הלשון 'אם מצאתי חן בעיניך' אינה מתאימה ליעקב בבקשתו האחרונה מבנו, שהרי גם אם אינו מוצא חן בעיניו, עדיין בקשתו לגיטימית 

חיים קופל
פתח תקווה

מה התכוון יעקב בבקשתו מיוסף
 
בתחילת פרשת ויחי קורא יעקב ליוסף ומצווהו: "ויקרבו ימי ישראל למות ויקרא לבנו ליוסף ויאמר לו אם נא מצאתי חן בעיניך שים נא ידך תחת ירכי ועשית עמדי חסד ואמת אל נא תקברני במצרים. ושכבתי עם אבתי ונשאתני ממצרים וקברתני בקברתם ויאמר אנכי אעשה כדברך" (פרק מ"ז, כ"ט-ל).
מפסוק זה עולות שלוש שאלות: ראשית, הלשון 'אם נא מצאתי חן בעיניך' מתאימה אולי לאסתר המלכה, בפנייתה לאחשוורוש: "אם על המלך טוב ואם מצאתי חן לפניו" (אסתר ח-ה), שהרי אחשוורוש התעניין הרבה ביופי נשים, אבל אין היא מתאימה ליעקב שמבקש בקשה אחרונה מבנו, שהרי גם אם יעקב לא מוצא חן בעיני יוסף בנו, עדיין בקשתו לגיטימית. 
שנית, על שום מה כפל הלשון? אחרי שביקש יעקב "אל נא תקברני במצרים", מדוע הוצרך להוסיף ולהדגיש "ונשאתני ממצרים וקברתני בקבורתם"? 
ולבסוף, מדוע תשובת יוסף ארוכה "אנכי אעשה כדברך"? יכול היה להשיב בקצרה; "בסדר". 
נסביר. יעקב ביקש מיוסף שתי בקשות באותה הזדמנות - הוא פונה ליוסף: "אם נא מצאתי חן בעיניך", כשכוונתו איננה ליופי חיצוני, אלא לדרך התנהגותו היומיומית, דרך חינוכו את יוסף והעברת המסורת. אם דרכי מוצאת חן בעיניך, "אל נא תקברני במצרים", אינני רוצה שתישאר במצרים. אני מבקש שאת המסורת והמורשת הללו תעלה לא"י ושהן ימשיכו שם ע"י נכדיי וצאצאיי. בהמשך הוא מבקש בקשה נוספת - "ושכבתי עם אבותי ונשאתני ממצרים וקברתני בקברתם". אני רוצה שגם את גופתי תעלה לקבורה לא"י ותקברני בקבר אבותיי. 
יוסף עונה: "אנכי אעשה כדבריך" - לא רק שאקיים את שתי בקשותיך, אלא שגם אני אבקש את אותן הבקשות מילדיי, שיקברו את גופתי בא"י, וכן יעלו לארץ ישראל את מורשת ותרבות המשפחה. ואמנם, כשיוסף מבקש מאחיו להעלותו לקבורה בא"י הוא אומר כך: "ויאמר יוסף אל אחיו אנכי מת וא-להים פקד יפקד אתכם והעלה אתכם מן הארץ הזאת אל הארץ אשר נשבע לאברהם ליצחק וליעקב. וישבע יוסף את בני ישראל לאמר פקד יפקד א-לוהים אתכם והעליתם את עצמתי מזה" (פרק נ, כ"ד-כ"ה).
נדייק. למה ביקש להעלות את עצמותיו, וכי את הבשר לא?! למילה 'עצמות' שתי משמעויות: א) עצמות ממש, מהגוף. ב) עצמיות האדם, תוכנו הרוחני, מהותו ומורשתו. יוסף קיים בכך הבטחתו ליעקב אביו לבקש אף הוא שיעלו את מורשת המשפחה לא"י.
והנה, בפרשת בשלח נאמר: "ויקח משה את עצמות יוסף עמו... והעליתם את עצמותי מזה אתכם" (שמות י"ג-י"ט). הקפידו להעלות את "עצמותיו", כפי שהסברנו לעיל. ועוד רש"י מוסיף: "לאחיו השביע למדנו שאף עצמות כל השבטים העלו עימהם שנאמר אתכם", כך שרצון יעקב התמלא על הצד הרחב ביותר.
סיוע להסברנו ניתן למצוא בכלי יקר. על הפסוק "ויקח משה את עצמות יוסף עמו" (פרק י"ג-י"ט) שואל הכלי יקר - לכאורה המילה "עמו" מיותרת, פעולת משה מובנת גם בלי מילה זו. ומתרץ, שהמילה באה להדגיש שבני ישראל אספו ביזה, כסף וזהב של המצרים, דברים שלא נשארים לעד, שהרי "לא במותו יקח הכל" (תהילים מ"ט-י"ח), אבל מצוות ומעשים טובים שאדם סיגל לעצמו בעולם הזה - הוא לוקח עמו גם לעולם הבא. ובדומה לכך, הסברנו, שמשה לקח מלבד גופת יוסף גם את עצמיותו, תכנו הפנימי, הנהגותיו והליכותיו שעברו מיעקב ליוסף, הכל לארץ ישראל וכבקשת סבא יעקב.
                                   
 
במקום בו הורים קוברים ילדים, שהוא לא כסדרו של עולם שבו ילדים קוברים הורים – אנחנו כואבים כאב גדול
שרלו
מאנינות לפעילות
הקהיית הלב מפני כאב היא סכנה עצמית גדולה. הקביעה שחייב אדם לברך על הרעה כשם שמברך על הטובה אינה אומרת חס ושלום שהברכה על המאורעות זהה. כשטוב לנו אנו מברכים – הטוב והמטיב, ומבטאים בכך את תחושתנו הטובה לאור האירוע הזה, ומתוך כך את מקורו הא-לוהי; כשרע לנו אנו מברכים דיין האמת, ומבטאים בכך את תחושתנו שכואב לנו מאוד, ואין הייסורים ושכרם חביבים עלינו כלל וכלל, ומתוך כך מבטאים את אמונתנו העזה שריבונו של עולם עושה דברים באמת, "להגיד כי ישר ד' צורי ולא עוולתה בו". בכך מלמדת אותנו ההלכה לא להתכחש לכאב הנורא כשבא אסון עלינו. במקום בו הורים קוברים ילדים, שהוא לא כסדרו של עולם שבו ילדים קוברים הורים – אנחנו כואבים כאב גדול. במאבק שלנו על חיינו, על ארץ ישראל ויישובה, על קיום שגרת החיים והופעתם המיוחדת, מתרחשים מאורעות קשים: חיילים שנופלים על משמרתם, אירועי טרור שמטרתם לפגוע דווקא באלה שאינם חלק ממעגל הלחימה ולהחליש אותנו, ועוד אין ספור מצבים – ובכל אלה יהיה לא נכון להתעלם ולהדחיק את הכאב. את היסוד הזה למדנו בנסיבות אחרות גם מאברהם אבינו עליו השלום, כשהוא התאבל על אשתו המיוחדת – שרה אמנו – שביחד היו שותפים בהיענות לצו הא-לוהי ולניסיונות החיים שעברו, וכשהיא נפטרה הוא בא לחברון לספוד לשרה ולבכותה.
ברם, אברהם אבינו גם לימד אותנו, וכך גם יעקב אבינו, וגם ההלכה – שהכאב אינו משתק, ואינו משבית את עולמנו. מיד לאחר קבורת שרה נפתח המשא ומתן עם תושבי חברון ועפרון, עם הביזיונות שגם היו כרוכים בו, ובסופו של דבר זכה אברהם אבינו למערת המכפלה. גם יעקב אבינו, שמאן להתנחם על יוסף, לא סיים את חייו בשברון הגדול, כי אם ניהל מתוך כך את חיי המשפחה. ההלכה עצמה מבטאת זאת – בשלב הראשון של האבל, באנינות, היא פוטרת את האדם מכל מצוות העשה, ולמעשה מחייבת אותו לשקוע באבלו, ובסערת הנפש של מה ששבר את תבנית עולמו. ומתוך כך ההלכה מכוונת לשבת שבעה ולעכל את מה שהתרחש, לספוד ולבכות; ומתוך כך שלושים; ולאחר מכן קובעת ההלכה שלא יהיה נכון לאדם לשקוע באבלו המתמיד. זוהי תנועה שיש בה הרבה יותר מאשר לוח זמנים הלכתי: זוהי תנועה רוחנית הקוראת לנו לקיים את הציווי הגדול של התורה, המקופל בשמה של פרשת השבוע שלנו: "ויחי".
הטלטלה העזה לכיוונים המנוגדים – לאבל ולצמיחה, לבכי ולעשייה, לכאב ולהתנערות – היא לב קיומו של האדם, שיש בכוחו לכונן תנועות סותרות, שאינן מבטלות זו את זו, אלא באות לידי ביטוי מתמיד. אל נא נאטום את לבנו מהכאב, ואל נא ניפול ברשתו ונתחפר בו; אל נא נתרגל חס ושלום למחיר הדמים של קיומנו בארץ, ואל נא נערער את שיקול דעתנו ואת ההתמקדות בדרכי הניצחון שארוכות הן ומפותלות. 
כיום ישנם בכל שנה מאות בוגרי תיכונים בישיבות ההסדר, מהם גם שעלו והתעלו בלימוד התורה ומשמשים כרבנים חשובים
ויט שכמו לסבול
 
 הרב אליעזר שנוולד 
סיפור נפילתו בשבוע שעבר של סמ"ר יובל מור יוסף הי"ד שהיה תלמיד ישיבת ההסדר קרית אונו, פותח צוהר למהפכה שהחלה לפני כשני עשורים, לסיפורם המופלא של בוגרי תיכונים דתיים המשתלבים בישיבות הסדר ועושים חייל.

בסיום הפרשה מברך יעקב את בניו. בברכתו ליששכר נאמר: "יששכר חמור גרם רובץ בין המשפתים. וירא מנוחה כי טוב ואת הארץ כי נעמה ויט שכמו לסבול ויהי למס עובד" (בראשית מט יד). רש"י הביא שני פירושים: האחד - הישגים יוצאי דופן של יששכר אליהם הגיע בלימוד התורה בזכות 'ויט שכמו לסבול'. והשני מצביע על יכולת ייחודית של שבט יששכר בשדה הקרב בזכות אותה תכונה: 'ויט שכמו לסבול' - עול תורה. 'ויהי' - לכל אחיו ישראל. 'למס עובד' - לפסוק להם הוראות של תורה וסדרי עיבורין, שנאמר: 'ומבני יששכר יודעי בינה לעתים לדעת מה יורה ישראל, ראשיהם מאתיים' (דה"א י"ב ל"ג), מאתיים ראשי סנהדראות העמיד, וכל אחיו על פיהם... ואונקלוס תרגמו בפנים אחרים: ויט שכמו לסבול - מלחמות ולכבוש מחוזות שהם יושבים על הספר, ויהי האויב כבוש תחתיו למס עובד" (רש"י שם).
הנכונות להתאמץ, להתמודד עם קשיים, ולשאת בעול, היא תכונה שמניבה פירות בעולמה של תורה, והצמיחה מבני יששכר ראשי סנהדרין לרוב, והיא גם מניבה פירות בעת קרב כאשר נדרש מאמץ עילאי. לא בכדי נסמכו שני פירושים אלה לאותו פסוק. שני תחומים אלה, הגבורה בשדה הקרב והגבורה הרוחנית שנדרשת להתגדלות בתורה, נובעים משורש משותף. עקרון זה מצאנו גם במלחמת עמלק הראשונה, כאשר משה מצווה ליהושע לבחור את הלוחמים למשימה: "בחר לנו אנשים וצא הילחם בעמלק" (שמות יז ט). מהן התכונות שעל פיהן נבחרו הלוחמים? "בחר לנו אנשים - גבורים ויראי חטא. שתהא זכותן מסייעתן" (רש"י שם). כלומר, הלוחמים נבחרו על פי גבורתם הפיזית וגם על פי המעלה הרוחנית והמוסרית שלהם. האם מדובר בשתי תכונות אופי שונות ומנוגדות, או בתכונות שמשלימות זו את זו? הנצי"ב פירש שאלו שני צדדים של אותו מטבע הגבורה: "'בחר לנו אנשים' - גיבורים כדרך מלחמה בדרך הטבע. ובתרגום איתא 'אלו בעלי פיקודיא', היינו גיבורים במלחמתה של תורה, שהמה מסוגלים ביחוד למלחמה טבעית כמו שכתבתי כמה פעמים" (העמק דבר שם).
עם שיבת עם ישראל לארצו אנו נוכחים מחדש שקיימת זיקה הדוקה בין השניים, גבורה בלימוד התורה וגבורה בשדה הקרב, ובין חיזוק המוטיבציה ללימוד התורה וחיזוק המוטיבציה לשירות משמעותי וקרבי בצה"ל.
לפני כעשרים שנה יזם הרב יהושע ויצמן שליט"א מהלך שמטרתו פתיחת שערי ישיבות ההסדר והנגשת עולם התורה לציבור גדול של בוגרי התיכונים הדתיים כדי לאפשר להם להתחבר ללימוד תורה משמעותי משולב עם שרות צבאי איכותי. בשנותיו הראשונות של מפעל ישיבות ההסדר, לא התאפשר לתלמידי התיכונים הדתיים להשתלב בישיבות. רק בודדים הצליחו בכך. כיום ישנם בכל שנה מאות בוגרי תיכונים שמשתלבים בישיבות ההסדר, מהם גם שעלו והתעלו בלימוד התורה ומשמשים כיום כרבנים חשובים.
יובל מור יוסף הי"ד למד בתיכון דתי באשקלון. לאחר סיום התיכון הצטרף לישיבת ההסדר בקרית אונו שיועדה לבוגרי תיכונים דתיים. רבותיו מעידים שבישיבה התקדם בצורה מיוחדת בלימוד התורה, כבן ישיבה ותיק. במקביל לכך התחזק ברצונו להתגייס לשרות קרבי ומשמעותי בצה"ל. יובל הי"ד היה יכול להיפטר משרות קרבי בשל מצבו המשפחתי המיוחד, אולם הוא התחזק ברצונו לשרת שירות קרבי ולשרת את המדינה בצורה המקסימאלית. לאחר השירות תכנן לחזור ללימוד התורה בישיבה. כמה סמלי ומצמרר הדבר שיובל הי"ד התנדב להחליף את חבריו במשימה בה נפל. דמותו האצילית כבן ישיבה ולוחם תהווה השראה לעוד רבים מבוגרי התיכונים שיבואו אחריו.
פירוש המילה "צעיר" בתנ"ך, דומה למונח הצבאי "צעיר" - מי שהוא מושפל בגלל שהוא צעיר



"והוא הצעיר"


    הרב רון הופמן, עו"ד
יוסף מביא את שני בניו לפני יעקב אביו. "וַיִּשְׁלַח֩ יִשְׂרָאֵ֨ל אֶת־יְמִינ֜וֹ וַיָּ֨שֶׁת עַל־רֹ֤אשׁ אֶפְרַ֙יִם֙ וְה֣וּא הַצָּעִ֔יר וְאֶת־שְׂמֹאל֖וֹ עַל־רֹ֣אשׁ מְנַשֶּׁ֑ה שִׂכֵּל֙ אֶת־יָדָ֔יו כִּ֥י מְנַשֶּׁ֖ה הַבְּכֽוֹר" (בראשית מח, יד). יעקב מעדיף את אפרים הצעיר על פני מנשה הבכור. מדוע אפרים נבחר? 
עונה המדרש (פסיקתא רבתי ג, ה): "... בכל דבר אפרים קודם למנשה בשופטים ובדגלים ובמלכים ובקרבנות, בשופטים יהושע ואחר כך גדעון בן יואש משבט מנשה, בדגלים דגל מחנה אפרים (במדבר ב' י"ח) ואחר כך ועליו מטה מנשה (במדבר ב' כ'), ובמלכים ירבעם בן נבט משל אפרים ואחרי כן יהוא בן נמשי משבט מנשה". 
המדרש מסביר שההקדמה של אפרים למנשה, אינה רק בפרשתנו, אלא לאורך כל התנ"ך. ממשיך המדרש - "ולמה זכה אפרים לכך מפני שהיה ממעיט עצמו, שהקב"ה אוהב כל מי שמשפיל עצמו דכי רם ה' ושפל יראה ד" (תהלים קל"ח ו').
המדרש אף מראה לנו כי העובדה שאפרים משפיל את עצמו כתובה בפרשתנו- "... שהיה משפיל עצמו שנאמר 'על ראש אפרים והוא הצעיר' (בראשית מ"ח י"ד) שהיה ממעט את עצמו אבל מנשה היה יוצא ונזקק עם אביו לעסקיו, אמר הקב"ה הואיל ומעט עצמו יזכה לכבוד הזה". 

על אפרים כתוב בפרשתנו שהוא "הצעיר". מיהו ה"צעיר" לפי המקרא? דוד המלך מעיד על עצמו - "צעיר אנוכי ונבזה" (תהילים קיט, קמז). כלומר, להיות "צעיר" פירושו להיות בזוי. דוד המלך היה קטן בשנים מכל אחיו ולכן הם ביזו אותו. פירוש המילה "צעיר" בתנ"ך, דומה למונח הצבאי "צעיר" - מי שהוא מושפל בגלל שהוא צעיר. 

בעבר, הבכור היה מנהיג הבית, יורש האב, ושאר האחים פחות חשובים ממנו. לעומת זאת, בתנ"ך שוב ושוב יש העדפה של הצעיר על הבכור. כך אצל דוד - כששמואל הולך למשוח את בנו של ישי הוא חושב למשוח את אליאב הבכור למלך. אומר לו הקב"ה- אל תביט אל גובה קומתו, תבחר בדוד הצעיר, שרועה את הצאן- "כי ה' יראה ללבב" (שמואל א, טז, ז). כלומר, הבחירה איננה עפ"י מראה או קדימות בשנים, אלא לפי מידות האדם. 

כך גם לגבי אפרים ומנשה. יוסף חשב שמנשה הבכור הוא שצריך להיות הנבחר. אומר לו יעקב, הקב"ה רוצה דווקא את מי שהוא שפל בעיניו, מי שכולם חושבים שאינו ראוי להיות הנבחר. ואכן, בספר בראשית לרוב הבכור נדחה והצעיר נבחר (קין והבל, עשו ויעקב ועוד).

את הפסוק "כי רם ה' ושפל יראה" אומר דוד המלך על עצמו. הקב"ה רוצה דווקא את מי ששפל בעיניי עצמו. הכוונה אינה לחשוב שאני חסר ערך, אלא להיות מסוגל לפנות בתוכי חלל לה' ולא לחשוב רק על עצמי ולהתגאות. הגאווה עלולה להיות אצל כל אחד ובמיוחד אצל בעל תפקיד בכיר. התנ"ך מלמד אותנו להיות "צעירים" ולהשאיר מקום בתוכנו גם לקב"ה ולסובבים אותנו. 
כמה אני חולמת שיבלגן את השולחן, שיחטוף את האוכל של אחיותיו, שהאוכל יישפך מתחת לשולחן
קדימה, אוכל
ריעות לוי
לאחר התאונה והאשפוז בהדסה עין כרם, עברנו לבית חולים "אלין" בירושלים. שלושה חודשים עברו ואיתן מיכאל עוד שרוי בתרדמת. העתיד לא נראה מזהיר במיוחד. 
רופאת המחלקה מבקשת לדבר איתנו, מעדכנת שמצבו של איתן מיכאל קשה, ומציעה שננתח אותו ונשים לו צינור שמגיע לקיבה דרכו יאכל, ואז לא נצטרך להאכיל אותו אוכל טחון כל יום. השבנו שהקב"ה השאיר את הגוף שלו שלם, וכך הוא יישאר.
מאז, כבר חמש שנים אני מכינה מידי שבוע סיר ירקות וטוחנת לאיתן מיכאל. כבר חמש שנים, בעת הכנת הסיר, אני נושאת תפילה לריבונו של עולם שאזכה לתת לו אוכל אחר, לא רק טחון. 
בכל ערב כאשר אני מבשלת ארוחת ערב ואיתני לידי בעגלת הנכים שלו, ליבי יוצא אליו. כמה הייתי רוצה שיאכל מכל מה שאני מבשלת, שיגיד לי מה טעים לו ומה לא, שיבקש עוד מהמנה הטעימה או שיזיז את הצלחת למרכז השולחן ויגיד שלא טעים לו. כמה אני חולמת ורוצה את זה. שיבלגן את השולחן, שיחטוף את האוכל של אחיותיו, שהאוכל יישפך מתחת לשולחן כי הוא כזה שובב וסביבתו תמיד מלוכלכת.
בכל רגע אני מתפללת שזה יקרה, שחלומי יתגשם.
אנחנו משתדלים לתת לו את האוכל שאנחנו אוכלים, רק חתוך דק דק ועם הרבה נוזלים, כדי לגוון לו, שיהיו לו טעמים שונים, שירגיש כמו כל ילד אחר.
אני ניגשת לספה להאכיל אותו. ידיו שמוטות לצדדים, אני מסדרת את גופו כך שיהיה לי נוח להאכילו. שפתיו נפתחות רק כשהוא מרגיש את הכפית. האוכל נכנס לפיו, הוא לא לועס. אני מבקשת ממנו, מתחננת, "תלעס, תזיז את החניכיים", אבל אין תגובה. האוכל יורד למטה מבלי שלעסו אותו. 
לפעמים האוכל נשפך. כואב לי, הוא נשפך לא כי הילד שובב אלא בגלל שמוחו פגוע והוא לא מצליח להשתלט על האוכל ולאכול לבד.
פעמים רבות הוא נשנק, כי המים לא מספיק סמיכים וקשה לו לבלוע. אבל תמיד אחרי השיעול מגיע חיוך כובש, מרחיב את הלב. 
כמה צריך להגיד תודה על ילדים שאוכלים הכל, מתלכלכים, מלכלכים, צועקים ומבקשים עוד. נכון, באותו הרגע זה לא קל, אבל אם מחליטים לראות את הטוב והיופי, מתרגשים ומודים גם על זה.
אפשר שהקמת מדינת ישראל  היא התשובה החיובית לשואה האיומה השלילית, במסגרת סוד קיומו של עם ישראל 

מעז יצא מתוק
ד"ר יצחק  קניגסברג
הביטוי: "מֵעַז יָצָא מָתוֹק" לקוח מהחידה שסיפר שמשון הגיבור למרעיו: "מֵהָאֹכֵל יָצָא מַאֲכָל וּמֵעַז יָצָא מָתוֹק". ופתרונה: בגוויית האריה שהרג שמשון השתכנה עדת דבורים ושמשון רדה ממנה דבש - מן הדבר הרע יצא דבר טוב. רעיון הזה ביקש יוסף להטמיע באחיו בשובם מקבורת יעקב. אחיו חששו שלאחר מות יעקב יוסף יתנקם בהם על שמכרו אותו לישמעאלים. בכדי להפיג את חששם יוסף ענה להם: "וְאַתֶּם חֲשַׁבְתֶּם עָלַי רָעָה אֱ-לֹהִים חֲשָׁבָהּ לְטֹבָה לְמַעַן עֲשֹׂה כַּיּוֹם הַזֶּה לְהַחֲיֹת עַם רָב". 
שכל טוב: "ואתם חשבתם עלי רעה... א-להים חשבה. את רעתכם עלי: לטובה. ... למען עשה. כלומר הקב"ה עשה ולא אתם: כיום הזה. שאתם חיים וקיימים, כך: להחיות עם רב".

דברי יוסף הם יסוד מושכל באמונת ישראל, לאמור: המעשה הרע של גזירות קשות על עם ישראל - סופן שהקב"ה הופכן לברכה. 
עיקרון זה מצינו במגוון רחב מתחומי החיים. חורשי רעה המבצעים פעולה שלילית ובניגוד למחשבתם התוצאה חיובית, כי נסתרות דרכי האלוקים בהנהגת עולמו. הביטוי המתמטי לכך הוא: שלילה של שלילה היא חיוב (מינוס כפול מינוס הוא פלוס). 
פרעה ביקש להשמיד את עם ישראל בצו שלילי מלכותי: "כָּל הַבֵּן הַיִּלּוֹד הַיְאֹרָה תַּשְׁלִיכֻהוּ", והמצרים צייתו ועשו מעשה שלילי, אך התוצאה הייתה חיובית, בצו אלוקי: "וּבְנֵי יִשְׂרָאֵל פָּרוּ וַיִּשְׁרְצוּ וַיִּרְבּוּ וַיַּעַצְמוּ בִּמְאֹד מְאֹד", ולבסוף הם נגאלו ממצרים ביד רמה. אולי זהו הדגם לגלויות לעתיד לבוא, ואפשר שהקמת מדינת ישראל היא התשובה החיובית לשואה האיומה, במסגרת סוד קיומו של עם ישראל. 
אסונות טבע המהווים גורם שלילי לאנושות, הינם כר נרחב לפיתוחים טכנולוגיים חיוביים לטובת האנושות.
מחלות נגיפיות שפקדו את העולם זרזו את פיתוח האנטיביוטיקה להדברתן. מחסור במים כתוצאה מריבוי שנים שחונות, גרם להאצת פיתוח טכנולוגיות להתפלת מים במחיר זול. דברי יוסף לאחיו: "אַתֶּם חֲשַׁבְתֶּם עָלַי רָעָה אֱ-לֹהִים חֲשָׁבָהּ לְטֹבָה" פותחים צוהר להבנת הנהגת האלוקים את עולמו, וכי דבר רע יכול להצמיח דבר טוב בבחינת: "מֵעַז יָצָא מָתוֹק".
יש מצבים הלכתיים לפיהם גם מי שאינו רואה בעין אחת מוגדר עיוור, ויש הלכות בהן בירידה בחדות הראיה ייחשב כפסול ויוגדר כעיוור 

 הזקנה וחוש הראייה/הרב רזניקוב
קרוב ל-17 שנה חי יעקב אבינו במצרים יחד עם בניו. קרבתו אל יוסף בנו ואל נכדיו מנשה ואפרים גדולה, הוא מכירם היטב, והנה, כאשר הוא מתבונן במנשה ואפרים הוא שואל שאלה מוזרה. "וַיַּרְא יִשְׂרָאֵל אֶת בְּנֵי יוֹסֵף וַיֹּאמֶר מִי אֵלֶּה"? (בראשית מ"ח, ח'). מה פירוש "מי אלה"? האם יעקב אינו מכיר היטב את בני יוסף? נראה לכאורה שהתורה בעצמה מספקת את התשובה לשאלתנו: "וְעֵינֵי יִשְׂרָאֵל כָּבְדוּ מִזֹּקֶן לֹא יוּכַל לִרְאוֹת", וכפירוש הרשב"ם "וירא ישראל - אעפ"י שכתוב לפנינו 'לא יוכל לראות', יש רואה דמות אדם ואינו מכיר דמות פניו..." (מ"ח ח'). כלומר, הוא רואה דמויות אך קשה עליו זיהויים המדויק. 
אך ראה זה פלא. יעקב, אשר כבדו עיניו מזוקן, מתגלה כבעל חושים חדים ביותר. בפעם הראשונה, כשיעקב שואל את יוסף: "מִי אֵלֶּה"? סבור יוסף כי הטשטוש בראיה הוא הגורם לבלבול, ואולי עלול לפגוע בסדר הברכה. הוא מבקש להקל על אביו ולהגיש לו את הבכור בשמאלו היישר ליד ימינו של יעקב. אולם, לנוכח סיכול הידיים של יעקב, סבור יוסף כי זו טעות נוספת, ועל כן הוא מבקש לשנות את מיקום הידיים של אביו. יעקב מתקן את בנו יוסף ומבהיר כי ראייתו הנבואית בהירה מתמיד: "יָדַעְתִּי בְנִי יָדַעְתִּי. גַּם הוּא יִהְיֶה לְּעָם וְגַם הוּא יִגְדָּל, וְאוּלָם אָחִיו הַקָּטֹן יִגְדַּל מִמֶּנּוּ, וְזַרְעוֹ יִהְיֶה מְלֹא הַגּוֹיִם" (שם, י"ט). יעקב בעיניי רוחו רואה את העתיד להיות, זקנותו וכבדות ראייתו אינן משליכות על יכולותיו הנבואיות.
עם העלייה בתוחלת החיים, סובלים יותר ויותר אנשים מתופעות הזקנה, ובראשן הפרעות בראיה. ירידה באיכות הראיה נובעת משינויים פיזיולוגיים טבעיים בעין המזדקנת. 
בהלכה מוגדר עיוור בד"כ כמי שסובל מעיוורון מוחלט, אך יש מצבים הלכתיים שגם מי שאינו רואה בעין אחת מוגדר עיוור, ויש הלכות שגם בירידה בחדות הראיה ייחשב כפסול ויוגדר כעיוור (משנה נגעים ב' ג', בכורות מ"ד ע"א). 


במקרא מצינו מושגים המתייחסים למצב של חוסר ראיה חלקי או מלא. כהות ראיה משמעה ירידה בחדות הראיה, ולאו דווקא עיוורון מוחלט. ביחס למעמדו של אדם שכבדו עיניו דנו האחרונים אם דינו כסומא הפטור מן המצוות, זאת לדעת ר' יהודה. החתם סופר כתב שחייב במצות ראיה (עליה לירושלים ברגלים), שעל אף שאמרו שאפילו סומא באחת מעיניו פטור מראיה, מי שכהו עיניו אינו סומא כלל (שו"ת חת"ס אהע"ז ח"ב סי' צ"ב), וכן עפ"י כתב החיד"א ביחס לדיני חליצה, שמצריכה שהיבם יראה, מי שכהו עיניו מותר בחליצה (ברכי יוסף חו"מ סי' ה'). בספר שו"ת 'שבות יעקב', דן המחבר בעניין מי שאינו יכול לראות אלא בעזרת משקפיים אם דינו כסומא, ומכריע שמכיוון שרואה הוא - אין דינו כסומא. וכן, דיין הרואה על ידי בתי עיניים (משקפיים) כשר לחליצה, וקרינן ביה לעיני הזקנים (ח"א סי' קכ"ו). בספר שאלות ותשובות 'שם אריה' כתב ביחס לדברי רש"י (לעיל כ"ז ג') שיצחק אמר לעשו שישחיז סכינו ולא יאכילנו נבילה, והקשו שאם הוא חשוד בעיניו על נבילה אינו נאמן עליו ואיך האמינו?, ותירץ שיצחק חשש שמא עשו סובר שסומא פטור מן המצוות ואף ממצוות לא תעשה ולכן יאכילנו נבילה, אבל יצחק נקט הלכה כחכמים שסומא חייב במצוות ואולי אף לר' יהודה שפטור מ"מ חייב במצוות לא תעשה. ואפשר עוד שעל אף שחשוד על הנבילה מכל מקום לא היה חשוד בעיניו לעבור במצוות כיבוד אב ולפיכך האמינו. 
אפוא ישנם עוד אנשים כאלה?
שירה ועמיחי איש-רן. איזה זוג איכותי. מן הסתם רבים שכמותם מסתובבים בינותינו, אבל הפיגוע בעפרה, בו שניהם נפצעו ואף איבדו את הוולד שנשאה שירה ברחמה, חשף אותם ואת איכותם בפני המדינה כולה. בחשיפה ראשונה שלהם בפני עיתונאים, כששניהם ישובים על כסא גלגלים, אמרה שירה: "הדם של כל עם ישראל זורם לי בעורקים כרגע. אני מרגישה שעם ישראל מחזק אותי נפשית ופיזית וזה נותן לי הרבה כוח". ועמיחי, במשפט מכונן משלו: "התינוק שלנו הצליח בשלושת הימים הקצרים שבהם חי לעשות את מה שרוב האנשים לא מצליחים לעשות כל ימי חייהם: הוא איחד אותנו: דתיים, חילונים, חרדים, ימנים ושמאלנים – כולם הגיעו ורצו לחזק. כולם הרגישו קשורים לסיפור האישי שלנו. אני גאה להיות חלק מעם כזה....האויבים שלנו יכולים לרצוח בנו, אבל הם לא יכולים לשבור אותנו – אנחנו לא ניתן להם". איזה איכות של אנשים. 

מה נזכור מרונה

רונה רמון, אשת המופת הזו, בשיחות עם החברים הכי קרובים שלה ימים ספורים לפני מותה, ביקשה, כך על-פי עדותם, שמה שיזכרו ממנה זה את פועלה למען חברה טובה יותר במדינת ישראל, פעולותיה למען הילדים בפריפרייה, ובכלל. לא את הטרגדיות שהיכו בה בזו אחר זו. אישה אצילה ולוואי שנלמד ממנה את היכולת להפריד בין אובדן וכאב אישי עמוק לבין הרצון והיכולת לפעול לעשות פה את החיים טובים יותר, איכותיים יותר, לכלל ולפרט.

ובחזרה למציאות

אחרי התייחסות לדמויות ההירואיות דלעיל, המעבר לזוטות מהחיים הפוליטיים שלנו, שתופסים בד"כ מקום במדור זה, נראה כלא שייך. אבל החיים נמשכים.

מפגינים נגד עצמם?

אם זה לא היה עצוב ומגוחך, זה היה מצחיק. תשעה משרי הממשלה, מחצית מהשרים, בדרכם לישיבת הממשלה, יוצאים לנאום בהפגנה נגד הממשלה. נכון, במלים מכובסות הגיבו כמה מהם כי ההפגנה לא היתה נגד הממשלה אלא בעד ההתיישבות היהודית ביו"ש ובקריאה לתקן את העוול שבעפרה, אבל ב'לבן של העיניים', הדברים כוונו נגד אזלת ידה של הממשלה, וזה בסדר. לגיטימי. אבל אבסורדי, גם. אבסורד, שרק מבט כלפיי הפריימריז והתומכים הפוטנציאלים בימין יכול להסביר אותו. מתוך התשעה: בנט, שקד, אריאל, גלנט, אלי כהן, אלקין, יריב לוין, חיים כץ ואופיר אקוניס, מי שעשוי לשלם את המחיר הגבוה ביותר, עפ"י עדות אחד מבכירי הליכוד, הוא בנט, כמובן, שלא מהיום עלה לביבי על כל העצבים, וזה האחרון, אם רק יוכל, לא רק שלא יפקיד בידי בנט (אחרי הבחירות) את תיק הביטחון, אלא יתאמץ מאוד להשאיר אותו (ואת מפלגתו) בכלל מחוץ לממשלה. משנשאל לאחר ההפגנה על השתתפותו בה, השיב בנט כי "גם שרי הליכוד ו'כולנו' היו בה, ומשכך אין מקום לביקורת כאילו הייתה זו הפגנה נגד הממשלה. באנו להזדהות ואנחנו שמחים על כך", אמר. אם כך, במה חטאו של בנט גדול יותר משל השרים האחרים שנאמו גם הם בהפגנה? בדברים שנאמרו. בעיקר האישיים כלפיי נתניהו. בהפגנה ואח"כ בישיבת הממשלה. בעיניים שלי, לא נורא שבנט ישלם מחיר על התנהלותו כלפי ראש הממשלה (שגם הוא לא תמיד צדיק גדול ביחסו לבנט), שלפעמים נראית ילדותית משהו. החמור הוא, שמי שעלול לשלם את המחיר הוא הציבור שבחר בבנט ובחבריו ב'בית היהודי', שעלול להישאר בלא שליחים משלו במקום בו מתקבלות ההחלטות החשובות לכולנו. והתקציבים גם. וזה כבר משהו הרבה יותר משמעותי מאשר כורסת הצבי של בנט אישית.

**

לא סומך על הדיינים?

חשיפה, לא פחות ממדהימה, של אתר 'כיכר השבת'. מנכ"ל בתי הדין הרבניים, הרב דוד מלכא, שלח ל-24 הדיינים שהחלו לכהן זה מקרוב, מכתב בו הוא מנחה אותם (בגיבוי נשיא בתיה"ד הרב דוד לאו) שלא לעסוק בסידור גיטין בשנה הראשונה לכהונתם, בשל הזהירות הנדרשת בסידור גט המתיר אשת איש לעלמא. במכתבו הוא מצין כי הנחייה זו היא בהתאם למה שביקשו ממנו הדיינים החדשים בימי השתלמות ובפגישות אישיות שלהם איתו. מתי כן יוכלו להתעסק בגיטין בשנתם הראשונה לכהונה? כאשר אב בית הדין בהרכב מלווה את כל הליך חקירת השמות וסידור הגט מתחילתו ועד סופו. בעיניים שלי- דיין שמפחד לעסוק בכך, אינו ראוי להיות דיין. אחד כזה היה אמור ללמוד את התורה הזו כולה עוד בטרם הגיש מועמדות בכלל, ולא ראוי היה להתמנות אם הוא נרתע מלעסוק בנושא המרכזי הזה שמעסיק את בתי הדין הרבניים בשרתם את הנזקקים להם.

"גדול עלינו"
כבר היו דברים מעולם, ששר דתי, דרעי למשל, העביר סמכותו לחתום על דברים המתנגשים עם השקפת עולמו הדתית, לידי מישהו אחר, ולו בשביל ההרגשה, שלא הוא היה 'המכה בפטיש'. מקרה שונה אבל דומה בעיקרון ארע בשבוע שעבר עם הוועדה המקומית לתכנון ובנייה בעיריית ירושלים. החברה לפיתוח הרובע היהודי הניחה בפני הוועדה המקומית בקשה להאריך את היתר הבנייה של הרחבה המשותפת בכותל, שהעבודות בה לא הושלמו, וחלקים ממנה אף נבנו ללא היתר. א-מה-מה, מנכ"ל העירייה, אמנון מרחב, הודיע למזכיר הממשלה כי הוועדה המקומית לא תדון בבקשה, שכן: "הבנייה במקום לוותה במחלוקות עמוקות וקשות, תכנוניות ותיאולוגיות, לאומיות ובינלאומיות. במקום כה רגיש, רווי מחלוקות ומורכבויות, יהיה זה אך נכון שהגורם שידון בבקשות להיתרי בנייה, להוצאתם ולהארכתם יהיה גורם תכנון ממלכתי-לאומי ולא גורם תכנון מקומי".  ללא ספק, צעד חריג ויוצא דופן. אבל בעיניים שלי, גם חכם.
נעליים גדולות
בעוד כעשרה ימים יסיים הרב ד"ר אברהם לפשיץ, מנהל מנהל החמ"ד (מינהל החינוך הממלכתי דתי) במשרד החינוך את תפקידו, אותו מילא בהצלחה רבה במשך כתשע שנים. מועצת החמ"ד תמליץ בפני שר החינוך על המועמד/ת המועדף/ת על ידה להחליפו, השר יחליט ולאחר מכן יתבקש אישור נציבות המדינה. בבורסת השמות מוזכרת יונית יעקובוביץ, מנכ"לית תוכנית '/קרב', שבעבר ניהלה גם את תוכנית 'אפיקים' להעצמה דתית ברוח הציונות הדתית ולפני כן ניהלה את תיכון 'פלך' בק. עקרון ומוסדות של רשת אמי"ת בכפר בתיה רעננה, כמי שסיכוייה טובים יותר מאשר של המועמדים האחרים, טובים גם הם. ואלה שמות (בסדר הא"ב): חיים גבאי- מנהל מחוז צפון של החמ"ד, הרב אשר כורסיה - ראש אולפנת בני-עקיבא במודיעין, הרב שרגא פרוכטר - ראש ישיבת בנ"ע גב"ש, והרב ספי שרמן - מנהל תיכון 'ראשית' לבנים בת"א. 
**
מים (בשבת) בששון
ועדה משותפת לוועדות הכלכלה והפנים של הכנסת אישרה בשבוע שעבר להכנה לקריאה שנייה ושלישית הצעת חוק לצמצום מספר תאגידי המים, מ-56 כיום ל-30. בין השאר הוכנס שם סעיף שרשות המים המקומית תוכל להחליט על התקנת מוני מים עם מנגנון ניתוק בשבתות ובחגים, כשהעלות לא תושת על הלקוחות. כמו כן נקבע כי תאגידי המים יהיו חייבים להתקין מוני מים כאלו גם במוסדות דת כבתי כנסת ומקוואות. ח"כ יעקב אשר מ'דגל התורה', שדחף את החוק הזה אמר כי "זהו צעד נוסף של חיזוק כבודה ומעמדה של השבת ודאגה נוספת לזכויות האזרח החרדי". מה שנכון, נכון. ומה שיפה בסיעות החרדיות, שהם דואגים בעיקר ל'דברים הקטנים' של אלה ששלחו אותם, שבתכלס', הם שעושים את החיים נוחים יותר.

**
בעידן המודרני חודשו אמצעי גילוח נוספים, מכונות גילוח ושינוי התער. האם דינם כתער, האסור מן התורה, או לא?  
גילוח הזקן – א' / הרב ד"ר עידו פכטר
נושא גילוח הזקן הפך אצל האחרונים לסוגייה בוערת, משום שהטכנולוגיה המודרנית פיתחה אמצעי גילוח חדישים, שלא היו קיימים בעבר, שהעלו שאלה לגבי השימוש בהם. וכך, מאיסור שתפס במשנה תורה לרמב"ם שתי הלכות בלבד (הלכות עבודה זרה יב, ז-ח), ובשולחן ערוך שלוש הלכות בלבד (יורה דעה קפא, י-יב), הוא הפך בספרות ההלכה המאוחרת לעניין המפרנס קונטרסים שלמים ותשובות ארוכות ומסועפות.
בעבר הלא כל כך רחוק היו שלוש דרכים עיקריות להתגלח – החלקת עור הפנים בסכין, גזיזת השיער במספריים, ומריטת שיער הפנים (אפשרות נוספת היתה להשתמש בחומרים שהשירו את השיער). בעידן המודרני חודשו אמצעים נוספים, כמו מכונות הגילוח למיניהן. גם התער עבר שינוי מצורת סכין לצורה של להבים דקים המותקנים על ידיות פלסטיק. מה דינם של האמצעים החדשים? האם דינם כתער, האסור מן התורה, או לא?  
בתורה מובא האיסור בלשון השחתה: "לא תקפו פאת ראשכם ולא תשחית את פאת זקנך" (ויקרא יט, כז). מה טעמו של איסור זה? מסמיכות פסוק זה לאיסור כתובת הקעקע ושריטת הגוף (שם, כח), ניתן ללמוד ששורשו הוא הפגיעה בגוף (ראו למשל בפירוש הספורנו במקום. ולא כטעם שלא יראה כמו אישה, כמובא אצל חלק מהמפרשים). גם השימוש בלשון השחתה מלמד על כך, שהתורה ראתה בגילוח טוטלי של הזקן השחתת מראה הגוף. גישה זו מתיישבת עם התפיסה שרואה בזקן תפארת לאדם והדרת פנים, ועל כן אסרה את השחתתו. 
אבל - לא האסתטיקה מעניינת את התורה. הפגיעה בגוף והשחתתו היתה מנהגם של עובדי אלילים בעת העתיקה, ומהם ומדרכם ביקשה התורה להרחיק. דבר זה נלמד מן העובדה שאיסור השחתת הזקן מגיע לאחר האיסור לעונן ולנחש (ויקרא שם, כו), והוא אף בוטא מפורשות בדברי הרמב"ם (ספר המצוות, לא תעשה מד): "וזה גם כן היה קשוט כומרי עבודה זרה כמו שהוא היום מפורסם בקשוט גלחי הגוים שהם יגלחו זקנם".

השאלה שעולה היא כמובן מה יהיה דינו של איסור זה בימינו? הרי גילוח הזקן כיום איננו מאפיין את עבודת האלילים, אלא נתפס כמראה נורמטיבי בחברה המודרנית-מערבית, ואף בחברה הרבנית-דתית. יתירה מכך, אין הוא נתפס כהשחתה של הגוף, כמו כתובת הקעקע, שכן אין בגילוח פגיעה מוחלטת בגוף, שהרי שיער הזקן שב וצומח. אז כמובן שאין בכוחם של שיקולים אלה כדי לעקור את האיסור משורשו, אבל בהחלט עלינו להתחשב בכך כשאנו דנים באמצעי הגילוח המודרניים.
 מעניין לראות שכבר הגמרא צמצמה את האיסור, ייתכן לאור השיקולים הללו. על פי הטעמים שמנינו לאיסור, לכאורה לא היה צריך להיות משנה כיצד האדם מגלח את זקנו. הרי כל גילוח זקן פוגם במראה הטבעי של הפנים, ובכך האדם מתדמה לעובדי האלילים. אכן, כך הוא הדין באיסור השכן לאיסור השחתת הזקן – איסור הקפת הראש. שם האיסור חל על התוצאה, ולכן אין זה משנה כיצד האדם הקיף את ראשו. בעצם העובדה שלא נותר לו שיער בצדעי ראשו, חל איסור.
אך לא כך הוא ביחס לזקן. כאן, חכמים דורשים שדווקא השימוש בתער אסור, אבל אם תושג אותה תוצאה בדרכים אחרות, הדבר יהיה מותר (בבלי מכות כא, א):
"ת"ר: 'ופאת זקנם לא יגלחו' - יכול אפילו גלחו במספרים יהא חייב? ת"ל: 'לא תשחית'; אי לא תשחית, יכול אם לקטו במלקט ורהיטני יהא חייב? תלמוד לומר: לא יגלחו, הא כיצד? גילוח שיש בו השחתה, הוי אומר: זה תער."
 הווה אומר: בגילוח הזקן לא התוצאה אסורה אלא הדרך. רק אם הגילוח נעשה בדרך השחתה, קרי בתער, הוא אסור, אבל שימוש באמצעים אחר מותר. מה ניתן להסיק מכאן למכשירי הגילוח של ימינו? על כך ברשימה הבאה.
סֵפֶר "אוֹרוֹת" לַיְּלָדִים
הרב שלמה אבינר
הַמִּלְחָמָה (17)
שְׁמָעְיָה: לִכְאוֹרָה הַמִּין הָאֱנוֹשִׁי הִתְקַדֵּם . אָנוּ שׁוֹמְעִים עַל הַרְבֵּה דְּבָרִים גְּדוֹלִים וַחֲשׁוּבִים שֶׁנֶּאֱמָרִים וְנִכְתָּבִים בָּעוֹלָם.

טוּבְיָה: אֵין לָלֶכֶת שׁוֹלָל אַחַר דִּבּוּרִים. קַל לְדַבֵּר. אַךְ אָדָם נִדּוֹן עַל פִּי מַעֲשָׂיו. כַּאֲשֶׁר יֵשׁ סְתִירָה בֵּין הַדִּבּוּרִים לַמַּעֲשִׂים, אָנוּ מְבִינִים שֶׁכָּל הַדִּבּוּרִים הָאֵלּוּ, אֵינָם אֶלָּא שְׁקָרִים. וְאָכֵן, תַּרְבּוּת הַמַּעֲרָב מְלֵאָה בִּשְׁקָרִים.

ש: אָז מָה יִהְיֶה אִם הַתַּרְבּוּת אֲשֵׁמָה?

ט: הַתַּרְבּוּת הַזּוֹ צְרִיכָה לָתֵת אֶת הַדִּין. כְּלוֹמַר, לְהִכָּחֵד מֵעַל פְּנֵי הָאֲדָמָה.

ש: וְאֵיךְ הִיא תִּכָּחֵד? נִשְׂרֹף אֶת הַסְּפָרִים?

ט: לֹא. אֶלָּא אוֹרָהּ שֶׁל יִשְׂרָאֵל יִתְפַּשֵּׁט וְיוֹפִיעַ בָּעוֹלָם. וּמִתּוֹךְ כָּךְ, יִתְבָּרֵר כַּמָּה שֶׁקֶר יֵשׁ בַּתַּרְבּוּת הַזּוֹ, וְהִיא תִּמָּחֵק.

ש: וְאֵיךְ אָנוּ יוֹדְעִים שֶׁבֶּאֱמֶת בְּכוֹחָם שֶׁל יִשְׂרָאֵל לַעֲשׂוֹת זֹאת?

ט: הַתְּשׁוּבָה הִיא כְּפוּלָה: א. כּוֹחֵנוּ הוּא  דְּבַר ד' שֶׁבְּתוֹכֵנוּ, שֶׁהוּא חָזָק יוֹתֵר מִכֹּל הָאֱלִילִים הַחֲדָשִׁים וְהַיְּשָׁנִים.   ב. עֻבְדָּה הִיא שֶׁכָּל הָאֱלִילִים הַיְּשָׁנִים נִמְחֲקוּ, כְּגוֹן, בָּבֶל וְאָשׁוּר. וְלָמָּה? מִפְּנֵי אוֹרָם שֶׁל יִשְׂרָאֵל.

ש: אֲבָל בֵּינְתַיִם, תַּרְבּוּת הַמַּעֲרָב, תַּרְבּוּת אֵירוֹפָּה, הִיא הַמּוֹשֶׁלֶת בַּכִּפָּה.

ט: כֵּן, יָדוּעַ. אֲבָל זֶה מַצָּב זְמַנִּי, רִגְעִי.  כַּמּוּבָן, לֹא רִגְעִי עַל פִּי קְנֵה מִדָּה אֱנוֹשִׁי, אֶלָּא רִגְעִי לְפִי חֶשְׁבּוֹן שֶׁל חַיֵּי אֻמָּה.
מעולם לא חשבתי שאפשר לקבל "צוואה לא כתובה" בכזאת אגביות, במהלך ג'וגינג מרושל

המלאך הגואל

עדי ארד
יעקב שמרגיש שימיו ספורים ומבקש לברך את בניו טרם לכתו. לכל בן הוא אומר משהו אחר, כי הורה רואה הכי טוב את הילד שלו.

הפעם אני רוצה לספר על "ישראל" שלי. האבא שלי. מרדכי.

חצי שנה לפני שהלך לעולמו, לפני כ-20 שנה, הוא ביקש לשוחח אתי. יצאנו להליכה והוא אמר: "עדיל'ה, תקשיבי לי עכשיו טוב", האטתי את קצב צעדי, אך הדופק נשאר מואץ. "אני תמיד מקשיבה לך" עניתי לו בחיוך, בתקוה שההמשך יהיה קליל כמו משב הרוח הדק שליטף אותנו. "אני לא אשאר פה עוד הרבה זמן, ויש לי כמה בקשות ממך".

בדיוק מהשיחה הזאת חששתי, אבל שתקתי, כי ידעתי שגם לו קשה, וחיכיתי שהוא ימשיך לדבר.

"צוואה לא כתובה", ככה קוראים לזה. מעולם לא חשבתי שאפשר לקבל אותה בכזאת אגביות במהלך ג'וגינג מרושל.

הייתי נשואה טריה יחסית. שמחתי שהוא זכה להתרגש בחתונה שלי אבל ממש קיוויתי שגם יזכה לראות נכדים. אך לא כך היה. והוא ידע את זה. "דבר ראשון, אני רוצה להבטיח לך, באופן וודאי, שיהיו לכם ילדים, גם אם יגידו לך שזה בגדר נס. אני יודע". דמעות החלו להיקוות בעיניי, הוא כבר ידע על הקשיים שנתקלנו בהם, אך האמירה שלו הייתה מאוד בטוחה.

"דבר שני, תבטיחי לי שתשמרי על אמך ואחיך, תהיי הלב של המשפחה". "ברור", הבטחתי.
"ועכשיו לדבר הכי חשוב. אני רוצה לבקש ממך, שבכל פעם שתהיה לך מועקה, תמצאי מישהו לדבר איתו, אל תישארי עם המחשבות שלך לבד, כי זה מביא מחלות. אני מכיר אותך, את מדברת על הכל ולא אומרת מה באמת יושב לך. תשבעי לי שתמיד תקיאי החוצה את הכאבים שלך". הייתי המומה עד כמה הוא הכיר אותי טוב, אולי כי אני דומה לו.
"ולקינוח", חייך את החיוך הממזרי שלו ואמר: "אחרי שתגמרי לשבת עלי שבעה, אני מתחנן, תפארי את זכרוני בשמחה, בשירה, ולא בצער. אל תתאבלי עלי, תשירי אותי לעולם".
אני לא יודעת כמה קלוריות שרפתי בהליכה הזאת. מה שבטוח נשרפה לי הנשמה, מגעגוע, מפחד. רציתי להגיד לו "תשתדל להישאר פה, אני זקוקה לך", אבל רק שתקתי. המשכתי לצעוד.
הורים מכירים את הילד שלהם הכי טוב. זאת לא קלישאה.

זאת האמת הפשוטה.
אחיי יוסף מוכנים לחסל בדם קר את אחיהם, ועשו זאת בכזה שכנוע עצמי, עד שמיד לאחר ההשלכה לבור ישבו לעשות "חאפלה"
פילבר
פשע אחי יוסף
רק אחרי מות יעקב פונים אחיי יוסף אליו: "אנא שא נא פשע אחיך וחטאתם, כי רעה גמלוך, ועתה שא נא לפשע עבדי אלקי אביך". עתה הם מודים בחטאם כלפיו, הכרה שבאה בשלבים: בתחילה אמרו: "אבל אשמים אנחנו על אחינו אשר ראינו צרת נפשו בהתחננו אלינו ולא שמענו, על כן באה אלינו הצרה הזאת". בשלב זה עדיין האחים חושבים שצדקו בעצם המכירה, ואת אשמתם ראו רק באי גילוי מידת הרחמים כלפי אחיהם. בשלב השני, אחרי מציאת הגביע באמתחת בנימין, הם כבר מודים בעוון שבמעשיהם: "האלקים מצא את עוון עבדיך". רק אחרי מות אביהם הם מודים שהמעשה שלהם הוא פשע הדורש מחילה וכפרה. התנהלותם אינה מיישבת את הקושי הגדול, איך בני יעקב מלכתחילה ירדו לשפל התנהגות שלא היתה מביישת את הגרועים שבעולם התחתון. לא זו בלבד שהם מוכנים לחסל בדם קר את אחיהם, תחילה ברצח בכוונה תחילה, ואח"כ בהשלכתו אל הבור, למוות איטי ואכזרי, הם עשו כל זאת בשלוות נפש ושכנוע עצמי, עד שמיד לאחר ההשלכה לבור הם יושבים לעשות "חאפלה" ככתוב: "ויקחוהו וישליכו אותו הבורה... וישבו לאכול לחם", ומיד לאחר הרצח הם רוחצים בניקיון כפם וחוזרים לסדר היום כאילו דבר לא אירע. איך אפשר להבין את התנהגותם?
בספר "קול התור" [פרק ב' אות קנא] מובא בשם הגר"א הסבר  להתנהגות האחים: כשראו את יוסף הצעיר (בן שבע עשרה) "עושה מעשה נערות, מתקן בשערו, ממשמש בעיניו כדי שיהיה נראה יפה" [רש"י], מוציא דיבה ועושה מעשים נוספים שאינם הולמים את בית יעקב, החליטו שיוסף הוא המהדורה השלישית של האח הדחוי כמו ישמעאל ועשו. העובדה שיעקב אהב את יוסף מכל אחיו לא הפריעה להם, שהרי גם אברהם טעה בישמעאל עד שביקש: "לו ישמעאל יחיה לפניך". ואם תאמר אין הדבר דומה, שהרי ישמעאל היה בנה של האמה (הגר המצרית)? עשו יוכיח, שהיה בן הגבירה (רבקה אמנו) ואף על פי כן נדחה. וכמו שאברהם טעה בישמעאל ויצחק בעשו, כך גם יעקב עלול לטעות ביוסף. כשהגיעו למסקנתם זו, דווקא אהבתו של יעקב את יוסף מכל אחיו היא שהדאיגה יותר את האחים, מפני שהעדפת יוסף עלולה לסכן את עתיד עם ישראל, שמא יעקב ימסור את הנהגת עם ישראל לבנו יוסף, שלפי דעת האחים אינו שייך לעם ישראל אלא דחוי ממנו. מרגע שהאחים החליטו שעתיד העם נתון בסכנת קיום, הם ראו במלחמתם ביוסף מלחמת קודש של הצלת עם ישראל, שכל האמצעים כשרים לה, אפילו לרצוח, או להשליך לבור את אחיהם.
כך ניתן להבין גם את הקלוּת בה מקבלים האחים כל הצעה חלופית כיצד לנהוג ביוסף, מפני שלא קנאה או שנאה אישית היא שהנחתה אותם (שאז היו מתעקשים לרוצחו נפש) אלא שהיה חשוב להם להרחיקו מבית יעקב. מניע זה גם מסביר מדוע בכל אותם שנים שיוסף היה במצרים נמנעו האחים לגלות ליעקב שיוסף חי במצרים, למרות שהם ראו את יעקב בסבלו ובאבלו, כי הבטחת קיומו של עם ישראל הצדיקה בעיניהם גם את סבלו של יעקב. זה גם מסביר את שביעות רצונם לאחר שהשליכו את יוסף לבור עד כדי ישיבתם לאכול לחם, כי הם ראו בכך מעשה של הצלת העם, וכל כך היו בטוחים בצדקת עמדתם עד שבסיום משימתם מצאו שיש מקום אפילו לחגיגה. אבל, הם טעו. היה כאן גילוי של "שנאת חנם", והיא חמורה יותר בהיותה מגובה בהצדקה של "לשם שמים", ועל המעשה הזה שילם עם ישראל מחיר כבד בהריגת עשרה הרוגי מלכות.
יש המשלמים מכספם ומוותרים על זכות הקבורה החינמית הקבועה בחוק, תמורת בחירת חלקת קבר המתאימה לצרכיהם הפסיכולוגיים
קבורה בארץ ישראל 
נעמי (יפה) עיני
'קִיברו אותי בארץ כנען', מבקש יעקב, ומאוחר יותר גם בנו יוסף, בשכבם על ערש דווי. מדוע כה חשוב היה להם וכמותם ליהודים רבים, תושבי חו"ל, להיקבר בא"י?
ההיסטוריון וחתן פרס ישראל, שמואל ספראי קבע: "מעלתה של הקבורה בא"י, מוזכרת בספרות חז"ל, כבר מהמאה השלישית... מצינו בספרות התקופה כי הקבורים בא"י יקומו תחילה לימות המשיח, ולא יזדקקו לגלגול מחילות עד שיקומו לתחיה בארץ" (ספריית מט"ח). וברמב"ם (מלכים, ג', י"א) נאמר: "וכן הקבור בה (בא"י) נתכפר לו... שנאמר 'וכפר אדמתו עמו'... גדולי חכמים היו מוליכים מתיהם לשם. צא ולמד מיעקב אבינו ויוסף הצדיק".
הימנעות מגלגול מחילות, כפרה; סיבות אלו ודומיהן, מיטיבות עם הנפטר הקבור באדמת הארץ. 
לצד הנ"ל, אבקש להציע מוטיבציה נוספת לקבורה בארץ, כזו המתרכזת לא במֵת ישירות, אלא בבניו החיים ובצוואתו. אדם המבקש להיקבר בארץ ישראל "חוצב", לתפישתי, בילדיו ערכי משפחה, יהדות ומסורת, ומזמין אותם ואת צאצאיהם לבוא ולהיקשר אל ארץ הבחירה. אם נקבר ההורה בסמוך לאבותיו שלו, אזי יזכו הבנים לפקוד גם את קבריהם, ולהרהר / להתחבר אגב כך לשרשרת הדורות ומִנְהגיה.
כיתומה משני הורי, התנסיתי לצערי, בעשור האחרון, בהובלתם לקבורה. טמינתו באדמה של הגוף שהרה, ערסל, והקשיב, שאחז בידי, הציע כתף, הרים וטיפח, והווה אכסניה זמנית לנפש מאירה - הייתה עבורי חוויה מטלטלת. 
אתגר רגשי מורכב מציבה כיום בפני בְּני הנפטרים, הקבורה הרוויה (קבר אחד לשני בני זוג וקבורת "סנהדרין" בגומחה בקיר). יש המשלמים מכספם ומוותרים על זכות הקבורה החינמית הקבועה בחוק, תמורת בחירה אקטיבית של חלקת קבר המתאימה לצרכיהם הפסיכולוגיים.  
עיר של קברים וקדושה היא ירושלים. ובתוך פחות מעשור לא יהיה בה די מקום לקבור את מתיה. אך לא רק מוות ופרידה ישנם בעיר ובציון, אלא חיים ("ויחי") ומסורת ופסקול של תפילה וכינור, הקורא לגיבושה של זהות יהודית ולשיבת בנים אל אבותיהם.
קחֵני ארצה וצא ממצרים וממה שהיא מייצגת, השביע יעקב את יוסף בנו. ויזכו צאצאיך שיִקרֵא בהם שמי ושם אבותיי. ויוסף שמע וקיים, ובבוא יומו, ביקש לשוב גם הוא את שיבת ציון. 
יעקב היה בטראומה גדולה בעטיים של מעשי בניו. הם התגלו לו בפנים אלימות וקשות והוא נאלם דום
שובר שתיקה/הרב נהוראי
יעקב מזמין לפני מותו את בניו לדברי פרֵדה וברכה אישיים. במפגשי פרידה לא נהוג "לסגור חשבונות" אלא דווקא האווירה במפגשים אלו היא פייסנית ומאירת פנים. אולם, המפגש של יעקב עם בניו טעון ובמהלכו הוא בא בחשבון עם חלק מבניו. 

אם בשעת האירוע העדיף יעקב שלא להגיב - הרי, שכעבור שנים רבות, רגע לפני פטירתו, הוא מגיב ואפילו בחריפות. כאשר ראובן בכורו בלבל יצועי אביו- יעקב שתק. כעת, במפגש המשפחתי, הוא מבקר אותו – "פַּחַז כַּמַּיִם", איך לא התאפקת ו"עָלִיתָ מִשְׁכְּבֵי אָבִיךָ" ו"חִלַּלְתָּ יְצוּעִי"? כך גם בתקרית החמורה שהייתה, בין בני יעקב לאנשי שכם. בעקבות האירוע התנהלה שיחה קשה וכואבת בין יעקב לבין שמעון ולוי. יעקב הביע שאט נפש ממעשי השניים. הנימוק לסלידתו מהמעשה הוא תועלתני, הוא פחד שתבוא נקמה מצד יושבי הארץ. שמעון ולוי משיבים בתמיהה: "הכזונה יעשה את אחותנו?!". יעקב אינו עונה ושאלתם נותרה פתוחה. כעבור שנים רבות, יעקב אינו חוסך שבטו בפני שמעון ולוי ומוכיח אותם בצורה קשה: "בסֹדָם אַל תָּבֹא נַפְשִׁי, בִּקְהָלָם אַל תֵּחַד כְּבֹדִי!" (מט, ו). לפתע מתפרצים דברים קשים, שלא נאמרו בעת שעשו את מעשיהם. עתה מתברר כי מעבר לטיעון שהדגיש בשעתו, שמעשיהם מסכנים את המשפחה, יש לו גם ביקורת מוסרית. יעקב מבקר את מידותיהם הרעות שנגלו במעשיהם. הוא מבקש להתנתק מהם, אינו מעונין להצטרף לסוד שלהם, אל עולמם הפנימי המעוות. הוא לא רוצה ליטול חלק בכבודם, בעולמם החיצוני, בדימויים בעיניי האחרים. 
אכן, דין וחשבון נוקב, ללא משוא פנים, מגיש האב לפני מותו לבניו. מדוע לא אמר את הדברים כשעוד היה אפשר לתקן? מדוע המתין עד לרגע הפרֵדה? שמא ניתן להעלות השערה, שיעקב היה בטראומה גדולה בעטיים של מעשי בניו. הם התגלו לו בפנים אלימות וקשות. הוא נאלם דום, לא היה מסוגל לדבר איתם. אולם כעת הכל צף מחדש, ולפני מותו הוא "שובר שתיקה" ומרגיש, שכעת הוא מסוגל להוכיח אותם. 

מעולם לא הוכרעה השאלה האם יעקב ידע על מכירת יוסף, אך ודאי שהמשפחה עברה טלטלה גדולה עד כדי עזיבת הארץ לגלות מצרים וזו שעת כושר לערוך חשבון נפש. המשפחה כולה מצויה תחת שלטון מצרי ומן הסתם גם שמעון ולוי נמצאים במקום נפשי אחר ושונה. ולכן, בטרם פטירתו הגיעה שעת כושר של הקשבה ופתיחות לשמוע מוסר ותוכחה. אולם, ייתכן ותוכחתו של יעקב אינה מופנית לבניו אלא מכוונת כצוואה לכלל שבטי ישראל, שהדורות הבאים יאמצו את הלקחים, וכדבריו הנהירים והבהירים של  הרש"ר הירש: 
"חשוב הדבר ביותר, שכאן, עם הנחת אבן הפינה של עם ישראל, מטילים קללה על כל התפרצות הפוגעת במוסר ומשפט, ולו גם נעשתה לטובת הכלל. סבורות המדינות והאומות, כי טובת הכלל מקדשת את הכל, ערמה ואלימות, שבחיי הפרט ענשם בוז ותליה, הרי - אם רק נעשו לטובתה המדומה של המדינה - יש לתת את שכרם משלם, בכתר אזרחי וזר דפנה. חוק המוסר כוחו יפה רק בחיי הפרט, ואילו מדיניות ודיפלומטיה מכירות רק בחוק האינטרסים. הנה צוואת היסוד של עם ישראל מטילה קללה על ערמה ואלימות שנעשו למען המטרה הצודקת ביותר של טובת הכלל, הרי היא מנציחה את התורה, כי גם בחיי הכלל ולמען הכלל יש לטהר - לא רק את המטרות, אלא גם את הדרכים והתחבולות".
זכינו למדינה, וייתכן, שיעקב מדבר אלינו ומדגיש שדין הציבור כדין היחיד. גם כאשר ישנן מטרות חשובות יש לזכור שעל מנת להשיגן יש לנקוט רק אמצעיים כשרים.  
יוסף שהיה היהודי הראשון שחי בסביבה רווית פיתויים וסיכונים רוחניים, ונדרש לשליטה עצמית בעצימות גבוהה, הציב דוגמא לגבר בן זמננו 

לוביץ
הגבר החדש
חומש בראשית, שהחל באדם החוטא, מסתיים ביוסף המתקן. אדם וחווה הועמדו בפני פיתוי, וכשלו בו, ואילו יוסף נדרש להתמודד עם פיתוי קשה ועמד בו. אדם וחווה לא ידעו לתקן ולעשות תשובה, ואילו יוסף השכיל לבצע שינוי גדול לטובה. ההקבלה והקשר בין אדם וחווה ליוסף בולטת לעין במרכיב מרכזי של הפיתוי: ההליכה אחרי העיניים.
החטא הראשון החל מהתלהבות חווה ממראה עיניה: "וַתֵּרֶא הָאִשָּׁה כִּי טוֹב הָעֵץ לְמַאֲכָל וְכִי תַאֲוָה הוּא לָעֵינַיִם... וַתִּפָּקַחְנָה עֵינֵי שְׁנֵיהֶם..." (בראשית ג, ו-ז). התיקון של יוסף מתחיל מהתלהבות אשת פוטיפר ממראה עיניה: "וַיְהִי יוֹסֵף יְפֵה תֹאַר וִיפֵה מַרְאֶה... וַתִּשָּׂא אֵשֶׁת אֲדֹנָיו אֶת עֵינֶיהָ אֶל יוֹסֵף וַתֹּאמֶר שִׁכְבָה עִמִּי" (בראשית, לט, ו-ז). בעקבות בחירתם הרעה של אדם וחווה: "וַיֵּדְעוּ כִּי עֵירֻמִּם הֵם", ובעקבות בחירתו הטובה של יוסף "וַיַּעֲזֹב בִּגְדוֹ בְּיָדָהּ". אדם וחווה גורשו ויצאו החוצה מביתם, מגן עדן, בעוד יוסף "וַיָּנָס וַיֵּצֵא הַחוּצָה". 

יוסף עצמו נדרש לתהליך של תשובה כדי שיעמוד בניסיון. בראשית דרכו אף הוא נטה ללכת שבי אחרי עיניו, והתקשה לרסן את עצמו. בהיותו "נער" הרועה את אחיו, היה יוסף מביא "אֶת דִּבָּתָם רָעָה אֶל אֲבִיהֶם", ולדברי המדרש: "כל רעה שהיה רואה באחיו בני לאה היה מגיד לאביו". יוסף הצעיר נמשך אפוא אחר עיניו, והשתמש בכוח הראייה לשלילה. יוסף הנער התאפיין בהחשבת היופי החיצוני: "שהיה עושה מעשה נערות, מתקן בשערו ממשמש בעיניו, כדי שיהיה נראה יפה" (רש"י עפ"י בר"ר פד, ז). 

ברם, במהלך תהפוכות חייו ביצע יוסף שינוי כיוון, ולדברי חז"ל אף קיבל על עצמו נזירות לשם כך. על ברכת יעקב לפני מותו: "תבואתה לראש יוסף ולקדקד נזיר אחיו", אומר המדרש: "נזיר ממש היה" (בר"ר, צח). שינוי זה אפשר ליוסף לעמוד בניסיון אשת פוטיפר חרף המאמצים הגדולים שהשקיעה כדי לפתותו. לדברי חז"ל "בכל יום ויום היתה אשת פוטיפר משדלתו בדברים", ובהחלפת בגדים פעמיים ביום כדי למשוך את עיניו (יומא, לה, ב). היא היתה "מענה אותו בדבריה", ומאיימת שאם לא ייענה לה: "אני אחבשך בבית האסורין, אנקר את עיניך... אכפוף את קומתך" וכדומה, אך דבר לא הועיל לה (אבדר"נ נוסחא א, טז).

משהגיע למלכות ארב הפיתוי ליוסף באופן יום-יומי. על מילות הברכה: "בן פורת יוסף בנות צעדה עלי שור", מספר המדרש: "היו בנות מלכים מציצות עליו דרך החרכין והיו משליכות עליו שירין וקטלין ונזמים וטבעות כדי שיתלה עיניו ויביט בהן, אעפ"כ לא היה מביט בהן" (בר"ר צח, יח). 

על מעלת יוסף ניתן לעמוד מתוך השוואה לאבשלום, שכמו יוסף היה יפה מראה באופן מיוחד: "וּכְאַבְשָׁל֗וֹם לֹא־הָיָ֧ה אִישׁ־יָפֶ֛ה בְּכָל־יִשְׂרָאֵ֖ל לְהַלֵּ֣ל מְאֹ֑ד" (שמואל ב, יד, כה-כו). שניהם ייחסו חשיבות רבה לשיער ראשם, ולדברי רבי יהודה הנשיא אף אבשלום היה נזיר (נזיר ד, ב). ברם, "אבשלום נתגאה בשערו לפיכך נתלה בשערו", ואילו יוסף שהיה מסלסל בשערו למד בתהליך השינוי והתיקון שלו להימנע מגאווה זו.

יוסף זכה במסורת לכינוי "הצדיק" בשל היותו "גִבּוֹר, הַכּוֹבֵשׁ אֶת יִצְרוֹ" (אבות ד, א). גבורתו זו רלוונטית ביותר לגברים בחברה בת זמננו. ההתמודדות עם בעיית היצר הגברי נעשתה בעבר באמצעות הדרת נשים מהמרחב הציבורי והסתרתן מעיניי גברים, כדברי הרמב"ם: "גנאי הוא לאשה שתהיה יוצאה תמיד פעם בחוץ פעם ברחובות, ויש לבעל למנוע אשתו מזה... שאין יופי לאשה אלא לישב בזווית ביתה" (הלכות אישות יג, יא).

כיום, לעומת זאת, גנאי הוא לאישה אם ימנעו ממנה לצאת מביתה, ושבח הוא לה כשהיא תורמת לחברה ולכלכלת המשפחה, ומממשת את כישוריה ומשאלותיה. במציאות חדשה זו גברים נדרשים לעבור תהליכי סובלימציה ושינויי התנהגות, ולסגל לעצמם שליטה עצמית. 

יוסף היה היהודי הראשון שחי בסביבה רווית פיתויים וסיכונים רוחניים, ונדרש לשליטה עצמית בעצימות גבוהה. בעמידתו בהצלחה בניסיונות חייו הציב דגם מעורר השראה לגבר בן זמננו המתמודד עם ניסיונות החיים המודרניים.

אם יש על מה להתחרט לפני המוות, זה לא על האושר והסיפוק שלא השגנו, אלא על כישלונותינו בעבודת ה'
על מה מתחרטים לפני המוות

הרב ד"ר משה רט

בפרשת ויחי אנו שומעים את דבריו האחרונים של יעקב לפני פטירתו. ההכרה בקרבתו של המוות מעניקה לאדם זוית ראיה חדשה על חייו, ומאפשרת לו לבחון אותם ללא התשוקות והפחדים המטים את שיקול הדעת. 
ברוני וור היא אחות אוסטרלית שטיפלה בחולים סופניים רבים במהלך השבועות והימים האחרונים לחייהם, וניהלה איתם שיחות רבות סביב מותם הקרב. בעקבות זאת כתבה ספר בשם The Top Five Regrets of the Dying, בו היא מפרטת את חמש החרטות הנפוצות ביותר שהביעו אנשים בסוף ימיהם:
1. הלוואי והיה לי את האומץ להיות נאמן לעצמי, ולא לציפיות של אחרים ממני. 2. הלוואי ולא הייתי עובד כל כך קשה. 3. הלוואי והיה לי האומץ לבטא את הרגשות שלי. 4. הלוואי והייתי נשאר בקשר עם החברים שלי. 5. הלוואי והייתי נותן לעצמי להיות מאושר יותר.

יש בהחלט מה ללמוד מחרטות אלה, אולם אם נשווה אותן לדבריהם של גדולי ישראל לפני פטירתם, נראה שהגישה שלהם שונה. האנשים איתם דיברה וור, כך נראה, מתייחסים למוות כאל הסוף, ומתחרטים על כך שלא חיו חיים אותנטיים ומאושרים יותר. ביהדות, לעומת זאת, המוות אינו הסוף אלא ההתחלה: המעבר מהפרוזדור לטרקלין. יעקב אבינו אינו מחטט בעבר ואינו מצטער על החמצות שונות, אלא נושא את עיניו אל העתיד, אל המשכיותו של עם ישראל ואל אשר יקרה לבניו באחרית הימים. אם יש על מה להתחרט לפני המוות, הרי זה לא על האושר והסיפוק שלא השגנו, אלא על כישלונותינו ומיעוט הישגינו בעבודת ה', שהיא זו שתקבע את מצבנו בעולם האמת. אמרו חז"ל, "היום לעשותם ומחר לקבל שכרם"; העולם הזה נועד לעבודה ומאמץ, ואילו העולם הבא הוא מקום האושר האמיתי והשלם.
עם זאת, גם לחמש החרטות הנ"ל יש מקום בעבודת ה'. יהודי אכן צריך להיות נאמן לעצמו, ולא להיגרר אחרי השפעות חברתיות מזיקות; למעט בעבודה ולפנות זמן לעבודת ה', לרוחניות ולמשפחה.
בהקשר זה מומלץ לראות את הסרט "כריסטופר רובין", המתאר כיצד התרחק כריסטופר רובין המבוגר מחלומותיו וממשפחתו ושקע במירוץ החיים, וכיצד עזרו לו חבריו הפרוותיים לשוב ולזכות במה שאיבד. בואו נשים לב לדברים הללו במקום להתחרט עליהם מאוחר יותר.
שרידותה של האומה הישראלית, תלויה ביכולתה להתאסף יחדיו ולהתאגד סביב מטרות משותפות
להתאחד באהבה
עו"ד גלעד וינר

המכון הישראלי לדמוקרטיה
. "וַיִּקְרָא יַעֲקֹב אֶל בָּנָיו וַיֹּאמֶר הֵאָסְפוּ וְאַגִּידָה לָכֶם אֵת אֲשֶׁר יִקְרָא אֶתְכֶם בְּאַחֲרִית הַיָּמִים."
הרב אליהו מירב, עטור זקן ופאות, אביו החורג של החייל יוסף כהן הי"ד שנרצח בגבעת אסף, סיפר בטלוויזיה כיצד יוסף ז"ל, יוסי בפיו, שמח בזכות שנפלה בחלקו לשמש כוח מגן עבור עם ישראל. "אנו מאמינים שעם ישראל הוא דבר אחד" אמר הרב מירב, "חבל שהשכול מחבר בנינו, אולי נזכה פעם שהאהבה תחבר בינינו?", שאל בכאב. שאלה זו מהדהדת גם בפרשת השבוע. 
רגע לפני מותו, יעקב קורא לכל בניו להיאסף יחדיו סביב מיטת חוליו. "הֵאָסְפוּ וְאַגִּידָה לָכֶם אֵת אֲשֶׁר יִקְרָא אֶתְכֶם בְּאַחֲרִית הַיָּמִים". בנשימותיו האחרונות, כל בן למשפחת יעקב זוכה לברכה, בה עומד אביו על מעלותיו וחסרונותיו, וגם על תפקידו בחיי האומה החדשה שעתידה להיבנות מהם. יעקב לא בוחר במילים מלטפות. הוא מבקש ללמדם כי עתידם, כיחידים, כמשפחה וכאומה, תלוי ביכולתם להתאחד, על אף המחלוקות שביניהם. 
מיד לאחר שסיים דבריו, יעקב הולך לעולמו. דומה כי אחי יוסף לא היו בטוחים כי האחדות הרגעית שהושגה סביב מיטת חוליו של יעקב תצליח לכסות על משקעי העבר. כאשר הם פונים אליו ומבקשים על נפשם, הם זוכים לתשובה מדהימה. "(וְ)אַתֶּם חֲשַׁבְתֶּם עָלַי רָעָה אֱ-לֹהִים חֲשָׁבָהּ לְטֹבָה לְמַעַן עֲשֹׂה כַּיּוֹם הַזֶּה לְהַחֲיֹת עַם רָב". דברי יוסף משקפים הפנמה עמוקה של צוואת יעקב. יוסף מבין כי עליו להפוך את הקונפליקט בינו לבין אחיו למקור צמיחה, וכי על כל הרע שנעשה, תכסה האהבה. יכולתו זו של יוסף למחול לאחיו, היא גם שמאפשרת את האיחוד אותו ביקש יעקב מבניו. אהבת חינם הופכת משפחה קרועה לעם רב, שבכוחותיו המשותפים יוכל להתמודד עם התלאות שעוד יפקדו אותו בעתיד.  
אז כהיום, שרידותה של האומה הישראלית, תלויה ביכולתה להתאסף יחדיו ולהתאגד סביב מטרות משותפות. עם זאת, נראה כי רגעיו היפים ביותר של העם היושב בציון מגיעים ברגעי משבר, ומתפוגגים מיד עם החזרה לשגרה. האם ניתן לרתום את הרגעים הקשים האלו לחיבורים ברי קיימא? הנוכל לייצר רגעים מאחדים בחברה הישראלית גם בעתות שלום ושקט יחסי? הנשכיל להפוך את ההבדלים בין חלקי העם למקור ברכה? התשובה לשאלות אלו תלויה לא רק במנהיגים היושבים בכנסת ובממשלה, אלא תלויה גם בכל אחד ואחת מאתנו, בכל יום ויום. 
היום, אנחנו בורחים מן הזקנה ומשמעויותיה. אפילו למילה "זקנה" תחליפים 'מכובסים': הגיל השלישי, גיל הזהב, אזרח ותיק ועוד
תמר מאיר
על החיים ועל המוות
פרשת 'ויחי' באופן הפוך משמה, מדברת דווקא על מוות. מותם של יעקב ויוסף. יעקב היא הדמות הראשונה במקרא המודעת למותה המתקרב ומתכוננת אליו בשלבי פרידה מסודרים.
חז"ל מתבוננים בשלושת אבות האומה ובוחנים באמצעותם את תהליך הפרידה של האדם מן העולם: מה חידש כל אחד מן האבות בפרידתו מן העולם?
"אמר ר' יודה ביר' סימון: אברהם תבע זיקנה. אמר לפניו: רבון העולמים, אב ובנו נכנסים למקום ואין אדם יודע למי יכבד, ומתוך שאת מעטרו לאב בזיקנה, אדם יודע למי יכבד. אמר לו הקב"ה: חייך, דבר טוב תבעתה, וממך אני מתחיל. מתחילת הספר ועד כאן אין כתיב זקנה, וכיון שעמד אבינו אברהם ניתן לו זיקנה: 'ואברהם זקן בא בימים'" (בראשית כד א).
בעולמנו היום, אנחנו בורחים מן הזקנה וממשמעויותיה. העולם שייך לצעירים ושלל פרסומות מבטיחות לנו נעורי נצח אם רק נשתה את המשקה הנכון, נאכל את התפריט הרצוי, וכמובן נקנה את המוצר שאי אפשר בלעדיו. זאת, לצד שלל פתרונות קוסמטיים שנועדו לטשטש את הזקנה ומאפייניה החיצוניים. אפילו המילה "זקנה" מחפשת לה תחליפים 'מכובסים': הגיל השלישי, גיל הזהב, אזרח ותיק, ועוד.
אבל אברהם דווקא מבקש את סימן ההיכר הזה של הזקן, המבקש ליצור הבחנה בין הדורות ולתת כבוד ומקום לניסיון חייהם של הזקנים. הזקנה וסממניה אינם בושה, כי אם המפתח לכבוד הראוי.
"יצחק תבע ייסורין. אמר לפניו: רבון העולמים, אדם מת בלא ייסורין, ומידת הדין מתוחה כנגדו, ומתוך שאת מביא עליו יסורין, אין מידת הדין מתוחה כנגדו. אמר לו הקב"ה: חייך, דבר טוב תבעתה. וממך הוא מתחיל. מתחילת הספר ועד כן אין כתיב יסורין, וכיון שעמד יצחק ניתן לו ייסורין. 'ויהי כי זקן יצחק [ותכהין]' וגו'" (שם כז א). 

חלק מקושי ההתמודדות עם הזקנה הוא האובדן והשחיקה של יכולות הגוף. 'הייסורים' כאן הם אובדן מאור עיניו של יצחק. המדרש מבקש להאיר זאת בפרספקטיבה מנחמת: הייסורים מכינים את האדם לפרידה מן העולם בכך שהם ממתנים את מידת הדין המתוחה מעליו.
"יעקב תבע את החולי. אמר לפניו: רבון העולמים, אדם מת בלא חולי ואינו מיישב בין בניו. מתוך שהוא חולה שנים שלשה ימים, הוא מיישב בין בניו. אמר לו הקב"ה: חייך, דבר טוב תבעתה, ממך הוא מתחיל 'ויאמר ליוסף הנה אביך חולה'".
המחלה היא איתות לאדם על מותו המתקרב, ומאפשרת לו להיות 'מיישב בין בניו': יעקב קורא אליו את יוסף ומברך באופן מיוחד כל אחד מילדיו הנאספים אליו. החולי מצטייר כאן כחסד המאפשר את הפרידה, בשונה ממיתה חטופה שאינה מאפשרת למת ולקרוביו לסגור את מעגל חייהם המשותפים. מעניין לשים לב שניתן להבין שיעקב מבקש לשבת בין בניו, אבל גם שהוא מבקש ליישב את הסכסוך ביניהם. למות רק אחרי שייושבו ההדורים ותושב האחדות. 
ר' לוי מוסיף בהמשך המדרש את חוליו של חזקיהו, שממנו הבריא, כחידוש נוסף, המאפשר תשובה:
"חזקיהו [חידש] חולי שני... מתוך שאדם חולה ועומד מחליו, חולה ועומד, [הוא] עושה תשובה שלימה, אמ' לו הקב"ה: חייך, דבר טוב תבעתה. ממך הוא מתחיל תחילה. לחזקיהו [מלך יהודה בחלותו ויחי מחליו]" (ישעיה לח ט).
חשבונות שמיים אינם מסורים בידינו. אין אנו יכולים לדעת מדוע מישהו סובל חולי גם בשלבים צעירים של חייו, או מדוע יש מי שזקנתם מלווה בייסורים ומחלה. אך דברי חז"ל מאפשרים לנו לראות בזקנה, בייסורים ובחולי הזדמנות: למתן כבוד ראוי לדור המבוגר, לתשובה, ולפרידה המאפשרת השלמה. ויהי רצון שירפא ה' לכל חולי עמו ישראל.
ראובן, שמעון ולוי היו בהלם מוחלט. במקום הברכה לה ציפו בכיליון עיניים הם 'קוללו' על ידי אביהם
חזות גבריאל

הבלגה ואיפוק הם כוח
אפשר לחתוך את המתח באוויר. שנים-עשר האחים עומדים ליד מיטת אביהם הזקן הנוטה למות. כולם נקבצו ובאו לשמוע את ברכתו ונבואתו טרם ייפרד מהם. לא עברו דקות מעטות והתמונה לחרדתם התחילה להתבהר. פני שלושת האחים הגדולים ראובן, שמעון ולוי העידו על מצוקה והלם מוחלט. במקום הברכה לה ציפו בכיליון עיניים הם 'קוללו' על ידי אביהם.  
ראובן נדחה מן הבכורה שהועברה במעמד זה ליהודה וליוסף. שמעון ולוי כלי חמס מכרותיהם. הם נושלו מנחלה בארץ ישראל, נגזר עליהם להיות נעים ונדים בארץ ישראל. יעקב אבינו ידע, שמר את הדבר, לא  שכח. התנהגות שמעון ולוי במעשה דינה, שהרגו עיר שלמה, לא נשכחה. מעשה ראובן, ש'בלבל יצועי אביו', לא נשכח אף הוא. 
כמעט חמישים שנה נושא יעקב למוד הסבל צלקות אלו אך אינו מגיב. הוא ממתין עד ליום מותו. העניין הושלם, לא במובן של סגירת חשבונות חלילה, אלא בתוכחה נכונה ואפקטיבית. מדוע התאפק יעקב עד כה? על כך עונה המדרש בדברים:
"'ויהי בארבעים שנה', מלמד שלא הוכיחם אלא סמוך למיתה. ממי למד? מיעקב שלא הוכיח את בניו אלא סמוך למיתה שנאמר (בראש' מט, א): 'ויקרא יעקב אל בניו ויאמר האספו ואגידה לכם את אשר יקרא אתכם באחרית הימים, ראובן בכורי'. וכי אין אנו יודעים שראובן בכור? אלא מלמד שאמר לו: ראובן בני אומר לך מפני מה לא הוכחתיך כל השנים הללו כדי שלא תניחני ותלך ותדבק בעשו אחי" (ספרי דברים, פרשת דברים, פיסקא ב).
מנהיג, וקל וחומר 'בחיר האבות', נדרש לתגובה בזמן ובמקום הנכון. הוא נדרש לכוח איפוק בכדי שהנזק לא יגדל על התועלת הצפויה בתוכחה מיידית וקשה. ענישה או תוכחה בסמיכות לאירוע, כאשר הרוחות סוערות, עשויה חלילה להשיג את המטרה ההפוכה. במקרה ראובן לדוגמה, היא הייתה עשויה לגרום לדחייתו מן המשפחה. יעקב מכיר היטב את סיפורי ספר בראשית בהם בכורים נדחו מפני אחיהם. הוא פעל בחכמה ובהבלגה כדי להימנע ממצב זה במשפחתו. זיכרון מכירת יוסף עדיין מהדהד בו. 
האם הצליח בכך למרות תוכחתו הקשה? אכן. "כל אלה שבטי ישראל שנים עשר". אף אחד לא נדחה מפני אחיו למרות הכל.
          לאתר- gabihazut.co.il
מידי שנה הוא שוכר אולם לתפילה בימים הנוראים ומפרסם "בואו לבית כנסת שלא רוצה מכם כסף"... ורבים מגיעים

להיות פתוח/גרנביץ

שכונת סאנטה מוניקה בלוס אנג'לס. השעה אחת בלילה. חבר סוחב אותי לביתו של שלמה שווארץ, שפה כולם קוראים לו "שוורצי". בסלון יושבים עשרות אנשים, סטודנטים, טיפוסים שונים, ובחורים חב"דיים. ניגונים חסידיים, "לחיים", ומנגל פעיל. אני יושב בבריכה עם שוורצי ואחרי דקה מבין איך זה שפה כולם מרגישים בבית. שנה לאחר מכן אני נקלע שוב לאזור בתקופת ה"כריסטמס" ואוליביה אשתו מזמינה אותי למסיבה שתתקיים בחצר ביתם. בשעה שצעירים רבים יוצאים למסיבות ברחבי העיר, אני נכנס ואת פני מקדם שלט:
"Not a Christmas party"

מוסיקה טובה, כיבוד, וריקודים לא בסטייל חסידי. מה הולך פה? בשביל להבין, צריך לחזור כמעט חמישים שנה אחורה.  שוורצי מגיע כשליח הרבי מליובאוויטש לקמפוס בקליפורניה. הוא יוצר קשרים, מארגן תפילות, התוועדויות, ומבצעים. החיוך שלו כובש את כל מי שבא איתו במגע. אין לו יח"צ או תכניות אסטרטגיות, הוא לא מנהל תקציבים ולא מבקש כסף, וזאת למרות שעשירים רבים וכוכבים מהוליווד נהנים מעצתו ובאים אליו מעת לעת. אין לו טריקים או דרכי פעולה, הוא פשוט אמתי, אותנטי, אומר את האמת שלו, וחי אותה. הוא דמות ססגונית, שבהשראת רבו הרבי מחב"ד, כמו גם ידידו ר' שלמה קרליבך, סולל לו דרך שכל כולה אהבת ישראל פשוטה. 
מידי שנה הוא שוכר אולם לתפילה בימים הנוראים ומפרסם "בואו לבית כנסת שלא רוצה מכם כסף"... ((don’t pay to pray ורבים מגיעים. 
בשלב מסויים הוא מבין שמה שהולך בעיר הנוצצת, זה מסיבות. יהודים רבים מסתובבים במסיבות, וההתבוללות בשיאה. אז הוא פשוט מתחיל לארגן מסיבות. הפקות ענק. כשהוא אומר מידי פעם: "הנשמה שלי ירדה לעולם כדי לחתן יהודים" ואכן, בזכות מסיבות אלו, הוא חיתן קרוב לאלף זוגות.
בלי מחאות או פעילות סוערת. בלי רעש וצלצולים. בלי התנשאות או הרגשה שאתה עומד פה מול פרוייקט "שליחות"...'לחיים' טוב. חיוך אמיתי ופשוט, ובית פתוח לרווחה.
בשנותיו האחרונות היה מגיע בקיץ לצפת, והיה אפשר לראות זוגות ומשפחות שבאים לבקרו, להתייעץ עמו. תוך שהם מספרים "שוורצי חיתן אותנו", "בזכות שוורצי אני יהודי". 

מלבד ההתפעלות מהכנסת האורחים התמידית, מכך שהבית פתוח עשרות שנים לכל מבקש לב וחמימות, אחד הדברים שעוררו בי מחשבה רבה אחר ההיכרות עמו ועם אשתו, זו היכולת להקשיב לסיטואציה, היכולת להרפות ממה שמכירים ולעדכן גירסה. הלא אם הם היו נאחזים רק בדפוס של שיעורים או ארוחות שבת, לא בטוח שאותם אלפי אנשים היו מגיעים. האפשרות להיות פתוח. ולהבין למשל שכאן ועכשיו, מה 'שהולך' זה מסיבות, זוהי יכולת נדירה של יציאה מאזור הנוחות. של הקשבה. ושל אמת נוקבת. 
"ויחי יעקב בארץ מצרים"- הנצי"ב מסביר שהדגש הוא על כך "שהיה חי חיים טובים ומתוקנים".  למה זה כל כך חשוב שנדע זאת? לטעמי, יש פה מסר עצום לחיים. האדם רגיל לתבניות. וכשמשהו משתנה הוא לעתים קצת אבוד, לא יודע מה לעשות. איך אפשר בכלל לעבוד את ה' במצרים? קל נורא להתמרמר ולוותר. להגיד לעצמי "לא הולך לי. זה לא המקום שלי. אם הייתי חי שם ושם, באופן הזה והזה, אז יכולתי לעשות דברים גדולים"... ופה התורה מדגישה, יעקב "חי" במצרים. היה לו בית מדרש, והוא המשיך את חייו למרות המעבר המאולץ. במקום בו אני נמצא, יש לי תפקיד, ואני יכול להצליח, אבל בשביל זה אני חייב להסכים להרפות מהתפיסות הישנות שלי, ולהיפתח מתוך אמונה, למה שיבוא.
בשבט לפני שנתיים החזיר שוורצי את נשמתו לבוראה,  כשאת נשמתו מלווים שושבינים רבים: מאות ואלפים שחיפשו לב חם, ארוחה טובה, או סתם חיבוק, מעבר לים. ויש מהם, שמלוים אותו עם נשותיהם וטפם, אחר שהכירו במסיבות של שוורצי.
סוגיית הגיור; דחייה במקום להתמודד

בצר לה, בהעדר הסכמות עם הסיעות החרדיות, ביקשה השבוע הממשלה מבג"ץ ארכה נוספת של חצי שנה במתן תשובתה לבג"ץ בעניין הגיור. התשובה העניינית אמורה להימסר השבוע, אך נוכח התנגדות נחרצת של הרבנות הראשית והגורמים החרדיים למתווה שהציע השר לשעבר משה ניסים, העניין תקוע, והפתרון (הדחוק, יש לומר, שכן מה ישתנה בעניין בחצי שנה, גם אם בג"ץ ייעתר לבקשת הדחייה) שנמצא הוא בקשה לדחייה של חצי שנה במתן התשובה העניינית.
נכון לשעת הורדת גליון 'שבתון' זה לדפוס, שלישי בערב, לא נמסר אם בג"ץ נעתר לבקשת הממשלה. 
כך או כך, ח״כ אלעזר שטרן תקף בנאומו במליאת הכנסת ביום שני את בקשת המדינה ואמר בין השאר:

"ראש הממשלה יודע כמוני, שאם לא נפתור את סוגיית הגיור, מדינת ישראל תאבד ממשמעותה כמדינה יהודית ודמוקרטית. ראש הממשלה יודע כמוני, ועכשיו כשר ביטחון הוא יודע את זה עוד יותר טוב, שיש לנו בצה״ל עשרות אלפי חיילים וחיילות, קצינות וקצינים שמדינת ישראל לא מכירה ביהדותם - והם מוכנים למות בשבילה". 

"אבל ראש הממשלה הפקיר את מפתחות הכניסה לעם ישראל בידי אנשים שחלקם בכלל מתנגדים לקיום שלה כמדינה דמוקרטית. כל יום נולדים בישראל 15 תינוקות שאינם רשומים כיהודים... ראש הממשלה משחק עם בג״צ, משחק איתנו ומשחק עם עתידה של מדינת ישראל כמדינה יהודית ודמוקרטית״.

מן הצד השני, מאות רבנים חתמו על גילוי דעת הקורא לראש הממשלה לדחות את הצעת משה נסים בנושא הגיור. 
"מכריזים אנו קבל עם שענייני הדת במדינת ישראל, קטון כגדול, ובפרט דברים הנוגעים לכלל ישראל כגון ענייני הגיור, הנישואין והגירושין וכן ענייני הכשרות – צריכים להיות מופקדים בידי גדולי ישראל על פי הרבנות הראשית לישראל, על מנת לשמור על אחדות העם וקיום תורת ה' כהלכה במדינה", נכתב שם. הוסיפו: "דורשים אנו להכיר רק בגיור שנעשה בסמכות ועל פי הוראת הרבנות הראשית לישראל, לדחות על הסף את דו"ח ועדת ניסים ולקדם באופן מיידי תיקוני חקיקה שיעצרו את נסיונות בג"ץ להכרה בגיורים פרטיים ורפורמים", נכתב. בין החותמים: הרב אליקים לבנון, שלמה אבינר, הרב יהושוע שפירא, הרב חננאל אתרוג, ועוד.
ברית המילה הייתה בבחינת ייהרג ואל יעבור מבחינת יהודי גרוזיה, והיו מוכנים להפסיק ללדת ילדים אבל לא להפסיק למול את בניהם

גרוזיה, טביליסי

מבבל לגרוזיה

יהדות גרוזיה היא אחת מעדות ישראל העתיקות ביותר בעולם, כמעט 3,000 שנה של היסטוריה רציפה ללא התבוללות. היהודים הראשונים היו ככל הנראה צאצאי גולי בבל שהוגלו מארץ ישראל בשנת 586 לפני הספירה, לאחר חורבן בית ראשון. לאחר כ-50 שנה, בעקבות כיבוש כורש, חלק מיהודי בבל התיישבו בגרוזיה. לאחר חורבן בית שני הוגלה עם ישראל מארצו וחלק מהגולים הגיעו לגרוזיה והצטרפו לאחיהם מתקופת בית ראשון.
מסורות העוברות בעל פה בקרב יהודי גרוזיה מדור לדור, מייחסות את מוצאם לעשרת השבטים צאצאי היהודים ממלכת יהודה שהוגלו על ידי נבוכדנאצר.

לטענה זו יש סימוכין במחלוקת הקיימת בתלמוד על מקומם של עשרת השבטים: "להיכן גלו? מר זוטרא אמר לאפריקי". יש המסבירים ש"אפריקי" המוזכרת בתלמוד היא "איבריה", מלכות גרוזיה הקדומה. גם ממצאים ארכיאולוגים תומכים בהימצאותם המוקדמת של יהודים בגרוזיה. ליד העיר מצחיתה, נמצאו מצבות מהמאה השלישית הכתובות בארמית ועברית.
קהילה ללא התבוללות

את יהודי גרוזיה ניתן להציג כ"קהילה ללא התבוללות" ששמרה על יהדותה במסירות נפש. גם בתקופה שגרוזיה הייתה תחת השלטון הסובייטי ובמקומות אחרים נאסר על היהודים לשמור מצוות ולקיים ברית מילה, יהודי גרוזיה לא העלו על דעתם להפסיק למול את בניהם כפי שקרה ברוסיה ואוקראינה. ברית המילה הייתה בבחינת ייהרג ואל יעבור מבחינתם, ואולי היו מוכנים להפסיק ללדת ילדים אבל לא להפסיק למול את בניהם.
נדמה שסוד יהודי גרוזיה טמון בראש ובראשונה בתפקיד המשפחה. המשפחה היהודית הגרוזינית היא מסגרת מגובשת ומאוחדת, הקובעת את הנורמות וכללי ההתנהגות בתחום הדת, המסורת ודרך ארץ לכל בני המשפחה. ואכן, המשפחה המורחבת לא תסכים שיהיה בתוכה ילד לא מהול.

המשפחה הייתה הגורם העיקרי ששמר על רצף הקיום היהודי של העדה. כוחה מנע אפשרות של נישואי תערובת. ליחיד לא היה מעמד חברתי מחוץ למשפחתו ולכן אדם לא היה עוזב את משפחתו, גם לא עקב סכסוכים או נישואי תערובת. המחיר היה יקר מידי.

ניתן לומר שסיבת ההמשכיות והשמירה של המסורת היהודית בגרוזיה, מקורה במחויבות משפחתית יותר מאשר דתית. 
שמירת המסורת היהודית בקרב יהודי גרוזיה חזקה מאוד עד היום. 80 אחוז מבני הקהילה שומרים כיום על כשרות, ההוכחה לכך הם 5 אטליזים כשרים בטביליסי ושוחט "נייד" העובר בין הכפרים בהם מתגוררים יהודים. אינני בטוח שיש קהילה יהודית אחרת בעולם עם אחוזי צריכת כשרות כה גבוהים.

בכל יום מתקיים מניין שחרית מנחה וערבית הגדוש מתפללים.

ציונות גרוזינית

ארץ ישראל הייתה תמיד מושא לגעגועים עבור יהודי גרוזיה שהגיעה לשיאה לאחר מלחמת ששת הימים. בתחילה, השלטונות הסובייטים סירבו לבקשת היהודים לעלות לישראל. באוגוסט 1969, 18 משפחות יהודיות מג'אורג'יה שלחו מכתב לוועדה לזכויות האדם של האו"ם, בתביעה להגר לישראל. זה גרם למערכה אינטנסיבית של ממשלת ישראל והעולם היהודי להתיר את עלייתם של יהודי ברית המועצות לישראל. יהודי ג'אורג'יה ניהלו מאבק שהוביל לשינוי היסטורי בעמדת השלטונות הסובייטים, ובמהלך שנות ה-70 החלה עליה מסיבית לישראל. כ-30,000 יהודים ג'אורג'ים עלו לישראל, וגם יהודי ברית המועצות החלו לקבל אישורי עליה לארץ בתקופה זו.
הקהילה היהודית כיום
בשנות ה-70 היו 100.000 יהודים בגרוזיה, רובם יהודים גרוזינים ומיעוטם אשכנזים אשר הגיעו לאחר הכיבוש הרוסי. כיום ישנם כ-10.000 יהודים, מתוכם 6.000 בטביליסי ואחרים בערים אחרות ובכפרים קטנים. 

מתחתנים בשידוך
ליהודי גרוזיה יש מנהגים ייחודיים רבים: מחד, הם קיבלו על עצמם מנהגים מזרחיים בהשפעת קשריהם עם קהילת בגדאד, אולם מאידך, החל מהמאה ה-19 אחדים מבני הקהילה נשלחו ללמוד בישיבות בליטא במזרח אירופה וקיבלו על עצמם מנהגים אשכנזיים. הם הביאו נוסח אשכנזי לקהילות בגרוזיה ונוצר בליל מעניין של פסיקה ספרדית עם מנהגים אשכנזיים. 

עד היום הדרך לנישואין בין בני זוג, צעירים כמבוגרים, עוברת דרך השידוך שנעשה ע"י ההורים. מנהג זה ממשיך להיות נאמן למסורות המשפחתיות הקיימות.

שלא כמנהג הקהילות בתפוצות שמברכים רק בשלושת הרגלים, ולא כמנהג קהילות סוריה אשר מברכים ברכת כוהנים יום יום, יהודי גרוזיה נוהגים לברך ברכת כוהנים כל שבת. 

יהודי אתיופיה עמדו בדבקות על המנהג שאין לבוא במגע עם הגויים, ולפני חזרתם לכפר היהודי שטפו עצמם מדין טומאת גויים
עברי ומצרי, יהודי ונוצרי
אֶרֶץ גֹּשֶׁן היא אזור במצרים העתיקה המוזכר בתורה כמקום מושבם של בני ישראל מירידתם למצרים מארץ כנען. מדוע אזור זה הפך למקום מושבם של בני ישראל? האם זה בשל היותם רועי צאן וארץ גושן היא מקום מרעה? או שיש פה סיבה יותר עמוקה - סיבה פולחנית? 

"וַאֲמַרְתֶּם אַנְשֵׁי מִקְנֶה הָיוּ עֲבָדֶיךָ מִנְּעוּרֵינוּ וְעַד עַתָּה גַּם אֲנַחְנוּ גַּם אֲבֹתֵינוּ בַּעֲבוּר תֵּשְׁבוּ בְּאֶרֶץ גֹּשֶׁן כִּי תוֹעֲבַת מִצְרַיִם כָּל רֹעֵה צֹאן". למצרים הייתה בעיה לאכול עם הישראלים, משום שהמצרים נמנעו מאכילת בשר, כלומר, הם היו צמחוניים בשל פולחן בעלי החיים שהחזיקו בו. לפיכך, המצרים תיעבו את מי שנהג לאכול את בעלי החיים. אפילו יוסף, כאשר היה בבית פוטיפר, המשילו על הכל לבד על הלחם אשר הוא אוכל, כי לא יגע בו בעבור שהוא עברי. אבל, מצד שני קיימת אפשרות סבירה שיוסף איננו מעוניין למגורים משותפים עם המצרים עובדי העבודה הזרה, שכן זה עלול להוביל לנישואי תערובת קשים. "וישימו לו לבדו ולהם לבדם ולמצרים האוכלים אתו לבדם כי לא יוכלון המצרים לאכול את העברים לחם כי תועבה היא למצרים". קשה לדעת מי רצה יותר את ההפרדה - המצרים או הישראלים?  כך או כך, בין המצרים לישראלים הייתה הפרדה על בסיס פולחני ולא על בסיס גזעני או מוסרי. 

מנהגי הכשרות בקרב יהודי אתיופיה, כמו גם מנהגי הטומאה והטהרה, העצימו את הסולידריות הרבה שהתקיימה בין האחד לשני. לא רק בין יהודים ליהודים אלא אפילו בין יהודים לנוצרים. וכך למשל, למרות שיהודי אתיופיה עמדו בדבקות על המנהג שאין לבוא במגע עם הגויים, הם דאגו להזמין את שכניהם הנוצרים לכל האירועים והשמחות ללא כל משוא פנים, גם אם ישבו בנפרד בשעה שאכלו לחם (אינג'רה). בשעה שניהלו עסק ידעו לעבוד ביחד ולא נמנעו במגע זה עם זה, אבל ביתא ישראל דאגו לפני חזרתם לכפר היהודי לשטוף עצמם מדין טומאת גויים. 
מנהג זה מלמדנו שמנהגיהם הדתיים היו מעוגנים על יסוד מוסרי, לפיו כולם שווים לפני הקב"ה. מקובלני מסבי זצ"ל אבא דג'ן (גדעון) מנגשה שבבסיס התפיסה התיאולוגית בעולמה של 'ביתא ישראל', עומד ערך יסודי אחד, ערך השוויון. זאת בניגוד לדיסציפלינה התרבותית, שבה התרבות כולה מעוגנת בתפיסה היררכית מובהקת המאופיינת בקוד הכבוד. לפני הא-ל כולם שווים. לאמור, יהא האדם אשר יהא, גם הגוי אשר הנוגע בו נטמא על פי מנהגי הטומאה והטהרה של בית ישראל – כולם מתייחסים לקב"ה, בצורה שווה. אין חשוב יותר וחשוב פחות, כולם חלק מהיישות האלוקית בצורה שווה. 
לפיכך, אני סבור כי קיים הבדל מהותי באופייה של הכשרות כפי שנשמרה ב"ביתא ישראל" לבין הכשרות כפי שהיא נתפסת כיום. נראה, כאמור, כי מנהגי הכשרות של יהודי אתיופיה מושתתים יותר על יסוד מוסרי לעומת מנהגי הכשרות של היום המבוססים יותר על יסוד פולחני. במילים אחרות, ההלכה האתיופית לרוב מתמקדת בכוונתו של האדם לעבוד את בוראו ופחות בפרטי הלכות מדוקדקות. אולי זאת הכוונה של יעקב בברכתו לבניו - אתם שונים אחד מהשני פונקציונלית אבל מהותית אתם שווים. הוא מברך אותם שידעו לחיות בתוך עולם בו המוסר והפולחן שזורים ומפרים זה את זה ולא דוחקים זה את זה. יהודי אתיופיה ידעו לשמר את ברכתו של יעקב, ואנו זקוקים לה מאוד היום. 
תיאור ימיו ושעותיו האחרונים של אדם חושף לעתים עולמות שלמים, היפים לא רק לשעה אלא לדורות

אביעד הכהן 
נתבקש לישיבה של מעלה
באופן אירוני משהו, דווקא פרשת "ויחי" מתארת את הסתלקות שני אבות האומה, יעקב ויוסף. 
תיאור פטירתו של יוסף קצר – בן מילה אחת ("וימת יוסף") ותכליתי ("בן מאה ועשר שנים", חזרה, לכאורה מיותרת ומעוררת מחשבה על שנאמר כמה פסוקים קודם לכן "ויחי יוסף מאה ועשר שנים"). קודם לו ציווי קצר שלו לבני ישראל ("והעליתם את עצמותיי מזה").
לעומת זאת, הסתלקות יעקב אבינו מתוארת בהרחבה יחסית: "ויכל יעקב לצוות את בניו, ויאסף רגליו אל המיטה,  ויגוע, ויאסף אל עמיו" (מט, לג). ומתוך שלא נאמרה בו לשון "וימת", דרשו חכמים ש"יעקב אבינו לא מת". קדמה לפטירתו פרשה גדולה, מסכת ארוכה של ברכותיו  לנכדיו מנשה ואפרים, ולשנים עשר בניו. 
שפה לעולם אינה ניטרלית. התבוננות במונחים שבהם עושים אנשים ואמצעי תקשורת בימינו שימוש לשם תיאור הסתלקותו של אדם מן העולם מבטאת לעתים, לצד הפן הלשוני והעובדתי, גם פן תיאולוגי והגותי. 
לעומת "מת", "נאסף אל אבותיו" או נלב"ע-נאסף לבית עולמו הניטרליים (ויש שיאמרו ה"חילוניים"), המבטא חידלון, סוף וקץ מוחלט, טוטאלי, מבטא לעתים המונח "נפטר" (מעול מצוות או מן העולם הזה), "נסתלק", "החזיר נשמתו לבוראו", "הלך לבית עולמו" (קהלת יב, ה), "שב לעפרו", "ואיננו כי לקח אתו אלקים", "נאסף אל אבותיו" משהו מעבר לתיאור העובדתי היבש. ולמעלה הימנם: "הלך לעולם שכולו טוב"  או זה השגור בפי יוצאי ארצות המזרח נתבש"ם-"נתבקש לישיבה של מעלה" מבטאים גם אמונה בעולם הבא.
אכן, מבחינה לשונית בכלל, ובלשון המקרא בפרט, הבחנה זו אינה קיימת, שכן המונח "נפטר" אינו קיים בה ומקורו בעברית הבתר-מקראית. וכך מצינו "משה עבדי מת" (יהושע א, ב); ובפרשתנו: "אני נאסף אל עמי... ויגווע ויאסף אל עמיו", "הנה אנכי מת בקברי", "וימת יוסף".  ומכאן גם "תחיית המתים" (ולא "תחיית הנפטרים"). 
תיאור ימיו ושעותיו האחרונים של אדם חושף לעתים עולמות שלמים, היפים לא רק לשעה אלא לדורות. אחד היה בנימין מינץ, מנהיגה המיתולוגי של תנועת פא"י ולימים שר הדואר. בהיותו בן 27(!), חיבר והדפיס בבית הדפוס שלו, שבו עבד למחייתו, את "ספר ההסתלקות" שבו נתן ביטוי לתיאור "סדרי סילוקן של צדיקים ז"ל לדורותיהם, למן האר"י הקדוש, הבעל שם טוב ותלמידיו ועד דור אחרון". סוגיה זו, כמו המוות עצמו, ריתקה סופרים (למן מאיר שלו בספרו "פונטנלה" ועד, להבדיל, "התוכי המת" של חבורת מונטי פייתון) ומשוררים, ואלה הקדישו לה מקום נרחב, איש איש בדרכו ובסגנונו. 
עיון ב"צוואתו" של יעקב אבינו יכול ללמדנו פרק מאלף ב"הלכות צוואות". ראשית, הוא מברך את כל בניו, ללא יוצא מן הכלל. על אף שמדבריו ניכר שלא כל מעשיהם ישרו בעיניו ("פחז כמים", "כלי חמס מכרתיהם... בסודם אל תבא נפשי, בקהלם אל תחד כבודי") אין הוא מדיר איש מהם, וכל אחד מהם זוכה לברכה "משלו", מיוחדת ומותאמת לו. 
יתר על כן: גם ברגעי הפרידה, אין יעקב אבינו מסתפק בדברי חלקלקות מתקתקים. כראוי ל"איש האמת", הוא  מטיח בהם את האמת.  
גם השוואת "צוואת יעקב" לזו של דוד המלך, המופיעה בהפטרת השבת, מאלפת ביותר. בשונה מברכת יעקב, נדמית צוואת דוד כ"ניהול חשבונות" עם מיטיביו ("ולבני ברזילי תעשה חסד") ובעיקר אויביו ("ולא תורד שיבתו בשלום שאול", "ועתה אל תנקהו").  
למקרא הדברים, נדמית צוואת דוד, כמו תיאורו בערוב ימיו, כסיום טראגי מאד למסכת חייו המפוארת. לפני שנים, אמר פרופ' רביצקי (הקב"ה ישלח לו רפואה שלמה) לעמיתו פרופ' לייבוביץ' שיש עלייה אחת למפטיר שהוא מבקש להימנע הימנה, מכיוון שאינו יכול להיות שליח ציבור בקריאת פרק שאין הוא יכול להזדהות עם תוכנו. תשובת הפילוסוף הזקן הייתה, כראוי לו: "להפך. זה הפרק שאני אוהב יותר מכל פרק אחר בתנ"ך. הוא עשוי ללמדנו עד כמה עשוי שלטון להשחית את נפשו הטובה של השליט, אפילו היה בראשיתו צדיק וחסיד, נעים זמירות ישראל". ואידך זיל גמור. 
בשנים האחרונות הפלסטינים מנהלים מאמץ משפטי מרוכז שמטרתו להביא לפתיחת חקירה נגד ישראל ולהגשת כתב אישום וניהול משפט נגד בכירים ישראלים
מי מפחד מהאג?
ד"ר שוקי פרידמן
 מרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס'. 
הפרשיות שבסוף ספר בראשית ובתחילת ספר שמות עוסקות ביחסים בין עם ישראל המתהווה למצרים וליחסם לעם ישראל, ובסופו של דבר לגירושם ממצרים. בדיון שהתקיים בקבינט ביום ראשון בהצעת החוק לגירוש משפחות מחבלים חשש היועץ המשפטי לממשלה כי הוא עלול להביא בכירים ישראלים 'לספסל הנאשמים בהאג', ולא לראשונה. האפשרות הזו עולה בכל פעם בה מדיניותה של ישראל נדונה בהקשר של המשפט הבינלאומי. 
מאז החל לפעול בית הדין הפלילי הבינלאומי בהאג, בשנת 2002, הוגשו בו כתבי אישום נגד 42 אישים וכמה מהם אף הורשעו ונכלאו. נגד כמה אחרים, תלויים צווי מעצר בינלאומיים. 
ישראל נמצאת על ספו של בית הדין הפלילי בהאג כבר שנים ארוכות. מאז מבצע עופרת יצוקה ודו"ח גולדסטון, מנסים הפלסטינים להביא לפתיחת חקירה נגד ישראל בעוון 'פשעי מלחמה' שהיא ביצעה ומבצעת לטענתם נגד העם הפלסטיני. המאמצים הללו קיבלו משנה תוקף בשנת 2015 בה הצטרפו הפלסטינים לאמנת רומא וזכו למעמד של מדינה חברה בבית הדין הפלילי הבינלאומי. 
על פי אמנת בית הדין, פשעי מלחמה הם עבירות שבגינן ניתן להעמיד לדין אישים בבית הדין, כגון- עבירות הנוגעות לפגיעה לא מידתית באזרחים בזמן מלחמה, וגם עבירות של העברת תושבים של מדינה כובשת אל השטח הכבוש ופעולות בשטח הכבוש שאינן חוקיות, כמו גירוש תושבים. טענות הפלסטינים נוגעות להתנהלותה של ישראל במסגרת מבצע 'צוק איתן', אבל גם כלפי מפעל ההתיישבות ביהודה ושומרון שהם סבורים כי הוא מהווה פשע מלחמה מתמשך. 
בשנים האחרונות הפלסטינים מנהלים מאמץ משפטי מרוכז שמטרתו להביא בשלב הראשון לפתיחת חקירה נגד ישראל ולהגשת כתב אישום וניהול משפט נגד בכירים ישראלים. טענותיהם נופלות על אוזניים קשובות. התובעת של בית הדין בהאג הצהירה מספר פעמים כי היא עוקבת אחרי הנעשה בישראל ובשטחים ומשרד התובע מנהל כבר כמה שנים 'בדיקה מקדמית' של מדיניותה ומעשיה של ישראל. 
אל מול הפעולות הפלסטיניות מנהלת ישראל מערכה דיפלומטית-משפטית שמטרתה למנוע פתיחת חקירה נגדה בבית הדין שנחלה עד כה הצלחה. עם זאת, האפשרות של פתיחת חקירה נגד בכירים ישראלים-שרים או בכירים בצה"ל, בבית הדין הפלילי הבינלאומי בהאג, ולאחריה אף כתבי אישום - אינה תאורטית. האיום הזה לא צריך להצמית את ישראל ולמנוע ממנה להגן על עצמה ולפעול למען האינטרסים שלה, אבל התעלמות ממנו יכולה לעלות ביוקר.
לימוד תורה שמתנגד לפעילות הטבעית של הגוף ואפילו מסכן אותו איננו רצוי ואינו משיג את מטרתו.
על קנה וושט, תורה וחיים
הרב אבינדב אבוקרט, קהילת 'אברהם יגל', גבעת שמואל
הגמרא [תענית ה ב - ו א] מספרת: "רב נחמן ורבי יצחק הוו יתבי בסעודתא, אמר ליה רב נחמן לרבי יצחק: לימא מר מילתא! אמר ליה, הכי אמר רבי יוחנן: אין מסיחין בסעודה, שמא יקדים קנה לושט ויבא לידי סכנה. בתר דסעוד אמר ליה: הכי אמר רבי יוחנן: יעקב אבינו לא מת. אמר ליה: וכי בכדי ספדו ספדניא וחנטו חנטייא וקברו קברייא [וכי לשווא ספדו הספדנים וחנטו החונטים וקברו הקברנים]? - אמר ליה: מקרא אני דורש, שנאמר ואתה אל תירא עבדי יעקב נאם ה' ואל תחת ישראל כי הנני מושיעך מרחוק ואת זרעך מארץ שבים, מקיש הוא לזרעו, מה זרעו בחיים - אף הוא בחיים".
מעשה זה המורכב משיחה בין שני האמוראים משקף את אחת הדילמות הכי משמעותיות בעולם היהודי - היחס אל החומר. רב נחמן רואה בחומר, באכילה ובסעודה, נקודת שפל ומדרגה פחותה. בשל כך, הוא מבקש לשמוע תורה במהלך הסעודה. אחרת, האכילה עצמה אינה תוספת של חיים אלא זבחי מתים כמאמר המשנה [אבות ג ג] – "רבי שמעון אומר שלשה שאכלו על שלחן אחד ולא אמרו עליו דברי תורה כאילו אכלו מזבחי מתים... אבל שלשה שאכלו על שלחן אחד ואמרו עליו דברי תורה כאילו אכלו משלחנו של מקום ברוך הוא שנאמר 'וידבר אלי זה השלחן אשר לפני ה' '". 

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

אפשר להתייחס לשמו של האדם בשתי צורות- האחת טכנית והשנייה מהותית.

ברמה הטכנית, שמו של האדם הוא רק איזה שהוא סימן זיהוי, דרך ליצירת תקשורת איתו, והאופן שבו הוא מציג את עצמו. במובן הזה השם הוא לא הרבה יותר ממספר, אלא שבמקום לקרוא לו מספר, אומרים שם – אבל אין נפקא מינא גדולה האם זה ג'וני, ג'קי, סטיב, דונאלד, וכן הלאה. לשם עצמו אין מהות, הסבר, עומק- אלא הוא מבטא דרך פשוטה בה האדם מציג את עצמו ובה החברה מזהה אותו.

ברמה המהותית- שם הוא הרבה הרבה יותר. בעולמה של היהדות שמו של האדם הוא עניין רוחני גבוה מאד, הנוגע בקודש ממש.

במדרש תנחומא בפרשת ויקהל נכתב:

"שְׁלֹשָׁה שֵׁמוֹת נִקְרְאוּ לוֹ לְאָדָם// אֶחָד מַה שֶּׁקּוֹרְאִים לוֹ אָבִיו וְאִמּו// וְאֶחָד מַה שֶּׁקּוֹרְאִין לוֹ בְּנֵי אָדָם// וְאֶחָד מַה שֶּׁקּוֹנֶה הוּא לְעַצְמוֹ// טוֹב מִכֻּלָּן מַה שֶּׁקּוֹנֶה הוּא לְעַצְמוֹ".
על בסיס זה כתבה המשוררת שיינא זלדה שניאורסון- מישקובסקי [ זלדה], בקובץ שיריה 'אל תרחק' בשנת 1974,

את שירה המפורסם 'לכל איש יש שם':

"לכל איש יש שם // שנתן לו א-לוהים // ונתנו לו אביו ואימו".
שמו היהודי של האדם הוא הרבה הרבה יותר גבוה, עמוק ורחב מאשר סתם עוד סימן זיהוי. בעולמה של היהדות שמו של האדם הוא זהותו.

בברית המילה, ברגע הגדול והקדוש של חיבור הילד לבריתו של אברהם אבינו, נותנים לו את שמו בצמוד לשם אבותיו. כך גם בכתובה בחופה, בעלייה לתורה, באירועים ובמסמכים יהודיים כאלו ואחרים- ייקרא וייכתב שמו של האדם ושם אבותיו.

את יסוד הזהות הזו קבע והשריש לדורות עולם ב D.N.A  היהודי, אבי האומה- יעקב-ישראל.

במעמד הפרידה שלו מילדיו ומהעולם, על ערש דווי, כשכל בני משפחתו – ילדיו ונכדיו לצד מיטתו- אומר יעקב את הקוד הסודי היהודי והייחודי-  "שְׁמִי וְשֵׁם אֲבֹתַי".
ומאז, כל לילה לפני השינה ישננו ההורים וילדיהם את המילים הללו. ומאז בכל ליל שבת יניחו הורים את ידם על ראשי ילדיהם ויברכו אותם במילים הללו. ומאז באירועים יהודיים רבים – יישמעו המילים הללו בחלל האוויר, מילים שתמציתן הוא- "שְׁמִי וְשֵׁם אֲבֹתַי". כך יהודי נכנס לברית, כך הוא נכנס לחופה, כך הוא נפטר מהעולם. תמיד שמו יהיה צמוד לשם אבותיו. כל זאת בתנאי אחד- שישכיל לשמור על זהותו, מורשתו, שיוכו, תרבותו, שפתו וערכיו.

כאשר יוסף נמצא בנסיונו הקשה מול אשת פוטיפר, נגלית אליו דמות דיוקנו של אביו ואומרת לו- האם אתה רוצה ומסוגל לעמוד בניסיון, לשמור ולהמשיך את הדרך והמורשת  של 

'שְׁמִי וְשֵׁם אֲבֹתַי', או שחלילה אתה מתנתק מדמות הדיוקן ומהזהות, והופך להיות לעוד מצרי ?  לדעת חלק מהפרשנים זו גם מהות שאלתו של יעקב בפרשה, כאשר הוא רואה את בני יוסף ושואל- 'מִי אֵלֶּה' ? - האם הם שייכים עדיין לקוד הזה של ''שְׁמִי וְשֵׁם אֲבֹתַי' או שחלילה הם פרשו ממנו, והם עכשיו מתבוללים ומתערבבים בתרבות המצרית הסובבת ?

ספר בראשית שהתחיל בקול רעש גדול של בריאת העולם, מסתיים בקול דממה דקה שבה נשמע קולו של יעקב אבינו הזקן לפני מותו, מוסר ביד צאצאיו את סוד הקיום והנצח היהודי- 'שְׁמִי וְשֵׁם אֲבֹתַי'.
הספר הבא, ספר שמות, יגלה לנו שארבע חמישיות מהעם שאיבדו את הרצף והקשר של 'שְׁמִי וְשֵׁם אֲבֹתַי' נשארו 'שם'. 'שם' במצרים, 'שם' לאורך הדורות כולם, בגלויות השונות, ובכל היבשות כולם. חמישית מבני ישראל ששמרו על הקוד הזה זכו לצאת ממצרים, ולהגיע לארץ ישראל, פעם אחר פעם אחר פעם.

לנו צאצאי החמישית הזו, זכות, חובה ואחריות גדולה לשמור ולהנחיל לדורות את סוד הקיום היהודי של- "שְׁמִי וְשֵׁם אֲבֹתַי". 
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