על גרים ועל אזרחים
אברהם סופר, עו"ד
בתחילת ספר שמות מתארת התורה את השינוי הדרסטי שחל במעמדם של בני-ישראל במצרים: בשל חילופי שלטון, קם מלך חדש אשר מטרתו הייתה לפגוע ולשעבד את בני–ישראל מחשש מדומה כי מטרתם להשתלט על מצרים. 
שלושת השלבים 
עיון בפסוקים מעלה כי כוונתו המקורית של פרעה הייתה להשמיד את עם-ישראל, אולם הוא ידע כי אין אפשרות להרוג ולאבד ללא הצדקה של ממש, נתינים חסרי זכויות. פרעה הבין כי הוא מחויב בנאמנות כלפי נתיניו היהודים שהתיישבו במצרים ברשות המלך הקודם ולכן תר אחר אמתלה לאבדם. לשם כך, הוא פעל בשלושה שלבים: הטלת מס; שלילת זכויות; עינוי ושעבוד.
 תחילה פעל פרעה במישור הפיסקלי וכלשון הפסוק: "ַיָּשִׂימוּ עָלָיו שָׂרֵי מִסִּים, לְמַעַן עַנֹּתוֹ בְּסִבְלֹתָם". באופן שניסה להעשיר את אוצר המדינה באמצעות כספם של היהודים, שהרי הם זרים מהאוכלוסייה המקומית וכל מס כספי ניתן להשית עליהם תמורת עצם מגורם במצרים שכן: "... דרך הגֵּרים בארץ להעלות מס למלך" (לשון רמב"ן). מס זה הוטל לא רק באמצעות היטל כספי פרסונאלי-אישי, אלא אף כדרישה לבניית מבנים "ערי מסכנות לפרעה", בה אין הבחנה בין עשיר לעני. ברם, מדיניות זו כשלה ותשלום המס המוגבר אף ביסס את מעמדם כאזרחי מצרים.

בשלב השני, הכריז פרעה על היהודים כעבדים: "וַיַּעֲבִדוּ מִצְרַיִם אֶת-בְּנֵי יִשְׂרָאֵל, בְּפָרֶךְ"  ושלל את חירותם ואת זכויותיהם האזרחיות, כך שכל מצרי שחפץ נטל יהודי ונהג בו כעבד, כלשון הכתוב "וַיַּעֲבִדוּ מִצְרַיִם", קרי, לאזרח המצרי ניתנה הסמכות להעביד יהודי. בכך נפגעו חירותם של היהודים וכבודם והם היו נתונים לחסדי אדוניהם ולגחמותיהם המשתנות והפכו ליצורים חסרי זכויות שאין המשפט מגן עליהם.  

עתה נוסף השלב השלישי: "וַיְמָרְרוּ אֶת-חַיֵּיהֶם בַּעֲבֹדָה קָשָׁה... אֲשֶׁר-עָבְדוּ בָהֶם, בְּפָרֶךְ". יש עבד שעבודתו קשה, אך היא תואמת את כוחותיו הגופניים, אולם כאן המצרים נהגו בהם מנהג הפקר והתעללו בהם בעבודת פרך, תוך אי-התאמה מכוונת לכוחותיו של כל אחד מהעובדים וזאת כדי לשבר את רוחם ולבסוף להמית את גופם. 
יסודה של התעמרות זו, נעוצה בתפיסה המעוותת לפיה הגר (הכוונה למי שאינו יליד המקום),  הוא נעדר זכויות ותלוי בחסדיו של בעליו לשבט או לחסד. נגד תפיסה זו יוצאת תורת ישראל ולכן מיד בצאתם של ישראל ממצרים מורה לנו התורה כי (יב, מט): "תּוֹרָה אַחַת, יִהְיֶה לָאֶזְרָח, וְלַגֵּר, הַגָּר בְּתוֹכְכֶם". בכך מבקשת התורה להנחיל ולהשריש כי בצלם אלוקים נברא האדם, וכדבריו המאלפים של הרש"ר הירש (א, יד): "במשפט העברי-לא המולדת מעניקה זכויות-אדם, אלא זכויות האדם מעניקות מולדת! המשפט העברי אינו מבדיל בין זכויות האדם ובין זכויות האזרח. כל מי שקיבל על עצמו את חוקי המוסר של האנושות - את שבע מצוות בני נח - הייתה לו יהודה למולדת".

המשפחה כקריירה
בעשרות השנים האחרונות חלה ירידה תלולה ביחס החברה למעמד המשפחה לעומת יחסה להגשמה העצמית ופיתוח הקריירה. הרב ד"ר יוחנן קפאח מציע להעלות בקרב המשפחות הצעירות במגזר את המודעות לחיי משפחה טובים- מה לעשות וממה להימנע. מתכון לחיים מאושרים
הרב ד"ר יוחנן קפאח
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לאחרונה פורסמו במקומות שונים נתוני הגירושין בארץ. מהנתונים עולה כי אחד מכל שלושה זוגות מפרק את החבילה- מתגרש. עפ"י הסטטיסטיקה, על כל שלוש חתונות- אצל אחד מהזוגות הנישואים הם לזמן קצוב. אם הנתונים נכונים, המצב ככל הנראה הרבה יותר גרוע, שהרי מבין הזוגות שמחליטים שלא להתגרש, ישנם רבים שאינם חיים בזוגיות מאושרת ומסיבות כאלה ואחרות בוחרים להמשיך בחיים משותפים. עובדה זו משתקפת היטב גם בבדיחות המופצות בתדירות גבוהה במסרונים. מי מאיתנו לא קיבל מסרון המבטא את התסכול בחיי הנישואים לעומת חיי הרווקות המאושרים?

התפיסות החברתיות משתנות כל הזמן וביתר שאת בשנים האחרונות. בצעירותי לא היה לי אפילו חבר אחד שהוריו התגרשו ולא שמעתי על כך גם מהסביבה הקרובה. רק בשנות העשרים המוקדמות לחיי התחלתי לשמוע על עוד ועוד זוגות שבחרו להתגרש ולצאת לדרך חדשה. כיום חלק מחבריי חוו גירושין, כמו גם אחדים ממשפחתי. אם פעם היה נהוג להצדיק את ההוצאות הגבוהות של החתונה בנימוק "מתחתנים פעם בחיים" היום זה כבר ממש לא נכון. פעם היו מצטטים את דברי הגמרא שכל המגרש את אשתו הראשונה אפילו מזבח מוריד עליו דמעות, היום רבים יסבירו שלפעמים דמעות אלו הן דמעות של שמחה.

היום, הסיכוי לזוג צעיר להיכנס לחופה בשמחה ולהמשיך לחיות כך באושר הוא נמוך (ובמגזרים שונים, נמוך מאוד). השונוּת הטבעית שיש בין בני אדם, השונות שבין גבר לאישה (ויסלחו לי התנועות השונות), גורמות לחיכוך מתמיד. במצב התרבותי השורר היום בעולם המערבי, פירוק המשפחה הפך לאפשרות מקובלת שהופכת אט אט להגיונית וקלה יותר לביצוע, בפרט אם בני הזוג מתפרנסים ברווחה יחסית ויכולים להקים פרק ב' בנקל.

אני לא נגד גירושין. לפעמים מדובר בהכרח בל יגונה. אם הזיווג לא עלה יפה ואחד מבני הזוג או שניהם סובלים מהחיים המשותפים, וכל ההשתדלות לגשר על הפערים ולחבר בחזרה בין בני הזוג לא הועילה, כמובן שעדיף להיפרד. צריך רק להקפיד להוסיף במכלול השיקולים גם את שאלת טובת הילדים, היכן יגדלו טוב יותר: בבית מסוכסך או בבית מפורק. כשאין ברירה וכלו כל הקיצין- לא נותר אלא להיפרד. 

בעשרות השנים האחרונות חלה ירידה תלולה בייחס החברה למעמד המשפחה לעומת יחסה להגשמה העצמית ופיתוח הקריירה. כל "כוכבי" החברה, "הסלבריטי", נקבעים על פי הישגיהם המקצועיים ולא על פי הישגיהם המשפחתיים. אדם יכול להיות כישלון מהדהד בהעמדת משפחה, אך בתקשורת הוא נחשב לכוכב גדול.
יש לנצל את ההזדמנות שעדיין בקהילותינו מעמד המשפחה הוא מעמד מקודש, ולהעלות את המודעות לצורך להשקיע בנישואים. יש להעלות לתודעת הציבור הרחב ולתודעת הזוגות הצעירים בפרט, שהנישואים הם קריירה. כל בחור ובחורה, בשלב מאוד צעיר של חייהם יודעים שעל מנת "להצליח בחיים" ולהתפרנס טוב, יש צורך בהשקעה מאוד גדולה של זמן ומשאבים. לימודים מקדימים לפני תואר, לימודי התואר עצמם, והשתלמויות לאחר קבלת התואר. גם בעסק– יש להשקיע המון זמן, מחשבה, תשומת לב ומשאבים.
חובה עלינו להחדיר בקרב הזוגות הצעירים שבכיוון זה יש לנהוג גם ביחס לחיי הנישואים. יש ללמוד היטב, קודם הנישואים, את המשמעות העמוקה של חיים משותפים, את המשמעות של הקמת משפחה, ואת היחס הראוי והמכבד שיש להעניק לבן הזוג. אולם בזה כמובן אין די. גם לאחר הנישואים ישנה חובה להמשיך ולהשתלם בזה, וביתר שאת. ללמוד להיות רגיש לצרכי בן הזוג שמגיע הביתה לאחר יום עמוס של עבודה או יום מתיש של לימודים, להתרגל לפרגן, להתרגל להעניק ולהשקיע בבן הזוג. לאחר הנישואים פעולות אלו נעשות קשות יותר לביצוע. אמר פעם אדם חכם: "אם לפני החתונה היית מחזר חובב, לאחר החתונה אתה צריך להיות מחזר מקצועי". אבל כמו בכל דבר, גם בנישואים- ככל שמשקיעים יותר נהנים יותר. 

היתרון שבהשתלמויות לשיפור חיי הנישואים על פני השתלמויות לקידום הקריירה, הוא שהשתלמויות בעבודה לא תמיד מהנות, אולם השתלמויות בחיי הנישואים יכולות להיות מאוד מהנות ומחברות בין בני הזוג. החיים המודרניים שוחקים מאוד את הזוגיות. העבודה עד השעות המאוחרות, עול הפרנסה הכבד, משימות הבית, צרכים אישיים שונים של כל אחד מבני הזוג. נוצר מצב בו בני הזוג כמעט ואינם נפגשים לשיחה או ארוחה רגועה ונעימה והאהבה הולכת ונשחקת עם השָנים. 

כאשר נולדים ילדים, גם ארוחות שבת כבר אינם מספקות את הזמנים הרגועים והנעימים לריענון ולחיזוק האהבה, וצריך לסדר בלוח הזמנים מועדים לחיזוק הזוגיות, טיול משותף, ארוחה במקום נעים או אפילו "יציאה להליכה". אין נישואים מאושרים ללא עמל וללא השקעה מרובה של משאבים ותשומת לב. עבודה על סבלנות ונתינה. אין נישואים מאושרים ללא חשיבה תמידית על צרכי בן הזוג. שלמה המלך, החכם מכל אדם, כבר לימדנו שבדברים חשובים עלינו להשקיע כפי שאנחנו משקיעים בפרנסה: "אם תבקשנה ככסף וכמטמונים תחפשנה, אז תבין..." (משלי ב,ד-ה).

על בחירת משה רבנו / שרלו

למה נבחר משה רבנו להיות מושיעם של ישראל? שאלה זו נוגעת במהות התורה, וזאת בשל עיקר האמונה שהתורה ניתנה ביד משה רבנו והוא זה שהוציאנו ממצרים - דבר המלמד שחלק בלתי נפרד מסיפור יציאת מצרים הוא מתן תשובה לשאלה זו, ובשל העובדה לשאלה זו גם השלכות ממשיות לימינו אנו, שכן ככל שנבין את מה שהקב״ה מצפה ממנהיגיהם של ישראל, כך נוכל יותר להבין את היסוד הראוי בעיני אלוקים.
שאלה זו נענתה במדרש בדרכים מגוונות. שתי הידועות ביותר הן ״ד׳ צדיק יבחן״, לאמור: הקב״ה בחן את משה רבינו בסיפור הגדי הצמא, וגדול הנביאים התגלה בראש ובראשונה ברגישות ובחמלה על צעירי הצאן שרעה; השנייה היא זו המובאת בדברי רש״י, שבשעה שנולד משה רבנו התגלה אור גדול, ״ותרא אותו כי טוב הוא״, דבר המלמד על סגולתו הייחודית של מקבל התורה מריבונו של עולם כבר מעת לידתו. צירוף שני המקורות המדרשיים מלמד אפוא כי מנהיגות תלויה בסגולה ייחודית של גדולה מחד גיסא, ובסולידריות וחמלה אנושיים מאידך גיסא.
האם ניתן לבסס קריאה זו בפשוטו של מקרא ? בוודאי, כרוב מוחלט של המדרשים. שכן, שלושת הסיפורים הראשונים על משה רבנו מלמדים על כך: משה רבנו, שרואה איש מצרי מכה איש עברי מאחיו, אינו עומד על דם, ואינו שותק בשעה שנעשה עוול, כי אם מסכן את עצמו (ואכן, הידיעה מגיעה לבית פרעה), ומציל את אחיו מיד המצרי; משה רבנו רואה שני אנשים עברים נצים, ואינו נותר אדיש למה שחוזות עיניו, כי אם מלמד את היסוד הגדול של התורה: ״למה תכה רעך״. לימים יבוא רבי עקיבא וילמד כי ״ואהבת לרעך כמוך״ הוא הוא הכלל הגדול בתורה, והלל הזקן יעמיד את כל התורה כולה על ״מאן דעליך סני, לא תיעביד לחברך״; משה רבנו, שרואה עוול שנעשה לבנות יתרו (״ויבוא הגויים ויגרשום״) אינו נותר אדיש לכך, אלא נחלץ להציל עשוק מיד עושקו.
שלוש השליחויות הגדולות של משה ממולאות על ידו עוד טרם לבחירתו: הוא ״מכה״ איש מצרי מכוח היחלצותו מלמטה למעלה, ובשל כך לימים יהיה שליח ד׳ להביא את המכות על מצרים; הוא נותן תורה, ראשונית ובסיסית, מלמטה למעלה, ולימים יהיה זה שיזכה לקבל את התורה בהר סיני ולמסור אותה לדורות הבאים; הוא נלחם מלחמה ראשונית להציל עשוק מיד עושקו, ולימים יוביל את המלחמות הראשונות בעבר הירדן המזרחי, ויזכה להנחיל לראובן גד וחצי המנשה את נחלתם.
ולדורות אנו למדים הן את יסודות המנהיגות והן את יסודות הציפייה הא-לוהית מאתנו. אנו למדים כי מנהיגות של אמת מתחילה בנכונות האישית להיחלץ במקום בו חובה לעשות כן, ולהסתכן כדי להציל וללמד, עוד הרבה לפני הבחירה והמינוי מלמעלה. ובעיקר, כי הציפייה הראשונית של ריבונו של עולם מאתנו היא להציל את אחינו מכל צרה ומצוקה, לקדם את אהבת ישראל ואת המחאה נגד אלימות ונגד פגיעות של אחד בשני, ולא לשקוט כשנעשה עוול, גם אם מדובר בבנות כהן מדיין. 
נקודת הבחירה בגדוּלה
שנוולד
 משה אומץ ע"י בת פרעה, וגדל בארמון במנותק מעם ישראל ומחיי השעבוד. "ויגדל הילד ותביאהו לבת פרעה ויהי לה לבן.. ויגדל משה ויצא אל אחיו וירא בסבלותם. וירא איש מצרי מכה איש עברי מאחיו. ויפן כה וכה וירא כי אין איש, ויך את המצרי ויטמנהו בחול" (שמות ב י-יב). משה גדל בבית פרעה כנסיך מצרי וקרוב לוודאי שהיה מיועד לרשת את פרעה בבוא זמנו, כבן המאומץ של ביתו.
בפסוקים כתוב פעמיים 'ויגדל' ופעמיים 'אחיו'. הדגש על הגדילה מעלה שאלה: "'ויגדל משה'– וכי אין הכל גדלים: האדם, הבהמה והחיה והעוף? אלא לומר לך שהיה גדל שלא כדרך כל העולם" (שמות רבה א כז). אולם, יש בגדילתו הכפולה גם גדולה שילטונית: "ויגדל משה- והלא כבר כתיב 'ויגדל הילד' אמר רבי יהודה בר"א: הראשון לקומה והשני לגדולה שמינהו פרעה על ביתו" (רש"י שם).  בעת גדילתו החלה גם גדולתו, ומונה לתפקיד רם מעלה במצרים- הממונה על בית המלוכה.
יש משמעות יתירה לגילוי האחווה שמודגשת בכפל המילה 'אחיו': "השאלה השלישית: אם מרע"ה גדלתו בת מלך בבית המלכות והיה לה לבן, איך נאמר: "ויגדל משה ויצא אל אחיו וירא בסבלותם", כי מאין היה יודע משה שהיהודים האומללים היו אחיו? ואיך יצא מבית המלך להתחבר עם העבריים העסוקים בעבודת פרך, שכל אחד מהם אם יוכל יתרחק מחברתם לבל יראה ברעתם? כל שכן האיש משה שלא היה מהם ולא מהמונם" (אברבנאל שמות ב יא). כבן המלכות היה מצבם של העבדים זר לו. הרמב"ן משיב: "וטעם ויצא אל אחיו. כי הגידו לו אשר הוא יהודי, והיה חפץ לראותם בעבור שהם אחיו. והנה נסתכל בסבלותם ועמלם ולא יכול לסבול ולכן הרג המצרי המכה הנלחץ" (רמב"ן שם). בבחירתו להרוג את המצרי הוא מוותר על הגדולה שהייתה צפויה לו בבית פרעה.
אין זה מובן שאדם במצב כזה מחפש את הקשר הקדום למוצאו ולעם משועבד שנחשב נחות וחסר זכויות: "'ויגדל משה ויצא אל אחיו'- יספר מצדקת משה ואיך מנעוריו היו בו כל המעלות שבעבורם זכה לכל הכבוד הזה. שהגם שגדל בבית מלך וישראל היו אז בתכלית השפלות לא הסתיר פניו מהם ויצא אליהם מצד שהם אחיו, הפך מטבע האנשים שבעלותם לגדולה יתרחקו מאחיהם העניים והאביונים. זאת שנית שראה בסבלותם היינו שהביט על זה בעין חמלה ולבו עליו דוי, זאת שלישית שראה איש מצרי מכה איש עברי מאחיו, שהגם שגדל בין המצריים ומתערב עמהם היו כזרים בעיניו, והאיש העברי המוכה הרגיש בצרתו מצד שהוא אחיו עצמו ובשרו, ועל המכה חרה אפו מצד שהוא מצרי נבזה ושפל בעיניו. ובזה עטה כמעיל קנאה על הכותו את אחיו החשוב בעיניו" (מלבי"ם שמות ב יא). בחירת משה לראות בסבל עמו ותחושת האחריות לגורלם הם ביטוי לגדלותו וגדולת נפשו. הוא מעדיף את טובת עמו מטובתו האישית. בחירה זו העלתה אותו לגדולה, להיות המנהיג הראשון והגואל של עם ישראל: "אמר הקב"ה: אתה הנחת עסקיך והלכת לראות בצערן של ישראל, ונהגת בהן מנהג 'אחים', אני מניח את העליונים ואת התחתונים ואדבר עמך. זהו שכתוב 'וירא ד' כי סר לראות'– ראה הקב"ה במשה שסר מעסקיו לראות בסבלותם, לפיכך: 'ויקרא אליו אלקים מתוך הסנה'" (שמות רבה א כז).
אנשים גדולים ששינו את פני החברה וההיסטוריה לא נולדו כאלה. לכל אחד מהם התרחשה 'הבחירה הגדולה' של חייהם, הבחירה בגדוּלה. מבחירה זו התחיל מסלול עלייתם, וממנה גם שאבו את כוחות הרצון וההתמדה העצומים שהניעו אותם בדרכם להישגים הגבוהים שהשיגו. 'ויגדל משה'.
מחויבות ומשמעותה

ריעות מרקוביץ - ונגובר
פרופ' סקוט סטנלי פרסם בשנה האחרונה מחקר מעניין בו נמצא כי זוגות אשר גרו ביחד לפני שהתארסו, נטו להתגרש יותר מאשר זוגות שעברו לגור ביחד רק אחרי שהתארסו או נישאו. במבט ראשון זה נראה תמוה, הרי לזוגות שגרים יחד יש יותר זמן להיכרות מעמיקה והסיכוי שיופתעו ממשהו בבן או בת הזוג לאחר החתונה קטן. בהתבוננות עמוקה יותר ניתן להבין את זה אחרת. התוקף הרשמי של מעשה האירוסין והנישואין, הבחירה המודעת לחיות עם בן או בת הזוג לנצח, זהו אקט שמשנה את החיים ואת התודעה הזוגית.
מילת המפתח במעבר בין מגורים משותפים לחיי נצח עם בחיר לבי היא "מחויבות". מחויבות מגלמת בתוכה בגרות ואחריות אך גם עול ונשיאת משא כבד (בכל זאת, נישואין..). יש שיראו את המחויבות כאלמנט שכובל ומכניס אפרוריות לחיים המשותפים שבחרנו בהם, והיא אכן עלולה להיות כזאת, מצמצמת ושגרתית, אך דווקא מתוך הצמצום אני רוצה להציע גדילה והתפתחות משמעותיים הרבה יותר.
הבחירה היא חלק מהותי מתוך היכולת להתחייב. אם לא בחרתי את כלי הנגינה בו אלמד לנגן, אהיה הרבה פחות מחויבת לאימונים מאשר ללימודים על כלי נגינה אליו אני מחוברת ובו בחרתי. אך יש לדעת, ככל שאהיה מחויבת למשהו, כך גם אהיה יותר מחוברת אליו.
בשבוע האחרון עלו שני סרטונים בנושא בדף הפייסבוק של "כאן". בראשון אורית נבון ביקשה מהדתיים שמשתמשים בפלאפון בשבת להודות בכך ולא להתבייש. לטענתה, שמירת שבת היא מצווה קשה מאד לקיום ולכן סביר בעיניה שיהיו דתיים שיבחרו לא לקיים אותה בשלמותה. לעומתה, אומר מענדי גרוזמן, בסרטון תגובה, כי היא מציגה את תופעת החפיפניקיות בכך שהיא נותנת אישור חברתי לחוסר מחויבות הלכתית. אני מסכימה עם גרוזמן ורוצה להאיר עוד נקודה חשובה בנוגע למחויבות.
המחויבות היא אפרורית, פרטי הלכות יכולים להיראות קטנוניים, ושמירת שבת יכולה להיתפס כ"חזרה של 30 שנה בזמן" כמו שנבון טוענת. כל זה נכון, אם מתעלמים מהתמונה השלמה, ממה שעומד מאחורי הקטנוניות. הקשר שבין האדם המאמין לבורא הוא קשר של אהבה אין סופית, אך גם מחויבות עמוקה. האהבה והמחויבות הולכות יד ביד, הן מצד המאמין כלפי הבורא והן מצד הבורא כלפי המאמין. אין אפשרות לאהוב באמת ללא מחויבות ואין אפשרות להתחייב ללא אהבה עמוקה.
אין אפשרות להיות מאמין ומחויב בלי לבחור בכך. לכל אדם יש את האחריות על עולמו הרוחני והפנימי, ללמוד ולברר תחת איזה עולם ערכים ואמונות הוא בוחר לנהל את חייו. אך מהרגע שבחר עליו לדעת- הבחירה מחייבת. המחויבות רק לחלק מארסנל הערכים לא מאפשרת צמיחה והעמקה בקשר. אם נחזור לעולם הנישואין נראה כי המחויבות לבן הזוג רק במצבים מסוימים והתעלמות ממצבים אחרים, מורכבים ומאתגרים יותר, מגבילה את הכנות והפתיחות.
מחויבות אין משמעותה הליכה בעיניים עצומות ללא אמירה אישית. להפך, מחויבות עמוקה אומרת שיח פנימי בלתי פוסק עם ריבונו של עולם, בירור לא מתפשר עם תלמידי ותלמידות חכמים כדי להבין ולהיות חלק. זהו השלב הקשה והמאתגר ביותר. חתירה אל האמת הפנימית דורשת מאמצים רבים אך היא מסייעת להעמיק את הקשר והחיבור.
במדרש מתואר כי הקב"ה פינה מקום, יצר חלל פנוי, ובו ברא את העולם. מן הראוי שגם אנו נפנה חלל בקרבנו על מנת להכניס אותו. 
(הכותבת– רכזת תחום צעירים בתנועת נאמני תורה ועבודה. התנועה מקיימת בפרשת 'משפטים' שבת עיון בנושא: "שלום בית– על זוגיות ומשפחה לדורותיה")
התינוק היקר
רזניקוב

לידתו של משה מתוארת על רקע שעבודם של בני ישראל במצרים, המגיע לשיא בגזירת  פרעה "כָּל הַבֵּן הַיִּלּוֹד הַיְאֹרָה תַּשְׁלִיכֻהוּ וְכָל הַבַּת תְּחַיּוּן" (שמות א', כ"ב). בתוך קטסטרופה נוראה זו מספר המקרא כי: "וַיֵּלֶךְ אִישׁ מִבֵּית לֵוִי וַיִּקַּח אֶת בַּת לֵוִי.... וַתַּהַר הָאִשָּׁה וַתֵּלֶד בֵּן ותֵּרֶא אֹתוֹ כִּי טוֹב הוּא". כמה חיוניות אנושית, כמה אמונה ובטחון באים לביטוי בפסוק זה, בו איש ואישה מתעלמים מכל המוות שסביבם ומביאים צאצא. 
המושג "תינוק יקר", מצוי בספרות הגניקולוגית. "תינוק יקר" הוא תינוק, שכדי שיולד יש צורך בהשקעת מאמצים גדולים יותר מהמקובל באחד משלבי לידתו, אם כדי לגרום להיריון, אם כדי להבטיח את מהלכו התקין של ההיריון והלידה. 

קיימות שתי גישות בסיפור לידת משה. האחת רואה בסיפור רצף מאורעות החורגים מדרך הטבע, ואילו השנייה רואה בסיפור לידת משה תיאור התרחשות טבעית. רש"י בעקבות המדרשים מפרש על פי הגישה הראשונה. לידת משה היא אירוע יוצא דופן וניסי, החל משלב ההיריון. יוכבד הרתה לעמרם בגיל מאה ושלושים. את המילים "ותרא אתו כי טוב הוא", פירש רש"י "נתמלא הבית כולו אורה". על הפסוק המתאר את לקיחת התיבה על ידי בת פרעה "ותשלח את אמתה ותקחה", פירש "את אמתה, את שפחתה. ורבותינו דרשו: לשון יד...ונשתרבבה אמתה אמות הרבה". את פתיחת התיבה וראיית הילד פירש רש"י: "את מי ראתה, את הילד, זהו פשוטו, ומדרשו שראתה עמו שכינה". גם הנקתו נעשית באורח ניסי, "מלמד שהחזירתו על מצריות הרבה לינק ולא ינק". האבן עזרא וכן הרשב"ם ומפרשים נוספים מפרשים פסוקים אלו על פי הגישה השנייה, גישה שהיא קרובה יותר אל פשטי המקראות, שלידת משה הייתה באורח טבעי, וההתערבות האלוקית הייתה סמויה. יוכבד הרתה לפי דרכו וחשבונו של האב"ע באופן טבעי ובגיל 53, לחשבונו של רלב"ג בסביבות גיל 58 (רלב"ג שמות ב', א'). הלידה טבעית, (רשב"ם ב' ב'), משה נולד פג אך הישרדותו טבעית. משייתו מן המים ע"י בת פרעה נעשתה על ידי שפחתה שקרבה את התיבה אליה (ע"פ אב"ע ב', ה'). גם את ראיית הילד פירש האב"ע באורח טבעי כמי שמתבונן בילד בוכה (שם, ב' ו') (עיין במאמרו של יחזקאל כהן, לידת משה, דף שבועי, אוניברסיטת בר-אילן, מספר 581, תשס"ה). 

בתקופת המשנה, התלמוד והראשונים, רווחה קביעה רפואית כי הרוב המכריע של וולדות הנולדים בחודש השמיני אינם מתקיימים, לפיכך, אם הלידה הייתה בחודש השמיני, הוולד ימות באופן ודאי (שבת קלה ע"א) ונחשב הוא כאבן שאסור לטלטלו ולהצילו בשבת (או"ח, סי' ש"ל). בעת החדשה, רבים טוענים כי אין יסוד להנחה המעדיפה בן שבעה על פני בן שמונה, אלא סיכויי הקיום של הפג עולים בהתמדה עם עליית גיל ההיריון עד מועד הלידה הצפוי גם בשלשת חודשי ההיריון האחרונים. הוסכם, כמעט ללא עוררין, שסיכויי הקיום של בן שבעה עולים על סיכוייו הזניחים של בן שמונה.. הפרדוקס ההגיוני הנובע מסיכויים טובים יותר לעובר צעיר יותר הזמין תיאוריות שונות להסבר התופעה. הדבר ברור שכל "מסלולי הלידה" שנקטו חז"ל אינם רלוונטיים, ואין זה משנה אם הסיבה היא שחכמים טעו או בלשון נקייה יותר "השתנתה המציאות" כפי שכתב הרמ"א "דבזמן הזה אפילו לא נכנסה בחדש התשיעי רק יום אחד מלבד יום שנתעברה בו, הוי ולד קיימא. ואע"ג דאמרינן בגמרא יולדת לתשעה אינה יולדת למקוטעין, כבר תמהו על זה רבים שהחוש מכחיש זה, אלא שאנו צריכין לומר שעכשיו נשתנה הענין, וכן הוא בכמה דברים" (בשולחן ערוך, אבן העזר סי' קנ"ו סעי' ד'). כך גם כותב החזו"א, כי לא רק הידע והמכשור התפתחו והתקדמו, אלא חל מהפך ושינוי מציאותי בטבעם של וולדות אלה. "בימים הראשונים היה מיעוט המצוי שנגמרו לז'...ורובן לתשעה, אבל לא היו נגמרים לשמונה, ולפיכך אמרו האי בן שבעה הוא ומשתהי. וכמדומה דעכשיו נשתנה הטבע, וכפי בחינת הרופאים אפשר שהוסיפו השתלמותם אחר ז' ונגמרו לח'..." (יו"ד קנ"ה, ס"ד, אהע"ז קט"ו סעי' ד') (עיין במאמרו של ד"ר מרדכי הלפרין, הגדרה הלכתית ואבחנה רפואית-מבוא לסוגיית בן שמונה, אסיא, מ"ה-מ"ו, תשמ"ט). למעשה את שאלת סיכוייו של העובר יש להפנות לרופאים.

קהילת רומא, איטליה

יהודים בין צלילי פעמונים נוצרים

הקהילה היהודית באיטליה קיימת ברציפות מאז ימי האימפריה הרומית וראשיתה בימי מלכות החשמונאים בימי בית שני. 

מעניין להבין כיצד חיים יהודים בעיר הבירה של האימפריה הרומית לשעבר ובעיר בירתה של הנצרות הקתולית עד ימינו? האם וכיצד חרבה של רומא וצלילי הפעמונים של הכנסיות בכל פינה בעיר השפיעו על חייהם ואופיים של היהודים בעי?. כיצד חיו וחיים יהודים בלב ליבו של המרכז העולמי של הנצרות?

קהילה ייחודית זו, אשר ההיסטוריה שלה משתרעת על פני 2000 שנה, היא מעין בבואה של היסטוריית יהדות הגולה. דרכה של קהילת רומא לשמור על קיומה הפיזי והרוחני אף בתנאים קשים, תוך כדי תרומה והשפעה על תרבות המקום, מהווה דוגמא ולימוד לסוד קיומו של העם היהודי.

יהודי רומא, לא אשכנזים ולא ספרדים

הקהילה האיטלקית איננה קהילה אשכנזית או ספרדית, אלא בעלת מסורת מפוארת ייחודית ועצמאית. 

במשך תקופה ארוכה בגלות איטליה, היהודים היו לרוב מעורבים בדעת בתרבות האיטלקית, דיברו את שפת המקום ולא בלטו בלבוש שונה. השימוש בשפה העברית היה מוגבל לתפילה בלבד. 

עדות לדרכה הארוכה והמתמשכת של יהדות רומא היא "נוסח רומא" בתפילה. נוסח זה הוא העתיק ביותר מבין הנוסחים המוכרים כיום והוא הנוסח המקובל בתפילות בבית הכנסת הגדול ברומא ובעוד בתי כנסיות בעיר. 
ראשית התיישבות 

גלות איטליה היא העתיקה ביותר מבין הגלויות על אדמת אירופה. הישוב הקבוע ברומא נוסד לא יאוחר מן המאה הראשונה לפני הספירה, ומנה כ-40,000 יהודים.   
רוב היהודים אשר היו בעיר הגיעו מארץ ישראל כשבויי מלחמה של פופיוס וטיטוס והפכו לאזרחים רק לאחר שהשתחררו משעיבודם.
ידוע לנו על בית כנסת מפואר אשר נבנה בשנת 100 באוסטיה ליד נמל רומא ואשר שרידיו התגלו בשנים האחרונות. בתקופה זו היו בכל איטליה כ-12 בתי כנסת ופעילים.

יהודי רומא בצל הוותיקן
החל ממועד השתלטות הנצרות על האימפריה הרומית במאה הרביעית, תנאי היהודים הורעו, ומעמדם של היהודים היה תלוי באפיפיורים. לחץ הכנסייה גרם להפליית יהודים בתחום האזרחי, הכלכלי והדתי. נאסר על היהודים להחזיק עבדים נוצרים, לשרת במשרות ציבוריות ולהקים בתי כנסת חדשים. במאה החמישית נוספו עוד גזרות על הגבלת תחום המגורים, לבוש היהודים  ומיסוי גבוה לבני הקהילות.

יחסו של האפיפיור פאולוס הרביעי ליהודים בא לידי ביטוי בהוראתו להקים גטו ליהודים ברומא בשנת 1555. למעשה מקורו של המושג המצער "גטו" הוא בשפה האיטלקית. 

למרות יחס זה, יהודי רומא היו שמורים מחרב הגירוש דווקא בגלל אמונתה של הכנסייה שקיומו וגורלו הנודד של העם היהודי הם ההוכחה לאמתותה של הנצרות, שכן, להמשך קיומו של העם היהודי יש תפקיד היסטורי: כדי שהנוצרים לא ישכחו את מקורם. כמו כן, היהודים הם סמל לניצחונה של הנצרות ולשם כך הם צריכים להיות מושפלים ונכשלים אבל לא בהכרח נרצחים או גרושים מהמדינות.

רק בשנת 1870 בא קץ השלטון של האפיפיורים ברומא, היהודים יצאו לגמרי ממושבם בגטו ומעמדם הושווה לשאר בני העיר. הדבר גרם ליהודים רבים לשוב ולהתגורר ברומא. החל משנת 1870 עד 1930 גדלה האוכלוסייה היהודית בעיר מ4,000- איש ל-11,000 נפש. 

סוף עידן האפיפיורים לא הביא לסוף דרכה של האנטישמיות בקרב יהודי רומא. בשנת 1934 המפלגה הפאשיסטית אשר קמה באיטליה לאחר מלחמת העולם הראשונה הכריזה על היהודים כאויבי התנועה, והיהודים הוצאו מתפקידי הציבור ומבתי הספר.
יהודי איטליה בשואה

לפני השואה התגוררו באיטליה כולה כ-43,000 יהודים וברומא כ-12,000. מתוכם כ-7,000 נשלחו למחנות השמדה, ורק כ-800 ניצלו. מיד לאחר המלחמה שוקמה הקהילה היהודית ברומא וכעשור אחרי המלחמה שוב מנתה הקהילה כ-12,000 יהודים.

בנוסף, אירעו עוד שתי טרגדיות ברומא בתקופת השואה אחת מבית ואחת מחוץ. ראשית, האפיפיור פיוס ה-12 סירב לגנות את רצח היהודים בשואה. והשנייה מבית, כשרבה הראשי של רומא, הרב ישראל צולי, התנצר זמן קצר לאחר השואה. 

יהודי רומא כיום

יהודי רומא ואיטליה מתחלקים למספר קבוצות: היהודים האיטלקים המקוריים, או בכינויים 'בני-רומא', אשר יושבים בעיר מהתקופה הקיסרית הרומית העתיקה, יהודים ממוצא ספרדי אשר הגיעו לאחר גירוש ספרד במאה ה-16 וה-17, יהודים ספרדים אשר הגיעו במאה ה-20 בעיקר מלוב, איראן, מצרים ועיראק ויהודים ממוצא אשכנזי שבאו לאיטליה עקב רדיפות באירופה בתקופות שונות.

ברומא יש כיום יותר מעשרה בתי כנסת פעילים כאשר הגדול והחשוב ביניהם הוא בית הכנסת הגדול של רומא, בו ממשיכים להתפלל כמובן בנוסח המקורי והעתיק של יהודי רומא. בנוסף יש בקהילת רומא את כל הנדרש כדי לחיות חיים יהודים ודתיים: בתי ספר יהודיים, בית אבות ובית חולים יהודי, מוסדות סעד, תנועות נוער ציוניות, כתבי עת יהודיים, בית דין רבני, ספריה, מוזיאון המתאר את תולדות הקהילה, שיעורי תורה רבים וכמובן אוכל איטלקי משובח במסעדות הכשרות בגיטו היהודי.

שיעבוד מצרים כגורם מחסן
ד"ר יצחק קניגסברג
לאחר מות דור היורדים למצרים החל שיעבוד הצאצאים: "וַיָּשִׂימוּ עָלָיו שָׂרֵי מִסִּים לְמַעַן עַנֹּתוֹ בְּסִבְלֹתָם: וַיַּעֲבִדוּ מִצְרַיִם אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל בְּפָרֶךְ: וַיְמָרְרוּ אֶת חַיֵּיהֶם בַּעֲבֹדָה קָשָׁה בְּחֹמֶר וּבִלְבֵנִים וּבְכָל עֲבֹדָה בַּשָּׂדֶה" (שמות א'). 
רש"י: "בפרך- בעבודה קשה המפרכת את הגוף ומשברתו". רש"ר הירש: "תכליתם האמיתית הייתה למען ענתו: אל נא יגבה לב עם היהודים, ומכאן כל מיני אמצאות של התעללות במסווה החוק".
מדוע נגזרה על עם ישראל גזירת שיעבוד כה קשה, ומה הייתה השפעתה על עם ישראל לעתיד לבוא?
בתהליך החיסון מחדירים לגוף החי חיידקי מחלה במנה מזערית. אלה מעוררים את מנגנון החיסון הטבעי של הגוף החי. אמנם החיסון בדרך הזאת מדביר את המחלה, אך תופעות לוואי לא רצויות- חום, חולשה וכו', מלוות את הטיפול.

הקב"ה חישב את הקץ, כמסופר בהגדה של פסח. הקץ במקרה זה פירושו גלות של אלפיים שנה, תוך שיעבוד מלכויות. שיעבוד מצרים בראשית התהוותו של עם ישראל שימש כגורם מחסן. בגלות זאת עם ישראל פיתח את הנוגדנים שעברו בגנים מדור לדור. הם אשר עמדו לעם הזה בזמנים הקשים ביותר בגלותו הארוכה והנוראה. "והגדת לבנך ביום ההוא לאמור: בעבור זה עשה ה' לי בצאתי ממצרים"- זהו המסר של העברת הנוגדן מאב לבן. גלות מצרים שימשה כמודל לגלויות האחרות. אם נתקיים בגלות זאת: "גֵר יִהְיֶה זַרְעֲךָ בְּאֶרֶץ לֹא לָהֶם וַעֲבָדוּם וְעִנּוּ אֹתָם אַרְבַּע מֵאוֹת שָׁנָה" ולאחריה: "וְאַחֲרֵי כֵן יֵצְאוּ בִּרְכֻשׁ גָּדוֹל", מובטח שזהו תסריט הגלויות האחרות. עם ישראל ביטא כמיהה זאת בתפילה: "ותחזינה עינינו בשובך לציון ברחמים". לחיסון גלות מצרים יש תופעות לוואי שליליות. הראשונה פרצה עוד בהיות העם במדבר:

"זָכַרְנוּ אֶת הַדָּגָה אֲשֶׁר נֹאכַל בְּמִצְרַיִם חִנָּם אֵת הַקִּשֻּׁאִים וְאֵת הָאֲבַטִּחִים"- זאת זכרו, אבל לא זכרו את "כָּל הַבֵּן הַיִּלּוֹד הַיְאֹרָה תַּשְׁלִיכֻהוּ". דומה שתופעת לוואי זו ממשיכה ללוות את העם. הגלות מרצון אליה משעבד היהודי עצמו בחיפושיו אחר הקישואים והאבטיחים בניכר, עלולה להיהפך לגלות ושיעבוד מאונס. גלות מצרים התחילה ב: "בְּמֵיטַב הָאָרֶץ הוֹשֵׁב אֶת אָבִיךָ וְאֶת אַחֶיךָ", והופכת כעבור דור ל: "וַיְמָרְרוּ אֶת חַיֵּיהֶם בַּעֲבֹדָה קָשָׁה". תופעה זאת חזרה על עצמה במקומות שונים לאורך הגלות. נצנוצי גאולה ראשונים שהאירו בחשכת הגלות, עם חידוש עצמאותנו בארץ ישראל, עוררו את  התקווה שפעולת החיסון אכן תישא פרי, והניצוצות יהפכו לאור הגאולה השלמה.

ההחמצה של החילונים / הרב ד"ר עידו פכטר
"כי גדול הוא יותר ההבדל הפנימי שבין שומרי תורה לעוזבי דת, מאותו ההבדל שבין ישראל לעמים", כך כתב לא אחר מאשר הראי"ה קוק במאמרו 'עצות מרחוק', שפורסם בביטאון 'הפלס' בשנת 1902. משפט זה ייצג את יחסו של הראי"ה קוק אל הציונים החילונים טרם עלייתו ארצה. בעיני רוחו אז, לא היה מקום לעוברי עבירה בכינון הלאומיות היהודית, ולכן "את הרשעים פורקי עול תורה מעמנו אנו חייבים לשנוא ולהרחיק".
לא עברו ארבע שנים – במהלכן עלה הראי"ה קוק לארץ – ויחסו לציונים החילונים השתנה לבלי היכר. בשנת 1906, פירסם הראי"ה קוק ספר קטן בשם 'עקבי הצאן' ובו מאמרים בנושאי השעה. במאמר הראשון, שכותרתו 'הדור', הוא כותב דברים הפוכים לחלוטין:
"דורנו הוא דור נפלא, דור שכולו תימהון... הוא מורכב מהפכים שונים, חושך ואור משמשים בו בערבוביה. הוא שפל וירוד, גם רם ונשא; הוא כולו חייב, גם כולו זכאי". 
בדיוק על אותם אנשים שארבע שנים לפני כן כתב שיש להרחיק ולשנוא אותם, הוא כותב כעת שיש בהם אור  ורוממות. וכיצד? הראי"ה מסביר: כפירתם של החלוצים איננה נובעת מגסות רוח ומזלזול בוטה במסורת העבר, אלא מכך שנשמתם עלתה גבוה, עד שכל מה שהורגלו אליו עד כה בדת נראה ביניהם כשפל וחסר ערך למדרגתם. רגשות החסד, היושר, המשפט והחמלה, הכוח המדעי והאידיאלי, שהם כה מצוינים בהם, גורמים להם לראות את הדת כמי שאינה ראויה להם.
רק לנוכח הבנה זו של מצב הדור, טוען הראי"ה, ניתן להמציא את הפתרון למצוקתו. "הבה נכין לו הדרך... נודיע לו שימצא מה שהוא מבקש דווקא בגבול ישראל", הוא כותב. לדבריו, דור זה מציב אתגר בפני אנשי הדת, שצריכים לשנות את האופן והשיח שבהם הם מתקשרים איתו. מצד אחד, צריך לדבר עם דור שכזה ב"דברים גבוהים", לדבר על אידיאלים מרוממים ולהציג בפניהם את כל היופי והטוהר שבעולמה של התורה. מאידך גיסא, על הדברים להיאמר בצורה ברורה ושווה לכל נפש. אין להשאיר את אותם דיבורים גבוהים ב'חדרי חדרים', מקופלים ברמזים ושמורים ליודי ח"ן, אלא יש להוציאם אל הרחוב, ובכך להפיח רוח של תורת חיים בקרב הצמאים לגדלות רוח. הדבר דורש מאנשי התורה לא רק לדעת איך להתנסח אלא גם "ללמוד מה שיהיה על-מנת ללמד". תחומים שעד היום הוזנחו – כמו סתרי תורה או טעמי המצוות – צריכים כעת להילמד כדי לשרת מטרה זו.
לבל נטעה: גם לאחר עלייתו ארצה, הראי"ה קוק המשיך למחות ביד מחללי השבת. אבל מבחינה היסטוריוסופית, מבטו עליהם השתנה. הוא ראה בהם משרתים של מגמה גבוהה, הבאה להוציא את העולם הדתי מהמצר בו היה שרוי בגולה, ולרומם אותו אל המצב הראוי לו בארץ ישראל בתקופת הגאולה. 
האם הראי"ה קוק צדק? האם – לו היה חי היום – היה ממשיך הראי"ה קוק לומר את אותו הדבר על הציבור החילוני? כשלעצמי, אני מאד מתקשה להשיב על שאלות אלו באופן חיובי. ראשית, בניגוד לתחזיותיו של הראי"ה קוק, החילונות לא נעלמה וגם לא נחלשה (אם לא התעצמה). רוב מניין ובניין של עם ישראל עודנו חילוני. אך מלבד זאת, ישנה בעיה חמורה עוד יותר. "רצינו לגדל דור של אפיקורסים וגידלנו דור של עמי ארצות", אמר ח"כ יעקב חזן. אכן, הלוואי וניתן היה למצוא אפיקורסות כמו זו של לפני מאה שנה בדור הנוכחי. במקומה של הכפירה צמחה בחלקים גדולים בחברה החילונית הישראלית בערות, פשוטו כמשמעו. כמו הסתרה בתוך הסתרה, אותם אנשים אפילו לא יודעים במה הם מעוניינים לכפור, והכל מחוסר ידע והיכרות עם המסורת היהודית. וכיצד יוכלו אנשים שבמצב הזה לשרת את המגמה העליונה של הפחת רוח רעננה בעולם הדתי, אם הם אינם עוד יודעים כיצד להרים את נס המרד בו? דרך מי תצמח קרן הישועה שתעורר אותו? על כך ברשימה הבאה.
פירון

רודף צדק, 
חומל על הכל
"וְהֵן לֹא יַאֲמִינוּ לי"
הדיאלוג שבין ה' למשה הוא שיעור מרכזי במנהיגות. פגשתי את אלה שרוצים להיות, שבטוחים שרק הם מסוגלים, ואילו משה– גדול המנהיגים– מסרב. פעמיים חוזר משה על סירובו להנהיג את העם, בפרק ג': "וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה אֶל הָאֱ-לֹהִים מִי אָנֹכִי כִּי אֵלֵךְ אֶל פַּרְעֹה וְכִי אוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מִמִּצְרָיִם", ובפרק ד': "וַיַּעַן מֹשֶׁה וַיֹּאמֶר וְהֵן לֹא יַאֲמִינוּ לִי וְלֹא יִשְׁמְעוּ בְּקֹלִי כִּי יֹאמְרוּ לֹא נִרְאָה אֵלֶיךָ ה'". בפעם הראשונה משה מפקפק בהיותו ראוי, בפעם השנייה הוא מפקפק ביכולתו לשכנע את העם.

רבי צדוק הכהן מלובלין מבקש לעמוד על הסיבות לפסימיות של משה. הוא ידע שמושגי הגאולה אינם זרים לבני ישראל. בכל יום ויום, עמדו יהודי מצרים והתפללו לגאולה. הם דיברו אודותיה, חלמו אותה. אני מניח שבעת עבודת הפרך, אמרו איש לרעהו: עוד נדע ימים טובים מאלה. גאולה היא חלק מאבני הבניין של המאמין. אלא: "אך היה סבור שיאמרו שהם אינם ראויים לגאולה, ועל דרך מה שנאמר (שיר השירים רבה ב ח) שאמרו משה רבינו האיך אנו נגאלין והלא אין בידינו מעשים טובים, האיך אנו נגאלין וכל מצרים מטונפת מעבודה זרה שלנו" (פרי צדיק, שמות). התפיסה היתה פשטנית: גאולה– כן. אבל לא אנחנו. לא בשלה השעה. הם סברו שגאולה היא שכר לדורות ראויים, והם? איפה הם ואיפה והגאולה. 
מאז, בהזדמנויות רבות, סבר העם ששעת הגאולה– עוד לא באה. שיבוא יום ונזכה לה, אבל לא עכשיו, לא אנחנו. 
במידה רבה, החרדיות, במהותה הפנימית, היא סרבנית גאולה. דחיית הקץ והחמצת השעה הן ממאפייניה הבולטים. החילוניות הליבראלית, גם היא לא רואה בקירוב הגאולה כקטליזטור לתיקונים של החיים ההוויים. הציונות היתה תנועה שבקשה לתרגם את הגאולה מכמיהה אבסטרקטית לתכנית עבודה. זוהי המחלוקת העמוקה שלנו עם החילוניות הליבראלית. אנו רוצים לתקן את היש ולא להיטמע בתוכו. 
מעניינת העובדה שהתורה וחז"ל מבקשים לבנות את אישיותו של המנהיג לא רק על פי תפיסות העולם האידאולוגיות שלו, אלא גם, ואולי בעיקר– על פי יחסו לשאולות מוסריות ולביטויי החמלה הפשוטים שבהתנהגותו. משה נבחן בחוסר יכולתו שלא להגיב על הכאה לא צודקת. פעמיים הוא מגיב: פעם כשרואה איש מצרי מכה איש עברי, ופעם, כשרואה איש עברי מכה איש עברי. התנהגותו החוזרת של משה היא ביטוי להתנהגות שיטתית. גם כשמדובר ב"אנשים שלנו" הוא מוחה. הוא לא משנה את התנהגותו רק בגלל שמדובר בקרובים לו. היה אפשר ללמד זכות, לומר שהמתח, השעבוד, עבודת הפרך, ההתעמרות, הובילה את האנשים למעשה אלימות. גם ברגעים קשים משה לא מוותר על הקומה המוסרית שלו.
חז"ל העמיקו את דמותו של משה ברובד נוסף: "כּשֶׁהָיָה משֶׁה רַבֵּינוּ עָלָיו הַשָּׁלוֹם רוֹעֶה צֹאנוֹ שֶׁל יִתְרוֹ בַּמִּדְבָּר, בָּרַח מִמֶּנּוּ גְּדִי וְרָץ אַחֲרָיו עַד שֶׁהִגִּיעַ לַחָסוּת. כֵּיוָן שֶׁהִגִּיעַ לַחָסוּת, נִזְדַּמְּנָה לוֹ בְּרֵכָה שֶׁל מַיִם וְעָמַד הַגְּדִי לִשְׁתּוֹת. כֵּיוָן שֶׁהִגִּיעַ משֶׁה אֶצְלוֹ, אָמַר: אֲנִי לֹא הָיִיתִי יוֹדֵעַ שֶׁרָץ הָיִיתָ מִפְּנֵי צָמָא, עָיֵף אַתָּה! הִרְכִּיבוֹ עַל כְּתֵפוֹ וְהָיָה מְהַלֵּךְ". 
החמלה, לכל, היא התנאי השני לדמותו של מנהיג. אנו מכירים לוחמי צדק ופעילים בארגוני חסד וצדקה. בדרך כלל אלו שני טיפוסים שונים. האחד– קפוץ פנים, חשוק שפתיים המבקש להביא צדק לעולם. האחר– חייכן שופע טוב, נעים לכל ואוהב הכל. משה רבנו הוא שניהם. זוהי התשתית לדמותו של מנהיג בישראל: רודף צדק וחסד. אלה התנאים הבסיסיים לבחירת מנהיג. לקולו של מנהיג כזה מוכן העם לשמוע.
 בזכות נשים נגאלו אבותינו
פילבר 
כל עוד יוסף ואחיו וכל הדור ההוא היו בחיים, לא הרעו המצרים לישראל. רק לאחר שקם במצרים מלך שלא ידע את יוסף- החלו להתנכל לבני ישראל. כלפי חוץ טענו המצרים שהם חוששים שעם ישראל ישתלט על ארצם ולכן התחכמו כיצד לפגוע בו. גם כאן נתגלתה כפיות הטובה של הגויים למיעוט היהודי החי בארצם, שלמרות התרומה העצומה שהקהילה היהודית בכלל ויחידים שבה בפרט, תרמו לביסוס הכלכלי של ארצם, השיבו להם רעה תחת טובה וטפלו בהם עלילות שווא. והנה פרעה, בשוביניזם הגברי שלו, אינו חושש אלא רק מהגברים, אבל את החלק הנשי של עם ישראל הוא אינו סופר, ובטוח היה שהן אפילו יסכימו לשתף עמו פעולה במזימתו להמית את ילדי ישראל. לכן בשלב הראשון הוא מטיל על המיילדות  [בהנחה שהמיילדות היו יהודיות] להמית את ילדי העברים, וגם כאן הוא מבחין בין הבנים לבנות. הבנים לדעתו מהווים סיכון לעתיד ממלכתו ועל כן מצווה להמיתם, ואילו אין הוא חושש שתצמח מהבנות תוחלת לעם היהודי ועל כן הוא מאפשר להחיותן. והנה גם לאחר שהתאכזב פרעה מהמיילדות הוא עדיין ממשיך להבחין בין הבנים לבנות, וגם בגזירה השנייה הוא גוזר: "כל הבן הילוד היאורה תשליכוהו וכל הבת תחיון". 

אבל טעות גדולה טעה פרעה. לא זו בלבד שאין הנשים משתפות עמו פעולה, אלא שלמעשה כל עמידתם של ישראל וגאולתם ממצרים לא הייתה מתקיימת ללא חלקן של הנשים. משה רבנו נבחר על ידי ההשגחה העליונה להיות מושיעם של ישראל. לא רק בואו לעולם, אלא גם הישרדותו וקיומו של משה לאחר לידתו הם בעיקר בזכות חלקן של הנשים. ראשונה להן היא מרים, שאינה משלימה עם גירושי הוריה ומוכיחה את אביה על צעדי הייאוש שלו, עד שהוא חוזר ונושא את האם מחדש, מה שהביא ללידתו של משה. קיומו של משה עדיין נתון בסכנה והוא מושלך אל היאור, וכאן מופיעות שתי נשים, בתיה בת פרעה ומרים אחותו. בתיה בת פרעה מושה אותו מן היאור, ואלמלא היא- היה משה מת מרעב בתיבתו, או מתגלה על ידי אחד המצרים שהיה מקיים את גזירתו של פרעה והיה ממית את משה. 
אם ההצלה של בתיה נתנה למשה את קיומו הפיזי, הרי קרוב לוודאי שהיה עלול בביתה של בת פרעה להתבולל כאסופי בין ילדי המצרים, וכאן באה שוב אחותו מרים ודואגת לשמר את הקשר של משה עם העם היהודי. מאוחר יותר, כששב משה ממדין, בדרך בבואו למלון, ביקש הקב"ה להמיתו מפני שנתרשל במילת בנו (אמנם יש דעה במסכת נדרים (לב א) שכוונת ההמתה היא לבנו התינוק שנולד, אבל שאר המקורות בגמרא ובמדרש מפרשים זאת על משה) והייתה זו צפורה אשתו שהצילה את חייו, ובזכות שלושת הנשים הללו, מרים, בתיה בת פרעה וצפורה, יש לנו את משה רבנו. 
בכמה מקומות (עיין רות רבה ח וקה"ר א) אמרו חז"ל: "כגואל ראשון כך גואל אחרון". הרבה דימויים מצאו חז"ל בין גואל ראשון לגואל אחרון, ואפשר לכלול בזה גם את תרומתה המכרעת של האשה בהופעת שני הגואלים. כי לא רק משה הגואל הראשון, אלא גם המשיח, שהוא הגואל האחרון, לא היה מופיע בעולם אלמלא מעשיה של האשה. אמנם הופעתו של המשיח מתרחשת בדרכי עקלתון: ראשיתו של הגואל האחרון היא בבנותיו של לוט, שאלמלא השקו בנות לוט את אביהן יין לא היה נולד מואב שממנו באה רות המואביה, וכך הלאה; אלמלא רחל שנתנה ללאה אחותה את הסימנים- לא היה יעקב נושא את לאה ולא היה נולד יהודה, ואלמלא תמר שסיכנה את עצמה בפתח עיניים וגרמה להולדתו של פרץ- היה מסלול המשיח נחסם. ולאחריה, רות המואביה, שאלמלא פעלה להתקשר עם בועז- לא היה עובד, סבו של דוד, בא לעולם. ובכל המקרים הללו היו הנשים היוזמות והפועלות בעוד הגברים נפעלים על ידן. 
הבדל נוסף בין הגברים לנשים: בעוד הגברים עושים את מעשיהם בפרסום של יחצנות וכוחנות, הרי פעולות הנשים נעשות בצנעה ובאורך רוח, והנה גם מהפן הזה של מציאות הגואל צדקו חז"ל באומרם: "בזכות נשים צדקניות נגאלו אבותינו ממצרים".
אובדים ונידָחים 
 נעמי עיני
"וְהָיָה בַּיּוֹם הַהוּא יִתָּקַע בְּשׁוֹפָר גָּדוֹל וּבָאוּ הָאֹבְדִים בְּאֶרֶץ אַשּׁוּר וְהַנִּדָּחִים בְּאֶרֶץ מִצְרָיִם וְהִשְׁתַּחֲווּ לַה' בְּהַר הַקֹּדֶשׁ בִּירוּשָׁלָ‍ִם" (ישעיה כ"ז, י"ג).
פסוק מוּכָּר מופיע בהפטרה, בעל לחן קָרליבָּכי סוחף המבטא את ההתרגשות הכרוכה בשיבה לירושלים. 
אך לא רק שיבה ישנה כאן, אלא גם סוד של אבדה ושופר.
אובדים ונידחים 
על פי הפשט, מדובר בבני עמינו שהתרחקו גיאוגרפית מארצם וחיים בגלות. אלו, עתידים להתקבץ בארץ ישראל. מבט פסיכולוגי מציע להמיר את ההגדרה הפיסית בהגדרה נפשית ולראות באובדים ובנידחים אנשים החווים בלבול ואבדן דרך (אידיאולוגית, אמונית, תעסוקתית, אישית, זוגית וכד') או החשים נידָחים- שקופים ודחויים חברתית.   
" אני אבוד", חותֵם בפנַי הורה או מתבגר. אציע לו בעדינות, שיחליף מקומה של אות אחת במילה הכבדה והסופית בה השתמש: מאבוּד– לאוֹבד. "אובד אתה, ולא אבוד", אומר לו, "אם הגעת לכאן, סימן שעדיין יש לך כוחות ואתה פועל ומחפש פתח ושינוי".
קבוצה נוספת של אובדים, הם נפגעי הפייסבוק והמודרנה. כאן מדובר באנשים המוקפים ב"חברים" וב"אושר ארצי" (ארץ אשור– אושר ארצי), אך חיים בתודעה של צרה (מצרים- צרה) וזיוף ואינם יודעים שמחה מהי.   
בירושלים תמָצֵא הרפואה, אומר ישעיה הנביא. שם תזכה הנפש הכואבת והטרודה, בשלום (ירושלים- שלום). 
ומהי ירושלים זו? 
לתפישתי, לצד קיומה הפיסי, מהותה של העיר היא תודעה של תודה, ענווה ותפילה. 
***
ישנם בקרבנו גם אובדים שלא מִדעת, שאובדנם אינו כרוך במצוקה נפשית: חיי היומיום מרחיקים רבים מאתנו מתודעה של תודה, ענווה ותפילה. במובן זה אנו אובדים וגוֹלים, מבלי להכיר בכך שאָבַדְנוּ ו/או שאיבדנו את ירושלים. 
מתי והיכן יִמָצאוּ לנו שופר או שעון מעורר?
"והיה ביום ההוא" אומר הכתוב. מועד היקיצה אינו נעוץ בתאריך כרונולוגי. 
ייתכן ונתעורר לבחון את השאיפות, הערכים וההתנהגות שלנו ונעצור להודות או להתפלל, בעקבות שמחה גדולה או חלילה מתוך כאב ואובדן. וייתכן וזה יקרה לנו סתם כך...
מכל מקום, כל יום, להבנתי, יכול להפוך עבורנו (בדיעבד) ל"יום ההוא", בעל המשמעות המכוננת. בכל יום טומן הקב"ה עבורנו "קריאת השכמה" ופוטנציאל להתבוננות ותיקון. 
"ובאו האובדים" קובע הנביא. השינוי יתרחש. מדובר בעובדה שתתממש, לא במשאלה.
לתגובות: naomieini1@gmail.com
נהוראי

להפסיק את השאננות  
מראשית ימיו נתפס משה כסקרן ואכפתי. בעוד שבעבר משה היה נחוש לבצע כל משימה- דווקא בעת הזו, כשהקב"ה פונה אליו, הוא מסרב חמש פעמים לקבל את השליחות, גם לאחר שנחשף לאותות: "שְׁלַח נָא בְּיַד תִּשְׁלָח". הקב"ה מראה למשה שלושה אותות: מטה ההופך לנחש, יד ההופכת למצורעת ומים מהיאור ההופכים לדם. המשותף לשלושתם שהם פעולות היוצאות מגדר הטבע ומעידות שמשה נשלח על ידי הקב"ה. עוצמה מיוחדת קיימת באות השלישי- השליטה באלוהי מצרים– היאור. 
לאותות מטרה נוספת- ביקורת על משה. האות הראשון- הנחש, מסמל את חטא לשון הרע, והשני- היד המצורעת, שהיא עונש על לשון הרע. הקב"ה מוכיח את משה על חוסר אמונו בעם, יש בכך לשון הרע. 
מאפיין נוסף נמצא במהלך מכת הצרעת, כשמתבקש משה להכניס ידו לחיקו ולהוציאה (שמות, ד, ו – ז):

"וַיֹּאמֶר ה' לוֹ עוֹד הָבֵא נָא יָדְךָ בְּחֵיקֶךָ וַיָּבֵא יָדוֹ בְּחֵיקוֹ וַיּוֹצִאָהּ וְהִנֵּה יָדוֹ מְצֹרַעַת כַּשָּׁלֶג וַיֹּאמֶר הָשֵׁב יָדְךָ אֶל חֵיקֶךָ וַיָּשֶׁב יָדוֹ אֶל חֵיקוֹ וַיּוֹצִאָהּ מֵחֵיקוֹ וְהִנֵּה שָׁבָה כִּבְשָׂרוֹ"

הרב מאיר לייבוש בן יחיאל מיכל וויזר (המלבי"ם) מסביר: 

"כי האדם נברא לנטוע ולהיות שותף לה' במעשי בראשית ע"י שיעסוק בדברים שהעולם עומד, והנחת ידו בחיקו היא העצלות והרפיון ממלאכה, שטומן ידו בחיקו ואינו עושה דבר. והראה לו ה' כשיניח ידו בחיקו נעשית מצורעת שזה ציור המיתה, שנחשבה כאלו מתה ובטלה". 
לדבריו, מי שמכניס את היד לחיקו, כיושב בחיבוק ידיים, משול למת ומצורע. רק בעת הוצאת היד והחזרתה לפעולה חוזרים החיים. כך מבקש הקב"ה לשכנע את משה לצאת ולפעול. 
מטרה זהה ניתן למצוא בהפיכת מי היאור לדם, אות משמעותי ביותר גם משום שהיאור המדמם מזכיר לעם את עברו. הדם במי היאור מסמל את דם התינוקות שהושלכו ליאור. הישיבה הארוכה במצרים הובילה לאדישות והירידה למצרים בשנות הרעב נמשכה שנים רבות. משה מבקש לנפץ את האדישות ולהראות לעם את מי היאור המדממים כדי שיבינו שיש לצאת ממצרים מיד. ברגע שמשה יוציא את ידו מחיקו יוכל הוא לפעול ולהנהיג, וברגע שהעם ייזכרו בעברם באמצעות היאור המדמם יהיה בכוחם להתנער מהאדישות ולפעול. יציאת מצרים מותנית בנחישותו של משה להנהיג את העם, וברצון העם לצאת ממעגל  האנטישמיות. האדישות מתנפצת בזכות זיכרון העבר. זה הרגע שאסור להישאר שלובי ידיים.     
הסנה בוער בתודעתנו

הרב ד"ר משה רט

סיפורי התנ"ך עשירים בדימויים, שרבים מהם נחקקו עמוק בתת-מודע הקולקטיבי של האנושות: עץ הדעת, הנחש הקדמוני, תיבת נח, קריעת ים סוף ועוד. בפרשתנו מופיע הסנה הבוער ואיננו אוכל, שהפך גם הוא לסוג של סמל אוניברסלי, דימוי שמעורר את הדמיון ודוחף את האדם לחפש את משמעותו.

אחת הבעיות של דורנו שטוף-המדע היא הנטיה לבחון כל סיפור במשקפיים ריאליות, אמפיריות – קרה או לא קרה, אמיתי או לא אמיתי. מתוך גישה כזו ניגשים גם לסיפורי התורה, ומעלים שאלות "מדעיות" כמו: איך יתכן שהנחש דיבר? האם קריעת ים סוף היתה אירוע של גאות ושפל? האם יש עדויות ארכאולוגיות ליציאת מצרים? וכיוצא בזה. אפשר אמנם לדון בשאלות אלה, ולפעמים יוביל הדבר לתשובות מעניינות, אולם חשוב לזכור שמטרתה העיקרית של התורה היא לא לתאר עובדות אלא לספר סיפור – סיפור שתפקידו הוא לפעול ולהשפיע על הקוראים והשומעים אותו. לאמור, זירת ההתרחשות של סיפורי התורה אינה בחפירות הארכאולוגיות, אלא בתוך הנפש שלנו.

כאשר אנו קוראים על הסנה הבוער למשל, השאלות שעלינו לשאול את עצמנו הן לא "איך זה יתכן מבחינה מדעית", אלא מה הדימוי הזה מסמל עבורנו. מה מייצג הסנה? מה מייצגת האש? מדוע דווקא בצורה זו נגלה ה' למשה? פענוח הדימויים בהם משתמשת התורה אמור להיות דומה יותר לפתרון חלומות, שכפי שידוע, החזיונות והמראות המופיעים בהם אינם אלא ייצוג לכוחות ותהליכים עמוקים בנפש. 
כך גם לגבי סיפורים כמו המבול ויציאת מצרים. סיפורים אלה השפיעו עמוקות על המחשבה האנושית, ובעקבות זאת על כל התרבות שצמחה על בסיסם. הדימויים של תיבת נח, היונה ועלה הזית, הקשת בענן, עשר המכות, הים הנקרע לשניים ועוד, הפכו לחלק מה"ריהוט" הבסיסי של התודעה שלנו, לאבני יסוד שאין אדם שלא מכיר אותם ומושפע מהם, בין אם הוא מאמין בהתרחשותם ההיסטורית ובין אם לא.

האם זה אומר שאותם סיפורים לא קרו "באמת"? חלילה. הם בוודאי קרו גם במציאות "הרגילה", "הריאלית". אבל זה לא מה שחשוב. כלשון חז"ל, "מאי דהוה הוה" – מה שהיה היה, ומה הטעם לעסוק בו יותר מדי. מה שחשוב עבורנו הוא ההווה, ובהווה קיימים עבורנו כל אותם סיפורים בתודעתנו, ופועלים עליה את פעולתם.  

יועצים ועצות
מיכל
גזירת השעבוד ואחר כך גם גזירת הבנים שהוטלו על ידי פרעה נגזרות בסיוע ובעצת יועצים. מהניסוח המשתף של פרעה הכולל ביטויים המנוסחים בלשון רבים: "הבה" נתחכמה" ובפועל גם "וישימו" ניתן ללמוד שפרעה לא היה לבדו בסיפור. חז"ל ציינו כי היו לפרעה שותפים גם בצוות ההיגוי של הגזירות : 
" א"ר חייא בר אבא א"ר סימאי, שלשה היו באותה עצה: בלעם, ואיוב, ויתרו. בלעם שיעץ - נהרג, 

איוב ששתק - נידון ביסורין, יתרו שברח - זכו מבני בניו שישבו בלשכת הגזית...". 
על פי הגמרא לפרעה היו שלושה יועצים המוכרים לנו בשמותיהם: בלעם, איוב ויתרו. הצצה ברשימה מעוררת תמיהה, כיצד הצליח פרעה לקבץ את האישים האלה מרחבי התנ"ך, לדלג על דורות, ולהביאם לכינוס פיסגה שכזה על שפת היאור. החזקוני, ואף מפרשים שקדמו לו, הצביעו על הבעייתיות שבמפגש הא-היסטורי הזה מצד המציאות:
"כתוב בפנקסו של בלעם, שהיה בן 33 שנים כשהרג פנחס". 
החזקוני מוסיף את הידע המדרשי לפיו בלעם היה צעיר כשנתנבא על עם-ישראל. לפיכך, מופרך יהיה לטעון שכבר בימי טרום שעבוד מצרים שימש כיועץ של פרעה. מפרשים אחרים מזכירים שבלעם נהרג רק בימי יהושע ואיך נאמר שתיפקד כאדם בוגר במצרים בתקופה המבוקשת. פתרונו של החזקוני הוא שאין מדובר באותו בלעם, אלא באחד מאבותיו שהוא קרוי על שמו. אפשרות אחרת שמציע החזקוני היא שהכינוס המדובר הוא מאוחר יותר ובעניינה של עצה אחרת: עצתו של בלעם להחטיא את ישראל בזנות עם בנות מואב. שם, נתכנסו יתרו פרעה ובלק יחדיו להיוועצות.
איוב, השותף הנוסף, הוא ממילא דמות א-היסטורית ונחלקו בגמרא באיזו תקופה הוא חי ופעל. בירושלמי מובאת בפי ר' ישמעאל האפשרות שהיה אחד מיועציו הבכירים של פרעה. 
הרמב"ם מסכם בקצרה את הסוגיה הנוגעת לאיוב ואת הדעות השונות ביחס לזמני הפעילות שלו כך:
"לא ידעו לו לא זמן ולא מקום, אלא קצת החכמים אמרו שהיה בימי האבות, וקצתם אמרו שהיה בימי משה, וקצתם אמרו שהיה בימי דוד, וקצתם אמרו שהיה מעולי בבל".
מסקנתו של הרמב"ם מן המיגוון הקיצוני של האפשרויות הכרונולוגיות היא:
" וזה ממה שיחזק מאמר מי שאמר לא היה ולא נברא".

נדמה שאם איוב כלל לא היה אלא משל היה, הוא גם לא הזדמן בפועל ממש לביתו של פרעה. וממילא, עצם כינוסן של הדמויות לפונדק אחד אין בו תיאור 'הסטורי' אלא ניסיון להציג שלושה ארכיטיפים של יועצים שאנו פוגשים מעל דפי התנ"ך. בזה נפתרה גם בעיית הכרונולוגיה הקשורה בבלעם. מטרת חז"ל להצביע על כך שלכל היועצים מכנה משותף מהותי. מכנה משותף זה הוא זיהוי תורת ה"גמול" כהסבר להתרחשויות בעולם.
בלעם שיעץ נהרג.
בלעם- הפעיל את תורת הגמול כחרב פיפיות כנגד עם-ישראל. הוא הבין שהדרך היחידה לגרום לעם ישראל קללה היא באמצעות החטאתו כזרז להופעתה של מידת הדין. וזו הייתה עצתו למלך מואב.
איוב ששתק- נידון ביסורים
איוב מבין שמוטב לו שלא להתריס כלפי שמיא שמא יתברר שיש דין ויש דיין. את כל שיחו הוא מקדיש לשאלת הגמול, פרויקט חייו הבלתי מוכרע. היסוסיו ותהייתו באשר לאופיו של הגמול בעולם עוררו עליו את הגמול על עצם התהיה הזו- יסורים.
לעומת אלו, ישנו יתרו: יתרו שברח - זכו מבני בניו שישבו בלשכת הגזית 
 את עצתו של יתרו אנו מכירים היטב. עצתו של יתרו נוגעת גם היא לתורת הגמול. אלא שהיא הפוכה. עמדתו של יתרו היא שאת תורת הגמול יש לנצל כדי ליצור מצב של שלום בעם-ישראל. עשיית הטוב ושמירת מצוות יחייבו את הקב"ה להיטיב עימם. במיקסום האפשרות הזו ממוקדת עצתו למשה. רק על ידי חלוקת העבודה והפרטתה יוכל העם באמת לדרוש את אלוקים ואת מצוותיו. יתרו נמנע מלהשתתף בדיון ובגזירת המתת הבנים, וזוכה משום כך כגמול, מידה כנגד מידה, לבנים שתורתם נצחית. 
נראה שככל הנוגע לפרעה, הוא לא נזקק כלל ליועצים וזו הסיבה שרק דעתם של התומכים יכולה הייתה להישמע. שאם לא כן, מדוע ברח יתרו ומדוע שתק איוב? ומכאן שעיקר הדיון אינו העצות אלא דווקא היועצים. 
יועצים אסטרטגיים יש למכביר, לכולם באמתחתם תובנות ברורות על דרך התנהלות העולם, לכולם הכלים לניתוח בהיר של התגובות הצפויות למעשים כאלה ואחרים. ההבדל בין היועצים השונים אינו בניתוח המשמעות של דרכי הפעולה האפשריות הכלולות בהצעתם, אלא במקום שבו הם בוחרים להציב את עצמם. הם נבדלים זה מזה בשאלה למי נתונים לבם ואמונם. אולי אף ביכולת לוותר על 'שכר היעוץ' והכבוד הכרוך בו, וללכת אחר הקול הפנימי המדריך אותם ויועץ להם היכן להתייצב. 
מדורי מקוצץ 
אין גבול? 
תראו איזו מסירות נפש יש לשר אריה דרעי בכל הקשור לשבת. ממש לקנא. כבוד השר דרעי התקשר לראש מועצה בשומרון, יחיאל דמרי וביקשו לבדוק עם רב היישוב עתניאל, בו גר ח"כ יהודה גליק, הרב רא"ם הכהן, איך והאם אפשר ל"שחרר" את חה"כ יהודה גליק (ליכוד), שאותה שעה ליווה את אשתו ע"ה למנוחות, כדי שיבוא מ'השבעה' לכנסת כדי להצביע על חוק המרכולים, זאת לאחר שלא נמצא לו קיזוז. לא בטוח שזו עבירה לצאת מ'השבעה' לדבר חיוני, אבל בקשה מעין זו של אריה דרעי היא לא פחות מחוצפה, טמטום, חוסר רגישות ועוד מלים שהדף לא יכול לסבול. מעניין אם כך היה נוהג אם מישהו חרדי מש"ס או מקורב אליו היה יושב 'שבעה' ח"ו. אם כך מתנהל ראש ש"ס, בהעדר רגישות (ושכל), מה הפלא שבמרבית הסקרים מפלגתו מתדרדרת אל מתחת לאחוז החסימה?. נכון, אחרי שפנייתו תפסה כותרות (זכות ראשונים לדפנה ליאל הכתבת הפרלמנטרית של חברת החדשות) דרעי כתב כך בטוויטר שלו: "אני כואב את כאב יהודה גליק על מות רעייתו ז"ל. פניתי אתמול לראש מועצת הר חברון כדי שיבדוק הלכתית עם רב היישוב עותניאל, האם מותר בזמן השבעה, להגיע להצבעה בכנסת שאמורה היתה להיות היום ונועדה לשמור על קדושת השבת. אם פגעתי ברגשותיו של יהודה חברי, אני מתנצל". ההתנצלות מן הסתם מתקבלת, אבל היא לא מבטלת את השורות דלעיל.
 וזה מביא אותי לסוגיית הקיזוז של גליק, כן או לא. הקואליציה, שבאה בטענות אל האופוזיציה שלא הסכימה להתקזז מול גליק, יכולה לבוא בטענות רק אל עצמה. לא נעים, אבל יש צדק בטענות האופוזיציה. אלף – מה קרה, חיים בלי חוק המרכולים 70 שנה, אפשר לחכות עוד שבוע. ב. וזה העיקר – הרי כמה חברים ב'ישראל בתינו' מהקואליציה (ואולי גם ליכודניקית אחת) אמרו כי יצביעו נגד חוק מרכולים. שיתכבדו הם להתקזז, מה רוצים מאופוזיציה? ואתם יודעים מה? אפילו הסיעות החרדיות, שכל כך רצו את חוק המרכולים. קצת אנושיות? הייתן יוצאות יפה יותר לו דחיתן את ההצבעה בשבוע מתוך התחשבות בח"כ גליק, מאשר נאלצתן לעשות כן בגלל שלא נמצאו מספיק אצבעות בעד. 
נושא אחר הוא עד כמה חוק המרכולים, לכשיעבור, אם יעבור, אכן ירבה קדושה בערי ישראל. אישית, אני מסופק. גם כיום פתיחת החנויות האלה אסורה ברוב המקומות, והשטח משדר אחרת. ועד לאחרונה, כמעט לא היה מי שפצה פה. הכל פוליטיקה. לשיטתי, כפייה דתית, גם ובטח אם היא באמצעות חוק, פועלת פעולה הפוכה. היום בעידן הרשתות החברתיות, קבלת החוק תשרת את אותם מפגינים שאנו רואים מידי מוצ"ש בככרות, ועשויה לחזק פוליטית את המפלגות שרובינו היו שמחים לראות באופוזיציה גם בכנסת הבאה.  אמנת מדן-גביזון, זוכרים? הכלה, הסכמות, תן לו ואוותר לך – זה לענ"ד המתכון המנצח האולטימטיבי שכה חסר לנו. 
בשביל מה?
המשפחה ה'סרוגה' הממוצעת, זו שחיה את חייה השלווים בין גדרה לחדרה (עם עדיפות לגב"ש או פ"ת), עסוקה בפרנסה ובחינוך הילדים,  לא פנויה מן הסתם למשהו חזק, איזה טרנד שתפס בזמן האחרון את 'האנשים החושבים' במגזר, וזהו עניין העלייה להר הבית. עד לא מזמן היה זה עניין לרבנים, מי בעד (חלק גדול מרבני הציונות הדתית), מי נגד, הרבה תיאוריה ועלייה בפועל במספרים הולכים וגדלים. אבל אם רוצים להבין עד כמה העניין הזה כבר אינו רק עניינם של היושבים במגדל השן או בבית המדרש, אפשר לראות זאת בהחלטה שקיבלה ההנהגה של תנועת בני עקיבא אך באחרונה. לעודד את חברי הנהגת בני עקיבא והעובדים לעלות להר הבית, וכמו כן הוחלט להנהיג יום בשנה שיעסוק ב"דרישת המקדש". מן הסתם, רשפים מההנהלה יגיעו גם אל הקומונרים ומהם אל המדריכים ומהם אל החניכים. אז אם יש לכם בן/בת באחד הסניפים, אל תתפלאו אם בוקר אחד תשמעו ממנו כי הוא "קופץ" להר הבית. הרבנות הראשית לישראל, כידוע, בטח זו במתכונתה הנוכחית אבל זה לא התחיל ממנה, מתנגדת לעלייה להר הבית ואף קובעת כי יש בכך איסור הלכתי. מה מצאה בני עקיבא לנכון להיכנס לעניין הזה? וכיצד תבקש לחנך את החניכים לכבד את הרבנות הראשית לישראל, כשהיא בהחלטתה הזו מכניסה, גם הדרך עקיפה, את החניכים לסוגייה הכבדה הזו? נכון, יאמרו אנחנו נחנך לכמיהה, לכיסופים, וזה נשמע בסדר. אבל בנוער עסקינן, ולא בטוח שהוא יעצור שם. לטוב אך גם לרע.
------------------------------ 
למי הזכות להוכיח את הרבנים?
(תגובה למאמרו של ח"כ בוז'י הרצוג)
                                                               הרב אליעזר שנוולד
בעלון שבתון הקודם ויחי תשע"ח פנה ראש האופוזיציה ח"כ יצחק הרצוג בתוכחה לרבני ישראל על שאינם מצטרפים להפגנות נגד השחיתות המתקיימות לאחרונה, ואינם נאמנים כביכול לרוח הנביאים שעמדו בראש המוחים ומתריעים על השחיתות השלטונית.

אין זה דרכי להגיב תגובות על דברים שאנשים בוחרים לומר. אולם במקרה זה בחרתי לחרוג ממנהגי משום שהותרת הדברים ללא מענה עלולה לגרום למאן דהוא לחשוב ששתיקת הרבנים מתוכחת ח"כ הרצוג הרי היא מבויישת וכהודאה בטענותיו, חלילה.

ראשית נאמר שלח"כ הרצוג יש 'זכות אבות' מדור ראשון ושני, כבן למי שהיה אלוף בצה"ל ונשיא המדינה וכנכד למי שהיה הרב הראשי לישראל ענק וגדול בתורה הרב הרצוג זצ"ל. והוא אף טרח לציין זאת כזכות עמידה שלו בתוכחה שלו לרבני ישראל.

איני מתיימר לייצג את כלל רבני ישראל, בקושי את עצמי. אולם אני מניח שיש רבים כמותי. רבים מהם אינם תמימים ואף זכרונם עדיין לא בגד בהם.

אם הייתי משוכנע שהמפגינים נקיי הכפיים נלחמים את מלחמת הצדק טוהר המידות והיושר הציבורי, הם היו מוצאים אותי ואת שכמותי ביניהם והיו שומעים את קולנו נישא ברמה. אולם היות ואיננו משוכנעים בכך, ומשום מה נדמה לנו שנושאי שלטי הBDS , הגליוטינה, ועוטי הכפיות, ועוד, שרוממות הצדק והיושר בגרונם, אין בכך אלא כסות ושימוש בקדושת טוהר המידות והיושר הציבורי כקרדום לחפור את הבור אליו תיפול ממשלה נבחרת בצורה דמוקרטית, ודעת הקהל הציבורית, ובמיוחד ראש ממשלה שמוביל את מדינת ישראל להישגים שאינם נופלים מהטובים שבראשי הממשלה שקמו למדינה בשבעים שנותיה. זהו ניסיון למחזר את סיסמת 'מושחתים נמאסתם' שהוכיחה את יעילותה בבחירות 1992.

אם הייתי משוכנע שאנשי הציבור שמטיפים מוסר לרבנים בבקשם לרתום אותם למאבק על טוהר המידות והיושר הציבורי הם נקיי כפיים וברי לבב והיושר הציבורי הוא נר לרגליהם, והם הוכיחו זאת בהתנהלותם הציבורית, היו דבריהם ניכרים כדברי אמת, ואין ספק שאני וכל רבני ישראל היו מודים להם. אולם ספק גדול עולה בלב כאשר חלק מהם היו שותפים בעבר לקנוניות שללא ספק אינן מעידות על טוהר המידות ויושר ציבורי, כגון הקמת עמותות שנחשדו כ'עמותות קש' לשם גיוס כספים שיעקפו את המגבלות שהוטלו בחוק על מימון הבחירות, ובניגוד למטרותיהן המוצהרות, וסייעו בצורה לא חוקית להכרעה של תוצאות הבחירות. וגם היו כאלה שזומנו לחקירה בשל חלקם בעמותות אלה והם שמרו על זכות השתיקה, במקום למלא את חובתם כלפי הרשויות ולהגיד את האמת. ואחרים, שכאשר עמדה על הפרק אופציה של הוצאת מתיישבים מבתיהם, אנשי עמל שלא עשו רע לאיש, שעמדו והתחננו על נפשם ועל מפעל חייהם ואזנם של חלק ממארגני ההפגנות והמשתתפים בהן הייתה ערלה. או תושבי דרום תל אביב שבאחת אין חייהם חיים בשל מסתננים שהשתלטו על שכונתם וגדעו את שלוות חייהם, ואינם זוכים לתמיכתם ולסיועם, מי לידינו יתקע שאכן מה שמניע אותם הוא טוהר המידות?.

על כן חובת ההוכחה היא על אותם הטוענים למלחמה על טוהר המידות והיושר הציבורי, שיקשטו עצמם לפני שהם מבקשים לקשוט אחרים, ועליהם קודם כל החובה להזים את הרושם הטורדני שהכל תרגיל כדי לשנות תוצאות בחירות דמוקרטיות כשרות לחלוטין בכל אמת מידה של טוהר המידות והיושר הציבורי.

הכותב אל"מ (במיל.), ראש ישיבת ההסדר "מאיר הראל", מודיעין - אופקים

למה לא ממנים רב בראשל"צ?
הערכה של 'שבתון'; כי טובים סיכויו של מועמד "סרוג" להיבחר

מוטי זפט
עוד על מינוי רבניי ערים. ולשואלים – מה אתה מתעסק עם זה כל כך הרבה, את מי זה מעניין? תתאפקו. קראו על מה קורה בראשון-לציון, ותבינו איך פועלת המערכת. 
לפני שני גליונות דיווחנו על מה קורה (לא עלינו) בחדרה, בגליון הקודם על המלחמה לכאורה שבין הרבנות הראשית לבין המשרד לשירותי דת על מינוי חברים בוועדה הבוחרת של רבני עיר, והוצאנו את הרבנות הראשית כצדיקה גדולה, כמי שמסרבת לשתף פעולה במינוי רב בראשון-לציון, תוך שדורשת הסברים מדוע שם ממהר המשרד לבחור רב עיר, ובמקומות אחרים – לא. אז לקחנו לנו קצת זמן להתאפס, והנה התוצאות. 
ראשית, עפ"י החוק, לא הרבנות הראשית קובעת היכן לבחור רב והיכן לא, מנדט זה מסור למשרד הדתות. נקודה. שניים – ראשון-לציון. בג"ץ הורה לרבנות הראשית לקבוע את נציגה לגוף הבוחר, והרה"ר עושה כאן את מעשה שלושת הקופים: לא שמעתי, לא ראיתי, לא ידעתי. בערים אחרות, כמו טבריה, נשר, בת-ים ואפילו חדרה, הרה"ר כן שיתפה פעולה. אז מה קרה שבמקרה ראשון-לציון הם נעמדים על הרגליים האחוריות? להלן ההערכה שלי, שיש לה על מה להסתמך. בראשון לציון, רוב רובם של חברי האסיפה הבוחרת, כלומר, נציגי בתי הכנסת ונציגי העירייה 'סגורים' על מועמד בולט וראוי, הרב שלמה לוי, ראש ישיבת ההסדר בעיר, כמועמד שלהם לרב העיר. אבל מה לעשות, הרב שלמה לוי הוא "סרוג", ציוני דתי בהליכותיו, אמונתו ומראהו. ודי בזה, כידוע, כדי שכל מיני חכמולוגים ואינטרסנטים ינסו לטרפד דרכו למשרה רבנית מכובדת. לכן שם בראשון-לציון מצאו עצמם המשרד והרבנות הראשית לישראל לכאורה באותו צד, של למרוח זמן. 
אגב, אחד שמדובר בו כמועמד ש"ס לתפקיד, נחשד לא מזמן בגניבת כושר לרב עיר, כלומר, שקיבל את הכושר הזה בהונאה. לכאורה, כמובן. כרגע יש הבוחנים הליכים משפטיים נגדו, אחרת, מן הסתם יגיש התמודדות לרב עיר.
 אז הנה לכם תמונת ראשון-לציון, שהיא כבערים אחרות, מראה לנו על כמה גדול הכיעור הזה בכל הקשור בבחירת רב עיר. אגב, סיפורים עסיסיים לא חסרים גם במבשרת ציון, בלוד, בבית שמש, טבריה, חיפה ועוד הרשימה ארוכה. וגם בחדרה עוד לא נאמרה המילה האחרונה. זוכרים? ועל "תלמיד חכמים מרבים שלום בעולם" רק נוסיף: זהו הומור תלמודי, או שהיה נכון לשעתו. ניסינו לדבר עם לשכת הרה"ר, והושבנו ריקם.
מנהיגות משה בראשי תיבות
לוביץ
השם 'משה' ניתן למשה רבנו על-ידי בת פרעה, אך הוא כנראה דבק במשה, משום שהוא התאים לו מאוד. משה לא רק נמשה מן המים, אלא גם, ובעיקר, משה את עם ישראל והעלה אותם מים היגון והעבדות אל החירות הלאומית והדתית. אציע שהשם משה מתמצת גם את שלוש התכונות שהפכו אותו למנהיג הגדול מכולם: מ'- מוסריות, ש'– שליחות, ה'– הקרבה.

על מסירות משה למען המוסר אנו למדים כבר ממעשיו הראשונים, כאשר יצא מארמון המלך בו גדל, כדי לראות בסבלותם של העברים, ונתן עיניו ולבו להרגיש את כאבם ולהתקומם כנגד העוול שבשעבודם. שלושת המעשים שביצע משה מיד לאחר שיצא מן הארמון: הכאת המצרי שהיכה איש עברי מאחיו, התערבותו בין העברים הנצים והסיוע לבנות יתרו במדיין (שמות ב, יא-יז) ממחישים את חוש הצדק המפותח של משה, ואת נכונותו לפעול במסירות ובנחישות כדי לתקן עוולות, לעזור לחלשים ולפעול לתיקון עולם.

תודעת השליחות של משה באה לידי ביטוי במפגש בו הטיל עליו ה' את התפקיד. משה אומר ל-ה' מתוך ענווה גדולה: "מִי אָנֹכִי כִּי אֵלֵךְ אֶל פַּרְעֹה הִנֵּה אָנֹכִי בָא אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל... מָה אֹמַר אֲלֵהֶם". ה', לעומת זאת, משתמש שוב ושוב בפועל "שלח": "וְעַתָּה לְכָה ואֶשְׁלָחֲךָ אֶל פַּרְעֹה... וְזֶה לְּךָ הָאוֹת כִּי אָנֹכִי שְׁלַחְתִּיךָ... כֹּה תֹאמַר לִבְנֵי יִשְׂרָאֵל אֶהְיֶה שְׁלָחַנִי אֲלֵיכֶם" (שמות ג, י-יד). מילת המפתח "שליחות" חוזרת שלוש פעמים בדברי ה', מגדירה ומדגישה את אופי המינוי, ואכן משה הפנים את העניין, ולאחר שקיבל על עצמו את המשימה, פנה אל ה' במילים: "שְׁלַח נָא בְּיַד תִּשְׁלָח" (ד, יב). 
ההבדל בין שליח לבין כל בעל תפקיד אחר הוא שהשליח מכופף לחלוטין את מאווייו, ומבטל את האינטרסים שלו לאלה של משלחיו. משה לא יוצא לדרך על מנת לעשות קריירה כמנהיג, ולזכות בכבוד ובהוקרה או בטובות הנאה, ולא כדי להיכנס לדפי ההיסטוריה. הוא נכנס לתפקידו אך ורק כשליח ה', שטובת עמו וצאן מרעיתו לנגד עיניו.

מתוך תודעה זו של שליחות יכול היה משה להכיר בחסרונותיו. מנהיג שבא לעשות לעצמו ולביתו משתדל להסתיר את חולשותיו מהציבור ולהדחיק אותן אף מעצמו. מנהיג שבראש מעייניו הצלחת השליחות מרגיש ומדגיש את חסרונותיו, כדי למצוא דרכים להתגבר עליהן. משה, המודע לחולשותיו, יכול היה לטעון: "לֹא אִישׁ דְּבָרִים אָנֹכִי... כִּי כְבַד פֶּה וּכְבַד לָשׁוֹן אָנֹכִי" (ד, י), והכרה זו אפשרה את המצאת תפקיד הדובר, המשלים אותו. מנהיג הניחן בתודעת שליחות ומכיר בחסרונותיו- הזהירות תהיה נר לרגליו והיהירות ממנו והלאה.
ההקרבה של משה ניכרת בנכונותו לעזוב חיי חופש ושלווה על מנת לחזור לעולם העבדות של מצרים, ממנה ברח כשהוא מבוקש באשמת רצח. השיא - כשהוא מעז להתייצב בפני פרעה ללא כל רטט ורתע, והיא בולטת לנוכח התנהגותם של זקני ישראל שיצאו אתו למפגש עם פרעה, ו"היו מנגבין את עצמן ונשמטין... והלכו להן" (שמות רבה, ה, יד).

הנכונות להקרבה בולטת אצל משה לאחר שראשית שליחותו לא עולה יפה, ושוטרי בני ישראל טוענים: "הִבְאַשְׁתֶּם אֶת רֵיחֵנוּ בְּעֵינֵי פַרְעֹה וּבְעֵינֵי עֲבָדָיו לָתֶת חֶרֶב בְּיָדָם לְהָרְגֵנוּ". משה לא תוקף בחזרה. תחת זאת הוא שם נפשו בכפו בהשתדלותו לפני ה': "לָמָה הֲרֵעֹתָה לָעָם הַזֶּה לָמָּה זֶּה שְׁלַחְתָּנִי?!" (ה, כא-כב).
הרמב"ם עומד על ההקרבה של משה כדגם למנהיג האידיאלי אשר "סובל טורח הצבור ומשאן כמשה רבינו, שנאמר בו "כאשר ישא האומן את היונק", שקיבל יחד עם אהרן את השליחות: "על מנת שיהיו מקללים אתכם וסוקלין אתכם באבנים" (הלכות סנהדרין כה, א).
רמח"ל למד ממשה וממשיכיו על התכונות שצריכות לאפיין את "הרועים האמתיים של ישראל: שמוסרים עצמם על צאנו, ודורשים ומשתדלים על שלומם וטובתם בכל הדרכים, ועומדים תמיד בפרץ להתפלל עליהם ולבטל הגזירות הקשות ולפתוח עליהם שערי הברכה..." (מסילת ישרים, פרק יט).
ולא באתי אלא להצביע על דמותו ותכונותיו של המנהיג הגדול מכולם, שאמור לשמש דגם לחיקוי ומקור השראה לכל מנהיג בעמנו. מי ייתן ונזכה למנהיגים שמסירות ומוסריות, תודעת שליחות, ונכונות להקרבה הם נר לרגליהם.
מה ההבדל בין טלית אשכנזית לספרדית, סאטמר וחב"ד?

כותרת מישנה
מדי יום אנו עוטים על עצמנו את הטלית, כדבר שבשגרה, אך מסתבר שמאחורי ייצור הטלית נדרשת מלאכת מחשבת, הרבה ידע וכמובן דקדוקי הלכה. איך זה עובד? במרכז המבקרים של מפעל 'משכן התכלת' קיבלנו את התמונה כולה
זאב עסיס
הטלית מלווה אותנו בכל שלבי החיים. היא עטויה על הסנדק בברית המילה, עוטפת אותנו בברכת הכהנים, אנו לובשים אותה כציצית, משתמשים בה כחופה בחתונה ואף עוטפים איתה את גופנו בסוף חיינו. אמנם אנחנו מזכירים אותה בקריאת שמע מדי יום ביומו ומדקלמים את המצווה- "והייתה לכם לציצית וראיתם אותו..", אך מה באמת יודעים על הטלית ועל שיטת הייצור שלה? 

מסתבר שתהליך הכנת הטלית הינו מורכב ודורש מיומנות, ירידה לפרטים והתמודדות עם ההגבלות ההלכתיות השונות מזה ועם הביקוש המגוון מזה. כדי להבין כיצד מייצרים טליתות, נסענו למרכז המבקרים של 'משכן התכלת' בבאר שבע, מפעל המייצר טליתות, ציציות ותפילין.
במפעל, הפועל זה 22 שנים, ניתן לצפות בתהליך הייצור המרשים. ייצור הטלית מתחלק לשניים- ייצור הציציות וייצור הבגד עצמו. ייצור הציציות הינו 'לשמה', כלומר חייב להיעשות בצורה ידנית על ידי אנשים יראי שמיים המברכים 'לשם מצוות ציצית', ואילו ייצור הבגד עצמו אינו מחויב בכך ועיקר התהליך נעשה על ידי מכונות מיוחדות. הטעם ההלכתי לעבודת היד הנדרשת בייצור הציצית נובע מלשון הפסוק- "ועשו להם ציצית על כנפי בגדיהם...".

תהליך הכנת הציצית מרתק: מאחר שהציצית חייבת להיעשות בעבודת יד, לאורך כל פס הייצור ניתן לראות בחורים צעירים שעוסקים במלאכה הפיזית כשסידור פתוח מולם והם ממלמלים את הברכות. התהליך כולל שלושה שלבים מרכזיים: שלב הניפוץ, בו לוקחים את הצמר ומסרקים אותו שוב ושוב למה שנקרא 'לשונות צמר', שלב הטוויה, בו טווים את הצמר לחוטים דקים אך חזקים, ולבסוף שלב השזירה, בו לוקחים 8 חוטים נפרדים ושוזרים אותם לכדי חוטי הציצית שאנו מכירים. כל השלבים נעשים, כאמור, על ידי אנשים יראי שמיים.
פס הייצור של הבגד מרתק לא פחות: מדובר במתחם ענק הכולל עשרות מכונות ועובדים, חדר תפירה המאכלס עובדים ועובדות שעומלים על תפירת העטרות השונות, וחוטים בתהליכים שונים מתוחים לרוחב החדר. ייצור הבגד עצמו, נעשה בחמישה שלבים. ראשית, שלב 'השתייה'- מכינים את השתי, החוט המהווה את התשתית, מגלגלים אותו על מנור ולאחר מכן מכונה מיוחדת אורגת אותו עם הערב על נולים עד שנוצר הבגד עצמו. לאחר שנוצר הבגד הוא עובר הלבנה בתהליך כימי ואופטי מבוקר, ואז נתפרת העטרה על ידי צוות התופרים והתופרות. לבסוף, לאחר שהבגד מוכן, נקשרות אליו הציציות- קשירה שצריכה גם היא להיות 'לשמה', בצורה ידנית, על ידי אדם ירא שמיים.

אחד האתגרים העומדים בפני "משכן התכלת" הוא העובדה שלכל קהילה ועדה יש את הטלית שמייחדת אותה, ורק אותה היא תעטה. מה שבעיקר מבדיל בין הקהילות השונות הם הצבע והדוגמה של הפסים שעל הטלית- פסים לבנים, שחורים, כמות הפסים ועוד, וסוג הקשירה של הציצית. הלכתית ישנם הבדלים משמעותיים בין קשירות ספרדיות לבין קשירות אשכנזיות, קשירות לפי הרמב"ם, לפי חב"ד ועוד. בנוסף ישנם הבדלים שנובעים מהייחוד של הקהילות. יש קהילה שתעדיף אריגה משובצת, בעוד קהילה אחרת תבחר באריגה רגילה או חלקה, או אפילו בשני סוגי טליתות- קלה לקיץ וכבדה יותר לחורף. חסידות סאטמר, למשל, תתעטף בטלית עם עטרה מבריקה ונוצצת, בעוד שבמקום אחר עשויים להעדיף עטרה פשוטה יותר. התימנים, למשל, יקנו לרוב טלית עם מספר רב יחסית של פסים שחורים ועם עטרה ייחודית עשויה כמעין רשת. הבדל נוסף הוא בחורים- טלית יכולה להיות בעלת חור אחד, שניים, באלכסון או בצורה אופקית. כך למשל החב"דניקים יעטו טלית בעלת שני חורים אלכסוניים, בעוד שהספרדים והליטאים יעטו טלית בעלת חור אחד בלבד.

כמו כן, לכל קהילה ישנם המשגיחים שלה. למפעל מגיעים מעת לעת משגיחים מטעם הכשרים שונים ובודקים שהציציות אכן נעשות בעבודת יד ('ניפוץ', במלרע), שהעובדים הם אכן אנשים יראי שמיים המברכים "לשם מצוות ציצית", שקצה הבד יהיה ב-90 מעלות, שהצמר הינו צמר טהור ולא שעטנז ואפילו בוחנים את המרחק בין החור שבו מוכנסות הציציות לבין קצה הטלית. 

תפילין עבודת יד
באחד המתחמים במפעל נמצא החדר בו ניתן לראות כיצד מייצרים תפילין, החל משלב לחיצת המכבש שמעבד את העורות, דרך הכנסת הקלפים וצביעת הבתים ועד הכנסתם לקופסה. גם התפילין מיוצרות בעבודת יד, ולשמחת המבקרים ניתן לקחת חלק פעיל בתהליך- בשעה שהגענו למקום, יושבת במתחם משפחה שהגיעה למרכז המבקרים לכבוד בר המצווה של בנה, ובעוד היא מקבלת הסבר על תהליך הכנת התפילין, משתתף חתן השמחה בהכנת התפילין שלו עצמו. 

ההצצה המרתקת לפס הייצור של הטלית והתפילין הציבה מראה והעלתה שאלה רחבה בפנינו, אנשים מאמינים ושומרי תורה ומצוות- עד כמה אנחנו מכירים את הטעמים לפעולות שאנחנו עושים או נמנעים מהם בשם האמונה? על אף שהתשובה לשאלה היא סובייקטיבית, לעיתים אנחנו מקבלים הזדמנות מיוחדת להבין לעומק מה עומד מאחורי מה שאנחנו עושים, ואולי עלינו לנצל אותה כדי לבצע את הדברים בצורה שלמה יותר.

2017; יותר ממיליון חרדים בישראל – 12% מהאוכלוסייה
כותרת מישנה
ב-2065 החרדים צפויים להיות 40% מהאוכלוסייה היהודית בישראל. מאפייני החרדים דהיום: 58% מהם בטווח הגילאים 0-19 לעומת 30% בלבד מהאוכלוסייה הכללית, ירידה בממוצע הפריון ל-6.9 לאשה חרדית לעומת 7.5 בעבר ולעומת 2.4 לנשים יהודיות שאינן חרדיות

ליאת שוקרון

המגזר החרדי, שעד לפני שנים לא רבות, היה מסוגר בתוך חומות הערים והשכונות שלו, מתוך רצון שלא ל'הציץ ולהיפגע', הפך בשנים האחרונות לאחד הסקטורים המסוקרים ביותר בכלי התקשורת בישראל. אולי זה הפעלתנות של נציגיו בכנסת, אולי ההפגנות, ואולי התמורות שחלות בציבור הזה. המכון הישראלי לדמוקרטיה ומכון ירושלים למחקרי מדיניות, פרסמו ביום ראשון את "שנתון החברה החרדית בישראל לשנת 2017", שנערך ע"י ד"ר לי כהנר, ד"ר מאיה חושן, ד"ר גלעד מלאך ודפנה שמר. להלן הממצאים העיקריים.
אוכלוסייה- השנה הגיע לראשונה מספר החרדים בישראל למיליון נפש והם מהווים 12% מהאוכלוסייה בישראל. עד שנת 2030, החברה החרדית צפויה להוות 16% מכלל האוכלוסייה, וב-2065 יהוו שליש מהאוכלוסייה בחברה הישראלית ו-40% מהאוכלוסייה היהודית. החרדים הם גם אוכלוסייה צעירה- 58% מהחרדים נמצאים בטווח הגילאים 0-19, לעומת 30% באוכלוסייה היהודית הכללית. עם זאת, מאז שנת 2005 חלה ירידה בשיעור הפריון של נשים חרדיות- אם בשנת 2003, ממוצע הילדים לאישה חרדית היה 7.5, כיום הוא עומד על 6.9, זאת לעומת 2.4 לנשים יהודית לא חרדיות.
מצב משפחתי- שיעור הנשואים בקרב האוכלוסייה החרדית הבוגרת, מעל גיל 20 עומד על 82% לעומת 63% בקרב שאר האוכלוסייה היהודית. עם זאת, בשנים האחרונות ניכרת עליה בגיל הנישואין. בעוד שבשנת 2005, היו 61% מהחרדים בגילאי 20-24 נשואים, כיום רק 44% מקרב החרדים בקבוצת גיל זו נשואים. גם בהסתכלות על קבוצת גיל רחבה יותר ניכר עדיין פער משמעותי. בעוד שבשנת 2005, 76% מהחרדים בגילאי 20-29 היו נשואים, בשנת 2016 רק 67.5% היו נשואים. בהתאם, שיעור הנשים הנשואות בגילאי 20-29 עמד בשנת 2005 על 80%, בשנת 2016 חלה ירידה ל-67%. גם בקרב הגברים חלה ירידה מתונה באותן שנים  מ-71% ל-68%. 
חינוך- במערכת החינוך החרדית לומדים היום כ- 300,000 תלמידים חרדים, המהווים  18% מכלל התלמידים בישראל. עם זאת, קצב הגידול של החינוך החרד הואט ברבע בין השנים 2013-2016 מ-4.2% בשנה ל-3.2% בשנה. זאת לעומת קצב הגידול של החינוך העברי-ממלכתי שעלה מ-0.5% בשנה ל-2.3% בשנה. שני הסברים אפשריים לתופעה זו, הם הירידה בילודה במגזר החרדי, וכן הירידה במידת האטרקטיביות של בתי הספר החרדים לקהלים שאינם חרדים באופן מובהק. 
היקף הניגשים לבגרות במערכת החינוך החרדית עלה מ-23% בשנת 2005 ל-33% בשנת 2015. את הגידול, ניתן לזקוף בעיקר לעובדה, כי בתוך עשור עלה מספר הבנות החרדיות הניגשות לבגרות מ-31% ל-51% בעוד שבקרב הגברים ניכרה דווקא ירידה מ-16% בשנת 2009 ל-13% בשנת 2015. מעניין גם לראות, כי בעוד שבין השנים 1999-2012, גדל מספרם של בני הישיבות והאברכים ב-4% מדי שנה, ובין השנים 2012-2014, בהן היו החרדים מחוץ לממשלה, ירד מספרם ב-16% ככל הנראה כתוצאה משילוב של הורדת גיל הפטור מצה"ל והקיצוץ בתמיכה בישיבות. בהתאם למגמה זו, בשנת 2016 חזר ועלה מספר בני הישיבות והאברכים ב-4%. 
השכלה גבוהה- מספר התלמידים החרדים במערכת ההשכלה הגבוהה גדל פי 10 בעשור האחרון מ-1,000 ל-10,800. כיום, לומדים גם כ-1,500 סטודנטים חרדים לתארים מתקדמים. 69% מכלל הסטודנטים החרדים הם נשים ורק 31% הם גברים. התפלגות תחומי הלימוד של הסטודנטים החרדים (לתואר ראשון) שונה מהותית מהאוכלוסיה הכללית: 34% מהסטודנטים החרדים לומדים חינוך לעומת 18% באוכלוסייה הכללית. 11% לומדים מקצועות עזר רפואיים לעומת 6% באוכלוסייה הכללית. לעומת זאת, רק 8% מהם לומדים הנדסה לעומת 18% מהאוכלוסייה הכללית.
הכנסות והוצאות- ההכנסה החודשית של משק בית חרדי (12,616 ₪ בחודש) קטנה ב- בכ-35% מההכנסה של משקי הבית היהודים הלא חרדים. כשמשווים את ההכנסה לנפש, הפער גדל ל-171% (2,168 בקרב חרדים לעומת 5,876 בקרב יהודים לא חרדים), כאשר הסיבה המרכזית לכך היא גודל משק הבית החרדי. רק 65% מההכנסה במשק בית חרדי מבוססת על עבודה לעומת 78% במשקי הבית היהודים הלא חרדים. בשל הכנסותיהם הנמוכות, הוצאת  משקי הבית של חרדים למיסים, עומד על 1,261, כשליש בלבד מהוצאות משקי בית לא חרדים. למרות גודל משקי הבית החרדים, הוצאותיהם החודשיות הכלליות נמוכה ב-15% משל משק בית יהודי לא חרדי ועומדת על 13,676 ₪. 
עוני- שיעור העוני של החרדים ירד בשנת 2016 ל-45%, השיעור הנמוך ביותר מזה למעלה מעשור. זאת כתוצאה מהמגמה המאפיינת את המגזר החרדי בשנים האחרונות של כניסה למעגלי התעסוקה ועליה בתמיכות הממשלתיות. בשיאו, בשנת 2005, שיעור העוני בקרב חרדים עמד על-58%, זאת לאחר קיצוץ קצבאות הילדים ותשלומי העברה. 
דיור- בעשור האחרון (2006-2016) נרשמה ירידה בשיעור בעלי הדירות באוכלוסייה החרדית (מ- 79% בשנת 2006 ל- 75% בשנת 2016). זאת למרות ששיעור זה לא השתנה באוכלוסייה הלא חרדית. מדובר באינדיקציה גם למצוקה כלכלית אך גם לתהליך של שינוי חברתי, המאפשר מגורים בשכירות לזוגות צעירים.
תחבורה- שיעור בעלי רישיון נהיגה בקרב החרדים עומד על 42% בלבד (לעומת 81% בקרב יהודים לא חרדים). עם זאת, בקרב נשים חרדיות, חלה עליה משמעותית מ-21% ל-29% (בין השנים 2008- 2016) בהתאם, רק 41% ממשקי הבית החרדים מחזיקים ברכב (לעומת 79% באוכלוסייה היהודית הלא חרדית). מדובר על עליה משמעותית מאז שנת 2003, שבה רק 31% החזיקו ברכב. 
תעסוקה- מאז שנת 2002, זינק מספר החרדים העובדים מ-35% בקרב גברים ו-50% בקרב נשים ל-52% ו-73% בהתאמה. עם זאת, בשנים 2015 ל-2016 נפסקה העלייה הרציפה שראינו בשנים האחרונות. ניתן לשער, כי למדיניות הממשלה הנוכחית, שהקטינה את התמריצים ליציאה לעבודה והגדילה את התמיכה באברכים ובני הישיבות, היה חלק בבלימת המגמה. 
השכר הממוצע של העובדים החרדים נמוך משמעותית מזה של היהודים הלא חרדים, ועומד על 6,701 ₪ לעומת 10,776. ההפרש בין שכר הגברים החרדים לגברים היהודים הלא חרדים עומד על 39% לעומת 32% בקרב הנשים. השכר הנמוך בקרב הגברים נובע בעיקר משכרם השעתי (73% מהממוצע), ואילו בקרב הנשים הפער נובע בעיקר מהעובדה ש-78% מהן עובדות במשרות חלקיות. מגמה משמעותית  שזוהתה בשנתון מתייחסת לתחום העיסוק של נשים חרדיות: בעוד שבשנת 2001, 64% מהנשים החרדיות הועסקו בחינוך, כיום רק 42% מהן מועסקות בתחום זה (לעומת 17% מהנשים במגזר היהודי הלא חרדי).
החרדים העובדים- רק 6% מהחרדים העובדים נמצאים בעמדות ניהוליות, זאת לעומת 15% באוכלוסייה היהודית הכללית. החרדים גם רואים פחות חשיבות באופק הקידום בעבודה ממקביליהם- 41% לעומת 51%. 
שביעות רצון בעבודה- 92% מהחרדים מרגישים שיש לעבודתם ערך, 96% מהם מרגישים שמנהליהם מכבדים אותם ו-83% מהם לא נתקלו במשימות המנוגדות לערכי החברה החרדית. באופן מפתיע, 96% מהחרדים אף מדווחים שלא חוו מעולם אפליה במקום העבודה. 
שירות צבאי- בשנת 2016, חרף ביטול חוק השוויון בנטל, 34% מבוגרי מערכת החינוך החרדית התגייסו לצה"ל או לשירות אזרחי (כ-3,500 גברים חרדים). עם זאת, בשנה החולפת, לא עמד צה"ל ביעדי הגיוס שלו, בייחוד בשירות האזרחי, אליו פנו 667 מתנדבים לעומת היעד שעמד על  2,000 מתנדבים. 81% מהמתגייסים החרדים העדיפו את השירות הצבאי ורק 19% את השירות אזרחי. 
טכנולוגיה-  בשנים האחרונות, חלה עליה משמעותית בשימוש באינטרנט בקרב החרדים מ-28% בשנת 2009 ל-43% בשנת 2016. בהקשר זה, נשים חרדיות משתמשות יותר באינטרנט מגברים- 47% לעומת 39%.  
חופשות- מחצית מהחרדים (49%) נופשים בישראל, לעומת 61% מקרב היהודים הלא חרדים. באשר לנסיעות לחו"ל, הפערים גדולים יותר: 16% בקרב החרדים נוסעים לחו"ל, לעומת 47% באוכלוסייה היהודית הלא חרדית. 
חזות

כרוניקה של התפתחות
הציר ההיסטורי עליו מתפתחת האומה הישראלית הינו: יחידי סגולה, ג' אבות, משפחת יעקב, עם ישראל. ההתפתחות המתוארת בתורה החל מפרשת בראשית ועד לפרשתנו היא התפתחות טבעית מן הפרט, אל ישראל- הזהות המטאפיזית שלנו. בפרשת שמות אנו נחשפים למעבר מן הפאזה של שלושת האבות אל הפאזה של המשפחה, וממנה אל הפאזה של עם ישראל.
לאורך כל ספר בראשית מתוארים שני צירי התפתחות: הראשון- ציר עלילתי-היסטורי בו מתוארת ההתפתחות ההיסטורית האנושית הכוללת את בריאת העולם וממנה התפתחות הטכנולוגיה, השפה, התרבות, המדע וכדומה. ברם, טעות יהיה לומר כי זו הייתה כוונת התורה. כספר היסטוריה יש בתורה לאקונות גדולות מידי, התמקדות בעניינים איזוטריים וכדומה, מה שהופך אותה לספר לא מוצלח ללימוד היסטוריה או גיאוגרפיה. זאת מדוע?
כי זו אינה כוונת התורה! בינות לציר העלילתי מסתתר הציר האלוקי, זהו הסיפור האמתי של התורה. ציר זה עוסק בהיווצרות עם ישראל. על סיפורי ספר בראשית אנו צריכים להביט מתוך פריזמה זו בלבד. אעפ"י כן, תחת הפריזמה של הציר העלילתי הקב"ה פועל בתוך ההיסטוריה האנושית כדי ליצור את עם הסגולה. הוא יוצר את העם בדרך התפתחותית טבעית בתבנית: יחידים, אבות, משפחה, עם. 
1948 שנים עוברות מבריאת העולם ועד שאברהם אבינו מגיח אל ההיסטוריה. לאמור, הקב"ה פועל גם במסגרת הזמן האנושי. הוא אינו מבצע 'קפיצות דרך' היסטוריות, כדי שתכונותיו של העם הנבחר יבוררו היטב ב'גלגלי השיניים' של ההיסטוריה האנושית.
לעם ישראל יש שורשים מבוררים ('סגולה' בלשון הכוזרי) המתחילים מאדם הראשון. לכל אחד מאתנו יש רובד: יהודי, ישראלי, עברי, שמי ואנושי, ואלו הם רק חלק מן 'התחנות' המתוארות בספר בראשית בציר העלילתי. 
עם ישראל לא התחיל מגחמה, נבואה, או התגלות של יחיד, הוא תמצית ההתפתחות האנושות. הוא עבר כל תחנה הכרחית כדי להיווצר: יחידים, אבות ומשפחה. משה רבנו עצמו היה צריך לעבור מבחנים בציר העלילתי/היסטורי כדי להיות ראוי ומוכשר להיות הגואל. משה רבנו היה צריך לקנות בעצמו את הזכות להתחבר לעם ישראל בשל העובדה שגדל כמצרי. הוא נכנס להיסטוריה היהודית רק כאשר הוא עמד במבחן, על אף שהישרדותו הינה פלאית ושייכת מטבעה לציר האלוקי. 
להערות: hazutg@gmail.com
"וירא את סבלותם" - אהבת הגר מחייבת אותנו לצאת, לפקוח עיניים, לא להתעלם ולפעול

פרבר
ההליך המכונה "בירור יהדות", שמטרתו לאשרר בפני הרבנות את הצהרתו של אדם על יהדותו, הפך לאחרונה לכלי של מוסדות המדינה לבלוש אחר אלפי אזרחים בתואנה דתית ולאומית. אדם יכול לחיות כל חייו כיהודי, ורק לפתע לגלות שעבור המדינה אינו כזה, והיא מערימה עליו קשיים בנסיון להסדיר את הרישום. אזרחים שעלו לארץ לאחר שנרדפו בחו"ל על עצם היותם יהודים, סופגים את העלבון שהמדינה שאמורה להיות להם לבית, מאלצת אותם להילחם שוב ושוב כדי להוכיח את זכותם להיות חלק מהחיים הטבעיים בה. 

לאחרונה עלה לכותרות המקרה של לאוניד וינשטיין - שגילה להפתעתו הרבה שעל אף שעלה לארץ כיהודי על פי חוק השבות - הוא רשום במשרד הפנים כ"נוצרי" ו"רוסי". המקרה של לאוניד אינו יחיד מצטרפים אליו מקרים של אזרחים יהודים נוספים שעברו את מסלול העלייה המקובל, הוכיחו את יהדותם, ורשויות המדינה מתעקשות לדחות ולבדל אותם מהכלל. זוהי מגמה הולכת וגוברת של ניכור ודחיה מצד הרשויות, את אלה האמורים להיות חלק ממנה. 

בירורים אלו מתקיימים בעיקר בשני מוסדות – ברשות האוכלוסין וההגירה, הנמצאת תחת משרד הפנים, וברבנות הראשית. אזרחים שביקשו לעדכן את פרטיהם האישיים (בעקבות נישואים או לידה, למשל) מצאו עצמם חסרי אונים מול הדרישה המפתיעה להוכיח את יהדותם בשנית, על אף שבעבר עשו זאת. חלקם אף נישאו ברבנות. כך, סיפורה של לאורה (שם בדוי) שעלתה מבריה"מ, עברה בירור יהדות מקיף ע"י בית הדין הרבני לקראת נישואיה, וזה פסק לאחר דיון מעמיק גם בתיק משרד הפנים שהיא יהודיה ואפשר לה להינשא ברבנות. כשניגשה להירשם כנשואה ברשות האוכלוסין, היא נתקלה בסירוב ונאמר לה שיהדותה אינה מתקבלת. בנוסף למקרים האלו, הגיעו אלינו פניות של אזרחים שסיפרו שקיבלו מהרבנות הראשית זימון המחייב אותם להגיע לברור יהדותם, זאת למרות שהליך דרישת הוכחת יהדות ברבנות מתאפשר רק במידה ואדם מבקש להשתמש בשירותי הדת, למשל אם ירצה להתחתן דרכה. כלומר נראה כי הרבנות מפעילה חקירות יהדות על דעת עצמה, כשאין זה מסמכותה. 

למעשה, אנו מגלים שאין קריטריונים ברורים לגבי אותן חקירות, ואנשים נאלצים להיאבק בעמימות הזו בממסד, אשר מטיל ספק בזהותם לפתע כרעם ביום בהיר ונוהג כלפיהם ביחס מנוכר. אמנם, מדובר בשני מוסדות שונים, אך יש לזכור שאלו שני גופים שביניהם מתקיים שיתוף מידע בנוגע ליהדותם של אזרחי מדינת ישראל, ולכן, נראה שיש כאן תהליך עמוק שמעיד על תפיסה חשדנית ובדלנית שהולכת והופכת למדיניות של ממש בידיהם של מקבלי ההחלטות. 

אנו ב"עתים" פועלים בכדי לסייע לפונים אלינו בצורה פרטנית, אך ברור שמדובר כאן בתופעה שהולכת וגוברת. בעקבות זאת הגשנו עתירה לבג"צ על חקירות הרבנות, והשתתפנו בדיונים בכנסת על חקירות רשות האוכלוסין וההגירה, בדרישה להבין מהם הנהלים של אותן חקירות יהדות יזומות וכיצד מנוהל המידע הרגיש הזה – ובימים אלו אנו ממתינים לתשובת המדינה. היתכן שלאחר קבלת יהדותם של העולים בעבר ידחו אותם לאחר כמה שנים? מדוע יהודים צריכים שוב ושוב להוכיח את מה שכבר הוכח? וכיצד מתאפשר למוסדות האלה לחקור מיוזמתם מבלי שזו סמכותם?

קשה להתעלם מכך שהחקירות מופנות אל חתך מסוים באוכלוסייה, ואין ספק כי עם הזמן החקירות הללו, שמתבצעות על ידי מוסדות המדינה, יורחבו לאוכלוסיות נוספות. זהו תחילתו של תהליך שינוי הנורמות שהיו מונהגות עד היום. אין לדעת לאן המדרון החלקלק שאנו נמצאים בו עלול להוביל אותנו, ומהן ההשלכות הנוגעות לשאלה "מיהו יהודי?", שאלה שעומדת בעצם ההגדרה של מדינת ישראל כמדינה יהודית ודמוקרטית. 

מדינת ישראל הייתה צריכה לקרב ולחזק את העולים, אך במקום היא בוחרת לא פעם להקשות ולהרחיק. במקום תהליך קשוב ומכבד, מעדיפים גישה מחמירה ובדלנית, ובמקום לחזק את השייכות הלאומית מעדיפים לתייג את העולים בלאום "רוסי", שרבים מהם ברחו ממנו. זו קריאה לחשבון נפש ושינוי כיוון. ישנם חברי כנסת שהשכילו להבין לאן הרוח נושבת, והשבוע, בעקבות פרסום המקרה של לאוניד, התקיים בנושא דיון בועדת הקליטה והעליה. אנו תקווה כי נבחרי הציבור יביאו פתרון לבעיות השונות, יסדירו את העניין, ויפסיקו את הרדיפה בחסות המדינה. בד בבד, עלינו לא לחכות ולעמוד מנגד אל מול סבלם של הגרים והעולים, ומתוך דאגה לדורות הבאים לחבק אותם, וללכת חלוצים לפני המחנה נושאים את דגל אחדות העם.
הרב יעקב אריאל:
גם הדלפות וחריצת דין הן שחיתויות

פנינו לרב יעקב אריאל שליט"א בנושא, ולהלן תגובתו:
"שחיתות היא תופעה חמורה ושחיתות שלטונית על אחת כמה וכמה.
אם אכן יתבררו החשדות כנכונות, יש לצאת נגדן במחאה גלויה ולדרוש את פסילתם של מושחתים מתפקידים ציבוריים.
בינתיים יש רק חשדות.
ובינתיים יש למחות נגד ההדלפות מחדרי חקירות ובחריצת דין ללא משפט, גם אלו שחיתויות".
חופש לפרט ולא הדרת נשים
כותרת מישנה

הדתה בצה"ל? פקודה לשמוע שירת נשים? גדודים מעורבים? המטכ"ל פועל ברוח הפמיניזם? יאיר שלג מסכם את תמונת המצב כך: הצבא מוכן להתחשב באמונות הפרטיות של החיילים הדתיים ולאפשר להם לממש אותן, אבל הוא הולך ומצמצם את סובלנותו כלפי נסיונות להשליט על כלל המערכת הצבאית את אמונותיהם
יאיר שלג

בשנים האחרונות אנו עדים לסערות חוזרות ונשנות סביב 'פקודת השירות המשותף' בצה"ל. רק בשבוע שעבר, דאגו כמה מרבני הציונות הדתית להעלות שוב את הנושא בפגישתם עם ראש הממשלה, בנימין נתניהו. העימות סביב הפקודה נוצר בשל שילוב בו-זמני של שני תהליכים חברתיים, שיצרו התנגשות הדדית: מצד אחד, עליית משקלם של החיילים הדתיים בצה"ל, וביניהם גם כאלה המקפידים על הפרדה מגדרית מוחלטת. מנגד, בשני העשורים האחרונים גם עלה בהדרגה ובהתמדה משקלן של הנשים ביחידות הקרביות. 

על רקע זה נוסחו בשנים האחרונות כמה וכמה גירסאות של 'פקודת השירות המשותף', שביקשו להסדיר את האופן שבו יוכלו נשים וגברים דתיים לשרת בכל זאת אלו לצד אלו. הגירסה הלפני אחרונה, שפורסמה בספטמבר 2016, כבר הלכה הרבה מאוד לכיוון הדרישות הדתיות. היא אמנם קבעה שבטקסים רשמיים לא תינתן לחיילים שאינם מעוניינים בשירת נשים אפשרות לוותר על הטקס, אבל אפשרה הימנעות כזו באירועי יחידה שאינם רשמיים. הפקודה גם אפשרה לכל חייל דתי להימנע מכל פעילות עם בני המין השני, בכל מצב של "חשש סביר למגע גופני, לייחוד או לפעילות בלבוש חשוף". יתר על כן: חייל ששובץ ליחידה מעורבת אמור להישאל האם הדבר בעייתי מבחינת אורח חייו הדתי, ואם תשובתו חיובית – על המפקדים לשבצו ביחידה "מגדרית", כלומר כזו המורכבת מבני מינו בלבד. 

יוצאי הדופן בפקודה ההיא היו הקצינים והנגדים, שלגביהם לא ניתנה אפשרות אוטומטית לסרב לשרת ביחידה מעורבת. הסיבה לכך הייתה שיש הגיון לדרוש מהצבא להתחשב ברגישויותיהם של חיילי החובה, אותם הוא מגייס בכח החוק, מה שאין כן לגבי מי שבחרו מרצונם בשירות קבע,  ולפיכך הצבא הוא שרשאי לקבוע עבורם היכן ישרתו. 

לפני כשבועיים ויתר הצבא גם בנקודה זו. בפקודת השירות המשותף המעודכנת שפורסמה ב-12 בדצמבר, נקבע כי תינתן גם לקצינים ונגדים אפשרות לערער על הצבתם ביחידה מעורבת, "מתוך התחשבות באמונתו של הקצין או הנגד". אמנם, אין מחויבות אוטומטית לצבא לקבל את עמדת משרתי הקבע, אבל מנגד נקבע במפורש שהערעור יתחשב גם בעמדתו של הרב הצבאי הראשי,  שמן הסתם תתמוך בבקשה לשירות ביחידה נפרדת. 
למעשה, השיגו הרבנים כמעט את כל מבוקשם לגבי זכויות החיילים הדתיים. עיקר הכעס שלהם על עמדות הצבא מצוי אפוא במקום אחר. חלק מרבני הציונות הדתית מאמינים זה מכבר שהרפיון פשה בשורות צה"ל, והאתוס של מערכת החינוך הצבאית מושפע יותר מדי מרוחות ליברליות קיצוניות המנשבות בשוק האזרחי – כמו למשל בחשיפת החיילים ליותר מדי דילמות מוסריות בסדרות החינוך שהם עוברים, במקום להקנות להם אהבת הארץ ומוטיבציה קרבית. מתוך כך ביקשו הרבנים לדאוג לא רק לזכויות החיילים הדתיים, אלא גם לרוח הלחימה של כלל צה"ל ולעודד אותה, בהתבסס על אמונה דתית ומקורות הלכתיים ודתיים. לשם כך הוקם במסגרת הרבנות הצבאית 'ענף תודעה יהודית'. 

את הפעילות הרבנית בכיוון הזה הצבא הולך ובולם בשנים האחרונות, לאור ביקורת גוברת והולכת שנשמעה כלפיה בשיח הציבורי. במלים אחרות: הצבא מוכן להתחשב באמונות הפרטיות של החיילים הדתיים ולאפשר להם לממש אותן, אבל הוא הולך ומצמצם את סובלנותו כלפי נסיונות להשליט על כלל המערכת הצבאית את אמונותיהם. דומה שזה המפתח שצריך להנחות את הצבא גם בעתיד, לעימותים שמן הסתם עוד יבואו: התחשבות מקסימלית באמונות ותפישות החייל הדתי, כל עוד אלה אינן פוגעות בשאר חבריו וחברותיו ליחידה – לצד התנגדות מוחלטת לכך שאותן אמונות יכתיבו את הנורמה הכלל-צה"לית ביחס לנשים - למשל, בהימנעות משירת נשים, או מגיוס נשים ליחידות לוחמות.  
הכותב הוא חוקר בתכנית דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה 
לחיות בשלום עם עצמך
גרנביץ
הארייט טאבמן הייתה שפחה בשדות הכותנה באמריקה בתקופת העבדות הידועה לשמצה.
בגיל 29, בצעד נועז, היא הצליחה לברוח לבדה לצפון, שם העבדות הייתה לא חוקית, אך היא לא הסתפקה בכך. היא עברה, הלוך וחזור, כ-300 מסעות בכדי להבריח עוד ועוד עבדים, תוך סיכון עצמי רב. וכך נשתרש כינויה- "סבתא משה".
באחד ממסעותיה, אחד העבדים פחד ורצה לשוב על עקבותיו. היא שלפה רובה ואמרה לו את המשפט הנצחי: "תחיה חופשי, או שתמות". 

במלחמת האזרחים היא לקחה חלק פעיל ושמה נצרב לנצח בתודעת האנושות כאשה שעשתה מהפכה.
בסוף ימיה אמרה משפט נוקב וחודר כליות ולב: "שחררתי אלפי בני אדם מעבדות. הייתי יכולה לשחרר עוד אלפים רבים, אם הם היו יודעים שהם עבדים..".
תמיד כשמתחילים לקרוא על שעבוד מצרים, זה מהדהד בי, ואני נזכר שכדאי לי מדי פעם לבדוק עם עצמי איפה אני משועבד, היכן ייתכן שאני "עבד" ואינני מודע לכך. כמובן שיש תחומים רבים שאפשר להשליך עליהם.
אחד הדברים המרכזיים ש"תופסים" את התודעה, זו הפרשנות החד-משמעית לאירועים או לאינטראקציות בין אישיות. 

לעיתים אני עלול למהר לשפוט, לחרוץ דעה, לשלול, לקטלג, לבנות מגדלים של רגשות שליליים, או אג'נדות, והכל על סמך רגע אחד, שבו פירשתי מבלי לבדוק, את המציאות שסביבי או דברים שנאמרו. 

כל עוד איני מודע לזה, וזה "מפעיל" אותי על אוטומט, זהו סוג של "שעבוד" בעל כורחי.
היכולת לקחת נשימה, ולהגיד, "רגע, אולי יש אפשרות אחרת? פרשנות אחרת?", היא אותה יכולת נפשית לעצור רגע מרוטינת עבודת הפרך ולשאול: "אולי לא חייבים להישאר פה במצרים, אולי יש עוד אופציה?".
***  

חיים היה סופר מחונן, מיום שידע את האלף-בית היה כותב סיפורים.

כל מה שראה, חווה ועבר, היה כותב.

תחביב מוזר היה לו, לכתוב כמה סיפורים שונים לגמרי, על כל מאורע שחווה.

נקודת המבט בכל סיפור הייתה כה שונה, והפרשנויות שניתנו לכל אירוע בסיפוריו היו כה רחוקות זו מזו, עד כי בכל סיפור הייתה העלילה אחרת, הגיבור של סיפור זה היה הנוכל העלוב של סיפור אחר, החוויות היו אחרות כל כך שקורא זר לא היה מוצא דמיון ולא היה מבין שמדובר בכלל על אותו המאורע.

כשנפטר חיים לבית עולמו השאיר אחריו כרכים רבים ובהם סיפור חייו בצורות שונות. 

בגרסה אחת הוא מצטייר כאדם רוחני, מיסטי ודתי מאד, בגרסה אחרת הוא חילוני לחלוטין, בגרסאות שונות הוא אדם סכמתי וקר, ובאחרות מצטייר אדם רגיש מאד עד כדי חוסר הגיון. כל התיאורים היו נכונים ומדויקים להפליא בעיני מי שהכיר אותו. ומאידך כה סותרים...

גם הדמויות שסביבו ומניעיהן מצטיירות באופן שונה מסיפור לסיפור, וכל ילד מצא את עצמו בדמויות שונות ופרשנויות שונות לכל סיפור ומאורע שעבר עם אביו.

בסוף הכרך האחרון השאיר חיים מכתב לצאצאיו:

האדם הוא אלף סיפורים בו זמנית,

את רובם אינו מספר אפילו לעצמו.

בדרך כלל יבחר מה שיועיל לו לבצר את בטחונו,

גם אם יטשטש בכך נתונים הזועקים לעין.

ברוב המריבות, המלחמות והמחלוקות,

האדם פשוט נלחם להגן על הסיפור שבו בחר.

אם רק ייאות להקשיב לאופציות אחרות,

ישוב השלום על כנו.

אם תסכימו להודות בפחד שלכם,

לא תצטרכו להפסיד את הצבע והיופי שבגרסאות המקבילות לסיפור חייכם.

אין גרסה אחת בלעדית ומוחלטת.

אם תדעו זאת בזמן אמת,

תחיו בשלום עם עצמכם ועם זולתכם.

בספרים שהשארתי תמצאו סיפורים בהם לקחתם חלק,

ותגלו, שמה שהייתם בטוחים בו בזמן אמת,

היה רק אופציה חלקית וזעירה מהסיפור הגדול, המורכב מכמה סיפורים.

היו שלום, והמשיכו בסיפור חייכם ללא מורא.

היזהרו מן הטוטאליות, ומהצורך להגן בכל מחיר על הסיפור שבחרתם לספר לעצמכם. 

אם תשכילו, תגלו את היופי ברבדיו הנסתרים מהם כה חששתם.

ועל המשאלות
כותרת מישנה
לכל אחד יש איזושהי משאלה שהיה רוצה להגשים. גם לחולים סופניים. אך האפשרות של חולים קשים, שבד"כ מרותקים למיטה וחסרי כוח וברק בעיניים, להגשים את חלומם – נראית רחוקה מאוד. עד שמגיע "אמבולנס המשאלות" של מד"א. כתבה אופטימית, למרות הכל

ליאת שוקרון
אי אפשר לשכוח את הסיפור המרגש של שמוליק ראדה ז"ל, אביה של תאיר ראדה ז"ל, שנרצחה בשירותי הבנות בבית ספרה בפרשה שהסעירה את המדינה וגרמה לספקולציות, תחקירים, סרטים ודיונים בלתי פוסקים לגבי זהותו של הרוצח. המשפחה בנתה לזכר הבת בית כנסת בשם "תאיר שבת אחים", אך האב, שמוליק, נאבק בסרטן במצב קשה מאוד, עד כי לא יכל לעזוב את בית החולים בו טופל בלי השגחה רפואית, חשש כי לא יספיק להגיע לטקס החנוכה של בית הכנסת על שם בתו ז"ל, שיזם את בנייתו וכה ציפה להקמתו. המשפחה ניסתה להקדים את חנוכת בית הכנסת ככל הניתן, ואמבולנס המשאלות של מד"א, שמטרתו להגשים חלומות של חולים שאיבדו את יכולת הניידות ונמצאים במצב רפואי קשה או מתמודדים עם מחלות סופניות, החליט להירתם, להגשים את משאלתו האחרונה של שמוליק, ולסייע לו להגיע לאירוע. צוות מד"א ליווה אותו לאורך כל היום והאב היה מאושר. יום לאחר שהגשים את חלומו האחרון- שמוליק נפטר.
מיזם "אמבולנס המשאלות" התחיל בשנת 2008, בעקבות פניה של אזרחית הולנדית למנכ"ל מד"א, שסיפרה על הפרויקט שמתקיים בהולנד כבר שנים רבות. ארגון מגן דוד אדום החליט להרים את הכפפה ובנה אמבולנס ייחודי עבור המיזם. מדובר באמבולנס מיוחד וגדול בהרבה מכל אמבולנס אחר, שהוא גם אמבולנס טיפול נמרץ לכל דבר; לצוות, שכולל פאראמדיק המורשה לעבור באמבולנס טיפול נמרץ, נהג שהוא חובש בכיר וחובש נוסף, יש את כל הציוד הנצרך לטיפול נמרץ וציוד החייאה באמבולנס, כך שהוא ערוך מבחינה רפואית לכל תרחיש שעלול חס וחלילה לקרות. לפני כל משאלה עושים חשיבה מול הרופא האחראי של מד"א- איזה צוות צריך לצאת ואם יש ציוד מיוחד שהם צריכים לקחת איתם, כולל הרופאים המלווים של החולים. באמבולנס יש מיטה נוחה מאוד ובולמת זעזועים, כי בדרך כלל הנסיעות של המשאלות הן מאוד ארוכות והנוחות של החולה, שנמצא לרוב במצב מאוד כאוב, חשובה במיוחד. בנוסף, יש כיסא גלגלים בעל עבירות גבוהה- אפילו כזה שאפשר להיכנס איתו ממש אל תוך הים, מערכת בידור מיוחדת, טלוויזיות, מערכת סטריאו ועוד, הכל כדי שלחולים יהיה הכי נוח וטוב שאפשר בדרך להגשמת משאלתם האחרונה. השנה הוגשמו 184 משאלות של חולים, ועד סוף שנת 2018 עתידים להגיע למד"א שני אמבולנסים ייעודיים נוספים. בקיצור, אם לנוצרים יש את סנטה קלאוס- לנו יש את אמבולנס המשאלות. 
פאראמדיקית מד"א, יונת דסקל, אחראית אמבולנס המשאלות של מד"א, מסבירה: "בפרויקט עצמו אנחנו לוקחים חולים סופניים ומגשימים להם את המשאלה– המשאלה האחרונה- מה שהם רוצים ובוחרים. כולם כמובן עושים את זה בהתנדבות מלאה, אלה יכולים להיות גם עובדי מד"א שאחרי שעות העבודה שלהם עושים את הפרויקט הזה בהתנדבות. יש לנו המון פנויות, אנחנו עומדים על כ-5 משאלות בשבוע. הדבר שהכי מצער אותנו זה שלא מספיק מכירים אותנו. מבחינתי- אם הרכב המיוחד, האמבולנס שלנו, עומד יום אחד בתחנה ולא פועל- זה חבל".
דסקל קוראת לאמבולנס המשאלות "הרכב הכי שמח על הכביש", למרות שכל הנוסעים בו יודעים מה הסוף שצפוי, ולא בעוד זמן רב, לחולים להם מגשימים את המשאלה. "כולנו יודעים מה הסוף של החולים שאנחנו נוסעים איתם, אבל אנחנו יכולים פעם אחת לקחת את החולה, וחלק מאוד מאוד חשוב מזה- גם את המשפחה, להוציא אותם לכמה שעות מכל הדבר הזה, מהאווירה של בית החולים, הטיפולים וכו', כי לא רק החולים מחכים למשאלה אלא גם המשפחה מאוד מחכה לזה, וחשוב לנו לא פחות להוציא גם אותם לכמה שעות, שפשוט ייהנו מקצת שקט, שלווה ושמחה. זו המטרה שלנו. מבחינתנו באמת שלא צריך יותר מדי אחרי זה", מתארת יונית ומספרת כי טווח הגילאים בפרויקט עד כה הוא 3-99, והיד עוד נטויה: "לקחנו פעם בן 99 שרצה להגיע לפסגה של המצדה. הגענו עד לפסגה עם כל הציוד הרפואי. היה לנו ילד בן 3 שרצה להיות במסוק ולקחנו אותו לסיבוב בשמי הארץ במסוק של מד"א. אין כמעט עמותות שמתעסקות עם חולים מבוגרים, רובן באמת עוזרות לילדים, ואנחנו לוקחים גם אנשים מבוגרים וגם מסייעים בכך שיש לחולים צוות רפואי שלם שנוסע ביחד איתם".
לכל אחד יש איזו משאלה, קטנה או גדולה, שהוא היה משתוקק להגשים. כשאתה חולה מרותק למיטה, המשאלות לעתים הופכות לדברים הקטנים והמובנים מאליהם של החיים- הגעה לחתונת הבן, לברית של הנכד, לכותל, מפגש עם הבת חולת ניוון השרירים שלא ראית מפאת גילך המתקדם ומצבך הסיעודי כבר 5 שנים, טיול בים, הופעות, מסעדה עם הבעל, או כמה פשוט- להגיע הביתה ולפגוש את המשפחה.
דסקל מספרת על משאלות רבות ותמימות שהן הכל בשביל החולים: חולה סופני שבנה במשך 7 שנים את ביתו, ובשנה האחרונה, לקראת סיום הבניה, קיבל את הבשורה שהוא הגיע למצב טרמינלי (סופני) והמשאלה שלו הייתה פשוט לקבוע מזוזה בביתו החדש. אישה בת 40, חולת ניוון שרירים שצריכה מכשיר הנשמה צמוד וטיפול רפואי תמידי, רצתה לחגוג עם בעלה את יום הנישואין שלהם, וצוות אמבולנס המשאלות לקח אותם לטיול בהר הכרמל ולמסעדה, עם מכשיר הנשמה וכל מה שהיא זקוקה לו מבחינה רפואית. חולה אחר רצה לפגוש את ראש הממשלה, וישב לשיחה ארוכה עם בנימין ושרה נתניהו בביתם בירושלים, חולה סופני בן 93, ניצול שואה שנסע לכותל לעשות בר מצווה ולהניח לראשונה תפילין, נער בן 17 שמאוד אוהב גיבורי-על, נלקח על ידי אמבולנס המשאלות להקרנה של סרט גיבורי העל "וונדרוומן", במתחם VIP  של הסינמה סיטי שנסגר במיוחד עבורו ועבור משפחתו, חולה שהגיע לריף הדולפינים באילת, נכנס לים בעזרת כיסא גלגלים מיוחד שנתרם למיזם, ועוד משאלות רבות ושונות- שכולן התגשמו.
למשאלה יש כח מיוחד על החולים. היא נותנת להם סיבה להמשיך ולהחזיק מעמד, לצפות ולחכות למשהו שנעשה במיוחד עבורם ומהווה מקור נחמה אמתי להם ולמשפחתם. פעמים רבות, כמו במקרה של שמוליק ראדה ז"ל, קרה שהחולה נפטר יום או כמה ימים לאחר הגשמת המשאלה שלו. הרופא המטפל או המשפחה תיארו שברגע שנגמרה המשאלה החולה הגיע למעין אתנחתא, למנוחה ולנחלה והרגיש שעכשיו אפשר לשחרר. סיפור אחד של יונת מבטא את ההשפעה הרבה של אמבולנס המשאלות על החולים: "היה לנו ילד בן 4 שלקחנו אותו למשאלה. הוא היה מועמד להשתלת עצם במשך המון זמן, לא במצב סופני, אלא קשה. הבדיקות שלו לא היו טובות והרופאים לא רצו לעשות לו את ההשתלה במשך כמעט חצי שנה", היא מתארת. "הוא יצא בין טיפולים כימותרפיים ועשינו לו את המשאלה שהוא ביקש- טיסה במסוק של מד"א וטיול. כמה ימים לאחר מכן אמא שלו התקשרה להגיד לנו שאחרי חצי שנה בפעם הראשונה בדיקות הדם שלו כל כך טובות עד שיבצעו את ההשתלה יום למחרת. הילד בסדר גמור בשנה האחרונה, ההשתלה עברה בהצלחה בינתיים. זה מדהים כי מערכת החיסון שלו הגיבה אחרת לגמרי. אז כנראה שזה באמת עושה משהו", אומרת דסקל בהתרגשות.
המיזם מקבל בקשות, משאלות ורעיונות רבים וצוות אמבולנס המשאלות אומר לחולים ולמשפחות- תאתגרו אותנו. מה שאתם רק רוצים וחולמים- אנחנו כאן כדי להגשים לכם את זה. עוד לא הייתה משאלה שהם לא הצליחו להגשים, וכל מקום שהם פונים אליו בבקשה לסיוע בהגשמת משאלה- משתף פעולה ברצון. "תאתגרו אותנו עם המשאלות שלכם- אנחנו ממש נשמח. אנחנו פה בשביל לעשות את התקופה הזאת קצת-קצת יותר טובה", מבקשת יונת ומתארת: "אני מרגישה שזה כבוד שהמשפחה מכניסה אותנו ברגעים האלה לתוך החיים שלהם וגורמת לנו ממש להיות חלק מהם. רוב המשפחות עדיין בקשר עם הצוותים והם הולכים ללוויות של החולים. התגובות מהמשפחה תמיד מדהימות. אני תמיד אומרת למתנדב חדש שאחרי המשאלה הראשונה שלו הוא ירגיש משהו אחר, הוא ילך לישון בצורה קצת אחרת. למרות כל העבודה וההתנדבות שלנו במד"א- זו הרגשה באמת אחרת. כי התודה והחיוך הזה- עושים לנו הרגשה מדהימה, פתאום אפשר להבין מה המהות כל הפרויקט הזה. כשאת רואה את הפנים של החולה והמשפחה שלו ביום כזה- זה מה ששווה את זה".
במחלקות ובהוספיסים בהם שוהים חולים סופניים לא תמצאו כמעט כוכבי טלוויזיה, בלונים, ממתקים והמוני מתנדבים עמוסי הפתעות. המשמעות של הגשמת משאלה, מיוחדת או אפילו פשוטה ככל שתהיה, לאדם שאין לו למה לצפות יותר בחייו מלבד להמתין לסופם המתקרב בצעדי ענק, לסיים את חייו מתוך שלווה ושלמות מסוימת- מבחינתי היא בגדר חסד של אמת. ואני מצטרפת לקריאה של צוות "אמבולנס המשאלות"- אם אתם מכירים מישהו שנותר לו עוד מה להגשים- תפנו אליהם, וכמובן, תאתגרו אותם.
אביעד הכהן 
וירא בסבלותם
בפיהם של חז"ל, וכך גם בתרגום השבעים, נשמר שמו המקורי של החומש השני בתורה כ"ספר הגאולה". יש בכך כדי להבליט את מקומה המרכזי בחיינו. כך, בימים ההם, כך בזמן הזה. 
בעולמה של תורת ישראל, גאולה אינה שם פרטי. היא שם של משפחה גדולה, שבכל דור ודור יוצקים בה תוכן חדש ומעניקים לה משמעות מחודשת. 

מעבר לגאולה הגדולה, של אומה ועם, קיימת 'גאולה' אישית. ביטוי לה ניתן בדברי ההגדה הנודעים, שלפיהם "בכל דור ודור, חייב אדם לראות את עצמו כאילו הוא יצא ממצרים". 
מהו סוד הגאולה? אמרה המיוחסת לאבי תנועת החסידות, ה"בעל שם טוב", קובעת כי "בזכירה – סוד הגאולה". שלוש מלים אלה חרותות, כעדות חריפה מצמררת, על כותלי "יד ושם". 

בעולמה של הלכה, הזיכרון הרווח ביותר של הגאולה הוא ללא ספק "זכר ליציאת מצרים". מעשה השעבוד וההצלה ממצרים, שהשבת אנו ניצבים לפתחו, היה לאבטיפוס ומודל ליציאה משעבוד לגאולה. יש בו כדי ללמדנו פרק מאלף בתורת הגאולה, הן של היחיד והן של הכלל. על מנת שאדם ייצא משעבוד לגאולה, עליו לתת את דעתו, בראש ובראשונה, למציאות שבה הוא מצוי. מודעות ורגישות לסבל ולשעבוד – הם-הם ראשית הגאולה. 

לא ייפלא אפוא שראשית מנהיגותו של משה רבנו כמנהיג בוגר נעוצה ב"ראייה": "ויגדל משה, ויצא אל אחיו, וירא בסבלתם, וירא איש מצרי מכה איש עברי מאחיו" (שמות ב, יא). 

שתי מלים מנחות, החוזרות פעמיים, הן "וירא" ו"אחיו". על מנת להיחלץ משעבוד על המשועבד או על החש לעזרתו ל"ראות" את השעבוד כהווייתו. לקרוא לו בשמו. לא "עבודה קשה", אלא "עינוי" ו"סבל". כשיורקים עליך, אל תאמר שזה רק גשם. 
הצעד השני הוא להכיר שלא מדובר בסבלו של מישהו זר, אלא ב"אחיך". 
כפי שהדגיש מו"ר הרב אהרן ליכטנשטיין ז"ל, דבר זה מובלט גם בנוסח דברי הכיבושין שאומר הזקן לפני העם בכל תענית ציבור ברחובה של עיר: "אחינו, לא נאמר באנשי נינווה וירא א-להים את שקם ואת תעניתם אלא וירא את מעשיהם כי שבו מדרכם הרעה". 
בשונה מהפרשנות השגורה, לא תוכן הדרשה, החשוב כמובן כשלעצמו, הוא עיקר, אלא דווקא אותה מילה אחת הקבועה בראשה, והאומרת הכל: "אחינו!". רק מי שמרגיש כי המשועבדים והנאנקים אינם 'אחרים' אלא בשר מבשרו, אֶחיו-שלו, יוכל לחוות את כאבם וצערם ולנסות להושיט להם יד. 

חז"ל העצימו עוד יותר את הזדהותו של משה רבנו עם סבלם של אחיו: "וירא בסבלתם- מהו 'וירא'? שהיה רואה בסבלותם ובוכה ואומר: 'חבל לי עליכם, מי יתן מותי עליכם'. שאין לך קשה ממלאכת הטיט. והיה נותן כתפו ומסייע לכל אחד ואחד מהם. ר' אלעזר בנו של ר' יוסי הגלילי אומר: ראה משאוי גדול על קטן ומשאוי קטן על גדול, משאוי אדם על אשה ומשאוי אשה על איש, משאוי זקן על בחור ומשאוי בחור על זקן, והיה מניח דרגון [=כלי מלחמה? דרגותיו?] שלו והולך ומיישב להם סבלותם, ועושה עצמו כאילו מסייע לפרעה. אמר הקב"ה: 'אתה הנחת עסקך והלכת לראות בצערן של ישראל והנהגת להם מנהג אחים - אני מניח את העליונים ואת התחתונים ואדבר עמך', הדא הוא דכתיב: וירא ה' כי סר לראות - ראה הקב"ה שסר משה מעסקיו לראות את סבלותם של ישראל, לפיכך: ויקרא אליו א-להים".

נסיך מצרי, שגדל בארמון המלוכה של פרעה, נוטש את מקומו ותוך סיכון עצמי נחלץ לעזרת אחיו. אין הוא מסתפק בהבעת הזדהות, אלא נוטל יוזמה ועושה מעשה של ממש. 

לפי מדרש חז"ל, עזרתו של משה רבנו אינה מתמצית בהבעת אמפטיה, מן הפה ולחוץ, אלא כרוכה בתרומה ממשית, שגם סיכון בצדה. סולידריות וערבות הדדית, שהן גרעין הגאולה ותקוותה. 

ומכאן מודעא רבה לאורייתא: אין גאולות חינם. 

גאולה, פרטית וציבורית כאחד, כרוכות במוּדעות לסבלו של אדם, בראיית מציאות כהווייתה, בנטישת האינטרסים הפרטיים ובהיחלצות לחילוצו של הסובל והנאנק מן המיצר שממנו עולה קריאתו ובוקעת השמימה. 
וּמֹשֶׁה הָיָה רֹעֶה
אבי רט

שני תארים הוצמדו לדמותו של משה רבנו. האחד- רועה צאן: 'וּמֹשֶׁה הָיָה רֹעֶה', והשני – איש הא-לוהים: 'תְּפִלָּה לְמֹשֶׁה אִישׁ הָאֱ-לֹהִים'. שני תארים שנראים על פניו כרחוקים וכשונים זה מזה, ואעפ"כ התעקשו חז"ל לאחד ולחבר אותם לאדם אחד שיכול להיות בו זמנית גם רועה צאן וגם איש אלוקים.

סיפור רעיית הצאן של משה, כמו גם של דוד, תפס מקום משמעותי בהתייחסות חז"ל במדרשים השונים למקצוע הזה.

בעוד שמבחן מנהיגות בימינו נמדד בכושר רטורי, בכריזמה, בכוחניות, וביכולת לקושש לייקים בפייסבוק וציוצים בטוויטר, מבחן המנהיגות של הקב"ה היה שונה לחלוטין.
כמה ידועים הם דברי המדרש וכמה הם מצריכים כל פעם עוד העמקה ועוד עיון: "אמרו רבותינו: כשהיה משה רבינו עליו השלום רועה צאנו של יתרו במדבר, ברח ממנו גדי ורץ אחריו, עד שהגיע לחסית. כיון שהגיע לחסית, נזדמנה לו בריכה של מים ועמד הגדי לשתות. כיון שהגיע משה אצלו, אמר: אני לא הייתי יודע שרץ היית מפני צמא, עייף אתה, הרכיבו על כתפו והיה מהלך. 
אמר הקדוש ברוך הוא: יש לך רחמים לנהוג צאנו של בשר ודם, כך, חייך, אתה תרעה צאני ישראל. הוי, ומשה היה רועה'".
קריאה פשוטה בסיפור הידוע הזה מעלה לענ"ד שאלה מרכזית - משה היה רועה של הרבה גדיים, והיה מחויב להשגיח על כולם. אם כן- כאשר ברח ממנו גדי אחד- מה היה שיקול הדעת שלו להשאיר את כל הגדיים האחרים בלי השגחה ולרוץ אחרי גדי אחד? לכאורה נראה שהוא לא משגיח כמו שצריך וכפי שהתחייב על הרבה גדיים אחרים בזמן שהוא עסוק לרוץ אחרי גדי אחד - מי 'התיר' לו לרוץ אחרי גדי אחד במחיר של הזנחת האחרים? הרי יכול היה אח"כ להסביר ליתרו, שהגדי ברח והוא הפעיל שיקול דעת הגיוני שעליו להמשיך ולהשגיח על כל העדר, ולא להפקיר אותם כדי לרוץ אחרי גדי אחד.

פעם הקראתי את המדרש הזה בפני קבוצה של תלמידים, עצרתי בשורה האומרת- 'כיוון שהגיע משה אצלו, אמר...' וביקשתי את התלמידים לומר מה לדעתם אדם רגיל שנאלץ לרוץ במדבר אחרי גדי היה אומר כשהוא מגיע סוף סוף מזיע מתנשם ומתנשף לגדי. מרבית התשובות נעו בין קללות עסיסיות מתונות עד האשמות כלפי הגדי ורצון , 'לקרוע אותו' על הצער ועוגמת הנפש שגרם.

והנה , בא משה רבנו ומלמד אותנו שני עקרונות יסוד  של מי שרוצה להיות מנהיג, מחנך, מפקד, הורה – כל מי שאחריות על כתפיו.

1-  אל תוותר על אף גדי. אל 'תזדכה' על אף חייל, אל תתייאש מאף ילד. אל תחכה שהוא יבוא אליך- אלא, אם צריך- הפשל שרווליך ורוץ אחריו.
2- אל תאשים את הגדי בבריחה. הוא בסך הכל גדי צמא. אל תוציא עליו את כל הכעס, כי הוא באמת לא אשם. לפני שאתה כועס על הגדי למה הוא ברח- בדוק את עצמך אולי יש בך משהו שהבריח אותו, ואולי יש לך בעדר עוד כמה גדיים צמאים שרק מרוב פחד לא בורחים. בדוק את עצמך האם אתה כרועה יודע בכלל מה קורה אצלך בעדר תחת האף. הגדי הבורח הוא לא כישלון של הגדי, אלא כישלון שלך כרועה שלא הצלחת לזהות את בעיית הצמא בזמן, ורק בריחת הגדי היא זו שגילתה לך עד כמה אתה מנותק מהמציאות.
רק רועה צאן שרואה כך את המציאות הכי ארצית של הגדי, יכול להגיע לפסגות הגבוהות ביותר ולהיות 'אִישׁ הָאֱ-לֹהִים'. 
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

 מַסֶּכֶת שְׁבוּעוֹת  דַּף ל"ח

פֶּרֶק זֶה עוֹסֵק בִּ"שְׁבוּעַת הַפִּקָּדוֹן".
אִם שׁוֹמֵר אוֹמֵר לְאָדָם שֶׁהִפְקִיד אֶצְלוֹ חֵפֶץ: "שָׁמַרְתִּי הֵיטֵב עַל הַחֵפֶץ, אַךְ בְּחֶשְׁכַת הַלַּיְלָה הִגִּיעוּ גַּנָּבִים וְגָנְבוּ אוֹתוֹ. יָשַׁנְתִּי חָזָק וְלֹא שָׁמַעְתִּי אוֹתָם בִּכְלָל, וַאֲנִי פָּטוּר מִלְּשַׁלֵּם לְךָ עָלָיו מִפְּנֵי שֶׁשּׁוֹמֵר חִנָּם אֵינוֹ חַיָּב אֶלָּא אִם כֵּן הוּא פָּשַׁע". אָכֵן הַשּׁוֹמֵר פָּטוּר מִתַּשְׁלוּם, אַךְ התורה קוֹבַעַת שֶׁעָלָיו לְהִשָּׁבַע בְּבֵית דִּין שֶׁטַּעֲנָתוֹ אֱמֶת.
שְׁבוּעָה זוֹ מְכֻנָּה "שְׁבוּעַת הַפִּקָּדוֹן".

אִם הַשּׁוֹמֵר פָּשַׁע וְגָנַב אֶת הַחֵפֶץ לְעַצְמוֹ, וּבְכָל זֹאת הוּא נִשְׁבַּע לַשֶּׁקֶר, כַּאֲשֶׁר הוּא מְבַקֵּשׁ לַחֲזֹר בִּתְשׁוּבָה עָלָיו לְהַחֲזִיר מִיָּד אֶת הַחֵפֶץ לַמַּפְקִיד, וּבְנוֹסָף לְכָךְ הַתּוֹרָה קוֹבַעַת לוֹ סֵדֶר כַּפָּרָה:
א. לְשַׁלֵּם לַמַּפְקִיד תּוֹסֶפֶת שֶׁל חֲמִישִׁית מֵעֵרֶךְ הַחֵפֶץ.

ב. לְהָבִיא קָרְבַּן אָשָׁם לְכַפָּרָה עַל שֶׁנִּשְׁבַּע שְׁבוּעַת שֶׁקֶר.

[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]

