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תודות

"עם שאינו יודע את עברו ההווה שלו דל ועתידו לוט בערפל"  (יגאל אלון)
כמי שרואה את עצמה כחלק מהרנסאנס היהודי חילוני, הכוונה לאותו ציבור שלומד בבתי מדרש חילונים ומחפש ביטוי מעשי לזהותו היהודית, בחרתי לחקור נושא חדש ביהדות בעל היבטים סוציולוגיים. 

רצון זה הוביל אותי לחקר תופעה חדשה בחברה הישראלית: "רבנים חילונים הומניסטים".

ברצוני להודות בראש ובראשונה, לפרופסור סמי סמוחה שליווה אותי במחקר זה, ותרם מידיעותיו הרבות ומניסיונו העשיר כאיש מחקר מומחה בתחומו. כמו כן, תמך ועודד לאורך הדרך ודאג שלא ירפו ידי.

לפרופסור ברנשטיין על הארותיה המלומדות ששפרו לעין ערוך את עבודתי.

לכל הרבנים החילונים הומניסטים שחשפו בפני את עולמם האישי והרשימו אותי בעוז רוחם ובחלוציותם.
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תקציר

תופעת הרבנים החילונים ההומניסטים היא תופעה חדשה בחברה הישראלית, שטרם נחקרה במחקר אקדמי. מחקר גישוש זה מתאר את תפיסת הזהות והתפקיד של רבנים אלה באמצעות מגוון תיאוריות סוציולוגיות ומנסה לנבא את סיכויי הצלחתם בחברה הישראלית. הניבוי נעשה על ידי תיאור החסמים בצד ההזדמנויות העומדים בפני הרב החילוני ההומניסטי בתפקידו. המחקר מבוסס על עשרים ראיונות עומק עם רבנים, חוקרים והוגים, ביניהם כל הרבנים החילונים ההומניסטים בישראל, שמונה במספר.
המחקר מצא שתפקיד הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית שאול מהתנועה ליהדות הומניסטית בארצות הברית, ושאת התפקיד מאיישים כיום אנשים ונשים בני ארבעים בממוצע, צברים, חילונים, ממעמד חברתי-כלכלי גבוה, אקדמאים ותושבי קיבוצים. תפיסת התפקיד שלהם אינה ברורה וסדורה, ועיקר עיסוקם הוא בעריכת טקסי חתונות, בר מצוות, לוויות וכו'. חלקם שואפים להקים קהילות תרבות יהודיות.
תיאוריות סוציולוגיות אחדות עשויות להסביר את התופעה החדשה של רב חילוני בחברה הישראלית. במחקר זה נעשה שימוש בשתי תיאוריות עיקריות: הראשונה רואה בתופעה מעין תנועה חברתית חדשה, והאחרת רואה בה ביטוי לדת אזרחית חדשה המאמצת את גישת הפירוש המחודש של היהדות. לפי שתי התיאוריות, המדינה ומוסדותיה, כמו הציונות, אינם נותנים עוד מענה מספק לזהות הישראלית-יהודית של החילונים בארץ ישראל, ולתפקיד זה נכנס הרב החילוני, שמטרתו לסייע ליהודי הישראלי החילוני המבקש לעבות את זהותו הישראלית ולחיות חיי תרבות יהודיים.
מבירור סיכוייהם של הרבנים החילונים להצליח בישראל עלה שלחברה הישראלית אין צורך אמיתי בתפקיד זה, משום שבישראל הרוב החילוני אינו זקוק למתווכים בנושא היהדות נוסף על אלה שמספקת לו המדינה. עם זאת, צורך זה עשוי להימצא בקרב העולים הלא יהודים מחבר העמים הצורכים יהדות כתרבות חילונית ומעוניינים בתיווך נוסף על תיווכה של המדינה, שאינה רואה בחלקם יהודים כשרים. המחקר מציג חסמים רבים נוספים בצד הזדמנויות הקשורות ליכולתו של הרב החילוני ההומניסטי להצליח בחברה הישראלית ולענות על צורך אמיתי בה. מעצם היותו מחקר גישוש קצרה היריעה מלהכריע בסוגיה זו, ועל כן תרומתו היא בהתוודעות לתופעה החדשה בחברה הישראלית ובהצעת מחקרי המשך בתחום, כגון חקר יחסם של זרמים דתיים לתופעה, הבנה טובה יותר של קהל היעד של הרבנים החילונים ההומניסטים, וכמובן העמקה נוספת בסיכויי הצלחתם בחברה הישראלית.
1. מבוא

1.1 מושגי מפתח

ביסודו של מחקר זה עומדים מושגי מפתח אחדים. מושגים אלה רחבים וניתנים לשלל פרשנויות, ולהלן תובא משמעותם הרלוונטית בהקשר הנדון:

חילונים – יש המגדירים חילונים כאנשים שאורח חייהם אינו כולל קיום הוראותיה של דת כלשהי. אחרים  עשויים להגדיר חילוני כאדם שחש חובת דיווח על מעשיו לאנשים בלבד ולא לכוח עליון כלשהו. לפי ההגדרה האחרונה, אדם שמקיים מצוות רבות כדי לרצות אנשים בלבד הוא חילוני, ואילו אדם שמקיים מצוות מעטות כדי לרצות את האל הוא דתי. כמו כן, תפיסת עולם חילונית שמה במרכז את העולם הזה ודנה את מעשי האדם על פי השפעתם על העולם הזה ולא על פי השפעתם בעולם הבא. 
חילוניות הומניסטית – עקרונות הומניסטיים שמשותפים לאמונות הלא דתיות: האתיאיסטיות, האגנוסטיות, הדאיסטיות והפנתיאיסטיות. על אף השוני בין התפיסות והאמונות הלא דתיות בכל הקשור בקיומו, במהותו ובדמותו של אלוהים, ניכרים בהן יסודות הומניסטיים משותפים, כגון האמונה בהיות האדם ריבון וחופשי לחוקק את המצוות שינחו את התנהגותו; האמונה בבלעדיותם ובחד פעמיותם של החיים בעולם הזה; והאמונה שתכלית המוסר היא טובת חיי אנוש והחתירה לאושרם של כל בני האדם.

תרבות – תרבות מתייחסת לאורח החיים המוחלט של חברה נתונה, למסורותיה, הרגליה, אמונותיה והאמנות שלה.
תרבות יהודית חילונית או יהדות חילונית – תרבות שרואה בעברית ובמסורת היהודית הדתית את מקורותיה, אך אינה מקבלת מטען זה כפי שהוא, אלא מבקשת לפרש אותו ולעצב את האופן שבו יוטמע בתוכה. הערכים ואוצרות התרבות של היהדות החילונית כוללים את הדת היהודית על כל פלגיה, זרמיה (הרבניים והלא רבניים) וחצרותיה, בבחינת תרבות יהודית רחבה ועשירה. תפיסה זו מוצאת בארון הספרים היהודי את הספרות, את התרבות ואת ההיסטוריה של היהדות. כך האל הוא גיבור ספרותי, והתנ"ך הוא ספר ההיסטוריה והגיאוגרפיה הקולקטיבי ומקור ההשראה לאתוס ההיווצרות של העם היהודי. מבחינה מעשית ויומיומית התרבות היהודית החילונית באה לידי ביטוי בשימוש בעברית כשפה ראשונה, בחיי מוסר ועזרה לזולת, בהוספת תכנים חילוניים והומניסטיים לחגי ישראל, ובטקסיות נטולת תוכן דתי באירועים מרכזיים במעגל השנה ובמעגל החיים (קבלת שבת, חגי ישראל, לידה, הגעה למצוות, נישואין, אבלות וכו'). 

יהדות אורתודוקסית – זרם יהודי דתי שדוגל בשמירה קפדנית על כללי ההלכה היהודית כפי שהתפתחה עד לזמן המודרני ובגישה שאין לתמורות חברתיות או אחרות תוקף וסמכות לשנות כללים אלה.
היהדות הרפורמית או היהדות המתקדמת – זרם יהודי דתי שרואה עצמו כזרם מודרני יותר וגמיש יותר מהיהדות האורתודוקסית ומהיהדות הקונסרבטיבית (להלן). הזרם הרפורמי שואף לחדש את ההלכה גם במחיר של סטיות קיצוניות ממנה.
יהדות קונסרבטיבית – הקונסרבטיבים סוברים שעל ההלכה להתגמש ולהתאים עצמה לדרישות הזמן, אך הם מתנגדים לסטיות קיצוניות מעיקרי ההלכה ולהתרחקות מהמסורת כפי שהן מתבטאות בתנועה הרפורמית.

1.2 רקע

נדמה לעצמנו שיגיע לעולמנו יצור מעולם אחר, מפלנטה אחרת, ויסתכל במה שמצוי על פני כדור הארץ. והיה וישאל אותנו שאלת תם, מהו "רב חילוני הומניסטי", ננסה לתת לו תשובה שהיא אובייקטיבית ואין בה לא משום הערכה ולא משום קביעת נורמה. (ליבוביץ, 1992, עמ' 14)
על שאלת תם זו מנסה המחקר הנוכחי להשיב באמצעות תיאוריות סוציולוגיות שונות, ובמסגרת זו יברר גם מהם החסמים והאתגרים העומדים בפני הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית. 

בחנוכה תשס"ז (דצמבר 2006) הוסמכו לראשונה בישראל שבעה רבנים חילונים הומניסטים על ידי מכון תמורה בירושלים, השלוחה הישראלית של המכון להכשרת רבנים חילונים הומניסטים שבארצות הברית. רבנים אלו, שהגדירו את עצמם חילונים, שאפו לייסד מנהיגות יהודית שרואה ביהדות תרבות ולא דת, והם שייכים לזרם היהודי תרבותי הומניסטי. 

מקורו של זרם זה בתנועה ליהדות הומניסטית (להלן התנועה) שהקים הרב שוריין ויין (Wine) בסוף שנות השישים של המאה העשרים בדטרויט שבארצות הברית. המשכו בישראל של שנות השמונים, לאחר מלחמת יום כיפור, "כאשר תהליכים לוקליים לצד תהליכים גלובליים יצרו מצע להתפתחות מואצת של התחדשות יהודית במרחב החילוני" (אזולאי, 2001). התחדשות זו מזוהה כרנסנס יהודי: הוא החל בלימוד של ארון הספרים היהודי, אך ב-15 השנים האחרונות הלך והתרחב לתחומי יהדות נוספים. החזרה ללימודי יהדות בלא הפירוש ההלכתי הדתי הוגדרה כזרם הרביעי בחברה הישראלית, בצד האורתודוקסים, הרפורמים והקונסרבטיבים. כיום נראה שבחברה הישראלית קיים רצון לפרש מחדש את המקורות היהודיים וליצור תרבות חילונית עברית (Acherman, 2008).

כמו התנועה בארצות הברית, גם התנועה הישראלית התאפיינה בהשתתפות של בני מעמד הביניים האשכנזי החילוני האידיאולוגי וברצון ליצור זהות יהודית חדשה ששורשיה אמנם נטועים בניסיון ובתרבות ההיסטוריים, אך היא מאמצת אמונות ואורח חיים מודרניים. 

הצלחת התנועה הציונית, הקמת מדינת ישראל, תחיית השפה העברית והתפתחותן של לאומיות ותרבות יהודית היו ההשראה ליצירתה של זהות יהודית חדשה, זהות יהודית חילונית הומניסטית שרואה ביהדות תרבות ולא דת. באואר (2005) ומלכין (2006) היטיבו להגדיר זהות זו כשאמרו שהיהודים החילונים ההומניסטים רוצים להשתייך לעם היהודי ולהמשיך את מסורתו ללא כל תלות בסמכות על טבעית. ההומניסט מאמין במרכזיותם של החיים ושל היושרה שבאדם כפרט, בקדושתם ובאיסור לחלל אותם. לדידם, העם היהודי פיתח תרבות, והדת שימשה לה מעטפת: התנ"ך הוא יהדות, התלמוד הוא יהדות, חיי היומיום היהודיים הם יהדות, תולדות עם ישראל הן יהדות, השירה העברית היא יהדות, מנהגיהם של היהודים הם יהדות, וכל אלה הם בגדר הווייתה התרבותית היומיומית של היהדות. עוד טוען מלכין (שם) שהיהדות ואמונותיהם הדתיות של היהודים לא חד הן: ראשית, מפני שאמונות אלו היו ועודן נבדלות זו מזו ואף סותרות זו את זו, ושנית, מפני שהדת הייתה ועודנה היבט אחד בלבד של הקיום היהודי. אם כן, לגרסתם של מלכין ובאואר, היהדות היא יצירתו של העם היהודי ההיסטורי מימי אברהם אבינו ועד ימינו, היא הציביליזציה היהודית, היא התרבות היהודית. 

זאת ועוד, החוקרים מלכין ובאואר רואים ביהודים רבים שמשתייכים לקהילות דתיות אורתודוקסיות, רפורמיות או קונסרבטיביות חילונים "שלא יצאו מן הארון". לטענתם, הם משלמים מס שפתיים לדת הממוסדת על שלל צורותיה מפני שאינם מכירים דרך אחרת להביע את השתייכותם לקהילה היהודית והם סבורים ששייכות זו נובעת מעצם שמירתם את המסורת ואת המנהגים ההיסטוריים. לעומת זאת, ביהדות החילונית ההומניסטית התפתחה זהות יהודית חופשית מהדת ההלכתית, ונסללה דרך ייחודית בחינוך ובלימוד של היהדות. את הדרך הזאת מנחות האמונה ביהדות כתרבות פלורליסטית והאמונה בערכי ההומניזם כאמות מידה להערכה של כל מסורת, חוק, מצווה ומנהג. לפי Diamond (2004), מעתה, לראשונה, יהודים יכולים לדחות את ההלכה ואת המצוות ועדיין להישאר קשורים לקהילה היהודית ולמוסדותיה ולקיים תחושת סולידריות עם עמיתיהם היהודים. את הדרך הזאת פילסה תנועת הבונד, ואחריה הלכה התנועה הציונית. עוד מציין דאימונד שהיהודים בארץ ישראל אמנם נבדלים מהיהודים בארצות הברית מבחינות רבות, למשל סוציו-פוליטיות וגיאו-פוליטיות, אך דבר אחד יש להם במשותף: צמיחת החילוניות האידיאולוגית, לא רק כאורח חיים אלא כהשקפת עולם. "יש להבדיל בין מושג חילון וחילוניות. חילון זהו תהליך היסטורי בלתי הפיך. ואילו חילוניות זו אידיאולוגיה כמו דת חדשה" (Daimond, 2004). 
זהות זו של חילוניות אידיאולוגית התפתחה בפעילותה של התנועה הקיבוצית בארץ ישראל (מלכין, 1999) והתמסדה בשנת 1969 כתנועה עצמאית לזהות יהודית חילונית הומניסטית באמריקה הצפונית.
2. רקע היסטורי ותיאורטי
2.1 התנועה ליהדות הומניסטית באמריקה הצפונית
באמריקה הצפונית פועלים שני הארגונים העיקריים שביסודם מונחת הגישה החילונית ההומניסטית לחיים היהודיים: התנועה ליהדות הומניסטית (The Society for Humanistic Judaism), שנוסדה על ידי הרב שוריין ויין ב-1967 בדטרויט, ואיגוד הארגונים היהודיים החילוניים (The Congress of Secular Jewish Organizations), שנוסד על ידי הפדרציה היהודית (Jewish Federation) באותה השנה בארה"ב. שני הארגונים משתפים פעולה בפדרציה של היהדות החילונית ההומניסטית באמריקה הצפונית (North American Federation of Secular Humanistic Jews), שהיא סניף של הפדרציה הבינלאומית (International Federation of Secular Humanistic Jews). הפדרציה הבינלאומית מורכבת כיום מתשעה ארגונים כלל ארציים בארצות הברית, בקנדה, בישראל, באירופה, באמריקה הלטינית, באוסטרליה ובמדינות שהשתייכו בעבר לברית המועצות. הפדרציה האמריקאית נוסדה ב-1986 ומאגדת בתוכה ארגונים ומוסדות יהודיים הומניסטיים בארצות הברית ומחוצה לה במסגרת כחמישים קהילות (באואר, 2005). הזרוע החינוכית של הפדרציה האמריקאית היא המכון הבינלאומי להכשרת רבנים חילונים הומניסטים הפועל בדטרויט בהנהלתו של הרב ויין (The International Institute for Secular Humanistic Judaism in North America), ותחתיו פועל סניף נוסף בירושלים, מכון תמורה, בהנהלתה של הרב סיוון מס (T'mura, the Institute's seminary in Israel).
את דרכה התחילה התנועה ליהדות הומניסטית בהקמת בית הכנסת בבירמינגהם שבדטרויט בשנת 1963 על ידי הרב ויין, כפי שהוא מתאר: 

זה התחיל בעיר דטרויט ב-1963 עם הקמתה של קהילה יהודית חילונית בבירמינגהאם טמפל. שמונה משפחות ואנוכי, רצינו לייצור קהילה יהודית מסוג חדש. אני עצמי חונכתי והוסמכתי כרב רפורמי. אבל דעותיי ההומניסטיות גרמו אצלי אי-נוחות מטרידה עם מושגים של "אלוהים" ו"תורה". התחלנו עם שמונה משפחות והיום אנו מונים 500 משפחות, וברחבי צפון אמריקה יש לנו קהילות דומות ב-35 ערים גדולות. בחרנו בשם "יהדות הומניסטית" מפני שרצינו לתת ביטוי לאמונותינו הפוזיטיביות, ומפני שרצינו להדגיש שהיהדות היא יותר מסתם "דת". יהדות לפי תפישתנו, היא גם התרבות והציביליזציה של העם היהודי. אנו רואים את עצמנו כתלמידים גאים של תנועת ההארה הכלל אנושית ושל ההשכלה היהודית, בדומה למייסדי הציונות ולמקימיה של מדינת ישראל. הקהילה עורכת עונג שבת כל ערב שבת כדי להצהיר על השתייכותנו לעם היהודי. אופי החגיגה מבוסס על ארבעה יסודות: אומרים רק מה שמאמינים, מעריכים את הכוחות היצירתיים של ההווה כמו את כוחות העבר, שמים דגש על הממד החוויתי, החוויה חייבת להיות מרוממת נפש. כל חגיגה מורכבת מחמישה היבטים: שירה יהודית, הדלקת מנורה, הרצאה בנושא רלוונטי, כיבוד והתיידדות. הקהילה פתוחה גם לאלו שלא נולדו אל תוך היהדות אלא נמשכים אל התרבות, ההישגים וההיסטוריה של העם היהודי. יש לנו היום מכון לחינוך מורים, מדריכים טכסיים, נגנים זמרים ואף רבנים חילונים הומניסטים להנהגת תנועתנו. (ויין, 1999, עמ' 40)

היום התנועה ליהדות הומניסטית היא תנועה קטנה בת כחמישים אלף איש ואישה, רובם מקרב מעמד הביניים באמריקה הצפונית (Cohen-Sherbok, 1996 בתוך בן רפאל ובן חיים, 2007). קהל היעד שלה לעומת זאת – היהודים החילונים – הוא כנראה הזרם הגדול ביותר בעם היהודי (פוזן, 1999). 

את עקרונותיה חולקת התנועה עם אמונות לא דתיות אחרות: האתיאיסטיות, האגנוסטיות, הדאיסטיות והפנתיאיסטיות. היא מאמינה בהיות האדם ריבון ובעל חופש לחוקק את המצוות שינחו את התנהגותו. היהודים ההומניסטים רואים כאמור ביהדות תרבות ובאלוהים גיבור ספרותי (מלכין, 1999). מייסד התנועה, הרב ויין, רואה ביהדות את תרבותו של העם היהודי, הכוללת מסורות דתיות וחילוניות רבות, ומכאן שיהודי הוא כל אדם שבוחר להזדהות עם הגורל ועם התרבות היהודיים.

החברות בתנועה ליהדות הומניסטית נושאת אופי קהילתי, והארגון שם לו למטרה לייסד רבנות שיכהנו בה רבנים במשמעות המקורית של המילה, כלומר מורים ומחנכים (באואר, 2005). הצורך בהכשרת רבנים נבע מהרצון להפעיל ולהנהיג את הקהילות שנוצרו במסגרת התנועה החדשה, וכך נוצקה משמעות מיידית לתפקידם. הקריטריונים להסמכה לרבנות יהודית הומניסטית במסגרת התנועה בארצות הברית הם תואר דוקטורט (Ph.D) ביהדות וסיום לימודים והתמחות בבית הספר של התנועה. קריטריונים אלה אפשרו את הצטרפותה של הרב ד"ר תמרה קולטון לשלושת הרבנים החילונים הוותיקים יותר: הרב ויין, שעומד בראש בית הכנסת החילוני בדטרויט, הרב דן פרידמן, שעומד בראש בית כנסת החילוני בשיקגו, והרב פיטר שוייצר, רבה של הקהילה החילונית במנהטן. הרב קולטון הייתה הראשונה שהוסמכה לרב חילוני על ידי ועדת המכון הבינלאומי ליהדות חילונית הומניסטית, שמנתה שלושה רבנים וחמישה פרופסורים ליהדות מאוניברסיטאות מוכרות בארצות הברית, באירופה ובישראל. בטקס ההסמכה שלה, שנערך ב-1999 בבית הכנסת החילוני בדטרויט בפני קהל של 800 נפש, התחיל להתבסס תפקידו של הרב החילוני ההומניסטי (מלכין, 1999), ומאוחר יותר הוסמכו במסגרת המכון רבנים נוספים. 

עם תפקידיו של הרב החילוני ההומניסטי נמנים אחריות על שירותי הקהילה בבית הכנסת, עריכת קבלות שבת ועריכת טקסים של חגי ישראל, קבלת תינוק לקהילה, הגעה למצוות (בת מצווה ובר מצווה), נישואין, אבלות, ייעוץ אישי, סיעוד חולים ועוד (מלכין, 1999). לפיכך יש לרב החילוני ולבית הכנסת החילוני תפקיד חשוב ומרכזי במציאות היומיומית היהודית באמריקה הצפונית. על חשיבות מעמדו של הרב החילוני אפשר ללמוד גם מכך שבמדינת מישיגן ובמדינות נוספות בארצות הברית הכירו בבוגרי בית הספר לרבנות של התנועה והעניקו להם רשות להשיא בשם המדינה, כך שהנישואין הנערכים על ידיהם נחשבים לא רק יהודיים אלא גם רשמיים בארצות הברית ובישראל. 
2.2 התנועה ליהדות חילונית הומניסטית בישראל

התנועה ליהדות חילונית הומניסטית בישראל נוסדה בשנת 1985, ויש לה סניפים בירושלים, בחיפה ובתל אביב. התפתחותה הייתה שונה מהתפתחות התנועה באמריקה הצפונית, ובתחילה לא היו לה בתי כנסת חילוניים ולא הוסמכו במסגרתה רבנים. עם הקמתה השתייכה התנועה לקבוצה הנקראת "חופש", אך כעבור זמן, בשנת 1989, ייסד פרופ' יהודה באואר את ארגון תחיל"ה - תנועה חילונית ישראלית ליהדות הומניסטית:

בראשית שנות השמונים התקבצה חבורה קטנה, בחסותה של מזכירת הקיבוץ הארצי, עליזה עמיר, שכללה את המשורר אבא קובנר, אלי בן גל, אהוד רבין, אנוכי ועוד חברים. עיבדנו מצע רעיוני שהתקבל במועצת הקיבוץ הארצי כבסיס ליישום העקרונות של יהדות חילונית הומניסטית. אני הקמתי את ארגון תחיל"ה – תנועה חילונית ישראלית ליהדות הומניסטית בקרב הציבור העירוני. (באואר, 2005, עמ' 33) 

בראשית דרכה התמקדה פעילותה של התנועה הישראלית במישור החינוכי וההגותי: נכתבו מטעמה ספרים, הוקם הביטאון "יהדות חופשית" בעריכתו של פרופ' יעקב מלכין, הוקמה מכללת מית"ר (מכללה לתרבות יהודית שנוסדה ב-1996 בעקבות רצח רבין), ופותחו תכניות חינוך לבתי ספר על ידי תחיל"ה ומית"ר. פעולות אלו נחשבות עד היום חלק מההתחדשות היהודית במרחב החילוני (אזולאי, 2001), והן מסמלות את האקטיביזם היהודי החילוני בחברה הישראלית של שנות השמונים והתשעים, שהממד הבולט שלו הוא פעילות אוריינית לימודית בהקשרים יהודיים תרבותיים. 

ואולם, בשנת 2004 התחילה להתפתח פרקטיקה חדשה בשדה ההתחדשות היהודית החילונית, פרקטיקה קהילתית שהביאה להקמתם של בתי תפילה ובתי קהילה ברחבי הארץ (אזולאי, 2001). מעבר זה מתפיסה של אוריינות לתפיסה קהילתית הוביל להקמתו של מכון תמורה להכשרת רבנים חילונים הומניסטים. המכון הוא סניף של הזרוע החינוכית של התנועה האמריקאית, והיו שותפים בו כדיקנים הרב ויין ז"ל ופרופ' מלכין. את המכון החינוכי בירושלים ייסדה הרב מס, שהיא הרב החילוני ההומניסטי הראשון במדינת ישראל. וכך היא מתארת את המרכז שבראשו היא עומדת: 
הגוף היחיד בישראל המציע הכשרת מנהיגות מקצועית ברוח יהדות חופשית המקושר לרעיונות ולתנועה היהודית הומניסטית בעולם. ההסמכה ניתנת מטעם המכון הבינלאומי ליהדות חילונית הומניסטית שהוא הזרוע החינוכית של הפדרציה העולמית של היהדות החילונית הומניסטית. (מס, 2006) 
מס התוודעה לתנועה ב-1993 כשעבדה כשליחת הסוכנות היהודית בקהילה היהודית בדטרויט. "ביקרתי בבית הכנסת של שרווין וויין ביום כיפור", היא מספרת, "וראיתי שמדובר במשהו ייחודי, שדיבר אלי מבחינה ערכית" (ברקת, 2004). כעבור כחמש שנים נרשמה לתכנית להכשרת רבנים חילונים הומניסטים מטעם התנועה ליהדות הומניסטית בדטרויט, ולימודיה נערכו בישראל במסגרת תכנית לימודים אישית. חמש שנות לימודיה כללו לימודים של תרבות יהודית, יצירה יהודית באמנויות ובמדעי הרוח וצבירת ניסיון מעשי בעבודה קהילתית חינוכית, ובייחוד הכנת תכניות הקשורות לחגים ולמעגל החיים היהודי (שם). לאחר הסמכתה לרב חילוני הומניסטי הקימה מס בשנת 2003 את מכון תמורה והחלה לגייס אנשים בעלי תואר שני לתכנית ההכשרה של רבנים חילונים בישראל לפי המתכונת האמריקאית, כשלדבריה "הכוונה היא לאנשי מקצוע שייזמו ויפעילו תוכניות חינוכיות ויקימו קהילות תרבות חילוניות" (מס, 2006). 
בהתאם לעקרונות התנועה קראה הרב מס להעמיד במרכז חיי הקהילה את החגים המסורתיים ואת הטקסים המציינים את מעגל החיים, שכן כוונתה לא הייתה להמציא חגים או מועדים חילוניים אלא לצקת לחגים הקיימים תוכן חילוני ישראלי (ברקת, 2004). מהמסורת היהודית ביקשה לקחת רק את מה שרלוונטי לחיי יומיום מודרניים (מס, 2006), ולדידה, גופים רבים שמציעים לחילונים לימודי יהדות חסרים את התפיסה הקהילתית, בייחוד בסביבה העירונית שבה היא כה חסרה (שם). 
בחנוכה תשס"ז, 22 בדצמבר 2006, הוסמכו לראשונה בישראל שבעה רבנים חילונים הומניסטים, מהם חמישה גברים ושתי נשים. הסמכתם חתמה הכשרה בת ארבע שנות לימוד, שבמהלכה עסקו הרבנים בתפיסות של חילון, תרבות יהודית, פילוסופיה יהודית, הגות יהודית, תפיסות הומניסטיות ועוד. מלבד זאת, הלומדים נפגשו עם רבנים חילונים הומניסטים מקהילת האֵם שבארצות הברית.

כמו עמיתיהם שבארצות הברית, וכדי ליישם את חזון התנועה, גם שבעת הרבנים הישראלים החלו לגבש קהילות חילוניות הומניסטיות ברחבי הארץ, בעיקר באזור הצפון (ליבמן, 1997). ואולם, האם אכן יתאימו מאפייני התנועה בארצות הברית לחברה בישראל? האם אפשר יהיה להסביר את תפקיד הרב באמצעות תופעות סוציולוגיות רחבות יותר? האם גם החברה בישראל תמצא חשיבות ומרכזיות בתפקידו של הרב החילוני ההומניסטי? לצורך בירורן של שאלות אלה יש לפנות ולבחון את הסביבות החברתיות והתרבותיות שבקרבן פועלות התנועות בארצות הברית ובישראל.
2.3 מאפייני החברה הישראלית וסיכויי הצלחתה של תנועה יהודית חילונית הומניסטית בישראל
התנועה ליהדות הומניסטית בארצות הברית פועלת בקרב חברה שונה מאוד מהחברה הישראלית, וייתכן שההבדלים בין החברות ישפיעו גם על הצלחת הזרוע הישראלית של התנועה. החברה היהודית האמריקאית נבדלת מהחברה הישראלית בשלושה היבטים רלוונטיים: פוטנציאל החילוניות של יהודי התפוצות לעומת היהודים בישראל; הצורך של יהודים בקהילתיות כדי לשמר את זהותם היהודית; והפוטנציאל לפלורליזם יהודי. להבדלים אלו עשויה להיות השפעה על סיכויי הצלחתו של הרב החילוני ההומניסטי כמנהיג קהילות של תרבות בחברה הישראלית, המספקת בעצמה שירותי תרבות יהודית חילונית במסגרות לא רשמיות. 

פוטנציאל החילוניות
בקרב החוקרים שוררת מחלוקת בדבר פוטנציאל החילוניות של היהודים בישראל לעומת היהודים בתפוצות. גישה אחת טוענת שרק בישראל יהודי יכול להיות חילוני של ממש, משום שזהותו כיהודי מובטחת על ידי אופייה היהודי של המדינה, שבה קיים רוב יהודי ומונהג חינוך ממלכתי יהודי. כך היהודי הישראלי יכול להרשות לעצמו להתנתק לגמרי מהדת בלי להסתכן באובדן זהותו, בניגוד ליהודי התפוצות המוגדרים בראש ובראשונה לפי שיוכם הדתי, ולכן התנתקותם מהדת עלולה להביאם במוקדם או במאוחר להתבוללות גמורה. ביטוי לגישה זו מצוי בדבריו של יצחקי (2000) הטוען שהיהדות החילונית לגיטימית, גדולה ועשירה בהרבה מהיהדות הדתית, ולכן הזהות היהודית של מדינת ישראל על פי התפיסה החילונית אינה נופלת במאומה מזו הדתית. בדומה לכך טוען צוקר (1999) שישראל היא המקום היחיד על פני הגלובוס שבו התרבות הציבורית היא עברית-יהודית ושבו המסורת היהודית באה לידי ביטוי בחינוך, בתקשורת, בספרות ובמוזיאונים. מנקודת מבטו של צוקר, מדינת ישראל מאפשרת לתושביה היהודים החילונים לחיות חיים שבהם יש לזהות היהודית מקום מרכזי, ולכן היא המקום היחיד שבו יהודי יכול לשרוד כיהודי בלא לקיים מצוות דתיות. 


לעומת גישה זו גורס סמוחה (2007) שהחילוניות היהודית הישראלית היא מתוחמת, כלומר בעלת גבולות וחסמים שמונעים ממנה להיות שלמה. לפי עמדה זו, אי אפשר להיות חילוני של ממש בישראל, משום שאופיין של המדינה והחברה מכתיב זיקות רבות לדת. בארצות הגולה, לעומת זאת, יהודי יכול להיות חילוני של ממש, וכדי שלא יאבד את זהותו היהודית הוא יכול להשתייך לתנועה חילונית יהודית, ששמה לה למטרה לשמור על הזהות התרבותית היהודית. כמו סמוחה, גם גודמן (2002), ושנהב (2007), 
גורסים שבמציאות המורכבת בישראל שלובה החילוניות בדת אולי יותר מבכל מקום אחר.

מחלוקת זו של החוקרים יצחקי, צוקר וסמוחה בעניין פוטנציאל החילוניות במדינת ישראל מעלה שאלה בדבר סיכויי הצלחתו של רב חילוני בה. אם נסכים לדעתו של סמוחה נטען שהיעדר חילוניות אמיתית בחברה הישראלית חוסמת את תפקידו של הרב החילוני ההומניסטי, אך אם נקבל את גישתם של יצחקי וצוקר, אזי קיים צורך ברב חילוני בישראל, מכיוון שקיימת חילוניות אמיתית בחברה הישראלית. 
חילוניות זו מחולקת על ידי ליבמן (1997) לשתי קבוצות: חילונים כברירת מחדל וחילונים אידיאולוגים, כשחילונים אידיאולוגים עשויים לצרוך יהדות כתרבות ממוסדת. מכאן שסיכוייה של יהדות חילונית הוא במיסודה (תחת תמיכה כספית), בחילון הסמלים היהודיים וביציקת תוכן נוסף לתוכם. 

היהודים הישראלים הלא דתיים משתתפים בתבנית של קבלת מצוות שאינה הלכתית אך מוטמעת בתרבות העממית של היהדות החילונית. השאלה היא, האם יוכלו יהודים ישראלים לשמור על תבניות אלו של תרבות יהודית עממית או שהן יתפתחו בהדרגה לצורות שאינן יהודיות ייחודיות? כיום הקרקע הפורייה ליהדות חילונית בישראל נמצאת בקבוצות אוכלוסייה שמכירות את "אדון עולם" טוב יותר מאשר את ברנר או ארון הספרים של שולמית אלוני. החילוניות שלהן אינה התרסה מרדנית או אנטי דתית אלא ניסיון לפרש מחדש את היהדות ולצקת לתוכה תכנים הומניסטים וחילונים. (ליבמן, 1997, עמ' 34) 
גישת הפירוש המחודש היא אחת משלוש גישות הנהוגות על ידי תיאורטיקנים כלפי היהדות, בצד גישת העימות והגישה הסלקטיבית. אך בעוד ששתי הגישות האחרות אינן מוכנות לייחס ערך חיובי כולל למסורת ככזו, גישת הפירוש המחודש רואה בחיוב עקרוני את המסורת ומעודדת חדירה של סמלים ומוטיבים השאובים ממנה לתרבות הפוליטית. עם זאת, כשמה כן היא: הגישה נוטה לפרש מחדש את הסמלים המסורתיים, כך שאפשר יהיה להטעינם בערכים חדשים, בדרך כלל בלי לשלול מפורשות את התכנים המקוריים שיוחסו להם (דון-יחיא וליבמן, 1984).

ירידת קרנם של תחליפי הדת החילוניים של הציונות הסוציאליסטית והממלכתיות היא הרקע לפנייה המחודשת אל המסורת היהודית כמקור עיקרי של ערכים וסמלי הזדהות וליכוד עבור המדינה והחברה הלאומית. בתהליך זה עלה מעמדה של גישת הפירוש המחודש, בבחינת דת אזרחית מטיפוס חדש, שאין בה התרסה מרדנית ואנטגוניזם כלפי הדת המסורתית. הדת האזרחית החדשה אמנם אינה נמנעת משימוש סלקטיבי במושגיה ובסמליה של המסורת, אך הסלקציה, כמו הפירוש המחודש, מופעלת באופן בלתי מכוון. בניגוד לקודמותיה, גישה זו מדגישה מוטיבים לאומיים בהיסטוריה ובתרבות היהודית ומפרשת מושגים וסמלים דתיים ברוח לאומית, אך כאמור, היא אינה עוקרת אותם משורשיהם ביהדות המסורתית ואינה מרוקנת אותם במכוון מתכניהם המקוריים.

והדת האזרחית החדשה אינה מציגה עצמה כחלופה למסורת הדתית אלא כתומכת שלה, ולפיכך היא מסוגלת להסתייע בכוחה המייצב והמשמר של מסורת זו. הדת האזרחית החדשה תלויה אפוא הרבה פחות מקודמותיה בתנאים מסוימים של מציאות והתנסות כגון אלה שהקנו משמעות ותוקף לסמלי הציונות הסוציאליסטית או לממלכתיות. גמישותה של הדת האזרחית החדשה אמנם מסייעת לה לשמור על מעמדה בחברה דמוקרטית-פלורליסטית, אך אופי זה כרוך במידה נמוכה יחסית של מחויבות כלפיה, וזו עלולה לפגוע בכושרה ללכד את אזרחי המדינה ולגייסם למען מטרותיה. 

בארצות הברית, מתוקף היותה מדינת כל אזרחיה, נהנות שלל הקבוצות האתניות מפלורליזם דתי ותרבותי ומתמיכה כספית של המדינה בתנועותיהן. תמיכה זו מאפשרת ליהודים בארצות הברית למסד את גישת הפירוש המחודש ליהדות ולהקים תנועה ליהדות חילונית הומניסטית. לעומת זאת, במדינת ישראל, המוגדרת מדינת לאום אתנית, הפירוש האורתודוקסי ליהדות הוא היחיד הזוכה לתמיכה מוסדית, והפירוש המחודש צומח כתנועה שאין לה אחיזה מוסדית מטעם המדינה. אם תזדקק המדינה לדת אזרחית, הרי היא תעיד בכך שאינה יכולה או שאינה רוצה להישען עוד על הדת המסורתית כמקור בלעדי או עיקרי של ליכוד ולגיטימציה, ויש בכך כדי ללמד על מידה של מתח וסתירה בין מושגים וסמלים מסורתיים ובין מטרותיה וצרכיה של המדינה המודרנית, כפי שהם נתפסים על ידי העילית הפוליטית והאינטלקטואלית שלה. על רקע זה ינסה המחקר לבדוק מהם סיכוייהם של הרבנים החילונים ליצור בישראל דת אזרחית חדשה הדוגלת בגישת הפירוש המחודש.
הצורך של יהודים בקהילתיות כדי לשמור על זהותם היהודית

הבדל שני בין יהודי התפוצות ליהודי ישראל הוא בצורך בקהילתיות על מנת להרגיש יהודי. במחקרם של בן רפאל ובן חיים (2007) נערכה השוואה בין הזהות היהודית הישראלית ובין הזהות היהודית האמריקאית, ונמצא שהזהות אמריקאית מחייבת הגדרה עצמית סובייקטיבית ופעולה אקטיבית, בדרך כלל קהילתית. זהותו היהודית של הישראלי החילוני, לעומת זאת, מתקיימת מעצם השתייכותו ללאום היהודי-ישראלי. 


זאת ועוד, היהודי האמריקאי, שהוא אזרח לכל דבר בחברה פתוחה, דמוקרטית, מודרנית ולא יהודית, חייב קודם כול עצמית להגדיר בעצמו עבור עצמו, כאדם פרטי, מהי המשמעות שהוא מבקש להעניק ליהדותו. רק במאמץ סובייקטיבי זה הוא מבהיר לעצמו אם, עד כמה ואיך הוא מעוניין להגדיר ולשקף את היותו יהודי. היטיבו לתאר זאת החוקרים כהן ואייזן (Cohen & Eisen, 2000) בהגדירם את הזהות היהודית החילונית האמריקאית כנובעת מחשיבה עצמית. כמו כן, בשל ההפרדה בין דת למדינה בארצות הברית, יהודי שמבקש להימנע מהתבוללות – בין שהוא מאמין באלוהים ובין שלא – זקוק לקהילה שתתווך בינו ובין יהדותו ותבטא את זהותו היהודית. 

הזהות היהודית החילונית בישראל, לעומת זאת, אינה בגדר בחירה סובייקטיבית אלא עניין שעל סדר היום הציבורי והפוליטי (בן רפאל ובן חיים, 2007), והיא באה לידי ביטוי קהילתי פורמלי מדי יום ביומו. לפיכך הפרט בישראל אינו זקוק לקהילתיות נוספת לצורך שמירת זהותו. חיזוק לכך מצוי בדבריו של הסוציולוג תורסטיין ובלן בתוך מאמרו של רביצקי (1997), הטוען שבקרב היהודים הישראלים מתקיימת רוח קהילתית חזקה יותר מזו שבכל דמוקרטיה מערבית אחרת, כך שיש לנו קהילתיות מתוקף החיים במדינת היהודים, ואין לנו צורך בקהילתיות נוספת. 
 להבדלים אלו עשויה להיות השפעה על סיכויי הצלחתו של הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית כמספק שירותי תרבות יהודית חילונית וכמנהיג קהילות תרבות. הקמתה של מדינת ישראל בישרה את הולדת היהודי החדש שאינו זקוק לקהילה כלל, שכן כעת במקום קהילה יש לו ממלכה. הממלכה, קרי המדינה, מבצעת סוציאליזציה על ידי מערכות חינוך, תרבות ואפילו בתי מדרש, וממלאת פונקציה של פיקוח חברתי, כולל בעניינים כדיני אישות, שמירת כשרות, שמירת שבת וכו'. המדינה ממנה ומממנת את רב העיר או השכונה, מאפשרת השתתפות חברתית על ידי בחירות ומספקת מערכות רווחה וביטוח לאומי, שמחליפות את התמיכה ההדדית הקהילתית (בן יוסף, 2001). 
למרות הופעתו של היהודי החדש, שאינו זקוק לקהילה, קמו בישראל קהילות תרבות חילוניות כחלק מהתנועה הקיבוצית, אך הן לא הצליחו ליצור דור המשך: 

קהילות התרבות החילונית הראשונות בהיסטוריה הוקמו ופעלו בתנועה הקיבוצית. הן קיימו קבלות שבת וחגים, מפעלי חינוך קהילתיים לילדים ומבוגרים, חגי ישראל וחגים אישיים, יצרו טקסי אבלות ובתי קברות חילוניים. אך הקהילות החילוניות בתנועה הקיבוצית לא מלאו אחר שלושת התנאים ההכרחיים להמשך קיומה הפעיל של קהילת תרבות יהודית - לא נבנה בה בית התכנסות ופעילות תרבותית - מפואר ופונקציונלי יותר מכל בתי ההתכנסות האחרים בקהילה; לא הוכשרו בהם אנשי מקצוע ולא הקדישו אותם ואת כל זמנם להפעלת בית ההתכנסות הקהילתי. כתוצאה מהעדר תנאים אלה נחלשה או נפסקה פעילות הקהילות התרבותיות בקיבוצים רבים. (מלכין, 1999, עמ' 40) 

מעניין לציין שבד בבד עם הניסיון ליצור קהילות חילוניות בקיבוצים נוסד בשנות השישים בית הכנסת החילוני הראשון, שכונה בית קהילה ליהדות חילונית הומניסטית, על ידי הרב ויין בדטרויט, שהתכנים שהועברו בו ואופן הפעלתו הושפעו ממאפייני הפעילות הקהילתית בישראל ומתכניה (מלכין, 1999). את הקושי ליצור בית קהילה לציבור החילוני בישראל מסביר מלכין בכך שמחד גיסא, בקרב הציבור היהודי החילוני, המנותק ברובו מקהילה יהודית, אכן גדלה לאטה ההתעניינות בקהילות החילוניות החדשות, בייחוד לנוכח ריבוי הערוצים הבינלאומיים לתפוצת תרבויות העמים, ריבוי שמגביר את הצורך של משפחות ויחידים להשתייך לקהילה מוגדרת שבה הכל יודעים לקרוא בשמם. מאידך גיסא, בישראל נרתעים חילונים מכל מסגרת קבועה של התכנסות וקהילתיות רשמית, אף שלמעשה קיימות חבורות קהילתיות רבות של ידידים ותיקים שנאספים בקביעות ומקיימים פגישות תכופות במשך שנים רבות. כמיהה זו לקהילתיות בצד רתיעה מפני כל מסגרת פורמלית שתינתן לה היא אחד הניגודים המסכלים כל ניסיון לגבש קהילות חילוניות בישראל. עם זאת, הצורך בקהילות תרבות פעילות בחברה הישראלית גדול כמו הצורך הזה בחברות אחרות (מלכין, 1999).
לסיכום, בארצות הברית הקהילתיות היא הכרח עבור היהודי החילוני לצורך שמירה על זהותו, ולכן גם תפקידו של הרב כמנהיג הקהילה נעשה מרכזי. בישראל, לעומת זאת, הצורך בקהילתיות – ובייחוד בקהילתיות פורמלית – אינו כה חזק. על כן נשאלת השאלה מה יתרונו של הרב החילוני ההומניסטי על פני מוסדות אלו, או במילים אחרות, אם היהודי במדינת ישראל בכלל נזקק לרב החילוני לצורך גיבוש זהותו נוסף על תיווכן של המדינה ומוסדותיה.
הפוטנציאל לפלורליזם יהודי

לפי רביצקי (1997), לאוכלוסייה היהודית שחיה מחוץ לישראל במדינות המערב יש אפשרות כמעט בלתי מוגבלת לאינדיבידואליזם ולפלורליזם יהודי, וכל משפחה וקהילה יכולות לנטות להן אוהל לעצמן. במדינת ישראל, לעומת זאת, יש קושי עקרוני להכיר ביהדות שאינה אורתודוקסית, שכן היהדות האורתודוקסית מייצגת בעיני הישראלי את היהדות "האמיתית": "חילוניים קיבלו בפה מלא, בחצי פה או בשתיקה שענייני 'הזהות היהודית' מיוצגים על ידי הציבור הדתי ו'כלי קודש' שלו ואליהם פונים בכל שעת צורך חגיגית הטעונה סמליות יהודית" (שביד, 1990, עמ' 73). דן (1997) טוען גם הוא ש"אנו החילונים נותנים לגיטימציה לטענה שאך ורק החרדיות הקיצונית מייצגת את היהדות, ולא נותנים מקום לשום דרך ביניים ושוחקים את גווני הביניים של היהדות כתרבות, כמו יהדות רפורמית או קונסרבטיבית" (עמ' 9). כלומר כל יהדות שאינה אורתודוקסית עתידה להיתקל בקשיים חברתיים וממסדיים בחברה הישראלית.
יתר על כן, בישראל אין הפרדה בין דת למדינה, והאמונים על הדת הם היהודים האורתודוקסים המיוצגים במוסדות הממלכתיים מתוקף הסכם הסטטוס-קוו. בהתאם לכך מבוצעת כל הפעילות הממסדית הדתית ברוח היהדות האורתודוקסית, והשפעתן של היהדות הרפורמית או הקונסרבטיבית בחברה הישראלית היא מצומצמת. בארצות הברית, לעומת זאת, שם הדת והמדינה מופרדות זו מזו, לא קיימת יהדות ממסדית אחת, והציבור יכול לבטא את יהדותו במסגרת שלל זרמים, שהגדול שבהם הוא הזרם הרפורמי דווקא. בהתאם לכך טוען רביצקי (1997) שבישראל יהודים שלא הולכים לבית כנסת אורתודוקסי לא הולכים כלל לבית כנסת, ויהיה קשה לשכנע אותם להשתתף בבית כנסת חילוני עם רב אתיאיסט. 

היבט נוסף שיש להביא בחשבון בהקשר זה לפי כהן (2006) הוא הקושי לקיים במדינת ישראל רבנות שאינה אורתודוקסית. נישואין, גירושין וגיור מוכרים על ידי המדינה רק אם נעשו באמצעות רבנים אורתודוקסים, וגם גיור רפורמי מוכר לצורך רישום הגר כיהודי במרשם התושבים לפי פסיקת בג"ץ משנת 2002 רק אם הוא נעשה בחו"ל. מונופול מבחני ההסמכה ותעודות הרב שנתון בידי הרבנות הראשית חוסם את האפשרות שתפקיד הרב החילוני בישראל יוכר וימוסד, בעוד שבארצות הברית חסם זה אינו קיים, ותפקיד הרב החילוני מוכר כאמור אף על ידי המדינה.


מנגד עומדת דעתם של גודמן ויונה (2004) הטוענים לתחילתו של פלורליזם יהודי במדינת ישראל בעקבות גלי העלייה מחבר העמים בשנות התשעים. לטענתם, העלייה מחבר העמים עשויה לצרוך יהדות כתרבות ולא כדת, ושוני זה עשוי לפגוע במעמדה של האורתודוקסיה כמספקת בלעדית של שירותי דת במדינת ישראל. 

כמו גודמן ויונה טוען גם קימרלינג (1998) שיהדותם של מהגרים רבים מחבר העמים אינה עולה בקנה אחד עם היהדות ההלכתית, ודומה שהמציאות החדשה שיצרו כוללת זהויות דתיות חלופיות שאינן מציבות במרכזן את המרכיב ההלכתי דווקא. זהויות אלו עשויות להשפיע עמוקות על השיח בנושא חילוניות ודתיות בחברה הישראלית. 
אבל לא רק יוצאי חבר העמים מבשרים שינוי: אזולאי ותבורי (2008) טוענים לרנסנס יהודי חילוני בדמות לימוד התרבות היהודית ועיסוק בה על ידי הציבור החילוני, שהדיר רגליו ממנה במשך שנים רבות. כמוה טוען שלג (2007):

כבר כמה שנים בולט בחלל האוויר הרנסנס של היהדות החילונית. הכוונה היא לציבור חילוני שמבקש מגוון דרכים לבטא בהן את זיקתו היהודית (לא "זהותו" שהרי הוא יהודי מטבע ברייתו), אלא זיקתו האקטיבית ליהדות. זה התחיל עם 'ארון הספרים היהודי", אופנת הלימוד ובתי המדרש החילוניים או המשותפים לחילונים ודתיים, המשיך בפיתוח טקסי חיים אלטרנטיביים לטקסים האורתודוקסיים (חתונות, לידה, בר/בת מצווה ואבלות), קהילות תפילה חילוניות וכיום מדובר אפילו על "רבנים חילוניים". 

אם כן, מהם סיכוייה של היהדות החילונית ההומניסטית להציב חלופה ראויה לזהות יהודית בישראל? נראה שגם בשאלת הפלורליזם היהודי בחברה הישראלית החוקרים חלוקים בדעותיהם. יש טוענים שיהיה קשה לקיים במדינת ישראל יהדות שאינה אורתודוקסית בכלל ורבנות חילונית בפרט, ולעומתם טוענים אחרים שהעלייה החילונית מחבר העמים והרנסנס של היהדות החילונית מבשרים את תחילתו של פלורליזם יהודי. פלורליזם כזה יאפשר את קיומו ואת הצלחתו של הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית.
3. שאלת המחקר
לנוכח ההבדלים בין היהדות החילונית בארצות הברית ובין היהדות החילונית בישראל, ובין התנועה ליהדות הומניסטית באמריקה הצפונית לעומת הזרוע הישראלית, נראה שיש מקום להטיל ספק בדבר הצורך הישראלי ברב חילוני הומניסטי שיספק שירותי תרבות וקהילה לציבור החילוני. כדי להכריע בשאלת צורך זה יתאר המחקר תחילה את תפיסת תפקידו וזהותו של הרב החילוני ההומניסטי ויבדוק את הקשר בינה ובין התפתחותה של דת אזרחית חדשה. לאחר מכן ינסה המחקר לאמוד את סיכויי הצלחתו של הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית מתוך בחינת ההזדמנויות והחסמים העומדים בפניו. 

יצוין שבשנתיים האחרונות התפרסמו כתבות אחדות בנושא זה בעיתונות הכתובה והאלקטרונית, אך המחקר האקדמי בתחום עדיין בראשיתו. רוב המחקרים המשיקים לנושא עוסקים בהתחדשות היהודית בחברה הישראלית באופן כללי (אזולאי, 2001), אך עד כה לא נחקרו הרבנים החילונים עצמם. לפיכך מחקר זה הוא בבחינת מחקר גישוש, ומטרתו העיקרית להציג את התופעה על מגוון היבטיה: המאפיינים החברתיים-כלכליים של הרב החילוני ההומניסטי, תפיסתו העצמית אודות זהותו ותפקידו, ניתוח ההיבט הארגוני של התפקיד, וניתוח ההזדמנויות והחסמים העומדים בפניו ומשפיעים על סיכויי הצלחתו בחברה הישראלית. כמו כן, המחקר יציע רעיונות למחקרי המשך בתחום.

4. שיטת המחקר 
המחקר הנוכחי מבוסס על שני מקורות מידע עיקריים: הראשון הוא ראיונות עומק שנערכו בבתי הנחקרים או בבתי קפה בשנת 2007 ובתחילת שנת 2008 (לפרטי המרואיינים ראו נספח א), והשני הוא הגות כתובה בנושא היהדות החילונית ההומניסטית בישראל, כתבות מהעיתונות ואתרי אינטרנט רלוונטיים. בשלב הראשון נערך פיילוט שבו רואיינו בראיון חצי מובנה שלושה רבנים חילונים הומניסטים ונקראו נאומים מטקס ההסמכה לרבנות בחנוכה תשס"ז. מניתוח הפיילוט עלו שלוש תמות מרכזיות, ולאורן נותחו יתר הראיונות במחקר זה. 

האוכלוסייה הנחקרת כללה את שמונת הרבנים החילונים ההומניסטים הפועלים בישראל, שני רבנים אורתודוקסים ועשרה אישי ציבור, הוגי דעות וחוקרים בתחום הזהות היהודית החילונית שחוו את דעתם על התופעה החדשה (סך הכל שש נשים ו-14 גברים). רוב הרבנים החילונים פועלים באזור ירושלים והצפון, משתייכים לשכבה חברתית-כלכלית גבוהה, ממוצא אשכנזי ויוצאי קיבוצים (לביוגרפיות מפורטות ראו נספח ב).
5. ממצאים
5.1 תפיסת הזהות של הרב החילוני ההומניסטי 
פרופיל הרב החילוני ההומניסטי העולה מהמחקר הוא רבגוני למדי: חמישה גברים ושלוש נשים בטווח הגילים 50-36, חילונים, ילידי הארץ, תושבי ירושלים או הצפון, ממעמד חברתי-כלכלי גבוה, אקדמאים, לרוב תושבי קיבוץ בעבר או בהווה. הרבנים עוסקים במשך רוב היום במשלח ידם העיקרי (הוראה, ביטוח, ייעוץ ארגוני, כתיבת שירה), והעיסוק ברבנות נדחק בדרך כלל לשעות הפנאי. תפיסת הזהות של הרב החילוני ההומניסטי כוללת שלושה מרכיבי זהות: מרכיב יהודי, מרכיב חילוני ומרכיב הומניסטי. בפרק זה אתאר את מרכיבי הזהות הללו בהתבסס על ראיונות העומק עם הרבנים החילונים ההומניסטים (להלן הנחקרים).

5.1.1 הזהות ההומניסטית של הרב החילוני ההומניסטי
המרכיב ההומניסטי בזהותם של הרבנים החילונים ההומניסטים טומן בחובו אמונה בערכים של שוויון, בחירה, סובלנות, חופש ואוטונומיה אישית. דוגמאות לכך מצויות בדבריהם של הרב המר והרב יהי שלום:

במה אני הומניסטית? הומניסט לא חייב להיות קוסמופוליט, הוא פשוט אוהב אדם. הומניסט לא חייב להיות פציפיסט, הוא פשוט אוהב שלום. הומניסט לא חייב להיות אנרכיסט, הוא פשוט שוחר חופש ואוהב חירות. הומניסט לא חייב להיות אתיאיסט, הוא פשוט אוהב עולם. פעמים רבות יש לי יותר סימני שאלה מסימני קריאה. העידן הפוסט-מודרני, הישראלי, הפתוח, רב הגירויים והאפשרויות שבו זכיתי לחיות מציב בפניי השכם והערב מבחני זהות ובחירות לאינספור. ובכל זאת אני מסוגלת לומר על עצמי בפה מלא ובלי שמץ של התנצלות: הנני יהודייה חילונית הומניסטית. (המר)

אורח החיים של יהודים הומניסטים מאזן ערכים שונים כמו שוויון, שמירה על מסורת, בחירה, סובלנות, משפחה, אקטואליות ורבים אחרים. (יהי שלום)

הזהות ההומניסטית של הרבנים החילונים סובבת בעיקר סביב איזון בין ערכים, כדברי יהי שלום. הרבנים תופסים את ההומניזם כעיקרון המאפשר להם לחיות חיים של גיוון והכלה ללא זהות ברורה. הזהות ההומניסטית מעניקה תוקף אידיאולוגי לאורח חיים ולהשקפת עולם שאינם מבוססים על משנה סדורה של ערכים, אלא על צבר אקלקטי של אמונות, תפיסות ודעות, מתוך ההבנה שגישה הומניסטית שלמה יכולה להכיל סתירות וניגודים. יצוין שבדבריהם של הרבנים על הזהות ההומניסטית שלהם בולט היעדרה של התייחסות למיעוט הערבי במדינת ישראל ולקשר שלו לזהות היהודית הישראלית.
5.1.2 הזהות החילונית של הרב החילוני ההומניסטי

המרכיב החילוני בזהות הנחקרים מביא עמו את התפיסה שהאדם הוא ריבון חופשי לקבוע את אורח חייו, כפי שעולה מדבריו של פרופ' מלכין:
יהדות חילונית הוא שם של ציבור רוב היהודים בעולם. זה גם שמה של תרבותו של רוב העם היהודי, המביע באורח חייו את  אמונתו באדם כריבון חופשי לבחור את דרך חייו. [...] מרבית הרבנים החילונים הומניסטים אינם מאמינים באלוהים או רואים בו לא רלוונטי לחייהם היומיומיים. (מלכין)

זהות זו של ריבונות עצמית ללא אמונה באל מאפשרת לרבנים החילונים לראות ביהדות תרבות בלבד ולא דת, וכתוצאה מכך מאפשרת להם לראות ביהדות התרבותית מתחרה ראויה ליהדות הדתית. חיזוק לכך ניתן למצוא בדבריהם של הרב לוין בירון, הרב המר והרב אורן:
מצד אבי אני דור שלישי של יהודים דעתנים וחילונים שיהדותם לא חדלה מעולם להיות עמוד השדרה של זהותם. הומניזם וסוציאליזם נולדו עבורם ביהדות. יהדות זו שימשה אתגר קשה ומרתק לחינוך מופשט שיש בו טקסיות מינימלית ואין בו תשתית של חיי הלכה, משפחה שהיא מקרה פרטי, היסטוריה של יהדות חילונית שאפשר להנחיל והיא איננה בהכרח מסלול יציאה מהעם היהודי. (לוין בירון)
מקובל בחברה הישראלית כיום לכנות אדם שאינו מקיים מצוות בשם חילוני. המילה חילוני נובעת מתוך השורש של חול, חולין. זהו שם שאינו עומד בפני עצמו, ניגודו הוא קדושה. הטענה היא שאדם מאמין באלוהים ומקיים את מצוותיו יש בו מן הקדושה, אולם חילוני, אשר אינו מקיים מצוות, נתפס כאילו כל המעניין אותו הוא עולם החומר, החול, נטול קדושה. החילוניות שלי היא דרך חיים המשלבת קדושה וחול. אנשי העליות הראשונות קראו לעצמם חופשיים. עובדת היותי חילוני אינה אומרת כי אני חסר רוחניות וקדושה, אינה אומרת כי כל כולי שקוע במילוי תשוקותיי החומריים והיצריים, אלא יש בי ריסון ואיפוק, יש בי משמעת עצמית. (אורן) 

אני חילונית משמע שאיני מקבלת עליי עול מלכות שמים ואת כל המצוות. (המר)
לוח השנה היהודי בתקופת הקיץ מקשה על חילוני כמוני. בעוד שבמהלך השנה אני מרגיש שייכות לחגי ומועדי התרבות היהודית, מגיע הקיץ ועמו מועדי זיכרון ואבל על חורבן בית המקדש. מבחינתי המסר מהחורבן הוא פלורליזם, ולכך אני מתחבר. מבחינתי אין יהדות אחת, יש כמה יהדויות. אני יהודי מסורתי, כלומר מעביר את המסר בכלים המובנים לי. לאו דווקא דרך ההלכה. (אורן)

אורן משתמש בצירופים כגון שילוב קדושה וחול, לא לקיים את כל המצוות והנחלת המורשת למשפחה כדי לתאר את זהותם החילונית. לפי חוקרים אלה, הרבנים החילונים מבצעים התנהגות דתית, שכן המוטיבציה להתנהגות דתית בקרב החילונים היא ליצור מסגרת לפעילות משפחתית בעלת משמעות.


כמו כן הרב אורן משתמש במושג "אני יהודי מסורתי", וגישתו מתיישבת עם תפיסתם של החוקרים ליבמן וסופר (1998), המאפיינים את היהודים החילונים במדינת ישראל בעלי הזיקה ליהדות כמסורתיים. לגישתם, יהודים אלו מבטאים דת עממית או אזרחית המביאה לידי ביטוי את המסורת היהודית ללא הפן התיאולוגי שלה. כמו כן דת עממית או אזרחית טומנת בחובה את הפוטנציאל להיות סדורה וקוהרנטית גם ללא ההקשר ההלכתי. אולם יכולת זו לא באה לידי ביטוי בפועלם של היהודים החילונים במדינת ישראל, אשר חסרים לטענתם תחושה עצמית ברורה ומשנה סדורה. חוסר קוהרנטיות זו נמצאת בדבריהם של הרבנים החילונים, והוא עשוי להיות יתרון או חיסרון: יתרון משום שאנשים רבים יכולים למצוא את מקומם בתנועה, וחיסרון מפני שהיעדר בהירות עלול להוביל לחוסר מחויבות רעיונית.
5.1.3 הזהות היהודית של הרב החילוני ההומניסטי
הרב החילוני ההומניסטי רואה ביהדותו תרבות ולא דת וגורס שכל יצירה שיצר יהודי או שהיא כוללת אלמנטים תרבותיים יהודיים תיחשב יצירה תרבותית יהודית. התנ"ך מוגדר כיצירה תרבותית, ואלוהים הוא כאמור גיבור ספרותי. דברים אלה אמרו פרופ' מלכין, יאיר צבן חבר הכנסת לשעבר והרב המר:

רבנים חילונים הומניסטים רואים ביהדות תרבות. (מלכין) 

עבור היהודים החילונים ההומניסטים היהדות היא תרבותו של העם היהודי. יהדות כתרבות היא מיצוי הגדרתנו את מושג היהדות, שכן אנו רואים ביהדות את מכלול היצירה היהודית בכל הזמנים, בכל התפוצות, בכל העדות, בכל הזרמים, כאשר הדת היא רק מרכיב אחד – חשוב ומשפיע ככל שיהיה – במכלול זה. היהדות, ככל תרבות, אינה עשויה מקשה אחת. (צבן)
כל יצירה שנעשתה על ידי יהודי או כוללת בתוכה אלמנטים תרבותיים יהודיים תיחשב ליצירה תרבותית יהודית. (המר)

גם הרב פסקל, הרב גרין והרב מס מדגישים את הצורך, שמבחינתם הוא מחויב המציאות, לאחוז בהיבט התרבותי של היהדות:

להיות יהודי בשבילי זה לקיים באורח החיים היבטים תרבותיים יהודיים, לצד העבודה והפרנסה. יהדותי באה לידי ביטוי בין השאר ביציקת תכנים אישיים ואותנטיים לטקסים יהודיים. (פסקל) 
מכיוון שמעולם לא הייתי אדם דתי, הייתי חייב להגדיר את יהדותי בצורה אחרת מזו שהייתה מקובלת בסביבתי הקרובה. מפגש עם מדרשו של ארי אלון לפני עשרים שנה, על שיר הנדנדה של ביאליק, היה מכריע: "מה למעלה מה למטה, רק אני, אני ואתה". תמצית המדרש היא ראיית השיר כהעלאת השאלות האסורות ביותר מבחינה הלכתית: "מה למעלה מה למטה?" ולזה נוסף החידוש הגדול שנעשה על ידי חלק מרבותינו החילונים שאמרו: יהדותנו בתרבותנו-זהותנו נטועה בתרבות היהודית העשירה והעמוקה, והיא כוללת בתוכה גם את הדת וגם את התרבות היהודית החילונית. (גרין) 

הזהות היהודית שלי היא חילונית, הומניסטית וישראלית. היא כוללת בתוכה תרבות יהודית עשירה. (מס) 
הצירופים שבהם בחרו הרבנים לתאר את זהותם היהודית - "יציקת תכנים אישיים", "שילוב של דת ותרבות" - משקפים את יצירתה של דת אזרחית חדשה הדוגלת בשיטת הפירוש המחודש ואינה שוללת את הדת היהודית אלא מנסה לצקת לתוכה תכנים אישיים ואותנטיים. 

מלבד תפיסת היהדות כתרבות ולא כדת טוענים הנחקרים שתנאי ההצטרפות ליהדות תרבותית היא הרצון של הפרט להשתייך לזהות זו והכרתו את המורשת היהודית. חיזוק לכך מצוי בדבריהם של הנחקרים סיגל דבח תלמידה במכון תמורה והרב המר: 

בשבילי להיות יהודייה זה עניין של מודעות בחירה. תפיסת היהדות בעיניי זה לא לתת לחיים לעבור סתם. להיות מודע ללוח השנה העברי, להיות מודע לצדק חברתי. העברית היא חלק מהותי מאורח החיים היהודי שלי. יהדות היא תרבות של צדק חברתי, אלוהים הוא גיבור ספרותי. לפי דעתי, כל אחד יכול להיות יהודי חילוני הומניסטי, הוא רק צריך לרצות בכך. זוהי הגדרה אישית של כל אחד. על האדם הרוצה להצטרף ליהדות החילונית הומניסטית להיות מודע לבחירתו. ביהדות שלי יש מגוון רחב, חופש, פן אישי. (דבח) 

כל אדם המכיר את התרבות היהודית וחי על פיה ייחשב בעיניי ליהודי. במה אני יהודייה? בחמישה מאפיינים שעמם אני מזדהה, קיבלתים בירושה מהוריי ואני מנחילה אותם לילדיי: ספר הספרים התנ"ך, עברית, גורל משותף, משפחה-לאום-עם, ישראל. (המר)
גישתם הליברלית של הרבנים החילונים ההומניסטים, המאפשרת לכל אדם שרוצה להשתייך לתרבות היהודית להיחשב יהודי, מתיישבת עם תפיסתו של דאימונד (Daimond, 2004), הטוען שתפיסת העם הנבחר חדלה מלהתקיים, שכן הכול נבחרי אלוהים, נוצרים, מוסלמים ויהודים. על כן כל אדם הרואה את עצמו מזוהה עם התרבות היהודית רשאי להיות חלק ממנה ולהיקרא יהודי חילוני. תפיסה זו מבטאת לגישתו מציאות פוסט-מודרנית ופוסט-חילונית וקשר למסורת ולדת על ידי פירוש מחודש. 


הזהות היהודית של הרבנים החילונים נתפסת בעיניהם כמשוללת היבטים דתיים. אקרמן (Acherman, 2008) מתנגד לתפיסה זו ומציג את דעתו של אליעזר שביד הטוען כי:

"כאשר היהודים מביאים לידי ביטוי את העבר, ההיסטוריה, השפה, התרבות המשותפת, הם כאילו לוקחים את הדת, כי דת זה לא רק 10 מצוות ובגדים, ובית כנסת, דת זה אתיקה, היסטוריה לאומית, שפה עברית, ארץ ישראל וכו'. לטענתו יש גבול בפירוש היהדות על ידי החילונים. על היהדות החילונית להיות פתוחה למסורת ולקבל את האמונה. אמונה יכולה לדור ביחיד עם חילוניות, הדת לטענתו תומכת בהומניזם. רק דרך ארגון מחדש של הדת, ישיגו היהודים החילונים את המשמעות שהם מחפשים. האמונה במשפחה, בקהילה ובתרבות היא פעולה של אמונה באלוהים, ולכן היהודים החילונים נמצאים על סף האמונה."
כמו כן, הנחקרים טוענים שהזהות היהודית היא חלק מהזהות הישראלית, ושקשה להפריד בין השתיים:

לאורך השנים תרבות יהודית הייתה חלק בלתי נפרד ומובן מאליו של חיי. מרכיביה היו נהירים וכמו מובנים מאליהם: התנ"ך שליווה תמיד בטיולים ובסיפורים על מקומות, גיבורים. השפה העברית – שפת אם אהובה. תחושת שייכות למשהו גדול ממני – גורל יהודי, מולדת משותפת – ארץ הולדתי. כך גם לא העסיקה אותי מעולם השאלה מהי היהדות החילונית שלי. יהדותי לא פחותה מישראליותי. (המר) 

לסיכום, הזהות היהודית של הרבנים החילונים היא אקטיבית, ועשויה להיתפס כהתפתחותה של דת אזרחית חדשה הרואה ביהדות תרבות חילונית עשירה ומלאה. ויוצקת תכנים נוספים לתרבות היהודית כגון עזרה הדדית והתנדבות. בעיניהם התרבות היהודית מביאה לידי ביטוי תכנים שהתפתחו במדינת ישראל בשישים השנה האחרונות, ועל כן זהותם היהודית לעתים מתמזגת עם זהותם הישראלית.
הרבנים 
5.1.4 סיכום 

תפיסת הזהות של הרב החילוני ההומניסטי כוללת שלושה מרכיבי זהות: יהודי, חילוני והומניסטי. הרבנים החילונים ההומניסטים מאמינים בעקרונות ההומניזם, כלומר בחופש בחירה, בשוויון ובאהבת אדם. הם אינם עוסקים בשאלת קיומו של האל בעולם או שאינם מאמינים בו כלל; מתוך תפיסתם החילונית הם מאמינים ביכולתו של האדם להיות ריבון על חייו וחופשי לבחור את דרכו ופועלו. כתוצאה מתפיסות הומניסטיות וחילוניות אלו, רואים הרבנים את היהדות כתרבותו של העם היהודי ולא כדתו. בהתאם לכך, כל יצירה תרבותית שיצר יהודי או שהיא כוללת מרכיבים יהודיים תיחשב עבורם חלק מהתרבות היהודית, וכך כל אדם שמכיר את התרבות היהודית וחי על פיה ייחשב יהודי. שלושה מתוכם  רואים בזהותם היהודית חלק מזהותם הישראלית.


אם כן, אפשר להגדיר את הרבנים כקבוצה אליטיסטית של חילונים אידיאולוגים שמבקשים לשמר ולפתח באופן מודע ואקטיבי את זהותם היהודית, אך לא כזהות דתית אלא כזהות תרבותית. 

עם זאת, הפנים השונים של זהותם - ההומניזם, החילוניות והיהדות - אינם תמיד גרים בשלווה בכפיפה אחת, ושורר מתח בין הזהות המסורתית לחילוניות האידיאולוגית. הניסיון לפתח ולהאחיד את הזהות נעשה בגישת הפירוש המחודש הכוללת היסטוריה, שפה ועבר משפחתי, המשוללים היבט דתי. האם יצליחו הרבנים החילונים לזקק את היהדות למרכיבה התרבותי בלבד, והאם פירושם המחודש לא ייחשב לפירוש מתוך אמונה?
הזהות של הרבנים נתפסת כתהליך דינמי הטרוגני מלא סתירות פנימיות: דתי מול מסורתי  וחילוני, אמונה באל למול היעדר אמונה ועוד. תהליך זה כרוך בפרשנות, באימוץ ובסתירה של מסורות קדומות, בהמצאה תרבותית וביצירת משמעויות, פרקטיקות ומבנים חברתיים חדשים (גודמן, 2002). 

5.2 תפיסת התפקיד של הרב החילוני ההומניסטי

מתוך הראיונות עם הנחקרים נמצא שלרב החילוני ההומניסטי יש שלושה תפקידים מרכזיים: להעצים חיים יהודיים, להקים קהילות יהודיות חילוניות הומניסטיות ולערוך טקסי מעבר יהודיים. הרבנים עצמם חלוקים בדבר חשיבותו של כל תפקיד ביחס לתפקידים האחרים. 

5.2.1 העצמת חיים יהודיים
רוב הרבנים החילונים ההומניסטים רואים את עיקר תפקידו של הרב בסיוע ליהודים להעצים את חייהם היהודיים. ההבדל ביניהם טמון בתוכן שהם יוצקים לתפקיד ובאופן שבו הם חושבים לעשות זאת: 
תפקידו של הרב החילוני הומניסטי לסייע ליהודים להעצים את החיים היהודיים שלהם, להוות קטליזטור בתחום היהדות, ליצור הגדרה חיובית ליהדות. אנחנו מדינה ולא אוסף של קהילות, עלינו ליצור העצמה יהודית. משהו כבוי אצל היהודים החילונים. אסור לבקר כי איננו יודעים מספיק. יהדות חילונית רוצה ליצור תפיסה של יהדות ללא מתווך. בתפקידי כרב אתרכז בבעיית המחסור במנהיגות יהודית בקרב ציבור חילוני אדיש ומנותק מלימודי תרבותו במדינת ישראל. (מס) 

הנגישות למקורות, הבחירה מתוכם, הלימוד, גמילות החסדים, ההודיה, הברכה והייחול היכולים לבוא לידי ביטוי גם בתפילה, אינם חייבים להיות מחוברים לאמונה דתית או רליגיוזיות. הם כן מחוברים לעולם של עשייה יהודית הומניסטית שבו אחריות אישית מחליפה את המשיח והמעשה בא לפני הלימוד אך לא במקומו. מנהיגות יהודית מתבטאת גם בצורך לספר את הסיפור היהודי בלי קשר לתודעה דתית. צורך לספר את הסיפור, לחוש אותו ולהיות חלק ממנו נובע מתוך אמונה שיש לי בו חלק, שהסיפור חשוב ומשמעותי, שהוא מהווה חלק מהזהות והשייכות שלי כאדם ומשפיע על שאיפות, חלומות והבנה של מושגים מופשטים כמו צדק, אהבה, חמלה ומוסר. כרב חילונית הומניסטית בוגרת תמורה יש לי חלום: לסייע לאנשים לבנות הוויה יהודית אשר תואמת את רוחם, ערכיהם, חזונם וצורכיהם הפיזיים, הרוחניים, התרבותיים והחברתיים בדרך שמשוחחת עם מקורות עבריים חדשים ועתיקים. (המר) 

עד היום התייחסו החילונים אל יהדותם כשייכת לדתיים, מעין פיקדון הנתון בכספת. כשצריך מושכים קצת, אבל לא בודקים מה עם הפיקדון. התחושה שלנו היום היא תחושה של מעילת הבנק באמון הלקוחות. אנחנו מקימים בנק חדש של רעיונות וכלים יצירתיים לפירוש מחדש של היהדות בישראל. לנגד עינינו עומדות כל המסורות היהודיות בכל התקופות המשמשות לנו השראה אך לא כמקור סמכות, אנחנו שואפים לדעת את כולן מבלי להיות כפופים אליהן. רב חילוני הוא מורה חכם בתורת ישראל ובתרבויות העולם המאפשר ומסייע לבני הקהילה היהודית החילונית לחיות חיים בעלי משמעות. בתודעה הרחבה היהדות היא דת. כל מושג הקשור ליהדות, אם כך, הוא דתי. בין המושגים הבעייתיים בתרבות היהודית החילונית גם המוסדות בית כנסת, גיור, תפילה, הלכה, וכמובן המילה רב. מילים אלו שייכות לתרבותנו וזהותנו וביכולתנו לקחת אותן ולצקת בהן משמעויות ותכנים משלנו. מה שנותר לצערנו מהיהדות לרבים מבוגרי מערכת החינוך בישראל הוא מה שהגננת הנחילה לנו בגן, כלומר כמה תפילות, הדלקת נרות, אפיית חלות וכמה שירים. לא לחינם כתבה דליה רביקוביץ' בייאוש כי אין תרבות חילונית בארץ הזאת. היא לא הכירה אלטרנטיבה אחרת. בבגרותנו היהדות הפכה להיות יהדות אינפנטילית, יהדות לילדים בלבד. החגים נחגגים בעבור ילדינו לא בעבורנו. בעידן הפוסט-מודרני בו אנו חיים, שבו "הכול הולך", זהויות הן עניין של בחירה, אמונות מסודרות על מדף כמו בסופרמרקט. הן יחסיות. האמיתות אינן מוחלטות. נאמר בתלמוד "אלו ואלו דברי אלוהים חיים הן", כלומר ההכרה שאין אמת מוחלטת אחת ויחידה היא נחלת יהודים מזה דורות. דווקא בעידן שכזה יכולה האמונה באדם ובערכים הומניסטיים, שיד לה בשורשים בתרבות היהודית, לחיות בהצלחה ביחד עם אמונות אחרות. המטרה הרחבה שלנו כרבנים היא להציב את החילוניות כזרם חיוני המייצג את הרוב, לצד הזרמים הדתיים המאפיינים מיעוטים בעם היהודי. לעקור את התוכן השלילי של המושג חילוני ולמלאו בתוכן חיובי. לבקש מהמוני בית ישראל החילונים לקחת אחריות על תרבותם ולסייע להם לעצב את יהדותם מחדש ברוח הומניסטית, לא דתית. רב חילוני יאפשר לאדם החילוני לנכס לעצמו מחדש את התרבות היהודית. (גרין) 

עם הקמת המדינה, ההפרדה בין דת ולאום הביאה למצב מסוכן בו היהדות חזרה להיות מזוהה עם הדת. עקב הזיהוי של היהדות עם הממסד הדתי האורתודוקסי בקרב חילונים ישראלים, נוצר נתק בין החילוני הממוצע ליהדותו, או במקרה הטוב נותר קשר רעוע, ותפקידו של הרב החילוני הומניסטי הוא לחדש קשר זה. בגישתי אני כאן כדי לעזור לחילונים למצוא את החיבור שלהם ליהדות שלהם, תפקידי הוא להעצים את החוויה היהודית בקרב הציבור החילוני. (פסקל) 

משנה לשנה גברה בי ההכרה כי הפוליטיקאים לא יעשו את העבודה של הציבור החילוני במדינה. משנה לשנה גברה בי ההכרה כי החילונים מושמים ללעג והם אינם בטוחים מספיק כי עגלתם מלאה. צריך לשנות את המציאות, לבנות לבנה לבנה את החומה הסינית, לשנות את התודעה, לחשוף את האנשים לשינוי תודעתי. כרב חילונית הומניסטית אני מקווה להגדיל את מעגלי האחריות הישראלית לחיים של מודעות לזהות היהודית מתוך כנות, אותנטיות, מחויבות עמוקה, אהבה וסקרנות, כבוד לשלל ביטוייה, ומתוך יצירתיות, על מנת להמשיך להורישה כזהות משמעותית לדורות הבאים. זהות שעיקרה הם שוויון ערך האדם, דאגה לחלש, חובה אישית וחברתית לעשות את העולם מקום טוב יותר וצודק יותר לחיות בו לכל בני האדם. (לוין בירון)
מטרתי כרב היא לפתח אורח חיים יהודי הומניסטי דרך החינוך. שנים שאני עוסק בפעילות חינוכית, ומטרתי היא להקים בתי ספר ברוח חילונית הומניסטית. ברצוני להקים רשת חינוך שתחנך על בסיס התפיסה של יהדות כתרבות ועל בסיס התפיסה של ערכים הומניסטיים. (יהי שלום)

לסיכום, מטרתם של הרבנים החילונים ההומניסטים היא להעצים את חיי התרבות היהודית בקרב הציבור החילוני בחברה הישראלית, וכך להעביר את האחריות לאורח החיים היהודי מידי המדינה לידי הפרט. העצמת חיי התרבות היהודית יוצקת תוכן חיובי לביטוי חילוני ומביאה את היהודי החילוני לעסוק בהתנדבות ובעזרה הדדית, להעמיק במורשת השפה העברית ובמורשת היהודית, לקבל אחריות על יהדותו ולעצבה מחדש בדרך הומניסטית ולא דתית. 

הביטויים "לצקת תוכן חיובי לחילוניות", "ניכוס מחדש של התרבות היהודית", "לשוחח עם מקורות עבריים עתיקים", "לחיות חיים בעלי משמעות" ו"לנכס לעצמי את התרבות שלי" מחזקים את גישת הפירוש המחודש המאפיינת התפתחות של דת אזרחית חדשה. ואולם, אמירות אלו נשארות בגדר סיסמאות ללא תוכן ברור, ובכך מבטאות פלורליזם של רעיונות וערכים שאין בהם בהכרח קוהרנטיות. זו אינה עוד תפיסת עולם כוללנית עם רמה גבוהה של אחדות וטוטליות, כגון סוציאליזם, קומוניזם, קפיטליזם וכו'. אלא שילוב של ממדים חדשים של זהות ומשמעות שלא נתפסו כמרכזיים בעבר. חוסר קוהרנטיות זה עשוי להיות חסם בפני הזדהות טוטלית עם התופעה, ומנגד לפתוח פתח לאנשים שזהותם היהודית החילונית עוד לא ברורה להם.
5.2.2 הקמת קהילות יהודיות חילוניות הומניסטיות
אחדים מהנחקרים מאמינים שתפקידו של הרב החילוני ההומניסטי להקים קהילות שבהן יתקיים אורח חיים יהודי חילוני הומניסטי. אמונה זו נובעת מהתפיסה שקהילתיות היא חלק מהתרבות היהודית ושרב ללא קהילה הוא תפקיד ריק מתוכן. מנגד, נחקרים אחרים רואים בקהילות המאורגנות לפי אזורים גיאוגרפיים צורות חברתיות שעבר זמנן ושאין בהן צורך בעידן הפוסט-מודרני בנוסף להעדר צורך קהילתי  חילוני תרבותי בחברה הישראלית. חיזוק לגישה הראשונה מצוי בדברי הנחקרים הבאים:
תפקידו של הרב החילוני הומניסטי הוא להקים קהילות שבהן יתקיים אורח חיים יהודי חילוני והומניסטי. הקהילות יהיו קהילות תפילה. הקיבוץ היה הניסיון היחיד להקים קהילה חילונית שאיננה מוגדרת במושגים יהודיים. מייסדי הקיבוץ הגדירו את חייהם כיהודיים. הדבר הכי חשוב הוא תנאי לחיים יהודיים, יש בזה ציבוריות, יש קהל, יש ציבור. זה המהות של כל החיים היהודיים. סדנה לחיים קהילתיים יהודיים שמושתתים על היררכיה שונה. נוצר פה אורח חיים שהיה נגוע בציבוריות והתחייב להקים חיים יהודיים. חיים ציבוריים מחייב הלכות. חיים ציבוריים זה המקום להלכתיות. זה לא מקרה שהתנועה הקיבוצית הייתה המעבדה שבה התרחשה התרבות היהודית. התנועה הקיבוצית שהחזיקה באנתרופולוגיה התרבותית אפשרה לנו את זה. לתרבות יהודית יש הכרח בקהילתיות. יהדות זה התגייסות, ציבוריות. ואולי זהו התפקיד של הרבנים החילונים - ליצור קהילות יהודיות. (זעירא, מנהל המדרשה באורנים)

כרב חילונית הומניסטית יש לי חלום להיות שותפה לפיתוח חיים משמעותיים ומספקים בקרב יחידים, משפחות, קבוצות וקהילות. אני רואה את עצמי כמנהיגה קהילתית. הערכים שיובילו אותי בעשייתי הם ישראליות שמחוברת ליהדות התפוצות, פתיחות למגוון תרבותי, ערכים יהודיים וערכים הומניסטיים אוניברסליים, חיבור של מוסר, צדק, חיבור בין התנדבות ואחריות לערבות וגמילות חסדים. בנוסף, אני מאמינה בשלושה יסודות: התורה, העבודה וגמילות חסדים. שלושה יסודות אלו מקבלים משמעות יתרה רק כאשר הם באים לידי ביטוי בהקשר קהילתי, במניין, בציבור. מחד, לחילונים יש צורך רוחני, אם יהיו קהילות זה יתפוס. מאידך, ישנו קושי בלהקים קהילות, אנשים לא מאמינים בזה, ויש חשדנות מיהדות שהיא לא אורתודוקסית. ולכן אחד התכנים שאני רואה שיעזרו בהקמתן של קהילות זה חגי ישראל. הצורך בהקמת קהילה וחיבור לחגים ולחגיגות היהודיות הגיע אליי בגיל ארבעים, כאשר מצאתי את עצמי אמא לילדים גדולים שלא התחתנו ואין לי נכדים ולכן אין לי עם מי ועבור מי לחגוג שבתות וחגים. חיי הרוח והתרבות שלי התמעטו, מכיוון שרובם נסובו סביב הילדים והתרחשו בזכותם ובזכות מערכת החינוך שבה הם היו חלק. היעדר זה והביקור בארצות הברית בבית הכנסת של הרב שוריין ויין הראו לי שאפשר ליצור חגיגה יהודית אחרת, לאו דווקא אורתודוקסית. לפני עשר שנים הגעתי בפעם הראשונה לביקור רשמי בקהילה היהודית שבדטרויט, מישיגן. הייתי חברה במשלחת ישראלית של פעילים קהילתיים חילונים ודתיים מאזור הגליל המרכזי. הביקור היה מטלטל מבחינה תודעתית ורגשית: עולם קהילתי רוחני יהודי נפרש בפנינו, ובמרכזו מנהיגות יהודית שלוקחת אחריות חברתית ותרבותית על איכות החיים של חברי הקהילה. כשחזרתי התחלתי לשאול את עצמי שאלות על מה שהיה קודם כאילו ברור: מהי קהילה יהודית בשביל יהודים כמוני, כאלה שאינם קשורים לבית כנסת? מהי מנהיגות קהילתית ואיך היא קשורה לערכים יהודיים עתיקים וחדשים? כתוצאה מכך, לפני שבע שנים הקמנו את קהילת "ניגון הלב". קבוצת אנשים מהעמק [יזרעאל] בצוותא עם חברים מהמדרשה באורנים ייסדנו קהילה יהודית בעמק. היו שאמרו בית כנסת קהילתי. אחרים הגדירו קהילה יהודית מתחדשת. מי הבאים: בני העמק והסביבה, חלקם אתיאיסטים מוחלטים בוגרי בית החינוך של השומר הצעיר, ואחרים שגדלו במשפחות מסורתיות אך אינם מוצאים את עצמם בבית הכנסת האורתודוקסי או הדומים לו. חלקם צברים ילידי הארץ שלא התפללו מעולם, וחלקם בני עולים שטעמו טעמו של בית כנסת בחו"ל ואינם חשים בנוח בבית הכנסת הישראלי המצוי. (המר) 
אני מעוניין להקים קהילה עם מקום כינוס, ארגון וכתובת. (פסקל)

תפקיד הרב החילוני הומניסטי הוא בנשיאת אחריות לחילולה של תרבות. כבר היום קיימים רבנים חילונים קהילתיים, אך הם חסרים הגדרה עצמית ומודעות לתפקידם. בדרך כלל הם יחידאיים באישיותם, ומעמדם [נובע] מכוח אישיותם שזכתה להכרה קהילתית. אני טוען כי תהליך קהילת התרבות הישראלית המתחדשת מחייב תפקיד חדש. הרב הקהילתי בא לחולל את התהליך העל תחומי בתחום המעשה החברתי-תרבותי-קהילתי. עליו ליצור קשרי עבודה עם מקצוענים בתחומם, כגון עובדים סוציאליים, מנהלי תרבות, פסיכולוגים וכו'. כתוצאה מכך יוכל הרב לבנות קבוצות משימה ואולי להקים צוות רבנים קהילתיים. היקף התפקיד והגדרתו תלויים בסוג הקהילה ובמצבה החברתי והתודעתי. ייתכן והקהילה מעוניינת ברב קהילתי, ופירושו שזו קהילה קיימת עם תודעה קהילתית לפתח קהילת תרבות, או שמא מדובר בקהילה בהתהוות אשר היא רק בראשית הדרך ומחפשת מחולל קהילת תרבות שכזה כדרך לבנייתה העצמית. או אם מוגדר לרב תפקיד ספציפי על ידי הקהילה, או שהוא מזהה צורך מסוים. היקף התפקיד והגדרתו תלויים בדיאלוג מתמשך בין הרב לקהילה. דיוקן אנושי: ראוי שהרב יהיה משכיל ומורה, רב תחומי, יצירתי ותקשורתי, איש מוסר ודמוקרט. הרב ראוי שיהיה אחראי על כל חיי הקהילה, ולכן הרב נדרש להיות על תחומי. (וינר) 

חיזוק לצורך בקהילתיות ביהדות אפשר למצוא בדבריו של הרטמן (מצוטט אצל Acherman, 2008): "החילונים רוצים לחזק את המחויבות שלהם כלפי היהדות. יהדות זה לא רק דת אלא מחויבות קהילתית היום יותר מתמיד, העיסוק ביהדות מגביר את תחושת הקהילה והמשפחתיות". אך מהותה ותוכנה של הקהילה אינם ברורים: מהו מקום כינוסה? באיזו תדירות היא תיפגש? מה יהיה העיסוק המרכזי שלה? האם יהיו תנאי קבלה לקהילה או שמא כל מי שירצה להזדהות עם התרבות היהודית יהיה חבר בקהילה יהודית תרבותית? מה יהיה מקור המימון שלה? מה יהיו גבולות התפקיד של הרב בקהילה?


חיזוק לגישה השנייה, הטוענת שבעידן הפוסט-מודרני בכלל ובחברה הישראלית בפרט אין צורך בקהילות,  מצוי בדבריו של הרב גרין, הרב האורתודוקסי שרלו והחוקר והעיתונאי שלג: 
אני לא מאמין בקהילות. קהילה שהיא מרוכזת במקום אחד ויש לה רב שהוא מנהיג ואומר לה מה לעשות. מבחינתי זה לא מתאים לעידן הפוסט-מודרני. לא צריך להיות אדם אחד שאומר לאוכלוסייה מה לעשות וכיצד להתנהג. לאנשים יש זהויות רבות ומפוצלות. לי יש קהילה משלי שלא מתרכזת במקום אחד. זו חבורה של משפחות, חבר'ה שגדלו יחד בתנועה, ואנחנו נפגשים בחגים בעיקר וטיולים. אני קורא להם קהילת החבר'ה. הם מזמינים אותי לעשות בר מצוות לילדים שלהם. מדובר על בין שמונה לעשר משפחות. אבל אני לא מאמין בתפקיד הרב כמנהיג קהילה. בעידן הפוסט-מודרני האדם לא צריך קהילה אחת מרכזית שתהיה כולית על כל חייו, ותיקבע לפי מקום מגורים. בארץ אין צורך. אני מרגיש מספיק יהודי טוב בלי להיות שייך לקהילה. בארצות הברית משלמים כדי להיות חלק מקהילה, כל קהילות התפילה החילוניות שאני מכיר הן מביאות לידי ביטוי אלמנטים רליגיוזיים, וזה סותר את התפיסה החילונית הומניסטית לדעתי. (גרין) 
 בחו"ל אדם שאיבד את אלוהים בלבו ורוצה קשר ליהדות חייב לעשות זאת דרך קהילה, והרפורמים והקונסרבטיבים נותנים מענה לצורך הזה. האורתודוקסיה הולכת וגדלה, שאלת הילודה על כל 500 רפורמים כמה נכדים רפורמים יש הפוך לגמרי מכמה נכדים אורתודוקסים יש. בישראל אדם לא צריך קהילה כדי להרגיש יהודי, הוא מדבר עברית, הרוב פה הוא יהודי, בלי קשר לקהילה. הכישלון הגדול של הרפורמים והקונסרבטיבים [הוא ש] לא צריך אותם. הצורך שהם מספקים בחו"ל להיות קשור לעם ישראל דרך קהילה לא קיים בארץ. המקום היחידי בעולם שלא צריכים אותם זה כאן. אני חושב שהשייכות לקהילה במובן הקלאסי לא קיים. יש ריבוי זהויות ויש ריבוי קהילות. הוא שייך לכמה קהילות: רשת האינטרנט, הרשת החברתית, המשפחה, המתנ"ס, הצורך להשתייך לקהילה אחת פוחת. (שרלו)
בארץ אין צורך ברבנים חילונים. אם חילוני רוצה לעשות ריטואלים למה הוא צריך רב? בארץ אין צורך להיות שייך לקהילה כדי להיות יהודי, אני יהודי מספיק טוב גם בלי שתהיה לי קהילה או רב. ולכן בארצות הברית זה אולי נחוץ, אבל כאן בארץ ממש לא. (שלג)
אפשר לראות שלדידם של הרבנים החילונים ההומניסטים מהות תפקידו של הרב החילוני ההומניסטי אינה ברורה דיה, וכל ניסיון הגדרה מגיע בסיכומו של דבר לטרמינולוגיה דתית.
לסיכום, חמישה מתוך שמונת הרבנים החילונים רואים את עצמם כמקימי קהילות יהודיות הומניסטיות שמביאות לידי ביטוי את אורח החיים היהודי התרבותי, מתוך תפיסה שאורח חיים יהודי מתקיים במסגרת קהילתית ומתוך ההבנה שרב זקוק לקהילה כדי להנהיג וכדי לבטא במציאות את יכולותיו. החיים במסגרת קהילה יהודית ממצבים את הרב כמנהיג וכנותן שירותי קהילה בהיבט היהודי תרבותי, בין שמדובר בחגיגת טקסי חיים ומעבר ובין שמדובר במתן ייעוץ, בפעילות ציבורית התנדבותית ובקיום אורח חיים יהודי. לעומת זאת, מקצת מהרבנים מאמינים שבעידן הפוסט-מודרני אין צורך בקהילה שמזוהה עם מקום, ולרב יכול להיות תפקיד גם במסגרת קהילות וירטואליות או בנתינת שירותים נקודתיים לקהל החילוני, כדוגמת ייעוץ או עריכת טקסים, "מה גם שהקמת קהילה עשויה להיתפס כביטוי רליגיוזי של היהדות" (גרין). 
5.2.3 עריכת טקסי חיים ומעבר יהודיים
התפקיד השלישי של הרב החילוני ההומניסטי הוא עריכת טקסי חיים ומעבר המבוססים על התרבות היהודית ועל ערכים הומניסטיים. קהל היעד של תפקיד זה הוא קהל חילוני אידיאולוגי שמעוניין לבטא את היהדות באופן שתואם את אורחות חייו ואת ערכיו. ועולים מחבר העמים המעוניינים לצרוך יהדות כתרבות חילונית. בין הרבנים יש כאלה שעורכים טקסי נישואין, בר מצווה, בת מצווה, חגיגות פסח, חגיגות הולדת הבת ועוד.
הטקס הנפוץ ביותר שעורכים רבנים חילונים הומניסטים הוא טקס נישואין לזוגות לא יהודיים שאינם יכולים, או שאינם רוצים, להינשא בטקס דתי. רוב הטקסים שנערכו על ידי הרבנים עד היום היו עבור עולים לא יהודים ממדינות חבר העמים. הרבנים החילונים ההומניסטים זיהו את הצורך בטקסים בעלי אופי תרבותי יהודי בקרב קבוצה חילונית זו בחברה הישראלית. על צורך זה יכול רב חילוני הומניסטי לענות כאדם שרואה את היהדות כתרבות. לצורך כך הקימו הרב גרין, הרב אורן והרב מס את אתר "טקסים" שדרכו אפשר לפנות לקבלת השירות (www.tkasim.org.il).
עריכת טקסי נישואין היתה השינוי הגדול ביותר שקרה לי מאז ההסמכה לרבנות. עשיית הטקס העבירה אותו מהתיאוריה אל המעשה, זה נתן לו תחושה של סיפוק, הגשמה ועשייה. (יהי שלום) 
האמת שגם בעבר ערכתי טקסים וגם כיום אני עורך טקסים, מה שהשתנה מאז ההסמכה זה המודעות והעניין. (וינר)

אם כך, הממד הטקסי של תפקיד הרב מדגיש את המענה לצורך אמיתי, כעדותו של הרב גרין, מנהלו בפועל של אתר "טקסים":
אין תפקידו של הרב בהקמת קהילות יש מאין. עליו לענות לצרכים קיימים כמו הצורך בטקסים יהודיים חילוניים. על הרב לתת שירותים בהיבט הטקסי לאנשים שמבקשים. בעידן המודרני אין לו לאדם צורך בשייכות קהילתית. האדם החילוני בחברה הישראלית שייך לכמה קהילות בו זמנית והוא אינו שייך לזרם מסוים כי אם לישות המדינתית שהקימה התנועה הציונית. החילונים מגדירים את חייהם היהודיים בפועל במדינת ישראל ללא התמודדות מודעת עם ערכים ותכנים יהודיים. אני נכנס למקום שצריך למשל במקום של טקסים. שם נוצר חסך. עבור חלק גדול מהאנשים החתונה האורתודוקסית לא משמעותית, ומצד שני ישנם אנשים שאף אחד לא רוצה לחתן אותם, ואז הם פונים אלי. אנשים אלו רוצים טקס חילוני יהודי הומניסטי. עד היום ערכתי ליותר מחמישים זוגות טקסי נישואין. ראיתי את עצמי כרב לפני ההסמכה, ועכשיו יש לי את התואר הרשמי. (גרין) 

גם דברי הרב פסקל והרב אורן מחזקים את התפיסה שעל הרב למלא חוסרים אמיתיים בחברה הישראלית:
חגים יהודיים רבים אינם מצוינים. במערכת החינוך הממלכתית אין כמעט זכר לחגיגות חג ושבת מחטיבת ביניים ואילך. החינוך ליהדות כתרבות או שאינו ניתן כלל או שניתן במידה מועטה בלבד. אורח החיים החילוני יוצר סדר יום משלו ואינו משלב בו לימוד וחג יהודי. כתוצאה מהמצב החוקי במדינה ואורח החיים החילוני נוצר מפגש טראומטי עם היהדות הדתית, והוא מתרחש דווקא בטקסי החיים והאישות, כגון לידה, ברית מילה, נישואין, קבורה, אזכרות ואבלות. אני מאמין ביהדות דרך מעשים. בתפקידי כרב חילוני אערוך טקסי מעבר וחיים ליהודים חילונים. בהיבט של טקסי החיים אפנה בעיקר לאוכלוסייה החילונית המובהקת על גווניה השונים. קהל יעד זה מתחלק לשתי קבוצות עיקריות: סרבני רבנות אורתודוקסית, ומסורבי רבנות אורתודוקסית. וכל מי שאורח חייו חילוני. (פסקל) 

רציתי להנהיג, וידעתי שהדבר הכי פרקטי למנהיג זה טקסים, לכן בתואר השני כתבתי תזה על תכנית בר מצווה חילונית, שבעקבותיה התחלתי לערוך טקסי בר מצווה עוד לפני שהיה לי התואר רב. וכעת לאחר ההסמכה אני הולך להרחיב את פעילותי זו. (אורן)
חיזוק לכך ניתן למצוא בדבריו של אקרמן (Acherman, 2008), הטוען שמי שמתעסק עם טקסט יהודי מתרגל יהדות. יהדות יכולה לבוא לידי ביטוי בצורה מינימליסטית יותר, קרי בהשתתפות בקהילה פרשנית, ואין צורך בתפיסה רחבה כדי להיקרא יהודי. ייתכן שלפי גישה זו גם רב חילוני הדוגל בגישה מינימליסטית של עורך טקסים בלבד רשאי להיקרא רב.

לעומתם טוען הרב האורתודוכסי שרלו שצורך זה הוא ספציפי ואינו נושא עמו צורך רחב ברבנות חילונית.

יכול להיות שיישאר הצורך בקהילת טקסים. קהילת טקסים היא תהיה פיקים [שיאים], אנשים יבואו לטקסים. אם אני יעשה סיכום של הרבנים החילונים בעוד עשרים שנה אז הם יגידו ערכנו אלפיים טקסים. ואז... מה הם חוללו? מה הם שינו? כלום. לעומת זאת אצל הרבנים האורתודוקסים [יש] כוליות והצמחת הדור הבא. אין הבנה שמוקד הכל נמצא בחינוך. דיברתי רק מסיבות מבניות ולא אידיאולוגיות. הערכים החילוניים ההומניסטיים לא נמצאים בשיח כתפיסת עולם. נחשבים כנחותים, כנגטיביים. ספר "מהו חילוני" לא חובר. שולמית אלוני תמיד אומרת מה היא לא. תחושה של זן שהולך ונעלם, הנקודה המאוד מאפיינת של הדבר הזה היא [שכבת הגיל] 60-50 של הרבנים החילונים הומניסטים. זוהי שכבת גיל מבוגרת שלא אופיינית לקבוצות הרוצות ליצור שינוי. יש פה מין הגנה על שמורת טבע. אל תפרשי אותי כשמח לאיד. חלק מהדברים אני שותף להם. גם אני פוחד ממקום פונדמנטליסטי רע. חשוב שמול הדת תעמוד חילוניות חזקה ואידיאולוגית. חבל על הזמן. התופעה [ההסמכה] קרתה לפני שנה בגלל הצטברות תופעות של איבוד הדרך של החילונים. אני ציפיתי שהיהדות החילונית תצמח מירושלים, עמק רפאים. שמורת הטבע החילונית האידיאליסטית. נלחמים על נפשם. תבדקי גם מבין הכותבים כמה מהילדים שלהם גרים בארץ. הם שהקימו את המדינה, שהיו מגש הכסף האינטלקטואלי שעליו היא הוקמה, מוצאים את עצמם בממשלה שסגן ראש הממשלה הוא אלי ישי. בתור מנהיג קהילה אני מציע להם את הדברים הבאים – [אף ש]אני לא יודע עד הסוף – שלושה דברים כמנה ראשונה: אחת, פחות אידיאולוגים, לא להיות קיצונים יהדות תרבות חילונית הומניסטית. להיות יותר רכים, רגועים ולא לנסות להילחם. לא להיות שולמית אלוני. שתיים, לשאול את עצמם מה הם החובות שלהם. שלוש, האם הם יצליחו להקים מערכת חינוך? לא מערכת טקסים שנותנת לאנשים פיקים. (שרלו)
לסיכום, לטענת הרבנים, הממד הטקסי עונה על צורך אמיתי של חלק מהאוכלוסייה החילונית בארץ, בעיקר עולי מדינות חבר העמים הלא יהודים, המעוניינים לערוך טקסי חיים ומעבר כדוגמת חתונה ובר מצווה בעלות אופי יהודי תרבותי ולא דתי. הרבנים נכנסו לנישה בחברה הישראלית שבה לא הרבנות האורתודוקסית, לא הרבנות הרפורמית ולא הרבנות הקונסרבטיבית יכולות לתת מענה. לעומת זאת טוען הרב שרלו כי צורך זה הנו מצומצם ולכן לא יתפתח לצורך ברבנות חילונית הומניסטית. לעומתו טוען הרטמן שגם ביטוי מינימליסטי של יהדות יכול להיחשב כזהות יהודית מלאה ושלמה. עריכת טקסי חיים ומעבר היא אפוא הפרקטיקה המרכזית של הרבנים החילונים, וייתכן שההסבר לכך הוא שלטקסים ולריטואלים המתבצעים במסגרת הקהילה והמשפחה יש תפקיד מרכזי בדת היהודית (לזר, קרביץ וקדם פרידריך, 2004). עבור האוכלוסייה החילונית, התנהגויות דתיות הן אמצעי להשיג מטרות בין-אישיות משפחתיות.

אם כן, נראה שתפיסת התפקיד של הרבנים החילונים ההומניסטים אינה מגובשת, וכמוה הרצון ליצור טקסים אלטרנטיביים לטקסים האורתודוקסיים ולמלא את החיים היהודיים התרבותיים בתוכן, בריטואלים ונורמות. יש כאן אפוא ניסיון ליצור תרבות מלמעלה, כזו המבוססת על אידיאולוגיית-על הומניסטית, כשההיבט היומיומי שלה אינו ברור.
5.3 היבטים ארגוניים של תפקידו של הרב החילוני ההומניסטי

5.3.1  מקורות הסמכות

כפי שעולה מעדויות הנחקרים (הרב מס, הרב המר, הרב גרין והרב וינר), מקורות הסמכות של הרב החילוני ההומניסטי הם מקורות אישיים פנימיים של מצפון ומוסר או מקורות קהילתיים. 
מקורות הסמכות של הרב החילוני הומניסטי הם פנימיים, קרי המצפון שלו, הערכים שהוא מאמין בהם. המקורות אינם חיצוניים לו כמו בדת. הרב פועל לפי צו מצפונו האישי. (מס) 

מקור הסמכות של הרב החילוני הומניסטי הוא המצפון והמוסר. (המר)

הלכת הרב החילוני צריכה להתבסס על עקרונות שוויון, מוסר וצדק השואבים השראתם מהמסורת היהודית והתרבות היהדות המודרנית. ההבחנה בין יהודי רבני ליהודי ריבוני, בין מי שמקבל סמכות חיצונית לבין מי שמחפש את מקורות הסמכות שלו בעצמו. מעמד ההסמכה הראשון מספק לנו את הרבנים החילונים הראשונים, ובעזרתם נקים בישראל בתי כנסת חילוניים, גיור חילוני, תפילה חילונית, ובמיוחד הלכה חילונית. הלכה מלשון הליכה: תהליך, תמורה מתמדת בהתאם לצרכים ולנסיבות המשתנות. הרב החילוני אינו פוסק פסיקה בבחינת "כזה ראה וקדש", אלא מאפשר, כלומר ממליץ על הלכות חיים ונותן כלים לבחירה בדרך המתאימה לאדם, "כזה ראה וחשוב". במשנה כתוב "עשה לך רב". כלומר האחריות על בחירת דרך ערכית ואורח חיים מוטלת על היחיד, בחירתו היא חופשית. הלכת רב חילוני ממליצה לא להיות חסיד שוטה על דרך אחת או של אדם אחד בלבד. הפלורליזם צריך להיות נר לרגלי ההלכה החילונית. הלכת הרב החילוני צריכה לשים את האדם כתכלית, להימנע מהפיכתו לחפץ לשימוש, לכבד את האוטונומיה שלו לחשוב ולהחליט בעצמו. (גרין) 

מקור סמכותו של הרב החילוני הומניסטי מגיע מקהילתו. עבודתו של הרב החילוני הומניסטי מתוארת כרצף ספירלי מעגלי מתקדם הנדרש כל הזמן לתיקוף ומשוב. עבודתו צריכה להיות תהליך מתמיד החוזר ושואב את סמכותו, תכניו, כוחו מהקהילה, וסופו שחוזר אליה בפעולתו ואחר כך מתחולל מחדש. (וינר)

יצוין שהרב האורתודוקסי שרלו טוען שסמכות פנימית אינה סמכות, ולכן לרב החילוני ההומניסטי אין סמכות. 
אין לרב החילוני מקורות סמכות מכיוון שסמכות זהו משהו חיצוני, ולרב מעצם היותו חילוני והומניסטי, המניעים שלו הם פנימיים, ולכן לא ניתן לדבר על סמכות. אין סמכות שהיא האדם עצמו. הסמכות לא חייבת להיות אלוהים, היא יכולה להיות ערך. (שרלו)

5.3.2 הרציונל שמאחורי מושג הרב החילוני

בסוגיית הרציונל שמאחורי מושג הרב החילוני עולות מדברי הנחקרים שתי השקפות: לפי הראשונה, שאותה מאמצים הרבנים מס, המר, גרין ואורן, המושג רב חילוני תורם לקידומה של תפיסת היהדות כתרבות בכלל ושל תפיסת היהדות החילונית ההומניסטית בפרט. לדידם, מושג הרב החילוני מבטא את כל מה שמצפים ממנהיג קהילה: עריכת טקסים, ייעוץ, הנהגת אורח חיים תרבותי ויוזמה של פרויקטים התנדבותיים וחינוכיים. במקרים מסוימים הוא הביטוי המתאים ביותר לתיאורו של תפקיד שנעשה עד כה ללא הגדרה פורמלית מכלילה. מנגד עומדת ההשקפה השנייה, שאותה מאמצים צבן חבר כנסת לשעבר, וזעירא מנהל המדרשה באורנים, שפוסלת את המושג רב חילוני וטוענת שהוא מכיל סתירה מובנית, ובכך מעכב את השיח בנושא היהדות כתרבות. להלן תימוכין להשקפה הראשונה:
העולם החילוני התחיל להיות רלוונטי למושג היהדות כאשר יצרנו את המושג רב חילוני. וכראיה לכך, מזמינים לפאנל רבנים במסגרות שונות, דיונים בכנסת, ימי עיון עם פאנל רבנים. אני מוזמנת עכשיו לפאנלים, דיונים וכנסים שקודם לכן הציגו רק את הרפורמים, קונסרבטיבים ואורתודוקסים, ולא את החילונים, בדיון על זהות יהודית. חגיגת חג איכותית בבית ספר מאפשרת חוויה שמחה כהמשך טבעי לאורח החיים המתנהל בו. שולחן החג המשפחתי והחברתי יכול לבטא רבגוניות תרבותית יהודית. לכל המשימות הללו דרושה מנהיגות מקצועית. לא נוכל להסתפק עוד בקדנציה של רכז תרבות, חובבנות של ועדת קישוט, או התנדבות מזדמנת של מורה או מדריך ליצירת החוויה המשמעותית ביותר בחיינו, אלא יהיה זה בחיק הקהילה, בית הספר והמשפחה, שכן עיקר תפקידנו הוא לאתגר מחדש את העיסוק בזהותנו, ללמוד ולחגוג את יהדותנו הישראלית. השימוש במושג רב, אשר משמעותו ההיסטורית השתנתה בדומה לשימוש במילים כמו ציון וציונות, סמיכה והסמכה. רב בזרמים שונים תפקידיו שונים. המשותף לכולם - מקצועיות רב תחומית הפועלת באורח חיים יהודי (מנהיגות, ייעוץ, חינוך, עריכת טקסי חג ומועד, עריכת טקסי חיים, ארגון, גישור וכו'). (מס) 

המושג רב היה מוזר. לא בכל מסגרת פחדתי מהתגובות. כל פעם שאני מציג את עצמי כרב, אחר כך קוראים לי כך. בכל תרבות יש מנהיג רוחני, ובכל תרבות זה נקרא בצורה אחרת. אני רוצה להיות מנהיג רוחני, וכאן זה נקרא רב. (אורן)

במציאות שלנו בישראל מצויים הרבה רבנים חילונים שאינם מוגדרים ככאלה. דמויות המקרינות סמכות בתחומים שונים של החיים. בתחומי הלכות המוסר ניתן למנות את הסופרים, אנשי האקדמיה ועיתונאים חילונים המשמיעים את קולם בעתות מצוקה ויוצאים בקול כל אימת שנדרש לתקן סטיות מדרך הישר. הם מזכירים לנו לעשות תשובה הומניסטית שלמה. דוגמאות כאלה הן א"ב יהושע, דויד גרוסמן ועמוס עוז. גם שולמית אלוני ויוסי שריד מילאו בתרבותנו תפקיד של רב. בתחומי הלכות החוק, המשפט והצדק בין שופטי בית משפט עליון יש פורצי דרך כמו חיים כהן ואהרן ברק. בתחומי אמנות ותרבות מעניקים לנו רבים מהרבנים החילונים האלה פרח לנשמה ושאר רוח. יש מהם שאף הרחיקו לכת ממש והחליטו לעשות בעצמם יהדות חילונית באמצעות גיבוש אלטרנטיבה לקבלות שבת וטקסי חיים, לדוגמה תופעת הסלבס המחתנים כמו אסתי זקהיים, אברי גלעד ואחרים. אבא קובנר כתב פעם: "הרבה שנים אני משמש בתור האיש אשר על הכלולות בעין החורש. תפקיד שהקנה לי כבר מעמד של כמעט רב ושושבין גמור". הדבר שחסר במציאות הישראלית הוא לא "כמעט רב", אלא רב ממש, מנהיגות יהודית חילונית מקצועית, המתמחה בתרגום הלכות החיים לשפה חילונית מקצועית, המתמחה בתרגום הלכות החיים לשפה חילונית הומניסטית התואמת את רוח הזמן והתקופה. (גרין) 

לאורך שנים התואר רב ביטא ביהדות את כל מה שמצפים ממנהיג קהילתי. בכנס "הקהל" האחרון שאלתי את המשתתפים מהו בעיניהם רב. התשובות היו מגוונות ורבות: רב הוא מורה, יועץ, מעצים אנשים, מוביל טקסים, מוביל תפילה, כותל מערבי, מעודד, מנחם, מלמד, מורה דרך, מנהיג. (המר)

לעומת זאת, אחרים טוענים כאמור שהביטוי רב חילוני מעכב את השיח בנושא הזהות היהודית החילונית ההומניסטית ואת תפיסת היהדות כתרבות. על האבסורד שבמושג רב חילוני מרחיב חבר הכנסת לשעבר צבן:
אחד הגילויים המובהקים של תהליך החילון בקהילות היהודיות היה המרד בסמכותם של הרבנים והתביעה לאוטונומיה של האדם היהודי מול סמכות חיצונית לו. בתודעה הציבורית הרחבה מושרשת מאוד התובנה. [הגילוי] הראשון [הוא] שהמושג רב הוא מושג שארוג בהוויה הדתית, על כל זרמיה, אך מעולם לא נקשר עם ההוויה החילונית, ו[הגילוי] השני [הוא] שהרב הוא בעל הסמכות להורות הלכה, הוא המנהיג האוטוריטטיבי של הקהילה. גם רבנים קונסרבטיבים, ואפילו רבנים רפורמים, שאמונים על פתיחות ומנהיגות ליברלית, אינם מערערים את אושיות המושג, ודאי לא בישראל, בה נוכחותם עדיין מוגבלת ביותר. הגישה החילונית אינה זקוקה לרבנים משלה. רב חילוני הוא מבחינות רבות אוקסימורון, תרתי דסתרי. הדוגמה המובהקת ביותר של קהילה חילונית הייתה והינה הקיבוץ. הקיבוץ הונהג על ידי צוות שהתחלף אחת למספר שנים. האם מישהו מתאר לעצמו שלמזכיר הפנים של הקיבוץ או לרועה הרוחני שלו היו קוראים רב של הקיבוץ? המחשבה שכמה עשרות רבנים ורבות חילונים יהפכו את התובנה הקיימת בנידון על פיה היא בוסרית לחלוטין. סביר יותר שהתופעה תתקבל כביזארית ותשים את החילוניות ללעג. (צבן)
באורח חיים יהודי יש צורך בדמויות רוחניות מובילות. בעיניי הרבנים הם מובילי רוחניות יהודית. אני לא אוהב את ההגדרה הזאת, כי יש בה משהו מצמצם, הכוונה להגדרה של רב חילוני. המושג רב מביא עמו תפיסה של ביסוס של עוד זרם, זרם רביעי, ואילו אין הכוונה לבסס עוד זרם, הכוונה היא לחפש מרחב יהודי ישראלי שישאב מכל מיני מקורות ולא יהיה מחויב אמפירית. יש לשים את החילוניות כדגל שמגדיר את הזהות. (זעירא, מנהל המדרשה באורנים)

5.3.3 שייכות ארגונית
חלק מהנחקרים רואים עצמם שייכים לתנועה העולמית, לתנועה הישראלית ליהדות חילונית הומניסטית ולמכון תמורה, שהסמיך אותם לרבנות, אך הם אינם שייכים לשום ארגון אחר. רבים אחרים משייכים אותם לתופעה רחבה יותר של רנסנס יהודי חילוני. לגישה הראשונה שותפים הרב המר וסיגל דבח תלמידה במכון תמורה:

אני רואה את עצמי שייכת לתנועה שנקראת התנועה החילונית הומניסטית. התנועה הזאת קמה כי יהודים חילונים הבינו שהם לא יכולים יותר שהרבנות האורתודוקסית, הרפורמית או הקונסרבטיבית תייצג אותם. היא הבינה כי היא מעוניינת ברבנות שתייצג את השקפת עולמה. אין לו קהל יעד לרב. חוסר ההכרה של החברה הישראלית והשמרנות של החברה החילונית מונעת מבעדם לקבל סמכות רוחנית. לחילונים יש צורך רוחני, אם יהיו קהילות זה יתפוס. אולם יש קושי בלהקים קהילות. אחד המנופים להקים קהילה זה חגי ישראל. (המר) 

הרב החילוני הומניסטי שייך לתנועה רחבה הנקראת התנועה ליהדות חילונית הומניסטית. שראשיתה בארצות הברית והמשכה בארץ ישראל. (דבח) 

לגישה השנייה שותפים הרב גרין וזעירא, מנהל המדרשה באורנים: 

לפי דעתי צריך ממסד, אבל להגיד ממסד בחילוניות זה תרתי דסתרי. ואז איזה ממסד מקימים? זה קשה, אנחנו עוד לא סגורים על מה לבנות, איך למסד. חייב להיות מיסוד שמציע אופציה שנותנת השראה, זה לא שאתה מחויב אליה. למה לא להישאר ברמה של פעילויות ספורדיות? אבל אם לא יהיה מיסוד גוף על שמשמש מטרייה, אז לא ידעו עלינו, וזה לא יתפתח. לכל קיבוץ יש תנועת על, תנועת הקיבוצים. יש תנועת גג לתנועה השיתופית בעולם. (גרין)

התופעה של הרבנים החילונים מההסמכה של תמורה היא רק חלק קטן מתופעה גדולה יותר. לדוגמה, שי זרחי הוא ממובילי התפילה ב"ניגון הלב" והוא לא מוסמך מטעם תמורה, אבל רואה את עצמו כרב חילוני, וכך גם הסביבה רואה אותו. (זעירא)

אם כן, הרבנים החילונים ההומניסטים רואים עצמם שייכים לתנועה ליהדות חילונית הומניסטית שמכון תמורה הוא הזרוע החינוכית שלה בישראל. אמנם קיימים אנשים נוספים שמגדירים עצמם רבנים, אך הרבנים החילונים ההומניסטים שנחקרו במחקר זה הוסמכו על ידי מכון תמורה, ועל כן הם שייכים אליו. 

5.3.4 מקורות מימון וארגון
לרבנים החילונים הומניסטים לא קיימים מקורות מימון חיצוניים, והם אינם מקבלים שכר עבור תפקידם זה, למעט השכר עבור עריכת טקסים. (יהי שלום) 

כאמור, כל הרבנים החילונים ההומניסטים ממשיכים לעסוק במקצועות שבהם עסקו לפני הסמכתם לרבנות, ומכון תמורה נתמך על ידי תרומות מהתנועה ליהדות הומניסטית בארצות הברית. הממד הארגוני והמימוני כמעט אינו קיים, ולרבנים החילונים חסרה שפה עסקית ושיווקית שתעזור להם להפוך לתנועה, וכן אנשי ניהול. להבדיל מתנועות אחרות, כגון רפורמים, קונסרבטיבים ותנועות להחזרה בתשובה, הרבנים החילונים אינם בונים סביבם מערכת ארגונית שלמה של ערבי הרצאות, אירועים חברתיים וסמינרים, ואינם מכוננים תעשיית תרבות המונים. הם גם אינם מפיצים את משנתם באמצעי תקשורת ושיווק מודרניים, למשל תחנות רדיו, אתרי אינטרנט, קלטות אודיו ווידאו של הרצאות, חוברות הדרכה ועלונים (גודמן, 2002) 
5.3.5 תיאור ההכשרה במכון תמורה
תנאי הסף לקבלה ללימודים במכון תמורה הם תואר אקדמי וידע בתחום היהדות. ההכשרה במכון מתמקדת בעיקר בלימוד קבוצתי ובמחקר עצמאי. הלימודים עוסקים במגוון נושאים ביהדות ונמשכים כשלוש שנים במתכונת של שני מפגשים חודשיים. לכל פגישה יש להכין עבודת מחקר קצרה. כך מתארת את ההכשרה הרב מס, מייסדת המכון:
במהלך ההכשרה הכרנו מתרבותנו הרבגונית והרב תחומית. יצירת התרבות היהודית והעולמית נבחנה בפריזמה יהודית הומניסטית, אנו חייבים בלימוד ועשייה מרחבית. בשלוש שנות לימודינו פגשנו את צמרת המנהיגות האקדמית בישראל: פרופ' אליעזר שביד, פרופ' רחל אליאור, פרופ' רות קרטון בלום, פרופ' אביגדור שנאן, פרופ' יהודה  באואר, פרופ' דן מלר, ד"ר יותם בנזימן, ד"ר יוסי שוורץ, ד"ר ידידה יצחקי, ד"ר עזר כהנוב, ד"ר אדולפו רויטמן, ד"ר פנינה גלפז פלר, ד"ר יוסי טרנר, ד"ר הרב לוי קלמן נוימן, ד"ר אליעזר מרכוס וד"ר יעקב כהן. ביקרנו במוזיאונים, באתרים ארכיאולוגיים, ואף נפגשנו עם התנועה ההומניסטית חילונית ועם מנהיגות קהילתית יהודית מזרמים וארגונים שונים. (מס) 

עד שנת 2007 הוכשרו לרבנות במכון תמורה שבעה רבנים חילונים הומניסטים  כאשר הרב הראשון סיוון מס הוסמכה כארבע שנים קודם לכן ע"י התנועה ליהדות חילונית הומניסטית בארה"ב. כיום מצויים כעשרים תלמידים בתהליך הכשרה לרבנות חילונית הומניסטית במסגרת המכון. 

5.3.6 סיכום 

תפקידו של הרב החילוני חדש מבחינה היסטורית, תרבותית ויהודית, ואף הרבנים החילונים עצמם חלוקים בשאלת הזהות התפקודית שלהם. נראה כי עיקר העיסוק הוא בערכית טקסי חתונה לעולים מחבר העמים ולאחר מכן הרצון להקים קהילות תרבות חילוניות ברחבי הארץ. 

מקורות הסמכות של התפקיד אינם ברורים, והם בעיקר פנימיים ותלויי סביבה. הבחירה במושג רב נובעת מכמה טעמים: מיתוג, סטטוס חברתי ושיח פוליטי.
השייכות הארגונית של תפקיד זה היא התנועה היהודית ההומניסטית העולמית והישראלית, כשבישראל הקשר הארגוני הוא בעיקר למכון תמורה. הפעילויות מתבצעת באולמות אירועים ובבתים פרטיים (כשמדובר בטקסים של אנשים פרטיים). מאחר שלבעלי התפקיד אין מקורות מימון חיצוניים, הם נאלצים לבצע את תפקידם כעיסוק משני בלבד. 

הכניסה לשדה של זהויות יהודיות בעל מאפיינים ייחודיים, וכן הרצון להיות חלק מאותו השדה, הביאו את התנועה לאמץ את המושג רב, שיוצר קונוטציות של שליח ציבור, מורה רוחני, מנהיג קהילתי, עורך טקסים וכו'. מיתוג זה הביא לתחילת ההכרה הציבורית ברבנים החילונים, כדבריה של הרב מס: "ברגע שהתחלנו לקרוא לעצמנו בתואר רבנים החלו לראות בנו חלק ממגוון הזהויות היהודיות בחברה הישראלית ולהזמין אותנו לערבי עיון בנושא זהות יהודית". 
5.4 סיכויי הצלחתו של הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית

פרק זה יתאר את הכוחות הפועלים על הרבנים החילונים ההומניסטים: אלה שבולמים את התפתחותם, ואף מעמידים בספק את המשך פעילותם, ואלה שמקדמים אותם ומעודדים את פעילותם (אזולאי, 2001). 

5.4.1 הזדמנויות שפתוחות בפני הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית

הגורמים המקדמים והמעודדים את התפתחותו של תפקיד הרב החילוני ההומניסטי הם המצע העשיר של התרבות העברית שממנו הוא ניזון, הניתוק שלו מהדת וכן הצורך של חלק מהחילונים האידיאולוגים במדינת ישראל - בעיקר עולי מדינות חבר העמים - בשירותי קהילה ותרבות יהודיים. 
ההזדמנויות המקצועיות הפתוחות בפני הרב החילוני בחברה הישראלית נובעות מכך שלחברה הישראלית יש תרבות עברית עשירה שממנה יכול הרב לשאוב תוכן לתפקידו: "פה בארץ יש לנו את הטקסטים החילונים, יש לנו תרבות חילונית עשירה" (מס); "אורח החיים היהודי נעוץ בציבוריות, פה בארץ יש לנו את הטקסטים החילוניים, יש לנו תרבות חילונית עשירה" (זעירא); "יש להגביר בלימודי תרבות במדינת ישראל" (מס); "הזהות היהודית היא חלק מהזהות הישראלית. זהות מקומית מולדת משותפת, ארץ הולדתי, יהדותי לא פחותה מישראליותי" (המר). הרבנים החילונים בפירושם המחודש את היהדות מעמידים במרכז את הזהות הילידית, הטריטוריאלית, המרחבית, וקושרים בין יהדות לישראליות. יצוין שבקישור זה יש משום ערעור על זהותם של הפלסטינים כילידי ישראל ותושביה, אך הרבנים אינם נדרשים לכך, למרות המסר ההומניסטי שבזהותם.

חיזוק להתעוררות הרנסנס היהודי חילוני ולרצון של יהודים חילונים להעמיק בזהותם היהודית החילונית מצוי בדבריו של הסופר א"ב יהושע: "בחוגים יהודיים ליברליים נעשה לאחרונה העוגן החשוב ביותר לזהות, המניע חילונים מובהקים לחזור לבית הכנסת, לא כדי למצוא את האלוהים אלא כדי לאחוז בזהות". 

כמו כן, אחת מנקודות החוזק של הרב החילוני ההומניסטי היא הניתוק שלו מהדת ויצירת חלופה חדשה לזהות יהודית בישראל. חיזוק לכך נותנת  הרב הרפורמית גליה סדן בדבריה: 

האדם החילוני הממוצע חי בתחושת אשמה, ולכן הוא אומר לעצמו: אני צריך שמישהו ישמר לי את היהדות, ואני מרגיש רגשות אשמה, ולכן אני משלם למישהו מס שפתיים. למישהו אורתודוקסי שישמר לי את הדת. ואז אם אני רוצה משהו דתי, אני יעשה את זה כמו שצריך. האדם החילוני חי בתחושת אשמה במדינה היהודית, כי המדינה היא יהודית, והדתיים ישמרו את היהדות ואנחנו את הדמוקרטיה. אני לא מדברת על פוליטיקה, אני מדברת על אינדיבידואלים שמרגישים רגשות אשמה. ואם לא אז די, שלא ידברו איתנו על דת בכלל. ואז יכול להיות שבעוד עשר שנים הזרם החילוני יצליח יותר, מכיוון שלא אומרים לאנשים שהמקום הוא דתי, ואז הם יותר מתחברים אליו, זה פחות מאיים עליו, ואז הוא יתחבר ליהדות שם. לישראלים קשה עם זה שהמקום של הרפורמים הוא מקום דתי. אולי דווקא הכוח של היהדות החילונית הומניסטית היא בקירוב החילוני שלה ליהדות. נקודת החוזק של החילוני ההומניסטי זה הניתוק שלו מהדת. 

ההזדמנות השלישית עוסקת במענה שנותנים הרבנים החילונים הקיימים כיום בחברה הישראלית לעולי יוצאי חבר העמים. חיזוקים לדברי אלה מצויים בדבריו של הרב גרין: "רבות הן החתונות שאני עורך ליוצאי חבר העמים" וגם דבריה של הרב מס:

עיקר עיסוקם של הרבנים החילונים הוא בעריכת טקסים, כאשר קהל היעד העיקרי שלהם הוא עולי חבר העמים. הצורך של עולי חבר העמים בשירותי תרבות וקהילה יהודיים מהווים עבור הרב החילוני הזדמנות. עולים אלו רואים ביהדות תרבות ומעוניינים בטקסי חיים ומעבר בעלי אופי יהודי תרבותי. (מס) 
העולים מברית המועצות מחפשים תרבות. הרבנים החילונים לא מספקים להם תרבות יהודית. העולים ילכו למוזיאון. אם מדובר על מנהיגים פילוסופים הומניסטים אז בסדר. העולים מרוסיה יעדיפו משכני חינוך אחרים שלא מתווכים על ידי הרבנים החילונים. עמוס עוז, למה מי שהוסמך לרבנות חילונית הוא יותר טוב מעמוס עוז? הם יעשו טקסים ממה נפשם, או שהם ילכו לטקסים אזרחיים. הם לא ילכו ליצור כלאיים. הרפורמים והקונסרבטיבים לא מצליחים בארץ (שרלו)

כמו כן, הרב שרלו טוען להיעדר צורך קהילתי חילוני גם בקרב העולים מחבר העמים. קימרלינג (1998) מציג שני תרחישים אפשריים באשר לעולים מברית המועצות: היטמעות בחברה הישראלית או התבדלות ממנה. ההבנה של שני תרחישים אלו עשויה לנבא את הצורך של העולים בתרבות חילונית הומניסטית ובשירותיו של רב חילוני הומניסטי. מחד גיסא, רוב המהגרים חילונים, ואף נלווים אליהם בני זוג ובנות זוג שאינם יהודים כלל או שאינם יהודים לפי הגדרות הלכתיות אורתודוקסיות. כמו שאומר קימרלינג (שם): "באופן זה מצאו את עצמם כרבע מן המהגרים כ'לא יהודים', דווקא במדינת הדת-לאום היהודיים". בהתאם לכך התעצבה גם הגדרת זהותם העצמית הקולקטיבית. כשהם מתבקשים בסקרים, למשל אלה של (לשם וליסק, 2001),לבחור בין זהות ישראלית, יהודית ורוסית, רובם המכריע בוחרים בצירוף יהודי-רוסי, ואילו ישראליות אין חשיבות מרכזית בעיני רבים מהם, בעיקר לנוכח הצורך לחלוק בזהות זו עם הערבים. קשייהם של חלקים ניכרים מקרב המהגרים דוברי הרוסית להינשא, להביא לעולם ילדים "יהודים" ולהיקבר על פי החוק והמנהג הנהוגים בישראל יהיו ככל הנראה, כך אומר קימרלינג (שם), גורם נוסף לשימור שיעור אנדוגמיה ולחיזוק הגבולות של "המובלעת הרוסית". לפיכך לא יהיה להם צורך ברבנים חילונים המבטאים ביהדותם את התרבות הישראלית ואת עקרונות ההומניזם.

מאידך גיסא, הודות להון האנושי הרב העומד לרשותם, המהגרים דוברי הרוסית דומים מאוד במאפייניהם למעמד הבינוני (האשכנזי) מבחינה תעסוקתית, ולכן משתלבים במהירות במעמד זה, המחפש לו שותפים פוליטיים ודמוגרפיים לקואליציות מעמדיות תרבותיות ופוליטיות. ייתכן אפוא שהדור הצעיר יותר, ובעיקר הדור הבא של "הרוסים", שממילא מתרחבים הפערים הדוריים בינם לבין הוריהם, ייספג לתוך המעמד הבינוני, וייחודו כתרבות מובלעת-רוסית יתפוגג, וכבר יש סימנים אחדים לכך קימרלינג (שם), היטמעות זו במעמד הביניים האשכנזי החילוני עשויה להביא לא רק לדמיון תעסוקתי אלא גם לדמיון תרבותי. לכן קיימת אפשרות של הזדהות עם הרב החילוני הומניסטי המגיע ממעמד זה ופנייה אליו לקבלת שירותים טקסיים וקהילתיים להרחבה בנושא המענה על צורך בקרב החילונים ראו פרק 5.2.3).

5.4.2 חסמים שעומדים בפני הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית

כפי שעולה מדבריהם של הנחקרים, נמצאו שלוש קבוצות עיקריות של חסמים לתפקידו של הרב החילוני ההומניסטי: כשלים אידיאולוגיים, כגון חוסר תיאום ביניהם, היעדר משנה סדורה, הבעייתיות שבמושג רב חילוני שמשקף את הכשל האידיאולוגי המרכזי שלהם ועוד; בעיות מוסדיות, כגון היותם רבנים במשרה חלקית בלבד, היעדר חשיפה מספקת ועוד; ומאפיינים של החברה הישראלית, כגון היעדר צורך של ממש בקהילתיות ויחסם של הזרמים הדתיים כלפי התפקיד.


הרב גרין מפרט את הכשלים האידיאולוגים ומדגיש את היעדר המיסוד ואת החוסר באידיאולוגיה סדורה:
הגורמים הבאים מאיימים על המשך קיומם ועל התפתחותו של הרב החילוני ההומניסטי: היעדר אידיאולוגיה ברורה, היעדר מנהיגות חילונית מובילה, חשיפה מועטה מדי לציבור הרחב, חשש מהתבטלות בפני הממסד האורתודוקסי, אין לתנועה משרד, מקום כינוס, אין שום משאבים. הכל מבוסס על פעילות של יחידים. אין בארץ תנועה, יש פעילויות של אנשים, פעילויות ספורדיות, כמו שאני הקמתי את אתר "טקסים" באינטרנט. יש הרבה ארגונים חילוניים, ואין הרבה משאבים. המטרה היא לאגד את כל המשאבים ולפעול ביחד. בארץ על מנת להיות יהודי אתה צריך לקום בבוקר ולנשום את אווירה של ארץ הקודש. בשביל זה אתה חי במדינה יהודית, ממשלה יהודית, צבא יהודי. והממשלה הפקידה את היהדות בידי המיעוט האורתודוקסי. ולכן לכל הזרמים האחרים יהיה ביטוי שולי במדינה. הרפורמים והקונסרבטיבים חשבו שהם יבואו עם התפיסה של האתוס האמריקאי וכל אחד ישלם כדי להיות חלק מקהילה, וזה לא מתאים לאתוס הישראלי. (גרין) 

הרב האורתודוקסי שרלו מעיד בדבריו על כשלים ארגוניים, ממסדיים ומושגיים בתפקיד הרב החילוני. לגרסתו אותם רבנים הם חסרי סמכות, חסרי ייעוד ונעדרי תפיסה שלמה, ועתידם שיהיו מספקי חוויות זמניים ורגעיים לחילוניים במדינת ישראל ותו לא:

בסופו של דבר הם לא יצליחו בגלל שלוש סיבות עיקריות: תנועה שאין בה תביעה, אין בה משהו שאתה מוכרח לעשות גם שאתה לא רוצה. תנועה הומניסטית – אני האלוהים של עצמי, אין מקור סמכות שהוא חיצוני לך, שמהווה את הגורם לטעם לחייך. אין לתנועה מסוג כזה סיכוי להצליח. לא משנה באיזה תחום, גם התנועה הציונית. כל עוד למישהו אין קשר לארץ ישראל, אין לו מחויבות. הזן הזה של החילונים הולך ונעלם [כאשר] אנו מדברים על החברה הישראלית מכמה סיבות: ילודה, לא מחפשים מלחמות, החיים של חילוני הם אקלקטיים. הרבנים החילונים יכולים להיות עוד פיק קטן, עוד מאורע בחיים האקלקטיים של החילוני, כמו נסיעה להודו וכו'. זה לא התפיסה של הכוליות. הרבנים החילונים הומניסטים יתפסו את עצמם ברמה של מספקי חוויות, ללא משנה כוללת שהולכת ונעלמת מהעולם. מות האידיאולוגיה של הפוסט-מודרניזם מבשרת את מות האידיאולוגיה של החילוניות. הם יהיו מאוד מאוכזבים בסופו של דבר שימצאו את עצמם כמספקי חוויות ולא כיוצרי מהפכה הומניסטית חילונית. (שרלו)
בנוסף לכך מזהיר הרב שרלו מפני אמונה בזיוף:

מפני שזה זיוף, בני אדם יעדיפו את המקור ולא את הזיוף. כמו שהציונות הדתית נחשבת לזיוף ולא למקור כמו החרדים. באופן בסיסי עמדה ציבורית קשה להיות מורכבת. לבני אדם יש חיפוש אחר האותנטי. אם במקום רבנים חילונים הם היו קוראים לעצמם פילוסופים חילונים אז היה לזה יותר סיכוי. מי שמחפש רב, האחרון שהוא ילך אליו זה רב חילוני הומניסט. זה לא יהפוך לתנועת המונים מכיוון שבני האדם יעדיפו את המקור ולא את הזיוף. (שרלו)
חסם אידיאולוגי נוסף לתפקידו של הרב החילוני ההומניסטי מעלה מנהיג בית תפילה ישראלי בתל אביב, התסריטאי אסטבן, שטוען שהרב החילוני ההומניסטי מוציא את העיקר מהיהדות, ולכן נשאר חלול וללא מהות ממשית בתפקידו: 
להוציא את האל מהיהדות זה להוציא את הראש מגוף האדם. המהפכה היהודית היא שמתוך המקום הדתי היא מגיעה לכל התובנות ההומניסטיות. בכל אחד מאיתנו יש ניצוץ יסוד אלוהי, הדיאלוג בתוכנו בין היסוד האלוהי לגשמי הוא העבודה. הרגליים מתפללות. כל התהליך של התחדשות יהודית זה כיצד אני כחילוני מכניס את היהדות לאורח החיים שלי. (אסטבן)

הרבניות המר ומס מתמקדות בבעיות המוסדיות הקשורות לחוסר הבנה והכרה של המושג רב: "החסמים לכהונתו של הרב החילוני הומניסטי נובעים אפוא מחוסר הכרה של החברה הישראלית, השמרנות של החברה החילונית, לא מוכנים לקבל סמכות". ומוסיפה הרב מס: "קיים מיעוט חילוני שנבהל מרעיון הרבנות החילונית ומתייחס לזה כהקמה של דת אזרחית". דבריהן מבטאים את הסתירה הפנימית הטמונה במושג רב חילוני הומניסטי, סתירה שיוצרת בלבול ומקשה על הזדהות עם התופעה. להרחבה נוספת בנושא המושג והבעייתיות הטמונה בו ראו פרק 5.3.2.

זעירא מציין את החסם השלישי - מאפייני החברה הישראלית - וטוען שבקהילות חילוניות הומניסטיות אין צורך של ממש בתפקידו של הרב החילוני ההומניסטי. קהילות אלו נמצאות כעת בראשית דרכן, "ועד שהצורך בקהילתיות חילונית לא יתפתח, לא יהיה צורך ברב. רב תמיד נלקח בקונטקסט של קהילה" (זעירא). פרופ' אליאור מחזקת את דבריו וטוענת שאין צורך אמיתי ברב חילוני בחברה הישראלית:
בקיבוץ היה מאז ומעולם רכז תרבות, משהו תרבותי, חלק מהגדול, זה היה לטפל בטקסים, אימצו את הדגם התרבותניקי הזה. אדם אחד עם אישיות כריזמטית שיכול להפוך את זה, רוטיניזציה של כריזמה, מישהו צריך לעשות את העבודה השחורה. כמה אנשים נזקקים לתחביבניות הזאת. זה לא מספיק טוב שיש רעיון, צריך פה שיטה, כמו בחב"ד שמצרפים אנשים לקהילתם ועל ידי זה הם עונים על הצורך האמיתי של האוכלוסייה, והוא קייטנות בחודש אוגוסט. על ידי רישום בחינם של ילדים רבים לקייטנות הם מרחיבים את קהילתם. אם אתה רוצה לבנות קהילה מודרנית יהודית חילונית, עליך להיכנס לתוך צורך עמוק של אוכלוסייה ולתת מענה. לעסוק ברישום של קבע, לחשוב למה הבית הממוצע זקוק לו ביותר. אתה מתחיל שאתה מציע לקהילה משהו שהיא באמת זקוקה לו, [וכך שם] רגל בדלת. ולכן חב"ד הצליחו להקים קהילות ב-2,500 מקומות בעולם, הם מספקים צורך עמוק של הקהילה. תמיד נכנסים למקום שבו יש צורך. עד שהרבנים החילונים לא יאתרו את אותו המקום העמוק שיש צורך בעזרה, אין להם סיכוי להצליח. (אליאור)

באשר לעולים מחבר העמים ולסיכוי של הרבנים החילונים ההומניסטים להצליח בקרב מגזר זה טוען הרב שרלו שהעולים מברית המועצות יצרכו תרבות יהודית בדרכים שונות ולאו דווקא דרך קהילה ממוסדת. גם החוקר והעיתונאי יאיר שלג מדגיש את היעדרו של צורך אמיתי בקהילה ובתיווך של היהדות לחילונים בישראל. להרחבה בנושא התפקיד הקהילתי של הרב ראו פרק 5.2.2.

6. דיון ומסקנות
בשנים האחרונות צומחת בישראל תנועה להתחדשות יהודית במרחב החילוני (אזולאי, 2001), שמאתגרת הנחות יסוד בתחום הזהות היהודית שהיו קיימות עד כה בשדה הישראלי. אחד מהאתגרים הוא התפקיד החדש של רב חילוני הומניסטי, הנובע מתפיסה רחבה שעומדת בבסיס התנועה החילונית ההומניסטית הרואה ביהדות תרבות ולא דת. אנשי התנועה בכלל והרבנים בפרט מנסים לנתק את הקשר שבין זהות דתית ואמונה באל ובין הפרקסיס הריטואלי (אזולאי ותבורי, 2008). בכך הם מנסים להגדיר מחדש את שדה הזהות היהודית התרבותית בישראל. "החברה הישראלית עשירה בתרבות יהודית, והצורך בחזרה לזהות יהודית שאינה דתית הולך ותופס תאוצה בקרב קבוצות חילוניות. תופעה זו ידועה בשם הרנסנס החילוני" (שלג, 2007). 

מתחילת דרכה הדגישה התנועה את הידע, את האוריינות ואת הלימוד, אך עם התפתחותה התבסס הידע והחלו לצמוח יוזמות חדשות, ובכללן הקמתו של מכון תמורה, שמטרתו להסמיך מנהיגי קהילה תרבותית חילונית, הם הרבנים החילונים ההומניסטים. תפקיד הרב החילוני ההומניסטי לא צמח יש מאין, שכן רבנים כאלה פועלים כבר כשלושים שנה בתפוצות (בעיקר מסוף שנות השישים בארצות הברית). בשל היות התופעה חדשה בישראל, לרבנים החילונים ההומניסטים הישראלים אין עדיין משנה סדורה ואחידה של תפיסת תפקידם וזהותם. המחקר מצא שהם מנסים בעיקר לעבור מלימוד אורייני של תכנים ליצירה ולעיצוב של טקסים יהודיים. עיצוב טקסים והנחייתם נמצא העיסוק השכיח ביותר של הרב החילוני ההומניסטי, ואחריו העיסוק בהקמתן של קהילות ובהנהגתן.
המעבר מאוריינות לעשייה נמצא האתגר המרכזי ביותר בתפקידו של הרב החילוני ההומניסטי כפי שהיטיבו להגדיר זאת הרבנים במחקר זה: "אחת החולשות העיקריות של התנועה ליהדות חילונית הומניסטית היא בפן השכלי שלה, אנחנו שואפים ליצור יהדות שמחה, חווייתית, יהדות של חיי היומיום" (אורן). כמו כן, התפיסה של היהדות כתרבות והרצון להקים קהילות, לערוך טקסים לציבור החילוני ולתווך עבורו את היהדות היא בעיני הרבנים החילונים ההומניסטים אתגר אמיתי בתפקידם. 


כדי להבין את תפקידו של הרב ולנבא את סיכויי הצלחתו בחברה הישראלית מן ההכרח לבחון את הממדים החברתיים והתרבותיים של התופעה המיוצגת בו. ניתוח הממצאים הראה שתפיסת הזהות והתפקיד של הרבנים עולה בקנה אחד עם הידוע על התפתחותן של תנועות חברתיות חדשות ושל דת אזרחית חדשה. תנועות חברתיות חדשות, לפי בן-אליעזר (1999), מאופיינות בהטרוגניות, ברצון להשיג בעלות על דברים ציבוריים, במתיחת ביקורת על הממסד, בשימוש באידיאולוגיות מרובות ולא תמיד קוהרנטיות, וברצון להקים קהילות שאינן נושאות אופי מוגדר דווקא. כל חמשת המאפיינים הללו נמצאו בניתוח תפקידו וזהותו של הרב החילוני הומניסטי: 
1. הרבנים יוצרים חבורה הטרוגנית מבחינה אישית, וזהותם אינה שלמה וקוהרנטית, אלא מבטאת מתח בין זהות מסורתית לחילוניות אידיאולוגית.
2. לפי בן-אליעזר (שם): "הפוליטיקה המערבית בעידן המודרני התנהלה כמי שמונחית בעיקר על ידי אינטרסים צרים ורצון להשיג משאבים כלכליים או פוליטיים ככל שניתן במסגרת של מאבק אינסטרומנטלי על חלוקת העוגה תוך קבלה עקרונית של הנחות היסוד של החלוקה. לעומתה, התנועות החברתיות נראו גם כמי ששואפות להשיג בעלות על טובין קולקטיביים, על 'מצרכים ציבוריים' שאינם נוגעים רק בחלק מהציבור אלא בכולו, בנושאים שונים – חברתיים ופוליטיים". ואכן, הרבנים שואפים להשיג בעלות על נכסים ציבוריים קולקטיביים, כגון גיור חילוני, טקסי חתונה, בר מצווה, קבורה ותרבות חילונית יהודית. אלו נחשבים נושאים פוסט-מטריאליים שנוגעים באיכות חיים, בסגנון חיים, בזהות ובהווי.
3. הרבנים מותחים ביקורת על הממסד, למשל: "חגים יהודיים רבים אינם מצוינים. במערכת החינוך הממלכתית אין כמעט זכר לחגיגות חג ושבת מחטיבת ביניים ואילך. החינוך ליהדות כתרבות או שאינו ניתן כלל או שניתן במידה מועטה בלבד" (פסקל); "ישנם אנשים שאף אחד לא רוצה לחתן אותם, ואז הם פונים אליי. אנשים אלו רוצים טקס חילוני יהודי הומניסטי" (גרין, מתכוון לעולים מברית המועצות הנחשבים יהודים רק על פי חוק השבות ולא על פי ההלכה). 
4. הרבנים אינם אוחזים בתפיסה כוללנית וקוהרנטית, כמו שאמר הרב יהי שלום: "אורח החיים של יהודים הומניסטים מאזן ערכים שונים". כאמור, זו אינה עוד תפיסת עולם כוללנית עם רמה גבוהה של אחדות וטוטליות, כגון סוציאליזם, קומוניזם, קפיטליזם וכו', אלא פלורליזם המאגד בתוכו שלל רעיונות וערכים. פלורליזם זה מייצג אפוא מאפיינים אידיאולוגיים שונים מההגדרה המסורתית והמקובלת של המונח אידיאולוגיה (בן-אליעזר, שם).
5. הקהילה שהרבנים שואפים להקים אינה נושאת אופי מוגדר, והיא משוללת מנגנונים היררכיים ובירוקראטיים: "לאנשים יש זהויות רבות ומפוצלות. לי יש קהילה משלי שלא מתרכזת במקום אחד" (גרין). התנועות החדשות, לפי בן-אליעזר (שם), נושאות ביקורת כלפי אופייה הריכוזי, הבירוקרטי, ההיררכי, הפורמלי והאינסטרומנטלי של הפוליטיקה המודרנית בכלל ושל מפלגת ההמון בפרט. כתחליף הן מציעות טכניקות חדשות של גיוס חברים (פורמליות הרבה פחות) ומתודות חדשות של פעולה. עוד בולטת אצלן מבחינה ארגונית התפיסה שבעידן הפוסט-מודרני, ובייחוד לנוכח חשיבותה הרבה של התקשורת, מספר החברים או גודל התנועה אינם יכולים להכריע אם מטרותיה יושגו או לא. ארגונן של התנועות החברתיות החדשות נוטה להיות פתוח, חסר היררכיה וחסר ריכוזיות ככל האפשר: "לא פעם ניתן לגלות בקרב הפעילים לא רק את המאמץ לשוות אופי קהילתי ואפילו 'משפחתי' לתנועתם, אלא גם את ההתנגדות, הקיצונית אפילו, לכל צורה של ביורוקרטיזציה, של פורמליזציה ושל אוליגרכיה" (שם). ואכן, כך אומר הרב גרין: "בעידן הפוסט-מודרני האדם לא צריך קהילה אחת מרכזית שתהיה כולית על כל חייו ותיקבע לפי מקום מגורים" (גרין).
לעתים מזומנות נדמה שהרבנים החילונים אוחזים בהשקפות רומנטיות שאינן בנות מימוש. במחצית השנייה של המאה העשרים התחולל שינוי לעבר חברה המכונה פוסט-מודרנית, פוסט-מטריאליסטית ופוסט-תעשייתית, והתנועות החברתיות החדשות נתפסות כמי שנותנות ביטוי לשינוי זה. בניגוד לעבר, אין עוד דגם ברור של חברה אידיאלית, אין עוד עיקרון מארגן אחד, לא צו אלוהי, לא מטריאליזם היסטורי ולא אידיאליזציה של השוק. מכיוון שכך, תנועות אלה, בקלידוסקופ הרעיוני שלהן, ברב-ממדיות של תפיסותיהן, בצורות הידע והמומחיות שהן מעלות וביכולתן לכנס יחדיו עולם של ניגודים (יהדות ללא דת), בלי שאלה יגיעו לכלל סתירה מהותית, נראו גם כסימפטומים וגם כנשא של העידן החדש, שבו היכולת להשליט פרשנות על מציאות, ליצור דימויים וסמלים, לכונן משמעות ולשלוט על ידע, נעשתה חשובה ומרכזית.


בן-אליעזר (שם), מוצא שאחת התופעות שהתגלו בראשית שנות התשעים היא ריבוי הקבוצות והתנועות החברתיות החדשות השוקדות על פיתוח סגנון וזהות משלהן. אין ספק שמדובר בפרשנות חדשה למציאות, שהקבוצות נותנות לה ביטוי בתביעתן לזהות נפרדת, לאחרוּת, לקהילתיות משלהן, וכל זאת אל מול "האמת" האחת של מדינת לאום. 


זאת ועוד, גישת הפירוש המחודש - "לצקת תוכן חיובי לחילוניות", "לחיות חיים בעלי משמעות" (גרין), "ניכוס מחדש של התרבות היהודית", "לשוחח עם מקורות עבריים עתיקים", "לנכס לעצמי את התרבות שלי" (המר) - והיות הרבנים חילונים אידיאולוגים, מעידים על התפתחותה של דת אזרחית חדשה. 

לסיכום, בשנים האחרונות נוטים חוקרים אחדים להצביע על שינוי חברתי שמתחולל בישראל ועל משבר שבא בעקבותיו, משבר של לגיטימציה או "משבר הציונות", הנובע מהמעבר ממציאות של קונצנזוס או הגמוניה למצב של פיצול. יש הרואים במצב זה משבר כרוני שטבוע בהשקפת עולמן המנוגדת של הקבוצות החיות זו בצד זו בישראל. יש טוענים שהוא נובע מקשייה של המדינה להיענות לשלל הלחצים החברתיים. יש המדגישים את השינויים שהתחוללו בישראל, בין היתר השינויים הדמוגרפיים הקשורים לגלי העלייה, שלא נלוותה אליהם אידיאולוגיה המספקת לגיטימציה לשוני התרבותי בין הקבוצות. אחדים, בראייה פסימית פחות וריאליסטית יותר, טוענים שישראל שבויה בין שתי מגמות סותרות, גלובלית מזה ולוקלית מזה, ושהעתיד טומן בחובו שני תרחישים אפשריים: פוסט-ציונות או ניאו-ציונות. וישנם בעלי ראייה אופטימית המסרבים לקבל את הטענה שישראל שבויה בסתירות פנימיות ובמצב של "עומס יתר" וטוענים שהיא עוברת למעשה שינוי יסודי מחברת ספר בעלת מנגנוני הדרה לחברה אזרחית, ניאו-ליברלית, בעלת מנגנוני הכלה (לזר, קרביץ, וקדם פרידריך, 2004; רם, 2006).
נשאלת אפוא השאלה אם אכן יש צורך בתפקיד הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית. נראה שבחברה היהודית בארצות הברית קיים צורך אמיתי ברב ובשייכות קהילתית כדי להרגיש חלק מהזהות היהודית, גם עבור יהודים חילונים. בישראל, לעומת זאת, הצורך בתפקיד חדש זה אינו מובהק, והמחקר מצא כמה חסמים בצד כמה גורמים שמעודדים את פעילותו של הרב. אלה גם אלה משפיעים כמובן על סיכויי הצלחתו של הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית. 

כמו כן, התפתחותה של התקשורת הכתובה והאלקטרונית מאפשרת חשיפה לתכנים חדשים אלו וגם לפועלם של הרבנים החילונים עצמם (אזולאי ותבורי, 2008). כמו שאמר הרב גרין: 

הקמתי את אתר "טקסים" המספק לנו הרבנים עבודה רבה, ובנוסף האינטרנט מאפשר לנו חשיפה לציבור הרחב. קהל היעד אליו פונים הרבנים הינו הציבור החילוני אידיאולוגי בחברה הישראלית, המוכן לראות ביהדות תרבות ומעוניין בהעצמת חייו היהודים. הרבנים פונים בהצעה לעריכת טקסים, השתתפות בקהילה או בקבוצות לימוד. (גרין)

בין הגורמים המעודדים את פעילותו של הרב החילוני הומניסטי בישראל נמצאה הדרישה בקרב העולים ממדינות חבר העמים לתרבות יהודית, בעיקר בהיבט של טקסים, קהילות או פעילויות תרבות, כפי שטענו גם גודמן ויונה (2004). ואכן, נראה שהרבנים רואים את האתגר האמיתי שלהם בעריכת טקסים עבור מי שנמנה עם מסורבי הרבנות האורתודוקסית או עם סרבניה. לעומת זאת, מקצת מהנחקרים טענו שגם אם ילך ויגדל הצורך של עולי חבר העמים בתרבות יהודית, יהיו מקורות נוספים, שלא במסגרת התנועה החילונית ההומניסטית, שיספקו להם צורך זה. ובנוסף לא ברור האם המסר ההומניסטי יהודי יתאים לתפיסות הימניות פוליטיות שלהם. 
הצורך של היהודים החילונים במדינת ישראל בקהילתיות ובתיווך של היהדות מגורמים שאינם מוסדותיה של המדינה מוטל אף הוא בספק. בעבר סופק צורך זה על ידי התנועה הקיבוצית, ובישראל התקיימו קהילות תרבות שתיווכו עבור החילוני את היהדות כתרבות. אך התרופפותו של הנרטיב המטא-ציוני (אלמוג, 2004 בתוך אזולאי ותבורי, 2008) הותיר את היהודים החילונים בישראל ללא קשר מתווך בינם ובין יהדותם וללא נרטיב שיסייע להם לנסח את רצונם לעסוק בזהותם היהודית הישראלית (אזולאי ותבורי, 2008). ייתכן שהעובדה שרוב הרבנים החילונים ההומניסטים הם יוצאי קיבוצים בעבר או בהווה מעידה על המשכיות של הקהילתיות הקיבוצית אם כי במתכונת שונה, קרי קהילה עירונית או מושבית. מנגד יש טוענים שכיום מסתפק היהודי החילוני ביהדות המתווכת לו על ידי המדינה, ועל כן אין לו צורך בקהילתיות או בתיווך נוסף. מכאן ש"במציאות שכזו תפקידם של הרבנים יהיה בסיפוק חוויות זמניות ורגעיות לחילונים בלבד" (שרלו). לסיכום, נראה שתהליך הקמת קהילות על ידי הרבנים החילונים ההומניסטים והטמעתן במודעות החברה הישראלית נמצא בראשית דרכו, כפי שצוין במחקרם של אזולאי ותבורי (2008), וקשה לשער לאן יוביל ואם יתפתח צורך אמיתי בהן. יצוין שכיום קיימות בישראל כשלושים קהילות של תרבות יהודית, ורק בשלוש מהן פועלים רבנים שהוסמכו מטעם תכנית ההכשרה לרבנות יהודית הומניסטית במכון תמורה. 
עוד הראו הממצאים שחלק מהרבנים סוברים כי ליהודי החילוני קשה לקבל סמכות חיצונית לו, ושהתואר רב עשוי להרחיקם. סתירה לטענה זו מצויה במחקרם של אזולאי ותבורי (2008), הגורסת שהחילונים העוסקים בהתחדשות יהודית מנסים למצוא את הסמכות הרלוונטית עבורם, גם אם מדובר בסמכות חיצונית. במקרה זה התואר רב הוא הזדמנות דווקא ולא חסם. 

יתרון נוסף שיש לרב החילוני ההומניסטי הוא שאינו מזוהה עם הדת היהודית, שלעתים יוצרת התנגדות בקרב החילונים. וכמו שבתי התפילה החילוניים מצליחים משום שאינם נטמעים בתנועות הליברליות בארץ המזוהות כדתיות (אזולאי ותבורי, 2008), ייתכן שגם הרב החילוני ההומניסטי יצליח במקום שנכשלו בו התנועה הרפורמית והתנועה הקונסרבטיבית. 
נראה שתפקידו של הרב הוא בגדר הזדמנות בעיקר בקרב הציבור החילוני האידיאולוגי, המעוניין שהתשובות יינתנו לו במרחב החילוני (אזולאי ותבורי, 2008). עם זאת, לפי צבן (2006), רוב היהודים הישראלים הם חילונים, אך רבים מהם אינם רואים עצמם כחילונים מבחינה אידיאולוגית, שכן עבורם החילוניות פירושה שאינם דתיים ושאינם רואים עצמם מחויבים לאורח חיים דתי ולקיום מצוות. רבים מהם אמנם חוגגים חלק ניכר מהחגים, אך לא מטעמים דתיים אלא משום שהם רוצים להעניק לילדיהם חוויה חגיגית, מפני שמדובר בנורמה חברתית סביבתית או מפני שהם רוצים לבטא דבקות מינימאלית בהיסטוריה ובמסורת שתוכנה מנהגי ולא דתי. ואולם, כל ניסיון לעצב את אורח החיים החילוני בסגנון בעל סממנים דתיים, עם מבנה מנהיגותי שכולל רבנים, כנהוג אצל האורתודוקסים, מעמיד מיד את החילוניות במצב של נחיתות. הניסיון של ציבור חילוני להתארגן במסגרת בעלת צביון דומה לזה של המסגרות הדתיות עשוי לעורר גיחוך ואפילו התבטלות, ורבים יטענו שאם החילונים רואים צורך להתארגן כדת ולחקות את מסגרותיה, הרי יש יתרון לדת, ואם חילונים צריכים להתנהג כדתיים, עדיף המקור על החיקוי. 
טענות אלה מביאות אותנו לדון בשאלת הצורך בתואר רב חילוני ולא בתואר חילוני אחר, למשל מנהיג קהילתי. תשובה לכך נותנת הרב מס: " העולם החילוני התחיל להיות רלוונטי למושג היהדות כאשר יצרנו את המושג רב חילוני. וכראיה לכך, מזמינים לפאנל רבנים במסגרות שונות, דיונים בכנסת, ימי עיון עם פאנל רבנים". תשובה זו מעידה על רצונם של חברי התנועה ליטול חלק בשיח המשותף של הזהות היהודית ולזכות בהכרה, ולשם כך יאמצו – גם אם באופן סימבולי בלבד – את השיח הדומיננטי, קרי את השפה השכיחה בשדה הזהויות היהודיות. מנגד הראו הממצאים שהמונח רב חילוני נתפס על ידי רבים כתרתי דסתרי, ושתפקידו בחברה שבה היהדות התרבותית והחילונית מתווכת על ידי המדינה, ריק מתוכן. כמו כן, ייתכן שממילא הצלחתם של הרבנים החילונים ההומניסטים תהיה בהיבט הטקסי בלבד (בייחוד משום שתפקידם מתבצע כעין תחביב נוסף על העיסוק העיקרי שלהם), ואז נשאלת שאלת הרלוונטיות של התואר רב לצורך עריכת טקסים בלבד.
שלא כמו בתנועה בארצות הברית, לרבנים בתנועה הישראלית אין משרד, מקום כינוס, בתי כנסת או קהילות מאורגנות ויציבות. כמו כן, התפקיד נעשה בזמנו הפנוי של הרב ואינו נתמך על ידי מערכת ממוסדת. תנאים אלה אמנם יכולים להיות בגדר חסמים בפני יצירתה של תנועה גדולה וממוסדת כמו התנועה לחזרה בתשובה (גודמן, 2002), אך היעדר מיסוד, פירוש מחודש, חוסר הומוגניות וחוסר היררכיה יכולים להיות גם הזדמנות ליצירת משהו חדש ושונה מהיהדות המסורתית, הזדמנות ליצירת תנועה חברתית חדשה, שתקרא תיגר על ההגמוניה הדתית מכוח היותה משהו אחר, חדש, לא ברור ולא מוגדר לחלוטין. אולי יהדות יצירתית, פחות ממסדית, חסרת היררכיות ומיסוד ברורים. דווקא המבנה הכמעט כאוטי עשוי להעיד על סובלנות ועל פלורליזם, הן בהיבט התוכני הן בהיבט ההתנהגותי. 
החיבור של התנועה בישראל לתפיסות של התנועה הכנענית באמצעות מרכזיותה של הישראליות באורח חייהם של הרבנים יכול גם הוא לשמש יסוד בהתפתחות התנועה. בפירוש המחודש של היהדות אפשר למצוא מקום מרכזי לטריטוריה, למרחב המשותף, לתרבות העברית העתיקה והחדשה, לשפה העברית ולזהות הישראלית. התנועה מבדלת את עצמה מהתנועה בארצות הברית באמצעות היתרון הישראלי שלה, הבא לידי ביטוי בשפה ובתרבות עברית. חיבור זה לעקרונות התנועה הכנענית עשוי להפוך את הרבנים החילונים ההומניסטים לממשיכי דרכם של הכנענים או למייסדי תנועה חברתית קטנה פוסט-ציונית כדוגמת הכנענים.
לסיכום, נראה שהרב החילוני ההומניסטי עודנו מחפש את דרכו בחברה הישראלית, ועל כן תפיסת תפקידו וזהותו אינן סדורות ומסוכמות. בשאלת יכולתו להצליח בחברה הישראלית, ממצאי המחקר העידו שללא צורך אמיתי בתיווכה של היהדות מעבר לתיווך שמספקת המדינה קטנים סיכוייו של הרב להצליח בתפקידו. עם זאת, ייתכן שהצורך בתיווך כזה קיים בקרב עולי מדינות חבר העמים ואצל חלק מהחילונים האידיאולוגים, כדוגמת יוצאי הקיבוצים, שרוב הרבנים נמנים עמם.  ייתכן שהצורך קיים בקבוצות נוספות בחברה הישראלית, אך קצרה היריעה מלפתח את הסוגיה במסגרת מחקר זה.  כמו כן, המחקר הציע כמה כיווני מחקר סוציולוגיים לתופעה: הקשר בין הרב החילוני ההומניסטי להתפתחותן של תנועות חברתיות חדשות, התפתחותה של דת אזרחית חדשה הדוגלת בגישת הפירוש המחודש, והקמתה של תנועה חברתית קטנה כדוגמת התנועה הכנענית. ראוי שמחקרי המשך יעמיקו בחקר כיוונים אלו ויצביעו על גישה עיקרית אחת שעשויה להסביר את התופעה החדשה הנקראת רב חילוני הומניסטי.
יכולתו של הרב החילוני ההומניסטי להמשיך ולהתקיים בחברה הישראלית תלוי בעיקר ביכולתו להתגבר על החסמים ולנצל את ההזדמנויות. עתידם, כמו עתידה של תופעת ההתחדשות היהודית כולה, תלוי במידה רבה באפשרות שייווצר שינוי עמוק במערכות הסמלים הקיימות (אזולאי ותבורי, 2008). המחקר הנוכחי מציע כמה כיווני מחקר עתידיים שיסייעו להכריע בשאלת הצורך בתפקיד הרב החילוני ההומניסטי בחברה הישראלית ויעמיקו את מיפוי מאפייניו. מחקרי ההמשך עשויים להתמקד באוכלוסייה שצורכת את שירותי הרב החילוני ההומניסטי ובהשפעה שיש לו על חיי היומיום של קהילתו ושל אוכלוסיית היעד שעמה הוא בא במגע רוחני. לשם כך אפשר לחקור שתי קבוצות אוכלוסייה חילוניות אידיאולוגיות - אחת שצורכת את שירותיו של הרב ואחת שלא - ולבדוק אם קיימים הבדלים בין שתי הקבוצות מבחינת התנהלותן היומיומית או האופן שבו הן מבטאות את זהותן היהודית. כמו כן, אפשר לחקור את היחס של היהדות האורתודוקסית, הרפורמית והקונסרבטיבית כלפי התפיסה של יהדות ללא אל וכלפי רבניה. מחקר אחר שאפשר לערוך יכול לעסוק בשאלת מקומו של הרב החילוני ההומניסטי בתופעת ההתחדשות היהודית בכלל ובתופעת בתי התפילה בפרט. מחקרם של אזולאי ותבורי (2008) מראה שהיהדות האורתודוקסית היא עדיין הזרם השכיח ביותר, אך תרבות השוליים המתפתחת של בתי התפילה כחלק מההתחדשות היהודית במרחב החילוני עשויה לזכות במעמד מכובד בקרב החילונים ולהשפיע השפעה חשובה על החברה הישראלית. מחקר המשך עשוי להעמיק בחקר ההיבט הקהילתי בתפקידו של הרב ולחקור את השירותים שהוא מעניק לקהל החברים בקהילה, וכן בסוג הקשר של הרב לאידיאולוגיה שנקראת "זמן יהודי חדש", המופיעה משנת 2008 באנציקלופדיה ייחודית לה. "זמן יהודי חדש" דוגלת בתפיסה רדיקלית של יהדות המוציאה את האל מהתמונה (Jobani, 2008). האם יצליחו הרבנים החילונים להוציא את האל מהפרקסיס הריטואלי, ועם זאת לסחוף אחריהם את הרוב היהודי חילוני במדינת ישראל?
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	ציפי
	לוין בירון

	13.12.07
	בית קפה בירושלים
	רב חילוני הומניסטי / חינוך בלתי פורמלי
	סיוון
	מס

	21.2.07
	ביתו בקיבוץ בית- העמק
	רב חילוני הומניסטי / רואה חשבון
	אבי
	פסקל

	16.12.07
	ביתה במרכז הארץ
	ד"ר לסוציולוגיה ואשת חינוך
	נעמה
	אזולאי

	16.9.08
	שיחה טלפונית
	פרופסור, ראש החוג למחשבת ישראל באוניברסיטה העברית
	רחל
	אליאור

	22.2.07
	ביתה בחיפה
	אמנית, עמיתת תמורה
	סיגל
	דבח

	9.10.08
	שיחה טלפונית
	סופר, פרופסור לספרות עברית
	אברהם בנימין
	יהושע

	10.1.08
	כפר הנוער בן שמן
	מנהל במדרשת אורנים
	מוטי
	זעירא

	13.12.07
	ביתו בירושלים
	פרופסור, איש רוח, איש חינוך, חוקר ומרצה
	יעקב
	מלכין

	10.12.07
	בית דניאל בתל- אביב
	רבה רפורמית
	גליה
	סדן

	23.12.07
	הישיבה התיכונית בפתח- תקווה
	רב אורתודוקסי / איש חינוך
	שי
	פירון

	1.1.08
	משרדו ברמת גן
	איש ציבור ואיש חינוך, חבר כנסת לשעבר
	יאיר
	צבן

	13.12.07
	המכון לדמוקרטיה בירושלים
	עיתונאי וחוקר
	יאיר
	שלג

	29.11.07
	הישיבה התיכונית בפתח- תקווה
	רב אורתודוקסי /  מנהל ישיבה תיכונית
	יובל
	שרלו

	20.12.07
	בית קפה בתל-אביב
	מנהיג קהילתי / מחזאי
	אסטבן
	גוטרפיד


נספח ב. תיאור ביוגרפי של הרבנים החילונים ההומניסטים שהוסמכו על ידי מכון תמורה
אבי פסקל

יליד באר שבע, בן 53, נשוי ואב לארבעה, לאחר נישואיו עבר לגור בקיבוץ בית העמק, שבו הוא מתגורר עד היום. בעל תואר ראשון בכימיה מהטכניון, פרסם שני ספרי שירה, עוסק לפרנסתו בתחום הביטוח.
אורן יהי שלום
יליד פתח תקווה, בן 37, רווק, בנערותו היה חבר בתנועת הנוער של השומר הצעיר. בעל תואר ראשון במדעי המדינה ובהיסטוריה של המזרח התיכון ותואר שני בלימודי עיתונאות ותקשורת. חבר בתנועת שלום עכשיו, ומנהל את משמר החינוך, תנועה לקידום החינוך בישראל. 

גיא אורן

יליד ירושלים ומתגורר בה גם כיום, בן 34, נשוי ואב לשניים, בעל תואר ראשון במדעי המדינה, היסטוריה כללית והיסטוריה של עם ישראל ותואר שני בחינוך. מנחה בתחומי יהדות. כתב את עבודת המאסטר שלו על תכניות אלטרנטיביות לבר מצווה. 
נרדי גרין

יליד בת ים, בן 48, ממייסדי קיבוץ חריש של השומר הצעיר. נשוי ואב לבן, בעל תואר ראשון במדעי המדינה ותואר שני בסוציולוגיה של החינוך. כיום מתגורר בירושלים לאחר שעזב את הקיבוץ ב-1993. מאז הוא עוסק בהנחיית קבוצות בנושאי יהדות, במחקר חינוכי ובפיתוח תכניות לימודים בנושאי תרבות ישראל. המייסד והעורך של אתר "טקסים", פורטל האינטרנט לעריכת טקסי חיים יהודיים-חילוניים.

ציפי לוין בירון

ילידת רמת גן, בת 54, נשואה ואם לארבעה, בעלת תואר ראשון בתנ"ך ותואר שני בפילוסופיה יהודית. מורה לתנ"ך במקצועה, כותבת ומפרסמת ספרי שירה ופרוזה, דוקטורנטית במחלקה לספרות משווה באוניברסיטת בר אילן. מתגוררת כיום בגבעת שמואל.

קובי וינר

יליד רמת השרון, אב לשלושה, בנו הבכור נהרג בתאונת דרכים. בתום שירותו הצבאי נעשה חבר בקיבוץ מחניים, ובשנת 1983, עם נישואיו, נעשה חבר בקיבוץ מזרע. משורר, פרסם עד כה שלושה ספרי שירה וערך את כתב העת "שדמות". בשנות התשעים היה עמית במדרשת אורנים. סיים לימודי חינוך מתקדמים במכון מנדל. כיום הוא מרכז תרבות וצוות קבלת שבת בקיבוץ מזרע.

רעות המר

ילידת חיפה, בת 52, נשואה ואם לארבעה. מאז נישואיה מתגוררת בנהלל. בעלת תואר שני בייעוץ ארגוני. במסגרת עבודתה משמשת כמפתחת קהילתית במתנ"סים.
Rabbis That Don't Believe in God

A Description of the Secular-Humanistic Rabbi in Israel
An Explorative Study
Reut Hochman
ABSTRACT

Secular-humanistic rabbis are a new phenomenon in Israeli society. There is a growing body of data about Judaism as a culture versus religion; but there is no research about secular-humanistic rabbis. The objective of this study is to characterize humanistic-secular rabbis and to estimate their chances to succeed in Israel society, comparing them to parallel rabbis in the US. The research is based on twenty depth interviews of secular-humanistic rabbis and several intellectuals who write about or speak of contemporary Judaism.
Specific Social Theories may contribute the research of the humanistic secular rabies in Israel. In this study two main theories were discussed: The first sees the rabies as a new social movement and the other look at them as an expression of a new civil religion which retranslates Judaism. According to both theories the country        and its institution can't deliver enough ground for Jewish Israeli identity for the secular society in Israel. In to this gap enter the Secular Rabies.
The findings include three components in the attitudes and role of the secular-humanistic rabbi: identity, profession, and opportunities and obstacles to succeed as a rabbi in Israeli society. The study shows that the profile of the secular-humanistic rabbi is a man aged 36-50, secular, Israeli-born, well-off, university graduate, and a former kibbutz member. The rabbi's identity is centered on Judaism as a culture, not as a religion. Professionally the rabbi conducts ceremonies such as weddings, bar mitzvahs, holidays, etc. There are both factors conducive and not conducive for the institutionalization of the rabbi's rule in Israel. One encouraging factor is the community of Russian immigrants who consume Judaism as a culture. The main obstacle is lack of need. Jewish identity in Israel is maintained by the state leaving no actual need for an additional mediator. The secular-humanistic rabbi is also short of financial support and authority and practices his profession in his leisure time. This role pattern reduces the chances for carving a demanded and stable position for the secular-humanistic rabbi.
This explorative study suggests several research directions. One direction is a field study of secular Jews who follow secular-humanistic rabbis and secular Jews who do not in order to find out if this type of rabbi makes any difference for the community. Another direction is a study of the attitudes of Orthodox, Conservative and Reform rabbis toward secular-humanistic rabbis.
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