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עדיים של ישראל / הרב אליהו

ארבעים יום בלבד אחרי המעמד הגדול והנשגב של מתן תורה בהר סיני, באה ע"י הערב-רב נפילה גדולה של עם ישראל "עשו להם עגל מסכה וישתחוו לו וכו'".

כתוצאה מכך אמר ה' למשה "כי לא אעלה בקרבך כי עם קשה עורף אתה" (לג ג) "וישמע העם את הדבר הרע הזה ויתאבלו ולא שתו איש עדיו עליו" (שם ד). מפרש רש"י: "איש עדיו – כתרים שניתנו להם בחורב כשאמרו נעשה ונשמע". 

ומה היו כתרים אלו? אומר המהרש"א שם – שלושה כתרים הם: כתר תורה וכתר כהונה וכתר מלכות. ואעפ"י שניטלו מישראל כתרים אלו, לא ניטלו מכל וכל, כי הם חוזרים אלינו בשבת כנשמה יתרה, אבל עדיין קיימים לנו כתרים אחרים שאנו עונדים יום יום לכבוד ולפאר ויקר. והם תפילין של יד ותפילין של ראש.

התפילין ומעלתם

בסוף פרשת בא (פ' יג), בתוך הדברים שמלמדים לבנים: "והגדת לבנך ביום ההוא לאמר" בבן שאינו יודע לשאול הכתוב מדבר, ומיד "והיה לך לאות על ידך ולזיכרון בין עיניך למען תהיה תורת ה' בפיך כי ביד חזקה הוציאך ה' ממצרים" (פס' ט). וכן בפרשת "והיה כי יביאך" אחר שאלת הבן התם "מה זאת"? "והיה לך לאות על ידכה ולטוטפות בין עיניך כי בחוזק יד הוציאנו ה' ממצרים" לאור זאת עלינו לנסות ולדעת קצת מן המקצת של גודל מעלת התפילין עפ"י דברי רז"ל בפשט וברמז.

איתא בגמרא מנחות (מד א) "אמר רב ששת – כל שאינו מניח תפילין עובר בשמונה עשה..." ומוסיפה שם הגמרא: ואמר ריש לקיש כל המניח תפילין מאריך ימים שנאמר "ה' עליהם יחיו" ולכל בהן חיי רוחי ותחלימני והחייני" (ישעיה לח). ומפרש רש"י: "אותן שנושאים עליהם שם ה' בתפילין – יחיו".

וכתב היפה ללב טוב הדבר "כי עיקר חיות האדם הוא בלב ובמוח ולכן מי שמקדש ליבו ומוחו ע"י שמניח תפילין הרי הוא מאריך ימים".

ובזוה"ק כתוב שהמניח תפילין כאילו קיים כל התורה כולה שנאמר "למען תהיה תורת ה' בפיך" (שם ס"ק ב).

"ויקר זה התפילין"

אנו כעת אחרי פורים, הגמרא במסכת מגילה (טז ב) דורשת: "ליהודים היתה אורה ושמחה וששון ויקר. אמר רב יהודה – אורה זו תורה... שמחה – זה יו"ט... ששון זו מילה... ויקר אלו תפילין. וכן הוא אומר וראו כל עמי הארץ כי שם ה' נקרא עליך ויראו ממך. ותניא רבי אליעזר הגדול אומר אלו תפילין שבראש". תפילין הן אפוא דבר יקר וחשוב לנו מאוד! והמן גזר שלא יניחו תפילין כלשון רש"י שם כי ידע שאם הם יניחו תיפול עליו ועל עמי הארץ פחד ויראה. וכן אם יניחו יאריכו ימים וה' עליהם יחיו!

ממלכת כוהנים / הרב אריאל
המשיחה נועדה לקדש את כלי המקדש. כל הנוגע בהם יקדש. גם הכוהנים נמשחו, כי גם הם כעין כלי המקדש. מכיוון שכל ייעודם הוא לשרת את ה' במקדש. והנה גם מלך נמשח בשמן המשחה. בשאול נאמר: ויקח שמואל את פך השמן ויִיצוק על ראשו. בדוד נאמר: קום משחהו, כי זה הוא!

מלכות ישראל היא כלי שרת. סדרי החברה, מלחמות ישראל ובעיות הפנים והחוץ של כלל ישראל, אינם צורכי אנוש רגילים. הם ערכי רוח נעלים. הם חייבים להיעשות לשם שמים. מלחמות ישראל נקראות בשם מלחמות ה'. המלך נקרא משיח ה'. ודוד חוזר ומשתמש בתואר זה גם כלפי שאול שרדפו חינם. 

שם ה' חל על כל פעילות כלל ישראלית, עד כדי כך שקציר העומר של ביכורי השעורה באביב, עולה קרבן לה'. האיסור של בחריש ובקציר תשבות הוא רק בקציר פרטי. יצא קציר העומר הציבורי שדוחה שבת, כשם שמלחמות ישראל דוחות שבת בגלל היותן ציבוריות. ועל כך קונן דוד: ויאבדו כלי מלחמה. שאול ויהונתן לא היו אנשים פרטיים, אלא כלי מלחמה ציבוריים. זאת כוונת הגמרא (הוריות יב ע"א): 

ועל דבר זה היה משה דואג. אמר: שמא מעלתי בשמן המשחה? יצאה בת קול ואמרה: "כטל חרמון". מה טל חרמון אין בו מעילה, אף שמן המשחה שבזקן אהרן אין בו מעילה. 

חששם של משה ואהרן היה שמא השתרבבה איזו פנייה פרטית במינויו של אהרן לכוהן גדול. פנייה פרטית זו, מעילה בקודש היא. התשובה היא: כטל חרמון המשקה ומרווה ואין בו שום מניע אישי, כך גם השמן הטוב היורד על הזקן, זקן אהרן שיורד על פי מִידותיו. הטל נותן ברכה לאחרים ואינו מקבל דבר מזולתו. כך גם הכוהן.

המשיחה איננה רק פעולה פיזית של מריחה בשמן. היא מושג נעלה יותר, של ייחוד האדם או הכלי, המשוח, לייעודו הנעלה והמקודש. לכן משתמשים אנו במילה זו גם כאשר אין מדובר כלל במשיחה פיזית בשמן. אליהו משח את אלישע לנביא. כורש נקרא "משיח". כלומר, הם יועדו לשליחות א-להית מרוממת.

המלה "משיחיות" יוצרת כיום אצל רבים איזושהי קונוטציה שלילית: של רעיון שמימי בלתי מושג או של הזיות לא ראליות. המשיחיות בישראל היא משהו אחר, היא מושג ארצי, ראלי, טבעי. זוהי מלכות ישראל האידאלית. ועם זאת אין זו מלכות טבעית רגילה. היא מבטאת את האידאה הכלל ישראלית. היא צריכה ליישם את התוכנית הרעיונית של עם ישראל ולרתום את כל הפעילות החברתית למען הערכים והמטרות שלשמם בא עם ישראל לעולם. כלכלה ומדיניות, צבא ומדע, כל הפעילות הזאת נועדה לשרת את הרעיונות הא-להיים בעולם. זוהי המשיחיות. עם ישראל הוא כלי שרת שבו נעשית כל העבודה הדרושה כדי לקדש את שם ה' בעולם. לשם כך צריכה לעמוד בראשו אישיות ההולמת את התפקידים המגוונים והקשים, והמסוגלת ליישמם. כשעם ישראל אינו ממלא את ייעודו הערכי וממיר אותו בעגל הזהב, אין לו זכות קיום. לכן אנו מתארים אישיות זו בתוארה המקודש:  מ ש י ח .

עגל הזהב לא היה עבודה זרה כפשוטה. הייתה זו נהירה אחרי החומרי, הנוצץ, המבריק, השטחי והמוחשי, שכה מקובלים בחברה האנושית. ומי בעולם לא רוקד סביב עגל הזהב?

אולם לעם ישראל יש ייעוד אחר. הוא לא יצא ממצרים כדי לסגוד לזהב, אלא כדי להקים משכן ולהיות בעצמו משכן לשכינה. כשהוא סוטה מייעודו, הוא מוחה בעצמו את שמו מספרו של ה'. אך הוא העדיף את העגל על הספר... 

אילולא חטא העגל היה העולם בא על תיקונו מיד. המשיח היה בא וגואל את האנושות ומביאה אל השלמות. חטא העגל הוא שגרם לכך שהדרך אל הגאולה נמשכת זמן כה רב. המשיח הוא האנטי-תיזה לעגל הזהב. נזר שמן הקודש על ראשה של מלכות ישראל, משמעותו העלאת ערך הקדושה והעמדתו בראש סולם הערכים והמשימות הלאומיות, בניגוד לחומרנות, לחושניות ולאלימות. לכן נאמר על המשיח: 

"ולא למראה עיניו ישפוט ולא למשמע אזניו יוכיח... וגר זאב עם כבש... ועגל וכפיר ומריא יחדיו. כי מלאה הארץ דעה את ה' כמים לים מכסים". 
אמונה קודמת למצוות / הרב אבינר

שאלה: למדנו במשך כל השנים מרבנו הרב צבי יהודה שאמונה קודמת למצוות. איך זה שעכשיו התהפכו היוצרות ומעמידים דוכנים ברחוב עם תפילין ונרות שבת? האם זאת הדרך לקרב לתורה? ועוד דבר למדנו מרבנו הרב צבי יהודה: שקודם עלינו להתגדל בעצמנו באמונה, מתוך כך נקרין על אחרים, ולא שנסתכל עליהם בגאווה.

תשובה. יישר כוח. הכל נכון לחלוטין, "אמר רבי יהושע בן קרחה: למה קדמה פרשת שמע לוהיה אם שמע? כדי לקבל עליו עול מלכות שמים תחילה ואחר כך מקבל עליו עול מצוות" (משנה ברכות ב ב). פרשה ראשונה של שמע, עניינה קבלת עול מלכות שמים, כלומר אמונה. ופרשה שנייה, עניינה קבלת עול מצוות, "והיה אם שמע תשמעו אל מצוותי". קודם אמונה ואחר כך מצוות. אפילו לא כתוב: ומתוך כך מצוות, אלא: אחר כך מצוות. כלומר – סבלנות, מתינות.

אין תחבולות, אין קיצורי דרך. גם לנביאינו לא היו. אפילו למשה רבנו לא היו. זו דרך ארוכה: להרבות אהבת ישראל ואמונה. מרן הרב קוק כותב: התורה היא האהבה, והמצוות – האמונה (אורות, אורות התחיה יז). מתוך אהבת ישראל, מתוך הכרת הערך הפנימי העליון של סגולת ישראל, נגיע לתורה שהיא נשמת ישראל. מתוך אמונה, נגיע למצוות, שהן הן הביטויים של האמונה. אך אין לרתום את העגלה לפני הסוסים. המציאות, אין לה כנפיים. כאשר מדלגים על אהבה ועל אמונה – לא מגיעים לשום דבר. יש משל חז"ל על דרך קצרה והיא ארוכה כי אינה מובילה לפתח העיר אלא לחומה, ויש דרך ארוכה והיא קצרה, כיוון שמגיעים אל השער (עירובין נג ב).

לכן, לפני הכל אנחנו צריכים להתמלא בעצמנו באמונה גדולה ובאהבה גדולה. כך נוכל גם להשפיע על הזולת.

פעם נשאל רבנו הרב צבי יהודה על ידי מנהלי בתי-ספר איך נותנים שיעור טוב לתלמידים. השיב שיש שתי דרכים: יש דרך מקובלת להכין שיעור טוב עם ריבוי מקורות מסודרים כיאות. אבל יש דרך מעולה לאין ערוך: שהמורה בעצמו יתמלא כל כך הרבה שיישפך ממנו החוצה.

מעשה בתלמיד צעיר שפנה אל רבנו: אני רוצה להשפיע על הדור, אך כיצד? באותו רגע מזג רבנו לעצמו מים. כאשר הכוס התמלאה, הוא המשיך למזוג והכוס עלתה על גדותיה, אמר התלמיד: הרב,הבנתי!

כך לימדנו מרן הרב קוק: "הצדיקים הטהורים אינם קובלים על הרשעה, אלא מוסיפים צדק [בעצמם], אינם קובלים על הרשעה, אלא מוסיפים אמונה [בעצמם], אינם קובלים על הבערות, אלא מוסיפים חכמה [בעצמם], וכל המניות המתווספות אצלם בחשאי, פועלות את פעולתן לטובה במידה שכל ההתפעלויות "... המעשיות לא יוכלו לעשות" (ערפילי טוהר עמ' לט). המילה 'בעצמם' אינה מופיעה בגוף הדברים אבל זה הרעיון הראשי של הפִסקה שמתברר לפני כן ואחר כך, לכן הוספנו אותה.

בוודאי שיש להיות עניו, לחזור בעצמנו בתשובה וגם לא להתנשא. אבל אין כאן שום גאווה אישית, שהיא פסולה ומתועבת, אלא גאווה לאומית, גאווה של תורה. אנחנו גאים להיות שייכים לעם ישראל, שקיבל תורה מסיני. ואותה תורה שיש בידינו, אנו מחלקים לאחרים כפי כחנו. הרי יש מיליונים של צמאים, "הנה ימים באים באים נאום ד' אלהים והשלחתי רעב בארץ, לא רעב ללחם ולא צמא למים כי אם לשמע את דברי ד'" (עמוס ח יא). ברוך ד' יש לנו ארץ, יש לנו מדינה, יש לנו צבא, יש לנו כלכלה, יש לנו חברה, אבל "הנפש לא תמלא" (קהלת ו ז). משל לבת מלך שהתחתנה עם עירוני, הדואג לכל צורכיה החומריים, אך לא די לה בכך, כיוון שהיא נסיכה, והיא מתגעגעת לארמון אביה המלך. כך הנשמה, היא בתו של ריבון העולמים והיא מתגעגעת לדבקות (עיין קהלת רבה).

באשר לדוכנים עם תפילין ונרות שבת, וכן לחוברות הסברה בנושאי יהדות – הם אינם סוף דבר ואחרית דבר, אלא ראשית דבר ופתיחת דבר. מטרתם לקרב ולא לרחק. הרי אין כופים על אדם, מי שמתקרב ומתעניין, סימן שהוא אוהב. מתוך כך יש פתח להיכנס לענייני אמונה, לכוון לשיעורי אמונה ולחברותות אמונה, ללמוד על עם ישראל ועל ארץ ישראל ועל אלוהי ישראל. ללמוד גם על נפש הפרט ובעיותיו, ומהם להמריא אל עניינים כלל ישראלים.
ראש יהודי

עוד ארבע דיברות / ר' אבי רט

מגרש הקירוב והתשובה שעליו משחקת החברה הישראלית בדור האחרון פשט ולבש צורה כמה וכמה פעמים, תוך ניסיון להתאים את כללי המשחק למציאות הישראלית המתהווה. כל השחקנים על המגרש – המלמדים והלומדים, המקרבים והמתקרבים, הפעילים והמתפעלים, יצרו וגיבשו במהלך השנים כללי משחק והתנהגות, הראויים להיות קו מנחה למעוניינים להשתתף במשחק.

בתחרויות ספורט נהוג לכנות את דקות המשחק הראשונות "דקות גישוש". אלו דקות שבהן כל צד מנסה לגשש ולבחון את היריב, את כושרו, את נחישותו, את יכולותיו ואת אופן התנהלותו במגרש. דומני שגם אנו עברנו דקות גישוש רבות, שבהן ניסינו לברר, לעצב ולגבש לעצמנו דרכי פעולה ועבודה במגרש הקירוב והתשובה. עתה, לאחר דקות הגישוש, אנו בשלים לגשת למשחק עצמו.

מכיוון שבחרתי להשתמש במונחים מתחום הספורט, אם יורשה לי ליטול פסק זמן לרגע, ולהגדיר מספר  סיכומי ביניים לשלב הזה של עבודת הקירוב.

ברשותכם, לאחר למעלה מעשרים שנות עבודה בשטח, במסגרת עבודתי במכון ש"י ובמסגרות נוספות, ולאחר אין ספור מפגשים, סדנאות, עצרות, ימי עיון, השתלמויות, סדרות חינוך, הרצאות, סמינרים, שיחות אישיות וכדו', הייתי רוצה להוסיף למכלול המצוות עוד שתי מצוות עשה ושתי מצוות לא תעשה, שאמורות להיות אבני דרך, הנחות יסוד ותנאי הכרחי  בבואנו לעסוק במלאכת הקירוב.

1. אל תתנשא.  לאדם היושב מולך  אולי אין ידע כשלך, אבל יש חושים מחודדים מאוד מאוד. בחושיו אלו הוא מרגיש מאיזה מקום אתה אומר את דבריך. הוא חש האם אתה מדבר אליו מתוך התנשאות, כ'עגלה מלאה' הבאה  להוכיח ל'עגלה הריקה' עד כמה היא אכן ריקה וריקנית, או שאתה מדבר אליו מתוך חברות, מתוך ענווה, מתוך רצון ללמד אבל גם ללמוד, מתוך יכולת להקשיב ולא רק לדבר. האדם הניצב בפניך ידחה בחושיו הפנימיים כל אמירה שתבוא מצד מה שהוא יחוש כהתנשאות, כיוהרה, כתחושת 'היהודי האמיתי' הבא ללמד את 'הכופר' מהי האמת המוחלטת.
2. אל תכפה.  נפש האדם מתנגדת באופן אוטומטי ואינסטינקטיבי לכפייה. במציאות החיים של היום אדם רוצה להבין, לקלוט, להפנים, להתחבר, לחוות ולהרגיש לבד. אין קיצורי דרך. אין תועלת בכפייה. כל סוג של לחץ, כפייה, מניפולציה רגשית או אינטלקטואלית, ידחה על הסף ע"י השומע. הכלל הצבאי האומר 'כל מה שלא הולך בכוח הולך ביותר כוח', טוב אולי לצבא. במגרש הקירוב והתשובה מי שינקוט כלל זה מובטח לו שיישאר ללא תלמידים וללא תורה.
3. כבד. כבד את זה שיושב מולך. כבד את אישיותו. כבד את דעותיו. כבד את רצונו. גם אם אינך מסכים עם אף מילה שלו. גם אם אתה חושב ובטוח שהוא טועה . זה מה שהוא. זה מה שהוא חושב. כבד אותו. מתוך עמדת יסוד של כבוד (לא רק חיצוני-נימוסי) אמיתי, תתחיל את התהליך. אל תנסה ל'הוכיח' לו, כמה הוא טועה וחוטא. הוא כבר יראה עליך לבד כמה אתה צודק וישר. לא כל דבר צריך 'להוכיח'.  ריח טוב יגיע מאליו למרחוק, חכמת אדם כבר תאיר פניו לבד.
4. אהוב. בעולם ציני קר ומנוכר, אלים וכוחני, לפעמים כל מה שצריך זה שיושב מולך זה רק קצת אהבה, חיבוק, חיוך, הקשבה ותשומת לב. גם כוס קפה ועוגה יכולים להועיל. אל תדאג רק ל'עולם הבא' שלו. גם ה'עולם הזה' שלו מעניין ורלוונטי. אל תתנפל עליו ישר עם כל כתבי הראי"ה שצברת בחכמתך מאז שיעור א'. שאל אותו מיהו, מאין בא, למה בא, מה מעניין אותו, מה הוא עושה. תתעניין לא רק בדברים הגדולים שבעולם, אלא גם בדברים הקטנים שבחיים. קודם כל אהוב. אהבה אמיתית. אהוב את צלם האלוקים שבו. אהוב את היהודי שבו. אהוב את מה שהוא. רק על בסיס האהבה הזאת אפשר להתחיל לנוע על המגרש. שחקן שלא יחוש נאהב יוציא לך כרטיס צהוב. אם לא תקרא את הכתובת על הקיר ולא תבין אל נכון את משמעות הכרטיס הצהוב, אל תתפלא אם השחקן-תלמידך יוציא לך כרטיס אדום האומר, אין אתה ראוי-יודע-מוכן-מסוגל ללמדני. אמצא לי מקום אחר, מקבל יותר ואוהב יותר.
זאת תורת הקירוב הישראלית  על רגל אחת. ואידך- צא לשטח, וזיל גמור.

להנהגת הציבור

האור שבה / הרב יניב חניא

בזמן האחרון אנו נתקלים יותר ויותר בתופעה "חינוכית" מעניינת – בהרבה אירועים חינוכיים, סמינריונים, שבתות כיתה, ימי עיון או סתם יזמות מקומיות של מחנכים, דואגים המארגנים להביא לאירוע מה שנקרא "חוזר בתשובה מעניין", שידבר עם החֵבְרֶה. למה הכוונה ב"חוזר בתשובה מעניין"? ההגדרה קצת מוזרה, ככל שהלה היה שקוע יותר בעולם החטא לפני בואו (המבורך) לעולמה של הדת, הרי שערכו בשוק ההרצאות הנ"ל עולה. בצורה בוטה אני נוהג לומר ש"סתם מעשן בשבת (לשעבר) שווה 150 ₪ לשעת שיחה, מעשן חשיש שווה 200 ₪ לאירוע דומה, וכן הלאה ב'סולם החטאים' אל מול סולם התעריפים. יותר מפעם נתקלנו במכון שלנו בבקשות לימי עיון, "אבל שיהיו זולים, כי כל הכסף הולך לחוזר בתשובה..." (עובדה אמיתית לחלוטין!). 

כוונתם של המורים רצויה כמובן, הם חשים שאם מתהולל לשעבר יספר לתלמידיהם על מעללי העבר שלו ועל כך שהוא מאס בכל ה"טוב" הזה בשביל התורה, התלמידים ירגישו ש"שווה" להתחזק, להתקרב, ללמוד, להתפלל בכוונה ומה לא...

כמובן שאין בכוונתי לחלוק על התופעה הברוכה שבה חוטאים "כבדים" לשעבר חוזרים לעולמם הפנימי, ובוודאי לא על כך שהם אף מנסים לעזור לאחרים להימנע מטעויות אלה. גם אין בכוונתי לחלוק על כוונתם של המורים אלא על מעשיהם. 

לדעתי, מלבד הטעם לפגם שיש בחשיפת פגעיהם של אנשים בפני ציבור רחב, "מסחר" בהם (ובמחיר לא זול) ובעיסוק אינטנסיבי בפניהם של תלמידים בחטאים, בוהמה והפקרות מינית, הרי שיש בתופעה גם בעיה אמיתית ושורשית הנוגעת לאופן הקירוב של נוער (או מבוגרים) לעולמה של תורה.

לדעתי אנו צריכים לזנוח את השיטה של "התמודדות" עם עולם החטא דרך ה"שווה לי", דרך ה"יותר כיף להישאר בשבת עם המשפחה מאשר ללכת לרקוד". כבר עברנו את הגיל ואת צורת ההתמודדות הזאת. המשימה העומדת בפנינו כיום שונה לחלוטין. שומה עלינו למצוא דרכים ללמד את העם את המאור האמיתי שבתורה, לתרגם את הדברים העמוקים שבה לשפה שהציבור הרחב יבין, לא להראות שהתורה "מנצחת" את החטא במין קרב פופולרי רדוד, אלא בדיוק בכיוון ההפוך.

נכון, עד היום לא ממש הצלחנו, שידרנו תורה גבוהה שאינה מדברת לחלק מן העם. אולם עלינו לזכור שמגבלה זו היא בנו, בתורה עצמה יש הכל, לא רק עומק ועולמות רוחניים אלא גם התמודדות אמיתית עם שאלות התקופה, מוסר ורוח, כמו גם שאלות של מוסר אישי והתמודדות עם היצר... וכל זאת בצורה שאף אדם פרטי לא יוכל להגיע אליה. רוח האומה שבתורה שבעל פה הגתה והוגה בעומקים שאין כמוהם בכל תחום שהוא... הבעיה היא במדיה, ביכולת שלנו לתרגם את הדברים לשפת העם – וכאן משימתנו הגדולה. ישנו צורך גדול לעסוק בתחומים האלו כחלק מהלימוד השוטף, לדלות מתוך ים התורה שבעל פה את הנושאים הללו ואת ההתייחסות לשאלות הנצח שהמציאות מציבה בפנינו. מתוך שילוב של העמקה אמיתית בתורה, היקפה ורוחבה, ומתוך רצון כן להגיע מתוך העיון לעיסוק גם בשאלות מהסוג המטריד את הציבור הרחב כיום, ניתן יהיה לבקוע דרך חדשה של "קירוב", קירוב מתוך הסחורה האמיתית שיש לתורת ישראל להציע – מתוך פנייה לצדדים הגבוהים שב(כל) אדם. עיסוק עמוק בכל שאלה שהמציאות מסוגלת להציע בפנינו ויותר מכך, והוספה בלתי פוסקת בצדדים הרוחניים. זוהי הדרך שאנו צריכים לפתח לדור שמחפש משמעות אחרת – דרך של גובה תורני מצד אחד, המתאים ומובן לכל חלקי העם מצד שני.

פינה ירושלמית

"הִיא לֹא נָחָה. נְתִיב יְגִיעָהּ עוֹד לֹא תָם"

(נ. אלתרמן "ברכה פולד" מתוך הטור השביעי)

על מפתן הבית בשכונת יוקרה בברלין התרחשה פרידה נרגשת. האב לותר ובתו ברברה בת ה-11 מתחבקים עם הנלורה בת השש-עשרה, שנשלחת אל הדודה באמריקה, בליווי אמה לוטה.
שנת תרצ"ח. שנה חלפה מאז פוטר אבי משפחת פוּלְד מעבודתו. עדיין האמין שהסדר הישן והטוב ישוב. אך בינתיים קשה, והבת הבכורה נשלחת.

האם לוטה, בדרכה חזרה, עצרה לבקר קרובי משפחה בלונדון. בגרמניה "ליל הבדולח". למחרת שלח לותר טלגרמה לאשתו: "הישארי שם. שולח את ברברה אלייך." באותו לילה התאבד.  ברברה נשלחה ללונדון.

כעבור זמן עלו לא"י. ברברה שינתה את שמה לברכה. הצליחה בלימודיה, הצטרפה ל"צופים" ובהמשך ל"הגנה" ולפלמ"ח והצטיינה כמ"כית. שם היא הכירה את ג'וני (גדעון פלאי) מקיבוץ קריית ענבים.

בתש"ה נתפס ג'וני עם ארבעה מחבריו, כשהתאמנו בנשק ליד קיבוץ בית הערבה, ונידון לשבע שנות מאסר במגרש הרוסים בירושלים. בכל הזדמנות, בין פעולה למבצע, כתבה לו ברכה או הגיעה אפילו מת"א לבקרו.

בפגישותיהם, בין חומות הכלא, חלמו להקים בית בהרי ירושלים, אחרי שיגרשו את הבריטים. "אבוא לבקרך ביום שלישי הבא..." כתבה לו במכתב שהגיע יומיים אחרי פורים תש"ו.

אחה"צ של יום שני. כ"ב באדר ב'. בלילה עתידה להגיע לחופי ת"א ספינת המעפילים "אורד וינגייט".

כוחות גדולים של ה"הגנה" ואזרחים תושבי העיר נערכו למבצע: להביא את המעפילים לחוף, לפזרם בין הבתים, ולמנוע מהבריטים להתקרב. אך... האנייה נתפסה עוד בלב ים ע"י משחתות בריטיות. הממתינים על החוף לא ידעו על כך. החוליה של ברכה התמקמה ברחוב מרמורק, ותפקידה היה: חסימה.

משורייני המשטרה סיירו והאירו בזרקורים לכל עבר. סמל בריטי הבחין בחברי החוליה שהסתתרו בחצר ובמרפסת קומת הקרקע, והתפתח קרב יריות כשעתיים וחצי. אח"כ נכנס משוריין לחצר וירה.

ברכה, שהייתה כבר פצועה, דרבנה את חבריה: "מוטב להיהרג מאשר להישלח לכלא בית לחם." ואז התרוממה וירתה בסטן לעבר החייל שבצריח המשוריין. אך זה הקדימה, ירה צרור מטווח מטר וחצי ופגע בבטנה. במשך שלוש שעות דממה למוות, עת העבירוה לחקירה מבלי להגיש לה עזרה ראשונה, עד שנפטרה.

הבריטים, שלא רצו מהומות, אפשרו רק לבני משפחתה להשתתף בהלוויה. אך ה"הגנה" פרסמה את המועד, ואלפים נהרו לבית הקברות.

בירושלים חיכה ג'וני לביקור... כעבור יומיים, בתורנות מטבח, מצא בתחתית ארגז ירקות פיסת עיתון ובו מודעה במסגרת שחורה... ממכתבו להוריו: "... ברכה נפלה, ואני חיכיתי לה באותו יום... בשדה פתוח בין מאות מצבות – שם תהיה הפגישה. ולא איתה אפגש, אלא בגל אבנים שיכסֶהָ שם... לזכר חיילת אלמונית שהקריבה את חייה – כדי שאחרים יוכלו לחיות... אך לא נירתע ולא נחדל..."

ליל כ"ג באדר ב' תש"ו כונה: ליל וינגייט. 

בכ"ו בתשרי תש"ז נתפסה אניית מעפילים בשם "ברכה פולד" וגורשה.

שנה אח"כ שוחרר ג'וני, ובו' באדר ב' נהרג בקרב על יד הקסטל. 
טנדו

חילון (חלק ב) / הרב רפי פוירשטין

שאלה: בשבוע שעבר כתבת שאין לדחוף את הילד המתלבט להגדיר את עצמו כחילוני. אך אלו כלים אתה נותן להורים לקדם את ילדם ולשכנע אותו לשמור מצוות ? 

תשובה: 

·  המסר הישיר – המסר הישיר הינו הדרך המרכזית והשכיחה להעביר ידע וערכים. אנו מלמדים, מספרים, דורשים, מטיפים, מעירים, מבקרים ומעודדים. בכל אלה אנו מעבירים מסר ישיר לבננו/ בִּתנו.
· יתרונו של המסר הישיר  שהוא  ברור, חד, קליט. המסר הישיר מבהיר בדיוק למה  מתכוון הדובר. המסר הישיר מאפשר למקבל לדעת בדיוק מה נדרש ממנו. את תוצאות המסר הישיר קל למדוד. האם, וכיצד ביצעת את ההוראה שניתנה לך? 
· חסרונו של המסר הישיר – שהוא עשוי לעורר התנגדות, אם הוא נוגע בנקודה השנויה במחלוקת, או בנקודה כואבת. המסר הישיר מכניס את שני הצדדים למלכוד. מה יעשה ההורה שדרש מבנו החייל לקום לתפילה, והוא לא קם. מה עושים עכשיו? האם יענישו ההורים את בנם? יאיימו עליו בסנקציות? כשמעבירים מסר ישיר – יש תמיד לחשוב על הצעד הבא . מה יקרה אם הוא לא יקשיב, מה נעשה אז?! כך כותב רבנו הרמב"ם:

" אף על פי שבכך נצטווינו, אסור לאדם להכביד עולו על בניו ולדקדק בכבודו עמהם שלא יביאם לידי מכשול אלא ימחול ויתעלם שהאב שמחל על כבודו כבודו מחול" (משנה תורה, ממרים, ו, ח). כמובן, יש למצוא את המינון הנכון.

· המסר העקיף – חסרונו, שהוא איננו ברור וישיר. לא תמיד קל להבין אותו, ולא תמיד ברור למה מתכוון ההורה ומהן ציפיותיו. יתרונו, שהוא מעורר למחשבה והזדהות, והוא מפחית 
       את ההתנגדות הצפויה במצבים של קונפליקט.
· למשל – בית שבו שולחן שבת מלא בתוכן , לא רק משפחתי חביב (כפי שגם צריך להיות), אלא בתוכן ערכי רוחני, מעניין ומפרה. בית שבו ההליכה לתפילה עם ההורה היא זמן של מפגש קרוב ומלבב. בית שבו לומדים יחד, ההורים בינם לבין עצמם, וההורים עם הילדים, הוא בית המעביר מסר עקיף אך ברור של מחויבות לתורה ולמצוות. אהבת תורה ותפילה איננה עניין רק לדרישות בגיל המתבגר (על אף שאני בהחלט תומך בהם עקרונית בגילים צעירים יותר, ועל כך נכתב בעבר) – היא גם נושא להזדהות. 
· לסיום, משהו על  ליל הסדר – רש"ר הירש מסביר שארבעת הבנים יושבים יחדיו בליל הסדר. ושנכון שהבן הרשע לא יעביר מסר ישיר לבן הרשע, אך התשובות שהוא נותן לשאר הבנים (המסר העקיף) מיועד למעשה לבן הרשע. ילדינו אינם רשעים חלילה וחס, אך לעיתים אף הם זקוקים למסרים עקיפים.
לעילוי נשמת אמו"ר ברטה בת רפאל פוירשטין ז"ל הכ"מ
