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בס"ד
אברהם המחנֵך.

"וַיִקַּח אַבְרָם... וְאֶת הַנֶפֶש אֲשֶר עָשוּ בְחַרַן... אַרְצָה כְּנַעַן".

"תנא דבי אליהו: ששת אלפים שנה הוי העולם.

שני אלפים-תוהו, שני אלפים- תורה, שני אלפים- ימות המשיח...

שני אלפים תורה - מאימת ?...

אי נימא ממתן תורה?... אלא מ"ואת הנפש אשר עשו בחרן".

מכל שסיפרה לנו תורה על אברהם אבינו, ראו רבותינו את המהפכה ההיסטורית-אמונית הגדולה ביותר, עוד לפני פרשיותיו הגדולות של אברהם בארץ כנען. 

אברהם המצטווה ללכת לארץ כנען, לא עושה זאת לבדו, אלא מצרף אליו לקיום המצווה הזו גורמים נוספים רבִּים:

" וַילך אברם כאשר דבר אליו ה' וילך אתו לוט ואברם בן חמש שנים ושבעים שנה בצאתו מחרן. ויקח אברם את שרי אשתו ואת לוט בן אחיו ואת כל רכושם אשר רכשו ואת הנפש אשר עשו בחרן ויצאו ללכת ארצה כנען ויבואו ארצה כנען"

הנפש הזאת, אשר עשו אברהם ושרה בחרן, היא קיצם של אלפיים שנות התוהו בעולם, ותחילתן של אלפיים שנות התורה. 

אונקלוס, הדבק בפשוטו של מקרא, מסרב לתרגם את "הנפש אשר עשו" במובן טכני של עבדים ושפחות אשר קנו.
 בשום מקום לא מופיע השֹרש  ע.ש.ה לגבי נפשות, וזה מוביל את אונקלוס לתרגם את הפסוק כך:

"וית נפשתא דשעבידו לאורייתא בחרן".

חז"ל תיארו זאת במדרש כך:

"... הוא שאמר הכתוב: 'ואת הנפש אשר עשו בחרן'. אמר רבי אלכסנדר: אלמלי נתכנסו כל הבריות לעשות יתוש אחד, אין יכולין לעשות. ומהו 'הנפש אשר עשו' ? - שהיה מלמדן יראת שמים ומורה להן את התורה"

אם כך, מדוע לא כתבה התורה בלשון ברורה "אשר למדו", או "אשר קֵרבוּ" וכד' ? 

ריש לקיש, תלמידו וחברו של רבי יוחנן
 בארץ ישראל, עונה כך: 

"אמר ריש לקיש: כל המעשֵה את חברו לדברי תורה מעלה עליו הכתוב כאילו עשאו, דכתיב: 'ואת הנפש אשר עשו' ולא כתיב: אשר למדו בחרן".

הקשר האנושי הזה, שבו הכניסו אברהם ושרה אנשים ונשים תחת כנפי השכינה, נקרא איפוא - עשיה. ובעצם, העשיה הזאת עצמה היא סיום של אלפיים שנות תוהו ותחילתו של מתן תורה. 

ה"חִזקוני" מנסח זאת באופן ברור ביותר:

"כאן מתחיל מתן תורה"

א. "לעשות"
הפועל ע.ש.ה מופיע בפעם הראשונה בתורה בבריאת היום השני :

"ויעש אלֹקים את הרקיע..."

רש"י במקום מסביר:

" 'ויעש' - תקנו על עמדו והיא עשייתו".

וברמב"ן, שם: 

"ויעש - לשון עשייה בכל מקום -  תקון הדבר על מתכונתו"

כלומר, אין העשיה יצירת העניין או בריאתו, אלא תיקונו של דבר קיים, העמדת בריאה מסוימת על תוכנה ומתכונתה :

"כי לא ייתכן להיות ("ויעש.....את הרקיע") כמשמעו שכבר נעשה ביום הראשון" 
 

עשיה היא, אם כן, השלב שאחרי הבריאה והיצירה, היא שלב קביעת התוכן.

נדבך עמוק נוסף הוסיפו רבותינו בהבנת העשיה עם תום מלאכת הבריאה. לפיהם, העשיה היא הברכה שברך הקב"ה את כל הבריאה, ומהי הברכה הזאת ? :

"ויברך אלקים... אשר ברא אלקים לעשות" 

"אמר רבי יצחק: כשסיימו המלאכות כולם, ברכם הקב"ה, הכינם בעולם 
  וציוה לכל אחד ואחד שלא ישנה הכנתו מאותו הענין שעשאוהו, ולכל אחד ואחד יוציא תולדתו הראוי לו מכאן ולעולם, הה"ד: 'אשר ברא אלקים לעשות'. מאי "לעשות"? להוליד ולהוציא כל דבר כמותו" 
.

ב. "החלו לעשות"

מאז אותה עשיה אלקית, היו בעולם נסיונות חשובים של עשיות אנושיות. מאז עשיית החגורות אשר עשו להם אדם וחוה
, הלכו העשיות הללו והתפתחו עד לשיאה של העשיה - מגדל בבל. שם כבר יורד הקב"ה לראות את "אשֶר הֵחֵלו לעשות" 
 בני האדם, ואת "כל אשר יזְמוּ לעשות" 
. 

במגדל בבל כבר נהייתה העשיה לתעשיה אדירה :

" 'ותהי להם הלבנה לאבן והחמר היה להם לחמר'
 -

"בא לבנות אבן אחת במגדל והוא בונה שתים, בא לטוח אחת וטח ארבע." 

זה סודה של תעשיה - "וְזֶה החִלָם לעשות"
. תעשיה מתפתחת היא תעשיה שמצליחה לייצר לבֵנים גם בבקעה חסרת אבנים
. תעשיה מצליחה היא תעשיה שיוצרת "שטנץ" של שכפול לבֵנים והכפלת תוצרת - "להוליד ולהוציא כל דבר כמותו". "בא לבנות אבן אחת והוא בונה שתיים". "נעשה לנו שם"
,  "אשר יזמו לעשות". יש פה שילוב מרתק של אמביציה וכבוד, של יזמות ומעוף - "מגדל וראשו בשמים"
.

רצונו זה של העולם לעשיה' לא התחיל במגדל. בכל פעם שהגיע העולם לתוהו רוחני, הוא חִפש את הפתרון בעוצמה של עשיה חיצונית. הדור השביעי והאחרון לשושלתו של קין -בונה העיר הראשון בהיסטוריה
 - הוא גם דור המהפכה התעשיתית הגדולה בעולם בדמותם של יובל - "אבי כל תופש כנור ועוגב"
, ותובל קין - "לוטש כל חרש נחשת וברזל "
.

אותו הדור היה גם הדור האחרון שלפני המבול. התעשיה האדירה הזאת היא תוצאה של עולם המתרחק מעצמיותו ומאלוקיו
, ומחפש לעצמו משמעות.

חיפוש המשמעות הזאת, זוהי ה"עשיה" - להעמיד דבר על מכונו, על יעודו ואח"כ "לעשות". כלומר, השאיפה להוליד ולהוציא דבר כמותו. זוהי הפעם הראשונה בה בני אדם מנסים ליצור המשכיות לעשיה - "אבי כל תופש". אבל עולם שאינו יודע "מאין הוא בא", לא ידע גם "לאן הוא הולך". כי לא באימפריות חרש ונחושת, או בקונצרטי כנורות ועוגבים יוושע עולם נטול ראשית ותכלית.

תשעה דורות נוספים יעברו עד להיסטריית התעשייה של המגדל - "נעשה לנו שם", "יזמו לעשות", "וזה החלם לעשות". שוב מוצעת תעשיה אדירה ככלי למציאת משמעות, הן משמעות חברתית - "שפה אחת"
,  והן משמעות רוחנית - "מגדל וראשו בשמים"
, "נעשה לנו שם",  לדור של תוהו.

סופם של עשרת הדורות הראשונים, כסופם של האחרונים – בתעשיות מרעישות ונטולות נשמה. תעשיית יבל ותובל מסתיימת במבול, ותעשיית נמרוד ודורו – מסתיימת בבִּלְבּול.

כל-כך חזקה היתה האמונה של אנשי המגדל ושל "כל הארץ"  ההולכים אחריהם, באדם, בכחו הטכנולוגי ובכחו הצבורי, עד שאולי אפילו אברהם עצמו (!) הצטרף לבוניו :

"ואם כך הוא, היה אברהם (!) מבוני המגדל" 
.

עד אימתי? עד שבא אברהם וגילה לראשונה בעולם, עשיה חדשה, וזהו עומק החדוש. יחידים שידעו את ה' היו בעולם גם לפני אברהם - חנוך, מתושלח, נח, שם ועבר, ועוד
. וכנראה שלא רק יחידים ידעו את ה' - רבותינו 
 דיברו על בתי דין של שם ועבר ואף על בתי מדרשות של מתושלח ושל שם.  גם ההגיון הפשוט שלנו מחייב לחשוב שבמשך אלפיים שנה (!) הצליחו חנוך "המתהלך את האלקים"  והבאים אחריו, להעמיד תלמידים.

אך לא בתי המדרשות ולא בתי הדין, לא התהלכותו של חנוך את האלקים, ולא צדקתו של נח - כל אלה לא הצליחו לעצור את "אלפיים שנות התוהו", עד שבא אברהם אבינו.

אך מדוע ? במה השתנתה פעולתו של אברהם מקודמיו ? מה חסר היה בנוך או בנֹח שהיה רק באברהם ? 

בשלושה עמודים מתחילה פעולתו הגדולה של אברהם. אברהם הוא ה"מחנך" הראשון, אברהם הוא ה"ישר" הראשון ואברהם הוא ה"עבד" הראשון. 

ג. אברהם המחנֵך
"והיה ( אברהם ) מהלך וקורא ומקבץ העם מעיר לעיר וממלכה לממלכה עד שהגיע לארץ כנען והוא קורא שנאמר: 'ויקרא שם בשם ה' אל עולם'. וכיוון שהיו העם מתקבצין אליו ושואלין לו על דבריו, היה מודיע לכל אחד ואחד כפי דעתו עד שיחזירהו לדרך האמת, עד שנתקבצו אליו אלפים ורבבות  והם אנשי בית אברהם". 

צריכים אנו לדייק בדברי הרמב"ם. אברהם מילא כאן שני תפקידים – ראשית הוא קרא לעם וקרא בשם ה' אל-עולם. אבל אח"כ הוא גם "הודיע לכל אחד ואחד כפי דעתו". - התפקיד הראשון הוא התפקיד הצבורי הגדול, אך התפקיד השני הא תפקידו של ה"מלָמד", של המחנך העושה את נפשו של כל אחד מתלמידיו. רק מתוך החִנוך הזה נוצר "בית אברהם". 

"אנשי בית אברהם" אלו, אינם- אפוא - זרעו של אברהם. אלה הם "ילידי ביתו" אשר אותם הוא מל בשעה שנצטווה על המילה 
. הם שלוש מאות ושמונה עשר ילידי ביתו אותם לוקח אברהם להלחם יחד עמו במלחמת העולם הגדולה – מלחמת ארבעת המלכים את החמשה
.

כבר עשרים שנה לפני שהוא זוכה לזרע משלו, יוצא אברהם ללכת ארצה כנען עם "בני ביתו" אלו. נצטווה הוא "לך לךָ", אך לא לבד הולכים אברהם ושרה בעולם, אלא עם חניכיהם הרבים "אלפים ורבבות".

כאן אולי נמצא חדושו הגדול של אברהם בעולם -  אברהם הוא ה"מחנך" הראשון במקרא, הראשון והיחיד בתנ"ך כולו. אף לא פעם אחת – בכל התנ"ך - פוגשים אנו "חניכים" של "מחנך", להוציא את בני ביתו של אברהם :

"וישמע אברם כי נשבה אחיו וירק את חניכיו ילידי ביתו שמונה עשר ושלש מאות וירדף עד דן" 

"האח" השבוי הזה, הוא לוט בן אחי אברהם, ואותו הם הולכים להציל, כל חניכי אברהם שעשו את כל הדרך אתו ועם לוט מחרן לארץ כנען :

"ויקח אברם את שרי אשתו ואת לוט בן אחיו..... ואת הנפש אשר עשו בחרן ויצאו ללכת ארצה כנען...." 

לוט היה- אפוא - תלמידו הראשון של אברהם. אחר-כך הצטרפו עוד תלמידים רבים
. ביחד אִתו הם עלו לארץ כנען, ביחד אִתו הם ירדו מצרימה ברעב
, ביחד אתו הם ראו את טומאתה של מצרים ושל מלכה, ביחד איתו הם עצרו נשימתם בשעה ששרה מחנכתם הגדולה נלקחה לבית פרעה, וביחד אתו הם עלו ארצה בשנית:

"ויעל אברם ממצרים הוא ואשתו וכל אשר לו ולוט עמו הנגבה. ואברם כבד מאד במקנה בכסף ובזהב" 
.

ייתכן והעושר הגדול הזה אותו הם העלו איתם ממצרים, או שמא הסגנון והתרבות המצריים אליהם נחשף בית אברהם, "קלקלו" את לוט. מכאן ואילך אין זה לוט של לפני הירידה למצרים. קרבתו של הדוד הגדול, אברהם, מתחילה להעיק עליו, ומערכת היחסים מתחילה להתערער, הן בין הרועים - "ויהי ריב בין רֹעי אברהם ובין רֹעי לוט" - והן בין אברהם ולוט עצמם
. 
לוט הגדול, בן המשפחה היחיד שעבר עם אברהם מאלפיים שנות התוהו לאלפיים שנות התורה, זה שראה את הרן אביו מתלבט, בֵּין נִמְרוד מלך המגדל לבין אברהם מנהיג המרד הגדול, ונופל בכבשן האש,
 נוטש את המערכה ולוטש עיניים לעולם אחר, לסדום ולחטאיה, לככר הירדן ותאוותיה :

"ויבחר לו לוט את כל ככר הירדן, ויסע לוט מקדם ויפרדו איש מעל אחיו"
.

" 'מקדם' - הסיע עצמו מקדמונו של עולם, אמר: אי אפשי לא באברהם ולא באלקיו" 
.

רק מחנך אמיתי יוכל להוציא את כל תלמידיו ל"חיפושים" אחרי תלמיד שסרח, ורק חניכים אמיתיים ימסרו את נפשם כדי להציל חבר שנטש את המערכה, וזקוק עתה לעזרתם.
כשם שעשיה היא העמדת דבר על תכונתו ויעודו, כך הוא גם חינוך:
" 'חניכיו' - ..... הוא לשון התחלת כניסת האדם אל כלי לאומנות שהוא עתיד לעמוד בה. וכן 'חנוך לנער', חנוכת המזבח, חנוכת הבית"
.

חִנוך- כמו עשיה - אינו בריאה ואינו יצירה. כמו שחנוך הבית לא נעשה שעה שמביא האדריכל את התכניות הכתובות על נייר, אלא רק בשעה שהבית עומד על עומדו, ותפקיד חנוּכָּתוֹ של הבית הוא לתת לבית את משמעותו, כך גם בחינוך. רק מי שאוהב את כל הבריות- בבחינת "אהבתָ צדק – אהבת לצדֵק את בריותי, ושנאתָ רשע – ותשנא להרשיען" - יוכל לחנך אותם
. 

עשיית נפשות הוא ביטוי יחידאי בכל התנ"ך כולו והוא מופיע רק אצל האדם היחידי בכל התנ"ך שזכה לתואר "מחנך".

ד. "ויקרא בשם ה'"
כשיגיע אברהם לארץ כנען ילך ויתעצם ההבדל בינו כמחנך, לבין כל קודמיו. הפעולה הראשונה אותה הוא עושה בארץ היא בנית מזבחות. בכך- אין חידוש -   גם נח וגם קין והבל עשו זאת. אלא שבשונה ובנוסף לנח, קין והבל, אברהם מוסיף לבניית המזבח עניין נוסף:

"ויעתק משם ההרה מקדם לבית אל ויט אהלו בית אל מים והעי מקדם ויבן שם מזבח לה' ויקרא בשם ה' ". 

אברהם בא לגלות ל"עולם של תוהו" את שם ה'. זאת הפעולה המחודשת של אברהם, מכל אשר עשו לפניו. 

כשחוזר אברהם ממצרים הוא שב מיד "אל מקום המזבח אשר עשה שם בראשונה", ושוב:-  ויקרא שם אברם בשם ה'"
. 

לשיא כל הקריאות בשם ה' יגיע אברהם דווקא לא ליד מזבחות, אלא ליד ה"אשל" אשר נטע, ליד פונדקו או ליד פרדסו
, בו לימד את בני האדם לברך את ה' לא רק במזבחות, אלא גם בפונדקאוֹת:-   

"ויטע אשל בבאר שבע ויקרא שם בשם ה' אל-עולם"
.

ה. "למעט בהשלמת נפשו למען רבוֹת כבוד ה' "
מרתקים הם דבריו של החתם- סופר על יחודו של אברהם כמחנֵך מכל הנביאים הקודמים לפניו והבאים אחריו. יפים הדברים מאד ומחייבים הם תשומת לב רבה, גם לעצמנו ולבתי מִדְרָשֶנו:-

" 'כי ידעתיו למען אשר יצוה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה' לעשות צדקה ומשפט'
 ['ידעתיו' פירש רש"י – לשון חִבה ] תורֵה בזה כי נפלאת אהבת ה' לאברהם אבינו ע"ה על שלימד דעת את העם וקירבם לעבודתו, והיא שעמדה לו יותר מכל מעשה הטוב וזכות הנפש אשר היה לו לעצמו.  כי באמת, גם לפניו היוֹ היוּ יחידי סגולה אשר ידעו את ה' ודעת דרכיו יחפצו, ובאהבתו ישגו תמיד. מי לנו גדול מחנוך, אשר מעוצם תשוקתו ודביקתו בה' נתפרדה החבילה אבדת ארבע היסודות, חדל מהיות אדם ונתעלה להיות כאחד מצבא מרום במרום העומדים את פני המלך לשרתו ['ואיננו כי לקח אותו אלקים' ]. ולא מצינו באברהם אבינו עליו השלום שנזדכך עפרוּרִיוּתוֹ כל כך – אך לא מצד פחיתות וחסרון נפשו לא הגיע אל המעלה הזו, לא. כי אם אברהם אבינו ע"ה היה עושה כאשר עשה חנוך- להתבודד עצמו מחברת בני אדם, התעלה גם הוא להיות ממלאכי אל. ואשר לא עשה כן הוא כי התבונן בחכמתו כי לא באלה חפץ ה' - שישלים האדם את נפשו לבד, ואת אנשי דורו ישאיר  אחריו, תרבות אנשים חטאים ומכעיסי ה' -  כמקרה אשר קרה לדורו של חנוך ודור המבול. הנסיון הזה לימד אותו כי טוב לאדם למעט בהשלמת נפשו, למען רבות כבוד ה', למעט את מורדיו, ולהרבות עבדיו ויודעיו. כי מה יתן ומה יוסף האדם אם יוסיף מלאך אחד על אלפי רבבות מלאכי מעלה, הלא ה' בורא וממציא כהנה וכהנה חדשים לבקרים..."

על-פּי דברים נפלאים אלו מוסיף החתם- סופר ומקשה:  הרי הפסוק "כי ידעתיו " וכו', הִנו הסבר של הקב"ה לשאלה מדוע הוא מגלה לאברהם את אשר הוא עתיד לעשות לסדום, כמו שנאמר שם: "וה' אמר המכסה אני מאברהם אשר אני עושה... כי ידעתיו למען אשר יצוה את בניו ואת ביתו אחריו" וכו'. ועל כך שואל החת"ס: 

"כי לא נמצא בשום נביא ההתבוננות שיתבונן ה' תחילה אם ראוי להאציל עליו הנבואה מצד כשרון מעשיו, מה שנמצא באברהם אבינו ע"ה, שהתבונן ה' לאמור 'המכסה אני מאברהם..' – והתבוננות הזה למה? "

תשובתו של החתם- סופר היא מדהימה ועמוקה מאין כמוה:-

"לכן נלע"ד בודאי אי היה אברהם אבינו ע"ה במדרגת הנבואה שיתגלה אליו דבר משפט אשר יעשה באומה או בעיר פלוני לא ימנע ממנו הנבואה כמו שנגלה לישעיה ירמיה ויחזקאל... - אך אברהם אבינו ע"ה באמת לא הגיע אל מדרגת נבואה כזו, כי לא היה לו פנאי להתבודד עצמו במחשבתו ולקשר נפשו במדרגת נבואה כזו לפי שהיה מוטרד תמיד בלימוד התלמידים והיה דעתו מעורב בין הבריות להכניסם תחת כנפי השכינה... ועל שהתנועע נפשו תמיד להתעסק עם קצרי דעת כאלו, לא נשאר לו פנאי להתבודד מחשבותיו לנבואה כזו... מ"מ לא יתכן לכסות ממנו דבר, כי אין חסרון בשלימות נפשו וכל מיעוט הכנתו אל הנבואה הוא רק ע"י שהוא מטריד עצמו לכבודי, ולמעני משליך נפשו מנגד וגוזל ממנה מעלת הנבואה, אם-כּן, לא יתכן שצדיק כזה יפסיד ע"י עבודתו באהבתו אותי, וזהו תואר הקרא (= פרוש הפסוק ): אמר הש"י - 'המכסה אני מאברהם' -  היתכן שאכסה מאברהם את אשר אני עושה, הלא ידעתיו כי כל מיעוט הכנתו לנבואה הוא למען אשר יצוה את ביתו ואת בניו אחריו ושמרו דרך ה'... וכל זה הוא עושה לכבוד שמי להרבות עבדי ומיודעי – אי לזאת 'שכרו מאתי תצא' שבכל מיעוט הכנתו לנבואה אגלה לו כל צפון ולא יסתר ממנו דבר". 
"ואידך, פירושא – זִיל גמור" !

אברהם הישר.

" 'ויקח אברם את שרי אשתו... ארצה כנען'  -

'אשרי איש ירא את ה'.. "- 

ולמה אשריו ? שלא עשה את המצוות באנגריא ( = כעבודה באונס ) אלא בשמחה. 

'..במצוותיו חפֵץ מאד' – 

אמר לו הקב"ה: 'לֶך לךָ מארצְךָ' – לא עשה באנגריא, אלא מיד – 'ויקח אברם את שרי אשתו' וכו'.
  

בעיוננו הקודם למדנו כי חז"ל תחמו את "שני האלפים של התורה" כך שנקודת ההתחלה שלהם היא "ואת הנפש אשר עשו בחרן". על קביעתם זו של חז"ל עולה תמיהה חשובה. אמנם נכון הוא שפעולה זו של אברהם ושרה  – יש בה חינוך, עשיה, מידות טובות ויראת אלקים – אך מדוע ביקשו חז"ל לזהות בפעולה זו דוקא את תחילתו של מתן תורה
 ? מהי כאן התורה? מהן כאן המצוות ? והרי מצוות שאנחנו מחוייבים בהם, לא מאבותינו הם באים. איך לימדָנו הרמב"ם ? 

"אתה הראת לדעת, שכל מה שאנו מרחיקים או עושים היום, אין אנו עושים אלא במצות הקב"ה על ידי משה רבנו ע"ה, לא שהקב"ה אמר זה לנביאים שלפניו"
.

בעיוננו הקודם למדנו במה נשתנה אברהם מכֹּל הצדיקים שקדמו לפניו. הפעם מבקשים אנו לברר את היחס בין אברהם לבין הבאים אחריו. חשיבות לימוד מעשי האבות הוא ודאי ענין גדול מאד, אבל כיצד זה זה מהוה התחלה למתן תורה ? ובכלל, לשם מה צריך מתן תורה "הקדמה" כֹּה ארוכָּה ?  אם נסתיימו אלפיים שנות התוהו, מדוע צריך העולם את חרן ואברהם אבינו ולא מגיע ישירות להר סיני ולמשה רבּנו ?  

התשובה לכל היא פשוטה ויסודית – אכן כֵּן ! "קבלת התורה" של אברהם היא ההקדמה ל"קבלת התורה" של הר סיני, ובלעדיה, לא נוכל לבוא בשערי הר-סיני. 

ננסה ללבן את הדברים. 

א. "שתי כליותיו כמין שני רבנים"

במתן תורה של הר סיני – מן השמים דיבר עמנו ה' ודבריו שמענו מתוך האש. במתן תורה של אברהם – מנשמתנו עלה הקול לשמים ושאל: "מי הוא בעל הבירה ? "
 כי לאחר אלפיים שנות תוהו, גילו אבותינו לא רק את אלקי העולם, אלא גם את האדם – את יושרו הפנימי ואת נשמתו האלקית. רק כך החל העולם להיות מוכשר "להיפגש" עם אלוקיו ולקבל את תורתו:

"אמר רבי שמעון: (אברהם) אב לא למדו, ורב לא היה לו, ומהיכן למד את התורה ? אלא זימן לו הקב"ה שתי כליותיו כמין שני רבנים והיו נובעות ומלמדות אותו תורה וחכמה. הה"ד: 'אברך את ה' אשר יעצני אף לילות יסרוני כליותי'
 "
. 

תורה שנלמדת מפי אב ורב חייבת לכלול בתוכה גם ספיחים שאינם האני הפנימי שלי. תפקידם של האב והרב הוא לצייד את בנם-תלמידם בכלים, דרכם הוא יוכל לגלות את האני הפנימי שלו, אחרת הם אינם מחנכים "ישר". חינוך ישר הוא חינוך הגורם לאדם לשמוע את כליותיו, להקשיב למוסרו הטבעי ולעדנו על פי התורה: 
"אסור ליראת שמים שתדחק את המוסר הטבעי של האדם, כי אז אינה עוד יראת שמים טהורה. סימן ליראת שמים טהורה היא שהמוסר הטבעי הנטוע בטבע הישר של האדם הולך ועולה על פיה במעלות יותר גבוהות ממה שהוא עומד מבלעדה"
. 

תורה שלמד אברהם אבינו – מכליותיו למד, ואותנו לימד לשמוע את כליותינו עובדות את ה' בלילות.

ב. "אבותינו היו ישרים"
תורה שמחייבת אותנו – רק מהר סיני ואילך היא. אך הר סיני עצמו מאבותינו הוא בא, מ"אבותינו שהיו ישרים". את כל "ספר אברהם יצחק ויעקב" קראו רבותינו "ספר הישר", על שם אבותינו שהיו ישרים
. עם הישרות הזאת ביקשו לתקן את עולם התוהו, ובה מתחילים אלפיים שנות התורה. עולם ישר עם ה' פרושו - עולם טבעי, טהור, אלקי. 

אלפיים שנות התורה מתחילות בגלותו של האדם מגן העדן שלו, מטבעו, מ"ויהיו שניהם ערומים האדם ואשתו ול יתבוששו"
. מאז החל האדם לִגְלות – גולה אחר גולה – מטבעיותו ומיושרו:-

"חטא אדם הראשון, שנתנכר לעצמיותו, שפנה לדעתו של נחש ואִבֵּד את עצמו, לא ידע להשיב תשובה ברורה על שאלה אַיֶכָּה, מפני שלא ידע נפשו, מפני שהאָנִיוּת  האמיתית אבדה ממנו... וכה הולך העולם וצולל באבדן האני של כֹּל אחד, של הפרט ושל הכְּלל. 

"וירא ה' כי רבה רעת האדם בארץ וכל יצר מחשבות לבו רק רע כל היום"
.

מתרבות הרעות במחשבות, ביצרים, בשאיפות, ומגמת הטוב מתנסה. "כי יצר לב האדם רע מנעריו"
.

אברהם אבינו בא לעולם על-מנת לגלות מחדש את האנִיוּת האמיתית שאבדה מאתנו. ולגלות כי עוד הרבה לפני הופעת הרע שבאדם, הרבה יותר עמוק והרבה יותר פנימי, טבוע באדם הטוב, הישר: "אשר עשה האלקים את האדם ישר"
.

" 'אשר עשה האלקים את האדם ישר' – לא בראו הקב"ה - שנקרא צדיק וישר - את האדם בצלמו, אלא כדי להיות צדיק וישר כמוהו. ואם תאמר, למה ברא יצר הרע, שכתוב בו 'כי יצר לב האדם רע מנעריו', אתה (רבש"ע ) אומר שהוא רע, מי יוכל לעשותו טוב ? 

אמר הקב"ה : אתה (האדם) עושה אותו רע. למה ? – תינוק בן חמש, בן שש, בן שבע ושמונה ותשע אינם חוטאים, אלא מבן עשר ואילך. ואז הוא מגדל יצר הרע… תינוק היית ולא חטאת, נתגדלת וחטאת. כמה דברים קשים יש בעולם יותר מיצר הרע ומרים ממנו, ואתם מותקין אותו… "
. 

מה פרוש "ישר" ? 

בספר דברים מגדיר רש"י את המושג "ישר", כך:

" 'איש כל הישר בעיניו' – נדרים ונדבות שאתם מתנדבים על ידי שישר בעיניכם להביאם ולא על ידי חובה (כמו חטאות ואשמות ) "
.

לפני מתן תורה חייב לבוא "ספר הישר", שיגלה כי התורה טבעית לנו ואנחנו טבעיים לה. מה שניתן לנו בהר סיני על ידי חובה, יהיה כדי שנגלה את טבענו הישר על ידי מצוות הבורא. 

זהו שלב א' של מתן תורה -  הגילוי שהאדם הוא ישר ומתאים לתורה. לכשנעמיק, זהו גם שלב א' בתורת האדם והחסד שמחדש אברהם בעולם:

" 'אהבת צדק ותשנא רשע על כן משחך אלקים אלקיך שמן ששון מחבריך'
 – אמר לו הקב"ה לאברהם: 'אהבת צדק…' – אהבת לצדק את בריותי. 'ותשנא רשע' – מאנת לחייבן. 'על כן משחך אלקים אלקיך שמן ששון מחבריך' – מנח ועד אצלך עשרה דורות, ומכולם לא דברתי עם אחד מהם אלא עמך"
.

האהבה לצדק את הבריות והמיאון למצוא בהם חובה, הם תוצאה ישירה של האמונה באדם ובישרו הפנימי.   
ג. "ברכו למי שאכלתם משלו"
נוהגים לעסוק תמיד בשני ענינים באברהם אבינו - באברהם כעמוד האמונה בעולם, ובאברהם כעמוד החסד שלו, ושוכחים לראות, כמה עמוקהחיבור העמוק ביניהם. את החיבור הזה בין השרשת האמונה והכרת הבורא, לבין עשיית החסד, ביקשו חז"ל להראות בפירושם הידוע לפסוק:

"ויטע אשל בבאר שבע ויקרא שם בשם ה' אל עולם"
.

לפי חז"ל
 האשל הוא פרדס או פונדק שבו נתן אברהם לאורחים ולעוברים ושבים אכילה או לינה. הקריאה בשם ה' על פי חז"ל, היתה תוצאה של אותו האשל, שלאחר שאכלו ממנו, היה מלמדם אברהם לברך למי שאכלו משלו.
 

במדרש אחד על הפסוק, מתגלה החיבור הזה בין תחילת גילוי האמונה בעולם של תוהו, לתחילת גילוי הצדקה בעולם כזה, באופן נפלא:

" 'ויטע אשל בבאר שבע'… - זש"ה: 'מי העיר ממזרח צדק'
 – ישנים היו אומות העולם מלבוא תחת כנפי השכינה ומי העירן לבוא לחסות תחת כנפי השכינה ? אברהם, שנאמר 'מי העיר ממזרח' ואל תאמר לזה בלבד, אלא אף הצדקה היתה ישנה והעירה אברהם. וכיצד עשה אברהם? עשה לו פונדק ופתח לו פתחים לכל רוח והיה מקבל העוברים והשבים"

את עולם התוהו הזה מבקש אברהם להעיר. כשיתגלה יושרו של האדם, יתעוררו האמונה בה' והצדקה לבריות גם יחד. כך יכשיר את עצמו העולם החדש לקראת קבלת התורה. כך תינתן תורה ישרה לבני אדם ישרים. 

ב"מתן תורה" של הר סיני תרד התורה מלמעלה למטה. ב"מתן תורה" של אברהם אבינו יתעוררו בני האדם מעצמם לעמוד על יושרם ועל מוּסָרָם, על מנת להיות מתאימים למתן תורה. 

אם, חלילה, היה עובר העולם מאלפיים שנות התוהו ישירות אל הר סיני, הייתה תורתנו חיצונית לנו ולא היה לנו כֹּח לתקן את התוהו. 

תורה שאינה נובעת מהקדמת הדרך-ארץ אליה יכולה להוביל לדברים חמורים מאוד. צאו וראו תאורו הנורא של הנצי"ב (בהקדמתו לבראשית ), את ההבדל בין הצדיקים הישרים לבין הצדיקים העקומים:-

" ... שהקב"ה ישר הוא ואינו סובל צדיקים כאלו אלא באופן שהולכים בדרך הישר, גם בהליכות עולם, ולא בעקמימות אף על גב שהוא לשם שמים. וזה גורם חורבן הבריאה והריסות ישוב הארץ, וזה היה שבח האבות שמלבד שהיו צדיקים וחסידים ואוהבי ה' באופן היותר אפשר, עוד היו ישרים ..."
.
עתה, משהבנו כל זאת, אולי ישפֵך אור- חדש על אותו מדרש מופלא, השואל ועונה כך: "סיני מהיכן בא ? – אמר רבי יוסי נתלש מהר המוריה, כחלה מעיסה ממקום שנעקד יצחק אבינו". 

רק מכחה של קבלת התורה הישרה של אבותינו הישרים, המגיעה לשיאה מעל פסגת הר המוריה, רק מִשָם מקבלים אנו את הכֹּח לעמוד למרגלות הר סיני ולהיות מתאימים לקבלת התורָה. 

אברהם – עבד ה'

יחסו של אברהם לרכוש הוא סוגיה מופלאה המצריכה לימוד. עיון בסוגיה זו ישפוך אור על הנקודה השניה איתה סולל אברהם את הדרך מ"אלפיים שנות התוהו" ל"אלפיים שנות התורה". 

ננסה לפגוש את סוגית ה"רכוש" הזה בכמה פרשיות. 

א. "יתנו לי מתנות" (?! )
חששו של אברהם מפרעה ומאבימלך
 שמא יהרגו אותו כדי לזכות בשרה, מובן לחלוטין. לכן גם ברור הצורך ב"תרגיל" של "אֲחֹתִי אָתְּ"
, שמא יתקיים חלילה "וְהָרְגוּ אֹתִי וְאֹתָךְ יְחַיּוּ"
. אולם אצל פרעה מתלווה לסיכון הנורא הזה שאמורה לעבור שרה, גם מגמה נוספת, משונה מאד:

"אִמְרִי נָא אֲחֹתִי אָתְּ לְמַעַן יִיטַב לִי בַעֲבוּרֵךְ…". ורק אחר כך: "…וְחָיְתָה נַפְשִׁי בִּגְלָלֵךְ"
.
וּמהו ה"טוּב" הזה, אשר מבקש אברהם לקבל בזכותה של שרה, טוּב שכנראה "חשוב מספיק" כדי להקדים אותו לעצם החיים, להִינָצְלוּת מהריגה ?:

" 'למען יטב לי בעבורך' – יתנו לי מתנות "
 (!).
ואכן:

"ולאברם הֵיטִיב בַּעֲבוּרָהּ ויהי לוֹ צֹאן ובקר וַחֲמֹרים ועבדים ושפחת ואתנת וגמלים"
.

ובכן, מתנות. הזהו אברהם ? אברהם שאיננו מוכן לקבל דבר ממלך סדום: "מִחוּט וְעַד שְׂרוֹך נַעַל"
, מוכן לעשות כל-כך הרבה במצרים כדי לקבל מתנות. ואל נא נסתפק בהבדל בין המצבים. נכון, למצרים מגיע אברהם בגלל הרעב בארץ, ולמלך סדום הוא מגיע כעשיר וכמנצח הגדול שכבש ארבעה מלכים והציל את סדום, אבל מי שבא לשבור את רעבונו, לא חייב לצאת עשיר כל-כך... :-

"ויעל אברם ממצרים… ואברם כבד מאד במקנה בכסף ובזהב"
.

כשיפקוד הרעב שוב את הארץ, ויעקב יבקש מבניו לשבור אוכל הוא יבקש "כדבעי":

"שבו שברו לנו מעט אכל"
.
אבל: "אמרי נא אחותי את למען יטב לי בעבורך" – האם זוהי התנהגות של רעב ? 

ב. "וישב את כל הרכֻש"

גם בפרשה הבאה תופס הרכוש מקום בולט מִדָי. אברהם יוצא למלחמה הגדולה כדי להציל את לוט  שנשבה בידי ארבעת המלכים. הוא רודף עד דן ועד חובה אשר משמאל לדמשק, ומצליח להציל את לוט. ועוד משהו חשוב מאד... חשוב כנראה מספיק כדי להופיע לפני לוט, לפני כל הנשים, ולפני העם:-

"…וירדפם עד חובה אשר משמאל  לדמשק. וישב את כל הרכש וגם את לוט אחיו ורכשו השיב וגם את הנשים ואת העם"
. 
הזהו הסדר ? הפעם אמנם לא מדובר ברכוש שיגיע לידי אברהם. אדרבא, כאשר מלך סדום יציע את הרכוש לאברהם, ידחה זאת אברהם מכל וכל: "אם מחוט ועד שרוך נעל… ולא תאמר אני העשרתי את אברהם"
, אבל עדיין הסדר תמוה. קודם הרכוש ורק אח"כ "גם" לוט, "וגם" הנשים והעם ?!

ג. "רכוש גדול"
גם בפרשה הבאה, בברית בין הבתרים, נגלה כי ל"רכוש הגדול" יש משמעות חשובה ביותר:

"גר יהיה זרעך בארץ לא להם… ואחרי כן יצאו ברכוש גדול"
. 


הזהו נשוא הגאולה ? הרכוש הגדול ?!

ואגב אברהם והרכוש, פרט חשוב מאֹד מיציאת מצרים גופא. אם היתה מוקמת "ועדת-חקירה" לבדיקת מהלכי המשא ומתן שערך משה עִם פרעה על שחרורם של ישראל ממצרים, היא ודאי היתה מגיעה למסקנה ה"חמוּרה" הבאה: "ניתן היה למנוע את מכת הבכורות אילו רק היה משה מוכן לוותר על קצת רכוש". שהרי פרעה כבר הסכים שנצא כולנו עם הנערים, הזקנים, הנשים והטף. כל שהוא בקש היה: "רק צאנכם ובקרכם יֻצָג". משה סירֶב, ואף ענה כמעט בפרובוקטיביות: "לא תישאר פרסה". 'ועדת החקירה' אולי גם היתה מגלה כי תכונת "הרכוש" היהודית הזאת הופיעה שוב גם אחרי מכת בכורות בליל היציאה ממש:- 

"עוד נגע אחד אביא על פרעה ועל מצרים אחרי כן ישלח אתכם… דבר נא באזני העם וישאלו איש מאת רעהו ואשה מאת רעותה כלי כסף וכלי זהב"
.

" 'דבר נא' - … בבקשה ממך, הזהירם על כך, שלא יאמר אותו צדיק אברהם: 'ועבדום וענו אותם' – קיים בהם, 'ואחרי כן יצאו ברכוש גדול' – לא קיים בהם" 
. 
נוּ, ואם היינו יוצאים ממצרים עם קצת פחות רכוש, האם זה מה שצריך להפריע ל"אותו צדיק, אברהם" ? 

מוצאים אנו כאן אזהרה ובקשה של הקב"ה ממשה, שבזמן הגאולה הגדולה, לא ישכחו גם את עניין  "הרכוש הגדול"
.

לאמיתו של דבר, גם בפסוק אשר העמדנו בראש עיונינו אלו מקבל הרכוש מקום מכובד למדי, מקבל הרכוש מקום מכובד למדי:

"ויקח אברם את שרי אשתו ואת לוט בן אחיו ואת כל רכושם אשר רכשו ואת הנפש אשר עשו בחרן…"

בעיוננו הקודם הארכנו ב"נפש אשר עשו בחרן", ובאלפיים שנות התורה המתחילות בעשיה הזאת. אך האם גם כאן, כבר בהתחלה, מתאים כל-כך להקדים את הרכוש אשר רכשו, לנפש אשר עשו ?!

ד. "האדון ה' "
בעיוננו הקודם ראינו כי אברהם הוא "המחנך" הראשון בהיסטוריה. חז"ל ציינו עוד ענין שאברהם היה ראשון לו:

"אמר רבי יוחנן משום רשב"י : מיום שברא הקב"ה את העולם לא היה אדם שקראו להקב"ה אדון, עד שבא אברהם אבינו וקראו אדון, שנאמר: ' א-ד-נ-י אלקים, במה אדע כי אירשנה' "

קריאתו של הקב"ה אדון, היא שיעבודה של כל ההויה לאדנותו. זהו אינו שם המתאר את עצם מציאותו, או איזו מידה ממדותיו, אלא את היות הוא אדוננו, וההויה כולה – משרתיו. כשאנו אומרים "ההויה כולה", איננו מתכוונים לאדם ולתכונותיו, אלא לכל היש כולו. למי שיודע לשעבד את כל החומר לא-לקיו - אין עולם של חומר. עם ישראל לא יוצא ממצרים כדי להעמיד כהנים גדולים ושרי קודש, אלא כדי לבנות בעולם "ממלכת כהנים וגוי קדוש"
 – כלומר, ממלכה ( על כל מה שכלול במושג הממלכה ) של כהנים, וגוי ( על כל מה שאומר המושג 'גוי', 'עם', 'לאוֹם' ), שבכל שדרות לאומיותו הוא קֹֹדש. 

אין ממלכה בעולם האמורה לדעת שרכושה אינו שֶלה יותר ממצרים אשר את מלכה הקודם כבר לימד יוסף ש: "האלהים – יענה את שלום פרעה"
. את כל עשרה וחוסנה צברה מצרים בזכות אותה כלכלה אלקית שלימדהּ יוסף. כדי להעיז ולטעון: "מי ה' אשר אשמע בקולו"
, וכדי לומר "לא ידעתי את ה' "
, מוכרחים להיות קודם כל "מלך אשר לא ידע את יוסף"
. רק כך יוכל פרעה לחוש אלוה בעצמו. רק לאלֹ-ה  בשר ודם שכזה מותר יהיה להרוג אדם   ( את אברהם ) כדי לקחת את אשתו, כי מבחינתו - הכל שלו.

כשם שחייב אברהם להעלות את ארץ כנען – ארור האחים לבית חם - לדרגה של "ארץ ישראל"
, את הארץ עצמה ואת האדמה, כך חייב הוא גם להעלות את רכושה של ארץ חם המצְרית, לאהלי שם,  ולשם ה' :

"ויבא ישראל מצרים ויעקב גר בארץ חם… ויוציאם בכסף וזהב… כי זכר את דבר קדשו את אברהם עבדו". 

ה. הנקודה היהודית.
זוהי גם משמעות הקדמת הרכוש ללוט ולשאר העם במלחמת ארבעת המלכים את החמשה. ממשמעות הפסוקים נראה ברור שלא רק מצדו של אברהם, אלא גם מצדם של המלכים, מהווה לוט מטרה מרכזית ביותר במלחמה הזאת, אולי אפילו מטרת המלחמה עצמה:

"ועמק השדים בארת בארת חמר וינסו מלך סדם ועמרה ויפלו שמה והנשארים הרה נסו ויקחו את כל רכש סדם ועמרה ואת כל אכלם וילכו. ויקחו את לוט ואת רכשו בן אחי אברם וילכו והוא ישב בסדם"
.

אך גם פה, יש מבנה משונה מאֹד ביחס בין האנשים לרכוּש:- 

"את לוט ואת רכושו בן אחי אברם" ! האם גם הרכוש הוא בן אחי אברהם ?!

למפרע מתברר שבעצם עיקר מלחמתם של ארבעת המלכים נגד החמשה היה על לוט. מכל תיאורי המלחמה הזו, הנפילה במארב, מנוסת הפליטים ושאר ארועי הקרב, הנקודה הזוכה לסיקור התקשורתי הרחב ביותר היא העובדה שלוט – "בן אחי אברהם", נלקח בשבי. 

ואין הכתוב מציין את לוט באופן כללי, אלא מזכיר לנו גם את ייחוסו: "בן אחי אברם" .  רק כשלוט ורכושו נופלים בידי ארבעת המלכים, מסתיימת עבורם המלחמה: "וילכו". מדוע ? - 
"שהיו מתפארין ואומרין: שבינו בן אחי אברם, והוכיח סופן שלא באו אלא בשבילו"
. 
כמה מרתק הוא אם נלך כאן בעקבות חז"ל ורש"י בפרשה. אמרפל  המנהל את המלחמה, הוא מלך שנער. באותה שנער בנה נמרוד את המגדל הגדול, ומשם הוא ניהל את הקרב הגדול עם אברהם בכבשן האש:

" 'אמרפל' – הוא נמרוד שאמר לאברהם פול לתוך כבשן האש"

נמרוד לא סיים את מלחמתו. הוא הרי זוכר היטב את אביו של לוט, "אחי אברהם" – הרן, אשר התלבט האם ללכת בדרכו של אברהם או בדרכו שלו, של נמרוד
. הרן מת בכבשן ואברהם – ולא נמרוד – (שהיה המלך ואולי זכאי היה באופן חוקי לעשות זאת ) לקח את החסות על השריד האחרון למשפחה – על לוט. שביו של לוט יהיה הנצחון הגדול של נמרוד, ועל כך מתנהלת המלחמה. 

את לוט, "החוזר בשאלה" הגדול, אשר עשה את כל הדרך עם אברהם, אך פרש ממנו ועבר לסדום אשר כולה משקה כארצו של מצרים
,      ( דודו המפורסם של נמרוד )
, את לוט אשר הסיע עצמו מקדמונו של עולם וביקש מינאטורה של ממלכת הנילוס המשקה כל הזמן ומאפשרת בקלות רבה לשכוח ש"עיני ה' א-לקיך" בכל ארץ ורכושךָ, את לוט זה מבקש עתה להחזיר אל עצמו אמרפל מלך שנער, הוא נמרוד הגדול. לזה, כך נדמה, נתכוונו דברי הזוהר הקדוש:

" 'ויקחו את לוט ואת רכושו בן אחי אברם וילכו ' – מאי טעמא (= מה הטעם שהלכו ? ) בגין דדיוקניה דלוט היה דמי לאברהם. ובגין כך – 'וילכו'. דכל ההוא קרבא בגיניה הוה. מאי טעמא ? – בגין דהוה אברהם בני עלמא מפולחנא נוכראה ואעיל לו בפולחנא דקב"ה.."
לא רק את לוט בקשו ארבעת המלכים לכבוש, אלא את האידיאולוגיה שהביא מבית אברהם. לא אותו, אלא את דמות דיוקנו. לא רק בלוט הם ראו את בן אחי אברם, אלא גם ברכושו…  כל מה שנלוה להם לאברהם ולחניכיו דבוק היה בריחו של אדון העולם, ומכאן ההסבר לסדר המוזר בפסוק:

"ויקחו את לוט ואת רכושו בן אחי אברם"
 - כאילו אמרו שגם הרכוש בן אחי אברהם הוא…
.

ו. דמשק אליעזר.
אולי כאן טמון סודו של מדרש ידוע. רש"י מסביר ש"חניכיו" שהלכו להציל את לוט ("וירק את חניכיו ילידי ביתו.." )   הוא אליעזר בעצמו
, והוא אפוא מי שיצא לקרב בראש המחנה. לשם מה פונה רש"י לדרש הזה ? 

עפ"י דברינו האחרונים הדבר הוא נפלא. אליעזר הוא לא רק עוד תלמיד בין תלמידיו של אברהם אבינו, אליעזר הוא גם בעל ייחוס גדול. עפ"י המדרש – דמשק אליעזר הוא בנו של נמרוד
. באותה מידה שנמרוד מנסה "לכבוש" את לוט לאלילותו, מנסה אברהם לכבוש את אליעזר לעבודת ה'. 

בעומק רוחם ביקשו חז"ל שנבין את מגמתו של אברהם, את מגמתו ואת נצחונו. מבקש הוא לקרוא "בשם ה' א-ל עולם" גם לנמרוד ובניו, ומבקש הוא להכניס "אלפיים שנות תורה" גם בבית מנהיג עולם התוהו. 
דוקא אליעזר הוא זה שדרכו תתחדש הכרזת האמונה הגדולה, בשינוי תארו של הקב"ה מ"אלקי השמיים"  ( כפי שמתאר אותו אברהם לאליעזר בשלחו למצוא אשה ליצחק ) ל"אלקי השמיים ואלקי הארץ" ( כפי שמתארו אברהם בשנית באותו המעמד )
 -

"אמר לו (אברהם לאליעזר): עכשיו הוא אלקי השמים ואלקי הארץ שהרגלתיו בפי הבריות, אבל כשלקחני מבית אבי, היה אלקי השמים ולא אלקי הארץ, שלא היו באי עולם מכירים בו, ושמו לא היה רגיל בארץ" 

דוקא הקדמת הרכוש ל"נפש אשר עשו בחרן" מבטאת את עוצמת חידושו של אברהם המחנך. אברהם אינו מחנך בני אדם מנותקים מחומר, בני אדם כאלו אולי "ישמרו דרך ה' ", אך לא ידעו לתרגם אותה "לעשות צדקה ומשפט בארץ"
.
תראה כל הנפש אשר עשו אברהם ושרה בחרן, מה עניינו של רכוש המאמינים. תבוא כל הנפש הזאת – אלפים ורבבות
 - ההולכת לארץ כנען, ותדע כי ממלכה היא הולכת להקים, עם רועי צאן אשר אינם רועים בגזל
 כרועיו של לוט, עם חניכים, תלמידי חכמים, היודעים לעת קרב לחגור מדיהם ולצאת לשדה המערכה - "ממלכת כהנים".
לכן יוקדם הרכוש לנפש. לא כי זוהי הדרך הנכונה, לעולם לא. אלא מפני שזהו החידוש. כך יֶעשה אלקי השמים גם לאלקי הארץ. הוא יהיה אדון לכל הארץ ואנחנו ורכושנו – נהיה עבדיו. 

ז. "הללו עבדי ה' "
על כן יהיה אברהם לראשון בעולם שיקרא "עבד ה' " :

"וירא אליו ה' בלילה ההוא ויאמר אנכי אלקי אברהם אביך אל תירא כי אתך אנכי וברכתיך והרבתי את זרעך בעבור אברהם עבדי "

"קודם אברהם לא נקרא שום אדם עבד להקב"ה אבל מאברהם ואילך נקראו עבדים.."

רק המשעבד את כל ההויה לבוראו - הוא עבד ה'.

אם שאלנו בתחלת עיוננו במה נשתנתה דרכו של אברהם העברי מדרך קודמיו, הרי שגם בזה נשתנו הדברים. למתושלח – עפ"י הרמב"ם – היה בית מדרש, ולשם ועבר – בתי דין. אבל אף אחד מהם לא הקים מדינה שהיתה כולה לה'. בתוך עולם חשוך של תוהו, היו מתושלח או חנוך או נח, לפנסים המאירים את מקומם, אך לא לאור המרומם גם את החשך למקורו. רק ממלכת כהנים תוכל להוציא את העולם כולו מאפלתו, גם את הנפש וגם את הרכוש. 

" 'והארץ היתה תוהו'… זה אדם הראשון

'ובוהו'…  זה קין

'וחשך'… זה דורו של אנוש…
'על פני תהום'… זה דור המבול…
אמר הקב"ה: עד מתי יהא העולם באפלה ? – תבוא האורה: 

'ויאמר אלקים יהי אור' – זה אברהם"

"ואורה זו תורה"
, ו"כאן מתחיל מתן תורה"
 – ומכאן מגיעים לעמוד השלישי של אלפיים שנות התורה -  עמוד היוֹשֶר.

ברית בין הבתרים
א. "יורש אותי".

ב. "הנה א-ל ישועתי".

ג. "ויוצא אותו החוצה".

ד. "אשר הוצאתיך..".

ה. "במה אדע ? "

ו. "ואת הצפור לא בתר"

ז. "אל תִראי תולעת  יעקב". 

ברית בין הבתרים.

א. "יורש אותי".

פרק טו' בבראשית, ופרשת בין הבתרים שבו, הם הפרשה המשפחתית הראשונה העוסקת בבית אברהם אבינו פנימה. 

עד עתה, נתגלה אברהם המחנך, המשפיע על העולם כולו -  על "הַנֶּפֶשׁ אֲשֶׁר עָשׂוּ בְחָרָן"
, ועל "לוֹט בֶּן אָחִיו"
, על פרעה במצרים
, חמשת המלכים
,  מלכי צדק מלך שלם
, ועל ענר אשכול וממרא
. 
סופה של המלחמה, והכרתם של שני המלכים השונים כל כך באברהם אבינו, הם נקודות השיא בפעולותיו של אברהם כ"קונֵה שָׁמַיִם וָאָרֶץ"
. 

עתה מבקש אברהם לפרוע מהקב"ה את השטר השני, שטר ההבטחה על הזרע:

"ויאמר אברם ה' אלקים מה תתן לי ואנכי הולך ערירי ובן משק ביתי הוא דמשק אליעזר. ויאמר אברם הן לי לא נתת זרע והנה בן ביתי יורש אותי"
.

בקשת הזרע מובנת לחלוטין. גם החזרה הכפולה על הענין: "אנכי הולך ערירי" ו"הן לי לא נתת זרע"- והכאב שבכך-  ברורים לגמרי. אך מה מקומה של החזרה הכפולה על הטענה השניה, שהיורש הוא "בן ביתי" ? ומה בכלל הטענה בכך ? הרי לא את צרוּת-עינו של אברהם בבן-ביתו האהוב מבקשת לתאר התורה, אלא את השתוקקותו של האב, אברהם, לזרע שלו ?!

בנקודת הזמן הזו מעבירה אותנו בקשתו של אברהם לזרע, מהמימד האוניברסלי הרחב, אל המימד הלאומי, המשפחתי, אל מימד "הירושה". לראשונה שואל אברהם את הקב"ה לגבי  היורש – הבן, ולגבי הירושה – הארץ. 

לראשונה מופיעה בתורה המילה העצומה הזאת – ירושה. ירושה אינה ניתנת להעברה, מכיון שהיא נובעת מיחס טבעי – ביולוגי, שאינו ניתן להחלפה. עד עכשיו עסק אברהם בהשפעה עולמית, ומעכשיו יהיה עיסוקו  - ב"נצח ישראל". 

ב. "הנה א-ל ישועתי"
עתה, משמבקש אברהם לדבר על יורשו הטבעי, החוקי בחוק האלקי, מופיע השיעור הראשון בנצח ישראל:

"והנה… בן ביתי יורש אותי… והנה דבר ה' אליו לאמר לא יירשך זה כי אם אשר יצא ממעיך הוא יירשך"
. 

"וטעם 'והנה דבר ה' אליו' – כי עוד בפיו 'והנה בן ביתי יורש אותי' ובא אליו פתאום דבר השם לאמר 'לא יירשך זה' "

מול: "והנה בן ביתי יורש אותי", מופיע: "והנה דבר ה'..". המילה "הנה", כמו המילה "זה", מבטאת מציאות ברורה. למשל- "הנה אשתך קח ולך" שאומר פרעה לאברהם, כרוצה לומר: המציאות הברורה של "אשתך", סותרת את דבריך על "אחותי". 

כך גם כאן. האם לא את זה מבקש אברהם לרמוז ? כאילו אמר אברהם לרבש"ע: "כבר הובטחתי על גוי גדול, כבר הובטחתי על זרע כעפר הארץ, אבל "המציאות" היא שאנכי ערירי - "והנה בן ביתי יורש אותי". 

וכאן תחילת השיעור הבא ללמד את אברהם  ש"המציאות" בסוגיות של נצח ישראל היא שונה. נכון שאתה הולך ערירי, ונכון שאתה כבר בכלל לא צעיר, אבל כל זה אינו רלוונטי. הדבר הרלוונטי היחיד בסוגיות נצח ישראל הוא "דבר ה' " – "הנה דבר ה' אליו לאמר".

ג. "ויוצא אותו החוצה".

את הלמוד הראשון הזה, צריך עתה אברהם להפנים:

"ויוצא אותו החוצה ויאמר הבט נא השמימה וספר הכוכבים אם תוכל לספר אתם. ויאמר לו כה יהיה זרעך"
.

התהליך אותו מעביר הקב"ה את אברהם, אינו עצם ההודעה על הזרע, שכבר נאמרה  לו לפני כן: "כי אם אשר יצא ממעיך הוא יירשך"
. גם ההודעה על ריבוי הזרע "אשר לא ימד ולא יספר"
 אין בה לגבי אברהם כל חידוש, שהרי גם היא נאמרה לפני כן: "ושמתי את זרעך כעפר הארץ אשר אם יוכל איש למנות את עפר הארץ גם זרעך ימנה"
. מה, אם כן, מתחדש כאן ?

בפעם הזאת אברהם אינו שומע את דבר ה'. הוא מצווה לפעול. הוא מוּצא החוצה ומתבקש להביט השמימה ולספור את הכוכבים. זהו תהליך חוויתי ברור, שבעקבותיו יופיע לראשונה בהיסטוריה התואר הגדול מכולם:

"והאמין בה' "
.

זוהי האמונה הראשונה בתורה, אמונה מתוך ראיה.

הוצאתו של אברהם החוצה, דוקא כאן ועכשיו, מעלה שלוש שאלות: 

1. על ההבטה וספירת הכוכבים, מצווה הקב"ה את אברהם והוא מבצע. לעומת זאת, יציאת אברהם החוצה נעשית ע"י הקב"ה בעצמו - "ויוצא אותו החוצה..". - מדוע?

2. לשם מה הצורך ביציאה החוצה ? האם כשהראה הקב"ה לאברהם את עפר הארץ, האם גם אז הוציא ה' את אברהם החוצה ? 
3. בדרך כלל, כאשר מבקשים להפנים דבר מה בלמידה, "באים פנימה" ולא "יוצאים החוצה" – "תא– שמע" ו"תא- חזי"
. מדוע כאן יוצאים ? 

" 'ויוצא אותו החוצה' – דבר אחר, הוציאו מחללו של עולם והגביהו למעלה מן הכוכבים, וזהו לשון הבטה, מלמעלה למטה "
. 

כדי להבין את נצחיותו של העם הזה, את דרכו בהיסטוריה, צריכים לצאת מן הגלקסיה הזאת ולראות את ה"כאן" ואת ה"עכשיו" במבט של למעלה מן הכוכבים, במבט של נצח. 

הביטויים "תא שמע" ו"תא חזי", נכונים לצורך ברור סוגיה מסויימת ומוגדרת בתורת הנגלה או הנסתר. אך כשרוצים ללמוד את דרכי ההסתר-יה של ישראל, לא פותחים ב"בוא ולמד", אלא ב"צא ולמד": "צא ולמד מה בקש לבן הארמי לעשות"
. 

רק עתה מופיעה התגלות האמונה הגדולה: 

"והאמין בה' ויחשבה לו צדקה"
.

"כבר אמרנו כי ראוי לאברהם יותר מכל, האמונה. והוא היה המאמין הראשון "
. 

משנוצרה האמונה, נוצרת גם ההתגלות בשם:

"ויאמר אליו אני ה' …"

ד. "אשר הוצאתיך.."
ובדיוק כמו במצות האמונה של "אנכי", כך גם כאן. מול  "אנכי ה' אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים"
 מופיעה כאן החויה האמונית שעושה את האדם למאמין - ההתחברות האישית המיוחדת: "…אני ה' אשר הוצאתיך מאור כשדים…"
.

לא "אני ה' בורא העולם ובוראך", לא "אני הוא בעל הבירה" לגביו ביררת את הבירורים האמוניים, אלא אני הוא שהוצאתיך, בדיוק כמו שנאמר לבני ישראל על הר סיני. 

"… ונודע כי הענין האלקי נתחבר עמם והשגיח עליהם ועשה להם נפלאות… וכך פתח הא-לֹה בדברו אל כל עדת בני ישראל: 'אנכי ה' אלקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים' ולא 'אני בורא העולם ובוראכם' "
.

וכשם שבהר סיני משמשת הכרזת האמונה הזאת ליסוד הלאומי,  האישי בין ה' המוצִאנו ממצרים לביננו, ועושה את הקשר הזה לקשר של "סגולה מכל העמים"
, כך גם כאן:

"אנכי ה' אשר הוצאתיך מאור כשדים לתת לך את הארץ הזאת לרשתה"
. 

מעבר לקריאה בשם ה' א-ל עולם, מעבר לתפקיד האוניברסלי, מתבטא כאן קשר הירושה האישי -הפרטי, הקשר אשר לא יינתן לעולם להעברה, בין "זרעך אחריך" ובין "ארצך" – "לרשתה". 

בכל העניינים האחרים מהוה בית אברהם מוקד לכל האומות כולם – "אב המון גויים". אלא שכאן בענין הירושה, על בית אברהם לקבוע גדרים חדשים.  את פעולת הירושה הזאת תזכיר שרה לאברהם כשהיא תקבע נחרצות: "כי לא יירש בן האמה הזאת עם בני עם יצחק"
. קשר, חינוך והשפעה על ישמעאל – מוכנה שרה לקבל, אך לא ירושה. 

ה. "במה אדע ? "
"ויאמר -  ה' אלקים במה אדע כי אירשנה"
.

יש מדרשים של חז"ל שראו כאן, בבחינת "אדם אין צדיק בארץ אשר יעשה טוב ולא יחטא"
, כשלון של אברהם במבחן האמונה. אברהם "המאמין הראשון" שרק עתה גילה לעולם את כח האמונה הגדול, מבקש אוֹת ? 

" 'אביך הראשון חטא ומליצוך פשעו בי'
 – 'אביך הראשון חטא' – באמרו: 'במה אדע'. 'ומליצוך פשעו בי' – אין לך בכל מליצוך שאתה סֹמך על זכותם, שלא מצאתי בו פשע. יצחק אהב את שונאי…" 

אולם, עיון נוסף בפשוטו של מקרא
, יגלה שאברהם בעצם אינו מבקש אות, אלא מבקש הוא לדעת ב"ידיעה אמיתית" שירושת הארץ הזאת אינה מותנית בשום דבר. 

אין לאברהם כל ספק בעצם הבטחת הארץ, ובכך שבניו יירשוה, אלא שברצונו לברר האם  הזכות על  הארץ היא מוחלטת או שמא היא תלויה בהתנהגותם של אומות העולם, שהרי אם ברשעת האומות תלויה הוצאת האומות מן הארץ – מה יהא אם יעשו האומות תשובה - האם אז תשתנה המציאות ? ואם בצדקת הבנים וביושר לבבם תלויה זכותם על הארץ – מה יהיה אם יחטאו ? האם יגרום חלילה החטא לשינוי הבשורה ? 

אמונתו של אברהם ברורה ומוצקה לחלוטין. עם ישראל ימשיך להתקיים – כך הובטח לו, אך האם גם המשך הקיום בארץ ישראל, אף הו א מחוייב המציאות ? 


לרד"ק ישנה תוספת הבנה בידיעה הזאת של "במה אדע" :

"ושאל באיזה ענין ידע הירושה איך תהיה, שיראה לו בנבואה כמו שהראה לו ענין רבוי זרעו בכוכבים".

לא חולשה אמונית כאן, אלא ההיפך הגמור. בקשה "לדעת", "להתחבר" אל הדברים, כמו מקודם ב"ויוצא אותו החוצה". בבשורת הזרע זכה אברהם לשני סוגים של תשובות: להודעה – "לא יירשך זה..." ולהפנמה – "ויוצא אותו החוצה". 

גם בבשורת הארץ יזכה אברהם לשתי תשובות. לשאלה "במה אדע" תבוא התשובה: "ידע תדע". ולבקשה "לראות בנבואה, כמו ענין רבוי הזרע בכוכבים" – תבוא ברית בין הבתרים, שם יראה אברהם את הציפור הנשארת תמיד למעלה מן הכוכבים. 

              "ידֹע תדע –
ידֹע – שאני מפזרן, תדע – שאני מכנסן

ידֹע – שאני ממשכנן,  תדע – שאני פורקן

ידֹע – שאני משעבדן, תדע – שאני גואלן" 
.

זהו סוד הגלות והגאולה. גם בגלותם – אני מָגְלַם ואני מפזרם. 
העֵגְלה נִבתרת וכלה, וגם העז והאיל המשולש. רק "את הצפור לא בתר". 
ו. "ואת הציפור לא בתר"
הצִפור היא בעל החיים הכי פחות קבוע ויציב במחזה הזה -  היא נודדת. ייתכן שהיא נודדת מתוך חוסר אונים, אבל למרות הכל היא שורדת ואף שבה למקומה. ייתכן וכחה מועט באין קרקע  מוצקה מתחת לרגליה, אך דוקא מפני כך היא לא תהפוך אף פעם להיות משועבדת לקרקע. העגלה המשולשת ודאי אחוזה הרבה יותר בקרקע, אך דוקא משום כך, נעשית היא משועבדת למציאות, לאמונה בעצמה, בכחה ובעוצמתה. 

האם לא את החיות הגדולות והשמנות הללו, החולמות על "למעלה מן הכוכבים", על רצון להשאר לנצח, אך נופלות כפגרים, יתאר בהמשך הנביא ? :

"איך נפלת משמים הֵילֵל בן שחר  (=מלך בבל ) נגדעת לארץ חולש על גויים. ואתה אמרת בלבך השמים אעלה, ממעל לכוכבי אל ארֹם כסאי.. אעלה על במתי עב אֶדַּמֶּה לעליון. אך אל שאול תורד, אל ירכתי בור… כפגר מובס"

הצפור היא אמנם חסרת האונים שבבעלי החיים, אך לעומת זאת היא גם בעלת החופש והיכולת לנוע למרחבים. גם כשכחה אינו מתחבר עם הקרקע שמתחתיה, ממתינה לה הקרקע שנים ארוכות שתשוב ממעופה - עד שנת ה"דרור". אמנם בעולם של עיזים ואילים משולשים אין מתיחסים אליה ברצינות, אך בבוא השחר היא תהיה זו שתשוב  מנדודיה אל מעל הפגרים העיזים והאילים המשולשים האלה. 

במשך כל הלילה מבקש העיט לכלות את הבתרים האלו, ולהחיש את הבוקר המיוחל, אך לא מניחים לו מן השמיים. גם הלילה הוא חלק מתורת האמונה: "מלחמות נמי אתחלתא דגאולה הן"
. כשיודעים "אמת ואמונה" של הלילה, רואים אור גדול. 

במשך כל הלילה חוזה אברהם את המחזה הזה, המתרחש כאשר: "השמש באה ועלטה היה". ולמרות שחשכה ואימה גדולה  נופלת על אברהם, קוראת התורה לזמן הזה – יום !:-  

"ביום ההוא כרת ה' את אברם ברית לאמר לזרעך נתתי את הארץ הזאת…"
.

ז. "אל תִראי תולעת יעקב".
מי שידע להתחבר אל האמונה הגדולה הזאת, ישמע עם כולנו – בימים האֵלו, ובשבת הזאת יותר מתמיד – את הבטחת ה' בידי נביאו, בסיום הפטרתֵנו:-

"אל תִראי תולעת יעקב מתי ישראֵל, אני עזרתיך נאום ה' וגואלֵך קדוש ישראל".

הביטוי בו מכנה הנביא את עם ישראל: "תולעת יעקב" נראה על פניו כביטוי מעליב ולא מחמיא. האם אין ביטוי נאה יותר לעם ישראל מאשר "תולעת" ? 

לכשנעמיק, נגלה שביטוי זה טומן בחובו משמעות וסמליות אדירה לעם ישראל. 

רש"י מסבירו כך: 
" 'תולעת יעקב' – משפחת יעקב, החלשה כתולעת שאין לה גבורה אלא בפיה"
.   
כוחה של התולעת, כמו כוחה של הציפור, הוא ביכולתה לשרוד ולהמשיך לצייץ גם כאשר היא עוברת  בין הגזרים בעלטה, מוקפת ענן ולפיד אש. התולעת, כציפור, יודעת לזהות בעלטה את המקומות בהם יש אור, ואליהם היא תגיע מכח כוחה היחיד– שהוא פיה.  לכן: "אל תיראי תולעת יעקב", אמנם נכון – את תולעת, את ציפור, אך זהו בדיוק יחודך וכוחך. 
פירוש נוסף ל"תולעת יעקב" מופיע במדרש נעלם, ולמרות שאינו על דרך הפשט, דומני שזו הצעה מופלאה מבחינה פרשנית. 

על פי ההצעה הזו במדרש, הבטחת ה' היא שיעקב לא ירא מפני התולעת. כאילו כתוב  – אל תיראי יעקב - מפני התולעת.

ותמוה. מה פחד יש ליעקב  מפני תולעת ? 

מסביר המדרש – פעמים קורה שבמשך הלילה, כשהראות לקויה, גם צל הרים נראה למתבונן כהרים. רק כשעולה אור ראשון ניתן להבחין בין הצל לבין ההרים, ולחזות בגודלם האמיתי של אותם גורמים שבלילה נידמו כגדולים ומפחידים, פי כמה מאשר הם באמת. בבוקר, עם זריחת החמה, כשמתגלה שבעצם אין ממה לחשוש מתמלא האדם שמחה. 

כך אומר הקב"ה ליעקב = ישראל : "אתה יודע יעקב, מפני מה אתה מפחד כל כך ? מכיון שגם אם בעיניך נראה לך שזהו יום ושאתה רואה ומבין הכל, הרי שלאמיתו של דבר אתה עדיין נמצא בחשכת הלילה, ולכן כל תולעת נראית לך כפַּר או כאיל". לכן מרגיע הקב"ה את יעקב ומבטיחו: "אל תירא, יעקב, זו רק תולעת. 'אני עזרתיך נאם ה' '. " 

מי שרוצה להצטרף ל"והאמין בה'", צריך להיות מסוגל לראות בלילה את היום: "ויהי השמש לבא ותרדמה נפלה על אברם והנה אימה חשכה גדולה נפלת עליו...  ביום ההוא כרת ה' את אברהם ברית לאמר… ".

מי שיודע להרגיש בשיא הלילה הזה, שהוא בעצם נמצא "ביום ההוא", יכול להצטרף לכריתת הברית של  ה' עם אברהם: "לזרעך נתתי את הארץ הזאת".  לא  "אתן" בעתיד, אלא – "לזרעך נתתי" - כבר נתתי:
"אמירתו של הקב"ה כאילו היא עשויה"
.
החוברת מוקדשת לעילוי נשמות הקדושים





תלמידנו וחברנו


סמל נחשון מרדכי וקסמן הי'ד


שנחטף ונרצח בידי בני עוולה





סרן ניר משה פורז הי'ד


שנפל בעת ניסיון החילוץ





"וילכו שניהם יחדיו"





הוקדש על ידי החברים והישיבה.





לרפואתם ולשלומם של


עדי בן ציפורה


בנימין בן עדנה


עומר בן חָדְרה


אשר נחטפו על-ידי בני בליעל למרגלות מקום ברית בֵּין הבתרים. 


יפדם א-לקינו משִביָם במהרה בימינו.








� ע"ז, ט, ע"א


� בראשית, יב, ד - ה 


� כפי שניסה רש"י לפרש עפ"י פשוטו של מקרא. 


� תנחומא, לך לך, יב. 


� רק לאדם כּרֵיש לקיש, אשר חווה על בשרו ונפשו את כֹּל שעבר עליו עד פגישתו   


  ומפגישתו עם רבי יוחנן, יכול לומר כדברים הללו ( ראה בבא מציעא, פד, ע"א ).


� מדרש הגדול, יב, ה, וכן ר' סנהדרין צט, ע"ב. 


� חזקוני, יב, ה - "אמרינן בשמעתין דתנא דבי אליהו: כאן מתחיל מתן תורה..."


� בראשית, א,ז


�   מהר"ל, גור אריה, שם. אגב, הראב"ע  ( בראשית, ב, ג ) מוכיח את אותו ענין בדרך 


    פשוטה מאד. הנביא (ישעיה מג, ז.) אומר: "כל הנקרא בשמי ולכבודי בראתיו יצרתיו 


    אף עשיתיו". על כך כותב  האב"ע: " עשות הוא תקון, והעד (=ההוכחה ): " 'בראתיו', 


    ואח"כ 'יצרתיו',  ואח"כ 'עשיתיו' ". 


� בראשית, ב,ג.


� ממש כלשון הרמב"ן: תיקון הדבר על מתכנותו.


� זוהר חדש י"ז, וראה תו"ש, ב, סה.


� בראשית, ג, ז. 


� בראשית י"א, ו.


� שם.


� שם, ד'


� בראשית רבה, לח, ח, בתרגום לעברית.


� בראשית, יא, ו.


� רש"י, יא, ג, ד"ה 'לבנים'. 


� בראשית, יא, ד. 


� שם. 


� בראשית, ד, יז. 


� שם, שם, כא.


� שם, שם, כב. 


� אותו הדור הוא הדור האחרון של עשרת הדורות "מאדם עד נח (ש)היו מכעיסין ובאין 


   עד שהביא עליהם את מי המבול" ( אבות, ה, ב ).


� בראשית, יא, א.  


� שם, שם, ד. 


� ראב"ע, יא, א. עפ"י 'סדר עולם', וראה בהרחבה בעיוננו לפרשת נח על "פרשת המגדל".


� רמב"ם, ע"ז, א, ב. 


� רמב"ם, מורה נבוכים, ח"ב, פלט. 


� רמב"ם, הלכות עבודת – כוכבים, א, ג. 


� בראשית, יז, כג. 


� שם, יד, יד. 


� שם.


� בראשית, יב, ה. 


� עפ"י הרד"ק ( בפרושו ל-יג, ה ) מוסב 'הנפש אשר עשו' לא על אברהם ושרה אלא על 


    אברהם ולוט. עפ"י זה היה לוט בתחלת דרכו ה"מלמֵד" אצל אברהם. 


� שם, יב, י – כ. 


� שם, יג, א – ב. 


� שם, ו – ז. 


� רש"י, יא, כח. 


� בראשית, יג, יא. 


� בראשית רבה, מא, ז, ורש"י יג, יא. 


� רש"י, יד, יד, ד"ה 'חניכיו'. 


� מרן  הגר"א שפירא שליט"א הרגילנו לפרוש רבינו-חננאל על אברהם אבינו "שהיה 


    זקן  ויושב בישיבה" שכותב: "כלומר, ששכינה עמהם". מדרגה מיוחדת של 


    אברהם אבינו  שהיתה לו ישיבה, וישיבה היא מקום שהשכינה שרויה שם. 


� בראשית, יב, ח. 


� שם, יג, יד. 


� ראה רש"י ל – כא, לג. 


� בראשית, כא, לב – לג. 


� בראשית, יח, ט. 


� מדרש  תהלים קי'ב


� ר', ע"ז, ט, ע"א. 


� פירוש המשניות לרמב"ם, חולין, ז, ו. 


� ר' בראשית רבה, לט, א. 


� תהלים, טז, ז.


� בראשית רבה, סא, א. 


� אורות הקודש, ח"ג, עמ' כז. ע"ש בהמשך הדברים.


� תהלים, טז, ז. 


� ע"ז, כה, ע"א. 


� בראשית, ב, כה. 


� בראשית, ו, ה. 


� שם, ח, כא. 


� קהלת, ז, כט. 


� תנחומא, בראשית, ז. 


� רש"י, דברים, יב, ח. 


� תהלים, מה, ח. 


� בראשית רבה מט, ט. 


� בראשית, כא, לג. 


� ר' סוטה, י, ע"א ורש"י שם. 


� ר' שם, ע"ב, ורש"י שם. 


� ישעיה מא, ב. 


� מדרש תהלים, פרשה קי.


� הנצי"ב, הקדמה לבראשית. 


� בראשית יב, י, ואילך  ובראשית, כ. לפרשת שרה ואבימלך נקדיש עיון מיוחד בפרשת 


   וירא. 


� בראשית, יב, יג. 


� שם, שם, יב. 


� שם, שם, יג. 


� רש"י, שם. 


� בראשית, יב, טז. 


� שם, יד, כג. 


� שם, יג, א – ב. 


� שם, מג, ב. 


� שם, יד, טו – טז. 


� שם, שם, כג. 


� שם, טו, יג – יד. 


� שם, יא, א – ב. 


� רש"י, שם. ר' ברכות ט, ע"ב. 


� ברכות ט, ע"ב: " 'וישאלום' – א"ר אמי מלמד שהשאילום בעל כרחם… וא"ד 


    בעל כרחם דישראל…"


� בראשית, יב, ה. 


� ברכות, ז, ע"א. 


� שמות, יט, ו. 


� ר' בראשית, מא, טז. 


� שמות, ה, ב. 


� שם, שם. 


� שמות, א, ח.


� ראה עיוננו לפרשת נח, עמ' 29.


� תהלים קה, כג… לז…מא. 


� בראשית, יד, י – יב.


� מדרש הגדול, יד, יב. 


� רש"י, יד, א. ר' עירובין, נג, ע"א. אגב – האם ייתכן שהטקטיקה 


   האכזרית של הפלה לכבשן מתאימה לטקטיקה של הפלת האויבים 


   בבארות החמר של עמק שדים ? והאם אין בשיטת הלחימה של מלך שנער עם בארות  


   חמר, תזכורת לחמר אשר היה לחומר לאנשי הגדל המתוסכלים ? 


 �ראה רש"י יא, כח. 


� ראה בראשית, יג, י. 


� ראה פרק י, ו, ח. 


� בראשית, יד, יב. 


� רק על בסיס זה מובנת השיחה המופלאה על 'קונה שמים וארץ' המתנהלת 


     בסוף המלחמה בין אברהם  למלכיצדק. 


� רש"י יד, יד: " 'חניכיו' – חנכו כתיב. זה אליעזר שחנכו למצוות". 


     בר"ר, מג, ב – " 'חניכיו..שמונה עשר ושלש מאות' –  אליעזר לבדו היה. מנין 


     אליעזר – יח' וג' מאות. 


� יונתן בן עוזיאל, יד, יד. על פי החזקוני ט, ב – אליעזר הוא בן בנו של נמרוד.


� ראה בראשית, כד, פס' ג' ו- ז'. 


� רש"י כד, ז.


� בראשית, יח, יט. 


� רמב"ם, הל' עבודת כוכבים, א, ג. 


� ראה רש"י, יג, ז. 


� בראשית, כו, כד. 


� בכת"י, רמזי התורה לרבנו יואל. מובא בתו"ש בראשית יח, קד בהערות. 


� בראשית רבה, ב, ד. 


� מגילה, טז, ע"ב. 


� חזקוני, יב, ה. 


� בראשית, יב, ה


� שם, יב, יב – טז. 


� שם, יב, י – כ. 


� שם, פרק יד 


� שם, יד, יח – כ. 


� שם, שם, כא – כד. 


� בראשית, יד, כב. 


� שם, טו, ב – ג. 


� שם, שם, ג –ד. 


� רמב"ן, שם. 


� שם, טו, ה. 


� שם, שם, ד. 


� הושע, ב, א. 


� בראשית יג, טז. ההבדל בין העפר והכוכבים ידוע.


� בראשית, טו, ו. 


� בתלמוד הירושלמי פעמים שנפתחת הבאת משנה או אמרה בביטוי: תא חזי – כלומר, 


    בוא וראה. וזאת    בשונה מהתלמוד הבבלי בו כתוב: תא שמע – כלומר, בוא ושמע. 


    בהבדל בין שניהם נעסוק, בעז"ה, בהזדמנות אחרת.


� רש"י, לבראשית, טו, ו. 


� מתוך הגדה של פסח. 


� בראשית, טו, ו. 


� ר' רש"י, שמות, ו, ט. 


� בראשית, טו, ז. 


� שמות, כ, ב. 


� בראשית, טו, ז. 


� כוזרי, מאמר ראשון, אות כה. 


� שמות, יט, ה. 


� בראשית, טו, ז. 


� בראשית, כא, י. 


� בראשית, טו, ח. 


� קהלת, ז, כ. 


� ישעיה מג, כז. 


� רש"י, שם. ניתוח מעמיק בדרך הזו בדברי חז"ל נמצא במהר"ל בגבורות ה', פרק ט, 


    אגב עיון מרתק 


   בגמרא ( נדרים לב ע"א ): "מפני מה נענש אברהם אבינו ? " 


� ר' ראב"ע, רד"ק, רמב"ן ועוד. מענין שגם רש"י עצמו שפירש בישעיה את "אביך חטא" 


   על עניננו, לא מביא זכר לכך בפרשתנו וקובע כי אין כאן שאילת אות. 


� בראשית רבה, מד. 


� ישעיהו, יד, יב – יט. 


� מגילה יז, ע"ב. 


� בראשית, טו, יח. 


� רש"י, במקום. 


� רש"י, שם. 
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