
סימן רע הוא למפלגה
"ולא יכלו דברו לשלום" – הוביל לרצון להרוג את יוסף, ולמכירתו למצרים. במקום בו לא מתרחש דיבור כן ואמיתי בין אחים – הופכת האילמות ההדדית לאלימות. שכן דיבור בין שני צדדים חושף שלושה דברים עיקריים לכינונה של חברה. ראשון בהם הוא עצם ההכרה כי "אנשים אחים אנחנו", ועל אף כל חילוקי הדעות, אנו יונקים משורש משותף, ומקיימים בתוכנו קשר עמוק וייחודי, העומד בבסיס כל עניין אחר. משפחה לא בוחרים ולא מחליפים. 
שני בהם הוא החשיפה של ריבוי נקודות ההסכמה, שנוצרים מכוח הדיוק הדדי. מתברר למדברים ביניהם כי יסודות הקיום אינם בינאריים, וכי המגרות שאליהן באופן אוטומטי אנחנו מכניסים את העמדות השונות ואת האנשים השונים – למעשה לא קיימות. לא כל האוחז בעמדה מסוימת בתחום אחד מאמץ את כל מה שסובר אדם אחר האוחז בנושא זה באותה עמדה. המדברים ביניהם מגלים שהם חולקים הרבה מאוד מערכיהם, והדבר עצמו ממוטט את חומת השנאה ואת תנועת הביטול ההדדי.
ושלישי בהם הוא הגילוי הפנימי שהאמת אינה נמצאת במקום אחד. דבריו הידועים של הרב קוק זצ"ל  "סימן רע הוא למפלגה אם היא חושבת שרק עמה הוא מקור חיים, של כל החכמה וכל היושר, וכל זולתה הכל הבל ורעות רוח" (איגרת יח) מחוללים שינוי. אדם מגלה כי בשעה שהוא עוסק בשיח עם החולק עליו נולדות אפשרויות שונות. כבר כתב החת"ם סופר: "אך יהיה הויכוח להעמיד סברתי ודעתי על פי שכלי, באופן מה שחברי טען נגדי אראה במחשבתי אם כנים דבריו אחזור בי ואם לא נראים לי דבריו אני עומד על דעתי..." (שו"ת או"ח רח), לאמור: לעתים המפגש עם הצד השני מעצים בי את אמונתי בדרכי, שכן אמונתי עמדה במבחן הויכוח והמחלוקת. לעתים מתחולל בדיוק ההפך, ומתברר לאדם שדווקא יש בדברי השני נקודות אמת, המחייבות אותו לאמץ אותן, ולהפוך את עולמו לעמוק יותר ומורכב יותר.
אנחנו בסכנה. השיח המתחולל כיום הוא בעיקר שיח חוסר האמון. כשמנתחים את הדיונים השונים חושפים כי כמעט ולא נאמר בהם דבר לגופו של עניין. רוב הטיעונים הם טיעונים השוללים את אמינות הצד השני; הטוענים כלפיו כי מגמותיו האמתיות מוסתרות; ה'חושפים' כי הוא כנראה מקבל מימון מקרן זו או אחרת ועל כן עמדותיו נמכרו למטרות התת-קרקעיות של ראשי הקרן וכדו'. המתווכחים ביניהם אינם עוסקים כלל בהאזנה, אלא בניסיון מתמיד להגחיך את עמדות הצד השני, ולהפוך אותן לקריקטורה. העמדות הופכות להיות מקוטבות, והתייחסות לסוגיה כאל נושא עמוק שיש בו צדדים שונים – נתפסת כחולשה. זהו מצב בו לא יכולים עוד לדבר לשלום. זהו מצב שבו השיח הופך בינארי – "הלנו אתה אם לצרנו", והוא מייצר שנאה, שהמרחק ממנה למכירת אחים קצר מידי.
פרשת השבוע מהווה קריאה גדולה לשוב לנהוג כאחים. חלוקים – אך אחים. להכיר בכך שאין האמת יכולה להתכנס לתוך ד' אמות של דעה אחת בלבד, ושדווקא מתוך השיח המקשיב צומחות הטובות הגדולות: אנשים אחים מתחברים ומדברים לשלום, ועושרו הרוחני של כל צד מתרחב דווקא מכוח המפגש שלו עם עמדות אחרות. 
  ביוש שיימניג / הרב רזניקוב
ביוש, שיימינג, הוא פרסום התנהגות שלילית של אדם או מותג על מנת לביישו. בימינו אמצעי נפוץ לביוש הוא האינטרנט והרשתות החברתיות. 
בכמה מקומות בתלמוד מופיע מאמרו של רבי שמעון בר יוחאי: "נוח לו לאדם שיפיל את עצמו לתוך כבשן האש ואל ילבין פני חברו ברבים. מנלן (מהיכן למדו)? מתמר, שנאמר 'הִיא מוּצֵאת וְהִיא שָׁלְחָה אֶל חָמִיהָ לֵאמֹר לְאִישׁ אֲשֶׁר אֵלֶּה לּוֹ אָנֹכִי הָרָה וַתֹּאמֶר הַכֶּר נָא...'" (סוטה י' ע"ב). ופרש"י: "ואילו בהדיא לא אמרה אלו הסימנים של יהודה הם ולו אני הרה, אלא לאיש אשר אלה לו אנכי הרה, אם יודה יודה ואם לאו אשרף, ולא אלבין פניו". עד כדי כך החמירו חכמים בעניין זה, עד שאמרו: "המלבין פני חברו אין לו חלק לעולם הבא" (אבות פ"ג, י"א). ועוד אמרו "תני תנא קמיה דרב נחמן בר יצחק: כל המלבין פני חבירו ברבים כאילו שופך דמים. אמר ליה: שפיר קא אמרת, דחזינא ליה דאזיל סומקא ואתי חוורא (הסומק מתחלף בחיוורון, ונראה כמי שאזל דמו)" (בבא מציעא נ"ח ע"ב). 
התוספות התקשו מדוע לא נאמר דין זה בכלל העבירות בהן יש דין "יהרג ואל יעבור", ותירצו: "משום דעבירת הלבנת פנים אינה מפורשת בתורה, ולא נקט אלא עבירות המפורשות" (סוטה י' ע"ב, ד"ה "נוח"). מפשט דברי התוספות משמע שהלבנת פנים היא כשפיכות דמים ממש, ולכן יש למסור עצמו למיתה כדי שלא לבייש וכן אמנם נקט להלכה רבי יעקב עטלינגר [רבה של אלטונה בגרמניה, נפטר תרל"א] (שו"ת בנין ציון סי' קע"ב).

הרב אויערבך דן אם יהיה מותר לחלל שבת כדי למנוע הלבנת פנים, ובלשונו "... ולכאורה הוא קל וחומר ומה אם מותר לחלל שבת כדי להציל אדם ממיתה כל שכן דשרי להציל מהלבנת פנים דחמור יותר משריפת ג' נפשות בכבשן האש" (הכוונה לתמר שהייתה מעוברת ונשאה ברחמה תאומים) (שו"ת מנחת שלמה ח"א סימן ז' ענף ה'). לאחר שדן בהרחבה בלימוד ההלכה מפרשת יהודה ותמר, כתב שלמעשה אין להתיר איסור למניעת הלבנת פנים: "משום דאף אם אסור להציל עצמו באיסור גזל או הלבנת פנים, מכל מקום כדי למנוע אחרים מזה, אין שום היתר לעבור עבירה, ורק משום פקוח נפש ממש אמרה תורה שמותר לחלל שבת ולהרוג את הרודף אפילו בשבת". אולם במסקנת דבריו כתב: להתיר: באיסור דאורייתא בשב ואל תעשה, ובאיסור דרבנן אף בקום ועשה" (שם).

נכאת וצרי ולוט
ד"ר יצחק קניגסברג
בסיפור מכירת יוסף לישמעאלים בעצת יהודה נאמר: "וְהִנֵּה אֹרְחַת יִשְׁמְעֵאלִים בָּאָה מִגִּלְעָד וּגְמַלֵּיהֶם נֹשְׂאִים נְכֹאת וּצְרִי וָלֹט הוֹלְכִים לְהוֹרִיד מִצְרָיְמָה" (בראשית לז').
רש"י מסביר את טיב החומרים שהובילו הישמעאלים, ומה הייתה מטרת הובלתם בעיתוי הזה: "וגמליהם נושאים וגו' - למה פרסם הכתוב את משאם, להודיע מתן שכרן של צדיקים, שאין דרכן של ערביים לשאת אלא נפט ועטרן שריחן רע, ולזה נזדמנו בשמים שלא יוזק מריח רע: נכאת - כל כנוסי בשמים הרבה קרוי נכאת וכן (מ"ב כ יג) ויראם את כל בית נכתה, מרקחת בשמיו, וצרי - שרף הנוטף מעצי הקטף, והוא נטף, הנמנה עם סמני הקטורת: ולט - לוטס שמו בלשון משנה". המלבי"ם מבאר: "שמינים אלה היו יקרים במצרים".
מוצרים אלו היו חלק מהמנחה ששלח יעקב כדי לפייס את המשנה למלך מצרים – יוסף: "אִם כֵּן אֵפוֹא זֹאת עֲשׂוּ קְחוּ מִזִּמְרַת הָאָרֶץ בִּכְלֵיכֶם וְהוֹרִידוּ לָאִישׁ מִנְחָה מְעַט צֳרִי וּמְעַט דְּבַשׁ נְכֹאת וָלֹט בָּטְנִים וּשְׁקֵדִים". הרד"ק מזהה גידולים אלה מזמרת הארץ כך: "מעט צרי מעט דבש - הצרי והדבש היו מוציאין מארץ ישראל לשאר ארצות וצרי הוא הנקרא בלסמא. נכאת - פירשו בב"ר (צ"ח) שעוה, ולוט, מסתוכי". 
פרופ' יהודה פליקס, שהיה חוקר הבוטניקה והזואולוגיה במקרא ובתלמוד באוניברסיטת בר אילן, העלה במחקריו כסבירות ביותר את האפשרויות הבאות: 
נכאת - שרף המופק מצמחים שנמנים על הסוג קדד, משמש לבישום ולמרפא. 
לט - השרף המופק ממינים שונים של לוטם. שרף זה שימש לקטורת ואף כתרופה למגוון פגעים בדרכי הנשימה, דרכי העיכול, ועוד. 
צרי – שרף הצמח שהתפרסם  לימים בשם אפרסמון והגיע לשיא גידולו והפקתו בממלכת יהודה בימי בית שני.  גדל בבקעת ים המלח ובאזור הגלעד בעבר הירדן, וידוע גם בשמות נוספים: בלסם, בשאם (מלשון 'בושם') ו"אפרסמון מקראי", להבדיל מעץ הפרי המכונה אפרסמון שבו משתמשים כיום ומקורו ביפן בשם קאקי. מהצמח היו מפיקים בושם בצורת שמן, שהיה ידוע בריחו הטוב. השרף וחלקי השיח נסחרו בעת העתיקה לאורך דרך הבשמים. 
הצרי מוזכר בירמיהו כצמח מרפא, לדוגמא: "הַצֳּרִי אֵין בְּגִלְעָד, אִם רֹפֵא אֵין שָׁם, כִּי מַדּוּעַ לֹא עָלְתָה אֲרֻכַת בַּת-עַמִּי" (ירמיהו ח,כב).
ניתן להוסיף שחומרים אלה בעלי ריח הניחוח אמנם הסבו נחת ליוסף הצדיק בדרכו למצרים, אך יותר מזה, הם שימשו כחומרי מרפא לכאביו הגופניים והנפשיים שעברו עליו במפגש עם אחיו, ובהיותו בבור עם עקרבים ונחשים.
תמר מאיר
לפעמים חלומות מתגשמים 
בפרשת וישב שתי עלילות מקבילות.

האחת היא סיפורו של יוסף, בשני חלקים: קורותיו בקרב אחיו ומכירתו לעבד, ועלייתו לגדולה בחצרו של פוטיפר עד נפילתו (גם ממנה יתאושש).

בשתי פעמים שונות יוסף הוא האהוב והמצליח, בשתי הפעמים מעורר יוסף אהבה, קנאה ושנאה, שגורמות לו בסופו של דבר להיות מושלך לבור. בשתי הפעמים הוא מוצא מן הבור ועולה שוב לגדולה.

העלילה השניה, היא סיפורם של יהודה ותמר. תמר, כלת יהודה, שנתאלמנה משני בניו הגדולים. היא חכתה לשווא לקיום ההבטחה להינשא גם לבן הצעיר, עד שלקחה את גורלה בידיה, וארבה ליהודה, על מנת להקים שם למת, וללדת ילד לבית יהודה. הפעולה שנקטה כמעט עלתה לה בחייה, שנצלו הודות לתושייתה המוקדמת (לקיחת ערבון לתשלום מבין חפציו האישיים של יהודה), וליושרו של יהודה ('צדקה ממני').

אנלוגיות רבות, משלימות וניגודיות, קיימות בין שני הסיפורים הללו בפרשה, ובין גיבוריהם. כך למשל מקובל להשוות בין התנהגותו של ראובן לבין זו של יהודה ביחס ללקיחת האחריות, ובין יוסף לבין יהודה ביחס לנפילות מוסריות, ואף בין המילים 'הכר נא' שבפי יהודה לאביו, ובפי תמר ליהודה.

אני מבקשת לערוך השוואה פחות מקובלת, בין דמותו של יוסף, לבין דמותה של תמר.

שניהם אנשים צעירים שנקלעו למציאות קשה, שניהם אנשים בעלי חלום או חזון, שברור להם שעליו להתממש בסופו של דבר, שניהם נתקלים בעימות חזיתי עם בני משפחותיהם, שלא רואים עין בעין איתם את חלומותיהם.

אלא שבאופן מפתיע, נראה שיש כאן חילוף ההבדלים הקלאסיים שבין גברים לנשים:

יוסף הוא נער יפה תואר ויפה מראה. אנו מוצאים אישה המחזרת אחריו ומנסה לפתותו. 

לאורך כל הדרך יוסף הוא פסיבי. הדברים קורים לו, נקרים בפניו. הוא אמנם בולט בכישרונו, ובכך נפתחות בפניו הזדמנויות שונות, אך לא הוא יוצר אותן. חלומותיו גם הם אינם חלומות רצוניים, אינם חזונות שגיבש לעצמו. גם הגשמתם אינה תלויה בו.

תמר מציגה מודל שונה מאוד:

המראה החיצוני שלה לא מוזכר בכתובים, דבר שהוא מפתיע מעט ביחס לאישה בסיטואציה של פיתוי. היא, בניגוד ליוסף, ובשונה מן החלוקות המקובלות, אורבת לאיש ומנסה לפתותו.

ובעיקר, בשונה מיוסף, היא אינה פסיבית. הדברים לא קורים לה, היא מקרה אותם. היא אינה מחכה להזדמנויות, אלא יוצרת אותן במו ידיה.

היא לוקחת סיכון, מפילה עצמה במו ידיה לבור, אך גם מוציאה עצמה ממנו במו ידיה – באמצעות התכנון המוקדם של השארת הערבון בידיה. ההחלטה הנחושה שלה ללדת ילד למשפחת יהודה, ולהקים שם המת אחריו, (המתפרשת אמנם אצל חז"ל כרוח הקודש של תמר, היודעת שהמשך השושלת צריך לצאת ממנה), נובעת ממקור פנימי, ולא מחלום חיצוני. גם הגשמת החזון והייעוד היא פרי יוזמתה ופעולותיה שלה. בסופו של דבר מודה גם יהודה: צדקה ממני.
במדרשים אין אזכור מפורש של אנלוגיה בין יוסף לתמר, אבל ייתכן שהדמיון בין שני הסיפורים, הוא שגורם לחז"ל להשוות בין תמר לבין אשת פוטיפר דוקא: "... ר' שמואל בר נחמן אמר: כדי לסמוך מעשה תמר למעשה אשת פוטיפר. מה זו לשום שמים אף זו לשום שמים, דאמר ר' יהושע בן לוי רואה היית באיסטרולוגיאה שלה שעתידה להעמיד ממנו בן ולא היתה יודעת או ממנה או מבתה" (ב"ר פה ד) (בהתבסס על ייחוסה של אסנת אשת יוסף "בת פוטי פרע"). 
סיפור יוסף מזמן לפתחנו שאלות על משמעותם של חלומות ועל הדרכים להגשמתם. ההשוואה בין אשת פוטיפר לבין תמר, מזהירה שלא כל חלום, חזון או מטרה, נועדו למימוש באופן מיידי, ושלעתים נדרשת מידת הזהירות והסבלנות ביחס לפעולה להגשמתם. אולי לכן דווקא יוסף, שלמד בדרך הקשה שלחלומות יש מחיר, זהיר מאוד בדרך ואינו יוזם. ההשוואה בין תמר לבין אשת פוטיפר, מאפשרת אם כן להבין טוב יותר גם את דרכו של מי שהושווה לתמר בתחילת הדברים: יוסף.

בור של יוסף וחנוכה/הרב פילבר
 
בתוך הלכות חנוכה שהובאו בגמרא במסכת שבת (כב א) מובא: "וא"ר כהנא דרש רב נתן בר מניומי משמיה דרב  תנחום: מאי דכתיב: 'והבור ריק אין בו מים'? ממשמע שנאמר: 'והבור ריק' איני יודע שאין בו מים, אלא מה תלמוד לומר: 'אין בו מים' - מים אין בו, אבל נחשים ועקרבים יש בו". הדרשה הזו, על בורו של יוסף, מובאת בגמרא בתוך תוכה של סוגית חנוכה, כשלפניה ההלכה על נר חנוכה ולאחריה עוד הלכה על נר חנוכה, והדרשה בתווך. מה מיקומה של הדרשה הזו בתוך סוגית חנוכה? נראה, שחכמינו בדרשתם זו מתמצתים את הוויכוח שהיה בין המתייוונים לחשמונאים; בדרשה זו ישנם כמה סמלים: בור, מים, נחשים ועקרבים, ובפענוח הסמלים נוכל לחשוף את הרעיון המובע בדרשה. המים מסמלים את התורה כדרשת חז"ל: "נמשלו דברי תורה למים" (עיין רמב"ם, הל' ת"ת, פ"ג ה"ט), ואם המים הם התורה, הרי הבור המכיל את המים הוא עם ישראל. על זה היה המאבק בתקופת החשמונאים, כשהיוונים ומשתפי הפעולה שלהם המתייוונים, בקשו להחליף את מסורת התורה בתרבות יוון. הם ראו בדרישות היוונים מלחמת־תרבות רגילה,  ככל מלחמות־התרבות המתרגשות בין העמים, שלא כדאי בשבילה להתגרות במעצמה העולמית של אז, ואולי לסכן בכך את קיומו של עם ישראל. לדעתם, גם אם מריקים את "בורו־של־עם־ישראל" ממי התורה, אין הדבר בלתי הפיך, עדיין אפשר למלא את הבור הישראלי בתחליפים אחרים מתרבות העולם, במשקים שלמראה העיניים הם נראים אפילו טעימים ויקרים יותר. 
לעומתם טענו החשמונאים שזו טעות יסודית בהבנת מהותו של עם ישראל. לא ככל העמים בית ישראל. בעוד בכל אומה ולשון אפשר להחליף את המסורת והתרבות העכשווית בתרבות אחרת, מבלי לגרום נזק של ממש לאומה בעתיד, מה שאין כן עם-ישראל שעליו אמרו: "אין אומתנו אומה אלא בתורותיה", שהתורה איננה בשבילם "תרבות" אלא סם חיים, ואם חלילה תחדל אי פעם התורה להתקיים בעם ישראל, לא רק שייווצר חלל ריק אשר אפשר למלאו בתכנים אחרים, אלא אם "מים (=תורה) אין בו" - כי אז "נחשים ועקרבים יש בו". העדר התורה בישראל מביא כליה בלתי הפיכה, עד שישראל יאבד את זהותו הלאומית ואת החוסן המוסרי שלו, גם אם יאמץ לעצמו את "המתקדם" שבתרבות האנושית. על כן המאבק עם המתייוונים אינו מלחמת־תרבות אלא מלחמת־קיום, מלחמה רוחנית לחיים ולמות. 
הסבר נוסף מדוע בורו־של־יוסף הובא בתוך סוגית חנוכה אפשר לבאר גם בדרך זו: שלוש סכנות מאיימות על קיומו של עם ישראל בחייו ההיסטוריים. האחת היא ההשמדה הפיזית, השנייה היא סכנת ההתבוללות הרוחנית, והשלישית היא סכנת החורבן הפנימי כתוצאה ממלחמת־אחים ושנאת־חנם בתוך בית־ישראל פנימה. שלושת הסכנות הללו פקדו אותנו בתקופת בית־שני, סכנת ההשמדה הפיזית הייתה בימי מרדכי ואסתר כאשר המן הרשע ביקש להשמיד, להרוג ולאבד את כל היהודים, ובחסדי שמים זממם לא יצא אל הפועל ונתקיים בישראל "ונהפוך הוא אשר ישלטו היהודים המה בשונאיהם". 
סכנת ההתבוללות הרוחנית, היתה בימי החשמונאים. "בימי מתתיהו בן יוחנן כהן גדול חשמונאי ובניו, כשעמדה מלכות יון הרשעה על עמך ישראל להשכיחם תורתך ולהעבירם מחקי רצונך". "'ושם הנהר השלישי חדקל' - זו יון, שהייתה חדה וקלה בגזרותיה על ישראל ואומרת להם: כתבו על קרן השור שאין לישראל חלק באלקי ישראל" (ויק"ר פר' יג). גם כאן, בחסדי שמים, נעשתה לישראל תשועה גדולה "וחזרה המלכות לישראל יתר על מאתים שנה עד החורבן השני" (רמב"ם, הל' חנוכה פ"ג ה"א). על שתי הסכנות הללו הצליח עמנו בחסדי שמים להתגבר ולצאת מהן מחוזק יותר. רק על הסכנה השלישית, סכנת "בורו של יוסף", המסמלת יותר מכל את מלחמת האחים ושנאת חנם, לא הצלחנו להתגבר והיא שהכריעה אותנו בסופו של בית־שני, היא שהחריבה את ביתנו והגלתה את ישראל מארצו. הסכנה הזו היא האיומה מכולן, היא המאיימת על קיומנו ועלינו להישמר ממנה מכל משמר.

 על כן, מדי שנה, בבואנו לחגוג את נס החנוכה, מצאו חז"ל לנכון להזכיר לנו בתוך סוגית חנוכה את "בורו של יוסף", כתזכורת ואזהרה שכל נסי ההשגחה שהושיעו אותנו מניסיונות ההשמדה של צרנו מבחוץ, אשר ביקשו לכלותינו פיזית או רוחנית, כל הנסים הללו אינם עומדים מפני סכנת שנאת החנם ומלחמת האחים שבתוכנו, שהראשונה שבהן הייתה ביחסי יוסף ואחיו. תזכורת זו היא אקטואלית גם בימינו, שעם חידוש ממלכתיות ישראל בארצו חייבים אנו להגביר בתוכנו את האחדות והאהבה, לשמירת עצמאותנו וביצור גאולתנו.
Viva la diva
עדי ארד
"וישראל אהב את יוסף מכל בניו כי בן זקנים הוא לו ועשה לו כתנת פסים"
מתברר שיעקב לא למד ב"מכון אדלר" להורות משופרת. בתום לב הוא עושה את הטעות הגדולה ביותר שהורה יכול לעשות - "העדפה", ולא בגלל שיוסף מסכן או זקוק להגנה, להיפך, הוא אוהב את יוסף כי הוא יפה תואר, מוכשר וכריזמטי. יוסף הוא קצת "דיווה", כל ההתנהלות שלו אומרת – 'תרימו מסך חברים, כי יוסף is in the house!'.
אז מה הפלא שהאחים האחרים קנאו ביוסף? תארו לכם שלילד אחד אתם קונים Fifa2019  ולשני סוכריות גומי... לא יתחרפן?
ולא רק אהבת האב, יוסף מתהלך לו בפומפוזיות של מלך, ומספר על החלומות המגלומנים שלו בגאווה.
נכון, אגו לפעמים זאת מילה גסה, אבל כוכב בלי אגו הוא לא כוכב.
כשהייתי צעירה הייתי מתהלכת בביטחון מעצבן ומספרת לכולם שיום אחד אהיה זמרת ואופיע בתאטרון וכל הקהל יריע לי, ממש סיפרתי את החלום שהיה לי. החברים מהצד הביטו בי במבט של "חבל עליה, בסוף היא תתעורר מהסרט שהיא חיה בו", היו מי שזה עיצבן אותם, וחלק צחקו.
ואני? לא מתוך מגלומניה דברתי, אלא מתוך תחושה חזקה מבפנים שמשהו עומד לקרות, שהייעוד שלי הוא שם, על הבמה.
כשפרדי מרקורי סולן להקת קווין התחיל את דרכו הוא היה ילד צנום ממוצא פרסי/הודי עם בעיה אורתודנטית קשה, אבל הוא התהלך בעולם עם כשרון מטורף ועם ידיעה ברורה שהוא כוכב, דיווה, שיום אחד העולם יכיר אותו.
מזל שאת פרדי לא זרקו לבור, אחרת איך היינו שרים את "we are the champions"?!
וממש מזל שלא מכרו אותי לישמעאלים, אחרת, לא הייתם קוראים עכשיו את הטור הזה...
נכון, טיפוסים כמו יוסף הם די מעצבנים, אבל אם תביטו בהם תראו כמה קשה הם עובדים על היצירתיות שלהם, כמה הם משקיעים בדיוק המטרה והייעוד שלהם, כמה בודדים הם לפעמים, וכמה תסכול הם חשים כשהם חווים את הפער בין אהבת קהל אדירה לבין השקט כשהם לבד בביתם. גם הם לא תמיד סובלים את עצמם, אבל יש בהם תקווה וחזון.
אז כתנת פסים, או נוצות של גוטיה, זה לא משנה. מה שחשוב זה להבין שלפעמים ילד מעצבן שחושב שהוא סטאר - באמת מחביא בתוכו אוצר נהדר.
ולנו קוראים יהודים
מנהיג הוא מי שיודע להתוודות / הרב שי פירון
מחד, תורת התשובה תופסת מקום מרכזי בחיינו. ארבעים יום בשנה, בין ראש חודש אלול ליום הכיפורים, מוקדשים למידת התשובה, שלא לדבר על מקומה בכל אחד מימי השנה. התשובה מספרת סיפור חדש על חיי האדם, חיים שיש בהם הזמנה להתחלה מחודשת. 

אנשים נוטים שלא להודות, להתנצל. לומר בפשטות: טעיתי, כשלתי. 

אנו לא מבינים עד כמה הכישלון הוא אנושי. לוקחים אחריות ויוצאים לדרך חדשה. תירוצים – לא יצילו אותך, רק יעזרו לך להתחפר, לעמוד במקום. 

כדי שזה יעבוד, צריך ללמוד מהקב"ה. ללמוד לסלוח. לא להתנהג בציניות כלפי המתנצל, לחפש תועלות ומניעים. תנו כבוד למתנצל, למי שמודה שטעה. 

החיים הציבוריים בישראל הורסים את נשמת המנהיגים: אם יודו – נחפש מניעים נסתרים. אם יכחישו – נוקיע אותם. 

סיפור יהודה ותמר מעלה שאלות רבות, אתמקד באחת מהן. האדמו"ר מפיאסצנא בהקדמתו לספר 'הכשרת האברכים' מנחה אותנו בדרך הראויה לקרוא בתנ"ך: "תשתדל להשתתף בכל מאורעות הקודש שעברו כאילו אתה היית אז. משתתף בהליכת אברהם אבינו ויצחק לעקידה, ובצערו של יעקב אבינו בשעה שהתפלל לה' הצילני מיד אחי... אבל הלא לפי יסודות הנאמרים בתורה ובמדרשות אתה חושב, רק מרחיב את מחשבתך בהן...". המשימה הגדולה של האדם היא לחיות את התנ"ך.
בשיאה של הפרשה, מגיע הרגע שבו עומדת תמר להישרף: 

"וַיְהִי כְּמִשְׁלֹשׁ חֳדָשִׁים וַיֻּגַּד לִיהוּדָה לֵאמֹר זָנְתָה תָּמָר כַּלָּתֶךָ וְגַם הִנֵּה הָרָה לִזְנוּנִים וַיֹּאמֶר יְהוּדָה הוֹצִיאוּהָ וְתִשָּׂרֵף. הִוא מוּצֵאת וְהִיא שָׁלְחָה אֶל חָמִיהָ לֵאמֹר לְאִישׁ אֲשֶׁר אֵלֶּה לּוֹ אָנֹכִי הָרָה וַתֹּאמֶר הַכֶּר נָא לְמִי הַחֹתֶמֶת וְהַפְּתִילִים וְהַמַּטֶּה הָאֵלֶּה. וַיַּכֵּר יְהוּדָה וַיֹּאמֶר צָדְקָה מִמֶּנִּי כִּי עַל כֵּן לֹא נְתַתִּיהָ לְשֵׁלָה בְנִי וְלֹא יָסַף עוֹד לְדַעְתָּהּ".  

התנהגותו של יהודה מפעימה. ברגע אחד, הוא מבין שטעה, התנהג שלא כראוי ולכן הודה. ולנו קוראים יהודים. יהודים וישראלים. כדי להיות ישראלים (ישרים עם א-ל) עלינו להיות יהודים – כאלה המסוגלים להתוודות ברגעי אמת, להכיר בטעות, לא להתבייש. 
בשיח הציבורי לא מכבדים את המודים בטעותם. מספרים עליהם שטיפסו על עץ וירדו בבושת פנים, מנתחים את הרווח הפוליטי של המתוודה. שוכחים שאנחנו יהודים. בסידור עולת ראי"ה מדגיש הרב קוק בביאור תפילת מודה אני: "ההוראה הלשונית של חובת הודאה, בביטוי 'מודה' ביחוד, משותפת היא להודאה מגזרת תודה, הבאה מתוך הכרת הטובה של המיטיב, ומגזרת התודות והודאה על האמת". למילה 'מודה' שתי משמעויות: הודאה ווידוי. ממשיך הרב וכותב: "והדברים מתאימים זה לזה". עלינו לומר תודה על זה שיש לנו את האפשרות להתוודות. תנו למנהיגים יהודים להתוודות, אפשרו להם. חבקו את הווידוי. תנו אמון במנהיג המתוודה, אל תחפשו רק מניע נסתר, מניפולציה. 

היכולת להתוודות כרוכה במידת האחריות. לימים, יעמוד אותו יהודה אל מול אחיו, יוסף, תוך שהדגיש: "כי עבדך ערב את הנער מעם אבי לאמר אם לא אביאנו וחטאתי לאבי כל הימים". לא אפיזודה של וידוי ואחריות בפרשת תמר, כי אם אורח חיים, המלווה את יהודה בצמתים רבים בחייו. זוהי אחת התכונות ההופכת את יהודה כמי שראוי למלכות, "יְהוּדָה אַתָּה יוֹדוּךָ אַחֶיךָ יָדְךָ בְּעֹרֶף אֹיְבֶיךָ; יִשְׁתַּחֲווּ לְךָ בְּנֵי אָבִיךָ. גּוּר אַרְיֵה יְהוּדָה, מִטֶּרֶף בְּנִי עָלִיתָ; כָּרַע רָבַץ כְּאַרְיֵה וּכְלָבִיא מִי יְקִימֶנּוּ" ובלשון המדרש: "מטרף בני עלית, מטרפו של יוסף עלית, ונתעלית מטרפה של תמר. עלית, ונתעלית". מנהיגים אמיצים הם מנהיגים טועים היודעים להודות בטעויותיהם, לוקחים אחריות ומתקנים. זו גבורה אמתית. 
לרקוד עם השונה
ריעות לוי

חודש ארגון.
הילדים מתרגשים, ההורים נזכרים בתקופת נערותם.
אני נזכרת בתקופה בה הדרכתי בסניף; חוברות הדרכה, פעולות, ישיבות צוות, כחול-לבן. תקופה רגועה בה הסניף בראש מעייני, מנסה לחשוב איך להעביר את המסרים בצורה המקורית ביותר ולהנחיל ערכים לחניכות; בינו לבינה, צניעות, אהבת ארץ ישראל, תורת ישראל, מסירות נפש ועוד ועוד. 
היום, כשאני מתמודדת עם ניסיון כל כך קשה של ילד הפגוע בראשו מתאונת דרכים, לא רק הזיכרונות בכחול-לבן מרגשים אותי. היום הכי מרגש אותי לראות את הילד בכסא הגלגלים שמצטרף לריקוד הדגלנות, להתמוגג מהיחס השווה שהוא מקבל מחבריו, מהחברה. אני כל כך נרגשת לצפות בשבט "יובל" בבני עקיבא, שבט של ילדים מיוחדים השייכים לסניף בדיוק כמו כל הקבוצות.
כל כך מחמם את הלב לראות את הילדים המיוחדים עם חיוך ענק על פניהם, בידיהם הבריאות הם מניפים את הדגל לצלילי השיר, יוצרים צורות ביחד עם חבריהם, וחבריהם בסבלנות רבה מחכים להם לסיום יצירת הצורה. באחד מיישובי הארץ שבט "יובל" נכנס למרכז המגרש בשיא של הופעות חודש הארגון, סתם כך, פשוט הלכו במגרש, וכל הקהל מחא להם כפיים בהתלהבות. את האושר בעיניהם היה קשה לפספס.
הפעולות השבועיות והמסרים מאוד חשובים, אבל עלינו ההורים מוטלת האחריות ליישם את מה שילדינו מקבלים בפעולות בסניף.
לקבל את השונה זה הרבה יותר מסיסמא. זה יכול לבוא לידי ביטוי יום-יום, ברחוב, בבית הספר, בגינה.
לא תמיד השונה נראה – שונה. יש גם הרבה ילדים שאינם בכסא גלגלים, צולעים או נעזרים בהליכון, ישנם רבים הנראים כילדים רגילים אך התנהגותם שונה, וגם כאן צריך להתאזר בהרבה סבלנות והכלה, כפי שאמרה לי אמא לילד מיוחד: "אני סופגת השפלות וחוסר הבנה מהציבור על התנהגותו של בני. החברה צריכה לדעת שיש ילדים שהתנהגותם שונה אך נראים כרגיל, ילדים אוטיסטים, מעוכבי התפתחות ועוד ולקבל אותם בהבנה". 
כשאני הולכת להופעות בסניף של ביתי היקרה, בתוך תוכי ליבי נקרע על איתן מיכאל. 
רק אם יתרחש נס אזכה לראותו רוקד עם חבריו, משתתף בדגלון. 
נכון, אמנם הוא יהיה שונה, אך לפחות יהיה אהוב ומקובל על ידי חבריו "הרגילים".
כתובת קעקע  - חלק ב' / הרב ד"ר עידו פכטר
ראינו ברשימה הקודמת כי יסוד איסור כתובת הקעקע כרוך בהרחקה מן העבודה זרה. מה אפוא יהיה הדין בימינו, כאשר הקעקועים הפכו לעניין אמנותי-תרבותי ולא דתי-פולחני? האם נראה שינוי במעמד האיסור?
רמז ראשון לשינוי שכזה ניתן אולי למצוא בקביעתו של רב אשי בגמרא (מכות כא, א), לפיה "כל מקום שיש שם מכה - מכתו מוכיח עליו". מדובר במקרה בו אדם נפצע והוא מעוניין לשים אפר מקלה על מכתו לצורך רפואה. רב אשי טוען שהדבר מותר, אף על פי שבכך נכנס לפצע חומר שמותיר סימן, שכן המכה מוכיחה שלא עשה כן לשם עבודת אלילים (וכן נפסק בשולחן ערוך; יורה דעה קפ, ג). האם ניתן ללמוד מכאן שכל מקרה בו הקעקוע לא נעשה לשם עבודת כוכבים יהיה מותר? לא בטוח. גישה מרחיבה תטען שההיתר מסתמך על העובדה שהמקעקע לא כיוון לעבודת כוכבים (ש"ך שם), אך מנגד ניתן לנקוט בגישה מצמצמת שתטען שההיתר תקף רק במקרה של מכה, בו יש צורך רפואי והמכה מראה לכל את הצורך שבדבר.
מקור נוסף שניתן להזכיר הוא דין העבד, המוזכר בתוספתא. השולחן ערוך פוסק (שם, ד), שאדון העושה סימן של קעקוע על עבדו כדי שלא יברח פטור. ומדוע? טוען ר' מרדכי יפה, בעל הלבוש, את הטעם "שהרי לא משום חוקת העכו"ם הוא עושה". מקור דומה לכך הוא המובא בבבלי גיטין (כ, ב). הגמרא קובעת שאם הבעל כתב את הגט לאשתו בקעקוע על יד עבדו, ונתן את העבד לאשתו, האישה מגורשת. התוספות שם (ד"ה 'בכתובת') מסבירים שאף על פי שכתובת קעקע אסורה, הגט כשר, שכן גט כשר גם אם כתבו על איסורי הנאה. 
אבל כאן מתעוררת הבעיה. הרמב"ם פוסק דין זה כך (הלכות גירושין ד, ד):
"היה הגט חקוק על ידו של עבד בכתובת קעקע והיה יוצא מתחת ידה והיו העדים חקוקים על ידו הרי זו מגורשת".
הכתיבה בקעקוע אולי אינה פוסלת את הגט, אבל לכאורה היא צריכה לפסול את העדים, שהרי על פי הרמב"ם גם הם חתמו בכתובת קעקע ועברו בכך על איסור. וכיצד יהיה הגט כשר בחתימתם? יש מהאחרונים (כך בבית שמואל, אבן העזר קכד, ס"ק טז) שתירצו שאולי היו העדים שוגגים, אך קשה להעלות על הדעת שתנאי חשוב שכזו לא הוזכר ברמב"ם. אפשרות אחרת היא לומר, כדברי הלבוש, שהיות ומוכח שלא כתבו כן לשם עבודת כוכבים אין הדבר אסור וממילא אין עדותם נפסלת.
האם מכאן מוכח שבכל מקום שהקעקוע לא נעשה לשם עבודת כוכבים הוא מותר? עדיין לא. זאת משום שהרמ"א מעיר בדין העבד שאדונו עשה בו סימן, שאמנם אין האדון חייב מן התורה אבל "לכתחילה מיהא אסור" (יורה דעה קפ, ד). כלומר, גם אם כתובת הקעקוע לא נעשתה לשם עבודת כוכבים, היא אסורה מלכתחילה מדרבנן. פסיקה זו מוכיחה לכאורה את הגישה המצמצמת בדין המכה, שקעקוע הותר מלכתחילה רק במקרה בו יש צורך רפואי או לפחות עגמת נפש גדולה, אך בכל מצב אחר הוא יהיה אסור.
המסקנה הצומחת מכל זאת היא אפוא, שכתובת קעקע, גם כשהיא נעשית שלא לצורך עבודת כוכבים, אסורה לפחות מדרבנן. רק במקרה של צורך רפואי או צער גדול הוא מותר מלכתחילה (ולכך ניתן לצרף דעות ראשונים שטענו שאיסור כתובת קעקע הוא רק בכתיבת אותיות ולא בציור). מסיבה זו כל הקעקועים הנעשים היום לצרכי נוי, שאינם הכרחיים, הינם אסורים. אך מה לגבי קעקוע שנדרש לצורך אסתטי (גבות, הסתרת צלקות) וכד'? כאן נראה שהיות שיש כל כך הרבה ספקות בדין הקעקועים,  יש על מה לסמוך ולהתיר. וכן כתב הרב עובדיה יוסף (טהרת הבית ג, עמ' כט-לד), שבענייני נוי של נשים, כמו איפור קבוע, יש לאשה הרוצה בכך על מה שתסמוך "ואין מזניחין אותה".
הנרות הזעירים וההדתה
שנוולד 
יוסף מזדהה במצרים על פי מוצאו כ'איש עברי'. בשם זה קוראת לו אשת פוטיפר: "ראו הביא לנו איש עברי לצחק בנו" (בראשית לט יד), וכך הוא מבקש משר המשקים להזכיר אותו  בפני פרעה: "כי גנוב גונבתי מארץ העברים".
עבדים  נוטים בדרך כלל לבקש לטשטש את זהותם הקודמת ואת  ארץ מוצאם ולנסות להתקבל כשווים. יוסף מקפיד לשמר את שמו, מוצאו, וזהותו הייחודית, למרות שהדבר יכול לפעול לרעתו. הדבר נזקף לזכותו ובשל כך הוא זוכה להיקבר בארץ ישראל: "אמר (משה רבנו א.ש.) לפניו: רבש"ע עצמותיו של יוסף נכנסו לארץ ואני איני נכנס לארץ?! אמר לו הקב"ה: מי שהודה בארצו נקבר בארצו ומי שלא הודה בארצו אינו נקבר בארצו! יוסף הודה בארצו, וכו'" (דברים רבה ב ח). וכך גם מציג אותו שר המשקים בפני פרעה: "ושם אתנו נער עברי" (בראשית מא יב).
יוסף הקפיד להשפיע מעבריותו ומאמונתו בקב"ה בתוך מציאות אלילית, באופן עדין וסולידי ולא בצורה כוחנית וכפייתית. לפתרון חלומותיהם של שר המשקים ושר האופים אמר: "הלא  לאלוקים פתרונים ספרו נא לי" (בראשית מ ח), החצין והבליט את אמונתו המיוחדת בקב"ה שממנה מקור כוחו וסוד יכולתו לפתרון החלומות. כך גם בפתרון חלום פרעה: "ויען יוסף את פרעה לאמור בלעדי אלקים יענה את פרעה" (בראשית מא טז). הוא לא מיחס את הגדולה לעצמו: "אמר יוסף: בלעדי א-להים יענה וגו', תלה הגדולה בבעליה (בקב"ה א.ש.)" (תנחומא מקץ מא ג).
פרשת וישב נקראת בסמוך לחנוכה או בשבת חנוכה. עיקרה של מצוות הדלקת נר חנוכה הוא פרסום הנס. נס הניצחון הגדול של החשמונאים על היוונים ונס פך השמן. הניצחון על היוונים היה חסר תקדים בהיקפו. למרות הנחיתות המספרית של החשמונאים והיתרון המוחלט באמצעי הלחימה של הצבא היווני המודרני, הטוב ביותר בעולם באותה תקופה, ניצחו בקרב אחר קרב וכבשו מחדש את ירושלים והמקדש וערערו את המעמד הבינלאומי של היוונים, כאימפריה עולמית. ציון הניצחון לדורות ע"י הדלקת הנרות בא לפרסם ולהחצין שמקור כוח גבורתם המיוחדת בא להם מכח אמונתם בקב"ה, והצלחתם באה להם בזכות הסיוע האלוקי.
פרסום הנס נעשה ע"י הדלקת נר חנוכה בטפח הסמוך לפתח הפונה לרשות הרבים מבחוץ והוא מודלק משקיעת החמה ועד שתכלה רגל מן השוק, כדי שיוכלו העוברים והשבים לראותו.
ה"מתכונת היא המסר"! למרות גודל הניצחון תקנו חכמים שעלינו לציין אותו לדורות בצניעות, בהדלקת נר סטנדרטי. 'בגן של שולה' שרנו על הנר הקטן: 'נרותי הזעירים' 'נר לי דקיק', "באנו חושך לגרש.., כל אחד הוא אור קטן וכולנו אור איתן". להלכה אם הדליק אבוקה "כמין מדורה" לא יצא ידי חובה! (שבת כ"ג ע"ב, רמב"ם חנוכה ד ד).
מהו המסר לדורות מהדלקת נר דווקא? וכי לא היה ראוי, לגודל הנס והתשועה, לציינו באמצעות לפידים ואבוקות שנראים למרחקים, או משואות שמעלות להבתן ברשפי אש לרום שמים?
בנר חנוכה יש ביטוי לתפיסה של: "כי לא בחיל ולא בכח כי אם ברוחי אמר ד' צבאות" (זכריה ד ו). כי מקור העוצמה תלוי ברוח ובאמונה יותר משהוא תלוי בכח פיזי - הניצחון על התפיסה החומרנית היוונית שהכל תלוי בכח פיזי. "אמנם כח החיים הגדול הטמון בהאור הצנוע שבנר החנוכה, הוא מבטיח לנו את בטחונו של הנצחון של נצח ישראל" (הרב קוק זצ"ל מאמרי הראיה ח"א 150). לעיתים דווקא הקוטן הפיזי מבטא יותר את העוצמה והמשמעות שבדבר.
בעידן שבו קמה זעקת ה'הדתה', כנגד ההארה של היהדות לרשות הרבים, עלינו לזכור ולהזכיר שהמתודולוגיה של "פרסום הנס" היא ע"י הפצת אור הנר דווקא. באורו העדין הוא מקרב ומזמין לעומת המדורה השורפת שמאיימת בחומה ויוצרת ריחוק: "כי אין יכול לקרב אל המדורה כמו שיכול לקרב עצמו אל הנר ולהיות נהנה בו" (מהר"ל נר מצוה עמוד כו).
סֵפֶר "אוֹרוֹת" לַיְּלָדִים
הרב שלמה אבינר
הַמִּלְחָמָה (14) (פִּסְקָה ז')
שְׁמָעְיָה: שָׁלוֹם טוּבְיָה. מָה אַתָּה חוֹשֵׁב: הַאִם אֶפְשָׁר לָדַעַת מָתַי תָּבוֹא הַגְּאֻלָּה?

טוּבְיָה: אִי אֶפְשָׁר לָדַעַת עֲתִידוֹת, אֲבָל אֶפְשָׁר לָדַעַת אֶת הֶעָבָר. בְּמַבָּט לֶעָבָר, אָנוּ רוֹאִים שֶׁהַגְּאֻלָּה כְּבָר הֵחֵלָּה בִּזְמַן הָרַב קוּק וְאַף לְפָנָיו.

ש: גְּאֻלָּה מַמָּשׁ?!
ט: לֹא גְּאֻלָּה שְׁלֵמָה, אֲבָל הֲכָנָה לַגְּאֻלָּה. הַגְּאֻלָּה הִיא קִמְעָא-קִמְעָא. הָאֻמָּה שֶׁקָּמָה לִתְחִיָּה דּוֹמָה לְתִינוֹק שֶׁנּוֹלַד, שֶׁכָּל כִּשְׁרוֹנוֹתָיו מִתְפַּתְּחִים לְאִטָּם, כָּךְ כָּל כּוֹחוֹת הָאֻמָּה בָּאִים וְחוֹזְרִים אֵלֶיהָ.
ש: אֵלּוּ כּוֹחוֹת לְמָשָׁל?

ט: קֹדֶם כָּל הַחָכְמָה, חָכְמַת הַתּוֹרָה, וְגַם הַהֲבָנָה שֶׁבְּלִי אֶרֶץ יִשְׂרָאֵל - אֵין לָנוּ קִיּוּם.

ש: מָה עוֹד?

ט: גְּבוּרָה. בַּגָּלוּת הָיִינוּ עַם פַּחְדָן, וְלֹא בְּמִקְרֶה, כִּי זוֹ הִיא קִלְלַת הַגָּלוּת. "וּבָרַחְתָּ מִקּוֹל עָלֶה נִדָּף". וְעַכְשָׁו, אָנוּ חוֹזְרִים לִגְבוּרָתֵנוּ: גְּבוּרַת בִּנְיַן הָאָרֶץ, גְּבוּרַת הָעֲלִיָּה לָאָרֶץ וְגַם גְּבוּרָה צְבָאִית.

ש: אֵיזוֹ גְּבוּרָה צְבָאִית? בַּזְּמַן הָרַב קוּק עֲדַיִן לֹא הָיָה לָנוּ צָבָא...

ט: אֲבָל הָיוּ יְהוּדִים רַבִּים בְּצִבְאוֹת הַגּוֹיִים. לִפְעָמִים אֲפִלּוּ בִּגְדוּדִים מְיֻחָדִים, וְאַף בְּרוּסְיָה הָיִינוּ שֻׁתָּפִים לַמַּהְפֵּכָה הַקּוֹמוּנִיסְטִית, וּמִדְּבָרִים אֵלּוּ לָמַדְנוּ גְּבוּרָה.

ש: חָכְמָה וּגְבוּרָה. וּמָה עוֹד?

ט: יֹשֶׁר.

ש: אֲנַחְנוּ יְשָׁרִים?!
ט: מִתְקַדְּמִים.  נָכוֹן, אֲנַחְנוּ יוֹדְעִים שֶׁיֵּשׁ אֶצְלֵנוּ תְּכָכִים וּמַאֲבָקִים רַבִּים, וְעוֹד דְּבָרִים שְׁפָלִים שֶׁצְּרִיכִים תִּקּוּן. אֲבָל לְעֻמַּת מָה שֶׁהָיָה בְּבֵית הַמִּקְדָּשׁ הַשֵּׁנִי, זֶה בָּטֵל וּמְבֻטָּל. בַּתְּקוּפָה הַהִיא הַמַּצָּב הָיָה נוֹרָא וְאָיֹם, מִלְחֲמוֹת יְהוּדִים בִּיהוּדִים, וְעוֹד דְּבָרִים נוֹרָאִיִּים הַמְּתֹאָרִים עַל יְדֵי יוֹסֵף בֶּן מַתִּתְיָהוּ. אַךְ יִסּוּרֵי הַגָּלוּת פָּעֲלוּ עָלֵינוּ וְהִתְיַשַּׁרְנוּ.

ש: אַתָּה צוֹדֵק. עוֹד מַשֶּׁהוּ הִתְקַדֵּם?

ט:  הַטָּהֳרָה הַפְּנִימִית. יֵשׁ גַּם טָהֲרָה חִיצוֹנִית שֶׁהִיא מְאוֹד חֲשׁוּבָה, זוֹ טָהֲרָה שֶׁל הִתְנַהֲגוּת וּמַעֲשִׂים. וְיֵשׁ טָהֲרָה פְּנִימִית שֶׁל הַנְּשָׁמָה וְהַלֵּב, שֶׁל הָרָצוֹן, וְגַם זוֹ תְּשׁוּבָה שֶׁעָשִׂינוּ כְּתוֹצָאָה מֵהַגָּלוּת.

ש: בֶּאֱמֶת כָּל זֶה נִפְלָא, אֲבָל אֵיךְ זֶה קָשׁוּר לַגְּאֻלָּה? זוּ הֲכָנָה לַגְּאֻלָּה, זוּ תְּחִלַּת בִּנְיַן הָאֻמָּה, אַךְ לֹא הַגְּאֻלָּה.

ט: אָכֵן, אִי אֶפְשָׁר לִבְנוֹת אֶת אֻמָּתֵנוּ בְּלִי כֹּל זֶה.  כְּמוֹ צֶמַח שֶׁפּוֹרֵחַ, הוּא עֲדַיִן לֹא עֵץ חָסוֹן, אַךְ  הַפְּרִיחָה שֶׁלּוֹ יָפָה. מִתּוֹךְ הַהֲכָנָה הַזּוֹ נַגִּיעַ לִגְאֻלָּתֵנוּ, וּמִתּוֹךְ גְּאֻלָּתֵנוּ -- לִגְאֻלַּת עוֹלָמִים.

"הכר נא" – בין הכתונת לחותמת /הרב נהוראי
פרשת יהודה ותמר קוטעת את הרצף בתיאור הירידה של יוסף למצרים. במקביל לסיפורו של יוסף  מבקשת התורה להתמקד במשבר שמתרחש במשפחתו המצומצמת של יהודה. בתקופה זו מתעצבת אישיותו של יהודה, שעתיד לעמוד מול יוסף ולערוב לחיי בנימין. לאחר שתמר נותרה אלמנה גלמודה המתוסכלת ממצבה המשפחתי - החליטה לעשות מעשה. היא לא הייתה מוכנה להשלים עם המציאות, אלא ליטול את גורלה בנחישות ובאמונה גדולה. יהודה בא אליה בידיים ריקות ולכן תמר דרשה ממנו ערבון, שכולל את חפציו האישיים עד אשר יביא גדי עזים מהעדר. מאוחר יותר ניסה יהודה לשלוח לה את האתנן, אך השליח חזר וסיפר לו כי לא איתר את הזונה. יהודה העדיף להשתיק את העניין ולא לדרוש את העירבון "פֶּן נִהְיֶה לָבוּז".
משהתגלה הדבר שתמר זינתה, פסק יהודה: "הוֹצִיאוּהָ וְתִשָּׂרֵף". על אף שבידיה היו חפציו האישיים, שהוכיחו את חפותה, היא לא הכריזה על כך ברבים, אלא שלחה ליהודה את חפציו והפקידה בידיו את הבחירה. לולא היה מודֶה, הייתה מוּצאת לשריפה. באמונתה הגדולה פנתה ליהודה במילים: "הַכֶּר נָא לְמִי הַחֹתֶמֶת וְהַפְּתִילִים וְהַמַּטֶּה הָאֵלֶּה". וכך דורשים חז"ל: "הכר נא למי החתמת וגו' אמר ר' יוחנן אמר הקדוש ברוך הוא ליהודה אתה אמרת לאביך הכר נא חייך שתמר אומרת לך הכר נא" (בראשית רבה וישב, פה). במילותיה של תמר נסגר מעגל. כאשר הביאו האחים את הכתונת אמרו לאביהם, בהנהגתו של יהודה: "הַכֶּר נָא", בכך רצה יהודה להסתיר את סוד המכירה. תמר עושה שימוש באותן המילים, "הַכֶּר נָא", לצורך פעולה הפוכה - חשׂיפת הנסתר והסמוי מן העין. זאת ועוד, תמר אינה מגלה את סודם של אותם חפצים היא מותירה ליהודה את האפשרות לגלות זאת בעצמו. 
יהודה, שביקש בעבר להסתיר את מעשיו, מתקן הפעם את מעשיו, מגלה את חטאו ומודה "צָדְקָה מִמֶּנִּי". יהודה שביקש להתנער מאחריות בהצגת כתונת הפסים נדרש כעת לקחת אחריות בזכות תמר שהשתמשה בעירבון כאמצעי לגלות ערבות. העירבון מעביר אותנו לראשונה ממציאות של ניכור בתוך המשפחה, כשאחים יכולים להגיע לשנאה ושפיכות דמים, למציאות של ערבות בתוך המשפחה. מרגע זה תפיסתו של יהודה השתנתה והוא היחיד שיוכל בעתיד לשכנע את אביו לשלוח את בנימין למצרים: "אָנֹכִי אֶעֶרְבֶנּוּ מִיָּדִי תְּבַקְשֶׁנּוּ". ובהמשך, להילחם על שחרורו של בנימין.
זאת ועוד, סיפור מכירת יוסף גדוש בשנאה, בהוצאת דיבה ובאמירות קשות, ומנגד בפרשתנו תמר מלמדת מהו איפוק ועד כמה יש להיזהר בכבודו של האחר וקל וחומר בכבוד חמיה. תמר מראה ליהודה את חפציו האישיים מבלי שיתבייש, ומכאן דורשים חז"ל: "נוח לו לאדם שיפיל עצמו לכבשן האש, ואל ילבין פני חברו ברבים" (בבא מציעא נט ע"ב). תמר מוכנה ליטול סיכון. היא יודעת שיהודה יכול גם להכחיש, אבל היא נותנת בו אמון מוחלט, אפילו שעד כה הוא ראה בה גורם אשם במות ילדיו. אכן, תמר צדקה בהשערתה ויהודה מודה על טעותו באומרו: "צדקה ממני". יהודה חשב שתמר היא זו שאחראית על מות בניו ער ואונן והתאוריה שלו התחזקה לאחר שהתגלה שתמר לכאורה חטאה וזינתה, אולם, ברגע שאמרה לו "הכר נא" יהודה הבין שתפיסתו הכוללת עליה קרסה ברגע אחד. יהודה היה יכול להכחיש ולהתנער מחפציו אבל הוא החליט להיות יהודה – להודות על האמת.
תמר זכתה לשנות ברגע אחד את יהודה מאדם שמסוגל לשקר לאביו לאחד שדבק באמת, מודה על טעותו וערב למשפחתו. 

החוויה שעבר יהודה עם כלתו תמר הכרחית להבנת סיפור מכירת יוסף. פרשה זו מלמדת אותנו שאדם נבנה במהלך חייו באמצעות אירועים שמטלטלים אותו וגורמים לו להיות במקום אחר.  
וימצאהו איש / נעמי (יפה) עיני
אירוני הוא שמה של הפרשה שלנו, פרשת "וישב", שהרי אין בה ולו רגע אחד של ישיבה במובנה הבטוח, היציב והקבוע. 
ומה יש בפרשה? חלום וחיפוש, איבוד, בריחה ושכחה. ורגע אחד מיוחד ומכוֹנֵן, להבנתי - של מציאה: "וַיִּמְצָאֵהוּ אִישׁ, וְהִנֵּה תֹעֶה בַּשָּׂדֶה..." (בראשית, ל"ז, ט"ו).   
"אִישׁ" מצא את יוסף. איננו יודעים במי המדובר (יש מפרשים המזהים בו מלאך) ומדוע היה היכן שהיה. אך יודעים אנו שיוסף נגלה לאיש, כאדם מחפש ותועה בדרך, ואולי אף כאבדה הזקוקה למציאה. "מצאתי אותך", ייתכן ואמר האיש המסתורי לבן המועדף, לחולם החלומות, לאח השנוא. אף אם נדמה לך, אינך אבוד ומיותר בעולם ויש לך, יוסף, מקום וגם שליחות לבצע. כזו שרק בידך לממש.
את חווית ההִמצאות, העניק האיש ליוסף. חוויה שהיא  בסיס ויסוד של בריאות הנפש האנושית. דונלד ויניקוט, רופא ילדים בריטי, מחשובי הפסיכואנליטיקאים במאה העשרים, טען בהקשר זה: "זהו אושר להיות חבוי, אך אסון לא להימצא" (מתוך הספר: "לתקשר ולא לתקשר", עמ' 243).
איש "מצא" את יוסף, ולא על מנת לשמש לו Waze לדותן, אלא כדי לכוונו ולהכינו להבנת דרכו "הגדולה" - שליחותו בעולם, ולסייע לו לאזור כוחות נפש לקראתה. 
"וַיִּשְׁאָלֵהוּ הָאִישׁ לֵאמֹר מַה תְּבַקֵּשׁ" (שם). מהו ייעודך? אחר מה אתה מחפש? הוא שאל כשנפגשו, ואולי בתום שיח ובירור עמוק שקיים עמו. 
תשובתו של יוסף: "אֶת-אַחַי אָנֹכִי מְבַקֵּשׁ", מעידה שהבין וידע שמשימת חייו טמונה בחיפוש אחר אֶחָיו ובחבירת כולם יחד, במובן הפיסי, אך בעיקר במובן הרוחני והערכי. 
כך, באמצעות הבן, שהוּנע על ידי מצוות כיבוד הורים, נבטה, ובהמשך צמחה והתגבשה אחוות אחים וערבות הדדית. דרכו למדו האחים וגם הוא פרידה, געגוע, מפגש וסליחה מהם. בזכות נחישותו למצוא את אחיו, ומתוך המחיר האישי הכבד שנדרש לשלם, הוכשר יוסף להנהיג ולבנות את קהילת בני יעקב, ולהניח עבור כולנו את היסוד לכינונו של עם ישראל.  
ועוד - רבים מאתנו "תועים בשדה", מחפשים אחר ייעודנו. פרשת השבוע מלמדת אותנו כי יהא היעוד אשר יהא, מימושו תלוי באומץ הלב שלנו לחלום בגדול, לשתף, להתנפץ, לחפש, להימצא ולפסוע אל הלא נודע, בידיעה שיש תכנית אלוקית וישנה גם השגחה.
לתגובות: naomieini1@gmail.com 
אל- על והשבת: יותר ממכה קלה בכנף
רועי לחמנוביץ 

יועץ אסטרטגי 

מומחה למגזר החרדי  
הכישלון הגדול של 'אל על' בניהול המשבר סביב טיסת השבת, מעבר לכך שהחברה לא הבינה את המשמעות של נוכחות העיתונאי יהודה שלזינגר מ"ישראל היום" על המטוס, הוא בהנחת המוצא שגם את זה אפשר יהיה להפיל על הציבור החרדי ואז ניתן יהיה לעבור הלאה. כישלון נוסף הוא בחוסר פיענוח אורך החיים של המשבר הזה. 

נסביר: המצוקה הראשונה בכל משבר תקשורתי היא כשמזהים שאכן האירוע שמתרחש הוא משבר. ברגע בו מתרחש אירוע תקשורתי החריג לדי.אנ.איי של האישיות או הארגון, מתחיל בו דיסוננס פנימי עד כמה חוסר ההלימה הזה דרמטי ומשברי או שכנראה שיחלוף תחת סדר היום העמוס של התקשורת בישראל. 

אחד מן היסודות לקביעת זמן נפיצותו של משבר הוא הפער שבין העובדות לבין הפרשנות. אם בנקודה מסוימת ניתן לתת לאירוע המשברי פרשנויות שונות - כוחו כאירוע משברי הולך ופוחת. 

פיענוח לקוי לנוכחות העיתונאי יהודה שלזינגר (ישראל היום) בטיסה הוביל את 'אל על' להעניק לאירוע פרשנויות שונות. אלא, שהם 'נפלו' על עיתונאי מצוין, ועוד כתב חרדים וגם כתב פוליטי של עיתון בתפוצה עצומה. כל ניסיון שלהם לקחת את הסיפור למקום שאינו נכון - נענה מידית בהעמדת העובדות  על דיוקן. כאשר יש למישהו עניין להחזיק באוויר משבר תקשורתי, המשבר יהיה באוויר. 

כאשר כל המרכיבים עובדים כנגד חברת 'אל על': מצד אחד היא מספקת תשובות מעורפלות, ומן הצד השני גורמים חרדיים מתחילים לסמן את החרמת החברה כאפשרות ריאלית, קיימת רק דרך אחת לסיים את המשבר הזה. התנצלות אמיתית וכנה של מנכ"ל 'אל על' הייתה מחסלת את המשבר התקשורתי ברגע, ו'אל על' הייתה שומרת על פלח השוק החרדי הנאמן שלה.

ועוד, להערכתי, חוסר האמון של חרדים ב'אל על' שנבע מהתנהלותה ביחס לשאלת כיבוד קדושת השבת, עשוי להדביק גם קהל חרד"לי, שקדושת השבת יקרה בעיניו לא פחות. ימים יגידו.
הפה שאסר הוא הפה שמתיר/מדור מוטי
זוכרים את המאבקים הקולניים והמאמצים התקשורתיים והאחרים שעשו גופים כדוגמת ארגון 'חותם' החרד"לי, לפני חודשים ספורים, לגרום לכך שמשרד החינוך לא יוכל לאפשר לגופים המסייעים לבנות לשרת בצה"ל לפעול במסגרות החמ"ד? אם אינכם שומעים עתה את אותם הגופים, אולי זה כיוון שהם הפסידו במערכה הזו. נכון, חרף הגידול המשמעותי במספר הבנות הדתיות המתגייסות לצה"ל, ניסה מנהל החמ"ד להתמיד במדיניותו לתקצב בנדיבות ארגונים המכוונים בנות לשירות הלאומי, ולכל היותר לעצום עין במוסדות המזמינים נציגי ארגונים המעודדים גיוס בנות. אלא, שעו"ד אמנון לורך עתר לפני כשנתיים, נגד משרדי הביטחון, החינוך והמשרד לשוויון חברתי, בדרישה שמשרד החינוך יתקצב גם ארגונים אלה. מאז היה מעין פינג פונג משפטי. בלחץ בג"ץ ניסח משרד החינוך תקנה שאוסרת אמנם עידוד גיוס של בנות דתיות אך מתירה לארגונים לפעול בתוך המוסדות רק בקרב בנות "שכבר בחרו, בשונה מהמקובל במוסדות החינוך הממלכתי דתי, במסלול השירות הסדיר בצה"ל, על פני השירות הלאומי". אלא שהעותר וחבריו אינם פראיירים והגישו הסתייגות בהסבירם שבגיל תיכון רבות עדיין מתלבטות באשר להמשך דרכן, ולכן אין הגיון בהגבלת פעילות הארגונים האלה רק בקרב בנות שכבר החליטו. נראה שב"כ המדינה הפנים שיש לו פה עסק עם אנשים רציניים שלא מתכוונים להרים ידיים, ועפ"י דיווח של שירה קדרי-עובדיה ב'הארץ', ב"כ המדינה הודיע בשבוע שעבר לבג"ץ כי המדינה תשנה את התקנה, כך שארגונים יוכלו לפעול בבתי הספר הדתיים גם בקרב בנות שעדיין מתלבטות באשר להמשך דרכן. בתכלס', מעניין יהיה לראות כיצד יגיבו מנהלי מוסדות החמ"ד לשינוי זה. האם יפתחו את השערים או שימצאו הסברים מדוע לא. ועד אז, ובטח לאחר מכן, היכונו ל"עליהום" מצד 'חותם', רבניו ודומיו. 
יש דין ויש דיין
חבורת הקנאים החרדים המתנכלת לצעירים חרדיים המתגייסים לצה"ל, לא שמעו מן הסתם במהלך חייהם את ההיגד שכל כך נפוץ בצה"ל: "לכל שבת יש מוצאי שבת", יען: נחתם טוב? אכלתם טוב? סבבה, 3 כוכבים, ויאללה לפעילות קורעת. אבל - זה מה שצפוי לכמה מהם. עפ"י פרסום של שחר כהנא מהאתר החרדי 'כיכר השבת', ראש מדור לשעבר ב-שח"ר, המדור שמטפל בשילוב חרדים בצבא, הגיש לבית המשפט ברמלה תביעת נזיקין בגין לשון הרע בסך חצי מיליון שקל, נגד שני פעילים בקבוצה הקנאית 'הפלג הירושלמי', מחברי חוברת "הציידים", חוברת שהכפישה את אלה שעסקו בגיוס צעירים חרדים לצה"ל. בתביעה שהוגשה על ידי עורך הדין ראובן ביטון נכתב כי התובע עסק בשילוב חרדים וכראש מדור שח"ר מתוך שליחות ציבורית וממקום של שיקום הנוער החרדי הנושר וזאת באופן גיוסם של בחורים אלו למסלולים ייעודיים לחרדים בצה"ל. את תביעתו הוא מבסס על סמך תביעה קודמת שהוגשה על ידי חרדי אחר, יהודה גליקמן, שתבע פיצויים נגד מחברי החוברות וזכה בתביעה ב-650,000 שקלים פיצויים, כאשר כל אחד מן הנתבעים חוייב להשתתף בתשלום. מי יודע, אולי השקט היחסי בתחום הזה נחת עלינו בזכות אותה תביעה. מסתבר, שענישה בכיס עושה רושם יותר מאשר סוסים הדוהרים על המפגינים.
האם הפנים משהו?
נכון שבסיבוב האחרון, כשגרם לו להתקפל ולחזור מאיומו לפרוש מהממשלה, ראש הממשלה נתניהו לימד את נפתלי בנט שיעור רציני בפוליטיקה. אבל בדרך, לפני שהגיעו עד הלום, בנט האכיל את נתניהו בלא מעט צפרדעים, בדמות 'משפטי מחץ' מאתגרים, מזלזלים ואפילו מתנשאים. נכון לרגע זה, בזירה הזו יש 'הפסקת אש'. יש מושכים בעט המשוכנעים כי הבנות אליהן הגיעו השניים ביחס לשיתוף פעולה עתידי בניהם, תרמו לשקט הנוכחי. ימים יגידו אם בכלל, והאם ההסכמות, אם ישנן, שוות את הנייר עליו נכתבו. כך או כך, בחיים הפוליטיים אין ואקום. זירה פוליטית ישנה-חדשה התעוררה השבוע אל מול פניו של בנט. האחים שלו, האיחוד הלאומי, המצפים כבר חודשים להסכמתו לחימום הקשרים שבין 'הבית היהודי' ל'איחוד הלאומי', מחכים לתשובות ולטענתם לא מקבלים, כינסו השבוע את מרכז המפלגה שלהם, והציבו ארבעה תנאים להסכמתם לריצה ברשימה משותפת עם 'הבית היהודי' בבחירות הקרובות לכנסת. ואלו התנאים: שריונים ברשימה- אחד משלהם על כל שניים של הבית היהודי, כלומר 3 שלהם בעשירייה הראשונה, חופש הצבעה לח"כי 'האיחוד הלאומי' בסוגיות דת-מדינה (ויש שונות עצומה בין החלקים שם, לדוגמא, במתווה הכותל החברים אורי אריאל ובצלאל סמוטריץ' נקטו עמדה הפוכה מזו של בנט ושקד), צירוף יו"ר האיחוד הלאומי לפורום הנהלת ראשי הקואליציה (כמו שמיהדות התורה יושבים שם גם ליצמן וגם גפני), וכן שיתוף פעולה מלא בקמפיין לבחירות. את התנאי הראשון אין סיכוי ולו קלוש שיקבלו בבית היהודי. שם הסכימו שאריאל ישוריין אך שסמוטריץ' יתמודד בפריימריז כמו כולם. מה שטוב ונכון לשולי מועלם ולרב בן דהן, לניסן סלומינסקי, ולמוטי יוגב ולאחרים, טוב ונכון גם לגביו. (וההערכה היא כי סמוטריץ' המוערך יקח בגדול גם בפריימריז). החברים באיחוד הלאומי הקימו צוות פעולה מול הבית היהודי והנחו אותו לסגור עניין מהר. ב'בית היהודי' לא פסקו הקולות שלא נורא אם 'תקומה' 'ייצאו בחוץ' ויתמודדו לבד או עם 'יחד' של אלי ישי. ב'בית היהודי' באמת לא יודעים לפצח את המשוואה, מול כל קול נוסף שיגיע בזכות רשימה משותפת עם האיחוד הלאומי, כמה קולות פוטנציאלים מהציבור החדש שבנט רוצה להביא, החילונים והמסורתיים, הריצה המשותפת עם חברים הנתפסים כקיצוניים, הן בהיבט המדיני והן בהיבט הדתי, תבריח. מתיי שהוא יצטרכו להחליט. מעניין יהיה לראות איזה לקח מפרשת נתניהו-בנט ייקח אתו האחרון לשלב המאני טיים של כיפופי הידיים בין האיחוד הלאומי לבית היהודי. "בימים ההם בזמן הזה".
היוצא מן הכלל
תפוס אדם ממוצע ברחוב ושאל מיהו ומהו בעיניו חבר כנסת, ותשמע, מן הסתם, צרור מילות תואר ממשפחת ה: תככן, אוכל חינם. אז יש גם יוצאים מהכלל. קראו חלק ממה שאמרה חה"כ שלי יחימוביץ, בדיון בכנסת על שר הדתות לשעבר דוד אזולאי. "דוד אזולאי היה חבר שלי. אדם שהשיחות אתו תמיד היו נעימות, גלויות וכנות. ... סוגיית הכנות היא לא משהו שרק אני נהניתי ממנו, אלא תכונה מאפיינת חזקה ועוצמתית שלו. הוא פשוט היה איש מאוד מאוד ישר, שלא ידע בכלל, במבנה האישיות שלו, לומר דבר שקר. מן ניקיון ויושר פנימיים כאלה, נדירים כל כך אבל מאירים כל כך כשיש לנו מזל לפגוש בהם. ואני לא מתכוונת לכנות בוטה, כי הוא היה אדם עדין להפליא ומלא דרך ארץ לכל אדם שהיה לו איזשהו מגע אתו... אני זוכרת את ההפתעה שלי, כשהגעתי לכאן כח"כית טריה, למצוא שותף מפתיע ונהדר להשקפת עולמי, בסוגיות מסוימות ממש עד אחרון הניואנסים, שהיה גם, כמובן, פרלמנטר חרוץ, משפיע ואפקטיבי... דוד היה איש  מתוק, צנוע, עניו, נטול אפילו פרור אחד של זדון או מניפולציה. פיו ולבו שווים, תוכו כברו, ואפילו תמים, במלוא מובן המלה". יחימוביץ, מהמחנ"צ, אזולאי היה בש"ס, ויחימוביץ נשבעת שדבריה אינם בגדר "אחרי מות קדושים אמור".
זה לא "רק חלום"
הרב ד"ר משה רט

סיפורו של יוסף שזור בענייני חלומות. לפי הפילוסוף ברנרדו קסטרופ, אחד הרגעים המזיקים ביותר להתפתחותו הרוחנית של אדם, הוא כאשר אומרים לו בפעם הראשונה כילד, "זה היה רק חלום". מנקודת מבטו של ילד קטן, אין הבדל בין חלומות למציאות: שניהם הרי מוחשיים עבורו באותה מידה. כאשר אומרים לו "זה היה רק חלום", מלמדים אותו למעשה שיש שני סוגי מציאות: המציאות "האמיתית", שקיימת מחוץ לתודעתו של האדם, אינה נובעת ממנה ואינה מושפעת ממנה; והמציאות של החלום, שקיימת רק בראשו של החולם, נובעת מתוך עולמו הפנימי, ואינה באמת "אמיתית". 
ולמה האמירה הזו מזיקה? ראשית, משום שהיא גורמת לאדם להתייחס לחלומותיו בביטול ולהתעלם מהם. אם זה "רק חלום", כנראה חלום זה שום דבר. אבל חלומות הם לא שום דבר. אמנם "אין חלום בלי דברים בטלים", אבל באמצעות החלום והדימויים המופיעים בו יכול אדם ללמוד רבות על עצמו, על עולמו הפנימי והלא-מודע שלו, אם רק יקדיש להם תשומת לב מספקת. יתרה מזאת, יש חלומות הגובלים בנבואה, ומאפשרים לאדם להציץ לא רק לעומק נפשו הפרטית, אלא ללא-מודע הקולקטיבי של האנושות (במושגים של יונג), ולהשיג מתוך כך תובנות על העולם. כל זה לא יקרה אם מתרגלים להתייחס לחלום כאל שום דבר. 
שנית, אמירה זו מזיקה משום שהיא מקבעת את התפיסה כאילו המציאות שאנו חווים היא חיצונית, מנותקת מהנפש והתודעות שלנו ואינה מושפעת מהם. כאילו הצניחו אותנו לתוך קופסה מוצקה שנקראת "המציאות". אולם האם זה כך? לפי קסטרופ, ולא מעט הוגים אחרים, המציאות עצמה היא תוצר של סך כל התודעות שלנו. היא לא קופסת חומר שאנחנו לכודים בתוכה, אלא יצירה שאנחנו מקרינים מתוכנו החוצה, כאשר ההקרנות של כל הנפשות והתודעות יחד פועלות זו על זו עד שמתוכן מתגבשת המציאות המוכרת. אפשר לומר שכשם שהחלום נובע מהנפש הפרטית, כך המציאות נובעת קולקטיבית מנפשותיהם של כל בני האדם, כמו חלום משותף, שריבוי המשתתפים בו הופך אותו לקבוע ומוגדר יותר מחלום פרטי.
אם המציאות נובעת מתוכנו, עלינו להתבונן בה כדי להבין את הדברים שהיא מבטאת, כשם שמתבוננים בחלום כדי להבין את הנפש. לא בהסתכלות חיצונית, אלא בהסתכלות פנימית.

בשעת חדווה – חדווה/הרב לוביץ
הפתגם "האדם מתכנן, וא-לוהים צוחק", תפור להפליא על כתונת הפסים של יוסף, המשמשת דוגמא מובהקת לכך שהקב"ה רוקם תכניות שמעל להשגת האדם. אחי יוסף רצו להיפטר ממנו, השליכוהו לבור, ומכרוהו לעבדות במצרים, אך בה בעת ההשגחה הא-לוהית מנווטת אותו להפוך למשנה למלך שיכלכל את אחיו אלה, יבנה קרש הצלה לכל בית אביו, ויניח במצרים את התשתית להקמת עם ישראל.

חכמי המדרש תיארו זאת תוך התייחסות לפסוק: "כי אנכי ידעתי את המחשבות" (ירמיה כט): "שבטים היו עסוקין במכירתו של יוסף, ויוסף היה עסוק בשקו ובתעניתו, ראובן היה עסוק בשקו ובתעניתו, ויעקב היה עסוק בשקו ובתעניתו, ויהודה היה עסוק ליקח לו אשה, והקב"ה היה עוסק בורא אורו של מלך המשיח" (ב"ר, פה, א).

סיפור יוסף ממחיש עוד שגם כשהמצב נראה קשה, אין לדעת כיצד יתגלגלו דברים. יוסף הדרדר עד לבור בית הכלא במצרים, המקום הנמוך ביותר אליו אפשר לרדת, וממנו עלה לפתע אל המשרה הרמה ביותר אליה ניתן להגיע. זו דוגמה אופטימלית להתגשמות ההלכה ש"חייב אדם לברך על הרעה", כהסברו של הרמב"ם: "לפי שהרבה דברים נחשבים לרע בתחילתם, וסופם מביאים טובה גדולה" (פירוש המשנה, ברכות ט, ה).
עיקרון זה נכון גם בכיוון ההפוך. הרבה דברים נחשבים לטוב בתחילתם, וסופם מביאם לרעה גדולה, ובכל זאת יש לשמוח על הטובה ולהודות עליה. אף רעיון זה נקבע להלכה, והשולחן ערוך (או"ח רכד, ד) פוסק: "מברך על הטובה הטוב והמטיב, אף על פי שירא שמא יבא לו רעה ממנו, כגון שמצא מציאה וירא שמא ישמע למלך ויקח כל אשר לו...". בשעת טובה יש להודות על הטובה, ולשמוח בה, גם אם היא עלולה לטמון בחובה השלכות שליליות. חז"ל ביטאו זאת במילים: "בשעת חדוותא - חדוותא, ובשעת אבלא – אבלא" (ב"ר כז, ד).

עיקרון זה נכון לא רק לאדם הפרטי אלא גם לציבור כולו. 
החודש הלועזי נובמבר נפתח עם ציון הצהרת בלפור (2.11.1917), ונחתם בציון ההחלטה באו"ם על הקמת מדינת ישראל (29.11.1947). כל אחת מההחלטות הללו נתקבלה בקרב עם ישראל בשמחה גדולה, אך גררה בעקבותיה תגובות קשות. בעקבות הצהרת בלפור החלו הערבים במחאות, הפגנות, שביתות ופעילות מדינית עוינת, ויש שרואים בה את תחילת הסכסוך הערבי-ישראלי. בעקבות ההצבעה באו"ם בכ"ט בנובמבר פתחו הערבים במעשי איבה שהפכו למלחמה קשה. למרות הכל, השמחה היתה במקומה, ואירועים אלה נזכרים כנקודות ציון חשובות בקוממיות האומה. בשניהם נראתה יד ההשגחה הרוקמת התרחשויות מפתיעות עליהן יש להודות, על אף שהיו רוויות גם בדם, יזע ודמעות.
גם ימי החנוכה מלמדים אותנו שיש לשמוח בשעת חדווה, ואף להודות עליה אחרי שהתפוגגה. הצלחת החשמונאים הסתיימה אמנם בפחי נפש, ובכל זאת אנו חוגגים את חנוכה בכל שנה ושנה. הרמב"ם עומד על החסרונות הגדולים שהיו בימי השלטון החשמונאי וכותב: "...אבל בימי בית שני, שהיו בו העניינים בלתי מושלמים... והמלכים לא היו הולכים לפי המסורת הישרה, והיו מעמידים כהן גדול בכח, אף על פי שאינם ראויים לכך..." (פירוש המשנה, יומא פ"א מ"ג).
למרות זאת קובע הרמב"ם שהקמת המלכות החשמונאית ויצירת עצמאות לישראל היתה סיבה מספקת לקביעת חנוכה כימי הודיה לדורות, שכן "חזרה מלכות לישראל יתר על מאתים שנה עד החורבן השני" (הלכות מגילה וחנוכה ג, א).

הרמב"ם אינו מדבר על הישגים דתיים ורוחניים מזהירים של מלכות בית חשמונאי, לא על מנהיגות של צדק ויושרה ולא על חברה מוסרית מופלאה, אלא על עצם חזרת העצמאות היהודית לתקופה משמעותית של 200 שנה. זו כשלעצמה מהווה סיבה למסיבה, לשמונה ימים של הלל והודאה.

מדינתנו ידעה עליות ומורדות, חדוות וחרדות. אנשים רבים מרגישים גם בחייהם האישיים כברכבת הרים. סיפור יוסף, המתמצת את ההיסטוריה של האומה הישראלית כולה, מזכיר לנו שבעת שבני אדם עסוקים בכל מיני חשבונות ותכנונים, הקב"ה טווה את תכניותיו ורוקם את העתיד באופן שנעלם מבינתנו, וכי "רבות מחשבות בלב איש", אך "עצת ה' היא תקום". במהלך החיים שמטלטלים בין משבר לתקווה, יש ללמוד מימי החנוכה להודות על כל אור קטן ולהיות בחדווה על כל טובה קטנה כגדולה. 
לראשונה; הרבנות הראשית פרסמה קריטריונים להכרה בבתי דין בחו"ל

נכון לעכשיו היא מכירה ב-80 מהם. תנאי להכרה: אורתודוכסים, הכרה וידע בתורה שבכתב, בע"פ ובמסורת ההלכה מדור לדור
מערכת שבתון
כמו בגופים ממסדיים רבים במדינה, כך גם ברבנות הראשית לישראל. עד שלא מגיע מישהו מבחוץ ומנער את המערכת, השגרה היא הדבר הנוח ביותר ואם לא חייבים לפעול, לשנות, למה להתאמץ?! אלא, שבמקרה דנן, לפחות בתחום יחסי הרבנות הראשית עם היהדות בחו"ל, בעקבות פניות של ארגון עתים לרבנות ואח"כ לבג"ץ, בדרישה לשקיפות מלאה בכל הקשור ליחסה של הרבנות לרבנים ולבתי דין רבניים בגולה, עשתה הרבנות הראשית מעשה, אם תרצו, אפילו מהפכני בעיניים שלה. 
ובכן, מועצת הרבנות הראשית לישראל אישרה באחרונה תבחינים להכרה שלה בבתי דין בחוץ לארץ לצורך אישור גיטין גיור ויהדות. במקביל היא פרסמה רשימה של 80 בתי הדין ברחבי העולם שהיא מכירה בגיורים שלהם ובגיטין שיצאו תחת ידם ורשימה של עוד 70 בתי דין המוכרים על ידה לענייני אישות (אך לא לגיור). אז זהו ביחס ל'רשימות שחורות' של בתי דין (אלה שלא ברשימה האמורה). ומה ביחס לרבנים בחו"ל, שלעדותם, למשל, ביחס ליהדותו של אדם, משקל מכריע בשאלת גיורו? רשימת רבנים כאלה, וגם לא קריטריונים להכרתם או לא להכרתם, עוד לא פורסמה. ואולי היא בכלל לא קיימת?
ונחזור לחצי הכוס המלאה: טיוטת התבחינים הנ"ל ביחס לבתי הדין הרבניים בחו"ל גובשה, לדברי הרבנות הראשית, בין היתר בהתחשב בהערות ארגוני הרבנים הגדולים בחו"ל. בין העקרונות המנחים ניתן לציין את החובה שדייני בית הדין ישתייכו לזרם האורתודוכסי ומכירים "בתורה שבכתב, בתורה שבע"פ, ובמסורת ההלכה מדור לדור". עקרון נוסף, שצפוי להקל על הליך ההכרה בחברי בית הדין, הינו השתייכותם של הרבנים חברי בית הדין המבקש הכרה, לארגוני הרבנים בחו״ל המוכרים ברבנות הראשית, כך שניתן יהיה לקבל את חוות דעתם בעניין.

רבנים מבית דין שאינו מופיע ברשימה, העונה על עקרונות התבחינים שפורסמו ומעוניין להיכלל ברשימה, יוזמנו לבחינות בע"פ בפני דייני בית הדין הגדול בירושלים כדי שזה יתרשם מידיעותיהם בהלכות גיטין וגיור. 
הודעה זו של הרבנות הראשית מתיישבת עם סיכום אליו הגיעו רבני אירופה עם הרב הראשי דוד לאו, בשבוע שעבר, לפיו מדינת ישראל תכיר בגיורים ובגיטין ממדינות היבשת רק אם אלה נערכו בבתי דין המאושרים ע"י הרבנים הבכירים בה. מה שעומד מאחורי החלטה זו הוא המשך מאבק של הרבנות הראשית לישראל בגיורים הנעשים ע"י גופים כמו זה של הרב נחום רבינוביץ, הרב ריסקין ודומיהם, בארץ ובחו"ל. "הרבנות לא תכיר בגיורים שמבצעים רבנים 'ניידים', אלא רק בכאלה של הרכבים קבועים ומוכרים", הבטיח הרב לאו לרבנים מאירופה. הבעיה מתחדדת במקומות בהם אין בתי דין קבועים.
יו"ר ארגון עתים, המוביל זה שנים את המאבק לגיבוש תבחינים, הרב ד"ר שאול פרבר, אמר בתגובה להודעה של הרבנות הראשית: "מדובר בצעד חשוב נוסף לקראת ההסדרה של יחסי מדינת ישראל עם יהדות התפוצות. אנו שמחים שלאחר המאבק העיקש שניהלנו, סוף-סוף התפרסמה הרשימה ויש מול מה לעבוד. יש לבחון מדוע רבנים שהרבנות הראשית הצהירה שהיא סומכת עליהם ועל ההתנהלות שלהם לא נמצאים ברשימה, אך מדובר בבשורה ובהתקדמות לקראת שירותי דת שקופים וטובים יותר עבור הציבור היהודי בתפוצות ובארץ". 
מסויג יותר נשמע מנכ"ל תנועת נאמני תורה ועבודה, שמואל שטח: "רשימת בתי הדין שפורסמה היא צעד אחד קדימה ושניים אחורה. במקום לפרסם קריטריונים ברורים ושוויוניים שיביאו להכרה דה-פקטו בכל קהילות חו"ל, הרבנות ממשיכה לשחק משחקים ומדירה חלק נכבד מיהדות התפוצות. אמנם הגיע הזמן שתהיה רשימה מסודרת ולא 'רשימות שחורות' ופקידים שעושים ככל העולה על דעתם באופן שרירותי, אך העובדה שהרשימה הנוכחית לא מכילה רבנים וקהילות חשובות בחו"ל - היא מקור לדאגה עמוקה. אנחנו מצפים ומקווים לראות תיקון והשלמה של מהלך ההכרה ברבני חו"ל, מה שיכול להביא לריפוי, ולו מועט, של השבר הגדול בין יהדות התפוצות למדינת ישראל".
 
אנו משתמשים בנרות בחיים היהודיים בשמחה ובאבל, בחגים ובשבתות. לא הכל זה אוכל


הנרות כמוטיב ביהדות
גבריאל ווייל 

גבעת שמואל  
מציאת פח השמן והנס הגדול שארע באמצעותו, גזרו את עיקר מצות חג החנוכה – "תנו רבנן מצות חנוכה נר איש וביתו" (מסכת שבת כא' ע"ב). הדלקת הנרות היא מהות החג עד שנפסק להלכה: "ואפילו עני המתפרנס מן הצדקה שואל או מוכר כסותו ולוקח שמן להדליק" (שולחן ערוך או"ח תרעא ס"א).
אם נצא מנקודת ההסתכלות הצרה על חג החנוכה, נוכל להבחין כי הנרות ביהדות הינם מוטיב משמעותי ומרכזי. הנרות מופיעים במגוון רחב של מצוות ואירועים שונים, הן במעגל השנה והן במעגל החיים. 
במעגל השנה, אנו פוגשים את הנרות אחת לשבוע בערב שבת עם הדלקת הנרות, ובצאת השבת בהבדלה הנעשית באמצעות נר אבוקה. בנוסף, מוצאים אנו את הנרות בהדלקתם בערבי יו"ט, בחג החנוכה כאמור, ובערב חג הפסח עם ביצוע בדיקת חמץ. 
במעגל החיים, פוגשים אנו את הנרות עוד טרם יציאתנו לאוויר העולם: "דרש ר' שמלאי למה הולד דומה במעי אמו? ...ונר דלוק לו על ראשו וצופה ומביט מסוף העולם ועד סופו.." (מסכת נידה ל' ע"ב).  
בהמשך חיינו בעת ההליכה לחופה, רבים נוהגים שהורי החתן והכלה מלווים את ילדיהם כשהם אוחזים בידיהם נרות. 
הנרות מלווים אותנו גם בסוף חיינו עם הדלקת נר נשמה. 
***
הבחירה לעשות שימוש בנרות בכל אותם האירועים והמצוות אינה מקרית, והטעם לבחירה זו בכל אחד מהם שונה. יחד עם זאת, נדמה כי חוט שזור קושר את כולם והוא טמון בהבנת סוד הנרות ביהדות. הנרות מסמלים את החיבור בין החומר לרוח. השמן והשעווה מייצגים את הצד החומרי בעוד שהלהבה, האור שהינם בלתי מוחשיים, מייצגים את הצד הרוחני.  
בכל אותם המקומות בהם אנו מוציאים את הנרות ישנה נקודת השקה - מפגש בין חומר לרוח, בין חומריות לקדושה. 
נרות השבת וימים טובים נמצאים בנקודת החיבור והמעבר בין ימי החול לימי הקודש, ונר ההבדלה נמצא במעבר חזרה לימי החול. 
נרות החנוכה מסמלים את ניצחון רוח ישראל התורה והמצוות על פני החומריות היוונית. 
נר בדיקת החמץ משמש לנו ככלי למציאת החמץ שבמידה רבה מסמל חומריות ממנה אנו מבקשים להתרחק, להתרומם ולהתקדש בטרם כניסת חג הפסח. 
הנרות המלווים חתן וכלה בדרך לחופה מזכירים להם כי החיבור הקרב ובא אינו גשמי בלבד אלא הוא חיבור שבו הם נדרשים לרומם ולקדש את הבניין. "דרש רבי עקיבא איש ואשה זכו שכינה ביניהם, לא זכו אש אוכלתן" (מסכת סוטה יז' ע"א). 
נר הנשמה אותו אנו מדליקים בבית האבל במהלך שבעת ימי האבלות וכן ביום השנה ("יארצייט"), אינו מיועד רק לעילוי נשמת הנפטר - "נר ה' נשמת אדם" (משלי פרק כ' כ"ז), אלא גם לאלו אשר נשארים מאחור בעולם החיים. בכוחו של הנר להזכיר לקרובים האבלים כי האדם מורכב מחומר ורוח יחדיו, ובעוד שהחומר כלה הרי שהרוח קיימת לעד ובזה יכולים הם למצוא נחמה.
סוד הנרות
באם צודק אני בהבנת סוד הנרות, הרי שעתה נוכל להבין את אותו הנר הדלוק על ראשו של הולד במעי אימו. נר זה מלווה את התינוק בטרם כניסתו לאוויר העולם, מלמדו כי הוא עצמו מורכב מחומר ורוח. נר זה מסמן לו כי עומד לפתחו אתגר גדול לאורך חייו והוא לקדש את החומר ולרומם את הגשמיות. 
(לע"נ סבתי ציפורה פרנקנטל נפטרה בנר שמיני של חנוכה)                              
        מעשה באזרחים ישראלים



      
   ידידיה  שטרן
הביטו בשני ישראלים שגרפו השיגים מרשימים לאחרונה: איש מדע מהטכניון, הדהים את העולם המדעי הגלובאלי באמצעות מחקריו וזכה, זה עתה, בפרס החדשנות של הנציבות האירופית. ספורטאי במדים הלאומיים, הצליח במבצע אישי מרהיב להוביל את נבחרת הכדורגל הישראלית לרגע של תקווה. 
הרקע, המשמעות והחשיבות של מעשיהם שונים לגמרי זה מזה: 
פרופ' חוסאם חאיק, חוקר ישראלי, איש המחלקה להנדסה כימית בטכניון, אשר מפתח מכשיר - "סניפון" - שיודע להריח את הבל הפה ולאבחן באמצעותו שלל מחלות קשות. הסניפון מאפשר אבחון מקדים ברמת דיוק גבוהה מאד, בטרם יופיעו תסמינים אחרים, של מחלות דוגמת סרטן, פרקינסון ומחלות כליות. זהו פוטנציאל עצום לשיפור הבריאות של האנושות כולה. 
בירם כיאל, שחקן נבחרת הכדורגל הלאומית. במשחק נגד סקוטלנד, כבש כיאל שער אדיר שהעלה את ישראל ליתרון מוקדם כבר לאחר תשע דקות של משחק. לו נשמרה התוצאה היתה ישראל עולה שלב במפעל האירופאי. לרגעים, עד שהתהפכה התוצאה, היה כיאל גיבור ישראלי.
אין קשר כלשהו בין הישגיהם של שני הישראלים הללו ובכל זאת, אני כוללם יחד, משום ששני המצטיינים הם אזרחי ישראל ממוצא אתני לא יהודי. הם נמנים על השבט הרביעי של החברה הישראלית – "הערבים", שכולל כחמישית מאזרחי המדינה. המדען עובד בטכניון שמספר הסטודנטים הערבים הלומדים בו (22%) דומה לחלקם באוכלוסייה. הכדורגלן משחק בנבחרת הלאומית, שמספר השחקנים הערבים בה (6) אף עולה על חלקם באוכלוסייה.  
ביום יום הישראלי רבים נוטים להתייחס לערבים אזרחי ישראל באופן שונה. היחס הזה, שהוא לעיתים קרובות מפלה לרעה, מאפיין לא רק גורמים קיצוניים בחברה היהודית, אלא גם את הממסד הישראלי. 
מעציב במיוחד לגלות כי קיים קשר מובהק בין רמת הדתיות של יהודים בישראל לבין יחסם לערבים אזרחי ישראל. כך, למשל, במענה לשאלה האם יש לתת ליהודים יותר זכויות מאשר לאזרחי ישראל הערבים, רוב גדול מהחרדים (71%) עונה בחיוב, ואילו בכלל הציבור היהודי מדובר במיעוט (אמנם גדול – 41%). באשר לשאלה אם יש לתקצב באופן שווה יישובים יהודים וערבים, כמחצית מהדתיים התנגדו לכך, לעומת רבע מהחילונים. שלושה רבעים מהחרדים ורוב הדתיים סבורים שלא צריך לחייב את המדינה לשתף אנשי מקצוע ערבים בקבלת החלטות בגופים ציבוריים [ראו "שותפות בעירבון מוגבל: יהודים וערבים" (2017, תמר הרמן ואחרים, המכון הישראלי לדמוקרטיה)].
האם אנשים כמו פרופ' חוסאם או מר בירם זכאים לקבל הזדמנות שווה לזו של יהודים בקבלה לעבודה? ובכן, 77% מהחרדים, 54% מהדתיים, 47% מהמסורתיים ו-23% מהחילונים עונים בשלילה. לדעתם יש להעדיף יהודים על פני ערבים במתן עבודה. 
האבסורד שבעמדות אלו, מבחינה תועלתית, ברור לחלוטין. אבל, כמובן, עיקר הקושי איננו במישור התועלתי אלא בשני מישורים אחרים – היהודי והדמוקרטי – שעל פיהם אנו מגדירים את מדינת ישראל. הפלייה שיטתית על בסיס לאומי לא רק שאיננה יכולה להיות מוצדקת מנקודת ראות דמוקרטית, היא גם סותרת את הציווי המקראי הברור והחד: "תורה אחת תהיה לכם ולגר הגר אתכם" (במדבר טו, טז).  
· ידידיה שטרן הוא סגן נשיא במכון הישראלי לדמוקרטיה ופרופ' למשפטים באוניברסיטת בר-אילן.
גבריאל
אורות וסיבוכים
ר' שמואל בר נחמן פתח : "כי אנכי ידעתי את המחשבות וגו' " (ירמיה כט יא). שבטים היו עוסקים במכירתו של יוסף ויעקב היה עוסק בשקו ובתעניתו, ויהודה עוסק לקחת אשה, והקב"ה בורא אורו של מלך המשיח – 'ויהי בעת ההיא וגו'' (בראשית רבה (תיאודור-אלבק) פרשת וישב פרשה פה).
ומה בכך? וכי אין אנו יודעים כי נסתרות דרכי הא-ל? וכי אין אנו יודעים כי "רבות מחשבות בלב איש ועצת ד' היא תקום"? אפשר להניח כי כוונת הדרשן הינה להצביע על ההנגדה שבין שני המצבים המתוארים. משפחת יעקב מלקקת את פצעיה, המציאות מסובכת עבור כל אחד מבניה, והיא הולכת ומסתבכת יותר ויותר. מאידך גיסא, דווקא אז, הקב"ה 'מנצל את ההזדמנות' המסובכת הזו כדי לשתול את ניצני בריאתו של מלך המשיח. 
נראה לי כי התובנה עמוקה יותר, הרבה מעבר לרעיון ההנגדה. רעיון ההנגדה כשלעצמו בין הא-ל לברואיו אינו רעיון מפתיע, ואין כל מקום להשוות בין הא-ל לברואיו, חלילה. אפשר כי זהו ה'פשט' במדרש: 'אורו של משיח' אינה פעולה גנוזה ועלומה אותה הבורא יוצר בשמיים. 'אורו של משיח' הן הן הפעולות המתוארות במדרש על ידי גיבורי משפחת יעקב. 
מכירת יוסף, שקו ותעניתו של יעקב, ולקיחת אשה על ידי יהודה, הן הן המעשים המוגדרים כ'בריאת אורו של משיח'. יוסף, יעקב, ויהודה אינם יודעים זאת, הם מתייחסים ושופטים את האירועים הקשים במונחים של המציאות העכשווית, ולכן מדרש זה בא לבאר את מילות הפסוק- "ויהי בעת ההיא". ברם, לקב"ה מהווים אירועים אלה קצה של זרם אירועים המקושרים באופן דטרמיניסטי שבסופם הם יגלו את המשיח. אירועים אלו הם נבטים הצומחים באופן טבעי. בצרוף גורם הזמן מתבררים נבטים אלו בסופו של תהליך כ'אורו של משיח' ואור הלא הוא גילוי.
אנו חווים תהליך דומה בדורנו, אף בעוצמות גבוהות יותר. הלאומיות שלנו נמצאת בתהליך של בירור שיקבע את גורלנו לנצח בארץ הקודש. האנרגיות והעוצמות בתהליך גבוהות ופעמים מפחידות. אבל, וזה העיקר, אין אנו מודעים לכך כי ממש במו ידינו, מריבותינו, מחלוקותינו, מעשינו וקולותינו אנו מנביטים את 'אורו של משיח'.  אנו חווים תהליך הנראה לפעמים כנפילה רוחנית עמוקה, תהליך של טשטוש זהויות ואבדן ערכים ומשמעות. בל תיפול רוחנו, כך נוצרת הבנייה של 'אורו של משיח' שיתגלה בזיו טהרתו דווקא מתוך סיבוכי הגאולה והבירור.
לתגובות: gabihazut.co.il
אביעד הכהן
ביזוי האדם והחפצתו   
על פני הדברים, לפחות לפי פשט הכתובים, מעשי יהודה עשויים לשמש דגם ואב טיפוס להחפצת האדם. רמז ראשון לכך מצוי כבר בראש פרק לח. יהודה פוגש בת איש כנעני ו"לוקח" אותה לאשה. קולה אינו נשמע. משנולד בנה הראשון יהודה קורא לו שם, אך כאשר היא יולדת את הבן השני והשלישי, האישה היא שקוראת להם שמות ואילו יהודה נמצא ב"כזיב", במקום רחוק (כך לפי חלק מהפרשנים. אחרים ראו בכך הד ל"זכות" האב לקרוא שם לבנו הראשון, ול"זכות" האם לקרוא שם לבנה השני). למרות שילדה לו שלושה ילדים, נותרת האישה הוולדנית באלמוניותה (כרבות מנשות המקרא היא רק "הבת של שוע") ובאילמותה. 
משחולפות השנים, יהודה "לוקח אישה לער בכורו", אך גם אז קול אמו אינו נשמע. אפילו קולה של תמר, "גיבורת הפרק", נותר אילם בראשיתו, גם לאחר ששני בעליה נפטרים בטרם עת. יהודה מצווה עליה שתשב "בבית אביה". תגובתה נעדרת. 
רק כאשר הוא פוגש אותה על אם הדרך, פותחת תמר לראשונה את פיה בשאלה קצרצרה: "מה תתן לי כי תבוא אלי?". לפי פשט הפסוקים, יהודה עושה אותה אמצעי למילוי תאוותיו, משל הייתה חפץ. ואכן, בסופו של תהליך מודה גם יהודה "אכן צדקה ממני". 
החפצת האדם והתעלמות מהיותו בן אנוש ובר כבוד באה לביטוי גם בסיפור יוסף. הוא נמכר לישמעאלים ומהם לפוטיפר, משל היה חפץ הנמכר מיד ליד, ולא בן אנוש הראוי לחירות ולכבוד. גם אשת פוטיפר מבקשת לעשותו מטרה למילוי תאוותיה. 
אובדן ערך האדם וזילותו מתגלה לעינינו גם בשעה שמגלה יהודה שכלתו נתעברה למרות אלמנותה. יהודה חושד בה שנתעברה לזנונים, ומבלי לברר את הדבר גוזר עליה באחת עונש מוות: "הוציאוה ותשרף!" (בראשית לח, כה). 
על פני הדברים, מאורע זה משקף לכאורה את הקלות הבלתי נסבלת של גזירת עונשי מוות בתקופה הקדומה, ללא הליך משפטי ממשי. עם זאת, השתת עונש כה חמור על אישה שזינתה, ולא על איש שזינה, מעוררת עניין גם בהיבט המגדרי. 
חריצת דין מהירה זו של יהודה, בולטת עוד יותר לנוכח המציאות שמתגלית בכתובים זמן קצר לאחר מכן, ובה מתבררים חפותה של תמר ו"אשמתו" של יהודה. ניתן רק לשער מה היה קורה אילו הוצא 'גזר הדין' לפועל, ורק לאחר מכן הייתה מתבררת הטעות. 
טיעון זה, של טעות אפשרית בדין, שבמקרה של עונש מוות תוצאתה בלתי הדירה, רווח בפי המתנגדים לעונשי מוות. זאת, לצד טיעונים תועלתניים, דוגמת העלאת ספקות באשר ליעילותה של דרך ענישה זו להרתעת עבריינים פוטנציאליים, וטיעונים ערכיים בדבר קדושת החיים, ותפישה שלפיה "ה' נתן, ה' לקח", ורק יוצר האדם, הקב"ה, רשאי ליטול את נשמתו של אדם. 
אכן, דעת חלק מהפרשנים לא הייתה נוחה מהליך זה. חלקם, "השליכו לאחור", רטרואקטיבית, את דיני הייבום והזנות שבספרות חז"ל, והחילו אותם כבר על תמר שבה ראו "שומרת יבם" שזינתה, או בת כהן שזינתה (כאשר זיהו אותה עם בתו של שֵם, למרות שאין לזיהוי זה עד מפורש במקרא), שדינה בשרפה. 
בדרך זו הלכו חז"ל במדרש, ורש"י בעקבותיהם. ברם, הרמב"ן מציע פירוש אחר לגזר הדין הקשה שנגזר על תמר: "ונראה לי שהיה יהודה קצין שוטר ומושל בארץ, והכלה אשר תזנה עליו איננה נידונת כמשפט שאר האנשים, אך כמבזה את המלכות, ועל כן כתוב 'ויאמר יהודה הוציאוה ותשרף', כי באו לפניו לעשות בה ככל אשר יצווה, והוא חייב אותה מיתה למעלת המלכות, ושפט אותה כמחללת את אביה לכבוד כהונתו, לא שיהיה דין הדיוטות כן. ועל דרך הפשט יתכן שהיה משפטם כנהוג היום במקצת ארצות ספרד שהאשה אשר תזנה תחת אישה מוסרין אותה לבעלה, והוא דן אותה למיתה או לחיים כרצונו, והנה הייתה מיועדת לשֵלָה בנו, והיא להם כאשת איש בנימוסיהם".
גם דעת בעלי התוספות לא הייתה נוחה מעונש מוות זה. לפי אחד מהם, ההוצאה להורג נעשתה כ"הוראת שעה" בגלל הפריצות שהיתה באותו דור. 
למרות תפוצתה הרחבה של דרך ענישה זו בתקופה הקדומה, בשלב מוקדם יחסית בתולדות המשפט העברי עברו ובטלו "דיני נפשות" מן העולם, ועונש המוות היה נדיר ביותר. עם זאת, במקרים מסוימים הוא ניתן, כאשר הקהילה היהודית או השליט ביקשו לתת ביטוי לחומרתה של תופעה מסוימת, או להרתיע מפניה עבריינים פוטנציאליים. 
במשפט הישראלי בוטל עונש המוות כמעט לחלוטין, כבר בראשית ימיה של המדינה. עם זאת, בעת האחרונה, בעקבות כמה מקרי רצח מזעזעים, והדיבורים על שחרור מחבלים ש"דם על ידיהם", נתרבו קולות הקוראים לחדשו. התחבטות זו אינה חדשה. כבר במשנת מכות (א, י) מובאות שתי דעות קוטביות: "סנהדרין ההורגת אחד בשבוע [=בשבע שנים] נקראת חובלנית. רבי אליעזר בן עזריה אומר אחד לשבעים שנה. רבי טרפון ורבי עקיבא אומרים: אילו היינו בסנהדרין לא נהרג אדם מעולם. רבן שמעון בן גמליאל אומר: אף הן מרבין שופכי דמים בישראל [=מכיוון שבכך פג כוח ההרתעה של בית הדין]". ושמא אין זה מקרי, שדווקא רבי עקיבא, המהדר בכבוד האדם מבקש להימנע מהשתת גזר דין מוות. 
המגמה הבולטת במקורות המשפט העברי היא להמעיט את השימוש בעונש המוות, עד כדי ביטולו, כמעט באופן מוחלט. 
הָרֵעוּת נְשָׂאנוּךְ בְּלִי מִלִּים
אבי רט

קשה ועצוב לקרוא את פרשת וישב-  לקרוא עד לאיזו שפל מדרגה יכולים אחים להגיע, לראות עד כמה השנאה יכולה להחריב עולמות ומשפחות, להביט ביעקב המתבונן בכתונת הטבולה בדם וממאן להינחם.

בתוך כל החשיכה הגדולה הזו, מבצבצת לה קרן אור אחת קטנה, ובחלל אוויר הפרשה מתנגן לו שיר הרעות.

מיהו רע ומהי רעות ניתן ללמוד מהשורות ומבין השורות בפרשה. לאו דווקא בעלילה המרכזית, אלא בעלילת המשנה.

אחרי הטרגדיה והטראומה של מכירת יוסף, יהודה זקוק לפסק זמן, לשינוי, להיות במקום אחר.

הוא בוחר ללכת אל אִישׁ עֲדֻלָּמִי וּשְׁמוֹ חִירָה. בשלב הזה עוד לא ברור לנו מדוע הוא הולך דווקא אליו, ומה טיב ועומק היחסים ביניהם.

בתקופת שהותו שם, ניחתות על יהודה טרגדיות אישיות בזו אחר זו. נולדים לו שני בנים- עֵר ואוֹנָן, ושניהם מתים בנסיבות קשות. חולפים הימים וגם אשתו של יהודה הולכת לעולמה- וכך מוצא את עצמו יהודה גם אלמן, גם אב שכול לשני ילדים, וגם צריך לטפל בעניין שֵׁלָה בנו ותָמָר כַּלָּתוֹ המצפה להינשא לו.
במצב הקשה הזה, מחפש יהודה נחמה, חבר ורע אמיתי שעל כתפו יוכל להניח ראשו היגע, ושותף סוד נאמן. פעמיים בזו אחר זו תופיע באופן די יחידאי בתורה המילה הזו- הָרֵעוּת.

אחרי מות אשתו תאמר התורה כך- " וַיִּרְבּוּ הַיָּמִים וַתָּמָת בַּת שׁוּעַ אֵשֶׁת יְהוּדָה וַיִּנָּחֶם יְהוּדָה וַיַּעַל עַל גֹּזְזֵי צֹאנוֹ הוּא וְחִירָה רֵעֵהוּ הָעֲדֻלָּמִי תִּמְנָתָה". כאן, בשונה מהפעם הקודמת בה הוזכר – תתלווה לשמו של חִירָה הָעֲדֻלָּמִי המילה – 'רֵעֵהוּ'.
כמה פסוקים אחר כך, ניתקל במילה הזו שוב. יהודה מסתבך עם הסיפור של תמר היושבת על אם הדרך, ועם הערבון שהשאיר בידה. המצב לא נעים ואף די מביך- כאשר חפציו האישיים של יהודה נשארו כערבון אצל אישה שנראתה לזונה היושבת על אם הדרך.

בסיטואציה המביכה מאד הזו, שעלולה לגרום לבושה גדולה ואולי אף להשפלה - מוצא שוב יהודה לצידו בנאמנות גדולה את רעהו הנאמן. יהודה מתבייש ללכת בעצמו שוב לאותו אזור מפוקפק ולחפש את האישה שבידה הפקיד את חפציו. למזלו- יש לו רע נאמן כל כך, שמוכן להסתכן ולהתבזות במקומו, ולעשות במקומו את העבודה השחורה, שסכנה של פגיעה בשמו הטוב בצידה. וכי מה יחשבו לעצמם האנשים כשיראו את חירה מסתובב באזור מפוקפק, כשגדי עיזים בידו, והוא מחפש אישה זונה שנראתה במקום לפני יום יומיים?

הנה שיר הרעות מופיע בשנית- " וַיִּשְׁלַח יְהוּדָה אֶת גְּדִי הָעִזִּים בְּיַד רֵעֵהוּ הָעֲדֻלָּמִי לָקַחַת הָעֵרָבוֹן מִיַּד הָאִשָּׁה...". שוב מופיעה המילה הזו- 'רֵעֵהוּ'. חירה מוכן לסכן את מעמדו ושמו הטוב, למשוך את האש אליו, להתבזות, וכל זאת כדי להגן על רֵעֵהוּ בשעותיו הקשות. זו חברות אמת. זה שיר הרעות המבצבץ כנקודת אור קטנה, בתוך כל חשכת הטרגדיות של פרשת וישב.

זה מול זה מציבה בפנינו הפרשה הקשה הזו שני מצבי קיצון. מצד אחד אחים המשליכים את אחיהם לבור, מוכרים אותו לעבד, ומשקרים במצח נחושה לאביהם האבל, ומצד שני חבר ורע אמיתי, המגלה את עוצמתה של הָרֵעוּת בשעות הקשות ביותר.

 שיא השנאה והניכור מול שיא האהבה והרעות.

מבין שלל התובנות העולות מהפרשה, המרכזית שבהם היא שכל אדם כדאי לו שיבחן את עצמו - לא כמה 'חברים' יש לו בפייסבוק, וכמה 'אחים' יש לו שברגע האמת יהיו מוכנים להשליך אותו לכלבים או לבור, אלא האם הוא זכה ויש לו לפחות חבר אחד קרוב, אוהב, מסור ונאמן, שיהיה מוכן לעשות הכל למענו בשעות הכי קשות, חבר שיהיה זכאי לתואר הנשגב של רע, חבר שהָרֵעוּת איתו תהיה בעוצמה של הָרֵעוּת נְשָׂאנוּךְ בְּלִי מִלִּים.
למה שלא נכסח את עזה 
חלק ב
ד"ר שוקי פרידמן

במהלך השבוע החולף, ובעקבות הצהרת שר החינוך לפיה יועצים משפטיים מגבילים את יכולתו של צה"ל "לנצח" וכי "הפצ"ר אינו המצפן המוסרי של צה"ל" סערה הזירה הציבורית בשאלת הציות למשפט הבינלאומי בעת לחימה. בדבר אחד אין ספק: פעילות צבאית ולחימה במסגרת דיני הלחימה מגבילה את השימוש בכוח ואת מיצוי כל יכולותיו של צה"ל. ברור שאם צה"ל היה נלחם בלי שום כבלים משפטיים, ומשטח, כמאמר הכותרת, את עזה, ייתכן והיה אפשר לסיים מהר יותר כל מערכה צבאית. למה, אם כן, שנחייב את עצמנו לדיני המלחמה של הדין הבינלאומי? 
אפשר לשטוח שורה של טיעונים אבל דומה שכולם מתמצים בשניים עקרוניים: טיעון מוסרי-משפטי וטיעון תועלתני.
חיילים, טוען שר החינוך, כמו שאר האנשים יש להניח, הם מוסריים. הם אינם צריכים את המשפט שיכוון את התנהגותם. תסמכו עליהם שיהיה בסדר. האמנם? דמיינו מדינה בה אין משפט פלילי שאומר מה מותר ומה אסור, כי סומכים על האזרחים. 'איש את רעהו חיים בלעו'. בעניין הזה דיני הלחימה אינם שונים. אכן, צה"ל, וזו אינה קלישאה, הוא הצבא המוסרי בעולם ואין ראויים ומוסריים ממפקדיו. ועם זאת, אמות מידה משפטיות יכולות להועיל ולהכווין את התנהגותו. דיני הלחימה אינם אוסרים על לחימה, גם כשהיא פוגעת באזרחים. הם כן מנסים להסדיר, באמצעות עקרונות וכללים את המותר והאסור במהלך לחימה מתוך רצון לאפשר לצבא למצות את המאמץ המלחמתי ולנצח במערכה, תוך צמצום עד למינימום את הפגיעה באזרחים שלא מעורבים במעגל הלחימה. קיום פעילות צה"ל על בסיס הנחיות דיני הלחימה והפרשנות שניתנת להם בישראל, היא מקור עוצמה ולא חולשה מוסרית. 
ציות לדיני הלחימה הוא גם תועלתני. בכל מלחמותיה של מדינת ישראל, המערכה התנהלה בשדה הקרב אבל גם בשדה הדיפלומטי ובזה של דעת הקהל העולמית. יתרה מזו, במבצעים האחרונים בעזה, כמו גם במלחמת לבנון השניה ובמלחמות העבר, הפעילות הצבאית הוגבלה, ולעתים נעצרה בעקבות לחץ בינלאומי. תוצאות מבצעים ומלחמות לא מסתיימות בשדה הקרב אלא ממשיכות בעולם המדיני הבינלאומי הדיפלומטי, וכיום גם המשפטי. כדי להיות מסוגלת לפעול בשדה הקרב באופן חופשי, ולבחור את מועד סיום המבצע, ישראל זקוקה גם ללגיטימציה בינלאומית. ציות לדיני הלחימה המונעים בסופו של דבר הרג של אזרחים, מסייעים לכך. דוגמה בולטת בהקשר זה הוא מבצע ענבי זעם בדרום לבנון (1996), שם במהלך מאמץ לחילוץ כוח, נורו פגזים לתוך מחנה פליטים וגרמו להרג של 102 אזרחים. בעקבות הביקורת הבינלאומית החריפה, המבצע הופסק תוך שעות. 
בשני העשורים האחרונים, אחרי כל מבצע צבאי - מגיעה גם מערכה משפטית. המודעות בעולם וגם אצל הפלסטינים לשימוש בכלים משפטיים גדלה. הם עושים מאמץ להביך את ישראל, לכרסם בלגיטימציה שלה ואפילו להביא בכיר ישראלי לדין בבית הדין הפלילי הבינלאומי בהאג. עד עכשיו, ההתקפות החמורות נהדפות. אבל מה שמאפשר לגורמים הללו להדוף אותן הוא ההקפדה של צה"ל על דיני הלחימה באופן חד משמעי ועקבי. אם המדיניות תשתנה, הסיכון כי חבר קבינט או קצין בכיר יועמדו לדין יגדל, והלגיטימציה של ישראל לפעול תוגבל. 
למרות מצבה הביטחוני של ישראל והאיומים המתמשכים על ביטחונה, הציות לנורמות בינלאומיות נכון מבחינה משפטית ומוסרית וגם מחויב המציאות לאור הצורך של מדינת ישראל לזכות בלגיטימציה לפעולותיה ולהגן גם מהבחינה המשפטית על בכיריה ומפקדיה. 
ד"ר שוקי פרידמן הוא מרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס' (גילוי נאות: הכותב הוא גם יועץ משפטי במחלקת הדין הבינלאומי בפרקליטות הצבאית במיל.) . 
גרנביץ'
שרימפסים ונרות 
לפני כארבע שנים, בימים אלו שלפני חנוכה, התקשר אלי בעל פאב גדול, ובפיו בקשה: הוא רוצה שאגיע להדליק נרות חנוכה בפאב, בזמן השיא - סביבות אחת עשרה בלילה. הגעתי מהוסס, מפלס דרכי בין מבקרי המקום. חושך אפלולי כדרכם של מקומות בילוי מסוג זה, מוסיקה רועשת, ומלצריות הממהרות בין המטבח לשולחנות, להגיש בין השאר את השרימפסים ושאר מיני תקרובות שאינן בדיוק בהכשר הבד"ץ... במרכז בר המשקאות כבר חיכתה חנוכיה. אחראי המשמרת כיבה את המוסיקה, וכשהאורחים הרבים עוד מנסים להבין מה קרה, דיברתי על חנוכה, על האור שיהודי יכול להדליק גם בחושך, בלילה, בחורף, במצבים של חוסר בהירות. נר אחד קטן שאפשר להיאחז בו. לאחר מכן ברכתי את הברכות והקהל הגדול ענה ב"א-א-מן" המסורתי, וכולם פצחו בשירת "הנרות הללו" בהתלהבות רבה. סמארטפונים הוצאו כדי לתעד את המאורע, וכשהמוסיקה הרגילה שבה לתפוס את תפקידה, הוזמנתי בחיבה על ידי אנשים רבים לבירה ומיני משקין, ולשיחת רעים מעניינת. כך נמשך הדבר מידי לילה. מאז בכל שנה בעל הבית מזכיר לי שלא אשכח אותם בחנוכה. 
זהו לא הפאב היחיד שזה קורה בו. וגם לא רק בפאבים. לא מזמן הייתי בבדיקה במרפאה, וכשיצאתי בקשו ממני הרופאה ושאר אנשי הצוות, שאבוא לפחות ערב אחד להדליק נרות חנוכה בזמן שהמקום פעיל. 
פעמים רבות בסיומו של אירוע שכזה, חשבתי מה יש בו בחנוכה שכולם כל כך אוהבים אותו. איך דווקא חג שצמח ממלחמה במתייוונים ומקנאות דתית, נהיה חלק מרכזי ואהוב בפולקלור הישראלי? בפשט הדברים, אין "חיובים" גדולים בימים אלו, לא הימנעות מחמץ למשל, ולא שביתה ממלאכה. הדבר המרכזי שמציינים בו את החנוכה זה הדלקת נר, וזהו פחות או יותר. ומה יותר כיף מלשבת יחד במסיבה משפחתית או במפגש חברים ולהדליק נרות?
אבל, ברור שיש פה משהו יותר עמוק. לפעמים אנחנו חושבים שמלחמה ביוונים היא סמל למלחמת תרבות טוטאלית. סמל לצורך הזה למדוד הכל בעיניים של מי הולך "עד הסוף", ומי לא. ובמשחק הזה יש רק מאה אחוז, או אפס. או שאתה מתייוון, או שאתה מכבי, תחליט. אבל, מעניין שדווקא מה שנשאר מכל זה, זה שכל אחד ואחת, שייכים. גם אם אני מבלה במקום שהוא לא ממש גלאט אני עדיין מחובר לאור של חנוכה. הזהות העמוקה שלי היא הרבה מעבר לדקדוקים, או למלחמות על צביון. 
****
לפעמים הרצון הבוער שהכל יהיה מושלם ומדויק, מוקפד ומדוקדק, יכול להשאיר הרבה אנשים טובים בחוץ. כי הרי אף אחד לא ממש מושלם. אבל אז בא נר חנוכה ומספר לך, שגם אם אין מספיק שמן בשביל שמונה ימים, תדליק את המעט שיש כאן ועכשיו. מה שיהיה אחר כך זו כבר דאגה שאינה באחריותך. 
היוונים רצו שכל אחד יכתוב על קרן השור ש"אין לו חלק באלקי ישראל", שאם הוא לא מאה אחוז אז הוא כבר "לא שייך". שאם לא הכל בהיר וברור אז כבר תוותר על הזהות שלך, כי ממילא אתה עושה פדיחות. ואז מתגלה שהשייכות שלנו עמוקה יותר מכל מעשה כזה או אחר.
כמה שזה נצרך בחינוך, למשל. הרי חנוכה מלשון 'חינוך', כידוע. כמה קל לילד לקטלג את עצמו כלא מוצלח, כי עובדה שהוא נכשל, וכעסו עליו, ואז הוא מרים ידיים... כמה קל בשיח הישראלי המורכב לחשוב "אלה לא מספיק יהודים", ו"אלה מהרסים ומחריבים", ו"אלו פשרנים"... והכל לשם שמיים כמובן...

חנוכה מזכיר לנו שלא משנה כמה חושך יש לפעמים, כמה חוסר ודאות, נר אחד קטן, נקודה של אור, מאירה גם בחושך הכי גדול. וכשנותנים לה מקום, היא גדלה והולכת מיום ליום. כולם שייכים, כולל כולם. מי אנחנו שנמדוד.
אברהם בר אב:
"הסכנה הייתה ממשית. סבא שלי אמר שלא יתפסו אותנו חיים, לקח פחי נפט ושם מתחת למיטות כדי שאם הגרמנים יתקרבו הוא ישרוף את הבית על יושביו"
אליהו חסון:
"הדבר הטבעי היה לפרוע פרעות ביהודים. היינו מתבצרים בבתים. בתקופות של אי שקט הקריאות המקובלות היו 'פלסטין ארצנו והיהודים כלבים'. אני זוכר את הצעקות. אחי ודוד שלי כמעט איבדו את חייהם. במחנך שלי ג'ק פרנקו עשו לינץ' עד שלא ניתן היה לזהותו"
ד"ר שמעון אוחיון
"הגיעו יהודים מארצות ערב ואף אחד לא מספר את הסיפור שלהם. זה לא חדר לתודעה הציונית ולעם בישראל. אין את זה בספרים במערכת החינוך. הסיפור שלהם פשוט לא קיים".
  בארץ לא להם
ביום שישי הזה ציינו את היציאה והגירוש של יהודי ארצות ערב מבתיהם. מקהילה יהודית שמנתה כ-900,000 נפש לא נותרו כמעט יהודים בארצות ערב. למה לא שומעים את הסיפור שלהם מספיק?
מרב לרנר
עד שנות ה-20 של המאה הקודמת היו היהודים מפוזרים ברחבי העולם. הקהילות היהודיות הגדולות התמקמו באירופה ובארצות ערב. עם פרוץ מלחמת העולם הראשונה, מלחמת העולם השנייה והקמת מדינת ישראל, הפכו היהודים נרדפים בביתם ומשכך בחרו לעקור לארץ ישראל או למדינות אחרות.
אל סיפורי השואה נחשפנו כולנו לאורך השנים. יום הזיכרון לשואה ולגבורה מצוין בישראל מידי שנה בכ"ז בניסן ומוקדש להתייחדות עם זכר השואה ועם זכר מעשי הגבורה והמרד בימים ההם. אך, על הפוגרומים שבוצעו ביהודי ערב, קהילה שמנתה בזמנו כ-900,000 יהודים שהיו פזורים במרוקו, תוניסיה, דמשק, קהיר ועוד, ועל גירושם מבתיהם - רובנו כלל לא שמענו.
בכט' בנובמבר הוחלט על סיום המנדט הבריטי בפלסטין ועל הקמת שתי מדינות עצמאיות בארץ ישראל – המדינה היהודית והמדינה הערבית. נציג מצרים באו"ם הזהיר שאם ההחלטה על הקמת המדינה תתקבל, כל הקהילות היהודיות בארצות ערב יסבלו סבל רב ויהיו פרעות ופוגרומים ביהודים. ואכן, כך היה בכל ארצות ערב שבסמכות הליגה הערבית.
אליהו חסון שנולד ב-1934 בדמשק מספר: "הבית שלנו היה בקצה הרובע היהודי של דמשק. היה לנו בית כנסת פרטי שנקרא 'מדרש חסון' שהיה פתוח לציבור היהודי והתפללו בו כל יום כל השבוע".
אליהו מספר על נסיבות עלייתו לארץ: "ב-1945, עם תום מלחמת העולם השנייה, התרחש מרד מזויין וגלוי של הסורים כנגד הצרפתים. הצרפתים הפגיזו את דמשק והיו מהומות קשות מאד עם ניסיונות לפוגרומים ביהודים. ההפגנות נגד הצרפתים והיהודים התעצמו וחלק גדול מהיהודים הרגישו שהקרקע בוערת. הערבים שנאו את היהודים בגלוי וניסו בכל הזדמנות לערוך פוגרומים. בכל הזדמנות של אי שקט בין הסורים לממשלה ששלטה בהם הדבר הטבעי היה לפרוע פרעות ביהודים. התבצקנו בבתים שמא יקרה מה שקרה במקומות אחרים. בתקופות של אי שקט הקריאות המקובלות היו "פלסטין בלדנה, והיהודים כלבנו" - פלסטין ארצנו והיהודים כלבים. אני זוכר את הצעקות. אחי ודוד שלי כמעט איבדו את חייהם. במחנך שלי ג'ק פרנקו עשו לינץ' עד שלא ניתן היה לזהותו. זיהו אותו לפי הלבוש".
בעקבות מאורעות אלו יצאו מקהילת דמשק וחלב 1,400 ילדים בדרך לא דרך, בצורה בלתי לגאלית, לארץ ישראל, ובתוכם אליהו, אז בן 11, ואחיו. בינתיים, המצב בסוריה החמיר משום שהיא קיבלה עצמאות ואחד הצעדים הראשונים שעשתה הוא להוציא את היהודים מכל המשרות הממשלתיות. היהודים שימשו אז בתפקידים בכירים בחינוך, בדואר, במס הכנסה ובתפקידים בכירים נוספים ואת כולם סילקו. ניתנה גושפנקה שהשלטון עוין את היהודים.
בדמשק באותה תקופה, היו 10,000 יהודים. היום אין יהודים בכלל. לפי תיאורו של חסון אפשר להבין למה: "אחרי העצמאות של סוריה ואחרי שקמה המדינה בישראל המצב החמיר, כי נותקו קשרי הדואר עם ארץ ישראל וכן קשרי המסחר והתחבורה מכל סוג שהוא והתחילה רדיפה של ממש נגד מי שנחשד בציונות. וגרוע יותר, אחרי כישלון הסורים במלחמת השחרור הם החליטו להתנקם ביהודים שנותרו בדמשק ועצרו כמעט את כל הגברים בתירוץ שהם שלחו בני משפחה לישראל לעזור לציונים להילחם במוסלמים". בהמשך, היה פיגוע נורא בבית הכנסת המרכזי בדמשק 'אל מנשה', שם היו 13 הרוגים ו-50 פצועים. בנוסף, הוכנסו פליטים פלסטינים רבים לרובע היהודי שהרעו ליהודים. "כל מי שיכל לברוח ניסה לעשות זאת בכל דרך אפשרית ובלתי אפשרית", מספר אליהו. "השלטונות הסורים גזרו גזרות קשות על היהודים. למשל, ליהודי אסור להתרחק יותר מ-4 ק"מ מביתו ללא אישור. בתעודות הזהות של היהודים כתבו 'בן דת משה' וסימנו באדום. מנעו מהם כל מיני עיסוקים וגם מנעו מהם אפשרות ללמוד בבתי ספר גבוהים". 
כשקהיר מתהפכת
אברהם בר אב הוא סופר בן 77 שרוב יצירתו הספרותית עוסקת בחיי משפחתו בקהיר. כילד, התגורר אברהם עם משפחתו בלב לבה של קהיר, בין ארמון המלך והמוזיאון וממש בסמוך למה שמכונה היום כיכר תחריר. "הרגשנו שזו העיר שלנו, הרגשנו מולדת", הוא אומר.
תחילה חיי משפחת בר אב בקהיר היו שלווים: "עד 1942 בנינו חיים בורגניים על גב של תנין ישן. הלאומנות המצרית לא צייצה. הרגשנו הרבה כבוד, מה שביקשנו קיבלנו. אמא שלי עבדה כמורה ואבא פקיד. נחשבנו כמעמד הביניים ובשבילי זה היה נורמלי וברור". בהמשך, קהיר החלה מתהפכת עליהם.
הגל הראשון בצונאמי של הרס יהדות קהיר הגיע כשארווין רומל, הגנרל הגרמני בצבאה של גרמניה הנאצית במלחמת העולם השנייה, התקרב למצרים. עד לאותו היום היה מדובר בצבא שלא הובס.  היה ברור ברחוב המצרי שעוד כמה שעות הם שועטים לתוך קהיר. לרחוב המצרי נמאס מהאנגלים ששלטו ולכן העדיפו להיפטר מהאנגלים והיהודים ולתת לגרמנים לפתוח להם דף חדש בהיסטוריה. 
אברהם: "הסכנה הייתה ממשית. עם השמועה שהגרמנים הצליחו לעבור את קווי האנגלים, החלו ההמונים של קהיר לשבור ולהרוס. הייתי אז בן שנתיים. סבא שלי אמר שלא יתפסו אותנו חיים, לקח פחי נפט ושם מתחת למיטות כדי שאם הגרמנים יתקרבו הוא ישרוף את הבית על יושביו. בפועל, מונטגומרי הביס את רומל והמלחמה לא נגמרה כפי שההמון ברחוב ציפה, ומבחינתם חזר השקט".
אבל לא כך. עד 1948, הקמת מדינת ישראל, היה חוקי במצרים להיות ציוני ואף כתבו על כך בעיתון. אבל, כשהתחילה מצרים במלחמה עם ישראל, הפכו את הציונים לאויבי המדינה.
אברהם מתאר את המלחמה מהצד השני: "במלחמת השחרור עצרו את אבא שלי ואת דוד שלי ולקחו אותם למחנה הסגר במדבר. כיוון שלא ידענו לאן לקחו אותם, מבחינתנו הם נעלמו. ידידים מוסלמים סיפרו לנו לאן לקחו אותם אבל גם אמרו שאין סיכוי שישתחררו. האפשרות היחידה לשחרורם הגיעה כעבור שנה וחצי בתנאי שנעזוב את המדינה לצמיתות. אמי וסבתי עשו את ההכנות הדרושות, שיחררו את אבי מהמעצר ועלינו ביחד לישראל ב-1949".
מסתכסכים עם האסלאם
ד"ר שמעון אוחיון, מנהל מרכז דהאן למורשת קהילות ישראל במזרח ובספרד באוניברסיטה בר אילן, שימש ב-2014 כחבר כנסת מטעם סיעת ישראל ביתנו, אז גם קידם את החוק 'יום לציון היציאה והגירוש של היהודי מארצות ערב' שנקבע ל-ל' בנובמבר.
"התאריך נקבע דווקא ל-ל' בנובמבר, צמוד לכט' בנובמבר, כדי שנראה את הזיקה ביניהם. בעקבות כט' בנובמבר הליגה הערבית הסיתה את כל הממשלות לנקום ביהודים בגלל ההחלטה להקים את מדינת ישראל וכך למעשה תוך 25 שנים הקהילות היהודיות שמנו כ-900 אלף יהודים עד ראשית שנות החמישים, התחסלו. כל עוד אנחנו מסרבים להכיר בנכבה של יהודי ערב – גם העולם לא יכיר בה. המורשת המזרחית וטרגדיית הגירוש רק מתחילה לקבל את מקומה הראוי", מסביר שמעון.
אי אפשר להתעלם מכך ששנים שסיפורי יהודי ארצות ערב לא סופרו כראוי במערכת החינוך. "זה לא חדר לתודעה הציונית ולעם בישראל. אין את זה בספרים במערכת החינוך. הגיעו יהודים מארצות ערב ואף אחד לא מספר את הסיפור שלהם. הסיפור שלהם לא קיים. לכן יזמתי את החוק בשעתו שמערכת החינוך תלמד את הנושא, שהמשרד לשיווין חברתי יהיה אחראי על הטקסים והאירועים הממלכתיים באותו יום ושמשרד החוץ יפיץ אותו בקהילות היהודיות בעולם", אומר ד"ר אוחיון.
מדוע חשוב לציין את יום היציאה והגירוש?
"עם קום המדינה היו 900 אלף יהודים בארצות ערב, היום יש אולי 30 אלף בכל ארצות ערב. צריך לשאול איך זה קרה. כשנכנסים לפרטים רואים איך הם נדחקו החוצה על ידי חקיקות מפלות ועל ידי פוגרומים ומניעת אפשרות לקידום ועוד הרבה אלמנטים של עוינות ברחוב. אחד הדברים שאצלנו בארץ השמאל לא יסכים להשלים איתם, זו ההסתכלות של האסלאם על היהודים או הנוצרים. זו הסתכלות של אדון על הנחות ממנו. זו ההסתכלות וזו עובדה, וזה לא השתנה עד היום. זו נקודת הסכסוך שלנו עם המוסלמים, סכסוך עם האסלאם. פלסטינים זה עם שהומצא, השטחים זה תירוץ", משיב אליהו.
אברהם: "ל' בנובמבר הוא יום של 'והגדת לבנך'. בספר בראשית הקב"ה אומר לאברהם "ידוע תדע כי גר יהיה זרעך בארץ לא להם". מה זה ארץ לא להם? מצרים, מרוקו ואפילו פולין. כל מי שלא בארץ ישראל - "ועבדנום ועינום אותם" - אלה כל השלבים. ממעוף הציפור ההיסטורי אתה רואה שאלו החיים של כל היהודים בכל מקום. לפני שבועיים ראיתי משפחה יהודית בפריז שמוסלמים יושבים בסביבתה ואין להם ברירה אלא לארוז ולעלות לישראל. המצב הזה קורה גם היום, ממש כמו אז. כשהיהודים בגולה הסביבה מתהפכת, משהו קורה בעולם ומוכיח שצריך לעלות לארץ ישראל. הסיפור שלנו בקהיר הוא תולדות עם ישראל לדורותיו. בכל הדורות מבראשית ועד היום כשהיהודים גרים בארץ לא להם, אנו משגשגים ואחר כך קם מלך חדש ומתנכלים לנו, ואז היהודים אורזים ומחפשים מקום אחר. הסיפור שלנו הוא של כל היהודים בכל מקום שהם וצריך ללמד את זה לדור הצעיר. אין לנו מקום, אלא בארץ ישראל"
האיטי

רפובליקת האיטי היא מדינה באיים הקריביים החולקת את האי היספניולה שבאיי הודו המערבית עם שכנתה במזרח הרפובליקה הדומיניקאנית. בהאיטי חיים כעשרה מיליון תושבים שרובם ככולם הם צאצאי עבדים אשר הובאו להאיטי על ידי הספרדים כדי להגביר את קצב העבודה בבניית האי במאה ה-17, כך ש-95 אחוז מהאוכלוסייה הם ממוצא אפריקני, והשאר הם מולטים (מעורבים, בין אפריקנים לספרדים או צרפתים). השבטים המקוריים אשר ישבו באי, שבטי הטאינו, נכחדו ונעלמו כלא היו על ידי הכובשים הספרדים אשר הגיעו לאי במאה ה-16.
עבד כי ימלוך

הרפובליקה של האיטי התגבשה בשלהי המאה ה־18 במהלך מרד העבדים הראשון. תושביה השחורים שהובאו בספינות עבדים אל העולם החדש, נותרו מבודדים לאחר המרד בבעלי המטעים הצרפתים ושימרו במשך יותר מ־200 שנה את מורשתם האפריקאית. באותה תקופה האיטי הייתה המושבה הפורחת והעשירה ביותר של צרפת, הפנינה בכתר של האימפריה הצרפתית בעיקר בזכות מטעי הסוכר אשר סיפקו רבע מהכנסותיה של צרפת. מרד העבדים נמשך לסירוגין בין 1791  ו1804. מרד זה נחשב למרד הראשון בהיסטוריה של עבדים אשר במרידתם זכו להצלחה ולעצמאות. 
נפוליאון ניסה לחזור ולכבוש אותה אך הוא לא נחל הצלחה אלא כישלון מוחץ. הוא איבד 50,000 חיילים בהאיטי, כולל 18 גנרלים. צבא של עבדים משוחררים הצליח לעולל לקיסר צרפת מה ששום צבא אירופי לא יהיה מסוגל לעולל לו בעשר השנים הבאות. מכאן אנו לומדים על תעצומות הנפש של העם היושב בהאיטי מאז ועד היום.


עניין של דת

בהאיטי אין כמעט יהודים, בקושי מניין יהודים מפוזרים על פני המדינה ועוסקים בתחומי החקלאות והמסחר. 
80 אחוז מתושבי המדינה הם נוצרים קתולים והשאר פרוטסטנטים. למרות זאת, רוב תושבי המדינה מאמינים גם בדת הוודו אשר אמונותיה וכישופיה נפוצים מאד באי. דת הוודו היא אמונה שהתפתחה כמיזוג בין המסורות האפריקאיות לדת הנוצרית. העבדים אשר הגיעו מאפריקה להאיטי ולאיים הקאריביים, המשיכו לשמור את אמונתם בסתר תוך ניסיון של הכובשים להשפיע עליהם לקבל את הדת הנוצרית. 

היהודים באים
למרות שכמעט ואין יהודים באיטי, הנקודה היהודית לא נעלמה משם לחלוטין.

היהודי הראשון שהתיישב בהאיטי, לואיס דה טורס, הגיע ב-1492 לאי כמתורגמן של כריסטופר קולומבוס. האי היספניולה היה המקום הראשון שבו עגן קולומבוס כשיצא לגלות את אמריקה ב-1492. דה טורס היה יהודי אנוס אשר חיפש מקום לגור בו בשקט ובבטחה בעולם החדש. אחריו הגיעו יהודים שברחו מאימת האינקוויזיציה הספרדית ומצאו גם הם מקלט בהאיטי. היהודים שהגיעו להאיטי היו סוחרים, בעלי מטעים ובעלי עבדים, והתיישבו בכל רחבי האי. אחרי שהאיטי נכבשה ע"י הצרפתים ב-1633, יהודים הולנדים רבים הגרו מברזיל ב-1634. רוב יהודים אלו היו אנוסים (מראנוס), רבים מהם הועסקו במטעי קני הסוכר של הצרפתים ופיתחו את התעשייה.

ב-1685 יהודים גורשו מכל הקולוניות הצרפתיות, כולל האיטי. אולם, יהודים מעטים נותרו כפקידים בחברות מסחר צרפתיות. לאחר עשורים ספורים, באמצע המאה ה-18, יהודים רבים שגורשו מהאיטי חזרו למדינה. ב-1804, בזמן מרד העבדים חלק גדול מהקהילה היהודית נרצחה או גורשה מהאיטי. שכן, כאשר הוקמה הרפובליקה החופשית של האיטי, השלטון של העבדים המשוחררים כתב בחוקה כי לעולם לא יותר לאדם לבן להיות בעל אדמות במדינה. הדבר גרם לעזיבה של רוב היהודים ואלו שנשארו התערבבו בין תושבי האי והקימו משפחות מעורבות. למרות שחלק ממשפחות אלו התבוללו לפני מספר דורות, הרי שהן נושאות שמות משפחה יהודיים ויודעות על עברן היהודי, למשל בני משפחות דקסטרו ומנדס.

בשנת 1830 יהודים פולנים רבים הגיעו להאיטי, בעקבות מאבק אזרחי בפולין נגד הכיבוש הרוסי. המשפחות היהודיות אשר נמלטו להאיטי השתלבו במעמד הגבוה של המדינה. עד סוף המאה התשעה עשרה, כשלושים משפחות יהודיות הגיעו מלבנון, סוריה ומצרים. במשך תקופה זו חוקק חוק צרפתי שנתן אזרחות צרפתית למיעוטים באזור; על כן יהודים רבים מאזור המזרח התיכון הרגישו בטוחים במעברם להאיטי.

ב-1937, הממשלה ההאיטית החלה להנפיק דרכונים וויזות לכמאה יהודים ממזרח אירופה, שברחו מרדיפות הנאצים, שכן האיטי הייתה בין המדינות היחידות בעולם שפתחו את שעריהן לפליטים יהודים אחרי השואה. בתקופת השיא חיו כמעט 300 יהודים במדינה. רובם של יהודים אירופאים אלו נותרו בהאיטי והיו אסירי תודה לממשלתה, עד סוף שנות החמישים של המאה העשרים. אולם מאוחר יותר רוב יהודי האיטי עזבו, כדי שילדיהם יוכלו להינשא ליהודים ולא להתבולל. כיום נותרו רק כ-20 יהודים בהאיטי, רובם חיים בפורט-א-פרינס.

לפני מספר שנים, ארכיאולוגים גילו בית כנסת עתיק של אנוסים בג'רמי, היחיד שהתגלה על האי. בנוסף נמצאו כמה מצבות יהודיות בערי נמל כמו קאפ האיטן וג'קמל.

הרהורים לסיום

הרפובליקה של האיטי היא אמנם המדינה השנייה שקיבלה עצמאות בחצי הכדור המערבי והראשונה באמריקה הלטינית, אולם עד היום לא הצליחה להתייצב ולעמוד בכוחות עצמה, הן בגלל גורמי פנים, עקב השלטון הכושל והאפל והן בגלל גורמי חוץ - הוריקנים, סערות ושיטפונות המאיימים על האיטי לעיתים קרובות. רעידת האדמה שהתחוללה לא מכבר בהאיטי היא האחרונה בסדרת אסונות טבע שהתרחשו במדינה, שאינה מסוגלת להתמודד עם אירועים מסוג זה. יש הרואים בהאיטי "ארץ אוכלת יושביה" ויש הרואים בה גן עדן עלי אדמות. אנו תקווה שחיזוק המדינה על ידי גורמי חוץ ותעצומות הנפש של בני האי יביאו מחדש את סימני החיים והתקווה למקום נפלא זה על פני כדור הארץ.
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