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 על הפסוק: ויאמר משה כה אמר ה' כחצת הלילה אני יוצא בתוך מצרים:שמות פרק יא פסוק ד רש"י מפרש:  כחצת הלילה - כהחלק הלילה, כחצות, כמו  כעלות, בחרות אפם בנו, זהו פשוטו לישבו על אופניו, שאין חצות שם דבר של חצי. ורבותינו דרשוהו כמו בחצי הלילה  ואמרו, שאמר משה כחצות, דמשמע סמוך לו או לפניו או לאחריו, ולא אמר בחצות, שמא יטעו אצטגניני פרעה, ויאמרו משה בדאי הוא: מדברי רש"י רואים שרבותינו דרשו שהיה חשש שאצטגניני פרעה יטעו בחשבון השעה המדויקת ואז יקראו למשה בדאי. 

דברים אלו קשים מכמה בחינות,  מהבחינה הראשונה היא האם רושם של נס כזה גדול כמכות בכורות יכול להמחק על ידי הבדל מועט בזמן התחלתו, במיוחד שידוע שלאף אחד אין את היכולת לחשב זמנים במדיוק. אם תרצו להגיד שהיו לאצטגניני פרעה סימנים לסייע להם כדברי הגמרא: דתניא: רבי אליעזר אומר: שלש משמרות הוי הלילה ועל כל משמר ומשמר יושב הקדוש ברוך הוא ושואג כארי, שנאמר:  ה' ממרום ישאג וממעון קדשו יתן קולו שאוג ישאג על נוהו, וסימן לדבר: משמרה ראשונה - חמור נוער, שניה - כלבים צועקים, שלישית - תינוק יונק משדי אמו ואשה מספרת עם בעלה..... אלא: חשיב סוף משמרה ראשונה ותחלת משמרה אחרונה ואמצעית דאמצעיתא. ברכות דף ג עמוד א כלומר היו למצרים את הסימן של כלבים צועקים לדעת מתי חצות במדיוק, זה אינו כי הרי כתוב שבאותו הלילה נאמר:  ולכל בני ישראל לא יחרץ כלב לשנו למאיש ועד בהמה למען תדעון אשר יפלה ה' בין מצרים ובין ישראל שמות פרק יא פסוק ז כלומר באותו ליל שימורים הכלבים לא צעקו, לכן לא היו לאיצטגניני פרעה שום מדד לחצות המדיוקת. אם כן למה הקב"ה אמר למשה להגיד 'בחצות' כדי לדייק אם הדיוק היה מן האצטנינים והלאה?

עוד קשה לדברי חז"ל אל מן המדרש: רבי שמואל בר נחמן בשם רבי יונתן אמר בשעה שהיה משה כותב את התורה היה כותב מעשה כל יום ויום, כיון שהגיע לפסוק הזה שנאמר ויאמר אלהים נעשה אדם בצלמנו כדמותנו אמר לפניו רבון העולם מה אתה נותן פתחון פה למינים, אתמהא, אמר לו כתוב והרוצה לטעות יטעה, בראשית רבה פרשת בראשית פרשה ח סימן ח לפי דברי המדרש מניחים אפשרות לטעות לאלו שרוצים לטעות. אז לא ניתנה לאצטגניני פרעה את האפשרות לטעות כאן?

בספר טללי אורות מובא מן הספר יד יחזקאל: אלא רואים רואים ש"אמת" היא מדויקת בתכלית השלימות עד כדי חוט השערה,  ולא יתכן ב"אמת" שום סטיה ולו הקטנה ביותר. החשש היה, שהמצרים יאמרו שמרע"ה לא דיבר ב"מדת האמת", היינו לא שיאמרו עליו ששקר שקר מוחלט, כי הרי טבע האדם לטעות ולא לדייק, אבל מכל מקום ל"מדה האמת" לא הגיע. לכאורה דברים אלו מתחילים לתרץ למה שהקב"ה אמר למשה להגיד "כחצות" אבל אם מתבוננים דברים אלו קשים גם. ראינו שעל הפסוק:  דבר אל בני ישראל וישבו ויחנו לפני פי החירת בין מגדל ובין הים לפני בעל צפן נכחו תחנו על הים: שמות פרק יד פסוק ב  שרש"י מפרש:  לפני בעל צפן - הוא נשאר מכל אלהי מצרים, כדי להטעותן, שיאמרו קשה יראתן. ועליו פירש איוב משגיא לגוים ויאבדם  כלומר הקב"ה המשיך להטעות את המצרים לאחר מכת בכורות. אז צריכים את החילוק שמדוע החשש של משה יהיה נקרא 'בדאי' שונה מן ההטעיה של בעל צפון ועוד למה ראינו שלפעמים הקב"ה אומר "הרוצה לטעות שיטעה".

נראה, שאפשר להבין את כל העניין לפי דברי המהר"ל מפראג שמובאים בספר מכתב מאליהו של הרה"ג דסלר זצ"ל. אמרו רז"ל במתן תורה: “כפה עליהם הר כגיגית" (שבת דף פ"ח עמוד ב), ופירש מהר"ל ז"ל בספר אור חדש שראו בבהירות גדולה כל כך עד שהיו כמוכרחים מצד השגת שכלם לקבל את התורה וידוע דהיינו שחזרו לרמת גן עדן כאדם הראשון קודם החטא, שלא ידע רע וטוב רק אמת ושקר.... מכתב מאליהו כרך ב עמודים 127-128 

מדברים אלו אפשר להגיד שעצם התחלת קיומם של בני ישראל כעם ישראל מתחייבת להיות דבר ברור בלי שום ספק. ומכת בכורות שהיא התחלת השחרור של בני ישראל מן מצרים נעשה על ידי הקב"ה שמידתו אמת מושלמת. לכן כדי שלא יהיה שום ספק מבחינת התפיסה של בני אנוש ברגע קיום מיוחד זה של עם ישראל, שום ספק שיכול לגרום אפילו לחשש קטן של חוסר אמת, נעשה כל תהליך גאולה זו על ידי הקב"ה בכבודו ובעצמו, והתחלת התהליך היתה מכה זו, לכן כי מידת האמת של הקב"ה רצה שהקשר והקניין של בני ישראל לעם יהיה ברמות האמת לכל מי שמעיין בה. 

כך אפשר להבין מדברי רש"י בפרשת האזינו בקשר לפטירתו של משה: וידבר ה' אל משה בעצם היום הזה - בשלשה מקומות נאמר בעצם היום הזה, נאמר בנח  בעצם היום הזה בא נח וגו', במראית אורו של יום, לפי שהיו בני דורו אומרים בכך וכך אם אנו מרגישין בו אין אנו מניחין אותו ליכנס בתיבה, ולא עוד אלא אנו נוטלין כשילין וקרדומות ומבקעין את התיבה. אמר הקב"ה הריני מכניסו בחצי היום, וכל מי שיש בידו כח למחות יבא וימחה. במצרים נאמר בעצם היום הזה הוציא ה', לפי שהיו מצרים אומרים בכך וכך אם אנו מרגישין בהם אין אנו מניחים אותם לצאת, ולא עוד אלא אנו נוטלין סייפות וכלי זיין והורגין בהם. אמר הקב"ה הריני מוציאן בחצי היום וכל מי שיש בו כח למחות יבא וימחה. אף כאן במיתתו של משה נאמר בעצם היום הזה, לפי שהיו ישראל אומרים בכך וכך אם אנו מרגישין בו אין אנו מניחין אותו, אדם שהוציאנו ממצרים וקרע לנו את הים והוריד לנו את המן והגיז לנו את השליו והעלה לנו את הבאר ונתן לנו את התורה אין אנו מניחין אותו. אמר הקב"ה הריני מכניסו בחצי היום וכו':רש"י דברים פרק לב פסוק מח כל מקום שהקב"ה רצה להוציא מלבם של בני האדם את ראייתם השקרית אז הק"בה מעמיד את האירוע בדרך שלא יוכלו לטעות ולחשוב אחרת. 

כך גם אצלנו בפרשה הקב"ה רצה שכולם יבינו שהקשר בין הקב"ה לעמו – עם ישראל – מבוסס על האמת האמיתית בכל זוית ראיה שמתסכלים בה.

לכן בקשר לדברי המדרש שיבואו המינים ויטעו מן הלשון של "נעשה אדם" הרי המדרש מדייק ואומר " והרוצה לטעות יטעה" כלומר שם הטעות הוא בידי אדם לטעות באופן פרטי בקשר לעצמם, כי בכל זאת רצו לטעות, וכן בקשר לבעל צפון הטעות שם ברצון ובכוונה, אבל בקשר לתחילת ישראל ממצרים אפילו הרוצים לטעות אינם יכולים לטעות כי הקב"ה סיבב את דבריו בדרך שאי אפשר לאדם להטעות את עצמו בדברי השקר שלו.

