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פרק א' - החיוב והמצוה
קשר שבין יחודו של הבורא לאהבתנו את הבורא

בספר "חובות הלבבות" (מבוא לשער אהבת ה') כותב: "האהבה לה' לבדו היא שיא הדרגות ותכלית המעלות… שכל מה שהזכרנו לעיל בספר הזה.. אינן אלא מעלות ודרגות אל הענין הנעלה הזה… אין דרגא למעלה ממנה. ומשום כך השוהו השליח (משה) ע"ה במשנה תורה עם טוהר היחוד "שמע ישראל – ואהבת" עכ"ל. כלומר מיד אחרי מצות "יחוד הבורא" שאנו מקיימים באמירת "שמע ישראל… ה' אחד" (דברים ו, ד) נצטוינו במצוות אהבתו של הקב"ה "ואהבת את ה' אלוהיך בכל לבבך ובכל נפשך ובכל מאדך" (דברים ו, ה). 

וכן משמע ברמב"ם (הל' מזוזה פ"ד ה"יג) כי מצוה זו גוררת זו אחריה ממילא, וז"ל: "חייב אדם להזהר במזוזה… וכל זמן שיכנס ויצא יפגע (יפגוש) ביחוד השם של הקב"ה ויזכור אהבתו ויעור משנתו ושגיותיו בהבלי הזמן, וידע שאין דבר העומד לעולם ולעולמי עולמים אלא ידיעת צור העולם, ומיד הוא חוזר לדעתו והולך בדרכי מישרים". כלומר האדם נזכר בשתי הפרשיות הכתובות על הקלף שבתוך המזוזה. וצ"ע מה הקשר בין שנים אלו דוקא? ולמה הרמב"ם לא המשיך להזכיר "מיד הוא נזכר במצות תלמוד תורה ובמצות תפילין שגם הם מוזכרות במה שכתוב במזוזה? ולמה הקשר בין היחוד עם "אהבת הקב"ה" הוא קשר בל ינותק? 

אלא התוכן של יחוד הבורא הוא להכיר ש"אפס זולתו" וכך לשון הרמב"ם (הל' יסודי התורה פ"א ה"ב ה"ג ה"ד): "ואם יעלה על הדעת שהוא אינו מצויי, אין דבר אחר יכול להמצאות. ואם יעלה על הדעת שאין כל הנמצאים מלבדו מצוים, הוא לבדו יהיה מצוי, ולא יבטל הוא לביטולם. שכל הנמצאים צריכים לו, והוא ברוך הוא אינו צריך להם ולא לאחד מהם. לפיכך אין אמתתו כאמתת אחד מהם. הוא שהנביא אומר 'וה' אלהים אמת', הוא לבדו אמת ואין לאחר אמת כאמתתו. והוא שהתורה אומרת 'אין עוד מלבדו' כלומר אין שם מצוי אמת מלבדו כמותו" עכ"ל. 

מסירות נפש של רבי עקיבא ואהבתו לה'

מהר"ל הסביר זאת בנועם שיח, בענין מסירת נפשו של רבי עקיבא: "ואל יקשה בעיניך למה היה מקיים שיאהב השי"ת בכל לבבו ובכל נפשו במה שהיה מאריך באחד עד שיצאת נשמתו באחד (כמ"ש בברכות סא:)? אבל הדבר הזה כי האהבה שיש לאדם אל השי"ת (הוא) במה שהאדם מצד עצמו אינו דבר, רק מן השי"ת בא האדם ואליו הוא שב, כי הכל שב אליו ית'. ואין דבר זולתו רק הוא ית' והוא אחד ואין זולתו… (ובדיני ק"ש שעל המטה לת"ח) משמע אם יאמר 'שמע ישראל ה' אלוהינו ה' אחד' אינו צריך שיאמר 'בידך אפקיד רוחי'. כי בדבר זה שאמר 'ה' אחד' ואין זולתו והכל שב אליו, ובזה נשמתו הוא שב אל השי"ת ומפקיד נשמתו ביד ה'. ולפיכך רבי עקיבא היה מאריך ב'אחד' עד שיצאת נשמתו, כי מה שהוא ית' אחד, הנשמה אליו תשוב… ומזה הצד נמצא אהבה… כי מצד שהוא ית' אחד, אין לשום נמצא בעולם הנפרד מאתו כי הכל תלוים ודבקים בו ית' כי הוא עיקר הכל, ומפני כך שייך האהבה אל השי"ת. ויותר שייך אהבה אל השי"ת ממה ששייך אהבה בשאר דברים. כי כל אהבה שיש בין האוהבים, אף שהם דבקים זה בזה, מכל מקום יש לכל אחד ואחד מציאות בעצמו. אבל האהבה אל ה' ית' צריך להיות במה שהאדם שב רוחו ונפשו אליו לגמרי עד שאין לאדם מציאות בעצמו. ובזה הוא מתדבק לגמרי בו וכדכתיב (דברים ל, כ) 'לאהבה את ה' אלוהיכם ולדבקה בו” ‘ ("נתיבות עולם", אהבת ה', פ"א).

וכך חזר על הדברים בקצרה מהר"ל "כי דבר מחויב הוא וברור שאי אפשר שיהיה דבר זולתו ית' ובזה שהעולם נברא לעבוד (את) השי"ת היה כל העולם חלק גבוה, ובזה יש מציאות אל העולם" ("דרך חיים", פ"א מ"ב, דף כז). ומעין זה כתב "נפש החיים" (שער ג' פ"ג).

מתי הוא הזמן לקיים מצוות אהבת ה'?

באמת יש חיוב לכוון כוונות הנ"ל בכל רגעי היום, כי זו היא מצות עשה תדירה ("ביאור הלכה" לשו"ע או"ח סי' א', ד"ה הוא כלל גדול בתורה, ס"ק ד'). אבל לכל הפחות חייב האדם לרכז מחשבותיו בעת אמירת פרשה ראשונה של קריאת שמע, כלשון ה"משנה ברורה" "כשאומר 'ואהבת את ה” ‘ יראה להכניס אהבת ה' בלבו, שלא יהיה כדובר שקר ח"ו" (סי' כ"ה ס"ק י"ד).

פרק ב' - ההתבוננות המביאה להשגת אופן-מחשבה זה
האדם אוהב את ה' כי הוא כלל הכל

כאשר האדם מתבונן שחייו הם כצל יעוף וכחלום פורח, ושהקב"ה הוא לבדו המציאות האמתית הבלעדית והמוחלטת, מיד הוא חושק ומתאוה תאוה גדולה להדבק באותו מציאות אמתית ית"ש. וזהו שרש האהבה להדבק במציאות שהיא אמתית וקיימת לעד. קדמונינו אמרו ש"דרך של החלק להדבק בכל"; כלומר כל מציאות מקוטעת שואפת לחזור אל שלמות וכללות הכל. כך לשונו של "אור החיים" (בראשית ב, א) בדברו על מצוה זו: "וכל חלק וחלק מהסובב של העולם יתעצם בכח אש התשוקה הבוערת בו להתערב לבחינת כללות נצר המקווה.. ונמצא כל העולם תקוע ביתדות ומסמרי חשק הבורא לצד כלות ונטות רוחניות שבו להתקרב להנערב יתעלה שמו". (והוא מביא סימוכין לזה מן ילק"ש תהלים פרק ק"נ). 

בספר בעל "תניא" קבע כי מה שהאדם אוהב את עצמו, חייב הוא להתבונן שזה בא לו ממה שהוא אוהב את "חיי החיים", שנפח בו נשמת חיים. וז"ל: "אהבה שכל אדם יכול להגיע אליה כשיתבונן היטב בעומקא דליבא… כי (ה') הוא חיינו ממש, וכאשר האדם אוהב את נפשו וחייו, כן יאהב את ה'. כי ה' הוא נפשו האמתית וחייו ממש, כמ"ש בזוהר (ח"ג דף סז.) על פסוק 'נפשי אויתיך” ‘ (הקדמה לח"ב של ספר התניא). (נ"ל עוד ראיה מן מדרש שהש"ר ה' פסקא ב' שהקב"ה נקרא "ליבן של ישראל").

אהבת ה' הנובעת מההרגשה שהאדם הוא חלק אלוה ממעל

למי שיש לו אוזן קשבת יכול הוא לשמוע עקרון זה גם בדברי הנצי"ב, מדוע ה' אוהב את ישראל: "לא מחמת גדולת דעתם אלא מאהבה שבא כמה פעמים בלי טעם נגלה לאחר, כי אם התקשרות הרוח כמו שמזדמן האב והבן שלא הכירו זה את זה מעולם ע"פ סיבה, ובפגישה מועטת נקשרים באהבה נפרזה, והיינו משום דמזלייהו חזו שרוחם מקושר בתולדה. כך אהבת ה' לישראל הוא משום שהמה חלק אלוה ממעל, ומשום זה נקראו 'בנים' למקום והקב"ה מכנה עצמו 'אב” ‘ ("העמק דבר", דברים ז, ח) עכ"ל. זאת אומרת, אם ה' חש יחס זה מצדו אלינו כי אנו זיק ממנו (כדברי רמב"ן לבראשית ב, ט, 'מאן דנפח מדיליה נפח, וכמשל של "נפש החיים" בשער א' פ"טו ד"ה אמנם בחינת נשמה) כיצד לא נחוש גם אנו מצידנו את אחדות המציאות הזאת? ובכן ודאי כי האוהב את חיוניות נר"ן (=נפש, רוח, נשמה) שבו, אוהב את המקור העליון ית"ש, שנר"ן שלנו היא הופעה ממנו ית"ש.

טעם שיש מי שאיננו מרגיש אהבה זו

ואמנם, אותו האדם שהוא חולה בנפשו מבחינת "עבירה מטמטמת לבו של אדם" (יומא לט.), הוא איננו מרגיש את האהבה הזאת. פשוט הדבר שרובם של בני האדם הם חולים בטמטום זה, במדה גדולה או קטנה, ולכן הם אינם מרגישים את האהבה הזו.

(2) מפני החולי לא כל אדם מסוגל להבין וכל שכן ליישם באורחות חייו את התפישה הנשגבה הנ"ל. לכן נציע כאן אופן נוסף, והוא שיתבונן האדם (לפי מגבלות היכולת של שכלו האנושי) כמה נפלא ונהדר הוא הקב"ה. והרי כל אדם משתאה ונפעם כאשר הוא רואה דבר מופלא ביופיו. יש בן אדם המתרגש לראות נוף מרהיב. ויש בן אדם שכולו מתרגש לשמוע יצירה מוסיקאלית מצויינת. ויש בן אדם המתפעל מלראות מעשה ידי אמנות מופתית. בני אדם "אוהבים" את המחזה או השמיעה הזאת, מתרפקים עליהם וקשה להם להפסיק את ריכוז מחשבותיהם מלהתמקד בהנושא ההוא, כי הוא מקסים ביופיו. דיבר על כך בעל "ספר הברית" (ח"ב דברי אמת, מאמר ד', סוף פ"ז) "שראוי לאהבה אותו מצד עצמו וחין ערכו הגדול, ומה שנאות לו מצד שלמותו, והיא אהבה הבאה מן השכל".

אהבת ה' של דוד המלך
מצאנו דוגמא אנושית לאהבה זו במה שנקשרה נפשו של יהונתן בדוד "ויהי ככלותו לדבר (דוד) אל שאול ונפש יהונתן נקשרה בנפש דוד ויאהבהו יהונתן כנפשו" (שמו"א יח, א). הבה נתבונן מה אירע שם? הרי גלית היה ענק ("גבהו שש אמות וזרת" – שמו"א יז, ד – כלומר למעלה משלשה מטר!) ודוד היה נער הרועה בכבשים ולא איש מלחמה, כמו שהטיח בו שאול (יז, לג). ובכן רואים מכאן אמונה גדולה בהקב"ה שיציל אותו ממה שנראה "מוות בטוחה". יתרה מזאת, סגנון תגובתו של דוד הוא רב רושם. בראות הפלשתי שאין לישראל אפילו גיבור אחד שיכול להתמודד נגדו, התריס: "אני חרפתי את מערכות ישראל היום הזה" (יז, י). וגם כל בני ישראל שעמדו באותו המעמד הבינו את הענין רק בפשוטו "הראיתם האיש העולה הזה כי לחרף את ישראל עולה" (יז, כה). כלומר הם לא ראו בזה שום חרפה דתית או רוחנית, כי אם לאומית לבד. אבל לא כן תפש דוד את הענין, אלא שלש פעמים הוא חזר והדגיש "כי מי הפלשתי הערל הזה כי חרף מערכות אלקים חיים?" (יז, כו וכן בפסוק לו, וכן בפסוקים של כרוז תיגרה שלו נגד המפלצת: "אתה בא אלי בחרב ובחנית ובכידון, ואנכי בא אליך בשם ה' צבאות אלוקי מערכות ישראל אשר חרפת. היום הזה יסגרך ה' בידי והכיתיך והסירותי את ראשך מעליך, ונתתי פגר מחנה פלשתים היום הזה לעוף השמים ולחית הארץ, וידעו כל הארץ כי יש אלוהים לישראל. וידעו כל הקהל הזה כי לא בחרב ובחנית יהושיע ה', כי לה' המלחמה, ונתן אתכם בידינו!" פסוקים מה-מז). דוד הבין לאשורו שכל מי שמתקיף את ישראל או מבזה אותם, בעצם הוא מתנכל למושג האלוקי (עיין בזה רש"י לשמות טו, ז). ועיין דברים נלבבים של המלבי"ם (שמו"א יז, כו).

זאת אומרת דוד השליך נפשו מנגד לא למען כבוד האומה, אלא כי ראה ראה בכך שמחרפים את בורא העולם! ולכן השליך כל חישוב אחר הצידה וריכז מאמץ רק למחוק את המחרף מעל פני האדמה. ע"י זה דוד התאזר עוז ופעל מתוך בטחון מוחלט בהקב"ה, ואף חינך לכך את כל צבא ישראל שהיו באותו המעמד. אף לא היסס מלומר תוכחה אפילו לשאול מלך ישראל: "אל יפול לב אדם ("המלך") עליו" (יז, לב). כאשר יהונתן ראה נפלאות שלמותו של דוד ואת נשגבות נפשו, גם בדיבוריו וגם במעשיו, מיד אהב אותו אהבה מושלמת כי ראה בו הצטיינות בלי גבול ושיעור. אהבה זאת הגיעה עד כדי למסור לו גם את המלוכה העתידית (שמו"א כג, יז). הוא הכיר ממה שראה וממה ששמע שהנה עומד מולו ולפניו בחיר האנושות, וממילא אהב אותו. כך הוא הדבר כאשר בני אדם נקשרים בכל נימי נפשם ליופי, או לחכמה או ליכולת-אמנותית. ומזה אנו נדון ק"ו בן בנו של ק"ו (עד אין שיעור) כאשר האדם מתבונן (באותה מדה המוגבלת שהוא יכול להכיל בשכלו) על שלמותו הנהדרת של הקב"ה, כמה עליו להפליג באהבה!

ע"פ הרמב"ם, כיצד משיגים את האהבה לה'

הרמב"ם לימד שבשני אופנים נגיע לאהבת ה'. "בשעה שיתבונן האדם במעשיו (של הקב"ה) וברואיו הנפלאים הגדולים ויראה מהן חכמתו שאין לה ערך ולא קץ, מיד הוא אוהב ומשבח ומפאר ומתאוה תאוה גדולה לידע השם הגדול" (הל' יסודי התורה, פ"ב ה"ב). כל אחד מבין שבכך הרמב"ם משתמש באופן הנ"ל של השגת האהבה לה', בהכירו את הצטיינותו ושלמותו.

אופן שלישי כיצד להשיג את האהבה להקב"ה

(3) ועוד אופן אחר שהרמב"ם הביא הוא ע"י לימוד התורה. "זה שנחשוב ונתבונן במצוותיו ובמאמריו ופעולותיו עד שנשיגהו, ונהנה בהשגתו בתכלית ההנאה וזו היא האהבה המחויבת" (ספר המצוות, סי' ג'). כאשר נעמיק נבין שהתרגשות הנפש הבאה לאדם מהלימוד דומה מאד להתרגשות הבאה מן הכרת פלאי הטבע (המוזכרת באופן הראשון). כי יש כאן תגובה למראה תופעה שהיא על-אנושית. החכמות הרבות שיש בכל מקצוע ומקצוע בתורה מפליאים כל בעל הבנה. (א) אם נתבונן במערכות המסועפות שיש בסוגיות התלמוד, הרי אי אפשר להעלות על הדעת שאיזה בן אדם היה יכול לתאם את הכל בצורה כה הגיונית. (ב) כאשר אדם שומע את החילוקים המחודדים של ר' חיים מבריסק, איך כל ניב דיבור של חז"ל הוא מכוון ומדויק עם כוונה מיוחדת לו, ואין שום כפילות בכל סוגיות הש"ס ולא בין כל רבבות מאמרי חז"ל. (ג) ועוד לדוגמא: הרמב"ם כתב את ספרו "יד החזקה", ונכתבו על כך למעלה משש מאות חיבורים (עיין על כך בתחילת ספרי "אוצרות הרמב"ם"). ואחרי כל הקושיות והסתירות ששאלו עליו, תמיד הוא נשאר "צודק". אי אפשר להעלות על הדעת שהוא עצמו "צפה מראש" את כל השאלות של כל שש מאות החיבורים (ועוד נוסף עליהם קושיות שהמקשים לא הספיקו לא לכתוב וכ"ש לא להדפיס). והא כיצד "הכל מסתדר" והוא נשאר צודק? (ד) וכן הוא בכל התלמוד, אין מלה מיותרת ואין ניב שנאמר "סתם", וכדברי הגר"א שמצא לימוד מכל ביטוי וביטוי. (ה) וכן הלומד מקרא ורואה מה תעצומות כל מפרשיה, למאות ולאלפים (ובמיוחד הלומד פי' המלבי"ם לספר ויקרא, או ספר "הכתב והקבלה" של ר' יעקב מקלנברג. (ו) וכן הלומד "מסורת" ורואה כמה מתואם כל אות ואות, וכל תורה שבע"פ נרמזת בה. (ז) וכן הלומד גימטריאות ולומד רבבות חשבונות (באמת יש גימטריאות עד אין סוף, כדברי תקו"ז תי' כ"ו, מהד' הגר"א דף 158 ד"ה אית אחרנין, רק נקטנו לשון "רבבות" מה שהאדם המוגבל יכול לקלוט בשכלו). כל אלו והרבה שלא הזכרנו כאן מעוררים באדם התפלאות והתרגשות קיצונית, ואהבה אין קץ לדבר שאין לו קץ. (וסיבת אינ-סופיות זו של התורה הסביר לנו רמח"ל ב"דרך ה” ‘ ח"ד פ"ב פסקא ב'). 

אופן רביעי כיצד להשיג את האהבה להקב"ה

(4) יש עוד אופן כיצד משיגים האהבה לה', והיא ההשתוות וההתדמות. כך כותב ר' ירוחם ממיר:

"ידוע כי האדם יבחן ממקורביו, כענין "ובן אדם לדומה לו" (ב"ק צב:). ולמה? כי ההתקרבות באה מאהבה, והאהבה באה מהשתוות (עיין "נתיבות עולם" למהר"ל, נתיב אהבת ה', פ"א דף ל"ח) והנה יכול האדם להיות לו בצד מה השתוות לו ית', היינו בהליכה בדרכיו ית', בהטבה ובסבלנות, כמבואר ב"תומר דבורה", ובנאמנות… ויען כי יש בו מעט השתוות, לפי כח האדם, יוולד בו אהבה אליו ית'… וממילא יאהב הוא יעת' אותו (את האדם) בשביל מעט ההשתוות שנמצא בו" ("דעת תורה", דברים ח"א דף קמט, וע"ע בזה דברי "ספר הברית", ח"ב מאמר ד' אהבה ויראה, פרק ה').

אהבת ה' ע"י הכרת טובה לו ית"ש

(5) יש עוד אופן חמישי להשגת מדה חמודה זו של אהבה להקב"ה, והוא ע"י שהאדם יכיר טובה על טובות אין מספר שה' חנן אותו. וכך לשון "מסילת ישרים": "האהבה, שיהיה נקבע בלב האדם אהבה אליו ית' עד שתתעורר נפשו לעשות נחת רוח לפניו, כמו שלבו מתעורר לעשות נחת רוח לאביו ולאמו, ויצטער אם חסר זה מצדו או מאחרים" (סוף ההקדמה). והמשיך בפרק "קניית הזריזות" (פרק ח'):  "ואמנם מה שיוכל להגביר ההתעוררות הזה הוא ההסתכלות ברוב הטובות שהקב"ה עושה עם האדם בכל עת ובכל שעה, והנפלאות הגדולות שעושה עמו מעת הלידה עד היום האחרון. כי כל מה שירבה להסתכל ולהתבונן בדברים אלה הנה ירבה להכיר לעצמו חובה רבה אל האל המטיב לו, ויהיו אלו אמצעים לשלא יתעצל ויתרפה מעבודתו… כל שכן אם יתבונן היות כל טובו תלוי בידו ית' ומה שמצטרך לו ומה שמוכרח אליו (הוא) ממנו ית' ולא מאחר, אשר על כן ודאי שלא יתעצל מעבוד עבודתו ית” ‘ עכ"ל.

ויש הבדל גדול בין חובת הכרת טובה של האדם לאדם אחר שהטיב אתו, לבין חובת הכרת טובה שלו להקב"ה שהטיב אתו. כי האדם אחר המטיב מתכוון בסופו של דבר להנאת עצמו. "חובות הלבבות" (בהקדמתו לשער עבודת ה') מפרט כיצד האב המטיב עם בנו עושה זאת כי רואה בבנו את ההמשך של עצמו, כי רואה בבן חלק מן עצמו. ואין זו "הטבה אמתית" שלמה. וכן טובת האדון לעבדו, כי כוונתו לשמור לו עובד שהוא בריא ומועיל. וכן טובת העשיר לעני, כי הוא כמו סוחר המרויח בזה שכר טוב בעוה"ז או בעוה"ב. וכן טובת בני אדם זה לזה, כי הם מקוים להשיג תהלה וכבוד, או הכרת טובה. אבל טובתו של הקב"ה היא ממש ללא קבלת שום תמורה, כי איזה תועלת יכולה להגיע אל מי שאיננו זקוק לשום דבר?

ועוד יש להתבונן בדברי "חובות הלבבות" (שער הבחינה, פרק חמישי) המפרט כמה וכמה טובות שה' הכין עבור האדם. ראשית, שהאדם נברא ונהיה, בלי שהקדים לכך שום סיבה מהותית שייברא. והכין לו כל אבריו; והכין לו מזון ומלבוש. וה' הכין לאדם כוחות המחשבה והזכרון, כח השכל וההגיון. וה' חנן לאדם כח השיכחה, שמבלעדיה היה סובל צער עצום בהעלותו על דעתו סבלו בעבר, ואדרבה בכח ההצטרפות היו כל צרותיו שעברו עליו בימות חייו טריים וחדשים אצלו תמיד כמו בעת תחילת התהוותם, ומי זה שהיה יכול לעמוד בלחץ המצטבר הזה? ועוד שהכין לבני אדם כושר הכתיבה, למען יוכלו להעביר לדורות הבאים את החכמות אשר חידשו, כדי שהתועליות שדור אחד השיג לא ייעלמו מן העולם בעת מיתתם, אלא יונצחו לדורות שלאחריהם. וכיו"ב מונה הרבה הטבות שה' הכין. וכל זה כדי להגדיל את אהבתנו אליו.1

1מענינת מאד התנהגותו של בעל "יסוד ושרש העבודה", כמובא בצוואתו שבסוף ספרו, פסקא ל"ג. שם מעיד על עצמו שבכל דבר ודבר שאירע לו היה מרכז את מחשבותיו להודות לה' על מה שאירע לו. לדוגמא: לעתים הוא היה סובל מן כאבי שיניים. אז הודה לה' שנפרע לו על עוונותיו ונקה את נשמתו. וכאשר לא היו הכאבים היה מודה לה' בכל יום ויום על כך. ואם נתגלגלה צלחת מהשולחן והיה ממהר לחטוף אותה לפני שתיפול לארץ ותשבר, היה מודה לה' אם הצליח להציל בעוד מועד. ואם נפלה ולא נשברה, כל שכן שהיה מודה לה'. ואם נפלה ונשברה היה מודה לה' אשר גבה ממנו חובו ע"י הפסד הממון ולא בצרות הגוף (כמבואר בפסחים קיח. "הודו לה” ‘). ואם היה צריך ללכת לביהכ"נ וירדו גשמים, הודה לה' שהיה יכול לעמוד בנסיון וללכת למרות יצרו המטרידו. ואם באותו יום לא היו גשמים (בניגוד לתכונת החורף ברוסיא) היה מודה לה' שחסך אותו מהנסיון. וכיו"ב פרטים עד אין מספר והוא הרגיל את עצמו להיות "מכיר בטובה". ע"כ ההערה.

ואנו בני ישראל צריכים לאהוב את ה' בתוספת מרובה, כיון שהטיב אתנו שנתן לנו את תורתנו, שהוא ספר הדרכה כיצד להיות מוסריים וטובים. ובזאת אנו מתרוממים על פני כל אומות האדמה. אנו מברכים בברכת התורה "אשר בחר בנו מכל העמים ונתן לנו את תורתו". כלומר זאת היא אות ההיכר שאין אות יותר בולטת ממנה. כי אין גוי הזוכה לתורה ("תורה בגוים, אל תאמן" – מדרש איכ"ר ב') ולכן גם אסור ללמד אותם שום דבר מהתורה (חגיגה יג.) ומפני שנתן לנו מתנה זאת (שאפילו מלאכי מעלה מקטרגים על נתינת פנינה יקרה זו לבני האדם; שבת פח-פט) ידענו כמה הוא אוהב אותנו. ולכן כאשר אנו מתכוננים להזכיר לעצמנו מצוות "ואהבת את ה' אלוהיך" בקריאת שמע, אנו מקדימים לומר "אהבה רבה אהבתנו" (הברכה הבאה לפני ק"ש) ושם מזכירים: "ותן בלבנו בינה להבין ולהשכיל לשמוע ללמוד וללמד לשמור ולעשות ולקיים את כל דברי תלמוד תורתך באהבה. והאר עינינו בתורתך". כי על ידי אהבה מוצהרת זו הטבע מתעורר יותר לגמול להשי"ת מאד מאד.

*

טוב נעשה אם נביא כאן דברי סיכום שכתב "ספר הברית" (ח"ב, מאמר י"ד האהבה והשמחה, סוף פרק ז'):

יתכן לאדם שיאהב לבוראו משבעה פנים:

(1) בעבור הצלתו מן הרעות.. בין בדברים שהאדם יודע מהם ובין איננו יודע מהם כלל, כמ"ש "אין בעל הנס מכיר בנסו" (נדה לא.)

(2) בעבור הטבתו לו והתחסדו עמו לתת לו כל צרכו, ומזמין לו כל מחסורו

(3) מפני שהוא מסתיר עוונותיו מן הבריות, אשר לא יגלה מעשיו בפני קהל רב… לבל יתבזה בפני בני ביתו וקרוביו ושכניו…
(4) מפני שה' נושא עוונותיו ועובר על פשעיו ומרבה לסלוח (זה מבואר ב"חובות הלבבות", אהבת ה', פ"ב)

(5) בעבור שחלק מחכמתו לבשר ודם וחונן לאדם דעת…
(6) בעבור שהקב"ה אוהב אותנו ואת אבותינו ואנו סגולתו, וכל מגמתו וחשקו לאהבה אותנו (עיין דברים ז, ז) יותר מכל צבא מעלה…
(7) בעבור מה שראוי לאהבה אותו מצד עצמו וחין ערכו הגדול, ומה שנאות לו מפני שלמותו, והיא האהבה הבאה מן השכל אף בזולת הטעמים האמורים…"

פרק ג' – הגדרת המושג "אהבה"
צריך האדם להזהר לבל ירמה את עצמו כדי שלא יהיה מהעובדים את ה” ‘בדרכים דמיוניים" (מו"נ ח"ג פ"נב). עלול להיות שהאדם מתרגש בצורה לא-תורנית, ונישא על כנפי רוחות שוא של התנהגות חיצונית, ממה שהאדם מחקה אנשי סביבתו. לא בכך יקיים האדם את מצוות התורה. 

ההסבר של רש"ר הירש

כאשר נחקור בשרש תיבת "אהבה" נמצא שרש"ר הירש (בפי' לדברים ו, ה) מציע שאות א' איננה מהשרש וענין של "אהבה" היא "הב" לתת, או "הב" להביא ולמסור את עצמו. וז"ל: "האהבה היא התקשרות עמוקה של הלבבות, והאוהב מתמסר אל האהוב כדי לקרב אותו אל עצמו וללחוץ אותו אל לבו". ומה ענין "בכל לבבך"? "שתבקש את קרבת ה' ע"י שתתמסר אליו בכל לבבך ובכל נפשך ובכל רכושך. כל מחשבותיך והגיונותיך, כל שאיפותיך ורצונותיך וכל קנייניך, הכל יהיה רק אמצעי כדי לזכות לקרבת ה', כדי לקרב את ה' אליך".

לאהוב את ה' גם ע"י יצה"ר (מבואר ע"פ רש"ר הירש)

ומה שחז"ל דרשו על מלת "בכל לבבך" בשני יצריך (ברכות נד.) נ"ל שאין זאת מפני אות ב' כפולה של "לבבך", כי הרי גם בפסוק "ולעובדו בכל לבבכם" (דברים יא, יג) כתוב בב' פעמים אות ב' ולא דרשו "בשני יצריך"? אלא חז"ל בססו דבריהם על תיבת "בכל" הבאה לרבות. ושם "ולעובדו" הוא לענין כוונת הלב, כמו שנבאר בשער כוונת הלב (להלן). וכאן לגבי "ב' יצריך" ממשיך רש"ר הירש ומפרש: "עצם אהבתו (לה') מתבטאת בכך שהרע (ג"כ) מגרה אותנו…אלמלא הגירוי הזה לא היינו ראוים לשם 'אדם', לא היו קיימים ערכים מוסריים ולא מעשים טובים, כי היו לנו רק רצונות ומעשים פיסיים וכבר היה האדם נמשל כבהמות נדמו". האינסטינקטים הבהמיים הם חד-צדדיים ואינם ניתנים לשינוי. "אלמלא היה הרע והנקלה החושני מגרה אותנו… (אזי) גם הטוב שאנו עושים לא היה נזקף לזכותנו, כי לא היה משום מעשה האדם הפועל בחרות מוסרית".

לאהוב את ה' גם ע"י יצר הרע (מבואר ע"י הרמב"ם)

פירוש אחר יש לרמב"ם (פירוש המשניות, ברכות פ"ט מ"ה) "שישים האדם בלבו אהבת האל והאמונה בו אפילו בעת המרי והכעס והרוגז, שכל זה הוא יצר הרע, כמאמרם 'בכל דרכיך דעהו; אפילו בדבר עבירה” ‘ עכ"ל. כלומר, גם בעת שהאדם מותקף מהגירויים הרעים שבקרבו, יתגבר על עצמו כדי לקיים רצון קונו. (ועיין איך "הכתב והקבלה" לדברים ו, ה, הבין בדברי הרמב"ם מה ההבדל בין מצוות השכליות למצות השמעיות).

לאהוב את ה' גם ע"י יצר הרע (מבואר ע"י "ילקוט יהודה")

אבל הגדיל לעשות הגרי"ל גינזבורג ("ילקוט יהודה" עה"ת, לפסוקנו) המפרש שהאדם ינצל וישתמש ביצרו הרע בשרותו של הקב"ה. לדוגמא "האי מאן דבמאדים יהא גבר אשיד דמא… או מוהלא" (שבת קנו.) או דוגמא לכך הקמצן שיש בנטיות נפשו לאגור הון, ינצל כוחותיו להיות גבאי צדקה ולכוף את הציבור לתרום למטרות נעלות. ומי שהוא נוטה לכעס, ישתמש בתכונתו לקנא לשם ה' (לפי גדרי ההלכה). 

*

שלש לשונות של חיבה

במדרש (ב"ר פרשה פ') אמרו "בשלש לשונות של חיבה חבב הקב"ה את ישראל: בדביקה ובחשיקה ובחפיצה" (עיי"ש פסוקים). כיון שיחסנו לה' הוא הדדי, יש להבין כי גם אנו כך להקב"ה (וכך הבין רמח"ל, אשר ב"מסילת ישרים" פרק י"ט הוא מפרט ענפי האהבה, ומביא מהמדרש הנ"ל למרות ששם חז"ל עסקו באהבת ה' לישראל, בו בזמן שרמח"ל עסוק באהבתנו אליו ית"ש. אלא לומדים מזה על זה. והשלשה מבוארים במקראות: "ואתם הדבקים בה' אלוהיכם" (דברים ד, ד). "כי בי חשק ואפלטהו" (תהלים צא, יד) "כי אם בתורת ה' חפצו" (תהלים א, ב). (אמנם בפסוק האחרון הזה מדובר על התורה, אבל הכוונה להקב"ה, כפי שיבואר להלן במאמר "אהבת התורה"). (ע"ע "ראשית חכמה", שער האהבה, פ"ד).

ביאור של "דבקות"

מה ההסבר לכל השמות הנרדפים הללו? חז"ל אמרו על דבקות "דבוקים ממש" (סנהדרין סד. פירש"י "יפה יפה") ונבאר להלן בשער נפרד ענין הדבקות, רק נציין כאן לדברי הרמב"ן (לדברים יא, כב) "לא תפרד מחשבתך ממנו בלכתך בדרך ובשכבך ובקומך, עד שיהיו דבריו עם בני אדם בפיו ובלשונו, ולבו אינו עמהם, אבל הוא לפני ה” ‘ עכ"ל. (עיין לשון רמב"ם בהל' תשובה פ"י ה"ג)

ביאור של "חשק"

ענין ה"חשק" פירש רמב"ם: "הפלגת האהבה עד שלא תשאר מחשבה בדבר אחר אלא באהוב ההוא, הוא החשק" (מו"נ, סוף פ"נא). וצ"ע מה בין זה למה שכתוב לעיל מהרמב"ן? אלא נ"ל שיש כאן שאלה של כמות ואיכות. לפי ההסבר של רמב"ן האדם עסוק במעשיו היומ-יומיים אבל כל העת ("כמות" הזמן) ברקע של הכרתו הוא חדור הידיעה שהוא עומד לפני הקב"ה ("שויתי") וזו הנקראת "דבקות". אבל "חשק" הוא תיאור ה"איכות" של עוצמה, מלשון "חישוקי החבית", כלומר טבעות הדוקות החובקות את נסרי החבית לבל יתפרדו זמ"ז (ועיין שמות לח, כח). מהמשל שחז"ל המשילו (ב"ר פ') ללמוד מן חשקו של שכם בן חמור הותר לנו להקיש וללמוד ממנו. הנבל הזה השפיע או בשוחד גדול או באיומים להביא כל בני הכפר למול את עצמם. אנו משתאים על גודל העוצמה והיכולת (במיוחד בדורות ההם שלא היו להם אמצעים לשכך הכאבים של ניתוח קשה זה). איכות החשק הוזכרה בתורה "שכם בני חשקה נפשו" (בראשית לד, ח) "ולא אחר הנער לעשות הדבר" (לד, יט). ולכן גם לאהבה הקיצונית שיש בין בני הזוג בטרם נישאו זל"ז או זמן קצר אח"כ, אנו קוראים בזמן הזה "חשק" כי הוא בלי שכל וללא הגיון. כולו מפני ה"חידוש" ולא מפני שהשתתפו יחד בהחלטות החיים וסייעו זל"ז כמו אצל זוגות מבוגרים יותר שעברו נסיונות יחד. אצלם דוקא "אהבה" היא גדולה, ולא "חשק". בסיכום: דבקות היא בכמות הזמן. "חשק" הוא בעוצמה האיכותית. 

ביאור של "חפץ"

נבין ענין "חפץ" ע"י ביאור רש"א ורטהיימר בספרו "באור שמות הנרדפים בתנ"כ" (סוף ערך "חשק") שאמנם החשק הוא בלי טעם (מפני הכרח פנימי הדוחף בלי שהחושק מבין מה מניע אותו לכך) והחפץ הוא הרגשת העריבות. והמלבי"ם בספרו  "יאיר אור" (כלל א' אות ז') כתב: "החפץ מורה על תכונה נפשיית שיתאוה אל דבר. אבל 'רצון' מורה על תכונה מחשביית (כלומר הגיונית) אף כי נפשו אינה חפצה בדבר, ירצה בו מחמת שכלו המראה לו טוב הדבר ושלמותו". זאת אומרת, "חפץ" מלמד על דחיפה נפשית פנימית (אפילו תת הכרתית) שאין האדם ההוא יודע להסביר אותה. לדוגמא: "שכם בני חשקה נפשו בבתכם" (בראשית לד, ח). הסביר האריז"ל כי ע"פ "סוד הנשמות" דינה היתה צריכה להוציא ממנו ניצוץ קודש והוא ר' חנינא בן תרדיון, הנרמז במלה "והארץ הנה רחב"ת ידים" (בראשית לד, כא). ודאי שאם היינו שואלים את שכם מדוע יש לו לחץ נפשי כזה, לא היה יודע לנמק. אבל זוהי דחיפה נפשית. וכך בענין שלנו ענין "חפיצה" בין הקב"ה לבינינו או מאתנו לקוננו, היא למעלה מן השכל. זהו קשר הדוק ואחדותי שבין האב לבן, בלי שום נימוקים שכליים. 

פרק ד – התוצאות מהאהבה לה' 

דבקות, שמחה וקנאה

רמח"ל (מסילת ישרים, פרק י"ט) כותב "ענפי האהבה הם ג': הדבקות, השמחה והקנאה "והנה ענין האהבה הוא שיהיה האדם חושק ומתאוה ממש אל קרבתו ית' ורודף אחר קדושתו כאשר ירדוף איש אחר דבר הנחמד ממנו חמדה עזה, עד שיהיה לו הזכרת שמו ית' ודיבור בתהלותיו והעסק בדברי תורתו ואלהותו ית' שעשוע ועונג ממש, כמי שאוהב את אשת נעוריו או בנו יחידו אהבה עזה, אשר אפילו הדיבור בם יהיה לו לנחת ותענוג. (הערה: עיין רש"י לבמדבר ח, יט שהקב"ה חוזר על הזכרת השם "בני ישראל" שוב ושוב) 

והנה ודאי שמי שאוהב את בוראו אהבה אמתית, לא יניח עבודתו לשום טעם שבעולם, אם לא כי אנוס ממש, ולא יצטרך ריצוי ופיתוי לעבודה. אלא אדרבה לבו ישיאהו וירצהו אליה…
א'. הדבקות (היא) שהאדם מתדבק בו ית' שאינו יכול ליפרד ולזוז ממנו… והדבקות והנחת והעונג הנמצא בעסק עניניו של הנאהב. הב' הוא השמחה, והוא עיקר גדול בעבודה (עיין רמב"ם, הל' לולב פ"ח ה"טו)… ואומר 'עבדו את ה' בשמחה' (תהלים ק, ב)… כי זאת היא השמחה האמתית שיהיה לבו של אדם עלז על שהוא זוכה לעבוד לפני אדון ית' שאין כמוהו, ולעסוק בתורתו ובמצותיו שהם השלמות האמתי והיקר הנצחי… כי כל מה שזוכה ליכנס לפנים בחדרי ידיעת גדולתו ית' יותר תגדל בו השמחה ויהיה לבו שש בקרבו… ואמר (דוד) 'תרננה שפתי כי אזמרה לך' (תהלים עא, כג) והיינו כי כל כך היתה מתגברת בקרבו השמחה, שכבר השפתים היו מתנענעות מאליהן ומרננות בהיותו עוסק בתהלותיו ית'. וכל זה מגודל התלהטות נפשו שהיתה מתלהטת בשמחתו לפניו… 

הענף השלישי הוא הקנאה, שיהיה האדם מקנא לשם קדשו, שונא את משנאיו ומשתדל להכניעם במה שיוכל, כדי שתהיה עבודתו ית' נעשית וכבודו מתרבה… וכבר הפליגו חז"ל לדבר (שבת נד:) במי שיש בידו למחות ואינו מוחה…    וזה פשוט (כי) מי שאוהב את חברו, אי אפשר לו לסבול שיראה מכים את חברו או מחרפים אותו, ובודאי יצא לעזרתו. גם מי שאוהב שמו ית' לא יוכל לסבול ולראות שיחללו אותו ח"ו ושיעברו את מצותיו, וזה מה שאמר שלמה 'עוזבי תורה יהללו רשע, ושומרי תורה יתגרו בם' (משלי כח, ד) כי אותם שמהללים רשע ברשעתו ולא יוכיחו על פניו מומו, הנה הם עוזבי התורה ומניחים אותה שתתחלל ח"ו. אך שומריה המתחזקים להחזיקה, ודאי שיתגרו בם (כי) לא יוכלו להתאפק ולהחריש… כי זהו תוקף האהבה שיוכל להראות מי שאוהב את בוראו באמת. ואומר 'אוהבי ה' שנאו רע' (תהלים צז, י)" עכ"ל.

לעשות למען כבודו של הקב"ה

עוד באותו הפרק כותב "מסילת ישרים": "הכוונה האמתית המצויה בחסידים אשר טרחו והשתדלו להשיגה , הוא שיהיה האדם עובד רק למען אשר כבודו של האדון ב"ה יגדל וירבה, וזה יהיה אחר שהתגבר באהבה אליו ית', ויהיה חומד ומתאוה אל הגדלת כבודו, ומצטער על כל שימעט ממנו… ויצטער ויתאנח על מה שממעטים שאר בני האדם, וכל שכן על מה שממעט הוא עצמו בשוגג או באונס או בחולשת הטבע אשר קשה לו לישמר מן החטאים בכל עת.

ודבר זה בארוהו (חז"ל) בתנא דבי אליהו (פ"ד) ואמרו: ' כל חכם מישראל שיש בו דבר תורה לאמתו, ומתאנח על כבודו של הקב"ה ועל כבודם של ישראל כל ימיו; ומחמד ומתאוה ומצפה על כבוד ירושלים ועל בית המקדש ועל הישועה שתצמח בקרוב, ועל כינוס גליות; מיד שורה רוח הקודש בקרבו'.. ועל זה אמרו 'איזהו חסיד? המתחסד עם קונו' (זהר ח"ב דף קיד:)… הנה ודאי שיצטער תמיד צער ממש על ירושלים ועל החורבן מצד שזה גורם מיעוט כביכול לכבודו ית', ויתאוה לגאולה לפי שבה יהיה עילוי לכבוד השי"ת" עכ"ל רמח"ל.

על משוררי השירים לה'

ובספר "חרדים" (לר' אלעזר אזכרי) מ"ע התלויות בלב, כתב: "דרך החושק לשורר. וכיון שאהבת יוצרנו נפלאה מאהבת נשים, האוהב אותו בלב שלם ישיר לפניו ית' כאשר שרו משה ובני ישראל, ומרים ודבורה ויהושע ובני קרח ושלמה… כן בתוקף החשק ר' יהודה הלוי, ר' יהודה החסיד ור"א אבן עזרא".

והוסיף על כך "ספר הברית" (ח"ב, מאמר י"ד האהבה והשמחה, פרק כ"ג) "ראוי לכל אדם שיעשה לעצמו שיר מחובר מדברי חשק אהובים וחיבת קודש, מדבר מתוך אש ושלהבת-יה לשורר אותו בקול רנה ותודה בעת שהוא מכין עצמו ומתבודד… אף אם אינו מיוסד על משקל יתד ותנועות דוקא (כמנהג המשוררים הקדמונים)… אבל עשה לך שיר ידידות בלשון קודש פשוט כפי יכולתך".

לחנך בני אדם לאהוב את ה'

עוד תוצאה היא המוזכרת ברמב"ם (ספר המצוות, מ"ע ג') "וזאת המצוה גם כן כוללת שנהיה קוראים לבני האדם כולם לעבודתו יתעלה ולהאמין בו. וזה כשתאהב איש אחד תספר בשבחיו ותרבה בהם, ותקרא בני אדם לאהוב אותו, וזה על דרך משל. כן כשתאהב אותו… אתה קורא בלי ספק (אל) הסכלים והפתאים-לדעת לידיעת האמת אשר (אתה) ידעתו, ולשון הספרי (לדברים ו') 'ואהבת את ה'' אהבהו על הבריות, כאברהם אביך שנאמר 'ואת הנפש אשר עשו בחרן' (בראשית יב, ה) ור"ל כמו שאברהם מפני שהיה אוהב, כמו שהעיד הכתוב 'אברהם אוהבי' (ישעיה מא, ח) כן אתה אהוב אותו עד שתקרא אליו בני האדם" עכ"ל. כלומר, יספר לבריות על הטובות הגדולות שהקב"ה עושה לעמו בכלל, ולכל יחיד בפרט. ועוד יש בזה שישכיל האדם להוכיח ולהראות כיצד כל המאורעות הם ממש פועלים לטובתנו. ממה שהיה בעבר אנו יכולים להקיש אל ההוה וגם אל העתיד.

וחז"ל פרטו זאת במפורש. על פסוקנו "ואהבת את ה' אלוהיך" אמרו "שיהא שם שמים מתאהב על ידך, שיהא קורא ושונה ומשמש ת"ח ויהא משאו ומתנו בנחת עם הבריות, מה הבריות אומרות עליו? אשרי אביו שלמדו תורה, אשרי רבו שלמדו תורה" (יומא פו. והדברים הובאו בתוספת פירוט ברמב"ם, הל' יסודי התורה, סוף פרק חמישי עיי"ש).

אהבת ה' למרות הנסיונות

עוד כתב הרמב"ם שהתוצאה מן אהבת ה' היא שלא יזוז מבטחונו בה' והשמחה בו אע"פ שח"ו האדם סובל צרות. וכך כתב בהל' ברכות (פ"י ה"ג): "שמע שמועה רעה, מברך ברוך דיין האמת. וחייב האדם לברך על הרעה בטוב נפש, כדרך שמברך על הטובה בשמחה, שנאמר 'ואהבת את ה' אלוהיך וכו' בכל מאדך' (כמ"ש בברכות נד. "בכל מדה ומדה שהוא מודד לך") ובכלל האהבה היתרה שנצטוינו בה, שאפילו בעת שייצר לו, יודה וישבח בשמחה" עכ"ל.

(1) הרמב"ם בפירושו למשניות (ברכות, תחילת פ"ט) הסביר שאין האדם יודע מה הן תוצאות הדברים, כי מה שנראה לו רע שמא יש בכך טובה סמויה בשבילו. (ב) נוסף על כך מצאנו בכוזרי (ח"ג ס"ק י"א) שהחסיד שמח בצרות כי יודע שיש בהן פרעון חוב עונותיו, וכך מוזכר ב"משנה ברורה" (או"ח סי' רכ"ב ס"ק ד'). (ג) אבל ר' צדוק מלובלין הלך בשיטה אחרת: "דכל מאי דעביד רחמנא לטב עביד (ברכות ס:) ולא רק לקבולינהו בשמחה שהוא לכפרה (על עונות) רק להכיר שהוא באמת לטובה, כמו שראו דגזרת המן סיבבה שיוכלו לבקש לעשות מחיית עמלק, מה שלא היה אפשרי בלעדה לבקש, רק ע"י הגזירה 'נהפוך הוא” ‘ ("פרי צדיק", שמות, לר"ח אדר ב' ס"ק א').

הנעלבים ואינם עולבים

ישנה עוד תוצאה של אהבת ה' והיא להיות מן הנעלבים ואינם עולבים, שעליהם קבעו חז"ל שהם "ואוהביו כצאת השמש בגבורתו" (שבת פח:). וצ"ע מה השייכות בין מדה חמודה זו לאהבת ה'? ונ"ל ע"פ דברי "ספר הברית" (ח"ב מאמר י"ד האהבה והשמחה, סוף פ"יד) "מי שמקיים 'ואהבת את ה' אלוהיך בכל לבבך', האיש הקשור בעבותות אהבה, ישחק על כל מחמדי עוה"ז הכלים ועוברים" עכ"ל. כלומר כמו שהוא כתב שם כמה שורות לפני זה: "הכוונה שיהיה לבבך מלא באהבת ה'… לא שיהיה בו גם אהבת ה' וגם אהבת חמדת העולם". ודאי הוא לא ירגיש שום השפלה ממה שאחרים ביזו אותו. אדרבה ישמח על מעלתו שרקיקתם לא הגיעה אליו, כי אין בדיבוריהם "בזיון" אלא למי שמחשיב את דבריהם. ויקיים דברי "מסילת ישרים" (סוף פרק ה') "ולמנוע רגליו מדרך הרשעים השקועים בהבלי הזמן… ואם יארע לו שיימצא בחברה (של) מי שילעג עליו, לא ישית לבו אל הלעג ההוא. אדרבה, ילעג על מלעיגיו ויבזם ויחשוב בדעתו וכו” ‘ עכ"ל. ויזכור דברי הרמב"ם במו"נ (ח"ב פ"לו) "הכרחי שיהא האדם כבר חדל לחשוב (=להחשיב) ובטל תשוקתו לשררות הבלתי-אמתיות, כלומר אהבת הנצחון או שירוממוהו בני אדם וישיג כבודם… אלא יראה את כל בני אדם כפי מצביהם, שהם בהם בלי ספק כבהמות וכחיות הטרף, אשר לא יחשוב השלם יחיד הסגולה, כאשר חושב עליהם, אלא היאך להנצל מנזקי המזיקים מהם, אם אירע לו עמהם שיתוף (בחברתם)" עכ"ל. ממילא מי שמכיר את האמת הנפלאה של מציאות הבורא וקיום רצונו, מה לו להפגע מן דברי בוז שהטיחו בו אותם ההולכים בחושך ואינם יודעים כלל את האמת? "הוי האומרים לרע טוב, ולטוב רע. שמים חושך לאור ואור לחושך, שמים מר למתוק ומתוק למר! הוי חכמים בעיניהם ונגד פניהם נבונים!" (ישעיה ה, כ-כא).

צריך החסיד לקבל על עצמו לתקן עבור כל העולם כולו

עוד מן התוצאות של אהבת ה', כתב רמח"ל:

"'במקום שאין אנשים, השתדל להיות איש' (אבות ב') וזה כי מי שרוצה להראות חיבתו לפני ה' ולמצוא חן לפניו הוא כאשר חסרים עובדים ומתקנים בעולם, ליטול הוא על שכמו העבודה והתיקון גם לכל האחרים, שאז הוא נרשם ומצויין לפני הקב"ה לטובה. ולכן אמר: 'עת לעשות לה'… בזמן שהאחרים הפרו תורתך'…  ("אדיר במרום", דפו"ח דף כח). וכמו שכתב ב"מסילת ישרים" (סוף פרק י"ט): "יש בכוונת החסידות טובת הדור… לזכות אותם ולהגן עליהם… ותראה שזהו רצונו של מקום שיהיו חסידי ישראל מזכים ומכפרים על כל שאר מדריגות שבהם והוא מה שאמרו (ויק"ר ל') 'יבואו אלו ויכפרו על אלו” ‘ עכ"ל (וכבר הזכיר זאת שם בסוף פרק י"ג: "כי יש בעם מדריגות מדריגות, איש לפי שכלו. הנה לפחות יחידי סגולה יימצאו אשר יכינו את עצמם הכנה גמורה, וע"י המוכנים יזכו גם הבלתי מוכנים אל אהבתו ית' והשראת שכינתו" עכ"ל). וכל זה הוא מן תוצאות האהבה להקב"ה.

יהא שם שמים שגור על פיו

עוד סימן היכר לראות מי הוא שהצליח להשיג דרגה רוממה זו, היא שיהא זכרון שם ה' תמיד על לשונו. כך כתב "חובות הלבבות" (שער אהבת ה', פרק ששי) "להודות לו ולברכו ולשבחו ולהללו". כלומר על כל דבר ודבר יזכור מי הוא זה המטיב אתו ויזכור לבטא בשפתיו את ההכרה הזאת, ואף יודיע על כך לבריות. ועוד כתב שם: "שיתלה ברצון ה' בכל דבר שהוא לעתיד, אם דיבור או מעשה, כאשר מבטיח לזולתו ואפילו היה לזמן מועט" עכ"ל (כלומר שתמיד יוסיף את המלים "אם ירצה ה” ‘). והנה גם הזהר (ח"ג דף נא סוף ע"ב) הזכיר זאת, והובא בשל"ה (שער האותיות, סוף ערך אמונה) וכך נהג יוסף הצדיק (מדרש במד"ר, י"ד).

פרק ה' - אהבת ה' המתקיימת ע"י קידוש השם: (ע"ע שער כבוד)
"אין אומה בעולם נהרגת על קדושת שמו ומוסרת עצמה להריגה אלא ישראל" (תנחומא, תצוה, ה).

"ישראל אומרים לאוה"ע: בכמה צרות ובכמה שעבודים ובכמה הריגות מסרנו עצמנו על קידוש השם" (מדרש תהלים, ד').

"לא ניתנה תורה אלא (כדי) לקדש את שמו הגדול" (ילק"ש, ואתחנן, תתל"ו).

"על מנת כן הוצאתי אתכם מארץ מצרים, שתמסרו עצמכם לקדש השם" (פסקתא זוטרתי, אמור).

ב"ספר חסידים" (פסקא צ"ד) כתב כך:

"'הן יקטלני, לו איחל' (איוב יג, טו). ישים אדם אל לבו ויקח משל מן הפרשים (=רוכבי הסוסים, הלוחמים למען המלך) ההולכים למלחמה להראות גבורתם במצות אדוניהם, ולא ינוסו מפני חרב ונפצעים ונהרגים. וכל זה אינו רק מפני הכלימה, כי תחשב כלימה אם ינוסו. ובמותם במלחמה לא יקבלו שכר מאדוניהם. אנחנו (בני ישראל) על אחת כמה וכמה שיש לנו לסבול צרות ויסורים אף להשלים נפשותינו למות על מצות מלכנו אדון כל, יתברך שמו" עכ"ל.

הרמב"ן (שמות כ, ו) מביא שחז"ל אמרו (מכלתא, יתרו, בחודש, ו') "'לאוהבי ולשומרי מצוותי' (שמות כ, ו) אלו שהם יושבים בארץ ישראל ונותנין נפשם על המצוות. (שואלים אותו) 'מה לך יוצא ליהרג?' (ועונה) 'על שמלתי את בני. (ושואלים) 'מה לך יוצא לישרף?' (ועונה) 'על שקראתי בתורה'. (שואלים) 'מה לך לוקה באפרגיל?' (ועונה) 'על שנטלתי את הלולב'. ואומר: 'אשר הוכיתי בית מאהבי' (זכריה יג, ו) המכות האלו גרמו לי ליאהב (=להיאהב) לאבי שבשמים". פירש שם הרמב"ן "כי האהבה (היא) מסירת הנפש על המצוות". 

אהבה של מסירת נפש

ממשיך הרמב"ן לבאר איזה קשר יש בין "אהבה" למסירת נפש? ועונה כי רק בשלש העבירות החמורות מחויב האדם ב"ייהרג ואל יעבור", אבל בעת השמד מרחיבים את הענין אל כל המצוות, מפני הכתוב "ולא תחללו את שם קדשי" (ויקרא כב, לב). ועדיין דבריו צריכים עיון, כי אם גם לשעת השמד יש פסוק מיוחד בתורה "המחייב" כל יהודי ויהודי, במה ניכר שזו היא תוספת ו"אהבה"? ועוד מה היחסנות כאן של "יושבי א"י", הרי פסוק זה מחייב כל היהודים בכל מקום בעולם ואפילו בתפוצות? ולומר שחז"ל רק הזכירו כאן עובדא שהיתה בימיהם איננו לפי סגנון דברי תורה של חז"ל.

ונ"ל על פי דברי "כסף משנה" (הל' יסודי התורה סוף ה"א בשם הר"ן) שעל מצות עשה אין חיוב ליהרג, כיון שהמאנס יכול בלאו הכי למנוע מהיהודי קיום המצוה בקום ועשה, וכן פסק רמ"א בשו"ע (יו"ד סי' קנ"ז סעיף א'). ולכן כאן "אהבתם להקב"ה" ניכרת במה שמוסרין נפשם גם על ביטול מצות עשה (כל הענינים שהמכלתא פירט באורך הם במצוות עשה).

נחקור כאן, מה השורש של "אהבה" במי שמוסר נפשו על מצוות ה'? הרמב"ם כתב על האוהב את ה' בלשון זו: "וכיצד היא האהבה הראויה? הוא שיאהב את ה' אהבה גדולה יתרה עזה מאד עד שתהא נפשו קשורה באהבת ה' ונמצא שוגה בה תמיד, כאילו חולה חולי האהבה שאין דעתו פנויה מאהבת אותה אשה והוא שוגה בה תמיד, בין בשבתו בין בקומו בין בשעה שהוא אוכל ושותה; יתר מזה תהיה אהבת ה' בלב אוהביו, שוגים בה תמיד כמו שצונו 'בכל לבבך ובכל נפשך', והוא ששלמה המלך אמר דרך משל 'שחולת אהבה אני' (שה"ש ה, ח). וכל שיר השירים משל הוא לענין זה" (הל' תשובה פ"י ה"ג). כלומר יש באותו האדם הכרח פנימי שלא נותן לו מנוח עד שיתדבק באותו דבר שהוא אוהב ולא יפרוש ממנו, "אחזתיו ולא ארפנו" (שה"ש ג, ד). 

ביאור מעלת מעשה עקידת יצחק

וכאשר הוא שקוע בקיום אחת ממצוות ה', הוא כל כך אדוק בזה שקשה לו ביותר להמנע ממנה. כך מצאנו אצל אברהם שהיה להוט לשחוט את יצחק עד שכאשר המלאך מנע אותו מכך, המלאך היה בכל זאת צריך להוסיף אזהרה חמורה לא לשפוך שום דם, "אל תעש לו מאומה" (רש"י לבראשית כב, יב). כאשר בתחלה שמע שזה רצון ה', רצה אברהם בכל ישותו, מרצו וכוחו לבצע מעשה העקידה כי ראה בזה קיום רצון ה'. אח"כ היה לו קשה מאד להפסיק, וכאילו במניעת העקידה אומרים לו לבטל ממצוה נהדרת. הרמב"ם מביא דוקא את אברהם לסמל של האוהב: "ומעלה זו היא מעלה גדולה מאד ואין כל חכם זוכה לה. והיא מעלת אברהם אבינו שקראו הקב"ה 'אברהם אוהבי' (ישעיה מא, ח) לפי שלא עבד אלא מאהבה… ומיד שיאהוב אדם את ה' אהבה הראויה, מיד יעשה כל המצוות מאהבה" (הל' תשובה פ"י ה"ב).

קונטרס עקידת יצחק ראה בקובץ נפרד
עוד אופן של קידוש השם, לחיות חיים שהם מקודשים 

"קידוש השם" הוא לא רק מי שמוסר נפשו למות למענו, אלא גם החי ומקיים המצוות לא למען כבוד הבריות או איזה שהיא תועלת חומרית, הרי זה מקדש את השם. וזו לשון הרמב"ם: "כל העובר מדעתו בלא אונס על אחת מכל מצות האמורות בתורה בשאט בנפש להכעיס הרי זה מחלל את השם… וכן כל הפורש מעבירה או עשה מצוה, לא מפני דבר בעולם, לא פחד ולא יראה ולא לבקש כבוד, אלא מפני הבורא ברוך הוא כמניעת יוסף הצדיק עצמו מאשת רבו, הרי זה מקדש את השם" (הל' יסודי התורה, פ"ה ה"י).

ועוד יש אופן קידוש השם, כאשר האדם מדקדק במעשיו (אפילו בחסידות) וגורם לבריות לשבח שמו של הקב"ה, כמו שממשיך הרמב"ם: "…וכן אם דקדק החכם על עצמו והיה דיבורו בנחת עם הבריות ודעתו מעורבת עמהם ומקבלם בסבר פנים יפות, ונעלב מהם ואינו עולבם, מכבד להם ואפילו למקילין לו, ונושא ונותן באמונה, ולא ירבה באריחות עמי הארץ וישיבתן, ולא ייראה תמיד אלא עוסק בתורה עטוף בציצית מוכתר בתפילין ועושה כל מעשיו לפנים משורת הדין, והוא שלא יתרחק הרבה ולא ישתומם, עד שימצאו הכל מקלסין אותו ואוהבים אותו ומתאוים למעשיו, הרי זה קידש את ה', ועליו הכתוב אומר 'ויאמר לי עבדי אתה, ישראל אשר בך אתפאר' (ישעיה מט, ג) (הל' יסודי התורה, פ"ה ה"יא)

וזה נקרא קידוש השם אפילו אם יימצאו שהגוים משבחים אותו, כמו מעשה שהיה עם שמעון בן שטח שהחזיר אבידה לגוי כי הצהיר שרצונו לשמוע את המלים "ברוך אלוהי היהודים" יותר מאשר כל ריווח שבעולם. כך נפסק הדין ברמב"ם (הל' גזלה ואבידה פ"יא ה"ג) "אבידת גוי מותרת… והמחזירה הרי זה עובר עבירה מפני שהוא מחזק יד רשעי עולם. ואם החזירה (כדי) לקדש את השם שיפארו את ישראל וידעו שהם בעלי אמונה, הרי זה משובח. ובמקום שיש חילול השם אבידתו אסורה וחייב להחזירה". 

פרק ו' – המפסידים את מדת האהבה לה'
בספר "חובות הלבבות" (שער אהבת ה', פרק חמישי) ציין שהמדה נפסדת ע"י "השנאה למי שאהב אותו השי"ת, ואהבת מי ששנאו ה' כמ"ש (דהי"ב יט, ב) 'הלרשע לעזור ולשונאי ה' תאהב, ובזאת עליך קצף מלפני ה'“ ‘ עכ"ל. ונאריך בפרטי ענין זה בבואנו לשער "ריחוק וקירוב". היסוד הוא שהמרגיש הזדהות עם מטרותיו של הקב"ה לא יוכל לאהוב את שנואיו.

אהבת ה' בעת הנסיונות

עוד סיבה ראשית להפסיד מדה יקרה זו היא הנסיונות של צער או הפסד שהאדם סובל. וכך לשון רמח"ל (מסילת ישרים, פרק י"ט):

 "ומבחן האהבה הזאת הוא בזמן הדוחק והצרה, וכן אמרו חז"ל "ואהבת את ה' אלוהיך… אפילו נוטל את נפשך, ובכל מאודך, בכל ממונך. אמנם כדי שלא תהיינה הצרות והדוחקים קושי ומניעה אל האהבה, יש לאדם להשיב אל עצמו ב' תשובות. האחת מהן שוה לכל נפש והשניה לחכמים בעלי הדעה העמוקה. הא' היא: כל מאי דעבדין מן שמיא לטב. וזה כי אפילו הצער ההוא והדוחק הנראה בעיניו רעה, אינו באמת אלא טובה אמתית, וכמשל הרופא החותך את הבשר או את האבר שנפסד כדי שיבריא שאר הגוף ולא ימות, שאע"פ שהמעשה אכזרי לכאורה, אינו אלא רחמנות באמת להטיבו באחריתו. ולא יסיר החולה אהבתו מהרופא בעבור זה המעשה…
אך בעלי הדעה האמתית אינם צריכים אפילו לטעם הזה, כי הרי אין להם לכוין לעצמם כלל, אלא כל תפילתם להגדיל כבוד השי"ת ולעשות נחת רוח לפניו. וכל מה שיתגברו עיכובים נגדם עד שיצטרכו הם יותר כח להעבירם, הנה יאמץ לבם וישמחו להראות תוקף אמונתם. כמו שר צבא הרשום בגבורה אשר יבחר לו תמיד במלחמה החזקה יותר (כדי) להראות תקפו בנצחונה. וכבר מורגל זה הענין בכל אוהב בשר ודם שישמח כי יזדמן לו מה שיוכל להראות בו אל אשר הוא אוהב עד היכן מגיע עוצם אהבתו" עכ"ל.

מאמר ב' – אהבה לתורה
"מה אהבתי תורתך, כל היום היא שיחתי" (תהלים קיט, צז)

"שלום רב לאוהבי תורתך ואין למו מכשול" (תהלים קיט, קסה)

"אני אוהבי, אהב; ומשחרי ימצאונני" (משלי ח, יז)

רמח"ל (בספר "דרך ה” ‘ ח"ד פ"ב ס"ק ב') הסביר דברים נפלאים כיצד הלומד תורה מקבל עליו באיזו שהיא מדה השראת שכינת ה'. כך לשונו: "יש השפעה אחת עליונה מכל ההשפעות, שענינה היותר יקר ומעולה מכל מה שאפשר שימצא בנמצאים, והיינו תכלית מה שאפשר שימצא בנמצאות, מעין המציאות האמתי שלו ית', ויקר ומעלה מעין אמתת מעלתו ית' (הערה: נ"ל שכל התיאור הנ"ל הוא השראת שכינה) ואמנם קשר הבורא ית"ש את השפעתו זאת בענין נברא ממנו ית' ל(שם) תכלית זה, והיא התורה" עכ"ל. והוא ממשיך לבאר שכל חלקי התורה מיועדים להעביר שפע זה "אם ישמרו בו התנאים המצטרכים". ומה הם?

והוא מפרט חלק מהם בס"ק ה': "וכיון שכן ודאי שיש לו לאדם לירא ולרעוד בעסקו בענין כזה, שנמצא הוא נגש לפני אלוהיו, ומתעסק בהמשכת האור הגדול ממנו אליו. והנה צריך שיבוש משפלותו האנושי, וירעש מרוממותו ית'. והנה יגל מאד מחלקו הטוב שזכה לזה, אך ברעדה כמו כן. ונכלל בזה שלא ישב בקלות ראש, ולא ינהג שום מנהג בזיון לא בדבריה ולא בספריה, וידע לפני מי (הוא) עומד ומתעסק. ואם הוא עושה כן, אז יהיה תלמודו מה שראוי לו להיות באמת, ותמשך על ידו ההשפעה שזכרנו ויתעצם בו היקר האלוקי, וימשוך תקון והארה לכל הבריאה. אבל אם תנאי זה יחסר ממנו, לא תמשך ההארה על ידו, ולא יהיו דבריו אלא כשאר כל הדבורים האנושיים, הגיונו כקורא באגרת, ומחשבותיו כחושב בעניני העולם. ואדרבה, לאשמה תחשב לו שקרב אל הקודש בלי מורא, ומקל ראשו לפני בוראו עודו מדבר לפניו ומתעסק בקדושתו ית” ‘ עכ"ל.

הרי אחרי מבוא מרטיט זה, ודאי האדם ישמח ויגל בגשתו ללימוד תורה, ויאהב מאד כל רגע ורגע שהוא זוכה לעסוק בה. וכמה יפה המשל שנתן "אור החיים" (לדברים ו, ה) אודות אדם אחד שהיה זקוק לנסוע למרחקי תבל והחליף כל רכושו עבור קניית מרגלית אחת ענקית, אותה ימכור כאשר יגיע למחוז חפצו. אמנם לאורך כל מסעו הארוך ומייגע, במדברות ובים, הנוסע ההוא סבל חרפת רעב כי לא הכין לעצמו עבור הוצאות הדרך בעת המסע. ואמנם הוא בדוחק ובצער, בעוני ובשפלות בעת ההיא. אבל לא יהין להחליף את המרגלית שבכיסו עבור מזונותיו בדרך, כי יודע הוא רב ערכה של המרגלית ושומר עליה עד הייעד הסופי, שם יקבל כל ערכה. כך האדם בעוה"ז שומר על כל משמר את זכויות תורתו ומצוותיו ומסתפק במועט בעוה"ז ואיננו רוצה בשום אופן שכר מצוותיו בעוה"ז קל הערך. חיבת הקודש תומכת את רוחו. וזאת היא פירושו ל"ואהבת".

אי אפשר לאהוב את ה' אם לא אוהבים את תורתו

ישנה שאלה קשה ביותר לענות עליה. כיצד האדם יכול לאהוב את אשר בכלל איננו מכיר? כיון שהקב"ה הוא משולל מן כל תיאור גופני ואף אסור לתאר אותו באיזה שהוא תואר רוחני (רמב"ם, הל' יסודי התורה, סוף פ"א) ובכן אין אנו מכירים אותו כלל! ובכן כיצד יאהב אדם מה שאיננו יודע איך נראה ואיך נמצא? ענו על כך חז"ל שכאשר האדם אוהב את תורת ה', בכך הוא מקיים אהבתו של הקב"ה. כי אין אנו יודעים שום דבר אודות הקב"ה אם לא מן ציוויו וחוקיו ומשפטיו. כיון שהשי"ת ראה לנכון לתת לנו ספר הדרכה שהוא מורה לנו את דרכי החיים, בכך אנו מתקרבים לפי יכולתנו להכיר מקצת דמקצת מן חכמתו ית"ש. האוהב את התורה, בזה גופא הוא אוהב את ה'. בספר הזוהר (ח"א דף לו.) הגדירו זאת "ומאן דאחיד באורייתא, כאילו אחיד בקוב"ה" (והרבה הרחיב בזה "נפש החיים" בשער ד' פ"י, אין צורך כאן להעתיק דבריו ועיי"ש).

ובאמת אף במדרש ספרי אמרו כך חז"ל: "'והיו הדברים האלה אשר אנכי מצוך היום על לבבך' (דברים ו, ו) למה נאמר? לפי שהוא אומר 'ואהבת את ה' אלוהיך בכל לבבך' (פסוק לפני זה) איני יודע באיזה צד (=כיצד) אוהבים את הקב"ה? תלמוד לומר 'והיו הדברים האלה אשר אנכי מצוך היום על לבבך' שמתוך כך אתה מכיר את הקב"ה ומדבק בדרכיו" עכ"ל. זאת אומרת, כאשר רואים יופי תפארת הדרכותיו, מיד האדם משבח את ה' ושמח שאנו בני ישראל עבדים לו, ואוהבים אותו. הרמב"ם הדגיש גישה זו בספר המצוות (מ"ע ג'). בספר "באר משה" (לדברים ח"א דף קצח, מהאדמו"ר אוז'רוב) מציין לתנחומא (נח, ג) שזה נאמר בעיקר ללומדי "תושבע"פ שהיא קשה ללמוד ויש בה צער גדול שהיא משולה לחושך… אלו בעלי תלמוד… ולעתיד לבוא 'ואוהביו כצאת השמש בגבורתו' …שיש בה דקדוקי מצוות קלות וחמורות, והיא עזה כמות וקשה כשאול קנאתה, לפי שאין לומד אותה אלא מי שאוהב הקב"ה בכל לבו ובכל נפשו ובכל מאדו".

אודות ברכת התורה

ודוקא מחמת אהבה גדולה זו שת"ח אוהבים את התורה, יש לפעמים בעיה בברכתם על התורה. חז"ל הודיעו ש"אין מצויין ת"ח לצאת ת"ח מבניהן" ונתנו כמה סיבות לכך, ואחת מהן "שאין מברכין בתורה תחילה" (נדרים פא ע"א) ומפרש הפי' המיוחס לרש"י שם: "מתוך שהן זהירין לעסוק בתורה ורגילין בה, אינן זהירין לברך כשפותחין (בספר, לכן) לא מקיימא ברכתא 'נהיה אנחנו וצאצאינו מלומדי תורתך” ‘ עכ"ל. זאת אומרת כאשר משכימים בשחרית הם ממהרים אל הספר כדי לברר נקודה עלומה שנותרה להם עדיין מהלימוד של אתמול, ומתוך החפזון נשכח מהם לברך לפני הלימוד. ועל זה נענשים!

מוסיף מהר"ל לבאר: "כי הברכה יש לו לברך בפה וגם בלב, וראוי שלגודל הברכה שנתן השי"ת את התורה, כן ראוי שתהיה הברכה בכל לבבם כפי רוב הטובה שנתן להם התורה… אבל ת"ח שעוסקים בתורה ואוהבים התורה וחפצים בה מצד עצם התורה שהיא חכמה, כי כל אדם בטבע אוהב החכמה, ולפיכך אין לימוד התורה מורה על אהבת השי"ת בשביל שנתן להם התורה… אלא אם היה מכוין ביותר כאשר מברך על התורה, והיה מתדבק בו ית' באהבה גמורה בשביל שנתן התורה, ודבר זה קשה ביותר שיעשה זה ולא נמצא. ומזה תוכל לדעת כי מאד צריך האדם שיהיה נזהר שיברך על התורה בכל לבבו ובכל נפשו" ("נתיבות עולם", התורה, סוף פ"ז).

מעין הלהיטות הזו שיש לחלק מן הת"ח ללמוד דברי חכמה שבתורה, יש לפעמים שהם מדלגים על ענינים הנראים להם בעיניהם פחותי ערך כדי לעסוק בדברים היותר עמוקים ומסובכים. וכך כותב ספר השל"ה (ח"ג דף נ"ה, מסכת שבועות, ליד הגהה שלפני ד"ה מעלת לומדיה): "עוד מוסר אחד צריך אני להודיע לאותן האומרים במרוצה דברי תורה מכח ששגור בפיהם, כגון י"ב פרשיות של י"ב נשיאים, מאחר שהדברים כפולים ומכופלים קורין כך במהירות, עבירה גדולה היא בידם (!) כי כל אות ואות תלויין בו רבבי רבבות עולמות רוחניות, ולא לחנם נכפלו הדברים. ואשרי המדבק עצמו בהבל פיו וראיית עינים באותיות התורה". ואח"כ הוסיף הגהה: "גם בתורה שבע"פ בפוסקים, כשלמדתי תורה אצל הרב הגאון החסיד מוהר"ר שלמה זלה"ה (מהרש"ל) היינו עומדים בטור או"ח סי' ל"ו בענין חסרות ויתרות של ד' פרשיות 'בכור מלא זכור מלא הוציא מלא' וכו' עד גמר כל הסימן היה קורא מלה במלה. ואני הייתי קורא הכל במהירות מאחר שאין שם דבר הצריך עיון או פשט. וגער בי הרב החסיד במאד מאד ואמר שצריך להחשיב דברי תורה ולאומרם בנחת ובאימה ויראה, כי הדברים משמחים לפני הקב"ה" עכ"ל.

ויש לפעמים שת"ח מדלג ענין בגמרא (כמו אגדתא או ענין התלוי בחשבונות מטימאטיים) כי לא מוצא בו ענין לחדש בו, וגם זה עלול להיות חטא. "כל האומר שמועה זו נאה, וזו אינה נאה, מאבד הונה של תורה" (עירובין סד.). משום זה הזהיר מהרש"א (בהקדמתו) שלא להפריד בדפוס בין פירושיו להלכה לפירושיו לאגדה, כדי שהלומדים לא ידלגו. ויש אחרים שלא רוצים ללמוד מקרא, או לא רוצים ללמוד מדרש. וכל זה בא מחמת חוסר אהבת התורה, אשר כדברי רמח"ל (ב"דרך ה” ‘, ח"ד פ"ב) כל חלקיה נחוצים ועושם פעולות לטובה, אחד לא נעדר.

מאמר ג' - אהבת תלמידי חכמים
על הפסוק "לאהבה את ה' אלוהיכם לשמוע בקולו ולדבקה בו" (דברים ל, כ) אמרו חז"ל: "וכי אפשר לידבק בשכינה? אלא כל המשיא בתו לתלמיד חכם, והעושה פרקמטיא לת"ח, והמהנה ת"ח מנכסיו מעלה עליו הכתוב כאילו מדבק בשכינה" (כתובות קיא:). מהר"ל הסביר מדוע חז"ל נקטו רק שלשה אלו "כי כאשר משיא בתו לת"ח הרי גופו דבק בת"ח שבתו מן יוצאי חלציו כגופו נחשב. והעושה פרקמטיא לת"ח דבק בו בנפשו (כי טורח עבורו במעשיו, וזאת מן פעולות הנפש). ומהנה ת"ח מנכסיו, דבק בו מצד הממון" ("נתיבות עולם", תורה, סוף פ"ט).

ההיקש שבין ת"ח לעצם גוף התורה

לכאורה צ"ע הרי הפסוק דן בענין אהבת ה', וחז"ל מסיבים את פירושא דקרא לענין בני אדם שהם ת"ח? אלא מהר"ל הסביר (שם, בתחילת פרק י"א) "כי החכמים הם עצם התורה ג"כ" (וחוזר שם על ביטוי יחודי זה שבעה פעמים). כוונת הדבר נ"ל ע"פ דברי ר' צדוק מלובלין: "ואור תושבע"פ הוא ג"כ מאור שברא השי"ת ואע"פ שהכל הוא מה שחדשו סופרים וחכמי ישראל, הוא רק שנדמה בעיני האדם שהוא הממציא והמחדש האור ההוא, אבל באמת הוא מצד השי"ת שמאיר בלבו האור ההוא, כמ"ש "אלו ואלו דברי אלוקים חיים" (עירובין יג:), "כולם מפי אדון כל המעשים…" (חגיגה ג:) אשר אין אדם מרגיש ההארה וההשפעה בלב, ונדמה לו שנתחדש בשכלו ובאמת הוא מהשי"ת שמאיר בלבו" ("פרי צדיק" ח"א, חנוכה ס"ק ד') עכ"ל. ונ"ל כי על זה מברכים את ה” ‘המלמד תורה לעמו ישראל". ובכן, האוהב את התורה, חייב הוא לאהוב ת"ח.

למדנו ממעשהו של יתרו שכר נפלא (ברכות סג:) ועוד אמרו שהמטיל מלאי לכיסו של ת"ח (נותן לו כסף כדי לעסוק במסחר ולהתפרנס) זוכה ויושב בישיבה של מעלה (פסחים נג:). ולהיפך הנמנע מזה "כל שאינו מהנה ת"ח מנכסיו, אינו רואה סימן ברכה לעולם" (סנהדרין צב.). וענין "סימן ברכה" הוא הרגשת הסיפוק ונחת רוח בעושרו, כי יש עשירים שאינם נהנים מן עושרם. ואמרו במדרש (ב"ר נח, ח) "ללמדך שכל מי שהוא מאכיל פרוסה לצדיק, כאילו הוא מקיים חמשה חומשי תורה".

עד היכן השיעור לאהוב את הת"ח?

ועד כמה חייב האדם לאהוב ת"ח? הבה ונלמד מן מר בר רב אשי שהכריז על עצמו "פסילנא ליה לצורבא מרבנן לדינא. מאי טעמא? דחביב עלי כגופאי ואין אדם רואה חובה לעצמו" (שבת קיט.). ויש לציין כי רש"י (בתענית ד. ד"ה צורבא) מלמד שהכינוי הזה הוא ל"בחור חריף" וקל וחומר הדברים לזקן מהחכמים. וצ"ע מאי שנא מהמצוה הקבועה שאנו חייבים לקיים בכל אחד ואחד מישראל "ואהבת לרעך כמוך"?

אלא שמא יש מכאן ראיה לשיטת הרמב"ן (ויקרא יט, יז) הכותב: "כי לא יקבל לב האדם שיאהוב את חברו כאהבתו את נפשו" אלא פירושו שהאדם לא יקנא בטובת חברו אלא "יאהב ברבות הטובה לחברו כאשר האדם עושה לנפשו, ולא יתן שיעורין (מגבלות) באהבה". כלומר זהו רק מושג מחשבתיי אבל התורה לא ציוותה שיפריש האדם מטובת עצמו בפועל כדי לתת לחברו להיות ברמתו ממש. ובכן כאן אצל ת"ח הצליח מר בר רב אשי לקיים המצוה עד שהפך בזכותו ממש כאילו מדובר על עצמו (עם כל "הנגיעות" שאין אדם רואה חובה לעצמו). ובכך היתה לו עדיפות על אהבתו לשאר בני ישראל.

יחס מועדף זה שחז"ל העניקו לת"ח בולט גם כאשר מבקשים עליו רחמים אם ת"ח ח"ו חלה, שהתביעה היא "צריך שיחלה עצמו עליו!" (ברכות יב:) כלומר אסור להרואה ת"ח סובל להשאר שאנן כצופה מן הצד, אלא חייב להרגיש כאילו הוא עצמו הסובל יסורין אלו. ואזי תפילותיו יהיו בהתרגשות ובהתאמצות.

יותר מזה. "חכם שמת, הכל קרוביו" (שבת קה:) כלומר כולם חייבים לקרוע עליו, וכן מובא בשו"ע (יו"ד סי' ש"מ סעיף ז') "ת"ח ששואלין אותו דבר הלכה בכל מקום ואומרה, קורעין עליו אפילו לאחר קבורה ביום שמועה אם הוא תוך ל' יום… עד שמגלין את לבם" עכ"ל ועיי"ש ש"ך (ס"ק י"ז) הכותב: "אני תמה שלא נהגו לקרוע… ואין להם על מה שיסמוכו… וצ"ע" (עיי"ש שטרח ליישב מנהגו של עולם). והטעם הוא כי מלך שמת, כל ישראל ראוים לאותה איצטלא. אבל "ת"ח שמת, אין אנו מוצאים תמורתו" (ב"ר צ,א). חז"ל השוו כבוד ת"ח לכבוד ספר התורה (מכות כב.)

מאמר ד' - אהבת המצוות
"ואשתעשע במצוותיך אשר אהבתי" (תהלים קיט, מז)

פשוט הוא שהמכיר מה ערכה של מצוה, ישמח ויגיל לקיים אותה. אדם המבין יאהב כל הזדמנות שבאה לפניו איזו שהיא מצוה, ולא יתלונן אף פעם על הטורח או ההכבדה. הוא ירגיש שהרויח הון רב וכך לשון אריז"ל:

"השורש שהכל נשען עליו הוא שבעשיית המצוה אל יחשוב שהיא עליו כמשא וממהר להסירם מעליו. אבל יחשוב בשכלו כאילו בעשותו אותה המצוה ירויח אלף אלפים דינרי זהב, ויהיה שמח בעשותו אותה המצוה בשמחה שאין לה קץ, מלב ונפש וחשק גדול כאילו ממש בפועל נותנים לו אלף אלפים דינרי זהב אם יעשה אותה המצוה" ("שער המצוות", דף ב').

אור רוחני של המצוות

הא כיצד יגיע האדם להרגשה כזו? ענה על כך רבנו בחיי (על אבות, פ"א משנת אנטיגנוס):

"וממה שצריך שתשכיל, כי המצוות כולן חקוקות למעלה בשמים, אין צורך לומר החוקים… אלא אף שאר המצוות כולן חקוקות למעלה. ועל זה רמז דוד 'ואשא כפי אל מצותיך אשר אהבתי' (תהלים קיט, מח) לימדך בזה שהמצוות חקוקות למעלה עד שיצטרך האדם לישא כפיו להם כמי שנושא עשר אצבעותיו לשמים לרמוז ולכוין ענין הנמצא בשמים.. וכיון שכן, כל מי שמקיים המצוה למטה הרי הוא מתאחז בשרשה למעלה, ששם חביון עוז. וכאשר יפרד (האדם בעת מותו) מן החומר, אור המצוה שהוא עושה יהיה מחופף על נשמתו, והוא זיוה והוא הודה והוא הדרה והוא גן עדן שלה" עכ"ל. ע"י דברי רבנו בחיי הבננו היטב מדוע דוד חוזר על אותו ביטוי בשני הפסוקים הסמוכים זה לזה (קיט, מז-מח): "ואשתעשע במצוותיך אשר אהבתי. ואשא כפי אל מצוותיך אשר אהבתי". כי בא ללמד על התוכן הסודי והפנימי.

והמלבי"ם מוסיף פירוש מדוע שני הפסוקים חוזרים על אותו הביטוי, שבראשון מדובר על לימוד ההלכות שבאותה מצוה, ובפסוק שני מדובר על הקיום בפועל. 

וכך כתב מהר"ל ("תפארת ישראל" פרק י"ג): "כך התורה, עם שהאדם מתעסק בדברים שהם גשמיים והם המצות, יגיע ע"י זה אל המעלה העליונה שהיא פנימיות התורה ודבק בשם הזה הם סודי התורה.. ומגיע עד העולם העליון".

לכן מי שהוא מבין רוממות המצוות מזדרז בחשק נמרץ ובאהבה גלויה לקיים את המצוות.

אותות האהבה - נשיקת חפצא של מצוה

בספר של"ה (ח"ב דף קמ"ז, מסכת פסחים, לפני ד"ה דין ארבע כוסות) מזכיר "וראיתי מבני עלייה המחבבים המצוות, היו מנשקין המצות והמרור, וכל המצוות בעת עשייתן, וכן הסוכה בכניסתם וביציאתם, וכן ארבע מינים שבלולב, והכל לחבב המצוה" עכ"ל. (הובאו דבריו ב"משנה ברורה" לסי' תע"ז ס"ק ה')

המנהג לנשק ספר תורה מוזכר בספר חסידים (סי' רנ"ה ומוזכר במג"א לאו"ח קל"ט ס"ק י"ד) וכתב הרמ"א "ויש שכתבו שמביאים התינוקות לנשק התורה (בעת הולכתו) כדי לחנכם ולזרזם במצוות" (סי' קמ"ט). והוסיף על כף "כף החיים" (או"ח סי' קנ"ה ס"ק י"ב): "מנהג נכון לנשק ספר (שלומד בו) בפתיחה ובחתימה, ובפרט ספר קבלה. וגם הוא מועיל לזכרון".

"מנהג החכמים לנשק התפילין בשעת הנחתן ובשעת חליצתן" (שו"ע או"ח כ"ח סעיף ג'). וה"ברכי יוסף" לשו"ע (יו"ד סי' רפ"ה) מביא בשם אריז"ל להניח אצבע האמה על המזוזה ולנשקה.

"גם נוהגים קצת לנשק הציצית בשעה שרואה בם, והכל הוא חיבוב מצוה" (רמ"א בסי' כ"ד סעיף ד').

מצאנו בכתובות (קיא.) כאשר הגיע ר' אבא לא"י היה מנשק את הסלעים שבגבול עכו. וגם הרמב"ם (באגרת המובאת בחרדים, דף 200) מביא שנסע לירושלים "לנשק קברי אבותי במערה". וכן כתב של"ה באגרתו לבנו (מובא ב"אגרות א"י" לר' אברהם יערי, הוצ' מסדה, דף 217) שבבואו לצפת נישק לקברותיהם של ר"י קארו, רמ"ק והאריז"ל.

ובמדרש שהש"ר א' מובא: "בית מדרשו של ר' אליעזר היה עשוי כמין ריס ואבן אחת היתה שם מיוחדת לו לישיבה. פעם אחת נכנס ר' יהושע והתחיל מנשק אותה אבן ואמר 'האבן הזאת דומה להר סיני וזה שישב עליה דומה לארון הברית” ‘.

הוא הדין שקדמונינו היו נוהגים הרבה לנשק ת"ח (ע"פ רוב על הידים) כן הוא בהוריות (יב:) ובזהר (ח"ב דף קיד. וח"ג קנח. ובילק"ש שמו"ב (פ"א, בנות ישראל אל שאול בכינה) "מנשקו על פיו". אמנם לפי חינוכינו בזה"ז אין זה נהוג כל כך ויש אנשים הנרתעים מן מגע כה אישי עם זרים. ו"רצונו של אדם זהו כבודו".

עוד מן אותות האהבה למצוות, שהאדם לא יקמץ בהוצאת כספו ברכישתם

אריז"ל (כך מובא עליו ב"שער המצוות", פרשת עקב) היה פורע כל מה שהמוכר תפילין וכיו"ב היה מבקש ממנו, ולא עמד על המקח. זאת כדי לפרסם שהמצוה היא למעלה מכל מחיר. מובא שהיה מניח הארנק על השולחן ואומר לסוחר "קח מה שתרצה" ועיין זהר (ח"ב דף קכח.) לא לעשות מצוות "במגנא ובריקניא", ומובא כך ב"חיי אדם" (כלל ס"ח, ס"ק ט"ז). ואמנם האריז"ל נהג חסידות מופלגת, ושמא יש לייעץ לבן אדם ההולך לסוחר וחושש מן הפקעת מחירים, יגיד מראש מה לפי דעתו גבול המירבי, שכך וכך דעתו להוציא כי כך יש מעות בידו. ואז מלכתחילה הסוחר לא ינפח את המחיר בציפייתו למשא ומתן וגם ויכוח "לעמוד על המקח" עם הקונה להפחית גובה המחיר, כמקובל. ובזאת יינצל הקונה מבזיון ערך המצוה "לעמוד על המקח".

מאמר ה' - אהבת מקומות שהם קדושים
דוד המלך מכריז "ה' אהבתי מעון ביתך" (תהלים כו, ח). במה מתקיימת אהבה זו? "אמר דוד: רבונו של עולם, בכל יום ויום הייתי מחשב ואומר 'למקום פלוני ולבית דירה פלונית אני הולך'. והיו רגלי מביאות אותי לבתי כנסיות ולבתי מדרשות" (ויק"ר ל"ה). סוד הדבר, כי האדם נמשך בתחושה תת-הכרתית למקום שהוא אוהב. והנה כותב השו"ע (או"ח סי' קנ"א סוף סעיף א') שאפילו אם איננו מתפלל או לומד שם,"שהישיבה בהם מצוה שנאמר 'אשרי יושבי ביתך” ‘. ובשו"ע (או"ח סי' צ' סעיף י"ב) כתב שיש מצוה לרוץ כאשר האדם הולך לביהכ"נ.

גם יאהב האדם ללכת לבתי מדרשות, ואפילו אם מחמת חולי או זקנה הוא אינו מסוגל לקחת ספר בידו וללמוד, כי אמרו חז"ל: "ארבע מדות בהולכי לבית המדרש, הולך ואינו עושה (לא מסוגל ללמוד) שכר הליכה בידו" (אבות, פרק ה').

מאמר ג' – אהבת ארץ ישראל
עיין נספח בסוף השער

"שמחו את ירושלים וגילו בה כל אוהביה" (ישעיה סו, י)

"שאלו שלום ירושלים, ישליו אוהביך" (תהלים קכב, ו)

אהבת ארץ הקודש היא פינת יסוד בעיקרי תורתנו. אבל מחמת ש"באו בה פריצים וחללוה" (יחזקאל ז, כב) והם מנפנפים בחזון זה למרות שמרוקנים אותו מכל תוכן קודש, לכן הגיבו רבים משלומי אמוני ישראל בהסתייגות וחלק מהם אף בהתנגדות. אבל לא כן היא דרכה של תורה. וכי משום שיש כופרים המקיימים מצות כיבוד אב ואם נחדול מכך אנחנו? וכי משום שהנוצרים עושים עסק גדול מהטבילה אנו נמנע מכך? אלא עלינו לקיים מצוה קדושה זו של חיבת ארץ הקודש מפני דברי תורתנו שבכתב ובע"פ, "הולך בתום ילך בטח" (משלי י, ט).

מגדולי האחרונים המדברים בזה הוא "ספר החרדים" (פ"ב ממצות ל"ת התלוים בא"י, עמ' 182-183 בנדפס) וכך הוא כותב:

"וצריך כל איש ישראל לחבב את א"י ולבא אליה מאפסי ארץ בתשוקה גדולה, כבן אל חיק אמו (הערה: נ"ל כי מקור הדימוי לאם הוא בירושלמי כלאים פ"ט סוף ה"ג: "לא דומה הפולטה בחיק אמו לפולטה בחיק נכריה". וידוע ע"פ האמת כי "האם" זו שכינה הקדושה, והנכריה היא לילית הממונה על חו"ל) כי תחילת עווננו שנקבעה לנו בכיה לדורות, יען מאסנו בה שנאמר 'וימאסו בארץ חמדה' (תהלים קו, כד)… כתיב 'כי רצו עבדיך את אבניה ואת עפרה יחוננו' (תהלים קב, טו) ולפיכך היו האמוראים מנשקים עפרותיה ואבניה בבואם אליה (מעשה רב של ר' אבא בכתובות קיב.). ומה טוב ומה נעים לשיר שיר ידידות אשר יסד ר' יהודה הלוי עליה באהבה רבה, תחילת השירה 'ארץ הקדושה יקרה חמודה וכו''… גם הקרובים והרחוקים אשר חוצה לה, ראוי להם שיהיו נכספים ותאבים אליה, כי כשם שבחר בהם כך בחר בא"י (הערה: "מדד ה' את כל הארצות וכו” ‘ – ויק"ר י"ג, וכן שמו"ר ל"ז, במד"ר ג', תנחומא, ראה, אות ח') וייחד אותה להם. ואין נקראין גוי אחד אלא עמה שכך פירש רשב"י (זהר ח"ג דף צג:). ומצינו במדרש שהקב"ה אמר לאברהם שילך לא"י… והוא אמר זה הפסוק 'מי יתן לי אבר כיונה…' מוטב ללון במדברות של א"י ולא ללון בפלטריות של חו"ל, והיה תאב… וראה במראה הנבואה יקר תפארת קדושת הארץ. אז נכסוף נכסף, וממנו נלמד לדורות אנחנו יוצאי חלציו להיות נכספים כמוהו, אע"פ שיושביה בצער, על מנת כך להיות שמחים ביסורין… הדר בא"י דבק בה' (עיין כתובות קי:)… וכתב הרמב"ן (שהיא) במנין תרי"ג: "מצות ישיבת א"י". כל עת ורגע שהאדם בא"י הוא מקיים מצוה זו. וידוע שעיקר שכר המצוה על השמחה הגדולה בה כדכתיב 'תחת אשר לא עבדת וכו' (דברים כח, מז) אם כן צריך היושב בא"י להיות שמח תדיר במצוה התדירה באהבתו אותה…" עכ"ל.

ה"חרדים" הזכיר לעיל דברי ר' יהודה הלוי, שהיה מגדולי הראשונים. הגר"א המליץ ללמוד את ספרו "הכוזרי" וזו לשון ההגהות "אוהלי חיים" (ס"ק ל"ח) שעל "כתר ראש" שבסידור הגר"א (עמ' 574-575): "ורבינו הגר"א ז"ל היה מחבב מנורת המאור, וספר חובות הלבבות, ובמקום שער היחוד היה אומר ללמוד ספר 'הכוזרי הראשון' שהוא קדוש וטהור (הערה: זה בא לאפוקי מן ספר "כוזרי שני – מטה דן" של ר' דוד ניטו, לונדון תע"ד, שגם הוא טוב אבל לא אליו התכוון הגר"א כאן) ועיקר אמונת ישראל והתורה תלוין בו, גם הספר מסילת ישרים מרמח"ל ז"ל" עכ"ל. ולכן נביא כאן אף דברי ר' יהודה הלוי שבסוף ספרו הכוזרי:

(אחרי שהמלך הקשה עליו למה הוא נוסע לא"י הרי הוא בסכנת נפשות שם, וענה לו כי כך נאה וכך יאה) סיכם: "גם מי שמעורר בלב בני אדם אהבה למקום הקדוש הזה ראוי לשכר בלא ספק והוא מקרב עת תקוותנו, כמה שנאמר 'אתה תקום תרחם ציון כי עת לחננה כי בא מועד. כי רצו עבדיך את אבניה ואת עפרה יחוננו' (תהלים קב, יד-טו). זאת אומרת, ירושלים לא תבנה כי אם כאשר ישתוקקו אליה בני ישראל תכלית תשוקה (!) עד אשר יחוננו את אבניה ואת עפרה" עכ"ל. כלומר, הגאולה השלמה תלויה בכיסופין הללו. (ע"ע דברים נמרצים על א"י בספר הכוזרי, מאמר ב' ס"ק י"ד, וכן כב, כי קשה להביא כל דבריו כאן).

כידוע ר' יעקב עמדין היה מגדולי האחרונים, והפוסקים נותנים לדבריו משקל גדול וחשוב. והוא ממריץ בהקדמתו לסידורו (בדפו"י דף י"ג, ובדפו"ח של מהדורת אשכול, עמ' מג-נ) כך:

חיובו של כל אחד ואחד לעלות לדור בארץ הקודש

(אחרי שמבאר שהמתפלל בחו"ל צריך להפנות כיוון גופו לכיוון א"י כדכתיב בברכות ל' ע"א) "לא יספיק זה הרושם והרמז אלא היכא דלא אפשר… הנמנע מפני האונס והסכנה. אמנם לא תועיל הכוונה במקום שאין טענת אונס גמור, ובשעת הרווח. ולזה (=לא די שיהיה תייר ארעי, אלא) צריך כל אדם מישראל לעשות בלבו הסכמה קבועה ותקועה לעלות לדור בא"י ולהשתוקק להיות זוכה להתפלל שם לפני היכל המלך… והדר בחו"ל עובד ללא אלהי אמת… על כן שמעוני אחיי וריעי המתגוררים בארץ לא לנו על אדמה טמאה, זכרו זאת והתאוששו… עושו גושו חושו ואל תחשבו להשתקע בחו"ל ח"ו לקיים 'ואכלה אתכם ארץ אויביכם' (ויקרא כו, לח). זאת היתה חטאת אבותינו הראשונים שגרמו בכיה לדורות כי מאסו בארץ חמדה. והיא שעמדה לנו בגלותינו המר שלא אחד בלבד עמד עלינו אלא בכל דור לא שקטנו ולא שלונו, על צוארנו נרדפנו יגענו ולא הונח לנו, כמת מלב נשכחנו, אחר ששכחנו דירת א"י לגמרי. אין אחד מאלף מתעורר להחזיק בה להתיישב שם לדור (דירה) כי אם אחד ממדינה ושנים בדור. אין איש שם על לב מבקש אהבתה… כמדומה לנו בהיותנו בשלוה בחו"ל מצאנו א"י וירושלים אחרת דוגמתה. על כן באו עלינו כל הרעות בשבת ישראל בארץ שפניא (=ספרד) וארצות אחרות בשלוה בכבוד גדול מימי החורבן זמן רב.. ושוב נתגרשנו ממנה… צדיק הוא ה' כי יצא מדעתם לגמרי ענין גלותם…" (הערה: כלומר לדעת ריעב"ץ הצרות הנוראות שעברו עלינו בגלותנו הם מחמת שהמשכנו עון המרגלים שמאסו בארץ חמדה - עיין על זה דברי "העמק דבר" לבמדבר יד, כא – ואין להקשות מה יש במצוה זו שתהיה כה חמורה בעונשה. עיין על כך הרמב"ן לויקרא יח, כה וכן מבואר ביהושע פרק כ"ב שזה נקרא מרד ומעילה בהקב"ה ח"ו ע"כ ההערה).

"ציון היא דורש אין לה… כל זאת באתנו כי ארץ צבי שכחנו, לשוב אל ארץ מולדתנו לא זכרנו. ואין להאריך ב(דבר ה)ידוע כמה הפליגו חכמינו ז"ל בשבח א"י והדרים בה, כי התלמוד והמדרשים והזהר וספרי החכמה מלאים מפה לפה, וכן המפרשים מלאו ידיהם לה' להזכירה לשבח גדול; ביחוד הראב"ע (בראשית כג, יט; לד, יט ועוד) והרמב"ן על התורה (ויקרא יח, כה. ועוד עיין במפתחות בסוף "כתבי הרמב"ן", מוסד הרב קוק, דף תקנ"ד הביא כארבעים מקורות) ובעל ספר הכוזרי החסיד, הפליא בדבר זה בכמה מקומות מספרו, כמעט שעל קוטב זה סובב קוטר ספרו, מבריח מן הקצה אל הקצה תחילתו וסופו… לטענת המלך המתווכח עמו… לטורח עינוי הדרך וסכנה, לא חשש ולא נסוג אחור…רוח ה' דיבר בו, בא איש האלוהים (ר' יהודה הלוי) עד הלום" עכ"ל 

ובספר "יסוד ושרש העבודה" ("צוואה" ס"ק מ"ו) כתב: "תשוקתכם יהיה בתמידות ליסע לארץ הקדושה… והובא בספרים אם אין מוסכם בלב אדם ישראלי בתכלית ההסכמה שבודאי קודם שימות יראה לשום פעמיו לנסוע לאה"ק למות שם, עונשו מרובה ר"ל. ובודאי אם לא יהיה תשוקת האדם בתמידות לזה, לא יהיה ג"כ הסכמה בלבו לזה".

ובספר תניא (אגרת הקודש) כתב: "לעורר את האהבה הישנה וחבת ארצנו הקדושה להיות בוערת כרשפי אש מקרב איש ולב עמוק".1

1 הערה: מגדולי האדמורי"ם בפולין היה ר' שלמה מרדומסק (נפטר שנת תרכ"ו) ובספרו "תפארת שלמה", סוף פרשת מסעי, מקשה מדוע התורה כותבת ב' פעמים "ולא תסוב נחלה ממטה אל מטה אחר" (במדבר לו, פסוקים ז, ט) "אך הנה זה מרמז על מעלת קדושת א"י וירושלים, כי הנה צריך כל איש להשתוקק בכל לבו על א"י וקדושתה כמ"ש שאלו שלום ירושלים, ציון היא דורש אין לה, מכלל דבעי דרישה (ר"ה ל.)… כי הקפידה התורה שלא תסוב נחלה למטה אחר, אע"פ שכולם י"ב שבטי י"ה כולם קדושים, ומה חילוק בין זה לזה? אעפ"כ הקפידה התורה על זה. מכ"דש בזה"ז אשר בעוה"ר כל ארץ הקדושה היא תחת ידי ישמעאלים, ויבלעוה זרים ויירשוה, והנה באו גוים בנחלתך, טמאו את היכל קדשך. מכ"ש שצריך לקרוענ לבב איש הישראלי לצעוק על זה אל הקב"ה… והנה ההתעוררות הזה של תשוקת הארץ, מעומק הלב שידאיב באמת בנפשו על כבוד ארץ הקדושה, הנה בזה מעורר למעלה הרחמים והרצון על הגאולה במהרה…" (עיי"ש שהאריך). 

ונ"ל להוסיף לו ראיה ממאמר חז"ל הנ"ל. כאשר חז"ל חפשו מקור לתקנת ר' יוחנן בן זכאי, הביאו אותו הפסוק "ציון היא דורש אין לה" (ירמיה ל, יז). אבל יש לתמוה, משום מה הביאו את כל הפסוק שהוא שבע עשרה תיבות, כאשר לכאורה היה די להם להביא רק את הסיפא, חמש תיבות? וכן בסוגיא המקבילה (סוכה מא.) הביאו חז"ל את כל אריכות הפסוק, למרות שדרכם בכל התלמוד כולו להביא רק קטע מקוטע מהפסוקים, הסיפא בלבד? וכלשונם "כמה דיות משתפכות, כמה קולמוסין משתברין, כדי לכתוב" (ב"ר נח, יב). אלא היה חשוב לחז"ל להזכיר את הרישא: "כי אעלה ארוכה לך, וממכותיך ארפאך!" על ידי שעושים זכר לציון, יש לנו "ארוכה ומרפא" (וכבר הגר"א הסביר מה ההבדל ביניהם). ובעצם, זה מה שאמר אדמו"ר מראדומסק. עד כאן ההערה.

גם מהר"ל דיבר על כך בכמה מקומות. נביא כאן רק אחד, בטעם שצריכים לכוון בעת אמירת "ארץ" בברכת "נודה לך" שבברכת המזון" שזכו ישראל להיות נבדלים מכל האומות, כאשר יש להם הארץ שהיא נבדלת מכל הארצות" ("נתיבות עולם" ,עבודה, פ"יח דף קמ"א בנדפס). כלומר, איך קבלו עם ישראל את ייחודם להיות להקב"ה? קיבלו זאת ע"י שה' נתן להם את ארץ הקודש. ושורש לדבריו הוא ברמב"ן (ויקרא יח, כה) "יאמר כי הבדיל אותנו מכל העמים אשר נתן עליהם שרים עליונים, בתיתו לנו את הארץ שיהיה הוא ית' לנו לאלהים ונהיה מיוחדים לשמו" עכ"ל. זאת אומרת, כל המפתח לכך הוא ע"י ארץ הפלאות.

נסיים זאת בדברי המשגיח הגדול ר' ירוחם ממיר: "סוד ענין א"י וקדושתה, וכי הבורא ית' נקרא אלוהי הארץ, ונמצא כי היא התכלית, א"י היא עיקר כל הבריאה, היא תכלית כל התורה" ("דעת תורה", בראשית, דף ג').

"א"י היא אחת מן המתנות הטובות, כתורה וכעוה"ב (ברכות ה.). כבישת הארץ וישיבתה בה היא מ"ע. א"י אלינו היא מעיקרי התורה, היא יסוד כל התורה כולה (עיין כתובות קי:)… יסוד הארץ הוא שישתלם (יהודי) על ידה בתכלית השלמות, ולא לילך לארץ הנה הוא חלילה כאינו ישראל, כמי שיאמר 'ישראל אנכי אולם ללא תורה וללא עוה"ב'. ודאי הוא חסר מכל! וכסוד התורה כן סוד א"י, אינה מתחזקת (=לקנות אותה בקנין חזקה) אלא ביסורין, אינה מתחזקת אלא במסירת נפש, אינה מתקיימת אלא כשממיתין (עצמם) עליה (כמו על התורה). וכשאין ממיתין עליה הנה זה חטא וחסרון כלפי עצם הארץ. הנה זה טענה בעיקר הארץ ומתנתה, כשאמרו ישראל: 'למה ה' מביא אותנו אל הארץ הזאת לנפול בחרב נשינו וטפינו יהיו לבז' (במדבר יד, ג) גילה לנו התורה כי פחדתם זו באה מן 'וימאסו בארץ חמדה'. החומד הארץ אין פחד נגד עיניו, כי מסוד הארץ היא מסירת נפש ממש, גם ליהרג עליה. יהושע וכלב לא פחדו כלל, כלום לא עמד לפניהם, האמינו וגם בטחו, כי ארץ חמדה היא. חמדו את הארץ ואיך יפחדו?…
ואמנם המאיסה בארץ הנה זה חטא ממש, חטא מסוד יצה"ר ככל החטאים. וכן אהבתה (היא) מצוה ככל מצות התורה… גם המעט מן זה החטא יהיה פחות (כמה) שיהיה, די ומספיק להיות אובדים את הארץ. מתנתה אינה ניתנת אלא ביסורין (ברכות ה.)…. סוד הארץ. א"י אלינו אינה ענין של לאומיות ח"ו (אלא כי) קוב"ה אורייתא וישראל חד הוא, ואחדות זו לא נשלמת כי אם עם הארץ ובארץ" ("דעת תורה", במדבר, עמ' קכד-קכה).

בכל אחת ואחת מן פרשיות התורה כתוב בה ענין של א"י

באגרת שכתב הגאון ר' מאיר שמחה מדווינסק (מחבר "אור שמח") להתרים תרומות לבנין א"י, בשנת תרפ"א, כתב: "ואין לך פרשה שבתורה שלא נזכרת בה ארץ ישראל". גם אני המלקט אספתי לפי ג"ן פרשיות התורה והדברים נמצאים בנספח שבסוף שער זה. שם גם הבאנו שהתורה מזכירה המצוה הזו פ"ו פעמים.

תוספת הערה:

חז"ל (תענית י:) מלמדים כי יוסף הזהיר לאחיו "אל תרגזו בדרך" כלומר לא לפסוע פסיעה גסה, שהיא נוטלת א' מן ת"ק שבמאור עיניו של אדם. ויש להקשות, הרי יוסף קבל כל תורתו מיעקב אביו, ולמה זה יעקב עצמו לא הזהיר את בניו כזאת בעת צאתם לרדת למצרים? אלא האמת היא שנתעורר חשש זה רק בעת חזרתם לא"י, אשר לשם יש מצוה לרוץ. (עיין הושע יא, י. ברכות ו:). אבל בצאתם מא"י אין לחשוש שירוצו. ועיין הערת הנצי"ב ("העמק דבר" בראשית לא, יח; מב, כט).

סעיף של אהבת ארץ הקודש היא הכרת הטובה עליה

יחס לא"י כאילו קבלנו אותה היום

המנהג הנכון הוא שהאדם יהיה מלובש בתפילין של יד ושל ראש כל היום, כלשון שו"ע (או"ח ל"ז סעיף ב') "מצותן להיותם עליו כל היום" וכתב שם "ביאור הלכה" שהיא "מצוה מן המובחר". אבל הלכה למעשה בקיום המצוה הזאת היא שלא די שמונחים עליו אלא הוא צריך להתבונן בתוכן הפרשיות שכתובות בתוך ה"בתים", כמו שכתוב בשו"ע (או"ח סי' כ"ה סעיף ה': "יכוין בהנחתם…") כדי לקיים "והיו הדברים האלה… על לבבך" (וכפירוש רשב"ם לשמות י"ג, ט'). הרבה הם הדברים המפורטים בפרשיות, ועל כולם יש לכוון אחד לאחד. אבל אחד מהם הוא הפסוק הפותח פרשת "והיה כי יביאך ה' אל ארץ הכנעני כאשר נשבע לאבותיך ונתנה לך" (שמות יג, יא) והביא שם רש"י מהמכלתא: "תהא בעיניך כאילו נתנה לך, ואל תהי בעיניך כירושת אבות", כלומר חז"ל דייקו על שתי מלים אחרונות של הפסוק ("ונתנה לך") שלכאורה היו מיותרות, אחרי שכבר אמר רישא דקרא. ובכן חלק מההתבוננות בתוכן התפילין הוא להרגיש התרגשות מחודשת יום ביומו על מה שה' חנן אותנו את הבעלות על ארץ הקודש.

ברכת הודאה (על א"י) בעת הבאת הביכורים

במקום נוסף בתורה נצטוינו גם לבטא הכרת טובה זו בפינו. בעת הבאת הביכורים למקדש ה', מצהיר בעל הבית: "הגדתי היום לה' אלוהיך כי באתי אל הארץ אשר נשבע ה' לאבותינו לתת לנו. ולקח הכהן הטנא מידך… וענית ואמרת לפני ה' אלוהיך ארמי אובד אבי" (דברים כו, ג-ה) והביא רש"י בשם הספרי: "ואמרת אליו. שאינך כפוי טובה". מסביר זאת מהר"ל ("גור אריה", שם) שלא לצורך הוא אומר לכהן "באתי אל הארץ", שהרי כל בר דעת רואה זאת בעיניו שהוא עומד זה עכשיו בירושלים! ולמה הוא אומר? אלא הוא צריך להביע בשפתותיו שהוא מכיר בטובה "והוא טובה אצלי, ואני מודה עליו". ורק אח"כ עובר בעה"ב למאמר הבא "ארמי אובד אבי" שהיא הכרת טובה מסוג אחר.

ברכת הודאה לה' על ארץ ישראל, בכל דור ודור

בזמננו שלצערנו אין לנו מצות הבאת ביכורים למקדש, האם עדיין נותר לנו מקום להביע הכרת טובה על קבלת ארץ ישראל? ענה על כך הגר"א שיום יום אנו משבחים את ה' על קבלת א"י, בעת שאנו אומרים בברכת המזון הברכה השניה "נודה לך", כי הרי כך תיקן יהושע (ברכות מח:). וראויה לתשומת לב הלשון המיוחדת של מדרש תנחומא (מסעי, ו'):

"עד שלא נכנסו ישראל לארץ לא היו מברכין אלא ברכה אחת, 'הזן את הכל'. משנכנסו לארץ התקינו שיהיו מברכים 'על הארץ ועל המזון'… (וממשיך המדרש לנמק ארבע ברכות) ואין לך חביב מכולן יותר מברכת 'על הארץ ועל המזון' שכך אמרו חז"ל כל מי שלא הזכיר בברכת המזון… ארץ חמדה ברית ותורה'… לא יצא ידי חובתו. אמר הקב"ה חביבה עלי ארץ ישראל יותר מן הכל (!) למה? שאני תרתי אותה… אמר הקב"ה למשה, הארץ הזאת חביבה עלי… וישראל חביבין עלי… אמר הקב"ה אני אכניס בני שהם חביבין עלי לארץ שהיא חביבה עלי" עכ"ל.

יש להעיר הערה מעניינת. בסוטה (ל"ו ע"א) הנוסח הנדפס הוא שבכניסת בנ"י לא"י ועלו להר עיבל "ואכלו ושתו ושמחו וברכו וקללו", ומגיה הגר"א ("אדרת אליהו", דברים יא, כט) שצ"ל "וברכו (ברכת המזון)… כי יהושע תיקן להם ברכת הארץ באותו היום" (עיי"ש). ודאי דבריו מבוססים על התוספתא (סוטה ח, ו. ועיין מלבי"ם ליהושע ח, ל) וראה זה פלא. נתגלה עכשיו כת"י עתיק של התלמוד מסכת סוטה (וטיקן 110, מן שנת קמ"א) ושם כתוב מפורש כמו שהגיה הגר"א. זאת אומרת הם ברכו "על הארץ ועל המזון" מיד שנכנסו לא"י.

בכל אופן ג' פעמים ביום, או בכל סעודה שהאדם אוכל, הוא חייב לשבח את ה' ברכת השבח על שיש לנו א"י (וכך הרי פשטא דקרא: "ואכלת ושבעת וברכת את ה' אלקיך על הארץ הטובה אשר נתן לך". דברים ח, י). חיוב זה חל גם על יהודי הנמצא בחו"ל ואוכל שם סעודתו, אף הוא צריך להודות על שה' נתן להם "ארץ חמדה טובה ורחבה". ומפורש העידו בניו של הגאון רש"ז אויערבך (בעת ההספד עליו) שלפעמים בתוך כדי "ברכת המזון" (לפני שסיים הברכה השניה) היה חוזר להתחלת "נודה לך". וכאשר שאלו אותו פשר הדבר, ענה כי חשש שמא לא כיוון מספיק בעת האמירה. כי לא די למלל את המלים בעלמא אלא צריכים "להודות" ממש, ואם הלב לא ער ומתרגש על הטובה של "ארץ, ברית ותורה", שמא לא יוצאים ידי חובה?

מכאן שהאדם צריך להתעורר בהודיה ושבח לה' על מתן א"י בכל פעם ופעם שיברך ברכת המזון, וכמו שתיקן לנו יהושע (ברכות מח:). עיין בזה הערה נפלאה של מהר"ל, כאשר הוא מפרש ברכה זאת ("נתיבות עולם", העבודה פ"יח, סוף ד"ה צריך להקדים ברית לתורה): "שזכו ישראל להיות נבדלים מכל האומות כאשר יש להם הארץ שהיא נבדלת מכל הארצות" עכ"ל. ובאמת רעיון זה מקורו ברמב"ן (ויקרא יח, כה) "…יאמר כי הבדיל אותנו מכל העמים… בתיתו לנו את הארץ שיהיה הוא ית' לנו לאלוהים ונהיה מיוחדים לשמו". כלומר המעשה הקובע יחוד והפלאה לטובה הוא בעלות על הארץ הקדושה הזאת. ומהר"ל הוסיף שמכוונים לכך בעת הברכה.

לערוך סעודת ההודייה לה' בכל שנה בתאריך שהאדם עלה לא"י

הבה נלמד מהרמב"ם (דבריו באגרת מובאים בספר חרדים, דף 200) שאותו היום שזכה להגיע לארץ הקודש קבע לכל צאצאיו: "שיהיה יום ששון ושמחה ומשתה ומתנות לאביונים.. עד סוף כל הדורות".

מאמר ז' – אהבת כלל ישראל
מי לא נכלל במצוות אהבת ישראל

(הערה: צריך לפרסם כאן וכן בעוד כמה מקומות בספרנו שכל הדברים הנשגבים והנפלאים שאמרו חז"ל על מעלתו של עם ישראל הכל נכון רק לענין אלו שמאמינים בי"ג עיקרי הדת וככל שכתוב בתורה שבכתב ותורה שבעל פה. אבל המינים והאפיקורסים והכופרים אינם בכלל זה. ההבדלה העקרונית הזאת למדנו מדברי הרמב"ם (פירוש המשניות, סנהדרין, פ' חלק, אחרי י"ג יסודות, דף קמ"ה בנדפס) המסכם:

"וכאשר יהיו קיימים לאדם כל היסודות הללו ואמונתו בהם אמתית, הרי הוא נכנס בכלל ישראל וחובה לאהוב אותו ולחמול עליו בכל מה שצוה ה' אותנו זה על זה מן האהבה והאחוה, ואפילו עשה מה שיכול מן העבירות מחמת תאותו והתגברות יצרו הרע; הרי הוא נענש לפי גודל מריו, ויש לו חלק (לעוה"ב) והוא מ'פושעי ישראל'. וכאשר יפקפק אדם ביסוד מאלו היסודות, הרי זה יצא מן הכלל וכפר בעיקר ונקרא מין ואפיקורוס וקוצץ בנטיעות, וחובה לשנאותו ולהשמידו, ועליו הוא אומר 'הלא משנאיך ה' אשנא” ‘ עכ"ל.

הרי שיש להבדיל בין אדם המאמין בעיקרי תורתינו ובכל זאת הוא חוטא בפועל ידיו מפני שיצרו תוקפו (והוא "רשע קל") לבין המכחיש יסודותינו (והוא רשע חמור). ונביא עוד סימוכין לדבריו להלן בשער ריחוק וקירוב. והרב ר' צדוק לימד שלא ייתכן שיהודי מצאצאי האבות הקדושים יכחיש התורה, אלא ודאי הוא מצאצאי הערב-רב ("פוקד עקרים", דף 48). והנה גם הרמב"ם אמר זאת ב"אגרת תימן" (דף כ"ז, "והודיענו שכל מי שעמד בהר סיני מאמינים בנבואת משה… הם ובניהם ובני בניהם… והמפקפקים בשליחות (משה) לא עמדו רגלי אבותיו על הר סיני"). וגם המקובל הגדול "לשם שבו ואחלמה" (הקדמות ושערים", שער ו' סוף פרק ה', דף 47 בנדפס) מאשר חלוקה זו ואומר שהמינים והאפיקורסים שהם בני הערב רב לא יזכו לטובה העתידה בסוף הימים, אלא אך ורק מי שהוא מכלל ישראל ממש, כלומר מצאצאי האבות או מהגרים שנהיו מאמינים בתורתנו. וע"י הקדמה זו נוכל להגיע אל המשך הדיון שלפנינו בלי להכשל בטעויות. ע"כ ההערה).

*

"בזמן שישראל עושין חבורה אחת, אפילו ע"ז ביניהם, אין מדת הדין נוגעת בהם" (תנחומא, שופטים, י"ח)

"וכן אתה מוצא שאין ישראל נגאלין עד שיהיו באגודה אחת" (תנחומא, נצבים, א')

"כביכול כסאו מבוסס למעלה בזמן שישראל עושין אגודה אחת" (במד"ר ט"ו)

*

אהבת הזולת כי הקב"ה ציוה בכך

התורה מצוה "ואהבת את ה' אלוהיך בכל לבבך" (דברים ו, ה) ואם כל הלב מופנה לאהבה זו, הא כיצד אפשר לאהוב עוד דבר נוסף? כיצד הפסוק מייעץ "ראה חיים עם אשה אשר אהבת" (קהלת ט, ט) וכיצד נצטוינו "ואהבת לרעך כמוך" (ויקרא יט, יח) או "ואהבתם את הגר" (דברים י, יט) או "והאמת והשלום אהבו" (זכריה ח, יט)?

אהבת ישראל כסעיף של אהבתנו לה'

אלא פשיטא שבן תורה אוהב כל מה שהוא אוהב רק מפני שהקב"ה ציוה על אהבתם, כי יש ניצוץ קדושה בדברים ההם (מעין זה כתב ספר התניא, דף קיד, נביא דבריו להלן במאמר אהבת איש ואשתו). כך האהבה שהאדם חייב לאהוב את עם ישראל איננה אהבה אנושית, חברתית ולאומית גרידא כמנהג כל גויי הארצות, אלא היא אהבה אשר יסודתו בהררי קודש. האדם אוהב את העם הנפלא הזה מחמת הפסוק: "וה' האמירך היום להיות לו לעם סגולה… ולתתך עליון על כל הגוים אשר עשה, לתהלה לשם ולתפארת, ולהיותך עם קדוש לה' אלוהיך כאשר דיבר" (דברים כו, יח-יט). האדם הנבון יודע ייעודנו "ואתם תהיו לי ממלכת כהנים וגוי קדוש" (שמות יט, ו). לכן הם נקראים "בני אל חי" (הושע ב, א).

דברי הרמב"ן

הרמב"ן (דברים לב, כו) מסביר מה הוא יחודו של עם קדוש זה: "ה' ברא את האדם בתחתונים שיכיר את בוראו ויודה לשמו.. וכאשר חטאו ברצונם (אותם דורות שלפני מתן תורה) וכפרו בו כולם, לא נשאר רק העם הזה לשמו… והנה אם ישוב ויאבד זכרם, ישכחו העמים את אותותיו (של ה') ואת מעשיו ולא יסופר עוד בהם… והנה תהיה כוונת הבריאה באדם בטלה לגמרי, שלא ישאר בהם יודע את בוראו רק מכעיס לפניו. ועל כן ראוי מדין הרצון שהיה בבריאת העולם… להקים לו (ישראל) לעם כל הימים, כי הם הקרובים אליו והיודעים אותו (יותר) מכל העמים… וכבר רמזתי בבריאת האדם סוד נשגב ונעלם, צריך ממנו שנהיה לו לעם, והוא יהיה לנו לאלהים" עכ"ל.

ומהו הסוד שרמב"ן כתב בבריאת האדם? הוא בבראשית (פרק ב' פסוק ז') "ויפח באפיו נשמת חיים" ומפרש שם רמב"ן: "היא רוח ה' הגדול מפיו דעת ותבונה, כי הנופח באפי אחר מנשמתו יתן בו (!) וזהו שאמר 'ונשמת שדי תבינם' (איוב לב, ח) כי היא מיסוד הבינה" עכ"ל. כלומר יש בישראל נשמה קדושה שהיא "ניצוץ אלוה ממעל" וסגולה זו נמסרה אך ורק לישראל! בפירושו לבראשית הרמב"ן העלים סוד זה. אבל "דברי תורה עניים במקומן ועשירים במקום אחר" (ירושלמי ר"ה פ"ג ה"ב) וגילה זאת בהגיעו לדברים (לב, כו).

ההבדל בין ישראל לאומות העולם
כך ראינו מפורש בדברי אריז"ל ("עץ חיים", שער מ"ח שער הקליפות, פ"ב, דף שע"א בנדפס) "נמצא כי ישראל יש להן נפש רוח ונשמה מהקדושה… אמנם עכו"ם (=גוים) אין בהם רק בחינת נפש לבד, מצד הנוקבא של הקליפות, אך רוח ונשמה הבאים מן הזכר אין בהם" עכ"ל. מה שאנו קובעים שזה נמשך רק אצל ישראל הוא מפני מאמר חז"ל "אתם קרוים 'אדם” ‘ (ב"מ קיד:). כדברי רמח"ל ("דרך ה” ‘, ח"ב פ"ד) כל אוה"ע נולדו אחרי חטא אדם הראשון בעץ הדעת, ממילא נולדו מן קין ("קינא דזוהמא" – זהר ח"ב דף קעח.). אבל אנו בני ישראל ממשיכים את רוחניותנו מן בנו שת, עליו נאמר "בדמותו כצלמו" (בראשית ה, ג). כיון שכן, רק לנו (בני ישראל) אפשר לקרוא באמת ובדיוק "בני אדם" ואצל אוה"ע קוראים כך רק בהשאלה. אמנם כל האנושות שנותרו בעולם הם צאצאים מן נח הצדיק והוא מצאצאי שת. אבל יש לזכור כי הוא נשא לאשה את נעמה, שהיתה בת למך (בראשית ד, כב) והוא מצאצאי קין. ובכן כל אוה"ע בזמננו יונקות כוחם מהאימא שלהם נעמה (מצאצאי קין) אשת נח; ואנו בני ישראל כוחנו מן האב, נח הצדיק (מצאצאי שת).

"נפש החייים" (שער א', פרקים טו-כ) האריך בביאור שלשת המושגים הללו "נפש, רוח, ונשמה". תמצית דבריו היא שמעשי האדם מנוהלים ע"י נפשו; דיבוריו ע"י רוחו; ומחשבותיו ע"י נשמתו. זאת אומרת אמנם אפשר שהגוי ינהג מעשים ראוים והגונים, אבל הוא לא יזכה לתורה ("מגיד דבריו ליעקב חוקיו ומשפטיו לישראל, לא עשה כן לכל גוי ומשפטים בל ידעום" – תהלים קמז, יט-כ) כי אין לו רוח. וכל שכן לא יזכה למחשבות נשגבות וקדושות כי אין לו "נשמה" (אא"כ יתגייר, כמובן). צייר לנו "נפש החיים" שם את התהליך במשל נמרץ: "אמנם בחינת הנשמה היא הנשימה עצמה שפנימיות עצמותה מסתתרת בהעלם ומקורה ברוך כביכול בתוך נשימת פיו ית"ש, שאין עצמות מהותה נכנסת כלל בתוך גוף האדם… והיא הנותנת להאדם בינה יתרה (הערה: כדברי רמב"ן הנ"ל) להשכיל השכליות הפנימים הגנוזים בתורתנו הקדושה…" עכ"ל.

כיון שכן, לא שהאדם אוהב את שכניו ומכריו כי הם הטיבו אתו, או מפני שהוא מצפה לקבל מהם בעתיד איזו טובה, אלא הוא אוהב אותם כי על ראשם עטרת הילת תפארת של נזר הקודש; הקב"ה חפץ ביקרם! והאריך בזה שוב "נפש החיים" (שער ד' פ"יא) "כי קוב"ה ואורייתא וישראל כולא חד, שכל אחד מישראל שרש נשמתו העליונה מדובק ונאחז באות א' מהתורה, והיו לאחדים ממש. לכן אמרו בב"ר פ"א שמחשבתן של ישראל קדמה לכל דבר, ולא לחלוק על מה שאמרו שהתורה קדמה לכל דבר, כי הכל אחד בשורשן והיא היא… שקדושת נשמת כל אחד מישראל היא היא קדושת ספר תורה ממש (מו"ק כה. "העומד על המת בשעת יציאת נשמה חייב לקרוע הא למה הדבר דומה? לרואה ס"ת שנשרף") עכ"ל.

מעלה גנוזה שיש בעמי הארץ שבשראל
ר' צדוק מלובלין עוד הגדיל בנושא זה: "…משום דבעם הארץ הדברי תורה שלו בהעלם גדול… כי בעוה"ז יש סודות וסתרי תורה שא"א לגלותם, שלא יבואו לידי קלות ראש מפני היצר (=כלומר שיסתמכו על קשרם לה' ויקלו ח"ו במצוות)… והם בלבוש בעוה"ז עמי הארץ" ("צדקת הצדיק", פסקא רל"א).

אהבה ושנאה גם יחד
וגם על הרשעים שיש בישראל שנצטוינו בשנאתם "אוהבי ה' שנאו רע" (תהלים צז, י) וכמו שעוד נרחיב בעז"ה להלן בשער ריחוק וקירוב, על אלו שלא עברו גבול להיות אפיקורסים, מסיתים ומדיחים מלמדנו ספר התניא: "שאף הרחוקים מתורת ה' ועבודתו… והוכיחם ולא שבו מעונותיהם, שמצוה לשנאותם; מצוה לאהבם ג"כ. ושתיהן הן אמת, שנאה מצד הרע שבהם, ואהבה מצד בחינת הטוב שבהם שהוא ניצוץ אלקות שבתוכם המחיה נפשם האלקית, וגם לעורר רחמים בלבו עליה כי היא בחינת גלות בתוך הרע הסט"א הגובר עליה… ולא אמר דוד 'תכלית שנאה שנאתים לאויבים היו לי' אלא על המינים והאפיקורסים שאין להם חלק באלוהי ישראל, כדאיתא בגמרא ר"פ ט"ז דשבת" עכ"ל (תניא, סוף פרק ל"ב, והדרשה הזו על "שנאתים" והאוקימתא שמדובר במינים, נמצא באבות דר' נתן, סוף פרק ט"ז).

ואל יאמר הקורא בדברים הללו: "הן אלו הם דברי קבלה וסתרי תורה, ואנו יהודים פשוטים מה לנו חלק בכל הגנוזות הללו?" לא כן הדבר. צריכים כולנו לדעת כי הרמב"ן היה תמיד קורא לבעלי הידיעות הללו "בעלי האמת" ("כתבי הרמב"ן" מהד' הרב שעוועל, מוסד הרב קוק, ח"ב סוף דף תק"צ, מביא קרוב למאה מקומות שהרמב"ן על התורה משתמש בביטוי זה). והרדב"ז ("מצודות דוד", מצוה פ"ה) כותב "הקבלה המיישבת כל עקוב". כלומר בעלי הסוד הם המומחים והם היודעים מהו הנכון. והמסרב לשמוע מפיהם בנושאים הללו הרי הוא מגשש בחושך דרכו, ואינו אלא "מאבד עצמו לדעת". בודאי ייתבע לדין על סרבנותו.

מתוך הדברים הקדושים הללו אנו מבינים שגופות בני אדם שאנו רואים בפנינו אינם אלא כיסוי המסתיר על עוצמת הנשמות. על הפסוק "על בשר אדם לא ייסך" (שמות ל, לב) אמרו בזוהר (ח"א דף כ:) שמעולם לא סכים את עצם האדם (שהוא פנימיותו) אלא את "בשר האדם" כלומר המלבוש החיצוני. מה שאנו אוהבים את האנשים השייכים לכלל ישראל זה מפני שהם נשמות קדושות, שבאו מן אוצר של מעלה ואחרי מותם שוב חוזרים לשם, ואין לזה שום דמוי אצל כל שאר אומות תבל.

מעלתם של ישראל היא בסגולה, ולא מחמת מעשיהם

מהר"ל כתב דברים מפורשים שעצם מעלתם של ישראל אינה תלויה במעשיהם, אלא היא בסגולה הקבועה בראש, מפני טעמים הנעלמים אצל הקב"ה. "כי מצד עצם הבריאה של ישראל שהם נצר מטעי הקב"ה, (הם) ראוים לעוה"ב; ואין זה מצד המצוה והמעשים. ואח"כ יש להם (בנוסף לכך) מדריגה אחרת, הם המדות הטובות והישרות (שיש בהם) ודבר זה נמשך ג"כ לישראל מאחר שהם בעצמם הבריאה הטובה והישרה, נמשך אחר זה המדות הטובות" (על אבות, ברייתא כל ישראל יש להם חלק, דף י"ג בנדפס).

וכן חזר על זה ב"נר מצוה" (דף י"ג בנדפס) מדוע אי אפשר לאבד את ישראל מן העולם "כי אין לישראל הסרה מן השי"ת מפני שהם נבראים מן השי"ת בעצם ובראשונה, ודבר זה אין לו סילוק והסרה כלל" עכ"ל.

נצחיותם של ישראל, לא ייכלו לעולם

דבר זה מפורש ברמב"ם ("אגרת תימן", דף כ"ו): "וכבר הבטיח לנו ה' יתעלה ע"י נביאיו שאנו לא נכלה ולא נכחד ולא נעדר מהיות אומה נעלה. וכשם שלא יתכן לתאר ביטול מציאותו יתעלה, כך לא יתכן להכחידנו ולכלותנו מן העולם. אמר 'כי אני ה' לא שניתי ואתם בני יעקב לא כליתם' (מלאכי ג, ו) וכן בישר לנו והבטיחנו יתרומם שמו כי מן הנמנע לפניו ית' לשנוא את כללותנו, ואע"פ שמרדנו בו והמרינו מצותו" עכ"ל. והבטחה נפלאה זו הוגד ע"י שאמר הקב"ה "חיצי אכלה בם". וחז"ל פירשו דברו ית” ‘חיצי כלין והן אינן כלין" (תנחומא, נצבים, א') כלומר שאפילו ה' ישתמש בכל מאגר הנשק שברשותו, יש כאן הבטחה ממנו ית"ש כי את כלל ישראל אי אפשר לכלות!

הוכחה מהמדרש לנצחיותם של ישראל

גם מהר"ל האריך מאד בנושא זה ("נצח ישראל", פרק י') והביא מהירושלמי (תענית פ"ב ה"ו) על מלך שרצה לשמור על מפתחות של אוצרו, וכדי שלא יאבדו קבע אותם בשרשרת כבדה שתלה סביב לצוארו. לשונו של המדרש: "כך אמר הקב"ה: אם אני מניח את בנ"י הרי הם אבודים בין האומות. אלא הרי אני משתף שמי הגדול בהם" (בשם "ישראל" יש תוספת: "אל"). וביאור ענין זה מהר"ל: "כי העוה"ז הוא פלטרין של מלך, וישראל הם מפתח של פלטרין, שאם אין ישראל הרי דומה לפלטרין שהוא סגור וכאשר (הוא כך) אינ ומשמש כלום ולא נקרא 'בית' כי אין לו פתיחה… ולפיכך נקרא ישראל מפתח קטן שהם אומה קטנה, והם המפתח של הפלטרין הגדולה… ואין ספק שהאומה הישראלית כל האומות מתנגדים לה, לכך שיתף שמו בהם כלומר שהם דבקים בהקב"ה ובזה אין האומות יכולים להם" עכ"ל מהר"ל.

ועוד העמיק והרחיב בזה מהר"ל ("נצח ישראל", פרק י"א) עוד: "ולכך נקראו ישראל "בני בכורי" (שמות ד, כב) כי אי אפשר שיהיה לאחד שני בכורים, ומזה תבין כי אי אפשר שתהיה עוד אומה שנקראו "בנים" כי השי"ת הוא אחד בעצמו (דברים ד, ו) ומאחר שהבן (=ישראל) הוא מן אמתת עצמו, ולכן בנו (=ישראל) גם כן הוא אחד (כמבואר במדרש אותיות דר' עקיבא, נוסחא ב', "בתי מדרשות", עמוד י', ומובא בתוספות ד"ה ומי, בחגיגה ג:)…
וממשיך: "ואין שייך ביטול לענין זה אשר נקראו ישראל "בנים", כי שם "בנים" מצד אשר השי"ת הוא עילה להם, כמו האב שהוא עילה אל הבן, והוא מצד עצמו של האב, ודבר זה אין שינוי לו בכל חטא אשר יעשו, תהיה החטא מה שהיא. שכל חטא שהוא הסרה מן השי"ת, הכל הוא מן העלול. אבל מצד כי הוא ית' עילה להם, דבר זה הוא מצד אמיתת עצמו" עכ"ל.

התוכן המהותי של סגולת ישראל איננו גזע, אלא ההשתעבדות לתורה

ובכך אנו מבינים את תוכן המהות האמתי של כנסת ישראל, כדברי הרב סעדיה גאון ("האמונות והדעות", מאמר ג' פסקא ז'): "לפי שאומתנו בני ישראל אינה אומה אלא בתורותיה". כלומר לשוא עמלו כל החוקרים מהו המאפיין של עם ישראל, אם גזע או שפה משותפת או מוצא משותף. לא כן, אלא עצם ההשתעבדות לקיים רצון בורא העולם, אלו הצאצאים מן האבות הקדושים וגם הגר הנלוה אליהם, זהו הקובע שייכות לכנסת ישראל. ומחמת נכבדות שמדובר בם, ומחמת שידענו כמה הקב"ה אוהב אותם (ראה מלאכי א, ב; עיין נספח שבסוף שער זה) ממילא חייב כל ההולך בדרכיו של הקב"ה לנהוג כמוהו ית"ש ולאהוב אותם.

היחס בין חשיבות ה"סגולה" בישראל לחשיבות "בחירה חפשית" שלהם

מעמיקי ההבנה מלמדים שיש בכל יהודי שני רובדים; יש התוכן הקבוע, נכסי דלא ניידי, שה' לקח ניצוצות ממנו ית' ומהם נעשו "נשמות" בני ישראל (ולזה אין שום חלק אצל אוה"ע, כנ"ל); ויש האופן המתפתח והמתגדל לפי אופן מעשיהם, כלומר ע"י בחירה חפשית שלהם. החלק הראשון הנ"ל הוא עצום וכביר ורב עוצמה לאין שיעור והרבה יותר מן מה שיתן הצד השני. וכך לשון רמח"ל ("ספר הכללים", פסקא ל"ב) "שני שרשים יש לישראל: א' שורש כללי, לרעים ולטובים מצד היותם 'ישראל' ודבר זה משתרש בשרשים גבוהים שרשי ההארות העליונות שאינם עשוים אלא בשביל ישראל, וישראל הם השתלשלות מן האורות העליונים… אך יש שרש אחר לישראל לפי בחינת מעשיהם, והוא השורש שנופלים בו המצבים הרבים המתחלפים בכנסת ישראל… השרש הראשון (הנ"ל) הוא גבוה מאד" עכ"ל. וחזר על כך במלים אחרות באגרות "ירים משה" (דף רכ"א).

דוקא בגלל קביעה זו מראש, שה' בחר בישראל, לכן נבחר אברהם אבינו בלי שהקדים לכך שום מעשה שיצדיק זאת. כותב מהר"ל ("נצח ישראל", פ"יא דף ס"ט בנדפס) "ולכך יתורץ השאלה שלא הזכיר הכתוב צדקת אברהם קודם שנגלה עליו השכינה ואמר לו 'לך לך מארצך'.. כי אם כך היה זאת 'אהבה התלויה בדבר' וכל אהבה התלויה בדבר, בטל דבר בטלה אהבה. לפיכך אל 'בחירה הפרטית' יש שנוי, ולא אל הבחירה הכללית… כי הבחירה הזאת לא תליא בזכות כלל, לכך אי אפשר שיהיה זה בטל ודבר זה בארו חכמים (בקידושין דף ע:)… כי השי"ת בחר בישראל בעצם, ולא בשביל מעשיהם הטובים" עכ"ל

גימטריא שכתב אדמו"ר קומרנא על אהבת ישראל

בזאת יובנו דברי אדמו"ר רי"א קומרנא ("היכל הברכה") האומר כי "ואהבת לרעך כמוך אני ה” ‘ (ויקרא יט, יח) היא בגימטריא "ואהבת את ה' אלהיך" (דברים ו, ה). וזאת מפני שיש ביהודי ההוא ניצוץ אלוה ממעל, ולכן אתה מוקיר ומעריך את נשגבות הניצוץ ההוא. ועוד אמר כי "כמוך" בגימטריא פ"ו חשבון "אלהים" אשר מתנוצץ בקרבו.

ביאור של "אתם קרוים אדם, ואין אוה"ע נקראים אדם

בזה נבין פתרון תופעה מדהימה, שגדולי הראשונים אמרו שההבדל בין ישראל לאוה"ע הוא כמו ההבדל בין אדם לבהמה. (א) הרמב"ם כותב בדין עירוב חצרות (הל' עירובין פ"ב ה"ט) "שדירת הגוי אינה דירה אלא כבהמה הוא חשוב". (ב) הראב"ד (להל' אבות הטומאות פ"ב ה"י) "… כי הגוים הם הבהמות ואין מטמאין ואין מיטמאין, עם הדומה לחמור, הן גוים כמר מדלי, ואת כולם ישא רוח, והחושב אותם לכלום אסף רוח בחפניו". (ג) רש"י (על נדה דף לד. ד"ה עובדת כוכבים) "לא שייכא בה טומאה, כבהמה דעלמא". (ד) רבנו תם (כתובות ג: תוספות ד"ה ולדרוש) "התיר ר"ת לבת ישראל שהמירה ובא עליה גוי, לקיימה לו כשנתגייר, דלא שייך למימר אחד לבעל ואחד לבועל בביאת מצרי דהויא כביאת בהמה". והאריך בזה מהר"ל ("נר מצוה", דף י') "אתם קרוים אדם"  (יבמות סא.) ואין האומות קרויים אדם, כי הצלם האלוהי לא ניתן אלא לישראל ולא לאומות".

סגולת ישראל מול 'דומם, צומח, חי, מדבר'

וכתב ספר הכוזרי (מאמר א' פסקא צ"ה): "כי אותם בחר האלוה לו לעם ולאומה מבין כל אומות העולם, וכי הענין האלוהי חל בכל המונם עד שנעשו כולם ראוים לשמוע את הדיבור האלוהי" עכ"ל. (ובאמת היהודים הבאים בימינו ממדינת פרס מספרים שהערבים שם קוראים עדיין ליהודים "קאהלימי" שהוא בערבית "בעלי הקול". פתרונו, הללו הם בני עם מיוחס שזכו לשמוע "את הקול" של ה', בבואו להר סיני. גם במדינות אירופה עד לתקופה האחרונה זכינו לתואר הכבוד "עם הספר", כי ידעו מה קשרנו עם התנ"ך, ספר שהוא קדש קדשים).

ולכן ממשיך ספר הכוזרי (מאמר א' פסקא קג): "בני יעקב היו כולם סגולה וגרעין (=ושאר אוה"ע כקליפות) ונבדלו משאר בני אדם בתכונות אלוהיות, שעשאום כאילו למין אחר: מלאכיי, כולם מבקשים דרגת הנבואה ורבים מהם מגיעים אליה, ואף מי שלא הגיע אליה היה קרוב אליה במעשים רצוים, בהתקדשות ובהתטהרות, ובהתקרבות אל הנביאים" עכ"ל. (כלומר, אם ישנם ארבעה סוגים "דומם, צומח, חי, מדבר". יש כבר סוג חמישי הדומה למלאך, והם אישי בני ישראל!)

אחרי כל השבח הגדול הזה מובן מאד מה גודל התהלה שר' יוחנן ענד לראשם. "מעשה בר' יוחנן בן מתיא שאמר לבנו 'צא ושכור לנו פועלים' הלך (הבן) ופסק להם מזונות. וכשבא אצל אביו א"ל 'בני, אפילו אם אתה עושה להם כסעודת שלמה המלך בשעתו, לא יצאת ידי חובתך, שהם בני אברהם, יצחק ויעקב!" (ב"מ פג.). ומכאן עלינו ללמוד קנה מדה גם בזמננו כיצד יש להתייחס לכל יהודי ויהודי.

*

 המהות והתוצאות של המדה הזאת של אהבת ישראל
הרמב"ם כותב: "מצוה על כל אדם לאהוב את כל אחד ואחד מישראל כגופו שנאמר 'ואהבת לרעך כמוך' (ויקרא יט, יח) לפיכך צריך לספר בשבחו ולחוס על ממונו כאשר הוא חס על ממון עצמו ורוצה בכבוד עצמו. והמתכבד בקלון חברו אין לו חלק לעוה"ב" (הל' דעות פ"ו ה"ג).

"כל השונא אחד מישראל עובר בלא תעשה שנאמר 'לא תשנא את אחיך בלבבך' (ויקרא יט, יז) ואין לוקין על לאו זה לפי שאין בו מעשה. ולא הזהירה תורה אלא על שנאה שבלב. אבל המכה את חברו ומחרפו אע"פ שאינו רשאי אינו עובר משום 'לא תשנא” ‘ (שם, ה"ה).

בספר "חפץ חיים" (שמירת הלשון, שער התבונה פ"ז) מלמדנו שלפי מספר האנשים שהאדם שונא כך מתרבה החטא שלו. לפי זה השונא עדה מישראל עובר כל רגע ורגע מאות אלפי עבירות.

הרמב"ם מגדיר: "וכל מה שארצה לעצמי ארצה לו כמוהו" (ספר המצוות, מצוה ר"ו)

"ישמח בשמחתו ויצטער בצערו" (ספר חרדים, פ"א) "ואם חברך בצרה, היה (מנוקד סגול וצירי) צר בצרתם, ואל תשמח בעת כשלונם. והיה (סגול וצירי) שמח בטובתם. שמעת צרת ישראל הרחוקים, האנח והתפלל עליהם, וכל שכן על הקרובים" (רבנו יונה, ספר היראה).

תוכחה כתוצאה של האהבה לזולת

ויש להוסיף כי אחד מאופני האהבה היא להוכיח לחברו על כל משגה וטעות (כמובן, אם משערים שהוא יתרעם בפה או יש אומד שינקוט קפידא בליבו, אין למהר להוכיח). כך אמרו חז"ל: "התוכחת מביאה לידי אהבה… כל אהבה שאין עמה תוכחה, אינה אהבה" (ב"ר נ"ד). אמנם המדובר שם היה בעיוותים בין אדם לחברו, שכאשר הנפגע והסובל איננו שומר טענותיו בלבו אלא מברר אצל השני, זה עשוי להביא לידי התפייסות ואהבה (ראה ספר החינוך, מצוה רל"ט). אבל גם כאשר האדם רואה את חברו החוטא בין אדם למקום, והרי ברור כשמש שבסופו של דבר יקבל עונש על חטאו, וכי כיצד אפשר לכל אוהב את חברו לעבור על כך בשתיקה? אילו זה היה אביו או אמו, והיה יודע שלבסוף יסבול על עונותיו, הכי זה מתאים לאהבתו להמנע מלתקן אותו ולהציל אותו מן סבל? ולכן כאשר זה נבצר ממנו, אחרי כל התחבולות (אחת מהן המוזכרת בזוהר ח"ג דף פו.) יש לכל הפחות להצטער בלב על חוסר היכולת להוכיח ולהציל. וזה הוא פשטא דקרא: "לא תשנא את אחיך בלבבך, הוכח תוכיח את עמיתך" (ויקרא יט, יז).

*

ובספר הברית (ח"ב מאמר י"ג פרקים יג, יח) הביא תשעה פירושים לאופני קיום "ואהבת לרעך כמוך" עיי"ש.

כיצד מפתחים מדה זו?

אמרו על כך חז"ל: "אם חפץ אתה להדבק באהבת חברך, הוי נושא ונותן בטובתו" (מסכת דרך ארץ זוטא, פ"ב). כלומר החיצוניות מולידה את הפנימיות (וכדברי "מסילת ישרים", סוף פרק ז').

וכן הלומד בספרי קודש מה גודל מעלתם של ישראל, יתלהב ויתעורר לאהוב את אלו שגם ה' אוהב!

זמנים הראוים להחדיר מדה זו

אהבת ישראל לפני כל תפילה

כתב רבי חיים  ויטאל: "גם הזהיר מורי (האר"י) ז"ל שקודם תפלת שחרית נקבל עלינו מצות עשה של 'ואהבת לרעך כמוך' ויכוין לאהוב לכל אחד מישראל כנפשו, כי ע"י זה תעלה תפלתו כלולה מכל ישראל ותוכל לעלות ולעשות תקון למעלה. ובפרט אהבת חברים, צריך כל אחד ואחד לכלול עצמו כאילו הוא אבר אחד מן החברים האלו. ומאד הזהירני ז"ל בענין זה" ("שער הגלגולים", הקדמה ל"ח, דף קל"ד).

והוסיף "קצור שולחן ערוך" (לר"ש גנצפריד, סי' קל"א ס"ק ד') "ומי שאינו מעביר שנאה (מתוך לבו) אין תפלתו נשמעת" עכ"ל. וחבל שהוא הביא דין זה רק לגבי יום הכפורים, כאשר לפי האריז"ל זה נכון לכל ימות השנה. ומאימתי נקראת "שנאה"? מצאנו לגבי פסול להיות דיין שזה אם לא דבר עמו ג' ימים מחמת שנאה (סנהדרין כז:). ולפי זה צריך האדם לנקות את לבו מן מוקשי יצה"ר של שנאה לפני כל תפלה ותפלה.

המפסידים את המדה הזאת 

ה' יצר בעולם נסיונות ומצבים המאפשרים לבחירה חופשית, כדי לבסוף יתן שכר טוב לעושים רצונו ית'. נדון בהם אחד לאחד:

קושי ראשון נגד הרוצה לאהוב את עמו הוא מפני שלא תמיד רואים אצלם רוממות רוחנית. דן בכך רמח"ל (בספרו "תקט"ו תפילות", תפלה צ"ה) "ראה ה' והביטה כמה הרעו לנו כל גויי הארץ, הלא אם תראה את בניך, לנגדם צדיקים יהיו". זאת אומרת גם אחרי כל שפלותם והדרדרות רוחנית שלהם, עדיין הם בדרגא יותר יפה והגונה מאשר רשעי אוה"ע. אם נקח לדוגמא אפילו מלך רשע כמו אחאב, כאשר נצח את הארמים שונאי ישראל, הם ידעו להשען על מדות טובות שבו, ואמרו "הנה נא שמענו כי מלכי בית ישראל כי מלכי חסד הם" (מל"א כ, לא) ובאמת הוא הטיב להם, אפילו למריעים לו! 

גם מהר"ל ("נצח ישראל", פרק י"א) דן בזה, ע"פ הסוגיא בקידושין לו:, שם חז"ל קבעו שאפילו אם בני ישראל פושעים במזיד ("בנים לא אמון בם") ואפילו הם דבקים בע"ז, לא יכול להיות שיתבטל מהם שם "בני אל חי". ומסביר "כי החסרון ג"כ הוא מצד ישראל שהם העלול, מצד זה הוא החטא. אבל השי"ת שהוא העילה ברא ישראל בלא חטא. כי הדבר שהוא מצד העלול יש הסרה, כי (ה') יסיר לב האבן מעל לבם (יחזקאל יא, יט) מאחר שאין זה אלא מצד העלול. (אבל) מצד שנבראו מן העילה הם בתכלית הטוב, ואם הלכו אחר יצרם, אין זה מצד עצמם רק הוא דבר מקרה" (כמו שמבאר ג"כ בפרק י"ב, וגם האריך בזה בפרק ב' שם) עכ"ל. כלומר כל בן תורה צריך להכיר את המושג האמתי של "פלגינן דיבורא". בכל דבר שבעולם ישנן בחינות שונות. אמנם מצד מעשיהם של בני אדם יחידים יש אפשרות של חטא וחסרון, אבל זה הכל חיצוני. מבחינת אמיתיות שרש נשמתם של ישראל שנחצבו מתחת כסא הכבוד, ודאי אי אפשר להם להתנתק מן קשרם לבורא כל, וממילא בפנימיותם העצמית הם טהורים. מי שאיננו רגיל במושגים של חז"ל, הוא המתקשה להבין מושגים בעלי "שני מערכות מקבילות" בעת ובעונה אחת. אמנם דבר זה יתברר רק לעתיד לבוא, ואחרי שיעברו נתיב היסורין וההיתוך. אבל מי שהוא חכם הוא רואה את הנולד, וזה כאילו קיים לפניו כעת כבר בהוה.

מפסיד שני של המדה הזאת

יחס של אהבה למרות שהשני הציק לו

ויש מכשול נוסף שקשה לאהוב אחרים מישראל כיון שלפעמים האדם ניזוק מהם; או ע"י מעשיהם או ע"י דיבוריהם. לזה יש פתרון כללי המועיל מאד.

רבנו "חובות הלבבות" (שער הבטחון, פ"ד) מלמד כי חייב כל יהודי להבין כי כל המאורעות הפוקדים את האדם נבראו ונגזרו עליו מפי אדון כל המעשים ית"ש, ולא באו מצד בני האדם.

וזו לשונו: "אם בקש מאחד הנבראים לעשות לו דבר… ואם נעשית ע"י אחד מהם יודה לה' יתהדר ויתרומם אשר מלא את חפצו, ויברך גם אשר נעשית על ידו על רצונו וכונתו הטובה, לפי שסיבב ה' טובתו על ידו… ואם לא נתמלאה חפצו על ידיהם, אין ראוי להאשימם ולא ייחס להם רשלנות, אלא יודה לה' ית' אשר בחר לו הטוב בכך, ויברך (אותם האנשים) על מה שידוע לו מהשתדלותם ורצונם למלא חפצו… וכך ינהג בידיו וקרוביו ואריסיו ושמשיו ושותפיו" עכ"ל. כלומר חז"ל למדונו "בשמך יקראוך ובמקומך יושיבוך ומשלך יתנו לך, אין אדם נוגע במוכן לחברו… אפילו כמלוא נימא" (יומא לח:). ועוד אמרו: "אין אדם נוקף אצבעו מלמטה אא"כ מכריזים עליו מלמעלה" (חולין ז:). ממילא כל הפסדיו ונזקיו של האדם נגזרו עליו אשתקד בראש השנה, ואם לא היה סובל מהאדם המסוים הזה שציער אותו עכשיו, אזי היה צריך לסבול ע"י מישהו אחר. כי הצרות לא התחילו מהאדם השני, אלא מחטאיו של הסובל. "מה יתאונן אדם חי? גבר על חטאיו" (איכה ג, לט עיי"ש רש"י). ואין בזה שום סתירה לענין "בחירה חפשית" כי כמו שכתב הרמב"ם ב"שמונה פרקים" אם לא הרשע הזה, היה הקב"ה מוצא בעולם רשע אחר אשר מבחינת רוע תכונותיו הוא המוכן לעולל לאחרים צער. אבל אין לשנוא את זה המריע לו, כי לא הוא הגורם לאדם את סבלו, אלא עוונותיו. ובזה נשמט כל בסיס לכל שנאה. מותר רק לשנוא מי שהקב"ה אומר לשנוא, וכמו שיבואר להלן בשער ריחוק וקירוב.

מפסיד שלישי של המדה הזאת

לזכור שלכל בעיה יש שני צדדים

עוד מפסיד יש להשגת מצות "אהבת ישראל" שבני אדם הם מהירים מאד לדון את השני לכף חובה. אילו היה מתייחסים לשני כאילו הוא הבן שלו, או אביו ואמו, היו מוצאים עבורו כל מיני אמתלאות ואופני לימודי זכות. לכן חייב כל אדם להתבונן שלכל סיפור יש "שני צדדים", כלומר שני אופני הסברה. עובדא מסוימת יכולה להיות מוצגת ע"י עורך דין כחיובי או כשלילי, הכל תלוי לאיזה מן הצדדים במשפט העו"ד מייצג. ועוד נדון בזה להלן בשער לב טוב.

נושא בעול עם חברו

אחד ממ"ח דברים שהתורה נקנית בהם הוא "נושא בעול עם חברו" (אבות, ו'). מצאנו מדה יפה זו אצל משה רבינו. כאשר בני ישראל נלחמו נגד אויבם עמלק,מצאנו "ויקחו אבן וישימו תחתיו" (שמות יז, יב). לשון מכילתא דרשב"י (ורש"י הביא משם): ""וכי לא היה לו כסת אחת שיניחו לו וישב? אלא אמר כל זמן שישראל שרויין בצרה, אף אני אהא עמהן בצער. מכאן אמרו אשרי אדם מצטער עם הציבור" עכ"ל.

וכן מסופר ("מאורות הגדולים" של הר"א זייציק, דף ש"ע) על הרב חפץ חיים שבימי מלחמת העולם הראשונה אשתו גילתה באמצע הלילה שאין בעלה במטתו. כשיצאה לחפש אותו מצאה שהוא מחוץ לחדר שוכב על הספסל וידיו תחת מראשותיו. על שאלתה למה זה, ענה כי כאשר אחינו בני ישראל (החיילים שבחזית) נמצאים בחפירות ("בונקרים") וסובלים רעב וקור ועומדים נגד המוות, אין הוא יכול לישון במנוחה וברווחה. עכ"ל.

וכן מובא שם (דף ר"נ) כי הרב נתן צבי פינקל (הסבא מסלובודקה) כאשר היה הולך לטיפול שינים אצל רופא שיניים, ומחכה בפרוזדור הסמוך עד התור שלו, כשהיה שומע מחדר הטיפולים מבעד לדלת איך חולה זועק בחבליו (בהוצאת שן וכדומה) מיד היה קם על רגליו ונעמד בפינה בחדר כדי להפיל לפני ה' תחנונים עליו. ועוד שם (בדף רנ"א) כי פעם באמצע אחת משיחותיו בישיבה שמע אחד מהתלמידים משתעל שיעול ארוך, כי כנראה חולה הוא. ביקש לדעת זהותו של המשתעל (כדי שיעזור לו או בעצה או בתפילה) ולתמיהת התלמידים הסביר את עצמו "אם היו שומעים אדם הבוכה, כלום היו עוברים בשתיקה? ומה בין זה לזה?" עכ"ל.

מאמר שמיני – אהבת איש לאשתו ראה קובץ נפרד

מאמר תשיעי - האהבה לבנים

לא מצאנו בחז"ל שיש מצוה לבנים לאהוב את הוריהם.שמ אזה נכלל במצוה הכללית של "ואהבת לרעך כמוך" הכוללת את כולם, כולל ההורים. אבל רש"ז מקלם הזהיר ("חכמה ומוסר", ח"ב דף שס"א, מאמר שנ"ג) "לאהוב אותם אהבה עזה בלב, כי השוה כבודם לכבוד (ה') וכו” ‘ עכ"ל. ובספר "חרדים" (מ"ע התלויות בלב, ס"ק ל"ז) הביא לשון הזוהר (ח"ג דף רפא.) "כברא דאשתדל בהון בתר אבוי ואימיה דרחים לון יתיר מגרמיה ונפשיה ורוחיה ונשמתיה, וכל מה דהוה ליה הוה חשיב לון לאין למעבד בהון רעותיה דאבא ואמא ולמפרק לון בהון". למד ה"חרדים" מה דיש מצוה לאהוב אותם כך. אבל לכאורה יש מקום לדחות שהביאו כי כך "מנהג העולם" ולא שיש בכך מצוה.

אמרו חז"ל: "האוהב את שכניו והאוהב את קרוביו, עליו הכתוב אומר 'אז תקרא וה' יענה' (יבמות סב:). כלומר זאת סגולה שה' יענה לתפילותיו.

בתורה לא מוזכר לאהוב את הבנים

יש לתמוה שלא מצאנו בתורה מצוה לאהבת הצאצאים. לכאורה ה' השאיר תכונה זו להכרח הטבע האנושי בלבד. גישה זו היא תמוהה כי אין לך שום מדה בתורה שהיא תהיה "רשות" אלא על הכל יש איזה ציווי בתורה אם לחייב או לשלול ("חובות הלבבות", שער עבודת ה', פ"ד ד"ה הנה נתבאר, במהד' פלדהיים דף צ"ו). הרשעים הם ברשות ליבם, אבל הצדיקים ליבם ברשותם (מדרש ב"ר לד). לא ייתכן שהצדיק מנוהל ע"י תחושת טבעיות ללא ההדרכה התורנית.

ו
נ"ל שהעיסוק הרב שההורים משקיעים בטובת הנולדים מהם גורם לכך שאוהבים אותם. אמרו במסכת דרך ארץ זוטא (פ"ב) "אם חפץ אתה להדבק באהבת חברך (=שאתה תאהב אותו), הוי נושא ונותן בטובתו" (כדברי "מסילת ישרים", סוף פ"ז "התנועה החיצונה מעוררת הפנימית"). ואין לפרש שחז"ל התכוונו כאן להיפך "אם רצונך להשיג שחברך יאהב אותך, תיטיב אתו" כי הרי לפני זה הם הזהירו "אל תאמר אחנוף לזה כדי שיאכילני" והוא מעשה איסור!

כן מצאנו שאותן אימהות שסבלו רבות עבור צאצאיהם, הן האוהבות אותם ביותר (עיין שבת קכח: "בול של מלח"). כך בעצם האדם מחויב לאהוב את כל הבריות (כדברי מהר"ל לאבות פ"א "ר' יהושע בן פרחיה": "מי שהוא אוהב השי"ת אוהב את הבריות שהם ברואיו") אבל הוא אוהב ביותר את אלו שהוא "נושא ונותן בטובתם". ממילא צאצאיו הם הראשונים אשר אליהם מתפתחת אהבה גדולה ביותר.

אהבה יתרה מקלקלת את השורה

אבל עלינו ללמד כאן שאם וכאשר אותם הצאצאים אינם הולכים בדרך ה', אהבה טבעית זו נחלשת ולפעמים אף מתבטלת לגמרי. מצאנו שאברהם אבינו אהב את ישמעאל (עד כדי שעלה בדעתו שכאשר ה' ציוה לו להעלות בעקידה "בנך יחידך אשר אהבת" הכוונה היתה לישמעאל (!) כן פירש רש"י לבראשית (כב, ב). אבל זאת היתה רק כל עוד ישמעאל הולך בדרכי ה'. כאשר שרה בקשה לגרש אותו מן הבית "וירע הדבר מאד בעיני אברהם על אודות בנו" (בראשית כא, יא) פירש שם רש"י בשם חז"ל שאין זאת כי חמל עליו, אלא על "ששמע שיצא לתרבות רעה". ראיה גדולה יש לחז"ל. שם כתוב "וישכם אברהם בבוקר ויקח לחם וחמת מים… שם על שכמה" (פסוק י"ד) ותמהו חז"ל (שמו"ר א') בית עשיר כל כך שהיו שם שי"ח עבדים, לא נתן בידו ארנק של דינרים ורק במנה כה עלובה הוא שלח אותם על פני המדבר הנורא? ויתרה מזאת פירשו "שם על שכמה" שהילד (בן י"ד שנה) לקה בחום כבד ולא היה יכול ללכת בכח רגליו, ואף אותו אברהם הרים ושם על שכמה של הגר אשתו וגירש אותם בזעף מביתו. וכל זאת מפני שאהבתו נהפכה לשנאה על שיצא לתרבות רעה.

יחס מאופק לבנים

ריסון עצמי זה מצאנו גם אצל גדולי חז"ל. רבי מאיר היה "כתבן טבא" כלומר סופר מומחה, והיה מרויח ג' סלעים בכל שבוע. היה אוכל ושותה בסלע, מטפל בצרכי לבוש בסלע, ומפזר הסלע השלישי לצרכיהם של רבנן. שאלו אותו תלמידיו "רבי, בניך מה את עביד עליהון?" ענה להם "אם יהיו צדיקים, יתקיים בהם דברי דוד 'ולא ראיתי צדיק נעזב וזרעו מבקש לחם' (תהלים לז, כה). ואם לאו, מה אני מניח את שלי לאויבי המקום?!" (מדרש קהלת ב', "ושנאתי אני את כל עמלי").

כמו כן לפני מותו של עקביא בן מהללאל בקש בנו ממנו שיצוה עליו לחבריו שישמרוהו: וענה לו בקוצר אומר "איני מפקיד!" שאל הבן "שמא עילא מצאת?" אמר לו "לאו, (אלא) מעשיך יקרבוך, ומעשיך ירחקוך" (עדיות, סוף פרק חמישי).

כמו כן, כאשר בנו של התנא ר' חנינא בן תרדיון נתחבר ללסטים, ואירע שגלה סודם והם הרגוהו ומלאו פיו עפר וצרורות. לאחר ג' ימים ומצאו את גופתו, בני העיר שמו אותו בכליבא ובקשו לקלס עליו מפני כבוד אביו. הוא לא הרשה ואמר שהוא יפתח בהספד עליו. מה אמר? "ונהמת באחריך בכלות בשרך ושארך, ואמרת איך שנאתי מוסר, ותוכחת נאץ לבי. ולא שמעתי בקול מורי ולמלמדי לא הטיתי אזני. כמעט הייתי בכל רע בתוך קהל ועדה"  (משלי ה, יא-יד). אחר כך גם אמו "הספידה" עליו "כעס לאביו בן כסיל וממר ליולדתו" (משלי יז, כה). אח"כ עלתה אחותו "להספיד" עליו "ערב לאיש לחם שקר ואחר ימלא פיהו חצץ" (משלי כ, יז). (מדרש איכה ג' ס"ק יד). וכן מצאנו בתענית (כד.) שר"י מן יוקרת לא חש  לבנו או לבתו כשהיו מכשילים לאחרים.

דוגמא לכך מצאנו כי חזקיה מלך יהודה גרר עצמות אביו בשוק על מטה של חבלים (סנהדרין מז.) ופרש"י שהיה בדרך בזיון כי היה רשע ורצה שיתייסרו אחרים, ולכבוד עצמו לא חש. ולכבוד "ונשיא בעמך לא תאור" (שמות כב, כז) לא חש, כי זהו רק ב"עושה מעשה עמך".

מכל זה למדנו שהאהבה שהאדם חייב לאהוב את בניו ובנותיו הוא כאשר הם משתדלים לקיים מצוות התורה. ואדרבה, כאשר האב או האם מוצאים שיש באהבה זו מגרעות ומיני הפסד למלאכת שמים, אזי מוטל עליהם לרסן ולצמצם אהבה זו.

לדוגמא: "שיחת הילדים מוציאים את האדם מן העולם (הבא)" (אבות ג') פירש שם רבנו יונה, כי השעשוע מושך את הלב. והרחיב "יסוד ושרש העבודה" (בצוואתו, ס"ק מג): "שבדברי שטות וחכמת כסילות, בכל רגע עובר על דברים בטלים (יומא יט:) ומאבד ב' וג' שעות ביום (מן לימוד תורה ומצוות) כי השהיות מצטרפות" עכ"ל. העיר "ספר חסידים" (פסקא קסד) כי אדרבה: "אבל אם קבל עליו צערו בשביל הקב"ה שמונע משעשוע בניו ובנותיו, שישמע שבוכין ואשתו מגדלתן, והוא מצטער שבוכין, ואינו עומד (להפסיק ולקום לעזור) בשביל שעוסק בתורה, ואינו הולך לטייל עם בניו וילדיו, יקבל שכר על זה הצער, וצער של גיהנם ממעטין לו" עכ"ל.

יש לבנים ובנות צורך נפשי שההורים יראו להם אהבה 

יש להקשות על הנ"ל שתי שאלות. (א) אמרו רופאי זמננו שיש לילדים צורך התפתחותי שההורים ישתעשעו איתם. כבר מן הגיל הרך ביותר הם זקוקים לראות סימנים של תשומת לב. השכל שלהם עירני יותר ומתפתח יפה כאשר מראים לו אותות אהבה, ובכן יש מצוה בשעשוע זה! ועוד, מדוע הבעל לא יפסיק לימודו כדי לעזור לאשתו, הרי יש לקיים בזאת מצות "ואהבת לרעך כמוך" ולשאת איתה במשא החינוך?

התשובה לכך שבודאי לא נאמר שתלמיד חכם יתנזר לגמרי מהשיחה והשחוק. הרי באבות (פרק ששי, מ"ח קניני התורה) אמרו "במיעוט שיחה, במיעוט שחוק". הרי לא גזרו למנוע לחלוטין אלא לצמצם עד למיעוט. כלומר כל מה שהוא לצורך, חייב האב להתבטל מלימודו ולעשות. אלא שבדוגמא שהביא "ספר חסידים" מוזכר שהאשה אמנם מטפלת, אלא שבכל זאת האב יש לו געגועים על צאצאיו, והוא מושפע לנטוש משום כך את לימודו ולהתיצב ליד בניו. וזהו הרע.

חיובי האב

האב חייב להנמיך דעתו ולשחק עם הפעוטות לעת הצורך. למדנו זאת ממעשה של ר' יהושע בן קרחה.  "מעשה באחד שהיה עושה דייתיקי (=שטר צוואה) ואמר 'לא יהא בני יורש (אותי) מאומה משלי עד שייעשה שוטה'. הלך ר' יוסי בר יהודה לשאול את המעשה הזה לר' יהושע בן קרחה והוציאו מחוץ (צ"ל וראו אותו מבחוץ, דרך החלון) וראה אותו מרגיע על ידיו ועל רגליו וגומה (קנה) נתון לתוך פיו והוא נמשך אחר בנו (הפעוט). וכיון שראו אותו הטמינו עצמן. והכניסו אצלו. שאלו אותו המעשה. התחיל משחק ואמר להם 'חייכם, זה המעשה ששאלתם עכשיו הגיעני. מכאן שאדם רואה בנים, כאילו משתטה הוא" עכ"ל (מדרש תהלים, צ"ב, פסוק 'עוד ינובון בשיבה'). פירוש המעשה הוא שכדי שהילד הקטן יאכל או כיו"ב היה צריך ר"י בן קרחה לשחק אתו ולשעשע אותו, וגם זה נקרא לצורך ומעשה מצוה. בעל הצוואה (שכתב "לא יהא בני יורש") רמז בכך שרצונו שלבנו יולדו פעוטות.

מובן מאליו שאם האב באמת אוהב את צאצאיו, הוא לא רק שוקד על תועלתם הגשמית (שיהיו בריאים, ומלובשים היטב וכיו"ב) אלא הוא דואג לטיפוחם הרוחני. "כל אהבה שאין עמה תוכחה, איננה אהבה" (ב"ר נ"ד). וחז"ל הוסיפו: "שכל המונע בנו מן המרדות (=יסורין ותוכחה) סוף בא לידי תרבות רע ושונאהו, שכן מצינו בישמעאל שהיה לו געגועים על אברהם אביו ולא רידהו ויצא לתרבות רעה  ושנאהו… כיוצא בו 'ויאהב יצחק את עשו' לפיכך יצא לתרבות רעה על אשר לא רידהו… כיו"ב דוד שלא ייסר לאבשלום בנו ולא רידהו, יצא לתרבות רעה… כיו"ב עשה דוד באדוניה שלא רידהו ביסורין (כלשון המקרא "ולא עצבון אביו מימיו לאמר 'מדוע ככה עשית?' (מל"א א, ו)… וכל המייסר בנו, מוסיף הבן אהבה על אביו והוא מכבדו שנאמר 'יסר בנך ויניחך ויתן מעדנים לנפשך' (משלי כט, יז) (שמו"ר א').

חושך שבטו

הלא הפסוק מכריז: "חושך שבטו שונא בנו ואוהבו שחרו מוסר" (משלי יג, כד). ואמנם פשוט הוא שאין כוונת המקרא להכות אותו בשבט, שהיא מכת אכזרי. לשון הרמב"ם: "ומכה אותן המלמד להטיל עליהם אימה, לפיכך לא יכה אותם בשוטים ולא במקלות אלא ברצועה קטנה" (רמב"ם הל' תלמוד תורה פ"ב ה"ב). הרי שבמקל זה מעשה עבירה. ובאיזו רצועה אמרו? ב"ערקתא דמסאנא" (ב"ב כא.) מפרש רש"י "ברצועת מנעלים כלומר מכה קלה שלא יוזק". כלומר זו מכת בזיון ולא שעושה ח"ו פצע. ולכן אב המכה את בנו מתוך נקמנות, אם מכה אותו בעוצמה בזמן שהיה די בסטירה קלה על גב היד (ולא ח"ו על פניו, שם עשוי להזיק בלי מתכוין), האב ייענש בדין שמים על שהכה יהודי (ראה סנהדרין נח:).

ואמנם בדורות הללו ישנה דעה (במיוחד בין החילונים) שאסור להכות לא צאצא ולא תלמיד. עליהם נאמר "ורחמי רשעים אכזרי" (משלי יב, י). אנו רואים מה הן התוצאות של החינוך המודרני, עד כמה פשתה נגע החוצפא והזלזול בזולת עד כדי שוד ושבר של ניאוף ואף רצח. עליהם נאמר "מפנק מנוער עבדו וסופו יהיה מנון" (משלי כט, כא). אבל התורה הדריכה להלקות את הפושעים. ממילא אחרי שכמה יחידים נענשו, נזהרו שאר האוכלוסיה לא להתפתות מיצרם. זאת היא רחמנות של אמת, ולא כדרך חמלה של שקר בזמננו (אשר עי"כ מתמלאים בתי הסוהר פושעים, והם חוזרים למעשי פלילים שוב ושוב). הוא הדין בהענשת בני הנעורים, לטווח רחוק זוהי אמצעי חינוכי רבת התועלת. אלא שצריכים ליזהר מן הקיצוניות; לא להעניש באופן נוקשה מדאי ואף לא פחות מדאי. אלא הכל לפי גדרי התורה. אמרו חז"ל: "התורה הזו דומה לשני שבילים, אחד של אור (=אש) ואחד של שלג. היטה בזה מת באור. היטה בזה מת בשלג. מה יעשה? יהלך באמצע" (ירושלמי, חגיגה פ"ב ה"א).

חז"ל ידעו בשרשי הנפש והיו מומחים בחינוך. הם לימדו בענין "תינוק… תהא שמאל דוחה וימין מקרבת" (סוטה מז.). המודרנים שללו את השימוש ב"שמאל" ולכן "ויאכלו מפרי דרכם וממועצותיהם ישבעו" (משלי א, לא).

מאמר עשירי – אהבת הגר
דבר פלא הוא שהתורה מוסיפה לצוות "ואהבתם את הגר" (דברים י, יט). כיון שגם בלי זה הרי הוא נכלל במצוה הכללית של כלל ישראל "ואהבת לרעך כמוך" (ויקרא יט, יח) מדוע צריכים להזכיר אותו בנפרד? ועוד, מה השיעור שיש להוסיף באהבה? התורה הוסיפה נימוק: "וכי יגור אתך גר בארצכם לא תונו אותו. כאזרח מכם יהיה לכם הגר הגר אתכם ואהבת לו כמוך, כי גרים הייתם בארץ מצרים אני ה' אלוקיכם" (ויקרא יט, לג-לד). התורה אף מדגישה שהקב"ה בעצמו אוהב אותו "ואוהב גר לתת לו לחם ושמלה" (דברים י, יח) עיין על כך דרשה מיוחדת במדרש (שמו"ר י"ט).

צורך תוספת ציווי על אהבת הגר

יש הסבר פשטני שהתורה הדגישה אהבה זו כי דרכם של מקצת אנשים לשנוא כל זר הבא מבחוץ ואינו מן הגזע שלנו. אין ספק שיחס זה נובע ממדות רעות ודומה לשנאת חנם (שנאה ללא סיבה ממשית, ולכן היא לא מוצדקת). אבל חז"ל העמיקו חקר ואמרו "מפני מה הזהירה תורה בל"ו מקומות ואמרי לה במ"ו מקומות בגר? מפני שסורו רע" (ב"מ נט:) ופירש רש"י (על הוריות יג. ד"ה אמר להם מפני שסורו רע) "דהיינו יצר הרע… ש(הוא) שר שלו, רע הוא". כלומר, הוא קל להתחרט ממעשה הגיור וישוב לנהוג מעשי גוים. וכך חז"ל אמרו "קשין גרים לישראל כספחת" (קידושין ע:) ומפרש שם רש"י: "שאינם זהירים במצוות, והרגילים אצלם נמשכים אצלם ולומדים מן מעשיהם" (עיי"ש בתוספות פירושים אחרים נוספים). מפני מכשול אפשרי זה, התורה צריכה להזהיר על אהבתו עוד יותר.

אבל במדרש (תהלים, פרק קמ"ו) דרשו על זה עומק נפלא: "ה' שומר את גרים… פעם אחד נכנס צבי עם הצאן הלך לו אצל העזים והרחלים והיה רועה עמהן. נכנס עמהן יוצאת לרעות יצאה עמהן. אמרו למלך הצבי הולכה עם הצאן ורועה עמהן, בכל יום יוצא ונכנס עמהן. היה המלך אוהב לצבי ביותר. בזמן שהיה יוצא לשדה היה מצוה (צ' מנוקדת פתח) אוהבו עליו 'תנו לו שיאכל וישתה' והיה אוהב הצבי ביותר. אמר לו הרועה 'אדוני המלך, כמה תישים וכמה עזים וכמה רחלים וכמה גדיים יש לך, ואין אתה מזהירני, ואל הצבי בכל יום אתה מצוני עליו? א"ל הצאן כך דרכה לרעות, אבל הצביים במדבר הן יושבין, אין דרכם ליכנס לישוב אצל בני אדם. וזה הצבי נכנס וישב אצלנו, לא נחזיק לו טובה? שעזב המדבר הגדול הרחב, מקום שהצביים והאילות רועות, והניח אותן ובא אצלנו, לכן אנו צריכים להחזיק לו טובה'. כך אמר הקב"ה 'טובה גדולה צריך אני להחזיק לגר, שהניח משפחתו ובית אביו ובא אלי. לכן אני מצוה 'ואהבתם את הגר” ‘ עכ"ל המדרש. ובמקום אחר: "הרבה הקב"ה אוהב את הגרים, כך אנו צריכים להחזיק טובה לגר שהניח משפחתו ובית אביו והניח אומתו וכל אוה"ע ובא אצלנו, לכן הרבה עליו שמירה" (במד"ר, ח').

ר' צדוק מלובלין הדגיש כאן ההבדל היחודי מה בין הנולד ישראלי לבין הגר המצטרף אלינו. כי הישראל הוא קדוש "מבטן ומלידה" כי ה' קבע מראש, אבל הגר זוכה ע"י השתדלות ומאמץ מצדו. "כי בנ"י הקב"ה הוציאם מעבדות לחרות ועשאם ממלכת כהנים ואחר כל זה קרבם לפני הר סיני וכפה הר כגיגית… אבל הגר הניח שלות עוה"ז והפקרות שהיה לו בין האומות בתאוות, ובא לגדור עצמו מרצון עצמו ולהדבק בישראל, הדווים ושפלים וסחופים בעוה"ז" ("מחשבות חרוץ", דף 168 ע"ע "אור זרוע לצדיק", דף 16). זאת אומרת לישראל יש מעלה רוממה ונשגבה מצד הקב"ה שבחר בהם, קדושתם מוטבעת בהם גם בלי השתדלות מצדם. אבל לגר יש מעלה שקדושתו באה לו מפני השתדלות עצמית, ובנקודה זאת יש לו עליונות מיוחדת. "יראי ה” ‘ (תהלים קיח, ד) "אלו גרי הצדק" (ויק"ר ג'). חז"ל בארו מעלת ישראל "זו מעלה יתרה יש בין ישראל לגרים, דאילו בישראל כתיב 'והייתי לכם לאלוהים והמה יהיו לי לעם' (כלומר הוא לא מציב לנו תנאי מוקדם) ואילו בגרים כתיב 'מי הוא זה ערב את לבו לגשת אלי?” ‘ (קידושין ע:).

ואמרו: "חביבים גרים שלא נתגיירו מחמת קולות וברקים של סיני" (תנחומא, לך לך, ו').

והנה הקב"ה מעוניין שיתווספו עלינו גרים. "לא הגלה הקב"ה את ישראל לבין האומות אלא כדי שיתוספו עליהם גרים" (פסחים פז:). ואע"פ שאמרו "אל תאמין בגר עד כ"ד דורות, שהוא תופס שאורו" (ילק"ש רות תר"א) כלומר הוא עוד מרגיש קשר עם אוה"ע ביניהם נולד, וכמ"ש "גיורא עד עשרה דרי לא תבזה ארמאי קמיה" (סנהדרין צד.) מוכרחים לומר שיש בו "אליה וקוץ בה", יש בו אופנים לברכה ויש בו עדיין ניצוצות של רוע. והכל תלוי לפי מעשי ההשתדלות שלו, כמה יעשה כדי להתנתק מן העבר ולהדבק בבני אל חי. ואם ילמד תורה לשמה, הרי הוא ככהן גדול (ב"ק לז.).

אגרת הרמב"ם בענין אהבת הגר

ראוי לסיים פרק זה בדברים נלהבים שכתב הרמב"ם (שו"ת הרמב"ם, מהד' בלאו, סי' תמ"ח, עמ' 727-728). בימיו היה גר צדק בשם עובדיה ששאל רבו איזו שאלה בענין הישמעאלים ורבו גער בו בנזיפה "ענה כסיל כאולתו". עובדיה הגר פנה בכתב לרמב"ם לברר שוב את שאלתו והזכיר צערו על בזיונו. הרמב"ם קובע שדוקא עובדיה צדק בשאלתו, וממשיך:

"ואשר השיבך רבך שלא כהוגן והעציבך והכלימך וקראך כסיל, עבירה גדולה בידו וחטא גדול חטא וקרוב בעיני ששוגג הוא וראוי לו לבקש ממך מחילה, אע"פ שאתה תלמידו, ואח"כ יצום ויזעק ויתפלל ויכנע, אולי יתכפר לו וימחול לו האל ית'. וכי שיכור היה ולא ידע זה שבל"ו מקומות הזהירה התורה על הגר?… ועוד, שזה דורש אחר הישמעאלים אם הם עובדי ע"ז אם לאו, היה לו לחוש לעצמו על הכעס עד שהכלים גר צדק שלא כדין, וכבר אמרו רז"ל כל הכועס יהיה בעיניך כעובד ע"ז. דע שחובה שחייבתנו התורה על הגרים גדולה היא. על האב ועל האם נצטוינו בכבוד ומורא, ועל הנביאים לשמוע להם. ואפשר שיכבד אדם ויירא וישמע ממי שאינו אוהבו. ועל הגרים צונו (ה') באהבה רבה המסורה ללב (הערה: לכן בסוף הפסוק הודיע 'אני ה') כמו שצונו לאהוב את שמו 'ואהבת את ה' אלוהיך'. והקב"ה בכבודו אוהב גר שנאמר 'ואוהב גר לתת לו לחם ושמלה'.

(וממשיך הרמב"ם): "וזה שקרא לך 'כסיל' תמה גדול הוא. אדם שהניח אביו ומולדתו ומלכות עמו וידם הנטויה, והבין בעין לבו ובא ונדבק באומה זו שהיא היום 'למתעב גוי עבד מושלים' (ישעיה מט, ז) והכיר וידע שדתם דת אמת וצדק, והבין דרכי ישראל וידע שכל הדתות גנובות מדתם, זה מוסיף וזה גורע, זה משנה וזה מכזב, ומחפה על ה' דברים אשר לא כן, זה הורס יסודות וזה מדבר תהפוכות, והכיר (הגר) הכל ורדף אחר ה' ועבר בדרך הקודש ונכנס תחת כנפי השכינה, ונתאבק בעפר רגלי משה רבנו רבן של כל הנביאים ע"ה, וחפץ במצותיו ונשאו לבו לקרבה ליאור באור החיים ולעלות במעלת המלאכים ולשמוח ולהתענג בשמחת הצדיקים, והשליך העוה"ז מלבו ולא פנה אל רהבים ושטי כזב (תהלים מ, ה) – מי שזו היא מעלתו, 'כסיל' ייקרא? חלילה לך! לא כסיל קרא ה' שמך, אלא 'משכיל ומבין פקח והולך נכוחות, תלמידו של אברהם אבינו שהניח אבותיו ומולדתו ונטה אחרי ה''. ומי שברך את אברהם רבך ונתן לו שכרו בעוה"ז ולעוה"ב, הוא יברך אותך ויתן לך שכרך כראוי בעוה"ז ולעוה"ב, ויאריך ימיך עד שתורה (ר' מנוקדת סגול) במשפטי ה' לכל עדתו, ויזכה (ז' מנוקדת פתח) אותך לראות בכל הנחמות העתידות לישראל. 'והיה הטוב ההוא אשר ייטיב ה' עמנו והטבנו לך כי ה' דבר טוב על ישראל' (במדבר י, לב) עכ"ל. נדיר הוא שהרמב"ם יכתוב לשון פיוטית וגם זה נדיר שיאריך במכתביו כל כך. והנה כאן רואים אנו התרגשות מיוחדת, כי הרמב"ם קיים כאן את המצוה של "ואהבתם את הגר"!

ובXפר חסידים" (כת"י פארמא, פסקא תתרצ"ז) כתב: "כל שיש לו לב טוב ולוקח גיורת שיש לה לב טוב, וצנועים וגומלי חסדים ונעימים במשא ובמתן, מוטב להתחתן בזרעם מלהתחתן בישראל שאין בהם אלה המדות. שהזרע של הגר יהיו צדיקים ויהיו טובים" עכ"ל.

מקורות נוספים

מהות האבה:

ראשית חכמה, שער האהבה, פרקים א-ב

אהבה ע"י מסירת נפש על קידוש השם:

ראשית חכמה, שער האהבה, פ"א

אהבה לא על מנת לקבל פרס:

ראשית חכמה, שער האהבה, פ"א

אהבת ה' ע"י הכרת הטובה:

ראשית חכמה, שער האהבה, פ"ב

אהבת ישראל:

ראשית חכמה, שער ההבה, פ"ז

אהבת איש ואשה, קדושת הזיווג:

ראשית חכמה, שער הקדושה, פ"טז

נספח א' לשער אהבה

פרק "אהבת ארץ הקודש"

מה שכותב ה"אור שמח" (הגאון ר' מאיר שמחה) בענין תמיכה בבנין א"י (נכתב בשנת תר"פ):

מכתב הגאון הגדול ר' מאיר שמחה הכהן מדווינסק

"הנה מאז הכיר האחד אברהם אבינו את בוראו, היה קושר כל תקותו והבטחתו בהנחילו את ארץ הקדושה לבניו, והלך לה לארכה ולרחבה ונטע אשל (בראשית כ"א), ואחריו יצחק זרע בה וחפר בארות מים (שם כ"ו), וכן יעקב בנה בית (שם ל"ג), וכל פסגת תקותם היתה כי בניהם ישבו בארץ המוריה.

ומיום מתן תורתנו הקדושה לא פסקה הנבואה מלצוות על ישוב הארץ, ואין לך פרשה שבתורה שלא נזכרת בה ארץ ישראל, ואף במצוות של חובת הגוף נאמר: "כי יביאך" – "כי תבואו" – עשה מצוה זו כדי (שתבוא אל הארץ) [שבשבילה תיכנס לארץ] (קידושין ל"ז ע"ב), ואף במצוות מושכלות ונוהגות בכל מקום ובכל זמן, כמו כיבוד אב ואם, נאמר: "למען יאריכון ימיך על האדמה" וגו' (שמות כ, יב).

והקפיד השם יתברך על כבוד הארץ יותר מעל כבודו כביכול, עד שבעשיית העגל, אחרי שובם מחל להם השי"ת, "וינחם ה' על הרעה אשר דבר לעשות" (שמות לב, יד). ועל הוציאם דבת הארץ וימאסו בארץ חמדה נשבע ד' ולא ינחם, כמו שנאמר: "אל תעלו כי אין ה' בקרבכם" (במדבר יד, מב).

ומיום שנבחרו ציון וירושלים, דוד בתהילותיו, ישעיה בחזיונותיו, ירמיה בתוכחותיו, ויחזקאל במשליו, לא פסקו מלהפליג במצות ישוב הארץ ולהשתפך נפשם בחרדת הקודש אשר בתוככי ירושלים, ואמר הנביא: "הציבי לך ציונים וגו', שובי אל עריך אלה וגו', אכרים ונסעו בעדר" (ירמיה לא, כ-כג). ודניאל, ואחריו אנשי כנסת הגדולה שמו לחוק לכל ישראל להתפלל תלת זמנין ביום (דניאל ו, יא; ברכות לא.), על כי ירחם ה' עמו וישוב שבות ציון וירושלים, וכן בברכת המזון, בכל עת להתפלל על הארץ וירושלים…
אבל יהיה איך שיהיה, מצות ישוב ארץ ישראל לא נפטר מזה. כי מי שבכחו יעשה, וזכות המצוה הזאת תגן על עמו ישראל בכל מקומות מושבותיהם להצילם מכל רעה, ועיניהם ועינינו תחזינה בשובו לציון ולשמוע בעת יאמר לציון מלך אלקיך בב"א.

דברי המצפה לראות בתשועת ישראל 

מאיר שמחה כהן, חותם פה דווינסק (מקום החותם).ֺ

*

גברא רבה אמר מילתא שיש בכל פרשה ופרשה שבתורה ענין א"י. לכן נשתדל נא בס"ד לאסוף קצת ממה שאמר קדמונינו בענין.

פרשת בראשית – א, א


רש"י כותב בשם חז"ל: "לא היה צריך להתחיל את התורה אלא מ'החודש הזה לכם' (שמות יב, ב) שהיא מצוה ראשונה שנצטוו בה ישראל. ומה טעם פתח ב'בראשית'? משום... שאם יאמרו אומות העולם לישראל 'לסטים אתם, שכבשתם ארצות שבעה גוים, הם אומרים להם: כל הארץ של הקב"ה היא, הוא בראה ונתנה לאשר ישר בעיניו, ברצונו נתנה להם וברצונו נטלה מהם ונתנה לנו” ‘.


ב, ג

"ויברך אלהים את יום השביעי ויקדש אותו". ישנה בעיה שהעולם עשוי ככדור והשעות שונות זו מזו בכל חלקי כדור הארץ בו-זמנית. ובכן מהיכן נתחיל חשבון של תחילת יום השבת ? מבאר ספר הכוזרי (ח"ב פסקא כ)שהחשבון מתחיל מארץ ישראל, שם היה אדם הראשון כשקרא שם "שבת", כאשר התחיל בעולם לראשונה יום השבת.


ד, ח

 "ויהי בהיותם בשדה" - כותב כוזרי (ח" ב פסקא י"ד) "על הארץ הזאת נפלההמחלוקת והקנאה בראשונה בין הבל ובין קין... "ויצא קין מלפני ה” ‘(ד, טז) זאת אומרת, מהארץ ההיא (ששם השכינה מצויה) וזה נקרא 'לפני ה'!'.               

ֺפרשת ֺנֺח – ח, יא


"עלה זית טרף בפיה" כותב רמב"ן בשם חז"ל: "בב"ר אמרו מהיכן הביאהאותו, מהר המשחה הביאה אותה דלא טפת ארעא דישראל במיא דמבולא". ועל השאלה איך לא הוצפה א"י מהמים הזורמים שמסביב לא"י, יש לענות היות שא"י גבוהה מכל הארצות, המים לא יוכלו לכסותה ולהציפה.

ֺפרשת לךֺלך – יב, א


"אל הארץ אשר אראך" כתב רש"י: "לא גילה לו הארץ מיד, כדי לחבבה בעיניו". ע"ע טו, יח-כא.


יז, ח

 "ונתתי לך ולזרעך אחריך את ארץ מגוריך... והייתי להם לאלהים" פירש רש"י: "ושם אהיה לכם לאלהים, אבל הדר בחו"ל כמו שאין לו אלוה".

ֺפרשת וירא – כא, ט


"ותרא שרה את בן-הגר...מצחק" פירש רש"י "לשון רציחה" וכן הוא בתנחומא ישן פרשה כד "אין משחק אלא שבקש להורגו" (עיין פרדר"א, ל').וביאר הכוזרי (ב, י"ד) "על הארץ ההיא (א"י) נפלה הקנאה בין יצחק וישמעאל, ולבסוף נדחה ישמעאל בהיותו קליפה".

ֺפרשת חיי שרה - כג, יט


אריכות משא ומתן בענין קניית מערת המכפלה, כתב ר"א אבן עזרא: "ונזכרה זאת הפרשה להודיע מעלת א"י על כל הארצות, לחיים ולמתים".

ֺפרשת תולדות - כו, ג


"והקמותי את השבועה אשר נשבעתי לאברהם אביך" וצ"ע איפה הוזכרה "שבועה" בענין א"י? הנה הרמב"ן (שמות יג, יא) הסביר "כי אמר כן פעמיים" והרי זה נפסק בשו"ע יו"ד (סי' רלז סעיף ה). מהר"ל ("גור אריה", שמות יג, יא) ביאר השבועה על סמך הביטוי "לכן" (מדרש דב"ר ג, ב). אבל רד"ק על דהי"א (טז, טז) ציין ל"בי נשבעתי" של העקדה (בראשית כב, טז) ושם התרגום על פסוק י"ז מבאר שמדובר על ירושת א"י.    

כז, מב

 
 "עשו אחיך מתנחם לך להרגך" - פירש כוזרי (ח"ב פסקא י"ד) "ועל הארץ ההיא(א"י) נפלה הקנאה בין יעקב ובין עשו בדבר הבכורה ו'הברכה” ‘.

ֺפרשת ויצא - לב, ג


רש"י ומהר"ל (גור אריה) מבארים ששונים הם המלאכים המלווים אתהאדם בא"י מאלו שמלווים אותו בחו"ל, לכן היו כאן 'מחנים', התחלפות ב'המחנות. וע"ע על החלפת נפש, רוח, נשמה של האדם בצאתו לחו"ל ב'חסד לאברהם' (ר"א אזולאי, מעיין ג' נהר י').

ֺפרשת וישלח - לב, ח


"ויירא יעקב" פירשו בעלי התוספות: שיועיל לו לעשו זכות א"י והוא(יעקב) היה בחו"ל". וכן הוא במדרש ב"ר ע"ו. ויש להתפלא הרי יעקב ידע כי "תרי"ג מצוות שמרתי" (רש"י על ל, ה) ולעומת זאת עשו היה רשע גדול (ב"בטז:) ולמה לו לירא ממנו? אלא ששקולה מצוות א"י ככל התורה כולה, ויש לחשוש (כמו שמשה רבנו חשש מכוונותיו של קרח "אל תפן אל מנחתם").

לג, יט


"ויקן חלקת השדה" פירש ר"א אבן עזרא: "והזכיר זה הכתוב להודיע כי מעלה גדולה יש לא"י, מי שיש לו חלק בה הוא כחלק עוה"ב".

ֺפרשת וישב - מ, טו


"כי גונב גונבתי מארץ העברים", כך הודה יוסף למרות שידע "כי לאיוכלון המצרים לאכול את העברים לחם כי תועבה היא למצרים" (מג, לב) ובזההרי הוא מקלקל לעצמו? אלא לא היה יכול למנוע התפרצות אהבתו לארצו. ולכן זכה להקבר בארצו (מדרש דב"ר ה' עיין להלן פרשת ואתחנן)

ֺפרשת מקץֺ - מג, יא


"קחו מזמרת הארץ... צרי ודבש" מפרש ר"א אבן עזרא: כל דבר משובח. כדברי רד"ק כאן שעשו מזה מסחר ויצוא למדינות חו"ל.

ֺפרשתֺויגש – מה, כג


ולאביו שלח כזאת" פירש רש"י: כחשבון הזאת. אמר הרב שמואל מביאליסטוק: "מה בא רש"י להשמיענו בזה ? ... כי הלא פלא הוא איך בקש יוסף מאביו שירד מא"י, שהוא כעובד ע"ז (תו"כ בהר) וההיתר היחידי הוא רק בזמן רעב, אם עלה השער עד שמוכרים סאתיים שעורים בסלע (ב"ב צא.) והנה לפי רש"י חשבון שלש מאות כסף שוה למה ששלח לאביו עשרה חמורים. ומובא בב"ב קסה: שסתם 'כסף' אינו פחות מן דינר. ובכן, נאמר שנתן לבנימין שלש מאות דינרים.ובירושלמי קידושין (פ"א ה"ה) אמרו שהסלע הוא ארבעה דינרים. יוצא שיוסף נתןלבנימין 75 סלעים (=300 דינרים).


ובפירוש ר"ע מברטנורא על ב"מ (פ"ו מ"ה) כתוב שמשא החמור הוא לתך, כלומרחצי כור, כלומר חמש עשרה סאה. ובכן שלח יוסף לאביו עשרה חמורים שהם נושאיםמאה וחמשים סאה. ולפי רש"י 'כחשבון הזה' הוא 75 סלעים שנתן לבנימין. כעת אומרלנו הפסוק איפוא שהשער עמד במכירת "סאתיים בסלע" (מאה וחמשים סאה בשבעים וחמשה סלעים) ובמצב כזה הרי מותרלו ליעקב לרדת מא"י. (וחיוב עדינות-לשון הוא לא לדבר בגנותה של א"י. לכן העבירלו ידיעה זו רק ברמז בלבד).

ֺפרשת ויחי – מז, כט


"אל נא תקברני במצרים"... פירש רש"י: שאין מתי חו"ל חיים אלא בצער גלגול מחילות (כתובות קיא.) וא"י נקראת "ארצות החיים" (ירושלמי כלאים פ"ט ה"ג).

ֺפרשת ֺשמות – ג, ח


"אל ארץ זבת חלב ודבש... כי שבח תחילה את הארץ שהיא טובה לומר שהאויר טוב ויפה לבני אדם... ושהיא רחבה שיעמדו בה כל ישראל במרחב... והיא עוד שמנה שפירותיה שמנים ומתוקים עד שתזוב כולה בדבש מהם" (רמב"ן)


תוספת דברים: יש להתפלא שכאשר ה' נתגלה למשה רבנו בסנה והאיץ בולרדת למצרים ולגאול את ישראל, ה' לא הזכיר אף אחת מן תרי"ג המצוות כי אם "וארד להצילו מיד מצרים ולהעלותו מן הארץ ההיא אל ארץ טובה ורחבה אל ארץ זבת חלב ודבש" (ג, ח). וכאשר משה בקש ממנו אות וסימן, ה' ענה: "וזה לך האות כי אנכי שלחתיך, בהוציאך את העם ממצרים תעבדון את האלוהים על ההר הזה" (ג, יב). ראשית יש לשאול: לכאורה שם את העיקר טפל. מעמד הר סיני וקבלת התורה היא רק אות בלבד ? ועשה את העלייה לא"י יותר עיקר מאשר קבלת התורה ? ועוד, אחרי שכבר יצאו ממצרים, מה היא התועלת של הסימן, שעתידים הם לעמוד בהר סיני ? אות נותנים לפני הפעולה הנדרשת.


אלא ע"פ דברי הרמב"ן (שדבריו הם מפי אליהו הנביא, כמו שהעיד האריז"ל בהקדמה ל'עץ חיים') על ויקרא (יח, כה) שעיקר חיוב עול תורה ומצוות הוא אך ורק בארץ הקודש (וכדברי חז"ל בספרי, המובאים ברש"י על דברים יא, יח) מובן שכאשר ה' הבטיח לעם ישראל "ארץ זבת חלב ודבש" הוא הכליל בזה את כל התורה ומצוותיה. ממילא מובן איך מעמד הר סיני משמש רק אות המוקדם לכך. והיא טרומית לבואם אל ארץ הקודש, כל עוד עדיין לא הגיעו. כי רק זו היא הגאולה, לא סתם יציאה מתחום ארץ מצרים. וכן כתב ר"י עמדן בסידורו (דף קכ"א ובמהד' אשכול, בדף תפ"ו) בברכת נודה לך (בברכת המזון) שם מודים על א"י עוד לפני ההודאה על התורה "לכאורה אין הסדר מכוון, שהרי כיבוש הארץ מאוחר אפילו לנתינת התורה והיה לו להזכירו בסוף? אבל נחלת הארץ קדמה בבחינת התכלית… כי היא תנאי בקבלת אלוהותו ית' לפי שנקרא 'אלוהי הארץ' (עיין רמב"ן, ויקרא יח, כה) ולזה כל עיקר יציאת מצרים היתה למען יירשו הארץ ויקבלוהו לאלוהים בשלימות, ואם לא כן לא הוצרך להוציאם, והיה מניחם במצרים ויקבלו שם אלהותו" עכ"ל.

ֺפרשת וארא – ח, ו


"והבאתי אתכם אל הארץ" יש להתפלא מאד שהרי הבטחה זו של ה' לכאורה הוא לא קיים לנו, כי הרי דור המדבר מתו במדבר עוד בטרם בואם לארץ הקודש?! אלא חז"ל התבטאו "משונה נחלה זו מכל נחלות שבעולם, שכל נחלות שבעולם חיין יורשין מתים; וכאן מתים יורשין חיין" (בבא בתרא קיז.) עיי"ש בפירוש הרשב"ם. ובכן, באמת מתי מדבר (שעוד יקומו לתחייה לעתיד לבוא) נחלו את הארץ! וזהו דיוק הלשון "מורשה" (ח, ח) ולא "ירושה" (ירושלמי ב"ב פ"ח סוף ה"ב).

ֺפרשת בא - יג, יא


"והיה כי יביאך ה' אל ארץ הכנעני כאשר נשבע לך ולאבותיך ונתנה לך" פירש רש"י בשם חז"ל במכילתא: "תהא בעיניך כאילה נתנה לך בו ביום, ואל תהי בעיניך כירושת אבות". כאן רואים מצוות חיבת הארץ והשמחה בה, כמוזכר בחרדים, דף 183 בנדפס.

ֺפרשת בשלח ֺ-ֺ טו, יז


"תביאמו ותטעמו בהר נחלתך, מכון לשבתך פעלת ה', מקדש ה' כוננו ידיך" פירש רבי אברהם בנו של הרמב"ם (בפירושו לתורה): "רמז כי תשוקתם אל א"י וחפצם בה לא מפני טובה בעניני עוה"ז שהם רק אמצעיים, אלא מפני טובה הדתי אשר יקום בו ביהמ"ק ועבודת ה' בו... ה' ימלך לעולם ועד, בשכון ישראל ומנוחתם בא"י ובנין המקדש, תופיע מלכותו יתעלה במציאות ובעולמו בין האומות, ככתוב "ועלו מושיעים... והיתה לה' המלוכה".

ֺפרשת יתרו -  כ, יב


"כבדֺ את אביך ואת אמך... למען ירבו ימיכם על האדמה" כתב הנצי"ב ב"העמק דבר": "בא המקרא הזה ללמדנו עיקר גדול, כדברי הרמב"ן (ויקראיח, כה) שהתורה ומצוותיה אע"ג דמצוות שאין תלויות בארץ נוהגות אפילו בחו"ל, מכל מקום מיוחדות המה יותר בא"י, ועל כן נקראת 'תורת אלהיהארץ'...

ֺפרשת משפטים - כג, לא


"ושתי את גבולך מים סוף ועד ים פלשתים". עיין ספר "תורה שלמה" (להרב מנחם כשר, כרך י"ט עמ' שי"ב): מביא מהקדמונים שזהו נהר גיחון הוא הנילוס, כן כתבו תרגוםיונתן על בראשית טו, יח, תרגום ירושלמי על במדבר לד, ה.  וכן רש"י על יהושעיג, ג והרד"ק שם. והתוספות על ערכין (ט"ו ד"ה כשם). הרמב"ם בהל' קידוש החודשפ"יא הי"ז (ושם בפ"ה ה"י כתב הרמב"ם שזמן ההליכה מירושלים למצרים על דרך אשקלון קרובלשמונה ימים. מהלך אדם בינוני ביום הוא ארבעים מיל, כלומר בסה"כ 320 מיל,וזהו המרחק לתעלת סואץ (מירושלים לקנטרה דרך כביש החוף הוא 338 ק"מ). וכן כתב הגר"א על יהושע טו, י. ועוד.

כג, לב-לג


"לא תכרות להם ולאלוהיהם ברית. לא ישבו בארצך פן יחטיאו אותך לי, כי תעבוד את אלוהיהם, כי יהיה לך למוקש". פירש "הכתב והקבלה" (רבי יעקב צבי מקלנברג) שיש כאן ב' אזהרות. מבחינה דתית (="לאלוהיהם ברית") לא להשאיר גויי הארץ בא"י אם לא שיקבלו עליהם ז' מצוות בני נח פן ימשיכו באליליותם. ומבחינה חברתית (="לא תכרות להם...ברית") לא תשאירו אותם בארצכם פן יקלקלו אתכם בדרכיהם המושחתות. ולכן יש טעם אתנחתא תחת תיבת "לי" כי מדובר בנזק אחר מן "תעבוד את אלוהיהם". והדברים מעוגנים בדברי רמב"ן (על במדבר לג, נה) "לשכים בעיניכם ולצנינים בצדיכם". כפל הלשון מוסב על נזק מוסרי והתנהגותי "שכים בעיניכם" כמו "השוחד יעוור עיני חכמים", ו"צנינים" מוסב על נזק חומרי וגשמי, פן יציקו לנו בהתקפותיהם. ולכן פסוקנו מזהיר מהנזק הכפול הזה. 

ֺפרשתֺתרומה  – כה, ח


"ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם"... ע"פ זהר (ח"א דף קיד.) כל א"י היא קודש בגלל בית המקדש שבאמצעיתה, אשר קדושתה לא זזה ממנה לעולמים. וכן כתב מדרש ספרי בפרשת תבוא (פסקא ש"א). וכתב מהר"י עראמה (עקידת יצחק, שער נ'): "אמנם על הבית האמתי אמר...מכון לשבתו עולמים... (ואזי יתקיים:) "ונתתי להם לב אחד ודרך אחד ליראה אותי כל הימים לטוב להם ולבניהם אחריהם" (ירמיה לב, לח) עכ"ל. והוסיף עליו מהר"ם אלשיך כאן: "הלא היא שם שער השמים, מקום של הורדת השפע העליון להאיר על הארץ ולדרים עליה (עיין תענית י. א"י שותה תחילה ואח"כ שאר הארצות שותות רק תמצית) ומאז נברא העולם שרתה שכינה במקום ההוא כי על כן הקריבו שם את קרבנם אדם ונח, ואברהם את יצחק בנו (רמב"ם, הל' בית הבחירה, פ"ב) והטעם: כי הוא מכוון כנגד בית המקדש של מעלה, אל תקרי 'מכון לשבתך' אלא "מכוון לשבתך" נוכח המזבח העליון (ירושלמי, ברכות פ"ד סוף ה"ה אמר ר' פנחס)... על כן אמרו חז"ל שהנכנס לביהמ"ק של מטה מעלה עליו הקב"ה כאילו נכנס בשל מעלה" (מהר"ם אלשיך).


על כן מבאר זהר (ח"ב דף קנא.) שהמתים בחו"ל מתים ע"י מלאך חבלה, והמת בא"י נשמתו נלקחת ע"י מלאך של רחמים, השייך לא"י.

ֺפרשת תצוהֺ - כז, ב


"ויקחו אליך שמן זית זך"... למה ? אלא "זית רענן יפה פרי תואר", כשם שהשמן מאיר, כך בית המקדש מאיר לכל העולם, שנאמר "והלכו גוים לאורך" (ישעיה ס, ג) כמפורש יותר בישעיה (ב, ב) "והלכו עמים רבים ואמרו לכו ונעלה אל הר ה'... ויורנו מדרכיו ונלכה באורחותיו" - (מדרש שמות רבה,ל"ו)

ֺפרשת תשא – לב, יג 


"ונחלו לעולם" - דמשמעו שאין לה הפסק, ואפילו בשעה שגולים ממנה, הרי היא שלהם אלא שגולים ממנה" - (הנצי"ב, "העמק דבר", שם) וע"י כן מובן פסק המיוחס לרבי נחשון גאון והמובא ברמב"ן (על ב"ב דף מד:) שלכל יהודי בעולם יש ד' אמות קרקע בא"י מפני ירושתו מהשבטים, ואפילו ללויים יש מערי מקלט.

ֺפרשת ויקהל ֺ- לה, ב


"ששת ימים תעשה מלאכה וביום השביעי יהיה לכם קודש שבת שבתון לה” ‘ מה ביאור שינוי הלשון בין "יום השביעי" ל"שבת"? כי כתוב במסכת שבת (סט:) "היה מהלך בדרך או במדבר ואינו יודע מתי שבת, מונה ששה  ומשמר יום אחד ע"י קידוש והבדלה" (ועושה גם ביום ההוא של ספק, רק כדי חייו). זהו הנקרא רק "יום השביעי" ואיננו "שבת" המוחלט והמקודש בשמים של מי שלא נעשה לו ספק. מכאן אנו רואים שישנו כח המשכה מן התאריך המוחלט והוודאי אל התאריך הארעי והעשוי לשם חינוך בשאר ימי השבוע. כך בשמים קובעים קדושת שבת לגבי כל שינויי השפעות הספירות רק לפי אופק א"י בלבד. אבל בשאר העולם למזרחה של א"י (שהם מקדימים חלות השבת) ולמערבה (שהם מאחרים בוא השבת) אצלם זהו בחינת המשכה וחינוך בלבד, ולא שפועלים על ידי שבת שלהם הפעולות השמיימיות. כן כתבו ר"מ קורדוברו (אור יקר,כרך י"א, דף רנ"א) ור"א אזולאי (חסד לאברהם, מעין ג' נהר ח'). בא"י הוא "שבת" ובחו"ל הוא "יום השביעי". ויש לזה רמז בירושלמי (ברכות פ"ד ה"א) "שמשא בריש דקלא תמן, איממא היא הכא" עיי"ש פני משה, שזו קושיא על רב, כי לא התפלל בזמן שהוא אמתי. וזה מובן לפי רמ"ק הנ"ל.

ֺפרשתֺפקודי  – לח, כא


"אלה פקודי המשכן, משכן העדות" ב' פעמים כתוב 'משכן' כי מקום מקדשנו מכוון מול ביהמ"ק של מעלה (מדרש תנחומא, ויקהל, ז'; ירושלמי, ברכות פ"ד סוף ה"ה אמר ר' פנחס).

ֺפרשת ויקרא - א, א


א' זעירא - מובא בזהר (ח"א דף רלט:) זה בגלל שהקריאה לא היתה בשלמות, כיהשלמות נמצאת רק בארץ הקודש, והמשכן היה אז בחו"ל.

ֺפרשת צו  – ו, ו


"צו את אהרן" זש"ה "הטיבה ברצונך את ציון" ואח"כ "אז תחפוץ זבחיצדק עולה וכליל" (תהלים נ"א) כלומר אם אין ישראל מקריבין עולה לפניהקב"ה, אין ציון וירושלים נבנה, לפי שאינן נבנות אלא בזכות קרבן עולה"(תנחומא, צו, יד).

ֺפרשת שמיני – יא, ז


"ואת החזיר" - רבי תנחומא אומר עתיד הקב"ה להשקות כוס תרעלה לד' מלכויות על מה שהחריבו את א"י (ומסביר שם ד' נהרות, כינוי למידת הדין נגד ד' מלכיות אלו) פישון זה בבל, אשר שם הזהב, אלו דברי תורה שנאמר בהם "הנחמדים מזהב ומפז רב" "וזהב הארץ ההיא טוב": מלמד שאין תורה כתורת א"י ואין חכמה כחכמת א"י (הערה: פירוש המשך הענינים, שהם גרמו ביטול תורה הזה, "כיון שגלו ישראל ממקומן, אין לך ביטול תורה גדול מזה" (חגיגה ה:) ועל זה ייענשו האומות)... ואת החזיר זה אדום, שמחזיר עטרה לבעליה "ועלו מושיעים בהר ציון לשפוט את הר עשו והיתה לה' המלוכה"(ויק"ר, י"ג).

ֺפרשת תזריע -  יג, ב


"והיה בעור בשרו לנגע צרעת" - פירש במדרש (ויק"ר, י"א) שה' יענישאת אדום בצרעת (כנ"ל בקטע הקודם על פרשת שמיני) כמו שנענש נעמן שר צבא ארם על ששבה מישראל נערה קטנה, כן ק"ו בן בנו של ק"ו למעשיהם של אדום, שהגלו את ישראל מארצם.

ֺפרשתֺמצורע - יד, לד


"כי תבואו אל ארץ כנען... ונתתי נגע צרעת בבית ארץ אחוזתכם" וחז"ל בארו שאין נגעי בתים כי אם בא"י. מפרש הזהר (ח"ג דף נ'.) דהיינו כדי שהיהודים יתוצו את הבתים של הכנעניים וימצאו שם מטמונים שהם הטמינו שם(וכ"כ רש"י בשם מדרש ויק"ר), ולהעביר רוח טומאה מן א"י, כדי שהבתים החדשים ייבנו דוקא ע"י ישראל המכוונים כוונות טהורות ולא ע"י ידים נכריות. ומכאן הערה לבוני בתים בזמן הזה, שלא ישכרו להם פועלי בנין שהם נכרים.

ֺפרשת ֺאחרי ֺמות – יח, כה


"ותקיא הארץ את יושביה" - פירש רמב"ן: "... אבל א"י אמצעות הישובהיא נחלת ה' המיוחדת לשמו... יאמר כי הבדיל אותנו מכל העמים אשר נתןעליהם שרים (ברקיע), בתיתו לנו את הארץ שיהיה הוא ית' לנו לאלהים ונהיה מיוחדים לשמו. והנה הארץ שהיא נחלת השם הנכבד תקיא כל מטמא אותה...והנה הכותים לא היו נענשים בארצם בעובדם את אלהיהם לשלח בהם את האריות, ובבואם בארץ השם ועשו שם כמעשיהם הראשונים, שלח בהם האריות הממיתים אותם..." עיי"ש שהאריך בעוד פרטים נפלאים).

ֺפרשת קדושים - יט, כג


"וכי תבואו אל הארץ ונטעתם כל עץ מאכל" - "ללמדך שאין א"י חסרה כלום, שנאמר "לא תחסר כל בה" (דברים ח, ט. ברכות לו:) ומפורש יותר בתנחומא (באבר)קדושים קטע י', שכל אילנות מאכל שבעולם מקבלים משתיתם מא"י "מציון נשתכלל כל העולם כולו" ועוד שם בס"ק י"ב על פסוקנו זה: "ונתן להם לישראל את א"י קלאדין (=מפתחות) של הקב"ה, הקרבנות ממנה, לחם הפנים ממנה, ביכורים ממנה, עומר ממנה, כל הטובות שבעולם ממנה".


"אתם תירשו את אדמתם ואני אתננה לכם לרשת אותה ארץ זבת חלב ודבש"(ויקרא כ, כד). אמרו חז"ל "כיון שנכנסו ישראל לארץ אמר ה' למשה: כל אחד ואחד מכם יקח מכושיה ויפוק וינצוב ליה נצבין כמ"ש 'ונטעתם כל עץ מאכל” ‘(ויק"ר כה, ה) ועוד אמרו: "מתחילת ברייתו של עולם לא נתעסק הקב"ה אלא במטע תחילה (בראשית ב, ח) - אף אתם כשתכנסו לארץ לא תתעסקו אלא במטע תחילה (ויק"ר כה, ג). עוד הפליגו חז"ל: "אם היתה נטיעה בתוך ידך ויאמרו לך 'הרי לך משיח!' בוא ונטע את הנטיעה ואח"כ צא והקבילו" (אבות דרבי נתן, נו"ב פרק ל"א).

ֺפרשת אמורֺ - כג, יז


"ממושבותיכם תביאו" ואין מביאים לחם הפנים מחו"ל (מנחות פג:)וברור ע"פ זהר (ח"ב דף קפג.) מדוע קרבן ב' לחמים הללו באו רק מא"י, כי הם מסמלים את התורה, ואין הבנה עמוקה בתורה כ"א בא"י (ע"פ חגיגה י. כתובות עה. ב"ב קנח: סנהדרין כד.) חט"ה בגימטריא כ"ב אותיות התורה.

ֺפרשת ֺבהר – כה, ב


"כי תבואו אל הארץ אשר אני נותן לכם" וכבר האריך בהקדמת ספר "משנת יוסף" (הגר"י ליברמן) ח"א בלקחים רבים לאמונה ובטחון בה' שיש בפסוק הזה.

ֺפרשת ֺבחוקותי – כו, ה


"וישבתם לבטח בארצכם" אמרו בספרא: "כי בארצכם אתם יושבים לבטח, ואי אתם יושבים לבטח חוצה לה".


"ושממו עליה אויביכם היושבים בה" (כו, לב) פירש רש"י: "זו מדה טובה לישראל, שלא ימצאו האויבים נחת רוח בארצם, שתהא שוממה מיושביה". והרמב"ן האריך יותר. הענין הוא שיש קשר מיוחד בין העם וארצו ושומרים אמונים זל"ז. ולכן "אין לך קץ מגולה יותר מזה" (סנהדרין צח.) פירש שם רש"י: כשתתן א"י פריה בעין יפה, אז יקרב הקץ".

ֺפרשת במדבר  - א, ג


"מבן עשרים שנה ולמעלה" פירש רשב"ם: "לפי שמעתה צריכים לבוא לא"י ובני עשרים ראוים לצאת בצבא למלחמה".

ֺפרשת נשא  - ו, כג


"ושמו את שמי על בני ישראל ואני אברכם" - "במקדש אומר את השם ככתבו ובמדינה בכינויו" (סוטה לז:) "בשם המופרש - לשום את שמי שם, בבית הבחירה" (לח.) "יברכך ה' מציון" (תהלים, קכ"ח) מלמד שכל הברכות יוצאות מציון" (מדרש במד"ר ח) . כלומר, כאשר אין לנו א"י בשלמותה, ומקדש על מכונו, כל הברכות מושפעות בכיסוי ועלטה, ולא בבירור גמור. כמבוארבסוגיא זו בזהר (ח"ג דף קמז:) "כמה חביבין ישראל קמי קוב"ה דעלאי לא אתברכי אלא בגיניהון דישראל... נשבע הקב"ה שלא יכנס בירושלים של מעלה עד שיכנסו ישראל בירושלים של מטה... כל זמנא דשכינתא הכא בגלותא, שמא דלעילא לא אשתלים וכל תקונין לא אתקנו, כביכול אשתאר שמא קדישא חסרא".

ֺפרשת בהעלותך - י, לג


"ויסעו מהר ה' דרך שלושת ימים" מקשה המדרש והרי צ"ל "אחד עשר יום מחורב"? אלא שהלכה שכינה בו ביום ל"ו מיל כדי שיכנסו לארץ. משלו משל למה הדבר דומה, לבני אדם שיוצאים למלחמה, בשעה שהם יוצאים הם שמחים, וכל זמן שהם מתייגעים (=מתלבטים בדרך) ידיהם מתרשלות. אבל ישראל אינם כן, אלא כל זמן שהם מתייגעים (בדרך לא"י) הם שמחים, ואומרים 'נלך נירש את א"י !' (ספרי, בהעלותך, לג)


ובספרי זוטא (לג): "היה ר"ש אומר בוא וראה חיבתה של א"י, כמה היא חביבה. שכל מי שהוא הולך למלחמה הרי הוא רץ והולך, וכשהוא מגיע למלחמה הרי רגליו משתברות (=פסיעותיו מתקטנות). אבל ישראל אינם כן, אלא כשהיו קרובים לא"י היו רגליהם נושאות אותן ואומרין אלו לאלו: "אילו אנו נכנסים לא"י ומתים מיד, אין אנו כדאי, שאנו נכנסים אל המקום אשר נשבע ה' לאבותינו לתת לנו".

ֺפרשת שלח - יד, ט


"אך בה' אל תמרודו" כן מצאנו השוואה של הבגידה בנחלת א"י מתוארת כמרידה ומעילה בהקב"ה שבעה פעמים (יהושע כ"ב פסוקים טז, יח, יט, כב, כט, לא)והענין מבואר מאד ע"פ דברי הרמב"ן על ויקרא (יח, כה) וההוה אמינא של זקנייחזקאל בסנהדרין (קה.) "אשה שגרשה בעלה" עיי"ש. כ ייש לנו קשר להקב"ה ע"י א"י, והבגידה בה היא כבגידה בהקב"ה. וכך לשון הגר"י עמדין בהקדמה לסידורו (דפו"י דף י"ג. ראש טור השמאלי, ובמהדורת אשכול, דף מ"ד) "כי ישראל קרוים נחלת ה' והארץ היא נחלתו. והתורה תלויה בשניהם בעם ה' על נחלת ה'. והעוזב אחת, עזב השניה, על דרך האמת (=סודות התורה)" עכ"ל.


וכן כתב ר"ח ויטאל ("עץ הדעת טוב", מובא בסוף פרשת שלח, ד"ה שלח לך אנשים, דף ק"פ בנדפס) "כל כוונתם היתה לפרוק מעליהם עול התורה והמצוות… היו אומרים לשוב מצרימה כי עבדא בהפקירא ניחה ליה. וכאשר ראו עתה ענין כניסתם לארץ, אמרו אין טוב לנו כי אם מאוס בארץ חמדה וע"י כן נפרוק מעלינו עול אלהותו ית' ועול התורה והמצוות הכבדים עלינו ברוב דקדוקיהם, וכנדע מפסוק (בראשית יז, ח) 'ונתתי לך ולזרעך אחריך את ארץ מגוריך את כל ארץ כנען לאחוזת עולם והייתי להם לאלוהים'. אמר הקב"ה אם נכנסים בניך לארץ, אהיה להם לאלוה ולפטרון (כדברי רמב"ן לויקרא יח, כה)… אך בה' אל תמרודו, כי מאסם בארץ חמדה הוא להיותם מורדים באלוהותו ית” ‘ עכ"ל.

יד, לח

 "ויהושע בן נון וכלב בן יפונה חיו מן האנשים ההם" פירשו בב"ב (קיח:) "חיו מחלקם" כלומר קבלו את נחלתם של המרגלים בא"י. ולפי הידוע שהיא נקראת 'ארצות החיים' (ירושלמי כלאים פ"ט ה"ג) וכדברי ראב"ע על בראשית (לג, יט) ולכן כשקבלו קרקע בא"י נקראו "חיו".

ֺפרשת קרח  - יח, ח-יט


מתנות כהונה מן גידולי הארץ ניתנו לאהרן ובניו רק אחרי היכנסםלא"י. כי הא בהא תליא.

ֺפרשת חקת  - כ, א


"ותמת שם מרים ותקבר שם", פירש בספר "ערבי נחל", וכן הוא ב"משךחכמה" שזה נקרא בתחום א"י כי ארצות קיני קנזי וקדמוני (בראשית טו, יט)הם של אדום מואב ועמון (רש"י שם) אשר עתידים אנו לירש.

ֺפרשת בלק 


"משכנותיך ישראל" (כד, ה) עיין רש"י.


כרע שכב כאריה וכלביא מי יקימנו" (כד, ט) פירש רש"י "יתישבו בארצם בכח ובגבורה".


"דרך כוכב מיעקב" (כד, יז)  עיין ר"י אברבנאל. וכן גר"א "אדרתאליהו", בלק, מהדורה תליתאה ד"ה הנה עם יצא (במהד' סיני עמ' 239, ובמהד' שנת תשמ"ח, ח"ב דף 390 "ששים סובבים לא"י ועשרה בא"י).

ֺפרשת פנחס - כז, א


"ותקרבנה בנות צלפחד" אותו הדור היו הנשים גודרות מה שאנשים פורצים... (שהאנשים) הוציאו דבת הארץ, אבל הנשים לא היו עמהם בעצה...הנשים קרבו לבקש נחלה בארץ" (מדרש במד"ר, כ"א)

ֺפרשת מטות - לב, יז


"ואנחנו נחלץ חושים לפני בני ישראל" נזדרז למלחמה מזורזים ומהירים לפני בני ישראל" (מדרש לקח טוב, ועיין "הכתב והקבלה" מה היא כוונות "לפני ה'!") לעומת זאת, מיהושע נתקצרו מחייו עשר שנים כי התעכב בעניןכיבוש א"י (במדב"ר כב, ו. ועיי"ש זריזותו של משה)

ֺפרשת מסעי (לד, א-יג) גבולות ארץ ישראל

ֺפרשת דבריםֺ


"פנו וסעו לכם ובואו... עד הנהר הגדול נהר פרת" (א, ז) באמת נהר פרת איננו כל כך "גדול"? ועונה רש"י: "מפני שנזכר עם א"י קוראו גדול,משל הדיוט: 'עבד מלך, מלך” ‘. 


"קומו סעו ועברו את נחל ארנון" (ב, כד) כתב מדרש לקח טוב: "היא תחילת ירושת ישראל, שנאמר "החל רש לרשת את ארצו" (ב, לא).

ֺפרשת ואתחנן – ג, כה


משה רבנו התפלל חמש מאות וחמש עשרה תפילות (כמנין "ואתחנן") כדי לקבל רשות להכנס לא"י, ולא נענה. ואמרו חז"ל (מדרש דב"ר ב, ח) שהוא 'מדה כנגד מדה'. מישהודה בארצו, נקבר בארצו. עת שנמלט משה מן חרב פרעה והגיע לארץ מדין ובנות יתרו אמרו לאביהן "איש מצרי הצילנו מיד הרועים" (שמות ב, יט). זה נקרא "לא הודה בארצו". לעומתו יוסף הגדיר את עצמו "מארץ העברים גונבתי" ואף סבל מכך ששר המשקים אמר עליו בגנאי "נער עברי" (מא, יב). זה נקרא "הודה בארצו". ויש להתפלא כי הרי משה לא אמר מלה בפיו, רק בנות יתרו הסיקו מסקנא מאיזה אומה הוא לפי לבושו. ועוד, הרי באמת משה נולד בארץ מצרים (ודלא כמו יוסף). ועוד, מניין לנו שהוא שמע מה שהבנות ספרו לאביהן ומזה נתבע ממנו למחות? אלא האמת היא שגם מי שלא נולד בארץ ישראל צריך להתייחס לה (כמ"ש בכתובות עה. א' הנולד בה וא' המצפה לראותה). ומשה היה צריך לחשוש שהן יטעו, ולהגיד להן מראש בפיו 'אל תטעו לדון אותי לפי חיצוניות לבושי ולשוני'.

ו, א

 "וזאת המצוה החוקים והמשפטים אשר צוה ה' אלהיכם ללמד אתכם לעשות בארץ אשר אתם עוברים שמה לרשתה" - רואים מהפסוק בהבלטה קשר ישיר בין החיוב במצוות אל ההמצאות בא"י, וככל דברי הרמב"ן על ויקרא (יח, כה).

ֺפרשת עקב - ח, ב


"וזכרת את כל הדרך אשר הוליכך ה' אלהיך זה ארבעים שנה במדבר" ושאלו בזהר (ח"ב דף עט:) מדוע משה לא מדבר על ה” ‘אלוקינו", ורק בגוף שני ("אלוהיך")?(וכן שאלו שם על פרק ד' פסוק כד; ופרק ז' פסוקים א, י"ב ועוד) "אלא הכי תנינן כל הדר בא"י דומה כמי שיש לו אלוה, וכל הדר בחו"ל דומה כמי שאין לו אלוה... ומשה לא קאמר'אלהיך' אלא לאינון דהוו זמינין למיעאל לארעא קדישא ולקבלא אפי שכינתא" (אבל הוא עצמו הרי לא נכנס לא"י).

יא, כג-כה

"והוריש ה' את כל הגוים האלה מלפניכם... כל מקום אשר תדרוך כףרגלכם בו לכם יהיה.. לא יתיצב איש בפניכם, פחדכם ומוראכם יתן ה' על פניכל הארץ".

ֺפרשת ראה – יא, לא


"וירשתם אותה וישבתם בה", בזכות שתירשו (משם את האומות), תשבו" (ספרי, קטע פ'עייש)


"פתח תפתח את ידך לאחיך לענייך ולאביונך בארצך" (טו, ז) הדגשת "בארצך" באה ללמד "יושבי הארץ קודמין ליושבי חו"ל" (ספרי, ראה, פסקא קט"ז), וכן נפסקבשו"ע (יו"ד רנ"א סעיף ג').

ֺפרשת שופטים 


 "שופטים ושוטרים תתן לך בכל שעריך... צדק צדק תרדוף למען תחיה  וירשת את הארץ אשר ה' אלוקיך נותן לך" (טז, יח-כ). מפרש רש"י (בשם הספרי)"כדאי הוא מינוי הדיינין הכשרים להחיות את ישראל ולהושיבן על אדמתן". (עיין רמב"ן: "כי בחו"ל אינם חייבים למנות להם בית דין, אבל כשיצעק המעוות יעמדו עליו הראוים לשפוט ובמשפטיהם ישפטוהו".


"לא תשיג גבול רעך אשר גבלו ראשונים" (יט, יד) אמרו חז"ל "מה ת"ל והרי כבר נאמר "לא תגזול" ? אלא מלמד שכל העוקר תחומו של חברו עובר בב' לאוין. יכול אף בחו"ל כן ? ת"ל "בנחלתך אשר תנחל בארץ", בא"י עובר בב' לאוין, ובחו"ל עובר בלאו אחד (ספרי). ביאר על כך "תורה תמימה" טעם הדבר נראה פשוט משום דבא"י כל מה שיש לאדם הוא שלו בהחלט לדורו ולדורי דורות. משא"כ בחו"ל בגלות בין האומות, אין לישראל זכות מוחלטת בקרקע.לכן א"א לכנות זה בשם השגת גבול מוחלט ממש, ונחשב רק כמטלטלין שעובריםעל "לא תגזול". בהקשר לכך עיין שו"ע חו"מ (סי' צ"ח) שאין נשבעין על הקרקעות 'אפילו של חו"ל'. ומבאר שם סמ"ע לאפוקי ממ"ש בשם הגאונים דבחו"ל כיון דעומדים להמכר הקרקעות לגוים (כאשר תבא הגאולה) הוי ליה כמטלטלין. מקורלזה יש בתלמוד במסכת ע"ז ט: "אחרי ת' שנה לחורבן הבית, אם יאמר לך אדם קח שדה שוה אלף דינרין בדינר אחד, לא תקח" (כי זה לא יישאר בידו). פירושו של "תורה תמימה" מסתייע מדעת הגאונים ההם.

ֺפרשת תצאֺ - כג, טז


"לא תסגיר עבד אל אדוניו" אפילו עבד כנעני של ישראל שברח מחו"ל לא"י (רש"י שם). נראה להסביר שהתוכן של ארץ הקודש הוא דרור (ע"ע רש"ר הירש על ויקרא עמ' קכ"ג) וזכות. הנה במכות (ז.) מי שנגמר דינו בבית דין להיות מומת, וברח; אם לא"י ברח "סותרין את דינו משום זכותה של א"י" פירש רש"י "אולי תועיל למצוא לו פתח של זכות".

ֺפרשת תבא - כו, ג-ה


"ואמרת אליו הגדתי היום לה' אלהיך כי באתי אל הארץ אשר נשבע ה' לאבותינו לתת לנו. ולקח הכהן הטנא מידך... וענית ואמרת... ארמי אובד אבי". פרשו בספרי ומובא ברש"י: "שאינך כפוי טובה". כלומר, יש כאן ב' אמירות והכהן הלוקח הוא המפסיק בין האמירות. ופרש מהר"ל (פי” ‘גור אריה")שלמדו מהביטוי המיוחד 'כי באתי אל הארץ'. והרי כולם רואים שהוא כבר נמצא בתחום הארץ ! אלא שיסוד מצות הבכורים הוא ההכרה שה' הטיב אתו, ועיקר ההודאה היא להודות על הארץ כמ"ש בברכה שניה של ברכת המזון "נודה לך". ומי שלא הזכיר שם "ארץ" לא יצא ידי חובתו.

ֺפרשת נצביםֺ - כט, כב


"גפרית ומלח שרפה כל ארצה" כתב ילקוט ראובני (על פסוקנו) כי ארץ ישראל נקראת "ארצות החיים" כי מתיה חיים תחילה לתחיית המתים (ארבעים שנה לפני תחיית המתים בשאר העולם) (ירושלמי, כלאים פ"ט ה"ג) והיא נקראת "חיים" לא רק בשאלה כמותית של זמן, אלא באיכות; שזכותה מועילה אפילו לרשעים עצומים, הללו שהמשנה קבעה שאין להם חלק לעוה"ב, כמו ירבעם בן נבט וחבריו, בזכות שסבלו בקבר מן שטיפת 'גפרית ומלח', נתכפר להם ואף הם יקומו לתחיית המתים (בירושלמי, שם) וזהו "וכפר אדמתו עמו" (דברים לב, מג).


"הנסתרות לה' אלוקינו והנגלות לנו ולבנינו עד עולם" (כט, כח)מפרש רש"י למה נקוד על תיבות "לנו ולבנינו" כדי ללמד שהערבות (האחריות להוכיח, וממילא העונשים על כך שלא הוכיחו) הוא רק אחרי שעוברים את הירדן". ומפרש מהר"ל: "כי כאשר נכנסו ישראל לארץ היו ישראל עם אחד לגמרי... כי נקרא 'ערב' (מי) שהוא מעורב עם השני, ולא נעשו ישראל מחוברים להיות עם אחד לגמרי עד שבאו לארץ... וע"י א"י הם עם אחד לגמרי"("נתיבות עולם", נתיב הצדקה, פ"ו. ונ"ל כי מקורו בזהר ח"ג דף צג:)

ֺפרשת וילך - לא, יג


"ובניהם... ישמעו ולמדו ליראה את ה' אלהיכם כל הימים אשר אתם חיים על האדמה אשר אתם עוברים את הירדן שמה לרשתה". ותמיהה רבתי, הרי צריכים לירא את ה' גם בהיותם בגולה! תשובה לדבר זה נמצא בפסוק מקביל "רק השמר לך... פן תשכח את הדברים אשר ראו עיניך...יום אשר עמדת לפני ה' אלהיך בחורב... אשר ילמדון ליראה אותי כל הימים אשר הם חיים עלהאדמה (א"י)" (דברים ד, י) ופרש שם ר"א אבן עזרא "כי השם יודע שלא יוכלו לעשות מצוותיו כראוי והם בארצות המושלים בהם". כלומר, בחו"ל שאין גילוי שכינה (כמ"ש במדרש תהלים, ק"ה) כתב "שפת אמת" (פסח, תרנ"ג, ד"ה ובמורא גדול:)  "דכל היראה של עכשיו בגלות אינה בשלמות, כמ"ש "ותהי יראתם אותי מצוות אנשים מלומדה". 

ֺפרשת האזינו  – לב, ח-ט


"בהנחל עליון גוים... יעקב חבל נחלתו" עיין על כך דברי רמב"ן (ויקרא יח, כה) והם מבוססים על פרקי דר"א (כ"ד) ועל דברי ר"א אבן עזרא (דברים ד, יט). והדברים שוב נזכרו במהר"ל ("גור אריה", דברים יא, יח) והגר"א(אדרת אליהו, דברים תחילת פרק ח” ‘למען תחיון").


"וכפר אדמתו עמו" (לב, מג) עיין כתובות קיא. עניני קבורת א"י, שהיא מזבח כפרה כמו המזבח ("תורה תמימה").

ֺפרשת ברכה ֺ 


"בכור שורו הדר לו... בהם עמים ינגח" (לג, יז) מפרש רש"י: "שלשיםואחד מלכים (שהיה על בני יוסף לכבוש) אפשר שכולם מא"י היו? אלא אין לךכל מלך ושלטון שלא קנה לו פלטין ואחוזה בא"י שחשובה לכולם היא". 


"עמים הר יקראו שם יזבחו זבחי צדק" (לג, יט) כתב רש"י בשם חז"ל: "ע"י פרקמטיא של זבולון, תגרי אומות העולם באים אל ארצו, והוא עומד על הספר והם אומרים: הואיל ונצטערנו עד כאן, נלך עד ירושלים ונראה מה יראתה (=סוג עבודה אלוהית) של אומה זו ומה מעשיה. והם רואים כל ישראל עובדים לאלוה אחד ואוכלים מאכל אחד. לפי שהעכו"ם אלוהות של זה לא כאלוהות של זה, ומאכלו של זה לא כמאכלו של זה. והם אומרים: אין אומה כשרה כזו,ומתגיירים שם, שנאמר 'שם יזבחו זבחי צדק' עכ"ל.


כלומר, כדברי זהר (ח"ג דף צג:) "מי כעמך ישראל גוי אחד בארץ", אימתי הםגוי אחד ? בזמן שהם בארץ. כלומר, כאשר עוברים על "לא תתגודדו", זהו סרך ע"ז (ולכן הרמב"ם הביא זה בסוף הל' עכו"ם) כלשון מהר"ל: "ומאחר שישראל גוי אחד בארץ, הם מעידים על הקב"ה שהוא אחד" (דרוש לשבת הגדול, בסוף הגדה של פסח, עמ' קצז) ולכן כתיב "ויחן שם ישראל" בעת מתן תורה (דרוש על התורה, עמ' כ"ו ע"ע דבריו נר מצוה, עמ' ל"א, נתיבות עולם ח"א, נתיב צדקה פ"ב, עמ' קעב).ולכן בגאולה העתידה יתקיים "והיו לי לעם ואני אהיה להם לאלהים, ונתתי להם לב אחד ודרך אחד ליראה אותי כל הימים, לטוב להם ולבניהם אחריהם"(ירמיה לב, לח-לט) ולזה אנו שואפים. כלומר, בזכות א"י נזכה כולנו למנהגאחיד (כמ"ש ר"י קארו בשו"ת אבקת רוכל סי' רי"ב, ששמירת מנהג המקום היאעדיפה על שמירת מנהג אבות). וזה ישפיע אפילו על אוה"ע להכיר את האמת שאנו שמענו תורה מה' בסיני. כי כאשר זה נוהג ככה וזה ככה, זה מראה על ערעור ועל פקפוק וספק איך אבותינו קבלו הדבר מסיני (כדברי של"ה על כל פעם שיש ב' תירוצים שונים בתוספות, או ב' פירושים ברש"י על התורה. וכן כל פעם שיש ב' טעמים ברש"י על התורה טרח ופירש ה"משכיל לדוד" של ר"ד פארדו, ויניציאה, תקכ"א. הביא ממנו רח"ד שעוועל במהד” ‘רש"י על התורה", הוצ' מוסד הרב קוק).

הרי לפנינו ג"ן פרשיות התורה, ובכל אחת ואחת מהן יש ענין א"י, וכמו שכתב ה"אור שמח", הבאנו דבריו בתחילת הקונטרס הזה.
נספח ב'

חשבון מספר פעמים שהתורה מזכירה מצוות ארץ ישראל
-

הבה ונחקור כמה פעמים הוזכר בחומש הענין לרשת את א"י, אוהבטחה ושבועה לאבות על כך.  מצאתי בעז"ה שמונים וששה פעם והמספר מפליא כי הואבגימטריא "אלהים", וכידוע מדת א"י היא "ספירת מלכות". והנה בפרשתבראשית הוזכר שם "אלהים" בבריאת כלל-העולם שלושים ושתים פעם. וכבר כתב רמ"ממשקלאב, תלמיד הגר"א, כי הצדיקים הופכים מדת הדין לרחמים (סוכה יד. ב"רע"ג, זהר ח"ג דף רז:). וכאשר שלשים ושתים שמות הללו יהיו שם ידו"ד, ל"ב פעם הללו יגיעו לחשבון 832 כמנין "ארץ ישראל" (חשבון "תת-לב", שצריכים לתת תשומת לבלתיקון מעשינו). כן כל 86 פסוקים הללו נהפכים לרחמים בגלל מעשיהם שלבני ישראל "ועמך כולם צדיקים לעולם ירשו ארץ".

כל פסוק הבאנו כחטיבה אחת, אע"פ שיש בו לפעמים ב' א וג' לשונות של "ישיבה", "ירושה", "נחלה" וכיו"ב. אבל פסוקים שהם נפרדים רשמנו כשנים, ואע"פ שהפסוקים סמוכים זה לזה. 

לא הכללנו ברשימה פסוקים שנאמרו באופן אישי לאברהם, ליצחק וליעקב (כמו בראשית כח, טו. וכן מו, ד) אלא אם כן נאמרו להם כנציגים של כלל ישראל.

רשמנו כמה פעמים נשתבחה א"י בתורה והם שלשים ושבעה פעמים. (מילויו של שם ס"ג, עיין "שער מאמרי רז"ל" לאריז"ל, לענין המהלך ד' אמות בא"י, כתובות קיא.). מזה תשעה פעמים יש בכל תנ"ך "הארץ הטובה" ופעם אחת "טובה הארץ מאד מאד"! (והוא בבחינת "כתר").

אחד עשרה פעמים משובחת א"י "ארץ זבת חלב ודבש" אבל יש עוד פעם נוספת אשר שם הרשעים הצבועים (עדת קרח, בדבר טז, יג) שבחו בביטוי זה דוקא את מצרים! 

אין להכליל כאן "ארץ" כשזו מוזכרת כביטוי לעולם הזה ומלואו. וכן "וידגו לרוב בקרב הארץ" (בראשית מח, טז) שם מדובר (לפי "כלי יקר" שם) על ארץ מצרים. וכן לא הבאתי ברשימה אזכור ירושת הארץ כשזה מובא רק כתיאור מצב וכסיבה לציווי מהמצוות כגון בהפרשת חלה "בבואכם אל הארץ אשר אני מביא אתכם שמה, והיה באכלכם מלחם הארץ תרימו תרומה לה” ‘ (במדבר טו, יח). אבל אם הוזכרה א"י ללא קשר סיבתית לקיום המצוה ההיא (כמו בדברים טו, ז) אז הכללנו זה בחשבוננו.

 
כתב "הכוזרי" (ח"ב פסקא י"ד) "ויצא קין מלפני ה” ‘ (בראשית ד, טז) כלומר יצא מא"י. וכן אצל יונה הנביא שברח "מלפני ה” ‘, כלומר יצא מא"י.

והנני לפורטם בזאת, בעז"ה החונן לאדם דעת.

1 - לזרעך אתן את הארץ הזאת - בראשית יב, ז 

2 - כי את כל המקום אשר אתה רואה לך אתננה ולזרעך עד עולם - בראשיתיג, טו

3 - קום התהלך בארץ לארכה ולרחבה כי לך אתננה - בראשית יג, יז

4 - לתת לך את הארץ הזאת לרשתה - בראשית טו, ז            

5  - ודור רביעי ישובו הנה - בראשית טו, טז

6 - ביום ההוא כרת ה' את אברם ברית לאמר לזרעך נתתי את הארץ הזאת -בראשית טו, יח

7 - ונתתי לך ולזרעך אחריך את ארץ מגוריך את כל ארץ כנען - בראשית יז, ח

8 - (ברכה בגלל עקדת צחק) בי נשבעתי כי יען אשר עשית... וירש זרעך אתשער אויביו - בראשית כב, יח. עיין תרגום אונקלוס. והבטחה זו נתקיימה רק בא"י, כדברי רד"ק לדהי"א טז, טז.            

9 - ואשר נשבע לי לאמר לזרעך אתן את הארץ הזאת - בראשית כד, ז   

10 - (אל יצחק) כי לך ולזרעך אתן את כל הארצות האל - בראשית כו, ג

11 - ונתתי לזרעך את כל הארצות האל - בראשית כו, ד

12 - ויתן לך את ברכת אברהם... לרשתך את ארץ מגוריך - בראשית כח, ד

13 - (אל יעקב) הארץ אשר אתה שוכב עליה לך אתננה ולזרעך - בראשית כח, יג

14 - ואת הארץ... לך אתננה ולזרעך אחריך אתן את הארץ - בראשית לה, יב

15 - (יעקב) ונתתי את הארץ הזאת לזרעך אחריך אחוזת עולם - בראשית מח, ד

16 - והעלה אתכם מן הארץ הזאת אל הארץ אשר נשבע לאברהם ליצחק וליעקב -בראשית נ, כד 

17 - ולהעלותו מן הארץ ההיא אל ארץ טובה ורחבה... אל מקום הכנעניוהחתי... - שמות ג, ח

18 -(במראה הסנה) אעלה אתכם מעני מצרים אל ארץ הכנעני - שמות ג, יז 

19 - וגם הקימותי את בריתי אתם לתת להם את ארץ כנען - שמות ו, ד 

20 - והבאתי אתכם אל הארץ אשר נשאתי את ידי לתת אותה לאברהם ליצחק וליעקב ונתתי אותה לכם מורשה - שמות ו,, ח

21 - כי תבואו אל הארץ אשר יתן ה' לכם כאשר דיבר - שמות יב, כה  

22 - והיה כי יביאך ה' אל ארץ הכנעני... אשר נשבע לאבותיך לתת לך -שמות יג, ה

23 - והיה כי יביאך ה' אל ארץ הכנעני כאשר נשבע לאבותיך ונתנה לך -שמות יג, יא                                     

24 - תבאמו ותטעמו בהר נחלתך, מכון לשבתך - שמות טו, יז

25 – למען יאריכון ימיך על האדמה אשר ה' אלהיך נותן לך – שמות כ, יב. עיין "עמק דבר" דמדובר על א"י.

26 - הנה אנכי שולח מלאך... ולהביאך אל המקום אשר הכינותי - שמות כג, כ

27 - עד אשר תפרה ונחלת את הארץ. ושתי (פתח בש', חירק בת') את גבולךמים סוף ועד ים פלשתים... כי אתן בידכם את יושבי הארץ וגרשתמו מפניך,לא תכרות להם ולאלהיהם ברית - שמות כג, ל-לב  (וכן שוב, דברים ז, ב)

28 - וכל הארץ הזאת אשר אמרתי אתן לזרעכם ונחלו לעולם - שמות לב, יג

29 - לך נחה את העם אל (המקום) אשר דברתי לך - שמות לב, לד

30 - לך עלה מזה אתה והעם אשר העלית מארץ מצרים, אל הארץ אשר נשבעתילאברהם ליצחק וליעקב לאמר לזרעך אתננה - שמות לג, א

31 - הנני גורש מפניך את האמורי והכנעני והחתי... השמר לך פן תכרותברית ליושב הארץ - שמות לד, יא-יב

32 - כי אוריש גוים מפניך והרחבתי את גבולך - שמות לד, כד

(וכמעשה ארץ כנען אשר אני מביא אתכם שמה לא תעשו - ויקרא יח, ג. פסוק זה לא נמנה בחשבון, כי יש ספק אם איננ "תנאי מוקדם" לקיום המצוה, כמו בבמדבר טו, יח. כמ"ש בפתיחה למאמר זה)

33 - ואומר לכם אתם תירשו את אדמתם, ואני אתננה לכם לרשת אותה - ויקראכ, כד

34 - אני ה' אלוקיכם אשר הוצאתי... לתת לכם את ארץ כנען להיות לכםלאלקים - ויקרא כה, לח  

35 - נוסעים אנחנו אל המקום אשר אמר ה' אותו אתן לכם - במדבר י, כט

36 - על האדמה אשר נשבעת לאבותיו - במדבר יא, יב             

37 - ויתורו את ארץ כנען אשר אני נותן לבני ישראל - במדבר יג, ב         

38 - אם חפץ בנו ה' והביא אותנו אל הארץ הזאת ונתנה לנו - במדבר יד, ח

39 - אל הארץ אשר נשבע להם -במדבר יד, טז           

40 - (אל עשרת המרגלים) אם יראו את הארץ אשר נשבעתי לאבותם - במדבריד, כג

41 – (על בני הדור ההוא) אם אתם תבואו אל הארץ אשר נשאתי את ידי לשכןאתכם בה - במדבר יד, ל

42-43 - (עון מי מריבה) לכן לא תביאו את הקהל הזה אל הארץ אשר נתתי להם- במדבר כ, יב  (וכן שוב בדברים לב, נב)

44 - יאסף אהרן אל עמיו כי לא יבוא אל הארץ אשר נתתי לבני ישראל -במדבר כ, כד

45 – לאלה תחלק הארץ בנחלה… לרב תרבה נחלתו – במדבר כו, נג-נד

46 - אם יראו האנשים... את האדמה אשר נשבעתי לאברהם ליצחק וליעקב -במדבר לב, יא

47 -  אל ארץ כנען. והורשתם את כל יושבי הארץ - במדבר לג, נא-נב

48 - והורשתם את הארץ וישבתם בה כי לכם נתתי את הארץ לרשת אותה – במדבר לג, נג

49 - כי אתם באים אל הארץ כנען, זאת הארץ אשר תפול לכם בנחלה – במדבר לד, ב

50 - פנו וסעו לכם ובואו הר האמורי... ארץ כנען והלבנון עד הנהר הגדול נהר פרת - דברים א, ז                          

51 - להוריש גוים גדולים ועצומים ממך מפניך להביאך לתת לך את ארצם נחלהכיום הזה - דברים ד, לח

52 - ולמען תאריך ימים על האדמה אשר ה' אלקיך נותן לך כל הימים - דבריםד, מ             

53 - ושמעת ישראל ושמרת לעשות אשר (=כדי) ייטב לך ואשר תרבון מאד כאשר דבר ה' אלקי אבותיך (לתת) לך ארץ זבת חלב ודבש - דברים ה, ג

54 - ולמען ייטב לך על האדמה אשר ה' אלקיך נותן לך - דברים ה, טז (ע"פ"העמק דבר" מדובר על א"י)

55 - והיה כי יביאך ה' אלקיך אל הארץ אשר נשבע לאבותיך לאברהם ליצחקוליעקב לתת לך - דברים ו, י

56 - ועשית הישר והטוב בעיני ה' למען ייטב לך ובאת וירשת את הארץ הטובה אשר נשבע ה' לאבותיך - דברים ו, יח

57 - ואותנו הוציא משם למען הביא אותנו לתת לנו את הארץ אשר נשבע לאבותינו - דברים ו, כג

58 - ואהבך וברכך... על האדמה אשר נשבע לאבותיך לתת לך - דברים ז, יג

59 - כל המצוה... תשמרון לעשות... ובאתם וירשתם את הארץ אשר נשבע ה' לאבותיכם - דברים ח, א

60 - כי ה' אלקיך מביאך אל ארץ טובה - דברים ח, ז

61 - על הארץ הטובה אשר נתן לך - דברים ח, י "למען הקים את בריתו אשר נשבע לאבותיך" - ח, יח (ומוסב על ההבטחה של פסוק י')

62 - שמע ישראל אתה עובר היום את הירדן לבוא לרשת גוים גדולים ועצומים ממך, ערים גדולות ובצורות בשמים... וידעת היום כי ה' אלקיך הוא העובר לפניך אש אוכלה הוא ישמידם והוא יכניעם לפניך - דברים ט, א-ג   

63 - כי ברשעת הגוים האלה ה' אלקיך מורישם מפניך ולמען הקים את הדבר אשר נשבע ה' לאבותיך לאברהם ליצחק וליעקב - דברים ט, ה

64 - ולמען תאריכו ימים על האדמה אשר נשבע ה' לאבותיכם לתת להם ולזרעם- דברים יא, ט

65 - למען ירבו ימיכם... על האדמה אשר נשבע ה' לאבותיכם לתת להם -דברים יא, כא                                    

66 - כל המקום אשר תדרוך כף רגלכם בו לכם יהיה מן המדבר והלבנון מן הנהר נהר פרת ועד הים האחרון יהיה גבולכם - דברים יא, כד

67 - אלה החוקים... אשר תשמרון לעשות בארץ אשר נתן ה' אלקי אבותיך לך לרשתה - דברים יב, א

68 - כי יכרית ה' אלקיך את הגוים אשר אתה בא שמה לרשת אותם מפניך, וירשת אותם וישבת בארצם - דברים יב, כט

69 - (אביון) באחד שעריך בארצך אשר ה' אלקיך נותן לך - דברים טו, ז

70 - כי יכרית ה' אלקיך את הגוים אשר ה' אלקיך נותן לך את ארצם וירשתם וישבת בעריהם ובבתיהם - דברים יט, א  

71 - ואם ירחיב ה' אלקיך את גבולך כאשר נשבע לאבותיך ונתן לך את כלהארץ אשר דבר לתת לאבותיך - דברים יט, ח

72 - בנחלתך אשר תנחל בארץ אשר ה' אלקיך נותן לך לרשתה - דברים יט, יד

73 - כי ימצא חלל באדמה אשר ה' אלקיך נותן לך לרשתה - דברים כא, א

74 -אבן שלמה צדק... יהיה לך למען יאריכו ימיך על האדמה אשר ה' אלקיך נותן לך - דברים כה, טו                                     

75 - (מחיית עמלק) והיה בהניח ה' אלקיך לך מכל אויביך מסביב בארץ אשר ה' אלקיך נותן לך נחלה לרשתה - דברים כה, יט

76 -והיה כי תבוא אל הארץ אשר ה' אלקיך נותן לך נחלה וירשתה וישבת בה -דברים כו, א   

77 - כי באתי אל הארץ אשר נשבע ה' לאבותינו לתת לנו - דברים כו, ג  

78 - ויביאנו אל המקום הזה ויתן לנו את הארץ הזאת - דברים כו, ט

79 -השקיפה ממעון קדשך מן השמים וברך את עמך ישראל ואת האדמה אשר נתתה לנו - דברים כו, טו                                            

80 - למען אשר תבוא אל הארץ אשר ה' אלקיך נותן לך - דברים כז, ג

81 -והותירך ה' לטובה... על האדמה אשר נשבע ה' לאבותיך לתת לך - דבריםכח, יא

82 - לאהבה את ה' אלקיך לשמוע בקולו... לשבת על האדמה אשר נשבע ה' לאבותיך לאברהם ליצחק וליעקב לתת להם - דברים ל, כ        

83 - כי אתה (יהושע) תבוא את העם הזה אל הארץ אשר נשבע ה' לאבותם לתתלהם - דברים לא, ז

84 - כי אביאנו אל האדמה אשר נשבעתי לאבותיו זבת חלב ודבש - דברים לא, כ

85 - (פטירת משה) וראה את ארץ כנען אשר אני נותן לבני ישראל לאחוזה -דברים לב, מט                                                  

86 - זאת הארץ אשר נשבעתי לאברהם ליצחק וליעקב לאמר לזרעך אתננה -דברים לד, ד

שבחי הארץ:
1 - ולהעלותו... אל ארץ טובה ורחבה - שמות ג, ח

2-11 - אל ארץ זבת חלב ודבש - שמות ג, ח - ג, יז - יג, ה - לג, ג. ויקרא כ, כד. במדבר טז, יד. דברים ו,  ג - יא, ט, - יא, טו  - כז,, ג 

12 - ארץ אשר היא זבת חלב ודבש - במדבר יד, ח

13 - ה' אלהיך מביאך אל ארץ טובה - דברים ח, ז

14 - ארץ אשר לא במסכנות תאכל בה לחם - דברים ח, ט

15 - ארץ אשר אבניה ברזל - דברים ח, ט

16 - ארץ אשר ה' אלהיך דורש אותה תמיד - דברים יא, יב (ענין השגחהפרטית)

17 - וזהב הארץ ההיא טוב - בראשית ב, יב - אין תורה כתורת א"י - ב"ר ט"ז. חז"ל שייכו פסוק זה לא"י כי מדובר בנהר פישון, הוא הנילוס שהוא גבול א"י, עיין רש"י ליהושע יג, ג וכן הגר"א ליהושע טו, ג. ובמיוחד בדרומה של א"י שם נמצאת החכמה "זקני הנגב" (תמיד לא:) "הרוצה שיחכים ידרים" (ב"ב כה:).

18 - לך לך אל הארץ אשר אראך - בראשית יב,  א. (פירש רש"י: "שם אעשך לגוי גדול", כי למנין עשר שנים לאשה עקרה מונים שוב מאחרי הכניסה לא"י -יבמות סד. ע"פ בראשית טז, ג)

19 - ואת הארץ כי נעמה - בראשית מט, טו  (עיין תרגום יונתן, וכן "תורה שלמה" על פסוק זה, קטע רכב-רכב*- )

20-26 - הארץ הטובה - דברים ג, כה - ד, כב - ו, יח - ח, ז - ח, י - ט, ו - יא, יז

27 - ארץ טובה ורחבה - שמות ג, ח   

טובה הארץ אשר ה' אלקינו נותן לנו - דברים א, כה

28 - וישבתם לבטח בארצכם - ויקרא כו, ה (=בזכות א"י ישבו בלי צרות)

29 – (דברי כלב ויהושע) טובה הארץ אשר ה' אלוהינו נותן לנו (דברים א, כה)

30-31 - ארץ נחלי מים - דברים ח, ז י, ז

32 - ארץ חטה ושעורה... ח, ח

33 - ארץ זית שמן ודבש - ח, ח

34 - ארץ הרים ובקעות - יא, יא

35 - וישכון ישראל בטח בדד עין יעקב אל ארץ דגן ותירוש - דברים לג, כח

36 - חמש פעמים מוזכרת "הארץ" בענין המרגלים הרשעים בכוונה לרעה (א)ויראום את פרי הארץ - יג, כו (ב) ויוציאו דבת הארץ... ארץ אוכלת יושביה- יג, לב (ג) מוציאי דבת הארץ רעה - יד, לז (ד) ויקחו בידם מפרי הארץ -דברים א, כה (ה) ארץ אוכלת יושביה היא - במדבר יג, לב נגד ה' גבורות,עלים תקיפים הסובבים את השושנה, זהר א, א. וע"ע זהר ג, קס. ד"ה עמלק יושב- ולכן בא עונשם "אם יראה איש באנשים האלה הדור הרע הזה את הארץ הטובהאשר נשבעתי לתת לאבותם"- דברים א,  לה. וזוהי פעם השלשים ושש שהוזכר השבח.

37 - אבל התעלה עליהם כלב והתגבר באומרו "טובה הארץ מאד מאד" (במדבריד, ז). ידוע בכללי התחביר, מקדימים במשפט את המלה החשובה ביותר. הוא לא הקדים שם העצם לתואר, אלא את התואר לשם העצם כי הדגיש זאת ביותר.
