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בריתו של אברהם אבינו וארץ ישראל. 
1. "בבריתו של אברהם אבינו".

2. ירושת הארץ – "בזכות המילה". 

3. "גלותי את חרפת מצרים". 
4. קידוש החומר – בבשר. 
5. קידוש החומר – בארץ. 
6. "חתן דמים למוּלֹת". 

בריתו של אברהם אבינו וארץ ישראל
 " 'וימל אברהם את יצחק בנו בן שמונת ימים כאשר צוה אותו אלוהים' -  בספר שער החצר בסימן קנ"ב הביא בשם ספר טוב הארץ, שמעלת ארץ ישראל גדולה  כמעלת ברית מילה, מ- ד' שמות של א"י: ארץ  חיים, ארץ צבי, ארץ ישראל, ארץ הקדושה, -  סופי תבות: מילה. והנני מוסיף לע"ד, שראשי  תיבות: ישראל, צבי, חיים, קדושה, הוא – יצחק, ראש לנימולים לשמונה"
.

א. "בבריתו של אברהם אבינו".

ברית המילה שעשה אברהם אבינו, תחזור לאחר מתן תורה ותינתן בציווי מיוחד: "וביום השמיני ימול בשר ערלתו"
. ואף על פי כן, לעולם היא תקרא על שמו של אברהם: "בריתו של אברהם אבינו עליו השלום"
. 

כל כך יתקשר שמו של אברהם במילה, עד שמלבד ברכת המצוות הרגילה הנאמרת בברית: "על המילה", תתווסף בכל ברית גם ברכה מיוחדת על הזכות להתקשר בבריתו של אברהם אבינו. 

כשתימנה המצווה בספר המצוות לרמב"ם
, היא תימנה עפ"י מקורה בפרשת 'לך-לך', ולא עפ"י מקורה בספר ויקרא, למרות "הכלל הגדול" שקבע הרמב"ם בפירוש המשניות ועל פיו:

"כל מה שאנו נזהרים ממנו (= לא תעשה ) או עושים אותו (=עשה )  היום, אין אנו עושים זאת אלא מפני ציווי ה' על ידי משה, לא מפני שה' ציווה בכך לנביאים שקדמוהו"
.

ולמרות שבתוך פירושו של כלל זה הזכיר הרמב"ם במפורש את עניננו : 

"... וכן אין אנו מלים בגלל שאברהם מל את עצמו ואנשי ביתו, אלא מפני שה' צונו על ידי משה להמול כמו שמל אברהם עליו השלום".

קיום מצות המילה מתבצע, אפוא, עפ"י ציווי ה' ביד משה, אבל מילה זו חייבת להיות "כמו שמל אברהם אבינו עליו השלום"
. ובנושא זה אין למצות מילה אף אח ורע בין המצוות. 

דומה כי עיון בניסיון זה, השביעי לניסיונותיו של אברהם, יזהה אכן, בין עולמו של "אברהם העברי", על קשייו ולבטיו ועל המסר הגדול שלו אל העבר השני של הנהר, לבין אות הברית הזאת. מתוך עיון זה אולי יובן גם מדוע המצווה הראשונה בחייו של כל ילד יהודי, והיחידה המלווה אותו בכל רגע מחייו, היא דווקא זו הנקראת על שם אבי האומה הראשון. 

המילה עליה מצטווה אברהם, היא קודם כל ברית בין ישראל לבין הקב"ה, אשר באה ליחד את אברהם וזרעו בסימן היכר מלידה. מעתה תייחד ברית המילה את יהודיותו של אברהם וזרעו, עד כדי הקביעה שגם "ערלי ישראל בכלל מולים הן"
, מפני שהמילה מהותית לטבעם, ואילו "אין הערלה קרויה אלא לשם עובדי כוכבים שנא': 'כי כל הגויים ערלים' 
. "
.

ייחודו זה של אברהם ושל זרעו אחריו הבא בברית המילה, יתבטא מעתה בשני עניינים - הברית על ארץ כנען, ותיקון התאווה המינית - פרי באושו של החטא הקדמון, אשר הגיע לשיא שפלותו אצל בעלי הארץ הזאת - אנשי כנען בן חם. 

ב. ירושת הארץ – "בזכות המילה"
 

עוד לפני ברית המילה כבר נכרתה ברית על הבטחת הארץ - ברית בין הבתרים. עתה עוברת ההבטחה על ירושת הארץ ברית נוספת, שרק על ידה תינתן הארץ לישראל. כאן, בפעם הראשונה, ישנה הבטחה על הארץ לדורות הבאים:

"והקמותי את בריתי בני וביניך ובין זרעך אחריך לדרתם לברית עולם להיות לך לאלקים ולזרעך אחריך. ונתתי לך ולזרעך אחריך את ארץ מגריך את כל ארץ כנען לאחזת עולם והייתי להם לאלקים. ויאמר אלקים אל אברהם ואתה את בריתי תשמר, אתה וזרעך אחריך לדרתם"
.

" 'ונתתי לך' - מכאן שלא ירשו ישראל את ארץ כנען מאבותיהם אלא בזכות המילה, על מנת כן ניתנה הארץ לאברהם, על שימול ועל כן ניתנה ליצחק וליעקב - על שימולו. ועל דבר זה ציוה הקב"ה ליהושע לימול את ישראל בעת שבאו ליכנס לארץ, שאלמלא לא היו מולין, לא היו יכולים להכנס לארץ"
.

וביתר חריפות: "אם מקבלין בניך את המילה הן נכנסין לארץ, ואם לאו - אינן נכנסין לארץ"
.
ענין היות ברית המילה גם הברית על הארץ, מתברר במפורש בתוך נאומו הגדול של עזרא בפני העם השב מבבל, ונבדל מכל בני נכר. שם מתאר עזרא את ההיסטוריה של ישראל, והוא פותח באברהם:

"אתה הוא ה' האלקים אשר בחרת באברם והוצאתו מאור כשדים ושמת שמו אברהם, ומצאת את לבבו נאמן לפניך וכרות עמו הברית לתת את ארץ הכנעני, החתי, האמורי והפריזי והיבוסי, והגרגשי לתת לזרעו..."

הברית המתוארת פה באה, אפוא, לאחר שינוי השם מאברם לאברהם. זו אינה יכולה להיות ברית בין הבתרים. הביטוי "ומצאת את לבבו נאמן לפניך" מתאים בדיוק לפתיחת ברית המילה. "התהלך לפני והיה תמים ואתנה ברית ביני ובינך"
. ומה נכרת בברית המילה הזאת ? - "לתת את ארץ הכנעני... לתת לזרעו..."
.
החיבור הזה מעוגן גם בדיני ברכת המזון. במסכת ברכות
 נפסקה על פיו ההלכה שמי שלא אמר ברית - דהיינו "על בריתך שחתמת בבשרנו" בברכת הארץ שבברכת המזון - לא יצא ידי חובתו. הצורך להזכיר את הברית מוסבר ברש"י שם: "שעל ידי ברית נתנה לאברהם בפרשת מילה: 'ונתתי לך ולזרעך אחריך את ארץ מגריך' ".

ג. "...גלותי את חרפת מצרים"

בעבר הירדן נמצאה פעם  "גִבְעַת הַעֲרָלוֹת"
 - שם מל יהושע את כל העם, הילודים במדבר, בדרך בצאתם ממצרים, רק אז הפך שם הגבעה ההיא לגלגל - "כי ערלים היו כי לא מלו אותם בדרך.... ויהי כאשר תמו כל הגוי להמול... ויאמר ה' אל יהושע היום גלותי את חרפת מצרים מעליכם ויקרא שם המקום ההוא גלגל עד היום הזה"
.

זהו פסוק מופלא. ארבעים שנה כבר עברו מאז יצאנו ממצרים. אבל כל עוד לא מל עם ישראל את עצמו מעורלתו, מצרים עוד לא יצאה ממנו. "חרפת מצרים" היא אותו הדבר שכל עוד הוא קיים בנו, לא נוכל לכבוש   את ארץ כנען מכּנעניוּתָה.

  עפ"י חז"ל, חיבר יהושע את האירוע המיוחד הזה עם הפרשה שלנו: 

"כתיב: 'וזה הדבר אשר מל יהושע'. דבר אמר להם יהושע ומלן. אמר להם: מה אתם סבורין, שאתם נכנסים לארץ ערלים ? כך אמר הקב"ה לאברהם: 'ונתתי לך ולזרעך אחריך' וגו' - על מנת 'ואתה את בריתי תשמר' "

רק משנהפכה "גבעת הערלות" והיתה ל"גִלְגַל", מופיע שר צבא ה' במחנהו של יהושע, וההכנות האחרונות לכיבוש יריחו והעי נשלמות
.

ד. קידוש החומר- בבשר.

מדוע, איפוא, משמשת ברית המילה המפתח לזכות על הארץ ?

הרמב"ם ניסח את טעמו למצוות המילה עצמה כך: 
"למעט תאות המשגל ולהחליש זה האבר כפי היכולת"
.

גם אם נדחה את כל הטעמים ואפילו אם נלך בתמימותו של האבן-עזרא
, אשר הסביר את "והיה תמים" שבראש הפרשה, שפרושו שלא נחפש טעם למילה כי היא "גזרת מלך על עבדיו", לא נוכל להתעלם מהיות האות המייחדת אותנו בעולם, מונחת בבשרנו ומוטבעת דווקא "בגולת הזהב, לפי שהוא סיבה לקיום המין "
.
אברהם מבקש לתקן עולם שנכשל פעם אחר פעם בתאוות המין, זו התאווה אשר העבירה אותו על דעתו ועל דעת קונו. מאז המפגש הקדמון עם הנחש, והחטא שבא בעקבותיו, כאשר בני האדם חשו לראשונה את טעמה של התאווה המשתלטת על האדם, הם חשו צורך לכסות את ערוותם, ולא יכלו יותר להלך ערומים בגן העדן.
 

את עשרת "דורות ההכעסה" - עשרה דורות שהיו "מכעיסין ובאין"
 אלו, חותמים "בני האלהים" הרואים את "בנות האדם"
, ואינם יכולים - או שאינם רוצים יותר - לשלוט על עצמם. אז נשטף העולם שבו באו כולם על כולם "והכל על אדם ואדם על הכל"
. את מפעלו הרוחני והאנושי האדיר של נח, מקצצים חם וכנען בנו בראותם את ערות אביהם
. ניצניו של עולם המחר שנוצרו בביתו של נח, מושפלים שוב בתאוות המין הבלתי מרוסנת של כנען. כי הן זאת ידענו כולנו - יותר מכל דבר אחר בעולם, יכולה מיניותו של האדם לרוממו עד לפסגות הגבוהות ביותר מכאן, ולהשפילו עד לדיוטות התחתונות ביותר - מכאן. 

כאשר האדם שולט בתאותיו המיניות ומנווטן, הרי שהוא מבטא דרכן לא רק את כח המשכת החיים בדורות, אלא גם את עוצמתה של האהבה השלמה. 

הדבר שיאפיין את האדם מיד בהבראו הוא "ודבק באשתו והיו לבשר אחד"
. רק האדם, מכל בעלי החיים עלי אדמות, יכול, מתוך קשר בשר להגיע למדרגה של דבקות. אם האדם שולט בנטיותיו, הרי שיחודו יהיה בכך ש"מבשרו יחזה אלוה"
, מבשרו דווקא, מפני שרק מתוך שלמות הביטוי הגופני והנפשי כאחד, יוכל לאחד את כל המון הכֹּחות הגשמיים והרוחניים שְבֹּו למטרה מוסרית ועליונה. אבל, אם האדם ישקע בתאותו המינית וישלט על ידה, הרי שאותה התאווה, במקום שתרומם את כל מאוויו הגופניים והנפשיים כאות לעולם של תיקון ואהבה, יכולה להתבטא בסיפוקים אנוכיים, בשלילת כל האידאליות היכולה לנבוע ממערכת מתוקנת של התאוה הזאת.
 

"אדם הראשון נולד מהול"
, אלא שחטאי האדם יצרו את הערלה האוטמת בין בשרו ורוחו של האדם, דוקא במקום בו איחודם של הגוף והרוח אמור לבטא את גדולתו של האדם. 

כנען אשר הראה  לאביו את ערוותו של סבו, השפיל את התאווה המינית עד למדרגתה הנמוכה ביותר. 

עתה מצוּוה אברהם אבינו, בן בנו של שם, הקורא כבר ששים שנה בשם ה', לקבוע את הברית בינו ובין הקב"ה ב"גולת הזהב" שבו, להשיל מעצמו את ערלתו, ולזכות ע"י כך בארץ כנען. 

רק ע"י כך יקודש ידיד (=יצחק ) מבטן, ויזכה להיות הנימול הראשון עלי אדמות כשהוא בן שמונה ימים. כך יהיו הוא וצאצאיו חתומים באות ברית קודש.
"וברוך השם אשר לו נתכנו עלילות שהקדים וציוה אברהם להמול קודם שתהר שרה, להיות זרעו קדוש"
. 

בברית המילה מגיעה בשורתו של אברהם בעולם לשיא חדש. לא רק את קדושת הרוח וערכיו הוא ימסור בעולם, אלא גם את הכח לקדש את הגוף ולעדן את הבשר. כאן נקבע כי ייחודו של ישראל בעולם הוא בקדשו את החומר ובהסרתו את ערלת גופו. בריתו של אברהם אבינו, איננה רק המשך הקריאה החינוכית בשם ה', אלא גם קריאת תגר על כל הכנעניות ועל כל מעשה ארץ כנען. היא הבשורה לאדם כי ביכולתו לשלוט בתאוותיו ובדמיונותיו - אם רק ירצה בכך. 

ה. קידוש החומר – בארץ.

כל עוד היו בני ישראל במדבר, עוד יכולה היתה להתעכב המילה. עתה, משהם נכנסים לארץ - עומד להיבחן כחם הישראלי המיוחד בחיי קדושה ארציים, ריאליים וחמריים העומדים להיפתח תחת הנהגתו החדשה של יהושע בן-נון. 

הם אמורים לגלות את ישראליותם המיוחדת, זו היודעת לקדש לא רק את הרוח, אלא גם את החומר היותר מקורקע וארצי בעולם. עתה, מעל גבעת הערלות יפנה אליהם יהושע ויאמר להם כך:- 
"מה אתם סבורין, שאתם נכנסין לארץ ערלים ? כך אמר הקב"ה לאברהם: 'ונתתי לך ולזרעך אחריך' וגו' -  אחריך' וגו' - על מנת 'ואתה את בריתי תשמר' "
. 

וזאת מפני שבארץ ישראל, בניגוד למדבר בו שלטו ענני הכבוד, והלחם ירד מן השמים, מתגלה התכונה הישראלית המיוחדת – היכולת להוציא את הלחם מן הארץ, ויחד עם זאת לדעת שלא על הלחם לבדו יחיה האדם. היכולת לעבוד עם הגוף את הארץ הזאת, אשר מקיאה את מי שאינו יכול לשמור בה על קדושת גופו. ברכת המזון אותה הזכרנו קודם לא נתקנה בתורה על המזון אלא "על הארץ הטובה אשר נתן לך", מפני שבברכה זו האדם אמור להודות לקונו בדיוק על הזכות הזאת האמורה כאן. ממילא מובן מדוע מי שלא אמר "ברית" בברכת המזון, אולי הודה על הארץ, אבל לא הבין את תפקידו של האדם בקידושה.
נדמה שעתה ניתן להבין גם חידוש גדול בטעמו של מנהג. נהגו שאין מברכים "שהחיינו" על ברית מילה בחוץ לארץ, מה שאין כן בארץ ישראל.
 ראשונים ואחרונים תמהו על מה ולמה לא נהגו לברך "שהחיינו" בחו"ל
, אבל לפי דברינו אלו הדבר הוא נפלא וברור: לא שבארץ ישראל ה"צערא דינוקא" הוא פחות מאשר בחו"ל, אלא שמפני שכל מהותה של ברית המילה מקושרת עם ארץ ישראל, הרי ה"צערא דינוקא" נטמע בתוך השמחה הגדולה של ברית העולם וירושת הארץ המתחברת במילתו.      

ו. "חתן דמים למּוּלֹת"

עתה, משנתחוורו הדברים, ישפך אולי אור חדש גם על מדרש מופלא העוסק בהליכתם של משה וצפורה עם בנם שטרם נימול ממדין למצרים. שם, "בדרך במלון", מיד לאחר שמקבל משה "תדריך" אחרון לקראת פגישתו עם פרעה, מבקש הקב"ה להמית את משה
. צפורה לוקחת צֹר, כורתת את ערלת בנה, ורק אז: "וירף ממנו". 

המדרש מתענין לדעת כיצד ידעה צפורה שהסכנה שקרתה לפתע בדרך קשורה למילה, ועונה: 
"והיה המלאך נעשה כמין נחש ובולעו (=את התינוק ) מראשו ועד ירכיו וחוזר ובולעו מרגליו ועד אותו מקום. הבינה צפורה שבשביל המילה הוא"
. 

האם לחנם השתמש כאן הדרשן במוטיב ה"נחש" ? צפורה מתלווה למשה, מושיעם של ישראל, ההולך לגאול אותם ואת העולם כולו, מטומאת מצרים. טרדתו של משה בענייני הכלל משכיחה ממנו את מילת בנו
. והנה, לפתע, מופיע המלאך ומבקש להמית את גואלם של ישראל. או אז, רואה צפורה את "הנחש", זהו בן-בנו של אותו "הנחש" שכבר עצר פעם את גאולת העולם, בן-בנו של אותו "הנחש" שהוריד את העולם מעולם של "ויהיו שניהם ערומים האדם ואשתו ולא יתבוששו"
 - עולם שהוא טהור בטבעו ובטהרתו, לעולם המתבייש בערוותו ושב וחוטא בה, עד שתוקן העולם במילתו של אברהם. 

ו"הנחש" הזה הולך ובולע את התינוק מראשו ועד ירכיו, ומרגליו ועד אותו המקום - וצפורה מבחינה. כאילו אמרה - אין ערך לכל השליחות שהולך משה לבצע בעולם, אם לא תדאג היא למול את בנה. חשה היא שעלולה גאולת העולם להתעכב עד שבנו הקטן של אבי הנביאים יכנס גם הוא בבריתו של אבי האומה הזאת. 
לאומה הזאת הצטרפה צפורה זה עתה, ממדין, ובהסרת ערלת בנה מצטרפת גם היא למהלך של "עם אלקי אברהם"
.
                              שרה והגר

1. "ושרי... לא ילדה לו"
2. "חטאה אִמֵנו" ?  
3. "לאברם אשהּ לו לאשה"

4. "חמסי עליך"
5. גירוש ישמעאל.
6. "לא נמצא שם שמים מתחלל בדבר" ?
7. "אִמֵנו הראשונה".


שרה והגר.




בין ה'לך-לך' הראשון, שנצטווה אברהם אבינו בדרכו לארץ כנען, לבין ה'לך-לך' האחרון שמצטווה אברהם אבינו בדרכו להר המוריה, נולדים לו שני בנים, יצחק וישמעאל.

מורכבוּת היחסים בינהם, מגֵרוּשוֹ של ישמעאל מעל פני יצחק ועד לחזרתו לקבורתו של אבא ביחד עם יצחק, מתחילה להתברר בפרשותינו מ"לך-לך" ועד "חיי שרה", וממשיכה להתברר עד הימים הללו ועד השעות האלו ממש.

בעיוננו לפרשה הבאה (חיי שרה) ננסה לגעת במידת הניתן, בשורשי הסוגיה האדירה הזאת.

 אבל, ניצני הבעיה מופיעים עוד הרבה לפני הפגישה בין שני הבנים. מאז הרתה הגר, שפחת שרה, לאברהם, ועד ליום "הִגָמֵל את יצחק"
  (משך התקופה הוא יותר מחמש עשרה שנה ! ) מתבררים היחסים הטעונים הללו כבר בדור האמהות  - אצל שרה אמנו, והגר – אם ישמעאל. 

רק מתוך עיון בפרשיות הקודמות להופעתם של יצחק וישמעאל בעולם, בפרשיות שלפני ההריונות, בהריונות עצמם, בשתי פרשיות הגרושים, ובויכוחים עליהם בין אברהם לשרה, ובעיקר בהכרעתו של הקב"ה – "כל אשר תאמר אליך שרה שמע בקולה"
, נוכל לבוא בפרשה הבאה לברור היחסים בין יצחק לישמעאל, בעצמם. יחסים שתחילתם בימי- עולם והמשכם – מי ישׁוּרֶנוּ ?   

"ושרי.. לא ילדה לו".
מה רב הוא המרחק בין חלום למציאות. איך הסתיימה פרשת ברית בין הבתרים ? - 

"לזרעך נתתי את הארץ הזאת מנהר מצרים עד הנהר הגדֹל נהר פרת..."
.

אך בפועל, המציאות המתוארת בפסוק הבא אחר – כָּך היא:-

"ושרי אשת אברם לא ילדה לו, ולה שפחה מצרית ושמה הגר..."
.

כמה היטיבו חז"ל לבטא במדרש את הפער הזה שבין החלום לבין הממש:- 

"חזירתא רעיא בעשרה ואימרתא  ולא בחד (= החזירה רועה עם עשרה גורים והכבשה אפילו לא באחד ) כל אילין אמר הקב"ה לאברהם דיהב ליה: את הקיני ואת הקניזי, ואת הקדמוני... ועדיין 'ושרי אשת אברם לא ילדה לו' "

מיד עם הִכּנסה של הגר לתמונה  היא כבר הרה לאברהם, ואילו שרה אמנו עוד "לא ילדה לו". 

ב. "חטאה אִמֵנו ? "
דוקא על הרקע הזה, מבקשים אנו לעיין בהנהגתה של שרה, המענה את הגר שפחתה, המוסרת דינו של אברהם לשמים, והמגרשת את ישמעאל מן הבית.

ואברהם ? האם צדק בהניחו לה לשרה לעשות כך ? רק על גירוש ישמעאל
 נאמר: "וירע הדבר מאד בעיני אברהם על אודות בנו"
. ועל גירושה של הגר שפחת שרי שניתנה לו לאשה ? ועל עינויה ? 

יש מן הפרשנים שביקשו לראות את התנהגותה של שרה בשלילה רבה. 
הרמב"ן, למשל, רואה כך לא רק את התנהגותה של שרה, אלא גם את שתיקתו של אברהם:

"חטאה אמנו בעינוי הזה. וגם אברהם בהניחו לעשות כן, ושמע ה' אל עניה ונתן לה בן שיהא פרא אדם לענות זרע אברהם ושרה בכל מיני העינוי"

הרד"ק אמנם "מצדיק" את אברהם שלא התערב בענין - "משום שלום הבית", אך מאידך מרחיק לכת בחטאה של שרה, ואף קובע כי פרשה זו נכתבה כדי ללמדנו כיצד לא להתנהג : - 

"..וזה שעשתה שרי לא היה טוב בעיני הא-ל כמו שאמר המלאך להגר: 'כי שמע ה' אל עניך'
, והשיב לה ברכה תחת עניה... וכל זה הסיפור נכתב בתורה לקנות אדם ממנו המדות הטובות, ולהרחיק הרעות "

קשים הדברים כאשר הם נאמרים על אבות ואמהות העולם. קשים, אך נאמרים הם על ידי "ראשונים כמלאכים", וראויים הם ודאי למי שאמרם. 
חשיבות רבה מאוד יש לברור האספקטים המוסריים במערכת היחסים הזאת. דווקא מפני צדקת דרכנו הכללית במלחמתנו עם ישמעאל, איננו רשאים להתעלם מחובת הבחינה המוסרית בדרכי הגעתנו לשם. אבל דווקא מתוך הדברים הללו, שומה עלינו ללמוד הדברים לעומקם ולברר האם זהו באמת עומק פשוטו של מקרא ? 

חז"ל למדו את הפרשה באופן שונה לחלוטין, ואנו ננסה לעיין במתרחש בבית אברהם ושרה על פי דרכם זו, ולקיים את מצוותו המיוחדת של ישעיהו הנביא דווקא לגבי אבינו ואמנו הראשונים : -

"הביטו אל אברהם אביכם ואל שרה תחוללכם"

הבה, נביט איפוא בדברים מתחילתם, ע"פ השוואת שתי פרשיות הגרוש, זו של הגר בהריונה, וזו של הגר וישמעאל.

ג. "ותתן.. לאברם אשהּ לו לאשה".
ראשית, של מי היוזמה לקחת את הגר ולהבנות ממנה ? :

"ותאמר שרי אל אברם הנה נא עצרני ה' מלדת בֹּא נא אל שפחתי אולי אבנה ממנה וישמע אברם לקול שרי. ותקח שרי אשת אברם את הגר המצרית שפחתה מקץ עשר שנים לשבת אברם בארץ כנען ותתן אֹתה לאברם אשהּ, לו לאשה"
.

היוזמה, אפוא, כולה של שרה. אברהם, לא רק שאינו יוזם, אלא שגם כאשר הוא מבצע, הוא עושה זאת רק מפני שהוא שומע בקולה של שרה ורק מפני ששרה לוקחת אותה לו לאשה: "ותקח שרי.. את הגר המצרית.. ותתן אֹתה..".

כמה יפה לדייק בפרשה דווקא עם הרמב"ן שאינו מבקש לכסות על חטאה של אמנו בעינויה את הגר, אך מבקשנו ללמוד את עוצמת אצילותה בעצם ההצעה לתת את שפחתה לאישה :- 

"וישמע אברם לקול שרי" - "לא אמר הכתוב: 'ויעש כן'. אבל אמר כי שמע לקול שרי. ירמוז, כי אף על פי שאברם מתאוה מאד לבנים לא עשה כן בלא רשות שרי..."

שרה היא היוזמת, הלוקחת בפועל את הגר, ובעיקר - המחליטה להעניק לה מעמד של אשה: "ותתן אותה לאברם אשהּ, לו לאשה". 

שרה יכולה היתה בהחלט לתִּתָה כפילגש, או כשפחה, אך היא בוחרת מיוזמתה בדרך אחרת. לכמה תעצומות נפש זקוקה היתה שרה כדי לתת מיוזמתה את שפחתה - כּאשה לאישהּ ? האם לחינם מדגיש הכתוב שלוש פעמים את היות שרי "אשת אברם" ?:

"וכל זה מוסר שרה והכבוד שהיא נוהגת בבעלה"
.

ג. "חמסי עליך"
אז מה קורה בהמשך ? מדוע משתנה – לכאורה – התנהגותה של שרה ויחסה אל אברהם, מקצה לקצה ?

"ותרא כי הרתה ותקל גברתה בעיניה. ותאמר שרי אל אברם חמסי עליך אנכי נתתי שפחתי בחיקך ותרא כי הרתה ואקל בעיניה. ישפט ה' ביני ובינך. ויאמר אברם אל שרי הנה שפחתך בידך עשי לה הטוב בעיניך ותענה שרי ותברח מפניה"

דבריה של שרה לאברהם קשים ונוקבים. שרה פונה אל אברהם בלשון של כעס: "חמסי עליך", והסיפא של דבריה קשה אף יותר: "ישפט ה' ביני וביניך". והרי כל היוזמה והביצוע של נתינת הגר לאברהם היו של שרה, ואף כאן היא מודה: "אנֹכי נתתי שפחתי בחיקך...". אם כן מדוע חמסה על אברהם, ועל מה יש לשפוט ביניהם ? האם אברהם התווכח על הענין ? האם הוא לא הסכים ? האם לא מסתתר כאן מאחורי הדברים איזשהו ויכוח קשה אחר, שדבריה של שרה אינם אלא סיומו ? 

ואברהם, שהיה כל כך פאסיבי בלקיחתו את הגר, מדוע הוא פאסיבי כל כך גם בעינויה ובשילוחה ? האם לאברהם אין מה לומר בפרשה הזאת ? האם אין כאן לתורה ענין לבטא את רגשותיו כלפי הגר אשתו הנשלחת למדבר ? 

ד. גירוש ישמעאל. 
באותה מידה שבה תוכנה של השיחה בין אבינו ואמנו הראשונים נסתר בפרשיה הזאת, שב'לך-לך', כך הוא ברור וגלוי בשיחה שבפרשיה המאוחרת יותר, בפרשת גרושו של ישמעאל, שנמצאת אצלנו ב'וירא'.  ודומה, שכדי להבין טוב יותר את הפרשה הראשונה ראוי להשוותה עם הפרשה השניה.  

כאן, אחרי "הגמל את יצחק", רואה שרה את :- 

 "בן הגר המצרית אשר ילדה לאברהם מצחק. ותאמר לאברהם גרש את האמה הזאת ואת בנה, כי לא יירש בן האמה הזאת עם בני עם יצחק"
.

"האמה הזאת" - היא אמנם שפחתה של שרה, אך האם אין היא גם אשת אברהם, שהפכה לכזו ביוזמתה של שרה ?  ומה פירוש הביטוי "ואת בּנָהּ", וכי אין ישמעאל גם בְּנוֹ של אברהם ? ומדוע קוראת שרה ליצחק "בּנִי" – "עם בני עם יצחק", האם אין יצחק גם בנו של אברהם ? 

התורה מתארת את מורת רוחו של אברהם למשמע דבריה של שרה: 

"וירע הדבר מאד בעיני אברהם על אודות בנו"

"בנה", של הפסוק הקודם הופך בפסוק הזה ל"בנו", אך נשים לב כי גם כאן לא מוזכרת שום התיחסות של אברהם לגרושה של הגר עצמה. 

הקב"ה הרואה במורת רוחו של אברהם, אומר לו כך:-

"ויאמר אלקים אל אברהם אל ירע בעיניך על הנער ועל אמתך. כל אשר תאמר אליך שרה שמע בקֹלה, כי ביצחק יקרא לך זרע. וגם את בן האמה לגוי אשימנו כי זרעך הוא"
.

נדייק במספר דברים:

"בנה" שהפך אצל אברהם ל"בנו", חוזר להיות בפי הקב"ה ל"בן האמה". ה"אמה" נשארת גם בפי ה' "אמתך" , ולא "אשתך".  

הסיבה לכך שצריך אברהם  לשמוע בקולה של שרה היא: "כי ביצחק יקרא לך זרע". - אז מה ? האם מפני ש-'ביצחק יקרא לי זרע', חייבים לגרש את ישמעאל ?!

ושאלה אחרונה: –  שרה תבעה מאברהם דבר אחד בלבד: "גרש האמה הזאת ואת בנה", מהו אם כן פירוש הפסוק: "כל אשר תאמר אליך שרה שמע בקולה". מה בא "כל" זה לרבות ?

ה. "לא נמצא שם שמים מתחלל בדבר ? "
את הקשיים בפרשיה הזאת, השניה, למדו חז"ל להבין מתוך חיבור בין הפרשיות. עפ"י החיבור הזה גם לימדונו חז"ל לשער את תוכן השיחה שהתנהלה בין אברהם לשרה, בעקבותיה אמרה שרה בפרשה הראשונה את המשפט החריף כל כך: "ישפט ה' ביני וביניך" :

"אמרה לו: רואה אני את ישמעאל בונה במה וצד חגבים ומקטיר לעבודה זרה. אם ילמד את בני את יצחק, לא נמצא שם שמים מתחלל בדבר ? אמר לה: מאחר שזכין לאדם חבין לו ? מאחר שעשינו אותה גבירה נוריד אותה מן הבית ? הבריות מה אומרות עלינו ?! אמרה לו: הואיל ואני אומרת כך ואתה אומר כך - יכריע המקום בינינו. הכריע על דברי שרה, שנאמר: 'כל אשר תאמר אליך שרה שמע בקולה'. ומה תלמוד לומר 'כּל' ? מלמד שהכריע (=הקב"ה) על השניה כראשונה. מה השניה על אודות הגר, אף הראשונה
 על אודות הגר"
.

בפרשת "ברית בין הבתרים" ראינו את אברהם "אב המון גויים", הלוחם למען לוט ואליעזר, המדבר עם מלכיצדק ומלך סדום, המוביל את ענר, אשכול וממרא, מבקש לעסוק בתפקידו השני - בבניית האומה מבפנים. לא את דמשק אליעזר הוא רוצה כיורש, אלא את זרעו אשר יצא ממעיו. אוֹת הוא מבקש כדי לדעת כי יירש את הארץ, הוא ובניו לעולם. עתה מתמודדים אברהם ושרה עם המבחן הראשון בתפקידם החדש, עתה עליהם לעבור מתפקידם כמחנכי העולם, לתפקידם כאבא ואמא של עם ישראל. 

העיסוק בחינוכו של העולם כולו לא היה רק נחלתו של אברהם, גם שרה הייתה שותפה מלאה לכך. על שניהם אמרה תורה "ואת הנפש אשר עשו בחרן". שניהם יחדיו עסקו בהכנסת האורחים, בלקיחת לוט עמם, וכך הלאה. 

שיתוף פעולה שכזה איננו מוצאים אצל האבות והאמהות האחרים. רבקה אינה פועלת עם יצחק, אלא לידו. היא מובילה את יצחק לדרך שהיא רואה כנכונה. יעקב אינו יודע ממעשֶׂהָ של רחל בגנבת התרפים, והוא מוכן להישבע כי איש לא גנבם. מעניין כי התואר "אשת אברם" החוזר פעמים רבות כל כך אצל שרה, לא מופיע ולו פעם אחת – אף לא אצל אחת מכל שאר האמהות. 

והנה – למרות הזוגיות הייחודית הזו, דווקא אצל אברהם ושרה מתפתח הויכוח המופלא והקשה הזה, ודווקא עכשיו - כאשר הם עוברים מתפקיד מחנכי העולם, לתפקיד חינוך הבית הלאומי. 

ועל מה נטוש הויכוח ? על גדרי "חלול השם". האם "מה יאמרו הבריות" הוא חילול ה' הגדול יותר, או האם, חלילה, זה שיפגם יצחק כמלוא הנימה, מהמפגש עם ישמעאל, הוא חילול ה' גדול ממנו ? 

שרה מזכירה לאברהם את ה"קוד" שבו הוא השתמש חמש פעמים (!) בשיחה הקודמת עם הקב"ה - "ירושה": "כי לא יירש בן האמה הזאת עם בני עם יצחק". נכון שהוא בנך, אבל לגבי ירושתו הרוחנית והטבעית של יצחק, יצחק הוא "בננו", ואילו ישמעאל הוא "בן האמה". לאברהם רע על אודות "בנו", אך הקב"ה מאמץ את דבריה של שרה: "אל ירע בעיניך על הנער" ועל "בן האמה". גם הוא יהיה לגוי, אבל לא כאן, לא ביחד, לא "עִם יצחק". 

שרה מבקשת בעצם ללמד את  המפתח ליצירת המערכת החינוכית של הבית היהודי. כדי שהבית היהודי יוכל להקרין החוצה, חייבת להיות בתוכו מערכת חינוכית שונה: בלי במות, בלי חגבים, בלי השפעות זרות. 

זהו הויכוח האחד והיחיד המופיע בתורה, בין האבא והאמא היהודיים הראשונים: כאשר יש סתירה בין תפקידנו האוניברסלי, העולמי, לבין תפקידנו הביתי, הלאומי - מה קודם ומה נדחה ? עד שהכריע הקב"ה לעשות כדבר שרה, "וכשם שהכריע על השניה, כך הכריע על הראשונה". 
ו. " אִמֵנו הראשונה"
לוּ חפצה הייתה שרה בעינויה של הגר בלבד, יכולה הייתה לקבל את בנה - שהוא עפ"י ההגדרה בן שפחתה - ולגרש אותה, אבל לא בזה עסקינן. 
שרה, בראותה את התנהגותה של הגר המֶקֵלה בה ראש, מבינה כי נרקמת כאן 'בעיה' שלא תאפשר את חינוכו הנכון של הבן שעוד יוולד. יותר משלש עשרה שנה (!) יחלפו עד שיפקוד ה' את שרה, אבל שרה כבר חשה את האחריות הגדולה של האם אשר עסקה תשעים שנה בחינוכו של העולם כולו, ושעתידה לזכות ולהיות האמא היהודיה של הבן היהודי הראשון באותו עולם. 

בעמדה  דומה, אם כי בסיטואציה לגמרי אחרת, יעמדו יצחק ורבקה מול ההתמודדות עם השפעתו של עשו על יעקב. ואותו הויכוח, אם כי בדרך שונה לגמרי, יתנהל גם אז בין האב והאם היהודיים השניים על יחסי יעקב ועשו.

שנים רבות לאחר הגרוש, ילך יצחק ל"באר לחי ראי"
, שם הוא יפגוש את ישמעאל אחיו אשר גורש  בגללו ובשבילו, ואת הגר, ה"אמה הזאת". רק אז, אחרי שהוא כבר ייעקד
 וילך לבנות את אהלו, הוא ישיב את ישמעאל לאביו, להמשיך ולקבל מבית אברהם. אז הוא ישיב גם את הגר שתֵעשה לקטורה, ותעמיד מאברהם- "אב המון גויים" - עוד בנים אחרים שיושפעו מביתו של אברהם. 

הרחק משם ומהשפעתם, ישוב יצחק לבנות את אהלה של שרה אמו
, תשוב הברכה להיות שרויה
 והאור ישוב לדלוק מערב שבת לערב שבת. 
רק אחר כך יחלק אברהם את ירושתו בין יצחק לבין כל שאר בניו עם ישמעאל. - האם יחזור אברהם לצורך כך, על אשר לימדה אותו שרה, וינתק את כולם מיצחק ?

"ויתן אברהם את כּל אשר לו ליצחק, ולבני הפלגשים אשר לאברהם נתן אברהם מתנֹת, וישלחם מעל יצחק בנו בעודנו חי קדמה אל ארץ קדם"

בעיוננו, בשבוע הבא ננסה בעז"ה להבין איפוא, את אשר כל-כך קרוב ומציאותי לכולנו -  את חיינו עם ישמעאל.

"רק אין יראת אלקים במקום הזה"

1. "אחֹתי היא".

2. "חסיד שבאומות".

3. "רק אין יראת אלקים".
4. "מִשָם".
5. "..'וישב'...'ויגר' ". 
6. "עתה ידעתי".
7. "לי הוא". 
8. "שמא.. יפסל הקרבן". 
9. "תחת בנו". 
10. "ה' יראה". 
11. "אסקתיה ? אחתיה ! ". 
              "רק אין יראת א-לקים במקום הזה"

לאחר ברית המילה והבטחת הזרע  שבפרק יז', מתבשר אברהם       ( בפרק יח' ) בשתי בשורות - על הולדת יצחק מכאן, ועל הפיכתה של סדום, מכאן. 

פרק יט' עסק כולו בסדום ובהשחתתה, ואך טבעי היה כי עתה תעבור התורה למימוש הבשורה השניה - הולדת יצחק. אך     משום-מה, בין סיום פרשת הפיכתה של סדום ל"וה' פקד את שרה" (שבפרק כ"א), מופיעה פרשה שלמה הנראית לחלוטין בלתי קשורה למכלול - פרשת אבימלך ושרה. 

בעיוננו זה נבקש ללמוד פרשה זו כסדרה, ומתוך לִמוד זה ננסה לעמוד על חיבורו העמוק של הפרק לשתי הבשורות  המופיעות בפרשה, ולשיאה של פרשת העקדה (פרק כ"ג).

"אחֹתי היא"

כך מתחיל פרק כ' :- 

"ויסע משם אברהם ארצה הנגב וישב בין קדש ובין שור ויגר בגרר"
.

בשלב זה נראה הפסוק כציון גאוגרפי "יבש" וארוך. עוד נשוב אליו בשלהי עיוננו, אולי עוד נראה בו כותרת תכנית לפרשה כולה . 

"ויאמר אברהם אל שרה אשתו אחתי היא..."
  - " 'אל שרה אשתו' - על שרה אשתו"
.

כאן, אברהם הוא האומר לכולם כי שרה היא אחותו. בפרק יב', ב"הסתבכות" הקודמת בענין אצל פרעה במצרים נאמר: "אמרי נא אחתי את"
. זה מה שהביא את רש"י לאמר כי שרה כבר לא רצתה יותר ב"פטנט" הזה, לפי שכבר לוקחה לבית פרעה. את הטראומה ההיא אצל פרעה במצרים שרה אינה מסוגלת לשכוח. היא תהיה מוכנה לשתף פעולה עם אברהם וגם  היא תאמר לאבימלך כי אברהם הוא אחיה ( פס' ה' ), אך אין בה כבר הכח ליזום יותר סיכון שכזה , והנה כי כן.…
"וישלח אבימלך מלך גרר ויקח את שרה"
.

במסכת בבא קמא תקפו חז"ל את אבימלך בחריפות: 
"אכסנאי שבא לעיר, על עסקי אכילה ושתיה שואלין אותו, או על עסקי אשתו שואלין אותו - אשתך היא או אחותך היא ?"
. 

"חסיד שבאומות"

האם באמת מוכרחים אנו לדרוש את אבימלך זה לגנאי ? הרי  הביטוי "ויקח את שרה", אינו צריך בהכרח לבטא דבר שלילי, שהרי זו מטבע הלשון הנקוטה בתורה לענין קדושי אשה - "כי יקח איש אשה"
. אם כן, מה פגם, אפוא, יש בלקיחתו של אבימלך את שרה ? ( וכמה שונה הסגנון "הניטראלי" הזה, מהסגנון שהיה אצל פרעה, שם נאמר "ותֻּקּח הָאִשָּה בית פרעה"
 ).

ואמנם כך יטען אבימלך מיד לאחר שהדבר יוודע לו: 

"ויבא א-לקים אל אבימלך בחלום הלילה ויאמר לו, הנך מת על האשה אשר לקחת והיא בְּעֻלַת בעל. ואבימלך לא קרב אליה, ויאמר ה' הגוי גם צדיק תַהֲרֹג. הלא הוא אמר לי אחתי היא והיא גם הִוא אמרה אחי הוא בתם לבבי ובנקיֹן כפי עשיתי זאת. ויאמר אליו הא-לקים גם אנכי ידעתי כי בתם לבבך עשית זאת ואחשך גם אנכי אותך מחטו לי על כן לא נתתיך לנגע אליה "
. 

" 'ואבימלך לא קרב אליה' - המלאך מנעו, כמו שנאמר: 'לא נתתיך לנגוע אליה' "
.

הנזכור כמה מוסר למדו חז"ל מצניעותו של יוסף שהצליח לברוח מאשת פוטיפר ? (למרות שעל עצם כניסתו לביתה - חדרה, אמרו חז"ל "שפטפט ביצרו"
 ), וכן מבֹּעז הנלפת כאשר רות שוכבת למרגלותיו ושומר על עצמו
 (והיא - רק למרגלותיו היא שכבה ) ומפלטי בן ליש
 ?       

אך מדוע מאבימלך, הנמצא ליד שרה כל הלילה, והתורה מעידה עליו שלא קרב אליה - אי אפשר ללמוד משהו טוב ? 

מעיד אדם על עצמו לפני אלקיו על "תום לב", והאלקים - לא מלאך ולא שליח - האלקים בעצמו מאשר זאת: "גם אנכי ידעתי כי בתם לבבך עשית זאת". כלום "מילתא - זוטרתא" היא בעינינו לקבל "אישור א-לקי" על "תום לב" ? 

והרי אבימלך טרח גם לעשות ברור מקדים לגבי ייחוסה של שרה: 
" 'הוּא אמר לי... והיא גם היא' - לרבות עבדים ושפחות וגָמַלִים וְחָמַרִים שלה, את כולם שאלתי ואמרו לי אחיה הוא"
.

מה עוד מבקשים מאדם ? שָאַל, ברר, ( אולי אף סמך על דברי חז"ל האומרים כי "הנושא אשה צריך שיבדוק באחיה"
... ) וכשנגלה אליו האלקים - מנע עצמו ולא קרב אליה. 

אגב, גם אם נשמעת גישה זו אל אבימלך, שונה "קצת" מכפי שהרגלנו את עצמנו, מקורה אצל רבותינו הקדמונים, למשל:

" 'לא נתתיך לנגע אליה' - מכאן אמרו: כל ההולך בתמימות וישרות הקב"ה מצילו מכל חטא, והמלאכים משמרין אותו שלא יחטא, שנאמר: 'כי מלאכיו יצוה לך לשמרך בכל דרכיך'
 "
.

וכך, רבינו אפרים מבעלי התוספות: 

" 'גם אנכי ידעתי' - מכאן סמך לדברי רבותינו ז"ל שאמרו: 'הבא לטהר מסייעין אותו'
. בראות השם יתברך לאבימלך כי בתום לבבו ובנקיון כפיו לקחה (!), שהרי היא אמרה אחי הוא, והוא אמר אחותי היא, וגם שאל לגמליה וחמריה, והכל אמרו לו 'אחותי היא', מיד הקב"ה סייעו וימנעו מלקרב אליה"
.

מדרגתו המוסרית הגבוהה של אבימלך עוד תגדל בעינינו למקרא הפסוק הבא: "וישכם אבימלך בבקר ויקרא לכל עבדיו וידבר את כל הדברים האלה באזניהם וייראו האנשים מאד"
.

אפשר אמנם להבין את יראת עבדיו של אבימלך, כפחד מן העונשים העומדים לבוא עליהם, שהרי עתה מתברר להם מפני מה כולם סובלים - "כי עָצֹר עָצַר ה' בעד כל רחם לבית אבימלך על דבר שרה אשת אברהם"
, ולפי זה תצטמצם יראתם, לפחד ממה שקורה וממה שעומד להמשיך ולקרות. אך מדוע לא לראות את יראתם במובן הגדול של היראה - כיראת החטא, יראה ענינית מפני הדבר שהתרגש אצל מלכם.
 

על פי זה מתוארת בפסוק שלפנינו, ממלכה אשר מלכּהּ משכים בבוקר (אגב, אותו ביטוי ואפילו באותם הטעמים יופיע אצל אברהם אבינו בעקדה. שם ילמדו רבותינו
: "נזדרז למצוה". וכאן?... ) ומכנס ישיבת ממשלה דחופה בעקבות שערוריה מוסרית אליה הוא נכנס שלא לרצונו.  

( אגב - האם גם שרי ממשלות נאורות בשלהי המאה העשרים יופיעו לישיבה דחופה בבוקר בעקבות דברים מהסוג הזה, אשר קרו עם אי-מי בממשלתם?... הלואי.. ! ) 

ועל כן, מה מובנת היא טענתו של אבימלך כלפי אברהם: 
"ויקרא אבימלך לאברהם ויאמר לו מה עשית לנו מה חטאתי לך כי הבאת עלי ועל ממלכתי חטאה גדולה, מעשים אשר לא יעשו עשית עמדי. ויאמר אבימלך אל אברהם (מדוע האמירה הנוספת, הרי אבימלך כבר באמצע דיבורו ?) מה ראית כי עשית את הדבר הזה. "
. 

את החטאה הגדולה, כך טוען אבימלך, הביא אברהם לא רק עליו, אלא גם על ממלכתו. וקשה לקבל כאן את פירוש הרד"ק: "כי אילו אני הייתי מת, הייתה ממלכתי אובדת", שכן מה לאבדן הממלכה ולמושג "חטאה גדולה"? ועוד יותר מכך: אם לפי דבריו, מדוע החטאה הגדולה נעשתה גם לממלכה, ואילו המעשים אשר לא יעשו, נעשו רק עם אבימלך ? אבל לפי דברינו זוהי בדיוק גדולתו של אבימלך. תחושתו של אבימלך היא שאת המעשים האלו, "אשר לא יֵעשו", עשה אברהם אמנם רק עמדו, אבל בחטאו של המלך נפגמת מוסריותה של הממלכה כולה. זוהי הממלכה אשר השכימה בבוקר, ולשמע החטא, יראו ראשיה מאד. 

"ובכן", שואל אבימלך, "מה עשית לנו ומה חטאתי לך" ?

אבימלך שאל, אבל אברהם לא השיב. שאלתו של אבימלך ברורה ונוקבת. הוא הוטעה על ידי אברהם והוא זכאי, לכאורה, אם לא להתנצלות, אזי לפחות, לדברי הסבר מאברהם.  

אולם אברהם איננו משיב. ההפסקה שבין פסוק ט' לי' מתארת, כך נדמה, מתח מסוים. תפקידו של אברהם עכשיו הוא להשיב. איננו יודעים מה תהא התשובה ומה יהא סגנונה, ובתוך ההמתנה הזאת נוטל אבימלך את רשות הדיבור בשנית:

"ויאמר אבימלך אל אברהם, מה ראית כי עשית את הדבר הזה  ?"

דומה, כי כאן טמונה המהפכה בפרשה. על השאלה הראשונה - "מה עשית לנו ומה חטאתי לך", אברהם לא משיב דבר, וגם אם השיב תשובה כלשהי - אין המקרא מגלה לנו זאת. אברהם כביכול ממתין לשאלה השניה, השאלה החשובה באמת, והיא איננה: "מה עשית", אלא: "מה ראית כי עשית". 

"רק אין יראת אלקים"

תשובתו של אברהם לשאלה הזו מפתיעה: 

"ויאמר אברהם ( לא לאבימלך ! האם אין בכך הכוונה ללמדנו – שדבריו אלה של אברהם נאמרים לכולם – לכל ממלכת אבימלך, לכולנו !): כי אמרתי רק אין יראת א-לקים במקום הזה והרגוני על דבר אשתי"
.

השמענו ? לא התנצלות, גם לא דברי הסבר, אלא שיעור במוסר - אין כאן יראת אלקים. ואבימלך אינו משיב מלחמה שערה, אינו עונה - "האמנם ? הרי אתה הוא שהטעית ממלכה שלמה, ועלי העיד הא-לקים כי אני תם לב, ועתה אתה עוד מאשים אותנו ? ". 

ותם-לב שכמוהו, כאבימלך, השומע את ההוא-אמינא: "והרגוני על דבר אשתי", כיצד זה אינו מתפרץ ואומר: "והרי אנחנו כאן בגדר תמימים ומוסריים, וכיצד זה העזת לחשוד בנו שנהרוג אותך וניקח את אשתך? " 

ואבימלך שומע כל זאת ואינו משיב, לא רק מפני שהוא מנומס מאד, אלא גם ובעיקר מפני שאין לו מה להשיב. מדוע ? ובכן כך:

מלכי המזרח הקדום, כך יודעים כולנו, לא היו מרשים לעצמם לישא אשת איש, אבל גם אין זה מן הדין, על פיהם, כי אשה יפת מראה כְּשָרָה, אשר חפץ בה המלך, תשאר אצל ההדיוט. הדרך היא , אפוא, להרוג את הבעל ולזכות באישה, כאישה פנויה. זה היה חששו של אברהם, הן בפעם הזאת והן בפעם הקודמת: "והיה כי יראו אותך המצרים ואמרו אשתו זאת והרגו אֹתי ואֹתך יחיו"
. 

( לנו קשה לקלוט "מוסר" כזה, על פיו המלך לא לוקח אשת-איש, אבל מותר לו לרצוח כדי לשחרר את האישה מאישותהּ. הקושי שלנו להבין זאת נובע לא רק מרמתנו המוסרית הגבוהה, אלא גם, ולצערנו בעיקר, מפני שאנחנו התרגלנו למוסר הפוך. אצלנו, בתרבות המערב של "שלהי המאה העשרים", רצח הוא ב"ה, דבר נתעב (בטוח ?!), אבל עניין אשת-איש, כך דומה, איננו חמור ביותר... מקום רחב יש לדון האם המוסר הטבעי שלנו אכן התקדם כל-כך, או שהוא פשוט התהפך... ) 

אברהם משיב כאן לשאלה העקרונית שהציב לו אבימלך: "מה ראית כי עשית ?" - כלומר, מהי השקפת העולם ? איזו פילוסופיה מסתתרת מאחורי המעשה הזה שלך ? 

תשובתו של אברהם לשאלה זו היא: "כי אמרתי רק אין יראת אלקים במקום הזה", דהיינו – זה הדבר שחסר כאן, בגרר. 

"מִשָם"

כדאי לנו כאן לזכור, שלפרשה הזאת הגענו ישר מסדום. לגרר הגיע אברהם מארץ כנען, והמעשה האחרון שעשה אברהם לפני נסיעתו לגרר היה להשקיף על סדום ולראות את עשנה עולה "כקיטֹר הכבשן"
. 

עתה מגיע אברהם לארץ אחרת, כאן הוא יגור עשרים ושש שנים
. לראשונה הוא נמצא במקום שבו יוכל לכרות ברית עם מלכו, ולהתערות בחיי התרבות והמסחר שלו. את זה בדיוק בקשה התורה שנלמד מפתיחת הפרשה: "ויסע משם אברהם"
. מה חשיבותו של המידע הזה, שאברהם מגיע לגרר "משם" ? ובכלל, מה פרוש "משם" ?    -  מאין ? מארץ כנען ?
, מלוט בן אחיו שזה עתה בא בשִכְרוּתוֹ על שתי בנותיו ?
 מסדום החרבה המשקיפה אליו ? מן המקום בו הוא עומד לפני ה' ? ואולי, מהכל יחד ? 

עתה עומדת להתרחש הבשורה השניה - הולדת יצחק. אברהם מרגיש ששם, בגרר, בין קדש ובין שור, יהיה קל יותר ונכון יותר לחנך את בנו לשמור את דרך ה' ולעשות צדקה ומשפט.

עם הגיעם מבקש אברהם משרה רשות להמשיך את "הסוד" ולומר "אחותי היא". גם כאן, גם בגרר, לא מושתתים החיים על "יראת אלקים". אמנם רמת המוסר כאן גבוהה יחסית מהמקומות האחרים, והחיים כאן מותאמים למשפחתם של אברם ושרה, לאין ערוך יותר מאשר במקומות משם הם באו, אך עדיין עם כל זאת: "אין יראת א-לקים במקום הזה". ובמקום שאין בו יראת א-לקים, יכול המוסר האנושי והחברתי לקבוע את הכלל הבא: אשת איש - אסורה, אבל רצח למען המלך - מותר. כשיראה לו, למוסר האנושי להתהפך, הוא יעשה זאת. אין הוא כפוף לשום חוק ועצה. מול עולם של מוסר-אנושי זה של אבימלך, עומד אברהם העברי ומבקש לגלות כי בעולמו יש רק מוסר אחד - "יראת א-לקים". ומפני שכאן אין יראת א-לקים, חושש הוא מהם שמא יהרגוהו. 

עתה, משהשיב אברהם לאבימלך על השאלה העקרונית, מתבררים שאר דבריו כהשלמה:

ראשית - "וגם אמנה אחֹתי בת אבי הִוא אך לא בת אמי ותהי לי לאשה"
. 

חז"ל ומפרשי המקרא האריכו בהבנת דברי אברהם, אך פשוטים ונוקבים מכולם נראים דברי האבן-עזרא: 
"והנכון בעיני, שדחה אבימלך בדברים כפי צורך השעה".

"צורך השעה" זה, הוא הסכנה הקיימת לאברהם בעולם בלי יראת אלקים. "צורך שעה" זה, כך מסתבר, נכון היה גם בגרר. 

ושנית- "ויהי כאשר התעו אותי אלהים מבית אבי, וָאֹמַר לה זה חסדך אשר תעשי עמדי אל כל המקום אשר נבוא שמה אמרי לי אחי הוא"
. 

השמעת אבימלך ? "אל כּל המקום" – אפילו כאן בגרר. מאז עמדו אברהם ושרה, על דעת קונם, ממשיכים הם להלך בכל העולם, אך אינם בוטחים ובטוחים אלא במקום בו יש יראת א-לקים. 

" 'וישב'.. 'ויגר'.."

אבימלך, תם-הלב, שומע את נאומו של אברהם ואיננו משיב. ובאותה העדינות האופיינית לו לכל אורך הדרך הוא רק פונה אל אברהם ואומר:
"ויאמר אבימלך הנה ארצי לפניך בטוב בעיניך שב"
.

אך, האם קיבל אברהם את ההצעה ?

הבה נשוב, לפסוק שפתח את הפרשה הנפלאה הזאת, ועכשיו לחלקו השני של הפסוק :-
"ויסע משם אברהם ארצה הנגב וישב בין קדש ובין שור ויגר בגרר".

כמה מסורבל הפסוק. גרר נמצאת בין קדש ובין שור, ומה חשיבות יש לנקודת הציון המדוייקת הזאת ? (אפילו ירושלים לא זכתה לנקודת ציון כזו מדוייקת במקרא...).

בלשון התורה יודעים אנו כי קיים הבדל גדול בין "לשבת" ובין "לגור". "לגור", פירושו להיות גֵר, שהוראתו: פעולה ארעית, בניגוד ל"לשבת"' שפירושו, להיות תושב קבוע. 
. 

אברהם מגיע "משם", לגרר. אבל, הוא איננו יושב בה. הוא אינו חש תושב קבוע במדינתו של אבימלך. הוא תושב בנקודה הגאוגרפית בה ממוקמת המדינה - גרר, אבל בגרר  המדינה הוא רק גר. 

עתה מובן מה מבקש אבימלך מאברהם, הוא מבקש ממנו רק את זאת: "הנה ארצי לפני בטוב בעיניך שב".  
אך אברהם לא מגיב. רק כשתשוב התורה ותתאר את קשריו הטובים של אברהם עם אותו המקום, ובמיוחד עם המלך, וכשתכרת ביניהם הברית בבאר שבע, תינתן התשובה לבקשת אבימלך: "ויטע אשל בבאר שבע, ויקרא שם בשם ה', א-ל עולם. ויגר אברהם בארץ פלשתים ימים רבים"
.

"ויגר" - כן. "וישב" - לעולם לא. 

בממלכתו של אבימלך מצא אברהם את הקרקע הטובה ביותר להמשיך ולמלא את יעודו ולקרוא שם בשם ה' א-ל עולם. תחת הנהגתו הוא מצא את המקום הטוב ביותר לגדל את בנו, את יצחק. הוא יגור שם ימים רבים, אבל לעולם הוא לא ישב עם אבימלך. 

וחז"ל אשר כה פארו את פנייתו של אבימלך לאברהם: בטוב בעיניך שב", עד שכינוהו כחסיד שבאומות
, הם גם אלו שפארו כל-כך את אברהם על סירובו לקבל את אותה הצעה. 

הנה כך, מתוארים חיי אבי האומה, בראש תהלים :

" 'אשרי האיש אשר לא הלך בעצת רשעים ובדרך חטאים לא עמד ובמושב לצים לא ישב, כי אם בתורת ה' חפצו...' 
- 'אשרי האיש אשר לא הלך בעצת רשעים' – זה אברהם אבינו שלא הלך בעצת דור הפלגה... 'ובדרך חטאים לא עמד' – שלא עמד בעמידת סדום, 'ובמושב לצים לא ישב – שלא ישב במושב אנשי פלישתים מפני שלצנים היו. (זה אבימלך שאמר לאברהם 'הנה ארצי לפניך', ולא קבל.) 'כי אם בתורת ה' חפצו' -  "אשר יצוה את בניו ואת ביתו אחריו"

כך, אברהם אשר השכיל בזמן דור הפלגה אפילו לא ללכת אתם, ידע ללכת עם הסדומיים, אבל לא לעמוד שם, והוא אשר ידע גם ללכת וגם לעמוד עם אבימלך, אך ידע לעולם לא לשבת שם. רק לפי המירשם הזה יוכל אברהם לצוות לא רק "את בניו", אלא גם "את ביתו אחריו"
, שידעו להלך ולעמוד גם במקומות שאין בהם יראת א-לקים, ולקרוא שם בשם ה' אל עולם, במשך ימים רבים, רק בתנאי שלעולם לא יחושו שם תושבים קבועים. 

" 'אחר הדברים האלה'
 - יעלה אברהם לגדול שבניסיונות, שבסופו יֵאַמר לו ממעל לעצים ולמזבח: "עתה ידעתי כי ירא אלקים אתה"
. 
"עתה ידעתי"

נדמה, כי בשל גודל המעמד ועֹצמת הדברים, נעלמת לה שאלה מתבקשת:  מה פרושה של האמירה הזו, הנאמרת לאברהם  אחר העקדה: "עתה ידעתי כי ירא אלוקים אתה" ?  מה התחדש עתה ? וכי עד עכשיו לא ידע הקב"ה שאברהם הוא ירא אלוקים ? 

הפרשנים נדחקו בנסיונם לפרש. כך רש"י האומר: 

"מעתה יש לי מה להשיב לשטן ולאומות התמהים מה היא חיבתי אצלך. יש לי פתחון פה עכשיו, שרואים כי ירא אלקים אתה". 

וכך גם ה"חזקוני": 

" 'עתה ידעתי' – הכל גלוי לפניו, אלא פירוש – עתה הודעתי, כמו: 'ידעתיך בשם'. שתרגום שלהם  לשון גִדוּל שם". 
וקשה על שניהם, שאם כן צריך היה להיות כתוב: 'עתה הודעתי' או 'עתה ידעו' ! 

מרתק פירושו של ה "ספורנו", שהוא נפלא מבחינה פרשנית, אם כי הוא מרוחק קצת מפשט הפסוקים: 
" 'עתה ידעתי ' - אני המלאך ידעתי שבדין יגדילך האל על מלאכיו, כאומרם ז"ל: 'גדולים צדיקים יותר ממלאכי השרת'. 'ממני' – שאתה ירא אלוקים יותר ממני  שאני מלאך, וראוי למעלה יותר ממני, כאומרם ז"ל: 'גדולים צדיקים' וכו'."
  
לפי הספורנו הדובר הוא כלל לא הקב"ה, אלא מלאך ה', וכך השאלה אמנם מתורצת, אלא שחז"ל לא לומדים כך.  

נראה כי ההכרזה "עתה ידעתי" לא באה ללמד על ידיעתו החדשה של הקב"ה את יראתו של אברהם. ה"עתה ידעתי" בא למקד ולהצביע על אותו הרגע בכל סיפור העקדה בו התגלתה יראת האלקים הזו של אברהם. "עתה" – בשלב הזה של הנסיון – השלב של "אל תשלח ידך אל הנער", "ידעתי כי ירא אלקים אתה". 

בניסיון העקדה היו מספר שלבים -  שלב ההליכה אל ההר, שלב העליה להר, שלב העקדה, הנפת המאכלת, והשלב האחרון -  הורדת יצחק מהמזבח. "עתה ידעתי" -  דהיינו, שיאה של העקדה הוא לא העקדה עצמה ומה שקדם לה, אלא יכולתו של אברהם להוריד את יצחק מהמזבח -  זה היה השלב הקשה מכל. 

רש"י מתאר זאת בדו-שיח המתנהל בין אברהם והקב"ה ( ושמא זהו הדו-שיח שהתנהל בין אברהם, המאמין הגדול, לבין עצמו ) : 

" 'כי עתה ידעתי' - אמר ר' אבא, אמר ליה אברהם: אפרש לפניך את שיחתי: אתמול אמרת לי 'כי ביצחק יקרא לך זרע' וחזרת ואמרת: 'קח נא את בנך'. עכשיו אתה  אומר לי 'אל תשלח ידך אל הנער'? אמר לו הקב"ה: ' לא אחלל בריתי ומוצא שפתי לא אשנה'. כשאמרתי לך 'קח' - מוצא שפתי לא אשנה. לא אמרתי לך 'שחטהו' אלא 'העלהו'. אסקתיה? אחתיה ! (העלת אותו ? עכשיו תוריד    אותו! ) "
   
מהו פשט הדברים ? 

"לי הוא"

הקב"ה פונה אל אברהם ורוצה לברר איתו בירור גדול. הוא רוצה להוביל אותו לשיא יראת האלוקים אותה הוא מגלה במשך כל חייו. 
הנצי"ב בפירושו ב"העמק דבר" טוען שהניסיון הגדול של אברהם היה - האם לאחר שיצוּוה על העקדה, ישאל את הקב"ה את השאלה הכל כך טבעית – "למה ?", או שיבצע את הציווי ללא הרהור: 

" 'כי ירא אלוקים אתה' - ...אם מלך צוה על אדם הדיוט שאין לו הכרה ודברים עם המלך לשחוט את בנו, פשיטא שאין לו מה לעשות כי אם לילך ולעשות כדבר המלך. אבל אם יאמר לאוהבו אשר רגיל עמו הרבה, לעשות דבר נפלא כזאת, פשיטא שלא יתאפק מלשאול את המלך מדוע, ואיך ואולי ישנה הרצון. כך היה אפשר באברהם שהיה אוהבו של הקב"ה ומצא ליבו לבקש על סדום הרבה, והנה בבוא לפניו גזרה כזו על בנו שהוא כנפשו, לא דִבר מאומה והלך ועשה בלי שום שאלה והתמהמה, ואין זה כמו שהיה אוהב נפלא, רק (=אלא ) היה עליו פחד ה' כמו אחד האדם ובדבר שנוגע לנפשו לא דִבר מאומה".

הניסיון, אומר הנצי"ב הוא לבדוק האם אברהם ישאל "למה ?". 

כשמצווה אותנו הקב"ה להביא לו את ראשית פרי האדמה מהתאנה שביכרה והרימון שהבכיר, ולהבדיל, כשהוא מצווה להביא את בכורי הבהמה, רוצה הוא רק שנדע ונלמד עצמנו שבעצם הכל שלו, ושום דבר לא שייך לאדם, ואת שלו הוא דורש. 
אם הציווי לאברהם בעקדה היה לשחוט את בנו כי הוא חוטא, או כי ברצונו של הקב"ה להרגו, ודאי ואברהם היה משתדל עבור יצחק, לפחות כפי שהשתדל עבור אנשי סדום, או לכל הפחות היה שואל – "למה ?". אלא, שהציווי בעקדה נבע מסיבה אחת: 'עקוד את בנך כי הוא שלי. כשם שהתאנה שלי, הביכורים שלי, ובכור בהמתך שלי -  כך גם בנך שלי'. 

זה אכן קשה ובלתי מובן, אבל זה נכון, ואברהם מגייס את כל כוחות הנפש והאמונה והולך לעשות זאת ללא כל שאלות – כי הקב"ה ציווה כך . 

"שמא.. יפסל הקרבן".
חז"ל מתארים את מעשה העקדה באופן הבא: 
"כשבא לשחוט, אמר לו: אבא, אֹסרני ידי ורגלי, מפני שהנפש חצופה היא וכשאראה את המאכלת, שמא אזדעזע ויפסל הקרבן. בבקשה ממך אל תעש בי מום".
 
למרות שלא צווה על כך, עוקד אברהם את בנו על פי בקשתו של יצחק, החושש שנפשו החצופה תגרום לסכין לזוז ממקומה ולפסילתו כקרבן. 

בקרבן עולה יש דין של: "לרצונכם תזבחו".
 אם העולה אינה ניתנת כעולה לרצון, אזי  זו אינה עולה. 

אברהם מכפיף את כל רצונו לרצון ה', ועושה רצונו כרצון אלוקיו.  יצחק עובר את אותו המהלך, מבקש להעקד ואומר: "יודע אני שהנפש חצופה היא". לא מטרידה אותו הבעיה הטכנית של תזוזת הסכין, אלא הרצון שהכל יעשה בשלמות -  והעולה תהיה תמימה ו"לרצונכם". 

אברהם, בן יותר ממאה שנה, עומד כעת עם המאכלת בידו, עם כל העוצמות, הכוחות והרצונות, ומבין שהקב"ה דורש ממנו להביא לו את עצמו, ואת יותר מעצמו – את בנו את יחידו את יצחק. 

כל השאלות, על ההיסטוריה של עם ישראל וההבטחה על הזרע, לא רלוונטיות ברגע זה. את הכל ביטל אברהם לקב"ה, והביא עצמו לידי הנכונות לשחוט את בנו כדבר ה'. ועכשיו, בנקודת הזמן הזו כשאברהם מגיע לשיא הרצון  ולשיא הקירבה שיכולה להיות בין אדם לאלוקיו, אומר לו הקב"ה: עצור – "אל תשלח ידך אל הנער". 

 אז – בעוד היד האוחזת במאכלת מונפת אל-על, בשברירי השניות שבין העצירה לבין השחיטה, נמצא כל הנסיון של אברהם:  אם לא יעצור, ויפגע ביצחק, יתברר למפרע כי בסך הכל עשה הוא את רצונו הפרטי. אולם, אם ידע לעצור ברגע הזה ולא לשלוח את המאכלת, למרות שלכך הכין עצמו שלושה ימים, יתברר למפרע שכל מעשיו אכן נבעו מתוך יראת אלקים. 
אברהם עוצר את ידו, המאכלת מורדת, ועכשיו ניתן לומר – "עתה ידעתי כי ירא אלקים אתה". 

אך אברהם עומד מול המזבח, המאכלת בידו וכל העוצמות והכוחות שריכז בתוכו מבקשים פורקן. על דבריו של המלאך – "אל תשלח ידך אל הנער ואל תעש לו מאומה" דרשו חז"ל: 

" 'אל תשלח' – לשחוט. אמר לו ( אברהם למלאך ): אם כן, לחינם באתי לכאן ? אעשה בו חבלה, אוציא ממנו מעט דם. אמר לו ( המלאך ):  'אל תעש לו מאומה' – אל תעש בו מום". 

לא צמאון לדם, חלילה, יש כאן. לא חוסר יראה. רק שאלה פשוטה -  'מה עושים עם כל הכח והרצון הזה עכשיו ? לאן מתעלים את העוצמות האלו ?'

"תחת  בְּנוֹ"
את התשובה מקבל אברהם בדמות האיל: 

"וירא והנה איל אחר נאחז בסבך בקרניו, וילך אברהם ויקח את האיל  ויעלהו לעֹלה תחת בנו"
. 

אומר רש"י על "תחת בנו" : 
"מאחר שכתוב  ויעלהו לעולה לא חסר המקרא כלום, מהו תחת בנו ? על כל עבודה שעשה ממנו היה מתפלל ואומר יהי רצון שתהא זו כאִלו היא עשויה בבני. כאילו בני שחוט, כאילו  דמו זרוק , כאילו בני מופשט, כאילו הוא נקטר ונעשה דשן. "
.
" ה' יראה" 

בסיומו של הנסיון הזה עומד אברהם ומבקש בקשה אחת - שהמקום הזה יקרא ויהיה "ה' יִראה", "אשר יאמר היום בהר ה' יֵרָאֶה". מבקש הוא שכאן, במקום הזה, ה' יראה ויבחר להשרות שכינתו ושבו יוקרבו הקורבנות, שיהיו "לרצון לה' ". 

המפרשים עוסקים במקורו של השם "הר המוריה". המדרש
 מביא את דברי ר' חייא רבא ור' ינאי האומרים שהמקום נקרא כך על שם העתיד -  שזהו ההר שממנו עתידה לצאת הוראה ( =מוריה ) לעולם. 

יש האומרים שהמקור הוא מלשון גבעת המור, הר המור, ריח הקטורת, המקום שבו מקטירים קטורת.

הרשב"ם מפרש כך: "המוריה – האמוריה. הרבה אלפין חסרים. 'וימש חושך' כמו 'ויאמש' וכו' ".
  - הרשב"ם רוצה לציין  שעד לעקדה היה ההר הזה הר של האמוריים, ולכן נקרא כך. 

האמוריים מייצגים את השיא של "בחוקתיהם לא תלכו". רש"י אומר על כך: "בדרכי האמורי". בתוספתא
 מופיע ביטוי האומר: "אין לך בכל העממים קשה יותר מאמורי. שכל זמן שאדם קשה קוראים אותו אמורי". 
דרכי האמורי ומעשה האמורי הם בדיוק ההיפך הגמור מיראת האלקים אותה מגלה אברהם בעקדה. טענת האמוריים בעבודה הזרה שלהם היא  שהם מגיעים לשיא של אקסטזה בעבודת אלוהיהם, ומתוך האקסטזה הזו, כביטוי עצמי, הם מקריבים את בנם.  

"אסקתיה ? אחתיה ! "

תפקידו של אברהם יהיה להפוך את ההר הזה מהר האמוריים להר המוריה  ולגלות לעולם כולו את הסוד של: "אסקתיה ? אחתיה ! ", העלאת הבן למזבח הייתה כתוצאה מציווי אלוקי ולא מתוך ריגוש אקסטטי, ולכן הורדתו מהמזבח תעשה מאותה הסיבה. 

הנביא ירמיהו מתאר את הנעשה בגיא בן הנם: "ובנו במות התפת אשר בגיא בן הנם לשרף את בניהם ואת בנתיהם באש אשר לא צויתי ולא עלתה על לבי"
. 
אומר על כך רש"י במקום: " ולא דיברתי – לאחד מן הנביאים, וכשדיברתי לאברהם לשחוט את בנו לא עלתה על לבי שישחוט אלא להודיע צדקו ".  

על שאלתו של אברהם: "אם כן, לחינם באתי לכאן ?"
 עונה הקב"ה:  'לא באת לחינם, אלא באת לגלות שלכל אחד יש את האיל שלו האחוז בסבך בקרניו, המונח שם מששת ימי בראשית ומבקש שיעלו אותו בחזרה למקור שלו. 

באת כדי לגלות שתפקידם של ישראל הוא להגיע אל שיא הרצון. הם מבטלים לחלוטין את רצונם מפני רצון ה' ועושים לגמרי את רצונו, כי זה "רצונו" אליו הם כפופים, ולא אל "רצונם" האקסטטי הפנימי הדורש פורקן. לכן הם לעולם לא יגיעו לעבודה הזרה, האומרת שהרצון האישי לעבוד את האלוהים יכול להיעשות גם על חשבון חייך וחיי בנך. גם "וחי בהם"
 זה חלק מציווי ה', לכן "אסקתיה ? אחתיה! " '. 

כך, גבוה מעל גבוה, מעל כל האמונות ומעל כל האהבות שוכנת לה "יראת הא-לקים". שם נכבשים כל הרצונות וכל האהבות במקורם העליון – ב"אל עליון קונה שמים וארץ"
. שם יודיעם: "כי ממך הכל, ומידך – נתנו לך"
. 

עתה, מעל למזבח הזה מתגלה כי כל מה שלמדנו ופגשנו באברהם, חסדיו עם סדום ומשפטיו לפני הא-לקים, מלחמתו בפילוסופיות הזרות וקרבתו את ישמעאל, הכנסת האורחים ומלחמות מלכים – הכל, הכל נובע ממקור אחד, מ"יראת א-לקים". 

דוקא אברהם, איש החסד ואוהב האדם – באשר הוא אדם, מתנסה בניסיון הנורא הזה לכבוש את חסדיו ואהבתו, מן היקר לו מכל – מבנו יחידו אשר אהב – מיצחק. 

רק כשיעמוד גם בניסיון זה וידע לכבוש אפילו את תכונותיו העלאיות ביותר, כדי לעשות את רצון ה' – אפילו כשזה נראה על פניו הפוך מכל תכונות האהבה והחסד אשר טבע והטביע אברהם בעולם, רק אז תתגלה התבטלותו הטוטאלית של האדם לרבונו. 

במוות – תקרא התבטלות זו – עקדה. בחיים – היא תקרא – יראת אלקים. 

המאמין, גם כשהוא איננו רואה, הוא יודע ש"א-לקים יראה לו השה"
.  ירא הא-לקים, גם כשהוא איננו רואה, יהיה מוכן למסור את בנו יחידו, כדי לקיים מצות קונו בלבב שלם: "כי עתה ידעתי כי ירא א-לקים אתה ולא חשכת את בנך את יחידך ממני"
.
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   באה לעדן את תאוות המין"  (עולת ראיה, ח"א, עמ' שצז ). בהמשך דברינו תוברר 


   בעז"ה נקודה זו. 


� אבן עזרא לבראשית, יז, א. 


� ספר החינוך, מצוה ב, ד"ה משרשי המצוה. 


� ראה בהרחבה עיוננו לפרשת בראשית – "מ'תורת חיים' ל'דת' ובחזרה". 


� אבות, ה


� ר' בראשית, ו, ב. 


� סנהדרין, קח, א. וראה בהרחבה בעיוננו לפרשת נח – "המבול". 


� בראשית, ט, כב – כג. 


� שם, ב, כד. 


� ר' איוב, יט, כו. 


� ראה בהרחבה עולת-ראיה, שם.


� מדרש תנחומא, פרשת נח, סימן ה'. 


� אבן-עזרא, בראשית, יז, ה. 


� ר' לעיל הערה 17. 


� רמ"א, בשו"ע יו"ד, רסה, ז.


� ראה הגהות מימוניות בהלכות מילה פ"ג, ה"ג, וכן בשו"ת הרשב"א חלק א, סימן 


    רמה, וראה סיכום  הדברים בביאור הגר"א, שו"ע, יו"ד, רסה, ז.


� על פי רוב הפרשנים. לפי חלקם, הוא ביקש להמית את אליעזר בנו. 


� רש"י, שמות, ד, כד, ע"פ נדרים לא.


�  ואולי קשורה שכחתו זו בכך שהוא עצמו, ע"פ חז"ל, נולד מהול. 


� בראשית, ב, כה. 


� תהלים, מז, י. 


� בראשית כא ,ח


� בראשית כא, יב


� בראשית, טו, יח. 


� שם, טז, א. 


� בראשית רבה, פרשה מד, כג. 


� בפרשת וירא, פרק כא. 


� בראשית, כא, יא. 


� רמב"ן, שם, טז, ו. ועיין בדברי בעל הטורים לבראשית טז, ח, וב-כא, ו, המרחיב עפ"י    


  דרך זו בתוצאותיו של אותו עינוי. 


� בראשית, טז, יא. 


� רד"ק, שם, שם, ו. 


�ישעיהו, נא, ב


� בראשית, טז, ב - ג. 


� רמב"ן, שם. 


� שם, בהמשך. 


� בראשית, טז, ד - ו. 


� שם, כא, ט -י. 


� שם, שם, יא. 


� שם, שם, יב - יג. 


� "הראשונה - על הפעם הראשון שעינתה את הגר ותברח מפניה" - "מנחת בכורים", שם. 


� תוספתא, סוטה, פרק ה'. 


� ע"פ ישעיהו, נא, ב. 


� בראשית כב. 


� בראשית כד, סז. 


� ר' רש"י, שם. 


� בראשית, כה, ה-ו


� בראשית, כ, א. 


� שם, שם, ב. 


� רש"י, ראב"ע, וכך הפשט. ואולי אפשר לקרוא אחרת: 'ויאמר אברהם אל שרה 


  אשתו: אחותי הִיא". "אחותי הִיא"-  הוא אולי "הקוד הסודי" של אברהם 


  ושרה, שעה שמתחילים את "המבצע". – כך  אצל פרעה בפרק י"ב, וכך כאן.


� בראשית, יב, יג. 


� שם, כ, ב. 


� רש"י, י"א בשם ב"ק צ"ב. 


� דברים, כב, יג. 


�באשית, יב, טו.


� בראשית, כ, ג - ו. 


� רש"י, שם, ד. 


� רש"י, לשמות, ו, כה. 


� רות, ג, ח.  


� ר' רד"ק לשמואל א, כה, מג. 


� רש"י, לפס' ה.  


� רש"י, שמות, ו, כג, ע"פ בבא בתרא, קי, ע"א. 


� תהלים, צא, יא.


� מדרש הגדול, בראשית, כ, ו. 


� עבודה זרה, נה, ע"א. 


� רא"ג, תוספות השלם קע"ו. 


� בראשית, כ, ח. 


� שם, שם, יח. 


�ואכן, כך הבינו בעלי המדרש במדרש הגדול כאן, ובילקוט שמעוני רמז, נז.


� רש"י, לבראשית, כב, ג. עפ"י פסחים ד. 


� בראשית, כ, ט-י. 


� שם, שם, י. 


� שם, שם, יא. 


� בראשית, יב, יב. 


� שם, יט, כח. 


� ראה בחשבונו של רש"י, בפרק כא, פס' לד. 


� בראשית, כ, א. 


� כרש"י, רד"ק, ועוד. 


� בראשית, יט, לב-לה.


� בראשית, כ, יב. 


� שם, יג. 


 �שם, טו. 


� עיין למשל ברש"י לפרק כג, פס' ד', על המילים "גר ותושב". 


� בראשית, כא, לג - לד. 


� "אבימלך – חסיד שבאומות היה, ורוצה להיות שכן לצדיק" – פסיקתא זוטא, 


     מופיע בתורה שלמה, בראשית, כ, סח. 


�  תהילים, א


� עבודה זרה, יט, ע"א. 


� בראשית, יח, יט. 


� שם, כב, א. 


� בראשית, כב, יב. 


� ספורנו, שם.


� רש"י, שם.


� העמק דבר לבראשית, כב, יב.


� מדרש תנחומא, לפרשת וירא, סימן כג.


� ויקרא, כב, כט.


� שם, כב, יג.


� רש"י, שם.


� בראשית רבה, נה, ז.


� רשב"ם, בראשית, כב, ב


� במסכת שבת, פרק ז' הלכה כג' . 


�  ירמיהו, ז', לא' . 


�  עפ"י רש"י, שם, לפס' יב שראינו.


�  ויקרא, יח, ה.


�  בראשית, יד, יט.


� דברי הימים א, כט, יד. 


�בראשית, כב, ח.


� בראשית, כב, יב. 





