו הוא זוכה בשפה זו, ואילו הדובר אותה מתמלא עוד יותר בתחושה שהוא אכן האמת הבלעדית בהתגלמותה, ועל כן הוא ממשיך לסבור שככל שהדברים יהיו קשים יותר - כך יבטאו את נכונותם המוחלטת. כך לא בונים התקרבות משותפת, אלא מחוללים קרע. 
הופעה שניה של ההיפרדות על פני הקריאה להתקהלות, היא ההכללה, המופיעה בצורות שונות. לעתים היא מופיעה בזיהוי מוחלט של "מגירות": מי שהוא ימין הוא בעד מתווה הגז, נגד התקשורת, וכדו' והיפוכו בשמאל. דרך זו אינה מאפשרת מחשבה על חציית קווים, על ריבוי זהויות, על בריתות מגוונות, אלא על שבטיות ופלגנות. מבט אחר המבטא את הפילוג, הוא התייחסות לעמדה שנאמרת לא לאור המבוטא בה באמת, כי אם לאור כוונות נסתרות שנחבאות מעיני הציבור, ובעל הפלוגתא חש תחושה עמוקה של הצורך לחשוף את מה שנראה בעיניו כיסוד האמתי. מעתה והלאה לא מתייחסים להיגיון או לעצם הטיעון, אלא מהווים פרשנים פסיכולוגיים, שיודעים לומר מהי הסיבה ה"אמיתית" לעמדות אלה. אלו דוגמאות בלבד לשיח שאינו מקהיל. מכאן ועד לשימוש בשפת בוז הדדי, לחוסר אמון, לתחושת צדקנות, לגאוותנות המתחפשת לעוז ועוצמה וכדו' – המרחק קרוב, והוא מרחיק עוד יותר את הפלגים השונים. 
כל זה קורה גם כשרוממות ה"אחדות" נמצאת בפיות של הטוענים כך. מפת מדינת ישראל מבליטה את האירוניה שעלולה להתרחש כשמדברים על אחדות ללא כיסוי. ראו רק את "עין חרוד איחוד/מאוחד"; "גבעת חיים איחוד/מאוחד", ועוד גורמים שונים המשתמשים בשורש "אחד" במקום של פילוג.
מה אפוא נדרש כדי להקהיל ? הדבר העיקרי הוא לרצות בו באמת. לא כמניפולציה. לא ככלי גיוס לעמדה שהאדם סובר גם בלעדיה. כדבר מה מקהיל באמת. הרצון הזה אינו מונע מחלוקת. להפך, המחלוקת היא גורם מבורך, וחברה מאוחדת אינה חברה שטוחה. ההקהלה האמיתית גם אינה סותרת את המאבק למען עמדות מסוימות והתנגדות לאחרות. להפך, במקום בו יש שיח של אמון, של ישרות, מתוך כך נפתחים שערים שהופכים את המאבק הרוחני לבעל ערך. אולם כל זה כאשר כל אחד מבין שלא כל האמת נמצאת אצלו, ודווקא ההתקשרות שלו באחרים מביאה אותו עצמו למקומות טובים בהרבה. 
מידתיות ודייקנות
אליעזר שנוולד
בסיומו של ספר שמות ובסופה של הפרשה  מסתיימת מלאכת הקמת המשכן. משה רבנו נותן דין וחשבון מפורט ודייקני על הכמויות של חומרי הגלם שנצרכו בעת הקמת המשכן. הכתוב גם מדגיש את הדייקנות של ההקמה בהתאמה מוחלטת לציווי האלקי: "ויעש משה ככל אשר צוה ד' אותו כן עשה" (שמות מ טז).
בפרשיות ויקהל פקודי מזכירה התורה יותר מעשר פעמים שמשה עשה את המשכן "כאשר ציוה ד'". שהמשכן וכליו נעשו על פי המידות שציוה ד'.
המפרשים תמהו על הצורך בהדגשה זו, וכי היה עולה על הדעת  שמשה לא מילא אחר צו ד' בדייקנות?
 נראה שההסבר הפשוט הוא שדווקא בהקמת המשכן, שנועד להשרות את השכינה, יש להדגיש את החשיבות של הדייקנות בפרטים ובהקפדה על המידות שהקב"ה ציוה. הן במידה של כל דבר ודבר בפני עצמו והן באופן שבו הדברים משתלבים זה בזה, שלא יבוא אחד על חשבון מקומו של השני. שכן, כאשר עוסקים בדברים שיסודם בעולם הרוחני, שהוא מעל למגבלות של מידה פיזית, ומעל לפרטים, יש נטייה להמעיט מהערך של הדייקנות והמידתיות של כל דבר. מגמה זו אנו מוצאים בדברי חז"ל על הקמת המשכן.
"זה אחד משלשה דברים ששמע משה מפי הגבורה והרתיע לאחוריו. וכו'. ובשעה שאמר ליה: 'ועשו לי מקדש' (שמות כה) אמר משה: 'הנה השמים ושמי השמים לא יכלכלוך אף כי הבית הזה אשר בניתי' (מלכים א ח)? וכו' ואנו יכולין לעשות לו מקדש? א"ל הקב"ה איני מבקש לפי כחי אלא לפי כחן! שנאמר: 'ואת המשכן תעשה עשר יריעות' (שמות כו). כיון ששמעו כך עמדו ונתנדבו ברצון ועשו את המשכן כיון שעשו את המשכן מיד נתמלא המשכן מאורו של הקב"ה ומכבודו וכו'" (תנחומא נשא פרק יא).
מהמשכן אנו מבקשים ללמוד על דרכי הבניין של משכן הקודש הרוחני בליבו של כל אחד ואחד בבחינת 'בלבבי משכן אבנה'. משכן האמונה ובנין המידות של כל אחד. גם בבניין זה יש צורך בדייקנות ובמידתיות. גם מידה טובה כשהיא אינה מידתית, הן כשהיא מופרזת והן שהיא במידה שאינה מספקת, עלולה לאבד את ערכה, "אין לך מידה שאין הקיצוניות מזיקתה" (אגרות הראי"ה, אג' כ').
כך הדבר בכל מידה בפני עצמה ובאופן מיוחד  בשילוב ההרמוני של המידות בינן לבין עצמן, נדרשת הגדרה של המידתיות כדי שלא יבוא אחד על חשבון מקומו של השני. כפי שתיאר הכוזרי: "החסיד הוא הוא המושל! שהרי כל חושיו וכוחותיו הנפשיים והגופניים סרים אל משמעתו, והוא מנהיג אותם הנהגה מדינית ממש. וכו'. הוא חוסם את הכוחות המתאווים ומונע אותם מעבור גבולם לאחר שנתן להם חלקם וספק להם כל מה שממלא חסרונם: מאכל במידה ומשתה במשורה ורחיצה וכל השייך לה כפי הצורך, וכן הוא חוסם את הכוחות הכעסניים השואפים להגלות שלטונו לאחר שספקם ונתן להם חלקם בנצחנות עד כמה שזו נחוצה לוויכוחים בחכמות או בדעות ולשם גערה באנשים רעים, ואף לחושים הוא נותן חלקים במידה שהתועלת העולה מפעולתם שבה אליו שכשם שהוא משתמש בידיו וברגליו ובלשונו רק לשם צורך הכרחי. וכו'. אולם אין החסיד מניח לאחד האברים והכוחות האלה לעבר את הגבול בפעולה המיחדתו ומזלזל ביתרם. ולאחר שעשה החסיד לכל אחד מאלה כל צרכו ונתן לכוחות הטבעיים מנוחה ושינה במידה מספקת ולחיוניים ערות ותנועה די צרכם לשם פעולה בעניני העולם הזה" (כוזרי ג ד).
 כדוגמה מדת הגאווה, שביסודה היא מידה מגונה, ובכל זאת יש בה צורך במינון נמוך מאד, "תלמיד חכם צריך שיהא בו אחד משמונה בשמינית" (סוטה ה א). "'אחד משמונה בשמינית - משקל קטן הוא, והיינו 'עוכלא' כלומר צריך שיהיה בו מעט גאווה שלא יהו קלי הראש מסתוללין בו ויהא דבריו מתקבלין עליהן בעל כרחם" (רש"י שם). ללא השמינית שבשמינית הציבור לא יתחשב בדעתו.  
כנגדה מידת הצדקה היא מידה טובה ואף היא נדרשת למידתיות ועליה נאמר ש"המבזבז אל יבזבז יותר מחומש שמא יצטרך לבריות. ומעשה באחד שבקש לבזבז יותר מחומש ולא הניח לו חבירו ומנו ר' ישבב" (כתובות נ א).
אף מידת הזהירות היא מידה חשובה ויסודית, ובלעדיה עלול האדם לשגות ולהיכשל, ועליה נאמר "מן הזהירות - שלא תרבה להיזהר" (הקדמה לחובת הלבבות).
כעין המשכן שבו שרתה השכינה מצינו גם ברוח הקודש השורה על האדם, מוגבלת למידה ומשקל: "'לעשות לרוח משקל', א"ר אחא: אפילו רוח הקודש ששורה על הנביאים אינו שורה אלא במשקל, יש שמתנבא ספר אחד ויש שנים" (ויקרא רבה טו ב).
המשכן וכליו כהמחשה
ד"ר יצחק קניגסברג
לפי מדרש התנחומא (ח'): "אימתי נאמרה למשה פרשה זו של המשכן? ביום הכיפורים עצמו אע"פ שפרשת המשכן קודמת למעשה העגל . אמר ר' יהודה בן שלום אין מוקדם ומאוחר בתורה. ביוה"כ  התכפר להם חטא העגל ובו ביום נצטוו על המשכן, יבוא זהב המשכן ויכפר על זהב העגל". לעיתוי הציווי יש משמעות פילוסופית ופסיכולוגית. לגישת התנחומא, יש תימוכין בקרב מפרשים כמו רש"י וספורנו. לפי דעה זאת, חטא העגל הביא לשינוי בתפיסה הפילוסופית, כיצד להפנים את ההכרה במציאות ה' לעם ישראל.
מעשה העגל הוכיח שבני ישראל היו זקוקים למתווך מוחשי להכרה במציאות ה' ולא ניתן היה להסתפק בצורה מופשטת להכרה במציאותו. בעקבות זאת בא הציווי: "ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם". המשכן ישמש כאמצעי המחשה, דרכו ישכון ה' בתוך כל אחד מבני ישראל.
רבי יהודה הלוי בספר הכוזרי מדגיש נקודה זאת. "מבלי לכפור בא-ל מוציאם ממצרים, הם רצו דבקותם בה' על ידי ביטוי מוחשי, כי זה משה האיש בושש לרדת מן ההר. הם היו בבחינת כוונותיהם רצויות לפני המקום אך מעשיהם אינם רצויים לפניו". 
באמצעי המחשה מגייסים את החושים בכדי להסביר דברים מופשטים שאין השכל לבדו מסוגל להבין.
המשכן, כליו  ועבודות  המשכן מילאו  תפקיד חשוב בהשגת היעד: "ושכנתי בתוכם". בני ישראל היו זקוקים לאמצעי המחשה כדי  שירגישו את  קרבת האלוקים. כלי המשכן  והעבודות  הייחודיות שנעשו  בעזרתם באוהל מועד  ובחצר  המשכן, פעלו  על  חמשת החושים. מנורת המאור על שבעת נרותיה הדולקות פעלה על חוש הראיה. 
מזבח הקטורת והעלאת הקטורת עליו בכל בוקר ובין הערביים פעלה על  חוש הריח.
 החצוצרות, השופרות ושאר כלי הזמר שבידי הלויים פעלו על חוש השמע בעזרת הצלילים והמנגינות שבקעו מהם.  שלחן לחם הפנים עליו הונחו שנים עשר חלות ומזבח העולה שבחצר המשכן, עליו הקריבו את הקרבנות, פעלו על  חוש הטעם. ארון הברית בקודש הקודשים, שהכיל  את הלוחות וספר התורה, פעל על העל חושי  של האדם, על שכלו ומחשבתו.
מה הביא את בני ישראל להתנדבות הזאת בהתלהבות כה גדולה: "מַרְבִּים הָעָם לְהָבִיא מִדֵּי הָעֲבֹדָה לַמְּלָאכָה אֲשֶׁר צִוָּה ה' לַעֲשֹׂת אֹתָהּ", שאילץ את משה להוציא קול במחנה: "אִישׁ וְאִשָּׁה אַל יַעֲשׂוּ עוֹד מְלָאכָה לִתְרוּמַת הַקֹּדֶשׁ"?
התשובה היא שבני ישראל הבינו שניתנה להם הזדמנות מוחשית לכפר על עוון העגל - האליל המוחשי. יבוא זהב התנופה של המשכן ויכפר על זהב העגל. בכדי שבמשכן לא ייצרו בשגגה כלים שעשויים להזכיר אלילי מצרים, העושים במלאכה נצטוו להקפיד על צורת הכלים "כאשר ציווה ה' את משה כן עשו בני ישראל".  
המשכן  סימל  את שילוב החלק  הגשמי  והחלק הרוחני  בעבודת ה' וביטוי  לראיון: "ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם".
פנינים לפרשת ויקהל
מתוך: 'תורת עם', הרב מנחם הכהן, הוצאת מודן
מפי הגבורה
"ויקהל משה את כל-עדת בני ישראל" (לה, א)- "עדת" מלשון עדי-תכשיט, כל אחד מישראל היה בעיני משה יקר כעדי וכתכשיט, נכנסו דבריו אל לבותיהם ויכול היה לאסוף אותם "על פי דיבורו" (בשם הבעש"ט).
הוכח תוכיח את עצמך
רבי מנחם מנדל מקוצק היה אומר: דברים היוצאים מן הלב נכנסים אל הלב. רק דברים החוזרים ונכנסים אל הלב שיצאו ממנו, היינו, דברי תוכחה ומוסר הפועלים גם על המוכיח עצמו- רק הם יכולים להשפיע.
עבירה גוררת, למצווה נגררים
" ויקהל משה...ויאמר אלהם: אלה הדברים" (לה, א)- בני אדם אינם צריכים דרבון לחטוא. העבירה מושכת אותה אליה והם רצים לקראתה בהתלהבות. לא כן המצווה: כדי שבני אדם יעשו מעשים טובים, צריך לדבר על ליבם, ולגרור אותם אל המצווה. בחטא העגל נאמר (לב, א): "ויקהל העם על אהרן"- מעצמם נקהלו, החטא הוא שהמריץ והריץ אותם. ואילו בתרומת המשכן נאמר: "ויקהל משה" – משה היה צריך להקהיל אותם, לדבר אליהם ולשכנעם: " אלה הדברים אשר צוה ה' לעשות אותם...קחו מאתכם תרומה לה'".
אחדות עם מחלוקת
אומר רבי שמואל מסוכטשוב: יש לשמור על אחדות ישראל גם אם הדרך של זולתך אינה מוצאת חן בעיניך, כגון זה שאמרו חז"ל: עם הארץ (שאינו בקי ולא נזהר בדיני טומאה וטהרה): "לא יאמר אדם אהב את החכמים...אהב את התלמידים ושנא את עמי הארץ, אלה אהב את כולם".
כל ישראל יש להם חלק
"ויקהל משה את-כל-עדת בני ישראל ויאמר אלהם: אלה הדברים אשר צוה ה' לעשות אתם" (לה, א)- אומר רבי דוד משה מטשורטקוב: "את כל עדת ישראל", ולא רק את החשובים והנכבדים. בהבנת מצווה וכוונותיה יש דרגות שונות, אבל ב"אלה הדברים אשר צוה ה' לעשת אותם", בקיום המצווה הכול שווים, ואין מקום למכובדים ול"יהודים יפים".
נשמע ונעשה
"ויאמר אלהם: אלה הדברים אשר צוה ה' לעשות אתם" (לה, א)- רבי קופל רייך מבודפסט היה אומר: יהודים רגילים לשמוע את דרשתו של הרב, ולאחר מכן להעיר הערות ולהתווכח ביניהם האם יפה דרש או לאו, אם צדק בדבריו אם שהדברים אינם נכונים. אך, לעולם לא יעלה על דעתם של יהודים "בעלי בתים" שגם צריך לקיים את דברי המוסר של הרב. לכן נאמר אצל משה רבנו: "ויקהל משה את כל עדת בני ישראל, ויאמר אלהם: אלה הדברים אשר צוה ה' לעשת אותם" - לעשות אותם ולא רק לשמוע.
להקהיל קהילות בשבת
"ויקהל משה את כל עדת בני ישראל" (לה, א)- רבותינו בעלי אגדה אומרים: מתחילת התורה ועד סופה, אין בה פרשה שנאמר בראשה "ויקהל" אלא זאת בלבד. אמר הקב"ה: עשה לך קהילות גדולות ודרוש לפניהן ברבים הלכות שבת, כדי שילמדו ממך לדורות הבאים להקהיל קהילות בכל שבת ושבת וליכנס בבתי מדרשות ללמד ולהורות לישראל דברי תורה, איסור והיתר, כדי שיהא שמי הגדול מתקלס בין בניי (ילקוט שמעוני ויקהל).
עניין שבת אצל המשכן
"ויקהל משה את כל עדת בני ישראל" (לה, א)- אומר רבי מרדכי יוסף ליינר בעל "מי השילוח": נאמרה פרשת שבת אצל מלאכת המשכן, כי שבת היא התוך והבריח התיכון של כל המצוות המחברת ומאחדת את ישראל. כל ישראל שווים זה לזה בשבת, ובבניין המשכן נתחברו כל ישראל איש לרעהו ומבלי שהאחד התנשא על השני. בראשית הקמת המשכן, עשו חכמי הלב את עבודתם כל אחד בנפרד, בלי שיתאמו אותה ביניהם. כאשר ראו לאחר מכן כיצד כל החלקים שעשו מתחברים, וכל הקרשים, האדנים, היריעות והלולאות, תואמים ומדויקים, "מקבילות אחת אל אחת", כאילו נעשו על ידי איש אחד, הבינו שכל מה שעשו לא היה משכלם בלבד, אלא הקב"ה סייע בידם שעשייתם הנפרדת תצטרף לשלמות הבניין "ויהי המשכן אחד" (כו, ו). אז הגיעו גם הם להכרה שלכל אחד מהם קשר לחברו, ועושה הארון אינו יכול להתגאות על מי שעשה את היתדות החצר. הכרה נעלה זו, היא העומדת בסמיכת שבת אצל המשכן.
קבלת שבת
האוהב ישראל מאפטא
פירון 
הרב אברהם יהושע השל ( 1748 – 1825) היה תלמידו של רבי אלימלך מליז'נסק. הרבי מאפטא, בעל ה'אוהב ישראל' הוא האדמו"ר היחיד שקבור בארץ ישראל. כלומר, לא בדיוק... האדמו"ר נקבר בסמוך לקברו של רבי ישראל בעל שם, ואוהל מיוחד מציין את קברו. אלא, שמסורת חסידית מספרת שהמלאכים נשאו את גופתו והטמינו אותה בבית הקברות בטבריה. אבן סמלית מוצבת בבית הקברות עד עצם היום הזה. 
וכך אמר האוהב ישראל: "חייב אדם מישראל לראות את עצמו כאילו הוא עומד בהר סיני לקבל את התורה. כי אדם יש לו עבר ועתיד, לא כן הקדוש ברוך הוא: בכל יום הוא נותן את התורה מחדש"!
דברים אלה של האדמו"ר מאפטא מהווים נדבך לפירושו לפסוק הפותח של פרשת ויקהל: 
"וַיַּקְהֵל מֹשֶׁה אֶת כָּל עֲדַת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וַיֹּאמֶר אֲלֵהֶם אֵלֶּה הַדְּבָרִים אֲשֶׁר צִוָּה ה' לַעֲשֹׂת אֹתָם:  שֵׁשֶׁת יָמִים תֵּעָשֶׂה מְלָאכָה וּבַיּוֹם הַשְּׁבִיעִי יִהְיֶה לָכֶם קֹדֶשׁ שַׁבַּת שַׁבָּתוֹן לַה' כָּל הָעֹשֶׂה בוֹ מְלָאכָה יוּמָת:  לֹא תְבַעֲרוּ אֵשׁ בְּכֹל מֹשְׁבֹתֵיכֶם בְּיוֹם הַשַּׁבָּת" (ל"ה, א'-ג').
"בפסוק 'ויקהל משה את כל עדת בני ישראל ויאמר אליהם אלה הדברים אשר צוה כו' ששת ימים תעשה וכו' וביום השביעי שבת'. ודקדקו המפרשים על תיבת עדת שהוא מיותר (כלומר שאם נשמיט תיבת 'עדת' לא ישתנה כלום בפשט הפסוקים ולכן יש להבין מה באה להוסיף). ועוד, למה הזהיר אותם כאן, וכבר נאמר בפרשת יתרו בעשרת הדברותנ(כלומר, על מה ולמה חזרה התורה שנית על ציווי השבת, הרי לא מכבר נצטווינו על כך בעשרת הדברות). ונראה על פי מה שאמרו חז"ל (שבת פ"ח א') בשעה שהקדימו ישראל נעשה לנשמע נתן הקדוש ברוך הוא שני כתרים בראש כל אחד וכשחטאו בעגל הוריד את עדים מעליהם, היינו שני הכתרים הנ"ל (הרב מאפטא מפרש את המילה 'עדה' שלא כפשוטו. לא מדובר בעדת ישראל אלא 'עדה' מלשון תכשיט, 'עדיים'. ולכן בעקבות חטא העגל הוריד ה' את שני הכתרים, אחד כנגד זכור ואחד כנגד שמור, להם זכו בשעת מתן תורה) ונתן אותם ליד משה שיחזיר להם בכל שבת לפי שאז שורה קדושתו עליהם, ולכן כתב האר"י ז"ל בתפילת שבת אצל ישמח משה במתנת חלקו שזה קאי על הכתרים הנ"ל שנותן משה לבני ישראל בכל שבת וזה הוא קדושת שבת שמשיג כל אחד מישראל שכל אחד מקבל את הכתרים כפי בחינת קדושתו(כלומר שבכל שבת, משה מעניק לנו מחדש את הכתרים. אנו לא למדנו לחבר שמיים וארץ, לחיות על פי הקול האלוקי ולכן, בהתקדש השבת מעניק לנו משה את הכתרים מחדש).

וזהו שאמר ויקהל משה את כל עדת בני ישראל , הקהיל ואוסף לעצמו את כל עדיים של בני ישראל כדי שלא יהנו מהם הקליפות ח"ו. ויאמר אליהם זה הדבר אשר ציווה ד' לעשות ששת ימים כו' ר"ל ציוה לכם שתעשו התיקון הזה להזהר בשמירת שבת קודש כדי שתוכלו לקבל את הכתרים האלה ביום השבת כי שבת הוא תיקון גדול להחוטאים. ועל ידי זה אחזיר לכם את הכתרים ביום השבת קודש ביתר שאת לכל אחד כפי בחינת קדושתו".
בכל שבת מחדש, אנו מחדשים את ברית סיני, ומקבלים מחדש את הדברות, שמור וזכור. לא רק מכח שבת מצרים ושבת בראשית אנו מקיימים את השבת כי אם מכח מה שמשה מעניק לנו בכל שבת מחדש את כתר השבת, מכוח מעשינו  במהלך ימות השבוע. 
תיקון הכשרות הממלכתית / הרב עידו פכטר
בפעם הקודמת הסברנו מדוע מערך כשרות פרטי הוא האפשרות הפחות מוצלחת במציאות של ימינו, ויש לתמוך בכשרות ממלכתית. ואולם, זו צריכה לעבור שינויים רבים על מנת שהיא תוכל לפעול כראוי. לביאור עניין זה יוקדשו דברינו הבאים.
ראש לכל, יש לבטל את האוטונומיה של רבני הערים בתחום הכשרות. לא יעלה על הדעת שבערים שונות יתקיימו קריטריונים שונים למתן כשרות. דרישות הכשרות צריכות להיות אחידות בכל הארץ. בהתאם לכך, גם המשגיחים צריכים לעבוד תחת קריטריונים והסדרי עבודה קבועים וברורים כלל-ארציים. על המשגיחים יחולו קריטריונים מחמירים השייכים לכלל עובדי הציבור: מדרגות שכר קבועות, פיקוח חיצוני, קוד אתי וכו'. לא יעלה על הדעת שהמשגיחים יעשו ככל העולה על רוחם, ושחלקם לא יגיע כלל לעסק שעליו הוא אמור להשגיח. 
יתירה מכך, היות שבסופו של דבר הכשרות מבוססת על אמון ואיננה תלויה אך ורק בהשגחה, חשוב להטמיע בקרב בעלי העסקים את חשיבות הדאגה לכשרות המקום. אם כל בעל עסק שמבקש כשרות, יידרש לעבור הדרכה קצרה בנושא כשרות המזון (בימינו אפשר לעשות זאת באינטרנט באופן פשוט ביותר), הרי שהדבר גם ימנע טעויות הנגרמות מחוסר ידע, גם יעזור לבעל המקום לפקח על עבודת המשגיח וגם ישתף אותו בתהליך ההשגחה. 
נקודה נוספת נוגעת לזהות העובדים העוסקים בתחום. לא יעלה על הדעת שנותן הכשרות לא יסמוך על הכשרות שהוא עצמו מספק. לכן, בדיוק שכמו במערך הציבורי, הממונה על תחום מסוים איננו יכול להיות בעל עסקים פרטיים הנוגעים באותו תחום, כן יש לקבוע שכל מי שקשור בדרך כזו או אחרת לכשרות פרטית, פסול מלשמש בעל תפקיד במערך הכשרות הציבורי. כיום, ניתן למצוא משגיחים או שוחטים מטעם הרבנות, אשר בה בעת משמשים משגיחים או שוחטים מטעם כשרויות פרטיות, ומקבלים שכר כפול. דבר זה לא יעלה על הדעת. אדם העובד בשירות הציבור צריך להיות מוקדש אך ורק למלאכתו שלו, והוא איננו יכול לנצל את תפקידו כדי להרוויח כספים מהצד. 
נקודה אחרונה מופנית אל הציבור המעוניין בכשרות. גם לאחר שכלול ותיקון מערך הכשרות הציבורי, לא ניתן למנוע את הקמתן של כשרויות פרטיות. מבחינת האדם הפרטי אולי מדובר בדבר מבורך, ואולם, יש לדעת שמבחינה לאומית-ציבורית, הדבר זורע הרס במערך הכשרות. מציאות זו מכבידה מאד על בעלי עסקים הנדרשים לרכוש כשרויות מסוגים שונים, כדי לספק פלח רחב יותר של אוכלוסיה, וגם על השכבות החלשות שנאלצות לשלם סכומים גבוהים כדי לרכוש מוצר תחת אותה השגחה פרטית. בנוסף לכך, הדבר פותח פתח ללחצים ולשחיתויות שונות במסגרת מאבקי השליטה על הכשרות במקומות שונים. אם כלל הציבור היה מתאגד סביב כשרות אחת בלבד, ובמקום לברוח להשגחות פרטיות היה מקפיד ופועל כדי לשמור על רמה גבוהה בהשגחה הקיימת, כל עם ישראל היה מרוויח מכשרות מוקפדת בהרבה יותר.   
אבל בשביל זה צריך לשנות גישה: במקום לדאוג לעולם הבא הפרטי של כל אחד, עלינו לחשוב בצורה ממלכתית. צריכה משותפת ומאסיבית של ההשגחה הממלכתית לבדה, תתרום להעלאת רמתה, ואף גורם בעקיפין לכך שליותר בעלי עסקים יהיה אינטרס להשקיע בכשרות, עקב הקטנת העליות (ביחס לכשרות פרטית). 
סוף דבר: כשרות ממלכתית זה דבר מבורך. ואולם, מצער מאד לומר, שכפי שהמערכת מתפקדת כיום, קיים ספק גדול אם כל מה שאנו מכניסים לפינו הוא כשר. סיפורים על טבחים ובעלי עסקים שעוברים על איסורי כשרות חמורים ביותר קיימים בלי סוף, ואצל כל הכשרויות – מרבנות ועד בד"ץ. ראוי היה אפוא שתחום זה יעבור מהפכה שלמה מהמסד ועד הטפחות בהובלת מועצת הרבנות הראשית, לאור כמה מהשיקולים שהעלנו ברשימות האחרונות. ובינתיים, אין לנו ברירה אלא להודות שההשגחה הטובה ביותר היא ההיכרות עם בעל המקום. הוראת חז"ל, לפיה "עד אחד נאמן באיסורין", מתגלה ככלל הבטוח ביותר לשמירה על כשרות האוכל, מאז ועד היום. 
על המלאכה כמצווה מן התורה
פילבר
 
על האדם האידיאלי אמרו חז"ל (ברכות יז א): "אשרי מי שגדל בתורה ועמלו בתורה ועושה נחת רוח ליוצרו וגדל בשם טוב ונפטר בשם טוב מן העולם". אבל יחד עם זאת אמרו חז"ל (קה"ר ז מט): "בנוהג שבעולם אלף בני אדם נכנסין למקרא, יוצאים מהן מאה למשנה, יוצאין מהן עשרה לתלמוד, יוצא מהן אחד להוראה, ההוא דכתיב: 'אדם אחד מאלף מצאתי'". ונשאלת השאלה מה דינם של תשע מאות תשעים ותשע הנכנסים שלא הגיעו למטרה הסופית, האם כל אחד ואחד מהם במקומו הוא במצב נחות, שנכשל בדרכו ובדלית ברירה עליו להסתפק לחיות במציאות של בדיעבד. או שעלינו לראות את החיים הישראלים מיוסדים לכתחילה בכמה מסלולים, שכל אחד מהם רצוי לפני מי שאמר והיה העולם, בבחינת "אחד המרבה ואחד הממעיט ובלבד שיכווין לבו לשמים" (ברכות ה ב). 
כשאנו מתבוננים בדברי התורה וכמו שפירשו אותם חז"ל אנו רואים שהתורה הציבה את המלאכה לא כדבר של בדיעבד אלא כמשימה של לכתחילה, כמו המאמר (מכילתא דרשב"י יתרו יט): "כשם שנצטוו ישראל על מצות עשה של שבת כך נצטוו על המלאכה". או דברי המשנה (אבות פ"א מ"י): "אהוב את המלאכה"  שעליה אמרו ב"אבות דרבי נתן (פרק יא): "מלמד שיהא אדם אוהב את מלאכה ואל יהיה שונא את המלאכה. כשם שהתורה ניתנה בברית כך המלאכה ניתנה בברית שנאמר: 'ששת ימים תעבוד ועשית כל מלאכתך ויום השביעי שבת לה' אלקיך'". וכך פירשו בילקוט שמעוני (תתקפט) את הכתוב בקהלת (ט ט): "ראה חיים עם האשה אשר אהבת כל ימי חיי הבלך" והביאו שם בשם 'עדה קדושה': "קנה לך אומנות עם דברי תורה, מה הטעם? 'ראה חיים' - זו תורה, 'עם אשה' - זו אומנות". ושאלו שם בילקוט: "למה קורין אותה עדה קדושה? שהיו משלשין את היום: שליש לתורה, שליש לתפילה, שליש למלאכה. ויש אומרים: על שהיו יגעים בתורה בימות החורף ובמלאכה בימות הקיץ". כך או כך לומדים אנו שקדושתה של העדה היא לא בלימוד התורה בלבד אלא בשילוב לימוד התורה ועבודת ה' שלהם עם המלאכה.
 
במסכת ברכות (לה ב) נחלקו רבי ישמעאל ורבי שמעון בר יוחאי האם צריך להנהיג עם דברי תורה גם מנהג דרך ארץ, ואמרו שם בגמרא בשם אביי: "הרבה עשו כרבי ישמעאל (הסובר שיש להנהיג תורה עם דרך ארץ) ועלתה בידן, כרשב"י ולא עלתה בידן". והקביעה הזו של אביי לפי החתם סופר, לא הייתה רק לדורו אלא היא נכונה לאורך כל ההיסטוריה של העם היהודי, וצריך לומר שמחלוקתם היא רק לגבי הדרך של הרבים, וגם אם דרכו של רשב"י לדעת החולקים אינה דרך רבים, הרי הכל מסכימים שדרכו של רשב"י הוא דרכם של יחידים. כמו שכתב החת"ס (בספרו תורת משה [דברים פר' וילך] עמ' סו א): שפרשה ראשונה של קריאת שמע נאמרה בלשון יחיד, ושם לא נכתב "ואספת דגנך" מפני שהיא נאמרה ליחידי סגולה. ואילו פרשה שניה שנאמרה בלשון רבים, שהיא מופנית לכלל הציבור שם נכתב "ואספת דגנך" הנהג בהם מנהג דרך ארץ, ומוסיף החת"ס: "עדיין לא זכינו מעולם שיהיה ציבור כולו מחמדים כרשב"י, 'והרבה עשו כרשב"י' דייקא, ולא עלתה בידן". גם לגבי השאלה מדוע הרבים שעשו כרשב"י לא עלתה בידן? מסביר זאת רבי צדוק הכהן מלובלין (צדקת הצדיק אות רכד): מפני "שאין זה רצון השם יתברך", ומוסיף שם וכותב: כי "בעולם הזה הקב"ה רוצה בישוב העולם, ולא תהו בראה".
 
גם הטענה כאילו הצורך של האדם במלאכה הוא עונש לאדם כתוצאה מחטא אדם הראשון שבגללו קולל: "בזעת אפך תאכל לחם", גם היא אינה נכונה, שהרי ב"אבות דרבי נתן" (פרק יא) מובא ההיפך מזה: "רבי שמעון בן אלעזר אומר: אף אדם הראשון לא טעם כלום עד שעשה מלאכה, שנאמר: 'ויניחהו בגן עדן לעבדה ולשמרה' ואח"כ 'מכל עץ הגן אכול תאכל'." מכאן שהצורך של האדם למלאכה הוא כבר מאז בריאת האדם עוד קודם החטא. רבים הם מאמרי חז"ל שמהם אנו למדים שאין הקב"ה רוצה לראות את החברה היהודית כחברה פושטת יד מקבצת נדבות החיה על חשבון אחרים, אלא כדברי הכתוב (תהלים קכח ב): "יגיע כפיך כי תאכל אשריך וטוב לך" וכפירוש חז"ל (אבות פ"ד מ"א): "אשריך בעולם הזה וטוב לך לעולם הבא". אמנם הרמב"ם בהל' תלמוד תורה (פ"ג ה"י) דורש דרישה זו אף מחברת הלומדים והמלמדים, שגם הם צריכים לעסוק במלאכה, אבל גם לפי ה"כסף משנה" שמציין שראינו כל חכמי ישראל קודם הרמב"ם ואחריו נוהגים ליטול שכרם מן הציבור, ולדעתו גם אם ההלכה כהרמב"ם, הרי החכמים "עשו זאת משום עת לעשות לה' הפרו תורתך, שאילו לא הייתה פרנסת הלומדים והמלמדים מצויה, לא היו יכולים לטרוח בתורה כראוי והייתה התורה משכחת ח"ו, ובהיותה מצויה יוכלו לעסוק ויגדיל תורה ויאדיר". אבל בוודאי שאין דברי ה"כסף משנה" אמורים על חברת הבטלנים, המשוטטים ברחובות העיר או בבתי הכנסת, ומתפרנסים מן הצדקה בשם התורה במקום לעסוק באותו זמן במלאכה.
כניסה ללא רשות / נעמי עיני
הפטרת פרשת "החודש" עניינה הכנת העם למועדים במקדש, וביניהם קרבן המוקרב בראש חודש ניסן:
" כֹּה-אָמַר ה', בָּרִאשׁוֹן בְּאֶחָד לַחֹדֶשׁ, תִּקַּח פַּר-בֶּן-בָּקָר תָּמִים; וְחִטֵּאתָ אֶת-הַמִּקְדָּשׁ..." (יחזקאל, מ"ה, י"ח).
כה יפה היא השפה העברית המאפשרת שימוש בביטוי "וְחִטֵּאתָ"- הדומה לחטא -  במשמעות הפוכה של יצירת טהרה... 
בהמשך ההפטרה, מובא פסוק סתום ומעורר תמיהה: " וְכֵן תַּעֲשֶׂה בְּשִׁבְעָה בַחֹדֶשׁ, מֵאִישׁ שֹׁגֶה וּמִפֶּתִי; וְכִפַּרְתֶּם, אֶת-הַבָּיִת" (שם, פס'  כ').
מפרש המצודת דוד במקום: " רצה לומר, הקרבנות הללו יבואו להסיר העוון מאיש שוגה ומפתי... ממי שנכנס במקדש במקום שאין לו רשות ליכנס ועשה זאת בשגגה או בסכלות הדעת".
רעיון שהתעורר בי בעת קריאת פסוק זה ופרשנותו, נוגע לגבולות ולשמירה על מרחב של קדושה.
להיכנס בלי רשות
כניסה למקום ללא רשות, יש בה, לתפישתי, חוסר הבנה של גבולות וטשטוש ההבדל בין קודש לחול. 
במסגרת עבודתי כפסיכולוגית, אני חוקרת לעיתים את תרבות הכניסה לחדרים הנהוגה בבית ומבקשת להבין באמצעותה מהו המסר שמעבירה דלת סגורה לבני המשפחה וכיצד נתפשים שם ערכים כמו פרטיות, אינדבידואליזם, חשיפה, שיתוף וצניעות.  בהקשר זה אשאל האם המתבגר/ת נועל/ת את חדרו/ה, האם חדר השינה של ההורים (והמיטה שלהם) הנו "שטח סגור/ קדוש" בפני הילדים, מהי מדיניות חדר האמבטיה, הארונות והחפצים האישיים, דלת הכניסה לבית וכד'.    
למשפחות בהן הכל של כולם וכל הזמן ונעדרת בהן פרטיות, אציע תכנית התערבות שמטרתה הגדרה ויצירה של גבולות – "אזורי קדושה" וגם היררכיה, בהם יוכל להתקיים מרחב אישי ו/או זוגי. במשפחות בהן הכל  אסור וממודר, יש מקום להבניית אזורי שיתוף, מעבר ומפגש.
אך לא רק למרחב פיסי נדרשת רשות כניסה. גם כניסה אל חייהם ונפשם של אחרים, צריכה רשות וצניעות. רכילות, לשון הרע, מציצנות, הלבנת פנים, התערבות ביחסים שבינו לבינה, לקיחת בעלות ו/או שיפוט מחמיר ומאשים והסקת מסקנות נמהרת לגבי הילדים, בני הזוג, ההורים וכל אדם, כל אלה מהווים לתפישתי כניסה גסה אל מרחב פרטי. חילול הקודש.
*** 
כולנו שוגים בכניסה למקדש. התורה מתריעה על כך, מלמדת אותנו דיני טומאה וטהרה ומתנה את יציאתנו לחירות, בהבנת משמעותם של גבולות ובחובת החיטוי והכפרה.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

חשש ממינוי פוליטי 
נהוראי

בפרשיות ויקהל פקודי המתארות את בניית המשכן, יש חזרה על הנאמר בפרשיות תרומה תצוה. כידוע, אין התורה חוזרת על פסוקים לחינם, ובודאי שלא בפסוקים כה רבים. ננסה לבחון את אחת מהסיבות  לכפילות בפרשיות אלו. 

בתיאור בפרק העשייה משה מזכיר את אחד מאדריכלי המשכן: ' וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל ראו קָרָא ה' בְּשֵׁם בְּצַלְאֵל בֶּן אוּרִי בֶן חוּר לְמַטֵּה יְהוּדָה'. משה  מקפיד להדגיש את אופן בחירתו של בצלאל שהיתה על פי ה'. הסיבה לכך מצויה במדרש:
 'כשירד משה אמר להם לישראל כך אמר הקב"ה לעשות לו משכן קרשים מזבח ושולחן אמרו לו: ומי יעשה כל זאת? אמר להם בצלאל . התחילו ישראל מרננים על משה ואמרו: לא אמר ה' למשה לעשות את המשכן על ידי בצלאל אלא משה מעצמו ממנה אותו שהוא קרובו ... אמר להם משה לא אני עשיתי כלום מדעתי אלא ה'...'

לקראת המינויים  החדשים  קיימת אוירה של חוסר נוחות, וישנם לחשושים ורינונים. כולם בקשו להיות שותפים לבניית המשכן. יש להניח שרבים מהעם ראו עצמם מועמדים מתאימים לתפקידים בכירים הקשורים לתכנון ולעשייה. משה, המנהל הראשי של הפרויקט, ביקש לנקוט אמצעי זהירות. הוא ידע שיהיו מי שיחשדו שהבחירה בבצלאל היא מינוי פוליטי. לכן משה ראה חובה מוסרית  לחשוף בפני  העם אינפורמציה אודות האדם, שאמור להיות אחראי על הקמת המשכן בפועל. עומד משה ומכריז בהתרגשות  -  "ראו קרא ה'", פניה ישירה וגלויה של משה אל העם, לא אני בחרתי בבצלאל, אלא ה' בכבודו ובעצמו. 
ניתן לדייק רעיון זה מתוך פרשנותו של רש"י על פסוק זה. רש"י מוסיף הערה קצרה לפסוק: "חור - בנה של מרים היה". מה ראה רש"י לספר לנו על הקשר המשפחתי שבין משה לחור דוקא בפסוק זה? 

נראה, שרש"י מבקש להדגיש כאן את קרבתו המשפחתית של משה לבצלאל כדי  להקדים תרופה למכה. על אף קרבתו המשפחתית של משה לבצלאל זה האחרון נבחר, כי כך ציווה ה'. משה מודיע לעם, שבחירתו של בצלאל היא לא בחירה פוליטית בעלת נגיעה אישית,  "ראו קרא ה'" – בצלאל נבחר על ידי הקב"ה. 

אמנם היו סיבות אמיתיות שהיו יכולים להזים את החשדות, למשל, חז"ל קובעים (סנהדרין סט ע"ב) שבצלאל היה בן שלוש עשרה. מי היה מעיז למנות 'מינוי פוליטי' נער צעיר אם הוא אינו מוכשר. ללמדנו, שהעם הכיר בכשרונו המופלא, העם הכיר במסירות שהיתה לחור סבו של בצלאל  בשעה שעמד והוכיחן על חטא העגל (שמות רבא מח).  בצלאל מושרש במסירות,  בחור צעיר אבל מחונן וכשרוני. ובכל זאת משה רואה חובה מוסרית לדווח לעם  שהקב"ה הוא שבחר בבצלאל. 
כל איש צבור חייב לבחור בקפידה מועמד מתאים. אנו יודעים שבמערכת פוליטית הבחירה בבעלי תפקידים נעשית לא אחת גם מתוך שיקולים 'זרים', ולרוב ניתן היה לבחור במועמד ראוי יותר.  ניתן ללמוד מבחירתו של בצלאל שתי נקודות משמעותיות. יש לחתור לבחירה במועמד המתאים ביותר. וכמו כן יש להקפיד על שקיפות מלאה בפני העם ובמיוחד שלמראית עין קיימת בעיה. לא נכון למנוע מינוי מתאים מפאת חשדות. משה הוא מנהיג שנבחר על ידי הקב"ה ולא בבחירות ישירות של העם. אף על פי כן, משה אינו מתעלם מחשדות שעלולות לצוף בשעה שהעם ידע מי הוא הנבחר מטעמו להיות מנהל פרויקט בנין המשכן. משה אינו חייב לדווח ובכל זאת הוא חותר לתת דין וחשבון מלא. משקלו הסגולי של הגיבוי הציבורי חשוב ומשמעותי בהחלטות מסוג זה. 

על החיים ועל סף המוות

הרב ד"ר משה רט

חוויות סף מוות הוא תחום שזכה למחקרים נרחבים בעשרות השנים האחרונות. בין החוקרים הבולטים בתחום נמצאים ד"ר סאם פרניה, ג'פרי לונג, ופים ואן לומל, שחקרו אלפי מקרים כאלה. השאלה הגדולה היא האם אותן חוויות מתארות מציאות ריאלית, המוכיחה את קיומה של התודעה במנותק מהגוף, או שמדובר בהזיות שמפיק המוח ותו לא. למרות שכל ספקן חובב עם השכלת-גוגל יטען בבטחה שאלו הזיות בלבד, דעתם של החוקרים הפוכה לגמרי: רובם ככולם של אלה שעסקו בנושא בעצמם, ולא רק קראו מאמרים, משוכנעים שהחוויות מעידות על הישארות הנפש לאחר המוות. לפי ד"ר לונג, כמות הראיות פשוט גדולה מכדי לטעון אחרת: אנשים שתיארו אירועים שלא יכלו לדעת אחרת, עיוורים מלידה שהחלו לראות, אנשים שהיו שרויים בהרדמה מלאה ללא כל פעילות מוחית הכרתית, ילדים קטנים ללא מושגים קודמים על העולם הבא, וכן הלאה. ראיונות נרחבים עם חוקרים אלה ניתן למצוא באתר Skeptiko.

בכל אופן, הנקודה שרציתי להתייחס אליה היא היחס הכללי לטענות "הזיה". אין ספק שאלה שחוו את החוויות משוכנעים בריאליות שלהן, שכנוע שנשאר בתוקף גם עשרות שנים אחר כך, ובמקרים רבים משפיע עמוקות על חייו של האדם. כל מי שטוען שמדובר בהזיה, חייב לענות על שאלה פשוטה אחת: אם לדבריך חוויה שנתפסת כאמיתית עשויה להיות הזיה – מניין לך שהמציאות שאתה חווה ברגע זה ממש אינה הזיה? הרי כשם שהם טועים, לדבריך, כך יתכן שגם אתה טועה. ואם תאמר, שאת המציאות שאתה חווה חווים יחד איתך כל שאר האנשים, ועליהם אתה סומך – נשאל אותך, ומניין לך שאותם אנשים עצמם אינם חלק מההזיה? 
ברגע שמטילים ספק בריאליות של מה שנחווה כאמיתי, שומטים את הקרקע מתחת כל אפשרות להכיר בקיומה של מציאות אמיתית. הכל עשוי להיות הזיה. מכיוון שאיננו חיים כך בפועל, הרי שהמסקנה המתבקשת היא זו ההפוכה: מה שנחווה כאמיתי, הרי הוא בחזקת אמיתי, עד שיוכח אחרת. יש חוויות, כמו חלומות או הזיות שכרות, שנראות אמיתיות בשעתן, אבל לאחר מכן האדם מזהה אותן כדמיונות. אולם אם יש חוויות שהאדם ממשיך לתפוס כאמיתיות גם זמן רב אחריהן, הרי שהבחירה הרציונלית היא להתייחס אליהן כאל אמיתיות עד שיוכח אחרת.


סל‭ ‬הבריאות ‬זוכה‭ ‬גם‭ ‬לכינוי‭ ‬הנפוץ‭ ‬אך‭ ‬השגוי‭, ‬ סל‭ ‬התרופות‭) ‬הוא‭ ‬רשימת‭ ‬השירותים‭ ‬והתרופות‭ ‬הניתנים‭ ‬לתושבי‭ ‬ישראל‭ ‬על‭ ‬ידי‭ ‬קופות‭ ‬החולים‭, ‬במימון‭ ‬המדינה‭, ‬בהתאם‭ ‬לחוק‭ ‬ביטוח‭ ‬בריאות‭ ‬ממלכתי‭. ‬הרשימה‭ ‬המפורטת‭ ‬של‭ ‬תכולת‭ ‬סל‭ ‬שירותי‭ ‬הבריאות‭ ‬מופיעה‭ ‬בתוספת‭ ‬לחוק‭. ‬כיצד‭ ‬מתייחסת‭ ‬ההלכה‭ ‬לסל‭ ‬זה‭?‬

פרשת‭ ‬פְקוּדֵי‭ ‬חותמת‭ ‬את‭ ‬ספר‭ ‬שמות‭, ‬ולמעשה‭ ‬מסכמת‭ ‬את‭ ‬תהליך‭ ‬הקמת‭ ‬המשכן‭. ‬פרשת‭ ‬השבוע‭ ‬נפתחת‭ ‬במלים‭: "‬אֵלֶּה‭ ‬פְקוּדֵי‭ ‬הַמִּשְׁכָּן‭... ‬אֲשֶׁר‭ ‬פֻּקַּד‭ ‬עַל‭ ‬פִּי‭ ‬מֹשֶׁה‭" (‬שמות‭ ‬ל‭"‬ח‭ ‬פס‭' ‬כ‭"‬א‭). ‬הפעם‭ ‬אנו‭ ‬קוראים‭ ‬על‭ ‬פרוט‭ ‬החומרים‭ ‬מהם‭ ‬נעשה‭ ‬המשכן‭, ‬פירוט‭ ‬מדויק‭ ‬מאוד‭. ‬ושוב‭, ‬נאמר‭ ‬שמקור‭ ‬כל‭ ‬החומרים‭ ‬הם‭ ‬מהעם‭ ‬כולו‭, ‬באופן‭ ‬שווה‭ "‬בֶּקַע‭ ‬לַגֻּלְגֹּלֶת‭ ‬מַחֲצִית‭ ‬הַשֶּׁקֶל‭ ‬בְּשֶׁקֶל‭ ‬הַקֹּדֶשׁ‭ ‬לְכֹל‭ ‬הָעֹבֵר‭ ‬עַל‭ ‬הַפְּקֻדִים‭ ‬מִבֶּן‭ ‬עֶשְׂרִים‭ ‬שָׁנָה‭ ‬וָמַעְלָה‭ ‬לְשֵׁשׁ‭ ‬מֵאוֹת‭ ‬אֶלֶף‭... " (‬שם‭, ‬כ‭"‬ו‭).‬
מדוע‭ ‬מספר‭ ‬לנו‭ ‬הכתוב‭ ‬בפירוט‭ ‬כזה‭? ‬אפשרות‭ ‬הבנה‭ ‬אחת‭ ‬רואה‭ ‬בכך‭ ‬מענה‭ ‬לחשדות‭ ‬של‭ ‬בני‭ ‬ישראל‭. ‬משה‭ ‬במסרו‭ ‬דין‭ ‬וחשבון‭ ‬מסיר‭ ‬את‭ ‬לזות‭ ‬השפתיים‭, ‬מפסוקים‭ ‬אלה‭ ‬וממקורות‭ ‬נוספים‭ ‬לימדונו‭ ‬חז‭"‬ל‭ ‬כללי‭ ‬יסוד‭ ‬במנהל‭ ‬תקין‭. ‬
אפשרות‭ ‬הבנה‭ ‬אחרת‭ ‬מדגישה‭ ‬את‭ ‬גדולתו‭ ‬של‭ ‬משה.  משה‭ ‬בענוותנותו‭ ‬מלמד‭ ‬שהממונה‭ ‬על‭ ‬נכסי‭ ‬הציבור‭ ‬צריך‭ ‬לתת‭ ‬דין‭ ‬וחשבון‭ ‬על‭ ‬מעשיו‭ ‬בנכסים‭ ‬שנמסרו‭ ‬לידו‭, ‬כדי‭ ‬להפיס‭ ‬את‭ ‬דעת‭ ‬המליזים‭, ‬ושלא‭ ‬יחשבו‭ ‬שכל‭ ‬מה‭ ‬שיש‭ ‬לו‭ ‬משל‭ ‬הציבור‭ ‬הוא‭. ‬בהתאם‭ ‬לכך‭ ‬הכריע‭ ‬ונימק‭ ‬הרמ‭"‬א‭ ‬הלכה‭ ‬למעשה‭: ‬אם‭ ‬משה‭, ‬שאין‭ ‬נאמן‭ ‬ממנו‭, ‬כך‭, ‬הרי‭ ‬גם‭ "‬גבאי‭ ‬צדקה‭ ‬הכשרים‭" - "‬כדי‭ ‬שיהיו‭ ‬נקיים‭ ‬מד‭' ‬ומישראל‭, ‬טוב‭ ‬להם‭ ‬ליתן‭ ‬חשבון‭"(‬יו‭"‬ד‭ ‬שם‭ ‬סעי‭'‬ב‭'). ‬
בכל‭ ‬המתכות‭ ‬‮–‬‭ ‬זהב‭, ‬כסף‭ ‬ונחושת‭ ‬‮–‬‭ ‬נמסר‭ ‬פירוט‭ ‬מדויק‭ ‬של‭ ‬הכמויות‭, ‬ומצוין‭ ‬במפורש‭ ‬אופן‭ ‬ניצולם‭ ‬לצורכי‭ ‬המשכן‭, ‬לעומת‭ ‬זאת‭ ‬ביתר‭ ‬התרומות‭ ‬‮–‬‭ ‬בדים‭, ‬עורות‭, ‬שמן‭, ‬בשמים‭ ‬ואבנים‭ (‬שמות‭, ‬כ‭"‬ה‭ ‬ד‭'-‬ז‭' ‬ל‭"‬ה‭ ‬ו‭'-‬ט‭') ‬‮–‬‭ ‬אמנם‭ ‬מפורט‭ ‬מה‭ ‬עשו‭ ‬בהם‭ ‬אך‭ ‬לא‭ ‬מצוין‭ ‬במדויק‭ ‬כמה‭ ‬התקבל‭. ‬הרב‭ ‬נריה‭ ‬גוטל‭ ‬ביאר‭, ‬נראה‭ ‬אפוא‭ ‬שכל‭ ‬המניין‭ ‬לא‭ ‬הייתה‭ ‬מטרתו‭ ‬כלל‭ ‬ועיקר‭ ‬לדווח‭ ‬על‭ ‬סך‭ ‬התרומות‭ ‬שהתקבל‭, ‬אלא‭ ‬על‭ ‬השימוש‭ ‬שנעשה‭ ‬בהן‭. ‬שהרי‭ ‬הכתוב‭ ‬עצמו‭ ‬העיד‭ ‬מפורשות‭ ‬שהיו‭ ‬עודפים‭ ‬בתרומות‭ ‬‮–‬‭ "‬והותר‭" - ‬והיכן‭ ‬נמסר‭ ‬דין‭ ‬וחשבון‭ ‬על‭ ‬אותם‭ ‬עודפים‭? ‬והלוא‭ ‬הכול‭ ‬כה‭ ‬מדויק‭, ‬אם‭ ‬כן‭ ‬היכן‭ ‬היתרה‭ ‬אם‭ ‬החשבון‭ ‬כה‭ ‬מדויק‭ ‬‮–‬‭ ‬היכן‭ ‬העודף‭? ‬אין‭ ‬זאת‭ ‬אלא‭ ‬שהדין‭ ‬וחשבון‭ ‬לא‭ ‬ניתן‭ ‬על‭ ‬הכמויות‭ ‬שהתקבלו‭ ‬אלא‭ ‬על‭ ‬השימוש‭ ‬שנעשה‭ ‬בהן‭. (‬דף‭ ‬שבועי‭ ‬אוניברסיטת‭ ‬בר‭ ‬אילן‭, ‬מספר‭ ‬540‭, ‬על‭ ‬חלקיות‭ ‬הדו‭"‬ח‭ ‬שמסר‭ ‬משה‭).‬
התרופות‭ ‬מסווגות‭ ‬למספר‭ ‬תחומים‭ : ‬תרופות‭ ‬מצילות‭ ‬חיים‭, ‬תרופות‭ ‬מאריכות‭ ‬חיים‭, ‬המסוגלות‭ ‬להאריך‭ ‬את‭ ‬חיי‭ ‬החולה‭ ‬אך‭ ‬אין‭ ‬בכוחן‭ ‬להשיבו‭ ‬למצב‭ ‬של‭ ‬חיים‭ ‬נורמליים‭. ‬תרופות‭ ‬המשפרות‭ ‬את‭ ‬איכות‭ ‬החיים‭ ‬ומקלות‭ ‬על‭ ‬חולים‭ ‬את‭ ‬ההתמודדות‭ ‬עם‭ ‬הצער‭ ‬הנגרם‭ ‬כתוצאה‭ ‬מהמחלה‭ ‬או‭ ‬כתוצאה‭ ‬מטיפול‭ ‬רפואי‭ ‬מסוים‭. ‬ורפואה‭ ‬מונעת‭ ‬‮–‬‭ ‬טיפול‭ ‬למניעת‭ ‬מצב‭ ‬מחלה‭ ‬בעתיד‭.‬
חלק‭ ‬מהדיון‭ ‬בסל‭ ‬התרופות‭ ‬הוא‭ ‬ההתלבטות‭ ‬האם‭ ‬להעדיף‭ ‬תרופה‭ ‬מסוימת‭ ‬שתציל‭ ‬את‭ ‬חייהם‭ ‬של‭ ‬מעטים‭ ‬או‭ ‬תרופה‭ ‬אחרת‭ ‬שתציל‭ ‬רבים‭, ‬האם‭ ‬מיישמים‭ ‬בעניין‭ ‬זה‭ ‬את‭ ‬הכלל‭ "‬אין‭ ‬דוחים‭ ‬נפש‭ ‬מפני‭ ‬נפש‭" (‬סנהדרין‭ ‬ע‭"‬ב‭ ‬ע‭"‬ב‭), ‬או‭ ‬שמא‭ ‬דם‭ ‬הרבים‭ '‬אדום‭' ‬יותר‭?‬
החזון‭ ‬אי‭"‬ש‭ ‬חוקר‭ ‬בדין‭ ‬הטיית‭ ‬חץ‭ ‬שנורה‭ ‬לעבר‭ ‬רבים‭, ‬כך‭ ‬שייפגע‭ ‬ביחיד‭ ‬והרבים‭ ‬יינצלו‭. ‬הוא‭ ‬נוטה‭ ‬לומר‭ ‬שאין‭ ‬במעשה‭ ‬זה‭ ‬משום‭ ‬הריגה‭, ‬כיוון‭ ‬שאופי‭ ‬הפעולה‭ ‬הוא‭ ‬פעולת‭ ‬הצלה‭ ‬ולא‭ ‬פעולת‭ ‬הרג‭ (‬סנהדרין‭ ‬סימן‭ ‬כ‭"‬ה‭, ‬וכן‭ ‬יורה‭ ‬דעה‭ ‬סימן‭ ‬ס‭"‬ט‭). ‬
המקרה‭ ‬שלנו‭ ‬הוא‭ ‬אפילו‭ ‬פחות‭ ‬חמור‭ ‬משל‭ ‬החזון‭ ‬אי‭"‬ש‭ (‬שדן‭ ‬בהריגה‭ ‬בגרמא‭), ‬כיוון‭ ‬שאין‭ ‬מעשה‭ ‬כלל‭ ‬אלא‭ ‬הימנעות‭ ‬מהצלה‭ ‬בלבד‭, ‬אלא‭ ‬שמכל‭ ‬מקום‭ ‬החזון‭ ‬אי‭"‬ש‭ ‬משאיר‭ ‬את‭ ‬הדבר‭ ‬בצריך‭ ‬עיון‭. ‬סברת‭ ‬החזון‭ ‬אי‭"‬ש‭ ‬נראית‭ ‬הגיונית‭, ‬יש‭ ‬יותר‭ ‬הצלת‭ ‬נפשות‭ ‬בהצלת‭ ‬רבים‭, ‬ולכן‭ ‬מדין‭ ‬קדימות‭ ‬עדיפים‭ ‬הרבים‭. ‬אולם‭, ‬עד‭ ‬כמה‭ ‬יש‭ ‬ליישם‭ ‬את‭ ‬הסברא‭ ‬הזו‭? ‬האם‭ ‬29‭ ‬אנשים‭ ‬נדחים‭ ‬מפני‭ ‬30‭? ‬והאם‭ ‬יש‭ ‬חשיבות‭ ‬לשאלה‭ ‬מיהם‭ ‬אותם‭ ‬האנשים‭? ‬
בשאלה‭ ‬זו‭ ‬דן‭ ‬החוות‭ ‬בנימין‭. ‬הוא‭ ‬כותב‭ ‬שיש‭ ‬לעיין‭ ‬האם‭ ‬חיי‭ ‬מעטים‭ '‬איכותיים‭' ‬דוחים‭ ‬את‭ ‬חיי‭ ‬הרבים‭, ‬והשאיר‭ ‬את‭ ‬הדבר‭ ‬בצריך‭ ‬עיון‭ (‬חלק‭ ‬א‭' ‬סימן‭ ‬י‭"‬ח‭, ‬בסוף‭ ‬דבריו‭ ‬שם‭). ‬יתכן‭ ‬שכאן‭ ‬לא‭ ‬שייך‭ ‬דין‭ ‬קדימה‭ ‬על‭ ‬פי‭ ‬הכללים‭ ‬הללו‭ (‬שיסודם‭ ‬במסכת‭ ‬הוריות‭ ‬פרק‭ ‬ג‭', ‬משניות‭ ‬ז‭'-‬ח‭'), ‬שכן‭ ‬אי‭ ‬אפשר‭ ‬לעשות‭ ‬חלוקה‭ ‬כזו‭ ‬כשמדובר‭ ‬ברוב‭ ‬סטטיסטי‭. ‬ברם‭, ‬אנו‭ ‬יכולים‭ ‬להכניס‭ ‬פרמטרים‭ ‬נוספים‭ ‬לשיקול‭ ‬זה‭, ‬כמו‭ ‬אורך‭ ‬החיים‭ ‬של‭ ‬הרבים‭ ‬לעומת‭ ‬היחידים‭ ‬ואיכות‭ ‬חייהם‭.‬
‭ ‬שיקול‭ ‬נוסף‭ ‬שיש‭ ‬לערוך‭ ‬בבואנו‭ ‬לדון‭ ‬בשאלת‭ ‬הקדימות‭ ‬בהצלה‭, ‬הוא‭ ‬הדיון‭ ‬מי‭ ‬מצוי‭ ‬בסכנה‭ ‬קרובה‭ ‬יותר‭ ‬או‭ ‬בסיכון‭ ‬גדול‭ ‬יותר‭. ‬פסיקה‭ ‬רווחת‭ ‬היא‭ ‬שהוודאי‭ ‬עדיף‭ ‬מן‭ ‬הספק‭ ‬להצלה‭ (‬פרי‭ ‬מגדים‭ ‬אורח‭ ‬חיים‭, ‬סימן‭ ‬שכ‭"‬ח‭, ‬משבצות‭ ‬זהב‭ ‬ס‭"‬ק‭ ‬א‭'). (‬עיין‭ ‬מאמרו‭ ‬של‭ ‬מיכאל‭ ‬אפלבוים‭, ‬סל‭ ‬התרופות‭ ‬בהלכה‭, ‬אתר‭ ‬ישיבה‭ ‬ההסדר‭ ‬בירוחם‭).‬
גלית ליפין
נשים בצבא
חנן מנדל
השיח הציבורי על שירות נשים בצה"ל נראה כמו ויכוח פוליטי על הגמוניה ושליטה בציבור הדתי ובמדינה, לעיתים כדיון עקרוני לדרכה של הציונות הדתית, ולעיתים כדיון הלכתי גרידא. 
לעניות דעתי, מעל לכל עומדת החובה לשרת. בפשטות, אם השירות הביטחוני הוא בגדר השתתפות במלחמה מצווה, הרי שהיא כוללת גברים ונשים - "חתן מחדרו וכלה מחופתה" (משנה, סוטה, פ"ה, מ"ז). הרב גורן, שדן בהתאמת המצב בישראל להגדרת מלחמת מצווה, בהתאם לגדרי הרמב"ם במשנה תורה, סבר במפורש שהמצב אצלנו תואם את הגדרת מלחמת מצווה (במאמרו במחניים צ"ו משנת תשכ"ו) וכך גם פוסקים אחרים בדורו. לחובה זו יש להוסיף את משמעותה של מדינת ישראל, שאנחנו מצווים בשמירה על קיומה ועל מוסדותיה. הסיוע למדינה, לפי צרכיה והחלטותיה, חורג מחובת הציות למלך וכולל גם צרכים לאומיים אחרים, שנעשים גם בשירות לאומי (שירות חשוב ומשמעותי כמו השירות הצבאי). 
אכן, קיימות הלכות אחרות שגרמו להבנה כי שירות הנשים בצבא אינו אפשרי, או לכל הפחות מוגבל למרות החובה בו: מרות גבר על אישה, הלכות צניעות, נשיאת נשק כנגזרת של איסור לבוש גבר, ועוד. אולם, רבים העירו כי הלכות אלו ברובן מתייחסות למציאות שאינה קיימת או רלוונטית היום. בת שנמצאת בחברה מעורבת, בין אם זאת בהתנהלות החברתית, בתנועת הנוער, במוסדות הלימוד – היסודיים והעל תיכוניים – ואחר כך בקריירה פועלת במציאות שונה לחלוטין וטענה כי "כל כבודה בבית פנימה" לא רק מתעלמת מהקיים (ומהרצוי) אלא היא לא רלוונטית בעליל. גם הלבוש – סוגייה עקרונית בעבר בהקשר לשירות נשים – השתנה. הצבא התאים עצמו לצרכי חיילות דתיות ומספק לבוש צנוע, ומנגד הגדרת הלבוש עברה שינויים וניתן לראות תלמידות חכמים שמקפידות על הלכות צניעות במכנסי חצאית.
במידה רבה גם אופן השירות השתנה. השירות הצבאי היום נמצא כמובן גם בשדה ובטנק, אולם ברובו המכריע נעשה בתנאים שונים, גם באימון וגם במלחמה. שירות הבנות הדתיות נעשה לרוב במשרדים ובמבנים סגורים, ולא באוהל, וגם כשהוא נעשה בשדה – הרי שהוא נעשה לתקופות מוגבלות וקצרות. החשיבות של חייל מול מסך – בין אם הוא תצפיתן, מפעיל כטב"מ, איש מודיעין או "רואה יורה", עלתה בצורה משמעותית והצבא זקוק לגברים ונשים רבים לתפקידים אלו ממש, לצד תפקידים מנהלתיים אחרים שלעניות דעתי חשובים לעיתים לא פחות. מש"קית ת"ש או חינוך היא חלק מהמאמץ הצבאי הכולל, ולעיתים חשובה לא פחות מהחייל הלוחם. 
לעניינים אלו צריך להוסיף גם את המשמעות ההלכתית של הדגמת שמירת מצוות לכלל עם ישראל המשרת בצה"ל. כך מחונכים תלמידי ישיבות ההסדר והמכינות – כי ערך משמעותי בשירות הצבאי הוא החשיפה של יהודים שאינם שומרי תורה ומצוות לדרך האמונה והתורה, ליכולת לקיים את ההלכה במשעולי החיים השונים, עד כדי קידוש ה'. מובן מאליו כי גם נשים יכולות וצריכות לקדש את ה' בצורה זו. 
אין ספק שבצבא ישנן אתגרים לשמירת מצוות. אולם אתגרים אלו הינם מהסוג שבו אנחנו פוגשים בכל חיינו. מי שאינו מתנתק מהחיים הכללים ומעם ישראל יהיה צריך תמיד לדון ולתמרן בשאלות של שבת, צניעות, לשון הרע, כשרות ועוד. גם הגברים וגם הנשים נוכחים בהתמודדות זו, עם הצבא ובלעדיו.
הבעיה העיקרית במערכה הנוכחית היא שאי אפשר להפריד אותה מהתקפות אחרות על הצבא. גורמים שונים חברו יחד לתקוף את הצבא על התנהלויות שונות שלו ולא רק בהקשר שירות הנשים. גם אם בחלק מההתקפות יש רצון לתקן, הן נעשות בצורה מגמתית, מאורגנת ופוגענית כלפי מפקדי צה"ל. המתקפה הזו מסוכנת, בעיקר משום שהיא יכולה להתפרש כהתנתקות של הציבור הציוני-דתי מהמדינה וממערכותיה. היא מציגה לעם ישראל את הציבור שלנו ככזה שאינו מעוניין לסייע, אלא לתקוף ולבקר מהטריבונה. הצגה זו היא כל כך מעוותת ולא נכונה, לכל מי שמכיר את הציבור הנאמן והאהוב שלנו, אבל היא העולה מהוויכוח הנוכחי.
מה שצריך יותר מכל בהקשר זה הוא אמונה. צריך להאמין ביכולת של ילדינו לגבש את זהותם הדתית בסביבה הכללית. צריך להאמין בחינוך הטוב שנתנו להם. צריך להאמין בצבא, שפועל מתוך מטרות חיוביות. צריך להאמין במדינת ישראל, שהיא השומרת עלינו מפני שסעים מבפנים ומפני איומים מבחוץ. צריך להאמין בנשים שמשרתות,  שהן עושות זאת – כפי שרואים בעיננו ממש – בצורה טובה, הלכתית ומועילה. צריך להאמין בה' שמוליך אותנו בדרך הטובה הזו.
ד"ר חנן מנדל הוא יו"ר תנועת נאמני תורה ועבודה ומרצה למשפטים ויישוב סכסוכים בקריה האקדמית אונו
'ומעשה ידינו כוננה עלינו'
מיכל
בפרשיותינו מתוארים הקמת המשכן בפועל וסיום הכנת הכלים, לבסוף גם הצבתם במקומם עד להעמדת המשכן על מכונו. בסוף ההקמה מביט משה בסיפוק על המלאכה המושלמת ומבטא את שמחתו  בברכה המופנית לעם ישראל: "וַיַּרְא מֹשֶׁה אֶת כָּל הַמְּלָאכָה וְהִנֵּה עָשׂוּ אֹתָהּ כַּאֲשֶׁר צִוָּה ה' כֵּן עָשׂוּ וַיְבָרֶךְ אֹתָם מֹשֶׁה" (לט, מג). 
התיעוד המרגש הזה אולי מתבקש. המלאכה נמשכה ימים רבים, הרצון והשאיפה להצליח ולדייק גבוהים מאד. אווירת הלחץ לקראת אירוע ההקמה מלאת תכונה, חיות והתרגשות ומתח. כשמתברר שהמשימה צלחה, התגובה הספונטנית היא בוודאי לעמוד ולברך. 

וכשם שהקורא בפרשה נעצר בהגיעו לפסוק הזה, המבשר לו את אנחת הרווחה על השלמת המלאכה, וכשם שהוא מחייך בסיפוק, נתעכב אף אנו על המקרא הזה ונצטרף לברכתו של משה.

מן ההיבט המילולי, בולט בפסוק הזה הדהוד לסיכום בריאת העולם על ידי בוראו. הפסוקים בבראשית אף הם משתמשים באותם המוטיבים בדיוק:

" וַיַּרְא אֱ-לֹהִים אֶת כָּל אֲשֶׁר עָשָׂה וְהִנֵּה טוֹב מְאֹד וַיְהִי עֶרֶב וַיְהִי בֹקֶר יוֹם הַשִּׁשִּׁי: ... וַיְכַל אֱ-לֹהִים בַּיּוֹם הַשְּׁבִיעִי מְלַאכְתּוֹ אֲשֶׁר עָשָׂה וַיִּשְׁבֹּת בַּיּוֹם הַשְּׁבִיעִי מִכָּל מְלַאכְתּוֹ אֲשֶׁר עָשָׂה. וַיְבָרֶךְ אֱ-לֹהִים אֶת יוֹם הַשְּׁבִיעִי וַיְקַדֵּשׁ אֹתוֹ כִּי בוֹ שָׁבַת מִכָּל מְלַאכְתּוֹ אֲשֶׁר בָּרָא אֱ-לֹהִים לַעֲשׂוֹת" (בראשית א, לא- ב,ג).

גם בפסוקים אלו של ראשית העולם מופיעות המילים: 'וירא', 'מלאכה', 'ויברך'. אכן, בתנחומא ההקבלה מבוססת על המוטיבים הללו: "בבריאת העולם כתיב ויברך א-להים ובמשכן כתיב ויברך אותם משה". בעקבות הדמיון הזה, המדרש בתנחומא מרחיב את הרעיון ומפתחו לכלל טענה שהמשכן שקול כנגד בריאת העולם. היריעות דומות לרקיע המבדיל בין מים למים, הכיור המקביל למים הנקווים לים, המנורה דמויית המאורות, הקרבנות והכרובים כנגד בריאת העופות והחיות, והכהן הגדול- האדם (תנחומא, פקודי סימן ב). 
המדרש מוסיף ומסביר מהי אותה הקבלה ואת מהות ההשוואה הזו:

" ולמה המשכן שקול כנגד שמים וארץ? אלא מה שמים וארץ הם עדים על ישראל, דכתיב העידותי בכם היום את השמים ואת הארץ (דברים ל), אף משכן עדות לישראל, שנאמר 'אלה פקודי המשכן משכן העדות'. לכך נאמר 'ה' אהבתי מעון ביתך ומקום משכן כבודך' וגו'".

המשכן הוא עדות ברורה ופשוטה לבחירת ישראל: כבוד ה' ממלא את המשכן ושכינתו ניכרת. עדותו של המשכן מצטרפת ומשלימה את עדותם של השמים והארץ על כך שישראל הם בניו של ה' ושומרי מצוותיו. ניתן לומר שהשמחה על המשכן היא כשמחת היום שנבראו בו שמים וארץ. וכן, שהפרויקט של ה' לבנות עולם, משכן לבניו,  דומה מאד למטלה המוטלת על בני האדם לבנות משכן לבוראם. 

הכלי יקר מדייק ומוסיף שהמילה מלאכה היא מילה ייחודית. כי העבודה מתייחסת לפרטים. כל כלי וכלי הוא עבודה, אבל כשהכל נשלם, ונחשפת היצירה  במלוא יופיה ושלמותה, או אז ניבטת לעינינו ה'מלאכה'. וזו לשונו: "כי יש לך דברים שהם טובים כשהם כל אחד בפני עצמו אבל כשהם מעורבים יחד אינן טובים כי אין זיווגם עולה יפה". התפעלותו של משה בפרשתנו, ממש כהתפעלותו של הקב"ה מן הבריאה, אינן נובעות משלימותם של הפרטים כל אחד לעצמו, אלא מהקומפוזיציה שנוצרה ומהביטוי הכללי הנשקף מן המשכן. המשווה למשכן דמות שהיא יותר מסך כל החלקים. 

משה הוא היחיד אשר ראה בהר את המראה של הכלים והמשכן. הוא היחיד שיודע בדיוק כיצד הם אמורים להיראות, ואך פשוט שכשהוא מגלה שהחלום הפך למציאות ממשית ומוחשית הוא מתפעל מן ההתאמה המדויקת. אולם, כפי שהסברנו באחת הפרשיות הקודמות, משה לא ראה את הכלים . העיקר שלשמו עלה משה להר היה לראות את ה'הולוגרמה' של הכלים. את חיותם ונשמתם. רוח ללא צורה. זאת,  בשעה שההדרכה והתרגום לרעיון המופשט ניתנה במילים, באמצעות מספרים ומידות. גם כעת, מה שרואה משה הוא מעבר לכלים ולאוהל. משה מזהה שעם ישראל הפנים את התוכן הרוחני של הכלים. וזה עניינה של חכמת הלב המתגלה לכל אורך הפסוקים המספרים על בניית המשכן וכליו. ברכת משה אם כן, אינה ברכה לעתיד ואינה מבטאת ציפייה. להיפך, ברכת משה היא סמיכת ידיו על עם שגילה הבנה עמוקה של מושג השראת השכינה, עם ששאף לקרבו את החזון, את סוד היכולת לממש ולהפוך את המופשט למציאות. הברכה היא ביטוי של שמחה על גילויה של הברכה השרויה בעם ישראל. ועל השכינה השוכנת בתוכם.

התעלות עם ישראל למצב של היות היכל לה' מצדיקה גם את ההשוואה למעשי ה' - היכל העולם.

בתוספתא (מנחות ז, ח) מובא שבתגובה לברכתו של משה, העם עונה לו: "ויהי נועם ה' אלוקינו עלינו ומעשה ידינו כוננה עלינו ומעשה ידינו כוננהו"(תהילים צ, יז). אכן, כשנועם ה' על עם ישראל והוא שוכן בעם ישראל, גם מעשי ידיהם מתוקנים ונכונים, והם עצמם משלימים ומממשים את סגולתם.
הקומונסנס הלך לאיבוד?
אין בעשורים האחרונים מגזר המתקרב אפילו לציונות הדתית בכל הקשור לחינוך הנוער שלו לשירות קרבי, איכותי ותורם ככל שניתן בצבא ההגנה לישראל, לא רק כחובה לאומית, אלא גם כחלק מההשקפה הדתית של הציונות הדתית. אין ספק שהמכינות הקדם צה"ליות מהוות בית היוצר לעובדה הזו, והמספר המרשים של חיילים וקצינים חובשי כיפות בכל היחידות המובחרות – מדבר בעד עצמו. נכון, היו פה ושם קצינים בכירים ואנשי תקשורת בכירים יותר ובכירים פחות שהדבר היה לזרא בעיניהם והם עשו כל שלאל ידם להכפיש ולחפש מתחת לרצפה איזשהם סמנים של השתלטות הדוסים על הצבא. לא נעים, אבל עם זה אפשר עוד איכשהו לחיות. אבל לאחרונה מסתבר, יותר ויותר, כי צעקות ה'זאב' שהגיעו בתחילה מהחלק החרד"לי של הציונות הדתית על מגמה ברורה בצה"ל, ואולי אף מוכוונת, לפגום בכל ההבנות שהיו במהלך השנים ושאפשרו את השתלבותם של הדתיים בכל היחידות, הולכת ומתחזקת, עד שהגיעה לנקודת שבר, בה גם רבנים שלא מהזרם החרד"לי, מצאו לנכון להיישיר מבט מול הרמטכ"ל ולהזהיר: אדוני המפקד, הגזמתם. יש גבול עד כמה נוכל לעמוד בפרץ. ה'קו ששבר' היא 'פקודת השילוב', שמאפשרת הקמת יחידות מעורבות לחיילות ולחיילים. אני אישית מתקשה להשתחרר מהרושם כי המשבר הנוכחי מיותר והיה ניתן למנוע אותו ולהגיע להבנות מוקדמות, בדיוק אותן הבנות אליהן ככל הנראה מגיעים בימים אלה (דוגמא: שדתיים לא יחויבו להשתבץ ביחידות המעורבות). הרי גם ראשי הצבא מכירים את איכותו של הנוער ה'סרוג' ומבינים כי למחנכיו חלק במוטיבציה העצומה שלו להתגייס למובחרות שביחידות. אז נכון שהיו כמה ראשי מכינות וכמה ראשי ישיבות הסדר שמתוך מצוקה אמיתית באו לרמטכ"ל ולצוותו בדברים נוקבים. ככה זה כשמדברים מנהמת הלב. אותם רבנים אינם חשודים ששינו יחסם לצבא, בו הם רואים ללא ספק ערך (כמעט?) מקודש. אבל כמה דברים שהשתנו בהתנהלות הצבא דחקו את הרבנים האלה לפינה. כדי שראשי ישיבות הסדר ומכינות יטיחו בפני הרמטכ"ל כי עם 'פקודת השילוב' ושאר מרעין בישין יוטמעו בצה"ל, הם יורו לתלמידיהם שלא להתגייס ליחידות קרביות, מישהו היה צריך לפגוע בציפור נפשם ממש. בדברים הכי מקודשים להם. לפני שדמויות כאלה, שחינכו אלפים לשירות משמעותי, (וחלקם עצמם שרתו כקצינים בכירים בתפקידי לוחמה) הוציאו מפיהם משפטים קשים מעין אלו – וזאת מול המפקד העליון של הצבא, דמות מוערכת ביותר, הם מן הסתם ישבו שבעה נקיים קודם לכן והגיעו למסקנה כי נחצה קו אדום. אם מה שפורסם בתקשורת, שהתשובה שקיבלו הייתה שהצבא מכיר את החבר'ה הצעירים הדתיים והם (החבר'ה) לא ישמעו לרבנים ראשי המכינות והישיבות, זה אומר לענ"ד כי מי שזו הייתה תשובתו, אינו מפנים את עוצמת נקודת השבר. גם אם הוא צודק, ואכן הרבה מהצעירים הדתיים לא ישמעו להנחייה רבנית כזו, אם תבוא, עדיין לא זו הדרך להסדיר את היחסים שבין הצבא למגזר הדתי לאומי. לא, אף אחד לא מחפש הקלות. גם לא מחפשים יחידות נפרדות כפי שהצבא מנפק לחרדים. רוצים לאפשר להיות חייל קרבי דתי בכל יחידה, בלא שהדבר יתנגש לכל הפחות ב'קווים האדומים'. לי אין ספק, כי בצוות הקודקודיה בצה"ל יש כמה אנשים עם קומנסנס, כאלה שמסוגלים לדחוק את האגו הצידה, ולהסתער על המשימה החשובה הזו של 'שלום בית' בין הצבא לבין ישיבות ההסדר והמכינות. אין פה אפילו עניין של הכלה, של ויתורים. יש פה עניין של קומנסנס. של הבנה. של קריאת המפה. הנה לדוגמא מה שכתבה בעניין מועצת המכינות הקד"צ.."אנו מאמינים בחובה לפעול באופן מאוחד ומאחד, הכולל דיאלוג במקומות של מחלוקת. ביטויים פוגעניים ומדירים אינם יכולים להיות חלק משיח חינוכי. אנו קוראים לצה"ל לאפשר לחיילי ישראל, גברים ונשים, דתיים וחילוניים לשרת בכבוד ובהתאם להשקפת עולמם על פי כללי צה"ל ולמען ביטחון ישראל. התערבות גורמים ממלכתיים בפעילות מוסדות חינוכיים, לרבות מכינות קד"צ, בשל עמדות של איש חינוך בהם – הוא מדרון חלקלק ויש להימנע ממנו ככל האפשר במסגרות חינוך בחברה דמוקרטית כולל במכינות קדם צה"ליות". סוף ציטוט. 
 אנו קרבים לפסח. אדוני הרמטכ"ל, נא דאג שיבערו את החמץ הזה, המריבה הזו מיותרת. אין בה אף צד שעשוי להרוויח. שהרי שני הצדדים הם צד אחד. 
*** 
8 מועמדים חיצוניים למשטרה מתמודדים על תפקיד רבני מחוז י-ם ומחוז ת"א של המשטרה, מחוזות שאין בהם רב כבר תקופה ארוכה. רבנים המשרתים במשטרה כבר זמן רב יחסית מתמרמרים, כצפוי, ומקשים שלא לייחוס: "מדוע מביאים אנשים מבחוץ ,האם אין בתוך המשטרה רבנים הראויים לתפקידים אלו ? בטוח שיש .אז למה הצעדים הללו?". אינני מכיר אף לא אחד מהרבנים המכהנים במשטרה וגם לא את אלו שמבחוץ המנסים להתמודד על התפקידים. אני גם לא יודע מהי הגדרת התפקיד של המשרות הנחשקות האלה. אבל כמו שאני בטוח, שגם אם הרבנים משורות המשטרה יחשבו בינם לבינם כי מועמד זה או אחר מבחוץ הוא אכן ראוי אפילו יותר מהם לתפקיד, סביר והגיוני שהם יטענו שהתפקיד מגיע להם ולו בגלל שהם כבר במערכת, מכירים אותה וכדומה. אבל מה באמת טובת המערכת? שהטובים ביותר ישרתו בה או אחרים בכות הוותק שלהם? זה נכון במטרה כבמקרה שלפנינו וזה נכון גם באין ספור מוסדות ציבוריים אחרים. לענ"ד, טובת המערכת קודמת ויש לקבל את הטובים והמתאימים ביותר לתפקיד.  

**
הממשלה תיפול, היא לא תיפול, יהיו בחירות מוקדמות, לא יהיו? דבר אחד בטוח. עם מערכת יחסים כה עכורה בתוך הממשלה, כפי שמשתקף אלינו מהאקווריום, אי אפשר לתפקד כמו שצריך ונדרש. היכן הוא המבוגר האחראי? 
מתי ללכת עד הסוף?
רונן לוביץ

מספר פעמים בכל שבוע מזדמן לי לעבור ליד פיל לבן, שלד בניין שמעולם לא הושלם. בקרבתי מצויים גם בניינים רבים אחרים שהגיעו לגמר טוב, ואז צצו הכשלים הקטנים, אותן טעויות או עבודות רשלניות שגרמו לדיירים שזה עתה שמחו בחנוכת ביתם החדש, להתחיל מיד לתקן ולשפץ אותו, ולעיתים אף להגיש תביעות וקובלנות. 

הפילים הלבנים והבתים הבעייתיים מסייעים לי להבין את משמעות המשפט שחוזר ומופיע ח"י פעמים בקשר לבניית המשכן, לפיו בני ישראל עשו "כאשר ציווה ה' את משה". התורה באה לומר שבני ישראל לא עשו את העבודה 'כמעט' עד הסוף, ולא ביצעו את הוראות הבניה 'בערך' כמו שציווה ה', אלא בנו את המשכן בדייקנות ובשלמות מבלי להתפשר על קוצו של יוד. 

היכולת לבצע מעשים בשלמות היא נדירה ביותר. בגמרא (שבת קיח, ב) אנו מוצאים חמש אמירות של אמוראים על מצוות מסוימות שהם מעידים על עצמם שקיימום: "אמר רב נחמן: תיתי לי דקיימית [=יבוא לי שכר טוב שכן קיימתי] שלש סעודות בשבת. אמר רב יהודה: תיתי לי שכן קיימתי עיון תפלה. אמר רב הונא בריה דרב יהושע: תיתי לי שלא הלכתי ארבע אמות בגילוי הראש. אמר רב ששת: תיתי לי שקיימתי מצות תפילין. ואמר רב נחמן: תיתי לי שקיימתי מצות ציצית".
מה פשר האמירות הללו, הרי מדובר במצוות שכל יהודי משתדל לקיים? זאת ועוד: כל אחד מהחכמים הללו קיים בוודאי את כל המצוות, מה היה מיוחד באותה מצווה שהוא בחר לציין? נראה שכל אחד מהם ציין מצווה מסוימת, שאותה הוא דקדק לקיים בתכלית השלמות. ידעו חכמינו שהאדם אינו מסוגל לבצע את כל המצוות בשלמות, לכן מעבר להשתדלות הרגילה בכל המצוות, בחר כל אחד להתמקד במצווה אחת מסוימת, שאותה ביצע, בלי "כמעט" ו"בערך", אלא עד הסוף.

על החשיבות של קיום מצווה אחת באופן מושלם מעמיד אותנו הרמב"ם בפירושו לאמרה הידועה של רבי חנניה בן עקשיא: "רצה הקדוש ברוך הוא לזכות את ישראל, לפיכך הרבה להם תורה ומצות" (מכות ג, טז). לכאורה, כדי לזכות אותנו היה הקב"ה צריך לתת לנו מעט מצוות, ולא להרבות בהן? הרי ככל שיש יותר מצוות יש יותר קושי לקיים את כולן?

מסביר הרמב"ם, שאם אדם מצליח לקיים מצווה אחת באופן מושלם, הן מבחינת אופן הביצוע והן מבחינת כוונת הלב ועשיית המצווה באהבה, הוא זוכה באמצעותה לחיי העולם הבא. לכן שיבח רבי חנניה את ריבוי המצוות, שכן בכך גדלים הסיכויים לבצע מצווה אחת בשלמות, ולזכות  להישארות הנפש. 
אחת המצוות שכולנו משתדלים לקיים בשלמות ומשקיעים בה מאמצים רבים היא השבתת החמץ לפני פסח. כל איש, ובוודאי כל אישה, רוצים להגיע לפסח באופן שיוכלו לומר: "תיתי לי דקיימית השבתת חמץ לפסח". 

ברם, הרמב"ם הדגיש לא רק את שלמות המעשה, אלא גם את הכוונה בעשיית המצווה ואת המעלה שבעשייתה מתוך אהבה. בעניין זה אפשר בנקל להחמיץ את ההכנות לפסח. אפשר לעשות את כל הניקיון לפסח, בלי לחשוב לרגע על איסור חמץ ובלי קורטוב של אהבה. דווקא בהכנות לפסח גדולה היא סכנת ההחמצה, שכן אפשר בנקל ניתן להיגרר למתח ולעצבנות, שאינם בריאים באופן כללי, וחמורים במיוחד כשמדובר במצוות. 

לכן חשוב לקבוע סדרי עדיפויות נכונים, ולשים לב מה מנקים באמת בשביל פסח, ומה אנו עושים "לשם ייחוד ניקיון האביב הכללי". כדאי ללמוד מהאמוראים שהוזכרו את חכמת ההתמקדות, ולהחליט באילו משימות אנו מעוניינים לרדוף אחר השלמות, ובאילו תחומים נסתפק בהישגים חלקיים. אתגר זה חשוב גם בתחומים אחרים. לא אחת אנשים בוחרים להתמקד בהישגים חומריים ולהתפשר בעניינים שברוח. הם יכתתו רגליהם ויכלו כספם למען האביזרים האלקטרוניים החדישים ביותר, אך יסתפקו במועט כשיצטרכו מזוזה או תפילין. הם ימצאו את הכוחות והאנרגיות הנחוצים כדי לערוך סיבובי קניות מתישים, אך בשביל להגיע לשיעור תורה אין להם לא כוח ולא זמן.

ההכנות לפסח הן תרגיל נפלא ביצירת סדרי עדיפויות. האתגר הוא להבחין בין חתירה לשלמות בהשבתת החמץ "כאשר ציווה ה'", ובין הסתפקות בהישגים חלקיים בניקיון הכללי. להתמקד במרכיבים המשפחתיים, החברתיים והרוחניים של פסח, ולהתפשר בהידור הבית וגיוון המאכלים.

בשבת מברכים חודש ניסן ראוי להתפלל: שתהיה לנו המסוגלות לבצע בשלימות את מה שצריך לעשות בצורה מושלמת, שתהיה לנו המסוגלות לבצע ללא שלימות את מה שאפשר לעשות בחלקיות, ושיהיו לנו דעת ומודעות להבחין בין אלה לאלה.  

נשות חיל
נווה

בימים האחרונים כולנו לכאורה יודעים טוב יותר מהבת עצמה מה אופייה ומה נכון שתעשה בצבא ובחייה.
במקום להביא את דעתי האישית המקצועית, בחרתי להביא מה להבנתי מה ניתן ללמוד על כך מפרשת השבוע שלנו.

פרשת ויקהל עוסקת בהקמת המשכן וכליו. אך כדי להתחיל את הביצוע צריך לגייס משאבים. את מחצית השקל כולם נתנו כחובה אך התרומות המשמעותיות לבניין המשכן וכליו היו מבוססות על נדיבות הלב של הציבור. "כל נדיב לבו יביאה את תרומת ה' זהב וכסף ונחושת". משה מקהיל לשם כך את כל העדה ומפרט את הצרכים. העם שומע ומתחיל לתרום ואז בא הפסוק המעניין " ויבאו האנשים על הנשים כל נדיב לב הביאו חח ונזם וטבעת וכומז". המפרשים נחלקו בהבנת הפסוק. רש"י מוביל את הקו שבאו כולם ביחד, הגברים עם הנשים.
הרמב"ן מוביל כיוון אחר. הנשים הם אלו שהחלו בתרומה, הן היוזמות והנדיבות ולכן מתוארים תכשיטי נשים. הגברים נגררו אחריהן. את התרומה למשכן הובילו, אם כן, דווקא הנשים.
בשני הפסוקים שלאחר מכן מדגיש הכתוב את חכמת ליבן של הנשים ובסוף מסכם: "כל איש ואשה אשר נדב ליבם אותם להביא". ההדגשה של הנשים בנפרד מהגברים מחזקת לענ"ד את קו פירושו של הרמב"ן.
האם זה המקרה היחיד בו הנשים בולטות לטובה ובחכמת לב מובילות את הכיוון הנכון ?
נתחיל מסיפור העבדות במצרים ונסיים בכניסה לארץ ישראל ונגלה כי בכל הצמתים החשובים, נשות ישראל הן אלו שקיבלו תמיד את ההחלטה הנכונה, גם אם הייתה בניגוד לרצון הגברים.
במצרים בני ישראל רצו להתגרש מנשותיהן לאחר גזרתו של פרעה על הבנים. נשות ישראל מבינות שהחלטה אינטואיטיבית זו לא נכונה ותסכן את עתידו של עם ישראל. הן באות אל הבעלים בטענה הידועה "פרעה גזר על הזכרים ואתם גוזרים גם על הנקבות?". בכך משנות הנשים את כיוון העלילה ומאפשרות את המשך בנייתו של העם.
מיד לאחר נס קריעת ים סוף, הגברים שרים עם משה את שירת הים, ומיד אחר כך רצים אל החוף לבזוז את ביזת הים, את הציוד הצבאי שהותירו המצרים. הנשים, לעומתם, לוקחות אויר, מעט יותר סבלנות ויוצאות עם מרים בריקודים ובמחולות.
מקרה נוסף. בחטא העגל הנשים אינן פזיזות כמו הגברים בריצתם למנהיגות חדשה אלא מעדיפות לחכות למשה. אהרון מזהה את התנהגותן הנכונה של הנשים ולכן דורש מהגברים "פרקו נזמי הזהב אשר באזני נשיכם בניכם ובנותיכם". אהרון מקווה כי הנשים יעכבו את הגברים ויניאו אותם מהחטא. הגברים הפזיזים פורקים את נזמיהם שלהם ומכריחים את הנשים לתת את שלהן. " ויתפרקו כל העם את נזמי הזהב אשר באזניהם." הנשים לא חטאו בחטא העגל עם הגברים.

 בחטא המרגלים שבפרשת שלח נראה כי הנשים לא רצו לדבר בגנות ארץ ישראל ולא הצטרפו לגברים בליל הבכי והנהי. "ותשא כל העדה ויתנו את קולם ויבכו העם בלילה ההוא" . מביא מדרש במדבר רבה כי הנשים לא היו בחטא. 
הנשים כן האמינו ליהושע ולכלב, לא היו פזיזות בהחלטה ולא הלינו עם כל העדה. לכן הן לא נענשו במוות במדבר . בעונש זה נענשו אלה הראויים לצאת בצבא ולהימנות בשקלים - הגברים. "במדבר הזה יפלו פגריכם וכל פקודיכם לכל מספרכם מבן עשרים שנה ומעלה אשר הלינותם עלי" (פר' שלח(.

רואים אנו, אם כן, כי הנשים השכילו לנהוג בתבונה ובחכמת לב בכל הצמתים החשובים ולא ליפול אלי חטא, כמו שהגברים נפלו. 

ומכאן לעניין בו פתחתי. בצה"ל זיהו את הפוטנציאל הרב הטמון בבנות המתגייסות, והן משולבות בתפקידי הדרכה מבצעים ולחימה.
צה"ל השכיל להסדיר את השרות באופן שיאפשר שילוב ראוי בין בנים לבנות . זאת התפיסה וזה הכיוון. 
צה"ל זקוק לנשים בתפקידי לחימה עקב קיצור השרות וצמצום הגברים בשנתונים הבאים.
גם אם יש תקלות בהתנהגות ביחידה כזו או אחרת, לא זו הדרך ואין זו המגמה. 
לאחר תקופת בחינה יוחלט איך ניתן לשלב נשים בלחימה , תוך הקפדה ברורה על השילוב הראוי.
הבה ניתן לנשים הצעירות להחליט בעצמן מה טוב עבורן ועבור עם ישראל.
הרי התורה הראתה כי בכל האירועים החשובים הנשים החליטו והתנהגו נכון יותר מהגברים.
חזות גבריאל
השבת אינה 'סוף שבוע'
השבת אינה 'סוף שבוע', השבת היא מרכז השבוע, וכבר אמרו חכמינו: " אמר רבי יוחנן משום רבי שמעון בן יוחי: 'אלמלי משמרין ישראל שתי שבתות כהלכתן - מיד נגאלים'" (שבת קיח, ב). מדוע שתי שבתות דווקא, מדוע אין די בשבת אחת? משום שאין דומה שמירת השבת הראשונה לזו שלאחריה. בשבת קיימות שתי בחינות, האחת- כדי לגלות את קדושת הימים ויפי  שעברו עלינו עד לשבת זו, והשנייה - להשפיע קדושה וברכה על הימים שיבואו לאחר שבת זו, (שבת עילאה ושבת תתאה, פרי צדיק, בשלח, ו).
נמצאנו למדים כי בשבת ראשונה, בחינה ראשונה אינה מתקיימת, שהרי הימים שקדמו לה אינם יפים כל כך, מה שאין כן בשבת השנייה. בשבת זו (השנייה), מתקיימות שתי הבחינות, שהרי הימים שקדמו לה נתקדשו בשל הבחינה השנייה של השבת הראשונה. נמצא ששבת זו (השנייה) נמצאת במרכזן של שנים עשר יום. ששה  קיבלו קדושתן משבת קודמת וששה יקבלו קדושתן משבת זו. שתי בחינות אלו חופפות לשתי בחינות נוספות (ר' צדוק ב'קדושת שבת' מאמר ב, יז). האחת, קבלת הקדושה האלוקית הקיימת זה מכבר בשבת,  ושנייה -  להוסיף קדושה ממעשה ידינו. 
חיבור סכמטי מטאפורי של השבתות יוצר איים של קדושה ברצף בתוך ימי החול בכל יום שביעי, שהם הם המקרינים על כל ימי החול העוטפים אותם. מכשיר 'השבתומטר' האמור למדוד את קדושת השבת ומידת השפעתה על ימי החול, טרם פותח, והוא גם לא יפותח, משום שהוא קיים זה מכבר במנגנון הנפשי של כל אחד מאתנו. בארצנו היקרה והקדושה, כל אחד מרגיש בדרכו את קדושת השבת גם אם לא יתאמץ כל כך. לא רק תפילה, מנוחה פיזית או מזון ג' סעודות עושות את השבת, גם סגירת הטלפון של העבודה הוא ביטוי לקדושה זו. 
אחד מאומני ישראל המפורסמים הסביר כי החלק  הטוב ביותר בחייו הוא החלק שבו הוא עולה על הבמה ועד רדתו ממנה. על השאלה, מדוע זה כך? הוא הסביר ברצינות: "אף אחד לא יכול להשיג אותי בזמן זה". לא התהילה, לא הכבוד, ולא אהבת הקהל, הם הגורמים המשפיעים עליו כל כך לטובה. אלו הם רק הביטויים החיצוניים שבגינם הוא זוכה לאותה שלווה המעניקה משמעות לחייו, פרספקטיבה לכל מה שעבר עליו עד כה, ואיזון נפשי.  
hazutg@gmail.com

הגמ"חים על הכוונת של האמריקנים; גפני מנסה להדוף את המתקפה

מערכת שבתון
לא רק הבניה ביו"ש והיקף הסיוע האמריקני. אחד הנושאים שארה"ב ממתינה לפעולה ישראלית ברורה, קשור למאבק שארה"ב עושה בהון השחור ובעיקר בהעלמות מס שם ובהברחת כספים ממנה. חוק הפיננסים האמריקני דורש מכלל הגופים הפיננסיים בעולם להעביר מידע לרשות המסים האמריקנית על אזרחים אמריקנים. בנקים בעולם שלא יעשו כן, ייקנסו ע"י ניכוי מס של 30 אחוז בכספים שמקורם בארה"ב ושאמורים להיות מועברים אליהם. תקנות בעניין זה שאמורות להיכנס לחוק בישראל מעוכבות זה חודשים. תשאלו, ומדוע ישראל אינה מסייעת בעניין לידידתה הגדולה? יש אומרים, בגלל הגמ"חים. כן, כדי שלא לגרום לעצירת התרומות מחו"ל לאותם גמ"חים המסייעים לרבבות משפחות בישראל מכספי תרומות שנאספו בחו"ל. מה הקשר? בהמשך.
 וזה לא שישראל לא מבינה, לא רוצה או לא יכולה. ביחסים כלכליים בין מדינות מקובל לכבד אמנות ובקשות מעין אלו. אלא, שבעניין זה העניינים בירושלים מתנהלים בקצב הצב. לא בקצב הצבי.  זה ביחס למדינה. הבנקים המסחריים שאצלנו, לא חיכו יותר מדי. כבר ביוני 2016, הם דרשו  מהגמ"חים להסדיר את מעמדם החוקי או לחילופין לסגור את החשבונות. או אז, נחלץ ח"כ הרב משה גפני, יו"ר ועדת הכספים לעזרת הגמ"חים, והגיע עם משרד האוצר לפשרה לפיה לגמ"חים יהיו 3 חלופות להסדיר את מעמדם ולקבל את האישורים הנדרשים, כך שהבנקים לא יעבירו לאמריקנים מידע עליהם. זה היה לתקופת מעבר, שתמה. ומה עכשיו? התקנות טרם אושרו.
יש בכנסת המאשימים את יו"ר הוועדה, גפני, שמעכב במכוון את הדיון הסופי בנהלים ותקנות שהביאה רשות המסים לוועדה, זאת כמנוף לחץ בסוגיית הגמ"חים.  
ישיבה שנערכה בנושא בחודש שעבר בוועדת הכספים של הכנסת, שופכת אור רחב על הסוגייה. להלן חלק ממה שנאמר בה.
יו"ר הוועדה, חה"כ הרב משה גפני, פתח  בסקירת השתלשלות הדברים שהובילו לפריחת מוסד הגמ"חים במדינת ישראל: "... השירותים האזרחיים שהמדינה מספקת הלכו ופחתו. מאחר שאנחנו עם יהודי, התחלנו לספק שירותים חברתיים במקום המדינה, הקמנו גמ"חים, אספנו תרומות ומתוך הכרה בחשיבות המוסד הזה, המדינה אף נתנה פטור ממס על תרומות לעמותות. אלא, שבשנים האחרונות המדינה החלה לרדוף את אחרי אותן עמותות וגמ"חים ( מוןכר לכם הביטוי 'לרדוף' בז'רגון הליטאי בכל הקשור ליחסי דת-מדינה? מ.ז.) ועכשיו כבר רוצים הסדרה ורגולטור מיוחד. יותר מכך, אם למנהל גמ"ח יש חשבון בנק אז רוצים שידווח על התורמים ומאילו מדינות הם, ואם לא יעשה כן, רוצים לאסור קבלת התרומות. כלומר, מצד אחד המדינה יצאה מהעניין של סיוע קהילתי ושירות לאזרח ומצד שני, מקשה ומכבידה על מי שממלאים את מקומה. אנחנו דורשים שאם הולכים על הסדרה, שהגמ"חים לא יהיו באותו מעמד של Change-ים. גמ"ח איננו בנק ולא Change והוא נועד לסייע לאנשים במקרים שזקוקים לעזרה. למשל, בעל עסק שנקלע לקשיים ומפטר עובדים ואז יכול לקבל הלוואה ללא ריבית מגמ"ח וכשיעמוד שוב על הרגליים יחזיר את ההלוואה ויחזיר את העובדים וכן לכל מי שנקלע למצוקה, שפוטר מעבודתו וכד'. הגמ"חים נכנסים במקרים אלו לתמונה במקום המדינה ואני בעד להסדיר את הנושא, אך עם הרגישות המתחייבת. ביטול הגמ"חים יגביר את הפערים החברתיים במדינה". 
 

     היועץ המשפטי לשעבר של משרד האוצר ומי שעמד בראש 'צוות בריס' ליישום מסקנות הוועדה הממשלתית לבחינת הרגולציה על נותני אשראי, עו"ד יואל בריס  אמר בוועדה: 
"לחוק יש מטרה אחת מרכזית-  לקיים את המושג המבורך של הגמ"חים, מוסד קהילתי חשוב של ערבות הדדית, שנועד לאפשר לאנשים לקבל הלוואות ללא ריבית. יש לזה היבט חברתי חשוב שאדם יכול לקבל הלוואה למטרות עסק, משפחה, למי שאין הכנסה בתקופה מסוימת, למי שיש הוצאה חריגה וכד'. מוסד מבורך שהחוק הזה נועד להבטיח אותו ושמתקיים לטובת המטרות האלה. קיים גופים שהם גמ"ח 'אשראי טהור', שנותנים תרומות והלוואות ללא ריבית וכיום פטורים מכל רגולציה. יש בכך אנומליה, כי הם מקבלים פיקדונות ללא ריבית ונותנים אשראי ללא ריבית. זה בדיוק ההגדרה של בנק. על בנק יש רגולציה, כי כשאדם אחד נותן פיקדון והכסף משמש כאשראי לאחרים יש סכנה לגבי התזרים של הבנק במקרה שרוצים בבת-אחת לממש הכספים. בנוסף, אם ברגע נתון יש צבר של 'הלוואות רעות' שלא חוזרות מסיבה כלשהי, עשוי הבנק לא לעמוד ביכולת ההחזר שלו. אמנם לגמ"חים יש שיעור חריג של גבייה, אבל עקרונית נדרש פיקוח למנוע מצב שבו מי שהפקיד כספים יישאר ללא כלום". 

כדי להמחיש עד כמה חשובה הסדרה גם בעניין הגמ"חים נתן   בריס  דוגמה: "אישה חרדית שמשתכרת מינימום ומפקידה בגמ"ח ממה שנותר מהכנסתה מתוך ידיעה שביום שהיא תזדקק להלוואה וכבר יש לה קשר לאותו גמ"ח, תוכל גם היא לקחת ממנו הלוואה. מה יקרה אם הכסף יאבד?! לכן מצד אחד טוב שיש מגזר שלישי ויש גמ"ח אבל חייבים הסדרה. אמנם אין עד היום גמ"ח שקרס אבל זה דבר שיכול לקרות וגם להדביק גמ"חים אחרים. גמ"ח גם בנוי על זה שכל הזמן יהיו פיקדונות ואם בבת-אחת יהיה זרם של משיכות זה עשוי להיות בעייתי. כמו-כן עלינו לוודא שלא יהיו מעילות".  

בריס דחה את הטענות שנשמעו כאילו ברשות המסים החליטו "להתלבש" על החרדים בגלל היותם חרדים. "אומרים שהמהלך נובע מחשדנות יתירה כי מדובר במגזר חרדי ומביטים עליהם בעין מחמירה בענייני הלבנת הון והעלמת מיסים. זה לא מה שהתווה את תפיסתנו. התפיסה שלנו הייתה מינימום הכרחי של הסדרה. הכללים הוחמרו בכלל גם לבנק וגם לחברה כלשהי. וכאן לא נוכל להשאיר בועה, נדרשת הסדרה עם כי תוך נקיטת זהירות. "
     פרופ' יורם מרגליות מהמכון החרדי לחקר מדיניות אמר כי רצוי לפטור גמ"חים קטנים של בתי כנסת מהחוק ולקבוע רף של עד מיליון ₪. לגבי הלבנת הון, יש לראות איך מונעים שימוש במוסד הזה לרעה. "בכל מקרה כשהמדינה מחוקקת, בין השאר בעניין הזה, חשוב שלא תרמוס נורמות קהילתיות ויש לתת בהן אמון, כי יש כאן מוסד יפה שעובד על אמון. בחוק כפי שהוא יש בעיה שאותו רגולטור יפקח על הגמ"חים ועל ה- Change-ים במקביל. יש למנות רגולטור נפרד, שמכיר טוב את עולם הגמ"חים", הציע.

 

     יוסי שימל, מזכיר איחוד הגמ"חים התלונן שוועדת בריס – ועדה שאמורה הייתה לחקור את נושא הגמ"חים עשתה זאת מבלי שהיא ישבה איתם. "רק פעם אחת ישבו עם 25 גמ"חים ביחד. אני מנהל הגמ"ח הגדול ביותר בארץ ואף אחד לא קרה לי ולא התייעץ איתי",  טען.

 

     מנכ"ל הגמ"ח המרכזי, משה מונטג אמר כי לגמ"ח שלהם קשורים 125 אלף משפחות. ביקש שיוקם צוות בשיתוף עם היועצים המשפטיים של הגמ"חים שמכירים את כל הניואנסים, זאת כדי שהחקיקה לא תפגע בפעילות. הוא הזהיר כי יש דברים שיכולים למוטט את המוסד הזה. כך למשל, דרישה להחזיק הון עצמי, שיכולה להביא לכך שהקרנות יצטרכו לקחת ריבית כדי לממן את פעילות הגמ"חים. 
      בסיכום הדיון, שב גפני והדגיש את חששותיו מפני הפגיעה במוסד הגמ"ח והביע מורת רוח אף על ההסכם שעליו חתומה מדינת ישראל מול ארה"ב, הסכם שכבר מקשה על פעילות הגמ"חים.  "  גפני ציין, כי "בניגוד לסיכומים, רשות המיסים כן מקשה על הגמ"חים ואגב חובתם לדווח לרשות המיסים האמריקאית, רשות המיסים מנצלת את הצורך שלהם לדווח גם לה ובמקום טופס רישום רגיל דורשת מהם לפתוח תיק של ממש. בנוסף, הובטח שטפסים של רשות המיסים האמריקאית יתורגמו מאנגלית לעברית וכן להיפך, טפסים שיוגשו לרשות המיסים כאן יתורגמו לאנגלית ויועברו לארה"ב. רשות המיסים לא עומדת בהתחייבויותיה ואם זה יימשך, אני אעכב חוקים ותקנות שזו מבקשת לקדם בוועדת הכספים".
ולמי שזקוק עדיין להוכחה שיש צורך בהוראות ברורות וקפדניות על ניהול גמ"חים, יכול לקבל אותה בידיעה שחשף אתר 'בחדרי חרדים', על מעילה בהיקף כ-14 מיליון שקל !!! שנתגלתה באחרונה בקופת הגמ"ח של חסידות מסויימת. 
 

	עפ"י הידיעה, מדובר בקופה שהוקמה לפני יותר מעשר שנים במטרה לעזור לחסידים, כאשר כל מי שהפקיד 10 אלף דולר, יכול היה לקבל סכום של שלושים אלף דולר לאחר מספר שנות חסכון, לצורך נישואי ילדיו. כך גם בחורי החסידות הפקידו סכומים שאספו לטובת הקופה, ובתמורה יכלו לקבל מענק או הלוואה גדולה בעת שיינשאו. 

אחד מבכירי החסידות, שנבחר ע"י האדמו"ר לנהל את הגמ"ח, משך ממנה, עפ"י החשד, לעצמו (דירת יוקרה בירושלים, למשל), והותיר את החרדים עם שוקת שבורה ואובדן של כ-15 מיליון שקל שלהערכתם הופקדו בגמ"ח הזה.
אגב, בן דוד קרוב של נושא הגמ"חים, לפחות בהקשר המיסוי וההעלמות המסים הוא נושא ה'באבות'.


	

	


בדו"ח מבקר המדינה, שפורסם לפני שלוש שנים, בהסתמך על נתוני רשות המסים והרשות לאיסור הלבנת הון ומימון טרור עולה כי "מקובלים" מספקים שירותים (ברכות ועצות, כמובן) גם ליחידים תושבי חוץ ולתאגידים הרשומים בחו"ל. משרד מבקר המדינה איתר ברשות לאיסור הלבנת הון 240 דיווחים בלתי רגילים שהתקבלו בשנים 2014-2002 לגבי אחד-עשר רבנים מקובלים ושישה בד"צים. הסכום הכולל שאליו נגעו הדיווחים הבלתי רגילים הללו היה יותר ממיליארד שקלים. לאור זאת קבע מבקר המדינה כי "קיום כספים רבים בחשבונות בנק פרטיים של מקובלים שמקורם באנשים שלא קיים תיעוד לגבי זהותם, מעלה את החשש כי חשבונות אלו משמשים מעין 'מקלט מס' או 'מסלקה' לביצוע פעולות האסורות על פי חוק איסור הלבנת הון, התש"ס-2000 , בישראל ומחוצה לה:.
אז, סדר צריך להיות, או לא? 

אביעד הכהן
ולא ניכר שוע לפני דל
נפלאות המה דרכי התורה. לעתים מקופלים עולמות שלמים, דוגמת הלכות שבת העניפות, בפסוקים בודדים, והריהן כ"הררים התלויים בשערה", ופעמים שהתורה מפליגה ומאריכה בעניין אחד, ואי אתה יודע לשם מה ולאיזו תכלית. כך, לדוגמא, היא החזרה הארוכה והמייגעת על פרשיות הקמת המשכן. פרשיות ויקהל-פקודי הן כמעט שיקוף מדויק של האמור בפרשיות תרומה-תצווה, והכל שואלים לשם מה באה אריכות גדולה זו?
אכו, עיון בפרטים ובפרטי הפרטים חושף בכל פעם בפני הקורא רבדים חדשים של התורה, שדרך כלל לא ניתנת להם שימת הלב הראויה בקריאה ראשונה. כך, למשל, מעשה בוני המשכן. עד כדי כך נשתגרו מעשי התורה בפינו, שאין אנו נותנים את הדעת לכך שזהותם של העושים במלאכה, בצלאל ואהליאב, נותרת עלומה עד שלב מאוחר ביותר. 
חמישה פרקים ועשרות רבות של פסוקים עוברים בציווי על עשיית המשכן, כליו ובגדי הכהונה: "ועשו ארון עצי שטים... וצפית אותו... עשית כפרת... ואת המשכן תעשה... ועשית את הקרשים... ואלה הבגדים אשר יעשו". 
רשימת מלאי ארוכה של תכלת, וארגמן, ותולעת שני, ועורות אילים, ועורות תחשים. עצי שטים ושמן. קרשים וקרסים. בריחים ואדנים. לפי פשוטו של מקרא, משה רבנו מצווה להפוך לנגר ובנאי, צורף ורוקח. אורג וטווה. רק בשלב מאוחר ביותר (פרק לא) מתגלית זהותם של העושים הראשיים שבידיהם תופקד המלאכה: בצלאל ואהליאב. כמעט ואיננו יודעים דבר עליהם, אך מתוך התיאור – שפותח והורחב בדברי חז"ל – יכולים אנו לגלות את פניהם. "רוח אלקים, חכמה, תבונה, דעת בכל מלאכה". תכונות נדירות שלוו בחשובה מכולן: "חכמת לב". 
מדוע מדגיש הכתוב שהקב"ה – ובעקבותיו משה – "קראו בשם בצלאל"? מה טיבה של "קריאה" זו? הרמב"ן תולה הדגשה זו ברקע שממנו צמח בצלאל: "והטעם, כי ישראל במצרים פרוכים [=לשון עבודת פרך] בעבודת חומר ולבנים, לא למדו מלאכת כסף וזהב וחרושת אבנים  טובות ולא ראו אותם כלל. והנה הוא פלא שימצא בהם אדם חכם גדול בכסף ובזהב ובחרושת אבן ועץ וחושב ורוקם  ואורג, כי אף בלומדים לפני חכמים לא ימצא בקי בכל האומניות כולם, והיודעים ורגילים בהם, בבוא ידיהם תמיד בטיט  ורפש לא יוכלו לעשות בהן אומנות דקה ויפה". 
המקרא מדגיש את יחוסו הרם של בצלאל: בן אורי בן חור, הוא-הוא בנה של מרים לפי מסורת חז"ל (סוטה יא, ע"ב), שמסר נפשו על קידוש השם במעשה העגל, שהיה מוכיח את ישראל עד שהרגוהו (רש"י לב, ה). וכמאמר השגור בפי העם, "חפש את האישה", אמרו חכמים (תנחומא ויקהל ד), שלא זכה בצלאל "לכל הדעת והבינה הזו אלא בזכותה של מרים". 
יתר על כן: לפי חז"ל  (סנהדרין סט, ע"ב) היה בצלאל באותה שעה בן שלוש-עשרה בלבד, "נער בר מצווה"! (ולשיטת האבן עזרא היה אף צעיר יותר, בן עשר בלבד!). ללמדנו, שלא הגיל קובע אלא כישוריו של אדם, וחכמת לב שטבע בו הקב"ה. 
לפיכך מדגיש הכתוב שמשה לא הסתפק במינוי קרובו, נינה של מרים אחותו, אלא ביקש להימלך בציבור, ולהסיר מעל מינויו של בצלאל את צל הרינונים שריחפו מעליו: "התחילו ישראל מרננים על משה ואמרו: לא אמר הקב"ה למשה לעשות את המשכן על  ידי בצלאל, אלא משה מעצמו ממנה אותו, על שהוא קרובו. משה מלך, ואהרן אחיו כהן גדול, בניו סגני כהונה, אלעזר נשיא הלוי,  בני קהת נושאי המשכן, וזה שליט על מלאכת המשכן. כל הגדולה הזו מבקש משה לכווין? אמר להם משה: אני לא עשיתי  כלום מדעתי, אלא הקב"ה אמר. והוא מראה להם "ראו קרא ה' בשם בצלאל", לקיים מה שנאמר "ומצא חן ושכל טוב בעיני  א-להים ואדם". 
מכאן מודעא רבה לתורת המינויים: לא די שהצדק ייעשה. צריך גם שהוא ייראה, על מנת להסיר לזות שפתיים ולמנוע את אובדן אימון הציבור בטוהר המידות בשירות הציבורי. 
יתר על כן: מזיווגו של אהליאב לבצלאל רם היוחסין למדו חכמים פרק גדול בתורת השוויון של המשפט העברי: "אמר רבי חנינא בן פזי: אין לך גדול משבט  יהודה, ואין לך ירוד משבט דן, שהיה מן הלחינות [=מבני הפילגשים, בן דן בנה של בלהה שפחת רחל]. אמר הקב"ה: יבא ויזדווג לו,  שלא יהו מבזין אותו, ושלא יהא אדם רוחו גסה עליו. לפי שהגדול והקטן שווין לפני המקום. בצלאל משל יהודה,  ואהליאב מדן, והוא מזדווג לו".והוסיף רש"י (לה, לד), ששוויון זה בא לבטא, הלכה למעשה,את תורת השוויון שבספר איוב (לד, יט) "ולא ניכר שוע [=עשיר] לפני דל". 
זאת תורת השוויון במורשת ישראל, וממנה יתד ממנה פינה לשעה ולדורות. לא הגיל קובע, גם לא מוצאו של אדם. הכישורים, ולא הקשרים, חכמת הלב והתבונה, מסירות הנפש לעשות בכל מלאכה, גדולה כקטנה, הם הם התנאים הדרושים לבא לבנות את משכן ה'. מעשיו של אדם, ולא ייחוסו, אף לא קשריו, המה ירחקוהו, והמה יקרבוהו. 
וּכְבוֹד ה' מָלֵא אֶת הַמִּשְׁכָּן
אבי רט

בשעה טובה ומוצלחת, שנה בדיוק לאחר יציאת מצרים, מוקם המשכן: " וַיְהִי בַּחֹדֶשׁ הָרִאשׁוֹן בַּשָּׁנָה הַשֵּׁנִית בְּאֶחָד לַחֹדֶשׁ הוּקַם הַמִּשְׁכָּן".
אל המשכן הזה יוכנסו כלים וחומרים רבים, מעשי ידי חכמי הלב שהשכילו בניצוחו של בצלאל להקים משכן לתפארת: " וַיָּקֶם מֹשֶׁה אֶת הַמִּשְׁכָּן וַיִּתֵּן אֶת אֲדָנָיו וַיָּשֶׂם אֶת קְרָשָׁיו וַיִּתֵּן אֶת בְּרִיחָיו וַיָּקֶם אֶת עַמּוּדָיו".
ועכשיו, כשהמבנה עומד, וכל הכלים בפנים, ואוהל פרוש על המשכן- 'וַיִּפְרֹשׂ אֶת הָאֹהֶל עַל הַמִּשְׁכָּן וַיָּשֶׂם אֶת מִכְסֵה הָאֹהֶל עָלָיו מִלְמָעְלָה..' יצטרך העם להתרגל ולהסתגל לחידוש גדול בעולמו- לא רק שיש קדושה ושכינה בעולם, אלא שלקדושה והשכינה הזו יש גם בית. מבנה תחום בקירות, שיש בו חפצים וכלים, מבנה פיזי שמסוגל להכיל דברים רוחניים נשגבים כמו קדושה ושכינה.

מבנה כמו משכן- עם כל גדלותו וקדושתו- גם סכנה בצידו. סכנה של גשמיות, סכנה של החלפת הטפל בעיקר, סכנה של בלבול וחילופי יוצרות בין המבנה לבין המהות ומה שהוא אמור לייצג, סכנה בפירוש מוטעה של מהי קדושה, ומה פירוש העניין של  'וַיְכַס הֶעָנָן אֶת אֹהֶל מוֹעֵד וּכְבוֹד ה' מָלֵא אֶת הַמִּשְׁכָּן", ומה פירוש וכוונת הדברים והמציאות של – " וְלֹא יָכֹל מֹשֶׁה לָבוֹא אֶל אֹהֶל מוֹעֵד כִּי שָׁכַן עָלָיו הֶעָנָן וּכְבוֹד ה' מָלֵא אֶת הַמִּשְׁכָּן " ?
מה יהיו עכשיו כללי המשחק החדשים בין חומר ורוח, בין קודש לחול, בין שכינה וגשמיות? איך צריך עם להתנהג כשמה שמנחה אותו זה ליווי צמוד של שכינה- 'וּבְהֵעָלוֹת הֶעָנָן מֵעַל הַמִּשְׁכָּן יִסְעוּ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בְּכֹל מַסְעֵיהֶם. וְאִם לֹא יֵעָלֶה הֶעָנָן וְלֹא יִסְעוּ עַד יוֹם הֵעָלֹתוֹ כִּי עֲנַן ה' עַל הַמִּשְׁכָּן יוֹמָם וְאֵשׁ תִּהְיֶה לַיְלָה בּוֹ לְעֵינֵי כָל בֵּית יִשְׂרָאֵל בְּכָל מַסְעֵיהֶם" ? איך חיים בצל שכינה ? איך מנהלים חיים ארציים, שגרתיים וגשמיים בצל השכינה ?
זה יהיה האתגר הגדול של עם ישראל בעולם. זה יהיה החידוש של העם היהודי בעולם- יש שכינה, ומלוא כל הארץ כבודה, והיא נמצאת במשכן הזה שמפרקים ומרכיבים מחדש כל פעם בתחילת ובסוף המסע, והיא מלווה את העם באמצעות ענן פלאי, והיא נמצאת בליבו של כל אדם ואדם בכל רגע ורגע.
על יסוד אחד משיריו של רבי אלעזר אזכרי, כתב הרב יצחק הוטנר זצ"ל, 'הפחד יצחק', ראש ישיבת רבינו חיים ברלין בברוקלין, וחבר מועצת גדולי התורה באמריקה, את 'בלבבי משכן אבנה': 

"בלבבי משכן אבנה להדר כבודו
 ובמשכן מזבח אקים לקרני הודו
ולנר תמיד אקח לי את אש העקידה
ולקרבן אקריב לו את נפשי היחידה."
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

מַסֶּכֶת בָּבָא בַּתְרָא- דף נ"ז

שְׁנֵי אַחִים עֵדִים

שְּׁנֵי אַחִים פְּסוּלִים לְהָעִיד עֵדוּת יַחַד, כִּי הַתּוֹרָה קוֹבַעַת שֶׁקְּרוֹבִים אֵינָם יְכוֹלִים לְהִצְטָרֵף לִהְיוֹת עֵדִים. 

עם זאת יכול להיווצר גם המצב הבא: אָדָם שֶׁהֶחְזִיק בְּשָׂדֶה, עָבַד אוֹתוֹ שָׁלֹשׁ שָׁנִים וְאָכַל מִפֵּרוֹתָיו, יָכוֹל לִטְעֹן שֶׁהַדָּבָר מְהַוֶּה הוֹכָחָה שֶּׁהַשָּׂדֶה בְּבַעֲלוּתוֹ. כְּדֵי לְהוֹכִיחַ שֶׁיֵּשׁ לוֹ חֲזָקָה הוּא צָרִיךְ לְהָבִיא עֵדִים שֶׁהוּא אָכֵן הֶחְזִיק בַּשָּׂדֶה.
אותו אדם לֹא חַיָּב לְהָבִיא דַוְקָא זוּג עֵדִים אֶחָד שֶׁרָאוּ אוֹתוֹ בַּשָּׂדֶה בְּמֶשֶׁךְ כָּל שְׁלֹשׁ הַשָּׁנִים, אֶלָּא אֶפְשָׁר גַּם לְהָבִיא שְׁלֹשָׁה זוּגוֹת עֵדִים, כָּל זוּג עַל שָׁנָה אֲחֶרֶת - כְּשֶׁנְּקַבֵּל אֶת כָּל הָעֵדֻיּוֹת נֵדַע שֶׁהוּא הֶחְזִיק שָׁלֹשׁ שָׁנִים וְיֵשׁ לוֹ חֲזָקָה.

בְּאֹפֶן כָּזֶה אֵין כָּל בְּעָיָה אִם בְּאַחַד הַזּוּגוֹת מֵעִיד אָח אֶחָד, וּבְזוּג אַחֵר מֵעִיד אָח שֵׁנִי, מִפְּנֵי שֶׁאֵין הַדָּבָר נֶחְשָׁב שֶׁשְּׁנֵי אַחִים מְעִידִים עֵדוּת אַחַת.

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

האם אבותינו בדקו תותים?
יצחק דביר – מרבני כושרות
כבכל שנה בעונת התותים מתעורר הדיון ההלכתי בנושא החרקים בפירות. אחת הטענות המרכזיות הנשמעות בדיון זה היא – האם אנו טובים יותר מאבותינו? כיצד ייתכן לומר שנהגו לאכול דברים אסורים?
כדי לבדוק את מידת האמת בטענה זו, פניתי אל ספרי ההלכה ההיסטוריים כדי לברר האם באמת הנגיעות בתותים היא עובדה חדשה שנתגלתה לאחרונה.
מצאתי אזכורים שונים לנגיעות התולעים בתותים, שם זה משמש אמנם גם לעניין תות עץ, אך לפחות חלק מן המקורות עוסקים בתות שדה (להמחשת העניין אחרוג ממנהגי ואציין גם תאריכים לועזיים).
האזכור הראשון לנגיעות בתות השדה, שתיאורו דומה מאוד למה שאנו מכירים בימינו, מוזכר בשו"ת פרי הארץ (טורקיה ה'תפז, 1727): "מתהווים בהם תולעים והם נחבאים בגרעיני התותים באופן שאין הישג יד לבודקן לא תשורם עין רואי". תיאורים דומים אנו מוצאים מפי תלמידו הרב יונה נבון (שהיה גם רבו של החיד"א, ירושלים ה'תקח 1748).
מחמת הקושי בבדיקת התותים, אנו מוצאים במהלך ההיסטוריה מקומות רבים בהם גזרו להימנע מאכילת התותים. הראשון שמזכיר גזירה כזאת הוא רבי דוד פראדו (איטליה ה'תעח, 1718), הסבר לכך נמצא בספר בן אברהם (תוניס ה'תרכט, 1869): "דור שלפנינו גזרו אומר ואסרו התותים משום שיש בהם תולעים דקים ונחבים אל החורים והסדקין שבתותים...". בספר פת לחם הביא את עדותו של רבי יוסף קובו (ה'תכ, 1660) שגם בירושלים הקפידו שלא לאכול תותים, ומנהגים דומים אנו מוצאים בפלא יועץ (בולגריה ה'תקמו, 1786), באשל אברהם (נדבורנא ה'תקלא, 1771), בדברי רבי חיים פלאג'י (איזמיר ה'תקמח, 1788), ובספר כוס הישועות (ג'רבה ה'תשד, 1944) ועוד.
גם פוסקי זמנינו נמנעו מאכילת התותים כשנחשפו לנגיעות שבהם, כך למשל אמר הגר"ע יוסף זצ"ל בשיעורו (פרשת בא ה'תשנט): "מזה זמן שמענו שבתותים מצויים תולעים, ועל כן לא היינו אוכלים תותים, אלא סוחטים אותם ומסננים אותם בבד, והיוצא היה נקי וכשר...".
עדות מעניינת מצאתי בספר הקהילה של קהילת טלז, שם מובא זכרונה של ילדה בזמן השואה, המתארת את חייה המסווים בסביבת ילדי הגויים: "יצאנו כולנו לגינה והיו שם תותים, קטפנו התותים לאכילה ואני מבלי שחשבתי כלל מה אני עושה קטפתי תות ובדקתי טוב אם אין תולעים בהם. מיד הרגשתי שהם מתלחשים ביניהם ומזה הבינו שאני יהודיה".
לסיום – ברצוני להעיר על טענה נפוצה שנכתבה גם באחד הגליונות הקודמים של עלון זה, שבירק מפוקח מחרקים כמות הריסוסים רבה יותר ו'חמירא סכנתא מאיסורא'. ראשית צריך לדעת שחריגות הריסוסים מהתקן קיימות לצערנו בסוגים רבים של פירות וירקות. נתונים אלו מתפרסמים גם על ידי ארגונים שאינם שייכים למערכת הכשרות כמו 'אדם טבע ודין' ועוד. בבדיקות מעבדה שנערכו לירקות מפוקחים עלתה תוצאה מעניינת: ככל שהירק נקי יותר מחרקים – כך כמות הריסוסים שבו קטנה יותר ועומדת בתקנים. הסיבה לכך היא שהפיקוח על ירקות אלו מתחיל כבר לפני הגידול, ביצירת סביבה סטרילית מחרקים, ולכן הצורך להשתמש במדבירים כימיים להשמדת החרקים קטן ומבוקר יותר.
