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מדוע אוכלים מצות בפסח?

הרב יוסף צבי רימון, מייסד ונשיא סולמות
מהו טעמה של מצוות אכילת מצה? 

תשובתו של בעל ההגדה היא "על שום שלא הספיק בצקם של אבותינו להחמיץ". זהו הטעם המוכר והידוע, אך יש להקשות עליו מספר קושיות:

1. הציווי על אכילת מצה קדם ליציאת מצרים (שמות י"ב, טו).

2. המצה מוזכרת בתורה כסמל לחירות (שמות י"ב, ז) ולא לבריחה מהשעבוד.
3. המצה היא הלחם המתוקן והשלם, השייך בעבודת בית המקדש (ויקרא ו', י; ב', יא) ועל כן קשה לשייכה למציאות בדיעבד של בריחה.
4. המשנה (פסחים קטז) כותבת כי אוכלים מצה "על שום שנגאלו אבותינו".
על מנת לענות על כך נתבונן על משמעות המצה. מקובל לראות את המצה כסמל לענווה, לחיים ללא תפיחה עצמית וגאווה. למרות שהסבר זה בהחלט נכון, הרי שהוא הסבר חלקי. בדרך זו ניתן לראות את צד החירות שבמצה, אולם יש בה גם צד נוסף. התורה (דברים ט"ז, ג) קוראת למצה "לחם עוני", משמע שיש בו צד נמוך, צד של עוני. ייתכן כי יש להסביר באופן שונה את מהותה של המצה.

באופן כללי ניתן להצביע על המאפיינים של המצה:
1. המצה לא תופחת. 
2. המצה עשויה רק מחומרים בסיסיים.
מאפיין נוסף, אותו ביאר המהר"ל (גבורות ה', פרק נ"א ופרק ס', על פי מו"ח הרב בלומנצויג שליט"א), היא העובדה שאין למצה הגדרה חיובית אלא רק על דרך השלילה– בצק שלא תפח, מאפה שאיננו חמץ.

מאפיינים אלו מלמדים כי המצה מסמלת את המהות הפנימית שלנו– כפי שהיא, בטהרתה- ללא כל תוספות, אשר אותה לא ניתן להגדיר או לאפיין. מצה זו, שיש בה עצמיות מזוקקת, היא זו שמתאימה להיות ה'לחם' של בית המקדש.

על כן המצה היא מצד אחד 'לחם עוני'– ללא כל תוספות; ומצד שני היא 'לחם החירות', כיוון שהיא מבטאת את הפנימיות האמיתית של האדם. 'לחם העוני' לא סותר את החירות והגאולה, להיפך– הוא זה שמאפשר אותם. עם ישראל ביציאת מצרים שב לעצמיותו ולמהותו הפנימית, וע"י כך הצליח להשתחרר ולהיגאל.

בצקם של ישראל באמת לא הספיק לתפוח, אך לא מתוך חולשה ובריחה, אלא כיוון שעם ישראל חשף את הפנימיות האמיתית שלו, את העצמיות שלו. על כן נכונים הם דברי בעל ההגדה התולה את חיוב אכילת המצה בעובדה שלא החמיץ בצקם, וכן גם דברי המשנה התולה זאת בגאולת ישראל. כמה יפים ומדויקים הם כעת דברי בעל ההגדה: "מצה זו... על שום שלא הספיק בצקם של אבותינו להחמיץ, עד שנגלה עליהם מלך מלכי המלכים הקדוש ברוך הוא וגאלם". הבצק שלא החמיץ ביטא את הנקודה הפנימית שאליה הגיעו ישראל, והיא זו שהביאה להתגלות הקב"ה ולגאולתם של ישראל. 
אכילת המצה בפסח תלמד אותנו כיצד לשוב לעצמיותנו ולחיות עפ"י הטבע האמיתי שלנו. מכח אכילה זו נצא אל שאר ימות השנה, נחזור לאכול את החמץ, אך הפעם נעשה זאת מתוך מחויבות למהותנו הפנימית. נקבל מן העולם שמחוצה לנו, נִפָּתח להתפתחויות המתרחשות סביבנו, אך נעשה זאת מתוך נאמנות לעצמיותנו ונרתום זאת לחיזוק תפקידנו וייעודנו בעולם.  

הוא שואל את עצמו
"וכאן הבן שואל" – שאלות הן עולם פותח. תשובות סוגרות. שאלות פותחות במסע ארוך של חיפוש. הן יונקות מדבר מה שאינו מסתדר, מרצף נקודות הנחה שיש בהן סתירה מסוימת, מחוסר התאמה של המרכיבים השונים היוצרים את התודעה. תשובות מסיימות את המסע בנקודת השקטה, ומסיחות את הדעת לנושאים אחרים. שאלות הן מסע אל הלוא-נודע, דרך האפשרויות השונות, לכיוון עולם פורץ דרך וממריא לקראת אופקים אחרים, שלא ניתן לדעת מראש לאן יובילו אותנו הדרכים; תשובות מפגישות אותנו עם הידוע, המוכר, המיושב, ומקבעות אותנו אל מקומנו.
לא לחינם פסקה ההלכה כי סיפור יציאת מצרים צריך להתחיל בשאלות. אפילו לעורר שאלות באופן מלאכותי, כמו סילוק השולחן וחילוק קליות ואגוזים לילדים. לא זו בלבד, אלא שההלכה פוסקת שאם אדם נמצא לבדו בעת עריכת הסדר ואין מי שישאל אותו את השאלות "הוא שואל את עצמו". הלכה זו אמנם ממוקדת בליל הסדר, אולם היא משקפת את המבט על התנועות הרוחניות כולן. כל הלומד גמרא, לדוגמה, מטמיע בתוכו את התנהלות הסוגיא, שאין היא מנוסחת בניסוח אנציקלופדי, ובכתיבת המסקנות בלבד, אלא מוליכה אותנו בנתיב של הקושיות והתירוצים. ובדרך זו, גם הגמרא אינה "סגורה", וראשונים רבים ממשיכים לנתח את הקושיה, את האפשרויות הנוספות שעמדו לתירוצה, את האופקים שהמהלך הזה פותח, ושמחה גדולה של עולם ומלואו נפרשת לנגד עינינו.
קריאת ההגדה אפוא היא שלד הסיפור וחוט השידרה שלו. היא נועדה לזמן אפשרויות. לעורר למחשבה; לפתוח עולמות חדשים. התורה עצמה מלמדת לאורך מצוות רבות שיציאת מצרים לא נועדה להיחתם רק כאירוע ארכיאולוגי שאנו שבים לסייר בין עתיקותיו במשך השנה בצורה אחת ובליל הסדר בצורה ממוקדת, אלא נועדה להפעיל אותנו. בין כשמדובר בעניינים שבין אדם למקום, כגון תפילין ופדיון בכור, ועוד מצוות רבות; בין כשמדובר בעניינים שבין אדם לחברו, כגון מצוות השבת ואיסור אונאת הגר. הזיכרון הוא אפוא זיכרון דינאמי, ופתוח ליישום ייחודי בכל דור ודור, ואצל כל אדם ואדם. התנועה היא אפוא משאלות פותחות, דרך הרצון להפוך את השאלות האלה לגורם משפיע ומכונן את החיים הממשיים, ועד לחובה להודות ולהלל לריבונו של עולם על כל המסע שאנו זוכים להיות בו.
שבת הגדול היא חלק ממהלך ההתכוננות. התכוננות לפסח מתייחסת כמובן לאיסור חמץ, ביעורו, ביטולו, הגעלת הכלים וליבונם, וכל מה שמיועד להביא לכך שהחמץ לא ייראה ולא יימצא; היא ממשיכה בהתכוננות החיובית, שבראשה "ושמרתם את המצוות"; אך בראש הכל נמצאת התכוננות הסיפורית, לקראת החובה המיוחדת לכונן את פסח כיום בו יציאת מצרים עומדת במוקד, שאלות שנשאלות סביבה הן התנועה הפותחת את המגע עם יציאת מצרים זו, החיפוש אחר הרלוונטיות של יציאת מצרים לימינו על כל המשמעויות השונות שלה, והסיום הוא בחיבור כל אלה למצווה הגדולה של "אנכי ד' א-לוהיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים", והשבח וההודאה על כל אלה. השבת מהווה קריאה גדולה לצעוד בכל נתיבות ההתכוננות לפסח, וכך הופך ליל הסדר לאחד הלילות המשמעותיים ביותר בשנה, שמתוך המיצרים של המציאות אנו יוצאים ממצרים בכל דור ודור, וממשיכים את המסע הגדול דרך השאלות. 
מנגנון הבחירה והתיקון
שנוולד
 פרשת צו פותחת באזכרה חוזרת של תורת הקרבנות שהוזכרו כבר בפרשת ויקרא. נבחן אותה מתוך התפיסה המהותית של מצוות הקרבנות, כמרכיב התיקון החיוני של מנגנון הבחירה האנושית.
 הראשונים דנו בשאלה מדוע יש צורך בחזרה זו. "כבר הזהיר הקב"ה לישראל על עסק הקרבנות בפרשת ויקרא, 'אם עולה קרבנו' ושאר כל הזבחים והעולות והשלמים והמנחות. אבל הן צריכין לימוד. לכך נאמר פרשת צו, ללמד תורת העולה, תורת החטאת, תורת המנחה, תורת השלמים" (מדרש לקח טוב). מהו הלימוד שבעטיו אנו נדרשים לפרשת צו? יש שפירשו שהכוונה היא לתוספת פירוט לדיני הקרבנות: "'צו את אהרן - זאת תורת העולה'. כל הקרבנות האמורים בפרשת ויקרא חוזר וגומר כל דיניהם" (רשב"ם ויקרא ו ב). ויש שפירשו שמדובר על זוית מבט שונה על הקרבנות. פרשת ויקרא מזווית המבט של האדם המקריב ובפרשת צו מזווית המבט של הכהנים ושל עבודת המקדש: "אמר הכתוב בפרשת ויקרא 'דבר אל בני ישראל', כי שם יצוה בהבאת הקרבנות, וישראל מביאים אותם. וכאן (בפרשת צו, א.ש.) אמר 'צו את אהרן', כי ידבר במעשה הקרבנות, והכהנים יעשו אותם" (רמב"ן ויקרא ו ב). 
אנו מבקשים להוסיף לימוד בפן המהותי של הקרבנות. להתבונן במשמעות של התיקון שיש בקרבנות, ולסמן את חלקן כצלע המשלימה של מנגנון הבחירה האנושית המופלא.
כבר הזכרנו שהבחירה האנושית באה לעולם עם יצירתו של אדם הראשון. הבחירה אפשרה לאדם להיות השולט בחייו ובהתנהלותו, לטוב ולמוטב מבלי שיעמידו בפניו מחסומים או מניעות. באפשרותו לתקן את העולם ולהביאו לשלמות או לחטוא ולהוריד את העולם ממעלתו (רמח"ל דרך ד' ח"א פ"ג ג-יב, דעת תבונות סי' מ'). על כן היה הצורך להשלים את המנגנון של הבחירה במקרה של כשל וחטא.
אדם הראשון בחר לאכול מ'עץ הדעת' בניגוד לצו האלקי. הקלקול שנוצר כתוצאה מחטאו הצריך תיקון (שם). לאחר חטאו וגירושו מגן עדן התחיל מהלך התיקון ע"י הקרבת קרבן: "הוא מדבחא דבנא אדם בעידן דאיטרד מן גנתא דעדן ואקריב עלוי קרבנא וכו'" (תרגום יונתן בראשית ח כ).
ההקרבה של אדם הראשון הייתה במקום שממנו נברא "'ממקום כפרתו נברא, היך מה דאת אמר: 'מזבח אדמה תעשה לי' (שמות כ', כ). אמר הקב"ה: הרי אני בורא אותו ממקום כפרתו, והלואי יעמוד" (בראשית רבה יד ח). יש קשר מהותי בין יצירת האדם ובין היכולת שלו לבחור ולהכשל בחטא, כמו גם היכולת לתקן את הכשל, לכן אדם ממקום כפרתו נברא. "ומסורת ביד הכל שהמקום שבנה בו דוד ושלמה המזבח בגורן ארונה הוא המקום שבנה בו אברהם המזבח וכו' ובו הקריב אדם הראשון קרבן כשנברא, ומשם נברא, אמרו חכמים: 'אדם ממקום כפרתו נברא'" (רמב"ם בית הבחירה ב א-ב).
אולם המנגנון של הבחירה ובתוכו גם אפשרות התיקון, כבר הוקדם להימצא, באופן פלאי, עוד לפני בריאת העולם והאדם: "שבעה דברים נבראו קודם שנברא העולם ואלו הן תורה ותשובה וגן עדן וגיהנם וכסא הכבוד ובית המקדש" (פסחים נד א). ה'תשובה' היא הבסיס ליכולת התיקון, כחלק מהמנגנון, עוד לפני הבריאה, וכך גם האפשרות להקריב קרבנות ב'בית המקדש' כאפשרות לתיקון לבחירה שגויה.
האפשרות לתקן ע"י הקרבן אינה מובנת מאליה: "שאלו לחכמה חוטא מהו עונשו? אמרה להם 'חטאים תרדף רעה'. שאלו לנבואה חוטא מהו עונשו? אמרה להן 'הנפש החוטאת היא תמות'. שאלו לתורה - חוטא מהו עונשו? אמרה: 'יביא קרבן (אשם) ויתכפר', שאלו לקב"ה חוטא מהו עונשו? אמר להן 'יעשה תשובה ויתכפר לו'" (ירושלמי מכות ב', ו'). הצורך לשאול חוטא מה עונשו, נובע מכך שהאפשרות לתיקון היא חידוש. התורה ענתה שהתיקון הוא ע"י הקרבת הקרבן.
תורת הקרבנות היא הצלע המשלימה של מנגנון הבחירה המופלא של האדם, ויסוד בנית העולם המאפשר תיקון במקרה של כשל.  
הכליות 
צורת היחיד כליה, היא מחודשת בעברית בת-זמננו, שכן בעברית שבמקרא ובמשנה המושג הוא תמיד ברבים כליות, ורק בארמית קיימת צורת היחיד לכליות בשם כוליא. 

חלקה הראשון של הפרשה עוסק במעשה הקרבנות, מעין "שידור חוזר" לפרשת ויקרא. ההבדל שכל שאר ההבדלים נובעים ממנו, ניזכר בפתיחת שתי הפרשיות. פרשת ויקרא פותחת בדיבור אל בני ישראל: "ויקרא אל משה, וידבר ה' אליו מאהל מועד לאמר: דבר אל בני ישראל ואמרת אליהם - אדם כי יקריב מכם קרבן לה'..." (ויקרא פר' א', פס' א'-ב') ואילו פרשת צו פותחת בדברים אל אהרן ובניו: "וידבר ה' אל משה לאמר: צו את אהרן ואת בניו לאמר - זאת תורת העֹלה..." (ויקרא פר' ו', פס' א'-ב'). הבדל זה מהווה קו מנחה ליחס שבין שתי הפרשיות. בפרשת ויקרא, הקרבנות מתוארים מנקודת מבטו של האדם המביא אותם. בפרשת צו מתוארים הקרבנות מזווית הראייה של המקדש ושל הכוהנים. 

שמות נוספים לכליות הוא 'טוחות', על שם שהכליות טוחות ומכוסות על ידי החלב שעליהן. 'עצה' על שם שהכליות יועצות, או על שם העצה שהוא עמוד השדרה. באופן מושאל משמש המושג מוסר כליות לחרטה על מעשה רע.
חלקים מהקורבן עולים על גבי המזבח ונשרפים, אימורים - שתי הכליות, והחלב העוטף אותן, הן חלק מהאימורים, היינו האיברים ששורפים אותם על המזבח מן החטאות הנאכלות, ומן האשמות, ומן השלמים (רמב"ם הלכות מעשה הקרבנות פ"א הל' י"ח). 

הכליות הן האיברים הפעילים ביותר במערכת השתן, כמות הפלזמה העוברת בכליות נאמדת ב־180 ליטרים ביום. הכליות מווסתות את משק המים, את מאזן היונים ואת חומציות הגוף. הן מסננות את הדם ומפרישות חומרי פסולת מטבוליים וחומרים כימיים זרים. הכליות גם מסנתזות גלוקוז מחלבונים ומפרישות לתוך הגוף הורמונים שונים. 

חולה באי-ספיקת כליות סופנית איננו יכול להיוותר בחיים, אלא אם כן מתמירים את תיפקוד הכליות החולות בדרכים חלופיות לניקוי דמו מחומרים רעילים, המצטברים בו באופן טבעי. ניתן לבצע זאת בשתי דרכים: האחת היא טיפול בדיאליזה, היינו שימוש במכשיר המנקה את הדם מחומרים רעילים, שצריכים להיות מופרשים על ידי הכליות דרך השתן. דבר זה ניתן להיעשות דרך הדם, או דרך חלל הבטן. הדרך השנייה היא השתלת כליה בריאה מחי או ממת. אדם הסובל מאי ספיקת כליות סופנית הוא בגדר חולה שיש בו סכנה, ולאור הנתונים שתוחלת החיים ארוכה יותר לאחר השתלה, גם בהשוואה לטיפול בדיאליזה, מותר לקחת כליה ממת לצורך השתלה בחולה שנזקק לה. ויש מי שכתב, שאין צורך בהסכמה מחיים, ואין שייכות לדיון אם אדם בעלים על גופו, ובתנאי שנקבע מותו של התורם כהלכה, והחולה הנזקק לכליות הוא במצב של סכנה (שו"ת שבט הלוי ח"י סי' ר"ח). 
לעניין תרומת כליה מחיים, כיוון שתרומת כליה היא פעולה כירורגית שיש עמה סכנה, יש לדון האם הכלל ההלכתי שאסור לאדם להכניס עצמו לסכנה (רמ"א חו"מ תכ"ו) נוגע גם למקרה בו האחר נתון לסכנה ודאית, או שמא פיקוח נפש בו נתון החולה דוחה את ספק הסכנה אליו ייקלע התורם. הרב אליעזר וולדינברג פסק שאין לנדב אלא אם כן נעשה בירור מקיף שאין בכך משום סיכון התורם (שו"ת "ציץ אליעזר" ח"ט סי' מ"ה). עם התקדמות הרפואה, העלייה באחוזי ההצלחה בהשתלה והקטנת הסיכון לתורם. נטו הפוסקים לומר כי בתרומת כליה מחיים יש מצווה ואין זה רק ממידת חסידות, כך הם דבריו של הרב עובדיה יוסף "ולכן נראה שהעיקר להלכה שמותר וגם מצוה לתרום כליה אחת מכליותיו להצלת חייו של אדם מישראל השרוי בסכנה במחלת הכליות. וראויה מצוה זו להגן על התורם אלף המגן. ומכל מקום בוודאי שיש לעשות זאת רק על ידי רופאים מומחים, ושומר מצוה לא ידע דבר רע" (שו"ת "יחווה דעת" ח"ג סי' פ"ד). 

.

לא תטעה
הערכה: כ-5,000 בני אדם בישראל מתים מידי שנה בגלל רשלנות רפואית. נו, באמת, מה כבר אפשר לדרוש מרופא שעובד רצוף 36 שעות? בעשור האחרון הוקמו 320 ועדות בדיקה בעקבות חשד לרשלנות רפואית. אף לא רופא אחד הושעה בגלל ממצאי הבדיקה. עמיאד טאוב ורעייתו, שבנם אופק הוא אחד הקורבנות של רשלנות רפואית, הקימו לפני שנים ארגון בשם: "אופק חזרה לחיים", במטרה אחת: למנוע את המקרים הבאים
ליאת שוקרון
בסוף 2017 ילד שאושפז בטיפול נמרץ של בית החולים הדסה הונשם בטעות בגז הליום ולא בתערובת עם חמצן. למרבה המזל, אחות ביחידה שמה לב לכך בזמן והילד יצא ללא פגע. הטעות לא הגיעה משום מקום. הבלונים המכילים את גז ההליום ובלוני הגז המעורב עם חמצן דומים מאוד חיצונית. בנוסף, מי שחיבר את הילד לגז השגוי לא ביצע כראוי בדיקה מקדימה ומתבקשת. סימון שונה לחלוטין בין מיכלי גז שונים, והימנעות מ'עיגול פינות' והתנהלות אוטומטית היו מונעים את הסכנה. בסוף, בסיעתא דשמיא, הייתה מי ששמה לב לכך- אבל לא תמיד הסוף טוב. 
אופק, בנו התינוק של עמיעד טאוב, נפגע קשות מרשלנות רפואית. הוריו שמו להם למטרה להילחם בתופעה הזו ויסדו את ארגון "אופק חזרה לחיים" שמסייע לחולים ובני משפחותיהם לאחר משבר רפואי ופועלים למניעת המקרה הבא של רשלנות רפואית. הם מעודדים חקיקה בתחום, הגברת בטיחות בבתי החולים ושקיפות המידע לחולים ולבני משפחותיהם, ייעול ואפקטיביות של ועדות הבדיקה והרתעה לצוותים הרפואיים. 
רשלנות רפואית היא חריגה משמעותית מהפרוטוקול, מהניהול, מהדרך ההגיונית בה היו אמורים להתנהל באבחון ובטיפול הרפואי. למשל, אישה שעברה הפרייה של שלוש ביציות במקום שתיים, מבלי שיודעה על כך שהחדרת 3 ביציות מגדילה משמעותית את הסיכון שייוולד ילד עם מומים- מה שאכן קרה במקרה שלה, או אישה שעברה ניתוח במעי שבמהלכו בטעות נפל לצוות הרפואי מכשיר שחורר לה את המעי וגרם לה לסבל רב, ולצערנו- הדוגמאות רבות.
טאוב מתאר כי הגורם המשמעותי ביותר ברשלנות רפואית הוא הגורם האנושי: "מיעוט כח אדם ושעות עבודה בלתי פוסקות גורמות לרשלנות רפואית. ברור שמי שעייף הוא פחות מקצועי ובעל סיכויים גדולים יותר לטעות, וכשרופא מנתח עושה טעות- מישהו יכול למות. אנחנו לא נגד הצוותים הרפואיים והרופאים, 99% מהם עושים עבודת קודש, עובדים בשעות ובתנאים בלתי אפשריים ובתקציב נמוך מדי. עיקר הטענות שלנו הן למערכת הבריאות, לפרקליטות ולממשלה- שפשוט לא מעניין אותה תחום הבריאות".
נשמע שצריך לפחד ללכת לבתי חולים.
" אם יש ברירה- אל תכנסו לבית חולים. לא רק בגלל המערכת הרפואית, אלא בגלל זיהומים וכו'. הרופאים שלנו הם מהמבריקים שיש, בחלק מהתחומים אפילו ברמה עולמית, אבל הם גם הכי מומחים בלהסתיר ולזייף כשהם רוצים. מרבית הרופאים הגונים וישרים, אבל ה-2% שכן מרמים מטילים דופי בכולם וגורמים לזה שלא מתבצעת מניעה כמו שצריך. בהשוואה לכל המדינות המתפתחות, אנחנו בכלל לא בכיוון בנושא הבריאות. ב-2017 התפרסם מדד הבריאות של הOECD, שם ראו כי מבחינת מספר אחיות לנפש אנחנו מקום רביעי מהסוף. כנ"ל במספר מכשירי MRI. ביותר מדי פרמטרים אנחנו בין טורקיה למקסיקו- במקומות האחרונים. אז כן, יש מה לפחד".
"רפואה מתגוננת"
עמיעד סובר כי תרבות 'הרפואה המתגוננת' שולטת במדינת ישראל: "החשיבה עקומה. במקום לייצר אחזקה מונעת- שלפעמים עולה יותר כסף בטווח הקצר, אבל פחות בטווח הארוך- אנחנו נוהגים בשיטה של אחזקת שבר. אם קורה משהו- מתקנים אותו. אין תכניות קדימה. כשלמנהל בית חולים יש תקציב מסוים הוא לא מתעסק במניעה, בתיקון מערכות, בשיפור מדדים, ביצירת מערכות מדדים שיהיו רלוונטיות לעוד 5 שנים. הוא קודם כל מסתכל איך להשתמש בכסף עכשיו לטובת המחלקות. לכן, הרבה פעמים כשמנסים לשפר מערכות בבתי חולים ולהכשיר רופאים נתקלים בהתנגדות. הפן השני של הרפואה המתגוננת הוא במקרי פגיעה של רשלנות רפואית. פעמים רבות הנהלת בית החולים מעבירה את התרבות המתגוננת לשטח- לא נבצע תחקיר כמו שצריך, כי לאחר מכן זה יגיע לידיהם של הנפגעים, הם יתבעו אותנו וזה יעלה המון כסף לבית החולים. כתוצאה מכך בתי חולים לא מדווחים על רשלנות רפואית, מדווחים לא נכון, בצורה לקויה, או לא מקיימים תחקירים כמו שצריך. אבל, כדי למנוע את הפעמים הבאות צריך בראש ובראשונה לבצע גילוי נאות ותחקיר- גם כי זה הדבר הנכון, גם כי זה מגיע למשפחות וגם כדי למנוע את המקרים הבאים. צריך להעניש ולהרתיע את מי שחרגו מתחום הטעות בטיפול הרפואי וגם זה לא קורה". טאוב קורא למערכת הבריאות: "שפרו את המערכת- תבדקו מדדים, תעבדו באופן מסודר ומקצועי, תראו מהם הצרכים, כמה אחיות צריך לגייס. תמדדו את ההתנהלות של הצוותים הרפואיים כלפי המטופלים, כל כמה זמן בודקים את המכשירים, כל כמה זמן רופאים עוברים הכשרה, איך דואגים שהם יהיו במשמרות סבירות. יש בתי חולים שהתקדמו בדברים מסוימים. יש מגמה בעולם של שיפור איכות הטיפול הרפואי והבטיחות בתי חולים, אבל בישראל זה איטי מדי", אומר בתסכול.
הערכה: 5,000 מתים בשנה בישראל מרשלנות רפואית

התקדמות קטנה הייתה בפברואר האחרון, כשהועברה בוועדת השרים לחקיקה הצעת חוק- תיקון לחוק רשומות רפואיות, באמצעות הח"כים סלומינסקי וגילאון וביוזמת עמותת "אופק חזרה לחיים". הצע"ח זו מחייבת בתי חולים ומוסדות רפואיים לספק לחולים תיקים ורשומות רפואיות בתוך 48 שעות ממועד הבקשה, באופן דיגיטלי, ותוך יידוע החולים על זכות זו. התיקון לחוק מבקש למנוע טיוח וזיוף של דוחות ורשומות רפואיות, שטאוב טוען כי במקרים רבים מדי הן עוברות שינויים, זיופים או נעלמות. החוק אמור למנוע זאת ולייצר הרתעה שתמנע רשלנות אפשרית ותספק למטופלים הנפגעים ובכלל את המידע שמגיע להם ואת האפשרות להתנהל כשהידע בידיהם- גם ובמיוחד במקרה שיחליטו לתבוע.
קצת נתונים. שימו לב למספר הבא- ההערכות בישראל הן שכ-5,000 איש מתים בשנה כתוצאה מרשלנות רפואית. במשרד הבריאות מתקבלים מדי שנה, בעשור האחרון, כ-1,340 דיווחים בממוצע על רשלנות רפואית, וההנחה היא כי כמות המקרים שלא דווחו עומדת על פי 5-6 מהמדווח- רק תחשבו כמה מבוגרים נפטרים כתוצאה מרשלנות ומייחסים זאת לגילם, ואכן בבתי חולים גריאטרים ובבתי חולים לבריאות הנפש לא מגיעים אפילו לאחוז-שניים של תביעות רשלנות רפואית- לא בהכרח מפאת מצוינותם האבסולוטית של אותם בתי חולים, אלא מאוזלת יד המטופלים. נציבות קבילות הציבור של משרד הבריאות קיבלה אליה 11,340 דיווחים על רשלנות רפואית. בעשור האחרון הוקמו 320 ועדות בדיקה. מה קרה כתוצאה מהבדיקה? רשיונם של 0 רופאים נשלל בגלל רשלנות רפואית. ל-6 רופאים אכן שללו את הרישיון הרפואי, אבל בגלל סמים והטרדות מיניות.
ועוד מספר אחד. מדי שנה מדינת ישראל משלמת בממוצע 232 מיליון ש"ח תשלומי פיצויים לנפגעי רשלנות רפואית. למרות ההוצאה האדירה, עמיעד מאמין שתביעות רשלנות רפואית בסופו של דבר משפרות את המערכת: "המשפחות שלא מקבלות את הכסף באמצעות התביעות מקבלות אותו ממקומות אחרים. הטיפולים לנפגע עולים כסף לקופות החולים ולמשרד הבריאות. מישהו ישלם את הטיפולים. יש משפחות שפושטות את הרגל משום שהן שנים עם הילד בבתי חולים. לכן, מי שהפסידו בתביעות של רשלנות רפואית יקבלו את הכסף מקצבאות, מדירות של משרד השיכון, מפשיטות רגל וכו', הכסף יוצא בכל מקרה.
"יש טיפול לקוי במשרד הבריאות ואין מדיניות הרתעה ואכיפה", מצהיר טאוב. "הפעם הראשונה שחשפו נתונים על רשלנות רפואית ועל ועדות שבוצעו בעקבותיה הייתה כשאנחנו דרשנו את זה בוועדה לביקורת המדינה, בחודש יוני האחרון!. צריך תקציב למערכת הבריאות- לבטיחות ולכוח אדם. ובנוסף, צריך להוציא את כל הליכי הבקרה, הענישה וההרתעה ממשרד הבריאות; את נציבות הקבילות צריך להוציא ממשרד הבריאות, כי לא יכול להיות שרופאים יחקרו את עמיתיהם, ויש להעמיד שופט בראשה. צריך להגביר את הבטיחות, המדדים, המודעות, את הקשר בין המשפחות הנפגעות ובין הצוותים הרפואיים. הרבה פעמים הכל עניין של יחס. יש בארגון פרויקט, בשיתוף משרד הבריאות, שנקרא "רשלנות רפואית- שותפים לחיים", שעוסק בגילוי נאות. אנחנו מעבירים סדנאות בטיחות בבתי חולים באמצעות נפגעים מרשלנות רפואית ומשפחותיהם ויחד עם אנשי משרד הבריאות וצוותים רפואיים ומסבירים לצוותים: גם אם טעיתם- תודו, טעויות קורות, אבל שתפו את המשפחות. לא משנה כמה זה קשה. זה נותן הרגשה טובה לנפגעים, אם הם מרגישים שרימו אותם הם לא מתאוששים. וזה גם עוזר לתיקון המערכת, כי אז אנחנו שותפים בתהליך לגרום לזה שזה לא יקרה שוב וגם בתי חולים אחרים יכולים ללמוד מהטעויות הללו. זה טוב גם לצוותים ולגם לנפגעים. בסופו של דבר זה גם חוסך כסף למדינה".
מה אנחנו, כמטופלים חסרי כל ידע רפואי, יכולים לעשות כדי שלא ניפול במקרה של רשלנות?
"קודם כל, לפני שמגיעים לרופא- לבדוק מי הוא. יש באינטרנט את כל המידע. צריך פשוט לדבר. לשאול מה עושים לך, לשאול אם זה לגיטימי, להתייעץ. אם זה הליך רציני- להתייעץ אפילו עם רופאים שונים מבתי חולים שונים. מעבר לכך זה כבר בידיים של המערכת הרפואית", אומר טאוב.
בין כלי חרס לכלי נחושת
ד"ר יצחק קניגסברג
משה רבנו ציוה את אהרן ובניו כיצד לנהוג עם הכלים שבהם התבשלו קודשי המזבח: "וּכְלִי חֶרֶשׂ אֲשֶׁר תְּבֻשַּׁל בּוֹ יִשָּׁבֵר וְאִם בִּכְלִי נְחֹשֶׁת בֻּשָּׁלָה וּמֹרַק וְשֻׁטַּף בַּמָּיִם" (ויקרא ו'). מה ההבדל בין כלי חרס לכלי נחושת, לעניין שימוש חוזר בהם?
רש"י: "ישבר- לפי שהבליעה שנבלעת בו נעשה נותר, והוא הדין לכל הקדשים: ומרק ושטף- לפלוט את בליעתו, אבל כלי חרס למדך הכתוב כאן שאינו יוצא מידי דפיו לעולם". התורה ציוותה על האיסור לשמר קדשים והנותר ממנו באש יישרף.
 רש"ר הירש: "ישבר: מה שנבלע בכלי חרס, אינו יוצא על ידי הגעלה; כי התורה העידה על כלי חרס, 'שאינו יוצא מידי דופיו לעולם' (פסחים ל ע"ב)". המריקה האמורה כאן היא הגעלה במים רותחים; ואילו שטיפה היא במים צוננים (זבחים צז ע"א).
את העיקרון הזה יישמו גם בשאר איסורי תורה הנוגעים לשימוש בכלי בישול: חלב לאחר בישול בשר (וההפך), תרומה לאחר חולין (וההפך), כלי בישול של עכו"ם והכשרת כלי פסח.
כאשר החלו להשתמש בכלי זכוכית, נקבעו כללי השימוש בהם באיסורי בישול: "אבות דר' נתן (א' ,מא): "שלשה דברים בכלי חרס ושלשה בכלי זכוכית... כלי חרס בולע ומפליט ומשמר מה שבתוכו, מה שאין כן בכלי זכוכית".
בכדי שנבין את ההבדלים בדינים הנוגעים לשימוש בשלושת סוגי הכלים: חרס, זכוכית ונחושת (וכלי מתכת בכלל) ננסה להתחקות אחר ייצורם של כלים אלה והמבנה המיקרו נקבובי (microporous) שלהם.
את כלי החרס מייצרים מסלע החרסית המכיל את מינרלי החרסית. המינרל מאופיין בעיקר מגבישי סיליקה (SiO2) ואלומינה (Al2O3) ובנטייה לספוח מים.
את החרסית מרטיבים במים ומקבלים עיסה, אותה ניתן ללוש ולהכין ממנה כלים בעבודות הקדרות. הכלים מוכנסים לתנור לייבוש בטמפרטורה גבוהה. במקומות שמהם מתנדפים המים נוצרים המיקרו נקבוביות של כלי החרס. לתוך הנקבוביות האלה חודרות שאריות המזון המתבשל בכלים אלה. בכדי למנוע זאת ישנן כמה שיטות להפחתת בליעת הנקבוביות. בחימום נוסף של החרס עד קרוב לטמפרטורת ההתכה של מינרל החרסית, החרס הופך לחרסינה– פורצלן, בלועזית. כמות המיקרו נקבוביות פוחתת וכמעט נעלמת. על ידי חימום נוסף של המינרל עד לטמפרטורת ההתכה, נקבל את הזכוכית, שממנה ניתן להכין כלים על ידי ניפוח ויציקה ללא מיקרו נקבוביות כלל. זאת הסיבה שלכלי הזכוכית אין חדירת מזון בבישול.
גם את כלי המתכת מכינים על ידי התכת המתכת ועיצוב הצורה ביציקה. גם בכלי המתכת אין מיקרו נקבוביות ואין בליעת אוכל בבישול. כלי המתכת עשויים לספח כמויות מזעריות של מזון חומצי או בסיסי חזק. מכיוון שהזכוכית היא החומר הטוב ביותר לאי בליעה וספיחה של חומרי מזון מתבשלים,  ניתן להשתמש בה לציפוי כלי חרס בשכבת זכוכית דקה הקרויה גלזורה, ועל פני כלי המתכת הקרויה אמייל.
רוב פוסקי ההלכה בימינו נוטים לחלק את כלי הבישול לשלושה סוגים: חרס, מתכת וזכוכית, ולקבוע את ההלכה המתאימה לכל סוג, מבלי להתחשב בשיפורים שכלים אלה עברו. זאת, בכדי למנוע בלבול בציבור שאינו בקיא בשיפורים אלה, ובכדי לקיים את הסייגים שקבעו רבותינו הקדמונים בנושאים אלה.
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גבולותיה של האורתודוקסיה / הרב ד"ר עידו פכטר     
בעקבות טענתי ברשימות הקודמות לקיום רצף דתי בתוך האורתודוקסיה, רבים העלו בפני חשש לפריצת גבולותיה של האורתודוקסיה. הרי תהיה פה אנרכיה גדולה אם כל אדם יפסוק לעצמו הלכה וימקם עצמו על הרצף? ומי ישמור על גבולות האורתודוקסיה? 
חשש זה מחייב אותנו לעסוק בשאלת גבולותיה של האורתודוקסיה. מהם גבולות אלו? מה קובע אם עמדה הלכתית מסוימת היא בתוך האורתודוקסיה או לא?
קשה אולי להודות בכך אבל נראה שהתשובה היא אחת: לאורתודוקסיה אין גבולות ברורים. עולם ההלכה הוא מורכב ורבגוני, ואין שום פוסק או ספר שמשמשים כגבול. כדי להמחיש את הדבר נשאל: האם אישה שהולכת ללא כיסוי ראש בעקבות פסיקתו של הרב יוסף משאש נחשבת לפורצת גבולות האורתודוקסיה? ומה לגבי נשים תימניות, המחזיקות במנהג אימותיהן, לעשות הפסק טהרה בקינוח בלבד (ללא בדיקת חורים וסדקים)? האם אפשר להגיד על מי שהולכות כשיטת הרמב"ם שהן פרצו את גבולות ההלכה?    
יתירה מכך; ישנם לא מעט מקרים בהם רבנים הביעו עמדות הלכתיות לא-שגרתיות, עוררו התנגדויות, ולאחר שנים נכנסו למיינסטרים ההלכתי. כך, לדוגמה, הרב עובדיה יוסף עורר את זעמם של לא מעט רבנים בשנותיו הצעירות כאשר יצא לחלוק על פסקי ה'בן איש חי', או כשחלק בריש גלי על הרבנות הראשית, שאסרה את הייבום. בשעתו, עמדותיו גררו גינויים חריפים, והרי היום אין מי שיערער על הלגיטימיות שלהן. ממקום ומכיוון אחר, עמדותיו ההלכתיות הנועזות של הרב יובל שרלו מרגיזות מדי פעם רבנים שונים, אך קורה לא פעם שלאחר כמה שנים הן מתקבלות עליהן. כיצד לאור זאת ניתן לדבר על גבולות לאורתודוקסיה? הרי מה שפורץ גדר כיום יכול מחר להיות המיינסטרים.
האם משמעות הדבר שהכל לגיטימי? האם הכל מותר?
התשובה היא שלא. יש מקרים שאנו כן נתייג עמדה מסוימת כעומדת מחוץ לגדר. ומה הקריטריון לכך? לצורך ביאור הדבר אשתמש במשל שמביא בעל 'ערוך השולחן' בהקדמה לספרו (חלק חושן משפט):
"כל מחלוקת התנאים והאמוראים... דברי אלקים חיים המה, ולכולם יש פנים בהלכה. ואדרבה: זאת היא תפארת תורתינו הקדושה והטהורה. וכל התורה כולה נקראת "שירה", ותפארת השיר היא כשהקולות משונים זה מזה, וזהו עיקר הנעימות. ומי שמשוטט בים התלמוד – יראה נעימות משונות בכל הקולות המשונות זה מזה".
עולם ההלכה הוא כמו מקהלה. יש תווים מסוימים שעליהם צריך להסתמך כדי לשיר. נוסף לכך, יש קולות שונים בגבהים שונים ומסוגים שונים, וכולם רצויים ומקובלים. אבל זאת בתנאי אחד: כשכל הקולות הללו מתכוונים ליצר הרמוניה ביניהם. אילולי כן, במקום שיר, נקבל זיוף אחד גדול. 
הנמשל הוא ברור: עמדה הלכתית תיחשב כלגיטימית כל עוד היא רואה את עצמה כחלק מאותה שירה יהודית. ומהי שירה זו? זהו הייעוד ההיסטורי של עם ישראל - לבנות עם קדוש, נבון, מוסרי וחכם, שיאיר את אור האמונה בא-ל אחד בעולם כולו. מי שפסיקתו ההלכתית אינה מתקשרת לייעוד גדול זה (בין מפני שהוא פועל מתוך אינטרסים זרים, כמו פוליטיקה או כסף; בין מי ש'שר ללא תוים', קרי ללא תימוכין מהמסורת; בין מי שרואה עצמו כקול היחידי הלגיטימי ושולל את הקולות האחרים בעם; ובין מי שגורם בפסיקותיו לאיבוד ייחודו וזהותו העצמית של העם היהודי, ניתק עצמו מהמקהלה וממילא הוציא עצמו מהאורתודוקסיה. הקול שלו אינו בונה את עם ישראל אלא מחריב אותו.
ומכאן נלמד את ההפך; כל מי שכן פועל מתוך קשר למקהלה הגדולה הזו, ומתחבר בפסיקתו ההלכתית לייעוד הגדול הזה של העם היהודי, אף על פי שעמדותיו נראות חריגות, הרי שהוא עמוק בתוך האורתודוקסיה. האם הצגנו בכך מדד ברור? ודאי שלא. ההצטרפות למקהלה אחת זה דבר שתלוי בלב ובכוונה לא פחות מאשר בפרקטיקה. ואף על פי כן, זהו המדד המרכזי מבחינתי. הוא עדיף בעיני הרבה יותר מאלו שהמדד שלהם הוא בגודל וצבע הכיפה, ואילו את הלב שכחו מזמן. 
מגלים את הצפון
"שומרים ליום שחור". זה ביטוי ששמעתי לא פעם בילדותי. הרעיון פשוט: אתה אף פעם לא יודע מה יהיה, לאן החיים יובילו אותך. לכן, אתה חייב לשמור 'משהו בצד', לרגעים קשים שיבואו. זו שאלה מרתקת. 

כל זאת מחזיר אותי לאפיקומן שבליל הסדר. 

ראשית, אי אפשר להתחמק מהשאלה החינוכית: האם אנו מחנכים את הילדים 'לגנוב'? שנית, מדוע התשובה לבן החכם מתמקדת דווקא בו, "וְאַף אַתָּה אֱמָר לוֹ כְּהִלְכוֹת הַפֶּסַח: אֵין מַפְטִירִין אַחַר הַפֶּסַח אֲפִיקוֹמָן".

שלישית, מדוע האפיקומן נבחר להיות זה שמכתיב את הקצב של הסדר, "לאחר גמר כל הסעודה, אוכלים ממצה השמורה תחת המפה כזית כל אחד, זכר לפסח הנאכל על השובע, ויאכלנו בהסיבה ולא יברך עליו, ויהא זהיר לאכלו קודם חצות" (שולחן ערוך)?
רביעית, מדוע האפיקומן זוכה למעמד בכיר עד כדי כך שיש האוכלים ממנו שיעור של שני כזית ולא רק אחד, "והמהרי"ל כתב שטעם אכילת כשני זיתים מן האפיקומן, משום שחביבה היא משאר המצוות. שכל דבר הנאכל למצווה, שיעורו בכזית, וזו, הואיל שחביבה היא ביותר, יאכל ממנה שיעור כפול"?
בתלמוד הבבלי נחלקו בשאלה מהו 'אפיקומן'. התלמוד מציע שלוש תשובות: לדעת רב- שלא יעקרו מחבורה לחבורה. כלומר, עד רגע אכילת האפיקומן- אסור לפרוש מן האכילה המשותפת. לדעת שמואל- אורדילאי לי וגוזלייא לאבא, שהם סוגי בשר. לדעת רב חנינא בר שילא ורבי יוחנן- תמרים, קליות ואגוזים.
אם נצרף את כל הדעות יחד, נאמר, שאפיקומן– הוציאו מן– פירושו אקורד הסיום של הסדר, שלאחריו אפשר להתפזר, ובסופו של הסדר צריך שיוותר בפה טעמה של המנה הבשרית או של ממתק טעים (תלוי מה אתה אוהב יותר, בדיוק כמו המן, שכל אחד טעם מה שרצה לטעום). את האפיקומן יש לאכול בנחת, "לא יאכל האפיקומן על אכילה גסה" (שו"ע).
מה שנלמד מהמן היא האמונה. אדם לא מאמין שומר כל הזמן ל'אחר כך'. את הסדר פתחנו כעניים שעדיין לא יודעים מה יהא עלינו. לאחר מכן לקחנו חצי מצה ושמרנו אותה לסוף הסדר. אנו לא יודעים מה יהיה, אז שומרים. ככל שהסדר מתקדם אנו מגלים את מידת האמונה בה' ומתוך כך את בטחוננו בו. לפיכך, בסוף הסדר אנו אומרים: "אפיקו–מן" תוציאו הכל! לא שומרים כלום למחר, מאמינים בה' שהכל יהיה לטובה. 

זהו השיא של הסדר, החזרה לאמונה שלמה ותמימה. זהו הרעיון המלווה את עם ישראל לקראת ההגעה לא"י. 

כשנבוא לארץ, נאכל אוכל אחר, אוכל טבעי. אז לא נמשיך להסתיר אוכל לשעה קשה, כי הכל יהיה בשפע: 
"כִּי ה' אֱ-לֹהֶיךָ מְבִיאֲךָ אֶל אֶרֶץ טוֹבָה אֶרֶץ נַחֲלֵי מָיִם עֲיָנֹת וּתְהֹמֹת יֹצְאִים בַּבִּקְעָה וּבָהָר. אֶרֶץ חִטָּה וּשְׂעֹרָה וְגֶפֶן וּתְאֵנָה וְרִמּוֹן אֶרֶץ זֵית שֶׁמֶן וּדְבָשׁ. אֶרֶץ אֲשֶׁר לֹא בְמִסְכֵּנֻת תֹּאכַל בָּהּ לֶחֶם לֹא תֶחְסַר כֹּל בָּהּ אֶרֶץ אֲשֶׁר אֲבָנֶיהָ בַרְזֶל וּמֵהֲרָרֶיהָ תַּחְצֹב נְחֹשֶׁת. וְאָכַלְתָּ וְשָׂבָעְתָּ וּבֵרַכְתָּ אֶת ה' אֱ-לֹהֶיךָ עַל הָאָרֶץ הַטֹּבָה אֲשֶׁר נָתַן לָךְ".
השגחת ה' מאפשרת לי שלא לחשוש. לאכול הכל- ועכשיו. 
לא בכדי אנו אוכלים את האפיקומן כולנו יחד, בחצות הלילה: בחצות, רגע הגאולה, בו עלינו לבנות אתוס משותף, אנו אוכלים את חצי המצה (חצי– חצות) השניה. בעידן של הפרטה, יש רגעים מיוחדים בהם צריך להדגיש את הטעם המשותף לכולם.  
התחלנו את הסדר כעבדים אומללים הגונבים פיסת מצה להבטיח שובע. סיימנו כעשירים האוכלים יחד– מתוך אמונה גדולה ומבלי צורך לשמור כלום להמשך. 
הסכמה וכפיה בחינוך האדם
 
ריבון העולמים לא רק נתן תורה לעמו ישראל, אלא הוא גם מחנך ומדריך את ישראל. זאת אנו לומדים מדברי הנביא [ישעיה מח יז ] "אני ה' אלקיך מלמדך להועיל מדריכך בדרך תלך".  את הדרכתו של הקב"ה אנו מוצאים בכמה מקומות בתורה, שהמשותף שבהם הוא השילוב של הסכמה והכפייה, ההתנדבות והמצווה. את השילוב הזה אנו מוצאים כבר במעמד הר סיני, שאין הקב"ה כופה עליהם את התורה מיד, אלא תחילה הוא שולח את משה להציע לעם ישראל את התורה ככתוב [שמות יט ז]: "ויבא משה ויקרא לזקני העם וישם לפניהם את כל הדברים האלה אשר ציוהו ה' ". ואת ההצעה הזו מקבל העם בהסכמה ככתוב בהמשך: "ויענו כל העם יחדיו ויאמרו כל אשר דבר ה' נעשה" וכן מוצאים אנו הנהגה זו ככתוב [שם כד ז]: "ויקח ספר הברית ויקרא באזני העם ויאמרו כל אשר דיבר ה' נעשה ונשמע".
 
והנה על אף הסכמתו של העם לקבל את התורה בבחירתו החופשית אין הקב"ה מסתפק בהסכמתם זו של עם ישראל, אלא כופה עליהם את ההר כגיגית, ואומר להם [שבת פח א]: "אם אתם מקבלים את התורה – מוטב, ואם לאו שם תהא קבורתכם". הנהגה זו של הסכמה וחובה חוזרת על עצמה גם בהקמת המשכן, שגם כאן התורה פונה בתחילה אל העם בקריאה להתנדבות הלב, ככתוב: "מאת כל איש אשר ידבנו לבו תקחו את תרומתי". וגם כאן העם נענה התלהבות מעל לכל המשוער עד שהיה צורך להעביר קול במחנה: "איש ואשה אל יעשו עוד מלאכה לתרומת הקודש, וכלא העם מהביא".
 
ואכן המשכן הוקם בהתנדבות העם, אך גם כאן מיד לאחר הקמת המשכן מטיל הקב"ה את עבודת המשכן בצו מחייב, ככתוב: "צו את אהרן". ופירשו בגמ' [קידושין כט א] "תנא דבי ישמעאל: כל מקום שנאמר 'צו' אינו אלא זירוז מיד ולדורות – זירוז דכתיב 'וצו את יהושע וחזקהו ואמצהו'. מיד ולדורות, דכתיב: 'מן היום אשר ציווה ה' והלאה לדורותיכם". "הזירוז"  בא לומר שאין לסמוך על התנהלותו החופשית של האדם אלא צריך לעוררו ולדחוף אותו למלא את המוטל עליו. הנהגה זו לא הייתה לשעתה בלבד אלא היא נוהגת גם לדורות. יחד עם זאת מוסיפה הגמרא שאין להסתפק במשמעת מחייבת בלבד אלא חייבים אנו לשלב עמה פעולות של חיזוק ואימוץ, כך שהתמיכה המחזקת ומאמצת עם המצווה המחייבת תביא לבסוף שהחניך יבוא מעצמו לקיים את המצווה, ברצון והסכמה.
 
הנחיה זו לנהל את המערכת החינוכית בשילוב של חובה עם בחירה, להביא את המתחנך להסכמה בתוך מסגרת מחייבת, הנחיה זו הייתה ישימה אילו כל המתחנכים היו עשויים מקשה אחת ביכולות וברצונות, כי אז היה אפשר להכין תכנית אחת אחידה איך לנהל ולקדם את התלמידים אל המטרה החינוכית שיש להציב בפניהם. אבל במציאות אין המתחנכים עשויים מקשה אחת, כפי שאנו רואים כבר בתורה שדברה כנגד ארבעה בנים, שהקושי של כל אחד מהם שונה משל חברו. ועל כן לכל אחד מהם יש להשיב תשובה אחרת. השוני והמגוון מצויים גם במסגרות החינוכיות שלנו. יש בהן תלמידים מחוננים, רובה של אוכלוסיית התלמידים הם הבינוניים, אך יש בה גם קבוצה לא קטנה שאינה משתלבת במערכת הקיימת, אם בגלל קשיי למידה או מפני קשיי השלמה והסתגלות. המערכת ברובה מתעלמת מעובדות החיים והיא נוקטת בשיטת "מיטת סדום" שהייתה בגודל אחד לכולם. אף כאן אנו מעמידים בפני כלל התלמידים, פחות או יותר דרישה אחת ותכנית אחת ההולמת את הרמה הבינונית של התלמידים, אך בה בעת אנחנו פוגעים בבעלי היכולת הגבוהות כאשר אנו קוצצים להם את הכנפיים בניסיון להתאימם לסטנדר המצוי. לא פחות אנו פוגעים במי שאינם מסוגלים או אינם רוצים להשתלב במערכת, ואנו מותחים אותם מעבר ליכולתם.
 
זכורני בישיבת מרכז הרב שמענו ממורנו ורבנו הרב צבי יהודה דרך חינוכית האומרת "כל מה שאתה יכול להעלות העלהו". כלומר יש לקחת כנתון הפתיחה את מצבו העשוי של התלמיד, אבל לעולם לא להסתפק בה, אלא לנסות לרומם ולהעלות אותו למשהו נעלה יותר מבלי לקבוע מראש את הרף שצריך להגיע אליו אלא להתקדם בקצב האישי של התלמיד. כך נצליח לקדם את המערכת.
בג"ץ או לא בג"ץ– זו השאלה

נשות הלכה סורבו ע"י הרבנות הראשית לעבור מבחן בדיני נידה, אותו עוברים הגברים. ארגון עתים עומד לעתור לבג"ץ. נשות הלכה אחרות טוענות: הליכה לבג"ץ אינה מקובלת בהלכה 

ליאת שוקרון

הרבנות הראשית לישראל עורכת בחינות הלכה בנושאים שונים, בחינות שסגורות לגברים בלבד. גם בבחינה בהלכות נידה, שעוסקת בתחום נשי מובהק, נשים אינן יכולות להיבחן. נשים הן נושא הבחינה, אך הן אינן יכולות לגשת אליה בעצמן. ארגון עתים, בראשות הרב שאול פרבר, פנה בשבוע שעבר בשם נשות הלכה לרבנות הראשית בדרישה להסיר את החסם הזה. באם הדרישה תסורב, עתים יפנו לבג"ץ. סביר להניח שהישועה תבוא להם משם. זהו שלב נוסף בדרך לכך שיום יבוא ואשה תבקש להיבחן לדיינות, הרבנות מן הסתם תסרב, וגם אז, מן הסתם, בג"ץ יאמר את שלו בשם "חופש השוויון", "חופש העיסוק" וכדומה.

"נשים אלו עומדות בראש בתי מדרש, תכניות הלכה ומעבירות שיעורים בכל רחבי הארץ. אלפי תלמידות ותלמידים רואים בהן כתובת, אך לימודי ההלכה שלהן אינם מוכרים על ידי הגופים הרשמיים של מדינת ישראל. את זה הגיע הזמן לשנות", טוענים בארגון עתים.
ברבנות הגיבו לתקשורת: "בוחנים רק מי שיכול לכהן כרב בפועל".

מסתבר, שיש נשות הלכה אחרות, שהזמן לא דוחק בהן, ועתירה לבג"ץ בעניינים אלה נראית להן לא נכונה ולא ראויה. 
הרבנית ד"ר חנה הנקין ראשת מדרשת נשמת התייחסה בכנס התורה שבעל פה במכללת אורות ישראל לכוונת בוגרות מדרשות לעתור  לבג"צ  בתביעה כי יורה לרבנות ראשית לאפשר להן להיבחן בהלכות נידה במבחני הרבנות הראשית לישראל: "הדבר הזה לדעתי הוא מיותר  הוא ללא צורך ולדעתי הוא גם לא טוב – בנושא זה, בג"צ זו לא הדרך הנכונה".
הרבנית הנקין התייחסה גם לטענות הנשים כי ללא אפשרות להבחן רשמית  ולקבל הכרה מהרבנות העמל שלהן כאילו לא קיים והסבירה: "העמל שלי הוא קיים. העמל של יועצות ההלכה קיים במישור של קירוב אנשים לקיום נכון של ההלכה וגם להנעים את חיי ההלכה ולפתור מצוקות של אנשים" .
היום באלקנה שכינס נשים לומדות תורה היה הראשון בשלושת ימי הכנס הארצי לתורה שבעל פה שאת חידושו יזם פרופ' יובל סיני, נשיא מכללת אורות ישראל ובין המשתתפות בו היו ראשות מדרשות ואולפנות, השופטת פנינה נויבירט, הרבנית ד"ר שולמית בן שעיה, ד"ר חנה קטן ועוד. 

הרבנית ד"ר לאה ויזל, דיקנית הסטודנטיות במכללת אורות אמרה בסיום כי "ב"ה זכינו להשתתפות מספר גדול של תלמידות חכמים, בעלות ידע רב, נאמנות להלכה ואהבת תורה שמדברות ומרצות בענייניות ובאהבה בשיח חכם."

נפלאות המאור הגדול / נעמי עיני
" וְזָרְחָה לָכֶם יִרְאֵי שְׁמִי שֶׁמֶשׁ צְדָקָה וּמַרְפֵּא בִּכְנָפֶיהָ..." (מלאכי ג', כ').
מהי השמש המובטחת ליראי ה' באחרית הימים?
אציע שלושה כוונים:
צדקה:  א. צדק וידיעת האמת וכמו כן ערבות חברתית.
מרפא:  בריאות פיסית ונפשית
בכנפיה: חיוּת, שָמָיִם ומחסה.
צדקה:
בכתובים רבים נמשל האור לידיעה וליציאה מן הבערות. אומר הנביא ישעיה: "אֲנִי ה' קְרָאתִיךָ בְצֶדֶק, וְאַחְזֵק בְּיָדֶךָ... לִפְקֹחַ, עֵינַיִם עִוְרוֹת; לְהוֹצִיא מִמַּסְגֵּר אַסִּיר, מִבֵּית כֶּלֶא יֹשְׁבֵי חֹשֶׁךְ" (ישעיה מ"ב/ו-ז). דברי הנביא מהדהדים לנו את משל "המערה" של אפלטון (ספר "המדינה") שתועד כ 300 שנים מאוחר יותר ומתייחס לפיכחון והיחלצות מעולם של חיקוי וצללים.
באשר לצדקה - עם הבנת האמת, הטוב והראוי, ישתנה יחסו של האדם לרכושו וחזקה עליו שיבין שגלגל סובב בעולם, וכל שבידו - של בורא עולם הוא... מתן סיוע לנזקק, משמעו לאור הבנה זו – חובה של קיום הדדי.
מרפא:
מחקרים  קושרים בין חשיפה מבוקרת לאור השמש למניעת תחלואה ולהקלה על סימפטומים גופניים מגוונים. נמצא כי אור שמש תורם ישירות או בעקיפין (ויטמין D  וחומרים נוספים) לאיזון ברמת לחץ הדם, להסדרת מחזורי שינה, לעיכוב מחלות בקטריאליות ועוד.      
באשר לתחום הנפשי, תופעה ידועה היא שיותר אנשים מגיעים עם סימפטומים דיכאוניים בחורף, בהשוואה לחודשי הקיץ ובארצות קרות, כמו שוודיה, שיעור הסובלים מדיכאון גבוה באופן ניכר משיעורי החולים בארצות חמות יותר.

הסבר אפשרי הוא שמבחינה רגשית-נפשית, החורף גורם להסתגרות בבית ולצמצום הפעילות החברתית והסגריריות שבחוץ מעוררת סגריריות פנימית. ללא גורמים מסיחים, קל יותר לשקוע בדיכאון. מבחינה פיזיולוגית, שעות האור המעטות מובילות לשינויים הורמונאליים וכימיקליים (לדוגמא: רמת הסרוטונין המופק בסיוע אור השמש יורדת), שינויים בחילופי החומרים וכד'.  אלה, עשויים להוביל לרגישות יתר לדיכאון. (מתוך אתר : פסיכיאטריה)  
בכנפיה:
" הַכְנִיסִינִי תַּחַת כְּנָפֵךְ, וַהֲיִי לִי אֵם וְאָחוֹת, וִיהִי חֵיקֵךְ מִקְלַט רֹאשִׁי, קַן-תְּפִלּוֹתַי הַנִּדָּחוֹת". כך שורר ח.נ. ביאליק וביטא קשר חי, מופלא ומורכב עם השכינה. מילותיו המרגשות (ומקורות רבים נוספים), "סוגרות עבורנו מעגל" ומזהות את השכינה עם השמש. 
על ידה נוצרנו ואליה, בתפילה, נחזור.
לתגובות: naomieini1@gmail.com
כחרס הנשבר 

בשלושה מקומות בספר ויקרא מתייחסת התורה לדרך טהרתו של כלי חרס מטומאה או לדרך הכשרו מאיסור. בפרשתנו נאמר, שכאשר מבשלים את קרבן החטאת בכלי חרס דינו שבירה –" וּכְלִי חֶרֶשׂ אֲשֶׁר תְּבֻשַּׁל בּוֹ יִשָּׁבֵר וְאִם בִּכְלִי נְחֹשֶׁת בֻּשָּׁלָה וּמֹרַק וְשֻׁטַּף בַּמָּיִם" (ו,כא). הסיבה לכך, שבשעת בישולו של קרבן החטאת נבלע טעמו בדפנות הכלי. לאחר זמן היתר האכילה של הקרבן, הטעם שנבלע בעת הבישול בכלי מוגדר כ"נותר" שאסור באכילה. בעוד שכלי מתכת ניתן להכשירו בשטיפה ובמריקה,  הרי שכלי חרס אין לו תקנה אלא בשבירתו. כך גם דינו של כלי החרס בהקשר לטהרתו. בשעה שנפל לתוכו שרץ נטמא הכלי: " וְכָל כְּלִי חֶרֶשׂ אֲשֶׁר יִפֹּל מֵהֶם אֶל תּוֹכוֹ כֹּל אֲשֶׁר בְּתוֹכוֹ יִטְמָא וְאֹתוֹ תִשְׁבֹּרוּ" (יא,לג) . וכן בשעה שהזב נוגע בתוך כלי החרס עצמו הרי הוא מטמאו: " וּכְלִי חֶרֶשׂ אֲשֶׁר יִגַּע בּוֹ הַזָּב יִשָּׁבֵר וְכָל כְּלִי עֵץ יִשָּׁטֵף בַּמָּיִם" (טו,יב). גם האופן שכלי חרס נטמא שונה משאר הכלים. כלי חרס נטמא אם השרץ נכנס לתוך חלל הכלי אעפ"י שלא נגע בכלי ובלשון חכמים - הכלי נטמא מאוירו (תוספתא כלים ו,ב). כלי חרס אינו נטמא אם השרץ נגע בדפנותיו מבחוץ ובלשון חז"ל. כך גם דרך טהרתו או הכשרו. בעוד שבשאר הכלים  קיימת אפשרות לטהר את הכלי באמצעות הגעלה או ליבון, כל כלי לפי שימושו, הרי שכלי חרס לא ניתן להכשירו או לטהרו אלא שבירתו זו טהרתו. רבי אפרים מלונשיץ בפירושו 'כלי יקר' על פרשתנו  משווה את החטאת שבושלה בכלי חרס לאדם החוטא וזו לשונו (ו,כא): 

"ועל צד הרמז קרוב לשמוע, שטהרת הכלים יש להם דמיון לטהרת החוטא המקריב חטאת, כי כמו שהכלים יש מהם שבולעים הרבה מן האיסור ולא יוכל לצאת על ידי שטיפה ואין להם תקנה כי אם בשבירה, ויש מהם שאינן בולעים הרבה מן האיסור ויש להם תקנה בשטיפה, כך יש לך אדם חוטא שבולע הרבה מן האיסור וקשה לו לעזוב ההרגל ואין לו תקנה כי אם בשבירת לבו ... על כן כתבה התורה דין הכלים אצל החטאת, לומר לך שבזמן שאין זבח ומנחה אז טהרת החוטא כטהרת הכלים, כי כל עם הארץ נמשל לכלי חרס ואינו יוצא מידי דופיו כי אם בשבירת לבו".
כשם שכלי חרס שבושל בתוכו חטאת מוכשר רק בשבירתו כך האדם החוטא מתכפר בשבירת הלב. יש צד השווה בין החרס לבשר ודם. הקב"ה יצר את האדם מאדמה  ונפח בתוכו נשמת חיים, כך גם כלי חרס יסודו מהאדמה והקדר מייצר מהחרסית עיסה גמישה שבאמצעות חום גבוה החומר מתקשה והופך לכלי שיש בו צורה – כחומר ביד היוצר. וכך גם בשר ודם  "וְעַתָּה  ה' אָבִינוּ אָתָּה אֲנַחְנוּ הַחֹמֶר וְאַתָּה יֹצְרֵנוּ וּמַעֲשֵׂה יָדְךָ כֻּלָּנוּ". (ישעיהו סד,ז). לדעת רבי  יהושע העולם נברא בניסן ובכלל זה האדם. תקופת התחדשות העולם הוא זמן של חשבון נפש. 
בימים אלו אנו מצחצחים את הבית, מגעילים ומלבנים את הכלים למעט את אותם כלי חרס שאין להם תקנה אלא בשבירה. ברגעי בדיקת הבית מחמץ יש גם לבדוק את עצמנו בטרם נשב יחדיו לליל סדר משפחתי. לקראת ההתכנסות המשפחתית בליל הסדר אליה יכולים להתלוות מתחים ורגישויות,  נכון שנערוך בדיקה פנימית, שתכלול גם שטיפה ומריקה אבל גם תהליך של שבירת לב וכבר לימדנו הרב מקוצק: שאין שלם יותר מלב שבור. 
המוח ושולחן העבודה 

הרב ד"ר משה רט

כאשר אנו מדליקים את המחשב, אנו רואים מולנו מסך שנקרא שולחן עבודה. עליו אנחנו רואים אייקונים וחלונות המייצגים את התוכנות השונות ואת פעולותיהן. באמצעות האייקונים והחלונות אנו יודעים אלו תוכנות קיימות במחשב, ויכולים לעקוב אחרי התהליכים הקורים בהן. אנו גם יכולים להשפיע על התוכנות דרך האייקונים: כאשר אנו מזיזים אותם ממקום למקום, מוחקים אותם, משנים את הגדרותיהם וכדומה, תהיינה לכך השלכות לגבי התוכנות ופעולתן.

תארו לעצמכם אדם שאין לו מושג במחשבים. כאשר יתבונן במסך הוא ישאל את עצמו מהו היחס בין האייקונים לבין התוכנות, ומתוך כך הוא עלול להגיע למסקנה שהאייקונים הם אלה שמפיקים את התוכנות! כן, אותו עיגול תלת-צבעי הוא היוצר את הגוגל כרום על כל המידע שבו, ואותה אות W גדולה היא המפיקה את תוכנת הוורד על כל המסמכים שבה, וכן הלאה. כאשר ישאלו אותו איך יתכן שציורים פשוטים שכאלה יפיקו תוכנות כל כך מורכבות, הוא פשוט יאמר: עובדה! וכראיה לכך יצביע על השינויים שחלים בתוכנות כאשר מתעסקים עם האייקונים שלהן.

נשמע מגוחך? אבל כך בדיוק טוענים רבים לגבי היחס בין המוח לתודעה. רבים סבורים שהמוח – אותו גוש אפור קטן ודביק – הוא זה שמפיק את התודעה האנושית המופלאה, על כל המחשבות, רגשות, זיכרונות, חוויות, רצונות וכן הלאה. כאשר שואלים, איך גוש קטן כזה יכול להפיק משהו כמו תודעה, הם פשוט אומרים: עובדה! והראיה היא שכאשר מתעסקים עם המוח, באמצעים כימיים או פיזיים, זה משפיע על התודעה!
מי שרוצה להאמין בדבר מוזר שכזה, הרשות בידו, אבל יש הסבר מוצלח בהרבה: המוח אינו מפיק את התודעה, כשם שהאייקונים אינם מפיקים את התוכנות – אלא התודעה היא המפיקה את המוח, כשם שהתוכנות מפיקות את האייקונים! המוח, גוף האדם, ולמעשה כל תמונת המציאות שאנו קולטים, אינם אלא "שולחן העבודה" אותו מגישה לנו התודעה שלנו. הדברים שאנו רואים וחווים הם ייצוגים ויזואליים של תהליכים בתוך ההכרה, כשהם שהאייקונים הם ייצוגים ויזואליים של תהליכים בתוך התוכנות. ניתן להשפיע על התודעה באמצעות התעסקות עם ה"אייקון" של המוח, אבל אין זה אומר שהוא המפיק אותה.
יש עוד הרבה מה להרחיב בנושא, אבל הכיוון הזה מוצלח בהרבה מאשר המטריאליזם המגוחך.
"מפתח אוהל מועד לא תצאו שבעת ימים"
את המצווה שקיבלו עליהם אהרון ובניו לשבת כל שבעת ימי המילואים ולא לצאת מפתח אוהל מועד, ניתן לפרש בכמה טעמים ולקרוא בכמה דרכים. קריאה אחת היא פרקטית ומתייחסת אל המשמעות הנורמטיבית של הישיבה לעתיד. 
לדברי הרמב"ן עניין הישיבה הוא "שלא ייצאו מפתח אוהל מועד יומם ולילה בשעת עבודה, כלומר עד שישלימו כל העבודה המוטלת עליהם באותה העת". האיסור לצאת מן המקדש הוא למעשה פעולה אתית הגונה של אנשי מקצוע. לא עוזבים עבודה באמצע ולא משאירים דברים לא סגורים. לכן אומר הרמב"ן בהמשך, שזו מצווה הנוהגת לדורות. שלעולם לא יניח כהן עבודה וייצא. 
הרש"ר הירש תמה במיוחד על המחשבה שמדובר במצווה לדורות. שהרי באותם הימים לא הייתה מוטלת על אהרן ובניו עבודה של ממש. משה הוא ששימש במשכן והקריב באותם ימים. לטעמי קושייתו של הרש"ר היא היא התירוץ לתמיהתו. הכהנים באותם ימים היו כלי השרת של משה. הם הולבשו והונעלו, הונפו ונמשחו. אלא שזו צריכה להיות תכונתם בשעת עבודה בכלל. הם אמורים להיות כלי שרת, וכלי אינו מתבטל ממלאכתו כל עוד זו לא הסתיימה. הרמב"ן מתבונן על העיקרון שבמצווה, ועיקרון זה לא התבטל.

קריאה אחרת היא מטאפורית ורעיונית ומתייחסת אל המשמעות של הישיבה בזמנה.

הקריאה הזו נסמכת על ההיבט הוויזואלי של המעשה. היא מביטה בתמונה המצטיירת על ידי הכהנים היושבים בפתח האוהל במשך שבעה ימים תמימים בלא תנועה. הקונוטציה הנוצרת היא של אנשים אבלים שיושבים בחוסר מעש ובלי מוטיבציה לפעולה. שקועים ומשועבדים לחוויה הקשה של האבל. אלא שבין שמחת ימי המילואים של הקמת המשכן לבין ימי האבלות יש ניגוד מוחלט, ובכל זאת, קישור כזה נעשה במדרש תנחומא:

"מי היה זה אהרן שנאמר ומפתח אהל מועד לא תצאו שבעת ימים...אמר להם משה לאהרן ולבניו שמרו אבלות שבעת ימים עד שלא יגיע בכם". 

המדרש סבור שהכהנים היושבים במשכן בלי לצאת ממנו, ישבו למעשה שבעה ימי אבלות. בדיעבד מתבררת סיבת האבלות: מות שני בני אהרן ביום השמיני לאבלות. 
המדרש משווה בין הימים הללו לבין שבעת הימים שקדמו למבול. בבוא המבול נאמר: "ויהי לשבעת הימים ומי המבול היו על הארץ". כלומר, שתחילת המבול הייתה באבלותו של הקב"ה שנתמשכה שבעה ימים ורק אחר-כך החלו המבול והשמד. באבלות של הקב"ה וגם באבלות של משפחת הכהונה יש סממן דומה. העצב והאבל הם ההגנה בפני הרע מכל- הרע הטוטאלי. כביכול ברור שגזירה גדולה מתרגשת ובאה. הישיבה בבית המקדש ללא מעש מבטאת הכנה לבאות. חוויה רווית מתח המהולה בחוסר ידיעה. משה יודע שבתום הימים הללו יבוא המוות, הוא לא יודע מי ימות, ועל מי נגזרה הגזירה. בשעה כזו, הקדמת האבל היא כח שבולם את הנפילה- מעין הקדמת תרופה למכה. ההכנה הנפשית לרע מצמצמת אותו.
במדרש בראשית רבה מובאים הדברים בצורה מעט שונה. המדרש מברר מה המקור לאבלות שהיא בת שבעה ימים:

"ר' אבא מייתי לה מהכא: 'ויעש לאביו אבל שבעת ימים'".
ההצעה הראשונה במדרש, של ר' אבא, ללמוד על דין שבעה לאבל מאבלותו של יוסף על אביו, נדחית, מפני שהיא לימוד ממנהג שהיה נוהג עוד קודם למתן תורה. לכן, מביא המדרש את דעת ריש לקיש הלומד דין שבעה מפרשתנו. ריש לקיש סבור שהמקור לכך שיושבים דווקא שבעה ימים הוא בשבעת ימי המילואים. אבל הלימוד עצמו חורג מגדר ההוראה שלא ייצאו שבעה ימים מפתח אוהל מועד והוא משווה בין המשיחה בשמן המשחה שבעה ימים לבין ההוראה להתאבל שבעה ימים. את ההבנה שימי השבעה הללו היו ימי אבלות ריש לקיש אינו מייחס למות בני אהרן דווקא, אלא למעשה המשיחה עצמו. המשיחה עצמה הייתה סוג של חווית אבל. מדעת ריש לקיש עולה שלעיתים הכנסת אדם לתפקיד מהווה עבורו סתימת הגולל על כל מה שהיה בעברו ורתימתו לעניין אחר. פעולה כזו כרוכה באבל וצער על תקופה שלא תשוב, על זהות שאבדה לנצח.

לסיכום, שיטת הרמב"ן מפרשת את המתנת שבעת הימים כחוויה אינטנסיבית של רציפות עבודה, של אחריות מתמשכת וחוסר מנוחה. לשיטה המובאת בבראשית-רבה מדובר בחווית התכנסות פנימה, בהיווצרות חלל והעדר. ולשיטה המובאת בתנחומא מדובר בימי הכנה והמתנה לבאות. 
שבעת ימי המילואים עצמם היה בהם משלש אלו: גם המתח של הצלחת כינון המשכן והכנסתו לפעולה סדירה, גם המתח הנלווה לקירבה לקדושה, גם קבלת אחריות וגם התרוקנות והשלה של העבר. וכמו בשבעת ימי המילואים- גם בחיים שלל החוויות יכולות למלא אותנו בערבוביה. בכל רגע ורגע נתונים ניתן לראות כיצד העתיד עוטף את המציאות הנוכחת ומולבש לתוכה, כיצד העתיד הזה הוא חידוש והתפרקות מן העבר וגם כיצד הוא בעצמו הכנה לעתיד אחר שיבוא בעקבותיו.

ה' יקום דמם
סרן זיו דאוס, סמל נתנאל קהלני, עדיאל קולמן– כולם הי"ד. עד מתי?
שולף ומזיק לעצמו
"בג"ץ הוא עמוד הטבח, לא עמוד התווך. בגלל שהוא לא מאפשר הרתעה, ממשיכים חיילים להיהרג". ציטוט מדברים שאמר חה"כ מוטי יוגב (הבית היהודי) השבוע, בריאיון לרדיו דרום. כן, אותו יוגב מיולי 2015, שאמר אז: "על בג"ץ צריך לעלות עם כף של טרקטור די-9... נדאג לרסן את השלטון המשפטי, את הזנב שמכשכש בכלב". כאז, כן עתה, התנצל יוגב בדיעבד, כמובן. שופט העליון בדימוס אליקים רובינשטיין אמר בגל"צ בהתייחס לדברי יוגב: "הוא כבר התמחה בהסתה. זו בושה, להגיד שבית המשפט העליון הוא עמוד הטבח? זו היהדות שהוא למד? פשוט פופוליזם מהסוג הגרוע ביותר, שימצא עץ אחר לטפס עליו. מי שצריך לעשות תשובה זה הוא".
וברשתות החברתיות? אם אלה היו מדד להצלחה בפריימריז הקרובים, יוגב היה זוכה בראשות המפלגה. לטעמי, לא פחות מבושה. בניגוד לאלה שהתמוגגו מפיו מפיק המרגליות של יוגב, אתרום לו (מבלי שביקש) עצה קטנה: הרושם הוא שפיתחת פוביה, שלא לומר מעין תחושת ג'יהאד, כלפי בית משפט העליון. לפחות, כל עוד אתה חבר כנסת של 'הבית היהודי' (אויי, הפריימריז הקרובים, געוואלד), גזור על עצמך שתיקה, בכל הקשור לבית משפט העליון. קח לעצמך חודש-חודשיים חופש מהתבטאויותיך בנושא זה. ככה תקלקל לעצמך פחות. ואחרי שפרקנו, הנה מה שיוגב חושב תכלס' בנושא הביטחוני. 
"בכדי להרתיע מחבל 'בודד', יש לממש צעדים שייצרו אצלו עכבות במקום תמריצים. על ממשלת ישראל לחלוט מהרשות הפלשתינית את הכספים המועברים כתגמול למשפחות מחבלים רוצחים. על בית המשפט העליון לא להתערב במדיניות הביטחון ובהוראות הפתיחה באש של חיילינו, יש לנו את הצבא המוסרי בעולם. על בג"צ לא להתערב, ולאפשר הריסת בתי מחבלים באופן מרתיע תוך 72 שעות, לאפשר גירוש מחבלים ובני משפחותיהם ממקומם ובוודאי שלא להורות למערכת הביטחון להשיב גופות מחבלים רוצחים לקבורה. התנהלות בית המשפט מנותקת כביכול ממציאות חיינו ומאבקנו להגנה על חיי אזרחי ישראל וחיילינו. פסקי בית המשפט העליון פגעו ופוגעים בהרתעת המחבל 'הבודד' שכיום יש לו יותר תמריצים ופחות כלי הרתעה מעכבים מלבצע את זממו. במלחמת ההגנה על חיי אזרחי ישראל וחיילינו, אנו מצווים למצוא כל כלי מרתיע בארגז הכלים, שיעכב ואף ימנע את המחבל הבא מלרצות לבצע את זממו". סוף ציטוט. על חלק מהדברים האלה, גם אני מוכן לחתום, וגם על מה שלא, זכותו לחשוב כך ואף לומר כך. אבל, בדרך ארץ, שכידוע קדמה לתורה.
**
משתקם
ראש הממשלה לשעבר אהוד אולמרט לא בזבז את זמנו בבית הסהר לריק. ישב וכתב, ואת התוצר– ספר בהוצאת 'ידיעות ספרים' הוא מקדם בימים אלה בשורה של ראיונות בכלי תקשורת מגוונים. זכותו. גם טבעי שכלי תקשורת, מאופי עיסוקם, ייחזרו אחר אולמרט במאמץ להשיג ריאיון איתו. מי שלא אוהב את הרעיון– שיזפזפ לערוץ אחר. זו התקשורת. אלא, שתמיהה רבה בעיני היא הזמנה ששיגרה לשכת עורכי הדין בישראל לאותו אהוד אולמרט, שיבוא כאורח הלשכה לכינוס שהיא עומדת לערוך בעוד כחודשיים. אולמרט יישב שם על הבמה, ירואיין ע"י מנחם הורביץ, ובאולם, מן הסתם, יישבו שופטים, אולי גם היועץ המשפטי לממשלה, ומי יודע, אולי אפילו השופט דוד רוזן שבזמנו שלח את אולמרט לכלא. נכון שריצה את עונשו, נכון שבטוח שיש לו מה לספר, אך ספק גדול אם לשכת עורכי הדין, הגוף הכי גדול במדינה האמור לייצג יושר, יושרה, אמינות, צדק וכדומה– נכון עשתה שהזמינה עבריין מורשע, גם אם הוא ראש ממשלה לשעבר, גם אם ריצה עונשו, לדבר בפני פורום כזה מכובד, מעט זמן כל כך אחר שיצא לחופשי.
**
גזענות גם בשמאל?
מועצת כפר ורדים עצרה שיווק קרקעות בשל רצונה לשמור על צביונו היהודי-חילוני של היישוב, כהגדרת ראש המועצה, סיוון יחיאלי, כפי שהובאו בעיתון' הארץ'. מתברר, כי במכרז שפרסמה המועצה ל-125 מגרשים, זכו ערבים מהסביבה ב-58 מגרשים. הופה, תמרור אדום. בכפר ורדים 1700 משקי בית ובקרוב צפויים לבנות שם עוד כ-2000 יחידות דיור חדשות. בני הדודים ממעלות תרשיחא הסמוכה, שעל חלק מהאדמות המדוברות בנו תכניות לעצמם, בהחלט רואים עצמם גרים שם בעתיד. במועצת כפר ורדים רואים שבנצרת עילית כ-20 אחוז מהתושבים הם ערבים, גם בנהריה, עפולה וכרמיאל המספרים הולכים וגדלים, ובכפר ורדים, פשוט, לא רוצים את זה. גם אם זה לא בדיוק פוליטיקלי קורקט להגיד זאת במפורש. "רוצים לשמור על צביון יהודי-חילוני של היישוב" (יען, דין חרדים, דתיים וערבים– שווה). סביר שבכפר ורדים מבינים שעזרה וישועה מבג"ץ לא תגיע להם, לכן החליטו לעצור, לפי שעה, את שיווק הקרקעות, ולפנות לממשלה שתיצור פתרונות "שיאפשרו את השמירה על איזונים דמוגרפיים נכונים". הגדרה מכובסת לאפליה על רקע דת ולאום. מסתבר, שגם ביישוב יהודי-חילוני ככפר ורדים, מתחיל האסימון לרדת. יהודים, ישבו את הגליל, לפני שיתפסו לכם שם את האדמות. ובני הדודים? הגיע הזמן שהמדינה, כן מדינת ישראל הריבונית, תדאג גם קצת יותר למה שנקרא 'ערביי ישראל' בכל הקשור לתשתיות (ביוב תקין, למשל), תכניות בנייה מאושרות, וכמובן הרבה יותר חינוך. טוב להם, מן הסתם יהיה גם טוב יותר לנו.
סוחטים את הלימון
לא אחת, כאשר הסיעות החרדיות מצליחות לסחוט עוד קצת את הלימון (=תקציב המדינה) עבור הציבור החרדי, לחץ הדם אצל רבים מהלא חרדים עולה, כי ההרגשה היא שכל שקל שמקבלים החרדים, זה שקל אחד פחות לאחרים. (מה שנכון). אז, שלא בהכרח. יש צ'יפור לחרדים, שכולנו נהנה ממנו. שני גופים אובייקטיבים לגמרי ביחס לקיטוב הפנימי כאן, האחד– קרן המטבע הבינלאומית והשני ה-OCD, כתבו בדוחות שלהם מהימים האחרונים, כי כדי שהצמיחה בכלכלת ישראל תימשך, על המדינה להשקיע הרבה יותר הן בלימודי הליבה של החרדים והערבים (אף כתבו שם שיש לעשות רפורמה במערכת החינוך) והן בהכנסת החרדים והערבים לתחומי התעסוקה בדגש על התחומים המתפתחים יותר, הטכנולוגיים ודומיהם. שאם לא כן, נוכח הגידול הצפוי ביחס האוכלוסייה החרדית כאן, תתקשה המדינה לשאת על כתפיה את העול הזה. אז, כשהאוצר יקצה כספים למטרות לימודי הליבה והעמקת התעסוקה (קורסים, גמולים וכדומה) בשתי אוכלוסיות אלה– החרדים מזה וערביי ישראל מזה– אנחנו לא צריכים להתעצבן. זה גם אינטרס שלנו. 
**
רק אנ"ש?
יצא לכם לראות הרבה מורים/ות חילונים/יות בבתי-ספר דתיים? כמעט שלא. מורים דתיים בבתי ספר חילוניים?– יש למכביר. נו, תגידו, כשמדובר בדרדקים, בילדים קטנים, חשוב לשמור שלא יקלטו מסרים "לא ערכיים" מ"כוייפרים", לכן צריך לשמור על שטח 'סטרילי'. אבל בהוראה במכללות, כשהתלמידים כבר מבוגרים והחשש ש'יתקלקלו' לא גדול? ובכל זאת, מסתבר שגם המכללות הדתיות, כמעט ללא יוצא מן הכלל, מקפידות להעסיק בתפקידי הוראה רק דתיים/יות. עד כה היה קל (למי שמעוניין) לשמור על זה, שכן המכללות הן (עדיין) תחת כנפי משרד החינוך. אלא, שבקרוב הן עוברות להיות ת"פ הות"ת (הוועדה לתכנון ותקצוב), ולך תדע כמה שם יתאמצו, שלא לומר, יאפשרו למכללות הדתיות לקבל כמורים רק מאנ"ש? מה עושים? ועדת החינוך של הכנסת דנה ישבה בשבוע שעבר לאשר תקנה שתאפשר למכללות הדתיות להמשיך להעסיק בצוותי ההוראה רק מורים דתיים. ההצעה נתקבלה, אלא שהאופוזיציה ערערה עליה והצבעה חוזרת נערכה באותו יום (בו נערך גם הדיון על תקציב המדינה), ושוב אושרה. א-מה-מה, כדי לקיים ישיבה בדיון חוזר יש לקבל אישור מיו"ר, והפעם לא טרחו לקבל זאת. יהונתן ליס מעיתון 'הארץ' הביא שחה"כ מירב מיכאלי (המחנה הציוני) האשימה את שר החינוך בנט (שהביא את התקנה לאישור הוועדה) בביצוע "מחטף שנועד להכשיר הדתה במערכת החינוך" (בכך שפוגע בחופש העיסוק של חילונים שם), פנתה ליועץ המשפטי של הכנסת עו"ד ינון, וזה קבע כי דין ההחלטה להתבטל ויש לקבוע מועד אחר לדיון בה. אז מן הסתם גם בדיון החדש ההחלטה תתקבל והמכללות הדתיות יוכלו להעסיק רק דתיים. יופי. אבל בואו נסתכל במראה– ממה אנחנו כל כך מפחדים? וכן, כיצד נגיב אם במוסדות שאינם דתיים יסגרו את הדלת בפני עובדי הוראה דתיים. זה נראה לכם שפוי?
**
בלי מזומנים?
במסגרת המלחמה בהון השחור ובהלבנת הון קיבלה הכנסת חוק להגבלת השימוש במזומן, לעסקאות של מעל 11 אלף שקל. החוק ייכנס לתוקף בינואר 2019. הוחרגו ממנו גופים פיננסיים בישראל, בנקים וגופי אשראי חוץ בנקאיים, הנמצאים תחת פיקוח ומשטר איסור הלבנת הון, מתוך הנחה שהפיקוח הזה מונע אפשרות של שימוש בכספים למטרות שאינם חוקיות. יו"ר ועדת הכספים של הכנסת, משה גפני, תבע שלמוסדות הגמ"חים יינתן מעמד זהה של הבנקים, כלומר, גם הגמ"חים יוכלו לתת הלוואת במזומן ללא הגבלת סכום, אפילו שהגמ"חים אינם מפוקחים, להבדיל מהבנקים. יען, לסמוך על הגמ"חים ששם הכל כשר. גפני דרש– וקיבל. לשנתיים הקרובות. ואח"כ? מן הסתם התשובה תהיה תלויה במעמדו בכנסת הבאה.
**
ניקיון לשם שמים
האם יש מצווה לנקות את הבית לפסח? התשובה כמובן שלילית. עבודות הניקיון לפסח הן בבחינת אמצעי למצווה, ואינן מצווה בפני עצמן. מי שזוכה להיכנס לדירה חדשה ונקיה בערב פסח אינו צריך לנקותה, ומי שבוחר לצאת מהבית לכל ימי הפסח, יכול לבטל את החמץ שברשותו, ו"שלום עלייך נפשי" יאמר לעצמו.

ברם, אף אם אין בעבודות הניקיון מצווה, ערך רב יש בהן. ודוק: ערך, ולא רק תועלת. על ערך זה אני למד ממצוות תרומת הדשן והוצאתו שבתחילת פרשתנו. מצווה זו שפתחה את עבודות היום במקדש מיד לאחר קריאת הגבר כללה שני שלבים של טיפול בשאריות האפר שהצטבר על גבי המזבח. הכהן שהרים את הדשן לבש לשם כך בגדי בד מיוחדים, עלה לראש המזבח ובעזרת מחתה מכסף היה "חותה מן הגחלים שנתאכלו... וצוברם על גבי הרצפה". לאחר מכן "היו רצים אחיו הכהנים ומקדשין ידיהם ורגליהם במהרה... וגורפין את הדשן מכל צדדי המזבח, ועושין ממנו ערימה על גבי תפוח", וכשערימת התפוח תפחה יותר מדי היו מוציאין את כולה אל מחוץ למחנה (ספר החינוך קלא). לשם הוצאת הדשן היו מחליפים לבגדים פחותים, שכן אין זו דרך ארץ ללכלך את בגדי הכהונה הקבועים בעבודה של הוצאת הדשן (רש"י, ויקרא ו, ד).

הפעולות שתוארו לעיל הן לכאורה עבודות ניקיון טריוויאליות, שמן הסתם היו הכוהנים מבצעים גם בלי שפורטו בתורה. לשם מה היה צורך לפרט אותן? מה פשר כל ההתרגשות והטקסיות סביבן? ומדוע התורה הופכת עבודות אלה למצוות עשה?

נראה שהתורה מלמדת אותנו במצווה זו להעריך את העבודות היום-יומיות כשהן נעשות לשם מטרה חשובה. הכינוי הרמת הדשן רומז לכך שניתן לרומם אף פעולות של פינוי שאריות. המילה דשן ניתנת להידרש בראשי תיבות: דבר שאינו נחשב. אפשר לרומם גם דברים שאינם נחשבים, כאשר הם חלק מעניין רב חשיבות, שכן חשיבותה של עבודה איננה נמדדת לפי הפעולה עצמה, אלא לפי הרעיון שהיא משרתת. 
כאשר החלוצים ייבשו ביצות וסללו כבישים, הם עסקו למעשה ברעיון גדול של יישוב ארץ ישראל, כאשר חייל מתלכלך בשמן ובגריז בעת טיפול בכלי נשק הוא עוסק בהגנה על העם והארץ, כאשר מחליפים חיתולים לתינוקות עוסקים בגידול ילדים. כל פעולה היא חלק מעניין שלם שממנו היא שואבת את ערכה. בנעוריי קראתי ושמעתי על אבי זקני, רבה של חיפה, הרב יהושע קניאל זצ"ל שהיה לוחץ בחום את ידיו של כל פועל שנקרה בדרכו. כשהפועלים התנצלו על כך שידיהם מלוכלכות היה עונה להם: "זה לא לכלוך, זה בניין הארץ".

לבישת הבגדים לשם תרומת הדשן, והחלפתם לשם הוצאתו, מלמדות על העמדה הנפשית שצריכה להיות לאדם כלפי ה'. הרמת הדשן על המזבח התבצעה בבגדי בד מהודרים, שסייעו לכהן לחוש בהתרוממות הנפש גם בעבודה הפיזית הקשה, ואילו הוצאת הדשן, שנעשתה בבגדים פחותים ופשוטים, הטמיעה בו את ההכרה שעליו "להשפיל ולהסיר הגבהות מלבו" בעבודת ה', כלשון רבינו בחיי אבן פקודה בחובות הלבבות (שער הכניעה ו).

מצוות הטיפול בדשן מלמדות על חשיבותן של עבודות ההכנה, שכן הוצאת הדשן נועדה להכין את המזבח להמשך הקרבת הקורבנות. מתברר אפוא שהכנה למצווה היא ערך ולא רק צורך. פעולות ההכנה יוצרות אצל האדם התרגשות לקראת המצווה, הן משקפות את הרצון לבצע את המצווה, ובה בעת גם מעצבות את ההרגשה הפנימית, שהיא רבת חשיבות. יש לא מעט אירועים והזדמנויות בחיינו, בהם ההתכוננות הטכנית והנפשית לקראת מפגש או מסיבה טיול או אירוע הם משמעותיים אף יותר מההתרחשות עצמה.

על חשיבות ההכנה למצווה ניתן ללמוד מהמצווה לבצע הכנות לקראת שבת שמוזכרת בפסוק מפורש: "וְהָיָה בַּיּוֹם הַשִּׁשִּׁי וְהֵכִינוּ אֵת אֲשֶׁר יָבִיאוּ" (שמות טז, ה). מכאן למדו חכמים שאפילו אדם עשיר ונכבד, שמשרתים מכינים כל צרכיו, צריך להשתדל לעשות בעצמו משהו לכבוד שבת, "ולא יאמר: לא אפגום כבודי, כי זה הוא כבודו שמכבד השבת" (שולחן ערוך, רנ, א). בגמרא מסופר כיצד גדולי האמוראים ביצעו ביום שישי מלאכות פשוטות ואף מלכלכות שלא הלמו את מעמדם (שבת קיט, א), וזאת באשר ההכנה לשבת היא חלק מכיבוד השבת. 
לפיכך, גדולה מעלתן של עבודות ניקיון לשם שמים. כאשר אנו מגיעים לשבוע שלפני פסח, השבוע שבו ההכנות הטכניות והעבודות הפיזיות מושלות בכיפה, אל לנו לראות בהן מטלות כבדות שכדאי להשתחרר מהן, אלא משימות חשובות של הכנה המהוות חלק אינטגרלי מהחג. כשנחליף בגדינו במעבר מההכנות אל החג והשבת, תהיה החלפת הבגדים כזרז ליצירת תחושה של חגיגיות והעמקת המודעות שיצאנו מעבדות לחרות.
חזות גבריאל
משמעות הקרבנות בימינו
לרמב"ם שלשה הסברים לעניין הקרבנות: הראשון, הסבר היסטורי- "אי אפשר לצאת מן ההפך אל ההפך- ולזה אי אפשר, לפי טבע האדם, שיניח כל מה שהרגיל בו פתאום" (מו"נ ח"ג, פל"ב). אי אפשר לשרש את ההרגלים המגונים של עם ישראל בצאתו ממצרים. הם עוברים תהליך של סובלימציה המתירה קרבנות עם מגבלות רבות. השני, היסטורי- חינוכי: "בעבור שרצה הקב"ה, שיימחה זכר הדעות הללו אשר אינם אמיתיות, ציוונו להקריב אלו השלושה מינים לבד. עד שיהיה המעשה אשר חשבוהו תכלית האיסור" (שם). דווקא שלושת בעלי החיים הללו, שייצגו אלים בעת העתיקה, יוקרבו, לשחוט את האלים. השלישי, פורמאלי- "וכל הקרבנות כולן מכלל החוקים הן". 
הרמב"ן, בתגובה חריפה מכנה את ההסברים ההיסטוריים "דברי הבאי", שהרי לפי הסברי הרמב"ם אין תועלת אמיתית בהקרבה מלבד "להוציא מלבן של רשעים וטפשי עולם". זאת ועוד, "והנה נח בצאתו מן התיבה עם שלשת בניו אין בעולם כשדי או מצרי, הקריב קרבן וייטב בעיני ה'". הוא מציע שני הסברים. הראשון, פסיכולוגי- "כדי שיחשוב אדם בעשותו כל אלה כי חטא לא-להיו בגופו ובנפשו, וראוי לו שישפך דמו וישרף גופו, לולא חסד הבורא שלקח ממנו תמורה וכפר הקרבן הזה שיהא דמו תחת דמו". השני, פורמאלי- "ועל דרך האמת יש בקרבנות סוד נעלם". 
לריה"ל בכוזרי הסבר פילוסופי- כפי שהאכילה והשתייה אינם תנאי לקיום הנשמה הרוחנית אלא הם תנאי לכך שהנשמה תשכון בגוף, כך, השראת שכינת ה' במקדש תלויה בהקרבת קורבנות . 
לרב קוק הסבר 'מודרני'- "עבודת אלוקים על ידי קרבנות, היא עבודה מתקבלת אל הדמיון ההמוני הגס, ודווקא בזה מונחת נקודת גובהה...", (ערפלי טוהר עמ' י). הקרבנות הם כתריס בפני 'עבודה זרה' שבכל דור ודור. 'עבודה זרה' לא בטלה מן העולם והיא משנה צורה ומתעוררת במקביל וכתגובה להופעת הא-ל.
ניכר כי בכל דור מוצעים הסברים שונים לעבודת הקרבנות כפונקציה של מאפייני הדור. נראה כי הרמב"ם והרמב"ן מרמזים בדבריהם על עניין זה באומרם כי עניין זה הוא חוק או סוד. רק אלו מכונים על ידם הסברים 'על דרך האמת'. הרב קוק זצ"ל, חשף את סודות החוק בהתאמת משמעויותיו לנבכי דורנו. הקרבנות יתבטלו בעתיד האוטופי כאשר 'יצרא דעבודה זרה' יוכרע סופית.
hazutg@gmail.com
החינוך חוזר לצבא

לאחר (יותר מדי) סערות ומחאות על מעורבות לכאורה של גורמים אזרחיים בחינוך חיילי צה"ל, שלא נמנעו מלהטיף את האג'נדה שלהם (בין בנושאי דת-מדינה ובין בנושאים חברתיים ופוליטיים) במסגרות הצבאיות, החליט חיל החינוך, עפ"י הנחיות שקיבל מהרמטכ"ל, לעשות סדר בדברים. 

ההחלטות שנתקבלו, שבהחלט אפשר לכנותן רפורמה, לא פחות, יצמצמו באופן ניכר את מעורבותם של גורמים אזרחיים (ובהם דתיים שונים) בפעולות חינוך בתוך הצבא. עד כה פעלו 97 גורמים אזרחיים בפעולות חינוך שונות בצבא. 
ב'גדול' הוחלט להחזיר את חינוך החיילים לצה"ל. בנוסף, לחיילים וקצינים בדרגת סגן מישנה, רשאים יהיו 15 גופים להעביר פעולות חינוך, אך אלה יהיו רק בנושאים: זיכרון השואה, מורשת קרב ו'בחירה בחיים' – נושאים כמו הסברה למניעת שתיית אלכוהול, מניעת שימוש בסמים, מניעת משחק בנשק וכמובן מניעת תאונות דרכים.

בקבוצות הקצינים יוכלו לעסוק גם בנושאים 'בעייתיים' יותר כמו סוגיות דת וסוגיות אחרות המפלגות את החברה הישראלית, כאשר גם שם, ככל שהקצינים בכירים יותר, הם יוכלו להיפתח ליותר ארגונים וליותר נושאים מורכבים.

ובעניין הרצאות תורניות בצבא? עד כה הוזמנו גם רבנים אזרחיים רבים להעביר שיעורים והרצאות בבסיסים רבים. לא עוד. על פי ההנחיה החדשה, הרצאות תורניות ושיעורים בבתי כנסת בצבא יעבירו רק רבנים צבאיים בשירות קבע או במילואים. רבנים אזרחיים? רק אם יקבלו אישור ספציפי של הרב הצבאי הראשי תא"ל קרים. כזכור, בעקבות התבטאויות בגנות גיוס בנות לצה"ל וכדומה, הינחה צה"ל שלא להתיר לכמה רבנים, בהם הרב שלמה אבינר, הרב שמואל אליהו ואחרים, להיכנס לבסיסים להעביר שם שיעורים.

בצה"ל מעריכים ומקווים שיישמום הפקודות החדשות יביא להרגעת השטח ולצמצום של החיכוכים בחברה בנושאים אלה, שלא אחת גררו את הצבא להיות חלק מהמחלוקות.

פסח כסמל גלובלי

יאיר שלג 

חג הפסח, שאותו נציין בעוד שבוע, הוא בפועל כנראה החג המכביד ביותר על היהודים, בגלל הצורך בנקיונות, אבל בו-בזמן הוא ללא ספק גם החג החשוב ביותר במסורת היהודית. שהרי הוא בא לציין את יציאת מצרים, האירוע החשוב ביותר בתולדות ישראל, האירוע שבעצם הפך אותנו לעם, וכל כך הרבה מצוות נתקנו כדי לשמר את זכרו. 

פסח מוגדר כידוע גם כחג החירות. והנה, שבעה שבועות בלבד לאחר יציאת מצרים, מגיעים בני ישראל להר סיני ומקבלים שם את התורה, ושוב הופכים לעבדים. הפעם הם 'עבדי השם', המחויבים בקיום של מצוותיו. יהודים רבים שמו ליבם למתח הזה. כבר אצל חז"ל נכתב ביחס ללוחות הברית: 'חרות [ח' בקמץ] על הלוחות - אל תקרי 'חרות' [בקמץ] אלא חרות [בצירה], שאין לך בן חורין אלא מי שעוסק בתורה". אחרי דורות רבים, המשיך רבי יהודה הלוי באותה רוח וכתב: "עבדי הזמן עבדי עבדים הם, עבד ה' הוא לבדו חופשי". 

גם המשפט הזה בעייתי משהו. 'עבד ה'' איננו אדם חופשי. הוא אינו יכול לעשות כל מה שברצונו. אבל אם כנה  תחושתו שהוא משועבד אך ורק לצו הא-לוהי, יש בכל זאת בתודעתו חופש משמעותי מאוד: החופש מן הלחצים האנושיים – מן האידיאולוגיות, האופנות והלחצים החברתיים. הוא אמנם כפוף למצוות התורה, אבל פטור מלחצי הסביבה. ואלה יכולים כידוע להיות משמעותיים מאוד. כפי שכתב ברי סחרוף: "כי כולנו עבדים אפילו/ שיש לנו כזה כאילו/ פותחים פה גדול/ ומחכים לעונג הבא". 
פסח, חג החירות של עם ישראל, הפך גם לסמל חירות עולמי. במיוחד בלט הדבר במאבקם של השחורים בארה"ב; הם ראו במאבקם של בני ישראל לשחרור מעול מצרים את המודל למאבק השחרור שלהם. 'שלח את עמי' הפכה גם לסיסמת השחרור השחורה. 

זה כמובן מעורר גאווה, כאשר החג הלאומי שלנו הופך לסמל גלובלי. אבל התהליך הזה גם מחייב אחריות מיוחדת. אסור לזהם את המסר האוניברסלי של חג הפסח בהתעלמות משאיפות החירות של אנשים ועמים אחרים – בוודאי כאלה הנתונים לשליטתנו. 

מדינה פלסטינית אכן יכולה להיות עניין בעייתי מבחינה בטחונית, ולכן פסולה. אבל ראוי שגם אנשים המאמינים בכל ליבם בכך שעם ישראל צריך להמשיך לשלוט בכל מרחבי ארץ-ישראל יפעלו לכך שלפלסטינים תהיה מקסימום חירות, גם בתוך אותן מגבלות בטחוניות. 

הוא הדין במסתננים שבתוך גבולות 'הקו הירוק'. אינני רוצה להיכנס לשאלה הנתונה בויכוח נוקב, האם צריך לגרש את אלפי המסתננים, או שמדינת ישראל יכולה להרשות לעצמה לקלוט אותם. אבל מה שברור הוא: ראשית, את מי שהם בגדר פליטים הנרדפים בארצותיהם אסור לגרש, וגם הבדיקות בשאלת 'מיהו פליט' חייבות להיות זריזות יותר. ושנית, כל עוד המסתננים חיים בקרבנו, ראוי להתייחס אליהם בכבוד אנושי – להעניק להם שירותי בריאות, חינוך לילדים, סיוע במציאות דיור, כך שיוכלו לחיות בכבוד שאנחנו היינו מבקשים לעצמנו לו חלילה היינו במצבם. מי מהם שפשע צריך כמובן להיענש במלוא חומרת הדין, אבל כלל האוכלוסיה צריכה לקבל יחס אנושי מכבד. 

"ואהבתם את הגר, כי גרים הייתם בארץ מצרים" היא לא סיסמה של שמאלנים אלא פסוק מן התורה. ראוי שדווקא אנשי תורה יהיו קנאים במיוחד לשמירתו. 
הכותב הוא חוקר בתכנית דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה 
חיפוש כחמצן לנשמה
תכף נקרא על "ארבעה בנים", אך כבר תקופה ארוכה יש ברשת דיונים על סטטיסטיקות ה"נשירה", השוואות בין חרדים לדתלש"ים ודעות על חינוך. 
לטעמי יש נקודה שאינה מדוברת:
אין דרך למדוד או להשוות "יציאה", מהסיבה הפשוטה, שאדם עם שטריימל שהילדים שלו בחיידר, והוא מעשן בשבת למשל, נחשב חרדי. פעם היו מורידים כיפה. כיום אין לאף אחד סיבה לשרוף את עצמו אם הוא יכול לעשות מה שבא לו ולהישאר חברתית בקופת החולים לה הוא שייך. ככה זה מאז האינטרנט.

ומצד שני, הרצף: רואים כיום אשה עם מכנסיים מברכת ברכת המזון בכוונה, היפסטר עם ג'וינט רץ לחפש קידוש, בחור שמניח תפילין אחרי שבילה בלילה בילוי מפוקפק וכד'. 
פעם אפשר היה להגיד שזו אידאולוגית 'חיפוף', נגד ההלכה. אבל כיום– 'חיפוש', זה מה שרץ. חיפוש אמתי דווקא. כנה, חשוף, כאוב, חתרני. אתה לא יודע לעולם מי עומד מולך. מה הוא שומר יותר ומה פחות. זה לא מדיד.
השוק פרוץ. אינפלציה רוחנית. בתל אביב לבד יש מאות כתות של ע"ז. למה? כי יש מי שמחפש. 

יש צימאון אדיר לתוכן, לחיבור, למהות. אז עם כל הכאב, ואסיפות המחנכים הדחופות "מה עושים עם הדור הזה"... יש פה זעקה: די עם איך נראה/ מה מקובל/ שייך/ לא שייך. חוץ מאמת שמסתכלת בעיניים, שום דבר אחר לא יתפוס. אי אפשר להחזיק אף אחד בכח. ואין כפיה ברוחניות. 

אמר לי פעם תלמיד חכם חשוב: כשתגיע למעלה קודם כל יזרקו ממך את הכיפה, יחתכו את הפאות. וככה, כשאתה במערומיך, יגידו: 'עכשיו בוא נראה מי אתה'.

אז יש גם מסר בזה שכל הפרות הקדושות נשחטו. ולא רק התמודדות השעה. או "שומו שמיים".
תמיד יש אפשרות להיות ציני ולהתייאש מהכל. לחיות חיים ללא תוכן. וזו סכנה ממשית. ויש אפשרות להגיד: מה שחשבנו, זה אולי לא ממש "זה". ולחפש כמה שאפשר. וזה לכאורה מה שקורה היום, גם אם מתחת לפני השטח. 

ובקשר לחיפוש,

אדם חייב עידוד. אפילו בדברים קטנים ופשוטים. כל שכן בחיפוש כל כך חתרני שנקרא חיים... 

פעם הוצרכתי להיפגש עם יהודי חשוב. להבהיר לו כמה דברים שלא ידעתי איך יקבל אותם. הוא "פוקר פייס". אז הקשיב חצי שעה, אמר "שכוייח" שבאתי במיוחד, וזהו. זה קשה נורא כשהתאמצת ואין לך שום אפשרות לדעת מה עובר לו בראש... 
על הבוקר, הבן שלו שלח לי הודעה שאבא שלו אמר לו דברים טובים לגבי השיחה שלנו. זה כמובן ממש עשה לי טוב לדעת שלא התאמצתי סתם. וחשבתי על זה, כמה בדברים המהותיים אנחנו לא באמת יודעים אם התייגענו סתם אולי. ולפעמים הבטן מכווצת מעצבות של "כמה כבר אפשר", "מה הקטע" וכאלה. 

והיום, כשאני רואה מישהו שמנסה ומחפש, מכל סוג שהוא; רציונלי או אמוציונאלי, אבל לא מוותר לעצמו, אני אומר לו את זה. אני משקף לו כמה זה מדהים. כי החוויה לפעמים כל כך הפוכה מהמציאות, וזה פשוט חמצן! 

אדם לא רואה את עצמו מהצד, ולפעמים מרגיש שהוא נלחם שהראש יישאר קצת מעל המים. הוא לא יודע כבר אם יש משהו להתאמץ בשבילו. ולפעמים זו ממש מלחמה כל יום להתחייב מחדש.

ואז הוא עוד קורא על עצמו בעלוני שבת שהוא על "הרצף" ויש מאמרים מלומדים על הסכנה, או החיפוף שלו. ומה עושים איתו... אוי!
ביום ראשון הקרוב, יחול היארצייט של ר' אריה לוין זצ"ל. פעם הוא ראה מרחוק תלמיד שלו לשעבר בורח מלפגוש אותו. הוא רץ אחריו ושאל "למה?" התלמיד ענה שהתבייש כיון שהוא כבר בלי כיפה. ענה לו ר' אריה: "אינך יודע, שיהודי נמוך כמוני, רואה רק עד הלב?"... 
שר-שלום ג'רבי, מנכ"ל רשות השירות הלאומי–אזרחי:
'חוק השוויון בנטל' אינו מעודד צעירים חרדים להתנדב לשירות אזרחי
כותרת מישנה
צבא לא? אז אולי שירות לאומי אזרחי? מסתבר, שהמדינה נותנת יותר כסף לאברך צעיר מאשר למי שמתגייס לשירות האזרחי הלאומי. ג'רבי דן באחרונה עם ראש אכ"א על הגברת שיתוף-הפעולה

מוטי זפט
ש. לא רק בגיוס לצבא, מסתבר שהמדינה לא עומדת גם ביעדים שהציבה לחרדים גם בהתגייסות לשירות הלאומי-האזרחי. מה ההסבר שלך לכך?
הסיבות לאי עמידה ביעדים הם תנאי השירות במסגרת 'חוק השוויון בנטל' באופן שאינו מעודד, בלשון המעטה, הצטרפות של צעירים חרדים לשירות אזרחי. חרדי נשוי עם ילד המתגייס לשירות הלאומי אזרחי מקבל מידי חודש 1,860 שקל, בעוד חברו האברך מקבל מהמדינה כ-2,000 שקל לחודש, בלי שיצטרך להתנדב למשהו. התרעתי על כך פעמים רבות בכל מסגרת שדנה בעניין, לרבות ועדות פרי, שקד, שוויון בנטל, והוועדה המיוחדת שהוקמה בראשותו של דן הראל, מנכ"ל משהב"ט לשעבר. כפי שהסברנו כבר בשלבי חקיקת החוק, אם לא יתקבלו המלצות הרשות ובפרט בנושאים של העלאת דמי הכלכלה למשרתים וכמו כן שינוי הגילאים המוגדרים לכניסה לשירות (מגיל 21 ומעלה כשבגיל 24 מקבלים פטור אוטומטי), אין לצפות שינוי בקצב המצטרפים לשירות הלאומי-אזרחי ועל כן לא צפויה עמידה ביעדים שנקבעו, גם בהמשך.
ש. וחרף זאת, לא מעט צעירים מתנדבים לשירות הלאומי האזרחי. בכמה מדובר והאם הדבר דורש מכם היערכות מיוחדת?
רשות השירות הלאומי–אזרחי מייחסת חשיבות רבה לקידום השירות בציבור החרדי, תוך הבנת מגבלותיו, לרבות התנגדות גורמים במגזר החרדי, ואכן, בשנים האחרונות ניכרת מגמה ברורה של שיפור איכות השירות הלאומי-האזרחי. אנו מכירים בפעילות המבורכת של קרוב ל-1,600 משרתי השירות הלאומי-אזרחי מהמגזר החרדי ובהישגים משמעותיים במגוון מקומות שירות למען כלל אוכלוסיית מדינת ישראל. כמו כן, השירות במגזר החרדי מהווה פלטפורמה מצוינת להשתלבותם של צעירי המגזר החרדי בשוק התעסוקה, כפי שהוכח מסקר שערך מכון מאגר מוחות בניהולו של פרופ' יצחק כץ, במסגרתו נמצא כי 84% מבוגרי השירות הלאומי האזרחי השתלבו בהשכלה או בתעסוקה בשנים שלאחר השירות.
ש. באחרונה צוטט בתקשורת צעיר חרדי שסיפר כי הוא אמנם רשום בשירות הלאומי האזרחי אך בפועל כמעט שלא מגיע לשם, ואף סיפר על 'קנוניה' לכאורה בינו לבין המקום בו הוא אמור לשרת. נא התייחסותך וכן- יש לכם איזה מנגנון בקרה?
הרשות מפעילה בכלל המגזרים הלוקחים חלק בשירות (יהודים, מיעוטים ועוד) מערך פיקוח בקרה מקיף ומקצועי, במסגרתו מתבצעות בקרות בתיאום ובקרות פתע במקומות השירות השונים מידי יום בכל רחבי הארץ, על ידי מפקחי הרשות, חברת בקרה חיצונית, וכן ע"י הגוף המתפעל. בנוסף לכך, מפעילה הרשות מערכות נוכחות ובקרה ממוחשבות המראות בזמן אמת את סטטוס השירות והמיקום המדויק.
בכל מגזר ישנם כאלו שמרמים. במקרים שמתקבלות תלונות ממשרתים, מגופים מפעילים או ממפקחים ומבקרים בשטח על אי סדרים בהתנהלות המקצועית כנדרש, הן במסלולים החברתיים והן במסלולים הביטחוניים, אנו פועלים יחד עם ארגון 'חברים', הגוף המתפעל את השירות במגזר החרדי עבור הרשות, במדיניות של אפס סובלנות. הסנקציות שמפעילה הרשות במקרה זה מגיעות עד לכדי סגירת מקומות שירות ובנוסף העברת המשרתים בחזרה לצה"ל, כפי שפעלנו פעמים רבות בעבר. לשיטת עורכי הכתבה, ממנה ניתן היה להבין כאילו רבים מהבאים אלינו עושים כן רק כדי 'לעקוץ', לא ברור מדוע ישנם רק כ-600 מצטרפים חדשים לשירות מדי שנה, שהרי אם זאת גישתם ומטרתם של משרתי השירות האזרחי וניתן לקבל תשלום על השירות מבלי לבצעו בפועל, מדוע אנו לא רואים אלפי מצטרפים לשירות במגזר החרדי?
רשות השירות הלאומי-אזרחי הינה הגוף הממשלתי הממונה על 18,000 משרתים מכלל המגזרים בחברה הישראלית. מכיוון שהטענות שהועלו בכתבה כלליות ביותר ותלונות ספציפיות על מקומות שירות או משרתים ספציפיים לא הועברו אלינו בשום שלב, כמובן שלא ניתן לבדוק את הטענות באופן מפורט. באופן כללי ניתן לומר בבירור שהטענות על תופעה נרחבת או מגמה מצויה בסגנון הנ"ל אינן מוכרות, לא ידוע לרשות על מקרים כאלו שלא טופלו. עם זאת, לאור חומרת הדברים לכאורה כפי שתוארו בכתבה, הוריתי להקים ועדה מקצועית ברשות הלאומי האזרחי לבדיקת עומק בעניינן של הטענות על מנת לטפל בליקויים שעלו.

ש. לאחרונה קיימת פגישת עבודה עם ראש אכ"א, אלוף אלמוז. 
בפגישה סקרתי את פעילותם ותחומי שירותם של כ-18,000 מתנדבי השירות הלאומי-אזרחי, המגיעים מכלל המגזרים בחברה הישראלית, בדגש על מסלולי השירות לנערים מרקע של סיכון ומצוקה ולצעירים עם צרכים מיוחדים, אשר קיבלו פטור מהצבא וזוכים למסלול שירות מותאם בשירות הלאומי-אזרחי. גם ביקשתי מראש אכ"א שבנתונים המתפרסמים אודות אחוזי המשרתים מהרשויות המקומיות ייקחו בחשבון גם את אלה המתגייסים לשירות הלאומי האזרחי. כמובן, עסקנו גם בצעירי המגזר החרדי המבקשים לשרת בשירות האזרחי. 
אולי יש אלטרנטיבה?
ח"כ יהודה גליק (ליכוד)
 שוב עלתה לכותרות סוגיה שמעסיקה את הציבוריות הישראלית מיום הקמת המדינה. סוגיית גיוס בני הישיבות או גיוס החרדים אוצרת בקרבה פוטנציאל ממשי של פילוג ושנאה בין חלקי הציבור. זאת, משום שנראה שיש בה אפליה לטובה של אחוז ניכר הולך וגדל של האוכלוסייה שפוטרת עצמה מעול ביטחון מדינת ישראל בו בזמן שהעול נופל על חלקו האחר של הציבור. על כן, לא פלא שהמאבק נגד הפטור זוכה לעתים קרובות לכינוי: מאבק ל"שוויון בנטל". בשורש טענה זו כמובן התפיסה ששירות בצבא הוא נטל- למה אנחנו ולא הם? הסיבה לכך ששירות בצבא נחשב לנטל היא בעיקר משום שהגיוס הוא חובה ולא מתוך רון והתנדבות.
כשאני שומע על מאבקים בשם השוויון אני מוכרח לומר שזה לא 'בא לי בטוב'. גם בתור מחנך וגם בתור אבא שנאתי כשילד בא אלי בטענת "למה הוא קיבל ואני לא?". ניסיתי להבהיר שאם אתה זקוק לדבר הזה זה משהו אחד, אבל אם כל טענתך נובעת מהעובדה שהאחר קיבל- אותי זה לא משכנע. אכן העולם אינו שוויוני. אם מישהו צריך יותר אז הוא צריך לקבל יותר גם אם השני מקבל פחות. כך נכון שיהיה. אין צורך שכולנו נהיה שווים.
70 שנה למדינה זה זמן מצוין לעשות חשבון נפש- איפה היינו ולאן אנו חותרים להגיע?
כולנו גדלנו על התפיסה הבסיסית כי צה"ל הוא כרטיס הכניסה לחברה הישראלית. צה"ל מאחד ומחבר את חלקי הציבור והוא כור ההיתוך בעצמו.
האם הנחות היסוד שהיו נכונות וברורות בהיות המדינה בחיתוליה נכונים גם כאשר היא עומדת על רגליה?
בהגיענו לנקודה זאת דומני שהשאלה הנכונה אינה מי מתחמק ומשתמט ומי יוצא פראייר. השאלה הנכונה יותר בעת הזאת היא: מהם צרכיה של מדינת ישראל? האם מדינת ישראל זקוקה לתוספת כח אדם לתחומי הביטחון?
יותר ויותר אנשי צבא משיבים כי צה"ל מתקשה למצוא תעסוקה לחלק נכבד מהחיילים שכן מתגייסים. זה לא סוד שכבר כיום יש בצה"ל אבטלה סמויה באחוזים גדולים. רבים מהחיילים הבאים מרקע השכלתי או סוציואקונומי נמוך ימצאו עצמם מבזבזים זמנם לריק בצבא, בו בזמן שיכלו לנצל את זמנם באופן איכותי יותר ובכך לתרום יותר לעצמם ולחברה.
מעמדה ליברלית בוודאי נכון יותר לשאול את עצמנו: האם לא היה יעיל יותר אם מדינת ישראל במאה ה-21 תפסיק לנסות לחנך את הציבור ולגייס בכוח את כלל הציבור? רבים בציבוריות הישראלית מבינים שאנו מתקרבים ליום שבו צה"ל צריך להכין את עצמו להפסיק להיות כור ההיתוך של החברה הישראלית ולעסוק יותר בתפקידו המרכזי, דהיינו ביטחון.
צרכי הביטחון שלנו, מדינה בת 7 מיליון איש שעומדת יציבה על מקומה, אינם כצרכי הביטחון בהיותנו אוכלוסייה של 600,000 איש המוקפים באויבים הנכונים לצאת למלחמה כוללת על עצם קיומנו.
מבחינת צרכי הביטחון, נכון יותר שצה"ל יהפוך להיות צבא מקצועי שמגייס רק את אלו שמעוניינים להתגייס ולהתמקצע ולשלם לאלו משכורות ראויות ומכובדות.
בסופו של דבר צעד כזה יתרום הרבה יותר לאיחוי הקרעים בחברה כי לא יתקיים עוד המתח הזה כלפי האוכלוסייה החרדית שאינה מתגייסת. 
יתירה מכך, מחד- צעירים רבים, ובהם חרדים, יוכלו לצאת לעבוד ולהשתלב בעשייה היצרנית ולתרום לכלכלה של המדינה ולהיאבק מאבק נכון בעוני, ומן העבר השני- רבים מחיילי צה"ל שלא מוצאים עצמם בצה"ל, במיוחד מאוכלוסיות סוציואקונומיות נמוכות, יוכלו להשתלב בעשייה הצבאית בתפקידים משמעותיים יותר שאף יתרמו לחיזוק תדמיתם העצמית.
בכך נוציא את העוקץ מאחת הסוגיות המהוות אבן נגף על שיסוי הקרעים שבתוכנו, נתמודד עם מצוקות כלכליות קשות מנשוא באוכלוסייה החרדית ונגרום לצעירים רבים שיושבים בטל בישיבות ולא עושים עם עצמם משהו קונסטרוקטיבי כי הם לא רוצים להתגייס, לפתח את יכולותיהם וחייהם.
הצעה זו יעילה יותר נכונה יותר וריאלית הרבה יותר מאשר מי שחושב שבמאבקים ובכפייה, בחקיקה ובכח יוכל לגייס עוד רבבות חרדים לצה"ל.
חג הפסח בשואה
במחנות העבודה, הריכוז וההשמדה בתקופת השואה ציינו יהודים נרדפים ומעונים את חג החירות במחשכים, התפללו וחלמו כי גם בדורם יתקיים  "שפוך חמתך על הגויים" ו- "השתא עבדי לשנה הבאה בני חורין". עדות מ'בית העדות' במושב ניר גלים
  עדי פיינרמן וגליה לוינוביץ -בית העדות ניר גלים  
לוח השנה העברי מזמן לנו רצף רב משמעות: פסח, יום הזיכרון לשואה ולגבורה, יום הזיכרון לחללי צה"ל ויום העצמאות. רבות דובר בקשר שבין שלושת האחרונים, פחות לגבי הראשון הוא פסח, ועם זאת לקשר זה ישנה משמעות רבה. 
לחג הפסח בשואה ישנה משמעות מעשית וסמלית כאחד. מעשית, משום שלא מעט אירועים בתקופת השואה התרחשו בחג הפסח, בהם פרוץ מרד גטו ורשה בחג הפסח תש"ג, ובהם הכנסת היהודים בערי השדה של הונגריה לגטאות בחג הפסח תש"ד. סמלית, שכן במחנות העבודה, הריכוז וההשמדה בתקופת השואה ציינו יהודים נרדפים ומעונים את חג החירות במחשכים, התפללו וחלמו כי גם בדורם יתקיים  "שפוך חמתך על הגויים" ו- "השתא עבדי לשנה הבאה בני חורין". בחג הפסח אנו יושבים כולנו עם המשפחות סביב שולחן הסדר, וזוכרים כי אמנם בכל דור ודור עומדים עלינו לכלותנו, אך גם כי נצח ישראל לא ישקר. מרגש לקרוא את הדברים שפורסמו בעיתון המחתרת 'תקוותנו' בגטו ורשה בערב פסח תש"ב:
את חג החירות אנו עושים עדיין בתקופה של עבדות שאינה אנושית. ואף־על־פי שהחירות נדרסת כל הימים במגפי הגולם האיום ביותר שבכל הדורות, היא מוסיפה לפרוח בנפשנו ואנו מאמינים ומקווים. פסח, החג היפה ביותר בתולדותינו, שב ומחיה בזיכרוננו את הרעיון הנצחי של החירות. בשביל עמנו המעונה הימים האלה הם זכר לגאולה. אנו מבינים כיום יותר מאשר עד עתה את פירוש המילים 'בכל דור ודור חייב אדם לראות את עצמו כאילו הוא יצא ממצרים'. זהו צו ההיסטוריה. כל דור ודור אסור לו שישכח את הניסיונות שנתנסה בהם העם בגלויות בנכר. מאז השחרור מעבדות מצרים יש לו לכל דור יהודי הגדה משלו, שנרשמה בייסורים ובצער, בשעבוד ובעבדות, אבל גם באמונה ובתקווה ליום מחר טוב יותר.
כפי שמשתקף מהדברים, יהודים הוסיפו לחלום על נושאים נשגבים גם מתוך מחשכי הסבל ותהומות הייאוש. עניין זה יעמוד במרכזה של עצרת יום הזיכרון לשואה ולגבורה שתתקיים בבית העדות במושב ניר גלים ביום רביעי כו' בניסן (11 באפריל). העצרת תהיה בסימן "בזכרנו את ציון" ותעסוק בכיסופים לארץ ישראל בכתבים מתקופת השואה. 
בית העדות הנו מוסד חינוכי להנחלת זיכרון השואה השוכן בלבו של המושב הפסטורלי ניר גלים. ייחודו של המקום טמון בראש ובראשונה בדגשים החינוכיים והערכיים שהוא חרת על דגלו. סיפורה של השואה בהונגריה ושל תנועת בני עקיבא בשואה, זוכים בבית העדות להתייחסות משמעותית. ביקור בבית העדות מתמקד בגבורה היהודית לסוגיה השונים, שבאה לידי ביטוי לא רק במאבק המזוין, המוכר יותר, אלא גם ובעיקר בשמירה על חיי רוח ועל צלם אנוש, בעזרה הדדית ובפעילות הצלה. בהקשר זה ישבבית העדות דגש מרכזי על פרשיות, רובן עלומות, שבהן בחרו יהודים בתנאים תת-אנושיים ומתוך סיכון עצמי, ליטול בידיהם גם את האחריות לגורל אחיהם – יהודים מצילים יהודים. 
בנוסף, ברוח דרכם של מייסדי המקום ומעצם הימצאותו במושב שהוקם על ידי שורדי שואה, מושם בבית העדות דגש רב על הנושא "משואה לתקומה", הן התקומה האישית של השורדים והן התקומה הלאומית של עם ישראל בארצו. במהלך הסיור במקום נחשפים המבקרים לאתגרים הרבים ולדרך החתחתים שעמדו לפני השורדים עם תום מלחמת העולם השנייה בניסיון לבנות מחדש את רסיסי חייהם.

באמצעות נושאי דגל אלה מפנים בבית העדות זרקור אל נקודות האור בתוך חשכת השואה, להדגיש את הכרת הטוב, את ניצחון החיים והרוח.
בבית העדות מגוון תערוכות מרתקות וכן מיצג "בית הזכוכית", מיצג אינטראקטיבי חדשני. חדשנותו של המיצג אינה רק בטכנולוגיה הייחודית שבה הוא בנוי אלא גם ובעיקר בסיפור שהוא מעביר. 
בית הזכוכית – לכאורה בניין אפרורי וישן בלבה של בודפשט, אך בשנת 1944 עמד בניין משרדים זה בליבו של מפעל הצלה רחב מימדים, אולי הגדול ביותר בתקופת השואה.
הודות לשיתוף פעולה בין המנהיג הציוני משה קראוס, לבין הדיפלומט השווייצרי קרל לוץ, ובזכות אומץ ליבם של צעירים מתנועות הנוער הציוניות, נוצר בבית הזכוכית מנגנון הצלה מתוחכם שבאמצעותו ניצלו חייהם של עשרות אלפים מיהודי בודפשט.
***
עם כניסתנו למה שמכונה "עשרת ימי תשועה", אותו רצף מועדים מפסח ועד יום העצמאות, ובמיוחד בשנה זו, שנת השבעים להקמתה של מדינת ישראל, ראשית צמיחת גאולתנו, חובה עלינו לזכור את סבלם של אחינו בתקופת השואה אך גם את העובדה שאנו זוכים בחיינו לממש את הכיסופים של הדורות שקדמו לנו ואת ההבטחה כי "נצח ישראל לא ישקר". 
אביעד הכהן 
זמן חומרותינו  
עשרה קבין של חומרות ירדו לעולם, ומכל מועדי השנה, נטל חג הפסח עטרה בראשם. גם יהודים שבמשך שאר ימות השנה מדקדקים יותר בקלה מאשר בחמורה, הופכים בימים שלפני פסח לקנאים אחוזי תזזית, הרואים בכל תלתל אבק חמץ גמור, מדאורייתא ומדרבנן, מהדרים לאכול לשם קיום מצוות אכילת מרור את שורש החזרת ("חריין") הלבן, שחריפותו – במיוחד כשהיא נאכלת בשיעור "חזון איש" - עולה לעתים כדי פיקוח נפש ממש, ולא אחת הם מדביקים בקדחת החומרות היתירות את כל סביבתם. 
אורז וקטניות, בעיני בני אשכנז, הרי הם כחמץ גמור. עד כדי כך, שיש המחמירים להגעיל אחר הפסח כלים שנתבשלו בהם קטניות בפסח. חדשות לבקרים אנו שומעים על מיני חששות שנתלים והולכים גם בכל מיני השמנים שכבר התירום ראשונים: שמן תירס, שמן חמניות, ושמן אגוזים. ואף את הקינואה, שזה מקרוב באה, היה מי שביקש לכלול במסכת האיסורים. וגם הלפתית זכורה לטובה. 
רבי אברהם דנציג, בעל ה"חיי אדם", חי בליטא לפני כמאתיים שנה. בפירוש העיוני שסמך לחיבורו הנפוץ, ואותו כינה "נשמת אדם" (כלל קכח, אות כ), מעיד המחבר שבאשכנז נהגו לראות גם את תפוחי האדמה – בכלל קטניות(!), אלא שלרגל רעב גדול שפקד את המדינה, התירו אותם לשעה, וכללו בהיתר גם את הקטניות. 
וכיוון שנהגו בהם איסור הרבה דורות, נדרשו חכמי הדור וביניהם ר' אברהם דנציג להתירם, אלא שנסתפקו הפוסקים האמנם ניתן להתיר מעין נדר מכללא כזה, שנהגו בו רבים. וכך הוא כותב: "ושמעתי שבק"ק פיורדא בשנת תקל"א- ל"ב (1771), שהיה רעב גדול באשכנז, הושיבו בית דין והתירו בולבעס שקוראין ערד עפיל [=תפוחי אדמה], כי באשכנז אין אוכלין גם כן בולבעס, כי שם עושין קמח מהם. וגם התירו קטניות". 
אכן, החשש המשיך לנקר בלבו: "ובאמת צריך לעיין דלפי מה שסתם השו"ע ... אם כן הוי דין הקטניות ככל נדר, ואם כן צריך עיון איך אפשר להתיר, דהא בעינן שיתחרטו כולם... אם לא שנאמר דהיה תקנה על פי חכמי הדור, דבאמת לא מהני התרה... או אפשר שרק כך היתה הקבלה, דבמקום דוחק לא יצטרך התרה ולא יהיה שום איסור...וצ"ע".
מתוך רצון ללמד זכות על מנהגם של ישראל להחמיר הרבה יותר ממה שצריך, ניתן לומר שאולי גם החומרות, הגם שלרבות מהן אין שורש וענף, מסממניה של חירות הן, חירות שבה לעתים גם המותר הופך לאסור, לא מכוח ציווי מלמעלה, אלא מכוחו של רצון דלתתא, רצונו החופשי של בן החורין. 
סממן בולט אחר שמאפיין את חג המצות הוא הזריזות והחיפזון. כך, בערבו של חג, כשהכל רצים-אצים למלאכת הכנת צורכי החג, כך באפיית המצות, אבל בדורות אחרונים כך גם באכילת "כזית" מצה ומרור. עד כדי כך, שיש שהפכו את "אכילת כזית בכדי אכילת פרס" לכדי "אכילת פרעס", בולמוס של בליסה לאו בת כיבוש, לעיסת כשיעור כמה וכמה זיתים – כמובן בשיעור "חזון איש" - של מצה ומרור המתמיהה עין כל רואה. 
ה"משנה ברורה" (סימן תעה, ס"ק ט) פסק שאין חובה לבלוע את שני ה"כזיתים" בבת אחת, אלא לאוכלם ברצף. אכן, למראה אותם "חדשים מקרוב באו", נראה שלא אחת קיים חשש שיבואו לידי סכנה ממש, ונמצאת חומרתם מבטלת מצוותם. וכבר הורנו הגרש"ז אויערבך, שהתורה – לבני אדם ניתנה, ולכן יש לאכול את המצה כדרך בני אדם. 
קצרם ועיקרם של דברים: שייזהר אדם מהידור יתר, עד דלא יֵדע להבדיל בין אור לחושך, בין "כל חומרא וחומרא" לבין "כל חמירא וחמיעא". ולא פחות משיהדר בדיני חמץ וכשרות, שפעמים הרבה מדובר בעניינם בחומרות רחוקות שלא שערון אבותינו, יהדר ויחמיר יותר, בהלכות לשון הרע ואיסור הלבנת פנים, בדיני אונאת הגר, "ואהבת לרעך כמוך", מתן בסתר והלכות התרת עגונה. אם כך ייעשה, נזכה לקיים מצוות "כה אמרו חכמינו" ולא "כה אסרו חכמינו".
החסרון האמיתי
הרב אבינדב אבוקרט, רב קהילת 'אברהם יגל' גבעת שמואל
הלשון המיוחדת בה משתמש הקב"ה בתחילת פרשיית קרבן העולה (ויקרא ו ב): "צַו אֶת אַהֲרֹן וְאֶת בָּנָיו לֵאמֹר", הביאה את המדרש למצוא בבקשה זו משמעות רחבה יותר. כך הם דברי המדרש (ספרא צו א): "אין צואה אלא זירוז מיד ולדורות, אמר רבי שמעון: ביותר כל מקום שיש חסרון כיס".
דברי רבי שמעון מצריכים ביאור- איזה חסרון כיס, הפסד ממוני או נזק כלכלי, מתקיים בציווי על קרבן העולה המצריך את לשון הציווי? בשל הקושי הזה, רמב"ן מבאר כי דברי רבי שמעון לא נאמרו על נידון דידן אלא על עניינים אחרים. רבי שמעון רוצה לומר, בניגוד לדעת תנא קמא, ניתן לצוות גם "בדבר שאינו מיד ולדורות, בעבור שיש בו חסרון כיס". דוגמאות למקרים אלו מוצא רמב"ן במקרים נוספים שבהם התורה משתמשת בלשון הציווי, כגון הבאת שמן המאור ומתן ערים לתושבות הלווים.
מי שהאריך לבאר את דברי רבי שמעון המקשר בין הציווי לחסרון הכיס, הוא רבי חיים בן עטר- ה'אור החיים' הקדוש. ששה פירושים-  שלו ושל אחרים- מביא 'אור החיים' לביטוי 'חסרון כיס'. הפירושים נעים מהניסיון למצוא הפסד כלכלי ופיזי במצוות העולה ועד למתן הסברים מחודשים במושג 'חסרון כיס'. 
קרבן העולה הוא קרבן שיש בו הפסד כלכלי, שהרי מביא הקרבן אינו יכול ליהנות מאיברי הקרבן הנשרפים על המזבח. אבל הפסד נוסף יש כאן, לכהן, שיכול באותו זמן להקריב קורבנות אחרים שמהם יקבל חלק נכבד ונאלץ להקריב קרבן שממנו יקבל רק את העור. בלשונו של מהר"ל, כאן לימדתנו התורה ש'כל היכי שיהיה גורם לו חסרון בממון קאמר שהוא חסרון כיס'. כיון שאנו מרחיבים את הגדרת חסרון הכיס גם להפסד פוטנציאלי, ניתן למצוא סוגים נוספים של הפסדים. כך למשל, אנו מוצאים בדברי הרא"ם, שהצורך להיות ערים במשך כל הלילה שבו נשרפים איברי העולה הוא ההפסד הגדול, אפילו יותר מהנזק הכלכלי- 'שאיכא צער טובא ביקידת האש כל הלילה יותר מצערו של חסרון כיס'.
בעל 'אור החיים' דוחה את ההסברים הללו במילים קצרות- "וכל הדברים רחוקים בעיני". לחילופין, הוא מציע ביאורים אחרים להפסד הכלכלי. תחילה, הוא רואה את ההפסד בדין המצריך אש דולקת על המזבח כל הלילה מבלי שיקריבו עליה דבר. העצים המתכלים מאליהם, מבלי שנעשה בהם שימוש עלולים להראות כדבר חסר משמעות- "ללא דבר"- ולכן התורה מזרזת את האדם בעניין זה.
רבנו חיים בן עטר ממשיך ומתאר אפשרות נוספת לחסרון כיס המצוי בפרשתנו, אפשרות המציגה עומק נוסף בהגדרת החסרונות וההפסדים בעולם. קרבן העולה הוא הקרבן שפותח את עבודת המקדש ולפני הקרבתו אסור להקריב שום קרבן. כיון שכך, עלולות להיווצר סיטואציות מופרכות שיכולות להביא את האדם לתהייה ולתסכול. 
במישור הפרטי הוא מביא מקרה של אדם שחייב להביא כבש בן שנה והביא כבש שנולד באותו יום לפני שנה בדיוק. הדין קובע שאם תעבור שעת הלידה של הכבש הרי שהוא כבר אינו בן שנה ופסול לקרבן. במקרה מיוחד שבו התעכבו בהקרבת קורבן עולה ואפילו בשעה אחת, הרי שהאדם כבר לא יכול להקריב את הכבש המוקדש ומפסיד את שוויו. 
גם במישור הכללי, נוצרה בעבר מציאות מזיקה בשל הדין הקובע "שלא יהיה דבר קודם לתמיד של שחר". כך מצאנו "בזמן שהייתה ירושלים במצור ואין מציאות לעבודת בית אלוהינו להקריב קרבן מהקרבנות הבאים משאר בעלי חיים והמנחות והקטורת וצריכין ישראל לתת ממון רב בכבש לצד שאין מציאות להקריב עד שיקדים". אין לך חסרון כיס יותר מאשר קיומה של מציאות מופרכת שבה יש צורך לשלשל קופה מלאה דינרי זהב לשם השגת כבש אחד (תלמוד בבלי בבא קמא פב ב), למרות שיש ברשות הציבור בהמות רבות היכולות ואמורות לשמש לקורבנות שונים.
אור החיים מציג בדבריו האחרונים מציאות סוריאליסטית ונדירה ואף על פי כן הוא בוחר בה כפירוש של חסרון כיס המשפיע על לשונה של התורה. כנראה, שהבחירה הפרשנית נובעת מההבנה שחסרון כיס אינו יכול להיות רק הוצאת ממון או עייפות פיזית. חסרון הוא דבר שאין לו תכלית, הסבר או משמעות. באופן הזה, ניתן להבין מדוע הפירושים הקודמים רחוקים בעיניו. כשיש משמעות או הישג רוחני- כל הוצאת ממון אינה חסרון, אבל אין לך חסרון גדול יותר מפעולה שאין לה תכלית מלבד בזבוז זמן ואמצעים.
תוכם רצוף אהבה
אבי רט

הקירבה של תאריך השבת לט' בניסן, מעלה אצלי באופן אוטומטי את דמותו של הרב אריה לוין זצ"ל, שיום פטירתו הוא ט' בניסן תשכ"ט.
הקירבה ליום העצמאות ולטקס פרס ישראל מעלה אצלי השנה את דמותה של מרים פרץ תיבדל לחיים טובים וארוכים.
לא זכיתי להכיר אישית את ר' אריה ומעולם לא פגשתיו, ועם זאת דומני שהוא אחת הדמויות המשמעותיות והמשפיעות ביותר בחיי. במובנים רבים ספרו המונומנטלי של ר' שמחה רז- 'איש צדיק היה', אותו קראתי בשקיקה כרבים אחרים פעם אחר פעם בשנות העשרה לחיי, הפך להיות אחד מהספרים רבי ההשפעה שקראתי מעודי. העדינות, הרגישות, העיניים הטובות, ליטוף היד בחום, הצניעות, החכמה, הצדיקות, הזוגיות וכל שאר המידות הנאצלות של ר' אריה שמתגלות עם קריאת הספר – הפכו להיות הרף אליו שואפים להגיע, ונקודת היעד במבנה האישיות ובעבודת המידות.
את מרים פרץ דווקא זכיתי להכיר היטב במהלך השנים האחרונות, מאז שמציאות חייה הטראגיים והאסונות שפקדו אותה העלו אותה לתודעה הציבורית.
עוצמת אישיותה, יכולתה להפוך משבר למקור העצמה לרבים, אמונתה הבלתי מסויגת, אהבתה לכל אדם, ומסירותה לצה"ל, לחברה הישראלית, למשפחות שכולות ולכל אדם איננה יודעת גבול או מגבלות של עייפות וכוח. מרים נוגעת בלבבות רבים, מעודדת נפשות עייפות, ומהווה מגדלור ערכי ודמות מופת לרבים.
מה הופך אדם להיות דמות מופת? מהו ומיהו בעצם צדיק? מי נחשב כצדיק? מה בעצם ההבדל בין צדיק ודמות מופת -לבין אדם רגיל?

לעניות דעתי ישנם שני תנאי בסיס שהם שער הכניסה לרשימת המועמדים לתואר 'צדיק' ו'דמות מופת'.

האחד- יכולתו להיות גורם מאהיב, מחבר ומאחד, והשנייה- יכולתו לפעול 'לפנים משורת הדין'.

ישנם אנשים מתחומי חיים שונים- מגדולי תורה ועד אנשי עסקים גדולים וחשובים, וכן הלאה, שבאופן כזה או אחר יוצאת ונובעת מפעילותם מחלוקת, פלגנות, ניכור וחלילה אף חמור מכך. אנשים שתוצאת מעשיהם ופעילותם היא מחלוקת פילוג וניכור, גם אם הם גדולים בתורה או בעסקים, להגדרה 'צדיק' או 'דמות מופת' מבחינתי אין הם עונים.

'צדיק' ו'דמות מופת' נבחן ביכולתו לחבר בין אנשים, בין לבבות, בין רחוקים, בין שמיים וארץ. הוא ניחן ביכולת הכלה גדולה של האחר גם אם הוא רחוק ושונה. תוכו רצוף אהבה ללא תנאי וללא סייג. מכוח האינטליגנציה הרגשית הגבוהה שלו ואהבת ישראל שבוערת בתוכו, הוא רואה טוב בכל אדם ובכל דבר, מלמד זכות וסנגוריה, רואה את צלם האלוקים שבכל נברא, ומרחיק עצמו מן ההקפדה, הכעס, הגאווה והמחלוקת. 

צדיק איננו 'עובד לפי הספר'.  רש"י על הפסוק ' וְעָשִׂיתָ הַיָּשָׁר וְהַטּוֹב בְּעֵינֵי ה'' ' אומר- 'זו פשרה לפנים משורת הדין'.
הצדיק ודמות המופת אינם פועלים על הקו של שורת הדין, אלא הרבה לפניו. הם לא עושים חשבון לזמן או לכסף, הם לא מקטלגים אנשים לפי כיפה, לבוש, עדה, או השקפה. זה לא רלוונטי עבורם. הם  אוהבי אדם במובן הכי פשוט, הכי אמיתי, והכי טהור של המילה.
ויש בהם, בצדיק ובדמות המופת עוד משהו – הם לא יודעים ולא חושבים שהם כאלה ושהם ראויים להיקרא כך. יש בהם ענווה אמיתית הנובעת מצניעות, מתודעת השליחות ונתינת משמעות לכל יום ולכל עשייה. 
בלשון הפסח – הם המצה הנקייה והפשוטה- קמח נקי ומנופה ומים טבעיים וצלולים, ללא תוספות וחומרים משמרים, ללא אגו וללא חומרים מתפיחים.
פשטותם היא גדלותם. גדלותם היא בפשטותם.

יוסף צבי רימון
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