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פרשת חוקת עוקרת את קורח / הרב אליהו

ישנו קשר אמיץ בין פרשת קורח לחוקת. חוקת התורה היא ההפך הגמור של קורח ועדתו. הנה קורח בא בדרך פילוסופית נגד משה ואהרן, וחיפש טעמים מיוחדים למצוות התורה, ובהתאם לכך רצה להמציא הלכות חדשות כמו טלית שכולה תכלת או בית מלא ספרים. אבל דרך התורה לא כן היא, עם ישראל צריכים לקבל את דיני התורה כחוקה ממש, בתמימות, כי כך ציוונו ה' יתברך שמו ויתעלה, ללא שום ניסיון לתת טעמים ולהתפלסף בהם. ואמנם הבנת המצוות וטעמיהן דבר גדול היא, אלא שאין היא תנאי לקיומן, ובין אם יובנו לאשורן ובין אם לא יובנו, ימשיכו בקיומן כפי ציוויו של הבורא יתברך-שמו ויתעלה. ומי שרוצה לחקור לפני שיעשה מה שמצווים אותו, הוא כקורח שבסוף נאבד ונעקר מן העולם. אבל מותר לאדם להתנהג ב"נעשה ונשמע", היינו קודם עושה את המצווה בלי שום הבנה, ואח"כ הוא מתחיל "ונשמע" להבין את המצווה כמה שהוא יכול.

ויש לדעת שלא ניתן להשיג כל השגה והבנה בתורה, מיד בתחילת קיום כל מצווה, והדבר מצריך עמל רב ויגיעה בבחינת 'אדם כי ימות באהל' – אוהלה של תורה, ואף על פי כן, עדיין ישארו מצוות שהן בגדר חוקה. שאפילו שלמה המלך שנמסרו לו כל מפתחות החכמה לא הגיע אפילו לקרבתה באומרו 'אמרתי אחכמה והיא רחוקה ממני' (קהלת ז כג). למה הדבר דומה, משל לאדם הצריך לתרופה, הלך לרוקח וראה שהוא לוקח מעט אבקה מכל מיני בקבוקים ומערבב הכל ביחד. התחיל להתעניין מדוע הוא מכניס מחומר אחד 50 מ"ג ומחומר אחר 100 מ"ג, ומה שמו של החומר הזה ומדוע הוא זקוק לו. הרוקח בתחילה ענה לו קצרות, אבל משלא הרפה ממנו איבד את סבלנותו ואמר לו שאין לו לשאול שאלות בדבר שאין לו שום השגה, ואם בכל אופן הוא רוצה לחקור בדבר, שילך לאוניברסיטה ללמוד כמה שנים, אבל כל עוד לא עשה כן, עליו לקחת את התרופה מבלי לשאול שום שאלה. כך גם לגבי מצוות התורה, יש לסמוך ולהישען על בורא העולם שרצה בטובת עמו ובקיום העולם, ונתן להם מצוות שמזכות את מקיימיהן ומקיימות את העולם. ואם ירצה, ילמד את העניין עד כמה שידו מגעת ויקבל על זה שכר כפול ומכופל. והכל בחסדו של בורא העולם עלינו, אבל קודם "נעשה".
קורח ועדתו, לפני שבר – גאון / הרב אריאל

עם ישראל כחברה היה צריך לעבור חבלי ילדות, שבהם היה ניסיון לערער את המסגרות הקיימות בשם החופש המיוחל. כזו היתה פרשת קורח, ולכן היא משמשת כסמל לכל הדורות הבאים.

ההתעטפות בטלית שכולה תכלת מביעה את התחושה הקורחית במלוא עצמתה. תכלת הרקיע לטוהר היא השאיפה להגביה, להתרומם לשמים גבוהים, להתנשא על כנפי ההתלהבות ולהרקיע שחקים. טלית זו גדולה ונלהבת, האמנם היא זקוקה אף לפתיל התכלת הבודד, הקטן, המפותל והמקושר? שמים לרום מכאן, ללא אופקים מגבילים, מרחבים נישאים עד אין קץ; ולעומתם פתיל מוגבל בגודלו, בצורתו ובעשייתו. האם אין כאן כיווץ הנשמה, דיכוי האישיות, החנקתה וקיצוץ כנפיה? שרגא בטיהרא, למאי מהני? העוסק בגדולות, מה לו ול"קטנות" כאלו?

ומחוויית הנפש הפנימית – לממסד החיצוני. "כל העדה כולם קדושים, ובתוכם ה'". הרי כולם עמדו ושמעו בסיני "אנכי ה' א-להיך". היהדות שונה מכל חיקוייה העלובים. אין הנחלתה בבשורת יחידים, אלא בהתגלות כלל-ישראלית. אין אצלנו מתווכים ואמצעים. אדרבא, יש בתיווכם של אישים מעין חציצה בין האדם לבין א-להיו. לשם מה יש צורך בשררה של אנשי הממסד? בלעדיהם החיים הדתיים יוכלו להיות לכאורה ספונטניים יותר. האחריות אשר תיפול על כתפיו של כל יחיד ויחיד תטיל על כל אחד משימות גדולות יותר ותאפשר רמה אישית גבוהה יותר. לשם מה יש צורך אפוא בממסד?

אכן מידה רבה של צדק יש בטענות קורח. הרי משה רבנו אומר: "מי יתן כל עם ה' נביאים". הוא עצמו התנגד כביכול לממסד, להקמת איזו שהיא רשות מיוחדת. אם נזכור שמשה גם סבר לשפוט את העם לבדו, עד שיתרו הציע לו את הצעתו, נבין יותר את חששותיו של משה מפני הממסד. מגע בלתי אמצעי שלו עם העם ושל העם עם ה' - עדיף.

אף על פי כן, משה מקבל את עצת יתרו, והתורה קבעה מערכת משפטית ממוסדת: "שופטים ושוטרים תתן לך בכל שעריך...". והמלכות אף היא מצווה מהתורה. כי כאמור, ללא ממסד אין חברה מאורגנת, אלא איש הישר בעיניו יעשה. קורח, אישית – ייתכן שפיקח היה ויכול היה לסמוך על עצמו. אולם האומנם אפשר לבנות עם סגולה וממלכת כוהנים על בסיס אנרכיה מוחלטת? האומנם כל אדם יכול להתעטף בטלית שכולה תכלת ולהרקיע שחקים בהתלהבותו? או שמא יקרה ההפך, ויצריו המשתוללים ידרדרוהו וידיחוהו מטה מטה? לא בכדי פערה האדמה את פיה ובלעה את קורח. זו הייתה תוצאה טבעית משאיפתו להתרומם למעלה ללא מסגרת יציבה וללא ממסד מאורגן. התוצאה ההכרחית הייתה נפילה לתהום!

טעותו של קורח ונפילתו מציינים תופעה נוספת. ודאי שהאדם רוצה להיות אוטונומי ככל האפשר. הוא ראוי לכך, מצד כישרונותיו ויכולתו הגדולה. אולם הדבר מותנה בהערכה עצמית אובייקטיבית: האם באמת מסוגל וראוי הוא לאוטונומיה מלאה? האם באמת אין הוא זקוק להדרכה, לעצה, למסגרת תומכת ומכוונת? האם אין השוחד מעוור את עיני האדם להעריך את עצמו מעל יכולתו האמיתית? הגאווה המנופחת, השחצנות, היהירות, הביטחון העצמי המופרז – כל אלו עלולים לסנוור גם את הפיקח שבפיקחים. משה רבנו – האנטיתזה של קורח – הוגדר כ"עניו מכל אדם אשר על פני האדמה". רק עניו שכמותו, שאינו מחשיב את עצמו, ראוי להיות אוטונומי, הוא הוא הראוי לכך. קורח חייב להכיר את מקומו האמיתי. מקומו אינו ברומו של עולם, כפי שעינו הטעתה אותו, מקומו האמיתי הוא בתחתית ארץ. הגאווה מחייבת את הנפילה למטה. 

אילו היה קורח פותח בענווה, בראיית עצמו כעפר ואפר – היה ראוי לכל הכבוד, התהילה והרוממות. אולם מכיוון שראה עצמו כאיש המעלה, לא פחות ממשה ואהרון, לא פחות מזקני ישראל – ראוי הוא לנפילה. נפילה זו היא לקח גדול לדורות, לשמור על האיזון הנכון בין שאיפה כנה לאוטונומיה ואמביציה אישית, לבין התרברבות ויהירות המזלזלות בסמכויות תורניות והנמנעות לקבל מהן הדרכה מעשית.
נוער גבעות / הרב שלמה אבינר

בתשובה למכתבך החשוב. כל-כך הרבה לשון הרע והוצאת שם רע כתבת הפעם על נוער הגבעות שחייבים להגיב.

מי אתה בכלל שתדבר נגד בחורים ונערים אידאליסטים, כאשר אתה משועבד למותרות.

לחלוק על השיטה, זה משהו אחר, זו מלחמת דעות, אך אל תדבר נגד האנשים. בכלל, אל תדבר נגד אף אדם, וקל וחומר לא נגד מי, שכל עניינם הוא להחזיק את ארץ ישראל ולעבוד בה בצניעות ועמל רב מתוך תורה וטהרה, לעבוד בה במו ידיהם ולא עבודה ערבית, ולא קנייה מערבים ולא עזרה מערבים.

ואתה חי חיי מותרות, מוקף במכשירים אלקטרוניים משוכללים, וכאשר חסר לך משהו, אתה צועק מיד: געוולט!

אפשר להתווכח וצריך להתווכח עם אלה שאינם מבינים שיש לנהוג קמעא קמעא, שההיסטוריה דורשת סבלנות ואי אפשר לדלג, שצריך לדעת לפלס את דרכנו במציאות מורכבת, שצריך יותר יחס למדינה, יותר יחס לצבא ולא רק לאנשי צבא. אבל אין זה מתיר לזלזל בהם.

נכון שיש בהם גם אנשים רדודים וגם בריונים שבפינויים הורסים ציוד של צה"ל וכדומה, גם כפויי טובה שאינם רואים את מסירות הנפש של צה"ל יומם ולילה – אבל הם מיעוט שבמיעוט, כמו שקיים בכל חברה. רובם צעירים טובים ויקרים. יש מהם שהוכו בפינויים על לא עוול בכפם, ספגו ולא הגיבו. למה אתה נסחף אחרי אמצעי התקשורת ורואה רק את הרע?! למה אתה אומר בלי בדיקה שיש סמים ואלכוהול? זו הוצאת שם רע ממש!

למה אינך רואה שמדובר בבחורים הנושאים בגאון את הקשר עם ארץ ישראל – אינם מתחבאים ואינם מפחדים מהערבים. לא שנאת הערבים היא המניע שלהם והם אינם פוגעים בהם סתם – אלא ישוב ארץ-ישראל. הם אינם מפחדים לומר בקול גדול: זו ארצנו ואנו נכבוש אותה בידיים וברגליים, אנחנו נילחם לתפוס שטחים בעבודה עצמית קשה.

הם אינם קבצני תקציבים, הם אוהבים עבודת כפיים, עבודת אדמה וגם בנייה. הם חיים על-פי ההלכה, על-פי דיני צניעות. חלוצים, אידאליסטים, עם גאווה יהודית, גאווה לאומית.

אין זה נכון שהם שוחרי מלחמות, הם אוהבים שקט. לא בטלה, הם עובדים.

מה שהנך טוען שהם מנגנים שירים בלילה – כבר לגמרי לא מובן, איפה כתוב בתורה שאסור?! אגב, הם גם שומרים בלילה.

באשר לביקורת שלך על הכיפה הענקית – אדרבה, החובש כיפה גדולה מודיע: אינני מתבייש ביהדותי ובתורתי.

וכן בנוגע לפאות הארוכות. לא חייבים, אבל ודאי זה דבר טוב, שגם הוא אומר לכל: אלו שני עדים על יהדותי ואני גאה בהם.

לבסוף אתה מטיח שנערים אלו עזבו את בית הספר ומהווים כשל חינוכי. למה? וכי כל מי שמתקשה ללמוד בבתי הספר שלנו הוא כישלון? המבחן הוא איזה כיוון הוא נותן לחייו. אם הוא שוקע בבטלה, רובץ בכיכרות, זורק את הכיפה, ועוד דברים מצערים – זה כישלון, ונקווה שנעזור לו להיחלץ ממנו. אבל אם הוא בחור ירא שמים, אידאליסט, בונה את ארץ ישראל, אין זה כישלון, אלא זו הצלחה, הצלחה מסוג לא מקובל.

לא אמרנו ששם הכל שלם בתכלית השלמות, ודאי דברים רבים צריכים תיקון. אבל אין זו סיבה לטפול אשמות שאין. 

ונלמד כולנו לראות מעלות חברינו.

פנייה לנשים

הפרשת חלה למען שלמות הארץ 

בפרשת "שלך לך" שקראתן  בשבת שעברה למדנו שאחת התשובות של ריבונו של עולם לחטא המרגלים – חטא מאיסת הארץ ע"י המנהיגים, והעם בעקבותיהם, היא מצוות הפרשת חלה הכתובה לקראת סוף הפרשה.

 גם בימינו עלינו להתחזק כנגד מאיסת ארץ קודשנו, ולכן אנו קוראות לכל הנשים (שהרי נשות המדבר לא היה חלק בחטא המרגלים) להפריש חלה בערב שבת פרשת חוקת, ולהקדיש את ההפרשה לזכותם של יישובי גוש קטיף והשומרון.

לפני הפרשה או לאחריה להוסיף תפילה למען שלמות ארץ-ישראל ועם-ישראל.

אנה צרפו את קרובותיכן וחברותיכן מכל הארץ למאמץ זה. וזכות המצווה תעמוד ותגן עלינו.  
לברורים ולשאלות לגבי הפרשת חלה 

02-9973503

02-9975540

להנהגת היחיד

עבודה על מידות / הרב יוסף אלנקווה

שאלה: יש לי מספר בעיות – בעיה אחת היא יצר עצלות גדול המתבטא בכך שאני לא משקיע בשום דבר, ולרוב מבזבז סתם את הזמן כאשר אני נמצא בבית. בעיה שנייה היא עמידה בפיתויים. לא גדולים והרסניים אלא פיתויים קטנים, כמו למשל שמירה על תזונה נכונה וכדומה. 
תשובה: כל טרדות החיים, כל עמל החיים, כל הצרות שיש לאדם, הן בשביל שימתק את מידותיו, שיעסוק במלאכה הקשה של תיקון המידות. המשימה תצליח כשאדם ידע שה"פנצ'ר" שקרא גם בגלגל הרגיל וגם ברזרבי קרו לו כדי לבחון את סבלנותו. וילד העוצר אותך ברחוב כשאתה מאוד ממהר, ושואל אותך בקצב הכתבת שאלה, ועוד אחת ועוד אחת... ואתה ממהר... אבל הוא אותך מחנך. 
אז בראשונה יש להציב לדעת שהכעס והעצבות הם אוייבים, ובתחבולות תעשה לך מלחמה נגדם. יש לדעת שהמלחמה פנים ואחור, כי אוי לי מייצרי ואוי לי מיוצרי, ואין מנוס ואין ברירה – זו המלאכה העיקרית לשמה באנו לעולם הזה. 
הנה לך דוגמא מאלפת לבעל מידות טובות. מסופר במסכת שבת ל עמ' ב: "תנו רבנן, לעולם יהא אדם ענוותן כהלל ואל יהא קפדן כשמאי. מעשה בשני בני אדם שהמרו זה את זה, אמרו: כל מי שילך ויקניט את הלל ייטול ארבע מאות זוז. אמר אחד מהם: אני אקניטנו. אותו היום ערב שבת היה והלל חפף את ראשו. הלך ועבר על פתח ביתו אמר: מי כאן הלל מי כאן הלל. נתעטף ויצא לקראתו, אמר לו: בני מה אתה מבקש? אמר לו: שאלה יש לי לשאול, אמר לו: שאל בני שאל. מפני מה ראשיהן של בבליים סגלגלות? אמר לו: בני שאלה גדולה שאלת מפני שאין להם חיות פקחות. הלך והמתין שעה אחת, חזר ואמר: מי כאן הלל מי כאן הלל. נתעטף ויצא לקראתו. אמר לו: בני מה אתה מבקש? אמר לו: שאלה יש לי לשאול, אמר לו: שאל בני שאל. מפני מה עיניהן של תרמודיין תרוטות? אמר לו: בני שאלה גדולה שאלת, מפני שדרין בין החולות. הלך והמתין שעה אחת, חזר ואמר: מי כאן הלל מי כאן הלל. נתעטף ויצא לקראתו, אמר לו: בני מה אתה מבקש? אמר לו שאלה יש לי לשאול, אמר לו: שאל בני שאל. מפני מה רגליהם של אפרקיים רחבות? אמר לו: בני שאלה גדולה שאלת, מפני שדרין בין בצעי המים. 
אמר לו: שאלות הרבה יש לי לשאול ומתירא אני שמא תכעוס. נתעטף וישב לפניו, אמר לו: כל שאלות שיש לך לשאול שאל. אמר לו אתה הוא הלל שקורין אותך נשיא ישראל. אמר לו: הן. אמר לו: אם אתה הוא, לא ירבו כמותך בישראל. אמר לו: בני מפני מה? אמר לו: מפני שאבדתי על ידך ארבע מאות זוז. 
אמר לו: הוי זהיר ברוחך, כדי הוא הלל שתאבד על ידו ארבע מאות זוז וארבע מאות זוז והלל לא יקפיד" 
רק דע ידיד שהלל שנהג כך בנשיאותו הגיע למדרגה זו אחר עמל של שנים. וזה לא עניין מקרי, אלא הנהגה מכוונת. הוא עבד על מידותיו כל ימיו, ובגלל מידת ארך אפיים והסבלנות שבו, היה ראוי להיות רודף שלום ומקרב את הבריות לתורה כאהרון. 
ועוד עליך לדעת – אל תאמר: מי אני ואיני יכול להגיע למדה זו, להפך – ראה את הלל כסמל ומופת, אם חז"ל קבעו סיפורו בגמרא לשעה ולדורות הם בהחלט ספרו לנו למען יהיו מעשיו נר ואור ונשאף לילך באורחותיו. 
מי שנכשל בתזונה שאינה נכונה, או בבטלה, זה לא פיתוי קטן, זה פיתוי גדול! יש חשבון נפש על שמירת הגוף ועל שמירת הזמן. ואם אדם יודע שהוא מקצר את ימיו בגלל עישון סיגריה או חוסר התעמלות, או מכלה את זמנו, צריך לעשות תשובה, והחכם עיניו בראשו לתקן את אורחות חייו ומידותיו כהלכה. אמן! 
ולמען לא יהיו דברי ללא עצה מעשית, קבל בלי נדר ללמוד כל יום את אגרת הרמב"ן, ללמוד ספר מסילת ישרים, עדיף בשיעור.

להחזיק בכיס פנקס, עם רישום מדויק של מה שעבר עליך באותו היום ומה עליך לשפר. 
בהצלחה רבה, אין הדבר תלוי אלא בך, ומן השמים יסייעוך.

להנהגת הציבור

ה"התנתקות" מֵחֶבֶל ...היהדות – על חילוני וחילוניות / הרב יוסף אליהו

בחור יקר, העושה בכל יום ו' עבודת קודש בדוכן שבקניון העיר מעלה-אדומים, שאל שתי שאלות המציקות לו:

א) האם אין בפנייה שלי לאדם חילוני להניח תפילין, משום יוהרה מסוימת? האין זה כאילו אני ה'מושלם', בא 'לתקן' אותו? ב) מה עושים כשמראות הפריצוּת בקניון משפיעים לרעה?

– ובכן: טוב מאוד ששאלת. כל פעילות המתחדשת בציבור, מחייבת רענון מקביל גם בדפוסי המחשבה שהיו נהוגים עד כה. לכן חשוב להיות אמיתי ולשאול כדי שהפעילות תיעשה בלב שלם, ולא לפעול רק משום ש"החבר'ה הולכים". התשובה לשתי השאלות קשורה בהבהרה שיש לחלק (מה שנקרא: "שני דינים") בין שני מושגים הנראים לכאורה זהים: החילוני, והחילוניות.

החילוני – הוא שם-מושאל ליהודי קדוש, בן לאבותינו הקדושים; אחינו הטוב, שאנו מצווּים לאהוב אותו על-אף מעשיו (מלבד חריגים, שההלכה מְצווה שלא לאהוב). מסיבות שונות, פגעה בו החילוניות באופן קשה ובולט, והטובה הגדולה ביותר שאתה יכול לעשות לו ולכולנו היא, להוציא לחירות את האדם הנפלא הזה מִכבליה.

ומהי חילוניות? – זהו כבר סיפור אחר לחלוטין. אִתה אין לנו כל יחסי אהבה. החילוניות היא השקפת חיים הכופרת בה' כבורא עולם, וכמי שמְצווה כיצד לחיות בעולמו, על כן אין דבר טוב יכול לצמוח ממנה! כך הורונו חכמינו בכל הדורות, ולמי שאין די בכך: כך מלמדת ההיסטוריה. הִינתקות מה', יוצר החיים – פירושה ניתוק מן החיים עצמם. כשם שהחילוני הוא אחינו הטוב, הרי שהחילוניות היא ה'אחות הטובה' של הקָּרָאוּת, ההתייוונות וההתבוללות.
למעלה מ-5000 שנה, החל מימי אנוש נכדו של אדם הראשון, מכה הכפירה בה' באופנים שונים, פושטת צורה ולובשת שמות – אך זוהי ממש אותה "גברת": סירובו של האדם לכך שמישהו יכתיב לו כיצד לחיות. אמנם לא נעים להֵראות כזה, ולכן הכפירה בה' מציגה בכל תקופה כרטיס ביקור חדש: "עבודה עברית"; "נימוסים"; "אדמות מולדת". אך היום ברור שערכים יקרים אלה לא היו כלל מעניינה המהותי של החילוניות. אלה ערכים מעולמה של עבודת ה', שחילונים לא מעטים בחרו לאמץ, אם כהמשך לדרך הוריהם, ואם מֵחשיבה אישית. היינו: ה"דרך ארץ" של החילוני אינה קשורה כלל לחילוניות שבו. והראיה: החילוניות אינה שוקדת להנחיל ערכים אלה לְבניה. לא עברו עשרות שנים, וערכים שרבים מסרו נפשם עבורם – נהפכו על פניהם. 
איך כתבה המשוררת דליה רביקוביץ', בתגובה לידיעה שדתיים רבים מסיימים קורס טַיס? - 'הדתיים מפגרים אחרינו תמיד בעשרים שנה. עד שהם "נזכרו" להיות טייסים – אנו כבר התקדמנו הלאה. היום אנו מבינים שלשחק מטקות על שפת-הים, הוא אידאל גדול יותר מאשר להילחם'. במִלים אחרות: לַחילוניות אין בעצם "ערך מקודש" כלשהו, שעליו היא "תמסור את נפשה" לנצח – מלבד על ...החילוניות עצמה. ובעוד אנו המומים כיצד נרמסים "ערכי ציונות" בקול תרועה – הנה צפה רואה האורות, ותיאר את אשר רואות עינינו כבר לפני 100 שנה (איגרות הראי"ה א עמ' קפג). 

אל נשכח שכולנו פגועים – פחות או יותר – מאותה חילוניות: השכן שכעס; הנערה שבגרה, וממשיכה להגיש לנהג האוטובוס כרטיסיית נוער, והשְׁנים שהתבטלו ליד הגמרא הפתוחה. כל אלה נובעים משִׁכחת ה' לְפרק-זמן. מה אם כן  נותן לי את הצידוק לעמוד בצד הזה של הדוכן ולהגיש לו את התפילין, או לה את הנרות? - העובדה, שבאופן מודע, אנו רוצים להשתחרר מהחילוניות שבנו ומבינים שזו דרך חיים שלא תצלח.

הרב בר שאול זצ"ל כתב לפני עשרות שנים, שכשם שקַין לא ידע מאין נשמתו של אדם יוצאת, ולכן עשה בהבל אחיו "פציעות פציעות" (סנהדרין לז) – כך איננו יודעים מאין נשמתו של אדם נכנסת, ולכן יש לנסות כל דרך... במשך עשרות שנים נוסו אמצעים שונים במאבק בחילוניות, וכיום יש הסכמה רחבה שמה שטוב לי טוב לו: הבאת האדם לעשות ציווי-ה', היא דרך שהוכיחה את עצמה.

ממילא ברורה כעת התשובה לשאלה השנייה: לא באנו לדוכן כדי להניח תפילין לחילונים. באנו להיאבק ברעיון החילוניות. פשוט אפוא, שאם העמידה בדוכן משכיחה לרגע את ה'; אם החילוניות מתגברת למספר דקות – כדאי מאוד שנלך לטפל בעצמנו; אחרי הכל, גם אנו יהודים...

תרגיש מצוין, בחור יקר – אשריך!

סיפורים מהדוכן

לפחות את זה...

גילה ארגז מהדוכן בכפר-סבא מספרת:

אימא אחת הגיעה אלינו וביקשה למצוא דרך לשכנע את בנותיה להדליק נרות-שבת. הצענו לה שפשוט תיקח להן ערכות ותנסה לקרוא איתן יחד את מה שכתוב על משמעות ההדלקה. זה לא סיפק אותה – "אתן לא מבינות, אני חייבת שלא תהיה עם זה בעיה, הן חייבות להדליק נרות-שבת". לא ממש הבנו למה היא מתעקשת כל-כך, מהופעתה החיצונית ניכר היטב שהיא רחוקה מקיום מצוות, שאלנו אותה למה הדבר חשוב לה כל-כך, ואז סיפרה לנו בכאב שהיא נישאה לבחור שאינו יהודי, ובזמן החתונה אימא שלה הוציאה ממנה הבטחה לדאוג לכך שהבנות לפחות ידליקו נרות שבת, ועכשיו לאחרונה היא מרגישה קשה עם הניתוק מהיהדות והחליטה לדאוג לפחות לקיום ההבטחה.

פינה ירושלמית

אנשי האו"ם בדקו את המשאיות, סקרו את תכולת הארגזים, פתחו חלק משקי הקמח והאורז, ואחד מהם הכניס מוט ארוך לחביות הסולר לבדוק בתחתית... לאחר הסריקה והעיון המייגע במסמכים ניתן האישור לנוע. משאיות המזון הותנעו, והנוסעים התיישבו בשני האוטובוסים המשוריינים חסרי החלונות. בכיסאות הקדמיים ישבו חייל או"ם וחייל ירדני והשיירה יצאה.
המטכ"ל הצה"לי הכריז על "כוננות שיירה", וחטיבת ירושלים הודיעה לכול יחידותיה. "המלך" שקיבל את הידיעה על תזוזה, ציווה לוודא שאנשי "הממלכה" ניצבים בעמדותיהם באצבע על ההדק, וצוות הרופאים והחובשים עומד הכן...

כך היה הנוהל הרגיל מדי שבועיים בבוא שיירת "המחליפים" והאספקה מהצד המערבי-הישראלי של ירושלים דרך הביקורת ב"מעבר מנדלבאום" אל הצד המזרחי-ירדני. שיירה העושה דרכה בתוך ים של עוינות ערבית אל האי הקטן, "מובלעת" הר הצופים. 

נוהל קבע היה גם לנקות את דפנות כלי-הרכב מהיריקות העסיסיות שהדביקו תושבי מזרח העיר... ולדווח לחטיבה שהשיירה עברה ללא תקלות מיוחדות.

יומיים לפני תום "ההפוגה הראשונה" בקרבות תש"ח, בל' בסיוון תש"ח נחתם הסכם לפירוז הר הצופים. ע"פ המסמך: בתוך השטח הירדני יגודר שטח לשליטה ישראלית, הכולל בתוכו את ביה"ח "הדסה" והאוניברסיטה העברית, אוגוסטה ויקטוריה (בתפעול ירדני) ושטח ה"חמולה" הערבית הנטוש עיסאויה.

הרעיון היה כי אי אפשר שהציוד רב הערך ומעבדות ביה"ח והאוניברסיטה יהפכו לדיר עיזים, וכי יש לתחזק ולשמר את המקום ע"י אנשי מקצוע. חתומים על ההסכם: האלוף דוד שאלתיאל, הבריגדיר לאש בשם הלגיון, והקולונל נילס ברונסון מטעם האו"ם.

אסור היה להחזיק צבא במובלעת המפורזת, ועל הגנת 35 האזרחים בעלי המקצוע הופקדו 86 שוטרים. הנשק שאושר לצורכי הגנה היה זה הנהוג בזמן ההסכם – "סטנים" ו"ברנים", ורכבי האספקה היו א"כ "משורייני תש"ח". כך 19 שנים (תש"ח – תשכ"ז) התנהלו העניינים בשעות היום...

למעשה, המצב היה קצת אחר...

השוטרים היו חיילי צה"ל מחופשים. מילואימניקים שהוחלפו אחת לחודש וסדירניקים במתכונת "שבועיים-שבועיים", המחולקים לצוותים של שמונה בעלי מקצועות לוגיסטיים-מבצעיים שונים: חובש, נשק, קשר, חבלן, אפסנאי, מפעיל גנראטורים, מש"ק מודיעין וסמלת. 

ציוד צבאי "אסור" הוברח במהלך השנים, ועם רדת הערב היו "השוטרים" מחליפים נשק מיושן ב"עוזי" ובמקלעים חדישים. עם אור ראשון שוב התבצעה החלפה. 

הנשק הוברח בדפנות המשוריינים ובגגותיהם שבהם היה מרווח של 30 ס"מ בין השריון לתקרה. הוברחו בין היתר: תותחים מחולקים, פצצות מתוחכמות ושלושה ג'יפים מפורקים עד אחרון הברגים והוונטילים... 

ההווי שנוצר באין טלפון, עיתונים וכמעט ללא דואר ועקב הניתוק המוחלט היה הווי של ממלכה: מפקד ההר נקרא "מלך" (בזכות הכובע רחב השוליים המעוטר בפסי כסף, שחבשו אז קציני משטרת ישראל), סגנו היה ה"נסיך", המילואימניקים "נשיאים" והסדירניקים "נערי המלך". כולם הקפידו על "תוארי האצולה".

והאגדות על מעללי ההברחות והפולקלור החברתי מרחפות בחלל האוויר, ואופפות את המאושפזים והסטודנטים עד היום הזה.

טנדו

חששות לפני חתונה / הרב סמט ישראל

שאלה: אנו עומדים להתחתן. הקשר בינינו נפלא וברוך ה' הכל נראה נהדר. אבל יש לי התלבטות: איך אדע שהרגשות שלי היום יתמידו כל חיי? מקנן בליבי חשש: איך אדע מה יהיה איתי בעוד שנים? אולי אפגוש מישהו שאתאהב בו?

תשובה: החשש שמא 'יקרה לי משהו גדול שישנה את חיי', בנוי על תפיסת ההתאהבות כמין כוח אדירים שמשתלט לנו על החיים. אמנם נכון שלהתאהבות יש כוח רב, ועסקנו בכך במדור קודם, אך אין הוא בלתי נשלט. מחויבות למשפחה קיימת מעניקה כוח לפעול באופן מוסרי ונכון בהתאם לנסיבות. אך אין זה העיקר. הסיבה להתאהבות לא רצויה כזו היא בדרך כלל תחושת ריקנות שאדם חש בחיי נישואיו. הזנחת הקשר הזוגי, גם אם החל מתוך אהבה גדולה, עלולה להביא להתרוקנות הנישואין מתוכנם. הדבר עלול להביא אדם לצורך בקשר רגשי, וכשזה מזדמן לפניו, 'קורה' התאהבות. 

אנשים רבים מקווים למצוא בחיי הנישואין אהבה 'גדולה מן החיים'. האם שאיפה זו מציאותית? נראה שהדרך לממש שאיפה זו, נרמזת בביטויו של האוהב הגדול, ר' עקיבא, שדרש: "איש ואשה, זכו – שכינה ביניהן" (סוטה יז א). התוכן הפשוט של דברי ר' עקיבא הוא שאהבה גדולה תיתכן כשהיא מממשת ערכים גדולים, כשהיא קשורה לעולם של תורה. לקח נוסף רמוז במילה 'זכו' שפירושה הוא - קנו. לפעמים אדם יכול לקנות רכוש בלא שעמל בו, כגון מתנה שקיבל וכדומה. אך בדרך כלל אפילו קניית רכוש, דורשת מאמץ ממושך, כל שכן קניית לב לאהבה, שאין לזכות בה אלא בעמל ומאמץ מתמידים. 

מה שיהיה בעוד שנים בחיי המשפחה אינו מקרה ואינו תלוי בגזרת גורל, אלא הוא תוצאה של מה שתעשו. האהבה בתחילת חיי הנישואין צריכה לתת דחיפה להמשך בניית הקשר בין בני הזוג ופיתוחו. אם תקפידו להעמיק את הקשר ביניכם כך שלא תיווצר ריקנות רגשית, אם תתמידו במאמץ מכוון לפתח ולהעשיר את הקשר ביניכם, תזכו בע"ה לשכינה שתשרה ביניכם.
ראש יהודי

מודעות עצמית יהודית / הרב יצחק חי זאגא מרצה בראש יהודי

ר' יהודה הלוי כותב שוב ושוב בספר הכוזרי, על מוגבלותו של השכל בעבודת ד'. אמנם, אין היהדות נוגדת את השכל. ואכן, השכל הוא המשרת הראשי, המוציא והמביא. אך מאידך, אין הוא יכול להיות הכלי המרכזי להתקשרות עם האלוקים. ישנם אנשים שבעקבות דבריו אלה, נוטשים את לימוד הכוזרי, בטענה שזהו ספר לאמונה של 'תמימים', שאינו יכול לתת מענה לאנשים חושבים ומשכילים. והשאלה הנשאלת היא אם כך, כיצד קבע רבנו הגר"א, כי - "עיקרי אמונת ישראל ותורה תלויין בו" בספר הכוזרי.

הבעיה נובעת מחסרונה של מודעות עצמית יהודית. אנשים חושבים ששיאו התבונתי של האדם מצוי בשכלו. למיטב ידיעתם והכרתם, אין באדם יכולת הבנה אינטליגנטית גבוהה מן השכל. בעיניהם, השכל האנושי הוא שהופך את האדם לנזר הבריאה. ולא היא. זהו שמלמדנו ריה"ל לדעת, כי באדם ישנה תובנה גבוהה לאין ערוך מהשכל או מהרגש. ההבנה הנשמתית. 

כשאתה אומר 'אני', הינך מכוון גם בלי להבין זאת שכלית, למרכז חיותך, לנשמתך, שהיא היא עיקר האני שלך. סביבה מתאגדים באחדות פלאית, כל שאר כוחותיך הנפשיים, המידותיים, המחשביים, והמעשיים גופניים. הנשמה הינה מדרגת חיים גבוהה מעולם השכל. על כן לא יוכלו השכל והדיבור המוגבלים, להגדירה בהגדרות גבוליות, סופיות, כדרגתם. היא משהו מעולם עליון יותר, מן האינסוף. והחיבור הפלאי בינה לבין שאר מערכותינו המוגבלות, הינו בבואה מוקטנת לחיבור הפלאי שבין האינסוף ברוך הוא, לעולמו הנברא, הסופי, החסר והמוגבל.

לנשמתנו הטהורה יש יכולת הבנה אדירה ומיוחדת. אמנם מאפייניה שונים מההבנה השכלית הרגילה. בעולם השכל, דווקא בשל היותו עולם גבולי, פירודי, אין צורך להתחבר עם דבר כדי להבינו. לעומת זאת, הנשמה, בשל תכונתה האינסופית, אינה יכולה להבין דבר הפרוד ממנה. כדי להבינו, היא צריכה להתחבר ולנשום אותו, להפכו לחלק מחייה ממש, ו'צדיק באמונתו יחיה'.

רשב"י מלמדנו בספר הזוהר (פר' בהעלותך), כי מצוות התורה הינן בבחינת 'גוף' התורה. והחכמים עבדי המלך אינם מסתכלים אלא בנשמת התורה שהיא עיקר הכל, היא היא התורה ממש. הדקדוק במצוות והמחויבות המוחלטת לקיומן, מיועדים להוביל אותנו אל נשמת התורה, אל כוח החיות שאינו ניתן להגדרה שכלית, המצוי בפנימיות המצוות, ומיועד ומכוון לעורר בתוכנו את חיותנו אנו, את כוחות החיות האלוקית הגנוזה בעצמותנו, בנשמתנו הקדושה, עד כדי כך, שהופך הוא להיות חלק מחיותנו ממש.

בלימוד עניינה של השבת כדוגמא, יש להאיר את פרטיה המעשיים באור תוכנה הרוחני, הפנימי. שחרור הנשמה מכבליה הקשים, ההתכנסות הרוחנית, הנשמה היתרה, סוד ההרמוניה עם כל ההוויה, המייצר בתוכנו כוחות חדשים של אהבה לכל, וכן הלאה. ובסופו של דבר לדעת להסביר שגם אם למדנו את פרטי המצווה, ותארנו במילים ערטילאיות את תוכנה הרוחני, לא נוכל להבין את המצווה בעומקה, אלא כשנחווה בפועל את השבת. כשנעבוד ונתאמץ כדי להגיע להבנה הנשמתית, המתחברת, החיה והנושמת את השבת. וברגע שעברת לעולם ההבנות הרוחניות נשמתיות, אין קצה ואין גבול לעומקי ההבנה. ככל שתעבוד ותתאמץ ותכין את השבתות, כך הולכות הן ומשתבחות ומתחדשות משבוע לשבוע.

"ההוויה הרוחנית כמו שהיא, אי אפשר להכיר על ידי כל חיפוש ומחקר. הדעה, החקר השכלי, הפילוסופיה, מציינים רק את הסימנים החיצוניים של החיים. ואפילו בשעה שהם עוסקים בפנימיות של החיים, רואים הם רק את הצללים של החיים ולא את תוכיותם. וכל גבורתם של המופתים השכליים, היא רק לסול דרך לרוח, להתקרב בה אל הפרוזדור – של הרגשת המציאות הרוחנית... חוש האמונה האלוהית, זוהי דעת הדעות והרגשת ההרגשות, שמחברת את ההוויה הרוחנית של האדם, המציאותית בפועל, עם ההויה הרוחנית העליונה, ומערבת את החיים שלו, עם החיים המציאותיים הרמים מכל גבול.."(מאמרי הראיה, דרך התחיה).
