[image: image1.png]I s T
331190 DN T
12T T DIEON DoTaR





[image: image1.png]

אל תפרוש מן הציבור
הרב אריה שטרן שליט"א
(שוכתב ע"י הרב משה אמסלם שליט"א)
עיון בפרשת בא תשס"ב
בפרשת בא (שמות יב', כו'-כז') מובאת שאלת הבנים ותשובתנו.
"והיה כי יאמרו אליכם בניכם מה העבדה הזאת לכם, ואמרתם זבח פסח הוא לה' אשר פסח על בתי בני ישראל במצרים בנגפו את מצרים ואת בתינו הציל ...".
וצריך עיון - מה המיוחד בחג הפסח שדווקא בו הבנים שואלים "מה העבודה הזאת לכם", כמו כן, יש להבין מה פשרה של השאלה ומהי ה"חוכמה" המיוחדת בתשובה המופיעה במקרא?
הספורנו על אתר מבאר שישנם שלוש נקודות יחודיות לקרבן הפסח אשר שונות משאר קרבנות המועדים. והבן השואל הוא ת"ח ששואל על פשרן של השינויים בקרבן הפסח. וז"ל הספורנו (יב', כו'): " 'מה העבודה הזאת לכם' - שאינה ביום מקרא קדש כשאר הקרבנות, ולא תוך זמן שאר הקרבנות שהוא מתמיד של שחר עד תמיד של בין הערבים, ולמה לא יספיק קרבן אחד לכל ישראל כמו בשאר קרבנות צבור".
ולאור שאלות אלו אנו משיבים לו "זבח פסח הוא" - וביאר הספורנו (שם, כז') "זה הזבח נעשה בשביל הפסיחה שהיתה עתידה להעשות בחצי הלילה של אחריו, ומפני שאין זבח בלילה הוצרך לעשותו בזה הזמן הנמשך אחר הלילה של אחריו בענין הקרבנות, והוצרך כל אחד להקריב כי הנס נעשה לכל יחיד בפני עצמו לא לציבור בכלל".
ועל כל פנים, מהספורנו מבואר שהשואל בפסוקינו הוא תלמיד חכם, ואכן אנו משיבים לו תשובה כהלכה.
אך לפי בעל ההגדה השואל בפסוקינו הוא הבן הרשע, וכך אנו אומרים בהגדה: "רשע מה הוא אומר, מה העבודה הזאת לכם ,לכם ולא לו, ולפי שהוציא את עצמו מן הכלל כפר בעקר, ואף אתה הקהה את שניו ואמר לו, 'בעבור זה עשה ה' לי בצאתי ממצרים', לי ולא לו, אלו היה שם לא היה נגאל".
ולכאורה צריך עיון - מנין למד בעל ההגדה שפסוקינו עוסק ברשע? ובפרט – שעל פי התשובה של בעל ההגדה נראה שמדובר ברשע גמור אשר מוציא את עצמו מן הכלל?
וב"משך חכמה" (סוף פרשת בא) מובא:
"התבונן הא שבכל הבנים כתיב 'כי ישאלך בנך לאמר' לבד בהבן הרשע כתיב 'והיה כי יאמרו אליכם בניכם' (שמות יב', כו') ולא כתוב 'לאמר ' - השיבנו תשובה וכו'. והנה החכם ששואל 'מה העדות' והתם ששואל 'מה זאת' רצונם לדעת ולשמוע תשובה, כי אותה הם מבקשים. לא כן הרשע, ששאלתו, 'מה העבודה הזאת לכם' הוא רק לועג על העבודה, שלדעתו הוא דבר בטל, ואין רצונו בתשובה להוסיף דעה, כי לא יחפץ כסיל בתבונה, ורצונו הוא שיהיה הקושיא אלומה כדי שיהיה הלעג חזק, ולכן לא כתיב כאן לא 'שאלה' ולא 'לאמר' ".
ומבואר - שמפאת שני דיוקים בפסוק: א. "כי יאמרו" ולא כי ישאלו, ב. ברשע לא כתוב "לאמר" מוכח שמדובר ברשע - שאומר ואינו מצפה כלל לשמוע תשובה.
אלא שעדיין צריך ביאור - מדוע בעל ההגדה מדגיש את הנקודה שהרשע הוציא את עצמו מן הכלל ומדוע בעל ההגדה רואה זאת בחומרא כזו?
וכן מצינו ב"עולת ראיה" (ח"א עמ' רעה' ד"ה "היה אומר") וז"ל "היה אומר כי ההוצאה את עצמו מקדושת כלל ישראל, היא היא עושה את הכפירה בעיקר, כי קדושת האמונה של התורה והמצוה קשורה וקיימת באחיזתה בכלל ישראל".
וצריך להבין - מדוע נוסח השאלה של הרשע הופכת אותו לכופר בעיקר?
זאת ועוד, הרי אנו אומרים "אלו היה שם לא היה נגאל", ולכאורה צריך עיון - הרי שנינו במדרש "קול דודי הנה זה בא ..." (שיר השירים ב', ח') - רב נחמן אומר "דודי" זה משה, בשעה שבא ואמר לישראל בחודש הזה אתם נגאלין אמרו לו רבינו משה היאך אנו נגאלין וארץ מצרים מלאה מטינופת עכו"ם שלנו ואמר להם הואיל והוא חפץ לגאלכם אינו מביט במעשים שלכם אלא "מדלג על ההרים מקפץ על הגבעות".
ואם כן, מבואר שרשעים, עובדי עבודה זרה נגאלו ממצרים ומה פשר הקביעה כלפי הרשע בהגדה - שאילו היה שם לא היה נגאל?!
והפליאה עוד יותר נשגבה על פי דברי חז"ל על הפסוק "וחמשים עלו בני ישראל מארץ מצרים" (שמות יג', יח') ופירש רש"י (שם ד"ה "וחמשים") "חמושים - אחד מחמשה יצאו, וארבעה חלקים מתו בשלשת ימי אפילה" ואם כן, מבואר שארבעה חמישיות מישראל אכן מתו ולא נגאלו עקב רשעתם.
ושומא עלינו לברר - מי הם הרשעים שכן נגאלו ומי הם הרשעים שמתו ולא נגאלו? ומהי ההבחנה בין סוגי הרשעים - הרי כלל ישראל היו עובדי עבודה זרה במצרים?
ויש לומר - שישנם שני סוגי רשעים.
ישנו רשע אפיקורס, מחלל שבת, אינו שומר תרה ומצוות, אך עדיין שומר על זהותו היהודית ומחובר למורשתו ולעמו. לרשע כזה יש תקוה שכן הניצוץ היהודי עדיין מנצנץ בו. אך ישנו רשע שמאבד גם את זהותו היהודית ומנתק את נקודת החיבור היחידה שלו לעמו, לרשע כזה אין תקוה. ובמדרש מבואר שישראל נגאלו על שלא שינו את שמם ולא שינו את לבושם ... ולדברינו מבואר היטב - שכן לכאורה, מה המשמעות של אי שינוי השם והלבוש ביחס למצבם הרוחני הירוד ולעובדת היותם עובדי עבודה זרה?
אלא, עובדות אלו של שמירת השם והלבוש מציינות את השמירה על הזהות היהודית ועל הרצון להימנע מהתבוללות.
ולכן, אותם אלו שלא רצו להיבדל מן הגויים ואשר איבדו את זהותם היהודית השורשית, אכן לא נגאלו.
ולאור זאת, יש לומר שבעל ההגדה מבין שהרשע בהגדה אינו מעוניין כלל בזיקה לכלל ישראל, ההתרסה בשאלה "מה העבודה הזאת לכם" נובעת מהתפיסה שאין שום צורך בעריכת הסדר, ואפילו לא כטקס לאומי לציון החירות של עם ישראל ממצרים.
ובמהר"ל, נצח ישראל, פרק כה' מובא: "הבדל ישראל מן העו"ג עד שהם עומדים בעצמם ואין להם שום חבור אל העו"ג, הוא קיומם בגלותם, ודבר זה יש לך ללמוד מגלות הראשון הוא גלות מצרים, שנאמר עליהם (דברים כו', ה') 'ויהי שם לגוי גדול' מלמד שהיו ישראל מצוינים, וזה כי ישראל מעטים היו שלא היו רק שבעים נפש, והמעט בטל וטפל אצל העיקר ונמשך אחריו, מ"מ היו מצוינים מסומנים ולא היה להם חבור אצל מצרים. ואם לא היה דבר זה, לפי רוב העבודה הקשה אשר היה עליהם והיו המצרים פועלים בהם היו נאבדים ביניהם, אבל מפני שהיו מצוינים ביניהם והיה אומה שלימה, והדבר שהוא שלם לא ישלט בו ההעדר ... והוא שעמדה להם בגלותם ג"כ כמו שאמרו ז"ל במדרש (שיר השירים רבא פרשה ד') בשביל ד' דברים נגאלו ישראל שלא היו פרוצים בעריות ושלא היה בהם לשון הרע שלא שנו את שמם ושלא שנו את לשונם .
ובחבור גבורת השם (פרק מג') בארנו כי כל ד' דברים אלו היו פרישה מן מצרים, עד שהיו לעם מיוחד בפני עצמם ולא היה להם עירוב עמהם, שמצד הזה זכו לגאולה להיות יוצאים מתוכם לגמרי. שאם היה להם עירוב וחבור אל האומות עד שיהיה להם חבור עמהם, לא היה אפשר שיהיו נפרדים ונבדלים מתוכם, כיוון שכבר יש להם חבור עמהם אין ראוים להפרד מתוכם".
ומבואר, שהמפתח לגאולתם של ישראל ממצרים נבע מהשמירה על הזהות הלאומית וההימנעות מכל חיבור עם המצרים.
ומבואר בחז"ל שהמשמעות של "לא היו פרוצים בעריות" היינו שלא נישאו בנישואי תערובת, וכן מה "שלא היה בהם לשון הרע", היינו ששמרו על הסודות של היהודים ונמנעו מלגלותם למצרים. ופעולות אלו בצירוף השמירה על שמם ולשונם - הם שמנעו את ההתבוללות במצרים והם שסללו את הדרך לגאולה.
ומוסיף המהר"ל (שם): "כי העו"ג נקראו מים בכל מקום כדכתיב 'ימשני ממים רבים', (תהילים יח', יז') ועוד 'והצילנו ממים רבים מיד בני נכר ' (תהילים קמד', יא') וכדכתיב 'מים רבים לא יוכלו לכבות את האהבה' (שיר השירים ח', ז') ... ונמשלו ישראל בהיפך זה כמו שאמרו ז"ל (ביצה כה:) 'מימינו אש דת למו' (דברים לג', ב') - אמרו דתיהם של אלו אש. ואין לך שני הפכים יותר מן אש ומים. ולכך הכתוב מייחס העו"ג למים ואת ישראל לאש, ואלו שני דברים האש והמים אם נתערבו ביחד - המים מכבין האש, ואם האש עומד רחוק מן המים ונבדל ממנו אז האש מכלה ומייבש המים עד שלא נשאר דבר בו ומתיש כחו ... והם סגולת ישראל באמת, כי אם מתערבין ומתחברין ישראל לעו"ג, אז המים שהם העו"ג גוברים עליהם לגמרי, כמו שגוברים המים על האש כאשר מתערב האש לגמרי עם המים. ואם נבדל האש מן המים, הרי האש בכוחו מבטל המים עד שאין נמצאים, וכך אם ישראל נבדלים מן העו"ג ועומדים בפני עצמם הרי הם גוברים על העו"ג שהם נקראים מים רבים עד שהם מבטלים אותם עד שאינם נמצאים".
מן האמור לעיל - מתבאר - שיסוד גאולתם של ישראל ממצרים נבע מהרצון של היהודים להיבדל מהמצרים.
ולכן - יהודי שרצה להתבולל בגויים - אכן לא נגאל.
וברש"י בפרשתינו (פרשת בא שמות יב', ו' ד"ה "והיה לכם") מביא את דברי המכילתא: "היה ר' מתיא בן חרש אומר הרי הוא אומר 'ואעבור עליך ואראך והנה עתך עת דודים ' (יחזקאל טז', ח') הגיעה שבועה שנשבעתי לאברהם שאגאל את בניו ולא היו בידם מצות להתעסק בהם כדי שיגאלו, שנאמר 'ואת ערום ועריה' (שם, ז') ונתן להם שתי מצות דם פסח ודם מילה, שמלו באותו הלילה, שנאמר 'מתבוססת בדמיך' (שם, ו') - בשני דמים. ואומר 'גם את בדם בריתך שלחתי אסיריך מבור אין מים בו' (זכריה ט', יא') ולפי שהיו שטופים בעבודה זרה אמר להם 'משכו וקחו לכם', משכו - ידיכם מעבודה זרה וקחו לכם - צאן של מצוה".
ומבואר, שמצות המילה היתה המכשיר ליציאת מצרים. ומהו יחודה של המילה?
כותב על כך בעל ספר החינוך (מצוה ג'): "משרשי מצוה זו, לפי שרצה יתברך לקבע בעם אשר הבדיל להיות נקרא על שמו, אות קבוע בגופם, להבדילם משאר העמים בצורת גופם, כמו שהם מובדלים מהם בצורת נפשותם, אשר מוצאם ומובאם איננו שוה.
ונקבע ההבדל בגלת הזהב, לפי שהוא סבה לקיום המין, מלבד שיש בו תשלום צורת הגוף, כמו שאמרנו, והעם הנבחר, חפץ השם יתברך להשלים תכונתו, ורצה להיות ההשלמה על ידי האדם ולא בראו שלם מבטן, לרמז אליו כי כאשר תשלום צורת גופו על ידו, כן בידו להשלים צורת נפשו בהכשר פעלותיו".
ומבואר, שההצהרה על שמירת היהדות היא בעצם יסודה של מצות ברית המילה.
ולכן ישנה הלכה מיוחדת בקרבן פסח "וכל ערל לא יאכל בו" (שמות יב', מח') - שכן כל גאולת מצרים שייכת במי ששומר על זהותו היהודית ומי שערל - חסר את הרצון להיבדל מאומות העולם.
ואכן, ברוך ה' בימינו רובם המוחלט של היהודים שומרים על ברית המילה, ובכך שומרים על ייחודיותם של ישראל מול האומות.
ועל פי זה, יש מקום להבין את פשר הפסוק: "ועבר ה' לנגף את מצרים וראה את הדם על המשקוף ועל שתי המזוזת ופסח ה' על הפתח" (שמות יב', כג') שלכאורה צריך עיון, הרי הקב"ה בא לנגוף את המצרים, ואם כן - לשם מה צריכים ישראל לשים דם על המשקוף והמזוזות - הרי הם כלל לא היעד של מכת בכורות?
ולדברינו, הביאור הוא - שכיוון שיש יהודים שהתבוללו בין המצרים ולא שמרו על זהותם - הרי הם בכלל המצרים, ולכן הדם מבטא את השמירה על אותם יהודים שכן שמרו על יהדותם, ודם הפסח ודם המילה מעידים על זיקתם ליהדותם, ודווקא על פתחיהם - ה' פוסח.
מלבד איסורו של ה"ערל" באכילת קרבן פסח, נאמר גם האיסור "וכל בן נכר לא יאכל בו".
והרמב"ם בהל' תשובה (פ"ג ה"ט) מחלק בין שני סוגי משומדים: המשומד לעבירה אחת - "שהחזיק עצמו לעשות אותה עבירה בזדון והורגל ונתפרסם בה אפילו היתה מן הקלות ... והוא שיעשה להכעיס".
לעומת המשומד לכל התורה או כגון החוזר לדתי הגויים בשעה שגוזרין שמד "וידבק בהם ויאמר מה בצע לי להדבק בישראל שהם שפלים ונרדפים טוב לי שאדבק באלו שידם תקיפה".
ואולם, מוסיף הרמב"ם שישנה דרגה נוספת והיא "הפורש מדרכי ציבור", ומבאר הרמב"ם (שם הלכה יא') "ואף על פי שלא עבר עבירות אלא נבדל מעדת ישראל ואינו עושה מצות בכללן ולא נכנס בצרתן ולא מתענה בתעניתן אלא הולך בדרכו כאחד מגויי הארץ וכאילו אינו מהן - אין לו חלק לעולם הבא".
בהלכה זו מתבטאת החומרה הרבה בהינתקות מכלל ישראל.
ואולי יש לומר שזוהי בחינתו של הרשע בהגדה - שהוציא את עצמו מן הכלל, ולכן - "אלו היה שם לא היה נגאל".
ואכן, מצינו בחז"ל גזירות רבות שנועדו להבדיל בין ישראל לאומות (גזרו על יינם וכו' שלא נתחתן בם עיין עבודה זרה לו:).
ו"המשך חכמה" בפרשת בחוקותי (ויקרא כו', מד') אומר שמטרת ההבדלה הזו היא כדי לשמר את יחודו של ישראל בהיותם בגלות. וז"ל: "כי כאשר גזרה החכמה העליונה אשר ישראל יתנודדו בארצות שנים רבים מאד מאד, עד זמן אשר חקקה המטרה האלוקית, אשר לבא לפומא לא גליא, חשבה אופנים ותחבולות אשר ישראל יתקיימו לגוי ולא יתבוללו בעמים ... אשר האומה תתקיים בשאון גלי הים ולא תטבע במצולות הסער השוטף ברוח אמיץ וכביר.
והנה, הראשון המורה דרך ומלמד ראשי האומה הוא אבינו הזקן יעקב ... חשב, אשר אם יהיה שבעים איש בגוי חזק ואמיץ כמצרים מלפנים, הלא יתבוללו ויתבטלו אחד ברבבות רבבה, חשב תחבולה ועצה, אשר בניו יהיו מצוינים שם בבגדיהן ובשמותיהם, ולכן היו ישראל לגוי בפני עצמו, ואם היה יעקב אבי כל שבטי ישראל קבור שם, הלא היו מתיאשים מארץ כנען והיו משתקעים במצרים ומחשיבים אותה לארץ מולדתם, והיה בטל יעוד האלוקי עליהם, כי לא יהיה זרע אברהם רק חלק אחד מעם מצרים. לכן צוה בכל עוז לקבור אותו בארץ כנען ... וזה' 'ויגר שם' (דברים כו', ה') - מלמד שלא ירד יעקב אבינו להשתקע אלא לגור שם' (ספרי כי תבא אות ה') פירוש - מלמד לדורות בכל גלות וגלות ההנהגה, שידעון שלא ירדו להשתקע רק לגור עד בוא קץ הימין, ויהיו מחשבים בעיני עצמם לא כאזרחים וכו'.
ומזה למדו גדולי האומה ובראשם עזרא ואנשי כנסת הגדולה, שגדרו וסיגו האומה ביח' דבר, להבדל מן הגוים בכל דרכיהם, שידעון ישראל כי הוא אכסנאי וגר בארץ נכריה, והוא כשתילי זיתים שאינו מתערב עם הרכבה אחרת ...".
נמצינו למדים, שמטרת כל הגזירות של חז"ל היתה לשמר את יחודם וזהותם היהודית של ישראל בהיותם בין האומות.
וכתב על כך המהר"ל בספרו "גבורות ה' " (בסופו הלכות יין נסך) ביחס למוסיפים זדון על הקודש ושותים ארבע כוסות מיין נסך "כי עיקר איסור יין נסך שגזרו והחמירו בו כדי שיהיו ישראל מובדלים מן העמים ... ודבר זה תכלית מדריגת ישראל ומעלתן ההבדל הזה שהם מובדלים ומופרשים מן העמים שלא יהיו כגויי הארץ, ועיקר דבר זה היה כאשר גאל אותם ממצרים, דכתיב (שמות ו', ז') 'ולקחתי אתכם לי לעם והייתי לכם לאלקים', והלוקח יין של גויים לארבע כוסות הנה הוא מבטל ההבדל הזה אשר ישראל מבודלים מן האומות". 
וביחס לאלו שרוצים לבטל את הגזירה.
מוסיף המהר"ל שם: "כי החטא הזה מבטל עיקר מדריגת ישראל ... וצריך שיהיה ההבדל הזה מוכרח מבלי שום אפשרות אל חבור להם, שאם היה אפשרות אל החבור אין כאן הבדל גמור, וכיון שהיין מביא קירוב ואהבה לשני דברים המחולקים אפשר שיבא לידי חתנות, הרי כבר נתבטל ההבדל ...".
ולכן גזירות אלו יתקיימו עד ביאת הגואל ואפילו אם יבא אליהו לבטל אחת מיח' דברים אין שומעין לו (עבודה זרה לו.).
ונסיים באגרתו המפורסמת של הרב קוק זצ"ל (אגרות הראי"ה עמ' תקנ"ה): "ששני דברים עיקריים ישנם שהם יחד בונים קדושת ישראל וההתקשרות האלוקית עמהם. הא' הוא סגולה, כלומר טבע הקדושה שבנשמת ישראל מירושת אבות ... והסגולה הוא כח קדוש פנימי מונח בטבע הנפש ברצון ה', כמו טבע כל דבר מהמציאות, שאי אפשר לו להשתנות כלל ... .
והב' הוא ענין בחירה, זה תלוי במעשה הטוב ובתלמוד תורה, החלק של הסגולה הוא הרבה, באין ערוך כלל, יותר גדול וקדוש מהחלק התלוי בבחירה, אלא שברית כרותה היא, שהסגולה הפנימית לא תתגלה בזמן הזה כי אם לפי אותה המדה שהבחירה מסייעת את גילויה, ע"כ הכל תלוי לפי רוב המעשה, וקדושת האמונה ותלמוד תורה".
אגרת זו נכתבה כתשובה לטוענים כנגד הרב קוק זצ"ל על כך שהוא קירב את הרחוקים בעם ישראל. ועל כך השיב הרב זצ"ל "שכל מי שהוא מוכשר לעסוק בפנימיות רזי תורה הוא מתמלא יותר מאור החסד של תורת חסד, ועליו החובה לעסוק בתיקון נפולים ובקירוב רחוקים".
אלא שזה סותר לכאורה את ברכת המינים שאנו מתפללים לעוקרם ולשברם?
ולכן, ציין הרב לשני המרכיבים בקדושת ישראל: הסגולה והבחירה וביאר "לפעמים מתגבר חושך כזה שמפסיק את הופעת הסגולה גם כן. אבל זה אי אפשר כי אם במי שבא למדה זו להיות ח"ו שונא את ישראל, ודורש רעה להם בפועל ובצפיית הלב, כמו המינים... .
ובדורנו נתרבו נשמות רבות שאע"פ שהן שפלות מאוד בענין הבחירה, וע"כ הם נגועים במעשים רעים רבים ובדעות רעות מאוד ה' ישמרנו, מ"מ אור הסגולה מאיר בהם, ועל כן הם מחבבים מאד את כללות ישראל וחושקים בא"י, ובכמה דברים טובים ויקרים מהמדות שהם באים מסגולת ישראל בטבע נפשם הם מצוינים בהם".
ומבואר - שאותם רשעים אשר אהבו את עמם ואת מולדתם הם לא בכלל הרשעים שצריך להרחיק ולהתפלל על עקירתם.
ואם כן, הבן הרשע בהגדה הוא זה שהוציא את עצמו מן הכלל וכפר בעיקר ועליו דווקא נאמר "הקהה את שניו".
אך את כל אותם רשעים המחוברים לכלל ישראל ששומרים על הניצוץ היהודי הבוער בקרבם ורוצים בטובת ישראל - מצוה עלינו לקרב בעבותות אהבה עד שיקוים בהם "והשיב לב אבות על בנים ולב בנים על אבותם" (מלאכי ג', כד').
