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אהיה כטל לישראל

ראש הישיבה, הרב מרדכי גרינברג 
מתוך הספר מועדי ה' – ימים נוראים

שבת שובה

בהפטרת "שובה" קוראים שהנביא הושע מבשר לעמו, שהקב"ה אומר "אהיה כטל לישראל, יפרח כשושנה, ויך שרשיו כלבנון" (הושע יד, ו). הטל מהווה רכיב ראשי גם בברכת יצחק לבניו. יעקב התברך "ויתן לך האלהים מטל השמים ומשמני הארץ" (בראשית כז, כח), ועשו - "הנה משמני הארץ יהיה מושבך, ומטל השמים מעל" (שם שם, לט). המאבק על הברכות היה קשה, אך האב לא קיפח שום בן מברכת הטל, ברם הושע ניבא שהקב"ה יהיה כטל רק לישראל. 

בין ישראל לעמים

"'ולקחתם לכם' (ויקרא כג, מ) - אמר רב אבין, משל לשנים שנכנסו אצל הדיין, ולית אנן ידעין הידין נצוחיא, אלא מאן דנסיב באיין [כפות תמרים] בידיה אנן ידען דהוא נצח. כך לפי שישראל ושרי האומות נכנסין לדין לפני הקב"ה, ואומות העולם באים ומקטרגים לפני הקב"ה ולית אנן ידעין מאן אינון נצוחיא, אלא ממה שישראל יוצאין מלפני הקב"ה ולולביהן בידיהן ואתרוגיהן בידיהן, אנו יודעים דישראל אנין נצוחיא. לפיכך משה מזהיר לישראל ואומר להם 'ולקחתם לכם ביום הראשון'"
. וכתבו חכמי ישראל, שמלחמה זו אינה בין היחידים אלא עם כלל האומה, והסביר הנצי"ב שעל הניצחון בויכוח זה נכרתה הברית עם משה אחר חטא העגל
.

וביאר בהגהות חכמת שלמה, שעיקר הקטרוג של שרי האומות הוא מי מהעמים יפול בחלקו יתברך. וכשם שבתחילת הבריאה נעשה הגורל, ונפלו ישראל בחלקו של הקב"ה, כמו שכתוב "יעקב חבל נחלתו" (דברים לב, ט), כן בכל שנה בראש השנה כשהקב"ה מחדש עולמו, הוי גורל זה, ואומות העולם נכנסין ומקטרגין שישליך הקב"ה את ישראל ויבחר בהם
. הרי שבראש השנה ישנם שני דינים, הדין הפרטי של כל אחד ואחד, והדין הכללי של עם ישראל במלחמתו עם אומות העולם.

הזוהר המובא במחזורים לפני התקיעות קושר מלחמה זאת בברכת יצחק ליעקב. הוא רואה שמאבק זה מתחיל בראש השנה ומסתיים בסוכות. המאבק אינו אישי, אלא יעקב מייצג את עם ישראל ועשו את אומות העולם - וזה תיאורו. בראש השנה יצחק קורא לעשו להטעימו מהתבשילין, ותכהינה עיניו, ששוכב על מיטת הדין. ורבקה מכינה הבגדים ליעקב, ויעקב מתלבש בתפילות, והקול קול יעקב עולה בשופר, ויצחק מריח ריח הבגדים שהם התפילות. כך נח הרוגז, וישראל יוצאים מן הדין בשמחה. ואך יצֹא יצָא יעקב מאת פני יצחק אביו ביום הזה בחדוה, ועשו אחיו בא מצידו, טעון ממעשי העולם הזה לקטרג, שיתעורר בדיניו על המעשים הרעים אשר מצא. ויצחק חרד חרדה גדולה עד מאוד, כי לא יכול להיפרד מברכתו של יעקב. וישטום עשו את יעקב ללכת אחריו ולקטרג אחריו תמיד. ויעקב הולך באותם הימים שבין ראש השנה ליום הכיפורים ובורח להינצל ממנו וחוזר בתשובה ויושב בתענית עד יום הכיפורים. ואז יודעים ישראל שעֵשו בא ועמו ד' מאות איש כולם מקטרגים. ומיד ויירא יעקב מאוד ומרבה בתפילות ובקשות וכו'. ויעקב אומר לעשו יעבור נא אדוני לפני עבדו עד שעת נעילה, שאז נפרד מהעם הקדוש, והקב"ה מוחל לעוונותיהם וכו', ורוצה הקב"ה לשמוח עם בניו - מה כתוב? ויעקב נסע סוכותה, ויבן לו בית, כיון שישבו בסוכות הרי נצלו מן המקטרג והקב"ה שמח בבניו
.

לפי הזוהר מתרחשת מחדש בכל שנה, בימים הנוראים, המלחמה בין יעקב לעשו, עד שישראל שמחים בניצחון בחג הסוכות. והעיר הגאון מווילנא, שכל יחסינו עם האומות והטובות שיש לנו בעולם הזה ובעולם הבא, הכל מכוח הברכות שקיבל יעקב מיצחק
.

חלק ה' עמו

הרמב"ן כתב על הפסוק "בעבור תברכך נפשי" (בראשית כז, ד): "היה בדעתו לברך אותו שיזכה הוא בברכת אברהם לנחול את הארץ ולהיות הוא בעל הברית לאלוקים, כי הוא הבכור"
. הרי שרצה לברכו בשניים: (א) שהוא יהיה בעל בריתו של אלוקים. (ב) שהוא ינחל את הארץ.
ולכאורה הברכות שמברך יצחק את יעקב, עוסקות כולם בדברים גשמיים - טל השמים ומשמני הארץ - והיכן מוזכר עניין הברית והארץ?

אלא נראה לבאר את הדברים על פי דברי רבנו בחיי: "לא תמצא בברכת עשו זיכרון ה' יתברך, אבל בברכת יעקב הזכיר 'ויתן לך האלוקים' (בראשית כז, כח), וזה יורה כי נתן לעשו משמנים וטל, ולא במתת אלוקים כמו ביעקב, אלא בדרך מסילות הכוכבים והמזלות אשר זרעו של עשו מסורים להם"
.

ויש לצרף לכך את דברי הרמב"ן בפרשת אחרי מות. וזה תורף דבריו: ישראל הם חלק ה' עמו וההנהגה שלו היא באופן ישיר ממנו, מה שאין כן אצל אומות העולם שההנהגה אינה ישירה אלא על ידי שרים ומלאכים במערכת הטבע. מעמד זה של ישראל משמעו "להיות בעל ברית לאלוקים", ומכאן יונק הקשר שלנו לארץ ישראל. ארץ ישראל היא היכל ה', אמצעות הישוב
, והנחיל אותה לישראל עמו המייחד שמו, שנאמר "והייתם לי סגולה" (שמות יט, ה), ואי אפשר לזכות להשגחתו הישירה רק במקום זה; ועל כן הדר בחו"ל דומה כמי שאין לו אלוק (כתובות קי, ע"ב)
. ולכן כשבירך יצחק את יעקב ואמר לו "ויתן לך האלוקים", גילה לו שמתנתו מידי אלוקים ולא במערכות הטבע, וממילא הוא יהיה בעל ברית לאלוקים, ודווקא בארץ ישראל.

מעתה נבין את דברי רש"י על הפסוק "ויתן לך" (בראשית כז, כח): "'ויתן לך האלוקים' כדין, אם ראוי לך - יתן, ואם לא - לא יתן, אבל לעשו אמר 'משמני הארץ יהיה מושבך' (שם שם, לט) - בין צדיק בין רשע יתן לך". ולכאורה יש כאן הגבלה לברכת יעקב, ויתרון לברכת עשו, אך לא היא. 

הגמרא מספרת, שבזמן המצור על ירושלים ראה ר' יוחנן בן זכאי את בתו של העשיר נקדימון בן גוריון, כשהיא מלקטת שעורין מבין גללי בהמתן של ערביים. אמר: אשריכם ישראל, בזמן שעושין רצונו של מקום אין כל אומה ולשון שולטת בהם, ובזמן שאין עושין רצונו של מקום, מוסרן ביד אומה שפלה, ולא בידי אומה שפלה אלא ביד בהמתן של אומה שפלה (כתובות סו, ע"ב). ופירש המהרש"א:

אמר אשריכם על שני הצדדים, כי באמת שני ההפכיות הם למעלת ישראל, כי כל אומה ואומה יש שר ומזל בשמים, מה שאין כן ישראל שאין להם שום מזל, אבל הם חלק ה' עמו, כי יעקב חבל נחלתו. ועל כן כשעושים רצונו הם למעלה מכל האומות ושריהם, כמו שכתוב 'הבט נא השמימה' (בראשית טו, ה), שדרשו שהוציא את אברהם החוצה למעלה מכל צבא השמים (שבת קנו, ע"א), דאין הבטה אלא מלמעלה למטה, אבל כשאין עושין רצונו מסלק שכינתו מהם, והם שפלים ונבזים מכל האומות שיש להם שר ומזל ולישראל אין שר ומזל
.

וכן כתב המהר"ל, שהירידה השפלה עד לעפר נובעת מתוך המעלה הגדולה של "עד לרקיע"
. ועל כן מה שפירש רש"י, ש"אם אין ראויים לא יתן" הוא למעלתם של ישראל, שאינם נתונים לשלטון שר והטבע. ולפיכך מקטרג עשו בראש כל שנה ושנה על ישראל שנתייחדו להיות בעלי ברית לאלוקים וניתנה להם ארץ-ישראל, וזה הניצחון בכל יום כיפורים וזו השמחה בכל סוכות.

ומהו סוד כוחם של ישראל? כתב הטור, "כי מי גוי גדול וכו', ר' חנינה ור' יהושע אומרים, איזו אומה כאומה זו שיודעים אופיה של אלוקיה, פירוש מנהגיו ודינו, שמנהגו של עולם, אדם שיש לו דין לובש שחורים ומתעטף שחורים ומגדל זקנו ואין חותך ציפורניו, לפי שאינו יודע איך יצא דינו; אבל ישראל אינן כן, אלא לובשים לבנים ומתעטפים לבנים ומגלחים זקנם וציפורניהם ואוכלים ושותים ושמחים בראש השנה לפי שיודעים שהקב"ה יעשה להם נס, לפיכך נוהגין לספר ולכבס בערב ראש השנה"
. והדבר מופלא, איך תיתכן ודאות כזאת שהכול יצאו זכאים בדין? אלא כדברי הנצי"ב והחכמת שלמה שהבאנו לעיל, שהדברים אמורים רק ביחס לכלל האומה, ולא על כל יחיד ויחיד, ליחידים ודאי שאין ביטחון שהם יצאו זכאים בדין. 

טל וגשם

ועדיין קשה, הרי גם כשנאמר "ויתן לך האלוקים", דייק רש"י שהוא מידת הדין, כשיהיו ראויים יקבלו, וכשלא יהיו ראויים לא יקבלו, ונמסרין ביד בהמתן של אומה שפלה – ואם כן הוא מניין הביטחון שישראל יצאו זכאין בדין? שאלה זו נידונה בספר "המאיר לעולם" אגב פירוש ההפטרה של שבת שובה
. 

אמר רב שמואל בר נחמני אמר ר' יונתן, ג' שאלו שלא כהוגן והקב"ה השיב להם כהוגן וכו'. א"ר ברכיה, אף כנסת ישראל שאלה שלא כהוגן והקב"ה השיבה כהוגן, שנאמר 'ונדעה נרדפה לדעת את ה' כשחר נכון מוצאו, ויבא כגשם לנו כמלקוש יורה ארץ' (הושע ו, ג). א"ל הקב"ה, בתי את שואלת דבר שפעמים מתבקש ופעמים אינו מתבקש, אבל אני אהיה לך דבר המתבקש לעולם, שנאמר (שם יד, ו) 'אהיה כטל לישראל' (תענית ד, ע"א).

ופירש רש"י שם שיש בגשם פעמים רע כמו בקיץ שהוא סימן קללה ואינו מתבקש. 

ישראל ביקשו שלא כהוגן גשם, וה' השיב להם כהוגן שהוא יהיה כטל לישראל. בדרוש הראשון שבספר "יערות דבש" כתב ר' יונתן אייבישיץ, שהחילוק בין גשם לטל הוא שעיקר הווייתו של הגשם הוא מהאדים העולים מלמטה, והיינו שכנסת ישראל ביקשה, שתחילה תהיה התערותא דלתתא לתשובה, והקב"ה ישלים אחר כך אתערותא דלעילא, כמו שאמרו חז"ל "פתחו לי פתח אחד של תשובה כחודה של מחט, ואני פותח לכם פתחים שיהיו עגלות וקרוניות נכנסות בו"
. וזהו שאמרו ששאלו שלא כהוגן, שלדבריהם שהוא כגשם לישראל, אם לא תהיה אתערותא דלתתא לא יזכו לתשובה ולא תהיה גאולה.

ברם הקב"ה לא הסכים עִמָם וסובר כר' יהושע שאף אם לא יעשו תשובה נגאלין. שבעניין זה נחלקו התנאים, ר' אליעזר אומר, אם ישראל עושין תשובה נגאלין ואם לא אין נגאלין. ור' יהושע אומר, אף אם לא יעשו תשובה נגאלין, אלא שמעמיד להם מלך שגזרותיו קשות כהמן וישראל עושין תשובה ומחזירין למוטב (סנהדרין צז, ע"ב). וקיימא לן כר' יהושע, כמו שכתוב בסוף הסוגיא שר' אליעזר שתק, ושתיקה כהודאה
. וזהו שהשיב להם הקב"ה כהוגן, שהלכה כרבי יהושע, וכשישראל אינם חוזרין בתשובה הקב"ה מעורר אותם לחזור בתשובה על ידי מלך שגזרותיו קשות כהמן. והשיב להם בטל, "אהיה כטל לישראל", שהוא מאתערותא דלעילא ולא מהאדים העולים מן הארץ.

דבריו של בעל יערות דבש קשים, שהרי בגמרא לא נאמר כביאורו, שהם ביקשו גשמים שלא כהוגן משום שהם אתערותא דלתתא, אלא משום שהגשמים פעמים שאינם מתבקשים, כמו שאמר רש"י שהם רעים לעולם כמו בימי הקיץ. 

על כן פירש בעל המאיר לעולם, שהסבר פשט הגמרא שהגשם אינו מתבקש לעולם, ודברי היערות דבש שהגשם מקורו באתערותא דלתתא הם עניין אחד: הגשם אינו מתבקש לעולם, משום שמקורו באתערותא דלתתא. כיצד?

הנהגת אלוקים לעומת הנהגת מלאך

תחילה נתבונן בדימוי "כגשם". ישראל ביקשו שה' יהיה להם כגשם: אם הגשם מורה שלפעמים הוא רע ואינו מתבקש, למשל, בימי הקיץ, איך הם דימו את רבש"ע שכולו טוב לגשם שבקיץ אינו מתבקש?! 

הגמרא בריש תענית אומרת, שג' מפתחות לא מסרן הקב"ה לאחר. מפתח של לידה, מפתח של גשמים ומפתח של תחיית המתים (ב, ע"א). ושאלו שם התוספות וראשונים נוספים, אמאי לא חשיב גם מפתח פורענות של רשעים, שאף הוא לא נמסר לשליח, שנאמר "פתח ה' את אוצרו ויוצא כלי זעמו" (ירמיה נ, כה), הרי מפתח נוסף
. ותירץ הראב"ד, שאמנם מצינו פורענות רשעים על ידי שליח, שנאמר "ויצא מלאך ה' ויך במחנה אשור" (מלכים ב יט, לה), ומה שכתוב "פתח ה' וכו'" שמשמע שלא נמסר לשליח, היינו לכלותם. מפתח של כליה רק הקב"ה משתמש בו, והוא פועל בחוזק ובעָצמה, כנראה רק ביום הדין - ולכן לא חשיב לה
. נראה מדבריו, שפעולת ה' בעצמו ולא על ידי שליח היא בכוח ובזרוע נטויה. 

מכאן שההנהגה הישירה האלוקית יש בה לכאורה ריעותא. אמנם כשהקב"ה מעניק טובה, נותן הוא בלא גבול ובריבוי, אך גם כשהוא מעניש, הוא פועל בכוח ובעָצמה והדבר עלול להביא לכליה. מבחינה זאת אולי עדיף להיות מונהג על פי מלאך, שאמנם טובתו אינה מרובה כל כך, אבל גם כלי זעמו אינם מרובים ואין בכוחו לכלות. 

ובזה אפשר להסביר את הויכוח שבין הקב"ה למשה אחר חטא העגל. הקב"ה אמר למשה: "ושלחתי לפניך מלאך וכו' כי לא אעלה בקרבך כי עם קשה עורף אתה, פן אכלך בדרך" (שמות לג, ב-ג), ומשה לא נתרצה וטען "אם אין פניך הולכים אל תעלנו מזה" (שם שם, טו). והנה לפני מעשה העגל הודיעו הקב"ה "הנה אנכי שולח מלאך לפניך" (שם כג, כ), ומשה לא התנגד - ומדוע דווקא אחר החטא מבקש משה זכויות יתר?!

אין זאת אלא שלפני העגל סבר משה, שאכן טוב הוא להיות מונהג על ידי מלאך ולא ישירות על ידי ה', שאמנם מפסידים את ריבוי הטוב, אך ניצָלים מהיד החזקה של הפורענות והכליה בשעת החטא. כל זה היה לפני העגל, כשעדיין לא נודע למשה כוח התשובה; ולכן לא התנגד משה להיות מונהג על ידי מלאך. 

אבל לאחר העגל נודע למשה כוח התשובה, שהרי אמרו חז"ל, לא היו ראויים ישראל לאותו חטא וכו', אלא שאם חטאו רבים אומרים להם כלך אצל רבים וכו' (עבודה זרה ד, ע"ב). והוא ידע שאם ישראל יחטאו אפשר להם לחזור בתשובה, ואז לא תונף היד החזקה של ה' ולא תהיה כליה לעם. ולכן אחר העגל כשאמר לו הקב"ה, שישלח לפניו מלאך כי "אתם עם קשה עורף רגע אחד אעלה בקרבך וכיליתך" (שמות לג, ה), היינו שהכליה היא מפתח המצוי רק בידיו של הקב"ה; וכן כשאמר לו "ושלחתי מלאך לפניך וכו', כי לא אעלה בקרבך כי עם קשה עורף אתה פן אכלך בדרך" - כאן התנגד משה למלאך ואמר "אם נא מצאתי חן בעיניך ילך נא ה' בקרבנו כי עם קשה עורף הוא וסלחת ועוונינו ולחטאתינו ונחלתנו" (שם לד, ט): איננו חוששים שה' בקרבנו, אנו נקבל ממך רוב טובה, וגם אם העם קשה עורף, "וסלחת לעווננו ונחלתנו", שהרי קיימת אפשרות הסליחה על ידי תשובה. אנו נקבל רוב טובה, ולא נחשוש מכליה. ואף אם לא יעשו תשובה לא יוכל לכלותם, שהרי קיימא לן כר' יהושע, שהוא יעוררם לתשובה על ידי מלך שגזרותיו קשות כהמן.

ובזה ביאר המאיר לעולם את הפסוקים בספר ירמיה "ואתה אל תירא עבדי יעקב וכו' כי הנני מושיעך מרחוק ואת זרעך מארץ שבים. ושב יעקב ושאנן ואין מחריד, אתה אל תירא עבדי יעקב נאום ה' כי אתך אני, כי אעשה כלה בכל הגוים אשר הדיחך שמה ואותך לא אעשה כלה, ויסרתיך למשפט ונקה לא אנקך" (מו, כז-כח). פעמיים מבקש ה' מיעקב "אל תירא", והיינו שעם ישראל חושש משניים: (א) העם לא יתעורר לתשובה וממילא לא ייגאל. (ב) אם יחטאו ולא ישובו לה', הרי תהיה להם כליה. החשש השני כבד מאוד, שכן הגויים מנוהלים על ידי מלאך, ואין בו כוח לפעול בעצמה ולהביא כליה, אבל ישראל מונהגים ישירות על ידי הקב"ה, ותיתכן חס וחלילה כליה.

 והקב"ה מרגיע אותם ואומר: (א) אין חשש שלא תהיה גאולה בלא תשובה, כי "הנני מושיעך מרחוק", וגאולה תהיה מכל מקום, כיון שהלכה כר' יהושע, שאף אם ישראל לא ישובו לה' הוא מעמיד להם מלך קשה והם חוזרים בתשובה. (ב) וזה שמוסיף ואומר אל תירא, שאין חשש של כליה, אף שמונהגים ישירות על ידו: "אל תירא כי אתך אני כי אעשה כלה בכל הגויים אשר הדחתיך שמה ואותך לא אעשה כלה ויסרתיך למשפט ונקה לא אנקך", היינו, "אל תירא כי אתך אני", זה שאני אתך, זה מרתיע אותך, כיון שההנהגה ישירה ממני ולא על ידי מלאך, אך אותך לא אעשה כלה, רק באומות העולם אביא כליה, משום שלישראל אפשר לחזור בתשובה; ואף אם לא יתעוררו מעצמם לתשובה, "ויסרתיך למשפט", שאני מעמיד מלך שגזרותיו קשות כהמן, ובוודאי יחזרו בתשובה.

על כן מעלה גדולה היא שהנהגתם של ישראל היא בלתי אמצעית וה' בקרבם. כך יזכו לרוב טובה, והרעה לא תפעל בעצמה עד כדי כליה, ולכן אמר הנביא בתחילה "אל תירא כי אתך אני להושיעך", שאני אתך רק להיטיב לך, וברעה לא תהיה כליה, "כי אעשה כלה בכל הגויים", ולא בישראל, ואותך רק "יסרתיך למשפט".

ובזה תתבאר הגמרא בתענית, שכנסת ישראל שאלה שלא כהוגן, שה' יבוא כגשם - אך לא כרש"י שיש זמנים כמו קיץ, שהגשם רע לעולם, שהרי הקב"ה הוא טוב לעולם - אלא על פי הגמרא הסוברת שיום הגשמים הוא כיום הדין, ואם אפשר לבטלו היינו מבקשים שיבטלו מן העולם: "קשי יומא דמיטריא כיומא דדינא" (בבא מציעא פ, ע"א). כשישראל ביקשו הנהגה ישירה כגשם, יש בזה לפעמים חיסרון, כאשר חוטאים יקבלו עונשם במידה גדושה חס וחלילה עד כדי כליה. והיינו, שבמידת הגשם יש במשמע שלפעמים הוא רע בזמן שמשמש כעונש ביום הדין, ויש גם במשמע שהדבר תלוי בתשובה באתערותא דלתתא, שהרי הגשם מקורו מן הארץ; וכשלא יתעוררו לתשובה, הרעה תהיה גדולה.

והשיב להם הקב"ה כהוגן, "אהיה כטל ישראל". בטל אין שום חיסרון, שאינו יום הדין כמו הגשם, וכך יקבלו ישראל רק טוב בלי די, ואם חס וחלילה יחטאו, לא יבוא העונש בגודש ובעצמה, שכן הדמיון לטל אומר, שתמיד יחזרו בתשובה, ואף אם לא יתעוררו מלמטה, ידאג הקב"ה מלמעלה שתהיה התעוררות ויחזרו בתשובה, כשיעמיד מלך שגזרותיו קשות כהמן.

נמצא, שדברי הגמרא שהגשם פעמים אינו מתבקש, היינו שפועל בעצמה כעונש; וההסבר בספר "יערות דבש", שהגשם בא מלמטה - שני הדברים הנם אחד: הגשם שאינו מתבקש, שבא להעניש, ואז זקוקים להתערותא דלתתא, ופעמים שאין התעוררות. והקב"ה עונה להם בשניים: הטל הוא לעולם ברכה, ואף אם לא תהיה התעוררות מלמטה, תבוא התעוררות מלמעלה - והא בהא תליא. 

סיכום

עתה ברורה לנו ברכתו של יצחק ליעקב "ויתן לך האלוהים וכו'". הראשונים דייקו ש'אלוקים יתן' משמעותו בהשגחה ישירה, ורש"י כתב שזו מידת הדין, וכשלא ראוי לא יתן. ואם כן מניין הביטחון שישראל יצאו זכאים בדין? ומה השמחה בראש השנה? ויישוב הדברים, שעל אף שהקב"ה מנהיג את ישראל באופן ישיר ולא על ידי מלאך, מכל מקום כליה לא תתכן, ומובטחים ישראל שיחזרו בתשובה. "יסרתיך למשפט" אפשרי, אך כליה חס וחלילה לא תהיה. 

וכן כתב הרמב"ן: "והנה אין בשירה הזאת תנאי בתשובה ועבודה, רק היא שטר עדות שנעשה הרעות ונוכל, ושהוא יתברך יעשה בנו בתוכחות חימה, אבל לא ישבית זכרנו... אם כן השירה הזאת הבטחה מבוארת בגאולה העתידה על כורחן של מינין"
. הרי שהגאולה תבוא בכל אופן, אלא שייתכנו יסורין, אבל לא כליון. וכן כתב המהר"ל, "ואם יקשה לך, אם כן כאשר חטאו ישראל ראוי להם ההעדר וכו', אם כן חס ושלום באולי יגיע העדר בגלותם. דבר זה אינו, כי ההעדר שאמרנו היינו ההעדר רוממותן וגדולתן, אבל שיגיע ההעדר של עצמן - זה אינו"
.    

זה רמז יצחק בברכתו "ויתן לך האלוקים מטל השמים", שהטל תמיד מתבקש ולעולם הוא טוב, ואף אם נחטא, הרי תהיה אתערותא דלעילא ויגרום לנו לחזור בתשובה, ועל כן בטוחים שנצא זכאים בדין. וברכת הטל ממתקת את חומרת שם אלוקים שהיא מידת הדין, ולכן אף שאם אינם ראויים לא יקבלו, מכל מקום הנהגת "אלוקים היא, ששומרת עלינו, שאיננו תחת שר ומזל". והחומרא שבהנהגה האלוקית הישירה תתמתק בברכת הטל, שלעולם תהיה התערותא דלעילא, גם כשלא יחזרו מעצמם בתשובה. 







� ויקרא רבה ל, ב. 


� נצי"ב, העמק דבר, ויקרא טז, כט. 


� ר' שלמה קלוגער, חכמת שלמה על השו"ע, או"ח תקפא. 


� זוהר, רעיא מהימנא, כרך ג, ויקרא, צח, ע"ב-ק, ע"ב. 


� הגר"א בפירושו להגדה של פסח, בפירושו לחד גדיא.


� רמב"ן בפירושו לתורה, בראשית כז, ד.


� ר' בחיי בפירושו לתורה, בראשית כז, לט.


� רקאנטי מבאר: "יושב תחת קו האמצעי" (כו, ב). מובא בהערות הרב חיים דב שעוועל, שם על פירוש הרמב"ן. 


� רמב"ן בפירושו לתורה, ויקרא יח, כה.


� מהרש"א, חידושי אגדות, כתובות סו, ע"ב, ד"ה ואמר אשריכם וכו'. 


� מהר"ל, נצח ישראל, פרק יד. 


� טור, או"ח תקפא. 


� המאיר עולם, לר' מאיר מיכל, נכד ונין לאחי הגר"א, ר' אברהם בעל מעלות התורה. דרוש ז. 


� שיר השירים רבה ה, ב. 


� בגירסת יד רמ"ה כתוב: "שתק ר' אליעזר וקיבלה" (סנהדרין צז, ע"ב).


� תוספות, תענית ב, ע"א, ד"ה וישמע אליה וכו'. 


� הובא במאיר לעולם שם; עיין בספר "שיטות קמאי", תענית ב, ע"א, ד"ה שלש מפתחות וכו', בשם שיטה לבעל צרורות. 


� רמב"ן בפירושו לתורה, סוף פרשת האזינו. 


� מהר"ל, נצח ישראל, פרק יד. 





