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זו אינה אלא קללה אותה מטיחים הדיינים בלוקח המנצל את היעדר תקיעת הכף על מנת  וטוען שאמירה  לכת 
לחזור בו מהמכר. בעלי הסוגיה מסבירים את עמדת אביי ככזו הגורסת שאין לקלל את האדם הפשוט, אף על פי 

שנהג בחוסר הגינות משווע ובגד באחד מעקרונות היסוד של היחסים הבינאישיים, אלא יש להסתפק במסירת 
האמירה כמודעה שמטרתה להרתיע אותו מלעשות זאת. את עמדת רבא מסבירים בעלי הסוגיה 

ככזו הסוברת שאדם המתעתע בחברו ומשחק בתודעתו על פי שרירות רצונו, מאבד את 
מעמדו כבן האומה, זאת מאחר והוא נוהג כנגד עקרון היסוד של האמת. לכן אדם זה 

איננו נמצא בגדר של "עושה מעשה עמך", ואינו ראוי להגנה מפני הקללה. הסבר זה 
מלמד כי הערך האוניברסלי של האמת מהווה מסד לבניין הייחודיות הלאומית, 

גט  מתן  משמעה  לאומית,  תודעה  לכל  הקודם  בערך  כבגידה  בו,  הבגידה  וכי 
כריתות ונטישת הבית הקהילתי-לאומי.

ערך  והפיכת  והאוניברסליים,  הלאומיים  היסודות  שבין  הגבולות  טשטוש 
כי  מלמדים  הלאומית,  הייחודיות  את  המכונן  לנדבך  הכלל-אנושי  האמת 
הברית  מכריתת  נובעת  הישראלית  הלאומית  בקהילה  אדם  של  שותפותו 
זו  ברית  כריתת  הקהילה.  בני  עם  שותפות  מתוך  הבורא  עם  הראשונית 
מחייבת את האדם מתוקף הערך היסודי של העמידה במחויבות, הבא לידי 

ביטוי משמעותי בסוגיה הידועה במסכת שבת )פ"ח ע"א(:
"ויתיצבו בתחתית ההר, אמר רב אבדימי בר חמא בר חסא: מלמד שכפה 

הקדוש ברוך הוא עליהם את ההר כגיגית, ואמר להם: אם אתם מקבלים 
התורה - מוטב, ואם לאו - שם תהא קבורתכם. אמר רב אחא בר יעקב: 

מכאן מודעא רבה לאורייתא. אמר רבא: אף על פי כן, הדור קבלוה בימי 
אחשורוש. דכתיב קימו וקבלו היהודים, קיימו מה שקיבלו כבר."

כפייה,  סיני כקבלה מתוך  רב אבדימי בר חמא מתאר את סיפור קבלת התורה בהר 
ברית שנכרתה בעקבות הפחד והאימה שלפתו את העם עת עמדו נפעמים נוכח ההתגלות 

העוצמתית מלאת האש וקולות השופר, כנגד תיאור זה יוצא רב אחא בר יעקב חוצץ, בטענה 
ולקב"ה  ישראל לתורה  רבא מבסס את מחויבותו של עם  כלל.  ברית  אין שמה  בכפייה  ברית  שכריתת 

ורב אחא בר  דווקא על קבלת התורה המחודשת בימי אחשורוש, שהיא קבלה רצונית במובהק. לדידם של רבא 
יעקב, הרצון וגילוי הדעת מהווים תנאי הכרחי לכריתת הברית וליצירתה של מחויבות, שהרי הוא זה היוצר את 
של  העדין  המרקם  את  היוצר  בחומר  אנושה  פגיעה  בבחינת  תהיה  שהפרתם  אמון  יחסי  של  לבנייתם  התשתית 

היחסים העולמיים -  האמת.
חשיבותו של ערך האמת באה לידי ביטוי בדבריו של בעל ה"ארחות צדיקים": האמת, לדעתו, היא ביטוי לצלם 
האלקים שבאדם. כנותם של בני האנוש היא מעצם טבעה הודאה במופלאותה של הבריאה, ובונה את העולם כבית 
משכנו של הקב"ה. לעומת זאת, העיסוק בשקר דוחק את רגליו של הקב"ה מן העולם, והופך אותו למי ש"אין שבתו 
בשמים ובארץ". הכנות יוצרת מגע בלתי אמצעי עם החיים שמעבר לאדם. האדם הכן חושף את עולמו הפנימי בפני 
זה העומד למולו. הכנות קושרת את עולמותיהם של בני האדם, ומאפשרת להם להתבונן בעולם מבעד לאספקלריה 
בבואה של אחדותו.  הופכת את העולם למתקיים בהרמוניה של אמון, שהיא ממלכתו של הקב"ה,  היא  מאירה. 
השקר, לעומת זאת, הוא מתעתע. הוא זה העוטה מסך על פני העולם. המכחש בעמיתו הוא זה המתעתע באדם, 
ואינו מאפשר לו את המגע החי עם החיצוני. הוא זה המפצל את המציאות לגורמיה, וחוסם את עצם האפשרות של 

יצירת יחסים. הוא זה המחריב את ממלכתו של הקב"ה, ודוחק את רגליו מן העולם המפורר שיצר.
האמת מהווה בסיס ומסד, שעליהם ניתן לכונן יחסים של זיקה בין אדם לאדם, בין אדם לחברתו ולקהילתו, בין אדם 
לאומתו ובין האדם לתורתו ולקונו. האמת, האמון והכנות הם שהיוו את הבסיס לקריאתם של בני ישראל- "כל 
אשר דבר ה' נעשה", ולמחויבות האינסופית הגלומה בקריאה זו. כריתת הברית המכוננת את הייחודיות הלאומית 

האוניברסלי של  היסוד  על  מפני שהיא מתבססת  כברית,  מוגדרת  מפני שהיא  ורק  אך  לכך  מסוגלת  הישראלית 
האמת והכנות, על האדם ועל הקב"ה שפיהם ולבם שווים.

הברית שכרתו בני ישראל בהר סיני, הברית המכוננת את היסוד הדתי- קהילתי- לאומי, אחוזה בעבותות בברית 
שכרת הקב"ה עם נח, בראשונת הבריתות, הברית המבטיחה את קיום ההוויה האנושית, קיום המושתת על האמת 
הבונה לקב"ה משכן בארץ. אות בריתו של נח היא הקשת, וכשאנחנו עדים למראה המופלא של הקשת אנו עדים 

לקיום הברית מצדו של הקב"ה, ה"נאמן בבריתו וקיים במאמרו".
הברית, האמת והכנות, שהם התשתית האוניברסלית לכל התקשרות, מהווים את התשתית להתקשרות בין הקב"ה 
לבין עם ישראל, ולכן בתפילת ראש השנה, עת אנחנו ממליכים את הקב"ה, ומחדשים את הברית עמו, אנו פונים 

אליו באמירה "כי אתה אלקים אמת ודברך אמת וקיים לעד".

מה המסר שלנו היום לגויים? עצם העלאת הנושא נראית לי יומרנית, ואין מקום לשים אותו בראש סדרי העדיפויות 
שלנו. לצערנו, טרם גיבשנו מסר רוחני תקף, שימושי או יעיל בינינו לבין עצמנו. אנחנו צריכים עוד להתבשל בתוך 

עצמנו לפני שאנחנו מפנים מסר לעולם כולו. 
אני אינני שוללת את האפשרות שניתן ללמוד עניינים רוחניים ודתיים גם מבני דתות אחרות. 
היהודים  של  מזו  יותר  מתקדמת  חשיבתם  אשר  נוצריים  מתיאולוגיים  למשל,  כך, 
בהתמודדות עם שאלות כמו יחסי דת ומדע, ביקורת המקרא וסוגיית משמעותה 
בין  רחב  משותף  מכנה  שיש  חשה  אני  דתיים.  היגדים  ושל  דתית  שפה  של 
אנשים אינטלקטואלים השייכים לדתות השונות, המתעלים מעבר להיגדים 
הספציפיים של המסורת הדתית שלהם. מצד שני, קיים דמיון גם בין האנשים 
האל  עם  ולא מתוחכם  בדתות השונות, המבטאים קשר פשוט  הפשוטים 
חוויתי  כאשר  שנים,  לפני  בכך  התנסיתי  נבראיו.  לכל  טבעית  ואמפתיה 
בחדר לידה את המשותף לנשים הבאות ממסורות דתיות שונות. ממיטות 
הדתית  המסורת  פי  על  אישה  כל  עולם,  לבורא  קריאות  בקעו  היולדות 
שלה, אך התוכן בעצם היה אחיד. כשהגיעו הבעלים לאחר הלידה, בלט 
פתאום הפער ביניהם. אלה העוסקים בהגדרות הדוקטרינריות והדוגמטיות 

של כל דת – דווקא הם  מדגישים את המפריד ולא את המשותף. 
אני מבינה את הצורך בבניית מחיצות – גם בתחום הסימבולי – זאת כדי שלא 
נאבד את הייחוד שלנו. אך חייבת להיות מודעות למגבלות של הקטגוריות 
על  מוגזם  דגש  נשים  שלא  רוצה  הייתי  אלו.  מחיצות  נוצרות  שבאמצעותן 
אינם  שלנו  הדתיים  הניסוחים  שכל  משום  הבין-דתיים  התיאולוגים  ההבדלים 
אני מושפעת  ניתן לביטוי אנושי.  יעיל לבטא משהו שלא  כלי  ליצור  ניסיונות  אלא 
מאוד מדבריו של הרב קוק לגבי המוגבלות של היגדים דתיים :"לעומת האמת העליונה 
האלוקית, אין הבדל בין האמונה המצוירת להכפירה כלל, שתיהן אינן נותנות את האמת, אלא 
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הרב יונתן זקס  |  רבה הראשי של בריטניה

אלוקי אברהם איננו אל שבטי שהאמונה מתקרבת לגבי דידן אל האמת והכפירה אל השקר... אבל לגבי אור אין סוף הכול שווה..." )הראי"ה קוק, 
שמונה קבצים, קובץ ב, קטע קכ, וראו במאמרי "הרב קוק ופוסט-מודרניזם" אקדמות י )תשס"א( עמ' 185-224( 

שמשתקף  והמוסרי  הדתי  החיוב  של  ברעיון  חשוב  יהודי  מסר  היה  תקין,  במצב  הייתה  היהדות  שאילו  חושבני 
בהלכה. היינו יכולים להציג בפני העולם את הרעיון היהודי העומד על כך שרוחניות חייבת להשתקף במעשי יום 
נכון שקיימות תופעות דומות להלכה  ובעניינים ארציים, שלעולם אין לנתק אותם מהחתירה למה שמעבר.  יום 
גם בדתות אחרות )כמו באסלם( אבל המרכזיות שניתנת להלכה בכל זאת ייחודית לנו. למרות זאת, אין לנו רצון 
שכולם יקבלו את ההלכה כפי שהיא. העולם יכול לקבל מאתנו את העיקרון שדתיות מחייבת אחריות, ושלעומת 
הגישה הנוצרית לא מספיק רק לדבר על אהבה. אולם, היום אין אנו במקום בו אנחנו יכולים להטיף לעולם. מאז 
תקופת ההשכלה והמהפכה התעשייתית כמעט ולא פיתחנו שיח דתי או הלכה דתית שתהיה רלבנטית. עובדה היא 
שגם החילונים שמתעניינים בארון הספרים היהודי כמעט ולא נוגעים בעולם ההלכה. מצד שני המשיכה לבודהיזם 
מצביעה על אזלת יד מבחינתנו גם בתחום החווייתי. יתכן שיש כאן ביטוי לכך שלא פיתחנו אצלנו את הרוחניות, 

ועל כן אנשים נמשכים לצורת הרוחניות של עולם המזרח. 
בתנאים אידיאליים היינו יכולים לייחס משמעות דתית למדינת ישראל בכך שהיא מסוגלת ביתר שאת להדגים כיצד 
אידיאליים דתיים מיושמים בפרישה חברתית רחבה. אך לצערי המציאות איננה כזו. ככל שהתרבות הישראלית 
וגם לא לרמות הבסיסיות של מוסר  יתרה לרוחניות,  מתנתקת מעברה המסורתי, היא איננה מצטיינת ברגישות 
של  תוצאה  הוא  בארץ  הדתי  בציבור  לגויים  היחס  זאת,  לעומת  המתוקנות.  המערב  במדינות  המקובלות  חברתי 
טקסטים דתיים היוצרים סוג של דיבור מהותני על הגוי, ומנציחים את המיתוס של היהודים כעם נרדף. במציאות 
כזו אין מקום להיכרות אמיתית עם אנשים לא-יהודים, או לצמיחת תהליך של ריכוך אמירות דתיות שהן קשות 
וגם הראשונים בזמנם. לעומת זאת, הנצרות )לפחות הפרוטסטנטית(  לעיכול מבחינה מוסרית, כפי שעשו חז"ל 

הצליחה למתן מגמות בעלות אופי בדלני וקנאי, ולהגיע לתפיסה דתית הומאנית וסובלנית יותר.
בכלל, מקומה של מדינת ישראל בחזון היהודי צריך לעבור שינוי. אנחנו חיים במציאות גלובלית פוסט-מודרנית 
להתאים  יכול  איננו  היהודית  המדינה  חזון  כן  על  בלבד.  אחת  קבוצתית  בזהות  להסתפק  מסוגל  אדם  אין  לפיה 
לתפיסת הממלכה השבטית והאתנית שפרנסה את התנ"ך ואת הגות ימה"ב, ואף לא למושג מדינת הלאום שהייתה 
מורכבת  וכלכליים  חברתיים  פוליטיים,  מבנים  מערכת  במסגרת  פועלים  אנחנו  עשרה.  התשע  למאה  אופיינית 
בהרבה מזו שאפיינה את מדינת הלאום הקלאסית. כיום גם גופים וארגונים על-מדיניים צוברים עוצמה וחשיבות. 
מנגד, מבלי שמושגי  לעמוד  תוכל  לא  ישראל  מדינת  העולם,  בכל  עליון משתנה  כערך  הלאום  מדינת  אם מושג 
הציונות והמדינה היהודית הריבונית יסתגלו בהתאם. לא נוכל להישען על אמצעים פוליטיים בלבד כדי לשמור על 
הייחודיות שלנו, ונצטרך לפתח מכשירים אחרים לצורך זה, הדומים יותר לאלה ששימרו אותנו בגולה, כשלא היה 
לנו כוח ריבוני. יש אמנם משמעות תרבותית עמוקה בזיקת עם ישראל לארץ ישראל ואנו רואים שחלק נכבד מיהודי 
התפוצות אכן מבקשים לשאוב השראה ממה שקורה כאן, אך המסר הייחודי של עם ישראל ייאלץ למצוא את ביטויו 
בכלים רוחניים החוצים גבולות מדיניים וטריטוריאליים, ומבוססים על אינטראקציה רב-ממדית יותר עם הלכי-רוח 

כלל אנושיים ואוניברסאליים.
)מתןך שיחה עם העורכים(

ברוב המקומות וברוב הזמנים, עד המאה התשע עשרה היהודים פעלו בינם לבין עצמם. היווצרות מדינת הלאום 
שינתה מצב זה באופן רדיקלי. לראשונה יהודים נאלצו לשאול את עצמם "מי אנחנו"? התוצאה היתה פיצול הרה 
התלהבות  עם  המודרני  העולם  את  חיבקו  הראשונים  פרטיקולרים".  ל"יהודים  אוניברסלים"  "יהודים  בין  גורל 
ל"עסקה"  בסירוב  כרוכה  זו  אם  גם  היהודית,  הזהות  על  לשמור  שראוי  סברה  השניה  הקבוצה  כמעט-משיחית. 

שמציעה העולם המודרני. 
מהתנפצות  תוצאה  היא  ישכון"  לבדד  "עם  להיות  לנצח  נועדו  שהם  תחושתם  היהודים,  של  המתבדלת  הגישה 
היא  אלה  משברים  התוצאה  החילונית.  והציונות  הקומוניזם  האמנציפציה,  הגדולים:  האוניברסליים  החלומות 

התכנסות פנימה בחיים היהודים בישראל ורוב ארצות התפוצה. זאת התפתחות מסוכנת.
טענתי היא שאין צורך לבחור בין הפרטיקולרי לאוניברסלי. היהדות היא גם פרטיקולרית ווגם אוניברסלית. אברהם 
דו שיח. אם להיהודים תהיה עמדה  וניהל אתם  נלחם בעדם, התפלל בעבורם  לא חי במעורב עם שכניו אך הוא 
חשדנית כלפי העולם, הם לא ינסו להבין את העולם, ללמוד כיצד לטעון את טיעוניהם ולזכות בבני ברית 
לזהות  יתנו  הם  יהודים.  נובעות משנאת  כשאינן  גם  כאנטישמיות  תופעות  יזהו  הם  בעולם. 

היהודית סגנון של שלילה, שתגרום ליהודים צעירים רבים להתכחש לה.
זאת טעות. עם לידתה של מדינת ישראל היהודים שותפים בעולם ויש להם מסר 
זמנו.  עבר  האוניברסלי  החלום  זה.  מסר  להעביר  וזכותם  חובתם  למסור.  חיוני 
של  בשונות  יכיר  לא  העולם  אם  מראשיתו.  מוטעה  חלום  היה  הוא  בעצם, 

היהודים הוא לא יכיר בהם בכלל. 
רעיוני  בגטו  הפיזי  הגטו  את  הממירה  פנימה,  שפונה  האסטרטגיה  אולם, 
מחזירה  זו,  בגישה  נוקטת  הבדלנית  האורתודוקסיה  היא.  אף  מוטעית 
אותנו למעמד הכהונה המקראי, המהווה אליטה מתבדלת של המשמשים 
במקדש ה'. לתרבות אליטיסטית יש יתרונות וחסרונות. אם זאת תהיה 

התגובה הבלעדית, היהודים ימצאו עצמם לבד. 
כאשר  גלות,  שנות  אלפיים  במשך  הגיונית  היתה  פנימה  ההתכנסות 
היהודים נפוצו לכל עבר, והיוו בכל מקום קבוצת מיעוט חסרי קול ציבורי. 
היא איננה מתיישבת עם העולם המערבי בן-זמננו שבו מדינות רב-דתיות 
תהיה  לא  הזה,  בעולם  קולם  את  ישמיעו  לא  היהודים  אם  ורב-תרבותיות. 
דממה. החלל יתמלא על ידי קולות אחרים שאינם אוהבי יהודים ואינם אוהבי 
יוכלו להביא ברכה אם הם  יהדות. היהודים נקראו להיות ברכה לעולם. הם לא 
יתנתקו מן העולם. המקום החשוב ביותר למפגש זה הוא ארץ ישראל, המקום שבו 

היהדות נולדה. 
היהדות לא נועדה ליהודים בלבד. אלוקי אברהם איננו אל שבטי, הוא בורא שמים וארץ. לאחר 
המבול הוא כרת ברית עם האנושות כולה. לא רק אברהם וזרעו נפגשים עם הקב"ה. לא רק הם גיבורי 
התנ"ך. בת פרעה היא גיבורה. איוב הוא גיבור. הקב"ה שולח נביאים לא רק לבני ישראל, אלא גם לאנשי נינוה. 

"ונברכו בך כל משפחות האדמה". התנ"ך איננו מבהיר כיצד זה יתרחש. אך הנביאים ידעו שיום אחד זה יבוא. 
 מה המסר של היהדות לעולם? בארבעה צדדים ייחודיים של אמונת היהדות. 

א. "אהיה אשר אהיה"– הקב"ה אומר:"השם שלי טמון בעתיד". האדם איננו יכול לצפות מראש את מעשי ה' ולא 
לשלוט בהם.

ב. לידת ההסטוריה – ההסטוריונים היוונים כתבו על העבר אך נביאי ישראל הבינו שההסטוריה היא יותר מסדרת 
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ויאתיו כל לעבדך

ליהודים 
שותפים 

בעלי אמונות 
שונות וגם בקרב 
אנשים חילונים 

הומניסטים. עלינו 
להיות שותפים אתם 
בכדי להגן על הרוח, 

על כבוד האדם 
ועל אחריות 

מוסרית


