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נספח ד'

השואה והאמונה

הרב נתן צולמן

הניסיון להבין את הצדק האלוקי בעולם

אנו מאמינים כי "צדיק ה' בכל דרכיו, וחסיד בכל מעשיו" (תהילים קמ"ה, י"ז).

ברור לנו שהקב"ה מבסס את עולמו על המשפט, ומנהיגו ביושר , כפי שנאמר (דברים

"הצור תמים פעלו כי כל דרכיו משפט, אל אמונה ואין עול, צדיק וישר הוא".

והנה, דוקא מתוך אמונה זו, כאשר אנו רואים תופעות, אשר נראות לנו לא-צודקות: אנשים ישרים סובלים, ואילו רשעים ופושעים נהנים מן החיים, זה מאכזב, ומעורר שאלות.

כדאי להדגיש, שעל-פי השקפת התורה, כל שאלה היא לגיטימית, אולם, יש לכך מספר תנאים, כפי שאנו יכולים ללמוד מאברהם אבינו:

כאשר שומע אברהם אבינו על תכניתו של הקב"ה להשמיד את אנשי סדום, "הרעים והחטאים לה' מאד", הוא נחלץ מיד להגנתם:

"האף תספה צדיק עם רשע? אולי יש חמשים צדיקים בתוך העיר... חלילה לך מעשות כדבר הזה להמית צדיק עם רשע... חלילה לך, השופט כל הארץ לא יעשה משפט?!"

ובהמשך:

"ויען אברהם ויאמר: הנה נא הואלתי לדבר אל ה', ואנכי עפר ואפר אולי יחסרון חמשים הצדיקים חמשה, התשחית בחמשה את כל העיר?...".

אברהם אבינו אומר דברים קשים מאד כלפי שמים, ואין ה' כועס עליו, להיפך - ה' עונה לו לכל טיעון שהוא מעלה. מדוע?

1. הטיעונים באים מתוך אמונה עמוקה בה' ומתוך יראת ה'.

2. הטיעונים מושמעים מתוך צניעות: "ואנכי עפר ואפר". (כדאי להעיר כאן, שכל "שאלה" היא לגיטימית, אולם לא "אמירה"...).

3. ואולי העיקר: ה' הרי יודע, שכאשר יידרש אברהם לתת את היקר לו ביותר, את בנו יחידו, הוא לא יעלה אף הרהור אחד, אלא יקיים באהבה את רצון בוראו.

טיעוניו כאן נובעים אפוא מתוך אהבת האדם, שנברא בצלם אלקים, אהבה, שנובעת מתוך אהבת ה'.

אם נשים לב, נראה שהתורה מרחיבה מאד בפרשה זו, למרות שכידוע, אפילו הלכות נלמדות ברמז קל. מדוע?

אנו מאמינים בנצחיות התורה, וידע הקב"ה שיש לאדם, ויהיו לו, בכל דור ודור, שאלות על הצדק האלקי בעולם. ואולי מובאת פרשה זו כל כך בהרחבה בתורה, כדי ללמדנו, שהשאלות הקשות ביותר, הן לגיטימיות בהחלט בעיני ה', כאשר הן נשאלות מתוך אמונה עמוקה בה', מתוך יראת-שמים, מתוך צניעות, ומתוך תחושה של "אנכי עפר ואפר".

הגמרא אומרת במסכת יומא ס"ט ע"ב:

"אמר ר' יהושע בן לוי: למה נקרא שמם 'אנשי כנסת הגדולה'?

שהחזירו עטרה ליושנה (שהחזירו, כביכול, את הכבוד לקב"ה).

בא משה, אמר: 'האל הגדול הגבור והנורא' (דברים י, יז).

בא ירמיה ואמר: 'עכו"ם מקרקרין בהיכלו (ראה את החורבן) - איה נוראותיו'? לא אמר 'נורא'.

בא דניאל, אמר: 'עכו"ם מקרקרין בהיכלו (חי בעת גלות בבל) - איה גבורותיו'? לא אמר 'גבור'.

באו הם (אנשי כנסת הגדולה) ואמרו: אדרבה, זוהי גבורת גבורתו, שכובש את יצרן שנותן ארך אפים לרשעים, ואלו הן נוראותיו, שאלמלא מוראו של הקב"ה, היאך אומה אחת יצולה להתקיים בין העכו"ם?

שואלת הגמרא:

ורבותינו (ירמיה ודניאל) היאך עשו ככה, ועקרו תקנה שתיקן משה?

(איך הם הרשו לעצמם לא לציין את גבורות ה' ואת נוראותיו? האם אין בכך ביטוי לחוסר אמונה ביכולת ה'?)

אמר ר' אלעזר: מתוך שיודעים בהקב"ה שאמיתי הוא, לפיכך לא כיזבו בו".במלים במלים אחרות, הקב"ה מבין לרוחם של יצוריו, ונותן לגיטימציה לתחושותיהם.

אנו יודעים, שהבעיה היא עתיקת-יומין:

1. משה רבנו בקש: "הודיעני נא את דרכיך" (שמות לג, יט) - אמר משה לפני הקב"ה: "רבונו של עולם, מפני מה יש צדיק וטוב לו, ויש צדיק ורע לו "יש רשע וטוב לו, ויש רשע ורע לו? (מסכת ברכות ז' ע"א). הנהגת הקב"ה בעולם אינה מובנת לנו

2. כל ספר "איוב" מוקדש לבעיה זו, ותשובת ה' לאיוב היא: הדברים הגלויים-לעין אינך יודע ואינך מבין, אז איך תבין את הדברים הרעיוניים? דרך אגב אנו למדים מספר איוב, שיש סבל, אשר איננו בא כעונש על האדם. לא תמיד הסובל הוא חוטא.

3. ירמיהו הנביא שואל אף הוא: "מדוע דרך רשעים צלחה?" (יב, א).

4. "ר' ינאי אומר (אבות ד' ט"ו): "אין בידינו לא משלות הרשעים, ואף לא מייסורי הצדיקים". מפרש ר' עובדיה מברטנורה: "כלומר, אין הדבר הזה ידוע לנו, מדוע דרך רשעים צלחה, ומפני מה הצדיקים מדוכאים בייסורים".

המציאות הזאת היתה, אם כן, קיימת מאז ומעולם.

אולם, מה שהתרחש בתקופתנו, השואה האיומה שפקדה את עמנו, ששליש מעמנו נכחד, ששה מיליון יהודים, אשר נרצחו באכזריות נוראה, בודאי עלולה להעלות שאלות חמורות על הנהגת הקב"ה את עולמו.

ולמרות שחלפו כבר חמשים שנה מאז, הפצעים עדיין לא הגלידו.

כיום, כאשר הטלויזיה מביאה את תמונות-הזועה לביתו של כל אחד מאתנו, ובני-נוער רבים מבקרים בפולין, ורואים מקרוב את מחנות-ההשמדה ואת התנורים, אשר בהם שרפו יהודים חפים מפשע, את ערימות העצמות ואת ערימות נעלי-הילדים, אשר מעידות על מה שעבר עליהם, צפה ועולה השאלה מחדש:

"השופט כל הארץ לא יעשה משפט?" היתכן?!
כדאי שנזכור, שלצערנו הרב, סבל עם ישראל, במשך הדורות, סבל רב:

ב"מסעי הצלב", באינקויזיציה בספרד, בפוגרומים אולם אין ספק, שהעובדה שהשואה קרתה לנו, בדורנו, היא שמגבירה את הבעיה.

חכמינו אומרים, שאין לנחם את האדם, בשעה שמתו מוטל לפניו.

אין לאדם הכח הנפשי לחשוב על תנחומים בשעה קשה זו.

מבחינה זאת אפשר לומר, שדורנו הוא בגדר "מי שמתו מוטל לפניו", ולכן קשה לנו ביותר לקבל תנחומים.

הרב אלימלך בר-שאול ז"ל כותב במאמרו על השואה (בספרו "מצוה ולב" ב'):

למען האמת איננו צריכים להיות כל כך מופתעים ממה שקרה בשואה, שהרי אנו מוצאים בתורה פסוקים מפורשים, המדברים על נסיבות דומות:

- לאחר חטא העגל, אומר הקב"ה למשה (שמות לב, י):

"ועתה הניחה לי , ויחר אפי בהם ואכלם, ואעשה אותך לגוי גדול".

הרי שעלתה מחשבה כזאת לפני ה'.

- אנו זוכרים את התוכחה בספר ויקרא כ"ו ובספר דברים כ"ח.

הקב"ה מזהיר אותנו שם בפני דברים איומים, שעלולים לקרות לנו, אם לא נשמע בקול ה'.

ובכל זאת, טבעו של אדם הוא, שהוא מדחיק מתודעתו את הדברים הלא-נעימים.

את הברכות אנו קוראים בקול רם וחגיגי, ואילו את התוכחות אנו קוראים בשקט.
איך להבין את השואה

בספרו של הרבי מלובביץ', "אמונה ומדע", מובאת שאלה זו, שנשאל הרבי:

"כאשר ה' מעניש, הוא נוקט 'מידה כנגד מידה'.

כיצד קרה דבר איום כזה, השמדת ששה מיליון יהודים, וכן - הגזרות שבכל הדורות, שהן, לכאורה, למעלה מכל מידה?"

משיב הרבי:

"מתוך טענותיך משתמע, שאכן מאמין אתה בבורא העולם ומנהיגו, שאם לא כן, על מי ועל מה טרוניותיך? כלום טוען אתה מול עולם דמוי ג'ונגל, שבו משתולל איזה גוי בלתי שפוי ורוצח אנשים?

אלא מאי? ברור לך, שה' 'שופט כל הארץ', ומאמין אתה ש'יש דין ויש דיין', ומשום כך שאלתך: 'השופט כל הארץ לא יעשה משפט?'.

ואם כך הדבר, אם אכן מכיר אתה בה' כ'שופט כל הארץ', הרי ברור ומובן מאליו, שהוא מרומם ומתנשא, עד שאין ביכולת הנברא להבין את ההגיון שבמשפטיו.

לו היה ההגיון שלו ברמת ההגיון של הנבראים, או אפילו באחוז מסויים יותר, כלום היית מכיר בו כ'שופט כל הארץ', שהוא שופט ומנהיג מעשיהם של ביליוני בני אדם? מוכרח אתה להגיע למסקנה, שאי-הבנת דרכי ה', אינה משום שאינו צודק, חס וחלילה, אלא משום חוסר יכלתנו להבינו.

או במלים אחרות: מחמת קוצר המשיג, ועומק המושג".

הרבי מקוצק אומר: אילו הייתי מסוגל להבין אותו, לא הייתי מסוגל לסגוד לו.

אין ספק, זוהי עובדה, שאין אדם, בשר ודם, מסוגל להבין את הנהגת ה' בעולם.

הרב יהודה עמיטל אומר (בהרצאה ליום השואה):

"אין בעולם הישג, ואין בעולם ברכה, שיכולים לשמש פיצוי על שריפת אותם הרבבות, שלא טעמו טעם חטא.

כל הדברים בהקשר זה על תקומת המדינה בעקבות השואה, הם דברים נבובים. לא מדינת-ישראל שבמציאות, זו שמדי פעם מקיזה את דמה על קיומה, אף לא מדינת-ישראל האידיאלית, שבחזון "איש תחת גפנו ותחת תאנתו", יכולה להצדיק במשהו את מה שעבר על עם ישראל בשנות השואה.

אין התייחסות דתית-אמונית כנה ללא זעקת התביעה הזאת:

'צדיק אתה ה', אך משפטים אדבר אותך'...

זה כחה של כנסת ישראל, שעל אף התמיהות, שאין להן כל הסבר, היא מצדיקה על עצמה את הדין.

זה הנסיון הגדול של כנסת ישראל... לא להבין דבר, ואעפי"כ להגיד 'הצור תמים פעלו"'.

הרב קלונימוס שפירא זצ"ל, שכל משפחתו נספתה בגטו ורשא, והוא עצמו נספה שם יותר מאוחר, כתב ספר בעצם ימי השואה ספר בשם "אש קודש", ובו הוא כותב (עמ' קל"ט):

"ובאמת, מה מקום לקושיות ח"ו ולשאלות?

הן אמת, שייסורים כמו אלו, שאנו סובלים עתה, באים רק אחת לכמה מאות שנים, אבל מכל-מקום איך זה נרצה להבין את מעשי ה' אלו, ולהפגם ח"ו (באמונתנו) כשלא נבין אותם?

אם גם קלח אחד של עשב, שעשה ה', לא נבין, כל שכן ש"נפש" לא נשיג, וכל שכן "מלאך", וכל שכן את דעתו יתברך, ואיך זה נרצה בדעתנו להבין מה שהוא יתברך ויתעלה יודע ומבין? ...

וזהו הדבר שאמרנו, שצריך אדם למסור את נפשו ועצמותו, ואז לא תיפגם אמונתו, ויאמין באמונה שלמה, שהכל בצדק ובאהבת ה' לישראל".

ברור אפוא, שאין ביכולת הנברא להבין את דרכי ה':

"מה גדלו מעשיך ה', מאד עמקו מחשבותיך" (תהילים צב, ו).

קשה להבין את מעשי ה', את פלאי ה' בטבע איננו מבינים, ודאי שקשה לנו להבין את "מחשבותיך".

מה המסקנה?

אולם השאלה היא, מה המסקנה מדברים אלה? מה המסקנה מאותה אי-הבנה שלנו? יש הטוענים בעקבות גישה זו:

מכיון שאין ביכלתנו להבין את דרכי ה', אסור לנו בכלל לשאול שאלות, ולנסות להבין את הנהגת ה' בעולם. משמעות הדבר היא, שעלולים להתיחס לשואה כאל "אסון טבע", שהכה בנו קשות, ועכשיו אנו "מלקקים את הפצעים", מתאוששים לאט לאט, וממשיכים את חיינו, בבחינת "עולם כמנהגו נוהג".

דומני, שגישה זאת אינה נכונה, והיא נוגדת את רוח היהדות. מדוע?

הרמב"ם פותח את הלכות תעניות (פרק א'):

"מצות עשה מן התורה לזעוק ולהריע בחצוצרות על כל צרה שתבוא על הציבור, שנאמר (במדבר י, ט): 'על הצר הצורר אתכם, והרעותם בחצוצרות'. כלומר, כל דבר שיצר לכם, כגון בצורת ודבר וארבה, וכיוצא בהם, זעקו עליהם והריעו. ודבר זה מדרכי התשובה הוא. שבזמן שתבוא צרה ויזעקו עליה ויריעו, ידעו הכל שבגלל מעשיהם הרעים הורע להם, ככתוב (ירמיהו ה, כה): 'עוונותיכם הטו אלה, וחטאתיכם מנעו הטוב מכם', וזה הוא שיגרום להסיר הצרה מעליהם.

אבל אם לא יזעקו ולא יריעו, אלא יאמרו: דבר זה ממנהג העולם ארע לנו, וצרה זו נקרה נקרית (קרה לנו מקרה!), הרי זו דרך אכזריות. (היא הופכת את הקב"ה כאילו הוא אכזרי, שהרי הוא מענישם על לא עוול בכפם), וגורמת להם להדבק במעשיהם הרעים, ותוסיף הצרה צרות אחרות.

הוא שכתוב בתורה (ויקרא כו, כז-כח): 'והלכתם עמי בקרי, והלכתי גם אני עמכם בחמת קרי'. כלומר, כשאביא עליכם צרה כדי שתשובו, אס תאמרו שהיא 'קרי', אוסיף לכם חמת אותו קרי".

יש מטרה לייסורים!

שומעים אנו אפוא בדברי הרמב"ם, רעיון עקרוני ביותר: יש מטרה לייסורים! אחת המטרות של הסבל בעולם היא:

"כדי שתשובו"! כדי שעם ישראל יפשפש במעשיו ובדרכו. זו המטרה!

כך אומרים חכמינו (מסכת ברכות, דף ה' ע"א):

"אם רואה אדם שייסורים באים עליו, יפשפש במעשיו.

שנאמר (איכה ג, מ): "נחפשה דרכינו ונחקורה, ונשובה עד ה"'.

נוכל להבין זאת באמצעות דוגמה: מהו תפקיד הכאב הגופני?

לרמוז לנו, שמשהו לא תקין בגופנו, ויש לטפל בו.

מחסדי הבורא הוא, שיש לאדם כאב. שאם לא כן, לא היינו יודעים לטפל בבעיה. ידוע, שיש מחלות, שלא מרגישים בהן, והן מתפתחות, וכאשר מרגישים בכאב, או כבר מאוחר מדי. יש תפקיד לכאב. הוא לטובתנו.

כך גם, כאשר באים ייסורים עלינו, אנו מאמינים שהם באים לטובתנו.

"וידעת עם לבבך, כי כאשר ייסר איש את בנו, ה' אלהיך מיסרך" (דברים ח, ה). כשם שהאב, המכה את בנו, בודאי רוצה אך ורק את טובת הבן, כך כאשר הקב"ה מביא עלינו ייסורים, הרי הם לטובתנו. אולם עלינו לזכור, שלפעמים טובת הפלל אינה זהה לטובת הפרט:

לפעמים סובל הפרט, אולם הדבר הוא לטובת הכלל.

החשבון האלוקי הוא חשבון של דורות, ואילו החשבון שלנו הוא חשבון אנושי של ההוה. קיומנו אינו תלוי רק בנו, אלא קשור בתכנית של דורות, ואין זה קל להתרומם להבנת מידה זו.

כאשר שומע אברהם אבינו, שבניו, יוצאי-חלציו יהיו משועבדים, "ועבדום ועינו אותם ארבע מאות שנה", הוא בודאי מצטער על כך, אולם הוא מבין שבחשבון הארוך של דורות, הדבר הוא לטובת בניו...

אנו צריכים לפשפש במעשינו, ולבדוק במה "לא היינו בסדר" על-מנת להפיק לקחים. ברור לנו, כיהודים מאמינים, שיש כתובת לבעיותינו ולסבלנו. הכל מאת ה'!

איך אומר הנביא עמוס (ג, ו): "אם תהיה רעה בעיר, וה' לא עשה"?

לשם מה עשה ה' את מה שעשה?

ברור לנו שה' לא עשה זאת, חלילה, מתוך אכזריות.

יש מטרה למכות. אין ה' מנחית על בני אדם סבל ועינויים ללא מטרה.

מחובתנו לנסות למצוא את המטרה, על-מנת להפיק לקחים!

הנביא ירמיהו (ב, ל) מוכיח את העם: "לשוא הכיתי את בניכם, מוסר לא לקחו". אם אין האדם לומד לקח מן "המכות", הרי הן היו לשוא.

הרב שלמה אבינר (בספרו "עם כלביא") מביא את דברי ר' צבי יהודה הכהן קוק זצ"ל, האומר: "ברור, שכל מי שמתיימר לתת משמעות סופית לענין הנורא של השואה, אינו אלא טועה. אין אדם יכול לרדת לעומק הדברים ולדעת את כוונותיו של רבונו של עולם: "כי לא מחשבותי מחשבותיכם... כי גבהו שמים מארץ, כן גבהו דרכי מדרכיכם ומחשבותי ממחשבותיכם" (ישעיהו נה, ח-ט).

אין ספק, שעומק ענין השואה הוא סוד כמוס עם הקב"ה: הכל בא בסוד ה'.

כל סדר ההנהגה האלקית אינו מבורר.

ועם כל זאת, אנו מצווים לנסות להבין את הארועים, לגשש בענוה, ולחפש בזהירות גדולה: "זכור ימות עולם, בינו שנות דור ודור" (דברים לב, ז). יש לנסות לראות את הכח האלוקי, החי והפועל בכל הליכות ההיסטוריה". עכ"ל.

בפורים ריחפה סכנת-השמדה על עם ישראל בפרס. האס לא ניסו חכמינו למצוא במה חטאו, כדי שלא לחזור על אותן שגיאות? לאחר חורבן בתי-המקדש, האם לא ניסו חכמינו לבדוק "על מה חרבה הארץ"?

ברור אפוא, שחובת כל אדם, ושל הציבור כולו, לפשפש במעשיהם, כאשר באה עליהם איזושהי צרה, על-מנת להפיק לקחים.

ודאי וודאי כאשר מדובר באסון של מיליוני אנשים. כה עשו חכמינו בכל הדורות. הרב קוק זצ"ל אומר ב"אורות הקודש" שיש "עומק הטוב ועומק הרע":

כמו שלטוב יש עומק, כך גם לרע יש עומק. אם ה', שהוא טוב לכל, מגלה רע במציאות, בודאי מטרתו לשכלל את הטוב. הרע המופיע בעולם, אינו חסר-משמעות. הקב"ה לא עזב את הארץ, חס ושלום, וכוחות הרע אינם משתוללים באין מפריע.

אחרי כל הבירורים הללו, אפשר לגשת בדחילו ורחימו, ולנסות להבין אפס קצהו של עניננו. 

מה צריך להיות הלקח מן השואה?

היטלר רצה להשלים את מה שהמן זמם כלפי עם ישראל:

"להשמיד, להרוג ולאבד את כל היהודים, מנער ועד זקן, טף ונשים...".

אם ננתח את השקפת חז"ל על פורים, אולי נוכל למצוא "קצה-חוט" להבנת השואה: ידועה השאלה במסכת מגילה דף י"ד ע"א: מדוע אין אומרים "הלל" בפורים?

הרי בפסח יצאנו מעבדות לחרות, ואילו בפורים - ממות לחיים!

ואם בפסח אומרים "הלל", בפורים בודאי היו צריכים לומר!

עונים חכמינו שלש תשובות לשאלה זו:

א. "לפי שאין אומרים 'הלל' על נס שבחוץ לארץ".

ב. "כי עדיין נשארו עבדי אחשורוש".

ג. "קריאת המגילה היא במקום ההלל".

כדי להבין את משמעותן של תשובות אלה, עלינו להזכר ברקע ההיסטורי של התקופה, אשר בה ארע כל המסופר במגילת אסתר:

מיהו אחשורוש, ומתי הוא מלך?

לפי רש"י:

"אחשורוש - מלך פרס היה, שמלך תחת כורש, לסוף שבעים שנה של גלות בבל".

כלומר: סמוך לבנין הבית-השני.

לדעת היסטוריונים:

אחשורוש הוא קסרקסס, אשר מלך בפרס, בין השנים 465-485 לפני הספירה.

כידוע, בית-המקדש הראשון נחרב ע"י הבבלים בשנת 586 לפני הספירה, ונבנה בשנת 516 לפני הספירה, תחת שלטון פרס.

יוצא אפוא, לפי דעה זו, שבתקופת המלך אחשורוש היה בית-המקדש השני קיים.

בכל אופן, לכל הדעות, המדובר הוא בתקופה שלאחר כורש.

כידוע, מסופר בתחילת ספר "עזרא":

"ובשנת אחת לכורש מלך פרס, לכלות דבר הי מפי ירמיה, העיר ה' . את רוח כורש מלך פרס, ויעבר קול בכל מלכותו וגם במכתב לאמר: כה אמר כורש מלך פרס: כל ממלכות הארץ נתן לי ה' אלהי השמים, והוא פקד עלי לבנות לו בית בירושלים, אשר ביהודה. מי בכם מכל עמו, יהי אלהיו עמו, ויעל לירושלים, אשר ביהודה, ויבן את בית ה' אלהי ישראל, הוא האלהים, אשר בירושלים...". למרות כל זאת, נשארו רוב היהודים בפרס, ולא עלו לארץ-ישראל, בגלל "סיר הבשר". המצב הכלכלי היה טוב יותר בפרס.

זה מסביר לנו את משמעות תשובה א': "אין אומרים הלל על נס שבחוץ לארץ".

במלים אחרות: מי היה אשם במה שעלול היה לקרות להם ע"י המן? הם עצמם! מדוע הם לא חזרו לארץ-ישראל?

נס-חנוכה קרה בארץ-ישראל, לכן אומרים "הלל". אולם בפורים, בני ישראל עצמם היו אשמים בסכנה שריחפה עליהם, לכן אין אומרים "הלל".

משמעות תשובת ב':

אילו היו בני ישראל לומדים לקח ממה שקרה להם, ולאחר שניצלו מגזירת המן - והיו עולים לישראל, היה בזה משהו חיובי.

אולם, גם לאחר שנצלו, לא הסיקו את המסקנה, עד כמה מסוכן ליהודים לשבת בגלות, והמשיכו לחיות בפרס כאילו לא קרה דבר.

אומרים חכמינו: "הללויה, הללו עבדי ה'...", ולא "עבדים לעבדים".

ואילו הם "נשארו עבדי אחשורוש". שמחתנו, בשום אופן, אינה שלמה!

משמעות תשובה ג':

"קריאת המגילה היא במקום ההלל". מה כן חייבו חכמינו בפורים?

לקרוא את מגילת אסתר, גם בליל-פורים וגם למחרת בבקר, על-מנת להחדיר בנו את התחושה, עד כמה מסוכנת ישיבת יהודים בנכר: לאילו סכנות הם צפויים.

אפשר לדמות את ישיבת היהודים בגלות, לאנשים היושבים על הר געש, אשר עלול להתפרץ בכל רגע. מגילת אסתר מלמדת אותנו, שאם אנו שואלים "האם דבר כזה יכול לקרות לנו"?

תשובתנו חייבת להיות:

"כן, זה יכול לקרות בכל מקום ומקום גם בימינו, כפי שזה קרה בעבר".

זהו, אולי, המסר המרכזי של פורים: שלילת הישיבה בנכר.

מקומו הטבעי של עם ישראל, הוא אך ורק בארץ-ישראל!

הרב סולובייצ'יק אומר: עמלק היא תופעה היסטורית. "לא תשכח"!

זהו שיעור שאין לשכוח לעולם. זה אחד הדברים החשובים, שמלמדת אותנו המגילה, עד כמה מסוכנת ישיבתם של יהודים בגלות! אמנם יכול מישהו לשאול: האם בא"י אין חשש לסכנות ולסבל?

התשובה היהודית לשאלה זו, היא:

על-פי השקפת התורה, מצבנו בא"י תלוי בנו, הוא מותנה בהתנהגותנו:

"אם בחוקותי תלכו, ואת מצוותי תשמרו ועשיתם אותם... וישבתם לבטח בארצכם". לעומת זאת, בגלות – 

"ובגויים ההם לא תרגיע, ולא יהיה מנוח לכף רגלך" (דברים כח, סה).

לעולם לא יוכל עם ישראל לשכון לבטח בחוץ-לארץ.

"זכרו לעולם בריתו, דבר ציוה לאלף דור. אשר כרת את אברהם ושבועתו ליצחק, ויעמידה ליעקב לחוק, לישראל ברית עולם" (תהלים קה, ח-יא, דבה"י א' טז, טו)

מסביר הרב קוק:

א. מקומו של עם ישראל הוא אך ורק בא"י, ולא בשום מקום אחר בעולם.

ב. א"י שייכת אך ורק לעם ישראל, ושום עם אחר לא יוכל להכות בה שרשים.

זה גם מסביר לנו את ענין התחפושות בפורים:

ראשית, זהו, כמובן, ביטוי לשמחה.

אולם, הדבר מבטא גם את העובדה, שיהודי בגלות חייב תמיד "להתחפש".

עצם שמה של מגילת אסתר מעיד על-כך. שהרי שמה היה "הדסה", אלא שהיא נאלצה להשתמש בשם הפרסי, אשר ניתן לה כדי להסוות ולהסתיר את עמה ואת מולדתה. רק בארץ-ישראל יכול יהודי לחיות כיהודי, ללא צורך בתחפושת כלשהי, ולשמור על זהותו האמיתית.

מדוע לא נזכר שם ה' במגילת אסתר?

רבים שואלים: מדוע לא נזכר שם ה' במגילת אסתר?

על-פי מה שהסברנו, אפשר להבין זאת כך:

למה הדבר דומה? לאדם, אשר הזהיר את בנו שלא ילך למקום סכנה, אולם בנו אינו שומע בקולו, ובכל ואת הולך למקום הסכנה. האב רוצה להגן על בנו, אך הוא מתחבא, כדי להצילו.

דבר מעין זה סיפר יגאל אלון ז"ל:

כשהוא הגיע לגיל 13, גיל ה"בר מצוה", קרא לו אביו, ואמר לו:

"החל מהיום, אתה מצטרף למשפחת 'הגברים', ועליך לצאת לשמירה בלילות".

אביו נתן לו רובה, וקבע לו שמירה בלילה, כ"מבחן הבגרות" שלו.

מובן שהילד רעד כעלה נידף, אולם הוא יצא לשמירה, מתוך תקוה בלב, שהלילה יעבור בשלום. והנה, באמצע הלילה, שומע יגאל צעדי בני אדם, המתקרבים אליו. היו אלה ערבים, אשר באו לגנוב. הוא רעד בכל גופו, ולא ידע מה לעשות. לפתע הוא שומע צרור יריות, אשר נורה לעבר הערבים. היה זה אביו, אשר שכב מטרים ספורים מאחוריו...".

גם במגילת אסתר, לא נזכר שם ה' במפורש, כי ה' מסתתר, אולם עינו פקוחה, והוא שומר על עמו.

"הכל בידי שמים, חוץ מצנים ופחים"

בענין השואה, אומר הרב בן-ציון פירר ז"ל ("ליום חגנו" עמ' 105):

אי אפשר להאשים את הנספים בשואה, שהם חטאו.

ודאי אי אפשר לומר, שאלה שנהרגו, חטאו יותר מאלה שניצלו.

הוא מביא את הגמרא בכתובות ל' ע"א: "הכל בידי שמים חוץ מצנים ופחים".

הכל בידי שמים, חוץ מאותם דברים, שאדם יכול היה למנוע אותם, אילו היה זהיר דיו. כמו שאומרים חכמינו: "לעולם אל יעמוד אדם במקום סכנה". כלומר, ישנן צרות, שהאדם מביא על עצמו בגלל חוסר זהירות.

אם לא ישמור אדם על עצמו, ויצא בחורף ללא לבוש מספיק, הצטננותו אינה בידי שמים. כמו כן, אם יכנס אדם לשדה-מוקשים ויעלה על מוקש, אין זה בידי שמים. הוא עצמו הביא על עצמו את אסונו!

אומר הרב פירר: עם עלית הנאצים לשלטון, העמידו היהודים את עצמם בסכנה, ואין זה "בידי שמים". זוהי מעין "התאבדות". אסור לאדם לעמוד מתחת לקיר נטוי...

הבה נזכר קצת בהיסטוריה שלנו -

כבר בשנת 1860 התחילו ניסיונות התיישבות יהודית בארץ-ישראל.

הרב אלקלעי (1798-1878), הרב קלישר (1795-1874), הרב מוהליבר (נולד ב1824-): הטיפו לעליה לארץ-ישראל.

בשנת 1870 נוסדה מקוה-ישראל.

בשנת - 1882 - העלייה הראשונה.

בתקופה זו היו בארץ 22-24,000 יהודים, אשר התגוררו רובם בירושלים, חברון, טבריה וצפת. עד שנת 1914 היו בארץ 84,000 יהודים, ועד 1947 היו כ643,000-יהודים.

תקומתה המדינית של ישראל, היא תוצאה ישירה של היאחזותו של עם ישראל בארצו.

בשנת 1897 - הקונגרס הציוני הראשון.

בשנת 1917 - הצהרת בלפור, המאפשרת להקים בית לאומי בארץ-ישראל.

בשנת 1920 - ועידת סאן-רמו באיטליה, הנותנת תוקף להצהרת בלפור, ומוסרת את המנדט על ארץ-ישראל בידי הבריטים. אפשר בהחלט לדמות את "הצהרת בלפור" ל"הצהרת כורש".

רואים אנו, מצד אחד, קומץ יהודים, אשר נאבקים על אחיזתם בארץ.

מאידך, יושבים מיליוני יהודים באירופה, ואינם מושיטים עזרה, ויש אפילו המתנגדים באופן פעיל לעליה לארץ, ואינם חשים, שהאדמה בוערת תחתם:

בשנת 1933 - עלית הנאצים לשלטון.

בשנת 1935 - קבלת חוקי נירנברג, השוללים את כל זכויות האזרח מן היהודים.

ועדיין, אין היהודים נרמזים. "לנו זה לא יקרה"...

כותב בן-גוריון בזכרונותיו ("תולדות מלחמת הקוממיות" עמ' 14-18):

"לאחר שנבחרתי בשנת 1933 להנהלה הציונית, שבפעם הראשונה היה בה רוב פועלי, ובאותה שנה עלה היטלר לשלטון, ראיתי תפקידה העיקרי של התנועה הציונית להגדיל העליה במהירות האפשרית ובהיקף המכסימלי.

ובמועצת ההסתדרות הראשונה, שהתכנסה אחרי הקונגרס של 1933, ניסיתי להבהיר דרכנו: בוצעה קשה והרת-סכנות נפלה על תנועתנו אחריות כבדה, כאשר לא היתה אף פעם, לגורל הציונות. האסון, אשר קרה את היהדות הגרמנית אינו מצטמצם בתחומי גרמניה בלבד. שלטונו של היטלר מעמיד בסכנה את העם היהודי כולו. ההיטלריסם נלחם לא רק ביהודי גרמניה, אלא ביהודי כל העולם.

משטר היטלר אינו יכול להתקיים זמן רב בלי מלחמה, בלי מלחמת-נקם נגד צרפת, פולין, צ'כיה, או נגד רוסיה הסוביטית רחבת-הידים.

אין העם היהודי גורם עולמי, שיש בידו למנוע ולעכב סכנה זו, או להחלישה ולצמצמה, אבל יש פינה אחת בעולם, שבה אנו מהווים גורם עיקרי, אם גם לא מכריע עדיין, ופינה זו מתנה את כל עתידנו הלאומי בתור אומה. מה יהיה כוחנו ומשקלנו בפינה זו ביום-הדין האיום, כשיפרוץ בעולם האסון הגדול? מי יודע, אולי רק ארבע או חמש שנים (אם לא פחות) עומדות ביני ובין היום הנורא ההוא.

במשך תקופה זו עלינו להכפיל את מספרנו, כי גדלו של היישוב ביום ההוא יקבע אולי את גורל עתידנו ביום ההכרעה. זהו אחד הטעמים מדוע אנו צריכים לראות את שאלת העליה במרכז שאלותינו.

ואמנם עלה בידינו להגדיל העליה בשנים ההן, עד שבשנת 1935 הגיעה לשיא של 61,000...

במועצת הסתדרות העובדים הל"ה (7.2.37) הסברתי סיבת הכשלון של מאמצינו להסכם פוליטי עם הערבים: "הסיבה העיקרית היא חולשתנו. אין אנחנו חזקים למדי בעיני הצד השני למען נהיה בעלי-ברית כדאיים... ב-19 באפריל 1936 פרצו נגדנו הפרעות החמורות והממושכות ביותר שידענו עד אז. ביפו נרצחו 16 יהודים ללא כל סיבה ואמתלה, ומשם התפשט הטרור בכל הארץ... ("ועדת פיל" - ועדה מלכותית, שמינתה ממשלת בריטניה בראשותו של הלורד פיל, לדווח על המצב בארץ-ישראל במהומות הדמים, שהתחילו ב1936-. הועדה באה לארץ ב-1937). משיחותי עם חברי הועדה הגעתי לידי מסקנה, כי מעכשיו יתכן מאד, שגורל העליה תלוי בהקמת מדינה יהודית, לא בימות-המשיח ולעתיד הרחוק, אלא, עד כמה שאפשר, בקרוב בימינו... ד"ר וייצמן, בעדותו רבת-הרושם בפני הועדה, עמד על הכרח של מדינה יהודית להצלת ששת מיליוני היהודים באירופה, שאין להם כל עתיד אלא בארץ משלהם". דומני, שיש בדברים אלה, אולי, רוח נבואית!

אנו רואים את תחושת השליחות ודחיפות העשיה של מנהיגי היהדות בארץ.

מצד שני -

מה נעשה באירופה?

תנועת ההשכלה מיסודו של משה מנדלסון (1729-1786) -

היו מוכנים, תמורת שילובם כאזרחים שוי-זכויות בקרב העמים, לוותר על הלאומיות היהודית, והגדרתם כבני הלאום, שבו הס יושבים.

המושג "יהודי", הוא, לדעתם, מושג דתי בלבד: "בן דת משה".

יהודי בגרמניה יהיה גרמני בלאומיותו - חלק מן העם הגרמני - ויהודי בדתו. כפי שנוצרי יכול להיות שייך לעם הצרפתי, גרמני וכו' ולהיות מוגדר כנוצרי בדתו. הם שללו את הרעיון הציוני, כי, לדעתם, אין עוד קיום לאומה היהודית.

מנדלסון הסביר את התנגדותו לשיבה לציון, בגלל מניעים דתיים (ג' השבועות), אולם תלמידיו הרחיקו לכת, וביססו את שלילת הציונות מתוך העדפת ההתערות בעמים, אשר בקרבם הם יושבים.

הבולט שבהם, מי שהוגדר כ"אבי תנועת הרפורמה", אברהם גייגר (1810-1874), הצהיר: "ברלין היא ירושלים שלי".

אולם גם הרג שמשון רפאל הירש (1808-1888), אשר לחם ברפורמים כמתקני הדת, ראה באמנציפציה ברכה, והאמין שבמסגרת קבלת שויון-זכויות, יוכלו היהודים לשמור מצוות ללא כל חשש. לשיטתו, כל יהודי שומר מצוות ממלא שליחות רוחנית ייחודית בעולם ע"י הפצת האמונה באל אחד ובמוסר הנביאים. הקב"ה הפיץ את עם ישראל בגולה כדי למלא שליחות זאת. אין הוא רואה שליחות של העם, אלא שליחות של היחיד. לדעתו, אין מקום לפתרון לאומי של עם ישראל. ב"אגרות הצפון", אגרת ו', הוא אומר: "עם ישראל הוא עם, גם בלי ארץ וממלכה... שם עם נקרא עליו עוד טרם השיג את ארץ אחוזתו... כי לא על שטח איזה מקום חיצון נקשר חבל לאומיותו... בגולה נפתח לפני עם ישראל כר יותר רחב ומסוגל למלא תעודתו, מאשר בעת שבתו על אדמתו"!

לעומתו, החת"ם סופר (מכונה על שם ספרו "חדושי תורת משה סופר") ר' משה סופר (1762-1839), הרב של קהילת פרשבורג, אשר הנהיג את יהדות הונגריה, התנגד לאמנציפציה, כי חשש שהיא תביא להתבוללות. הוא קרא לעם ישראל לא לשכוח את ארץ ישראל, ולא לותר על הלאומיות שלנו.

הוא קבע, שמי שאינו מודה בגאולה, כופר בעיקרה של תורה ודברי הנביאים.

רק בציון תבוא הגשמת העם. אין לתורה קיום אלא בארץ-ישראל. הוא השוה את מעמדם של היהודים בגולה, לשבויי מלחמה, אשר יושבים ומצפים לרגע, שבו יוכלו לשוב למולדתם. לדעתו, יש לנטוש את הגולה ולעלות לארץ-ישראל.

שמעתי, מדוד שמש, רעיון יפה, שאמר הרב הרצוג ז"ל, אחרי השואה:

יש מדרש, לכאורה תמוה מאד, בבראשית רבה (פרשה ע"ג י"א):

יש שם ויכוח בין ר' לוי לגין חכמים, כמה כלבים היו בעדרים של יעקב אבינו? לוי אמר: ששים רבוא (כמנין יוצאי מצרים).

רבע אמרו: מאה ועשרים רבוא (כפליים מיוצאי מצרים).

מה משמעות הדיון הזה? זה מה שמעסיק את חכמינו, כמה כלבים היו בעדרים של יעקב אבינו? אומר הרב הרצוג: מה תפקידו של הכלב בעדר? האם להגן מפני הזאבים? לא.

מה תפקיד הכלב? לשמור על העדר, לבל ידח ממנו נידח...

להחזיר לעדר את הכבשים הטועות.

אומר הרב הרצוג: "לא השכלנו לשמוע את הנביחות של הכלבים, לא הבחננו בהתראות השונות, או נאלצנו להרגיש את הנשיכות...".

על דבריו של גייגר, מגיב ר' מאיר שמחה הכהן מדוינסק (1843-1926), בעל "משך חכמה" (ויקרא כו, מד):

"והישראלי בכלל ישכח מחצבתו, ויחשוב (את עצמו) לאזרח רענן, יעזוב לימודי דתו, ללמוד לשונות לא לו... יחשוב כי ברלין היא ירושלים... אז יבוא רוח סועה וסער, יעקור אותו מגזעו, יקום רוח סערה ויפיץ המון גליו,יבלה ויהרוס, ישטוף ולא יחמול".

הרב חיים דוד הלוי מביא באחד ממאמריו:

נאמר בתהלים קו, כד: "וימאסו בארץ חמדה, לא האמינו לדברו".

מסביר "בעל העקידה" בסיכום פרשת המרגלים:

"ומיאוס הארץ הוא הענין, אשר עמד עלינו לכלותנו בכל הדורות, ובעבורו גלינו מארצנו ונתרחקנו מעל אדמתנו, והיינו חרפה לשכנינו, לעג וקלס לסביבותינו. ואין שום מבוא לשוב אל שלמותנו כי אם בשובנו לארצנו".

"איתותים" של הקב"ה

לפני שהקב"ה מנחית על האדם את מכתו, הוא שולח לנו "איתותים", ורק אם האדם "אינו נרמז", מונחתת עליו המכה. דוגמה לכך יש לנו בענין עונש הטומאה הבא על האדם:

התורה מלמדת אותנו, שהצרעת והנגעים באים על האדם כעונש.

כך נאמר בדברים רבה, פרשה ו' ח':

"רבנן אמרו: תדע לך שהנגעים באים על לשון הרע. הרי מרים הצדקת ע"י שדברה לשון הרע במשה אחיה, דבקו בה הנגעים". ואומר הרמב"ם בסוף הלכות טומאת צרעת: "וזה השינוי האמור בבגדים ובבתים,שקראתו התורה "צרעת", אינו ממנהגו של עולם, אלא אות ופלא היה בישראל, כדי להזהירם מלשון הרע. שהמספר לשון הרע, משתנים קירות ביתו. אס חזר בו, יטהר הבית. אם עמד ברשעו עד שהותץ הבית, משתנים כלי העור שבביתו, שהוא יושב ושוכב עליהם.

אם חזר בו, יטהרו. ואם עמד ברשעו, משתנים הבגדים שעליו.

אם חור בו, יטהרו. אם עמד ברשעו, משתנה עורו ויצטרע, ויהיה מובדל ומפורסם לבדו, עד שלא יתעסק בשיחת הרשעים, שהיא הליצנות ולשון הרע...".

כמו שאומרים חכמינו במדרש רות רבה ב' י':

"לעולם אין בעל הרחמים פורע מן הנפשות תחילה. ממי אתה למד? מאיוב.

שנאמר (א, יד-יט): "ומלאך בא אל איוב, ויאמר: הבקר היו חורשות, ואתונות רועות על ידיהם, ותפול שבא ותקחם... עוד זה מדבר, וזה בא ויאמר: אש אלהים נפלה מן השמים ותבער בצאן...

עוד זה מדבר, וזה בא ויאמר: כשדים שמו שלשה ראשים, ויפשטו על הגמלים... עוד זה מדבר, וזה בא ויאמר: בניך ובנותיך אוכלים ושותים... והנה רוח גדולה באה מעבר המדבר, ויגע בארבע פינות הבית, ויפול על הנערים וימותו...".

ואף בנגעים כן: תחילה הם באים על ביתו... אחר כך על בגדיו... ורק אחר כך על גופו. אם חזר בו, מוטב. ואס לאו - "בדד ישב, מחוץ למחנה מושבו".

ישנה עובדה שאי-אפשר להתעלם ממנה - אומר ר' צבי יהודה קוק זצ"ל:

"בדורנו ראינו חידוש נורא של חורבן וחידוש נורא של תקומה".

וכי אפשר לומר, שבמקרה קרה הדבר?

בקללות של פרשת "בחוקותי" מופיעה מספר פעמים האזהרה "אם תלכו עמי בקרי". יש אנשים, הטוענים, שהכל מקרה. אולם אנו מאמינים, שאין מקריות.

יד ה' מכוונת את הכל, בגלוי או בסמוי.

גם הישועות הגדולות אינן מקריות, אלא הן מיד ה', ובאותה מידה, גם החורבנות הנוראים אינם מקריים, אלא מיד ה'.

בדורנו הופיעו שני אלה ביחד: החורבן הנורא ביותר, והבנין הנפלא ביותר מאז אלפיים שנה. וכי אפשר להתעלם מכך?

כשאנו מתבוננים בדברי חז"ל, רואים אנו, שהם קשרו בחכמת הקודש שלהם את שני אלה: לפני הופעת המשיח, ישנם חבלי משיח.

הרב חיים דוד הלוי כותב במאמר, שהתפרסם ב"הצופה" ביום ד' באייר תשמ"ט: "צריכים היינו להפיק לקחים מן השואה הנוראה, אך צר לציין שהעם לא למד הרבה. נניח שתי הנחות-יסוד ונגיע למסקנה ברורה:

א. אילו היתה מדינת-ישראל, לא היתה שואה.

ב. אילו לא היתה השואה, ספק אם היתה קמה מדינת-ישראל.

השואה והקמת המדינה מזכירות לנו שתי הלכות:

על שמועות טובות מברך 'שהחיינו', ועל שמועות רעות מברך 'דיין האמת'.

מת אביו, מברך 'דיין האמת'. היה לו ממון שירשו, מברך גם כן 'שהחיינו'.

על השואה הנוראה ברך עם ישראל 'ברוך דיין האמת', ועל הקמת מדינת ישראל, שבאה בעקבותיה, ברך 'שהחיינו'...

המסקנה ההגיונית ברורה ביותר: חובה לשמור מכל משמר על קיומה של מדינת ישראל, כדי שלא תהיה חלילה שואה נוספת.

אולם, מה המציאות?

העם בהמוניו נותר בארצות גלותו. גם אחרי השואה, היו שעקרו מגלות לגלות, ואל ארצם-מולדתם ההיסטורית לא הגיעו. היתה אמנם עליית-הצלה, אולם לא עלייה גדולה מתוך הכרה ברורה שוהו ביתנו, ויש לעלות לבנותה ולהיבנות בה.

ואם נשאל: איך אפשר להסביר את העובדה, שעם-ישראל אינו לומד לקח ממה שקרה לנו, ועד היום הזה יושבים יהודים אפילו בגרמניה!

שמעתי בשם הרב ריינס:

כתוב ב"איכה" (ב, יג): "כי גדול כים שברך, מי ירפא לך?".

הנביא מדמה את.ה"שבר", את האסון של עם-ישראל "כים". מדוע?

אומר הרב הייגס: כאשר קורה אסון ביבשה, שרידי האסון נשארים לזמן ממושך. כזכור, ראינו בסיני את שרידי כלי-הרכב והטנקים השרופים של המצרים, במשך שניס רבות. אולם מה קורה בים? כאשר קורה אסון בים, ואניה טובעת, כעבור שעה קלה לא יהיה זכר למה שהתרחש במקום. הכל שוקע במצולות ונשכח.

זהו האסון של עם ישראל: אנו שוכחים מהר מדי, ואיננו מסיקים את המסקנות המתבקשות.

דרכי ההשגחה נעלמו אמנם מבינתנו, אולם יתכן שהשואה היתה תוצאה של התעלמות משיבת-ציון ומבנין הארץ.

הצרות באות עלינו, כי לא עלינו לארץ-ישראל

על הפסוק "וחמושים עלו בני ישראל מארץ מצרים" (שמות יג, יח) - אומר המדרש: "אחד מחמשה יצאו, וארבעה חלקים מתו בשלשת ימי האפילה".

לפי דברי חז"ל אלה, היתה כאן שואה איומה!

80% מן העם הושמדו, כי הם סרבו לעזוב את מצרים ולעלות לארץ-ישראל! הרמב"ם פוסק (הלכות מלכים ה' ט'), שמותר לצאת לחו"ל, אם חזק הרעב בארץ, אבל הוא מוסיף:

"ואעפ"י שמותר לצאת, אינה מידת חסידות, שהרי מחלון וכליון, שני גדולי הדור היו, ומפני צרה גדולה יצאו, ונתחייבו כליה למקום".

המדרש מספר (תנחומא בהר, סי גי), שבמשך עשר שנים, הביא הקב"ה צרות יותר ויותר קשות על מחלון וכליון, כדי להתרות בהם שישובו לארץ-ישראל.

הנצי"ב (1817-1893) כותב, בפירושו להגדה של פסח, על הפסוק "ויוציאנו ה' ממצרים": "עלינו לזכור גם בזמן הזה, שהרבה מישראל מסרבים בגאולה העתידה במהרה בימינו, אבל הקב"ה ימלוך עלינו ביד חזקה".

הגאון מוילנא (1720-1797) אומר ("קול התור", פרק ה', שנכתב ע"י תלמידיו): "ובעוונותינו הרבים, רבים הם החוטאים חטא גדול זה של 'וימאסו בארץ חמדה'. גם רבים מתופסי התורה לא ידעו ולא יבינו שנתפסו בחטא המרגלים, נסחפו בקליפת חטא המרגלים, בכל מיני סברות כוזבות ותואנות שוא ומדוחים".

כידוע, גם המרגלים היו "ראשי בני ישראל".

ובפרק ד' סעיף ג':

ישנם ארבעה אופנים של גאולה:

א. ע"י תשובה. ב. מעמיד עליהם מלך שגזירותיו קשות מהמן.

ג. באתחלתא ע"י הקץ המגולה של שיבת-ציון. ד. קץ מכוסה (בסוד ה').

"אך יש לחשוב מראש כי כל הדעות הן דברי אלקים חיים, לכן אמר לנו רבנו, שצריכים לקדם ולבחור את האופן הנתון בידינו, אופן ג'.

ואם נעשה ונקיים באופן זה, לא יהיה כבר צורך בהתראות חז"ל על גזירות וכו'. זה יגרום לתשובה כללית, ולא יהא צורך להעמיד מלך, שגזירותיו קשות מהמן, והקץ המגולה יקרב את קץ הגאולה".

מספר תלמידו, ר' הלל משקלאב (סוף פרק ה'):

"רבנו הגר"א, קדוש ישראל, אשר בדברים חוצבים להבות אש, האיץ בתלמידיו לעלות לארץ-ישראל, ולעסוק בקיבוץ-גלויות, והירבה לזרז את תלמידיו להחיש את הקץ המגולה, לקרב קץ הגאולה ע"י ישוב ארץ-ישראל.

כמעט בכל יום דבר אלינו רבנו ברתת ובהתרגשות, כי 'בציון ובירושלים תהיה פליטה', ולא לאחר את המועד.

מי ימלל ומי יתאר את גודל דאגתו של רבנו בדברו אלינו הדברים ברוח-קדשו ובדמעות בעיניו".

ומעיד ר' משה, בנו של ר' הלל ("התקופה הגדולה", הרב כשר, עמ' תמ"ו):

"דבר הנבואה הזה, 'בציון ובירושלים תהיה פליטה', הדאיג מאד את רבנו הגר"א, שלפי זה יבוא זמן, שקיבוץ הגלויות יהיה בדרך של פליטה, היינו מתוך הכרח של צרות וגזירות, ורק שרידי הפליטה יגיעו לציון וירושלים".

גם ה"חפץ-חיים" אמר בשנת תרצ"ג, עם עלית היטלר לשלטון, שהמחנה הנשאר לפליטה יהיה בארץ-ישראל, כמו שנאמר "ובהר ציון תהיה פליטה והיה קודש", והיה בטוח כי ארצנו הקדושה תינצל ("התקופה הגדולה", קצ"ח).

ר' יעקב עמדין (1698-1776) אמר:

"אל תחשבו להשתקע בחו"ל... זאת היתה חטאת אבותינו... והיא שעמדה לנו בגלותנו המר, שלא אחד בלבד עמד עלינו לכלותנו, אלא שבכל דור ודור...

על צוארינו נרדפנו... כמדומה לנו בהיותנו בשלוה בחו"ל, שמצאנו א"י וירושלים אחרת דוגמתה, על כן באו עלינו כל הרעות, בשבת ישראל בארץ ספרד וארצות אחרות, ואילו לא היה עוון זה בידינו...

הוא בעיני הסיבה הקרובה ביותר לכל השמדות המופלגות הגדולות הנוראות המבהילות, אשר מצאנו בגלות" (הקדמתו לסידור "בית יעקב", עמ' י"ג).

הרב יהודה אלקלעי: "כיון שלא התעוררו ישראל לשוב לארצנו ולנחלת אבותינו, התחילו הגזירות, הגירושין והשמדות, מפני שהדבר תלוי בתשובה - שישובו לארץ ישראל" (קול קורא, שנת תר"ח. 90 שנה לפני השואה).

ר' אליעזר אומר בגמרא, שאין ישראל נגאלים אלא ע"י תשובה.

מסביר הרב יהודה אלקלעי: תשובה לארץ-ישראל.

הניתוק מן הגלות דרש "ניתוח"

אומר ר' צבי יהודה זצ"ל (במאמרו של הרב אבינר):

"עובדה היא, שעם ישראל היה מאד קשור לגלות, גם בגופו וגם בנשמתו, והיה צורך בניתוח כדי לנתקו.

לא מדובר כאן על פלוני או על אלמוני, אלא על כלל-ישראל כולו.

עובדה היא, שעם ישראל התרגל לגלות, ואפילו גדולי ישראל היו קשורים לגלות. אין הכוונה לומר, שהיה כאן עונש, אלא - טיפול אלקי, ניתוח אלקי קשה, שניתק את האומה מטומאת הגלות. ואת עובדה! היה כאן מצב דומה למה שמתואר בתורה: העבד אינו רוצה לצאת לחפשי, אוהב את העבדות ואוהב את אדוניו.

גם הדור הראשון של ההיסטוריה של עמנו, אהב את הגלות, ולא יכול היה להינתק ממנה. "וימאסו בארץ חמדה, לא האמינו לדברו...".

כתוצאה מזה הופיע "הטיפול" האלקי:

"וישא ידו... להפיל אותם במדבר" (תהלים קו, כד-כו).

ישנם הרבה סוגי מדבריות: יש מדבר, ויש מדבר העמים".

בעל ספר "אם הבנים שמחה", הרב שלמה טייכטאהל, שהיה תלמידו של האדמו"ר ממונקטש, מראשי המדברים נגד תנועת "שיבת ציון", כותב, שהזוועות הנוראות האלה של השואה, הן סימן שנגמרה הגלות, ושיש צורך לעלות לארץ-ישראל, ופשוט הוא להבין:

רבש"ע הוא שהגלה אותנו בין העמים, ועליו מוטל, כביכול, לקיים אותנו שם. ואם אינו מקיים אותנו בגלות, ואם המצב נורא כל כך, שאי-אפשר כבר לסבול, אין לך סימן גדול מזה, שהגיעה פקודה אלקית לחזור לציון. כידוע, יש טוענים, שצריך לחכות לסימן מן השמים כדי לחזור לארץ.

האם זה אינו סימן מספיק?
ואפילו מי שטוען, שיש שבועה שלא לצאת מן הגלות, זהו כשאנו יושבים במנוחה בגלות. אולם, כשאין יושבים במנוחה, הרי זה אות משמים, שרצונו שנעזוב את ארצות הגלות.

ובדברי הקדמתו הוא כותב: "חלק גדול מאחינו בני ישראל, שנהרגו בימינו, היו ניצולין ע"י שהיו כבר בארץ-ישראל, ועתה, מי מקבל האחריות בשביל אותו דם כשר שנשפך בימינו? וכמדומה, שכל אלו המנהיגים, שהיו מונעים את ישראל מלילך ולהשתתף עם הבונים, לא יוכלו לכפר ידיהם ולומר "ידינו לא שפכו את הדם הזה..." (עמ' ט"ו).

עלינו לזכור, שהקב"ה "מדבר" אלינו ב"סימנים" שונים, לפעמים - טובים, ולפעמים - רעים. אלה הם "איתותים" מן השמים.

ר' יונתן אייבשיץ כותב:

"לעתיד לבוא, כשיגיע עת דודים, יגזור המלכות גזרות על ישראל, ויתנדבו לבם לילך לדור בא"י, ובעת ההיא נהיתה עת צרה ליעקב, וישמע ה' את צעקתם וירחם עליהם". משמע, בגלל הגזירות הרעות, "יתנדב" העם לעלות לארץ. וכותב בעל "אם הבנים שמחה": "ובטוח אני, שאילו היה רבנו בעל "אהבת יונתן" חי עמנו עתה בגלות, וראה את מעמדנו היום בגלות המרה, שעברה עלינו, היה אומר לנו: "אחינו בני ישראל, הגיעה השעה שנעלה לציון, לארץ אבותינו".

גם ה"חתם סופר" אומר (דרשה ל"פרשת פרה", אם הבנים ע"ז):

"תוקף הצרות הוא כדי להביאנו לארץ-ישראל".

עפ"י גישה זו, אין לראות בשואה דבר שבידי שמים, אלא היהודים הביאו על עצמם אסון זה.

הרב דסלר זצ"ל ("מכתב מאליהו" כרך א' עמ' 63) אומר:

"כל עונש הבא ממנו יתברך אל האדם, אינו בא אלא ללמדו ולהחזירו למוטב, וכלגזירת כליון ומיתה, פירושה שאין לאדם ההוא תקנה להביאו לידי תשובה, וממילא תיקונו - מיתתו.

במעשה העגל אמר הקב"ה למשה: "ראיתי את העם הזה והנה עם קשה עורף הוא, ועתה הניחה לי ויחר אפי בם ואכלם" - מפרש ה"ספורנו", שמשום שאין תקוה שישובו בתשובה, ממילא אין להם תקנה אלא כליון.

בדורנו היתה בנו יד ה'. אויב קשה כהמן החריב מדינות שלמות של אחינו בני ישראל. חלק גדול מכלל בית ישראל עזבונו בעוה"ר... שבר השי"ת את שארית התורה לעינינו. עלינו להתעורר הרבה ולשנות את כל השקפותינו ודרכינו ומעשינו ולשוב אל ה' בחזקה, והוא ירחם את שארית הפליטה".

ובכרך ג' עמ' 350 הוא כותב באחד ממכתביו מלונדון אל ישיבת פוניבז', מיום ח' דחנוכה תש"ח:

'"האם לחנם היו השחיטות והחורבנות? האם אין בכח קרבנותינו למיליונים לעשות רושם, ולהביא לידי שינוי? כל האומר "מקרה הוא", הלא כופר הוא. אבל אנחנו, אשר נאמין כי מאת ה' היתה זאת, הלא נדע שבהכרח יביא כל זה שינוי מן הקצה אל הקצה... ".

ובהמשך הוא אומר:

"באה גם שנאת יהודים גלויה בכל העולם, ובאותה שעה של מהומה ושערוריה, בתוך אותו ים השנאה, מתוך כל זה, דוקא נולד ההיפך, שהם בעצמם יאמרו לבסס את ישראל באדמת הקודש. האם כך הוא מהלך העולם? האם זהו דרך הטבע?".

ובמכתב אחר, מגייטסהד, מיום ה' "כי תבא" תש"ח, הוא מוסיף:

"מה שאנו בו עכשיו בארץ הקדושה קשה להגדירו כעת כאתחלתא דגאולה, אבל על כל פנים חסדים גדולים מן הקצה אל הקצה הם.

מקצה הייסורים של חורבן ששת אלפי אלפים מאחינו, אל הקצה השני - התישבות עמנו במדינתו בארץ הקדושה. מזה צריך ללמוד ולקבוע אמונה בלב. אוי לו למי שיבא ליום הדין ועדיין סומא הוא משאות דבר מוחשי כוה" (עמ' 352).

ובכרך ד' עמ' 123 הוא אומר:

"תכלית כל דבר היא להיות כלי לקדושה, וכשאדם משתמש בו לתכליתו, הרי הדבר ההוא מתעלה ומתקדש. אולם כשאינו מגיע לתכליתו, טומאה מתפשטת עליו.

ככל אשר הקדושה גבוהה יותר, הטומאה גרועה יותר.

המת הוא אבי אבות הטומאה, מפני שתכלית גוף האדם היא המעולה ביותר, להיות מרכבה לנשמה הקדושה, וזו נתבטלה במיתתו. מעין זה גם טומאת הנידה.

ישראל בגלות, כיון שאין זו תכליתם, הם בבחינת טומאה. וכן מצאנו שבגשת מצרים הגיעו לס"ט שערי טומאה.

ובעמ' 124 "סוד תקופתנו":

"אנו משתוממים על החורבן הנורא שפקדנו בדורנו, ואנו שואלים לעצמנו, על מה עשה ה' ככה ... מה חרי האף הגדול הזה?

אבל נתבונן נא. כל התקופה שקדמה לחורבן, היתה ומן הקלת שעבוד הגלות מעל עם ישראל. עוד לפני מאה וחמשים שנה היה כלל ישראל כמנודים ומתועבים בין יושבי תבל, ורק בדורות האחרונים התחילו הגויים להקל עולנו ולהתחיל להשוות את זכויותיה ודינינו למצבם הם. כך התחילה תקופת האמנציפציה.

בשנים האחרונות כבר התחילו לדבר אודות ארץ-ישראל ועל אפשרות נתינתה לנו למקום מושב וממחה.

אותם הגויים, אשר מלפנים היינו אצלם ללעג ובוז, ונחשבנו בעיניהם כפחותים שבפחותים, והרי גס אצלם ארץ-ישראל היא ארץ קדושה, ועם כל זאת נתן ה' בלבם לחשוב שיתנוה לנו. 

ברור הוא, שתקופת האמנציפציה היתה מזומנת מאת ה' לשמש לנו הכנה לביאת המשיח, ולצורך זה הוקל עול הגלות מעלינו.

כי ההכנה לימות המשיח דורשת מאתנו עבודה רוחנית רבה כדי להגיע למדרגת הגאולה, ומצב של צרות תכופות והשפלות תדיריות אינו מסוגל להשגת דחף העליה הנדרש.

נמצא, שההארה החדשה הזאת וההקלה במצבנו באו כדי שנשתמש בהן לצרכי הקדושה. וכיון שהפכנו את המטרה, ובמקום להכיר את הרמז מלמעלה, כדי להתכונן לגאולה מתוך שמחה והרחבת הדעת, השתמשנו במצב החדש להתערב בגויים וללמוד ממעשיהם, הרי ארבה לנו הסכנה הידועה של הכנה לקדושה שאינה באה אל תכליתה. (זה שלא היה החורבן אלא עכשיו, אף שתהליך ההתבוללות היה הולך וגובר כבר זמן ארוך, הוא מפני שהקב"ה מאריך אפו ואינו מביא את הפורענות אלא לאחר שנתמלאה הסאה, ואין עוד תקוה שההשפעה תביא לידי תיקון.

וכן מצינו במקדש ראשון, שעמד זמן רב ועדיין היו בו עשרה נסים, אף לאחר שהעמיד מנשה צלם בהיכל). ואם לאחר החורבן הנורא ממשמשת ובאה שוב תקופה של חסד, אל לנו לשנות באיוולתנו, אלא נכיר את הרמזים מלעילא ונאחוז בהארה לשוב בתשובה גמורה".

מדוע אין ה' מתערב נדי למנוע את הסבל הנורא?

יש מדרש מענין ב"בראשית רבה" כב, ט:

על הפסוק "ויאמר ה' אל קין: אי הבל אחיך? ויאמר לא ידעתי. השומר אחי אנכי? ויאמר: מה עשית? קול דמי אחיך צועקים אלי מן האדמה" (בראשית ד, ט-י).

נאמר במדרש: "אמר ר' שמעון בן יוחאי: קשה הדבר לאמרו, ואי אפשר לפה לפרשו. שני אתלטין שהיו עומדים ומתגוששים לפני המלך.

אילו רצה המלך, פרשן (היה יכול להפריד ביניהם). ולא רצה המלך לפרשן.

נתחזק אחד על חברו והרגו. והיה (ההרוג) צווח ואומר: מי יבקש דיני לפני המלך ומהמלך! (המלך חייב במותי).

כך "קול דמי אחיך צועקים אלי מן האדמה" (מדוע אפשרת לו להרגני?).

נשאלת אפוא השאלה, מדוע באמת, אין ה' מתערב, גם כאשר הוא רואה עוול נורא? התשובה היא: ה' קבע סדרי-עולם לדומם, לצומח ולחי. כלם פועלים עפ"י חוקי ה' ואינם יכולים לשנותם: האש שורפת ומכלה, כי זה טבעה מששת ימי בראשית.

אם נזרע חיטה, תצמח חיטה, כי כך קבע ה'. האריה טורף, כי זה טבעו. אין לו היכולת לשנות את טבעו. היצור היחיד, שנתן לו הקב"ה היכולת להמרות את פי ה', ולעשות כפי שהוא רוצה, גם בניגוד לרצון ה' ולציפיותיו ממנו, הוא האדם.

זו המשמעות של "הבחירה החפשית". בזה בא לידי ביטוי שאדם נברא "בצלם אלקים": יש לו יכולת החלטה משלו. יכול אדם להחליט להיות צדיק ויכול הוא להחליט להיות רשע. בזה גדולתנו.

אם יתערב הקב"ה, וימנע מן האדם להיות רשע, יהיה בכך חיסול הבחירה החפשית שלנו. לכן אין ה' מתערב במעשי האדם החוטא.

ה' כן מתערב בתוצאות: אחי יוסף זממו לחסלו. הקב"ה לא מנע מהם את מעשיהם הלא-מוסריים, כי זה נוגע לבחירתם החפשית. הקב"ה כן התערב בתוצאות: מזימתם לא הצליחה. מכירתו לעבד, דוקא קרבה אותו להגשמת חלומותיו.

עובדה היא, שה' הביא למפלתו של המן.

נשאלת אפוא השאלה: מדוע לא הביא ה' למפלתו של היטלר, קודם ביצוע זממו? אולי זה בא ללמדנו, שיש כאן עונש מן השמים, בגלל "מאיסת ארץ חמדה"!?

לסיכום:

כאשר הצגנו את השאלה על השואה, היה נדמה לנו שהשואה מערערת את יסודות האמונה. דומני, שלאחר ההסבר, יכולה השואה להיות "מנוף חינוכי":

א. להחדרת נושא האמונה, והעמקת הקשר בין עם ישראל לארץ-ישראל.

ב. להראות את הגישה המוסרית של "האדם ההומני".

אילו היתה השואה מתרחשת בסעודיה, היינו אומרים: "רק אנשים פרימיטיוויים מסוגלים לעשות מעשים כאלה". אולם השואה התרחשה בארץ "התרבותית ביותר". האם אין זה מאשר את גישת התורה: "אם אין יראת אלקים ... והרגוני..."?

כדי לחנכנו לראיית הארועים באור נכון יותר, אני מביא כאן קטעים ממאמרו של אברהם רון, לשעבר מנהל החינוך הדתי ("אל המקורות" א', עמ' 213):

"האדם הקווי והאדם הנקודתי"

ובכל הדורות סבלנו, הוכינו גם מכות קשות... אך לא נפלנו ברוחנו, כי ראינו כל אסון על רקע הנצח.

נקראנו "עם עולם". ידענו, שעולמנו אינו מסתיים עם אסון זה.

האמננו, שעוד העתיד לפנינו. האמננו בהבטחה האלקית על הגאולה, ובראייה רחבה זו של המצב הזמני, קבל האסון ממדים אחרים. הוא כאילו נתגמד פתאום, ואימתו לא הפחידה אותנו.

אם ההוה היה קשה, ידענו שעבר ארוך מאחורינו, והנצח - לפנינו.

אבותינו חיו את כל ארכו של קו הזמן: הם הקיפו בתודעתם עבר, הוה ועתיד.

הם היו יצורים "קוויים".

לעומת אבותינו, הרי אנו יצורים "נקודתיים": אנו חיים רק "נקודת חיים" צרה, את ההוה בלבד.

וכמובן, שצמצום זה של ,"שדה-הראייה", משנה את יחסי הגודל:

תופעות ההוה מקבלות ממדים עצומים.

הנאות ההוה נראות גדולות מכפי שהן, וצרות ההוה נראות איומות מכפי שהן...

תפקידנו עתה הוא הרחבת הפרספקטיבה ההיסטורית לעבר העבר, ולעבר העתיד, כדי שנדע שלא "קפצנו" אל במת ההיסטוריה רק היום.

מאחורינו עבר ארוך ומפואר, ולא אתמול החלו קשרינו עם הארץ הזאת.

נדע, שלפני עם ישראל משתרע הנצח, וכי כשלונות זמניים וקשיים זמניים, אין בכחם להשכיח מאתנו עובדה זאת.

האדם "הנקודתי" הוא "כמוץ, אשר תדפנו רוח".

הוא מיטלטל עם כל שינוי קל במציאות.

האדם "הקווי" שומר על יציבותו, ואינו נשבר גם בצוק העתים...".

נאמר במדרש תהלים כ, ד:

"משל לאב ובנו, שהיו מהלכים בדרך, ונתיגע הבן ואמר לאב: היכן היא המדינה? אמר לו: סימן זה יהא בידך, אם ראית בית-קברות לפניך, הרי המדינה קרובה.

כך אמר הקב"ה לישראל: אם ראיתם את הצרות שנתרבו אתכם, באותה שעה אתם נגאלים. שנאמר 'יענך ה' ביום צרה"'.

כללו של דבר, בעת ראשית צמיחת ישועתנו, גם יפקוד אותנו החורבן הנורא ביותר. נאמר בדניאל יב, יא: "והיתה עת צרה, אשר לא נהיתה מהיות גוי עד העת ההיא, ובעת ההיא ימלט עמך". ובמדרש דניאל: "אלו חבלי המשיח".

נסיים בקטע, הלקוח מתוך הספר "אני מאמין", מפי פליט, שניצל בנס, כפי שנמסר לרב הרצוג, במסעו להצלת שארית הפליטה:

"כשהכניסו את האנשים אל המחנה, קהל של אלפי איש, לחצר-ההשמדה בטרבלינקה, והקהל פנה אל האדמו"ר, הרב ישראל שפירא: רבנו, מה הוא אומר עכשיו?

פתח רבנו הקדוש ואמר: שמעו אחי ואחיותי, עם ה', לא עלינו להרהר אחרי מעשיו של הקב"ה, ואם נגזר שבזמן הוה אנחנו נהיה הקרבן של חבלי המשיח, בדרגה זאת של גאולה, ולעלות על המוקד, אשרינו שזכינו לכך.

מה שחז"ל אמרו "ייתי ולא אחמיניה", היינו - טרם שמגיעים לכך, אבל אנחנו שהגענו לדרגה זו, צריכים אנו לשמוח כי זכינו שאפרנו, כאפר הפרה האדומה, יטהר את עם ישראל כולו.

אנו חייבים לראות את עצמנו מאושרים, שנפל בחלקנו לסלול את הדרך לפני הגאולה הולך ובא, ולקבל באהבה את עקידתנו על קידוש שמו יתברך.

הנני מצווה עליכם, שלא תהססו ולא תבכו בלכתכם לכבשן. אדרבה, היו בשמחה, בניגון "אני מאמין", וכרבי עקיבא בשעתו תסתלקו ב"שמע ישראל", ב"אחד". הקהל קיים את דברי קדשו, ובניגון 'אני מאמין' וקריאת 'שמע ישראל' קדשו שם שמים ברבים" (עמ' 44).
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