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עמ' 49
1.  הקדמה: מפגש עם מבוכת הזהות היהודית
א. שאלות מטרידות
העם היהודי מצוי בשנות האלפיים בנקודת התפתחות מרתקת מבחינה דמוגראפית וגיאוגרפית, כלומר. היכן יושבים היום יהודים, ומהבחינה התרבותית, כלומר כיצד מבטאים יהודים את יהדותם. חוברת זו מנסה להציג את השאלות היסודיות הכרוכות בהווה של העם היהודי ובעתידו ולהציע מסגרת ללימוד משותף של מחנכים בעולם היהודי.
ההווה של העם היהודי הנו הווה של התרוצצות בין זיכרון של חורבן, השמדה והגירת המונים לבין תקומת מדינת ישראל והשתלבות חסרת תקדים של היהודים בארצות מושבם. יהודי ארצות המערב שזכו לשוויון זכויות פוליטי מלא בארצות מושבם ולשגשוג כלכלי חסר תקדים מתמודדים עם גילויי אנטישמיות, מצד אחד, ועם תהליך של טמיעה ודעיכה מספרית מצד שני. יהודי ארץ ישראל זכו לנחלה משלהם אולם אל השקט טרם הגיעו - הם ממשיכים במאבק יום יומי, חברתי ובטחוני ורבים מהם אינם בטוחים בעתיד החברה הישראלית.
שאלות של המשכיות החיים היהודיים ושל משמעות הקיום היהודי ממשיכות להטריד ולהעסיק מחנכים, כמו גם הורים לילדים, ששואלים את עצמם להיכן עליהם לכוון את ילדיהם בעולם המודרני, האם יש לעם היהודי עתיד ומהי המשמעות של חיים יהודים ושל חינוך יהודי בימינו? הפיזור הגיאוגרפי של העם היהודי -  יותר מאשר אי פעם בתולדותיו - על פני כל הגלובוס ובתוכי תרבויות שונות יחד עם פלורליזם תרבותי הבא לידי ביטוי במודלים שונים של חיים יהודיים מעלים את השאלה הדוחקת כיצד עלינו לעצב קוסמוס יהודי בעת של פיזור, פיצול והשתנות כה מרחיקי לכת?
במרכז מבוכה זו עומדת שאלת מעמדה של מדינת היהודים ומשמעותה ליהודים בתפוצות ישראל: מה יכול להיות מרקם היחסים ההדדי בין יהודי מדינת ישראל ליהודי התפוצות?
מבוכת היהודים אינה ייחודית לתפוצה מסוימת. כאן וכאן נדרשות תשובות לשאלות ביחס לזהות היהודית, לתרבות היהודית, לדת היהודית ההיסטורית, למדינתם של היהודים: היש דרך לשלב חיי דת יהודיים עם מודרניות? האם ניתן להיות יהודי גם ללא דרך חיים הלכתית? מהם תכניו של חינוך יהודי בימינו? היש משמעות ותוקף לתרבות שמוגדרת כתרבות יהודית חילונית? מהי המשמעות שיש בעינינו כיום לחיים בארץ ישראל ומהו יחסנו ליהודים ש-"ירדו" מישראל ל"גולה"? האם קיום יהודי מחוץ לישראל מחייב אורח חיים דתי או שמא ניתן למצוא לו תוכן אחר? מהי חשיבותה של מדינת ישראל ליהודים שמחוץ לישראל? ולהיפך, מה יכולים יהודי התפוצות לתת למדינת ישראל? היש שוני בין חיים יהודיים כאן ושם, בתפוצות היהודים ובמדינת ישראל?
ב. אנחנו יהודים שונים 
מי הם היהודים היום? נועם מבלגיה, סאם מארה"ב, סאשה מאוקראינה, סטפני מגרמניה, שירי מישראל, דויד מאורוגוואי ורבים אחרים, כל אחד וייחודו, כל אחד שונה מרעהו בדרך שבה הוא חי את יהדותו. באם נצא לרחובה של עיר בישראל, באם ננדוד בין תפוצות ישראל השונות ובאם ניכנס לבתי יהודים ביבשות מרוחקות זו מזו אלפי ק"מ, נפגוש פסיפס מרתק של דמויות וסיפורים. כל אחד מאתנו יכול להביא פסיפס אנושי אחר. כל תלמיד או כל כתת לימוד יכולים ליצור לעצמם פסיפס יהודי משלהם ולהביט בפלורליזם היהודי שעושה את העולם היהודי לכל כך מעניין, אבל גם מטשטשת את זהותו. 

המגוון האנושי מקשה מאד על גיבוש מודל זהות יהודית משותף אחד ויחיד. יהודים בארצות שונות חיו התרחשויות היסטוריות שונות, במציאות תרבותית וחברתית שונה. הם דוברי שפות שונות, עברית, אנגלית, רוסית, ספרדית, צרפתית, גרמנית, פורטוגזית, אמהרית; יש בהם שומרי מצוות ושאינם שומרי מצוות, אורתודוכסים חרדים וניאו-אורתודוכסים מודרניים, קונסרבטיבים, רפורמים ואלו המכונים בפינו "חילוניים". חלקם הם בני עדות המזרח ויהדות ספרד דוברת הלאדינו וחלקם בני קהילות אשכנז, חלקם יוצאי הקווקז וחלקם יוצאי אתיופיה. יש בהם וותיקים במקומם ולמולם מהגרים פליטים ועולים חדשים שהשאירו את מחוזות מולדתם מאחור. יש הנושאים עמם זיכרון משפחתי של איימי השואה וישנם אלו שהחורבן הפיסי לא נגע במשפחתם. ביניהם נמנים בנים ובנות לאם יהודיה ואב לא יהודי ולצידם בנים ובנות לאב יהודי ואם לא יהודיה. –  מהו המשותף לכולם? 

ג. "מורה הנבוכים" של ימינו

במאה ה-12 עסק הרמב"ם במבוכת היהודים, שמסורתם התורנית פגשה בפילוסופיה. היהודי שאל את עצמו מהו מקור האמת, דבר ההתגלות או דברו של ההיסק השכלי ולשם כך זקוק היה ל- מורה נבוכים, ספרו הפילוסופי החשוב ביותר של הרמב"ם. במאה ה-19 התקשו היהודים לעכל את הרעיון שהאנושות משתנה עם הזמן ושהיהדות הינה תופעה היסטורית משתנה תדיר. כדי לסייע ליהודים להתמודד עם המודעות לזמן הציע להם רבי נחמן קרוכמל את ספרו  מורה נבוכי הזמן. בימינו לא נוכל להציע מורה דרך שיפטור את היהודים מהכאוס שבו מצוי העם היהודי לאחר המאה ה- 20. נוכל להציע מפת דרכים שתסייע למורה היהודי להבין מהי המבוכה היהודית של ימינו. את מורה הנבוכים של ימינו יידרשו כנראה לכתוב בעצמם כל אחד ואחת בישראל, כל משפחה, כל בי"ס וכל קהילה.

מהמבוכה הזו עולה העיסוק ב- עמיות יהודית (Jewish Peoplehood), הניסיון לתת לדיון בנושא עם היהודי, למרות השונות הרבה שבו, מסגרת, תוכן ומשמעות.  החוברת מנסה להציע סדר יום ללימוד משותף, להקיף את השאלות הללו ולהבנות מרחב לימודי לנושא ה"עמיות יהודית" בת זמננו: 

חלק #2 – מיהו העם היהודי כיום? מכיל מפגש עם העולם היהודי שאבד במאה ה-20 ועם העולם היהודי בראשית המאה ה-21: מה שישנו כיום בעולם היהודי שונה כמעט מכל בחינה שהיא ממה שהיה בו רק לפני 70 שנה. אבל כבד, מעיק, שוכן כצל אפל בזיכרון היהודי והנו חלק מההווה היהודי -  העולם היהודי שהיה ונחרב עם בחרב הגרמנית ועם כתוצאה של הנסיבות הפוליטיות החדשות בארצות האסלאם ובמזרח התיכון לאחר הקמת מדינת ישראל. נבחן מה קרה לעם היהודי במאה האחרונה, מה אבד לו ומה משמעות האבדן הזה, מיהם היהודים כיום, כמה יהודים בעולם, היכן הם יושבים, להיכן מתפתחת הדמוגרפיה והגיאוגרפיה היהודית? 

חלק #3:  מנסח את שאלות הזהות החדשות שמעסיקות יהודים בעת החדשה. נבחן את מפגש העם היהודי עם האפשרות של השתלבות בחברה הלא יהודית ואת התפתחותו של פלורליזם יהודי חסר תקדים היסטורי: אורתודוכסיה, ניאו-אורתודוכסיה, יהדות קונסרבטיבית ורפורמית כמו גם ציונות ויהדות חילונית. נראה שהגורל היהודי משתף יהודים בקצווי תבל בעוד שדרכי פרשנותם לזהותם היהודית שונות.
חלק #4:  מרחיב בזהותה היהודית של מדינת ישראל: שאלת הגדרתה של מדינת ישראל כמדינה יהודית, המחויבות למסורת היהודית ושאלת ארץ ישראל וגבולותיה של מדינת ישראל.
חלק #5: עוסק בשאלות של קיום יהודי במדינת ישראל כנגד קיום יהודי בתפוצות ומברר שאלות הקשורות ליחסי ישראל והתפוצות; נעסוק בשאלה במה נבדלת הזהות היהודית של יהודי ישראל מזו של יהודי התפוצות, כיצד מגדירים יהודים את זהותם כאן ושם ומהו האופי האפשרי של היחסים ביניהם? תעלה שאלת ההמשכיות היהודית כפי שהיא עולה בעיקר בתפוצות ומולן שאלות של דת ומדינה, עיצוב המרחב הציבורי ופלורליזם תרבותי.
חלק #6: ביבליוגרפיה: החלק האחרון בחוברת, מציע ספרות עיון ומקורות מידע ללימוד נוסף. 
ד. פעילות לימודית: 
החוברת פורסת את הנושא בהתאם להיגיון פנימי מסוים, אבל ניתן כמובן לשנות בהתאם לרצון הלומדים.חלקי החוברת מכילים בסופם טקסטים ללימוד משותף ושאלות העולות מעיון בטקסטים הללו. העיון בטקסטים יכול להיות סיכום לקריאה בהרצאת הנושא ויכול להוות פתיחה לו.
בחוברת מועלות שאלות רבות בנושא הזהות היהודית, עברו ועתידו של העם היהודי – הלומדים מוזמנים להוסיף שאלות משלהם כמו גם להרחיב את הלימוד מעבר לנמסר בחוברת.  בסופה של החוברת מוצעת רשימה ביבליוגרפית בסיסית. בחלקה האחרון הכנסנו הפניות למשאבי ידע מקוונים הנגישים ללומדים דרך האינטרנט.
ה. טקסט

היהודים / יהודה עמיחי

היהודים הם כמו תצלומים מצגים בחלון ראוה

כלם יחדיו בגבהים שונים, חיים ומתים

חתנים וכלות, נערי בר-מצוה עם תינוקות.

ויש תמונות משחזרות מתצלומים ישנם שהצהיבו.

ולפעמים באים ושוברים את החלון

ושורפים את התמונות, ואז מתחילים

לצלם מחדש ולפתח מחדש

ולהציג אותם שוב כואבים ומחייכים.

רמברנדט צייר אותם חבושי תרבושים

טורקיים ביפי זהב מועם.

שגל ציר אותם מרחפים באויר

ואני מציר אותם כאבי ואמי.

היהודים הם שמורת יער עד

שהעצים בה עומדים צפופים, ואפילו המתים

לא יוכלו לשכב. הם נשענים, עומדים, על החיים

ואין מבדיל ביניהם. רק האש 

תשרף את העצים מהר יותר.

ומה בדבר האלהים? אלהים נשאר
כמו בשם אשה יפה שעברה פעם

על פניהם ואת פניה לא ראו,

אך בשמה נשאר, מיני בשמים, 

בורא מיני בשמים.

אדם יהודי זוכר את הסכה בבית סבו, 
והסכה זוכרת במקומו

את ההליכה במדבר שזוכרת

את חסד הנעורים ואת אבני לוחות הברית

ואת זהב עגל הזהב ואת הצמא והרעב

שזוכרים את מצרים.

ומה בדבר האלוהים? לפי הסכם

הגירושין מגן עדן ומבית המקדש

אלוהים רואה את בניו רק פעם

אחת בשנה, ביום הכפורים.

היהודים הם לא עם היסטורי

ואפילו לא עם אריכאולוגי, היהודים

הם עם גיאולוגי עם שברים

והתמוטטויות ושכבות וגעש לוהט.

את תולדותיהם צריכים למדוד

בסולם מדידה אחרת.

היהודים משויפי סבל ומלוטשי יסורים,

כמו חלוקי אבן לחוף היום.

מותר היהודים רק במותם

כמותר חלוקי אבן על שאר האבנים:

כשהיד החזקה משליכה אותם,

הם קופצים שתי פעמים או שלוש

על פני המים לפני שהם טובעים.

לפני זמן מה פגשתי אשה יפה,

שסבה עשה לי ברית מילה

זמן רב לפני שנולדה. אמרתי לה,

את לא מכירה אותי ואני לא מכיר אותך,

אבל אנחנו העם היהודי,

סבך המת ואני הנמול ואת הנכדה היפה

זהבת השער: אנחנו העם היהודי.

ומה בדבר האלהים? פעם שרנו

"אין כאלהינו" עכשיו אנו שרים "אין אלהינו"

אבל אנו שרים, אנחנו עדין שרים.
(שירי יהודה עמיחי, כרך 5, שוקן, 2004, עמ' 131-133)

2. מיהו העם היהודי כיום?
העם היהודי הנו עם עתיק יומין ולתרבותו השפעה מכרעת על התפתחותן של תרבויות אחרות ועל מהלכה של ההיסטוריה האנושית, אולם מהבחינה הדמוגרפית מדובר בעם קטן מאד, שעתידו אינו מובטח וייתכן שיאמר עליו שהוא "מין בסכנת הכחדה". 
הדיון ביחס לשאלת המשכיותו של העם היהודי עומד בהכרח בצילו של האיום הדמוגראפי
.  על פי נתוני הקונגרס היהודי העולמי משנת 2003 מספר היהודים בעולם כיום הוא קצת מעל ל- 13 מיליון. בשנת 1939 היו בעולם כ- 17- 16 מיליון יהודים. המחקר הדמוגראפי מראה שבראשית המאה ה-21 הגידול של העם היהודי קרוב לאפס כאשר ברוב קהילות ישראל בעולם נמצא מספר היהודים בירידה מתמדת.

הבחינה המספרית, עם קטן שהולך ומתמעט מספרית, אינה מספקת כדי להבין את הדרמה הסוחפת שעבר העם היהודי במאה ה-20. עיון במפת העם היהודי כיום בהשוואה למפת העם היהודי של לפני 70 שנה בלבד יראה שלא נותרה מהעולם היהודי של אז אבן על אבן והוא עבר רגע היסטורי אחד שינוי מרחיק לכת מכל בחינה שהיא: דמוגראפית, גיאוגרפית, כלכלית, תרבותית, לשונית, פוליטית. 

עיון בזהותו של העם היהודי חושף הלם היסטורי שלא היה כדוגמתו בהיסטוריה של אף עם אחר על פני הגלובוס ובוודאי מותיר חותם עמוק על התנהלותו ועל זהותו של העם היהודי בהווה ולעתיד לבוא.
א. סיפור של קהילה ישראלית אחת
סיפור פרטיקולארי בעל גוון אישי (מ.ש.) יש בו אולי לקח כולל לבעיה התרבותית והחינוכית שאנו עומדים בפניה. בשנת 1983 קרה דבר ב- קיבוץ לוחמי הגטאות אשר בגליל המערבי: הקיבוץ שנבנה באפריל 1949 על ידי ניצולי שואה הוציא לאור את "דפי עדות": סיפור חייהם, עדותם האוטוביוגרפית, של 96 מוותיקי הקיבוץ ומייסדיו ששרדו את השואה והגיעו לישראל כדי לבנות בה את ביתם החדש.

הקובץ הנו בעל משמעות קודם כל מפני שהוא איננו אנתולוגיה נבחרת וממוינת של סיפורים על ניצולי שואה – בכך הוא לא יכול היה להיות ייחודי. הסיפורים שבקובץ בן ארבעת הכרכים הם ביטוי בדיעבד לקהילה שקיבץ הגורל, או לפי אמונת אחרים, האלוהים. לא יד עורך היא שקבעה מי ייכלל באסופת הסיפורים הללו. המשמעות מצויה ביכולתנו לראות בקובץ ובקהילה שהוא מייצג משל לעם היהודי כולו. 

אחד אחד הגיחו הניצולים ממחבואם בעיר ובכפר, מבין ההריסות, מבתי לא יהודים, מיערות הלחימה הפרטיזנית, ממחנות עבודה בירכתי ברית המועצות הגדולה והתכנסו יחד לבנות חיים משותפים. הסיפורים – שמייצגים סיפורים של עוד אלפים רבים בחברה הישראלית ובעולם היהודי - מדהימים בעוצמתם בפורשם בפנינו את הדרמה הנוראה שהייתה מנת חלקה של יהדות אירופה. עלו באוב סאת ההשפלה והעינויים, כאב הפרידה האחרונה, שיירות הפליטים חסרי הבית והמגן, מקומות המחבוא והמסתור רוויי חרדה, מחנות העבודה שדופי הקור והרעב, מחנות הריכוז והמוות, שנות הגלות ברחבי סיביר, הסיפורים על מאבק הרואי בגטאות היהודים, נדודים ולחימה ביערות מזרח אירופה ועוד ועוד. לבסוף מגיע גם פרק התחייה והשיבה והעלייה להתיישבות בארץ ישראל בקיבוץ לוחמי הגטאות. קשה להאמין אך זה קרה - אותם נדכאי עם קמו מעפר ואפר ובנו שוב את ביתם ומשפחתם והקימו קהילה של יהודים.

מה שעוד התגלה לקוראי העדויות באותו קובץ עדות מדהים היה – והוא הרלוונטי לענייננו - שלאנשים הללו הייתה ילדות, ילדות מעניינת, מלאת חיים ויצירה, עולם מלא צבעים וקולות ורגשות ומחשבות. הטראגי הוא שעולם זה היה במידה רבה נסתר מעיני הדורות הצעירים יותר  ובעצם לא ניתן לו מקום ולא התאפשר לו להיות נוכח, למרות שהוא תמיד היה נוכח במסתרי הזיכרון ורק לתודעתם של בני הדור השני והשלישי, הוא לא הגיע. העולם היהודי לפני השואה הנו במידה רבה תעלומה עבור הנוער הישראלי, כמו גם הנוער היהודי בשאר תפוצות ישראל, ולכן גם אתגר חינוכי קשה, שחובה להתמודד עמו.

מבחינות רבות השואה הנה בבחינת מסך אפל המסתיר בפני הישראלים הצעירים, בני הדורות שגדלו כאן בארצם ובמדינתם העצמאית, את העולם היהודי שהתקיים באירופה, העולם העשיר, החיוני, היוצר, שהצמיח את התנועה הציונית והיה המשאב העיקרי ממנו שאבה התנועה הציונית את כוחה לבנות יישוב לאומי ומדינה בא"י. כאשר אנו מדברים על שואת העם היהודי, אנו לומדים על השואה, החורבן והמוות, אולם אנו יודעים מעט מאד על העם היהודי עצמו - מיהו אותו העם שניספה? הרבה פעמים אנו יודעים יותר על תולדותיה של מלחמת העולם השנייה מאשר אנו יודעים על קורבנותיה. אלו נותרו ללא שם. 

כפי שנראה לא רק היהדות האירופית חרבה. קהילות יהודיות בעלות עומק היסטורי ותרבותי עצום ברחבי העולם הערבי-מוסלמי נכחדו אף הן בכוח הנסיבות הגיאו-פוליטיות ושוב אינן חלק ממפת העולם היהודי. אלפי שנות חיים יהודיים נעצרו ומעינות היצירה ביהדות עיראק, איראן, סוריה, מרוקו, תוניסיה, אלג'יר, לוב, מצרים ותימן יבשו. 

לכן, כל דיבור על תפוצות ישראל כיום חייב להתחיל בשאלה בדבר האתמול – מה היה העולם היהודי לפני זה הנוכחי? מהי אותה "יבשת אבודה" שממנה צמחו ריכוזי היהודים של ימינו?
ב. יהודי אירופה לפני השואה ולאחריה
התבוננות במפת העם היהודי מלפני מאה שנה מראה לנו חורבן מקיף של העולם היהודי הישן ועמוק השורשים של יהדות אירופה. בשנת 1939 היו באירופה כ- 9 מיליון יהודים (יש מי שנוקט במספר גדול מעט יותר) ובעולם כ- 16-17 מיליון יהודים. כ- 6 מיליון יהודים מלבו של מרחב החיים היהודיים נרצחו. מרחב החיים היהודיים באירופה חרב ונקטע הרצף ההיסטורי של היצירה היהודית. מדובר בהלם דמוגראפי שהעם היהודי טרם התאושש ממנו ובמפנה דרמטי בתולדות היהודים.
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הנתונים הדמוגראפיים היבשים לכאורה יש בהם - מעבר לזוועה הגלומה בהם - כדי ללמד אותנו על מצבו הנוכחי של העם היהודי ולקדם את הבנתנו לגבי השינוי מרחיק הלכת שחל במפת העם היהודי במאה ה-20: מה שעולה מהנתונים דלעיל זו תמונה של חורבן דמוגראפי, חברתי ותרבותי. העם היהודי הנו אזור אסון, "גראונד זירו". 

ב 500 השנים האחרונות, לאחר גירוש יהודי ספרד ופורטוגל, הלך מרכז החיים היהודיים ונדד מחופי הים התיכון למזרח אירופה. קודם לגירוש הגדול הייתה היהדות הספרדית במשך מאות שנים מקור של השראה והשפעה על התפתחותו של העם היהודי. כאשר גלו יהודי חצי האי האיברי היה להם כוח מטמיע עצום במקומות אליהם הגיעו במסעותיהם, אולם בשלוש מאות השנים האחרונות הלכה ונחלשה השפעתה של יהדות ספרד.

בראשית המאה ה- 20 חיו במזרח אירופה 70 אחוז מהעם היהודי והיוו את הקבוצה היוצרת ביותר והנושאת של התנועות התרבותיות והציבוריות העיקריות של העם היהודי. יהדות מזרח ומרכז אירופה, שחיה בעיקרו של דבר במרחב שבין ברלין במערב ומוסקבה במזרח ובין וילנה בצפון וסלוניקי בדרום, היוותה גוש מוצק שמנה כ 8 מיליון יהודים. במיליה הזה נוצרו תנאים משותפים, לחיוב ולשלילה, להתפתחות לאומית פורייה ורבת פנים של היהדות האירופית. היהודים היו מרוכזים, בד"כ, בישובים צפופים בערים ובעיירות, מקום שהיו לפעמים רוב מוחלט או יחסי של האוכלוסייה. המבנה הלאומי-כלכלי של היהודים הביא למצב שבו היו היהודים מובדלים משאר האוכלוסין לא רק בשטח אלא גם מהבחינה הסוציאלית-כלכלית, כאשר במקרים מסוימים היו מרוכזים בידי היהודים ענפים שלמים של הכלכלה עד שהיהודים יכלו להכתיב את מועדי המנוחה. 
אמנם המהפכה הבולשביקית ניתקה את היהדות הרוסית משאר העולם היהודי וערב מלה"ע השנייה כבר הייתה היהדות הסובייטית מצויה בתהליכי שקיעה וניוון, בין השאר עקב מעשי הדיכוי של השלטונות, אולם אין בכך כדי לעמעם את הטענה ששם, במרחב המרכז והמזרח אירופי, התהווה העם היהודי של העת המודרנית עד לחורבן השואה.

משהו מהעושר של היהדות הרוסית נתגלגל גם אל הארצות הבלטיות: רשת מסועפת של בתי ספר עבריים, רשתות של בתי ספר אידיים ועבריים בפולין ולטבייה, עיתונות אידית, ספרות יהודית-עברית, פריחת התנועה הציונית. בארצות אלו נרשם ערב מלחמת העולם השנייה המספר הגדול ביותר של ילדים יהודים שהלכו לבית ספר ששפת ההוראה בו היא עברית

כל אלו חרבו. קהילות ענק בנות מאות ואלפי שנים היו ואינן. יש להבין שקהילה ש 70-87% מבניה נספה שוב אינה מתפקדת ובעצם היא חדלה מלהתקיים כמרכז חיים יוצר. וילנה, וארשה, סלוניקי, ברלין ואמסטרדם, כמו גם מאות של ערי שדה - דופק החיים היהודיים בהם נדם. סלוניקי, "ירושלים של יוון", ששמרה על רצף של חיים יהודיים במשך למעלה מאלפיים שנה – איננה עוד עיר של יהודים. ווילנה – ירושלים דליטא – חרבה אף היא. וארשה, "ירושלים של פולין", שוב איננה עיר שדופק החיים היהודיים פועם בה. הרובע היהודי של פראג היה לב ליבה של העיר והאוכלוסייה היהודית הייתה לעתים יותר וותיקה במקומה מאשר האוכלוסייה האחרת, הצ'כית או הגרמנית. ישוב יהודי היה בפראג כבר במאה ה-9 ובמאה ה-11 כבר פרחו חיי התרבות היהודיים בפראג. בתי הכנסת של פראג שמכותליהם מדברת יצירה יהודית בת אלף שנה הם היום מוזיאונים הומי תיירים אך שוממים מחיים יהודיים. 

יהדות אירופה שחגגה במשך כמאתיים שנה את המפגש עם ההשכלה האירופית והעמידה את השילוב שבין יהדות לרעיונות ליברליים מודרניים נהייתה לגל חורבות, בתי הכנסת שלה נותצו, ספרייה נשרפו ולאחר מכן נרצחו בניה. 
ג. יהודי ארצות האסלאם לפני החורבן ולאחריו
מה עלה בגורלה של יהדות האסלאם שברובה המוחלט לא נפלה תחת הכיבוש הגרמני? היהודים כפרטים בארצות האסלאם לא סבלו השמדה פיזית, ורובם אף לא סבל את יד הכיבוש הגרמני מלבד קהילות מספר בצפון אפריקה, אולם כציבור שוב לא ניתן לדבר כיום על חיים יהודיים באיראן, עיראק, סוריה, תימן, מצרים, לוב, אלג'יריה תוניסיה ומרוקו. גם כאן המספרים שמספק לנו לשצ'ינסקי מאלפים בחומרתם ומצביעים על רעידת אדמה דמוגרפית שיש לה השלכות חמורות על תודעת הזהות היהודית ויכולתו של העם היהודי להמשיך ולפתח את תרבותו:

	ארץ
	מתי הגיעו היהודים?
	מספר היהודים ב 1948
	מספר היהודים ב 1954
	אחוזים בהשוואה ל 1948 ומצב כיום

	עיראק
	מאה 6 לפנה"ס
	130,000
	8,000
	כיום אין בעיראק חיים יהודיים

	תימן ועדן
	?
	50,000
	500
	1.0%, כיום חיות משפחות יהודיות בודדות.

	סוריה ולבנון
	מאה 3 לספה"נ
	15,000
	12,000
	80.0%    , 4,000 בשנת 1970. כיום אין חיים יהודיים כלל

	תורכיה
	מאה 1-2 לספה"נ
	30,000
	10,000
	33.3%

	איראן
	מאה 6 לפנה"ס
	100,000
	75,000
	כיום אין חיים יהודיים באיראן.

	לוב
	מאה 4-5 לספה"נ
	35,000
	4,000
	כיום אין חיים יהודיים בלוב.

	מרוקו
	מאה 3-4 לספה"נ
	240,000
	200,000
	 83.3%ב 1948,  50,000 ב- 1971, כיום נותרו מעט מאד יהודים

	תוניסיה 
	מאה 7 לספה"נ ואף קודם לכן
	100,000
	90,000
	90% ב 1948,  4,000 ב 1979, כיום בודדים.

	אלג'יריה
	  “
	140,000
	130,000
	92.8% ב 1948, כיום המספרים אפסיים


ברובן המוחלט של קהילות ארצות האסלאם לא נגעה יד הגרמנים, ויתר על כן מבחינת האתוס הציוני עלייתם של יהודי ארצות האסלאם לישראל היא הישג עצום, אבל עדיין מדובר בחורבן, בחורבן מכוחן של נסיבות גיאו-פוליטיות שהתהוו עם הקמת מדינת ישראל ב 1948. 

מרכזי החיים היהודיים בארצות האסלאם עתיקים היו מני חקר ונעצו שורשיהם עד לשחר ההיסטוריה של העם היהודי. 2600 שנה של חיים באיראן, עיראק וסוריה, ומי יודע כמה שנים בתימן, חדלו מלהתקיים כממשויות תרבותיות היסטוריות והמשיכו את קיומם רק בזיכרון ובמורשת של יוצאי הארצות הללו. 
כרבע מיליון יהודים חיו במרוקו בשנת 1948 ושורשיה של יהדות זו העמיקו כ- 1,600 שנה לנבכי ההיסטוריה המרוקנית. יהדות מרוקו חרבה באחת ויוצאיה טרם הגיעו לאוריינטציה חדשה של קיומם החברתי והתרבותי. חורבנו המהיר, במשך שנים ספורות, של עולמם העשיר ברוח טרם בה אל יישובו והוא עדיין מהווה מוקד למבוכה רבתי, למצוקה חברתית ולרגשי כעס ותסכול.
ד. הבנת עומק האובדן

בהכלילנו את כל העובדות הללו, קהילה אחר קהילה ותפוצה אחר תפוצה אנו מגיעים לכלל שרטוט של תמונה כוללת קשה. בוודאי ניתן למצוא משפחות יהודיות היושבות במקומן מזה דורות, אולם ברובו המכריע עם ישראל הנו עם של אלו שזה מקרוב באו אל מקום מושבם: פליטים, ניצולים, מהגרים ו-"עולים". גם מאחורי מעשה "העלייה לארץ ישראל" עומד מהגר שעזב את כור מחצבתו ובחר לעצמו חיים חדשים במציאות תרבותית אחרת לגמרי. מעשה ההגירה צופן בחובו אפשרויות להתחדשות אבל הוא כרוך בדרך כלל בחוויה של בדידות ודיס-אוריינטציה תרבותית. 

מהי שורשיות יהודית בסוף המאה ה-20? רק בשנים האחרונות מעיזים אנו להביט אל תוך התהום שנפערה לרגלינו ולנסות להבין מה קרה לנו היהודים במאה ה-20  ומה המשמעות שיש לכך לגבינו כיהודים וכבני אדם. 

חשבון הדמים מראה שהארצות בהם האובדן היה כבד במיוחד היו דווקא אלו שהיו מוסד יסוד לתרבות היהודית הלאומית. יהדות אירופה, מוקד החיים היהודיים הלכה ונעלמה. מעט אחר כך נעלמו כמעט לגמרי מרכזי החיים היהודיים עתיקי השורשים בארצות האסלאם. העם היהודי ברובו המוחלט הנו עם של עקורים, ניצולים, פליטים ומהגרים שזה מקרוב באו, עם שנתערערו קשריו אל עולמות התרבות של עברו. 
אפילו מהבחינה המספרית לא התאושש העם היהודי מחורבנו. ייתכן ולולא הייתה השואה היו היום בעולם למעלה מ-20 מיליון יהודים. אין מדובר רק בספקולציה מספרית שתוקפה מוגבל אלא בבעיית יסוד שמשליכה על יכולת ההמשכיות היהודית.
התבוננות בתולדות העם היהודי במאה השנים האחרונות מעלה את קווי היסוד הבאים:

1. נדודים והגירת ההמונים היוו תופעה בולטת בתולדות יהודי מזרח אירופה. בשנים 1840-1953 נעקרו למעלה מ 5 מיליון יהודים ממקומם. במידה רבה הצילה הגירה זו רבים מבני העם היהודי מציפורני הגרמנים.

2. השמד ההמוני של יהודי אירופה בשואה הוא הגורם הדומיננטי השני שהביא לשינוי מוחלט של המפה היהודית; במיוחד נפגע הגף המזרח אירופי של העם היהודי. השואה שמה קץ לזרם המפכה הראשי של כוחות היצירה הציוניים, התרבותיים לאומיים. עם החורבן נעלמו תרבויות היידיש והלאדינו.
3. קריסה של מרכזי החיים היהודיים בארצות האסלאם בעקבות הקמתה של מדינת ישראל השלימה את המהפך המוחלט שהתרחש בעולם היהודי. 

4. ומנגד הקמת מדינת ישראל - הישג עצום מבחינת ההיסטוריה הלאומית של העם היהודי: תחיית העברית והתרבות הלאומית, תוך קיום קיבוץ גלויות והיעשותה של מדינת ישראל למוקד הזדהות ותמיכה של יהודי התפוצות. 
5. העם היהודי, שעד אמצע המאה ה19 היה רובו מרוכז במרכז ומזרח אירופה, פרט לקבוצות קטנות יחסית באסיה התיכונה וצפון אפריקה, נעשה במאה האחרונה לעם מפוזר בעולם, "עם-עולם" פאר אקסלנס החי בקרב עמים בעלי יכולת הטמעה גבוהה. מקובל היום לדבר על "תפוצות" ולא על "גולה". בעוד שהמונח -"גולה" מבטא דריכות ותקווה לאומית משותפת הרי הביטוי "תפוצות" מבטא את ההתפרטות של הזהות היהודית לזהויות נבדלות ואוטונומיות ונותן להן לגיטימציה. 

משימתו של המחנך היהודי היא לכן חיבור אל העבר היהודי כמו גם בנייתו של אופק יהודי חדש שיש בו למרות החורבן גם תקווה ואמונה, אם לא באלוהים אז לפחות באדם.
ה. כמה הם היהודים כיום?

קביעת מספר היהודים בעולם הנו בעייתי כאשר ברובן של מדינות העולם אין מציינים סעיף דת או לאום במסמכי הרישום ועל כן במקרים רבים מדובר באומדנים בלבד ולא בנתונים מדויקים. החוקרים מציינים את הדילמות הכרוכות בשאלה מיהם היהודים וכמה הם מונים: לדוגמה, היהדות הרפורמית מכירה – בשונה מהמקובל על הרבנות הראשית בישראל - ביהדות על פי אם או לפי אב. גרים רבים המוכרים בקהילותיהם כיהודים אינם נחשבים כיהודים על פי קריטריונים של קהילות אחרות. גם יהודים שיהדותם מוכרת לפי ההלכה, קשה למנות את כולם אם אין הם משתייכים לקהילה או לארגון יהודי כלשהו. הגרעין למידע הסטטיסטי הנו אלו שעונים, כאשר הם נשאלים,  שהם יהודים או שהם מזוהים על ידי מישהו אחר במשפחה כיהודים. המענה תלוי על כן במקרים רבים בהגדרה עצמית סובייקטיבית ואינו זהה עם הגדרה הלכתית של זהות יהודית או עם דרכי ביטוי בפועל של חיים יהודיים. בישראל המחקר מדויק יותר: נכללים בסקר אלו שמוגדרים על ידי משרד הפנים כיהודים כך שהמרכיב הסובייקטיבי לא נלקח בחשבון. 

בשני העשורים האחרונים חלו שינויים מפליגים בתמונה המדינית-חברתית של העולם: קריסת ברית המועצות והגוש הסובייטי, איחוד גרמניה, המהפך החברתי-פוליטי בדרום אפריקה, הבעיות בכלכלתן של  מדינות אמריקה הלטינית והמצב הנפיץ בישראל ובמזרח התיכון. תהליכים אלו השפיעו על מפת העולם היהודי. 

המחקר הדמוגראפי מראה את הגידול באוכלוסייה היהודית לאורך השנים מאז 1945 ועד 2002 אבל גם ירידה בקצב הגידול הזה. בשנת 1945 היו בעולם כ-11 מיליון יהודים וב- 2002 כ- 13.3 מיליון. המחקר מראה ריבוי טבעי חיובי של היהודים בישראל ושלילי בצפון אמריקה. 

תמונת ההגירה היהודית של העשורים האחרונים מראה הגירה מאסיבית של היהודים מברית המועצות לשעבר בעיקר לישראל, ארה"ב וגרמניה ומאזן הגירה שלילי באמריקה הלטינית והארצות המוסלמיות. 
מעבר למעגל האוכלוסייה המזוהה כיהודית, "גרעין העם היהודי" (Core Jewish Population), מצוי המעגל הרחב יותר של אלו שקשורים ליהודים לפי הגדרה כנ"ל אולם אינם מזוהים בעצמם כיהודים: במיוחד בני זוג, וילדים ולעתים גם הורים למתגיירים. 
המחקר מראה שהיהודים הם בערך 2 פרומיל מאוכלוסיית העולם (2 יהודים על כל 1000 בני אדם). בזהירות ניתן לומר שהאוכלוסייה היהודית קרובה לגידול אפס כאשר הגידול בישראל – 1.5% - מכסה על הירידה באוכלוסיית היהודים בתפוצות. בעוד שישראל מתרחש גידול מתמיד של האוכלוסייה היהודית (אם כי בשיעור נמוך משל האוכלוסייה הלא יהודית) האוכלוסייה היהודית בתפוצות ירדה לפי האומדן מ- 8,299,900  בשנת 2001 ל- 7,848,000 בראשית 2003.  

מחקרו של 'המכון לתכנון מדיניות העם היהודי' משנת 2005 מביא תחזית של גידול מסוים עד ל 13,558,000 יהודים בשנת 2020, מתוכם כ 6,280,000 יחיו בישראל ורק כ 5 וחצי מיליון יחיו בארה"ב וקנדה ביחד. הצפי הוא  - לאור תמונת ההווה הסוציולוגית – שכל התפוצות היהודיות מלבד ישראל יקטנו, עם חריגה אחת במקסיקו בה צפוי גידול זעיר. תפוצה יהודית נוספת שזכתה בעשור האחרון לגידול דרמטי - גידול שצפוי להיעצר כעת - היא תפוצת יהודי גרמניה שנהנתה מאד מהגירת היהודים מברית המועצות לשעבר.

ו. היכן חיים יהודים? 

כיום חיים כ- 80% מיהודי העולם בשתי ארצות: ארה"ב וישראל – שינוי דרמטי ביחס לתמונת העולם היהודי לפני מלחמת העולם ה-II. 95% מהיהודים מרוכזים ב- 10 ארצות ויחד עם זאת, קשה למצוא מדינה על פני הגלובוס שאין בה כיום קהילה יהודית. 

הטבלה הבאה מציגה את חלוקת אוכלוסיית הליבה היהודית בעולם בשנת  2003. המספרים הם אומדן בלבד ולעתים הם שנויים במחלוקת בין החוקרים.

	האזור
	מספר היהודים
	אחוז מיהדות העולם

	בעולם בכלל
	12,948,000
	100

	בתפוצות
	7,848,000
	60.6

	בישראל
	5,100,000
	39.4

	
	
	

	כל יבשת אמריקה (צפונית, תיכונה ודרומית)
	6,061,100
	46.8

	צפון אמריקה
	5,660,000
	43.7

	אמריקה התיכונה
	52,100
	0.4

	דרום אמריקה
	349,000
	2.7

	
	
	

	כל אירופה
	1,550,800
	12.0

	מדינות האיחוד האירופי
	1,046,500
	8.1

	שאר מדינות מערב אירופה
	19,900
	0.2

	ברה"מ לשעבר
	389,700
	3.0

	שאר מזרח אירופה והבלקן
	94,700
	0.7

	
	
	

	כל אסיה
	5,142,800
	39.7

	ישראל
	5,100,000
	39.4

	ברה"מ לשעבר – הארצות האסייתיות
	23,300
	0.2

	אחרות
	19,500
	0.2  ~

	
	
	

	כל אפריקה
	86,400
	0.7

	צפון אפריקה (כולל אתיופיה)
	7,300
	0.1

	דרום אפריקה
	79,100
	0.6

	
	
	

	אוקיאניה (אוסטרליה, ניו-זילנד)
	106,900
	0.8


יבשת אמריקה: יהדות צפון אמריקה מציינת בשנת 2004 350 שנה לקיומה. באם לפני מאה שנה הייתה זו אחת הציוויליזציות היהודיות הצעירות ביותר הרי כיום מהווה יהדות "העולם החדש" את אחת הציוויליזציות הוותיקות בעולם היהודי. אולם יהדות זו, שמתמודדת היום עם עצם יכולתה להמשיך ולהתקיים בתוך הפלורליזם המערבי, לא נולדה יש מאין ולא יצרה את תכניה התרבותיים מכוח היצירה הפנימי שלה בלבד. יהדות צפון אמריקה היא במידה רבה יורשת העולם היהודי האבוד כאשר חלק גדול מתכניה התרבותיים לקוחים מאותו עולם עשיר ועתיק יומין שהיה ואיננו. ב- 2003 חיים כ- 6.06 מיליון יהודים ביבשת אמריקה כאשר כ- 93.3% מהם חיים בארה"ב וקנדה והשאר באמריקה התיכונה, במקסיקו,  ובאמריקה הדרומית, בעיקר בארגנטינה וברזיל.
מספר יהודי צפון אמריקה בראשית 2003 נאמד ב 5,660,000. במהלך שנות ה-90 כ- 300,000 יהודים וקרוביהם היגרו מברה"מ לשעבר לארה"ב. כ-20,000 יהודים היגרו מצפון אמריקה לישראל. למרות הגירה זו מספר יהודי ארה"ב עמד בראשית 2003 על 5,300,000 

יחד עם זאת, באם לוקחים את המעגל הרחב יותר של בני משפחה שאינם מזוהים כיהודים מגיעים לסדר גודל של 10 מיליון. הסקר הראה שבמהלך שנות ה-90 ירד גרעין האוכלוסייה היהודית בערך ב 175,000 (לפי דלה-דפרגולה) ואילו המעגל הרחב של האוכלוסייה היהודית גדל ב 1,975,000. נתונים אלו מראים תהליך גובר של שחיקה (ארוזיה) בגרעין האוכלוסייה היהודית. 

בסקר קנדי משנת 1996 דיווחו 351,705 קנדים על היותם יהודים מהבחינה האתנית. היהדות הקנדית עומדת במקום הרביעי מבחינת הגודל בין הקהילות היהודיות בעולם.

יהדות מקסיקו היא הקהילה המרכזית באמריקה התיכונה. הערכה מקורבת לגבי יהדות מקסיקו מגיעה ב-2003 ל- 40,000 יהודים. דלה-פרגולה מעריך שב15 השנים הקרובות תשמור יהדות מקסיקו על כוחה.  

קהילת יהודי ארגנטינה, הגדולה בדרום אמריקה והשביעית בגודלה בעולם מתאפיינת בגידול שלילי. המחקרים מראים תהליכי הזדקנות של האוכלוסייה כמו גם התגברות הנישואים עם לא יהודים. ב-1991 חיו בארגנטינה בערך 310,000 יהודים כאשר רובה של יהדות ארגנטינה חי בבואנוס איירס וסביבתה.  מאז היה מאזן ההגירה של יהודי ארגנטינה שלילי באופן בולט עקב המצב הכלכלי והפוליטי הקשה וההערכה היא שהאוכלוסייה היהודית קטנה ב-2003 עד ל- 187,000. 

ב-ברזיל הוערכה האוכלוסייה היהודית ב-1991 ב 86,816 יהודים, קיטון משמעותי ביחס ל-1980 שבו היו בברזיל בערך 100,000 יהודים. בניתוח גורמים שונים מגיעה ההערכה של יהודי ברזיל ב- 2003 ל 97,000, הקהילה היהודית האחד עשר בגודלה בעולם. לגבי יהודי צ'ילה ההערכה היא של כ- 20,900 יהודים עם נטייה קלה להזדקנות האוכלוסייה והתבוללות. ב-וונצואלה מוערך מספר היהודים ב- 15,700, ב-אורוגוואי אומדן מספר היהודים הוא כ- 20,000, 3,400 ב-קולומביה ו- 2,500 ב-פרו.
אירופה: מעל 1.55 מיליון יהודים חיו באירופה ב 2003, שני שלישים מהם במערב אירופה ושליש במזרח ובבלקן. לאחר נפילת ברה"מ צרפת היא הקהילה היהודית השלישית בגודלה בעולם אחרי ארה"ב וישראל. הסקרים מראים יציבות של האוכלוסייה היהודית בצרפת בשלושים השנים האחרונות כאשר ב-2003 היא מוערכת ב 498,000 יהודים.

קהילת יהודי בריטניה מראה במחקרים ריבוי טבעי שלילי (עודף פטירות על לידות) של 1,000 -1,500 יהודים בשנה ובנוסף לכך גידול בנישואים עם לא יהודים – 50 % בין הגברים מתחת לגיל 30. לאחר שיקולים דמוגראפיים שונים ההערכה היא שבבריטניה חיו ב- 2003 כ- 300,000 יהודים שהיוו את הקהילה היהודית החמישית בגודלה בעולם.

האוכלוסייה היהודית בגרמניה מחושבת היום ביחס לשתי הגרמניות שאוחדו עם נפילת הגוש הסובייטי. הקהילה היהודית בגרמניה מאופיינת על ידי ריבוי שלילי מצד אחד אבל על ידי גידול משמעותי של כלל האוכלוסייה היהודית, מצד שני, עקב מאזן הגירה חיובי בעיקר מברה"מ לשעבר. ב-2003 מוערכת אוכלוסיית גרמניה היהודית (ללא חישוב בני משפחה לא יהודים) ב- 108,000 יהודים.

איטליה, בלגיה ו-הולנד – בכל אחת מהם ישנה כיום אוכלוסייה של כ- 30,000 יהודים. התהליך של הקטנת האוכלוסייה עקב ריבוי טבעי שלילי מאוזן בחלקו על ידי הגירה מברה"מ לשעבר או מישראל. בבלגיה שומר על הגודל של האוכלוסייה היהודית הגרעין האורתודוכסי הקשה. 

בשאר ארצות האיחוד האירופי מספר היהודים קטן עם תופעה כוללת של ריבוי טבעי שלילי אולי בחריגה של שבדיה עם 15,000 יהודים וספרד עם 12,000. באוסטריה כ-9,000 יהודים עם תהליך ברור של ריבוי טבעי שלילי וטמיעה שמאוזנים על ידי הגירה מברה"מ לשעבר. ב-אירלנד ישנה ירידה עקבית באוכלוסייה היהודית והיא מעורכת ב-2002 ב 1,100 יהודים. בארצות אירופה שעדיין לא היו ב-2002 באיחוד האירופי ישנם כ 19,900 יהודים. מתוכם יושבים כ- 18,000 בשוויץ, שגם בה מסתמנת ירידה עקבית במספר היהודים.

ב- 1989 השתנתה לגמרי המציאות הדמוגראפית של יהודי מזרח אירופה עם נפילת הגוש הסובייטי. הסקר של יהודי ברה"מ  מ- 1989 שאופיין על ידי הגדרות אתניות בלבד תוך הדחקת היסוד הדתי הראה אוכלוסייה של כמיליון וחצי יהודים שהולכת ומתמעטת. גודלה של האוכלוסייה היהודית הושפע בעיקר מהגירה שיצאה מברה"מ בגלים גדולים ב1990-91 ומאז בקצב פחות דרמטי עד היום. המחקרים מראים ש- 1.4 מיליון יהודים לפי ההגדרה הרחבה של חוק השבות (כולל צאצאים עד דור שלישי) עזבו את ברה"מ לשעבר, 900,000 היגרו לישראל, 300,000 לארה"ב ו-200,000 לארצות אחרות. 

מעבר להגירה המאסיבית התגברו גם תהליכים של שקיעה פנימית, במיוחד עקב הזדקנות האוכלוסייה הנשארת ונישואים עם לא יהודים וכתוצאה מהתהליכים הללו הצטמצמה מאד האוכלוסייה היהודית ברחבי ברה"מ לשעבר. ההערכה היא שב-2003 חיו ב-רוסיה כ- 252,000 יהודים, ב-אוקראינה כ- 95,000 יהודים, ב-ביילורוסיה  23,000 יהודים וב-מולדובה 5,200. בשלוש הארצות הבלטיות (ליטא, לטבייה ואסטוניה) ביחד ההערכה היא שחיו ב-2003 כ- 14,500 יהודים (מול 39,900 שהיו שם ב- 1989). 
אסיה: יהודי ישראל הם 99% מיהודי אסיה ו- 39.4% מיהודי העולם. בתחילת 2003 האוכלוסייה היהודית בישראל עמדה על 5,100,000 השנייה בגודלה בעולם. מתוכם חיו 220,000 בשטחי יהודה ושומרון והשאר בגבולות הקו הירוק. ביחד עם כרבע מיליון בני משפחה לא יהודים מחבר המדינות ואתיופיה עמדה אוכלוסיית יהודי ישראל על 5,350,000. 

גידול האוכלוסייה היהודית הגיעה לשיא עם ההגירה היהודית המאסיבית בראשית שנות ה-90 ממדינות ברית המועצות המתפוררת - 6.2% ב 1990 ו-5% ב1991. קצב הגידול הואט עם הירידה בקצב ההגירה היהודית, כאשר  ב-2001 גדלה האוכלוסייה היהודית בישראל רק ב 1.5%, כשחלק מיוחס להגירה והשאר מיוחס לריבוי טבעי ולהמרת דת ליהדות.
בשנת 2006 עמדה האוכלוסייה היהודית בישראל על כ 5.5 מיליון נפש והיא מתקרבת בהתמדה להיות הקהילה היהודית הגדולה בעולם.
ההערכה לא חד משמעית מדברת על כ 11,000 יהודים שחיים ב 2003 ב-אירן. בארצות אחרות האוכלוסייה היהודית הולכת ונעלמת. ב-הודו ההערכה היא של 5,200 יהודים. ב-סין כולל הונג קונג ישנה הערכה של 1,000 יהודים ואותו המספר לגבי יפן. כ- 300 יהודים חיו ב 2003 ב-סינגפור.

אפריקה: כ 86,400 יהודים נותרו באפריקה ב 2003., כ 90% מהם ב-רפובליקה של דרום אפריקה, שאוכלוסייתה היהודית ממשיכה לקטון עקב הגירה לישראל וארצות מערב והיא מוערכת ב 2003 כ 77,500. באתיופיה התנהל בעשור האחרון תהליך של הצלת יהודים והעברתם לישראל (מבצע "משה" ומבצע "שלמה") וההערכה היא שכיום כ 100 יהודים נותרו באתיופיה; נותרה המחלוקת לגבי זכאותם לעליה של קרובי משפחה נוצרים. בצפון אפריקה היו בעבר קהילות יהודיות משגשגות ועתיקות יומין. כיום חיים במרוקו כ- 5,500 יהודים ובתוניסיה כ- 1,500 יהודים בלבד.

אוקיאניה: רוב יהודי אוקיאניה חיים באוסטרליה כאשר גם שם סקר אוכלוסייה לפי הגדרה דתית הנו בעייתי. אוכלוסיית יהודי אוסטרליה קיבלה בעשור האחרון תגבור על ידי הגירה מדרום אפריקה, ברה"מ לשעבר וישראל. באותה העת ניכרים ביהדות זו גם דפוס של ריבוי טבעי שלילי ותהליך של הזדקנות האוכלוסייה. ההערכה היא שב-2003 חיים באוסטרליה כ 100,000 יהודים. בניו-זילנד ההערכה היא שגרעין האוכלוסייה היהודית מכיל 6,800 יהודים, מעט יותר מבסקר הקודם.

ז. לסיכום כמה עובדות למחשבה:

· ב- שנת 1900 היו בעולם קהילות יהודיות בנות 2,600 שנה ויותר. ב 2005 הקהילה היהודית המשמעותית הוותיקה בעולם היא בת כ- 350 שנה, בארה"ב.

· בשנת 1939 היו בעולם כ 16-17 מיליון יהודים. בשנת 2005 מספר היהודים בעולם נמוך באופן משמעותי והוא כמעט ואינו גדל - רק כ- 13.3 מיליון. רוב קהילות ישראל בתפוצות נמצאות בדעיכה מספרית מתמדת.
· ב 1939 היה העם היהודי עם אירופאי ברובו ועוד חלק גדול אחר שלו חי בארצות האסלאם ואגן הים התיכון. ב 2005  6/7 מהיהודים חיים בארה"ב ובישראל. ב 9 ארצות יש אוכלוסייה יהודית מעל 100,000. עוד 4 ארצות יש בהן אוכלוסייה יהודית מעל 50,000. בשום ארץ פזורה היהודים לא מונים יותר מ 2.5% מהאוכלוסייה.  ברוב הארצות הם מהווים חלק זעיר בהרבה באוכלוסיה כאשר רק ב 3 הם מהווים יותר מאחוז אחד (1%)  וב-5 נוספות הם מהווים חצי אחוז (0.5%). 
· בישראל לעומת זאת היו היהודים ב-2002  76.5% מהאוכלוסייה (בשטחי מדינת ישראל הקטנה לא כולל אוכלוסיית שטחי עזה יהודה ושומרון). עובדה זו מייצגת מודל חדש וייחודי לפרויקט הציוני, של קיום יהודי כחברת רוב. 
· תהליכי ההגירה של היהודים הביאו לריכוזם של היהודים במרכזים אורבאניים גדולים. המחקר מראה ש- 73% מיהודי העולם חיים ב- 20 מרכזים אורבאניים בעולם, 10 מהם בארה"ב, 4 בישראל, 2 בקנדה, אחד בצרפת ואחד בבריטניה. 10 המרכזים בארה"ב מכילים 78% מיהודי ארה"ב. 4 המרכזים בישראל מכילים 80% מיהודי ישראל. למעלה מ 33% מיהודי העולם חיים בשני מרכזים מטרופולינים: ניו יורק ותל אביב רבתי. כ 52% חיים ב 6 מרכזים: ניו יורק, לוס אנג'לס רבתי, דרום פלורידה, תל אביב רבתי, ירושלים וחיפה.

· לפני מאה שנה היו שפות הציוויליזציה היהודית יידיש, לאדינו וערבית -  התרבויות הללו ברובן שוב אינן קיימות כמערכת תרבותית חיה. שפת הציוויליזציה היהודית ישראלית היא עברית. יהודים מדברים מחוץ לישראל את שפות המקום, בעיקר השפה האנגלית.

· בהדרגה נהיית ישראל למרכז היהודי הגדול ביותר. כיום הולכים בישראל יותר ילדים יהודיים לבתי ספר של מערכת החינוך הישראלית ממספר הילדים היהודיים שהולכים לבתי ספר יהודיים בכל שאר ארצות העולם יחד.
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ח. טקסטים לעיון
אבא קובנר תיאר את חוויית ביקורו במחנה ההשמדה אושוויץ ואת הבנתו את האובדן העצום שעל עם ישראל להתמודד עמו. 
באחד מצריפי המחנה, המשמש כמוזיאון, מצויה ערימה של אלפי זוגות משקפיים שנלקחו מהקורבנות. בדמיונו היוצר נשתחרר זוג משקפים אחד מערימת האלפים, משקפיו של הסופר שלום עליכם, וריחף באוויר ונישא בשמי אוקראינה אל העיירה וורונקה, היא כתריאלבקה, מקום לידתו של הסופר, ששוב אינה מקום חיים ליהודים. היהודים אינם! בית הכנסת נהייה למחסן תבואות ורחובות העיר שממו מיהודי העיר שנספו. 

באותה שעה ראו המשקפיים בעליל מה שלא ראו חכמי היסטוריה ואינטלקטואלים מתקדמים נאורי עולם, שמה שאירע לאומה היהודית, לא אירע לשום אומה ולשון [..] ההוויה היהודית היא בלבד נגדעה משורשיה . רק אחד מבין כל אומות העולם לשונו נעקרה בהינף גרזן, עקירה עולמית.  (קובנר, לעכב את הקריעה, עמ' 190)

בשובו לישראל, באולמי שדה התעופה, רואה קובנר את המוני ישראל השבים לארצם, צוהלים, עמוסי חוויות וחבילות, ואין הם נותנים את הדעת לתהום הפעורה מתחת, לחורבן האיום שהם נושאים עמם: 

... הלטתי את ראשי בידי, ריבונו של עולם! על מה הם מקוננים? על מה אנו מקוננים? היודעים אנו, המודעים אנו, לגודל התקווה שאבדה מדינת ישראל בצריף ההוא {צריף המשקפיים מ.ש.], במחנות ההם? מה אבד לתרבות הלאומית, מה אבד למשאביה של התנועה החלוצית, מה אבד לגניוס היהודי בהצבר הדורות, לאנרגיה האנושית האדירה שאמורה הייתה לזרום לכאן ולהעשיר את חיינו יום יום ושנה שנה – התתואר ישראל אחרת בלא המקורות הללו שנסתתמו? 

כי לא רק המתים מתו לנו שם.  על עולם שלם של מטרות, שאיפות ומעיינות יצירה נסתם הגולל. עולם יחיד במינו ואין דומה לו. וכל זה נסוג אל מרחבי הזיכרונות של מי? (עמ' 190-191)

אחת ההשלכות מרחיקות הלכת של השואה על עתידו של העם היהודי היא הנתק שנוצר בינינו לבין רצף החיים היהודיים. עולם שלם נחרב ואנו כמעט ואיננו יודעים עליו דבר. בהרצאה שנשא ביידיש בשנת 1981 הדגיש קובנר את אובדן היכולת שלנו לגשר על פני התהום הפעורה אל העולם שנחרב:

...אך אפילו לניצולים, החיים עמנו, יש להם בעיה בשיתוף ילדיהם עם מה שעבר עליהם בשואה גם אם ילדיהם מגלים רצון לדעת. הנה אמר לי יום אחד בני, שנולד בימי תקומת המדינה:

"אבא, הייתי רוצה לנסוע איתך פעם אחת לווילנה ואתה תראה לי את המקום ששם אירעו הדברים."

בני היה מופתע כלשהו כשאמרתי לו: אין מקום כזה עוד! בביתי שם יושבים עכשיו זרים ואין להכירו. בית הספר שבו למדתי עברית הוא מחסן עצים. הגטו נחרש. אין זכר לבית מדרשו של הגאון. רחובות היהודים הפכו למגרשי משחק ולגנים ציבוריים.

בשוק הישן לא תשמע תגרנית אומרת לגברת כליאית, שהפכה את הדג ולא קנתה: "גיברת, הלוואי ותתמוטט הכנסייה הזאת שעל הגבעה ושאת תשבי שם על חוד כיפתה!" וקללה זו נאמרה ביידיש, כמובן; ובאותה שעה הייתה ידה הפנויה של האישה מלטפת את ראשו המתולתל של נכדה הפעוט ואומרת לו בקול אחר: "מותק שלי! יש לך עיניים חכמות כמו לרבי עקיבא!" ואתה היית משוכנע כמעט שאישה זו ראתה את רבי עקיבא מהמשנה תמול שלשום בשוק הישן, פנים אל פנים, אך היא איננה שם ולא קוניה.

ובספריית סטראשון לא דולקות עוד המנורות. לאורן, על ספסלי עץ ממורקים מרוב שחיקה, היו ישובים צפופים ומרוכזים בני טובים ובני עניים, צעירים וקשישים, בצוותא והוגים בספר. שם למדנו את התורות האסורות עלינו בבית ספר תקני. מאוצרות ספרים שנגלו לנו כמקור מים חיים של בינה ותרבות, שהשכיחו מעינינו את טלפיה של תרבות הרוע שכבר ארבה בשער. וכיוון שכל אילה אינם, אין משמעות עוד למקום ההוא. כי במקום שזכר המתים וזהותם נמחו בסיד כבוי הוא לא המקום שאני ואתה יכולים לחזור אליו. ...

מחשבה דומה על התהום הניתנת לגישור באמצעות הדמיון נתן דוד רוסקיס, חוקר הספרות העברית, שהוריו היגרו מווילנה לקנדה ולבנם הם יכולים להנחיל סיפורים בלבד.
 

יהודה עמיחי
	אלים מתחלפים, התפילות נשארות לעד 
...

אַחֲרֵי אוֹשְׁוִיץ אֵין תֵּאוֹלוֹגְיָה: 
מֵאֲרֻבּוֹת הַוָּתִיקָן עוֹלֵה עָשָׁן לָבָן, 
סִימָן שֶׁהַקַּרְדִינָלִים בָּחֲרוּ לָהֶם אַפִּיפְיוֹר.
מִמִּשְׂרְפוֹת אוֹשְׁוִיץ עוֹלֶה עָשָׁן שָׁחֹר 
סִימָן שֶׁהָאֱלֹהִים טֶרֶם הֶחְלִיטוּ עַל בְּחִירַת 
הָעָם הַנִּבְחָר.
אַחֲרֵי אוֹשְׁוִיץ אֵין תֵּאוֹלוֹגְיָה:
הַמִּסְפָּרִים עַל אַמּוֹת אֲסִירֵי הַהַשְׁמָדָה 
הֵם מִסְפְּרֵי הַטֶּלֶפוֹן שֶׁל הָאֱלֹהִים 
מִסְפָּרִים שֶׁאֵין מֵהֶם תְּשׁוּבָה
וְעַכְשָׁו הֵם מְנֻתָּקִים אֶחָד, אֶחָד.
אַחֲרֵי אוֹשְׁוִיץ יֵשׁ תֵּאוֹלוֹגְיָה חֲדָשָׁה:
הַיְּהוּדִים שֶׁמֵּתוּ בַּשּׁוֹאָה
נַעֲשׂוּ עַכְשָׁו דּוֹמִים לֵאֱלֹהֵיהֶם 
שֶׁאֵין לוֹ דְּמוּת הַגּוּף וְאֵין לוֹ גּוּף. 
אֵין לָהֶם דְּמוּת הַגּוּף וְאֵין לָהֶם גּוּף.
(שירי יהודה עמיחי, 5, עמ' 160)
	אני לא הייתי אחד מששת המיליונים
אני לא הייתי אחד מששת המיליונים

שמתו בשואה ולא הייתי אפילו בין הניצולים

ולא הייתי אחד מן הששים רבוא שיצאו ממצרים

אבל הגעתי לארץ המבטחת מן הים,

אני לא ההיתי בין כל אלה אבל האש  והעשן

נשארו בי, ועמודי אש ועמודי עשן מראים לי

את הדרך בלילה וביום, ונשאר בי החיפוש המטרף

אחר יציאות החרום ואחר המקומות הרכים,

אחר ערות הארץ להמלט לתוך החלשה

ולתוך התקוה ונשארה בי תאות החפוש

אחר מים חיים בדיבור שקט אל הסלע ובמכות טרוף.

אחר כך שתיקה בלי שאלות ובלי תשובות.

ההיסטוריה היהודית וההיסטוריה העולמית

טוחנות אותי ביניהן, לפעמים עד דק

כשתי אבני רחים ושנת השמש ושנת הירח

מקדימות זו את זו מפגרות זו אחר זו

וקופצות ונותנות תנועה מתמדת לחיי

ואני לפעמים נופל ברוח שביניהן

להתחבא בו או לשקוע.

... 

(שירי יהודה עמיחי 5, עמ' 261.)


3. שאלות חדשות של זהות יהודית
שתי שאלות יסוד חדשות מעסיקות את החינוך היהודי מזה כמאתיים שנה ומבטאות אי הסכמה עקרונית בין היהודים לגבי הגדרתו של הקיום היהודי, תכניו התרבותיים ואופקיו ההיסטוריים: "מיהו יהודי?" ו- "מהי יהדות?". 
השאלה הקלאסית "מיהו יהודי " כמעט ולא נשאלה לפני העת החדשה ולא היה צורך לדון בה; הצגתה בתכיפות כה רבה בימינו משמעה שמשהו יסודי השתנה במציאות חייו של העם היהודי ושאין עוד הסכמה בדבר הזהות היהודית והבחנים (קריטריונים) להגדרתה. כיצד זה קרה שמה שהיה ברור במשך מאות שנים – הן ליהודי והן ללא  יהודי – הפך לשאלה שנויה במחלוקת, מעוררת ויכוחים בימינו? בעיני אחדים מחלוקת זו היא סיבת חולשתו של העם היהודי בעוד שבעיניי אחרים היא מקור לתקווה ובה אצורה יכולתנו להתקיים בעולם המשתנה תדיר, אולם עצם קיום השאלה היא עובדת יסוד חדשה במציאות חייו של העם היהודי, שאומרת דרשני.

מן הראוי לעמוד על טיבה של השאלה ועל שורשיה. על פי תפיסת היהודים את יהדותם לפני המשבר של העת החדשה, ובעיני חוגים אורתודוקסים גם בימינו, הזהות היהודית לדורותיה היא ברורה, עקבית, רציפה ומתמשכת, מראשיתה - מאז מעמד הר סיני - ולתמיד. מדובר בתודעה א-היסטורית שמעוצבת על ידי מסורת דתית מקודשת.

כמובן שיהודי יכול היה תמיד לעזוב את יהדותו, ורבים עשו זאת במהלך ההיסטוריה היהודית, אולם בין העוזבים כמו גם בין הנשארים הייתה הסכמה לגבי מהותה של היהדות. ההיסטוריון יטען ובצדק ששונות הייתה תמיד והשתנות הייתה תמיד, אבל היהדות ניסתה לא ליחס לכך משמעות ובעצם להתעלם מההיסטוריות של היהדות. תמיד היו חילוקי דעות בתוכי העם היהודי, התהוו זרמים ומפלגות וצבורים נבדלו, פרשו או הוקעו מכלל ישראל; המחקר ההיסטורי מראה שבמהלך הדורות  חלו בדמותו הציבורית של עם-ישראל מהפכות ושינויים, כמו בכל עם חי. יחד עם זאת בתודעתו של העם היהודי עוצבה 'דרך המלך' של היהדות התורנית, ונקבעו הבחנים ליהודיות. יהודי באשר הוא: במזרח או במערב ,בארץ ישראל או בגולה ,בקהילות אשכנז או ספרד ,במאה ה-5 או במאה ה-15, בין שהוא איש סוד ומיסטיקה ובין שהוא בעל גישה רציונליסטית, קיבל את גבולותיה של היהודיות כמו גם את הייעוד אליו היא מוליכה תוך שהוא מתעלם מהשינויים ההיסטוריים שחלו בה.
א. שני רובדי זהות מסורתיים
תולדות העם היהודי מעלים שני רובדי יסוד של הזהות היהודית: סוציולוגי-משפחתי מכאן ואידיאולוגי מכאן. מהבחינה של תודעה משפחתית-שבטית נפרדת יש לחוויית הבדילות היהודית שורשים היסטוריים עמוקים שמשפיעים בעוצמה רבה על הזהות היהודית עד ימינו. התודעה של "עם לבדד ישכון ובגויים לא יתחשב" התגבשה בעת של משבר היסטורי כאשר התהווה איום אסטרטגי על עצם קיומו של עם ישראל. אמנם הסיפור המקראי מתאר את בדידותו של עם ישראל כעובדת יסוד של קיומו, אולם המבט ההיסטורי מזהה את גיבוש תודעת הנבדלות הקבוצתית בגלות בבל ובימי שיבת ציון. 

עם ישראל נתפס כ- "זרע הקודש", כקבוצה נבדלת שעברה היטהרות בכור המצרף של הגולה ועליה להישמר מכל קשר משפחתי עם מי שלא עבר את הטרנספורמציה של הגלות וכדברי הנביא יחזקאל זכה במקום לב אבן ללב בשר. יהודי נהיה לבן השבט היהודי, "זרע הקודש", כמעט עם לידתו והדבר בא לידי ביטוי פולחני בטקס ברית המילה שנערך לתינוק היהודי ביומו השמיני. 
רק בהגיעו לגיל 13, לגיל מצוות, מקבל עליו היהודי את הרובד השני של הזהות היהודית, הרובד הרעיוני-הלכתי, בקבלו עליו את תורת משה. מהבחינה ההיסטורית הייתה זו אמנת נחמיה שהעמידה באופן פורמאלי את המחויבות לתורת משה כתוכן מחייב לכל היהודים. 

התודעה של קבלת עול מלכות שמים, וביטויה בקריאת "שמע ישראל", נהייתה לחלק ממכלול רעיוני רחב יותר, סיפורי במהותו, שאותו התאמצה מערכת החינוך היהודי להנחיל לנער עד הגיעו לגיל שבו הוא מקבל אחריות לחייו. עם "עלייתו לתורה" מעיד הנער שהוא הפנים את המסר והוא מצטרף לכנסת ישראל באופן מודע ומתוך קבלת מחויבות "נעשה ונשמע" שקיבלה על עצמה "כנסת ישראל" כשעמדה, כמסופר, לפני האלוהים בהר חורב וחזרה וקבלה על עצמה בירושלים, בחג הסוכות של שנת 444 לפנה"ס (נחמיה י).
תודעת הזהות הזו יש בה כמה הנחות יסוד, שהיוו את קווי המתאר האידיאולוגיים של כלל הציבור היהודי. היהודים כולם קיבלו כי :

· העולם נברא ומנוהל על ידי השגחה אלוהית שוחרת צדק. כל מה שמתרחש הנו חלק מהנהגתו. 
· אלוהי ההשגחה בחר ביהודים מכל העמים וכרת עמה ברית עולם כעדת קודש שיש לה תפקיד מרכזי במימוש היסטוריה של קודש עלי אדמות. זו תגיע למימושה המלא ולתכליתה בימות המשיח.
· עם ישראל הוא עם של קדושה המיוחדת רק לו, עדה של קודש או "זרע קודש" הנבדל לגמרי משאר העמים. הלא יהודי הנו ה-"גוי", אדם שהוא אחר לגמרי ואין להתחתן עמו ואף לאכול לשולחנו או לשתות מיינו. ואילו בין היהודים מתקיים קשר מיוחד, אחריות ותלות הדדיים, שבאים לידי ביטוי בהכרזה הידועה ש- "כל ישראל ערבים זה בזה". 
· אלוהי ההשגחה נתן ליהודים תורה אלוהית לחיות לפיה .אין לאדם היהודי חיים כיהודי מחוץ לחיי תורה. תלמוד התורה וקיום המצוות הנגזרות ממנה הם התוכן הראוי הבלבדי לחיי האדם היהודי והציבור היהודי. 
הנחות יסוד אלה באו לידי ביטוי בחייו של האדם היהודי הבוגר בתפיסת התורה כבסיס הערכי לחיי האדם היהודי ובקבלת ההלכה הדתית - המוגדרת על ידי תורת ישראל - כחוקה שיש לחיות על פיה יום יום ושעה שעה, ולקיימה על כל פרטיה ודקדוקיה. ההלכה, הנגזרת המשפטית-חוקתית של תורת ישראל, הלכה והתמסדה במאות השנים שלאחר חורבן בית שני כמסגרת חייו של העם היהודי וכשפה המשותפת ליהודים בכל תפוצות ישראל. יהודים חיו בארצות שונות, חוו אירועים היסטוריים שונים, דיברו בשפות שונות, התלבשו בדרכים שונות, אכלו מאכלים שונים, גיבשו מנהגים מקומיים שונים בכל קהילה, ואף חלקו זה על זה בעניינים שבאמונה ,אך כולם קיבלו עליהם את העיקרון של עול תורה ומצוות וראו את ההלכה כחוקתם .

ב. היחס אל הלא יהודי

תודעת זרע הקודש, משפחה קדושה או עדה של קדושים, משמעה היה היבדלות חריפה מהסביבה הלא יהודית. החל מימי בית שני לא מדובר רק בהסתייגות מפולחני אומות העולם אלא בתביעה חריפה להימנעות מוחלטת מנישואים עם מי שאינו מעדת היהודים, ומהימנעות גוברת משיח חברתי וכלכלי עמו. היהודי, מכוח מסורתו הדתית שלו, מנוע היה מלאכול על שולחנו של הלא יהודי ולשתות מיינו. 

הלא יהודי זכה להגדרה ייחודית – "גוי". המילה שציינה בימי המקרא עם – "אעשך לגוי גדול" בברכת אלוהים לאבי האומה – נהייתה כעת למושג ערך שלילי. "הגוי" הוא האחר המוחלט שיש להימנע ממנו. בטקסט המסורתי היהודי אנו מוצאים ביטויים קשים, שאינם נוחים לעין המודרנית, ביחס לערכו של ה"גוי". 

כדי ש"גוי" יהיה ל"יהודי" עליו לעבור תהליך מטאמורפוזי של המרת דת ושינוי מהות כוללת  - "גיור". בעוד שבימי בית ראשון הייתה ההצטרפות לעם ישראל אפשרית על ידי תהליך של נישואין או השתלבות חברתית-כלכלית- תרבותית נהייתה כעת ההצטרפות, ההתגיירות, למהלך מרחיק לכת הרבה יותר שמשמעו ניתוק "הגוי" מכל מהותו הקודמת, הטהרות, מילה, ומעבר אל העם היהודי. אפילו עובדת היותו של המתגייר בן/בת להוריו הלא יהודים נמחקת מזהותו והוא נהיה ל"בן אברהם" או "בת שרה".

בכל שיח הזהות היהודית עד לעת החדשה הייתה להבחנה בין "יהודי" ל-"גוי" חשיבות מכרעת. המושג הראשון "יהודי" נדרש היה להבהרתו לאחר המוחלט שלו "גוי". כה חמורה הייתה ההבחנה שיהודי שבחר לוותר על יהדותו והמיר דתו נתפס כ"משומד" ומשפחתו מצווה הייתה לשבת עליו "שבעת אבלים".
ג. מקומה של האישה

הקורא יעמוד על כך שבשני רובדי הזהות שתוארו דלעיל ההתייחסות היא לגברים בלבד ואילו מקומן של הנשים נפקד ממעגל הזהות היהודית. האישה לא הייתה עד לעת החדשה לנושאת של זהות יהודית אקטיבית כאשר שיח הזהות היהודית היה שיח גברי בלבד. האישה, כמחצית מאוכלוסיית היהודים, הייתה כמובן מושא של שיח הגברים אולם לא זכתה להכרה לא כחלק העדה הפולחנית, היא לא נספרה במניין באי בית הכנסת, ולא כחלק משלשלת המסירה של תורת ישראל. היא לא זכתה כמעט למקום בתרבות הלימוד היהודית. 

רק בעת החדשה החל להישמע גם קול הנשים בשיח היהודי והוא מהווה היום אחד מצירי הדיון המרתקים והדינאמיים ביותר במחשבה היהודית. יחד עם זאת, ולמרות התעוררות התודעה השוויונית המודרנית, עדיין מצויה האשה היהודייה בצבורים יהודיים רבים בשוליים של החיים הדתיים והיא מודרת מחלק גדול מהפולחן היהודי, מחיי תלמוד תורה ומקיום שלם של ההלכה היהודית. 

ד. השפעת הסביבה הלא יהודית
ההיסטוריון יציין שלמרות תודעת הנבדלות החריפה, חיו יהודים בתפוצותיהם בשיג ושיח מתמיד עם סביבתם ה"גויית". השפעות תרבותיות עברו תמיד מהחברה הלא יהודית ונטמעו בשיחם ובאורחות חייהם של היהודים. היהודים היו מודעים היטב לאלטרנטיבה ליהדותם ורבים גם בחרו לאורך ההיסטוריה היהודית להמיר את דתם ולנטוש את שייכותם לכלל ישראל, אולם מי שדבק היה ביהדותו ראה את עצמו כשייך לנראטיב של קודש וכחלק מקבוצה אנושית בעלת ייחוד נעלה שאל לה להתערבב בחיי אומות העולם, לא להינשא בהם ולא ליטול חלק בתרבותם. 
מבחינות רבות היה רחוב היהודים, הגטו היהודי, גילום פיזי של תודעה זו של נבדלות. תודעה זו של נבדלות ניזונה כמובן גם ממעמד פוליטי-חברתי בעייתי כאשר מפעם לפעם סבלו היהודים מגזירות, פרעות, גירושים ומעשי טבח שהזכירו להם את מעמדם הבעייתי במציאות של גולה. היהודי חי במעגל החברתי הסגור של היהודים, כאשר שיחו עם העולם הלא יהודי מתמצה – עקרונית – בעניינים הכרחיים של חומר ובעיות העולם הזה. 

גם כאשר בוטל סימן הזיהוי הביניימי המשיך לבושם השונה של היהודים לציין בדילות. לשונות היידיש והלאדינו שדוברו, לגוניהם השונים, בין היהודים לבין עצמם היו אף הן גורם של בדילות. 

ה. תמורות בעת החדשה
העת החדשה הביאה לשינויים מרחיקי לכת ברקמת החיים הכלכליים, החברתיים, הפוליטיים והתרבותיים באירופה, שבה מרוכז היה גם רוב מניינו של העם היהודי באותה העת: התפתחות של כלכלת מסחר חוצת גבולות, עליית המוביליות החברתית, התפתחות המדינה האבסולוטית, רעיונות ההשכלה וההומניזם, עליית התודעה הלאומית במאה ה-19 והתרחשותה של המהפכה התעשייתית. 

תהליכי השינוי הללו ניתרגמו בתודעה האירופית לשינוי אידיאולוגי, ליצירתו של ההומניזם האירופי ולגיבוש ההשקפה שהאדם הנו לב המציאות, שהוא יצור אוטונומי בעל יכולת חשיבה עצמאית ואין הוא נזקק להתגלות טרנסצנדנטלית או לסמכות הממסד הדתי כדי לנווט את אורחות חייו. האדם יכול לחשוב באמצעות שכלו שלו. ההשכלה והמחשבה המדעית יצרו תרבות שבמרכזה הרצון לשלוט בטבע. הספרות והאמנות הועמדו בסימן של התחדשות ובסימן ריבונותו של האדם על היקום. זוהי תרבות חילונית הרואה את האדם - לא את האלוהיםִ - במרכז העולם. הוא -האדם -שולט בטבע בכוח שׂכלו ובכוח היצירה שבו ללא תלות בערכים ובתכליות של הדת וללא פיקוח של כוהני הדת. תרבות ההשכלה פיתחה אידיאולוגיה של חירות האדם באשר הוא ושל שוויון ערך האדם. מעמדם הנבדל של היהודים נהיה לפגם מוסרי.
בפיגור של כמה מאות שנים הגיעו שינויים אלו גם לארצות משכנם של היהודים במרחב המוסלמי, בשלהי המאה ה- 19 ובמאה ה- 20.

כל התהליכים הללו חברו יחד כדי לעצב חברה חדשה, פתוחה, משכילה יותר ובעלת דינאמיות חברתית. בהדרגה הוסרו מגבלות מעמדיות ודתיות שעמדו באופן מסורתי בפני היהודים ונפתחו אפשרויות חדשות של תעסוקה והשכלה. החברה הלא יהודית נהייתה בהדרגה למושא לשאיפות הלב של היהודים שביקשו כלכלית, חברתית, פוליטית ואף תרבותית למצוא את מקומם בתוכה. רבים אף הצליחו בכך ונהיו לחלק פעיל ותוסס בתוך החברה האירופית החדשה. אולם החתירה הגוברת להשתלבות בחברה הסובבת ולשוויון זכויות העלתה גם בעיה חדשה – כיצד ניתן לקדם אמנציפאציה ובה בעת לשמור על ייחודם של היהודים?

היהודי נאלץ להתמודד עם סוג חדש של הכרעות ודילמות: איך יתייחס היהודי אל 'הלא יהודי' ועולמו, כיצד ינהג בימי שבת וחג, כיצד יתלבש ומה יאכל, מה תהיה לשונו ואיזה סגנון חיים ינהל, האם ידַמה את אורח חייו לאורח החיים של החברה שבה הוא פועל ואם כן –כיצד? הוא נאלץ להחליט אם לשמור אמונים לחברה הלאומית שבה הוא חי ואם להתגייס לצבאה ומני וביי להילחם כנגד בני עמו המשרתים בצבא לאומי אחר; האם ללמוד לימודים כלליים במחיר של תשומת לב פחותה לספרות עמו? כיצד להגיב לעולם שבו לאומים רבים מנסים למצוא את זהותם? 
החברה הפתוחה אילצה את היהודי ,מתוך רצונו שלו לשפר את מצבו החברתי, להתמודד עם סיטואציות שעוררו אצל היהודי שאלה עקרונית דוחקת לגבי זהותו.
ו. מודלים שונים של תגובה יהודית לעולם המודרני
תגובות היהודים לאתגר ההשתלבות היו אמביוולנטיות ונעו בין מוכנות לטמיעה גמורה לבין שמירה אדוקה על הייחוד היהודי. ניתן לחלק את תגובות היהודים לאתגר של החיים המודרניים לארבע קבוצות בהתאם  למידה בה בחרו לוותר על קיום ייחודי נבדל :

· מודל א': השתלבות מלאה בחברה הסובבת עד כדי טמיעה גמורה. מודל זה אפיין את החברה היהודית הבורגנית הגבוהה שנחשפה אל ההשכלה ואל האפשרויות החברתיות והכלכליות החדשות ושבהדרגה אבדה את זהותה היהודית. לכל אורך ההיסטוריה היהודית בחרו יהודים לעזוב את זהותם היהודית ולהמיר את דתם, אולם היה זה תמיד תהליך דראסטי, משברי. בעת החדשה נהייתה ההתמזגות בחברה הסובבת לתהליך טבעי, סטיכי במהותו.
· מודל ב': הסתגרות בפני החדש ,התבדלות מחברת הרוב והשתלבות בה רק במידת ההכרח. מודל זה מאפיין עד ימינו את מעגלי האורתודוכסיה היהודית שמנסה לשמור ככל שניתן על מאפייני הגטו היהודי מתוך בחירה חופשית.

· מודל ג': השתלבות בחברה הסובבת תוך שמירה על הייחוד היהודי, בעיקר מהבחינה הדתית. זהו המודל הרווח במאתיים השנים האחרונות ובאמצעותו מנסים יהודים בדרכים שונות - ניאו-אורתודוכסים, קונסרבטיבים, רפורמים, ר-קונסטראקשיוניסטים- לחיות את שני העולמות.

· מודל ד': בשלב מאוחר יותר, יצירת חברה יהודית לאומית–ריבונית (התנועה הציונית). זהו המודל שניסה לפתור את הדילמה מעיקרה על ידי בחירה במוניזם לאומי, באוטו-אמנציפציה (פינסקר) על ידי יציאה מהגולה ושיבה למולדת הלאומית. זהו פתרון שחותר למלאות של חיים יהודיים, שמכילים בתוכם את כל היבטי החיים החברתיים, התרבותיים, הכלכליים והפוליטיים של העם היהודי. 
מודל ההגדרה הלאומית החיה גם אפשרות של אוטונומיה תרבותית לאומית של קהילות יהודיות בתפוצות החיות מתוך זיקה הדוקה למרכז היהודי הלאומי בארץ ישראל. 
בעוד שרוב יהדות צפון אמריקה הלכה בכיוון של מודל ג' לגרסותיו השונות הרי ביהדות אמריקה הלטינית אנו מוצאים ניסיון לשמור על ייחוד יהודי בתפוצות על בסיס של זיקה לאומית.

ז. בדידות יהודית
העולם המערבי פתח בפני היהודים מרחב של חיים שלא היה להם מאז גירוש יהודי ספרד, כאשר היהודים נהנים מזכויות אזרח מלאות ומשוויון זכויות פוליטי, כלכלי ותרבותי. היהודים זכו לשגשוג כלכלי וכיחידים נהיו לאישים מובילים בעולם המדע ובהיכלי התרבות, אולם האמנציפציה המוצלחת הביאה בכנפיה בד בבד גם תהליכים שמאיימים על המשך קיומו של העם היהודי כיחידה אתנית נבדלת. גברו מאד תהליכי הטמיעה, כאשר אנו עדים למיתתה של שפת היידיש, שפת התרבות העיקרית של היהודים עד לפני כמה עשרות שנים, לצד מיתתה של שפת הלאדינו והתגברות רבה של הנישואים עם לא יהודים שעברו בארצות המערב את גבול 50 האחוזים.

ככל שנתערער הבידול היהודי עלתה מחדש שאלת האנטישמיות ומשמעותה ביחס לתקוותו של היהודי להשתלבות מלאה בסביבתו. משברי המאה העשרים העידו על כך ששנאת ישראל היא עניין מושרש ומורכב, שניזון מרובדי עומק של התרבות הסובבת כמו גם מאי הבהירות ביחס לזהותו ושייכותו של היהודי

כפל השייכות של היהודי לשני עולמות תרבותיים הוא בסיס לקונפליקט זהותי פנימי של היהודי עצמו. קורט בלומנפלד, ממנהיגי ציוני גרמניה, תאר את בעיית הזהות היהודית של מי שמבקש להשתלב בחברה הגרמנית ולשם כך הוא צריך להתכחש לחלק מזהותו. לדברי בלומנפלד כפל הזהות של היהודי המתבולל נהייה ל-"בעיה של האישיות היהודית". המפעל הציוני הוא במהותו לפי תפיסה זו שחרור האדם היהודי מעבדות פנימית זו של פיצול זהות והצורך בהתכחשות עצמית. היהודי המתבולל שבחר בציונות בחר בכך בזהותו היהודית. (לפי: שאול אש, עיונים בחקר השואה ויהדות זמננו, 321, 324)

העת המודרנית העלתה בדידות יהודית הנובעת מאי שייכות כפולה. מצד אחד נתערערה שייכותו של האדם היהודי אל תרבותו ההיסטורית. אם בעבר היה היהודי מוצא את משמעות חייו בדלת אמות של עולם התורה, הרי בעת החדשה הלכה שייכות בלתי אמצעית זו והתפוררה. ג'ורג' שטיינר תיאר במאמרו "Our Homeland – the Text" את התהליך של התרחקות האדם היהודי ממולדת המסורת היהודית. היהודי שוב אינו בן בית בתרבותו שלו. אי השייכות השנייה נבעה מתחושת אי ההתאמה המלאה בין היהודי המודרני ובין סביבתו אליה רצה להשתייך. מימיו של משה מנדלסון במחצית המאה ה- 18 היהודים מבקשים להיות חלק מהחברה והפוליטיקה האירופאים, אולם גלי השנאה וההתנגדות העמידו את היהודים שוב ושוב בפני הידיעה, שגם אם הם יקבלו שוויון זכויות, הם לא יהיו שייכים לגמרי.

בתפוצות היהודיות חלה שחיקה חזקה בתודעת השלמות של החיים היהודיים. יותר ויותר מדברים על "חינוך יהודי" במקום על "חיים יהודיים" כאשר ישנו פער גדול בין תכני החינוך היהודי כפי שניתנים בבתי הספר היהודיים ובין מציאות החיים בבתיהם של התלמידים.

אנו עדים לשבירת רצף הקיום היהודי ולהתפוררות דפוסי התרבות היהודיים. החיים היהודיים נעלמו מאופקיו של הנוער היהודי. קשה לנער יהודי של היום לדמיין מול עיניו את החיוניות היהודית של ראשית המאה, את עושר גווני החיים ואת הבעיות בהם התחבט הציבור היהודי. הצלחת הציונות להקים דורות של צעירים יהודיים שהם בני אדם של ארץ אחת, נוף אחד, אקלים אחד, חוק פוליטי אחד, שפה אחת, מקשה מאד על היהודי של ימינו להבין את המציאות היהודית של פעם. זוהי גם משימתו הקשה של המחנך היהודי בימינו - לקשור את הצעירים היהודיים אל העולם היהודי, שהכיל עושר עצום, שבמידה רבה הוא מקור היניקה הנעלם של התרבות היהודית בימינו ושיכולה הייתה לפרנס את עולמו של האדם היהודי בעתיד. 

בדידות האדם היהודי בימינו הנה גם בדידותו של מי שנותק מהודאות בעצם היתכנותו של עולם טוב יותר. החברה היהודית בישראל, שריכזה אליה ניצולים יותר מכל תפוצה יהודית אחרת, היא חברה ספקנית שלמדה על בשרה את הארעיות שבמילים ואת הזמניות של מקומות מבטחים. האידיאולוגיות הגדולות כמו גם האמונות הגדולות לא הצילו את היהודים מכליה ולא שמרו על מרכזי החיים היהודיים. חברת מהגרים בכל העולם היא חברה של תלישות ואובדן ערכים. חברות מהגרים בכל העולם ידעו תקופות של טשטוש הקוד הערכי הקהילתי ועליית תופעות של אלימות ואף אלימות מאורגנת פושעת. העם היהודי נושא עמו לא רק את חוויית התלישות אלא גם את הידיעה שרק לא מזמן היה עולם גדול, עשיר ורב שעלה בלהבות וכל הבטחה לעתיד כרוכה בלא התר במודעות הזו ובמשמעויותיה. כפי שציין ג'ורג' שטיינר היהודים לא בוטחים כיום בשפה בה הם דוברים ובתוקף שיש לאמירותיהם הערכיות. 

ח. הקושי במתן הגדרה לזהות יהודית בימינו
המבוכה היהודית בת זמננו באה לידי ביטוי בקריסתם של כל התבניות הקלאסיות להגדרתה של זהות יהודית. הגדרות לזהות יהודית ולשייכות לכנסת ישראל שהיו מקובלות הן על היהודים והן על לא יהודים מזה דורות רבים הלכו ונתערערו בעת החדשה, ולאחר השואה ותקומת מדינת ישראל שוב אין לאף אחת מהן את היכולת להקיף את כל מגוון החיים היהודיים ולתת תוקף למודל חיים יהודי אחד ואחיד. 

המודל ההלכתי היה המודל המקובל ביותר, ולפיו נתפסה היהדות כמסגרת של חוק אלוהי מחייב את כל בני הברית. יהדות לפי מודל זה היא מסגרת של מצוות עשה ואל תעשה, הנגזרת על דרך הפשט והדרש מתוך התורה שבכתב והתורה שבעל פה. יהודי מקבל עליו עול מלכות שמיים. כאשר נשאל רבי עקיבא, לפי המסופר במסכת ברכות בתלמוד הבבלי (המאה ה-5 לערך), מדוע אין הוא חדל מתלמוד תורה ברבים למרות שגזרת המלכות מרחפת מעל ראשו, הוא עונה שאין חיים ליהודים מחוץ לחיי תורה. אולם וודאות זו הלכה ונתערערה עקב תהליכי החילון והשינוי שעברה החברה היהודית. היום חלק גדול מהיהודים אינו מחויב כלל למסגרת הלכתית, ואילו בקרבה של היהדות הרבנית מתרוצצים מודלים הלכתיים שונים. 

המודל המוסרי הוא דרך שנייה, רבת ימים, לכינונה של זהות יהודית ולהעמדתה על התייחסות אתית לחיים. חינוך יהודי לפי מודל זה, משמעו הקנייה של ערכים חינוכיים, עיצובה של אישיות מוסרית ובנייתה של חברה צודקת ומתוקנת. בעת החדשה מצאה גישה זו את ביטויה בתנועת הרפורמה וברעיון המונותיאיזם המוסרי. המוסר היהודי יכול להיות מקור של השראה ובסיס לעילוי האדם, אבל עיון ביקורתי יעלה כי לא ניתן להגיע להסכמה על מסכת אחת של "ערכים יהודיים"; הביטוי "מוסר יהודי" הוא תיבה פרוצה לכל רוח. יהודים שונים מזהים מתחת לכותרת של "מוסר יהודי" תכנים שונים מאד זה מזה.

המודל הטקסטואלי הנו נתיב שלישי בו ניסו להגדיר זהות יהודית ולצקת בה משמעות. לפי מודל זה בנויה זהותו של עם ישראל על מחויבות לטקסט מסוים. עם ישראל קרוי היה "עם הספר" כאשר מסורתו נבנתה על  מחויבות ל-'ספר הספרים'. 

למרות היות החינוך התורני מודל חי מזה דורות רבים עולה הספק לגבי האפקטיביות שלו בחינוך יהודי מודרני לאחר דורות של חילון החברה היהודית. האם יש בימינו בכלל סיכוי שהיהודים יסכימו ביניהם על הצבר של טקסטים מכוננים המשמעותיים לחייהם? 

זהות המבוססת על מחויבות לטקסט סובלת מחולשה עקרונית הכרוכה בעידן הטכנולוגי בו אנו חיים -  האדם המודרני מעלה על נס את האוטונומיה, שיקול הדעת, האותנטיות, ההתחדשות המתמדת והמקוריות. מה לו ולטקסט קדוש? יתר על כן, בעידן של עיבודי תמליל מבוססי מחשב, תקשורת המונים עולמית, טלוויזיה, תרבות פופ, מולטימדיה ומציאות וירטואלית המושג "טקסט" משנה את פניו והוא כבר לא רק טקסט כתוב או נדפס על גבי נייר. תפיסות "פוסט-מודרניות" המאפשרות פרשנות שונה, אישית, לכל טקסט באשר הוא מקשות עוד יותר להבנות זהות על בסיס טקסט מוסכם.
המודל המשפחתי, לפיו יהודי הוא בן לאם יהודיה (או שהתגייר) אף הוא אין בו מענה בעל משמעות לשאלה לגבי תכני הזהות היהודית. הוא לכשעצמו יוצר מצוקה בין יהודים יותר משהוא פותר אותה. רק בישראל לבדה ישנם מאות אלפי בני אדם, הרוצים להשתייך לעם היהודי ומגדירים עצמם כיהודים, אולם המודל המשפחתי מסווג אותם כלא יהודים או כיהודים בספק. בעולם היהודי נוגעת ההגדרה של השיוך המשפחתי לחייהם של מיליוני יהודים כאשר יותר ויותר יהודים מתחתנים עם בני ובנות זוג לא יהודיים. יהודים רבים רוצים לראות את ילדיהם או נכדיהם מוכרים כיהודים וכשייכים לכנסת ישראל למרות שרק אביהם הנו יהודי ואמם אינה יהודיה, אולם המודל שמגדיר את האמהות היהודית כאבן בוחן מונע מהם את יכולת ההגדרה העצמית הזו.

המודל התרבותי, הוא אפשרות חמישיית להגדרת זהות יהודית. מודל אתני מניח שאבני היסוד של זהות יהודית הם השפה העברית כנושאת התרבות הקבוצתית, זיכרון היסטורי משותף, סמלים תרבותיים, טקסים, מיתוסים לאומיים, מנהגים וחגים. היו שהוסיפו רעיונות דתיים מסוימים כמאפיינים של תרבות זו. 

תפיסת היהדות כתרבות היא מודל פורה לניסוח זהות יהודית בימינו, בהיותה מודל פתוח, צורני ולא תכני ולכן פלורליסטי באופיו ומתאים לרוח החילונית של ימינו. הבעיה היא שתפיסת היהדות כתרבות אין לה תקדים ממשי בעבר ההיסטורי של עם ישראל והיא לכשעצמה פתרון משברי, כאשר רבים מאד היהודים שהעברית אינה שפתם, שחגי ישראל הם עבורם ניסיון רחוק, ולכן גם מלאכותי, ושטקסט יהודי מסורתי הם לא מכירים. מהצד השני, יהודי ארצות המערב מבקשים דווקא להיות חלק מהתרבות שסובבת אותם ולא לראות ביהדות מחיצה בינם לבין שכניהם.

המודל התרבותי מציע את ההיסטוריה היהודית כתשתית מלכדת וטוען שמה שמשותף ליהודים הנו הסיפור שהם מספרים לילדיהם. לגישה זו הזיכרון ההיסטורי הוא היוצר את תשתית התודעה הקולקטיבית. הקושי מצוי בעובדה שקהילות שונות חיו התרחשות היסטורית שונה. גם העבר הקדום נהיה לרבים מעם ישראל לסיפור מנוכר. לכן, קשה לאפיין היום את הזיכרון הקולקטיבי של עם ישראל ולהצביע על תכניו מעבר לשני מאורעות יסוד: איימי השואה והמאבק על הקמתה ושמירת קיומה של מדינת היהודים. 

ההיסטוריה אינה רק עבר, והיא מפנה את תשומת הלב גם לממד חייו ההיסטורי של העם היהודי בהווה. באם יהודים חיים בארצות שונות ובמציאות פוליטית שונה עולה בהכרח שאלת הערבות ההדדית ביניהם: עד כמה "ערבים ישראל זה לזה" גם בימינו?
כל התהליכים הללו יחד מעלים את שאלת תקפותה של מסגרת תודעה יהודית כוללת. החיפוש אחר אידיאה של היהדות כמו גם הניסיון לכפות אותה על מציאות חייהם של היהודים מביאים אותנו למבוי סתום. מכאן עולה הצורך לדבר לא על יהדות אלא על  "יהודיות" ועל תודעת עם משותפת, "עמיות יהודית", תודעה שתכיל מתוכה את המגוון העצום של הקיום היהודי בימינו.

ט. טקסטים לעיון:
הטקסטים דלהלן נוגעים בקווי המתאר של שאלות הזהות היהודית בימי מסורת ובימי משבר. הטקסטים  מהמקרא, המשנה, התלמוד, משנה תורה של הרמב"ם וסידור התפילה מבטאים את העמדה הערכית המסורתית של "עם לבדד ישכון" ושל "עם התורה". 
משה מנדלסון עוסק ברעיון חדש – סובלנות בין הדתות כי יש יותר מדרך אחת לאמת. הדברים נכתבו כחלק מדיאלוג עם כומר נוצרי כאשר המשכילים היהודים רואים עצמם כשותפים לחיי החברה הסובבת ולא עוד יושבי גטו.

לבסוף בשתי מובאות מדברי ראשוני התנועה הרפורמית בגרמניה במאה ה-19 מובא הרעיון שהיהדות נפרדה מהשלב הארצי שלה כדי להביא מסר רוחני לכל קצווי תבל.
שמות פרק יט – גוי קדוש
... (ד) אתם ראיתם אשר עשיתי למצרים ואשא אתכם על כנפי נשרים ואבא אתכם אלי: (ה) ועתה אם שמוע תשמעו בקלי ושמרתם את בריתי והייתם לי סגלה מכל העמים כי לי כל הארץ: (ו) ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי קדוש אלה הדברים אשר תדבר אל בני ישראל:
חיי תורה מעל הכל  - משנה מסכת אבות פרק ב, משנה ח

רבן יוחנן בן זכאי קבל מהלל ומשמאי, הוא היה אומר אם למדת תורה הרבה אל תחזיק טובה לעצמך כי לכך נוצרת...
תלמוד בבלי מסכת ברכות דף ס"א עמוד ב'
ואהבת את ה' אלהיך. [...] רבי עקיבא אומר: בכל נפשך אפילו נוטל את נפשך. תנו רבנן: פעם אחת גזרה מלכות הרשעה שלא יעסקו ישראל בתורה, בא פפוס בן יהודה ומצאו לרבי עקיבא שהיה מקהיל קהלות ברבים ועוסק בתורה. 
אמר ליה: עקיבא, אי אתה מתירא מפני מלכות? אמר לו: אמשול לך משל, למה הדבר דומה - לשועל שהיה מהלך על גב הנהר, וראה דגים שהיו מתקבצים ממקום למקום, אמר להם: מפני מה אתם בורחים? אמרו לו: מפני רשתות שמביאין עלינו בני אדם. אמר להם: רצונכם שתעלו ליבשה, ונדור אני ואתם כשם שדרו אבותי עם אבותיכם? אמרו לו: אתה הוא שאומרים עליך פקח שבחיות? לא פקח אתה, אלא טפש אתה! ומה במקום חיותנו אנו מתיראין, במקום מיתתנו על אחת כמה וכמה! אף אנחנו, עכשיו שאנו יושבים ועוסקים בתורה, שכתוב בה (דברים ל) כי הוא חייך וארך ימיך - כך, אם אנו הולכים ומבטלים ממנה - על אחת כמה וכמה.
רמב"ם הלכות תלמוד תורה פרק א הלכה ח
כל איש מישראל חייב בתלמוד תורה בין עני בין עשיר בין שלם בגופו בין בעל יסורין בין בחור בין שהיה זקן גדול שתשש כחו אפילו היה עני המתפרנס מן הצדקה ומחזר על הפתחים.
ברכות התורה (מסידור התפילה)
ברוך אתה ה' אלוהינו מלך העולם, אשר קדשנו במצותיו וצונו לעסוק בדברי תורה. והערב נא ה' אלוהינו את דברי תורתך בפינו ובפיות עמך בית ישראל, ונהיה אנחנו וצאצאינו וצאצאי צאצאינו וצאצאי עמך בית ישראל כלנו יודעי שמך ולומדי תורתך לשמה. ברוך אתה ה' המלמד תורה לעמו ישראל. ברוך אתה ה' אלוהינו מלך העולם, אשר בחר בנו מכל העמים ונתן לנו את תורתו. ברוך אתה ה' נותן התורה.
תפיסת הסובלנות במחשבה היהודית בעת החדשה - משה מנדלסון 
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אילו נמצא בין בני דורי אחד קונפוציוס או סולון, הייתי יכול לפי עיקרי דתי, לאהוב ולהעריץ את האיש הגדול, בלי להעלות על דעתי את המחשבה המגוחכת לגייר את קונפוציוס או סולון. לגייר? למה? מכיוון שאינו מקהלת יעקב, אין חוקי דתי חובה עליו, ובנוגע לתורות, נבוא עליהן במהרה לידי הסכם. כלום אני מאמין שיכול הוא להיות בן העולם הבא? – או! חושב אני כי איש המדריך בני אדם באורח צדקה בעולם הזה, אי אפשר שיהא יורש גיהנום בעולם הבא, ואין לי פחד מפני קוליגיון נכבד, שיעמידני על דעה זו לדין, כדרך שעשתה הסורבונה למרמונטל הישר באדם 
[ננזף ע"י הסורבון על פרק ברומן שלו בשנת 1767 שעסק בסובלנות]. 
יש לי לאשרי , כמה ידידים מצוינים, שלא מבני אמונתי. אנו אוהבים זה את זה אהבה נאמנה, אף על פי שאנו משערים ומניחים כי בענייני אמונה ודת דעותינו חלוקות. אני מתענג על חברתם, שמשפרת אותי וגורמת לי נחת רוח. מעולם לא קרא אלי לבי בסתר: "חבל על הנפש היפה!" מי שמאמין כי מחוץ לבית תפילתו אין אדם זוכה לאושר הנצחי, ודאי עולות בלבו אנחות כאלה לעתים קרובות.

 (מנדלסון, מכתב ללאפאטר, ירושלים וכתבים קטנים, ת"א: מוסד ביאליק, 1947. ע' 177-187)
עמדת היהדות הליברלית ביחס לזהותו של העם היהודי
הדברים דלהלן נאמרו בכינוס הרבנים בפרנקפורט בשנת 1845. שפת הדיבור היא גרמנית. באותו כינוס נדונה השאלה האם אפשר לשנות את שפת התפילה מעברית לשפת המקום. בהצהרה שלפנינו, מושמע הויתור על הרעיון של שיבת ציון:
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The Messianic idea deserves a significant role in our prayers, but the petitions for our return to the land of our fathers and the establishment of a Jewish state should be eliminated from them. 
(Meyer M. A. (1995). Response to Modernity, Detroit: Wayne State Uni. P. 137)
באותו הכינוס החל מהדהד הרעיון של "תעודת ישראל". לכל עם ישנה שליחות וכך גם לעם היהודי:

The collapse of Israel’s political independence was once regarded as a misfortune, but it really represented progress, not atrophy but an elevation of religion. Henceforth Israel came closer to its destiny. Holy devotion replaced sacrifices. Israel was to hear the word of God to all the corners of the earth.
(Response to Modernity, p. 138)
בשנת 1885 מתכנסת בפיטסבורג ארה"ב אספת רבנים רפורמיים ראשונה ומקבלת את מצע התנועה הרפורמי האמריקאי הראשון ובו נכללת הגדרת היהדות כקהילה דתית כלל עולמית שאין לה כל שאיפה לשוב לארץ ישראל. הטקסט מועידת פיטסבורג נאמר ונכתב באנגלית- השפה היעודה לעם ישראל במולדתו החדשה – אמריקה.

להלן עיקרון מספר 5 מהצהרת פיטסבורג:.

[…] We recognize, in the modern era of universal culture of heart and intellect, the approaching of the realization of Israel s great Messianic hope for the establishment of the kingdom of truth, justice, and peace among all men. We consider ourselves no longer a nation, but a religious community, and therefore expect neither a return to Palestine, nor a sacrificial worship under the sons of Aaron, nor the restoration of any of the laws concerning the Jewish state. 

(CCAR Website: http://ccarnet.org/Articles/index.cfm?id=39&pge_id=1606 PRIVATE "TYPE=PICT;ALT=")
4. הדמות היהודית של מדינת היהודים

א. בעיות של הגדרה

מדינת ישראל, אינה רק קהילה יהודית בתוככי חברה לא יהודית, אלא היא מדינה הבנויה על רוב של אוכלוסיה יהודית.  כמדינה יש לה אחריות ממלכתית כוללת לכל תחומי החיים ולכן עם הקמתה עברה לקדמת הבמה שאלת אופייה התרבותי הציבורי של מדינת ישראל. בשיח על זהותה של מדינת ישראל אנו יכולים להבחין בשלוש עמדות עקרוניות:
1. מדינת ישראל היא מדינת היהדות: יש הטוענים שמדינת ישראל כמדינת העם היהודי אמורה להיות מאופיינת בתרבות יהודית. במיוחד חשובה מבחינתם דמות המרחב הציבורי (הפרהסייה) של מדינת ישראל . המחמירים יותר יומרו שמדינת ישראל חייבת להתעצב בדמותה של ההלכה היהודית כפי שעוצבה מזה דורות רבים המשפחה היהודית והקהילה היהודית ובכלל זה שמירת ימי החג, אוכל כשר במוסדות ציבור, דיני אישות לפי ההלכה היהודית ואף שאר היבטיו של החוק הישראלי.
2. מדינת ישראל היא מדינת היהודים ותרבותה היא התרבות היהודית:  לעומת בעלי ההשקפה הקודמת  ניצבים יהודים רבים שאינם דתיים לפי הגדרתם והם לא שומרים על אורח חיים הלכתי אבל הם רואים עצמם כבניה של קבוצה לאומית נפרדת בעלת תרבות מובחנת וזיכרון היסטורי ייחודי. להשקפתם תתממש יהדותם במסגרת של חיי תרבות לאומית יהודית. 
כיצד תתממש יהדות לא דתית זו? יש המנסים לגזור דמות מובחנת של תרבות יהודית מתוך המסורת היהודית ולראות בה מודל לחיים בישראל. לעומתם, יש שעונים – ברוח רעיונות של א"ד גורדון ו-א"ב יהושע -  שדמותה של החברה היהודית בישראל תתעצב באורח ספונטאני לפי בחירתם הערכית והחופשית של אנשיה. חופש משמעו שחרור מעקרונות דתיים מחייבים. הדת היא עניינו הפרטי של האדם ואילו הציבור יעצב באופן חופשי וריבוני את חייו תוך שימוש רחב ויצירתי בתכני תרבותו. 
3. מדינת ישראל היא מדינת הישראלים: יש שמרחיקים עוד יותר לכת בתפיסתם את חילון החיים בישראל והם מפרידים בין חוויות העבר של היהודים לבין מציאות חייהם כישראלים. 'הישראליות' ולא 'היהודיות'  נהייתה להגדרת הזהות הרלוונטית בעבורם. הם מאתגרים את המחשבה הציונית ברעיון שיש לעצב זהות ישראלית אזרחית המשותפת באופן שוויוני לכלל אזרחי המדינה ושואבת את תכניה מהחיים המשותפים בארץ ישראל ובמדינת ישראל. היהדות תיחשב לשיטתם לפן דתי וולונטרי אינדיבידואלי המאפיין חלק מסוים מתושביה של ישראל לצד דתות אחרות שמאפיינות חלקים אחרים באוכלוסיה. מדינת ישראל צריכה להיות מוגדרת כ "מדינת כל אזרחיה" מכיוון שכל זיהוי של המדינה עם לאום מסוים כרוך ללא התר באפלייתם לרעה של בני לאומים אחרים.
יש לציין שזו עמדתם של רוב ערביי ישראל המבקשים לשנות את הגדרתה הלאומית של מדינת ישראל להגדרה אזרחית. אחרים טוענים, שעקב הריבוי הטבעי הגבוהה של ערביי ישראל, זהו מתכון עקיף לחיסולה של מדינת ישראל כמדינת העם היהודי. 

ב. מבעיית הגדרה לשאלות של חקיקה וקביעת מדיניות פוליטית
שלוש ההשקפות הללו (וגווני הביניים שלהם) אינן מייצגות דילמות תיאורטיות בלבד והן כרוכות בשאלות מעשיות קשות המלוות את דרכה של מדינת ישראל מיום היווסדה ומסעירות תדיר את המרחב הפוליטי שלה: 

1. באם מדינת ישראל מחויבת מעצם מהותה לזהות תרבותית יהודית מה דמות תהיה לשבת ברחובה של עיר? האם יפתחו בתי עינוגים בערבי שבת ועסקי מסחר בבוקרו של יום השבת? האם תפעל תחבורה ציבורית ביום זה?
2. מדינת ישראל, לפי הפרספקטיבה של ההגות הציונית, היא מדינת העם היהודי כולו – מהו אם כן דפוס הקשר שבין ישראל ותפוצות העם היהודי? האם כל יהודי הנו אזרח ישראלי ויש לו חלק בעיצוב דרכה? 
3. האם למדינת ישראל אחריות לכל יהודי בעולם? האם צריכה ישראל להתערב לטובתם של יהודים בארצות אחרות כאשר אלו נרדפים?
4. בהיות הדת היהודית מרכיב יסוד של הזהות היהודית עולה תדיר השאלה מהו הקשר בין הדת והמדינה והאם יש צורך להפריד ביניהן? בהיות ישראל רפובליקה פרלמנטארית עולה השאלה החוקתית בדבר מקומן של דת ישראל ושל ההלכה היהודית בעיצוב מערכת החוק והנורמות הציבוריות של ישראל, זאת כאשר חלק גדול מאזרחיה היהודים של ישראל אינו חי לפי ההלכה הדתית ואינו מקבל עליו כל סמכות רבנית או תורנית? 
5. מהי הגדרת הזהות היהודית מבחינתה של מדינת ישראל? העולם היהודי מבטא היום פלורליזם דתי-תרבותי בעוד' שמדינת ישראל טרם הפרידה את הדת מהמדינה והיא מתחבטת ביחסה לתנועות והזרמים השונים ומידת ההכרה שהיא מוכנה להעניק להם.

6. מדינת ישראל מוגדרת במסמך היסוד שלה כמדינת עם מסוים, העם היהודי – מהו יחסה אל אזרחי ישראל הלא יהודים ואל זכויותיהם הפוליטיות?  מהי מידת השותפות האזרחית והתרבותית שהרוב היהודי מוכן לטפח עם קבוצות המיעוט שחיות בישראל?
7. העם היהודי רכש קרקעות בארץ ישראל באמצעות מוסדותיו הלאומיים כדי לאפשר התיישבות של יהודים. עם הקמת המדינה נהיו מוסדות הלאום למוסדות המדינה הדמוקרטית וכעת עולה במלוא חריפותה השאלה האם גם אזרחי ישראל הלא יהודים ייהנו באופן שוויוני ממשאביה של מדינת הלאום היהודית כולל הקרקעות שמחזיקה הקק"ל?
כל אלה הן שאלות מהותיות הנוגעות לתשתית החיים במדינת ישראל . הן מראות, שמלכתחילה, הציפייה שיהדות, ציונות ודמוקרטיה ילכו יחדיו בהרמוניה הייתה ציפיית שווא. המעבר ההיסטורי מקיום יהודי בגולה לקיום יהודי לאומי בארצו הנו מעבר משברי. גם הרצון לקיים במדינת הלאום היהודית משטר דמוקראטי נהייה לבעייתי לאור קיומה של אוכלוסייה ערבית גדולה בתחומי מדינת ישראל. 

ג. מידת המחויבות למסורת היהודית בחברה הישראלית

מחקרים רבים שנעשו בקרב החברה בישראל ביחס לזהותה הדתית מעלים תמונה מורכבת - אנו למדים, שהחברה היהודית בישראל איננה חילונית במוצהר כפי שנטתה להציג עצמה ההתיישבות החלוצית בראשית המאה ה-20. צבורים יהודיים גדולים שבאו מחברה מסורתית, בעיקר מקהילות ספרדיות ומזרחיות, השיבו לשיח הישראלי את מרכיביה השונים של המסורת היהודית על גווניה העדתיים. אלו לא נשאו עמם רוח של מרד והתרסה כלפי המסורת כפי שהתפתחה בצבורים היהודיים האירופאים; יחד עם זאת, לא היו יהודי ארצות האסלאם מחויבים בהכרח לכל ביטוייה של אותה מסורת ופתחו פתח לתרבות מסורתית גמישה ולא קנאית לפרטיה. 

מהצד השני הצטרף למדינת ישראל בעשורים האחרונים ציבור יהודי גדול, בן למעלה ממיליון נפש, ממדינות חבר העמים (ברית המועצות לשעבר), שהיה בעל מאפייני תרבות שונים לחלוטין. ציבור זה בא ממדינות בהן החילוניות הייתה הדת הלאומית בעוד שקיומה של מסורת דתית יהודית היה אסור. עולי חבר המדינות – לאחר שלושה דורות בחברה קומוניסטית עוינת לכל גילוי של דתיות – היו חילוניים ברובם ובעלי ידיעה קלושה לגבי היסטוריה יהודית ומסורת יהודית. יתר על כן, חלק משמעותי מעולי 'חבר המדינות' היה בני משפחה שלא הוגדרו כיהודים על ידי הרבנות הראשית בישראל, אם כי היו זכאי עליה מכוח חוק השבות.  

קיבוץ הגלויות הישראלי משמעו מגדל בבל של אמונות ודעות בענייני תרבות, דת וזהות יהודית. בחברה הישראלית מתרחשים תהליכי עיבוד זהות ייחודיים לחברה רב-תרבותית, שבנויה בעיקרה על מהגרים, בני מהגרים ונכדיהם. מצד אחד ניכרים בחברה היהודית הישראלית תהליכים של חילון ואימוץ דרכי חיים מערביות ומודרניות. מצד שני נשמרת מחויבות כלשהי כלפי הזהות היהודית, כאשר למחויבות זו תכנים מעורפלים וביטוי מגומגם של שמירה על סמלים וטקסים מסורתיים.

במקום תמונת זהות שלמה אוחזים צבורים יהודיים שונים בפיסות חלקיות של זהות יהודית. לצד ציבוריים שהם חילוניים במוצהר וקבוצות של שלומי אמוני ישראל, ישנם צבורים גדולים שלא מוכנים לזהות עצמם עם החילוניות או עם אורתודוכסיה דתית. ישראלים אלו מקיימים יחס של מחויבות מוגבלת לשובל מסורתי של הדת היהודית, יותר כפועל יוצא של "חיבה" לסמלים יהודיים ופחות כנגזרת של "חובה" לקיומן של מצוות דתיות, תוך עמידה על זכות הבחירה החופשית והעיצוב של אורחות חייהם לפי קריטריונים של נוחות אישית, עניין, סקרנות ומחויבות רגשית מוגבלת למסורת המשפחתית.  

לצד הזדהות סמלית עם היהודיות במגוון רחב של צורות, אנו עדים לתהליך בליה (erosion) מתמשך ביחס לנרטיב היהודי ההיסטורי, שמשמעותו הכוללת הולכת ונסתרת מעיני צעירים יהודים בימינו, שידיעתם את המסורת היהודית מצטמצמת לעתים לכמה ביטויים טקסיים או פולקלוריסטיים הנותרים תלויים על בלימה בתוך הקשר כולל של חיים מודרניים. מצד שני, גם מסכת הערכים הליברליים דמוקראטיים הנה מעורפלת עבור חלקים גדולים בציבור הישראלי והיא חסרת עומק רעיוני ונעדרת תוקף מחייב כפי שזה בחברות בעלות מסורת דמוקרטית רבת שנים. החולשה הכפולה הזו מסייעת לכך שהעימות המתהווה לא פעם בין שתי מערכות התרבות הללו, מסורת דתית לאומית קדומה ומסורת דמוקרטית חדשה, אינו מגיע למיצוי ולהכרעה ציבורית.

שיח הזהות היהודי בישראל מקבל, כמו בארצות המערב, פן אינדיבידואלי, כאשר כל יחיד בוחן את הדרך שבה הוא יעשה את הסינתזה הנוחה לו בין ערכי העבר ועמדות שמאפיינות חברה ליברלית. מצד שני, יוצא שיח הזהות הישראלי אל הכיכרות בעימות המתמשך על עיצובו של המרחב הציבורי והניסיון המתמשך לצקת תוכן יהודי מסורתי להגדרתה של החברה הישראלית ובו בעת לקיים את דמותה הדמוקראטית. 

ד. יצירה תרבותית יהודית בישראל

המציאות הישראלית – שבה בטלה הסיטואציה של מיעוט מאוים תרבותית – אמורה הייתה לתת ליהודי את הביטחון לחיות את החיים במלואם, בחירות של יצירה ובהתמודדות בלתי אמצעית עם השאלות הגדולות והקטנות שמעלים חיי הפרט והציבור. זהו אחד מממדי העומק של "המהפכה הציונית" שמאתגרים את כל מי שעוסק ב"זהות יהודית" בימינו – הציונות אינה רק השגה של 'ארץ מקלט' אלא היא גם היכולת לחיות את החיים בלא החשש המתמיד שמא מהלך זה או אחר מוביל בסופו של תהליך לגורל דומה לזה של עשרת שבטי ישראל האבודים. 

[image: image4.jpg]


זוהי "הגולה שבלב" עליה מדבר אהרון דויד גורדון ממורי הדרך היותר מעמיקים של אנשי העלייה השנייה והשלישית (נולד בפודוליה בשנת 1856, עלה לישראל ב- 1904, נפטר בדגניה ב- 1932).  כאן בארץ ישראל – אומר א"ד גורדון - עומד בפני האדם היהודי כמו גם הציבור היהודי האתגר הגדול לשוב בכל לבבו, בכל נפשו ובכל מאודו אל החיים ואל עבודת החיים ולהשתחרר מהחשש מטמיעה, התבוללות ואובדן העצמיות המלווה את היהודים מאז גלות בבל. על האדם היהודי ועל היהודים כציבור לחיות את חייו במלואם, בכל עומקם ורצינותם ומכאן תתקיים ותתפתח עצמיותם הייחודית.

לפי גורדון זהות יהודית לא תוגדר אפריורי אלא בדיעבד, כסיכום רפלקטיבי של דרך חיים, מחשבות ואמונות של היהודים. תכני חיים ישפטו לא לפי מידת "יהודיותם" אלא לפי ערכם המוסרי העצמי. גורדון מבחין היטב בין חיים יהודיים בגלות לחיים יהודיים בארץ מולדת. גלות היא צמצום של מרחב המחייה וכוח היצירה היהודי. גלות היא נכות שיש לה היבט חיצוני פוליטי אולם יש לה גם היבט נפשי פנימי. בפני יהודי ארץ ישראל עומד האתגר של חיים מלאים ושלמים. , אולם יש מי שמוליך את הרעיון הגורדוני לכיוון כנעני של ניתוק מכל עולמות הרוח והזיכרון היהודיים. 
לעומת עמדה זו ישנם רבים הרואים בתפיסת היצירה היהודית כתגובה אוטנטית ובלתי מוגדרת מראש למציאות חייהם של היהודים מתכון התאבדות תרבותית ופגיעה קשה ביכולת לפתח המשכיות יהודית. חיים אוטנטיים ללא מחויבות לעבר נתפסים כ"כנעניות" וויתור גמור על זהות יהודית. 

חוגי היהדות הדתית-לאומית דוחים את תפיסת היהדות המשוחררת מכל מחויבות אפריורית מכיוון שהם לא מתייחסים אל הפרהסייה הישראלית כפי שיהודי בניו-יורק מתייחס לפרהסייה האמריקאית, בשיווין נפש אזרחי. הרעיון היהודי המהדהד בלבבות של "השב ימינו כקדם" מדבר על כינונה של חברה יהודית לאומית שהנה קרובה ככל שניתן ברוחה לדרך ההלכה היהודית ולרוח תורת ישראל. ישראל מבחינה זו אינה יכולה להיות מדינה ככל המדינות שזהותה היהודית מוגדרת רק בדיעבד לפי מה שיוצרים בניה, כדברי גורדון, אלא עליה לעצב עצמה מלכתחילה כחברה שמחויבת לתכני חיים הלקוחים מתורת ישראל.

היהודי שאיבד את עצמאותו קיבל עליו כבר לפני מאות רבות בשנים את העיקרון של "דינא דמלכותא דינא" (חוק המלכות הוא החוק), השלים עם מהותה הלא יהודית של החברה הסובבת ולמד לקיים בתוכה את מעגל החיים היהודי הנבדל שלו. כעת עם כינונה של מדינת יהודים יש להם גם פרהסייה (רשות הציבור) משלהם ועולה במלוא חומרתה מחדש, לראשונה מזה אלפי שנים,  השאלה כיצד להתייחס אל מרחב החיים הציבוריים. היהודי שיוצא בשבת מבית הכנסת לרחובה הסואן של ניו-יורק רואה ברחוב מלא המכוניות ביטוי מובן ומקובל של היותו חלק מחברה לא יהודית. יתר על כן, הוא מודה על כך שסוף סוף נמצאה ארץ החופש שאינה מפריעה לו לנהל את חייו הדתיים ואף מגנה בחקיקה על זכות זו. אין הוא מצפה שהרחוב הלא יהודי "יעשה שבת" גם כן. לעומת זאת, היהודי שיוצא מבית הכנסת בתל-אביב או בירושלים ורואה את הרחוב הסואן והמלא במכוניותיהם של יהודים חש אי נוחות רבה ולעתים אכזבה וכעס, שיכולים להתנסח בשאלה הסכמאטית הבאה: "האם עשינו את כל דרך התלאות לכאן כדי לכונן בארץ ישראל עוד ניו-יורק אחת?"
ה. מדינת ישראל והנראטיב המשיחי

מחשבה זו מתחזקת כאשר היא משתלבת בזרמי מחשבה משיחיים אשר רואים בהקמת מדינת ישראל את ראשית התגשמות החזון המשיחי של גאולת ישראל. 
[image: image5.wmf]הרעיון המשיחי זכה לעדנה עם שיבת ישראל למחוזות ההיסטוריים של העם היהודי לאחר מלחמת ששת הימים: העיר העתיקה בירושלים, הר הבית, חברון ומערת המכפלה, בית לחם וקבר רחל, בית אל, שילה, תקוע ושאר מקומות שמעלים הד קדומים ולכן מעוררים סנטימנט יהודי משיחי עמוק. רעיונות הגאולה שניסח אבי הציונות הדתית בא"י הראי"ה קוק, זכו לחיים חדשים סביב ישיבת "מרכז הרב" בירושלים וחוגי גוש אמונים שראו בכיבוש אזורי יהודה ושומרון מהלך ניסי שנותן לישראל הזדמנות היסטורית לחדש ימיה כקדם.

בין שתי התפיסות הללו, יהדות של עבודת החולין (הטבע) ויהדות של עבודת הקודש, מתנהל עימות פוליטי ורעיוני מורכב וטעון שלעתים נראה שהוא מאיים לפרוע את סדריה של החברה הישראלית הצעירה ולשבור את יסודותיה הדמוקרטיים. הילכו יחד חזון משיחי וסדר פוליטי דמוקרטי שמטבעו יכול לעסוק רק בענייני השעה?
ו. גבולותיה של מדינת ישראל ועתיד הישיבה בשטחי ארץ ישראל ההיסטורית 
המחלוקת על דמותה של החברה היהודית בישראל אינה עניין יהודי פנימי בלבד - היא כרוכה בשאלת השליטה הישראלית על האוכלוסייה הפלשתינאית היושבת באותם חבלי ארץ ורוצה להשתחרר מעול השלטון הישראלי ולכונן את חייה הלאומיים באופן ריבוני. כיום מאפיל הויכוח על עתיד הישיבה הישראלית מעבר לגבולות 1967 ("הקו הירוק") על כל היבט אחר של שיח הזהות היהודי-ישראלי. אין זה ויכוח בטחוני כל ועיקר; הוא מבטא מחלוקת אידיאולוגית עמוקה בתוככי הציבור היהודי בנוגע למשמעות קיומה של מדינת ישראל ולזהותה כמדינת היהודים. 
לעימות זה השלכות חמורות על מעמדה הבינלאומי של מדינת ישראל. השלטון הצבאי בשטחי יהודה ושומרון כמו גם מפעל ההתיישבות היהודי בשטחים אלו מקשים על הדמוקרטיה הישראלית וטוענים במטען מוסרי שלילי את הויכוח על עתידה. 

הקונפליקט דנן מצוי היה כל העת בתשתית התנועה הציונית; הוא מוצא את ביטויו באופן אקוטי בהגות ובמעשה החלוצי של אנשי הציונות הדתית, שנתונים כל העת בהתרוצצות פנימית בין תפיסת המציאות של עם ישראל ובין המחויבות לתקוות הנצח היהודיות. בעבר ניסתה התנועה הציונית במידה רבה של הצלחה לדחות הכרעות בסוגיות אלו ולמתן את הקונפליקט המובנה במעשה הציוני בכללו, אולם מאז שנות ה-90 הביאה ההתרחשות המדינית את המחלוקת לקדמת הבמה הישראלית. בעקבות מהליכי השלום אותם הוביל ראש ממשלת ישראל המנוח יצחק רבין, החתימה על הסכמי אוסלו בשנת 1992 והמהלכים למימושם של ההסכמים הללו, עבר העימות התשתיתי לשלב חדש בהתפתחותו, שלב גלוי ורווי במתח פוליטי. שיאה של הדרמה הפוליטית ששאבה מרבדי עומק של הזהות היהודית היה במעשה ההתנקשות בחייו של ראש הממשלה (שנר, "המיתוס היהודי: אי-בהירות לגבי גבולותיו ומגבלותיו", 1996).

המשך מהלכי השלום בעקבות האינתיפאדה השנייה, הפעם בהובלה של אריאל שרון ומהלך ההתנתקות מחבל עזה ומישובים נוספים ביהודה ושומרון חידדו עוד יותר את המחלוקת, שנהייתה לעימות ציבורי בוטה ואלים, שהביא לגילויים חברתיים קשים של עוינות וניכור עד כדי חשש ממשי מקרע עמוק בתוככי החברה הישראלית, ריב אחים פיזי ואפילו שפיכות דמים.

ז. טקסטים לעיון  
בנימין זאב הרצל: תיאוקרטיה
ובכן, האם תהיה לנו לבסוף תיאוקרטיה? לא! האמונה אכן מלכדת אותנו, ואילו המדע עושה אותנו חופשיים. על-כן לא ניתן כלל למגמות התיאוקרטיות של אנשי-הדת שלנו להרים ראש. אנו נדע להחזיקם בבתי-הכנסת שלהם, כשם שנחזיק את צבא-הקבע שלנו במחנות צבאיים. הצבא והכהונה יכובדו מאד, כדרוש וכראוי לתפקידיהם הנכבדים. אבל אל להם להתערב בענייני המדינה - עם כל הערכתה כלפיהם - פן יביאו עליה קשיים מבית ומחוץ. 
כל אדם הוא חופשי ובלתי מוגבל באמונתו או בכפירתו, כמו בלאומיותו. 
ואם יקרה, שיישבו בתוכנו גם בני אמונה אחרת, בני לאום אחר, נעניק להם הגנה מכובדת ושוויון זכויות חוקי. למדנו את הסובלנות באירופה, ואני אומר זאת ללא שמץ של אירוניה. רק במקומות ספורים ניתן לזהות את האנטישמיות הנוכחית עם אי-הסובלנות הדתית הנושנה. בקרב עמי-התרבות זוהי על-פי רוב תנועה, שבאמצעותה הם רוצים להתגונן מפני רוחות-הרפאים של עברם הם.
(מתוך: תיאודור הרצל, מדינת היהודים, ירושלים: קשתרבות, 1996)
הרב י"ד הלוי סולובייצ'יק - החזון של תנועת שיבת ציון הדתית – בדידות וייעוד
... מה צריך להיות יחסה של תנועת שיבת ציון הדתית לציונות החילונית? נדמה לי, כי הציונות המדינית הבלתי-דתית נכשלה בטעות יסודית אחת: היא מבוססת על הנחת שווא, שהוכנסה במושג ברית-מצרים, ברית גורל. עם יסוד המדינה, אומרת הציונות החילונית, נהפכנו ל"עם" כשאר העמים ותש כוחו של הרעיון "עם לבדד יישכון. הקיצונים שבתנועה זו חפצים גם לקעקע את האידיאה של שיתוף גורל – מחנה ועם – של יהודי הגולה והישוב בארץ ישראל. 
[...] אם תשאלוני: במה מתבטא תפקידה של מדינת-ישראל, הייתי עונה: ששליחותה של מדינת ישראל היא לא חיסול בדידותה המיוחדת של כנסת ישראל או ביטול איחוד גורלה – בזה לא תצליח – אלא העלאת עם-מחנה לדרגה עדה-גוי-קדוש והפיכת שיתוף הגורל לשיתוף-יעוד.
(. "קול דודי דופק". איש האמונה. ירושלים: הוצאת מוסד הרב קוק, תשמ"א. עמ' 103-104)

עמיחי ורחל על החיים בישראל
עמיחי / שינה בירושלים

בעוד עם נבחר

הופך להיות עם ככל העמים

ובונה את בתיו וסולל את כבישיו

ופותח את אדמתו לצינור ומים...

...

יד אלוהים בעולם

[א]

יד אלוהים בעולם

כיד אמי במעי התרנגול השחוט

בערב שבת.

מה רואה אלוהים מעבר לחלון

בעת ידיו נתונות בעולם?

מה רואה אמי.

...

אל מלא רחמים

אל מלא רחמים

אלמלא האל מלא רחמים

היו הרחמים בעולם ולא רק בו.

אני, שקטפתי פרחים בהר

והסתכלתי אל כל העמקים,

אני שהבאתי גוויות מן הגבעות,

יודע לספר שהעולם ריק מרחמים.

אני שהייתי מלך המלח ליד הים,

שעמדתי בלי החלטה ליד חלוני,

שספרתי צעדי מלאכים,

שלבי הרים משקלות כאב

בתחרויות הנוראות

אני שמשתמש רק בחלק קטן

מן המילים שבמילון

אני שמוכרח לפתור חידות בעל כרחי

יודע כי אלמלא האל מלא רחמים

היו הרחמים בעולם

ולא רק בו.

...

עצוב הוא להיות 

ראש העיר ירושלים,

נורא הוא.

איך יהיה אדם ראש עיר כזאת?

מה יעשה בה?

יבנה ויבנה ויבנה.

ובלילה יקרבו אבני ההרים מסביב

אל הבתים,

כמו זאבים הבאים לילל על כלבים

שנעשו לעבדי בני אדם.

בזוית ישרה - מחזור מרובעים

...

[ל]

פעם ברחתי ואיני זוכר מתי ומפני איזה אל.

לכן אסע בתוך חיי כיונה בדגו באפל.

הסתדרנו אני עם דגי, כי שנינו במעי תבל:

אני לא אצא ממנו, הוא אותי לא יעכל.

[ל"א]

איני יודע מה טוב ומה רע בשבילי,

השאירו לי את חיי כמכונה חדשה בלי

הוראות מדויקות וכיצד ובאיזה כלי

לתקן את הרע שיהיה טוב בשבילי.

רחל / אל ארצי (ת"א תרפ"ו)

לא שרתי לך, ארצי,

ולא פארתי שמך

בעלילות גבורה,

בשלל קרבות;

רק עץ ידי נטעו

חופי ירדן שוקטים.

רק שביל כבשו רגלי

על פני שדות.

אכן דלה מאד –

ידעתי זאת, האם,

אכן דלה מאד

מנחת בתך;

רק קול תרועת הגיל

ביום יגה האור,

רק בכי במסתרים

עלי עניך

5.  להיות יהודי בישראל ולהיות יהודי בתפוצות 
א. בבל וירושלים והשיח ביניהן בתרבות היהודית
ארץ ישראל היא מולדתו של העם היהודי וזיקת היהודים לארץ ישראל עומדת בתשתית המסורת הלאומית והדתית של העם היהודי, אולם לא ניתן לפענח את משמעותה של קביעה זו בלא להעמיד למול ארץ ישראל את "האחר" שלה, את ארצות הגלות, את "בבל". מזה 2600 שנה מייצגות ארץ ישראל ובבל שתי אפשרויות עקרוניות של קיום יהודי והאחת מוסברת על ידי קיומה של השנייה. אין משמעות לציון ו"ציונות" בלא המושגים גולה, גלות ו-תפוצה. אין למונח "גלות" משמעות אלא בהתייחסות לארץ מולדת. הדיון בנושא "העמיות היהודית" (Jewish Peoplehood) יש לו מובן רק מכיוון שהעם היהודי, מושא הדיון, מתקיים ביותר ממציאות גיאוגרפית אחת ואנו מבקשים להבינו בהקשר שכולל יותר ממציאות גיאוגרפית אחת. 

בשיח הזהות היהודי ארץ ישראל ובבל אינם רק מונחים גיאוגרפים; ארץ ישראל איננה רק ארץ מחיה קונקרטית – היא מושג ערך מרכזי למחשבה היהודית לדורותיה וסמל של קדושה שמכווין את התודעה היהודית. גם "בבל" – היא מושג ערך בתודעה היהודית המיצג את האפשרות ההופכית לציון. בבל היא האופציה ההיסטורית של החיים בגולה והיא סמל מייצג של החוויה ושל העמדה הערכית המתמצית במילה "גלות". כמושג ערך בבל יש לה לאורך ההיסטוריה היהודית קיום בגרסאות גיאוגרפיות שונות. כמו "ארץ ישראל" גם "בבל" מעצבת אופק לקיום היהודי. 

כבר בצו שקיבל אברהם אבינו "לך לך מארצך ומולדתך" (בראשית, יב א) אל ארץ האלוהים שעתידה להיות ארצו של עם ישראל נוצר המתח הרעיוני המלווה את תולדות העם היהודי – היכן ראוי ליהודים לחיות? היציאה לגלות מטרתה להשתחרר מהאלילות המקומית. אברהם נהיה לאבי האומה רק כשהוא מציית לצו האלוהי ונהיה לגר ותושב בארץ אחרת. הוא מבקש לבנות את עצמו ולממש את בריתו עם האלוהים בארץ שאיננה מלכתחילה נחלתו.

גם העם נהיה לעם האלוהים לא בתוככי נחלתו אלא בדרך, במדבר, הרחק מכל ציוויליזציה מוכרת. ברית סיני אינה מותנית בישיבה בכנען. להיפך, הישיבה בכנען מותנית מראשית סיפור ההתהוות הלאומי בקיומה של הברית שנכרתה במדבר. ברית סיני היא ברית נצח ואילו כנען היא נחלה על תנאי.

גלות בבל שלאחר חורבן ירושלים  נהיית אף היא שלב משמעותי בגיבושה של הזהות היהודית. שבי ציון רואים עצמם כ"זרע קודש" רק כתוצאה מתהליך הצריפה הרוחני שעברו בגולה. ארץ ישראל מייצגת תמיד את האפשרות של הנפילה ושל הפרת הברית.  
מצד שני מכילה התרבות העברית והיהודית את הרעיון ההופכי שמנסח את עליונותה הרוחנית של ארץ ישראל על פני שאר כל הארצות – ארץ ישראל היא ארץ האלוהים. ציון היא מרכז העולם. יהודים אבלים מזה אלפי שנים על חורבן ירושלים וממשיכים לשאת תפילה לשיבתם המיוחלת אליה.
שתי המסורות הללו, השלובות זו בזו במסורת היהודית, וחוזרות ומתנסחות זו מול זו בהגות יהודית בתקופות שונות, מעמידות את הדילמה ביחס למשמעות הישיבה בארץ ישראל- האם על היהודי לחתור לשוב אל ארץ ישראל כדי להשתרש בה כבבית קבע או שמא עליו לשמור עליה כמחוז געגועים נצחי?

אברהם מתיישב בכנען אבל בצר לו הוא יורד מצרימה אל ארץ השפע, שכמה דורות לאחר מכן נהיית לארץ העבדות. כנען אינה ארץ של ביטחון כלכלי ומדיני – היא מוצגת בנרטיב המקראי כארץ קשה למחיה, ארץ שמימיה מועטים ואויביה מרובים, ארץ שמקיאה את יושביה בעתות בצורת. מולה עומדת מצרים עם פאר הציוויליזציה, ארץ של שפע, "סיר הבשר", אבל גם ארץ של גסות תרבותית. בדומה מעוצבת "בבל" הגיאוגרפית כארץ של שפע אבל של ניוון רוחני. נינווה, העיר הגדולה, היא העיר של הניוון הערכי אליה נשלח יונה כדי להתריע על החורבן הקרב. ישראל מצויה בתווך בין שתי הציוויליזציות הגדולות, ארצות מסופוטמיה בצפון מזרח ומצרים שבדרום, ארצות של שפע ושל דקדנס ערכי.

השפע של מצרים המופיע ב"בראשית" מתגלגל ב"שמות" לעבדות ארוכה, ישראל משתעבדים לחומר. יציאת מצרים היא ויתור על סיר הבשר כדי לזכות בחירות ואחר כך גם בתורת האלוהים. אם יש לארץ ישראל יתרון ערך הרי זה בדיאלוג בין אדם לאלוהים שיכול להתקיים בתוכה – אם רק ירצה בו האדם.

הישיבה בנחלת האבות מסתיימת עם החורבן הראשון. בבל היא ארץ גזרה אליה גורש עם סורר וחוטא. הייאוש מתגלגל אצל רבים מהגולים בהשתקעות בגולה העשירה. כנגד הייאוש מעמיד יחזקאל הנביא את ראיית הגולה כהזדמנות לתיקון עצמי ואת ההיטהרות והתיקון העצמי כתנאי להתממשות תקוות השיבה. "מדבר העמים" נהיה למקור לתקווה חדשה להתחיות רוחנית שתביא לשיבה לארץ האלוהים.

אולם, לא כולם שבים לציון. בבל נהיית לאופציה של קבע. עם ישראל מוצא עצמו קרוע בין  יותר ממרכז חיים אחד ובין יותר מאפשרות אחת של קיום לאומי: - ארץ ישראל ומחוזות הגלות העשירה. מאז "בבל" היא אפשרות של קבע לעם ישראל ואילו לחלק משמעותי מהציבור היהודי "ארץ ישראל" היא מעתה מולדת רחוקה, מחוז של געגוע, מושא לתפילה יומיומית, הבטחה שטרם התממשה, אידיאל רחוק ואולי רק מטאפורה למרחב גיאוגרפי טוב יותר. הגעגוע לארץ ישראל נהיה למרכיב של קבע במסורת היהודית. יהודים רבים יזהו לאורך ההיסטוריה את ארץ ההבטחה דווקא עם מחוזותיה של "בבל". וילנה תהיה ל-"ירושלים דליטא", סלוניקי תהיה ל "ירושלים של יוון" וניו יורק תהיה לירושלים של אמריקה. 

השיח היהודי על יחסי "ציון" ו-"בבל" מציג מודלים שונים של הגדרת זהות יהודית ושל תפיסת מקומה של ארץ ישראל במסגרת זהות זו. יש המעמידים את ארץ ישראל כמרכז חד משמעי של הקיום היהודי שסביבו נעים הלוויינים של תפוצות ישראל. יש המשרטטים מקבילית כוחות שונה לחלוטין המעמידה שיווין ערכי בין "בבל" ל-"ציון". לפי תפיסה זו מהווה המרכז היהודי-ישראלי רק אחד מממרכזי החיים של "העולם היהודי" המודרני, כאשר במציאות של אמנציפציה מלאה, רווחה כלכלית וביטחון קיומי אין ליהדות הארץ ישראלית יתרון ערך מכריע ביחס ליהדות התפוצות. 

נושא חיוני שיש לו השלכות רבות על הדיון הפנים יהודי בשאלת ארץ ישראל הנו השיח החוץ יהודי, הרב תרבותי, המתקיים על ארץ ישראל, משמעותה, מקומה במסורות הדתיות השונות, מעמדה המשפטי-המדיני והבעלות עליה. לא רק היהודים רואים בארץ ישראל את נחלתם הדתית או הלאומית; שאלת זכותם של יהודים על ארץ ישראל לא הייתה נדרשת לולא טענו גם אחרים לבעלות עליה. שיח זה מצוי תמיד ברקע הדיון הפנים יהודי על מעמדה של ארץ ישראל ומשפיע עליו. יודעים אנו היטב שגם נוצרים, מוסלמים ובני עדות דתיות קטנות כמו הבהאיים רואים בארץ ישראל מרכז דתי מהמעלה הראשונה, ורובם, נוצרים ומוסלמים, אף תובעים עליה בעלות ולארץ ישראל יש מקום מרכזי במסורותיהם. 
ברמה הלאומית מתקיים מזה מאה שנה מאבק מר בין הלאום היהודי ללאומית הערבית-פלשתינית על השליטה ועל זכות השליטה בארץ ישראל, פלשתינה. ברקע הדיון הפנים יהודי בשאלת ארץ ישראל עומדת תמיד טענת האחרים, שארץ ישראל "גזלה" היא ביד היהודים ובעצם היא שייכת לאחרים. 

ב. יהודים כאן ויהודים שם
המציאות הפוליטית והחברתית של יהודי מדינת ישראל שונה מהותית מזו של יהודי התפוצות ולכן היא גם שונה מהבחינה התרבותית. בין שני חלקי העם היהודי מתקיים מתח מתמיד שנובע מהצורך השונה בהגדרה של זהות יהודית במציאות דואליסטית בתפוצות ובמציאות מוניסטית בישראל. יש החוששים שהתהליך מביא בהכרח להיווצרות הדרגתית של שני לאומים שונים שיש להם עבר רחוק משותף אבל מעט מאד משותף בהווה. 

היהודי שחי בישראל מצוי בחברת רוב, דוברת עברית ברובה, שעקרונית אין בה הבחנה בין תחום חיים יהודי לתחום לא יהודי. זהו מודל חיים שאינו מוכר לספרות היהודית באלפיים השנים האחרונות, אולם הוא המציאות האפקטיבית מבחינת החברה הישראלית המטפלת הן בשאלות של רוח והן ב-'שאלות שעה' מאד לא הרואיות כגון מערכות ביוב, כבישים, מים, כלכלה, בתי ספר, ביטחון, חקלאות, משטרה ומאבק בפשיעה ועוד ועוד. זו המשמעות מרחיקת הלכת של אוטו-אמנציפאציה: הכל כלול במרחב החיים היהודיים. ממילא שאלת הזהות היהודית אינה אמורה להיות אקוטית ומוחשית כמו לגבי יהודי התפוצות החיים בחברת מיעוט שכל העת צריכה לעמוד על נפשה הרוחנית.
יחד עם זאת כפי שראינו בפרק הקודם חלק גדול מיהודי ארץ ישראל מתקשה לקבל את המציאות המוניסטית של קיום יהודי בחברת רוב, כי מציאות זו היא חדשה לחלוטין מבחינת ההיסטוריה היהודית ואין לה תקדים אלא בתקופת המקרא. 
שיח הזהות היהודי מחוץ לארץ ישראל שונה בתכלית: היהודים שחיים בארצות שאימצו ליברליזם גורף ביחס למיעוטים דתיים ואתניים הנם שותפים אקטיביים לכל מערכות החיים בחברה הלא יהודית. השתלבותם של היהודים במערכות החיים הלא יהודיות יצרה תהליך משמעותי של טמיעה בתרבות הכללית. בניגוד למחשבתה של הציונות הקלאסית שההתבוללות חסומה בפני היהודים מסתבר בימינו שכאשר היהודים רוצים בכך ההתבוללות מצליחה מאד ובהדרגה נחלשת תחושת הנבדלות היהודית. עם זאת היהודים שממשיכים להיות חלק מהגרעין המזוהה של העם היהודי לא רוצים לוותר על זהותם היהודית והם מנסים לחזור ולחזק זהות זאת. 

המציאות המשתנה יוצרת בקהילות ישראל במערב תהליך מרתק של הבנייה מחדש של מרכיבי הזהות היהודית ברמת היחיד וברמת הקהילה על ידי שילוב של יסודות מסורתיים ומרכיבים חדשים. מדובר בהתמודדות מתמדת בשאלת הסינתזה בין ישן לחדש ובשאלת השייכות לשני העולמות, היהודי והלא יהודי. שייכות יהודית קלושה מדי תביא לאובדן זהות ולהחלשת הסיכוי להמשכיות יהודית. אולם, שייכות חזקה מדי תביא לבידודו של היהודי ולבידולו מהחברה הסובבת שהוא מעוניין מאד להיות חלק ממנה.

שאלת מערכת החינוך היא שאלה מכרעת בדילמה הזו. ביה"ס הלא יהודי ובמיוחד הקולג' והאוניברסיטה הם השערים להצלחה עתידית בחברה, אולם במקרים רבים מהווה ביה"ס הלא יהודי פתח רחב ואפקטיבי לטמיעה חברתית ותרבותית כמו גם לבחירה בבן זוג לא יהודי על כל המשמעות שיש לכך על הקמת משפחה וכפועל יוצא בטווח הרחוק גם על הדמוגרפיה היהודית. הורים יהודים רבים מעוניינים שילדיהם יזכו בתודעת שייכות וזהות יהודיים, אבל כאשר עומדת על הפרק שאלת ההשכלה שירכשו ילדיהם הם שולחים אותם לבתי ספר כלליים על כל תהליכי החיברות החוץ יהודיים שנובעים מצעד זה. יהיו כאלו שינסו להשלים את חינוכם היהודי של ילדיהם באמצעות בי"ס משלים בימי ראשון ואמצע השבוע בשעות אחר הצהרים ("Sunday School" או "Religious School") שבו יזכו הילדים להיכרות עם התפילה היהודית, חגי ישראל, מעט תנ"ך, מעט מאד עברית, ואולי גם כמה נושאים משלימים אחרים. מודל זה של בי"ס יהודי משלים - יכולתו להוות גורם אפקטיבי בעיצוב הזהות היהודית מוגבלת ביותר. 
הטוב ביותר מבחינת ההמשכיות היהודית הנו כמובן ביה"ס היהודי היומי, הפועל לאורך כל השבוע. הדילמה הדואליסטית תיכנס גם אל תוך תוכניות הלימודים של ביה"ס היומי, כאשר ביה"ס ימלא לצד לימודי יהדות גם את חובתו להקניית השכלה כללית והכנת הילדים לחיים המודרניים, אולם ההקשר הכולל יהיה יהודי והמעגל החברתי יהיה יהודי. מדובר במערכת השכלה וחינוך חלופית לזו של המדינה, שאמורה לבנות היטב את הדואליזם היהודי המודרניסטי, אבל במחיר כלכלי גבוה מאד. הקהילה היהודית נדרשת למשאבי עתק כדי לקיים את המערכות הפרטיות הללו, שאינן ממומנות על ידי המדינה. בשנים האחרונות מסתמנת  תופעה של הרחבת מערכת בתי הספר היהודיים בצפון אמריקה כמו גם בנייה של מערכת ענפה של מחנות קיץ יהודיים. במקרים רבים מחליף ביה"ס את בית הכנסת כמוקד זהות לקהילה כולה. 

שאלת הנחלת העברית מהווה אבן בוחן להתרוצצות היהודית בין שייכות לנבדלות, כאשר השפה העברית הנה כלי מרכזי בהנחלתה של זהות אתנית יהודית כמו גם כלי לחיי דת יהודיים שלמים יותר, אולם חינוך עברי מוצלח יעמיד מחיצה לא רצויה בין היהודי הצעיר לסביבתו שאיננה דוברת עברית. העיסוק בעברית ממחיש לא פעם את האמביוולנטיות של הקיום היהודי בתפוצות כאשר ההכרזות בזכות הוראת העברית הן רמות אבל המציאות, במיוחד ביהדות צפון אמריקה, היא כושלת.

ג. היחס למדינת ישראל

למתח הזהותי הזה יש להוסיף את התעוררותה של הפעילות המדינית היהודית. הקמתה של מדינת ישראל הייתה מאורע מכונן בתודעת היהודים במאה ה-20 (לצד השואה וחורבן יהדות אירופה). מדינת ישראל הפכה לאחת החוליות המרכזיות המקשרות בין הקהילות היהודיות השונות, בינן לבין עצמן כמו גם למוקד פעילות מרכזי בתוך הקהילה עצמה .אולם עצם קיומה של תנועה לאומית יהודית ולאחר מכן הקמתה של מדינה מגלמים בתוכם קונפליקט זהותי. לא תמיד ראתה היהדות המודרנית בעין יפה את המחשבה שהיהודים הם עם שזכאי למולדת משלו. היהדות הרפורמית הייתה בראשית דרכה אנטי ציונית במוצהר וראתה בתנועה היהודית הלאומית איום ישיר על יכולת היהודים להתקבל כאזרחים מלאים בארצות מושבם. הניסיון לאחוז במקל השייכות הלאומית משני קצותיו לא אפיין רק את היהדות הליברלית והתמיכה בציונות של יהודי ארצות החופש לא הביאה בהכרח להכרעה להגר לישראל.
מצד אחד, זקפה מדינת ישראל את קומתם של יהודים רבים בעולם ונתנה להם מוקד של הזדהות לאומית כמו גם תחושת ביטחון חדשה. מצד שני, ההזדהות עם מדינת ישראל הביאה את היהודים לעימות עם הזדהותם ומחויבותם למדינה בה הם חיים. השאלה עלתה ברמה האישית בדילמה האם על היהודים הישאר בארץ מושבם או לעשות "עליה" לישראל. היחסים בין מדינת ישראל לתפוצות התאפיינו בעשורים הראשונים להקמת מדינת ישראל בציפייה ברורה של הישראלים שיהודי התפוצות יעלו לישראל ולא רק מארצות המצוקה אלא גם מארצות החופש והרווחה. מחשבה זו ניזונה מרובדים של הגות ציונית ששללה את הקיום היהודי בגולה (י"ח ברנר, 1881-1921) וראתה בציונות את האופק הראוי היחידי לקיום היהודי המודרני. כיום ברור שההכרעה בדילמה הזו נוטה בארצות החופש יותר ויותר לצד ההישארות בארץ התפוצה. 

מעבר להכרעה האישית של היהודי לא לעבור לירושלים ולהישאר ב-'ירושלים של אמריקה', למרות שהוא ממשיך לומר "בשנה הבאה בירושלים הבנויה", עומדת ההכרעה בדבר מידת התמיכה בישראל, שלעתים אינה חופפת לאינטרס או לעמדה של המדינה בה חיים היהודים. גם בארצות הברית המאד ידידותית לישראל חוששים היהודים שפעילות נמרצת מדי למען ישראל תאיים על הלגיטימיות האמריקאית שלהם ותחשוף אותם לטענה של "נאמנות כפולה".
ישראל היא  סמל ומרכז לזהות היהודית - מוקד לסולידאריות ולרגשות ראשוניים של תקוות וחלומות, מקלט בכוח מפני דיכוי, מקור לגאווה על הישגיה הבאים לידי ביטוי בריבונותה על כל סממניה, אך גם מושא לביקורת על מחדליה .בשנים האחרונות גורמת מדיניות ישראל ביחס לשאלה הפלשתינית לביקורת רבה בציבור היהודי במערב ולניכור גובר. 
העלייה ארצה והירידה ממנה היו דרכיםִ מקשרות בין הקהילות היהודיות בעולם לבין ישראל. לצד תנועת אוכלוסין הדדית נוצרו דרכי זיקה אחרות בין ישראל לתפוצות: קשרי תרבות, תיירות, ביקורים משפחתיים, תכניות חינוכיות, פילנתרופיה ,תמיכה מדינית ועוד. גילויים אלה הגבירו את ההדברות ההדדית שבין תפוצות היהודיים לבין מדינת ישראל ויצרו נקודות מבט חדשות לביקורת עצמית ולהערכה עצמית
ד. שאלת מיהו יהודי ו"חוק השבות" – בין הכללה להדרה 

שאלת היחס לזהות היהודית והגדרת הזהות היהודית ביחס ל-"חוק השבות" שחוקקה מדינת ישראל העלו אף הם קונפליקט בין ישראל ליהודי התפוצות. בעוד שהפלורליזם היהודי היה חלק מהותי מהקיום היהודי במערב הליברלי הרי שמדינת ישראל אימצה קנה מידה אורתודוכסי בשאלות של זהות, שייכות לאומית וניהול ענייני האישות על ידי הרבנות הראשית של מדינת ישראל. היהודים ברחבי העולם מוטרדים ממה שהם רואים כשינוי שחל בחזון הציוני שלה – היותה יהודית אבל לא כפי שהם מבינים יהדות, דבר הגורם לעתים מתח ואף ניכור בין ישראל והתפוצות. כאשר עמדה כנסת ישראל לשנות את "חוק השבות" ולהגדיר בחוק שיהודי הנו רק מי שנולד לאם יהודיה או גויר כהלכה התחולל משבר קשה ביחסי ישראל והתפוצות. באותה מידה מעוררים כעס הניסיונות החוזרים ונשנים לחסום את דרכם של גיורים לא אורתודוכסיים ברחבי העולם היהודי. מחוץ לישראל רבים הם היהודים שמוגדרים כיהודים מכך שהם בנים לאב יהודי ולא לאם יהודיה או מכך שהם גוירו בנוסח קונסרבטיבי או רפורמי. שינוי החוק במדינת ישראל היה מגדיר אותם כלא יהודים וגורר עמו עלבון עמוק ופגיעה קשה בניסיונות של התפוצה היהודית לשמור על הפריפריה החברתית שלה בלא לדחוק אותה החוצה כמו גם בראיית יהודי התפוצות בישראל את ביתם הלאומי. 
שאלת "מיהו יהודי" אינה רק עניינה של יהדות התפוצות הליברלית אלא גם של מאות אלפי ישראלים ובני משפחותיהם, שאינם מוגדרים כיהודים לפי ההלכה אולם חשים עצמם שייכים לעם היהודי ומחפשים שייכות למדינת ישראל. 
ה. "דת נורמאלית" ו-"עם נורמאלי"
המעניין הוא שדווקא במדינת היהודים שבה המרכיב האתני הוא הדומיננטי נהיית הדת למסגרת קשיחה ולוחצת ואילו בתפוצות בהם הגורם היהודי האתני הולך ומטשטש מתפתח דווקא פלורליזם דתי המושפע מערכי הליברליזם המערבי. התפוצה היהודית של ארצות המערב וצפון אמריקה חותרת לכיוון של יהדות במובן של "דת נורמאלית", כלומר ארץ ישראל היא אמנם ארץ הקודש והעברית היא שפת הקודש ,אולם יהודים יכולים לחיות כיהודים בלא רגשי נחיתות כיהודים גם בגלות ולהגדיר את זהותם במונחים דתיים ובמינונים שונים של מחויבות דתית. לעומת זאת, העם בציון חותר להיות "עם נורמאלי", כלומר -קבוצת אנשים הקשורה לטריטוריה מסוימת ויש לה מורשת תרבותית משותפת.

בעוד שהפלוראליזם היהודי בתפוצות משגשג הרי "הנורמאליות" המצופה מהחיים בישראל מעוררת התנגדות והרבה חששות מצד יהודים רבים. מבחינת שיח הזהות היהודי מציאות של 'אוטואמנציפאציה' וקיום לאומי כולל היא מציאות חדשה ולא מוכרת. ייתכן ודווקא הפתיחות העקרונית שישנה במודל האתני מעצם היותו במהותו מודל צורני, המבוסס על קשרי שפה וחיים משותפים ולא על הסכמה אידיאולוגית או דתית-אמונית, היא שנושאת בחובה את חשש לזהות הקבוצתית ויוצרת נכונות גם אצל יהודים לא דתיים רבים לקבל מרצונם החופשי מסגרת דתית קשיחה כמסגרת של זהות קבוצתית.

הקהילה היהודית בתפוצות מקיימת דיאלוג לא רק עם מדינת ישראל אלא קודם כל עם סביבתה הלא יהודית ומנסה לראות היכן היא רלוונטית למציאות החברתית הכוללת. יהודים רבים בעולם מנסים לראות ביהדות תפיסה רוחנית נשגבה שיש בה תרומה סגולית לעילוי האדם ושיפור החברה במסגרת המושג המסורתי של "תיקון עולם". 

את תפיסת היהדות כמורשת של מאבק לחירות האדם, וזאת מפרספקטיבה הומניסטית ולאו דווקא דתית, מבטא בדרך רבת השראה הפילוסוף וחוקר הספרות ג'ורג' שטיינר, שרואה בהקמת מדינת ישראל "נס עגום". השורשיות הארצית אינה אידיאל יהודי. "לעצים ניתנו שורשים ואילו לבני האדם ניתנו רגליים כדי שילכו אלו לבקר את אלו". ייחודה ההיסטורי של היהדות והלוז שלה היא הרוחניות המורדת בכל אלילות ובכל בעל-בתיות. היהדות העמידה את העיקרון של אנושיות צרופה שאינה תלויה בהקשר טריטוריאלי אלא בשיח הרוחני ובעמדה המוסרית בה נוקטים בני האדם. 

הדיאלוג התרבותי שמתנהל בין יהודי הציונות ליהודי הקיום הרוחני העולמי הנו דיאלוג בין שתי פרדיגמות הופכיות. בעוד שבישראל שאלות החולין בונות את סדר היום של הציבור היהודי הרי את סדר היום של הציבור היהודי בתפוצות בונות שאלות הקודש. היהודי בישראל חש את יהדותו כשהוא יוצא לשירות מילואים או כשהוא עומד בפקק בכביש. היהודי בארצות המערב החופשיות חש את יהדותו בשבת וחגים היהודיים או כאשר הוא מסיט עיניו משאלות השעה של עירו ומתמקד בדרמה היהודית המשיחית או בגורלם של יהודים בארצות אחרות. עבור יהודי התפוצות הקיום היהודי דורש בעיקרו מרחב קודש נבדל כי הפארק העירוני לא יכול לספק חוויית זהות יהודית קולקטיבית. 
מכל אלו נובע שהרבה פעמים כאשר נפגשים יהודי מישראל ו-יהודי מהתפוצות אין האחד יכול להבין את השני. בעוד שיהודי ארץ ישראלי יכול היום לחיות את חייו כיהודי בלא לבקר כלל בבית כנסת ולא לחשוש עקב כך לטמיעה הרי יהודי בארצות המערב יתקשה מאד לשמור על זהותו כיהודי ועל זהות ילדיו כיהודים אם לא ילך אתם לבית הכנסת שבת בשבתו.
ו. מי צריך את מי?
מהצד של יהדות התפוצות עומדת השאלה עד כמה דרוש לה הקשר עם ישראל ואיזה תוכן יינתן לדיאלוג הזה. ליהודי התפוצות החוויה היהודית הנה חוויה של אי יהודי בתוך אוקיאנוס לא יהודי והמודל של קיום יהודי כולל הנו קשה להבנה וקבלה. במקרים רבים המפגש של יהודי התפוצות עם החילוניות הארץ ישראלית יוצר ניכור ושיפוט ערכי שלילי. אולם יהדות התפוצות נזקקת לקשר לישראל כדי לחזק את התודעה של 'כלל ישראל' ולהתחבר על המסה הגדולה של העם היהודי שחי בישראל. סביר להניח שבלא העוגן הישראלי יקשה מאד על הקהילות היהודיות בארצות החופש להתקיים לאורך זמן. ישראל משמשת מושא הזדהות משותף לקהילה פנימה ובין הקהילות לבין עצמן כמו גם מקור לתמיכה והתחדשות תרבותית. אולם זו אמירה היפותטית שיש בה לא מעט משאלת לב, כאשר ישנם יהודים רבים שלא היו מעולם בישראל וחשים אליה קשר קלוש בלבד. קהילות יהודיות לא מעטות מתקשות לתת תוכן להכרזה של טיפוח קשר עם ישראל כאשר על עליה איש לא מדבר יותר. כך הדבר גם לגבי מערכות החינוך שמתקשות מאד להנחיל את השפה העברית לא כשפת קודש אלא כשפת תרבות חיה. 

מהצד של יהודי ארץ ישראל עומדת האופציה "הכנענית" האומרת שיש ללכת עם החוויה הישראלית הארצית, השואבת את כוחה מהחוויה השורשית של חיים במקום מסוים ולהותיר מאחור את כל מה ששיך לעולם היהודי בגולה. לחזון הכנעני אין אולי הרבה תומכים אידיאולוגיים מוצהרים, אבל מעגל רחב של ישראלים חי את האופציה הזו הלכה למעשה בלא לתת לה הסבר רעיוני מורכב. החוויה הישראלית הנה אינטנסיבית לכשעצמה ומייצרת תכני זהות ישראליים שלאחר חורבן העולם היהודי של אירופה יכולים להיראות לישראלים כמספיקים לעולמם. גם תחיית השפה העברית יצרה מיליה להתפתחות תרבותית אוטונומית. לכאורה יש במהלך "הכנעני" משום מימוש החזון הציוני של שורשיות ארץ ישראלית וייתכן שמהלך מעין זה ירחיק עוד יותר את הישראלי מחוויית הגלות השלילית של אבותיו, אולם סביר שהוא גם ירדד מאד את תרבותו ואת קשריו לעבר היהודי כמו גם ליהודים בעולם היהודי בכלל. 

השיח בין יהודי התפוצות ויהודי ארץ ישראל לוקה בחד צדדיות משני צדדיו. מצד אחד, מתקשים יהודי התפוצות לקבל את החילוניות הישראלית הגורפת והביטוי "גויים דוברי עברית" מבטא תחושה זו של ביטול והתנשאות. מצד שני, יהודי ארץ ישראל, ובמיוחד אלו שנולדו בישראל ולא הכירו את הגלות כמציאות חיים מעברם האישי, אינם מודעים במקרים רבים לעצם קיומה של האופציה היהודית העשירה והחיונית בגולה ששוב אינה גולה אלא בית. 

השיח ישראל-תפוצות מושפע גם מהשינוי הדראסטי והעקבי שחל במאזן הדמוגראפי בין התפוצות לישראל. עם הקמת מדינת ישראל חיו בה כ- 650-אלף יהודים, שהיו 6% מאוכלוסיית יהודי העולם. בעקבות העלייה המתמדת והריבוי הטבעי של אוכלוסייתה, צפויה ישראל להיות בעתיד הקרוב מאד לקהילה היהודית הגדולה בעולם, להקדים את הקהילה היהודית האמריקנית ולשמש כבית לרוב היהודים. כבר היום הולכים כל שנה בישראל יותר ילדים לבי"ס יהודי מאשר בכל שאר העולם היהודי גם יחד. 

אפשר (עם כל הזהירות מניבוי העתיד) שאנו עדים לתהליך שבו עם שבמשך אלפיים שנה כמעט היה מפוזר בתפוצות, ונפוץ בעולם עוד יותר עם החורבן של אמצע המאה ה-20, הופך בהדרגה להיות עם המרוכז ברובו בארץ ישראל, מולדתו ההיסטורית. איננו יכולים לומר בוודאות מה צופנת בחובה ההתפתחות הזו, אולם סביר להניח, שאם לא תתרחש קטסטרופה פוליטית, תמשיך יהדות התפוצות להתקיים בטווח הנראה לעין למרות נבואות החורבן והיא תעשה זאת לפי מודל דואליסטי תוך שהיא ניזונה במידה כזו או אחרת מהמרכז הלאומי בישראל. יהודי ישראל יממשו – למרות הביקורת הנוקבת על השטחיות החילונית והרדידות הכנענית – מודל חיים מוניסטי שבו כל תחומי החיים הם חלק מהיורה הרותחת של המציאות המזרח תיכונית דוברת העברית. 
המציאות הזו מזמנת מרחב לשיח ולדיאלוג בין תרבותי: האם ייווצרו כאן שני מודלים של זהות יהודית שונים כל כך זה מזה עד שלא יהיה הרבה מהמשותף ביניהם, לא זיקה הדדית ולא מחויבות הדדית? האם יכולים ישראל והתפוצות להגיע להיזון הדדי ובכך למתן את תהליכי ההתרחקות ביניהם כמו גם להעשרה וחיזוק של כל אחת מהן? 
ז. טקסטים לעיון
שיח בין 'ארץ ישראל' ו-'בבל' הנו שיח עתיק יומין ורב ענפים. מאז שישנה "גולה" מתקיים בינה לבין ארץ ישראל מאבק על השאלה היכן מרכז החיים היהודיים. הטקסטים דלהלן מציגים את הדילמות הכרוכות במעבר מחיים יהודים בגולה לחיים במדינת היהודים ואת האופי שקיבל השיח הזה בימינו.
בקראנו את הטקסטים הללו אנו צריכים להתמודד עם שאלות כגון: היכן ראוי ליהודים לחיות? האם זהות יהודית כרוכה בהכרח בחיים בארץ ישראל? האם עדיפים חיים יהודיים במדינת ישראל על חיים יהודיים בתפוצות העם היהודי? במה נבדלים חיים יהודיים בישראל וחיים יהודיים בתפוצות? 
תלמוד בבלי

לעולם ידור אדם בארץ ישראל בעיר שרובה גויים ואל ידור בחוצה לארץ ואפילו בעיר שרובה ישראל שכל הדר בארץ ישראל דומה למי שיש לו אלוה וכל הדר בחוצה לארץ דומה למי שאין לו אלוה [...]
(בבלי, כתובות, קי, א)

אלי ויזל

[...] בעיני ובעיני כל אנשי הקהילה שחייתי בתוכה, ישראל הייתה חלום שחלמנו יידיש. ציון הצטיירה בעינינו כאלמנה, שקראנו עליה ב"זוהר" בארמית. רק מאוחר יותר קראתי את הרצל, שחלומו עוד היה קשור בחלומנו. אך אני מודה שכאשר למדתי עליו מצאתי אלנטים שהיו זרים לי – לדוגמה פרשת אוגנדה. 
(אלי ויזל, ארץ אחרת, גיליון מס' 23, עמ' 24)
הרצל – האם ארץ ישראל דווקא?

הנבחר בפלשתינא, או בארגנטינא? "האגֻודה" תבחר בארץ אשר תוכל ואשר עליה יסכימו רב בני עמנו, האגֻודה תחליט באיזה מהן נבחר. ארגנטינא היא אחת הארצות הדשנות והפוריות שבעולם, ארץ רחבת ידים מאד ואקלימה ממוצע.  ממשלת העם בארגנטינא תתן לנו בחפץ לב כברת ארץ להאחז בתוכה, הגרת היהודים שעד כה לא הפיקה רצון מאת  יושבי הארץ; עתה עלינו להעיר את אזן הממשלה בארגנטיא על ההבדל הרב שבין הגרתנו עד כה ובין הגרתנו החדשה.

ארץ ישראל היא ארץ מולדת אבותינו היקרה לנו ועד נצח לא נשכחה,ה יחרד כל לב איש מאתנו ונפשותינו משתוקות לשוב אליה.  לו חפץ הדר כבוד השולטן לתת לנו את הארץ הזאת כי עתה נָתַנו לו ידינו להביא סדרים בעניני האוצרות של ממלכתו, ולאירופא נהיה אנחנו כחומה בצורה נגד אַזיא, ועמדנו על המצפה להגן עד התרבות מפני פראי האדם.  בתור ממלכה בפני עצמה לא יחדל מהיות קשר ויחס בינינו ובין עמי אירופא, והם יהיו ערבים בעד קיומנו.  בנוגע למקומות הקדושים לנוצרים שבארצנו נבקש תחבולה עפ"י חקות העמים ומשפטיהם, כי יבדלו מתוך אחוזתנו, ואנחנו נשמור על המקומות ההם ובקיומנו נהיה אחראים על מלוי חובתנו זאת.  משמרתנו, משמרת הכבוד הזאת תהיה לעַד, כי נפתרה שאלת היהודים אחרי אלף ושמונה מאות שנות עמל ונדודים.

(ב"ז הרצל, מדינת היהודים, מתוך אתר "פרויקט בן יהודה", http://benyehuda.org/herzl/herzl_003.html) 

עמוס עוז

[...] לא יכלה ארץ היהודים לקום ולא יכלה להתקיים אלא במקום הזה. לא באוגדנה, לא באררט ולא בבירוביג'אן מפני שלכאן נשאו היהודים את עיניהם בכל הדורות. ומפני שאל שום כברת ארץ אחרת לא היו היהודים נוהרים להקים בה ארץ יהודית [...] מדוע דוקא בארץ זו? מפני שלכאן ורק לכאן  מסוגלים היו היהודים לבוא ולכונן את עצמאותם. מפני שעצמאות היהודים לא יכלה להתחולל בשום טריטוריה אחרת. מפני שלכאן זרמו התפילות והגעגועים.  
[...] רגשות דתיים סייעו לתנועה חילונית-פוליטית  להגשים מטרה ארצית והיסטורית, לא ניסית ולא משיחית. הכיסופים העתיקים אל ארץ ישראל היו חלק מאמונה שלמה בביאת הגואל. האמונה, לצד שותפות הגורל, קיימה את אחדותנו הנמשכת והולכת של עם-ישראל. אבל בל נשכח ובל נרשה להשכיח: לא אל ולא משיח ולא נס ולא מלאך קוממו את עצמאות היהודים בארצם. עשתה זאת תנועה חילונית, פוליטית בעלת אידיאולוגיה מודרנית וטקטיקה מודרנית.

(עמוס עוז, כאור התכלת העזה, כתר: 1990, עמ' 75)
א"ד גורדון על האתגר שבקיום יהודי במולדת
[...] יש אומרים כי גם על דעות ידועות מוכרח הצעיר לוותר פה. לכאורה הלא יש לחשוב, כי כל חשיבותם של חיינו פה היא, כי פה יוכל היהודי להשתחרר לא רק מעול הגלות החיצונית, מעולם של אחרים, כי אם גם מן הגלות הפנימית, מעולו של עצמו, כלומר פה אין צורך ליהודי לזכור תמיד, בכל עת ובכל שעה ועל כל מידרך כף רגל את יהדותו, להשתמש בכל רגע בכיסו היהודי, להיות יהודי ב'אוהלו' או ב'צאתו' או בשניהם יחד. פה הוא יכול להסיח דעתו מיהדותו לגמרי. פה הוא קודם-כל אדם ופרט ידוע ובתור אדם ופרט ידוע, יש לו חופש, מרחב לחיות, לחשוב, להרגיש כאשר עם לבבו ועל דעתו, - יהודי הוא ממילא. הלא זה כל כל עיקרה של תחיית המחשבה שלנו, האפשרית רק פה. כי בעוד אשר בתוך הגולה אנו מוכרחים לצמצם את מחשבותינו ואת דעותינו בחוג ידוע, ואפילו דעותינו האנושיות מוכרחות לקבל גוון ידוע, בכדי שלא להרוס כלה את חשבון עולמנו, אף זה שיש לו זכות להתקיים, בקבלו גוון שאינו יהודי, שהרי בלי זה אי-אפשר בתוך אווירה זרה – הנה פה יכולות דעותינו ומחשבותינו להיות אנושיות טהורות בלי כל גוון, לא יהודי ולא אינו יהודי, וממילא תהיינה יהודיות באותו המובן , שהן שלנו. 
המחשבות הגדולות של הנביאים שלנו, שבשבילן זכו לחיי עולם, אינן אלה המתייחסות רק לעם-ישראל, כי אם דווקא אלה שהן אנושיות כלליות. הם חשבו על האלוהים, על העולם, על האדם, על החיים וכו', ומתוך שהם היו יהודים, אנחנו קוראים למחשבותיהם יהדות. וכן הדין בתחיית היהדות. אם בעתיד קרוב או רחוק יהיה ליהודי החדש מה לחשוב ולהגיד על כל אלה הדברים העומדים ברום עולם – העיקר הוא אם יהיה לו משלו – כי אז יקראו למחשבותיו אלו יהדות, בלי לבקש חשבונות רבים, אם תהיינה המחשבות האלה מתאימות בכל ליהדות הישנה או לא. כך הוא לכאורה [...]
(א"ד גורדון, האומה והעבודה. הוצאת מועצת פועלי חיפה – הספרייה הציונית, תשי"ז, עמ' 100)

הקונגרס

קשה היא הגלות כשהיא לעצמה, - את זה כולם רואים ומבקשים דרכים לצאת ממנה. אבל עוד יותר קשה מה שהגלות המיתה בקרבנו את כוח החיים העצמי, את הכוח לברוא לעצמנו חיים מתוך עצמנו, על דעת עצמנו ועל אחריות עצמנו, ועל ידי כך נעשינו מחוסרי יכולת לצאת ממנה, כי בכל מקום אשר נבוא שמה אנחנו מסוגלים רק לברוא לעצמנו גלות חדשה משלנו. אין בעולם בשבילנו מקלט בטוח מן הגלות אשר בקרבנו. ואת זה אין רואים, וכמעט מותר לומר, אין חפצים לראות, שהרי בארץ ישראל אפשר, כמדומני, למשש את זה בידיים.

בכל משך גלותנו ינקנו משני שדיים שונים: את חיי הגוף ינקנו מחיי זרים ואת חיי הרוח – מן העבר. תחייה – הרי זו גמילה משדיים, הרי זו לא רק חיים אחרים, כי אם גם כשרון להיות אחר. והכישרון הזה – הכישרון לחיות מתוך עצמנו, על דעת עצמנו ועל אחריות עצמנו – אין לנו [...]
(א"ד גורדון, האומה והעבודה. הוצאת מועצת פועלי חיפה – הספרייה הציונית, תשי"ז, עמ' 198)

פראנץ רוזנצוייג, העמים וארץ מולדתם
כל האמור בעם, שכאיגוד משפחות קרובות דם נבדל הוא מכל הצבורים שברוח, יפה במיוחד לגבי עמנו. בין עמי העולם העם היהודי הוא, כפי שהוא מכנה עצמו מדי שבת בשבתו כשהוא מתעלה אל פסגת חייו: 'גוי אחד בארץ'. אומות העולם – לא די להן בקרבת הדם; נועצות הן את שורשיהן לתוך לילה של אדמה, שהיא עצמה מתה אך משפיעה חיים, ומאורך ימיה שלה נוטלות הן ערובה לאורך ימיהן שלהן. בקרקע ובשליטה בו נאחז רצון-הנצחיות שלהן. למען אדמת המולדת נשפך דם בניהן; שאין הן בוטחות בשותפות החיה של הדם עד שלא תהיה מעוגנת ביסוד האיתן של הקרקע. אנו לבדנו בטחנו בדם ונטשנו את הארץ; וכן חסכנו את תמצית-החיים היקרה שנתנה לנו ערובה לנצחיותנו, ואנו לבדנו מכל משפחות האדמה ניתקנו חיות שלנו מכל חיבור עם המת. שאמנם מזינה האדמה, אך גם כובלת, ומקום שאומה אוהבת את אדמת המולדת יותר משהיא אוהבת את חייה, תמיד תלויה עליה הסכנה – והיא תלויה על צווארם של כל גויי הארץ – שאם כי תשעה מונים תציל אהבה זו את קרקע המולדת מכף אויב ואת חייה של האומה אף עמה, הרי בפעם העשירית יישאר מה שאהוב יותר, הקרקע, וחייה של האומה עליו ייסופו.  הכובש את הארץ סופו שגם תושביה שלו יהיו; והרי לא ייתכן אחרת, אם אמנם דבקים התושבים באדמתם יותר משהם דבקים בחיי ייחודם כעם. כן בוגדת האדמה בעם התולה את אורך חייו באורך ימיה; אמת, ארץ לעולם עומדת, אך העם אשר עליה כלה ועובר מהעולם.

ארץ הקודש

לפיכך,  שלא כאגדת המוצא של שאר אומות העולם מתחילה אגדתו של עם-עולם לא באוטוכטוניה. רק אביו של מין-האדם לוקח מן האדמה, ואף הוא גופו בלבד; ואילו אבי האומה הוא גר שבא מרחוק. בצו האלוהי אליו, לצאת מארצו וממולדתו אל הארץ אשר יראה לו האלוהים, פותחים דברי ימיו של ישראל, כפי שמסופרים הם בכתבי הקודש. ולעם הוא נעשה, הן בדמדומי ימי קדמותו והן לימים לאורה המלא של ההיסטוריה, בגלות, תחילה במצרים, לאחר מכן בבבל. ואילו המכורה, זו שאומה מאומות-העולם תוקעת בה את משכנה ואת מחרשתה, עד שכמעט היא שוכחת ש-'היות עם' משמעה עוד משהו נוסף לישיבה על אדמתה – לעם-עולם מעולם לא ניתנה מורשה במובן זה; אינו זוכה להיוושן בארץ. הוא שומר תמיד על אי-תלות של אביר נוסע, ושעה שהוא משוטט במרחקים לרגל מסעיו והרפתקותיו ונושא את נפשו אל המכורה שנטשה, הוא נאמן לארצו יותר משהוא נאמן לה בזמנים שהוא יושב עליה. לפיכך, לעומקו של דבר, שלו היא רק כארץ געגועיו – כארץ הקודש. לפיכך, אף בשבתו על אדמתו – שלא כשאר האומות – יעורער על זכות קינינו המלאה במולדתו; אין הוא אלא גר-ותושב בארצו;... 

(פרנץ רוזנצוייג, כוכב הגאולה, י-ם: מוסד ביאליק, 1970, עמ' 324-325.)
מרדכי קפלן – עמיות יהודית

... ההיסטוריה היהודית מגוללת את הפרשה של חברה אורגנית אשר תחילה ידעה את עצמה כגוי, כעם, כבית ישראל, ומחורבן בית שני – ככנסת ישראל. כל אחת מתפיסות אלו בנוגע לכלל ישראל עשתה את היחיד היהודי יורש לזיכרונות ציבוריים של עמו וחייו התרבותיים והרוחניים. מבין שלושה סוגים אלה של אחדות קהילתית יכולה כיום יהדות העולם לשמור ולחזק את מהותה הלאומית בלבד. אין הוראה ד-יורה בנוגע למעמד היהודים מחוץ למדינת ישראל. אף אין בנמצא "כנסיה" או ארגון דתי אשר יקיף בו את הכיתות השונות בין היהודים.

מונותאיזם מוסרי היווה תרומה מובהקת של ישראל הקדומה לחייה ולמחשבתה האוניברסאליים של האנושות. לפי המסורת, ההוראה "לעשות צדקה ומשפט" הייתה הצו של נקיטת אורח חיים אשר הוצע לצאצאי אברהם כאשר בחר בו האלוהים להיות אביהם. בזה התחילה ציביליזציה יהודית אשר לאחר מכן לבשה צורה של תורה. התורה במהותה הא גם  הצהרה על התלות באלוהים וגם חוקה המגדירה  את מצוות האלוהות שעל עם ישראל לקיימן. כל היהודים חייבים אפוא לתפוס את מלוא חשיבותה של התורה כבסיס לציביליזציה הרוחנית שלהם, כמכשיר לשכלול טבע האדם ולהטבת מצב האנוש בכל העולם כולו.

כדי שהציביליזציה היהודית בזמננו תשמש מכשיר לאחדות יהודית, על היהודים להעביר את מסורתם לבחינת הומניזם דתי ולבנות את עצמם מחדש במבנה של עם. ...
[...] משמעות שלישית של עמיות יהודית היא קיום חליפין יוצרניים בין בני העם המדברים באותה לשון ואשר יש להם אינטרסים משותפים. חליפין אלה בין יחידים ליחידים מחייבים ארץ שתהיה נחלתם ושתהיה נתונה לשלטונם העצמי...
[...] ואילו העמיות היהודית כיום חייבת להביא לידי אחדות רוחנית בין כל היהודים באשר הם שם. היחיד היהודי חייב לחוש בעמיות היהודית ממש כפי שנתפסה בכל הדורות, כתודעה יהודית. העם היהודי שהוחלש עם קבלת האמנציפציה ושחרורו מכבלי הגטו, חייב להיבנות פומבית מחדש כעם דה-יורה.  הגדרה יהודית מחודשת של יחסי אדם ויצירת מוסדות חברתיים חדשים, הן בלבד יהוו בשביל יהודים ולא יהודים דמות חיה של העם היהודי.

(דת האומיות המוסרית, מרכז קפלן 1975, עמ' 119-123)

6. הצעות לפעילות לימודית בנושא העם היהודי

אנו יכולים לפתח את הנושאים המובאים במקראה זו אחד לאחד לפעילות חינוכית בבית הספר (והכל בהתאמה לגיל הלומדים ויכולותיהם).
א.   מבוכת הזהות היהודית 

· לאסוף פאזל של דמויות יהודים שונות בקהילתם, בארצם, בעולם היהודי. אפשר להיעזר בפרויקט "תולדות" (www.toldot.org) או באתרי אינטרנט נוספים. ואז לברר היש משהו שמשותף לכולם? 
· לבחון האם ניתן לכתוב הגדרות משותפות לזהות יהודית בימינו. התלמידים יכולים לכתוב יחד ערכים בסגנון "ויקיפדיה" על סמך מה שנלמד בכתה ועל סמך מידע שיאספו במשפחתם, בקהילתם, באינטרנט.
ב.   העולם היהודי
· לברר - על בסיס הטבלאות שבחוברת והקישורים לאתרי הסוכנות היהודית - מה מאפיין את העולם היהודי של ימינו מהבחינה הדמוגרפית, גיאוגרפית, תרבותית, חברתית ופוליטית 
· לברר במה שונה העולם היהודי של ימינו מהעולם היהודי לפני 100 שנה? לשוחח על המשמעות של חורבן העולם היהודי האירופי וקריסת הקהילות היהודיות בעולם הערבי-מוסלמי? כיצד יכולים אנו לדבר על המשכיות במציאות היסטורית כזו? כיצד ניתן לגשר על האובדן?

· לשאול שאלות עתידיות לגבי עתידו של העם היהודי מבחינה דמוגרפית? מהי המשמעות של ריכוז היהודים במדינת ישראל והתמעטותו בשאר מדינות העולם ?
ג.    שאלות של זהות
· יהודי של שני עולמות – לעשות בירור כולל תיאור גרפי של שייכותם הן לקהילה היהודית והן לחברה הרחבה בה הם חיים (ארגנטינה, ברזיל, צ'ילה, אורגוואי וכדומה)

· לברר במה שונים זה מזה יהודי אורתודוכסי, יהודי קונסרבטיבי, יהודי רפורמי, יהודי חילוני. כיצד כל אחד יחגוג חג יהודי, יתחתן, ינהל את ביתו ואורחות חייו, אפשר באמצעות משחק תפקידים.

ד.    מדינת ישראל

· לברר במה מתאפיינת מדינת ישראל כמדינה יהודית – מה הם מכירים ממדינת ישראל ומאפייניה?

· לקרוא את מגילת העצמאות של ישראל, ללמוד את תוכנו וטעמו של חוק השבות, 
· לברר האם בישראל צריך לאכוף את ההלכה היהודית, למשל בשבת?

· לברר מה צריך להיות מעמדם של אזרחי ישראל הערביים  במדינת היהודים.

ה.   יהודי ישראל ויהודי התפוצות
· מהו מערך היחסים האפשרי בין ישראל לתפוצות מה הם מצפים מישראל ומה הם היו רוצים לתת לישראל או להיות מעורבים בה?
· מהו יחסם לעליה לישראל או להמשך הקיום היהודי בתפוצות? מה יכול להביא אותם לעליה אם בכלל?
· לקרוא יחד ספרי נוער העוסקים בתולדותיה של מדינת ישראל וספרים העוסקים בעליה לישראל.
7.  ביבליוגרפיה חלקית לעיון נוסף
א.  העולם היהודי שהיה

לשצינסקי יעקב. (1959) הדמות הלאומית של יהדות הגולה. תל-אביב: י. ל. פרץ. 
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ד.  שאלת הזהות היהודית והתרבות היהודית בימינו
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ה.  משאבי ידע באינטרנט – מעט מתוך המון מקורות ידע: 

בית הספר הבינלאומי המקוון ע"ש יאנוש קורצ'אק – תוכנית חינוכית בינלאומית העוסקת בשואה ומקשרת ילדים בישראל ובעולם. www.korczak-school.org.il 

אתר האינטרנט של המרכז הפדגוגי של המחלקה לחינוך יהודי-ציוני של הסוכנות היהודית בכתובת: http://www.jafi.org.il/education/diaspora/index.html 

אתר פרויקט "בונים עולם יהודי", בתוך אתר האינטרנט של הסוכנות היהודית, בכתובת:  http://www.jewish-world.org.il 

אתר האינטרנט של הקונגרס היהודי עולמי בכתובת http://www.worldjewishcongress.org/communities/world.cfm  מספק מידע על כל הקהילות היהודיות בעולם ולו הזעירות ביותר. 
אתר האגודה הבינלאומית לאנשי החינוך והתרבות היהודית לדוברי רוסית אח''א, מכללת אורנים. http://www.oranim.ac.il/Site/ru/General.aspx?l=2&id=11 (באתר מידע רב כמו גם דיאלוג תרבותי עם מורים יהודים דוברי רוסית בעולם)
הרשת היהודית העולמית – Jewishnet, חלוקה לפי נושאים של המון אתרי תוכן, מוזיאונים, מוסדות השכלה וארגונים. http://jewishnet.net 
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בישראל מרכזי חינוך ופדגוגיה שישמחו לסייע בבניית תוכניות חינוכיות כדוגמת מרכז יעקב הרצוג (http://www.merkazherzog.org.il/) ו-מכללת אורנים (www.oranim.ac.il )
ד"ר משה שנר

ראש החוג למחשבת ישראל

מכללת אורנים , טבעון, 36006

moshe@oranim.ac.il
www.oranim.ac.il/shner
אהרון דויד גורדון היה ממנהיגיה הרוחניים של 'העלייה השנייה' לארץ ישראל והציג דעה בהירה ביחס לשאלה – במה שונים חיי ארץ ישראל מחיי הגולה?


התשובה - יחס אחר לחיים, שיבה לחיי עבודה חופשיים ויחסי אנוש משוחררים, אוטנטיים ומוסריים. 


במולדת יש יכולת לאדם האוטונומי לבנות לעצמו זהות שלמה ועשירה.








פראנץ רוזנצוייג היה מהחשובים שבאנשי הרוח היהודיים בראשית המאה ה-20 בגרמניה וביטא עמדה בזכות קיומם הרוחני של היהודים בארצות התפוצה והתנגד לציונות. אותה ראה כהחמצת מהותה של היהודיות. 


מה זה להיות יהודי? שחרור מהקשר המחייב לאדמה ולחיים ארציים. לחיות את הנצח וחיי הרוח בתוך ההיסטוריה ארצית של שאר עמי העולם.








פרופסור רבי מרדכי קפלן היה מהמורים היותר חשובים לפילוסופיה יהודית בסמינר היהודי תיאולוגי בניו יורק במאה ה-20 ומייסדה של התנועה הרקונסטרקטיוניסטית שמרכזה בפילדלפיה. 


מהי יהודיות? תרבות לאומית כוללת בארץ מולדת, כשבמרכזה של תרבות זו רעיונות דתיים ומוסריים נעלים. ספרו העיקרי "יהדות כתרבות" טרם תורגם לעברית.


בזקנה מופלגת עלה לישראל.








אלי ויזל: התפרסם בעקבות ספר זיכרונותיו כנער מבית חסידי במחנות הריכוז הגרמניים, "לילה".


נהיה לאחד מחשובי הדוברים של העם היהודי בעולם, חתן פרס נובל לשלום ולוחם למען זכויות אדם בעולם.


ויזל שחי בתפוצת ארה"ב שואל מהי משמעות ארץ ישראל ומדינת ישראל בעבורו? 


בשנת 2006 בדקו עמו את האפשרות להציע לו להיות נשיאה מדינת ישראל.








אבא קובנר, משורר ומחנך, היה בימי השואה מראשי המחתרת היהודית בוילנה. לאחר השמדת רוב יהודי העיר יצא עם אנשיו ליערות והצטרף למאבק הפרטיזני. 


בסוף המלחמה הקים את ארגון "נקם" שמטרתו הייתה לפגוע בנאצים לשעבר.


עלה לישראל והיה מראשי המנחילים את זיכרון השואה וממקימי בית התפוצות. בכתביו העלה את השאלה בדבר ההמשך לאחר האבדן.








עמוס עוז (1939), מסופריה היותר חשובים של ישראל שזוכה להוקרה עצומה בעולם. נולד וגדל בירושלים, התחנך בנערותו בקיבוץ חולדה, חי כעת בערד. 





משה מנדלסון 1729-1786,  הפילוסוף היהודי החשוב ביותר של המאה ה-18, "אבי ההשכלה היהודית" 


מנלדסון מבטא פתיחות חדשה אל האחר. לראשונה אנו פוגשים במחשבה היהודית אמירה נועזת שאל האלוהים מוליכה יותר ממסורת אמת אחת. 


מהו אם כן יחסו של היהודי אל הלא יהודי?





יהדות הרפורמה החלה להתעצב בגרמניה באמצע במחצית הראשונה של המאה ה-19.


בשלושה כינוסי רבנים (1844,1845,1846) נקבעו יסודות הרפורמה.


האם יהודים יכולים לראות בגולה את ביתם החדש? 


אם כך האם עליהם לוותר על התקווה לשיבה לציון?


האם מותר להוציא מסידור התפילה טקסטים שאינם הולמים את הרוח החדשה?


מהי השפה של היהודים ובאיזה שפה צריך להיכתב סידור התפילה?





הרב י"ד סולובייצ'יק (1903-1993) הנו מגדולי ההלכה וההגות של היהדות הניאו-אורתודוכסית במאה ה-20. מאמריו ודרשותיו הפילוסופיות מפרנסים יהודים רבים בישראל ובעולם המחפשים דרך תורנית הלכתית בעולם המודרני.


מאמרו "קול דודי דופק" דן במשמעות קיומה של מדינת ישראל הצעירה.


מהו ייעודה של ישראל?


מהו גורלה? האם תהיה כמדינה ככל העמים? תשובתו שלילית.








� רובה של הסקירה דלהלן מבוססת על מחקריו של סרג'יו דלה-פרגולה כפי שפורסמו ב- American Jewish Year Book, לשנים 2002 ו-2003.


� צבי דרור (מראיין ועורך), דפי עדות, ת"א: בית לוחמי הגטאות והקבה"מ, תשמ"ד. 


� Sergio DellaPergola, “World Jewish Population 2003”, American Jewish Year Book, Vol 103, 2003.


� קובנר אבא, (1998) "על הסיכוי להנחיל את ניסיוננו לדורות הבאים", לעכב את הקריעה, ת"א: עם עובד. עמ' 166-167 תרגום מיידיש של הרצאה שניתנה בג'נבה בשנת 1981


� רוסקיס דויד, "הערים החרבות שבנפש" אל מול פני הרעה, ת"א: הקבה"מ, עמ' 9-22.
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