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נס החרות אז ועתה
השופט אליקים רובינשטיין
המשנה לנשיאה (בדימוס)
בית המשפט העליון
ערב חג החרות השנה מקדים במעט את ציון שבעים שנה למדינת ישראל. 
נס יציאת מצרים באותות ובמופתים, החרות בזיכרון הלאומי היהודי, משתלב במופתי החרות והקוממיות בדורנו. לאו מילתא זוטרתא היא. בימים ההם – עבדים יוצאים מעבדות לחרות, מקבלים תורה והופכים, לא בקלות, להיות לעם. ובזמן הזה מקבץ אותו עם – שהספיק לכונן ממלכה וגם לאבד אותה ואת קיומו הריבוני בארצו בשני חורבנות וב"מלחמות יהודים" – את פזוריו, ושב לארצו מחיה את לשונו העברית, מקבץ נידחיו ומקים מדינה ריבונית, יהודית ודמוקרטית, המשגשגת חרף איומים חיצוניים וגם "מלחמות יהודים".
בראשית המדינה כתב הרב מאיר מאירי מלונדון, כי ישנם שלושה סוגי התייחסות להקמת המדינה,  המוצגת כנס: ראשונה, זו של המכירים בבעל הנס אך לא בנס (מן הסתם רבים מן החרדים), שניה, של המכירים בנס ולא בבעל הנס (מן הסתם רבים מן החילוניים), ושלישית, של אלה המכירים הן בנס הן בבעל הנס (מן הסתם הציונים הדתיים). הוא הוסיף: ... קוראת ההשגחה בקול .... לאנשי ההשקפה הראשונה היא קוראת: הכירו בנס, ולאנשי ההשקפה השנייה היא קוראת: הכירו בבעל הנס". ואכן, בעינינו בימינו ראינו "נסים גלויים", מבלי שנדון כאן בהיבטים תיאולוגיים ופילוסופיים, ו"צדיק באמונתו יחיה". ראשית, קיבוץ הגלויות. האם ניתן היה לפני 100 שנה בלבד להאמין כי עשרות האלפים הבודדות של יהודים שחיו בארץ בסוף מלחמת העולם הראשונה יהפכו לשמונה מליון אשר יבואו מארבע כנפות תבל, וכי המשפחה החילונית, הדתית והמסורתית האופיינית בישראל של תשע"ח-2018 תכלול על פי רוב בתוכה "קיבוץ גלויות" בזעיר אופיו של יהודי אירופה ויהודי המזרח ושאר היבשות. אנו בני דור ייחודי, דור התקופה שלאחר השואה, דור הגשמת הציונות. ב-14 באוגוסט 1992 חזרתי מארה"ב כמזכיר הממשלה מפגישות ראש הממשלה יצחק רבין עם נשיא ארה"ב ג'ורג' בוש האב. באותו יום מלאו חמישים שנה ליום מר, ב-14 באוגוסט 1942, שבו נורתה משפחת אבי בעיירתם בבלרוס לקבר אחים על ידי הנאצים ועוזריהם, יחד עם כל בני העיירה. חשבתי במטוס ארצה – איזו כברת דרך עברנו ומה היו חושבים סבי וסבתי הנרצחים אילו ידעו שנכדם יהא מזכיר ממשלה ריבונית.
ועוד עמנו נס תחייתה של הלשון העברית, שהייתה שפת תפילה וכתבי קודש לאורך שנות הגלות והייתה בדורותיו ללשון מדוברת, חיה ונושמת, וכדברי אפרים קישון, זו המדינה היחידה שבה למדו ההורים את שפת האם מפי ילדיהם. ועל כל אלה, כברת הדרך היפה שנעברה למימוש הישגיה של הכרזת העצמאות, מסמך חדור רוח יהודית וציונית ועמה חתירה לשלום ולשויון. ומה נאמר על הישגי המדע, הכלכלה, הרפואה, ולא פחות מזה לימוד תורה, במדינת ישראל – שבה שוותה אותה לימי ילדותי בשנות החמישים והשישים אני מתפעם תדיר. נוסיף לכך את הרכיבים הדמוקרטיים, חופש ביטוי, בחירות חופשיות, בתי משפט בלא תלות. ליל הסדר הוא הזדמנות נפלאה להודות לבורא עולם על כך שהגענו עד הלום, בשבעים שנות המדינה, במימוש הבטחת גאולה וארץ "והיא שעמדה לאבותינו ולנו בכל דור, שבכל דור עומדים עלינו לכלותנו והקב"ה מצילנו מידם". 
בישראל של ימים אלה, ולא רק אלה, מעין תחביב לאומי הוא "לקטר". אנו ממשיכים בגאון את "ויהי העם כמתלוננים" שבימי הנדודים במדבר לאחר יציאת מצרים. חלק מתלונות אלה אמנם אינן נטולות ממש. ישנה תחושה, שעם כל הישגיה העצומים של ישראל יש צורך חיוני בתחומים שונים ב"מקצה שיפורים". אכן אני נמנה על המוחים דמעה אל מול משיאי המשואות והחיילים המצטיינים ביום העצמאות; אבל כל שעיניו בראשו משתאה אל מול תופעות של שנאת חינם – "מלחמות היהודים" כבר אמרנו? –  בין שבטים ומגזרים, ה"אני "הגובר על ה"אנחנו", בין חילוניים, דתיים וחרדים, בין שמאל לימין, וכלפי המיעוטים בישראל ויהודי התפוצות. אל מול תופעות מרטיטות של שירות צבאי ולאומי, חסד והתנדבות, יש גם טפל המאפיל לא אחת על העיקר. 
מדינת ישראל היא מדינה יהודית ודמוקרטית, מדינת לאום של העם היהודי ובתוכה שויון לכל אזרחיה; אין ליטול ממנה את יהדותה-נשמתה, אך אין בכך כהוא כזה כדי להפחית, למשל, מחובת השויון למיעוטים כחלק מן המהות היהודית והדמוקרטית, ובין שתי אלה אין קוטביות, אלא יש לחפש וגם למצוא את ההרמוניה. לטעמי, כמות שאמרתי לא מכבר בקונגרס הישראלי ליהדות ודמוקרטיה, באורח אובייקטיבי ניתן להגיע להכנות של הרמוניה בתוך ישראל ללא פגיעה בליבת מה שיקר לכל אדם ולכל מגזר במקומו שלו. 
הבה נבחר בדרך אופטימית, המברכת על האורות והלוחמת בצללים. הרב א"י הכהן קוק זצ"ל רואה את יציאת מצרים כאביב העולם; לא בכדי היתה לחלק מן האתוס היומיומי והשבועי שלנו, בתפילה, בברכת המזון, בקידוש השבת ועוד ועוד. הרב א"מ שך זצ"ל רואה אותה כתזכורת קבע לנוח הבורא. אנו בעוניינו  ראוי שנראה אותה כמנוף, המצטרף לקוממיותנו המחודשת, לרוח לאומית יהודית, שאינה סותרת כהוא זה את מחויבותנו למיעוטים בתוכנו, וגם – בהקשר אחר – לבאים בשערינו לבקש על נפשם. מדינה יהודית ודמוקרטית יכולה להכיל יחדיו את ביצור קוממיותנו הלאומית ואת היחס לזולת. "נושא בעול עם חברו" הוא מידה השנויה במסכת אבות בין ארבעים ושמונה דברים שהתורה נקנית בהם; רבי ירוחם לוואוויץ זצ"ל, המשגיח המיתולוגי של ישיבת מיר בין שני מלחמת העולם, דיקדק במידה זו וראה בה יתד ופינה. לקראת מועד יציאת מרצים נזכיר את "ויצא משה אל אחיו וירא בסבלותם, "וכדברי רש"י" נתן עיניו וליבו להיות מצר עליהם". נלך בדרכו; נביט סביבנו ונראה כיצד נוכל לסייע לזולת ילידנו. התנדבות מזה, מאבק בגזענות מזה, הן דרכים פשוטות ומעולות, לצד מתינות וסובלנות, כדרכים יהודיות ראויות. אסיים בבית משירו של נתן אלתרמן "לילו של אליהו הנביא", על ליל הסדר בתש"ח: 
"לחש אז הסב: בין מם=מם ומם=כף
לא אבחינה, שאו לקדמון שכמוני, אבל צור ישראל, המם-אב לבניו, יברך את חגכם עלי לחם העוני... 
יברך את הכוח הקם לאומה, שעם חג ראשיתה בשנית הנולדת". 








חג כשר ושמח לכל בית ישראל
הלילה המופלא הזה
הלילה המופלא הזה, שבו אנחנו מתקשרים לשורשים העמוקים ביותר של היסודות שלנו. "שלח את עמי ויעבדוני" הייתה הדרישה מפרעה, והיא מחברת אותנו לשני היסודות: החרות והשחרור מכל שעבוד אנושי, והכניסה לעבדותו של ריבונו של עולם, מלך מלכי המלכים, שעשה אותנו סגולה לו מכל העמים, וקשר אותנו בברית נצח. במוקד אנו מציבים הלילה את הילדים, שהם הכתובת העיקרית של המתרחש סביב שולחננו. 
הלילה המופלא הזה שבו אנו מקימים את האומה מחדש, אחת לשנה, בקורבן הפסח, הקושר את כל היחידים בעם ישראל לכדי אומה אחת. בד בבד עם ברית המילה וברית המשפחתיות הכרותה בין כל משפחה בישראל ובין ריבונו של עולם – יש לנו ברית לאומית עימו. לא כיחידים אנו ניצבים מול הקב"ה כי אם כעם אחד, שהוא גוי אחד בארץ, ובלילה הזה אנו מזכירים לעצמנו שאנו עם אחד, הקרוא כולו, על הבנים המופיעים בו ועל אלה שלא – לליל הסדר.
הלילה המופלא הזה שבו אנו כורתים ברית עם החובה שלא לשכוח את כל העבדים או הגרים שאנו קשורים בהם. אנחנו היינו במצרים, ואנחנו יודעים מה טיבו של הסבל, ומה טיבה של עבדות – בשל כך אנחנו מצווים להעניק גם לעבד יום מנוחה שביעי, לא להונות גר ולא ללחוץ אותו, ולא להסגיר עבד אל אדוניו. 
הלילה המופלא הזה שהוא ראשיתה של התורה – "אנכי ד' א-לוהיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים" – המהווה את שורש האמונה בריבונו של עולם שאינו רק בורא העולם, כי אם מנהיגו לאורך ההיסטוריה, ומוביל אותנו מליל יציאת מצרים אל אור הגאולה העתידה לבוא. בד בבד, אף אנחנו מחויבים בברית מיוחדת זו, ומכוחה ניתנו לנו מצוות, חוקים ומשפטים, שאנו מקיימים באהבה וביראה, ברצון ובחובה.
הלילה המופלא הזה שבו אנו רואים את עצמנו כאילו אנחנו עצמנו יצאנו ממצרים, ומזדהים עם השעבודים הרבים שהיו לאורך הדורות, לא שוכחים את הצלקות הקשות שהן הותירו בנו, ומתוכן חושפים גם את האור הגדול שהתגלה לנו בניסים ובנפלאות שראינו לאורך הדורות. פיוטי סוף ההגדה מלמדים אותנו על היות הלילה הזה מיועד גם למסכת הגדולה של השעבודים והגאולות שחווינו לאורך ההיסטוריה.
הלילה המופלא הזה שבו לימדה אותנו החסידות לשים לב גם אל המיצרים הפנימיים שלנו, אל היצירה מגלות לחרות פנימיות, אל גאולת הדיבור ("פה סח") והפיכתו למביא מזור ותרופה, שמחה וכנות, ישועה וחסד. מסע אישי פנימי משעבוד לחמץ שבנו ולנוגשים שלנו אל עבר ברית מחודשת עם החרות הפנימית, הכנות, הנקיות, והמצה הבראשיתית שבתוכנו.
הלילה המופלא הזה שלכל אלה מצטרפת גם התפאורה: הכלים המיוחדים, התפריט שבריחו מחיה בנו את האווירה של הפסח, החומרות ההלכתיות החיות בשלום גם בצד הציניות כלפיהן, הניגונים, המשפחתיות, וכל מה שמקופל במילים "ליל הסדר". 
הלילה המופלא הזה שבו אין אנו שוכחים את ה"שקופים", שהוצאנו מכספנו כדי להעניק גם להם את האפשרות, שהזמנו אותם לשולחן הסדר שלנו כדי לחדש את הקשר בין כולנו, שלא שכחנו את אלה שאינם מסוגלים, ושלא הפכנו אותו לשמחת כרסנו בניגוד לשמחת החג.
תפילה עמוקה שכל זה יתרחש בלילה המיוחד והמופלא הזה. חג שמח
החרות לבחור
שנוולד
חג הפסח נקרא גם "זמן חרותנו" ובשם זה אנו מכנים אותו בתפילה. בערב היציאה ממצרים מצטווה עם ישראל במצוות קידוש החודש, המצווה הראשונה שמבטאת את החרות המהותית – בקביעת המועדים והזמנים היחודיים שלו. ראשיתם במועד יציאתם לחרות: "'החודש הזה לכם ראש חודשים' - מכאן ואילך יהיו החדשים שלכם, לעשות בהם כרצונכם, אבל בימי השעבוד לא היו ימיכם שלכם, אבל היו לעבודת אחרים ורצונם, לפיכך 'ראשון הוא לכם לחודשי השנה'. כי בו התחיל מציאותכם הבחיריי" (ספורנו שמות יב ב). "'החדש הזה [לכם] ראש' - לחירות, ואותו תעשון ראשון למנין חדשיכם, כדי שתמנו משעת החירות, ובזאת תזכר לכם שעת החירות ותזכרו את הטובה שעשיתי עמכם, ותהיו זהירין ביראתי ובאהבתי ובעבודתי" (בכור שור שם).
 "בכל דור ודור חייב אדם לראות את עצמו כאילו הוא יצא ממצרים". "ועל דבר זה צוה הקב"ה בתורה (דברים ה'): 'וזכרת כי עבד היית' כלומר: כאילו אתה בעצמך היית עבד ויצאת לחירות ונפדית" (רמב"ם חמץ ומצה ז ו).
לא מדובר על 'חרות' במובן הטכני של שלילת השעבוד לאחרים, אלא במובן המהותי של השגת ה'חרות' האישית. באדם קיימת שאיפה פנימית לחרות, שאיפה זו נובעת מ"צלם אלקים" אשר בקרבו.  כמו ביצירת מצרים, שאיפה זו מגולמת בחרות של האדם לבחור את דרכו ואת דרך התנהלותו, ולא להכפיף את בחירות חייו לאחרים. לבחור מתוך הנאמנות לעצמיות שלו ולגרעין העמוק והאוטנטי של רצונו העצמי. מתוך מודעות עצמית מלאה: "החירות הצביונית היא אותו הרוח הנישאה שהאדם (כפרט) וכן העם בכלל מתרומם על ידה להיות נאמן להעצמיות הפנימית שלו, להתכונה הנפשית של צלם אלקים אשר בקרבו, ובתכונה כזאת אפשר לו להרגיש את חייו בתור חיים מגמתיים שהם שוים את ערכם, מה שאין כן בעל הרוח של העבדות, שלעולם אין תוכן חייו והרגשתו מאירים בתכונתו הנפשית העצמית, כי אם במה שהוא טוב ויפה אצל האחר השולט עליו איזה שליטה שהיא בין שהיא רשמית בין שהיא מוסרית  - במה שהאחר מוצא שהוא יפה וטוב..." (הרב קוק זצ"ל עולת ראי"ה ח"ב עמ' רמ"ה). 
זוהי אינה משימה קלה שכן: "אין לך אדם שאיננו משועבד לדעות ומדות ותכונות קדומות, המשפילות את הדר נפשו, ולפעמים יש שמה שהוא קורא בשם חרות איננו כי אם שעבוד לאיזה מצב קדום, גרוע ושפל. על כן בעין פקוחה צריך האדם להתבונן על מהות החרות, בשעה שהוא שואף אליה, למען לא תתחלף לו העבדות השפלה בחרות" (הרב קוק זצ"ל "מוסר הקודש" עמ' קמ"ב). ומעל לכל זקוק האדם לטהרה הפנימית שתאפשר לו לזהות את הרצון האמיתי הנמצא בפנימיותו.
עוצמתה של הבחירה החופשית היא ביכולת 'לבחור' ללכת אף נגד המגבלות והטבע! ומעל לכל באפשרות הפרדוכסלית שניתנה לו לבחור לקבל עול ולהשתעבד מתוך בחירה: "ורק הוא ישלים את החירות הגמורה, בהיות האדם כ"כ בן חורין עד שיוכל בחירותו המוחלטת ג"כ לשעבד עצמו במקום הראוי, ולהיות עבד במקום שהעבדות היא החירות האמיתית" עולת ראי"ה ח"ב עמ' רס). 
על כן בהתקדש חג נבקש את החרות האמיתית, כאן ועכשיו, לבחור את הדרך מתוך חרות מלאה. "בואו נא, אחים, אל הסדר כולנו, יודע לנו שהננו בני מלכים, ועם שהחרות היא גורלו הנצחי, לא עבד ישראל ולא יליד בית ולא יהי לבוז...שמרו את החרות ואת ביעור החמץ, והיגאלו מהרה גאולה שלימה!" (עולת ראי"ה ח"ב עמ' רמ"ה). 
תרופות בפסח
בחג הפסח מתווספת למערכת כללי הכשרות, סדרת כללים נוספת, המיוחדת לימי החג בלבד. במרכזה, האיסור לאכול כל מזון המכיל חמץ או תערובת חמץ. בדרך כלל אין קושי להשיג מזון כשר לפסח, אבל אילו כללים חלים על תרופות בחג? האם הן חייבות להיות "כשרות לפסח"?

תרופה היא חומר כימי או ביולוגי פעיל, בודד או כחלק מתערובת של חומרים, המשמש לטיפול, ריפוי, מניעה של מחלות. בעבר הרחוק, התרופות היו ממקור טבעי בלבד, אבל התקדמות התעשייה הכימית ומדעי הכימיה, הביאו לעולם חומרים פעילים כימיים בעלי פעילות פרמקולוגית ניכרת. מאחר שבמקרים רבים, התרופה מכילה כמות מינון מזערית, בתהליך הייצור שלה מוסיפים לה רכיבים שאינם פעילים וזאת בהתאם לצורה שבה היא נרקחת (לדוגמה, סירופים יכילו חומר ממתיק או משפר טעם כלשהו, טבליות יכילו חומר נותן נפח כגון לקטוז ומרכיבים נוספים, כגון עמילן), שיעזרו לייצר את הכדור בתנאי מפעל וכיוצא בזה. 

האם זה תלוי במצבו של נוטל התרופה? חשוב להבין שכל מצב של סכנת חיים דוחה את כל הלכות הפסח. אין להפסיק ליטול בפסח תרופות שמטפלות במצב רפואי מסוכן או בכזה שעלול להפוך למסוכן. היהדות אינה רואה בעין טובה התחסדות שלא במקומה...

הדיון נסוב על אותם אלו הנוטלים תרופות באורח קבע, האם עליהם לחפש במדריך התרופות הכשרות לפסח ולשנות את התרופה בימי החג?

נראה, כי יש להמשיך וליטול את התרופות הניטלות בקביעות ולא לשנות, ומן הטעמים הבאים: 
הראשון, כמות החמץ. עמילן הדגן, שמשמש לגיבוש, כמות החמץ שבו מעטה ביותר, ולא עוד אלא שכמות קטנה זו מעורבת עם החומרי הפעיל שבתרופה, "תערובת חמץ" - חמץ בתערובת שאין בכמות החמץ שיעור של "כזית בכדי אכילת פרס", אין איסורו מן התורה. ועל אף ש"חצי שיעור אסור מן התורה" (יומא ע"ד ע"ב), כל זה כשהאיסור עומד בפני עצמו, ולא כאשר ה"חצי שיעור" מעורב בתערובת (שו"ת רדב"ז אלף תקט"ז). 
השני, שלא כדרך אכילה, הנאה. "כל איסורים שבתורה, אין לוקים עליהם אלא כדרך הנאתם" (פסחים כ"ד ע"ב). נחלקו הראשונים, האם למרות שאין זה כדרך אכילה, עדיין קיים איסור תורה (מ"מ מאכלות אסורות פ"ח הט"ז), או רק איסור מדרבנן (תו"ס שבועות כ"ב ע"ב ד"ה "אהיתרא"). 
השלישי, לא ראוי למאכל. מאכל האסור באכילה שהסריח, "כל הראויה לגר קרויה נבילה שאינה ראויה לגר אינה קרויה נבילה" (ע"ז ס"ז ע"ב ס"ח ע"א), אין איסורו אלא מדרבנן (פר"ח סי' ק"ג וכן בחוו"ד יו"ד קט"ז ז'). 
הרביעי, נפסל מאכילת כלב. בשל חומרת איסור חמץ, עליו להיפגם ולהיפסל מאכילת כלב. הסיבה כיוון שאף "שאור" שהוא דבר מעופש ביותר נאסר בפסח "חמץ שנתעפש קודם זמן איסורו ונפסל מאכילת כלב...מותר לקיימו בפסח" (שו"ע או"ח סי' תמ"ב סעי' ט'). 
החמישי, "אחשביה". כשאכלו למרות שניפסל מאכילת כלב, עבר איסור דרבנן, שהראה במעשה אכילתו שחשוב הוא בעיניו (מ"ב תמ"ב ס"ק מ"ג). ל"חולה שאין בו סכנה" מותר לעבור איסור דרבנן (ב"י יו"ד סי' קכ"ג בשם הרשב"א), עוד, ועוד,  כיון שעיקר התרופה החומר הפעיל שבה, אין אומרים "אחשביה" על החלק הלא פעיל, היינו, החמץ המגבש את הכדור "...דלא שייך כאן אחשביה דדעתו על הסמים"(חזון איש יו"ד קט"ז ח'). וגם, שאין אומרים "אחשביה" בתרופות "...ואחשביה לא שייך בדבר שלוקח לרפואה דאף דברים מרים ומאוסים נוטלין לרפואה, ולכן אין לך מה לחשוש ותקח הרפואה כפי שאמר לך הרופא..." (חכמת אדם כלל פ"ח סעי' ד', אגרות משה או"ח ח"ב סי' צ"ב) .

יציאת מצרים ותפילין
ד"ר יצחק קניגסברג
שתיים מבין ארבעת הפרשיות הכתובות בתפילין עוסקות בקשר שבין יציאת מצרים למצוות הנחת תפילין: בפרשה הראשונה: "קַדֶּשׁ לִי כָל בְּכוֹר, זָכוֹר אֶת הַיּוֹם הַזֶּה אֲשֶׁר יְצָאתֶם מִמִּצְרַיִם מִבֵּית עֲבָדִים כִּי בְּחֹזֶק יָד הוֹצִיא ה' אֶתְכֶם מִזֶּה,  וְהָיָה לְךָ לְאוֹת עַל יָדְךָ וּלְזִכָּרוֹן בֵּין עֵינֶיךָ לְמַעַן תִּהְיֶה תּוֹרַת ה' בְּפִיךָ כִּי בְּיָד חֲזָקָה הוֹצִאֲךָ ה' מִמִּצְרָיִם", ובפרשה השנייה: "וְהָיָה כִּי יְבִאֲךָ, וְהָיָה לְאוֹת עַל יָדְכָה וּלְטוֹטָפֹת בֵּין עֵינֶיךָ כִּי בְּחֹזֶק יָד הוֹצִיאָנוּ ה' מִמִּצְרָיִם". שני קטעים אלה מכילים גם את אחד משתי המצוות מדאורייתא שעלינו לקיים בימינו (באין קרבן פסח) בליל הסדר: "וְהִגַּדְתָּ לְבִנְךָ בַּיּוֹם הַהוּא לֵאמֹר בַּעֲבוּר זֶה עָשָׂה ה' לִי בְּצֵאתִי מִמִּצְרָיִם" וכן: "וְהָיָה כִּי יִשְׁאָלְךָ בִנְךָ מָחָר לֵאמֹר מַה זֹּאת וְאָמַרְתָּ אֵלָיו בְּחֹזֶק יָד הוֹצִיאָנוּ ה' מִמִּצְרַיִם מִבֵּית עֲבָדִים" (שמות יג'). המצווה השנייה היא מצוות אכילת מצה.
רש"י : "והיה לך לאות - יציאת מצרים תהיה לך לאות: על ידך ולזכרון בין עיניך - שתכתוב פרשיות הללו ותקשרם בראש ובזרוע". 
רבינו בחיי: "הוציאך ה' ממצרים. ולמטה (פסוק יד) אמר "הוציאנו", בא ולמד על גאולת האבות שהיא גאולת הבנים, וזהו שאנו אומרים בהגדה: "לא את אבותינו בלבד גאל הקדוש ברוך הוא אלא אף אותנו גאל עמהם".
השאלות העולות מקריאת פסוקים אלה הן: מה הקשר בין יציאת מצרים למצוות תפילין? איך ניתן להעביר לבן את המסר של יציאת מצרים בליל הסדר?
יציאת מצרים היא המאורע המכונן של עם ישראל, ולא בכדי חלק גדול ממצוות התורה קשורות ב "זכר ליציאת מצרים". את הזכר הזה יש לשמר בכל הדרכים, הן על ידי לימוד ועיון המאורע והן באופן מעשי. הראש ממונה על החלק העיוני של האדם, והיד על חלקו היישומי. אי לכך, אך טבעי הוא שמאורע מכונן זה של יציאת מצרים יופיע בתפילין של ראש ובתפילין של יד. 
מטבע הדברים החלק העיוני של לימוד יציאת מצרים מוגבל לתלמידי חכמים. פעילות ליל הסדר ויישום המנהגים והסממנים שלו, בא להקנות גם למי שאינו מצוי ברזי העיון את התודעה של יציאת מצרים כמאורע המכונן של עם ישראל, ובמקרה זה נכונים דברי חז"ל (אבות א'): "ולא המדרש עיקר אלא המעשה".
עולם המדע בנוי ממדע עיוני ומדע יישומי, וגם שם ישנה מגמה של הפיכת העיוני למעשי, עד כמה שהדבר אפשרי. מבין המקרים הרבים אביא דוגמה כיצד העיסוק התיאורטי הביא ליישום מעשי ושימושי.  תורת המספרים, היא הענף המתמטי העוסק בחקר המספרים השלמים והראשוניים. בשל העובדה שתורת המספרים שימשה בעיקר כבסיס לפיתוחים מתמטיים מורכבים, כמעט לא נמצאו לה שימושים מעשיים. מאמץ אינטלקטואלי נוסף הביא לכך שתורת המספרים משמשת בימינו כלי עזר יישומי ממדרגה ראשונה בעולם הדיגיטאלי בכבלים האופטיים, בגלי הרדיו ובכרטיס האשראי. התובנות שהתקבלו בתחום זה משמשות כיום להצפנה, שבאמצעותה מועברים מיליארדי דולרים בביטחון יחסי בין בנקים ובין לקוחות מדי שעה.
המצוות והמנהגים הנעשים בליל הסדר, תפקידם להפוך את יציאת מצרים מזיכרון סמנטי, הבנוי על זיכרון  הדברים הנלמדים בעיון, לזיכרון אפיזודי, הבנוי על זיכרון המעשים שאדם חווה בחייו ומיטיב להבינם, כדי לקיים את דברי ההגדה:  "בכל דור ודור חייב אדם לראות את עצמו כאילו הוא יצא ממצרים".
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לא לפגום בשמחת החג / הרב ד"ר עידו פכטר
לפני כחודש טיילתי עם אשתי ברחובות מנהטן שבניו יורק. שעת צהרים הגיעה וחיפשנו מסעדה כשרה לאכול בה. פגשנו ברחוב שני יהודים, לבושים בלבוש חרדי, ושאלנו אותם היכן ניתן למצוא מסעדה כשרה באזור. אותם יהודים הסבירו לנו קצת על המסעדות באזור, אך הפטירו בכך שרמת הכשרות בהן אינה גבוהה ולכן לא מומלץ לאכול בהן. 'היכן אם כן נאכל', שאלנו, והם הכווינו אותנו למקום אחד, בו לדבריהם רמת הכשרות טובה. 
שמנו פעמינו למסעדה שעליה המליצו השניים. מהרגע הראשון שנכנסנו אליה נעשה לנו שחור בעיניים. מדובר היה במסעדת פועלים אפרורית, שהניקיון והסדר שם לא היו הצד החזק. הזמנו את המנות שלנו, וקבלנו לשולחן אוכל תפל, כזה שאילו היה בארץ, היה ודאי גורם לבעליו לפשוט את הרגל. מפאת כבוד המקום לא ארחיב בתוצאות העגומות שנגרמו מאכילת האוכל שם. היה זה אחד המקומות הגרועים ביותר שסעדנו בהם אי פעם, אבל העיקר שהכשרות שם הייתה מהודרת!
תקרית זו הזכירה לי מאורע מן העבר. כשהגעתי לגיל בגרות, בקשתי להצטייד במכונת גילוח, אלא שאז עלתה שאלת הכשרות של המכונות. רב אחד הורה לנו שכדי להינצל מאיסור תער יש לשבור את הסכינים שבמכונה. צחקנו ואמרנו, שאולי המכונה אז תהיה כשרה למהדרין, אבל היא גם לא תגלח!
המכנה המשותף של הסיפורים הללו מעמיד אותנו על נקודת כשל מרכזית ביחסינו להלכה. לעתים אנו כה מקפידים על כך שמה שאנו אוכלים או עושים יהיה ברמת הכשרות הטובה ביותר עד שאנו זונחים את הקריטריונים הבסיסיים ביותר למעשינו – שהאוכל יהיה טעים ובריא ושהמכונות אכן יעשו את מה שהן צריכות לעשות.
למרבה הצער, כשל זה הולך ומופיע גם בפסח. אנו כה מתרכזים באיסורי החמץ למיניהם, חוששים מכל בדל של איסור, עד שחלקים מאתנו שוכחים שפסח הוא אחד משלושת הרגלים, וחלה בו המצווה לשמוח, כשהדבר מתבטא בין היתר במאכל ובמשתה (רמב"ם, הלכות יום טוב ו, יז-יח). וכך, רבים (במיוחד אשכנזים) "מחמירים" להימנע ממאכלים שונים במשך החג, מצטמצמים לביצים ותפוחי אדמה, וזאת על חשבון השמחה במאכל ובמשתה המחויבת ברגל.
הנה, לדוגמה, לאחרונה פסק הרב אליקים לבנון פסק הלכה לפיו פריכיות אורז המיוצרות במפעל שבמישור אדומים כשרות אף לאשכנזים. הסיבה לכך הגיונית ופשוטה: מפני שבתהליך הייצור מקפידים לא להביא את האורז במגע עם מים, לא על כך גזרו את גזירת הקטניות (היתר דומה לכך נתן הראי"ה קוק בנוגע לשמן שומשומין). והנה, קמו לא מעט רבנים והתנגדו לפסק זה. ומדוע? רק מפני שלא כך נהגו אבותינו. וישר הדעת תמה: מה זו הסגפנות הזו? אם ניתן להתיר את הדבר בשופי, מדוע שעמך ישראל לא ישמח וייהנה ממנו בחג? 
האבסורד מתגלה עוד יותר, כאשר אנו רואים שאחד הנימוקים לאיסור הקטניות הוא דווקא השמירה על שמחת החג (רבנו מנוח על הלכות חמץ ומצה ה, א):
" ונהגו כל העולם שלא לאכול זרעונים בפסח... מפני שאין צריך לאכול קטניות במועד, שהרי כתוב 'ושמחת בחגך' ואין שמחה באכילת תבשיל קטניות". 
אם המנהג להימנע מקטניות לפי הסבר זה נועד כדי לשמור על שמחת החג, כיצד ייתכן שהוא יהיה כלי בידי אלה כיום שדווקא מבקשים למנוע מאתנו מאכלים מותרים ברגל? אמת, שיקול זה היה אחד מהנימוקים שפרסמתי בשנים החולפות להקל עד כמה שההלכה מאפשרת בכל הנוגע לאיסור קטניות. 
עד כאן דברנו בענייני קטניות אבל את אותה גישה עלינו לאמץ ביחס לעוד מנהגים, החל ממצות יד ומכונה (על כך כתבנו בשנה שעברה) ועד חומרות בלתי הגיוניות סביב חשש 'שרויה'. נזכור כי פסח הוא בראש ובראשונה מועד שחובה לשמוח בו במאכל ובמשתה, ואבוי לנו אם מפאת דקדוקים בלתי נצרכים במנהגי כשרות נעבור על חיוב השמחה שמן התורה.  
קדש ורחץ 
צרור הערות לליל הסדר

בני המשפחה התאספו. כולם יושבים מסביב לשולחן. הכלים – בוהקים, ריחות התבשילים, החגיגיות שולטת בכל.

עתה, באו אל קיצן ההכנות הרבות: נקיון הבית, ביעור החמץ והכנת הסדר כהלכתו.

דוקא עתה, יש לזכור: "כח הכרת הטוב הוא כח גדול בנפש".
יש לפתוח את הסדר בהבעת תודה לכל מי שטרח לקראתו!

פעמים רבות, העמל הרב עלול להשכיח את המטרה המרכזית שלשמה התכנסה כל המשפחה. מעמד  זה אינו "טקס", "חיבור אל העבר" או קיומו של "צו דתי". ליל הסדר הוא ערב בו אנו עסוקים מחדש בהגדרת הזהות האישית, המשפחתית והלאומית שלנו. בערב זה אנו עושים "סדר". לומדים מהיכן באנו? מה הם היסודות הלאומיים שלנו? מה הוא בסיס האמונה? מה הם חלומותינו ושאיפותינו. 

* פותחים את הסדר בשירת "קדש ורחץ". חשוב לדעת שהילדים הקטנים הוכנו  לסדר בעיקר באמצעות הפיוטים והמזמורים אותם אנו נוהגים לשיר. חלקם מצפים לכך בכליון עיניים. לכן, השתדל שלא לשכוח אף אחד מהם! אל תשכח לשבח את בקיאותם במילות השיר. ראוי להכין פרסים. כדי להמנע "מתחרותיות" ומחלוקה של פרס דומה לכולם, מומלץ להעניק על כל תשובה או על כל פעולה אגוז. ערכו של הפרס ייקבע על פי מספר האגוזים אותם אסף כל ילד. 

* רצוי לתת לכל ילד להכריז על סימן אחר מהסימנים. ניתן לחלק את הסימנים באופן אקראי, אולם רצוי לחלקם לילדים הקטנים או למי שיש קשר בינו לבין הסימן. 

* הסימנים – פתיחת הסדר בשירת הסימנים הנה מנהג עתיק. יש אומרים שמקורו אצל ש"י ויש אומרים שמחברו הוא אחד מבעלי התוספות, ר' שמואל מפלייזא שחי במאה הי"ג.  סימנים  אלה משמשים מעין חזרה גנראלית, בה  אנו מתכוננים לקראת הצפוי לנו. 

* "קדש ורחץ..." – מתוך מגוון הפירושים שהובאו לסימנים הללו, יחודי הוא פרושו של בעל החתן סופר:

מי שרוצה להוכיח ולתקן אחרים, צריך להתחיל  בתיקון עצמי: "קדש ורחץ". אולם, יש  ובעקבות פעולת התיקון האישי, יתמלא האדם בענווה עד שיחשוב שאינו ראוי להוכיח ולהשפיע על האחרים, ועליו להסתיר את עצמו כמו:"כרפס". עלינו ללמד את אדם שיש לדעת מתי  לדבוק במידת הענווה ומתי להתמלא בחיוניות של עשיה. על האדם לחצות, לעשות פעולה של "יחץ", בנוגע למידת הענווה שלו. 

על האדם להיות בבחינת "מגיד" לבני ביתו, להדריכם בפעולת ה"רחצה". כיצד יתבצע התיקון הגדול? 

ראשית יש לדבוק באהבת הבריות, בהרחקה של מצה, של מריבה. עלינו להיות בבחינת "מוציא מצה", מרחיק מריבה. 

שנית, עלינו לדעת שגם אם קשה לנו, "מרור כורך", וגם אם זכינו ל"שולחן עורך", לברכת ה' ולשפע של אור וטוב,  בסופו של דבר החסד והשגחת ה' היא בבחינת "צפון"  ועלינו לברך את ה'. ובעז"ה, נזכה כולנו שברכתנו, תפילתנו, "הלל", יהיה בבחינת "נרצה" לפני ה'. 

גם אם בעת עריכת הסדר, גם בעת ישיבתנו אל מול שולחן ערוך בכל טוב ומעדנים,  עלינו לדעת שאם נקפיד על שלשת השלבים הרמוזים בסמנים אלה: תיקון עצמי הקודם להוכחת האחר, הסרת המחלוקת והאהבה בין כל חלקי המשפחה והעם והיכולת להודות על הרעה כמו גם על הטובה נזכה לשנה הבאה, בירושלים הבנויה. 

& כל ישראל נוהגים למרק את הבית, לשפשף את הכלים ולבער את החמץ מכל פינה אפשרית אבל מי שיש בו דעה חייב להבין שכל הפעולות החיצוניות הללו רומזות לפעולות פנימיות. לפני שזוכים לגאולה יש לנקות את כל כתמי הנפש. (בשם ר' שמחה בונים מפשיסחא)
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פסח חג המשפחה
 
פסח על מצוותיו הוא החג של כל המשפחה. שלא כמו סוכות שרק הגברים חייבים במצוות של חג הסוכות, הרי מצוות הפסח היא "איש שה לבית אבות שה לבית", וכשמשה מוסר לישראל את המצווה הזו הוא אומר להם: "משכו וקחו לכם צאן למשפחותיכם ושחטו הפסח". לא רק קרבן פסח היא מצווה משפחתית אלא גם "ליל הסדר" שאנו עושים זכר לקרבן פסח, גם במצווה הזו משתתפת המשפחה כולה, ולא עוד אלא שעיקר הסדר הוא סביב הבנים, "כנגד ארבעה בנים דיברה תורה". מדוע המשפחה בכלל והבנים בפרט הם במרכז חג הגאולה ממצרים? 
כבר בפתיחת ספר שמות התורה מציינת את המשפחה ככתוב: "ואלה שמות בני ישראל הבאים מצרימה, איש וביתו באו". לא רק התורה, גם פרעה הבין שהמשפחה ודור העתיד הם סוד ההישרדות של עם ישראל, ועל כן הוא מפנה את גזירותיו בעיקר לפגוע בדור העתיד, תחילה  בעזרת המיילדות, וכשהוא רואה שאינן משתפות עמו פעולה להמית את הנולדים על האבנים, הוא מצוה לכל עמו: "כל בן הילוד היאורה תשליכוהו", הנסיון של פרעה לפגוע בעם ישראל אינו בפגיעה באוכלוסיה הבוגרת, שאמנם הוטל עליהם עבודת פרך אך לא השמדתם. מה שאין כן את הבנים ציוה פרעה להמית. גם המכות שהביא הקב"ה על פרעה ומצרים היו מכוונות לדור העתיד כמו שאמר הקב"ה למשה: "למען תספר באזני בנך ובן בנך את אשר התעללתי במצרים". גם המשא ומתן שהתנהל בין פרעה למשה עומדים הבנים במרכז, וכשפרעה שואל את משה: "מי ומי הולכים?" משיב לו משה: "בנערינו ובזקנינו נלך, בבנינו ובבנותינו" ופרעה דוחה את ההצעה הזו ואומר: "יהי כן ה' עמכם כאשר אשלח אתכם ואת טפכם, לכו נא הגברים ועבדו את ה'"., ורק לאחר מכת החושך מתרצה סוף סוף פרעה ואומר למשה: "לכו עבדו את ה' . . . גם טפכם ילך עמכם".
 
מקומם המרכזי של הבנים בגאולה היה לא רק בהיותם במצרים קודם צאתם מעבדות לחירות, אלא גם לאחר בואם של עם ישראל לארץ ישראל, גם שם מעמידה התורה את הבנים במרכז בשורת הגאולה. ככתוב בתורה: "כי תבואו אל הארץ . . . והיה כי יאמרו אליכם בניכם מה העבודה הזאת לכם". ו"בניכם" שנאמרו כאן הם "הבן הרשע" כמו שמפרש רש"י: "בפרשה הראשונה נאמר 'והיה כי יאמרו אליכם בניכם מה העבודה הזאת לכם', בבן רשע הכתוב מדבר שהוציא עצמו מן הכלל". והנה לשמע הבשורה הזאת כתוב בתורה: "ויקד העם וישתחוו". ופירש רש"י: "ויקד העם. על בשורת הגאולה וביאת הארץ ובשורת הבנים שיהיו להם". שלוש בשורות נתבשרו כאן ישראל ועל כולן הם שמחו והודו בהשתחוויה לבורא עולם, ונשאלת השאלה: אפשר להבין שהעם שמח על בשורת הגאולה, שהרי לא דבר פשוט הוא לצאת ממצרים, באשר ארץ מצרים היתה בעת ההיא בית סוהר גדול. כמו כן אפשר להבין שהייתה שמחה על בשורת ביאת הארץ באשר בארץ ישראל היו ערים בצורות ועם חזק, ועל כן שמחים על שתי הבשורות שאינן מובנות מאליהן. אך מהי הבשורה בהולדת הבנים, לאיזה עם אין בנים? ובמיוחד בדור שהיה רגיל ללדת ששה בכרס אחד, ובמיוחד השמחה לכאורה אינה במקומה כשהבנים שנתבשרו עליהם כאן הם "בן רשע", מהי הבשורה בבן הרשע? ואכן הבן הרשע הוא שהביא לשמחה – וכל כך למה? כי בשורת הבנים נאמרה לעם ישראל מיד לאחר מכת החושך שבה נהרגו רבים מישראל על שהיו רשעים. ממיתתם של הרשעים במכת החושך הבין העם שישראל שחטא לכאורה מפסיק להיות יהודי ולכן הומת, והם חששו מה יהיה על בניהם כשיבואו לארץ אם חלילה יהיו רשעים האם יפסיקו להיות חלק מעם ישראל. אך לאחר ששמעו מפי הגבורה שגם לבן הרשע התורה קוראת "בנים" ככתוב: "כי יאמרו אליכם בניכם", מזה הבינו ש"ישראל אף על פי שחטא ישראל הוא", היתה זאת להם בשורה גדולה שגם הבנים הרשעים נכללים בכלל ישראל, ועל הבשורה הזאת "ויקד העם וישתחוו".
 
בהגדה של פסח סדר ארבעת הבנים הוא חכם רשע תם ושאינו יודע לשאול ואילו רשימת ארבעת הבנים בתורה הראשון הוא הרשע ואחריו את ה"שאינו יודע לשאול", אח"כ "התם" ורק לבסוף את הבן החכם. ואולי בסדר הזה רומזת לנו התורה מהו סדר העדיפויות שלנו בטיפול במגוון הבנים, בעדיפות הראשונה יש לטפל דווקא בבנים שהתרחקו, למשכם בחבלי אהבה, ובעדיפות שניה את הילדים עם מוגבלויות טעוני טיפוח שאינם יודעים לשאול, ולאחריהם את הבינוניים, ולבסוף הבן החכם המחונן, מכל האמור מבואר כי המשפחה היא מרכזו של העם והבנים הם מרכז המשפחה, עם נדע בסדר הזה לחנך ולטפח את דור ההמשך נזכה לגאולה שלימה.
צה"ל נערך לפסח עם 264 טון בשר ו-73 טון מצות

הולכות ונשלמות ההכנות ביחידות צה"ל השונות לקראת ליל הסדר וחג הפסח. 

מרכז המזון של צה"ל נערך לספק לבסיסים, למחנות ולמוצבים תפריט מיוחד ועשיר לליל הסדר ולימי החג, הכולל גם פריטי מזון לצורך קיום סדר פסח כהלכתו. 

לקראת החג רכש צה"ל כ-73 וחצי טון מצות, כ-264 טון בשר עוף, הודו, צלי בקר ובשרים על האש, כ-48 טון שניצלים כשרים לפסח וכ-27,400 יחידות חרוסת. לקינוח יסופקו כ-14 אלף ק"ג שוקולד למריחה וכ-7 וחצי טון עוגות ועוגיות כשרות לפסח. 

בנוסף, לקראת החג נערך מרכז המזון בצה"ל לספק שלל מוצרים כשרים לפסח ובהם כ-13 וחצי טון של סוגים שנים של קמח כשר לפסח, כ-230 אלף יחידות של לחמניות כשרות לפסח וכ-23 אלף יחידות של כופתאות מקמח מצה. 

עבור החיילים השוהים במוצבים, בתצפיות ובפילבוקסים, יונפקו על ידי הרבנות הצבאית כ-4,800 מנות סדר אישיות, על מנת לאפשר גם לאותם חיילים לקיים סדר פסח כהלכתו. 

גם השנה, יינתן מענה מלא בחג הפסח לחיילים טבעונים, בעלי רגישות לגלוטן ואלרגנים על בסיס מנות מוכנות כשרות לפסח. חיילים טבעונים יקבלו בנוסף בכל יום פריטים כשרים לפסח לאוכלי קטניות שאושרו על-ידי הרבנות הצבאית והתזונאית הצבאית הראשית. 

כמו כן, יונפק מאפה דמוי לחם לטובת השבת שלפני חג הפסח ויום ההכשרה שיתקיים בכל יחידות הצבא. 

טרם כניסת החג, ייפגשו ראש המטה הכללי, רב-אלוף גדי איזנקוט, וראש אגף כוח האדם, אלוף מוטי אלמוז עם כ-400 חיילים וחיילות בודדים העורכים את הסדר בכפר הנופש של "יחד למען החייל" בגבעת אולגה ויברכו  אותם לרגל החג. ליל הסדר לחיילים הבודדים, המתקיים זו השנה ה-18 ברציפות, נערך על-ידי "יחד למען החייל" בתרומת ארגון CZCA בקנדה בשיתוף אגף כוח האדם. 

לוחמי צה"ל בכל גבולות המדינה ימשיכו לבצע גם בחג את משימות הביטחון השוטפות, על מנת לשמור על בטחון אזרחי מדינת ישראל ולהבטיח לכולנו חג שמח ושקט. 

מסכימים לצורך, חוששים למעמד הרה"ר
מה חושב הציבור הדתי-לאומי על מיזם הכשרות של רבני צהר? סקר שערך ארגון 'מעלה– המרכז לציונות דתית', באמצעות חברת 'מסקר' העלה: 60% סבורים שמיזם הכשרות הזה הוא מהלך נכון כי נוכח מצב הכשרות במדינה "אין ברירה", אך במקביל הם סבורים כי המהלך הזה יפגע במעמד הרבנות הראשית לישראל גם בשאר התחומים. 60% מה'סרוגים' (ו-90% מה'דתיים הליברליים') אמרו כי יאכלו בבתי עסק עם תעודה של צהר, גם אם לא תהיה שם תעודת הכשר של הרבנות
מערכת שבתון

לפני כחודש הודיע ארגון רבני "צוהר" על הקמת מערך כשרות במסלול "עוקף רבנות" אשר יעניק תעודות כשרות לבתי עסק בתחום המזון. מהלך זה עורר דיון ציבורי ער בקרב הציונות הדתית לגווניה, הן באשר לנכונות המהלך עצמו והן בסוגיות מהותיות יותר של מעמד הרבנות הראשית באופן כללי, מעמדם של רבני הציונות הדתית לדורותיהם והן באשר למשמעויות המעמיקות שיש למהלך זה בכל הקשור להפרטת שירותי הדת בישראל ולהשפעה אפשרית של זה על מעמדה של היהדות במדינה.

לאור חשיבות דיון זה, יזם ארגון מעלה– המרכז לציונות דתית, בראשותו של רפי קפלן, סקר עמדות מעמיק באמצעות מכון המחקר "מסקר" המתמחה בביצוע מחקרים וסקרים במגזר הציוני דתי. הסקר בחן את השאלות העובדתיות הקשורות להצלחת מהלך זה של צהר וגם את השאלות העקרוניות העולות מתוך הדיון הציבורי שהתפתח סביבו.

ממצאי הסקר העלו את הממצאים הבאים: רוב משמעותי של כ- 75% מתנגדים לתפיסה כי מוסד הרבנות הראשית כבר לא נותן מענה ראוי לצרכי הדת בישראל ויש לסגור אותו. כמו כן, רוב גדול מהמשיבים חושבים כי הרבנות הראשית הינה מוסד חשוב ומרכזי בציבוריות הישראלית והוא זה שמבטא באופן המרכזי ביותר את היותה של מדינת ישראל חלק מרכזי בתהליך הגאולה. 
יש לציין כי הממצאים שהוצגו הינם ממצאים של כלל המדגם המייצגים את כלל הציבור הציוני דתי על כל גווניו וברבים מן הממצאים יש שונות בין תתי הקבוצות בתוך הציונות הדתית. לדוגמא, בציבור המוגדר כתורני רק כ- 30% הצהירו שהם יאכלו בבתי עסק שלהם כשרות צוהר ללא כשרות רבנות, ואילו בציבור המוגדר כליברלי כ- 90% הצהירו שהם יעשו כך. יחד עם זאת, הממצאים המייצגים את הציבור מלמדים על מגמה ברורה למדי של הסכמה טכנית עם המהלך של רבני צוהר תוך דאגה כנה לעתיד הרבנות הראשית כמוסד ממלכתי. 
כ- 60% מהציבור מצהירים כי הם יאכלו בבתי עסק שלהם אין הכשר מטעם הרבנות אך יש להם הכשר של ארגון צהר, לכמחצית מהציבור אין העדפה של כשרות הרבנות או כשרות צוהר אך מתוך המחצית הנותרת רוב קטן מעדיף את הכשרות של צוהר על פני כשרות של הרבנות. באשר לשאלות המהותיות יותר, כאן למעלה מ- 50% מהציבור מביעים חשש כי מהלך זה יסכן את מעמדה של הרבנות בשאר שטחי הפעילות שבהם היא עוסקת. מרבית הציבור (כ- 60%) טוענים כי המהלך של ארגון צהר הוא מהלך נכון בעיקר בשל היותו מהלך של אין ברירה לאור חומרת המצב בתחום הכשרות בארץ.
ניתוח הממצאים שהוצגו מלמד יותר מכל על תפיסה אמביוולנטית של הציונות הדתית הן בהקשר הנקודתי של מערך הכשרות של ארגון הרבנים צהר אך גם הרבה מעבר לו. אומנם בפרקטיקה הרוב, אם כי הלא סוחף, יאכלו במקומות עם כשרות של רבנות צהר אף ללא כשרות רבנות אך תוך תחושה של "אין ברירה". דהיינו, התפיסה הרווחת היא שהמהלך של צהר נכון רק אם הוא בבחינת "עת לעשות להשם הפרו תורתך". כלומר, הציבור מרגיש שהמצב הנוכחי, תוך דגש על המילה "הנוכחי", כפי שמתגלה לעיתים רבות בתחום הכשרות, הוא בעייתי במידה כזאת עד שאין ברירה אלא לנקוט בצעד חריף וחריג למדי כפי שנקטו צהר. יחד עם זאת, הציבור מדגיש את חד-פעמיותו של המהלך ואת היותו נכון רק אם הוא ננקט על מנת לתקן ובוודאי שלא על מנת להפטר מהרבנות או להרוס אותה. יתר על כן, מרבית המשיבים רוצים, ברמה העקרונית, בטובתה של הרבנות ומכירים בחשיבותה לעם ולמדינה.

מסכם ד"ר עידו ליברמן, שערך את הסקר: "למעשה, ממצאי הסקר שאותו יזם ארגון מעלה- המרכז לציונות דתית, מבטאים שבר משמעותי שמתקיים בעוד לא מעט שטחים בתחום יחסי דת-מדינה בקרב בני הציונות הדתית. מחד גיסא- ישנה הפרקטיקה של מיצוב נכון של חיים דתיים במדינת ישראל בעת הנוכחית, ומאידך גיסא- הרמה האידיאולוגית המחייבת מקסום יהדותה של המדינה בכלל השטחים תוך השתת הרבנות הראשית כמוסד ממלכתי. שבר זה מהווה מאפיין יסודי שרק דיון מעמיק ומכבד בין כל פלגי הציונות הדתית ורבניהם באשר הם עשוי להוביל לחציבה של דרכים חדשות, רעננות וראויות- הן לעולמה של הציונות הדתית פנימה והן החוצה לכלל עם ישראל".
עולה לרגל? אין כמו הכותל
אם אתם בין מאות אלפי הישראלים המקפידים לקיים את העלייה לרגל בחג, תוכלו ליהנות מביקור חוויתי באתרי הכותל- סיור שורשים מארץ המוצא של משפחתכם ועד לירושלים; סיורים במנהרות הכותל; ביקור בבית המקדש עם משקפות מציאות מדומה ועוד
הקרן למורשת הכותל פותחת את שעריה בפני הציבור הרחב ומזמינה את המטיילים בחג בפסח לחוויה ייחודית  וערכית במקום המשלב מפגש מרתק בין ישן לחדש, בין עתיק ומודרני. 
ברכת הכהנים המסורתית תתקיים ברחבת הכותל המערבי כנהוג בחול המועד פסח, י"ז בניסן, ה-2/4/2018: תחילת תפילת שחרית 8:45, ברכת כוהנים של שחרית 9:30, תפילת מוסף 10:00, ברכת כוהנים של מוסף 10:15. כדאי להגיע מוקדם! מומלץ להשאיר את הרכבים בחניוני חנה וסע של הרכבת הקלה (בגבעת התחמושת או בהר הרצל), לנסוע עם הרכבת עד תחנת העירייה ומשם ללכת מספר דקות ברגל לכותל המערבי. 
האתרים שניתן לבקר בהם במהלך חול המועד פסח-
        מבט אל העבר- משקפות מציאות מדומה לביקור ב"בית המקדש": חווית מציאות מדומה של סיור וירטואלי בבית המקדש. במסגרת יוזמה חדשנית הוקם בכותל חדר חוויה ייעודי המציג חווית מציאות מדומה ב-360 מעלות של בית המקדש. החוויה הראשונה מסוגה מאפשרת למבקר להרגיש כאילו הוא עומד בבית המקדש. המבקר חובש קסדת מציאות מדומה ונשאב לתוך עולם מקראי הקם לתחייה לנגד עיניו. שם הוא פוגש דמויות מרכזיות כגון הכהנים והכהן הגדול, ומבקר בכל הנקודות המרכזיות בהר הבית, מקשת רובינסון המרשימה דרך הסתיו המלכותי, עזרות בית המקדש והדובדבן שבקצפת, היכל בית המקדש השני.
        ה"מסע לירושלים"- אתר ראשון מסוגו אשר מספר את סיפור נדודי העם היהודי, מכל קצוות תבל, עד שובו לירושלים, בזווית אישית כל אחד לפי מוצאו. כל מבקר מוזמן לצאת למסלול אישי (על פי ארץ מוצאו), בו יוכל לעמוד בצמתי ההכרעה הדרמטיים של התפוצה היהודית ממנה הגיע ולקבל בעצמו את ההחלטות שקיבלו אבות אבותיו במהלך שנות הגלות הארוכה. "המסע לירושלים" עושה שימוש בטכנולוגיה אינטראקטיבית מתקדמת, המשלבת בין יותר ממאה סצנות דרמטיות וסרטי מידע אנימטיביים, היוצרים הזדהות והבנה עם סיפורו המופלא של העם היהודי.
        מרכז שרשרת הדורות- אחד האתרים המרתקים בירושלים, המספר את בצורה מוחשית את  סיפורו של העם היהודי לדורותיו. מרכז שרשרת הדורות, ממוקם סמוך לרחבת הכותל, הוא בנוי בתוך חללים תת קרקעיים עתיקים, על גבי שרידים בני מאות ואלפי שנים. באתר תשעים טונות של זכוכית, שנפרסו והונחו, שכבה על גבי שכבה, ביצירה מעוררת השראה. על אומנות הזכוכית חרוטים שמות המייצגים את שושלת הדורות של העם היהודי. מהאדם הראשון, דרך אברהם אבינו ושרה אימנו עד שיבת העם היהודי לירושלים בעת החדשה. הביקור מסתיים במופע אור-קולי מיוחד המציג את סיפורו המרגש של משה עמירב, אחד ממשחררי ירושלים במלחמת ששת הימים. 
        מנהרות הכותל- הסיור לוקח את המבקר במנהרת הזמן חזרה לירושלים הקסומה והקדומה. מדרגות הכניסה של מנהרות הכותל מובילות את קהל המבקרים לעולם תת-קרקעי קסום, בו כל אבן מספרת סיפור. בתחנת הפתיחה ניתן להביט בדגם פיזי של הר המוריה - המקום בו הוקם לימים בית המקדש. באמצעות חלקים מודולריים לומד המבקר את תולדות ההר והסביבה. במקביל, ניתן לצפות בהדמיה תלת-ממדית חדישה ומרהיבה של הר הבית, המאפשרת מבט ב-360 מעלות על מבנה בית המקדש השני. במהלך הסיור יגלו המבקרים מבנים וממצאים ארכיאולוגים נדירים, המספרים את סיפורה של העיר ירושלים לפני אלפי שנים ויכירו את החיים וההרגלים של אבות אבותינו וכן ילמדו על האדריכלות ושיטות בניה קדומות, שהעסיקו את חוקרי ירושלים מאות בשנים. לפרטים נוספים ולהזמנת סיורים- www.thekotel.org או 5958*
פלמה דה מיורקה, הצ'ואטס
"בכל דור ודור...". החל מהמאה ה-15 הוכרחו היהודים בפלמה דמיורקה להמיר את דתם. הם עשו כן רק כלפי חוץ. בבית, הוסיפו לקיים את מצוות הדת היהודית. משך דורות רבים השלטונות שם התירו להם להתחתן רק בינם לבין עצמם, מה שעשוי להביא למסקנה כי רבים מאלה שחיים שם היום הם צאצאים למשפחות יהודיות כשרות. מסע מרתק. "והקב"ה מצילנו מידם".

פלמה דמיורקה היא עיר הבירה של הקהילה האוטונומית, האיים הבליאריים, השייכת לממלכת ספרד ונמצאת בצפון מערב הים התיכון, לא הרחק מחופי ספרד.

באי מיוחד זה, אנו עדים לאחת התופעות הייחודיות ביותר בהיסטוריה היהודית: תופעת הצ'ואטס.  טרגדיה שנמשכה מהמאה ה-15 עד ימינו.

רבים ראו בצ'ואטס, זן ההולך ונכחד מעל דפי ההיסטוריה, אולם לא היא, הם חוזרים וניעורים ומבקשים להכיר בקיומם כיהודים אחרים על פני תבל.

ראשיתה של הקהילה היהודית הוא ככל הנראה בשנת 70 לספירה לאחר חורבן הבית, למרות שידוע לנו גם על קיומם של יהודיים בתקופה הרומאית. 
כיום חיה במיורקה קהילה יהודית קטנה בת כ-150 משפחות אשר התקבצה ממקומות שונים בעולם, גרמניה, אנגליה, ספרד, צרפת וארגנטינה. 

במיורקה, לעומת שאר חלקי ספרד, הומרה דתם של רוב היהודים בעל כורחם כבר בשנת 1435, למעשה שנים רבות לפני שתהליך זה התחרש בחצי האי איברי על ידי מלכי ספרד ופורטוגל. ליהודים אלו, לא הייתה ברירת הגירה, הם נשארו באי והמשיכו להאמין ולקיים בסתר את תורת משה במשך דורות. משנה זו ואילך, לא היו עוד יהודים "רשמיים" וגלויים בפלמה דמיורקה, ומי שנתגלה הוענש.

רק בשנת 1834 בוטלו חוקי האינקוויזיציה באופן סופי בספרד ולמעשה היו מדינות בדרום אמריקה ואנגולה שהמשיכו לקיים את הרדיפות עד סוף המאה ה-19. אין לראות את האינקוויזיציה כמעשה חד פעמי, אלא כתהליך היסטורי בן מאות שנים.

לצאצאיהם של אלה שהועלו על המוקד במדורות האינקוויזיציה הודבקה חותמת שהייתה סטיגמה נצחית עבורם, הם נודעו בעיר תחת הכינוי צ'ואטס.
מקורם של הצ'ואטס, והפלייתם בחברה המקומית

למעשה, מסוף המאה ה-17 האנוסים של מיורקה "ירדו למחתרת", חיו כקתולים לכל דבר, הפכו ל"נוצרים חדשים" וביקרו בקפדנות כל יום ראשון בכנסיה. אלא שהיהדות השתמרה בליבם, בביתם, במשפחתם פנימה. הדבר החיצוני היחיד שהבדיל אותם משאר הסביבה היו השמות משפחה.  הכנסייה דאגה לפרסם על לוחות מודעות של הכנסיות את 15 שמות משפחה היהודיים שנותרו באי והם הפכו ל"צ'ואטס". 
השם "צ'ואטה" מקורו ככל הנראה במילה "חזיר", בכך רצו בני המקום, להביע את לעגם על כך שהיהודים האנוסים נמנעים מלאכול בשר חזיר. בכל אופן, ברור שמושג זה שימש כשם גנאי לציבור זה. צ'ואטס הוא ביטוי ייחודי רק לאנוסי פלמה דמיורקה.

במשך דורות רבים, הצ'ואטס התחתנו בינם לבין עצמם, לא מתוך רצון אלא מתוך הכרח וכפיה. הצאצאים של 15 שמות משפחה המפורסמים, היו רשאים להתחתן עם בן או בת זוג שנשא אחד מתוך שמות משפחה אלו. תופעה זו איננה היסטורית, אלא עכשווית. עד  מחצית המאה ה-20 איסור זה היה בתוקף הן מבחינה חוקית ולבטח ברמה החברתית.

יהודים כהלכה ללא זהות יהודית 

מצב זה שעד לפי כ-50 שנה בלבד, צאצאי יהודים התחתנו רק בינם לבין עצמם, מביא אותנו למסקנה פשוטה, שיש בפלמה מיורקה כיום אלפי יהודים כהלכה, בנים, נכדים וצאצאי צאצאים לאימהות יהודיות (כמובן שעל גדולי הפוסקים לתת את דעתם ותשובתם ההלכתית לנושא נכבד זה).

החתונות היחידות שההתקיימו באי היו בכנסיה ובכל כנסיה יש רישום של החתונות שנעשו בה במשך מאות בשנים. במסמכים שנשמרו בכנסיות, מופיע לדוגמא שהחתן ממשפחות פוסטר - וקורטז, התחתן עם הכלה לבית מירו – פומר. החתן והכלה היו יהודים מארבעת הצדדים והמשיכו את הקו האימהי מדור לדור. לעיתים ההיסטוריה משחקת, שכן ההוכחה ליהדותם של הצ'ואטס במשך הדורות ועד היום, נמצאת בארכיונים של הכנסיות. לאחרונה נפתחו ארכיונים רבים לציבור והדבר מאפשר לצ'ואטס רבים לחקור את מוצאם ואת הסוד שנשמר במשך דורות במשפחות.

אחת הדוגמאות החיות להוכחת יהדות הוא מר יוסף אגילו, צ'ואטה על פי 4 שמות המשפחה, מצד אביו ואמו. יוסף הרגיש צורך להוכיח שהוא "יהודי עם ניירות" ולכן במשך שנים, הכין אילן יוחסין של משפחתו על פי רישומי הנישואין ותעודות הלידה שמופיעים בכנסיות. הוא הצליח לבנות את האילן היוחסין 15 דורות אחורה עד שנת 1626.
התעוררותם של הצ'וטאס בימנו

למרות שיש המגדירים את הצ'ואטס כ"ענף המת של העם היהודי", נדמה שההיסטוריה עדיין לא הספידה אותם.

הצ'ואטס בפלמה דמיורקה, נמצאים כיום בתהליך מעניין של בירור וגיבוש הזהות המחודשת שלהם. אין ספק שיש באי הקטן, עשרות אלפי אנשים שהם בנים לאבא ואימא יהודים לאורך הדורות, אולם בשלב זה רק מעטים נמצאים בתהליך של חיפוש  זהותם האמיתית. הגורמים שהביאו לחיפוש אישי וזהותי, הם ראשית קיום ויציבות הדמוקרטיה בספרד ופורטוגל. הגורם השני שהוא בעל השפעה רבה הוא התפתחות האינטרנט על כל ענפיו, אשר אפשר לאנוסים ולצ'ואטס ליצור קהילות וירטואליות של אנוסים ללא חשש ופחד. 

אם בעבר צ'ואטה היה שם גנאי ואנשים רצו שהחברה הסובבת לא תקרא להם בשם זה, הרי שכיום, צ'ואטה הפך לביטוי וסמל של גאווה יהודית של אנוסים אשר גילו את שורשם ומקורם ומבקשים להגדיר מחדש את זהותם ולשוב לדת אבותיהם.

פנים חדשות במהדורת החדשות
בימין חוגגים. ערוץ 20 "שלהם" החל לשדר מהדורת חדשות יומית, והימים הראשונים זכו לחשיפה גבוהה. ד"ר צוריאל ראשי מציב אתגר: חלה על הערוץ המשימה להוות תחליף של ממש לערוצים הקיימים והוותיקים על ידי השגת ידיעות חדשותיות בלעדיות, חשיפות, כתבות עומק, פריסה בשטח ותגובתיות מהירה לצד פרשנות מעמיקה. ימי החסד של הערוץ יחלפו במהרה

ד"ר צוריאל ראשי
מרצה בביה"ס לתקשורת באוניברסיטת בר-אילן וראש החוג לתקשורת במכללה האקדמית הרצוג
בשבוע החולף החל ערוץ 20 לשדר מהדורת חדשות. הערוץ המצוי בבעלות פרטית החל לשדר כבר בשנת 2014, אך בשבוע האחרון, לאחר דרך מפותלת מלאת עליות וירידות, החלו שידורי החדשות של הערוץ. הימין הזדרז לברך, והשמאל לא היסס לבקר, אבל אני מבקש להסתכל על הדברים בצורה לא פוליטית אלא תקשורתית.
עצם המהלך של פתיחת ערוץ תקשורת – ולא משנה זהותו האידיאולוגית – הוא מבורך. מלבד העובדה הצרכנית, שכל תחרות בריאה בין ספקים שונים מביאה ברכה ללקוחות, יש לכך סיבה ייחודית לעולם התקשורת. כל מי שדוגל בקיומה של חברה בה אחת החירויות החשובות ביותר היא החירות להביע את דעתך, צריך לברך על כל העשרה של השיח. זאת כל עוד הוא לא פוגע באחרים. לכן פתיחת ערוץ תקשורת חדש מעיד על קיומה של החירות הזו, ומעודד את חופש הדעה והדיבור.
לברכה הטמונה בפתיחתם של ערוצי תקשורת רבים יש כמה סיבות. אולי בין החשובות ביותר היא ההבנה שהאמת אינה נחלתו של אדם אחד, קבוצה אחת או זרם אחד. האמת מפוזרת במקומות רבים. זאת ועוד: קיומן של דעות הפוכות רק מסייע יותר לברר את האמת, ומקדם את החברה החותרת להגיע אל האמת מתוך הדיון והשיח. את הדברים הללו הסביר שופט בית המשפט העליון אגרנט לרה"מ הראשון, דוד בן גוריון, שהורה לסגור את העיתון הקומוניסטי "קול העם".
עם זאת, שורש הדברים כבר מצויים בסיפור מגדל בבל. בספר בראשית מסופר: "וַיְהִי כָל הָאָרֶץ שָׂפָה אֶחָת וּדְבָרִים אֲחָדִים. וַיְהִי בְּנָסְעָם מִקֶּדֶם וַיִּמְצְאוּ בִקְעָה בְּאֶרֶץ שִׁנְעָר וַיֵּשְׁבוּ שָׁם. ...וַיֹּאמְרוּ הָבָה נִבְנֶה לָּנוּ עִיר וּמִגְדָּל וְרֹאשׁוֹ בַשָּׁמַיִם וְנַעֲשֶׂה לָּנוּ שֵׁם פֶּן נָפוּץ עַל פְּנֵי כָל הָאָרֶץ." רבים שאלו מה ההבדל בין 'שפה אחת' לבין 'דברים אחדים'? ומה היה חטאם של אנשי מגדל בבל? ויותר מכך: אם חטאו אנשי מגדל בבל, מדוע לא הרג אותם ה' כחוטאים אחרים, ואם לא חטאו, מדוע לא הניח להם ה'?
אחד ההסברים המתיישבים ביותר על הלב היה של הנצי"ב מוולוז'ין:
"ובאשר אין דעות בני אדם שוים חששו שלא יצאו בני אדם מדעה זו ויהיו במחשבה אחרת. על-כן היו משגיחים שלא יצא איש מישוב שלהם. ומי שסר מדברים אחדים שביניהם – היה משפטו לשריפה כאשר עשו לאברהם אבינו... אם יגמרו המגדל יבואו למחשבה שנייה למנוע בעל כורחו הנבדל ממחשבתם זו, וזהו דבר רצח ושוד המשחית את היישוב לגמרי ולזה לא מועיל מה שכעת המה מתאחדים בדעה".
לחטאם, חטאם של בוני מגדל בבל היה שרצו לכפות שמירה של דעה אחת כאשר כולם מדברים באותה שפה. המגדל היה מגדל שליטה על השיח, וכשמישהו איתגר אותו כפי שניסה אברהם אבינו – הוא נדון למוות. מסיבה זו ה' מנע את המשך בניית המגדל כדי שהשיח לא יהיה חד-מימדי ושטחי. לכן פיזור האוכלוסייה מביא ליצירת דעות חדשות, רעיונות חדשים ובכך מביאים לפיתוחה של האנושות.
דברים ברוח דומה כתב הרב קוק באיגרותיו: "סימן רע הוא למפלגה אם היא חושבת שרק עמה הוא מקור החיים, של כל החכמה וכל היושר, וכל זולתה הכל הבל ורעות רוח..." (איגרות הראי"ה א, עמ' י"ח).
מעבר לכך, טוב לכולנו שיהיו כמה שיותר ערוצי תקשורת המזהים עצמם עם אידיאולוגיה ברורה מאשר כאלו המתכסים בחזות פופולרית ומתיימרים להיראות אובייקטיביים. מבחינה זו יש עדיפות לעיתון יומי חרדי המזהה עצמו עם מפלגה מסוימת מאשר עיתון המציג עצמו כישראלי, כאשר בפועל ישנה אידיאולוגיה מסוימת המקודמת בין דפי העיתון. כאשר הקורא יודע בדיוק מי "מוכר" לו מידע ומה חשב הכותב בטרם כתב את דבריו ודיווח על אירוע מסוים או העניק לו פרשנות המתיישבת עם תפיסת עולמו, הוא זוכה לרכוש ידע הניתן לו בצורה הגונה יותר ושקופה יותר.
לכן, לאחר שנים בהן הייתה עיתונות כתובה, תחנות רדיו ואתרי אינטרנט המזוהים עם הימין בישראל, הגיע הזמן לקיומה של מהדורת חדשות טלוויזיונית המזוהה עם הימין. חבל שזה לקח זמן כה רב כי מי שהפסיד מכך היה בעיקר הציבור בישראל שהשיח הציבורי אליו נחשף, היה רזה וחסר. לכן כאשר הפרשן המדיני של הערוץ, שמעון ריקלין, פתח את שידורי המהדורה הראשונה בברכת 'שהחיינו', היה זה בצדק. מדובר בנקודת זמן משמעותית בתקשורת הימנית בפרט, ולציבור הישראלי בכלל. 
השיח הישראלי עשוי להרוויח מכניסתו של ערוץ טלוויזיה שמרני המקדם תפיסות של הימין הפוליטי בישראל. דוגמא לכך ניתן למצוא ברשת פוקס האמריקאית בעלת השיח הרפובליקני המובהק, שהעשירה את השיח התקשורתי האמריקאי ב-20 השנים האחרונות ואתגרה ערוצים כדוגמת CNN.  
עם זאת, ערוץ 20 נמצא בראשית דרכו החדשותית, ונטל ההוכחה מוטל על כתפיו. אם הערוץ ופרנסיו רואים את עצמם כאלטרנטיבה ימנית, הם צריכים לאמץ את סיסמתה של האחות האמריקאית, פוקס. סיסמת הערוץ היא: "Fox News - Fair and Balanced" ("פוקס ניוז - הוגן ומאוזן"). החכמה היא שהסיסמה לא תישאר רק סיסמה, אלא תיושם בפועל.
האחריות של חדשות 20 תהיה לא ליפול בדיוק במקומות הם עצמם האשימו את שאר גופי החדשות – החל מאי-דיוקים, דרך העדפת אייטמים על פני אייטמים אחרים מסיבות לא ענייניות, ועד הצגת זווית חד-מימדית של המציאות. זאת ועוד: חלה על הערוץ המשימה להוות תחליף של ממש לערוצים הקיימים והוותיקים על ידי השגת ידיעות חדשותיות בלעדיות, חשיפות, כתבות עומק, פריסה בשטח ותגובתיות מהירה לצד פרשנות מעמיקה. כל אלו מהווים אתגר של ממש, וימי החסד של הערוץ יחלפו במהרה. 
אם המהדורה תהפוך להיות למהדורת חדשות, שהצופים בו עושים זאת רק מתוך נאמנות פוליטית צרה, תוך חשש שמא "החדשות האמיתיות" משודרות בערוצים המתחרים – יהיה זה כישלון של ממש, העלול לייצר אפקט מצנן בעתיד. 
נקווה שהפנים החדשות של מהדורת החדשות יידעו להביא לשיח זוויות חדשות. זה לא יהיה קל, כמו שנאמר "עוֹשֶׂה חֲדָשׁות, בַּעַל מִלְחָמות", אבל הרווח יהיה של כולנו.
ברית ומילה / נעמי עיני
הפטרת יו"ט ראשון של פסח עוסקת בהרחבה בסוגיית "ברית המילה".
מבט חקרני בצירוף המילים "ברית" ו"מילה", מביא אותי להתעכב על  כוחן של המילים ( words) בחוויה האנושית ויכולתן ליצור קשר וברית: בין אדם לעצמו, בין אדם לזולתו וגם בינו ובין בורא העולם.
אנו נבראנו מדַבְּרים. כושר הדיבור והכתיבה מבחין ביננו לשאר יצורי העולם ודוממיו ומאפשר לנו לתקשר ולבטא רשמים, עובדות ורעיונות. "המילה מעניקה למחשבה את קיומה", אמר שפינוזה.   
בחדר הטיפול מתחדדת משמעותן של מילים, ונחשף מטען היסטורי, רגשי והתנהגותי הצמוד אליהן.  ניתוח של מצבים ואמירות שונות ממחיש את כוחן  של המילים לעצב מציאות, לקרב ולהרחיק, לרומם ולהשפיל, לברוא ולהחריב.
לדוגמא: 
"אני" – ישנם אנשים שפותחים בכינוי זה כל משפט והוא גולש מפיהם בשטף ובקלות. לאחרים נדרש זמן ומאמץ על מנת לאפשר למילה זו מרחב ותנאי גידול מתאימים.  
"אמא" "אבא" – כינוי זה,  מבטא זהות, כמיהה  ואחריות רבה. לא פעם, כרוכות בו תפילות, אכזבות, רגשי אשמה, געגועים ודאגה.   
"סליחה" ו "תודה"– רוך וקשב טמונים במילים אלה, כשהן נאמרות בכנות וענווה. אמירתן וגם קבלתן מסוגלות להפוך עולם על צירו, לרפא פצעים, להעניק הזדמנות לשינוי.   
"לא" – מילה של גבול. לעיתים חוסמת ופוגעת בדימוי העצמי, בזוגיות, בקריירה. אך יכולה להוות גם מראה, אתגר או נקודת מפנה המצריכה "חישוב מסלול מחדש". 
שלושה מפגשים של יהושע עם הקב"ה מתרחשים בהפטרה והם קשורים בכריתת ברית עם הקב"ה ובהסרת עוּלה של "מִצְרַיִם"  מעל עם ישראל: "וַיֹּאמֶר ה', אֶל-יְהוֹשֻׁעַ, הַיּוֹם גַּלּוֹתִי אֶת-חֶרְפַּת מִצְרַיִם, מֵעֲלֵיכֶם" (יהושע, ה', ט'). 

לעניין כוחן של מילים, אני לומדת כי עוצמתה של מילה טמון גם בהיעדרה – המילה ברית, אינה נזכרת ולו פעם אחת בפסוקים, ועם זאת – "רוחה" ומשמעותה שורה על הטקסט כולו.
מסר נוסף, קשור להיפוך אפשרי במשמעותה של מילה: המילה מִצְרַיִם, נקשרה בהיסטוריה היהודית עם  צרה, חרפה ושפל מוסרי. בהתערבותו של בורא עולם הוסרה "חרפתה"  והיא הפכה למילת זיכרון ועדוּת, ולצו המורה על ראית האחר וצרכיו ועשיית חסד עמו.   
"עֲשֵׂה לְךָ, חַרְבוֹת צֻרִים; וְשׁוּב מֹל אֶת-בְּנֵי-יִשְׂרָאֵל" (פס' ב') אומר הקב"ה ליהושע. מילים הנן חרב וצוּר ויש לנהוג בהן  משנֶה זהירות ומחשבה.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

כוחו של חיפזון  

תיאור אכילת קרבן הפסח ויציאת מצרים מזכיר את  הדריכות של חיילים לפני הקפצה: "וְכָכָה תֹּאכְלוּ אֹתוֹ מָתְנֵיכֶם חֲגֻרִים נַעֲלֵיכֶם בְּרַגְלֵיכֶם וּמַקֶּלְכֶם בְּיֶדְכֶם וַאֲכַלְתֶּם אֹתוֹ בְּחִפָּזוֹן פֶּסַח הוּא לַה'". מדוע השחרור מעול מצרים צריך היה להתבצע בחיפזון? וכי לא היה אפשר לארגן יציאה מסודרת ומתונה? הרב קוק בסידורו "עולת ראיה" (עמוד רפז) מסביר את הצורך בחיפזון:
"יציאת החיפזון ביסודה הייתה עצת ה', להרים מעלתם של ישראל שלא על פי דרך ההתפתחות הסידורית, שכל אומה מתפתחת בסדריה הטבעיים ותבוא למעלתה לאטה, כי אם שהכוחות הגדולים, הנרדמים בנפש האומה כל זמן היותם במצרים, כבושים בעוני ושפלות חומרית ומוסרית  יצאו בפתע פתאום מן הכח אל הפועל, עד שנהפכו מעבדים שפלים לעם תרבותי בתרבות אלוקית רבת ורמת ערך...".  
ישנם  תהליכים בחייה של אומה, שצריכים להיעשות בחיפזון ללא היסוס. כאשר עם ישראל היה שקוע בטומאות ארץ מצרים, נדרש מהלך חפוז על מנת לנתק אותם מהעבדות ולהביאם למצב של לקיחת אחריות. קל וחומר, שמדובר במעבר חד מתרבות של עבודה זרה לקבלת עול מלכות שמים. בשנה זו אנו חוגגים שבעים שנים למדינת ישראל. רגע ההחלטה אודות ההכרזה על מדינת ישראל היה "בחיפזון".  הנהגת היישוב היהודי בארץ ישראל ידעה, שעם סיום המנדט הבריטי יפלשו צבאות ערב הסדירים לארץ, בין השאר, כדי למנוע את יישום תכנית החלוקה של עצרת האו"ם. על אף הסיכון הרב, שהיה כרוך בהכרזה על הקמתה של מדינת ישראל העצמאית והריבונית, ולמרות הלחצים הבין לאומיים הופעלו על מנת לדחות את ההכרזה, החליטה מנהלת העם, על חודו של קול, להכריז על הקמת המדינה. בן גוריון  ביקש לקבוע עובדות בשטח ולכן היה צורך בהחלטה מהירה, שמפרותיה אנו נהנים עד היום. 

ר' צדוק הכהן (צדקת הצדיק א) סבור שגם חייו הרוחניים של אדם יכולים להשתנות בחיפזון: 
"ראשית כניסת האדם לעבודת ה' צריך 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. ואחר כך שוב ילך במתינות ולאט כדין פסח דורות".

 
כאשר אדם משועבד להרגליו הוא מתקשה לעשות שינוי. וככל שמתבגר כך נהיה לו קשה יותר. על מנת שיוכל להשתחרר מהרגליו,  נדרש צעד דרסטי המותיר את השגרה מאחור. בשלב זה אין מקום להדרגתיות, שהרי אם ינסה לפעול בשלבים הוא עלול למצוא את עצמו בנסיגה ולחזור לסורו מהר. ר' צדוק מדגיש גם את כוחו של התזמון. בזמן שיש לאדם רצון לשינוי, עליו לנצל את ההזדמנות. החיפזון שהתרחש בפסח מצרים לא המשיך בשאר הפסחים לדורות. אולם החיפזון כוחו יפה רק בתנאי שבשלבים הבאים ההתפתחות תהיה הדרגתית וטבעית. אמנם יצאנו ממצרים בחיפזון אבל לדורות אנו עורכים ליל סדר מסודר ולא חפוז. סביב שולחן אחד תשב משפחה, שיהיו בתוכה פערי גילים ופערים השקפתיים. יתכן וחלקם יבקשו לקצר וחלקם יבקשו להאריך בסיפור יציאת מצרים. אל לנו להיחפז ולהתעלם ממציאות זו, אלא  להעניק תשומת לב מבעוד מועד לכל אחד מהיושבים על מנת שליל הסדר יהיה מסודר ומותאם לכולם. 
לכבוד יום ההולדת השבעים של מדינת ישראל ראוי שנזכור, שאמנם  מדינת ישראל הוקמה בחיפזון אבל במשך שבעים שנה אנו עמלים לפתור את בעיותיה ולמסד את זהותה היהודית. מדובר בתהליך מתמשך הדורש סבלנות מרובה. נכון שלכבודה של המדינה נתמקד בקטע "והיא שעמדה" ונאמר: והיא  - זו מדינת ישראל שעמדה לנו ובאמצעותה הקב"ה מצילנו מידם  - משעת הקמתה ועד היום.  
תנו לאבות צ'אנס

הרב ד"ר משה רט

תארו לעצמכם שהייתם זוכים להתגלות אלוקית מדהימה, רואים ניסים גלויים לנגד עיניכם, ושומעים את קול ה' מדבר אליכם ישירות. בוודאי היה חשוב לכם מאד להעביר את המסר של אותה התגלות לדורות הבאים, כדי שגם הם יאמינו בה. מה הייתם יכולים לעשות לשם כך?
התשובה המצערת היא: לא הרבה. כמובן, הייתם יכולים לתעד את האירוע לפרטיו, כולל שמות, תאריכים, מיקום וכדומה; למסור את הטקסט המכיל את התיעוד לצאצאיכם, ולהזהיר אותם לשמור עליו היטב ולא לשנות אותו; להורות להם לקרוא בו בזמנים קבועים, לחגוג כל שנה בתאריך של ההתגלות, ולספר עליה לילדים בני הדור הבא, וכדומה.

אבל כמובן שכל זה לא היה עוזר. כעבור כמה דורות יקומו בהכרח צאצאים ספקנים, שכל הסיפור הזה יראה להם מוזר ולא הגיוני, ויפסיקו להאמין בו. חלקם יצהירו שמדובר במיתוס דמיוני של דורות קדומים, אחרים יגידו שאולי מדובר באירוע טבעי שפורש לא נכון, ויהיו כאלה שיטענו שהטקסט בכלל מזויף ומועתק ממקור אחר. בסופו של דבר, למרות כל המאמצים להעביר את המסורת, יהיו כאלה שיכפרו בה או לפחות יטילו בה ספק. למה? כי זה טבע האדם, להיצמד למוכר ולהכחיש את הבלתי מוכר. כל עוד הוא אינו רואה בעיניו התגלות אלוקית או ניסים, הוא יתקשה להאמין בסיפורים עליהם, ויעדיף להכחיש אותם או לפרש אותם כאירועים טבעיים.

אפשר לראות בכך בעיה של המסורת, אבל למעשה הבעיה האמיתית היא של אותם אנשים ספקנים. הרי אם הם נוקטים בעמדה השוללת מראש כל עדות על התגלות וניסים, ואינם משאירים לאבותיהם פתח להעביר אליהם מסרים בדבר אירועים כאלה – הם חוסמים בפני עצמם את האפשרות לגלות אמת בלתי מוכרת. הם מוכנים לקבל רק מסקנות מסוג מסוים, ודוחים כל אפשרות למסקנות מסוגים אחרים. זוהי כמובן גישה בלתי רציונלית. לא כדאי אמנם להאמין לכל דבר, אבל חשוב לפחות להציב תנאים מסוימים שיאפשרו לדור אחד להעביר מסרים לדורות הבאים, בלי שהללו יזלזלו בהם.
במשך אלפי שנים, מסרו אבותינו את נפשם כדי להעביר לבניהם את המסורת של יציאת מצרים ומתן תורה. מן הראוי שנתייחס אליהם ברצינות, ולא נפקפק בדבריהם רק כי הם נראים "מוזרים". 

בשמחה, באהבה ובאמת הפשוטה

בעקבות המדור משבוע שעבר, פנתה אלי אשה צעירה, חרדית מבית, המצויה על התפר שבין חילוניות לדתיות. ונתונה בלבטים מורכבים ובבירור נוקב על אורח חייה. חברות רבות יש לה שהן "אנוסות", קרי: אינן שומרות שבת וכשרות אך מנהלות אורח חיים חרדי כלפי חוץ. מששאלתי אותה, בניסיון להבין,  מה מונע ממנה לחלל שבת למשל, החלה במונולוג מרגש על אביה ז"ל, שהיה אדם פשוט ולא מוכר. המונולוג ריגש אותי, וביקשתי רשותה לשתף פה חלק מזערי מתוכן הדברים:
בכל יום שישי בשעה 12 אביה היה מסיים הכנותיו לשבת, ולוקח את הילדים לטייל, עם שקיות ממתקים, ובדרך היה מספר להם סיפורים במשך שעות. שולחן ליל שבת היה לעתים נמשך עד לפנות בוקר. הן היו נרדמות, אך הטעם היה של עוד... כשחברותיה מלינות על הלחץ הנוראי של יום שישי, היא לא מבינה על מה הן מדברות...
"הרגישו את אלקים בבית בשבת ובחגים", כך היא אומרת. בפסח היה אביה רוקד ומקרין שמחה על הילדים. 
פעם המורה בסמינר העיפה אותה בגערה על צניעות, עניינים של כפתור בחולצה... היא הגיעה בוכה הביתה, אביה לקח אותה לחדר, נתן לה לבכות, ואז החל לספר את סיפוריו. היא התעקשה "אבל אבא מה עם הכפתור? זה אסור או מותר?" הוא ענה לה "אני לא יודע. אני רק יודע שאני אוהב אותך, ואוהב סיפורים"... מאז היא לא פתחה את הכפתור הסורר...
היא יושבת עם חברות בסיטואציה של ארוחה לא כשרה, וברגע האחרון היא רואה לנגד עיניה את דמות אביה ז"ל רוקד בשבת קודש, ואינה מסוגלת לעשות זאת... 
כך היא מתארת לי בצבעים חיים את חוויות הילדות, והכנות הפשוטה של אביה, שלא נותנות לה "לחצות" את הקווים.
אני חושב בעקבות כך, על הורות, על חינוך, על "והגדת לבנך"... חינוך אינו דברי מוסר, או הטפה לאידאלים מפוצצים. חינוך הוא מה שיישאר בסוף צרוב בתודעתם של ילדינו. הם לא יזכרו מה דברנו על שבת, אלא אם היה בבית לחץ מעיק, או אוירה שמחה. האם האמנתי במה שאמרתי, מה חייתי באמת ומילא אותי, כאבא, זה מה שיישאר לילדי.
בליל הסדר אנו לא מלמדים, או מוכיחים, אלא יושבים בנחת, מסובין, עם בשר ויין, באווירה של שמחה ומספרים סיפור... זהו המודל שהתורה מציבה לנו כמודל של חינוך.
לסיום, אמנם היא סיפרה על אביה סיפורים רבים, אך אחד מהם נגע בלבי: הוא ניהל קופת גמ"ח. יום אחד עצר מולו אדם ברחוב מרכזי, וצעק בכעס שהוא גנב ומושחת, זאת לעיני אנשים רבים שהיו שם. אביה נכנס דומע לרכב, וביקש ממנה לא להגיד דבר. כך הגיע הביתה מחוייך, והמשיך כרגיל את שגרת יומו מבלי שאשתו או ילדיו יודעים דבר על החוויה הלא נעימה. אנשים משכו כסף פקדונות, והדבר הזיק לו, אך הוא נשאר בשלו, ולא דיבר מילה. 
עברו שנים, ולאחרונה היא פגשה לפתע את אותו אדם שביזה את אביה. היא נגשה ושאלה אותו מה היה שם. האיש אמר לה שזו היתה טעות, והוא התקשר להתנצל בפני אביה זמן קצר אחר המאורע. "ומה ענה אבא?", כאן החל האיש לבכות... אביה ענה לו: "לא הקשבתי למילים שלך, אלא הרגשתי שלבך זועק, אם אתה במצוקה אשמח לעזור לך", ואכן באותה תקופה ברחה אשתו של אותו יהודי לחו"ל, ולא היה לו עם מי לדבר על כך. אביה נסע במיוחד(!), דיבר על לבה, והצליח להשיבה הביתה. הם חיים ביחד עד עצם היום הזה. ואף אחד לא יודע מי הוא אשר התאמץ לפעול בעניין... "אבא שלך הוא היחיד שהבין אותי", סיים האיש את סיפורו.
"והגדת לבנך", לאו דווקא בתוכחות מוסר, או בדברי חכמה, כי אם בשמחה, בסיפורים, באהבה, ואמת פשוטה. חג שמח!
פסח מצה ומרור

מצווה לאכול היא דבר נדיר ביותר בתורה. לכהנים יש מצוה לאכול מן הקודשים, מי שאוכל בסוכה מקיים בכך מצווה, אך עיקר המצווה היא הישיבה בסוכה וזו נעשית על ידי אכילה. גם אכילת מעשר שני בירושלים בטהרה היא אכילה כדין אך אינה מצווה שחייבים לחזר אחריה, אם אין לאדם פירות מעשר שני הוא פטור מן המצווה. בשבת יש מצווה לענג את השבת במאכל אבל זו אינה חובה מן התורה, וכיוצא בזה דוגמאות רבות. אך בליל הסדר יש חובה לאכול. אנו מצווים לאכול מצות. כשבית המקדש היה קיים החובה כללה גם אכילת קרבן פסח ומרור, נוסף על המצווה של אכילת מצה. כיום אין לנו קרבן פסח, ואין קרבנות בכלל. אכילת מרור נחשבה תוספת לקורבן כבר בזמן הבית (גם אם לדעות מסוימות נחשבה מצווה לעצמה), לכן, כיום אכילת מרור היא מצוה מדרבנן. אך אכילת המצה היא מצווה מן התורה גם כיום. על פניו, מדובר במצווה ייחודית מאוד, הנעשית על ידי פעולה בסיסית וחסרת מאמץ. לא חייבים להיתפס לכוונות עליונות ולתיקונים קבליים. האכילה עצמה, האכילה הפשוטה היא המצווה המרכזית. 
בחסידות מבואר שהמזונות של האדם מגיעים אליו מצד הדין. העקרון שמזונות מזוהים עם דין הוא מפני שההנחה היא שיש לכל אדם קיצבה של מזונות שהוא מקבל מידי ה': "מזונותיו של אדם קצובים לו". הפרנסה מדודה ומדויקת ואינה מגיעה בשפע ועל כן אינה מזוהה עם מידת החסד. כשמתבוננים בנקודה הזו אפשר לגלות שיש בעולם כאלו שניזונים בחסד. תינוק יונק אינו חסר לעולם, ילד הסמוך על שולחן הוריו אינו יודע על הקיצבה הקצובה. האכילה בליל הסדר היא כעין אכילת ילד בבית הוריו. היא אכילה אחרת, היא אכילה לכל רעב, ואפילו עני המתפרנס מן הצדקה שותה ואוכל בליל הסדר מעל למידה הראויה. אכילת החסד הזו מרוממת את האדם לאכילה שהיא אכילה של חסד, נטולת חרדות קיומיות. התיאור החסידי הזה יכול להתיישב עם ההבנה שאכילות הפסח עומדות כשלעצמן, העיסוק האובססיבי באכילה מחזיר אותנו אל הקמאי שבנו, אל הקשר הבלתי אמצעי עם גואלנו. זו האכילה כפשוטה. 
דא עקא, רבן גמליאל מוסיף במשנה חובה נוספת על האכילה עצמה וקובע: 
"כל שלא אמר שלושה דברים אלו בפסח, לא יצא ידי חובתו. ואלו הם: פסח מצה ומרור. פסח על שום שפסח המקום על בתי אבותינו במצרים. מצה על שום שנגאלו אבותינו במצרים. מרור על שום שמררו המצריים את חיי אבותינו במצרים".
דרישתו של רבן גמליאל מרתקת והיא מצריכה עיון. מדוע נידרש לומר "פסח מצה ומרור" ולבאר את משמעות כל אחד מן הרכיבים ומהות אכילתו? יתכן לומר שרבן גמליאל ביקש להמציא חלופה לאכילה השלימה שהייתה נהוגה בזמן הבית, ולקבוע שיש אפשרות להמשיך ולקיים את המצווה לאחר החורבן למרות העדרו של ה"פסח" על שולחננו. ובכך, להעניק מעמד מרכזי למצה ולמרור הנוכחים. כך כנראה סבר השל"ה כשתהה על בסיס קביעת רבן גמליאל זו, מדוע אם כן איננו ממציאים חלופות דומות של "אמירה וסיפור" גם למצוות אחרות שנעלמו מחיינו עם החורבן. 
" ולמה לא יהיה כן בשאר מצוות, לספר פרשיות תרומות ומעשרות שמיטות ויובלות...ונאמר שסיפורן במקום קיומן".

אלא יש לומר שההלכה הזו מבקשת לומר שהאכילה בליל הסדר איננה אכילה כשלעצמה. מה מבקש רבן גמליאל מאיתנו ומהו המטען הנוסף שהוא מצייד אותנו בו? 
"גדולתו של טבח אינה בראוותנות של המנות שלו, אלא ביכולת להפריד בין טעים ולנתח את המנות שהוא אוכל. 
המיומנות הזו באה לידי ביטוי בפועל במינוני נוזלים בתיבול ובהכנת הרטבים. החלק הזה בבישול לא שונה במהותו מעבודתו של כימאי במעבדה. 
מדידת מינונים וריכוזים שונים של תבלינים בציר, התפלפלות על כמות הכמון לעומת הכוסברה הטחונה במרק.
איזון בין שני תבלינים בעלי ארומה חריפה כמו קינמון ובהרט באמצעות צרור פטרוזיליה רעננה. 

עולם שלם ומורכב נפתח בפני, עולם שבו היופי הוא לא רק במראה החיצוני אלא דווקא עמוק בפנים, במכמני הטעם (און דגן, "דרך האוכל", קאנון).

התיאור הזה מתחקה אחר ההבדל העמוק בין מי שאוכל, לבין מי שמבין באוכל. יש אנשים אוכלים, אנשים שה'כאן' וה'עכשיו' מעסיקים אותם, שטרדות הפרנסה והצרכים הפיזיים מביאים אותם לחפש לעצמם סיפוק יעיל ומהיר. אנשים אלו חסרים את היכולת להקדיש לאוכל תשומת לב.

"לחיות חיי אכילה, לטרוף מהר, ולוותר על העונג שבלהכיר את הדברים לעומקם, על רכיביהם ולהתפעל מיופיים הסמוי של הטבע והחיים, משמע לחיות חיים תפלים" (שם).

רבן-גמליאל דורש מאיתנו להימנע מאכילה שאין בה הבנה, מאכילה שאין בה משמעות מעבר לסיפוק יצר הרעב. הוא תורם לנו את ריחות התבלינים, מבאר את המינונים וההרכבים, רבן-גמליאל פותח בפנינו את המטבח הרעיוני המכיל את משמעויות האכילה. הוא תורם לנו את חומר הרקע לקונצרט המאכלים של הערב. כדי שנוכל לדייק בנפשנו אכילה של הודיה והלל.
כולנו בנות חורין?
בחג הפסח בו אנו חוגגים את היותנו בני חורין, חשוב שנזכור שיש נשים רבות שחירותן, זכות כה בסיסית ומובנת מאליה, נלקחה מהן ע"י בעליהן, המסרבים לתת להן גט, למרות שהנישואין עלו על שרטון ואין דרך לשקמם. גילת מעטוף, שהייתה מסורבת גט משך שנים, יצאה אל החופש לאחר מאבק ממושך במשך שנים בהן הרגישה "לא נשואה ולא גרושה". סיפור אחד המייצג נשים רבות. לשנה הבאה בנות חורין?
ליאת שוקרון
"אני אם חד הורית ונשואה. כן, זה מצב שלצערנו ייתכן. כשהבעל מחליט לעזוב את הבית, אבל לא כל כך ממהר לתת לאשתו גט, גם אם הוא חי בזוגיות עם אחרת, נוצר מצב כזה שאת גם נשואה וגם חד הורית. אני לא נשואה ולא גרושה, חיה בתוך וואקום. תקועה בתוך חיים שלא יכולים להתקדם...", כך כותבת גילת מעטוף בבלוג שפתחה.

גילת הייתה נשואה במשך 25 שנים, פלוס שישה ילדים, עד שבעלה החליט לעזוב את הבית והתברר שעבר לגור חודשים ספורים לאחר מכן עם אישה אחרת, כשבמשך כל הזמן הזה גילת נשואה לו. הוא בשלו, והיא- תקועה. אישה נשואה שמנהלת זוגיות אחרת נחשבת לנואפת, וודאי וודאי שאינה יכולה להינשא לאדם אחר. הרצון להיפרד והתביעה לגט הגיעו מצידו של הבעל, אבל זה לא הפריע לו לסרב לתת אותו באמתלות שונות.
"העניין של הגט נמרח", היא מספרת. "ב-4 השנים הראשונות בכלל לא הבנתי שאני מסורבת גט. התייחסתי לזה בתור דבר טבעי שקורה, ונכון שיש לנו חילוקי דעות ולא הגענו להסכמה לגביהם, אבל חשבתי שזה עניין טכני בלבד. כל עוד לא הבנתי שאני מסורבת גט, התרוצצתי למצוא פתרונות והתייעצתי עם עורכי דין, אבל את כל הפתרונות שנתתי הוא (הבעל) דחה על הסף, גם כשהתייעצנו עם רב המושב שלנו, ויצאנו ממנו עם הסכמה- למחרת התקשר והודיע שהוא חוזר בו מהסכמתו. וככה זה נמרח. הוא נמצא בזוגיות ולא בוער לו שום דבר, ואני, כמובן, תקועה". 

במשך התקופה הזאת הבעל לא שילם מזונות, למרות פסיקה מחייבת של בית משפט לענייני משפחה, וגילת מצאה עצמה לבד, עם חובות לא קטנים, מפרנסת יחידה לשישה ילדים. היא מתארת: "זו הייתה תקופה לא פשוטה. הייתי יוצאת מבית הדין רועדת מתסכול ומחוסר אונים, אבל הולכת לעבודה עם חיוך מלאכותי על הפנים ועם ידיים רועדות מתחת השולחן. כשהייתי מגיעה הביתה, הייתי נכנסת לחדר ומתחילה לבכות עם עצמי.. לא תפקדתי בבית. בכלל. התמוטטתי, פשוט כך, בלי אנרגיה לעשות כלום. את מעט האנרגיה שהייתה לי השקעתי בלצאת מהבוץ הכלכלי ובלשדר לעולם שאני בסדר. יום אחד הבנתי שיש לי אחריות, יש לי ילדים ואין לי את ה'לוקסוס' הזה להתמוטט. אם אני נופלת- שישה ילדים נופלים ביחד איתי. התחלתי לעבוד על עצמי להוציא את עצמי מהביצה הטובענית הזו. באותה תקופה מאוד נזהרתי לא להילחם בו בגלל הילדים, אבל אחרי 4 שנים ראיתי שאני לא הולכת לקבל גט בקרוב והחלטתי שאני מורידה את הכפפות ומתחילה להילחם בכל הכלים שיש לי".

מעטוף פנתה ל'יד לאישה' מבית רשת אור תורה סטון, ארגון המסייע ותומך נפשית ומשפטית בנשים מסורבות גט ועגונות, שהחל לייצג אותה בבית הדין. מלחמה מקבילה נוהלה מעל דפי הפייסבוק, שם כתבה פוסט אחרי פוסט על כך שהיא נלחמת על קבלת החופש שלה. הסביבה הקרובה שלה הופתעה. הם לא תיארו לעצמם שלאחר 4 שנים היא בכלל עדיין נשואה. הלחץ עשה את שלו, והבעל דאז אף אמר בדיון האחרון אליו הגיע כי הוא מתבייש להיכנס למושב. מלחמת הפייסבוק, שהובילה ללחץ חברתי, הייצוג והפעולות של הטוענת הרבנית של "יד לאישה", כולל מפגש עם הנשיא ריבלין בבית הנשיא, וכמובן, ויתורים כלכליים כואבים ומוגזמים שעשתה- הובילו לקבלת הגט המיוחל.
גילת מפנה ביקורת כלפי בתי הדין הרבניים: "רוב הסרבנים הקלאסיים מסרבים על רקע כלכלי. לצערנו, זו סחיטה עם חותמת של הרבנות, כי בתי הדין הרבניים מעודדים את זה בכך שלפעמים הם מייצרים סוג של הצעות לאישה כמו- 'תשלמי לו יותר בשביל שהוא ישחרר אותך'. לא מספיק שהנשים מתמודדות עם קשיים כלכליים וצריכות לגדל את הילדים ולהתמודד לבד, ורוב הסרבנים האלה לא משלמים מזונות, הן עוד צריכות לשלם בשביל הגט שלהן. אבל לחופש אין מחיר. בשביל החופש שלך- את מוכנה לשלם. התפקיד של בתי הדין זה לפסוק, לא לגרור ולא להיות מגשרים. יש הרכבים שבאמת עושים, נותנים החלטות, וכופים על הגבר דברים. עורכת דין אמרה לי שבית דין מסוים ראה שבעל מתחיל לגרור את הגט ואמר לו- 'אם אתה לא נותן לה גט מיד אנחנו נכניס אותך לכלא, נעשה לך שיימינג', והוא ישר התקפל ונתן גט. אבל יש בתי דין שגוררים ולא נותנים פסיקה. 
רק באחד הדיונים האחרונים הבאתי להם הוכחה שהוא חי בזוגיות ועדיין הם לא נתנו אילוץ לגט, אלא רק המלצה לגט, וזה כבר אחרי קרוב ל-5 שנים שאנחנו מסתובבים אצלם בבתי הדין. רק המלצה", אומרת גילת.

זאת אומרת שהם לא בהכרח רואים בכך סרבנות גט, אלא רק מחלוקת בין בני זוג?

"הם צריכים לראות", משיבה מעטוף. "הם רואים כל כך הרבה מקרים כאלה של בעל שסוחב וסוחב את הגט בשביל לסחוט את האישה כלכלית. הם אמורים להכריח את הבעל או לפסוק: 'אם אתם לא מגיעים תוך כך וכך זמן להבנה- אתה נותן לה גט, אחר כך תגיעו להבנות לגבי הנושאים הכלכליים'. שהגט לא יהיה תלוי בשאר הדברים. יש להם את הכח לעשות את זה והם לא משתמשים בו. לצערנו יש כל כך הרבה נשים מסורבות, במיוחד בדור המתירני של היום כשיש המון בעלים שעוזבים את הנשים שלהם וגוררים אותן עם הגט. רשמית הן לא נקראות 'מסורבות', כי אצל בית הדין 'מסורבת' זה רק כשהבעל אומר במפורש- 'אני מסרב לתת לה גט', אבל בפועל הן כן מסורבות כי התיקים שלהן נגררים הרבה שנים. אני לא הייתי מוכרת רשמית בתור מסורבת אבל חיכיתי 5 שנים לגט. הוא אמר שהוא מוכן לתת לי גט, אבל... וכל דיון ה"אבל" משתנה. הפתרונות שהבאתי לא היו מקובלים עליו, והוא לא היה מוכן לתת מעצמו, וכשכן מגיעים להבנה- הוא מבטל. אז את מבינה שיש פה מישהו שלא באמת רוצה לתת לך גט. יש לו איזה שהוא אינטרס למשוך את העניין".
מדוע החברה מכילה את הבעלים הסרבנים?
מעטוף מאמינה שאין מספיק מודעות בציבור לנושא סרבנות הגט: "בדיעבד, אני בטוחה שאם הייתי נחשפת לעניין של סרבנות גט, עוד לפני שנחשפתי ל'יד לאישה', דברים היו קורים בצורה שונה. אני חושבת שאין מודעות בציבור לנושא הזה, והציבור חייב להבין שיש לו אחריות עצומה. אם כל החברים של בעלי לשעבר היו מסבירים לו שמה שהוא עושה פסול, ולא היו נשארים בקשר רגיל איתו, כמו חלקם, הוא היה מבין את זה. אם החברה לא הייתה מקבלת אותו ולא הייתה מתייחסת אליו בכפפות של משי- זה היה נגמר הרבה יותר מהר. לכן- יש לחברה אחריות. אם מישהו רואה בעל שמסרב לתת גט לאשתו, או אפילו "רק" גורר את הגט, צריך להבין שיש פה משהו מעבר לזה. אם אלו היו רק חילוקי דעות זה לא היה צריך להימשך 5 שנים, וגם לא שנתיים או שלוש.
לצערנו, היום יש הרבה מסורבות גט, ויש מקרים שזה לא בהכרח יעזור, כמו הסרבנים שמוכנים לשבת בכלא ולא לתת גט, אבל יש את כל הסרבנים הקלאסיים למיניהם, שמעט לחץ מהציבור כן יכול להשפיע עליהם". 

מה זה עוזר להצטרף לארגון כמו 'יד לאישה'?

"הארגון מתמחה בנושא", עונה גילת. "הם יודעים לפנות לבית הדין ולדיינים בשפה שלהם, של ההלכה. יש לעורכות הדין ולטוענות רבניות שם ידע נרחב. יש להן המון תיקים, והן משופשפות, לצערנו, בנושאים האלו כך שהן מגיעות עם המון ידע וניסיון ולוקחות מחירים ממש סמליים עבור הייצוג המשפטי. מעבר לכך, הארגון נותן תמיכה נפשית בתקופה קשה להתמודדות, והתמיכה היא מקיר לקיר- אני גרושה קרוב לשנה ואני עדיין פונה אליהן כשאני צריכה".

יש משהו באישיות של אדם שיכול להצביע על כך שהוא יסרב לתת גט?

"לא. זה יכול לקרות לכל אחת ואחת. יש סרבני גט מכל הגוונים, מכל השכבות הסוציו-אקונומיות, מכל העדות, הזרמים, חילונים, דתיים- אי אפשר לדעת אצל מי זה יכול לקרות ומתי.  איך שאני הכרתי את בעלי לשעבר- לא היה נראה שיש סיכוי בעולם שזה יקרה. גם לא הבנתי את זה תוך כדי, כי לא חשבתי שזה יכול לקרות. רק אחרי שראיתי שעברו 4 שנים הבנתי פתאום. לפני שהגעתי ל'יד לאישה' לא הבנתי בכלל שאני מסורבת גט. אני מציעה לזוגות לערוך הסכם קדם נישואין. מעבר לזה, אישה שרואה שהתהליך נמשך מעל שנה- שתרוץ בכל הכוח לארגון 'יד לאישה' שיעזרו לה, זה יזרז את התהליך ופשוט יציל אותה".

גילת נלחמה על החופש שלה במשך 5 שנים, במלחמה לא פשוטה; יש ילדים בין האב לאם ויש אדם אחר שהגט תלוי בו ונתון לגחמותיו, והאישה ככלי בידו עד שיסכים לשחררה. בתקופה בה אנו חוגגים את היותנו בני חורין, חשוב שנזכור שיש נשים רבות שחירותן, זכות כה בסיסית ומובנת מאליה, נלקחה מהן והועברה לידיים של מישהו אחר, ונסייע להן במאבק על החופש.
ציבור שחובר לו יחדיו

משה ליאון, שהודיע על התמודדותו על ראשות העיר ירושלים, משתף את 'שבתון' ב'אני מאמין' שלו ביחס לבירת ישראל ולציבור הדתי-לאומי שבה. גם מבטיח להיעזר בניסיונו רב השנים בפתרון מחלוקות כדי לנסות ולהביא 'שלום בית' במגזר
 משה ליאון, מועמד לראשות עיריית ירושלים
"הגיע הזמן, שבו אנו צריכים להכיר את קול ה' מכל המסיבות המתהפכות, מכל יצרי הלב, מכל תנועות החיים, הפרטיים והכלליים, וקול ה' בכוח קורא אלינו מחרבות ירושלים ומשומותיה: קומו, בני, בנו את הנשמה, קוממו את עיר הקודש הנהרסה, זכרו מרחוק את ה', וירושלים תעלה על לבבכם"! (מאמרי הראי"ה ב', ע"מ 329).
מילים קסומות ומלאות עצמה אלו נכתבו על ידי הרב זצ"ל בתקופה פשוטה יותר, אך הרת גורל לא פחות מימינו אנו. תמיד כשאני קורא את דבריו של הרב זצ"ל על ירושלים, אני מתמלא פליאה על הרלוונטיות שבמילותיו של הרב זצ"ל, שנים רבות כל כך מאז נכתבו. 
רבים מפרשניו של הרב וממשיכי דרכו, ביניהם תלמידי חכמים, מבינים את חשיבותה ירושלים בכתביו ובהגותו של הראי"ה קוק. בהתאם, גם אני רואה בירושלים לא רק בירה על המפה, אלא גם בירה בלבבות, מוקד רוחני ללימוד תורה וקיום מצוות בהובלת רבבות בני ובנות הציונות הדתית בירושלים, בהתאם לקריאתו הנצחית של הרב בהקשר זה: "קומו בני, בנו את הנשמה, קוממו את עיר הקודש שנהרסה!"
אכן, לשמחתי הרבה בשנים האחרונות נחשפתי שוב ושוב לפעילות הקדושה של לימוד תורה בירושלים על ידי הציבור שלנו, לצד מעורבות ניכרת בחיי המעשה והיום-יום של העיר. לפני כמה חודשים הוזמנתי לבית הכנסת ישורון לביקור שיגרתי במסגרת תפקידי בעיריית ירושלים. יצאתי להליכה קצרה מביתי שברחביה ל"ישורון" ותהיתי מיהם אותם בודדים שאפגוש בבית הכנסת. שמחתי לראות מאות יהודים ישובים בשיעורי תורה בבוקר של יום חול רגיל. זהו דבר שבשגרה בירושלים. אני יודע מקרוב שלימוד כזה מתקיים במקומות רבים בעיר, מלימוד דף יומי בשטיבלעך ועד לשבתות גרעין בגבעה הצרפתית- ירושלים שוקקת חיי תורה ציוניים, ממש קוממיות של עיר הקודש הנהרסה, כדברי הראי"ה זצ"ל. 
ובכל זאת, אין זה סוד שכבר נגע בציבור שלנו נגע הפלגנות, ובפרט בירושלים. איני נבהל ממחלוקות. בעת שכיהנתי כמנכ"ל משרד ראש הממשלה ושנים לאחר מכן כשנתבקשתי לשאת ולתת במגעים הקואליציוניים של הממשלות האחרונות- עסקתי במחלוקות והייתי אמון על פתרונן. גם כאן אין סיבה לבהלה, אלא רק סיבה לשימוש במצפן רוחני. המחלוקות שבקרבנו, בני ובנות הציונות הדתית, אינן מחלוקות שאינן ניתנות לגישור. פתרון המחלוקות בינינו הוא צו השעה. מצפן רוחני יראה לנו את מטרת-העל שהרב קוק מזכיר לנו בכתביו בצורה כל כך רלוונטית: עלינו "להכיר את קול ה' מכל המסיבות המתהפכות, מכל יצרי הלב" בכדי לחזק את זכותנו על ירושלים. 
בתחושת שליחות גדולה (ולא מעט יראת ה') הכרזתי על מועמדותי לראשות העיר. בתוך משימותיי, שמתי לנגד עיניי להגדיל ולחזק את מפעלי לימוד התורה, ההתנדבויות, החינוך והפנאי של בנות ובני הציונות הדתית בירושלים. בחזוני אני רואה את הנוער שלנו שוטף את רחובות העיר לא רק ב"ריקוד דגלים" המבורך והנפלא, אלא גם בהזדמנויות רבות אחרות, כמו גם ריבוי של לימוד תורה, בשיעורים ובחברותות- בכל שכונה בעיר, חיזוק ההתיישבות היהודית במזרח העיר באמצעות בניה וקביעת עובדות בשטח, השקעה במשיכת זוגות צעירים בני הציונות הדתית לירושלים לצורך חיזוק הדמוגרפיה שלנו בעיר וכמובן שמירה על אחדותה של ירושלים תחת ריבונות ישראלית. 
כל זאת ואף יותר, אפשרי. הפתרונות לאתגרים השונים של הציבור שלנו בירושלים כבר בשלבים של תכנון וביצוע. אך כל אלו יתאפשרו אך ורק אם נבין שכולנו יחד. עת לשים את המחלוקות בינינו בצד בכדי לשוב לערכינו המקוריים ולמטרת העל שמציב הראי"ה קוק לנגד עינינו. הרב זצ"ל מדבר על קוממיות רוחנית שתביא לבניית העיר, ואנו בדורנו מדברים על אחדות העיר תחת ריבונותינו. אני סבור שיש שלב נוסף: התאחדות שלנו, בנות ובני הציונות הדתית, שתביא לקוממיות רוחנית מתמשכת וגדולה, אשר תשמור בתורה על אחדותה של ירושלים. 
אין זו קלישאה. כוחנו באחדותנו. מהר הזיתים ועד קריית משה, מפסגת זאב ועד הר חומה- אני קורא לציבור שלנו לאחד את השורות ולשים את ירושלים על ראש שמחתנו. 
 חג חירות כשר ושמח. 
סעודת הודיה

כולנו יודעים לפנות ל-ה' בעת צרה, אך לא תמיד שמים לב להכיר לו תודה אחרי שניצלנו ממנה. בתקופת מלחמת המפרץ הייתי בשליחות בחו"ל, והתרגשתי מהתפילות ההמוניות שהתקיימו ערב פרוץ המלחמה מתוך חרדה גדולה לגורלם של אזרחי ישראל. כשהסתיימה המערכה בכי-טוב, אירגן אחד הרבנים סעודת הודיה מושקעת, אך מתי-מעט הגיעו, ואף הם התקשו להבין על מה ולמה באו.

ליל הסדר הוא לילה של הכרת תודה, וסעודת הסדר היא למעשה סעודת הודיה מיוחדת. זו גם המהות של מצוות סיפור יציאת מצרים. ניתן לעמוד על כך על-פי הסיפור בגמרא על רב נחמן שאמר בליל הסדר לעבדו: "עבד שרבו מוציאו לחרות ונותן לו כסף וזהב, מה צריך העבד לומר לאדונו? אמר לו: צריך להודות ולשבח. אמר רב נחמן: "פטרתנו מלומר 'מה נשתנה'" (פסחים קטז, א). 

הגדרת ליל הסדר כסעודת הודיה עשויה להסביר לנו כמה קטעים בהגדה, וכמקובל בליל הסדר נביא ארבע דוגמאות: 

א. ההגדה מדגישה כי "אפילו כולנו חכמים...כולנו יודעים את התורה, מצווה עלינו לספר ביציאת מצרים". לשם מה? מפני שחכמים אלה לא יגיעו לתובנות חדשות בליל הסדר, אבל הם יקיימו בסיפור יציאת מצרים את מצוות ההודיה.
ב. פרשת "ארמי אובד אבי" נראית בלתי קשורה להגדה, שהרי היא שייכת לווידוי ביכורים. ברם, היא מדגישה שכמו שהבאת הביכורים היא  טקס של הכרת תודה, כך ליל הסדר. יתרה מזו, בשני המעמדים הללו התורה מחנכת לכך שהודיה שלמה דורשת מהאדם להתנתק מהקיום האישי ולראות עצמו כחלק מכלל האומה, להתנער לרגע מההווה, ולראותו בפרספקטיבה של אלפי שנים מנקודת ההתחלה הקשה ועד נקודת התכלית הנכספת.

ג. מזמור קל"ו בתהילים המכונה "הלל הגדול" חוזר 26 פעמים על המילים: "כי לעולם חסדו". לשם מה החזרות הרבות, המיותרות לכאורה? הפירוק לגורמים של התודה ל-ה', הופך את ההודיה מסתמית ולאקונית לעמוקה ומקיפה, שבה אנו נותנים את הלב  לפרטי פרטים.
ד. הפיוט "דיינו" מעורר כמה פעמים את השאלה: האמנם דיינו? האם אפשר היה להסתפק  ביציאת מצרים בלי קריעת ים סוף, או בלי סיפוק צרכינו במדבר? האם די היה בכך שקרבנו להר סיני בלי שנתן לנו את התורה? אכן לא די בכך כדי לשקוט על השמרים ולומר שהכול הסתדר, אולם דיינו בכל אחת מהטובות כשלעצמה כדי לחייבנו בהודיה.

ליל הסדר מלמד אותנו "הלכות הכרת תודה" לבורא עולם, שצריכה להיות לחם חוקנו בכל יום תמיד. אכן, יש עיקרון אחד שאין ללמוד ממנו. בפסח אנו מפנים את כל תודתנו לבורא עולם, ומדגישים שה' לבדו הצילנו מפרעה והוציאנו ממצרים, הוא ולא מלאך ולא שרף ולא שליח. הכרת התודה של פסח היא ייחודית בעניין זה, שכן בדרך כלל יש להכיר תודה גם לבני אדם. כך, בפורים, לדוגמה, אנו מכריזים: "...ברוך מרדכי... ברוכה אסתר, וגם חרבונה זכור לטוב" (שו"ע, או"ח, תר"צ טז). בניגוד  להגדה של פסח המעלימה את משה רבנו, המגילה של פורים מגוללת בפירוט רב את פועלם של מרדכי ואסתר.

הכרת תודה לבני אדם הראויים לכך איננה באה על חשבון הכרת התודה ל-ה', אלא מהווה המשך לה. זוהי מחווה אנושית אלמנטרית שערכה ביחסים בין בני אדם לא יסולא בפז. הכרת תודה לבני הזוג, להורים ולילדים בונה יחסים טובים ומתוקנים בבית, הכרת תודה כלפי חברים לעבודה ולקהילה יוצרת התנהלות בריאה ונעימה בחברה, והכרת תודה לאנשים זרים העושים עבודתם נאמנה תורמת לאווירה טובה ולתחושות טובות אצל כולם. הגננת, המורה, המאבטח, הנהג והעובד הזר ראויים לאמירת תודה. 

הודיה לבורא עולם, כמו גם הכרת תודה לבני אדם, הם ערכים רבי-חשיבות, המתגמלים את המודה לא פחות מאשר את מי שמודים לו. הם מרגילים את האדם להכיר בטוב שנפל בחלקו, ולראות את חצי הכוס המלאה. לא בכדי הרואה חצי כוס מלאה הוא בראשי תיבות חכם, חכם וטוב לו. הבה נלמד מהבן החכם, ונהיה חכמים כל השנה.
על החיטה לבדה
החיטה המסורתית, שגדלה פה, בישראל, מאז ומעולם, ותועדה בסיפורי התנ"ך ובסוגיות המשנה והגמרא- נכחדה לפני 100 שנים בלבד. בבנק הגנים הישראלי במכון הוולקני משמרים אותה, נעזרים בה לשיפור החיטה הקיימת בארץ ואפילו מכינים ממנה בירה.
הצעה לליד
"זני החיטה מתקופתם של ראובן, שהלך לחפש דודאים בשדה בימי קציר חיטים, שמשון שהלך בימי קציר חיטים, רות המואביה ועוד- המשיכו לגדול פה ונכחדו לחלוטין רק לפני כ-100 שנה"
ליאת שוקרון
פסח, עם כל מסריו החשובים- ביטחון בה' ובניסיו, חירות, גאולה, יד חזקה, וכו'- מציף בנו בעיקר געגועים ללחם, ממנו נפרדנו אך לפני רגע קט. לכן, לא מן הנמנע היה שהכתבה הבאה תעסוק בחיטה. מי דמיין שחיטה יכולה להיות כל כך מרתקת?
בבנק הגנים הישראלי, שנמצא במכון וולקני מנהל המחקר הישראלי, משמרים את כל הצמחיה של ישראל. השימור נעשה כדי שהחומר הגנטי של הצמחים יישמר לדורות הבאים ולא יכחד, ובנוסף עבור בחינת זרעי הצמחים ושימוש בתכונות המובחרות שלהם ליצירת זנים חדשים וטובים שיהיו עמידים ומתאימים יותר לצרכי ולשינויי העולם כיום.
בין הזרעים הרבים שנמצאים בבנק הגנים הישראלי נמצאים זרעי החיטה המסורתית- אותה חיטה שאבות אבותינו גידלו והכירו כאן, בארץ הזאת, וכמעט ונכחדה לפני מאה שנים בלבד. כיצד נכחדה? ניחוש אחד. בני האדם. שכונות חדשות, קניונים וכבישים- כל אלו על חשבון שטחי טבע פתוחים בהם נהנו לגדול צמחי בר. גם שינויי האקלים הקיצוניים, שגם הם נובעים בעקיפין בגלל בני האדם והמודרנה, משאירים מאחור את הצמחים שלא הצליחו להתאים עצמם מספיק מהר לתנאים השונים- ונכחדו. אבל, לא רק צמחי בר נכחדו. גם צמחים חקלאיים נעלמו במעבר לשימוש בזנים מודרניים שמתאימים לחקלאות המודרנית- נותנים יבול גבוה בהרבה מהזנים המסורתיים, מותאמים לדישון, לחקלאות אינטנסיבית ולמיכון המודרני והטכנולוגי, מתוך הצורך להאכיל אנשים רבים ככל האפשר. כיום ניתן למצוא במעט מאוד מקומות זנים מסורתיים ושימוש בחקלאות מסורתית, בעיקר במדינות עולם שלישי- וגם שם בכמות הולכת ומתמעטת, ובמעין גידולי בוטיק ייחודיים. עם כל אלו, גם צמחים חקלאיים בעלי חשיבות גדולה, חקלאית והיסטורית, נכחדו.
ד"ר עינב מייזליש גתי, מנהלת בנק הגנים הישראלי, מכון וולקני מנהל המחקר הישראלי, מספרת: "יש צמחים שהיו נמצאים פה, בישראל, ובעולם כולו עד לפני כ-100 שנה, ואנחנו לא יכולים למצוא אותם יותר. זנים תרבותיים, חקלאיים שהם זני מורשת. הם היו פה מאז ומעולם, מאז שהאדם הפסיק להיות צייד ומלקט והתחיל להיות יצרן מזון, מהביות הראשון של הצמחים בו החל תהליך יצירה של זנים מסורתיים והחקלאות נהייתה חקלאות מסורתית. אנחנו מדברים על הזנים מתקופתם של ראובן, שהלך לחפש דודאים בשדה בימי קציר חיטים, שמשון שהלך בימי קציר חיטים, רות המואביה- פחות או יותר אותם זנים שהיו פה מאז ומעולם והתפתחו כאן. אותם זנים נכחדו לחלוטין רק לפני כ-100 שנה". ד"ר מייזליש גתי מתארת כי בחפירות ארכיאולוגיות בארץ מצאו זרעים עתיקים של שעורה, לפני 3000 ו-6000 שנים, ואלה היו קרובים גנטית לזרעים שהיו בארץ לפני 100 שנה, זאת לעומת המרחק הגנטי הרב בין הזרעים המודרניים של היום לבין הזרעים שהיו פה לפני 100 שנים בלבד. הדבר נובע מכך שבמשך אלפי שנים היה פה רצף גידול של אותם זני חיטה ושעורה שהפסיק כשהחלפנו את הזנים המסורתיים בזנים המודרניים, והראשונים נכחדו.
למה בכלל צריך לשמר את הזנים המסורתיים אם הם לא נותנים מספיק יבול?
"קודם כל יש את עניין המסורת. ברמה התרבותית להכחיד את כל הזנים האלה- זה משהו שקשה לקבל אותו. לזנים האלה יש קשר מאוד חשוב למסורת שלנו", משיבה עינב. "יש היום חוקרים שמצליחים לזהות בין לחם הפנים ושתי הלחם שנעשו בבית המקדש ובין הזנים המסורתיים שהיו פה עד לפני 100 שנה. לדוגמא, פרופ' מרדכי כסלו מאוניברסיטת בר אילן עשה מחקר ועם התאמות שונות הצליח לשער מהם הזנים שיש סבירות גבוהה שעשו מהם את לחם הפנים ואת שתי הלחם, לפי השמות המקראיים והמקומיים, התכונות של הגרגר והשיבולת, דגנים שונים, ממצאים ארכאולוגיים, ועניין הטריות- כתוב: "לחם הפנים נאכל אין פחות מתשעה ולא יותר על אחד עשר"- זה לחם שצריך להשתמר להרבה מאוד זמן. אז אנחנו יודעים שאחד הזנים, שנקרא חורני, יכול להשתמר בקלות מעל שבוע ובחורף אפילו יותר. היו זנים שהיו ידועים בעבר. במשנה במסכת מנחות, בהקשר לחם הפנים ושתי הלחם אומרים: "חוץ מן העומר ושתי הלחם שאינם באין אלא מן החדש ומן הארץ. וכולן אינן באין אלא מן המובחר", הם שואלים- ואיזהו מובחר? והם נותנים שמות- מכמש זולחה- אלפא לסולת, שניה לה עפריים בבקעה. הם ממש יודעים להגיד שמות של זנים מסוימים לפי שמות של מקומות, וזה מתאים פחות או יותר לשמות של היום. דוגמא נוספת- מדרש באיכה רבה מדבר על אם שרצתה שבנה ילמד את אומנות האפיה, והנחתום אמר לה שזה ייקח הרבה שנים כי יש 500 מינים שונים של חיטה. זאת אומרת שכבר אז ידעו שיש ממש מינים שונים של חיטה. היה פה רצף גידול של חיטה שנמשך לכל אורך הדורות שאנחנו רואים תיעוד שלו. אנחנו מתחילים לראות אותו ממש במקרא, בתורה, ממשיכים בנביאים, בכתובים, במשנה, בגמרא. בגמרא ובמשנה דנו בסוגיה כמה גרנות ופאות צריך לתת כשזורעים בשדה אחד שני מינים של חיטה, כלומר- גם פה, ידעו להבחין בין אותם זנים בפרקטיקה ההלכתית. בכתבים יותר מאוחרים יש דיונים בתוספתא ויומנים של מסיירים שמתארים גידול ושימוש בחיטה. עד המאה ה-19 יש תיעוד על שדות החיטה שהיו בישראל- מתארים את החיטה כרמה שניה, משהו מאוד גבוה, וזה מתאים למבנה החיטה המסורתית, שהיא הרבה יותר גבוהה מהחיטה המודרנית, שנקראת 'חצי ממונפת', חלק משמעותי בתהליך המודרנה שלה, משום שכדי לעשות גידול אינטנסיבי היו חייבים להנמיך את החיטה כדי שתצליח להחזיק שיבולת עמוסה בגרגרים. אותו רצף גידול מראה שתמיד הייתה פה חיטה, והחיטה שאבותינו אכלו היא החיטה שהייתה בישראל עד לפני מאה שנה, וזו החיטה שאנחנו, בבנק הגנים, מביאים היום בחזרה לישראל". עוד הד"ר מסבירה כי בעת הכחדת החיטה המסורתית היו חוקרים ואנשי חזון שהסתובבו בכל העולם, בתחילת המאה ה-20, אספו מהחקלאים והאיכרים שהיו פה באותה התקופה את הזרעים ושימרו אותם, כך שהיום בנק הגנים הישראלי מבקש מבנקי גנים בכל העולם להשיב לכאן את הזרעים שנאספו בארץ ישראל בעבר ועוסק בחקירה ובשיקום המגוון הביולוגי הגדול של החיטה שהייתה פה עד לפני 100 שנה.

עניין נוסף בשימור הזנים המסורתיים הוא כמובן, עניין מדעי. הזנים המסורתיים שהתרבות שלהם נעשה באקלים הישראלי- מותאמים לאזורנו. הם מגוונים מאוד גנטית ומלאי תכונות שבאמצעות הכלאה עם הזנים המודרניים יוכלו להתאים את האחרונים לעולם המשתנה ולתנאי הסביבה- מחלות, שינויי אקלים ועוד. ההשערה היא כי הזנים שלנו מותאמים יותר לתנאי יובש וטמפרטורות גבוהות, ועם שינויי האקלים בכל העולם מניחים במכון כי דווקא לזנים שלנו שעברו את אותה התאמה לתנאי האקלים הישראלי- יהיה יתרון מסוים בעולם כולו.
ד"ר מייזליש גתי מתארת: "הביות של החיטה בעולם התחיל באזור הסהר הפורה, שאנחנו חלק ממנו. צמח הבר ממנו בויתה החיטה, אם החיטה, נמצא פה. מקור החיטה הוא פה ולכן הזנים המסורתיים והעתיקים שהתפתחו באזור שלנו הם בעלי חשיבות מאוד מיוחדת, של אלפי שנים של תהליכי ביות. יש חשיבות גדולה לייבא את הזנים האלה, מבחינה ביולוגית, חקלאית ומדעית וגם מבחינת היסטוריה, מורשת ותרבות. ולכן, המיזם של בנק הגנים במכון הוולקני, "ארץ חיטה", בשיתוף עם אוניברסיטאות וגופים נוספים, מפיץ היום ערכות של זרעים מסורתיים ועתיקים של חיטה לכל מיני מקומות בארץ- לבתי ספר, גנים בוטניים, גינות קהילתיות ועוד, במטרה להציל, לשמר את החיטה המסורתית, ללמוד ולהפיק אותה, ובעצם מקיים את החיטה בכל מיני גינות קטנות בכל רחבי הארץ ובכל מיני תנאי אקלים, כך שאנו מאפשרים את השימור של החיטה והשינוי שלה בהתאם לשינויי האקלים, בשדה, מקור הגידול שלה, ולא רק מוקפאת בבנק הגנים".
הד"ר מסבירה כי החיטה שמגדלים היום שונה מאוד מזו שגידלו בארץ בעבר. הטעמים של החיטה המסורתית ארציים יותר ומותאמים למאפים שדומים בצורתם למעין פיתה, בעוד שהחיטה המודרנית, שמלבד התאמתה לחקלאות המודרנית היא גם מותאמת לדרישות הקולינריות בארץ, נקראת "חיטת לחם" וכשמה כן היא, לאחר התפחה היא מייצרת את כיכר הלחם שאנו מכירים (ואוהבים), כאשר מקור רוב הזנים המודרניים אינו בישראל. אעפ"י כן, יש דרישה מסוימת מצד צרכנים שמחפשים את הלחמים או הטעמים עם הצורה של פעם ויש היום שוק מסוים גם לתוצרי החיטה העתיקה. מה שכן, ממקור ראשון היא מספרת- הבירה שהפיקו מהחיטה המסורתית מאוד טעימה.

בתיה"ח כבר לא יהיו סטרילים בפסח. מחמץ
אין חוק האוסר על הכנסת חמץ בפסח לבתי החולים. חלק מבתי החולים הודיעו כי לא ינחו את המאבטחים לחפש חמץ בתיקי האורחים. הרב רזניקוב, רב המרכז הרפואי איכילוב: גם אם ח"ו יוכנס חמץ, הוא לא יפסול את הכלים של ביה"ח

מערכת שבתון
זה שנים שבכניסה לבתי החולים בארץ מוצבים לפני חג הפסח שלטים המורים על איסור הכנסת מזון שאינו כשר לפסח, והמאבטחים שבשערי הכניסה, לצד הבדיקה הביטחונית שהם עורכים בתיקי הנכנסים, אמורים למנוע הכנסת חמץ. ברוח ה'עליהום' על כל דבר שריח יהדות בו, חברי הכנסת תמר זנדברג, מוסי רז, מיכל רוזין וקסניה סבטלובה עתרו לבג״ץ יחד עם עמותת הפורום החילוני בדרישה שחולים יוכלו לאכול חמץ בבתי החולים במהלך חג הפסח, כמו גם לאסור על הבדיקה בתיקי האורחים, הכל בשם "הזכות הבסיסית לחופש מדת, ובתוכה הזכות לאכול חמץ בפסח״. 
פרקליטות המדינה, בתשובתם לבג"ץ באמצעות עו״ד נטע אורן, כתבו: ״אין כיום הוראה חקוקה המחייבת בתי חולים בישראל לשמור על כשרות בימות השנה, וכשרות בפסח בפרט, אולם בהיות בתי החולים בין המוסדות המעניקים שירות ציבורי חיוני לכלל אוכלוסיית ישראל, ומטבע הדברים רובם נוהגים לפעול ככשרים, כדי להיות נגישים לאוכלוסייה אשר נוהגת מנהגי כשרות, ובפרט כשרות לפסח, מוסדות ציבוריים אלה מבקשים לאחוז בתעודת כשרות מטעם הרבות הראשית בכל ימות השנה, וכך גם בימות חג הפסח״. 
ובינתיים, 4 בתי חולים: איכילוב, רמב"ם, וולפסון וברזילי הודיעו כי לא ינחו את המאבטחים לחפש חמץ בתיקי הנכנסים למתחמי בתי החולים, הגם שבתי החולים מצפים מהם לגלות התחשבות ולא להכניס חמץ.
תנועת נאמני תורה ועבודה: "במדינה יהודית נכון הוא שחדרי האוכל במוסדות ציבור יהיו מוכשרים לפסח ויאפשרו ע"י כך לכל אדם לאכול בהם. שמירה על כשרות חדרי האוכל מחייבת איסור הכנסת חמץ לחדרי ההסעדה, אך אין זה מתפקידם של מוסדות ציבור למנוע מאדם לאכול חמץ בכליו- בחדרו, במשרדו או באוהל בו הוא נמצא.... אכיפת איסור הכנסת חמץ באופן הכולל חיטוט בתיקים ותשאול אישי הפוגע באדם ובאורחותיו, הינה פעולה מיותרת שמשניאה את היהדות ואת עצם הלכות הפסח. ראוי שבתי החולים יתלו שלטים המבקשים מהמבקרים שלא להכניס חמץ לבית החולים, והמדגישים שיש למנוע מחמץ לבוא במגע עם כלי האוכל של בית החולים. במקביל ראוי ורצוי שבתי החולים יאפשרו לכל מי שחושש לכשרות הכלים בפסח, שיקבל את ארוחתו בכלים חד פעמיים".
שאלנו את הרב רזניקוב, רב בית המרכז הרפואי 'איכילוב', האם הלכתית יש לחשוש במידה וייכנס חמץ שיוגש בכלי המרכז הרפואי ובכך ייאסרו הכלים.
להלן חלק (קטן) מדבריו: "אין לחשוש לכליי המרכז הרפואי. ההלכה קובעת- אין חוששים לאיסור, בדבר שאיננו רואים בו כעת גריעות (טור תנ"ח-תנ"ט).  בתלמוד מובא שישראל ונכרי מושיבים שתי קדרות על גבי כירה אחת, ואין לחשוש שמא ישים הנכרי בשר נבלה לתוך קדירת ישראל (ע"ז י"א ע"ב), בכוונה (תו"ס שם), או בטעות (הר"ן שם), ואף לחשש שמא יבשל הנכרי את הקדרה וייאסר משום בישולי נכרים לא חששו "שאחזוקי איסורא לא מחזיקינן". 
בהקשר לפסח מובא- חטים שבאו בספינה והן יבשות שלא נשתנה מראיהן, אין חוששים שמא נפלו עליהן מים ובאו לידי חימוץ וייאסרו בפסח (טוש"ע אורח חיים תס"ז ג', בשם בה"ג ורב צמח). וכמו כן, בשעת הדחק מותר לקחת קמח מן השוק למצות לפסח, ויוצא בהם ידי חובת מצה, שאחזוקי איסורא לא מחזקינן (טוש"ע או"ח תנ"ג ד', בשם גאון). 
ה"חזון איש" מקשה בהתייחסו למשנה בשביעית (ה', ו'), שמתירה למכור כלי עבודת הקרקע בשביעית לעם הארץ, למרות החשש (להבדיל מוודאות) שייעשה בהם מלאכה האסורה בשנת השמיטה, זאת כיוון שבכלי זה עושים גם מלאכות מותרות, מדוע מותר והרי זה ספק "לפני עור", ועונה שאם לא נתיר למכור את זה משום הספק- נגרום לשנאה בין האנשים. 
שיקול נוסף לעניינו- שעת הדחק. פוסקי דורנו נדרשים מידי פעם לחרוג מהלכות שנקבעו בדורות קודמים בנמקם "שעת הדחק", "הפסד מרובה", "צורך רבים". 
חזות גבריאל
מה השתנה הפסח הזה?
האם אנו צריכים להמשיך לחוג את חגנו הלאומי הראשון באותה הדרך שבה חגגנו בכל שנות הגלות? האם עצמאותנו אינה מחייבת שינויים לפחות ברכיבים הלאומיים של החג? האם השינויים שיתחוללו בחג יתאפשרו רק עם הקמת המקדש והחלטות הסנהדרין? האם יתכן שרוחו של העם תנביט שינויים שאף גורם פורמאלי לא היה מעז להחליט עליהם אפילו לא מתוקף תפקידו? השאלות  הללו כל כך 'מוזרות' בשל העובדה שאנו צמודים ל'שולחן ערוך' שאין בו תשובות לשאלות אלו.
ביסודו חג החרות הוא חג לאומי. הריטואליים 'הדתיים' שנקבעו לשמרו, חלקם לאומיים , כמו העלייה לרגל וקרבן פסח וחלקם משפחתיים/פרטיים. בשל הגלות הארורה אבדו והיו כאינם הריטואליים הלאומיים ונותרנו עם המשפחתיים/פרטיים. לאחר שזכינו לנס הגדול מכולם, תקומת מדינת ישראל, אין אנו יכולים להמשיך להפטיר כאשתקד. ה'שולחן ערוך' מטבעו עוסק בהיבטים המשפחתיים/פרטיים בלבד.  כל חגינו ומועדינו זקוקים להתאמה למצב החדש בו זכינו לחיות. אין אנו יכולים להסתפק ב- "זכר למקדש כהלל", שומה עלינו לחזור למקור, לא לתחליפים שנכפו עלינו. 
בדיוק כפי שעשינו מאמצים אנושיים בהקמת המדינה, מוסדותיה, עריה וכפריה,  ובסייעתא דשמיא הדבר עלה בידינו, כך חובה עלינו לבנות את קומתנו הרוחנית בימינו אנו בלי ש'הדבר' ירד מן השמים. נפשנו הלאומית תקבע בסופו של דבר מה יקבע לדורות ומה יחלוף ויעבור לתהומות הנשייה. אם נתייחס ליום העצמאות הגדול מכולם  -ה אייר, כמקור מלמד, נבחין בקלות כי 'פטישי פלסטיק' ומצעדים צבאיים לא תפסו את נפשנו הלאומית. 'פרס ישראל', 'חידון התנ"ך' ו'על האש' תפסו גם תפסו, בלא הוראה מן הסנהדרין או מממלאי מקומה. 
לימים, יתכנסו כל הריטואליים הלאומיים של יום העצמאות הגדול מכולם ה אייר לכלל חיבור הלכתי המחייב את הפרט ואת הכלל. רק היסטוריונים דקדקנים מזן מסוים יוכלו לומר כי היתה מחלוקת בתוך העם היושב בציון לגבי אופיו של החג. "אבל", הם יוסיפו בעוקצנות ראויה- "מה זה משנה? אלו הן דקדוקי עניות'!!
נכון, חג העצמאות הוא חג חדש, אנו לא צריכים להתגבר על הלכות ומנהגים בני אלפיים שנה ויותר כדי לקבוע את אופיו הלאומי. האם בשל כך, נגזר עלינו להמשיך לחוג את פסח תוך התעלמות מן ההיבטים הלאומיים שלו? אני מעז להתנבא- השינוי המבורך אליבא דהלכתא בוא יבוא מלמטה למעלה מול עינינו המשתאות.
hazutg@gmail.com
בכל דור ודור

בכינוס רבני אירופה שנערך באחרונה נשמעו המשתתפים מודאגים מאוד מהאיסורים על קיום ברית מילה ועל שחיטה כשרה שמקבלות עוד ועוד מדינות ביבשת. הרב פנחס גולדשמיט, נשיא רבני אירופה, בריאיון ל'שבתון': זה חמור יותר מהסכנה מטרוריסטים האסלאמיים

מערכת שבתון

דעאש? מתקפות טרור? התנכלויות פה ושם ליהודים המסתובבים ברחובות אירופה? לא זה מה שבאמת מדאיג את רבני הקהילות שם, אם נתבסס על הלך הרוח שהיה בכנס קהילות יהודי אירופה שנערך באחרונה. שם דיברו יותר על איסורים שמטילות יותר ויותר מדינות ביבשת על קיום ברית מילה מזה ועל שחיטה כשרה מזה. נכון להיום, איסור על קיום ברית מילה, ולמזער, חובת נוכחות רופא בטקס, יש כבר בהולנד, דנמרק, נורבגיה, בולגריה, שבדיה ובקרוב גם באיסלנד, בדנמרק כבר נתקבל חוק האוסר על שחיטה כשרה, כך גם בבלגיה, בפולין ובהולנד עובדים על זה, ועוד היד הרעה נטויה. החשש כפול. האחד– קשה, עד בלתי ניתן, לקיים חיים יהודיים עם איסור לקיים ברית מילה. לאף אחד אין חשק לחזור לימים של ברית המועצות לשעבר כשבריתות נעשו במחתרת תחת חשש ממלשינים או אנשי ק.ג.ב. שיפרצו לברית ויאסרו את משתתפיה. בעניין השחיטה– אפשר יהיה להסתדר ע"י ייבוא ממדינה בה (עדיין) מותר יהיה לשחוט כשר (כפי שנעשה כבר היום), אך הדבר מייקר כמובן את הבשר, ועלול להרחיק יהודים מהקפדה על אכילת בשר כשר בלבד.

בקרב רבנים שם נשמע חשש שהאיסורים האלה יתפשטו כמגיפה, לעוד עוד מדינות באירופה. אפקט הדומינו. אגב, הן החוקים נגד המילה והן אלה נגד השחיטה מכוונים גם כלפי המוסלמים, ויש אומרים שאף מלכתחילה מכוונים יותר כלפיהם כדי לפגוע בהם, ובראש ובראשונה בכמות האדירה של מהגרים ממדינות ערב שנכנסו לאירופה בשנים האחרונות.

שאלנו את הרב פנחס גולדשמיט, נשיא רבני אירופה, האם מגמת העלייה במקרי האנטישמיות, שהייתה ב-2017 (גידול של 30% לעומת 2016) נמשכת?
השנה האזרחית האחרונה באירופה היתה שקטה הרבה יותר לעומת השנים שעברו ונראה ששיתוף הפעולה בין הרשויות באירופה בנושא הביטחון נושא פרי. לעומת זאת, מתגברים הנסיונות באירופה להצר את צעדיהם של היהודים על ידי חקיקה נגד ברית המילה השחיטה ולאחרונה גם נגד מוסדות חינוך יהודיים. 
הימין הקיצוני צובר פופולריות בכל מדינות אירופה, מה שמגביר שם את הפחד בקרב הוותיקים. אנחנו גם עדים לרטוריקה מתלהמת של פוליטיקאים רבים. לא קולטים שם שהם הולכים אל עברי פי פחת?
 הרבה יוזמות היו במקור מהימין הקיצוני אבל לאחרונה עברו לנחלת המרכז הפוליטי.

הקהילות היהודיות כמעט בכל אירופה נתונות תחת לחץ של השמאל הקיצוני מזה, הימין הקיצוני מזה וגם זה של האיסלם הרדיקלי– שהמשותף לשלוש אלה הוא שנאת היהודים. איך מתפקדים כיהודים במצב שכזה, כפרט וכקהילה? 
מבחינתי כיום הסכנה הזאת גדולה מסכנת הטרוריסטים האסלאמיים באירופה. החלטת מדינה באירופה לאסור את ברית המילה כמוה כהחלטת גירוש היהודים ממנה.

אתה מכהן שנים רבות ברוסיה. כ-300 אלף עולים מחבר העמים החיים בישראל אינם מוגדרים הלכתית כיהודים. לו נדרשת לכך, כיצד היית אתה מתמודד עם הבעיה הזו, הגורמת ליותר ויותר נישואי תערובת, כאן בישראל?
האתגר האמיתי היא הקליטה החברתית והרוחנית בארץ. לצערי כיום במדינת ישראל נוצרו שבטים ועולים מרוסיה יכולים לגור במובלעת רוסית במשך עשרות שנים בלי ללמוד מילה בעברית. אולי במקום לשלוח דיינים לחו״ל, שרבני ישראל יעסקו בקליטתם הרוחנית. 
שאלנו גם איך זה שלמרות הכל, היהודים כמעט שלא עושים עלייה. וכן, נוכח שיעורי ההתבוללות ונישואי התערובת, איזה עתיד הרב צופה ליהודי אירופה בעוד שנים או שלושה עשורים?- על אלה לא קיבלנו תשובות. אולי כיוון שקשה לבטא את הקטסטרופה שהמוח צופה?
אחדות יהודית סביב שלחן הסדר
שוקי פרידמן
בליל חג הפסח, נשב סביב שולחן הסדר לקריאת ההגדה ושאחר מצוות ומנהגי החג. יחד אתנו, יסבו לשלחן החג רוב מדהים של עם ישראל. סקרים שנערכים כמעט מדי שנה מעידים כי קרוב ל-100% מהיהודים בישראל חוגגים את ליל הסדר. הסקרים מלמדים שרוב גדול של החילונים (63%) חוגג את הסדר בדרך המסורתית, קריאת ההגדה וקיום מנהגיו השונים. ההיקף הגדול מאוד של יהודים שבוחרים לחגוג את הסדר הופך את הערב הזה (יחד עם יום הכיפורים) למוקד מרכזי, כמעט יחיד סביבו מתאחדים רוב מוחלט של היהודים בישראל. ללא כפיה, ללא הכתבה 'מלמעלה', ללא שמישהו מקיים קמפיין לעידוד סדרים משפחתיים', הישראלים פשוט בוחרים להתחבר למסורת היהודית, ולציין את היותו של ישראל לעם, בדרך המסורתית וכפי שעשו זאת אבותיהם מימים ימימה. 
הנתונים הללו, מעוררים שוב את השאלה המעסיקה רבנים, פוליטיקאים ואנשי משפט עברי מעת הקמתה של המדינה והיא, האם לחקיקה הדתית יש תוחלת והיא משיגה את תכליתה, או שמא נזקה עולה על תועלתה. המחייבים את החקיקה הדתית, הכופה באמצעות חוק של המדינה מצוות דתיות, סבורים שבדרך הזו, ורק בדרך הזו, אפשר להפוך את המדינה ליהודית יותר, ולהביא יותר יהודים לקיים כמה מצוות בבחינת 'מתוך שלא לשמה, יבוא לשמה'. המתנגדים לחקיקה דתית, ביניהם גם חוקרים אנשי משפט עברי יראי שמים, ואף רבנים סבורים כי במקרים רבים, החקיקה הדתית, לא רק שאינה הופכת את ישראל ליהודית יותר, אלא היא אף מביאה לתוצאה ההפוכה ובגלל הכפייה הגלומה בה, היא מרחיקה יהודים מיהדותם ומציגה את היהדות באור שלילי. 
אחד החוקים שהוא דתי במובהק, ועל כן שנוי במחלוקת הוא חוק חג המצות (איסורי חמץ), האוסר על בעל עסק להציג חמץ בפרהסיה במהלך ימי הפסח, ומטיל קנס על העושה כן. האם החוק מרבה טוב או גורם לניכור? נתונים מסקר שביצע  המכון הישראלי לדמוקרטיה, שופכים אור נוסף על הסוגיה. על פי הסקר רוב גדול שי היהודים בישראל כ-63% אומרים כי יקפידו לאכול רק אוכל כשר לפסח גם כאשר יהיו מחוץ לבית. לעומת זאת, רוב דומה סבור כי אין לכפות את איסור החמץ על מסעדות ובתי עסק. 
נתונים דומים, של פיצול משמעותי ביחס החיובי אל היהדות ומצוות מרכזיות בה מחד גיסא וביחס שלילי וביקורתי לחקיקה שכופה קיום מצוות או הימנעות מאיסורים, מטעם דתי, באמצעות חוק של המדינה מאידך גיסא, מאפיינים סקרים שנערכו במרוצת השנים בנושאים כמו שמירת שבת, נישואין, כשרות ועוד. ברבים מהם, למרות הבחירה האישית של יהודים בישראל לשמור על המסורת, יחסם לחקיקה דתית שלילי וביקורתי. במקרים רבים הם גם מצהירים שהחקיקה הדתית רק מרחיקה אותם מהיהדות, כלומר, מזיקה ליהודיותה של המדינה. 
בשל כך, יש הקוראים להפרדה מלאה בין הדת והמדינה. אחד מהטיעונים של המצדדים בכך, הוא שהדבר רק יועיל לדמותה היהודית, ויאפשר ליצור מרחב יהודי ציבורי מבחירה ולא מכפיה. אלא שלהפרדה מלאה בין דת ומדינה יש גם מחיר כבד בכמה מהתחומים, שהבולטים שבהם, נישואין וגיור. מה אם כן שביל הזהב? על השאלה הזו נשתברו קולמוסים רבים, אבל לאחר שבעים שנה, דומה לי כי הקו המנחה צריך להיות שימור החיבור בין הדת והמדינה רק בנושאים האקוטיים ביותר, שבת, גיור ונישואין וגירושין, והותרת שאר הנושאים לבחירתם של היהודים במדינה. 
בסיפור המפורסם על סנגורן של ישראל, הרב לוי יצחק מברדיצ'ב, אף יהודי לא הסכים למכור חמץ בפסח, גם כאשר יכול היה להרוויח מכך ממון רב. נכון, התקופה מורכבת יותר, וכנראה שהיום היה קל יותר למצוא יהודים שיוותרו על מצוות החג בעבור חופן דולרים. ועדיין, כפי שמראים הסקרים ומראה המסורתיות הישראלית שהולכת ומתבססת, רוב גדול של היהודים בוחר במסורת אבותיו, ומחובר אליה בעבותות, גם ללא קביים של חוק כזה או אחר. אני תפילה שכשם שליל הסדר נחגג ברוב עם על ידי רוב העם, גם מצוות אחרות יזכו לחיבור כל כך חזק ומשמעותי וכוח האחדות של ליל הסדר יקרין גם על שאר השנה. 
ד"ר שוקי פרידמן הוא מנהל מרכז לאום, דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה, ומרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס'.   
כולנו בנות חורין
ליאת שוקרון
"אני אם חד הורית ונשואה. כן, זה מצב שלצערנו ייתכן. כשהבעל מחליט לעזוב את הבית, אבל לא כל כך ממהר לתת לאשתו גט, גם אם הוא חי בזוגיות עם אחרת, נוצר מצב כזה שאת גם נשואה וגם חד הורית. אני לא נשואה ולא גרושה, חיה בתוך וואקום. תקועה בתוך חיים שלא יכולים להתקדם...", כך כותבת גילת מעטוף בבלוג שפתחה.

גילת הייתה נשואה במשך 25 שנים, פלוס שישה ילדים, עד שבעלה החליט לעזוב את הבית והתברר שעבר לגור חודשים ספורים לאחר מכן עם אישה אחרת, כשבמשך כל הזמן הזה גילת נשואה לו. הוא בשלו, והיא- תקועה. אישה נשואה שמנהלת זוגיות אחרת נחשבת לנואפת, וודאי וודאי שאינה יכולה להינשא לאדם אחר. הרצון להיפרד והתביעה לגט הגיעו מצידו של הבעל, אבל זה לא הפריע לו לסרב לתת אותו באמתלות שונות.
"העניין של הגט נמרח", היא מספרת. "ב-4 השנים הראשונות בכלל לא הבנתי שאני מסורבת גט. התייחסתי לזה בתור דבר טבעי שקורה, ונכון שיש לנו חילוקי דעות ולא הגענו להסכמה לגביהם, אבל חשבתי שזה עניין טכני בלבד. כל עוד לא הבנתי שאני מסורבת גט, התרוצצתי למצוא פתרונות והתייעצתי עם עורכי דין, אבל את כל הפתרונות שנתתי הוא (הבעל) דחה על הסף, גם כשהתייעצנו עם רב המושב שלנו, ויצאנו ממנו עם הסכמה- למחרת התקשר והודיע שהוא חוזר בו מהסכמתו. וככה זה נמרח. הוא נמצא בזוגיות ולא בוער לו שום דבר, ואני, כמובן, תקועה". 

במשך התקופה הזאת הבעל לא שילם מזונות, למרות פסיקה מחייבת של בית משפט לענייני משפחה, וגילת מצאה עצמה לבד, עם חובות לא קטנים, מפרנסת יחידה לשישה ילדים. היא מתארת: "זו הייתה תקופה לא פשוטה. הייתי יוצאת מבית הדין רועדת מתסכול ומחוסר אונים, אבל הולכת לעבודה עם חיוך מלאכותי על הפנים ועם ידיים רועדות מתחת השולחן. כשהייתי מגיעה הביתה, הייתי נכנסת לחדר ומתחילה לבכות עם עצמי.. לא תפקדתי בבית. בכלל. התמוטטתי, פשוט כך, בלי אנרגיה לעשות כלום. את מעט האנרגיה שהייתה לי השקעתי בלצאת מהבוץ הכלכלי ובלשדר לעולם שאני בסדר. יום אחד הבנתי שיש לי אחריות, יש לי ילדים ואין לי את ה'לוקסוס' הזה להתמוטט. אם אני נופלת- שישה ילדים נופלים ביחד איתי. התחלתי לעבוד על עצמי להוציא את עצמי מהביצה הטובענית הזו. באותה תקופה מאוד נזהרתי לא להילחם בו בגלל הילדים, אבל אחרי 4 שנים ראיתי שאני לא הולכת לקבל גט בקרוב והחלטתי שאני מורידה את הכפפות ומתחילה להילחם בכל הכלים שיש לי".

מעטוף פנתה ל'יד לאישה' מבית רשת אור תורה סטון, ארגון המסייע ותומך נפשית ומשפטית בנשים מסורבות גט ועגונות, שהחל לייצג אותה בבית הדין. מלחמה מקבילה נוהלה מעל דפי הפייסבוק, שם כתבה פוסט אחרי פוסט על כך שהיא נלחמת על קבלת החופש שלה. הסביבה הקרובה שלה הופתעה. הם לא תיארו לעצמם שלאחר 4 שנים היא בכלל עדיין נשואה. הלחץ עשה את שלו, והבעל דאז אף אמר בדיון האחרון אליו הגיע כי הוא מתבייש להיכנס למושב. מלחמת הפייסבוק, שהובילה ללחץ חברתי, הייצוג והפעולות של הטוענת הרבנית של "יד לאישה", כולל מפגש עם הנשיא ריבלין בבית הנשיא, וכמובן, ויתורים כלכליים כואבים ומוגזמים שעשתה- הובילו לקבלת הגט המיוחל.
גילת מפנה ביקורת כלפי בתי הדין הרבניים: "רוב הסרבנים הקלאסיים מסרבים על רקע כלכלי. לצערנו, זו סחיטה עם חותמת של הרבנות, כי בתי הדין הרבניים מעודדים את זה בכך שלפעמים הם מייצרים סוג של הצעות לאישה כמו- 'תשלמי לו יותר בשביל שהוא ישחרר אותך'. לא מספיק שהנשים מתמודדות עם קשיים כלכליים וצריכות לגדל את הילדים ולהתמודד לבד, ורוב הסרבנים האלה לא משלמים מזונות, הן עוד צריכות לשלם בשביל הגט שלהן. אבל לחופש אין מחיר. בשביל החופש שלך- את מוכנה לשלם. התפקיד של בתי הדין זה לפסוק, לא לגרור ולא להיות מגשרים. יש הרכבים שבאמת עושים, נותנים החלטות, וכופים על הגבר דברים. עורכת דין אמרה לי שבית דין מסוים ראה שבעל מתחיל לגרור את הגט ואמר לו- 'אם אתה לא נותן לה גט מיד אנחנו נכניס אותך לכלא, נעשה לך שיימינג', והוא ישר התקפל ונתן גט. אבל יש בתי דין שגוררים ולא נותנים פסיקה. 
רק באחד הדיונים האחרונים הבאתי להם הוכחה שהוא חי בזוגיות ועדיין הם לא נתנו אילוץ לגט, אלא רק המלצה לגט, וזה כבר אחרי קרוב ל-5 שנים שאנחנו מסתובבים אצלם בבתי הדין. רק המלצה", אומרת גילת.

זאת אומרת שהם לא בהכרח רואים בכך סרבנות גט, אלא רק מחלוקת בין בני זוג?

"הם צריכים לראות", משיבה מעטוף. "הם רואים כל כך הרבה מקרים כאלה של בעל שסוחב וסוחב את הגט בשביל לסחוט את האישה כלכלית. הם אמורים להכריח את הבעל או לפסוק: 'אם אתם לא מגיעים תוך כך וכך זמן להבנה- אתה נותן לה גט, אחר כך תגיעו להבנות לגבי הנושאים הכלכליים'. שהגט לא יהיה תלוי בשאר הדברים. יש להם את הכח לעשות את זה והם לא משתמשים בו. לצערנו יש כל כך הרבה נשים מסורבות, במיוחד בדור המתירני של היום כשיש המון בעלים שעוזבים את הנשים שלהם וגוררים אותן עם הגט. רשמית הן לא נקראות 'מסורבות', כי אצל בית הדין 'מסורבת' זה רק כשהבעל אומר במפורש- 'אני מסרב לתת לה גט', אבל בפועל הן כן מסורבות כי התיקים שלהן נגררים הרבה שנים. אני לא הייתי מוכרת רשמית בתור מסורבת אבל חיכיתי 5 שנים לגט. הוא אמר שהוא מוכן לתת לי גט, אבל... וכל דיון ה"אבל" משתנה. הפתרונות שהבאתי לא היו מקובלים עליו, והוא לא היה מוכן לתת מעצמו, וכשכן מגיעים להבנה- הוא מבטל. אז את מבינה שיש פה מישהו שלא באמת רוצה לתת לך גט. יש לו איזה שהוא אינטרס למשוך את העניין".
מדוע החברה מכילה את הבעלים הסרבנים?
מעטוף מאמינה שאין מספיק מודעות בציבור לנושא סרבנות הגט: "בדיעבד, אני בטוחה שאם הייתי נחשפת לעניין של סרבנות גט, עוד לפני שנחשפתי ל'יד לאישה', דברים היו קורים בצורה שונה. אני חושבת שאין מודעות בציבור לנושא הזה, והציבור חייב להבין שיש לו אחריות עצומה. אם כל החברים של בעלי לשעבר היו מסבירים לו שמה שהוא עושה פסול, ולא היו נשארים בקשר רגיל איתו, כמו חלקם, הוא היה מבין את זה. אם החברה לא הייתה מקבלת אותו ולא הייתה מתייחסת אליו בכפפות של משי- זה היה נגמר הרבה יותר מהר. לכן- יש לחברה אחריות. אם מישהו רואה בעל שמסרב לתת גט לאשתו, או אפילו "רק" גורר את הגט, צריך להבין שיש פה משהו מעבר לזה. אם אלו היו רק חילוקי דעות זה לא היה צריך להימשך 5 שנים, וגם לא שנתיים או שלוש.
לצערנו, היום יש הרבה מסורבות גט, ויש מקרים שזה לא בהכרח יעזור, כמו הסרבנים שמוכנים לשבת בכלא ולא לתת גט, אבל יש את כל הסרבנים הקלאסיים למיניהם, שמעט לחץ מהציבור כן יכול להשפיע עליהם". 

מה זה עוזר להצטרף לארגון כמו 'יד לאישה'?

"הארגון מתמחה בנושא", עונה גילת. "הם יודעים לפנות לבית הדין ולדיינים בשפה שלהם, של ההלכה. יש לעורכות הדין ולטוענות רבניות שם ידע נרחב. יש להן המון תיקים, והן משופשפות, לצערנו, בנושאים האלו כך שהן מגיעות עם המון ידע וניסיון ולוקחות מחירים ממש סמליים עבור הייצוג המשפטי. מעבר לכך, הארגון נותן תמיכה נפשית בתקופה קשה להתמודדות, והתמיכה היא מקיר לקיר- אני גרושה קרוב לשנה ואני עדיין פונה אליהן כשאני צריכה".

יש משהו באישיות של אדם שיכול להצביע על כך שהוא יסרב לתת גט?

"לא. זה יכול לקרות לכל אחת ואחת. יש סרבני גט מכל הגוונים, מכל השכבות הסוציו-אקונומיות, מכל העדות, הזרמים, חילונים, דתיים- אי אפשר לדעת אצל מי זה יכול לקרות ומתי.  איך שאני הכרתי את בעלי לשעבר- לא היה נראה שיש סיכוי בעולם שזה יקרה. גם לא הבנתי את זה תוך כדי, כי לא חשבתי שזה יכול לקרות. רק אחרי שראיתי שעברו 4 שנים הבנתי פתאום. לפני שהגעתי ל'יד לאישה' לא הבנתי בכלל שאני מסורבת גט. אני מציעה לזוגות לערוך הסכם קדם נישואין. מעבר לזה, אישה שרואה שהתהליך נמשך מעל שנה- שתרוץ בכל הכוח לארגון 'יד לאישה' שיעזרו לה, זה יזרז את התהליך ופשוט יציל אותה".

גילת נלחמה על החופש שלה במשך 5 שנים, במלחמה לא פשוטה; יש ילדים בין האב לאם ויש אדם אחר שהגט תלוי בו ונתון לגחמותיו, והאישה ככלי בידו עד שיסכים לשחררה. בתקופה בה אנו חוגגים את היותנו בני חורין, חשוב שנזכור שיש נשים רבות שחירותן, זכות כה בסיסית ומובנת מאליה, נלקחה מהן והועברה לידיים של מישהו אחר, ונסייע להן במאבק על החופש.
אביעד הכהן 

יש שאלות? 
שאלו יהודי: "תגיד, למה יהודי עונה תמיד בשאלה? ". הביט הלה על השואל בתמיהה, והשיב: "למה לא?". 
אם תרצו – הרי זו ההגדה של פסח שיותר מכל טקסט אחר מבטאת, בבהירות ובתמצית, את תורת החינוך היהודי על רגל אחת. "וכאן הבן שואל". 
השאלה, התמיהה והסקרנות הם אם כל לימוד, והפכו להיות סממן בולט בעולמה של יהדות. היכולת לשאול שאלות היא גם מסממניהן הבולטים של החירות והדמוקרטיה. העבד – וכמוהו, להבדיל, החייל בצבא, אינו רשאי לשאול שאלות. "יש שאלות?", שואל המפקד בסיום המסדר, אך אוי לחייל שישאל, ואבוי למי שימעד ב"שאלת קיטבג". לא כן בן החורין.  מותר לו, והוא אף חייב להעלות שאלות, ואפילו קשות הן, וראוי הוא שיקבל תשובות ראויות ולא רק כאלה שתכליתן "לצאת ידי חובה".  
הזיקה שבין היכולת ואולי אף החובה לשאול שאלות לבין עקרון היסוד של החירות, עשויים להסביר מה טעם הושם דגש מיוחד על ה"שאלות" דווקא בהקשר לחג הפסח. "מה נשתנה?", הפך להיות שם נרדף לליל הסדר. כבר מבעוד מועד, מצווה אדם מישראל ל"שאול ולדרוש" בהלכות החג. ללמדנו שלא די בסתם "דרישה", שהיא כמצוות אנשים מלומדה, אלא יש צורך ב"שאלה", בבקשת האמת, בהעלאת תהיות ותמיהות שמתוכן ובן תתברר ותתלבן ההלכה. 
גם התלמוד, אחת מיצירות היסוד של התרבות היהודית לדורותיה, רצוף כולו קושיות, תיובתות ופירכות. כך גם ספרות השו"ת-השאלות והתשובות, שלימים הפכה להיות הענף המרכזי – בכמות ובאיכות – של פיתוח ההלכה והתאמתה לחיי המציאות. גם תלמיד החכם שבפרקי אבות ניכר לא בחדות שכלו, אלא בשאלותיו, "שואל כעניין". 

השאלה הפכה להיות מרכיב מרכזי בדרך ההלכה היהודית, ובליל הסדר בפרט. עד כדי כך שהרמב"ם מאריך בעניין זה: "וצריך לעשות שינוי בלילה הזה כדי שיראו הבנים וישאלו... אין לו בן, אשתו שואלתו. אין לו אישה – שואלין זה את זה ואפילו היו כולם חכמים", ובסיומת שנראית כמעט סוריאליסטית:  "היה לבדו – שואל לעצמו!!!". 

יתר על כן: חלק ניכר ממנהגיו ה'משונים' של הסדר, כגון נטילת הידיים ללא ברכה קודם הכרפס, הגבהת המצות ועקירת השולחן נועדו לשם מטרה אחת ויחידה: "כדי שהילדים ישאלו". איזידור אייזיק רבי, פיזיקאי יהודי חתן פרס נובל, נשאל פעם מהו סוד הצלחתו. "פשוט מאד", השיב, "כשהייתי חוזר הביתה מגן הילדים בלואר איסט סייד שבמנהטן, אמי לא הייתה שואלת אותי 'מה למדת היום בגן?' אלא 'איזו שאלה טובה שאלת היום בגן?'. "יהדות", סיכם, "היא דת של שאלות. לא של תשובות". 
ויושם אל לב: השאלות אינן נשמעות רק מפי הבן ה"חכם". ליד שולחן הסדר – כמו גם בבית המדרש או בכיתת בית הספר, יושבים ילדים שונים. לכל אחד מהם שאלות משלו. כל אחד מהם זכאי לתשובה משלו. גם החכם גם הרשע, גם התם גם זה "שאינו יודע לשאול". 

יש לתת את הדעת גם לעיתוי השאלה כפי שהיא מופיעה בתורה. "והיה כי תבואו אל הארץ... והיה כי יאמרו אליכם בניכם: מה העבודה הזאת לכם" (שמות יב, כה-כו). "בניכם", לשון רבים, ולא "בנכם". הרבה בנים יש לו למקום, וכל אחד מהם דורש תשובה משלו, גישה משלו. במעשה החינוך אין תשובה אחת היפה לכל. כל בן – ותשובתו שלו. כל דור – וצרכיו שלו. זאת ועוד: ההגעה אל "הארץ", השיבה לארץ ישראל לאחר אלפיים שנות גלות מעוררת שאלות חדשות ואתגרים חדשים שעמם אנו צריכים להתמודד: מהי "מדינה יהודית" וכיצד לנהל אותה? כיצד ליישב בין עקרונות יהודיים ודמוקרטיים? 
לכן גם מדגיש בעל ההגדה ש"בכל דור ודור חייב אדם לראות את עצמו כאילו יצא ממצרים". כל דור – וחוויית השעבוד והגאולה שלו. דור דור ושעבודיו, דור דור ושאלותיו, דור דור ותהיותיו.  
יתר על כן: הכתוב מדגיש עוד: "כי ישאלך בנך מחר לאמר", והוסיפו עליו במכילתא: "יש 'מחר' שהוא לאחר זמן".  לאמור: המחנך הטוב אינו מופתע משאלות תלמידיו. יש עמו תשובה מוכנה מראש לשאלותיהם ולמצוקותיהם. אם אוזניו כרויות ולבו פתוח אליהם, הוא מודע היטב לכך ש"מחר" יצוצו שאלות חדשות, ועליו לחשוב מבעוד מועד על שאלות ה"מחר" ולתת להן מענה. "כי ישאלך", אין פירושו "אם ישאלך", אלא "כאשר ישאלך". היה סמוך ובטוח כי דור זה ישאל ויחפש תשובות, ועליך להיות מוכן לענות לו בלשונו-שלו. 
מָחָר
אבי רט

אחת ממילות המפתח באמצעותן ניתן להבין לא רק את חג הפסח, אלא את ההיסטוריה היהודית כולה, ואת ההתנהלות החינוכית המשפחתית והלאומית בכלל, היא המילה – מָחָר.
 לכאורה זו מילה טכנית, שהוראתה היא עניין של ציון זמן - מָחָר.

אלא שבעומק הדברים, מהאחורי המילה הכביכול טכנית וסתמית הזו, מסתתר הקוד והסוד היהודי המסביר את עומק אופיו, איפיונו ושורשו של העם הזה.

העם היהודי חי ונע לאורך כל ההיסטוריה במקביל על שני צירי זמן . ציר אחד הוא הציר העכשווי, היום יומי, המיידי, והציר השני הוא ציר הנצח- ציר שתחילתו בבריאת העולם ובאברהם אבינו, וסופו בקץ כל הדורות והגאולה השלימה. אלו מימדי הזמן עליהם חי, נושם בועט ומתפקד העם היהודי לדורותיו.
על המילה המיוחדת הזו מָחָר, אומר המדרש תנחומא בפרשת בא כך:

'וְהָיָה כִּי יִשְׁאָלְךָ בִנְךָ מָחָר' - יֵשׁ מָחָר שֶׁהוּא עַכְשָׁו, וְיֵשׁ מָחָר לְאַחַר זְמַן. 'כִּי יִשְׁאָלְךָ בִנְךָ מָחָר לֵאמֹר מַה זֹּאת' -הֲרֵי מָחָר לְאַחַר זְמַן. 'מָחָר יִהְיֶה הָאוֹת הַזֶּה' -הֲוֵי מָחָר, עַכְשָׁו. 'מָחָר אָנֹכִי נִצָּב עַל רֹאשׁ הַגִּבְעָה' - מָחָר, עַכְשָׁו. 'מָחָר יֹאמְרוּ בְנֵיכֶם לְבָנֵינוּ' (יהושע כב, כד) - הֲרֵי מָחָר לְאַחַר זְמַן.
מצד אחד העין היהודית מאד עכשווית. עליה להתמודד עם בעיות, מראות ומאורעות השעה. עליה להתמודד עם אויבים וגזרות, עם חורשי רעה ושונאי ישראל בכל רגע נתון דבר יום ביומו. מצד שני העין היהודית צופיה למרחוק, למאז ולתמיד, אל מרחבי הנצח, מצפה לראות עין בעין בשוב ה' ציון. יושבים יהודים בתימן ובערבות סיביר, ומשם נושאים עיניהם הרחק הרחק אל 'לשנה הבאה בירושלים', ואל 'יבנה המקדש עיר ציון תמלא ושם נשיר שיר חדש וברננה נעלה'.
בענייני חינוך – האתגר הוא מחר ארוך טווח- 'כִּי יִשְׁאָלְךָ בִנְךָ מָחָר לֵאמֹר מַה זֹּאת' -הֲרֵי מָחָר לְאַחַר זְמַן. אנחנו לא בוחנים הצלחה חינוכית בציון בתעודה, או בהופעה חיצונית בשנה כזו או אחרת. מבחן המחנך והחינוך הוא לאחר זמן, למחר- 'חֲנֹךְ לַנַּעַר עַל פִּי דַרְכּוֹ גַּם כִּי יַזְקִין לֹא יָסוּר מִמֶּנָּה'. מבחן החינוך הוא מה קורה בעת זיקנה, ומה קורה גם כאשר מתקיים במחונך 'לְכוּ בָנִים שִׁמְעוּ לִי', האם גם אז, כאשר החניך יוצא מהחממה ומהמסגרת המוגנת והמגוננת, מתברר כדברי רבי מאיר שפירא מלובלין שאכן 'יִרְאַת ה' אֲלַמֶּדְכֶם'.

מהבחינה הזו- חג הפסח מכוון ל'מָחָר'. ההווה פחות חשוב. פעם זה פרעה כזה, ופעם פרעה אחר. הם רק מחליפים שם ופושטים ולובשים צורה, אבל מגמתם ומטרתם היא אחת- 'אָמְרוּ לְכוּ וְנַכְחִידֵם מִגּוֹי וְלֹא יִזָּכֵר שֵׁם יִשְׂרָאֵל עוֹד'.
חג הפסח מושיב סביב השולחן את ההורים והילדים, את הסבים והנכדים, והדור המבוגר כמו במרוץ שליחים נצחי מעביר את המקל לדור הבא, מקל שעליו כתובה מילה אחת- מָחָר.
פעם המָחָר הזה הוא מיידי, ופעם המָחָר הזה הוא לאחר זמן.

למילת הקוד הזו מָחָר, מתווספות עוד שתי מילים העוסקות בעיתוי:'בַּיּוֹם הַהוּא'. וכך בפסוק השלם: " וְהִגַּדְתָּ לְבִנְךָ בַּיּוֹם הַהוּא לֵאמֹר בַּעֲבוּר זֶה עָשָׂה ה' לִי בְּצֵאתִי מִמִּצְרָיִם".
ל'יום ההוא' אין תאריך מוגדר, אבל הוא בוא יבוא. ב"ה עוד יבוא לא רק על עם ישראל אלא על העולם כולו 'היום ההוא' הנכסף,  יום בו העולם והאדם יבינו גם את מה שהיה מכוסה אפילו בהסתרה שבתוך ההסתרה. 
כאשר לעתיד לבוא יתאחדו המָחָר וה''בַּיּוֹם הַהוּא' ליום אחד, יידעו כל יושבי תבל ושוכני ארץ כי  'ביום ההוא יהיה ה' אחד ושמו אחד'. 
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