בין ארור לברוך
יובל גנות, עו"ד
לאחר מות שרה, שולח אברהם את אליעזר עבדו למצוא אשה לבנו, יצחק. ידוע המדרש שאליעזר חפץ היה שיצחק יינשא עם בתו אולם אברהם אמר לו "אתה ארור ובני ברוך, ואין ארור מתדבק בברוך" (בראשית רבה נט, ט) 
ומכאן עולה תמיהה, אליעזר מתואר בתורה כ"עבדו זקן ביתו המושל בכל אשר לו", ובלשון חז"ל אליעזר "דולה ומשקה מתורת רבו" (יומא כח:), תלמיד ועבד נאמן. בתו של אליעזר גדלה בביתם של אברהם ושרה. סביר להניח כי התנהגותה והתנהלותה היו מוכרים הן לאברהם והן לשרה. מאידך גיסא, אברהם לא ידע מי היא הכלה אשר אליעזר ימצא באותו מקום הנקרא: "אל ארצי ואל מולדתי תלך ולקחת אשה לבני ליצחק". סביר להניח שבאותו מקום אשר היה ארצו ומולדתו של אברהם, גדלה המיועדת בבית עובדי עבודה זרה, כפי שאכן גדלה רבקה. על אף זאת, בחר אברהם לשלוח את אליעזר להביא משם את כלתו של יצחק. 
טרם שאליעזר פונה אל הנערה, מבקש אליעזר סימן מהקב"ה: "והיה הנערה אשר אומר אליה הטי נא כדך ואשתה ואמרה שתה וגם גמליך אשקה אותה הוכחת לעבדך ליצחק ובה אדע כי עשית חסד עם אדוני". בהמשך מספרת התורה כיצד הסימן מתממש במלואו. אליעזר ניגש אל הנערה ומבקש ממנה מים, הנערה נענית לבקשתו ומשקה אף את הגמלים ואליעזר נותן לה תכשיטים. ואף כאן עולה תמיהה: אליעזר לא יודע מי זו הנערה הזו, הוא לא יודע האם היא ממשפחתו של אברהם או בת לאחת המשפחות האחרות בחרן, מי אביה ואמה, ייתכן ולפניו נערה מבנות הכנענים?!.
המלבי"ם מסביר כי אברהם למעשה לא שלח את אליעזר לבחור אשה דווקא מבני משפחתו של אברהם בחרן, מפסוקי המקרא גם לא נראה שאליעזר מחפש דווקא את משפחת אברהם. אליעזר מייצר את המבחן אשר יביא בוודאות את האשה המתאימה ליצחק על פי דרך חינוכו של אברהם, את "מבחן החסד". נקודת המוצא של אליעזר כי ליצחק תתאים אשה אשר הסטנדרטים לפיו היא מנהלת את חייה אינם מוכתבים על ידי ביתה, שכניה או חברותיה אלא סטנדרטים אותם סיגלה מתוך עצמיותה ועוצמתה האישית. בהינתן אותם  סטנדרטים, לאחר שתעקר ממקום ילדותה, תמשיך ותפתח את אישיותה ללא קשר עם דרכי אמונתם של הוריה וסביבתה. לפיכך, נאמן ביתו של אברהם בוחן האם אותה נערה בעלת היכולת להתעלות למידת הכנסת אורחים של "שתה וגם גמליך אשקה" כמידתו של בית אברהם. 
בדרך זו ניתן לבאר אף את כוונתו של אברהם "אין ארור מתדבק בברוך", אכן אליעזר עבד נאמן הוא, אולם במהותו נשאר "עבד" אין לו דבר משל עצמו אל כל כולו "דולה ומשקה מתורתו של אברהם", מעלה גדולה יש בו אבל חקיינות אינה דרך עצמאית שיכולה להצמיח שורשים משל עצמה ואינה יכולה להניב פירות הוא נשאר "ארור" במובן שיש בו "עקרות" בבניין העצמי. רבקה על אף שכר גידולה בבית עבודה זרה, יכולה הייתה להעצים עצמה בגדר "ברוך" ולהשיא פירות עצמאיים מבורכים ולאחר שנבחנה דרכה ומידות שסיגלה לעצמה התואמות את בית אברהם, יכולה הייתה להיות אשה ליצחק ולהמשיך להנחיל את דרכה לדורות.
יפים לרעיון זה דברי הרב קוק: "יש בן חורין שרוחו רוח של עבד ויש עבד שרוחו מלאה חירות, הנאמן לעצמיותו – בן חורין הוא ומי שכל חייו הם רק במה שטוב ויפה בעיני אחרים – הוא עבד".
(לע"נ אמי מורתי דינה רבקה בת ר' יונה ז"ל ולזכות נכדה, רועי אברהם אהרון בהכנסו בנועם עול המצוות). 
מזרח תיכון ישן
אבי רט

שלושה סוגי התמודדויות מופיעות בפרשה. במובנים מסוימים שונות זו מזו, ובמובנים אחרים דומות.

ההתמודדות הראשונה היא של אברהם מול עפרון ובני חת. אברהם מבקש לקנות אחוזת קבר ואז הוא נתקל במשא ומתן לא ברור. מצד אחד חייכני, מכבד ומוכן לבוא לקראת, אך מצד שני זהו מו"מ קשוח, שלא ברור בו האם רב הנסתר על הנגלה, ומה בדיוק רוצה הצד השני. אברהם צריך לזהות מה בדיוק מסתתר מאחורי המילים היפות של  'שְׁמָעֵנוּ אֲדֹנִי נְשִׂיא אֱ-לֹהִים אַתָּה בְּתוֹכֵנוּ בְּמִבְחַר קְבָרֵינוּ קְבֹר אֶת מֵתֶךָ אִישׁ מִמֶּנּוּ אֶת קִבְרוֹ לֹא יִכְלֶה מִמְּךָ מִקְּבֹר מֵתֶךָ'. מצד אחד כבוד גדול, ומצד שני 'בשורה התחתונה' אברהם נאלץ לשלם 400 שקל כסף.

ההתמודדות השנייה היא מול בנות כנען. התורה לא מפרטת מה בדיוק הדופי אותו מצא אברהם בבנות כנען, אך התורה כן חוזרת פעם אחר פעם על אזהרתו של אברהם לאליעזר- 'לֹא תִקַּח אִשָּׁה לִבְנִי מִבְּנוֹת הַכְּנַעֲנִי אֲשֶׁר אָנֹכִי יוֹשֵׁב בְּקִרְבּוֹ'. לשאלתו הלגיטימית של אליעזר מה עליו לעשות במקרה שלא ימצא אישה ליצחק בארם נהריים, והאם במקרה כזה יקח אישה מבנות כנען, עונה אברהם פעמיים באופן נחרץ ובנימה שאינה משתמעת לשני פנים-  'וַיֹּאמֶר אֵלָיו אַבְרָהָם הִשָּׁמֶר לְךָ פֶּן תָּשִׁיב אֶת בְּנִי שָׁמָּה... וְאִם לֹא תֹאבֶה הָאִשָּׁה לָלֶכֶת אַחֲרֶיךָ וְנִקִּיתָ מִשְּׁבֻעָתִי זֹאת רַק אֶת בְּנִי לֹא תָשֵׁב שָׁמָּה..."
ההתמודדות השלישית היא עם לבן. זה שנאמר עליו בהגדה של פסח- 'צא ולמד מה ביקש לבן הארמי...שביקש לעקור את הכל'. אומנם בהתחלה, כמו בחברון, האדם וסובביו נראים ידידותיים וחביבים- 'וּלְרִבְקָה אָח וּשְׁמוֹ לָבָן וַיָּרָץ לָבָן אֶל הָאִישׁ הַחוּצָה אֶל הָעָיִן.. וַיְהִי כִּרְאֹת אֶת הַנֶּזֶם וְאֶת הַצְּמִדִים עַל יְדֵי אֲחֹתוֹ.. וַיֹּאמֶר בּוֹא בְּרוּךְ ה' לָמָּה תַעֲמֹד בַּחוּץ וְאָנֹכִי פִּנִּיתִי הַבַּיִת וּמָקוֹם לַגְּמַלִּים..', אך חז"ל ביקשו מאיתנו לקרוא בין השורות, ולקלוט את הרמזים והמסרים השזורים בדבריו של לבן.

אלו פניו של המזרח התיכון- כאז כן עתה. חיוכים בצד חרבות, דיפלומטיה בצד צביעות, כבוד מדומה בצד ניצול חולשה ורגישות מוסרית.

את שלושת סוגי הדמויות והתרבויות הללו, הסובבות אותנו מאז ימי האבות, משקפת לנו התורה בפרשה, כרוצה לומר לדורות- זה המזרח התיכון. ומי שרוצה לחיות להתקיים ולשרוד בו- כדאי שילמד היסטוריה, יכיר את כללי המשחק, ויבין עם מי יש לו עסק.

תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

מַסֶּכֶת סַנְהֶדְרִין  דַּף קי"ב

מַעֲשֵׂר שֵׁנִי

אָדָם שֶׁיֵּשׁ לוֹ פֵּרוֹת שֶׁגָּדְלוּ בְּאֶרֶץ יִשְׂרָאֵל, צָרִיךְ לְהַפְרִישׁ מֵהֶם תְּרוּמוֹת וּמַעְשְׂרוֹת. תְּחִלָּה מַפְרִישִׁים תְּרוּמָה הַמְיֹעֶדֶת לַכֹּהֲנִים, אַחַר כָּךְ מַעֲשֵׂר רִאשׁוֹן הַמְיֹעָד לַלְּוִיִּים, וְאַחַר כָּךְ מַפְרִישִׁים מַעֲשֵׂר נוֹסָף: אוֹ "מַעֲשֵׂר שֵׁנִי" אוֹ "מַעְשַׂר עָנִי"; 

נַחוּם אִישׁ גַּם זוֹ

לְאַחַד הַתַּנָּאִים קָרְאוּ נַחוּם, וּכְשֶׁאָמְרוּ אֶת שְׁמוֹ, הָיוּ מוֹסִיפִים "אִישׁ גַּם זוֹ", וְהַכֹּל קָרְאוּ לוֹ "נַחוּם אִישׁ גַּם זוֹ". מַדּוּעַ כִּנּוּהוּ כָּךְ? מִפְּנֵי שֶׁעַל כָּל דָּבָר שֶׁאֵרַע לוֹ, הָיָה אוֹמֵר "גַּם זוֹ לְטוֹבָה", כִּי הֶאֱמִין בְּהקב"ה וּבָטַח בּוֹ, שֶׁכָּל מַה שֶּׁהוּא עוֹשֶׂה זֶה לְטוֹבָתֵנוּ, כִּי גַּם דְּבָרִים שֶׁנִּרְאִים רָעִים, בֶּאֱמֶת טוֹבִים הֵם מִפְּנֵי שֶׁהֵם נוֹעֲדוּ לְטוֹבָתֵנוּ.

פַּעַם אַחַת שָׁלְחוּ אֶת נַחוּם אִישׁ גַּם זוֹ לָתֵת אַרְגַּז יַהֲלוֹמִים מַתָּנָה לַמֶּלֶךְ, אַךְ בְּדַרְכּוֹ גָּנְבוּ גּוֹיִים אֶת הַיַּהֲלוֹמִים וְהִכְנִיסוּ בִּמְקוֹמָם עָפָר, כְּדֵי שֶׁלֹּא יַרְגִּישׁ שֶׁהָאַרְגָּז הִתְרוֹקֵן.

בָּא נַחוּם לִפְנֵי הַמֶּלֶךְ, וּכְשֶׁהַמֶּלֶךְ גִּלָּה שֶׁהַיְּהוּדִים הֵבִיאוּ לוֹ עָפָר, הוּא הִתְרַגֵּז וְרָצָה לַהֲרֹג אֶת נַחוּם! וְנַחוּם עֲדַיִן אָמַר: "גַּם זוֹ לְטוֹבָה". אָז הִתְחַפֵּשׂ אֵלִיָּהוּ הַנָּבִיא לְעֶבֶד שֶׁל הַמֶּלֶךְ וְאָמַר לוֹ: "אֲדוֹנִי, אוּלַי זֶהוּ עָפָר מְיֻחָד כְּמוֹ שֶׁל אַבְרָהָם אָבִינוּ, שֶׁזּוֹרְקִים אוֹתוֹ בַּמִּלְחָמָה וְהוּא נֶהְפָּךְ לְחִצִּים?". בֶּאֱמֶת בָּדְקוּ אֶת הֶעָפָר, וְנַעֲשָׂה נֵס וְהוּא הָפַךְ לְחִצִּים. הַמֶּלֶךְ שָׂמַח מְאֹד וְהַכֹּל הֵבִינוּ שֶׁהַגְּנֵבָה שֶׁל הַיַּהֲלוֹמִים הָיְתָה לְטוֹבָה, כִּי עַתָּה הַמֶּלֶךְ אָהֵב אֶת הַיְּהוּדִים.

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

אביעד הכהן
שתיקת הניצולים  
פרשת חיי שרה נעה בין קבר לקבר. בין שתיקה מעיקה אחת לחברתה. 
בראשית הפרשה, קודם לתיאור קבורת שרה אמנו אנו עדים למשא ומתן עיקש, וולגרי למדי, שמנהל עפרון. לצד מילות החנופה ומאחורי קידות ההשתחוואה התיאטרליות מסתתר סוחר ערמומי. קריאה פשוטו של מקרא מלמדת שלאחר כל התגרנות הזאת, והמלל המרובה, לא נותר כוח.  

תיאור אירוע הקבורה עצמו, בדרך כלל אחד הרגעים המרגשים בלב כל בן אנוש, בוודאי אצל קרובי הנפטר, נותר אילם. עד שלא נותר ממנו אלא תיאור יבשושי, כמעט "טכנוקרטי": "ואחרי כן קבר אברהם את שרה אשתו. אל מערת שדה המכפלה. על פני ממרא. היא חברון בארץ כנען". 

לא הספדים רגשניים. לא קול בכי ונהי. לא דמעות.  תיאור קצר. ענייני. יבש לחלוטין. כך גם בסוף הפרשה. "ויגוע וימת אברהם בשיבה טובה, זקן ושבע ימים, ויאסף אל עמיו". 
הפתיחה נראית מבטיחה. אידיליה ממש. אדם שזכה להגיע לגיל מופלג, ו"להיאסף אל עמיו" בשיבה טובה. מלא סיפוק.  
אך פסוק ההמשך, ה"מתכתב" ומהדהד בפרטיו את קבורת הרעיה שבראש הפרשה, מביאנו פעם נוספת עדֵי פרטים יבשושיים, טכניים: "ויקברו אותו יצחק וישמעאל בניו, אל מערת המכפלה אל שדה עפרון בן צוחר החתי אשר על פני ממרא".
אכן, הפעם הקובר אינו אחד אלא שניים.  ומדובר כבר בקבורה משוכללת, "קבורה בקומות", "אל מערת המכפלה". אך מאחורי התיאור היבש, מסתתרת דרמה של ממש. 
"יצחק וישמעאל בניו", מפטיר הכתוב כלאחר יד. אך מה רב הפער ביניהם! כמו בפרקי בראשית האחרים, גם כאן מסתתרת תחרות גדולה בין אחים. יחסי איבה, משטמה. קנאה. תחרות. הצעיר זוכה למלוכה ואילו הבכור נדחק הצדה, מעשה שהשלכותיו אינן רק לשעה אלא לדורות, המוליד איבת עולם בין צאצאיהם. 
המעיין בפסוקים אינו יכול שלא להבחין בקולה הזועק של הדממה שניבטת מביניהם. לא אֹמֶר, לא דברים, לא הספדים. רק שתיקה, דממה מעיקה, זועקת באילמותה, מביכה, משַתֶקֶת.  
כפי שציין הרב א' קוסגרוב, מפגש זה הוא שיאו של מסע ארוך ממחוזות הטראומה ואליה.  למרות התיאור החסכני והיבש, לא מדובר במפגש ארעי, של סתם שני אנשים. מדובר בשני אחים, שני ניצולים, המתעטפים בשתיקתם. כל אחד מהם חווה אירוע נורא שבא לו מידי הוריו, ומעולם לא נרפא הימנו.  
ישמעאל מגורש מביתו עם אמו אל המדבר, כמעט מת בצמא. יצחק נעקד על גבי המזבח. להט המאכלת המתהפכת מעל ראשו מלווה אותו כל ימיו. בשכבו ובקומו, ובלכתו בדרך. 
עד כדי כך שמאותו רגע ואילך ועד אחרון, איננו מוצאים את יצחק מדבר אלא מלים ספורות ממש. ושתיקתו זועקת וקולה האילם הולך מסוף העולם ועד סופו. 
עיון בפשט הפסוקים מלמדנו שמאז אותם רגעי אֵימה, במדבר ובעקדה, לא דיברו שני האחים איש עם רעהו. 
איננו מוצאים איש מהם המדבר עם אביו על החוויה הטראומטית שעבר בילדותו ושבמידה רבה נגרמה בהשתתפותו הפעילה של אברהם. 
על מה חשבו האחים כשעמדו ליד קבר אביהם? שמא הרהרו בדברים שרצו ויכלו לומר לאביהם המוטל לפניהם, אך לא אמרו לו מעולם? 
כמה מוזר היה המפגש ביניהם, בחלוף שנות דור שבמהלכן לא ראו איש את רעהו. 
עת הפיוס כבר חלפה-עברה מזמן. 
אכן, יש הרבה רגעים עצובים בתורה. אך המחשבה על שני אחים אלה, הניצבים ליד הקבר, וחשים תחושה עמוקה של החמצה, די בה כדי להביא כל אחד לידי דמעות. 
והמסקנה? כל גיל יוצר נקודת מפנה משלו, מצטט הרב קוסגרוב את הרב א"י השל. 
עלינו להתבונן בחיינו כאילו כל רגע פותח חלון הזדמנויות משלו. 
להיות יהודי, כפי שהורנו הרי"ד סולובייצ'יק, פירושו לחיות לא רק חיי יעד, אלא גם חיי ייעוד. 
גם לנוכח המשבר, לא לאבד תקווה. לזכור כל העת, גם ברגעי משבר ולאחריו, ש"עוד לא אבדה תקוותנו". 
גם הניצול, מוכה האימה והפחד, אינו רשאי להתעטף ביגונו, לשקוע ביגונות הייאוש. אין הוא רשאי להיוותר אדיש, ממתין ל"צלצול הטלפון הגואל" על מנת לעשות מה שעליו לעשות.  
עליו להתנער מעפרו, להביט קדימה, ומתוך החורבות לשוב ולבנות, ליצור ולתקן עולם, למלא את ייעודו. כעת. עכשיו. כי "אם לא עכשיו, אימתיי?". 
הפלסטינים לא שקופים

שוקי פרידמן

המדרש בבראשית רבה הדן בקניית מערת המכפלה על ידי אברהם גורס כי "זה אחד משלושה מקומות שאין אומות העולם יכולים להונות את ישראל לומר גזולים הן בידיכם". המפרשים ראו בכך את ראשית קניינו של עם ישראל בארץ ישראל שהצטרף להבטחת ה' לאבות ולזרעם. לצערנו, הפלסטינים אינם מתחשבים במדרש זה, או באופן כללי להבטחת הארץ לעם ישראל. הם תובעים לעצמם זכויות בארץ, לצד זכויות אזרח וזכויות אדם. 
השאלה הראשונה של מתן זכויות לאומיות לפלסטינים בשטחי יהודה ושומרון, נתונה במחלוקת עמוקה בין ימין ושמאל, וראוי כמובן לעסוק בה. אולם בשורות הבאות אני מבקש לעסוק דווקא בשתי הקבוצות האחרות של זכויות: זכויות אדם וזכויות אזרח. 
בשטחי יהודה ושומרון חיים פלסטינים רבים. כמה בדיוק? בעניין הזה יש כצפוי פערים גדולים בהערכת המספרים, הנעים בין כ-2.6 מיליון על פי הערכות של הלמ"ס הפלסטיני, ו-1.5 מיליון על פי הערכת חוקרים אחרים, המזוהים עם הימין. כך או כך, זהו מספר עצום של אנשים שמדינת ישראל שולטת בהם במישרין או בעקיפין, ובכך היא משפיעה באופן משמעותי על היקף הזכויות שמוענקות להם.
למרות הטענות החוזרות ונשנות על שלטון אפרטהייד בשטחי יהודה ושומרון, הלכה למעשה יש הבדל גדול בין שלטון אפרטהייד כמו זה שהתקיים בדרום אפריקה, או הגדרתו של אפרטהייד במשפט הבינלאומי, למצבם של הפלסטינים בשטחים. בעוד שבדרום אפריקה, הסיבה לחוקים שהבחינו בין אוכלוסיות הייתה גזעית, ביהודה ושומרון, ככל שקיימת אפליה ומערכות חוק שונות החלות על הפלסטינים ועל הישראלים, היא תולדה של אילוצים ביטחוניים והסטטוס המדיני הלא פתור של השטח. אבל צריך לומר בכנות: הפועל היוצא של המציאות הזו, הוא במקרים רבים פגיעה בזכויותיהם של הפלסטינים, שאין חולק שמגיעות להם כבני אדם. 
זכויות אדם: חייהם של חלק מהפלסטינים ביהודה ושומרון, בלשון המעטה, אינם קלים. חופש התנועה שלהם ממקום למקום מוגבל על ידי מחסומים; רמת התשתיות-חשמל, מים, ביוב, כבישים ועוד, לקויה מאוד גם בשטחים הנמצאים בשליטה ישירה של ישראל (שטחי C); בימי הקיץ מונהג בישובים פלסטינים רבים קיצוב במים; היכולת שלהם לקבל טיפול רפואי הולם מוגבלת; היכולת לצאת לחו"ל מוגבלת ביותר; הליכי התכנון בישובים פלסטינים לא מקודמים; החוק החל על פלסטינים במקרים רבים מחמיר מזה החל על ישראלים (למשל בנושא של מעצרים מנהליים) ועוד. 
זכויות אזרח: אחת הזכויות היסודיות של אדם במדינה דמוקרטית, היא הזכות להשפיע על חייו באמצעות הזכות להיבחר או לבחור. הפלסטינים החיים בשטחי יהודה ושומרון יכולים אמנם לבחור ולהיבחר למוסדות הרשות הפלסטינית, אבל הלכה למעשה לממשלה הרש"פ ולפרלמנט הפלסטיני השפעה מוגבלת על חייהם של הפלסטינים. בגלל שריבונותם לא מלאה, והם כפופים לשלטון ישראלי, גם יכולתם של הפלסטינים לממש את זכותם ולהשפיע על חייהם מוגבלת. 
הרפלקס המותנה של רבים מאתנו, לשמע טענותיהם של הפלסטינים ושל מי שנתפס כ 'הסמול', הוא להאשים את הפלסטינים בכל צרותיהם. אם לא היה טרור, לא היו מחסומים. אם לא הייתה שחיתות, היו תשתיות טובות יותר וכן הלאה. אלא שהתשובות הללו ממש לא מספקות. אכן, המציאות בשטח מורכבת, אבל התוצאה שלה רעה, לפלסטינים ולישראל, ולמצב המתמשך הזה השלכות שליליות על מדינת ישראל. 
מה אפשר לעשות? ראשית, עוד לפני שעושים מעשה כלשהו, עלינו לפתח רגישות מוסרית לפגיעה בזכויותיהם של הפלסטינים. ככלל, ובוודאי ככל שאנו שולטים בהם, אסור לנו, כיהודים, להיות אדישים לסבלם של בני אדם. אין צורך להיות היסטוריון של העם היהודי או תלמיד חכם מופלג כדי להבין כמה חשובה הרגישות הזו לסבל של אחר שבמישרין או בעקיפין תלוי בנו וכמה עמוק היא נטועה במקורות ההלכתיים והאחרים. המודעות לסבלו של האחר היא אחריות מדינתית, אבל גם אחריות אישית של כל אחד מאתנו. 
שנית, כמדינה, עלינו לעשות כל שניתן לצמצם את האפליה המערכתית של הפלסטינים הקיימת בהיבטים שונים בתוך המסגרת החוקית הנוכחית, ולאפשר להם חיים נורמאליים גם במצב המדיני הנוכחי. 
גם אם יושג פתרון מדיני ארוך טווח, ובוודאי אם לא יושג פתרון כזה, אנחנו חייבים להיות ערים לזכויותיהם ומצבם של הפלסטינים בשטחי יהודה ושומרון. הם בני אדם ואסור שהם יהיו שקופים. 
(ד"ר שוקי פרידמן הוא מנהל מרכז לאום, דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה, ומרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס'). 
סמיילי לב
כותרת מישנה
ניסיתם בעשר השנים האחרונות להכיר מישהי למישהו (או להיפך)? כדאי שתוודאו מראש שהתמונה של המועמד/ת בפייסבוק שלו/ה איכותית, אחרת יורדים הסיכויים שייצא שידוך. האינטרנט והפייסבוק מהווים כיום כלי משמעותי במגרש ההיכרויות גם במגזר ה'סרוג'. כמה עדויות ותובנות.
ליאת שוקרון
בפרשת השבוע- חיי שרה, אליעזר, עבד אברהם, יוצא לחפש שידוך ליצחק. אליעזר מוצא ליצחק אשת חסד אמתית שנאותה להשקות אותו ואת גמליו, ובהסכמת הצדדים והמשפחה- יש חתונה! השליחות הצליחה מעל למשוער. אני לא חושבת שכיום יהיו רבים שיסכימו להשתדך בדרך זו. אנחנו 'קצת' יותר בררנים, ומי לא הייתה חולמת להכיר את בן הזוג שלה כמו בסרטים? היא ממהרת לשיעור באוניברסיטה כשלפתע עלם חמודות נתקל בה בטעות, הספרים והקלסרים שלה נופלים אל הרצפה, וכשהוא מתכופף לעזור לה להרים אותם המבטים שלהם נפגשים. אהבה ממבט ראשון. יש כמה בעיות בתסריט הזה. האחת- היום כל המאמרים נמצאים על המחשב הנייד, ואם מישהו יפיל למישהי את המחשב הנייד היא כבר לא תהיה כל כך מחויכת. השנייה- הדחף להתחתן במגזר מתחיל הרבה לפני גילאי האוניברסיטה. השלישית- אין הרבה בחורים דתיים שהיו יודעים לנצל את הסיטואציה להיכרות עם בת הזוג. היום מכירים דרך הרשת.
אין ספק שהאינטרנט שינה את חיינו. הכל יותר קרוב ומהיר, המכתבים הארוכים הפכו לסטטוסים קצרים, הבעת הרגשות נעשית דרך אימוג'ים (בקרוב גם ג'ינג'ים). וגם חיי האהבה מושפעים מכך. אם אתה בזוגיות, אתה מציג לראווה את הזוגיות שלך ברשת; החל בתמונות מאוהבות, הצעות נישואין פוטוגניות וכלה במילות אהבה ושירי אהבה שמופיעים בעמוד הפייסבוק של אהובתך לעיני כל. אם אתה רווק, החיפוש אחר האחת מקבל צורה חדשה.
ראשית כל, התמונות. פעם ההצעות היו מגיעות עם שם בלבד, לאחר מכן עם שם ועם תמונה אחת טובה מהחתונה של האחות. היום אף רווק או רווקה לא יסכימו להצעה לפני שיבחנו היטב את הפייסבוק של המועמד/ת. דפדוף בתמונות משנת 2007 ועד 2017, בחינה של טעויות כתיב ודקדוק אפשריות, של תחומי העניין, השיתופים והלייקים, והסקת מסקנות בהתאם. הסיכוי שהתשובה להצעה תהיה "לא" מתעצם. לפסול זו האופציה הכי פשוטה; לא צריך לחשוש מכאבי לב, מפגיעה באגו ומשחיקה של עוד דייט שאינו קשור אליי כלל.
שנית, ההיצע נראה רחב יותר. אין צורך להמתין להצעות מהחברים של ההורים. כל הבחורות נמצאות- מילולית- בכף ידך, בסמארטפון שלך. התחושה היא שכולן נמצאות גם בכף ידך על פי פירוש הביטוי, שכן אתה רק צריך לסמן שאתה בעניין. מעביר תמונה ומסמן. מי לחופה ומי למעמקי התמונות של האפליקציה. הפעולה הזאת יוצרת אשליה של היצע ומבחר אך בפועל צריך לעבור לשלב הבא כדי שזה יצליח. לשוחח עם הנבחרת (ולרוב יש כמה נבחרות במקביל, כי בכל זאת, זה עדיין וירטואלי), ליזום שיחה טלפונית ולאחר מכן פגישה. ובעיקר, כדי להצליח באמת להכיר את הדייט שלך, להשכיח מהראש שהייתה עוד מישהי חמודה שסימנה התאמה ביניכם באפליקציה ואולי היא-היא האחת. 
מיכל, בת 28 תיארה את חוויותיה מאתרי ההיכרויות שפונים למגזר הדתי: "אני נמצאת כבר 3 שנים באפליקציות ובאתרי הכרויות. יצאתי ללא מעט דייטים דרכם. זה דבר ידוע שאנשים מתכתבים ויוצאים במקביל עם כמה בני זוג מהאתרים. אני רק מתכתבת במקביל, ומשתדלת להפסיק אם אני רואה פוטנציאל במישהו שיצאתי איתו. לפעמים אני גם ממש יכולה להרגיש שהבחור שאני מתכתבת איתו מתכתב עם עוד מישהי תוך כדי, הוא מפסיק לענות לי אפילו שהוא מחובר וכדומה. אני רק יכולה לקוות שהוא לא נפגש עם מישהי אחרת בזמן שהוא נפגש איתי". לדברי מיכל, הרשת יוצרת בעיה נוספת: "לפעמים את מתחילה לדבר עם מישהו והכל טוב ויפה ופתאום הוא נעלם מהאתר לזמן רב ואת מתאכזבת אחרי ש'בנית עליו מגדלים'.. אמנם הוא גם יכל להפסיק לענות לך בטלפון אבל לא צריך הרבה מצפון כדי להיעלם מהאתר, זה הרבה יותר קל". 
אשליית אינסוף האפשרויות
עידו, בן 30 סיפר כי כל ההיכרויות באינטרנט הן 'ממכרות'. "האפליקציות והאתרים נותנים לך אשליה כאילו יש מגוון אינסופי של אפשרויות ואז אתה פחות מתרכז בכל אפשרות ופוסל על שטויות. בשונה מפעם, שאם הייתי מקבל הצעה הייתי מתייחס אליה הרבה יותר ברצינות. בנוסף, אתה תמיד צריך לקחת את הפרטים של מי שמולך בערבון מוגבל. אתה לא יודע מי באמת נמצאת מאחורי המסך ואין לך המלצות עליה מאנשים שאתה מכיר. אבל אולי אצל בחורות זה יותר מלחיץ".
הדר, בת 32, היא בחורה נאה אך היא מובכת מלחשוף את עצמה לעיני כל. "באתרים המגזריים אתה רואה הרבה פעמים אנשים שאתה מכיר מלפני כן. זה לא כל כך נעים לי שהם רואים שאני מחפשת בן זוג באתר, למרות שהיום זה כבר נפוץ. כאילו כל העניין הפך להיות המראה החיצוני. גם אם אני לא אשים תמונה זה הדבר הראשון שיבקשו ממני". בנוסף, הדר מספרת על הייאוש שמתלווה לגלישה באתרי ההיכרויות: "גם באתרים המגזריים יש אנשים מכל הסוגים והגוונים ואני נדרשת לעשות סינון לבד, כשלא תמיד החברים באתר באמת מתאימים לאופיו, כמו אנשים שהם אך מעט מסורתיים ומחפשים בחורה דתיה ו'שמורה', וזה עוד לפני הסינון של האם האדם המסוים הזה מתאים לי. אני מתכתבת ומשקיעה אנרגיה נפשית גם במי שלא מתאים לי בכלל, מה שאולי היה נחסך אם מכרים שלי היו מכירים לי מישהו שלפחות יש פוטנציאל מינימאלי בינינו. כל ההיתקלות הזאת, החוזרת והנשנית במי שאינו שייך ולא מתאים לי כהוא זה יכולה מאוד לייאש מהתהליך של מציאת בן זוג, ולא פעם החלטתי שאני עושה הפסקה".
לוקחים את המושכות בידיים
אבל האינטרנט עשה לא רק רע לחיי האהבה. אתרי ההיכרויות והאפליקציות נותנות לגברים ובעיקר לנשים שהיו עד עכשיו יחסית פסיביות, לקחת את המושכות לידיים. הרווקים מתחילים להכיר בעצמם. הם יודעים הכי טוב מה מתאים להם. אף אחד לא יחטט להם בחיי הדייטים והם יוכלו לפסול מועמדים מבלי שירימו עליהם גבה. מארק צוקרברג יכול לחלק לכולנו מקום בגן עדן. המון אנשים הכירו דרך הפייסבוק את האחד/האחת, וכמובן גם דרך אתרי ההכרויות, המגזריים ואלה שלא.
לרווקים המאוחרים יותר קשה להכיר מועמדים פוטנציאליים משום שהרבה מהצעירים כבר התחתנו. המבחר יורד, בעיקר אצל נשים- הגברים יכולים, ובדרך כלל מעדיפים, לצאת גם עם נשים צעירות מהם. מעגלי ההיכרויות לרוב מתמעטים. אין כל כך איפה להכיר אנשים חדשים או בני זוג פוטנציאליים- התואר נגמר מזמן ורוב החברים נשואים ומפוזרים במקומות שונים, עסוקים בענייניהם ולא תמיד חושבים על חבריהם הרווקים שמשוועים לזוגיות. בנוסף, הנושא יותר רגיש אצל רווקים מאוחרים ובמסגרת 'ההליכה על הביצים' איתם מכרים ימנעו מלהציע מועמדים שכנראה לא יתאימו להם או אפילו יעליבו אותם, כך שיכולים לעבור שבועות רבים מבלי שיקבלו הצעה חדשה.
האינטרנט נותן פיתרון טוב במקרה זה. השימוש ברשת, בתוספת השינויים התרבותיים והמגדריים של היום, מאפשר התנהלות חדשה. היו גם לא מעט שלקחו את האופציה להיכרות דרך הרשת צעד קדימה ופרסמו פוסטים בפייסבוק שקיבלו תהודה רבה- מספר לא מבוטל של רווקות מאוחרות (ביניהן גם לא דתיות) פרסמו פוסטים בו סיפרו על עצמן ותיארו מה הן מחפשות באביר על הסוס הלבן, ובעיקר שלחו שדר לעולם (ולמכרים שלהן). אנחנו מחפשות. אנחנו רוצות להכיר. תזכרו לחשוב עלינו ולהציע לנו גברים שיכולים להתאים לנו. ואם האביר בדיוק גלל את עמוד הפייסבוק שלו והאומץ והמפרסמת מצאו חן בעיניו- מה טוב. התגובות היו מפרגנות והשיתופים היו רבים. בחלק מהמקרים הללו יצאה חתונה ובחלק יצאו מספר דייטים פוטנציאליים שחלקם צלחו.
פלטפורמה נוספת להיכרויות היא מבורכת, צריך לזכור להשתמש בה נכון ולא לשכוח שמאחורי המסכים וכרטיסי המשתמשים באתר יש אנשים אמיתיים שרק מחפשים לאהוב.
ד"ר חזות גבריאל
דיפלומטיה עברית!
גם ברכישת הקרקע הראשונה בהיסטוריה שלנו, נזקק אבינו אברהם לנקוט במיטב התחבולות הדיפלומטיות כדי להביא את העיסקה לסיומה המוצלח. המשא ומתן עם בני חת מתארך בעוד גופת שרה אמנו מוטלת ללא קבורה. משא ומתן זה מהווה מקור לרכיבים חיוניים לגאולת  הקרקע  גם בימינו. להלן תמצית הרכיבים בשפה עכשווית:
הצידוק לבקשה 'הבלתי שגרתית' של אברהם מבני חת הוא  צידוק משפטי -   Legal justification, "גֵּר־וְתוֹשָׁב אָנֹכִי עִמָּכֶם תְּנוּ לִי אֲחֻזַּת־קֶבֶר עִמָּכֶם". על אף ההבטחה 'לזרעך אתן את הארץ', לאברהם עצמו אין זכויות בארץ, ועל כן הוא מבסס את בקשת הקנייה על טיעון משפטי. 
" וַיַּעֲנוּ בְנֵי־חֵת אֶת ־ אַבְרָהָם לֵאמֹר לֽוֹ", אין כאן משא ומתן ישיר, מוסד השליחות המשפטית מהווה פתרון לסיטואציה המביכה מצד בני חת. השליחות מפורסמת וגלויה לכל, ברם, היא מאפשרת נסיגה או התכחשות לעניין אם המשלח יצטרך לכך. 
"שְׁמָעֵנוּ׀ אֲדֹנִי נְשִׂיא אֱ-לֹהִים אַתָּה בְּתוֹכֵנוּ בְּמִבְחַר קְבָרֵינוּ קְבֹר אֶת־מֵתֶךָ אִישׁ מִמֶּנּוּ אֶת־קִבְרוֹ לֹֽא־יִכְלֶה מִמְּךָ מִקְּבֹר מֵתֶֽךָ". זו אמירה on the record לציטוט ולפרסום.  שידע העולם כי אנו מכבדים את אברהם, הוא יכול לקבור את שרה בכל אחד מקברינו! מה לא מסר השליח? שאברהם אינו יכול לקנות חלקת קבר בארץ כנען! זו דרכה של שליחות בעלת אופי פוזיטיבי עם מסר סמוי.
" וַיָּקָם אַבְרָהָם וַיִּשְׁתַּחוּ לְעַם־הָאָרֶץ לִבְנֵי־חֵֽת", אברהם משחק את המשחק אף הוא רק למראית עין. הוא מבין היטב את המסר, ועל כן הוא מחדש את בקשתו, הפעם עם כתובת ברורה ואמירה שאינה משתמעת לשני פנים, Direct call -פנייה ישירה. "שְׁמָעוּנִי וּפִגְעוּ־לִי בְּעֶפְרוֹן בֶּן־ צֹֽחַר: וְיִתֶּן־לִי אֶת־מְעָרַת הַמַּכְפֵּלָה אֲשֶׁר־לוֹ אֲשֶׁר בִּקְצֵה שָׂדֵהוּ בְּכֶסֶף מָלֵא יִתְּנֶנָּה לִי בְּתוֹכְכֶם לַאֲחֻזַּת־קָֽבֶר": גם גוש – חלקה, גם שם הבעלים, וגם צורת הבעלות.
עפרון, מכיר אף הוא את רזי הדיפלומטיה בבאזר המזרחי, ואינו מתרגש  מן הקידה של אברהם. ."..וַיַּעַן עֶפְרֹן הַחִתִּי... לֹֽא־אֲדֹנִי שְׁמָעֵנִי הַשָּׂדֶה נָתַתִּי לָךְ וְהַמְּעָרָה אֲשֶׁר־בּוֹ לְךָ נְתַתִּיהָ לְעֵינֵי בְנֵי־עַמִּי נְתַתִּיהָ לָּךְ קְבֹר מֵתֶֽךָ". מוכן למכור? לא מוכן? מה פירוש לא אדוני? את מה הוא שלל? לא-אדוני הוא ביטוי המשתמע לשני פנים, אוטואַנטוֹנים. מוכן למכור בתנאי. תנאי זה לא ניתן לפרסום, הוא עלול ליצור רושם שלילי באווירה הכללית שכל כולה רצון 'לעזור' לאברהם העברי.
בזאת הפעם, השליחות הינה Off the Record. "וַיַּעַן עֶפְרוֹן אֶת־אַבְרָהָם לֵאמֹר לֽוֹ", רק לאוזני אברהם. תוכן ההצעה מנצל את להיטות אברהם להמשיך במשא ומתן ואת מצבו הקשה. בשל כך הוא מציע הצעה שאברהם אינו יכול לסרב לה. בלשון 'הדיפלומטית', an offer that you could not refuse. 
אבל 'הצוחק צוחק אחרון', המשימה הושלמה לשביעות רצון אברהם. לא רק פתרון לקבורת שרה אמנו, לא רק קניית מערה לקבורה, לא רק קניית כל השדה שבו המערה, אלא שקנייה זו היא מעתה רשומה בקושאן. " וַיָּקָם׀ שְׂדֵה עֶפְרוֹן אֲשֶׁר בַּמַּכְפֵּלָה אֲשֶׁר לִפְנֵי מַמְרֵא הַשָּׂדֶה וְהַמְּעָרָה אֲשֶׁר־בּוֹ וְכָל־הָעֵץ אֲשֶׁר בַּשָּׂדֶה אֲשֶׁר בְּכָל־גְּבֻלוֹ סָבִֽיב". כדברי ספורנו על אתר, " נתקיים בחותמיו של ספר המקנה". נתקיים עד ימינו אנו.
להערות: hazutg@gmail.com 
מה מסתתר במערת המכפלה?

מסמך מרתק על מה שמתרחש במערת המכפלה התנ"כית- היסטורית האמתית, זו שמתחת למבנה אליו אנו מגיעים להתפלל- עדות של אחד הראשונים שנכנסו פנימה
****
בשבת חיי שרה נוהגים רבים מאיתנו להגיע לחברון ולהתפלל במערת המכפלה. אולם, למעשה, אנו מתפללים במבנה שהוקם על גבי מערת המכפלה. סיפורים רבים סופרו על מה שקורה במערה עצמה, אך מעטים זכו לבקר שם. דיברנו עם שניים מאלו שזכו לרדת למערה עצמה. 
ב-1981, התארגנה באופן חשאי משלחת מחקר בלתי פורמלית ע"י מדרשת חברון. בין החברים במשלחת היו אהרון דומת, יוני כהן, רמי זית ועוד. התכנון היה לרדת למערה תוך כדי אמירת הסליחות, כשהערבים אינם שם. החבורה הביאה ציוד חפירה, כדבריהם: "ציוד לפתיחת שערי שמים". במהלך הסליחות והתקיעות בשופר, פתחו את הרצפה ומשם ראו את הפתח אל המערה. 
ואכן, התגלתה לעיניהם מערה כפולה, כפי שמתואר במקורות. לפי הניתוח הארכיאולוגי השימוש במערה היה סביב תקופת האבות. כמו כן, נתגלו שם ממצאים מתקופת בית ראשון. אגב, הממצאים עברו בדיקה ברשות העתיקות וכיום נמצאים במוזיאון קרית ארבע. 
נעם ארנון היה מאותם אלו שזכו לרדת למערה. ארנון מספר כי הוא וחבריו רצו לדעת מה יש במערת המכפלה, וגם היה חשוב להם להוכיח לעולם כי אכן יש מערה כזו, כפי שמתואר בתורה. כיום ארנון כותב את עבודת הדוקטורט שלו על מערת המכפלה. 
נעם ארנון מתאר את המערה שהתגלתה: "ירדנו לתוך המנהרה. יש שם מנהרה ארוכה ואפלה שמובילה לחדר תת-קרקעי שממנו יש כמה פתחים. מה שגילינו זה שמתחת למרתף הזה יש עוד קומה ששם יש מערה נוספת. זאת הייתה הפעם הראשונה שהתגלתה המערה הזאת, לפני כן לא ידעו עליה ואנחנו ברוך ה' גילינו אותה, את המערה כפולה וכמובן את המערה הנוספת. המערה התחתונה הייתה סגורה באדמה", ארנון מספר שלו ולחבריו לא היה מספיק זמן לחקור את המערה החתומה.
לשאלתי איך הייתה ההרגשה שם, ענה: "זו התרגשות אדירה, אנרגיות עצומות שזורמות שם, חוויה רוחנית גבוהה מאוד, וגם בנוסף לכל זה, זו כמובן תגלית מדעית חשובה". עוד הוא הוסיף, כי אמנם להם לא היה מספיק זמן לחקור את המערה בצורה מעמיקה, אולם, בהמשך ירדו מספר משלחות צבאיות למערה, עד שנסגרה סופית לאחר שלוש ירידות נוספות מלבד הירידה שלהם למערה. דבר מפליא הוא, כי בניגוד למשלחות הקודמות להן נשרפו רוב התמונות שצילמו במערה- לנועם וחבריו לא נשרפו התמונות שצילמו בה. 
כדי להבין לעומק מה מסתתר במערת המכפלה התחתונה, שוחחתי עם הקצין יאיר בלומנטל, שהיה בין היורדים למערה בשלושת הירידות המוזכרות.
יאיר בלומנטל שימש בשנת 1979 כקצין בחברון ושירת שם במשך שנה . לאחר מכן, מונה להיות סגן מפקד מעבר אלנבי. באמצע שירותו שם, באוקטובר 81, קיבל זימון ממפקד יהודה ושומרון שפקד עליו לעזוב הכל וללכת להיות מפקד מערת המכפלה. בלומנטל ניסה להתנגד אבל הבהירו לו שלמרות שהוא חתום על ציוד בשווי מיליוני שקלים במעבר אלנבי, הוא חייב ללכת להיות מפקד מערת המכפלה, והוא יקבל תדרוך בהמשך. על מה הדחיפות? לאחר הירידה של נועם ארנון ו"מדרשת חברון" למערה, הוואקף גילה את הירידה והחלה תסיסה בעיר. יאיר בלומנטל, ששולט בערבית היטב ואף מכיר את מנהגי הערבים, היה האדם הנכון לנסות ולהרגיע את הסערה שהחלה. 

על פי יאיר, סערה בעיר חברון היא דבר מאוד בעייתי היות וזאת עיר שיש בה ריכוז גדול של מוסלמים מהזרם הסאלפי– זרם קיצוני באיסלאם. כשהגיע, שוחח בתחילה עם ראש הוואקף בחברון, שהייתה לו היכרות מוקדמת איתו. איש קשה מאוד, שאפשר להגדיר על פי ההגדרות של היום- 'חמאסניק'. בלומנטל מתאר כי למרות אמונתו הדתית החזקה של ראש הוואקף, הוא אדם ריאלי מאוד, דבר שהתבטא בהסכמתו להצטרף למשלחת יהודית-ערבית למערה על מנת לבחון נזקים שנעשו שם, זאת למרות שעל פי האסלאם מי שיורד לשם ימות. 
יאיר מציין, כי לאחר השיחה הקשה הם הגיעו להסכמה עקרונית- יחד עם אנשי צבא וארכיאולוגים יהודים תרד משלחת של אנשי וואקף למערה, בתנאי שראש הוואקף בחברון יקבל אישור ממשרד ההקדשים בירושלים. 
לאחר השיחה עמו, דיבר יאיר עם ראש הוואקף במערת המכפלה, אדם משכיל מאוד שהסכים גם הוא לרדת למערה למרות החשש שימות, בגלל שרצה לוודא שהמקום שהוא ואבותיו שומרים עליו במשך עשרות שנים- הוא המקום הנכון. בלומנטל ביקש אישור משר הביטחון לרדת למערה, וקיבל. 

ביום הירידה למערה, הוטל עוצר על העיר חברון. כנימוק לעוצר הביאו אירוע בטחוני קטן שקרה בחברון באותו זמן. הגיעה משלחת מהוואקף בירושלים, ויחד עם משלחת הצבא וארכיאולוגים יהודים כולם ירדו למערה. בתחילה, הם פתחו את הפתח שהיה צר מאוד, והגיעו למעין מעבר תת קרקעי, אותו החלו לחקור, וגילו שיש פתחים במעבר לצדדים שסתומים עם עפר לא טבעי שהתייבש עם הזמן. הם ירדו בערך חצי מטר לתוך המערה, ואז ראו כדים קטנים עטופים בדונג שבתוכם היו עצמות. אז נזכרו שבעבר, הרבנים בחברון לאחר "ליקוט עצמות" היו מביאים את עצמותם בתוך כד למערה הזאת. בהמשך, הם ראו מעבר שפונה לצד והיה אטום בעפר מהתקופה ההרודיאנית. לאחר מאמץ הצליחו לפתוח פתח קטן, וראו שיש מאחוריו עוד פתח לקבר של יצחק, אבל לא הצליחו להגיע לשם.
לאחר מכן המשיכו במערה שהייתה קשה להליכה, בגלל כמות העפר התחוח שהיה במערה, והגיעו ל"חדר הנרות"- מקום בו יהודים זרקו ממעל למערה נרות כסף. 
אנשי הוואקף צילמו נזקים שכביכול קרו בחדר זה. הם טענו שאנשי מדרשת חברון לא מצאו את קברי האבות ולכן שברו מצבות. על אחת המצבות הייתה כתובת בלטינית- אברהם יצחק ויעקב. הם זחלו להמשך המערה, וראו למעלה מהם תקרה שסותתה בתקופה הכנענית.
השאיפה של הוואקף ושל המשלחת היהודית הייתה להגיע לקבר של יעקב, מכיוון שעל פי דברי יאיר: "יעקב אבינו נקבר חנוט על פי המסורת היהודית, ואנחנו והוואקף רצינו לראות את יעקב חנוט", וכך בעצם להבין איך היה נראה בחייו. 
חדר נוסף שהגיעו אליו, היה זה שכיום מעליו נמצא קברו של אברהם. הם מצאו שם אבן שעליה הייתה כתובה פואמה של סולטן מהתקופה הממלוקית שציווה על עבדיו למלא את המערה בעפר תחוח כדי שלא יפריעו למנוחת האבות. לאחר מכן, נכנסו לעוד חדר, ובו קרה דבר שהימם את הנוכחים- בחדר היה משב רוח רענן, וזאת לאחר שבכל הצעידה במערה הייתה לחות עזה וחוסר בחמצן, אך הם לא הצליחו להבין מהיכן הרוח הגיעה. לאחר מכן, סחבו כד שנשבר בדרך, עליו הייתה כתובת עברית עתיקה- "למלך עוזיאל". 

כאשר אנשי הוואקף סיימו לצלם את שלהם, כולם עלו בחזרה, וראו שכל התמונות שצילמו בתוך המערה, הן שלהם והן של אנשי הוואקף, נשרפו. הצנזורה דרשה את כל התמונות שצולמו, אך בלי ידיעת הצנזורה והואקף הדפיסו ליהודים את כל התמונות שלא נשרפו. 
לאחר כמה ימים, אחד היהודים שהשתתפו במשלחת טען שבטעות נכנסה לו עצם לכיס. יאיר מבקש אישור לרדת שוב ומקבל, גם הפעם בהשתתפות אנשי וואקף וכמה ארכיאולוגים יהודים, אשר מחזירים את העצם, וחקרו את המערה שנית. לאחר מכן הייתה ירידה נוספת למערה, עם צוות יותר מצומצם של ארכיאולוגים יהודים ואנשי וואקף, במטרה לבצע השלמות מחקר ולצלם תמונות שפספסו בפעם הראשונה בגלל ההתרגשות הגדולה. לאחר הירידה האחרונה ועד ימינו- נסתם הפתח של המערה בבטון מזוין, וכך גם סודותיה של המערה שעדיין לא נתגלו, נשארו חבויים.
להמתיק את הזיקנה
רונן לוביץ

הכל רוצים להזדקן, אך איש אינו רוצה להיות זקן. דא עקא, הזדקנות היא עדיין הדרך היחידה לאריכות ימים, אין עוד מלבדה. מי שאחראי להמצאת פטנט הזיקנה הוא, לדברי חז"ל, אברהם אבינו, אשר ביקש מ-ה' שאותות הזיקנה יהיו ניכרים באדם, וכך יידעו הכל שיש לכבדו (בבא מציעא פז, א, י). אברהם, לדברי המדרש, הסתייג מכך שאנשים נהגו כבוד במידה שווה באבות ובבניהם, בעוד שאחרים בזמנו כנראה קיבלו זאת בשוויון נפש. מדוע הדבר הפריע דווקא לאברהם? 
ייתכן שההסבר לכך נובע ממשמעות הזיקנה אצל אברהם לעומת שאר בני האדם. אנשים אחרים בזמנו לא עברו כל תהליך משמעותי בחייהם. עיסוקם, פעילויותיהם, אמונתם, מחשבותיהם, לא עברו שינויים עמוקים במרוצת השנים. קלות הדעת של שנות הנעורים הלכו איתם לכל אורך חייהם, ולכן גם לא הייתה חשיבות בעיניהם להבחנה בין צעיר וזקן.
אברהם, לעומת זאת, הוא הדמות המובהקת ביותר של מי שעבר בחייו תהליכי צמיחה והתקדמות מדהימים, החל מנקודת הפתיחה בתרבות האלילית של ארם נהריים ועד פסגת הדבקות בהר המוריה. משום כך הוא מעוניין שיראו בקמטי פניו ובשערות זקנו את אותות הימים. אברהם לא היה רק זקן, אלא "זקן בא בימים". הוא בא עם כל ימיו, לאחר שניצל אותם עד תום. כל יום שעבר בחייו היה משמעותי עבורו, ולא רק חזרה משעממת הממחזרת את קודמיו. 

במקורותינו הזקנים זוכים, כידוע, למעמד מכובד, ולא בכדי המילה "זקן" זוהתה עם הנוטריקון: "זה קנה חכמה". להלכה נקבע שהמצווה: "והדרת פני זקן" (ויקרא יט, לב), לא חלה רק כשמדובר באנשים חכמים ונכבדים בעלי קורות חיים מרשימים, אלא יש חובה לקום אף מפני "זקן אשמאי", שפירושו: בור ועם הארץ, או אף חוטא (קידושין לג, א). רבי יוחנן נהג לקום בפני גויים זקנים, והסביר זאת בכך שהרבה הרפתקאות עברו עליהם, (שם), וכיוון שכך הם ראו לא מעט ניסים בחייהם (רש"י), ואף רכשו חכמת חיים בניסיונות החיים שעברו (חתם סופר). עוד קבעו חז"ל: "היזהרו בזקן ששכח תלמודו מחמת אונסו, דאמרינן: לוחות ושברי לוחות מונחות בארון" (ברכות ח, ב). מסכת החיים שעבר אדם הופכת אותו לעגלה טעונה במצבור של מעשים והתנסויות, של חוויות חיים וחוכמת חיים, ובגין אלה הם נהיים ראויים להוקרה ולהערכה.

הגם שכיבוד הזקנים הוא בזכות עברם, גם ההווה צריך להיות בעל ערך כמידת האפשר. אברהם אבינו מלמד כיצד תקופת הזיקנה יכולה להיות רבת משמעות, ואף מאופיינת בהתקדמות. אברהם התחיל את מסע האמונה שלו, וקיבל את הצו: "לך לך" אל הארץ בהיותו בן 75, בעת הולדת ישמעאל הוא היה בן 86, ובהיוולד יצחק היה בן 100 שנה. גם משה ואהרון הגיעו לתקופה המשמעותית בחייהם בגיל זיקנה. משה היה בן 80 ואהרן בן 83 שנה בעומדם לפני פרעה לראשונה, עת החלו להנהיג את עם ישראל.

בספר קבלי קדום, 'הקנה', נאמר שבכיבוד זקנים יש גם משום מתן כבוד לשכינה, והשפעה חיובית של המתקת הדין. מסופר שם שאליהו הנביא אמר לרבי קנה בן אבי-גדור: "בני, שיבה זו צריך לקום מפני כבוד השיבה העליון... וכאשר נקום ונהדר הדוגמא למטה– למעלה נעשה פועל של ביטול הגזרות". עוד אמר לו: "דע לך כי אותיות תקו"ם (בפסוק: "מפני שיבה תקום") הם אותיות מתו"ק, בזמן שתקום ותהדר– ישובו הכוחות למעלה למתוק, ואם לאו– ישיב המתוק למר".

זכות גדולה היא לדורנו שיש בקרבו זקנים וזקנות בחוצות, סבים וסבתות במשפחות וקהילות רב-דוריות. תופעה זו שנראית לרובנו כה טבעית, הייתה בגדר חלום בלתי מושג עבור רבים מהמבוגרים החיים ביננו שאבדו את הוריהם, ולא זכו לראות את זקניהם בהזדקנותם. הזכות הזו יוצרת גם אתגר גדול עבור דור הביניים והדור הצעיר, שכן בזמננו תוחלת החיים מתארכת, אך תקופת החיים לא תמיד מתברכת.
כאשר הורים מגיעים כיום לשיבה טובה, או סובלים ממוגבלות פיזית כתוצאה מבריאות לקויה, הם נעזרים לעיתים בעובדים סיעודיים, שעושים עבודה חשובה וראויים להערכה רבה. יחד עם זאת, אסור לוותר על הזכות שהיא חובה, ולדאוג גם בעצמנו לדור המבוגר במשפחה ובקהילה. אין תחליף לביקור ולשיחה של קרובי המשפחה. זו משימה אישית ללא תמורה (תרתי משמע) לקיים את המצווה "תקום והדרת", להפוך למתוק את המר, ולהעניק למבוגר את מלוא הדאגה וההדר.
  מהנדס המדינה היהודית – על הרב ישראל רוזן 
סיפור שפירסם השבוע הרב אילעי עופרן, רב קיבץ יבנה ממחיש עד כמה הייתה המשמעות של הרב ישראל רוזן גדולה בחיינו. "כשנבחרתי לשמש כרב קיבוץ, סיפר לי הרב בני לאו כי לפני שהוא נבחר לשמש כרב בסעד, אמר לו ר' שלמה זלמן אויירבך: "רב קיבוץ צריך לדעת את כל התורה", כי בקיבוץ נדרש הרב לסוגיות שרב קהילה עירונית לא פוגש בדרך כלל: חליבה, שמיטה, תרומות ומעשרות, כלאים, טיפול בחולים, קבורה, בכורות, מזון בהמות ועוד ואני, שאיני יודע לא כל התורה ואף לא מחציתה, הצלחתי בכל זאת להתגבר על אינספור אתגרים הלכתיים - ממכונות השתייה בחדר האוכל, דרך המכשור בבית הסיעודי ועד מכון החליבה שברפת, בעזרת פתרון פשוט אחד - מספר הטלפון של הרב רוזן." 

בערב השמיטה האחרונה, פיתח מכון צומת ביוזמת קיבוץ יבנה את ה'שמיטון' - פיתוח הלכטכני  המאפשר חרישה וזריעה בשנת השמיטה גם ע"י יהודים. כבר בשנת 1981 פנה הרב שלמה גורן הרב הראשי דאז לרב רוזן ולמכון 'צומת', בבקשה לפתח מכשור מתאים הפועל לפי עקרון ה'גרמא'. שימוש זה הותר לאחר היתר המכירה, ובמקום שימוש בנכרים. הרב גורן נכנס לעבי הקורה ו'ירד' לשדות הקיבוצים ולמוסכי הטרקטורים לבחון מקרוב את הפיתוח ודרכי תפעולו.

לקראת השמיטה בתשע"ה, נפתח חלון הזמנות חדש בטרקטורים המופעלים באמצעות מערכת דיגיטאלית אוטומטית. כל הפעולות בהם הן באמצעות לחצנים ומקשים, ללא זרועות מכניות. ההתערבות ההלכ-טכנית של מכון 'צומת' אמנם מורכבת למדי אך התוצאה הרבה יותר נוחה לתפעול בשדה. מהנדסי מכון 'צומת' התאימו את 'השמיטון הדיגטאלי' לדגמי טרקטורים שונים, לטובת שמירת השמיטה על פי פסקי רבני הציונות הדתית מימי קום המדינה.

הנוכחות של הרב רוזן בחיינו דרך מפעל חייו, מכון צומת, נוגעת בכל פינה מהדבר הקטן ביותר, ההליכה בשבת ברחוב ועד מתן אפשרות לכוחות ביטחון ורפואה לתפקד בשבת. גם הליכה בשבת ברחוב במציאות שלנו עלולה להיות מורכבת זאת  בשל תאורת רחוב הפועלת בעזרת חיישני תנועה היכולים לזהות אם עצם כלשהו נע באיזור הפנס. הולך רגל יכול לגרום להפעלתן של מערכות חשמליות נוספות כגון מצלמות, רמזורים ותאורה בעלי חיישנים.

הרב רוזן ומכון צומת הציעו פתרון למערכות תאורה סולאריות שמחליפות אט אט את התאורה הרגילה. במהלך היום המערכת נטענת מאור השמש, ובלילה תאורת ה  LED  מופעלת בעוצמה נמוכה אשר מתגברת כשהחיישן מזהה תנועה, "שינוי זרם חשמלי" מותר בשבת, מכיוון שתאורת  LED אינה נחשבת כהבערת אש בניגוד לנורת ליבון שיש בה חוט להט.

הרב רוזן לא רק נתן את הכיסוי ההלכתי אלא דאג לבדיקת ותקינות הלכתית של מעליות השבת ייצר חגז ומנורת שבת, נרות שבת חשמליים לשוהים בבתי חולים ובמלונות,  מכשיר מים קרים (קולר) בשבת ועוד מוצרים לאפשר להתענג על השבת. ולצד זה השקיע זמן רב בסיוע למוגבלים וקשישים אם זה בקלנועית השבת שהצילה מאות אנשים מוגבלים מבדידות בשבת, ואם זה במערכת הגברה אישית לבעלי קשיים בדיבור, מערכות שמע למוגבלי - שמע, מתקנים לנכים ומוגבלים והכל מותאם לשבת.  

הרב רוזן בנה תורה שלמה שנתנה מעטפת הלכטכנית לפעולה בשבת של הצבא, בתי החולים, מכבי האש, מד"א והמשטרה, הרשויות המקומיות וגם חדר המצב של משרד החוץ... הוא אפשר עבודת מצלמות אבטחה, מגנומטרים ואזעקות לארונות קודש בבתי הכנסת. הרב יעקב אריאל שספד לו השבוע, אמר כי קשה להספיד תלמיד חכם פורץ דרך כמו הרב רוזן. הוא עסק בחומר במטרה להפוך אותו לכלי לעבודת ה'. נדירים הם האנשים בחיינו שמחברים רוח וחומר. "כששוחחנו על המכונית החשמלית", אמר, "הוא זעק חס וחלילה שלא לפגוע ברוח השבת,  זו צוואתו הרוחנית". בנו של הרב רוזן, הרב אביה, סיפר על קבר כי אביו ביקש שהפרידה ממנו תהיה בשירת "י-ה אכסוף".

הרב יגאל רוזן, ראש ישיבת אור ישראל אחיו של הרב ישראל רוזן, סיפר בלוויה, כי בביקור בבית החולים הדסה ראה בן משפחתו בשבת אחת, אשה עם קסדת אופנוע בידה ממתינה דקות ארוכות למעלית שבת. וכששאל אותה מדוע לא תיסע במעלית רגילה. כעסה ושאלה האם אינני יהודיה?  אם יש מעלית שבת לא אחכה לה?! "   

 
הרגישות האנושית

מיכל
בשנות ה-80 המוקדמות נתקל הנוירו-פסיכולוג אנטוניו דמאסיו בפציינט ייחודי, שאותו כינה מאוחר יותר בכתביו "הפציינט אליוט". אליוט היה אמריקאי, טיפוס בורגני ונינוח. הוא החזיק בתפקיד ניהולי בכיר בתאגיד אמריקאי גדול, ניהל חיי משפחה טובים והתנדב בכנסייה שבשכונת מגוריו. אבל אז גילה אליוט שהוא סובל מגידול במוח. הוא נאלץ לעבור ניתוח להסרת הגידול שבו נפגעה האונה הקדמית של מוחו. לאחר הניתוח הוא חזר לתפקד אבל הפך לאדם אחר לגמרי. הוא איבד את היכולת לקבל החלטות. לא משנה עד כמה היו פרוזאיות. הוא לא הצליח להחליט איפה לאכול ארוחת צהרים, האם להשתמש בעט כחול או בשחור ומה לעשות עם הכסף שלו. הוא פוטר מעבודתו, איבד את כל חסכונותיו, התגרש מאשתו, התחתן עם אחרת ובסופו של דבר התגרש גם ממנה.
בקיצור, אליוט הרס את חייו במו ידיו ולאף אחד לא היה מושג למה הוא עושה את זה.
ואז נכנס דמאסיו לתמונה. הוא העביר את אליוט שורה של בדיקות פסיכולוגיות, והיה המום כשגילה את מקור הבעיה: אליוט אינו מסוגל להרגיש. מנת המשכל שלו נותרה כשהייתה אבל היכולת להרגיש נעלמה כלא הייתה.
הגילוי פורץ הדרך של דמאסיו נבע מההבנה שהיעדר רגש לא תורם לקבלת החלטות רציונליות יותר. בדיוק להפך, מוח שלא מרגיש לא יכול להחליט בכלל!
המחשבה שלנו שאם נצליח לסלק את הרגש ולהותיר מקום לשיקול דעת טהור- שגויה מיסודה. רק אדם רגיש בעל נפש יכול להגיע להחלטות.
מקומו המשמעותי של הרגש בקבלת החלטות מסביר מדוע חינוך תקין, בית חם וגדילה במקום אמפתי נחוצים לילד כדי שיוכל לחיות חיים מסודרים ולנהל בשום שכל את משאו ומתנו ואת בחירותיו. ובכלל זה היכולת שלו להתמודד עם קשיים (פרסמה: הילה ויסברג). 

מקור עממי אומר שאם רוצים לבדוק את בן הזוג, כדאי לבדוק כיצד הוא מגיב למתח. הד לכך קיים גם במקורותינו, בדיון במסכת קידושין בשאלה האם אישה המגיבה להצעת קידושין בזריקת מטבע הקידושין לאש דוחה במעשה זה את ההצעה, או דווקא להיפך, מקבלת אותה, תוך כדי שהיא בוחנת את כושר הסיבולת של החתן (קידושין ח, ב). הגמרא הניחה שזו אפשרות סבירה ובזה היא חושפת את היכרותה עם התפיסה העממית ואת מרכזיות הרגש ודרך הבעת הרגשות בהכרעה.

בפרשה שלנו, פרשת חיי שרה, המתנהלת לאחר פטירת שרה, אם המשפחה, אין תיעוד של התמודדותו של יצחק עם פטירת אמו. לא מסופר לנו לא על בכיו, לא על אבלו, ולא על הספדיו. צוהר קטן לסערות המתרחשות בלבו של יצחק נפתח דווקא ביום נישואיו לרבקה. התורה מתארת במילים ספורות ביותר במעין 'פלש בק', את הקשיים שנושא יצחק לאחר אובדן אמו.
"ויביאה יצחק האוהלה שרה אמו. ויקח את רבקה ותהי לו לאישה, ויאהבה. וינחם יצחק אחרי אמו" (בראשית, כד, סו-סז).
אפשר להסיק מהפסוק התמציתי והאינפורמטיבי הזה מספר מסקנות. מסקנה אחת, שיצחק שרוי בעצב גדול אחרי מות אמו. החסר הוא גדול. ובכל שעה שהוא נכנס אל אוהלה הריק הוא נזכר בדאגתה, בליטוף ידיה, בריח תבשיליה, ובשמחה שהייתה משרה על הבית. מסקנה שניה, שיצחק ידע שהצלחתו בבחירת אישה תימדד באופן שבו זו תתפקד בבית, כהמשך למודל אותו הכיר. מסקנה שלישית, שרגישותו של יצחק הייתה גבוהה, שהוא יכול היה לקבל החלטה לשאת אישה, ואחר כך גם לאהוב אותה. 
והמסקנה הרביעית, היא המסקנה מכלל דברינו כאן, והיא שיש קשר בין כלל חלקי הפסוק. יש קשר בין היכולת לקבל החלטות, לבין היכולת להיטלטל וליפול למעמקים, היכולת לאהוב ולהיקשר, והיכולת להתנחם ולהבין שהאם אמנם איננה, אך במקביל היא קיימת ברגישות האנושית שלנו. היא קמה ומתחייה בזכות היכולת שלנו להמשיך לנשום, לחיות.
בני האבות או צאצאי הקופים?
הרב ד"ר משה רט

ישנו סיפור ידוע על רב ופרופסור חילוני ששוחחו ביניהם ברכבת. שאל הפרופסור את הרב: "איך זה שילדיכם מכבדים את הוריהם, ואילו ילדינו שלנו מזלזלים בהם?", השיב הרב: "אנחנו מלמדים את ילדינו שהגענו מהאבות הקדושים, וממילא ככל שהדור מוקדם יותר כך הוא קרוב יותר לאבות, וראוי יותר לכבוד; לעומת זאת אתם מלמדים את ילדיכם שהגענו מהקוף, וממילא ככל שהדור מוקדם יותר כך הוא קרוב יותר לקוף, וזו בוודאי אינה סיבה לכבד אותו...".

סיפור זה משקף היטב את אחד ההבדלים הבסיסיים בין השקפת העולם הדתית לזו החילונית-מודרנית. בהשקפה הדתית קיים מושג של ירידת הדורות– אם ראשונים כמלאכים אנו כבני אדם, אם ראשונים כבני אדם אנו כחמורים. אדם הראשון היה יציר כפיו של ה', האבות זכו לנבואה ולגילוי אלוקות, וככל שחולף הזמן כך אנו מתרחקים מכך ונעשים ירודים יותר. אמנם יש גם תהליכים של התקדמות ותיקון העולם, אבל העיניים נשואות אל העבר ואל השאיפה לחזור להישגיו, "חדש ימינו כקדם".
לעומת זאת, הגישה החילונית-המודרנית מאמינה בקידמה, בעליית הדורות. האדם עצמו התפתח מבעלי חיים ירודים, ומאז הוא הולך ומתקדם, מאיש המערות לאיש ההיי-טק, ומברבריות אכזרית לתרבות גבוהה. העיניים נשואות אל העתיד, מתוך תקווה שבעזרת המדע וההשכלה ייהפכו בני האדם לחכמים, טובים ואיכותיים יותר.

לגישות אלה יש כמובן השלכות לגבי היחס לעבר ולאבותינו הקדומים– האם הם היו אנשי אלוקים נוראי הוד, או שמא חבורת פרימיטיבים חסרי השכלה; האם עלינו ללכת בדרכיהם ולשאוף להגיע למעשיהם, או שכבר השארנו אותם הרחק מאחור ואין לנו מה לחפש אצלם. מכך נובע גם היחס למסורת, למנהגים ולמורשת הדורות הקודמים. 

אין להכחיש שהאנושות אכן מתקדמת בתחומים רבים. אולם האם כל תופעה נחשבת למתקדמת רק מפני שהיא מופיעה מאוחר יותר על ציר הזמן? האם באמת דור הסמארטפונים והריאליטי איכותי יותר מהדורות הקודמים, שהתמודדו עם אתגרים ותנאי חיים שקשה לנו לתאר? אולי אנחנו יודעים יותר עובדות מדעיות, חשובות ולא-חשובות, אבל מה אנחנו יודעים על גבורה, נחישות, הקרבה, שאפתנות וחוכמת חיים? מי גדול יותר בתחומים הללו?
קידמה טכנולוגית אין פירושה בהכרח גם קידמה אנושית, וטלפון חכם לא הופך את האדם לחכם. מן הראוי שנביט באבותינו ביתר הערכה ונכיר בפחיתות ערכנו לעומתם.
בדידותו של אברהם 
נהוראי
 בסיפור העקידה בולט חסרונה של שרה. בטרם יצא אברהם למסעו הוא אינו מתייעץ עם שרה, ואין כל תיאור של שיח ביניהם. האם שרה יודעת לאן מועדות פניו של אברהם בעלה ויצחק  בנה? חז"ל היו משוכנעים ששרה אינה מעודכנת בפרטי המסע ותכליתו: 
"וירא את המקום מרחוק. אמר אברהם מה אעשה? אם אגלה לשרה, נשים דעתן קלה עליהן בדבר קטן כ"ש בדבר גדול כזה ... מה עשה? אמר לשרה: תקנו לנו מאכל ומשתה ונאכל ונשמח... כשהיו בתוך המאכל אמר לה: את יודעת כשאני בן שלש שנים הכרתי את בוראי והנער הזה גדול ולא נחנך ויש מקום אחד רחוק ממנו מעט ששם מחנכין את הנערים אקחנו ואחנכנו שם, אמרה לו לך לשלום ..." (תנחומא פרשת וירא פרק כב).
לאחר שחזרו מהר המוריה והיה ניתן לנשום לרווחה מצא יצחק זמן לחלוק את חוויותיו הקשות עם אמו שרה. חז"ל סבורים שבזמן שיצחק סיפר לה את הסיפור היא התמוטטה: "שכן שחזר יצחק אצל אמו ואמרה לו אן היית ברי א"ל נטלני אבי והעלני הרים והורידני גבעות.. אמרו לא הספיקה את הדבר עד שמתה" (ויקרא רבא פרשה כ ,ב).
סיפור העקדה גרם למותה של שרה וגם לטראומה קשה עבור יצחק. מתוך פשט הכתובים רק אברהם חוזר מהר המוריה: ''וישב אברהם אל נעריו". הכתוב אינו מזכיר את יצחק. הנצי"ב סבור, שיצחק לא הצליח לחזור לשגרת החיים הרגילה. אמנם חז"ל מסבירים, שיצחק הלך ללמוד בבית מדרשו של שם אבל ככל הנראה לא מדובר בפסק זמן או בהתחזקות רוחנית אלא במעשה המבטא ניתוק קשר בין יצחק לאברהם. חז"ל אף תלו את ראייתו הלקויה של יצחק– 'ותכהין עיניו מראות' מאותו אירוע טראומטי של העקידה, כשדמעותיהן של מלאכי השרת נשרו על עיניו של יצחק (רש"י כז,א). כך נותר אברהם בודד ללא שרה אשתו, וללא יצחק בנו. שרה הייתה משמעותית וחשובה ליצחק והיעלמותה מן העולם  העצים את הנתק שבין יצחק לאברהם. המחיר המשפחתי שאברהם סופג בעטיו של ניסיון העקדה הוא כבד מנשוא. ניסיון העקדה אינו תם בנאמנותו של אברהם לצו האלוקי אלא בהתמודדות הגדולה של אברהם מול בני משפחתו. פרשת חיי שרה  מדגישה את בדידותו של אברהם. ההליך של קבורת שרה מתבצע על ידי אברהם לבדו ללא סיוע מיצחק. לא מתקיים כל שיח בין אברהם ליצחק בנושא השידוכים וכל המלאכה נעשית באמצעות אליעזר, עבדו הנאמן של אברהם. אברהם זקוק להפיג את בדידותו, נושא את קטורה לאשה ומקים משפחה נוספת. הוא אמנם מוריש את רכושו ליצחק אולם נראה שמדובר במעשה טכני- 'וַיִּתֵּן אַבְרָהָם אֶת כָּל אֲשֶׁר לוֹ לְיִצְחָק', ולא נאמר ליצחק בנו. 
פרשת חיי שרה מתארת את אחת מתקופותיו הקשות של אברהם בעקבות מות אשתו והתנתקותו מיצחק. את האור שבקצה המנהרה ניתן לזהות במפגש שמתקיים בין יצחק לרבקה. כניסתה של רבקה למשפחה הביאה רוח חדשה ומרפא ליצחק מטראומת העקדה. רבקה דומה באופייה לשרה. היא דומיננטית ויכולה לתמוך ביצחק במציאות הקשה שאליה נקלע. גם כשהכל נראה קשה, האור יכול לבוא מרחוק ממקום בלתי צפוי. 
בכסף מלא יתננה לי
פילבר
 
עם מלוא עמידתו האיתנה ואהבתו לארץ ישראל של מורי ורבי הרב צבי יהודה קוק זצ"ל, השקפתו ועמדתו ביחס לזכויות הנכרים החיים בארץ הייתה כי אין לקפח את זכויותיו הפרטיות של האזרח הערבי ואין לפגוע ברכושו או באמצעי הקיום שלו. אבל יחד עם זאת, היה מדגיש ואומר שאין אנו חייבים לנכרים בארץ ישראל כל מחויבות לאומית של ריבונות או ממשלה, כי הארץ בכללותה היא של הקב"ה ("כי לי כל הארץ") שהפקידה בידי עם־ישראל. עמדתו זו לא הייתה תיאורטית בלבד אלא עמדה גם במבחן המציאות, כמו בעליה הראשונה של גרעין אלון־מורה, שבה השתתף גם הרצי"ה עצמו- ומיד עם בואו לשטח ההתנחלות, היה שואל כל גורם שהגיע לשטח: האם הקרקע שאנו מתיישבים עליה היא קרקע של אדם פרטי? ורק משהוברר לו שהשטח הוא אדמות מדינה ואינו שייך לאדם פרטי כל שהוא, נחה דעתו והסכים לעליה.
 
ההקפדה הזו שלא לקפח את זכויות הפרט של נכרים בארץ ישראל, למרות שהארץ היא שלנו, הייתה הנהגתם של אבותינו. כך נהג אברהם אבינו, למרות שמיד עם בואו לארץ מודיע לו הקב"ה: "לזרעך אתן את הארץ הזאת", אמנם תחילה ההבטחה הייתה לזרעו של אברהם ולא לאברהם עצמו, אבל לאחר שאברהם שב ממצרים, מוסיף הקב"ה ואומר לאברהם: "כי את כל הארץ אשר אתה רואה לך אתננה ולזרעך עד עולם". כאן כבר נוספה הבטחה אישית גם לאברהם עצמו ככתוב: "לך אתננה", עם הבטחה עתידית גם לזרעו. ובתוספת הנחיה אישית: "קום התהלך בארץ לארכה ולרחבה כי לך אתננה". הבטחה כוללת זו חוזרת גם במצות המילה: "ונתתי לך ולזרעך אחריך את ארץ מגוריך את כל ארץ כנען לאחוזת עולם". והנה, למרות שארץ ישראל נתנה לאברהם בהבטחה אלוקית, אין הוא מנצל אותה לפגוע באחרים, אלא אדרבא "בהמתו של אבינו אברהם הייתה יוצאת זמומה (פיה חסום) ובהמתו של לוט לא הייתה זמומה,..." , רועי אברהם הקפידו שלא לגזול את יושבי הארץ. בדרך זו, של כיבוד זכות האחר, ממשיך אברהם גם לאחר שנפטרה שרה, וכשהוא מבקש לה אחוזת קבר אין אברהם נוטל את מערת המכפלה, לא בחזקה ואפילו לא במתנת חנם, אלא "בכסף מלא יתננה לי בתוככם לאחוזת־קבר", למרות שכבר קודם לכן הובטחה הארץ כולה לאברהם בהבטחה אלוקית. 
 
בדרכו זו של אברהם מוצאים אנו גם את דוד המלך שנים רבות לאחר מכן, כפי שמבאר הרד"ק (שמואל א, פרק כד) שגורן ארונה שבהר המוריה היה בימי דוד בחזקתו של היבוסי, שישב בירושלים ונשאר בה גם לאחר שכבשוה בני יהודה, והשדה והגורן (שעליו נבנה אחר כך בית המקדש) היה בחלקו של ארונה היבוסי, שהיו כבושים ומעלים מס לדוד, והנה למרות שהם היו כבושים ומעלים מס לדוד, לא העלה דוד בדעתו לבוא ולנשל בכוח את ארונה משדהו והגורן שהיה בידו, אלא מבקש מארונה: "תנה לי מקום הגורן ואבנה בו מזבח לה', בכסף מלא תנהו לי". ואין הוא מוכן לקבלו במתנת חנם אלא אומר: "לא, כי קנה אקנה בכסף מלא". מהאמור מבואר שהחיוב לבנות את ארץ ישראל אינו מקדש את כל האמצעים ויש לקיימו בצדק ומשפט, ולכך התכוון הנביא באומרו: "ציון במשפט תפדה ושביה בצדקה", כשלעתיד לבא ארץ ישראל תפדה במשפט מיד האוחזים בה, דהיינו, שעל פי הדין והצדק הארץ שייכת לעם ישראל ונפדה אותה אם ננהג בהגינות ובצדק. "ושביה"- שהם המוני העולים, יקלטו בה בהצלחה רק אם נרבה בינינו "צדקה", היינו, עזרה הדדית וגמילות חסדים.
כל האמור לעיל הוא כאשר באים ברגל גסה ועושקים מהנכרי את אדמתו שירש מאבותיו, 

אבל כאשר המדינה מיישבת בתום לב את אזרחיה באדמת טרשים, בשטח שאינו בחזקתו של איש, ולאחר מכן בא ישמעאלי וטוען שקיבל את הקרקע מהמלך האשמי של ממלכת ירדן שחילק לכל דכפין קרקע שלא הייתה שייכת לו, מפני שהיה כובש זר בארץ ישראל, ובהחלטה רשלנית של בית משפט ישראלי שרוצה לעשות ספק צדק בלי טיפת חמלה ודורש מיושביה להרוס את ביתם ולעקור קהילה שלימה שלא חטאה מבלי לאפשר כל פתרון אחר שיעשה גם צדק וגם חמלה- מקרה זה אינו דומה לכל האמור לעיל.
סתירות בשולחן ערוך / הרב עידו פכטר
ברשימות הקודמות ניסינו להראות כי ר' יוסף קארו לא התכוון לכך שספרו 'שולחן ערוך' ייהפך לקאנון הלכתי, כפי שרבים מתייחסים אליו כיום. כוונתו בחיבור זה הייתה לכתוב מעין סיכום מעשי קצר לדיונים הארוכים בחיבור המרכזי מבחינתו, ה'בית יוסף'. ברשימה הנוכחית אבקש להצביע על מסקנה חשובה הצומחת מתפיסה זו של ה'שולחן ערוך', והיא היחס לסתירות המופיעות בו.
סתירות בין הלכות זו תופעה רווחת בספרות ההלכה. למעשה, רבים מדיוני התלמוד מבוססים על כך שקיימות סתירות בין מקורות שונים. לעתים הדרך לפתור אותן היא באמצעות 'חילוקים' ולעתים אין התלמוד מתיירא לומר שלפנינו דעות חלוקות בין בתי מדרש שונים. מקובל לומר, כי שתי גישות אלו מאפיינות את גישות בתי המדרש האשכנזים והספרדים (בהתאמה) בימי הביניים. בעוד שראשוני אשכנז נטו לחילוקים כדי לישב בין סתירות, ראשוני ספרד נטו לגישה המודה בקיומה של מחלוקת בין שיטות שונות, ופסקו הלכה כאחת מהן.
השאלה עולה כאשר מדובר בחיבור של סופר אחד. סתירות, לדוגמה, קיימות בין כתביו של הרמב"ם – פירוש המשנה ו'משנה תורה'. גם כאן יש העושים חילוקים כדי ליישב אותם, אולם מאד מתקבל על הדעת לומר שחזר בו בחיבורו האחרון. כאשר נמצאות סתירות בתוך 'משנה תורה' עצמו, העניין כבר מורכב יותר, שכן בהיותו ספר הלכה קאנוני, קשה לומר שהרמב"ם חזר בו באותו ספר הלכה.
ומה בנוגע ל'שולחן ערוך'? כאן, כדי לדעת כיצד להתמודד עם הסתירות, חשוב מאד לדעת מה מטרתו של החיבור. אם נועד החיבור להיות ספר הלכה קאנוני, קרוב לוודאי שנזדקק לשיטת החילוקים כדי ליישב את הדעות הסותרות שבו, בדומה ל'משנה תורה'. אולם, במידה שהחיבור לא נועד לשמש כספר הלכה קאנוני, אלא רק סיכום, כפי שטענו, מסתבר שאין כלל צורך בשיטת החילוקים. בקלות ניתן לטעון שר"י קארו לא נתן דעתו לסתירה שעלתה מדבריו או שחזר בו, וממילא יש להורות הלכה רק על פי אחד המקומות. הבעיה היא שלא כך התייחסו אליו האחרונים, ומכאן חודשו הלכות שספק אם ר"י קארו עצמו התכוון אליהן.
מפאת קוצר היריעה נסתפק בשתי דוגמאות לדבר. נחלקו הראשונים מהו שיעור בישול 'בן דורסאי', שהוא מידת הבישול המינימלית לעניינים שונים – האם זהו שליש בישול או חצי בישול. בהלכות בישול עכו"ם (יורה דעה קיג, ח), כתב ר"י קארו שהשיעור הוא שליש בישול, בעוד שבהלכות שבת (אורח חיים רנד, ב) כתב שהשיעור הוא חצי בישול. ה'מגן אברהם' טרח לקיים את שתי הדעות: "והכא (=הלכות שבת) פסק לחומרא משום חומרא דשבת" (שם). כמובן שמסקנה זו אינה הכרחית. ייתכן שר"י קארו חזר בו באחד המקומות או שלא שם לב לסתירה, ולכן אפשרי שגם בהלכות שבת שיעור 'בן דרוסאי' יהיה שליש בישול.
דוגמה נוספת, הפעם בהרבה יותר משמעותית: בהלכות צניעות כתב ר"י קארו שהאיסור לנשים ללכת עם שער פרוע חל אף על פנויות (אבן העזר כא, ב), בעוד שבהלכות קריאת שמע כתב שדרכן של בתולות ללכת עם ראש פרוע (אורח חיים עה, ב). כדי ליישב בין המקורות כתבו האחרונים שהפנויות שעליהם החיל מרן את האיסור הן אלמנות וגרושות ולא בתולות, היינו רווקות (ראו בית שמואל על יורה דעה שם), ומכאן חידשו הלכה שלא נכתבה קודם. אבל לפי דברינו, סביר להניח שלחידוש זה אין כל בסיס, ור"י קארו פשוט כתב דעות שונות במקומות שונים. 
העולה מכל עיוננו בנושא, שאמנם עם ישראל קיבל על עצמו את ה'שולחן ערוך', אבל אין זה אומר שניתן להורות ממנו ישירות הלכה למעשה, בלא כל ביקורת. על פוסק ההלכה ללמוד היטב את המקורות הקודמים לו, ורק על פי שיקול דעת ישר, תוך שקלול הנאמר בשולחן ערוך, יפסוק את ההלכה. כפי שראינו, בדרך זו, אף ר"י קארו עצמו התכוון שנלך.
פגמים בבנות כנען
ד"ר יצחק קניגסברג
אברהם אבינו מצווה על אליעזר עבדו למצוא אישה ראויה ליצחק בנו: "... אֲשֶׁר לֹא תִקַּח אִשָּׁה לִבְנִי מִבְּנוֹת הַכְּנַעֲנִי אֲשֶׁר אָנֹכִי יוֹשֵׁב בְּקִרְבּוֹ: כִּי אֶל אַרְצִי וְאֶל מוֹלַדְתִּי תֵּלֵךְ וְלָקַחְתָּ אִשָּׁה לִבְנִי לְיִצְחָק" (בראשית כד').
לתהייה מדוע  אין אברהם מעוניין בבנות כנען, יש שתי גישות בפרשנות המקרא. גישה אחת שמה את הדגש על הטיעון: "אֲשֶׁר אָנֹכִי יוֹשֵׁב בְּקִרְבּוֹ" לאמור, אברהם לא רצה בהשתדכות עם תושבי כנען, כדי שלא תהיה להם טענת זכות על הארץ המובטחת בגין קשרי משפחה כאשר בניו יעלו לכבוש אותה. לכן הוא מצווה על עבדו: "אל ארצי  ואל מולדתי תלך ולקחת אשה לבני משם". ארצו ומולדתו, ארם נהריים לא נכללה בגבולות הארץ המובטחת, ובעיית המחויבות לא הייתה קיימת שם.
גישה שניה רואה את הפגם בבנות כנען עצמן. 
רבינו בחיי : "הזהירו בשבועה שלא יקח אשה לבנו מבנות כנען הזרע המקולל, לפי שהבנים נמשכים במידותיהם בטבע אחר משפחת האם. על השאלה איזה פגם יש בבנות כנען שאין בבנות ארם נהריים?  עונה רש"ר הירש:
 "כאשר דחה אברהם את בנות כנען, גם אנשי ארם היו עובדי עבודה זרה. לפיכך, לא אלילי כנען, אלא השחיתות המוסרית שבכנען הייתה המניע להחלטתו. אליליות היא ביסודה תעיית השכל, ולזו יש תקנה. אך שחיתות מוסרית תופסת את כל ההויה האנושית על כל עומק הנשמה והרגש, וכאן גם אברהם לא יכול היה לקוות למצוא לבנו אשה צנועה וטהורה במוסרה...". 
בנות כנען כמו גם בנות ארם נהריים עבדו לאלילים אלא שהפגם בבנות כנען היה בשחיתות במידות (אכזריות, שנאה וכו') ובמוסר ירוד בתחום העריות, לעומת בנות ארם נהריים שהיו בעלות מידות טובות ומוסריות בהתנהגותן. 
האם ניתן למצוא סימוכין לפירושו של רש"ר הירש במדע המודרני?
עם התקדמות מדע הגנטיקה בעשורים האחרונים של המאה ה-20, בעיקר עם התקדמות פרויקט גנום האדם וסיומו בשנת 2003, הועמדו לרשות המדע כלים חדשים לסיווג האנושות לקבוצות אשר חבריהן קרובים מבחינה גנטית אלו לאלו. נהוג היה לחשוב שהתכונות הפיזיולוגיות (צבע עיניים, גובה וכו') כמו גם התכונות הפסיכולוגיות (אכזריות, רחמנות וכו')
מוטבעות בגנים ומועברות לדורות הבאים ללא שינויים, אך המחקרים העדכניים מראים שהתהליכים השונים שנחקרים בגנטיקה מתרחשים באופן התלוי לעתים בתנאי המחיה של האורגניזם, והשילוב בין התורשה לסביבה הטבעית משפיע על תכונותיו של האורגניזם כך שאין בהכרח קשר ישיר בין הרכב הגנים לאופן ההתבטאות של תכונות האורגניזם. 
אפיגנטיקה (Epigenetics) הוא התחום בביולוגיה העוסק בשינוי הגן על ידי משובים מהסביבה ומהעולם. הממצאים שמצטברים מזה שני עשורים מגלים שה DNA מגיב כל הזמן לסביבה ולרישומים שהיא מותירה בגוף. טראומות, תזונה, שינויים גדולים בחיים, וגם שינויים קטנים, מותירים חותם בגנום ומשפיעים על המטען הגנטי שיעבור לדור הבא.
הסביבה הלא מוסרית והמושחתת שבה חיו בנות כנען השפיעה על תכונותיהן ועל המטען הגנטי שלהן שעברו מדור לדור.
זהו הפגם שבגללו ביקש אברהם שלא להשתדך עם בנות כנען.
 kenitech@013net.net
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רזניקוב

בפרשת השבוע מתואר מעשה אליעזר עבד אברהם הנשלח לחפש אישה ליצחק. בכל עת הוא חוזר ומזכיר את עובדת היותו עבד אברהם, כך מציג עצמו אליעזר בהגיעו לבית רבקה "ויאמר עבד אברהם אנכי" , וכך בפגישה עם רבקה "ותאמר אל העבד, מי האיש הלזה...ויאמר העבד הוא אדני". המדרש עומד על אריכות הדברים שמקדישה התורה למעשה זה, "ויתן תבן ומספוא לגמלים. אמר ר' אחא יפה שיחתן של עבדי בתי אבות מתורתן של בנים..." (בראשית רבה, פרשה ס'). הפער שבין האריכות שבה מתואר מעשה אליעזר עבד אברהם, לעומת הקיצור התכליתי בפרשיות הלכתיות הנוגעות בגופי תורה, מביא את ר' אחא לדרוש, כי התורה מדגישה את ערכם של מעשי האבות כמייצגים דרך של חיים שלמים וכוללים, שכולם מונחים על פי הרצון האלוקי, על כן מרחיבה התורה בפירוט מעשה עבד אברהם ומניחה לנו ללמוד דקדוקי הלכות מייתורי אותיות בפרשיות אחרות. 

עבד ובן שונים במהותם. אינו דומה הקשר הנפשי שקיים בין אדון לעבדו, לקשר הנפשי שקיים בין אב לבנו. בעל ה'שפת אמת' מבאר את ההבדל שבין בן לעבד על סמך המדרש המבדיל בין תפילה לבין תורה. למרות שיש בידינו תורה, והיא הקשר החשוב והמשמעותי ביותר עם הקב"ה - בחינת בן. בחינה זו אינה קבועה ומחייבת לימוד רצון והשקעה והיא מתאפיינת בעצמאות שאינה מקבלת מרות. לעומתה התפילה -'השיחה'- היא הקשר הקבוע. ה'עבודה'. התפילה עוסקת בצרכי האדם והחברה, כעבד הזקוק לאדונו לכל צרכיו. מבית מדרש חסידי אחר שמענו את דרשתו של האדמו"ר מחב"ד, מעלת שליחות שאינה תלויה בבחירה - בחינת עבד, היא מחויבות גמורה למלא את צו שולחה. לעומתה "תורתן של בנים", בה יש בחירה ו"הכל בידי שמיים חוץ מיראת שמיים", בנים לא תמיד ממלאים אחר ציפיות ההורים ולא תמיד מחזירים את השליחות למקומה (ליקוטי שיחות חכ"ה עמ' 99 ואילך). כדי להבטיח כלה ראויה להמשיך את תכונות החסד של אברהם ושרה, נשלח עבד למשימת החיפוש.

פסיכואנליזה ופסיכותרפיה נועדו עבור אותם אנשים הלכודים בתוך בעיות נפשיות שחוזרות על עצמן. העברה היא הנטייה של נפש האדם לזהות מצבים חדשים מתוך תבניות של חוויות מוקדמות. בפסיכואנליזה, העברה מתרחשת כאשר המטופל רואה את המטפל כדמות הורית, אתו הוא יכול לחוות מחדש את הקונפליקטים או הטראומות המרכזיים מתקופת הילדות, כאילו קרו בתוך הקשר המקורי של הורה- ילד.

מהו יחס התורה לטיפול פסיכולוגי בילד שעלול להעלות תחושות עוינות על ההורים, בהתחשב בכך שהטיפול עשוי להועיל? התשובה תלויה בשאלה מה כוללות מצוות כיבוד אב ואם ומוראם, האם רק עניינים מעשיים "ת"ר... מורא לא עומד במקומו ולא יושב במקומו וכו, כיבוד, מאכיל ומשקה, מלביש ומכסה, מכניס ומוציא" (קידושין ל"א ע"ב) או גם 'חובת הלבבות'? בשולחן ערוך הובאו להלכה רק הדברים המעשיים (יו"ד תחילת סי' ר"מ), אך מדברי בעל ספר חרדים עולה שקיימת גם חובה ליחס מסוים בלב כלפי ההורים (מצוות התלויות בלב סעי' ל"ה), ונראה שכדעת החרדים סבור אף הספורנו, המסביר את הפסוק "איש אמו ואביו תראו" כך: "להורות שלא יהיה הכיבוד בהם על אופן שיהיה לבו גס בהם אף על פי שיכבדם במאכל ובמשתה ובמלבוש, כמו שהזכירו ז"ל באומרם, יש מאכיל לאביו פסיוני וטורדו מן העולם, אבל יהיה כיבודו להם כמכבד נוראים אצלו למעלתם עליו" (ויקרא י"ט ג'). החיי אדם פסק להלכה כצד זה, שאף בהתייחסות לאב שאין לה ביטוי מעשי אלא בלב, מקיים מצוות כיבוד אב ואם (חיי אדם כלל ס"ו). למעשה הורה הרב שלמה אבינר להתיר טיפול פסיכולוגי, וכל האיסור הוא לבטא את הכעס כלפי ההורים, ואין איסור לעורר תחושות בלבד (עיטורי כוהנים מספר 85 עמ' 8) ואילו לדעת הרב זילברשטיין וכך גם הייתה דעתו של חמיו הרב אלישיב זצ"ל שאסור באופן מוחלט להעלות מחשבות של זלזול בהורים.

שם המדור:
התוועדות עם מרדכי
כותרת
משחק עם לויתן
פעם ישבתי עם בן של סלבריטאי גדול. אחד, שמחכים ליד הבית של אבא שלו אנשים כל הזמן. ויש סביבו הרבה כבוד.

זה היה באמצע הלילה, היה לו כאב גדול בתוך העיניים.
הוא שאל אותי: 

תגיד, הרי כתוב שצריך להידבק במידותיו של הקב"ה. הוא מפרנס, מרחם, לומד תורה, משדך שידוכים, וכל מה שכתוב עליו שהוא עושה. אוקיי. אני יכול לנסות לעשות דברים כאלו.

אבל הגמרא אומרת גם, שהוא "משחק עם לויתן". כל יום. על בסיס קבוע. 

אז איך תכלס עושים את זה?. 

מה עובר עליו... חשבתי לעצמי ולאיפה זה הולך.
הוא ענה לי כך, ופה, פיתחו שערי הלב: 

כתוב שבששת ימי בראשית, נלקחה מהלויתן בת זוגו (נמלחה לצדיקים לעתיד לבוא). 

מאז 

הלויתן בודד באוקיינוס. פשוט לבד. 

אז אלקים מפנה זמן לשחק איתו. 

פשוט לשחק. נאלמתי דום.
מי שיודע איזו בדידות נוראית עובר לפעמים דווקא אדם שחשוף לקהל, איזה כאב וכלא בתוך עצמו. זה היה קורע לב כשהוא אמר לי את זה.

הקטע שאין לזה כללים, הלויתן הזה שוחה בלב של כל אחד וכשהוא לוקח את המושכות... זה יכול להיות ממש כל אחד.

מאז השיחה ההיא, אני משתדל להיות יותר ערני  ללויתנים. ויש מסביב בכמויות. 

הם מסתתרים מאחורי פוסטים תמימים ברשת, בתגובות בנאליות, וגם על במות גדולות. 

יש מהם שקטים ומתחת לרדאר, ויש פעלתניים, 

אבל במבט אחד אתה רואה את זה. 

איני יודע אם יש כאב גדול מן הבדידות. איני יודע אם יש לה רפואה. ואם יש לה כללים, אתה יכול להיות מוקף בבני אדם ולבד לבד בים הגדול.

בזמנים שאתה מרגיש אותה, אתה נעלם שם לחלוטין.

 ילד בודד, שמרגיש לא רצוי, יש כזה כאב בעולם? 

 ואם זה ילד גדול?...

מה באמת נשאר פה בעולם הזה חוץ מלשחק יחד? 

לקלף את הפוזה והאגו שעוצר אותנו מלפנות, 

מלשאול, מלהציע עזרה, מלהתייחס. 

פשוט להתייחס!!

קרה לכם שמילה ממישהו הפכה לכם את מצב הרוח ברגע? יש למעלה מזה?

לפני שנים, הייתי מסתובב עם עוד חבר מוסיקאי, והיינו מנגנים ברחוב, בחאפלות, ופאבים. פעמים רבות היינו גם דופקים ספונטאנית בדלתות מחפשים אנשים הזקוקים לקצת שמחה בחיים. כמובן שאנשים נורמליים לא ממש פתחו, אלא היו עונים "כבר תרמנו" ועוד תירוצים בסגנון הזה מאחורי הדלת הסגורה... הבנו אותם. 
יום אחד מישהי שואלת "מי אתם"?
· "באנו לשמח" אנחנו עונים. 
היא פותחת את הדלת ואנחנו רואים בית הפוך עם מזוודות, 
היא מתיישבת על ספה וממררת בבכי תוך כדי שאנו מנגנים. 
"אתם בטוחים שאתם בני אדם?" היא שואלת
· "אני בתקופה הכי קשה בחיים שלי, חושבת על הגרוע מכל, בכיתי בשעה האחרונה ובקשתי מאלקים שאם הוא קיים שרק ישלח לי משהו שישמח אותי. ואז דפקתם בדלת ואמרתם שבאתם לשמח אותי. אתם לא בני אדם כי אם מלאכי אלקים..."
*
פעם ישבתי עם חבר ברכב בפקק בניו יורק, לידינו עמדה מונית, החבר שלי צפר לנהג המקסיקני עד שזה פתח את החלון. חבר שלי, שהיה במצב רוח טוב, שאל אותו "אחי היקר, מה שלומך הבוקר?", נהג המונית שתק כמה שניות, ובעיניים לחות ענה: "אני עשרים שנה בניו יורק, מעולם אף אחד לא התעניין בשלומי..."
*
אני רואה אנשים 

פעילים נחשבים, לוחמי צדק, אבירי אמת, 

שדורסים לוייתנים בדרך בלי לשים לב. 

מה זה דורסים, בענק, 

וזה נורא כואב לראות את זה.
וצריך המון רגישות, כי אף אחד לא יודה בזה בפירוש
וזה לא מדיד או מדעי או "חוק" או "הלכה"

וקל להשקיט את המצפון ולהמשיך הלאה. 

אבל כדאי לפקוח עיניים ולפתוח לב ולהסכים לשחק כמו אלקים
"אחת, שתיים, שלוש דג מלוח"... 

אההה... לויתן!
גם לגמליך
פירון
"וַתְּכַל לְהַשְׁקֹתוֹ וַתֹּאמֶר גַּם לִגְמַלֶּיךָ אֶשְׁאָב עַד אִם כִּלּוּ לִשְׁתֹּת"

פגשתי נשיאים ומלכים. הייתי במעונותיהם של חשובי המנהיגים בעולם. עם הזמן פיתחתי לי מנהג: היחס של המנהיגים הללו למגישת התה, לנהג האישי, לזוטר שבעובדים, הוא עדות נאמנה למנהיגותו ולערכיו של המנהיג. 

רגישות אנושית לכל אחד מהכפופים לך, היא משימה לא פשוטה. לראות את כולם. ללא יוצא מן הכלל. דומני שזהו היסוד המרכזי בשליחותו של העבד המחפש אישה ליצחק. רעיון החמלה בשיאו נבחן ביחס מוסרי לעבדים ואף לבעלי חיים. לא מן הנמנע, שבעקבות יחסה של שרה להגר, יחס שהוגדר על ידי הרמב"ן כחטא שאת תוצאותיו אנו משלמים עד עצם היום ביחסם של צאצאי הגר המצרית לבניה של שרה, מבקש אברהם לתקן באמצעות מעלותיה של אשתו של יצחק. 

בתחילת המאה העשרים פעל בליטא הרב אהרון שמואל תמרת. הוא נהג לחתום על מאמריו ההגותיים בשם "אחד הרבנים המרגישים". החובה לא ללכת עם הזרם ולשאול שאלות מוסריות וערכיות הייתה נר לרגליו. "האדונים בודים להם מלבם 'תירוצים' שונים למשול בגופם של עבדיהם: אם לפי שעבדיהם אינם מחזיקים באמונת האדונים, ויש להם אפוא כוח והרשאה מאת אלוהיהם לרמוס עליהם... או שישתדלו תחילה להחזיק את עבדיהם בחושך ובבערות למען תבוא להם אחר כך תואנה למשול בם בהראותם באצבע על מדרגתם השְׁפֵלה בדעת, שצריך לפי זה למשכם ברסן כבהמה" כתב הרב. היחס של רבקה לעבד הוא אות וסימן שהיא הראויה להיות רעיה ליצחק. סכנת העבדות באה לידי ביטוי מובהק בכך שהכתוב לא מזכיר את העבד בשמו. לעבד אין שם. והנה, רבקה פונה אליו בכבוד: "לימדתך תורה דרך ארץ שיהא אדם מקביל את כל האדם בשמחה וקורא לו רבי ואדוני. שהרי רבקה אמנו אומרת לאליעזר 'שתה אדני'" (מדרש הגדול).

רבקה מתייחסת גם לגמלים. "היא דקדקה בדבריה ולא אמרה כמו שאמר העבד 'שתה וגם גמליך אשקה' במאמר אחד, כי בזה תַשְווה אותו לגמלים... גם שינתה ולא אמרה 'גם לגמליך אשקה' [אלא 'אשאב'] כדי שלא להשוותו בשום ענין עם הגמלים" (הכתב והקבלה). יחס ראוי מחייב גם הבחנה בין חלקי הבריאה. יחס ראוי לעבד ולבעלי החיים לא כולל טשטוש המדרגות המבחינות בין סוגי הבריאה השונים. הכתוב מבקש להדגיש את ייחודה של רבקה באמצעות שינוי תוארה. בעוד ששרה הוגדרה כ"יְפַת מַרְאֶה", הכתוב בוחר לתאר את רבקה אחרת: "וְהַנַּעֲרָה טֹבַת מַרְאֶה". דומה שההבחנה מבקשת להדגיש לא את יופייה החיצוני כי אם את טוב לבה השופע, זה שעטף את כל רואיה. לימים יתאר הכתוב את רחל בשני התארים גם יחד: "וְרָחֵל הָיְתָה יְפַת תֹּאַר וִיפַת מַרְאֶה". 

הטעון תיקון בבית אברהם בא לשיאו במקום המפגש שבין רבקה ליצחק: באר לחי רואי. זהו המקום בו בכתה הגר לה' על יחסה של גבירתה! 

לימים הפכה רבקה לסמל של חסד. לוין קפניס, מגדולי משוררי הילדים, הרבה לכתוב אודות מעשה חסד והתנדבות ('אליעזר והגזר', 'נרקיס צלך הביצה' ועוד) ובכלל זה כתב שיר ידוע אודות רבקה. כך ביקש לעגן את דמותה כסמל ומופת לחסד ולהתנהגות אנושית ראויה: 

"נַעֲרָה טוֹבָה יְפַת עֵינַיִם/ הַטִּי כַּדֵּךְ, הַשְׁקִינִי מַיִם. שְׁתֵה, אֲדוֹנִי, כַּדִּי לְפָנֶיךָ/ אַחַר אֶשְׁאַב גַּם לִגְמַלֶּיךָ.
מִי אַתְּ? הַגִּידִי נָא, בַּת חַיִל  / הֲיֵשׁ מָקוֹם לָלוּן בַּלַּיִל?/ אֲנִי רִבְקָה, יֵשׁ בַּיִת לָנוּ/ גַּם תֶּבֶן, גַּם מִסְפּוֹא עִמָּנוּ".


בחירת הלב או בחירת גורל
שנוולד
הפרשה מרחיבה בתיאור בחירת בת הזוג ליצחק. יש חשיבות גדולה לתיאורים, שכן מהם ניתן ללמוד על החשיבות בבחירת בת ובן זוג, שהיא אחת הבחירות החשובות ביותר בחיי האדם, אם לא החשובה מכולן. המפרשים הרחיבו בביאור מבחן ההתאמה שעורך אליעזר לרבקה, וכיצד הוא משקף את מידותיה וטוב ליבה, ואת התאמתה כבת זוג ליצחק, והפיכתה לאחת מהאמהות של האומה הישראלית.
אנו מבקשים ללמוד מכך על ממד ה'בחירה' בבחירת בת הזוג. האם מדובר על זיווג מיועד מראש, ביעוד אלקי – כ'בחירת גורל', או מדובר על בחירה חופשית של בני הזוג זה בזו כ'בחירת הלב'? אם מדובר על בחירה הרי שעל בני הזוג מוטלת האחריות לעשות את הבחירה באופן הנכון. עפ"י פשט הפסוקים, המועמדת המתאימה לא תפגוש את יצחק כהכתבה שמיימית, אלא בהתבסס על חיפוש אקטיבי ומתוכנן, ובחינה מדוקדקת של ההתאמה במידותיה ובטוב ליבה של המיועדת.
הרמב"ם סבור שאין להעלות על הדעת שאין לבני הזוג בחירה חופשית, כפי שאין להעלות על הדעת שאין לאדם בחירה חופשית בכל דבר שקשור לדבר מצווה: "אבל מה שנמצא לחכמים עליהם השלום, והוא אמרם (ברכות לג, מגילה כה, נדה טז): 'הכל בידי שמים חוץ מיראת שמים' הוא גם כן אמת ונוטה לצד מה שזכרנו. אלא שהרבה פעמים יטעו בני אדם ויחשבו קצת פעולות האדם הבאות לבחירתו שהוא מוכרח עליהן, כזיווג פלוני, או היות זה הממון בידו. וזה בלתי אמת, כי זאת האשה אשר לקחה בכתובה וקדושין והיא כשרה לו, לקחה לו לפריה ורביה והיא מצוה, והשם יתברך לא יגזור בעשית המצוה. ואם יהא בנישואין איסור - היא עבירה, והשם לא יגזור בעשיית העבירה" (שמונה פרקים, פרק ח).
שאלה זו  נידונה בגמרא. לפי ריש לקיש: "אין מזווגין לו לאדם אשה אלא לפי מעשיו" (סוטה ב א). ומוסיפה את דעתו של רבי יוחנן ש"קשה לזווגם כקריעת ים סוף", ומכאן שזיווגו של האדם תלוי בבחירתו ובהתנהלותו. ואילו לפי רב יהודה: "ארבעים יום קודם יצירת הולד, בת קול יוצאת ואומרת: בת פלוני לפלוני" (שם). כלומר מדובר על יעוד מראש שאינו משתנה. הגמרא שם ביקשה ליישב  ביניהם ולומר: "לא קשיא: הא בזיווג ראשון (בנישואין ראשונים), הא בזיווג שני (בנישואין שניים)". וברש"י: "זיווג ראשון - לפי המזל. זיווג שני - לפי מעשיו" (שם). מהתרשמות רבת שנים, הציבור הרחב, מכיר יותר את הגישה שהזיווג נובע מ'בת קול' כ'בחירת גורל'.
שאלה זו מוזכרת בגמרא גם בהקשר של אירוסין בחול המועד: "דקאמר שמואל מותר לארס אשה בחולו של מועד שמא יקדמנו אחר!" (מועד קטן יח ב),  ושם מקשה הגמ': "והא שמואל גופיה אמר, דכל יום יוצאת בת קול ואומרת בת פלוני לפלוני? ומתרצת: "שמא יקדמנו אחר ברחמים!" ומכאן משמע שהזיווג תלוי בבחירה, ותפילתו של אדם על הזיווג עשויה להשפיע ולשנות. ויש אפשרות שבני הזוג אינם בוחרים את הזיווג המתאים להם! ועליהם מוטלת האחריות בבחירה ובגישור על השונות ביניהם בחיי הזוגיות ("אגרות ותעודות" לרמח"ל עט).
המקובלים פירשו את הגמ' על 'זיווג ראשון ושני' בשונה מפשט הגמ'. זיווג ראשון הוא זיווג הנשמות לפני הופעתן בעולם, והוא נעשה ללא בחירה, אולם הזיווג השני הוא הזיווג המתקיים בעולם כשבני הזוג בוחרים זה את זה (ספר הליקוטים להאר"י ז"ל פרשת כי תצא, ועוד). ומכאן שהוא תלוי בבחירה ולא ב'בת קול!'.
התבוננות במציאות מלמדת שפעמים רבות המפגש שמזמן את ההיכרות בין הזוג לא נעשה מיוזמה מכוונת שלהם, אלא מצירוף מקרים, שעל פניו נראה כאקראי, ואנו מבינים שמדובר בהשגחה אלוקית נסתרת. אולם עצם ההחלטה על בניית הזוגיות נעשית מתוך בחירה וכהחלטה מודעת של הזוג. 
ואברהם זקן
שרלו
איך להתייחס לזיקנה ? יש בה ממד אובייקטיבי מובהק, שתואר בצורה דרמטית על ידי קהלת: "...עד אשר לא תחשך השמש והאור והירח והכוכבים ושבו העבים אחר הגשם. ביום שיזועו שמרי הבית והתעוותו אנשי החיל ובטלו הטוחנות כי מיעטו וחשכו הרואות בארובות. וסגרו דלתיים בשוק בשפל קול הטחנה, ויקום לקול הציפור וישחו כל בנות השיר...". ברם, כמו כל מציאות אובייקטיבית – ביסודו של דבר הכל תלוי בנקודות המבט, וגם כאן מדובר בתנועות שונות ומגוונות: של המזדקן, של המתבונן בו, של המודע לזיקנה בכללה, ועוד ועוד.
גם בנושא זה יש עימות מתמיד בין העולם התרבותי כפי שאנו חיים בו כיום, ובין מה שמובע לאורך כל דרכה של תורה – בפשט, בהלכה ובמדרש. מסיבות שונות, "העולם שייך לצעירים", וההזדקנות נתפשת כאסון שנגזר על המין האנושי. מבט זה מחולל תוצאות שונות, חלקן חמורות מאוד: הוא מוציא את הזקן ממעגל החיים המשפחתי; התפישה העצמית שלו היא הפיכתו לנטל, עד כדי הערצה נוראה של אלה שנוטלים נפשם בכפם; אנחנו מאבדים את התבונה והבגרות הנולדת ממבט ארוך טווח על תופעות; להסתכלות זו גם תוצאה הפוכה – מבטו הבז והמזלזל של הזקן בנעורים פורצי הדרך, ועוד ועוד. חשוב להדגיש כאמור כי המציאות האובייקטיבית מחוללת את הרקע לתגובות אלה, אך בסופו של דבר הכל תלוי בבחירתו של האדם. 
שכן, בדרכה של תורה אנו מוצאים יחס שמציג גם את הצד השני של המטבע. למן המבט המיוחד, שביטא אותו איוב: "בישישים חכמה, ואורך ימים תבונה", דרך המצוות המיוחדות של "מפני שיבה תקום", ועד לראיית הזדקנותו של אדם כאחת התחנות שהוא עובר בחייו: כשם שהנעורים לא נודעו רק להיות משרתי הבגרות, אלא שיש להם תפקיד בפני עצמו, גם הזיקנה אינה איסוף החיים וסיכומם, אלא בעלי תפקיד. עצם העובדה שאדם נזקק אינה רק לבושתו, אלא היא גם חלק מעיצוב דמותו, ואחריות הסובבים אותו; המבט המבוגר והמפוקח הוא אחד המבטים התורמים לדרכו של עולם, וכדו'.
ואכן, מדרש תנחומא הפותח את פרשת השבוע מתאר את בקשתו של אברהם אבינו – לזכות אותו בהבחנה שבין צעיר וזקן. לאחר שהקב"ה משבח את אברהם ביפי עמדתו בסדום, "מתלונן" אברהם אבינו "אי זה היופי שלי ? אני ובני נכנסין לעיר ואין בני אדם מכירין בין האב לבן, מפני שהיה אדם חי מאה ומאתים שנה ולא היה מזקין !  אמר אברהם:  רבש"ע צריך אתה להפריש בין האב לבן ובין נער לזקן שיתכבד הזקן בנער, א"ל הקדוש ברוך הוא חייך ממך אני מתחיל..." עטרת תפארת שיבה (משלי טז), והדר זקנים שיבה (שם /משלי/ כ), לכך נאמר ואברהם זקן".
פרשת השבוע מהווה אפוא הזדמנות להעלות תחנת חיים שכל אחד מאתנו יבורך אם יגיע אליה – הזיקנה – ואת היחס אליה. את המבט של האדם הזקן על עצמו; את עולמם של הצעירים; את ההזדמנות לכונן יחס מיוחד בין הורי הורים ובין ילדי ילדים; את ההתחשבות; את החסד ואת הדין; את ההתכוננות לזיקנה; את בדידותם של סבא וסבתא, והגאולה ממנה, ועוד ועוד. ביום בו נשנה את נקודת המבט של המציאות האובייקטיבית הקשה – נדע שאנו עושים עוד צעד בתיקונו של עולם ובכינונו על יסודות החסד והצדק המדויקים יותר, וביחס עם זה – נהיה כולנו הרבה יותר אנושיים, רכים ומעצימים. 
מה עושים כּשקָר? / נעמי עיני 
הפטרת השבוע פותחת באמירה קשה וכואבת:
"וְהַמֶּלֶךְ דָּוִד זָקֵן בָּא בַּיָּמִים, וַיְכַסֻּהוּ בַּבְּגָדִים וְלֹא יִחַם לוֹ" (מלכים א', א'). 
דוד המלך זקן. הוא חלש ופסיבי, ניגוד תהומי לסובביו המתרוצצים סביבו ו"מאחורי גבו".  לאורך ההפטרה הוא אינו מדבר. כולם עושים זאת במקומו, אך קולו שלו אינו נשמע.
קר גם למלך דוד ובגדים אינם מחממים אותו.  
מה הוא חסר? קריאה קשובה של הטקסט, המשופע במרידות ובאינטריגות, יכולה להוביל למסקנה, כי החום שנעדר מגופו של המלך, העיד על חיוּת ואנרגיה נפשית נמוכה מהן סבל.
קשים היו חייו של דוד, ללא קמצוץ של נחת מבית ומִחוץ. ו"להבדיל", גם חיינו ה"בנאליים" מאתגרים ומורכבים וכוללים רגעי "קור" ודכדוך. 
כיצד ניתן להתמודד? ומה יכול לסייע? 
שלושה מַענים להפחתת "הקור הנפשי" הציעו מקורביו של דוד : א. הנאה חושית ואסתטית ב. שפע ונוחות  ג. שלטון– כבוד והשפעה.
" וַיֹּאמְרוּ לוֹ עֲבָדָיו, יְבַקְשׁוּ לַאדֹנִי הַמֶּלֶךְ נַעֲרָה בְתוּלָה... וְשָׁכְבָה בְחֵיקֶךָ, וְחַם לַאדֹנִי הַמֶּלֶךְ. וַיְבַקְּשׁוּ נַעֲרָה יָפָה, בְּכֹל גְּבוּל יִשְׂרָאֵל; וַיִּמְצְאוּ, אֶת-אֲבִישַׁג הַשּׁוּנַמִּית..." (פס' ב', ג')  "וַאֲבִישַׁג, הַשּׁוּנַמִּית, מְשָׁרַת, אֶת-הַמֶּלֶךְ" (פס' ט"ו).  
יופי, תום וחום נעורים, מזמנת אבישג למלך, נגיעה בנצח. וגם סיפוק של צרכיו החומריים (המלך שמר על תומתה). ובאשר לשלטון, שש פעמים תמימות נזכר בהפטרה הביטוי : "יֵשֵׁב עַל-כִּסְאִי", כאשר כיסא מבטא מקום, מעמד והשפעה. כס המלוכה היה משאת נפשם של רבים ושל בניו של דוד בפרט.
את המענים שסופקו למלך על מנת שיֵחַם לו, גם אנו בחיינו, רודפים להשיג. אך נדמה שהמזור שהם נותנים לנפש החסרה, אינו שלם ו/או אמיתי. 
מה נחוץ, אם כן, לחום ובעירה פנימית?
"וַיַּעַן הַמֶּלֶךְ דָּוִד וַיֹּאמֶר..." (פס' כ"ח) "וַיַּעַן"– מלשון מענה. מסתבר כי הפתרון לחידת הנפש ולמצוקתה, טמון באדם עצמו. 
"וַיִּשָּׁבַע הַמֶּלֶךְ, וַיֹּאמַר: חַי-ה', אֲשֶׁר-פָּדָה אֶת-נַפְשִׁי מִכָּל-צָרָה" (פס' כ"ט). 
חי = ה': הקב"ה הוא מקור החיוּת ומושיעה של הנפש המתייסרת. באמונה בו ובהליכה בדרכיו מוצא מלך ישראל את הטעם לחייו.
***
סתיו עכשיו וקריר וקצת חָסֵר.
האם לסוודר ולכבוד אנו זקוקים על מנת להתחמם, או שמא דווקא לתפילה ולגעגוע?
לתגובות: www.naomieini@com
מחפשים את נקודת האיזון

כותרת מישנה
פגישה מפוייסת משהו בין רבנים 'סרוגים' לרמטכ"ל סביב פקודת השירות המשותף התקיימה ביום שלישי, שעה לאחר שישב עם נציגות ארגוני הנשים. הרמטכ"ל הבטיח 'לעדכן' את הפקודה בתוך שלושה שבועות. האם ה'עידכון' יספק את החבורה?

מערכת שבתון
בתוך שלושה שבועות תעודכן 'פקודת השירות המשותף' שגרמה לקרע עמוק בין רבני הציונות הדתית לרמטכ"ל ולמפקדים בכירים אחרים. כך הודיע הרמטכ"ל, איזנקוט בתום פגישה שקיים ביום שלישי עם רבנים מהציונות  הדתית. לפניהם ישב הרמטכ"ל עם שמונה נציגות של ארגוני נשים.  
בפגישה שארכה יותר משעתיים נכחו סגן שר הביטחון הרב אלי בן דהן, הרב הצבאי הראשי הרב אייל קרים ובכירי המערכת הצבאית, לצד נציגי הגוונים השונים המרכיבים את הציונות הדתית המשרתים בצבא, בהם יו"ר מרכז ישיבות בני עקיבא הרב חיים דרוקמן, ראש מכינת עלי הרב אלי סדן, ראש ישיבת הסדר הר עציון הרב יעקב מדן, ראש הישיבה הגבוהה שבי חברון הרב חננאל אתרוג, יו"ר ארגון רבני ורבניות בית הלל הרב מאיר נהוראי, ראש מדרשת או"ת לינדנבאום הרב אוהד טהרלב, ראש מכינת צה"לי הרבנית מיכל נגן, ראש מכינת עצמונה סא"ל במיל' הרב חיים ברוך, ראש ישיבת ההסדר קרני שומרון הרב שמואל הבר, והרב עמיחי גורדין מישיבת הר עציון. 

במהלך הפגישה ציינו הרבנים בפני הרמטכ"ל כי "בפקודת השירות המשותף ישנם סעיפים בעייתיים. בין היתר דובר על סעיף שמנחה את המפקדים לערב בין גברים לנשים ביחידות השונות בצבא". בנוסף הדגישו כי "במסגרת הפקודה ניתן לשבץ קצינים לגדודים מעורבים בניגוד לאמונותיהם וערכיהם הבסיסיים, זאת בניגוד להצהרתם בתחילת השירות על אורח חייהם. במידה וישובצו בגדודים אלו, עליהם לפנות בבקשה מיוחדת בעניין זה לראש אכ"א, ולהיות תלויים במוצא פיו". הרבנים הדגישו כי "ערכיו של אדם ואמונותיו לא משתנים ביום שבו הוא מקבל דרגות קצונה ולכן לא ניתן לדרוש ממנו לוותר על אותם ערכים רק בשל דרגתו, וכי הדרישה לוותר על ערכיו אינה עולה בקנה אחד עם אופיו של הצבא כצבא העם". 

בנוסף, ציינו הרבנים כי "במשך שמונת החודשים שחלפו מאז הפגישה האחרונה נעשתה עבודה רבה וחלו שינויים חשובים בשטח, עם זאת עלו נושאים רבים ומטרידים מאוד שטרם נפתרו, וחיילים נאלצים להתמודד לבד עם הקשיים לקיים את אורח חייהם".

לטענת הרבנים, מדובר בתופעה כלל צה"לית נרחבת אותה רואים בבה"ד 1 שבו קיימים מבנים משותפים לצוערים וצוערות, והפקודה על איסור כניסת גברים למגורי נשים לא נאכפת לעיתים תכופות. דוגמה נוספת היא בחיל הים שבו מפקד החיל מתעתד לבטל את מסלול ההכשרה הנפרד לבנים הקיים כיום. "כיום קיים מסלול מעורב לצד מסלול נפרד, וביטול המסלול הנפרד יסגור את הדלת בפני חיילים דתיים המבקשים להשתלב בקורס חובלים". עוד ציינו הרבנים כי "גם בתרגילי שטח ובמילואים הפקודה עצמה אינה נאכפת בהקשר ללינה נפרדת, המאפשרת לחיילים ולחיילות את המרחב לו הם זקוקים".
נודע כי השיפור עליו הצביעו הרבנים מתייחס בעיקר להפרדות בשירותים ובמקלחות שהיו משותפים וכן לכך שצה"ל היקצה הרבה כסף לטיפול בפילבוקסים.
בסיום הפגישה הדגישו הרבנים כי "אנו לא רואים את הפגישה כפגישה בין שני צדדים אלא כשותפים לחיזוק צה"ל כצבא העם והחברה הישראלית כולה. אנו מצפים בדריכות למענה הולם לסוגיות כבדות המשקל שעלו בפגישה, מתוך אמונה בחשיבות הצבא כצבא העם של מדינת ישראל. נמשיך לעמוד על המשמר אחר הדברים בתקווה שנראה את השינוי בשטח. הציונות הדתית תמשיך לחנך את בניה ובנותיה למעורבות בבניין מדינת ישראל, תוך שמירה על עקרונותיה".
'שבתון' מזהה בהודעת הרבנים כפי שנוסחא לעיל מעין הורדת טונים צורמים, שכמותם נשמעו ביממה שלפני המפגש הזה. במפגש הכנה של רבנים לקראת הפגישה עם הרמטכ"ל הציע אחד מהחבורה שראשי הישיבות והמכינות יכוונו את התלמידים שלא ללכת לקורס קצינים, באם הדרישות לא ייענו בחיוב. פרופ' הלל ויס (לא בפורום הרבנים) אף כתב פוסט בו כתב "צמרת צה"ל מתעבת יהודים דתיים ומוכנה להקריב את כל צה"ל והעם מחמת שנאת ישראל בדיוק כמו שאהידים ערבים". ועל פקודת השירות המשותף, כתב הפרופסור המלומד: "בול פגיעה! פקודת השירות המשותף היא פקודה של בלעם ובלק. אהבלים כמו הרבנים מזרמים שונים מתייחסים להרמת-קול ומתמקחים אתו, במקום להורות לכל צאנם – לשבות. פשוט לשבות. לשבות בצבא". סוף ציטוט. (המרדה?). חברים, אין גבול? לא נסחפתם? 
