
אַב הֲמוֹן גּוֹיִם
אבי רט

אין לך ביטוי יותר כולל ואוניברסלי מאשר 'אַב הֲמוֹן גּוֹיִם', ואין לך דבר יותר מפריד ומבדל וייחודי מאשר ברית המילה: "  וַיֹּאמֶר אֱלֹקים אֶל אַבְרָהָם וְאַתָּה אֶת בְּרִיתִי תִשְׁמֹר אַתָּה וְזַרְעֲךָ אַחֲרֶיךָ לְדֹרֹתָם. זֹאת בְּרִיתִי אֲשֶׁר תִּשְׁמְרוּ בֵּינִי וּבֵינֵיכֶם וּבֵין זַרְעֲךָ אַחֲרֶיךָ הִמּוֹל לָכֶם כָּל זָכָר. וּנְמַלְתֶּם אֵת בְּשַׂר עָרְלַתְכֶם וְהָיָה לְאוֹת בְּרִית בֵּינִי וּבֵינֵיכֶם".

למרות, ואולי בגלל הלכאורה סתירה הזאת בין שני הציוויים והמגמות, מצווה אותם הקב"ה בסמיכות, צמודים האחד לשני- ברית המילה – מצד אחד 'הִמּוֹל לָכֶם כָּל זָכָר' ומיד ההבטחה 'וְהָיִיתָ לְאַב הֲמוֹן גּוֹיִם'. 

לכאורה יכול היה אברהם לצאת מבולבל משני הציוויים הללו. יכול היה לומר לקב"ה- ריבונו של עולם, אינני מבין. אם אתה רוצה שאהיה אַב הֲמוֹן גּוֹיִם, וכפי שיגדירו את זה אחר כך אנשי חברון- 'נְשִׂיא אֱלֹקים אַתָּה בְּתוֹכֵנוּ', אם זאת המגמה, אז הכיוון צריך להיות של הסרת החסמים המבדילים בינינו לבין אומות העולם. לכאורה, כדי להיות  אַב הֲמוֹן גּוֹיִם צריך להשתדל להתמזג במרחב התרבותי של הגויים, להיות איתם וחלק מהם, להיות שותף לערכיהם ולמנהגיהם- ומתוך ההתערות הזו והחיבור עם הגויים, להתגדל ולהגיע לרמה ולהשפעה של אַב הֲמוֹן גּוֹיִם.
והנה, אומר הקב"ה לאברהם לעשות בדיוק הפוך. לא רק לא להתבולל, לא להתערות ולא להתחבר לגויים ולתרבותם, אלא לעשות את המעשה הכי מבדל, מייחד ומגדיר זהות- ברית מילה החקוקה לנצח בבשר היהודי. 

איך מסתדרים שני הציוויים הללו ביחד? זה בדיוק החידוש וזו בדיוק הדרך שרוצה הקב"ה להתוות, להגיד לאברהם, ולכל צאצאיו בני העם היהודי לדורי דורות.

העם הזה יצטרך במשך אלפי שנים לחיות ליד, בצד ובתוך חברת הגויים. הפיתויים יהיו רבים- להתבולל, להתערות, להיות חלק ולהנמיך את החומות. התירוצים ישתנו מדור לדור- רומנטיקה, זכויות הפרט, פתיחות וכדו', אך הפיתוי והמגמה יישארו.

הנוסחה היחידה שיכולה לעצור את המגמה הזו היא ברית המילה וההתבדלות של 'עָם לְבָדָד יִשְׁכֹּן וּבַגּוֹיִם לֹא יִתְחַשָּׁב'. רק עם שיידע לשמור על זהותו, תרבותו, שפתו, ערכיו, משפחתו וייחודו- רק עם כזה יוכל לא רק לשרוד, אלא גם לשמש כאור לגויים, ובבוא היום להיות גם 'אַב הֲמוֹן גּוֹיִם'. עם שינסה להיות מה שהוא לא- בסוף גם לא יהיה מה שהוא כן.

זו רוח פירושו של הרמב"ן את הפסוקים הללו:

"הנה בריתי אתך והיית לאב המון גוים- הוא ברית המילה, כאשר יפרש זאת אות הברית ואחרי הברית תהיה לאב המון גוים".

מיד לאחר הפסוק "אֲנִי הִנֵּה בְרִיתִי אִתָּךְ וְהָיִיתָ לְאַב הֲמוֹן גּוֹיִם" הקב"ה משנה את שמו של אבי האומה –"וְלֹא יִקָּרֵא עוֹד אֶת שִׁמְךָ אַבְרָם וְהָיָה שִׁמְךָ אַבְרָהָם כִּי אַב הֲמוֹן גּוֹיִם נְתַתִּיךָ", וכדברי רש"י במקום- "שלא היה אב אלא לארם שהוא מקומו, ועכשיו אב לכל העולם".
כל אלו במהלך ההיסטוריה היהודית שרצו להשפיע על העולם והאנושות תוך כדי טישטוש זהותם וייחודם, מתוך מחשבה נאיבית שככל שהם יתבוללו יותר במרחב הגויי הם ישפיעו יותר- לא רק שלא השפיעו, אלא הם וצאצאיהם, וצאצאי צאצאיהם נעלמו מהשושלת היהודית מבלי המשך ומבלי להטביע חותם של ממש.
דווקא אלו בני אברהם ששמרו בקנאות ובדבקות על ברית המילה- להכניסו בבריתו של אברהם אבינו, שהקפידו על ההתבדלות ושמירת הזהות, שידעו להגביה חומות ולשמור מכל משמר על הקיום היהודי- הם אלו שזכו בסופו של דבר לא רק לשרוד כיהודים, הם וצאצאיהם, וצאצאי צאצאיהם, אלא הם גם אלו שהתקיים, מתקיים ויתקיים בהם- "אֲנִי הִנֵּה בְרִיתִי אִתָּךְ וְהָיִיתָ לְאַב הֲמוֹן גּוֹיִם".
נגעי פרעה

הרב יובל שרלו

מפני מה העניש ד׳ את פרעה על דברי שרה אשת אברם? והלוא מנקודת המבט של פרעה- הוא עשה דבר היתר, שכן נאמר לו שהיא אחותו, והיא נלקחה, אפוא, בהיתר לבית פרעה? לימים יטען טענה זו גם אבימלך מלך גרר, ושם הקב״ה אכן יענה לו כי הקב״ה יודע שבתום לבבו הוא עשה זאת. אם כן- לכאורה תירוצו של פרעה עומד גם הוא בקריטריון הזה, ולמה אפוא נענש בנגעים גדולים? 
אפשרות אחת היא כמובן היחס לשרה. בסופו של דבר, שרה נלקחה באונס לבית פרעה. גם אם לא הייתה אסורה מצד דיני אשת איש- היא הייתה אסורה מצד ״גונב איש״ או פסוק אחר בו ניתן לתלות את העצמאות של שרה, ואת העובדה שכלל לא נשאלה אם היא רוצה ללכת לבית פרעה. לימים נראה כי אפילו בחרן שאלו את רבקה ״התלכי עם האיש הזה״, וההלכה קבעה שאין האישה מתקדשת אלא לרצונה, כחלק בלתי נפרד מאותה עצמאות. לפני שבועיים למדנו גם על חומרת מעשי בני הא-לוהים שלקחו להם נשים מכל אשר בחרו.
בעולמם של חכמים מצאנו שני סוגים של תשובות לשאלה זו. ראשונה בהן מובאת במדרש, המוסיף לסיפור נתון, ואומר כי שרה סיפרה לפרעה שהיא אשת איש, ואף על פי כן הוא לא הירפה (בראשית רבה מא). על פי ראיה זו, פרעה הינו רשע במזיד, ואף שהוטעה בהתחלה, ידע את האמת בשעת הפשיעה, ובשל כך נענש.
כיוון שני מופיע בעיקר בדברי הגמרא על מקרה אבימלך (מכות ט ע״א). הטענה נגדו היא על עצם יצירת האווירה, שבה מתחקרים אדם האם האישה עימו היא אשתו או אחותו, ונוהגים בה ובו מנהג אדנות ובעלות: ״אכסנאי שבא לעיר על עסקי אכילה ושתיה שואלין אותו או על עסקי אשתו שואלין אותו, אשתך היא? אחותך היא?״.
לאמור, אחריותו של מנהיג, ולמעשה של כל אדם, אינה מצטמצמת אך ורק למעשה הפרטי שאירע, וליכולת שלו לטעון כי מדובר בהטעיה או בשגגה. השאלה הרובצת לפתחו נוגעת לכל היקף האווירה והסביבה שאותה הוא מעצב. כאשר הם בנו סביבה שבה חוקרים אדם על האישה שעימו, ומבררים למעשה האם הזדמנה גם מציאות לקחת אישה בעל כורחה לבית פרעה, זוהי עצמה הבעיה היותר גדולה. אין זו טענת פטור- המקרה הספציפי אירע שלא בכוונה- אם נוצרה אווירה כללית המאפשרת את לידתה של טעות זו. כאילוסטרציה- אם אירע מקרה נורא בו הזריקה אחות חומר שאינו ראוי, זו לא רק אחריותה, כי אם גם אחריותו של סמנכ״ל בטיחות בית החולים, שעצם העובדה שמציאות כזו אפשרית, עלולה להיות כישלון של ארגון המערכת.
זוהי אפוא משמעותה של האחריות המהותית. היא בוחנת את הסביבה שבו התרחש מעשה מסוים, ומחייבת אותנו לתשומת לב מיוחדת, גם אם לא לכך הייתה הכוונה. צריך אפוא לחשוב על הדבר בכל הקשר- בעוצמת השיח, בכללי ההתנהגות הראויים, בשמירה על קודים אתיים, ובכל עניין שבו אי הקפדה על האווירה הכללית עלול לדרדר למקרה ספציפי, שאף שלא הייתה כוונה אליו- הוא יתרחש באחריותנו. 

השינה והתרדמה / הרב רזניקוב
בפרשת השבוע מובאת "ברית בין הבתרים". עת מנסה אברהם לסלק עיט ושאר עופות דורסים היורדים על הפגרים, נופלת עליו תרדמה- "ויהי השמש לבוא ותרדמה נפלה על אברם..." (כראשית, ט"ו, י"ב), במהלכה נגלה אליו אלוקים.
תרדמה היא זמן של חוסר פעילות באורגניזם, הבאה לידי ביטוי בהפסקת גידולו ובשינויים מטבוליים המתרחשים בו. בעלי חיים מתגוננים מתנאי הסביבה באמצעות מעבר למצב של תרדמה. תרדמת החורף אינה בלעדית רק לחיות הבר. גם בעלי חיים קטנים נכנסים לתרדמת חורף של ימים ספורים.

אין זו התרדמה הראשונה במקרא. 'תרדמה' כבר הופיעה תוך כדי  יצירתה של האישה: "ויפל ד' אלוקים תרדמה על האדם..." (בראשית ב' כ"א). ניתוח מדויק להבחנה בין תרדמה ושינה ניתן על ידי ר' שמשון רפאל הירש: " 'תרדמה'– 'רדם' קרוב ל'רתם'... יתכן אפוא שמשמעות 'רדם'= אסר, ומכאן 'הרדם'= היאסר... והוא נטול כל עצמאות ותנועה. התרדמה קרובה אפוא לעילפון. מידה זו של חוסר אונים וכוח אינה מצויה בשינה..." (שם). 
חשיבות השינה במהלך חייו התקינים של האדם הייתה ידועה מקדמת דנה. הרמב"ם מסדיר את מספר השעות להם זקוק אדם ממוצע: "די לו לאדם לישן... שמונה שעות, ויהיו בסוף הלילה כדי שתהיה מתחילת שנתו עד שתעלה השמש שמונה שעות" (הל' דעות פ"ד ה"ד). הדרכה זו קרובה להמלצה הרפואית בת ימינו על כ-7 שעות שינה בלילה לאדם בוגר. הרב משה פינשטיין התיר לרופא לישון בביתו בליל שבת על אף שידוע לו כי למחרת היום ייאלץ לנסוע ברכבו לבית החולים ובכך לעבור איסור חילול שבת, לאחר שמסייג את הדברים ומתנה שאין מקום ראוי בסביבת בית החולים או בתוך בית החולים לישון בהם, ונימוקו "...משום שצריך הרופא כדי לידע איך לרפאות לישן בלילה במנוחה דלא גרע ממלמד שאסור לו להיות נעור בלילה משום שלא יוכל ללמד היטב כדאיתא ברמ"א יו"ד סי' רמ"ה וכל שכן שיש לחוש זה ברופא שנוגע לפיקוח נפש..." (אג"מ או"ח ח"א קל"א). חקר השינה ומעבדות השינה הינם תחום מחקר חדשני. הקביעה כי במהלך השינה מתמלאים גם הצרכים הפיסיולוגיים וגם הצרכים הפסיכולוגיים היא בת עשרות שנים בלבד. לפלא הוא כיצד חז"ל בנסחם את ברכות השחר, "ברוך אתה ד'… המעביר שינה מעיני ותנומה מעפעפי" הבחינו בכך. הגדיל לעשות הרב קוק בביאורו לסידור התפילה בנתחו ברכה זו בהבחינו בין הצורך הפיזיולוגי, העפעף, לצורך הנפשי, העין (עולת ראיה).

האיש שידע לשאול / תמר מאיר
אחת החידות שהעסיקו את חז"ל היא השאלה מי היה אברהם אבינו? 
למה אני אומרת שחידת אברהם העסיקה את חז"ל? מכיוון שכאשר מוצעות תשובות רבות לשאלה, כנראה שהיא מטרידה במיוחד. פתאום קם אדם בבוקר ומקבל ציווי אלוקי, ומתחיל ללכת? מה ראה בורא עולם לפנות דווקא לאברם בן תרח, להפוך אותו לאב המון גויים, להבטיח לו את הארץ, ולבחור אותו להיות אביהם של ממלכת כהנים וגוי קדוש?
הפער בולט במיוחד על רקע ההשוואה לנוח: "נח איש צדיק תמים היה בדורותיו, את האלוקים התהלך נח", וממילא, ברור על מה ולמה – "ויאמר אלוקים אל נח".
המדרשים מנסים, אם כן, לענות על השאלה הגדלה הזו, ולמלא את החסר. התבוננות על כמה מהם יכולה ללמד אותנו דבר או שניים על אברהם, על איך נולדת אמונה, על השאלה מי ראוי להתגלות, מהו השורש של העם העברי, ולא פחות מכך – על הערכים המרכזיים בעולמם של חז"ל, ואיך רואים הם את התהליך שבסופו זוכה האדם לגילוי שכינה, שבסופו הוא יודע לאן עליו ללכת ומהו הייעוד שלו.
תשובות רבות יש למדרשים השונים לשאלה זו. אתמקד כאן באחת מהן:
"אמר רבי יצחק: משל לאחד שהיה עובר ממקום למקום, וראה בירה (ארמון) אחת דולקת (מוארת) אמר: 'תאמר שהבירה זו בלא מנהיג'?! הציץ עליו בעל הבירה. אמר לו: אני הוא בעל הבירה. 
כך לפי שהיה אבינו אברהם אומר: 'תאמר שהעולם הזה בלא מנהיג?!', הציץ עליו הקדוש ברוך הוא ואמר לו: אני הוא בעל העולם" (בראשית רבה לט).
אברהם אבינו מוצג כאן קודם כל כמי שפוקח את עיניו לראות. כמי שיש בו סקרנות. כמי שמתבונן בעולם, ושם לב לתופעות המתרחשות בו. תשומת הלב מעוררת שאלה: אם יש 'בירה דולקת' ארמון מואר, ודאי שאין הארמון הפקר, ודאי יש מנהיג לבירה.
במדרשים מאוחרים יותר ניתן למצוא תיאור נרחב של חיפושיו של אברהם, ששואל שאלות על השמש, והירח, והשמיים, ואינו נח עד שהוא מגיע למסקנה כי יש בורא אחד לכל אלה.
נכונותו של אברהם לשאול שאלות, מאפשרת לו גם להטיל ספק. הנחות היסוד של דורו: 'בעבר הנהר ישבו אבותיכם מעולם, תרח אבי אברהם ואבי נחור; ויעבדו, אלוהים אחרים', אינן הגיוניות בעיניו. הוא שובר על פי המדרש את הפסלים, זועק 'המלך הוא עירום', ומגיע למסקנות משלו, עליהן הוא מוכן להתווכח גם עם השליט המאיים נמרוד.
מנהיג גדול אחר של עם ישראל יזכה לגילוי שכינה בסיטואציה כמעט זהה: משה רבינו רואה סנה אחד דולק, ומבין מיד שמישהו אחראי לכך, ואומר לעצמו: "אסורה נא ואראה את המראה הגדול הזה", ורק אז זוכה לגילוי שכינה, ולשליחות והייעוד המוטלים עליו.
מי אם כן זוכה לגילוי שכינה? מי ימצא את ייעודו ושליחותו?
מי ששואל שאלות, שמטיל ספק במוסכמות, שתוהה על העולם, ושברור לו כי דברים אינם הפקר.
מדוע הדברים מהותיים כל-כך בעולמם של חז"ל? 
חז"ל המדגישים את "ושננתם לבניך" כיסוד לחובת לימוד תורה, המועברת במסורת מאב לבן, הם גם מי שמדגישים את מרכזיותה של מצוות "והגדת לבנך", המיוסדת על: "כי ישאלך בנך מחר לאמור". לא מקרה הוא שאברהם – מי שמשמש יסוד לביטוי האמונה כי יש בורא לעולם, ויוצא מחרן לארץ ישראל, דומה בחיפושיו למשה – מי שקשור ביציאת מצריים. שני עקרונות כל כך בסיסיים אלו של האמונה היהודית, מבוססים על שאילת שאלות.
בהגדה של פסח הבן החכם הוא זה שיודע לשאול שאלה טובה שתוביל ללימוד, ובתחתית המדרגה נמצא מי שאינו יודע לשאול.
מסתבר, כי בשונה אולי מהאינסטינקט לפיו מי שמאמין לא שואל שאלות, חז"ל מלמדים אותנו כי דווקא מי ששואל – זוכה להאמין.
בחירה חופשית וכפייה דתית
שנוולד 
 
 
בראשית פרשתנו מצווה אברהם ללכת לארץ ישראל: "לך לך מארצך וממולדתך ומבית אביך אל הארץ אשר אראך" (בראשית יב א). מתי נאמר הציווי לאברהם? הרי בסיומה של הפרשה הקודמת נאמר שאברהם כבר יזם את יציאתו מאור כשדים לארץ כנען מרצונו החופשי (בראשית יא לא).
האבן עזרא והרד"ק (שם יב א) פירשו שהציווי לך לך היה כבר על  היציאה הראשונה מאור כשדים. והכל היה על פי צו ד'. אולם רש"י והרמב"ן (שם) פירשו שהציווי היה לצאת מחרן לא"י לאחר שכבר יצאו מרצונם החופשי מאור כשדים לא"י וחנו בחרן.
בזוהר נאמר שהציווי האלוקי לאברהם בעיתוי זה נבע מהרצון החופשי שהתעורר אצל אברהם (הסולם זוהר נח ח"א עז ב). הדרך לעורר את ה'רצון' האלוקי העליון היא ע"י התעוררות הרצון החופשי של האדם מלמטה. מכאן חשיבות הבחירה החופשית של האדם.
דרכו של אברהם אבינו בקירוב אנשי דורו, עובדי האלילים אל האמונה בא-ל אחד היתה בהסברה ושכנוע, ללא כפיה (רמב"ם עבודת כוכבים א ג).
שאלה מורכבת: האם יוצאים ידי חובה במצווה שמתקיימת בכפייה ושעשייתו אינה בכוונה רצונית לקיימה כמצווה?
מו"ר הרב צבי יהודה זצ"ל הצטרף בשנות החמישים ל'ליגה נגד כפיה דתית', אף שילם דמי חבר, אולם פרש ממנה כאשר הבין שמדובר בארגון שמבקש להלחם נגד היהדות בדרך מתוחכמת, ע"י יצירת רושם שהיהדות היא כפייתית וכוחנית ובכך לייתר דיון ענייני בין תפיסת העולם החילונית הליברלית לבין תפיסת העולם הדתית המאמינה, תפיסה בעלת עושר רוחני וערכי שקיימה את העם היהודי בכל תלאותיו, ומהווה מסד ליצירת חברה יהודית מודרנית מתוקנת וערכית, עם הפנים לעתיד.
הרב צבי יהודה זצ"ל היה חוזר באוזנינו שקיימת אבחנה בין שלילה מוחלטת של 'כפיה דתית' במרחב האישי הפרטי של אדם ובהתנהלותו בביתו ובחייו האישיים, לבין מערכת הנורמות והחוקים המייצגת את המרחב הציבורי של מדינת היהודים. מערכת זו מעוגנת בחוקים שקובעת הכנסת המייצגת את הציבור בישראל. כמו בכל שאר הסוגיות הכלכליות החברתיות הבטחוניות וכו' יש חילוקי דעות בין חלקי החברה הישראלית. ההכרעה בין הדעות, שלא בהסכמה מלאה,  מתורגמת לחוקים של ההתנהלות הציבורית. כך גם בסוגיות דת ומדינה. חוקים המעגנים את הצביון היהודי של הפרהסיה הציבורית כמסחר בשבת, תחבורה ציבורית ושרותים נוספים. הטענה לכפייה מצד אלה שדעתם שונה, דומה למי שיטען לכפיה סוציאליסטית בשל חוקי העבודה והרווחה הנובעים מתפיסת עולם זו או לכפייה קפיטליסטית בקיצוץ דרמטי בקצבאות הילדים (בשנת תשס"ג-2003).
 
ריעות לוי
מייחלים לבלאגן
מתארגנים לארוחת השבת. הסלטים מונחים על השולחן, החלות מחכות שיבצעו אותן, הצלחות והסכו"ם מסודרים כמו במסדר, והכסאות המיותמים מחכים לבני הבית שישבו עליהם.
קידוש, נטילת ידיים. מתיישבים לשולחן. מניחים את איתן מיכאל בכסא המיוחד שלו, בין שני אחיו הגדולים ומתחילים לאכול.
איתן מיכאל מאושר, מקשיב לדיבורים של האחים שלו, למריבות, לשירים. ואז, נופל לו הראש.
כולנו מנסים לעודד אותו שירים את הראש, אך הוא לא מצליח. הוא מחייך, מרים אלינו את עיניו, אך הראש למטה. אחד האחים מרים את ראשו לאחור, ואיתני- צוחק ומאושר.
ממשיכים את הארוחה, אוכל, שירים. ושוב, הראש של איתן מיכאל נופל, כמו כדור שאין מי שיתפוס אותו.
מרימים לו את הראש.
אבי ואני מחליפים מבטים. תסכול. איזו פגיעה קשה הוא קיבל. מילד רגיל, תוסס ושובב הפך לילד שראשו נשמט והוא לא מצליח להרימו. אנו לא נותנים לכאב לקלקל את עונג השבת שלנו. אני אומרת לילדים שכנראה זאת הדרך שלו לשחק איתם- הוא לא יכול להשתתף במשחקים שלהם, לריב על הספה או לפזר את הפליימוביל, אז כנראה שהוא מצא דרך מיוחדת למשוך את תשומת ליבם.
הפגיעה כל כך קשה. כואב הלב לראותו יושב כפוף, ידיו שמוטות לצדדים, גופו "נוזל".
אני זוכרת את השבת שלפני התאונה. כמה בלאגן הוא עשה, החזיק סקסופון צעצוע ורץ איתו בכל הבית, איבד את השלט של המזגן, אין דבר שהיה נשאר שלם תחת ידיו. וכעת- כלום. שקט. גוף דומם. פלסטלינה, עושים בו כרצוננו ומקווים שזהו גם רצונו.
אנו מייחלים לבלאגן, לרדיפות אחריו, למריבות שלו עם אחיו, רוצים שיזרוק עליהם כריות, שכל הנוצות יתעופפו עליו והוא יקרון משמחה. אבל הוא- שוכב על הספה ללא תזוזה, עוקב בעיניו בלבד אחרי אחיותיו הזורקות כריות אחת על השנייה.
אני באה אליו, זורקת עליו כרית בעדינות. הוא מאושר, צוחק בקול, מרגיש שותף לבלאגן, מרגיש ילד, ילד שכלוא בתוך גוף דומם, רוצה שיתייחסו אליו, שיבינו את רצונותיו למרות שהוא אינו יכול לבטא אותם.
תהנו מהבלאגן של ילדכם, יש משפחות שמייחלות לבלאגן כזה.
יצחק  והצחוק
ד"ר  יצחק קניגסברג
לאחר שאברהם נצטווה על המילה כאות ברית בין הקב"ה לבין זרעו אחריו, אברהם קיבל הודעה מפתיעה על הולדת זרעו אחריו. הודעת הקב"ה הייתה: "וַיֹּאמֶר אֱ-לֹהִים אֲבָל שָׂרָה אִשְׁתְּךָ יֹלֶדֶת לְךָ בֵּן וְקָרָאתָ אֶת שְׁמוֹ יִצְחָק וַהֲקִמֹתִי אֶת בְּרִיתִי אִתּוֹ לִבְרִית עוֹלָם לְזַרְעוֹ אַחֲרָיו". תגובת אברהם הייתה: "וַיִּפֹּל אַבְרָהָם עַל פָּנָיו וַיִּצְחָק וַיֹּאמֶר בְּלִבּוֹ הַלְּבֶן מֵאָה שָׁנָה יִוָּלֵד וְאִם שָׂרָה הֲבַת תִּשְׁעִים שָׁנָה תֵּלֵד". רש"י: "וקראת את שמו יצחק - על שם הצחוק". 

בביקור שלושת האורחים אצל משפחת אברהם, שרה שמעה את בשורת הלידה מפיהם, ותגובתה: "וַתִּצְחַק שָׂרָה בְּקִרְבָּהּ לֵאמֹר אַחֲרֵי בְלֹתִי הָיְתָה לִּי עֶדְנָה וַאדֹנִי זָקֵן". 
ההבטחה קוימה: "וַתַּהַר וַתֵּלֶד שָׂרָה לְאַבְרָהָם בֵּן לִזְקֻנָיו לַמּוֹעֵד אֲשֶׁר דִּבֶּר אֹתוֹ אֱ-לֹהִים: וַיִּקְרָא אַבְרָהָם אֶת שֶׁם בְּנוֹ הַנּוֹלַד לוֹ אֲשֶׁר יָלְדָה לּוֹ שָׂרָה יִצְחָק". מוטיב הצחוק ממשיך גם לאחר הולדת יצחק, בתגובתה של שרה: "צְחֹק עָשָׂה לִי אֱ-לֹהִים כָּל הַשֹּׁמֵעַ יִצְחַק לִי".
פירושים שונים וסותרים ניתנו לצחוקם של אברהם ושרה, בהישמע הבשורה להולדת הבן. 
רש"י: "אברהם האמין ושמח, ושרה לא האמינה ולגלגה". לפי הרמב"ן תגובת שניהם הייתה מתוך שמחה. שרה לא לגלגה אלא נתנה הסבר לשם יצחק.  רש"ר הירש קובע שאצל שניהם הצחוק בא על ההודעה המגוחכת ולא מתוך שמחה.
מחקרים בנושא הצחוק במסגרת מדע הגלוטולוגיה (Gelotology) העוסק בחקר הצחוק ובהשפעתו על בני אדם מבחינה פיזיולוגית ופסיכולוגית, עשויים לתת תשובה למגוון הפרשנויות.
הצחוק הינו תגובה מיידית ולא רצונית של הגוף לגירוי חיצוני או פנימי. כשהאדם צוחק הגוף משחרר אנדורפינים שהם חלק מקבוצה של חומרים כימיים המצויים באופן טבעי במוח, ומסייעים לשיכוך כאב ולשיפור מצב הרוח. 

צחוק יכול להיות ביטוי לתחושת עונג ולרגשות חיוביים כמו שמחה ואושר, והוא יכול להיגרם גם ממבוכה. אדם נבוך עלול לאמץ את הצחוק כדי להסתיר את מבוכתו. צחוק גורם לשחרור רגשות מודחקים כמו: עצב, כעס ופחד. פרויד מיחס לצחוק חשיבות עצומה ומתאר אותו כ"מתנה נדירה ויקרת ערך והגבוה מבין מנגנוני ההגנה". 

לפי זה ניתן להסביר שאצל אברהם ושרה הצחוק היה רפלקס גופני לא רצוני, על רקע המבוכה שפקדה אותם בהישמע הבשורה יוצאת הדופן, לאחר שנים של תחושות תסכול  ועצב, שהתחלפו להן בתחושות שמחה ועונג רב בהולדת יצחק.
kenitech@013net.net

בישולי גויים – חלק ב' / הרב ד"ר עידו פכטר
העלנו ברשימה הקודמת את בעיית העובד הזר המתגורר עם יהודי, ונדרש לבשל בשבילו אוכל. האם אין בדבר משום בישולי גויים? כדי לפתור בעיה זו, ביקשנו להביא ראיות לטענה שאיסור בישולי גויים איננו גזירה מוחלטת של חכמים אלא תלוי הקשר ומקום. ראינו את שיטת ר' אברהם בן דוד בתוספות שטוען שאם הגוי מבשל בביתו של ישראל אין בכך איסור. האם מכאן ניתן להסיק שאין כל בעיה באותו בישול אוכל ע"י העובד הזר? ובכן, מסתבר שהדבר לא פשוט כלל. 
בעלי התוספות בשם רבנו תם דוחים את דברי ר' אברהם בן דוד שהבאנו:
"ולא הודה לו ר"ת, דודאי כיון שהעובד כוכבים מבשל לא חלקו כלל חכמים בין רשות הישראל לרשות העובד כוכבים כי לעולם יש לחוש שמא לא יזהר גם בביתו של ישראל כמו בביתו של עובד כוכבים".

אמנם דברי רבנו תם מסתמכים על הטיעון שבישולי גויים נאסרו משום החשש שיערבו בהם דברים טמאים ולא משום חתנות, אבל בכל מקרה טיעונו הוא עקרוני. גזירת בישולי גויים היא מוחלטת, ולא חילקו חכמים בין מקומו של היהודי למקומות של הלא-יהודי. לשיטה זו, אם כן, אין כל היתר באכילת תבשיל שבושל על ידי אינו יהודי, גם בביתו של ישראל.
אצל פוסקי ההלכה, כלל הקולות שמצאנו מגיעים לידי ביטוי. הרמ"א (שולחן ערוך יורה דעה קיג, ד) פוסק, שבמקרה שאדם מחזיק שפחות ועבדים לא יהודים בביתו, והם בישלו עבורו, ניתן להסתמך בדיעבד על שיטת ר' אברהם בן דוד ולאכול מתבשיליהם. ומה יהיה הדין מלכתחילה? כאן מביא הרמ"א היתר מפתיע, שמסתמך על דין אחר המובא בהמשך.
לבישול כמה שלבים– הדלקת האש, שפיתת הסיר על הכיריים, ערבוב וכד'. איזה חלק מתהליך זה נחשב כמעשה הבישול, בו נקפיד על איסור בישולי גויים? לדעת ר"י קארו (שם, ז) כדי להציל מידי איסור בישולי גויים על היהודי לשפות את הקדירה על הכיריים. זהו עיקר הבישול. אבל הרמ"א חולק. לשיטתו, די שהיהודי ידליק את האש כדי להציל מאיסור בישולי גויים (ואפילו אם הדליק אש ראשונה והלא-יהודי העביר אש ממנה, יש אומרים שמספיק). על סמך זה מתיר הרמ"א לאכול מבישוליהן של שפחות לא יהודיות בבית ישראל מלכתחילה, וזאת משום ש"אי אפשר שלא יחתה אחד מבני הבית מעט" (שם, ד).
מצאנו אפוא את שיטת המחבר המחמירה, שדורש שהיהודי ישים את הקדירה על הכיריים, ואת גישת הרמ"א המקלה יותר, שמסתפק בהדלקת האש וגם מתיר לאור זאת לאפשר לשפחות לבשל בבתי ישראל לכתחילה, ובדיעבד גם אם לא נעשה כל חיתוי. וכמי נפסוק– כגישה המחמירה או המקילה?
סיוע לשאלתנו ניתן לקבל מתשובתו של הרב עובדיה יוסף, שנשאל לגבי מסעדות ובתי מלון, שבהן המשגיח רק מדליק את האש ואילו הטבח הלא-יהודי עושה את כל השאר. כיצד יכולים הספרדים לאכול שם, והרי זה נגד דעת מרן השולחן ערוך? הרב עובדיה מפתיע בתשובתו (שו"ת יחווה דעת ה, נד); למרות שבדרך כלל הוא נצמד בתקיפות לדעת השולחן ערוך, כאן הוא מקל. זאת משום שסוף סוף מדובר במקומות שבבעלות יהודים, ולכן ניתן במקרה כזה להקל כשיטת הרמ"א.
אם כן, אף אנו הקטנים נאמר כן. היות שסברא חזקה היא לומר שכל הגזירה ניתנה רק במקום של חשש חיתון, נבקש להקל עד כמה שניתן במקומות בהם אין חשש שכזה. על כן, במקרה בו עובד זר מטפל בקשיש או בעל מוגבלות ומבשל לו, אין להטריח את בן המשפחה שיבוא וידליק את האש כל פעם או ישפות את הסיר על הכיריים. הטוב ביותר שבן המשפחה ידליק נר נשמה בבוקר, וממנו ידליק הגוי את האש. ואם גם זה אינו אפשרי, הרי שבדיעבד האוכל מותר, כדעת הרמ"א, ואין להחמיר על אותם קשישים שכה זקוקים לכך. 

לא הולכים עם ראש בקיר/הרב פירון
לא מכבר חזרנו הביתה מהסוכה. היציאה אליה היתה סוג של חוויה 'אברהמית'. במוצאי יום הכיפורים, אחרי שהיטהרנו מחטאינו, נשמע הקול: "לך לך...מבית...". הגאון מווילנה דרש בהתאם את הפסוק בתהילים: "ויהי בשלם סוכו ומעונתו בציון" - המשותף למצוות סוכה וליישוב הארץ הוא שלשתי המצוות נכנסים 'עם המגפיים', עם כל הגוף. 

מצוות ישוב ארץ ישראל היא תשתית לחלום שהוביל בסופו של דבר לייסודה של תנועת שיבת ציון ולהקמתה של מדינת ישראל. הלומד הלכות סוכה, יודע שהמצטער פטור מן הסוכה. כלומר – על אף העובדה שמדובר במצווה חשובה המסמלת את השגחת ה' על עמו, יש מצבים בהם אנו פטורים מן המצווה, רשאים לחזור הביתה כיוון שהמציאות לא מאפשרת לו לקיים את המצווה  בנוחות מינימאלית.

תשעה פסוקים בלבד אחרי הציווי לעלות אל הארץ המובטחת, אנו נתקלים בתופעת הירידה מן הארץ: 
" וַיְהִי רָעָב בָּאָרֶץ וַיֵּרֶד אַבְרָם מִצְרַיְמָה לָגוּר שָׁם כִּי כָבֵד הָרָעָב בָּאָרֶץ". 

האם רעב מצדיק עזיבה של הארץ? האם לא ראוי שמי שעזב את בית הוריו יגלה קצת יותר מסירות נפש, יאמין שהקול שהוליכו לארץ, יסייע לו להישאר בה? 

הרמב"ן ראה במעשהו של אברהם חטא. לדעתו היה על אברהם להישאר בארץ גם בשנות הרעב. פרשנותו של הרמב"ן מעוררת קשיים רבים. אחת מהן תלויה במשנת אבות (ה', ג'): " עשרה ניסיונות נתנסה אברהם אבינו ועמד בכולם", כשבין הניסיונות מנו גם את התמודדותו של אברהם עם מצבו בשנות הרעב! 
על רקע הקשיים, כתב האדמו"ר מגור בספרו, 'שפת אמת', את הדברים הבאים:  "ואיני מבין טעם הרמב"ן ז"ל שהיה לו לבטוח כו' כי הש"י לא ציוהו רק שילך מביתו וידור בארץ הזאת אבל לא יותר מכמו שהיה בביתו, וכמו שהיה יוצא מביתו על ידי רעבון כן היה מותר לו לילך מארץ הזאת ג"כ. וכמו מצות סוכה שאין החיוב יותר רק 'תשבו כעין תדורו', כן לא היה ציווי המקום שלא יצא חוצה רק שידור שמה, ותימה גדולה על הרמב"ן ז"ל בזה אם לא שמצא כן באיזה מדרש, ואם קבלה היא נקבל, וגם כי הכתוב אומר כי כבד הרעב, ומשמע שלא היה יכול להיות שמה, שהיה פיקוח נפש, עד שהבין שכן רצון המקום ברוך הוא שיצא".
במהלך השנים זכינו להתחנך לאור משנת הראי"ה, כך הפכה מצוות יישוב הארץ ליסוד מרכזי בתורתנו. אנו רואים עצמנו כתלמידי אברהם, שומעים את הקריאה 'לך לך' פעם  אחר פעם. כך קמו ישובים, כך נגאלו גבעות ועמקים משממונן והארץ קמה לתחיה. 
אולם, האם לא ראוי שנשאל עצמנו מה נעשה אם ח"ו יבוא עלינו "רעב", אם חלילה נתקל במצב של פיקוח נפש? אינני מתכוון להשלכות הפוליטיות הפשוטות של דברי השפת אמת. אינני מתכוון למשמעות המדינית של פיקוח נפש. אבל, מה שברור, לעניות דעתי, הוא שהעובדה שאברהם עוזב את הארץ עד שיוכל לחזור אליה כבד בכסף במקנה ובזהב, מלמדת שאין לחשוב שיש רק ערך אחד, שיש לדבוק בו ורק בו בכל מחיר. 
יש ערכים נעלים ומרכזיים, בניהם מצוות יישוב הארץ. אני חש שחונכתי שמצווה זה היא מצוות על הגוברת על כל שיקול וצורך אחר. עד שקראתי את פרשת לך לך וגיליתי שאותו אברהם – ירד מן הארץ בשל הרעב הכבד. לפעמים יורדים כדי לשוב. לפעמים נוצרת מציאות המחייבת שינוי בתכנית המקורית. לא הולכים עם ראש בקיר. מתנהלים לנוכח המציאות ומאמינים שסוף הטוב לבוא. 
אביעד הכהן 
"לא עוד" בסיגעט
עשרים וארבעה יהודים נותרו כיום בסיגעט. עשרת אלפים מהם הכרתי. 
אמרתו השנונה של ש"י עגנון ביחס לעיירתו בוצ'אץ שבגליציה צפה לנגד עינינו כאשר סיירנו, בביקור בזק, ברחובותיה של סיגעט, השוכנת כיום בצפון רומניה, לא הרחק מהגבול עם אוקראינה והונגריה. ערב מלחמת העולם השנייה גרו בעיר כעשרת אלפים יהודים, שנוכחותם הורגשה בכל מקום בעיר. בעיירות הסמוכות, שבחבל מרמרוש גרו עוד כמה אלפי יהודים, שקיימו חיים יהודיים מגוונים ושוקקים. בתי דפוס שהתחרו זה בזה בהדפסת ספרי קודש. שטיבלעך חסידיים שבהם פרחו חסידויות ויז'ניץ, סאטמאר וקרעטשניף. בתי ספר ו"חדרים", אגודות ציוניות ותנועות נוער, חברות משניות ו"עין יעקב" (תיאור מקיף ניתן למצוא בחיבורו של ד"ר מנחם קרן-קרץ). . 
מכל זה לא נשאר כמעט דבר. בחודש אפריל 1944, בעקבות פלישת הצבא הגרמני להונגריה, הוקם בסיגט גטו שחוסל עם העברת תושביו, 12,749 נפשות, למחנה ההשמדה אושוויץ בארבעה משלוחים (טרנספורטים). בית הכנסת ה"ספרדי" הגדול שנותר לפליטה שוקם לתפארת והוצבה בו תערוכה קטנה, אך רק לעתים רחוקות מתקיימות בו תפילות כסדרן. לקהילה אין די כסף לחמם אותו בחורף הקפוא, והתפילות המועטות מתקיימות דרך כלל ב"שטיבל" הקטן הצמוד לו, שאת חזית ארון הקודש המגולף שלו מעטרות שתי ידי כהן. 
בסיועם המתמיד של הג'וינט וארגון הגג של קהילות יהודי רומניה, מנסה ה"מוכתר" המקומי, "ראש הקהל" הדומיננטי אינ' דוד ליברמן לנהל ביד רמה את הנכסים שנותרו לפליטה, ולהשיב לבעלות היהודים את הנכסים שנגזלו מהם בתקופת השואה. בית הקברות שמור היטב, וכ-2,500 המצבות ששרדו בו, זכו לאחרונה לתיעוד מסודר. בכניסה בולט ה"אהל", הציון שעל קברי משפחת טייטלבוים, שרבים מבניה (השייכים לחסידות סאטמאר)  גרו במקום, ולצדם קברו של הרב יהודה הלר כהנא, אחיו של בעל "קצות החושן", שכיהן כרב העיר, וחיבורו "קונטרס הספקות" שהיה לאחת מאבני היסוד הלמדניות בעולמה של תורה.   
בתחנת הרכבת המקומית, שעל חזיתה נקבע שלט לזכר הגירוש, נזכר שמו של בן העיר, אלי ויזל, שזכה לתהילת עולם, לרבות פרס נובל לשלום, בזכות יצירותיו המנציחות את התקופה האפלה ומציבות אתגר של קבע לשימור השואה ומניעת מעשי עוולה אחרים. פסלו של ויזל מוצב במבואה הראשית של בניין העירייה, וביתו היה למוזיאון. בקומת המסד שלו הקים ארגון "LimmudFSU" תערוכת קבע על השואה ולקחיה. לפני מספר חודשים, צוירו כתובות נאצה אנטישמיות על קירות הבית.   פעולה מהירה של מפקד המשטרה המקומי וראש העיר, הביאה לתפיסת החשוד במעשה. 
ארגון "לימוד", בראשות מייסדו הבלתי נלאה חיים צ'סלר וארגון "מצעד החיים" אירגנו ביקור בזק בן יום אחד שנועד לקרוא לפרנסי העיר וחבריהם בכל העולם להיאבק באנטישמיות הגואה והולכת. 
הביקור החל בתפילת שחרית מרגשת ב"שטיבל" הקטן. על אחד מקירותיו קבוע שלט ועליו פרקי ה"קורבנות" הנאמרים בתפילת שחרית, אך בתחתיתו כתובת הקדשה מצמררת לשני "קרבנות עולה", בני זוג מהקהילה שנשרפו חיים באושוויץ. 
קולו של הרב יוחנן פריד שעבר לפני התיבה נשנק מדמעות. 80 שנה קודם לכן התפלל סביו (בן העיירה הסמוכה רישקובה) את אחת מתפילותיו האחרונות קודם שהורה לבנו לעזוב הכל, באישון לילה, ולהימלט לארץ ישראל.  
בביקור שנערך מאוחר יותר בבית העירייה, הדגיש ראש העיר את מחויבותו, שלו ושל עמיתיו, למיגור כל תופעה אנטישמית. בהמשך, בטקס צנוע שהתקיים בביתו של אלי ויזל, קיבלו ראש העיר ומפקד המשטרה המקומית תעודת הוקרה מטעם ארגון "לימוד" וארגון "מצעד החיים". 
ברב שיח בינדתי שהתקיים בביתו של ויזל, בהנחיית הח"מ, השתתפו בין השאר רבה הראשי של רוסיה, הרב ברל לאזאר, ואחד האנשים המקורבים ביותר לנשיא פוטין; נשיא ארגון לימוד, אהרן פרנקל; ראש ישיבת "הר עציון" הרב משה ליכטנשטיין; ראש הכנסייה האורתודוקסית המקומית; ראש העיר; אהרן תמיר, סיו"ר "מצעד החיים"; יו"ר "בית הרב קוק" הרב יוחנן פריד; וד"ר יואל רפל, מייסד ארכיון אלי ויזל. כל הדוברים עמדו על כך שהמאבק באנטישמיות חייב להיות משותף לבני כל הדתות ולא רק ליהודים. "אם בעבר המאבק היה בינדתי", אמר הרב ליכטנשטיין, "הרי שבימינו המוקד הוא בין המאמינים בני כל הדתות" לבין אנשים שמתנערים מהדת ונאבקים בה. 
במהלך הביקור הקצר הופתעו העוברים ושבים בני העיר למראה דגלי ישראל ושלטי חוצות ענקיים שהוצבו על בית העירייה, בית הכנסת, תחנת הרכבת המקומית וביתו של אלי ויזל. כפי שתיאר אלי ויזל, שמונים שנה קודם לכן, מחאו חלק מאבות אבותיהם כפיים לנוכח היהודים המובלים באישון לילה לעבר תחנת הרכבת המקומית, וממנה לדרכם האחרונה באושוויץ. כעבור כמה דקות מעת עזיבתם, כבר פלשו רבים מהם לבתי היהודים ובזזו אותם. 
בשבוע שעבר ניתנה להם ולרבים אחרים שנחשפו למסע המרגש שלמרות השבר הנורא, עם ישראל עדיין חי, ולצד עשייתו הגדולה בהווה אינו שוכח גם את עברו. 
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בחצר ביתו של אלי ויזל, עומדים (מימין לשמאל): אביעד הכהן, חיים צ'סלר, הרב ברל לאזאר, אהרן פרנקל. צילום: יוליאן קאזאקו.
דרכו של אברהם
 
בתחילת דרכו היה אברהם בודד באמונתו; "אברהם העברי- כל העולם כולו מעבר אחד והוא מעבר אחד" [ב"ר מב]. אברהם מגבש לאיטו את דרכו בחיים, אך אל המסקנה הנכונה אין הוא מגיע בפעם אחת. כבר בראשית דרכו, הנחת היסוד של אברהם היתה שאי אפשר להביא את העולם לתיקונו כל עוד היחיד יתרכז בהשלמתו האישית בלבד, כמו שעשה נח בשעתו. יש לשלב עם עם ההשתלמות האישית, ככל שהיא חשובה, גם את האכפתיות מהזולת וההשפעה עליו. גם לאחר שהגיע לתובנה הזו, עדיין התלבט אברהם איך משפיעים על הזולת- האם בעקיפין, מבחוץ, על ידי דוגמא אישית, או עדיף מבפנים, בהשפעה ישירה? וכמשפיעים מבפנים- האם יש לעשות זאת באינטגרציה מלאה עם האחר והשונה או שגם אז יש לסייג זאת בהגבלות? בשאלות הללו התלבט אברהם בראשית דרכו.
בתחילה חשב אברהם שיש לעשות זאת דווקא בהתכנסות בתוך מעגל סגור ומשם להקרין על הסביבה. כך מפרש החת"ם סופר [תורת משה, לך לך] את ניסיון "לך לך מארצך" של אברהם אבינו: שמלכתחילה לא הודיעו הקב"ה לאן עליו ללכת אלא אמר לו באופן סתמי: "אל הארץ אשר אראך"- מה היה ניסיונו של אברהם במקרה הזה? על כך כותב החת"ם סופר: "אף על פי שהיה ניסיון גדול ללכת מארצו וממולדתו ולא הודיעו הקב"ה אנא יילך, סבור היה אברהם שיוליכהו [הקב"ה] אל אחת המדינות [שאינן מיושבות] שהן הפקר שעדיין אין בהן איש, כי זה היה סמוך לדור ההפלגה, כי בן מ"ח שנה היה אברהם בפלגה ועכשיו הוא בן ע"ה, ובזמן של כ"ז שנים  עדיין לא נתיישבו כל המדינות. וחשב אברהם שבאחד הגלילות הללו  [הריקות מאדם] ידור ויתגדל". כאשר נאמר לאברהם ללכת הייתה מחשבתו שהוא, עם הרבבות שהצטרפו אליו, יקים מדינת מופת, שתשמש דגם לחברה מאמינה שירצו לחקות אותה. אבל, לא זו הייתה כוונתו של הקב"ה. לכן, כשהגיע אברהם לשכם נראה אליו שם הקב"ה והודיעו שכאן עליו לחנות ולבנות את חייו, ומסיים החת"ס: "והכנעני אז בארץ, עם גדול ורם בני ענקים, ואברהם יתגורר שם כגר עד יפרה ויוריש הכנעני, מה שיארך זמן רב, ואעפ"כ לא הרהר אלא 'ויבן שם מזבח לא־ל הנראה אליו', לומר שנתן תודה לה' ולא הרהר ח"ו".
 
לפי הפירוש הזה, מחשבתו הראשונה של אברהם הייתה שהדרך הנכונה להביא את העולם לתיקונו היא בהקמת חברת־מופת, המתבדלת ומסתגרת כדי להישמר מהסביבה החברתית המקולקלת, כדי שתוכל לשמור על ייחודה בצורה בטוחה יותר [כדוגמת הישיבות המתבדלות בימינו], ובהיותה של חברת המופת הזו דגם לחברה מושלמת- זו תשפיע לטובה בעקיפין על החברה הסובבת. 

אבל, מן השמים הודיעו לאברהם שלא זו דרך התיקון הנכונה- לא בהתנתקות מן החברה ועמידה מן הצד נצליח להשפיע עליה, אלא דווקא בהיותנו בתוך החברה, חיים בקרבה, פועלים ומנסים לתקנה ולשכללה מתוכה. את זה אומר לו הקב"ה כשמסמן לו את ארץ כנען כארץ שעליו לחיות בה למרות שהייתה ארץ מושחתת. והנה אברהם, למרות שעליו לשנות את כל תפיסת עולמו, מקבל עליו את הדין. הוא נוטע את אוהלו במרכז הישוב הכנעני, בין בית-אל לעי, מתקין לאהל ארבעה פתחים לארבעה רוחות העולם כדי לקבל כל אדם: "מלמד שהיה אברהם אבינו מכניס בני אדם לביתו, מאכילן ומשקן ומאהיבן ומקרבן ומכניסן תחת כנפי השכינה" [שיהש"ר פ"א]. בהכניסו לאוהלו את העוברים ושבים אין אברהם בודק את טיבם. כך עם המלאכים שבאו אליו בדמות בני אדם, אשר נראו לו כישמעאלים המשתחווים לאבק רגליהם, ולמרות חולשתו הגופנית והתשישות מחום היום אין אברהם נמנע מלהכניסם כאורחים לביתו, אך יחד עם זאת אין הוא מוותר על עקרונותיו, ומבקש מהם לרחוץ את רגליהם, מפני שהקפיד שלא להכניס עבודה זרה לביתו [עיין רש"י בראשית יח ד]. עם זאת, ההקפדה הזו לא מנעה ממנו להכניסם כאורחים לביתו כמו שהם.
אל הארץ אשר אראך
הציווי "לך לך" עדיין רלוונטי. עוד מלפני קום המדינה, ועד היום, יהודים מכל קצוות העולם עוזבים את מולדתם ואת כל מה שהכירו ועולים ארצה. משפחות שזה עתה הגיעו ונמצאות במרכזי הקליטה של הסוכנות היהודית מספרות ל"שבתון" על החיים כיהודים בניכר, על הקשיים ועל ההחלטה לעזוב הכל- ולעלות לישראל
פולין


משפחת קז'ומה
אריה ופנינה, 
רינה (5), קייליל (4), לילה (3)
משפחת קז'ומה עלתה לארץ לפני חודשיים מפולין. הם משתפים: "גרנו בעיר לודז', בקהילה יהודית של כמאה איש. אריה עבד בחברת קדישא והילדים הלכו למוסדות חינוך דתיים. קיימנו בבית אורח חיים דתי, אך הרגשנו שהאנטישמיות גוברת. משפחות מהקהילה עם ילדים קטנים עזבו את פולין, הגנים היהודיים נסגרו ונאלצנו לעבור לפרברי העיר ורשה. שם, לא היו מסגרות דתיות יהודיות, אלא רק קתוליות, ונאלצנו לרשום את הילדים לגנים סיניים אתאיסטים. היה מאוד קשה למצוא אוכל כשר בפולין".
הזוג סבל מאנטישמיות גם במקום עבודתם. פנינה עבדה כשוטרת במשרד, אך נתקלה בבעיות עם כיסוי הראש ושמירת הנגיעה, וחלק מהאנשים סביבה היו מספרים בדיחות על השואה. הם מתארים גם כי כשהיו צריכים לקבל טיפול בבית חולים לא רצו לטפל בילדיהם כי הם יהודים.
לפני חודשיים עלו לישראל: "השפה מאוד חדשה לנו אבל אנחנו מנסים ומשתדלים להתאקלם. אנחנו מרגישים כאן טוב ומאמינים שישראל היא הבית שלנו. ישראל היא הבית של היהודים וקשה להיות יהודי בארץ אחרת. בנוסף, הדת מאוד חשובה לנו. אנחנו רוצים שהילדים יגדלו באורח חיים דתי ויקבלו חינוך דתי ובעתיד יהיו בצבא. אנחנו לא צעירים ולא יכולים להתגייס לצבא ולהשתתף במשימה של הגנת הארץ, ולכן אנחנו רוצים שילדינו יעזרו בהגנה על המולדת בעתיד". עוד הם מוסיפים: "חווינו אנטישמיות בפולין, ואנחנו יודעים שיש אותה גם במקומות אחרים, ולכן רצינו לעבור רק לישראל. אבא של פנינה אמר לה לפני שנפר שעליה לקחת את הילדים וללכת לישראל. המשפחה של אריה לא שרדה את השואה, רק אמו ניצלה בזכות כומר פולני. "אנחנו חוששים שההיסטוריה תחזור על עצמה ורוצים להגן על ילדינו", אמרו לנו.
ארגנטינה
משפחת פלק

אברהם (31), מלכה (30)
שלום ונחמה (6), פריידה (3) וליבה (1).
 
משפחת פלק עלו מארגנטינה לפני שמונה חודשים. "אנחנו משפחה דתית ושומרת מצוות", הם מתארים. "בארגנטינה הילדים הלכו לבית ספר יהודי ותמיד השתתפנו בתפילות ובפעילויות בבית הכנסת. היהדות מאוד חשובה לנו. כל חיינו הם סביב המסורת והמנהגים היהודיים. גרנו שם קצת רחוק מהשכונה היהודית, אבל תמיד עשינו מאמץ להיות פעילים באירועים הקהילתיים". 
כיהודים, בני המשפחה חשו מאוימים. "הקהילה היהודית מאוד נזהרת מפעילות אנטישמית כלפיה. יש עדיין הרבה אנטישמיות בארגנטינה והרגשנו קצת איום. זה מאוד קשה ושונה להיות יהודי בארגנטינה. לא הרגשנו שאנחנו שייכים למקום, לא הרגשנו בבית. הרגשנו שאנחנו לא חלק מהאוכלוסייה הכללית. בארגנטינה לא מכירים את היהדות המסורתית של שומרי המצוות ותמיד הסתכלו עלינו כ'מוזרים'. הם לא הבינו למה אנחנו מתלבשים בצורה שונה ושומרים על מנהגים שונים מהם, כמו בשבת שלא עובדים ולא נוסעים במכוניות, לדוגמא. תמיד היינו צריכים להסביר לאנשים על החגים שלנו ועל כל מה שאנחנו עושים מסביב למסורת. בישראל זה שונה, כולם מרגישים את האווירה של החגים והשבת, אפילו מי שאינם שומרי מצוות".
משפחת פלק לא מתחרטת על ההחלטה לעלות לארץ: "לעלות לארץ היה הדבר הכי טוב שעשינו בחיינו. אנחנו מקבלים את כל האתגרים בשמחה. קיבלנו הרבה עזרה כשהגענו לפה, מחברים, מהצוות במרכז הקליטה ומהקהילה המקומית. אפילו אנשים ברחוב רוצים לעזור לנו כעולים חדשים. בישראל אנחנו מרגישים הרבה יותר בנוח לחיות את חיינו ולשמור על המצוות. יש מגוון רחב של בתי ספר דתיים, יש בתי כנסת בכל מקום ושפע של אוכל כשר בסופר ובמסעדות. כאן אנחנו לא צריכים לחשוש מאיך אנשים ברחוב יסתכלו עלינו ועל ילדינו. בארגנטינה הרגשנו שאנחנו חיים חיים מאוד שונים ממה שחלמנו וממה שרצינו להעניק למשפחתנו מכל מיני בחינות. רצינו לתת עתיד יותר טוב לילדינו, ולא רק בגלל היהדות, אלא גם לתת להם איכות חיים ברמה הרבה יותר גבוהה. בארץ החינוך יותר טוב, והילדים מרגישים יותר בטוחים ויותר חופשיים. בארגנטינה יש בעיה בטיחותית באופן כללי, ילדים לא יכולים לשחק בגני שעשועים ציבוריים", הם מסכמים.
ברזיל
משפחת הוידה

אלשנדרי, (42), טובה (36),
 דבורה (7)
משפחת הוידה עלו לפני חודש וחצי מברזיל. אלשנדרי מספר: "ידעתי שאני יהודי, אך לא ידעתי מה המשמעות. משפחתי עברה את השואה באושוויץ, אך מעולם לא ניהלנו אורח חיים דתי. בגיל 24 פגשתי בחור שהכיר לי את היהדות ומאז התחלתי להתעניין בדת, לחקור את המורשת היהודית ולהתחזק דתית. עברתי בר מצווה בגיל 24". 
בביתם בברזיל שמרה המשפחה על אורח חיים דתי, חגים וכשרות וילדתם הלכה לבית ספר חב"ד. "היה מאוד קשה לשמור. קשה גם למצוא אוכל בעיר בה גרנו, קורצ'יבה, עיר קטנה יחסית", מספרת המשפחה. "קשה לחגוג את החגים כשכולם מסביב לא חוגגים. בישראל זה פשוט- כולם חוגגים את החג. בישראל חוגגים יום אחד ובחו"ל- יומיים. אלשנדרי עבד כמרצה לכלכלה באוניברסיטה ובחגי תשרי, למשל, הוא נאלץ להיעדר שלושה שבועות מהעבודה בגלל החגים ולא כולם מבינים את זה. גם כשנערכו פגישות עבודה במסעדה, לא כשרה כמובן, ואלשנדרי נמנע מלאכול שם, הוא היה צריך להסביר מדוע הוא לא אוכל". עוד הזוג מתאר כי בברזיל אין אנטישמיות והתושבים לא כל כך יודעים מה זה יהודי או מה ההבדל בין יהודי למוסלמי. 
לפני כשנה, כשאלשנדרי סיים את הדוקטורט, החליטו הזוג לעלות לישראל. הם פתחו תיק עליה והחלו להיערך למעבר ולמכור את כל רכושם וראו את ביתם הולך ומתרוקן. "זה קשה, אתה רואה איך אתה מפרק את החיים שלך שלב אחר שלב כדי לבנות חיים חדשים במקום חדש שאתה לא מכיר", אומרת טובה.
למרות שהמעבר לישראל לא היה להם קל, והמשפחה המורחבת לא תמכה בהחלטה לעלות לישראל- היה חשוב למשפחת הוידה לעלות לארץ, בעיקר בגלל הקושי לשמור על אורח חיים דתי ולחגוג חגים שונים לבדם, וכדי שיהיה לילדה, דבורה, חינוך יהודי רשמי; "רצינו לבנות את עתידה בישראל, לא ראינו את עתידנו בברזיל", הם אומרים.
***
 
מאז קום המדינה הגיעו ארצה בסיוע הסוכנות היהודית כ- 3,263,000 עולים מכ- 90 מדינות בעולם. מספר העולים הגדול ביותר הגיע ממדינות ברה"מ לשעבר (1,287,600 עולים) ואחריהם מרומניה (273,000 עולים), מרוקו (244,000 עולים), פולין (158,000 עולים), ארצות הברית (145,000 עולים), עיראק (129,000 עולים), צרפת (115,000 עולים), אתיופיה (94,000 עולים), איראן (81,000 עולים), ארגנטינה (67,000 עולים) וטורקיה (64,000 עולים).
 
עדי ארד
יאללה, ביי.
"ויאמר ה' אל אברם, לך לך מארצך וממולדתך ומבית אביך"
בואו נדבר על גיל ההתבגרות. הגיל הזה שהילדים הופכים לנערים ונערות והתמימות משנה פניה לסקרנות. הגיל הזה, שהוא רכבת הרים מטורפת- פעם למטה ופעם למעלה, והכל בעוצמות הכי גבוהות, כל ויכוח הוא מלחמה על אידאולוגיה, כל ניסיון לעזור נחשב כהתערבות, כל מילה שלנו נמדדת תחת זכוכית מגדלת של שיפוט והערכה עצמית; 'אבא מחזק או שופט אותי?', 'אמא סומכת או מסרסת?'. אנחנו רוצים לתת להם להתפתח כישות עצמאית אך גם לתת גב ויד מכוונת, ופה, גבירותיי ורבותיי- הקונפליקט.
במונחים הפסיכולוגיים המושג נקרא ספריישן- separation; הניתוק של המתבגר מהוריו, לא מרד, אלא ההבנה של שני הצדדים שהוא ישות נפרדת. השלב בו הנער מחפש ומגלה את עצמו, לומד מיהו, וכל הערכים והאידאלים שהוריו הטמיעו בו הולכים אתו כמצפנים בדרכו לגילוי העצמי.
נשמע קל? לא ממש. ותתפלאו, לא רק עבור המתבגרים. זה אומר שאמא צריכה לעבור גמילה מover protecting -. 'הכניסיני תחת כנפך'- הפוך. נכון, קר שם בחוץ, אבל לפעמים רותח בפנים. וכן, אמא תמיד צודקת אבל לפעמים הם צריכים לצאת בלי סוודר, לחזור קפואים ומנוזלים וללחוש, "צדקת". זה אומר שאבא צריך להפנים שהילדה שלו כבר כמעט אישה, שעוד מעט הוא לא יהיה האבאל'ה עם הסולם שמגיע עד השמיים, אלא יבואו אחרים, שיהפכו פתאום למושא הערצתה, ו"די, אבא, בלי חיבוקים. ותגיד תודה שאני לא חוסמת אותך באינסטגרם".
לא פשוט, גיל ההתבגרות, אבל חשוב!
אלוקים מצווה על אברם "לך לך מארצך וממולדתך ומבית אביך"- הוא יכל הרי פשוט לומר 'לך, תעשה ויזה ותארוז'. אבל זאת לא היתה הכוונה, העזיבה הפיזית היא הטפל, על מנת שאברם יהפוך לאברהם. כדי שיוכל לעשות את הדרך שלו להתפתחות הרוחנית ולהפוך לאבא המיתולוגי שלנו, עליו להתנתק, לעבור ספריישן. זה העיקר. תתרחק מהבית, מהמקום הכי נעים ומכיל ותתקרב אל עצמך. ואז, הו אז, אראה לך לאן תגיע. אדם בתוך עצמו הוא גר.
כשאני חושבת על הרגע שבו הם יעזבו את הבית אני מתמלאת בחרדה. אבל הרעיון הוא, לקעקע בנשמתם את החום שלנו ואת ה"אני מאמין" המשפחתי, ולהאמין בהם, לשחרר אותם לדרכם ולסמוך עליהם שבסופו של יום, יגלו את עצמם. ובבוא העת, בעל כורחם יגלו גם את עצמינו בם.
סֵפֶר "אוֹרוֹת" לַיְּלָדִים
הרב שלמה אבינר
הַמִּלְחָמָה (9) (פִּסְקָה ג')
שמעיה: שלום ידידי היקר. ברוך בואך לבית מדרשנו הטהור. בית מדרש הוא מקום טהור, אבל מחוץ לבית המדרש, לצערנו לא הכל טהור. אתה מסכים איתי?
טוביה: כן, לצערי. נראה שהמקום הכי מסובך הוא – הפוליטיקה. קשה מאוד להחזיק מעמד בטהרה בעולם הפוליטי.
ש: קשה או בלתי אפשרי?
ט: לא אמרתי בלתי אפשרי, אמרתי קשה. כשיבוא המשיח בוודאי שהיא תטהר. ובינתיים, היא לא כל כך טהורה, אך ברוך ד' התקדמנו.
ש: איך אתה יודע שהתקדמנו?
בגלל שהפוליטיקה שלנו הייתה מקולקלת – גלינו מהארץ. עזבנו את העסק הפוליטי שבעולם הזה.
ש: וזה טוב שעזבנו, או לא?
ט: זה טוב ולא טוב. זה לא טוב, כי המטרה שתהיה לנו ממלכה "ממלכת כהנים וגוי קדוש", מדינה ולא עם מפוזר. ובוודאי שבגלות זה רע. 
ש: אז למה אמרת שזה טוב?
ט: כי אם איננו מסוגלים לנהל ממלכה ללא רשעה וברבריות, אז יותר טוב שהיא א תהיה בכלל.
ש: אבל לא מבחירתנו החופשית בחרנו בזה...
ט: נכון. היינו אנוסים. אבל אם ריבונו-של-עולם אונס אותנו, הוא יודע את מה שהוא עושה. הוא צודק. ולכן הסכמנו. זה נקרא אונס שיש בו רצון פנימי – ד' אונס אותנו ואנו מסכימים.
ש: ועד מתי?
ט: עד אשר יבוא זמן מאושר, שנוכל לנהל מדינה ללא רשעות. לזה אנו מקווים.
ש: מתי זה יקרה?
ט: בזמן הרב קוק, זו הייתה אמונה ותקווה שזה עומד על הסף. כעת, בשבילנו זה כבר אחר - 70 שנים. יש מדינה וזה סימן שהקב"ה נותן בנו אימון שנוכל לנהלה כראוי. אך בוודאי שעוד ארוכה הדרך.
"לעשות נפשות" / נעמי (יפה) עיני
נפשות עשו אברם ושרי בחרן, ועכשיו, בלכתו, לוקח אברהם אותן עמו לארץ כנען.
"וַיִּקַּח אַבְרָם אֶת-שָׂרַי אִשְׁתּוֹ וְאֶת-לוֹט בֶּן-אָחִיו, וְאֶת-כָּל-רְכוּשָׁם אֲשֶׁר רָכָשׁוּ, וְאֶת-הַנֶּפֶשׁ, אֲשֶׁר-עָשׂוּ בְחָרָן..." (בראשית י"ב, ה').
מה הן אותן נפשות? וכיצד ניתן "לעשותן"?
כותב רש"י במקום: "אשר עשו בחרן– שהכניסן תחת כנפי השכינה. אברהם מגייר את האנשים ושרה מגיירת הנשים ומעלה עליהם הכתוב כאילו עשאוּם. ופשוטו של מקרא- עבדים ושפחות שקנו להם...". בדעה דומה מחזיק גם האבן עזרא: "ואת הנפש– עבדים ילידי בית או "עשו" כמו "קנו"...".
"עשיית נפש", משמעה על פי הפשט- הולדה או קניין של דבר מה פיסי. במובן דרשני ועמוק יותר, עניינה של עשיית הנפשות הוא הולדה וקניין רוחני, כלומר גיבושם או אימוצם של רעיונות חדשים. תהליך זה מתרחש כאשר אנו מתבוננים במציאות באמצעות משקפיים חדשים, ומבינים עקב כך משהו, שנסתר מאתנו עד כה, בנוגע לאלוקים או לעולם הפיסי או בנוגע אלינו, ובעקבות המפגש והגילוי– לא נשוב להיות כשהיינו. תהליך הגיור שחוללו אברם ושרי בסביבתם מתואר ככזה. בני הזוג "עשו נפשות" ליהדות וזו עיצבה ועדיין מעצבת את השיח הפילוסופי–דתי ואת המציאות בכללה.
ניתן לומר כי במידה זו או אחרת, כולנו "עושים נפשות" בעולם וחוצבים במהלך חיינו ערכים, מחשבות, רגשות ורעיונות בליבותיהם של אנשים. במקביל, במעין "סחר חליפין", גם נפשנו עוברת שינויים לאורך החיים ומושפעת– "נעשית" ע"י אחרים, ובפרט ע"י הורינו, בני זוגנו וילדינו.  
עשיית הנפש הנה על פי רוב תהליך מתמשך, שסופו בשינוי מחשבתי או התנהגותי: "וַיֵּצְאוּ, לָלֶכֶת אַרְצָה כְּנַעַן, וַיָּבֹאוּ, אַרְצָה כְּנָעַן" (י"ב, ה'), ואולם מהלכה מבוסס על מצבור של תובנות ואירועים נקודתיים שאנו מוצאים בהם משמעות אישית מכוננת. יהא זה מבט או משפט מדויק ונוקב שאמרנו למישהו/ שהופנה אלינו, או חוויה מטלטלת של שמחה או יגון, ואף פסוק או פסקה או שיר ומנגינה או תקיעת שופר, שבעקבות החשיפה אליו/ה משהו בנו יתחיל להתעורר או ישתנה לתמיד.
עשיית נפשות הנה מתת א-לוהָ שקבלנו מבורא העולם, בהיותנו בעלי נפש משל עצמנו. נפש, כך הבינו אבותינו, נבראה לגעת בנפש. ומִשכָּך- עלינו להאזין לצרכיה ולאפשר לה מפגש ועשייה.
לתגובות: naomieini1@gmail.com    
לאמן את הכנפיים / הרב ד"ר משה רט

המהפכה המדעית שינתה לא רק את צורת החיים שלנו, אלא גם את צורת החשיבה. אחת התוצאות שלה היא שאנשים, כך נראה, נוטים היום לחשיבה פרקטית ופרגמטית יותר מבעבר. כל רעיון מתורגם לשיקולים של "מה יוצא לנו מזה". רעיונות שאין להם השלכה מעשית ישירה, נדחים לרוב כ"פלסף" שלא מעניין אף אחד חוץ מכמה סטודנטים למדעי-הרוח חסרי עתיד תעסוקתי. אמנם פילוסופים והוגי דעות למיניהם תמיד היו מיעוט קטן, אך בעבר הם זכו ליוקרה בשל חוכמתם ורעיונותיהם. הזוכים למרב היוקרה כיום אינם הוגים שמקדמים רעיונות עמוקים ותפיסות עולם מסודרות, אלא מדענים שמפתחים טכנולוגיות חדשות ושימושיות.
לא שיש לי משהו נגד חידושים טכנולוגיים מועילים, כמובן; אבל אי אפשר לזנוח את הנפש, את הרוח, את החוכמה והמחשבה שאינן כבולות לשיקולי תועלת ארציים. נכון, בלי טכנאי הטרקטורים לא היה לנו לחם לאכול, אבל האם זוהי פסגת שאיפותנו? רווחה גופנית בלבד?
נתאר לעצמנו מציאות בה האנושות הגיעה לקידמה שכזו, שאנשים כבר אינם צריכים לעבוד, ואינם צריכים לדאוג לפרנסה, מחלות, מלחמות וכדומה. רובוטים מספקים את צורכיהם של כולם בשפע, אף אחד לא חולה ויש שלום עולמי. מה הלאה? מה יעשו אנשים עם כל הזמן הפנוי? יראו סדרות בטלוויזיה? אבל, בלי לרענן את הרוח, גם הסדרות יהפכו ללעוסות, ממוחזרות ומשעממות. הבידור, כפי שנראה היום, יהפוך להיות יותר ויותר זול, רדוד, גס, מהיר וקופצני. יהיו כאלה שירצו לנצל את זמנם כדי ללמוד להבין יותר לעומק את עצמם ואת המציאות; אלא שלא יהיה להם מאין ללמוד, כי כל ההוגים הישנים לא יהיו מספיק קשורים למציאות החדשה, והוגים חדשים אין- הרי כולם הלכו ללמוד בפקולטה למדעי הכסף... החלום האוטופי-לכאורה יכול להפוך לסיוט, בו יש לאדם הכל ואין לו כלום. כל המחשבה הוקדשה לתחום המעשי, עד שזה הגיע לתכליתו, ולמחשבה לא נותרו כנפיים להמריא בהן. מה יעשה טכנאי הטרקטורים ביום בו לא יהיו עוד טרקטורים לתקן?
חשוב להיזהר לא להשתקע יותר מדי בחשיבה פרגמטית, לא למדוד כל דבר רק לפי התועלת הארצית שבו. לתת מקום לרוח, ולתרגל בקביעות את הכנפיים שלה, לבל יתנוונו. 
הטיפול בהורים מבוגרים /הרב נהוראי
המסע של אברהם לארץ ישראל החל ביוזמתו של תרח אביו. מתוך פשט הכתובים עולה, שתרח ביקש לעזוב את אור כשדים בעטיין של  צרות שפקדו אותו ואת משפחתו. בנו הרן נפטר ושרה כלתו היתה עקרה. היציאה מאור כשדים גאלה את אברהם מייסוריו. הראיה לכך מפרשתנו, בברית הבתרים נאמר: "... אני ה' אשר הוצאתיך מאור כשדים..." (טו,ז). לשון זו זהה לנאמר בתחילת עשרת הדברות: "אנוכי ה' אלוקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים". יציאתו של אברהם מאור כשדים  דמתה ליציאת עם ישראל ממצרים.  לדעת חז"ל אברהם נחבש בבית האסורים  במשך כמה שנים וזאת בשל התנגדותו למעשיו של נמרוד (בבא בתרא צא ע"א).  תכניתו המקורית של תרח היתה להגיע לארץ ישראל, אולם כאשר הגיע לחרן החליט להשתקע בה.  תרח המשיך את חייו בארץ חרן יחד עם נחור בנו, ואברהם נצטווה על ידי הקב"ה להגיע אל ארץ ישראל. האם אברהם  המשיך את המסע לארץ ישראל בעודו משאיר את תרח אביו בחרן או שהליכתו לארץ היתה לאחר פטירתו של תרח? לפי סדר הכתובים תרח נפטר בחרן (סוף פר' נח) ורק לאחר מכן אברהם עזב את חרן והלך לארץ ישראל (תחילת פר' לך לך),  אולם על פי חשבונם של חז"ל תרח חי שנים רבות לאחר שאברהם עזב את אור כשדים. וכך אומר רש"י (יא, לב): 
"כשיצא אברם מחרן עדין נשארו משנותיו הרבה, ולמה הקדים הכתוב מיתתו של תרח ליציאתו של אברם? שלא יהא הדבר מפורסם לכל ויאמרו לא קיים אברהם את כבוד אביו שהניחו זקן והלך לו". 
אמנם אברהם נאלץ לעזוב את חרן על פי מצות ה', אבל למראית עין עזיבת אביו הזקן היתה נראית ככפיות טובה לחסד שעשה עמו אביו בכך ששחררו מכבליה של אור כשדים. אמנם נחור אחיו המשיך לגור ליד אביו, אבל זה לא פטר את אברהם ממחויבותו. 
האתגר הגדול ביותר במצוות כבוד אב ואם הוא הטיפול בהורים בעת הזקנה. בדרך כלל מדובר בשלב שיש לו לאדם גם בנים ונכדים והוא מצוי במתח מתמיד בין הטיפול בצאצאיו לבין הטיפול בהוריו. חז"ל לימדונו שאל לנו להניח את הורינו בבדידותם אלא להיות איתם בקשר מתמיד ולסעוד אותם עד הרגע האחרון. זו מצוה המוטלת על כל אחד מהילדים ללא כל חשבון מי תורם יותר.
האם המטרה מקדשת את האמצעים?/הרב לוביץ
מקובל לייחס למקיאוולי את האמרה "המטרה מקדשת את האמצעים". אמנם אמרה זו אינה מופיעה בספרו המפורסם "הנסיך", אולם היא עולה ממנו בברור, שכן לדעתו, מותר לשליט לעשות מעשים החורגים מהחוק, למען חיזוק השלטון והמדינה. האם היהדות תומכת ברעיון ש"המטרה מקדשת את האמצעים"? 

שאלה זו יפה נדרשת בפרשת 'תולדות', בה יעקב אבינו לוקח במרמה את הברכות, והיא עולה גם בפרשיות נוספות. אולם דומה שהיא מתעוררת לראשונה כבר בפרשתנו, בהתנהגותו של אברהם היורד מצרימה. כאשר נאלץ אברם לרדת למצרים בשל הרעב בארץ, הוא חשש שהמצרים יהרגו אותו ויקחו את שרי אשתו, והפתרון שלו היה באמירת דבר שקר: "אמרי נא אחותי את למען ייטב לי בעבורך וחיתה נפשי בגללך" (בראשית, יב, יא-יג). התנהלות זו מעוררת כמה תהיות, ועיקרן: האם מותר להשתמש באמצעי של אמירת שקר כדי להשיג את המטרה המבוקשת? האם מותר להפקיר את שרה בידי המצרים, על מנת להינצל? אברבנאל מבטא את הקושיה המוסרית בחריפות: "ויותר ראוי היה שיבחר במוות לבלתי עשות נבלה" כזו.

רוב המפרשים אינם עומדים על הבעייתיות המוסרית בהתנהגותו של אברהם, ונראה שיכולות להיות לכך שתי סיבות: האחת, הם מניחים שהוא עשה את כל מעשיו על-פי ה', ולכן אין מקום להרהר אחריהם, והאחרת, שהוא היה בסכנת חיים, ופיקוח נפש מהווה הצדקה מספקת לאמירת שקר. פרשנים אחדים, דוגמת הספורנו והמלבי"ם בדעה שהגדרת שרה כאחות אברהם היתה פתיח למשא ומתן על גובה המוהר, וכי אברהם נקט באסטרטגיה מתוחכמת שנועדה להרוויח זמן או להציב דרישות שיובילו לסיום מוצלח של הפרשה בטוב.

גישה שלישית בולטת בפרושו של הרמב"ן, שטוען כי "אברהם אבינו חטא חטא גדול בשגגה שהביא אשתו הצדקת במכשול עוון מפני פחדו פן יהרגוהו". הרמב"ן סבור שעל אברהם: "והיה לו לבטוח בשם שיציל אותו ואת אשתו ואת כל אשר לו, כי יש בא-להים כח לעזור ולהציל". הרמב"ן סבור שגם יציאת אברהם מן הארץ, בשל הרעב היתה חטא חמור, והוא אף טוען שבגין המעשים הללו של אברהם "נגזר על זרעו הגלות בארץ מצרים ביד פרעה", וכך התקיים בכלל שמופיע בספר קהלת: "במקום המשפט שמה הרשע והחטא".

רש"ר הירש, שבמקרה של אברהם ושרה מוצא מקום ללימוד זכות בדומה לספורנו ולמלבי"ם, מאמץ באופן עקרוני את שיטת הרמב"ן, לפיה "אין התורה מעלימה את השגיאות, השגגות והחולשות של גדולי ישראל; ודווקא על ידי כך היא מטביעה על סיפוריה את חותם האמת", והופכת אותם לדמויות "שיכולות להיות לנו למופת". 

שיטת הרמב"ן מדגישה עיקרון כללי שמאפיין את המחשבה וההלכה ביהדות, לפיו המטרה אינה מקדשת את האמצעים. אסור לאדם לבצע עבירה גם אם כוונתו לבצע באמצעותה מעשה טוב. כך לדוגמה אסור להעלים מס, כדי להעביר יותר כסף לצדקה, ואין כל היתר לרשום שמות פיקטיביים של בחורים בישיבה על מנת להגדיל את התמיכה שהישיבה מקבלת. ההלכה קובעת שמצווה הבאה בעבירה - פסולה. 

כל בר-דעת אמור להבין את הסכנה הגלומה בביצוע מעשים פסולים כדי להשיג מטרה שנראית ראויה. אולם קורה שדווקא בנושאים החמורים ביותר, בדיני נפשות, אנשים עלולים לפעמים לשכוח סכנה זו. כך אירע לפני עשרים ושלוש שנים, כאשר צעיר יהודי שומר מצוות רצח ראש ממשלה בישראל. אותו רוצח בוודאי בדק היטב כל דבר מאכל שהיה ספק בכשרותו. אולם ב"כשרותו" של מעשה הרצח הקל. הוא החליט לקחת על כתפיו את גורל האומה כולה, והאמין כי הוא יגאל אותנו. דווקא בשבת "לך-לך" יש להזכיר שאסור להשתמש באמצעים פסולים, גם כדי לקדם מטרות שנראות ראויות בעיני האדם או המדינה, המנהיג או האזרח מן השורה. 

גם בימים בהם אנו מתמודדים עם עוינות ואלימות מצד אויבינו, וכאשר רגשות כאב ותסכול מקננים בליבנו, יש לזכור שבעתות צרה, כמו גם בימי שגרה, חשובים האמצעים ולא רק המטרה.

חצו את הקווים

חתונתם של אשת התקשורת לוסי אהריש, ערבייה, עם השחקן צחי לוי, חשפה טפח מנישואי התערובת שמתקיימים גם כאן בישראל, בין יהודים לערבים. בשם הליברליזם והפתיחות, נדחק הכל. גם המורשת היהודית והמסורת היהודית. איך דבר כזה קורה? האם למערכת החינוך חלק בכישלון הזה?
"ישנם מספר גברים יהודים בודדים שנשואים לערביות, עשרות אולי, כי בדרך כלל מקרים כאלו מסתיימים ברצח על 'כבוד המשפחה'. לא יתנו לבחורה ערביה לצאת עם בחור יהודי, כיוון שזו פגיעה בכבוד המשפחה" – רייזל
"יש הרבה כאב על מערכות חברתיות וחינוכיות שלא הצליחו להנחיל לחוגים רחבים של יהודים בארץ את תחושת ההמשכיות, התחושה שאנחנו המשך של שרשרת הדורות ולכן מוטלת עלינו להיות החוליה שתשמר את עם ישראל בעתיד"    -קידר
מרב לרנר
בשבוע שעבר הצליח חבר הכנסת אורן חזן (הליכוד) לעורר (שוב) סערה בעקבות פוסט שפרסם בעמוד הפייסבוק שלו: "לא מאשים את לוסי אהריש שפיתתה נפש יהודי במטרה לפגוע במדינתנו ולמנוע מעוד צאצאים יהודים להמשיך את השושלת היהודית, להפך- היא מוזמנת להתגייר. כן מאשים את צחי המתאסלמלוי שלקח את 'פאודה' צעד אחד רחוק מדי- אחי, צא מהסרט. ‏לוסי זה לא אישי, אבל דעי, צחי אחי ועם ישראל עמי, די להתבוללות", כתב הח"כ עם היוודע דבר חתונתם של השניים, ועורר זעם, בעיקר מכיוונם של חברי כנסת ממפלגות השמאל ושל ידועני ארצנו.
זו איננה הפעם הראשונה בה אנו נחשפים לנישואי זוגות מעורבים, אלא מקרה בו יהודיה נישאת ללא יהודי, עם כל הכאב, בעיני חלק מהציבור הוא "נסבל". אבל, במקרה של יהודי שנישא ללא יהודיה יש כאב קולקטיבי על אובדן נצר לשושלת היהדות רבת השנים. והאמת? העולם הערבי חושב בדיוק כמונו. 
ד"ר מוטי קידר מהמחלקה לערבית באוניברסיטת בר אילן מרחיב: "בעולם הערבי זה לא פסול שגבר מוסלמי יתחתן עם יהודיה או עם נוצריה מבלי שתתאסלם, כי ילדיה יהיו מוסלמים כמו אביהם, שכן באסלאם הדת הולכת אחרי האבא. אגב, בארץ יש מאות נשים יהודיות שהתחתנו עם ערבים וחיות בישובים ערביים. לא מדובר בכפייה אלא בבחירה מתוך רצון, לרוב. הדבר הזה קיים. במקרה של גבר יהודי שנשוי לערביה, גם מבחינת העולם הדתי הערבי–אסלאמי יש בעיה. לאישה מוסלמית אין אופציה הלכתית להתחתן עם מי שאיננו מוסלמי, כי הילדים הולכים אחרי אביהם ולכן לא יהיו מוסלמים. משכך, המקרה של לוסי הוא שלילי מבחינתם".
שלומי ריזל, דובר ארגון 'יד לאחים' מתאר: "ישנם מספר גברים יהודים בודדים שנשואים לערביות, עשרות אולי, כי בדרך כלל מקרים כאלו מסתיימים ברצח על 'כבוד המשפחה'. לא יתנו לבחורה ערביה לצאת עם בחור יהודי, כיוון שזו פגיעה בכבוד המשפחה".
בראיון שהעניקה אהריש לידיעות אחרונות בשנת 2016 הודתה כי קיבלה איומים מצד בני משפחתה כשגילו שהיא יוצאת עם יהודי: "אחד מבני הדודים שלי, בחור בן 16, אמר ליד אבא שלו והדודים שלי 'לוסי ביזתה את כבוד המשפחה שלנו. זה הכבוד שלנו וצריך להחזיר אותו'. מיד הרמתי טלפון לאחת האחיות ומסרתי לה 'שאני אבין- זה איום ברצח על כבוד המשפחה? כי אם זה איום בואי נטפל בזה בדרך משטרתית יפה. אם אתם מאיימים עלי ועל חיי, על 'כבוד' שאין להם לאחותם הגדולה– אטפל בזה בדרך חוקית".
נדמה, כי בנושא 'כבוד הדת' יש לנו מה ללמוד מהציבור המוסלמי. אם במדינתו אנשים שמעיזים לשמור על כבוד הדת נקראים 'חשוכים', 'פרימיטיביים' ו-'גזענים', הרי שבעולם המוסלמי זה נחשב לנורמה, דרך חיים.
איש באמונתו יחיה?
כשאהריש חזרה אל המרקע לאחר חתונתה אמרה במונולוג הפתיחה: "במהלך הימים הללו, מלבד עשרות אלפי הודעות תמיכה ופרגון היו גם כמה כאלה שהרימו את ראשו המכוער של השיח האלים והמסית תחת מעטה של חופש הדיבור הדמוקרטי. איש איש חי באמונתו ובהשקפת עולמו. אפשר ואף רצוי להתווכח ולנהל דיון מכבד מנומק ואישי, ולא חייבים להסכים. מה שממש לא בסדר זה לחשוב שמתוקף אותה אמונה ישנה לגיטימציה לנבל את הפה, להסית, להתגזען ולכפות על אחרים את דעתך". 
לוסי צודקת- איש באמונתו יחיה. אבל, היא שכחה לציין איך באוכלוסייה המוסלמית, ממנה היא מגיעה, נוהגים "לטפל" במקרים מסוג זה ולא מסתפקים בפוסט בפייסבוק. כמו כן, היא שכחה לציין שהדיון הלא מכבד וההסתה הגיעו משני צדי המתרס ובעבור פוסט אחד של ח"כ חזן נעמדו על רגליהם האחוריות הרבה מאנשי השמאל וידועני ארצנו ולא הסתפקו בהבעת עמדה אחרת אלא "ירדו" עליו בכל הכוח. בסופו של יום, אפשר להתווכח על הניסוח של הח"כ חזן, אבל בשורה התחתונה, מהמבט שלנו, הוא צדק. די להתבוללות; לא ממקום של שנאת האחר, אלא ממקום של שמירה על העם היהודי. במדינת ישראל הרוב המוחלט מעוניינים לשמור על צביונה היהודי של המדינה ועל הדת היהודית. לעומתם של מיעוט, כנראה שולי, שדוגל בליברליות וכל מה שלא מסתדר עם השקפת עולמם זו הוא "חשוך וגזעני". הרעיון הליברלי כה חשוב להם שלעתים הם חופשיים גם מההיסטוריה, מהדת, מהמחויבות הקולקטיבית ומהאחריות לעתיד עמנו. 
ד"ר קידר: "אפשר לחלק את החברה היום לשני מגזרים עיקריים: 'המגזר הליברלי' שלא מעניין אותם מה אומרים, חברה שהפכה לאינדיבידואלית ומנתקת את עצמה מהכלל. ניתן לקחת כדוגמא את מערב אירופה או ארה"ב, שם יש יותר לא נשואות מנשואות בתוך טווח גיל הפוריות. לא אכפת להן אם להביא ילדים לעולם או שלא להביא ילדים לעולם. לא מעניין אותן אם הילודה תרד במערב ומשכך תביא את עמי אירופה אל האפס בעוד מספר דורות. כל אחד אומר 'מה אני אשם בזה? אני צריך לפתור את הבעיה?', 'מה אתם רוצים ממני? אני אחראית על הפוריות?'- כמו שאף אישה לא מוכנה שיטילו עליה את האחריות לגורל העם, אף אישה או גבר לא רוצים שיטילו עליהם את האחריות לקיומו של עם ישראל. מנגד, קיים 'המגזר השמרני' שרוצה לשמור על הדת ועל העם. הם כן רואים בעין שלילית את העובדה שמישהו חוצה את הקווים, כמו צחי הלוי, בדיוק כמו שהם, בגלל שמרנותם, לא מקבלים בהבנה את נושא הלהט"בים או את העובדה שאישה מחליטה להסתפק בילד אחד כי לא בא לה עוד ילדים. הקבוצה השמרנית מוציאה את יכולת ההחלטה מהפרט ומעבירה לקבוצה שתהנדס את החיים ותקבע שאתם צריכים להתחתן ומהר, להביא כמה שיותר ילדים ולהתחתן רק עם בני דתכם. החברה מבקיעה מהפרט את האוטונומיה להחליט ולכן חוגים שמרניים גם רואים מעין חובה להאיר ולהעיר באמצעות הרשתות החברתיות".
הציבור המוסלמי ברובו שמרני, כיצד לא שמענו על גינויים לחתונה מצדם?
"בעולם הערבי דיווחו על כך וכתבו שהרבה יהודים לא אהבו זאת, כמו לדוגמא אורן חזן. אלא שלוסי, מבחינת ערבים רבים בארץ, כבר מזמן חצתה את הקווים ועברה בצורה גדולה מדי אל הסביבה היהודית, ולכן תחושתי היא שהרבה מהמגזר הערבי אומרים שהאבידה מבחינתם אינה גדולה ולפיכך אין הד תקשורתי רחב והפגנות בנושא כמו אצלנו".
כשל בהנחלת תחושת ההמשכיות
הרב בני לאו מקהילת רמב"ן בירושלים, הידוע כליברל, התנגד גם הוא לנישואים אלו, כפי שכתב בעמוד הפייסבוק שלו: "כעת באות רוחות ומבקשות לעקור מהבית את כל סוגריו. ברוח הזמן החדש הכול צריך להיפרץ. העולם הגדול כבש את הבית האינטימי. אין יותר שום משמעות לזיכרונות הדורות שלפני, לחלומותיהם, למסורותיהם. אנחנו אזרחי העולם הגדול. מדינת כל אזרחיה. ידידי ואוהבי, אני מרגיש שותף אתכם בכל כך הרבה מאבקים לשמירת צביונה ההומאני של מדינת ישראל, בשמירת החיים של כל מיעוטיה, במיגור תופעות של גזענות ואלימות מצד 'נציגי הא-לוהי'", אבל הפעם חציתם קו. כפיתם עלי להיכנס לתוך 'תיבת נוח' ולהשאיר אתכם להתמודד עם "מי מבול" של מחיקת זהויות, נטישת מסורות וחיבוק מגמות קיצוניות של גורמים המבקשים למחוק את יהדותה של המדינה."
ד"ר קידר מאמין כי הטקסט של הרב בני לאו נכתב מתוך כאב אמיתי על אובדן מערכת החינוך בישראל שלא הצליחה להנחיל לכל היהודים בארץ את תחושת ההמשכיות, ועל כשל המגזר הליברלי שלקח את השורה "להיות עם חופשי בארצנו" צעד אחד קדימה: "בטקסט של הרב בני לאו יש הרבה כאב על מערכות חברתיות וחינוכיות שלא הצליחו להנחיל לחוגים רחבים של יהודים בארץ את תחושת ההמשכיות, התחושה שאנחנו המשך של שרשרת הדורות ולכן מוטלת עלינו להיות החוליה שתשמר את עם ישראל בעתיד. יש פה כשל של המגזר הליברלי בישראל שברעיון בדבר חירות הפרט, שהוא כל כך השתדל להנחיל, נעשה היום שימוש לחיסולו הלאומי ואולי גם הדתי של מי שהגה אותו. הרעיון הליברלי היה להם כל כך חשוב כדי להקים 'עם חופשי בארצו', לא רק חופשי מעמי העולם אלא גם חופשי מההיסטוריה, הדת, המחויבות הקולקטיבית ותחושת האחריות לעתיד, ואני לא בטוח שהאבות המייסדים של עם ישראל שבחרו ב'התקווה' כהמנון התכוונו למשמעות הזו של 'חופשי בארצנו'. בראייתם- היה חופשי מעול הגויים, לא חופשי מדת, ממסורת ומשימור העם היהודי, תורה יהדות, מסורת ואחריות יהודית לדורות הבאים. אדרבה, המדינה נועדה להקל על יהודים, גם אם אינם שומרים על מצוות קלות כחמורות, לחיות בסביבה שתאפשר להם למצוא בני זוג יהודים בקלות רבה, להקים משפחה יהודית ולהוליד ילדים יהודים שיהוו את דור ההמשך", אומר קידר.
שלומי ריזל מוסיף: "אם מקרה כמו נישואיהם של לוסי וצחי היה קורה לפני עשור ויותר, התגובות נגד היו הרבה יותר חריפות והיו מגיעות לקשת יותר רחבה של אנשים, גם מהשמאל, אבל התהליך של הגלובליזציה שנגרם גם כתוצאה מהרשתות החברתיות- מעצים את הבעיה. אנשים מחפשים את השונה והמיוחד במקום להסתכל לגופו של עניין ולהבין את ההשלכות של זה. זה דור ה'כאן ועכשיו' וזו הסיבה שהמחלקה למאבק בכתות המסיון של יד לאחים נאצלת גם להתעסק עם הרבה צעירים שנפלו לכתות".
ומשפט סיכום. ועוד לא דיברנו הפעם מילה אחת על נישואי יהודים ושאינם יהודים מקרב עולי ברית המועצות הרבים שבתוכנו.
"זה היה טיול "גיבוש", במירכאות. מסתבר שרק כ-40% מהחניכים שהתקבלו למכינה יצאו לטיול. אולי זה לטובה, אם היו יוצאים יותר כנראה שהאסון היה יותר גדול. כשישבנו שבעה הגיעו אלינו עדויות על המון כמעט-תאונות במכינות קדם צבאיות בכלל ובמכינת בני ציון בפרט"
"אולי מישהו חיצוני אומר- 'איזה הורה נותן לילד לצאת כשיש כאלה התראות?', הרי היו התראות לשיטפונות, וערב לפני נהרגו באזור שני נערים בדואים. אנחנו נלחמנו לבטל את הטיול הזה. המדריכים שיצאו לטיול שכנעו אותנו- 'אין מה לדאוג, אנחנו מקבלים אישורים', דבר שהסתבר שאין לו שום בסיס"
"ניזונו מהתקשורת. ישר הבנו שהבת שלנו שם. תחושות הבטן מהרגעים הראשונים היו מאוד קשות. לי עוד הייתה תקווה בשעות הראשונות שאולי הם ניצלו שם. עובדה שבסופו של דבר בניסי ניסים ניצלו שם כמה נערים, אבל הבת שלנו נגזר גורלה לא להינצל מהאירוע הזה"

פשוט חיכינו שיודיעו

חצי שנה חלפה מאז אסון נחל צופית בו טבעו למוות עשרה חניכי המכינה הקדם-צבאית בני ציון, שיותר מכל אהבו לתור את הארץ. בין הנספים באסון הנורא הזה הייתה גם אלה אור ע"ה, נערה מבריקה ממעלה אדומים. הוריה שרית ויצחק מספרים ל'שבתון' על היום הנורא ההוא ועל החלל שהותירה הבת האהובה, ודורשים ממשרד החינוך לקחת אחריות אמתית
ליאת שוקרון 
לפני שנה בדיוק חזרה אלה אור ז"ל מהמסע לפולין, ועמדה במרכז רחבת הכותל כשבנות שכבתה והוריה הגאים- יצחק ושרית, מאזינים לסיכום המסע שלה וצוחקים מזווית הראיה המיוחדת שלה. "ניצחנו באמת, אנחנו כאן. לא רק חיים ונושמים, אלא גם אוהבים ושמחים וכועסים ואז סולחים ומחייכים ושרים שירים שטותיים. אנחנו כאן כדי להישאר. אנחנו ממשיכים הלאה ומביאים לעולם את דור ההמשך שיגדל, ויאהב וישמח ויכעס ואז יסלח ויחייך וישיר שירים שטותיים..", נאמה בקולה הכריזמטי ובחיוך מעודד. "הסרטנו אותה, והסרטון הזה הוא ממש סוג של צוואה", אומר אביה, יצחק. "יש לנו הרבה סרטונים בטלפון, ובדרך כלל אנחנו מוחקים אותם. את הסרטון הזה שמרתי, עוד כשאלה הייתה בחיים. פעם בחודש הייתי רואה את הסרטון הזה ומתמלא גאווה שזו הבת שלי. אחרי מותה לא הפסקתי לראות את הסרטון הזה, הוא גרם לי להתעודד, במיוחד בימים הראשונים של השבעה. לא הצלחתי להירדם. הייתי רואה את הסרטון הזה, כצוואה של אלה, ונרדם איתו", הוא מספר ל'שבתון'. 
שרית, מנהלת בבית ספר של רשת תל"י ויצחק, עובד חברת החשמל, מתגוררים במעלה אדומים, שם נולדו כל ילדיהם. חצי שנה חלפה מאז אירע האסון הבלתי נתפס בנחל צפית. תשע נערות ונער אחד נהרגו בשיטפון במהלך טיול גיבוש של מכינת בני ציון. אלה, אז בת 17 ועשרה חודשים בלבד, בת הזקונים מבין שישה ילדים, למדה בכיתה י"ב בתיכון דתי אמ"ית בנות במעלה אדומים. שלא כמו חמשת אחיה, שכולם היו במכינות דתיות, אלה החליטה לבחור במכינה מעורבת- דתיים-חילונים בנים-בנות, כדי להכיר אוכלוסיות חדשות וליצור אהבת חינם בין כל חלקי ישראל, לפני גיוסה לצבא. "היא למדה כל חייה במסלול הממלכתי דתי ואהבת החינם הזאת הייתה לה מאוד חשובה. היא כתבה שכשהיא נמצאת באוכלוסייה מעורבת היא מרגישה שהיא יותר דתיה מאשר כשהיא נמצאת רק בין דתיים", מסביר אביה.
הזמן קצר והאהבה מרובה
"כשקורה משהו טוב- טייל כדי לחגוג זאת. כשקורה משהו רע- טייל כדי לשכוח זאת. כשלא קורה כלום- טייל שמשהו יקרה", כתבה אלה במחברותיה. בפרשת לך לך מתחילה המצווה לטייל בארץ ולאהוב אותה. אלה קיימה זאת באופן תדיר ואהבה לטייל בכל ליבה. "אנחנו משפחה שמטיילת כל הזמן, והיא, במיוחד, אהבה את הטיולים", מתארת שרית. "אלה נבחרה להיות מדריכת של"ח בבית הספר, הוכשרה ויצאה להדרכות בכל הארץ עם שכבות צעירות יותר ועשתה את זה ממש באהבה ובשמחה. היא טיילה הרבה במסלולים ובנחלים. שמענו מכל מיני אנשים שהגיעו לשבעה, מכל הארץ, שהם פגשו אותה בכל מיני מעיינות בצפון, סביב הכינרת, באזור ירושלים. מבחינתנו זו חלק מהשליחות שלנו, להמשיך לטייל, כמובן בבטחה". ובהתאם- הוחלט כיצד תונצח אלה בראש ובראשונה. אלה השתתפה בקורס המש"צים הראשון שעשה פעילות בשמורת עוז וגאו"ן, הנמצאת סמוך לצומת גוש עציון והוקמה לעילוי נשמתם של שלושת הנערים גיל-עד שעאר, אייל יפרח ונפתלי פרנקל הי"ד, שם החלו לפרוץ שביל בין החורשה הזו לגבעה אחרת, כשבמהלך השנים כל קורס מש"צים המשיך את השביל, שלאחר מותה של אלה החליטו לקרוא לו "בדרכה של אלה", לעילוי נשמתה. המשפחה תרמה למקום סוכה גדולה ויש במקום ברקודים עם סרטונים וסיפורים על אלה.
"אלה אהבה את הארץ וטיילה המון. היא הייתה מאוד חייכנית ושמחה, ילדה שרוקדת ושרה. היא אהבה לעזור והייתה רגישה לחלשים. בכל בוקר הייתי מסיעה אותה לבית הספר והיא הייתה נפרדת ממני בחיבוק ובנשיקה על הלחי. החברות שלה היו צוחקות בכל פעם- "את ילדה גדולה", אבל זה היה הטקס שלה. המנהלת והמורות מתארות שאי אפשר היה להיות בדיסטנס איתה. היא תמיד נכנסה בדילוגים לבית ספר וחיבקה את כולן חזק. כמו שמש, היא הפיצה את הקרניים שלה בכל מקום", מתארת שרית. "הילדה הזאת הייתה עם חיוך תמידי. הסטטוס שלה בוואטסאפ היה- 'הזמן קצר והאהבה מרובה'", מוסיף יצחק.
אמרו: "אין מה לדאוג"
שרית מספרת שאלה תמיד ידעה בדיוק מה היא רוצה: "היא רצתה מכינה קדם צבאית שתעזור לה לבוא מוכנה לצבא. הקב"א שלה הייתה מאוד גבוהה, היא רצתה להיות בחי"ר, להיות קרבית, בשטח, לא בתנאים סטריליים. היא לא הספיקה לממש את זה אבל היו לה כל הנתונים". אלה התקבלה למספר מכינות, ובחרה בהתרגשות את מכינת בני ציון, שערכו טיול גיבוש למחזור שיפתח את השנה הבאה במכינה. "זה היה טיול "גיבוש", במירכאות. זו תקופת בגרויות ומסתבר שרק כ-40% מהחניכים שהתקבלו יצאו לטיול. אולי זה לטובה, אם היו יוצאים יותר כנראה שהאסון היה יותר גדול", אומר יצחק. "אנחנו בקשר עם המשפחות. אנחנו קבוצה אחידה. כשישבנו שבעה הגיעו אלינו עדויות על המון כמעט-תאונות במכינות קדם צבאיות בכלל ובמכינת בני ציון בפרט. ב-2014 נהרג בטיול של מכינה קדם צבאית נער שהוריו מניו יורק, אריאל ניומן. אחרי האסון שלנו הוריו עתרו לבג"ץ על כך שלא הוגש כתב אישום כלל, לא חקרו את האסון ולא חידדו את הנהלים. עשו זאת רק אחרי שנהרגו עשרה ילדים. אסון כזה בו נהרגים עשרה ילדים הוא לא תולדה של 'זבנג וגמרנו'. זו תולדה של הרבה מאוד שנים של זלזול בנהלים. אולי מישהו חיצוני שלא יודע את זה אומר- 'איזה הורה נותן לילד לצאת כשיש כאלה התראות?', הרי היו התראות שעלולים להיות שם שיטפונות, וערב לפני האסון שלנו נהרגו באותו אזור שני נערים בדואים שטבעו. אנחנו ממש נלחמנו לבטל את הטיול הזה וזה לא עזר לנו. המדריכים שיצאו לטיול שכנעו אותנו- 'אין לכם מה לדאוג, אנחנו מקבלים אישורים', דבר שבדיעבד הסתבר שאין לו שום בסיס. ואת יכולה להגיד לילד בן 18 שהוא לא יוצא לטיול, כשאומרים שיש אישורים?", אומר בכאב יצחק.
שרית: "אנחנו בעד מכינות, אנחנו חושבים שזה מפעל חינוכי חשוב ומעצים, אבל יש הרבה פרצות. יש מה לתקן. מי שהיה אמור לעשות את זה לא פעל כשורה, ואני, בכובעי כמנהלת, יודעת מה הנהלים. אני יודעת מה צריך לעשות ואיזה אישורים והכשרה צריך, כמה זה מסודר בתוך המערכת שאני נמצאת בה, ואני לא מבינה את ההפקרות ואת איך שמסתמכים על המזל 'בואו ניקח את הילדים עד הקצה, נעשה את המסלול האתגרי', כי גיבוש לא היה שם. הייתה פה תקלה רצינית ואסון כבד. יחד איתה נלקחו עוד תשעה, ובקווי האופי של הילדים אנחנו רואים שהם היו ילדים מאוד ערכיים, מאוד תורמים. הם הגיעו מכל מיני מקומות בארץ ורצו באמת להתערות האחד עם השני".
יצחק: "הייתה איזו שהיא ועדת בדיקה פנימית של משרד החינוך, שמבחינתנו זה ממש לא מספק, כי האשם הראשי באסון הזה זה משרד החינוך. היום אנחנו יודעים את זה בוודאות, יש חוק המכינות, המכינות כפופות למשרד החינוך ומשרד החינוך לא יישם את זה שהמכינות צריכות להיות כפופות אליו. הוקמה ועדת בדיקה, משרד החינוך הוא האשם הראשי והוא בעצם בדק את עצמו. זה כשלעצמו לא תקין".
ידעתם מה קורה בנחל, או ששמעתם על האסון כמו כולם?
"ניזונו מהתקשורת", משיב יצחק. "ישר הבנו שהבת שלנו שם. תחושות הבטן מהרגעים הראשונים, במיוחד של שרית, היו מאוד קשות. לי עוד הייתה תקווה בשעות הראשונות שאולי הם ניצלו שם. הייתה שם די אנדרלמוסיה". 
שרית, כאמור, הרגישה שהנורא מכל קרה: "יום חמישי, יום האסון, זה היום חופשי שלי מהעבודה, ופתחתי את הטלוויזיה מוקדם. ברגע שהיא לא ענתה לי ידעתי שהבת שלי הלכה. פשוט חיכינו שיודיעו". יצחק היה יותר אופטימי: "אני אמרתי שהיא בטח בנחל, אין שם קליטה. עובדה שבסופו של דבר בניסי ניסים ניצלו שם כמה נערים, אבל הבת שלנו נגזר גורלה לא להינצל מהאירוע הזה. זהו", מסכמים ההורים המתגעגעים.
ממשרד החינוך נמסר: "משרד החינוך משתתף באבלן הכבד של משפחות הנספים באסון נחל צפית. בעקבות האסון, צורפו המכינות באופן מידי לחדר מצב וללשכה לתיאום טיולים. כמו כן, מונתה ועדה מקצועית שנועדה להסדיר את פעילות המכינות בטיולים. הועדה סיימה את עבודתה ומסקנותיה הוטמעו במערך של השתלמויות שנערכו במהלך הקיץ. בתוך כך, הוכשרו עד כה כ- 500 ראשי מכינות, רכזי טיולים, אחראי טיולים ומלווי נשק. ההכשרות עסקו בנהלי הבטיחות של פעילויות חוץ, חדר המצב ומינהלת הטיולים.
המשרד יוסיף ללוות את פעילות המכינות כדי להבטיח את בטיחותם של החניכים".
חזות גבריאל
אברהם אינו יהודי!
אברהם אבינו אינו מוצג בתורה כמייסדה של הדת היהודית. הוא גם אינו המונותיאיסט הראשון בהיסטוריה, קדמו לו אחרים כמו חנוך, שם, עבר, ועוד. הוא גם לא היה יהודי אלא עברי. מה, אם כן, הוא תרם לאנושות? במה ייחודו, ומדוע הוא נקרא אבינו ומשה נקרא רבנו? מדוע שלא נכנה גם את יהושע, דוד ושלמה אבותינו? מדוע רק שלשה אבות?
התשובה נעוצה בהגדרת תפקידו על פי הבטחת הבורא: "ואעשך לגוי גדול". מדובר על ייסודה של אומה חדשה שאברהם הוא מאבותיה ולא על ייסודה של דת חדשה. אברהם, על פי הציווי הנ"ל, מקבל משימה חדשה השונה מזו שעסק בה עד כה- גיור אנשים. הקב"ה אינו משנה את התכלית ואת הייעוד בציווי זה, אלא את הכלי. אברהם מתבקש לעבור לטריטוריה אחרת שבה הוא יאחז, יקים משפחה ענפה שתצמח לגוי גדול, ודרכו, דרך הכלי הזה- יפיץ את האמונה בא-ל אחד.
הוא מתבקש להדליק אבוקה גדולה שתשפיע על העולם במקום להדליק הרבה נרות קטנים במסעותיו הבלתי נגמרים. על עניין זה נכרתה הברית, דהיינו: על הזרע ועל הארץ ולא על התורה. זו תיכרת עם זרעו הרבה יותר מאוחר. נמצאנו למדים, כי הדרך לתיקון עולם המועדפת על ידי הא-ל הינה דרך האומות ולא דרך היחידים.
לתורת ישראל, כפי שתינתן לבני ישראל, יסודות קודמים מימי בריאת העולם. ב'מתן תורה' נקבע המועד הפורמאלי לחיוב, על אף שהרבה מן המצוות קוימו עוד קודם לכן, מצוות שהגיעו בהרבה ערוצים. ברם, אומה שייעודה להפיץ את דבר האמונה בא-ל אחד- טרם הוקמה עד כה. בשל כך מכונים אברהם, יצחק ויעקב "אבות האומה", כי הם היו התחנה ההיסטורית האחרונה של ראשי משפחה שהפכה להיות אומה.
מסלול היחידים, עד לאברהם, הפך למסלול המשפחות בימי אברהם ויצחק, ולמסלול האומה בימי יעקב.  יעקב בחיר האבות, הוא הכינוי לאדם הפרטי- בנו של יצחק ואבי משפחת יעקב. ברם, הוא גם ישראל, הכינוי המטאפיזי לאומה שנוצרה מחלציו.
השפעה של אומה על אומות אחרות אינה ניתנת להשוואה להשפעות של אדם יחיד, מוכשר ככל שיהיה, על אומות אחרות. השפעה אומתית מנטרלת את יסוד הכישרון הפרטי ומקורה בנשמת האומה. לא ההרכב הסוציולוגי של האומה משפיע, שהרי הרכב זה דומה בכל האומות, אלא מקור נשמתה האלוקי כאומה שנבחרה לייעודה על ידי הבורא יתברך.
לאתר: gabihazut.co.il 
אחד היה יעקב
עו"ד הרב ד"ר יעקב וינרוט, תלמיד חכם, אחד הסנגורים המבריקים במדינה, נפטר השבוע בן 71, לאחר מחלה ממושכת. פרופ' אביעד הכהן, מספר עליו בכאב ובגעגוע

יעקב וינרוט היה אחד, יחיד ומיוחד. 
גם בדור שבו פרים ורבים משפטנים כחול אשר על שפת הים, בלטו דמותו וקולו הייחודיים.  
ראיתיו לאחרונה לפני כחודשיים, מגן בלהט על אחד מלקוחותיו, מייצגו כדרכו בנאמנות ובמסירות. כחוש, צמוק כולו, קולו שקט, נשמע בקושי. בלון חמצן מלווה אותו מאחוריו כמלאך שרת. אך הלהט והבעירה הפנימית עמדו בעינם. כך גם חדות המחשבה, עוצמת הלשון וחריפות השכל. 
יעקב היה ג'ינג'י. לטוב ולרע. לא תמיד איש קל, אך תמיד סוער ובוער, הר געש שמאחורי הלבה הרותחת שיורק הוא מלועו מסתתרים לב רגיש ונפש טובה. 
יעקב בא מן החסידים, אך גדל בין הליטאים. גם בחלוף עשרות רבות של שנים, נותר תלמידו המובהק של האנליטיקן הגדול ר' שמואל רוזובסקי, ראש ישיבת פוניבז', והמשיך ללמוד בחברותא עם עמיתיו. 
באמת אמרו: ניתן היה להוציא את יעקב מישיבת פוניבז'. לא ניתן היה להוציא את פוניבז' ממנו. תאב דעת ללא מצרים, רחב אופקים, בעל לשון. משה רבנו ורב פפא. הרמב"ם ושפינוזה.  קאנט ורולס. דבורקין והארט. 
פגשתיו לראשונה לפני כשלושים שנה, באולם הקטן שבבית המשפט העליון הישן במגרש הרוסים. באותה עת הגן על דוד בלאס, שנאשם והורשע בעבירות מרמה שעשה בכספי התנועה הקיבוצית. כבר אז, בלט וינרוט בקולו הצלול, הייחודי. הוא לא נרתע מתקדימים משפטיים, אם חשב שיסודם בטעות. לשם כך היה מוכן גם להבקיע קירות  ולמוטט בניינים. לעתים הצליח, לעתים כשל, אך תמיד האמין בצדקת עמדתו.  
ברבות הימים היה ל"פרקליטם של נאשמי עבירות הצווארון הלבן", שועי עולם, נשיאים וראשי ממשלות, שרים ורבנים. למרות זאת, לא גבה לבו ולא רמו עיניו. לצד התיקים המתוקשרים ועתירי הממון המשיך לייצג, פעמים רבות ללא תמורה, דלים ואביונים. 
את עבודת הדוקטור שלו הקדיש לכפיית גט, וזו שימשה לימים מסד לשינוי החוק שהיה לכלי עזר חשוב במאבק נגד התופעה הבזויה של עגינות וסרבנות גט. למרות שהמשיך ללמד הרבה שנים, נמנע יעקב כמעט לחלוטין מפרסום מאמרים וספרים נוספים שהיו עשויים להציבו, ללא ספק, בקדמת האקדמיה המשפטית הישראלית. במובן זה, הירתמותו הכמעט מוחלטת לליטיגציה המשפטית הייתה אבדה גדולה לאקדמיה הישראלית.
כחרדי ששירת בצה"ל, כיהודי תורני גאה, ציוני וישראלי, המשיך כל ימיו לנוע על קו המתח הגבוה שבין יהודיות וישראליות, תורה ודמוקרטיה, צדק ומשפט. 
בשונה מאחרים, נמנע מהשמעת אמירות אפולוגטיות. במקומן, השמיע את קולו בסוגיות השונות, בקול צלול וברור, שגם אם לא תמיד ערב לאוזנם של חלק משומעיו נשמע על ידם בקשב רב. כך בסוגיית היחס לחרדים, כך בסוגיית מקום הצדק באולם בית המשפט, כך בעניין תפקידו ומהותו של סניגור. 
בדברי הספד מרגשים שכתב לפני כחצי יובל שנים לזכר רֵעו האהוב פרופ' אריאל רוזן-צבי, גילה יעקב, מעשה נדיר, משהו מסגור-לבו: "חייב אדם לבוא אל בוראו", כך כתב, כשהוא "מתבוסס בדמיו, ערום ועריה, מתוך אותו 'אני' מיוחד, יחידי וייחודי שלו". יעקב נפטר לבית עולמו, ו"תלמודו" זה בידו: יחיד, מיוחד וייחודי. 
יש לקוות כי בהידום קול המונם של אחרים, "חדשים מקרוב באו", ישוב, יעלה ויבוא, קולו המיוחד של יעקב. וקול שלא נדם הוא, בצלילותו וביפי ניגונו. 

כותרת מדור: בעיניים משפטיות

הריסת בתי מחבלים-איש בחטאו יומת?

ד"ר שוקי פרידמן
פיגועי הטרור של השבועיים האחרונים, מעלים שוב את סוגית הריסת בתי מחבלים ואת אפקטיביות ההרתעה שלהם.
הבסיס המשפטי להריסת בתי מחבלים הם תקנות ההגנה לשעת חירום שירשנו מהמנדט הבריטי, שמאפשרות למפקד הצבאי להורות על הריסת מבנה אם נחה דעתו שמי מיושביו היה מעורב בעבירה. בשלושת העשורים האחרונים הרסה המדינה עשרות בתים של מחבלים שביצעו פיגועי טרור, כשברקע התנהל דיון בשאלת האפקטיביות של הריסת הבתים על צמצום הטרור. 
מבחינה משפטית הריסת בתי מחבלים מעלה קושי משפטי ומוסרי: גם במשפט העברי וגם במשפט המודרני, העיקרון של 'איש בחטאו יומת', כלומר ענישה הפוגעת בעבריין ולא בסביבתו הוא עיקרון יסוד. ענישה של בני משפחה או בני קהילה בשל חטא שחטא מי מבניה, מהווה ענישה קולקטיבית ופגיעה בחפים מפשע לכאורה. ענישה כזו מנוגדת גם לעיקרון במשפט הבינלאומי. 
למרות זאת, בית המשפט העליון קבע בשורה של פסקי דין שמדיניות הריסת הבתים לגיטימית ואפשר לממשלה לבצעה, תוך קביעת סייגים על היקף הריסת בתים והאופן בו ייהרסו. לשיטתו, הריסת בתי מחבלים אינה ענישה של בני משפחותיהם, אלא נועדה להרתיע את המחבלים מלצאת אל פעולת הטרור ביודעם שבני משפחתם ייוותרו חסרי בית. בית המשפט סבר גם כי האפשרות של הריסת ביתם, תביא את בני משפחתו של המפגע הפוטנציאלי לנסות ולשכנע אותו להימנע מביצוע מעשה הטרור או לנסות לעצור אותו מלעשות זאת. הוכחה לצדקת הטיעון ולאפקטיביות של מדיניות הריסת הבתים ניתן לראות בניסיונותיה של אם המחבל שרצח את ארי פולד הי"ד בצומת הגוש לפני כמה שבועות, להזהיר את כוחות הביטחון באשר לכוונותיו של בנה. 
ומה באשר ליהודים שביצעו פיגועים? בפסק דין שניתן לפני כשנה קבע בג"ץ כי אין מניעה להרוס בית של יהודי שביצע פיגוע טרור. לעומת זאת, בפסק דין אחר, התייחס לאפשרות הזאת השופט נועם סולברג וקבע כי כשמדובר ביהודים, אין צורך להרתיע מפני מעשי טרור, משום שהגינוי באוכלוסייה היהודית למעשים בודדים אלו רחב וחד משמעי.
דומה כי כל עוד נמשכת ההסתה הרצחנית, ומחבלים פלסטינים ממשיכים לבצע פיגועים, יהיה מקום לשקול שימוש בהריסת בתים, שמבחינה משפטית, גם אם הוא לא אמצעי נוח- הוא לגיטימי. 
ד"ר שוקי פרידמן הוא מרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס'. 
מבחן לחופש הביטוי/מוטי
רבים רואים בחופש הביטוי ערך עליון, כמעט מוחלט, ששום דבר לא יכול עליו. לא אחת אנו שומעים טענות על פגיעה, לכאורה, בחופש הביטוי. בימין טובים בזה (בטענות) ובשמאל לא פחות. זה אומר כולה ('סותמים לי את הפה') שלי וזה אומר כולה שלי. הרב שלום דב וולפא ופעיל הימין שבתאי ויינטראוב, הואשמו בהסתה לאי ציות פקודה בכך שקראו לחיילים לסרב לפינוי התנחלויות ואף הציעו כסף לחיילים שיצהירו שיסרבו להשתתף בעקירת היישובים. השניים אף העניקו תעודות הוקרה וכסף לשני חיילים מחטיבת 'כפיר' שנידונו למחבוש על שהניפו שלט "גדוד שמשון לא מפנה את חומש" בעת טקס ההשבעה של חיילי החטיבה ברחבת הכותל. כנגד הרב וולפא ועמיתו הוגש כתב אישום לבית משפט השלום על הסתה לאי קיום פקודה, ומה לעשות, הערכאה הראשונה זיכתה את השניים. בפרקליטות ערערו למחוזי והפלא ופלא, גם שם נדחה הערעור ובית המשפט פסק כי האחריות הפלילית חלה רק במקרה של 'ודאות קרובה' להתממשות התוצאה ובמקרה זה ההסתברות לכך הייתה נמוכה. לא שאהבתי את הפעילות הזו של השניים מול החיילים הנבוכים, ממש לא. אבל אם מחפשים קצת אור בסיפור הלא יפה הזה, מצאתי אותו בכך ששתי ערכאות של בית המשפט נתנו מרחב גדול מאוד, מאוד מאוד, לחופש הביטוי, גם כשמדובר בימין של הימין. לתשומת לב המקטרגים מהמגזר.

**
מחדשים הבנייה היהודית בחברון
הממשלה אישרה העברה של כ-22 מיליון שקלים להרחבת היישוב היהודי בחברון, ע"י הקמת 31 יחידות דיור שני גני ילדים ופעוטון שיחליפו מחנה צבאי שבמקום. התוכנית כבר אושרה בעבר ע"י המינהל האזרחי, ועם הגעת הכסף (ממשרדי ממשלה שונים), המדינה תוכל להתחיל בבנייה, לאחר כעשור של קיפאון בבנייה שם. השכונה תוקם על אדמות פרטיות של יהודים.
**
להגיע בשלום
כל אדם לו נתקל בחוויה אליה נקלע שופט בית משפט העליון דוד מינץ ביום שני, מן הסתם היה נכנס ללחץ. אולי הניסיון וקור הרוח שלו כסמג"ד טנקים לשעבר עמדו לו בעת ששלושה פלשתינים ירדו מרכבם בצומת הפרסה שבכביש 463 והתקדמו לעברו כשבידיהם פטישים. מינץ התעשת מיד, נחלץ במהירות לאחור, וכך יצא בלא פגע. מפחיד אפילו לחשוב מה היה קורה לו ח"ו היה מינץ נופל בידי בני העוולה האלה. אבל עם כל המזל והכבוד למינץ, תושבי גוש דולב-טלמונים (השופט מינץ הוא אחד מהם) חשופים דבר יום ביומו לבעיה הביטחונית הזו באיזור. כבר אירעו שם כמה מקרים של חטיפות רכבים בעיקר מנשים צעירות, זריקות אבנים על כליי רכב כבר לא נספרות, בקיצור – לא נעים. תושבים שם דורשים סלילת כביש שיחבר אותם לכביש 443 וכן את החזרת המחסום בצומת פרסה שהוסר לפני מספר שנים. ממשלת ימין, אמרנו?
כבש את המרכז
כ-450 חברי מרכז 'הבית היהודי' השתתפו בישיבת מרכז המפלגה, ביום ראשון, למרות שידעו ש"הכל תפור מראש" וכי בנט יצליח להעביר את השינויים בתקנון, כאוות נפשו, תיקונים שלוקחים ממעט הכוח שעוד נותר להם כחברי מרכז, ומוסיפים לעוצמה הרבה שבידי היו"ר, כלומר, בנט. נכון, היו שם קצת צעקות, נכון, היו שקידמו את בנט בקריאות בוז, ולהבדיל, את איילת שקד קידמו במחיאות כפיים סוערות (אבל כשמסתכלים על השורה התחתונה, בנט לקח את כל הקופה. טוב ליהודים (למפד"לניקים, גם בגרסתם החדשה של 'הבית היהודי'?). מובן שתוצאות הבחירות הקרובות לכנסת – הם שיוכיחו. רבים ממתנגדי בנט במפלגה שהוא מוביל מוכנים להישבע בנקיטת חפץ, שכל מעשיו של בנט מכוונים ומוכוונים ליום שאחרי. ליום שיקח איתו את 'הבית היהודי' למסגרת פוליטית אחרת, גדולה יותר, שבאמצעותה יוכל לשדרג עצמו לתפקידים אליהם הוא נושא את עיניו (שר ביטחון, שלב א, רה"מ שלב ב'), וכי לשם כך הוא העביר את כל השינויים בתקנון, ובכללם הקביעה בתקנון המתוקן שלא מרכז המפלגה, גם לא הסיעה, אלא היו"ר, הוא שיוסמך לחבור לגופים אחרים.. אנשיו של בנט, לעומתם, מצביעים בדיוק על הצד השני של המטבע. כל השינויים מטרתם אחת – לחזק את בנט בתוך 'הבית היהודי'. לאפשר לו לפעול בתוכה, באמצעותה ומכוחה על-פי הבנתו ותפיסתו, כשמטרת העל אחת: להביא כמה שיותר מנדטים ל'בית היהודי' בבחירות הקרובות. לא דומה 'הבית היהודי' עם 8 מנדטים, ל 'בית יהודי' עם 15. ועפ"י הסקרים בשבוע שעבר,  15 מנדטים לא בשמים היא. זאת ועוד. גם לבנט ברור כי 'הבית היהודי' לא יהיה הבחירה הראשונה מרצון של נתניהו בהרכבת הממשלה. לשיטתו של בנט, זה לא הוא, נפתלי, אלא האידיאולוגיה האמונית של 'הבית היהודי' שמפחידה את נתניהו. ממנה הוא חושש. המנדטים הנוספים האלה,  יעשו את ההבדל, בין להיות (בקואליציה הבאה) או לחדול, או אולי לקבל תיקים משמעותיים, בעיניים של בנט; ביטחון והמשפטים, למשל), או לקבל משרדים קטנים ולא משמעותיים.  בנט הלך  בישיבת המרכז 'על כל הקופה', על השיריונים שיביא, והסמכויות שלקח לעצמו (בהסכמת המרכז), ובכלל. רבים מחברי המרכז לא אהבו את הצעדים האלה ויצאו עם "בטן מלאה" עליו. חלקם היו מרגישים טוב יותר לו בנט היה עומד על הפודיום ומתחייב: שאם בבחירות הקרובות לכנסת 'הבית היהודי' לא יעלה במספר המנדטים – "אשחרר אתכם מעולי". ובעיניים שלי, איילת שקד כאלטרנטיבה, היא אלטרנטיבה ממש לא רעה. הרגשה שלי, גם אם לא הצהיר זאת, הוא חושב זאת. בנט, בעיניים של בנט, לא נולד לבינוניות. רק לגדולות. ולסיים בטוב, תמיד הדימוי של המפלגה הדתית- לאומית היה של מיושנת, ארכאית. הפריימריז הקרובים יהיו בהצבעה מהבית. בדיוק כמו להזמין תור לקופ"ח. גם ישיבות המרכז מתוקתקות. יש תקווה.
אביעד הכהן
וירק את חניכיו
בהקשר המודרני, מתקשר המונח "חניך" עם ילדים צעירים בסניף "בני עקיבא", עם חניך מצטיין בפלוגה צבאית, וכדומה. הופעתו של מונח זה (וַיָּרֶק אֶת חֲנִיכָיו יְלִידֵי בֵיתוֹ ) בפרשתנו היא הפעם היחידה שהוא נזכר בתנ"ך, וכולו אומר "דרשני". 
על אחת כמה וכמה, כאשר התורה (בראשית יד, יג-טז) טורחת לפרט את מספרם של "חניכי אברהם", ומדגישה את שותפותם המלאה בניצחונו: "וַיָּבֹא הַפָּלִיט וַיַּגֵּד לְאַבְרָם הָעִבְרִי ... אֲחִי אֶשְׁכֹּל וַאֲחִי עָנֵר וְהֵם בַּעֲלֵי בְרִית אַבְרָם. וַיִּשְׁמַע אַבְרָם כִּי נִשְׁבָּה אָחִיו, וַיָּרֶק אֶת חֲנִיכָיו יְלִידֵי בֵיתוֹ, שְׁמֹנָה עָשָׂר וּשְׁלֹשׁ מֵאוֹת, וַיִּרְדֹּף עַד דָּן. וַיֵּחָלֵק עֲלֵיהֶם לַיְלָה הוּא וַעֲבָדָיו, וַיַּכֵּם וַיִּרְדְּפֵם עַד חוֹבָה אֲשֶׁר מִשְּׂמֹאל לְדַמָּשֶׂק וַיָּשֶׁב אֵת כָּל הָרְכֻשׁ וְגַם אֶת לוֹט אָחִיו וּרְכֻשׁוֹ הֵשִׁיב וְגַם אֶת הַנָּשִׁים וְאֶת הָעָם". 
מי היו "חניכים" אלו? בני כמה היו? מה הייתה זיקתם לאברהם ול"ממרא, אחי אשכול ואחי ענר, והם בעלי ברית אברהם" שנזכרו בפסוק הקודם, והאמנם אלה אותם "עבדים" שנזכרים בפסוק הבא? מה טעם טורח המקרא להדגיש את שותפותם עמו? ומה פשרה של "הורקתם", "וירק את חניכיו"? 
תרגום אונקלוס, מדגיש את צעירותם, ואפשר שהושפע גם מסוף הפרשה, שבה מבקש אברהם החזר תמורה עבור "אשר אכלו הנערים, וחלק האנשים אשר הלכו אתי, ענר אשכול וממרא".  
למדרש האגדה (בר"ר מג) ככל הנראה, היה קשה: אם מדובר בסתם "נערי אברהם", כאלה שנזכרים להלן בפרשת העקדה, מה טעם נקט הכתוב בכינוי היחידאי במקרא "חניכיו"? לפיכך מפרש המדרש כינוי זה כמכוון ללשון  'חניכה' – כינוי ושם הניתן לאדם, שבו מכנים אותו בני אדם, אף על פי שאינו שמו הרשמי (ראו, למשל, משנה גיטין ט, ח), ומכאן מסקנת המדרש: שֵם כל חניכי אברהם היו כשמו-שלו, וכולם נקראו 'אברהם'...
רש"י מתבסס על כתיב חסר של תיבת "חניכו", לשון יחיד. "וירק - כתרגומו וזריז... חניכיו - חנכו כתיב, זה אליעזר שחנכו למצוות, והוא לשון התחלת כניסת האדם או כלי לאומנות שהוא עתיד לעמוד בה... ". לפי פירוש זה, לא היה כאן המון רב, אלא חניך אחד בלבד! ורש"י ממשיך ומפרש, בשונה מפשט הכתוב: "שמונה עשר ושלש מאות - רבותינו אמרו (בר"ר מג, ב; נדרים לב, ע"א) אליעזר לבדו היה, והוא מנין גימטריא של שמו".  
בהקשר זה העיר בחריפות האבן עזרא, שדעתו לא הייתה נוחה ממחשבי גימטריות: "וחשבון אותיות אליעזר – דרך דרש, כי אין הכתוב מדבר בגימטריא, כי יכול יוכל הרוצה להוציא כל שֵם לטוב ולרע, רק השֵם כמשמעו".  
תרגום יונתן מביא מסורת המשלבת בין שני הפירושים (בתרגום חופשי): אברהם אבינו חימש את נעריו שהתחנכו למלחמה, מגידולי ביתו, אך הם סירבו ללכת, ובחר אברהם מהם את אליעזר בן נמרוד שהיה משול בגבורתו ושקול כנגד כל 318 האחרים". 
לפי דעה אחת במדרש חז"ל (נדרים לב, ע"א), עשה אברהם אבינו אנגריא בתלמידי חכמים, ביטלם מתורתם ("הוריקן" מן התורה ) לשם עשיית מלחמה, וחטאו היה כה גדול עד שמשום כך "נענש אברהם אבינו, ונשתעבדו בניו למצרים". 
בעל ה"כלי יקר", יוצא כנגד גישה זו,  ומדגיש נקודה שעשויה להיות לקח חשוב לימינו, למבקשים להיפטר מנשיאה בעול הציבור רק מכוח היותם עוסקים בתורה ו"סומכים על הנס". וכך הוא כותב: "והקרוב אלי לומר בזה שגם רש"י מודה שלקח עמו שי"ח (318) אנשים ממש, כי חייב כל אדם לעשות בדרך הטבע כל  אשר ימצא בכוחו לעשות, ומה שיחסר הטבע – ישלים הנס". ובדומה לו פירש הר"ן: "שהריקן בתורה – זרזו בתורה, ובשבילה ניצחו המלחמה. לאמור: דווקא שילוב הספרא והסייפא, הוא הוא הערובה לניצחון. 
גם הגרי"ד סולובייצ'יק הולך בדרך דומה. לדידו, מעשה היחלצותו של אברהם לעזרת לוט צריכה לשמש סימן לבנים. אברהם רואה את לוט כ"אחיו" ממש (ולא רק כאחיינו), ונחלץ מיד להצלתו. מכאן חובתו של כל יהודי להיחלץ לעזרת אחיו הנתון בצרה ובשביה, יהיו אשר יהיו מעשיו. 
הרש"ר הירש נתן לפועל הייחודי "וירק", המתייחס דרך כלל לכלי נשק (דוגמת "אריק חרבי"), ולא לבני אדם. לאור זאת, וכמחנך דגול, הוא נוטה לפרש ש"הורקה" זו הייתה הוצאתם של חניכי אברהם מן המעגל המושחת שהיו שרויים בו והכשרתם למילוי ייעודם האנושי הטהור. הרש"ר הירש מוסיף ומדגיש שרק בזכות היותם "ילידי ביתו", יכלו הם להיות "חניכיו". חינוך מתחיל ומסתיים בבית, לא בבית הספר. הבית, הוא העוגן והוא הבסיס. "החינוך מתחיל בלידה", כמאמר הרש"ר הירש. ומה היה אותו חינוך? חינוכו של "אברהם העברי", שכל העולם מעבר אחד, משחית את מידותיו, גוזל וחומס, ואילו הוא, אברהם, מעבר אחר, רואה את שליחותו וייעודו בהצלת עשוק מיד עושקו. 
כותרת למדור

ככה נהגו היהודים באתיופיה

כותרת

המוהלת של הכפר
הרב ד"ר שלום שרון
רב קהילת קדושי ישראל קרית-גת
מיהו יהודי? מהי הלכה? מה יוצר הבדלים בהלכות השונות ובמנהגים השונים מקהילה לקהילה? היכן לחפש את המשותף? ומהי נקודת המפנה ההופכת את מה שנחשב למשותף בין הקבוצות השונות בעם היהודי למפריד ביניהן? הנחת היסוד לשאלות הללו היא שתהא הקהילה היהודית אשר תהא, כולם היו שותפים בקבלת התורה בסיני. העובדה שיהודים לאורך ההיסטוריה מצאו דרכים שונות לפרש את התורה מעידה שהפירושים השתנו מקהילה לקהילה. הדברים האלה מקבלים משנה תוקף במפגשנו עם קהילת "ביתא ישראל"- הם יהודי אתיופיה. 

המסורת ההלכתית של "ביתא ישראל עברה מאב לבן, מקייס לקייס, מקהילה לקהילה. כלומר, מדובר במסורת שבעל-פה ולא במסורת כתובה. אין בנמצא ספרים המרכזים בתוכם את המסורת ההלכתית באופן מסודר. יהודי אתיופיה עמדו יחד עם כל עם ישראל לקבל את הטקס האלוקי- התורה ומצד שני, קבוצה זאת אינה דומה לאף אחת מהקבוצות המרכיבות את הפסיפס היהודי-תלמודי. דומני, שדווקא שונותם היא המצביעה על המקום הייחודי שתופסת היום "ביתא ישראל" בפסיפס של המסורת היהודית לדורותיה, בכל הקשור להשתלשלות התורה שבעל-פה. כלומר, שונותם היא תקנתם. רוצה לומר, דווקא העובדה שאין בידיהם משניות, גמרות ומסורת חז"ל, היא אשר הופכת אותם, באופן פרדוקסאלי, לאחת הקהילות הייחודית והמרתקת הקיימת כיום בעולם היהודי. טענתי היא שלראשונה בהיסטוריה היהודית, נוצר מפגש בין שתי תודעות באמונה היהודית, מפגש בין שני דגמים קוטביים של יהדות. מצד אחד יהדות הקרובה יותר לדגם המקראי ומצד שני יהדות הקרובה יותר לדגם התלמודי. בפרשתנו נוכל לראות זאת בדין מצוות ברית המילה. 

יהודי אתיופיה מסרו את נפשם על מצווה זו לכל אורך גלותם באתיופיה. ליהודי ללא ברית מילה לא היה מקום בקהל ביתא ישראל. זמן ביצוע יום המילה אינו ברור, אבל עולות כאן שתי שיטות. המילה מבוצעת ביום השביעי לפני צאת הכוכבים או לפי השיטה השנייה, המילה מתבצעת ביום השמיני. כמו כן, ביהדות אתיופיה אין מלים בשבת בשום אופן. אם יום המילה נופל בשבת המילה נידחת ליום ראשון.  עם זאת, פיקוח נפש אינו דוחה את ביצוע הברית בזמנה. כלומר, גם במצב בו ביצוע המילה בזמנה מסכן את חיי התינוק, מנהג הקהילה היה למול בכל מצב, אפילו במצב סכנה לחיי התינוק. סבתי סיפרה שמתו לה תינוקות בין הידיים בשעת ביצוע המילה. אגב, המילה מתבצעת על ידי הנשים בלבד. סבתי הייתה המוהלת של הכפר. במקרים בהם אין אישה מוהלת מקצועית, הגבר יכול למול. לאור זאת, ייתכן לשער שמנהגי ברית המילה כפי שנהוגים בקהילת ביתא ישראל במיוחד, שלא למול בשבת בשום אופן מצד אחד ומנגד שלא לדחות אפילו ביום אחד את המילה אף שזה כרוך בסכנת חיים- הם כנראה מנהגי ההלכה הקדומה הפרושית, שחז"ל מאוד התנגדה לה. אבל עקב הניתוק הרב שהיה בין יהדות העולם לקהילת "ביתא ישראל", הקהילה הצליחה למעשה לשמור ולהחזיק במסירות נפש מנהגים קדומים אלה.

ר' שלוימל'ה / גרנביץ
באחד מביקוריי בניו יורק, ביקשתי להתאוורר ממירוץ העיר הגדולה. הלכתי לטייל בקצה ברוקלין, ליד הים, מקום שממנו נשקפת "כרך הגדול של רומי", הלוא היא מנהטן האדירה. והמקום- מזכיר את תל אביב; 'היפסטרים' וזוגות המטיילים כשקולר כלבם בידם, על הספסלים יושבים אנשים מהורהרים, ואין מצוי שם מראה יהודי כלל. לפתע ראיתי זוג חסידי, וניגשתי להגיד 'שלום עליכם'. כיון שאינני מבני קהילתם, הרגישו בנוח לדבר איתי דברים שבליבם. בתוך כך סיפר לי האברך החביב, שבימי בחרותו נסע עם אביו לבקר בירושלים, ויום אחד כשירד ללובי המלון, ראה את ר' שלוימל'ה מנגן, כאשר סביבו מקובצים בני ובנות ישראל. התיישב ידידנו, ברצונו להתבשם מהאווירה. קרא לו ר' שלמה ולחש: "מה שאני עושה פה, זה לא בשביל בחור חסידי שכמותך...".
ענה לו מיודענו, שלא הגיע במיוחד להופעה, אלא אורח הוא במלון עם אביו, והניחו ר' שלמה להישאר איתם.

לאחר כמה שנים, נכנס מיודענו לחנות המוכרת ספרים נדירים, בתוככי בורו פארק. לאחר כמה דקות נכנס שם לפתע ר' שלמה, ומיד ניגש אליו באהבה: "שלום עליכם אחי היקר, מה שלומך? זכור לי אתה מאותו המלון, כשניסיתי לשדלך לעזוב את המקום".
מן הסתם ראה רבי שלמה רבבות אנשים באותן שנים שחלפו, ומה רב כוחה של אהבה שאינה משועבדת למגבלות השכחה, המקום, והזמן...
נזכרתי, כי היארצייט יחול השבוע.

***

אתה בטח לא זוכר כבר את הביזיונות שהיו מנת חלקך פה בעולם. רק שתדע שכיום, אפילו כשאני מגיע להופיע בישיבה של סאטמר בניו יורק, כולם מבקשים לנגן את הניגונים שלך. 

היית מאמין, ר' שלמה? 

בכל מקום היום מדברים את הדיבור שלך, מחפשים את התדר שאתה הבאת לעולם. 

כולם מבקשים דיבורים שיגיעו אל הלב, אל הנשמה. גם במקומות שזו מעולם לא היתה ה"שפה"... 

ואני כל הזמן חושב- איך היה העולם נראה לפני זה, ומי התחיל עם זה...

בכל מקום בעולם בו ביקרתי, אנשים יושבים ל"זיצים", שרים ביחד, ומבקשים אהבה. 

מוצאי שבת באפסטייט ניו יורק, ליל שישי בשווייץ, 

או סתם יום חול בלוס אנג'לס. 

חסידים, מודרניים, דתיים, חילונים. 

במעגלי שירה בכיכר הבימה בתל אביב, יושבים כל המי ומי ושרים את "שובי נפשי" שלך. 

בפסטיבלים, בישיבות קדושות. איפה לא. 

ובירושלים... כל אבן בכותל שרה בליל שבת את ה"מזמור לדוד" שלך. 

דווקא עכשיו אתה כל כך חסר. כי כשמשהו נהיה טרנד, הוא לפעמים מאבד את העומק, את הנשמה. ואתה הרי לא הכרת את הטרנד שנקרא 'קרליבך', נכון? אז איפה האותנטיות שלך? היכולת לחבק יהודי עזוב ברחוב, גם כזה שכולם מתרחקים ממנו. הכסף שחילקת בלילה להומלסים בפארקים, ללא הבדל בין גזע לגזע, והיו הרבה "הייליגע גויים" שנהנו ממתת ידך. 

כשאני הולך ברחובות של מנהטן אני איכשהו תמיד חושב עליך. 

אבל, תשמע את הדבר האמתי. פעם, כשעוד הייתי "מחנך", הייתי מסתגר בהפסקות עם קפה בחדר מורים. 

היה לי קשה להתייחס לכל פנייה של ילד, בדקות המועטות שהיו לי בכדי לנשום בין שיעור לשיעור, והנחתי שהמורה התורן יטפל במה שצריך...

כל זה השתנה אחרי שקראתי עליך. 

מאז שהגיע אלי הספר "הרבי מקרן הרחוב" נכנסה בי רוח חדשה.

בכל פעם שהיה ניגש ילד, ובאתי 'לנפנף' אותו, משום מקום פתאום עלתה בי דמותך, ומיד פניתי אליו באהבה כנה ובסבלנות. 

אז אצלי עשית שינוי.

ואולי עוד ילד קיבל יחס, בהשראתך.

ובמשך הזמן, אני לפעמים אפילו מצליח לראות בעיניים של ה"מבוגרים" את הילד הקטן הזה, שמבקש מקום בעולם...

שלמה, אני לא יודע אם אני יכול להגיד שאתה הרב שלי, או המורה הרוחני שלי. אבל אתה חבר. חבר אמתי. ואני לא יודע אם יש יותר גבוה מזה...

אז היה שלום, חבר. 

נתראה יום אחד, בירושלים עיר הקודש.
יאיר שלג 





לאו דווקא התבוללות
                                                          לאו דוקא גזענות


החתונה המתוקשרת של העיתונאית לוסי אהריש והשחקן צחי הלוי עוררה מחדש את שאלת הנישואים המעורבים, בין יהודים ולא יהודים, ואת האפשרות שהנה, גם בישראל, כמו בארה"ב ובשאר התפוצות, יתחיל תהליך התבוללות. 

כמו הרבה סוגיות במדינה יהודית ודמוקרטית, ובחברה יהודית שמאמינה גם בעקרון חופש הפרט, ברור שהסוגיה של נישואים מעורבים מעוררת שאלות מיוחדות ומצריכה עמדה מורכבת. מצד אחד, ברור שבחברה חופשית, כל אדם זכאי לבחור לו את בן/בת זוגו כפי הבנתו. יתר על כן: בעולם שבו כל-כך הרבה אנשים אינם מוצאים אהבה ונשארים בבדידותם; עולם שבו גם כאשר בני זוג מוצאים אהבה, הם מסתייגים לעתים קרובות ממיסוד הזוגיות לכדי מחויבות מתמדת והפיכה למשפחה – בעולם כזה יש משהו מרגש בכל זוג שמוצא אהבה, קל-וחומר אהבה שמתמסדת אחרי שעמדה במבחן של ארבע שנות זוגיות והסתייגות סביבתית רבה. 

לכן, ברמה האישית ראוי להימנע מכל מתקפה על בני הזוג שבהם מדובר כיום, או על כל זוג דומה; בוודאי שאין לדבר על האהבה שלהם במונחים של 'פיתוי על רקע לאומי', כפי שעשה ח"כ אורן חזן. התקפות שנאה הן פסולות תמיד, וכך גם במקרה הזה. 

מצד שני, גם ההתלהבות שבה קיבלו חלק מכלי התקשורת את הזוג החדש הייתה מיותרת. זאת משום שברמה הלאומית, תופעת הנישואים המעורבים, במיוחד בהיקפיה הנרחבים בתפוצות, היא אכן תופעה מצערת מאוד. ודוק: ברמה הלאומית – ולאו דווקא ההלכתית. ברור שמבחינה הלכתית נישואים מעורבים הם תופעה פסולה. אבל צחי הלוי לא היה ידוע כשומר מצוות גם לפני נישואיו לאהריש. ממילא, אין הצדקה הלכתית להתקומם או להצטער על נישואיו לאהריש יותר מאשר על העובדה שהוא אינו שומר שבת או כשרות. אבל מבחינה לאומית, עם ישראל הוא עם קטן, שעבר הרבה תהפוכות, טרגדיות, ודילמות של זהות ; עם שמבחינה דמוגרפית יכול היה להתפתח במהלך 3,500 שנות היסטוריה לעם ענק, והוא בכל זאת עם קטן. מכיוון שבנישואים מעורבים קיימת תמיד האפשרות שהילדים לא יגדלו כיהודים, הרי יש להצטער על כל אובדן פוטנציאלי כזה. 

חשוב להדגיש שבניגוד להתקפות הרווחות בשיח הליברלי, בהסתייגות מנישואים מעורבים אין שום מימד גזעני. העובדה שאני רוצה שבני עמי יבנו משפחות יהודיות, ויחיו לאורך הדורות חיים יהודיים משמעותיים, אין פירושה טענה שהם נעלים בכך על בני עמים ותרבויות אחרות. כשם שהעובדה שאני קרוב יותר לבני משפחתי מאשר למשפחות אחרות לא מכילה בקרבה את הטענה שמשפחתי נעלית באופן אובייקטיבי על משפחות אחרות. אדם קרוב אצל עצמו, אצל בני משפחתו, וטבעי שגם אצל בני עמו, וזו כשלעצמה דווקא תופעה אוניברסלית: כלל בני האדם, או לפחות רובם המכריע, מזהים את עצמם גם בזהויות פרטיקולריות – משפחה, עיר, עם, מדינה, מקצוע  – ואין בכך בהכרח טענה שהזיהוי הפרטיקולרי שלהם נעלה על זהויות פרטיקולריות אחרות.  עדות לכך ניתן לגלות גם במדד הדמוקרטיה לשנת 2016, שם נמצא כי רק 21% מהיהודים ו-22% מהערבים היו מוכנים לקבל ערבי\יהודי כבן\בת זוג, לעומת רוב של למעלה מ-85% שהיו מוכנים לקבל את האחר  כעמית לעבודה.

אחרי כל זה, צריך גם לומר שיש בכל זאת הבדל בין נישואים מעורבים בישראל או בתפוצות – לא מבחינה הלכתית, אבל בהחלט מבחינת החשבון הלאומי. כשיהודי בתפוצות מתחתן עם בן/בת זוג שאינם יהודים, רוב הסיכויים שהילדים יגדלו כלא-יהודים, פשוט משום שזו חברת הרוב. לעומת זאת, כשיהודי מתחתן עם לא יהודי/ה בארץ, רוב הסיכויים שהילדים יגדלו כיהודים, אלא אם כן מדובר באשה יהודיה הנודדת בעקבות בעלה ליישוב ערבי. זה נכון לא רק במקרה הנוכחי, אלא גם במקרים הרבים הרבה יותר של יהודי המתחתן עם בן/בת זוג מקרב עולי ברה"מ שאינם מוכרים כיהודים. מבחינה הלכתית, אכן מדובר בנישואים מעורבים בדיוק כמו כל נישואים מעורבים אחרים. אבל מבחינה לאומית, רוב הסיכויים שהילדים יגדלו כיהודים, וממילא אין כאן 'התבוללות'. ואולי יש מקום שגם עולם ההלכה העכשווי יעסוק פחות בשאלה למי היה סבא יהודי, ויותר בשאלה למי יש סיכוי שיהיה נכד יהודי. 
הכותב הוא עמית מחקר בתכנית לדת ומדינה של המכון הישראלי לדמוקרטיה 
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