ממי ניטלה הבחירה החופשית?
פרופ' אריה רייך
אוניברסיטת בר-אילן
פרשתנו פותחת בשלילת הבחירה החופשית של פרעה ושל עבדיו: "בֹּא אֶל-פַּרְעֹה  כִּי-אֲנִי הִכְבַּדְתִּי אֶת-לִבּוֹ וְאֶת-לֵב עֲבָדָיו" (שמות י, א). מפורסמת הקושיה בעניין זה, "איך יתכן שהקב"ה ישלול מאדם את חופש הבחירה שלו ואחר כך יעניש אותו על מעשים שלא היה בכוחו להימנע מהם?" וגם התשובות השונות שניתנו בעניין זה ידועות ומפורסמות. בדברנו להלן, ננסה להציע נקודת מבט חדשה על ענין זה, שיהיה בה כדי להשיב גם על שאלה אחרת: מדוע דווקא פרעה ועבדיו הם אלה שנשללה הבחירה החופשית שלהם ומהו הקשר בין עניין זה לבין סיפור יציאת מצריים כולו.
אכן, הבחירה החופשית היא מעמודי התווך של התפיסה היהודית. אנו פוגשים אותה כבר בבריאת העולם ומשחר האנושות. היא המרכיב המרכזי של "צלם האלוקים" אשר ניתן לאדם, שכן מלבד האדם, רק לאלוקים יש חופש בחירה. מיד אחרי בריאת האדם נאמר:
"וַיִּקַּח ה’ אֱ-לֹהִים אֶת-הָאָדָם וַיַּנִּחֵהוּ בְגַן-עֵדֶן לְעָבְדָהּ וּלְשָׁמְרָהּ.  וַיְצַו ה’ אֱ-לֹהִים עַל-הָאָדָם לֵאמֹר  מִכֹּל עֵץ-הַגָּן אָכֹל תֹּאכֵל.  וּמֵעֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרָע לֹא תֹאכַל מִמֶּנּוּ  כִּי בְּיוֹם אֲכָלְךָ מִמֶּנּוּ מוֹת תָּמוּת" (בראשית ב', טו-יז). 
אלוקים יכול היה למנוע מאדם את האכילה מעץ הדעת, פשוט על-ידי כך שלא ייטע אותו בגן עדן, או שיבנה מסביבו גדר גבוהה ובלתי עבירה. במקום זה, הוא נטע את העץ באמצע הגן ונתן לאדם וחוה אפשרות קלה להגיע אליו ולאכול ממנו. גם אחרי שחוה אכלה מפריו לא ירד ברק משמיים והרג אותה, וכך היא יכלה להציע אותו גם לאדם. ה' ציווה עליהם שלא יאכלו מעץ הדעת, וגם הזהיר אותם מפני תוצאות הפרת הציווי, אך בד בבד הוא העניק להם את הבחירה החופשית אם להיענות לציווי או להפר אותו. החירות באה עם אחריות. החיים בגן עדן מותנים בציות לחוק. מצד אחד "וַיַּנִּחֵהוּ בְגַן-עֵדֶן", ומצד שני "לְעָבְדָהּ וּלְשָׁמְרָהּ". מצד אחד "מִכֹּל עֵץ-הַגָּן אָכֹל תֹּאכֵל", ומצד שני "וּמֵעֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרָע לֹא תֹאכַל מִמֶּנּוּ". יש כאן מסר לדורות: אנו יכולים לחיות בגן עדן, ובלבד שנשתמש נכון בבחירה החופשית שלנו.
ואולם, חירות זו היא נחלתו של בן החורין. חופש הבחירה נשלל מן העבד. הוא אינו יכול לבחור מה יעשה ומתי יעשה. כל הנהגותיו ופעולותיו נשלטות בידי אדונו. על-כן, מאבד העבד טיפין טיפין את צלם האלוקים שלו. גן העדן רחוק ממנו, רוחו קצרה והוא אינו יכול להרשות לעצמו לטפח תקוות. לכן, כשמשה מדבר אל בני ישראל הנאנחים בעבודת הפרך, ומבטיח להם שבקרוב ייגאלו ויובאו אל הארץ המובטחת, הם אינם שומעים לו "מִקֹּצֶר רוּחַ וּמֵעֲבֹדָה קָשָׁה". 
כבר חז"ל ופרשנים רבים עמדו על כך שהמכות שהקב"ה הביא על מצריים היו בבחינת "מידה כנגד מידה". וכך שנינו במסכת סוטה (דף יא, א): " דאמר רבי אלעזר: מאי דכתיב: "כי בדבר אשר זדו עליהם"? - בקדירה שבישלו - בה נתבשלו". הם ציוו להרוג את הזכרים, ובכוריהם נהרגו. הם השליכו את הבנים למים, והם טבעו בים, וכו'. ואף אנו נאמר: פרעה ועבדיו שללו מבני ישראל את החירות ואת חופש הבחירה, ועל כן במידה כנגד מידה נשלל מהם חופש הבחירה. הם "זוכים" להרגיש על בשרם איך זה לחיות ללא בחירה חופשית, כשכל פעולותיך והחלטותיך מוכתבות על-ידי אחר, ללא כל שליטה מצדך. 
כנגדם, עם ישראל רוכש בחזרה, לאט לאט, את חירותו. תחילה העם זוכה מחדש בחירותו הפיזית, עם יציאתו מעבדות מצריים. אך בכך לא תם התהליך. עליו לרכוש בחזרה את חירות רוחו, וזה כבר תהליך קשה יותר. קל יותר להוציא את בני ישראל מהעבדות מאשר להוציא את העבדות מבני ישראל. כמה פעמים אנו שומעים על רצונם לשוב לעבדות המצרית ("חֲדַל מִמֶּנּוּ וְנַעַבְדָה אֶת-מִצְרָיִם"; "נִתְּנָה רֹאשׁ וְנָשׁוּבָה מִצְרָיְמָה" וכו'). וההסבר לבקשות התמוהות הללו הוא שהגם שהעבדות נטולת חירות, היא גם נטולת אחריות. אין זכויות, אך אין גם חובות. "עבדא בהפקירא ניחא ליה" (גיטין ג, א). בספרו הנפלא "יציאת מצרים כמהפיכה" כתב הפילוסוף היהודי-האמריקאי מייקל וולצר כי בני ישראל נהפכים לבני-חורין "רק מרגע שנאותו לקבל עליהם את המשמעת של החירות, להתחייב לחיות לפי כללי התנהגות משותפים וליטול אחריות על מעשיהם". על-כן, בפרשתנו, בד בבד עם התקדמות תהליך הגאולה, באות גם המצוות, החוקים – מצות קידוש החודש, מצות הפסח, איסור אכילת חמץ וכו'. "חרות על הלוחות - אין לך בן חורין אלא מי שעוסק בתלמוד תורה" (אבות פ"ו). גם החירות המדינית מושגת באמצעות ברית שבה מתחייבים בני ישראל לחיות על-פי חוקי ה' וליטול אחריות למעשיהם. רק אז הם נהפכים מעבדים לבני-חורין.
יוצא אפוא שסיפור יציאת מצריים מתאר בעצם שני תהליכים הפוכים: עם ישראל שחירותו נשללה, רוכש אט אט את חירותו חזרה ובמיוחד את המרכיב החשוב ביותר של חירות זו שהוא חופש הבחירה. ואילו פרעה מלך מצריים, זה ששיעבד אותם ושלל מהם את חירותם, הוא מאבד את חירותו, מידה כנגד מידה.
אביעד הכהן 
המבדיל בין אור לחושך
עוד מכה אחת ודי. הגיע זמן הגאולה, והיא כבר נראית מעבר לפינה. ואז באה מכת החושך. 
שלושה ימים של ניתוק. חושך מוחלט, חושך מצרים. כדרכה, התורה חוסכת בפרטים. בסך הכל שלושה פסוקים (י, כא-כג): "וַיֹּאמֶר ה' אֶל מֹשֶׁה: נְטֵה יָדְךָ עַל הַשָּׁמַיִם וִיהִי חֹשֶׁךְ עַל אֶרֶץ מִצְרָיִם וְיָמֵשׁ חֹשֶׁךְ. וַיֵּט מֹשֶׁה אֶת יָדוֹ עַל הַשָּׁמָיִם וַיְהִי חֹשֶׁךְ אֲפֵלָה בְּכָל אֶרֶץ מִצְרַיִם שְׁלֹשֶׁת יָמִים. לֹא רָאוּ אִישׁ אֶת אָחִיו וְלֹא קָמוּ אִישׁ מִתַּחְתָּיו שְׁלֹשֶׁת יָמִים. וּלְכָל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל הָיָה אוֹר בְּמוֹשְׁבֹתָם".
חז"ל, והפרשנים בעקבותיהם, מצאו תובנות עמוקות במכה זו. "ויהי חשך אפלה" - חשך מוכפל על זה שלא קמו איש מתחתיו: יושב - אין יכול לעמוד, ועומד - אין יכול לישב. ולמה הביא עליהם חושך? שהיו בישראל באותו הדור רשעים, ולא היו רוצים לצאת, ומתו בשלשת ימי אפלה כדי שלא יראו מצרים במפלתם ויאמרו אף הם לוקין כמונו. ועוד: שחיפשו ישראל וראו את כליהם, וכשיצאו והיו שואלין מהן, והיו אומרים [=המצרים] 'אין בידינו כלום', אומר לו: 'אני ראיתיו בביתך ובמקום פלוני הוא' ".
בשונה מהאידיליה שמצטיירת למראית עין, שבה בולט הניגוד שבין בני ישראל למצרים -  כאן אור ושם חושך, כאן שיתוק מצמית, "לא קמו איש מתחתיו", וכאן שמחה גדולה לנוכח הפדות הקרובה לבוא, חז"ל מלמדים אותנו שגם בני ישראל לא היו "טלית שכולה תכלת". גם אז, כמו היום, היו ביניהם קטני אמנה, שביכרו את סיר הבשר של מצרים, על פני ההליכה במדבר והישיבה בארץ ישראל. החושך  העניק הזדמנות להיפטר מהם באין רואה.
אכן, הפירוש השני שלפיו החושך נוצל לשם "ספירת מלאי" של רכוש המצרים, כדי שבני ישראל יוכלו לשאול מהם כלי כסף וזהב בצאתם ממצרים מוקשה. וכי לא יכלו בני ישראל לנצל את ההזדמנות וליטול בשעת החושך את כלי המצרים מבתיהם? 
כדרכו, מדגיש הרש"ר הירש את הפן המוסרי שבפסוקים. גם ברעום התותחים – לא נדם קולן של מידות החוק, היושר והצדק. אינך רשאי לנצל את מצוקתו של האחר, את העובדה שהוא שרוי בחושך מוחלט ואינו יכול לזוז, כדי לחמוס את ממונו. ובלשונו היפה: "במשך שלושה ימים היו נוגשיהם אסורים באזיקי עיוורון, מוסגרים לידיהם חסרי אונים.  שלושה ימים נחשפו אוצרותיהם בדירותיהם, ושום יהודי לא ניצל הזדמנות זו לעשות בהם נקם, ולו תהא רק נקמת לעג וקלס. במאומה לא נגעו, מאדם ועד שרוך נעל. ביקש הקב"ה כי גדלות מוסרית זו, שנגלתה למצרים ברגע שבו הוחזר להם מאור עיניהם, ובו מצאו את כל אשר להם ללא פגע, גדלות זו תגבר סוף סוף על סלידת המצרים מפני העברים והיא אשר הרימה קרנו של האיש משה בעיני המצרים יותר משעשו זאת הנסים אשר חולל". 
ברבות הימים, היו מכות מצרים למעין מותג עצמאי, המנותק מהקשרן ההיסטורי. מאות דברי פרשנות, סיפורים ושירים (דוגמת יצירתו המופלאה של נתן אלתרמן, "מכות מצרים") העניקו להן חיות מחודשת, רלוונטית לימינו. 
כך, למשל, רואה בעל "מדרש הגדול" במכת החושך "מידה כנגד מידה", עונש על שפלותו הנוראה של המשעבד, שמזכירה לנו מעשים מימי השואה האיומה. אדון המתעמר ומתעלל בעבדו בעיצומם של ימי אימה וצלמוות, ימי "מכות מצרים": "אמרו, כשהיה המצרי סועד בלילה, היה מביא את ישראל, ומושיבו כנגדו, ומדליק את הנר, ומניחו על ראשו [=של הישראל], ואומר לו: ראה שלא תטה [=ראשך] לכאן ולכאן, אם לאו – אני מתיז את ראשך". 
ושמא הקריאה המחודשת בתיאור מכת החושך, שבמהלכה "לא ראו איש את אחיו", הינה גם תיאור זועק ונפיץ של המצב החברתי ברבים ממחוזותינו?  
בכרך השני של חיבורו, "מאור התורה", מביא משה (מושקו) מושקוביץ (בונה חבל שפיר וגוש עציון), את מחלוקת חז"ל בדבר מקור החושך: "ויט משה את ידו על השמים ויהי חשך אפילה'. מהיכן היה החשך ההוא? רבי יהודה אומר: מחושך של מעלה... רבי נחמיה אמר: מחשך של גיהנם... רבי יהודה ברבי אמר: במה הרשעים מתכסים בגיהנם? בחושך".  

כפי שרומז בעל "מאור התורה", אפשר שיש במחלוקת זו שיקוף של שתי דעות קוטביות בדבר מקור ה"חושך" והרע בעולם. הדעה האחת תולה את מקור הרע ב"חושך של מעלה", משל הוא "כוח עליון" שאינו בשליטת בני האדם. 
לעומת זאת, הדעה השנייה תולה את החושך במעמקי הגיהנום, במעשי בני האדם על הארץ מתחת. המדרש מתאר את בני האדם, המבקשים להסתיר את נכלוליהם הרעים במחשכים, להעלים את הראיות למעשי השחיתות שלהם, תוך שמירה על "זכות השתיקה", ההעלמה וההכחשה. 
אכן, כפי שאמרו חכמים על הפסוק "וימש חושך", סופה של שחיתות זו שתצא לאור עולם, עד כדי כך שיהא ניתן ל"משש" אותה. חושך "שהיה כפול ומכופל ועב עד שהיה בו ממש" (רש"י). אין זה "סתם חושך", אלא "חושך אפלה", קודר ומאיים. וכאילו לא די בתיאור הנורא שבמקרא, הוסיפו עליו במדרש שהיה זה חושך כה סמיך ועבה עד שהיה "כעובי דינר", היינו: שחיתות רבתי, טובלת בים של כסף וזהב, מתת שוחד ושלמונים. 
לצד השחיתות ומעשי הרמייה שנעשים במחשכים, מסמלת מכת ה"חושך" את העיוורון החברתי: "ולא ראו איש את אחיו". עיוורון מנהיגותי, עיוורון חברתי, עיוורון רוחני, עיוורון מוסרי.   
אחת המשימות הגדולות שמונחות לפתחנו היא האתגר הגדול של "להבדיל בין האור ובין החושך", להציב ביניהם גבול גדול וברור. 
אולי לא עלינו המלאכה לגמור בסילוקו המוחלט של החושך, אך ודאי אין אנו בני חורין להיבטל הימנה. וכפי שאמרו חסידים הראשונים: לעתים די גם במעט אור, כדי לגרש את החושך. אם נדע לעמוד באתגר גדול זה, והיה זה שכרנו: "ולכל בני ישראל היה אור במושבותם". 
לֹא תִשָּׁאֵר פַּרְסָה
אבי רט
איזה מזל שלמשה ואהרן לא היו צוותי חשיבה אסטרטגיים, לא מנהלי קמפיין, לא משרד יחסי ציבור ולא יועצי תקשורת.
כי אם חלילה היו להם כאלו- הם בוודאי היו מייעצים ללקוחותיהם לא להתעקש, לגלות גמישות, לא להיות קיצוניים אלא להגיע לפשרה עם פרעה. שהרי, כך הם בוודאי יהיו אומרים למשה ואהרן- זה לא נכון אסטרטגית ללכת על כל הקופה, ושפוליטיקה היא חכמת האפשרי, ושצריך לקחת בחשבון את הכוח הכמעט בלתי מוגבל שיש למלך, ואת האופוזיציה המצליפה מבית, ואת דעת הקהל העולמית העוינת, ועוד כל מיני שיקולים מאקרו-אסטרטגיים כבדי משקל, ואין מנוס אלא ללכת על הצעת פשרה ו'עסקת טיעון', ולקבל את הצעתו האחרונה והנדיבה של פרעה, זו שבאה לאחר מכת החושך- 'וַיִּקְרָא פַרְעֹה אֶל מֹשֶׁה וַיֹּאמֶר לְכוּ עִבְדוּ אֶת ה' רַק צֹאנְכֶם וּבְקַרְכֶם יֻצָּג גַּם טַפְּכֶם יֵלֵךְ עִמָּכֶם'.
'עצם נכונותו הזו של פרעה היא כבר הישג עצום'- ודאי יאמרו היועצים. הרי בואו נזכור איך התחיל המשא ומתן, ומה הייתה עמדת הפתיחה שלו- 'וַיֹּאמֶר פַּרְעֹה מִי ה' אֲשֶׁר אֶשְׁמַע בְּקֹלוֹ לְשַׁלַּח אֶת יִשְׂרָאֵל לֹא יָדַעְתִּי אֶת ה' וְגַם אֶת יִשְׂרָאֵל לֹא אֲשַׁלֵּחַ'.
והנה ימשיכו היועצים והפרשנים והלוחשים באוזן לומר – 'הצלחנו להביא את פרעה מסרבנות מוחלטת עד כמעט ויתור מלא ונכונות לשחרר ולשלח את ישראל מארצו- כולם כולם כולל הטף- מלבד 'צֹאנְכֶם וּבְקַרְכֶם', כל מה שנשאר במצרים זה רק קצת 'צֹאנְכֶם וּבְקַרְכֶם', נו- אז בשביל זה נפוצץ את כל המשא ומתן ? לא שווה לוותר על 'צֹאנְכֶם וּבְקַרְכֶם' והעיקר להוציא כבר את העם ממצרים?'
ומשה רבנו- הנביא הגדול- איש האלוקים- לא רק שלא מקשיב לכל העצות והמומחים והפרשנים, ולא מקבל את הצעת הפשרה הנדיבה, הוא אינו מנצל את שעת הרצון הטוב של המלך, אלא הוא עוד מוסיף שמן למדורה, ובחוצפה ובעקשנות יהודית טיפוסית עוד מעז פניו אל מול המלך ואומר לו קבל עם ועולם: "וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה גַּם אַתָּה תִּתֵּן בְּיָדֵנוּ זְבָחִים וְעֹלוֹת וְעָשִׂינוּ לַה' אֱלֹקינוּ. וְגַם מִקְנֵנוּ יֵלֵךְ עִמָּנוּ לֹא תִשָּׁאֵר פַּרְסָה...".
מזל שלא היו אז צוותי חשיבה אסטרטגיים ויועצי תקשורת מדופלמים, שהיו מורטים שערותיהם למראה התנהלותו השערורייתית וחסרת האחריות לטעמם של משה,  המהמר על חירותו של העם, במקום להגיע לפשרה ולצאת למסיבת עיתונאים ולתמונת מנהיגים יפה הכוללת לחיצת יד עם פרעה.
מזל שכל אלו לא היו קיימים אז, ומזל שהיה לנו מנהיג זקן וכבד פה בן שמונים שמעלתו היא ענוותנותו, ושאין לו בחייו כלום מעבר לעשות את שליחותו בעולם,  ולהיות נאמן לדבר ה'- בפשטות, בתמימות, ובאמונה.
משה הבין שזה לא עוד משא ומתן על הסכם קיבוצי או תוספת יוקר. זו מלחמה על האמת ועל מציאות ה' בעולם. ויש מלחמות שאין בהן פשרות. מלחמות שאין להן כלום עם האינטרסים של הפוליטיקה ושיקוליה, אלא רק לעשות את הדבר הנכון בעיני ה'- ולהוציא את העם ממצרים- כולו- עד הכבשה האחרונה- "לֹא תִשָּׁאֵר פַּרְסָה...".
ישנם רגעים בהיסטוריה שבהם האמונה, השליחות, האמת והצדק הם השיקול היחידי ואין בלתו. עם ישראל לדורותיו- הוא התולדה של הרגעים הללו.
תלמוד ישראלי- הדף היומי לילדים ונוער
מַסֶּכֶת בָּבָא בַּתְרָא- דף י"ג
גּוֹד אוֹ אִגּוּד
בְּדַף י"א לָמַדְנוּ עַל חָצֵר שֶׁ"אֵין בָּהּ דִּין חֲלוּקָה", כַּזָּכוּר מְדֻבָּר בְּחָצֵר קְטַנָּה וְהַהֲלָכָה קוֹבַעַת שֶׁאִם אַחַד הַשֻּׁתָּפִים רוֹצֶה לְהַפְסִיק אֶת הַשֻּׁתָּפוּת וּלְחַלֵּק אֶת הֶחָצֵר לִשְׁנַיִם הוּא אֵינוֹ יָכוֹל לְהַכְרִיחַ אֶת הַשֻּׁתָּף הַשֵּׁנִי לְהַסְכִּים לְכָךְ.
בְּדַף זֶה לוֹמְדִים כִּי לְשִׁיטַת אַחַד הָאֲמוֹרָאִים, רַב יְהוּדָה, קַיָּם בְּכָל זֹאת אֹפֶן אַחֵר, שֶׁמְּאַפְשֵׁר לְאוֹתוֹ שֻׁתָּף לְפָרֵק אֶת הַשֻּׁתָּפוּת. הוּא פּוֹנֶה לַחֲבֵרוֹ וְאוֹמֵר לוֹ: אם אֵינְךָ רוֹצֶה לַחֲלֹק אז בוא נַחֲלִיט כַּמָּה שָׁוָה הֶחָצֵר, וְאִם אַתָּה רוֹצֶה - קְנֵה מִמֶּנִּי אֶת חֶלְקִי, אִם אֵינְךָ רוֹצֶה - אֲנִי אֶקְנֶה מִמְּךָ אֶת חֶלְקְךָ, אֲבָל אֲנִי כְּבָר לֹא מַסְכִּים שֶׁנִּשָּׁאֵר שֻׁתָּפִים". על פי הַדִּין הַשֻּׁתָּף הַשֵּׁנִי חַיָּב לִבְחֹר בְּאַחַת הָאֶפְשָׁרֻיּוֹת.
הֲלָכָה זוֹ מְכֻנָּה "גּוֹד אוֹ אִגּוּד", מַשְׁמָעוּת הַמִּלָּה גּוֹד בַּשָּׂפָה הָאֲרַמִּית הִיא חִתּוּךְ אוֹ קְצִיצָה, לְמָשָׁל לִקְצֹץ אִילָן אוֹמְרִים "גּוֹדוּ אִילָנָא" וְלִפְעָמִים הַמּוּבָן שֶׁלָּהּ הוּא "קְצִיצַת דָּמִים" - קְבִיעַת סְכוּם, וְכָךְ הוּא אוֹמֵר לוֹ: "הַחֲלֵט: "גּוֹד" - קְבַע סְכוּם וּלְפִיו אֲנִי אֶמְכֹּר לְךָ אֶת חֶלְקִי, אוֹ "אִגּוּד" - אֲנִי אֶקְבַּע סְכוּם וּלְפִיו תִּמְכֹּר לִי אֶת חֶלְקְךָ". 
 [מתוך 'תלמוד ישראלי-הדף היומי לילדים', הוצאת ידיעות אחרונות]
כלוב עופות או בריכת דגים?
הרב אבינדב אבוקרט - רב קהילת אברהם יגל, גבעת שמואל.
בעולם הסוד, כמו בשאר חלקי התורה, גלות מצרים והיציאה ממנה תופשת מקום נרחב. לפי תורת הקבלה, מטרת הגלות הייתה איסוף של ניצוצות קדושה שהתפזרו במקומות הנדחים והנמוכים ביותר והעלאתם למקומם המקורי. 
במצרים היה פוטנציאל של קדושה, שרק לעם ישראל בשהותם במציאות מלאת הטומאה, יש יכולת לנצל, למצוא ולמצות. הגלות אם כן, אינה רק בית כלא, אלא מקום שבו קיימות אופציות שניתן לנצל בזמן הגאולה.
אחד הביטויים לעניין זה הוא הבקשה של ה' מעם ישראל לשאול את כלי מצרים ולצאת ברכוש גדול. בהתאם להבטחה האלוקית הקדומה, העם מתבקש לקחת כלים משכניו המצרים ואכן מרוקן את מצרים מכליה ואינו מותיר בה דבר. 
במדרש, נחלקו הדעות כיצד לתאר את מצרים לאחר השאלת הכלים - יש המדמים אותה למצולה עמוקה שלא מצויים בה דגים ויש המדמים אותה למצודה וכלוב ללא גרגירי דגן המפתים את העופות להיכנס אליו. מחלוקת זו, היא למעשה תיאור של שתי תפישות עולם ביחס אל החול, התרבות והמציאות הגשמית.
יש הרואים בעולם החול כמקור לידע פרגמטי בלבד, כזה המשרת את האדם במעשיו הפשוטים ותו לא. האדם המצוי בעולם התורה צריך להזדקק לעולם החול רק על מנת להתנהל באופן פרגמטי - להתפרנס, לרכוש ידע בסיסי או לכל היותר לדעת מה להשיב לאפיקורוס. תפישה זו רואה במצרים כלוב של עופות. הגרגרים המועטים שבו נועדו רק לתפישתם של העופות. כך, גם עולם הידע החילוני הוא רק אמצעי סיוע מצומצם למטרות נעלות.
אחרים, מוצאים בעולם החול מקור עשיר לרעיונות, אידיאלים וערכים שהתורה לא עסקה בהם או נמנעה מלהרחיב בהם. הם מכירים במעלתו של עולם הקודש, אבל לא נרתעים למצוא יתרונות בתרבות החול ובתפישותיו. עמדה זו מדמה את עולם החול למצולה ודגים. כזו שיש בה חיים עשירים הסמויים מן העין, טעמים, צבעים וקולות מגוונים. לא בקלות ניתן להגיע אל המצולה הריקה מדגים, לא בנקל אפשר לצלול לכל מרחבי הידע הממלאים את עולם החול החוקר והמרחיב דעת.
המדרש אינו מכריע בין הדעות, כנראה, שגם בחיינו ההכרעה אינה חד משמעית ויש לכל צד מקום ולגיטימיות. גם בימינו, כימי צאתנו מארץ מצרים, עלינו להכיל את שתי הדעות. לבחור באיזון בין המצודה למצולה ובעיקר לצאת מהמפגש עם מיצרי החיים וארצות החול ברכוש גדול - מעשי ומסייע אך גם מעשיר ומרומם.
ראש הטופס
אהבתי
אהבה
מ. חיילת דתית: "הצבא שלי כ"כ אחר"
מערכת שבתון

הרשתות החברתיות, ובעקבותיהן המדיה הכללית, 'התפוצצו' בשבוע האחרון על סרט האנימציה שהפיק הארגון החרד"לי 'חותם', במטרה להרתיע בנות דתיות מלהתגייס לצבא. בסרטון הזה העצימו מאוד בעיות שעלולות לצוץ בצבא ובעיקר התייחסו לנקודות שקשורות ליציאת הבנות מהחממה הדתית (אולפנא, תיכון דתי, הבית) ואינן אופייניות רק לצבא, כמובן, אלא שעובדה זו 'שכחו' כמובן לציין.

 'חותם' זהו אותו ארגון חרד"לי שמנסה לטרפד בכל דרך אפשרות שמשרד החינוך יסייע כספית לעמותת 'אלומה' המסייעת לבנות דתיות לפני גיוס (בסיוע בשיבוצים, בעיקר) ולבנות שהתגייסו וגם תובע לאסור על נציגי העמותה להיכנס למוסדות החינוך הממ"ד.

מ. חיילת דתית, חוקרת מודיעין בחיל-הים, בוגרת מכינה קדם צה"לית, הגיבה ברשת לסרטון האמור:
"ראיתי את סרטון 'בודדה במערכה'. אני נמצאת חודשיים לפני סיום שירותי הצבאי ומרגישה שאולי פספסתי משהו. אולי אני לא בצבא הנכון? אולי אני בעולם מקביל? כי הרי מוצג כאן שירות צבאי של חיילת דתיה אבל הצבא שלי כל כך אחר..
-בצבא שלי, במשך כל הטירונות והקורס התפללתי לא פחות מביני"ש צדיק, 3 תפילות ביום ברזל. לעתים אפילו המפקדות/ים היו אלו שהזכירו לי שיש לי זמן תפילה.
בצבא שלי, לפני טקס ההשבעה אחד מהרס"רים הבכירים של הבה"ד (בסיס הדרכה) הפך את מחסן המדים בחיפושים במשך כמה שעות, כדי שלי ולחיילת נוספת תהיה חצאית לבנה לטקס.

בצבא שלי היה קידוש בכל ארוחת שישי ומפקדים וחיילות/ים שיושבים איתי ברגעים של זמן פנוי ומשחקים משחקי קופסא במקום לצפות בטלוויזיה בחדר השני.

בצבא שלי חברות חילוניות לחלוטין עם אפס ידע תורני נזעקו כאשר מישהי חיממה במיקרוגל החלבי אוכל בשרי, ורצו אליי לברר כיצד אפשר להכשיר את המיקרוגל מחדש.
בצבא שלי, המפקד האישי שלי שחרר אותי ללא מילה לימי עיון בכל חודש, גם אם הייתה עבודה חשובה שלא סובלת דיחוי. 
וכן, הייתה עבודה חשובה. למעשה, עבודה שנוגעת ישירות לביטחון מדינת ישראל. תתפלאו, אולי זה רק בצבא שלי, אבל חיילות הן לא רק פקידות או לוחמות (שכבוד כל אחד מהתפקידים וחשיבותו במקומו מונח).
ויש עוד כל כך הרבה דוגמאות בצבא שלי, שאני תוהה, אולי אני ויוצרי הסרטון משרתים בצבאות שונים.. והיו גם התמודדויות אינספור, גילויי תרבויות והליכות זרים ומפתיעים (למרות שעברתי לא מעט מסגרות מעורבות קודם לכן), אבל גם כל כך הרבה פעמים של תחושת שליחות אמיתית, של ידיעה שאם לא ההיכרות איתי ועם חברותיי הדתיות- סביר להניח שהאדם שמולי היה/הייתה ממשיך/ה להכיר דתיים רק מהעיתונות המסכסכת ("למה לא כל הדתיים סבבה כמוך?"), לשנוא ללא סיבה ולחשוב שאין סיכוי לאחדות.
והיו גם רגעים קשים יותר או רגעים של חוסר הבנה, אבל גם כל כך הרבה רגעים של פתיחות, של לבוא לקראת, של רצון אמיתי להכיר ולהתחשב גם כשלא נוח.

ואין לי דרך להסביר את תחושת הגאווה העצומה שיש בעמידה בטקס על מגרש המסדרים בחצאית מדים לבנה. ללכת ברחוב, ביחידה, בכותל או סתם באוטובוס כחיילת בחצאית.

מכל הקשיים וההתמודדויות רק הבנתי מהם הגבולות שלי, מה חשוב לי לשמר, אילו חיים אני רוצה לחיות. איכשהו, בהכללה גסה אמנם, אך מציאותית, מבין מעגל החברות הקרוב שלי דווקא אלו שהתגייסו נשארו דתיות ואילו רבות ממשרתות השירות הלאומי עזבו את הדת מכל וכל. כמובן, ישנן גם כאלו שלהפך, הנקודה היא שלא המקום קובע את המשך הדרך הדתית- אלא הבת עצמה, חוזקתה ורצונותיה בלבד. אז אנא, אל תזלזלו בחוזקתנו. אל תזלזלו ביכולתנו לעצב לעצמנו את הדרך, בחכמה ומתוך שיקול דעת וחקר מעמיק. 
אז אולי זהו צבא שונה ומקביל, לא יודעת, אבל בכל מקרה אני ממליצה ואמשיך להמליץ לבנות הדתיות- פתחו את הראש! אל תאמינו לכל תעמולה!

לכו לשרת על פי תפקיד ולא עפ"י מסגרת שמקובל/ לא מקובל ללכת אליה, לכו להיכן שתוכלו לתרום מכישוריכן בצורה המיטבית. מי יודע, אולי תרוויחו חוויה מעצבת וטובה לכל החיים", סוף ציטוט.. 


**

ומתוך תגובתה של מיכל נגן, ראשת מכינת צהלי:

" ... החבר'ה מ'חותם' – הגזמתם לגמרי! זו ירייה בתוך הנגמ"ש. אפשר להתווכח על ערכים ועל פרשנויות הלכתיות - אבל האם המטרה מקדשת את כל האמצעים? האם בהוצאת שם רע על החיילות – שהן בשר מבשרנו, בביזויין, בהפיכתן לגרוטסקה, בירידה לרמיזות שמתחת לחגורה, בזה נרוויח משהו?

מביך ומעליב אותי לחשוב שככה אתם רואים את הנערות המתגייסות... מביך ומעציב אותי להבין כמה קטנות וטיפשות אתם חושבים שאנחנו. וחלשות.

... מאות תלמידותיי המשרתות בצבא לימדוני כי הן מתגייסות מתוך מסירות נפש עבור עם ישראל. הן רואות בשירות בצבא שליחות מחוץ למגזר כדי ליצור חיבור ומפגש עם כלל ישראל. ... 
חיילתורנית מתמודדת עם השחיקה, עם החספוס ועם הבדידות מתוך עדינות ועוצמה, מתוך בירור ומחשבה, מתוך יצירתיות ורגישות, מתוך אהבת תורה ויראת שמים. בדרכה. דרך זהירה ואמיצה שתום וחכמה משמשים בה כאחד.
.
תודה לכן חיילותורניות על ההתמודדויות שלכן עם כל מה שבצבא: סביבה גברית, מרחב חילוני, צרכי המערכת, ושחיקה של הנפש ושל כח הרצון . ההתמודדות שלכן מאירה את עבודת השם כמשהו עמוק ומתפתח, משוחח, מתמודד, נמשך ומרומם.

... תודה לכן שאתן מעזות לחשוב, לבחור, לסמוך על עצמכן, להיכשל ולקום בתשובה. שוב ושוב. כי זוהי הדרך היחידה למצוא את הקב"ה בחייכן".

מעמותת 'אלומה' נמסרה התגובה הבאה:

"הסרטון המדובר ראוי לכל גינוי אפשרי כשברור לנו מה הביא לפרסומו. המגמה בשטח שמצביעה שיותר ויותר צעירות דתיות בוחרות להתגייס לצה"ל בשיעורים חסרי תקדים הצליחה להפחיד לא מעט אנשים. עפ"י הנתונים שפרסם צה"ל לאחרונה בשנת 2015 התגייסו לצה"ל 2156 צעירות דתיות, כשב-2010 הנתון עמד על 935 בנות בלבד."

*"אמנם, יש גם בעיות. אך התמודדות היא חלק בלתי נפרד מהערכים עליהן התחנכו הבנות לאורך השנים. ... הצבא משנה את פניו ומתאים עצמו יותר ויותר למגמה המתרחשת בשנים האחרונות. ברור לנו כי שום סרטון או קמפיין לא יצליחו לעצור אותה. היא חזקה מכולם – והצעירות הדתיות בוחרות בעצמן את הטוב להן ביותר."

***

נציג 'חותם' הסביר באתר 'כיפה' את הסיבות להפקת הסרטון: " סרטון זה לא נועד להחליף הסברה מעמיקה, לא מתיימר להציג את כל הבעיות, ולא טוען שאין פתרונות לחלק מן הבעיות. סרטון קצרצר זה נועד להעלות את הסוגיה על סדר היום, לעורר שיח בציבור הדתי-לאומי ולהציף את הבעייתיות בכל הקשור לשירות בנות דתיות בצה"ל".

ד"ר חזות גבריאל
חילוני הוא לא 'ערב - רב'!
פעם אחת בלבד מוזכר הכינוי 'ערב רב' בתנ"ך- " וְגַם־עֵ֥רֶב רַ֖ב עָלָ֣ה אִתָּ֑ם ..." (שמות יב,לח). בפשטות, זוהי תערובת של עמים נוספים שיצאו עם בני ישראל ממצרים. לפי חז"ל, הוצאתם ממצרים הייתה על דעת משה בלבד וללא הימלכות בשכינה. בחטא העגל הקב"ה סונט בו – "... לֶךְ־רֵ֕ד כִּ֚י שִׁחֵ֣ת עַמְּךָ֔ אֲשֶׁ֥ר הֶעֱלֵ֖יתָ מֵאֶ֥רֶץ מִצְרָֽיִם" ( שמות לב,ז), " ... אמר משה ריבון העולם מנין הם עמי? אמר לו הקדוש ברוך הוא: עמך הם, שעד שהיו במצרים אמרתי לך, 'והוצאתי את צבאותי'- את עמי, אמרתי לך שלא לערב בהם ערב-רב, אתה שהיית עניו וכשר אמרת לי 'לעולם מקבלים השבים' ..." (שמות רבה, כי תשא, מב).
כיום אין לנו יכולת לזהות קבוצה זו שהתגיירה במעמד הר סיני ונטמעה כליל בעם ישראל.  ברבות הדורות עברה ההתייחסות  לקבוצה זו (בדומה ל'עמלק'), מהתייחסות אתנית לקבוצה בעלת תכונות מסויימות בתוך עם ישראל (הגר"א, אבן שלמה, פרק יא). הזוהר אף נותן בהם סימנים: " וחמש מינין אנון בערב רב ואנון (סי' נג"ע ר"ע)- נ"פילים ג"בורים ע"נקים ר"פאים ע"מלקים ", (כרך א (בראשית), בראשית כה,א). מפרשים, מבארים כך בהתאמה: בעלי מחלוקות, בעלי תאווה, צבועים, להוטים אחר הכבוד, להוטים אחר הממון.
באשר לאמונה, שמקורה אף הוא בזוהר, כי ה'ערב רב' יתפרד מעם ישראל לפני הגאולה, הרב קוק זצ"ל שולל זאת במאמרי הראי"ה: "... ויש התולים את עצמם במאמרי הזהר המדברים על הערב רב ועל ההתפרדות מישראל לפני הגאולה, ולוקחים את הסודות כפשוטם ומרבים מחלוקת...". עם זאת מוסיף: " "הייתה מדתו של משה רבנו עליו השלום לקרב רחוקים, עד שקרב אפילו את הערב- רב, ואף על פי שזה גרם אריכות הגלות, מכל מקום סוף כל סוף יתעלו גם הם, כי בוודאי יתקיים ביה, 'יתן לך כללבך וכל עצתך ימלא', וד' יתברך מקים דבר עבדו ועצת מלאכיו ישלים", (אגרות ב  קפח).
שלב התיקון והבירור מתקיים בימים אלו ממש. מה טיבו של בירור זה? כדי לענות על שאלה זו יש לחזור לספר שמות. מה יכולה הייתה להיות הסיבה שבגינה התחברו ה'ערב- רב' לעם ישראל? הם לא סבלו כמותם מצד אחד, ולא שייך לצרפם להבטחת הארץ והזרע של אבותינו, מצד שני. ובכן, יש הכרח לומר שהחיבור שלהם היה למשה האיש, לניסיו, לתורתו, לעוצמתו הרוחנית וכדו'. במילים אחרות, הם התחברו לתורה ללא מחוייבות לארץ ישראל. עינינו חוזות כי בירור זה מתקיים היום לנגד עינינו, ואפשר כי מטרתו הינה להוציא את סיגי ה'ערב- רב' המצויים בתוך כל אחד מאיתנו. 
להערות: hazutg@gmail.com 
מה קורה בחושך?
רונן לוביץ
ראוי לזרות אור על מכת החושך, שכן מיקומה כמכה שלפני האחרונה מלמד שהייתה זו מכה קשה ביותר, והדבר מעורר תמיהה, שכן בניגוד לכל שאר המכות, מכת החושך לא פגעה באיש מבחינה פיזית. יתר על כן, היא אף לא פגעה בתשתיות כמו מכת הדם, ולא הרגה את בעלי החיים כמו הדבר, לא כילתה את היבול כמו הארבה, לא גרמה חולי כמו השחין, ואפילו לא הייתה מגרדת ומעצבנת כמו הכינים. מה אפוא כל כך נורא בחושך? 

נראה ששאלה זו היא שהניעה את חכמינו למצוא בחושך מטרות הקשורות בהכנה ליציאת מצרים. דרשן אחד מסביר שבחסות מכת החושך מתו ונקברו כל אותם יהודים שלא היו ראויים להיגאל, ואילו אחר מפרש שהחושך אפשר לבני ישראל לגלות היכן מסתירים השכנים המצרים את כלי הכסף והזהב שלהם, אותם יבקשו לקבל בהשאלה לקראת יציאתם ממצרים (שמו"ר יד, ג).

ברצוני להציע הסבר נוסף למטרת מכת החושך ולמשמעותה, והוא טמון בעובדה שחושך יוצר בדידות. האדם הוא יצור חברתי, "מדיני מטבעו", כלשון הרמב"ם, וכדברי חכמים: "או חברותא או מיתותא" (תענית כ"ג). דוגמה מאלפת לכך מופיעה בגמרא המספרת על רבי יוחנן, שהבדידות שחווה, בעקבות מות חברו ותלמידו ריש לקיש, הביאה למותו (ב"מ פ"ד).

מכת החושך במצרים יצרה בידוד חברתי מוחלט בתהליך בן שני שלבים: בשלושת הימים הראשונים "לא ראו איש את אחיו", ובשלושת הימים שלאחר מכן החשכה התעצמה "ולא קמו איש מתחתיו",  כלשון רש"י (י, כב): "יושב אין יכול לעמוד, ועומד אין יכול לישב" (עפ"י שמו"ר יד, ג).

בעלי המוסר הסבירו שיש קשר בין השלבים, שבלשון ימינו נגדיר אותו כך: כאשר אדם לא רואה את חברו ממטר – שום אדם לא יכול לקום ולעמוד. חברה תקינה מחייבת שכל אחד מחבריה יעניק תשומת לב לרעהו, ויראה את בעיותיו ומצוקותיו. רק אז יכול כל אחד לקום מתחתיו ולהתרומם, ויכולה החברה כולה להתפתח ולהתקדם.

במכת החושך מופיעה בתורה הדגשה ייחודית: "ולכל בני ישראל היה אור במושבותם". הדגשה שלא הופיעה בחלק מהמכות. יתר על כן, לא נאמר: "ולכל בני ישראל לא היה חושך", כפי שנאמר במכות קודמות מסוימות, אלא שהיה להם אור. נראה שאמירה זו באה להאיר ולהדגיש שאצל בני ישראל ראו איש את אחיו, ומהראיה הזו נמשכה הארת האור שהיה במושבותם. אור מוסרי-חברתי זה היה המבדיל בין אור לחושך ובין ישראל למצרים, והקנה להם זכות להיגאל.

בחברה בריאה צריך כל אחד לראות את חברו, את צרכיו ואת מצוקותיו. ההלכה קובעת שתחילת זמן אמירת קריאת שמע הוא "משיכיר את חברו הרגיל עימו קצת ממרחק ד' אמות" (שו"ע). רק אחרי שהאדם מכיר את חברו, הוא מביע את ההכרה בבורא עולם, ומקבל על עצמו עול מלכות שמים. על בסיס רעיון זה הנהיג האר"י שלפני הנחת התפילין בשחרית יקבל האדם על עצמו את המצווה "ואהבת לרעך כמוך", כדי שזו תקדם למצווה: "ואהבת את ה' אלוקיך".

כיום מתקשים בני אדם לראות זה את זה לא בגלל החושך אלא בגלל שיש עודף אור. האור החשמלי מאפשר לאנשים להסתגר בביתם, לשהות עם עצמם ולראות רק את עצמם. את האחר אפשר כיום לראות מבעד למסכי המחשב, הטלוויזיה ואף הטלפון. בתקשורת שמתבצעת באמצעות המכשירים האלקטרוניים, הראיה הישירה של הזולת על צרכיו ומצוקותיו, הולכת ונחשכת, הולכת ונחסכת.

במצוות הפסח, שבאות מיד לאחר מכת החושך, יש דגש מיוחד במינו על כך שיש לאכול את הקורבן בחבורה, דבר שלא מצאנו בשום קורבן אחר. נראה שהתורה רצתה להדגיש בחגיגת הגאולה של עם ישראל את חשיבות היחד, ולגרום לאנשים לקום איש מתחתיו ולראות זה את זה. מצוות אכילת הפסח מחייבת כל אחד להיחלץ מבדידותו, ומביאה לכך שאף לא יהודי אחד יישאר בחושך ובבדידות, אלא כל ישראל יראו איש את אחיו.

האם ישללו ממצגר את התואר 'רב'?
אז יונה מצגר, מי שכיהן כרב ראשי לישראל, חתם על עסקת טיעון שבה הודה בקבלת שוחד במסגרת תפקידו ההוא, והבן-אדם יישב 3.5 שנים בבית הסוהר (לפני ניכוי שליש). כמו כולם, גם אני מתקשה למצוא את המלים שיבטאו מה שאני חש על מעשיו, כן, אלה שהודה בהם. נכון, יונה מצגר למד במוסדות 'סרוגים' ואף היה בישיבת הסדר. בית גידולו היה באנ"ש, ואולי גם מחנכיו שם צריכים להכות על חטא, איך יצא להם תלמיד שכזה. אבל לכס הרם ברבנות הראשית הגיע יונה כשלוחם של החרדים, (בהנהגת הרב אלישיב זצ"ל) שהריצו אותו מול מועמד הציונות הדתית הרב יעקב אריאל שליט"א, וניצחו (נצחון פירוס) בזכות התככים הפוליטיים מזה והעדר חוט שדרה של הנציגים ה'סרוגים' הפוליטיים מזה. אף אחד, לא בחרדים ולא ב'סרוגים', לא לקח מעולם את יונה מצגר ברצינות יתרה. אבל 'התפקיד עושה את הבן אדם', ונתנו לו פה ושם את הכבוד הראוי לנושא משרה כה רמה. עתה, עם נפילתו מאיגרא רמה לבירא עמיקתא, לא ראינו בקרב הרבנים החרדיים שהמליכוהו, איזו זעקת שבר, איזו הכאה על  בחירתם בו. נאדה. אבל בעניין זה אותי מעניינת יותר הרבנות הראשית לישראל- מה היא תעשה כדי למרק את הכתם הזה. מועצת הרבנות הראשית החליטה בעבר, דווקא בתקופה שיונה מצגר כיהן כרב הראשי לישראל, כי מי שיורשע בעבירות חמורות או בעבירות הקשורות לתפקידו כרב – לא ראוי כי ימשיך לשאת את התואר 'רב'. מצגר, אז הרב הראשי, אמר כי "המועצה ביקשה להעביר מסר שרב שסרח איננו עובר רק על איסור הלכתי, מוסרי, או ערכי – אלא הדבר עלול לסכן גם את המשך כהונתו ומעמדו כרב בישראל", סוף ציטוט מפיו של יונה מצגר. מה נאמר? 'נאה דורש, נאה מקיים'?. אם נותרה בו מידה קטנה של יושרה, עליו לחסוך למועצת הרבנות הראשית את כאב הראש הזה, ולהודיע בעצמו קבל עם ועולם: 'נכשלתי, מעדתי, חטאתי, אני מלא בושה וכלימה. אינני ראוי עוד לשאת בתואר רב בישראל'. 
בפוסט שהעלה הרב עילאי עופרן הוא סיפר כי בטקס ההסמכה של חבריו ושלו לרבנות, הפציר בהם הרב יונה מצגר, אז הרב הראשי לישראל, לתלות ("כמו רופא") בגאווה את הדיפלומה על הקיר "דיפלומה שמעידה על רצינות, אמינות ומקצועיות". וכה כתב עתה הרב עופרן: "היום שבו הוא מודה בעבירות חמורות, הופך את התעודה הזו לאות קלון. חילול השם כמדומני שאין כאן – הציבור בישראל מזמן רואה ברבנות פחות נציגי הדת ויותר עסקנים פוליטיים. מסופקני אם מישהו רואה קשר כלשהו בינו ובין ריבונו של עולם. סמיכה לרבנות אינה רק אישור עמידה במבחנים. היא מבוססת על העברת המסורת מדור לדור. מסורת וסמיכה אינן יכולות לעבור דרך ידיהם של עבריינים ומושחתים. לו הייתי אני הרב הראשי, הייתי מנסה לאסוף משהו מהחרפה הזו, ומנפיק תעודות חדשות". 
ילכו 'על כל הקופה'?
אם החקירות בענייניו אינן מספיקות לו, צץ שוב ועולה עניין 'מתווה הכותל' ומהווה איום בפוטנציה (נוסף) על הישרדותו הפוליטית של נתניהו. כאשר מחד גיסא בג"ץ ברקע, ומאידך גיסא קיים החשש שכגודל החקירה כך גדל הסיכוי למתרחש מאחורי גבו בקואליציה, נפגשו השבוע ראשי הסיעות החרדיות והשר אורי אריאל מ'הבית היהודי' עם הרבנים הראשיים לישראל ויצאו משם בדרישה חד-משמעית, להעביר החלטת ממשלה שתבטל את מתווה הכותל (שקיבל אז הן את הסכמת החרדים וכמובן את הסכמת הממשלה) שמכיר ברפורמים. כמו כן הוחלט לעמוד על כך שיינתן לרבנות הראשית ייצוג עצמאי – חיצוני, כדי שעמדתה של הרבנות הראשית תובא בפני בית המשפט. (לא סומכים שם על מנדבליט, אבי 'מתווה הכותל ביושבו אז כמזכיר הממשלה). המילים "לא נוותר" חזרו שם כמה וכמה פעמים. מילים, מילים, או שהפעם הם רציניים?
כידוע, נכון להיום מעמדו ההלכתי והשיפוטי של הכותל המערבי אינו מוסדר בחוק, כך שכל גורם רשאי להתנהל במקום על פי השקפתו, מה שהוביל לא פעם למחלוקות ומהומות רבות. הצעת החוק מבית מדרשה של ש"ס, נועדה להסדיר באופן חקיקתי את הפעולות שמותר ואסור לעשות במתחם.
בדברי ההסבר להצעת החוק נכתב בין היתר: "מוצע בזה לקבל חוק שיסדיר את שמירת סדרי התפילה ברחבת התפילה של הכותל המערבי וכן את שמירת מעמדה וקדושתה של רחבת הכותל כולה". הצעת החוק גם מפרטת אלו מעשים ייאסרו על מבקרי הכותל, מעשים כמו חילולי שבת ואי הצבת מחיצות בין מתפללים למתפללות. בנוסף לכך הצעת החוק נוגעת בנוהל הטקסים שנערכים במקום, "עריכת טקס, לרבות טקס דתי, שלא על פי מנהג המקום, הפוגע ברגשות ציבור המתפללים כלפי המקום".

עוד מדברת הצעת החוק על האיסור לבצע "בכל שטח רחבת הכותל המערבי - מעשה העלול להפריע את המתפללים בתפילתם, תפילה מעורבת של גברים ונשים". בנוסף לכך, החוק  המוצע יסדיר את ההתנהלות בעזרת נשים ויאסור "טקס הכולל הוצאת ספר תורה וקריאה בו, תקיעת שופרות, לבישת טליתות או תפילין".  הסנקציה העונשית המוצעת היא מאסר של ששה חדשים או קנס 10,0000 שקלים.

ונתניהו? מקורביו משדרים שהוא לא יוכל להיענות לסיעות החרדיות בסוגיית 'מתווה הכותל' (איך יראה פניו בקרב הקהילות היהודיות הלא-אורתודוכסיות בחו"ל?), וינסה להוציאן כש"חצי תאוותן בידיהן" עם חוק העזר העירוני בת"א בעניין (אי) פתיחת חנויות בשבת. כאב ראש אמיתי, שאולי רק החקירות הפליליות יחלצו אותו ממנו.

***

קשר טבעי?

תעלומה. הציבור החרדי גדל בלי עין הרע הרבה יותר מהמגזרים האחרים בישראל, אך בבחירות בכנסת, הדבר לא בא לידי ביטוי במספר המנדטים של המפלגות החרדיות. הכיצד? כמה סיבות לדבר, אחת מהן היא שפחות ופחות חרדים מרגישים מחויבים לציית ל'גדויילים' ולהצביע למפלגה חרדית. כבר לא עובדים על אוטומט. כמעט כל מפלגה המכבדת את עצמה מקימה ערב בחירות 'מטה חרדי', מעסיקה כמה מאכרים קבלני קולות או סתם פעילים טובים מהמגזר, נותנת כמה הבטחות מגזריות וממתינה לראות תכל'ס ביום פקודה, ביום הבחירות. במקרה זה, מאוד קל לראות אם 'הכל דיבורים' או שיש גם כיסוי. מספר המצביעים לרשימה הספציפית בריכוזי חרדים. אין פשוט מזה.

בשבוע שעבר הושק בשעטו"מ המטה החרדי של מפלגת האיחוד הלאומי. כמה (לא) מפתיע, האירוע היה בבית"ר עלית, שכל תושביה חרדים. בהודעת דובר המפלגה צוין כי במהלך הערב דנו בקשר שבין המגזר החרדי ובין הציונות הדתית, בשייכות הטבעית של המגזר החרדי למחנה הלאומי וכן בשילוב תעסוקת חרדים בשוק העבודה. בנוסף הוצג מענה ממשלתי למוסדות של חסידות חב"ד בארץ ובעולם, שאינם מקבלים סיוע כספי מהמדינה. ראשי האיחוד הלאומי הכריזו בערב החגיגי שהמפלגה תדאג לסייע להם. אז מעבר להבטחות "תן" (קולות) – "קח" (עזרה בנושאים שהוזכרו), אמרו באותו מעמד השר אורי אריאל וח"כ בצלאל סמוטריץ', ש"החיבור בין הציבור הדתי והחרדי הוא טבעי וטריוויאלי". מעניין אם גם הצד השני (החרדים) חושב ככה, ואם כן, אז איפה הוא היה עד היום.
על סף הישיבה התיכונית
חלק ג
 וכשההורים והבן אינם מסכימים על ישיבה?
בפינותינו הקודמות הדגשנו את תפקידנו כהורים בצומת של בחירת ישיבה תיכונית. מצד אחד צריכה להיות לנו  אג'נדה משלנו על בסיס הערכים שלנו והיכרותנו את בננו, ומאידך גיסא עלינו להוביל את הבן לבחור בעצמו את מקומו לארבע השנים הקרובות. 
המקום הדואלי הזה, שמצד אחד יש לנו זכות וטו ומצד שני אנחנו רוצים בבחירה שלו, מזמן עבורנו אתגר גדול שהוא סוד החינוך כולו – היכולת להוביל, להנחות, ללוות וללמד, לחשוב ולבחור במסגרת של גבולות ברורים, כשאנחנו נשארים הורים והילדים נשארים ילדים. 
אך לפעמים ישנם חילוקי דעות בינינו ובין הבן, שאנחנו נתקלים בהם בחיים השוטפים, בענייני הלמידה, החברים, מטלות הבית, כללי הבית ועוד. כשמדובר על בחירת ישיבה תיכונית קיים שוני מהותי בינה ובין ענייני המשמעת. על הבן לסדר את חדרו גם אם אינו מתחבר כרגע לסדר וניקיון. למה? – ככה! כי כך ביקשנו ואלו הכללים החלים על כל בני הבית. בשפה הזו איננו רוצים לדבר כשמדובר בבחירת ישיבה. 
ומה עושים אם קיימים פערים בינינו לבין הבן לגבי הישיבה המתאימה? 
בשורות הבאות ננסה להציג דרך וגישה להתמודדות במצב זה.
1. להימנע מחיכוך מיותר. העמדה שלנו כהורים היא שלא באנו לריב ולא באנו לכפות. באנו לדבר חינוך. בחירת הישיבה היא המשך וחלק מכל ההשפעה החינוכית שלנו על הבן. בנוסף, אנחנו באותו הצד. כולנו רוצים את הטוב ביותר עבורו. מכאן נגיע לשיח שמתחיל מהנחת היסוד הזו ולא מאפשר לנו ליפול לשיח שלילי.
2. תיזמון. פעמים רבות אנו מוצאים שהתזמון אינו מרכיב טכני בלבד בחיים. איננו רוצים להושיב את הבן בכוח כמובן. לפעמים ה"כוח" הוא כשלנו מתאים לשבת ולו – לא, מכל סיבה שהיא. לכן, נקבע את השיחה עם הבן בזמן שנוח לנו ולו. נציג לו אפשרויות ונשאל "איזה מהזמנים נוח לך?" הוא יבחר מתי לשבת לדבר אתנו. לא נהיה עייפים מידי בסוף היום ולא קצרי רוח לסיים לפני יציאה לאירוע. נגיע שלווים בכדי שנוכל לייצר אווירה נעימה.
3. אווירה. גם ככה זו תקופה לחוצה עבור חלק גדול מהבנים. ביכולתנו לשדר ביטחון, רוגע ושמחה בכל התהליך וזה מתחיל בשיחה בבית על כוס שוקו חם. נשב קרוב לבן ונסגור מעין מעגל בצורת הישיבה. לא נשב כשאנו ההורים על ספה זוגית והבן על הספה שממול. נשדר כל הזמן "ביחד" ונקבל החלטה משותפת. חשבו בדרככם כיצד ליצור אווירה שתשרה רוגע ושמחה ביניכם. ודאי שלא נשב לדבר על ישיבה מיד לאחר ויכוח סוער או מתיחות סביב עניין משמעתי כל שהוא.
4. התפיסה שלו. הנער, בעודו צעיר ובלתי מגובש בתפיסותיו ובצורת חשיבתו, מדבר בדרך כלל על הישיבות עצמן ולא על הצרכים שלו. בנוסף, על פי רוב הוא לא ביקר ולא בדק לעומק את הישיבות שכבר סימן. אולי משהו בישיבה הדליק אותו או שמע שחברים רוצים ללכת לשם או מכיר שכן או בן-דוד שלומד שם. הוא מכיר בעיקר את הכותרת אך לא את תוכנה. התפיסה הזו גורמת לו להינעל על מקום בצורה עיוורת.
5. התפיסה שלנו. לעומת התפיסה הילדותית הסובלת ממשיכה למדליק, לנוצץ ולנחשב, התפיסה הבוגרת מחפשת את הצרכים, החשיבויות והתכנים. כשאנחנו מרימים את הבן למבט מסוג זה, אנו עוזרים לו לרכוש ראייה מעמיקה יותר לחיים, ובמקרה שלנו למקד אותו במה שחשוב לו. אנו עוזרים לו לצאת מראיית "הערב" (=הטעים, הנחמד והנוח) אל ראיית "המועיל". 
6. ענייניות. כששפת הצרכים והתועלות היא השפה המשותפת שלנו עם הבן, אנו מנטרלים את המשיכה הילדותית לישיבה מסוימת ומסומנת שלא בהכרח מתאימה לו. אם הבן מחזיק בישיבה שלדעתנו לא מתאימה לו, ונדבר עליה בצורה ישירה, הבן עשוי לראות את השיחה כהכרזת מלחמה נגדו ונגד חבריו. הוא עשוי לחשוב "אם אתם נגד הבחירה שלי אז אתם נגדי". השיח על "מה חשוב לך בישיבה?" לא מאפשר ליפול להתנגשות עם הבן כיוון שהבן מציף את הצרכים שלו ומדרג אותם, ואז מחפשים את הישיבה שנותנת את המענה הגדול ביותר לצרכיו האישיים שהוא בעצמו הצביע עליהם.
ההשתדלות שלנו להיות ענייניים בשיחה עם הבן מכוונת לסייע לו לעשות סדר בבחירה המורכבת הזו ולהימנע מנפילה למקומות אמוציונאליים. בפינתנו הבאה ניתן מקום של כבוד לרגשות סביב בחירת ישיבה תיכונית.
www.more-lanoar.co.il
גלית,

זו הכתבה המרכזית (חוץ מזו שעל הגליל). יש פה כותרת, וטקסט, ותמונה  של הסרט המאוייר.
את הקטע השני (זה של החיילת מ) יכולה לשים במסגרת נפרדת. יהיה יותר יפה.
"קמפיין החרדל"קים של הציונות הדתית"

מערכת שבתון

הרשתות החברתיות, ובעקבותיהן המדיה הכללית, 'התפוצצו' בשבוע האחרון על סרט האנימציה שהפיק הארגון החרד"לי 'חותם', במטרה להרתיע בנות דתיות מלהתגייס לצבא. בסרטון הזה העצימו מאוד בעיות שעלולות לצוץ בצבא ובעיקר התייחסו לנקודות שקשורות ליציאת הבנות מהחממה הדתית (אולפנא, תיכון דתי, הבית) ואינן אופייניות רק לצבא, כמובן, אלא שעובדה זו 'שכחו' כמובן לציין.

 'חותם' זהו אותו ארגון חרד"לי שמנסה לטרפד בכל דרך אפשרות שמשרד החינוך יסייע כספית לעמותת 'אלומה' המסייעת לבנות דתיות לפני גיוס (בסיוע בשיבוצים, בעיקר) ולבנות שהתגייסו וגם תובע לאסור על נציגי העמותה להיכנס למוסדות החינוך הממ"ד.

להלן כמה תגובות לסרטון הזה, כפי שרצו ברשת.

מיכל נגן, ראשת מכינת צהלי לבנות דתיות:
" גם ב'חותם' מבינים כי סרטון 'בודדה במערכה' של חותם נגד התגייסות נשים דתיות לצבא הוא קמפיין החרדל"קים של הציונות הדתית.

החבר'ה מ'חותם' – הגזמתם לגמרי! זו ירייה בתוך הנגמ"ש. אפשר להתווכח על ערכים ועל פרשנויות הלכתיות - אבל האם המטרה מקדשת את כל האמצעים? האם בהוצאת שם רע על החיילות – שהן בשר מבשרנו, בביזויין, בהפיכתן לגרוטסקה, בירידה לרמיזות שמתחת לחגורה, בזה נרוויח משהו?

מביך ומעליב אותי לחשוב שככה אתם רואים את הנערות המתגייסות . מביך ומצער אותי לחשוב שבתנועה החברתית האדירה הזו אתם רואים רק את הסטראוטיפים. מביך ומעציב אותי להבין כמה קטנות וטיפשות אתם חושבים שאנחנו. וחלשות.

רבותי לימדוני שהתורה מאירה ומשמחת, מכוונת אותנו לראות את הטוב שבזולת, מצמיחה בנו רגישות וכבוד גם לשונים מאתנו, ומלמדת אותנו לאהוב את אחינו גם אם הם חלוקים עלינו בדעות או במעשים... 
מאות תלמידותיי המשרתות בצבא לימדוני כי הן מתגייסות מתוך מסירות נפש עבור עם ישראל. הן רואות בשירות בצבא שליחות מחוץ למגזר כדי ליצור חיבור ומפגש עם כלל ישראל. חיבור עם רחוקים. הן מוכנות להתמודד עם אתגרי השירות הצבאי כדי להיות שותפות עם הציבור הישראלי במשימתו הלאומית הגדולה.

חיילתורנית מתמודדת עם השחיקה, עם החספוס ועם הבדידות מתוך עדינות ועוצמה, מתוך בירור ומחשבה, מתוך יצירתיות ורגישות, מתוך אהבת תורה ויראת שמים. בדרכה. דרך זהירה ואמיצה שתום וחכמה משמשים בה כאחד.
.
תודה לכן חיילותורניות על ההתמודדויות שלכן עם כל מה שבצבא: סביבה גברית, מרחב חילוני, צרכי המערכת, ושחיקה של הנפש ושל כח הרצון . ההתמודדות שלכן מאירה את עבודת השם כמשהו עמוק ומתפתח, משוחח, מתמודד, נמשך ומרומם.

תודה לכן יקירותיי, שאתן מחיות בי את האמון שהתורה יפה היא, ושכוחה מצמיח אהבה ולא ביקורת.

תודה לכן שאתן מעזות לחשוב, לבחור, לסמוך על עצמכן, להיכשל ולקום בתשובה. שוב ושוב. כי זוהי הדרך היחידה למצוא את הקב"ה בחייכן.

אתן לא בודדות במערכה – אתן ציבור שעושה דברים גדולים – שאו ראשיכן ברמה וכוונו לבבכן אל אביכן שבשמים – היו אתן השינוי אליו אנו מתפללים - וביחד נתקן עולם במלכות ה'."
ראש הטופס
אהבתי
אהבה
מ. חיילת דתית:
הצבא שלי כ"כ אחר
"ראיתי את סרטון 'בודדה במערכה', אני נמצאת חודשיים לפני סיום שירותי הצבאי ומרגישה שאולי פספסתי משהו. אולי אני לא בצבא הנכון? אולי אני בעולם מקביל? כי הרי מוצג כאן שירות צבאי של חיילת דתיה אבל הצבא שלי כל כך אחר..
--
בצבא שלי, במשך כל הטירונות והקורס התפללתי לא פחות מביני"ש צדיק, 3 תפילות ביום ברזל. לעתים אפילו המפקדות/ים היו אלו שהזכירו לי שיש לי זמן תפילה.

בצבא שלי, לפני טקס ההשבעה אחד מהרס"רים הבכירים של הבה"ד הפך את מחסן המדים בחיפושים במשך כמה שעות, כדי שלי ולחיילת נוספת תהיה *חצאית* לבנה לטקס.

בצבא שלי היה קידוש בכל ארוחת שישי ומפקדים וחיילות/ים שיושבים איתי ברגעים של זמן פנוי ומשחקים משחקי קופסא במקום לצפות בטלוויזיה בחדר השני.

בצבא שלי חברות חילוניות לחלוטין עם אפס ידע תורני נזעקו כאשר מישהי חיממה במיקרוגל החלבי אוכל בשרי, ורצו אליי לברר כיצד אפשר להכשיר את המיקרוגל מחדש.
בצבא שלי, המפקד האישי שלי שחרר אותי ללא מילה לימי עיון בכל חודש, גם אם הייתה עבודה חשובה שלא סובלת דיחוי. 
וכן, הייתה עבודה חשובה. למעשה, עבודה שנוגעת ישירות לביטחון מדינת ישראל. תתפלאו, אולי זה רק בצבא שלי, אבל חיילות הן לא רק פקידות או לוחמות (שכבוד כל אחד מהתפקידים וחשיבותו במקומו מונח).
ויש עוד כל כך הרבה דוגמאות בצבא שלי, שאני תוהה, אולי אני ויוצרי הסרטון משרתים בצבאות שונים.. והיו גם התמודדויות אינספור, גילויי תרבויות והליכות זרים ומפתיעים (למרות שעברתי לא מעט מסגרות מעורבות קודם לכן), אבל גם כל כך הרבה פעמים של תחושת שליחות אמיתית, של ידיעה שאם לא ההיכרות איתי ועם חברותיי הדתיות- סביר להניח שהאדם שמולי היה/הייתה ממשיך/ה להכיר דתיים רק מהעיתונות המסכסכת ("למה לא כל הדתיים סבבה כמוך?"), לשנוא ללא סיבה ולחשוב שאין סיכוי לאחדות.
והיו גם רגעים קשים יותר או רגעים של חוסר הבנה, אבל גם כל כך הרבה רגעים של פתיחות, של לבוא לקראת, של רצון אמיתי להכיר ולהתחשב גם כשלא נוח.

ואין לי דרך להסביר את תחושת הגאווה העצומה שיש בעמידה בטקס על מגרש המסדרים בחצאית מדים לבנה. ללכת ברחוב, ביחידה, בכותל או סתם באוטובוס כחיילת בחצאית.

מכל הקשיים וההתמודדויות רק הבנתי מהם הגבולות שלי, מה חשוב לי לשמר, אילו חיים אני רוצה לחיות. איכשהו, בהכללה גסה אמנם, אך מציאותית, מבין מעגל החברות הקרוב שלי דווקא אלו שהתגייסו נשארו דתיות ואילו רבות ממשרתות השירות הלאומי עזבו את הדת מכל וכל. כמובן, ישנן גם כאלו שלהפך, הנקודה היא שלא המקום קובע את המשך הדרך הדתית- אלא הבת עצמה, חוזקתה ורצונותיה בלבד. אז אנא, אל תזלזלו בחוזקתנו. אל תזלזלו ביכולתנו לעצב לעצמנו את הדרך, בחכמה ומתוך שיקול דעת וחקר מעמיק. 
אז אולי זהו צבא שונה ומקביל, לא יודעת, אבל בכל מקרה אני ממליצה ואמשיך להמליץ לבנות הדתיות- פתחו את הראש! אל תאמינו לכל תעמולה!

לכו לשרת על פי תפקיד ולא עפ"י מסגרת שמקובל/ לא מקובל ללכת אליה, לכו להיכן שתוכלו לתרום מכישוריכן בצורה המיטבית. מי יודע, אולי תרוויחו חוויה מעצבת וטובה לכל החיים. 

מ. בוגרת מכינה מעורבת, חוקרת מודיעין בחיל-הים.
**
מעמותת 'אלומה', הפועלת זה 14 שנה בסיוע לבנות דתיות לפני גיוסן ובעת שירותן נמסרה התגובה הבאה:
"המאבק נגד גיוס בנות דתיות איננו חדש, אך נראה שכעת הוא עלה מדרגה וחצה קו אדום נוסף במטרה להביא לשינוי המגמה בשטח. הסרטון המזעזע והשוביניסטי שפרסם ארגון "חותם" מציג את הצעירות הדתיות כילדות חסרות חוט שדרה שאינן מסוגלות להתמודד בסביבה הגברית של צבא הגנה לישראל. צה"ל מצטייר בעיני ארגון "חותם"  כגוף שכל מטרתו היא ללכוד ברשתו עוד ועוד בנות אולפנה במטרה שישנו את אורח חייהם הדתי, והחייל "החילוני" נתפס כבור וחסר הבנה בכל הקשר דתי יהודי."
"הסרטון המדובר ראוי לכל גינוי אפשרי כשברור לנו מה הביא לפרסומו. המגמה בשטח שמצביעה שיותר ויותר צעירות דתיות בוחרות להתגייס לצה"ל בשיעורים חסרי תקדים הצליחה להפחיד לא מעט אנשים. עפ"י הנתונים שפרסם צה"ל לאחרונה בשנת 2015 התגייסו לצה"ל 2156 צעירות דתיות, כשב-2010 הנתון עמד על 935 בנות בלבד."
"הצעירות הדתיות מבינות שגיוס לצה"ל היא אפשרות ראויה וערכית עבורן בעת שהן נדרשות לבחור בין גיוס לשירות לאומי. הן כעת לוקחות חלק במאות תפקידים הפתוחים בפניהן ע"י צה"ל. צה"ל מצידו מסייע באופן אישי ומערכתי לצעירות הדתיות ומבין את החשיבות הגדולה בהשתלבותן בתפקידי מפתח."

*"אמנם, יש גם בעיות. אך התמודדות היא חלק בלתי נפרד מהערכים עליהן התחנכו הבנות לאורך השנים. הבעיות הן לא ייחודיות רק לחיילות הדתיות, אלא באותה מידה גם לצעיר או בחור ישיבה דתי בצה"ל- כשמשום מה לא נשמעה כל קריאה לאסור על גיוס של חיילים דתיים. הצבא משנה את פניו ומתאים עצמו יותר ויותר למגמה המתרחשת בשנים האחרונות. ברור לנו כי שום סרטון או קמפיין לא יצליחו לעצור אותה. היא חזקה מכולם – והצעירות הדתיות בוחרות בעצמן את הטוב להן ביותר."

***
בתגובה לביקורות שונות ברשת, הסביר נציג 'חותם' באתר 'כיפה' את הסיבות להפקת הסרטון ושטח שוב את משנת 'חותם' נגד גיוס בנות לצה"ל. בין השאר הסביר ביחס לסרטון המדובר: " סרטון זה לא נועד להחליף הסברה מעמיקה, לא מתיימר להציג את כל הבעיות, ולא טוען שאין פתרונות לחלק מן הבעיות. סרטון קצרצר זה נועד להעלות את הסוגיה על סדר היום, לעורר שיח בציבור הדתי-לאומי ולהציף את הבעייתיות בכל הקשור לשירות בנות דתיות בצה"ל".

"ויעשו" – בין ציות לשעשוע
מיכל
בין מכת חושך ומכת בכורות, מבדילה פרשיה העוסקת בנושא אחר לגמרי: בהלכות הפסח הקרוב במצרים, והפסחים שיבואו לאחריו. בני ישראל מצווים כבר עתה לקחת לביתם שה אותו יקריבו במועדו, אולי גם למול עצמם. התורה מספרת כי בני ישראל נענים לציווי ועושים כדברי משה ואהרן. וכך מסופר בתורה: "וילכו ויעשו בני ישראל כאשר צוה ה' את משה ואהרן כן עשו". במילות הדיווח היבשות הללו מתארת התורה מהפך בעמדה הנפשית של בני ישראל והשלמה של תהליך שלא עמדנו עליו עד כה. תחילת בואו של משה למצרים לווה בכעס מצד העם ובמימוש התובנה של משה "והן לא יאמינו לי ולא ישמעו בקולי". שם מתארת התורה כי בני ישראל לא שמעו למשה מקוצר רוח ומעבודה קשה. ואילו כאן, ציות. 
ואכן, הרמב"ן לומד מן הכפילות במילים "כן עשו" על הציות המוחלט, ועל המילוי המדויק והקפוא של פקודת משה:
"שיצאו מלפני משה והלכו אל הצאן ועשו הפסח בערבים, ודרך הכתוב לכפול ולאמר 'כן עשו', לבאר שלא הפילו דבר מכל אשר צוו... וכן וירא משה את כל המלאכה והנה עשו אותה כאשר צוה ה' כן עשו...".
דברי הרמב"ן מחזירים אותנו מן ההפיכה במישור התיאולוגי עיוני עליו הצבענו, אל המישור הביצועי והאנושי. אך הדברים הללו עשויים גם להוות כלי עזר להבנת הלוך הרוח והמצב בו נמצאים בני ישראל. 
מה מוביל את בני ישראל לדייק במעשיהם, ולהביא לביטוי את צו ה' כפי שניתן?
 התפיסה של בני ישראל בשלב הזה את המצוות היא מאד ראשונית. קשה להם לעמוד על טיב ההוראות שהם מקבלים, לפרשן, וליצור בהן כדרך שיעשו צאצאיהם בכל הדורות שיבואו. בני ישראל מצויים באותה שעה תחת מכבש לחצים של הופעת ה' ברעש גדול. הם הובלו לנקודה שממנה ברור כי יש כח גדול יותר המכוון את העולם ואת הנעשה בו. על הפער הזה מגשרת הוראה לפעול, החרדה החשש וחוסר היכולת להעמיק מובילים להיצמדות לטקסט. המקבילה שמביא הרמב"ן מן המשכן מלמדת כי יש כאן תפיסה דתית רחבה. ממש כשם שהמשכן אינו נגזר ממציאות קיימת אלא מעקרונות רוחניים ושמימיים שאין דרך לכוון אליהם אלא באמצעות דיוק בביצוע – כך, כאוסף של מעשים מאגיים ומטפיזיים, הם תופסים את ציווייו. כשם שקוד כניסה לבית אינו ניתן לשינוי קל שבקלים, גם שינוי של ספרה אחת ימנע את פתיחת הדלת. דבר ה' כצופן, סוד ה' ליראיו.
המודל ההלכתי שמוצג כאן מתואר בפי הרב קוק כגישה מוכרת להלכה:
"כמו כל מצוות שהתורה נתנה להן צביון ותואר מיוחד, שאסור לנו לבדות מלב צורה אחרת ממה שכתוב בתורה. ואפילו כשיש רק איזה הוכחה בתורה על צורה מיוחדת של מצוה אפילו כשאין הדבר כל כך מפורש. אי אפשר להחליף אותה בצורה אחרת. וזהו כלל גדול במצוות שאי אפשר לשנות את צורתן ולהחליפם בצורה אחרת שלא כהצורה שנתנה התורה".
הצעדים הראשונים של האדם בהכרה בה' מונעים בדרך כלל מיראה ומאימה. הם מטים את האדם ל'קראות' ולפרשנות מילולית של ציוויים. היסודות הללו של ההקפדה על כל תג ואות, והחרדה מסטייה קלה באים לידי ביטוי בהלך הרוח של הלכות הפסח לדורות: בדין חמץ 'במשהו' לעניין תערובת חמץ. בחומרות המופלגות שהן כולן ביטוי לתודעה האופפת את פסח מראשיתו. מכאן מובן גם מנין צמחו משלי יום הדין החוברים למשמעותו של הפסח: החמץ כמשל לחטא, והחיפוש אחריו כחיפוש בחדרי בטן. 
ההתפתחות הרוחנית המתבקשת במעבר מן התורה שבכתב אל התורה שבעל פה מביאה איתה מידה מסוימת של חופש, דמיון ומעוף.
אמנם, ההתבגרות והמעבר משלב לשלב אינם כוללים החלפה מוחלטת של התודעה הדתית. השלב המאוחר אין לו מקום אם ביסודותיו לא מונחת הישרות, ההקפדה והמחויבות. משל למה הדבר דומה? לאדם שחסר את הכשרים הנוירולוגיים להפעיל את גופו. אדם כזה נדרש לטיפול פיזיותרפי. כזה הפועל ישירות על השרירים והגוף. הנעה מדויקת של האיברים מגרה את האיזורים הנכונים במוח. משיתעוררו אלה לחיים יוכלו להניע את האיברים עצמאית וביתר חופשיות, גמישות ועצמאות. השלב הבסיסי וחמור הסבר הזה מאפשר את בנייתה של התייחסות אחרת לפרטים ולדקדוקי ההלכה. הוא מאפשר העמקה שלהם, הצבעה על מימדים נוספים במרחב שבתוכו הם פועלים. עבודת ה' מתוך רחבות אמורה לחולל את השלב הבא בחווית הפסח. מנקודת המבט החדשה, הפרטים נראים כמעשה אומנות ומלבישים בכך את הדין בחוט של חסד.
דלות החילוניות

הרב ד"ר משה רט
השקפת העולם החילונית העכשווית, מעבר להיותה שגויה, מתאפיינת בדלותם של שני התחומים המרכזיים של הקיום: מוסר ואונטולוגיה (- תורת היש).

המוסר החילוני-מערבי-ליברלי-פרוגרסיבי הרווח כיום, הוא דליל עד כדי חד ערכיות. קנה מידה אחד ויחיד יש לו לבחינת המוסר: האם המעשה הנידון פוגע במישהו או לא? אם הוא לא פוגע באף אחד באופן גלוי ונראה לעין, אז אין איתו שום בעיה; הכל שרויין לכם ומותרין לכם, ואסור לכפות על אף אחד להימנע ממעשה זה.

גם האונטולוגיה, תמונת המציאות החילונית המודרנית, דלילה להפליא. היא כוללת דברים מסוג אחד בלבד: מה שניתן להוכיח מדעית את קיומו. אם יש הוכחות אמפיריות מוצקות לקיומו של משהו, הרי הוא קיים. אם לא, הרי הוא בגדר דמיון, השערה או הזיה בלבד, ולא משנה כמה אנשים מאמינים בו או טוענים שראו אותו.

תפיסת העולם הדתית לעומת זאת, עשירה בהרבה בשני התחומים. בתחום המוסרי, כוללת הדת ערכי יסוד רבים נוספים מעבר ל"חיה ותן לחיות": ערכים כמו כבוד, קדושה, נאמנות, צניעות, מחויבות ועוד. אנשים חילונים רבים אינם תופסים בכלל ערכים אלה: "אבל אם זה לא פוגע באף אחד, מה רע בזה?", הם ישאלו בתמיהה. העניין הוא שערכי יסוד אינם משהו שאפשר להוכיח למי שאינו מזדהה איתם. באותה מידה יכול פסיכופת לשאול בכנות גמורה: "אז מה אם זה פוגע באנשים, מה רע בזה?". אך למרות חוסר האפשרות להוכיח, רבים מזדהים אינטואיטיבית עם ערכים אלה, וההתכחשות להם גורמת לשחיקת חוש המוסר הטבעי, ניוון והתבהמות.

גם בתחום האונטולוגי, התפיסה הדתית עשירה מאד. עולמו של האדם הדתי אינו כולל רק את מה שאפשר לראות ולמשש, כאילו היה תינוק שעבורו קיים רק מה שנכנס לפיו; הוא כולל גם מציאות רוחנית, עולמות עליונים למיניהם, וחוויות רוחניות המרמזות על ישויות וקיום שמעבר לעולם הרגיל. "אבל אין הוכחה לקיומם של דברים אלה!" יזדעק החילוני. ובכן, אין גם הוכחה לקיומו של עולם החומר. הוא עשוי להיות לא יותר מחלום או אשליה הקיימים בתודעתו של האדם. זה לא מונע מאיתנו להאמין בו – וממילא גם לא בעולמות אחרים.

השקפת עולם דלילה מדלדלת את נפש האדם ומחשבתו. רצוי אם כן להעשיר אותה כמה שיותר. 

www.mysterium.co.il

בין חומריות לרוחניות 
נהוראי
לאחר מכת בכורות נצטווה עם ישראל במצות פדיון בכור. המצווה כוללת  פדיון בכור אדם ובכור בהמה טהורה. בהמות טמאות אין צריך לפדות מלבד החמור: ' וְכָל פֶּטֶר חֲמֹר תִּפְדֶּה בְשֶׂה וְאִם לֹא תִפְדֶּה וַעֲרַפְתּוֹ וְכֹל בְּכוֹר אָדָם בְּבָנֶיךָ תִּפְדֶּה' שמות (יג, יג).  התורה קובעת שכאשר נולד בכור לאתון  יש לפדותו בשה, שיינתן לכהן במתנה. אם לא פודים את החמור, הוא אסור בהנאה וחובה לערוף את ראשו. רש"י מציין את הסיבה לכך שדווקא החמור נפדה: 

'ולא פטר שאר בהמה טמאה, וגזרת הכתוב היא לפי שנמשלו בכורי מצרים לחמורים. ועוד, שסייעו את ישראל ביציאתן ממצרים, שאין לך אחד מישראל שלא נטל הרבה חמורים טעונים מכספם ומזהבם של מצרים'. 
רש"י מציין תחילה שבגזירת הכתוב עסקינן, אך לאחר מכן מציע הסבר- הואיל  וישראל השתמשו בחמורים על מנת להעמיס סחורה ממצרים ראוי שנזכור את  החמורים באמצעות הפדיון. אמנם גם לפי הסברו של רש"י עדיין לא ברור מדוע הפדיון נעשה באמצעות שה ונדמה שמטרתה של המצווה רחבה יותר. 
התורה מספרת על שתי דמויות משמעותיות שרכבו על חמור. הדמות הראשונה היא משה, שרכב על החמור בשעה שיצא לשליחותו הציבורית במצרים: 'וַיִּקַּח מֹשֶׁה אֶת אִשְׁתּוֹ וְאֶת בָּנָיו וַיַּרְכִּבֵם עַל הַחֲמֹר וַיָּשָׁב אַרְצָה מִצְרָיִם...'.  שנים רבות קודם לכן רכב אברהם על החמור בלכתו אל הר המוריה: 'וַיַּשְׁכֵּם אַבְרָהָם בַּבֹּקֶר וַיַּחֲבֹשׁ אֶת חֲמֹרוֹ וַיִּקַּח אֶת שְׁנֵי נְעָרָיו אִתּוֹ וְאֵת יִצְחָק בְּנוֹ'. ובעתיד החמור ישמש גם את מלך המשיח: '...הִנֵּה מַלְכֵּךְ יָבוֹא לָךְ צַדִּיק וְנוֹשָׁע הוּא עָנִי וְרֹכֵב עַל חֲמוֹר וְעַל עַיִר בֶּן אֲתֹנוֹת' (זכריה ט,ט).  המשותף לכל המקרים הוא, שהחמור משמש כאמצעי למשימה משמעותית וחשובה- אצל אברהם זוהי העקידה, אצל משה זוהי גאולת עם ישראל, ולעתיד לבוא יהיה זה מלך המשיח בשליחותו (רש"י שמות ד,כ ). החמור מסמן את החומריות, ואילו האדם הרוכב על החמור, הוא האדם אשר שולט בחומריות ואינו משתעבד לה. בעוד זמן לא רב של עבדות תתרחש גאולת מצרים, והיא תלווה בחמורים עמוסים ברכוש- כבר מרגע היציאה ממצרים מרחפת הסכנה של שעבוד לחומר ולכן נדרשו ישראל לפדות את החמור בשה שמסמל את ההקרבה ואת עבודת השם.
מצוות פטר חמור מבקשת לשרטט עבורנו דרך נכונה של שילוב בין חומר לרוח- האדם אכן נדרש להיות עם החמור (כלומר עולם החומר) ולהעמיס עליו רכוש לפי צרכיו, אולם זה מותנה בכך שתהיה לו מודעות של שליטה על החמור למטרות משמעותיות וחשובות. 
ניתן לומר כי קדושת פטר חמור רומזת על הקדושה הגנוזה בחומריות, אך רק בתנאי שהיא משרתת השגת ערכים- ייעודה של החומריות הוא לשמש בסיס לגילוי הקדושה- לעתיד לבוא ירכב המשיח על החמור, המשיח הוא הקומה העליונה, הרוח שרוכבת  על החמור, מכאן שלא בביטול החומר רוצים אנו אלא בשילוב שבין החומר לרוח. אולם, מי שלא ישאיר מקום להקרבת השה (הרוח), יידרש לערוף את החמור (החומריות), שכן לחומר ללא רוח אין קיום וצריך לבטלו. עולה, שגם אם בימינו נדיר לקיים מצות פדיון חמור, משמעותה של מצווה זו מלווה אותנו תדיר בחיינו, זוהי דילמה תמידית בנוסחת האיזון שבין החומר לרוח.   
המטכ"ל המצרי במבוכה
נוה
עשר המכות שחוו מצרים מקפלות בתוכן תהליך חינוכי שעברו המצרים, בני ישראל והעולם כולו.
על פי האברבנאל, חלוקת המכות לשלוש הקבוצות כפי שקבע רבי יהודה (דצ"כ, כעד"ש, באח"ב), מרמזת על מסר חינוכי שונה שיש בכל אחת מהן.
הקבוצה הראשונה מערערת את כפירתו של פרעה בקיומו של הקב"ה. במכת דם נאמר "בזאת תדע כי אני ה' " ובמכת כינים מודים החרטומים כי "אצבע אלוקים היא".
הקבוצה השנייה – ערוב, דבר ושחין - מערערת את כפירתו של פרעה בהשגחה ה' בעולם. במכות אלו חוטפים את המכות, וישראל לא. במכת הערוב נאמר " למען תדע כי אני ה' בקרב הארץ".
הקבוצה השלישית מבליטה את יכולתו של ה' לשנות את חוקי הטבע, . גם בזאת כפר פרעה. לכן שם נאמר "בעבור תדע כי אין כמוני בכל הארץ". זהו תהליך סדור של שלוש קבוצות של מכות המלמדות את עיקרי האמונה.
בסוף התהליך, לאחר מכת החושך, ולכאורה בלי קשר אליהן, בולט פרק שלם שעוסק בציווי על ישראל לקחת כלי כסף וכלי זהב מהמצרים. בתוכו מסתתר פסוק מפתיע. "ויתן ה' את חן העם בעיני מצרים, גם האיש משה גדול מאד בארץ מצרים בעיני עבדי פרעה ובעיני העם". איך הגענו לאהבה זו בתוך העימות לחיים ולמוות בין ישראל למצרים? ומדוע  פרעה עצמו אינו מוזכר בפסוק זה אלא דווקא שתי אוכלוסיות עבדיו של פרעה והעם?

מסתבר, שבמקביל לתהליך החינוכי באמצעות המכות, מתנהל במצרים תהליך פוליטי - חברתי מרתק. טרם ניחתה מכת הדם, היה במצרים קונצנזוס מוחלט של תמיכה בפרעה. כל המעמדות אהבו את ההתעמרות בעם ישראל וניצולו. אחדות זו שרדה עד מכת הכינים. שם מתחילה ה'חריקה' הראשונה. החרטומים נכשלים בניסיונם להוציא כינים מהקרקע והם מודים: " ויאמרו החרטומים אל פרעה אצבע אלוקים היא...". החרטומים מבינים שיש פה יד א-לוהים אך פרעה לא מקבל את המלצתם. החרטומים נדחקים משולחן קבלת ההחלטות ופרעה כבר לא שומע אליהם.

במכת ברד הקב"ה מתחיל לפורר את מחנה מצרים. גם למצרים ניתנת האפשרות להציל את ממונם. " הירא את דבר ה' מעבדי פרעה הניס את עבדיו ואת מקנהו אל הבתים". סביר שחלק מעבדי פרעה בשקט הצילו את ממונם. האמונה העיוורת של עבדי פרעה, שריו וקציניו במנהיגם הולכת ונסדקת.
לקראת מכת הארבה, המאיימת על מצרים ברעב מוחלט בפעם השנייה ואולי בחורבן, כבר מתחילים ניצנים של מרד. " ויאמרו עבדי פרעה אליו עד מתי יהיה זה לנו למוקש שלח את האנשים ויעבדו את ה' א-לוהיהם, הטרם תדע כי אבדה מצרים".
המטכ"ל המצרי כבר מבין שעתידה של מצרים הוכרע, אלא אם כן ישנה פרעה את דרכו. המטכ"ל מפציר בו לשנות את האסטרטגיה שלו אולם ללא הועיל. 
אחרי מכת ארבה פרעה נשאר לבד. כאשר ה' מחזק את לבו מוזכר הפעם רק פרעה ללא עבדיו " ויחזק ה' את לב פרעה ולא שילח את בני ישראל".

במכת חושך קורה קרע סופי במשא ומתן בין פרעה למשה. פרעה משלח את משה מעליו ואף מאיים עליו במוות אם שוב יופיע לפניו. משה כבר עם ביטחון עצמי רב ועונה לפרעה "כן דיברת לא אוסיף עוד ראות פניך". בשפה שלנו אומר לו משה "אתה פרעה עוד תחזר אחרי שאשוב אליך". משה מרשה לעצמו לצאת מפרעה בחרי אף". משה אסרטיבי ונחוש. הוא מרגיש שווה לפרעה ולא 'רק' נציגו של עם עבדים.

בשלב הזה פרעה ומקורביו לבד במערכה. העם וההנהגה המצרית מבינים את האסון המתקרב ומחדשים את היחסים עם השכנים היהודים. הפסוק "ויתן ה' את חן העם בעיני מצרים" נמצא בהקשר הנכון.


כאז גם היום. כאשר אנחנו מאוחדים וחזקים וברור שה' איתנו , אנו זוכים לחיבוק מהגויים שסביבנו. בדרך כלל זה חיבוק מפחד ולא מאהבה, אך זה עדיף מהמצב ההפוך. כאשר אנו חלשים ונבוכים, לעולם שסביבנו אין בעיה שנחזור להיות עם עבדים.

ישועה מרחוק / נעמי עיני
הפטרת השבוע מזכירה בתוכנה את הפטרת השבוע הקודם מספר יחזקאל. גם כאן מדובר במפלתה של מצרים בידי בבל, כשהפעם מזהה הנביא ירמיה חשש של ישראל מגלות ארוכה. 

" וְאַתָּה אַל-תִּירָא עַבְדִּי יַעֲקֹב, וְאַל-תֵּחַת יִשְׂרָאֵל" אומר הנביא לעם. "כִּי הִנְנִי מוֹשִׁעֲךָ מֵרָחוֹק, וְאֶת-זַרְעֲךָ מֵאֶרֶץ שִׁבְיָם" (ירמיהו, מ"ו, כ"ז).
מצודת דוד: "בא לנחם בני הגולה לבבל לבל יתייאשו מן הגאולה בראותם שמצרים גלו למקום קרוב וחזרו מהר והם גלו למרחוק ועדיין לא שבו...   מרחוק - מארץ מרחק שגליתם שמה".

"כִּי הִנְנִי מוֹשִׁעֲךָ מֵרָחוֹק". המרחק, בפרשנות שלי, אינו עניין גיאוגרפי בין עם ישראל לארצו, אלא מדד פסיכולוגי של קרבת העם לבוראו.

שתי גרסאות בישועה - ישועה מקרוב וישועה מרחוק. 
ישועה מקרוב, מייצגת לדידי חוויה של קרבה מוחשית ותדירה לקב"ה ותחושת הצלה והשגחה, מתמדת. מעין "שיוויתי ה' לנגדי תמיד".

ישועה מרחוק, לעומתה, ענינה תחושת הצלה, לפרקים. 

בהפטרה שלנו, עם ישראל זוכה לישועה מרחוק, כזו שחסה עליו ולא תכחיד אותו מן העולם: "כִּי אֶעֱשֶׂה כָלָה בְּכָל-הַגּוֹיִם אֲשֶׁר הִדַּחְתִּיךָ שָּׁמָּה, וְאֹתְךָ לֹא-אֶעֱשֶׂה כָלָה, וְיִסַּרְתִּיךָ לַמִּשְׁפָּט, וְנַקֵּה לֹא אֲנַקֶּךָּ".   

ארצה לקוות כי לכל אחד ואחת מאתנו ולכולנו כעם, שמורה גם ישועה מקרוב, כזו שתוצאותיה אינן (רק) לא כיליון, כי אם חוויה מתמשכת של הצלה, שמחה גדולה ורגשי תודה. 

***

תופעה פסיכולוגית מוכרת הכרוכה בחוויית הצלה ומתעוררת לאחר אירוע של סכנת חיים, מכונה: "near miss" או "כמעט פגיעה". אדם ששהה במצב של איום קיצוני וניצל, מגיב לעיתים בפיתוחם של תסמיני דחק המחייבים קבלת סיוע מקצועי, על מנת להחלים.  התאוששות מוצלחת מחוויה טראומטית זו, תאפשר לו בהמשך, לשוב לתפקוד נורמטיבי, להודות על מזלו הטוב ואולי אף למצוא משמעות בעצם הישארותו בחיים.

עם ישראל, חי לתפישתי, בתודעה רציפה של "כמעט פגיעה". מידת "האהדה" לה אנו זוכים בעולם ותודעת החטא הטבועה בנו, כלפי אלוקים ואדם, מזמנות לנו חיים שדומים במידה רבה לטראומה מתמשכת, אך מהווים גם פתח לחוויה יומיומית של ישועה מקרוב.

לתגובות: naomieini1@gmail.com

היחס לנצרות – ב

עידו פכטר
ראינו בפעם הקודמת כי לדעת הרמב"ם הנצרות היא עבודה זרה לכל דבר, וממילא יש להחיל עליה את כל האיסורים החלים על העבודה-זרה. האינטואיציה אומרת שהדבר אינו מקובל בימינו. מה השתנה?

מבחינה הלכתית ניתן להסתמך על הראשונים האחרים שטענו שאין בנצרות משום עבודה זרה. כך, למשל, טען המאירי (עבודה זרה ו ע"א; שם טען כי הנוצרים הכתובים בגמרא אינם הנוצרים שאנו מכירים אלא עובדי אלילים שמוצאם בבבל, מלשון נבוכדנצר), ובדומה לכך נפסק בשולחן ערוך (רמ"א אורח חיים קנו; יורה דעה קמח, יב; אך ראו ש"ך שם). אך זהו פתרון מקומי בלבד. הוא מועיל לזרמים מסוימים בנצרות, אך אינו מתמודד עם שאלת היחס לדתות ולאמונות אחרות מבחינה עקרונית. ובכל זאת, אתמקד בדעת הרמב"ם המחשיבה את הנצרות כעבודה זרה, ואשאל: והיה בהניח שמדובר לכל הדעות בעבודה זרה, האמנם מחובתנו הדתית להילחם כיום בנצרות?
שתי גישות ניתן להציע. אחת - ניתן לטעון שמי שהשתנתה היא הנצרות. כידוע, מאז הקמת הנצרות לפני אלפיים שנה, שינויים רבים עברו עליה: הרפורמציה, הנוסטרה אטאטה וכו'. מדברי הרמב"ם עצמו על האסלאם, אותם הזכרנו ברשימה הקודמת, אנו למדים שיש להתייחס ברצינות לשינויים שעוברות הדתות האחרות. הנה, כך כתב הרמב"ם על האסלאם בימיו (שו"ת הרמב"ם תמח):

"כללו של דבר אף על פי שעיקר הדברים יסודם לע"ז אין אדם בעולם משליך אותם האבנים ולא משתחווה לאותו המקום ולא עושה דבר מכל הדברים לשם ע"ז לא בפיו ולא בלבו אלא לבם מסור לשמים".

דברי הרמב"ם מוסבים על הפרקטיקות הפולחניות שהאסלאם נוהג בהן. הרמב"ם מודה שאמנם מקורו של הפולחן הוא בעבודה זרה, ואולם היות שאין כוונתם של המוסלמים לשם כך – כלומר, אין הם מאמינים שהאלמנטים שאליהם הם מפנים את הפולחן מייצגים או שותפים לא-להים - אין להגדירם כעובדי אלילים. מבחינה זו, בהחלט ניתן לומר גם על חלקים גדולים בנצרות (ובמיוחד הזרמים שאינם קתולים) בימינו, שאין מדובר עוד בעבודה זרה. גם אם משתחווים הם לצלב ומדברים על אמונת השילוש, הרי שכל עוד ברור שבלב הם מתכוונים לא-להים אחד ומיוחד (ושוללים את השילוש כפשוטו), הרי שאין בכך עבודה זרה (וראו בעניין זה שו"ת בני בנים ג, לה). 

את הכיוון הזה ניתן לחזק מדברי הרמב"ם עצמו בהלכות מלכים (יא, ד) בהם דן בתפקידן ההיסטורי של הנצרות והאסלאם:

" וכל הדברים האלו של ישוע הנצרי ושל זה הישמעאלי שעמד אחריו אינן אלא לישר דרך למלך המשיח ולתקן את העולם כולו לעבוד את ה' ביחד. שנאמר כי אז אהפוך אל עמים שפה ברורה לקרוא כולם בשם ה' ולעבדו שכם אחד. כיצד? כבר נתמלא העולם כולו מדברי המשיח ומדברי התורה ומדברי המצוות ופשטו דברים אלו באיים רחוקים ובעמים רבים ערלי לב והם נושאים ונותנים בדברים אלו ובמצוות התורה. אלו אומרים מצוות אלו אמת היו וכבר בטלו בזמן הזה ולא היו נוהגות לדורות ואלו אומרים דברים נסתרות יש בהם ואינן כפשוטן וכבר בא משיח וגלה נסתריהם. וכשיעמוד המלך המשיח באמת ויצליח וירום וינשא מיד הם כולן חוזרין ויודעים ששקר נחלו אבותיהם ושנביאיהם ואבותיהם הטעום".

אנו למדים מכאן כי למרות שהחשיב את הנצרות כעבודה זרה, עדיין הרמב"ם ראה בה מדרגה גבוהה יותר מאשר האלילות הפאגאנית. ומכאן שהמבט עליה – ובכלל זאת על שאר הדתות – עשוי וצריך להיות מורכב. קיים מדרג של אמונות בין היהדות ("דת האמת") ובין האלילות, ובכל תקופה יש לתת את הדעת לאיזה צד כל דת נוטה וקרובה. ניתן לאור זאת לומר שבימינו הנצרות קרובה לאמונת הייחוד בהרבה יותר מאשר היה בעבר.

כל זאת, כאמור, על פי הגישה התולה את השינוי בנצרות. ברשימה הבאה נדון בשינוי שעברה היהדות והדת בכללה בעולם המודרני.

בחוזק יד הוציאנו
צחי הרשקוביץ
רב קהילת "נצח שלמה", פ"ת
אונ' בר-אילן
תיאורי יציאת ישראל ממצרים מלאי הוד קדומים, וגילוי א-להי כביר. ניכרת בכתובים המגמה הפדגוגית המובהקת, שמחדדת את העובדה שניסי יציאת מצרים לא נועדו רק לדורם, כי אם לדורות. כך, בין השאר, לשון הכתוב (שמות יג, יד): "וְהָיָה כִּי יִשְׁאָלְךָ בִנְךָ מָחָר לֵאמֹר מַה זֹּאת וְאָמַרְתָּ אֵלָיו בְּחֹזֶק יָד הוֹצִיאָנוּ ה' מִמִּצְרַיִם מִבֵּית עֲבָדִים". נחלקו רבותינו מה פירוש חוזק היד (שנזכר גם לעיל בפרשה, יד, ג). התרגום הירושלמי מבהיר "בתקוף גבורת ידא", כלומר לא היד חזקה, ח"ו, כי אם כח הגבורה המיוחס ליד. רבנו בחיי מבהיר שהמסר לעם ישראל הוא שאכן הגאולה הובאה בידו החזקה, אך לבל יקצצו בנטיעות, הכתוב מדגיש שבחוזק יד הוציאנו ה' ממצרים. קרי אין יד חזקה, מידת הדין, עצמאית ומנותקת מכוחו המוחלט של הבורא יתברך. הכל כח אחד, אך מבחינה תודעתית אנושית קשה לנו להשיגו ולהבינו אל נכון. 
הגדיל לעשות רי"צ מקלנבורג בספרו הכתב והקבלה, שניסה להרחיק עוד יותר את הגשמת ה', וקבע:
"פירוש בחוזק יד של מצרים, כמו שנאמר 'ותחזק מצרים על העם למהר לשלחם', והוא הנכון! כי אם נפרש בחוזק יד על ה' אנו מיחסים אליו יתברך התאמצות כח להוציא אותם לחירות ממצרים, ואין זה נאות בחיק בעל היכולת לבלי תכלית".
כיוון שונה, שמקרב אותנו לתכלית רשימה זו, מצוי אצל בן-דורו, הנצי"ב מוולוז'ין. הלה כותב ב-העמק דבר כך: "רצון הקדוש ברוך הוא להראותנו כזה ביום הזה, היא החוזק יד שלא יכלה תעודת האומה בכללה". כלומר, חוזק היד הוא הביטוי לנצחיות האומה הישראלית, וליכולתה לעמוד בפני כל אתגר שיקום עליה, קשה ומסובך ככל שיהיה. 
בדומה לזה כתב הרב ישראל יעקב יפה, רבה של מנצ'סטר, בדרשה שתרם לספר אוצר התורה (ניו-יורק תרפ"ו):
"כבוד ישראל תלוי בעצמו, כי העמים יחשבוהו לעם ויכבדוהו אם הוא בעצמו לא יקטין ערכו ומעלתו, ויתגאה בגלוי על קנייניו הרוחניים. ואולי גם מפני טעם זה נזכרה יציאת מצרים בשתי פרשיות של תפילין. בראשונה כתיב 'זכור את היום הזה אשר יצאתם ממצרים מבית עבדים', 'והגדת לבנך ביום ההוא וכו' ', ובשנייה כתיב 'ואמרת אליו בחזק יד הוציאנו ה' ממצרים מבית עבדים'. הזכרת יציאת מצרים נחוצה מאד לתחיית עמנו, ואין ערך לחשיבותה, כי על ידה נזכיר את גודל נחיצת גאותו של ישראל בתורתו ובמסורת אבותיו, וכי רק על ידי גאווה כזו תתקיים רוחניותו. אף אם צורריו יחרפוהו ויגדפוהו ויענו אותו. הנה עם ישראל בהיותו בארץ מצרים היה מעונה בכל מיני עינויים ויסורים קשים, ובכל זאת נשאר חי ושלם. סבת קיומו הייתה אהבתו העזה לסגולותיו הרוחניות, וכמו שאמרו חז"ל בזכות ד' דברים נגאלו ישראל ממצרים, שלא שינו את שמותם ולא שינו את לשונם, ולא גלו מסתורין שלהם וכו' ולא נפרצו בעריות [...] רק גאותו בלאומיותו ובשמותיו המקוריים ובשפתו היא שעמדה לו להיות עם לבדד ישכון אף בהיותו מעורב בין המצרים, והיא רק היא נפחה בלבו רוח תקוה לבלי להתייאש ולחכות לימים יותר טובים".
הרב יפה, תלמיד חכם ציוני גדול, היה טרוד כל ימיו בשאלת ההתעוררות הלאומית הנכונה של עם ישראל. הוא לא ראה ברעיון הלאומי מילה מגונה, כפי שיש אחרים מהעולם הרבני שראוהו, כי אם הטיף לתחיה לאומית רב-רובדית, תרבותית ולשונית (בדומה למשנתו של אחד העם), אך בד בבד דגל בדבקות במסורת האבות, והימנעות מתיקונים בלתי נחוצים בהלכה ובמצוות ה'.
את המיזם של כינוס דברי החכמים השונים המאמינים ברעיון התחיה הלאומית, תחת גג אחד, הרים הרב שמריהו ליב הלוי הורביץ, מי שכיהן במשך שנים רבות כרב בניו-יורק, והיה מראשוני תנועת המזרחי בארה"ב. הלה, מחבר של ספרים רבים (חגים וזמנים; דיני ישראל ומנהגיו; יסודי היהדות; התורה והמצוה; אוצר המשנה ועוד ועוד), תלמיד חכם מובהק, לחם על ביצור התודעה הלאומית והדתית של עם ישראל בעידן של חילון עמוק וקשה בארצות הברית, ובתקופה אפלה בתולדות עמנו ברחבי העולם, כאשר יהודים החלו להיות נרדפים בצורה שיטתית בכל אתר ואתר. 
כך כתב הראי"ה קוק באגרת ברכה לרב הורביץ, עם צאת ספרו "יסודי היהדות", שהודפס לכבודו בידי בני קהילתו:
"שלום וברכת אהבה רבה מקודש, לכבוד ידידי היקר, הרב הגאון, אוצר תורה ויראה, מלא דעת ותבונה, רב פעלים, מורנו הרב שמריה ליב הורוויץ שליט"א [...] מפעליו הקדושים, השפעתו הכבירה, נאומיו הנאדרים בקודש, וספריו היקרים, אוצרות חיים מלאי טללי אורות, הן הם עדיו, להעיד נאמנה עד שאר רוחו, על נקיות דעתו ובר לבבו", והדברים ארוכים.
דור הרבנים של המחצית הראשונה של המאה העשרים, שעורר את אהבת ישראל לארצם, לעמם ולמורשתם, היווה את התשתית שעליה קמה הציונות הדתית כתנועה פוליטית, רעיונית ומעשית כאן בארץ ישראל. הכרת הטוב שלנו לאנשי רוח ומעש אלה ראוי לה שתהיה עמוקה ויסודית, שנובעת מהכרה במפעלם ובתרומתם, שלא תסולא בפז. 
זיכרון היציאה ממצרים
ד"ר יצחק  קניגסברג

לקראת צאתם ממצרים נצטוו בני ישראל לקחת שה לבית אבות שה לבית, לשחוט אותו, ולאכול אותו בחיפזון על מצות ומרורים. לכל הפעולות האלה הייתה משמעות ומטרה: "וְהָיָה הַיּוֹם הַזֶּה לָכֶם לְזִכָּרוֹן וְחַגֹּתֶם אֹתוֹ חַג לַה'  לְדֹרֹתֵיכֶם חֻקַּת עוֹלָם תְּחָגֻּהוּ" (שמות יב'). 
רש"י: "לזכרון - לדורות: וחגתם אתו - יום שהוא לך לזכרון אתה חוגגו. למדנו שיום היציאה הוא יום של זכרון".

חזקוני: "לכם לזכרון עכשיו תעשו אותו לצורך, ולדורות תעשו אותו לזכרון.
כיצד ניתן לעשות זיכרון מאירוע שאנחנו לא נטלנו בו חלק? 
הפסיכולוג אנדל טולווינג חילק את הזיכרון לשתי קטגוריות נפרדות שמשפיעות בצורה שונה על תחושת הקיום שלנו. הזיכרון הסמנטי, שמכיל מידע כללי על העולם וברובו לא מקושר למאורע ספציפי – למשל העובדה שהשמיים כחולים. הזיכרון הזה אינו מייצג נקודת זמן מסוימת בחיינו, אי אפשר לחוות אותו מחדש והוא משמש אותנו בעיקר כמקור מידע בתהליכי החשיבה.

מנגד נמצא הזיכרון האפיזודי, ש"מצלם ומקליט" אירועים כפי שחווינו אותם בנקודה מסוימת בזמן ובמרחב. זה גם הזיכרון שמאפשר לנו להיזכר ברגעי מפתח בחיים שלנו, כמו יום הנישואים וכו'.

האיבר האחראי על הזכרון הוא המוח. החלק החשוב ביותר במוח האחראי על הזיכרון, הוא ההיפוקמפוס הנמצא בחדר הצידי של המוח. לזה חשיבות רבה ברכישת המידע החדש ובהפיכתו לאבני הבניין של הזיכרון. 

הזיכרון קשור גם לשכבה החיצונית של המוח הגדול, המכונה "קליפת המוח" (קורטקס). זו מורכבת מכ- 15 מיליארד תאי עצב, המהווים כ-40% ממשקל המוח ומחולקת לשלבים ותת מערכות תפקודיות, הקשורות אחת בשנייה ובהיפוקמפוס. היכולות המופלאות של הזיכרון האנושי תלויות בקשרים המסועפים בין ההיפוקמפוס וקליפת המוח.

 זיכרון היציאה ממצרים  הוא זיכרון סמנטי – אנחנו יודעים עליו מקריאה בתורה, ספרות חז"ל, וכו'

 הפעולות האקטיביות של ליל הסדר בחג הפסח, כמו גם הישיבה בסוכה, ופעולות נוספות בנושא זה, תפקידן להפוך את יציאת מצרים מזיכרון סמנטי לזיכרון אפיזודי –"בכל דור ודור חייב אדם לראות את עצמו כאילו הוא יצא ממצרים" (משנה פסחים י', ה').

המצווה החשובה של "והגדת לבנך" מקפלת בתוכה את הרעיון של מעבר מזיכרון סמנטי לזיכרון אפיזודי. בליל הסדר כאשר "מצות ומרורים מונחים לפניך" יפנים הבן "שלא את אבותינו בלבד גאל הקב"ה אלא אף אותנו גאל עמהם שנאמר ואותנו הוציא משם".

רש"ר הירש מסכם: "תכלית יציאת מצרים היתה ביסוס לאומיותנו כעם ה'; "פסח דורות" נועד להחיות, לטפח ולממש עניין זה תמיד מחדש.
kenitech@013net.net

בלב כבד  
רזניקוב

בפרשת השבוע משה מתבשר כי שליחותו הנתקלת באטימות לב מצד פרעה מכוונת מלמעלה. "ויאמר ד' אל משה בא אל פרעה כי אני הכבדתי את לבו ואת לב עבדיו..."(שמות י', א'). אמירה זו היא המשך למה שנאמר למשה בתחילת שליחותו  "ואני אקשה את לב פרעה והרביתי את אתתי ..." (ז', ג'). הקושי הגדול הוא, הכבדת הלב עומדת בסתירה לעיקרון הבחירה החופשית שהוא הבסיס לשכר ועונש, הביטויים "אקשה", "הכבדתי", אינם עולים בקנה אחד עם עיקרון זה! היטיב לבטא קושי זה המדרש "…אמר ר' יוחנן, מכאן פתחון פה למינין לומר, לא הייתה ממנו שיעשה תשובה, שנאמר "הכבדתי את לבו" (שמות רבה פרשה י"ג פסקה ג').

בחירה חופשית, היא יסוד באמונת ישראל. הכבדת הלב מערערת יסוד חשוב זה, מה טעם להלקות שוב ושוב את מי שנמנע ממנו מלשוב מרשעו? ובניסוחו הקולע של ר' אברהם אבן עזרא "רבים תמהו ואמרו, אחר השם הקשה את לבו, ומה פשעו ומה חטאתו..."? (שמות ז' ג'), לשאלה זו  שתי תשובות עיקריות, הפוכות זו מזו. האחת רואה בהקשחת הלב חיזוק הבחירה החופשית. לאחר המכה שב האדם אל ד' מיראת העונש, מפחד. לא מרצון ומבחירה. הכבדת הלב משיבה את ה"בחירה החופשית" למקומה (ע"פ בעל ה"עקרים" מאמר ד' פכ"ה). השנייה רואה בהכבדת הלב שלילת ה"בחירה החופשית" כעונש על חטאי העבר. חטאיו של פרעה בניסיונותיו הבלתי פוסקים להשמיד את העם היהודי הביאו לכך שנשללה ממנו הבחירה (רמב"ם הל' תשובה פ"ו ה"ג ובשמונה פרקים פ"ח). ל"בחירה חופשית" יש גבולות וסייגים. הגעתו של משה אל פרעה מטרתה לפרסם שרצף בחירות שליליות, עשוי לשלול מהאדם את האפשרות לשוב ולבחור מרצונו החופשי. 

יש מי שפירש שאין כל סתירה בין עקרון הבחירה החופשית לבין הכבדת הלב, אדרבא כדי לשמר את עיקרון הבחירה החופשית ה' מעורר את האדם להמשיך לפעול ולחשוב כפי שפעל וחשב תמיד, מבלי להשפיע עליו. עידוד זה מכונה בפרשה "הכבדת לב". הדוגמא המובאת מן התורה היא ההסכמה הניתנת לבלעם שביקש לקלל את ישראל דבר המנוגד לרצון ד', וחופש פעולה זה הוא המכשיל אותו פעם אחר פעם. גם אצל פרעה היה ניתן בנקל לשכנעו לשמוע בקול אלוקים אילו הראהו אלוקים מיד את ידו החזקה. 
חוק "המוות המוחי-נשימתי", תשס"ח-2008 חוקק במקביל לאישורו של חוק השתלת איברים. קיימות היום ברפואה שתי הגדרות מקובלות למוות. הראשונה, היא הפסקה בלתי הפיכה של פעולת הלב והריאות. מוות מוחי נשימתי מוגדר כהפסקה מוחלטת ובלתי הפיכה של פעילות גזע המוח, האחראי על מצב ההכרה, יכולת הנשימה, לחץ הדם והדופק. 

לשאלה מתי מסתיימים החיים - במות הלב או המוח, השלכות הרות גורל בתחומים הלכתיים רבים; מעמדה של אישה - אלמנה, יבמה, או אשת איש. היתר עגונה. הפסקת הטיפול הרפואי בחולה. דיני טומאת מת וטומאת כוהנים. ההיתר לחלל שבת ולטפל בחולה כל עוד הוא חי, ועוד. עם התקדמות הטכנולוגיות הרפואיות המאפשרות השתלת איברים, התגלעה מחלוקת בין הפוסקים בשאלת סיום החיים, בהקשר לקצירת איברים לצורך השתלתם בתמונה קלינית של מות המוח, כאשר ליבם וריאותיהם הופעלו באמצעים מלאכותיים. הרפואה מגדירה כבר שנים רבות את הפסקת פעילות המוח כמוות לכל דבר, גם כאשר הלב ומחזור הדם מתפקדים בתמיכת מכשור רפואי. קיימים כיום אמצעים מתוחכמים המאפשרים לקבוע בוודאות שהפסקת פעילות המוח, כולל גזע המוח, היא בלתי הפיכה באופן מוחלט. הפוסקים נחלקו האם הלב, המזרים דם וחמצן לאברי הגוף ובהם המוח, ובו תלויים חיים, הוא האיבר העיקרי לעניין קביעת מוות, או שמא המוח האחראי ושולט בין היתר על הפעלת מערכת הנשימה. 
אין במקורותינו התייחסות ישירה וברורה לשאלת קביעת המוות. המחלוקת יסודה בהבנת הסוגיה התלמודית המתירה לחלל שבת ולסלק גל אבנים בכדי להציל אנשים חיים הקבורים מתחתיו, כל עוד הם חיים. ממסקנת הסוגיה עולה כי החוטם, הנשימה, היא העיקר. קביעה זו נשענת על הפסוק "כל אשר נשמת רוח חיים באפיו" (יומא דף פ"ה ע"א). "מת" הוא אדם שהפסיק לנשום, וכך גם נפסקה ההלכה (או"ח שכ"ט סעי' ד'). קביעה זו הביאה פוסקים חשובים כדוגמת הרב משה פיינשטיין, הרב שאול ישראלי, הרב אברהם שפירא, הרב מרדכי אליהו, הרב עובדיה יוסף,  ויבדל"א הרב זלמן נחמיה גולדברג, לצדד בקביעת המוות המוחי- נשימתי כמוות לצורך השתלת איברים. לעומתם פוסקים חשובים אחרים תולים את קביעת המוות בהפסקת פעולת הלב, ומה שתלה התלמוד קביעת המוות בנשימה אינו אלא שוודאי כבר פסק גם הלב בשלב זה. כך דעתם של הרב אליעזר יהודה וולדינברג, הרב יוסף שלום אלישיב והרב שמואל וואזנר.

הטבע של העם היהודי הוא האלוקות 
רבי שמואל מסוכטשוב – ה'שם משמואל'
שי פירון
שתי גישות בהסברת מצוות ה'. האחת מבקשת לנסות להסביר את המצוות גם בכלים מדעיים הידועים לנו. לדוגמא, מחקרים אודת ברית מילה, מצביעים על תועלת רבה, כגון: בצמצום של זיהומים במערכת השתן, סרטן הערמונית ומחלות מין. "ברית מילה שקולה לחיסונים אצל ילדים", הסביר פרופסור בריאן ג' מוריס מאוניברסיטת סידני שניהל את אחד המחקרים. האם גישה זו מעמיקה את האמונה בה'? האם כדאי ונכון למצוא הוכחות מדעיות לדבר ה'? 

בפרשת השבוע אנו למדים על מצוות קידוש החודש: "הַחֹדֶשׁ הַזֶּה לָכֶם רֹאשׁ חֳדָשִׁים רִאשׁוֹן הוּא לָכֶם לְחָדְשֵׁי הַשָּׁנָה" (י"ב, א'). קריאה פשוטה של הפסוק מבהירה שניסן הוא החודש הראשון בין חודשי השנה. " הַחֹדֶשׁ הַזֶּה". בפסוקים אלה מכריעים לכאורה את המחלוקת אודות תאריך בריאת העולם. "תניא, רבי אליעזר אומר: בתשרי נברא העולם, בתשרי נולדו אבות, בתשרי מתו אבות... רבי יהושע אומר: בניסן נברא העולם, בניסן נולדו אבות, בניסן מתו אבות...בניסן נגאלו, בניסן עתידין ליגאל" (ראש השנה, י' ע"ב – י"א ע"א). לדעת רש"י, המילה "זה" לא מתייחסת רק לבחירת החודש אלא גם לדרך בה מזהים את תחילתו. "נתקשה משה על מולד הלבנה באיזו שיעור תראה ותהיה ראויה לקדש, והראה לו באצבע את הלבנה ברקיע, ואמר לו כזה ראה וקדש".  על אף היכולת הטבעית לזהות את רגע תחילת החודש, מדגישה התורה שמשה למד פעולה טבעית זו בדרך על- טבעית מה'. 
* * *

בעיירה סוכטשוב קמה קהילה מפוארת. תלמידו של רבי מנחם מנדל מקוצ'ק, ר' אברהם, עקר לעיר והקים בה שושלת חסידית מפוארת. בהמשך לתפיסת בית פשיסחא, שילב ר' אברהם בין למדנות וחריפות לחסידות ועבודת ה'. ספרו המפורסם על הלכות שבת, 'אגלי ט"ל' הוא מופת למדני עם הקדמה רעיונית רוחנית. הנהגתו באדמו"רות הייתה שונה בתכלית מהמקובל באותם ימים: " כל אדם יכול להושיע לחברו על ידי תפילתו. אלא בתנאי שצרתו של חברו תהא נוגעת עד נקודת לבו ובצרתו יהא לו צר, אבל אין זה דבר קל להרגיש במידה כזאת את צרתו של חברו עד שיראה אותה כצרתו ממש, כי לכך צריך להיות איש המעלה..." הרב לא ראה את המופתים כנס אלא כביטוי לרגישות אנושית. תפילה עמוקה היא המחוללת שינוי. ב - 1855, תרט"ז, בקוצ'ק נולד בנו, רבי שמואל, שלימים הפך לממשיך דרכו. כמסורת סוכטשוב, שילב רבי שמואל חסידות ולמדנות. ספרו הגדול 'שם שמואל' הוא מופת של חיבור דעת, רוח גדולה ונשמה עמוקה. 

וכך ביאר בספרו את פסוקנו. ההכרעה הרואה בניסן ראש חודש של העם היהודי אינה מקרית:  "בוודאי עולם הנסים נברא בניסן ועולם הטבע בתשרי. וע"כ ישראל שכל מציאותם היא דרך נס, שהרי לפי הוראת המזל אברהם אינו מוליד ולא הי' כלל יצחק בעולם, ואף גם אחר הוייתו פרחה נשמתו בעת העקידה וחזרה נשמתו אליו כעין תחיית המתים, וע"כ בפסח נולד יצחק, ע"כ מונין החדשים מניסן, ולא מנה בו אדם הראשון שהוא מעולם הטבע... וזה צריך כל איש לשים אל לבו, שמאחר שכל הוייתנו הוא דרך נסית אין לפחד מפני חמת המציק הן רוחני הן גשמי, כי הגם שלפי חשבון הטבע יש לפחד, מ"מ מצד שלמעלה מהטבע אי' חמת המציק, עלה נעלה וירשנו אותה כי יכול נוכל לה". 

דווקא רבי שמואל, בנה של החסידות הלמדנית, מבקש להדגיש שהנהגת העולם כלפי ישראל אינה אלא הנהגה שמעל הטבע. מלכי אומות העולם יפעלו על פי מראה עיניים.  לא כן בית ישראל המונהגים על ידי ה' המורה להם כיצד ינהגו גם בפעולות טבעיות.  לכן: "זה הוא ענין כל יעודי התורה כמ"ש הרמב"ן שלפי הטבע לא יכרת זה שאוכל חלב ודם וכדומה, אבל הכרת הוא במה שלמעלה מהטבע". 

הניסיון להסביר בדרך הטבע את מצוות התורה הוא החמצה. גם את מצוות קידוש החודש, פעולה טבעית לכאורה, אנו עושים על פי מה שלמד משה מה'. זו הנחיה עמוקה למצוא את האיזון בין הנהגת הטבע לבין זו שלמעלה מהטבע. לתפילה, לחיבור לאלוקות, לאהבת ה', להתמסרות, לרצון להנכיח את ה' בעולם.
ניהול הזמן קדושה ובנין
שנוולד
בפרשת בא מצווה התורה על המצוה הראשונה – קידוש החודש: "החודש הזה לכם ראש חדשים, ראשון הוא לכם לחודשי השנה" (שמות פרק יב א). 
מצווה זו מוטלת על עם ישראל, ומנוהלת באמצעות בית הדין, שגובה עדות על מולד הלבנה, והוא אשר קובע את הזמנים, מתי יחולו החודש והמועדים: "אלה מועדי ד' אשר תקראו אֹתם במועדם" (ויקרא כג, ד). המילה 'אֹתם' נכתבה בתורה בכתיב חסר. ומכאן דרשו חכמים: "אתם" - אפילו שוגגים, "אתם"- אפילו מוטעים, "אתם"- אפילו מזידים. אם קראתם אתם, מועדי. ואם לאו, אינם מועדי" (ספרא ויקרא שם, בשונה מהגרסה של הרמב"ם "אפילו אנוסים"). ביכולת של עם ישראל לקבוע את המועדים אפילו אם הם אינם תואמים את המולד: "ובכן, לא התופעה האסטרונומית ולא החישוב האסטרונומי, כי אם אנו, נציגות כלל ציבורנו, יוצרים את ה"חודש" שלנו" (רש"ר הירש שמות יב). מה ניתן ללמוד מכך?
חכמים מצביעים על כך ש"זו מצוה ראשונה שציווה הקב"ה את ישראל על ידי משה" (רמב"ן שמות יב ב). מצווה זו היתה אמורה להיות ההתחלה של התורה, במקום ספר בראשית: "'החודש הזה לכם'. דרש ר' יצחק: לא היה צריך לכתוב את התורה אלא מן 'החודש הזה לכם' ולמה כתב מבראשית? אלא "כח מעשיו הגיד לעמו" כדי להודיע לישראל כוחו ומעיו ויהיו יודעין היאך נברא העולם" (תנחומא מכת"י הגניזה יא, תו"ש שמות יב אות כ). 
על כן עולה השאלה: "וצריכין אנו ליתן טעם עוד, למה התחיל כל המצות בקידוש החודש?" (כלי יקר שמות יב ב).
ניתן ללמוד מכאן על חשיבות המצוה, ועל קביעת קדושת הזמנים המנוהלת ע"י עם ישראל, כבסיס של שאר המצוות. ומכאן גם לחשיבות של ניהול הזמן כחלק מניהול מערכת החיים האישית של כל פרט.
המציאות מתנהלת בתוך סדר הזמן, "לכל זמן ועת לכל חפץ תחת השמים" (קהלת ג א). "שאין לך אדם שאין לו שעה, ואין לך דבר שאין לו מקום" (אבות ד ג).
 מצוות קידוש החודש והמועדים, בפרט, וקדושת הזמנים בכלל 'יוצקים' את הקודש לתוך המסגרות המוגבלות של המציאות והזמן. 
בניהול הזמנים המקודשים מתדמה עם ישראל למידתו של הקב"ה ה"משנה עתים ומחליף את הזמנים" (מתוך תפילת ערבית).
בנוסף ישנה קטגוריה מיוחדת של מצוות מתוך התרי"ג: "מצוות עשה שהזמן גרמא " (קידושין דף כט א). מצוות שהן צמודות למהלך הזמנים. 
גם המציאות של חיי הפרט מתנהלת בתוך מסגרת הזמן. "ימי החיים נתנו להוציא על ידם מן הכח אל הפעל בודאי איזה דבר ממשי" (עולת ראי"ה ח"א עמ' קה). מכאן נגזר הערך המקודש שיש לזמן כמשאב של חיים. 
"אין בור ירא חטא ולא עם הארץ חסיד" (אבות ב ה). כדי לבנות את האישיות ולעצב את החיים צריך ארגז כלים של ידע, הכולל גם את הכלי לניהול הזמן. כיצד לנהל את הזמן ולנצלו באופן מושכל ויעיל כדי למצות ממנו את המירב, ולא להשחית את הזמן לריק. לקבוע סדרי עדיפויות למה להקדיש זמן ולמה לא. לקבוע מה עושים ומתי, "זמן תפלה לחוד וזמן תורה לחוד" (שבת דף י א). ולדעת להתמקד בכל דבר בעת שעוסקים בו "כשישתדל בכל שכלו וכחותיו לעשות את מה שהוא עושה בתכלית השלמות בכל צדדי השלמות, ונמצא שהוא יודע את השי"ת בכל הדרכים" (מוסר אביך ב ב). לא לאפשר לרעשי רקע ולמסיחי דעת להסיח את הדעת מן העיקר.
לקבוע מה ראוי לעשות בחופזה ומה ראוי להקדיש לו זמן בנינוחות. מה ראוי להקדיש לו זמן איכות ומה את הזמן הפחות פורה של היום, בסוף הכוחות. להתגבר על הנטיה להעדיף את ה'דחוף' על חשבון ה'חשוב'. ועל הנטיה לדחיינות לדחות לזמן אחר במקום לעשות כל דבר בעיתו: "ודבר בעיתו מה טוב" (משלי טו כג).
ראוי להזכיר ש...

שרלו

לפעמים צריך לכתוב את העמדות הפשוטות. לפעמים צריך להזכיר כי הצבא אינו חס ושלום האויב שלנו – להפך, הוא אבר מאבריה של המדינה, שחיינו בדרך הטבע תלויים בו, ושאנחנו חלק מהותי ממנו והוא מאתנו; לפעמים צריך להזכיר כי קציני הצבא אינם שק החבטות של החברה – הם מקדישים את חייהם להגן על מדינת ישראל, ובזכות הנכונות שלהם אנחנו יכולים לקיים את המדינה הזו; לפעמים צריך להזכיר כי ה'חילוניים' אינם עדת רודפי עריות ומסוממים בפוטנציה – בכל החברות כולן – גם אצלנו - יש אנשים מצוינים ויש אנשים גרועים, והתיאור הדמוני של החברות האחרות אינו התרחקות מדבר שקר; לפעמים צריך להזכיר כי רוב מוחלט של החיילים הצבא מכבדים מאוד מאוד את חבריהם שומרי המצוות, ואת המשרתים והמשרתות איתם ביחד, ואף חורגים מגדרם כדי לאפשר לממש את הברית עם הקב"ה ואת הנאמנות להלכה; לפעמים צריך להזכיר כי חיילי צה"ל חיסלו ב"ה מחבלים רבים, ללא מורא פחד ורתיעה, והצבא על מפקדיו ומשפטניו עמדו בצדק מוחלט לימינם, וגיבו אותם לחלוטין גם כשהם טעו; לפעמים צריך להזכיר שיש אנשים שחושבים אחרת מאתנו, והם לא ממומנים על ידי אף גורם זר, כי אם פשוט חושבים אחרת; לפעמים צריך להזכיר כי חריגות וחריקות יש בכל מקום, 'אפילו' בחברה הדתית ו'אפילו' בחברה הרבנית, ומי שנלחם בצדק בהכללות כאשר הן פוגעות בו – אינו רשאי לעשות זאת לאחרים; לפעמים צריך להזכיר כי חיילים וחיילות דתיים רבים משרתים בצבא, ממלאים את תפקידם נאמנה, מתחזקים באחריותם הדתית ומאהבים שם שמיים על הבריות; לפעמים צריך להזכיר כי עמדות רבות נובעות מכך שהאדם באמת סובר כך, למיטב הכרתו מצפונו וצלם אלוקים שבתוכו, ולא כתוצאה מקונספירציה או שטיפת מוח המשתלטת עליו; לפעמים צריך להזכיר שלא כל סיפור הוא עובדה, לשני הכיוונים, ולא כל מקרה הופך להיות כלל, ולא כל טיפש הופך למייצג; לפעמים יש להזכיר כי אכן חובה עלינו לחזק את חוט השידרה שלנו ושל ילדינו, ולא להמעיט בסכנות ובצללים האורבים בצבא, ומתוך כך לגדל אותם בעוצמה; לפעמים יש להזכיר שהשרות שלנו בצבא אינו מעשה חסד, כי אם חובה הלכתית מחד גיסא וחוקית מאידך גיסא, ואנחנו מתכוונים להמשיך את השרות הזה ולהתפתח בו ככל שיידרש;  לפעמים יש להזכיר כי אכן יש תופעות מסוימות שצריך להיאבק נגדן, בד בבד עם אי הפיכתן למקור עוינות ושנאה; לפעמים יש להזכיר את כל הדברים האלה ועוד רבים אחרים כדי לשוב לקיום הראוי, המשותף, המאחד, הבונה והמעניק אמון.
ובעיקר  - לעתים יש להזכיר את המצפן הגדול שלימד אותנו מורנו ורבנו, הראי"ה קוק זצ"ל, במאמר הדור. את המבט בעין טובה על הבריות, בלי לסמא את עינינו מכל המומים; את הטלת האחריות הגדולה לנטישת עולם התורה גם על עולם התורה, שלא השכילו להביא בשורה גדולה לרומם את רוחו של העם; את יסוד הגדול הנותן אמון במהלכים בהם מתגלה ריבונו של עולם, ומנסה "לפעול עם א-ל" כדי למצות את הבשורה הקיימת בעולם שסובב אותנו, ועוד ועוד. את כל אלה חשוב להזכיר שוב ושוב, כי יסוד ההתמודדות עם המציאות המורכבת טמון בעין הטובה, שאינה עיוורת לכשלים ולבעיות, אך מתייצבת בשותפות אמת עם כל אלה שפועלים למען האומה הזו, 
