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יו"ר עמותת 'צל"ש'

בפרשתנו, יעקב אבינו מקבץ את כל בניו לפני מיתתו ומברך כל אחד מהם באופן אישי, כל אחד לפי הייעוד המיוחד שלו ולפי הכישרון שהשם יתברך חנן אותו. ברכה זה לא רק מה שחושבים רבים- באים לקבל אותה מהרב או מהמקובל והולכים. הברכות של יעקב אבינו הן משימות ושליחויות אלוקיות. כל בן שמקבל ברכה מיעקב אבינו יודע עכשיו את עניינו בעולם ועל מה הוא צריך למסור את נפשו כדי להשלים את ברכת ישראל אביו ולהיות ראוי לברכה שתחול עליו. הברכה היא הדחיפה, היא נתינת המרץ להוציא את כל הגנוז בתוכיות הבנים מן הכח אל הפועל. הברכה היא המיישבת את הדעת של הבנים. החידוש הנפלא הוא הפסוק בסיום הברכות של יעקב לכל שנים עשר השבטים: "כל אלה שבטי ישראל שנים עשר, וזאת אשר דיבר להם אביהם ויברך אותם, איש אשר כברכתו ברך אותם". רש"י מדגיש: כל אחד קיבל ברכה מיוחדת, ובאחריותו לחיות חיים שישפיעו ברכה על כל שאר האחים ועל כל שאר הסובבים, כך שכל אחד מהאחים יספוג, יבין ויפנים שהברכה האישית שקיבל כל שבט שייכת גם לכל שאר האחים– השבטים, וגם מי שלא קיבל ברכה מיוחדת או אפילו זכה לקבל תוכחה שניקתה אותו וגרמה לו לתשובה מאהבה, יודע שעדיין נשארו לו משימות אלוקיות נוספות כדי להתאמץ כל חייו להוציא מן הכוח אל הפועל את כל כוחותיו הנפלאים, שעל ידי החיים הטהורים שמתגלים אצל שאר השבטים, עליו ללמוד מהם ולהשתדל שיהיה שם שמים מתאהב על ידו בהתכללות הברכות של כל שאר השבטים הקדושים.
זה פשוט פלאי פלאות לחשוב על זה ולהעמיק בכך: 
"איזהו חכם? הלומד מכל אדם"– למה? כי בכל אדם יש גילוי אלוקי מיוחד ששייך גם אלי. כל אדם בא לעולם עם הכשרון האלוקי שלו והמידות הטובות והטהורות המיוחדות שלו, ועם סגנון חיים והליכה בדרך ה' המותאמת לו, ועלי מוטל ללכת בעולם וללקט בכל יום ובכל שעה עוד ועוד הנהגות אלוקיות וטהורות מכל מי שבסביבה שלי.
עלינו לזכות להבין ולהפנים שכל ברכה שהשם יתברך ברך את כל אחד מאתנו, היא אך ורק בשביל שנזכה בענווה לגלות את הברכה המיוחדת שלנו, כדי לתת לאחרים באהבה. אבל יחד עם זאת, חובה בכל עת להיות פתוחים ללמוד מכל הסובבים, להיות בהקשבה אלוקית וברגישות מיוחדת כדי לא לפספס אף ברכה שקיבלו גם אחרים מהשם יתברך, ולהשתדל ולחיות כצדיקים שכוללים בתוכם את כל הברכות שהשם יתברך ברך את כל ישראל קדושים וכל הבריות כולן. רק אז נוכל לקרוא נכון את הפרשה הנפלאה שלנו, ונזכה לסיים את ספר בראשית מתוך "חזק חזק ונתחזק" באמת. בפרשת "ויחי" זכינו, וכל שנה אנחנו זוכים, לחזור על השליחות האלוקית המיוחדת של כולנו, כל ישראל קודשים, להופיע חיים טהורים ב-12 סגנונות שונים, ולא להיבהל מהשונות ומהופעות חיים שלא מורגלות אצלנו אלא בדיוק ההיפך, לדעת שהשם יתברך נתן חיים מיוחדים לכל אחד, כדי שכולנו נהיה כל חיינו לומדים זה מזה ומופיעים חיים של קידוש השם באחדות מופלאה ובשיתוף הכישרונות ונחזק אחד את השני להמשיך לחשוף ולגלות את הטוב והטהרה הפנימית של כולנו יחד ונביא המשך ברכה לעם ישראל ומדינת ישראל למען שמו באהבה!
שרלו
חוסר אמון
בשעה שחזרו בני יעקב מהלווייתו של אביהם, התגלתה העובדה המצערת, שאנו עצמנו נתקלים בה בכל עת– יסוד המשבר בין בני אדם היא שאלת האמון ההדדי. בני יעקב פחדו כי עתה יתגלה פרצופו ה'אמתי' של יוסף. הם חששו שעד עתה הוא נהג עימם יפה בשל העובדה שאביו היה בחיים. הם בנו תיאוריה אפשרית שלמה: כדי שלא לצער את יעקב לא פגע בהם יוסף, ולא השיב להם את כל הרעה אשר הם גמלו עמו. ואילו עתה– הוא יתפרץ עליהם, והם ייאלצו לשלם את המחיר הכבד. אפשר שהם ידעו כי דברים דומים אכן היו בין יעקב לעשו, כאשר עשו אמר "יקרבו ימי אבל אבי ואהרגה את יעקב אחי". פחד זה הוא שגרם להם לשנות מפני השלום, להמציא צוואה של יעקב שלדעת חז"ל כלל לא נאמרה, ולהסתבך בחששות שווא. כאמור, הסיבה העיקרית לכל ההתחככות הזו נבעה מהחשד שמדובר במניפולציה, וכי כל התנהגותו של יוסף אינה אלא מסווה לכוונתו הפנימית הנוקמת והמענישה.
אנו מכירים כיום היטב את שפת השיח הזו, ואת החשד המתמיד. חלק בלתי נפרד מהוויכוח הציבורי, ההולך ומשתלט עליו באופן מוחלט, היא ה'ידיעה' המוטחת האחת בשנייה כי למעשה אין כוונת הדובר אמתית, ודבריו הנאמרים הם שקר. גדולתו של המאזין נתפשת בכך שהוא מצליח לחשוף את המניעים האפלים המסתתרים מאחורי דבריו. בין אם הטענה בדבר שוחד כספי או מימון על ידי קרנות אפלות; בין אם הטענה היא על ניסיון לגרוף קולות למאבק פוליטי; בין אם הטענה היא בדבר דו-פרצופיות; בין אם הטענה היא בדבר פעולות כתוצאה מחקירות פליליות ורצון להסיט את הדיון, ועוד ועוד. הצד השווה המורכב שבכל אלה הוא שלעתים אכן המניעים פסולים והעמדה מזויפת וצבועה, וכדרכם של דברים– מקרים אמתיים אלה המזינים את הטענות השקריות, וליבון הסוגיות החשוב והנצרך הופך להטחת האשמות והשלכת עלבונות, שמטרתן להפוך את עמדת הצד השני לבלתי רלוונטית, שהרי בשקר יסודה, וכל תכליתה להסתיר את הכוונות ה'אמתיות'.
המשתמשים תדיר בטיעונים אלה אינם שמים לב שהם עצמם עושים דברים שלא ייעשו. ראשית, אין איש יודע מה באמת בלב חברו, וממילא גם תיאורטית לא ניתן לדעת האם עמדת השני היא 'אמתית' או מגויסת. לא זו בלבד, אלא שהדבר גורם פעמים רבות לשקרים של ממש, ליצירת עמדות סדרתיות שהקשר בינן ובין האמת לא קיים. מעבר לכך, יש בטיעון הזה גם טהרנות גאוותנית: הטוען כמובן אינו מופעל משום סיבות צדדיות, אלא מהותו היא אידיאולוגית נקיה, חפה מכל הפגמים שהוא מטיח באחרים, ואילו הצד השני הוא הנבל והנוהג שלא בהגינות. מבט מתמיד של עין רעה כלפי העמדה האחרת ולעומתו עין משבחת את העמדה של הטוען אותה, גורם בסופו של דבר להפסד הגדול של מה שהיה יכול לצמוח דווקא מתוך הקשבה לצד השני– ביקורת עצמית, היכרות עם נקודות האמת שנמצאות מחוץ לד' האמות המצומצמות של כל אחד, התקרבות הדדית ואחדות אחים. 
השבת האמון הבסיסי, לא הנאיבי ולא העיוור, אלא כ'חזקת חפות' וכעמדת יסוד כלפי אנשים אחרים, מולידה ברכה מרובה, בלי להכחיש את המודעות לסיכונים שבה ולאפשרות הנפילה. הברכה הטמונה בה מרובה מאוד, ופרשתנו יכולה לקרוא לנו להשיב את השיח הזה לתוכנו.

הבחירה והתמודדות עם קשיים
שנוולד
ברכותיו של יעקב לבניו נוגעות לאופי הבנים, בהווה ובעתיד. יעקב משתמש בדימוי לבעלי חיים שונים. נלמד מכך כללים ועקרונות לעולמנו, כאן ועכשיו.
בברכתו של יעקב ליששכר הוא מדמה אותו ל'חמור גרם', ומדגיש את אופיו של יששכר שהיה נכון לשאת על כתפו משא כבד ולעמוד בקשיים רבים ובזכותם הצליח: "יששכר חמור גרם רובץ בין המשפתיים וגו', ויט שכמו לסבול ויהי למס עובד" (בראשית מט טו). "'יששכר חמור גרם' - רצה לומר חזק ובעל גרמים וסובל משא גדול וזה הוא שאמר: 'ויט שכמו לסבול'" (ספר השורשים לרד"ק - ערך גרם).
הדימוי לחמור, בהמת עבודה ומשא שנכון לשאת משאות כבדים ולהתאמץ מאד, ולא לסוס שהוא בעל חיים אקסלוסיבי יותר, בא להדגיש שאופיו של יששכר הוא הנכונות לעמול ולקחת על עצמו אתגרים קשים מאד, בלי לחפש לעצמו הקלות ותנאים משופרים. מהמשך הפסוק אנו למדים שהנכונות לשאת בקושי הוא שהביא את יששכר להישגים נדירים. אנו מבקשים ללמוד מכאן על תהליכי הבחירה של האדם.
חכמים פירשו את הפסוק בכמה תחומים. בתחום התורני: "ויט שכמו לסבול - עול תורה, ויהי - לכל אחיו ישראל,  למס עובד - לפסוק להם הוראות של תורה וסדרי עיבורין וכו'. מאתים ראשי סנהדראות העמיד וכל אחיהם על פיהם. וכו'" (רש"י שם). כלומר, הנכונות של יששכר לעמול בתורה ולהתמודד עם אתגרים קשים בלימוד הביאה אותו להישג חסר תקדים, שממנו יצאו מאתיים ראשי סנהדראות. תחום נוסף הוא ירושת הארץ והביטחון: "'ויט שכמו לסבול עולה של ארץ ישראל ויהי למס עובד', וכו': כל השבטים הניחו יתירות ושבטו של יששכר לא הניח יתירות. רבי שמואל בר נחמן אמר: אף שבטו של יששכר הניח יתירות אלא שהיו בעלי מסים" (בראשית רבה צח יב). כלומר, הנכונות להתמודד עם האתגר של כיבוש כל נחלתו מנע ממנו אח"כ בעיות עם יושבי המקום, וזכה לשלווה ביטחונית בנחלתו. "ואונקלוס תרגם בפנים אחרים: 'ויט שכמו לסבול' מלחמות, ולכבוש מחוזות, שהם יושבים על הספר, 'ויהיה' האויב כבוש תחתיו 'למס עובד'" (רש"י שם).
תחום נוסף קשור לעבודת האדמה: "ויט שכמו לסבול - עבודת האדמה. ויהי למס עובד - על שהיה נותן ממנה תרומה ומעשרות לכהנים וללוים" (בכור שור שם ובפירוש הריב"א).  
המכנה המשותף - הדברים תלויים זה בזה. עצם הנכונות להתמודד עם קשיים היא אשר מביאה להישגים. אין קיצורי דרך ואין תוצאות ללא מאמץ. "אמר רבי יצחק: אם יאמר לך אדם: 'יגעתי ולא מצאתי' - אל תאמן, 'לא יגעתי ומצאתי' - אל תאמן, 'יגעתי ומצאתי' - תאמן" (מגילה ו ב).
עקרון זה התבאר בדברי מרן הרב קוק זצ"ל בספרו 'מוסר אביך': "תנאי גדול התנה החסיד ב'חובות הלבבות' עם הנפש שתתרצה לקבל מרירות הסם (מרירות התרופה, ברובד הנפשי, כדי להרפא ולעשות את הדבר הנכון א.ש.).... ומכל מקום אחרי הרצון והקבלה לסבול מרירות הסם אין זה דבר מוכרח שיהי' דוקא סם מר, כי הרבה סמים מתוקים ישנם, ועל כל פנים שאין מרירותם גדולה. וביותר באהבת הבריאות יומתק הסם אצל המקבל" (מוסר אביך  ב א). הדרך למתיקות ההצלחה, עוברת פעמים רבות דרך המרירות של הקשיים.
כאשר עומדות על הפרק כמה אפשרויות, האחת קשה אבל נכונה יותר, והשנייה קלה יותר, וצריך לבחור ביניהן, קיימת נטייה פסיכולוגית לבחור באפשרות הקלה. אם אין נכונות מלכתחילה לסבול את הקושי, ולרצות אותו, הדבר משבש את השיפוט ואת כושר ההחלטה. פעמים רבות עצם הנכונות 'לסבול' היא העיקר, משום שאח"כ מתברר שהחשש מפני הקושי היה הרבה יותר ממה שהוא באמת.
בעידן המודרני, קיימת רתיעה מקושי וסבל, גם מכזה שהוא הכרחי בדרך להצלחה. כדי לבחור בחירות נכונות חובה להתמודד עם נטייה זו.
שירות חובה
מאמציהם של הגופים הנאבקים נגד גיוס בנות דתיות לצה"ל, להביא את הדיינים לאולפנות כדי שהבנות יחתמו שם (תחת לחץ פאסיבי של צוות המורים?) על הצהרה הפוטרת אותן משירות בצה"ל, ירדה ככל הנראה מעל הפרק, כעת שוקלים אולי שיעשו כן במועצה הדתית. ועדת חוץ וביטחון של הכנסת דנה השבוע בעניין. ואגב, אז למה להטריח את החרדים לבקו"ם ולנהל מאבקים מול הפלג הקיצוני בירושלים? שיחתימו אותם בישיבות, ונגמר הסיפור?! ליאת שוקרון מביאה גם מהניסיון האישי שלה לפני כך וכך שנים

ליאת שוקרון
כשהגיע המכתב מצה"ל ובו צו הגיוס, היינו, חברותיי ואני באולפנה, צריכות להחליט האם לגשת ולהחל בתהליכי הצו הראשון או להצהיר כי אנחנו דתיות. האמת שהרהרתי בעניין ואפילו השתעשעתי תקופה ברעיון להיות טייסת, אבל כבר במחצית השנייה של כיתה י"א החלו המפגשים עם עמותות השירות הלאומי השונות, עם רכזות ומצגות שהראו כי כל תחלואי העולם והאוכלוסיות החלשות זקוקות לנו, בנות האולפנה. הראיונות, חלקם במספר שלבים, החלו מוקדם, והיה צריך להירשם במהירות לסיירות במקומות הנחשקים באתרי העמותות. התהליך התקדם, ובינתיים החלטתי להצהיר בבית הדין כי אני דתיה ולוותר על השירות הצבאי. קצת לאחר מכן הגיעה גם נציגה מ"אלומה", המלווה בנות דתיות בשירותן הצבאי, אבל זה היה מאוחר מדי בשבילי.
זה לא שאמרו לי שאסור להתגייס לצבא, והיו מעטות בשכבה שכן התגייסו, אבל אשליית הבחירה שניתנה לי כללה בחירה בין "בת עמי" ל"עמינדב", ולא בין השירות הצבאי לשירות הלאומי. שירתתי שנתיים מלאות ומעצימות שלא בטוח שהייתי מוותרת עליהן. תרמתי לחברה וגם לעצמי רבות ויכול להיות שבצבא התרומה שלי הייתה מתגמדת לעומת השנתיים הללו. אבל, ויש אבל, הצבא זו חוויה ישראלית. סבתא שלי שירתה בצבא. כל הסובבים אותי שירתו בצבא. וכשאתה לא חלק מזה אתה יוצא מן הכלל במובן מסוים. וגם, לא כל בת שירות מחליטה לשרת שנתיים או מוצאת את עצמה במקום משמעותי באמת.
הציבור הדתי לאומי התקדם מאז (ויש יאמרו 'התקלקל'), ונתוני הגיוס של הבנות הדתיות בעליה, אבל רבות מהאולפנות נוקטות בשיטה דומה לזו שלי עד היום, ויש כאלה שאף מדגישות קו ברור נגד גיוס הבנות לצה"ל עד שהבנות שמעוניינות בכך עושות זאת בהיחבא. הנקודה היא לא לעודד גיוס בנות דתיות לצבא או לצאת כנגדו (כל עוד הצהרת הדתיות של הדתיות הלאומיות תופסת כפטור מצה"ל) אלא לפרוס את כל האפשרויות בפני הבנות כך שכל אחת תבחר את הדרך בה היא תתרום הכי הרבה לחברה מבחינתה, ושתי האפשרויות לגיטימיות ומבורכות.
לאחרונה הועלתה האפשרות שבנות דתיות תוכלנה להצהיר במקומות נוספים מלבד בתי הדין, עם דגש על בתי הספר. הווה אומר- יבוא הדיין בכבודו ובעצמו לבית הספר. האמת שלגבי כל מה שכרוך בצמצום טרטורים ובירוקרטיה- אני בעד. מה עוד שהחוויה של הגעה לבית דין היא לא מאוד נעימה, ודאי אם לא כל באי המקום בדיוק נרשמים לנישואין, אלא להפך. אבל, במקרה הזה הסיפור מורכב יותר מקצת בירוקרטיה. הדיינים מבית הדין יגיעו למוסדות הלימוד ויאפשרו לבנות לחתום על ההצהרה שם, כשהעין הבוחנת של בית הספר והצוות החינוכי שמחזיק לעתים בעמדה די אחידה וברורה צמודה לתהליך הבחירה או אי הבחירה בהצהרת הדתיות ובגיוס או אי הגיוס לצה"ל בהתאמה, לא בטוח שאחרי הלבבות יימשכו המעשים. מדובר בלחץ לא סביר על בנות שמעוניינות לצאת מהקופסה ורוצות לתרום למדינה בתור חיילות מן המניין למרות או בלי קשר לדתיותן. האפשרות, למי שמרגישה שהלחץ כבד מדי, שלא לחתום על "הצהרת דתיות" מבלי שהמורים יידעו על כך נעשית מסובכת, והבחירה החופשית של הבנות העדיין צעירות- כבר לא תהיה מספיק 'חופשית'. 
ועדת החוץ והביטחון, בראשות ח"כ אבי דיכטר (הליכוד), עסקה ועוסקת ברעיון על פיו מיועדות לשירות ביטחון יוחתמו בבתי הספר, במקום בבית הדין הרבני, על 'הצהרת דתיות' לפטור מצה"ל. בדיון המקדים, שנערך בחודש אוגוסט השנה, התייחסו מספר חברות כנסת לסוגיה והיו סקפטיות לגבי מניעי הרעיון. "אני חושבת שהיוזמה הזו לא הגיעה יש מאין, אלא היא באה בזמן בו מתנהל קמפיין נגד שירות נשים כלוחמות ונגד שירות נשים בצבא בכלל, דווקא בשל כך שיותר ויותר בנות דתיות בוחרות כן לשרת בצבא, על פני שירות לאומי", מילותיה של ח"כ מיכל רוזין (מרצ).
ח״כ רחל עזריה (כולנו) הוסיפה: ״במקום להשלים עם המציאות, שצה"ל צריך את הנשים הדתיות והן מצדן רוצות להתגייס, עושים גורמים דתיים הכל כדי שזה לא יקרה. היכולת של נערה בת 17 להתנגד להחתמה קולקטיבית היא כמעט אפסית, ולבוא עם דיינים לאולפנה זה דבר שלא ייעשה. אם אומרים שזה סה"כ שירות עבור הבנות, מדוע לא נותנים לארגונים כמו 'אלומה' או 'צהלי', שמלווים בנות דתיות במהלך השירות הצבאי, להיכנס גם לאולפנות? אנחנו רואים כאן את הדתי אבל איפה הממלכתי? אלה בנות איכותיות, הגיוס שלהן טוב לצה״ל, טוב למדינה, וטוב לבנות עצמן".
שר החקלאות, ח"כ אורי אריאל (הבית היהודי), הממונה על רשות השירות הלאומי-אזרחי, השיב כי אכן, הם מעודדים את הבנות הדתיות ללכת לשירות לאומי, כי ההתנדבות בשירות הלאומי היא שליחות אמתית שלא נופלת מרוב התפקידים בצבא. עם זאת, השר הסכים כי אין חובה שהצהרת הדת תיחתם בבתי הספר, אבל יש צורך שיהיה בכל עיר מקום בו בת דתיה תוכל להגיע ולהצהיר במטרה שהתהליך יהיה נגיש והוצאות הנסיעה ובזבוז יום לימודים יהיו מזעריים.
שר-שלום ג'רבי, מנכ"ל רשות השירות הלאומי-אזרחי הסביר את המהלך מצד הרשות: "יש אלפי בנות שכדי להצהיר צריכות להפסיד יום לימודים שלם ולשלם מכיסן על הנסיעה, לא כמו שמקבלים בנסיעה ללשכת הגיוס. היוזמה הזו היא אחת מיוזמות רבות שלנו להקל על מי שמבקש להגיע לשירות הלאומי, רק משיקול סוציו-אקונומי, וכל פתרון לזה, גם מחוץ לבתי הספר, מבורך".
גם הח"כ אלעזר שטרן (יש עתיד) הגיב לדברים ואמר: "מנכ"ל השירות הלאומי חורג מתפקידו, שכן החלטת הממשלה שהקימה את הרשות הסמיכה אותו לפעול רק מול בנות שכבר קיבלו פטור, ולכן לא בסמכותו לעודד בנות לקבל את הפטור. החלטת הממשלה גם קובעת במפורש "'תישמר העדיפות והבכורה לשירות הצבאי'".
בשבוע שעבר נערך דיון נוסף בנושא בוועדת החוץ והביטחון. בועז קולומבוס, מחמ"ד מחוז התיישבות, משרד החינוך, תמך במהלך של חתימה במועצות דתיות ברשויות המקומיות, שכן לא בכל עיר יש בית דין והבנות נאלצות לנסוע מרחקים ארוכים כדי להצהיר, אך אמר כי אין מקום שההצהרה תתבצע בבית הספר עצמו מחשש ליצירת מתח בתהליך.
מי שפחות התלהבה מההצעה היא ח"כ ענת ברקו (ליכוד) שאמרה כי אין להקל על 'הצהרות הכזב האלה', כלשונה, ויש להקל על חיילי צה"ל ולא על מי שמבקש פטור מגיוס. גם מנכ"לית אלומה, יפעת סלע, התנגדה נחרצות להתערבות בתי הספר בהצהרה, טענה כי הרעיון הגיע בעקבות העלייה במספר הבנות הדתיות המתגייסות לצה"ל והצהירה כי יש לאסור הגעה של דיינים או שופטים לצורך כך לבתי הספר ולאסור הוצאת הסעות מבתי הספר למוסדות שניתן בהם פטור.
נציג הרשות לשירות לאומי אזרחי, מוטי אלמליח, עדכן בוועדה כי הרשות החליטה לוותר על היוזמה להצהרה בבתי הספר עקב המורכבות שעלתה בעניין, ותיבחן היערכות להצהרה במועצות הדתיות במטרה להקל על הבנות המצהירות.
הנושא יעלה לדיון נוסף בחודש פברואר, תוך בדיקה של המשרדים חינוך, ביטחון ומשפטים לגבי התקנות הקיימות ותקינות הרעיון של כניסת דיינים לבתי הספר וחתימה של הצהרת דתיות שם בימים מרוכזים. זה יכול להיות נוח- אבל יש כל כך הרבה משתנים שצריך לבדוק לגבי כל בית ספר כדי לוודא שהתהליך יהיה 'כשר' ולא ייחתמו הצהרות מתוך לחץ או בושה- שזה פשוט לא אפשרי.
כשקולות כמו "שיגעו לנו את הילדות" של הרב לוינשטיין (וזו האמירה הקלה ביותר שנאמרה בנאומו) צצים בציונות הדתית מדי פעם בפעם, כשרוב מוסדות החינוך של הבנות הדתיות-לאומיות מעבירים תחושה ברורה או יוצאים כנגד גיוס הבנות לצה"ל, או, וזה לא פחות חמור לענ"ד, לא מספקים להם היכרות עם האפשרות הנוספת של גיוס לצה"ל- עם ההבנה שאפשר להתגייס לצבא ועדיין להישאר דתיות והתמיכה של הארגונים שעוסקים בכך, 'הילדות', מכניסות למשוואה שיקולים שאינם בהכרח ייטיבו עימם או עם הצבא והמדינה. והן אכן עדיין ילדות, הן עדיין נותנות משקל רב לדעה של הסביבה ושל הצוות החינוכי שעוטף אותן.
'להעלים' את צה"ל זו לא הדרך. צריך להביא את ארגון "אלומה" ודומיו יחד עם עמותות השירות הלאומי לבתי הספר. לפרוס את כל האפשרויות. ואין מה לדאוג, גיוס המוני של שמיניסטיות דתיות לא יהיה פה. השירות הלאומי מזוהה כל כך מזוהה עם המגזר, ומהווה מקום בטוח ורבגוני לנערה; היא יודעת בדיוק היכן תשובץ ותגור, מה יהיה תפקידה ומה יהיו 'היציאות' שלה הביתה. לא כל אחת תוותר על האפשרות הזו, ואין סיבה לוותר על שירות משמעותי כזה. אבל אף אחת שרוצה להתגייס לא צריכה להרגיש סוג ב' בבית ספרה או לעמוד בסיטואציה של לחץ. 
החניטה
רזניקוב

יעקב מבקש שלא להיקבר במצרים. רש"י מביא שלש סיבות לכך. האחת, "סופה להיות עפרה כינים" (בזמן מכות מצרים), השנייה, "ושאין מתי חוצה לארץ חיים אלא בצער גלגול מחילות" (תחיית המתים תתרחש בארץ ישראל, והמתים הקבורים מחוץ לארץ ישראל יגיעו תחילה דרך מחילות). והשלישית, "ושלא יעשוני מצרים עבודה זרה", דמותו הנערצת של יעקב בחייו עשויה להפוך את מקום קבורתו לעבודה זרה. על כן השביעו, כפי שהציג זאת יוסף לפרעה, "אבי השביעני לאמר..." (שם נ' ה'), את זה היה יכול פרעה להבין, על הבן המסור לקיים את שבועתו לאביו הזקן, ולכן לאחר מות יעקב חנטו אותו.

חניטה היא פעולה הנעשית לשימור גופת הנפטר מפני ריקבון וסירחון, על ידי מילוי חלקי הגופה בבשמים שונים. מקור השם העברי לפעולה זו הוא לשון בושם וריח טוב, והוא מלשון "התאנה חנטה פגיה". בלעז נקרא החנוט בשם מומיה. 

תיאור החניטה מוזכר במקרא רק אצל יעקב ויוסף. נחלקו תנאים אם עשה יוסף כהוגן כשחנט את אביו "...למה מת יוסף בפני אחיו, רבי ורבנן, רבי אמר על שחנט את אביו, א"ל הקדוש ברוך הוא לא הייתי יכול לשמור את צדיקי, לא כך אמרתי לו אל תראי תולעת יעקב, אל תראי תולעת, את יעקב, ורבנן אמרי הוא שציווה אותן שיחנטו אותו הה"ד ויעשו בניו לו כן כאשר צום" (בראשית רבה (תיאודור-אלבק) פרשת ויחי פרשה ק"א אות נ'). יש מי שכתב שעל אף שלא ציווה מפורשות לחנטו, כיוון שציווה יעקב לקברו במערת המכפלה, והיה גלוי שלא יוכלו לנושאו ימים רבים בדרך רחוקה, ואי אפשר להתקיים בלא חניטה, הרי זה כאילו ציווה במפורש לבניו שיחנטו אותו (שו"ת חבלים בנעימים ח"ד חיו"ד סי' מ'). כמו כן נחלקו מי היו החונטים, האם הרופאים כמשתמע מהפסוק, או השבטים לפי הוראות הרופאים "ויחנטו" - שצוו לעשות כן כי בקיאים בחכמת הטבע, לא שיגעו הרופאים בגופו" (רבינו בחיי שם, שם, ב').

מתיאורי החניטה המצרית עולה, כי היו שלוש שיטות לחניטה, מדרך יקרה שבוצעה על ידי מומחים, רופאים, ועד לדרך המיועדת לעניי העם בלבד, כמובן שרמת המקצועיות והחומרים בהם השתמשו בכל אחת מן הדרכים שונה.

נחלקו הפוסקים האם חניטה מותרת או אסורה. יש הסבורים, שאין איסור במעשה החניטה, גם אם עושים אותה בדרך של חיתוך הבטן והוצאת האיברים, כי הדבר נעשה לכבודו של המת, ולכן אין כאן צער למת ולא ביזיון (שו"ת הרשב"א ח"א סי' שס"ט, שו"ת הרדב"ז ח"א סי' תפ"ד, נודע ביהודה מהדו"ת חיו"ד סי' ר"י). החתם סופר הוכיח מחניטתו של יעקב כי היתר בדבר. לדעתו, שונה הייתה חניטתו של יעקב מזו של יוסף, הראשונה עיקר עניינה היה שלא להיקבר באדמת מצרים עד לעיכול הבשר, ודי היה בה בסממנים חיצוניים, לעומת יוסף שנצרך לחניטה שכללה הוצאת איבריו הפנימיים, שהרי אצל יוסף נאמר והעליתם את עצמותי, ודלא כיעקב שנאמר בו ונשאתני ממצרים וקברתני בקבורתם בשלמות גמורה (שו"ת חת"ס חיו"ד סי' של"ו). יש הסבורים, שחניטה בדרך של חתך בבטן והוצאת האיברים אסורה משום ביזיון וניוול המת, ומשום ביטול קבורה של חלקי גוף, אבל אם מחדירים הסממנים דרך נקבים בגוף אין חשש בזה (שו"ת צפנת פענח ח"א סי' כ"א, שו"ת מהר"ץ חיות סי' ו'). יש מי שכתב, לאסור כל חניטה, אפילו בלא חיתוך והוצאת איברים, משום שעיכול בשר המת הוא חלק מהכפרה למת (שו"ת אגרות משה חיו"ד ח"ג סי' קמ"ג-קמ"ד). 
בישראל לא נוהגים לבצע כל פעולת שימור לגוף המת. אכן אם צריך להוליך את המת לקבורה למקום רחוק, נוהגים לבצע פעולת שימור, כגון החדרת סממנים שונים דרך הנחיריים, כדי לעכב את רקבונו וסירחונו, ועוד.

עיוורון חלקי אצל יעקב ויצחק
ד"ר יצחק  קניגסברג
שניים מאבות האומה לקו בעיוורון חלקי לעת זקנתם. אצל יעקב נאמר: "וְעֵינֵי יִשְׂרָאֵל כָּבְדוּ מִזֹּקֶן לֹא יוּכַל לִרְאוֹת", ואצל יצחק: "וַיְהִי כִּי זָקֵן יִצְחָק וַתִּכְהֶיןָ עֵינָיו מֵרְאֹת". במה מתבטא ההבדל בשני סוגי הפגמים בראיה? ועוד, כאשר יוסף הציג בפני יעקב את שני בניו, נאמר: "וַיַּרְא יִשְׂרָאֵל אֶת בְּנֵי יוֹסֵף וַיֹּאמֶר מִי אֵלֶּה". אם יעקב היה עיוור- איך יכול היה לראות את בני יוסף?
נראה ששני האבות לא היו עיוורים ממש בזקנותם, אלא סבלו מעיוורון חלקי. מפרשי המקרא רואים את הפגם של יעקב כך: הריב"א פירש שיעקב ראה את בני יוסף כשתי דמויות, אך הפגם בראייתו מנע ממנו את הזיהוי שלהם.
מדרש אגדה: "שהיו גבות עיניו גדולים ולא יכול לראות, אם לא היו מגביהין לו את הגבות". הפגם היה בגבות ואולי בעפעפיים שהיו כבדים וכיסו את העיניים– "כָּבְדוּ מִזֹּקֶן לֹא יוּכַל לִרְאוֹת", אך אולי לא הייתה פגיעה במערכת הראיה עצמה.
את הפגם של יצחק הם רואים כך: שכל טוב: "ויהי כי זקן יצחק (בן קכ"ג שנה) ותכהין עיניו מראות. שחשך מאורו, כלומר שלא יוכל לראות", וכן  רבינו בחיי: "ותכהין עיניו מראות. ע"ד הפשט כהוי העיניים מנהג הזקנה, ומה שכתוב במשה רבינו ע"ה: 'לא כהתה עינו ולא נס לחה', היה זה נס". אצל יצחק המחלה הייתה במערכת הראיה השכיחה יותר אצל הזקנים. 
מחלות שכיחות בגיל זקנה הן: 
הירוד-קטרקט ירידה המתרחשת באופן טבעי בחדות ובאיכות הראייה עקב עכירות עדשת העין. 
היפרדות רשתית, בה שכבה קריטית של רקמת הרשתית מאחורי העין מתרחקת מהשכבה של תאי הדם המספקת לעין חמצן וחומרים מזינים חיוניים. ככל שיעבור זמן רב יותר עד הטיפול בהיפרדות הרשתית, הסיכון לאיבוד הראיה בעין הפגועה גבוה יותר.
ניוון מקולרי מתרחש כאשר קולטני האור בעיניים נפגעים ואינם יכולים לתפקד כראוי. מחלה כרונית שמתקדמת לאיטה ופוגעת בפעילות קולטני האור עד לשלב בו הם מפסיקים לעבוד והאדם הופך לעיוור.
גלאוקומה מתרחשת לעיתים קרובות עקב מחלות כלליות אחרות בגוף. פוגעת בעצב הראייה ויכולה לגרום להפרעות ראייה ואף לעיוורון.
צניחת עפעפיים נגרמת עקב הצטברות שומן בעפעפיים, אובדן גמישות העור ועודף עור רפוי. 
אצל יעקב הפגם התבטא בעיקר בצניחת עפעפיים– "כָּבְדוּ מִזֹּקֶן לֹא יוּכַל לִרְאוֹת", אולי בשילוב עם אחת המחלות האחרות.
אצל יצחק הפגם התבטא בכהות הראיה– "וַתִּכְהֶיןָ עֵינָיו מֵרְאֹת" המצביע כנראה על ניוון מקולרי או בשילוב עם מחלה אחרת.
אימהות צעירות בצומות הקלים – ב / הרב ד"ר עידו פכטר
ברשימה הקודמת ראינו שכיום, עקב היחלשות הגוף ביחס לימים עברו, אין לחייב נשים לצום את הצומות הקלים כל כ"ד חודש שאחרי הלידה, ואף אין עניין להחמיר בכך. פסיקה זו מעניינת; שכן אמנם מצד אחד הגופות נחלשו בימינו, אבל מצד שני הרפואה התקדמה, ונשים רבות כיום שבות לעבודה במשרה מלאה, זמן לא רב אחרי הלידה. כך נמצא שנשים יכולות להיות בריאות, חזקות, ומתפקדות באופן מלא, ואף על פי כן הן יהיו פטורות מן הצום.
הסיבה להיתר הרחב הזה, כך ביקשנו להציע, נובעת מכך, שעצם החיוב לצום כיום את הצומות הקלים תלוי ברצון הציבור, ומלכתחילה לא קיבל על עצמו הציבור לצום במקרים של חולים, מעוברות ומיניקות, ובכלל זאת נשים שאחרי לידה. כך שאין זה משנה מתי בדיוק חוזרים כוחותיה של האישה (והרי זהו עניין אינדיבידואלי); כל אישה שנחשבת 'לאחר לידה', פטורה מן הצום. לא עליהן דיברה ההלכה כשחייבה את בית ישראל לצום.
על פי תובנה זו, יש מקום להיתר רחב יותר לנשים, המובא בדברי פוסקים מאוחרים. על פי אותם פוסקים, לא רק אישה שבתוך כ"ד חודש ללידתה פטורה מלצום, אלא כך גם דינה של כל אישה שעוד עתידה ללדת. הנה, כך מובא בשו"ת צבי תפארת (בעל ה'דרכי תשובה'), בסימן מח (מובא אצל הרב עובדיה יוסף, שו"ת יביע אומר חלק י, אורח חיים לט; וכן פס"ת תקנ א, הע' 5): 
"שמעתי מפה קדוש של מורי הגאון הקדוש אדמו"ר רבי יחזקאל משינאווא זצללה"ה, שאמר, כי הוא מקובל מגאוני וצדיקי הדור הקודמים זצ"ל, שכל אשה שעומדת עדיין בימים שיכולה ללדת, ובימי הצומות היא חלושת המזג, אפילו היא בריאה ושלימה, נכון יותר שלא תתענה, ורק לאחר שיפסוק זמנה מללדת עוד, אם תהיה בבריאות תשלים אותם התעניות, לחיים ברכה ושלום".
אמנם, יש החולקים על היתר זה (הרב עובדיה הביא אותו רק כסניף להיתר ובפסקי תשובות כתב על כך 'אין להקל אל על ידי הוראת חכם'), אבל נראה שהיגיון רב עומד מאחוריו. אישה בגיל הפוריות צריכה לשמור על גוף חזק ובריאות איתנה כדי שתוכל לעמוד בעול הכבד של הבאת ילדים לעולם. לכן אין זה משנה באיזה שלב בדיוק היא נמצאת ביחס ללידות שבעבר או שבעתיד. כל זמן שהיא בתקופת זמן זו בחייה, היא פטורה מן הצומות הקלים. לא עליה כיוון עם ישראל כשקיבל על עצמו את אותם צומות. 
אך גם בכך לא מסתיימים גבולות ההיתר. הרי מלבד הקושי הפיזי שיש בעצם הלידה, קיים עוד קושי גדול בטיפול בילדים הקטנים. כל הורה יודע כמה אנרגיות נדרשות כדי לדאוג לצרכיהם היומיומיים של הילדים, גם שנים רבות אחרי תקופת ההנקה: רחיצה, הלבשה, הכנת אוכל, משחק ובילוי, הסעה למסגרות ועוד ועוד. כל זאת דורש מאמץ משני ההורים, אבל במשפחות רבות האישה היא שנושאת בחלקו הגדול של עול זה, שלא לדבר על אימהות חד-הוריות, שנאלצות לשאת בעול זה לבדן.
משום כך נראה, שלא רק מי שמנינו עד כה פטורות מן הצומות הקלים, אלא גם אימהות צעירות שעל כתפיהן מוטל העול האהוב של הטיפול בילדים קטנים, ועל אחת כמה וכמה אימהות חד-הוריות. כך אני נוהג לומר במשך שנים רבות, ושמחתי כשמצאתי לכך סמך בדבריו של הרב ישראל יעקב פישר, ראב"ד העדה החרדית (שו"ת אבן ישראל סב, ז): "מה ששאל באשה שהיא צריכה לטפל בילדים קטנים, ודאי פטורה מג׳ תעניות". כפי שראינו לעיל, אין צורך להרגיש לא בנוח עם פטור זה. מלכתחילה לא קיבל על עצמו עם ישראל את הצומות במקרים הללו. הלא זוהי טובתו של העם כולו; בעוד כלל ישראל צמים על חורבן העבר, הן בונות את דור העתיד.
פירון

האיסור לגלות את הקץ
"הֵאָסְפוּ וְאַגִּידָה לָכֶם אֵת אֲשֶׁר יִקְרָא אֶתְכֶם בְּאַחֲרִית הַיָּמִים"
פרשת ויחי מסיימת את ספר בראשית. האבות הקימו אומה. עכשיו, כמו כל אבא טוב, יעקב מבקש לגלות את הקץ. כל אבא רוצה לדעת לאן הילדים יגיעו, איך המשפחה תתפתח. אפשר להבין את הכמיהה שלו לדעת את העתיד. בעיקר אחרי שנים רבות של עיכובים וסיבוכים שאפיינו את המשפחה. הוא אוסף את המשפחה ואומר לה: "...הֵאָסְפוּ וְאַגִּידָה לָכֶם אֵת אֲשֶׁר יִקְרָא אֶתְכֶם בְּאַחֲרִית הַיָּמִים" (מט, א). יתכן, ורצה לרתום אותם להגשמת האידיאל הלאומי. "אספר לכם לאן זה הולך, אתם – אל תקלקלו עם שנאת אחים...". והנה, רש"י מביא את דברי המדרש: "ביקש לגלות את הקץ ונסתלקה שכינה ממנו". מדוע נסתלקה שכינה? 
במהלך  הדורות  עסקו רבים בניסיונות לחשב את הקץ, ללמד את כולנו מה יקרה באחרית הימים. 
הרמב"ם, באגרת תימן, כבר מחה על כך: " תחילת מה שיש עליך לדעת: שהקץ על דרך האמת לא יתכן לשום אדם לדעת אותו לעולם … וכבר באר הקב"ה על ידי נביאיו שקצת בני אדם יחשבו קצים למשיח ויעברו הקיצים ולא יתקיימו … וכן אמרו החכמים זיכרונם לברכה: 'תפח רוחם של מחשבי קיצין'". מה רע כל כך בחישוב הקץ? 
רבי נתן מבאר שהלימוד הגדול שלמד יעקב הוא שאין לדחוק את השעה. שלכל רגע יש את תפקידו. פתאום הוא הבין, שבהיסטוריה המשפחתית שלו, חלק גדול מהתקלות אירעו בגלל שהיה מי שניסה לדחוק את הקץ: " וְעַל כֵּן אָז הִתְחִיל לְקַנְטֵר אֶת הַשְּׁלֹשָׁה שְׁבָטִים עַל פְּגָמֵיהֶם וְעִקַּר הַפְּגָם שֶׁלָּהֶם הָיָה בְּעִנְיַן דּוֹחֵק אֶת הַשָּׁעָה בְּחִינַת פַּחַז כַּמַּיִם אַל תּוֹתַר, הַיְנוּ שֶׁהָלַךְ בְּחִפָּזוֹן וּבֶהָלָה גְּדוֹלָה וּבִלְבֵּל יְצוּעֵי אָבִיו וְעִקַּר הַפְּגָם הָיָה בִּבְחִינַת דּוֹחֵק אֶת הַשָּׁעָה בְּחִינַת פַּחַז כַּמַּיִם, ...ּבֶאֱמֶת גַּם זֶה הָיָה פְּגָם גָּדוֹל וְעִקַּר הַפְּגָם בִּבְחִינַת דּוֹחֵק אֶת הַשָּׁעָה". הרעיון מפעים: הרבה פעמים מי שמבקש את הקץ, מקדש דווקא את העכשוויות. הוא מצפה לקץ, אבל רוצה אותו כאן ועכשיו. לכן רבי נתן מבקר את הצדיקים המבקשים לדחוק את הקץ: "וּבָזֶה פּוֹגְמִים גַּם עַתָּה צַדִּיקִים וּכְשֵׁרִים ...וּבִפְרָט הַגְּדוֹלִים בְּמַעֲלָה שֶׁבִּשְׁבִיל דָּבָר אֶחָד שֶׁנִּדְמֶה לָהֶם שֶׁהוּא מִצְוָה הֵם מַפְקִירִים הַכֹּל וּבָאִים עַל יְדֵי זֶה לִידֵי קִלְקוּלִים, רַבִּים וּבִפְרָט כְּשֶׁבָּאִים עַל יְדֵי זֶה לִידֵי מַחֲלֹקֶת".  
בספר דברים נאמר: " וְאָנֹכִי הַסְתֵּר אַסְתִּיר פָּנַי בַּיּוֹם הַהוּא עַל כָּל הָרָעָה אֲשֶׁר עָשָׂה כִּי פָנָה אֶל אֱ-לֹהִים אֲחֵרִים" (דברים לא). האם ההסתרה היא עונש, תוצאה של החטא, או שמא ההסתרה היא האמצעי  לגלות את ה' מחדש? רבי נחמן מדגיש שאם החטא הוא התרחקות מה', הרי ההסתרה מחייבת אותנו לחפש אחריו ויש בהסתרה מדרכי התשובה: " אֶפְשָׁר לִיגַע וְלַחֲתֹר עַד שֶׁיִּמְצָא אוֹתוֹ יִתְבָּרַךְ" (ליקוטי מוהר"ן קמא). 
ואם לא די בכך, רבי נחמן מדגיש שאם הכל גלוי, מחמיצים את היכולת לזהות את סתרי התורה. זו ההסתרה שבתוך ההסתרה. והנה, למדנו שההסתרה היא הדרך הנכונה לגלות את הקץ. 
אז מה הוא אם כן ה'קץ"? האם הציונות איננה מעשה של דחיקת הקץ? יש בקשת קץ המותרת. זו המבקשת לראות בחיים כפי שהם את הגילוי האלוקי בטהרתו. לגלות את ה' בטבע. לא בגימטריות או באירועים שמחוץ לטבע.  כך מתבארים הדברים בתלמוד הבבלי: "ואמר רבי אבא: אין לך קץ מגולה מזה, שנאמר: 'ואתם הרי ישראל ענפכם תתנו ופריכם תשאו לעמי ישראל'" (יחזקאל לו ח).
כשמחפשים את הקץ בארץ, נוטעים עצים, מפריחים את הארץ מחדש – מגלים את ניצני הגאולה כאן ועכשיו. 
פילבר
האספו ואגידה לכם
 
מעט ורעים היו ימי שנותיו של יעקב, כפי שהוא מעיד באזני פרעה. לאחר מסע ארוך מגיע יעקב לסוף דרכו, והוא יודע שעוד עתיד גדול מצפה לבניו, עתיד של אור וחושך, גלות וגאולה, ועל כן טרם נפרד יעקב מבניו הוא מרגיש צורך וחובה להכין אותם לקראת עתידם וקורא לבניו כדי לומר להם את אשר בלבו. במחשבה ראשונה הוא מבקש להגיד להם את אשר יקרא אותם באחרית הימים, לומר להם את כל הצפוי להם, אבל לאחר שנקבצו סביבו הוא משנה את כוונתו ומסתפק בהתייחסות אישית לכל אחד מבניו. גם אם יעקב אינו מגלה לבניו באותו המעמד את "אחרית הימים", הוא מוסר להם מבלי משים סוד אחד באומרו: "האספו ואגידה לכם". מה רצה יעקב לומר להם בביטוי "האספו"? פירש השל"ה (חלק ג' פרשת ויחי): " אמר לשון 'האספו', כי אי אפשר לקץ כשיש ביניכם שנאת חנם, רק צריכים אתם להיות כולכם באסיפה אחת באגודה אחת". יעקב אמר את דבריו לאור הניסיון הלא רחוק של חייו. גם אם נקבל את דברי הרמב"ן שכתב: "ייראה לי על דרך הפשט שלא הוגד ליעקב כל ימיו כי אחיו מכרו את יוסף", גם בלי זאת הרי קודם המכירה נאמר: "ולא יכלו דברו לשלום" ושם נאמר: "ואביו שמר את הדבר". ואע"פ ששנאת אחים לא הייתה דבר חדש בבית אברהם, שהרי הדבר התחיל בישמעאל שהיה מצחק עם יצחק ולפי המדרש ביקש להורגו וכן על עשו אומרת רבקה ליעקב: "הנה עשו אחיך מתנחם לך להרגך". אלא ששם, גם אם השנאה והמחלוקת כואבת- אין  היא הרסנית, כי אין לישמעאל כל חלק עם יצחק, ואין לעשו כל קשר עם יעקב, אבל בבני יעקב, שרק מכולם יחד יקום בית יעקב, וכולם יחד הם עם ישראל, אי אפשר להשלים עם שנאה ומחלוקת. וכך כתב רבי יונתן אייבשיץ בספרו "אהבת יונתן": גלות ראשונה (מצרים) וגלות אחרונה (רומי) לאחר חורבן בית שני, שניהם באו מחמת שנאת חנם, על כן הזהירם יעקב אביהם: 'האספו' – התחברו, התאחדו, כי בכך תלויות המאורעות שיבואו באחרית הימים.
 
מסר האחדות נאמר לעם ישראל גם בברכת משה את בני ישראל לפני מותו. גם שם הוא מברך כל אחד מהשבטים בברכה פרטנית, אך לפני כן משה פותח ואומר: "ויהי בישורון מלך בהתאסף ראשי עם יחד שבטי ישראל". מה רצה משה לומר לישראל בפתיחה הזו? מדרש (ספרי): "כשישראל שווים בעצה אחת מלמטה, שמו הגדול משתבח מלמעלה, שנאמר: 'ויהי בישורון מלך'– אימתי? 'בהתאסף ראשי עם'. 'יחד שבטי ישראל'– כשהם עשויים אגודה אחת ולא כשהם עשויים אגודות אגודות".

דבריהם של יעקב ומשה לא נאמרו בחלל ריק. נגע הפילוג וריב האחים מלווים אותנו, לצערנו, לאורך כל ההיסטוריה הישראלית. הרבה סיבות לדבר, אחת מהבולטות שבהן היא האמביציה האישית של מנהיגי האומה, הגוררים אחריהם את הציבור כולו. את הסמיכות הכתוב: "'בהתאסף ראשי עם' לכתוב: 'יחד שבטי ישראל', פירש ה"תולדות יעקב יוסף", שכוונת הכתוב היא: קודם צריכים להיות מאוחדים 'ראשי העם', המנהיגים, ורק אז יש לקוות ל'יחד שבטי ישראל'". כדברים הללו כתב גם "אור החיים" בפירושו לתורה: "כי מלכות ישראל תהיה מתקיימת כשיהיו ישראל מתאספים ראשיהם יחד ולא יהיו בד בבד, שבזה תהיה סיבה שיתייחדו יחד שבטי ישראל, וכשישראל בגדר זה הנה הנם ברום גדר ההצלחות ומלכותם תהיה בה הוויה של קיום", והוא מסיים שם: "וצא ולמד כי מיום שנחלקו הלבבות ונחלקו המלכויות מה עלתה בידם. וזו סיבת עגלי ירבעם והבאים אחריו. כי ראש האובדן הוא הפירוד, וכלי מחזיק ברכה הוא השלום ויחוד הלבבות".
גם היום עומדים אנו בפני התופעה בה הציבור בהמוניו אינו מבין את ההתפלגות הציבורית והיה רוצה לראות את כלל הציבור במחנה אחד, ורק ראשי הציבור הם המתפלגים ובצורה מלאכותית הם מאלצים את המחנה להתפלג.
  געגוע 
 נעמי עיני
דוד המלך עומד למות ומכין את בנו שלמה לשלב הבא בחייו: "וַיִּקְרְבוּ יְמֵי-דָוִד, לָמוּת; וַיְצַו אֶת-שְׁלֹמֹה בְנוֹ, לֵאמֹר. אָנֹכִי הֹלֵךְ, בְּדֶרֶךְ כָּל-הָאָרֶץ; וְחָזַקְתָּ, וְהָיִיתָ לְאִישׁ..." (מלכים א', ב', א'-ב'). 
בן שתים עשרה שנים היה שלמה כשהומלך, על פי מדרש "סדר עולם" (חיבור העוסק בכרונולוגיה יהודית, מימי אדם הראשון, עד חורבן בית שני ומרד בר כוכבא ומיוחס לתנא רבי יוסי בן חלפתא). צעיר מכדי להיפרד מאביו ומילדותו.
"בוא!", קרא האב לבנו.
כמה רוצה הייתי להיות שם, בחדר בו נאמרו מילות הפרידה. לקלוט את הצבעים, את השתקפות האור ועוצמתו (ההיה זה לקראת הערב?) להתבונן בתנוחת הגוף של השניים ובהבעות פניהם ולהקשיב למה שנאמר ביניהם ובפרט למה שלא. האם צפה הבן, שלמה, את הבאות? האם קָבַל  ונלחם בבשורת המוות ו/או בשליחות שהטיל אביו עליו? ואולי בחר לשתוק?  ואמו, בת שבע – האם נכחה במעמד קדוש זה? שמא האזינה לנאמר מאחורי הדלת? האם היו שם דמעות? וחיבוק?  רב הנסתר על הגלוי.
הקשב לי בן, כך, במחשבתי, אמר דָוִד. שב ולמד פרק בהלכות אובדן, הורות והתבגרות. עם הסתלקותי ולקראת עיצובך כמבוגר אחראי, יהא עליך לסגל לעצמך שתי תנועות חשובות: שמירה, והליכה.  שמירה - משמעה היכולת לנצור ולהכיר לעומק את השפע שקבלת עד כה. הליכה - עניינה להתחזק ולפלס מתוך האוצר הבלום שבידך, את דרכך שלך.  
כך תנהג גם ביחס לתורת משה:
"וְשָׁמַרְתָּ אֶת-מִשְׁמֶרֶת ה' אֱ-לֹהֶיךָ, לָלֶכֶת בִּדְרָכָיו לשְׁמֹר חֻקֹּתָיו מִצְו‍ֹתָיו וּמִשְׁפָּטָיו וְעֵדְו‍ֹתָיו...". "... אִם ישְׁמְרוּ בָנֶיךָ אֶת דַּרְכָּם לָלֶכֶת לְפָנַי בֶּאֱמֶת, בְּכָל לְבָבָם וּבְכָל נַפְשָׁם" (פס' ג'-ד').
ספר הספרים בידך בני. הכר אותו ואת מורשת אבותיך והקפד על קיום מצוותיו. אל תֵּחת ועמוד אמיץ על המשמרת מפני השפעות זרות.
אך העמידה מול הנשגב, אינה מספיקה. היזהר פן תקפא ותקפיא את התורה על שמריה. למד "ללכת" אִתה: קח אותה עמך בדרך וחַיֵה בסיועה, חיים של חיבור ואמת.
איזון עדין ושברירי בין שמירה להליכה, בין חיבוק העבר לתנועה כלפי העתיד, אני מוצאת בפרידתו של דוד. וגם לידה יֵשְנָה שם ברגע זה - לידתו של רגש בין אב לבנו ובין עם לתורתו, ויקרֵא שמו בישראל: געגוע. 
לתגובות: www.naomieini1@gmail.com 
נהוראי
פזיזות מסוכנת  
פרידת יעקב מבניו היא עדות שיעקב מכיר בכל ילדיו כבניו ונציגיו. בחייו לא חסך יעקב שבטו מבניו ולא הסתיר את אכזבותיו מחלק מילדיו. גם במעמד הפרידה הוא מזכיר 'נשכחות'. יעקב מבקר את ראובן: "פַּחַז כַּמַּיִם אַל תּוֹתַר כִּי עָלִיתָ מִשְׁכְּבֵי אָבִיךָ אָז חִלַּלְתָּ יְצוּעִי עָלָה". ראובן תופס את מקומו של אביו בחייו, משתלט על מקומו הפרטי והאינטימי ביותר. גם אם מדובר בהחלפת המיטות בלבד, הרי שעדיין מדובר בחטא קשה. לאחר המעשה יעקב אינו מוכיח את ראובן בגלוי אלא בשתיקה: "וישמע ישראל". דווקא לאחר שחלפו שנים רבות מהרגע שחטא ראובן, רגע לפני מותו זה התזמון הנכון לתוכחה?!
יעקב אינו מעונין להוכיח את ראובן, אלא להסביר מדוע הוא עתיד לאבד את ההנהגה- תכונת הפזיזות אינה מאפשרת לו להיות מנהיג בישראל. ראובן, לא רק שאינו מתאים לשמש כמנהיג בשל אופיו, אלא גם נכשל בפועל בנטילת רסן ההנהגה- כל עצותיו נדחות. בראשונה- בפרשת מכירת יוסף, ומאוחר יותר בניסיונם של האחים לשכנע את אביהם להתיר את ירידת בנימין. מנהיגה של אומה ראוי שיתברך ביישוב דעת, לבל יוביל את צאן מרעיתו לאבדון. יש דמיון בין פזיזות לזריזות, אך יש ביניהן הבדל מהותי. בעוד שהפזיזות משדרת חוסר יציבות, הרי שהזריזות מונעת מכוח היציבות והמיקוד במטרה. הקביעה ש"כוהנים זריזים הן" לא מעידה רק על מהירותם, אלא גם על מנוחת הנפש והריכוז שמלווה אותם בעבודתם. ההתמקדות של הכוהנים במטרה אפשרה להם להיות זריזים ולהימנע מכשלים. רבי חיים שמואלביץ, בספרו "שיחות מוסר" (מאמר כד', שנת ל"ב), מצביע על חסרון נוסף של הפזיזות. לדעתו, החלטה המתקבלת בפזיזות נובעת מבהלה וחוסר ביטחון, דוגמת הכישלון הראשון של שאול כמלך. שאול נלחם בפלשתים, ושמואל ציווה עליו שימתין עם הקרבת העולה עד בואו (שמואל א', יג). הפלשתים התקרבו והעם לחץ את שאול לפתוח בקרב. שמואל התעכב ושאול החליט להקריב את העולה. שאול נבהל ופחד מהעם ומהפלשתים, לא שקל את הדברים כראוי והיה פזיז בהחלטתו, ותגובתו של שמואל הייתה בהתאם: "וְעַתָּה מַמְלַכְתְּךָ לֹא תָקוּם". שאול הפסיד את ההנהגה בעטיה של פזיזות וחוסר שליטה. 
מנהיגות צומחת מתוך שיקול דעת, ביטחון בדרך ונחישות. זו מנהיגותו של יהודה שמכריע במכירת יוסף ומשכנע את יעקב להוריד את בנימין למצרים בזמן הנכון ובניסוח הראוי, וגם הוכיח מנהיגות בעמידתו האיתנה לפני יוסף בבקשה- אך בהחלטיות, כנציגם של האחים כולם, ובכך זכה למלכות על ישראל. 
גם לטורפים יש מקום

הרב ד"ר משה רט

לפני שנים קראתי סיפור על ילד במשפחה יראת שמים, שביקש להתחפש בפורים לאריה. אמו נמלאה כולה חלחלה וזעזוע: איך יעלה על הדעת להתחפש לחיה טמאה, ח"ו? ומדוע מוישי הקטן שלי רוצה להתחפש לחיית טרף כזו? איפה נכשלנו בחינוך? בראותו את דמעותיה של האם, חזר בו מיד הילד וביקש במקום זאת להתחפש לשפסע'לה – כבשה טהורה ותמימה. האם תגובתה של האם היתה מוצדקת?
בברכותיו לפני פטירתו, ממשיל יעקב אבינו את חלק מבניו לחיות: גור אריה יהודה, יששכר חמור גרם, דן נחש עלי דרך, נפתלי איילה שלוחה, בנימין זאב יטרף. מעניין שמבין חמשת הבנים הללו, ארבעה נמשלו לבעלי חיים טמאים, שמתוכם שלושה טורפים, שאחד מהם הוא הנחש – שנחשב בעיני רבים לסמל הרוע הקדמוני. הטורף האזורי הגדול שנפקד מהברכות הוא הדב, שמופיע במקומות רבים בתנ"ך כיצור מסוכן ואימתני, וכן הנמר, הקטן יותר. 
השימוש בשמות בעלי חיים כשמות לבני אדם היה נפוץ בתקופת התנ"ך, כשביניהם גם כאלה שאינם נשמעים מחמיאים, כמו חולדה, שפן, עכבור ועלוקה. למעשה גם שתיים מהאמהות נקראו על שם בהמות (טהורות): רחל היא כמובן כבשה, ורבקה היא עגלה, כמו "עגלי מרבק". 

מעניין לציין גם, שככל הזכור לי, בתקופת המשנה והגמרא לא מופיעים כמעט חכמים עם שמות בעלי חיים. לעומת זאת בדורות מאוחרים יותר, שמות כמו זאב, דב ואריה הפכו לנפוצים, ומופיעים אצל לא מעט גדולי ישראל, לפעמים בתוספת גרסתם הלועזית – זאב-וולף, דב-בער, אריה-לייב וכדומה. עם זאת, לא מצאנו בעם ישראל אדם שנקרא "נחש" (אם כי מלך בני עמון נקרא כך).
אפשר ללמוד מכך שגם בעלי החיים הטמאים, ואפילו הטורפים שנחשבים לאכזריים, הם חלק מעולמו של הקב"ה ומהבריאה שיצר. הטומאה שבהם מתבטאת רק באיסור אכילה, אבל אין הכוונה שהם שייכים ל"כוחות הטומאה" או למציאות מהותית שלילית כלשהי, כמו בתפיסות אליליות למיניהן. ומכיוון שכך, יש מקום ללמוד מהם, ואפילו להידמות להם בתכונות מסוימות. וכבר אמרו חז"ל: "הוי קל כנשר, עז כנמר, רץ כצבי וגיבור כארי לעשות רצון אביך שבשמים", ולא נמנעו אפילו מלהמליץ על עזותו של הנמר במקום בו היא נדרשת. 
אמור מעתה, אפשר ואף רצוי להתחפש גם לחיות טרף, ולא חייבים להיות כבשה תמימה דווקא...
אפליות
מיכל
שוויונאי הדוגל בשוויון מטאפיזי, יוצא מן ההנחה שכל בני האדם שווים. אבל שואל: שווים במה? מהי האנושיות? מהי אותה תכונה המשותפת לכל בני האדם באשר הם, ובגללה אנו אומרים שהם שווים זה לזה מצד אחד ושונים מכל שאר היצורים עלי אדמות מצד אחר? מהי תכונה מיוחדת זו האמורה לבטא את מהות האדם? 
אבל הפילוסוף המטאפיזי מתקשה לגלות את התכונה הזאת. עד מהרה מתברר לו שאינו מוצא שום תכונה המשותפת לכל בני האדם ובד בבד מייחדת אותם משאר היצורים... (א' וינריב, על שיויון ואי שיויון: מבט פילוסופי, עמ' 10).
המדרש בפרשת וישב מעביר ביקורת על יעקב שהבליט את יחסו האוהד כלפי יוסף, ואת העדפתו על פני אחיו:
"ועשה לו כתנת פסים"- ריש לקיש בשם ר' אלעזר בן עזריה אמר: צריך אדם שלא לשנות בין בניו שעל ידי כתנת פסים שעשה אבינו יעקב ליוסף: 'וישנאו אותו' וגו'" (בראשית רבה וישב, פר' פד).

המדרש מאשים את יעקב שבמעשיו המפלים גרם לשנאה בין האחים ומסיק מסקנות בתחום הדרכת הורים: אין להפלות בין בני המשפחה. יחס לא שוויוני גורר תחושות של קנאה, קיפוח וכעס.
מי מאתנו לא התאמץ לתת לילדיו תחושה שכולם אהובים עליו, נמנע ממעשים שיתפרשו כהעדפה, וטרח ווידא שהתנאים בין הילדים יושוו? והנה יעקב מרשה לעצמו להבליט את העדפותיו ולתת להן ביטוי חיצוני ניכר לעין וללא התנצלות. החתירה האנושית (המודרנית...) לשוויון בין בני האדם, מדגישה מקל וחומר את ערך השוויון בבית ובמשפחה- המקום שבו אמור כל אדם לזכות לביטחון ולהכרה בערכו. 
מברכת יעקב לבניו בסוף הפרשה ניכר שהיחס הלא שוויוני לאחים מכוון. ליעקב יש אמירה עקרונית וערכית בנושא השבטיות והשוני. במהלך הברכות יעקב חוזר על כל מה שנחשב בעיני המדרש לטעות: הוא אינו נרתע מלהעדיף שוב את יוסף ומעניק לשני בניו מעמד כבניו שלו, ובברכת יוסף הוא מפרש: "נתתי לך שכם אחד על אחיך...". יעקב מוסיף ומברך את יוסף בברכת ההנהגה: "תהיינה לראש יוסף ולקדקד נזיר אחיו". 

למעשה, עוסקות הברכות כולן בשוני שבין האחים ויש בהן סיבה להשוואות לא בריאות. אם יעקב לא למד את הלקח מהשנאה שנוצרה בין האחים, לא השכיל להבין עד כמה האפליה בין האחים היתה בעוכריו וגם אינו מכיר במחיר העצום אותו שילם על מעשיו, אין זאת אלא שיש לומר שמדובר בתפיסת עולם ולא בהכרח בטעות.
מבט בברכות הניתנות לאחים ערב פטירתו של יעקב, מצדיק במידה מסוימת את דרכו. מן הברכות משתקפת התמונה הברורה: האחים שונים אלו מאלו בתכונותיהם, באופיים, בכישוריהם, בהשקפת עולמם ובנטיית לבם. אך טבעי ומתבקש שהאחים יקבלו יחס שונה מאביהם. שוויון יכול להתרחש רק בין שווים, אך בין שונים השוויון הוא מיטת סדום המקצרת רגליהם של הגבוהים ומותחת רגלי הנמוכים. השוואה בין אחים נובעת מזה שמסתכלים על אורך המיטה במקום על רגליהם של בני האדם. היא נובעת מזה שאין רואים אותם כפי שהם לעצמם, אלא כרכיב בתוך קבוצה. האפליה וההבחנה הן ביטוי לראיית הבן כאדם.
לפי שופנהאאואר, הרופא רואה באדם את חולשתו, המשפטן את רשעותו והתיאולוג את טיפשותו. הרפואה מזהה את החולשה מפני שזה תפקידה- לאבחן ולרפא חולשות. המשפט מזהה את הרשעות מפני שהוא מודע לשאלות מוסריות וחוקיות ולחובתו להעניש ולתמוך, ואילו התיאולוגיה מדגישה את קטנות האדם ובכך מנמיכה את קומתו. 

מהו תפקיד ההורים? בניגוד למקובל היום, יעקב אינו סבור שעל ההורים לראות בילדם רק את הצד החיובי. על ההורה להכיר את ילדיו ולדעת לגבי כל אחד ואחד למה הוא זקוק, מה נכון עבורו, מהם איכויותיו ויכולותיו, ורק בהתאם לכל אלו  יוכל להצמיח אותו למקום מדויק עבורו. ההורה רואה את המכלול.  במקום שבו יבקשו אחרים לראות את האדם מנקודת מבטם, מחפש ההורה הטוב לפענח את דרכי הטיפול והגדילה הנכונים לילדו בהתאם למה שהוא באמת.  

ומי לא הוזמן?
ראש הממשלה, נתניהו, ישב בשיום שלישי עם כמה רבנים חשובים בציונות הדתית; הרב חיים דרוקמן, הרב דוד סתיו, הרב אלייקים לבנון והרב אלי סדן. רה"מ הודה על תמיכתם בו נוכח הלינץ שעושים לו, לדבריו (וגם לדעת אותם רבנים) רק בגלל שהוא מנהיג הימין, ביקש המשך תמיכתם החשובה בו וכ' וכו' וכו'. המשתתפים הנהנו בחיוב לכל מילה שאמר, חלקם אף תהו האם בעבור בקבוק שמפניה וסיגר מורידים ראש ממשלה, וכולם יצאו מרוצים. מי שלא בטוח אהב את הפגישה זהו היה מי שלא הוזמן. בנט, שרואה עצמו, וגם הרבנים, חלקם אם לא כולם, כנציגם הפוליטי. הרב דרוקמן אף ביקש, ומי רצה יכל לשמוע נימה של ביקורת בדבריו, שרה"מ יהיה קשוב יותר לבקשות של בנט בתחומי ההתיישבות ודת-מדינה. רה"מ יצא מרוצה, הרבנים גם, והשאלה שנשארה פתוחה היא עד כמה לרבנים האלה (ואחרים) יש משקל להשפיע על הציבור ה'סרוג', שלא הייתה שחיתות, אין ולא תהיה, וגם אם כן, מה היא לעומת זה שהימין ימשיך להנהיג את המדינה.

**
מירוץ נגד השעון
מלאכת החיקוק של 'חוק המרכולים' הכניסה הרבה אנדרנלין למספר רשויות מקומיות, המנסות לתקן את חוק העזר העירוני שלהן, כך שיתיר פתיחת עסקים בשבת, עוד לפני שחוק המרכולים יעבור (אם יעבור) בקריאה שנייה ושלישית בכנסת. כך, גבעתיים, רשל"צ, חולון, הרצליה, רמת-גן, ואחרות. אלה נהנות מ'רוח גבית' של אבי גבאי מהמחנה הציוני, איווט ליברמן מ'ישראל בתינו' וגם כחלון יתקשה להיות מהאו"ם. נתניהו והמפלגות החרדיות – מן הצד השני. והכי חשוב, דרעי, שר הפנים, טוען (ובצדק) כי לשר הפנים הסמכות לאשר (או שלא לאשר) חוקי עזר, כלויימר, "חבל"ז". מבחן קשה לנתניהו מול הסיעות החרדיות. הרבה 'דם קר' יישפך שם. יהיו התוצאות אשר יהיו, תדמית היהדות והדתיים לא תצא טוב מהמאבק הזה. מתיי כבר יפנימו נבחרינו, כי רק אמנת גביזון-מדן או דומה לה, והכל מתוך התדברות ונכונות להכיל ו'לשלם מחיר', 'יעשו שלום עלינו ועל כל ישראל'?.
הגבר האידיאלי
לוביץ
אם יש את נפשנו לדעת מה סוד כוחו של יוסף, שעלה מבור תחתיות לתפקיד המשנה למלך של האימפריה המצרית, עלינו להתמקד בתכונתו המרכזית שהיא השליטה העצמית. יוסף החל אמנם את דרכו כמי שאינו מסוגל לשלוט בעצמו. "כל רעה שהיה רואה באחיו בני לאה היה מגיד לאביו" (רש"י לז, ב), וכל חלום שחלם היה מוכרח לספר לאחיו. אולם השכיל לעבור תהליך של שינוי ותשובה, ויוסף הבוגר מגלה שליטה עצמית מדהימה. בזכותה עמד בניסיונות הקשים שנקרו בדרכו, באמצעותה העביר את אחיו בתהליך של תיקון ותמורה, ומכוחה ניהל את מצרים בשנות המצוקה. 

ניתן לעמוד על תכונתו היסודית של יוסף מתוך השוואה לאחיו, שמעון. בתוך דברי הברכה לנכדיו פונה יעקב אבינו ליוסף ואומר לו: "ואֲנִי נָתַתִּי לְךָ שְׁכֶם אַחַד עַל אַחֶיךָ אֲשֶׁר לָקַחְתִּי מִיַּד הָאֱמֹרִי". רוב הפרשנים סבורים שהמילה "שכם" מופיעה כאן במובן של חלק, אולם רש"י מוסיף שהכוונה היא גם לעיר שכם. ואכן יוסף זכה לחלקה בשכם, ובה הוא נקבר (יהושע, כד, לב). טבעי היה שהעיר שכם תינתן לשמעון ולוי שכבשו אותה במבצע צבאי, בו גילו תעוזה וגבורה. אולם היא ניתנה דווקא ליוסף, משום שהוא ידע לגדור את הפרצה בעריות שהחלה בשכם, כאשר שלט בעצמו מול אשת פוטיפר (ב"ר פו, ו).

שמעון ולוי מהווים אנטי-תזה גמורה ליוסף. גבורתם של שמעון ולוי היא גבורה פיזית הבאה לידי ביטוי במעשים של פגיעה באחרים, ואילו גבורתו של יוסף היא גבורה נפשית, שמשתקפת בשליטה עצמית. על דברי יעקב: "שמעון ולוי אחים", אומרים חכמים שהם היו אחים לשם עשיית הרע בהריגה שבצעו בשכם, אך "לא אחים ליוסף שמכרתם אותו" (ב"ר, צו, ה). שמעון ולוי השתמשו באחווה שביניהם למטרות של הרג והרס, ולא לשם בניה וסובלנות. יוסף, לעומת זאת,  הגיע לשכם, כשבפיו המילים: "את אחי אנכי מבקש", ובלבו הוא תר אחרי אחווה אנושית. 

שמעון ולוי היו האחים שיזמו את הפגיעה ביוסף, ואמרו "איש אל אחיו... לכו ונהרגהו" (רש"י, מ"ב, כ"ד). אחרי שהוחלט שלא להרוג את יוסף, היה זה שמעון שהשליך את יוסף לבור. זו הסיבה לכך שמאוחר יותר יוסף בחר לקחת דווקא אותו כבן ערובה והכניס אותו לבור הכלא במצרים. 

גם בהמשך הדרך התאפיינו בני שמעון במעשים המשקפים תעוזה שלילית, המתאפיינת בהיעדר שליטה עצמית. היו אלה בני שמעון שנכשלו "לזנות אל בנות מואב" (במדבר כה, א), כאשר זמרי בן סלוא נשיא בית אב לשמעוני מוביל את מעשי הפריצות. לפיכך בני שמעון לא זכו כלל לברכה ממשה לפני מותו, ואף לא התיישבו בנחלה עצמאית בארץ ישראל. נחלתם נבלעה בתחום נחלת יהודה, וקללת יעקב "אפיצם בישראל" התקיימה בהם, כאשר אנשי השבט היו עניים המחזרים על הפתחים (ב"ר צט, ז).

יוסף, בניגוד לשמעון, ניחן בשליטה עצמית מופלאה, ולכן היה מסוגל להניח מאחוריו את כל הרגשות הקשים כלפי אחיו, שבוודאי גאו בו מאז ימי נערותו. אחרי פטירת יעקב, נקרתה בפניו הזדמנות פז להתעמר באחיו, ואף להרעיבם למוות, אולם הוא כבש את יצרו וגילה אחווה אמתית כשהבטיח לאחיו החוששים: "אָנֹכִי אֲכַלְכֵּל אֶתְכֶם וְאֶת טַפְּכֶם וַיְנַחֵם אוֹתָם וַיְדַבֵּר עַל לִבָּם". שליטה עצמית זו אפשרה לו לעמוד בניסיון הפיתוי של אשת פוטיפר, והיא שחיזקה אותו בעת שבנות מצרים צעדו עלי שור, "והיו משליכות עליו שירין וקטלין ונזמים וטבעות כדי שיתלה עיניו ויביט בהן, ואעפ"כ לא היה מביט בהן" (ב"ר, צח, יח).
יוסף היה לבן היחיד שזכה במסורת לכינוי "הצדיק", והיחיד שמזוהה בקבלה עם אחת מעשר הספירות, ספירת היסוד. יוסף, שהתאפיין בגבורה של כיבוש היצר, אמור לשמש דגם לחיקוי והשראה ולא שמעון, שמצטיין בכיבוש האחר ופגיעה בו. בן זומא מלמד במסכת אבות: "אֵיזֶהוּ גִבּוֹר, הַכּוֹבֵשׁ אֶת יִצְרוֹ, שֶׁנֶּאֱמַר (משלי טז), טוֹב אֶרֶךְ אַפַּיִם מִגִּבּוֹר וּמשֵׁל בְּרוּחוֹ מִלֹּכֵד עִיר". נראה שלפי הבנת בן זומא פסוק זה רומז ליוסף שכבש את יצרו, העולה על שמעון שלכד את העיר שכם. גדולה היא הגבורה הנפשית של כיבוש היצר על הגבורה הפיזית לא רק במעלתה הרוחנית, כי אם גם בכך שהגבורה המיליטנטית מתבטאת בדרך כלל בניצחון חד-פעמי, אולם למשול ברוח וביצר הרע זוהי גבורה מתמשכת המתבצעת לאורך כל החיים.
יוסף היה היהודי הראשון שחי בסביבה רווית פיתויים וסיכונים רוחניים. הוא נדרש לשליטה עצמית בעצימות גבוהה כדי להישמר בתומתו בחברה המצרית שהעריצה אותו, ולהישאר איש אמונים בסביבת עבודה שמאפשרת לו טובות הנאה אישיות. בעמידתו בהצלחה בניסיונות חייו הוא הציב דגם מעורר השראה לגבר בן זמננו המתמודד עם ניסיונות החיים המודרניים.
חזות גבריאל

בחייהם ובמותם
קווי הדמיון בין יעקב ויוסף רבים הם וחז"ל מונים אותם במדרשים. מעניין להשוות את צוואתם באשר לקבורתם. יעקב, ואף יוסף, היו כמובן מודעים לחלוטין לתוצאות ירידתם מצרימה בהקשר הנאמר ב'ברית בין הבתרים'. יעקב משביע את בניו כך: וַיִּקְרְבּו יְמֵֽי־יִשְׂרָאֵל לָמוּת וַיִּקְרָא לִבְנוֹ לְיוֹסֵף וַיֹּאמֶר לוֹ אִם־נָא מָצָאתִי חֵן בְּעֵינֶיךָ שִֽׂים־נָא יָדְךָ תַּחַת יְרֵכִי וְעָשִׂיתָ עִמָּדִי חֶסֶד וֶאֱמֶת אַל־נָא תִקְבְּרֵנִי בְּמִצְרָֽיִם" (בראשית מז, כט). יוסף, בדומה לאביו, משביע אף הוא את אחיו: "וַיַּשְׁבַּע יוֹסֵף אֶת־בְּנֵי יִשְׂרָאֵל לֵאמֹר פָּקֹד יִפְקֹד אֱלֹקים אֶתְכֶם וְהַעֲלִתֶם אֶת־עַצְמֹתַי מִזֶּֽה" (בראשית נ, כה).
אלו הן שתי שבועות שונות במהותן. יעקב מחייב את בניו להעלות אותו לאחר מותו לארץ ישראל ולקוברו שם, ורק שם, עם אבותיו. יוסף, לעומתו, אינו משביע את אחיו לקוברו מיד לאחר מותו בארץ ישראל אלא רק כאשר הקב"ה יפקוד אותם. כך אכן קרה. במקרה של יוסף, התורה מעידה כי משה רבנו בעצמו נשא עמו את עצמות יוסף כדי לקיים את הבטחת האומה ליוסף.
יעקב ויוסף, בכל הקשור למקום קבורתם, נתנו דעתם על האומה הישראלית ההולכת ומתהווה ברחם המצרית. יעקב מביט רחוק אל המטרה, אל היציאה ממצרים, אל היעד הנכסף- ארץ ישראל, כפי שהקב"ה הבטיח לסבו. קבורתו בארץ ישראל ליד אבותיו, בעוד כל משפחתו נותרת במצרים, תשמר בנרטיב הלאומי כזרקור מאיר ובוהק מרחוק המהווה מעין נקודת כיסופים, מוקד משיכה ונקודת אור של תקווה ליוצאי חלציו האמורים להשתעבד במצרים. 
יוסף מבקש להיות עם אחיו בצרתם. כל אימת שיד המשעבד תרצה לכלות את רוחם של אחיו וצאצאיהם הם אמורים לזכור כי יוסף המשנה למלך פרעה, יחד עם כל הסיפורים שנקשרו לדמותו הפלאית, אינו דמיון שווא. הוא קבור במצרים קבורה זמנית, הוא אתם בצרתם. יוסף הצדיק ממשיך להיות בצדיקותו גם לאחר מותו. צוואתו מהווה המשך ישיר למשתמע מחלומותיו. הוא אינו זונח את תפקידו, כפי שהוא הבינו, אפילו לרגע- "וְעַתָּה אַל־תֵּעָצְבוּ וְאַל־יִחַר בְּעֵינֵיכֶם כִּֽי־מְכַרְתֶּם אֹתִי הֵנָה כִּי לְמִֽחְיָה שְׁלָחַנִי אֱלֹקים לִפְנֵיכֶֽם".
יוסף מבקש להיות בתוך המציאות ולא מחוצה לה. הוא מבקש להשפיע עליה מתוכה ועבורה. כבר משחר נעוריו הוא "הָיָה רֹעֶה אֶת־אֶחָיו בַּצֹּאן". כך היא דרכה של מלכות יוסף ומשיח בן יוסף. 
להערות: hazutg@gmail.com
          לאתר- http://gabihazut.co.il/
כמה ימי זיכרון אנחנו צריכים? / עמדה
הרב רפי אוסטרוף

אנשים דתיים עוסקים בשואה בשני ימי זיכרון רשמיים- עשרה בטבת וכ"ז בניסן, וברוב בתי הספר של החינוך הממלכתי דתי נערכים טקסי זיכרון בשני המועדים. רוב הציבור הישראלי, כולל מוסדות החינוך והתקשורת, מציינים רק יום שואה אחד, בכ"ז בניסן, היום הרשמי שנקבע על ידי המדינה.

יש לזכור את השואה בכל יום ויום, בבחינת "זכור את אשר עשה לך עמלק" (דברים כ"ה, י"ז), אחת משש הזכירות היומיות שכל יהודי מחויב בהם לפי הקבלה (סידור אוצר התפילות, עמ' רכז). כבר שבעים שנה של'זכירה' זו נוספה משמעות חדשה. היה טוב לו כל יהודי היה מחזיק יומן שבו מצוין מה קרה בכל יום בקהילות יהודיות בימי הרצח, כי אין אף יום בכל ימות השנה שהוא לא 'יום שואה'. אך, כפי שלא ניתן לומר הלל בכל יום על אף שכך ראוי (שבת קיח ע"ב), כך רוב האנשים אינם יכולים לציין את יום השואה בכל יום, ולכן נקבע יום מיוחד.

עם קום המדינה דנה הרבנות הראשית בשאלה האם לקבוע יום זיכרון ייחודי לשואה הגדולה בהיסטוריה היהודית, והחליטה להצמיד את יום הקדיש הכללי לעשרה בטבת. הרבנות התנגדה ליום הזיכרון לשואה שקבעה המדינה בכ"ז בניסן, כיוון שלא ראוי לקבוע יום אבל בחודש ניסן שלא אומרים בו תחנון.

התוצאה- נקבעו שני ימים שונים. היום שנקבע על ידי המדינה התעצב במשך השנים כיום המרכזי לציון השואה בארץ ובתפוצות. הציבור החרדי לא מציין אף אחד מהימים, והדתיים הלאומיים מציינים את שניהם.

הרב שמואל כ"ץ, חוקר הרבנות הראשית, סיכם את הדברים:
"כיום, לצערנו, כמעט אין רישומו של יום זה (עשרה בטבת) ניכר. הציבור החרדי מתעלם ממנו, אם כי ערוצי הרדיו שלו מתעסקים ביום זה בנושא השואה. הציבור הלא דתי כלל אינו יודע על קיומו, ורק הציבור הדתי לאומי, וגם הוא רק בחלקו, מתייחס ליום זה באמירת קדיש ואזכרה בבית הכנסת. במספר מקומות מתקיימות עצרות, אך ההשתתפות דלה" ('מקור ראשון', י"א בטבת תשע"ב, 6.1.2012). 
ייתכן שהרבנות לא קבעה תום ייחודי לשואה כיוון שחששה שהציבור החרדי לא ישתתף בצום, וייתכן שהסמיכות לשואה עצמה גרמה לכך. היום, אני סבור, יש נכונות בציבור הדתי והכללי למהלך כזה, וכי הגיע הזמן לקבוע יום צום נפרד.

לאחר יותר משבעים שנה יש מקום לבחון שוב את התייחסותנו לזיכרון השואה. אכן, יום כ"ז בניסן לא היה ראוי להיקבע כיום השואה, אך מטעם אחר לגמרי. מועד זה נקבע בגלל סמיכותו למרד גטו ורשה שפרץ בערב חג הפסח תש"ג. אי אפשר היה לקבוע יום אבל בערב החג או במהלכו, ועל כן נבחר התאריך הראשון האפשרי לאחר פרוץ המרד. השם הרשמי שהתקבל הוא 'יום הזכרון לשואה ולגבורה', כאשר בזמנו ההבנה הייתה: 'לשואה'- אלה שהלכו כצאן לטבח, ו'לגבורה'- אלה שנלחמו.

היום אנחנו מבינים שכל מי שלא איבד צלם אנוש וצלם יהודי בזמן השואה הוא גיבור. אם ששמרה פת לחם לילד שלה, סבא שהלך עם הנכדים לתאי הגזים כדי שלא יישארו לבד, אבא שלא ברח ליער כדי להישאר עם המשפחה - כל אלה היו גיבורים לא פחות מהמורדים בגטו.
כ"ז בניסן אינו תאריך קדוש, אבל הוא התקדש ע"י  הציבור. אנחנו מאמינים בקדושת עם ישראל שמקדש את הזמנים. המועד הזה נקבע מכוחו של כלל ישראל, ומאז הוא משלים את פסיפס הימים המיוחדים המתחילים בפסח, עוברים דרך יום השואה, יום הזיכרון, יום העצמאות, ל"ג בעומר ויום ירושלים, ומסתיימים בחג השבועות, שהוא שער השמים.

כבר נכתב על סגולת הימים המיוחדים האלה ועל מהלכם הא-לוהי. חז"ל אמרו על עם ישראל: "אם אין נביאים הן, בני נביאים הן" (פסחים סו ע"א, וראו מאמרו של אברהם טננבוים, "על חכמת הציבור וקביעת הלכה", תשס"ט), ועל כן נראה כי המועד שבו נקבע יום השואה הוא המועד שהיה ראוי משמים.

כדי למנוע את חוסר כבוד ליום הקדיש הכללי המצוין רק על ידי חלק קטן מהעם, ראוי לדעתי לציבור הדתי- ובעיקר לבתי החינוך שלו- להתחבר לכלל ישראל ולציין את זיכרון השואה רק פעם אחת בשנה, בכ"ז בניסן. כאשר בית ספר צריך לארגן טקס  פעמיים בשנה, וקשה לו להסביר את ההבדל בין שני הימים, היום מקבל זילות מסוימת שראוי למנוע.
הבה נתאחד עם כל עם ישראל ונציין באופן פומבי את יום הזיכרון לשואה יום אחד בשנה, ובלב- כל יום.
(הכותב מדריך בפולין ועוסק בזיכרון השואה,
ראש המועצה הדתית גוש עציון)
כמה ימי זיכרון אנחנו צריכים? / עמדה
הרב רפי אוסטרוף

אנשים דתיים עוסקים בשואה בשני ימי זיכרון רשמיים- עשרה בטבת וכ"ז בניסן, וברוב בתי הספר של החינוך הממלכתי דתי נערכים טקסי זיכרון בשני המועדים. רוב הציבור הישראלי, כולל מוסדות החינוך והתקשורת, מציינים רק יום שואה אחד, בכ"ז בניסן, היום הרשמי שנקבע על ידי המדינה.

יש לזכור את השואה בכל יום ויום, בבחינת "זכור את אשר עשה לך עמלק" (דברים כ"ה, י"ז), אחת משש הזכירות היומיות שכל יהודי מחויב בהם לפי הקבלה (סידור אוצר התפילות, עמ' רכז). כבר שבעים שנה של'זכירה' זו נוספה משמעות חדשה. היה טוב לו כל יהודי היה מחזיק יומן שבו מצוין מה קרה בכל יום בקהילות יהודיות בימי הרצח, כי אין אף יום בכל ימות השנה שהוא לא 'יום שואה'. אך, כפי שלא ניתן לומר הלל בכל יום על אף שכך ראוי (שבת קיח ע"ב), כך רוב האנשים אינם יכולים לציין את יום השואה בכל יום, ולכן נקבע יום מיוחד.

עם קום המדינה דנה הרבנות הראשית בשאלה האם לקבוע יום זיכרון ייחודי לשואה הגדולה בהיסטוריה היהודית, והחליטה להצמיד את יום הקדיש הכללי לעשרה בטבת. הרבנות התנגדה ליום הזיכרון לשואה שקבעה המדינה בכ"ז בניסן, כיוון שלא ראוי לקבוע יום אבל בחודש ניסן שלא אומרים בו תחנון.

התוצאה- נקבעו שני ימים שונים. היום שנקבע על ידי המדינה התעצב במשך השנים כיום המרכזי לציון השואה בארץ ובתפוצות. הציבור החרדי לא מציין אף אחד מהימים, והדתיים הלאומיים מציינים את שניהם.

הרב שמואל כ"ץ, חוקר הרבנות הראשית, סיכם את הדברים:
"כיום, לצערנו, כמעט אין רישומו של יום זה (עשרה בטבת) ניכר. הציבור החרדי מתעלם ממנו, אם כי ערוצי הרדיו שלו מתעסקים ביום זה בנושא השואה. הציבור הלא דתי כלל אינו יודע על קיומו, ורק הציבור הדתי לאומי, וגם הוא רק בחלקו, מתייחס ליום זה באמירת קדיש ואזכרה בבית הכנסת. במספר מקומות מתקיימות עצרות, אך ההשתתפות דלה" ('מקור ראשון', י"א בטבת תשע"ב, 6.1.2012). 
ייתכן שהרבנות לא קבעה תום ייחודי לשואה כיוון שחששה שהציבור החרדי לא ישתתף בצום, וייתכן שהסמיכות לשואה עצמה גרמה לכך. היום, אני סבור, יש נכונות בציבור הדתי והכללי למהלך כזה, וכי הגיע הזמן לקבוע יום צום נפרד.

לאחר יותר משבעים שנה יש מקום לבחון שוב את התייחסותנו לזיכרון השואה. אכן, יום כ"ז בניסן לא היה ראוי להיקבע כיום השואה, אך מטעם אחר לגמרי. מועד זה נקבע בגלל סמיכותו למרד גטו ורשה שפרץ בערב חג הפסח תש"ג. אי אפשר היה לקבוע יום אבל בערב החג או במהלכו, ועל כן נבחר התאריך הראשון האפשרי לאחר פרוץ המרד. השם הרשמי שהתקבל הוא 'יום הזכרון לשואה ולגבורה', כאשר בזמנו ההבנה הייתה: 'לשואה'- אלה שהלכו כצאן לטבח, ו'לגבורה'- אלה שנלחמו. אם ששמרה פת לחם לילד שלה, סבא שהלך עם הנכדים לתאי הגזים כדי שלא יישארו לבד, אבא שלא ברח ליער כדי להישאר עם המשפחה - כל אלה היו גיבורים לא פחות מהמורדים בגטו.
כ"ז בניסן אינו תאריך קדוש, אבל הוא התקדש ע"י  הציבור. אנחנו מאמינים בקדושת עם ישראל שמקדש את הזמנים. המועד הזה נקבע מכוחו של כלל ישראל, ומאז הוא משלים את פסיפס הימים המיוחדים המתחילים בפסח, עוברים דרך יום השואה, יום הזיכרון, יום העצמאות, ל"ג בעומר ויום ירושלים, ומסתיימים בחג השבועות, שהוא שער השמים.

כבר נכתב על סגולת הימים המיוחדים האלה ועל מהלכם הא-לוהי. חז"ל אמרו על עם ישראל: "אם אין נביאים הן, בני נביאים הן" (פסחים סו ע"א, וראו מאמרו של אברהם טננבוים, "על חכמת הציבור וקביעת הלכה", תשס"ט), ועל כן נראה כי המועד שבו נקבע יום השואה הוא המועד שהיה ראוי משמים.

כדי למנוע את חוסר כבוד ליום הקדיש הכללי המצוין רק על ידי חלק קטן מהעם, ראוי לדעתי לציבור הדתי- ובעיקר לבתי החינוך שלו- להתחבר לכלל ישראל ולציין את זיכרון השואה רק פעם אחת בשנה, בכ"ז בניסן. 
הבה נתאחד עם כל עם ישראל ונציין באופן פומבי את יום הזיכרון לשואה יום אחד בשנה, ובלב- כל יום.
(הכותב מדריך בפולין ועוסק בזיכרון השואה,
ראש המועצה הדתית גוש עציון)
איך מחזקים את מרכזיותה של מדינת ישראל בקרב יהדות הגולה?
-הרב יחיאל וסרמן-
רובם המכריע של יהודי התפוצות כיום אינו רואה עצמו כמי שחי בגלות. הם חיים בכל אתר ואתר מרצונם החופשי ואינם מרגישים מצב כפוי או נחות, היות וכיום העלייה לישראל אפשרית מכל מקום ובכל עת, דבר שלא היה בעבר. יתר על כן, בכל מקום ניתן לשמור על הזהות היהודית ובפרהסיא, ולקיים אורח חיים יהודי מלא. 
הבוחן את יהדות התפוצות ואת יחסה למדינת ישראל מגלה, כי חלה נסיגה במעמדת של מדינת ישראל ובמרכזיותה בחיי העם היהודי בתפוצות. 
בפרשת דרכים, בה אנו נמצאים היום, מונח לפתחנו האתגר להכריז "טובה הארץ מאוד מאוד", לחזק את מרכזיותה של מדינת ישראל בחיי העם בתפוצות ולטפח את הקשר למדינת ישראל, וזאת בשלשה תחומים: הראשון - התחום החוויתי-רגשי, שבו יש לטפח את ההזדהות עם מדינת ישראל באמצעות אירועים ופעילויות חווייתיות, ולקרבם למדינת ישראל. התחום השני הוא התחום הקוגניטיבי, והתחום האחרון הוא התחום הערכי, החדרת המודעות והעלאתה, כי מדינת ישראל היא המרכז הנצחי של העם היהודי ובמקביל, משמעות הבית הלאומי ותפקידה של מדינת ישראל.
במשך כל ימות השנה נמצא המערך לשירותים רוחניים בתפוצות בקשר הדוק ושוטף עם הקהילות. הוא מעודד ומטפח את הדור החדש של הרבנים, מסייע להם באמצעות תכניות, פרסומים חינוכיים ושירותים רוחניים ממדינת ישראל, עורך תכניות השתלמות לרבנים בנושאים אקטואליים, מקיים סמינרים מקצועיים וכנסים, ומפעיל את פרויקט "בן-עמי", הדרכה רוחנית בקהילות יהודיות קטנות בתפוצות.
ביוזמת המערך לשירותים רוחניים בתפוצות, בהסתדרות הציונית העולמית, יתכנסו בשבוע הבא בירושלים מאה וארבעים רבנים מארבעים מדינות.
השנה הכנס יעמוד בסימן "שבעים שנה למדינת ישראל". במסגרת הכינוס, שיימשך שלשה ימים, ידונו הרבנים בין היתר, בהישגיה הרוחניים של מדינת ישראל בשבעים שנות קיומה, באתגריה הביטחוניים וכן על התעוררות הימין הקיצוני באירופה וההשלכות על הקהילה היהודית. בין הדוברים: הרבנים הראשיים לציון, שר החינוך והתפוצות- ח"כ נפתלי בנט, שרת המשפטים – ח"כ איילת שקד, סגן שר הביטחון, ח"כ הרב אליהו בן דהן, האלופים (במיל) יעקב עמידרור ועמוס ידלין, עיתונאים ואישי ציבור.
יום אחד בכנס יוקדש לסיור בבקעת הירדן בהובלת אלוף (במיל) עוזי דיין, ובו הרבנים יכירו מקרוב את האתגרים הביטחוניים והדמוגרפיים אתם מדינת ישראל מתמודדת.
 הכנס הוא נדבך נוסף וחשוב בפעילות המערך.
הרב דרוקמן: אין זו העת להפלת הממשלה
הרב חיים דרוקמן, ראש מרכז ישיבות ואולפנות בני עקיבא, יצא לקראת ההפגנה שיזם יועז הנדל בירושלים, במכתב בו הביע התנגדותו להפגנות ולהשתתפות בהן.

"רצוני להביע את התנגדותי הנחרצת להפגנות השונות שמטרתן הפלת הממשלה, וביניהן ההפגנה המתוכננת הערב בירושלים...

"כולנו זוכרים את המהלך המסוכן שהביא בשנת 1992 להפלת ממשלת הימין ולהבאת הסכם אוסלו המסוכן שהביא ללמעלה מאלף הרוגים. אין זאת העת למהלכים מסוכנים שעלולים להביא להפלת הממשלה והחלפת השלטון, שחלילה יעמיד בסכנה גדולה את עולם התורה ואת ארץ ישראל", כתב הרב דרוקמן.
הרב שמואל אליהו: צביעות פוליטית
בריאיון ליוסי בן עטר ברדיו 'גלי ישראל', קרא הרב אליהו קרא לציבור להדיר את רגליו משם ותקף את הרב יובל שרלו שיגיע להפגנה ונותן לשמאל להשתמש בו:
"זה מסע צביעות מכף רגל עד ראש ומי שהולך להפגנה הזאת הוא טיפש...הוא (הרב יובל שרלו) רב אחד שמייצג את עצמו בלבד, אף אחד לא חושב כמוהו, הוא מרשה שישתמשו בו בצורה כזאת הזוייה", התבטא הרב שמואל אליהו, רבה של צפת, בריאיון ליוסי בן עטר ברדיו 'גלי ישראל', בהתייחס להפגנה בתל אביב ולזו שבאה בעקבותיה בירושלים.
"איפה כל אותם מפגינים היו כששמעון פרס ביזבז עשרות מיליונים על יום הולדת, או כשוויצמן קיבל מתנות במיליונים, או כשאלדד יניב ואהוד ברק עשקו כספי צדקה בשביל פוליטיקה?", תהה הרב שמואל אליהו והוסיף: "יהודי צריך להדיר את הרגליים שלו משם – הכל שם צביעות פוליטית".
"כיצד מנהיגי הציונות הדתית ורבניה שותקים?"
כותרת מישנה

מצויד בעשרת הדברות, מוסר הנביאים ומגילת העצמאות, תוהה ח"כ יצחק (בוז'י) הרצוג כיצד זה מורי ההלכה של הציונות הדתית ומנהיגיה מוכנים להעלים עין מכל הטענות על שחיתויות 
יצחק (בוז'י) הרצוג
בחודש האחרון אנו עדים למחאה ציבורית גדולה מאוד. ישנה תחושה עמוקה וברורה של רמיסת אמות המוסר במערכת השלטונית, שחודרת עמוק עמוק אל תוך זרמים תת קרקעיים בציבור הישראלי, שמגיעים מכל הקשת הפוליטית, ימנים ושמאלנים, חילונים ודתיים. את פרץ הזרמים התת קרקעיים האלה עם ישראל כולו רואה בשנה האחרונה ובמיוחד בחודש האחרון, באותן מחאות עממיות שהגיעו לכדי עשרות אלפי בני אדם, באתרים שונים ברחבי הארץ מדי מוצאי שבת. זו מחאה שמבטאת התקוממות עמוקה כלפי הניסיון לשנות את סל הערכים שאותם הקנו לנו האבות המייסדים של המדינה וכלפי ההשחתה של עשרת הערכים המקודשים שקיבלנו במעמד הר סיני. 
אנחנו הרי העם של עשרת הדיברות, ושל הציוויים "לא תגנוב", "לא תחמוד", "שוחד לא תיקח" ו"מדבר שקר תרחק" שעומדים כנר לרגלינו. המחאה היא כנגד התחושה העמוקה של שינוי כללי המשחק הדמוקרטיים וההשחתה החמורה של המערכת, של הפגיעה בשירות הציבורי בישראל ממנו כלל אזרחי ישראל זכאים וראויים ליהנות במידה שווה. אני, כאדם מסורתי, כנכדו של רב ראשי לישראל ובנו של נשיא מדינה, שהערכים היהודים והדמוקרטיים הם בעיניו כעמוד האש שמאיר את החושך ומצביע על הדרך, מתקשה להבין כיצד מורי הלכה, מנהיגים וקבוצות בציונות הדתית, לה זכויות רבות בבניין הארץ ושימור העם היהודי וערכיו בארץ ישראל ובתפוצות, באים ומסבירים שכדי למשול יש להעלים עין מכל הטענות וההתרחשויות הללו. 
האם הרצון למשול יעוור עיני צדיקים? האם אנו נהיה כשלושת הקופים- זה שלא רואה, זה שלא שומע וזה שלא פוצה את פיו? האם ניתן למישהו לכסות את עיניו אל מול החלטת ממשלה שקובעת שיועצים משפטיים ימונו כמקורבים? מה היה עושה נתן הנביא לבנימין נתניהו ולחבריו ברגע זה? האם לא היה דורש שנלבש שק ואפר? האם ניתן למישהו לאטום את אזניו אל מול החלטת ממשלה שקובעת שניתן למנות משנים למנכ"לים על בסיס מינויים פוליטיים במשרדי הממשלה? האם ניתן למישהו לא לפצות את פיו כאשר מנסים באופן כה ברור וכה אגרסיבי, בתזמון כה גלוי להעביר את חוק ההמלצות שנועד לסרס את המשטרה שאמונה על שלטון החוק? האם ניתן בידי מישהו להתעלם מהחלטת ממשלה שמביאה חוק שגורם לכך שיש אזרחים סוג א' וסוג ב'? את אותו חוק לאום שבני בגין, בנו של המייסד המיתולוגי של מפלגת השלטון, מתנגד לו בתוקף? מה היא מדינה ללא ערכים? מהו הכוח למשול בדמוקרטיה אם זה נעשה עבור עריצות הרוב והאוטוקרטיה? 
המחאה מקיפה את כל השינוי העמוק של מה שנקבע במגילת העצמאות, את שינוי הערכים שהמדינה הצעירה הזו הצליחה לנכס לעצמה ביזע, דמע ושכול רב.
למרות הרושם הפוליטי והתקשורתי, המאבק לא ממוקד בלסלק את ראש הממשלה מכיסאו, זאת נעשה בקלפי, בעזרת השם. המאבק הוא במטרה לנקות את השלטון הקיים משחיתות. המאבק הוא על הערכים היהודיים והדמוקרטיים, על שימור הבית הטוב והמוכר שקיים פה במשך 70 שנות עצמאות לאחר 2000 שנות גלות. הבית הזה הוא של כל אזרחי המדינה הזו, שמורכבת מפסיפס נפלא שהופך את העם שלנו לכה מגוון, חזק, חכם וחושב מחוץ לקופסא, עם תרבות שמקבלת ומכבדת. הדמוקרטיה היא הבסיס לכך, על כל אלה המחאה.

הכותב הינו ראש האופוזיציה וחבר כנסת מטעם המחנה הציוני ומפלגת העבודה

הרבנות נגד המשרד לשירותי דת?
המשרד לשירותי דת, בראשות דוד אזולאי מש"ס, מנסה לעשות 'בליץ' במינוי רבני ערים, בעיקר במקומות בהם למועמדי ש"ס סבירות גבוהה לנצח, גם אם כבר מכהן שם רב ראשי אחד. ערים אחרות, ללא רב ראשי, שיחכו. הרב הראשי לישראל הרב דוד לאו מנסה לעצור את הסחף. נראה, בג"ץ יתבקש לסייע בדבר 
מוטי זפט
עושה רושם שמה שנראה כריצת אמוק של משרד הדתות בראשות איש ש"ס דוד אזולאי למינוי רבני ערים ויישובים, 'אכול וחטוף' לפני הבחירות הקרבות לכנסת, מעצבן לא רק רבים וטובים מאזרחי המדינה הזאת, אלא אפילו את הרב הראשי לישראל, הרב דוד לאו, שמן הסתם מבין כי מה שנעשה בתחום הזה לא מוסיף קידוש השם ולא מאדיר את שמה של הרבנות הראשית, אלא להיפך מכך.
ידיעה של העיתונאי קובי נחשוני ב'YNET' מספרת על מה שנראה כלא פחות מ'הכרזת מלחמה' בין שני הגופים האלה, סביב סוגיית מינוי רבנים. המשרד, בהנהלת ש"ס, כידוע, מפרסם מכרזים לבחירת רבנים, בעיקר במקומות שלהערכתו בחירת אדם המקורב לש"ס מובטחת. דא עקא, בכמה מהמקומות האלה עתירות לבג"ץ עצרו את המהלך. כך בחדרה לפני שבועיים, כך בכמה מקומות אחרים, אבל יש גם 'הצלחות'. שיטת 'מצליח'.
האם הרבנות הראשית משתפת פעולה בעניין? מסתבר, שההיפך. מנסה לבלום, אך במשרד הדתות מוצאים פתרונות גם לזה. כך, הרבנות אמורה להיות שותפה בוועדה לבחירת רבני ערים. אלא, נוכח בליץ המינויים אליהם חותר משרד הדתות, שבוחר כאמור ערים ספציפיות בהתאם לסיכויי אנ"ש להיבחר, בהן ערים שיש רב אחד מכהן, בעוד ערים אחרות בהן אין רב מכהן, גם לא רב ראשי אחד, לגביהן אין מתפרסמים מכרזים, אין הרבנות הראשית שותפה בוועדות, אז משרד הדתות עשה 'הבה נתחכמה לו' והקים ועדות חד-צדדיות משלו לבחירת רבני עיר. ההסבר הדחוק ששר הדתות נתן למהלך הוא ששנת 2018 המתרגשת ובאה היא שנת בחירות ברשויות המקומיות ובה, ככל הנראה, לא ניתן יהיה לקיים בחירת רבני ערים, אז יש להזדרז. ברבנות הראשית, ולא רק שם, "לא קונים" את ההסבר הזה ומשוכנעים כי 'הכל פוליטי', דאגה של ש"ס לחלק ג'ובים למקורביה.
המחלוקת הזו פרצה בחודש אוקטובר, כשהמשרד פנה לרבנות הראשית בעניין בחירת רב ספרדי לראשון-לציון, בה, כידוע, מכהן רב אשכנזי, הרב וולפא. במהלך ישיבה משותפת לרבנות הראשית ולמשרד הדתות שאלו נציגי הרה"ר, מדוע הולכים דווקא על ראשון-לציון, בה כבר יש רב מכהן אחד (אומנם אשכנזי, מה לעשות...),  ולא בערים אחרות, גדולות לא פחות, בהן אין אף רב ראשי מכהן. תשובה מספקת לא קיבלו, אז החליטו שלא לקבוע מי יהיו נציגי הרבנות הראשית בוועדה, ולהזמין את שר הדתות אזולאי לישיבה הבאה. במכתב ששיגר אליו הרב הראשי דוד לאו תהה הרב: "מדוע במקומות רבים בארץ, וביניהם ערים גדולות כחיפה, גדרה, קריית מלאכי, שדרות, מצפה רמון, אשקלון ועוד יישובים רבים, בהם אין כיום רבנים מכהנים ולא נראה שימונו בקרוב, לגביהם לא שמעו חברי המועצה שנעשתה פעילות של המשרד לשירותי דת לקדם הליכי בחירת רבני עיר".
יועצו הבכיר של השר, דוד אמר, ניסה כנראה להרגיע את הרב דוד לאו והודיע לו במכתב תשובה כי בכוונת המשרד לערוך בקרוב בחירות גם בערים נוספות בהן בני ברק (בה יש כידוע רב מכהן, אשכנזי), יהוד ורחובות. חושבים שזה הרגיע את הרב לאו? נראה לי שבדיוק להפך. עמר גם הסביר כי פניות של המשרד לרבנות הראשית למנות נציגים לא נענו, והודיע לרב לאו, בשם השר אזולאי, שאם הרבנות הראשית לא תשתף עמם פעולה בתוך שבועיים, ישתמש השר בסמכותו ויימנה בעצמו את נציגי המועצה בוועדה לבחירת רבנים. ברבנות, הגיבו, עפ"י אותה ידיעה, "אם ישנם מינויים שיהיה בעייתי להעבירם בעוד שלושה שבועות, רצוי לדקדק איתם שבעתיים כעת".
בהערת אגב, באחד העיתונים נכתב השבוע כי השר דרעי חותר לעשות 'רי-פרש' בנציגי ש"ס בממשלה (הבאה? ייכנסו?), כך שח"כ מלכיאלי יהיה שר הפנים והוא, דרעי, יהיה שר הדתות. או אז יהיה מה זה 'חם' בגיזרת המינויים. את זה דרעי יודע לעשות 'חבל על הזמן'.
יוצאים למאבק בהלנת השכר 
מאת אליהו וינפלד 
אלפי שנים לפני שהמחוקק המודרני השכיל לעגן בחקיקה את זכויות העובדים, התורה נתנה מקום מיוחד לזכויות הסוציאליות של העובדים. התורה מחייבת את המעביד לנהוג בעובד באופן מכובד, ואוסרת עליו להתעמר בו. אחת  הזכויות של העובד, שמקבלת יחס מיוחד במקרא, היא חובת המעביד לשלם במועד והאיסור להלין את שכרו. 

בשל החשיבות שרואה התורה באיסור הלנת שכר, היא מציינת את האיסור בשני מקומות. בספר ויקרא (יט' יג' ) אומרת התורה: "לא תעשוק את רעך ולא תגזל. לא תלין פעלת שכיר אתך עד בקר". בספר דברים (כד' יד-טו) מונה שוב התורה את האיסור להלין את שכר השכיר, ומוסיפה חובה-מצוות עשה להעניק לו את שכרו בזמן : "לא תעשוק שכיר עני ואביון מאחיך או מגרך אשר בארצך בשעריך. ביומו תתן שכרו, ולא תבוא עליו השמש, כי עני הוא, ואליו הוא נשא את נפשו,  ולא יקרא עליך אל ד' והיה בך חטא".

החובה ההלכתית לשלם את שכר העובד בזמנו, אינה מוגבלת לעובד הכפוף ישירות למעביד ומתקיימים ביניהם מה שמכונה בעגה המשפטית "יחסי עובד מעביד", אלא גם כלפי ובד במעמד של פרילנס המספק שירות ומכונה בלשון הפוסקים "קבלן" . 

בדומה לעקרונות סוציאליים אחרים, שיש לתורה עליהם זכות ראשונים, גם האיסור להלין את שכר השכיר, קיבל ביטוי בחקיקה. דא עקא, שהחוק מכיר בסוג אחד של הלנת שכר, רק בשכיר רגיל. עובד שלא מקבל שכר במועד, רשאי להגיש תביעה נגד המעביד. אולם פרילנס או נותן שירות, שאינו מקבל את השכר המגיע לו במועד, אין לו מענה משפטי בחוק. 

יחד עם זאת, בעוד התורה מתייחסת בחומרה רבה למלין את שכר העובד, ומשתמשת באזהרה: "והיה בך חטא", המחוקק המודרני לא ייחס פן פלילי למלין השכר. החוק מאפשר לעובד שהלין את שכרו לתבוע את המגיע לו בבתי משפט בתוספת ריבית והצמדה, אך אינו נוקט בסנקציות כלפי מעבידים המלינים את שכר העובדים השכירים ועובדי הפרילנס וספקי השירותים לסוגיהם השונים.

הלקונה בחקיקה הביאה למצב שבו עובדי הפרילנס הפכו למלווים הגדולים במשק. תחת צמד המילים המכובס "שוטף פלוס" שהתרחב ל"שוטף פלוס-פלוס-פלוס", מסתתר עוול מתמשך של הלנת שכר עובדי הפרילנס וספקי השירותים למגזר הציבורי. 

לפני מספר חודשים, חוקקה הכנסת חוק שקבע כי המגזר הציבורי יהיה חייב לשלם לספקים ולנתוני שירות ב"שוטף פלוס שלושים". המחוקק הותיר את המגזר הפרטי מחוץ לתחום, וכך ייאלצו עובדי הפרילנס להמתין לשכר המגיע להם בעבודה מול המגזר הפרטי, בלי שתהיה להם הגנה משפטית.  

מנכ"ל "פרוג" פורטל לימודי ואינטרנטי למעצבים ויוצרים דתיים, חיים דיקמן, רואה בחוק הנצחה של העוול: "למה שכיר מקבל את שכרו מיד, ואילו פרילנס צריך להמתין?" תוהה דיקמן. הוא מוסיף וקובל על כך שהממשלה בחרה להותיר את המגזר הפרטי מחוץ לחוק. וכך ימשיכו הפרילנס שעובדים מול אנשים פרטיים, להמתין עד בוש עד שיקבלו את שכרם. דיקמן מספר: "יש יוצרים ומעצבים שמעדיפים לעבוד מול השוק האמריקאי שבו יש נורמה בסיסית שמיד עם סיום העבודה משלמים את השכר". 
בתפקידו כיום כראש בית הספר למקצועות העיצוב למגזר הדתי "פרוג", וכמי שמנהל את הפורטל האינטרנטי "פרוג", נחשף דיקמן בעצמו בעת שעבד כמעצב גרפי פרילנס, ומסיפורים של יוצרים אחרים, לקושי הכלכלי שנובע ממוסר התשלומים הקלוקל במגזר הפרטי והציבורי בישראל. דיקמן החליט ליזום מחאה יצירתית שבה היוצרים יעשו שימוש בכישוריהם, כדי להציף את קול המחאה, נגד העוול המתמשך. לקראת כנס שמקיימת "פרוג" בבנייני האומה בירושלים בעוד כשבועיים, נערכת תחרות בין היוצרים והמעצבים מהמגזר הדתי שנוטלים חלק באירוע, לפרסום כרזה קריאטיבית שתמחיש את האבסורד שבמוסר התשלומים הנהוג. הכרזות יפורסמו במיזם מחאה שיוצב בכנס תחת הכותרת: "הופכים את היוצרות-משלמים בזמן". דיקמן מביע תקווה, שהמיזם יהיה הסנונית הראשונה בדרך לשינוי מהיסוד של שיטת התשלומים "שוטף פלוס-פלוס" ולהחדרת נורמת תשלומים כמו בעולם כולו, שבו התשלום ניתן לפרילנס מיד לאחר שהשלים את עבודתו. 
"אחרי מות" הרב שטיינמן – סתיו חרדי בפתח?
לאן מועדות פניה של החברה החרדית לאחר פטירת הרב שטיינמן? ד"ר גלעד מלאך מעריך שיתחזקו קשרי הגומלין שלה עם כלל החברה הישראלית
ד"ר גלעד מלאך
הסיקור התקשורתי חסר התקדים על פטירתו של הרב שטיינמן והלווייתו מעיד על העניין הרב שמגלה החברה הישראלית בחברה החרדית בשנים האחרונות. הרב שטיינמן לא היה מוכר לציבור הכללי, אך השלכות הכרעותיו ואופי הנהגתו השפיעו רבות על כלל הישראלים. האם היה הרב שטיינמן רב מתון שהכיר בצרכים המשתנים של החברה החרדית, בהשכלה כללית ובתעסוקה? התשובה לכך שלילית. עם זאת, צורת ההנהגה בה נקט התאפיינה בהגעה להסכמות והימנעות ממחלוקות ולפיכך גם יוזמות שיצרו בפועל שינויים במגזר החרדי לא נתקלו בהתנגדות נחרצת שלו. כך היה למשל בשיתוף הפעולה שהוביל עם ועדת טל בנושא גיוס חרדים, בתמיכה השקטה שלו בנח"ל החרדי ובהוראתו לתלמידיו להמשיך להתייצב בלשכות הגיוס גם לאחר אישורו של חוק הגיוס בשנת 2013 אליו התנגד בתוקף. במידה מסוימת, הנהגתו המתונה הביאה לפיצול של פלג קטן (הפלג הירושלמי) שמבליט את חוסר נכונותו לשתף פעולה עם המדינה.
אין לטעות- הרב שטיינמן ראה בלימוד תורה ארוך שנים בישיבות ובכוללים ובבידול מוחלט מן החברה החילונית כמודל מתאים לכלל הציבור החרדי. הוא מימש עקרונות אלו באורחות חייו הצנועים ובהתנהגותו המופתית כאיש חינוך ומוסר ובהנהגתו הציבורית. אך בה במידה, הוא לא ראה במדינה אויב וגם ידע להנחות אנשים ברמת הפרט לפנות ללימודים גבוהים ולתעסוקה ואף לא להתנגד במלוא העוצמה ליוזמות ציבוריות שונות בתחום, באופן ששידר מסר לקהל רחב יותר. ניכר שהמחלוקת בינו לבין גורמים קיצוניים יותר, דוגמת הרב אוירבך, נגעה בעיקר לדרך בה יש לבצר את הבידול החרדי.
לאן מועדות עתה פניה של ההנהגה החרדית בכלל, והליטאית בפרט? נדמה שהמודל שהתבסס מאז פטירת הרב שך, לפיו מנהיג המגזר הליטאי הינו זקן מופלג שגילו עולה על 90, כפי שהיו הרב אלישיב והרב שטיינמן בעת שהפכו ל"גדולי הדור", יימשך גם עם לכתו של הרב שטיינמן. נסיונות מאחורי הקלעים להצעיר את ההנהגה בשנות דור נחלו כישלון. הרב גרשון אדלשטיין, ראש ישיבת פוניבז', שכבר החל להנהיג את הזרם הליטאי, יחגוג בקרוב את יום הולדתו ה-95. הרב אדלשטיין צפוי להמשיך להוביל קו מתון ושמרני, ממש בדומה לקודמו. לצידו יכהן במעמד מיוחד הרב חיים קנייבסקי בן ה-90, שיש לו מעמד-על כצדיק וכמעניק ברכות, אך העיסוק בהכרעות פוליטיות הינו ממנו והלאה. מכנה משותף נוסף לגדול הדור החדש, הרב אדלשטיין, ולאלו שקדמו לו, הרב אלישיב והרב שטיינמן, היא העובדה שהם לא היו מנהיגים טבעיים אלא נסיבות שונות הביאו אותם לתפקיד החשוב. כל זאת בניגוד לרב שך שקדם להם, שנולד להנהגה והצליח לאחוז בה ביד רמה.
התוצאה של הפיצול בהנהגה, היעדר הנהגה סוחפת ופטירתו של הרב שטיינמן מביאים להנהגה ליטאית חלשה יותר, שלא מצליחה להשליט את מרותה על מאות אלפי בני הציבור הליטאי באופן אחיד. עם היחלשות זו, אנו עדים במקביל לעליית כוחם של גורמים נוספים: עסקנים ובני הבית המקיפים את גדולי הדור, כמו גם פוליטיקאים ואנשי תקשורת מובילים במגזר החרדי, שהשפעתם על דעת הקהל דרמטית בימים אלו. עדות להשפעות אלו, ראינו בביטול ההסכמה למתווה הכותל שהובלה ע"י עסקנים ואנשי התקשורת החרדית, וכן את הלחץ שנוצר בקואליציה בעקבות עבודות הרכבת בשבת.
בשנים האחרונות ישנה מגמה של שילוב הולך וגובר של החרדים בחברה הישראלית- יותר מ-50% מהגברים החרדים משולבים במעגל התעסוקה, היקף הלומדים החרדים באקדמיה עלה פי 10 בתוך קצת יותר מעשור ומנתונים שאספנו במכון הישראלי לדמוקרטיה, עולה שחלק גדול מהחרדים מרגישים חלק ממדינת ישראל ובעיותיה ואופטימיים לגבי עתיד המדינה.
החברה החרדית מטבעה אינה חברה של מהפכות אלא חברה של תהליכים. היא אינה חברה מתפרקת כפי שניסו להציגה, אלא חברה שמשתנה באיטיות כמו כל חברה מסורתית. אין לצפות שעם פטירתו של הרב שטיינמן יובלו מהלכים דרמטיים של שינוי בחברה החרדית לכיוון של השתלבות בצבא, באקדמיה ובתעסוקה, בוודאי שלא בהסכמה רשמית. אולם, דווקא חולשתה של ההנהגה עשויה לגרום לתהליכים שחווינו בשנים האחרונות להתרחש בקצב מהיר יותר ובקרב חלקים גם במגזר הליטאי, ליחסי גומלין משמעותיים יותר עם כלל החברה הישראלית.
ד"ר מלאך הוא ראש התכנית לחרדים בישראל במכון הישראלי לדמוקרטיה 

מה עומד מאחורי ההסכמה על ישיבה לבחירת דיינים?
חודשים שמנסים לתאם ישיבה לבחירת 15 דיינים חדשים וכמה דיינים עמיתים. פתאום, למישהו דחוף לעשות זאת ב-ט"ז בשבט. מה קרה שמישהו החליט להריץ את העסק? 
מוטי זפט

אם לא יקרה משהו בלתי צפוי, ב-1 בפברואר הבעל"ט, (ט"ז בשבט) אמורים יהיו להיבחר,  אי"ה, בלנ"ד, חמסה חמסה, 15 דיינים חדשים קבועים למערכת בתי הדין הרבניים בישראל. ברשומות פורסמו שמותיהם של כ-150 מועמדים. מעשרה ייצא אחד. הנוהג שמעין השתרש בכנסות האחרונות, הוא ש'החבילה' מתחלקת שליש, שליש, שליש. יען – שליש – הבית היהודי (בד"כ בוחרים מועמדים אשכנזים), שליש ש"ס ושליש ל'יהדות התורה'. הפעם, כך נראה, החשבון יהיה מסובך יותר, שכן גם יו"ר הוועדה, יובל שטייניץ, רוצה את ה'שליש' שלו. אבל אפשר להירגע, גם שליש זה יורכב, וחסר לו שלא, מאחד אשכנזי 'סרוג' (לפחות בעברו), אחד חרדי אשכנזי ואחד חרדי ספרדי. חשבתם, שכל אחד קובע את ה'שליש' שלו? אל תהיו נאיבים. החרדים, כך לפחות עד כה, ניסו לקבוע גם ל'בית היהודי' בעיקר 'את מי לא'. מישהו שהוא ליברלי מדי לטעמם, לא יעבור את המשוכה שלהם, וכאן מתחיל משחק הכוחות. מי יישבר ראשון. מי יפחד יותר מהאיומים של השני. או, למי יש יותר מה להפסיד. לישיבה הזו מחכים כבר זמן רב. קשה, עד כמעט בלתי ניתן היה לקבוע לה מועד, ולא בגלל העיסוקים האחרים של חברי הוועדה. המון פוליטיקה, ועוד יותר מאבקי כוח. תשאלו, מה זכה ה-1 בפברואר (ט"ז בשבט) שהצליח (אי"ה) לכנס תחתיו את כל החבורה? הנה "ניחוש" שלי, שאם הייתי מהמר באופיי, הייתי שם עליו הרבה כסף. ובכן, שני הרבנים הראשיים לישראל אמורים להתחלף בניהם בתפקידים בחודש אב הבעל"ט. הרב יצחק יוסף, המשמש מתחילת הקדנציה כנשיא בתי הדין הרבניים, יחליף בחודש אב את המצנפת לזו של הרב הראשי לישראל נשיא מועצת הרבנות הראשית, ואילו הרב הראשי דוד לאו יעטה על עצמו באב את הילת נשיא בתי הדין הרבניים. מיותר לספר כי נשיא בתי הדין הרבניים "נחשב יותר" ועם יותר שיניים. נמשיך בפתרון החידה., מה זכינו שהנה סוף סוף יתקיימו הבחירות לדיינים? ובכן, באם בחודש שבט, ולמניינם, ב-1 בפברואר אכן ייבחרו 15 דיינים, השלב הבא הוא בחירת ראשי בתי-דין (ראב"ד) לאותם הרכבים חדשים שייבחרו וייקבעו. ראש אב"ד זה כבר ג'וב מהסרטים. סמכויות, כבוד, תנאים. ומי יבחר אותם? הרב יצחק יוסף, כמובן, שבחודש שבט עדיין יחזיק במפתח ראש בתי הדין הרבניים. ולרב דוד לאו מה יישאר? ...לברך על המוגמר. ב'שורה התחתונה', ש"ס תפעיל את כל מנופיי הלחץ שלה, שהפעם הבחירות יתקיימו והדיינים ימונו. (מניסיון, לא מאוד נופתע אם מישהו יעתור לבג"ץ בגלל משהו...).
ואגב כך, חוץ מהדיינים הקבועים, אמורים להיבחר באותה ישיבה גם כמה 'דיינים עמיתים' – פירוש רש"י – דיינים שיצאו לפנסיה ויגויסו לחצי משרה לסייע למערכת. (דבר קיים גם במערכת האזרחית). עפ"י הודעת דוברות בתי הדין הרבניים, עוה"ד אפרת רוזנבלט, חברת הוועדה לבחירת דיינים, הסירה הסתייגויות שהיו לה ממינוי הרב שמעון מלכה (תל אביב), הרב יצחק גמזו (חיפה), הרב יצחק הדאיה (תל אביב) והרב אברהם שמן (רחובות) לדיינים עמיתים בבתי דין אזוריים. (המערכת רוצה עוד כמה). ההודעה נמסרה על דעת חברי הוועדה שרת המשפטים איילת שקד ועו"ד אשר אקסלרד, שהצטרפו בזמנו להסתייגויות למינויים אלה. מנהל בתי הדין הרבניים, הרב שמעון יעקבי הביע בפני עו"ד רוזנבלט את הערכת הרבנים הראשיים ואת הערכתו על הסרת ההסתייגות ואמר כי "זו מחווה יפה המקרבת בין חלקי הוועדה ויש בה כדי לסייע להגיע להבנות לעניין מינוי הדיינים הרגילים שהמערכת משוועת להם".  רוזנבלט לא אחת שמחמאות יקנו אותה. אולי מסתתר משהו מאחורי המחווה הזו? לטעמנו, חובת ההוכחה היא על מנהל בתי הדין הרבניים, וזו צריכה לבוא לידי ביטוי בבחירת הדיינים הקבועים. יתן? יקבל (עוד עמיתים). לא יתן? (בחירה של דיינים הגונים ומוכשרים ברוח הציונות הדתית), אז שאף אחד לא ייבחר. אגב, עוה"ד אפרת רוזנבלט מסיימת בסיוף ינואר את שירותה בוועדה הזו, קדנציה של 3 שנים. בטוח, שמה שראו עיניה ושמעו אוזניה בוועדה הזו, הוציאו ממנה שמץ של נאיביות אם הייתה לה קודם, וחשפו בעיניה את הפנים המכוערות של הסחר-מכר הפוליטי, גם בכל הקשור למינוי דיינים, ומי שרוצה יעשה גזירה שווה (או קל-וחומר) גם ביחס לשופטים.
לאלקים פתרונים

גרנביץ

מעשה באדם אחד, שהיה דייקן ודקדקן, והיה מקפיד על קלה כבחמורה, והיה 'מקפיד' בכלל...

בכל ערב שבת, כבר בחצות היום, היה שולחנו ערוך ומסודר, פאותיו סרוקות, נרותיו מוכנים, וכו'. וכן בכל עת תפילה, כבר היה מגיע לפני הזמן, ומניח תפיליו, על מנת לדייק בזמן הנץ החמה. וכשהיו מכריזין על החודש, הוא אשר ידע את התעלומה כמה 'חלקים' יש. וכן על זאת הדרך בכל העניינים.

אלא שנולד לו בן, ואותו הבן כבר שנולד הצהיב, ומחמת זה נתאחרה הברית ולא הייתה בזמן, וזה כבר היה כמו 'סימן' לבאות:

כיון שגדל קצת הכניסו אביו אל המלמד, והיה לימודו קשה, כיון שהיה יושב ומסתכל בפרפרים ועוקב אחר החרקים, ופעמים היה בוהה בעננים, והיה שומע דברי רבו כמתוך חלום. וכן כשגדל היו פאותיו פזורות ולבושו מרושל. מגיע לשחרית כמה דקות לפני שמונה עשרה, ונחפז להניח תפיליו. וכן בכל ערב שבת- היה מתקלח בנחת ומפזם שירים ומגיע בשערו הרטוב לסוף 'לכה דודי', (פעמים בעת שהאולם פונה עצמו לכיוון הפתח ב"בואי כלה"), וכן על זה הדרך. 

והיה אביו מצטער מאד, וגוער בו רבות, ופעמים היה גוער בו "מה יצא משלימאזל כמותך" ועוד כהנה וכהנה.

כשהגדיל הבן, התייאש אביו מלשלחו ללמוד בישיבה, והבין בעצת יועצים שכיון שהבן הזה אוהב טבע ומרחבים, כדאי לקיים בו "חנוך לנער על פי דרכו", והלך וקנה לו שדה, שיוכל לגדל שם חיטים, ולעסוק בעבודת כפיים, ולא יבלה את ימיו בהבל. 

והבן הזה, מחמת שבטבעו היה חולמני ושלומפר, היה מנהל את השדה באותו האופן, כפי תכונות נפשו. והיה אביו גוער בו ורוגז עליו, שכך לא יצלח העסק לעולם, וגם בענייני שמיים ובעבודת הבורא, מה כבר יצא ממנו וכו'. והבן היה מצטער מאד, כי היה בעל לב טוב, ולא עשה דבריו "להכעיס", אלא שבטבעו היה חולמני כנ"ל. ואביו, כיוון שראה כך, נכנס עמו בשותפות בשדה, בכדי שיוכל להתערב יותר בניהול העניין, וכך לא יאבד ממונו לריק. 

והקורא ישער בדעתו כל מה שעבר ביניהם וגודל עגמת הנפש של האב מבנו לאורך חייו בכל פרט, וגודל צער הבן מאביו כנ"ל בכל העניינים.

ויהי היום, ונתבקש האב לישיבה של מעלה, וכמובן שלא נמצא בו שום רבב מחמת הקפדתו הגדולה.

אלא שכידוע, מדקדקין עם הצדיקים כחוט השערה, וכתוב בקדושים שבודקין את האדם האם קיים כל התורה והאם לא הניח שום מצוה מלקיימה, ומצאו שכל מה שהיה בידו קיים, מלבד מצוות "שכחה" בשדהו, מחמת שכפי טבעו הקפדני, מעולם לא שכח...

ונפל עליו פחד גדול שמא יוצרך לשוב לעולם הזה בכדי לתקן את העניין.

אלא שבתוך הדין והדברים הנוקב בבית דין של מעלה, מצאו טענה לזכותו, שכיון שהיה שותף עם בנו, ובנו השלימאזל שכח פעמים רבות והשאיר ה"שכחה" לעניים, נמצא שכשותף, קיים מצוות שכחה גם כן, ובכך ניצל. 
והבין האב מה שהבין.

זה המעשה אינו אלא פרי דמיוני, אך כדוגמת מעשה זה קורה בכל יום ובכל רגע. בעת שתופסים לעתים את האדם כמכונה להפקת תוצאות ואת האלקים כמנהל מפעל המכונות...

ובשולי המעשה, לעתים נדמה, כי החינוך הדתי מודד הצלחה וכישלון בפרמטרים קבועים ומדידים. חדשות לבקרים צצות סערות על אחוזי "הצלחה" מול אחוזי "נשירה". רק מעשים יכולים להימדד בטבלאות האקסל. אולם מה עם הלב? האם הוא מכיר במושגים כמו שייכות מגזרית? או שמא שפה אחרת יש לו, בבואו לבקש אמת, לברר את מקומו בעולם- מי אני, מי הוא אלקי, ומתי אהיה אהוב ללא תנאי. האם ניתן לו מקומו בחינוך כה מדיד ובעמדה כה שיפוטית? איזה "ציור" ועמדה מול הבורא היינו רוצים להנחיל הלאה? לאלקים פתרונים.
במסגרת בתוך הכתבה של ליאת\
גיוס 2017; שיא של 2,700 מתגייסות דתיות
חרף מסעות לחץ של גופים חרדליים נגד גיוס בנות בכלל וגיוס בנות דתיות בפרט, חרף הסכמת רבנים ציוניים, כמעט חוצה מגזרים, נגד גיוס בנות דתיות לצבא, העובדות בשטח מוכיחות: וכאשר יציקו להן, כן תירבנה וכן תפרוצנה. נתונים רשמיים של גיוס בנות דתיות לצה"ל, שפורסמו השבוע מראים כי גם ב-2017 נמשכת מגמת הגידול במספר הבנות מסיימות תיכונים דתיים ואולפנות המתגייסות לצה"ל. הנה המספרים הרשמיים: ב-2017 נקבע שיא חדש – 2,700 בנות דתיות התגייסו לצה"ל. בשנת 2010 המספר היה 930 בלבד. בצה"ל מעריכים כי בעוד 5 שנים בלבד, מחצית מהצעירות הדתיות יתגייסו לתה"ל, כ-4,000 בנות בשנה.
מנכ"לית ארגון אלומה, המלווה ומסייע לצעירות דתיות לפני הגיוס ובמהלך השירות, במסגרת תוכנית "משרתות באמונה" , יפעת סלע, אמרה בעקבות הנתונים החדשים כי אלה מוכיחים שוב כי השינוי החברתי הגדול- בעיצומו. "עם זאת, רבות מהצעירות הדתיות שמעוניינות להתגייס לצה"ל אינן מקבלות הכוונה בסיסית ומינימלית לקראת השירות הצבאי. אנו קוראים למשרד החינוך למוסדות החינוך לקחת חלק בשינוי החברתי המתרחש בשטח.  מניעת מידע בסיסי מצעירה דתית בכיתה י"א המעוניינת להתגייס לצה"ל פוגעת באופן ישיר באופי התפקיד שאליו תשובץ ובשילוב המתאים והנכון לה בשורות צבא ההגנה לישראל. הגיע הזמן לצעוד לכיוון של שילוב ולא של בידול- כך שכל צעירה דתית אשר תהיה מעוניינת להתגייס לצה"ל- תקבל את כל המידע והסיוע הרלוונטי", אמרה.
אביעד הכהן 
כיצד מברכין?
ברכות היו זה כבר מטבע עובר לסוחר. עשרות ומאות אנשים, בארץ ובעולם, נוהגים דרך קבע להשפיע מברכותיהם לאחרים, לרוב חינם אין כסף, אך לא אחת גם תמורת הון עתק. מקובלים לסוגיהם, בעלי קבלות ונעדרי קבלות, מעתירים רוב ברכות על ראשי המשחרים לפתחיהם. רצונם של אנשים לברך ולהתברך היא אחת התופעות הנפוצות ביותר בהוויה האנושית, וימיה כימי עולם.
הברכות תופשות מקום ניכר וחשוב בעולמה של תורת ישראל, ומקום מרכזי בתפילה היהודית. ספר בראשית משופע בהן. למן ברכתו של הקב"ה לבעלי החיים ולאדם הראשון, "פרו ורבו ומלאו את הארץ", דרך הברכות שהורעפו על נח ואברהם אבינו, המשך לברכות שניתנו ליצחק ועד ברכותיו-שלו ליעקב ועשו בניו. יעקב אבינו נולד לתוך עולם של ברכות, ובערוב ימיו הוא שב ומלמדנו פרק מאלף ב"הלכות ברכות". 
ראש לכל, אין הוא מאריך טרחא, ומקיים בעצמו ברכת "ויאמר לקוצרים ה' עמכם". כל אחת מברכותיו קצרה, ממוקדת, מילה בסלע.  
ברכותיו של יעקב לבניו אינן עשויות מקשה אחת. ולא לחינם מדגיש הכתוב: "ויברך אותם איש אשר כברכתו ברך אותם" (מט, כח). יעקב אבינו מכיר בייחודו של כל אחד מבניו, וידע כי ברכה היוצאת מן הלב, ולא נאמרת מן הפה ולחוץ, צריכה להיות מכוונת לנמענה, תואמת את ייחודו ומיוחדותו. כמה עלובות הן חלק מהברכות שנאמרות בימינו, שנראות לא אחת כאילו הועתקו זו מזו. רבות מהן מנוסחות בנוסח אחיד, רצופות קלישאות ולשונות של שגרה, נוטפות שמן, וחפות לחלוטין מכל ביטוי אישי ואמתי התואם את אופיו המיוחד של המתברך. שמעת ברכה אחת – שמעת את כולן, וצריך אתה רק להחליף את שמו של המתברך במשבצת החסרה. 
יופיו של פסיפס הוא בריבוי גווניו.  אך גם כאשר יש בו אבנים שונות, המסגרת האחת שמאחדת את כולן, היא שיוצרת את התמונה משיבת הנפש. כזהו יופיו של פסיפס בני ישראל. ואף על פי שכל אחד מבניו זוכה לברכה משלו, בעלת ייחוד וצבע משלה, לסוף כוללם יעקב יחדיו. וכבר פירש רש"י: "לא היה לו לומר אלא איש כברכתו ברך אותו, מה תלמוד לומר 'ברך אותם'? לפי שנתן ליהודה גבורת ארי, ולבנימין חטיפתו של זאב, ולנפתלי קלותו של איל. יכול שלא כללן כולם בכל הברכות? תלמוד לומר "ברך אותם". 
יתר על כן: ברכותיו של יעקב רצופות אהבה, אך גם תוכחה. "בכורי אתה, יתר שאת ויתר עז", אך גם "פחז כמים" ו"כלי חמס מכרותיהם. ארור אפם כי עז ועברתם כי קשתה". 
אבינו יעקב מלמדנו, כי ברכה אמתית אינה מורכבת רק מפיסות שמאלץ עסיסיות, נוטפות מור וחנופה. ברכה אמתית צריכה להעמיד את המתברך על שגיאות שעשה, ולכוון אותו לדרך הישר. במבט ראשון עלולה היא להיתפס כמשהו מבייש, אך לאמתו של דבר, עשויה היא להיטיב את דרכיו של המתברך ולהעמידו על טעויותיו, וסופה שהפסדה למראית עין יצא בשכרה. היא מורה למתברך שאל לו להישען על הברכה ולהסתפק בה, אלא עליו להיטיב דרכיו ולהמשיך לפעול למען מילוי האתגרים והמשימות שעוד נכונו לו.
יעקב אינו מסתפק בברכה. הוא ממהר לסמוך לה ציווי: "ויצו אותם ויאמר אליהם אני נאסף אל עמי... ויכל יעקב לצוות את בניו, ויאסף רגליו אל המיטה" (מט, כט, לג). 
ללמדנו, שאדם מישראל, בן-בנו של ישראל סבא, אינו רשאי לנוח על זרי הדפנה והברכה, אלא עליו לראות עצמו כל ימיו כ"מְצוֶוה ועומד". 
ברכה אמיתית אינה מתבטאת בחיים של בטלה, אלא בחיי יצירה ועמל, עשייה ופעולה. "אחלקם ביעקב ואפיצם בישראל" - שיהיו מפיצים מעיינות של תורה חוצה; "לא יסור שבט מיהודה" - שיהיו רודים את העם בשבט ומטים אותו לדרך הישר; "וירא מנוחה כי טוב" – ארץ מבורכת וטובה, להוציא פירות ממנה; "ויט שכמו לסבול" – עול תורה, "ויהי למס עובד" – לפסוק להם הוראות של תורה". 
זאת המשימה, זהו האתגר, ואלה הם היעד והייעוד. 
על קנה וושט, תורה וחיים
אבינדב אבודקרט
הגמרא [תענית ה ב - ו א] מספרת: "רב נחמן ורבי יצחק הוו יתבי בסעודתא, אמר ליה רב נחמן לרבי יצחק: לימא מר מילתא! אמר ליה, הכי אמר רבי יוחנן: אין מסיחין בסעודה, שמא יקדים קנה לושט ויבא לידי סכנה. בתר דסעוד אמר ליה: הכי אמר רבי יוחנן: יעקב אבינו לא מת. אמר ליה: וכי בכדי ספדו ספדניא וחנטו חנטייא וקברו קברייא [וכי לשווא ספדו הספדנים וחנטו החונטים וקברו הקברנים]? אמר ליה: מקרא אני דורש, שנאמר ואתה אל תירא עבדי יעקב נאם ה' ואל תחת ישראל כי הנני מושיעך מרחוק ואת זרעך מארץ שבים, מקיש הוא לזרעו, מה זרעו בחיים- אף הוא בחיים". 
מעשה זה, המורכב משיחה מתעמת בין שני האמוראים, משקף את אחת הדילמות הכי משמעותיות בעולם היהודי והיא היחס אל החומר. רב נחמן רואה בחומר, באכילה ובסעודה, נקודת שפל ומדרגה פחותה. בשל כך, הוא מבקש לשמוע תורה במהלך הסעודה. אחרת, האכילה עצמה אינה תוספת של חיים אלא זבחי מתים, כמאמר המשנה [אבות ג ג]– "רבי שמעון אומר שלשה שאכלו על שלחן אחד ולא אמרו עליו דברי תורה כאילו אכלו מזבחי מתים שנאמר 'כי כל שלחנות מלאו קיא צואה בלי מקום'. אבל שלשה שאכלו על שלחן אחד ואמרו עליו דברי תורה כאילו אכלו משלחנו של מקום ברוך הוא שנאמר 'וידבר אלי זה השלחן אשר לפני ה'". 

לעומתו, רב יצחק מבקש ללמוד תורה באופן שאינו בא על חשבון העיסוק בחומר והדאגה לצרכי הגוף. לימוד תורה שמתנגד לפעילות הטבעית של הגוף ואפילו מסכן אותו, איננו רצוי. הגוף והרוח חיים בהרמוניה ואינם נלחמים זה בזה, כשהגוף מבקש את מבוקשו הרי שהרוח מפנה לו מקום ומאפשר לו זאת. דברי תורה צריכים להיאמר על השולחן, אבל בעתם ובזמנם. כשמערבבים בין השניים ללא הבחנה, יכול להיות שהקנה הרוחני יקדים את הוושט הגשמי והאיזון העדין בין התורה לגוף יופר.
לאחר הסעודה, הוויכוח מתחדש בפנים חדשות. רב יצחק אומר שיעקב אבינו לא מת, האדם ההרמוני שחי בשלמות ונתן לגוף את מקומו יודע גם לתת לרוח את מקומה. או אז, התגברות הרוח ממשיכה את חייו של האדם באופן אחר. רב נחמן, המנתק בין השניים, מתייחס לגוף בפני עצמו- והוא הרי נחנט ונקבר, אבל זאת ניתן לומר על אדם רגיל ולא על מי שהייתה בו רוח מפעמת.
בהמשך דנים האמוראים על רחב, שכל האומר את שמה כשהוא יודע מיהי, מיד יוצאת שכבת זרע מגופו. אדם כזה מוליד רוח ללא גוף ויוצר מציאות מעוותת שבה אין הרמוניה בין שני הכוחות הללו. יעקב 'מיטתו שלמה', הוא מוליד ילדים ומגדל אותם כשהרוח האלוקית מלווה אותם ושוכנת בתוכם, כל אחד כפי עניינו המיוחד.
לסיום, מברך רב יצחק את רב נחמן שיזכה לתורה, עושר ובנים כאילן שפירותיו מתוקים, צילו נאה ואמת המים תחתיו. הברכה הזו משלבת בין הפירות ובין העלים, בין התוכן הרוחני ובין האמצעים הגשמיים, כשהמטרה היא לזכות לשניהם. קישור בין הפירות לעלים מצאנו גם בגמרא [חולין צב א] המתארת את הקשר ההדוק בין בעלי הבתים ובין לומדי התורה- 'אמר רבי שמעון בן לקיש: אומה זו כגפן נמשלה, זמורות שבה אלו בעלי בתים, אשכולות שבה אלו תלמידי חכמים, עלין שבה אלו עמי הארץ, קנוקנות שבה אלו ריקנים שבישראל. והיינו דשלחו מתם: ליבעי רחמים איתכליא על עליא, דאילמלא עליא לא מתקיימין איתכליא [יתפללו האשכולות על העלים, שאלמלא העלים לא יתקיימו האשכולות]'.
וַיִּגְוַע וַיֵּאָסֶף

אבי רט

דמותו של יעקב מרתקת, מעוררת השראה ומחייבת לימוד. 

מה לא עבר עליו בחיים? עוד בהיותו ברחם אמו כבר התרוצץ עם אחיו עשו, ומאז יצא לאוויר העולם וידו אוחזת בעקב אחיו לא היה לו רגע דל אחד- כל חייו הם טלטלה ומעבר ממשבר למשבר, מהתמודדות להתמודדות- החיים מול עשו ומול לבן, המאבק בלילה, חטיפת ביתו דינה ופרשיית אנשי שכם, וכמובן- מכירת יוסף וכל הנלווה לכך. הניסיונות הקשים והבלתי פוסקים אותם נאלץ לעבור יעקב מצריכים עיון ולימוד.

לענ"ד, הלימוד העיקרי הוא- מה אומרת השורה האחרונה של חייך? מהו בסופו של דבר מפעל חייך? ומה אתה בעצם מותיר אחריך?

ישנם אנשים רבים על פני היקום, ולאורך כל ההיסטוריה, שחייהם היו קול רעש גדול ומלא צלצולים, ועם הסתלקותם כל שנותר מהם הוא קול דממה דקה וחסרת כל חותם או משמעות, וישנם אנשים שחייהם מלאים בטרגדיות וניסיונות, במשברים וצער- אך מורשתם היא מורשת נצח.

אני זוכר שביקרתי את הרב משה צבי נריה זצ"ל, ראש ישיבות בני עקיבא, כשהוא כבר על ערש דווי. בשעות האחרונות סמוך למיתתו שמעתי אותו ממלמל את המילים 'ותשחק ליום אחרון'.

זאת שאלת היסוד לחיים- מה אדם מותיר אחריו ב'יום אחרון'– שחוק של סיפוק ונחת, או אנחה של עוגמת נפש וצער.

כך בחרה התורה לתאר את שניות חייו האחרונות של יעקב:

"וַיְכַל יַעֲקֹב לְצַוֹּת אֶת בָּנָיו וַיֶּאֱסֹף רַגְלָיו אֶל הַמִּטָּה וַיִּגְוַע וַיֵּאָסֶף אֶל עַמָּיו".

רש"י, וחז"ל איתו, מיהרו ללמוד מהתיאור הזה את מה שמובא במסכת תענית– "ויגוע ויאסף- ומיתה לא נאמרה בו, ואמרו רז"ל יעקב אבינו לא מת".

מה זאת אומרת 'לא מת'? הגמרא עצמה שואלת- והלא חנטו אותו הרופאים, והמצרים קברו אותו, והוא בעצמו אמר- 'הנה אנוכי מת', והפסוק אומר 'ויראו אחי יוסף כי מת אביהם'- אז מה פירוש הדבר 'יעקב אבינו לא מת'?

הרמב"ן עונה: "וענין המדרש הזה כי נפשות הצדיקים צרורות בצרור החיים..".

במילים שלנו נאמר, שגופו של יעקב איננו אתנו ברמה הפיזית. יעקב הפיזי איננו חי, הולך, אוכל ומדבר. אך זה בכלל לא מבחן החיים וההגדרה של חי או מת. השאלה וההגדרה בשורה התחתונה היא מה הבן אדם מותיר אחריו, ואיזה חותם הוא הטביע בעולם.

מהבחינה הזו- כל חייו הטראגיים של יעקב צרורים בצרור החיים, והופכים להיות למורי דרך לאלפי דורות של חיים. יעקב מקים בית, משפחה ועם. יעקב משאיר אחריו מורשת של אמונה ותורה, ודרך התמודדות עם כל מצבי החיים העתידיים לבוא. יעקב צורב בעם היהודי את הD.N.A  היהודי שיהיה מקור אופיו, התנהלותו, אמונתו וערכיו לאלפי דורות.

הוא מותיר אחריו עם וחיים יהודיים שלמים עד ימי ביאת  גואל. על זה אומרים חז"ל שהוא לא מת.


לפעמים אירועי ההווה מבלבלים אותנו, וממעטים את יכולתנו להביט על המתרחש במשקפי הנצח. אנחנו מתרגשים מאירועים עכשוויים, מאנשים כאלו ואחרים, מכוחות ומכוחנות הסובבים אותנו. לפעמים לחציי היום-יום משכיחים מאתנו את נקודת המבט של היום האחרון, ומטשטשים את ההבדל בין אמצעי למטרה ובין טפל לעיקר.
לנגד עיננו ניצבת תמונת סיום חייו של יעקב, הזקן ושבע הימים: " וַיְכַל יַעֲקֹב לְצַוֹּת אֶת בָּנָיו וַיֶּאֱסֹף רַגְלָיו אֶל הַמִּטָּה וַיִּגְוַע וַיֵּאָסֶף אֶל עַמָּיו ".

כך מסיים יעקב את חייו הפיזיים וצורר את חייו בצרור החיים. כך יוצא ממנו עם ומתחיל ללכת דרך ארוכה עד כי יבוא אל המנוחה ואל הנחלה.




תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

 מַסֶּכֶת שְׁבוּעוֹת  דַּף כ"ו

רַבִּי נְחוּנְיָה בֶּן הַקָּנָה

בְּדַף זֶה אוֹמֵר רַבִּי יוֹחָנָן, שֶׁרַבִּי יִשְׁמָעֵאל הָיָה מְשַׁמֵּשׁ אֶת רַבִּי נְחוּנְיָא בֶּן הַקָּנָה "שֶׁהָיָה דּוֹרֵשׁ אֶת כָּל הַתּוֹרָה כֻּלָּהּ בִּכְלָל וּפְרָט"- שהיא צוּרַת דְּרָשָׁה מְסֻיֶּמֶת.

רַבִּי נְחוּנְיָה הָיָה תַּנָּא קָדוֹשׁ, שֶׁחַי בִּתְקוּפַת בֵּית הַמִּקְדָּשׁ הַשֵּׁנִי בָּעֲיָרָה אֲמָאוּס שֶׁבְּאֶרֶץ יְהוּדָה, ונִפְטַר קְצָת לִפְנֵי חֻרְבַּן בֵּית הַמִּקְדָּשׁ הַשֵּׁנִי.

כְשֶׁשְּׁאֵלוּהוּ תַּלְמִידָיו בַּמֶּה זָכָה לְהַאֲרִיךְ יָמִים, הֵשִׁיב לָהֶם, בֵּין הַיֶּתֶר, כִּי מֵעוֹלָם לֹא הִתְכַּבֵּד בִּקְלוֹן חֲבֵרָיו.

רַבִּי נְחוּנְיָה בֶּן הַקָּנָה חִבֵּר אֶת הַתְּפִלָּה הַמְפֻרְסֶמֶת לִפְנֵי הַלִּמּוּד וְאַחֲרֵי הַלִּמּוּד, וגַּם הַפִּיּוּט "אָנָּא בְכֹחַ" מְיֻחָס לוֹ.

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