בס"ד




בהעלותך




המנורה כמקשה אחת / הרב אליהו

מדוע בפרשתנו חוזרים שוב על פרטי מעשה המנורה? דורשים חכמי המוסר – המנורה היא סמל של אורה, תורה, ושפע לעם ישראל, והמנורה ופרטיה מרמזים כיצד עם ישראל צריך להיות כדי לקבל את השפע הזה. כשם שהמנורה היא מקשה אחת, כך עם ישראל צריך להיות מחובר באחדות אחת – גם לומדי התורה שהם בגדר האור שבמנורה 'כי נר מצוה ותורה אור', גם ה'ירכה' שהם התומכים בתורה, כפתוריה ופרחיה והיסוד שלה – הכל צריכים להיות באחדות אחת – מחוטב עציך ועד שואב מימיך, ואז יהיו ראויים לקבל את האור הגדול. 
השפע הרוחני שיורד לעם ישראל ע"י המנורה הטהורה, הוא שפע של קדושה ושל חכמת התורה. הרוצה להחכים ידרים, אומרים חז"ל כי המנורה בדרום, ע"י העלאת – "בהעלותך" – מעלים את עם ישראל לדרגה גבוהה. אומר משה לקב"ה: איך אפשר שיהיו כולם מקשה אחת? וזהו הקושי שנתקשה בו משה בעשיית כל פרטי המנורה. אומר לו הקב"ה: תתחיל אתה, קח קורנס, תכין אש, ככר זהב, והשלך את הכיכר לתוך האש וכו' (עיין רש"י תרומה פרק כה פסוק לא), ואני כבר אוציא את המנורה מושלמת. כך אתה תלמדם תורה, ותהיה אחדות. 
זהו שכתוב (שמות יט ב) "ויחן שם ישראל נגד ההר". באים להר סיני (יתרו יט ב) ונוסעים "מרפידים" נוסעים מהפירוד ומרפיון ידיים, "ויסעו" מרפידים ויחנו במדבר. הכל לשון רבים. אבל כשמגיעים להר סיני, הר שתינתן בו התורה, כתוב "ויחן שם ישראל נגד ההר" לשון יחיד, וכלשון רש"י שם: "כאיש אחד בלב אחד". רק ע"י קבלת עול מלכות שמים, לימוד תורה, אפשר להיות כאיש אחד.

במנורה יש גביעים, כפתורים, ופרחים וקנים – וכולם מגוף המנורה, ויש האור עצמו שיוצא מהמנורה. החלק בעם ישראל כיום ששווה לאור שבמנורה, הם היושבים בהתנחלויות. ואות כבוד הוא להם שנקראים "מתנחלים" – "עד התנחל בני ישראל" (במדבר לח יח). "והורשתם את הארץ וישבתם בה כי לכם נתתי את הארץ לרשת אותה והתנחלתם את הארץ וכו'" – (שם לג כד).
מכבשונה של התפילה – על צער השכינה  (חלק ב') / הרב אריאל

דווקא המקובלים, שייחסנו להם בטעות (במאמר בשבוע שעבר) את התפיסה ה"אנתרופוצנטרית" (צורך האדם) – הם המדברים גבוהה על מהותה של התפילה ומעלים אותה לרמה "תיאוצנטרית" (צורך גבוה) נשגבה ביותר. 

בספרות הקבלה והחסידות נאמרו דברים קשים כנגד המעיינים בתפילה והסבורים שהתפילה נועדה לספק את צורכי האדם. תפילה כזאת – פסולה היא, פיגול ולא תֵירַצה. 

מדוע האדם מטריח את הקב"ה שיספק לו את צרכיו האגוצנטריים? באיזו רשות הוא מנסה לשנות את רצונו של ה'? באיזו זכות הוא סבור שמה שטוב לו אכן טוב לעולם וטוב להנהגתו של ה' בעולם? שמא ההפך הוא הנכון? 

התפילה כמוה כקרבן, שבו האדם צריך להתעלם מכל הפניות האישיות והצדדיות ולהתמסר אך ורק לרצונו המוחלט של ה'. הקרבן האמיתי הוא של האדם העוקד את עצמו על מזבחו של ה' ופושט צווארו למילוי דבר ה'. אישיותו העצמית בטלה ומבוטלת וצבורה כעפר ואפר על מזבח ה'. וכשם שקרבן טעון כוונה רצויה כך גם תפילה. 

הבא להתפלל צריך לבדוק את עצמו מכל מום ולשאוף אך ורק לתיקון העולם במלכות ש-די. לא פרנסתו, רפואתו ויתר צרכיו האישיים הם נשוא תפילתו אלא קידוש שם ה' בעולמו. לא על צערו הוא מתפלל אלא על צער השכינה; ולשם מילוי שליחותו של ה' בעולם במילואה הוא זקוק לבריאות, לפרנסה וכדו'. וייתכן שלפעמים שליחותו של ה' מתמלאת דווקא בעוני, מחסור וייסורים. אם אכן זהו רצון ה', יש לקבל את גזרתו בהכנעה ולמלא את השליחות הקשה באחריות ובמסירות, גם בתנאים הקשים. 

בוודאי טועים אלה הסבורים שעל ידי התפילה אנו "מאלצים" כביכול את הקב"ה להיענות לבקשותינו. יש לו שיקולים משלו שאינם ידועים לנו. אל לנו להעמיד את צרכינו האישיים במרכז התפילה. התפילה היא גם מטרה כשלעצמה. פעמים שה' מביא מצוקה לאדם כדי שיתפלל. לכן היו האמהות עקרות, כי ה' מתאווה לתפילתן של צדיקים. המטרה היא קרבת ה'. התפילה מרוממת את האדם ומקרבת אותו לה', ולכן יש סיכוי שהגזרה תשתנה; אולם לא בהכרח. 

 מתנגד חריף לקבלה, ר' אריה די מודינא, בספרו "ארי נוהם", מביא משל נפלא על עבודת הלב בתפילה. משל לספן המתקרב אל המזח ומשליך חבל לעומדים על המזח כדי שיקשרוהו אל המזח. לאחר קשירת החבל עומד הספן בספינה ומושך את החבל אליו. וכאן קורה דבר מוזר: הספן מושך כביכול את המזח אליו; אך בעצם קורה דבר הפוך: הוא נמשך אל המזח! 

כך היא עבודת הלב. אנו מבקשים כביכול על צרכינו האישיים. אולם תוך כדי בקשה אנו בודקים את עצמנו אם אמנם ראויים אנו למילוי צרכינו אלו, ובמה הם יוכלו לשרת את רצון ה', וכך נמצאים אנו בהתקרבות אל ה'. אין אנו מורידים אותו אלינו אלא מעלים את עצמנו אליו. שינוי מעמדו של המתפלל הוא המאפשר את שינוי הגזרה. 
בעד עיתונות חיובית / הרב שלמה אבינר

לתקשורת כשמה כן היא יש תפקיד חשוב – לתקשר בין חלקי האומה, בין האידאל למציאות, בין המעשה לבין המחשבה. לתקשר, לחבר, לאחד. לכן איננו "נגד תקשורת עוינת" אלא אנו "בעד תקשורת חיובית" – "עיתונות אוהדת". 

לצערנו לבושתנו, לחרפתנו ולדאבוננו העיתונות ושאר אמצעי התקשורת הולכים ויורדים, וזו המשימה הלאומית של כולנו להרימה, ובכך היא בעצמה תרומם את האומה. כי העיתונות צריכה לעמוד מדרגה אחת מעל האומה. לא גבוה מידי – מרחפת בשמי רום מעבר להישג יד ולמבט עין, אך גם לא בגובה עיניים ובוודאי לא מכוונת למכנה המשותף הנמוך ביותר. אלא לעמוד בענווה אבל בנחישות, מדרגה אחת מעל האומה ולמשוך כלפי מעלה.

רע ומר שהעיתונות מלאה לשון הרע. רק נזכיר – לשון הרע הוא גם על אמת. לשון הרע על שקר נקרא הוצאת שם רע. ומהו לשון הרע? כותב רבנו הגדול הרמב"ם: "המספר בגנות חברו, אף-על-פי שאומר אמת" (הלכות דעות ז ב), "והמספר דברים שגורמים אם נשמעו איש מפי איש להזיק חברו בגופו או בממונו, ואפילו להצר לו או להפחידו" (שם ה). יש אומרים: יש זכות לציבור לדעת! איני יודע זכות זו מניין היא? על פי איזה קנה-מידה מוסרי? ודאי לא על פי הלל הזקן שאמר: מה ששנאוי עליך, אל תעשה לחברך (שבת ל). ודאי לא על-פי המוסר של הפילוסוף קנט, שהמוסרי הוא הכללי, בכל התנהגות של אדם עליו לראות את עצמו כמחוקק אוניברסלי, ושכל המין האנושי עומד לחקותו. מניין הזכות הזאת לצער, להציק ולבייש, חלילה? זה מה שלמדנו – "ואהבת לרעך כמוך"?!

אדרבה – בעיתון יש להרבות בלשון הטוב, זו אותה תוצאה, במקום לחטט באשפה ובסירחון – הראה את היופי. אליהו הנביא יושב בכל מוצאי-שבת ומונה את זכויותיהן של ישראל (עיין עולת ראיה ב ריא). אליהו הנביא הוא איש אמת קנאי, ואם הוא מונה זכויותיהן של ישראל ודאי שזו אמת ולא חיפוי בעלמא. בזמן מלחמת יום-הכיפורים, הגתה המזכירות העולמית של בני-עקיבא רעיון מופלא: לערוך כל מוצאי-שבת לקט עיתונות האוסף דברים טובים מכל העיתונים, וזה הגיע לחוברת עבה של עשרות דפים. אתם רואים שאפשר למלא עיתון בדברים טובים!

הרי המטרה היא לקרב בין אדם לחברו, להראות שהמשותף גדול יותר לאין ערוך מן המפריד. כדי להסית איש נגד רעהו וללבות שנאה, אין צורך בעיתונות, את המלאכה הזאת עושה היטב, די והותר, היצר-הרע. אבל היצר הטוב הוא שזקוק לתמיכה, להארה שכלית ישרה, כפי שמסביר הרמח"ל במאמר "דרך ארץ חיים" שמודפס בסוף ספר מסילת-ישרים. לא חזרנו לארצנו כדי לריב. אדרבה – בגלל שנאת-חינם נחרבנו, ואמר הרב קוק שבזכות אהבת-חינם ניבנה (אורות הקודש ג שכד), ולמלאכת קודש זו יש לגייס את כל האמצעים, ואף לעיתונות יש בה מקום ותפקיד מכובד.

גם הסגנון הגס שפשה בעיתונות לא לנו הוא. ניבול הפה לא לנו הוא. פעם היה אפשר לקרוא אף עיתון חילוני והוא היה מלא דברים של טעם. עתה הוא לצערנו מלא זימה, תמונות לא צנועות, פרסומות לדברים בזויים ואף דיווחים שפלים. ייתכן שלעיתים יש צורך לדווח על מעשה נבלה שנעשה, אך אין צורך בתיאור המפורט, שאף הוא מגרה יצרים, וכפי שאמרנו היצר-הרע אינו זקוק עזרתנו, הוא בעצמו די זריז. ראו איך התורה מזכירה פרשיות קשות, כגון יהודה ותמר, שכם ודינה, אמנון ותמר ועוד, במילים בודדות וקצרות, בלי שום תיאור. אדרבה – יש להשתמש בסגנון הספרותי השובה את הלב כדי לחזק את האהבה בין איש לאשתו ואת האהבה בין הורים לילדים. אוי לנו, העם העדין והמוסרי, שהעיתונות שלנו ירדה לדרגה של גרועי הצהובונים שבארצות הגויים. אוי לנו מתוכחת יחזקאל הנביא: "וכמשפט הגויים אשר סביבותיכם לא עשיתם" (פרק ה), כלומר – "כמתוקנין שבהם לא עשיתם" (סנהדרין לט ב). בהרבה ארצות יש עיתונים מכובדים ומאמרים ברמה גבוהה, שהם גם מעניינים וגם מושכים את הלב.

שמא תאמרו: "ומה אשמים אנחנו הקוראים התמימים? אשמים העיתונאים!" לא כן. בהלכות מסוג זה, אשם גם הכותב וגם הקורא (עיין שו"ע אורח-חיים שז טז). "אם אין קורא אין כותב". שאלתי עיתונאי חשוב בידידות: למה עיתונכם מלא דברים ירודים ושפלים כאלה? השיב: כי זה מה שאנשים צמאים לקרוא.

אז אנחנו "האנשים" נחדל לקרוא עיתונים שבהם יש דברי נבלה ונפנה לעיתונים איכותיים.

שאל החפץ-חיים את בנו הגאון ר' ליב: "למה הנך קורא עיתון? ביטול תורה!" השיב: "לדעת מה קורה בעולם". "אני אודיעך מה קורה" – אמר לו החפץ-חיים – "בעולם הזה עדיין יש צרות". בזה סיכם לו את כל העיתונים, והאם כדאי ביטול תורה לדעת איזו צרה אירעה באיזה מקום ובאיזו שעה.

נחדל מעיתונות בזויה ונפנה לעיתונות נקייה – על רמה.

דעת תורה

הרב אברהם שפירא 

[הרב הראשי לישראל]

ראש ישיבת מרכז הרב






אדר תשס"ד

במענה לשאלתך בדבר קבלת כספי תרומות מ"קרן-ידידות", והעומד בראשו, המעביר תרומות מארגונים נוצריים, אשר מגמתם היא עבודה מיסיונרית, הריני להודיע כי כבר בעבר התרעתי בפני אנשים שונים, כי אסור באיסור חמור לקבל מ"קרן ידיות" כספים אלו. וקרן זו הריהי מסייע לדבר עבירה, ולעבודה-זרה בישראל, ואין כל היתר כל שהוא להיות שותף בכל פעילות שהיא מ"קרן-ידידות" זו, המעוותת עיני חכמים ופיקחים, ואיני רואה כל היתר לכך לקבלת כספים המסייעים להחדרת עבודה-זרה, תחת מסווה של עזרא לזולת, וכבר כתב מרן הגראי"ה קוק זצ"ל שאין ליטול מהם אפילו תרופות, באשר מגמתם ידועה רחמנא-לצלן, ועל-כן כל איש שומר נפשו ירחק מהם ומממונם, ואין מי מהפוסקים שהתיר בתשובה שבכתב ליטול צדקה מכספי גויים החפצים להחדיר בישראל דעות אסורות, וכל-שכן עבודה-זרה. ובכלל איסור זה גם נטילת קמחא דפסחא. ותמהני על הנוטלים למיניהם, האיך כושלים בדבר פשוט שכזה.

ויהי רצון שלא יזדקקו ישראל זה לזה ולא לעם אחר, והקב"ה ישלח ברכתו לכל ישראל בהיתר ולא באיסור, ברווח ולא בצמצום, ואיש את רעהו יעזורו ולאחיו יאמר חזק. 

מר"ן הרב מרדכי אליהו שליט"א

יום א' לסדר "אחרי" התשס"ד

כתבתי מכתב ביום כ"ט בניסן תשס"ב יד' למ"טמונים מספר 5-8140-02 וזה היה מתוך שחשבתי שהדבר הוא כשר בתכלית, ועתה התברר לי אחרת, ולכן אני מצטרף למה שכתב הרב הגדול מעוז ומגדול הגאון ר' אברהם שפירא שליט"א מאדר התשס"ד ולפיכך דברי או כתבי מלפני מכתב זה הכל בטל ומבוטל, ואני מצטרף לאיסור הכתוב לעיל.

וע"ז באתי על החתום.

לרב שלום.

לבקשת הרב אנו שולחים את הפסקים שנפרסם להגהת הרב. 

בקרוב, בלי-נדר, נפרסם גם מאמר של הרב צפניה דרורי בנושא אשר צורף לחומר שקיבלנו.

תודה רבה. יוסף.

ויהי בנסוע הארון / הרב חיים רטיג ראשי ישבת ההסדר 'בינות' רעננה

בפרשתנו נשלמות ההכנות להקמת מחנה ישראל ומחנה שכינה. העם שוכן לשבטיו ובמרכזו נמצא המשכן. כל טכסיסי ההתכנסות והמסע נלמדים, והנה העם מוכן לתזוזה. "על פי ה' יחנו ועל פי ה' יסעו". לפי מצבו של הענן כך נהג העם.

המסע אל ארץ ישראל, הינו מסע ארוך של עם שיצא ממצרים והולך אל ייעודו, אל תכליתו הסופית.

בתנועה, העם מניח את הארון בתוכו, לציין את מרכזיותה של התורה. ארון הברית נע ועימו נעים כל העם. הכוח של התורה מניע את העם.

"ויהי בנסוע הארון וכו'". כאשר הארון נע יש צורך בגבורה ובעוז, "קומה ה' ויפוצו אויביך" – בחינת הגבורה, עולה ומתגברת לשם התנועה. ובנוחֹה, אומר משה, "שובה ה' רבבות אלפי ישראל", ופירש"י לשון מרגוע. בזמן העצירה מידת החסד מתגברת, להניח את העם בשלום.

ספר נפרד

ויש מרבותינו שפירשו שזהו ספר נפרד משאר ספרים, אלו שני הפסוקים. מדוע שני פסוקים אלו ראויים להיחשב ספר נפרד? ה"כלי יקר" מסביר, מפני שנצטוו בו על פריה ורבייה. כיוון שאין השכינה שורה, אלא על אלפים ורבבות מישראל. לכן יש לפסוקים אלו חשיבות של ספר. יתכן לומר הסבר אחר.

שתי בחינות

יש שתי בחינות בהנהגת ה' את העולם. מידת החסד ומידת הגבורה. מידת הגבורה היא המידה שמסייעת לנו להוליך מהלכים ולהתקדם. זו מידת הגבורה של "ויהי בנסע הארון... קומה ה' ויפוצו אויביך וינוסו משנאיך מפניך", אי אפשר לקדם את העולם ולהתקדם בכלל ללא מידת הגבורה, גם בחיי הפרט וגם בחיי הכלל. כדי להתקדם צריך לאסוף כוחות, לא לפחד, לקום ולצעוד בגבורה, ואז נפוצים כל האויבים.

לעומת זאת ישנה גם חשיבות למנוחה ולעצירה. קרי, לחניה. זו מידת החסד וההפנמה של התהליכים שנוצרו בזמן ההתקדמות. לעיכול השינויים צריך זמן ומנוחה. כדי לבסס ולקבע את ההישגים , כדי לאסוף כוחות מחדש יש צורך במידת החסד של "ובנחֹה יאמר שובה ה' רבבות אלפי ישראל" לכן, ראויים שני פסוקי יסוד אלו להיות ספר בפני עצמם, כי הם הבסיס לכל עבודת ה' בעולם.

ככה זה בחיים – ככה זה בלימוד התורה 
בכל השבוע על לומד התורה להשליך עצמו על התורה, ולעסוק בה בעמקות ומתוך מאמץ, יוסיף דעת יוסיף מכאוב. וכשבאה שבת, באה מנוחה, וצורת החיים שלו משתנה. הוא עוסק בתורה מתוך "נחלה בלי מצרים". ארוחות דשנות, זמירות שבת, לימוד בנחת, למען יטמיע את לימודו של כל השבוע. מעין עולם הבא.

ללכת לישיבות

כיום לצערי, איננו מבינים מספיק את חשיבות הימצאות התורה בתוכנו. ארון ברית ה' בצורת התורה שבע"פ, ובצורת התורה שבכתב, אסור לו שיהיה מונח בקרן זווית. הנוער חייב להבין שעליו מוטלת חובה קדושה להעמיד את התורה במרכז, ללכת לישיבות, לפתח ולהתפתח בעולמה של תורה ולגבש בתוכו שני כוחות אלו של גבורה ושל הטמעה. לא יתכן שנשאף ליצור מהפכה חברתית, ללא ההבנה העמוקה שהתורה כפשוטה היא הכוח שיבצע מהפכה זו. לכן על הנוער ללכת לא רק לגבעות או לצבא, עליו ללכת גם להר סיני, לתורה, אין זה חשוב פחות.

כדי שהשיירה הלאומית תמשיך להתקדם, עלינו לשאת בתוכנו את ארון הברית, הוא ארון התורה, ולקרוא: "קומה ה', ויפוצו אויבך, וינוסו משנאיך מפניך" ובשעת המנוחה: "שובה ה' רבבות אלפי ישראל".

מובטח לנו, כי אם נלך כראוי נגיע גם אל היעד, אל ארץ ישראל, ארץ הגאולה.
פינה ירושלמית

במלון "קטה דן" ת"א סיימו מאיר טוביאנסקי, אחיו אריה ובתו אלישבע לסעוד צהריים. האחים נפרדו, ומאיר ואחייניתו יצאו לשוק הכרמל להצטייד במצרכים עבור "הירושלמים". היה זה בכ"ג בסיוון תש"ח. לפתע הופיעו בין הדוכנים שני קצינים. "אתה מ.ט. מירושלים?" "כן", ענה מאיר והתבקש לגשת איתם לג'יפ שבו המתין סרן שמואל גניזי (ראש "מחלקת חשודים" בש"י). "מה הדחיפות?" שאל מאיר ונענה: "פגישה דחופה עם דוד שאלתיאל (מושלה של ירושלים) כאן באזור..." מאיר עלה על הג'יפ שהחל בנסיעה, ולאחר כמה רחובות נעצר. אז שלף גניזי מסמך:


נא לעצור את: שם: טוביאנסקי  דרגה:  היחידה חיל אוויר. המקום: ת"א – ירושלים. לתקופה של 10 ימים בלי אפשרות של מגע עם אנשים מן החוץ בלי רשות מיוחדת. הנ"ל חשוד במסירת ידיעות לאויב.

מאיר נדהם וניסה לברר. "יודיעו לך במקום" נענה.

כעבור שעתיים הגיעו לכפר בית ג'יז הנטוש. באזור ישבו לוחמי "יפתח" פלמ"ח. שומר הופקד עליו.

כשעה אח"כ הגיעו למקום איסר בארי, בנימין גבלי ושני קצינים נוספים (א. קדרון וד. קרון) והחלו ב"משפט", שבו הואשם שוב ושוב סרן מאיר טוביאנסקי (האחראי על שדה התעופה בעמק המצלבה, לשעבר סגן מפקד ההגנה בי-ם ומפקד מחנה שנלר) ב"מסירת סודות לאויב". הנאשם הכחיש. התנגדותו נשברה כשנשלפה "רשימת הצרכנים", ונטען כי מסר אותה למנהל הבריטי, ולפיה כיוונו הירדנים את הפגזותיהם. אז תפס בשערות ראשו ומלמל: "באמת?! אלוה-ים, מה עשיתי..." תגובתו התפרשה כהודאה באשמה. הארבעה יצאו להתייעצות וכשחזרו הודיעו: "בית הדין מצא אותך אשם". גזר הדין: הוצאה להורג במקום.

טוביאנסקי ביקש רחמים על אשתו וילדו בזמן שהובל לבוסתן בקצה הכפר, לשם הגיעה קבוצת החיילים שהוכנה מאמש (ע"פ האישור מיגאל אלון), ונעמדה מולו ככיתת יורים.

גבלי ניגש אליו, קרע מעליו את הכותפות, הסיר חגורתו וכובעו.

טוביאנסקי סירב שיכסו את עיניו. כשהרובים נטענו, התמתח לעמידת דום. מפקד הכיתה קרא: "לבוגד, כדור אחד. אש". אח"כ קבעו את מותו, נטלו את חפציו האישיים, וקברוהו "קבורת חמור" (לבוש בגדיו ונעליו) בבור שנכרה.

וְהָאִיש יִזָּכֵר. זֶה הָאִיש הַנִּדּוֹן

שֶיָּדַע כִּי נָקִי הוּא גּוֹוֵעַ,

אַךְ בִּכְלוֹת כֹּל תִּקְוָה הוּא הִצְדִּיעַ בְּ"דֹם!"

לַכִּתָּה שֶכִּוְּנָה אֶת רוֹבֶיהָ!         (נ. אלתרמן. "הטור השביעי")

למחרת בבוקר פגש בארי את לוי יצחק "לויצה" ראש הש"י הירושלמי לשעבר, ואמר לו "הלילה ירינו בבוגד.. מסר ידיעות לאויב... הודה בעובדות. בכה לפני מותו".

לנה ויעקב חיכו בירושלים. כשהחלו להתרוצץ שמועות, הפנו להם עורף כל ידידיהם. לנה פנתה לעו"ד אשר לויצקי, שהחל בחקירה. 

בהמשך חקר הפצ"ר החדש אהרן חוטר ישי. כעבור חודשים הגיע ללשכת בן גוריון. "כשפרטתי לפניו מסקנותיי, קפץ מכיסאו וצעד עצבני בחדר... "אתה שומע מה שאתה אומר?" שאל בטון מאיים. "יש לך מושג, מה יגידו עלינו בעולם, אם יידעו שבחצי שנה של עצמאות הספקנו להוציא להורג קצין חף מפשע? אסור שהפרשה תיוודע ברבים."

סיפרתי לו שביקרתי היום בביה"ס של הבן יעקב. בהפסקת הצהריים חילקו לתלמידים שוקולד, לפתע צרחו הילדים "אל תבזבזו שוקולד על בנו של המרגל..." בשלב זה השתתקתי... רוה"מ שאג: "נחמיה" ושלישו הצבאי נכנס. "קרא בדחיפות לפנחס (רוזן, שר המשפטים) ושמשון (שפירא, היועץ המשפטי)..." מכאן החל טיהור שמו של טוביאנסקי.

"האחראים יועמדו לדין". כתב בן גוריון לאלמנה.

איסר בארי (בעקבות עלילות נוספות) הודח מתפקידו ונקנס בלירה ישראלית אחת, מאסר יום אחד ושנה על תנאי. לגבלי נרשמה הערה בתיק האישי. קידומו לא נעצר. וכראש אמ"ן היה ל"מי שנתן את ההוראה" ל"פרשה"... מאסר ועינויים ליהודים ותליית שמואל עזר ומשה מרזוק במצריים.

קידום וכבוד, תככים ובריחה מאחריות.

מול מוות וסבל גיבורים חפים מפשע.

נשמע סיפור ישן?

מעניינת דעתו של ג'ונתן פולארד.
ראש יהודי
ישראל קדמו לתורה / יצחק חי זאגא

"פעם אחת.. מצאני אדם אחד.. ואמר לי: רבי, שני דברים יש בעולם ואני אוהבם בלבבי אהבה גמורה, ואלו הן: תורה וישראל. אבל איני יודע איזה מהם קודם? אמרתי לו: בני, דרכם של בני אדם אומרים התורה קדמה.. אבל אני אומר ישראל קדמו.."(תנא דבי אליהו רבה יד). וכן מוצאים אנו – "ר' שמעון בר יוחאי אומר: ..וכי מי נברא בשביל מי, התורה בשביל ישראל או ישראל בשביל התורה? לא תורה בשביל ישראל?! ומה התורה שנבראת בשביל ישראל הרי היא קיימת לעולמי עולמים, ישראל שנבראו בזכותם על אחת כמה וכמה"(מדרש קהלת א ט).

אכן, טעות נפוצה עד לעצם היום הזה. אם אדם אינו מקיים תורה ומצוות, במה הוא יהודי בכלל. מה הוא שווה. מי צריך אותו בעם ישראל. נסתדר בלעדיו. והנה באים תנא דבי אליהו הנביא, ורשב"י, ומלמדים אותנו קביעה מדהימה – ישראל קדמו לתורה. התוכן האלוקי שצריך להתגלות בעולם, הוא המצוי בתוך נשמות ישראל, בתוך חיותו של כל יהודי ויהודי ממש. כל העולם, וכל האמור בתורה, נברא ומיועד לגלות את התוכן הישראלי המיוחד, המצוי בתוך כל אחד מישראל בעצם חיותו, ובכולנו ביחד כעם אחד. הקב"ה הסתכל כביכול בנשמתם של ישראל, וברא את התורה, מותאמת ומיוחדת לגלות את התוכן האלוקי של נשמות ישראל, של כלל ישראל.

אמנם לימדנו מרן הרב כי "ברית כרותה היא שהסגולה הפנימית לא תתגלה בזמן הזה, כי אם לפי אותה המידה שהבחירה מסייעת את גילויה, על כן הכל תלוי לפי רוב המעשה וקדושת האמונה ותלמוד תורה.."(איגרת תקנה). הווה אומר - אין כל דרך להביא לידי גילוי וביטוי את עצמותנו הטבעית הקדושה, אלא דרכה של תורה, לימודה וקיומה. היא חיינו ואורך ימינו, ורק אם נהגה בה יומם ולילה, נזכה לדבקות באלוקים חיים. אך יחד עם זאת, אסור לשכוח שבין אלו הדבקים, ישראל ותורה הקשורים בקשר חיים, ישראל הם שקדמו. והמשמעויות המעשיות, ביחוד לגבי העוסקים בתשובת עם ישראל, הן אדירות.

איננו יכולים לוותר על אף יהודי. כלל ישראל הוא גילוי אלוקי אחד שלם, המיועד להתגלות בעולם. לכל יהודי ויהודי נשמה ייחודית, חלק מן השלם, בלעדיה יחסר השלם. אין לה כפיל ואין לה תחליף. אם היא לא תבוא לידי גילוי, העולם עוד לא הגיע לייעודו, והגאולה מתעכבת.

איננו צריכים להמציא יש מאין. האלוקות מצויה בתוך היהודי בעצם חייו. אין זו עבודת שכנוע לקבל דבר מן החוץ. זו בסך הכל עבודת ליטוש, וסילוק מחסומים נפשיים בינינו לבין עצמנו, לגילוי עצמותנו הקדושה.

רשפי האהבה לכל יהודי באשר הוא, הולכים ומתרבים, ככל שההכרה בקדושתם העצמית של ישראל מתבררת בתוכנו. ומתוך כך אנו מתמלאים בכיסופים אמיתיים, לגלות את היסוד האלוקי שבתוך כל יהודי ויהודי. 

וכשאתה יושב ללמוד עם כל יהודי, 'רחוק' ככל שיהיה, אתה לומד לראות בין השיטין, בין השאלות והבלבולים, את נשמתו הקדושה מבצבצת ועולה. אתה מבין שעליך רק להיצמד לגילויים האלוקיים האלה, להסבירם, לפתחם ולחזקם. להפוך את האלוקיות העולה מתוככי אישיותו של כל יהודי באופן טבעי ופשוט, לגורם המוביל באישיותו ובמהלך חייו. 

הוא מתקשה לקבל שאנו עם נבחר, משום שיש בו כישרון אלוקי לאוניברסליות. טבע של אהבה לכל. הוא תמה למה כה חשובה ארץ ישראל, מפני שאינו יודע את סודותיה הרוחניים, ובאופן טבעי, הוא מבין שאין לחפש את אלוקים ברדיפה אחר עניינים חומריים. הטבע העצמי שלו כמו של כל אחד מאיתנו - אלוקי וקדוש. צריך רק לאהוב, ללמוד ולברר. 

"רוח אפינו משיח ד'.. איננו מבחוץ לנו, רוח אפינו הוא, את ד' אלוהינו ודוד מלכנו נבקש.. את האני שלנו נבקש, את עצמנו נבקש ונמצא.."(אורות הקודש ג קמ).
טנדו

ישיבה גבוהה / הרב רפי פוירשטין

שאלה: אני לומד בישיבה גבוהה, הורי (ובעיקר אימי) אינם מרוצים מכך. כאקדמאים הם חלמו כל השנים שאפתח קריירה אקדמית, כמובן שגם שאלת 'הפרנסה' מרחפת ברקע. בזמן האחרון הגענו לצערי, לוויכוחים מאוד לא נעימים שלא אפיינו את יחסינו בעבר. בזמן האחרון אני אפילו מצמצם את ביקורי בבית כדי למנוע חיכוכים אלה, מה עלי לעשות?

תשובה :

1. גבולות כיבוד הורים – לימדונו הפוסקים שבשאלות מעין אלה אין לבן/בת כל חובה שהיא לציית להוריהם. על כן מותר לך בהחלט להמשיך בדרכך זו, עלה והצלח (תרומת הדשן ח"א מ' ועוד).
2. חיים עם ההורים – אך מערכת היחסים עם ההורים נרחבת יותר ומחייבת רגישות רבה. כמובן שגם האופן שבו מבוטאת הכרעתו של הבן חייב להיות מעוצב על פי עקרונות העל של כבוד הורים.
3. 'יחיד ויחד' – הלכה למעשה – ניתן להחליט החלטה עצמאית ולהתעלם לחלוטין מהטיעונים שהסביבה הקרובה מעלה. ניתן להחליט החלטה עצמאית ואפילו נחושה, אך עם הקשבה רגישה לטיעוני ההורים. למשל: הטענה של השכלה פורמלית ברורה מחייבת אותך ללימודים עוד יותר רציניים. הורי רוצים לראותך מלומד ומשכיל?! אתה בהתנהלותך היום יומית בישיבה ובשיחותיך עימם תדגיש את הישגיך הלימודיים, את התקדמותך ורצינותך. הטענה של : "מה תעשה כשתהיה גדול" – תחדד אצלך את דברי חז"ל המכוונים אותנו ל"כל הלומד על מנת ללמד", לימוד שעניינו חיזוק הקומה הרוחנית של עם ישראל, צורך שעל חשיבותו (כמעט) אין עוררים, לפחות אצלנו. "וממה תתפרנס?!" - תלמד מכך שאדם חייב לכלכל את צעדיו באופן בוגר ואחראי, לקראת הקמתה של משפחה. אין זאת אומרת שחלילה וחס יש לעזוב את הישיבה, אבל אסור להתעלם מצורכי החיים היום יומיים העכשוויים והעתידיים.
4. 'העוז והענווה' – דווקא מי שיש לו עמדה מגובשת, יכול להרשות לעצמו להקשיב וללמוד (באופן סלקטיבי) בלי לפגוע בחוט השדרה הפנימי שלך ובמטרות שאליהן אתה שואף.
לע"נ אמי מורתי ברטה פוירשטין בת רפאל ז"ל הכ"מ.
סיפורים מהדוכן

דוכן בית-כנסת

בחגים מתמלאים בתי-הכנסת באנשים רבים שאינם פוקדים אותם בימות השנה. בחג השבועות ישבו מאחורי אב צעיר ובנו כבן העשר. בעיצומה של קריאת-שמע, כולם מסביב מתאמצים להגיד את הפסוקים בכוונה תוך שימת-לב למשמעות המילים היוצאות מפיהם, מקפידים כמובן לא להפסיק בדיבור באמצע מצוות קריאת-שמע. לפתע עצר האב את הקריאה, נסער כולו, ולחש לבנו בפחד ממה שגילה – "אתה רואה מה כתוב פה? אני צריך ללמד אותך דברים על היהדות, על מצוות, הנחת תפילין... אל תדאג, אני אלמד אותך!".

לא יודע מתי לאחרונה כיוונתי כמו שצריך ב"ושיננתם לבניך" או ב"ולימדתם אותם את בניכם". לא יודע מה הוא יעשה עם מה שגילה, אני מקווה שילך לו טוב.

האמת... אני גם לא יודע מה אני אעשה עם מה שגיליתי, אני מקווה שגם לי ילך טוב.

בסוף התפילה מיהרתי ללחוץ את ידיהם ולאחל להם חג-שמח.
