"ותחי רוח יעקב אביהם"
יוסי שטיינמץ
בחזרת האחים לבשר את הבשורה המדהימה כי "עוד יוסף חי" נאמר כי בתחילה "לא האמין" יעקב, רק לאחר ש"וידברו אליו את כל דברי יוסף.. וירא את העגלות... ותחי רוח יעקב אביהם" (מה, כז).
מדוע רק לאחר סיפור דברי יוסף וראיית העגלות חייתה רוחו מחדש? מדוע כאשר  אמרו "עוד יוסף חי.. לא האמין להם"?! גם שם יעקב השתנה. עד כה יעקב ובפסוקים הבאים – ישראל. מדוע?!
התשובה טמונה לענ"ד בהסבר רש"י: "סימן מסר להם במה היה עוסק כשפירש ממנו בפרשת עגלה ערופה (ע"ע)". תשובת רש"י לכאורה תמוהה. ראשית, מניין ידע רש"י כי עסקו בע"ע? ומה הקשר של פרשיה זו לענייננו?! אמת, בפרשת ע"ע מצהירים זקני העיר כי ידינו לא שפכו את הדם הזה ועינינו לא ראו – "לא פטרנוהו ללא מזונות ולוויה". אבל איזה סימן מסר יוסף ליעקב בכך? ובכלל מדובר על עגלות (ע’ בחטף פתח, ג’ קמוצה) גם לשון הריבוי איננה מובנת.
כדי לענות נקדים ונסור לפרשיה נוספת בה מצוינות עגלות – עגלות הנשיאים בפרשת "נשא".
"'זאת חנוכת המזבח.. מאת נשיאי ישראל' מגיד ששוו כולם בעצה אחת.. והיה קורבן כולם שווה". עוד מובא "כיון שנעשה המשכן.. אמרו: מה יש לנו להביא? הלכו והביאו עגלות שיהיו נושאים עליהם את המשכן. ומי נתן להם העצה הזאת שבט יששכר שכך אמרו להם: משכן שעשיתם, פורח הוא באוויר?! אלא התנדבו עגלות שתהיו נושאים אותו בהם".
חשיבות מתנות הנשיאים, מעבר לאחדותן, הייתה דווקא מתוך ההבנה כי יש לחבר את הדברים הרוחניים הנשגבים ביותר, קרי המשכן, אל המציאות היומיומית. דווקא הנשיאים בעצת שבט יששכר נתנו לכאורה משהו יותר "ארצי", פרקטי כי מטרת ההנהגה לדאוג גם לפרטים שנראים קטנים וגשמיים - עגלות למשא המשכן.
ובחזרה לפרשיותינו. לאחר סיפור חלומות יוסף נאמר "ואביו שמר את הדבר". איזה דבר שמר? גם כששלחו אמר לו יעקב "ראה את שלום אחיך...והשיבני דבר". איזה דבר? רש"י מסביר כי השמירה הייתה ציפייה להתגשמות חלומות יוסף. דא עקא, מלך אינו יכול למלוך ללא נתיניו. אחיו מקנאים ואינם מקבלים אותו! כיצד יתגשמו החלומות?
רש"י הבין שלא בכדי נשלח יוסף לדרוש בשלום אחיו בשכם. זו משימה חשובה ביותר. יצירת חיבור ואחדות, "את אחי אנוכי מבקש" זהו הדבר שנדרש יוסף להשיב והדבר שאביו מצפה שיתקן.
אונקלוס מתרגם "הדבר - ית פתגמא". ז"א פתגם - תוכן בעל משמעות! ובמקומות אחרים מתורגם "ממללא", מלשון מילים. לכן, כש"וידברו אליו את כל דברי יוסף" – "ומלילו עמה ית כל פתגמי יוסף" הבין יעקב שדברי יוסף הם אחדות וערבות לאחים והם הדברים שלשמם נשלח יוסף. 
תורף פרשת ע"ע הינה ערבות הציבור לפרט ובמיוחד אחראיות ההנהגה לכל גם בפן הגשמי  (מזון ולוויה). לכן רש"י, ציין את ע"ע בד"ה "דברי יוסף" המציינים ערבות ואחדות, כי פרשה זו הינה תורף דברי יוסף "ודברו" לאביו ולא ב"וירא את העגלות".
למרות הבשורה לא האמין יעקב כי לא ידע מה מצב יוסף ואחיו. כשהבין כי בניו, המנהיגים לעם שבדרך, נמצאים מחד גיסא בערבות ואחדות ומאידך גיסא מחברים את החזון האידאלי למציאות בבחינת "העגלות לשאת אותו בהם", אז חייתה רוחו, שרתה עליו שכינה ונקרא ישראל!
(לע"נ אבינו ר' שמואל בן ר' מאיר יוסף שטיינמץ נלב"ע ה' בטבת תשס"ח)
ליושרה ולאומץ יש מחיר
מוטי זפט
שלא בפעם הראשונה בחייו, היה הרב יובל שרלו, (גם) השבוע במוקד הסערה. הפעם על עצם השתתפותו בהפגנה במוצ"ש בשדרות רוטשילד בתל-אביב. לא המקום, אלא האנשים שארגנו את ההפגנה, הפריעו לכל כך הרבה מאנ"ש, שהביעו מסערת ליבם ברשת החברתית בעיקר. חלקם, במלים שתמוה כיצד לא התביישו להוציא תחת מקלדתם, גם אם מדובר ברב יובל שרלו אותו הם לא מעריכים, וכנראה לא מהיום.
בעיניים שלי (ואני בקשר עם הרב שרלו 'רק' כ-20 שנה). ובכן חברים. אולי טעה הרב שרלו שהלך להפגנה שיוזמיה הם האנשים הספציפיים האלה, שאולי המאבק בשחיתות בלשונם אבל יש המייחסים להם (כנראה במידה רבה של צדק) מטרות אחרות והראשונה בהם מיגורו של ראש הממשלה נתניהו. ואולי הרב שרלו לא טעה. בדבר אחד אין ספק – הרב יובל שרלו, איש עטור זכויות, תלמיד חכם, איש עשייה שהקים מוסדות חינוך לתפארת, איש ערכי ומוסרי מהשורה הראשונה. וכן, הרב יובל שרלו הוא איש כן ואמיץ, שאומר מה שיש לו לומר בפנים, בלי להתפתל, ללא מורא, אבל לאחר חשיבה. אפשר להסכים אתו, אפשר שלא להסכים, אבל מכאן ועד לבזות, לקלל ולהשתמש כלפיו במילות ביבים? בושה. לצערי, אין במחננו הרבה רבנים במעמדו שפיהם וליבם שווים בנושאים 'כואבים'. יש שסוכרים פיהם, יש שמתפתלים. יש שאומרים לאחד אלף ולשני ב'. הרב יובל שרלו קורץ מחומר אחר.
אז לטובת כל אלו המסוגלים להתעלות מעבר ל'צלצולים' ולשמוע את העיקר, מה אמר הרב שרלו באותה הפגנה, הנה ראשי הפרקים של דבריו:
"שחיתות מהווה סכנה אסטרטגית לחברה בישראל ולמדינה בישראל.
שחיתות משמעה ניצול הכוח שיש ביד גוף כלשהו - ממשלה, פקידות וכדו' - למטרות אחרות מאשר אלה שבגללן הוא קיבל אותו. כוח הוא אמנם מושג חיוני להשגת מטרות, אולם הוא מסוכן מאוד - כוח מעצם טבעו נושא בחובו סכנה של התדרדרות לניצולו לרעה".
"מקורות היניקה שלי למאבק בסכנת השחיתות הם דברי הנביאים, שהזהירו פעמים רבות את נושאי הכוח השלטוני – ממשל, פקידות, וכל אחד שיש בידו כוח שהוענק לו – מפני הסיאוב הגדול".

"מפני מה השחיתות מסוכנת ?
א. מעצם ההחלטות הלא-ענייניות שהיא גורמת, בשל טובות ההנאה ולא מפני טובת האזרחים.
ב. היא גורמת לאיבוד האמון בטוהר ההחלטות. כיצד תהיה אפשרות לעשות תוכנית כלכלית ? לצאת למלחמה אם ח"ו נזדקק לה? להוביל מהלכי תיקון חברתיים אחרים?
ג. היא מרחיבה את השחיתות המחלחלת בטיעון "כולם עושים את זה", ואם בארזים נפלה השלהבת מה יעשו אזובי הקיר? 
הדרך המסגרתית להתמודד עם שחיתות היא ביזור הכוח. גם את זה אני שואב מהתנ"ך, שלימד על החובה להגביל את כוחו של המלך, "לבלתי רום לבבו מאחיו", ויצר גם רשויות אחרות.
במשטר הדמוקרטי – ישנו תפקיד חיוני למגבילי ומאזני הכוח השלטוני: המערכת המשפטית, התקשורת החופשית.
אני קורא לממשלה להפסיק לחוקק חוקים שונים שבטיעון של "משילות" מבקשים לעקר את הרשויות האחרות, שמטבען נועדו להגביל את כוח השלטון".

"בד בבד, צריך גם לזכור כי יש שלוש סכנות האורבות למאבק נגד שחיתות:
א. המניפולציה, ושימוש במאבק נגד שחיתות למטרות אחרות. אם רוצים שיהיה זה מאבק משותף חוצה מסגרות אסור לעשות מניפולציות, ולגייס את המאבק בשחיתות למטרות אחרות. 
ב. הלינץ' הציבורי, ושחיטת אנשים ברחובה של עיר ללא ביסוס של ממש. לומר מפורשות שיש סיסמאות בהפגנות שאסור לומר אותן!
ג. חוסר החמלה כלפי אנשים שיש להם בעיות נוספות: מפוטרי חברת 'טבע', תושבי דרום תל אביב וכדומה".

אם זכרוני אינו מטעה אותי, הרב יעקב אריאל שליט"א, חזר בהזדמנויות רבות על השאלה: היכן היינו (הציונות הדתית) במחאת הקוטג'?! (ובעברית – איך זנחנו את הנושאים החברתיים). אז אולי אין שחיתות בממסד והכל קשקושים (לפחות עד שבית משפט יחליט אחרת), אתם יודעים מה, גם בלי קשר לנתניהו, יש הרבה ריח לא טוב באוויר. אז למה לא לצאת בכיכר העיר ולזעוק את הזעקה שזעקו הנביאים בזמנם: צדק, יושר, חמלה?!
בחירה במבחן
שנוולד
לאחר שהגביע נמצא באמתחתו של בנימין, באה לידי מבחן קשה ומאתגר הערבות שלקח יהודה על עצמו בפני אביו.
יהודה בחר לקחת על עצמו אחריות עצומה ומחויבות גדולה כלפי אביו- להיות ערב להשבת בנימין הביתה ממצרים: "... אנכי אערבנו מידי תבקשנו אם לא הביאתיו אליך והצגתיו לפניך וחטאתי לך כל הימים" (בראשית מג ח-ט). "אנכי אערבנו- שאשים נפשי ועיני עליו לשומרו, מחמה ומצנה ומחיות רעות ומליסטין, אמסור נפשי עליו, וכל טצדקי דאית לי למעבד אעשה בשבילו בכל מאמצי כחי" (רבי יוסף בכור שור, שם). קבלת האחריות של יהודה מפיסה את דעתו של יעקב ואת חוסר האמון שלו. בלי ערבות זו הוא לא היה מסכים לשלוח עמם את בנימין למצרים, לא היה מתאפשר לרדת שנית למצרים כדי להביא משם אוכל, והמשפחה לא הייתה יכולה להמשיך ולהתקיים.
הבחירה של יהודה לקחת על כתפיו אחריות כה כבדה, אינה טבעית. אחריות מסוג זה נופלת בדרך כלל על כתפיו של הבכור (יהודה היה הרביעי מבין הבנים עי' מש"כ בשם הגר"א ב'קול אליהו' בראשית מד יח). סביר להניח שבבחירתו לקח יהודה בחשבון את גודל האחריות ואת הסיכונים הצפויים בעמידה מול ה'משנה למלך מצרים', שליט כל יכול, המעליל עליהם עלילות, ומגלה התעניינות מחשידה במשפחת בית יעקב.
עפ"י הזוהר, המחויבות המקסימאלית האפשרית של הערבות כוללת גם מחויבות עליונה, של העולם הבא: "והוה ערב לגביה דאבוי ביה בהאי עלמא ובעלמא דאתי" (בעולם הזה ובעולם הבא א.ש), (בראשית ח"א דף רו א).
יהודה לוקח את הערבות שלקח על עצמו למבחן עליון. הוא מתייצב בנחישות ובתבונה בפני יוסף להגן על בנימין. זהו מאבק איתנים מול מי שנדמה כשליט כל יכול, עריץ וחסר לב. "... ידבר נא עבדך דבר באזני אדני ואל יחר אפך בעבדך כי כמוך כפרעה" (מד, יח). "ואל יחר אפך בעבדך- שהרי יש לחוש לחמתך, משום 'כי כמוך כפרעה'- שניכם שוים בגדולה ויראתי מחרון אפך, כי למי אקבול עליך, לפיכך צריך אני שתשים לבך לויכוח שלי"  (חזקוני שם). יהודה מבין את הסיכון שיש בהתייצבות מול יוסף ומצד שני הוא מבין שמדובר בעלילה שקופה: "כי ירא אני לומר לך בפירוש מה שעם לבי, כי יודע היה יהודה, כי יוסף ציוה לתת הגביע באמתחת בנימין, וכו', אלא היה ירא לומר לו בפירוש. ולכך אמר לו כשתבין 'אל יחר אפך בעבדך' אם אני מוכיחך, כי כמוך כפרעה- כי יודע אני שאתה כמלך, ואין לומר למלך בליעל!" (בכור שור שם).
יהודה מוכן לשלם מחיר כבד כדי לעמוד במחויבות שלקח על עצמו, בעצם סיכון חייו בהתייצבות מול יוסף, ובנכונות שלו להיכנס לכלא במקומו: "כי עבדך ערב את הנער מעם אבי לאמור: אם לא אביאנו אליך וחטאתי לאבי כל הימים. ועתה ישב נא עבדך תחת הנער עבד לאדני והנער יעל עם אחיו" (מד לב - לד). "לפיכך אני מבקש להיות עבד תחתיו כדי שלא אחטא לאבי כל הימים כמו שקבלתי עלי" (ספורנו שם פסוק לג). העמידה האיתנה של יהודה מובילה לבסוף למפנה הדרמטי, ויוסף מתגלה לאחיו!
עולם הבחירה האנושית מתאפיין בכך שהאדם נדרש גם לעמוד במבחנים שיאתגרו אותו. עצם הבחירה היא קושי מסוג אחד, אולם גם לאחר שהבחירה התקיימה וההחלטה נפלה, יש לקחת בחשבון שהבחירה עלולה לעמוד במבחן, ומימושה יצריך התמודדות עם אתגרים מסוגים שונים, לעיתים אף קשים מאד, ולמרות זאת נדרש לעמוד בבחירה שלנו, ולא לחזור בנו ממנה.
אף על פי כן, הבחירה עומדת למבחן אמתי רק כאשר המבחן מתרחש בפועל במלא עוצמתו, או אז העמידה האיתנה והנחישות לדבוק בבחירה ולא לוותר עליה אינה פשוטה. יהודה עומד במבחן של בחירתו שלו, ובכך מביא למפנה.
עוד אבינו חי !
"הַעוֹד אָבִי חָי"
שירים מועטים הפכו לנכסי צאן ברזל של כלל הציבור הישראלי. אחד מהם: "עוד אבינו חי" שהלחין ר' שלמה קרליבך. ר' שלמה לקח מילים מתוך הפרשה שלנו, שינה את לשון וסימני הפיסוק: מיחיד לרבים, מסימן שאלה לסימן קריאה:
"וַיֹּאמֶר יוֹסֵף אֶל־אֶחָיו אֲנִי יוֹסֵף הַעוֹד אָבִי חָי וְלֹֽא־יָכְלוּ אֶחָיו לַעֲנוֹת אֹתוֹ כִּי נִבְהֲלוּ מִפָּנָֽיו". פסוק זה מעורר תמיהות רבות שהרי בתחילת הפרשה כבר אמר יהודה ליוסף: "יֶשׁ לָנוּ אָב זָקֵן". 

זאת ועוד, לא ברורה מדוע שאלתו  'התמימה' של יוסף מעוררת חרדה אצל האחים עד כדי כך ש"לֽא־יָכְלוּ אֶחָיו לַעֲנוֹת אֹתוֹ כִּי נִבְהֲלוּ מִפָּנָֽיו".

בהקשר זה, ידוע פירושו של הנצי"ב: "אם באמת עוד אבי חי ולא מת מדאגתו עלי?! בהיותו יודע שהיה אהוב אצלו מכל בניו. ותמיהה זו היא תוכחה לאחיו. דאפילו אם לפי מחשבתם דנו את יוסף בצדק, מכל מקום היה להם לחמול ולחוש על אביהם, שהרי ידעו כי אהבתו עזה אליו". ובלשון חריפה יותר בפירושו של בעל הכלי יקר: " על כן אמר: 'העוד אבי חי', לומר שאבי הוא ולא אביכם, כי לא חסתם על צערו כאילו אינו אביכם, על כן נבהלו ולא יכלו לענות דבר".
הסבא מסלובודקה, פירש את הדברים באופן אחר: "... הרי באמת הייתה התוודעותו של יוסף לאחיו בשורה גדולה להם, כי הלא הם חיפשו אותו בכל ארץ מצרים ונכנסו בשערים מיוחדים והתפזרו בשווקים שונים כדי למצוא אותו, כי חששו שמא נטמע בין המצרים, או אולי נאבד לגמרי מן העולם, וגם לא יכלו לעמוד בפני צער אביהם. והנה פתאום הופיע לפניהם כשהוא חי וקים ועומד בדרגה גבוהה כזו של מושל בכל ארץ מצרים ומשנה למלך פרעה, והם גם נכחו שבמעשה מכירתם אותו לא עוללו לו רעה ולהיפך היתה סיבה לעלייתו לגדולה, מתוך כך גם נגרמה הצלה לכל העולם מכיליון, כפי שיוסף טען לפניהם: 'ועתה אל תעצבו ואל יחר בעיניכם כי מכרתם אותי הנה כי למחיה שלחני אלוקים לפניכם'. 
" ובכל זאת, בשעה שיוסף התוודע לפניהם, נבהלו מפניו ולא יכלו להוציא הגה מפיהם מרוב הבושה שהרגישו כלפיו על אשר מכרוהו. ואף על פי שיוסף לא הוכיח אותם כלל ועוד הרגיע אותם באמרו 'וישלחני אלוקים לפניכם לשים לכם שארית בארץ ולהחיות לכם לפליטה גדולה', עם זה, לא יכלו להירגע לא מצאו מלה בפיהם לענות אותו".
הסבא עומד על שתי נקודות מרתקות. האחת, שלפעמים אנחנו פוגשים מישהו שפגע בנו, אנו עושים על עצמנו עבודה פנימית עמוקה כדי להגיב באופן אצילי. אבל העומד מולנו מצפה שנכעס עליו. מבחינתו, העובדה שאנו מדברים אליו יפה רק מגדילה את הבושה. הוא היה מעדיף שנכעס, וכך 'נסגור את החשבון'. 
הרעיון השני שצומח מכאן, הוא שגם אם בסופו של דבר הקב"ה מסובב העולמות, סיבב את הדברים כך שייצא לטובה, עדיין מעשה רע שעשינו, מצדיק תחושה של בושה. עצם העובדה שהמניע היה שלילי, מספיק כדי לחוש בושה. 
השאלה של יוסף היא תוכחה, ויש בה כדי להבהיר: האם אבא שלי עוד חי? כשאחים רבים בניהם וכל אחד חושב שאבא הוא 'שלו' יותר משל אחיו; כשאחים רבים מסביב לתשומת הלב של אבא; כשאחים רבים ביניהם ובדרך זו לא מהססים לפגוע באבא, בא חורבן למשפחה. 
ר' שלמה הפך את השאלה: "העוד אבי חי" לקביעה: כשנאמר יחד: "עוד אבינו חי" – כשלכולנו יהיה אבא אחד – אזי מובטח לנו שעם ישראל – חי, ויחיה לעד. 
נהוראי
העוד אבי חי?! 
לאחר נאומו המרגש של יהודה בו בזמן, שיוסף חושף את זהותו בפני אחיו הוא פונה אליהם ואומר: "העוד אבי חי"?!  האם זו שאלה או שמא כוונה אחרת בדבריו. לכאורה יוסף יודע שאביו חי. עוד בהגיעם למצרים האחים אומרים ליוסף - השליט אנונימי: "וַיֹּאמְרוּ שְׁנֵים עָשָׂר עֲבָדֶיךָ אַחִים אֲנַחְנוּ בְּנֵי אִישׁ אֶחָד בְּאֶרֶץ כְּנָעַן וְהִנֵּה הַקָּטֹן אֶת אָבִינוּ הַיּוֹם וְהָאֶחָד אֵינֶנּוּ" הם מדווחים דיווח מדויק מי חי ומי גורלו אינו ידוע. וכן כאשר יהודה עומד מול יוסף בנאומו הוא מזכיר את אביו מספר פעמים ואף חוזר על הצהרתו: " אֲדֹנִי שָׁאַל אֶת עֲבָדָיו לֵאמֹר הֲיֵשׁ לָכֶם אָב אוֹ אָח וַנֹּאמֶר אֶל אֲדֹנִי יֶשׁ לָנוּ אָב זָקֵן ...". ולבסוף הוא מפטיר: "כִּי אֵיךְ אֶעֱלֶה אֶל אָבִי וְהַנַּעַר אֵינֶנּוּ אִתִּי פֶּן אֶרְאֶה בָרָע אֲשֶׁר יִמְצָא אֶת אָבִי". אם כן, ברור הדבר, שיוסף יודע שאביו חי. יתכן וזו הסיבה שחז"ל הבינו, שלא מדובר בשאלה אינפורמטיבית אלא בתוכחה: "אמר אבא כהן ברדלא אוי לנו מיום הדין אוי לנו מיום התוכחה יוסף קטנן של שבטים לא יכלו אחיו לענות אותו כי נבהלו מפניו ..." (בראשית רבא צג י).  התוכחה מופנית אל יהודה עצמו. במילים אחרות, כך אומר יוסף ליהודה: 'טול קורה מבין עיניך' אם מבקש אתה למנוע צער מאבינו כיצד העזתם למכור אותי ולצער את אבא במשך שנים רבות?  

ניתן להציע הצעה נוספת ולהסביר, שאכן מדובר בשאלה אינפורמטיבית ולא בהכרח בתוכחה. במהלך נאומו של יהודה נחשף יוסף לידיעה שהיא חדשה ומרעישה עבורו.  עד כה, יוסף הבין מהאחים שגורלו אינו ידוע. אולם במהלך נאומו של יהודה שומע יוסף אחרת: "וַיֹּאמֶר עַבְדְּךָ אָבִי אֵלֵינוּ אַתֶּם יְדַעְתֶּם כִּי שְׁנַיִם יָלְדָה לִּי אִשְׁתִּי וַיֵּצֵא הָאֶחָד מֵאִתִּי וָאֹמַר אַךְ טָרֹף טֹרָף ...". מעתה יוסף מבין שאביו סבור שהוא מת.  יהודה טוען בפניו, שאם בנימין לא ישוב לחיק המשפחה אביו עלול למות. אם החשש נכון שואל יוסף את אחיו – אבא חי?! כוונתו בשאלה להעלות ספק באמינותם אם לדבריהם, אביו ימות ברגע שבנימין לא ישוב יתכן וכבר  יעקב אביו מת ברגע שהתבשר שהוא נטרף. נראה שכך פירש הספורנו: "העוד אבי חי. אי אפשר שלא מת מדאגתו עלי".   זאת ועוד, יוסף חושש שאביו סבור שנטרף  כי אחיו שיקרו  בעת שבישרו לו על היעלמותו. אם כן, שמא יהודה אינו דובר אמת גם כעת ביחס לאביו וכל העלאת החשש, שהאב ימות מטרתה לאלץ אותו לשחרר את בנימין, ובאמת יעקב אביו  מת ברגע שהתבשר שנטרף.  יוסף שואל ומבקש לדעת את האמת אודות אביו אבל אחיו קולטים מסר אחר. הם מצדם סבורים שהוא מבקש להוכיח אותם. זו דוגמא קלסית לדינמיקה בין אנשים.   פעמים משפט סתמי שנזרק בחלל החדר, שאין בו כל כוונה לתוכחה יכול לעורר רגשי אשמה. 'על ראש הגנב בוער הכובע'  ללא כל כוונה יכולה להתרחש תוכחה סמויה ובכוחה להביא לשינוי משמעותי בחייו של אדם. כך גם האחים הבינו טוב יותר את חומרת המעשה ברגע  ששמעו את השאלה: "העוד אבי חי", ומכאן מתחיל תהליך הפיוס.
סיכון מחושב 
רזניקוב
בפרשת ויגש מגיע העימות בין יהודה ליוסף אל שיאו. הטקסט המקראי מטבעו אינו חושף את כל מה שהתרחש. חכמינו במדרש מתארים את המאבק בין שני האחים (בראשית רבה פרשה צ"ג) וברש"י "'ואל יחר אפך' מכאן אתה למד שדבר אליו קשות...'כי כמוך כפרעה', אם תקניטני אהרוג אותך ואת אדונך" (שם). 
יהודה במפגש עם יוסף מסכן את עצמו, שכן לפניו עומד שליט מצרים, המסוגל לפגוע בו ובאחיו. האם ניתן להסיק מכאן כי מותרת כניסה לסכנה ואף מצווה היא כדי להציל אחרים? כעיקרון ההלכה אוסרת על כניסה לסכנה "וכן יש להיזהר מכל הדברים המביאים לידי סכנה..." (רמ"א יו"ד סימן קט"ז), ומחייבת אדם מישראל לנהוג בזהירות יתירה כדי למנוע פגיעה בגופו. האם הלכה זו נאמרה גם במקרה בו האחר נתון בסכנה? האם ההלכה היהודית מתירה לסכן את החיים כדי להציל אחרים ממצבי סכנה ודאיים? ההלכה אמנם מצווה על הצלת חיים, אך לא במחיר סיכון עצמי, כך מסיק ר' מאיר שמחה מדווינסק מהעובדה שמשה רבינו שב למצרים כדי לגאול את עם ישראל רק לאחר ששמע שמתו אלו שביקשו להמיתו ובגללם נאלץ לברוח (משך חוכמה שמות ד' י"ט). בירושלמי מובא מעשה ברבי שמעון בן לקיש שהלך להציל חכם בשם רבי אימי על אף שהדבר גבל בסכנת חיים (ע"פ תרומות סוף פרק ח'). מעשה זה מובא ב"בית יוסף" חיבורו המקיף של ר' יוסף קארו, על פיו נכתב השולחן ערוך (חו"מ תכ"ו), אך השמיטו המחבר מספר ההלכה עצמו, השולחן ערוך, משמע שלא פסק כן להלכה. הרב קוק בהתייחסו לשאלה כזו הבחין בין הצלת יחיד והצלת הרבים. לשיטתו, אין מוטל על היחיד חיוב לסכן את עצמו למען אחר, אך לגבי הצלת הכלל חלה חובה שכזו, וראיה מאסתר המלכה שנכנסה אצל אחשוורוש וסיכנה נפשה "וכאשר אבדתי אבדתי" (מגילת אסתר ד' ט"ז), זאת כדי להציל את כלל ישראל מגזירת המן (שו"ת משפט כהן בסימן קמ"ג), וכך נהג יהודה כשסיכן עצמו למען שלום אחיו ושלמות האומה בראשיתה.


פוסקי הלכה דנו בשאלת תרומת איבר מהחי, לדוגמא כליה. כיוון שתרומת כליה היא פעולה כירורגית שיש עמה סכנה, יש לדון האם הכלל ההלכתי שאסור לאדם להכניס עצמו לסכנה (רמ"א חו"מ תכ"ו) נכון גם במקרה בו האחר נתון בסכנה ודאית, או שמא פיקוח נפש בו נתון החולה דוחה את ספק הסכנה אליו ייקלע האדם בעקבות המעשה. שאלה מעין זו נשאל הרדב"ז- האם מותר לאדם להקריב איבר "לא חיוני" למען הצלת חברו, והשיב שדין חיתוך איבר כדין ספק נפשות גם כשמדובר באיבר "לא חיוני". מדבריו (ח"ג סי' תרכ"ז) עולה כי אין חיוב או מצוה לעשות כן ומי שיעשה כן ייחשב לו למידת חסידות, ובמידה והמנדב יסכן את נפשו ייחשב הוא ל"חסיד שוטה". על בסיס תשובה זו כתבו הרבנים וולדינברג וויס שרשאי אדם לתרום כליה ובתנאי שאין זה אלא ספק סכנה ובתרומתו יציל את חברו מסכנה גמורה וברורה (שו"ת מנחת יצחק ח"ו סי' ק"ג, שו"ת "ציץ אליעזר" ח"ט סי' מ"ה). עם התקדמות הרפואה, העלייה באחוזי הצלחת ההשתלה והקטנת הסיכון לתורם, נטו הפוסקים לומר כי בתרומת כליה יש מצווה ואין זו רק מידת חסידות. כך הם למשל דבריו של הרב עובדיה יוסף "ולכן נראה שהעיקר להלכה שמותר וגם מצוה לתרום כליה אחת מכליותיו להצלת חייו של אדם מישראל השרוי בסכנה במחלת הכליות. וראויה מצוה זו להגן על התורם אלף המגן. ומכל מקום בוודאי שיש לעשות זאת רק על ידי רופאים מומחים, ושומר מצוה לא ידע דבר רע. והשי"ת ישלח דברו וירפא לכל חולי עמו ישראל, כאמור שלום שלום לרחוק ולקרוב אמר ה' ורפאתיו" (שו"ת יחווה דעת ח"ג סי' פ"ד).
רבנות חדרה, כמשל?
מוטי זפט
אם עוד נותר בכם שמץ של כבוד למושג 'רב עיר', אחרי שתקראו את הקטע הבא, לא בטוח שתהיו באותו מצב.
חדרה. עפ"י הודעה רשמית, ביום חמישי השבוע היו אמורות להתקיים שם בחירות לרב עיר (שימו לב למודעה, לא אשכנזי, לא ספרדי – רב עיר. ימות המשיח. כמעט, תיכף תבינו למה. ועוד בשורה: ג'וב ב-20 אחוז משרה בלבד, בגלל מצוקה כספית של המועצה הדתית). חמישי עבר, והבחירות לא התקיימו. כמעט כרגיל, בג"ץ התערב. שבו, החזיקו חזק בכסא שלא תפלו, וקראו.

מועמד מוביל לכאורה לזכייה הוא הרב מאיר ביטון. רגע, שם משפחה מוכר ברבנות חדרה? אכן, אביו כיהן שם רב ראשי עד לפני כמה ימים. לא, האבא עוד לא הגיע לגיל פרישה, אבל מסיבות שונות (תיכף תבינו מהן) חתם על מכתב לפיו הוא מתפטר על-תנאי. מה התנאי? שיתקיימו בחירות לרב עיר חדש בחדרה, ואו אז יפרוש מתפקידו מיד. והנה, בחירות אמורות היו להתקיים, כאמור, בנו הרב מאיר ביטון נחשב (בתמיכת ש"ס ובדחיפתה) למועמד ודאי, עד שבא אחד, עו"ד אשי דל, ועתר לבג"ץ בשם תנועת נאמני תורה ועבודה ואמנון שומרון הגר באיזור, ותקע להם (לבינתיים) את החגיגה.
עו"ד דל ביקש מבג"צ צו על-תנאי וצו ביניים הכוללים את הבקשות הבאות: לאסור על הרב מאיר ביטון להתמודד על רב עיר חדרה, לבטל את החלטת ועדת הבחירות (מלפני שבוע בסך הכל) המאשרת את מועמדותו, לבטל את מינוי האסיפה הבוחרת בגלל קשרים אישיים לכאורה בין חברים בה לרב מאיר ביטון וחשש לניגוד עניינים חמור, כמו כן תבע עו"ד אשר דל שהרבנות הראשית לישראל תשעה את תעודת הכשירות שנתנה לרב מאיר ביטון מלכהן כרב עיר, לקבוע כי אורחות חייו ואופיו אינם הולמים מעמד של רב עיר וכן לדחות את הבחירות לרב העיר חדרה עד לאחר הבחירות לרשויות בסוף 2018.
כדי להקדים את המאוחר: בג"ץ נתן לפרקליטות המדינה 21 יום לבדוק אם נוכח מה שכתב דל בעתירתו, ניתן בכלל לקיים עתה בחירות לרב העיר חדרה.
אז מה יש בעתירה נגד הרב מאיר ביטון? למשל, שפסקי דין קבעו כי הרב מאיר ביטון התחזה לרב שכונה בחדרה בלא שקיבל לכך מינוי כלשהו, למשל,  שהוא פעל לפרסום מכרז שלא כדין ופעל לכאורה בחוסר תום לב ובניצול הליכי משפט לרעה בניסיון להוציא מאות אלפי שקלים מקופת המועצה הדתית חדרה, למשל שיחד עם אחרים פרץ בזמנו למקווה בחדרה ופגעו במכונות לגביית כספים אוטומטית שהותקנה שם, למשל שהוא מונה בזמנו ללא מכרז לתפקיד מנהל מחלקה במועצה הדתית חדרה, למשל שפעל להכנסת אנשיו לגוף שאמור לבחור את רב העיר, ועוד.

נכון לעכשיו, הפרקליטות בודקת ויש לה עוד כשבועיים להבין מה קורה, ולהמליץ. הרב האשכנזי, אגב, הרב ורנר, פרש לפני כשנתיים (לאחר שימוע) בהגיעו לגיל פרישה כפי שקובע החוק, וכיום הוא תובע כספים שמגיעים לו לטענתו מהמועצה הדתית.

בקיצור, מי אמר שמשעמם בחדרה?
אגב, עו"ד אשר דל הצליח בזמנו לעצור מחטפי בחירות לרבנות בבית שמש, בלוד ובמבשרת ציון, בה החלו לפני כשבוע במאמץ להחיות את המהלך לרב ב-20 אחוז משרה...והערה לסיום: אין מקרה בודד או מקרים בודדים אמורים להעיד על כלל רבני הערים/יישובים.

ועל זה נאמר: "תלמידי חכמים מרבים שלום בעולם".
דטרמיניזם בקורות יוסף ואחיו
ד"ר יצחק קניגסברג
מעמד התוודעות יוסף אל אחיו היה טעון רגשות עזים של פחד וחרדה מעתיד בלתי צפוי. על כן לא פלא ש: "לֹא יָכְלוּ אֶחָיו לַעֲנוֹת אֹתוֹ כִּי נִבְהֲלוּ מִפָּנָיו". בכדי להפיג את המתח ולהסיר כל חשש מפעולות נקם על התעללותם בו, יוסף פונה אליהם: " וְעַתָּה אַל תֵּעָצְבוּ וְאַל יִחַר בְּעֵינֵיכֶם כִּי מְכַרְתֶּם אֹתִי הֵנָּה כִּי לְמִחְיָה שְׁלָחַנִי אֱלֹהִים לִפְנֵיכֶם: וַיִּשְׁלָחֵנִי אֱלֹהִים לִפְנֵיכֶם לָשׂוּם לָכֶם שְׁאֵרִית בָּאָרֶץ וּלְהַחֲיוֹת לָכֶם לִפְלֵיטָה גְּדֹלָה: וְעַתָּה לֹא אַתֶּם שְׁלַחְתֶּם אֹתִי הֵנָּה כִּי הָאֱלֹהִים וַיְשִׂימֵנִי לְאָב לְפַרְעֹה וּלְאָדוֹן לְכָל בֵּיתוֹ וּמֹשֵׁל בְּכָל אֶרֶץ מִצְרָיִם" (בראשית מה'). מעבר למסר המרגיע אל האחים, יוסף השמיע לאחיו ולכל עם ישראל בעתיד את אחד מעקרונות המונוטאיזם בכלל ויסוד מושכל ביהדות בפרט: בורא העולם מנווט את כל המהלכים בעולם, לכל סיבה יש מסובב ולכל פעולה יש מפעיל.
מלבי"ם : "דבר כללי הנעשה לפליטה גדולה להחיות עם רב, הגם שנדמה לנו שנעשה במקרה, הוא באמת פועל ההשגחה, ואתם הייתם ככלים ביד האלהים שהוא מכר אותי הנה לטובת הכלל, ואתם הייתם משוללי הבחירה בפועל זה ההשגחיי, ולא יתיחס אליכם כלל רק אל האלהים שהוא פעל כל זאת". 
\רמב"ם (מורה הנבוכים ב',מח'): "מבואר הוא מאד שכל דבר מחודש אי אפשר לו מבלתי סבה קרובה חדשה אותו, ולסבה ההיא סבה, וכן עד שיגיע זה לסבה הראשונה לכל דבר, רצה לומר רצון השם ובחירתו".
 גישה זאת מעוגנת  בדטרמיניזם. 
דטרמיניזם היא השקפה פילוסופית לפיה כל מאורע בעולם, פעולות, החלטות או מחשבות אנושיות נקבעים באופן בלעדי על ידי אירועים קודמים. הדטרמיניזם טוען, בין היתר, גם כי לכל דבר יש סיבה הנובעת ממקרה שארע בעבר. אם מניחים שכל פעולה גוררת פעולה אחרת, אז ניתן לומר שלכל פעולה בהווה יש "סיבה" שגרמה לה, אך גם מהכיוון ההפוך כי לכל פעולה בעבר יש "תוצאה" שלה, או "מטרה".

מבחינה מדעית היה הדטרמיניזם בסיס לאמונה, לפיה המדע מתנהל בצורה חד-ערכית וכי כל אירוע נגרם על ידי אירוע אחר, ואם ידוע מצב של מערכת בזמן מסוים, ואילו היו כל חוקי הטבע ידועים, ניתן היה לחזות את מהלך האירועים עד קץ הדורות.
את זאת ניתן לייחס רק לבורא העולם שקבע - ויודע את כל חוקי הטבע ביקום.
ננסה לבחון את קורות יוסף ואחיו על בסיס פרשנות חכמי ישראל ועל בסיס הדטרמיניזם שהובאו לעיל.
סיפור א': יוסף נשלח לראות את שלום אחיו בשכם, ביקור שבמהלכו נזרק לבור. סיפור ב': יוסף הורד למצרים ובעקבות ההסתבכות עם אשת אדונו הוא נכלא. סיפור ג': פתרון חלומות שרי פרעה. סיפור ד': פתרון חלומות פרעה והפיכתו למשנה למלך מצרים. סיפור ה': המפגש עם האחים. סיפור ו': ירידת משפחת יעקב - בני ישראל למצרים.  אם נבדוק כל סיפור בנפרד נראה שלכל סיפור בהווה יש "סיבה" הנובעת מהסיפור הקודם, ואוסף הסיבות מוביל למטרה הסופית. 
הקב"ה חיבר בין סיבות הסיפורים, ומה שהתחיל ב: "וַיִּשְׁלָחֵהוּ מֵעֵמֶק חֶבְרוֹן" בסיפור הראשון, הסתיים ב: "וַיָּבֹאוּ מִצְרָיְמָה יַעֲקֹב וְכָל זַרְעוֹ אִתּוֹ" בסיפור האחרון, כדי לקיים את ההבטחה לאבי האומה: " יָדֹעַ תֵּדַע כִּי גֵר יִהְיֶה זַרְעֲךָ בְּאֶרֶץ לֹא לָהֶם וַעֲבָדוּם וְעִנּוּ אֹתָם אַרְבַּע מֵאוֹת שָׁנָה". את זה ביקש יוסף להנחיל לאחיו במפגש המרגש ביניהם ולכל עם ישראל בעתיד, ולזה ייקרא דטרמיניזם.     
צבא העם? יותר לא מתגייסים ממתגייסים
פחות מ-50% מבני הנוער בישראל שהגיעו לגיל גיוס התגייסו לצבא בשנה זו, יחד עם ירידה ניכרת במוטיבציה לשירות קרבי. האם יש סיבה לדאגה? האם המצב שונה במגזר? האם הצבא צריך בכלל את החיילות הדתיות ואת החיילים החרדים? והשינוי בפקודת השירות המשותף? רועי שרון, כתב בכיר לענייני צבא וביטחון בתאגיד השידור "כאן", וסרוג בעצמו, נותן ל"שבתון" נקודת מבט ייחודית על הצבא, הדתיים (הדתיות) ומה שביניהם.
ליאת שוקרון
בישראל נהוג מודל "צבא העם", בו כולם חייבים בגיוס לצבא. אין ספק שהמודל נשחק במהלך השנים, עד כי בשנה זו שיעור המתגייסים לצבא עומד על מתחת ל-50% מבני ה-18 בישראל. יש לציין כי הנתון כולל גם ערבים, שאינם חייבי גיוס, אבל עדיין- מדובר בנתון מטריד. בתקופה בה החרדים חוסמים את צירי ירושלים ובני ברק במחאה על עצירת עריקים ועל כך שהם בכלל צריכים להצהיר כי תורתם אמונתם, שאלנו את רועי שרון, בשביל מה הצבא צריך את כאב הראש בדמות גיוס חרדים אם יש אחוזים גבוהים באוכלוסייה הרגילה שלא מתגייסים?
"18% מהגברים לא מתגייסים בגלל 'תורתו אומנתו', כלומר חרדים. זה הכי הרבה פטורים", עונה רועי. "כל השאר זה מסיבות רפואיות, נפשיות, חו"ל, ונתונים אישיים נמוכים מדי להתקבל צה"ל, שזה 13%. אני לא בטוח שצה"ל צריך את החרדים. בסופו של דבר חרדי שמתגייס, מבחינת תשתיות, תזונה, השקעה של הצבא, משכורת שהוא מקבל- כי הוא נשוי עם ילדים- העלויות של זה מאוד גבוהות. אני חושב שהצבא רוצה את החרדים רק כדי לחזק את המושג של 'צבא העם' ולהעמיק את השורשים שלו, וגם כמובן בגלל שוויון בנטל, שהוא ערך בפני עצמו. חשוב לומר שצה"ל מדגיש כל הזמן שהוא צריך את כולם ואם יבואו עוד 5,000 חיילים חרדים- יש לו מה לעשות איתם. אני לא בטוח שצה"ל באמת נזקק לחיילים החרדים אבל אלה החלטות של הדרג המדיני".
ומה עם החיילות הדתיות שמתאמצים להביא אותן לצבא? צה"ל זקוק להן?

"צה"ל מאוד צריך את החיילות הדתיות. הן מתגייסות במעמד שווה לכל חיילת אחרת. הן באות עם נתונים טובים, יכולות טובות והרבה מוטיבציה. הצבא צריך אותן בכל היחידות המוצלחות והמאתגרות. לפני 20 שנה 25% מהחיילות בצה"ל היו בתפקידי פקידות. היום רק 7% מהחיילות משרתות בתפקידי פקידות. צה"ל לא צריך את החיילות הדתיות כפקידות. הן נמצאות בכל היחידות הטכנולוגיות, משרתות כתצפיתניות, גם בהגנת הגבולות, מורות חיילות, הן נמצאות בכל מקום והצבא מעריך את השירות של הנשים הדתיות בצבא. לדוגמא, לשליש שקולט חיילת דתייה מהבהבת כוכבית ליד השם שלה שמסמנת לו שהגיעה חיילת שהיא דתייה, והמשמעות היא שהוא צריך לוודא אם היא רוצה להיות ביחד עם חברה שלמדה איתה במדרשה, לוודא שיהיה לה נוח- אם היא רוצה להתפלל בבוקר, בצהריים, רוצה לוודא שאין לה בחדר טלוויזיה בשבת- הצבא פה עומד על הרגליים האחוריות כדי לאפשר שירות צבאי לבנות דתיות שגם ישרת אותו וגם לא יפגע באמונה הדתית שלהן. המטרה של הצבא היא גם כמובן לאפשר לבת הדתייה לשרת בלי תקלות וגם הוא יודע שכל חיילת דתייה כזאת הופכת להיות אחרי זה שגרירה של שירות נשים בצבא. היא הולכת לאולפנה וליישוב שהיא גדלה בו ומספרת איך זה להיות בצבא, איך הצבא נראה, כמה הכל בטוח שם מבחינה דתית, כמה מקפידים על ההנחיות של פקודת השירות המשותף וכמה היא מרוצה, וזה מגדיל את המספר של הנשים הדתיות שרוצות להתגייס- היום מספרן עומד על כ-2,500, עשרה אחוזים מתוכן בתפקידי לחימה. אגב, לפני חודש הסתיים קורס קצינים בצה"ל. היו שם 5 בנות מאולפנת עופרה, שלא מעודדת גיוס נשים לצבא, הן כיכבו שם והייתה גם מצטיינת גדודית בוגרת אולפנת עופרה", מספר שרון.
קרבי כבר לא הכי?
בנתוני השנה הזו רואים ירידה ברורה במוטיבציה לשירות קרבי. רועי נועץ את הסיבות לכך בשני מישורים עיקריים, האחד- השקט הביטחוני ששורר במדינה, באופן יחסי. השני- תם עידן האידיאלים בציבור הכללי, כאשר הנוער של היום חושב על תנאי השירות והתועלת המקצועית שתצא לו ממנו ומעדיף לפנות לתחומי המחשוב והסייבר. הציבור הדתי, בתי הספר הדתיים והישיבות, דווקא מובילים במקומות מכובדים מאוד ברשימת בתי הספר בעלי אחוזי הגיוס הגבוהים לשירות קרבי ולמסלול קצונה. אצלנו, עפ"י שרון, החינוך מקדש יותר ערכים לאומיים על חשבון רווח אישי, ומדגיש את החשיבות הלאומית והדתית בשירות קרבי למען הגנת המולדת.

"אחרי מלחמות יש מוטיבציה ועליה בביקוש ליחידות קרביות", מתאר רועי. "אחרי שהיה לנו גל טרור לפני שנתיים וחצי, הביקוש למשמר הגבול עלה מאוד. הרבה מאוד מועמדים לשירות צבאי רוצים להתגייס למשמר הגבול, כי הם שומעים כל הזמן ש: 'כח של משמר הגבול ירה במחבל, סיכל פיגוע, מחבל ניסה לדקור כח של משמר הגבול והכח סיכל אותו' וכו'. צריך גם להכניס לפרופורציות- לא חסרים חיילים היום. עדיין בגולני יש יותר מועמדים ממה שצריך, וגם בגבעתי, בנחל ובכפיר. לא חסרים חיילים, אבל כשמסתכלים על החברה הישראלית זו בהחלט בעיה ואני חושב שהיא לא מונחת לפתחו של צה"ל, אלא דווקא לפתחה של מערכת החינוך. יש בעיה אובייקטיבית. היום בני הנוער שומעים על התפקידים היוקרתיים שיש בצבא, ובוחנים את האפשרויות- האם כדאי להם לרוץ קילומטרים ולקבל כומתה וסיכת לוחם או שהם יכולים ללכת למערך הסייבר, ללמוד שם ולעשות דברים מאוד מעניינים ואחרי הצבא 'יחטפו' אותם כל חברות ההייטק. אז היום, בעידן האינדיבידואליות, בני נוער עושים את השיקול שלהם וקשה מאוד לנצח את זה, גם לצבא. עכשיו ייתנו עוד 1,000 ₪ למשכורות חיילים קרביים, יתנו להם סיכה יותר גדולה, יקראו להם "לוחם חוד" ויסבירו להם שזה חשוב, זו ציונות ושליחות, אבל בסוף, כשאתה נער לקראת גיוס ואתה גדל לתוך עולם שמקדש את ההישגיות ואת ההצלחה בחיים אז הכסף מנצח את הכומתה והסיכה", מסביר שרון.
אין צורך ביותר אנשים ביחידות הסייבר, 8200 ודומות להן עכשיו, בעידן בו המלחמה היא לא פחות בזירה הטכנולוגית?

"ודאי", משיב רועי, "אלה יחידות שגדלו באלפי אחוזים בשנים האחרונות, אבל שם אין בעיה בביקוש. גם בקרבי אין בעיה בביקוש, אבל בעצם זה שיש ירידה במוטיבציה לקרבי והיום בני נוער שיכולים לשרת יחידות קרביות עם פרופיל 97 רוצים ללכת ליחידות עורפיות, כמו 8200- יחידה בה יכולים לשרת חיילים עם פרופיל גם של 45- זו בעיה, כי מערך השדה מפסיד חיילים עם נתונים מאוד גבוהים ל-8200. אז נכון שהם תורמים שם, אבל מערך השדה מפסיד. זליגת מוחות ממערך השדה למערך הסייבר תשליך גם על איכות המפקדים במערך השדה בעוד 10 שנים, וזה כמובן בנוסף לעובדה שמתגבש פה צבא קרבי של הציבור הדתי, הפריפריה, הקיבוצניקים, וצבא מקביל של היחידות הטכנולוגיות של האוכלוסיות החזקות ממרכז הארץ".
שרון לא מאמין שלפרשת אזריה יש קשר לירידה במוטיבציה של בני הנוער לשרת שירות קרבי וגורס כי הפרשה הזו היא סך המסרים ששני הצדדים, ימין ושמאל רצו להוציא ממנה. "הפרשה לא השפיעה באמת על החיילים, היא לא גרמה לירידה במוטיבציה שלהם בכלל, ובפרט לשירות ביהודה ושומרון ותעסוקה מבצעית. היא גם לא פגעה במקצועיות של לוחמי צה"ל שחיסלו בשנתיים האחרונות יותר מ-200 מחבלים. החיילים בצבא, בניגוד למה שניסו לטעון, הבינו טוב מאוד שיש הבדל בין לחסל מחבל בזמן פיגוע לבין לירות לו בראש 11 דקות אחרי שהוא שוכב מנוטרל על הרצפה", טוען שרון. 
ומה עם המוטיבציה של הנוער הדתי? רועי סבור שפינוי יישובים לא משפיע על המוטיבציה של נערי המגזר, כמו גם פקודת השירות המשותף שנערכה קלות לאחרונה, ומהותית בעיקר לרבנים.
"הפינוי שנעשה ב-2005 ודאי שהשפיע על המוטיבציה, אבל עברו מאז 12 שנה, והקרע שנוצר בין הציונות הדתית לצבא בעקבות ההתנתקות אוחה. לקח כמה שנים, אבל אפילו נוער גבעות, לאחר 6-7 שנים ביקשו להתגייס לצה"ל. לא היה מאז פינוי יישובים בהחלטת ממשלה אלא בהחלטת בג"ץ, ויותר מזה, הישובים שפונו, לדוגמא, המאחזים מגרון ועמונה- פונו על ידי המשטרה ולא על ידי הצבא, בניגוד למה שהיה בגוש קטיף, ולכן אין לזה השפעה", אומר רועי. "השינוי בפקודת השירות המשותף לא דרמטי, אבל הוא בעיקר מעיד על כך שבצבא יש אוזן קשבת לרבנים שדאגו לשמירת ההלכה והמצוות של התלמידים והתלמידות שלהם, והצליחו בכך בדרך של משא-ומתן וקצת באיומים מופרכים שיגידו לתלמידים שלא להתגייס. התלמידים רוצים להתגייס לצבא כי גידלו אותם לערכים האלה, והם יתגייסו לצבא גם אם הרב שלהם יגיד להם שכדאי להם להישאר ללמוד בישיבה עכשיו עוד 10 שנים ולא להתגייס- אין דבר כזה. שירות צבאי זה לא ג'סטה שהציבור הדתי עושה למדינה. זה מעניין ומעסיק את הרבנים יותר מאשר את התלמידים, אבל מתוך דאגה כנה למצב הרוחני של התלמידים. יש שתי עובדות שכדאי לציין- עד היום אף קצין דתי לא נשלח בניגוד לרצונו לשרת בגדוד מעורב, ובגדודים המעורבים יש לא מעט קצינים דתיים. השינויים שנעשו בסופו של דבר בפקודה אולי תיאורטיים, אבל הם נותנים תחושה טובה של שיתוף פעולה עם הציונות הדתית".
אימהות צעירות בצומות הקלים - א / הרב ד"ר עידו פכטר
ההלכה הקלה מאד בדינם של הצומות הקטנים (ג' בתשרי, עשרה בטבת, י"ז בתמוז; וכל שכן תענית אסתר) ביחס לתשעה באב. לא רק שהתענית מתחילה מן הבוקר ולא מן הערב, ולא רק שלא כל איסורי התענית חלים בהם אלא רק אכילה ושתייה, אלא שחכמים פטרו מהם גם חולים (אפילו) שאין בהם סכנה, מעוברות ומיניקות. הסיבה לקוּלא זו היא שאותם אנשים מצטערים והרבה מחלישים עצמם בצום בגלל מצבם הגופני הרגיש (שולחן ערוך אורח חיים תקנ, א; תקנד, ו).
וממתי צער או חולשה פוטרים מקיום הלכה? והרי כמעט בכל מצווה מדאורייתא או מדרבנן קיים איזשהו מרכיב של צער? הטעם לכך הוא שכל חיובם של הצומות הקלים בימינו יסודו בקבלה שקיבל על עצמו הציבור. הבבלי במסכת ראש השנה (יח, ע"ב) כותב שבשנים בהן אין שמד אך גם אין שלום, הצומות תלויים ברצון הציבור: ירצו– יתענו; לא ירצו– לא יתענו. עם ישראל בחר לאורך השנים לרצות להתענות, אלא שבאותה נשימה גם החליט להקל לעצמו בצומות הקטנים. לכן הוא קיבל להתחיל לצום רק מן הבוקר, לאסור את עצמו רק באכילה ושתייה וכן לפטור את כל המצטערים שמנינו מן הצום (ראו רמב"ן בספר תורת האדם; משנ"ב תקנ, ס"ק ב). 
חשוב מאד להבין יסוד זה כאשר באים לפסוק בענייני הצומות הקטנים. בדרך כלל, כאשר אנו מדברים על פטור של אנשים ממצוות שונות, אנו יוצאים מנקודת הנחה שההלכה מחייבת את כולם, אלא שיש לה חריגים הנפטרים ממנו. כמובן שלפי תפיסה זו יש שאיפה לצמצמם את ההחרגה עד כמה שניתן, ולחזור אל החיוב הכללי. אך לפי היסוד שראינו, החיוב לצום בצומות הקטנים שונה לחלוטין. החיוב התבטל לחלוטין בזמן שאין שמד, והוא התחדש על ידי קבלת הציבור רק באופן ועל מי שהציבור קיבל על עצמו. ממילא, אין שום עניין לחייב מעוברות, מיניקות וחולים, להחמיר ולצום, גם אם אין הדבר כרוך בסכנת נפשות. מלכתחילה לא חל עליהם כל חיוב, ואל להם להחמיר בכך.
הדבר רלוונטי מאד לנשים לאחר לידה. בימים עברו, רוב ככל הנשים היניקו את ילדיהן לפחות עד גיל שנתיים. מכאן התפתחה ההלכה שיולדת פטורה מן הצומות הקלים כל כ"ד חודש מזמן הלידה. אך בימינו, נשים רבות מאד מפסיקות להניק עוד קודם לכן. האם הן יתחייבו בצומות הללו מרגע שהפסיקו להניק? הרב עובדיה יוסף טוען שלא (יחוה דעת א, ה; והשוו יביע אומר חלק י, אורח חיים לט): 

" והגדרת מניקה נראה דלאו דוקא כשהיא מניקה בפועל, אלא... פטורה היא מלהתענות כל משך כ"ד חודש, אף על פי שפסקה מלהניק את בנה כעבור שנים או שלשה חדשים".

בתשובתו, הרב עובדיה מסתמך על האחרונים שפוטרים את היולדת מן הצומות כל כ"ד חודש לא משום ההנקה אלא לאור הנאמר בתלמוד (בבלי נידה ט, ע"א) שיולדת איבריה מתפרקים ואין נפשה חוזרת אליה עד כ"ד חודש. מבחינה זו, דומה דינה של כל אישה בתוך כ"ד חודש ללידה לחולים, למעוברות ולמיניקות, שגופם חלש, ועל כן הם פטורים מן הצום. באותה תשובה, הרב עובדיה כותב שלא רק שאותן נשים פטורות מן הצום אלא אף אסור להן להחמיר על עצמן ולהתענות. זאת משום שינויי הזמנים. בני האדם בימינו הפכו לעדינים ומפונקים יותר, ומשום כך גם חלשים יותר (ראו ערוך השולחן אורח חיים תקנד, ח). 
העולה מכאן, שאין לחייב כלל נשים בתוך כ"ד חודש ללידה לצום את הצומות הקלים, ואין שום עניין להחמיר בדבר. מלכתחילה הציבור לא קיבל על עצמו את הצומות הקלים במקרים הללו, ולכן ראוי שהאישה בזמן הזה תשמור את הכוח לחיזוק גופה למען משפחתה וילדיה.
האם בכך הסתיים הפטור לנשים מן הצומות הקלים? מסתבר שלא. על כך ברשימה הבאה.
פיליפינים - מנילה

במשך המאות האחרונות הגיעו יהודים למנילה ממגוון סיבות- עסקים, הרפתקאות וחלקם ברחו מפני רדיפות בארצות אחרות. רבים נותרו שנה או שנתיים בלבד, ואחרים השתקעו דרך קבע. אולם, רק בשנים האחרונות מצאו היהודים במנילה את השקט שהם ציפו למצוא במקום הקרוב לאוקיאנוס השקט.

הגירת היהודים לפיליפינים

יהודים ספרדים התיישבו במנילה בזמן האינקוויזיציה הספרדית. לאחר מכן, סוחרים יהודים צרפתיים הגיעו לקראת סוף המאה ה-19 בחיפוש אחר נתיבי מסחר חדשים, ויהודים אמריקאים הגיעו לאיים ב-1898, בזמן המלחמה הספרדית-אמריקאית. כמה שנים לאחר מכן, לאחר נפילת האימפריה התורכית, הגיעו מספר משפחות בעיקר מתורכיה, סוריה ולבנון. לאחר מלחמת העולם הראשונה פליטים יהודיים רבים הגיעו מרוסיה בניסיון להימלט מאפליה בזמן המהפכה הרוסית. בזמן הכיבוש היפני של שנחאי אלפים נוספים הגיעו בבקשם מקלט. בחצי השני של שנות השלושים הגיעו יהודים נוספים שברחו מזוועות הנאצים. לא היו ארצות רבות בעולם שהסכימו לקבל פליטים אלו ופיליפינים הפכה להיות מרכז לפליטים מרדיפות הנאצים. הרפובליקה הפיליפינית פתחה את שעריה אחרי השואה ונתנה לאלפי יהודים להגיע אליה. 

היהודים הראשונים

היהודים הראשונים שהגיעו לחופיי הפיליפינים היו אנוסים שברחו מרדיפות האינקוויזיציה הספרדית. האנוסים חיפשו מקום מקלט במערב האוקיאנוס השקט וחשבו בליבם שיהיה להם יותר קל לשמור על יהדותם רחוק מעין האינקוויזיציה. אולם האנוסים, שחצו ימים ויבשות להשגת מעט שקט נפשי ודתי, לא העריכו נכונה את כוחו של בית הדין של האינקוויזיציה אשר מצא אותם גם במנילה. חלק מהאנוסים נשפטו במקום ואחרים נשלחו להישפט במקסיקו על כפירתם ביסודות הדת הנוצרית.

הרישום הראשון של אנוסים בפיליפינים הוא של האחים חורחה ודמינגו רודריגז שחיו שנים רבות במנילה. הם נשפטו במקסיקו סיטי (כיוון שלא היה בית דין עצמאי בפיליפינים) ב-1593 כ"שומרים אדוקים של חוקי משה". ידוע על לפחות שמונה אנוסים מהפיליפינים שנשפטו על ידי האינקוויזיציה עד סוף המאה השבע עשרה.

בביקורי במנילה זכיתי לפגוש אישה כבת 80, וולנטינה, שסיפרה בגאווה שיש בידה מסורת ברורה שמשפחתה הם צאצאים של מגורשי ספרד שהתגלגלו אל האיים הרחוקים האלה וחיים שם מאות שנים. במשפחתה עדיין השתמרו מספר מנהגים יהודיים. וולנטינה ידעה לתאר היטב את חג הפסח והמצות, צום יום הכיפורים והדלקת נרות בבית סבתה.

הכיבוש הספרדי והאמריקאי

הפיליפינים נשלטו על ידי הספרדים כמעט ללא הפרעה משנת 1521 עד 1898, אז עברו לשליטה אמריקנית, במלחמת ספרד-ארה"ב. רק לאחר המלחמה הורשתה הקהילה להתארגן באופן רשמי ולקיים את היהדות בגלוי. הגעת הכוחות הצבאיים האמריקאים לפיליפינים הביאה עמה חיילים יהודיים שהחליטו להישאר באי לאחר שחרורם, הפכו לתושבי קבע במקום והוו את ראשיתה של הקהילה היהודית המחודשת.

הכיבוש היפני

בשנת 1941 כבשו היפנים את מדינת הפיליפינים. סוף שנת 1944 וראשית שנת 1945 היו קשות לקהילה היהודית. בספטמבר 1944, לאחר חודשיים בהם היפנים השתכנו בבית הכנסת במנילה והשתמשו בו כמחסן נשק הם העלו את בית הכנסת באש. רק קירות הבטון נותרו על עומדם. לאחר המלחמה, חיילים אמריקאים ופיליפינים סיפקו לא רק אוכל, מים, תרופות ואספקה לניצולים, אלא גם תרמו כסף רב לבנייה מחדש של בית הכנסת. הפיליפינים הפכה לרפובליקה עצמאית בשנת 1946.

לאחר המלחמה, יהודים רבים העדיפו לעזוב את הפיליפינים לטובת ישראל או ארה"ב.

הקהילה היהודית כיום

בקהילה היהודית במנילה חברים כיום כ-200 משפחות. בקהילה קטנה ומרוחקת זו יש יהודים מארה"ב, אנגליה, קנדה, צרפת, קולומביה, ארגנטינה, פיליפינים וישראל .רוב חברי הקהילה הם אנשי עסקים, ומעטים הם היהודים בקהילה שמשפחתם הייתה בפיליפינים בדורות הקודמים.

חלק מהיהודים שהגיעו אחרי השואה התבוללו עם האוכלוסייה המקומית ורק שם משפחתם נשאר לזכר עולם. סיפור המדגים מצב זה שמעתי מפיו של רב הקהילה, הרב אליהו עזריה (בוגר שטראוס–עמיאל). כשהוא הגיע לעיר, ניסה לאתר "יהודים אבודים" וכדרכם של רבנים צעירים ודינאמיים, פתח ספר טלפונים לחיפוש שמות משפחה יהודיים. כשמצא את השם "קפלן" שמחה רבה אחזו בליבו עד אשר התקשר למשפחה להזמינם לקהילה והם אמרו לו שאמנם בני המשפחה שלהם הגיעו מגרמניה אבל לא ידוע להם יותר פרטים על כך, וכיום הם קתולים.

כיום יש בבית הכנסת במנילה מניין יומי וכמובן, גם בשבתות ובימים טובים. הקידוש של הבוקר הוא גאוות הקהילה ומשמש כמקום מפגש לכל חברי הקהילה, מעין פינת "קיבוץ גלויות" קהילתית.
כאשר שאלתי את רב הקהילה מה מייחד את הקהילה, הוא השיב: בקהילה היהודית במנילה, אין חלוקות ואין מעמדות, כולם מקבלים את כולם ומכבדים את כולם, ספרדים ואשכנזים, ילידי העיר וישראלים, יהודים ופיליפינים מקומיים, כולם אוהבים את כולם ויושבים ביחד לקידוש בשבת. למרות שהקהילה איננה גדולה מאד במספר, הרי שיש בה הרבה פעילויות קהילתיות וחברתיות המנסות לשמור את היהודים ביחד, הן חברתית והן דתית.
קִרבה / נעמי עיני
הפטרת השבוע מתארת מציאות נִסית של אחדות בתוך עם ישראל, ובינו לבין אלוקיו:
"...הִנֵּה אֲנִי לֹקֵחַ אֶת-בְּנֵי יִשְׂרָאֵל, מִבֵּין הַגּוֹיִם... וְקִבַּצְתִּי אֹתָם מִסָּבִיב, וְהֵבֵאתִי אוֹתָם אֶל-אַדְמָתָם... וּמֶלֶךְ אֶחָד יִהְיֶה לְכֻלָּםְ... וְלֹא יֵחָצוּ עוֹד לִשְׁתֵּי מַמְלָכוֹת... וְלֹא יִטַּמְּאוּ עוֹד, בְּגִלּוּלֵיהֶם... וְטִהַרְתִּי אוֹתָם וְהָיוּ-לִי לְעָם, וַאֲנִי אֶהְיֶה לָהֶם לֵא-לֹהִים... וְכָרַתִּי לָהֶם בְּרִית שָׁלוֹם... וְהִרְבֵּיתִי אוֹתָם, וְנָתַתִּי אֶת-מִקְדָּשִׁי בְּתוֹכָם לְעוֹלָם" (יחזקאל ל"ו, כ"א- כ"ו).
בקראי את הפסוקים מתעוררת בי התובנה כי ניתן לתפוש את העתיד כחזון אוטופי, אשר חֶלְקנו במימושו פסיבי ומסתכם בכמיהה, אך ניתן לזהות בו גם צָו ותכנית עבודה, אותה מניח הקב"ה לפתחנו. 
מעשה סמלי מתבקש הנביא יחזקאל לעשות והוא זה אשר ממנו נגזר החזון כולו: "וְאַתָּה בֶן-אָדָם, קַח-לְךָ עֵץ אֶחָד, וּכְתֹב עָלָיו לִיהוּדָה... וּלְקַח, עֵץ אֶחָד, וּכְתוֹב עָלָיו לְיוֹסֵף עֵץ אֶפְרַיִם... וְקָרַב אֹתָם אֶחָד אֶל אֶחָד, לְךָ לְעֵץ אֶחָד; וְהָיוּ לַאֲחָדִים, בְּיָדֶךָ" (פס' ט"ז, י"ז).
לקָרַב, לגשת (מלשון "ויגש") ולהתקרב אנו מתבקשים. 
" וְקָרַב אֹתָם"- זה אל זה כעם, אל ארץ האבות, אל שרשרת הדורות, אל הקב"ה ואל עצמנו (אל המתרחש בנפשנו פנימה).
אתגר של מפגש ומורכבות מציב בפנינו בורא עולם. יכולת לשאת ניגודים תחת קורת גג אחת, מחוצה לנו וגם בתוכנו: "וּמֶלֶךְ אֶחָד יִהְיֶה לְכֻלָּם... וְהָיוּ לַאֲחָדִים, בְּיָדֶךָ". אחדים– לשון ריבוי.
בהרצאת TED מאלפת, מתארת חוקרת המוח ג'יל בולטי טיילור, שחוותה שבץ מוחי, את תחושותיה במהלכו. שתי אונות ישנן למוח האנושי, אונה שמאלית– אנליטית, הממוקדת בעבר ובעתיד שתפקידה קטלוּג וגיבוש תחושת זהות ונפרדות, ואונה ימנית– "אחדותית", הממוקדת בהווה, וחווה את העולם כנעדר גבולות עד לכדי חוסר יכולת להבדיל בין גוף אנושי אחד למשנהו ובין חלקיקי הגוף האנושי לחלקיקי עצמים בסביבה. טיילור, ש"נעה" במהלך השבץ מתפישה אחת של המציאות לאחרת (רגע חוותה הכּל כאחדוּתי ורגע כנפרד), מתפעלת מן הפוטנציאל האחדותי וההרמוני הטמון בנו ומן הקיום המופלא של אונות המוח השונות כל כך זו מזו, יחד, בתוך גוף אנושי אחד. 
בחזון הנביא יחזקאל אני מוצאת קריאה למימוש הפוטנציאל הטמון כבר במוֹחנו. דרישה לשהות ולנוע בין נפרדות להרמוניה, ולזכור להודות לאָב האחד שבְּרָאַנוּ.
לתגובות: www.naomieini.com

נהוראי
העוד אבי חי?! 
כשיוסף חושף את זהותו בפני אחיו הוא שואל: "העוד אבי חי"?!.  לכאורה יוסף ידע שאביו חי. עוד בהגיעם למצרים האחים אומרים ליוסף- השליט האנונימי: "וַיֹּאמְרוּ שְׁנֵים עָשָׂר עֲבָדֶיךָ אַחִים אֲנַחְנוּ בְּנֵי אִישׁ אֶחָד בְּאֶרֶץ כְּנָעַן וְהִנֵּה הַקָּטֹן אֶת אָבִינוּ הַיּוֹם וְהָאֶחָד אֵינֶנּוּ". הם מדווחים במדויק- מי חי ומי גורלו אינו ידוע. וכן, כאשר יהודה עומד מול יוסף, הוא מזכיר את אביו מספר פעמים: "אֲדֹנִי שָׁאַל אֶת עֲבָדָיו לֵאמֹר הֲיֵשׁ לָכֶם אָב אוֹ אָח וַנֹּאמֶר אֶל אֲדֹנִי יֶשׁ לָנוּ אָב זָקֵן ...". ולבסוף מפטיר: "כִּי אֵיךְ אֶעֱלֶה אֶל אָבִי וְהַנַּעַר אֵינֶנּוּ אִתִּי פֶּן אֶרְאֶה בָרָע אֲשֶׁר יִמְצָא אֶת אָבִי". ברור שיוסף יודע שאביו חי. חז"ל הבינו שלא מדובר בשאלה אינפורמטיבית אלא בתוכחה: "אמר אבא כהן ברדלא אוי לנו מיום הדין אוי לנו מיום התוכחה יוסף קטנן של שבטים לא יכלו אחיו לענות אותו כי נבהלו מפניו ..." (בראשית רבא צג י).  התוכחה מופנית אל יהודה. כך אומר לו יוסף: 'טול קורה מבין עיניך', אם מבקש אתה למנוע צער מאבינו כיצד העזתם למכור אותי ולצער את אבא במשך שנים רבות. 
ניתן גם להסביר, שמדובר בשאלה אינפורמטיבית ולא בתוכחה. עד כה, יוסף הבין מהאחים שאביהם לא ידע על גורלו. אולם בנאום יהודה שומע יוסף: "... וַיֵּצֵא הָאֶחָד מֵאִתִּי וָאֹמַר אַךְ טָרֹף טֹרָף ...". עתה יוסף מבין שאביו סבור שהוא מת. יהודה טוען בפניו שאם בנימין לא ישוב לחיק המשפחה אביו עלול למות. אם החשש נכון, שואל יוסף את אחיו– אבא חי?. כוונתו בשאלה להעלות ספק באמינותם. אם לדבריהם, אביו ימות ברגע שבנימין לא ישוב, יתכן וכבר יעקב אביו מת ברגע שהתבשר שהוא – יוסף - נטרף. נראה שכך פירש הספורנו: "העוד אבי חי. אי אפשר שלא מת מדאגתו עלי". זאת ועוד, יוסף חושש שאביו סבור שנטרף כי אחיו שיקרו בעת שבישרו לו על היעלמו. אם כן, שמא יהודה אינו דובר אמת גם כעת ביחס לאביו ומטרתו לאלץ את יוסף לשחרר את בנימין, ובאמת יעקב אביו מת ברגע שנתבשר שנטרף? יוסף מבקש לדעת את האמת אודות אביו אבל אחיו קולטים מסר אחר. הם חשים שהוא מבקש להוכיחם. זו דוגמא קלאסית לדינמיקה בין אנשים. פעמים משפט סתמי שנזרק בחלל החדר, אף שאין בו כל כוונה לתוכחה, יכול לעורר רגשי אשם. אף ללא כוונה יכולה להתרחש תוכחה סמויה ובכוחה להביא לשינוי משמעותי בחייו של אדם. כך גם האחים הבינו טוב יותר את חומרת המעשה ברגע ששמעו את השאלה: "העוד אבי חי", ומכאן מתחיל תהליך הפיוס.
משפחת גולדין: החלטת הקבינט אומללה
הוריו של קצין צה״ל סגן הדר גולדין המוחזק בידי חמאס בעזה זועמים על החלטת הקבינט המדיני-בטחוני שלא לקדם הצעת חוק שתאפשר לישראל להחזיק בגופות מחבלים.
כידוע, הקבינט המדיני- ביטחוני קיבל השבוע את המלצת היועץ המשפטי לממשלה, אביחי מנדלבליט, לבקש דיון נוסף בבג"צ בנושא גופות מחבלים. שרי הקבינט הבהירו שגופות המחבלים שבידי ישראל לא יוחזרו ושהעקרונות המפורטים בדעת הרוב של השופטים אינם מקובלים. בג"צ קבע כי על פי החוק לא ניתן להחזיק בגופות המחבלים והוסיף כי אם המחוקק רוצה לשנות זאת, עליו לחוקק בתוך חצי שנה חוק חדש בעניין. הקבינט החליט השבוע כי הליכי חקיקה לא יקודמו בשלב זה, עד לקבלת תשובה מבית המשפט לקיום דיון נוסף.

ד״ר לאה ופרופ׳ שמחה גולדין, הוריו של הדר אמרו בתגובה: ״ראש הממשלה נתניהו והקבינט בחרו להיכנע שוב לחמאס. ההחלטה שלא לקדם חוק המאפשר החזקה בגופות מחבלים והפעלת לחץ על חמאס היא החלטה אומללה המשדרת לאויב רפיסות וחולשה. אנו קוראים לנתניהו והשרים בקבינט לקרוא את הודעותיהם מיום חמישי האחרון ולא לזנוח את הליך החקיקה. כדי להחזיר את הדר ואורון הביתה צריכה ההנהגה הישראלית לגלות אומץ ונחישות״.

"לא היינו בגלות מעולם"
הרב ד"ר משה רט

פעמים רבות בתנ"ך מסופר על אנשים שנקלעו לצרה ונחלצו ממנה. לכאורה גם סיפורם של אחי יוסף בפרשתנו הוא סיפור כזה – הם ירדו למצרים לשבור אוכל, ומצאו את עצמם מסובכים בעלילות ריגול וגניבה, המעמידות בסכנה את שלומם של אביהם ושלמות משפחתם. אולם סיפור האחים הוא יוצא דופן, שכן למרות מחשבתם שהם נתונים בצרה גדולה, למעשה לא היו בסכנה אף לרגע. השליט המצרי המאיים היה למעשה כל הזמן יוסף אחיהם, שלא התכוון כלל לפגוע בהם. במקרה זה, הגאולה מהצרה נעשתה על ידי הגילוי שמעולם לא היו נתונים בצרה. לא היה צורך בגאולה אמיתית, אלא רק בפקיחת עיניהם לאמת שלא ידעו, לפיה כל הסכנה והאיום היו אשליה בלבד.

האדמו"ר מאיזביצא, בספרו מי השילוח, לומד מכך דבר גדול:
"ויהודה היה סובר שעומד לפני מלך גוי ומתווכח עמו, וכאשר שלח להם הש"י הישועה אז ראו שגם למפרע לא היו בסכנות, כי באמת היו מתווכחים עם אחיהם. וכן לעתיד כאשר יושיענו הש"י ויפדנו, אז יראה לנו ה' כי לא היינו בגלות מעולם ולא משל עלינו שום אומה רק ה' לבדו".

האדמו"ר, כדרכו, רואה בכל סיפורי התורה אירועים עכשוויים המתרחשים אצל כל יהודי בכל דור. על פי זאת הוא טוען, שכשם שצרתם של בני יעקב התגלתה כאשליה, כך גם יתגלה לגבי הגלות כולה וכל צרותיהם של ישראל. לא רק שתבוא ישועה מהגלות, אלא שיתברר למפרע שהכל היה כחלום בלבד, "היינו כחולמים". כמה מתאים הדבר ליוסף, בעל החלומות ופותר החלומות, לארגן לאחיו מעין חלום בלהות, שייעלם כלא היה ברגע היקיצה!
לא ברור האם כוונת האדמו"ר היא לבירור שכלי בלבד, בו יתברר שבעומק הדברים היו הגויים שלוחיו של הקב"ה, או שמא ליקיצה ממשית בה תיפקחנה עינינו לפתע ונגלה שהכל היה רק חלום. בנו וממשיכו של "מי השילוח", רבי יעקב מאיזביצא, כתב בהקדמת ספרו "בית יעקב" שהעולם הזה הוא מעין חלום רע ממושך שהנשמות בוחרות להיכנס אליו בתור ניסיון. מי שמתלונן ומתרעם כלפי ה' על הרע שבעולם נכשל בניסיון, ומי שמבין שהכל רק חלום והכל לטובה, עומד בניסיון ויזכה לשכר גדול. יהי רצון אם כן שנזכה להקיץ במהרה לגאולה השלמה.  
"הצהרת הנשיא טראמפ תיחקק לדורי דורות באבני הכותל"
מירי רגב, שרת התרבות והספורט

לאורך ההיסטוריה של העם היהודי ושל תנועתו הלאומית המתחדשת בעת החדשה, ישנם אירועים מכוננים המעצבים את המציאות, ומנהיגים אשר בתבונתם המדינית ובאומץ ליבם עושים היסטוריה ולא רק משתלבים בה. 
כמו בלפור וטרומן, שמו של הנשיא טראמפ נחקק לדורות באבני ירושלים ובאבני הכותל. אבנים מולן התפלל בביקורו האחרון בישראל.
הברית שלנו, העם היהודי עם העם האמריקאי, מבוססת על ערכים משותפים והיסטוריה ארוכה של דרך משותפת. ממשל טראמפ, יותר מכל ממשל בעבר, מיישם את הערכים הללו במישור המדיני בשיתוף פעולה פורה אתנו. 
הצהרתו של הנשיא על ירושלים היא חלק מהשיח החדש שהוא מביא למערכת הבינ"ל– לא ליצור הסכמים המבוססים על דמיונות ואשליות אלא על ריאליזם מפוכח. דווקא אשליות הן המביאות למלחמה. זהו שינוי חשוב- כיון שעד היום שיח השלום נשען על תעמולה, על דמיונות ועל שקרים, כמו אלו שמפיצים ארגון אונסק"ו וגורמים נוספים.
יש כאן עוד לקח חשוב- כל ילד אצלנו יודע שירושלים היא בירתנו כבר 3000 שנה, מאז ימי דוד ושלמה. איננו זקוקים להסכמה של אף אחד לשם כך, ובכל זאת, שבעים שנה שאנו מצהירים זאת מעל כל במה- מראש ממשלתנו הראשון בן גוריון ועד ראש הממשלה נתניהו, שמנהל מערכה מדינית רחבה מאוד לאורך שנים- והנה, בסופו של דבר כשאנו עומדים על שלנו, על הצדק ועל האמת ההיסטורית, העמים האחרים מתחילים להכיר בכך, מכבדים אותנו ואפילו לא נבהלים מהלחצים המופעלים עליהם.
למרות מבול הטלפונים שהנשיא טראמפ קיבל מאירופה ומחלק מהעולם הערבי, ולמרות האיומים המתוקשרים של כמה מדינות, ואפילו למרות מיטב פרשננו בתקשורת הישראלית- הוא לא נבהל, לא ברח ואמר את האמת בצורה ברורה. 
זוהי בהחלט מתנה ראויה ונפלאה של העם האמריקאי והממשל האמריקאי לעם היהודי ולבירתו ירושלים, שמציינת השנה יובל שנים לשחרורה ולאיחודה.
ראינו כבר את השפעת ההצהרה על מדינות נוספות, ואני מקווה שהתהליך הזה יתרחב והמצב האבסורדי בו מדינות העולם לא מכירות למעשה בבירה כלשהיא של ישראל, יבוא לסיומו.
הנשיא טראמפ- העם היהודי יודע להכיר תודה לבעלי בריתו. אנחנו מחזקים את ידיך בעשייתך המבורכת, מודים לך על הצעד החשוב הזה, על האבן הנוספת שהנחת בבניין ירושלים ובברית בין שתי המדינות שלנו. אני מברכת אותך בברכת ירושלים בירתנו היפה והנצחית: 'יברכך ה' מציון וראה בטוב ירושלים כל ימי חייך'!
לא רק הלכות טהרה

פעם, נושא החינוך למיניות בריאה, היה טאבו במסגרות החינוך הדתיות. לימים הבינו כי גישה זו מפספסת הרבה ולהיפך, אם יעבירו לבני-העשרה הדתיים, וכן לבנות, את הדברים בצורה ראויה ורלוונטית, הם יקחו את זה אתם לעוד שנים הרבה, גם כשיקימו משפחות. שוחחנו בעניין עם דבורה רוזנברג, הממונה על חינוך לחיים במשפחה בחמ"ד. 
ליאת שוקרון
נושאים רבים נמצאים מתחת לפני השטח במגזר הדתי. רובם מדוברים בהרבה מאשר בעבר, אבל כשזה מגיע לחינוך הדתי, הדבר נעשה מסובך במקצת. שיעורי חינוך מיני, הנלמדים אצל הקולגות שלנו- בתי הספר החילוניים, צריכים להילמד אצלנו במתכונת שונה ובזהירות אחרת. ההכוונה של החמ"ד כיום היא חינוך לחיים במשפחה. מדובר כאן גם בטווח הארוך. חלק ארי מהחומר הנלמד יהיה רלוונטי רק בעוד מספר שנים לאחר שהתלמידים דהיום יינשאו. בנוסף, ההליכה על החבל הדק שבין מה שאסור היום לבין מה שמותר לאחר הנישואין אינה פשוטה. אבל, ייאמר לזכות ראשי החמ"ד כיום וכחלק מהתפיסה שמוביל הרב והד"ר אברהם ליפשיץ, מנהל מינהל החינוך הדתי, וביוזמתה של דבורה רוזנברג, הממונה על חינוך לחיים במשפחה בחמ"ד, שבית הספר הוא בית חינוך כמשפחה, וכמו במשפחה- צריך לדבר על הכל- הם מעזים לגעת בנושאים שאינם רק הלכות טהרה ודי אלא גם בנושאי מיניות בריאה, התבגרות, בינו לבינה וכל מה שרלוונטי גם בגילאי החטיבה והתיכון.

כיום יש שתי תכניות מרכזיות בחינוך לחיים למשפחה: המשפחה הדתית- חינוך להתמודדות בעולם משתנה, ובית ומשפחה, תכנית שיצאה לאחרונה במיוחד לבנים, שהיא גולת הכותרת בנושא מבחינת החמ"ד, שכן באופן טבעי יש נושאים הייחודיים לבנים בלבד. התכניות מתייחסות לנושאים הרלוונטיים בגיל ההתבגרות דוגמת גיבוש זהות, מאפייני הגיל, חיבור גוף ונפש, התפתחות גופנית, מיניות בריאה, טבעיות וקדושה, יצר ויצירה, התמודדות עם אתגרים ודחיית סיפוקים, חברות, בינו לבינה, אהבה ועוד. התכנית כוללת גם נושאים כהכנה לקראת הקמת משפחה: נישואין- לשם מה, קבלת החלטות, בחירת בן/בת זוג, ברית הנישואין, תקשורת, גבריות ונשיות ועוד. בנוסף לכל זאת, יש תכניות של כישורי חיים וייעוץ כולל חומרי למידה המותאמים לחינוך הדתי ע"י היחידה למיניות של החמ"ד. התכניות מועברות במהלך שעה שבועית או בשיעורי חינוך, בפעילויות בית ספריות, ערבי הורים ובנים, בית מדרש הורים ועוד, וכן נערכים כנסים שנתיים בכל שנה והשתלמויות בהם משתתפים ראשי ישיבות, צוותים ומורים שלומדים את מערכי התכנית ואופן הנגשתה לתלמידים. ולקינוח, בני ובנות כיתה י"ב נבחנים ביחידה לבגרות (עם פרקים ייחודיים לבנים)- "בית, חינוך ומשפחה", במסגרת תושב"ע לבגרות.
רוזנברג: מהפכה של ממש
דיברנו עם דבורה רוזנברג, הממונה על חינוך לחיים במשפחה בחמ"ד, שהובילה שינויי תפיסה מהותיים בתחום ומאמינה שמדובר במהפכה של ממש, שקטה ומתקדמת, וסיפרה לנו על התכניות הייעודיות בחמ"ד: "השאיפה היא לחנך ולפעול לטובת הערך העליון– חיי משפחה בריאים וטבעיים, מתוך חיבור לתורת ישראל ולחיים ומתוך מחשבה שמן הראוי שמחנכים ומורים ישוחחו עם תלמידיהם על נושאים שמעסיקים אותם. המגמה היא שכל מחנך יהיה מצויד בכלים ובמשנה סדורה כך שכל מחנך יידע כיצד לשוחח עם תלמידיו על מה שעובר עליהם, והמחנכים ומערכת החינוך יתרמו לחיזוק המשפחה בישראל. הרעיון הוא ליצור פתיחות מזמינה ואווירה שמאפשרת שיח מתוך כנות ואם עושים זאת נכון- מצליחים. יחד עם זאת, יש רציונאל ומשנה סדורה אותה מנחילים במהלך השנים כלומר, לא משאירים זאת רק ל"צורך בוער" כלשהו בשטח. אפשר לשאול הכל".

ובכל זאת, מדובר בנושאים שהנוער אינו רגיל לשוחח עליהם עם מבוגרים, ודאי לא עם סמכות דתית. איך עושים את זה בצורה מיטבית, ללא מבוכה של שני הצדדים או זלזול מצד התלמידים? דבורה תולה זאת בדמות החינוכית שעומדת מול התלמידים: "דמות חינוכית כנה ופתוחה שיודעת להנגיש את הנושא הן ברמת הידע והן ברמת הכלים יכולה להיות מאד רלוונטית להתפתחות התלמידים בנושאים אלו. כשהדברים מועברים כהלכה התלמידים מחכים לשיעורים, משתפים פעולה, דנים במה שדובר משבוע לשבוע ושמחים שיש להם עם מי לדבר. ברור שיש שנבוכים, ואכן, יש הכוונה להיות קשובים לתגובות שונות של תלמידים המגלים התנגדות, הסתגרות וכדומה. כאן מקומו של הר"מ/ המחנך להזמין את אותם תלמידים לשיח אישי ופתוח לאחר השיעור ולהמשיך את התהליך החינוכי בדרך זו".
ובעניין הנושאים שיהיו רלוונטיים רק בשנים הבאות- לאחר חתונה- רוזנברג מאמינה שחשוב שיילמדו בבתי הספר כנדבך נוסף ומשמעותי לחינוך מהבית, וכי הם ייזכרו בכך לכשיצטרכו: "מסתבר שיותר ויותר תלמידים לוקחים איתם לחיים משפטים כאלה ואחרים שמוריהם אמרו להם במהלך השנים, במיוחד כשדמות המורה נתפסת כחיובית ומשמעותית. באופן מעניין ביותר, לעיתים דווקא משפטים "גבוהים" ולכאורה עתידיים אשר יכולים להיתפס כלא רלוונטיים לאותו השלב (כמו הכנה לזוגיות לבנות או בנים שעדיין לא שם) נחרטים פעמים רבות בזיכרונם של התלמידים ו"נשלפים" מהארכיון בהמשך חייהם כשהם פוגשים זאת במציאות היומיומית. שם לעיתים קרובות אותו משפט "רחוק" מקבל משנה תוקף ורלוונטיות".
מלווים גם את בוגרי מוסדות החמ"ד
ובהמשך לתפיסה של רוזנברג והרב ליפשיץ שבית הספר הוא בית חינוך כמשפחה, ומכיוון שמשפחה נשארת גם כשמסיימים את בית הספר, ובעקבות צורך שעלה מן השטח, הוקמה יוזמה חדשה- "ל"ב ח"ן"- ליווי בוגרים לחיי נישואין, בה המינהל לחינוך דתי מכשיר רכזים שיהיו אנשי קשר לבוגרי בתי ספר וילוו את המעוניינים בתהליך של בחירת בן או בת זוג, במטרה לסייע בעניין הרווקות המאוחרת ובשמירה על קשר במי שירצה בכך לאחר הלימודים במסגרת חינוך לחיים במשפחה ומעבר לכך.
איך מוצאים את האיזון שיאפשר לצעירים מהציבור הדתי, שרגילים כל חייהם שתחום המיניות הוא אסור, להפחית את המבוכה ולעתים את תחושת האשמה לגבי מין לאחר החתונה?

"דיבור ועוד דיבור", משיבה רוזנברג. "תחושת ביטחון מתחילה במידע אמין. יש הרבה דיסאינפורמציה או אינפורמציה מעוותת אותה מקבלים התלמידים ב"מרחב הפתוח"– המדיה, האינטרנט וכו'. על מנת ליצור יחס בריא למיניות יש קודם כל צורך בהיכרות עם הגוף, הייחודיות הנשית והגברית, מהם יחסים בריאים ונכונים, מה בין אהבה והתאהבות וכו'. המידע מפחית חרדה ויוצר בסיס טוב להמשך. כמו כן, שיתוף בשיח כיתתי שמעלה את המקומות המורכבים, האמביוולנטיים שיש לתלמידים (כמו גם למורים) ביחס למיניות, מגדר, גופניות והנאה- אף הוא יוצר מיכל לגיבוש זהות מינית חיובית. כל אלו הם כלים מקדימים אשר בבוא העת, במפגש האישות הראשון לכשיגיעו אליו- יוכלו לחזק ולאפשר לבני הזוג לבנות בית על יסודות איתנים", מסבירה דבורה.

אילו תכנים בתחום זה נלמדים כיום בחמ"ד מלבד חיים במשפחה?  

"סיכויים וסיכונים כולל התייחסות לפגיעות והטרדות מיניות ומניעתן", מתארת רוזנברג. "בתכנית החדשה "בית ומשפחה" יש יחידות לימוד והפעלות על הנושא כולל אירועים ודרכי התמודדות יישומיות. כנ"ל לגבי אלימות במשפחה– זיהוי מאפיינים של חיזור אלים– נושא שהכנסנו למערכת בצורה מקיפה כבר לפני שנים, כולל התייחסות לפוגעים ולא רק לנפגעים. בראשית הדרך אנשים הרימו גבה ושאלו אותי- למה צריך לעסוק בכך? האם קיימת תופעה רחבה כזו?- והנה, עכשיו אין בית ספר שלא מקדיש לנושא אלימות במשפחה שיעורים או לפחות יום עיון. על פי תפיסתי, העיסוק בנושא צריך לבוא רק אחרי עיסוק חיובי בערכי המשפחה. לכך אני מכוונת במפורש. אני מאמינה שכמו שהעיסוק באלימות הוטמע כל כך, כך יקרה לגבי פגיעות מיניות– אסור להחריש בנושאים אלו, חובה לעסוק בהם!. כמו כן, אנו עוסקים רבות גם בהתמודדות עם תכנים לא ראויים ברשתות, גלישה באינטרנט והתמכרויות".

אין ספק שמדובר בהתקדמות עצומה; היקף התכנים, הנגיעה בנושאים שלא דוברו מעולם בצורה מסודרת בבתי הספר הדתיים העל יסודיים, האומץ להסתכל בעיניים של התלמידים ולהתייחס אליהם כאנשים בוגרים לכל דבר, הצעידה בין הטיפות בצורה בריאה והלכתית- כל זאת בהחלט לא יבייש את המילה 'מהפכה'. שאפו. מדובר בשינוי של ממש, ובשינוי מבורך. במיוחד כשכבר אין ברירה, כולם חשופים להכל ובכל גיל. תיווך נכון מצד הבית ומצד בית הספר ישמור על הילדים ויכווין אותם למקומות בריאים ונכונים.
אבדנו של בנימין
מיכל
הרגע שבו רואה יוסף את בנימין, הוא הרגע ששובר את לבו וגורם לו להתוודע, סוף סוף, אל אחיו. מפגש זה הינו רגע שיא במשפחת בני יעקב ורגע דרמטי בחיי האומה. 
השיחה בין השניים, לפי חז"ל, נפתחת בהשלמת מידע:
"וישא עיניו וירא את בנימן אחיו. אמר ר' שמואל בר נחמן: בשעה שראה יוסף את בנימן, מיד נתקררה דעתו ופתח ואמר: א-להים יחנך בני, באותה שעה אמר להן: קרבוהו אצלי, והיה שואל אותו: בני, כלום אח יש לך? אמר לו: אח היה לי ואיני יודע להיכן הלך, אמר לו: יש לך אשה? אמר לו: יש לי אשה ועשרה בנים". 

השאלות הטכניות הללו מתבררות כניסיון של יוסף להתחקות אחר משמעות מכירתו והשפעתה על בנימין. הוא מתעניין האם בנימין זוכר ומודע לכך שהיה לו אח גדול ממנו שנעלם. לאחר שהוא מקבל תשובה חיובית, הוא מברר מה מצבו המשפחתי ומגלה שאחיו הצעיר כבר נשוי ואב לעשרה בנים.  בשלב הבא הוא מברר מה שמם של אותם בנים ומגלה, להפתעתו, ששמות בניו של בנימין חושפים שבנימין לא רק היה מודע להיעדרו של יוסף, אלא שזו הייתה החוויה המכוננת של חייו. שמות בניו מספרים שהטרגדיה של בנימין התעצמה עם כל שמחה ושמחה בחייו. כל ילד שנולד היה עוד הזדמנות להנציח את האח שאבד:
בלע שנתבלע ממני, ובכר שהיה בכור, ואשבל שנשבה ממני, גרא שנעשה כגר בארץ אחרת, נעמן שהיו מעשיו נאים ונעימים, אחי שהיה אחי וודאי, וראש שהיה לי ראש, מפים שהיה יפה עד מאד בכל דבר, וחפים שלא ראה בחופתי ואני לא ראיתי בחופתו, וארד שהיה כוורד שושנים. 
שמות בניו של בנימין, מהדהדים, בזה אחר זה, את היעדרו של יוסף. מכאן ברור מדוע המפגש הזה הוא נקודת השבר של יוסף, המביאה להתוודעותו. 
עיון ברשימה ובמדרשי השמות מדייק גם את תהליך האבל של בנימין על יוסף ולא רק את עצם הגעגוע ועומק הכאב. לבנו הבכור בנימין קורא בלע. השם מבטא את תחושתו שאחיו פשוט נבלע באדמה, נעלם יום אחד ואיננו. הפתאומיות, חוסר ההכנה להיעדר הזה הם החוויה הראשונה שבנימין נושא בליבו. החלל שנפער מקבל פנים נוספות בהמשך: הבנת החסר של האח הבכור המוביל והמודל לחיקוי- בכר. הכעס שבא בעקבות השלילה הלא הוגנת הזו של האח מובע בשם אשבל- נשבה ממני. האמירה ברורה- חלק ממני נלקח ואחר כך גם נכלא בעמקי התודעה. השמות הבאים מתארים את הגעגועים והחמלה שבנימין מגלה כלפי יוסף, כאשר משתקפת בהם העובדה שכאן הוא מתפנה מן ההלם הראשוני והשקיעה בעצמו, והוא מצליח לראות גם את "יוסף שבסיפור" את הסבל של יוסף שנעשה גר בארץ אחרת. בהמשך הוא מביא לידי ביטוי לא רק את הבור שנפער ואת הריקנות אלא גם את המהות שאיננה, את דמותו של יוסף כשלעצמה: אחי וראש ומופים, וארד. אח- כפשוטו, אח כמודל להזדהות, וגם הצער על אותו בחור יפה תואר ואציל שכבר איננו מיוצג בשם. אז גם מגיע הביטוי המחודש של ההיעדר הנוכח, שאין בו התרפקות על העבר אלא הבנת פניו החדשות של החיסרון: לא ראה בחופתי ואני לא ראיתי בחופתו. הפירוד הפיזי הביא לפירוד רגשי. יוסף נעדר מן הרגעים המשמעותיים של חיי אחיו, וגם מחיי היום-יום. זהו הפסד שלא ניתן לפצות עליו.
בהסבר השמות והקשר שלהם ליוסף מובאת במדרש דעה לפיה בנימין אינו חווה את היעדרו של יוסף באופן ישיר, אלא דרך החיסרון והאבל של אביו: אשבל, שנשבה מאביו והלך לו. נעמן- שהיה נעים לאביו ולאמו וכו'. תיאור מרוחק כזה של אבל משני הוא אולי אפילו מכמיר לב יותר. אדם שאיננו יודע מה חסר לו ורק מקבל תמונות וקטעי זיכרונות, ומדמיין את דמותו של אותו אח עלום ונאהב שאבד ממנו.
באותה שעה נכמרו רחמיו של יוסף שנאמר וימהר יוסף כי נכמרו רחמיו.

ישנו פרט נוסף שהמדרש אינו מציין במפורש אך הוא משלים את התיאור שבו. בנימין בולט בריבוי בנים. שמא המניע לילודה המרובה הוא חסרון גדל והולך שאינו מוצא מזור, רצון לייצר חיים במקום שבו נתגלה חלל. כח חיים חזק המעורר בעוצמה את האשליה האנושית שהפיצוי לאובדן חיים הוא עוד ועוד חיים, ועוד יותר את השאלה- מהם חיים. 
לקראת הדממה של ערוץ 20?
זה לא קל להרים ערוץ טלוויזיה איכותי, בטח לא כשאתה על טייטל של מורשת ישראל. הצלחתו של ערוץ 20 וההערכה לה הוא זוכה בקרב הצופים היא לפנינים בעיני הערוצים המסחריים שדאגו שהרגולטור ימרמר את חייו. מנכ"ל הערוץ חצי מיואש והשבוע הודיע: "ערוץ 20 אינו מסוגל לשרוד במציאות הכוללת מועצה עוינת, אגף פיקוח נוקדני, קנסות תכופים ומאבקים משפטיים בלתי פוסקים המתנהלים נגדו"
מוטי זפט
נקעה נפשכם ממה שמשדרים לכם ב'ערוצים המסחריים' ומצאתם מנוחה לנפשכם בערוץ 20? תיהנו מכל רגע, כי לא מן הנמנע, שגם את ההנאה הזו יקחו מכם בקרוב. כידוע, החדשות הן נשמת אפה של כל תחנת שידור המכבדת את עצמה (ורוצה להתקיים כלכלית). ערוץ 20 הוקם כזכור על טיקט של מסורת ישראל, ומהרגע שעלה לאוויר, היו מי שחיפשו להראות כאילו אין קשר בין המנדט לבין הביצוע בפועל. לפחות חלק מהערוצים המסחריים, שהתחרו מולו על הפעלת ערוץ הכנסת, למשל, שומרים כבונקר על כל מה שנראה להם סטייה מהמנדט ורצים לספר לרגולטור. לבג"ץ ולמועצת הכבלים והלוויין. קחו דוגמא. באוגוסט השנה הטילה המועצה קנס של 100 אלף שקל על הערוץ בשל הדרת הרפורמים והקונסרבטיבים משידוריו, לאחר שאלה עתרו לבג"ץ. לפני כחודשיים איימו במועצה לחלט את רישיונו של הערוץ, על רקע טענה כי חלק גדול משידוריו אינו עוסק בתכנים הקשורים במורשת ישראל, בניגוד למה שנקבע ברישיונו. להזכיר, לערוץ 20 ניתן היתר לפיו 25% מתכני השידורים שלו יוכלו לעסוק בתכנים שאינם מורשת. הטרדות לא מספיקות? הנה משהו חם מהתנור. לאחרונה נאלצה המועצה להפוך את החלטתה מחודש מאי השנה להעניק לערוץ 20 את הפעלת ערוץ הכנסת. אתכם זה מרגיז? (מן הסתם לא מפתיע), אבל מנכ"ל ערוץ 20, שכי פרנץ, הרגיש כנראה כי הגיעו מים עד נפש, והשבוע הודיע למועצת הכבלים והלוויין, כי הערוץ נערך להחזיר את רישיונו ולמעשה לסגור את שידוריו. 

במכתבו הוא מפרט אחת לאחד את כל הקשיים שהציבו בדרכו של הערוץ, המאמצים הרבים שהערוץ השקיע כדי להיענות לרוב רובן של הדרישות שהציבה בפניו המועצה לכבלים ולווין, ו'בשורה התחתונה', הוא מסכם: "ערוץ 20 אינו מסוגל לשרוד במציאות הכוללת מועצה עוינת, אגף פיקוח נוקדני, קנסות תכופים ומאבקים משפטיים בלתי פוסקים המתנהלים נגדו ומקבלים גיבוי מהרשויות, וזאת תוך עיוות רישיונו, ובניגוד לתכלית החוק שמכוחו הוענק לו רישיון... המשמעות בפועל של התנהלות והחלטות המועצה שפורטו לעיל, כמוהן כסגירת ערוץ 20. לפיכך, אין בכוונתנו להמשיך ולנהל מאבקים חסרי תכלית, שכן כל בר דעת מבין שיש כאן מגמה מכוונת ושיטתית. אשר על כן, אנו מודיעים בזאת למועצה, כי אנו נערכים באופן מיידי להחזרת הרישיון".
סתימת פיות לימין בזמן כהונתה של ממשלת ימין. היש מחדל גדול מזה?

אביעד הכהן 
גאווה, גאווה, גאווה
אחת השיחות שנשמעו שוב ושוב בשבוע החולף במרחבי המרשתת, היא שיחה שקיים הרב אהרן לייב שטינמן, עם אחד השואלים דבר עצה מפיו באשר להכנסת ילד שמגיע ממשפחה "לא כל כך חרדית" (לדברי השואל) למוסד תורני מכובד. 
הרב שטינמן ביטל במחי יד את טענת השואל, תמה בקול על רוח הקודש וה"דתומטר" שניתנו כביכול לשואל שהתיימר למדוד בדיוק את יראת השמים של כל ילד, וחתם בגערה קשה ומשולשת: "גאווה, גאווה, גאווה". ההתיימרות לקבוע שילד פלוני הוא 'טוב וירא שמים', ואילו משנהו אינו כזה, היא גאווה נטו.  
מוקש זה מונח לפתחו של כל אחד. אך בעיקר מונח הוא לאנשים שעטו על שכמם את עטרת ואדרת השררה. אחד הכשלים הרובצים לפתחו של כל מדינאי או פוליטיקאי הוא הנפילה לפח היקוש של ה"היבריס", גאווה ויהירות חסרות גבולות. תסמונת ה"עבד כי ימלוך" משתלטת עליו. 
הם מתנהגים כאילו היו באמת "יחידי סגולה" בעלי "דם כחול", הראויים ליחס מיוחד, ולא משרתי ציבור ושלוחי ציבור, שעליהם כבר אמרו חכמים הראשונים– "כמדומין אתם ששררה אני נותן לכם? עבדות אני נותן לכם".  
ביטוי לחשש זה ניתן גם בסיפור חייו של יוסף, הרצוף תהפוכות, למן היותו "בן יקיר" ליעקב אבינו, דרך שנאת אחיו שהובילה למכירתו מצרימה, פועלו כעבד בבית פוטיפר, השלכתו לבית האסורים, ועד היותו משנה למלך "המושל בכל ארץ מצרים".
גם לאחר שעלה לגדולה, יוסף אינו ממהר ליצור קשר עם אביו. הוא מתנכר אל אֶחָיו ונמנע מלגלות להם לאלתר את זהותו. נושא אישה מצרייה, אסנת בת פוטיפרע כומר לעבודה זרה, וקורא לבניו בשמות המרמזים לכאורה על רצונו להתנתק לחלוטין מעברו ("כי נשני א-להים את כל עמלי ואת כל בית אבי"). 
מעבד בזוי, מושא להטרדה מינית מצד אשת אדוניו, המושלך בביזיון לבית הסוהר, היה יוסף למושל רב עוצמה ושררה, המתנכר אל אחיו, ומשעבד את המצרים ואדמתם כולה לו ולפרעה. 
תופעה זו, של המשועבד שהיה למשעבד, ידועה היטב בתולדות ימי עולם. חלק מהפרשנים רואים בה את הסיבה לחזרתה החוזרת ונשנית של תורת ישראל על פרשת עבדות מצרים. "וזכרת כי עבד היית במצרים", "אנכי ה' א-לוהיך, אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים". "זכר ליציאת מצרים", שמהווה בסיס וטעם להמון מצוות, ותכליתו תזכורת תמיד לעבד של אתמול לבל יהפוך למשעבד של היום. 
דימויו העצמי של יוסף, נע בין שלושה מוקדים: "וישימני לאב לפרעה, ולאדון בכל ביתו, ומושל בכל ארץ מצרים" (מה, ח). המונח "אב" מרמז על קשר אישי, אינטימי. מעין יועץ סתרים, חבר טוב ומיטיב (כמו שפירש רש"י על אתר: "לחבר ולפטרון"). 
לעומת זאת, המונח "אדון" מבטא שליטה ומרות על הכפופים לו. מרות זו מקבלת ביטוי חריף בסוף הפרשה, כאשר יוסף מַלְאִים את כל אדמת מצרים, מעביר את העם מקצה לקצה, וכל המצרים הופכים להיות משועבדים לפרעה. המונח השלישי, "ומושל בכל ארץ מצרים", נראה על פניו ניטראלי יותר, ומבטא את כוח הממשלה המנהלי שביד יוסף. בידו הסמכויות, והוא מופקד על ענייני המדינה. 
אכן, כאשר יוסף מבקש להודיע ליעקב אבינו על הקורה אותו, הוא משתמש רק במונח השני: "שמני א-להים לאדון לכל מצרים". יוסף, העבד של יום אתמול, הופך להיות "אדון לכל מצרים", ומתהדר: "הן קניתי אתכם היום ואת אדמתכם לפרעה, הא לכם זרע וזרעתם את האדמה". 
הנצי"ב מוולוז'ין, שחווה את משטר הדיכוי של הצאר ברוסיה, נותן בפירושיו מקום מיוחד לערכי החירות. אשר על כן, בבואו לפרש פרשה זו, דקדק בה, ונמנע מלפרש את הדברים כפשוטם. כך, למשל, הוא מפרש שהמונח "וישימני... לאדון לכל ביתו", אין פירושו "כמו אדון על עבדיו, אלא כמו המכונה בכבוד בשם אדון", תואר כבוד בלבד. 
בשונה מהרושם הראשוני ממקרא הפרשה, מצמצם הנצי"ב גם את שעבודם של הכפופים לפרעה עד למינימום. מתוך דקדוק בלשון הכתוב הוא מגיע למסקנה שרק האדמות שועבדו, אך לא גופם של המצרים. 
על מנת למתק מעט את טעמו של כתוב, מדגיש הנצי"ב שלא לחינם נקט הכתוב בלשון "הן קניתי אתכם היום ואת אדמתכם", ולא נאמר "הן קניתי אתכם ואת אדמתכם היום", וטעמו: האדמה קנה לחלוטין, אבל אותם בעצמם לא קנה באמת". לאמור: גם קניין זה של האדמה, הפוגע קשות בחירותו של אדם, נעשה רק ל"תכלית ראויה, ובמידה שאינה עולה על הנדרש", כהוראת שעה בלבד ולא לצמיתות, בהיקף מצומצם, באנו חושך לגרש
17% מהאוכלוסייה הם בעלי מוגבלויות ברמות שונות. חלקם הגדול סובלים מחוסר תעסוקה ומבדידות. מייסד מרכז ברקאי להכשרת רבנים ולפיתוח קהילות 'מרים להנחתה' לקהילות של אנ"ש: סייעו בעלי המוגבלויות, ואף תרוויחו מכך
הרב דוד פיין
עם תום ימי החנוכה – חג האור, שבו התאספנו יחד מידי יום עם כל בני המשפחה והחברים סביב החנוכייה הבוהקת, היה עלינו לזכור שבתוכנו ישנם 1.4 מיליון בני אדם (17% מסך האוכלוסייה) אשר חלקם נמצאים בעלטה מוחלטת. על פי דו"ח נציבות שוויון זכויות לאנשים עם מוגבלות, שפורסם בסוף נובמבר, עולה כי אנשים עם מוגבלות מדווחים לעיתים קרובות יותר על תחושת בדידות ועל היעדר חברים, ולשיעור גבוה מהם אין על מי לסמוך בשעת מצוקה. אמנם, לאורך השנים חל שיפור בחלק מן המדדים, אך הפערים בין אנשים עם מוגבלות לאלו שאינם עדיין גדולים מאד.
הדו"ח, שנפרס על פני יותר מ-100 עמודים, בוחן שלל תחומים שבהם נכשלת החברה בישראל ביחסה לאנשים עם מוגבלויות החיים בתוכה. כך לדוגמא,  51% בלבד מהאנשים עם מוגבלות מועסקים לעומת 79% מן האנשים ללא מוגבלות. הפער גדול יותר בקרב אנשים עם מוגבלות חמורה, מהם רק 38% מועסקים.  בנוסף, 20% מן האנשים עם מוגבלות חמורה ו-14% מן האנשים עם מוגבלות מתונה דיווחו כי אין להם חברים שהם נפגשים עמם או מדברים עמם בטלפון לעומת 7% מן האנשים ללא מוגבלות. 18% מן האנשים עם מוגבלות חמורה ו-10% מן האנשים עם מוגבלות מתונה דיווחו כי הם חשים בדידות לעתים קרובות לעומת 3% בלבד מן האנשים ללא מוגבלות.
בשונה משאר התחומים הנדונים בדו"ח, אני סבור שבכוחנו לשנות את המדדים לטובה בפרט בתחומים החברתי והתעסוקתי, מבלי שנמתין להתערבות המחוקק בנושא. לשם כך, עלינו לצאת מאזור הנוחות הפאסיבי ולהקדיש תשומת לב לסובבים אותנו.
כמעט בכל קהילה ישנם אנשים שהאיר מזלם, ובעמל רב הם גם הצליחו ברבות הימים לאייש משרות ניהול מכובדות. אלו, לרוב יידעו להגיד כי פירמה החפצה בעתיד משגשג, צריכה להימנע מלקבל מקורבים לשורותיה. גם אם יש מן האמת בטענה זו, הרי דווקא בנושא רגשי ועמוק, כמו שילוב אנשים עם מוגבלויות במקומות עבודה, מוטב יהיה אם ההתקשרות התעסוקתית תהיה בין שני צדדים שמכירים האחד את השני. צריך להבין שהסיכויים להעסקה שכזאת בין צדדים שאינם בעלי היכרות מוקדמת הם נמוכים מאד – כפי שמוכיח הדו"ח. דווקא מתוך ההיכרות, המעסיק יידע האם המועמד שמולו ראוי למלא את התפקיד המיועד לו או שמא לא.
אותם רמי תפקיד צריכים להבין כי האדם עם המוגבלות שניתנה לו הזדמנות פז במשרת חייו, ישמור עליה בחוזקה ויוכיח את עצמו מעבר למצופה. כמו כן, עצם שילובו של האדם עם המוגבלות במקום העבודה, יטיב את יחסם של שאר העובדים כלפי מקום עבודתם, בכך שיבינו כי בחברה בה הם עובדים לא מודדים אדם רק לפי תפוקה, ואף יציג כלפי חוץ את החברה באור חיובי. 
הפן התעסוקתי יכול בהחלט גם לתת מענה ראוי להרגשתם הכללית של האנשים עם המוגבלויות. ידוע שהאינטראקציה בין העובדים משמשת כר פורה ליצירת קשרי חברויות גם מחוץ לשעות העבודה, מה שעשוי למנוע את תחושת הבדידות העולה מהדו"ח. יחד עם זאת, זה המקום גם להתריע בפני ראשי הקהילות באשר הם, להיות ערניים לנושא וליזום שת"פ בקרב אנשי קהילתם. הניסיון מלמד אותנו כי כאשר הקהילה מטילה על האדם עם המוגבלות את אחד מתפקידי התכנון והארגון של הקהילה, הוא עושה זאת באופן מרשים שמטיב עם כולם ובעיקר יוצר אצלו תחושת שייכות לקהילה. 
למרות התכונות הפיזיקאליות של הנר, כנראה שאת חג החנוכה החולף לא הצלחנו להאיר באופן מרשים עם הישגינו החברתיים. אך אם נשכיל לתקן ולשנות את המצב מעתה ואילך, נוכל בהחלט להשפיע על דפוסי החשיבה של הדורות הבאים ולהבטיח עתיד טוב יותר לכולנו. 
הכותב הוא מייסד מרכז ברקאי להכשרת רבנים ופיתוח קהילות
ובהיעדר אלטרנטיבה אחרת: "רק היום, באשר אין לכם מאומה במה להתפרנס, הרי קנויים אתם לשעה זו לקבל ממני זרע". 
להסתייגות זו, משעבוד הגוף, שורשים עמוקים בעולמה של תורת, והיא בת השפעה מרובה על עיצוב המשפט העברי. מאמר חכמים, "כי עבדי הם – ולא עבדים לעבדים", היה בסיס לרתיעה מפני שלילת חירותו של אדם באמצעות מאסר, ושימש מסד לאיסור מאסרו של חייב רק בשל חוב אזרחי. 
מן הראוי הוא, שערכים גדולים אלה של חירות האדם, והיות אנשי ציבור משרתיו ולא אדוניו, ימשיכו להנחות את דרכה של המדינה היהודית.  
גרנביץ
יש מי ששומע
ההופעה הגרועה בחיי הייתה בבית קפה במונטיסלו בניו יורק. בעל הבית רצה להפוך את אופי המקום לישיבה בצוותא, לשיר ולהתוועד יחדיו, וביקש ממני להופיע בחמישי בלילה כדי לנסות לפתוח את הז'אנר הזה. לצערי התברר שאנשים באו לדג וצ'יפס, ולפטפט, ואני הייתי מעין מוסיקת רקע, תחליף לטייפ... בחלק מההופעה ישבו לידי קבוצת ישראלים שטיילו באיזור והזמנתי אותם כשפגשתי אותם לפני המופע. הם קצת שרו איתי והלכו מוקדם להמשיך לדרכם. התחושה שלי ביחס לאותו ערב הייתה קשה, כיוון שאני רגיל שכשמזמינים אותי הקהל משתתף בשירה, שמדברים יחד, והלב נפתח. התחרטתי שנעניתי לאותה הופעה. עברו מספר חודשים והגיע יום הולדתי, וכדרכו של פייסבוק הוא עדכן את העוקבים בתאריך. צמרמורת אחזה בי כשקיבלתי הודעה מאדם שאיני מכיר, שכתב לי שהוא מאותה החבורה שהגיעה לאותו ערב, ושמאז הוא עוקב אחרי הפוסטים שלי והם נוגעים בעומק ליבו, וסיים בברכה ש"אמשיך לגעת בלבבות גם אם איני מודע לכך"... 
לפני כ-15 שנים, חבר טוב שלי פיקד בסדיר על טנק שישב במרומי שכונת "אבו סנינה" בחברון. בתקופה ההיא גרתי שם, וכשהייתי הולך ברחוב הייתי קופץ ומנופף לשלום לכיוון הטנק, שמא יראני. צריך להבין שהטנק היה מאד רחוק, וזה היה הזוי לחשוב שבדיוק הוא שם יושב ומתצפת עלי. רק מידי פעם כשהייתי פוגש אותו בפיצה כשהוא יוצא הביתה לסוף השבוע, היה מחבק אותי ואומר לי שהחיילים שלו מידי פעם מבשרים לו בחיוך ששוב החבר המוזר שלו קופץ ברחוב ועושה שלום. אז ידעתי שהוא מקבל את הד"שים שלי. ושמחתי. צריך הרבה אנרגיה ואמונה בכדי לנפנף פעם אחר פעם אל הלא נודע...

פעם הייתי חבר בקבוצת חברים, שהמשותף להם היא העובדה שהם גדלו בקהילה מאד סגורה, ועברו דברים לא פשוטים בחיים, עד שבמשך הזמן התפזרו במקומות שונים בעולם לחפש את עצמם, חלקם במקומות מפוקפקים. הייתי שולח מפעם לפעם הגיג או חיזוק בקבוצה, הם לא הגיבו, ואני לא ידעתי אם מישהו קורא, והאם יש סיבה להמשיך...

אחרי שנים הייתי בניו יורק ופגשתי חבר אחר מן הקבוצה. התעניינתי בשלומו של אחד החברים שלא פגשתי שנים, שזכרתי שמצבו מורכב מאד. הוא ענה לי- אין לך מושג איך כל דבר שכתבת היה בדיוק במקום. אותו חבר אמר לי כמה פעמים שזה מה שהחזיק אותו במצבים הכי קשים ומורכבים. 

אז אמנם הם לא הגיבו, אבל אחרי שנים קבלתי פידבק שמישהו קרא ולבו זע!

בקיץ האחרון הייתי בניו יורק, ונתקלתי בתופעה מסויימת שקוממה אותי. כתבתי על כך ברשת, אבל התהלכתי בתחושה שזה סתם, שזה מיותר, שאין סיכוי שמישהו מתוככי הקהילה יקרא, או שלב כלשהו יזוז בעקבות הדברים החריפים שהעליתי. 
לאחר כשבועיים ימים, נקלעתי באמצע הלילה, לציונו של הרבי מרבניץ זצ"ל, השוכן בבית עלמין קטן בעיירה מונסי. במקום היה קהל רב של חסידים ויהודים של צורה. לפתע, ניגש אלי אדם בעל חזות חסידית, לעיניהם המשתאות של ילדיו, נתן לי נשיקה בפאות, וחיבק אותי. בעוד אני מנסה לחשוב אם אני מכירו, הוא אמר לי שהוא קרא לאחרונה משהו שכתבתי שנגע בעומק ליבו, והוא ממש קיווה שאיכשהו ניפגש. "כל מילה שלך, או שיר, מגיעים למי שצריך, תמשיך, תמשיך", כך אמר לי, נתן ידיו לילדיו, והלך לדרכו- טרם שהספקתי לשאול לשמו.

מאז ועד היום, כל פעם שלוחשים בי קולות מייאשים, מרפי ידיים, הלוחשים "חדל", אני שומע בתוכי את הדהוד הסיפורים הללו.
תמשיך, יש מי ששומע. אתה לא עושה תנועות לשוא, יש מי שיודע. והלבבות מרגישים כשהידיים פתוחות, פעם תמצא בעיניים שמולך, ניצוץ שאתה הבערת ממש בלי לדעת, רק באמון שנתת.

צדיקות כלכלית
רונן לוביץ
היהודי הראשון שהגיע לעמדה של הנהגה מדינית-כלכלית, יוסף, הצטיין בהבנה כיצד יש לנהל משברים, אך גם התבלט בדרך הערכית-מוסרית שבה ניהל את ענייני מצרים. יוסף מלמד בפעולותיו שיעור חשוב בקודים המוסריים שצריכים לאפיין מנהיג יהודי ראוי.
עם כניסתו לתפקיד ליקט יוסף "אֶת כָּל הַכֶּסֶף הַנִּמְצָא בְאֶרֶץ מִצְרַיִם", והביאו לבית פרעה (בראשית מז, יד). הרמב"ן מעיר שבכך ניכר "כי היה איש אמונים שהביא כל הכסף בית פרעה, ולא עשה לעצמו אוצרות", אלא התרחק מקבלת טובות הנאה. 
כאשר הרעב הכביד וכלו כל הקיצין, הציעו אזרחי מצרים ליוסף להשתעבד ולמכור לו את גופם: "קְנֵה אותָנוּ וְאֶת אַדְמָתֵנוּ בַּלָּחֶם וְנִהְיֶה אֲנַחְנוּ וְאַדְמָתֵנוּ עֲבָדִים לְפַרְעֹה", אולם, למרות הפיתוי לרכוש שליטה בכל התושבים, יוסף נמנע מכך, והוא קונה רק "אֶת כָּל אַדְמַת מִצְרַיִם לְפַרְעֹה" (מז, כ). אמנם הוא אומר להם: "קָנִיתִי אֶתְכֶם הַיּוֹם וְאֶת אַדְמַתְכֶם לְפַרְעֹה" (מז, כג), אולם לדברי המפרשים לא מדובר בעבדות אלא במתן מעמד של אריסים, שכן מיד לאחר מכן אומרים המצרים ליוסף: "נִמְצָא חֵן בְּעֵינֵי אֲדֹנִי וְהָיִינוּ עֲבָדִים לְפַרְעֹה" (מז, כה), ומאמירה זו משתמע שיוסף נמנע מלקנותם לעבדים ('משך חכמה' ו'העמק דבר' שם).
כמי שרואה את טובת האזרחים לנגד עיניו, קובע יוסף מסגרת ריאלית ומתונה ביותר של מיסים, וגובה מהתבואה רק 20% מס: "וְהָיָה בַּתְּבוּאֹת וּנְתַתֶּם חֲמִישִׁית לְפַרְעֹה..." (שם, כד). כיום שיעור המס במדינות מתקדמות נע בין 30% ל-50%, אולם בימי קדם יכול היה השלטון המלוכני לגבות אף אחוזים גבוהים בהרבה, כשהשליט מנצל את אזרחיו כרצונו, ואין מי שימחה. יוסף העדיף להתחסד עם תושבי מצרים, כדברי הרמב"ן (שם), וביצע מהפכת מיסוי לתועלת האזרחים. 
היושרה וההתנהגות המוסרית של יוסף משתקפות גם בדרך בה הוא נוהג בבני משפחתו. הפסוק מעיד: "וַיְכַלְכֵּל יוֹסֵף אֶת אָבִיו וְאֶת אֶחָיו וְאֵת כָּל בֵּית אָבִיו לֶחֶם לְפִי הַטָּף" (מז, יב). הוא קובע למשפחתו המורחבת תקציב דיפרנציאלי בהתאם לגודל המשפחה, ונותן לכל בית אב רק את הדרוש, אף לא מעט יותר. יוסף נמנע מלחלק טובות הנאה לקרוביו, על אף שהם ישבו בישוב קהילתי מבודד בארץ גושן, ואילו הפלה אותם לטובה, תחקירי התקשורת דאז לא היו מצליחים לחשוף זאת. 

מדיניותו של יוסף לא רק מתחשבת כלכלית באזרחים, היא מגלה גם הערכה רבה לעולם הדת והרוח. הדבר משתקף בהענקת פטור ממכירת אדמה לכוהני הדת של מצרים: "רַק אַדְמַת הַכּוהֲנִים לְבַדָּם לֹא הָיְתָה לְפַרְעֹה" (שם, מז, כו). שלטון הנאמן לערכים יודע שגם בזמנים קשים לא הכל נמדד בשיקולים כלכליים, וכי יש לתמוך בחיי הרוח והדת.

בניגוד לאמירה שנשמעת לעתים, שפוליטיקה ומוסר לא הולכים ביחד, יוסף מיישם בשיטתיות התנהלות שלטונית מוסרית, של אדם שאינו מנצל את מעמדו למילוי אינטרסים אישיים, ומשלב במדיניותו הכלכלית ערכים ואידיאולוגיה של צדק חברתי.
שילוב ערכים ועקרונות מוסר בעשייה היום-יומית נוגע לכל אדם, ולא רק לעסקנים ולמנהיגי ציבור. אנשים עשויים להפריש צדקה ולהקצות זמן לפעילות התנדבותית, אך בה בעת הם ידאגו רק לעצמם במהלך רוב חיי היום-יום. אלה ראויים כמובן להערכה על פעילותם החיובית, אולם זו איננה הדרך האידיאלית. 
הגישה היהודית השלמה חותרת לשילוב של ערכי מוסר וצדק, צדקה וחסד בעשייה היום-יומית של האדם. אפשר שלכך התכוון הנביא מיכה כאשר קבע ש-ה' דורש מעימנו "אהבת חסד" (מיכה ו, ח). מדוע דיבר מיכה על אהבת חסד ולא על עשיית חסד? נראה שגדולה אהבה מעשייה, שכן מי שאוהב חסד- זה יתבטא בכל חיי היום-יום שלו. הוא יראה את האחר לנגד עיניו בכל דבר בו הוא עוסק. 
יוסף הציב רף גבוה שצריך להוות דגם לחיקוי. אפשר שגם זו סיבה ראויה לכך שהוא נקרא 'צדיק', וגם על כך צריך להתכוון כשאנו מתפללים בברכת "על הצדיקים": "ושים חלקנו עמהם".

חזות גבריאל

'ויגש' מול 'אני יוסף'
כך סתם, לכאורה, קוטעת התורה את שטף הדיאלוג המעניין בין יוסף ליהודה בפרשת מקץ  ומשאירה אותנו במתח עד לשבוע זה, פרשת ויגש. הקטיעה המלאכותית הזו לא עברה בשלום אצל  התאולוג הנוצרי מימי הביניים, סטיבן לנגטון, שמייחסים לו את החלוקה של התנ"ך לפרקים. לדידו, 'ויגש יהודה' הוא פסוק 18 מתוך 34 פסוקים. לא התחלה, לא שיא דרמטי, ולא משהו שניתן לבסס עליו אמירה אמונית.
לא כן סברו חכמינו. זהו השיא השלישי של יהודה. ליהודה שלושה שיאים המציירים תנועה של v (וי). השיא החיובי שבו חדר יהודה לתודעתנו, בו הוא הגיח להיסטוריה היהודית הינו: "וַיֹּאמֶר יְהוּדָה אֶל ־אֶחָיו מַה־בֶּצַע כִּי נַהֲרֹג אֶת־אָחִינוּ וְכִסִּינוּ אֶת־דָּמֽוֹ". אמירה זו מעידה על האיש, סגנונו, מחשבותיו, אופיו, ותכונותיו. בתחתית הv -, מגיע יהודה אל נקודת השפל בחייו שהיא גם נקודת ההמראה של חייו- "וַיַּכֵּר יְהוּדָה וַיֹּאמֶר צָֽדְקָה מִמֶּנִּי". מכאן והלאה הפוקוס המקראי המתבטא באמצעות פסוקים רבים, מציב את יהודה בראש אחיו לכל מילי. בענף הימני של ה- v מגיע יהודה לשיאו במעשה אשר עשה מול המלכות המצרית העוינת- "ויגש יהודה".
לדידם של חכמינו, הפועל הטריוויאלי הזה, ויגש, מבטא את נכונותו של יהודה להיכנס למלחמת חייו מכל היבט. "ויגש יהודה" הוא הביטוי המעשי של מימוש הערבות אותה נתן לאביו. שלשה שיאים אלו מציירים באופן סכמטי את רעיון התשובה. הסגנון של מלכות יהודה, בראייה ההיסטוריוסופית הוא סגנון של תשובה. בכל תשובה יש התעוררות, דינמיות, התקדמות. ויאמר (יהודה אל אחיו), ויאמר (צדקה ממני), ויגש (יהודה). בכל השלבים הללו, קיימת התייחסות של יהודה אל האחר (אחיו, תמר, יוסף). יהודה פועל בשרות אחיו, משפחתו, עמו. במילה ויגש עובר יהודה ממילים למעשים.
בבואנו לצייר את הסכמה המלכותית של יוסף הצדיק נגלה כי מדובר על קו ישר הנמצא בעלייה מתמדת ומגיע לשיאו במילים 'אני יוסף'. בניגוד לסגנון המלכותי של יהודה, יוסף מלכד את אחיו סביב אישיותו, הוא במרכז לא אחיו, בדיוק כפי שהוא חלם. המילים 'אני יוסף' עם כל עוצמתן מתחילות במילה אני. במציאות מתנגש ה'אני' של יוסף עם ה'ויגש' של יהודה. מפגש של שני מלכים, ובלשון חכמים- 'מלכות יוסף' ו'מלכות יהודה'. יעקב אבינו מכריע בעד 'מלכות יהודה' באומרו– "יְהוּדָה אַתָּה יוֹדוּךָ אַחֶיךָ". הגיע הזמן למשיח בן דוד.
להערות: hazutg@gmail.com
מי רשאי להפלות?
ד"ר אלי חדד
אפליית יעקב את יוסף הובילה לשנאת האחים.
"ואמר רבא בר מחסיא אמר רב חמא בר גוריא אמר רב: לעולם אל ישנה אדם בנו בין הבנים, שבשביל משקל שני סלעים מילת שנתן יעקב ליוסף יותר משאר בניו- נתקנאו בו אחיו, ונתגלגל הדבר וירדו אבותינו למצרים" (שבת י, ע"ב).

רב יוצא כנגד הפליה בין בנים. האפליה זורעת קנאה ושנאה המובילות לתוצאות איומות. למעשה, כל שיעבוד מצרים הוא תוצאה של אפליה זו. ייתכן אף שתוצאה זו היא אינהרנטית לאפליה בכלל. אפליה יוצרת קנאה ושנאה, ושנאת אחים יוצרת מאבק של המופלים לרעה כנגד בעל זכויות היתר, עד כדי כך שכדי לדכאו הם מוכרים אותו לעבד. התוצאה- כאשר יוסף הופך לשליט הוא מתעמר באחיו ומשעבדם, וסיומה של תנודה זו היא שכולם משתעבדים לגורם שלישי.
במקום אחר הגמרא תמהה על כך שיוסף לא למד לקח מניסיונו המר והוא מפלה בין האחים לאחר הפיוס ונותן לבנימין יתר על אחיו.
"לְכֻלָּם נָתַן לָאִישׁ חֲלִפוֹת שְׂמָלֹת וּלְבִנְיָמִן נָתַן שְׁלֹשׁ מֵאוֹת כֶּסֶף וְחָמֵשׁ חֲלִפֹת שְׂמָלֹת" (בראשית מה, כב)
הגמרא תמהה: "אפשר דבר שנצטער בו אותו צדיק יכשל בו"? (מגילה טז, ע"ב), ועל כך עונה רבי בנימין בר יפת: "רמז רמז לו, שעתיד בן לצאת ממנו שיצא מלפני המלך בחמשה לבושי מלכות, שנאמר ומרדכי יצא... בלבוש מלכות תכלת וגו'". כלומר, לעתים יש הצדקה לאי השוויון בגלל שיקול אחר. הרמז לעתיד מצדיק את האפליה שנקט יוסף כלפי בנימין.
ייתכן שהתפיסה המיוצגת כאן היא שיכולים להיות צידוקים לאפליה. לא שהאפליה מוצדקת כשלעצמה, ברירת המחדל היא שוויון, אלא אם כן יש צידוק כלשהו לאי-השוויון. אמנם, לדברי רבי בנימין אי השוויון מוצדק בנימוק מיסטי מטאפיסי, העדפת בנימין נועדה לרמוז על הצלת עם ישראל בימי אחשוורוש על ידי מרדכי שגם הוא משבט בנימין. ייתכן שכאן אפליית היחיד מוצדקת בכך שהיא מיטיבה עם רוב הציבור.
ניתן להבחין בין אפליית יעקב לאפליית יוסף בדרך אחרת. אב אינו רשאי להפלות בין בניו, אך אח רשאי להעדיף את אחד האחים על פני האחרים. בכל מקום שיש בו יחסים היררכיים (אב ובנים), השוויון הוא הקריטריון היסודי להתייחסות, כאשר מדובר ביחסים שוויוניים (אחים), יש אפשרות להביא לידי ביטוי העדפות אישיות. לכן, השלטון ומוסדות סמכותיים אינם רשאים להפלות בין אזרחים. לעומת זאת, האזרחים עצמם רשאים להעדיף חברים וקרובים על פני אחרים. 
(הכותב הוא חוקר בתכנית לזכויות אדם ויהדות במכון הישראלי לדמוקרטיה ומרצה במכללת הרצוג ובאוניברסיטה העברית)
הכרזת טראמפ וירושלים שלנו / עמדה

אודי לוינגר
אדם קם בבוקר, מתארגן, מתלבש והולך לעבודה. הוא אדם רגיל, כמו כולם, אדם מהיישוב. הוא עובד, משלם מסים, שירת בצבא, עושה מילואים. אוהב את המדינה, אין מה להגיד. רק בדבר אחד הוא קצת שונה מהאחרים, הוא לא מבין למה עושים סיפור מהצהרות ונאומים, ומה אכפת לנו אם האמריקאים מכריזים שמעכשיו בירושלים כבירה הם מכירים. 
חס וחלילה, שלא תבינו לא נכון. הוא ערכי, אידיאליסט, מקפיד לתרום ולעשר. פעם בשבוע הוא לומד בחברותא, וגם משתדל מאוד בקריאת התורה לא לדבר. אבל כמה שהוא מתאמץ וחופר, הוא באמת לא מצליח להבין את האמוציות והכותרות בעיתונים והדיונים הסוערים, כאילו ההצהרה של נשיא ארה"ב הזיזה לנו משהו בחיים.
הרי כולנו יודעים ומרגישים וחיים בתחושה שירושלים היא עיר הבירה של מדינת ישראל. היא הייתה בירת ישראל לפני טראמפ ותהיה הבירה גם אחריו. זה לא נושא שנוי במחלוקת אלא נמצא בקונצנזוס. משכן הכנסת, בית הנשיא, בית המשפט העליון ומשרדי הממשלה נמצאים בירושלים. לירושלים מגיעים מכל העולם שרים, נשיאים וראשי ממשלה, ונערכים בה טקסים ממלכתיים בהשתתפות אורחים רמי מעלה, לכן ירושלים היא בירת ישראל עם או בלי הצהרה.
למעשה, סביר להניח שעד ההצהרה של טראמפ רוב אזרחי המדינה לא ידעו שארה"ב לא מכירה בירושלים כבירת ישראל. הזיקה ההיסטורית, התרבותית והדתית בין העם היהודי לישראל וירושלים מתבטאת בשטח בצורה מרהיבה, ולא תלויה באף הצהרה של ראש מדינה. בשנת השבעים למדינה לא מיותר להזכיר שמדינת ישראל היא נס, במשמעות הכי בסיסית של המילה. אמנם בית המקדש עדיין לא נבנה, אך זכינו לחיות בדור שרואה את ירושלים בתפארתה. הכותל המערבי, שוק מחנה יהודה, המדרחוב, הרכבת הקלה, טיילת ארמון הנציב, מתחם התחנה, ועוד עשרות אתרים ומקומות שוקקים ופעילים באופן קבוע בעיר הבירה. 
ואחרי שאמרנו את זה אפשר גם להגיד שבסופו של דבר מי שנשאר כאן עם הערבים והבלאגן זה אנחנו ולא טראמפ. וכדרכן של קלישאות שחוקות שקולעות לאמת במידה רבה, גם הקלישאה שבשכונה המופרעת שלנו עדיף להיות חכם ולא צודק, יש בה מן התבונה. אם נניח בצד לרגע את הפרשנויות המתפלפלות שההכרזה של טראמפ היא חלק ממהלך גדול יותר בעל כוונות נסתרות, אפשר לומר בפשטות שאנחנו לא צריכים את ההצהרה הזאת, כמו שאנחנו לא צריכים שטראמפ יכריז שהשמש זורחת בבוקר. יותר מזה, לא שווה לנו שתיפול שערה משערות ראשו של חייל או אזרח בגלל הצהרה על משהו ברור שכבר קיים, זה לא שווה לנו הפרות סדר ולא שווה הקזת דם. טראמפ עצמו אמר שההצהרה שלו היא הכרה במציאות. ובכן, המציאות הזאת חזקה ממנו ומתקיימת גם בלי שהוא יכיר בה. וגם אם הערבים לא צריכים סיבות והצהרות כדי להתפרע ולהשתולל, עדיין עדיף להתנהל בהיגיון ובמקום להתמקד בנאומים ובדיבורים, פשוט לעשות מעשים. רוצים לחזק את ירושלים כבירה? תחליטו שאתם מגיעים אליה עוד פעם-פעמיים במשך השנה עם כל המשפחה. ואחר המעשים נמשכים הלבבות, ואין פה צורך בנאומים, בהכרזות או בהצהרות.
וההוא מתחילת הקטע, האדם הפשוט, זה מהשורות הראשונות. בינו לבין עצמו יש לו לפעמים תהיות קצת משונות. לא נעים לו בקול להודות, אבל לפעמים מחשבה מוזרה מתגנבת לו בלילות. אם ממילא לשכונות במזרח העיר אנחנו לא נכנסים, ובעיסאוויה ובקלנדיה ובבית חנינא אנחנו לא באמת מעוניינים, האם זה עד כדי כך נורא שירושלים תהיה לשתי מדינות עיר בירה?
אופס, כנראה פליטת קולמוס, הרי לא יעלה על הדעת, ובטח לא בקול רם, ובוודאי לא בעיתון כזה, והנה אפילו טראמפ, וירושלים של זהב, וכבר 3000 שנה, שהולכת ונמשכת המנגינה. והוא באמת ציוני אמיתי, פטריוט רציני. וירושלים היא כור מחצבתנו, מקום מקדשנו, זיקה עמוקה, היסטוריה כבירה, קרייה נאמנה, עיר בה דוד חנה...
אבל בחלק האחורי של המוח נותר חוט של מחשבה, ולצדו נובט גם נבט קטן של תקווה. אולי ביום מן הימים יתקיימו בנו דברי הנביאים. והחניתות למזמרות יהיו, והחרבות לאתים יכותתו, וההצהרה שתגיע מראש ההרים תכריז שביתי בית תפילה ייקרא לכל העמים.
הברכה על הגטו
(תגובה למאמרו של ד"ר שוקי פרידמן על ישיבת הר המור ובנותיה)
בני פרל
כאשר יהודי מברך: המבדיל בין קודש לחול, הוא מברך על הגטו. כי כל הבדלה והתווית גבול היא בסופו של דבר מין גטו.
ד"ר שוקי פרידמן מתח ביקורת קשה על ישיבת הר המור ובנותיה במאמר שכותרתו: רוח גדולה ולא גטו רוחני. למרות שאיני נמנה על תלמידי הישיבה ובוגריה ולמרות שדעתי רחוקה מכמה מדרכיה, אבקש להעיר על תרומתה של ישיבת הר המור ואגב כך למתן מעט את מה שהורגלנו בו כל כך – לצאת ולשלול זה את זה.
התחושה של אני ואפסי עוד, אינה מאפיינת רק את הר המור, למעשה גם כותב הביקורת עליהם יוצא מנקודת הנחה שדבריו הם הם האמת הצרופה והבלעדית ולכנסים שהוא יערוך לא יזמין את אנשי הר המור כדוברים לגיטימיים. ישיבה זו אכן שוללת דרכים אחרות בדיוק כפי שדרכים אחרות שוללות אותה. כך דרכם של חולקים, מה אם כן, גורם לתחושת הדחיפות של מבקרי הר המור?
יתכן שמדובר בשגיאה בהבנה של התרומה שתורמות ישיבות מסוגה. ואכן, הגישה של הר המור מביאה תועלת רבה. כדי להסביר אותה יש לעמוד על כמה עקרונות של הקיום הדתי ובמיוחד כוונתי לתחושה, להוויה המנטאלית של האמונה בתוך התרבות הישראלית בת ימינו.
דת אינה יכולה להתקיים ללא הממד הטוטאלי. למעשה כל חיי הדת מבוססים על עקרון המחויבות. אם תיטול את המחויבות מהדת תישאר עם קישוט פולקלוריסטי. לצערנו, זה מה שקורה היום לרבים וטובים מבני הציונות הדתית. כאשר אנו נוטלים את חווית ההתמסרות, אנו נשארים עם דלות.
הרמב"ם,  שפרידמן מעריך כל כך, אמנם למד את אריסטו ואל פראבי, אך לא הסס לפסוק שבתנאים מסוימים יש למסור את הנפש על ארכתא דמסאנא או להורות על דין מעלין ולא מורידים כלפי מי שכופר בעיקרי אמונה. בכל הדורות, גדולי ישראל ידעו לנהל דיאלוג עם דעות ותרבויות, הם הגיעו מתוך מחשבה והקשבה אך גם מתוך עמדה ברורה. ישיבות כדוגמת ישיבת הר המור, טוענות להתמסרות ויגיעה, לשקיעה נפשית בתוך הקודש. ועמדה זו היא סמן חיוני בזירה הגועשת של הדעות והיא המאפשרת לייצר עמדות ברורות.
עם זאת, הטענה של ד"ר פרידמן בדבר הצורך בתשומת לב לסביבה האינטלקטואלית היא נכונה ובעיקר כלפי מי שיוצא לחנך. חלק גדול מכישלונות החינוך נובע מכך שרבנים אינם מכירים את התשתית הרעיונית של המחשבה החילונית. אמת, גם החילונים לא מכירים אותה אך היא זו שמעצבת את חייהם ואת תרבותם. חיים אלו מהווים משיכה לבני הנוער שלנו ולכן מי שאמור להתוות דרך, חייב להכיר את המחשבה האינטלקטואלית שיצרה את הסביבה החילונית בת ימינו.
אפילו בכך, יש חשיבות לאופן החשיבה הנהוג בישיבות הסגורות, משום שמי שעומד להכיר את זולתו, כדאי שיכיר את עצמו. ובכך יש לישיבות סגורות כמו גם לחברה החרדית תפקיד. הן צובעות את החברה בגוון חיוני. ד"ר פרידמן מציע לשמור את ישיבת המור כשמורת טבע, ההצעה שלי היא לנהוג בה כבוד ולשמור אותה דווקא בליבנו. כך נוכל להאזין לצלילים החיוניים האלו, צלילים שגם החולקים יכולים להבנות מהם. 
(הרב ד"ר בני פרל הוא ראש הישיבה לאמנויות ולמדעים, בר אילן, תל אביב)
לקט פנינים 
עו"ד בני דון-יחייא
"וַתֹּאמֶר אֶל עֲבָדֶיךָ: אִם לֹא יֵרֵד אֲחִיכֶם הַקָּטוֹן אִתְּכֶם- לֹא תוֹסִיפוּן לִרְאוֹת פָּנָי" (מד, כג).
יש יראי שמיים המסתגרים בעולמם ודואגים רק לעצמם ולנפשם. רבי לוי יצחק מברדיצ'ב אמר, כי בפסוקים אלה נרמז שדעתו של הקב"ה אינה נוחה מכך: "אם לא יֵרד אחיכם הקטון אתכם"- אם לא תשתדלו לקחת אתכם גם את הקטנים מכם, להדריכם וללמדם, "לא תוסיפון לראות פני"- אין אני חפץ ביראת שמיים לקויה שכזו. 

***

"כִּי עַבְדְּךָ עָרַב אֶת הַנַּעַר מֵעִם אָבִי" (מד, לב).
יהודה מנסה לשכנע את יוסף שלא למנוע מאחיהם הקטן בנימין לחזור יחד עם כל אחיו לבית אביהם, ומדגיש באוזניו כי הוא ערב ליעקב לשמור על בנימין. 

ערֵב, משמעו אחראי, אבל ערב הוא גם טעים, מהנה- ערב לחיך. כאשר אדם מגלה אחריות כלפי אחר, מסייע לו ודואג שלא ייפגע- אין טעם מתוק מזה.

***

"וְלֹא יָכוֹל יוֹסֵף לְהִתְאַפֵּק לְכֹל הַנִּיצָּבִים עָלָיו" (מה, א).
למה התנכּר יוסף לאחיו? רבי שמואל מסוֹכַטשוב אמר, כי בכך הוא רצה להביאם לחרטה מלאה על מכירתו לעבד. 

כאשר שמע יוסף שיהודה אומר: "ישב נא עבדך תחת הנער עבד לאדוני" (מד, לג), כלומר שלמען אחיו הצעיר בנימין היה יהודה מוכן להיות לו לעבד, הבין יוסף שהחרטה של אחיו על עוונם כלפיו הושלמה. ההתרגשות הציפה אותו, הוא לא יכול היה להתאפק עוד- ואז התוודע לאחיו.

***

"וְעַתָּה אַל תֵּעָצְבוּ וְאַל יִחַר בְּעֵינֵיכֶם כִּי מְכַרְתֶּם אוֹתִי הֵנָּה" (מה, ה).
האם מתאים ליוסף הצדיק להזכיר לאחיו את חטאם הגדול- "אשר מכרתם אותי מצרימה"? אלא, שיוסף רצה להרגיע אותם: "אני יוסף אחיכם", אני אותו יוסף שהייתי בעת שנפרדנו. לא השתניתי במצרים הטמאה, ולכן, אל תדאגו פן גרמתם להשחתת מידותיי כאן.  

"אל תעצבו": השמחה אינה מצווה, אך היא מסוגלת להביא לקיומן של כל המצוות. העצבות אינה עבירה, אך היא עלולה לגרור את כל העבירות שבעולם (רבי אהרון מקרלין).

***
"וּלְאָבִיו שָׁלַח כְּזֹאת עֲשָׂרָה חֲמוֹרִים נוֹשְׂאִים מִטּוּב מִצְרָיִם" (מה, כג).
רש"י כותב על המילים "מטוּב מצרים", שיוסף שלח לאביו "יין ישן שדעת זקנים נוחה הימנו". יין הוא מהדברים היחידים, שככל שהם מתיישנים הם משתבחים. לכן דעת זקנים נוחה מיין ישן, כי הוא מוכיח את יתרון הישן על החדש.

***

(מתוך "מסביב לשולחן- הרעיונות והסיפורים הטובים ביותר על פרשות השבוע", ספרו החדש של עו"ד בני דון-יחייא)
יְמֵי שְׁנֵי חַיַּי
אבי רט
בתוך כל הדרמה ההיסטורית האדירה של אירועי משפחת יעקב ובניו- המכירה, הירידה למצרים, וכל דרמות המשנה הנלוות כביכול בשולי המאורעות, מתרחשת פגישה נדירה ומעניינת בין שני אנשים כל כך שונים זה מזה, המייצגים תרבויות, אמונות ועולמות שונים.
שני משפטים נאמרים בסך הכל במפגש הפסגה הזה. משפטים לא לגמרי ברורים ומובנים, מסובכים מבחינה תחבירית, וניכר שמשהו סמוי מסתתר בין השורות.
פרעה רואה לנגד עיניו את אבי המשפחה, אביו של המשנה למלך, זה שהציל את מצרים וכלכלתה. ברגע הזה, כל מה שיש לפרעה לשאול את יעקב זה: 'וַיֹּאמֶר פַּרְעֹה אֶל יַעֲקֹב כַּמָּה יְמֵי שְׁנֵי חַיֶּיךָ?'. בישראלית  מדוברת יכול היה פרעה לשאול בפשטות- 'בן כמה אתה?', אבל הוא בוחר בניסוח אחר, מסובך יותר. מה עוד, שגם לא ברור למה זו דווקא השאלה. נפגשים שני אנשים– אבי משפחה מצד אחד ומלך מצד שני- אחרי דרמה משפחתית מדהימה, וכל  מה שיש לפרעה לשאול את יעקב זה- בן כמה אתה? זו השאלה הכי חשובה ומשמעותית שיש לשאול במעמד הזה?

ואם השאלה לא מובנת, התשובה עוד יותר קשה. במקום לתת תשובה פשוטה- 'אני בן מאה ושלושים שנה', מתפתל יעקב בתשובה שגם במבט שני ושלישי לא בדיוק ברורה, ולא ברור למה בעצם התכוון יעקב:
"וַיֹּאמֶר יַעֲקֹב אֶל פַּרְעֹה יְמֵי שְׁנֵי מְגוּרַי שְׁלשִׁים וּמְאַת שָׁנָה מְעַט וְרָעִים הָיוּ יְמֵי שְׁנֵי חַיַּי וְלֹא הִשִּׂיגוּ אֶת יְמֵי שְׁנֵי חַיֵּי אֲבֹתַי בִּימֵי מְגוּרֵיהֶם".

מעניין שגם פרעה וגם יעקב משתמשים באותו ביטוי לגבי השנים. פרעה אומר- 'שְׁנֵי חַיֶּיךָ' וגם יעקב בתשובתו אומר- 'יְמֵי שְׁנֵי חַיַּי'. נכון שבפשטות אפשר לומר שהמילה הזו, 'שְׁנֵי', משמעותה שנים. אולם גם ניתן לומר שהכוונה היא שבעצם יש שני מסלולים, מהלכים ורבדים בחיינו. כל אחד יכול להסתכל על חייו ולראות בהם רק את הרע, העצוב, הכושל, הנפילות, האכזבות ודומיהן, ואותו אדם יכול גם להסתכל על חייו ולראות את ההישגים, ההצלחות, ורגעי השמחה, הברכה והנחת.

יעקב יכול להתבונן על חייו ולראות בהם טרגדיה רודפת טרגדיה, והוא יכול גם להסתכל על חייו בתחושת סיפוק של מי שהצליח לעמוד באין-ספור ניסיונות, להקים משפחה ואת בית ישראל כולו, ולהצליח להגיע לקו הסיום של חייו מוקף בילדים ונכדים ממשיכי דרכו- כל אחד בסגנונו ואישיותו- איש כברכתו ברך אותם.
פרעה מתבונן באיש הזקן ושבע הימים שניצב מולו, ולא שואל אותו שאלה טכנית אינפורמטיבית- בן כמה אתה?, השאלה היא יותר עמוקה- איך אדם ממרום שנותיו צריך להסתכל על חייו, ובאיזה אופן עליו לסכם אותם?

יעקב מבין את השאלה ואת שמסתתר מאחוריה, ועונה לפרעה תשובה מורכבת- 'יְמֵי שְׁנֵי חַיַּי'. בחיי הייתה שניות. היו ימים קשים מנשוא- 'הָיִיתִי בַיּוֹם אֲכָלַנִי חֹרֶב וְקֶרַח בַּלָּיְלָה וַתִּדַּד שְׁנָתִי מֵעֵינָי', שלא לדבר על  'וַיִּקְרַע יַעֲקֹב שִׂמְלֹתָיו וַיָּשֶׂם שַׂק בְּמָתְנָיו וַיִּתְאַבֵּל עַל בְּנוֹ יָמִים רַבִּים'. ואעפ"כ, ידע יעקב, הוא ישראל, ללכת כל השנים הללו עם ההבטחה- 'אָנֹכִי אֵרֵד עִמְּךָ מִצְרַיְמָה וְאָנֹכִי אַעַלְךָ גַם עָלֹה וְיוֹסֵף יָשִׁית יָדוֹ עַל עֵינֶיךָ'. הידיעה שה' איתך גם בירידות וגם בעליות היא הנותנת כוח ומשמעות בכל התקופות של  'יְמֵי שְׁנֵי חַיַּי'.
יעקב– ישראל לא מפחד מדרך ארוכה. הקשיים שבדרך מקבלים את מקומם הפרופורציונאלי במבחן ההיסטוריה והתוצאה. רק אז ושם, בקו הסיום של מירוץ החיים מעגלי 'יְמֵי שְׁנֵי חַיַּי' נסגרים- 'וַיִּשְׂאוּ אֹתוֹ בָנָיו אַרְצָה כְּנַעַן וַיִּקְבְּרוּ אֹתוֹ בִּמְעָרַת שְׂדֵה הַמַּכְפֵּלָה אֲשֶׁר קָנָה אַבְרָהָם אֶת הַשָּׂדֶה לַאֲחֻזַּת קֶבֶר מֵאֵת עֶפְרֹן הַחִתִּי עַל פְּנֵי מַמְרֵא'.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער

 מַסֶּכֶת שְׁבוּעוֹת  דַּף כ"ה

דַּף כ"ה 

מַה הַהֶבְדֵּל בֵּין שְׁבוּעָה וּבֵין נֶדֶר?
הַהֶבְדֵּל הַיָּדוּעַ הוּא שֶׁשְּׁבוּעָה חֲמוּרָה יוֹתֵר מִנֶּדֶר, מִפְּנֵי שֶׁנִּשְׁבָּעִים בִּשְׁמוֹ שֶׁל הַקָּב"ה: אֲנִי נִשְׁבָּע בַּקָּב"ה שֶׁאֶעֱשֶׂה כָּךְ וָכָךְ (אָמְנָם, גַם מִי שֶׁנִּשְׁבָּע בְּלֹא לְהַזְכִּיר אֶת שֵׁם הַקָּב"ה- שְׁבוּעָתוֹ חָלָה).

הַהֶבְדֵּל הַיְסוֹדִי בֵּין נֶדֶר לְבֵין שְׁבוּעָה הוּא בְּצוּרַת הָאִסּוּר.

נֶדֶר יוֹצֵר "אִסּוּר חֶפְצָא" וּשְׁבוּעָה יוֹצֶרֶת "אִסּוּר גַּבְרָא".

מַה פֵּרוּשׁ הַדָּבָר?

אִסּוּר אֲכִילַת חֲזִיר הוּא "אִסּוּר חֶפְצָא"- הָאִסּוּר נָעוּץ בַּחֵפֶץ עַצְמוֹ, בַּחֲזִיר. לְעֻמַּת זֹאת בְּיוֹם הַכִּפּוּרִים אָסוּר לֶאֱכֹל, אַךְ אֵין הָאִסּוּר נָעוּץ בַּמַּאֲכָל אֶלָּא בָּאָדָם, לִיהוּדִי אָסוּר לֶאֱכֹל בְּיוֹם הַכִּפּוּרִים.

זֶהוּ בְּדִיּוּק הַהֶבְדֵּל בֵּין נֶדֶר לִשְׁבוּעָה. הַנּוֹדֵר שֶׁלֹּא יֹאכֵל לֶחֶם יָצַר אִסּוּר עַל הַלֶּחֶם, עַכְשָׁיו בִּשְׁבִילוֹ הַלֶּחֶם הוּא מַאֲכָל שֶׁאָסוּר בַּאֲכִילָה. אֲבָל הַנִּשְׁבָּע שֶׁלֹּא יֹאכַל לֶחֶם, בִּשְׁבִילוֹ זֶה כְּאִלּוּ יוֹם כִּפּוּר, יֵשׁ עָלָיו אִסּוּר לֶאֱכֹל לֶחֶם.

[מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]

