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האם נזירות היא מצווה התלויה בארץ? / יצחק בן דוד

א. נזירות וארץ ישראל

המשנה בקידושין קובעת את הקריטריון שמאפיין את המצוות התלויות בארץ ישראל:

"כל מצוה שהיא תלויה בארץ אינה נוהגת אלא בארץ
, ושאינה תלויה בארץ, נוהגת בין בארץ בין בחוצה לארץ..." 
(קדושין לו:).

קרי: הקשר בין מצוות התלויות בקרקע לבין מצוות התלויות בארץ ישראל הוא דו כיווני: א. כל המצוות התלויות בקרקע אינן נוהגות אלא בארץ ישראל; ב. כל שאר המצוות אינן נוהגות בארץ ישראל דוקא. מכך עולה, כמובן, שמצווה שאינה תלויה בקרקע, בהכרח איננה תלויה בארץ ישראל. לנוכח קביעה נחרצת זו של המשנה, יש לתמוה על דברי המשנה בנזיר אשר מסייגים ואולי אף נוגדים את תקפותו של העקרון שמנסחת המשנה בקדושין:

"מי שנזר נזירות הרבה והשלים את נזירותו, ואחר כך בא לארץ, בית שמאי: נזיר שלשים יום, ובית הילל אומרים: נזיר בתחלה... " 
(נזיר יט:). 
בית שמאי ובית הלל נחלקים במעמד ההלכתי של ניהוג נזירות בכל מקום שאיננו ארץ ישראל. לדעת כולם, ניהוג הנזירות בחו"ל נופל מניהוגה בארץ ישראל; פער זה משתקף בכך שהנודר נזירות בחו"ל איננו יכול להסתפק בתקופת הזמן שבה נהג בנזירות בחו"ל. אלא שבעוד שלפי בית שמאי הנודר בחו"ל איננו צריך להשלים עם עלייתו לארץ אלא שלושים יום בלבד, וזאת גם אם תקופת נזירותו המקורית היתה ארוכה יותר, הרי שלדעת בית הלל אין להחשיב כלל את תקופת הנזירות בחו"ל, ויש לשחזר את תקופת הנזירות כולה לאחר העליה לארץ
. 

בעוד שמפשט דברי המשנה ניתן היה להבין - לפחות במסגרת שיטת בית הלל - שמדובר בדין יסודי שלפיו ניהוג הנזירות אינו עולה למנין אלא בארץ ישראל, הרי שסוגיית הגמרא מניחה כדבר פשוט שהשוני בין ארץ ישראל לחוץ לארץ, אינו אלא מפאת גזירת דרבנן צדדית הקשורה לאיסורו של הנזיר להיטמא:    

"קתני רישא, בית שמאי אומרים: נזיר שלשים יום, ובית הלל אומרים: נזיר בתחלה. לימא בהא קמיפלגי, דבית שמאי סברי: ארץ העמים משום גושה גזרו עליה, ובית הלל סברי: משום אוירא גזרו עליה! לא, דכולי עלמא משום גושה גזרו עליה, ובית שמאי סברי: בסתם נזירות קניסנא, ובית הלל סברי: כי קניסנא - בתחילת נזירות" 
(שם יט:-כ.). 

בתחילה מציעה הגמרא לתלות את מחלוקת התנאים בשאלת אופיה ועומקה של גזירת הטומאה על ארץ העמים, אך לבסוף הגמרא דוחה אף את ההצעה הזו, וקובעת שמחלוקת הבתים אינה אלא בשאלת היקף הקנס שמשתלשל מגזירת הטומאה על ארץ העמים. ניתן להניח כי המניע
 לפרש את דין המשנה באופן כזה נובע מתוך הפנמת העקרון שמציבה המשנה בקדושין. כאמור, ממשנה זו עולה שמצוה שאיננה תלויה בקרקע - ומצות הנזירות נמנית בבירור על קבוצת המצוות הללו - נוהגת באופן שווה בארץ ובחו"ל. 

ב. שיטת הרמב"ם

אך בעוד שאלו הם פני הדברים במסגרת סוגיית הגמרא, הרי שרוח אחרת לגמרי נושבת במפרשי ספינתו של הרמב"ם. ואלו הם דברי הרמב"ם ביחס לסוגיה זו:

"אין הנזירות נוהגת אלא בארץ ישראל, ומי שנזר בחוצה לארץ קונסין אותו ומחייבין אותו לעלות לארץ ישראל ולהיות נזיר בארץ ישראל כמנין הימים שנזר, לפיכך מי שנדר בזמן הזה בחוצה לארץ כופין אותו לעלות לארץ ישראל ולהיות נוהג שם נזירות עד שימות או עד שיבנה המקדש ויביא קרבנותיו במלאת ימי נזרו. 
וכל זמן שהוא בחוצה לארץ הרי זה אסור לשתות יין ולהטמא למתים ולגלח וכל דקדוקי נזירות עליו ואף על פי שאין ימים אלו עולין לו, ואם עבר ושתה או גלח או נגע במת וכיוצא בנגיעה לוקה" 
(הל' נזירות פ"ב, הכ"א-ב). 

בכמה נקודות בולטת גישתו היחודית של הרמב"ם לענין זה
. ראשית, הרמב"ם לא מזכיר כלל ועיקר את נימוקה הדרבנני של הגמרא לכך שקיים הבדל בין ארץ ישראל לחו"ל ביחס לניהוג הנזירות. הרמב"ם מציג את ההבדל הזה בצורה פסקנית וחותכת, ומבלי ללוות אותו בנימוק חיצוני: 'אין הנזירות נוהגת אלא בארץ ישראל'.   

יתר על כן. בעוד שלפי הנימוק שעולה בגמרא עיקר ניהוג הנזירות ברמת הדאוריתא מתבצע בחו"ל, ואילו הנזירות שנדרשת להתבצע בארץ אינה אלא תוספת הנובעת מדין דרבנן, הרי שברמב"ם מתקבל רושם הפוך: ימי ניהוג הנזירות שבחו"ל כלל אינם עולים למנין
, ותקופת הנזירות העקרית היא התקופה השניה, שמתבצעת בארץ ישראל. 

העובדה שהרמב"ם לא ביסס את הקשר שבין הנזירות לארץ ישראל על גזירת טומאת ארץ העמים, משתקפת גם בפרט נוסף. הרמב"ם מיישם את הדין שלפיו הנודר נזירות בחו"ל צריך לעלות לארץ ולנהוג בה את נזירותו, אף ביחס לנזיר בזמן הזה, וכבר הראב"ד תמה על קביעה זו של הרמב"ם:

"אמר אברהם: למה כופין אותו לעלות ולמנות, וכי יש שם טהרה והלא כלנו טמאין טומאת מת, ואין כאן הפרש בין ארץ ישראל לחוץ לארץ ואסור להזיר בכל מקום" 
(שם). 
תמיהתו המוצדקת של הראב"ד, המבוססת על הנימוק שניתן בגמרא לדין המשנה, תורמת נדבך נוסף לטענה שפסיקתו של הרמב"ם מנותקת מדין טומאת ארץ העמים, וממילא עולה שהפער בין ארץ ישראל לחוץ לארץ אמור לבוא לידי ביטוי אף בזמן שבו אין הבדל בין ארץ ישראל לבין ארץ העמים ביחס לדרגת טומאתו של הנזיר. 

בהקשר זה, יש לתת את הדעת גם למיקום שבו בחר הרמב"ם להציב את ההלכה שקובעת זיקה בין ארץ ישראל לבין מוסד הנזירות. הלכה זו ממוקמת בפרק ב' מהלכות נזירות שבמסגרתו פורס הרמב"ם את הדינים היסודיים שקשורים בהפלאת הנזירות. בהקשר זה עוסק הרמב"ם בהגדרת קבוצת האישים שיכולים או שאינם יכולים לידור נזירות, ובין השאר במעמדו של הנכרי. ההלכה שקודמת להלכתנו עוסקת בזמן ההסטורי שבו נוהגת הנזירות (בפני הבית ושלא בפני הבית), והלכת ארץ ישראל חותמת את הפרק. בפרק הבא עוסק הרמב"ם במשך הזמן שבו נוהגת הנזירות במקרים שונים. מיקומה של ההלכה מורה באופן מובהק על כך שמדובר בגדר יסודי בנזירות, השוכן לצד גדריה היסודיים האחרים כמו: האישים הנודרים, משך זמן הנזירות, ומידת תקפותה בתקופות שונות על ציר הזמן ההסטורי. לו סובר היה הרמב"ם שיסוד הקשר בין ארץ ישראל לבין הנזירות נעוץ בדין מדיני הטומאה, הרי שמלבד העובדה שנקודה זו צריכה היתה להיאמר, ניתן היה לצפות שהלכה זו תמצא את מקומה במסגרת הפרקים שבהם עוסק הרמב"ם בדיני טומאת הנזיר (פרקים ה-ז).  

מכל אלו
 עולה - לדעתי באופן ברור - שלדעת הרמב"ם ישנה תלות עקרונית ויסודית בין ארץ ישראל לבין הנזירות, עד כדי הגדרתה של מצות הנזירות כמצוה התלויה בארץ. במידה שצודקים דברינו הרי ששיטת הרמב"ם מעוררת קושי כפול: 

1. כיצד יתיישב הרמב"ם עם המפורש בסוגיית הגמרא בנזיר, שתולה את דין המשנה בנימוק צדדי מדרבנן.

2. דבריו של הרמב"ם אינם עולים בקנה אחד עם קביעת המשנה בקדושין שלפיה מצוות שאינן תלויות בקרקע, אינן מצומצמות דוקא לארץ ישראל. 
ישוב הקושי הראשון איננו מעיקר ענייננו במסגרת זו
. נעבור, אם כך, לבחון את היחס שבין פסק הרמב"ם לבין הכלל שנקבע על ידי המשנה בקדושין.

ג. מצוות הארץ ומצוות הציבור

למען האמת, הנזירות איננה המצוה היחידה שמעוררת קושי על הכלל שמנוסח במשנה בקדושין. ישנן קבוצה של מצוות אשר בשום הגדרה סבירה לא ניתן להגדירן כמצוות התלויות בקרקע, ואף על פי כן הן שייכות אך ורק בארץ ישראל. כך הוא ביחס למצוות עגלה ערופה (ספרי פרשת שופטים; רמב"ם הל' רוצח ושמירת הנפש פ"י, ה"א), מצוות סמיכת זקנים (סנהדרין יד.; רמב"ם הל' סנהדרין פ"ד, ה"ו), ומצוות קידוש החודש (רמב"ם סה"מ עשה קנג; הל' קדוש החודש פ"א, ה"ח). המצוות הללו מטילות צל כבד על מידת תקפותו של הכלל שמנוסח באופן כה גורף ונחרץ במשנת קידושין. 

הדרך המרווחת ביישוב הענין היא באמצעות הבחנה בין מצוות התלויות בארץ לבין מצוות התלויות בציבור
. בעוד שרק מצוות התלויות בקרקע מותנות בארץ ישראל מצד עצמה, הרי שישנן מצוות נוספות שאמנם אינן תלויות בארץ אך הן מותנות בקיומו הציבורי של עם ישראל. בפועל, אף המצוות הללו אינן נוהגות אלא בארץ. הקשר שבין קיומו הציבורי של עם ישראל לבין הטריטוריה של ארץ ישראל מעוגן בדבריה המפורסמים של הגמרא בהוריות. הגמרא שם עוסקת בפסיקה שגויה של בית הדין הגדול שהובילה את רובו של עם ישראל לשגות בדבר. (במקרה זה מתחייב בית הדין - על פי הפרשיה בויקרא ה' - בהבאת פר העלם דבר של ציבור). במסגרת הנסיון להגדיר בדיוק את אותו רוב, קובע רב אסי שרק בני ארץ ישראל נכללים במנין הקובע:

"אמר רב אסי: ובהוראה הלך אחר רוב יושבי ארץ ישראל, שנאמר: 'ויעש שלמה בעת ההיא את החג וכל ישראל עמו קהל גדול מלבוא חמת עד נחל מצרים לפני ה' אלהינו שבעת ימים ושבעת ימים ארבעה עשר יום', מכדי כתיב: 'וכל ישראל עמו', 'קהל גדול מלבוא חמת עד נחל מצרים' למה לי? שמע מינה: הני הוא דאיקרי קהל, אבל הנך לא איקרי קהל" 
(הוריות ג.). 
קביעתה העקרונית של הגמרא כאן היא, שרק בארץ ישראל עם ישראל מנהל קיום לאומי וציבורי ראוי לשמו. בכל מקום אחר - תהא אשר תהא רמת ההתארגנות הפוליטית והמדינית של הציבור היהודי אשר תהא - ההלכה לא מכירה בקולקטיב היהודי כישות ציבורית אורגנית, אלא כאוסף של פרטים.

מרגע שמאמצים את העקרון הזה - שבוקע ועולה מסוגיית הוריות - הופכת מיד כל מצוה שתלויה באופן מהותי בקיומו הציבורי של עם ישראל, למצוה התלויה בארץ. אמנם, מכיון שביסוד הדבר לא מדובר על מצוות שקשורות לאדמתה של ארץ ישראל, אלא לעם שיושב עליה, הרי שבמסגרת הקריטריון שקובעת המשנה בקדושין, מצוות אלו אינן יכולות להיחשב כמצוות התלויות בארץ.

קל מאוד להבין מדוע מצוות סמיכת זקנים היא מצווה בעלת אופי ציבורי מובהק. כך גם ביחס למצוות עגלה ערופה - אשר בראש ובראשונה נועדה לבטא ולחדד את אחריותו של הציבור למעשי עוולה - ולמצוות קידוש החודש, אשר באופן מובהק קשורה בסמכות שניתנה לעם ישראל לקדש את המועדות
. ממילא ברור שתלותם המעשית של המצוות הללו בארץ ישראל איננה עומדת בסתירה עם הכלל שנטבע במשנת קדושין. 

אך האם באופן דומה ניתן לבאר גם את תלותה של הנזירות בארץ ישראל? וכי מדוע נחשיב מצוה זו - החתומה בחותם הפרטיות והאינדבדואליות - כמצוה ציבורית?

ד. נזירות כקיום ציבורי?!

ובכן, דומה שתלותה של מצות הנזירות בציבור נובע דוקא מאופיה הפרטי והאינדבדואלי. שכן, לדעתנו, עיקר מהותה ותוכנה של תקופת הנזירות נעוץ בעזיבתו של היחיד את חיבוקה העוטף של החברה - כמו גם את אימותיה וטרדותיה -  ופרישתו (בדרך כלל באורח זמני) לקיום מבודד, אל מול פני אלוקיו.       

לשם ביסוסה של קביעה זו, יש צורך בליבון יסודי ומקיף של האיסורים השונים המוטלים על הנזיר, ושל פרטים נוספים - והדבר חורג ממסגרתו של מאמר זה. על כן, נסתפק כאן בתיאור כללי בלבד של הדרך שבה משתקף עקרון זה בשלושת האיסורים המוטלים על הנזיר.

תקופת הנזירות מוגדרת על ידי ניהוגם של שלושה איסורים אותם מטילה התורה על הנזיר: א. איסור שתיית יין ואכילת כל היוצא מן הגפן; ב. איסור להיטמא למתים; ג. איסור לגלח את שערו. 

1. יין: בדרך כלל, נהוג לראות את החובה לפרוש משתיית יין כביטוי לפרישות מהנהגות העולם הזה, וזאת מפאת השכרות הנגרמת כתוצאה משתייתו, מצב המתקשר במידה רבה עם חיי הוללות ופריצות. לדעתנו, כרוך בהבנה זו קושי מסוים וזאת לאור הקבלתו של איסור שתיית היין המוטל על הנזיר לאיסור דומה שנאמר לגבי הכהן. 

כידוע, אף הכהן נאסר בשתיית יין בסמוך לעבודתו במקדש: "יַיִן וְשֵׁכָר אַל תֵּשְׁתְּ אַתָּה וּבָנֶיךָ אִתָּךְ בְּבֹאֲכֶם אֶל אֹהֶל מוֹעֵד" (ויקרא י', ט). ביחס לאיסור זה, נחלקו התנאים (כריתות יג:) לגבי הגדרתו והיקפו: דעת רבי יהודה היא שאיסורו של הכהן הוא באופן בסיסי איסור להיות במצב של שכרות בזמן העבודה במקדש, ועל כן הכהן אסור בשתייתם של משקים משכרים כלשהם בסמוך לכניסתו למקדש. לעומתו, סבור רבי אליעזר שגורם השכרות דוקא מצמצם את האיסור ולא מרחיב אותו: הכהן נאסר בכניסה למקדש רק כאשר שתה יין באופן משכר, לאפוקי שתיית יין שאינה משכרת. כך או כך, מדעות אלו עולה שמרכיב השכרות משמעותי במסגרת הגדרת האיסור. 

בנזיר, לעומת זאת, לא מצינו דעות כאלה. על אף ניסוחו הזהה של האיסור בתורה (בנזיר: מִיַּיִן וְשֵׁכָר יַזִּיר; בכהן: יַיִן וְשֵׁכָר אַל תֵּשְׁתְּ) מוסכם על הכל שמחד הנזיר מוזהר אך ורק על שתיית יין, ולא על שתייתם של משקים משכרים אחרים, ומאידך הוא לוקה של שתיית יין אף כאשר שתה אותו באופן שאינו משכר. 

לאור זאת נראה, שיסוד איסורו של הנזיר בשתיית יין איננו נובע מטיבו כמשקה משכר דוקא, אלא נעוץ בעובדת היותו משקה מרכזי בכל הויה וכינוס חברתי ראוי לשמו. איסורו של הנזיר בשתיית יין, אינו אלא סמל להדרתו מחיי החברה אשר ברגליה ובנשפיה מככב בדרך כלל היין, אשר הנזיר נאסר בשתייתו.    

2. טומאה: הנזיר איננו אסור בטומאה באשר היא, אלא בטומאת מת בלבד. דומה שעובדה זו לא נובעת רק מכך שטומאת המת היא הטומאה החמורה ביותר, אלא בעיקר מפאת אופיה היחודי של טומאה זו. שכן, מפגשו של האדם עם המוות גורר תביעה פנימית עמוקה להיות בסביבתם של אנשים. העמידה נוכח איפוסם וכליונם של חיי האדם, יוצרת תביעה לעיגון מציאותו של האדם החי בארצות החיים, ותביעה זו ניתנת להגשמה בכח התערותו במציאות חברתית חיה ונושמת. הצורך הזה איננו מתעורר אך ורק כדי להתמודד עם אובדנם של אנשים קרובים (הנזיר, כמובן, אסור בטומאת מת באשר היא); הוא קיים לנוכח עצם המפגש עם המוות
. ממילא ברור שהנזיר - אשר כל מהותו סובבת סביב פרישה מההויה החברתית - איננו יכול להרשות לעצמו מפגש עם מוות, שגורר בדיוק את התגובה הנפשית ההפוכה. 

3. איסור תגלחת: בהקשרים שונים בעולם ההלכה, אנו מתוודעים לכך שתספורת וגילוח מהוים סמל של קיום מהוגן ומכובד מבחינה אנושית וחברתית. כך הוא ביחס למצווה המוטלת על מלך להסתפר בכל יום[!] (תענית יז.; רמב"ם הל' מלכים פ"ב, ה"ה), וכך גם ביחס לחובה המוטלת על הכהנים שלא לגדל פרע את שיער ראשם (סנהדרין כב:; רמב"ם הל' ביאת מקדש פ"א, הי"א)
.

איסור זה המוטל על הכהנים קשור בטבורו לאיסורי הנזיר, באשר הוא בדיוק תמונת המראה לאיסור שמוטל על הנזיר: בעוד שהכהן חייב להסתפר לפחות פעם בשלושים יום, הרי שלנזיר אסור לגלח את שיער ראשו בתקופה שאיננה נופלת משלושים יום
. הנורמה ההפוכה, מעידה על כך שהיעדים אותם נועדו להשיג שני הצוויים הפוכים גם הם: בעוד שחובת התספורת המוטלת על הכהן נועדה לכונן ולבטא את מעמדו הנכבד, כפי שראוי למי שנושא במשרה בעלת חשיבות ציבורית מן המדרגה הראשונה, הרי שאיסור התגלחת שמוטל על הנזיר מסמל בדיוק את ההיפך: אדישותו המוחלטת של הנזיר כלפי מעמדו החברתי, הנובעת מכך שהוא פרש לקיום מבודד אשר מעצם מהותו איננו נדרש להתייחס לסולם המעמדות החברתי. הנזיר חי מחוץ לחברה, ועל כן הוא איננו אמור להתעניין בסמליה.

לאור האמור, נראה שניתן לראות גם את מצוות הנזירות כשייכת לקבוצת המצוות אשר תלותן בארץ היא הביטוי המעשי של תלותן בציבור. שהרי, אם אכן תוכנה העיקרי של מצוות הנזירות הוא פרישה מהציבור, מסתבר בהחלט שיש לה תוקף מלא, רק כאשר היא ניצבת על רקעה של מציאות ציבורית ממשית
; כפי שראינו, מציאות כזו איננה אפשרית אלא בארץ ישראל.   

ה. במקום חיתום

נראה שלאור דברינו עד כה, ניתן למצוא פשר לדרך התמוהה שבה בוחרת התורה לסיים את פרשת הנזירות:

"וְזֹאת תּוֹרַת הַנָּזִיר בְּיוֹם מְלֹאת יְמֵי נִזְרוֹ יָבִיא אֹתוֹ אֶל פֶּתַח אֹהֶל מוֹעֵד... וְהֵנִיף אוֹתָם הַכֹּהֵן תְּנוּפָה לִפְנֵי ה' קֹדֶשׁ הוּא לַכֹּהֵן עַל חֲזֵה הַתְּנוּפָה וְעַל שׁוֹק הַתְּרוּמָה וְאַחַר יִשְׁתֶּה הַנָּזִיר יָיִן. זֹאת תּוֹרַת הַנָּזִיר אֲשֶׁר יִדֹּר קָרְבָּנוֹ לַה' עַל נִזְרוֹ מִלְּבַד אֲשֶׁר תַּשִּׂיג יָדוֹ כְּפִי נִדְרוֹ אֲשֶׁר יִדֹּר כֵּן יַעֲשֶׂה עַל תּוֹרַת נִזְרוֹ" 
(במדבר ו', יג-כא).

המילים המודגשות מעוררות קושי כפול: 

א. מדוע בכלל מוצאת התורה לנכון להדגיש את העובדה הפשוטה והטריוויאלית שלפיה מותר הנזיר בשתיית יין לאחר תום תקופת נזירותו? 

ב. מדוע התורה מכנה כאן את האדם הנוזר בתואר 'נזיר'. אנו נמצאים כבר בשלב שלאחר סיום תקופת הנזירות והבאת הקרבנות, והנזיר כעת הוא אינו אלא אדם מן השורה, שהיה נזיר בעברו; נקודה זו מתחדדת לאור העובדה שהפסוק החותם את פרשת הנזירות (פס' כא), מופיע רק לאחר הדגשת התורה על היתר הנזיר בשתיית יין בתום התקופה. בכך, מעוררת התורה את הרושם שהיתר זה הוא חלק אינטגראלי מתקופת הנזירות וקיומיה. 

ואמנם, נראה שאכן כך הוא הדבר. כפי שראינו לעיל איסורו של הנזיר בשתיית יין מסמל את פרישתו מן הציבור ומן ההויה החברתית. אשר על כן, מדגישה התורה עם סיומה של תקופת הנזירות, את הצפיה - שלא לומר הציווי - מהנזיר לשוב אל החברה שממנה פרש. חזרה זו עצמה מהווה מרכיב בקיומי הנזירות, וזאת כנראה מפאת הדרישה שהנכסים הרוחניים אותם רכש האדם בתקופת הנזירות, יבואו לידי ביטוי ממשי במסגרת פעילותו החברתית והציבורית שצריכה לבוא לאחריה ובעקבותיה.   

הסדר במשבר / אורן זונדר

הקריאה לשינוי

תחילתו של מאמר זה היא בעבודה למכון. התבקשתי לכתוב עבודה על חינוך יהודי והחלטתי לכתוב על לימוד התורה בישיבות ההסדר. לכאורה, הנושא הזה הוא נושא נדוש ונכתב עליו כבר פעמים רבות - אך רק לכאורה. התברר לי כי ישנה קריאה מסוימת לשינוי המבנה של ישיבות ההסדר ודרך לימוד התורה בהן. את הממצאים שלי אפרוט אי"ה בהמשך המאמר. חשבתי לכתוב את המאמר מחדש עבור דף קשר כדי לעורר אנשים להתייחס לדברים ולברר את הקריאה הזאת. מאז, נוסף לקריאה לשינוי מבנה ישיבות ההסדר אלמנט נוסף: הכרזתו של ראש אכ"א על ביטול מחלקות הבני"ש בכל מקום שהן. ישיבות ההסדר נמצאות כיום במצב מסובך במיוחד. כארבעים שנה לאחר יסוד מפעל ישיבות ההסדר וכחמש עשרה שנה לאחר שהוכר רשמית וקיבל את פרס ישראל - ההסדר במשבר.

נתייחס לדברים בשני מישורים. המישור האחד הוא המישור הפנים ישיבתי והמישור השני הוא מישור כללי יותר הנוגע לחברה הדתית-לאומית ומעמדה בציבור הישראלי. לא נעסוק במאמר זה בהצעה לשינוי מהפן הצבאי - הן משום שהדבר נאמר במקומות אחרים
 (כולל בעלונים קודמים של דף קשר) והן משום שהדבר מסיט אותנו מדיוננו העיקרי. 

ההסדר נוצר בשנות השישים והישיבות הותיקות של המסלול מתקרבות לשנתן הארבעים. האם במשך ארבעים שנה לא השתנו דברים? קשה לדמיין דבר אחד במדינת ישראל שנותר על תלו במשך ארבעים השנים האחרונות. החברה הישראלית עברה שינויים רבים בתקופה הזו
 אך ישיבות ההסדר נותרו כמעט באותה המתכונת בה הן היו במשך אותן ארבעים שנה. כלום אין זה הזמן שבו נחוש את עצמנו נדרשים לעשות בדק בית על מנת לברר את המשך דרכנו? ההסדר היה הסכם קואליציוני עם הממשלה ועם הצבא. האמנם הסכמים קואליציוניים אחרים החזיקו מעמד כל כך הרבה זמן
?

הציבור הציוני דתי עבר גם הוא תהפוכות במשך הזמן הזה. ההגדרות של הציבור הזה התרחבו מאוד. יש לנו
 את מתנחלי יצהר וכפר תפוח מצד אחד ואת החבר'ה שבאים לבית כנסת רק בשבת מצד שני. יש הר המור ויש נאמני תורה ועבודה... הציבור עבר גידול דמוגרפי מבורך ואיתו גידול במוסדות החינוך וברעיונות האידיאולוגיים הנכנסים מתחת לכיפה הסרוגה. מהפכה נוספת שעבר הציבור הציוני דתי קשורה לחינוך. בעבר, גישת החמ"ד לא הייתה רק "אני את נפשי הצלתי" ולכן בתי הספר הממ"ד קיבלו לשעריהם תלמידים ללא סלקטיביות. משנות ה-80 הוקמו בתי הספר הפרטיים - נועם ודומיו - והפכו את החינוך הדתי-לאומי למשהו יקר יותר (כספית) ובעיקר סגור מאוד. למהפכה הזאת אין מענה בעולם ישיבות ההסדר!

ננסה לגעת בקצרה במספר דברים הקשורים ללימוד בישיבות, מתוך הקשבה לקריאות השינוי שמושמעות פה ושם בספרות המאמרים הדתית-לאומית. נעסוק בצורך בשינוי ובסיבות כלליות מדוע הוא נדרש.

הקריאה לשינוי היא קריאה חדשה הנושבת מבין כתלי ישיבות ההסדר. במה דברים אמורים? על אף שישנו גידול ניכר במספר הישיבות ובכמות הלומדים בהן, ישנה תחושה שהגידול הוא רוחבי בלבד ולא נכנס לעומק. קיימת תחושה כי ישיבות ההסדר אינן נותנות מענה אמיתי לבעיות הדור, אלא מחרות מחזיקות אחרי המכינות והישיבות הגבוהות הציוניות בעיצוב פני הדור. 

הרב יששכר היימן מתאר תופעה זאת
 ומכנה אותה "העלמות". כותב הרב היימן: "תופעה נפוצה מאוד היא היעלמותם של בוגרי הישיבות השונות. בכל שנה בוגרים רבים מישיבות הסדר מסיימים את לימודיהם ופונים איש איש לדרכו. בתקופה הראשונה ניכר בהתנהגותם עולמה הרוחני של הישיבה, אולם ככל שחולפות השנים חולפת השפעת בית המדרש. הכסף, המעמד החברתי, איכות החיים והמודרניות מחליפים את הוויות אביי ורבא". גם הרב עמיטל עומד על תופעות אלו
: "אמנם, למרות מפעל לימוד התורה ההמוני העצום עדיין לא הצלחנו להוציא מקרבנו את אותם יחידי סגולה גדולי התורה של הדור הבא". בהמשך מאמרו מתייחס הרב עמיטל למעמדם הרוחני של בוגרי ישיבות ההסדר: "לעומת זאת מצבם של רוב רובם של הבוגרים, שאינם ממשיכים בקריירה רבנית אינו כה ורוד. קביעת העיתים לתורה לאחר שנות הלימודים בישיבה היא בעייתית, שכן מיד לאחר סיום הלימודים בישיבה מתחילים הבוגרים ללמוד מקצוע, אחר כך מקימים משפחה - והתורה נשארת בקרן זווית...עדיין לא הגיע הזמן לברך על המוגמר ביחס למטרתו המקורית של מפעל ישיבות אלו".

אגב, קולות השינוי מושמעים כעת בחוזקה בשני כיונים. כיוון אחד: שילוב שיטת הרבדים בישיבות ההסדר. תומכי השיטה קוראים לשנות את שיטת לימוד הגמרא בישיבות ההסדר לשיטת הרבדים. התומכים בכיוון זה מרגישים בצורך העצום של הדור לתורה יותר משמעותית ולהובלת ישיבות ההסדר קדימה והם גם מבינים כי שיטת הלימוד היא בעייתית. תומכי השימוש בשיטת הרבדים מציעים את השיטה הזו כדי להתגבר על חוסר העניין של התלמיד בגמרא תוך כדי שהותו של התלמיד בישיבה ובמשך השנים שאחרי לימודו בישיבה. כיום רבות מהישיבות אינן מעונינות בשיטה זו מפני החדשנות האקדמית שלה.  
הכיוון השני ממנו מושמעים קולות השינוי הוא מהישיבות התיכוניות. כרגע לומדים בישיבות התיכוניות כ-6000 תלמידים בשנה (לעומת 1200 בישיבות ההסדר!!!) כאשר רבים מהם אינם יכולים או שאינם רוצים בלימוד גמרא. גם אם קיימות אותן הישיבות שבמערכת השעות שלהן מוקדש חצי יום ללימוד גמרא, הרי שמעטות הן הישיבות (אם בכלל קיימות כאלו) שזמן זה מנוצל במלואו. הדברים הם מובנים וברורים, כיוון שהישיבות התיכוניות התחרו בעבר בישיבות הקטנות ואילו כיום הן מתחרות בתיכונים, מבלי שדרכן החינוכית נבחנה והתעדכנה בהתאם. לימוד הגמרא בישיבות התיכוניות עומד פעם אחר פעם בפני שוקת שבורה והוא עומד בפני שינויים גדולים שמן הסתם ישפיעו בסופו של דבר גם על הישיבות הגבוהות.

קולות הצורך בשינוי מוזכרים גם במאמרים אחדים בעיתונות הדתית
, אך באופן כללי זו תחושה העולה מ"השטח" למי שמכיר את עולם ישיבות ההסדר מקרוב.

הסיבות שמובילות לצורך בשינוי 

א. העולם החרדי - בעבר, ישיבות ההסדר "התחרו" בישיבות הגבוהות. למעשה, כל העולם הציוני דתי התחרה באותם שנים בעולם החרדי וביקש לקבל לגיטימציה ממנו. בוגרי ישיבות תיכוניות יכלו באותם שנים לבחור באחד משני כיוונים: או ללכת מיד לצבא או ללכת לישיבה (שהיו אז רק חרדיות). לשם כך הוצע המודל של ישיבות ההסדר המשלב לימוד ישיבתי קלאסי יחד עם שירות צבאי במידה כזו או אחרת. ישיבות ההסדר הראשונות אכן התנהגו בצורה כזו ושימרו את הערכים החינוכיים של העולם החרדי. הם בעצם אמרו לתלמידיהם - אתם אינכם נחותים מהתלמידים בישיבות החרדיות (במאמר מוסגר נציין כי ישיבות כאלו נמצאות כיום, לאחר דור וחצי  בפני שוקת שבורה). כיוון שהעולם החרדי איננו מהווה בימינו "מצפן" והישיבות החרדיות כמעט ואינן פתוחות לציבור בוגרי הישיבות התיכוניות, וכיוון שהמודל של הישיבות החרדיות איננו מהווה כיום את השאיפה הממוצעת של בחור ההולך ללמוד בהסדר, הרי שהמודל המחקה את הישיבות הללו איננו מתאים לבחור בישיבת הסדר.

ב. השפעתו של הרב צבי יהודה הכהן קוק ותלמידיו - 

הרב אברהם יצחק הכהן קוק ביקש לייסד את הישיבה המרכזית העולמית בירושלים, אך למעשה בתקופתו ובתקופה של ממשיכו הרב חרל"פ הישיבה הייתה קטנה מבחינת כמות התלמידים שלמדו בה ושולית מבחינת השפעתה הציבורית. בשנת 1955, קיבל לידיו הרב צבי יהודה הכהן קוק - בנו וממשיך דרכו העיקרי של הראי"ה קוק - את ראשות הישיבה ולמעשה הוביל אותה אל עתיד חדש. הוא לקח את הישיבה הקטנה שהקים אביו והפך אותה למקור התפתחות רוחנית עבור דור שלם. מרכז הפכה לתנועה רוחנית ענקית שבצילה הסתופפו רבים. תלמידיו של הרב צבי יהודה פיתחו תנועה חדשה - התנועה הגאולית, שקיבלה דחיפה עצומה לאחר מלחמת ששת הימים. הם יצרו שינויים נרחבים במבנה החברה הישראלית ע"י הקמת גוש אמונים והקמת ההתנחלויות ברחבי השומרון. בתחום התורני העמידו תלמידיו של הרב צבי יהודה סטנדרט דומה לסטנדרט החרדי. ההסדר היה בעיני רבים מהם לצנינים ורק מעטים מתלמידי הרב צבי יהודה שהקימו ישיבות הקימו ישיבות הסדר ולא ישיבות גבוהות.  

ישיבות הסדר המזוהות במובהק עם תלמידי הרב צבי יהודה וממשיכי דרכו כמעט שאינן קיימות. דבר זה אינו מקרי אלא תוצאה של השקפת עולמם של תלמידי הרב צבי יהודה בדבר לימוד תורה וישיבות. בשל העובדה הזאת, רבים מתלמידי הישיבות התיכוניות מעדיפים ללכת ללמוד בישיבות "הקו" ולא בישיבות ההסדר. ישנה תחושה כי ישבות ההסדר מפגרות אחרי ישיבות הקו מבחינת האמירה האמונית שלהם ומבחינת האמירה החינוכית שאותה הם מייצגים. 

ג. המכינות הקדם צבאיות - לפני כחמש עשרה שנה הוקמו המכינות הקדם צבאיות הראשונות ומאז הן סחפו איתן את הנוער הדתי-לאומי. המכינות הקדם צבאיות מאפשרות לחניכיהן חופש ועצמאות מחד, והכרה וקבלה מאידך. נערים דתיים שאינם מרגישים מספיק תורניים בכדי ללכת לישיבות הסדר או ישיבות גבוהות יכולים בימינו למצוא את עצמם במסגרת המאפשרת להם להיות חלק לגיטימי מהנוער הדתי-לאומי ולהגשים את האידיאלים שלו ע"י גיוס לצבא והתקדמות בסולם התפקידים בו.
 כלומר, אידיאל ההסדר איננו נתפס בעיני הנוער הדתי-לאומי וכנראה שגם בעיני שאר הציבור הדתי-לאומי כאידיאל הכרחי. ניתן לשלב לימוד תורה ברמה זו או אחרת עם שירות צבאי מלא ולא חלקי כמו בישיבות ההסדר ולכן מסלול זה קורץ מאוד לבוגרי הישיבות התיכוניות ופוגע במעמדן של ישיבות ההסדר.

ד. אי רלוונטיות – 

"מעולם לא יעלה על דעתי, שתכלית הישיבות בישראל היא רק כדי להעמיד רבנים. תחית התורה, המעמדת קדושתם של ישראל בכלל, על ידי גדולי תורה באמת, מיחידי סגולה, ועל ידי המון רב כפי האפשרי של בעלי בתים תלמידי חכמים הגונים, צריכה להיות לעולם המגמה הראשית בכונניותן של ישיבות" 

(אגרת הראי"ה, ח"א, סימן קמ"ו, אות ב')
הרב יששכר היימן טוען כי אכן בעבר שאבו רבותינו יראה ואהבת ה' מדברי הראשונים וקושיותיהם על התלמוד, אבל כיום אין הדבר כן. שיעורים שרלוונטיים למהלך חיי היום יום אינם שיעורים על-עיוניים אלא שיעורים אמוניים.
 הטענה היא ש"כאשר בחור יושב בישיבה ומרכז החיים בה סובב סביב לימוד שבטווח הארוך לא יימשך - ברור שלאחר שנים ייחלש הקשר בינו ובין התורה שהרי "תורה אמיתית היא סוג תורה שלא רלוונטי בשבילו במהלך חייו" (ההדגשה במקור א"ז) מסקנתו של הרב היימן היא ש"אסור לבנות מערכת לימודים המתאימה בטווח הארוך רק לאחוז קטן מיושבי בית המדרש". 

מה המצב היום בישיבות ההסדר? כיום כל ישיבות ההסדר יוצאות מנקודת הנחה שישנן שבע או שמונה מסכתות ישיבתיות שאותן מקיפים במסלול קבוע כאשר בסדר בוקר לומדים בעיון ובסדר ערב לומדים את היקף הגמרא בבקיאות. הבעיה היא שבחורים נמצאים בישיבה במשך שלש וחצי שנים נטו, כששאר הזמן מוקדש לשירות הצבאי בפועל. כלומר, במשך השנה לומדים מספר מועט של דפי גמרא, ללא מדרג בין חומר קל וחומר קשה, וכל הישיבה - משיעור א' ועד השיעורים הגבוהים - לומדת את אותה המסכת! בעיה נוספת היא שאין משהו שהוא כולל לכל בני הישיבה. כיוון שכל שנה יש מסכת חדשה וכל שנה ישנו מחזור שהולך לצבא, הרי שיש סיכוי רב לפספס מסכתות חשובות או עניינים חשובים בש"ס.

מלבד זאת, בשיעורי התנ"ך והאמונה בדרך כלל אין "סדר הכנה" מה שמוביל לאי-הפנמת מסרים בשיעור ולחוסר העמקה. כמו כן, ישנה בעייתיות בכך ששיעורי האמונה פתוחים לכל - ושוב, אין הדרגיות בלימודי האמונה. 

אם כן, ראינו כי ישנן מספר סיבות לצורך בשינוי מבנה הלימודים בישיבות ההסדר. מרבית הישיבות אינן מתייחסות לדברים אלו במישור החינוכי
 וממשיכות ללמוד בשיטת לימוד העיון הקלאסי
 מתוך הבנה שלימוד תורה לשמה הוא הדרך להשגת שלמות בחיים היהודיים.

בכדי להציע דרכי התמודדות עם הבעיות שהזכרנו נתבונן בשיטתו של הרב מרדכי גודמן, שהוצגה במאמרו ב"צוהר"
. שיטתו של הרב גודמן שתוצג להלן היא הנסיון הרציני הראשון (וככל שידי מגעת גם האחרון...) להתמודד עם בעיות אלו בצורה מקיפה ושיטתית. מובן שגם בתוכנית זו ישנן בעיות רבות אך התעוזה שבשיטה  היא שמלבד עצם ההכרה בבעיות העומדות מול החינוך הדתי-לאומי, יש בה מתן פתרון כולל ומקיף. השיטה, מנומקת ומקיפה, מופיעה במלואה במאמרו, אך כאן היא תוצג בראשי פרקים הקשורים לעניינים שבה ולא למקורות אותם מביא הרב גודמן לשיטתו.

שיטתו של הרב גודמן

הרב גודמן משמש כר"ם בישיבת ההסדר בשדמות מחולה. הוא בחן את לימוד התורה בישיבות ההסדר והעלה הצעה מהפכנית  שעונה להגדרתו על שלשה חסרונות עיקריים שיש בתוכנית הלימודים הקלאסית:

א. אין התייחסות אישית לכל תלמיד ותלמיד- כל התלמידים לומדים בשווה וממילא אין תוכנית לימודים שמותאמת לרמה של התלמיד הסציפי.

ב. בשנים האחרונות איבדה החשיבה הרציונלית-משפטית את זוהרה. תחומים רבים משפיעים ופועלים על אישיותו של התלמיד ולכן נדרש שהתורה תבוא לידי ביטוי גם בשאר כוחות הנפש.

ג. על מנת ליצור מתח לימודי רב נוצר אידיאל של תלמיד חכם הלן בעומקה של הלכה שנים רבות, ואילו כל הפורש מעולמה של תורה כמו זר ייחשב. תחושתו הפנימית של מי שפורש מהישיבה היא של כישלון חינוכי. 

עיקר החידוש בהצעה זו הוא ההכרה בכך שיש שוני בין הצרכים של מי שתורתו מקצועו ומי שתורתו אומנתו. שוני זה מוביל לכך שכל שלב בישיבה צריך לתת תרומה אחרת לנפשו של הנער.
בעקבות האמרה "בנוהג שבעולם, אלף נכנסים למקרא...אין מצליח מהם אלא אחד להוראה, הרי אחד מאלף"
 טוען הרב גודמן שאם המצב בישיבות ההסדר ימשיך להיות מכוון ליציאתו של האחד מאלף, הרי שנפסיד את כל שאר ה-999 האחרים. הרב גודמן טוען עוד כי אמנם האליטה הרבנית בישיבות מתפקדת ומתפתחת, אך אין קשר בין עולם התורה לעולם המעשה. 

"ויותר מזה שאינני קובע מסמרות בדבר שיהיו חניכי הישיבה אפילו המצוינים דווקא רבנים. אדרבא...עד שיצאו לנו גם כן גדולי תורה שיהיו בעלי אומנות המתפרנסים מיגיע כפם או אנשים מוכשרים לכל עסקי החיים ותהיה התורה נלמדת דווקא לשמה משום תכלית החיים שבהגיון התורה וחבתה".
 

על בסיס דברי הראי"ה קוק שהובאו לעיל, טוען הרב גודמן כי הישיבה חייבת להכווין את התלמידים היוצאים לעולם המעשה תוך כדי שהותם בישיבה, בצורה של לכתחילה. לכן, לדעת הרב גודמן יש לייסד תוכנית לימודים נוספת לתכנית הלימודים הרגילה בישיבות שתהיה מכוונת מראש לתלמיד שאיננו יוצא להוראה  אלא חי חיי תורה בתוך עולם המעשה.
 

תכנית הלימודים שמציע הרב גודמן:

א. מטרות ויעדים:

1. פיתוח כוחות הנפש: כאשר רוצים לפתח תלמידי חכמים שיוכלו להיפגש עם עולם המעשה חייבים לפתח חלקים בנפש מלבד החלק השכלי. דוגמא לפיתוח חלקים אלו היא התעסקות בשאלות חינוכיות כגון: 'איך יכול מי שיוצא לעולם העסקים לשאת ולתת באמונה?' וכדומה. 

2. חיבור התורה למציאות: חיבור התורה למציאות צריך להתייחס לשני מוקדים: א) התמודדות עם הניגודים שיש בין התורה לבין נורמות מוסריות הקיימות בעולם - כלומר התמודדות עם הצד המוסרי של התרבות המערבית. ב) מוקד נוסף הוא לימוד הסוגיות בדרך שמתיישמת בחיינו. לדוגמא - אפשר ללמוד על דיני חשמל בשבת ושאר הסוגיות המעשיות הנובעות מהעולם המודרני.

3. פיתוח הסברא (כתוספת ללימוד הבקיאות): הרב גודמן טוען כי צריך להעביר את המוקד מ"סיני" ל"עוקר הרים", כלומר להעדיף את פיתוח הכלים הלימודיים במהלך שנות הישיבה. לימוד התורה בבקיאות אינו נותן ידיעה להלכה ולא מקנה די כלים לפיתוח הסברא. לכן, מי שאיננו עתיד לעסוק בהוראה יכול למצות את זמנו בצורה טובה יותר ע"י התמקדות אך ורק בפיתוח כלי למידה שישמשו אותו בשנים שלאחר הישיבה ולא ברכישת הידע הבקיאותי שעלול לשמש את המורה .

ב. מבנה הישיבה ועקרונות הלימוד:

1. חלוקת הזמן: בתכנית המוצעת יש לחלק את זמנו של התלמיד בישיבה לשתי חטיבות: החטיבה שלפני הגיוס לצבא והחטיבה שלאחר השחרור. עיקר מטרתה של החטיבה הראשונה (לפני הצבא) היא נפשית ולא לימודית. עיקרה הוא הפיכת התלמיד מבוגר ישיבה תיכונית לבן תורה. לאחר הצבא העיקרון המנחה הוא פיתוח יכולת לימודית שתאפשר לתלמיד "קביעות נפשית" כתלמיד ישיבה בכל מעשה שיעשה בהמשך חייו.

2. התאמת הגמרא למצב התלמיד: בכל שנתון צריך ללמוד מסכת אחרת המתאימה לצרכים הרוחניים של בן המחזור. לימוד המותאם למצב התלמיד הספציפי דורש מהר"ם המלמד את היכולת ליצור קשר אינטנסיבי עם המחזור, דבר שבפועל גם יעזור להם  להיבנות כבני תורה. 

חטיבות הלימודים - הצעות פרקטיות:

החטיבה הראשונה: אמורה להוביל את הנערים למטרות ידע מחד ואמונה מאידך. בסדר בוקר ילמדו מסכתות שונות במהלך השנה: מסכת ראש השנה באלול, ברכות בחורף ובקיץ מסכת שבת. בשנה ב' ילמדו את מסכת יומא בבקיאות בזמן אלול, את מסכת סוכה בעיון בזמן אלול ובחורף ילמדו את מסכת שבת.  מסכתות אלה ובמיוחד מסכת ברכות משלבות קישור לעולם המעשה מחד ולערכים אמוניים מאידך. המערכת צריכה לכלול לימוד משותף עם הר"ם כאשר הר"ם מעלה את השאלות היסודיות ופותר את הקשיים של פשט הגמרא ולאחר מכן עוברים התלמידים ללימוד עצמי מסודר וזאת על מנת להעמיק את מה שנלמד. בסוף הסדר יהיה שיעור, כפי שהדבר מתבצע כיום. בסדר צהריים יש ללמוד גמרא בבקיאות במשך שעה וחצי ושאר הזמן יוקדש ללימוד תנ"ך הן בעיון והן בבקיאות עם שיעורים מנחים. מוצע גם לערוך סיורים על מנת ליצור חיבור של התנ"ך לכל חלקי הנפש של התלמיד. מטרה נוספת היא לימוד האמונה ועיסוק במספר סוגיות יסוד בנושא זה. יש לתת לנושא זה משאבים רציניים והכוונה היא לתת לעניין זה סדר שלם על מנת להכין את השיעורים בצורה רצינית ומעמיקה ולכתוב חיבורים בנושא בכתיבה עצמית. בסדר ערב, יש להכין רשימה של חמש מסכתות או יותר שכדאי ללומדן בבקיאות עם הרגלי חזרה הכוללים עיון ברמב"ם רי"ף ורא"ש ויצירת קשר משמעותי עם בחור מבוגר במסגרת ה"חברותא  בוגרת".

החטיבה השניה: 

בסדר בוקר: לדעת הרב גודמן יש ללמוד מסכת אחת מסדר נשים ואחת מסדר נזיקין וללמוד אותן, בדומה לנעשה כיום. המטרה היא הקניית יסודות לימוד והכרת ספרי ראשונים ואחרונים. עקב מגבלות הזמן, מציע הרב גודמן ליצור מאגר של כשבעים סוגיות יסוד בש"ס והעברתן בצורה מסודרת. את הסוגיות הללו ילמדו במסגרת השיעור הכללי. סדר צהריים יהיה מוקדש בתחלתו ללמוד בקיאות וחלקו השני יוקדש לשני נושאים. האחד - עיסוק בשאלות אמונה המטרידות בחורים הנמצאים באוניברסיטה בפרט ובחיים בכלל דוגמת שאלת מוסר התורה מול המוסר הטבעי, מדיניות חברתית על פי ההלכה , ביקורת המקרא ועוד. החלק השני יוקדש לעיסוק בסוגיות הלכתיות מודרניות בו ידונו בהלכה המקורית והיישום למעשה. תוך כדי העיסוק בנושאים האלה יושם דגש על כתיבת סיכומים ומקורות שישארו בידי התלמיד למשך החיים. בשנים אלו כדאי ליצור מפגשים עם אנשים מהשטח כמו רופאים וכדומה, על מנת להפנים את הקשר בין התורה לחיים. בסדר ערב יש ללמוד "דף יומי" עם בחור צעיר, דבר שיתן את התחושה האמיתית של החיים - מציאת זמן ללימוד של דף יומי וזאת חרף העייפות והמחסור בזמן.

הרב גודמן חותם את תוכניתו במלים: "התקוה היא שבוגרי התכנית המוצעת ירגישו את השליחות שיש להביא את בשורת התורה לעולם המעשה ולא ירגישו כשלון אישי בפנותם לתחום זה. בוגרים אלו יהיו בעלי יכולת התמודדות עם שאלות שהזמן גרמן, יקבעו עתים לתורה ויקדשו שם שמיים ברבים".

אמנם, הצעתו של הרב גודמן היא חדשנית, אך היא ראשונית מאוד ועונה על צרכים שצפים ועולים מהשטח. החשיבות של ההצעה הזאת בעיניי היא בנכונות להתמודד עם מצב משברי באומץ וביצירתיות. נציין כאן, כי ישיבתנו מטפחת מאד את היציאה להוראה וב"ה זכינו לכך שתלמידיהם של ראשי הישיבה שליט"א מעמידים תלמידים הרבה. בדברתי הרחקתי עדותי מישיבתנו ודיברתי על ישיבות ההסדר הרגילות.

הרב גודמן מבקש להפוך את ההסדר למסגרת שמבחינת השפעתה מכוונת מראש לרוב הציבור ולא רק למורי ההוראה. האמנם יקום ראש ישיבה שיכריז קבל עם ועדה על הפיכת הישיבה שלו לישיבה של בעלי בתים? האם ישארו שם תלמידים רציניים?

נסיים בהערה קטנה. יש מלכוד 22 הטמון ביישום הצעתו של הרב גודמן. הישיבות כיום מכוונות להוראה ולגדולה בתורה אבל תלמידיהן (ברוב המקרים) אינם מורים או גדולי תורה. אם יהפכו אותן הישיבות לישיבות 'בעלי-בתיות' במובהק הן יאבדו את השפעתן וחשיבותן ורמת הלימוד של התלמידים עלולה לרדת. אינני יודע אם בשיטתו של הרב גודמן יש פתרון למלכוד הזה אבל אנחנו צריכים לקוות ולהתפלל לא-לוהי הפתרוני, להגדיל תורה ולהאדירה.

אבן מקיר תזעק \ גילעד רוזנברג1
התבוננות (שהייתה ביום ו' י"ט טבת תשס"ה קצת לפני התחנה המרכזית בתל אביב)

אפשר להתבונן באבן אחת במשך שעות...
יושב בתל אביב, מחכה לטרמפ, ופתאום אני מקדיש מעט זמן לראות איך נראה העולם של תל אביב, בעולם שכל הזמן זז איך אפשר לעצור ולהסתכל ולראות בפשטות הכי גדולה – מה קורה מסביבך.
זה נשמע מאוד פשוט, אתה בוחר לך מקום לשבת. עדיף שיהיה קצת מבודד, בפינה או משהו כזה.
תעצום עיניים. תדמיין איך תל אביב קופאת וכל הדמויות נשארות באותו מקום, לאט- לאט תנסה לדמיין את כל האנשים הולכים בהילוך איטי, כל המכוניות והמכונות לא עוברות את החמש קמ"ש. פקח את עינייך – בזהירות.
תתמקד בעצמים דוממים לפני שתעבור לאנשים. ושאתה עובר לאנשים, תמשיך לראות אותם בהילוך איטי, תמשיך לשמוע את השקט שהיית בו מקודם. פתאום תתחיל לשים לב מי מהם חובש משקפיים, למי יש תספורת רגילה למדי, מי לובש חולצה חומה, ומי הולכת עם נעליים גבוהות.
אני לעצמי, ניסיתי את זה באותו יום שישי שהמתנתי לאחותי שתיקח אותי מתחנה מרכזית. לא יודע כמה זמן עבר. בסופו של דבר, זה מה שקרה...
הכל מתחיל מאבן.
מרצפות עתיקות כאלו, סדוקות. שבורות. נראו כאילו הרבה עבר עליהם. אנשים עוברים עליהם, לא מבינים למה הם נטו על צידם, או למה כמעט ומעדו – אתה מבין, הם פשוט לא הסתכלו למטה.
ממשיך עם המבט למעלה, נתקל בעמוד עליו אינספור מודעות של דרושים, "דרושה בעברית" "דרושה ברוסית" "דרושה באמהרית" "דרושה שפה חדשה לדרושים". נראה כאילו בליל שפות התערבבו כאן, שבלל ה' את השפה על העמוד הזה והאמהרית נכנסת בעברית שעולה על הרוסית, שחוזרת לתוך האמהרית. מזל שהעמוד עגול, אני חושב לעצמי, אחרת לא היה סוף להודעות.
ממשיך עם המבט למעלה, פתאום נגלה לעיני – בפעם הראשונה בחיי – שיש בתים ליד התחנה המרכזית. היא כל כך מרכזית שהיא שואבת את המבטים של כולם. היא הדבר הכי מרכזי באיזור, היא מרכז המסיבה ומרכז העניינים ומרכז העיר.
אבל, מעליה, בשקט, גרים אנשים שמחפשים קצת שקט, אבל מוצאים הרבה רעש.
ראש תאילנדי מציץ מהחלון כדי לתלות כביסה, נראה לי שהוא ממש הופתע לראות אותי מביט לעברו, אני לא חושב שהוא ראה בעבר הרבה אנשים מביטים לכיוון חלון הבית שלו. הוא משיב את ראשו פנימה. אחרי מספר דקות הוא יוצא חזרה החוצה, ומביט לעבר אופק חסום בבניינים, אולי הוא מדמיין שביום טוב רואים משם את החוף ולא את האוטובוס, אולי הוא מדמיין את הריח של הים ולא של העשן, אולי הוא מדמיין תחושה של רוח על פני המים, ולא רוח של אחרי המשאית. אולי הוא פשוט מדמיין את הבית...
אולי.
אני מוריד את המבט לרחוב, ממשיך ומתבונן, מנסה למצוא בדמיוני את סיפורם של כל האנשים שעוברים מולי. 
אני מזהה את הזוג שכבר חברים מזה שבוע, ואוחזים איש ביד רעהו כאילו כל אחד מהם משמש קרש הצלה בים הרחובות הסוערים של תל אביב. 
אני מזהה את הקשיש שכבר חי בתל אביב מזה 60 שנה, ורואה איך העיר משתנה יחד איתו. הוא מביט בי, ועיניו כמו אומרות 'אני זוכר שגם לי היה במה להתבונן. עכשיו הבנינים לקחו הכל'. 
אני מזהה את הילדה שנולדה בתל אביב לפני עשר שנים ובדרך לאוטובוס היא מדברת בפלפון עם החברה הכי טובה שלה. 
אני מזהה שלישיה של חרדים שנראה שכבר עבר זמן רב מאז הפעם האחרונה שהם ראו ישיבה ועולם של תורה. שניים מהם מנסים לשכנע את השלישי, והוא נראה ממש נבוך. אני רוצה לומר לו שיהיה חזק שלא ילך שבי אחרי פיתוי דברים וחלקות שפתיים, גם הם עברו המשיכו.
אני מזהה זוג חברות טובות בנות 40 שיצאו לקניות בדרום העיר ועכשיו חוזרות לתחנה המרכזית, מדברות ביניהם, צופנות סוד ישן נושן. מחליפות מבטים יודעי דבר על האנשים שמסביבם.
אני מזהה שלושה פועלים רומנים שיורדים מרכב מזדמן. צוחקים איש לרעהו, וודאי אמרו לעצמם שסוף סוף לאחר שבוע מתיש מגיעה שבת מנוחה, יום חופש. שבת מקבלת מובנים שונים למדי אצל אנשים שונים למדי...
אני מזהה איש זקן עם תיק, שהולך לו לאיטו ברחוב, אנשים שפחות מתבוננים נתקעים בו ומסיטים את כתפו לכל מיני כיוונים. נראה שהוא לא מוטרד מזה כל כך. אני מנסה למצוא אנשים אחרים להתבונן בהם, עד שאני שומע קול: "אתה יכול להפסיק להשען על האופניים שלי?" שואל אותי הזקן.
אני זז מהאופניים, האנשים פתאום חוזרים לקצב הרגיל שלהם, המכוניות חוזרות לעשות רעש ולהוציא עשן. אני מתעורר לאיטי מהמצב שבו הייתי קודם, צפירת רכב מעוררת אותי סופית.
אחותי הגיעה.
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לו"ז לשבת פרשת תצוה, י' באדר א' ה'תשס"ה








"ואתה הקרב אליך את אהרן אחיך ואת בניו אתו מתוך בני ישראל לכהנו לי" (שמות כח, א).


פסוק זה, הפותח פרשה ארוכה שמתחילה בבגדי הכהונה וממשיכה עם קידוש הכוהנים, מגלם בתוכו את הניגוד והמתח שאופפים את דמותו של הכהן. מצד אחד, בא הכהן 'מתוך בני ישראל' מטרתו היא לשרת את העם ולהביא את קורבנותיהם לפני הקב"ה, וביום הכיפורים מבקש הכהן הגדול כפרה עבור כלל ישראל. אך מאידך, הכהן עובד את הקב"ה ומשמש כמתווך בינו ובין העם – 'לכהנו לי', מוענקת לכהן קדושה מיוחדת המאפשרת לו לעבוד את עבודת המשכן ולשאת את כליו. ובלשון חז"ל: "הני כהני שלוחי דידן הוו או שלוחי דשמיא"? (נדרים לה:), ואין הדברים סותרים בהכרח, מבחינה מחשבתית, יתכן בהחלט שבדמות הכהן יש מקום לשתי התפיסות האלה במקביל.


לאחר פסוק הפתיחה שצוטט לעיל, מתחילה התורה לפרט את בגדי הכהונה השונים, ואת מלאכת עשייתם. מטרת הבגדים אף היא נאמרה למשה: "ועשית בגדי קדש לאהרן אחיך לכבוד ולתפארת" (שם ב), ומבאר הרמב"ן: "כי אלה הבגדים לבושי מלכות הן, כדמותן ילבשו המלכים בזמן התורה". השוואת הכהן למלך, מובנת לאור תפיסתו של הכהן כנציג העם ובזה הוא דומה למלך שבא מתוך העם ומקדם את מטרותיו. לפי זה, כל מהותם של בגדי הכהונה היא לתת לכהן מעמד ראוי של הנבחר מהעם, ולשמש כנציגם. החושן, שהוא ללא ספק הבגד החשוב ביותר שלובש הכהן הגדול, ובו נמצאים האורים והתומים, נושא עליו את שמות בני ישראל: "ונשא אהרן את שמות בני ישראל בחשן המשפט על לבו בבאו אל הקדש" (שם כט), וגם בעובדה זו יש כדי לחזק את דברינו. 


בהמשך הפרשה מצווה משה לקדש את הכוהנים עצמם, תהליך זה אורך שבעה ימים ומלווה בקורבנות הזאות והנפת הכהנים. בתחילת פרשה זו, נאמר: "וזה הדבר אשר תעשה להם לקדש אותם לכהן לי", שוב חוזר הביטוי 'לכהן לי', אך הפעם ללא ההקדמה שבתחילת הפרשה 'מתוך בני ישראל'. קדושה זו שמקבלים הכוהנים מהקב"ה במעמד זה, משקפת את מעמדם כשלוחי דרחמנא, אנשים קדושים הפועלים במסגרת אינדיבידואלית כמשרתי ה' (בעוד שמצד לבושו דומה הכהן למלך, הרי שבדינים מסוימים, כמו איסור הטומאה, הוא דווקא דומה לנזיר, שהוא בודאי דמות שאינה באה מתוך הציבור וכנציגם, אלא דווקא פורשת ומרחיקה עצמה ממנו על מנת להתקרב לקב"ה).


למרות האופי הכפול שהצגנו בעבודתו של הכהן, לא ניתן לנתק בין תפקידו כשליח דרחמנא ובין פעולתו כשליח דידן, וכך קובעת הגמרא בסנהדרין: "וחגרת אותם אבנט, בזמן שבגדיהם עליהם כהונתם עליהם, אין בגדיהם עליהם אין כהונתם עליהם, והוו להו זרים. ואמר מר זר ששימש במיתה" (פג:). הבגדים כאמור, מסמלים את דמיון הכהן למלך שהוא נציג העם, אך מדברי הגמרא אנו למדים שללא הבגדים אין הכהן מאבד רק את יכולת פעולתו כשליח דידן, אלא אף יורד מקדושתו והרי הוא כזר ששימש. ומכאן יש ללמוד, שהקדושה שבמסגרתה פועל הכהן כשליח דרחמנא היא פועל יוצא של היותו שליח דידן, ורק אדם שבא מכוחו של הציבור ובשליחותו יכול להגיע לרמה זו של קדושה.                      





שבת שלום,


איתן אדרעי והלל רוזנצוויג
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לעמיחי ומיטל כהן לנישואיהם


יהי רצון שתזכו לבנות בית נאמן בישראל


לאליהו ומרים סטלוביץ' להולדת בנם אייל יהי רצון שתזכו לגדלו לתורה, לחופה ולמעשים טובים








רות סוף!


ביום שלישי השבוע צפויה להערך מסיבה חגיגית לרגל סיום הש"ס במסגרת הדף היומי. סיום הש"ס יעשה על ידי הרב שביב, ולאחר מכן יחל ר' משה (מושקו) מושקוביץ את הסבב הבא. כמו כן במהלך הארוחה ישאו ראשי הישיבה , הרב עמיטל והרב ליכטנשטיין דברי ברכה. יש לציין כי במסיבה זו חוגגת הישיבה גם את הגיעו לגבורות של מושקו. על אף האיסור החמור שחל לא מזמן על התלמידים להיכנס לחדר האוכל לפני השעה 13:00, נמסר למערכת כי באופן חד פעמי! ארוחה תחל בשעה 12:30. עוד נאמר, שאין לראות במהלך חריג זה פתח לשינוי זמני הארוחות (כמו שכבר קרה בעבר לגבי התפלה).


זה השער לה'


תלמידי הישיבה נראו מבולבלים למדי השבוע למראה האות 'כ' המתנדנדת לאיטה מעל משקוף שער מכסיקו (או שמא מ_סיקו?..). ככל הנראה, הברגים העליונים של האות הראשונה מהמילה 'כץ' השתחררו ממקומם, מה שהוביל לתוצאה הקיימת. היו שהאשימו את עורכי דף קשר בעשיית מעשה חבלה זה בכדי ליצור אטרקציה לחדשות דף קשר. מקורבים יודעי דבר הודיעו לנו כי אין בכוונת העורכים להגיב לטענות שהם בעצמם הנפיצו... 


לא רואים בעיניים..


אין לתאר את שמחת חיילינו בנח"ל שרק השבוע קיבלו את סיכת הלוחם  שתעטר מעתה את מדיהם הירוקים. לאחר טיול מהנה באזור מצדה, קיבלו החיילים את הסיכה במהלך טקס מרגש ומרשים. כאילו חדשות אלה אינם סיבה מספקת למסיבה, הגדילו ועשו החבר'ה כאשר נתנאל וינברג קיבל את אות המצטיין המחלקתי ואריאל סלונים קיבל את אות המצטיין הפלוגתי. החבר'ה מצפים לפעילות השוטפת שככל הנראה תתבצע באזור בית-לחם. אנו מאחלים להם רק ברכה בהמשך דרכם וחזרה מהירה לבית הישיבה.  


גמדים, גמדים.


הגמדים הקטנים של בית המדרש הכו שוב. כבכל שנה התעוררו תלמידי הישיבה למראה המלבב המופיע מידי אדר על גבי שולחנות בית המדרש - מאות של פתקי שלום ואחווה שהושארו על ידי הגמדים הקטנים של בית המדרש. הפעם הפתיעו הגמדים בגדלי פונטים שונים ותמונה ממוחשבת מעניינת. היו שטענו שבעצם אין גמדים ושאלה סתם חבר'ה שנשארו ערים במשמר. הגמדים סירבו להגיב.


 




















לנתנאל ויהודית  ויינברג לרגל נישואיהם


יהי רצון שתזכו להקים בית נאמן בישראל


























� 	על אף שהמשנה משתמשת פעמיים באותה המילה, הרי שמובנה שונה בכל אחת מהפעמים: האיזכור הראשון מתפרש כקרקע (land), ואילו האיזכור השני מתפרש במובן של ארץ ישראל    (the holy land). זוהי גם מסקנת הגמרא (לז.) בהבנת דברי המשנה. 


� 	את דברי המשנה כאן יש להנגיד לדברי התוספתא (נזיר פ"א, ה"ו), הקובעת בפשטות שנזירות נוהגת בארץ ובחוץ לארץ. אך עיין גם בפרשנותו של הרמב"ם (בפירושו למשנה, כאן) לדין התוספתא. 





� 	מלשון הגמרא עולה בבירור שהגמרא מפרשת את דין המשנה לא מתוך ידיעה מוקדמת של טעמיה, אלא מתוך נסיון למצוא הסבר שיבאר הן את עצם הדין, והן את נקודת המחלוקת בין הבתים.   


� 	דברינו כאן מתייחסים לשיטת הרמב"ם במשנה תורה. השוואת דברי הרמב"ם כאן עם דבריו בפירושו למשנה, מערפלת במידה רבה את שיטתו. מחד, הרמב"ם מזכיר שם את השיקול של טומאת ארץ העמים, כמרכיב שיוצר פער בין ארץ ישראל וחו"ל ביחס לניהוג הנזירות. מאידך, הוא קובע גם שם שהנודר נזירות בחו"ל אינו מתחייב בה אלא על צד הקנס.   


� 	לכאורה הטענה שתקופת הנזירות העיקרית מדאוריתא מתבצעת רק לאחר העליה ארצה, איננה עולה בקנה אחד עם קביעת הרמב"ם שאם עבר הנזיר על אחד מהאיסורים בעודו בחו"ל הוא לוקה – ובפשטות כוונתו למלקות ממש, ולא למכת מרדות. ונראה, שיש להבין את יסוד חיוב המלקות בחו"ל לאור הבחנה – שבאה לידי ביטוי בכמה הקשרים - בין שני מרכיבים של נדר הנזירות. ברמה אחת נדר הנזירות אינו אלא נדר מנדרי איסר, היוצר כמה איסורים יחד על ידי מעשה הפלאה אחד (מודל כזה מוכר לנו גם בהקשרים נוספים, למשל: המודר הנאה מחבירו). אלא שבנדר הנזירות קיימת גם רמה נוספת והיא קדושת הנזיר כתופעה יחודית בעלת תכנים וקיומים עצמאיים. הנודר בחו"ל איננו שייך אלא ברמה הראשונה, ועל כן איסורי הנזיר חלים עליו באופן מלא, אך אין הוא שותף לקיומיו היחודיים של הנזיר. ממילא ברור גם מדוע אין הוא מחויב מעיקר הדין לעלות לארץ ישראל אף כדי להביא קרבנותיו (זוהי דעת הרמב"ם ב, כא; ועיין בתוס' יט: ד"ה מי שנדר, שחולקים על כך ואכמ"ל); לגביו, מימד הקדושה של הנזיר שבא לידי ביטוי בהבאת הקרבנות בתום תקופת הנזירות – איננו קיים.    


� 	עיין בחידושי הגרי"ז למסכת נזיר (רשימות תלמידים; בני ברק, תשס"ד) עמ' פא-פג. הגרי"ז עומד על הפער בין פסיקת הרמב"ם לבין סוגיית הגמרא גם מהיבטים נוספים, אך נשאר לבסוף בצ"ע. 


� 	ביישוב הפער בין פסיקת הרמב"ם לבין סוגיית הגמרא יש לעמוד על שתי נקודות: א. על אף שסוגיית נזיר נחשבת לסוגיה במקומה, ייתכן שהרמב"ם דחה אותה מפני סוגית הגמרא בתמורה (יד: עפ"י גירסת השטמ"ק שם, אות [יד]) ממנה עולה שלו אבשלום היה נוכח בחו"ל בתקופת נזירותו הרי שנזירותו לא היתה עולה מן המנין; אבשלום קדם, כמובן, לגזירת טומאת ארץ העמים; ב. פירוש הגמרא לדברי המשנה כאן (על שני שלביו) איננו מוצג באופן ודאי ומוחלט, והוא אינו אלא בגדר פרשנות אפשרית אותה מציעה הגמרא מסברא בהבנת דברי המשנה ('לימא בהא קמיפלגי...'). יתכן שעובדה זו עמדה לנגד עיניו של הרמב"ם בהחליטו לבכר את דברי הגמרא בתמורה על פני הצעת סוגייתנו. ובכל זאת, מידי קושי לא יצאנו.      


� 	בהקשר זה עיין בהרחבה במאמרו של מו"ר הרב אהרן ליכטנשטיין, "בעניין סמיכה בארץ ישראל ובחוץ לארץ", בית יצחק תשי"ט, עמ' 82-99. 


� 	עיין בהקשר זה בדברי הגמרא בפסחים קיז: ובברכות מט.


� 	אנו מניחים כאן שמבחינה עקרונית האיסור שחל על הנזיר הוא ביסודו איסור על מפגש במוות, ולא בטומאה דוקא. הטומאה אינה אלא המודל ההלכתי-משפטי שבאמצעותו ממומשת הדרישה להתרחק מן המוות. נראה כי חיזוק ממשי להנחה זו עולה מדעת ריש לקיש בסוגיה בנזיר (מג.), שלפיה יש על הנזיר איסור דאוריתא להיות נוכח באהל שנמצא בו אדם גוסס. במקרה זה אומרת הגמרא שאין מאורע של טומאה אך קדושת הנזיר מתחללת. ככל הנראה, איסור זה מבוסס על תפיסה שיש לראות את הגוסס כמת ברמה מסוימת. כמובן, יתכן שרבי יוחנן - השולל את תקפותו של איסור זה - סבור שהאיסור ביסודו הוא איסור היטמאות. לחלופין, יתכן שהוא חולק על ההנחה שיש לראות בגוסס מת ברמה חלקית, ואף הוא מצדד בהבנת האיסור כממוקד בפגישה עם תופעה של מוות. עצמאות האיסור על המפגש עם המוות - החורג מעבר לאיסור הטומאה - מושרש כבר בעצם קיומם של שני איסורים שונים הרובצים על הנזיר. לצד איסור הטומאה (סה"מ מצוות ל"ת רז), ישנו לאו נוסף האוסר על כניסה לאהל המת (שם רח). לדברינו, איסור זה משקף את הבעיתיות שבמפגש עם תופעת המוות, ולאו דווקא בזיקה למושג הטומאה.      


� 	האיסור הבסיסי מדאוריתא הוא כאמור לשלח פרע, מצב שמוגדר כגידול שיער במשך שלושים יום. על הכהן הגדול מוטל דין נוסף - כנראה מדרבנן - להסתפר אחת לשבוע (הל' כלי המקדש פ"ה, ה"ו).


� 	הקשר בין שני הדינים קיים לא רק בתכני הדינים, אלא גם ברמת הילפותא. עיין בדברי הגמרא בתענית יז. ובסנהדרין כב: .


� 	נראה שלאור דברינו ניתן להבין טוב יותר את הדין הקובע שימיו של הנזיר המצורע אינם עולים למנין ימי נזירותו (נזיר נו:; רמב"ם הל' נזירות פ"ז, ה"ט). שהרי, המצורע מופרש לחלוטין מן הציבור במשך ימי צרעתו מפאת טומאתו, אשר מחמתה הוא משולח חוץ לשלוש מחנות. ממילא, הניתוק שבין הנזיר לבין הציבור איננו בא לידי ביטוי בתקופה זו כחלק מניהוג הנזירות, שכן הנתק קיים מפאת טומאת הצרעת. עולה, אם כך, שבניגוד לטומאת מת - הנוגדת את יסוד הנזירות, ועל כן סותרת את מנין הימים שנהג הנזיר לחלוטין, הרי שהצרעת חופפת למטרת הנזירות ועל כן איננה סותרת את הימים, אך דוקא מפאת כך ימי הצרעת אינם עולים למנין. 


	על רקע זה ניתן להבין את ההקבלה שעורכת המשנה (נגעים פי"ד, מ"ד) בין תגלחת המצוה של הנזיר ושל המצורע ('שלשה מגלחים ותגלחתן מצוה: הנזיר והמצורע והלוים'). עבור שניהם התגלחת משמשת כאירוע שמסמל ומאפשר את חזרתם לחברה ולציבור שממנו פרשו בתקופת הנזירות/הצרעת. באופן דומה יש להבין את הצלע השלישית בקבוצת המגלחים: הלווים. עבור הלווים התגלחת אמנם איננה משקפת את חזרתם לציבור באותו מובן שבו הדבר נאמר ביחס לנזיר ולמצורע, אך תחת זאת היא מכשירה את הלווים להיות שלוחי ומשרתי הציבור. בכך, הקשר שבין תגלחת מצוה לבין שייכות בציבור (ובלווים: לציבור) - נשמר. האופי הציבורי של הקדשת הלווים משתקף היטב בדרישה שמנסחת התורה, לפיה כל עדת ישראל צריכים להיות נוכחים במעמד ההקדשה (במדבר ח', ט; ובהקשר זה ראה גם שם, פס' יט).





� 	מעניין לציין שבחיפושי אחרי מאמרים בנושא של דרכי הלימוד בישיבות כמעט לא מצאתי חומר. בספרות הזכרון ואפילו במאמרי הישיבות השונות יש תמיד התייחסות לפן הצבאי שבהסדר ורק מקומות ספורים מתייחסים לפן התורני. 


� 	דוגמאות: מלחמת ששת הימים, מלחמת יום הכיפורים, מלחמת שלום הגליל, שתי אינתיפאדות, הסכם שלום, עלייה מרוסיה, נפילת הקיבוצים ועוד ועוד...


� 	התשובה: לא. כרסום מתמיד בסטטוס קוו הוא עובדה ידועה ולהרחבה בנושא זה ניתן לקרוא את הקדמתו של הרב מדן לאמנת גביזון - מדן.


� 	יסולח לי בזאת על השימוש בהכללות, סטיגמות וסטריאוטיפים. כמובן שבכל קבוצה ניתן למצוא אנשים שחושבים ומרגישים אחרת אבל לצורך המאמר נשייך אותם לקבוצות סטריאוטיפיות כאלו.


� 	הרב יששכר היימן, "על לימוד 'עיון' בישיבות ההסדר", צהר י"ג, התשס"ג.


� 	הרב יהודה עמיטל, "רעיון ישיבות ההסדר והגשמתו", דף קשר לתלמידי ישיבת הר עציון, גליון 770.


� 	עיין במאמרו של הרב יהודה ברנדס, "הצעה לתכנית לימודים חדשה לישיבות התיכוניות",  בי"ס הימלפרב, התשס"ב.


� 	לדוגמא: "פני ההסדר לחידוש או לקידוש", הרב שלום קליין,  הצופה ט"ו בטבת, תש"ס. או - "להכניס את לימוד התורה הביתה", הרב אביחי קצין,  הצופה ה' בסיון, תש"ס ועוד.


� 	הנתונים הלא רשמיים מדברים על כ-50% מן הצוערים בקורס הקצינים הקרבי בצה"ל שהינם דתיים.


� 	כותב הרב היימן במאמרו: "כמה יהודים יראי שמים לומדים עם החברותא קצות וחידושי הרמב"ן? האם השיעורים המושכים מאות ואלפים הם שיעורי עיון בגמרא? כאשר "צדיק בא לעיר" הוא מעביר שיעור בעיון או בתנ"ך/אמונה?".


� 	אם כי ישיבות רבות משקיעות מאמצים אדירים על כל שמיניסט בעקבות המלחמה עם המכינות.


� 	בהקשר הזה ישנן מספר ישיבות שחרתו על דיגלן מסרים אחרים מבחינה לימודית, דוגמת ישיבת מעלות או ישיבת עותניאל, אך הן אינן מהוות רוב בעולם ישיבות ההסדר.


� 	עיין "צהר" ח', התש"ס.


� 	רש"י בפירושו לספר קהלת (ז,כ"ח), ד"ה 'אדם אחד מאלף מצאתי'.


� 	הרב קוק באגרת לרב יצחק אייזיק הלוי. 


� 	הרב גודמן טוען שמאחר וראינו שהמכינות שמכוונות לשינוי האליטה הצבאית ראו ברכה בעמלן ואכן הצליחו לשנות את שדרת הפיקוד בצבא, יש מקום להקים ישיבות שתהיינה ממוקדות בשינוי תחומים אחרים בעולם המעשה.


1 	פרוזה זו מוקדשת לחברי אהובי הלל רוזנצוויג שרבים מסיפורי הם פרי מחשבה משותפת שלו ושלי. מי יתן ועלֵי הפרוזות ישובו לפרוח בין דפי דף קשר עם כניסתו  של הלל לתפקיד החדש כעורך העלון.
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