בס"ד פרשת יתרו.

מסורת ושמירת טבע
אפי שטנצלר
יו"ר קרן קימת לישראל

ראש השנה הוא הזמן שבני האדם מתחילים לעשות בו חשבון נפש. איפה טעיתי?... מה עשיתי רע?... ממי עלי לבקש מחילה ביום כיפור?... 

אינני יודע אם עצים מתפנים גם הם לעשות חשבון נפש בט"ו בשבט, ראש השנה של האילנות, ואם גם הם מכים על חטא: כמה צל נתתי השנה?... כמה אבק וחלקיקים מזהמים ספגתי?... כמה חמצן יצרתי, או לכמה ציפורים הענקתי מחסה? היחיד יכול לברר זאת היה כנראה שלמה המלך, שידע לדבר על העצים מן הארז אשר בלבנון ועד האזוב אשר בקיר. 

לדבר אל העצים איננו יכולים, אך אנו יכולים ללמוד משלמה, שעלינו לשמור על כל מה שברא הקב"ה. כך אמר החכם מכל אדם: "ראה את מעשה האלוהים כי מי יוכל לתקן את אשר עוותו"? (קהלת ז 13). בקהלת רבה (ז, כ"ח) אף מבארים לנו את הדבר באר היטב: "משעה שברא הקדוש ברוך הוא את האדם הראשון, נטלו והחזירו על כל אילני גן עדן. ואמר לו: ראה מעשיי, כמה נאים ומשובחים הם וכל מה שבראתי - בשבילך בראתי. תן דעתך שלא תקלקל ותחריב את עולמי, שאם תקלקל - אין מי שיתקן אחריך". 

גם אם קלקלנו, עדיין אין זה אומר שאנו פטורים בלא כלום. עלינו לעשות ככל שיש לאל ידינו כדי לתקן. התורה אומרת ללנו ללכת אחרי האלוקים ולדבוק בו. הנה דוגמה: כשהקב"ה ברא את העולם, עסק תחילה בנטיעה: "ויטע ה' אלוהים גן בעדן" (בראשית ב 8). אנחנו למדים שאחד הכלים שעומדים לרשותנו כדי לתקן את מה שקלקלנו הוא לנטוע עצים.

מאז נוסדה בשנת 1901, קיבלה על עצמה קרן קימת לישראל למלא את צו התורה ולעסוק בנטיעות. ט"ו בשבט, ראש השנה לאילנות, הוא היום הראוי להעלות על נס את הנטיעות ואת השמירה על הטבע. בעניין זה הלכה קק"ל אחרי הרב זאב יעבץ זצ"ל. בט"ו בשבט של שנת 1890 נטע הרב עם תלמידיו עצים במושבה זכרון יעקב. היום, לאחר שקק"ל הנחילה את המסורת בלבבות, יודע כל ילד שבט"ו בשבט נוטעים עצים.  

המסורת היהודית מצווה אותנו לשמור על הטבע ולנטוע לא רק למעננו, אלא גם למען הדורות הבאים. במדרש תנחומא מצאנו את הסיפור המפורסם על הקיסר אדריאנוס, שיצא למלחמה וראה בדרכו זקן נוטע תאנים. שאל אותו אדריאנוס מדוע הוא טורח לאחרים. השיב לו הזקן: אם אזכה אוכל מפירות נטיעותי, ואם לאו יאכלו בניי.

הקדוש ברוך הוא שם אותנו בעולם הזה כדי לעבוד את האדמה ולשומרה. לחיות מפרי הארץ, אבל גם לשמור על האדמה מפני ניצול הרסני. כאשר אנחנו נוטעים עץ בט"ו בשבט, אנחנו מחזקים את הקשר שלנו עם האדמה שמעניקה לנו חיים, ומתחייבים לשמור על הארץ שלנו לדורות הבאים. 

הרב יובל שרלו- הרב, הקהילה ו"לא תגורו"

ברית הקודש שנחתמת במעמד הר סיני בינינו ובין ריבונו של עולם מוכתרת ב"אנכי ד' אלוקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים". משמעותה של ברית זו היא הכתרת ריבונו של עולם למקור הסמכות שלנו, וקבלת עול מלכות שמיים עלינו במובן המלא של המילה. חלק מהכתרה זו היא קיום הצו האלוקי "לא תגורו מפני איש". פוסק הלכה ומלמד תורה, מקיים תורה ושומר מצוות, מקבלים על עצמם "לא לבוש מפני המלעיגים", ולא להיכנע לכוח ולשררה, כי אם לעשות את רצון ד'. בשל כך, הם חייבים לדחות כל סוג של לחץ, משני הכיוונים. לעתים כיוון הלחץ מגיע מהעולם הפוליטי, כזה שמנסה לכפות את דעתו על ההלכה; לעתים הלחץ מגיע מהכיוון השני, ומהצורך למצוא חן בעיני המחמירים והסוברים כי הם יודעים את ההלכה טוב יותר מאחרים. בשני המקרים, שיש כמובן להבדיל ביניהם, כפיפותו של איש ירא שמיים צריכה להיות לריבונו של עולם בלבד. 

האם לקהילה מותר לבחור רב כרצונה ? בוודאי. מסורת הרבנות בישראל, למעשה מיום הקמתה, היא שהסכמת הציבור מהווה את בסיס החובה להיענות לפסיקת ההלכה. הדבר עולה בפרשת השבוע שלנו. ריבונו של עולם אומר למשה רבינו "הנה אנכי בא אליך בעב הענן, בעבור ישמע העם בדברי עמך, וגם בך יאמינו לעולם". יש צורך במעמד האמנה מול העם, והוא זה שנתבע להאמין כי אכן משה רבינו הוא שלוחו של ריבונו של עולם, והוא אינו אומר את דבריו שלו כי אם את דבר ד'. ומכאן ואילך, גם אם מדובר ברב סמוך מפי סמוך (שכמובן אין לנו היום), ובוודאי כשמדובר בהחלטות הקהילה למנות רב זה או אחר – למעשה מקור החיוב לציית לרב הוא העובדה שהקהילה מינתה עליה את הרב. עולם אפוא כי הקהילה והרב מקיימים יחסי גומלין מרתקים. מחד גיסא, הם הממנים אותו עליהם, ולכאורה מקור הסמכות הוא בידם; מאידך גיסא, משעה שמונה על ידם הוא חייב להביא את דבר ד' בפניהם, ולא להיות כפוף לניסיונות להכתיב כיצד על ההלכה להיות, כאמור – בין מימין ובין משמאל.

יחסי הרב והקהילה, בין אם מדובר בקהילה מקומית ובין אם מדובר במדינה כולה או בעם כולו, אינם מסתיימים עם המינוי, ואינם הופכים להיות חד צדדיים – הרב פוקד והקהילה מבצעת. הם מורכבים יותר. אנו מוצאים הרבה הדרכות בחז"ל, ביחס למצווה שלא לאמר דברים שאינם נשמעים; אנו מוצאים הדרכות לכיוונים שונים, מחד גיסא לעתים "מוטב שיהיו שוגגין ואל יהיו מזידין" ולעתים "טול מקל והך על קודקודם"; אנו מוצאים מחלוקות תלמודים ביחס למשמעות "לא תסור מן הדבר אשר יגידו לך ימין ושמאל" – האם מדובר בחובה לציית גם על ימין שהוא שמאל ועל שמאל שהוא ימין, או רק אם מדובר בשמאל שהוא שמאל ובימין שהוא ימין; ולא פחות מכך – גם אם הקהילה אינה מהווה מקור סמכות, היא מהווה קבוצת ביקורת, ובשעה שהרב חושף כי דבריו אינם מתקבלים, הוא צריך לבחון האם הם אינם מתקבלים בשל רשעות הקהילה ואפסותה, או בשל העובדה שהדברים שהוא אומר אינם עומדים אכן במבחן הביקורת. הקהילה אינה מהווה סיבה לפסיקה אחרת, אולם היא בהחלט עשויה להוות סימן שצריך לבחון דברים מלכתחילה: האמנם התורה אכן אמרה את מה שהרב טוען שהיא אמרה. 

כל זה, יוצר פסיפס מרתק שבין רב וקהילה, ובמקום לדבר בשפת הכוח, שלילה ובוז, מדברת הקהילה עם הרב בשפה של "ריקוד", שבו הרב מוביל את הקהילה בדרך התורה הכתובה והמסורה, והקהילה שותפה בריקוד זה בעצם הסכמתה לו, ובתפקיד שיש לה בבירור ההלכה. 
מסורת ושמירת טבע
אפי שטנצלר
יו"ר קרן קימת לישראל

ראש השנה הוא הזמן שבני האדם מתחילים לעשות בו חשבון נפש. איפה טעיתי?... מה עשיתי רע?... ממי עלי לבקש מחילה ביום כיפור?... 

אינני יודע אם עצים מתפנים גם הם לעשות חשבון נפש בט"ו בשבט, ראש השנה של האילנות, ואם גם הם מכים על חטא: כמה צל נתתי השנה?... כמה אבק וחלקיקים מזהמים ספגתי?... כמה חמצן יצרתי, או לכמה ציפורים הענקתי מחסה? היחיד יכול לברר זאת היה כנראה שלמה המלך, שידע לדבר על העצים מן הארז אשר בלבנון ועד האזוב אשר בקיר. 

לדבר אל העצים איננו יכולים, אך אנו יכולים ללמוד משלמה, שעלינו לשמור על כל מה שברא הקב"ה. כך אמר החכם מכל אדם: "ראה את מעשה האלוהים כי מי יוכל לתקן את אשר עוותו"? (קהלת ז 13). בקהלת רבה (ז, כ"ח) אף מבארים לנו את הדבר באר היטב: "משעה שברא הקדוש ברוך הוא את האדם הראשון, נטלו והחזירו על כל אילני גן עדן. ואמר לו: ראה מעשיי, כמה נאים ומשובחים הם וכל מה שבראתי - בשבילך בראתי. תן דעתך שלא תקלקל ותחריב את עולמי, שאם תקלקל - אין מי שיתקן אחריך". 

גם אם קלקלנו, עדיין אין זה אומר שאנו פטורים בלא כלום. עלינו לעשות ככל שיש לאל ידינו כדי לתקן. התורה אומרת ללנו ללכת אחרי האלוקים ולדבוק בו. הנה דוגמה: כשהקב"ה ברא את העולם, עסק תחילה בנטיעה: "ויטע ה' אלוהים גן בעדן" (בראשית ב 8). אנחנו למדים שאחד הכלים שעומדים לרשותנו כדי לתקן את מה שקלקלנו הוא לנטוע עצים.

מאז נוסדה בשנת 1901, קיבלה על עצמה קרן קימת לישראל למלא את צו התורה ולעסוק בנטיעות. ט"ו בשבט, ראש השנה לאילנות, הוא היום הראוי להעלות על נס את הנטיעות ואת השמירה על הטבע. בעניין זה הלכה קק"ל אחרי הרב זאב יעבץ זצ"ל. בט"ו בשבט של שנת 1890 נטע הרב עם תלמידיו עצים במושבה זכרון יעקב. היום, לאחר שקק"ל הנחילה את המסורת בלבבות, יודע כל ילד שבט"ו בשבט נוטעים עצים.  

המסורת היהודית מצווה אותנו לשמור על הטבע ולנטוע לא רק למעננו, אלא גם למען הדורות הבאים. במדרש תנחומא מצאנו את הסיפור המפורסם על הקיסר אדריאנוס, שיצא למלחמה וראה בדרכו זקן נוטע תאנים. שאל אותו אדריאנוס מדוע הוא טורח לאחרים. השיב לו הזקן: אם אזכה אוכל מפירות נטיעותי, ואם לאו יאכלו בניי.

קק"ל היא הגוף הירוק הגדול בישראל. עד כה נטענו באדמת הארץ יותר מ-240 מיליון עצים והחזרנו את הצבע הירוק ללחייה. קק"ל שומרת ומטפחת כ-1.5 מיליון דונם יערות נטועים וחורש טבעי. בחודש שבט תשע"ד נוסיף יותר ממיליון עצים לאדמת הארץ. 

מתוך דאגה למשאבי הסביבה אנו פועלים במגוון רחב של תחומים. אנו מכשירים קרקע לחקלאות ומממנים את פעילותו של המו"פ החקלאי בישראל, כדי שנוכל להמשיך ולנטוע כל עץ מאכל. בנינו יותר מ-240 מאגרים, המספקים שני שלישים מהמים לחקלאות בישראל. אנו  משקמים גדות נחלים, בונים שבילי אופניים ומכינים תשתית לתיירות אקולוגית – הכל למען הריאות הירוקות והבריאות של ישראל. 

הקדוש ברוך הוא שם אותנו בעולם הזה כדי לעבוד את האדמה ולשומרה. לחיות מפרי הארץ, אבל גם לשמור על האדמה מפני ניצול הרסני. כאשר אנחנו נוטעים עץ בט"ו בשבט, אנחנו מחזקים את הקשר שלנו עם האדמה שמעניקה לנו חיים, ומתחייבים לשמור על הארץ שלנו לדורות הבאים. 

פרופ' אביעד הכהן –
בין הלכה ומשפט 

כל המעיין בעשרת הדיברות, שרבים רואים בהם "עיקר העיקרים" של תורת ישראל (עד כדי כך, שבתקופת חז"ל ביקשו לקבוע קריאתם בתפילה בכל יום), יבחין על נקלה כי קיים בהם עירוב תחומין בין מצוות ש"בין אדם למקום" לבין מצוות "שבין אדם לחברו". מצוות "משפטיות" – דוגמת איסורי "לא תרצח", "לא תגנב" ו"לא תנאף" מזה, ומצוות "דתיות" דוגמת "אנכי ה' אלוקיך", "לא יהיה לך" מזה.

עירוב תחומין זה מצוי במערכות חוק דתיות אחרות, אך אינו מצוי במערכות משפט בנות ימינו, העושות אבחנה חדה בין נושאים "דתיים" ו"משפטיים". יש בדיברות כדי להקרין ולשקף את האבחנה המועלית תדיר ביחס לעולמה של תורת ישראל, המבחינה בתכניה בין נושאים "משפטיים" לבין נושאים "דתיים", לבר משפטיים. 

מעבר לחלוקה שכבר הוזכרה, מסתבר שבתוך המצוות ה"משפטיות", עצמן חבויים ערכי מוסר והלכה "דתיים". כך, למשל, בחלקם השני של הדיברות. לצד האיסורים המשפטיים המובהקים, "לא תגנב" ו"לא תרצח", מופיעים שני איסורים – "לא תחמוד" ו"לא תתאווה" - שלכאורה רב בהם החלק ה"דתי" על זה ה"משפטי". 

והרי כלל גדול הוא בתורת העונשין שבמשפט בן ימינו, ש"אין עונשין על דברים שבלב" אלא רק על מעשים של ממש. ואילו כאן, עצם ה"חימוד" וה"תאווה" – אפילו נותרו בלב, עבירה הם. וכפי שמסביר הרש"ר הירש על אתר: "רק ה' יש בידו לאסור 'לא תחמוד'. ה' הבוחן כליות ולב, שלא רק המעשה גלוי לפניו אלא גם רחשי הלב והמחשבה. בשר ודם יכול לאסור את הפשע, ומשבוצע הפשע ייתבע הפושע לדין בדוחק. אולם אל עיקר מוצאו ומוקדו של הפשע לא יגיעו עיני בשר ודם, ומשהבשיל הפשע בלב אדם, שוב לא יירתע מלבצעו מפני הזרוע הנטויה של עונשי בית דין של מטה. משום כך לשווא כל בניין ממשל בשר ודם, כי בניין זה יישאר מקוטע ורעוע כל עוד יושתת על תפארת האדם בלבד". 
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ה"משפט שבהלכה" וה"הלכה שבמשפט" מובילים גם למסקנה כי יש בסיס גם בעולמה של תורת ישראל להבחנה המקובלת בשיטות משפט בנות ימינו, בין "שפיטות נורמטיבית" – עיקרון שלפיו יש בהלכה מענה לכל שאלה, ויש בכוחה לומר את דברה בכל מקום ובכל סוגיה, לבין "אי שפיטות מוסדית" – גישה שלפיה מבחינה עניינית-מעשית, יש תחומים שהם בבחינת "דבר הרשות" (כניסוחו של הרמב"ם), שבהם אין ההלכה מתערבת וניתנה לנו חירות לעשות בהם כפי הבנתנו. 

מסורת ושמירת טבע
אפי שטנצלר
יו"ר קרן קימת לישראל

ראש השנה הוא הזמן שבני האדם מתחילים לעשות בו חשבון נפש. איפה טעיתי?... מה עשיתי רע?... ממי עלי לבקש מחילה ביום כיפור?... 

אינני יודע אם עצים מתפנים גם הם לעשות חשבון נפש בט"ו בשבט, ראש השנה של האילנות, ואם גם הם מכים על חטא: כמה צל נתתי השנה?... כמה אבק וחלקיקים מזהמים ספגתי?... כמה חמצן יצרתי, או לכמה ציפורים הענקתי מחסה? היחיד יכול לברר זאת היה כנראה שלמה המלך, שידע לדבר על העצים מן הארז אשר בלבנון ועד האזוב אשר בקיר. 

לדבר אל העצים איננו יכולים, אך אנו יכולים ללמוד משלמה, שעלינו לשמור על כל מה שברא הקב"ה. כך אמר החכם מכל אדם: "ראה את מעשה האלוהים כי מי יוכל לתקן את אשר עוותו"? (קהלת ז 13). בקהלת רבה (ז, כ"ח) אף מבארים לנו את הדבר באר היטב: "משעה שברא הקדוש ברוך הוא את האדם הראשון, נטלו והחזירו על כל אילני גן עדן. ואמר לו: ראה מעשיי, כמה נאים ומשובחים הם וכל מה שבראתי - בשבילך בראתי. תן דעתך שלא תקלקל ותחריב את עולמי, שאם תקלקל - אין מי שיתקן אחריך". 

גם אם קלקלנו, עדיין אין זה אומר שאנו פטורים בלא כלום. עלינו לעשות ככל שיש לאל ידינו כדי לתקן. התורה אומרת ללנו ללכת אחרי האלוקים ולדבוק בו. הנה דוגמה: כשהקב"ה ברא את העולם, עסק תחילה בנטיעה: "ויטע ה' אלוהים גן בעדן" (בראשית ב 8). אנחנו למדים שאחד הכלים שעומדים לרשותנו כדי לתקן את מה שקלקלנו הוא לנטוע עצים.

מאז נוסדה בשנת 1901, קיבלה על עצמה קרן קימת לישראל למלא את צו התורה ולעסוק בנטיעות. ט"ו בשבט, ראש השנה לאילנות, הוא היום הראוי להעלות על נס את הנטיעות ואת השמירה על הטבע. בעניין זה הלכה קק"ל אחרי הרב זאב יעבץ זצ"ל. בט"ו בשבט של שנת 1890 נטע הרב עם תלמידיו עצים במושבה זכרון יעקב. היום, לאחר שקק"ל הנחילה את המסורת בלבבות, יודע כל ילד שבט"ו בשבט נוטעים עצים.  

המסורת היהודית מצווה אותנו לשמור על הטבע ולנטוע לא רק למעננו, אלא גם למען הדורות הבאים. במדרש תנחומא מצאנו את הסיפור המפורסם על הקיסר אדריאנוס, שיצא למלחמה וראה בדרכו זקן נוטע תאנים. שאל אותו אדריאנוס מדוע הוא טורח לאחרים. השיב לו הזקן: אם אזכה אוכל מפירות נטיעותי, ואם לאו יאכלו בניי.

קק"ל היא הגוף הירוק הגדול בישראל. עד כה נטענו באדמת הארץ יותר מ-240 מיליון עצים והחזרנו את הצבע הירוק ללחייה. קק"ל שומרת ומטפחת כ-1.5 מיליון דונם יערות נטועים וחורש טבעי. בחודש שבט תשע"ד נוסיף יותר ממיליון עצים לאדמת הארץ. 

מתוך דאגה למשאבי הסביבה אנו פועלים במגוון רחב של תחומים. אנו מכשירים קרקע לחקלאות ומממנים את פעילותו של המו"פ החקלאי בישראל, כדי שנוכל להמשיך ולנטוע כל עץ מאכל. בנינו יותר מ-240 מאגרים, המספקים שני שלישים מהמים לחקלאות בישראל. אנו  משקמים גדות נחלים, בונים שבילי אופניים ומכינים תשתית לתיירות אקולוגית – הכל למען הריאות הירוקות והבריאות של ישראל. 

הקדוש ברוך הוא שם אותנו בעולם הזה כדי לעבוד את האדמה ולשומרה. לחיות מפרי הארץ, אבל גם לשמור על האדמה מפני ניצול הרסני. כאשר אנחנו נוטעים עץ בט"ו בשבט, אנחנו מחזקים את הקשר שלנו עם האדמה שמעניקה לנו חיים, ומתחייבים לשמור על הארץ שלנו לדורות הבאים. 
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              דרור מרמור,עורך נדל"ן "גלובס" – פרשה וכלכלה
                                       כן תחמוד
האם אנחנו חומדים? בהחלט. לבני האדם תמיד היה קשה להודות בכך, אבל למרבה הצער, ודאי ציבורית וחברתית, אין בכך שום ספק. עולם הצריכה המודרני בנוי על ההנחה שאנחנו רוצים להשיג לא את מה שבאמת חסר לנו, אלא את מה שיש לחבר שלנו. אם אפשר, אז עדיף את הדגם המשודרג מעט יותר.
אבל לטוב ולרע, מי שחומד היום את ביתו, שדהו ולפעמים אפילו את אשתו של רעהו אינו מוכרח יותר לחטוף אותם מידו או לשלוח אותו למות בשדה הקרב. הוא יכול לצאת לשוק, ולרכוש את השעתוק הכמעט מדויק של אותה סחורה (ואולי אפילו משודרגת). זה אולי לא ייחשב שהוא עבר על הלכות "לא תחמוד" כפי שהן מופיעות ברמב"ם, אבל ללא ספק מדובר בחמדנות. 
אחת הדוגמאות המובהקות ליצר החמדנות הוא שכר המנהלים. פרופ' דן אריאלי מציג בספרו ("לא רציונלי ולא במקרה") את הדוגמא האמריקאית, כהוכחה לכך שהאדם חומד ומודד כל דבר באופן יחסי. 
בשנת 1993 החליטה הרשות לניירות ערך האמריקאית לחשוף את שכר המנהלים הבכירים בחברות הציבוריות. באותם ימים, היתה המשכורת הממוצעת של מנכ"ל גבוהה פי 131 מזו של העובדים - לעומת פי 36 "בלבד" בשנת 1976. ההנחה הייתה שחשיפת המספרים - מול בעלי המניות, הציבור הרחב ועובדי החברה - תאלץ את המנהלים ואת החברות להפגין צניעות ולהסתפק במועט (באופן יחסי כמובן). ומה קרה בפועל? משכורת המנכ"ל האמריקאי הממוצע קפצה שנה אחרי שנה, והיא כיום בערך פי 396 משכר העובד הממוצע בחברה. 
גם ישראל עברה תהליך מתסכל דומה. החל משנת 2003, בניסיון לבלום את פערי השכר, חויבו חברות ציבוריות לפרסם את שכר חמשת הבכירים בכל חברה. לפני מספר חודשים הציגה הרשות לניירות ערך מחקר שהראה כי ממוצע שכר הבכירים עלה ביותר מ-130% מאז ועד 2010. מ-1.6 מיליון שקל בממוצע בשנת 2003 ל-3.8 מיליון שקל בשנת 2010. השכר הממוצע של המנכ"לים עלה מ-2.5 מיליון שקל ל-5.3 מיליון שקל, יותר מפי 2. 
בדיעבד, התברר שלמנהלים אכפת בעיקר להשוות את שכרם למנהלים אחרים. חשיפת השכר הפומבית אפשרה למנהלים לראות כמה מרוויחים בחדר או בבניין לידם. בתגובה, אחרי שחמדו את שכר הקולגה, הם דאגו ליישר (ואף לעקוף) את אותו קו, בלי בושה או נקיפות מצפון בגלל היחס בין שכרם הפנטסטי לשאלה כמה הם באמת צריכים או בגלל הפער בין שכרם לשכר העובדים הזוטרים. ואגב, רק בשנת 2011, בעקבות התערבות ישירה של הרגולציה שהגבילה את שכר המנהלים, החל השכר בישראל לרדת בחזרה (3.2 מיליון שקל בממוצע לבכיר בשנת 2012 ו-4 מיליון שקל למנכ"ל). 
אבל כמובן שלא רק משכורות אנחנו חומדים. הסטנדרטים היקרים והמיותרים שבני האדם מאמצים בתחומי האופנה, המגורים, הרכב וכו' נשענים במידה רבה על החמדנות האנושית. האם זוג אנשים, עשיר ככל שיהיה, היה קונה לעצמו דירה של 500 או 1,000 מ"ר (שטח דירות המגורים ברבים מהמגדלים החדשים שהוקמו בתל אביב), אלמלא לקולגה שלו כבר הייתה דירה דומה, וממילא גם הוא צריך? 
אז איך מקיימים את הדיבר העשירי? מתחילים בכך שהתורה לא אומרת לנו לא לחמוד. היא רק אומרת לנו מה לא לחמוד. לא לחמוד בית, לא לחמוד אשת רעך, לא לחמוד רכוש. "מצינו חמדה שהיא מותרת והיא חמדת התורה והמצוות", כותב רבינו בחיי בפרשה. 
מותר לחמוד חוכמה. מותר לקנא קנאת סופרים. אם נחזור לפרשתנו: ל-60 אלף שרי העשרות מותר היה לחמוד ולרצות להיות מבין 12 אלף שרי החמישים וכן הלאה. ישנן קהילות שחומדות אפילו צניעות. ככל שדגם הסלולרי של האדם פשוט יותר, ככל שהרכב שלו ישן יותר, בעליו נחשב לצדיק גדול יותר. אולי זה לא מרגיש הכי נח, אבל עדיפה "צביעות של צניעות" - עשירים מפולגים שמתהדרים בפשטות מוגזמת, מאשר "צביעות של רהבתנות" - אנשי עסקים ממונפים עד צוואר שמשתמשים בכספי ציבור כדי לקנות עוד ועוד. 
                  אלוף יאיר נווה,לשעבר סגן הרמטכ"ל-ספרא וסייפא
                              דרושים אנשים עם אומץ לב ציבורי

פרשת יתרו עוסקת  בארוע המכונן בחייו של עם ישראל והוא קבלת עשרת הדיברות בהר סיני. 

טרם אירוע מכונן זה מתקיים ביקורו של יתרו במחנה ישראל.

עוברים פחות מחודשיים מיציאת מצרים , אך המידע והחדשות מתפשטים חיש מהר בעולם. ישנו עם חדש שאך אתמול היה עבד, אותו עם נבחר על ידי אלוהים לא מוכר, שהשמיד את המעצמה העולמית החזקה ביותר- מצרים, בחר בעם העבדים והוציאו לחירות. 

כבר במלחמה הראשונה , עם זה מנצח, וכל המערכת הלוגיסטית שלו פשוטה ,וניסית למרות החיים הקשים במדבר. 

סביר שבכל עמי האזור מתקיימות ישיבות קבינט שמסמיכות את המנהיגים , לגשש, להוציא משלחות ולנסות לתהות על קנקנם של ישראל. הראשון שהעז לבוא לביקור מדיני כזה הינו יתרו כהן מדיין חותן משה. יש ליתרו קשרים משפחתיים עם משה ולכן נבחר בקלות לעמוד בראש המשלחת המדיינית. 

המפרשים חלוקים בדעתם מתי הגיע יתרו ? לפני מתן תורה בעודם חונים נגד ההר, או לאחר מתן התורה החוקים והמנהגים.

נראה נכון ללכת עם פירושו של הרמב״ן המוכיח כי יתרו הגיע לפני מתן תורה ותפס את משה בשלב ההכנות הארגוניות למעמד הר סיני.

יתרו רואה את המעמסה הרבה על משה ונכנס לתפקיד היועץ הארגוני הראשון בתנ״ך. הוא מייעץ למשה לייצר היררכיה ארגונית , לבזר את הסמכות ואת האחריות . 

על תפיסה זו אין מחלוקת בין יתרו למשה, אולם יש מחלוקת על תכונותיהם של אותם שופטים/ מנהיגים.

לפי יתרו הם צריכים להיות - אנשי חיל, יראי אלוקים, אנשי אמת ושונאי בצע. ״ ושפטו את העם בכל עת והיה כל הדבר הגדול יביאו אליך , וכל הדבר הקטון ישפטו הם״ (יח׳ כב׳).

משה מאידך מחליט מעט שונה ״ויבחר משה אנשי חיל מכל ישראל ויתן אותם ראשים על העם״ ובהמשך ״ושפטו את העם בכל עת את הדבר הקשה יביאון אל משה וכל הדבר הקטן ישפוטו הם״(יח׳ כו׳).

רוב המפרשים עוסקים בסוגיה זו וכולם רואים בבחירתו של משה ״אנשי חיל ״ בלבד תכונה שכוללת את כל השאר(הרמב״ן והרשב״ם) או תכונה של חריצות וחתירה לאמת  כפי שמסביר הספורנו. 

אולם לפי כלל המפרשים לא ברור למה משה בחר רק אנשי חיל?  ומה מהות ההבחנה שעושה משה בין דבר קשה לקטן, בעוד יתרו עושה הבחנה בין גדול לקטן ?

לטעמי יש מחלוקת מהותית והבנה שונה של המציאות ושל הצרכים של עם ישראל בין משה ליתרו ומכאן ההבדלים.

יתרו מגיע ממלכה מסודרת פחות או יותר של עם מדיין. הוא רואה מציאות של עומס עיסוקים על משה וישר מקיש שמדובר כנראה בעומס של תיקים משפטיים רגילים שבין אדם לחברו. המערכות המדינתיות מסודרות , הדת ברורה והויכוח היומיומי הינו סביב רכוש , זכויות, כבוד , נושאים פליליים וכסף . לשם כך צריך שופטים שא״א לשחד אותם וקשה יהיה שיטו משפט. לכן ממליץ על אנשים עשירים, שונאי בצע, וכאלה שיחתרו לאמת שבכל מקרה פרטי . זה אופי השופט המומלץ בנושאים שבין אדם לחברו. לכן גם ממליץ יתרו שנושא בסכום קטן או פשע קטן ישפטו הם ואילו אם הדבר גדול בהיקפו הכספי או שמדובר בפשע חמור או תקדימי יביאו אותו למשה.

משה רואה שונה לחלוטין את המציאות בה שרוי עכשיו עם ישראל. הבעיות הן לא רק בעיות של משפט אלא בעיות של מנהיגות. הנושאים שעל הפרק אינם רק נושאים שבין אדם לחברו , אלא בעיקר ויכוחים על הדרך, על הערכים של החברה ועל הנורמות האזרחיות של הציבור. לכך צריך יותר מנהיגים ופחות שופטים. משה צריך לבחור את אלו שיובילו את העם בקשיים במדבר, את אלו שידבקו בערכי ומצוות התורה, ואת אלו שלא יתכופפו לפני בעלי ממון, פוליטיקאים או בעלי זרוע. לשם כך הוא צריך מנהיגים שהם ״ בני חיל״. אין פה כוונה למפקדים שהם בעלי אומץ לב בלבד, משה מחפש מפקדים ומנהיגים שהינם בעלי אומץ לב ציבורי, שאינם חוששים להביע את דעתם ואינם חוששים להוביל גם אם זה נגד הזרם , ורצון הציבור. זו התכונה החשובה ביותר ולטעמו של משה היא גם המספיקה. מי שהוא איש חיל יהיה בהמשך גם נבון , וגם צודק.

לכן בתפיסתו של משה המנהיגים צריכים לפתור את כל הנושאים שבין אדם לחברו, וגם להנחות ולכוון בנושאים שבין האדם למקום, במצוות ובדינים. לכן עליהם להביא למשה את הבעיות הקשות והמורכבות בלא קשר להיקפן. על משה לעסוק בדיון הלכתי שלא ברור ובדיני פרה אדומה, או נושאים ערכיים אחרים שבדילמה . הקובע הוא הקושי והמורכבות ולא הגודל וההיקף.

זה סוג המנהיגים שמשה צריך טרם קבלת התורה מול הר סיני. כפי שאנו רואים בכל הדורות , תפיסתו של משה היא הנכונה. מאז ומתמיד וגם לעתיד אנו נדרשים למנהיגים ומפקדים שהתכונה המובילה שלהם היא ״אנשי חיל״.

                            באדיבות מרכז "שלום לעם"- סיפור לשבת-

                                             אמונה ללא פשרות

גטו ורשה, חורף תש'ג. מלאכי חבלה על שתים מסתובבים ברחובות כשהם מכים, רומסים, ויורים ללא אבחנה. הקלגסים הנאצים חוטפים יהודים תמימים ומעמיסים אותם על הרכבות הנוסעות מזרחה לבלי שוב. 
רוב תושבי הגטו כבר נשלחו למחנות ההשמדה, אבל אלפי יהודים עדיין הצליחו להסתתר במרתפים ובבונקרים חבויים. במרתף מתחת לבניין ברח' נָאבלקי מס' 38 נדחסו כשישים נפשות. על פני כולם ניכרות הדאגה והאימה, אבל ביניהם מתבלט יהודי אחד באמונתו התמימה. 'מנחם המאמין' קראו לו בוורשה של אז. למרות שהמצב נראה חסר סיכוי, פניו של מנחם שלוות ורגועות. אשתו וילדיו שולחו למחנות, והוא ידע שזה רק עניין של זמן עד שהגרמנים יגלו גם את המחבוא שלו, אבל הוא לא הפסיק אף לרגע לקוות ולהאמין שבכל רגע יכולה לבוא הישועה. 'ישועת ה' כהרף עין', היה מנחם חוזר ומשנן את הפסוק באזני שכניו למרתף, ומסביר: 'הקב'ה יכול לשלוח לנו את הישועה פתאום, במהירות שבה אדם מעפעף בעיניו'. הם היו מביטים בו במבט אטום, אך העדיפו להצטרף לתקוותו מאשר לחשוב על הקץ המתקרב. 

 ואכן לא עבר זמן רב, ובאחד הלילות פשטה יחידת אס.אס על המרתף. היהודים האומללים הוצאו במכות ובצעקות, והועמסו על משאיות שהובילו אותם לכיכר שבכניסה לגטו. שם דחסו אותם לקרונות המיועדים להובלת בקר, ומשם, כך ידעו כולם, הדרך מובילה אל הגרוע מכול. 

'מה יש לך לומר עכשיו?' שאלו חבריו המיואשים את מנחם, אבל הוא התחזק באמונתו. 'עלינו להאמין באמונה שלמה שהקב'ה יכול לשלוח לנו את ישועתנו בכל רגע,' עודד אותם, אבל היהודים השבורים והרצוצים לא היו מסוגלים לשמוע אותו. הם היו שקועים כל אחד ביגונו ובסאת צרותיו. 

 לאחר שלושה ימים נעצרה הרכבת בפתחו של מחנה המוות אושוויץ. לאחר ה'אקציה' שבה הופרדו המיועדים לעבודת פרך מאלו המיועדים להשמדה, הובלו מרבית האנשים שמאלה, אל המוות, ומנחם ביניהם. גם כאן הוא המשיך לחזק את אמונתו ולמלמל לעצמו ולסובבים אותו דברי עידוד. הריח החרוך שעמד באוויר העיד כאלף עדים על הסוף המתקרב, אבל מנחם ממשיך להאמין עד הרגע האחרון. 'ישועת ה' כהרף עין' הוא משנן לעצמו שוב ושוב. 'אפילו חרב חדה מונחת על צווארו של אדם, אל יתייאש מן הרחמים'. 

לאחר זמן מה נלקחו כל היהודים לאולם גדול, למיון דברי הערך האחרונים שנותרו בידיהם. קצין גרמני פקד על היהודים להתכונן להיכנס למקלחות. קולות בכי והתייפחות עלו מכל עבר. 

'יהודים, אל ייאוש', קרא מנחם אל היהודים, בזמן שהנאצי שהשגיח עליהם הפנה לרגע את מבטו. אחד היהודים לא היה מסוגל לסבול זאת: 'אולי תשתוק כבר? גם עכשיו אתה מטיף על אמונה? מכאן לא יוצאים בחיים', אמר היהודי למנחם, אבל מנחם לא איבד את אמונתו. 'השם יכול לעזור בכל מצב', ענה לו בקול רך. 

'להיכנס למקלחות', ניתנה ההוראה. 

החיילים הנאצים דחקו את היהודים הבוכיים אל תאי המקלחות בצרחות ובחבטות. מנחם השתרך אחרון וספג את מרב המכות. 'קדימה, יהודים, להיכנס פנימה!' צרחו הנאצים ומנחם ממשיך למלמל: 'ישועת ה' כהרף עין, ישועת ה' כהרף עין...' 

ואז נופלת לאחד הקצינים פיסת נייר מהפנקס שהוא מחזיק בידו. הוא מחפש בעיניו את היהודי הקרוב ביותר ומוצא את מנחם. 

'בוא הנה, יהודון', פוקד הנאצי עליו, 'תרים את הנייר מהרצפה'. 

מנחם הרגיש כאילו ידיו לא נשמעות לו. 'מהר! תתכופף ותרים את הנייר!' צורח הנאצי ומצליף במנחם במגלב שבידו כדי לזרזו. 

מנחם ממשיך לעמוד קפוא במקומו, ועיניו של הנאצי בולטות מחוריהן מרוב זעם. הוא גורר אותו החוצה תוך שהוא מכה אותו בכל חלקי גופו. 

'אתה יהודי עקשן! אני לא אתן לך למות כל כך בקלות! אתה תישאר בחיים כדי לסבול!' 

ובאומרו כך, שולח אותו הנאצי עם אחד החיילים אל צריפי העבודה. 

'ישועת השם כהרף עין' מלמל מנחם, ונפל מתעלף בתוך הצריף. 

שנים קשות ונוראות עברו על מנחם במחנה העבודה הנאצי, אבל הוא זכה לראות את סיומה של המלחמה ולהשתחרר מהמחנה. הוא עלה לארץ ישראל, הקים משפחה לתפארת, והוא מעביר הלאה את המסר הנצחי של האמונה העיקשת בבורא עולם. 

'יהודים רבים מספור נרצחו והושמדו', אומר מנחם, 'אבל אני חש שהאמונה השלמה שלי עד הרגע האחרון, גם כאשר הכול נראה אבוד, היא שהצילה אותי והותירה אותי בחיים בחסדיו המרובים של בורא עולם'. 

* 

סיפור אמיתי זה מגלם בתוכו את סודו של היהודי הנצחי, ששורד אלפיים שנות גלות, רדיפות, גירושים, מסעי צלב וצרות רבות. האמונה השלמה בקב'ה המנהיג את העולם היא הנשק הסודי של עם ישראל. 'אנוכי ה' אלוקיך!' – זוהי הדברה הראשונה בעשרת הדברות שאותם אנו קוראים בפרשת השבוע, וזו תמצית האמונה היהודית. כל אירוע וכל התרחשות בעולם, מונהגת ישירות על ידי הקב'ה. 

האמונה השלמה הזו היא הדבר המחזק את האדם במצבים הקשים בחייו, נותנת לו את הביטחון ומצילה אותו מפי פחת. ומי שמאמין בכל ליבו, יוכל להתמודד ולצאת גם מהמצבים הקשים ביותר.

                         ברוך רימר,רו"ח-

                        הלכות לשולחן שבת
שאלה ראשונה
גב' לוי סדרה בערב שבת ,את שעון השבת של הפלטה החשמלית ,כך שיכבה את הפלטה בשבת בצהרים. כוונתה של הגב' לוי להוציא בשבת בצהרים ,לאחר שהפלטה תכבה את השקע של הפלטה מהתקע ולהוריד את הפלטה מהשיש -מאחר והיא זקוקה לכל השיש להכין סעודה שלישית לכל נשות הקהילה. האם מותר לגב' לוי לעשות זאת?
תשובה
מבואר בסימן רע"ט בסעיף ד' ובמ"ב י"א שלשיטת המחבר מועיל תנאי בדבר שעשוי להיכבות ,ולכן לשיטתו אם גב' לוי התנתה מבעוד יום  שתטלטל את הפלטה משתכבה יהיה מותר לה להוריד את הפלטה מהשיש בשבת – וכך נוהגים בני ספרד. הרמ"א במקום מבאר כי במדינות אשכנז נפסק שאין מועיל תנאי ולכן לשיטתו לא תוכל הגב' לוי להוריד את הפלטה בשבת מהשיש- וכך נוהגים בני אשכנז.
שאלה שניה
גב' עמיר הגישה לשולחן השבת בתום הסעודה קערה עם אגוזים. בני המשפחה אכלו אגוזים ואת קליפתן הקשה שמו באותה קערה. כאשר נשאר האגוז השלם האחרון בקערה , טען רועי בנה שאסור לקחת את האגוז האחרון מהקערה-מאחר שעם לקיחתו ישארו בקערה רק קליפות אגוזים שהם מוקצה מחמת גופו, ואז תיאסר הקערה בטלטול-ויהיה כאן ביטול כלי מהיכנו (כלומר –הפיכת כלי שמותר בטלטול לכלי שאסור בטלטול)מעשה שאסור לעשותו בשבת. גב' עמיר טענה שמותר. מה הדין?
תשובה
איסור ביטול כלי מהיכנו מבואר בסימן ש"י בסעיף ו' ובמ"ב ס"ק כ'. לשאלתנו- מבואר בסימן רס"ה סעיף ג' במ"ב ס"ק ו' כי בגרמא מותר לבטל כלי מהיכנו , כיון שאינו מבטלו בידים. במקרה שלנו – ביטול הכלי נעשה בגרמא- שגורם על ידי לקיחת האגוז האחרון שיהיה ביטול כלי מהיכנו -וזה מותר. ולכן מותר לקחת את האגוז האחרון מהקערה.
                                                         ..\2          
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שאלה שלישית
טל לקח בשבת בבוקר שזיף מהמקרר , הוציא ממנו את הגלעין ביד זרק  אותו-ואכל את השזיף, לאחר מכן לקח אפרסק ושוב עשה אותה פעולה. אמו , גב' עציון אמרה לו שאסור להוציא את הגלעין כי בכך הוא עובר על איסור בורר (המוציא  פסולת מאוכל-עובר על מלאכת בורר), טל ענה לה שהוא למד שמותר לעשות זאת אם אוכלים מיד. מה הדין?
תשובה
מבואר בסימן שכ"א סעיף י"ט במ"ב ס"ק פ"ד שמותר לעשות זאת כי זו דרך אכילה, והמ"ב סומך כאן על דבריו בסימן שי"ט סעיף ד' בבה"ל ד"ה "הבורר פסולת" המבהיר את שיטות הראשונים והאחרונים שמתירים לברור פסולת מאוכל תוך כדי אכילה. יש לציין כי החזון אי"ש באו"ח סימן נ"ד ס"ק ה'—אוסר לעשות זאת , ומתיר רק אם יאחז את הגלעין בידו האחת וימשוך את הפרי ממנו ביד השניה (ובכך מוציא אוכל מפסולת מעשה שמותר כדי לאכול מיד). אמנם המ"ב מתיר את האמור בשאלתנו- אך מאחר ומדובר באסורי דאורייתא ראוי להחמיר כחזון אי"ש.
שאלה לכבוד ט"ו בשבט תשע"ד
גב' מזרחי הגישה לבעלה צלחת ובה :חצי תמר, תפוח עץ שלם , חצי קלמנטינה- שעכשיו היא החביבה עליו ביותר , חצי אגס-שבדרך כלל הוא הפרי החביב עליו מכל הפרות. א. על איזה פרי יברך הרב מזרחי ? ב. אם לא היה בצלחת חצי התמר –על  איזה פרי יברך? ג. במקרה ב' אם היה רק חצי תפוח(במקום תפוח שלם)- על איזה פרי יברך?
תשובה
 מבואר בסימן רי"א בסעיף א' ובמ"ב ס"ק ד' ו-ס"ק ו' כלהלן:                                       מקרה א': בברכותיהן שוות מין משבעת המינים עדיף –אפילו הוא חצי פרי והשאר שלמים-ואפילו אינו חביב כאחרים. לכן יברך על חצי התמר ויפטור את שאר הפירות.  מקרה ב': יברך על תפוח העץ השלם ,כי שלם עדיף על חביב.                                 מקרה ג': יברך על חצי האגס –כי החביב בדרך כלל עדיף על החביב עכשיו.
סכום : סדר קדימה בברכות של מינים שברכתם שווה: מין שבעה- עדיף על שלם. שלם- עדיף על חביב . חביב בד"כ -עדיף על חביב עכשיו.
אין להתייחס לתשובות כהלכה למעשה- אלא כעיון בשיטת המ"ב.
                                                                 אלוקים -

                   הרב חגי לונדין,ראש בית המדרש החברתי בקריה האקדמית אונו
'אתה מאמין באלוהים או לא מאמין באלוהים'? הרבה ויכוחים היו, ועוד יהיו, סביב השאלה הזו. אבל לפני השאלה אם אנו מאמינים או לא מאמינים, כדאי קודם לברר מי זה אותו אלוהים שכה הרבה אנשים מתווכחים אם הוא קיים. קצת קשה לכתוב בערך קצרצר על מושג שהוא עולם ומלואו, אולם ננסה לשרטט כיוון חשיבה עקרוני. 

על פי רוב, התשובות המקובלות לשאלה 'מה זה אלוהים?' – בין אם העונה מאמין בו ובין אם לא – סובבות סביב המושג 'כוח עליון'.  אולם זוהי הגדרה הטעונה ליטוש. הגדרת אלוהים בתור 'כוח עליון', יוצאת מתוך הנחת המוצא שיש דברים נוספים במציאות מעבר ל'כוח', ואף אם הם מצויים בשליטת ה'כוח', הרי ה'כוח' והם – שני אובייקטים שונים. ואם כך הוא הדבר, 'אלוהים' כבר אינו אינסופי, אינו בלתי-מוגבל, אלא כוח שמצויים במקביל לו אובייקטים נוספים. 

אולי על מנת להבין באופן מדויק יותר מהו אלוהים על פי היהדות נתחיל מהידיעה היציבה ביותר בחיינו: עצם קיומנו. הידיעה שאנו חיים אינה פועל יוצא של החושים. גם תינוק, ברגע יציאתו לאוויר העולם, מודע באופן על-הכרתי לעובדה שהוא חי וקיים. על גבי ידיעת-על זו מבוססת כל פעילותנו בחיים: כל דבר שאנו אומרים או עושים הוא פועל יוצא של הקיום. אם יתבקש האדם לתאר את כל גילויי חייו הרי לא יוכל. הוא יכול לתאר כי הוא הולך, קורא, חושב, אומר משפט כלשהו, מרגיש תחושה כלשהי; אולם ברור כי כל אלה נותנים רק מושג קלוש מעצם חייו שהם הרבה יותר מכך. נקודת החיים היא אינסופית. החיים שאני מגלה עכשיו הם אמנם מוגבלים; אולם ההכרה הפשוטה כי כל אשר אשיג, אבין, ארגיש, אעשה – תמיד יהיה אפשר יותר ויותר, היא הראיה לכך כי ישנו מימד אינסופי העומד בשורש החיים. 

אחרי התוודעות למציאות הפשוטה, שכל אדם מסוגל להכיר בה גם אם מתקשה בביטויה, כל שנותר הוא להחליף את שמות המושגים. בשפת היהדות, לנקודת הקיום של האדם יש שם – נשמה. נשמה מלשון 'נשימה', פעולת החיים השורשית ביותר, שאנו משתמשים בשמה המושאל על מנת לבטא את שורש חיינו, שהנשימה היא כמובן רק אחת מגילוייו. הנשמה היא שורש החיים, המקור לכל ישותנו. לאדם אין צורך בהוכחות על הימצאותה של נקודת הקיום, הוא מודע בתודעת-על ברורה לחלוטין לנשמתו, היינו למציאותו. 

אם לנקודת הקיום האישית קראנו 'נשמה', הרי שנקודת הקיום של מרחב המציאות שאנו חיים בה (ולו בדמיוננו) היא – אלוהים. אלוהים איננו רק מישהו או משהו, אלוהים אינו רק 'כוח' החיצוני למציאות, אלא נקודת החיים האינסופית של המציאות כולה. אחד מכינוייו של אלוהים ביהדות הוא הכינוי הוי"ה – מציאות, או ליתר דיוק: שורש המציאות. כשם שאצל האדם ישנה נקודת חיים בלתי מוגדרת, הממלאת את כל ישותו בוודאות מוחלטת, גם למציאות בכללה יש נקודת חיים כזו, והיא נקראת אלוהים. משמעות הביטוי 'אני מאמין באלוהים', בעומק העניין כוונתו הוא: אני לא רק חי את קיומי האישי, אני חי טיפה של חיים ממרחב הקיום האינסופי. שורש חיי האישיים הוא הנשמה, ואילו שורש החיים הכללי הוא אלוהים, כלשונו של ספר הזוהר (בראשית מה, עא): "נשמתא דכל נשמתין". אלוהים הוא 'נשמת כל הנשמות', הנשמה הגדולה של הכול. 

על פי ההבנה המחודשת, שאלוהים אינו רק כוח עליון אלא שלמות אינסופית המופיעה בתוך החיים, המטרה תהיה דווקא לחיות את המציאות כמה שיותר. להיות כמה שיותר מה שאנחנו. עבודת אלוהים, על פי הסבר זה, איננה מחיקת העולם – ומחיקת האישיות הפרטית יחד אתו – למען כוח שנמצא מחוץ לעולם ושולט עליו; אלא אדרבה, לחיות את החיים במובנם האינסופי. להוציא יותר ויותר אל הפועל את נקודת החיים העומדת בבסיס המציאות בכל המובנים: להיות רוחני יותר, חזק יותר, משוכלל יותר, בעל טכנולוגיה מפותחת יותר, מדויק יותר וכדומה. הדרך לגלות את אלוהים בעולם, על פי היהדות, היא פשוט לחיות יותר בכל המובנים. יש לדון כמובן מדוע אורח החיים המבוסס על תורה ומצוות הוא הנקרא על פי היהדות 'לחיות יותר', אולם זהו נושא נוסף. העיקרון כי האמונה באלוהים היא הביטוי לפתיחות לחיים במובנם הרחב – הוא החשוב פה. 

להבין שיש גודל בתוכנו. להפנים שיש מקור למציאות. יש שורש לחיים – זהו אלוהים היהודי.

מסורת ושמירת טבע
אפי שטנצלר
יו"ר קרן קימת לישראל

ראש השנה הוא הזמן שבני האדם מתחילים לעשות בו חשבון נפש. איפה טעיתי?... מה עשיתי רע?... ממי עלי לבקש מחילה ביום כיפור?... 

אינני יודע אם עצים מתפנים גם הם לעשות חשבון נפש בט"ו בשבט, ראש השנה של האילנות, ואם גם הם מכים על חטא: כמה צל נתתי השנה?... כמה אבק וחלקיקים מזהמים ספגתי?... כמה חמצן יצרתי, או לכמה ציפורים הענקתי מחסה? היחיד יכול לברר זאת היה כנראה שלמה המלך, שידע לדבר על העצים מן הארז אשר בלבנון ועד האזוב אשר בקיר. 

לדבר אל העצים איננו יכולים, אך אנו יכולים ללמוד משלמה, שעלינו לשמור על כל מה שברא הקב"ה. כך אמר החכם מכל אדם: "ראה את מעשה האלוהים כי מי יוכל לתקן את אשר עוותו"? (קהלת ז 13). בקהלת רבה (ז, כ"ח) אף מבארים לנו את הדבר באר היטב: "משעה שברא הקדוש ברוך הוא את האדם הראשון, נטלו והחזירו על כל אילני גן עדן. ואמר לו: ראה מעשיי, כמה נאים ומשובחים הם וכל מה שבראתי - בשבילך בראתי. תן דעתך שלא תקלקל ותחריב את עולמי, שאם תקלקל - אין מי שיתקן אחריך". 

גם אם קלקלנו, עדיין אין זה אומר שאנו פטורים בלא כלום. עלינו לעשות ככל שיש לאל ידינו כדי לתקן. התורה אומרת ללנו ללכת אחרי האלוקים ולדבוק בו. הנה דוגמה: כשהקב"ה ברא את העולם, עסק תחילה בנטיעה: "ויטע ה' אלוהים גן בעדן" (בראשית ב 8). אנחנו למדים שאחד הכלים שעומדים לרשותנו כדי לתקן את מה שקלקלנו הוא לנטוע עצים.

מאז נוסדה בשנת 1901, קיבלה על עצמה קרן קימת לישראל למלא את צו התורה ולעסוק בנטיעות. ט"ו בשבט, ראש השנה לאילנות, הוא היום הראוי להעלות על נס את הנטיעות ואת השמירה על הטבע. בעניין זה הלכה קק"ל אחרי הרב זאב יעבץ זצ"ל. בט"ו בשבט של שנת 1890 נטע הרב עם תלמידיו עצים במושבה זכרון יעקב. היום, לאחר שקק"ל הנחילה את המסורת בלבבות, יודע כל ילד שבט"ו בשבט נוטעים עצים.  

המסורת היהודית מצווה אותנו לשמור על הטבע ולנטוע לא רק למעננו, אלא גם למען הדורות הבאים. במדרש תנחומא מצאנו את הסיפור המפורסם על הקיסר אדריאנוס, שיצא למלחמה וראה בדרכו זקן נוטע תאנים. שאל אותו אדריאנוס מדוע הוא טורח לאחרים. השיב לו הזקן: אם אזכה אוכל מפירות נטיעותי, ואם לאו יאכלו בניי.

קק"ל היא הגוף הירוק הגדול בישראל. עד כה נטענו באדמת הארץ יותר מ-240 מיליון עצים והחזרנו את הצבע הירוק ללחייה. קק"ל שומרת ומטפחת כ-1.5 מיליון דונם יערות נטועים וחורש טבעי. בחודש שבט תשע"ד נוסיף יותר ממיליון עצים לאדמת הארץ. 

מתוך דאגה למשאבי הסביבה אנו פועלים במגוון רחב של תחומים. אנו מכשירים קרקע לחקלאות ומממנים את פעילותו של המו"פ החקלאי בישראל, כדי שנוכל להמשיך ולנטוע כל עץ מאכל. בנינו יותר מ-240 מאגרים, המספקים שני שלישים מהמים לחקלאות בישראל. אנו  משקמים גדות נחלים, בונים שבילי אופניים ומכינים תשתית לתיירות אקולוגית – הכל למען הריאות הירוקות והבריאות של ישראל. 

הקדוש ברוך הוא שם אותנו בעולם הזה כדי לעבוד את האדמה ולשומרה. לחיות מפרי הארץ, אבל גם לשמור על האדמה מפני ניצול הרסני. כאשר אנחנו נוטעים עץ בט"ו בשבט, אנחנו מחזקים את הקשר שלנו עם האדמה שמעניקה לנו חיים, ומתחייבים לשמור על הארץ שלנו לדורות הבאים. 

מעמד הר סיני:  כפייה או בחירה? 
שמשון הכהן נדל

מראות של כפייה דתית, כאן במדינת ישראל, מזעזעים אותנו כי אנחנו יודעים באופן עמוק - זו אינה יהדות. אנו חיים בעידן של אוטונומית האדם. נהנים מחירויות הפרט, זכויות האדם, ואפילו ממרחב אישי. אנחנו לא אוהבים שאומרים לנו מה לעשות, איך להתנהג ומה לחשוב. בקריאה ראשונה, התורה נתפסת כגורם סמכותי: ספר של חוקים - עשה, לא תעשה, וכו'. זה קשה לאדם המודרני.

בקטע מפורסם ודרמטי, המופיע בתלמוד ובספרי מדרש, מעמד הר סיני מתואר כאקט של כפייה: "ויתייצבו בתחתית ההר, אמר רב אבדימי בר חמא בר חסא: מלמד שכפה הקדוש ברוך הוא עליהם את ההר כגיגית, ואמר להם: אם אתם מקבלים התורה - מוטב, ואם לאו - שם תהא קבורתכם" (שבת פח, ע"א). בדמות מפחידה זו, ה' מצטייר כרודן המאלץ אותנו בכח לבוא עמו בברית. 

האם כך קיבלנו את התורה? כך הפכנו לאומה? היכן ה"נעשה ונשמע"? היכן הבחירה? 

מדרשים אחרים מתארים את החוויה של ההתקשרות לה' במעמד זה  הפוך: ה' מצטייר כ"זקן מלא רחמים" (מכילתא, יתרו, ה'), הנותן  את התורה כמתנה והיא מתקבלת בשמחה, כך גם מעמד הר סיני  מתדמה לחתונה בין הקב"ה וכנסת ישראל אהובתו. בלשון המדרש, ה' מקבל את ישראל "כחתן היוצא לקראת כלה" (פרקי דרבי אליעזר, מ'). תמונה יפה זו משקפת את האהבה והאינטימיות בין ה' והעם היהודי. פה, הנפת ההר מעל ראשינו אינה מאיימת - ההר הוא כחופה. (כידוע, חלק ממנהגי החתונה היהודית באים מהחוויה  במעמד הר סיני). במדרש נוסף, ההר מעל ראש העם הוא סמל להגנה. כשהעם מפוחדים מהקולות והברקים, מהעשן והאש, האומה הצעירה מוצאת מחסה מתחת להר. "נתלש ההר ממקומו ועמדו תחתיו" כיונה אשר מוצא הגנה ב"חגוי הסלע" (מכילתא, יתרו, ג'). כך כאן, ה' סובב ומחבק אותנו עם ההר. תמונת ה' כמגן, המערסל, ומטפח אותנו כאם את ילדה. 

לכאורה, המדרשים סותרים זה את זה. אילו מהם משקפים נאמנה את ההחוויה שנחוותה בסיני, במעמד עצמו? האם הייתה כפייה או התקיימה בחירה? האם ההר מעל ראשינו הוא תמונה מאיימת או, סמל של אהבה והגנה אלוקית?

התשובה היא שאלו ואלו דברי אלוקים חיים. המדרשים השונים מעבירים שני אלמנטים שונים במערכת היחסים שלנו עם ה' ותורתו. הם מבטאים את הדיאלקטיקה, המתח הטבוע בכל מערכת יחסים. בכל יחסים יש בחירה, הסכמה, תקשורת, אינטימיות ואהבה. אבל יש גם התחייבויות, אחריות, ומערכת ציפיות ששני הצדדים מחויבים להן. שורש המילה אהבה היא "הב" (תן).  

ביחסים שלנו עם ה' ותורתו קיימת אהבה, אינטימיות, משמעות, עומק, שמחה, ואפילו הנאה. זה הדימוי של הר סיני שהוא כחופה ומגן. אבל כחלק מהחבילה של כל מערכת יחסים - יש גם חובות ומחויבויות. יש לנו ברית. יחסים דורשים הקרבה - וזהו כמובן הדימוי של ההר המוחזק מעל ראשינו. 

אחד מהמוטיבים בהגותו של הרב יוסף דב הלוי סולובייצ'יק הוא שההלכה מחייבת אותנו להיכנע. בלשון המשנה, ל"בטל רצונך מפני רצונו" (אבות ב:ד). לפעמים אני רוצה לעשות א', אבל ההלכה מחייבת אותי לעשות ב'. כניעה לסמכות אלוקית היא קשה לאדם המודרני. היום אנשים רוצים רק את האהבה, רק  את האינטימיות - הם לא מוכנים להתחייב ולקיים את חובותיהם. אבל, כאשר אתה מאוהב במישהו - אתה מוכן להיכנע. זה לא אומר שאתה אסקופה נדרסת, זה אומר שכל מה שאתה רוצה לעשות זה לתת את עצמך לאהוב. 

יחסים עם הקב"ה שהם כנים, אמיתיים, בעלי עומק, עושר ומלאות, צריכים להכיל את הדיאלקטיקה המבוטאת בספרות המדרש. יהדות בריאה, החיה ונושמת, דורשת הבנה של הקשר הזה. אם לא מעבירים את ההבנה הדקה והמורכבת של אופי היחסים - "שם תהא קבורתכם" - לא תהיה המשכיות ליהדות, רק אנדרטה לדבר שאיננו עוד. 

זו אינה כפייה דתית. אנו, כיהודים, מקבלים "עול מלכות שמים" באהבה וברצון. מה שנראה כחוקים ומגבלות, למעשה מאפשר לנו להביע את הקשר שלנו עם ה'. רק כאשר המיתרים מתוחים לצדיי הכלי, הכינור יכול להפיק מוסיקה מתוקה. 
 שמשון הכהן נדל מתגורר ומרצה בירושלים.
הרב ארי לנדא- שיתר פרשה אחת בתורה
פרשתנו מתחילה בסיפור הגעתו של יתרו אל משה. (שמות פרק יח',א') "וַיִּשְׁמַע יִתְרוֹ כהֵן מִדְיָן חֹתֵן משֶׁה אֵת כָּל-אֲשֶׁר עָשָׂה אֱלֹהִים לְמשֶׁה וּלְיִשְׂרָאֵל עַמּוֹ כִּי-הוֹצִיא ה' אֶת-יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָיִם". מדוע התורה מספרת לנו כאן על בואו? האם בעיתוי זה הוא הגיע למחנה ישראל? חז"ל נחלקו בשאלה זו במס' זבחים דף קטו' ע"א "וישמע יתרו כהן מדין, מה שמועה שמע ובא ונתגייר? ר' יהושע אומר מלחמת עמלק  שמע. ר"א המודעי אומר מתן תורה שמע ובא... ר"א אומר קריעת ים סוף שמע ובא" לדעת ר' יהושע זה ודאי מקומו, אך מה הדבר המיוחד בניצחון על עמלק שגרם לו לבא? לדעתו של ר"א המודעי שיתרו שמע על מתן תורה ובא, הרי בודאי אין זה מקומו הכרונולוגי. כך או כך השאלה המרכזית שנוצרת בין דעות אלו, מה המשמעות של הקשר בין יתרו לעמלק?    
אבן עזרא בפירושו מסביר "ועתה אפרש למה נכנסה פרשת יתרו במקום הזה. בעבור שהזכיר למעלה הרעה שעשה עמלק לישראל הזכיר כנגדו הטובה שעשה יתרו לישראל. וכתוב ויחד יתרו על כל הטובה. ונתן להם עצה טובה ונכונה למשה ולישראל". מפירוש זה אנו מבינים כי יתרו הוא עומד כנגד עמלק באומות העולם,  אך מצד שני איך יתכן שלאורך התנ"ך אנו מוצאים את הקיני גם מחובר לעמלק (שמואל א', פר' טו', ה'-ו') (וכן בבמדבר פרק כד', כ'-כא' בברכות בלעם)?
ננסה להבין זאת על פי הסברו העמוק של "שפת אמת" (שנת תרמ"ד) "... כי הנה ע"י יציאת מצרים נתברר התערובות של טוב ורע. והיה נמצא גם באומות ניצוצות הטובים רק שהיו מעורבין. וביציאת מצרים שנבדלו בני ישראל להיות קודש לה' ממילא כל מי שהיה בו רצון טוב לשמים, יכול להתקרב ע"י בני ישראל. וכל מי שהיה רשע בזדון נתברר רשעו. ונתברר ע"י בני ישראל רשעת עמלק וטובת יתרו".  יתרו  מבטא את הניצוצות הטובים באומות העולם, והוא עומד ממול לרשעי אומות העולם- עמלק. לכן גם יתרו  נמשך לעם ישראל האמור לתת מענה לחיפושיו הבלתי נלאים אחרי האמת בעולם.  כדברי "שפת אמת" (בשנת תרמ"א) "כי בני ישראל נבראו לתקן כל הברואים. מכיון שנבחרו מכל האומות בוודאי בכוחם לרומם  כולם... שזה היה הפרש בין יתרו לעמלק ימ"ש. שיתרו הלך בחכמה וביקש האמת. רק שהעולם הזה הוא בחושך. ואינו יכול להשיג האמת. זולת לבני ישראל ע"י תורה אור ונר מצוה. וכשהמשיכו בני ישראל הארת האמת שמע יתרו והודה להאמת שראה שטעה מקודם". דבריו של ה"שפת אמת" מסבירים לנו את כל ההיסטוריה של יתרו ובניו אחריו. בכל תקופה שעם ישראל הולך בדרך ה' ומאיר את העולם הזה החשוך ע"י אורן של מצוות, בני יתרו נמשכים לאור זה נדבקים בעם ישראל ואף עולים בו למדרגות גבוהות כמו שקרה בעת כניסת העם לארצו מיד לאחר ימי יהושע. אך בעת שהתעמעמו אורות אלו, ועם ישראל עצמו שקע בחשיכת העולם הזה, בני יתרו מתרחקים מעם ישראל כי אין הוא מאיר להם את הדרך (כמו בימי השופטים), הם נדבקים בקוטב הנגדי אשר מושך אותם, כוח הרשע העולמי המבוטא בכוחו של עמלק.         
 עצם העמדתו של יתרו בין מלחמת עמלק למתן תורה, מציבה את האתגר העצום שלנו לשאוף ולהתרומם למדרגתנו בהר סיני בכדי להביא גם את אותם גויים דמויי יתרו ועצותיהם לתוך מחננו, ומתוך מהלך זה תתגשם נבואתו של ישעיה (פרק ב') "וְהָיָה בְּאַחֲרִית הַיָּמִים נָכוֹן יִהְיֶה הַר בֵּית-ה' בְּראשׁ הֶהָרִים וְנִשָּׂא מִגְּבָעוֹת וְנָהֲרוּ אֵלָיו כָּל-הַגּוֹיִם. וְהָלְכוּ עַמִּים רַבִּים וְאָמְרוּ לְכוּ וְנַעֲלֶה אֶל-הַר-ה' אֶל-בֵּית אֱלֹהֵי יַעֲקב וְירֵנוּ מִדְּרָכָיו וְנֵלְכָה בְּארְחֹתָיו כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר-ה' מִירוּשָׁלָם". 
צדקה וחסד-

עמותת "בינינו-אחד בשביל כולם, כולם בשביל אחד"

עמותת "בינינו" 580565927 (ע"ר) אוספת, מחדשת וממחזרת פריטים משומשים - בגדים, נעליים, צעצועים, ספרים, כלי בית ועוד. 

"בינינו" מפעילה בהתנדבות ארון בגדים שיתופי ברח' וייצמן 2, גבעת שמואל עם דגש על איכות וחווית קניה מהנה: 

רק פריטים במצב חדש ונקי מוצעים בחנות 

והסניף מעוצב כמו חנות בוטיק ומצויד במתקני תצוגה, מראות ותא מדידה. 

כל הפריטים נמכרים במחירי עלות של 1-15 ש"ח לכיסוי הוצאות תפעול העמותה. 

מאות משפחות מגיעות לסניף כדי לתרום את המיותר ולהצטייד בדרוש להן.

איך משתפים?

תורמים: רכזו את הפריטים המיותרים שברשותכם/ משפחתכם/ חבריכם והביאו אותם ל"בינינו" או התקשרו לתאם איסוף מביתכם.

קונים: מוזמנים לשופינג חסכוני במיוחד באווירה אחרת, של ביחד. כך תעזרו לנו לכסות הוצאות שינוע, שכ"ד, כביסה, ניקוי יבש וכו' ולפתוח סניפים נוספים ברחבי הארץ.

מתנדבים: איסוף, מיון, קיפול, סידור, ניקיון, איוש הסניף, אדמיניסטרציה ושיווק.

מפיצים: בפייסבוק, בעבודה, בלימודים ובשמחות משפחתיות. ספרו לכולם! סוף סוף יש דרך להשאיר את עודפי תרבות הצריכה בינינו.

טלפון: 073-7971970

אתר: www.benenu.org
קבוצת שיתוף www.facebook.com/groups/benenu/
עוזרים להקים "בינינו" בכל עיר: תרומות כספיות יעזרו לנו להקים ולתפעל סניפים נוספים ברחבי הארץ.

עמותת "בינינו"
אלחנן 3 פ"ת

חשבון: 65115114
סניף: 732
מרכנתיל דיסקונט
חשבון PAYPAL : benenu4u@gmail.com
                                                  אורי כהן/מר"ץ, מבשרת ירושלים 

לא תחמוד

הדבר העשירי "לא תחמוד", מיוחד בפירוט הרב הן בפרשתנו והן בפרשת ואתחנן.

הדבר בולט ב'ואתחנן' במה שהתורה מוסיפה עוד פועל: 'לא תתאוה' ("לא תחמוד אשת רעך ולא תתאווה בית רעך" וכו'). התרגום מתייחס לשני הפעלים בשווה, ומשתמש בשני פעלים 'תחמיד' או 'תרגג' בהרבה מקומות בתורה. וכששני הפעלים בעברית סמוכים, מתרגם אונקלוס 'תחמוד=תחמיד' לעומת תתאווה=תרגג (עי' 'פרשגן' כאן ולבראשית ג,ו). ומו"ר הרב אברהם צוקרמן זצ"ל דייק עפ"י השימוש בשני הפעלים שיש שני סוגי חמדה: האחד – הרצון להיות בעלים של חפץ שישנו בידי חברו, ולא מתוך שעינו צרה בשל חברו; והשני – מתוך שעינו צרה נובע הרצון שבידי חברו לא יהיה חפץ זה. התורה מלמדת אותנו לתעב את שני החסרונות. 
ידועה שאלת הראב"ע: אנשים רבים יתמהו על זאת המצוה, איך יהיה אדם שלא יחמוד דבר יפה בלבו כל מה שהוא נחמד למראה עיניו? ותשובתו: אתן לך משל. דע, כי איש כפרי שיש לו דעת נכונה, והוא ראה בת מלך שהיא יפה, לא יחמוד אותה בלבו, כי ידע כי זה לא יתכן. ואל תחשוב זה הכפרי שהוא כאחד מן המשוגעים, שיתאוה שיהיה לו כנפים לעוף השמים, ולא יתכן להיות, כאשר אין אדם מתאוה לשכב עם אמו, אעפ"י שהיא יפה, כי הרגילוהו מנעוריו לדעת שהיא אסורה לו. ככה כל משכיל צריך שידע, כי אשה יפה או ממון לא ימצאנו אדם בעבור חכמתו ודעתו, רק כאשר חלק לו ה'. 
ומוסיף הספורנו: יהיה הדבר אצלך לנמנע גמור, כי הנמנע לא יחמדהו הטבע כלל, כענין "ולא יחמוד איש את ארצך" (להלן לד, כד). כי החמדה תגרום את הגזל, כענין עכן: "ואחמדם ואקחם" (יהושע ז, כא).

השאלה המתבקשת היא איך נעשה השכנוע הפנימי שלא לחמוד ולא להתאוות? 

חמש הדברות שבלוח השני עוסקות ב'בין אדם לחברו', והנה התורה נוקטת בכולן לשון שלילה: "לא תרצח" ו"לא תנאף" וכו' (לעומת הדברות שבין אדם למקום שיש בהן בלשון שלילה: "לא יהיה"; "לא תשא"; ויש בלשון חיובית: "אנכי"; "זכור ושמור"; "כבד"). 

הלשון החיובית נמצאת בפרשת קדושים: "ואהבת לרעך כמוך". הדרך החינוכית היא לפתוח במה שממנו צריך להתרחק, ואח"כ להסביר במה להדבק. כך אמרו: "סור מרע ועשה טוב" (תהלים לד, טו); 'זהירות מביאה לידי זריזות' (ר' פנחס בן יאיר סוף סוטה, מסילת ישרים).

כשאדם אוהב באמת את חברו, הוא רוצה רק בטובתו. כמובן שלא עולה על דעתו לפגוע בחברו, אלא שגם למלא את שאיפתו על חשבון חברו לא עולה כלל על דעתו. ועם ישראל המצווה על אהבת כל אחד ואחד כמותו – מתוך ההכרה שכולנו 'נשמה אחת בגופים מחולקים' (כוזרי, חובת הלבבות ועוד) - מתרחק ממה שמזיק ופוגע באחיו-רעיו.

את הקטנים מחנכים בתחילה ל'סור מרע'; את הגדולים בהכרה והבנה – ב'עשה טוב'. ביציאת מצרים נחשבנו כקטנים, בתחילת הדרך לעלות ממ"ט שערי טומאת מצרים. בפרשת קדושים כבר התבגרנו והוכשרנו לקלוט ולהפנים את התביעה הגדולה "ואהבת".

תורתנו הקדושה מצווה ומחנכת אותנו לא רק למעשים טובים, אלא גם ובעיקר ל'לב טוב'. הדרישה הקשה ביותר מכל עשרת הדברות פונה אל הלב בעומק הכי גדול: "לא תחמוד". נקה את לבך לגמרי מכל מחשבה הפוגעת בזולתך; כפי שאנחנו פותחים בתפילה בכניסה לבית המדרש: 'וישמחו בי חברי ואשמח בהם'.

אנחנו מבקשים כמה פעמים בכל יום: 'שים שלום'; 'שלום רב...תשים'; ערך הבקשה מה' כפי מידת ההשתדלות שכל אחד עושה בעצמו למען השלום. הרצון האמתי להגיע עד עומק חדרי הלב, מאפשר לנו גם לבקש זיכוך שמימי,דד מאור פניך שנתת לנו במתן תורה, מ"אנכי" עד "לא תחמוד".
חסר המאמר של: צבי מעיין ושל הרב אופיר סעדון.
חידה לשולחן שבת / מאת ראובן וגליין

בשירת הים זה קרה למצרים, ובפרשתנו זה יכול הים להיות לעמנו הנוגעים.
את פתרון החידה נא לשלוח למייל Shabaton@maslaw.co.il או לפקס 03-9239393, בין הפותרים יוגרל פרס.

פתרון החידה משבוע שעבר המטכ"ל השתתף בפרשה:פעם בימה, פעם במלחמה ופעם בצמא ואפילו הרמטכ"ל גרם לרוויה.

הפתרון: המטכ"ל-המטה הכללי. בימה- ים סוף, נאמר: "ואתה הרם את מטך,ונטה את ידך על הים"(פרק יד' פסוק טז'). במלחמת עמלק בסוף הפרשה בפרק יז' פסוק ט' נאמר:"מחר אנכי נצב על ראש הגבעה ומטה האלוקים בידי". ובצמה נאמ ב"מסה ומריבה" פרק יז' פסוק ה': "וקח אתך מזקני ישראל ומטך אשר הכית בו את היאור", ובפסוק ו' נאמר "והכית בצור". הרמטכ"ל (ראש המטה הכללי) הוא יעקב צור הרמטכ"ל השישי של צה"ל בשנים 1961-1963 שבזמן כהונתו נערכה פעולת תגמול מן הגדולות נגד הסורים מבצע נוקיב .כמו כן שישמש בתפקידים בכירים במשרד הביטחון עד פרישתו ב-1 באפריל 1974.
פותרת החידה מלפני שבוע היא משפחת חוזה ממושב צפריה  והיא זוכה בדיסק חדש.
