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הבחירה החופשית של ארץ ישראל
המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט''א
מתוך הספר: עיוני פרשה - ויקרא (פרשת אחרי מות)
"ולא תקיא הארץ אתכם" (יח, כח)

בעיון הקודם התעכבנו על הפתיחה המיוחדת לאיסורי עריות שבפרק יח ועל רעיון מרכזי שבה. עתה נעסוק בסיום הפרק שהוא סיום הפרשה, וגם כאן נגלה שאיסורי העריות עצמם נדונים רק עד פסוק כג. מכאן ואילך לאורך ששה פסוקים שלמים (כד - ל) באים היגדים כלליים של חיזוק העם, ואזהרות מופלגות שלא להיטמא ולטמא את הארץ, בתועבות ובאיסורים שתוארו במהלך הפרק - בדומה לפסוקי הפתיחה לפרק. מודגש ומובלט בפסוקים אלו חלקה של "הארץ" בטומאה ובעונש. בפסוקי ההקדמה מתייחסים הביטויים "כמעשה ארץ מצרים... וכמעשה ארץ כנען" בבירור למי שחי בארץ; ברור שיש לקרוא ולהבין: כמעשה אנשי ארץ מצרים, וכמעשה תושבי ארץ כנען לא תעשו, שהרי הארץ עצמה אינה עושה דבר; אבל בפסוקי הסיום מדובר על הארץ עצמה, "ותטמא הארץ
 ואפקוד עוונה עליה ותקיא הארץ את יושביה" (יח, כה). לאחר שהתורה מצוה על שמירת החוקים והמשפטים, היא שבה ומזכירה ומזהירה "כי את כל התועבות האלה עשו אנשי הארץ אשר לפניכם ותטמא הארץ ולא תקיא הארץ אתכם בטמאכם אותה כאשר קאה את הגוי אשר לפניכם כי כל אשר יעשה מכל התועבות האלה ונכרתו הנפשות העושות מקרב עמם" (כז - כט).

הביטויים החוזרים ונשנים על טומאת הארץ
 אינם מעוררים תמיהה. הרי אדם יכול לטמא חפצים, אוכלים, וגם בני אדם אחרים. טומאת הארץ יכולה להתפרש גם במושגים הלכתיים המפורשים בסדר טהרות ובספר טהרה ברמב"ם, ויכולה להתפרש במושגים עיוניים-מחשבתיים הלקוחים מאוצר תורת הסוד ותורת הקדושה. אבל הביטויים הקשורים בהקאת הארץ
 טעונים ברור. האם "ותקיא הארץ" הוא היגד מטפורי מוחלט, דהיינו ההשאלה של פעולת ההקאה חלה על הארץ הדוממת, אבל היא כשלעצמה אינה מקיאה, אין בה רגשות והרגשים, לא דעת והבחנה, וממילא אינה יכולה לשלם ליושבים עליה כמעלליהם וכפרי מעשיהם; או שהארץ מבינה, מבחינה ויודעת מי חי בה, ומה מצבו הרוחני, והיא דוחה ופולטת את מי שאינו נוהג לפי רוחה, והתורה מזהירה, "ולא תקיא הארץ אתכם בטמאכם אותה כאשר קאה את הגוי אשר לפניכם"?

במאמר זה ננסה להוכיח שהאפשרות השנייה נכונה. אכן לארץ ישראל יש בחירה חופשית, היא מודעת למי שיושב בה, נוהגת עם עם ישראל בשונה מאשר עם גויי הארצות, ומבחינה בין צדיקים ובין רשעים. בטרם נדון בעניין לגופו, כדאי לציין שאנו עוסקים בתכנים פנימיים רוחניים מעולם האמונה ומעולם שמעבר לחושים הגשמיים; אבל גם בעולם הגשמי שבו נוהגים להוכיח ולמדוד תופעות פיסיקליות, כימיות, ביולוגיות בפרמטרים מדעיים, גם בעולם זה התגלו בעת החדשה דברים שלא שערום אבותינו כלל, העובדה הידועה כיום לכל ילד, שחומר דומם, מכיל בקרבו אין ספור חלקיקים בלתי נראים שנעים במהירות עצומה, לא הייתה נתפסת בדעתם של חכמי החכמים לפני כמאה שנים.
 הידיעה על מציאותם של גלי קול וגלי אור ומהותם המדויקת, לא הייתה נחלת גדולי המדענים בעולם עד למאות השנים האחרונות.
 מי חלם על מחשבים ניידים, טלפונים סלולריים, מכשירי פקס ודומיהם רק לפני שנות יובל?! והנה חדשה מסעירה שאולי לא ידועה עד עצם רגע זה לחלק גדול מהקוראים: גם לצמחים יש רגשות. העולם הבוטני נחשב עולם של "חיים" בגלל חילוף חומרים, גידול, רבייה ועוד. ברם הצומח נחשב ל"חיים" ברמה פחותה מזו של בעלי חיים, שכן לצמחים אין רגשות. גם על התאוריה הזו עבר הכלח, וכיום יודעים גם אנשי מדע שצמחים - מרגישים.
 

ואם כך למה צריכה לזעזע אותנו מחשבה, שגם לדומם יש הכרה ובחירה? אף אם נניח שאין הוכחות מדעיות שהרעיון הזה אמיתי, האם אינו יכול להיות אמיתי? אם יש אטומים ויש גלי קול וגלי אור, ויש רגשות לצומח, וכל אלו מוכחים מדעית, אולי ישנם דוממים עם "לב" ותחושה!? כפתיחה לסוגיה נצטט את דברי הגמרא: "כל מעשי בראשית בקומתן נבראו, בדעתן נבראו [רש"י גורס: "'לדעתן נבראו', שהודיעם שיבראם והם נאותו"], בצביונם נבראו" (חולין ס ע"א). ובהמשך נזכרים מאמרי חז"ל רבים, המדברים על בחירה חופשית של דוממים. נראה, שעד כה הבנו כולנו את מאמרי חז"ל, כסיפורי אגדה שובי לב, אשר רק טף רך ותמים מקבלם כאמת, ואילו מבוגרים בעלי דעה ובעלי ביקורת מבינים אותם כמשלים... כאילו... לאור הגמרא בחולין נציע ללמוד גם את המאמרים הידועים הללו כפשוטם ממש. להלן רשימה חלקית.

(א) חטא הארץ. "'ויאמר א-להים תדשא הארץ... עץ פרי' (בראשית א, יא) - שיהא טעם העץ כטעם הפרי, והיא לא עשתה כן, אלא 'ותוצא הארץ... ועץ עושה פרי' (שם שם, יב) ולא עץ פרי, לפיכך כשנתקלל האדם על עוונו נפקדה גם היא על עוונה ונתקללה" (רש"י שם; בראשית רבה ה, ט). (ב) יום השישי. "'יום השישי' (בראשית א, לא) - ה' יתירה למה לי? אמר ריש לקיש, מלמד שהתנה הקב"ה תנאי עם מעשה בראשית ואמר להם, אם ישראל מקבלין את התורה אתם מתקיימין, ואם לאו אני מחזיר אתכם לתוהו ובוהו" (שבת פח ע"א). (ג) אבני יעקב. "'ויקח מאבני המקום וישם מראשותיו' (בראשית כח, יא) - ולהלן כתיב ויקח את האבן. הא כיצד? א"ר יצחק מלמד שנתקבצו כל אותן האבנים אל מקום אחד וכל אחד אמר עלי יניח צדיק ראשו. ותני: כולן נבלעו באחת" (חולין צא ע"ב)
. (ד) קריעת ים סוף. "'וישב הים לפנות בקר לאיתנו' (שמות יד, כז) - א"ר יוחנן, התנה הקב"ה תנאים עם הים שיהא נקרע לפני ישראל, הה"ד 'וישב הים לפנות בקר לאיתנו' - לתנאו, שהתנה הקב"ה עמו, וכתיב 'יקוו המים ' (בראשית א, ט) יקוו לי המים מה שאני עתיד לעשות בם" (ילקוט שמעוני, בשלח רמז רלו). (ה) חטא הארץ. "'ועץ השדה יתן פריו' (ויקרא כו, ד) - לא כדרך שהיא עושה עכשיו עץ פרי עושה פרי - מלמד שבו ביום שהוא נטוע בו ביום עושה פרות... שהעץ עתיד להיות נאכל ת"ל 'עץ פרי'... ומניין שאף אילני סרק עתידים להיות עושים פירות ת"ל 'ועץ השדה יתן פריו'" (ספרא בחוקותי). 
 ובכן ארץ חוטאת ונענשת, אבנים מתקדשות וזוכות, וכל הבריאה מסכמת תנאים עם הבורא.

הגמרא דנה בחשש טומאת מת בארץ ישראל, ומביאה את דעת רבי יוחנן, שהמבול לא ירד בארץ ישראל. "בן אדם אמור לה, את ארץ לא מטוהרה היא, לא גושמה ביום זעם" (יחזקאל כב, כד), "רבי יוחנן סבר, אתמוהי מתמה קרא [=המקרא שואל] א"י מי לא מטוהרה את? כלום ירדו עלייך גשמים ביום זעם?"
 על פי גמרא זו מתאר הרב י"מ חרל"פ באריכות רבה את סגולת ארץ הקודש: "במידה ידועה לא פגע החטא בארץ ישראל... ולכן גם חיי החול שבה, ההתישבות, החרישה והזריעה מתרוממים לתוקף של קדושה ומצוה וחובה. ולכן יש הרבה מצוות התלויות רק בארץ, מפני שגם היא לא נפגעה הרבה מן החטא ולא גושמה ביום זעם - שהמבול לא ירד בא"י".
 

ומכאן מרחיב הרב חרל"פ לדבר בבחירה החופשית של ארץ ישראל. "בתחילת היצירה היה לכל הנבראים כח של בחירה... אולם תכף עם התהוות הנבראים נלקח כח הבחירה מכל הדוממים והצמחים ובעלי החיים
, ורק בארץ ישראל נשאר כח הבחירה כמו בראשית ההתחוללות. ולכן אינה סובלת את החוטאים ומקיאה אותם מתוכה 'ולא תקיא הארץ אתכם בטמאכם אותה' (ויקרא יח, כח). וזאת היא רוממות מעלתה של ארץ ישראל, שאם כי לכאורה נדמה שהיא ארץ ככל שאר הארצות באמת אינו כן, כי היא ארץ החיים ויש לה צלם א-להים, מין צלם א-להים שבאדם שמתגלה בכח הבחירה שלו... 'ועצר ה' את השמים ולא יהיה מטר והאדמה לא תתן את יבולה' (דברים יא, יז) - השמים שאינם בני בחירה נאמר בהם 'ועצר ה' את השמים' אבל באדמת הקודש של ארץ ישראל שהיא עצמה בת בחירה נאמר 'והאדמה לא תתן את יבולה' היינו שהיא בעצמה לא תתן את יבולה כי לא נסתלק ממנה כח הבחירה כמו שנסתלק משאר הארצות".

את מעלתה זו של ארץ ישראל שעדיין נשאר בה כוח הבחירה תולה הרב חרל"פ בעובדה שארץ ישראל לא חטאה בחטא הארץ: "נראה שאע"פ שהארץ בכח בחירתה שהיה לה בשעת התחוללותה [=בזמן הבריאה] שינתה את דבר ה', ובשעה שאמר הקב"ה 'עץ פרי - שיהיה טעם העץ כטעם הפרי', לא עשתה כן אלא 'ותוצא הארץ... ועץ עושה פרי' - ארץ ישראל לא שינתה את דבר ה', ולפיכך בחרה בנצחיות קדושתה". מדוע אין אנו מבחינים בעין נגלית ביתרון זה? "ואם כי אנו רואים שגם בארץ ישראל אין טעם העץ והפרי שווים
, זה בעיקר מצד קלקול האדם בעוונו בחטא עץ הדעת, אולם א"י מצד עצמה היא עץ החיים שבתוך הגן, אלא שלהט החרב המתהפכת מסתיר את נפלאות משגבה של ארץ ישראל, ולעתיד לבוא יתגלה שארץ ישראל היא ארץ החיים ועץ החיים".

כך מסביר הרב חרל"פ את שליחות המרגלים: "ולזה נתכוון משה בעת ששלח את המרגלים ואמר להם: 'וראיתם את הארץ מה היא... ומה הארץ... היש בה עץ אם אין' (במדבר יג, יח-כ), כלומר שיראו אם כבר נתגלה בארץ ישראל בחינת עץ החיים... 'והתחזקתם' כלומר אם תתחזקו לתקן חטא עץ הדעת, אז 'ולקחתם מפרי הארץ', שכל שתקחו משם יהיה מהפרי ולא מהעץ. 'והימים ימי ביכורי ענבים' - כולהו הוו מתחברן בההוא אילנא בחטא אדה"ר, כמה דתנינן ענבים היו... אולם המרגלים לקחו את הזמורה עם האשכול 'ויכרתו משם זמורה ואשכול ענבים אחד' (שם, שם כג) להראות כי ככל הארצות ארץ ישראל, ואין טעם עצה ופריה שווים".
 

לאור הקדמה זו נבין את דברי חז"ל: "'ולא תקיא הארץ אתכם' - ארץ ישראל אינה כשאר הארצות, אינה מקיימת עוברי עבירה" (ספרא, קדושים יא, יד). וכן כתב רש"י בפרשתנו: "משל לבן מלך שהאכילוהו דבר מאוס, שאין עומד במעיו אלא מקיאו. כך ארץ ישראל אינה מקיימת עוברי עבירה" (רש"י יח, כח). ארץ ישראל נמשלת לבן מלך, לא רק משום שארץ הקודש לא חטאה, וממילא לא הוענשה בנטילת הבחירה החופשית. אלא משום המלך בכבודו ובעצמו, הוא ולא שליח, משגיח עליה. 

בפירוש ארוך ביותר לפסוק "ותטמא הארץ ואפקוד עוונה עליה ותקיא הארץ" (כה) מבאר הרמב"ן את סגולותיה וקדושתה של ארץ ישראל, ולהלן חלק מדבריו: "החמיר הכתוב בעריות בעבור הארץ שתטמא בהן ותקיא הנפשות העושות. והנה העריות חובת הגוף ואינן תלויות בארץ? [ואם כן מדוע דוקא ארץ ישראל לא יכולה לסבול עוברי עבירה, הרי גילוי עריות לא נאסר רק בארץ הקודש?] אבל סוד הדבר בכתוב, שאמר 'בהנחל עליון גויים בהפרידו בני אדם יצב גבולות עמים' (דברים לב, ח), 'כי חלק ה' עמו' (שם שם, ט). והעניין כי ה' הנכבד ברא הכל, ושם כוחות התחתונים בעליונים. ונתן על כל עם ועם בארצותם לגוייהם, כוכב ומזל ידוע, כאשר נודע באצטגנינות. וזה שנאמר 'אשר חלק ה' א-להיך אותם לכל העמים' (דברים ד, יט), כי חלק לכולם מזלות בשמים, וגבוהים עליהם מלאכי עליון להיות שרים עליהם. כעניין שכתוב: 'ושר מלכות פרס עמד לנגדי' (דניאל י, יג)... והנה השם הנכבד הוא א-להי הא-להים ואדוני האדונים לכל העולם, אבל ארץ ישראל אמצע הישוב היא נחלת ה' מיוחדת לשמו
, לא נתן עליה מן המלאכים קצין שוטר ומושל בהנחילו אותה לעמו המיחד שמו, זרע אוהביו. וזה שאמר 'והייתם לי סגולה מכל העמים כי לי הארץ' (שמות יט, ה)... והנה קדש העם היושב בארצו בקדושת העריות וברובי המצוות להיותם לשמו, ולכך אמר 'ושמרתם את כל חוקותי... ולא תקיא הארץ אתכם'... ואמר כי הבדיל אותנו מכל העמים אשר נתן עליהם שרים ואלהים אחרים, בתתו לנו את הארץ שיהיה הוא יתברך לנו לא-להים ונהיה מיוחדים לשמו. והנה הארץ שהיא נחלת ה' הנכבד תקיא כל מטמא אותה ולא תסבול עובדי עבודת גילולים ומגלי עריות... ולכך אמר כי מפני שהם מיוחדים לשמו בעבור כן נתן להם הארץ... שנאמר 'ואומר לכם אתם תרשו את אדמתם ואני אתננה לכם לרשת אותה אני ה' אלוהיכם אשר הבדלתי אתכם מן העמים' (כו, כד). והנה בחוצה לארץ אע"פ שהכל לשם הנכבד, אין טהרה בה שלמה, בעבור המשרתים המושלים עליה".

וכך נאמר על הארץ הזו: "ארץ אשר ה' א-להיך דורש אותה, תמיד עיני ה' א-להיך בה מראשית השנה ועד אחרית שנה" (דברים יא, יב). השגחה ישירה ופרטית זו היא המגביהה את סגולותיה של ארץ ישראל לדרגה כזו שעוברי עבירה אינם נקלטים בה, אלא נפלטים ממנה. המשל של רש"י בדבר בן המלך וקיבתו העדינה נובע כדברי הרמב"ן מקדושתה היתרה של ארץ ישראל. ומשום כך אין היא ועוברי עבירה שוכנים כאחת. רש"ר הירש מציין רשימה של עברות המטמאות את הארץ בנוסף לחטאים המנויים בפרשה. "אל תחלל את בתך להזנותה ולא תזנה הארץ" (ויקרא יט, כט), וכן בעוון שפיכות דמים "כי הדם הוא יחניף את הארץ" (במדבר לה, לב), וכן במחזיר גרושתו משניסת "ולא תחטיא את הארץ" (דברים כד, ב). פסוקים אלו מתארים את השפעת החטא על ארץ ישראל. בעוון שפיכות דמים וזנות תלקה הארץ ויתקלקל יחסה ליושביה. בפריצות מינית יגיע עונש זה לשיאו, והארץ תקיא את יושביה. 

וכך ממשיך רש"ר הירש: "הארץ כולה קרויה אדמה, וכשמה כן היא יסוד להתפתחות האדם... ברכת הארץ תלויה בדרגתו המוסרית של האדם, הואיל והארץ היא אדמה הרי היא ארורה בעבור האדם
... והשחתת הדרך של מין האדם גוררת את כל חי לאותה השחתת דרך, והכל יאבד באבדן האדם שהשחית את דרכו על הארץ.
 הנה זה היחס שבין התנהגותו המוסרית של האדם לבין כדור הארץ בכללו. אך הקב"ה קבע קשר אמיץ הרבה יותר בין ישראל לבין ארצו, שהרי שני אלו נבחרו להיות כלי מלאכה לתחיתו המוסרית של מין האדם. כדרך שהעם הוא 'עם ה'' כן הארץ היא 'ארץ ה''... מאז בחירת אברהם וארצו, אין ארץ ישראל סובלת את השחתת יושביה. פריחת הארץ תלויה בפריחתם המוסרית של יושביה... בשלמות האדם ובחירותו המוסרית, תמצא שלמות גם לארץ. הארץ קפחה את תכלית קיומה - אם החברה שעליה השחיתה דרכה וקפחה את תכלית קיומה" (יח, כו - כח)".

רש"ר הירש דן גם בסיום המקראות: "ולא תקיא הארץ אתכם... כאשר קאה את הגוי... כי כל אשר יעשה מכל התועבות האלה ונכרתו הנפשות העושות מקרב עמם" (יח, כח - כט). האם הארץ מגלה את יושביה או מכריתה אותה? ותשובתו: "כל עוד החטא הוא נחלת יחידים - ואילו הכלל רב את ריב התורה [=שומר תורה] - יענשו היחידים בידי אדם או בידי שמים ויאבדו מתוך הקהל. ואילו הכלל המקיים את תורת ה' יוסיף להתברך על אדמתו. אך אם החטא והפשע נעשו נחלת הכלל, כי אז ניגוד החברה לתורת ה', הוא גם נגוד לארץ הקדושה לתורה. וכדרך שהגוף מקיא חומר חומר זר שבקרבו, כן תקיא הארץ את יושביה" (רש"ר הירש, סוף הפרשה).
 

כך מצאנו גם בדברי הנצי"ב. הוא מפרש בתחילת הפרשה של העריות "שאדם עושה עבירה זו בשני אופנים (א) מראש פרעות התועבה פורץ גדר חוקי התורה וחוקי הדעת של האדם גם כן. (ב) מחוקי המדינה שכך הנהיגו להתהלך באופנים הללו" (העמק דבר יח, ג). ולפי זה הוא מפרש גם כאן שיש חטא לפרט וחטא לכלל. "חז"ל פרשו 'שחטא עריות מגלה ישראל מן הארץ' (שבת לג ע"א). והכתוב מזהיר על הכלל כפרוש הגמרא שלא יגרום גלות, ועל הפרט אם יהיו חוטאים בתאוה, לא יהיו כמו אנשים יחידים משאר אומות העולם שהיו בא"י וקאה אותם, אלא יהיו נכרתים, והיינו דכתיב 'מקרב עמם', ותניא בתורת כהנים 'ולעמם שלום'"! פירוש אימתי הם נכרתים כשכל העם אינם חוטאים. מה שאין כן אם כולם חוטאים הרי אלו גולים מן הארץ" (העמק דבר יח, כח) והרי זה כדברי רש"ר הירש.

האברבנאל אינו מבדיל בין עונש לפרט ועונש לכלל, גם הפרט וגם הכלל מקבלים אותו עונש, אך העונש הוא כפול גם גלות וגם כרת: "פרושו כמו שכתב רלב"ג בשם אביו, שאמרה תורה ולא תחשבו שיהיה העונש המגיע בזה לבד [=רק] שתקיא הארץ אתכם כאשר קאה את הגוי אשר לפניכם, אבל עוד מזה תתחייבו בכרת, הנפשות העושות אחת מכל התועבות האלה... שהוא עונש יותר עצום מהקיאה לכן ראוי לכם שלא לעשות כדי שלא תקיא אתכם הארץ [שזה עונש גשמי בעולם הזה] ויכרתו נפשותיכם בעונש הנצחי כי אני ה' א-להיכם שהשכר האמיתי הוא הדבקות בי וההנאה מזיו שכינתי" (יח, סוף הפרשה).
 

ולמה העונש הוא כלכ כך דרסטי? יחסי ישראל ואלוהיו משולים ליחסי בעל ואשה. מצב היחסים בין אישה לבעלה נודד על הציר הבא: אשה היא פנויה בבית אביה, אח"כ בא מצב של אירוסין-קידושין, ורק אח"כ היא עוברת לבית בעלה בחופה ובנישואין. כאשר ח"ו נפרד הזוג בגט, אין האישה חוזרת למצב בינים של אירוסין-קדושין, אלא למצב הראשוני של פנויה. ומכאן לנמשל. בני ישראל במצרים היו במעמד של פנויה, כשיצאו ממצרים ונכנסו למדבר, קיבלו את התורה והיה זה בחינת אירוסין-קדושין שלנו עם ה', "זכרתי לך חסד נעורייך אהבת כלולתיך לכתך אחרי במדבר" (ירמיהו ב, ב). כאשר נכנסו בנ"י לארץ, היה זה כעין כניסה לרשותו של הבעל בחופה ובנשואין כדת משה וישראל. האזהרה "ולא תקיא הארץ אתכם" מכוונת כדין גט, שלא להגיע למצב של ריחוק מירבי של חזרה למצב פנויה כמו שהיה בגלות מצריים. 

ארץ ישראל בקדושתה עומדת. כשיהודי עוזב את הארץ או כשעם נוטש אותה, אין פירוש הדבר שהם בחרו לעזוב או לנטוש. פירושו שהארץ החליטה, עד כאן: אתם אינכם ראוים לקדושתי! 
� ואין לומר שהכוונה ליושבי הארץ שכן הללו הוזכרו בפסוק הקודם "אל תטמאו בכל אלו". 


� "ותטמא הארץ" (כה); "ותטמא הארץ" (כז); "בטמאכם אותה" (כח).


� "ותקיא הארץ את יושביה" (יח, כה); "ולא תקיא הארץ אתכם... כאשר קאה את הגוי לפניכם" (יח, כח). 


� אמנם כבר חכמי היוונים בעולם העתיק [דמוקרטס בן המאה הרביעית לפה"ס] טענו, שכל חומר עשוי מחלקיקים זעירים שאי אפשר לחלקם, אבל רק ב-1807 פרסם דלטון את התורה האטומית, ורק בתחילת המאה ה19 למניינם גילו, שהאטום מורכב מגרעין ואלקטרונים הסובבים אותו במהירות.


� עיין ערך "אור", אנציקלופדיה העברית, כרך ב.


� עיין הרב ישראל הס, אמונות כרך ב. עמ' ה מאמר הפתיחה "סימפוניה של צמחים". 


� מה הרוויחו האבנים שנהיו אבן אחת, עדיין ראשו של הצדיק יהיה מונח רק על החלק העליון של האבן? תמיד יהיו חלקים בצדדים ומתחת וכו' בדיוק כאילו מונחות י"ב אבנים אחת ליד השנייה? כשיש אבן אחת לא רבים, ולא אכפת לחלקים אחרים שראש הצדיק נמצא על החלק העליון (עטורי תורה, בראשית עמ' 250. בשם רא"מ מגור). 


� לחטא הארץ לפי הספרא היו שלשה רכיבים א. הצו היה שביום הזריעה יהיו פרי ב. הצו היה שגם לעץ יהיה טעם כמו הפרי. ג. הצו היה שלא יהיו אילני סרק. הארץ חטאה בשלושתם. רש"י מביא בפירושו לבראשית רק את החטא הראשון, ובפירוש לויקרא רק את חטא אילני סרק. 


� בגמרא שם מובאת גם דעת ריש לקיש, שהמבול ירד גם בארץ ישראל, והוא לומד זאת מאותו פסוק. הוא קורא את הפסוק כפשוטו ולא בשאלה. "ור"ל סבר כפשטיה: ארץ לא מטוהרה את, מי לא ירדו עלייך גשמים ביום זעם".


� הרב יעקב משה חרל"פ, תלמידו המובהק של הרב קוק, מי מרום ח"ו.


� במידה מסוימת יש כאן העתקה של רעיון החוזר בפרשת הבריאה כמה פעמים. עיקרו של הרעיון הוא, שהקב"ה יוצר דרגה גבוהה שניתנת במתנת חינם לאדם או לאנושות. הוא נוטל דרגה זו תכף לנתינתה, ואח"כ מבקש מהאדם שיגיע לדרגה זו בכוחותיו ובעמלו, כדי שלא ירגיש "נהמא דכיסופא". הדרגה העליונה ניתנת כדי שהאדם ידע שהוא יכול, וכי כבר היה לעולמים בדרגה זו. כך הסברנו את פרשת בריאת האור שנגנז, את יצירת אדם וחוה כיצור נפרד ואח"כ את הפרדתם-ניסורם, כי 'לא טוב היות האדם לבדו', ההו"א לברוא עולם במידת הדין אבל אח"כ לשתף גם את מידת הרחמים ועוד. הדברים האמורים מתרצים את השאלה של קיום הו"א ומסקנה כביכול אצל הקב"ה. על כל אלה עיין דברַי בהרחבה עיוני פרשה, בראשית עמ' 17. 


� כעין זה מצאנו גם לגבי ההבדל בין יהודי לגוי. הגויים שונים גם מבחינת הגוף, כמו שמצינו בגמרא שהם אינם חוששים לשתות מים מגולים, "איידי דאכלי שקצים ורמשים חביל גופייהו" (עבודה זרה לא ע"ב). כמובן, הבדל זה אינו ניכר לעין הגשמית.


� ובשם השם משמואל שמעתי [ולא מצאתי בכתובים] איפכא: המרגלים הביאו זמורה ואשכול ענבים אחד - כי טעם העץ היה כטעם הפרי, והם זכו לראות את תיקון חטא הארץ בארץ ישראל. אבל כיוון ש"וישאוהו" הייתה להם גאוה על שהגיעו למדרגות כה גבוהות, נפלו מול ההישגים ובהשגות, "במוט בשנים", וטעם העץ וטעם הפרי נהפכו לשני טעמים שונים. 


� הרב שוועל מביא את המקור בדברי הזהר: "ארעא קדישא אמצעיתא דעלמא" (זהר, תרומה קנז ע"א). "ארעא דישראל לא שליט בה מלאכא, ולא ממנא אחרא, אלא איהו בלחודוהי" (זהר, וירא קח ע"ב).


� "ארורה האדמה בעבורך" (בראשית ג, יז) "רבי פנחס אמר כאיניש דאמר ליט ביזא דכן איניק [=ארורות השדיים שמהן ינק הפושע]" (ירושלמי כלאים א, ז).


� "... כי השחית כל בשר את דרכו" (בראשית ו, יא - יב) - "אפילו בהמה חיה ועוף נזקקות לשאינן מינן" (רש"י)


� וכן פרשו כלי יקר ואור החיים.


� גילוי עריות הוא חטא כפול בין אדם לחברו ובין אדם למקום, ולכן גם העונש כפול: גלות לעוה"ז, כרת לעוה"ב. וכן כתב רבינו בחיי "אל תחשבו שתהיו נפטרין בכך [ולא תקיא], אך תענשו גם בעונש כרת.





