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לשעבר סגן הרמטכ"ל

עם רדת המסך בגמר המערכה הראשונה במשפטו של החייל אלאור עזריה, נכון לתת את הדעת על מספר נושאים. 
בתוך תוכנו אנו מבינים שאין ברירה אלא לקבל את הכרעת בית הדין כפשוטה. בהנחה שבית הדין אמון עלינו כהגון וישר וכי ניתח נכון את העובדות ואת מה שעבר בראשו של החייל באותן שניות קריטיות, הרי שהמסקנה ברורה. החייל פעל בניגוד למצופה ממנו על פי ערכי צה"ל ובניגוד להוראות הפתיחה באש.
מצפייה בסרט שפורסם באמצעי התקשורת, בעין מקצועית, אי אפשר להגיע למסקנה אחרת. 
לא נראית תחושת סכנה ממטען כי החייל היורה לא הזהיר אחרים וביקשם להתרחק, אלא אף התקרב למחבל כדי לירות בו. לא נראית סכנה סבירה מסכין שהיה מרוחק מהמחבל. רואים הליכה נחושה של החייל, כנראה בסערת רגשות וביצוע ירי.
במצב זה אין לנו ברירה אלא לראות במעשה זה שגיאה של החייל וחריגה מהפקודות ומהערכים.
ערכי צה"ל אינם יכולים להיות גמישים באופן זמני בגין אירוע כזה או אחר. ערכי צה"ל הם הבסיס המוסרי לכלל פעולות צה"ל כצבא יהודי.
ההקפדה על טוהר הנשק משליכה על התנהגותנו מול רכוש האויב ומול אזרחי האויב ונשותיו.
צבא שלא מקפיד על קוצו של יוד בטוהר הנשק, מוצא מהר את חייליו בוזזים רכוש, מטייחים בתחקירים ומשם למעשי אונס ופגיעה באזרחים סתם בגין הכח שבידינו המרחק קצר. זה לא צבא יהודי שמצווה "והיה מחנך טהור".
מחבל שבא להרוג, צריכים אנו להשכים ולהרוג. וודאי שכן. אך אם לא הצלחנו לעשות זאת תוך כדי ההתקלות, הרי שאיבדנו את הלגיטימציה לעשות זאת בהמשך. אנו צריכים להיות מחודדים ומקצועיים מספיק כדי להרוג אותם תוך ההתקלות.
מצבנו בתחום זה משתפר ולא מחמיר.
בעבר היו מקרים קשים בהרבה מזה של החייל אלאור עזריה. פעולת התגמול בקיביה, כפר קאסם, פרשת פינטו בלבנון, קו 300 ועוד. ברוב המקרים האלו פגענו באזרחים ולא רק במחבלים. ועדיין יצאנו מהמקרים האלה מחוזקים. צה"ל לא נפגע, לא קרה שום שבר בעם, והערכים רק חודדו ולובנו.
כך לטעמי יקרה גם הפעם. כשוך הסערה ובמבחן ההיסטוריה נגלה כי התעקשות צה"ל על ערכיו נכונה, יהודית ומשתלמת.
למרות זאת אני יוצא בתחושה לא נוחה מהאירוע בעקבות שלוש נקודות.
בקורסי הפיקוד אנחנו מלמדים כי אין חיילים לא טובים, יש מפקדים גרועים. אמירה זו מדגישה את המעורבות הרבה של המפקדים במעשה החיילים, בלי לגרוע מאחריות החייל עצמו על מעשיו.
צה"ל הקפיד תמיד על גיבוי ראשוני לחייליו, לפחות עד לאחר התחקיר או המשפט (באם נדרשה חקירת משטרה צבאית חוקרת ומשפט פלילי).
אם יתברר כי החייל  נכשל בנושאים ערכיים או התרשל באופן גס בפעילותו, הרי שלא יימשך הגיבוי הראשוני אותו קיבל.
אולם גיבוי ראשוני חייב להיות, גם אם זה אומר להתאפק למרות סרטים והאשמות בתקשורת וברשתות החברתיות. יש להמתין עד סיום התחקיר.
במקרה של החייל אלאור עזריה זה לא קרה. הצבא "תפס צד" בוויכוח והמפקדים במקום לומר "החייל הינו שלנו וממיטב בנינו, אך פה הוא כנראה שגה ואין ברירה אלא להעמידו לדין", התנערו ממנו בתחילת הדרך. מפקד טוב לא מתנער מחייליו. "ישראל אף על פי שחטא ישראל הוא".
הנקודה השנייה הינה מקצועיות; התנהגות המפקדים מרמת המ"מ ועד המג"ד באירוע.
לא הייתי בתחקיר, אך מהצפייה בסרטים השונים עולה רמה נמוכה מאד של מקצועיות בפיקוד על הזירה ובביצוע התחקיר. זאת לא הרמה המבצעית הנדרשת. בעדינות אומר כי לפי מה שראיתי, יש לשקול את עתידם הצבאי הפיקודי. מפקדים סבירים היו מתנהגים אחרת בשטח, כולל עוצרים את החייל בשלב טעינת הנשק. אינני רוצה להרחיב בסוגיה זו, אולם בוודאי שצריכה להיות לכך השפעה על גזר דינו של החייל כנסיבות מקילות.
הנקודה השלישית הינה זיהום התהליך המשפטי והתבטאויות אנשי ציבור. אמירות כמו שנשמעו מפיהם של אנשי ציבור בכירים משפיעות על הציבור. הן יוצרות ציפיות מנותקות מהמציאות. הן גורמות לתביעה להיות נוקשה ותובענית יותר. 
כולם אולי מרוויחים משהו מהעניין. היחידי שבטוח מפסיד ובגדול זה החייל עצמו. תוך שבועות ספורים הסיפור יירד מסדר היום ורק הוא ומשפחתו יישארו עם התוצאות. צה"ל יכול היה לקבוע כי המשפט יהיה בדלתיים סגורות ובכך לצמצם את הנזק. חבל שזה לא בוצע.

מה נכון לעשות עכשיו? לדעתי, יש להוריד את הווליום הציבורי ככל הניתן.
כשהצבא יהיה משוחרר מלחץ ציבורי על מהות ההרשעה ועל סוגיית הדבקות בערכיו, הוא יהיה גמיש יותר בעונש ובוודאי שבהמתקת העונש. זהו השדה העיקרי להתחשבות בנסיבות, בחייל עצמו ובמשפחתו, כמו גם בתרומה השלילית של הפיקוד באירוע.
צה"ל הוא צבא העם, הוא כור ההיתוך של מדינת ישראל והוא המוסד הממלכתי ביותר במדינה. בצה"ל נציגים מרובם המוחלט של בתינו ומשפחותינו. פגיעה בצה"ל ובמפקדיו היא פגיעה בעצמנו ובעוצמתנו. עלינו להישמר מכך מכל משמר.
למרות כאבם האישי של החייל אלאור עזריה ומשפחתו, בטוחני שבמבחן ההיסטוריה נצא כולנו מחוזקים יותר וערכיים יותר.

"שליש מהאוכלוסייה יהיו חרדים ב-2065"; אז מה?
כותרת מישנה
חרף ירידה בפריון בסקטור החרדי, התחזית של הלשכה המרכזית לסטטיסטיקה היא שמשקל החרדים באוכלוסייה ינסוק לכדי שליש מאזרחי המדינה. מה זה אומר על החיים המשותפים כאן?
מוטי זפט
עוד 50 שנה, אי"ה שנחיה כולנו מתוך בריאות ואושר, שליש מאוכלוסיית ישראל יהיו חרדים. כך עפ"י אחת התחזיות של הלשכה המרכזית לסטטיסטיקה. ובמספרים; על-פי התחשיבים, המבוססים על שלושה פרמטרים: שיעור פריון (ילודה), שיעורי תמותה ותוחלת חיים ו-הגירה, אוכלוסיית ישראל בשנת 2065, על פי התרחיש הגבוה תמנה 25 מיליון שקל, עפ"י התרחיש הבינוני – 20 מיליון והנמוך – 15.8 מיליון. בלמ"ס מציינים עוד כי כיום הפריון באוכלוסייה החרדית עומד על 7 ילדים במשפחה בממוצע, והכיוון הוא לירידה. יש דעה, שהירידה היא דרסטית. השינויים בהרכב האוכלוסייה יביאו לכך שהחרדים, המונים כיום 11.2 אחוז, יהיו 22  אחוז בשנת 2045 ו- 32.1 אחוז בשנת 2065 עפ"י התרחיש הגבוה.
ברור למה הנתון הזה תפס כותרות גדולות בעיתונות שאינה חרדית. היא ביטאה יותר מכל חשש. מה יהיה? מי יהיו הפראיירים שיחזיקו את המון החרדים האלה על הכתפיים בהיבט הכלכלי? מה יהיה עם הגיוס לצה"ל? והחקיקה הדתית ("כפייה דתית") בטח תחגוג, אם שליש מהח"כים יהיו חרדים, לא?
בדקנו את הנושא ובפינו צפירת הרגעה.
א. התחזית היא רק תחזית, עם הרבה 'עירבון מוגבל'. 
ב. החברה החרדית עוברת שינויים טקטוניים ולא הרי חרדי של 2000 כחרדי של היום ולא זה של היום יהיה כחרדי של עוד 30 ו-40 שנה, יותר יעבדו, יותר יתגייסו, להירגע.
 ג. לגידול במספר הילדים (כ"י), גם אם יימשך (וכנראה שלא), לוקח הרבה מאוד שנים עד שהוא משפיע על מספר המנדטים, שלא לדבר על כך שיותר ויותר חרדים כבר אינם 'מצביעים שבויים' של המפלגות החרדיות.
 ד. הציות האבסולוטי ל'גדויילים' בחברה החרדית הוא כבר לא מה שהיה פעם, ויותר ויותר חרדים מוצאים עצמם מצביעים (ואף פעילים) במפלגות שאינן סקטוריאליות.
להלן עמדותיהם של ח"כ אלעזר שטרן מ'יש עתיד', ד"ר גדעון מלאך האחראי על תחום החרדים במכון הישראלי לדמוקרטיה ושל ד"ר חיים זיכרמן, ראש המכון החרדי למחקר מדיניות ומנהל אקדמי לתחום המשפטים בקמפוס החרדי אור יהודה. 
שום דבר דרמטי לא יקרה
ד"ר גלעד מלאך, ראש תחום חרדים במכון הישראלי לדמוקרטיה

ש. הסקר של הלמ"ס נותן הערכות 50 שנה קדימה. לעניינו – החרדים. מספר הילדים במשפחה, למשל. זה לא קצת יותר מדי קדימה לחזות? איזה משתנים הם מכניסים לנוסחה?
מלאך: חוקרי הלמ"ס מתייעצים עם דמוגרפים ונותנים הערכות כיצד הדברים יכולים להתפתח, באם הכיוון ימשיך להיות כפי שהוא כיום, וכן בשינויים מסוימים. אני סבור כי היכולת להעריך כ"כ הרבה שנים קדימה היא בעייתית. אם נבחן את התחזיות שנתנו ב-1995 ל-25 שנה קדימה, בנושא שציינת, הרי שכבר היום, עוד לפני תום התקופה, אנו עומדים לעבור את התחזית המכסימלית שנתנו אז. אם ביחס ל-25 שנה טעו, הרי שלחזות ל-50 שנה קדימה זה מופרך, לדעתי. אני מאוד מעריך תחזיות לטווח ארוך, אך להבנתי לא נכון לעבור מעבר ל-20 או מכסימום 25 שנה קדימה.

ש. על מה מתבססת התחזית?

יש שתי דרכים עיקריות. האחת – חיוץ – חישוב לעתיד עפ"י המגמות הקיימות כיום בהנחה שהן יימשכו. השנייה – על בסיס ההנחה שכתוצאה מן הגידול הדמוגרפי וההשלכות הכלכליות-חברתיות שלו, יתחייבו שינויים למשל בהיקף הפיריון, בתעסוקה וכדומה. על סמך אלו, מעריכים את הצפוי.

ש. אז עוד 20 שנה, 30, לא נריב על זה, דבר אחד ברור; חלקם היחסי של החרדים באוכלוסייה יהיה גדול מכפי שהוא כיום. כיצד זה ישפיע על המפלגות בכנסת. האם נראה 40 ח"כים חרדיים, למשל, עם מבול של חקיקה דתית? איך זה ישפיע על יחסי דתיים-חילונים?

השינויים הפוליטיים שנגזרים משינויים דמוגרפיים הם מאוד איטיים. הגידול במספר הנפשות ניכר בעיקר בילדים, ואלה כידוע, לא מצביעים בבחירות. בינתיים. בבדיקות שערכתי בהתייחס לשנת 2025, שיעור החרדים העומד כיום על כ-11 אחוז יעלה לכ-14 אחוז. לא משהו דרמטי במיוחד, גידול שיוסיף 2-3 מנדטים לחרדים בכנסת. אם תיקח את הבחירות ב-1999, לש"ס היו 17 מנדטים וליהדות התורה עוד 5-6 ככה שלחרדים היו יותר מ-20 מנדטים. אפילו עוד 20 שנה לא נגיע לזה, ולכן, הגידול המסתמן ביחס האוכלוסייה החרדית מכלל האוכלוסייה לא עומד לשנות באופן דרמטי לא את מספר החברי הכנסת החרדים (צפוי גידול של מספר ח"כים בודדים) ולא את החקיקה הדתית ואת יחסי דתיים- חילוניים.

אם תרצה, בתחזית שפרסמה עתה הלמ"ס באשר לחרדים בעוד 50 שנה, יש גם משהו חיובי בעיניים שאינם חרדיות. בדעת הקהל יש חשש שהחרדים עומדים להיות הרוב במדינה הזאת. והנה, על פי התחזית הזו של הלמ"ס, גם בתרחיש הבינוני, ב-2065 החרדים יהיו כאן רק שליש מהאוכלוסיה, וזה עוד בלא לקחת בחשבון שינויים קיימים ומן הסתם גם צפויים בדפוסים רבים בעולם החרדי, שעשויים להשפיע גם על גודל המשפחה החרדית.

ש. בכלל, החרדי ה'ממוצע' של היום שונה מזה של לפני שנות דור. יותר חרדים יוצאים לעבודה, יותר מתגייסים לצה"ל, ומן הסתם השינויים יימשכו, הלא כן?

החברה החרדית עברה תהליך של 'השתבללות', במיוחד בשנות ה-70 וה-80 של המאה הקודמת, תהליך שגרם לה להיות הרבה יותר סגורה מכפי שהייתה מהקמת המדינה. בתחילה היו הרבה מזרם הפאייניקים (פועלי אגודה) שאח"כ נטמעו באגודת ישראל. השיא של החברה החרדית כ"חברת הלומדים" היה בשנות ה-80 וה-90, אך מאז חלו שינויים דמוגרפיים וכללים שחייבו שינוי בתוך החברה החרדית. שינוי זה בא לידי ביטוי גם במספר הולך וגדל של חרדים המתגייסים לצה"ל, בני 18 או מבוגרים יותר, יותר ויותר חרדים רוכשים השכלה גבוהה (כיום יש 12,000 חרדים הלומדים במוסדות להשכלה גבוהה לעומת כמעט אפס לפני 15 שנה), חלה קפיצה  בשיעורי התעסוקה של חרדים גברים מ-33 אחוז ל-51 אחוז כיום, כך הגדרת החברה החרדית כ'חברת הלומדים' כבר אינה נכונה. שינויים אלה בדיוק מראים מדוע בתחזית להרבה שנים קדימה ביחס לחרדים לא נכון להשתמש בשיטת החיוץ, בה פתחנו.

כשמסתכלים פני עתיד, מאוד מעניין ומאוד חשוב לדעת כיצד ינהג הדור הבא של הצעירים החרדיים, האם אלה מהם שנכנסו למעגל העבודה יושפעו מהשינוי שעשו על החלטתם ביחס ללימודים של ילדיהם הן באשר לביה"ס היסודי והן בלימודי התיכון, האם לשינויים של היום בחברה החרדית תהיה השפעה על רצונה ומאמציה להכשיר את הדור הבא של החרדים לתוך מערכת חינוך המכשירה את בוגריה לעבודה, וכדומה.

ש. לסיום, במושג ה'גדויילים' בחברה החרדית חל פיחות עם פטירתם של כמה מגדולי הדור בשנים האחרונות. כיצד זה ישפיע על החברה החרדית והתנהלותה?

'גדול הדור' נתן מעין 'תו תקן' למהי חרדיות. בשנות ה-80 וה-90 הייתה הגמוניה, הרב שך הצליח
 להוביל את הציבור הליטאי ואח"כ גם אחרים בהתאם לקו שהנהיג. הרב עובדיה יוסף הקים את המזרחיות החרדית והנהיג אותה בגאון. לשניהם אין יורש שמתקרב בעוצמתו אליהם. העובדה שאין 'גדול דור' עם עוצמה כפי שהיה לרב שך ולרב עובדיה יוסף גורמת לכך שהציבור החרדי פחות הומוגני, פחות מאוחד, והדבר נותן יותר כוח בחירה לפרט. השינויים בחברה חרדית שכזו יבואו לא מלמעלה כפי שהיה בתקופת ה'גדויילים', אלא מלטה, מהשטח, למעלה, אולי גם לכיוונים ש'הגדויילים' לא נטו אליהם.

היכן יתגוררו החרדים בעשורים הבאים?
ד"ר חיים זיכרמן 

האוכלוסייה החרדית מונה כיום קרוב למיליון נפש, המהווים כ-12% מאוכלוסיית המדינה. אף שמשקלה הדמוגרפי קטן יחסית למגזרים אחרים, הרי שקצב הגידול של האוכלוסייה גבוה ביותר, ובכל שני עשורים צפויה האוכלוסייה החרדית להכפיל עצמה. בשנת 2035 תמנה האוכלוסייה החרדית בישראל כ-1.9 מליון נפש, שיהוו כ-17% מאזרחי המדינה. 

קצב הצמיחה החרדי גרם בעשור האחרון לדיון ציבורי נרחב בהקשרים כלכליים (השתתפות בשוק העבודה), חינוכיים (לימודי ליבה והשכלה גבוהה) וביטחוניים (השתתפות בנטל הביטחוני). ואולם, היבט ייחודי ורב-השפעה של הצמיחה החרדית, הינו סוגיית הדיור. 
בדור הראשון למדינת ישראל, התגוררו מרבית החרדים במרחב הישראלי כולו. העיר בני ברק עצמה, המכונה כיום "עיר התורה והחסידות", הייתה עיר הטרוגנית שהחרדים היו בה מיעוט, ואדמו"רים רבים התגוררו עם חסידיהם דווקא בתל אביב. ואולם בשנות השבעים, בהנהגת הדור השני, עברה החברה החרדית להנהגה של "חינוך חוסם", שבמרכזו עמדה חתירה להתבדלות גיאוגרפית אל תוך ערים הומוגניות. 
בשנות השמונים והתשעים הקימה הממשלה מספר ערים שקיבלו גוון חרדי מובהק. היו אלו מודיעין עלית, ביתר עלית, אלעד, עמנואל, רמת בית שמש ועוד. אף בני ברק הפכה עם השנים לעיר הומוגנית, עם עזיבתם של התושבים החילוניים ולבסוף אף אנשי הציונות הדתית. בדור הנוכחי, כתשעים אחוזים מהאוכלוסייה החרדית (בארץ, אך גם בחו"ל), מעדיפים להתגורר בריכוזים החרדיים. אפרט בקצרה את הסיבות לכך: 
בהיבט התכנוני המרחב החרדי מעוצב באופן שונה מהסטנדרט הישראלי. כך למשל, במקום תקן חניה כפול, נדרש פתרון לתחבורה ציבורית בהיקף נרחב, נדרשים מבני ציבור רבים מהמקובל ומרבית הרחובות סגורים לנסיעה בשבתות ובחגים. אף הבניינים נמוכים יותר בשל ההתנגדות (עדיין) למעלית שבת, ונדרשת מרפסת סוכה בכל דירה, כמו גם מפרט ייחודי בדירה עצמה. 
בהיבט התרבותי, האוכלוסייה החרדית מבקשת לצמצם את החשיפה לפרהסיה החילונית, ולהתנהל בתוך מובלעת גיאוגרפית המספקת לה את מירב הצרכים החומריים והרוחניים. 
בהיבט החינוכי, ההכרה של דוד בן גוריון באוטונומיה החינוכית החרדית, הובילה ליצירת מוסדות חינוך מגזריים המבוססים לרוב על קירבה גיאוגרפית, לפחות בגילאי הגן ובתי הספר היסודיים.
בשנות התשעים שווקו הערים החדשות, ואלו, לצד בנייה בישובים החרדים הוותיקים – ירושלים, בני ברק ובערי הפיתוח, הניבו היצע דיור קהילתי גדול יחסית, שענה על הביקושים. 
ואולם בעשור האחרון התהפכה התמונה. החל משנות השמונים לא תוכננו אזורים חרדיים נוספים, ואילו הריכוזים החרדיים הקיימים כמעט ומיצו את יכולת ההתפתחות שלהם. תמונת המצב של אפשרויות הבניה באזורים החרדים הקיימים, מעלה תמונה עגומה שאיננה יכולה לתת פתרון דיור, למלוא הצרכים העתידיים של האוכלוסייה. 

מצוקת הדיור החריפה בתוך הריכוזים החרדיים, הובילה בעשורים האחרונים לעליית מחירים תלולה, לפתרונות מגורים לא ראויים, ולזליגה גדלה והולכת של תושבים חרדים אל שכונות חלשות בערים מעורבות, תוך יצירת קהילות חרדיות חדשות ושינוי דה-פקטו באופי השכונה. כך למשל שכונות נווה יעקב, רמות, רמת אשכול וקריית יובל בירושלים, ואזורים נוספים באשדוד, חיפה, ערד וכך הלאה. 
ועדה שמינה שר הבינוי הקודם אורי אריאל, בשותפות עם המכון החרדי למחקרי מדיניות, בחנה את צרכי הדיור של האוכלוסייה החרדית בעשורים הבאים. הוועדה, בראשותי, מצאה כי מדי שנה יידרשו עוד כ-10,000 יחידות דיור נוספות עבור הציבור החרדי, ובסך הכל כ-200,000 יחידות דיור נוספות בשני העשורים הקרובים.

בראשית שנת 2016 הגישה הוועדה את מסקנותיה לשר הבינוי והשיכון יואב גלנט. הוועדה הציעה למדינה לקדם במהירות תכנון ושיווק מקרקעין ייעודיים עבור האוכלוסייה החרדית, באופן התואם ככל האפשר את צרכי הדיור. בחודש אוגוסט האחרון אימצה הממשלה את מסקנות הדוח, ובאופן תקדימי אישרה לראשונה שיווק מקרקעין לאוכלוסייה בעלת צביון חרדי.

ואולם שאלה מעניינת בה עסקה הוועדה, הינה אופי האזורים החרדיים שעל המדינה לתכנן ולשווק.  האם על המדינה להמשיך ולשווק ערים חרדיות הומוגניות ונפרדות, או שמא יש להעדיף הקמת שכונות חרדיות בישובים הטרוגניים? 

הוועדה סברה כי הקמתן של שכונות חרדיות בישובים הטרוגניים תסייע לחיבור שבין האוכלוסיות השונות בישראל. הניסיון מלמד כי ברוב היישובים הוותיקים בהם מתגוררת אוכלוסייה הטרוגנית, לא מתקיים עימות בין האוכלוסיות, אחרי שנמצא איזון בין הצרכים השונים. הקמת שכונות אלו, יאפשרו מגורים קהילתיים הנדרשים למשפחה החרדית, תוך שהקהילה איננה מבודדת עצמה מכלל חלקי האוכלוסייה. 
בשנות השמונים הופנו כל הזוגות הצעירים החרדיים אל ערים חרדיות הומוגניות. שלושים שנים לאחר מכן אנו צופים בניכור בין חלקי האוכלוסייה הישראלית, שבחלקו נובע מיצירתם של איים גיאוגרפיים נבדלים זה מזה. קהילה חרדית בתוך עיר מעורבת עשויה לסייע לשני חלקי האוכלוסייה להתמודד עם השונות ועם אתגרי הדור הנוכחי. כיום מרבית ראשי הרשויות מתנגדים להקמת שכונה חרדית ביישובם. על המדינה לפתור חסם זה ולהאיץ את שילובם של החרדים בכלל ערי ישראל. 
	(ד"ר חיים זיכרמן הוא מנהל אקדמי לתחום המשפטים בקמפוס החרדי – אור יהודה וראש המכון החרדי למחקרי מדיניות)

	


לחבק את החרדים
ח"כ (אלוף במיל.) אלעזר שטרן, 'יש עתיד'
"חרדים לגורלם חרדים לגורלנו", כך קראתי לנייר העמדה שהגשתי לרמטכ"ל ולראש הממשלה בהיותי ראש אכ"א ובו הצעתי מתווה לשילוב חרדים בצה"ל ובשוק העבודה. ידעתי אז שניתן לפרש את משחק המילים הזה בשתי אפשרויות. הראשונה, שהחרדים ילכו לגורלם כיוון שאנחנו חרדים לגורלנו. השנייה, שאנחנו חרדים לגורלם כיוון שהחרדים הם חלק מגורלנו. אני כמובן בעד הפרשנות השנייה ולכן אקדים ואומר: החרדים הם חלק מגורלנו וגם הגידול הדמוגרפי הינו הזדמנות לשגשוגה של מדינת ישראל ואינו מכשול. 
שילוב חרדים בחברה הישראלית הוא אתגר משולב לקהילה החרדית ולמדינת ישראל. העולם החרדי עובר שינויים. הגיוס לצבא אמנם עדיין לא הגיע למספרים משמעותיים מבחינת חלקם היחסי באוכלוסייה, אך השתלבותם בשוק העבודה היא כבר עובדה מוגמרת. דרך שוק העבודה הם ישתלבו יותר בצבא, יפגשו את הילדים שלנו - את השותפים שלהם - ויבינו יותר ויותר מדוע חשוב לשרת מחד, ומאידך - מה יתרונות השירות לצורך השתלבות בחברה האזרחית. כשרמת החיים שלהם תעלה, כתוצאה מהשתלבות בשוק העבודה והשירות בצה"ל, הגלגל כבר לא יוכל לחזור אחורה. 
גם למהפכה הסלולארית, שהנהגת הציבור החרדי מנסה לבלום ולא בהצלחה יתרה, יש מניות זהב בשילוב החרדים. חברה יכולה להיות מבודדת כאשר מדובר בקבוצת מיעוט קטנה, אך מכיוון שאחוז החרדים באוכלוסיה הולך וגדל, יותר ויותר חרדים מבינים שהם לא יכולים להתבדל מהחברה הישראלית. הם גם מבינים שהחברה המשרתת והעובדת לא יכולה לשאת אחוזים גדלים והולכים על כפיים וממילא ההתנגדות לשירות ולהשתלבות בשוק תלך ותפחת.
באשר לחקיקה הדתית, לצערי הרב, כמעט ולא תהיה לריבויים של החרדים משמעות. אולי ראוי לציין שממילא היום אין כבר הבדל בין החרדים לבין הבית החרדל"י [שעדיין קורא לעצמו הבית היהודי]. בכנסת הקודמת לא היו חרדים בקואליציה וכל חקיקה דתית סוכלה על ידי הבית החרד"לי: החל מתוספת נשים לגוף הבוחר את הרבנים הראשים, עבור דרך שינויים בענייני גירושין ועד סיכול ממוקד של הגיורת. החכי"ם החרדים מתחילים להבין שהציבור הכללי ממילא איבד לצערי עניין בכל הנושאים שבין דת למדינה. הם אמנם מחוקקים בנוגע לנישואים וגירושים אך יותר ויותר ישראלים בוחרים שלא להתחתן ברבנות ולכן לחקיקה בנושא אין משמעות. כך גם בנושא הגיור - ככל שמדינת ישראל מצרה יותר את צעדיהם של המבקשים להתגייר כך יותר ישראלים שזקוקים לכך מתייאשים מהליך הגיור וכבר אינם מבקשים להתגייר. כך שהגדלת הכח החרדי בנושאי חקיקה לא כדאי שתפחיד אותנו.
התהליך הזה כבר החל ואין ממנו דרך חזרה. זהו תהליך קריטי לעתידה של מדינת ישראל כמדינה יהודית ודמוקרטית ולא פחות מכך לעתידו של המגזר החרדי. מה שנותר לנו הוא לוודא שהחברה הישראלית מחבקת את החרדים בהשתלבותם בצה"ל ובשוק העבודה ומאפשרת להם לשמור על זהותם ועל אורחות חייהם. 
לו ישטמנו
האדמו"ר מקלוייזנבורג צאנז

הרב שי פירון

מעמד הפרידה של יעקב מבניו מהווה בסיס לסיפור חיינו. שניים-עשר ילדים מלאי כוחות, רצונות, מאווים ותפיסות עולם שונות. לכל אחד מהם יתרונות וחסרונות. על אף 'חריקות', זה עבד כל עוד אבא חי. יעקב היה 'אבן הראשה' של המשפחה. מרתק לבחון את יחסם של הילדים אליו, שהרי גם ברגעי הכישלון, תגובתו של אבא והרגשתו עומדות במרכז . אבא עומד להיפרד מהעולם ולכידותה של המשפחה עומדת בסימן שאלה:  

"וַיֹּאמְרוּ: לוּ יִשְׂטְמֵנוּ יוֹסֵף וְהָשֵׁב יָשִׁיב לָנוּ אֵת כָּל הָרָעָה אֲשֶׁר גָּמַלְנוּ אֹתוֹ".

המילים " לוּ יִשְׂטְמֵנוּ" זכו לפרשנות מקיפה. האפשרות הפשוטה היא חששם של האחים מנקמתו של יוסף. עד עתה, כבש את כעסו בשל הכבוד שרכש לאביו. משמת, יבוא עמם חשבון. אחרים פרשו, שהאחים קיוו ששנאתו של יוסף תיוותר כבושה בלבו פנימה, ולא יוציאה החוצה, " ולואי שישטמנו יוסף ולא יגלה שנאתו" (רבי יוסף בכור שור). על פי פירוש זה "שטימה" היא פעולה פנימית. 

מפתיע הוא הפירוש הבא:  הלוואי שאחינו ישנא אותנו. בוא, 'נשים את זה על השולחן'. ננקה את מערכת היחסים ביננו ולא נצבור משקעים שילוו אותנו שנים רבות. גם הבושה גורמת להם לרצות לשלם על מעשיהם. בתשובתו של יוסף יש הסכמה לחיים משותפים, לשמירה על שלמות המשפחה. אבל אין גילויים של מחילה. "וַיֹּאמֶר אֲלֵהֶם יוֹסֵף אַל תִּירָאוּ כִּי הֲתַחַת אֱ-לֹהִים אָנִי.  וְאַתֶּם חֲשַׁבְתֶּם עָלַי רָעָה אֱ-לֹהִים חֲשָׁבָהּ לְטֹבָה לְמַעַן עֲשֹׂה כַּיּוֹם הַזֶּה לְהַחֲיֹת עַם רָב. וְעַתָּה אַל תִּירָאוּ אָנֹכִי אֲכַלְכֵּל אֶתְכֶם וְאֶת טַפְּכֶם וַיְנַחֵם אוֹתָם וַיְדַבֵּר עַל לִבָּם".

האם ההבטחה לשמור על חיים משפחתיים משותפים מספיקה?

"והנה אחיו בקשו ממנו מחילה, ולא באר הכתוב שמחל להם ... ואע"פ שהזכיר הכתוב וינחם אותם וידבר על לבם ... ואם כן מתו בענשם בלא מחילת יוסף ואי אפשר להתכפר עוונם רק במחילתו. ועל כן הוצרך העונש להיותו כמוס וחתום להיפקד אחר זמן בענין עשרה הרוגי מלכות". כמה מסוכן לא לסלוח. כמה מסוכנת השנאה, הפגיעה, הכעס, גם אם היא חבויה עמוק בלב. גם אם מבחוץ החיים מתנהלים תוך שגרה משפחתית ברוכה. 
 *  *  *
מסענו אל עבר גדולי החסידות, 'זוכה' השבת לקפיצת הדרך. מדורות ראשונים בהם עסקנו בשבועות האחרונים, ובהם נשוב לעסוק בבאים, אני מבקש לדלג אל דורנו אנו, אל הרב יקותיאל יהודה הלברשטאם שהלך לעולמו בתמוז תשנ"ד. ביום ראשון בשבוע החולף ציינו את יום עשרה בטבת, יום הקדיש הכללי, וזו הזדמנות לעסוק בדמותו של האדמו"ר מצאנז – קלוייזנבורג. הרב, שמצעירותו נודע כעילוי, בהגיעו לגיל 13 נבחן על כל הש"ס,  למד תורה מפיהם של גדולי תורה וחסידות בדורו, ובא בברית נישואין עם משפחת טייטלבוים. האדמו"ר מסאטמר, רבי יואל טייטלבוים, מי שהתפרסם בהתנגדותו הנחרצת למדינת ישראל, היה קרוב משפחתו. האדמו"ר מצאנז גילה יחס אחר לגמרי כלפי מדינת ישראל. מפעים לראות שתי התייחסויות שונות של ניצולים למלחמה הנוראית ולתוצאותיה. 
במהלך השואה איבד הרב את אשתו ואחד עשר ילדים(!). מיד אחרי המלחמה הקים את מוסדות 'שארית הפליטה', נשא אישה, הקים משפחה, זכה לעוד שבעה ילדים. הקים את קרית צאנז בנתניה, ובעקבות נדר שנדר באושוויץ, שאם יינצל, יעסוק בהצלת חיים של אחרים, הקים את בית החולים לניאדו בנתניה. 

פירושו של האדמו"ר מצאנז לפרשתנו, מפעים ומעורר מחשבה. הרב מבהיר – לאור פירושו של רבינו בחיי – מה עומד מאחורי הוויכוח בין יוסף והאחים. יוסף רואה את האחים כבני נוח ובדינים אלה אין חובת מחילה, משום שזו נוגעת לתודעה הפנימית, לחובות הלב ולא לחובות האיברים. זה חידוש יהודי: חובת המחילה כוללת לא רק את כללי ההתנהגות לזולת, אלא גם את הרגשת הלב. לעומתו, האחים תפסו עצמם כבני ישראל לכל דבר, לכן היו חפצים במחילת הלב של יוסף. העובדה שיוסף לא מחל, ליוותה את בני ישראל עוד שנים רבות, עד לעשרת הרוגי מלכות (שו"ת דברי יציב, או"ח, רנ"ח). 

האם העובדה שרבי יקותיאל יהודה הקריב באופן אישי אחד-עשר הרוגי מלכות, הביאה אותו להתבוננות אחרת על שנאת אחים, על נקיות הלב כלפי בני עמך – משפחתך? האם הפער בין האדמו"ר לרבי מסאטמר לא קשור קשר הדוק בפרשתנו? 

פיזור ערפל העתיד
שנוולד
פרשתנו, החותמת את ספר בראשית, היא 'פרשה סתומה'. יעקב נפרד בה מבניו לפני מותו, ומבקש לגלות בפניהם את העתיד: "ויקרא יעקב אל בניו ויאמר: האספו ואגידה לכם את אשר יקרא אתכם באחרית הימים" (בראשית מט א). העתיד של גלות מצרים, מתי ואיך היא תסתיים "'באחרית הימים' - בסוף שנה של גלות מצרים מדבר" (בעלי התוספות שם).
אולם גילוי העתיד נמנע ממנו: "ביקש לגלות את הקץ ונסתלקה ממנו שכינה והתחיל אומר דברים אחרים" (רש"י שם). המדרש קושר לכך את סתימת הפרשה: "למה היא סתומה, מפני שביקש יעקב אבינו לגלות את הקץ ונסתם ממנו" (ב"ר צו א).
הברכות שמברך יעקב את בניו במעמד זה עתידות להשפיע על העתיד (א"ע שם).
הרצון לגלות את העתיד מבליט את החתירה האנושית לחזות פני עתיד, ומאידך גיסא את העמידה האלקית על כך שבמקרה הזה, העתיד יוותר לוט בערפל.
הקב"ה ברא את העולם באופן שיאפשר לאדם להכיר את העבר וההווה אולם הוא הסתיר ממנו את העתיד. החתירה האנושית לפזר את ערפל העתיד, נובעת מצורך אנושי וממבנה נפש האדם. מסקרנות כלפי ה'לא נודע', מהצורך להתכונן כראוי לקראת אתגרי העתיד - כדי שלא להיתפס מופתעים ולא מוכנים, ומתחושה של חרדה קיומית מפני איומים אפשריים על הקיום בעתיד. נפש האדם מבקשת וודאות ויציבות – לדעת לאן מועדות פניו של האדם ומה צפוי לו. הוודאות נותנת ביטחון  ושקט נפשי.  
זו הסיבה שמאז שחר ההיסטוריה חיפש האדם דרכים שונות כדי לפזר את ערפל העתיד. הצורך האנושי נוצל ע"י 'מגידי עתידות', שרלטנים ומאחזי עיניים.
לעיתים הקב"ה מאפשר לאדם לחזות את העתיד באמצעות הכלים של התבונה האנושית, "איזהו חכם הרואה את הנולד". ויש שהאדם יכול להסתמך על עצתם של חכמים "מרבה עצה מרבה תבונה" (אבות ב ז), או על הניסיון האנושי המצטבר של הזקנים ובעלי הנסיון - "אין חכם כבעל הנסיון" (ספר הברית ח"א כ טז). ויש שהקב"ה מוסר את צופן העתיד ביד הנביאים בכלים שמעל התבונה האנושית.
מדוע 'הסתיר' הקב"ה את העתיד בפני התבונה האנושית? יש בכך נגלה ונסתר. 
בנגלה אנו יכולים להבחין בכמה דברים: 
הסתרת העתיד קשורה ל'בחירה החופשית' של האדם, שמאפשרת לו להשפיע על העתיד. כמאמר המפורסם: 'הדרך הטובה ביותר לחזות את העתיד היא להשפיע עליו'. הקב"ה נתן לאדם כלים להשפיע על העתיד. באמצעות עשיה אנושית רגילה וע"י השפעה רוחנית. זאת היתה מטרת הברכה של יעקב לבניו שבפרשה, שמבקשת לעצב את העתיד בכח הברכה הרוחנית.
ערפל העתיד מאפשר לאדם 'לקחת אחריות' על גורלו ועל גורל העולם. העבר, ידוע, אולם הוא כבר אינו בר שינוי, ואילו העתיד הוא בר עיצוב ושינוי – הקב"ה מבקש להסתיר אותו כדי שהאדם יקח עליו אחריות וינסה להשפיע עליו ולעצב אותו. 
ערפל העתיד מאפשר להעמיד את האדם ב'נסיון'. האדם עומד למבחן האם למרות הערפל הוא יעשה כל מאמץ ואף 'יקריב' בהווה כדי להשפיע על העתיד, או שהוא יסתמך על הערפול ויבקש להתכחש או להדחיק את הצפוי בעתיד.
מכאן שפיזור ערפל העתיד הוא אחד מהיסודות של התנהלות האדם ועולם בנין המידות שלו.
'ציר הזמן' של ההתנהלות האנושית הוא מהעבר אל העתיד באמצעות מה שהאדם עושה בהווה. העתיד תלוי במה שהאדם עושה בהווה. בנקודת הזמן של ההווה בצפייה לעתיד מתרכזים כל האתגרים והמבחנים של ההתנהלות האנושית. ראשית – במידה שהאדם  יתאמץ יותר לפעול בהווה כדי שהפירות שיקטוף בעתיד יהיו מוצלחים יותר. 
שנית– במידה שהאדם  ישקיע ויתאמץ בהכנה פיזית ורוחנית לקראת האתגרים הצפויים לו בעתיד. מבחינה זו ככל שהאדם יוכל לחזות ולהמחיש לעצמו את הצפוי לו בעתיד, כך יוכל להכין את עצמו טוב יותר. על כן ראוי שהאדם יחתור לפזר את הערפל מעל העתיד. 
האמת  והשלום  אהבו
ד"ר יצחק  קניגסברג
לאחר מות יעקב חששו האחים מנקמתו של יוסף ולכן הודיעו לו: "אָבִיךָ צִוָּה לִפְנֵי מוֹתוֹ לֵאמֹר: כֹּה תֹאמְרוּ לְיוֹסֵף אָנָּא שָׂא נָא פֶּשַׁע אַחֶיךָ וְחַטָּאתָם כִּי רָעָה גְמָלוּךָ" (בראשית נ'). התורה אינה מזכירה ציווי כזה של יעקב לפני מותו. היא אינה מציינת, שיוסף סיפר לאביו את כל אשר עוללו לו אחיו, לכן יעקב לא נדרש לציווי כזה. האחים היו משוכנעים שיוסף סיפר לאביו על מעשיהם, ומחשש לשלומם, הם בדו את סיפור הציווי של יעקב . יוסף ידע שציווי כזה לא יכול היה לצאת מפי יעקב, מכיוון שהוא לא סיפר לאביו על מעשי האחים בדותן. 

האם היה זה מוצדק מצד האחים, להשתמש בדבר שקר בשל החשש לשלומם ?

התורה מתייחסת במספר מקומות לנושא הקשור באמת ושקר. בעשרת הדברות כתוב: "לא תענה ברעך עד שקר"- בדיון משפטי.  בפרשת משפטים נכתב: "מדבר שקר תרחק". פסוק זה הממוקם בין הפסוק: "לא תטה משפט אביונך בריבו", לבין: "ושחד לא תקח", מכוון אף הוא לשופט היושב בדין (אבן עזרא). בפרשת קדושים נאמר: "לא תגנבו ולא תכחשו לא תשקרו איש בעמיתו". מפסוק זה לומדים איסור שבועת שקר בבית דין.

האיסור לשקר והחובה לומר אמת, הכלולים בתרי"ג המצוות, חלים על הדיינים ועל העדים בדיון משפטי בבית הדין. ההלכה אינה מתייחסת לאיסור השקר והחובה לומר אמת, כמצוות עשה או כמצוות לא תעשה בחיי היום יום. 

במקרא גם מתוארים מקרים, שבהם ערך האמת נדחה מפני ערך נעלה ממנו, בצו עליון: 

כאשר אברהם ושרה מתבשרים על הולדת הבן נאמר: "וַתִּצְחַק שָׂרָה בְּקִרְבָּהּ לֵאמֹר אַחֲרֵי בְלֹתִי הָיְתָה לִּי עֶדְנָה וַאדֹנִי זָקֵן".  הקב"ה בעצמו שינה את דברי  שרה כאומרת: "הַאַף אֻמְנָם אֵלֵד וַאֲנִי זָקַנְתִּי", בפנותו לאברהם. ערך האמת נדחה, מפני ערך כבוד האדם וערך שלום בית. 

הקב"ה שלח את משה לפרעה בבקשה: "נֵלֲכָה נָּא דֶּרֶךְ שְׁלֹשֶׁת יָמִים בַּמִּדְבָּר וְנִזְבְּחָה לה' אֱ-לֹהֵינוּ", כאשר בפועל  הכוונה  הייתה עזיבת ארץ מצרים לצמיתות. ערך האמת נדחה מפני ערך גאולת ישראל.
שמואל הנביא, כשהלך להמליך את דוד וסכנה נשקפה לשלומו מפני זעמו של שאול המלך, נצטווה ע"י הקב"ה לומר דבר שאינו אמת.

 ערך השלום נדחה מפני ערך סכנת נפשות.

כל אחד מאיתנו צריך למצוא את הפשרה המוסרית בין ערכים חשובים ושונים, תוך שהתורה מראה לנו את הכיוונים הרצויים. הדרך הרצויה היא הפשרה בין הערכים, כדי להגיע למצב ש"האמת והשלום  אהבו". 
הנחות אלה נכונות כאשר עוסקים בערך "האמת" הכרוך ביחסים בין אישיים, מוסר וערכים. לא כך כשעוסקים בערך "האמת" במחקר במדעי הטבע. "האמת המדעית" הצרופה צריכה להיות נטולת מעורבות רגשית בהסקת המסקנות מתוצאות הניסיונות.
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חיבת ציון במוסול וכורדיסטאן
צחי הרשקוביץ
רב קהילת "נצח שלמה", פ"ת
אונ' בר-אילן
לאחרונה עלתה מוסול (מוצל בעגה היהודית) לכותרות, כחלק מהמאבק האימתני בין כוחות האופל של דאע"ש לכוחות מתונים (יותר או פחות). העיר, בירת מחוז נינוה שבצפון עיראק, שוכנת על גדת החידקל, והיא אחת משלוש הערים הגדולות והחשובות שבעיראק (יחד עם בגדאד ובצרה). יש הטוענים שר' יאשיה, התנא המפורסם, תלמידו של ר' ישמעאל, שמקומו היה הוצל שבבבל, איננו אלא מ"מוצל" (ראו כפתור ופרח, פרק נב), אולם מקובל לזהות את הוצל כעיירה ליד נהרדעא, לא רחוק מבגדאד, בין הפרת לחידקל. 
בתקופת הגאונים חי בעיר רב חפץ אלוף, שמכונה בגניזה הקהירית בתואר "רב חפץ האשורי", על רקע מוצאו. אולם, אין צל של ספק שמי שהביאה למוסול את יוקרתה היא הרבנית הדגולה אסנת ברזאני, "אסנת התנאית", מי שכיהנה כראש ישיבה ומנהיגה תורנית כבירה במאה ה-16 למניינם. הרבנית אסנת, בת הרב הגדול, המקובל ר' שמואל ברזאני, הוקדשה ללימוד תורה עוד מגיל ינקות, בשל העובדה שאביה לא נפקד בזכרים. כך העידה על עצמה באגרת מפרי עטה:
"ואני מיומי מפתח ביתי לחוץ לא יצאתי, בת מלך ישראל פה הייתי - מאן מלכי? רבנן! בין ברכי חכמים גדלתי, מעונגת לאבי ז"ל הייתי. שום מעשה ומלאכה לא למדני, חוץ ממלאכת שמים, לקיים מה שנאמר 'והגית בו יומם ולילה' (יהושע א, ח). בעונות הרבים - לא היו לו בנים כי אם בנות".
היא נישאה לתלמיד חכם חשוב, ר' יעקב, שהתחייב בפני אביה שלא לפגוע בתלמודה, ולאפשר לה להמשיך ולהתקדם מבחינה רוחנית. לאחר מות בעלה, שירש את אביה בראשות הישיבה, נתמנתה אסנת עצמה לעמוד בראש הישיבה, והורתה ברבים תורה והלכה. 
הרבנית אסנת, המכונה "התנאית", העמידה צאצאים הרבה, שרבים מהם כיהנו פאר בקהילות כורדיסטאן וצפון עיראק, כשבלבם בוערת אהבת ציון. למרבה הצער, לא נשאר הרבה מתורתה, כי אם פיוט ושני קטעי אגרות. אולם, משפחתה הותירה חותם גדול על תולדות יהדות עיראק וכורדיסטאן, וזיקתה העמוקה לארץ ישראל. 
כבר במאה ה-18 עלה לארץ הרב דוד ברזאני, והשתקע בצפת. מצאצאיו עבור ירושלימה וליפו, ושימשו פקידים בכירים ומנהיגים ביישוב הישן.
בעת שיבת ציון המתחדשת, הרב אליהו ברזאני כיהן כרבה הראשי של העיר מוסול, ובנו ר' סלימאן, שירש את תפקידו הנכבד והנהיג את כל יהדות כורדיסטאן, עלה ארצה וכיהן כרב הקהילה הכורדית בטירת הכרמל, אז מעברה בה התרכזו רבים מיוצאי מוסול. למשך כל הנהגתו בבבל נמנע הרב ברזאני מלהתפרנס מתלמוד תורה והוראתה. הוא היה בעל חנות צבעים, ורק בזמן הפנוי מן העבודה עסק בצרכי צבור. רק באחרית ימיו נאלץ להתפרנס מתלמוד תורה, וגם זאת בדוחק רב. 
הרב אליהו ברזאני אחר כיהן כרבה של ארביל בכורדיסטאן, ועלה ארצה בכדי לכהן כרבו של המושב מיטב בתענכים. הרב יצחק ברזאני כיהן גם הוא בארביל, ועוד קודם לעלייתו ארצה היה מהפעילים הציוניים החשובים בכורדיסטאן. לאחר שעלה כיהן פאר במושב עין העמק, והיה מגדלור רוחני לכל סביבתו. בן אחיו של הרב יצחק היה משה ברזאני הי"ד, שעלה לגרדום בירושלים ב-ב' אייר תש"ז, לאחר שנלכד בפיצוץ הרכבת ליד כפר מלחה ב-22/10/1946, יחד עם רעו, מאיר פיינשטיין הי"ד. מנוחתם כבוד בהר הזיתים, ובסמוך אליהם נטמן, כנודע, ראש הממשלה מנחם בגין. 
חבורה מופלאה זו תרמה תרומה נכבדת להתפתחות החיים היהודיים בארץ ישראל, בחומר וברוח, מכח עוצמה רוחנית שזרמה בעורקיהם מימים ימימה. 
היחס לעבודה זרה 
הרב עידו פכטר 
שאלת היחס לדתות אחרות כמעט שאיננה נוכחת כיום במציאות החיים בישראל. סיבה מרכזית לכך היא שאנו חיים כיום במדינה יהודית עצמאית וריבונית. לאחר מאות שנים של גלות, שבאו לאחר מאות שנים של חיים בחסות ובהשפעת אימפריות אליליות, זכינו למדינה עצמאית, בה רובה המוחלט של האוכלוסייה היא יהודית וגם הסממנים המובהקים של המרחב הציבורי הם יהודיים. מעבר זה אל החיים בסביבה ריבונית יהודית, צמצמם עד מאד את המפגש עם דתות אחרות או עם סמליהן בחיי היומיום. 
אבל דומה שהסיבה לתופעה זו עמוקה ורחבה מכך. השינוי בארגון החיים החברתיים בישראל הוא גורם מאוחר בלבד הנוסף לתמורה תרבותית מקיפה שעוברת האנושות בכללותה. המדובר במעבר מעולם אלילי-פאגאני, שהיה מקובל בימים עברו, לעולם דתי עם גוונים מונותיאיסטיים בעקבות התפשטות הנצרות והאסלאם, ומשם לעולם מחולן המאפיין את העידן המודרני. התפתחות זו הביאה לשינוי עמוק במערך היחסים בין היהדות לדתות האחרות. אם בעולם העתיק בוטאה מערכת היחסים בין היהדות לאלילות באיבה ובמלחמה, הרי שככל שהעולם התעלה והתפתח מבחינה דתית, כך פחת ופחת המאבק עם הדתות האחרות, עד שבימינו יש תיאולוגים הקוראים לשיתוף פעולה בין-דתי כדי להילחם ברוח החילונות הפושה בעולם.
הבעיה היא שבעוד שהתיאולוגיה נענית בצורה כלשהי לקצב ההתפתחות וההשתנות של העולם, עולם ההלכה נותר (בחלקו) על כנו, בלא שינוי של ממש, מאז ימי התלמוד. הדבר גורם לא פעם לחוסר הלימה משווע בין ההלכה למציאות, ומוביל לתפיסות אנכרוניסטיות, הדוגלות בהתנהגות אלימה ביחס לאלמנטים דתיים לא-יהודים בימינו, כאילו אנחנו עדיין חיים בימי המקרא.
כדי להדגים את הפער האמור, ניטול לדוגמה את הלכות עבודה זרה. התורה מציגה דרישה ברורה לנהל מלחמת חרמה נגד כל ביטוי של עבודה זרה. משמעות הדבר היא שלא רק שאין לעבוד בפועל עבודת אלילים, אלא שאסור להחזיק בכלל כל חפץ או אובייקט המתקשר לעבודה זרה, ואפילו אם הוא לא נעבד. הנה כי כן, כך ניסח הרמב"ם את האיסור הזה (הלכות עבודה זרה ג, י): 

" אסור לעשות צורות לנוי ואף על פי שאינה עבודת כוכבים, שנאמר 'לא תעשון אתי', כלומר צורות של כסף וזהב שאינם אלא לנוי כדי שלא יטעו בהן הטועים וידמו שהם לעבודת כוכבים".
מסיבה זו נאסר להלכה להכין או להחזיק פסלים או תבליטים בצורת אדם (אף לגבי הראש בלבד יש שאוסרים), וכן להכין ציורים (גם אם אינם בולטים) של גרמי השמים (ראו רמב"ם שם, הלכות י-יא; שולחן ערוך יורה דעה קמא, ד). לעומת זאת, ציורים או פסלים של אלמנטים אחרים – כמו חיות (לבד מהחיות שנראו במרכבה) או נוף – לא נאסרו, לפי שאין חשש שייחשבו כמשמשים לעבודה זרה. 
הלכות אלו נראות זרות מאד למציאות ימינו. בעולם המערבי, בו רווחת תרבות ענפה של אמנות במגוון רחב של תחומים – ציור, פיסול, צילום וכד' – הקשר בין מיצג אמנותי כלשהו ובין האלילות הפאגאנית נראה רחוק מאד. כשאדם מן השורה מסתובב במוזיאון ובתערוכות או כשהוא מקשט את ביתו ביצירות אמנות, אפילו לא עולה בדעתו האפשרות שמדובר בעצמים דתיים. ברור שכוונתו לשם נוי בלבד (ההוכחה הברורה לכך היא הימצאותן של יצירות אמנות הכוללות ציורים של גרמי השמיים או של תבליטי אריות בבתי הכנסת. אף אחד לא חש בכך שהוא מכניס בכך "צלם" להיכל, למרות שהדבר אסור מבחינה הלכתית). כיצד, אם כן, ניתן לישב בין האמנות בעידן המודרני לבין הלכות עבודה זרה? האם ביקור במוזיאונים או תערוכות אמנות יהיה אסור? האם לא ניתן יהיה להחזיק בבית ציורים או פסלים אמנותיים?
על כך נמשיך ונדון ברשימה הבאה.
זוגיות בין-דתל"שית
ליאת שוקרון

הדתל"שים נמצאים על הסקאלה שבין דתיות לחילוניות. כל אחד בוחר ומגדיר לעצמו היכן יעמוד על קו זה- עד כמה יתרחק מהדת? עד כמה ירצה לשמר אותה בחייו או בחיי המשפחה שיקים? האם פיתח כלפי הדת רגשות 'אנטי' או שהזיכרונות מהעולם הדתי מעוררים בו געגוע? אין ספק שהתשובות שישיב לעצמו הדתל"ש על השאלות הללו ישפיעו על בחירת החצי השני שלו. 

הדר, דתל"שית בת 27 מירושלים הנשואה לדתל"ש מספרת, שהייתה לה עדיפות למצוא בן זוג מבית דתי. "היה לי חשוב שהוא יהיה מבית דתי כי חשובה לי השפה המשותפת והדרך שבה הייתי רוצה לבנות את הבית שלי. גם אם אני התרחקתי מהדרך הדתית שבה גדלתי- הייתי רוצה לראות את הבית שלי בכיוון הזה; המנהגים, המושגים וכו'. 

בתאל, דתל"שית בת 29 מרעננה שנשואה אף היא לדתל"ש מוסיפה- "לא היה לי ספק שאני רוצה בן זוג שגדל על אותם ערכים שאני חונכתי עליהם ומכיר את מה שאני מכירה- שירים, מסורות. אני רוצה שהילדים שלי יכירו את הדברים האלו וזו דילמה שאני מתעסקת בה הרבה כי הם יגדלו אחרת ממני. אני לקחתי מעט ממה שההורים שלי נתנו לי, ואם הילדים שלי ייקחו מעט ממני- זה כבר יהיה כל כך קצת...". 

הדר מתארת שעצם זה ששניהם דתל"שים השפיע על הזמן בו התארסו, שנה לאחר שהחלו לצאת, הן מצד ההכוונה לנישואין בגלל הסביבה החברתית- דתית בה הם נמצאים והן בגלל ההורים, שלא אהבו את המגורים המשותפים שלהם. "בהתחלה לא סיפרנו להורים שעברנו לגור יחד כדי לא לשבור להם את הלב, וכשהם ידעו מזה הם אמרו שלא צריך לספר על זה לאחרים, שזה לא דבר להתגאות בו. מבחינתנו המגורים יחד היו הברית אבל הנישואין הרשמיים הושפעו מהדברים הללו. בגלל ששנינו מאותו הרקע יכולנו להתחשב במשפחות שלנו יותר בקלות. בחיי הנישואין שלנו המשמעות של היותנו דתל"שים היא בעיקר רעיונית. יש לנו העדפות ברורות לגבי איך אנחנו רוצים שהחיים שלנו ייראו, ואיך לא. שנינו יודעים להעריך את מסגרות החינוך הדתי בהן התחנכנו, ושנינו מסכימים על זה שאנחנו רוצים לשלוח את ילדינו למסגרות חינוך דתיות ליברליות מסוימות". בתאל מספרת שה'דתל"שיות' של שניהם מוסיפה הומור (מגזרי) והתחשבות הדדית בחיי הנישואין. היא ובעלה משתעשעים בשירת שירים חסידיים או שירי תפילה ומאתגרים את זיכרונם בסיפורי תנ"ך וחכמים שגדלו עליהם. "בבית שלי יש לי את התחושה של המוכר והטוב שהיה לי בבית הוריי. הרבה אי-נעימות עם המשפחות שלנו נמנעת מכך ששנינו יודעים בדיוק איך לכבד אותם וגם יכולים לארח אותם אצלנו במידת מה כי שנינו מכירים את כל הלכות הכשרות. יש בינינו פערים בתפיסה של הדת, למרות ששנינו דתל"שים, אבל אנחנו מבינים ומכבדים משהו שלשני חשוב יותר ולי עצמי פחות".

מה עושים כשיש ילדים בגיל חינוך? עדי, בת 30 ממודיעין, נישאה כדתיה לבחור דתי ולאחר ארבע שנים החליטו שניהם לעזוב את הדת. היא ובעלה נלחמו כדי להכניס את ילדיהם לחינוך משולב של דתיים-חילונים. "העובדה ששנינו מבית דתי משפיעה על כל התנהלות חיינו ועל הערכים והבחירות שלנו. אחרת, לא בטוח שהיה חשוב לנו ככה שהילדים יקבלו גם חינוך דתי. עם זאת, לא היינו שולחים אותם לבי"ס דתי לגמרי כדי שלא יהיו שונים משאר חבריהם לכיתה. אני שמחה שהילדים שלי חווים את ה'גם וגם' ויודעים ליטול ידיים ולברך ושתהיה להם את האופציה לבחור לכל הכיוונים. נורא פחדתי שזה יעלם להם מהחיים. אנחנו גם מאוד מתחברים להורים מבית הספר שיש להם רקע דתי כמו שלנו. בפנים אתה עדיין דתי, אי אפשר לקחת את זה ממך לגמרי. בכל חג אנחנו חושבים ביחד מחדש- האם נשמור את החג או לא? אם כן- עד כמה נשמור? תמיד יש בינינו דיבור על הדת. זה כמובן קשור גם להתנהלות עם המשפחות- ניסע אליהם בשבת או נבוא לכל השבת? בגלל ששנינו היינו במקום הזה אנחנו יודעים לכבד אותם ואין רגשות טינה בנושא".

יש דתל"שים שנשואים לדתיים או לחילונים, אבל אפשר להבין שזוגיות עם הדומה לך מפחיתה את מספר השאלות המהותיות שעלולות להוות כר נוח למחלוקת בחיי הנישואין, שאלת החינוך תהיה פתוחה לדיון יותר רחב והרקע הדומה יגביר את החיבור. הדבר מקל גם על מערכת היחסים עם המשפחות, כפי שציינו המרואיינות, דתל"שית תבין מדוע לא מתאים שתגיע עם גופיה למשפחתו של בעלה ומדוע הם לא אוכלים בביתה ולא תיעלב מכך. דתל"ש יבין אם יהיה חייב להגיע לחמותו לשבת שלמה ויידע כיצד לנהוג בקידוש ולאחריו (נטילת ידיים...). גם ההורים לדתל"ש ישמחו שיתחתן עם מישהי מרקע דתי; הפערים בינה לבינם יהיו קלים יותר לגישור, ואם ישימו יד על הלב- התקווה שהילד יחזור במידת מה לעולם הדתי תוכל להמשיך ולקנן בהם. מי יודע, אולי בזכות הנכדים.

"והיית לאיש" 
 נעמי עיני
הפטרת השבוע וכמוה גם הפרשה, מרגשות אותי בנגיעה שלהן בסוף.  
מסע מפרך חלקנו עם יעקב ואחד נוסף וקשה עם צאצאו -  דוד. והנה שניהם, האנשים ומסעותיהם, מגיעים אל קצם.
ומה מוסרים הם למשפחותיהם טרם ייפרדו? כמיהה הורית, המבוטאת באופן נפלא בדברי דוד לבנו:  " אָנֹכִי הֹלֵךְ, בְּדֶרֶךְ כָּל-הָאָרֶץ; וְחָזַקְתָּ, וְהָיִיתָ לְאִישׁ" (מלכים א', ב').
לא קלה המחשבה שנשאיר את ילדנו מאחור לכשיגיע הזמן. שעון החול המרחף מעל לראשינו דוחק בנו להכשיר אותם להתמודד עם העולם על מורכבותו, טרם יישאבו אל תוכו בעל כורחם וטרם נאלץ להשאירם בלעדינו. בקרב הורים לילדים בעלי צרכים מיוחדים, המתח והדאגות רבות פי כמה. מי יטפל בבן שלנו לכשיגיע יומנו? הם שואלים. מי ילחם עבורו את מלחמותיו ויגן על זכויותיו? מי יאהב אותו כמו שאנחנו אוהבים?
חזקו והיו לאנשים, מייחלים אנו לילדנו, עמדו אל מול רוחות מצויות וגם עזות, שאו ראשכם בגאון והקפידו להיות בני אדם (אנשים).
ומהן המידות הראויות לאיש?
חסד ואמת.  חסד - כיבוד הורים, אמת - הליכה בדרך התורה.  
יעקב: " וַיִּקְרְבוּ יְמֵי-יִשְׂרָאֵל, לָמוּת, וַיִּקְרָא לִבְנוֹ לְיוֹסֵף וַיֹּאמֶר לוֹ אִם-נָא מָצָאתִי חֵן בְּעֵינֶיךָ, שִׂים-נָא יָדְךָ תַּחַת יְרֵכִי; וְעָשִׂיתָ עִמָּדִי חֶסֶד וֶאֱמֶת, אַל-נָא תִקְבְּרֵנִי בְּמִצְרָיִם" (בראשית מ"ז, כ"ט).
דוד: " וְשָׁמַרְתָּ אֶת-מִשְׁמֶרֶת ה' אֱ-לֹהֶיךָ, לָלֶכֶת בִּדְרָכָיו לִשְׁמֹר חֻקֹּתָיו מִצְו‍ֹתָיו וּמִשְׁפָּטָיו וְעֵדְו‍ֹתָיו..." (מלכים א', ב').
הורה על סף מיתתו אינו יכול עוד להשפיע על בניו. בנקודת הפרידה, חזקים הבנים מהאב יותר מאי-פעם והוא תלוי בהם לקיומו. יעקב מבקש מבנו יוסף שישבע לו שישיב אותו לארצו ולקבר אבותיו.  ואילו דוד זקוק לשלמה שישלים את תכנוניו ומהלכיו האסטרטגיים וימשיך את מלכותו. ברגע הדרמטי הזה - הכל תלוי בבן.  
"וְהָיִיתָ לְאִישׁ", מתפלל האב ומעמיד בשאלה את כל מפעל חייו – בבחנו את תוצאות חינוכו של הבן: אם ידע זה, ברגע השיא שלו, לקראת מינויו כממשיך ו"כמבוגר האחראי", לכבד ולקיים את מצוות אביו בשר ודם, הרי שמוכשר הוא ללכת בדרך אביו שבשמים. הא בהא תליא.
"ויחי", קרויה פרשת המוות והפרידה, ולא בכדי. על ערש מותם, מסרו לנו אבותינו צוואה המעניקה לחיינו משמעות ותכלית.
לתגובות: naomieini1@gmail.com 
איזון נכון בין חסד לאמת 
לפני פטירתו מבקש יעקב מיוסף: 
 'וַיִּקְרְבוּ יְמֵי יִשְׂרָאֵל לָמוּת וַיִּקְרָא לִבְנוֹ לְיוֹסֵף וַיֹּאמֶר לוֹ אִם נָא מָצָאתִי חֵן בְּעֵינֶיךָ שִׂים נָא יָדְךָ תַּחַת יְרֵכִי וְעָשִׂיתָ עִמָּדִי חֶסֶד וֶאֱמֶת אַל נָא תִקְבְּרֵנִי בְּמִצְרָיִם'
לדעת רש"י  המילים חסד ואמת מכוונות לקבורת המת: 'חסד שעושים עם המתים הוא חסד של אמת, שאינו מצפה לתשלום גמול'. דבר פשוט הוא שכאשר אין צפייה לגמול או לטובות הנאה החסד הוא יותר אמתי. אמנם נראה שצמד המילים "חסד ואמת" רומז לרעיון יותר רחב- בעת שביקש את רבקה ליצחק, אמר אליעזר עבד אברהם,: 'וְעַתָּה אִם יֶשְׁכֶם עֹשִׂים חֶסֶד וֶאֱמֶת אֶת אֲדֹנִי הַגִּידוּ לִי, וְאִם לֹא הַגִּידוּ לִי וְאֶפְנֶה עַל יָמִין אוֹ עַל שְׂמֹאל'.  מילותיו של אליעזר לא התייחסו לקבורה אלא  נאמרו בהקשר לשידוך ומכאן שההקשר של חסד ואמת רחב יותר.  אליעזר  סבור, שמתן האישור לרבקה ללכת לארץ ישראל משקף שילוב שבין חסד לאמת. 
מה פשרו של השילוב המיוחד הזה שבין חסד ואמת? ה'אמת' מייצגת את המעשה המתחייב משורת הדין, לעומתה החסד בא לידי ביטוי בעשייה המפליגה מעבר לכך - לפנים משורת הדין. ניתן לומר שהאמת היא המעשה הצודק והחסד הוא המעשה הטוב, והמבוקש ע"י יעקב ואליעזר הוא השילוב ביניהם. הדרך לשלב בין החסד לאמת איננה תמיד טריוויאלית,  זוהי דרך מורכבת שיש בה הליכה בדרכיו ומידותיו  של הקב"ה: 'אֵ-ל רַחוּם וְחַנּוּן אֶרֶךְ אַפַּיִם וְרַב חֶסֶד וֶאֱמֶת'. דרך זו באה לאזן שתי גישות קיצוניות, אשר בטעות היה ניתן לתפוס כדרכה של תורה- מצד אחד אנו מבינים מתוך שילוב זה כי איננו נדרשים להנחיל בעולם איזו אמת מופשטת, רעיונות וערכים זרים לעולם ולבני האדם, אלא "אמת אנושית", כזאת היודעת להתחשב  בצרכים של הזולת. נקודה זו מתחדדת גם, ובעיקר, ביחס לתורה- אנו רגילים לחשוב על התורה כ"תורת אמת" בלבד, אכן- התורה מגלמת את האמת השלמה והמוחלטת, אמנם התורה נקראת גם "תורת חסד"- התורה מתייחסת לעולמנו שהוא חסר ופגום, ובתוך העולם הזה מדריכה אותנו איך להתנהל, כפי שבא לידי ביטוי למשל בקביעת חז"ל "דברה התורה כנגד יצר הרע". המפגש בין חסד לאמת מאפשר לאמת להיות כזו המחוברת לחיים של אדם בעולם, 'חֶסֶד וֶאֱמֶת נִפְגָּשׁוּ צֶדֶק וְשָׁלוֹם נָשָׁקוּ' (תהילים פה,יא). אמנם כאן עלולה להתעורר גישה הפוכה, ולכן האיזון נצרך גם בכיוון השני, רוצה לומר- פעמים שמידת החסד זקוקה למידת האמת. 
הרש"ר הירש (מג,יז) מסביר, שפעמים עלול להיווצר רע מרוב חסד. ההתמסרות לזולת עלולה להשכיח את העיקר. יעקב יודע שיוסף ישקיע מאמצים כבירים על מנת שקבורתו תהיה מכובדת, ודווקא בגלל זה הוא מתריע ומזהיר את יוסף- יעקב חשש שכאן מידת החסד עלולה להשכיח את מידת האמת, ולכן הדגיש, שגם אם העלאת העצמות תפגום בכבודה של ההלוויה, אין לעשות את החסד של הקבורה במנותק מהאמת של קבורה בארץ ישראל. יעקב  מתנה את טקס קבורתו בהצהרה ברורה:  'אל נא תקברני במצרים'.  גם אם רצונך לעשות עמי חסד גדול, איני מוכן מוסרית להיקבר במצרים. 
כך גם מנוסחת בקשתו של אליעזר לבתואל בנוגע לרבקה-  אכן, יצחק ורבקה  מתאימים זה לזו  אבל אליעזר מבקש לרסן את האהבה באמות מידה של אמת. יש צורך בראייה מפוכחת, שתמנע את ירידתו של יצחק לחרן, ולכן השידוך מותנה בהגעתה של רבקה לארץ ישראל. נקודה מעניינת נוספת העולה כאן היא שהמכנה המשותף בין דברי יעקב לדברי אליעזר, הוא ששניהם מתנים את עשיית החסד (קבורתו של יעקב)  ויצירת האהבה (יצחק ורבקה) בהשארות בארץ ישראל. 
אבותינו מציבים בפנינו אתגר גדול הדורש מאתנו איזון נכון בין החסד לאמת. לאזן בין האמת הצרופה ל"לפנים משורת הדין"- גם לעדן את האמת במידת החסד, וגם, מצד שני, לרסן את החסד במידת האמת, שכן פעמים שריבוי חסד עלול להביא לתוצאות בלתי מוסריות.
העולם כחדר בריחה

הרב ד"ר משה רט

חדרי בריחה הפכו לפופולאריים בשנים האחרונות, והם צצים כפטריות אחרי הגשם. למי שעדיין לא מכיר, הרעיון של חדר בריחה הוא כזה: קבוצת אנשים נכנסים לחדר או לקבוצת חדרים סגורה, ויש להם שעה להשלים משימה כדי לברוח משם. לשם כך עליהם לזהות רמזים, למצוא חפצים, לפתור חידות, לפענח תעלומות ולגלות איך פותחים את הדלתות. לכל חדר יש נושא מיוחד, והוא מעוצב עם תפאורה ואביזרים היוצרים אווירה מתאימה: זו יכולה להיות תעלומת רצח או ריגול, בית רדוף רוחות או פירמידה מצרית, הרפתקה בעולם של ההוביט או הארי פוטר, או כל דבר אחר. חוויה מאתגרת מומלצת למשפחות ולחברים.

מעבר לחוויה ולאתגר, יש מסר נוסף שאפשר לקחת מחדרי הבריחה. הם מלמדים את האדם להסתכל אחרת על המציאות. רוב חדרי הבריחה, כאשר נכנסים אליהם בלי ידע מוקדם, נראים כמו חדר פשוט ורגיל. אדם שאינו מודע לכך שזהו חדר בריחה, לא היה מבחין במשהו מיוחד בחדר, פרט אולי לכמה אביזרי תפאורה. רק כאשר מודעים לכך שזהו חדר בריחה, ומתחילים לחפש רמזים, שמים לב לפתע לכל מיני פרטים קטנים ויוצאי דופן: מספרים, צירופי אותיות, משהו חריג בתמונות, דברים שמונחים לא במקומם וכן הלאה. כל פרט קטן עשוי להתגלות כרמז שמועיל להתקדמות המשימה, ולכן צריך לשים לב היטב לפרטים. שום דבר בחדר הבריחה לא מונח שם סתם; לכל דבר יש תכלית מכוונת, לפעמים להטעות אותך ולפעמים לסייע לך.

וכאשר יוצאים מחדר הבריחה, ממשיכים למשך זמן מה להסתכל כך גם על המציאות עצמה: כל מיני דברים ברקע החדר או הרחוב, שלרוב אנו נוטים להתעלם מהם, נראים פתאום חשודים ומזמיני חקירה. התמונה ההיא, המספר שם, הכתובת על הקיר, הפרסומת, הספר – האם זו סתם "תפאורה" או שיש שם מסר חבוי עבורנו?

צריך כמובן להיזהר ולא לקפוץ לתיאוריות פרועות שמוצאות מסר בכל מקרה סתמי, וכמובן לא לעבור על איסור ניחוש ודומיו. אבל לא יזיק להסתכל מדי פעם על ה"תפאורה" שלנו במבט יותר בוחן וחקרני, ולנסות לראות אם ה' רומז לנו משהו באמצעותה. אם נתייחס לעולם הזה כמו לחדר בריחה, ונהיה קשובים למסרים הטמונים בו, נצליח לבסוף להשלים את המשימה שלשמה ירדנו אליו.
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דן ידין עמו
מיכל
ברכתו העיקרית של דן היא "דן ידין עמו כאחד שבטי ישראל". ככל ברכות האחים, גם ברכה זו והמשכה מצריכים ביאור. 

רש"י, רד"ק, רבינו בחיי ומפרשים נוספים הסבירו שיעקב מתנבא על שמשון: "דן ידין עמו: זה שמשון שהיה משבט דן, והיה שופט ישראל..." (רבינו בחיי מט, טז). לפי דעה זו, יעקב בברכתו לדן מתנבא ששמשון שייצא מחלציו ויושיע את ישראל. 

הרשב"ם חולק על הגישה ועל הפירושים הרבים שנקטו עמדה זו. הוא חולק על עצם התפיסה שיעקב בדברו אל דן מתייחס אל דמות אחת ומיוחדת מצאצאי דן. הוא מתנגד לטענה שיעקב מתכוון לברך את דן על הולדת שמשון ולהסתפק בכך: 
"המפרשו על שמשון לא ידע בעומק פשוטו של מקרא כלל. 
וכי יעקב בא להתנבאות על אדם אחד שנפל ביד פלשתים וינקרו את עיניו ומת עם פלשתים בעניין רע? חלילה חלילה. 
אך על שבטו של דן נתנבא שהיה מאסף לכל המחנות" (רשב"ם מט, יז). 

מעבר למחלוקת העקרונית על דרכי פרשנות המקרא, יש כאן כלל פרשני הנוגע לפרשיית ברכות בני יעקב. בהתאם לכלל זה, אין לפרש את הברכות כמתייחסות אל מאורע היסטורי יחידאי. הברכות מתארות תובנה יסודית מכוננת בקשר לשבטים ולעם ישראל לענפיו. כמובן, יש גם רובד הביקורת שיש לרשב"ם על הצבתו של שמשון כגיבור ישראל, או כסמל להצלחה.

עיון בחז"ל מגלה שניתן לאחד בין שתי הגישות הללו. חז"ל אינם קובעים כי ברכת יעקב כּוּוְנה לשמשון, אלא משתמשים בה כדי לתאר את שמשון. חז"ל מתארים באמצעות הפסוקים את תכונות היסוד המאפיינות את שמשון. כאשר הפסוקים עצמם מתפרשים באמצעות דמותו של שמשון, שמכניסה נפח ומשמעות במילות הפסוק. אך בסופו של דבר, לא על שמשון באים הפסוקים ללמד, אלא שבאמצעות דמותו של שמשון ניתן ללמוד על מהות הברכה, על שבט דן בכללותו ועל תרומתו הייחודית לעם ישראל. 

מחז"ל משתמע שהמילים "ידין עמו" מתייחסות להופעת שמשון כבריון שיש לו היכולת לנקום את נקמת עם ישראל מאויביו. בדומה למשמעות המילה "ידין" בפסוק "ידין בגוים מלא גויות מחץ ראש על ארץ רבה" (תהילים קי, ו). דמותו של שמשון מטופלת באריכות בסוגית הגמרא. בין השאר מובאת בה דרשת ר' יוחנן: "שמשון חיגר בשתי רגליו היה שנאמר 'שפיפון עלי אורח'" (סוטה י, א). דרשה זו תמוהה לאור הסיפורים המרובים על שמשון התנכ"י שאינם עולים בקנה אחד עם מוגבלות כל כך מורכבת. ברור שכוונת הסוגיה לאפיין את שמשון ואת דרכי פעולתו באמצעות הצגתו כבעל מוגבלות כזו. שמשון למעשה, מתואר כמי שעושה גדולות ונצורות עם שתי ידיים קשורות מאחורי הגב. או במטאפורה החז"לית- ללא רגלים לעמוד עליהן. ייחודו הבולט הנוסף הוא עצם שייכותו לשבט דן. שבט זה כידוע אינו מן המיוחסים, דן הוא למעשה אחד מבני השפחות. כאן מוצגת הטענה שאין מדובר בפרט צדדי או אקראי. כאחד מבני השפחות, דרך ההנהגה שלו היא שונה. אין בה כובד ראש, בשלות או אחריות. הנהגתו נולדת מתוך פרצי זעם ויש בה חתירה לצדק של מי שחווה על בשרו אפליה והדרה. אחת החוויות הממשיות האישיות הללו של שמשון היא המקרה של נתינת אשתו לאיש אחר. נקמתו חושפת את כוחותיו הפיזיים ואת האימה שהוא עשוי להטיל על הסביבה. הגמרא מתארת גם את מידותיו הפיזיות כאיש רחב כתפיים, שהן ברוחב של שישים אמה. גסותו של שמשון והדורסנות שלו מתורגמות כאן למימדים בלתי סבירים. שמשון הוא פיל בחנות החרסינה של העולם ושל האדם. תכונות אלו של פרצי זעם, של העדר חמלה, של 'יום נקם ושילם', אמונה בצדקת הדרך, והליכה עד הסוף – כל אלה שמורים לשבט דן. תפקידו המקורי של שבט דן היה לשמש כשבט המאסף. תפקידו של השבט המאסף הוא להגן מפני האויבים המזנבים. אלו אינם ראויים לטיפת חמלה. ונחוץ מאוד שיפגשו באנשים נחושים הנכונים למסור את נפשם בחינת "תמות נפשי עם פלישתים". החידוש בברכת יעקב טמון במילים "כאחד שבטי ישראל". התכונות הייחודיות לשבט דן אמנם אינן שייכות למנהיגות הממוסדת. אבל גם זו הנהגה הראויה לבוא בקהל (רד"ק , שם). 

ומן המימד הלאומי אל המימד האישי. 

שני פנים יש לביטוי 'ידין עמו'. שתי דרכים של שיפוט והנהגה. מחד הדין המיושב, הדעת, והתבונה של השופט ה'קלסי', ומאידך דין הזעם והכאב המתפרץ המיוחד לשמשון.

 כל אדם ראוי שיהיו בו שתי הדרכים הללו. הראשונה לימים רגילים, והשנייה כדי להילחם בעזרתה בחריפות על מה שמאיים על זהותו וכבודו, על עקרונות ואידיאות המסמנות את גבולותיו. 

האם בג"ץ יקנה את ההסבר?
ב-23 בינואר אמור בג"ץ לדון בנושא פתיחת עסקים בשבת  בתל אביב. כידוע, עיריית ת"א עתרה לבג"ץ נגד הממשלה שאינה מאשרת את חוק העזר העירוני שלה המאפשר פתיחת 160 פיצוציות ומינימרקטים בשבתות. לקראת הדיון בבג"ץ, עסקה בכך הממשלה ביום ראשון האחרון, לא לפני שהסיעות החרדיות הבהירו לראש הממשלה כי מבחינתן שינוי החוק הקיים (האוסר פתיחת עסקים) הוא בבחינת שבירת הסטאטוס-קוו על כל המשתמע מכך. אם יו"ר הבית היהודי, בנט, לא היה כל כך נחרץ בעניין (הוא בעד לעשות שינויים בחוק רק תוך כדי הידברות והסכמות), באו חברי הכנסת סמוטריץ' ואריאל ממפלגתו, ולא היו שונים בהרבה מהחרדים בעמדתם בנושא. איום על זעזועים בקואליציה (גם אם נטיית הלב היא שלא להרגיש מאוימים מהם) הוא הדבר שביבי נתניהו הכי רגיש לו, ולכן בישיבת הממשלה עשו מאמץ לרצות את החדרים מצד אחד, בלי להרגיז יותר מדי את התומכים בהתרת מסחר בשבת. טובי המוחות שם הגו לבסוף  רעיון, שבעיניים הלא מקצועיות שלי לא בדיוק יחזיק מים, אבל הרי הוא לפניכם. הממשלה תודיע לבג"ץ, כי מכיוון ששר הפנים (דרעי) נמצא בעיצומו של מהלך הבוחן את שאלת איחודה של בת ים עם תל אביב, לא ניתן, עד קבלת ההחלטה בעניין הזה, לקבל החלטה בנושא בתי העסק בשבתות. 
אינני משפטן, אבל אני מעריך כי בג"ץ ישליך את טיעוני המדינה מכל המדרגות. "מה עניין שמיטה להר סיני", הוא בטח יטיח בהם. ולחילופין, כעת דנים על תל אביב בגבולותיה היום, ואני (בג"ץ) מחליט ככה וככה. אם בת ים תסופח? הדין יחול גם עליה.

להערכתי, גם כל המשתתפים בישיבת הממשלה בעניין הזה מבינים את הדבר הפשוט הזה, אבל לכולם שם יהיה יותר נוח לומר ניסינו, השתדלנו, אבל מה לעשות ובג"ץ כפה עלינו.

וקצת היסטוריה תל-אביבית. במשך עשרות שנים היו המינימרקטים בתל אביב פתוחים בניגוד לחוק העזר העירוני. ב-2013 הורה בג"ץ לעירייה לסגור את החנויות בשבת או להעביר חוק עזר עירוני חדש שיתיר פתיחתן. לראש העיר שם לא הייתה עם זה בעיה, אלא שעל פי החוק, שר הפנים אמור לחתום על חוקי עזר עירוניים. גדעון סער וקודמיו העדיפו שלא לחתום על תפוח האדמה הלוהט הזה, וכשנכנס דרעי לתפקיד שר הפנים, הוא דרש הממשלה כולה תחליט על זה. (למה שירגיז את החילונים מצביעי ש"ס שבתל אביב?).  וכדרכן של החלטות ממשלה, זו הקימה ועדת מנכ"לים, זו הביאה מספר חלופות, וכרגיל, מתקשים להחליט אז מחליטים שלא להחליט.
 "אין חולק שהמצב החוקי הקיים אינו מאפשר פעילות מסחר בשבת. ניסיון להיתלות ולהכיר במצב הקיים שנוצר בחטא על ידי מפירי חוק אשר פתחו עסקים לאורך השנים תוך הפרה בוטה של חוק העזר ופגיעה בצביונה של השבת לא רק שאין לו כל בסיס, אלא יש בו כדי ליתן שכר למפירי חוק". מה שנכון, אבל לא בטוח שיחזיק היום מים.
ח"כ רחל עזריה (כולנו) : "ראשי המפלגות החרדיות חייבים להבין שאי אפשר להמשיך בקו של הכל או כלום, כי בסוף מי שמפסיד זה שומרי השבת". 

****
עמונה – לאן?
מתיישבי עמונה מסרו השבוע כי דבר לא התקדם בשטח, מאז ראש הממשלה הגיע עמם להסדר. עיתון 'הארץ' דיווח ביום ג' כי נתניהו מתכוון שלא להביא את חוק ההסדרה לקריה שנייה ושלישית. אחד ועוד אחד= לקראת פיצוץ נוסף, והפעם רציני, בין הממשלה למתיישבי עמונה ואוהדיהם?
מדבר שקר תרחק?
יום שלישי שעבר, כשבבוקר הייתה אמורה להיות שביתה בבתי הספר, חייהם של תושבים במטה בנימין ובגוש עציון היו רגועים יותר. הם קיבלו מהמועצה הודעת אס.אם.אס לפיה אצלם אין שביתה. למה? בזכות "צו אלוף" המורה לכאורה לקיים שגרת לימודים בגלל המצב הביטחוני. רועי שרון, כתב (סרוג) של ערוץ 10 חשף, כי צו אלוף שכזה הוצא בפעם האחרונה לפני כמה שנים, כשבאמת המצב הביטחוני שם היה 'על הפנים'. מאז, האלוף התחלף, אפילו אולי יותר מפעם אחת. טעות של המועצה?  אל תהיו כל כך נאיבים. המילה הכי עדינה שמצאתי לכך היא: תיחמון. מילה עדינה יותר ל-שקר. חברים יקרים, הוצאתם את כולנו, לא רק אתכם, שקרנים/ בלפנים/ תחמנים. בחרו את המילה איתה תוכלו לחיות טוב יותר. ובבקשה, אל תבואו בטענות לכתב ה'סרוג' שחשף זאת. לטעמי, הוא 
ראוי להוקרה.
**
למצות דין
הרבה דיברו וכתבו בשבוע שעבר על הקריאות "גבי, גבי היזהר (גבי=הרמטכ"ל גבי איזנקוט), רבין מחפש חבר" ודרשו טיפול משפטי מהיר ונחרץ בקוראים כך. אני, כמובן, מזדהה עם דרישה זו. אלא, שבאותה מידה של נחרצות יש לענ"ד לפעול גם נגד אותם חוליגנים המאיימים ואף מתנכלים לחרדים שהחליטו להתגייס לצה"ל (אין לי בעיה עם אותם במגזר החרדי שיכתבו וידברו בעד חשיבות הלימוד במקום הגיוס) או לנציגי ציבור חרדיים שלטעמם של אותם בריונים לא עושים די לעצור את היקף התגייסות החרדים לצבא. סגן השר פורוש ובנו ראש עיריית אלעד הותקפו פיזית בשבוע שעבר על רקע זה, וניאותו להתלונן במשטרה רק לאחר שזו עצרה (ללא תלונה מצידם) את התוקף. הפעילים נגד גיוס במגזר החרדי מפיצים זה תקופה ארוכה תמונות של חרדים שהתגייסו, ואף פנו ברשתות החברתיות בקריאה לשלוח תמונות נוספות, הכל כדי להרתיע חרדים נוספים מלהתגייס. לאחרונה הוגשו מספר תלונות במשטרה בעקבות פרסום עשרות תמונות באינטרנט ע"י גורמים קיצוניים, כאשר מטרת פרסום אותן תמונות הינה פגיעה בחיילים מהמגזר החרדי. בפעילות יזומה וממוקדת הצליחו השוטרים לאתר ולזהות חשוד בביצוע הפרסומים לעיל באינטרנט קפה בבני ברק. בשעת מעצר החשוד נמצאו בחזקתו ראיות הקושרות אותו לעבירות המיוחסות לו לכאורה. עשית? תשלם. מישהו חייב לעזור לחרדים שהגיעו לתובנה שנכון מצדם להתגייס, ורק החשש מהחוליגנים בחברה שלהם מעכב בעדם. שינויים בחברה החרדית יכולים לנבוע רק מתוכה. שמעתי לא פעם את חה"כ גפני מ'יהדות התורה' קורא לצעירים חרדים שאינם מסוגלים לשבת וללמוד תורה – שאם לא ללמוד, שכן יתגייסו. יפה ואף אמיץ מאישיות פוליטית חרדית. דומני שראוי כי חברי כנסת חרדיים ובוודאי רבנים חשובים במגזר החרדי, יקומו ויגנו את הפועלים בכוח ובאיומים כלפי המתגייסים. אלימות אינה דרכה של תורה שהרי דרכיה דרכי נעם וכל נתיבותיה שלום., לימדוני רבותיי. כיצד זה יש הרוצים 'להגן' על התורה תוך כדי עשיית מעשים המנוגדים לה? 'טובל ושרץ בידו', לא?. במשרד הביטחון הוקם צוות, בראשות סגן השר הרב אלי בן דהאן (בית יהודי),  שהתבקש להציע דרכים להיאבק בבריונים ה"חרדים". נמתין.

888
מנהיגות רוחניות (לצרף תמונה)
עד לפני לא הרבה שנים, בתואר "רבנית" התגדרו רק אלה הנשואות לרב. בשנים האחרונות יש הנושאות תואר זה בזכות עצמן. בזכות לימודיהן התורניים. זה שלא כל הסביבה הדתית מכבדת אותן בשם תואר זה שלשם השגתו עמלו קשה, ויש אף המגנים אותן, אינו פוגם בהערכתן העצמית ובהערכה שרוחשים להן אחרים. בשבוע שעבר הוענקו במדרשת או"ת לינדרבאום מבית אור תורה סטון בירושלים טקס חלוקת תואר "מנהיגה רוחנית ומורת הלכה" לשתי מוסמכות חדשות. האחת הרבנית ד"ר ג'ני רוזנפלד שמכהנת כמנהיגה רוחנית באפרת לצד רב היישוב הרב רסקין והשנייה שירה זימרמן המלמדת הלכה במספר מוסדות. אחת ממוסמכות המכון, מאירה וולט מארק, החלה בימים אלה לסלול נישה חדשה בעולם של מנהיגות רוחנית נשית בהתמחות בבית חולים איכילוב, שם היא משמשת לצדו ומטעמו של רב ביה"ח, ועוסקת בטיפול רוחני ובמענה לשאלות הלכתיות.  
. המוסמכות סיימו 5 שנות לימודים גבוהים, ועמדו בהצלחה במבחנים בהלכות איסור והיתר, שבת, נידה, אבלות, חופה וגירושין וגיור. הרבנות הראשית לישראל לא מכירה במבחנים האלה, אבל יש המעריכים כי בעתיד הלא רחוק, בג"ץ יכפה על הרבנות לאפשר לנשים לגשת למבחני הרבנות הראשית, ממש כמו גברים הניגשים. מחכים לנחשונה שתעז לקפוץ למים תוך נכונות לשאת במחיר של 'הכרזת מלחמה' על הממסד הרבני.  
אין חדש תחת השמש
הפיגוע בירושלים דחק הצידה את הכותרות הראשיות בעניין החקירה של נתניהו, עוד סיפור, אחד מיני רבים, של חשד לשחיתות מצד מנהיג ציבור. דומה, שהאוזן כבר הורגלה לשכאלה. אולמרט, קצב, הירשזון, מצגר – והרשימה חסרה. "לאן הגענו", תוהים רבים נוכח אווירת השחיתות הפושה פה. אז כדי שניכנס לפרופורציה (בלי להצדיק ח"ו את המצב או להסכים אתו), בואו נקפוץ לספר מיכה פרק ג'. "שמעו נא זאת ראשי בית יעקב וקציני בית ישראל המתעבים משפט ואת כל הישרה יעקשו. בונה ציון בדמים וירושלים בעוולה. ראשיה בשוחד ישפוטו וכוהניה במחיר יורו ונביאיה בכסף יקסומו ועל ה' ישענו לאמר הלא ה' בקרבנו לא תבוא עלינו רעה. לכן בגללכם ציון שדה תחרש וירושלים עיין תהיה והר הבית לבמות יער" (מיכה, ג, ט-יב'). מה שנקרא: אין חדש תחת השמש.
נקווה שהמשך הפסוקים, יתגשם במהרה בימינו: "והיה באחרית הימים יהיה הר בית ה' נכון בראש ההרים ונישא  מגבעות ונהרו אליו עמים. והלכו גוים רבים ואמרו לכו ונעלה אל הר ה' ואל בית א-להי יעקב ויורנו מדרכיו ונלכה באורחותיו כי מציון תצא תורה ודבר ה' מירושלים. ושפט בין עמים רבים והוכיח לגוים עצומים עד רחוק וככתו חרבותיהם לאתים וחניתותיהם למזמרות לא ישאו גוי אל גוי חרב ולא ילמדון עוד מלחמה. וישבו איש תחת גפנו ותחת תאנתו ואין מחריד כי פי ה' דיבר".

לא הכל נמחק
לוביץ
מדובר, לכאורה, בהפי אנד קלאסי. יעקב אבינו מבלה את שנותיו האחרונות במצרים בחברת כל בני משפחתו, החיים ביחד, באושר ובעושר, בשמחה ובאחדות. הרושם הזה מתחזק לנוכח תמונת הפרידה של יעקב מבניו, כאשר כולם נאספים סביב מיטתו לשמוע את צוואתו ולקבל את ברכותיו, ולאחר מכן הוא אוסף רגליו אל המיטה ונפטר במיתה מתוזמנת להפליא.

ברם, ברצוני להשבית את השמחה ולטעון שנותרו לא מעט משקעים שליליים ביחסים שבתוך המשפחה המכוננת. אלה משתקפים בחרדתם הגדולה של אחי יוסף לאחר מות אביהם, מפני האפשרות שיוסף ינקום בהם על מכירתו: "וַיִּרְאוּ אֲחֵי יוֹסֵף כִּי מֵת אֲבִיהֶם וַיֹּאמְרוּ לוּ יִשְׂטְמֵנוּ יוֹסֵף וְהָשֵׁב יָשִׁיב לָנוּ אֵת כָּל הָרָעָה אֲשֶׁר גָּמַלְנוּ אֹתוֹ" (בראשית נ, טו). פחדם היה כה גדול עד שבדו מליבם שקר גמור, לפיו יעקב ציווה לפני מותו שיוסף יסלח לאחיו על פשעם כלפיו. לא התקררה דעתם עד שהביעו אף נכונות להיות עבדים ליוסף, נכונות שממחישה את עוצמת החרדה בה היו נתונים. יוסף מצדו אמנם הרגיע את אחיו, אולם הוא מזכיר להם: "וְאַתֶּם חֲשַׁבְתֶּם עָלַי רָעָה", אמירה שמסגירה את העובדה שהרשמים הקשים ממה שעוללו לו, לא נמחו כליל מלבו.

נראה אפוא שהיחסים בין יוסף ואחיו לא היו מלאי אהבה ואחווה, שלום ורעות במהלך אותן שנים. אילו כך היה, סביר שהאחים היו חשים מזמן שיוסף מחל להם על חטאם, ואינו נוטר להם טינה בלב.

הגיוני להניח שיוסף ובית אביו לא הרבו להתראות, אם בשל עיסוקיו האינטנסיביים של יוסף כמשנה למלך מצרים, ואם משום שהוא לא התגורר בארץ גושן. ייתכן עוד שהתהווה גם פער תרבותי בין יעקב ובניו לבין יוסף ומשפחתו, שמן הסתם גדלו בקרב האליטה המצרית. 
נראה שאף הקשר שבין יוסף ליעקב אביו היה דליל למדי, והם לא חזרו ללמוד בחברותא ולבלות זמן איכות יחדיו אחרי יום העבודה. זה ההסבר הפשוט לכך שיעקב התקשה לזהות את נכדיו, אפרים ומנשה, כשבאו אליו לביקור חולים. בפירוש 'דעת זקנים מבעלי התוספות' מוצע שיוסף מיעט במתכוון לפגוש את אביו, כדי שלא יתגלה לאביו סיפור התנכרות אחיו ומעלליהם, והשתלשלות האירועים שהורידוהו מצרימה. 

יש לזכור עוד שאם יעקב לא ידע דבר על התעמרות האחים ביוסף ומכירתו, כפי שסוברים  הרמב"ן ואחרים, כי אז הוא אמור לכעוס מאוד על התעמרות יוסף באחיו כשהגיעו למצרים לשבור אוכל. יוסף העביר אותם בדרך ייסורים קשה, אסר את שמעון, ואיים לקחת את בנימין לעבדות. בלא ידיעת הרקע, יעקב אמור לראות בהתנהגות יוסף התעללות והתנשאות של בן שהפך את עורו מעת שעלה לגדולה.
הרושם שמתקבל אפוא הוא שאמנם יעקב ובניו חיו במצרים בטוב, אולם אידיליה גמורה לא הייתה שם. לא נוצרה אווירה של אהבה והרמוניה שלמה, והם לא יכלו להשליך אל מאחורי גוום את כל בעיות העבר. בכך מלמדת אותנו הפרשה כי משקעים שליליים ביחסים שבין אדם לחברו אינם מתפוגגים גם בחלוף זמן רב. צרות שעשה אדם לרעהו, עלבונות או דברי ביקורת נוקבים שהטיח פלוני באלמוני, קשים הם מאוד למחיקה.

מספרים על אדם שפגע בחברו וחשב שעל-ידי בקשת סליחה הוא החזיר את היחסים למה שהיו בתחילה. ביקש ממנו הנפגע שינעץ מסמרים בקיר, ולאחר כך הורה לו להוציא אותם. אתה רואה אמר: הקיר לא חזר להיות כבתחילה. הוא נותר מלא חורים. פרשת 'ויחי', כמו גם פרשיות רבות בספר בראשית מלמדת עד כמה צריך להיזהר שלא לפגוע באיש, שכן פגיעה באחר היא מעוות שקשה מאוד לתקן. 

חזות גבריאל
יעקב לא מת?
אחת מן הדרשות המעלות תמיהה טוענת כי "יעקב אבינו לא מת", המקור במסכת תענית:
" רב נחמן ורבי יצחק הוו יתבי בסעודתא, אמר ליה רב נחמן לרבי יצחק: לימא מר מילתא! אמר ליה, הכי אמר רבי יוחנן: אין מסיחין בסעודה, שמא יקדים קנה לושט ויבא לידי סכנה. בתר דסעוד אמר ליה: הכי אמר רבי יוחנן: יעקב אבינו לא מת. - אמר ליה: וכי בכדי ספדו ספדניא וחנטו חנטייא וקברו קברייא? - אמר ליה: מקרא אני דורש, שנאמר ואתה אל תירא עבדי יעקב נאם ה' ואל תחת ישראל כי הנני מושיעך מרחוק ואת זרעך מארץ שבים, מקיש הוא לזרעו, מה זרעו בחיים - אף הוא בחיים". (תענית ה,ב) 

בפשטות נראה לכאורה כי שני הצדדים חלוקים בשאלה העובדתית האם יעקב אבינו מת או לא!! רב נחמן הבבלי המארח את רבי יצחק האמורא הארץ ישראלי, שואל בתימהון: כיצד אתה אומר שיעקב אבינו לא מת? וכי בכדי ספדו, חנטו וקברו את יעקב! הלא כל אלו הן עובדות הכתובות בתורה, כיצד אתה טוען אם כן בשם רבך רבי יוחנן כי יעקב אבינו לא מת?!
לו הפרשנות למהלך הדברים הייתה אכן כזו, תשובתו של רבי יצחק אינה מן העניין. במה מועילה הדרשה אותה דורש רבי יצחק על פסוק מירמיהו (ל,י)? לו חלקו על העובדות היינו מצפים לתשובה מעין זו- ' אין לפרש את ההספד, החניטה, והקבורה כפשוטם, משום ש..". 
תחילה לעובדות שאינן שנויות במחלוקת:
א. באברהם ויצחק נאמרו ג' לשונות- ויגווע, וימת, ויאסף. ביעקב לא נמצאת לשון מיתה וזוהי הסיבה  המילולית לדרשת רבי יוחנן.
ב. יש להבחין בין שני רבדים, דברי רבי יוחנן הבלתי מנומקים - "יעקב אבינו לא מת", ודברי רבי יצחק- "מקרא אני דורש". דברי רבי יצחק אלו נאמרו כמענה לקושיית רב נחמן הבלתי ברורה ולא כהסבר לדברי רבו רבי יוחנן. 
ג. ההסברים האלגוריים והמטאפוריים לדברי רבי יוחנן במקורן, מצויים אצל כל גדולי ישראל, ובכללן:
- יעקב הוא כינוי לזרע כלל ישראל (הרב קוק)
- יעקב נמצא בטובה נצחית (המהר"ל)
- על אף שמת בחו"ל, נשמתו לא מתה (המהרש"א)
- "מיטתו שלמה", ללא פגם, בניגוד לשאר האבות (הכוזרי) 
- יכול היה 'ללבוש את גופו' כל אימת שרצה בכך (רמב"ן על פי הרקנאטי)
במה? ועל מה  אם כן חלקו רבי יצחק ורב נחמן?
קושיית רב נחמן היתה בפארפרזה כך- 'כיצד אתה לומד את כל הרעיונות היפים הללו מן העובדה שלא נאמרה בו מיתה, והלא נאמרו בו לשונות נוספים של מיתה- הספד, חניטה, וקבורה? כיצד אם כן יכולים פסוקי פרשת ויחי לשמש מקור לדרשות אלו? 
ותשובת רבי יצחק - תוכן הדרשה אינו נלמד מהיעדרותה של מילה (וימת) , אלא "מקרא אני דורש", מירמיהו. פסוקי ויחי הם הטריגר לדרשת 'יעקב לא מת', ותוכן הדרשה עצמו נלמד מן הפסוק בירמיהו. 
הרמב"ם בהקדמה ל'פרק חלק' מחלק את היהודים לג' כיתות ביחסם לדברי חכמים:
כת ראשנה- "הם מאמינים אותם על פשטם". על אלו כותב הרמב"ם - " וזו הכת  עניי הדעת, יש להצטער עליהם לסכלותם, לפי שהם מכבדין ומנשאין החכמים כפי דעתם, והם  משפילים אותם בתכלית השפלות"
והכת השניה- "... והם אותם שראו דברי החכמים או שמעום והבינו אותם כפי פשוטם..., וילעגו על דברי חכמים ושכלם יותר זך מהם. ושהם, עמי הארץ נפתים, גרועי השכל, סכלים בכלל המציאות, עד שלא היו משיגים דבר חכמה בשום פנים". על אלו כותב הרמב"ם - "...והיא כת ארורה, לפי שהם משיבים על אנשים גדולים ונשיאים אשר נתבררה חכמתם לחכמים".
כת שלישית- " והם אותם בני אדם שנתברר אצלם גדולת החכמים ז"ל וטוב שכלם, ...ונתאמת להם שדבריהם יש לו נגלה ונסתר, וכי הם בכל מה שאומרים מן הדברים הנמנעים, דברו בהם בדרך חידה ומשל, כי הוא זה דרך החכמים הגדולים. "
זהירות רבה נדרשת מאיתנו בבואנו לדון בדברי חכמים תמוהים, לבל יכנונו, עניי דעת או חלילה ארורים. לא רק הזלזול חלילה, אלא גם 'התמימות' הלא רציונאלית אינם יכולים לעמוד לזכותנו בבואנו לפענח דברים סתומים של חכמינו ז"ל.  רק עמל של תורה וקבלת הנחת יסוד שלפיה כל דבריהם נאמרו בשום שכל ובעמקות, יעמדו לזכותנו.  
להערות: hazutg@gmail.com 
הנקמה
 נתי נתן סיוני
נקמה היא רגש קמאי שמלווה את האדם  מראשית  ימי  בריאתו.  היא  מהווה, לעיתים, קטליזטור למהלך עניינים שנועד לענות על רצונו של הנוקם 'לסגור מעגל'. המונח 'עין תחת עין ושן תחת שן' מבטא את הצורך בנפשו של הצד שחווה פגיעה להגיב ולגבות מחיר מסוים. הנקמה יכולה לקנן בליבו של האדם שנים רבות. לעיתים תישאר בגדר משאלת לב אך גם אז היא מהווה גורם מכוון למהלך החיים. 
'פרדוקס הנקמה' הוא מושג פסיכולוגי המבטא את רצונו של הנוקם להגיע לסוג של פורקן לאחר ביצוע זממו – אולם מסתבר שדווקא מימוש הנקמה עשוי להוביל לתחושה שלילית ולחוסר סיפוק. לעיתים דווקא המחילה מהווה סוג של קתרזיס.
הנקמה מוזכרת רבות בתנ"ך (החל מימי קין) ומהווה חלק ממנגנון ההישרדות וההרתעה.  
הרצון לנקום מול מצוות כיבוד אב
עשו מרגיש מרומה. המתח בינו לבין יעקב עולה לשיא חדש. "ויאמר עשו בליבו יקרבו ימי אבל אבי ואהרגה את יעקב אחי". רבקה מזרזת את יעקב לקום ולהימלט מחשש לנקמה.
במאבק בין הרצון לנקום כאן ועכשיו, לבין כיבוד האב והצורך להתאזר סבלנות,   עשו בוחר באפשרות השנייה. הרצון לנקום נשאר על 'אש קטנה'. הוא מדרבן את יעקב לנדוד הרחק והמתח נשאר עד שיתפוגג במפגש המרגש.
עשו הוא סמל לשונאי ישראל, אך כאן במקרה האישי-משפחתי הזה, עשו הוא בנו של יצחק.  
עשו מחליט להשהות את הנקמה. במקרה הזה, הנקמה המושהית לא מתממשת. הזמן, ואולי גם הדורון והמחמאות, המיסו את הזעם.
האם מות האב יזרז נקמה?
יוסף עבר תלאות רבות בחייו. האם יוסף סלח לאחיו? האם התעמרותו בהם עד לחשיפת זהותו סיפקה את רצונו לנקום (בהנחה שזה קיים...)? 
 בפרשת 'ויחי' יעקב נפרד מבניו ונאסף אל עמיו. "ויראו אחי יוסף כי מת אביהם ויאמרו לו ישטמנו יוסף והשב ישיב לנו את כל הרעה אשר גמלנו אותו". האחים חוששים שיחסו של  יוסף אליהם (לפני שחשף את זהותו) היה רק 'קדימון' לבאות. האומנם יוסף צמא נקמה? האם חששם מוצדק?
האם העובדה שגם האחים לא שכחו את יוסף ומצפונם טורד אותם תשכיח את יצר הנקמה? האחים שולים מהעבר הרחוק זיכרונות כואבים. הזמן מקהה לעיתים זיכרונות לא נעימים, אך כאן דווקא הפער בזמנים מאפשר לאחים להעלות זיכרון כואב ולנסות להתמודד אתו. הם אף מוצאים בו תואנה לקורותיהם מול צפנת פענח. 
יוסף הוא האיש המוכיח שניתן לגבור על הרצון לנקום. שלא כדוגמת עשו, רגש הנקמה לא היה מותנה בכבוד האב. להפך- יוסף מסביר פניו לאחיו.
 יוסף  רואה בעוולות שנעשו לו שלב בדרכו המפותלת לפסגה, ולפיכך הצורך בנקמה בטל ומבוטל.
נקמת הדור הבא
בהפטרת השבוע דוד המלך נמצא על ערש דווי. הוא מצווה את בנו -יורשו לנקום את נקמתו.
דוד, שידע לעצור את רצונו לנקום בנבל כאשר שמע לעצתה המחכימה של אביגיל, שמר בליבו את רצונו לנקמה, רצון שימומש בידי בנו.
רצונו לנקום ביואב לווה בחשש : " והאנשים האלה בני צרויה קשים ממני ".  העובדה שדוד מסיים את חייו ויואב עדיין בשטח, מביאה את דוד להכרה שהנקמה צריכה להיות בידי אדם ולא להמתין לנקמת הא-ל – לפחות לא באופן ישיר.
דוד, שקיבל את קללותיו של שמעי בן גרא כחלק ממהלך אלוקי, מבקש מבנו לנקום את כבודו.
דוד עצמו טעה בזיהוי נקמה אחרת שנרקמה בנפשו של בנו אבשלום. אבשלום שנקם באמנון אחיו את נקמתה של תמר, הצליח להסוותה מעיני דוד. 
סוף דבר
הנקמה היא מוטיב שכיח בתנ"ך. יש המשתמשים בה כסגירת מעגל ומימוש הצדק ויש המשאירים אותה בקרבם, לעיתים כצורך לחוש שמשהו נעשה אף אם לא בפועל. יש אשר הנקמה מביאה אותם לידי סגירת מעגל מול אויב (כדוגמת שמשון). הנקמה בין אחים מופיעה שוב ושוב. יוסף הוא דוגמא לאח שיודע להתגבר על הרצון הקמאי. 
לע"נ נתן בן צבי
אביעד הכהן 

חסד ואמת 

רגע האמת הגיע. יעקב אוסף את בניו למפגש אחרון. חסד אחרון. חיים מלאי תלאות ומאורעות מגיעים אל קצם. ברגעים אלה, יעקב איש האמת ("תתן אמת ליעקב" – מיכה ז, כ) אינו מסתפק ב"חסד", אלא סומך לו את ה"אמת". "ועשית עמדי חסד" – אבל בדיבור אחד, גם "אמת" (מז, כט). 

כדרכה, האמת גם כואבת, גם נוקבת. 

כשמדובר באמת, לא הסדר הכרונולוגי קובע את מהלך החיים. יעקב יודע כי מנשה הבכור, אך הוא שם את יד ימינו דווקא על ראש אפרים הצעיר, ש"יגדל ממנו וזרעו יהיה מלא הגוים" (מח, יט).

כשמדובר באמת, לא ניתן להסתפק בברכה שבלונית, אחידה לשבטים כולם. לא די בדברי חנופה וחלקות מתקתקים. שהרי לכל אדם אופי משלו, אישיות משלו, ואין שני בני אדם זהים. לפיכך מייחד יעקב אבינו ברכה לכל אחד ואחד מן השבטים, כראוי לו.
כשמדובר באמת, הברכה הופכת לעתים למעין קללה, מוסר הצורב את הלב. "ראובן בכורי אתה... פחז כמים אל תותר, כי עלית משכבי אביך, אז חללת יצועי עלה" (מט, ד). יעקב אבינו אינו חושך במלים. "שמעון ולוי אחים, כלי חמס מכרותיהם. בסודם אל תבוא נפשי, בקהלם אל תחד כבודי", מצליף הוא ללא רחם בבניו. 
ניתן רק לשער את התדהמה, אולי פחד וחלחלה שאחזו בבנים שבאו להתברך מפי אביהם ולהיפרד ממנו, ובמקום זאת קיבלו ממנו מנה אחת אפים, לקח מוסר שפתח מחדש את כל המורסות הישנות, וחשף את המוגלה הכואבת שביקשו לשכוח. 
מנקודת מבט שלטונית, 'קרייריסטית', יוסף, בחיר בניו, "בן פורת", הוא כעת הראשון במעלה. לא הבכור ראובן, אף לא יהודה שעתידים בניו למלוך על ישראל. מכל האחים הצליח דווקא יוסף, "בעל החלומות", הנרדף והמעונה, להיות אדון הארץ. 
כדרכם של אדונים, יוסף אינו ממהר לנצל את מעמדו לשם נקמה. להיפך. הוא מגלה נדיבות רבה. בעוד אחיו בטוחים שלאחר מיתת אביהם יוסף ישטום אותם "והשב ישיב לנו את כל הרעה אשר גמלנו אתו", נוהג יוסף עמם בנדיבות, מבקש לשכך את פחדם: "ועתה אל תיראו. אנכי אכלכל אתכם ואת טפכם. וינחם אותם, וידבר על לבם" (נ, כא). באמצעות ריבוי הפעלים "אכלכל, וינחם, וידבר על לבם" כמעט וניתן לחוש את ידו של יוסף המלטפת את ראשיהם כשהוא אומר להם: "אל תדאגו. אני כאן. יהיה בסדר". 
פועל אחד שחבוי בפסוק, "מתכתב" ומהדהד דברים שאמר יוסף רק זמן קצר קודם לכן לאביו יעקב. יוסף מבטיח לאחיו "אנכי אכלכל אתכם", ממש כפי שהבטיח לאביו בפרשה הקודמת "וכלכלתי אותך שם" (מה, יא). 
לאוזניים ערלות, תמימות, נראות הבטחות אלה כהתגשמות חלום. "אל תדאגו. הכל עלי!". אבל חז"ל, בחושיהם החריפים, מדגישים כי בשל מלים אלה נתקצרו לא פחות עשר (!) משנותיו של יוסף. מה כל כך נורא בהבטחה זו?
בעקבות מאמר חכמים זה, הדגיש דודי, הרב שמואל אבידור-הכהן ז"ל, את הדרך הישרה שיבור לו האדם אשר מבקש להיטיב עם חברו, לא כל שכן עם הוריו או אחיו. גם בן שעלה לגדולה, ו"מכלכל" את הוריו או בני משפחתו, אסור לו שידגיש בצורה הפגנתית את תלותם בו. אוי לו לאב שהגיע למצב כזה שבנו צריך ל"כלכל" אותו, ואוי לו לבן שאינו שוכח לרגע את ה"אנכי" (ביטוי שחוזר אצל יוסף כמה פעמים): הוא זה שמכלכל את אביו ורק "בזכותו" אביו חי. 
כמה ישישים נתמכים ונסעדים בידי צאצאיהם. הילדים עושים זאת דרך כבוד, וההורים מאושרים על שזכו ל"נחת" כזו. אך כאשר הילדים מתחילים להזכיר זאת להוריהם שוב ושוב, ומדגישים עובדה זו ללא הרף, פוצעים הם את לב הוריהם, החשים עצמם מסכנים ועלובים. הבן מביא להוריו מזון משובח, בגד נאה, אך בחלוף כמה ימים הוא שואל ברבים: "אבא, איך הייתה העוגה שהבאתי?, אמא, איך השמלה שקניתי לך?". הילד אינו חש כיצד בכל מילה היוצאת מפיו חותה הוא גחלים על ראש הוריו. לא אחת הוא מציין באלו מאמצים עלה לו הדבר ואין הוא שם לבו לכך שהדברים באים אל לב ההורים כמדקרות חרב. 
והוסיף דודי: מעשה בישיש אחד שהיה מתאנח ובוכה כי נתקיימה בו הקללה הנוראה 'ואכלתם בשר בניכם ובשר בנותיכם', מן הקשות שבקללות התורה. ולתמיהת השומעים ביאר דבריו: "יש לי בת כבת שלושים וחמש, שאינה מתחתנת מכיוון שלדבריה עליה לכלכל אותי. כל אימת שהיא מביאה לי את משכורתה, אני חש מה פשרה של קללת 'ואכלתם בשר בניכם ובשר בנותיכם תאכלו'. אכן, נוהגת היא בי בנדיבות, בעדינות וברוך, אבל בכל פרוסה שהיא מביאה אל פי אני מרגיש כאילו נגסתי בבשרה". 
חסד – ואמת. השניים נושקים זה לזה, אך יש שטעמם מתוק מדבש ויש שטעמם מר ומלוח. והכל לפי הנותן והמקבל.  
הֵאָסְפוּ
אבי רט
שיעור גדול בחינוך לדורו ולדורות נותן יעקב אבינו לנו, לבניו ולדורות.
 לא בדיבורו הנוקב- אלא דווקא בשתיקתו הרועמת.
לא היה רגע דל בחייו של יעקב. עוד מההריון שם התרוצץ עם אחיו התאום ברחמה של האם, ועד הדקות האחרונות לחייו- יעקב למרות שהיה רוצה בכך, לא מצליח ליישב בשלווה. חייו מלאים בניסיונות ובהתמודדויות- מול עשו ומול לבן ובניו, מול אנשי שכם ומול בניו שלו.
עם כל הקשיים והמשברים, נראה שנכון יהיה לומר שהסיפור של מכירת יוסף- מהרגע בו שלח יעקב את יוסף לראות את שלום אחיו בשכם, ועד הרגע בו הראו לו האחים בציניות כתונת טבולה בדם ואמרו לו 'הכר נא הכתונת בנך היא אם לא'- הוא הסיפור הנורא ביותר שיכול לעבור על אבא, שבנו מאשתו האהובה רחל נעלם לו, ושידי בניו שלו, בשר מבשרו- היו במעל. אין נורא מזה. אין כואב מזה.
והנה- מגיעה השעה להיפרד מהעולם. יעקב- זקן ושבע ימים, זה שהגדיר את חייו – 'מעט ורעים', מבקש להיפרד מבניו ומבקש מהם-  'הֵאָסְפוּ וְאַגִּידָה לָכֶם אֵת אֲשֶׁר יִקְרָא אֶתְכֶם בְּאַחֲרִית הַיָּמִים'.
ברגעם הללו של  לפני המעבר לעולם האמת, יעקב לא חוסך מבניו דברי ביקורת על שעשו במהלך החיים. הוא מזכיר לראובן את עניין חילול היצועים –' פַּחַז כַּמַּיִם אַל תּוֹתַר כִּי עָלִיתָ מִשְׁכְּבֵי אָבִיךָ אָז חִלַּלְתָּ יְצוּעִי עָלָה', הוא סוגר חשבון עם שמעון ולוי על עניין שכם- 'שִׁמְעוֹן וְלֵוִי אַחִים כְּלֵי חָמָס מְכֵרֹתֵיהֶם בְּסֹדָם אַל תָּבֹא נַפְשִׁי בִּקְהָלָם אַל תֵּחַד כְּבֹדִי כִּי בְאַפָּם הָרְגוּ אִישׁ וּבִרְצֹנָם עִקְּרוּ שׁוֹר. אָרוּר אַפָּם כִּי עָז וְעֶבְרָתָם כִּי קָשָׁתָה..' ורק דבר אחד, על פי פשט הפסוקים, הוא לא מזכיר אפילו ברמז- את הסיפור הטראגי ביותר של חייו, שהביא אותו עד הלום- את סיפור מכירת יוסף.
האחים מחכים שהוא יגיד כבר משהו - שיכעס, שיעניש, שיטיח בהם מוסר- ובצדק. ויעקב- שותק.
והייתה זו השתיקה הרועמת ביותר המהדהדת מני אז בחלל האנושות, כמסר החינוכי העוצמתי ביותר שיכול אב להעביר לבניו. לא בדיבור. לא בהטפת מוסר. לא בענישה ולא בסטירת לחי. בשתיקה. שהרי החטא היה כל כך חמור וכואב- שמילים היו רק מצמצמות אותו. 
אין דבר שלם יותר מלב שבור וזועק יותר מן הדממה, ואין כמו דממת אב המעביר את בניו לפני מותו- סדרת חינוך עבורם, ועבור כל הדורות- דממה היוצאת מלב שבור ובוקעת לבבות ורקיעים באמירתה הנוקבת עד היכן יכולה להגיע שנאה וחוסר היכולת לדבר איש עם אחיו לשלום.
הֵאָסְפוּ– זו איננה רק בקשה לפעולה טכנית של לבוא פיזית ולעמוד במקום אחד.
הֵאָסְפוּ- זו מילת הקוד של אבא לבניו- כיצד יצלחו את החיים ויעמדו בנסיונות. כיצד יקימו עם וחברה ראויים. כיצד התיקון לשנאה יהיה באחדות- ב'הֵאָסְפוּ'.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער
מַסֶּכֶת בָּבָא מְצִיעָא דַּף ק"ח
בַּר מֵצְרָא

בְּדֶרֶךְ כְּלָל אָדָם רַשַּׁאי לִמְכֹּר אֶת חֲפָצָיו וְאֶת נְכָסָיו לְמִי שֶׁהוּא רוֹצֶה. 
בְּדַף זֶה לוֹמְדִים עַל מִקְרֶה יוֹצֵא דֹּפֶן שֶׁהַמּוֹכֵר זָקוּק לְהִתְחַשֵּׁב בְּאַחַד הַקּוֹנִים וְלִמְכֹּר דַּוְקָא לוֹ. מְדֻבָּר בְּאָדָם שֶׁרוֹצֶה לִמְכֹּר שָׂדֶה וְיֵשׁ כַּמָּה קוֹנִים שֶׁרוֹצִים אֶת הַשָּׂדֶה, וְאֶחָד מֵהֶם הוּא שָׁכֵן לְשָׂדֵהוּ שֶׁל הַמּוֹכֵר - בְּבַעֲלוּתוֹ שָׂדֶה סָמוּךְ, וְהוּא טוֹעֵן לַקּוֹנִים הָאֲחֵרִים: לָכֶם אֵין כָּל בְּעָיָה לִקְנוֹת שָׂדֶה אַחֵר אֲבָל אֲנִי יָכוֹל לְהַרְוִיחַ הַרְבֵּה אִם אֶקְנֶה אֶת הַשָּׂדֶה הַזֶּה שֶׁהֲרֵי הוּא סָמוּךְ לַשָּׂדֶה שֶׁלִּי וְכָךְ יִהְיֶה לִי שָׂדֶה גָּדוֹל ואוּכַל לְעַבֵּד אֶת הַשָּׂדוֹת כְּשֶׁהֵם סְמוּכִים. אֲבָל אִם אֶקְנֶה שָׂדֶה אַחֵר, אֶצְטָרֵךְ כָּל פַּעַם לְהַתְחִיל לַעֲבֹד בְּשָׂדֶה אֶחָד, לְהַפְסִיק, לִנְסֹעַ לַשָּׂדֶה הַשֵּׁנִי וְלִסְחֹב אֵלֶיהָ אֶת כָּל הַכֵּלִים. אֲנִי רוֹצֶה לִקְנוֹת אוֹתוֹ. בְּדַף זֶה לוֹמְדִים שֶׁטַּעֲנָתוֹ נְכוֹנָה וְהַמּוֹכֵר חַיָּב לִמְכֹּר אֶת הַשָּׂדֶה דַּוְקָא לְאוֹתוֹ אָדָם. 
הֲלָכָה זוֹ מְכֻנָּה "בַּר מֵצְרָא" - בֵּן מֵצַר, מֵצַר הוּא גְּבוּל וּבַר מֵצְרָא הוּא בֶּן גְּבוּל כְּלוֹמַר שָׁכֵן.
 [מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]
לצאת מהשבר אל 

הפיוס והמחילה

שרלו
לפני כמה פרשות דומה היה שביתו של יעקב אבינו עליו השלום מתמוטט לחלוטין, והמסע שהתחיל בו אברהם אבינו ע"ה הסתיים בהתפוררות המשפחה: אשתו האהובה נפטרה ונקברה בדרך; שמעון ולוי עושים את מעשה שכם בניגוד לרצונו, ושאר האחים משתתפים עמהם; ראובן בנו שוכב את בלהה פילגש אביו, יהא התרגום המעשי של פסוקים אלה אשר יהיה, התורה מתייחסת למעשהו באופן כזה; שמעון בנו נושא כנענית, שהרי אחד מבניו קרוי "שאול בן הכנענית"; גם יהודה יורד מאת אחיו ונושא בת איש כנעני ושמו שוע; בביתו שלו לא יכולים האחרים לדבר שלום אל אחיהם, ויעקב אף גוער בו; בנו האהוב נעלם, לאחר שאחיו התכוונו להורגו; – בין בידיים ובין בהשלכה לבור; יעקב נאלץ לשלוח עם האחים את בנימין – השריד האחרון שנותר מרחל – למצרים, בהבינו כי קיימת סכנה גדולה שהוא כלל לא יחזור – אילו היינו מבקשים ממישהו שאינו מכיר את המשך הסיפור לתאר מה יקרה בהמשך, דומה שההמשך הוא בלתי נמנע, והחזון הגדול של הקמת אומה מצאצאיו של אברהם אבינו קרס.
ואילו בפרשת השבוע שלנו – פרשת ויחי – זוכה יעקב שסביב מיטתו יעמדו כל בניו, וכולם יהיו חלק מקהל עדת ישראל, גם אם על חלק מהם הוא אומר "ארור אפם כי עז"; הוא בוחר את יוסף כבכור, ומעניק לו את הבכורה בקובעו כי "אפרים ומנשה, כראובן ושמעון יהיו לי"; הוא מגשים את רצונו להיקבר בארץ ישראל, והלווייתו הופכת למעמד גדול בו שותפים עמים רבים. הוא מצווה את ביתו אחריו, מעצב חלק מהנחלות בארץ ישראל, וקובע מי ינהיג את האומה "עד כי יבוא שילה".
מה חולל את המהפך הגדול ? נראה כי התורה מלמדת אותנו כי שתי תנועות גדולות הן אלה שמחוללות שינויים מפליגים. מן השמיים משפיעה ההבטחה הא-לוהית לאברהם אבינו, הברית שנכרתה בין הקב"ה ובין האבות, והלווי הא-לוהי הגדול של המציאות. על הארץ פועלים אנשים בדרך הקושרת מחדש את המשפחה: יהודה מוכן לשבת כעבד תחת אחיו, ומממש את הערבות ההדדית העמוקה שבין אחים, בניגוד למה שהתרחש בעת המכירה; יוסף הצדיק מוחל על כל מה שנעשה לו, ואף לאחר מות יעקב, בשעה שהאחים פוחדים שהוא ישטום אותם וישיב להם את כל הרעה שהם גמלו עימו – הוא מחזק אותם באומרו "אל תיראו", ומבטיח כי יכלכל אותם ואת טפם; ומעל לכל יעקב אבינו – שלא הסכים להינחם על היעדרותו של יוסף, ולא פסק מלבטוח בריבונו של עולם ובדרך בה הוא ממשיך את מעשי אבותיו.
כמה אנחנו צריכים את הדברים האלה עכשיו. אנו מאמינים כי אנו מובטחים מאת ריבונו של עולם שלא ייגדע המסע הגדול של האומה, אולם בד בבד מוטלת עלינו משימה גדולה, לקשור מחדש את האומה, ולצאת מהשבר שאנו נמצאים בו אל הפיוס, המחילה, הערבות ההדדית, והמאמץ המשותף לעמוד כולנו ביחד: "אתה אחד ושמך אחד ומי כעמך ישראל גוי אחד בארץ". יקבל כל אחד על עצמו את הערבות למען אחיו, יתפייס עימו וימחל לו על העוול שנעשה, וביחד נפנה כולנו לבסס את היותנו עם אחד, על אף המחלוקות וההבדלים, כדי ללכת בדרכו של יעקב אבינו עליו השלום, ולהיבנות מתוך הנפילה ומתוך המשבר.
�אפשר להשאיר אבל גדול מזצל שמו(
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