ואולם לוז שם העיר לראשונה
יאיר שחל
מזכ"ל בני עקיבא 
יעקב אבינו, שמידתו אמת, יוצא בפרשתנו מארצנו הקדושה. יציאתו זו מלווה במראה נבואה שבה מובטח לו שאנו, זרעו, נפרוץ ימה וקדמה, צפונה ונגבה. לאור מראה הנבואה יעקב משנה את שם המקום מלוז לשם מיוחד – 'בית אל' – ביתו של הקב"ה, הפורץ את גילוי הקב"ה אל העולם. 
שינוי השם בפי יעקב אינו שינוי מוחלט, שהרי גם יעקב אבינו עצמו, כאשר הוא חוזר לארץ אל מקום הנבואה, קורא לעיר לוז ולא בית אל, כדברי הפסוק: "ויבא יעקב לוזה אשר בארץ כנען היא בית אל". אם כן, נראה שיש שילוב הקושר בין השם לוז לשם בית אל, והשמות שניהם בנויים זה על זה כמשלימים וכמוסיפים זה על זה.
השם לוז מבטא על פי המדרש גם תיאור פיזי וגם תיאור רוחני של העיר:

"אמר רבי אבא בר כהנא: למה נקרא שמה לוז?

כל מי שנכנס בה, הטריף מצות ומעשים טובים כלוז.

ורבנן אמרי: מה לוז אין לה פה, כך לא היה אדם יכול לעמוד על פתחה של עיר.

אמר רבי סימון: לוז היה עומד על פתחה של עיר".
התיאור במדרש מייצר תחושה של מערכת סגורה שקשה להיכנס אליה וקשה אף יותר לצאת ממנה, והיא מייצרת באדם שינוי רוחני.
תיאור רוחני זה סותר לכאורה את מראה הנבואה, שבו ברכת ה' ליעקב היא: "ופרצת ימה וקדמה וצפונה ונגבה". הסתירה חמורה משום שהעמדה הנפשית של פריצה והרחבה סותרת לכאורה את תחושת הסגירות שהעיר לוז מבטאת, הסגורה לכניסה וליציאה ממנה. על פי הסתירה היה מתבקש ששינוי השם יהיה שינוי מוחלט, מעיר המבטאת סגירות לעיר המבטאת את בית ה' – הבית הפורץ ומשפיע ימה וקדמה, צפונה ונגבה. אך כאמור, שינוי מוחלט זה לא קרה, ודבר ה' דורש מאתנו להיאחז בשם 'לוז' ובו בזמן בשם 'בית אל'.
נראה שהיכולת לפרוץ ימה וקדמה אל עבר כל מרחבי הארץ ואל מרחבי עמנו על גווניו כפי שהיא באה לידי ביטוי במראה החלום, חייבת להיות מבוססת על נקודה פנימית עוצמתית. בכך שבכל אחד יש עומק חיובי של עולם ערכי ורוחני שהוא רוצה לבשר לאומה ולהנכיח בארץ. את אותו עומק רוחני שעליו אסור לו לוותר הוא הופך למנוע צמיחה, ובעזרתו יפרוץ את הגבול הקיים ועליו ייבנה בית האלוקים ויתגלה שער השמים.
זוהי דרכה של תנועת הנוער בני עקיבא, הדורשת מעצמה בשבת ארגון זו לפרוץ ימה וקדמה, צפונה ונגבה, מתוך עצמה פנימית לחינוך דור נאמן ומסור לתורתו, לעמו ולארצו.
אביעד הכהן
יש מקום לכולם 
אדם מישראל אמון משחר ימיו על מציאות מורכבת. בכל יום הוא פונה בתפילה לאביו שבשמיים, בפנייה משולשת: "אלוקי אברהם, אלוקי יצחק ואלוקי יעקב", משל היו, ח"ו, שלוש רשויות-ישויות נפרדות. 
שילוש זה מבטא את השוני והגיוון שבמעשיהם-חייהם של אבות האומה. כל אחד מהם מייצג אב-טיפוס שונה, מודל שונה של עבודת ה'. הכתוב מייחס לאבות תכונות אופי שונות: "תתן אמת ליעקב, חסד לאברהם" (מיכה ז, כ), "ופחד יצחק היה לי" (בראשית לא, מב).  
עיון בתולדות חייהם של האבות מגלה את הגיוון הרב שבהם. אברהם אבינו, נולד בחו"ל, גדל במשפחה עובדת אלילים, מנותק מכל קשר לקב"ה. "בן שלוש", לפי מדרש חז"ל, "הכיר אברהם את בוראו", ועלה לארץ עם משפחתו.
יצחק אבינו, נולד בארץ ישראל. הוא לא יצא מימיו לחו"ל. יצחק היה גם הניצול הראשון. הוא ראה את המאכלת מונפת  מעל ראשו במעשה העקידה, אך לסוף ניצל. 
יעקב אבינו, נולד בארץ, אך ברח לפדן ארם, ובערוב ימיו ירד למצרים בעקבות ילדיו, שם נפטר. רק לאחר פטירתו הובל ארונו לארץ ישראל. 
גם חיי המשפחה של האבות שונים מאוד. אברהם ויצחק היו חשוכי ילדים במשך הרבה זמן, ונפקדו בגיל מבוגר. לעומתם, יעקב אבינו הוליד ילדים הרבה. יצחק גדל בבית אברהם כ"בן יחיד", לאחר שאחיו ישמעאל – אח-למחצה - גורש בבושת פנים מביתו כדי לפנות לו מקום. יעקב, לעומת זאת, גדל עם אחיו התאום עשו, ונאבק עמו כל ימי חייו. 
במסורות מאוחרות יותר, מסמל יצחק, הבן הנעקד המובל לעקידה, את מודל הגבורה, ואילו יעקב, המתואר בראשיתו כ"איש תם יושב אוהלים" מתגלה ברבות הימים כאיש חיל, רב מעללים, הקונה את בכורת אחיו בנזיד עדשים, נוטל ממנו את ברכת אביו יצחק, ומתמודד בהצלחה עם דרכי הרמייה של גיסו לבן. 
בחיי יעקב אבינו בולט השוני והגיוון. משחר ברייתו גדל במציאות של ריבוי קולות. "ויגדלו הנערים", אבל כל אחד פונה לכיוון שונה. כך עם אחיו, וכך עם הוריו: "וישמע יעקב אל אביו ואל אמו". 
רבקה מדגישה את מצוות הבריחה מ..., את  ההימלטות, ואינה שוכחת לציין את הקשר המשפחתי עם אחיה: ""ועתה בני שמע בקולי, וקום ברח לך אל לבן אחי חרנה".  זהו קולה-שלה, "קולה של אמא": "ועתה בני שמע בקולי". 
לצד זה, רבקה אינה מתעלמת מבנה עשו. למרות חששה הגדול שמא בנה האחד ירצח את אחיו, אין רבקה מתעלמת מעשו. היא הייתה ונותרת "אם יעקב ועשו". 
בדברה אל יעקב בנה, אין רבקה מזכירה כלל את רצונה שיישא לו אישה ראויה. רק בדבריה ליצחק אישה היא מדברת בעניין זה: "קצתי בחיי מפני בנות חת, אם לוקח יעקב אשה מבנות חת כאלה, מבנות הארץ, למה לי חיים?". 
לעומת זאת, ציוויו של יצחק מתמקד לא בבריחה אלא במטרה: "לא תקח לך אשה מבנות כנען. קום לך פדנה ארם, ביתה בתואל אבי אמך (ויושם אל לב: יצחק מזכיר גם את אבי המשפחה, בתואל!), וקח לך משם אשה, מבנות לבן אחי אמך". 
היו אלה שני קולות. לא סולו, אלא דואט בשני קולות שונים. 
יצחק שולח את יעקב, והוא הולך "פדנה ארם אל לבן בן בתואל הארמי, אחי רבקה, אם יעקב ועשו". גם בתואל, וגם לבן. גם רבקה וגם יעקב, אך גם עשו. התורה אינה מייפה את המציאות. 
התורה מבקשת ללמדנו ש"יש מקום לכולם". כל אדם שונה מחברו. איננו אמורים להיות העתק מדויק איש של רעהו. עלינו ללמוד מכל אדם את תכונותיו הטובות ולהימנע מהידבקות במידותיו השליליות. 
לצד הברכה שבריבוי הקולות, טמון בו גם פוטנציאל של סכנה. הוא עלול לגרום בלבול, לעמעם את המטרה, לטשטש את הזהות. אך הוא משקף את המציאות. מציאות חד גונית אינה אמיתית. היא מבטאת תמונה מדומיינת, לא ריאלית. כל האבות כולם, כל אחד בדרכו שלו, כולם אהובים, ובלבד שיכוונו לבם לשמים. 
התורה מלמדת אותנו להכיר בריבוי הקולות, בערך השוני, בגיוון. "אלוקי אברהם, אלוקי יצחק, ואלוקי יעקב". 
על דרך האמור לעיל, הסביר אמו"ר בעל "תורת עם" בשם הבעל שם טוב את טעם הכפילות בתפילה. איננו אומרים "אלוקי אברהם, יצחק ויעקב", אלא "אלוקי אברהם", "אלוקי יצחק" ו"אלוקי יעקב". ללמנו, שלמרות שיצחק היה יכול לחקות בנקל את דרך אביו בעבודת ה' – וכי יש דרך מעולה מדרכו של אברהם אבינו? – לא הסתפק בה, וכבש לו דרך משלו בעבודת ה'. וכמוהו עשה יעקב. כל אחד מן האבות יונק ממורשת ומסורת אבותיו, אך כובש לו בה מסלול משלו. וזהו פירוש "שויתי ה' לנגדי תמיד" – לנגד ה' עומד האדם כשהוא לבדו, בודד, עם אופיו ומידותיו-שלו. 
מי נזקק לברכות?
ד"ר אורי אדלמן
חינוך ילדים בין כותלי הבית נחשב לתורה לא פשוטה, למרות שאינו נלמד בבתי אולפנה. כמה פעמים בחייהם מתלבטים הורים מי מילדיהם זקוק לתשומת לב יתרה, הַכְוָנָה, התחשבות או מיקוד יותר מאחרים. נראה שחלוקי הדעות בין יצחק לרבקה יכולים לזרות אור נוקב על דברנו. העדפותיו של יצחק בברכות שהעניק לשני בניו התאומים, העסיקו חוקרים רבים וגרמו לא מעט פלוגתא ביניהם. 
הראשונה ניתנה ליעקב (נועדה במקור לעשו ונשללה ממנו בגין תעתוע סופיסטי של רבקה שחשבה אחרת) - "וְיִתֶּן לְךָ הָאֱ-לֹהִים מִטַּל הַשָּׁמַיִם וּמִשְׁמַנֵּי הָאָרֶץ וְרֹב דָּגָן וְתִירֹשׁ" (בראשית, כ"ז-כ"ח), והשנייה לעשו - "הִנֵּה מִשְׁמַנֵּי הָאָרֶץ יִהְיֶה מוֹשָׁבֶךָ וּמִטַּל הַשָּׁמַיִם מֵעָל" (בראשית, כ"ז-ל"ט). הברכות דומות בתוכנן, עם שני הבדלים: האחד מובא על ידי החפץ חיים על התורה, המוצא שוֹני בסדר עריכתן. בזו של יעקב מקדים יצחק את "טַּל הַשָּׁמַיִם" ל"שְׁמַנֵּי הָאָרֶץ" ללמדנו, שיעקב מבכר את העיסוק בצד הרוחני, האינטלקטואלי. אצל עשו, לעומת זאת, הגשמיות חשובה יותר ולכן מקדים האַב את "שְׁמַנֵּי הָאָרֶץ." 
את ההבדל השני מוצא רש"י בשיטת התנייתן. בברכתו של יעקב קיים תנאי הבא לידי ביטוי במעורבותו של אלוקים: "וְיִתֶּן-לְךָ הָאֱ-לֹהִים" כלומר, אם יעקב יהיה ראוי אלוקים ייתן לו ואם לאו, לא יזכה. בברכה לעשו אין כל תנאי, היא תתקיים בכל מקרה, אין נפקא מינה מה תהיה התנהגותו. מדוע? כי יעקב ירא שמים, בעל אמונה ומצדיק עליו את הדין. מתוך תלמודו הוא מבין שהיושב במרומים יודע טוב יותר מה טוב לבשר ודם ולכן אינו נענה לבקשות בכל עת. עשו, לעומתו, בגלל שאינו עוסק בלמידה ושקוע בהעדפות גשמיות משול לנוכרי, שאם בקשתו לא מתקבלת, הוא עלול לקרוא תגר כלפי שמים ולכן נותנים לו את חפצו בעולם הזה ללא תנאים ככתוב: "אַתָּה תִּשְׁמַע הַשָּׁמַיִם מְכוֹן שִׁבְתֶּךָ וְעָשִׂיתָ כְּכֹל אֲשֶׁר יִקְרָא אֵלֶיךָ הַנָּכְרִי" (מלכים א', ח'-מ"ג).      
מכאן ניתן ללמוד כי יצחק החליט להעניק את הברכה הראשונה לעשו דווקא בגין חולשותיו. יעקב השקוע בלמידה ישכיל בכל מקרה לבחור את הדרכים הנכונות ולמצוא את נתיביו. אפשר לסמוך עליו, ברכה שורה בו מיום יציאתו מרחם. עשו, לעומתו, זקוק לה, שכן הבחירה בין טוב ורע לא נמנתה על צדדיו החזקים. הוא נצרך לברכה שתכוונו, תוליכו ותגונן עליו. ככתוב: "וַיְהִי עֵשָׂו אִישׁ יֹדֵעַ צַיִד" (בראשית, כ"ה-כ"ז) מוסיף רש"י, לצוד ולרמות את אביו בפיו. זוקף עיניו כלפי מעלה, מכוון לבו לשמים כצדיק תמים, תנא מבטן ומלידה, ירא אלוקים וסר מרע. מתכסה באדרת רמיה ושואל את יצחק כיצד מעשרים מלח או תבן, כדי להצטייר בעיניו כמדקדק במצוות. 
רבנו בחיי אומר, כי המכיר בסמכות הוריו ומכבדם, ככתוב: "אִישׁ אִמּוֹ וְאָבִיו תִּירָאוּ" (ויקרא, י"ט-ג'), לומד לרסן את תאוותיו ולבלום את יצריו. למגינת הלב, עקרון זה לא עלה יפה אצל עשו: למרות שכיבד את אביו, לא תרמה לו יראה זו להתגבר על מעשיו הרעים. באיוב (י"א-י"ב) נאמר "וְעַיִר פֶּרֶא אָדָם יִוָּלֵד" ללמדנו, כי ילד הגדל להיות פרא, קשה לצפות לאן יתדרדר וחייבים לגונן עליו, במקרה שלנו על ידי ברכה. 
ועוד, יצחק ידע שבניו יהיו אבות לשני עמים וחפץ בכל לבבו ששניהם יתהלכו בערוצים חיוביים. על יעקב סמך והיה ברור לו שצאצאיו יתנהלו בדרכיו. עשו זקוק לחיזוקים חיצוניים. העובדה כי הוא חסר מעלות רוחניות, סובל מהעדר סגולות פנימיות משל עצמו, דורשת לחזקו על ידי ברכות.
אדם שיש לו שני בנים בני אותו גיל - אחד תלמיד חכם, מרחיב דעת ומרבה חוכמה, שלם בתואר ובהשכל והשני איש שדה שאינו שולט על יצריו, סיפוקים מידיים חשובים לו מראיית הנולד, מוכן למכור את בכורתו בנזיד עדשים (בראשית, כ"ה-ל"ד) - את מי משניהם דחוף יותר לברך? דעת לנבון נקל, כי החלש זקוק לברכות לפני אחיו החזק.  
במראות הלילה
הרב יוני ברלין, מנהל קריית החינוך אמי"ת כפר בתיה
אחת השאלות שאנשים נשאלים מדי פעם בפעם האם הם "אנשים של לילה" או "אנשים של בוקר". כאשר מדובר בגיבור פרשתנו, יעקב אבינו, שאלה זו הינה רלוונטית מאד. דברים רבים קורים ליעקב אבינו בשעות הלילה ויש מקום להעמיק ולהבין את העניין.
 בתחילת הפרשה נראה כי יעקב אבינו מלמד אותנו כלל גדול באשר לצורך לישון לפני אירוע גדול כדי לקבל מנוחה והשראה. (יש הבדל ברור בין יעקב היודע לישון לבין עשו המתנהל בעייפות). אולם במהלך הפרשה מתברר שתחילת הפרשה מטעה.
 שני דברים משמעותיים מתבררים במהלך הפרשה באשר ללילותיו של יעקב אבינו. הדבר הראשון הוא התרמית הגדולה שקרתה בליל חתונתו. לבן מרמה את יעקב והוא נותן ליעקב את לאה במקום את רחל. תרמית זו התאפשרה בחסות הלילה. במקרה הזה  היה הלילה לרועץ עבור יעקב. בסוף הפרשה מתברר שלילותיו של יעקב היו מורכבים ביותר. כאשר לוקח יעקב את משפחתו חזרה לארץ ישראל רודף לבן אחריו והוא משיג אותו בהר הגלעד. תוך כדי חילופי הדברים הקשים בין יעקב ללבן מתאר יעקב את האופן שבו שמר על צאנו של לבן. אומרת התורה כך: "הייתי ביום אכלני חורב וקרח בלילה ותידד שנתי מעיני. זה לי עשרים שנה בביתך עבדתיך ארבע עשרה שנה בשתי בנותיך ושש שנים בצאנך ותחלף את משכורתי עשרת מונים".
 על פי עדותו של יעקב הוא בעצם היה ער כל לילה, כמעט כל הלילה, במשך עשרים שנה כדי לוודא שלא יאונה כל רע לצאנו של לבן. עושה רושם שהלילה לא היה זמן כה מוצלח בחייו של יעקב בבית לבן. מצד אחד בחסות הלילה הוא רומה  ומצד שני במהלך הלילה הוא נשאר ער כדי לשמור על צאנו של הרמאי. 
מסתבר שיש לעניין זה המשך בפרשה הבאה. לקראת המפגש הקשה והמאיים עם עשו, יעקב מכין את עצמו  בדרכים שונות. בתום כל ההכנות יעקב מחליט לקום באמצע הלילה ולעבור את מעבר יבוק ("ויקם בלילה הוא וייקח את שתי נשיו..ואת אחד עשר ילדיו ויעבור את מעבר יבוק"). 
כוחו המיוחד של יעקב להתנהל בלילות הוא שמאפשר לו לעמוד כחומה בצורה מול האיש שנאבק עימו עד עלות השחר. יעקב היה למוד קרבות ובעל יכולות מיוחדות בשעות הלילה. חכמינו לימדונו כי כל אחד מהאבות תיקן את אחת מתפילות היום. לא פלא שהתפילה שיעקב תיקן הינה תפילת ערבית. יעקב היה מומחה גדול ללילה ולחושך. הוא ידע היטב כיצד להתנהל בזמנים של לילה הן באופן ממשי והן באופן מטפורי והוא משמש כהשראה לבניו לדורות כיצד להתפלל מתוך אמונה ותקוה שבסופו של הלילה מחכה אור יום ומחכה ישועה. לאור כל זאת ניתן להבין את אחד מרגעיו הגדולים של יעקב אבינו בעת שהוא מגלה לאחר שנות הסבל והיסורים, כי בנו אהובו חי במצרים. בסמוך לירידתו משתמשת התורה בביטוי ייחודי המתאר את רגע ההתגלות של הקב"ה אליו. אומרת שם התורה כך: "ויאמר אלוקים לישראל במראות הלילה..אל תירא מרדה מצריימה". מראות הלילה הוא ביטוי מיוחד שמתאים דווקא לרואה הגדול דווקא בשעות הלילה.          

ד"ר חזות גבריאל
התרמילאי הראשון
 על פי אחת מהדעות בחז"ל, יעקב הגיע לחרן עוד לפני החלום, שהרי כבר נאמר בסוף הפרשה הקודמת " וַיִּשְׁמַ֣ע יַעֲקֹ֔ב אֶל־אָבִ֖יו וְאֶל־אִמּ֑וֹ וַיֵּ֖לֶךְ פַּדֶּ֥נָֽה אֲרָֽם" ( בראשית כח, ז). אם כן, מדוע הוא שב לבית-אל?
 עונים חז"ל:
"'ויצא יעקב מבאר שבע וילך חרנה', וכתיב: 'ויפגע במקום וילן שם כי בא השמש'. כי מטא לחרן אמר: אפשר עברתי על מקום שהתפללו בו אבותי ואני לא התפללתי בו? בעי למיהדר, כיון דהרהר בדעתיה למיהדר - קפצה ליה ארעא. מיד ויפגע במקום" (סנהדרין צה ,ב).
 מדוע יעקב 'גילה' כי לא התפלל 'במקום שבו התפללו אבותיו' רק כאשר הגיע לחרן?  האם חוסר ריכוז היה בעוכריו? האם המסע לארצות המזרח הסיט את תשומת ליבו של בחיר האבות שנטמן 14 שנה בבית מדרשם של 'שם ועבר'?
כאז כן עתה, ארצות הקדם מאפשרות את המבט האחר. חרן בדומה להודו תרמה ליעקב את קנה המידה להשוואה. הדברים מפורשים במדרש. ברם, בעי למיהדר בלבד אינו מספיק, רק כיון דהרהר בדעתיה למיהדר - קפצה ליה ארעא. בתרמילו של יעקב אבינו אין דבר, מלבד הרצון להנכיח את הא-ל בחייו בכל דרך ובכל תנאי. כמו ההודי להבדיל, המתמסר כולו לחיפוש רוחני, והמשפט השגור בפיו הוא- I see god in everything, כן אומר יעקב אבינו " וְשַׁבְתִּ֥י בְשָׁל֖וֹם אֶל־בֵּ֣ית אָבִ֑י וְהָיָ֧ה ה' לִ֖י לֵא-לֹהִֽים", וכמאמר הקוצקאי , הקב"ה נמצא בכל מקום שנותנים לו להיכנס.
משפטים אופייניים למטיילים בארצות המזרח הם מסוג- " המצב הזה מעביר אותך מהתמודדות להתבוננות", ו-  "מתוך המצב הזה, נופלת עליך אחריות מלאה על עצמך". ניתן לקרוא את נדרו של יעקב גם כתפילה, תפילת התרמילאי המחפש את קונו בהתבוננות אל תוך עצמיותו. המתפלל מבקש כי הפגיעה במקום ("ויפגע במקום") לא תישאר חוויה חד-פעמית. רחוק מבית אבא ומבית מדרשם של 'שם ועבר', המתפלל מבקש כי הא-ל יהיה נוכח באופן קבוע בחייו. התרמילאי מבקש להקפיא את אותם רגעי התייחדות גם כאשר ישוב ארצה.
אולם, וזה העיקר, יעקב אבינו זכה לאותם רגעים מלאי הוד ב בית אל, לא בהודו ולא בחרן. חרן סיפקה לו רק את את בעי למיהדר, העיקר הוא כיון דהרהר בדעתיה למיהדר - קפצה ליה ארעא.
להערות: hazutg@gmail.com 
להמשיך לחלום 
הרב גבי קדוש 
ראש גרעין קרן קהילות קרית-גת 
פרשת ויצא עוסקת בלידתם של שבטי ישראל. הגלות היא מקום לידתה של משפחת יעקב, משפחת ישראל, המשפחה העברית ואף ראשית צמיחת האומה בגלותה היתה. כל זה נבע מהציווי של הקדוש ברוך הוא ליעקב: ויצא יעקב מבאר שבע וילך חרנה". בגלל רדיפת עשו את יעקב גולה יעקב מארצו, ורק בגלות מתאפשר ליעקב אבינו לבנות בית ולהקים משפחה. אך מהר מאוד מתברר ליעקב אבינו כי הגלות אינה מקומו הטבעי, מצבו אינו טוב, הוא בעצם חסר כל: אישה, בית וכסף. ויותר מכל התכלית של בנין האומה חסר. 
במצב מדוכדך זה חולם יעקב חלום אלוקי שלא כל אחד חולם וכדברי רבינו בחיי על הפסוק : 'ויחלם והנה סלם מצב ארצה' – "אין חלום זה כחלומות הנהוגים בין בני אדם, וגם אינו חלום של רוח הקודש בלבד, שאילו כן היה אומר בסוף וייקץ יעקב משנתו והנה חלום, אבל חלום של נבואה גמורה כענין חלומות הנביאים שנבואתם על שני חלקים אלה. הוא שכתוב (במדבר יב) במראה אליו אתוודע בחלום אדבר בו'
החלום נותן ליעקב תיקווה חדשה של חיים חדשים מלאי רוח וחזון, לשוב לארץ: 'הארץ אשר אתה שוכב עליה לך אתננה ולזרעך' ונותן לו גם ביטחון 'ושמרתיך בכל אשר תלך'. מלבד התקווה שההבטחה האלוקית נותנת ליעקב, החלום מסמל את יעקב עצמו: חיבור של שמיים וארץ, שמימי וגם ארצי בבת אחת, רוחניות גדולה שבכוחה לתקן את עולם המעשה, אך באופן שעולם המעשה שואב את כוחו מן הרוחניות. חלום זה של חיבור גשמי ורוחני יכול להתגשם דווקא בארץ ישראל שהיא מן העליונים  והתחתונים. 
עם ישראל כעת באמצע החלומות. יש לנו חלומות גדולים ולוקח זמן לממש אותם, גם אם בתום המאבקים  לא התממש החלום לגמרי אנו נמשיך לחלום חלומות עם שאיפות גדולות, אם לא נחשוש להעפיל מעלה מעלה במדרגות הסולם שבתוכנו- אם תהיה מגמתנו להציב את הסולם בארץ ולשאוף לעליה, אז מובטח לנו  שנזכה לגלות את ה' הניצב עליו והיה ה' לנו לאלוקים". 
(מתוך  הספר "גרעינים לשבת"  שיצא לאור בימים אלו,  דברי תורה לשולחן השבת , לע"נ ש"י תובל ז"ל, לשעבר מנכ"ל קרן קהילות) 
מוסר עבודה
 ומוסר מעבידים
רונן לוביץ

אילו היתה הסתדרות עובדים בימי יעקב אבינו שתגן עליו, ואילו היה בית דין לעבודה לפנות אליו, מצבו של יעקב היה שונה. יעקב איש תם היה, בדורותיו, אילו היה בדורנו סביר שהיה נחשב לפראייר. הוא תבע מעצמו מוסר עבודה אופטימאלי. הרמב"ם לומד ממנו הלכה למעשה, לפיה הפועל "חייב לעבוד בכל כוחו, שהרי יעקב הצדיק אמר: 'בְּכָל כֹּחִי עָבַדְתִּי אֶת אֲבִיכֶן'" (הלכות שכירות יג, ז). גם בשנותיו האחרונות בבית לבן המשיך יעקב אבינו לגלות מוסר עבודה יוצא דופן, ולא נתן לשחיקה הטבעית לחלחל. כך מדגיש המדרש על המילים: "ויעבוד עמו עוד שבע שנים אחרות", שהמילה "עוד" באה ללמד שעבד בשנים האחרונות באמונה ובשלימות בדיוק כמו בשנותיו הראשונות (ילקוט שמעוני, ויצא, קכה). 
אולם ליעקב היה עסק עם מעביד שלא העריך את עבודתו, וביקש דרכים לנצל אותו. יעקב ראוי  להתכבד בתואר 'העובד הראשון שקופח על ידי מעבידו', כדבריו לנשותיו: "כִּי בְּכָל כֹּחִי עָבַדְתִּי אֶת אֲבִיכֶן. וַאֲבִיכֶן הֵתֶל בִּי וְהֶחֱלִף אֶת מַשְׂכֻּרְתִּי עֲשֶׂרֶת מֹנִים..." (בראשית לא, ו-ז). 
על מנת שלא ירבו בישראל עובדים מקופחים ומנוצלים, קבעה התורה הלכות המעניקות הגנה לעובד השכיר. כך למשל נאמר בתורה: "לֹא תַעֲשֹׁק שָׂכִיר עָנִי וְאֶבְיוֹן... בְּיוֹמוֹ תִתֵּן שְׂכָרוֹ", ולדברי הרמב"ם "מי שאינו משלם לשכיר עובר עליו בחמישה לאוין ועשה" (הלכות שכירות יא, ב). התורה מלמדת שהלנת שכר השכיר גובלת בדיני נפשות: "כִּי עָנִי הוּא וְאֵלָיו הוּא נֹשֵׂא אֶת נַפְשׁוֹ" (דברים כד, יד-טו). 
בעולם הקדום היו השכירים, שלא היו ברשותם קרקע, מקנה או סחורה, שייכים בדרך כלל לשכבות החלשות, ולעתים אף עמדו בשורה אחת עם הגר, והעני, היתום והאלמנה. בעלי הממון נטו לנצל את שכיריהם, כפי שמלמדים דברי התוכחה של נביאי ישראל דוגמת הנביא מלאכי (ג,ה) שהזהיר: "וְקָרַבְתִּי אֲלֵיכֶם לַמִּשְׁפָּט וְהָיִיתִי עֵד מְמַהֵר בַּמְכַשְּׁפִים... וּבְעֹשְׁקֵי שְׂכַר שָׂכִיר אַלְמָנָה וְיָתוֹם וּמַטֵּי גֵר...". 

בהלכה אנו מוצאים מערכת חוקים מפורטת ומתקדמת שנועדה להגן על השכירים בשוק העבודה.
כך, לדוגמה, ההלכה מאפשרת לעובד שהתחייב לעבוד פרק זמן מסוים - לחזור בו באמצע התקופה, ולהודיע על הפסקת עבודתו, והמעביד חייב לשלם את שכרו עבור הזמן שעבד (בבא מציעא, י, א). יחסה של התורה לזכויות העובדים לא נשען רק על עקרונות הצדק והחמלה, אלא הוא מתבסס גם על האמירה: "'כִּי לִי בְנֵי יִשְׂרָאֵל עֲבָדִים' (ויקרא כה, נד) - עֲבָדַי הם, ולא עבדים לעבדים" (שם, וכן קידושין כב, ב, ב"ק, קטז, ב). ההלכה רצתה להבטיח שבשום אופן העבודה לא תהפוך לעבדות.

בזמננו, החשש מפני שעבוד עובדים נראה רחוק ולא רלבנטי, וזכויות השכירים מעוגנות במערכת חוקים אזרחית מסועפת. אך ניצול עובדים עדיין קיים. כאשר נמנעות זכויות יסוד מעובדי קבלן, כאשר נשים מקופחות בשכרן, כאשר מפטרים עובדים על מנת למנוע מהם קביעות, מאלצים מועסקים לעבוד בימי שבת וחג, או לא מאפשרים תנאי עבודה נאותים, הרי שניצול החלשים עדיין קיים. חשוב להזכיר עוד בהקשר זה שגם עובדים זרים הם בני אדם.

יעקב עבד בכל כוחו חרף היותו מנוצל, מתוך ביטחון ב-ה' אליו שיגן עליו וייתן לו "לֶחֶם לֶאֱכֹל וּבֶגֶד לִלְבֹּשׁ..." (בראשית כח, כא). אצלינו, זוהי חובתה של כלל החברה לדאוג לזכויות העובדים, למנוע את ניצולם, לדאוג להם לתנאי עבודה ראויים ולשלם להם שכר הוגן ובזמן. לא במקרה אנו קוראים ליעקב "יעקב אבינו", ואילו ללבן, שמבחינה גנטית אף הוא אבינו, אנחנו קוראים "לבן הארמי". מבחינת המוסר האישי והחברתי אנו משתדלים שלא להיות בניו.
,   ronenlbtch@gmail.com
מתי נולד הדתל"ש?
ליאת שוקרון
כיצד השפיעו תהליכים חברתיים וסוציולוגיים במדינת ישראל ובציונות הדתית וכמו כן יחסי הגומלין בין חילונים לדתיים על הנוער הדתי-לאומי, על תחושת השייכות שלו למגזר ועל הזהות הדתית שלו? 
החברה הציונית-דתית שינתה את אופייה לאורך שנות קיומה של המדינה. בעת הקמת המדינה היה החזון הציוני-חלוצי בידי מפא"י, ההנהגה בארץ הייתה חילונית ברובה והאתוס הלאומי חיבק בעיקר את הקיבוצים ואת תנועות הנוער החילוניות. בשלב זה נער דתי בהחלט יכל למצוא עצמו מעריך את החברה החילונית, ומי שהחליט לצאת בשאלה נטה להיטמע בחילוניות לגמרי.

לאחר מלחמת יום כיפור, זוהרה של החילוניות נחלש. תנועת גוש אמונים הוקמה והחלה בהתיישבות (בעיקר) ביש"ע מתוך תחושת שליחות. בוגרי הציונות הדתית החלו להשתלב בתפקידים בכירים בצבא והנוער הציוני-דתי נחשב לסמל של ציונות והגשמה חלוצית של חידוש ההתיישבות. לחברי ולצעירי הציונות הדתית הייתה תחושה של גאוות יחידה, מודל לחיקוי ומסוגלות להתברג בהנהגת המדינה. אפילו בפוליטיקה, התיקים שלקחה המפד"ל כבר חרגו מהדתות והסעד. בשלב זה, הייתה ירידה במספר הצעירים הדתיים שעברו למחנה החילוני.

בשנות התשעים יצחק רבין נבחר לראשות הממשלה והסכמי אוסלו נחתמים. ישראל מתחייבת לסגת משטחים בעזה, יהודה ושומרון. ישנה תחושה שהערכים שהובילו את מדינת ישראל מאז הקמתה משתנים. התמיכה ברעיון השלום גברה על הדחף לציונות וליישוב הארץ, ולפתע האווירה בקרב חלק לא מבוטל מהעם הייתה שמפעל ההתנחלות הוא לרועץ על המדינה. במקביל, הציונות הדתית המשיכה לחנך את בניה על ברכי התורה והעבודה ועל ציונות והתיישבות, כאשר ערכים אלו כבר הרבה פחות רלוונטיים בחברה הישראלית הכללית. נוסיף על כך את זאת שעצם העובדה שיגאל עמיר, רוצחו של ראש הממשלה רבין, היה סטודנט בבר אילן וחובש כיפה. זה כשלעצמו גרר סלידה עזה ממחנה הימין ומהציבור הדתי עד כדי שאחד, נפתלי בנט שמו, שהוריד את הכיפה במהלך קורס קצינים קודם לרצח רבין, החזיר אותה לראשו דווקא לאחר רצח רבין וזאת כדי לחזק את הציבור הדתי בזמן בו הוא חבול ומוקע על ידי חלקים נרחבים בציבור הישראלית. לאחר הרצח גאוות היחידה של חלק מהנוער הציוני-דתי נחלשת ועימה גם מתעמעמת זהותו הדתית.
באותן שנים אנו פוגשים לראשונה את המושג 'דתל"ש', כאשר עזיבת העולם הדתי לא בהכרח גררה היטמעות מוחלטת בעולם החילוני. לצעירים יש ביקורת כלפי המחנה הדתי והחילוני כאחד והדתל"ש יוצר לעצמו דרך ביניים בין שני העולמות. 
שנות האלפיים. תקופת ההתנתקות, נסיגה מיישובי רצועת עזה וצפון השומרון במהלך חד צדדי שנתמך על ידי חלקים מהעם, שוב הפחיתה מהערך המקודש לציונות הדתית – בניין הארץ ופגעה ישירות בלב האידיאולוגי הפועם של הציונות הדתית – ההתיישבות ביש"ע. תקופה זו לוותה בתחושה של דה-לגיטימציה של ציבור המתנחלים וחובשי הכיפות הסרוגות בעייני החברה הישראלית. מעבר לכך, צעירים רבים מהנוער הציוני-דתי ברחבי הארץ, שלא בהכרח מבניה של ההתיישבות, היו שותפים להפגנות, עצרות תמיכה ולתפילות, בברכתן ואף בשליחותן של הישיבות, אולפנות ותנועות הנוער בתקווה שמהלך הגירוש מחבל עזה, עליו החליט ראש הממשלה דאז אריאל שרון, לא יתרחש. ללא קשר לעמדה פוליטית, כולנו צפינו, גם כאן, שוב בתמיכת מוסדות החינוך ותנועות הנוער הציוני-דתי, בסרטים קורעי לב של תפילות נערים ונערות בבתי הכנסת בגוש קטיף. גם לי, אז נערה מהמרכז, היה נדמה שעם תפילות שכאלו, לא יעלה על הדעת תרחיש של גירוש. 
חווית ההתנתקות, שלמרבה הצער כן ארעה, טלטלה את הנוער הציוני-דתי. עבור רבים מהצעירים זו הפעם הראשונה שהם נתקלו ב'סירוב' לאחר תפילות ובקשות בתעצומות חדשות. הסירוב הוסבר על ידי המחנכים במשפט "גם לאבא מותר להגיד לא". האם ההסבר הזה סיפק את כל הצעירים? האם נוצרו אז תובנות דתיות שהובילו לסדקים אמוניים אצל חלקם?
כיום, (אם נתעלם מהפרשיות המטרידות- תרתי משמע- שעולות בימים האחרונים) הכיפה הסרוגה נוכחת ומסבה גאווה לחובשיה. היא נמצאת (לעתים בצורה של כיסוי ראש) על ראשיהם של ראש המוסד, מפכ"ל המשטרה, שרים בממשלה, בכירים בצבא, עיתונאים דומיננטיים בערוצי התקשורת הנחשבים ואף של אנשי תרבות וזמרים שנמצאים בתהליכים של התקרבות מתמדת לדת. עם זאת, הדתיים הלאומיים חשופים לחברה החילונית ובעיקר בתקופות הצבא, השירות הלאומי, הטיול שלאחר הצבא והלימודים האקדמאיים. המפגש עם הציבור החילוני תדיר וקרוב עד לקשרי חברויות ותרבות בילוי, שפותחת לצעיר הדתי צוהר חדש ומסקרן, מבלי שתהיה לו מסגרת דתית שתאזן את החוויות הללו. הרשת והרשתות החברתיות מספקות לצעירים פלטפורמה נוספת של מידע ונגישות כמעט אין סופית לתרבויות אחרות ולאנשים שלא בהכרח מגיעים מהחוגים בהם גדלו.
דווקא בתקופה זו אנו עדים לזן חדש של דתל"ש, כזה שלא מוכן לוותר על השתייכותו הקהילתית ועל הערכים שעליהם גדל ואותם הוא מעריך ולעתים. לעתים הדתל"ש נמצא על הגבול שבין דתי לייט לדתי לשעבר, כאשר הוא אינו מוכן לוותר לחלוטין על זהותו הדתית, אך מצד שני לא חי חיים דתיים כפי שהגדירו לו בישיבה התיכונית, באולפנה או בבית. את המתח הזה שבין דתי לייט לדתי לשעבר יהיה מעניין לבחון בהמשך.
שני פתחים
הרב מאיר כהנא, חבר מועצת תנועת עזרא
על הפסוק בספר משלי (ח, לד) "אשרי אדם שומע לי לשקוד על דלתותי יום יום לשמור מזוזות פתחי" דרשו חז"ל במסכת ברכות (ח, א): אמר רב חסדא: "לעולם יכנס אדם שני פתחים בבית הכנסת. שני פתחים סלקא דעתך? אלא אימא: שיעור שני פתחים, ואחר כך יתפלל."
בשו"ע  (או"ח צ, כ) הביא שני פירושים ושלושה טעמים לדין זה: 
יכנס שיעור שני פתחים ואח"כ יתפלל. יש מפרשים שיעור שני פתחים דהיינו ח' טפחים יכנס לפנים, שלא ישב אצל הפתח שנראה כמשאוי ישיבת בית הכנסת, ולפי זה אם יש לו מקום מיוחד אצל הפתח, אין בכך כלום. ויש מפרשים שהטעם מפני שמביט לחוץ ואינו יכול לכוון, ולפי זה אם אינו פתוח לרשות הרבים אין בכך כלום. ויש מפרשים שלא ימהר להתפלל מיד כשנכנס, אלא ישהה שיעור שני פתחים. ונכון לחוש לכל הפירושים.
הטור הביא על פי הירושלמי גם פירוש המתייחס אל שני פתחים ממש: 
"...ונראה שאין לחלק דהא יליף טעמא מקרא, וגם גרסת הירושלמי: לעולם יכנס אדם לפנים משתי דלתות. מאי טעם? אשרי אדם שומע לי לשקוד על דלתותי יום יום... משמע נמי כפשטיה, שייכנס לפנים משני דלתות". כלומר, לא להישאר בחדר החיצוני, אלא להיכנס לחדר הפנימי.
לפי כל הפירושים, חז"ל מצפים מאיתנו להיכנס לעומק בית הכנסת, ורק אחר כך להתפלל. וזה מפתיע, כי כל דיני בית הכנסת חלים גם על המטר הראשון וגם מיד בשנייה שנכנסנו. אבל לעניין התפילה, אנחנו נדרשים להיכנס. ממש. לעומק בית הכנסת, ולעומק המעמד של דיבור לפני ה'.
וזו קריאה לכולנו. כי יש בנו איזו נטייה להיכנס לביהכ"נ ולהתיישב מיד בשורה האחרונה, או אפילו להתפלל במבואה. כאילו כך אף אחד לא ייגש אלינו לשאול איך קוראים לנו ואם אנחנו גרים בסביבה, כאילו כך אף אחד לא יעלה אותנו לתורה או יבקש מאתנו לגשת להיות החזן... וזה עובד. כי המסר עובר, והגבאי באמת לא מרבה לגשת אל יושבי השורה האחרונה... לפעמים אפשר לראות בית כנסת בתפילת שחרית של יום חול, ש-90% מהמתפללים מרוכזים בשלוש השורות האחרונות...
וזה נכון לא רק בתפילה, ולא רק בבית הכנסת. הראי"ה קוק זצ"ל כתב (מוסר אביך ב, ב) שהפסוק "בכל דרכיך דעהו" אומר שבכל תחומי העשייה אדם צריך להרגיש שבעשייה הנוכחית הוא פוגש את הקב"ה. בכל מצווה, בכל מעשה חסד, בכל הדרכים ובכל תחומי העשייה. "כי באמת אין דבר בעולם שאינו לכבודו יתברך... על כן כל מה שעושה, יהיה הכל דברי מצוותו ורצונו, ויבקש בהם את שמו יתברך, כשישתדל בכל שכלו וכוחותיו לעשות את מה שהוא עושה בתכלית השלמות... ונמצא שהוא יודע את ה' בכל הדרכים". כלומר, כשאנחנו עושים משהו, צריך להיכנס אליו שני פתחים, ולהיות בתוך העשייה, כי שם אנחנו מבקשים את ה'.
לפעמים אתה רואה הורה שלוקח את הילד שלו לגן השעשועים, אבל במקום להיות עם הילד שלו שם, הוא "משלים חומר" בוואצאפ... נותן לילדים ארוחת ערב ומדבר בטלפון עם כל העולם... ואתה רוצה לומר לו: חבל! סוף סוף אתה עם הילדים שלך, דבר איתם, תיהנה מהם, היכנס אליהם שני פתחים, שם תמצא את שם ה', שאתה מבקש בכל דרכיך!
תנועת עזרא בחרה השנה את ה"דבקות" כנושא לחודש הארגון. גם בצבא, אחד מעקרונות המלחמה הוא "דבקות במשימה לאור המטרה". כדי שהמטרה הגדולה תעמוד לנגד עינינו ותאיר את דרכנו, אך העשייה, ההשתדלות, כניסת שני הפתחים, תהיה אל המשימה הנוכחית. זה נכון לתנועות הנוער ולמבוגרים, לתפילה ולתורה, לקודש ולחול ולכל תחומי החיים!
תופעת הדתל"שים מכה בבתים רבין מאוד (י"א חמישים אחוז) של הציונות הדתית, כולל בתים של רבנים חשובים, מחנכים וכדומה. תפקידו של עלון/ עיתון במגזר הוא להתייחס לנושאים המעסיקים ציבור זה, ולנסות להתמודד ולהציע דרכי פעולה/ התמודדות. במקרה זה, להורים המתייסרים, למשל.
המדור ב'שבתון' בוודאי שלא יעודד את התופעה הזו (למשל: לא נביא את שמות הבארים, הפייסבוק וכדומה בו הדתל"שים נוהגים לבלות). אדרבא. המדור (שלהערכתי ימשיך 5-10 פעמים) ינסה לתהות על סיבותיה, יציג את הקשיים והכי חשוב – יישתף רעיונות ודרכי התמודדות, למשל לקשר שבין הורה מאוכזב לילדו הדתל"ש. ואם בכך נקל על כמה הורים מיואשים – והיה זה שכרנו.
נאמנות האישה
מיכל
נתינת האמון באחר היא עיקרון חשוב וחיוני. בזכות האמון שאנו נותנים בזולת אנו יכולים להתארח, לאכול ולשתות בבתי חברים כשהם מעידים שמטבחם כשר. עיקרון זה מעוגן בכלל ההלכתי של "עד אחד נאמן באיסורים". בנושא זה אנו סומכים על כל אדם שאין לו סיבה לשקר, בפרט שכשרות המזון היא בשליטתו ובהישג ידו. הוא יכול לעשר פירות ולהרים מהם תרומה, לבדוק את הירקות שאינם מתולעים, להקפיד על הפרדה בין בשר וחלב וכדומה. 
לפי שיטות מסוימות עקרון זה של עד אחד נאמן באיסורים נלמד דווקא מהלכות נשים. טהרתה של אישה מסורה בידה ומאמינים לה כשהיא טוענת שהיא טהורה ולחלופין, כשהיא טוענת שהיא טמאה. המקור ללימוד זה הוא במילים "וספרה לה". היא סופרת לעצמה ומשמע שהיא נאמנה בדבריה. 
בפרשתנו, בעת שלבן נכנס לאוהלה של רחל, ועל מנת להסתיר את פשעה, רחל מועלת באמון הזה, ומודיעה ללבן כי "דרך נשים" לה. 
נראה שהתנהגות רחל נלקחה בחשבון אף על ידי חז"ל. סוגיה שלימה בתלמוד ובהלכה מוקדשת לשאלה מתי ניתן להאמין לאישה ולסמוך עליה, ומתי לא ניתן להאמין לה. כמובן, הדיון מתייחס למצב שבו ברור שמשהו השתבש. 
שני מקרים  הובאו לדיון בגמרא בהקשר זה.
המקרה הראשון הוא של אישה שכאשר מציעים לה הצעות שידוכים היא מתנערת בתואנה שהיא אשת איש: 
"מעשה נמי באישה אחת גדולה, שהייתה גדולה בנוי 
וקפצו עליה בני אדם לקדשה 
ואמרה להם מקודשת אני". 
הסיטואציה המתוארת בסיפור היא של רווקה מבוקשת וכלילת המעלות, גם יפה וגם בעלת אופי ואישיות. הלחץ הגדול המופעל עליה מכל עבר גורם לה לברוח ממרכז הבמה ולהשאיר בידיה את המושכות לניהול מסע החיפוש הזה. ההתחמקות מדייטים מייאשים יכולה להיות מוכרת לנו, הטענה "אני תפוסה" ככל הנראה מצויה כתופעה רווחת של התנערות מהצעה בלתי רצויה. 
הגמרא מספרת על אותה אישה: 
"לימים עמדה וקידשה את עצמה. 
אמרו לה חכמים: מה ראית לעשות כן? 
אמרה להם: בתחילה שבאו עלי אנשים שאינם מהוגנים אמרתי מקודשת אני, 
עכשיו שבאו עלי אנשים מהוגנים עמדתי וקידשתי את עצמי". 
הקושי במעשה הזה הוא, שאישה שהעידה על עצמה שהיא נשואה שאסורה באיסור חמור, אינה יכולה להינשא שוב ללא שראינו שהתגרשה או התאלמנה. כיצד יש להכריע בין הטענה הראשונה לטענה השנייה של האישה? מדוע נסמוך עליה כשהיא מודה שבעצם היא רווקה? 
הגמרא מבארת שכאשר האישה נותנת "אמתלה" לדבריה, היא נאמנת. כלומר, מאמינים לה שלמרות שהודיעה קבל עם ועולם שהיא נשואה, היא בכל זאת רווקה ומותרת להינשא. חז"ל מניחים שהתירוץ הטוב ביותר עבור אותה רווקה הוא פשוט לומר שהיא נשואה. טיעון כזה הוא היחיד שסותם ביעילות את הגולל על כל אופציית נישואין ומסיר מיד כל לחץ חיצוני. אם כן, ניתן להבין מדוע בחרה אותה אישה לשקר. החידוש של חכמים הוא שלמרות השקר היא לא מאבדת את נאמנותה.
המקרה השני המובא בסוגיה הוא של אישה שאומרת לבעלה שהיא טמאה, אולם לאחר זמן היא מתחרטת ואומרת שבעצם היא טהורה. גם כאן, הדין דומה: אם נתנה אמתלה לדבריה היא נאמנת וטהורה לבעלה. באמצעות התלמודים והפרשנים אנו מתוודעים לגיוון הגדול של המניעים שבשלם אישה יכולה לטעון שהיא טמאה אף שבעצם היא טהורה. לעיתים מפני שהיא חלושה ומותשת, אולי בשל לחצים המופעלים עליה מצד בן הזוג, קטטה שפרצה בין בני הזוג שגרמה לאישה לשלוף את הנשק הסודי שלה, כשהיא מודיעה לבעל שהיא אסורה עליו, ועוד. בכל אלו נדון האם לכשתתרצה, תהיה נאמנת לומר שהיא טהורה? 
חז"ל מכירים בכך שהאישה במצבים מסוימים בוחרת לחמוק מדיון ישיר במה שמעסיק ומטריד אותה. חז"ל פינו מקום לאפשרות שהמניפולציות הללו אינן הופכות אותה לשקרנית מועדת.
כל המקרים שמתוארים כאן, למעט האחרון, מתעדים מצבים של חוסר תקשורת בין בני הזוג. שגוררים את האישה להעדיף את השקר על פני שיחה גלויה על הקשיים הנלווים לזוגיות. 
בפרשה שלנו אנו פוגשים מקרה דומה. כאשר לבן נכנס אל האוהל לחפש אחר התרפים שנעלמו מביתו, רחל יושבת על הגמל ומודיעה לאביה שהיא לא יכולה לקום מן הגמל "כי דרך נשים לי". חז"ל מעירים שלא מיניה ולא מקצתיה, רחל הייתה בכלל הרה באותה עת: "והלא מעוברת הייתה שהרי ילדה בדרך". 
בשל הנתק שביניהם, ומערכת היחסים הקלוקלת, הצליח לבן, אביה של רחל, לגרום לבתו לגנוב ואחר כך לשקר ולהטעות אותו. כשם שהעמדות פנים, אמירות מניפולטיביות וחוסר ישירות מעידים על קצר לא רצוי בין בני זוג, כך יחסי לבן ובנותיו נחשפים במערומיהם בסצינה אחרונה זו של פרידה. היא איננה יכולה להעיר לו על כך שהחזקת תרפים אינה מכבדת אותו, והוא נכנס לאוהלה בחוסר התחשבות בפרטיותה. המוצא היחיד של רחל הוא לשקר, ובכך להציב מראה המשקפת את מערכת היחסים הזו, של אובדן הכבוד והאינטימיות. 
tikomic@gmail.com
מתפלאים שיש 
בצורת?
מלכה פיוטרקובסקי

אין ספק כי רבים בציונות הדתית חשים מאוד לא נוח, שלא לדבר על מבוכה רבה, ואולי גם בושה ואכזבה רבה, עם כל גילוי של חשד להטרדה מינית (ובמקרים מסוימים אף חמור מכך) מצד בכיר ב'מדורת השבט', בין אם הוא רב ובין אם בכיר בצבא או איש חינוך. 
מלכה פיוטרקובסקי, אשת הלכה, ממובילות תופעת לימוד תורה והלכה לנשים, מחברת הספר 'מהלכת בדרכה – אתגרי הקיום במבט הלכתי-ערכי' , יצאה בתחילת השבוע ב'אני מאשים' חריף כלפי רבני המגזר הציוני-דתי (בהנחה שיש עוד מושג כזה, שלבטח הגדרתו מיטשטשת נוכח הקיטוב במה שהיה פעם המחנה הזה. מ.ז.). בריאיון לקרן נויבך ב'הכל דיבורים' ב'קול ישראל', אמרה הרבנית פיטרקובסקי בין השאר:
"אנחנו חווים לצערנו שנים של בצורת במדינה. הקב"ה אומר לנו בזה משהו: אתם מגלים חוסר ערבות הדדית. אנחנו עומדים היום ערב הפינוי האפשרי של עמונה. גם לי זה גורם לכאב עצום. אני עצמי תושבת תקוע ואיני צריכה להוכיח עד כמה אני קשורה לחבלי ארץ אלה. אבל, אם הייתה אחד חלקי מאה של התגייסות הפוליטיקאים, רבנים והתקשורת כדי למנוע עבירות חברתיות בין אישיות, לעומת מה שמשקיעים בנושא א"י, היינו היום במקום אחר לגמרי. אבל כאשר רק ארץ ישראל ושוב ארץ ישראל זו המשימה היחידה שלנו, של נבחרינו, שלא נתפלא שיש לנו את הבצורת. זה לא אני אומרת. הנביאים אמרו זאת, וכך גם חכמי המשנה והתלמוד. כדאי שנתחיל להתמסר לנושאים האלה", אמר פיוטרקובסקי.

הדוברת התייחסה בעיקר לפרשייה שיוחסה לראש המועצה בגוש עציון, שהודה כי שילם סכום כסף גבוה לאשה שהאשימה אותו בהטרדה מינית והתחייב שלא להתמודד שוב לתפקיד. "גם מהרגע שראש המועצה עצמו הכריז מה שהכריז, לא רבני יש"ע, לא ראשי הבית היהודי, לא כל מי שרוממות התורה ושלטון החוק במדינה בגרונו – לא חשבו ובטח שלא הכריזו כי הגיע זמנם לתבוע מהאיש הזה שיקום וייפנה את כסאו", מאשימה פיוטרקובסקי, והוסיפה בכאב, כי תחת זאת, במקום לחזק ולתת גיבוי לפורום 'תקנה', המורכב מרבנים ואנשי מקצוע, העושים מלאכה קשה וכואבת, בהתנדבות, מתוך רצון לבער את נגע ההטרדות המיניות מהמחנה, במקום לגבות את חברי הפורום ולשאת אותו על כפיים, יש רבנים בציונות הדתית שעושים כל מה שהם יכולים כדי להכשיל את הפורום הזה. "היינו הראשונים, כבר לפני 13 שנה, לזהות שיש בעיה של בעלי סמכויות במגזר, שבגלל מעמדם, הם מרשים לעצמם לפגוע בנשים וגם בגברים. הקמנו אז את פורום 'תקנה', כשכל פעילות חבריו היא בהתנדבות מלאה. העיסוק בנושא זה מדכא, משבית שמחת חיים. כולנו עוסקים בו רק כדי לבער את הנגע. לבער את הרע מקרבנו. איננו מבקשים 'יישר כח', אבל למה לעשות הכל כדי להכשיל את פעילותנו"?. 
פיוטרקובסקי הוסיפה כי כל פעילות 'תקנה' נובעת מהציווי 'לא תעמוד על דם רעך'. בהתייחס לפרסום על ח"כ מ'הבית היהודי' כאילו הטריד מינית(כרגע – בגדר חשד שטרם נבדק לעומק בידי גורם רשמי), וטענות שהושמעו מעמיתו בסיעה כלפי האשה שחשפה זאת, אמרה מלכה פיוטרקובסקי: "אם חברי הכנסת של 'הבית היהודי' היו עושים מה שהיו חייבים לעשות, כשטענות אלה מצד האשה הועלו כבר לפני כמה שנים, והם (חברי הכנסת) היו לוקחים את זה ברצינות, ולא פוטרים אותה ב'לכי למשטרה, אלא היו לוקחים אחריות לבדוק את הטענות לעומק כפי שצריך, אולי היינו היום במקום אחר".

		

	


	

	לכבד את הרשל"צ?
מקובל אצלנו, ה'סרוגים', שיש לכבד, להוקיר ולהעריך את מוסד הרבנות הראשית לישראל. נשמע הגיוני ונכון, בטח כשמדובר בציבור הדתי-לאומי שרואה במדינתנו 'אתחלתא דגאולה' ושואף להשתית את התנהלות המדינה על ערכי היהדות. ככל שניתן. אבל, חברים, בכל מקרה? לא משנה מי יושב שם, מה הוא עושה ומה הוא מדבר? מה, אחד שקיבל את המינוי של רב ראשי הוא 'ספר תורה' שקדושתו עומד לעד?. בעיניים שלי, הרשל"צ הנוכחי, הרב יצחק יוסף, רוקן מהמוסד המכובד הזה כל יחס של כבוד, רצינות, הוגנות. כאביו, הרב עובדיה יוסף זצ"ל, משחרר הרב יצחק יוסף אמירות/שליפות בדרשתו במוצ"ש בבית כנסת היזדים, דרשה המועברת בשידור חי ורבבות צופים בה. בשיעור האחרון בחר הרשל"צ להשתלח בארגון רבני צהר, מה שנראה כמסב לו ולחלק משומעיו הנאה רבה. בדרשתו האשים הרשל"צ את רבני צהר  כי  "הם עושים דברים חמורים ביותר, נותנים לאישה לנאום בבית כנסת בליל שבת, נותנים לה לברך בשבע ברכות יוצר האדם.. יוצר הבהמה". לא אתפלא אם בפורים הקרוב יורה הרשל"צ לצאן מרעיתו להמיר את המילה 'המן' ב'רבני צהר' כל אימת שנדרשים להכות בפטיש על הסטנדר ויבטיח להם בשם ובמלכות כי ייצאו בכך חובת מחיית זכר עמלק.
יו"ר ארגון רבני צהר, הרב דוד סתיו, שכבר שבע מרורים מלשונו המשתלחת של הרשל"צ הנוכחי, חש, כנראה, כי הרשל"צ חצה הפעם כל גבול סביר, והתגובה של צהר, גם היא לא הייתה 'חלבית'. הנה לשונה:  "הרב יצחק יוסף ממוטט את מעמדה של הרבנות הראשית לישראל בהשתלחותו במאות רבנים בישראל המקדשים שם שמים ברבים, ומנסים לתקן את חילול השם שהוא גורם לתורת ישראל".

לדברי הארגון, "דבריו חסרי השחר, והאסורים לחלוטין על פי הלכות לשון הרע ומצוות 'מדבר שקר תרחק' – גורמים נזק עצום לתורת ישראל ולכבודה של הרבנות בישראל. לא ניתן להבין כלל כיצד מי שנבחר לרב ראשי לישראל, על אף שלא עמד במבחני הרבנות, פוגע בשדרת רבנים מרכזית בעם ישראל, שמקדישה את חייה למען ההלכה, התורה ועם ישראל כולו". 
בהערת אגב שלי: יצא לי כבר לשמוע כמה נשים שהעבירו שיעור בבית כנסת. היה מרתק, הן היו לבושות בצניעות למהדרין, שמרו על הכבוד הראוי למקום, מה קרה? (הישיבה הייתה נפרדת, כמובן).  

אז תגידו, באמת ניתן לצפות מבן תרבות  שירחש  כבוד לרבנות הראשית? והאם זה לא משליך גם על יחס למוסד הרבנות ולרבנים בכלל?
 ציפיות להתנהלות מכובדת ומנומסת מהרשל"צ הנוכחי, הרב יצחק יוסף, לא היו לי ואין לי. אבל נוכח מתקפתו הנוכחית על כלל רבני צהר, ובאמת על לא עוול בכפם (צהר מנחה את חבריו שלא לאשר לנשים לברך ב'שבע ברכות'. נכון, יש מספר קטן ביותר של רבנים, שהם גם חברים ב'צהר' העושים כן, אבל זאת בניגוד לעמדה הרשמית של צהר), חשבתי ככה ביני לביני, האם לא נכון וראוי היה מצד אותם עשרות רבנים של מה שנקרא 'רבני הציונות הדתית', כאלה החותמים על כל פאשקוויל נגד גיוס בנות, נגד פינוי עמונה וכיוצא באלה, שיואילו לארגן חתימה על עצומה נגד השתלחויותיו של הרב יצחק יוסף ברבני צהר כולם, תוך הטחת אשמת שווא בהם? האם כבודם של רבני צהר מחול ורמוס בעיני רבני ה'מגזר' שאינם חברים בצהר? עד כדי כך הם לא סובלים אותם?
נחמה פורתא מצאתי בדבריו של ראש ישיבת מעלה אדומים הרב יצחק שילת, שקרא לרבנים כולם להפסיק את המריבות, שכן לא זו דרכה של תורה. קול בודד (לידיעתי, בינתיים), ועדיין לא מאוחר. להלן דבריו: "אני מזועזע מהסגנון הגס והבוטה שבו משתמשים רבנים בישראל אלו כנגד אלו. במסכת אבות למדנו: 'חכמים היזהרו בדבריכם שמא תחובו חובת גלות ותגלו למקום מים הרעים וישתו התלמידים הבאים אחריכם וימותו, ונמצא שם שמים מתחלל'. המיתה שמדובר בה היא מיתה רוחנית, יציאה לתרבות רעה ח"ו. אם כך מתנהגים רבנים – יאמרו התלמידים – אין לנו חפץ בהם ובתורתם. למען השם הפסיקו את הסגנון הזה, את הזלזול ההדדי, ואת רמיסת כבוד התורה. תלמידי חכמים: מותר להתווכח. אסור לבזות". ואנחנו נוסיף: אכי"ר.
ובתוך כך, כל עוד הרשל"צ לא יפגין יחס מכובד לאחרים, ובהם רבני צהר, תגובה הולמת ראויה בעיני היא הימנעות מהשתתפות באירועים ש'כבודו' יהיה נוכח בהם. ואם לרבני הציונות הדתית נותר ולו קורטוב כבוד עצמי, יחדלו מלעלות אליו לרגל, ויימנעו  מלהפנות אליו שאלות, ובעיקר יפסיקו להזמין אותו לאירועים. נוכחותו בהם לא תכבד אותם ואת מה שהם מייצגים. 
ולסיום סאגה זו, אני לא מקנא בעמיתו, הרב הראשי לישראל הרב דוד לאו שליט"א (שבאמת בד"כ עושה עבודה יפה ובנועם הליכות), שזהו שכנו ועמיתו לתפקיד הרם.
עם כל הכבוד, האהבה, ההערכה והדאגה לצה"ל, הרי שבעיניים של הציבור הדתי-לאומי, שמחנך את בניו לשירות משמעותי בצבא מתוך אידיאולוגיה ואמונה, קשה שלא לראות, להרגיש או לפחות לחשוב, שבשנים האחרונות יש איזושהי 'כתף קרה',  ביחס שמגלה הצבא לאורח חייהם של הדתייםיהיו שיאמרו מתוך כוונת מכוון לדחוק דוסים מהצבא, בעיקר מתפקידים בכירים בו. אני באמת מאמין שלא זו הסיבה והמניע. אלא, צירוף כמה אירועים בזמן קצר יחסית, וכולם עם אותו צבע וכיוון, יכולים להיתפס כמגמה. כ'כוונת מכוון'. ההוראה התמוהה בעניין הזקנים (קודם האיסור לגדל ואח"כ הפקודה שחייל מזוקן לא ישתתף בטקסים), הוצאת התודעה היהודית מהרבנות הצבאית לחיל החינוך, ה'עליהום' על אל"מ וינטר בזמן 'צוק איתן' בגלל פקודת הקרב שנתן עם ציטוט פסוקים מהתנ"ך, וכעת- 'פקודת השירות המשלב', שיצאה באחרונה, שהיא כבר הגדישה את הסאה גם אצל ה'מקילים', אלה שעם הפקודות הקודמות עוד יכלו לחיות, איך שהוא. באותה 'פקודת שילוב', שנתקבלה לאחר דיונים ארוכים במטכ"ל, כמה מוקשים קשים במיוחד. האחד – שילוב לוחמות ביחידות מעורבות. גזרה שחיילים דתיים רבים יתקשו לחיות איתה. ומה יעשו? פשוט, לא יתנדבו ליחידות כאלה. גם הצבא יפסיד כוח איכותי חדור מוטיבציה. בשביל מה? אבל לא רק החיילים הדתיים. הצבא עלול להפסיד גם בנות דתיות רבות השוקלות להתגייס לצה"ל (בשנים האחרונות גידול של 10 אחוזים מידי שנה. ב-2015 התגייסו לצבא 2516 בנות שסיימו מוסדות חינוך דתיים), שנוכח הפקודה החדשה ישקלו פעמיים ושלוש, אולי בטוח יותר ונכון יותר להתנדב לשירות הלאומי. עם פרסום הפקודה הזו של השירות המשלב, קמה זעקה לא רק מצד רבנים מהזרם החרד"לי המתנגדים גורף לגיוס בנות לצה"ל. גם רבנים מהזרם שלא רואה בגיוס בנות לצה"ל איסור תורה חמור, מאוד לא אהבו את הפקודה החדשה, וגם ראשות של מכינות קדם צבאיות לבנות דתיות לא ידעו את נפשן, שכן אחד הדברים החשובים במכינות זה לצייד את הבחורות בכלים, אך גם לכוון אותן ליחידות ספציפיות, שם ירגישו בטוח יחסית בהיבט של בינו-לבינה. יחידות לוחמות מעורבות – הן מחוץ לתחום גם בעיניים של המכינות לבנות. 
בשבוע שעבר נתקיימה פגישה בין רבנים מהציונות הדתית וראשות המכינות עם הרמטכ"ל וראש אכ"א, בדגש על פקודת השירות המשלב. הרושם עימו יצאו מהפגישה היה שיש אוזן קשבת לדברים והעניין ייבחן מחדש. זה אינטרס של הצבא לא פחות מאשר של הבנות. אז, כבוד הרמטכ"ל, יסודה של הפקודה בטעות, ונראה שלא נותר אלא לחזור ולבחון את העניין מחדש, מה שקרוי  רביזיה,  ולנסח פקודה חלופית חכמה יותר. מכילה יותר. ופוגעת פחות. "מי שברך...הוא יברך את חיילי (וחיילות) צבא ההגנה לישראל".
**
ולסיים בטוב. ח"כ בצלאל סמוטריץ'. השקפותינו ועמדותינו רחוקות. מאוד. אבל הרושם שאני מקבל מההיחשפות שלו בתקשורת הוא שמדובר בתותח-על, חכם, שנון, הגון ובעיקר אחד שעל האמת שלו יילחם בלא מורא מאיש. קבל לייק.



	

	


פשוט לא נכון

הרב ד"ר משה רט

אנשים אוהבים חיים פשוטים. אנשים גם אוהבים להסביר דברים. ובגלל שהם אוהבים פשטות, הם נוטים להעדיף תמיד את ההסבר הפשוט יותר. אבל המציאות איננה פשוטה. היא מלאה בתופעות שונות ומשונות, סתירות ומורכבויות. כל פעם שנדמה לאדם שמצא הסבר פשוט למציאות, מתגלות תופעות חדשות שמערערות אותו ומאלצות את האדם למצוא הסבר מורכב יותר. האדם לא שש לנטוש הסברים פשוטים; הוא תמיד ינסה בהתחלה לשמור על התיאוריה הפשוטה ולתרץ את מה שלא מסתדר איתה. אבל ככל שהקשיים הולכים וגדלים, חייב האדם להפעיל יותר חשיבה יצירתית ולגלות יותר מקוריות כדי להסביר אותם. כך תורמים הקשיים להתפתחות החשיבה האנושית.

הנטייה להעדיף את ההסבר הפשוט היא סוג של כשל לוגי. ההסבר הפשוט הוא אמנם נוח וקל יותר, אבל אין שום ראיה לכך שהוא גם הנכון יותר. הרי פעם אחרי פעם התגלו ההסברים הפשוטים כמוטעים או כחלקיים. תיאוריית הגלגלים והיסודות נדחתה מפני הפיזיקה הניוטונית, וזו נדחתה מפני תיאוריית היחסות המסובכת יותר, וזו מפני תורת הקוונטים הקשה להבנה, וכן הלאה. בזכות הקשיים שערערו את התיאוריות הפשוטות ואילצו את האדם למצוא הסברים מורכבים יותר, זכינו להתקדם בהבנת האמת על המציאות. 

גם האמונה הדתית מעוררת הרבה קשיים. בסיפורי התנ"ך כמו בריאת העולם, המבול, יציאת מצרים וכדומה יש הרבה דברים שלא מסתדרים עם תפיסת העולם המדעית הנוכחית. הנטייה הטבעית של הרבה אנשים היא להעדיף אפוא את ההסבר הפשוט – ופשוט לכפור באמיתותם של סיפורים אלה. אבל מי אמר שההסבר הפשוט הזה הוא הנכון? תארו לעצמכם תרחיש בו אדם מההווה היה חוזר לעבר, ומספר לאנשים החיים שם על מטוסים ומחשבים ניידים. הדברים הללו לא היו מסתדרים עם תפיסתם של אותם אנשים, והם מצידם היו בוחרים בהסבר הפשוט, ומניחים שאותו אדם הוא בדאי או משוגע. פשוט – אבל שגוי. 

אילו היה ברור שסיפורי התנ"ך אכן התרחשו כפשוטם, אז היו המדענים צריכים להפגין חשיבה יצירתית באמת כדי ליישב אותם עם הידוע לנו, במקום לברוח להסבר הפשוט. תארו לעצמכם אלו חידושים מרתקים היו מופיעים אז, אלו שינויי חשיבה ותיאוריות מהפכניות! האתגר המחשבתי הזה, מהווה לכשעצמו סיבה טובה להאמין בסיפורים הללו... 

לאתר של משה רט: www.mysterium.co.il

מדוע יעקב נודר?  
נהוראי 

יעקב יושב האוהלים, שזה עתה סיים ארבע-עשרה שנות לימוד בבית מדרשם של שם ועבר, עובר שינוי מהפכני בחייו. מעתה לא עוד לילות שימורים בעמל תורה, לא עוד התעסקות מייגעת בעולמות רוחניים. יעקב צועד בהיסוס אל עבר עולם אחר, עולם עלום. פוסע הוא אל העתיד הבלתי נודע, ובלבו ניגון פרידה שירת עצב, ערגה וגעגועים. יעקב עובר מעולם של שקידה ולימוד אל עולם לא מוכר וחשוך. זה הזמן לחלום, לטוות מחשבות, ולבנות חזון. ואכן יעקב זוכה לחלום שבו מתגלה אליו ה': 
'וְהִנֵּה אָנֹכִי עִמָּךְ וּשְׁמַרְתִּיךָ בְּכֹל אֲשֶׁר תֵּלֵךְ וַהֲשִׁבֹתִיךָ אֶל הָאֲדָמָה הַזֹּאת כִּי לֹא אֶעֱזָבְךָ עַד אֲשֶׁר אִם עָשִׂיתִי אֵת אֲשֶׁר דִּבַּרְתִּי לָךְ'. 
התגלות אלוקית שמבטיחה לו חזרה בטוחה אל הבית, אל המקום שבו הוא גדל ובו הוא ינק. אולם יעקב לכאורה אינו סומך על ההבטחה הזו והוא נודר להקב"ה: 

'וַיִּדַּר יַעֲקֹב נֶדֶר לֵאמֹר אִם יִהְיֶה אֱלקִים עִמָּדִי וּשְׁמָרַנִי בַּדֶּרֶךְ הַזֶּה אֲשֶׁר אָנֹכִי הוֹלֵךְ וְנָתַן לִי לֶחֶם לֶאֱכֹל וּבֶגֶד לִלְבֹּשׁ:  וְשַׁבְתִּי בְשָׁלוֹם אֶל בֵּית אָבִי וְהָיָה  ה' לִי לֵאלקִים'.
הכיצד יעקב מעלה הרהור שמא ההבטחה האלוקית לא תתגשם? כיצד יעקב שגדל והתחנך שנים ארוכות בישיבתם של שם ועבר אינו מאמין דיו בהבטחה האלוקית? 
אברבנאל מנסח את השאלה  ביתר חריפות:

'איך נעשה בנדר הזה עובד על מנת לקבל פרס באומרו: "אם יהיה אלהים עמדי ושמרני ונתן לי" כך וכך  אז יהיה לי לאלוהים; מכלל שאם לא יעשה לו כל זה, לא יהיה לו לאלוקים ולא יעבדהו? ולא עשה אברהם זקנו כן, אבל נתנסה כמה פעמים ועמד בהם.' 

אמנם  מתוך התבוננות בפסוקים ניתן להבחין בפער  שבין ההבטחה לנדר. הקב"ה מבטיח ליעקב: 'וַהֲשִׁבֹתִיךָ אֶל הָאֲדָמָה הַזֹּאת'  ויעקב נודר: ' וְשַׁבְתִּי בְשָׁלוֹם אֶל בֵּית אָבִי' הקב"ה מבטיח שיעקב ישוב לארץ ויעקב סמוך ובטוח שכך יהיה, אלא שיעקב בנדרו מבקש שהשיבה בשלום תהיה עד בית הוריו מעבר להבטחה האלוקית ולכן נדר.  אכן רבים מן המפרשים דנו בשאלה זו ונתמקד  בדבריו החדים של הספורנו:  

'אם יהיה אלוקים עמדי, להסיר מעלי כל מעיק ומונע המעביר את האדם על דעתו ועל דעת קונו ... שלא יכריחני העניות לעבור על דעתי ועל דעת קוני.' 

לדעתו, נדרו של יעקב אין בו כדי להעלות ספק בהבטחה האלוקית. יעקב חשש שמא הוא לא יהיה ראוי, שתחול עליו ההבטחה האלוקית. דווקא יעקב, שעובר בין מציאות של 'אשרי יושבי ביתך'  למצב של 'אשרי אדם עוז לו בך' ממצב של פאסיביות למצב של אקטיביות  אינו מסתפק  רק באמונה, הוא מודע שהדבר תלוי בו, ועל כך הוא מתפלל ונודר. גם הבטחה אלוקית דורשת מהאדם השתדלות. ניתן ללמוד מיעקב להכיר במגבלות וגם שניצבים אנו מול אתגרים  יש להתפלל לסייעתא דשמיא להצלחה, שחלילה לא ניפול במכשול של חטא שיימנע מאתנו להשיג את היעדים. 
סולם ופחד גבהים
 נעמי עיני
במרפסת שירות בביתי, מוטל סולם מעץ. את כל השנה הוא מעביר בשכיבה, למעט "רגעי חסד" עת יורד כפור או שלג המאיים לסדוק את הפקקים של דודי השמש. בשעות אלה, הוא מחולץ משממונו, מוצב ארצה, ראשו מגיע השמימה ולנו יש שוב מים חמים.  
פרשת השבוע וכן ההפטרה, מציבות בפנינו סולם. ולא זו בלבד. הן מאתגרות אותנו לחלום אותו, להבחין בו, להניח כף רגל על שלביו ולהפנות את המבט כלפי שמיא. 
סולם, משמעו חיבור וקשר וגם אמצעי לנוע ולהגיע אל מקום גבוה, שאינו בהישג ידינו. 
יעקב אבינו חלם אותו ופגש בו במשמעותו הרוחנית : "וַיִּיקַץ יַעֲקֹב מִשְּׁנָתוֹ, וַיֹּאמֶר 'אָכֵן, יֵשׁ ה' בַּמָּקוֹם הַזֶּה, וְאָנֹכִי לֹא יָדָעְתִּי'" (בראשית כ"ח / ט"ז).  "חלום" נוכחותו של הא-ל כאן, עלי אדמות, וההזמנה לבטוח בו וליהנות מחסדו – הפכו, עת יצא יעקב מביתו למסע של חייו, לידיעה מוצקה. 
לעומת האב, אנו, בניו של יעקב אבינו, איננו מעוניינים ואף לא מחפשים סולם. על כך קובל הנביא הושע.
"סְבָבֻנִי בְכַחַשׁ אֶפְרַיִם, וּבְמִרְמָה בֵּית יִשְׂרָאֵל...",  "וְעַתָּה יוֹסִפוּ לַחֲטֹא, וַיַּעֲשׂוּ לָהֶם מַסֵּכָה מִכַּסְפָּם כִּתְבוּנָם עֲצַבִּים... זֹבְחֵי אָדָם, עֲגָלִים יִשָּׁקוּן" (הושע, פרקים י"ב, י"ג).
ידיעת נוכחותו של הא-ל נתונה בסכנה ממשית. הנה שמים בני יעקב את מבטחם בגויים ואף עובדים למולך.
"שִׁחֶתְךָ יִשְׂרָאֵל, כִּי-בִי בְעֶזְרֶךָ" אומר הקב"ה. אתם פוגעים בעצמכם, כאשר אינכם מבינים שאני עזרכם. הנה אני כאן, גם כאשר אתם טועים. מציב סולם וערוץ תקשורת פתוח. " שׁוּבָה, יִשְׂרָאֵל, עַד, ה' אֱלֹקיךָ" (שם, י"ד).
לפעמים מפחיד לפגוש בסולם. קשה להרים מבט ורגליים. ישנו גם החשש ללקות בפחד גבהים ולראות את המציאות מנקודת מבט חדשה ומחייבת. בעוד מלאכי אלוקים עולים ויורדים בסולם בחופשיות, אנו, לעומתם- עולים כלפי שמיים מעט ובזהירות ובוחרים לטפס ולהטיל את יהבנו על סולמות ארעיים: כלכליים וחברתיים. 
הסולם אל הקב"ה, שונה מהותית: " וְאַתָּה, בֵּאלֹקיךָ תָשׁוּב; חֶסֶד וּמִשְׁפָּט שְׁמֹר, וְקַוֵּה אֶל-אֱלֹקיךָ תָּמִיד." (שם, י"ב). אם נטפס בסולם ערכים זה, נגלה עד כמה הוא יציב: "כִּי-יְשָׁרִים דַּרְכֵי ה'". ואם חס ושלום נמעד בשגגה וניפול, יש מי שפרס שם, כבר מימי יעקב, רשת של בטחון.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

בכל כוחי עבדתי
פילבר
 
במסגרת שהאבות קיימו את התורה כולה כלול גם מוסר העבודה, כפי שראינו אצל יעקב אבינו. בימים שהאנושות עדיין לא ידעה זכויות עובד מהן, בימים שהניצול והקיפוח של החלשים הייתה שלטת והייתה מנת חלקם של המעסיקים, כבר אז דאגה התורה לזכויות העובד, החל מהאיסור: "לא תלין פעולת שכיר". הסיבה לכך היא מצוקת העובד והסיכון האישי שהוא נוטל בעבודתו, ככתוב: "ואליו הוא נושא את נפשו" וכמו שדרשו בגמרא: "מלמד שכל הכובש שכר שכיר כאילו נוטל את נפשו, מפני מה עלה זה בכבש, ונתלה באילן, ומסר עצמו למיתה, וכי לא על שכרו" (ב"מ קיב א). ספר החינוך (מצוה רלח) מוסיף גם את הדאגה לצרכיו של העובד: "משורשי המצווה: לפי שה' ברוך הוא חפץ בקיום האדם אשר ברא, וידוע כי באיחור המזונות יאבד הגוף, ועל כן ציוונו לתת שכר שכיר כי אליו הוא נושא את נפשו להתפרנס בו". לכן אין התורה רואה בהלנת שכר שכיר רק בעיה של חוב כספי, אלא שאלה קיומית, כמו שביאר 'אור החיים' בפירושו לתורה: "הכוונה שהגם שעושק שכר שכיר אינו אלא גוזל ממון, אעפ"כ אין עונשו ממון אלא נפשות". דאגת התורה לעובד אינה מסתפקת רק בהבטחת שכרו של העובד בזמנו, אלא היא דואגת גם לשאר זכויותיו, כשהזכות הראשונית היא שפרנסת העובד לא תהיה תלויה בחסדי מעבידו ולא תהיה סיבה לאובדן חירותו, ולכן קבעה ההלכה ש'פועל יכול לחזור בו אפילו בחצי היום' (ב"מ י א). לומדים זאת מהכתוב (ויקרא כה נה): "כי לי בני ישראל עבדים" - "עבדי הם, ולא עבדים לעבדים". ומכאן קבעה התורה שידו של הפועל היא על העליונה.
 
הצדק החברתי אינו יכול להסתפק בהגנת זכויות החלש בלבד, אלא עליו לדאוג גם שלא תפגענה זכויות החזק. לכן העמידה ההלכה את יחסי העובד והמעביד על כיבוד הדדי, לבל ינצל המעביד את העובד, אך בה בעת שלא יעשה העובד את מלאכתו רמיה. ועל ההדדיות הזו כתב הרמב"ם בסוף הלכות שכירות: "כדרך שמוזהר בעל הבית (המעביד) שלא יגזול שכר עני (העובד) ולא יעכבנו, כך העני מוזהר שלא יגזול מלאכת בעל הבית, ויבטל מעט בכאן ומעט בכאן ומוציא כל היום במרמה. אלא חייב לדקדק על עצמו בזמן, שהרי הקפידו על ברכה רביעית של ברכת המזון שלא יברך אותה. וכן חייב לעבוד בכל כוחו, שהרי יעקב הצדיק אמר: 'כי בכל כוחי עבדתי את אביכן', לפיכך נטל שכר זאת אף בעולם הזה, שנאמר: 'ויפרוץ האיש מאד מאד'". ואכן, מוטלות חובות גם על העובד. מן העובד דורשת ההלכה מוסר־עבודה ויחס אחראי: "אין פועל רשאי לעשות מלאכתו בלילה ולהשכיר עצמו ביום . . . ולא יהיה מרעיב ומסגף עצמו, ולא מאכיל מזונותיו לבניו, מפני גזל מלאכתו של בעל הבית, שהרי תשש כוחו ותיחלש דעתו ולא יעשה מלאכתו בכח" (רמב"ם שם).
 
דוגמא לדמות מופת נוספת של מוסר עבודה מוצאים אנו במקרא אצל חנוך, שכתוב בו: "ויתהלך חנוך את האלקים ואיננו כי לקח אותו אלקים". מה הייתה ההתהלכות של חנוך שבזכותה זכה למה שזכה? על כך משיבים במדרש תלפיות: "חנוך תופר מנעלים היה, ועל כל תפירה ותפירה היה מיחד יחודים לקונו". ואת המדרש זה ביאר רבי ישראל מסלאנט: אין הכוונה שבשעת תפירתו היה חנוך דבוק במחשבות עליונות, שהרי הדבר אסור לפי הדין, כי איך יפנה דעתו לדבר אחר בשעה שהוא עוסק במלאכת אחרים ששכרו אותו? אלא הייחודים של חנוך היו שימת לב שכל תפירה ותפירה תהא טובה וחזקה, כדי שהמנעלים יהיו טובים ונוחים לבעליהם.
בן י"ג למצוות? 
/ הרב עידו פכטר
שלושה טקסים מכוננים מלווים את האדם מישראל לאורך חייו: ברית המילה, בר המצווה והחופה. מפתיע לגלות שבעוד ברית המילה והחופה הם טקסים בעלי תוקף הלכתי, טקס בר המצווה איננו מוזכר במקורות הראשיים של ההלכה כלל ועיקר. ההלכה מדברת על מעמדו של בן י"ג, על שייכותו במצוות, אבל בשום מקום בתלמודים, ברמב"ם או בשולחן ערוך, לא מוזכר שיש לציין את המעבר לחיוב במצוות בטקס כלשהו, אפילו לא בעלייה לתורה. דבר זה כמובן אומר דרשני – מדוע אין טקס הלכתי המציין את המעבר מקטנות לגדלות ואת הכניסה לחיוב במצוות?
תשובה אפשרית אחת לתמיהה זו היא שגיל י"ג איננו זמן המדויק לחיוב במצוות. אמנם המשנה במסכת אבות (ה, כא) גורסת ש"בן שלש עשרה למצוות", אבל אין מדובר בקביעה מדויקת (בדיוק כשם ש"בן שמונה עשרה לחופה" או "בן חמש עשרה לתלמוד" אינן קביעות מדויקות). הזמן המדויק של חיוב במצוות תלוי בבגרות הביולוגית, וכפי שגורסת המשנה במסכת נידה (ו, יא): "תינוק שהביא שתי שערות חייב בכל מצות האמורות בתורה". כלומר, כדי להיחשב כגדול, וכאיש לכל הדבר, על הילד לא רק להיות בן י"ג, אלא גם להביא שתי שערות (ראו רמב"ם הלכות אישות ב, י). ייתכן מאד שמסיבה זו לא ניתן היה לקבוע חגיגה לחיוב במצוות, שכן הדבר תלוי בבגרות הביולוגית המשתנה מאדם לאדם (וכבר העיר על עניין זה המהרש"ל; ראו ים של שלמה על בבא קמא ז, לד).
אך מסתבר שהתשובה עמוקה יותר מכך. מהו באמת הגיל בו אדם מתחייב במצוות? התוספתא במסכת חגיגה מספקת לכך תשובה השונה מן המקובל (מהד' ליברמן א, ב):
"קטן... יודע לנענע חייב בלולב, יודע להתעטף חייב בציצית, יודע לדבר אביו מלמדו שמע ותורה ולשון קודש... יודע לשמר תפליו, אביו לוקח תפילין אליו... יודע לשחוט שחיטתו כשרה".
לפי התוספתא, הזמן בו אדם מתחייב במצוות הוא הרגע שבו הוא מסוגל לקיים אותן. אם מדובר בלולב, הרי שחיובו מתחיל ברגע שהוא יודע להחזיק ולנענע בו. אם מדובר בציצית, מדובר ברגע בו הוא יודע להתעטף בה, ואם מדובר בתפילין, הרי שחיובו מתחיל בשעה שהוא גדול דיו כדי לשמר אותן. עמדה זו מסתברת מאד. מדוע שנצטרך להמתין עד גיל י"ג כדי לחייב את הילד במצוות שהוא מסוגל לעשות עוד קודם לכן? 
אלא, שמסיבות שאינן ברורות עד הסוף, עמדה זו השתנתה. להלכה התקבלה עמדת הראשונים הטוענים שמתחת לגיל י"ג אין החיוב חל על הקטן אלא על אביו, שחייב לחנכו במצוות (ראו לדוגמה רמב"ם הלכות לולב ז, ט; מאירי על סוכה מב, א). כמובן שאין זה פשט דברי התוספתא. התוספתא הדגישה שקטן היודע לנענע חייב בעצמו בלולב, או היודע להתעטף חייב בעצמו בציצית, ורק בתפילין כתבה שאביו קונה לו תפילין. משמע שמדובר בחיוב עצמי ולא בחובה המוטלת על האבא. מעניין לראות שעמדה זו של התוספתא נפוצה בעוד מקומות בספרות התנאית, כמו במשנת סוכה (ב, ח; ג, טו), משנת ברכות (ז, ב; וראו בפירוש הרמב"ם שם), ואולי גם בזה טמון הטעם לכך שקטן יכול מעיקר הדין לעלות לתורה ולקרוא בה (בבלי מגילה כג, א).
מדוע השתנה גיל החיוב במצוות, איננו בדיוק יודעים (למעוניינים ניתן לקרוא על כך בספרו של י.ד. גילת 'פרקים בהשתלשלות ההלכה'). אבל ייתכן שבכך טמון ההסבר מדוע לא קיים חיוב לערוך טקס בר מצווה. בעיקר הדין, באמת אין גיל שבו ילד מתחייב במצוות. גיל י"ג (בתוספת שתי שערות) רלוונטי לעניינים משפטיים השייכים בגדולים ולא בקטנים (כמו נדרים, חליצה, קניין או עונשים). אבל לעניין קיום המצוות לא צריך לחכות עד אז. ברגע שהילד מוכשר לכך, הוא כבר מחויב בהן.
על משמעות תמורה זו בעולמה של ההלכה נדון ברשימה הבאה.
idopachter@gmail.com
פנינים לפרשת 'ויצא'

מתוך: 'תורת עם', הרב מנחם הכהן, הוצאת מודן
קפצה עליו הארץ

"ויצא יעקב מבאר שבע וילך חרנה" (כח, י)
אומר רבי אברהם מרדכי מגור: מפרש רש"י: "שקפצה לו הארץ" – מיד עם צאתו לגלות, חשקה נפשו של יעקב לחזור לארץ ישראל ש"קפצה לו הארץ" – הארץ קפצה עליו, ועמדה בראש מאוויו ודאגותיו. את אהבתו זו לארץ ישראל, העביר יעקב לבניו, שלא ישכחו את ארצם בגלותם הארוכה וישתקעו בגלות.

המקום ימלא חסרונם

"ויצא יעקב מבאר שבע"
אומר רבי לוי יצחק מברדיטשב: "יציאת צדיק מן המקום עושה רושם" (רש"י) – הרי גם אברהם ויצחק עזבו את מקומותיהם, למה לא אמרו גם ביציאתם שעשתה רושם? אלא, כשאברהם ויצחק עזבו את מקומותיהם, לא נשאר שם אף צדיק אחד, לכן לא עשה הדבר רושם. מפני שהרשעים אינם מרגישים בחסרון הצדיקים. אבל כשיעקב יצא, נשארו בעיר צדיקים כיצחק ורבקה, וצדיקים מרגישים ביציאתו של צדיק.
האבנים המתגלגלות

"ויקח מאבני המקום וישם מראשותיו" (כח, יא)
אומר רבי משה לייב מססוב: אין אדם צריך לחפש את אלוקים במקום שהוא למעלה מכוח השגתו. עליו להשפיל את עיניו לארץ, לאבנים המתגלגלות מתחת לרגליו. ההתבוננות בדברים הקטנים, מוליכה לאמונה גדולה. יעקב אבינו למד "מאבני המקום" כיצד להידבק בהקב"ה.

קווי ה' יחליפו כח

"ויפגע במקום וילן שם כי בא השמש" (כח, יא)
אומר רבי ישראל סלנטר: כאשר אדם מגיע למקום המרגש את לבו ומסעיר את רוחו, חייב הוא לכבוש את רגשותיו ולא לשנות את התנהגותו ואת סדרי חייו הטבעיים. בעיקר צריך להתאמץ שלא לאבד את מימד הזמן. דבר זה למדנו מיעקב אבינו: יעקב בא להר המוריה, מקום העקידה של אביו: "ויפגע במקום" – עמד והתפלל תפילת ערבית, וכשסיים את תפילתו שכב לישון. כי מי שגם יום מחר לפניו, צריך להחליף כוח.

והרב מנחם הכהן אומר: קבעו אבות שחרית, מנחה וערבית, וקבעו חכמים זמן תפילה, כדי שלא יעסוק אדם בתפילה כל היום וכל הלילה. הוא שאמרו: צריך אדם להתפלל – בזמן תפילה, לאכול – בעת של אכילה, ולישון בשעת שינה.
ארץ הצבי

"הארץ אשר אתה שוכב עליה לך אתננה ולזרעך" (כח, יג)
"קיפל הקב"ה לכל ארץ ישראל והניחה תחת יעקב אבינו, שתהא נוחה ליכבש לבניו" (חולין צא, ב). מאז יציאתו של יעקב אבינו לגלות, בכל פעם שהיהודים עוזבים את ארץ ישראל, מתקפלת היא כטלית ומתכווצת כעור של צבי. שמידת גודלה תלוי במספר בניה היושבים בה. כאשר יתקבצו אליה הגלויות מארבע כנפות הארץ, תתפרש ותתרחב מאליה, שנמשלה ארץ ישראל לצבי: "מה צבי זה אין עורו מחזיק את בשרו (מפשיטים את עור הצבי), אף ארץ ישראל בזמן שיובים עליה – רווחא (היא גדולה ורחבה). ובזמן שאין יושבים עליה – גמדא (היא מתגמדת)". (גיטין נז, א).

עמים תחתינו

"והיה זרעך כעפר הארץ" (כח, יד)
אומר רבי צבי הירש קלישר: עפר הארץ – האדמה, נותנת לאדם מטובה והאדם דורך עליה, אך לבסוף הוא שוכב תחתיה. אף זרעו של יעקב כך, אומות הנהנות מהיהודים החיים בתוכם, דורכות עליהם ורומסות אותם, אך לעתיד לבוא יהיו ישראל למעלה והם למטה.

לחם שמים

"ונתן לי לחם לאכול ובגד ללבוש...והיה ה' לי לא-להים" (כח, כ-כא)
המסתפק ב"לחם לאכול ובגד ללבוש" ושמח בחלקו, משיג על ידי כך: "והיה ה' לי לא-לים". שאמרו חכמים: שמחה של מצווה מביאה להשראת השכינה (שבת ל, ב).

יעקב, במה שנוגע לגשמיות, הסתפק במועט. בקשתו הייתה צנועה: "לחם לאכול ובגד ללבוש". אך במה שנוגע לרוחניות, לא הסתפק בפחות מאשר: "והיה ה' לי לא-להים".

ואכלת ושבעת וברכת

בחתונת נכדיהם של רבי לוי יצחק מברדיטשב ורבי שניאור זלמן בעל ה'תניא', הרים רבי שניאור זלמן כוס של 'לחיים' לכבוד רבי לוי יצחק, ואמר: לחיים, מחותן, יהי רצון שנתברך בגשמיות וברוחניות. שאלו רבי לוי יצחק: קודם גשמיות ואח"כ רוחניות? השיב ה'תניא': גם יעקב אבינו הקדים גשמיות לרוחניות: " ונתן לי לחים לאכול...והיה ה' לי לא-להים". חזר רבי לוי יצחק ושאל: וכי אפשר להשוות את הגשמיות של יעקב לזו שלנו? השיבו ה'תניא': וכי אפשר לדמות את הרוחניות של יעקב לזו שלנו?

לאחות את הקרעים והשסעים
חיים אטיאס

חבר מערכת "צו אחד"

בשנתיים האחרונות חלה תפנית חדה ביחס צה"ל לחיילים שומרי מסורת. חיילים אשר מבקשים לשרת את מדינתם נתקלים בסדרת פקודות אשר פוגעות בזכות הבסיסית של כל חייל לשמור על אורח חייו על פי צו אמונתו ומצפונו.

החלשת הרבנות הצבאית על אגפיה - מעמד הרב הצבאי הראשי, ענף התודעה היהודית, פגיעה בסמכויות הרב הצבאי, החלשת מערך הכשרות הצה"לי, שליחת חיילים בשירות חובה להתראיין נגד הרב אייל קרים, השתקת קולה של הרבנות הצבאית בתקשורת, כל אלו הם חלק ממערכה ציבורית שלימה, שמעמיקה את תחושת הנתק של מפקדים מסוימים בצה"ל מקולו של הציבור בישראל.

ביטוי לתחושות הקשות ניתן למצוא בסקר עדכני שנערך ע"י חברת "מסקר" עבור ערוץ 10. הסקר מצא כי 65% (!) מהמגזר הדתי לאומי סבורים שקיימת מגמה מכוונת כנגד השפעת דתיים והימצאותם בצבא. רק 13% מתוך הנשאלים השיבו כי אין כל מגמה מכוונת נגד השפעה דתית ודתיים בצה"ל.

סקר זה אומר דרשני. אפשר להמשיך לטמון את הראש בחול, ובכך להעמיק עוד את הניכור ואת הריחוק, ולמעשה לפורר את צה"ל, צבא העם. אנו בחרנו לעצור את התהליך המסוכן. 
עמותת צו אחד הוקמה לפני 4 חודשים במגמה להסדיר את זכויות חיילי צה"ל שומר המסורת. החלטנו להעלות את הנושא לסדר היום הציבורי והתקשורתי, להציף את הבעיות הקיימות ולהוכיח שתחושת הציבור הדתי לאומי מתבססת על עובדות ולא על ספקולציות. 

בארבעה חודשי עבודה, חשפנו בעיות רבות: התנכלות לחיילים דתיים שמעוניינים לגדל זקן. חשפנו שבצה"ל הוחלט להקפיא הכנסות ספרי תורה, חשפנו שנאסר על חיילים מזוקנים להשתתף בטקסים צבאיים, חשפנו מחסור עצום במזוזות, חשפנו שקיימים מטבחים רבים שמתנהלים ללא כל כשרות, חשפנו פעילויות תרבות המנוגדות לחלוטין לערכי שומרי המסורת שנכפות על החיילים בפקודה, חשפנו שחיילים דתיים נכפים לשרת בגדוד המעורב קרקל בניגוד לפקודות, ועוד.

אין כוונתנו רק להציף את הבעיות. לא החלטנו להחליף את כרמלה מנשה (אע"פ שמדובר בפעילות חוקית ולגיטימית כשלעצמה).

מגמתנו לתקן את הבעיות, לאחות את הקרעים והשסעים. לאחרונה הפיקוד הבכיר בצה"ל הבין את טוהר כוונת עמותתנו. נפגשנו עם בכירי צה"ל במטרה להגיע להסכמות ולהבנות ולפתרון הבעיות. כאשר הצגנו בפניהם את העובדות, הם לא נותרו אדישים. הם הסכימו שהפתרון הוא חיזוק הרבנות הצבאית. ואנו בתהליכי גיבוש דרכי פעולה משותפים. אמרנו להם מפורשות: "ביום שנראה שיש לרבנות הצבאית את הכוח לטפל בבעיות, זה יהיה היום האחרון של פעילות עמותת צו אחד". בתקווה שלא ירחק היום.
מעמונה לסילוואד
צחי הרשקוביץ
רב קהילת "נצח שלמה", פ"ת
אונ' בר-אילן
במהלך הדיונים למצוא פתרון למשבר בקשר ליישוב עמונה, משבר שהורתו בעתירה של בעלי קרקע, שזיקתם העמוקה לכאורה לקרקע גרמה שהם גילו את הבעלות עליה רק באדיבות פעילים יהודים, שמענו על מתווה של הכשרת קרקעות נפקדים צפונית ליישוב, בפאתי הכפר סילוואד. מטבע הדברים, התנגדותם של תושבי הכפר הזה, לו היסטוריה ארוכה של חיכוכים ועימותים עם בני עפרה וישובי האזור, לא אחרה לבוא (גם כאן, כמובן, בתיווכם של בני עמנו). 
בני סילוואד, שעל מעלתם המוסרית ניתן ללמוד מכך שמיקום כפרם ליד ואדי ארוך העניק לו את שמו: "ואדי אל-חרמיה" (גיא השודדים), תרמו תרומה משמעותית לתולדות הסכסוך עם העם היהודי, כאשר מקרבם הוציאו את ח'אלד משעל, ובעטיים של תושבי הכפר נרצחו כמה וכמה יהודים (זכור לשמצה פיגוע הצלף מסילוואד בשנת תשס"ב במחסום המשטרה הבריטית על כביש ואדי חרמיה, אירוע שהונצח וזכה לתהילה בסרט עלילתי לפני כשנתיים בידי הבמאית נאגו'ה נג'אר, "עיני גנב"; באותה שנה נרצחה אסתר גאליה הי"ד מכוכב השחר, בפיגוע שהאחריות עליו הייתה של חוליית סילוואד מתשתית החמאס ברמאללה; כבר בשנת 1973 נרצח בכפר גדעון דויטהקוים, גרמני פרוטסטנטי, שביקש לרכוש לעצמו בית בכפר והיה עסוק בשיפוצו). אמנם, בשנת תש"ם אירע בכפר מעשה מביש, בו במהלך עוצר וחיפוש אחר מחבלים התנהגו חיילינו באופן אלים וכוחני, ונענשו על כך אל מול רשויות הצבא. עם זאת יש לזכור שהסיבות לעוצר זה, ולמגוון רחב של פעולות שננקטו בכפר ומסביבו לפני כן ולאחר מכן, פשוטות – מדובר במעוז של שנאה יוקדת ליהודים ולישראל. 
בן-ציון לוריא, חוקר ארץ-ישראל ואיש התנ"ך הנלהב, קבע במאמרו "מסע החיפוש של שאול אחרי האתונות", בכתב העת ירושלים ב, ה (תשט"ו), עמ' כה-כו, שסילוואד היא היא רמתים צופים, עירו של אלקנה, אבי שמואל (שמואל א א, א), והיא "ארץ צוף", בה נחשפה מלכותו של שאול על ידי שמואל, שהקים שם את הבמה המרכזית לעבודת ה' בארץ בנימין (שם ט, ה). [פנחס נאמן, מי שהיה יד ימינו של אליעזר בן-יהודה, מחנך דגול וחובב הארץ, זיהה את רמה עם א-ראם, דרומית לרמאללה ובפאתיה הצפוניים של ירושלים, כמו גם אחרים].
בכך מצטרפת סילוואד לרשימת ערי בנימין, יחד עם אחותה עמונה. בספר יהושע נקבע כך (יהושע יח, כא-כח):
"וְהָיוּ הֶעָרִים לְמַטֵּה בְּנֵי בִנְיָמִן לְמִשְׁפְּחוֹתֵיהֶם יְרִיחוֹ וּבֵית חָגְלָה וְעֵמֶק קְצִיץ: וּבֵית הָעֲרָבָה וּצְמָרַיִם וּבֵית אֵל: וְהָעַוִּים וְהַפָּרָה וְעָפְרָה: וּכְפַר העמני (כתיב) הָעַמֹּנָה (קרי) וְהָעָפְנִי וָגָבַע עָרִים שְׁתֵּים עֶשְׂרֵה וְחַצְרֵיהֶן: גִּבְעוֹן וְהָרָמָה וּבְאֵרוֹת: וְהַמִּצְפֶּה וְהַכְּפִירָה וְהַמֹּצָה: וְרֶקֶם וְיִרְפְּאֵל וְתַרְאֲלָה: וְצֵלַע הָאֶלֶף וְהַיְבוּסִי הִיא יְרוּשָׁלִַם גִּבְעַת קִרְיַת עָרִים אַרְבַּע עֶשְׂרֵה וְחַצְרֵיהֶן זֹאת נַחֲלַת בְּנֵי בִנְיָמִן לְמִשְׁפְּחֹתָם".
ר' יהוסף שוורץ, נתן בשנת תר"י רשימה של ערי בנימין (תבואות הארץ, קנא, א), ובה קבע שעמונה היא למעשה אמאוס (נזכרת כמקבים א ט, נא), אך שמקומה אבד ואין יודע היכן היא. לדעתו, על פי הכתוב במקבים, יש לזהותה עם חורבת עין-פארה, היא עין פרת של ימינו, דרומית לאזור המדובר. 
בשנת תרכ"ז (1867 למניינם) פרסם הרב אברהם ביק, מיושבי ירושלים, את ספרו פרי הארץ, שהיווה חלק שני מהספר הגדול אהל מועד, בו ביקש המחבר לעמוד על שרשי מלות התורה, מבחינה לשונית, במקוריות ובעמקות ייחודית. כך כתב (יג, א) ביחס לעמונה:
"וכפר העמונה – וכפר העמוני, אפשר שבנה הכפר הלז איש יהודי שנולד לאביו מעמונית גיורת שהיא מותרת, והיה נקרא הכפר עמוני על שמו, אך עיקר השם היה עמונה, על שם אמו, להורות כי זה העמוני שהוא כשר הוא משום אמו העמוניה. ולאשר זה הענין היה מסוכסך, ובלתי נודע, ונחלקו בו אבנר ודואג (יבמות עו), וגם בימי בועז לא ידע הגואל משריותא דמואבית, ועל כן נקרא פלוני אלמוני אלמון מדברי תורה (רש"י, רות ד, א), לכן, לפרסם הדבר קראו הכפר על שם אמו [...] להתודע ולגלות כי היתר ברור הוא ואין שום בושת בדבר". בהמשך גם מסביר הרב ביק את העובדה שהמקרא מדגיש כמה פעמים ששם אמו של המלך רחבעם היה נעמה העמונית, בכדי לשנן את ההיתר.
אכן, מעמונה, הגם שכנראה לא הייתה מיושבת זמן רב, צמחו אנשי שם. ראש וראשון יש להצביע על "צלק העמוני" (שמואל ב כג, לז), שהיה מנושאי כליו של יואב בן צרויה. נכון הוא שמרבית הפרשנים מזהים אותו כאחד מבני עמון (ראו קדושין עו, ב, שם מערערת הגמרא על זיהויו כאחד מבני עמון, ומתקשה מה טיב שמו, ומניחה שגר בעמון הגם שאיננו צאצא של בני עמון, אך דומה שפירושנו מבאר את הדברים בצורה נוחה. ראו לעיל), אולם דווקא עמיתו באותו פסוק, נַחְרַי הבארותי מלמד ששניהם הגיעו מאזור בנימין (יש הטוענים שהיא אל-בירה, מזרחית לרמאללה, מרחק קצרצר מעמונה. עד היום אל-בירה משמרת בסמלה את הבאר שעל שמה היא קרויה), ולא מעבר לירדן. כך סבר ישעיהו פרס, בחלק השלישי מהאנציקלופדיה גיאוגרפית-היסטורית של ארץ ישראל, ירושלים תשט"ו, עמ' 481. 
כנראה שתושבי סילוואד מנסים למנוע את התקרבות אנשי עמונה אליהם, מחשש שמא ייחשפו עתיקות וממצאים שמוכיחים את הקשר היהודי (בנימיני, ליתר דיוק) אל המקום. הלא עמונה הייתה מיושבת זמן קצר, והמאורעות ההיסטוריים הכרוכים בה לוטים בערפל, בעוד סילוואד, כפר השודדים, יושבת כנראה על היסטוריה יהודית בת אלפי שנים, טעונה במטען חשוב של ראשית המלוכה ופסגות נבואיות רמות (מרתק לראות כיצד מוחמד מוברק, באתר Palestine Remebered מלהג על שרשי משפחתו עד שת בנו של אדם הראשון, תוך דילוג אלגנטי על פני כל המסורת היהודית, אך אימוץ מוחלט של רשימות היחס שמופיעות בתנ"ך, בשגיאות גסות, כמובן). 
 סולם יעקב

ד"ר יצחק  קניגסברג

חלום יעקב אפוף מסתורין, ולא בכדי אנו מוצאים מפרשים האמונים על הפשט, נאלצים לפרש מעמד זה על דרך הדרש.    

 רבנו בחיי כותב בפירוש: "על דרך הפשט: במראה הזה ראה שהיו רגלי הסולם בבאר שבע, המקום אשר הוא שוכב שם, הוא שאמר: 'מוצב ארצה'. והיה ראשו של סולם נסמך ונדבק בשמים כנגד בית המקדש, זהו שאמר: 'וראשו מגיע השמימה', שהוא הפתח שמלאכי השרת נכנסים ויוצאים שם, זהו: 'והנה מלאכי א-להים עולים ויורדים', והקב"ה היה נצב עליו, ואז ידע יעקב שהמקום ההוא שהוא שוכב שם הוא שער השמים וטוב להתפלל. ועל דרך המדרש: (ב"ר סח, טז) סלם, זה סיני, מוצב ארצה, כענין שכתוב: 'ויתיצבו בתחתית ההר'. וראשו מגיע השמימה, כענין שכתוב: 'וההר בוער באש עד לב השמים'. והנה מלאכי אלהים, זה משה ואהרן, כענין שנאמר: 'ומשה עלה אל הא-להים'".
ניתן לראות בעליל שהפשט של רבנו בחיי נראה עוד יותר דרשני מהפירוש  שהוא מביא  בשם המדרש בבראשית רבא. 

הפסיכולוג קלווין הול פיתח גישה, שהפכה לאחת מאבני היסוד של הפסיכולוגיה המודרנית לפשר החלומות. הטענה המרכזית של הגישה היא, שהחלום הוא מחשבה, רעיון או מושג מופשט, המתבטאים באמצעות דימויים, בייחוד דימויים חזותיים. החלום הינו ביטוי סמלי לנושאים מורכבים המטרידים את האדם בזמן ערות. הול טען שיש קשר רציף בין הערות לשינה, בכך שהחלום הינו תוצר של המחשבה המודעת הגלויה.

על בסיס זה ננסה לפתור את חלום סולם יעקב. כידוע יעקב נאלץ היה לברוח מבית אביו, בשל התנהגותו כלפי אחיו עשיו – קניית   הבכורה ולקיחת הברכות במרמה. מצבו של יעקב היה בכי רע, ומחשבות בקשר לעתידו הקרוב והרחוק הטרידו לבטח את מנוחתו. כאיש אמונה הוא לבטח התלבט איך לבקש סעד מהקב"ה. טרדות אלה בזמן ערות באו לידי ביטוי בחלום, באמצעות דימויים (על פי קלווין הול) של סולם המוצב ארצה וראשו מגיע השמימה, שעליו המלאכים עולים ויורדים ובקצה הסולם ניצב ה'. 

האבן עזרא מיטיב לבטא את הסמלים שבחלום: "ודרך סלם להיות סמל,  ומלאכי א-להים- מחשבות החכמה. ויאמר ר' ישועה, כי טעם סולם שעלתה בו תפלתו, וירדה ישועתו מן השמים". 
הקב"ה הבין את מצוקתו של יעקב שבאה לידי ביטוי בחלום, והבטיח לו את הסעד שביקש: שמירה עליו לכל מקום שילך וחזרתו לארץ - לעתיד הקרוב, והבטחת הארץ לזרעו אחריו - לעתיד הרחוק.
kenitech@013net.net                       דוא"ל :
גנטיקה בשרות האבות
רזניקוב
במחקר המודרני, הגנטיקה מספקת כלים לחקירת תפקודו של כל גן וגן, והיא מאפשרת לבחון את הפעולה ההדדית של כלל הגנים באורגניזם. בשנת 1865 תיעד הנזיר גרגור מנדל תורשה של מספר תכונות באפוני גינה, והראה כי קיימת חוקיות סטטיסטית בהורשת התכונות. מנדל טבע את המושגים "גן דומיננטי" ו"גן רצסיבי", בכל תכונה שהצאצא מקבל מהוריו, הוא מקבל שני גנים, אחד מכל הורה, גן אחד יהיה הדומיננטי ויכתיב לצאצא את תכונתו ואילו השני יהיה רדום אולם יוכל לעבור בתורשה לדור הבא. 
בפרשת השבוע, יעקב אבינו מתעתד לעזוב את חרן בה שהה כעשרים שנה "ויאמר יעקב אל לבן שלחני ואלכה אל מקומי ולארצי" (בראשית ל' כ"ה). יעקב נחוש לעזוב. כעת מתחיל המשא ומתן  "ויאמר נקבה שכרך עלי ואתנה" (שם כ"ח). יעקב מקדים ומתאר את מסירותו הרבה לעבודה "ויאמר אליו אתה ידעת את אשר עבדתיך ואת אשר היה מקנך אתי" (שם, שם, כ"ט). תשובת יעקב לשאלת לבן "ויאמר מה אתן לך..."(שם, שם, ל"א), "לא תיתן לי מאומה"! (שם, ל' פס' ל"א), אין שכר למפרע, רק מכאן ולהבא! "...אשובה ארעה צאנך אשמור" (שם, שם, שם)

ובכן כיצד ישולם שכרו? התשובה, "אעבר בכל צאנך היום, הסר משם כל שה נקוד וטלוא, וכל שה חום בכשבים, וטלוא ונקוד בעזים – והיה זה שכרי" (שם, ל', כ"ח-ל"ב), שכרו יכלול רק את המטולאים העתידים להיוולד בעדר מכאן ולהבא. הכבשים בדרך כלל לבנים, חלק קטן מן הכבשים, כרבע, בחלקו חום, בלשון התורה 'עקוד', 'נקוד', ו'טלוא'. העיזים מרביתן שחורות, חלק קטן מהן, כרבע, עורן "טלוא" כלומר מופיעים עליו כתמים בהירים, בלשון הכתוב 'טלוא', 'נקוד' ו'ברוד'. יעקב יודע שבמידה ויבקש מלבן את ה"נקודים", "טלואים" ו"ברודים" בכבשים ובעיזים, תשובת לבן תהיה לאו מוחלט! שהלוא רבע מן הצאן בעלי כתמים שונים, לא איש כלבן יוותר על כמות כזאת ליעקב! על כן מציע יעקב את ההצעה הבאה קח לך את כל ה"טלואים", "נקודים" ו"ברודים", והשאר בידי רק את ה"חלקים", שכרי יהיה ה'נקודים', 'ברודים' ו'טלואים', שייוולדו מהעדר ה"חלק" שיישאר בידי מכאן ולהבא, ההצעה קוסמת ללבן. הוא מניח כי מעדר לבן "החלקות" ומעדר העיזים השחורות "החלקות", ייוולדו כבשים ועיזים "חלקות". יעקב ילך לדרכו בידיים ריקות! הכתוב מתאר את העסקה שנרקמה בפועל  "ויסר ביום ההוא את התיישים העקודים והטלואים, ואת כל העיזים הנקודות והטלואות, כל אשר לבן בו (בעיזים) וכל חום בכבשים, ויתן ביד בניו" (שם ל' ל"ה), מחשש שמא ייווצר מגע בין המטולאים לבין הצאן החלקות שנשארו בידי יעקב הרחיק את העדרים "וישם דרך שלושת ימים בינו לבין יעקב (שם, ל', פס' ל"ו), בידי יעקב נותרו אפוא רק הצאן החלקות "ויעקב רועה את צאן לבן הנותרות" (שם ל' ל"ו).

ניתוח מרתק למעשיו של יעקב על פי עקרונות הגנטיקה, מצוי במאמרו של פרופ' יהודה פליקס ז"ל, חוקר המקרא והמשנה, הכותב: "...נראה איפה שכוונת התורה הייתה...להעביר מסר שבא להפריך את הדעה המקובלת. ופשרו הוא: לא הדודאים ושאר הסגולות יש בהם כדי לסייע להתעברות ולא המקלות המפוצלים יש בהם כדי להועיל בקביעת תכונות הוולד, ההיריון, הלידה, והתורשה הם בידי שמיים. וחוקותיהם הם בחינת "סוד ד' ליראיו" (תחומין כרך ג' עמ' 461-472). רק למראית עין היו בעדרו של יעקב רק צאן "חלקות". הנה התברר כי אותן "חלקות" העמידו צאצאים "טלואים" "...ותלדנן הצאן עקדים נקדים וטלאים" (שם ל' מ') חלק מאותם "חלקים" מתברר נשאו גן, 'אלל', שהיה מקודד למראה "נקוד", 'טלוא' ו'ברוד' כ'אלל' רצסיבי, כתכונה נסתרת. ועל כן הפנוטיפ, המראה הנגלה לעין היה מראה חלק ולא טלוא. על פי הידוע על פי תורת הגנטיקה המודרנית, רק שליש מ"החלקים" למראית עין היו "טהורי גזע" מבחינה גנטית, בעוד ששני השלישים האחרים היו בני מכלוא של "חלק" ו'טלוא', כיון שהגן, ה'אלל', המקודד לתכונת "חלק" הוא הדומיננטי, השלטני, הצליח ה'אלל' ל"הכניע" את ה'אלל' הנסתר, הרצסיבי, ה'טלוא', נמצא שהכלאתם של ה"חלקים" זה בזה עשוי להביא לתוצאות של כבשים 'נקודים' ו'טלואים'. המשימה שנותרה ליעקב אבינו הייתה לברר בתוך ה"חלקים" מי מהם נשא של 'אללים' רצסיביים, ל'נקוד' ו'טלוא', הארה זו היא חלק מהתגלות מלאך ד' אליו "שא נא עיניך וראה: "כל העתודים העולים על הצאן עקודים נקודים וברודים"(שם ל"א י"ב) "עתודים", הם חלקים רק למראית עין.
העובדה כי הטרוזיגוטיים, אלו שהם בעלי שני 'אללים' שאינם זהים, הינם פוריים יותר מביא את יעקב להבחין באותן המקדימות להתייחם "והיה בכל יחם הצאן המקושרות ושם יעקב את המקלות לעיני הצאן ברהטים ליחמנה במקלות" (שם ל' מ"א), "מקושרות" כפי שתירגם אונקלוס אלו מבכירות, בעלות ה"און יתר", גם בזכרים לקח יעקב דווקא את המבכירים, הכלאתם של אלו באלו הביאה לכך שבעלי 'אללים' שאינם זהים, מתקשרים בבעלי 'אללים'  שאינם זהים, כך הופך בהדרגה עדרו של יעקב מ"חלקים", ל"נקודים", "ברודים" ו"טלואים". התורה ממשיכה ומתארת "ובהעטיף הצאן לא ישים, והיו העטופים ללבן והקשורים ליעקב" (שם ל' מ"ב) ה"עטופים" מתייחס לאלו המאחרות לגלות סימני ייחום, כך תירגם אונקלוס את המילה "ובהעטיף", "לקישיא" היינו המאחרים להתייחם וללדת, אלו החלשים, כנראה משתייכים ל"חלקים", הטהורים בעלי שני 'אללים' זהים, את אלו מחזיר יעקב ללבן. כל זה מביא לתוצאה "ויפרוץ האיש מאד מאד ויהי לו צאן רבות ושפחות ועבדים וגמלים וחמורים" (שם ל' מ"ג). 
מדוע יעקב נודר?  
יעקב יושב האוהלים, שזה עתה סיים ארבע-עשרה שנות לימוד בבית מדרשם של שם ועבר, עובר שינוי מהפכני בחייו. מעתה לא עוד לילות שימורים בעמל תורה, לא עוד התעסקות מייגעת בעולמות רוחניים. יעקב צועד בהיסוס אל עבר עולם אחר, עולם עלום. פוסע הוא אל העתיד הבלתי נודע, ובלבו ניגון פרידה שירת עצב, ערגה וגעגועים. יעקב עובר מעולם של שקידה ולימוד אל עולם לא מוכר וחשוך. זה הזמן לחלום, לטוות מחשבות, ולבנות חזון. ואכן יעקב זוכה לחלום שבו מתגלה אליו ה': 
'וְהִנֵּה אָנֹכִי עִמָּךְ וּשְׁמַרְתִּיךָ בְּכֹל אֲשֶׁר תֵּלֵךְ וַהֲשִׁבֹתִיךָ אֶל הָאֲדָמָה הַזֹּאת כִּי לֹא אֶעֱזָבְךָ עַד אֲשֶׁר אִם עָשִׂיתִי אֵת אֲשֶׁר דִּבַּרְתִּי לָךְ'. 
התגלות אלוקית שמבטיחה לו חזרה בטוחה אל הבית, אל המקום שבו הוא גדל ובו הוא ינק. אולם יעקב לכאורה אינו סומך על ההבטחה הזו והוא נודר להקב"ה: 

'וַיִּדַּר יַעֲקֹב נֶדֶר לֵאמֹר אִם יִהְיֶה אֱלקִים עִמָּדִי וּשְׁמָרַנִי בַּדֶּרֶךְ הַזֶּה אֲשֶׁר אָנֹכִי הוֹלֵךְ וְנָתַן לִי לֶחֶם לֶאֱכֹל וּבֶגֶד לִלְבֹּשׁ:  וְשַׁבְתִּי בְשָׁלוֹם אֶל בֵּית אָבִי וְהָיָה  ה' לִי לֵאלקִים'.
הכיצד יעקב מעלה הרהור שמא ההבטחה האלוקית לא תתגשם? כיצד יעקב שגדל והתחנך שנים ארוכות בישיבתם של שם ועבר אינו מאמין דיו בהבטחה האלוקית? 
אברבנאל מנסח את השאלה  ביתר חריפות:

'איך נעשה בנדר הזה עובד על מנת לקבל פרס באומרו: "אם יהיה אלהים עמדי ושמרני ונתן לי" כך וכך  אז יהיה לי לאלוהים; מכלל שאם לא יעשה לו כל זה, לא יהיה לו לאלוקים ולא יעבדהו? ולא עשה אברהם זקנו כן, אבל נתנסה כמה פעמים ועמד בהם.' 

אמנם  מתוך התבוננות בפסוקים ניתן להבחין בפער  שבין ההבטחה לנדר. הקב"ה מבטיח ליעקב: 'וַהֲשִׁבֹתִיךָ אֶל הָאֲדָמָה הַזֹּאת'  ויעקב נודר: ' וְשַׁבְתִּי בְשָׁלוֹם אֶל בֵּית אָבִי' הקב"ה מבטיח שיעקב ישוב לארץ ויעקב סמוך ובטוח שכך יהיה, אלא שיעקב בנדרו מבקש שהשיבה בשלום תהיה עד בית הוריו מעבר להבטחה האלוקית ולכן נדר.  אכן רבים מן המפרשים דנו בשאלה זו ונתמקד  בדבריו החדים של הספורנו:  

'אם יהיה אלוקים עמדי, להסיר מעלי כל מעיק ומונע המעביר את האדם על דעתו ועל דעת קונו ... שלא יכריחני העניות לעבור על דעתי ועל דעת קוני.' 

לדעתו, נדרו של יעקב אין בו כדי להעלות ספק בהבטחה האלוקית. יעקב חשש שמא הוא לא יהיה ראוי, שתחול עליו ההבטחה האלוקית. דוקא יעקב, שעובר בין מציאות של 'אשרי יושבי ביתך'  למצב של 'אשרי אדם עוז לו בך' ממצב של פאסיביות למצב של אקטיביות  אינו מסתפק  רק באמונה, הוא מודע שהדבר תלוי בו, ועל כך הוא מתפלל ונודר. גם הבטחה אלוקית דורשת מהאדם השתדלות. ניתן ללמוד מיעקב להכיר במגבלות וגם שניצבים אנו מול אתגרים  יש להתפלל לסייעתא דשמיא להצלחה, שחלילה לא ניפול במכשול של חטא שיימנע מאתנו להשיג את היעדים. 
אוהבים את צה"ל ומפקדיו
ד"ר חנן מנדל - יו"ר תנועת נאמני תורה ועבודה
במאמר "מעלות ממעמקים" שפרסם מו"ר הרב יהודה עמיטל בעלון בית הכנסת של גדוד 79 בשנת תש"ט הוא כתב: "זכות גדולה היא לדורנו, אשר זכה שבימיו הולך ומתגשם חזון הדורות... וזכות משנה היא לנו, חיילי ישראל, שזכינו להיות בין המושיעים בהר ציון ובמו עינינו ראינו את נפלאות צור ישראל, ההולך לפנינו בקרב...". 
צבא הגנה לישראל אינו סתם צבא: הוא זכות נשגבת של אזרחי מדינת ישראל, הוא מהמושיעים בהר ציון. 
ברור שבצה"ל שלנו יש בעיות. אין ספק שחייל וחיילת דתיים המשרתים בצבא צריכים להתמודד עם אתגרים הלכתיים רבים. אבל כל מי שעיניו בראשו ושירת בצבא, רואה את השיפור המשמעותי שקורה גם בגלל פעילות הרבנים הצבאיים וגם בשל המספר הברוך של דתיים בצבא, כולל בעמדות פיקוד בכירות. הסיכוי שחייל יתקל היום באוכל לא כשר – במרבית הבסיסים – קיים, אבל הרבה פחות. היכולת של חייל דתי לקיים מצוות במהלך הפעילות, לשמור על צניעות מתאימה – רק הולכת וגוברת. 
בנוסף, יש חשיבות גדולה במתן קרדיט לרמטכ"ל ולמפקדי הצבא. הם שולחים את ילדינו לקרב, ואנחנו מפקידים בידיהם את האוצר הכי משמעותי שלנו. 
לכן, הפעילות של 'צו אחד' ושאר המלעיזים על צה"ל לאחרונה היא חמורה וצריכה להיפסק. אין בעיה בביקורת על הצבא. יש חשיבות אפילו בפרסום עיתונאי שוטף של ליקויים. אולם יש בעיה כאשר ארגון חיצוני קורא לחיילים לעקוף את פקודות הצבא, ולפנות אליו בתלונות במטרה לצבור אותן ולהשתמש בהן לצורך תקיפת הצבא ומפקדיו. וזה מה שעושה 'צו אחד'. למעשה, שיטת הפעולה שלהם, ואני כותב זאת בצער, דומה מאד לשיטת הפעולה של "שוברים שתיקה". הם אוספים ראיות מרשיעות – נכונות או לא, נקודתיות או לא – נגד הצבא, ומשתמשים בהם נגדו בחוץ. 
ברוך ה', לחייל הדתי והמסורתי יש די גורמים בתוך המערכת לסייע לו בפתרון בעיותיו. שדרת הפיקוד הרגילה, הרבנים הצבאיים, נציג תלונות החיילים ועוד. אליהם צריך לפנות, ולא לאסוף ראיות בארגון חיצוני תוך הפרת פקודות הצבא ופגיעה בביטחון שדה. בוודאי שלא צריך לפצוח בקמפיין על גבי העיתונות והאינטרנט, על מנת לטעון כי הצבא לא פועל כשורה.
יתרה מזאת, הפניית הזרקור לבעיות הנקודתיות שלעיתים יש בצבא ע"י אנשי 'צו אחד' תביא, חס וחלילה, לערעור אמון בנינו בצה"ל, צבא ההגנה לישראל, שלשלום חייליו ומפקדיו אנו מתפללים, ולפגיעה ברצונם להתגייס. 
אני מקווה ש'צו אחד' יפנו את מרצם לתיקון בעיות אחרות בחברה הישראלית, ויפסיקו להיות גורם מפלג ומתסיס נגד הצבא ומדינת ישראל. אנחנו אוהבים את צה"ל, סומכים עליו, שמחים להיות חלק ממנו ולשרת בו, ולא פועלים נגדו. 
וַיִּשַּׁק יַעֲקֹב לְרָחֵל  
רבי אלימלך מליז'נסק
באחרונה, התעורר שיח מסביב לסוגיות של אינטימיות ומיניות בציבור הדתי לאומי. שאלת מקומו של  החיבור בין גוף לנפש, מוכוונת על ידי ההלכה, כך שעלינו להצניעה, להסתירה. לשמור אותה לחדרי חדרים. כפי שהבנתי במקומות בהם התחנכתי, חדרם של בני הזוג דומה לבית קודשי הקודשים שרק שניים באים אליו, פנימה. אחת מההשלכות המעניינות של ההתמודדות היחס אל המוטיב הגופני ביחסים שבין בני זוג בא לידי ביטוי בפרשנות לפסוק מפרשתנו: "וַיִּשַּׁק יַעֲקֹב לְרָחֵל וַיִּשָּׂא אֶת קֹלוֹ וַיֵּבְךְּ".  פשוטו של כתוב מורה שמדובר על אמירת שלום ולא על קרבה אינטימית שהרי שני פסוקים אח"כ נאמר: "וַיְהִי כִשְׁמֹעַ לָבָן אֶת שֵׁמַע יַעֲקֹב בֶּן אֲחֹתוֹ וַיָּרָץ לִקְרָאתוֹ וַיְחַבֶּק לוֹ וַיְנַשֶּׁק לוֹ". ועדיין, התנהגותו של יעקב לא עומדת בקריטריונים ההלכתיים, בטח החברתיים, המצופים מדמות בסדר גודל של יעקב. אני מנסה לשחזר את כל ההסברים ששמעתי בצעירותי. אז, התנהגותו של יעקב הטרידה אותנו. בסניף בני עקיבא עסקנו בהשלכות של ענייני 'שמירת נגיעה' שתפסו מקום מרכזי בשיח הדתי שלנו.

ההסבר הראשון נמצא בפירושו של רבינו בחיי על התורה: "קטנה היתה, שלא היתה עדיין ראויה ליבעל", כלומר ההסבר הראשון איננו מתעלם מהעובדה שהייתה נשיקה, אבל היא היתה נשיקה מותרת. הסברו השני של רבינו בחיי מעורר תמיהה מפני שלא מצאתי לו סימוכין הלכתיים: "או נאמר שהנשיקה הזאת היתה נשיקת הראש או הכתף, כי לא אמר הכתוב בפי רחל" (הסבר זה נזכר גם בדברי הראב"ע והרמב"ן).  

הסבר שני  מבקש להתמקד במצב רוחו של יעקב ובקרבה המשפחתית המתירה נשיקה מעין זו: 
כך כתב המלבי"ם " ולא היה נשיקה של תפלות, כי נשא קולו ויבך", ובלשון הרש"ר: " מי יודע מה רב היה הזמן שעבר על יעקב בנדודיו, בלי שראה נפש קרובה. והנה לפתע הוא רואה את רחל, בת אחי אמו, ודמות אמו ניעורה ומתגברת בלבו, עד לידי דמעות. הדמעה מראה, כי הנשיקה היתה מוסרית כולה". הדברים מתבססים על לשון המדרש: "כל נשיקה של תפלות בר מן ג' [=חוץ משלוש נשיקות]....רבי תנחומא אמר: אף נשיקה של קריבות - "וישק יעקב לרחל" שהיתה קרובתו" (מדרש בראשית רבה פרשה ע'), ובלשון המדרש בשמות רבה: " וי"א אף נשיקה של קריבות אין בה גנאי, שנאמר: "וישק יעקב לרחל" שהיתה קרובתו". 

הסבר אחר מדגיש את השגיאה שבמעשהו של יעקב. זו הסיבה שבכה! הוא בכה מפני שנכשל בנשיקה זו או מפני שראה את השלכותיה ואת תגובת הסביבה: " למה בכה? שראה אנשים מלחשים אלו לאלו מפני שנשקה. אמרו: 'מה בא זה לחדש לנו דבר ערוה?!' – שמשעה שלקה העולם בדור המבול עמדו אומות העולם וגדרו עצמן מן הערוה" (בראשית רבה ע' י"ב). 
למעשה, הפירוש היחיד המשתמש בשפה 'רומנטית', על פי פשוטו של כתוב, הוא פירוש הרד"ק: "וישק - כיון שראתה שעשה כל זה בעבורה קבלה נשיקתו. ויבך - זו היא בכיה של שמחה ומרוב אהבה המית הלב". פירושו של הרד"ק מרתק מפני שהוא לא מסביר או מתרץ את מעשהו של יעקב, אלא רק מתאר אותו. בעיקר מעניין פירושו, לנוכח דברים נוספים שכתב בפרשה: " וְעֵינֵי לֵאָה רַכּוֹת וְרָחֵל הָיְתָה יְפַת תֹּאַר וִיפַת מַרְאֶה: ויש לשאול, אחר שכוונת הצדיקים לאשה לזרע, למה היו מחזירים אחר אשה יפה...ועוד כי צורה הנאה משמחת לב האדם, כל שכן הצורה שתהיה לפניו תמיד שתהיה שמחתו בה תמידי. וצריך שיהיה האדם שמח בעולמו ובחלקו שנתן לו הא-ל, כי האלוקים מענה בשמחת אדם ומזמין לצדיק אשה יפה, כמו שעשה לאבות ולשאר הצדיקים שיהיו שמחים בחלקם ומולידים בנים כמותם". 

*   *   *
חסד גדול עשו אברהם פריד ויוסי גרין לרבי אלימלך מליזנסק.  הלחן  המופלא לתפילה לאומרה לפני התפילה המוכר לנו כשיר: "אדרבה", הפך את רבי אלימלך לדמות מוכרת בבתים רבים, אפילו מעבר לגבולות מגזר דתי. "תן בלבנו שנראה כל אחד מעלת חברינו " יכול להיות בשקט המנון לתיקונה של חברה שסועה, הנדרשת לשפוט את האחר במשקפיים אחרות שיש בהן אור וטוב. 

רבי אלימלך וייסבלום (1717 – 1778) חי בדור השלישי של אדמו"רי החסידות, ביסס את שלטונה בגליציה והיה מתלמידיו הבולטים של המגיד ממעזריטש. במידה רבה רבי אלימלך הוא ראש וראשון לאדמו"רים הבונים חצר, ומאפשרים לכל אדם להידבק בצדיק. הוא נחשב לאדמו"ר של האדמו"רים ויכולותיו לבנות חצר שיש בה ערבות הדדית ואהבה גדולה מחד, ומאידך – עבודה גדולה לתיקון האדם, דביקות בבורא ומתוך כך דביקות בצדיק, מניחה את התשתית למושגי החצר והצדיק בדורות הבאים. 
בספרו, "נעם אלימלך'' עוסק הרבי בסוגייתנו: "גם הוא תמוה שיעקב אבינו עליו השלום יעשה כזאת".  ראשית, הפסוק מעורר אצל רבי אלימלך שאלות גדולות: היתכן? אולם בשונה מאחרים הוא לומד את הדברים כפשוטם תוך שהוא מיישבם עם ההלכה: "אלא הפירוש הוא כך כאשר כתבנו שכל דבר הטוב שראה יעקב אבינו ע"ה בא מכח דבר ההוא אל הדביקות יתברך שמו ויתעלה ובכאן שראה את רחל שהיתה יפת תואר עד מאוד הדביק עצמו בו יתברך על ידה כנ"ל: וזהו הפירוש וישק יעקב לרחל, שהדביקות נקרא נשיקה התדבקות רוחו ברוחו ומלת לרחל, כמו בשביל רחל".

כלומר, לדעת רבי אלימלך, לא מדובר בנשיקה ממש, אלא במטפורה שתכליתה להבהיר בשפה אנושית את הקשר העמוק שבין יעקב לרחל. והדברים אינם פשוטים כלל וכלל. הם מציבים בלב הזוגיות את האהבה והדבקות. לא רק שותפות או חברות. לא רק ברית הדדית להקמת משפחה אלא אהבה ודביקות. רבי יעקב יוסף מפולנאה, מתלמידי הבעל שם טוב, טען שאהבת יעקב לרחל משפיעה על כל עבודת ה': "והנה רמזי הפסוקים הוא להודיענו סדר כוונת עבודת ה' בתורה ותפלה שיהי' מאהבה, והוא שורש הכל", כלומר שמערכת היחסים בין יעקב לרחל היא בניין אב לכל ענייני עבודת ה' של האדם. 

לפני מספר שבועות התפרסם ראיון עם הרבנית רבקה שפירא, מייסדת מדרשת 'שובה' בעפרה, לרגל צאת ספרה הראשון, העוסק במכלול היחסים שבין גברים לנשים. ספר ראשון בגיל 82 ועוד בנושא המעסיק 'צעירים' מהווה חידוש גדול. בפתח הריאיון מתארת הרבנית את תחושתה כלפי בעלה, הרב מוישה שפירא: "אנחנו לא נפגשים הרבה. אבל לפעמים אני נכנסת הביתה ורואה אותו ישן. אני יכולה להרגיש פתאום משיכה חזקה מאוד. הנשמה יוצאת ברגעים הללו...זה משהו מאוד מאוד עמוק שנמצא בפנים ויוצא כניצוץ. מזה אתה חי". 

קראתי את הפסקה כמה פעמים, ודמעתי. בתוך שיח חיצוני על אהבה ומגע, מצליחה הרבנית רבקה במילים פשוטות, להעניק לנו במתנה את תורת האהבה. בדומה לרבי אלימלך, היא מציעה לנו להסיט את השיחה משאלות מערביות ומבקשת מאתנו לרגע להתבונן בדביקות ולשאול את עצמנו אם הנשמה שלנו יוצאת אל בן זוגנו גם בגיל 82. 

 אני חש שאין צורך להכריע בין הפירושים. הם כולם נכונים ולכל אחד מהם יש משקל בבניית חיים שלמים ובריאים. יש צד איסורי המצדיק בכי אחר כישלון, יש צד המבקש לתת הסבר אחר (נפשי, משפחתי) העוקר את המעשה מידי פשוטו, ויש צד המבקש להלל את מקומו של היופי וטבעיותה של הנשיקה. 
אבל כל אלה יחווירו אם לא נעמוד את מול שאלת המהות, אל מול הדבקות. דומני שעם אתגר גדול זה נכון להתמודד. הוא משמעותי יותר משאלות אחרות, חשובות ככל שתהיינה, שמשפיעות על הזוגיות אבל לא מגדירות אותה. העיסוק האובססיבי 'בנשיקה' כפשוטה מסיט את המיקוד באתגר האהבה. פירושו של רבי אלימלך, מאתגר ומסעיר גם – ואולי בעיקר – במאה ה – 21 .
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מי לא כלול 
ב"אנחנו" ?
שרלו
הקמת האומה הישראלית משנים עשר שבטים נדרשה בדרשות רבות, המבטאות כולן את המגמה האחת: שבטים שבטים אנחנו, ואב אחד לכולנו. התהליך שהחל בתחילת קיומו של המין האנושי – בחירת בן אחד והתייחסות לכל השאר כאל "ויולד בנים ובנות" – הסתיים. התהליך הזה התרחש לאורך עשרים ושניים דורות, והתקרב לשיאו בדורות האחרונים: מבין אברהם ולוט – שלא היו אחים – נבחר אברהם, ולוט התיישב במזרח הירדן; מבין יצחק וישמעאל, שהיו בנים לאותו אב, אם כי לא לאותה אם – נבחר יצחק; יצחק ויעקב היו גם בני אותו אב ואותה אם, ולא זו בלבד אלא שהיו תאומים – ובכל זאת נבחר אחד מהם בלבד להמשיך את הברית עם אברהם אבינו; ואילו מיעקב ואילך – כל השבטים מרכיבים ביחד את בית ישראל, וכולנו נקראים "בני ישראל". בד בבד, עובדה זו מדגישה את ההבדלים ואת ההבחנות שבינינו. בני יעקב עצמם שונים האחד מהשני, וגם השבטים שיצאו מהם פיתחו מהות שונה ותרבות שונה. הדבר בא לידי ביטוי לאורך הדרך כולה, בה מתברר שאכן ניתן דבר על אופיים של שבטים, ועל ייחודיות שקיימת בכל אחד מהם.
עמדה זו אינה עמדה רק עמדה פרשנית. היא לא נועדה רק כדי להתבונן על השאלה "מניין באנו" אלא, ובעיקר, לשמש בתפקיד המרכזי של התורה – להורות דרך. היא מלמדת כי אנחנו חייבים להתנהל בין שני המגנטים האלה: בין הקוטב הקושר אותנו האחד לשני, ויוצר תשתית קיומית משותפת, ובין הקוטב המעצים שוב ושוב את ההכרה כי הזהות הבסיסית המשותפת צריכה להיות מועצמת דווקא מתוך השוני וההבדל, ולא מתוך הניסיון להכניס את כולם לתבנית אחת ולמטבע אחת. 
חלק בלתי נפרד ממגמה זו טמון ביכולת לקרוא בפרשת השבוע גם את קולם של הכואבים את כאבם. "וירא ד' כי שנואה לאה" מלמד אותנו דבר מה, והמדרש הדגיש את זה מאוד: "...ואת אסיריו לא בזה, אלו העקרות שהן אסורות בתוך בתיהן ועלובות וכיון שהקב"ה פוקדן בבנים הן נזקפות, תדע לך שכן לאה שנואת הבית הייתה, וכיון שפקדה הקדוש ברוך הוא נזקפה, הה"ד וירא ה' כי שנואה לאה". גם תגובתו של יעקב אבינו לכאבה של רחל – "ויחר אף יעקב ברחל..." – נדרשת במדרש: "....אמר לו הקדוש ברוך הוא: כך עונים את המעיקות ? חייך שבניך עתידים לעמוד לפני בנה...". הליכה בדרכיו של הקב"ה היא האזנה לא רק לאלה שנמצאים במוקד תשומת הלב, כי אם גם לאלה שמתפתלים בכאב הדחייה, ההעדר, הפגיעה, הקושי וההשתקה. 
צריך לשים לב לעובדה שכל פעם שאומרים "אנחנו", אנו מתחייבים להתבונן לא רק על מי שכלול באמירה זו, אלא גם למי שמודר ממנה, ומוצא את עצמו מחוץ למעגל הזה. הדבר נכון גם לגבי המילה "כולנו", שמטבעה היא מילה מכלילה, אך פעמים רבות היא מרחיקה את מי שלא מבני השבט, ומתייחסת רק לחלק מסוים של האנשים המרכיבים את הקבוצה. בהקשבה הכפולה הזו לכל מסריה של פרשת השבוע אנחנו למדים היטב כיצד אכן בונים את האומה, על ההבדלים הגדולים שבתוכה, וזוכים להתברך הן מהאחדות, והן מהייחודיות ומההקשבה באמת לכולם.
ycherlow@gmail.com
לֶחֶם לֶאֱכֹל וּבֶגֶד לִלְבֹּשׁ
אבי רט
לאחר הלילה הראשון מחוץ לבית, ולאחר חלום הסולם בו המלאכים עולים ויורדים, נודר יעקב נדר - "וַיִּדַּר יַעֲקֹב נֶדֶר לֵאמֹר אִם יִהְיֶה אֱלֹקים עִמָּדִי וּשְׁמָרַנִי בַּדֶּרֶךְ הַזֶּה אֲשֶׁר אָנֹכִי הוֹלֵךְ וְנָתַן לִי לֶחֶם לֶאֱכֹל וּבֶגֶד לִלְבֹּשׁ. וְשַׁבְתִּי בְשָׁלוֹם אֶל בֵּית אָבִי וְהָיָה ה' לִי לֵאלֹקים. וְהָאֶבֶן הַזֹּאת אֲשֶׁר שַׂמְתִּי מַצֵּבָה יִהְיֶה בֵּית אֱלֹקים וְכֹל אֲשֶׁר תִּתֶּן לִי עַשֵּׂר אֲעַשְּׂרֶנּוּ לָךְ".
לפני מספר שנים, אמר לי הרב אברהם יעקב פרידמן זצ"ל, האדמו"ר החמישי לשושלת סדיגורא, שיסודה בחסידות רוז'ין המפוארת והמלכותית, את הרעיון המקסים והעמוק הבא:
יעקב מבקש מהקב"ה 'לֶחֶם לֶאֱכֹל וּבֶגֶד לִלְבֹּשׁ'. לכאורה יש כאן כפילות מילים- הרי אנחנו יודעים לבד שבגד נועד כדי ללבוש אותו, ולחם נועד כדי לאכול אותו, אם כן, די היה לתורה לכתוב ונתן לי בגד ולחם, ואנחנו כבר לבד היינו יודעים מה עושים עם בגד ומה עושים עם לחם.
המשיך וענה על כך האדמו"ר זצ"ל- לכל ברכה יש כמה רבדים וחלקים. אדם צריך להתברך לא רק בכך שיהיה לו לחם, אלא גם בכך שיהיה מותר לו לאכול אותו ושהוא יהנה מאכילתו. אדם צריך להתברך לא רק שיהיה לו בגד יפה, אלא גם שהוא יצליח ללבוש אותו וליהנות ממנו. יש אנשים רבים שיש להם לחם- אבל מסיבות בריאותיות כאלו ואחרות אסור להם לאכול וליהנות ממנו. יש הרבה אנשים שארונותיהם מלאים בבגדים יפים וחדשים, אך כל חייהם הם בפיג'מה בבתי חולים, ואין להם שום הנאה מהבגדים הללו. יש הרבה אנשים שיש להם אומנם הרבה כסף – אך אין להם ברכה בכסף.
לכן מבקש יעקב מהקב"ה לא רק שיהיה לו לחם- אלא שהוא גם יזכה לאכול ממנו וליהנות מאכילתו. לא רק שיהיה לו בגד, אלא שהוא גם יזכה ללבוש אותו וליהנות מבגדיו.
כמה עומק יש ברעיון הזה. תרבות הפרסומות האגרסיביות, הקניונים, הקניות, המותגים והצריכה יצרו מציאות של צריכת מוצרים מסוגים שונים, שלא תמיד יש בהם  ממש צורך.
אצל רבים וטובים ארונות הבית – הכלים, הבגדים והנעליים מלאים בכל כך הרבה מוצרים, שחלקם שוכבים שם שנים ללא שימוש. תרבות השפע והצריכה מילאה את בתינו בכמויות של דברים – אבל לא בהכרח מילאה את בתינו במקביל גם בברכה מהם, בברכת ההנאה מהם, ובברכה שהם מביאים איתם לבית.
ניצב יעקב אבינו בדרכו אל הבלתי נודע, אל עתיד לוט בערפל, ומבקש מהקב"ה את המעט שבמעט- לחם ובגד. יותר מזה אנחנו לא צריכים. ועל המעט הזה מבקש יעקב שתשרה בו הברכה והשמחה. שהלחם ישביע את אוכלו, ושהבגד ישמח את לובשו, וכשאכן כך יהיה, אז ההמשך כבר ישיר ומתבקש- 'וְכֹל אֲשֶׁר תִּתֶּן לִי עַשֵּׂר אֲעַשְּׂרֶנּוּ לָךְ'.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער
מַסֶּכֶת בָּבָא מְצִיעָא דַּף ע"א
עֲנִיֵּי עִירְךָ – קוֹדְמִים

פְּעָמִים רַבּוֹת אָדָם מְבַקֵּשׁ לָתֵת סְכוּם מְסֻיָּם לִצְדָקָה, אֲבָל הוּא חוֹשֵׁב לְעַצְמוֹ: יֵשׁ כָּל כָּךְ הַרְבֵּה נִזְקָקִים, לְמִי אֲנִי צָרִיךְ לָתֵת אֶת הַצְּדָקָה שֶׁלִּי?
שְׁאֵלָה זוֹ יְכוֹלָה לִהְיוֹת קַיֶּמֶת גַּם בְּהַלְוָאָה; אָדָם שֶׁיֵּשׁ בְּיָדוֹ סְכוּם כֶּסֶף וְהוּא רוֹצֶה לְקַיֵּם מִצְוָה וּלְהַלְווֹתוֹ, לְמִי יַלְוֶה קֹדֶם?
 בְּדַף זֶה בתלמוד לוֹמְדִים כִּי בָּרֹאשׁ וְרִאשׁוֹנָה אִם יֵשׁ מִישֶׁהוּ בְּמִשְׁפַּחְתּוֹ שֶׁנִּזְקָק לִצְדָקָה אוֹ הַלְוָאָה, עָלָיו לִדְאֹג לוֹ תְּחִלָּה. אִם בְּמִשְׁפַּחְתּוֹ אִישׁ אֵינוֹ זָקוּק לְכֶסֶף, יֵשׁ לְהַקְדִּים לָתֵת אוֹ לְהַלְווֹת לַעֲנִיֵּי הָעִיר שֶׁבָּהּ הוּא גָּר, כִּי הֵם קוֹדְמִים לַעֲנִיִּים הַגָּרִים בְּעִיר אַחֶרֶת.
הֲלָכָה זוֹ נקראת: "עֲנִיֵּי עִירְךָ קוֹדְמִים".
[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]


