יציבות רוחנית במציאות חיים משתנה
שנוולד 
 
מכת החושך שבפרשתנו שונה משאר המכות. אין בה פגיעה בגוף, ברכוש או בתשתיות של מצרים. היא מנעה מהמצרים את האפשרות לתפקד ולנוע בחופשיות במשך שלושה ימים. חכמים בארו שהמכה כוונה גם לסרבני הגאולה בעם ישראל: "חושך למה הביא עליהן? יתברך שמו של הקב"ה שאין לפניו משוא פנים, והוא חוקר לב ובוחן כליות. לפי שהיו 'פושעים' בישראל שהיה להן פטרונין מן המצריים, והיה להן שם עושר וכבוד ולא היו רוצים לצאת. אמר הקב"ה: אם אביא עליהן מכה בפרהסיא וימותו, יאמרו המצריים כשם שעבר עלינו כך עבר עליהן. לפיכך הביא על המצריים את החושך ג' ימים כדי שיהיו קוברין מתיהם ולא יהיו רואין אותן שונאיהם, ויהיו משבחין להקב"ה על כך" (שמות רבה פרשה יד ג). ה'מקורבים' למלכות מצרים (ואולי אף 'משתפי הפעולה') נהנו מתנאי חיים מועדפים ולכן לא רצו לצאת ממנה. אולם מסתבר שלא רק הם. שכן רק כחמישית מבני ישראל יצאו ממצרים: "'וחמושים עלו בני ישראל': אחד מחמשה!" (תנחומא בשלח א). מה היתה הסיבה שגרמה למי שסבל מאד מהשעבוד להעדיף להישאר בה כעבד, ולא לרצות בשינוי וביציאה לחירות?
ה'עבדות', השעבוד והסבל גורמים לשחיקה ולתשישות נפשית עד לכדי ייאוש האדם מגורלו. הסבל וההשפלה הקשים, עשויים לגרום לעבד לקיבעון, להתרגל למצבו. לעיתים אף להעדיף את הסבל המוכר על פני החשש הכבד מפני שינוי ומפני ה'לא נודע', של החיים במדבר, ומהמלחמות, שעלולים להיות אף קשים יותר. תחושה זו באה לידי ביטוי בדברי הייאוש של בני ישראל בעמדם אח"כ לפני ים-סוף: "הלא זה הדבר אשר דברנו אליך במצרים לאמור: חדל ממנו ונעבדה את מצרים! כי טוב לנו עבוד את מצרים ממותנו במדבר" (שמות יד יב).
הקיבעון גם עלול להביא לאידיאליזציה של הגלות. ככל שהגלות התארכה כך היו כאלה שביקשו לראות בה אידאולוגיה; 'לכתחילה' ולא 'בדיעבד'. (בדומה לתופעה שאנו מכירים מההיסטוריה המאוחרת יותר של עם ישראל, בגלות בבל, ובגלות האחרונה - מבית שני עד ימינו אלה).
לעומת הנטייה לקיבעון מפני שינוי בצורת החיים, בתחום הרוחני והאמוני התחולל שינוי עצום, עד כדי התבוללות רוחנית: "עד שארכו הימים לישראל במצרים וחזרו ללמוד מעשיהן ולעבוד כוכבים כמותן, וכו'. וכמעט קט היה העיקר ששתל אברהם נעקר וחוזרין בני יעקב לטעות העולם ותעיותן" (רמב"ם הלכות ע"ז א ג).
"ודע שיש מסורת קבלה ביד רז"ל שישראל נתלכלכו כל כך בשיקוצי מצרים עד שבערב פסח נכנסו בהיכל מ"ט (של שערי טומאה, א.ש.) שאם ח"ו היו מתעכבים יותר היו נכנסין בהיכל נ' ושוב לא היה להם תקנה עולמית" (חסד לאברהם מעין שני נהר נו, עפ"י זוהר חדש יתרו).
בחסדי ד' זכינו לצאת משעבוד מצרים לגאולה פיזית ורוחנית. ו"בכל דור ודור חייב אדם להראות את עצמו כאילו הוא בעצמו יצא עתה משעבוד מצרים" (רמב"ם חמץ ומצה ז ו). עלינו ללמוד מהכשל של שעבוד מצרים לדורות. צריך לשמר את היציבות הרוחנית והאמונית, תוך כדי התמודדות עם השינויים התכופים במציאות החיים והסתגלות אליהם.
אנו מצויים בעידן שבו מתחוללים שינויים דרמטיים בקצב מהיר; מסביב לנו שינויים גיאופוליטיים המשפיעים על יחסי הכוחות בזירה הבינלאומית, שינויים טכנולוגיים ותרבותיים המשפיעים על אורח החיים ואיכות החיים ועל האצת קצב החיים. אלה מצטרפים לשינויים נוספים שמזמנים לנו החיים הבוגרים: נישואין וזוגיות, ניהול משפחה, גידול וחינוך ילדים, נשיאה בעול הפרנסה והקיום, ועוד. השינויים מחייבים התמודדות והסתגלות למצבים חדשים. לא לחשוש משינויים ולהתקבע בקיים, הגם שיש בהם מרכיב של אי וודאות, יציאה מאזור הנוחות המוכר, ותחושה של אבדן שליטה זמנית במצב. השינויים הם הזדמנות להתקדמות והתפתחות.
אתגר קיום התורה בחיי המעשה מצריך לפעול במקביל; מצד אחד - לשימור היציבות בעולם הרוחני והאמוני באופן שימנע שחיקה, ומצד שני - הסתגלות לשינויים במהלך החיים למניעת קיבעון. 
עבודת ה' היא שילוב של קיום מצוות ולימוד בלתי פוסק יחד עם עולם רגשות ומידות נעלים
השנייה שלפני יריית הפתיחה
פרשת בא
יציאת מצרים הייתה בחיפזון. התורה מצווה בפירוש שכל אכילת קרבן פסח צריכה להיות באופן חפוז ונחפז – 'וְכָכָה תֹּאכְלוּ אֹתוֹ מָתְנֵיכֶם חֲגֻרִים נַעֲלֵיכֶם בְּרַגְלֵיכֶם וּמַקֶּלְכֶם בְּיֶדְכֶם וַאֲכַלְתֶּם אֹתוֹ בְּחִפָּזוֹן פֶּסַח הוּא לַה'' (שמות יב יא).
האכילה צריכה להיות במהירות, היא מתחילה בחצות ומסתיימת תוך מספר שעות. האוכלים כבר לבושים ליציאה מהירה והחפצים כבר ארוזים על מנת למנוע בזבוז זמן. המהירות השפיעה על אפיית הלחמים והפכה לציון משמעותי של יום היציאה ממצרים כחג המצות - לחם המהירות והחיפזון שלא הספיק להגיע לייעודו המלא.
לא רק עם ישראל חי בתחושת חיפזון. גם הקב"ה פועל במהירות לגאול את עמו ממצרים. המדרש מבאר שהדילוג על בתי ישראל וההצלה של הבכורים נבעו מכך שהקב"ה מיהר להכות במצרים ולהוציא את עמו במועד שנקבע מראש – "'ואכלתם אותו בחפזון' זה חפזון ישראל. אבא חנין אומר משום רבי אלעזר: זה חפזון שכינה, שנאמר 'קול דודי הנה זה בא מדלג על ההרים'" (מכילתא בא פג).
בחסידות ביארו שהחיפזון איננו אירוע חד-פעמי או תחושה רגעית של העם היוצא ממצרים, אלא תיאור מהותי של כל אדם שמנסה להשתנות ולהיטיב את דרכיו. תחילת השינוי מוכרחה להיות באופן מהיר המנצל את ההתעוררות הרגעית ואת ההזדמנות שאולי לא תחזור; ראשית כניסת האדם לעבודת ה' צריכה להיות בחפזון, כמו שמצינו בפסח מצרים שהיה נאכל בחפזון ולא פסח דורות. מפני שההתחלה לנתק עצמו מכל תאוות עולם הזה שהוא מקושר בהם צריך לשמור הרגע שמתעורר בו רצון ה' ולחפוז על אותו רגע למהר לצאת מהם אולי יוכל (צדקת הצדיק א).
אבל רגע לפני שטף המהירות שמילא את בתי ישראל בליל פסח, ניתן למצוא אי של שלווה ונחת שבו בני ישראל דווקא השתהו לא מעט. התורה ציוותה לקחת את קרבן הפסח ארבעה ימים לפני המועד המתוכנן. ארבעה ימים, שבהם עם ישראל רוקם חלומות ומתכנן תכנונים, רואה את הקרבן אבל בוחר שלא לעשות שום מעשה בטרם תגיע השעה ,הראויה. בימים אלו עם ישראל מתחנך להיות סבלן ולהמתין לציווי האלוקי, הוא מבין שלא דוחקים את השעה ושבן חורין לא ממהר כמו עבד נבהל.
כך מתאר ה'משך חכמה' את מטרת הציווי – 'שפסח מצרים היה מקחו מבעשור כי ההשגחה רצתה לעשותם גוי מצוין בנימוסיו ויהיו ראויים להנהגה מסודרה ומתנהגת תחת גדוליה ויוכלו לעצור בעד מאויי לבבם ורסן תאוות נפשם וינהגו במשטר חזק. לכן כאשר ישתוקקו כולם להיות חפשי וידע השי"ת כי יעמדו בכורי מצרים מפני פחד דברי משה בשם ד' על נפשותיהם ויבואו אל פרעה וילחמו בעד נפשם עם חיל פרעה וירבו חללים על פתח פלטין של פרעה ואז כי ילכו מי יעיז לדבר נגדם? ובכל זה כל זמן שלא ישמעו מפי משה ואהרן ללכת בהסכם פרעה לא יזיזו ממקומם וזה חנוך חזק לעצור ברוחם כעת הזאת ויהיו ראויים להנהגה נימוסית מאושר ה'' (משך חכמה שמות יב ג).
רגע לפני שטף המהירות, עם ישראל מבין שלכל מירוץ יש יריית פתיחה, שאת האמביציה הגדולה צריך לשמור לשעת כושר. עם ישראל מתחנך שלא לדרוש לקבל הכל כאן ועכשיו אלא להמתין לצו האלוקי.
בסרטון שרץ ברשת מדבר הסופר, החוקר והיזם סיימון סינק, על אחת הבעיות של דורנו - כל מה שאתה רוצה - אתה יכול לקבל מיידית. הסיפוק הוא מיידי. בהכל. חוץ מסיפוק בעבודה ומערכות יחסים עמוקות. אין אפליקציה לזה. אלו תהליכים איטיים, מפרכים, לא נעימים ומסובכים.
דומני, שעבודת ה' היא שילוב של שני הדברים הללו - עבודה ומערכת יחסים עמוקה - קיום מצוות ולימוד בלתי פוסק יחד עם עולם רגשות ומידות נעלים. כדאי ללמד את ילדינו שזה נחמד לחיות בתחושה של המקל ביד שבו נלך אל הארץ המובטחת או נצלם בסלפי את התמונה המוצלחת, אבל לפני שנוטלים את המקל בידיים, כדאי להמתין מעט ולחשוב לאן הולכים וכיצד נגאלים. לעם ישראל במצריים זה לקח ארבעה ימים, כמה זמן נצטרך אנחנו...
העובדה שהעם היהודי ממשיך לספר את הסיפור הזה כבר אלפי שנים, היא ראייה שהשיטה של 'וּלְמַעַן תְּסַפֵּר' מצליחה בגדול
וּלְמַעַן תְּסַפֵּר
אבי רט

 שתי מטרות להגעתו של משה אל פרעה, על פי בקשת הקב"ה. 

המטרה האחת היא לצורך הדרישה מפרעה לשלח את בני ישראל לחופשי- "וַיָּבֹא מֹשֶׁה וְאַהֲרֹן אֶל פַּרְעֹה וַיֹּאמְרוּ אֵלָיו כֹּה אָמַר ה' אֱלֹוקי הָעִבְרִים עַד מָתַי מֵאַנְתָּ לֵעָנֹת מִפָּנָי שַׁלַּח עַמִּי וְיַעַבְדֻנִי".
זו מטרה ברורה עכשווית ומיידית - לשלח את העם לחופשי, אולם זו לא המטרה היחידה. אל המטרה הזו נלווית גם מטרה חינוכית רוחנית לדורות עולם- מטרת הסיפור: "וּלְמַעַן תְּסַפֵּר בְּאָזְנֵי בִנְךָ וּבֶן בִּנְךָ אֵת אֲשֶׁר הִתְעַלַּלְתִּי בְּמִצְרַיִם וְאֶת אֹתֹתַי אֲשֶׁר שַׂמְתִּי בָם וִידַעְתֶּם כִּי אֲנִי ה'".
יש רגעים בהיסטוריה שיש להם משמעות בזמן אמת, בעת התרחשותם, ובמקביל יש להם חשיבות היסטורית מכוננת ומשמעותית, ולכן יש לתעד אותם ולספר אותם בצורה הנכונה, כדי שהסיפור יימשך ויהיה נוכח בזהותם של הפרט ושל האומה גם בדורות הבאים.

לפני מספר שנים, שמעתי ברדיו ראיון עם אדם מבוגר, אחד מראשי מפ"ם וממייסדי הקיבוצים והתנועה הקיבוצית. המראיין שאל אותו מדוע בסופו של דבר המפעל הקיבוצי לא הצליח להמשיך גם לדורות הבאים? מדוע מרבית הקיבוצים עברו בעצם תהליכי הפרטה כאלו ואחרים, ומדוע הדורות הצעירים של בני הקיבוצניקים המייסדים, לא המשיכו את מפעל אבותיהם, לא חזרו לקיבוץ, ובסך הכל לא המשיכו את אורח החיים הקיבוצי?

תשובת המרואיין הייתה קצרה ונוקבת, וכך הוא אמר: 'לא הצלחנו להמשיך את המפעל הקיבוצי, כי חשבנו שהסיפור הוא מובן מאליו'.

במילים שלנו- מייסדי התנועה הקיבוצית לא סיפרו את הסיפור כפי שהיה צריך. מילות הפסוק 'וּלְמַעַן תְּסַפֵּר בְּאָזְנֵי בִנְךָ וּבֶן בִּנְךָ' לא היו נר לרגליהם, ודאי לא בעוצמה מספקת. הם חשבו שדי ברוח הדברים, באווירה, בכיוון הכללי, ולא טרחו לחזור ולספר את הסיפור פעם אחר פעם במלוא הכוח, ולכן התוצאה היא שגם רעיון גדול כמו הקיבוץ וכל מה שנלווה אליו, לא מחזיק מעמד יותר מכך וכך שנים, אם לא מספרים את הסיפור בְּאָזְנֵי בִנְךָ וּבֶן בִּנְךָ.

העם היהודי הוא אלוף העולם הסיפורים. כל הפטנט של ליל הסדר בנוי על זה שיושבים ביחד ומספרים את הסיפור.

סביב שולחן השבת מספרים סיפורים, סביב נרות חנוכה מספרים סיפורים, וסביב תחפושות הפורים מספרים סיפורים.
כוחנו בסיפורנו.
גם הקריאה בתורה כל שבת היא דרך לספר את הסיפור. שבוע אחרי שבוע, שנה אחרי שנה, כך במשך אלפי שנים. כך עם משמר מורשת, ומחייה את הסיפור.

לפני שמשה רבנו ניגש אל פרעה למפגש ההיסטורי, אומר לו הקב"ה כך: הפגישה הזו חשובה מאין כמוה. עתיד העם היהודי תלוי בתוצאותיה. אך במקביל לפגישה עצמה תזכור לתעד ולשמר כל פרט ממנה, כדי שיהודי כל הדורות מעתה והלאה ילמדו את הסיפור , ויידעו בדיוק מה קרה כאן: " אֵת אֲשֶׁר הִתְעַלַּלְתִּי בְּמִצְרַיִם וְאֶת אֹתֹתַי אֲשֶׁר שַׂמְתִּי בָם וִידַעְתֶּם כִּי אֲנִי ה'".
רבי נחמן מברסלב הרבה בלספר סיפורים. הוא נהג לומר- העולם חושב שמספרים סיפורים כדי להרדים, כגון סיפור לילד לפני השינה, ואני מספר את הסיפור כדי לעורר.

העם היהודי הוא עם הספר והסיפור. העובדה שהעם היהודי ממשיך לספר את הסיפור הזה כבר אלפי שנים, היא העדות והראייה שהשיטה הזו של 'וּלְמַעַן תְּסַפֵּר' עובדת ומצליחה, ובגדול. 
"הבסיס לאיסור הפליה דתית מצוי בשני עקרונות - סובלנות דתית ושוויון דתי"
אביעד הכהן 
תורה אחת יהיה לאזרח ולגר 
בשנת תשל"ב-1972 נדרש בית המשפט העליון בישראל לדון בהחלטה על הפקעת מקרקעין של קבוצה נוצרית-גרמנית בזיכרון יעקב שאנשיה נחשדו במיסיונריות. בית המשפט קיבל את עתירתה כנגד ההחלטה וקבע, פה-אחד, שהשיקולים שהניעו אותה היו זרים ופסולים בעליל ומנוגדים לחוק. 
אגב כך, נדרש השופט צבי ברנזון (יליד צפת, שהתחנך ב"חדר" ובישיבה בצעירותו), לאיסור ההפליה על רקע דתי. את פסק דינו עיגן במקורותיה של תורת ישראל, בין השאר בפסוק המופיע בפרשתנו: "כשהוא יושב בארצו ועל אדמתו, ידע עַם ישראל את נפש הגר ונהג עמו בצדק וביושר. התורה ציוותה לנו: 'תורה אחת יהיה לאזרח ולגר הגר בתוככם' (שמות יב, מט); 'משפט אחד יהיה לכם, כגר כאזרח יהיה' (ויקרא, כד, כב); 'ושפטתם צדק בין איש ובין אחיו ובין גרו' (דברים א', ט"ז). בשורה של מקומות מזהירה התורה לא להונות את הגר, לא ללחוץ עליו, לא לעושקו ולא להטות את משפטו, ומשווה אותו בכל אלה ליתומים, לאלמנות ולעניים הזקוקים להבנה ולרחמי החברה: 'ואתם ידעתם את נפש הגר כי גרים הייתם בארץ מצרים' (שמות כג, ט)... כשגלינו מארצנו ונתרחקנו מעל אדמתנו קורבנות היינו לאומות העולם שבתוכם ישבנו, ובכל הדורות טעמנו את הטעם המר של רדיפות, נגישות והפליות רק בגלל היותנו יהודים ש'דָתֵיהם שונות מכל עם'. מלומדי נסיון מר ואומלל זה, שחדר עמוק עמוק להכרתנו ולתודעתנו הלאומית והאנושית, ניתן לצפות שלא נלך בדרכים הנלוזות של הגויים, ובהתחדש עצמאותנו במדינת ישראל עלינו להיזהר ולהישמר מכל צל של הפליה ומנהג של איפה ואיפה כלפי כל אדם לא-יהודי שומר חוק הנמצא אתנו ורוצה לחיות עמנו בדרכו שלו, לפי דתו ואמונתו. שנאת זרים קללה כפולה בה: היא משחיתה את צלם אלוקים של השונא וממיטה רעה על השנוא על לא אוון בכפו. עלינו לגלות יחס אנושי וסובלני כלפי כל מי שנברא בצלם ולקיים את הכלל הגדול של שוויון כל בני-אדם בזכויות ובחובות". 
השופט יצחק כַּהַן (לימים, נשיא ביהמ"ש העליון), יליד גליציה ובן לשושלת הרבנים המפוארת כהנא-הלר מסיגעט), על אף שהסכים לתוצאה שאליה הגיע עמיתו, הסתייג מביסוס פסק הדין על הפסוקים שמדברים בגר, ועמד בקצרה על האבחנה בין "גר צדק" לבין "גר תושב". 
חלפו מספר שנים. כמדי שנה, ביקש משרד החינוך והתרבות גם בשנת תשל"ט-1979 לחלק "תמיכות למפעלי תרבות ואמנות". לא נאמר מי מבין המוסדות לתרבות ואמנות ייהנה מתמיכה שכזאת ומי לא. סגן פרקליט המדינה דאז, עו"ד ד"ר מישאל חשין (לימים, המשנה לנשיא ביהמ"ש העליון), טען בלהט, כדרכו, כי ההחלטה על התמיכות "נתונה כולה לשיקול-דעת שר החינוך והתרבות. השר סומך לעניין זה על 'ועדת הקצבות' שמינה מבין אנשי משרדו, והמנהל הכללי בראשם". 
העותרת ארגנה פסטיבל למוסיקה נוצרית שהיה אמור להתקיים בעיצומו של יום השבת ולהשמיע בו (רחמ"ל) את היצירה יוהנס-פסיון של יוהן סבסטיאן באך, שיש המזהים בה ניצנים אנטישמיים ברמזה על אשמת היהודים במות "אותו איש". בקשת העמותה סורבה. שר החינוך דאז (נזכור, שלא היה זה שר דתי, איש המפד"ל, אלא יגאל אלון ע"ה, מפקד הפלמ"ח ואיש "אחדות העבודה- פועלי ציון"!) ואנשי משרדו נימקו את סירובם בהאי לישנא: "אין זה מתפקיד משרד החינוך והתרבות לתמוך במוסד שמטרתו היא ביצוע מוסיקה כנסייתית". 
בית המשפט העליון דחה, ברוב דעות, את העתירה. השופט חיים כהן, בעברו תלמיד הראי"ה בישיבת "מרכז הרב" ולימים, ככינויו-שלו עצמו, "אפיקורוס לשם שמים", ביקש לקבל את העתירה בסמכו את אדניו, כמעט כמתבקש, על עקרונות דמוקרטיים ראשונים במעלה והם עקרון השוויון, חופש הביטוי וחופש הדת. כדרכו פעמים הרבה, הוא נותר בדעת מיעוט. 
פסק הדין המרכזי של דעת הרוב, שנסמכה על ההלכה המושרשת בדבר אי התערבות בשיקול דעתו של הגורם המוסמך להחליט בבקשה, נכתב על ידי השופט יצחק קיסטר. בהחלטתו, כתב בין השאר, כדברים האלה: "הבסיס לאיסור הפליה דתית מצוי בשני עקרונות - סובלנות דתית ושוויון דתי. אכן, המונח סובלנות הוא יותר רחב ומקיף מאשר המונח סבלנות אך גם לו יש גדרות וסייגים. עקרון הסובלנות דורש כי האזרח והחברה לא זו בלבד שיסבלו קיום דת כלשהי למרות שאינם מאמינים בעיקריה אלא יתייחסו לדת זו בנימוס ובדרך ארץ, בל יפגעו בה, בל יבזוה ובל יפגעו ברגשותיהם של המשתייכים לאותה דת; וכן יש לדרוש כי המשתייכים לדת פלונית לא יופלו לרעה בהשוואה לדתות אחרות, ועל-כן אין למנוע מאת שום אדם לקיים מצוות דתו בין באופן ישיר ובין בעקיפין, כגון על-ידי מניעת אפשרות עבודה לאנשים המשתייכים לדת פלונית. עצם הביטויים "חביב אדם" או "אהבת הבריות" אין לו משמעות אם אינו מוצא ביטוי בגישה מעשית. הייתי מסכם את הדברים בהפניה לעקרון גדול הידוע אצלנו מני קדם - "דעלך סני לחברך לא תעביד", מה ששנוא עליך אילו היו פוגעים בך בשל דתך או דעותיך, אל תעשה לאדם בעל דת או דעה אחרת".
השופט קיסטר תויג כשופט החרדי היחיד שכיהן אי פעם בבית המשפט העליון. את מקום מושבו קבע בשכונת "זכרון מאיר" בבני ברק, נמנה עם חוגי המקורבים ל"חזון איש", והיה בן בית רצוי בתפילות השבתות והמועדים בישיבת פוניבז' בבני ברק. למרות זאת, הבין – כעמיתו השופט ברנזון – שאם מדינת ישראל חפצת חיים היא, עליה לבקש אחר הסינתזה בין ערכיה היהודיים והדמוקרטיים, ובכלל זה הציווי "תורה אחת יהיה לאזרח ולגר הגר בתוככם". 
"ממשפט המלוכה שישמור מוצא שפתיו, ביחוד ברבים ובעניין כללי, וזה דוחה אפילו שפיכות דמים"
מנהיגות בעידן של 'מילה זו מילה'
אחת מדרכי התמודדותו של פרעה עם מכות מצרים, היא באמצעות ההבטחה למשה, שחוזרת על עצמה במהלך המכות, שאם תוסר המכה, בני ישראל ייצאו לחירות. כך אנו מוצאים בפרשה שלנו במהלך מכת הארבה "וימהר פרעה לקרוא למשה ואהרן, ויאמר חטאתי לה', ועתה שא נא חטאתי" [שמות י;טז-יז], ובהמשך לאחר שהמכה הוסרה אנו קוראים "ויחזק ה' את לב פרעה ולא שלח את בני ישראל" [שמות י;כ]. 
'השקר' במהותו הוא הצגה של עובדה, הצהרה או היגד שאינם אמת. בבסיס השקר מונח רצונו של האומר שהשומע יאמין ואולי אף יפעל על יסוד אותו השקר. 
מחקרים מלמדים שהשקר מופיע בכל תחום מתחומי החיים האנושיים. כל אדם משקר במהלך חייו וכל אדם נפגע משקרים שסיפרו לו במהלך חייו. לא בכדי ציוותה התורה "לא תגנבו לא תשקרו ולא תכחשו איש בעמיתו" [ויקרא יט,יא]. ציווי זה משולב במארג הנחיות כלליות ובסיסיות להתנהגות תקינה.
וכאן עולה השאלה - אם מדובר בתכונה כה אנושית, עד שניטשה בספרו 'אנושי אנושי מדי" משמיענו: "סופו של איש אמת להגיע לכלל הכרה שהוא משקר כל ימיו", האם ניתן לדרוש אותה מבני אדם, ולצרכי דיון ברשימתנו כאן, האם הדרישה להיות ישר ואמיתי יכולה להיות מופנית גם כלפי מנהיג?
החובה הבסיסית המוטלת על אדם לעמוד בדיבורו נלמדת מפרשת יהודה ותמר בספר בראשית, ממנה לומד הרמב"ם "הצדק שנחלוהו מיעקב ויצחק ואברהם שלא לשנות דבור, ולא להחליף מועד, וליתן כל החובות בשלמות ובמלואם". 
כמו כן, מדרכי הא-ל, שבמידותיו אנו צריכים לדבוק ולאורם לילך, אנו מוצאים את העיקרון שדברי הא-ל אינם מתמסמסים, כמו שמופיע בהצהרה שמצהיר הא-ל המופיעה בנביא ישעיה "כן יהיה דברי אשר יצא מפי לא ישוב אלי ריקם כי אם עשה את אשר חפצתי והצליח אשר שלחתיו" [ישעיהו נה;יא]. 
לצד החובה כללית, ניתן לזהות חובה ספציפית שעניינה בדרישה לנהוג 'בתום לב', חובה שחלה על המנהיג דוקא. חובה הנלמדת מהדרישה המופיעה כאידיאל שמציב הא-ל בפני שלמה המלך: "ואתה אם תלך לפני כאשר הלך דוד אביך בתם לבב ובישר לעשות ככל אשר צויתיך חקי ומשפטי תשמר" [מלכים א ט;ד].
ר' יוסף אלבו, בספר 'העיקרים', כאשר הוא מונה את תכונות הסגוליות שמנהיג צריך לסגל לעצמו, תכונות הכרחיות לנושא משרה ציבורית, הוא מונה את התכונה של אמירת אמת "שיהיה אמת ולא ימצא עוולה בשפתיו".
 כך גם משמיענו הראי"ה קוק, בתשובה חשובה, ארוכה ומפורטת שעוסקת בדיני מלכות ובהתאמתם למציאות של היום הוא כותב: "ממשפט המלוכה שישמור מוצא שפתיו, ביחוד ברבים ובעניין כללי, וזה דוחה אפילו שפיכות דמים". 
וכך מוצאים אנו בפסיקה של הרב מנשה קפלן, המוכר כבעל שו"ת משנה הלכות, מפוסקי דורנו שנפטר בשנת תשע"ב [2011]. בתשובה לשאלה שנשאל הוא אסר על גבאי צדקה לפנות לציבור ולספר שהכסף מיועד לצורך הכנסת כלה, כאשר הכספים בסופו של יום מיועדים לפרנסתו של תלמיד חכם. את תשובתו הוא מנמק עקרון משום ש"הוא משקר ומטעה את הבריות".
הנה כי כן מנהיג אינו יוכל שלא לומר דברי אמת. שאלה מעניינת היא - האם תמיד מנהיג מחויב לומר אמת? האם יש מקרים בהם נתיר למנהיג לחזור או לשנות מדבריו, בדיוק כפי שההלכה מכירה במצבים שמותר לשנות מן האמת? על אלו בהזדמנות אחרת. אך העיקרון אשר צריך להנחות נבחר ציבור הוא שמנהיגותו תלויה ביושרו ובהיותו איש אמת. 
אם נשוב לדברי הא-ל והדרישה משלמה לנהוג 'בתום לבב', נוכל להבין את אשר שלמה המלך מנסה להשמיענו בספר משלי כאשר הוא קובע "תועבת ה', שפתי שקר, ועושי אמונה רצונו" [משלי יב;כב].
לא מספיק שחרור נפשי מסבל השעבוד, נדרש גם עושר שיעמיד עם בעל יכולות כלכליות הפועל בנבכי עולם הזה 
באושר ועושר
דביר דמרי
מנכ"ל חברת קרתא השקעות
אין "נא" אלא לשון בקשה.
קשה לחשוב על מצב בו ה' פונה ומבקש דבר מבני האדם. לומדי הדף היומי נתקלו לאחרונה במדרש במסכת ברכות בו ה' מבקש ממשה לדבר באזני העם ולבקש מהם לקחת שלל מתושבי מצרים. ה' מסביר את הדרישה הגשמית של התעשרות על חשבון המצרים כחלק ממהלך הגאולה, חשבון אלוקי ארוך המתפרס על אלפי שנים ומתחיל מברית בין הבתרים. 'שלא יאמר אותו צדיק, אברהם אבינו, ועבדום וענו אותם – קיים בהם, ואחרי כן יצאו ברכוש גדול – לא קיים בהם'. 
הגאולה תהיה שלמה רק כאשר הקומה הרוחנית והגשמית ייבנו ויתמלאו. 
לא מספיק שחרור נפשי מסבל השעבוד, נדרש גם עושר גדול שישלים את התמונה ויעמיד עם בעל יכולות כלכליות הפועל בנבכי עולם הזה ומפיץ את שם ה' בעולם. 
בימים ההם – בזמן הזה. 
זכינו לחזור לארץ אחרי אלפיים שנות גלות. בעשרות השנים הראשונות נתבענו לצאת ממייצרי הגלות ולבסס את האחיזה בארץ. 
במשך שנים לא דיברנו על נושאים כלכליים בבתי הספר ומוסדות החינוך. כיום, אנו נדרשים 'לדבר באזני העם' ולהפיץ משנה סדורה כיצד להרוויח ולהשקיע את הכסף שלנו. עלינו לכוון את הזוגות הצעירים כיצד להקים בית נאמן ועשיר. עלינו לפרסם תוכניות מעשיות להתבססות כלכלית ארוכת טווח. עלינו להתוות דרך לרבים כיצד לרכוש ידע נדל"ני וכלכלי, היכן לאתר הזדמנויות להשקעה וכיצד למצוא מימון לרכישת הדירה הבאה. 
"ואחרי כן יצאו ברכוש גדול – קיים בהם!".
האתגר החדש של הציונות הדתית
אלפים ממתינים באתיופיה להעלאתם ארצה, ולאף אחד לא אכפת. כמעט לאף אחד. משלחות רבנים מהציונות הדתית נסעו, התרשמו, אפילו גיירו כמה עשרות, וכעת בכוונתם ללחוץ על ראש הממשלה שיעלה ארצה את הממתינים שם, החיים בתת-תנאים זה שנים רבות. 
אחת מיני רבות מהחלטות שהממשלה קיבלה אך לא מיישמת, נוגעת להעלאתם של כ-8,000 יהודים מאתיופיה. רק כאלף מהם הועלו עד כה, השאר מחכים במחנות, בתנאים לא תנאים, ואיש לא יודע מתי יעלו. יש רגליים לסברה, שהשאלה שהעמידה הרבנות הראשית על יהדותם, ובעיקר ההתנגדות הסוחפת של החרדים להכרה בהם כיהודים, היא שעומדת לאותם אלפים באתיופיה כרועץ בדרך להעלאתם ארצה.
ויש כאן כאלה שהחליטו שהגיע הזמן לעשות מעשה. שלושה רבנים מכובדים מזרם הציונות הדתית, הרב גדעון פרל מאלון-שבות, הרב ראם הכהן והרב אבי גיסר, יצאו לאחרונה לאתיופיה וגיירו כ-50 בני המקום במחנות בגונדר ובאדיס אבבה. הרבנים ישבו עם כל אחד מהמתגיירים, התרשמו מאורח החיים הדתי לגמרי שהם מנהלים, וגיירו אותם כדת וכדין. האם הרבנות הראשית בישראל תכיר בגיורים אלה? סביר שלא. הלחץ יופנה אל הסוכנות היהודית, שקודם כל היא תכיר באנשים שעברו את הגיור כיהודים, ובקהילה שם כקהילה יהודית ותסייע להם כפי שהיא נוהגת עם קהילות יהודיות שבמצוקה. אח"כ, שהרבנות תערוך גיור לחומרה, וזה בסדר.
נוסף לשלושת הרבנים האלה, באחרונה יוצאים יותר ויותר רבנים מהציונות הדתית לאתיופיה, בעידודו של הרב מנחם ולדמן מניר עציון המטפל בסוגיית יהודי אתיופיה זה עשרות שנים, וחוזרים משם עם שתי תובנות. האחת- הלם מהתנאים המחפירים בהם חיים האלפים במחנות ההמתנה לעלייה משם, חלקם כבר עשרים שנה, והשנייה- אף שמדובר בפלאשמורה, כאלה שאבותיהם המירו בזמנו את דתם, הם מקיימים אורח חיים יהודי דתי לכל דבר ועניין ("לא פחות מדתי ממוצע ואף חרד"לי ממוצע בארץ", כהגדרת אחד הרבנים שהיה שם), רוצים מאוד להתקרב, והצעירים שבחבורה אף אמרו לרבנים מישראל עמם נפגשו שם, כי הם מוכנים להקריב חייהם בהגנה על מדינת ישראל בעזה ובכל מקום אליו יישלחו.
בשבוע שעבר חזרו משם הרב יעקב מדן מראשי ישיבת ההסדר הר עציון באלון שבות, הרב שלמה וילק והרב דוד סתיו רבה של שהם וראש ארגון רבני צהר. "ניכרים דבריי אמת", אמר לנו הרב סתיו על המפגשים שלהם עם האנשים באתיופיה ועל הכמיהה שמעו מהם לעלות לארץ הקודש.
הרב סתיו הצביע בפנינו על משהו שהוא לא פחות מאבסורד. חוק השבות מתיר לנכדים של גויים לעלות לישראל (רבבות כאלה עלו מחבר העמים), אבל אינו מתיר לעלות לישראל לאותם אתיופים, נכדים ליהודים שנאלצו בזמנו להמיר דתם, גם אם הם מקיימים כיום אורח חיים דתי לגמרי. חוק השבות, קובע הרב סתיו, מחמיר בעניין זה הרבה יותר מההלכה עצמה, ויש לתקן זאת.
מה יעשו הרבנים עם המידע והתובנות האלה? בסוף השבוע החולף הם קיימו פגישה עם יו"ר הסוכנות היהודית בוז'י הרצוג במאמץ לרתום את הסוכנות להכיר באלפים שממתינים במחנות בגונדר ובאדיס אבבה כיהודים ולסייע להם, ובמקביל הם הולכים להפעיל לחץ על ראש הממשלה, ועוד לפני הבחירות, שיורה להעלאתם המיידית של אותם האלפים מאתיופיה לישראל. "זה אמור להיות אחד האתגרים החשובים של הציונות הדתית", מסכם הרב סתיו.
הרב קוק זצ"ל ראה בעין יפה את הצורך לחפש ולהשיב את שבטי ישראל לארץ ישראל כחלק מתהליך הנורמליזציה של עם ישראל
גורל עשרת השבטים

דומה שכמעט אין תפוצה של נידחי ישראל בעולם אשר לא נאמר עליה כי היא מצאצאי עשרת השבטים שאבדו מעם ישראל. מהפתנים באפגניסטן, הקשמירים בפקיסטן, "בני ישראל" בהודו, הלמבה בדרום אפריקה, שבט האבאיודיה באוגנדה, דרך כת המקויה ביפן וצאצאי יהודי קאיפנג. מהיהודים הקווקזים ו"בני מנשה" בהודו, האתיופים – ביתא ישראל בחבש, וגם קהילות שונות בסמרקנד ואזור מרכז אסיה המזוהים במחקר כמתאימים למיקום עשרת השבטים, ועד השבטים האינדיאנים בערבות ארה"ב, ורבים אחרים. לכולם יש מסורות ברמות שונות על היותם צאצאים, לכאורה, של עשרת השבטים בנדודיהם.

אגדות רבות נרקמו בתלמוד ובמדרשים, בספרי ראשונים ואחרונים סביב עשרת השבטים. מעמדם, ובעיקר עתידם ואפשרות שובם לעם ישראל ולארץ ישראל, הציתו את דמיונם של רבים. מחקרים רבים נעשו בכדי לגלות את מקומו של נהר הסמבטיון הזורק אבנים וחול בימות השבוע ורק ביום השבת נח מזעפו, כשמאחוריו מצויים השבטים האבודים. אולם חוששני, שבגלל המימד האגדי והפולקלוריסטי של נושא השבטים האבודים, אין עם ישראל רואה את המימד הריאלי והמעשי שלו, כפי שראה וכתב הרמב"ם "על עניין השבטים דעו לכם שזה עניין אמיתי", המחייב אותנו לפעול בקום עשה להשבת צאצאי שבטי ישראל לעם ישראל. כדברי הרב מרדכי אליהו זצ"ל: "ככל שההוכחות גדולות ורבות והסיכוי שהם שייכים לעשרת השבטים רב הוא, המצווה לסייע בידם גדולה יותר".

ניתן לצטט פוסקים ופרשנים רבים בנושא, אולם מבקש אני לשוב לאמונה הפשוטה והאמיתית בנושא זה אשר הובטחה לנו על ידי חז"ל וגדולי ישראל "כי לא ידח ממנו נדח".
להשיבם לעם ישראל

למרות שנביאי ישראל, חז"ל וגדולי ישראל לאורך הדורות הבטיחו את שיבתם של שבטי ישראל, לעיתים אנו לא מאמינים באמונה שלמה בהבטחה אלוקית זו. אחד מגדולי החוקרים והפעילים למען השבת עשרת השבטים בדור הקודם, הרב המקובל שמעון צבי הורוביץ (לידר) ז"ל כתב בספרו "קול מבשר": "אפס כי חלילה לנו שארית יעקב לחשוב מחשבות כאלה, ששבטי ישראל לא ישובו. הלא ה' מחוקקנו הבטיחם נאמנה ביד עבדיו הנביאים לבל יעשה את ישראל הם עשרת השבטים כליון חרוץ, ולהשיב את שבותם באחרית הימים בעת קץ הפלאות ולא איש ה' ויכזב ובן אדם ויתנחם, ההוא אמר ולא יעשה, דיבר ולא יקימנה? השמים יכלו והארץ יכלו ויחליפו ודבר אלוקינו יקום לעולם" (עמוד 5).
גם הרב קוק זצ"ל ראה בעין יפה את הצורך לחפש ולהשיב את שבטי ישראל לארץ ישראל כחלק מתהליך הנורמליזציה של עם ישראל: "ונפלאות וגדולות ראינו בעינינו איך שע"י התעוררות רוח טהרה בלב גדולי ישראל מימים כבירים עד הדור האחרון ונפלאות גדולות ראו עינינו איך שע"י הרעיון של מציאות עשרת השבטים שהכה שורש עמוק בלבו של האדם הגדול ר' מנשה בן ישראל, נסתובבו הדברים של שיבת אחב"י לארץ בריטניא, ומפעולה זו אנו רואים תוצאות של איזה צמיחת ישועה בימנו אלה, אחרי העלילות הגדולות של המלחמה וההצהרה הבריטית בדבר ביתנו הלאומי שבודאי מאת ה' הייתה זאת. וסוף כל סוף יגלה ויראה ע"י מסיבות הללו הופעת ישועה כללית המקרבת את צפיית גאולתנו בע"ה" (מתוך הקדמת  הרב לספר 'קול התור' לרב הורוביץ).
בילקוט שמעוני מצאנו גם דברים ברורים באשר לצורך של עם ישראל לצאת לקראת צאצאי עשרת השבטים ולא לחכות באופן פסיבי לחזרתם: "אף ערשנו רעננה, אלו עשרת השבטים שגלו לפנים מנהר הסמבטיון שעתידים גלות יהודה ובנימין לילך אצלם להביאם כדי שיזכו עמהם לימי המשיח ולחיי העולם הבא, שנאמר בימים ההם ילכו בית יהודה" (א, רמז תתקפ"ד).

גם הפוסקים במשך הדורות נקטו שיש מצוה לקרב את המומרים שהתרחקו מכלל ישראל וביקשו לקבל את המומרים שחזרו בתשובה. כמו תשובתו של הרשב"ש בדבר האנוסים אשר ביקשו לשוב ליהדותם לאחר המרת דתם ע"י האינקוויזיציה: "...אבל מהאנוסים אלו או זרעם אין דוחין אותם מפני זה, אבל המקרבן ומכניסן תחת כנפי השכינה עליו נאמר אם תוציא יקר מזולל" (שו"ת רשב"ש, ס, פ"ט, ושס"ח).
הרב דוד שלוש זצ"ל, אשר עסק רבות בנושא השבת נדחי ישראל בכלל והעדה האתיופית בפרט, כתב על עשרת השבטים וחזרתם בימינו: "והנה עשרת השבטים שהגלם סנחריב מלך אשור... שמצאצאיהם נמצאים היום במזרח הודו... ואעפ"י שחז"ל עשאום כגויים, אם יבואו להתגייר נקבלם ונשיבם לחיק האומה כדעת רבי אליעזר שעתידין לחזור" (מתוך תשובה לעו"ד קורינדלי, תשנ"ג).
השיבה לציון
שיבתם של שבטי ישראל בכלל ובני מנשה בפרט, מוסיפה מימד משמעותי לחיזוקו של עם ישראל ולקיום הבטחת הקב"ה לאברהם שעם ישראל יהיה "ככוכבי השמים לרוב וכחול על שפת הים". מתוך דברי חז"ל והרמב"ם אנו למדים שהמצב ה"נורמלי" של עם ישראל, המאפשר לו לחיות בארץ ישראל במלוא כוחו, הוא דווקא כאשר כל יושביה עליה ושבטי ישראל במקומם.
גלות עשרת השבטים השפיעה באופן מכריע על ההיסטוריה של עם ישראל ובעיקר על צמצומו של עם ישראל לשני שבטים בלבד, יהודה ובנימין. גלות זו שינתה באופן יסודי את עם ישראל ואנו תקווה ששיבתם של שבטי ישראל ושבט מנשה בראשם, ישיב לעם ישראל כוחו הרוחני והדמוגראפי על עמנו. 
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'הבחירה החופשית' אינה שאלה פילוסופית גרידא אלא שאלה בעלת יסודות אמוניים לכלל המין האנושי 
חזות גבריאל
חוק 'שימור הבחירה'
כיצד מקדישה התורה כל הרבה פסוקים לתיאור המאבק בפרעה ובעבדיו? המכות מפורטות ברמה מעוררת תמיהה, בהשוואה, לדוגמא, למספר הפסוקים שהוקדשו לבריאת העולם. זאת ועוד, במה 'זכה' פרעה נציג העולם האלילי לכבוד גדול כל כך? להתייחסות  אלוקית? ודוק, המקרא מעמיד במרכז העלילה את משה ואהרון ואת פרעה ועבדיו. עם ישראל השרוי באותה עת בעבדות נוראית, מצוי ברקע הסיפור על אף היותו לכאורה הנמען המרכזי. נראה כי התורה מציבה את פרשת הכבדת הלב, הניסים והמכות כנושא העומד בזכות עצמו המשולב היסטורית בסיפור יציאת מצרים, מעין 'שתי ציפורים במכה אחת'.
ייתכן שמטרת התורה היא לתאר את ההיסטוריה האנושית במחזור חיים זה בהקשר של עם ישראל ולא את אופן בריאת העולם או את היקום. בנושאים אלו יעסקו המדענים. בהקשר זה יש משמעות עצומה לאריכות בסיפור 'פרעה ועבדיו' בהיותו מקור חשוב לדיון בשאלת 'הבחירה החופשית'. זו אינה שאלה פילוסופית גרידא אלא שאלה בעלת יסודות אמוניים לכלל המין האנושי. 
'קשיות הלב' של פרעה מוצגת במקרא כ'קושי' מאתגר בפני הבורא הכל יכול. הפירוט הרב של אופני המכות, קושי הלב, האיום, והחזרה מצביעים על הנהגה אלוקית חשובה מאין כמותה. הקב"ה 'מגיב' לבחירה האוטונומית של יציר כפיו באופן שהוא אינו מסיר ממנו לרגע את זכות 'הבחירה החופשית', אותה היכולת שמגדירה אותו כ'נזר הבריאה'. זכות זו היא התנאי ההכרחי ל'תשובה', רעיון הנמצא במהות העולם ואף היה קיים לפני בריאתו. נמצא, אם כן, כי ההתערבות האלוקית בהיסטוריה האנושית, היא ראשית לכל תוצר של האנושות עצמה. כאשר נוצרים במציאות תנאים המפרים לכאורה את הכוחות האמורים לאזן את כוחות ה'בחירה החופשית' המחויבת מן הבריאה, הקב"ה 'כותב תסריט' חדש, מביים אותו ואף מוציא אותו לפועל. זוהי פונקציית המטרה שהכל נגזר ממנה. כך ממש הספורנו על אתר:
"ואין ספק שלולא הכבדת הלב היה פרעה משלח את ישראל בלא ספק, לא על צד תשובה והכנעה לא-ל יתברך שיתנחם (=יתחרט) מהיות מורד, אף על פי שהכיר גודלו וטובו (של ה'), אלא על צד היותו בלתי יכול לסבול עוד את צרת המכות, וזאת (כלומר: אילו חזר בו ונתן לישראל ללכת) לא הייתה תשובה כלל... והנה אמר ה': 'ואני אקשה את לב פרעה', שיתאמץ לסבול המכות ולא ישלח מיראת המכות את ישראל, 'למען שיתי אותותי אלה בקרבו' (י, א) – שמהם יכירו גודלי וטובי וישובו המצרים באיזו תשובה אמיתית".
רעיון דומה ומשלים אנו מוצאים באמירה: "כל הגדול מחברו יצרו גדול הימנו" (סוכה נב ע"א). כדי שאדם יקבל שכר או עונש על מעשיו, הוא חייב להיות באיזון מוחלט של 'כוחות' הטוב והרע שבו. אם מחמת סיבה כלשהיא, שאינה תלויה באדם, מופר איזון זה לאחד מן הכוונים, יהיה זה מנוגד לעיקרון 'הבחירה החופשית'. כאשר אדם לדוגמה, מתעצם רוחנית מחמת עבודתו את הבורא, חלק מן המצוות הופכות להיות עבורו מצוות 'טבעיות' שהמאמץ לקיומן מתמעט והולך. יש, אם כן, צורך ליצור 'איזון' בכוחותיו כדי ש'זכות הבחירה' לא תיפגע, וד"ל.
נמצאנו למדים כי התגובה האלוקית בכל מכה ומכה היא מעין 'דו - שיח' עם פרעה, המייצג של האנושות האלילית באותה עת. זו אינה רק סוגיה יהודית פרטיקולארית, על אף היותה חלק מסיפור יציאת מצרים. בהדרגתיות מובנית, הקב"ה בונה את 'התיק' של פרעה ושל מצרים. כל אימת שהמכה הייתה קשה מידי או שהשפעתה הייתה עשויה לשנות את האיזון ההכרחי לצורך ה'בחירה החופשית', היה צורך ליצור איזונים חדשים באמצעות אזהרות או באמצעות כתיבת 'תסריט חדש'. יסודות גדולים של הנהגה אלוקית נחשפים לפנינו בסיפור המכות. יסודות הנוגעים לפרט ולכלל.
כמה הורים יכולים להעיד על כך שהם מודעים ויודעים בצורה מספקת מה הולך עם החיים של הילדים שלהם? 
לנעוץ ביומן דייט 
אמש דיברתי עם חבר שלי, שעה שבדיוק הסתיימה בביתו שבפתח-תקווה הפסקת חשמל.

כמתכנת בכיר הוא תכנן להתקדם בעבודה אבל מצא את עצמו בעל כורחו יושב בבית בחוסר מעש, כאשר אותה הפסקת חשמל תפסה גם את הבן המתבגר שלו.

ישבו זה מול זה האב ובנו ואז הנער הדליק כמה נרות כדי שיהיה אור וחבר שלי הרתיח מים על הגז והכין לשניהם שוקו חם ואמר לו :"נו, אז מה קורה איתך בחיים?".
מפה לשם, הוא מספר לי שהתפתחה ביניהם שיחה כנה בין אב לבנו שנמשכה יותר משלוש שעות, עד שסודרה הפסקת החשמל.

"ואז, לבושתי", הוא אומר לי: "אני שומע בפעם הראשונה מהילד את שם השבט שהוא מדריך (הרא"ה) וגם הבנתי שיש איזו מדריכה שהם באיזה קשר לא ברור. הבנתי בפעם הראשונה מי הם באמת החברים הכי טובים שלו. גם גיליתי שהילד שלי, למרות שהוא נמצא ב-5 יחידות במתמטיקה, בכלל אוהב טיולים ולא ממש סובל מתמטיקה. גיליתי שהוא גם חובב צפרות מושבע ובדיוק עשה כרטיס חבר ב'חברה להגנת הטבע', וגיליתי שהוא ממש רצה לדבר איתי, אבל מאז הבר מצווה, לא באמת הייתה לו הזדמנות. בקיצור, גיליתי שאני לא באמת מכיר את הילד שלי".
ואז אותו חבר מוסיף: "ולחשוב שהייתי מפסיד את כל הטוב הזה אילו לא הייתה הפסקת חשמל".
***
לפני שבוע ניגש אליי הורה ושיתף אותי בכאב שקולגה שלו מהעבודה החמיא לילד שלו על הופעה נהדרת. ההורה לא ידע בכלל על מה מדובר ולמרבה המבוכה התברר לו שבמסגרת תנועת הנוער בה הילד שלו משמש כמדריך, החניכים שלו הרימו הצגה מרשימה במיוחד.
חשבתי - האם באמת המכנה המשותף לאותם הורים הוא ניתוק מעולמו הפנימי של ילדיהם תוך החמצת אירועים מכוננים, קשור לכלל ההורים או שמדובר במקריי קיצון?

כמה הורים יכולים להעיד על כך שהם מודעים ויודעים בצורה מספקת מה הולך עם החיים של הילדים שלהם?

כמה הורים מכירים את החלומות הכמוסים של הילדים שלהם? את שמות החברים הטובים? את המקצועות אותם הילדים אוהבים? ובאלו מקומות, שלא לומר אתרים באינטרנט, הילדים ביקרו לאחרונה?

לכמה הורים יצא לשבת ולהתנסות במדיה ובתוכניות שהילדים שלהם צופים בהם?
***
אמר לי פעם איש חינוך וותיק והורה לנער מתבגר: "אני יודע שכמה שאני רוצה לקבוע זמן עם הילד שלי, אני לא מסוגל, כי אני עמוס מאוד ותמיד יהיה משהו ותמיד מישהו יתקשר אליי. אז אם אני לא הולך לנעוץ פגישה עם הילד שלי ביומן ולהתייחס אליה בכבוד כמו לכל פגישה אחרת שיש לי, זה לא יקרה. ותאמין לי שרק בפגישה הזו אני מצליח להבין קצת איפה הילד שלי חי ורק בגלל הפגישה הזו יש לי קשר נהדר איתו ואני יודע שאם הוא יצטרך אותי בעת צרה או כל דבר אחר, הוא יפנה אליי בגלל שיש לנו ערוץ כל כך טוב שאנחנו מתחזקים דרך הפגישה הזו".
חשבתי על הדברים הללו, והאמת? לא מצאתי אף שיטה אחרת לקשר הטוב עם הילדים שלנו מלבד אותה פגישה קבועה עליה אמר לי אותו איש חינוך. מאז יצא לי להעמיק בעניין ולדבר עם עוד הורים שנוהגים בצורה הזו כאשר המסר היה מאוד ברור:
השיטפון של החיים ומפלי המדיה לא באמת מאפשרים לנו את הפניות ויישוב הדעת הנדרשים בכדי לתחזק את הקשר עם הילדים שלנו בצורה הראויה. בשביל שזה יקרה אנחנו צריכים לנעוץ את הפגישה ביומן ובעצם ממש 'לעבוד' בזה. רק בצורה הזו, נוכל לקבל ולתחזק את מערכת היחסים הכל כך חשובה הזו איתם, חשובה לפחות כמו מערכת היחסים עם העבודה שלנו.
צבירת עושר ללא איזונים ובלמים מנציחה מערכת מעמדות בין־דורית: "עשירים" ו"עניים", "אדונים" ו"משרתים", "בני טובים" לעומת "מוכי גורל"
חירות פוליטית וכלכלית
מייקל אייזנברג, מחבר הספר "כל אחד משה רבנו" מסדרת "עץ החיים והכסף"
החודש הראשון
בפרשתנו, התורה מתווה סדרה של שלושה ימים ב"חודש הראשון": האחד, העשירי והחמישה עשר לחודש. סדרה זו מקבילה לחגי תשרי: ראש-השנה, יום-הכיפורים וסוכות. קל להקביל את א' ניסן לראש-השנה כתחילת הזמן, ואת פסח לסוכות כחגיגת החירות. האתגר הוא העשירי לחודש, יום-הכיפורים לדורות מול יום לקיחת השה במצרים.

בנוסף, קיימת הקבלה בבחירת המילים של התורה. גם לגבי עבודת יום-הכיפורים מופיע השימוש בשורש לק"ח והציווי נאמר "לעדה", בשונה משאר המועדים. 
לוותר לוותרנות
מהותו של יום-הכיפורים איננה רק מחילת עוונות, אלא התגברות על חטא עבודה זרה – במובנה הרחב. מחילת העוונות איננה המטרה אלא התוצאה. המטרה היא התגברות על מעשים ומחשבות המשפיעים על חיי היומיום והם בבחינת "עבודה זרה".
לאחר פילוג הממלכה ל"יהודה" ו"ישראל", ירבעם לא רצה שהעם יעלה לבית המקדש בירושלים. לכן, כאלטרנטיבה הוא לא הסתפק בהקמת מרכז חלופי אלא הציב שני עגלים לפולחן בצפון ממלכתו ובדרומה. בכך הקל ירבעם על העם את טורח המסע. הירושלמי קרא היטב את מהלכו של ירבעם וגזר הסבר נפלא:
כיון שמלך ירבעם על ישראל התחיל מפתה את ישראל ואמר להן בואו ונעבוד עבודה זרה, עבודה זרה וותרנית היא. 
ביצירת פסלים האדם מכפיף עצמו ל"כוחות" חזקים ממנו. בהסתמכות על מזלות, האדם מפקיר את גורלו לקיבעונות הטבע, ו"משתחרר" מהצורך לשלוט בעצמו ובמעשיו. משמרים את השגרה ומקדשים אותה. ביום הכיפורים, חמשת העינויים מבטאים את שבירת חיי היומיום. במקביל, השעיר משולח לעזאזל, כנגד חטא העגל- חגיגות לחושים ולמוחש. בדומה לכך, לקיחת השה בעשירי בניסן היתה המשימה המעשית הראשונה שביצעו ישראל מחוץ לשגרת השעבוד שנהגה במצרים למעלה ממאתיים שנה ונראתה כגזירת גורל.

 בעלי הון ויזמים
לדורות, היובל שבו מאתחלים את חלוקת המשאבים הלאומית, חל בעשירי בתשרי משום שצבירת עושר היא קיבעון שעלול להפוך לשעבוד כלכלי. התורה מפרה את השגרה הכלכלית, ריכוז ההון ושעבוד העובדים, כשם שבמצרים שברו את רצף השעבוד בעשירי בניסן. צבירת עושר ללא איזונים ובלמים מנציחה מערכת מעמדות בין־דורית: "עשירים" ו"עניים", "אדונים" ו"משרתים", "בני טובים" לעומת "מוכי גורל". התורה מעניקה את החירות ליזמים להתחיל משהו חדש. 
(הדברים הבאים לקוחים ממאמר נרחב בספרי "כל אחד משה רבנו" בהוצאת סלע-מאיר, שכותרתו "יום הכיפורים הראשון").
לפי המשפט העברי, גם אם אמר הציבור את דברו, עדיין יש לעתים מקום לביקורת שיפוטית שבכוחה לבטל או להגביל את המינוי
ביקורת שיפוטית על מינויים ציבוריים בכירים
פרופ' יובל סיני 

נשיא מכללת  אורות ישראל

העיקרון ש"אין מעמידים פרנס על הציבור אלא אם כן נמלכים בציבור" הוא עיקרון מנחה בהלכות נבחרי ציבור במשפט העברי, שבעבר יושם בפסיקת בית המשפט העליון  בעתירה שהוגשה לבג"ץ נגד מינוי צחי הנגבי לתפקיד שר בשל מעשים שעשה בעבר. השופט יעקב טירקל התבסס בפסק דינו על הכלל הנזכר במשפט העברי:  "אמר רבי יצחק: אין מעמידין פרנס על הצבור אלא אם כן נמלכים בצבור, שנאמר 'ראו קרא ה' בשם בצלאל'. אמר לו הקדוש ברוך הוא למשה: משה, הגון עליך בצלאל? אמר לו רבונו של עולם, אם לפניך הגון - לפני לא כל שכן? אמר לו: אף על פי כן, לך אמור להם. הלך ואמר להם לישראל: הגון עליכם בצלאל? אמרו לו: אם לפני הקדוש ברוך הוא ולפניך הוא הגון - לפנינו לא כל שכן!" (ברכות נ"ה ע"א).   
יישום עקרונות המשפט העברי בעניין מינויים ציבוריים בהקשר לעתירה הנידונה הביא את השופט טירקל לכלל מסקנה שיש לדחות את העתירה, בציינו כי ח"כ הנגבי נבחר בבחירות המקדימות של תנועתו במקום גבוה, הוצב בצמרת הרשימה בבחירות לכנסת, מונה על ידי ראש הממשלה לכהונת שר והמינוי אושר על ידי הכנסת, זוהי אפוא לשיטת טירקל "הימלכות" בציבור, והציבור אמר את דברו. 

השופט טירקל סיים את דבריו במילים האלה: "אכן, יש טעם רב בהשקפה שלפיה יש לדקדק במוסריותם ובמידותיהם של נבחרי ציבור כחוט השערה, אולם זאת שאיפה למטרה שלעולם - בעולם שבו אנו חיים - תשאר בגדר מטרה". 
אמת, אף להשקפה שהזכיר השופט טירקל, שיש לדקדק במוסריותם ובמידותיהם של נבחרי הציבור כחוט השערה, ניתן להביא אסמכתאות ממקורות המשפט העברי, הדורשים מנבחר הציבור לצאת ידי הבריות כדרך שהוא צריך לצאת ידי המקום (ראה למשל: משנה, שקלים, פרק ג, משנה ב), שנאמר: "והייתם נקיים מה' ומישראל" (במדבר לב, כב) ונאמר: "ומצא חן ושכל טוב בעיני אלוקים ואדם" (משלי ג, ד). מדברי אחד מגדולי הראשונים, בעל 'תרומת הדשן', אף עולה שמעמד נבחרי הציבור הוא כמעמד השופטים, ויש להחיל עליהם אמות מידה מחמירות, על כן, פוסק בעל 'תרומת הדשן', אין מועילה הסכמת הקהל למנות אדם שהודה שנשבע על שקר למשרה ציבורית, משום שהדבר נוגד את ההלכה, כיוון שאין בכוחם של אנשי הקהילה למחול על כבוד שמים ולהושיב אדם שחטא ולא עשה תשובה. לאור תפיסה זו, נראה כי אין די בעובדה שנמלכו בציבור קודם מינוי הפרנס, אלא שהוא אינו יכול להיות אדם שחטא ולא שב בתשובה. 
זאת ועוד: אחד מדייני דורנו, הרב יוסף גולדברג (טובי העיר, ירושלים תש"ס, עמ' סא-סג), קבע כי "ציבור שבחר נבחרים שאינם ראויים, אף שהציבור ידע מחסרונם ובכל זאת קבל על עצמו במפורש נבחרים אלו שיהיו מנהיגיו בכל ענייני הציבור, אין קבלתו מועילה אלא לתקנות שתקנו בעניני ממון בלבד אבל לשאר תקנות וגזירות אין מועילה קבלתו". ובהמשך דבריו הוא מדגיש: "אף שמועילה קבלת נבחרים שאינם ראויים או פסולים לגבי תקנות בענייני ממון כמבואר לעיל, אכן לכתחילה אין ראוי שיקבל עליו הציבור נבחרים אלו למשרה קבועה". 

אם כן, לפי מקורות המשפט העברי, גם אם אמר הציבור את דברו, עדיין יש לעתים מקום לביקורת שיפוטית שיש בכוחה לבטל או להגביל את המינוי, ייתכן שאף בעתירות נגד מינויים בכירים, ניתן להסתמך על מקורות אלו כדי לבחון אם יש מקום להגביל את אותו מינוי או אף לבטלו. 

אין מקום לתכניות התחדשות בלי החירות לחשוב ולהתבטא, לשנות ולבצע
תתחדש!
אחד הדברים המאפיינים משא ומתן הוא שבמהלכו בני אדם נוטים להגמיש את תנאיהם, לשנות את דרישותיהם, ולהציע פתרונות חדשים על מנת להגיע לסיום מוצלח. לא כך היה המשא ומתן עם פרעה. פרעה מקבל מכה ועוד מכה, אך אינו זז מעמדותיו כמלוא הנימה. הוא בוחר להישאר עם אותה אסטרטגיה ואותה טקטיקה, לא מחליף את יועציו, ואף לא שוקל הקלה בגזרות בתמורה להקלה במכות. השם 'פרעה' מכיל את אותיות המילה 'הערף', ואכן הוא הסמל הגדול ביותר של קשיות עורף עלי אדמות, דמות המייצגת באופן אכזרי, אך גם נלעג, את כל הרע שגלום במקובעות. על המילים: "ועם עקש תתפל" (שמואל ב כב, כז) אומר רש"י ועם עקש – פרעה, ובעל הטורים מציין שהמילה עקש=מלך מצרים בגימטריה (שמות ז, ג).
קשיות עורף וקיבעון לא מתבטאים בהכרח ברוע ובגרימת נזק לאחר. לעתים הם יגרמו נזק דווקא לאדם עצמו, שכן הם תוקעים אותו במצב נתון, ומונעים ממנו להתקדם ולהתחדש. יש המתקבעים בחלומות ילדותם, אותם לא יצליחו להגשים לעולם, שכן הזמן עבר, התנאים השתנו והחלום של אז כבר אינו ריאלי, אבל הם בשלהם. יש שכנער חלם על בת זוג חכמה, עשירה ויעלת חן, ולא הפנים שהחכמות, העשירות ויפות התואר לא עומדות אצלו בתור, ולכן נותר רווק נצחי הכבול באזיקי אשליות. 

הקיבעון של פרעה מהווה אפוא דוגמה קיצונית לתכונה שבאופן מתון ועדין בהרבה מצויה בכל אדם. פרעה אינו מבין שעליו לערוך רביזיה בגחמותיו ובמדיניותו ולנוע קדימה.

על הרקע הזה באה המצווה הראשונה שהצטוו בה ישראל, מצוות קידוש החודש. רבים שאלו מדוע הצטוו דווקא במצווה זו עוד בטרם יצאו ממצרים? הקושי אף גדל לנוכח דברי רש"י הידועים ש"היה צריך להתחיל את התורה מ'החודש הזה לכם', שהיא מצוה ראשונה שנצטוו בה ישראל" (בראשית א, א). מדוע חשובה מצוות קידוש החודש עד כדי כך שלדעת רש"י היה צריך להתחיל בה את התורה?
התשובה טמונה, לדעתי, בכך שמצוות קידוש החודש אוצרת בקרבה את יסוד ההתחדשות. המילה "חודש" היא מלשון חידוש. עם ישראל מצטווה להתבונן בלבנה, וללמוד שניתן להתחדש כמותה. גאולת ישראל ממצרים ממחישה כיצד גם אחרי דורות של שיעבוד, יכולה לבוא תפנית דרמטית, ומי שנולדו לתוך עבדות יכולים להפוך לאנשים חדשים, בני חורין. תובנה זו הכרחית לשם קיום התורה, שכן בלי עיקרון ההתחדשות אי אפשר להבין כיצד מקבלים מצוות חדשות, כיצד יכולים לשנות מידות וכיצד ניתן לעשות תשובה. 

מצוות קידוש החודש היא המצווה היחידה שמקיימים ומציינים באופן חודשי. בזמן בית המקדש ראש חודש צוין בהקרבת קורבן מיוחד, וכיום מציינים אותו בהזכרתו בתפילה ובברכת המזון, באמירת הלל, בברכת החודש ובקידוש לבנה. מטרת החזרה החודשית הזו היא שנזכיר לעצמינו כל ראש חודש מחדש שבטבע הבריאה והאדם הוטבעה היכולת להתחדש. 
יכולת ההתחדשות קשורה בטבורה עם רעיון החירות. אין מקום לתכניות התחדשות בלי החירות לחשוב ולהתבטא, לשנות ולבצע. זו מן הסתם אחת הסיבות לכך שבברכת החודש אנו מזכירים את "מי שעשה נסים לאבותינו וגאל אותם מעבדות לחרות", ומתפללים שהוא יגאל אותנו בקרוב. יציאת מצרים מעבדות לחרות מהווה בסיס להכרה באפשרות ההתחדשות, ולכן היא הבסיס לתקווה להתחדשות של גאולה.

גם בחיינו האישיים - בשביל להתחדש צריך להשתחרר. להשתחרר מהרגלים כובלים, להשתחרר מתפיסות קדומות לגבי עצמנו ולגבי אחרים, לנצור את העבר ולבצע אתחול מחדש. רבי נחמן היה אומר שאסור להזדקן, והתכוון לכך שכל אדם צריך להיות מסוגל לבצע ריענון ומהלכי שינוי. אנו חיים בעולם בו הכול מתחדש ומשתדרג בלי הרף. עלינו ללמוד מכך לעולמינו הרוחני, ולהשכיל להפנות עורף לפרעה קשה העורף, לברך על הלבנה כסמל להשתנות, ולהתחדש כמותה.

השהות במלון

בעת היעדרנו מחדר המלון מבקרים בו עובדי תחזוקה ושירות חדרים שאינם יהודים. חכמים אסרו להותיר מאכלים כשרים בסביבת גויים ללא השגחה, מחשש שמא יחליפו אותם במאכלי איסור. במבט ראשון חשש זה נראה רחוק מן המציאות, אך במקרים חריגים הוא עלול להתקיים וחכמים הורו לחשוש גם להם. לדוגמא: מקרה שבו עובד הניקיון שפך בשוגג את תכולת המאכל הכשר אל הרצפה, יתכן שמחשש לפיטוריו הוא ייגש במהירות לרכוש מאכל דומה אותו יחזיר תמורת המאכל שנשפך.
נשמע מופרך? מקרה דומה אירע ביום העצמאות ה-64 למדינת ישראל בבית הנשיא, כשבבוקר יום העצמאות התגלה שאחד מהמקררים התקלקל ו-80 ק"ג של פרגיות שהיו מיועדות לסעודה נזרקו לפח. עובד המטבח נסע לאבו גוש ורכש שם בשר שבושל והוגש לאורחים הרבים. הכשלון במקרה זה נבע מההנחה שמן הסתם הבשר שיצא מהמחסנים הוא זה שהוגש.
חכמים נתנו פתרון פשוט לחשש זה - לארוז את המאכל באריזה סגורה וחתומה שלא ניתנת לפתיחה בלא שנבחין בכך. למשל: אין להותיר בשר להפשרה בכיור, כאשר אנו מתכננים להיעדר מן החדר ויתכן שעובד הניקיון ייכנס במהלך ההפשרה. במידה ובשגגה לא הקפידו על כך, ונותר מאכל פתוח בחדר ללא השגחה, בדיעבד מותר לאוכלו כשהוא נותר באותו מקום וניכר שלא החליפוהו.
נקודה נוספת לתשומת לב היא השהייה במלון בשבת - בעקבות מעבר של בתי מלון רבים לאוטומציה עלולות להתעורר בעיות הלכתיות רבות. כדי להתגבר עליהן יש להתכונן לכך לפני כניסת השבת: תחילה יש לבדוק את אפשרויות השהות בחדר, אלו פעולות קשורות בחיישן חשמלי: התאורה והמים בחדר השירותים, המיני בר, דלתות הארונות, ברזי המים. לאחר שנזהה את הבעיות נחליט מה הכרחי לנו לשימוש בשבת (לדוגמא: כשבארון נדלק אור בעת הפתיחה, אפשר פשוט להוציא ממנו את בגדי השבת), ובמידת הצורך ננסה למצוא את החיישן, לכסותו ולנטרלו.
בנוסף יש לבחון את אפשרויות היציאה מן החדר והמלון דרך דלתות שאינן אוטומטיות: דלתות החדר, הקומה, והכניסה הראשית. לעיתים יציאה שלא דרך הפתח הראשי (קומת מחסנים / חניה) תפתור את הבעיה. כשאין ברירה יש לפנות לאנשי התחזוקה על מנת למצוא פתרונות יצירתיים.
התורה מבקשת מעם-ישראל להסתגל לצורת מחשבה חדשה המתחילה מדיון בנימוסי שולחן, כחלק מהשינוי התודעתי המצופה ממי שהופכים מעבדים לבני-תרבות
על גבולות ונימוסי שולחן/מיכל
קרבן פסח מצרים דומה במובנים רבים להקרבה של קרבן פסח כפי שנקבע לדורות. גם בפסח מצרים יש ציווי לצלות את הכבש באש ראשו על כרעיו ועל קרבו. וגם לגביו ישנו איסור "ולא תותירו ממנו עד בוקר". כלומר, שיש לאכול את הפסח עוד באותו הלילה. לשם כך נתבקשה כל משפחה לדאוג שאכילת השה תסתיים בלילה אחד. ו"אם ימעט הבית מהיות משה ולקח הוא ושכנו הקרוב אל ביתו במכסת נפשות". כלומר, אם השה שנלקח הוא גדול והמשפחה קטנה, יש לצרף מראש מספר משפחות כדי שניתן יהיה לעמוד בציווי של אכילת כל השה בטווח הזמן הזה. אבל התורה גם נותנת פתרון למי שלא יצליח, למרות הכל, לסיים את אכילת השה: "והנותר ממנו עד בוקר באש תשרופו". גם הערכים הרעיוניים שמשתקפים בציוויים הללו מתאימים לא רק לפסח מצרים, אלא גם לשאר קרבנות ואכילות שתבואנה.
הדרישה לסיים לחלוטין את אכילת המזון שהוכן מנוגדת באופן עמוק לתפיסה יומיומית רגילה בת זמננו. בדרך כלל כשמכינים סעודות גדולות, דעת בעל-הבית גם על השאריות. סעודה מושקעת היא הזדמנות לאגור מזון. מי שמבשל לשבת, סומך על מה שיישאר במקרר למשך ימי השבוע. אם כן, משמעות איסור "לא תותירו" בקרבן פסח מצרים היא באמירה הנחרצת שאין טעם להשאיר דבר מה מאחור, שמדובר בסעודה אחרונה בארץ ההיא, במעשה חגיגי של פרידה ממצרים. וכמו שמפרש בעל בכור שור: "אין דרך בני אדם בהולכין להם, להותיר לצורך המחרת, ואם יוותר שורפים, כי לא תאכלו כאן בבוקר". הציווי שלא להותיר כאן הוא קודם כל עניין פרקטי, ובשלב השני הוא גם פסיכולוגי-חינוכי, חלק מן ההפנמה של השינוי העתיד להתרחש בחייהם. 
בחובה לסיים את אכילת הבשר עוד באותו הלילה ישנו היבט נוסף של תכנון מדוקדק וקביעת גבולות. אנשים משועבדים חסרי פרנסה, שככל הנראה חלף זמן ארוך מאז ישבו לאכול סעודה שיש בה גם בשר צלוי, מצטווים שלא לאכול "עם העיניים". מידת האיפוק הנדרשת מהם היא עצומה, והם נאלצים להתגבר על האינסטינקט "לטרוף" כל מה שניתן, ולהימנע מאכילה גסה, שבסופה גם שאריות מרובות. 
וכמובן, עוד רווח יש בציווי הזה: אוכל אינו רכוש, ועל כן לא "חבל" עליו. האכילה הזו דומה יותר לאכילה בת ימינו באולם שמחות, כשהאחריות על מה ייעשה באוכל אינה מוטלת על כתפי הסועדים. אמנם, כמובן הם מתבקשים להימנע מבזבוז מיותר ומאיסור 'בל תשחית', אבל לאחר שנעשו המאמצים- אוכלים לשם אכילה, לא לשם חיסול. התורה ציוותה מפורשות, שהנותר באש יישרף. 
הציווי כהדרכה לנימוסי שולחן
אפשר להרחיב בסוגיית האכילה הזו והמידות המיוחדות שיש לגייס לצורכה. אך בפשטות, מדובר בסוגיית הדרכה של נימוסי שולחן ראויים. עיסוק בנושא הזה מצוי בתרבויות רבות ועקרונותיו משתנים ממקום למקום. נראה ברור שהתורה מבקשת מעם-ישראל להסתגל לצורת מחשבה חדשה, המתחילה ממקום בסיסי מאוד, מדיון בנימוסי שולחן ובצורת האכילה הראויה. דרישות אלה מצביעות על השינוי התודעתי המצופה ממי שיוצאים ממצרים לגאולה והופכים מעבדים לבני-תרבות.
איסור 'נותר' יוצר חיץ ברור בין מצב העבדות למצב החירות של הקפדה על אכילה מסודרת ונימוסי שולחן. אך האיסור יוצר גם חיץ מן הצד השני, היציאה לחירות אינה יציאה להפקרות ולשחרור מוחלטים. האיסור להותיר שארית הוא מעצב תודעה שבה אין קישור רכושי וממוני לאוכל, בדומה לאורח הסועד בשמחת חברו, ומזכיר שגם בעיתות חירות אנו אוכלים מכף ידו של הקב"ה הזן ומפרנס לכל. זוהי נקודת מפגש מעניינת בין סעודה ביתית, לקרבנות. זו אינה רק מסיבת שחרור, זו יריית הפתיחה והמבוא לחיי שיגרה שיש בהם מימד של קדושה ושל התעלות רוחנית. 
 
אנחנו לפעמים לא שמים לב כמה זה זמין לנו, כמה נגיש זה לפרגן, לעודד, וכמה קל ליפול לצרות עין או לאדישות...
כמה פשוט
גרנביץ
פעם הוזמנתי להתארח בשבת באיזה מקום כדי לקחת חלק בתכנית, בהרצאות ועוד כהנה וכהנה. 
כשהגיע יום שישי היו לי קצת ספקות אם זה טוב שהסכמתי. אחד הילדים לא הרגיש טוב, וגם לי היתה תחושה שאני רוצה קצת לנוח בבית. נו, אבל כבר מתארגנים לצאת, אנשים מחכים... דיברתי עם חבר טוב ואמרתי לו מה אני מרגיש, אז הוא ענה לי: "אתה לא מבין. הקב"ה רצה שתהיה שם בשבת, כי יש אנשים ספציפיים שצריכים לשמוע אותך, או קשרים שאמורים להיווצר. זה התלבש בכל מיני סיבות כמו פרנסה, ושמזמינים אותך וכו', אבל אל תשכח את העיקר". כמה שזה נשמע כמו חיזוק בנאלי כזה באמונה, מה שהוא אמר באמת פתח לי את הלב לבוא לאותו מקום מתוך עמדה אחרת לגמרי, והיתה שבת מדהימה.
הנקודה היא, שאת הדברים הכי פשוטים האדם שוכח במרוצת החיים. כל ילד יודע שלשון הרע זה לא טוב. שלהציק לחבר או לקנא זה רע. שהכל משמיים. הרי שמענו את זה אלפי פעמים בחיים. אבל השגרה, הרוטינה, המציאות - הכל משכיח מהאדם. 
תתפוס כל אחד שעסוק במחלוקת או ב'ללכלך' על מישהו, ברגע של ישוב דעת, גם הוא יודע שזה לא טוב. "אבל"... יש הרבה "אבל", הסברים וחשבונות שהמהות שלהם בסופו של דבר היא להשכיח את הדברים הכי פשוטים, הכי יסודיים.
בדיוק השבוע הייתי בהופעה של עקיבא תורג'מן (מומלץ) וככה, בין השירים, הוא דיבר על פירגון. כמה חשוב להעניק ממה שיש לך. בין אם מה שיש לך זה כסף, ובין אם זו מילה טובה. איך הוא אמר? "אל תחפש להיות אדם 'מואר'-  פשוט תהיה 'מאיר'". זה היה כל כך מתוק, דווקא כי זה פשוט ואנחנו לפעמים לא שמים לב כמה זה זמין לנו, כמה נגיש זה לפרגן, לעודד, וכמה קל ליפול לצרות עין, או לאדישות...
הסיפור של יציאת מצרים מלא ב"זכרון". לא רק בחג הפסח. אנחנו מניחים בכל יום תפילין לזיכרון, כמו שהפרשה שלנו מסיימת. אנחנו מזכירים את יציאת מצרים בכל יום, מנציחים בחגים, בסוכות ובפסח, וגם בקידוש של ליל שבת אנחנו מזכירים את יציאת מצרים, אנחנו פשוט 'עטופים' במעשים שאמורים להזכיר לנו כל הזמן.
אבל להזכיר מה? זה רק זיכרון היסטורי? הרמב"ן בסוף הפרשה אומר שהנקודה היא הניסים - אדם שרואה נס ממש מטורף, גם אם הוא פרעה - הוא מתחיל להאמין... הוא מתחיל להבין שגם אם היום הוא יום אפור, הוא לא איזו רוטינה של מקרים אלא השם פשוט מנהיג אותו ומביא אותו לסיטואציות המדויקות שבהן הוא מצוי. הרמב"ן מסכם את זה במילותיו: "ומן הנסים הגדולים והמפורסמים אדם מודה בנסים הנסתרים שהם יסוד התורה כולה. שאין לאדם חלק בתורת משה רבינו עד שנאמין בכל דברינו ומקרינו שכולם נסים, אין בהם טבע ומנהגו של עולם בין ברבים בין ביחיד".
גם אם ישנן דרישות מוסריות שאלוקים לא ציווה עליהן בפירוש בתורה - אין זה אומר שהן מנותקות ממנו
האם המוסר נפרד מאלוקים? / משה רט
האם אלוקים קובע את המוסר, או שהמוסר קיים בפני עצמו, בלי תלות באלוקים? שאלה זו העסיקה פילוסופים מאז ימי אפלטון. למרבה הצער, אלה שמחפשים לה תשובה בימינו עושים זאת בעיקר בספריהם של אבי שגיא ודני סטטמן, "דת ומוסר" ו"יהדות בין דת למוסר". אני אומר למרבה הצער, משום שספרים אלה, על אף העניין הרב שבהם, לדעתי מציגים את המקורות ודנים בהם בצורה מגמתית ומוטה, שמובילה את הקוראים למסקנות שגויות. לפי שגיא וסטטמן, היהדות גורסת שאלוקים אינו קובע את המוסר, אלא ישנו מוסר טבעי ועצמאי שאפילו אלוקים עצמו כפוף לו. הם מציגים שורה ארוכה של מקורות ביהדות שלכאורה תומכים בעמדה זו, ורק כמה קולות בודדים שאומרים ההפך.
אין כאן מקום לדון באריכות בסוגיה רחבה זו (אני עושה זאת בספר שאני כותב בימים אלה). רק אצביע על אחת ההטעיות, לדעתי, המופיעות לאורך הספר "יהדות בין דת למוסר". טעות זו היא הצגת הדברים כאילו יש רק שתי אפשרויות: צו הא-ל, כפי שהוא מתבטא בתורה - ומולו מוסר טבעי, מנותק מהא-ל. על רקע זה, מובאים מקורות רבים שמדברים על המוסר הטבעי שקיים באדם, על דברים שהתורה לא צריכה לצוות עליהם כי הם מובנים מאליהם, על החיוב לפעול בהתאם לחוש המוסרי וכן הלאה. ובכן, הרי לנו לכאורה ראיה לכך שלפי היהדות המוסר אינו תלוי באלוקים.
אבל זוהי דיכוטומיה כוזבת, שגם אם אכן ישנן דרישות מוסריות שאלוקים לא ציווה עליהן בפירוש בתורה - אין זה אומר שהן מנותקות ממנו, או קיימות בלי תלות בו! אלוקים הרי לא רק נתן את התורה, אלא גם ברא את העולם ואת בני האדם, והוא זה שהטמיע בהם את החוש המוסרי. "המוסר הטבעי" עליו מדברים אותם מקורות אינו נבדל מאלוקים; הוא יצירה שלו ומבטא את רצונו. הן התורה והן החוש המוסרי שה' טבע בנו, מלמדים אותנו לעשות את רצון ה'. אין שום סיבה לחשוב שרצון ה' מצטמצם למה שכתוב בתורה, ואילו עולם הטבע ו"המוסר הטבעי" מנותקים ממנו.
כאשר מבינים זאת רואים שזה בדיוק מה שאומרים אותם מקורות. המוסר אינו עצמאי, ובוודאי שאלוקים אינו כפוף לו, אלא הוא היוצר שלו - כמו של כל הבריאה.
עם רשע ועיקש מותר לנהוג בעקמימות ובדרכים פתלתלות, בלי צורך להתפתל מבחינה מוסרית
ערמה מדינית  / הרב מאיר נהוראי
ההנחיה הראשונה שקיבל משה מהקב"ה במעמד הסנה היא לבקש מפרעה יציאה זמנית של העם ממצרים, למרות שהמטרה היתה יציאה מעבדות לצמיתות: "...וְעַתָּה נֵלֲכָה נָּא דֶּרֶךְ שְׁלֹשֶׁת יָמִים בַּמִּדְבָּר וְנִזְבְּחָה לַה' אֱלֹקֵינוּ" (ג,יח). הקשה אברבנאל על אתר: "כי איך ציווה יתברך למשה רבנו עליו השלום, שיאמר בשמו דבר כזב ושקר? ויותר טוב היה שיאמר בביאור: 'שלח את העם מתחת סבלות מצרים'?", ועל כך עונה שד"ל  (ג,יח): "אין ספק כי הבקשה הזאת הייתה בעקבה, כי לא הייתה דעתם לחזור; ומאחר שהוא היה מעכבם ומשתעבד בהם בלא שום דין, אין לתמוה אם ציווה ה' להתפתל עם העיקש". 
לדעת שד"ל כאשר מדובר ברמאי ושקרן כל האמצעים כשרים. דבריו של שד"ל כוחם יפה בין בני אדם, אולם בקשה זו נאמרה במצוותו של הקב"ה למשה. וכי נוכל להעלות על דעתנו כי דבר ה', שחותמו אמת, עלול להיות כזב ושקר?! 
אברבנאל מסביר את הדברים בכיוון אחר. לדבריו, עשה הקב"ה כן במכוון כדי להראות לעם שאם על בקשה צנועה כזו לשחרורו לזמן קצוב פרעה מסרב לשלוח אותם, קל וחומר שלא יסכים לשחררם לגמרי מעבדות, כך שאין כאן כזב אלא בקשה אמיתית שתכליתה לשמש ניסיון לפרעה. 
נראה שתשובה לשאלה זו תינתן מתוך ניתוח המפגשים בין פרעה למשה. בכל המפגשים ניתן לזהות שהתביעה מפרעה היא ליציאה זמנית. לפני מכת הדם נאמר: "שַׁלַּח אֶת עַמִּי וְיָחֹגּוּ לִי בַּמִּדְבָּר". וכך גם במכות נוספות. כך גם ניתן לדייק מתוך הבנתו של פרעה את הדברים בשעה שהראה לכאורה סימני כניעה כגון לאחר מכת הערוב: "וַיֹּאמֶר לְכוּ זִבְחוּ לֵא-לֹהֵיכֶם בָּאָרֶץ". כך גם בפרשתנו, לפני מכת הארבה, אומרים משה ואהרון לפרעה: "עַד מָתַי מֵאַנְתָּ לֵעָנֹת מִפָּנָי שַׁלַּח עַמִּי וְיַעַבְדֻנִי". ברור אפוא כי הכל מבינים כי מדובר בחגיגה לה' במדבר ולא ביציאה ממצרים לחרות עולם. אמנם פרעה בשלב מסוים חושד שמדובר כאן בתרגיל וכך הוא עונה למשה, שדורש גם את יציאת הזקנים והטף: "רְאוּ כִּי רָעָה נֶגֶד פְּנֵיכֶם, לֹא כֵן לְכוּ נָא הַגְּבָרִים". ומסביר המדרש, שפרעה אומר למשה- אם לעבוד את אלוקים, לשם מה צריכים אתם לקחת את הקטנים? (שמות רבא יג,ה). 
גם ברגע הקשה ביותר, במכת בכורות, פרעה נכנע לתביעתם שכולם ייצאו, אבל לזמן קצוב: "וַיֹּאמֶר קוּמוּ צְּאוּ מִתּוֹךְ עַמִּי גַּם אַתֶּם גַּם בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וּלְכוּ עִבְדוּ אֶת ה' כְּדַבֶּרְכֶם". פרעה מאפשר לכולם לצאת, כולל הנשים והטף. על אף החשד שמקנן בליבו, לא נותרת לו כל  ברירה והוא נענה לבקשתם. פרעה מצפה שישובו למצרים לאחר שלושה ימים. וכך ניתן להביא את הסיבה למרדף של פרעה אחר העם: "וַיֻּגַּד לְמֶלֶךְ מִצְרַיִם כִּי בָרַח הָעָם... וַיֹּאמְרוּ מַה זֹּאת עָשִׂינוּ כִּי שִׁלַּחְנוּ אֶת יִשְׂרָאֵל מֵעָבְדֵנוּ". ומסביר רש"י: "וכיון שהגיעו לשלשת ימים שקבעו לילך ולשוב וראו שאינן חוזרין למצרים, באו והגידו לפרעה". הפיקוד העליון מתחרט על שחרור העם ועל כך שהאמינו בסתר ליבם שיחזרו, ומכאן מתחיל המרדף עד ים סוף.  
על אף שהאמת היא חותמו של הקב"ה והיא היסוד לאמון בין בני אדם, ישנם רגעים שיש לשנות מן האמת. כאשר העם משועבד ובניו נרצחים, כל האמצעים כשרים. התורה מוקיעה מערכת שלטונית, שאמירת האמת במסגרתה היא סכנה קיומית. כאשר חיים בצל האימה מפני בעלי הזרוע, האמת נעדרת. אפשר לומר, שזו הסיבה שכך התגלגלו האירועים על מנת שנלמד מכאן לדורות שיש לעשות תחבולות כדי להציל עשוק מיד עושקו - "עִם נָבָר תִּתָּבָר וְעִם עִקֵּשׁ תִּתַּפָּל".  עם רשע ועיקש מותר לנהוג בעקמימות ובדרכים פתלתלות, בלי צורך להתפתל מבחינה מוסרית.
הלב הכבד, אינו דווקא עונש, אלא אות וסימן מה', מעין מצפן ומצפון רוחני
לב כבד / נעמי (יפה) עיני
לחנו המוכר של הפסוק מספר תהילים: "לֵב טָהוֹר בְּרָא לִי אֱ-לֹהִים וְרוּחַ נָכוֹן חַדֵּשׁ בְּקִרְבִּי", הזדמזם באזניי, כאשר קראתי את הפרשה. סבורני כי לא במקרה התעוררו בתוכי מילים אלו והן באו על מנת למתֵן את הקושי והכובד המיוחסים לליבו של פרעה.
בורא עולם החליט להכביד את לב פרעה והכתוב מתאר בפנינו בפרוטרוט את המהלך: משה ואהרון דורשים בשם ה' את שחרור העם ומציינים, שאם לא ישוּלח - אַרְבֶּה יַכֶּה בארץ מצרים. פרעה אינו משיב להם והם יוצאים מארמונו. בשלב זה, מבקשים/מתחננים עבדי פרעה ממלכם, שיסכים לדרישת השחרור: "שַׁלַּח אֶת-הָאֲנָשִׁים, וְיַעַבְדוּ אֶת-ה' אֱ-לֹהֵיהֶם; הֲטֶרֶם תֵּדַע, כִּי אָבְדָה מִצְרָיִם" (?!) (שמות, י', ז'). פרעה, ככל הנראה, מקשיב לדבריהם ובתגובה מזמן שוב את משה ואת אהרון ואף מסכים עקרונית ליציאתם: "וַיּוּשַׁב אֶת-מֹשֶׁה וְאֶת-אַהֲרֹן, אֶל-פַּרְעֹה, וַיֹּאמֶר אֲלֵהֶם, לְכוּ עִבְדוּ אֶת-ה' אֱ-לֹהֵיכֶם; מִי וָמִי, הַהֹלְכִים?" (ח'). שינוי בעמדתו של פרעה, חל בהמשך כאשר הוא מתיר רק לגברים לצאת: "לֹא כֵן, לְכוּ-נָא הַגְּבָרִים וְעִבְדוּ אֶת-ה' כִּי אֹתָהּ, אַתֶּם מְבַקְשִׁים". וחותם הכתוב בפסוק חידתי: "וַיְגָרֶשׁ אֹתָם, מֵאֵת פְּנֵי פַרְעֹה" – מי גירש? אולי פרעה, או שמא היה זה הקב"ה?
כבד היה לב פרעה. מלא בחשש והתחבטויות. כן, לא, בעד ונגד, לקחת סיכון ולסרב לתביעה ובכך להביא לאובדן ממלכתו? או לעמוד נוקשה מול ה"חוצפה" העברית הגואה?
דוד המלך, וגם אנו, בתפילה, מבקשים מה' "לֵב טָהוֹר". לב נקי ופנוי מלחצים, לב "מאוורר" בו נושבת רוח טובה ובריאה וחדשה. בפרשתנו, וכן בחיי היומיום, אנו נחשפים לעיתים ללב אחֵר – מיוסר, מתלבט וכבד - טעון בכאב, פחד, העדר בהירות, אבדן דרך וחוסר חיבור לה'.
מהי תכלית חוויית הלב הכבד וכיצד ניתן להתמודד עמה? 
"כִּי-אֲנִי הִכְבַּדְתִּי אֶת-לִבּוֹ... לְמַעַן שִׁתִי אֹתֹתַי אֵלֶּה, בְּקִרְבּוֹ. וּלְמַעַן תְּסַפֵּר בְּאָזְנֵי בִנְךָ וּבֶן-בִּנְךָ, אֵת אֲשֶׁר הִתְעַלַּלְתִּי בְּמִצְרַיִם, וְאֶת-אֹתֹתַי, אֲשֶׁר-שַׂמְתִּי בָם; וִידַעְתֶּם, כִּי-אֲנִי ה'" (שם, י', א').
אבקש להציע כי  הלב הכבד, אינו דווקא עונש, אלא אות וסימן מה', מעין מצפן ומצפון רוחני. פרעה חווה כובד/ התקף/ דום לב ולא הקשיב למסריו. אנו וצאצאינו, לעומתו, מצופים לצאת מחוויית הלב הכבד עם בהירות רוחנית גדולה יותר וחיבור מחודש לה'.
לתגובות: naomieini1@gmail.com
בכל דור ודור קמים חקיינים של פרעה, וכמותו, זה בדיוק סופם של כל אותם מנהיגים-אלים
"מבכור פרעה... עד בכור השפחה" 
גלעד פרי מרצה לקולנוע, מורה ומחנך

פרעה חוטף תשע מכות חזקות, אבל אסור לו להישבר. המצרים נושאים אליו את מבטם, מעריצים אותו, מחכים לראות אם ימצמץ או ישבר. הוא שומר על ארשת פנים רגועה, אינו חושף סדקים או חולשות. הוא משחק את המשחק של האל, הדוגמא והמופת של האדם, וככזה- הוא מעביר מסר לנתיניו שהכל יעבור. קטן עלינו, "ולא שלח את העם".

השבוע הראיתי לתלמידים את הסרט 'ניצחון הרצון', הסרט התיעודי שהופק ב- 1935, ומאדיר את המפלגה הנאצית המתעצמת בקונגרס בעיר נירנברג. הסרט התעמולתי הופק על ידי לא אחר מאשר אדולף היטלר, מסיבותיו הברורות. 

כבר בתחילתו מוצגים שוטים של מטוסו של היטלר שט בין העננים, כשברקע המוזיקה ההרואית של וגנר, ונוחת בעיר הגרמנית לקול צהלת ההמונים. הוא מוצג שם כמושיעה של גרמניה, היורד מהשמיים וגואל אותה מייסוריה. לאורך הסרט הוא מצולם מזווית נמוכה המאדירה אותו, ושוטים מרוחקים המציגים בדייקנות אסתטית את המוני החיילים העומדים לשירותו ומוכנים להקריב למענו את חייהם.

אם זה מה שהצורר הגרמני רצה להעביר, הוא הצליח. הקשיחות, חוסר הרגש והעוצמה שמוקרנים ממנו, משווים לדמותו את מעמד האל הבלתי מעורער של הגרמנים. המנהיג העליון.

ניתן לשער שאם בתקופתו הקולנוע היה קיים- פרעה היה עושה בו שימוש. הוא יכול להעמיד פנים שהוא כזה, בתשע המכות. הוא יכול להסתדר. אבל המכה העשירית היא ששוברת אותו: "מבכור פרעה היושב על כיסאו ועד בכור השפחה". זאת המכה היחידה שפרעה חוטף, בדיוק כמו האזרחים הפשוטים. הצעקה הנשמעת מארמונו הורסת באחת את התדמית שהוא ניסה ליצור: פרעה לא מושלם. ואז הוא זועק- "קומו צאו מתוך עמי". לראשונה הצורר המצרי באותה סירה עם נתיניו. עיקרון הפיהרר קרס.

משה ה"ענו מאוד מכל האדם", לעומת זאת, הוא מנהיג מסוג אחר לגמרי. הוא לא משחק אותה מושלם, הוא לא עושה ניסים ונפלאות בעצמו, הוא רק השליח, הוא בשר ודם. רק מנהיג כזה, עתיד להשאיר מורשת בל תמחק במשך אלפי שנים.   

בכל דור ודור קמים חקיינים של פרעה, וכמותו, זה בדיוק סופם של כל אותם מנהיגים-אלים. סופם הוא שההצגה תגמר בטרגדיה, אי אפשר להעמיד פנים לנצח. 

לתגובות: giladperi123@gmail.com
במקום להתאמץ ולמהר להשתחרר מהמצוקה החשוכה ובזריזות לחזור אל האור, לפעמים צריך לנסות להתמסר לחושך ואפילו למצוא בו יתרונות
וחושך על פני תהום
עדי ארד
משחר ילדותי התרגלתי להבדיל בין הטוב לרע על פי הדימוי של אור וחושך.
במסורת ובתרבות היהודית יש התייחסויות רבות לדימוי הזה - "מעט מן האור דוחה הרבה מן החושך" וגם "כל אחד הוא אור קטן וכולנו אור איתן", שכולנו מכירים מתוך השיר 'באנו חושך לגרש' (שכתבה שרה לוי תנאי), הן רק דוגמאות קטנות לכך, ובכלל, התורה היא אור והתוהו ובוהו הוא חושך.

השבוע אנו קוראים על "מכת חושך", מכה איומה בה החושך כה כבד עד שאי אפשר לזוז, כמו הביטוי שכבר השתרש ממזמן בעקבות המכה הזו - 'חושך מצרים'.

לא בכדי כשרוצים לתאר אדם בעל דעות פרימיטיביות ומנטאליות עיקשת קוראים לו "חשוך", כיוון שהוא כה אטום עד שהוא אינו מאפשר תנועה מחשבתית, הוא לא נותן מקום לזרימה, נו, אדם תקוע.

וזה גם אצלנו. 
לכולנו יוצא להיקלע לתקופות חשוכות בחיינו. הרי שלא פעם ולא פעמיים יוצא לו לאדם להיכלא בתוך סיטואציה של "חשיכה" בחייו, מצב שבו הוא מרגיש שהוא תקוע וחסר פתרון.

הנטייה של כולנו היא בדרך כלל קיצונית.

אנחנו רוצים מיד לראות את האור, מנסים לאתר את האור שבקצה המנהרה, אבל לא תמיד אפשר, לעיתים החשיכה כה כבדה עד שאי אפשר ללחוץ על איזה מתג דמיוני שבעקבותיו - 'הופ', האור יחזור, לפעמים התחושה היא שהחושך כה מוחשי עד שהוא ממש משתק, ממש כמו במצרים.

במהלך החיים חינכו אותנו שבכדי לשנות צריך להתאמץ, בכדי לעבור ממצב למצב צריך להילחם.

במצריים, בזמן מכת החושך, שום מאמץ ומלחמה לא היו יכולים לעזור למצרים לצאת מן החושך לאור.

התשובה לפעמים נמצאת מחוץ לקופסא, הפוך על הפוך, במקום להתאמץ ולמהר להשתחרר מהמצוקה החשוכה ובזריזות לחזור אל האור, לפעמים צריך לנסות להתמסר.
כן, להתמסר לחושך, ללמוד אותו, להוריד חרדות מולו, אפילו למצוא בו יתרונות, ואז לאט לאט לאפשר רוגע והתנהלות של צעד - צעד.

כשסוגרים לנו את האור - אנחנו רואים חושך, אבל אם נעצום עיניים נוכל לדמיין אור, נוכל לראות מזור.

קטונתי מלפענח את עוצמתן של מכות מצרים, אך אני יכולה רק לנסות לתת עצות למכות שאנו חוטפים היום.

ולפעמים אלו אפילו מכות שאנו מביאים על עצמנו.

אז כמו שכבר הבנתם, על מנת לארגן את התוהו ובוהו הנפשי ולא להיבהל מן החושך שעל פני התהום, אנחנו קודם כל צריכים ללמוד להירגע ולתת לחושך מקום, ואז לעצום עיניים ולברוא את חזון האור שלנו.
לעיתים הדרך תהיה ארוכה ולעיתים היא תהיה שונה מכל מה שהיינו רגילים אליו, אבל כבר אמרו את זה לפניי - מכל "מכה" לומדים.

ובכל נפש קיימת להבה קטנה שאם נקשיב לה נוכל בביטחה לשוב תמיד אל הקרקע היציבה והמוארת המתאימה לנו.

ואסיים במילותיו של הזמר והיוצר אמיר דדון:
"אור גדול מאיר הכל ויותר כבר לא צריך לשאול".
הלב מתפלל שגם אם לא נהיה ראויים לכך, תמשיך ההשגחה העליונה להתנהג אתנו בחסד שמים להטיב עמנו
ויחזק ה' את לב פרעה  / הרב פילבר
 
המחשבה כאילו אנו הם המובילים את המהלכים ההיסטוריים ומשנים סדרי בראשית, קיימת אצל רבים מבני אדם, אבל האמת היא שאנו פעמים רבות בסך הכל משמשים כלי ביד ההשגחה העליונה לקדם מהלכים שנגזר עליהם משמים. את השימוש הזה, של ההשגחה העליונה בבני אדם כדי לקדם את תכניתה, מוצאים אנו כבר בברית בין־הבתרים, בה הודיע הקב"ה לאבינו אברהם כי יש תסריט ידוע מראש למהלכים ההיסטוריים של העם היהודי, מהלכים שאין לאדם ולמעשיו שליטה עליהם, ועל כיוצא בזה נאמר: "רבות מחשבות בלב איש ועצת ה' היא תקום". ומסיבה זו - מסביר הרמב"ן - האריכה התורה בתיאור חיפוש יוסף את אחיו: "להגיד כי סיבות רבות באו אליו שהיה ראוי לחזור בו... להודיענו כי הגזרה אמת והחריצות שקר, כי זימן לו הקב"ה מורה דרך שלא מדעתו להביאו לידם של אחיו, להודיענו כי עצת ה' היא תקום". 
גם הכבדת לב פרעה היא דוגמא לשימוש של ההשגחה העליונה בבני אדם הממחישה לנו את המעורבות הפעילה של ההשגחה במהלך ההיסטוריה האנושית. במובן זה היתה להכבדת לב פרעה מטרה כפולה- כלפי מצרים כתשובה להתרסת פרעה שאמר: "לא ידעתי את ה'", ועל כך אמר הקב"ה למשה: "ואני אקשה את לב פרעה והרביתי את אותותי ואת מופתי בארץ מצרים ולא ישמע אליכם פרעה ונתתי את ידי במצרים... וידעו מצרים כי אני ה' בנטותי ידי על מצרים", וגם בהכבדת הלב כלפי בני ישראל היה מסר: "כי אני הכבדתי לבו ואת לב עבדיו... ולמען תספר באזני בנך ובן בנך את אשר התעללתי במצרים ואת אותותי אשר שמתי בם וידעתם כי אני ה'" [י א־ב]. 
והנה, אפילו משה רבנו לא הבין את המהלך הזה לעומקו, ובשעת משבר הוא אמר לקב"ה: "למה הרעותה לעם הזה למה זה שלחתני, ומאז באתי אל פרעה לדבר בשמך הרע לעם הזה והצל לא הצלת את עמך". פירש ראב"ע: "כי חשב משה כי מעת דברו אל פרעה בשליחות ה' יקל מעליהם ויחל האלקים להצילם, והנה פרעה הכביד והרע". ולכאורה קשה, מדוע מתפלא משה על הקושי הזה והרי כבר בסנה אמר לו הקב"ה: "כי לא יתן אתכם מלך מצרים להלוך"? ודאי משה ידע שיהיו קשיים בגאולה אבל לא חשב שתיתכן נסיגה בתהליך הזה. ועל זה הודיעו הקב"ה שתתכן גם נסיגה בתהליך, ועם זאת היא תנוע אל מטרתה. 
תמיהה דומה כתמיהתו של משה שומעים אנו גם בתקופתנו אצל התוהים, נוכח קשיים, האם תקופתנו היא עדיין אתחלתא דגאולה. הם אינם מביאים בחשבון שעלולה להיות גם נסיגה במהלך הגאולה. עלינו לדעת כי ריבון העולמים מנהל מהלכים בהיסטוריה בכלל, ובהיסטוריה הישראלית בפרט, לפי תכנית אלוקית קבועה מראש, ובתחנות השונות אנו פוגשים גם מקרים של הקשחת לב האויב, כמו שהיה אצל סיחון מלך האמורי [דברים ב ל]: "ולא אבה סיחון מלך חשבון העבירנו בו כי הקשה ה' אלוקיך את רוחו ואמץ את לבבו למען תתו בידך כיום הזה". והקשחת לב דומה הייתה בתקופתנו אצל חוסין מלך ירדן במלחמת ששת הימים, או הקשחת לב הרודן הסורי לבקש את מימי הכנרת, או את לב הפלשתינאי שלמרות שהוצע לו כמעט הכל הוא מתעקש לבקש את "זכות השיבה", שכל אלו הצעידו את המהלכים לטובתנו. וכך נמשכים הדברים ובכל פעם שאנו מסרבים לשתף פעולה עם התכנית האלוקית, מקשיחה ההשגחה העליונה את לב אויבנו להפר את עצתם, ואנחנו נאלצים להיות נאמנים למהלך האלוקי שדיבר טוב על ישראל. והלב מתפלל שגם אם לא נהיה ראויים לכך, תמשיך ההשגחה העליונה להתנהג אתנו בחסד שמים להטיב עמנו, טובה שנזכה לה לאורך ימים.
    

חסר בנו משהו מהאומץ להכריע, גם במחיר של עוולות נוראיות. משהו בחיפזון היהודי, זה שיודע להחליט ולבצע הולך ונשחק

מפסיקים להתבכיין / הרב פירון 
שני תהליכי עומק האמורים להשפיע על אופיה של האומה הישראלית מתחוללים בפרשה. האחד – ערכו של הכבוד וההדר וההתרחקות מהבכיינות. השני – זריזות ומאיסת הדחיינות. 
הבה נעיין בתובנה בראשונה: "דַּבֶּר נָא בְּאָזְנֵי הָעָם וְיִשְׁאֲלוּ אִישׁ מֵאֵת רֵעֵהוּ וְאִשָּׁה מֵאֵת רְעוּתָהּ כְּלֵי כֶסֶף וּכְלֵי זָהָב. וַיִּתֵּן ה' אֶת חֵן הָעָם בְּעֵינֵי מִצְרָיִם גַּם הָאִישׁ משֶׁה גָּדוֹל מְאֹד בְּאֶרֶץ מִצְרַיִם בְּעֵינֵי עַבְדֵי פַרְעֹה וּבְעֵינֵי הָעָם".

קריאה ראשונה מעלה תהיות - על מה ולמה צריכים להשאיל מהמצרים כלי כסף וזהב? בפרקים הקודמים נאמרו הדברים: "ושאלה אשה משכנתה ומגרת ביתה כלי כסף וכלי זהב ושמלת ושמתם על בניכם ועל בנתיכם ונצלתם את מצרים". מדוע חשוב כל כך שיצאו ברכוש ובלבוש מכובד?

הרב קוק מבאר את הדברים כך: 

"עיקר הכוונה העליונה של יציאה ברכוש גדול, היה כדי לרומם את רוח העם שניתן בשפל מצב העבדות שנים רבות, בטבע השפלה נפשו ואינו מבקש גדולות. על כן ראוי להרגיל נפשו בבקשות גדולות, כדי שיבא מזה גם כן לשאוף לגדולות במעלות הנפשות והמידות העליונות. על כן להורות שאין זה עיקר התכלית לשאוף אל אהבת כסף וזהב, על כן לא בא הדבר בתורת ציווי כי אם בבקשה, למען יעלה הדבר בשלימות. רוחם השפל יתרומם על ידי ראותם עצמם מסובלים בעושר, ועם זה ידעו שלא זה הוא תכלית המבוקש"...

אני מבקש ללמוד מתוך דברי הרב קוק שני עניינים. האחד – אם אתה נראה כמו מסכן ומתנהג כמו מסכן – כנראה שאתה באמת... מסכן. ברבות השנים התקבעה תודעה כאילו אדם רוחני, קדוש, בעל מדרגה הוא אדם שמשהו מהמוזנחות דבק בו. הוא פרוש מעולמות של כסף וזהב. 

גאולה דורשת גם הדר ומכובדות. גאולה לא באה מתוך דלות. ערכה של הצניעות הוא לא בזה שהיא מואסת בכסף, בזהב ובבגדים נאים אלא בזה שהיא מעמידה אותם במקום הראוי להם. לא עיקר ולא תכלית – אבל חלק מחיי האדם היוצא לחירות.

זאת ועוד, הכסף והזהב מקנים ליוצאי מצריים מעמד של בני חורין בהיבט נוסף. מי שהוא בן חורין לא יכול להרשות לעצמו להתבכיין, לקטר, לומר שאכלו לו, לקחו לו, לא נותנים לו. אתה בן חורין! קבל אחריות. הובל תהליכים. אתה בעל הבית על המציאות. אם עד עכשיו היתה לך פריבילגיה של עבדים, יכולת להתבכיין – עכשיו אתה האדון!

אני סבור שיש לתובנות אלה משקל גדול ביצירת חיים ישראליים רעננים בכלל, וחיים דתיים לאומיים בפרט.

לא צניעות מוזנחת כי אם סדר עדיפות ראוי. צניעות המובעת מהבנת עיקר וטפל אבל לא ממאיסת היפה והנאה. לכל אלה יש משקל מפני שהם מקנים לאדם רוח של שלטון, רוח של אצילות, רוח של ניהול ולא רוח של כניעה, קבלה, דלדול הרוח. וכן, אנחנו צריכים להפסיק להתבכיין. להאשים. לומר שמערכת המשפט, והתקציבים, והרב ההוא, והפוליטיקאי הזה. זה לא סגנון של היוצאים לחירות, זה לא סגנון של מי שזכו להגשים חלום של דורות. 

התובנה השניה, נוגעת לתכונה ישראלית אחרת שהולכת ונעלמת: "וְכָכָה תֹּאכְלוּ אֹתוֹ מָתְנֵיכֶם חֲגֻרִים נַעֲלֵיכֶם בְּרַגְלֵיכֶם וּמַקֶּלְכֶם בְּיֶדְכֶם וַאֲכַלְתֶּם אֹתוֹ בְּחִפָּזוֹן פֶּסַח הוּא לַה'". על כך כבר אמר רבי צדוק הכהן מלובלין: "ראשית כניסת האדם לעבודת ה' צריך להיות בחיפזון, כמו שמצינו בפסח מצרים שהיה נאכל בחיפזון....". הפכנו לאיטיים משהו. ועדות, התייעצויות, בחינות מדוקדקות. אנחנו מתמחים בדחיינות. חסר בנו משהו מהאומץ להכריע, גם במחיר של עוולות נוראיות כלפי נזקקים הממתינים להכרעות. משהו בחיפזון היהודי, זה שיודע להחליט ולבצע הולך ונשחק. נקודה למחשבה. 
בשעה שנראה שמדינת ישראל הצליחה להתגבר על ההפליה העדתית, הדת היא כמעט התחום היחידי שבו עדיין משמרים את החלוקה הזו
אחדות ישראל – חלק ב' / הרב ד"ר עידו פכטר
לא ניתן לכפות אחדות מאולצת על אנשים. לכן לא ניתן לבטל מסורות ומנהגים שהביאו איתם יהודים בקיבוץ הגלויות האחרון. אבל מצד שני, ישנה בעיה גדולה גם בשימור ההבדלים הדתיים בין עדות ואנשים. שורש הבעיה טמון באיסור התורה 'לא תתגודדו'.
בפשטו, איסור 'לא תתגודדו' אוסר על פציעת הגוף בתגובה למוות של אדם קרוב. כזה היה מנהגם של עובדי האלילים, ולכן התורה מצווה אותנו להתרחק מכך. אך מלשון האיסור המיוחדת שבתורה, חכמים למדו איסור נוסף (בבלי יבמות יד, ע"א):
"לא תתגודדו, לא תעשו אגודות אגודות... אמר אביי: כי אמרינן לא תתגודדו - כגון שתי בתי דינים בעיר אחת, הללו מורים כדברי בית שמאי והללו מורים כדברי בית הלל, אבל שתי בתי דינים בשתי עיירות - לית לן בה... אמר רבא: כי אמרינן לא תתגודדו - כגון בית דין בעיר אחת, פלג מורין כדברי בית שמאי ופלג מורין כדברי בית הלל, אבל שתי בתי דינין בעיר אחת - לית לן בה".
האיסור הוא, אפוא, לפסוק דינים שונים במקום אחד. לדעת אביי מדובר אפילו בשני בתי דין בעיר אחת, ולדעת רבא מדובר בבית דין אחד, שחציו מורה הלכה אחת וחציו הלכה אחרת. אך מה הבעיה בדבר? 
רש"י (על אתר) מסביר שהבעיה בכך היא ש"נראה כנוהגין שתי תורות". הבעיה היא אפוא תיאולוגית-אמונית. הליכה אחר דינים שונים מראה כאילו יש בידינו שתי תורות, והדבר פוגם בתפיסת שלמות התורה. הרמב"ם, לעומתו, מביא טעם אחר (הלכות עבודה זרה יב, יד):
"ובכלל אזהרה זה שלא יהיו שני בתי דינין בעיר אחת, זה נוהג כמנהג זה וזה נוהג כמנהג אחר, שדבר זה גורם למחלוקות גדולות".
הבעיה לדעת הרמב"ם איננה אפוא תיאולוגית כי אם חברתית. חילוק בהלכות ובמנהגים בעיר אחת מביא למחלוקות גדולות בחברה, ופוצע אותה (ומכאן הקשר לפשטו של האיסור). ייתכן שהרמב"ם סבר שמחלוקת בענייני דת לא מסתיימת שם, אלא עלולה לצמוח ולהתפשט לעוד תחומים, ולכן חרג מכללי הפסיקה המקובלים כשפסק דווקא כאביי. לדעתו, העובדה שיהודים הגרים בעיר אחת ינהגו בהלכות שונות, היא דבר מסוכן לחברה.
ייתכן ששני הסברים אלו לאיסור עומדים מאחורי מחלוקת הראשונים והאחרונים בשאלה האם איסור 'לא תתגודדו' חל גם על מנהגים. לדעת רש"י, לפיו הבעיה היא תיאולוגית, לא נראה שיש בכך בעיה, שהרי למנהגים אין מקור בתורה, ועל כן חילוק בהם אינו מאיים של שלמותה. לדעת הרמב"ם, לעומת זאת, נראה שאכן יש בכך בעיה, שהרי סוף סוף הדבר מביא למחלוקת בקרב עם ישראל. מסקנה זו כתובה מפורשות בדבריו כשכתב שהאיסור הוא שיהיו שני בתי דין – 'זה נוהג כמנהג זה וזה נוהג כמנהג אחר'. סבורני, שבשל כך שהרמב"ם לא היה שמח היום לראות שישנם שני רבנים ראשיים – אשכנזי וספרדי, ובכלל שישנם בתי כנסת שונים, עם מנהגים שונים, בעיר אחת.
הלכה למעשה, רבים הם הפוסקים שמקילים כיום בדין 'לא תתגודדו' בתחומי המנהג. ועדיין, לא ניתן להתעלם מההשפעות השליליות שיש לדבר על החברה וגם על האמונה. בשעה שנראה שמדינת ישראל הצליחה סוף סוף להתגבר על ההפליה העדתית, הדת היא כמעט התחום היחידי שבו עדיין משמרים את החלוקה הזו. אנרגיה רבה אף מתבזבזת על כל אותם חילוקים פנימיים שבין עדות ומנהגים, במקום שהעולם הדתי יעסוק בדבר החשוב, והוא ההתמודדות עם עולם מחולן שאיננו רואה עצמו זקוק לא-לוהים. 
כך שמצד אחד אנו מעוניינים בשימור מנהגים ומסורות אך מצד שני לא מעוניינים שהדבר ייצור מחלוקת. כיצד מתגברים על המלכוד הזה? על כך ברשימה הבאה.
שלום הציבור הינו עיקרון העולה כבר בדברי הראשונים
שלום הציבור/הרב רזניקוב 

בפרשת בא, מגיעה ישיבת בני ישראל בארץ מצרים לסיומה. משה רבנו דורש מפרעה שיתיר לעם לצאת ולזבוח: ב"ִּנְעָרֵינוּ וּבִזְקֵנֵינוּ נֵלֵךְ בְּבָנֵינוּ וּבִבְנוֹתֵנוּ בְּצֹאנֵנוּ וּבִבְקָרֵנוּ נֵלֵךְ כִּי חַג ה' לָנו" (שמות י' ט'). משה מסביר לו שלעם ישראל יש תרבות שונה - גם לנשים יש תפקיד, גם לילדים. כל המשפחה עובדת את ד'. לזאת פרעה לא מוכן "לֹא כֵן לְכוּ-נָא הַגְּבָרִים וְעִבְדוּ אֶת ה' כִּי אֹתָהּ אַתֶּם מְבַקְשִׁים" (י"א). ובכך מסתיימת הפגישה "וַיְגָרֶשׁ אֹתָם מֵאֵת פְּנֵי פַרְעֹה". סיפור יציאת מצרים הוא המאורע ההיסטורי שזכה לאזכור רב בספרות המקראית, יותר מכל מאורע אחר. 

עם ישראל נוצר במצרים. הפעם הראשונה שבה בני ישראל נקראים בתואר 'עם' היא במצרים, "הנה עם בני ישראל רב ועצום ממנו"  (שם, א' י' ). זה הרגע בו הנרטיב החזק של עם ישראל ניצח בפרשה, ולצדו קמה החובה להעביר מדור לדור את סיפור יציאת מצרים. 

במכת בכורות פרעה קורא למשה ולאהרון "קומו צאי מתוך עמי...ולכו עבדו את ד' כדברכם...וברכתם גם אותי" (שם, י"ב ל'-ל"ב). מכאן אתה למד, פרעה מבקש להיות שותף, לפחות פאסיבי, ומבקש "וברכתם גם אותי". אמנם, הוא איננו נותן בידם זבחים, אך בכל אופן מבקש להתברך. מקורבן פסח עליו נצטוו טרם יציאתם, "ויקחו להם איש שה לבית אבות שה לבית" למדה המכילתא יסוד הלכתי חשוב - "שלוחו של אדם כמותו", "ויקחו להם" – שהלוא לא כולם לקחו שה. הפסוק השני, "ושחטו "– וכי כולם שוחטים?! אלא לעשות שלוחו של אדם כמותו (מכילתא דר"י, בא מסכתא דפסחא, פר' ג' וה'). מצווה זו מעצימה את ערכה של האחריות והערבות ההדדית. 
סל השירותים על פי חוק ביטוח בריאות ממלכתי הוא סל מינימום שהקופות חייבות לספק, לפי "שיקול דעת רפואי, באיכות סבירה, תוך זמן סביר ומרחק סביר ממקום מגורי האזרח". בתוספת שנייה, נכללו טיפולים, תרופות ומיכשור רפואי. בתוספת השלישית נמצאים שרותי רפואה מונעת אישית, אשפוז סיעודי, בריאות הנפש ואספקת מכשירי שיקום. 

שלום הציבור הינו עיקרון העולה כבר בדברי הראשונים. הגמרא קובעת "מכבין גחלת של מתכת ברשות הרבים, בשביל שלא יזוקו בה רבים" (שבת, מ"ב ע"א). הרמב"ן בשם הגאונים מבאר כי מדובר בגחלת של מתכת המהווה סכנת נזק לציבור, ולפיכך הותר לכבותה בשבת. הרמב"ן מקשה - גם אם יש כאן נזק לציבור, הרי סכנת נפשות אין כאן, ומדוע מותר לחלל שבת? הרמב"ן משיב - "כל היזק של רבים, כסכנת נפשות חשיב ליה". הרב ישראלי הביא לעיקרון זה הוכחה נוספת, מההיתר לצאת למלחמת רשות ולסכן חיילים לצורך רווחה כלכלית או יוקרה מדינית. מדוע נזק לרבים נחשב כפיקוח נפש? הרב ישראלי ביאר "נראה שיסוד הדברים הוא שכל מה שנוגע לשלום הציבור או סילוק נזק ממנו, הכל נחשב כפיקוח נפש, כי כל מה שכרוך בשלום הציבור יש בו בעקיפין עניין עם פיקוח נפש...וכן כל מלחמה שהיא מביאה הרווחה, ועל ידי זה ניתנת אפשרות לטפל יותר בחולים ותשושים, מה שאינו קיים בזמן שהתנאים הכלכליים הם ירודים...וכן עניין של סילוק הנזק בציבור בעניין הגחלת, אמנם זה מצד עצמו אינו מסוכן, אבל הרי ייתכן שהניזוק לא יוכל לצאת לעבודה, וייתכן גם שהוא בודד ולא יוכל להגיד למישהו שיבואו לעזור לו, ועל ידי כן יכול הדבר הקטן הזה להביא לידי פיקוח נפש (הרב ש' ישראלי, עמוד הימיני, עמ' רי"ד-רט"ו). 

הרב גורן התקדם עוד צעד בחידוד ההבדלים בין פיקוח נפש של יחיד לפיקוח נפש ציבורי. הוא טען שבמדינת ישראל יש דין מיוחד של אחריות השלטון כלפי האזרחים, ולאור דין זה יש מקום להתחשב גם בחששות עתידיים מה שנקרא בהלכה "שהחולה לפנינו", מאחר שהמדינה היהודית אחראית לבריאות האוכלוסייה וחייבת לתכנן את השירותים שלה לטווח ארוך" (הרב ש' גורן, תורת הרפואה, עמ' 235). 

.
קשה למצוא מדיניות אחת, תגובה רוחנית אחת, מבט אחד – שהיה תמיד נכון או תמיד לא נכון
איזוהי דרך טובה שיבור לו האדם?/הרב יובל שרלו
הלוחמים הגדולים נגד החסידות היו משוכנעים שהיא מביאה תהום בכנפיה, שהיא מסוכנת מאוד לשלשלת מסירת התורה בישראל ולנאמנות לברית המצוות עם הקב״ה. הם פעלו בדרכים עוצמתיות ביותר כדי להחרים, לאסור, להתנגד ולפרק את התנועה החדשה. כשאנו מתבוננים על כך במבט היסטורי אנו מתקשים מאוד לשפוט את התוצאות של מהלך זה. אין לנו ספק שהם טעו, ותנועת החסידות היא שהצילה רבים רבים מעזיבת עם ישראל והתבוללות, ולא זו בלבד, אלא שהעניקה דחיפה עצומה והתרוממות נפש לאומה. אך אין אנו יודעים גם מה היה מתחולל ללא המאבק נגדה, והאם באופן פרדוקסלי דווקא המאבק הזה הוא שהציל את החסידות מעצמה, ומהסכנות שהייתה יכולה להתדרדר אליהן. למעלה מכך, מעבר למאבק הישיר בין החסידות להתנגדות, ניתן לקבוע כי ה׳זוכה׳ העיקרית הייתה דווקא תנועת ההשכלה, החילון והטמיעה. המאבק המכוער שהתנהל במקומות רבים גרם לרבים לעזוב לחלוטין את תורת ישראל ואת האומה. 
הלוחמים הגדולים נגד התנועה הציונית היו משוכנעים שהיא מביאה תהום בכנפיה, שהיא הסכנה הגדולה ביותר לעם ישראל, ושהיא תביא בסופו של דבר להתמוטטות חזון הגאולה והצמיחה בארץ. הם פעלו בדרכים עוצמתיות ביותר כדי להחרים, לאסור, להתנגד ולפרק את התנועה החדשה. כשאנו מתבוננים על כך במבט היסטורי אנו מתקשים לשפוט את מכלול התוצאות של מהלך זה. מחד גיסא, התנועה הציונית הצילה בחסד גבוה את עם ישראל שבאירופה – גם פיזית, ולא פחות מכך – בסוגיית הזהות למי שאיבד את אמונתו. אשרינו שזכינו בהקמת מדינת ישראל ובשותפות בה. ואף על פי כן – לעולם אין אנו מסוגלים לענות על השאלה מה היה קורה אילו לא הוקמה, ולאן היינו מתגלגלים בתולדות האומה הישראלית.
אי-הידיעה הזו אינה מצטמצמת לשתי התנועות האלה בלבד. ניתן להוסיף להן אין ספור תנועות – למן אלה שנאבקו ברמב״ם והביאו לשריפת ספריו ולטענת רבים גם לשריפת התלמוד, ועד למאבקים כנגד ההשכלה, הפמיניזם ועוד ועוד. ״יודעי הכל״ לעתים צדקו ולעתים טעו; הסובלניים – לעתים צדקו ולעתים טעו; הקנאים – לעתים צדקו ולעתים טעו, והמתונים – לעתים צדקו ולעתים טעו. קשה למצוא מדיניות אחת, תגובה רוחנית אחת, מבט אחד – שהיה תמיד נכון או תמיד לא נכון. 
האם משמעות הידיעה המורכבת הזו היא שאין מקום למאבק? לזיהוי סכנות שיש להילחם נגדן? לניצול הזדמנות היסטורית? לניתוח המציאות? חס ושלום. ולו רק כי הכרעה כזו אף היא התגלתה כלא-נכונה אין ספור פעמים בהיסטוריה. אולם שתי משמעויות יש לכך: ראשונה בהן היא שהנטייה צריכה להיות כלפי תנועות מכילות ככל הניתן, בלי לאבד את זהותן, וזאת כדי להתברך מנקודות האמת שבכל המקומות. שניה בהן היא הזהירות מגאווה ושחצנות. במקום בו אכן ישנה ענווה אמיתית, והכרה כי לא כל האמת נמצאת במקום אחד, ויש חשיבות גם לתנועות ההפוכות – שם יש סיכוי גדול יותר שאנו הולכים בדרך נכונה. 
הסמכות שניתנה לישראל לקדש את החודשים ולקבוע אותות מועדים וימים ושנים – באה מכוח גבורתו של הקב"ה
למה מתחילה הגאולה ב'החודש הזה לכם'?/תמר
הפרשה לוקחת אותנו אל רגעי השיא של יציאת מצרים והיציאה אל הגאולה. לאורך רוב מכות מצרים מתפקדים בני ישראל כניצבים בדרמה הגדולה. הדיאלוגים מתנהלים בין ה', משה ואהרון ופרעה. ואולם עתה, לקראת היציאה ממצרים, ה' פונה אל בני ישראל עצמם – מי שגאולתם היא מטרת ההתרחשויות האחרונות.
הפעם, הם נדרשים לקחת אחריות ולהיות אקטיביים. משה נותן הוראות מפורטות באשר לקרבן הפסח, צורת הלבוש וההכנה ליציאה ממצרים, ואף מצווה לדורות הבאים – בעניין הפסח ובעניין אכילת המצות.
אולם ראשון לכל אלה הוא הציווי על קידוש החודש: "הַחֹ֧דֶשׁ הַזֶּ֛ה לָכֶ֖ם רֹ֣אשׁ חֳדָשִׁ֑ים רִאשׁ֥וֹן הוּא֙ לָכֶ֔ם לְחָדְשֵׁ֖י הַשָּׁנָֽה". זוהי המצווה הראשונה שנצטוו ישראל כעם, זו שאולי צריכה היתה לפתוח את התורה: "אמר ר' יצחק: לא היה צריך לכתוב את התורה אלא מהחדש הזה לכם. ולמה כתב מבראשית? להודיע כח גבורתו" (תנחומא בראשית א).
מה ייחודה של מצווה זו דווקא, שהיא הפותחת את מצוות התורה, ואת היחס לבני ישראל כעם?
קידוש החודש ועיבור השנים, הנלמדים מפסוק זה, הם הביטוי העוצמתי ביותר להפיכתם של בני ישראל לבני חורין, הנדרשים לקחת אחריות לא רק על מעשיהם, כי אם גם על הזמן. הרב סולובייצ'יק בהתייחסותו למצה, מגדיר את היחס לזמן כאחד הדברים המבחינים בין העבד לבין בן החורין – זמנו של העבד אינו בידו, וממילא, הדקות אולי יקרות לאדונו – אך לא לו. בן החורין לעומת זאת הוא מי ששולט על זמנו, שעותיו בידיו, וממילא – כל דקה יקרה לו.
הציווי הראשון לעם היוצא ממצרים והופך לאדון לגורלו נוגע אפוא בעצם יכולתם לעצב את הזמן – לקדש חודשים, מועדים, ושנים. המדרשים מלמדים אותנו שיש כאן גם חיבור ישיר למעשה בראשית. עם ישראל הופך ברגע הזה לא רק לבן חורין, כי אם גם שותף של הקב"ה במעשה הבריאה עצמו: "שכל אותן שני אלפים וארבע מאות וארבעים ושמנה שנה עד שלא יצאו ישראל ממצרים היה הקב"ה יושב ומחשב חשבונות ומעבר עיבורין ומקדש את השנים ומחדש חדשים, וכיון שיצאו ישר' ממצרים מסרן להם... 'ויאמ' ה' אל משה ואל אהרן בארץ מצרים לאמר', מהו לאמר? אמר להם מיכן והלך הרי הן מסורין לכם, 'החדש הזה לכם'" (פסדר"כ, ה). בשמות רבה ט"ו מוסברים הדברים בעזרת משל נפלא: "משל למלך שהיו לו אוצרות מלאים זהב וכסף אבנים טובות ומרגליות. והיה לו בן אחד. כל זמן שהיה הבן קטן, היה אביו משמר את הכל. הגדיל הבן ועמד על פרקו, אמר לו אביו: כל זמן שהיית קטן אני הייתי משמר את הכל. עכשיו שעמדת על פרקך, הרי הכל מסור לך, כך היה הקב"ה משמר את הכל שנאמר (בראשית א) 'והיו לאותות ולמועדים', כיון שעמדו ישראל מסר להם הכל שנאמר 'החדש הזה לכם'".
גם המלאכים, המשמשים לעיתים במדרשים כאופוזיציה המתנגדת למה שהוענק לאדם, נאלצים להסכים: "החדש הזה לכם, אמרו מלאכי השרת לפני הקדוש ברוך הוא רבון העולם אימתי אתה עושה את המועדות? ... אמר להם אני ואתם מסכים על מה שישראל גומרין ומעברין את השנה... אמר להם הקדוש ברוך הוא לישראל לשעבר היה בידי שנא' (תהלים קד) 'עשה ירח למועדים' אבל מכאן ואילך הרי מסורה בידכם – ברשותכם" (שם).
דברים אלו מציירים משמעות עמוקה לדבריו המוכרים כל כך של ר' יצחק: התורה לא התחילה מהחודש הזה לכם, כי אם מבראשית – כדי שנדע שאותו כוח מיוחד של ישראל והסמכות שניתנה להם לקדש את החודשים ולקבוע אותות, מועדים וימים ושנים – באה מכוח גבורתו של הקב"ה. הוא שהאציל להם מסמכויותיו באהבתו הגדולה אותם ובכוח אמונו בהם. 
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