מחלוקת ראויה

הרב יובל שרלו

המשנה במסכת אבות לימדה אותנו שיש להבחין בין מחלוקות שהם לשם שמיים ובין מחלוקות שאינן לשם שמיים. הבחנה זו, מעצם הגדרת כותרתה, היא הבחנה שנעשית לאור כוונת המכוון, לאמור: מחלוקת ראויה היא מחלוקת המתנהלת מתוך מגמה שהיא לשם שמיים, ומחלוקת שאינה ראויה מתנהלת לאור מגמה אחרת מאשר "לשם שמיים". ברם, האדם יראה לעיניים, ולא ניתנה לנו אפשרות לחדור לעולמו של השני, ולדעת מהי כוונתו. למעלה מכך, בעלי המוסר לימדו אותנו כי האדם מלא "נגיעות", ואף את נגעי עצמו אינו רואה. הוא בדרך כלל משוכנע כי כוונתו שלו היא לשם שמיים, ואילו כוונת השני אינה כזו, ולפיכך משנה זו מנוצלת למגמה ההפוכה שהיא באה ללמד. היא מגויסת והופכת לכלי נשק בויכוח ולא למורת דרך ראויה.

לפיכך, יש צורך חיוני בגיבוש כלים חיצוניים, אשר מאפשרים ליצור מסגרת ראויה של מחלוקת לשם שמיים. ככל כלי חיצוני אף כלים אלו יהיו מוגבלים, שכן לעולם אין הלבוש החיצוני יכול ללמד באופן מוחלט על המתחולל פנימה, וזה חסרונו של כל לבוש חיצוני. ברם, קביעת המסגרת מאפשרת פעמים רבות יצירה דרך אמיתית לניהול המחלוקת.

אחד הכלים המובהקים לכך טמון בשאלה באיזו דרך מוצגת עמדתו של בעל הפלוגתא. פעמים רבות נוטה המתדיין להציג את עמדת החולק עליו בצורה מגוחכת, לא הגיונית ולא ריאלית. בכך הוא לכאורה זוכה בעמדה המסייעת לו לתקוף את העמדה החולקת, שכן אין זה קשה ללעוג לדבר לא הגיוני ולא ריאלי. זהו סימן מובהק למחלוקת שאינה לשם שמיים, והיא מלמדת כי כוונת המתדיין היא לזכות בויכוח ולנצח, ולא הכוונה החייבת להיות כוונת היסוד – לברר את האמת. סימן מובהק למחלוקת לשם שמיים הוא אם היא מתנהלת בצורה הפוכה. במקום בו אנו מוצא נכונות אמיתית לרדת לשורש עמדת החולק עליך,להציגה בהגינות וביושר הראוי בדיוק באותה דרך שהוא היה חפץ שתציג אותה – שם אתה מזהה מסגרת ראויה למחלוקת מעין זו. הצגת עמדת השני ביושר אינה מונעת בעדך מלחלוק עליו בכל העוצמה ובכל העוז הראוי, ולבטל אותו כעפרא דארעא. ברם, אז אתה עושה דבר מה אמיתי, שהוא בירור האמת, ולא דמות חיצונית של עשייה זו, שעיקרה פילוג. כשמתלווה לכך גם הקפדה שלא להתדרדר לפסילה אישית, ושלא לערוך דמוניזציה לדמות, כי אם להתייחס לגופם של דברים הולכת ומתעצמת ההכרה שמדובר כאן במחלוקת אמיתית.

התדמית של מחלוקת בה יש סיכוי לנצח אינה כזו. על רשות הרבים של הדיון השתלטה התפיסה שככל שתהיה הכפשה ועיוות עמדות, ויותר מכך – ככל שיהא לעג חריף יותר והצגה מעוותת יותר של עמדת השני, כן ייטב. ברם, התנהגות זו לוקה בשניים. ראשית – היא לא נכונה ולא אמיתית, ואף אם נניח שהיא מובילה ל"ניצחון" מחירו יקר מאוד, והאמת תהיה נעדרת. שנית – גם במישור הטקטי מתברר פעמים רבות כי לאמת צליל משלה. ניכרים דברי אמת, וכשהמגמה היא לברר את האמת הזו יש בדברים עוצמת שכנוע מאוד גדולה. 

מדובר לא רק בכללי מחלוקת כי אם בתהליך פנימי. המגמה שלנו צריכה להיות להפוך קונפליקט לדילמה, לאמור: בדרך כלל אין צד הכולל בתוכו את האמת כולה ואין צד שהוא כולו שקר. אין מדובר במלחמת בני אור בבני חושך, כי אם בגוונים שונים של שחור ולבן. כיוון שכך, אין מדובר במלחמה בין שני גופים, אלא בחיפוש דרך משותף, שחייב להתנהל בלב כל אחד מאתנו. בשעה שמבינים כי מדובר בדילמה פנימית בין ניצוצות האמת המצויים בכל מקום, הדבר מעביר את החולקים מתאוות הניצחון אל עבר מחפשי דבר ד', ואז יוצאת האמת נשכרת, מהעובדה שכל צדדיה באים לידי ביטוי, והחיפוש הוא אחר כתוב שלישי המכריע בין האמיתות.
על פנים וחוץ 

הרב איתמר חייקין 

 ראש ביה"מ  אמי"ת מדעי כפר בתיה   

"ולקחו מן הדם ונתנו על שתי המזוזות ועל המשקוף על הבתים אשר יאכלו אתו בהם" (שמות פרק יב, ז)  

כך ציוה משה את עם ישראל במצרים ערב יציאתם לחרות.  אולם במשקוף של בית מגורים קבועה בדרך כלל דלת – ואם כן היכן היו אמורים בני שישראל לתת את הדם?  

אי בהירות זו הולידה מחלוקת חכמים: 

"ונתנו על שתי המזוזות ועל המשקוף". -  מבפנים, אתה אומר מבפנים או אינו אלא מבחוץ? תלמוד לומר "וראיתי את הדם", הנראה לי ולא הנראה לאחרים דברי ר' ישמעאל. 

ר' נתן אומר מבפנים. אתה אומר מבפנים או אינו אלא מבחוץ תלמוד לומר והיה הדם לכם לאות לכם לאות ולא לאחרים לאות. 

ר' יצחק אומר לעולם מבחוץ כדי שיהו המצריים רואין ומיעיהן מתחתכין: 

(מכילתא דרבי ישמעאל בא - מס' דפסחא בא פרשה ו )

רבי ישמעאל ורבי נתן סבורים שהדם ניתן מבפנים אם כי חלקו בטעם ואילו רבי יצחק סבור שניתן בחוץ. מובן שאין זו מחלוקת טכנית אלא מחלוקת מהותית בתפקידו של מתן הדם ומשמעותו.

רבי ישמעאל סבור שהמצווה זו, כיתר המצוות, מטרתה בעבודת ה' - בוחן כליות ולב, שאינו זקוק לכל סימן חיצוני. וכך מנסח זאת רבי ישמעאל במקום אחר:   

"וראיתי את הדם. היה ר' ישמעאל אומר והלא הכל גלוי לפניו שנ' ידע מה בחשוכא ונהורא עמיה שרא (דניאל ב כב) ואומר גם חשך לא יחשיך ממך (תהלים קלט יב) ומה תלמוד לומר וראיתי את הדם. אלא בשכר מצוה שאתם עושים אני נגלה וחס עליכם שנאמר ופסחתי עליכם." (שם פרשה ז )  

עם ישראל השקוע במ"ט שערי טומאה זקוק היה נואשות לאיזו מצווה שתעשה אותם ראויים לגאולה. מתן הדם היה בבחינת הפתח הקטן שפתחו ישראל, שבעבורו פתח להם ה' את שערי הגאולה. 

רבי נתן סבור שהתפקיד העיקרי של המצווה היה עבור היושבים בבית, עבור חינוכו של עם ישראל עצמו.  לא ה' היה זקוק לדם אלא ישראל היו זקוקים לו בכדי להוכיח לעצמם את יכולתם להשתחרר מכבלי תרבות מצרים ואליליהם ולבטא את אהבתם וביטחונם בבורא עולם .

בניגוד לדעות אלו סבור רבי יצחק שמצווה זו כוונה כלפי המצרים שמחוץ לבית ישראל וממילא מתן הדם היה בחלק החיצון של המשקוף. כך מסביר הרמב"ם במורה נבוכים: (חלק שלישי פרק מו)

"שהמצריים היו עובדים מזל טלה, מפני זה היו אוסרים לשחוט הצאן, ... ובעבור שימחה זכר אלו הדעות אשר אינם אמתיות, ... צונו לשחוט כבש בפסח ולהזות דמו במצרים על השערים מחוץ, לנקות עצמנו מן הדעות ההם ולפרסם שכנגדם"

מאבק היציאה ממצרים הפך ע"י פרעה למאבק דתי "מי ה' אשר אשמע בקולו לשלח את ישראל?!" ולכן בכדי להראות לעין כל את ניצחון האמונה בה' על אמונת מצרים שחטו ישראל את אחד מאליליהם וכאות הפגנתי נתנוהו מבחוץ.

האם דעות אלו מתנגדות או שמא דווקא משלימות זו את זו? וודאי הנן משקפות את המישורים השונים בעבודתו של  המאמין, בינו לבין בוראו, בינו לבין עצמו ובינו לבין חברתו. אלא, שלעיתים יש להתמקד בנתינת הדם מבפנים. קרי, בעבודה הפנימית הנסתרת מעין רואים, להעמיק את אמונתנו וביצור ערכנו בתוך הבית פנימה. לעיתים יש לתת את הדם מבחוץ- יש לנסות ולהשפיע על החברה שבחוץ, להעתיק את כובד עשייתנו לרחובה של עיר. ואלו ואלו דברי אלוקים חיים. 

לא למוזמנים בלבד

ד"ר עו"ד אביעד הכהן

מעשה ביהודי שביקש להיכנס לבית הכנסת הגדול בימים הנוראים. עצר אותו השומר בכניסה וביקש לראות את כרטיס הכניסה שלו. "אין לי כרטיס", הצטדק האיש. "אם כך, לא תוכל להיכנס". "אבל אני רוצה רק להגיד משהו לחבר שלי", התחנן האיש על נפשו. "טוב, אם כך, תיכנס רק לדקה", התרה בו השומר, "אבל שלא תעז להתפלל".

פרשת "בא" מזכירה לנו סיפור זה, בהציבה לפנינו שני מודלים של עבודת ה', שונים ונבדלים זה מזה לחלוטין.

במודל האחד, המוצג על ידי פרעה, מלאכת הקודש שייכת ל"מוזמנים בלבד", בעלי כרטיס כניסה. חוג אליטיסטי מצומצם, ששם הקוד שלו הוא "גבירים" או בני תורה, שרואים את עבודת ה' נחלתם הפרטית ואינם ששים להתיר לאחרים להיות שותפים עמהם.

וכפי שפירש הרמב"ן בפירושו על אתר: "מי ומי ההולכים – היה פרעה רוצה שילכו ראשיהם, זקניהם ושוטריהם, אנשים אשר נקבו בשמות". פרעה מבקש להרכיב את רשימת ה"מי ומי", שבעקבותיה תהא הכניסה לעבודת ה' "רק על-פי הזמנות".

פרעה לא רק מבקש להגביל את השותפים לעבודת ה'. כדמגוג עתיר ניסיון מבקש הוא לשכנע את בני ישראל שבעצם זה מה שהם עצמם רוצים: "כי אותה אתם מבקשים", זהו רצונכם, לא רצוני.

המודל השני, היפוכו של הראשון, מוצג על ידי משה רבנו: "בנערינו ובזקנינו נלך, בבנינו ובבנותינו, בצאננו ובבקרנו נלך, כי חג ה' לנו". זהו מודל של קהילה שלמה שכל מרכיביה (אפילו הצאן והבקר!) נוטלים חלק בעבודת ה'.

בהכלילו את כל מרכיבי הקהילה בעבודת ה', מדגיש המודל השני את הקשר והזיקה שבין הישן והחדש. "בנערינו ובזקנינו". בניגוד לתפישה רווחת שהעידן המודרני מאופיין בה, ולפיה "העולם שייך לצעירים", להם מציע מודל זה לשמור כל העת על זיקתם ל"זקנים" ולהיפך. יש בגישה זו כדי להפרות כל אחד מהצדדים ולהכיר בחשיבות שהמורשת העתיקה תעבור לדורות הבאים, גם אם מסריה ינוסחו בשפה חדשה ושונה.

בעולם בן ימינו, התפישות הישנות, דרכי המאבק, הלבוש של פעם, כל אלה נדחים מפני החדש. הסגנון שונה, השפה שונה. כך בפוליטיקה, כך בתרבות, כך בספרות ובאמנות. הדור החדש נולד בעולם שבו פלאי הטכנולוגיה, המחשב והאינטרנט, הם חלק בלתי נפרד מהווייתו. לבושו זרוק, מראהו צעיר ורענן. לא אחת משפטיו סתומים, חסרי קשר ופשר, ביטוי מחוספס, קצרצר וישיר העונה לצרכי הרייטינג. כל אלה נועדו, כביכול, לקדש את הציווי של החברה המודרנית "וישן מפני חדש תוציאו".

מגמה זו לא פסחה גם על עבודת ה'. העמל המייגע בלימוד סוגיה קשה בש"ס פינה את מקומו לשיטוט באתרי "אינסטנט" הלכתיים באינטרנט, שבהם ניתן למצוא תשובה (או מדיוק יותר – "סאונד-בייט") הלכתית על כל מה שרצית ולא העזת לשאול, והכל בשלוש-ארבע שורות (בלי מקורות, חס ושלום). הדיבור המתון, טבול בניבי לשון מן המקורות, והמאמרים הארוכים (לא אחת, יש להודות, טרחניים למדי), פינו את מקומם לדיבור וכתיבה קצרים מבחינה לשונית, משוחררים מכבלי העבר, עמוסים בעגה ישראלית עכשווית, ו"מתחברים" היטב לנמעניהם. לצד זה, נראים יותר ויותר במקומותינו מנהגים שלא שערום אבותינו. מצד אחד, תופעות שנראות, לפחות למראית עין, כהחמרה ודקדוק יתרים במצוות, תוך מאיסה ובעיטה באורח-החיים המיושן של הדור הישן. מצד שני, סגנון חדשני, נשכני ומתלהב, שהאיפוק והריסון ממנו והלאה.

זאת ועוד. בתי-הכנסת הולכים ומתפצלים זה מזה. בחלק מהמקומות נדיר למצוא מניין אחד שבו שרויים בצוותא אנשים עם שיער שיבה ובני נוער. הצעירים מקימים להם מניינים ו"תתי-מניינים" משלהם, בסגנון "קרליבכי" או חבקו"קי זה או אחר, ואילו הגיל הממוצע בחלק מבתי הכנסת הוותיקים הולך ומתקרב לגיל גבורות, אם לא למעלה מזה, ועדיין רבים בו על השאלה מי יעלה ל"מפטיר" ומי ל"שלישי", וה"יארצייט" של מי טוב יותר כדי לעבור לפני התיבה.

משה רבנו מציע לנו מודל שונה, קשה יותר, מורכב יותר, שיש בו גם אתגר לא קטן. מודל של עבודת ה' שמרכיביה מגוונים. כל אחד מהם שומר על זהותו וייחודו. ה"נערים" נשארים "נערים", על חיוניותם ומרצם, שפתם ולבושם, ואילו ה"זקנים", בני הדור הישן, נשארים "זקנים". המסר של מודל זה הוא שהליכה בצוותא אינה בהכרח ויתור, ושמירה על ייחוד אינה צריכה לגרור אחריה בהכרח פגיעה ב"יחד".

פרשת "בא"
כמה זמן ישבו בני ישראל "בארץ לא להם" [מצרים]?


"ומושב בני ישראל אשר ישבו במצרים שלשים שנה וארבע מאות שנה. ויהי מקץ שלשים שנה וארבע מאות שנה , ויהי בעצם היום הזה יצאו כל-צבאות י*וה מארץ מצרים".
[1]

התקופה של 430 שנה המוזכר כאן פעמיים בפרשת "בא", נוגד לחלוטין, להבטחה הכתובה בפרשת "לך לך". שם כתוב, "ויאמר לאברם ידע תדע כי-גר יהיה זרעך בארץ לא להם ועבדו וענו אתם, ארבע מאות שנה".
[2] ויש לברר את הדבר.


אברהם נולד בשנת 1948 מבריאת העולם. בני ישראל יצאו ממצרים בשנת 2448, או בדיוק 500 שנה אחרי הולדת אברהם. ברית בין הבתרים; ההבטחה, לאברהם על יציאתם של בני ישראל ממצרים, אירע כשאברהם בן 70, או 2018 שנה אחרי בריאת העולם, שלשים שנה לפני שנולד "זרעו", יצחק, בשנת 2048 לחייו כאשר אברהם בן 100. לא מרומז אפילו על תקופה של 430 שנה. אבל לפי ההבטחה תחילה 400 שנות עבדות "בארץ לא להם" אירע בשנת 2048, ואין לנו לחשוש חו"ח, שתקופת העבדות יעלה על בדיוק 400 שנה, עד שנת 2448, השנה שהבטיח יציאתם משם מפי הקב"ה. 

"ואחר-כן יצא אחיו וידו אחזת בעקב עשו ויקרא שמו יעקב, ויצחק בן-ששים שנה בלדת אתם."
[3] 

וכתוב בהגדה של פסח, "והקב"ה חישב את הקץ." הרבה בפרשנות וחשבונות חשבו על המילה "קץ" ובין כולם, בהגדה "חזון עבדיה", "יעקב נולד כשאביו יצחק היה בן 60 שנה", ובעמדו (יעקב) לפני פרעה הוא אמר לו, "ימי מגורי שלשים ומאת שנה..."
[4] ובכן 60 + 130 = 190 = "קץ". ואלו התקופה של 190 שנה שבני ישראל הושעו מהעבדות, שהובטח לאברהם,  "בארץ לא להם".
עניין ה-מנצפ"ך גם מופיע ב-תלמוד בבלי
[5] המביא אותו פסוק שהובא במסכת מגילה לפי הספר “גסניאוס קאוץ',
[6] 

מבין הדברים הרבים והמעניינים בנוגע אותיות ה-מנצפ"ך;
*
בפרקי דרבי אליעזר, פרק מ"ח הובא דבר המסביר את סוד ה- מנצפ"ך;
. ב-"אלף-בית"  ישנן חמש אותיות בעלי בן זוג, וכלן  קשורות לניצול של אבות עם ישראל בעבר ולעתיד לבוא, בעזהשי"ת: 
	"לך לך"
[7]   
	ניצול מאור כשדים ע"י המילים
	אברהם

	"עצמת ממנו מעוד" 
[8]
	ניצול מארץ פלישתים ע"י הביטוי                      
	יצחק

	"הצילני נא"
[9] 
	ניצול מידי עשו ע"י אמירת
	יעקב

	"פקוד פקדתי"
[10]
	ניצלו ממצרים ע"י המילים של יוסף
	בני ישראל

	"צמח צדק"
[11]
	ינצלו, לעתיד לבוא, "ע"י
	עם ישראל


ככתוב, "הנה ימים באים נאם-ה' והקמתי לדוד צמח צדק, ומלך מלך והשכיל ועשה משפט וצדקה בארץ."

    
רעיון נצץ לי לפני מספר שנים, מבוסס על דברים הכתובים בפרקי דרבי אליעזר; בנוגע עניין "וי*וה חישב את הקץ", כמו שכתוב בהגדה של פסח.   

כיצד הקב"ה חישב את הקץ? הוצאת בני ישראל אחר 210 שנים, כשההבטחה בשעת ברית בין הבתרים, היתה 400 שנים, בארץ לא להם.  באיזו זכות ניתן לנו, בני ישראל, קצור חשוב של 190 שנה?  וזה הרעיון: בזכות אבות בני ישראל! כיצד? 
	השוה בגמטריא:
	כמו שנאמר:
	לפי הכתוב ב':
	בזכותו של:

	כ  =  20 
	לך לך
	בראשית י"ב : א'
	אברהם,

	מ  =  40 
	עצמת ממני מאד 
	בראשית כ"ו : ט"ז
	יצחק,

	נ   =   50
	הצילני נא
	בראשית ל"ב : י"א
	יעקב,

	פ   =  80
	פקד יפקד
	בראשית נ' : כ"ד
	יוסף,

	קץ = 190
	קץ
	
	


ולעתיד לבוא, בקרוב בימינו, שהמשיח יגאל אותנו,  ב-צמח צדק.... תהיה גאולה שלמה. 
*    ולפי הכתוב
[12]  נשתכחו מספר הלכות מאת משה רבינו המרומזות לפי אותיות מנצפ"ך, כי לא מפורש מה יעשה באלו:
	במדבר ט"ו : ל"ד
	כי לא פורש מה יעשה לו
	מקושש
	מ

	ויקרא כ"ד : י"ב
	ויניחוהו במשמר לפרוש להם
	נוקב שם ה'
	נ

	במדבר כ"ז : ה'
	ויקרב משה את משפטתן
	בנות צלפחד
	צ

	במדבר ט' : ח'
	עמדו ואשמעה מה יצוה ה' 
	פסח שני
	פ

	במדבר כ"ה : ט"ו
	המדינית, בת-צור, ראש האֻמה
	כזבי
	כ


כשיעקב ירד לארץ מצרים עם משפחה בת 70 נפש, "וילד איש מבית לוי, ויקח את בת לוי".
[13] 

רש"י: ויקח את בת לוי פרוש היה ממנה מפני גזרת פרעה, והחזירה ועשה בה לקוחין שניים. ואף היא נהפכה להיות נערה, ובת ק"ל שנה היתה, שנולדה בבואם למצרים בין החומות, ומאתים ועשר נשתהו שם. וכשיצאו היה משה בן שמונים שנה
[14]. אם כן כשנתעברה ממנו היתה בת מאה ושלשים. ויקרא אותה "בת לוי".
[15]
ויש לשאול על לשונו של רש"י, הוא טוען "כשנתעברה ממנו היתה בת מאה ושלשים". הוא גם טוען, "וכשיצאו (ממצרים) היה משה בן שמונים שנה" וכשמה נולד שלשה חודשים לפני זמנו, לאחר ששה ירחי הריון. אם משה יצא ממצרים כשהוא היה בן שמונים שנה וחמישה שבועות, אמו, יוכבד התעברה כשהיא היתה בת מאה ועשרים ותשה וחצי שנה, חצי שנה לפי היותה בת 130.

ובהגדה "חזון עבדיה" גם כתוב, "...אשר כרת את-אברהם ושבועתו לישחק,..."
[16] במקום אחר כתוב, "אשר כרת את-אברהם ושבועתו ליצחק."
[17] והשינוי בגמטריא, בין:

	418
	10 + 300 + 8 + 100 =
	ישחק

	208 -
	10 + 90 + 8 + 100 =
	יצחק

	 210  שנים           
	בני ישראל היו "בארץ לא להם" רק      

	
	
	
	


"ובני קהת עמרם ויצהר וחברון ועזיאל, ושני חיי קהת שלש ושלשים ומאה שנה".
[18]
ויש לשאול, מה בא לאמר לנו כאן שנות חיי קהת? תקופת400 השנים כבר מצאנו בלי המידע הנוסף  אבל מפני שאין דבר מיותר בתורה, יש חשיבות גם בפסוק הזה. וכן, הפסוק הזה בא ללמד אותנו, כי כל עוד שאחד מהיורדים עדיין בחיים במצרים, לא החילה העבדות המרה של בני ישראל. לכן, לאחות של משה, נקראה "מרים" כי אז התחילה העבדות המרה האמיתית. ובאותה שנה היא נולדה, 86 שנה לפני יציאת בני ישראל ממצרים. בו בזמן שמת קהת, כ-בן 133. מכאן אפשר להיוודע שקהת היה בן 9 כשהגיע למצרים, ושנולד בשנת 2229. באותה שנה שמת יצחק, ונקבר במערת המכפלה בחברון. אף באותה שנה נעמד יוסף לפני פרעה, כשהוא בן 30 שנה. קהת אחיה המבוגר של יוכבד, אם מרים, אהרן, ומשה [ויש אומרים גם אלדד ומידד בניה].

עניין ההבדל בין 400 שנה ובין 430 שנה, בעצם חמור מאד. עד כדי כך ש-העתקת השבעים" שעל פי האגדתא, נעשה ע"י שבעים ושניים מעתקים עבור תלמי המלך.
[19]
בין היתר, הפסוק "ומשב בני ישראל אשר ישבו במצרים שלשים שנה וארבע מאות שנה". תורגם על ידי כל שבעים ושנים המעתיקים, על פי רוח הקדש, ללא שינוי, "ומושב בני ישראל אשר ישבו במצרים ובשאר ארצית ארבע מאות שנה".

יש לציין שלא מוזכר לאברהם כלל "מצרים" בזמן ברית בין הבתרים, , אבל לפי הבנתי:

430 שנה עברו משעת הבשורה אל אברהם על העבדות שעתידה עם ישראל לעבוד, עד יציאתם ממצרים,

430 שנה הם; אבל לאו דווקא של "עבדות מרה וקשה", אלא של עגמת נפש. עגמת נפש נמסר בעם ישראל  מהרגע שאברהם קיבל את ההודעה.

430 שנה עד ש-סוף סוף זרעו יצא ממצרים.


מדוע כתוב בהגדה של פסח, ש"לבן" היה יותר גרוע מ"פרעה"? כי "פרעה לא גזר אלא על הזכרים [בלבד] ולבן בקש לעקר את הכל". כיון פרעה הסתפק שבני ישראל יהיו בארץ מצרים לתקופה של 210 שנים. אבל "לבן" בקש "לעקר" (בכתיב חסר). ובגמטריא, "לעקר" = (30 + 70 + 100 + 200 ) = 400. לבן חשב שיעקב ובניו ובני בניו, יהיו משעובדים אצלו כל 400 השנים. לפי ההבטחה של הקב"ה לאברהם, הוא לא הבין את הביטוי, "בארץ לא להם". הוא, לבן, היה בעל ארצו, והביטוי "בארץ לא להם". מתכוון שהשעבוד של בני ישראל יהיה בארץ שהמשעבדים נמצאים "בארץ לא להם". וכן, המצרים מכרו את אדמתם ואף את עצמם אל יוסף עבור לחם בשנות הרעב במצרים. 


אבל השאלה עדיין בתוקף, מדוע כתוב כל כך ברור בתורה: "ומושב בני ישראל אשר ישבו במצרים שלשים שנה וארבע מאות שנה. ויהי מקץ שלשים שנה וארבע מאות שנה , ויהי בעצם היום הזה יצאו כל-צבאות י*וה מארץ מצרים"1
"אברהם" בגמטריא 248. הוא ישב במצרים לתקופה מה (לא משנה כמה) במשך חייו;

ו"יעקב"  בגמטריא   182. הוא ישב במצרים לתקופת שבע-עשרה שנה במשך חייו.

   ביחד הם 430, כנגד 430 שנה "אשר ישבו במצרים שלשים שנה וארבע מאות שנה".
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