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ביאורים
היום נשלים את הלימוד בנושא היחס לטעמי המצוות, ונוסיף עוד שלוש נקודות חשובות:

נקודה ראשונה – המצוה פועלת על הנשמה. למדנו בעבר שעשיית המצוה אינה נשארת רק 
ברובד של עשיית רצון ה', אלא היא פועלת ממש בעולם. הרב קוק בפסקה הראשונה מרחיב 
ואחד  אחד  כל  של  נשמתו  על  גם  אלא  הכללי,  העולם  על  רק  פועלות  לא  המצוות   – זאת 
מאתנו, ובלשונו: המצוות 'בונות את הנשמה'. הנשמה שלנו איבדה את הקירבה לקב”ה, ואת 
זה היא מחפשת. החזרה הזו לקרבת ה' נעשת באמצעות התורה והמצוות. כל לימוד תורה 
וכל מעשה מצוה שאנו מקיימים מקרבים אותנו לכור מחצבתנו – הקב"ה. עם זאת הרי שככל 
שנהיה קשורים יותר במצוה, דהיינו נבין את המשמעות שלה ונרגיש חיבור אליה, היא תקרב 

אותנו יותר לקב"ה.

נקודה שניה – מצוות התורה הן מוסריות. אין סתירה או אי התאמה בין המצוות לבין המוסר 
והמידות הטובות. מצוות התורה אינן 'לא-מוסריות', אלא הן הקיום השלם ביותר של המוסר 
והמידות הטובות. אמנם, לא תמיד אנו מצליחים להבין איך מתקיים המוסר במסגרת קיום 
מצוות התורה, אך חוסר הבנה זה נובע מהראייה החלקית שלנו. ובכל אופן, המצוה פועלת 
פעולה מוסרית בעולם. גם בלא ההבנה שלנו – המצוות עומדות במוסריותן, אך כמובן שככל 

שנשכיל ונבין זאת, יתווסף לנו חן מיוחד לעשייה, וערכה של העשייה יגבר.

נקודה שלישית – המצוות מתאימות לטבע הישראלי המיוחד שלנו. למדנו בעבר שהמצוות 
רובד  מוסיף  קוק  הרב  כעת  ממש.  בנו  פועלות  שהן  ראינו  גם  היום  בעולם.   פועלות 
נוסף – המצוות הן תוצר של האופי המיוחד שלנו – של עם ישראל. ממנו הן נובעות, ולאחר 
עשייתן, הן חוזרות ומשפיעות עליו. דוגמה לזה היא אדם העוזר לחברו בעת צרה. העזרה 
הזו נובעת מרגש האחווה בין החברים, ולאחר מעשה היא גם חוזרת ומחזקת את הקשר ואת 

האחווה ביניהם.

הרב קוק כותב שצריך לבאר את העניין הזה. כנראה שלאדם שלא עיין בכך הדבר אינו ברור 
דיו. קשה לנו לראות מה הקשר של מצוה כזו וכזו אלינו, אך זו בדיוק העבודה המוטלת עלינו. 
שלנו,  הפשוט  לטבע  כך  כל  מתאימות  ושהן  למצוות,  בינינו  הדוק  קשר  שיש  הבנה  מתוך 
לטבע הנשמתי המוסרי והלאומי שלנו – נוכל להסיר את המחסומים, ופשוט נרגיש חיבור 

וקשר טבעי למצוות.

הרחבות
תיקון המידות ובריאות הנפש	•

פועלות  שהמצוות  מסביר  קוק  הרב  הַמִּדּוֹתִי.  בְּהַמּוּסָר  מְיֻסָּדוֹת  לִהְיוֹת  צְרִיכוֹת  הַמִּצְווֹת  כָּל 
על הנפש ומתקנות אותה ואת מידותיה, אף-על-פי שלא תמיד אנו מסוגלים להבין כיצד הן 

עושות זאת.

ספר החינוך כותב שאף שאיננו מסוגלים להבין את כל המצוות, עלינו לברר את תכליתן עד 
מקום שידינו מגעת. בשם הרמב"ן הוא מסביר שתועלת המצוות "באדם עצמו – למנוע נזק 
או אמונה רעה או מידה מגונה... וזהו 'לא ניתנו המצוות אלא לצרוף בהם את הבריות' שיהיו 
סיג...  כל  להוציא ממנו  )=אלא(  בלא טעם, אבל  אין מעשהו  כי הצורף הכסף  צרוף,  ככסף 
הזכירו כי המצוות המעשיות כגון שחיטת הצוואר ללמדנו המדות הטובות, והמצוות הגזורות 

במינים לזקק את נפשותינו..." ]מצוה תקמה[.

"הנה  נפשית:  ובריאות  איזון  באדם  יוצרות  שהמצוות  מוסיף  משלי,  על  בפירושו  הרלב"ג, 
דרכי התורה הם דרכים שינעמו וימתקו מאוד לאדם... וכל נתיבות התורה הם שלום לגוף, 
לנפש כמו שהתבאר... כי כלם יישירו )=מכוונות( אל בריאות הגוף ובריאות הנפש, הנה התורה 
היא עץ חיים לאשר הם מחזיקים בה לשמור ולעשות ולחקור בענייניה ובאופן החכמה אשר 
יישירו אליה וסומכי התורה שמחזיקים אותה לעמוד על הסִבות בדבריה הוא מאושר כי מזה 
הצד יתיישר לעמוד על כוונותיה" )משלי ג, יז; ועיין עוד ברמב"ם ובמפרשיו הלכות דעות ב, 

א; שמונה פרקים ג(.

הָאֱלהִֹית  ירָה  ִ הַשּׁ בּוּר.  הַצִּ מַת  נִשְׁ ין  בֵּ חִיד  הַיָּ מַת  נִשְׁ ין  בֵּ מָה,  שָׁ הַנְּ אֶת  הֵן  בּוֹנוֹת  צְווֹת  הַמִּ
ל  לֵא שֶׁ ל הַתּוֹךְ הַמָּ דוֹל שֶׁ תוֹכִיּוּתָן. הָרַעְיוֹן הַגָּ צְווֹת וְחוֹדֶרֶת בְּ נֵי הַמִּ מְשׁוֹטֶטֶת וּמְרַחֶפֶת עַל פְּ
ל מִצְוָה  ה עִם כָּ ים, הוֹלֵךְ הוּא וּמִתְלַוֶּ רֶת אֶת הַחַיִּ ֶ צוּרָתָהּ הָרוֹמֵמָה הַמְאַשּׁ אֱמוּנַת אֱלהִֹים, בְּ
צְוָה,  ל הַמִּ מָה לְפִי הַתּכֶֹן שֶׁ שָׁ נְּ קֶת� הִיא בַּ רָטִית הַמְיֻחֶדֶת לָהּ. הַצּוּרָה הַהִיא מִתְחַקֶּ צוּרָה פְּ בְּ
לֶת וְכחָֹהּ  דֶּ מָה מִתְגַּ שָׁ ן הַנְּ צְוָה כֵּ מִּ בַּ מָתִית אֶל הָאוֹר הָעֶלְיוֹן שֶׁ שְׁ בֵקוּת הַנִּ ל הַדְּ וּלְפִי הָעֵרֶךְ שֶׁ

ה. מִתְרַבֶּ

)אוֹצְרוֹת הָרְאִיָּ"ה כֶּרֶךְ ב, מְאוֹרוֹת הַמִּצְווֹת, פֶּרֶק א, חֵלֶק ג, א, עמ' 494(

דֶרֶךְ עָמֹק  בְּ הֵן הוֹלְכוֹת�  א שֶׁ דּוֹתִי�•. אֶלָּ הַמִּ הַמּוּסָר  בְּ דוֹת  צְווֹת צְרִיכוֹת לִהְיוֹת מְיֻסָּ ל הַמִּ כָּ
ה�  עֻלָּ רָה הַפְּ עַת וְהַכָּ לאֹ דַּ ם בְּ ל מָקוֹם גַּ יעַ אֵלָיו, וּמִכָּ שׁוּטָה לאֹ תּוּכַל לְהַגִּ הָעַיִן הַפְּ מְאדֹ, שֶׁ
וְהַמּוּסָר  צְוָה  הַמִּ ין  בֵּ שֶׁ חַס  הַיַּ ל  שֶׁ עַת  הַדַּ לּוּת  הִתְגַּ פִי  כְּ יִפְעָה�  הִיא מוֹסִיפָה  א  אֶלָּ נִפְעֶלֶת, 

י. פְשִׁ הַנַּ

)אוֹצְרוֹת הָרְאִיָּ"ה כֶּרֶךְ ב, מְאוֹרוֹת הַמִּצְווֹת, פֶּרֶק א, חֵלֶק ג, ב, עמ' 494(

עוֹת וּמִן הָרְגָשׁוֹת,  צְווֹת, נוֹבְעִים מִן הַדֵּ ינִים וּפְרָטֵי הַמִּ ם, הַדִּ לָּ ים כֻּ עֲשִׂ צְרִיכִים לְבָאֵר אֵיךְ הַמַּ
ה עַל יְדֵי  ל הָאֻמָּ בָה וְאֶת הָרֶגֶשׁ שֶׁ חְשָׁ ה, וְהֵם בּוֹנִים אֶת הַמַּ ל הָאֻמָּ פֶשׁ שֶׁ הֵם הֵם יְסוֹדֵי הַנֶּ שֶׁ
וַחֲרֵבִים,  בָה הוֹלְכִים  חְשָׁ וְהַמַּ הָרֶגֶשׁ  ה,  עֲשֶׂ הַמַּ לִים חֲלָקִים מִן  בַטְּ מְּ וּכְשֶׁ תָם הַחוֹזֶרֶת�.  עֻלָּ פְּ

לֶת, וְרָקָב נוֹרָא הוֹלֵךְ וְנוֹסֵס. לְדֶּ מָה מִתְדַּ שָׁ וְהַנְּ

הַקֹּדֶשׁ  ת  חִבַּ תּוֹרָה.  ל  שֶׁ מִצְווֹתֶיהָ  וּנְעִימוֹת  יָפוֹת  וְנֶחֱמָדוֹת,  נָאוֹת  ה  מָּ כַּ לְבָאֵר  הוּא  ר  הָעִקָּ
נוּי עַל  ה הַכּוֹלֶלֶת הַבָּ אָנוּ יְכוֹלִים, לְהַרְאוֹת עַל יְסוֹד הַחֶמְדָּ ֶ כָל מַה שּׁ ל בְּ אֲנַחְנוּ צְרִיכִים לְגַדֵּ
ל תּוֹרַת אֱמֶת, וְיוֹתֵר  ים שֶׁ ארַֹח חַיִּ מְצָא בְּ ית הַנִּ פֶשׁ הָאֱנוֹשִׁ נֶּ בַּ לָלִי שֶׁ ב הַכְּ גָּ שְׂ רַת הַיּפִֹי וְהַנִּ הַכָּ
ם וְהַתּכֶֹן  יָּ י טִבְעֵנוּ הַקַּ עַל פִּ רְאֵלִי; וְאֵיךְ שֶׁ שְׂ נוּ, הָאפִֹי הַיִּ לָּ ה לְהַרְאוֹת אֶת הָאפִֹי הַמְיֻחָד שֶׁ מִזֶּ
ים,  טֵי תּוֹרַת חַיִּ פְּ רָאֵל וְכָל מִשְׁ יִשְׂ ל חקֹ בְּ גּוּב� כָּ רוּחֵנוּ, מַתְאִים הוּא לְרוֹמְמוּת וְשִׂ בוּעַ בְּ הַקָּ
אֶל  צֵא  יֵּ שֶׁ וּמֵעוֹלָם,  מֵאָז  נוּ  קִרְבֵּ בְּ בוּעַ  טָּ שֶׁ ה  הַזֶּ יץ  הָאַמִּ בַע  הַטֶּ אֶת  יחַ�  נִּ נַּ שֶׁ רָאוּי  ן  כֵּ עַל  וְשֶׁ
מִים  יָּ דּוֹר בַּ רָה בַּ בְּ הִתְגַּ ים שֶׁ ים טִבְעִיִּ בִיעָה עַצְמָהּ לְחַיִּ אוֹתָהּ הַתְּ לאֹ שׁוּם מַעְצוֹר, בְּ הַפּעַֹל בְּ

יִחוּד. הָאַחֲרוֹנִים� בְּ

)אוֹצְרוֹת הָרְאִיָּ"ה כֶּרֶךְ ב, מְאוֹרוֹת הַמִּצְווֹת, פֶּרֶק א, חֵלֶק ג, ו, עמ' 494(

פנימיים.  ברבדים  פועלות   – וכו'  הוֹלְכוֹת  המידות.  תיקון   – הַמִּדּוֹתִי  נחקקת.   –  מִתְחַקֶּקֶת 
הַפְּעֻלָּה – התוצאה. יִפְעָה – התגלות. פְּעֻלָּתָם הַחוֹזֶרֶת – כוח הרצון והחשק שבאדם. שִׂגּוּב – חיזוק. 

שֶׁנַּנִּיחַ – שנאפשר. בַּיָּמִים הָאַחֲרוֹנִים – בתקופה האחרונה.

המצוות בונות 

את הנשמה

מצוות ומוסר

היחס בין מעשים 

לרגשות

חיבת המצוות
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הקדמה
האהבה היא כוח יסודי בנפש. האדם נמשך אחרי מה שהוא אוהב, ולכן הוא משקיע בו את מרצו 
יברר לעצמו  צורך שהאדם  נפש האדם, אלא שיש  נטועה בטבע  כוחותיו. מידת האהבה  ואת 
כמו  לנפשו,  או  לגופו  שנעים  מה  את  בעיקר  אוהב  האדם  בתחילה  לאהוב.  צריך  באמת  מה 
אהבת מאכלים טעימים ואהבת כבוד. אך בתהליך התפתחותו השכלית והתורנית, הוא לומד 
אלו דברים הם אמִתיים וטובים באמת – וכך מתרוממת אהבתו לאהבת אלוהים, אהבת התורה, 

אהבת ישראל ואהבת הבריות כולן.

במבט ראשון נראה שיש סתירה בין אהבת ישראל ובין אהבת אלוהים; הרי כיצד אפשר לאהוב 
את ישראל, כאשר יש בהם חוטאים וחטאים? יש כאלה שפתרו את השאלה בקלות – הם אכן לא 
אוהבים את החוטאים. אך לא זוהי דרכה של תורה. הרב קוק מלמד אותנו כיצד להביט פנימה, 
יהודי ושל עם ישראל  ולראות את הנקודה הטובה והקדושה שנמצאת ברובד הפנימי של כל 

בכל מצב. 

מן הצד השני, אסור לשכוח את אהבת אלוהים; יש שיאמרו שהחטא הוא אנושי ונורמלי, ויש 
לאהוב ולקבל כל אדם כמות שהוא, כולל הרע שבו. תפיסה זו בעצם מתייאשת מיכולת האדם 
לתקן את עצמו ולהיות טוב באמת. היא חוטאת בכך שאינה מסתכלת על מהות האדם, אלא 

רואה בחיים המתגלים כלפי חוץ את חזות הכול. 

בפרק זה נלמד שמהות האדם היא נשמתו הטהורה מכל חטא וחיסרון, וכל שאיפתה של הנשמה 
שהתגלות  מכיוון  בכך,  להבחין  קשה  אמנם  המוחלט.  וביושר  בטוב  באלוהים,  להידבק  היא 
הנשמה בגוף היא תהליך ארוך של תיקון ושל צמיחה לאורך דורות, ובמשך התהליך אכן יש 
נפילות קשות – אך צריך להביט פנימה, אל מהות האדם, להתאזר באמונה, ולדעת שבסוף הכל 
יתוקן. יתר על כן: גם בעומק הרשעה – לְעולם מתחבא ניצוץ של טוב הבא מהנשמה הטהורה. 

אהבת ישראל יסודה בהכרה שהנשמה הטהורה היא מהות האדם. מתוך כך, גם בחיים, שכמובן 
מגיעים מהנשמה, יש למצוא את הטוב שבכל מקום, ולהתאמץ ככל היכולת לתקן חיסרון ורוע.

ביאורים
אהבת ישראל אינה רגש בלבד. אהבת ישראל היא גם חכמה עמוקה, שנובעת מההכרה שתכלית 

הבריאה כולה היא להיטיב לנבראים: 

כיוון שהטוב השלם ביותר הוא שהעולם ידבק באלוהים, בטוב המוחלט – ניתנה בבריאה שאיפה 
עמוקה ופנימית לדבקות זו. זוהי המהות הפנימית והאמִתית של הבריאה כולה, שאליה כל נברא 
פרטי שייך בצורה מיוחדת על פי טבעו. לכן נאמר בבריאה: "וירא אלוהים את כל אשר עשה 
והנה טוב מאוד" ]בראשית א לא[ – מפני שבמהותו העולם כולו הוא טוב, וכל הברואים כולם 
להוציא  כלומר  לנבראים,  להיטיב  וכל מהותה של התורה הם  כל המהלך ההיסטורי  אהובים. 
לפועל, בחיים בעולם הזה, את השאיפה לדבקות באלוהים. אמנם אין זה פשוט להוציא לפועל 
ובמציאות שמושכת בעוצמה אדירה את האדם לשפלות מוסרית,  בחיים חומריים  זו  שאיפה 
ולכן נבחר עם ישראל להיות המוביל שיוציא לפועל שאיפה זו בצורה מתוקנת, וממנו יקבלו 

ויושפעו שאר העמים.

ישראל הם מביאים את הבריאה אל תכליתה, אל הדבקות בטוב המוחלט, וזהו היסוד של אהבת 
ישראל – אמונה עמוקה בתפקיד הנצחי שניתן להם, שלשמו נבראו ושכל מהותם בנויה על פיו. 
ואדם  אדם  לכל  גם כאהבה  ישראל, שמתפרטת  לעם  לאומית, אהבה  היא אהבה  הזו  האהבה 

מישראל.

אמנם אין זה אומר שבישראל אין חסרונות שצריכים תיקון, אבל נשמת ישראל, במקורה האלוהי, 
טהורה היא, שואפת אל הטוב האלוהי. בירידה אל החיים החומריים אנו פוגשים סיבוכים שצריך 

לשים אליהם לב ולתקנם, אך המהות הנשמתית לא משתנה. 

למשל,  הבריות.  אהבת  ואת  ישראל  אהבת  את  להחליש  שעלולים  תורה  דברי  ישנם  לעיתים 
מכך שרשעים חייבים בעונשים בעקבות מעשיהם, נראה שה' אוהב רק את הצדיקים. דברים 
אלה עומדים בסתירה לאהבת השם יתברך לעמו. על כן צריך ליישב את הסתירה, כך שאהבת 
ישראל תישאר במלואה, בלא שום חולשה או ספק. הדרך לכך היא לראות את הנשמה הטהורה, 

שרודפת אחרי הטוב, כמרכז האישיות. 

להצלחת ירדן בת ציפורה הי"ו

אַהֲבַת יִשְׂרָאֵל

ית  שִׁ ה רַק עֲבוֹדָה הֶרְגֵּ רָטִים אֵינֶנָּ לָל� וְעַל הַפְּ נֵגוֹרְיָא� עַל הַכְּ ל הַסָּ רָאֵל וְהָעֲבוֹדָה שֶׁ אַהֲבַת יִשְׂ
ם צוֹמְחִים  לָּ כֻּ ת הָעֲנָפִים, שֶׁ ה וּרְחָבָה, רַבַּ תּוֹרָה, וְחָכְמָה עֲמֻקָּ דוֹל בַּ י-אִם מִקְצוֹעַ גָּ הּ, כִּ לְבַדָּ

ד� טַל אוֹר תּוֹרַת חֶסֶד. שַׁ וְיוֹנְקִים מִלְּ

)אוֹרוֹת יִשְׂרָאֵל ד, א(

ל  כָּ אֶת  ר�  בַקֵּ מִלְּ עֵינֵינוּ  אֶת  א  סַמֵּ תְּ לאֹ  תֵנוּ,  אֻמָּ אֶת  אוֹהֲבִים  אֲנַחְנוּ  שֶׁ דוֹלָה,  הַגְּ הָאַהֲבָה 
ל  מִכָּ ה  נְקִיָּ ית,  חָפְשִׁ הַיּוֹתֵר  קֹּרֶת  הַבִּ אַחֲרֵי  ם  גַּ עַצְמִיּוּתָהּ�,  אֶת  הִנְנוּ מוֹצְאִים  אֲבָל  מוּמֶיהָ, 

ירִים ד, ז(. ִ יר הַשּׁ ךְ )שִׁ ךְ יָפָה רַעְיָתִי וּמוּם אֵין בָּ לָּ מוּם. כֻּ

)אוֹרוֹת יִשְׂרָאֵל ד, ג(

ל  שֶׁ הָאַהֲבָה  אֶת  קְצָת  לְרַפּוֹת�  יּוּכַל  שֶׁ ה,  עַל-פֶּ בְּ וְשֶׁ כְתָב  בִּ שֶׁ תּוֹרָה  דִבְרֵי  בְּ א  בָּ ֶ שּׁ מַה  ל  כָּ
עֲלֶה  יַּ עִים הַיּוֹתֵר מֻחְלָטִים, הֵם נִסְיוֹנוֹת וּבֵרוּרִים לָאָדָם אֵיךְ שֶׁ יַחַשׂ לָרְשָׁ רָאֵל�, אֲפִלּוּ בְּ יִשְׂ
ן, וְאַהֲבַת  לָּ תִירוֹת כֻּ ין הַסְּ רֶךְ בֵּ מְצָא לוֹ דֶּ יִּ רַךְ, עַד שֶׁ ם יִתְבָּ ֵ ל אַהֲבַת הַשּׁ עַל מַדְרֵגָה עֶלְיוֹנָה שֶׁ

עוֹלָם. רָעוֹן וּפִקְפּוּק בָּ לאֹ שׁוּם גֵּ מֶת בְּ ה וְקַיֶּ לְבָבוֹ חַיָּ אֵר בִּ ָ שּׁ רִיּוֹת תִּ רָאֵל וְאַהֲבַת הַבְּ יִשְׂ

)אוֹרוֹת יִשְׂרָאֵל ד, ד(

הַסָּנֵגוֹרְיָא – לימוד זכות. הַכְּלָל – עם ישראל בכלל. מִלְּשַׁד – מלשון רטיבות, תמצית. מִלְּבַקֵּר – לפשפש 
ולהבחין. עַצְמִיּוּתָהּ – נשמת ישראל. לְרַפּוֹת – להחליש. הָאַהֲבָה שֶׁל יִשְׂרָאֵל – האהבה לאדם מישראל.

אהבת ישראל 

היא מקצוע

היחס לבקורת 

על מומי האומה

היחס לדברי 

תורה המרפים 

את האהבה 

לישראל
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ביאורים
היום  רוחנית.  ירידה  של  במצבים  גם  להתקיים  צריכה  ישראל  שאהבת  כך  על  למדנו  אתמול 
נראה שהאהבה צריכה להיות גם היחס הבסיסי שלנו לאומות העולם. הקב"ה ברא את הבריאה 
כולה – כל יצור וכל נברא, כל אדם וכל עם. מטרתו של הקב"ה היא להיטיב, ולכן בוודאי ישנה 
נקודה טובה בכל דבר שברא, ולמענה נבראה אותה בריאה. כיוון שכך, אנו צריכים לאהוב את 
צד  הוא להשלים  וייעודם  ה',  בעולם, שהרי הם חלק מהבריאה שברא  כל הברואים השוכנים 
מסוים בעולם ולהיטיב בכך לכלל העולם. אהבה זו צריכה למלא את הלב כולו בלא שום הגבלה. 
גם כשיש רשעות בעולם, יש לאהוב מכל הלב ולעזור לתיקון, כיוון שלא הרשעות היא המהות, 

אלא הצד הטוב שקיים בכל נברא הוא המהות, ובשבילו הוא נוצר. 

לכאורה, בתורה אנו רואים ההיפך. בתורה ישנם מקרים רבים שבהם מופיע חוסר אהבה לגויים, 
וישנן הלכות רבות שמתפרשות כאמירות נגדם. תפיסה זו היא שטחית, ואינה מעיינת במקורות 

ההפוכים, שבהם מתגלה אהבה לגויים. 

כשמעיינים היטב במקורות השונים, מוביל יישוב הסתירות להבנה אמִתית – שאהבת הבריות 
צריכה להיות מלאה בלב לכל. אלא שבפועל, כשהדבר בא לידי מעשה, ישנה בעיה בכך: אנו 
יותר מדי לגויים, וללמוד מדרכם הרעה ומהרשעות שקיימת בהם. לכן, לא  עלולים להתקרב 
תמיד מתבטאת האהבה בקירבה מעשית. לפעמים דווקא תפיסת מרחק מבטאת את האהבה 
העם   – ישראל  עם  של  הרוחנית  הדרגה  על  ישמור  זה  שריחוק  כיוון  האמִתי,  באופן  וההטבה 

שמביא לתיקון הבריאה ועוזר לה. 

מדוע עלינו לאהוב במיוחד את האדם, יותר מאשר שאר הבריות שברא ה'? כי האנושות היא 
עיקר העולם, וכל שאר הברואים נבראו כדי לשמשם. על כן, אהבת הבריות הגדולה ביותר היא 

אהבת האדם. 

אהבת האדם צריכה לכלול את כל בני האדם, כי בכולם טמונה נקודה טובה. לכן ראוי להכיר 
לעומק את העמים ואת הקבוצות השונות בעולם, כדי למצוא את נקודות הטוב שבכל קבוצה, 
וכך תוכל האהבה אליהם לצמוח. ככל שנכיר ונזהה את הטוב הטמון בהם, נוכל להבין מדוע ברא 

אותם ה', וממילא לאהוב אותם.

ישראל. הרב קוק מחדש  נראה שמי שאוהב את אומות העולם, אוהב פחות את עם  לכאורה 
שההיפך הוא הנכון – אהבה הבריות היא הבסיס לאהבה הגדולה של עם ישראל, שהרי ישראל 
הם המביאים את הטובה לבריות כולן. על כן, ככל שאדם אוהב יותר את הבריות – כך הוא אוהב 

יותר את ישראל, שעתידים להביא טוב אין-סופי לכלל הבריות.

לעומת זאת, החושב שהאומות שייכות במהותן לרשע בלבד, וממילא אין שום טוב באומות, 
והוא אינו תופס את התיקון הנפלא של  נפגם אצלו כל המושג של החסד וההטבה לברואים, 

עילוי המציאות כולה, וממילא גם ההבנה הנכונה של מעלת עם ישראל חסרה לו. 

הרחבות
דברים שכדאי לקבל מהגויים	•

במקום  וְטֻמְאָה.  הַמְיֻחֶדֶת... רַק כִּעוּר  הָאֻמָּה  לִגְבוּל  בְּכָל מַה שֶּׁחוּץ  לִרְאוֹת  וְצָרוּת-הָעַיִן הַגּוֹרֶמֶת 
אצל  הנמצאים  תכנים  על  בהערכה  להסתכל  שאפשר  בלבד  זו  שלא  קוק,  הרב  מוסיף  אחר 
נתן  גם ללמוד מהם: "צדקה עשה הקב"ה עם עולמו, מה שלא  ואף ראוי  הגויים, אלא אפשר 
כל הכישרונות במקום אחד, לא באיש אחד ולא בעם אחד... אוצר סגולת עולמים בישראל הוא 
מיוחדים  כישרונות  צדדי  מוכרחים  עמם  העולם  את  כן  גם  כללי  במובן  לאחד  כדי  אבל  גנוז. 
להיות חסרים בישראל, כדי שיושלמו על ידי העולם, וכל נדיבי עמים. ובזה יש מקום לקבלה 
שישראל מקבל מהעולם, וממילא פנויה היא הדרך כלפי ההשפעה" ]אורות עמ' קנב[. כלומר, 
כדי שתיווצר בעולם אחדות, וכדי שיוכל עם ישראל להשפיע את השפעתו הטובה על הגויים, 

יצר הקב"ה יחסי נתינה וקבלה הדדיים בין ישראל לאומות העולם. 

בהמשך מבאר הרב קוק מה עלינו לקבל מהגויים ומה לא: "פנימיות החיים שלימה היא בישראל, 
דווקא  השלמה  שצריך  מזדמן  החיים  ולחיצוניות  בעולם...  זר  כוח  משום  להיעזר  צורך  באין 
מבחוץ, 'יפיפותו של יפת באהלי שם' ]מגילה ט, ב[... ומשפע פנימיות החיים כנסת ישראל היא 

רק משפעת ולא מקבלת, ה' בדד ינחנו ואין עמו אל נכר" ]שם[. 

ב לַכֹּל�. לֵּ הָאַהֲבָה צְרִיכָה לִהְיוֹת מְלֵאָה בַּ

)מִדּוֹת הָרְאִיָּה, אַהֲבָה, א(

רְאֶה  הַנִּ טְחִיּוּת  ִ הַשּׁ נֶגֶד  לָהּ,  רחַֹב הָרָאוּי  בָּ לְהַרְחִיבָהּ  ה,  מְרֻבֶּ טִפּוּל�  צְרִיכָה  רִיּוֹת�  הַבְּ אַהֲבַת 
נְהָגִי�,  ד הַמּוּסָר הַמִּ ד הַתּוֹרָה וּמִצַּ ל צָרְכּוֹ�, מִצַּ אֵינוֹ כָּ מּוּשׁ שֶׁ סְקִירָה הָרִאשׁוֹנָה עַל יְדֵי שִׁ בִּ
כָל חַדְרֵי  מִיד בְּ א תָּ הִיא צְרִיכָה לְהִתְמַלֵּ וְיוֹן-נֶפֶשׁ� לְאַהֲבָה זוֹ, שֶׁ אִלּוּ יֵשׁ נִגּוּדִים וּלְפָחוֹת שִׁ כְּ
צְרִיכָה  וְהִיא  הָאָדָם,  אַהֲבַת  לָקַחַת  צְרִיכָה  רִיּוֹת  הַבְּ אַהֲבַת  בְּ עֶלְיוֹן  הַיּוֹתֵר  עֲמָד  הַמַּ פֶשׁ.  הַנֶּ
ל הַחִלּוּקִים  תוֹת וֶאֱמוּנוֹת, וְלַמְרוֹת כָּ עוֹת דָּ נּוּיֵי דֵּ ל שִׁ לּוֹ, לַמְרוֹת כָּ ל הָאָדָם� כֻּ ט עַל כָּ ֵ שּׁ לְהִתְפַּ
וֹנִים,  הַשּׁ בּוּצִים  וְהַקִּ ים  הָעַמִּ ל  ם שֶׁ עְתָּ דַּ לָרֶדֶת לְסוֹף  בָר  הַדָּ נָכוֹן  וְהָאַקְלִימִים,  זָעִים  הַגְּ ל  שֶׁ
הָאַהֲבָה  אֶת  ס  לְבַסֵּ אֵיךְ  עַת  דַּ לְמַעַן  כוּנוֹתֵיהֶם,  תְּ וְאֶת  אָפְיָם  אֶת  לִלְמדֹ  ר  אֶפְשָׁ שֶׁ ה  מָּ כַּ
רִיּוֹת  הַבְּ אַהֲבַת  בְּ ירָה  עֲשִׁ נֶפֶשׁ  עַל  רַק  י  כִּ ה.  לְמַעֲשֶׂ תְקָרְבִים�  הַמִּ יְסוֹדוֹת  עַל  ית  הָאֱנוֹשִׁ
ית.  עֲשִׂ תָהּ הָרוּחָנִית וְהַמַּ גְאוֹן אֲצִילוּתָהּ וּגְדֻלָּ א בִּ ה לְהִתְנַשֵּׂ וְאַהֲבַת אָדָם תּוּכַל אַהֲבַת הָאֻמָּ
אֲפִלּוּ אִם הוּא חוּץ  הַמְיֻחֶדֶת,  ה  הָאֻמָּ לִגְבוּל  חוּץ  ֶ שּׁ כָל מַה  בְּ הַגּוֹרֶמֶת לִרְאוֹת  וְצָרוּת-הָעַיִן 
לָלִית  כְּ הֲרִיסָה  גּוֹרְמִים  שֶׁ הַנּוֹרָאִים  ים  כִּ חֲשַׁ מֵהַמַּ הִיא  וְטֻמְאָה�•,  עוּר  כִּ רַק  רָאֵל,  יִשְׂ לִגְבוּל 

ה לְאוֹרוֹ. ל נֶפֶשׁ עֲדִינָה מְצַפָּ כָּ נְיַן הַטּוֹב הָרוּחָנִי, שֶׁ לְכָל בִּ

)מִדּוֹת הָרְאִיָּה, אַהֲבָה, י(

שֶׁאֵינוֹ  – לימוד מעמיק. שִׁמּוּשׁ  טִפּוּל  ובעלי-חיים(.  גויים  )אף  – הברואים  הַבְּרִיּוֹת  – לכל הברואים.  לַכֹּל 
מעוררת  הלאומית  שהאהבה  המקובלת  ההנהגה   – הַמִּנְהָגִי  הַמּוּסָר  שטחי.  לימוד   – צָרְכּוֹ  כָּל 
יְסוֹדוֹת  האדם.  בני  כל   – הָאָדָם  כָּל  התעלמות.  התייחסות,  חוסר   – נֶפֶשׁ  שִׁוְיוֹן  לזרים.   שנאה 
– ההתבוננות בתכונות האומות מסייעת שהאהבה לא תתבסס על עניינים מופשטים  הַמִּתְקָרְבִים 

בלבד. רַק וכו' – לראות באומה השנייה כיעור. 

האהבה לכל

אהבת הבריות
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ביאורים
היום נעסוק בעיקר בצורך של לימוד נושא האהבה – הן כלפי עם ישראל, והן כלפי כל הבריות. מדוע 

יש צורך ללמוד על אהבה, הרי האהבה היא מידה טבעית בישראל?

ראשית, ביחס לעם ישראל – אכן בכל יחיד מאומות העולם טבועה אהבה לעמו, באופן טבעי ונורמלי. 
אך התשתית לאהבה זו היא צרכים חומריים ותחושה של מכנה משותף: רווחה כלכלית, חברה נעימה, 
צרכים  אוהבים את עמם.  הם  כן  ועל  אלה,  דברים  יוצרת  ועוד. ההתאגדות הלאומית  שפה, תרבות 
אלה פשוטים וטבעיים, ואין צורך לחזקם בלימוד וחינוך. לעומת זאת, הקשר הלאומי בישראל נובע 
מאידיאלים משותפים, אידיאלים רוחניים ונשגבים. אידיאלים מרוממים כאלה דורשים לימוד מעמיק 
וחינוך ארוך-שנים. אדם הוא חומרי מטבעו, וקשה לו להתרומם לשאיפות רוחניות גבוהות. על כן, 
כדי לחזק את אהבת היחיד מישראל לעמו, יש צורך לעסוק בלימוד ובחינוך לאידאלים הלאומיים של 

ישראל: תיקון העולם באמצעות ההליכה בדרך ה', לימוד תורתו, שמירת מצוותיו ועוד. 

שנית, ביחס לאהבת כל הבריות. אמנם אהבת הבריות צריכה לבוא מתוך מידת החסד, מידה טבעית 
לאדם מישראל. אסור שהיא תנבע רק מציווי. אהבה-בכורח שכזו תעיד על האדם שהוא סובל מחולי 
נפשי, שהרי החסד היא מידה ישראלית שצריכה להיות טבועה בנפשו. עם זאת, הנטייה לאהוב את 
הכל נפגעת מסתירות לכאורה שיש בתורה, הנובעות מהבנה שטחית בתורה, ומתפיסות עולם רווחות, 
הגורסות כי יש לשנוא את הגויים. תפיסות אלו נובעות מכך שלומדים רק את צד הנגלה בתורה, שהוא 

צמצום האידאלים הגדולים לתוך עולם המעשה המסובך.

את כל הסתירות הללו צריכה אהבת הבריות לנצח, ובשביל כך יש להעמיק בתורה.

יש סיבה נוספת להעמקה בלימוד האהבה: לעיתים האהבה לאומות יכולה להתנגש עם מצוות התורה. 
הרב קוק מלמד אותנו שאם תתנתק האהבה מקיום מצוות ותְוותר על הגנת האומה ופיתוחה למען 
פיתוח האנושות בכללה, היא תאבד את המקור המחיה אותה – האהבה האלוהית לכול, שהיא שורש 
היחיד לקבל אהבה  והצינור  לכול,  הוא מהאהבה האלוהית  כל האהבות. הצינור לקבל את האהבה 

אלוהית זו הוא התורה והמצוות, שמגיעות לעולם דרך עם ישראל. 

כדי להגיע למצב שבו האהבה לכל הבריות לא תעמוד בסתירה לשמירת מצוות קלה כבחמורה, עלינו 
להעמיק ולהבין שכל המצוות ודקדוקי תורה נובעים דווקא משאיפת החסד והאהבה. 

מתוך ההבנה שיש לאהוב כל אדם, צריך להסתכל בטוב שבכל אדם, שהוא עיקרו באמת. כשנוהגים 
כך, פורחת האהבה ומתחזקת באופן הדדי – האנשים חשים באהבתו של האדם וגם הם אוהבים אותו, 
אהבה אמִתית ועמוקה. אהבתו לרשעים היא אהבה אמִתית, אהבה שמדגישה את הטוב שקיים בעומק 

כל רע, טוב שהוא האמת השורשית והנכונה ביותר. 

הרחבות
אהבת הרשעים	•

לְנַצֵּחַ סְתִירוֹת רַבּוֹת, הַמְפֻזָּרוֹת כְּצוּרֵי מִכְשׁוֹל, בְּמַאֲמָרִים בּוֹדְדִים. הרב קוק כותב שישנם מאמרי חז"ל 
שלכאורה יש בהם סתירה לערך אהבת הבריות, ועלינו להתמודד עם הסתירה הזו. דוגמה להתמודדות 
עם מאמר שנראה כמצמצם את אהבת הבריות, נוכל למצוא בדברי הרב שניאור זלמן מלאדי, בהתייחסו 

לדברי חז"ל בעניין שנאת אדם רשע. 

הגמרא אומרת שמותר לשנוא אדם רשע, ואף מצוה לשנוא אותו, כפי שנאמר ]משלי ח, יג[: "יראת ה' 
שנאת רע" ]פסחים קיג:[. כותב על כך הרב שניאור זלמן מלאדי: "הינו בחבֵרו בתורה ומצוות, וכבר 
קִיים בו מצוות 'הוכח תוכיח את עמיתך'... ואף על פי כן לא שב מחטאו, כמו שכתוב בספר חרדים. 
אבל מי שאינו חבֵרו ואינו מקורב אצלו, הנה על זה אמר הלל הזקן: 'הוי מתלמידיו של אהרון אוהב 
שלום וכו', אוהב את הבריות ומקרבן לתורה' לומר, שאף הרחוקים מתורת ה' ועבודתו, ולכן נקראים 
בשם 'בריות' בעלמא – צריך למשכן בחבלי עבותות אהבה... וגם המקורבים אליו והוכיחם ולא שבו 
מעוונותיהם שמצוה לשנאתם – מצוה לאהבם גם כן. ושתיהם הן אמת: שנאה מצד הרע שבהם, ואהבה 
מצד בחינת הטוב הגנוז שבהם, שהוא ניצוץ אלהות שבתוכם המחיה נפשם האלוהית" ]תניא פרק לב[. 

במקום אחר מוסיף הרב קוק, שלא זו בלבד שיש להתייחס גם אל הרשע באהבה, אלא שצריך לדעת 
שהטוב שברָשָע, שכלפיו מכוונת האהבה, שייך לעצמיותו יותר מאשר הרע ]מידות הראי"ה, אהבה 

ט[.

לעילוי נשמת משה בן שמחה בניטח ז"ל

מְצֵאת  נִּ שֶׁ ה,  אֻמָּ כָל  בְּ שֶׁ בְעִית  הַטִּ לָאַהֲבָה  דּוֹמָה  אֵינָהּ  רְנֵס�.  לְהִתְפַּ צְרִיכָה  רָאֵל  יִשְׂ אַהֲבַת 
הָרְצוֹנוֹת  מִלּוּיֵי  בּוּץ�,  וְהַקִּ ים  הַחַיִּ הֶכְרֵחַ  שׁוּט,  פָּ טִבְעִי  רַק  הוּא  יְסוֹדָהּ  ה  אֻמָּ ל  כָּ יחִידֶיהָ.  בִּ
ה אֵינוֹ  יצִים זֶה לָזֶה, וְהָרָצוֹן הַזֶּ וּרִים אַמִּ שׁ לָהֶם� קִשּׁ יֵּ ים, הַנּוֹחִים� עַל-יְדֵי קִבּוּץ שֶׁ בְעִיִּ הַטִּ
נוּי  רָאֵל בָּ נֶסֶת-יִשְׂ ל כְּ וּר שֶׁ צָרִיךְ לִהְיוֹת מִתְעוֹרֵר עַל-יְדֵי סִבּוֹת לִמּוּדִיּוֹת וְחִנּוּכִיּוֹת. אֲבָל קִשּׁ
ה  עַצְמָם הֵם� צְרִיכִים אִמּוּץ וְחִזּוּק רוּחָנִי מְרֻבֶּ בְּ פִים, שֶׁ תָּ ים מְשֻׁ ים רוּחָנִיִּ יוֹתֵר עַל מַאֲוַיִּ הוּא בְּ

לּוֹ. בּוּר כֻּ י הַצִּ חַיֵּ ן בְּ כֵּ ל יָחִיד, וְכָל-שֶׁ ל כָּ לִבּוֹ שֶׁ ם בְּ מְאֹד גַּ

)אוֹרוֹת יִשְׂרָאֵל, ד, ח(

ד חֶלְקָהּ  אַבֵּ י אָז תְּ ה, כִּ תוֹר חקֹ מְצַוֶּ רֵץ, לאֹ בְּ רִיּוֹת לְהִתְפָּ קוֹר הַחֶסֶד� צְרִיכָה אַהֲבַת הַבְּ מִמְּ
נִסְיוֹנוֹת  ה. וְהִיא צְרִיכָה לַעֲמדֹ בְּ נִימִית עַזָּ ית פְּ נוּעָה נַפְשִׁ תוֹר תְּ י אִם בְּ הֳרָהּ, כִּ רוּר� מִזָּ הַיּוֹתֵר בָּ
בּוֹדְדִים�•,  מַאֲמָרִים  בְּ מִכְשׁוֹל,  צוּרֵי�  כְּ רוֹת  הַמְפֻזָּ רַבּוֹת,  סְתִירוֹת  חַ  לְנַצֵּ מְאֹד,  ים  קָשִׁ
ל  שֶׁ לוּי  הַגָּ חֵלֶק  בַּ שֶׁ מְצוּם  מֵהַצִּ אוֹת  הַבָּ קָפוֹת,  הַשְׁ וּבַהֲמוֹן  הֲלָכוֹת,  ה  מָּ כַּ ל  שֶׁ טְחִיּוּתָן  שִׁ בְּ

י. אֻמִּ הַתּוֹרָה, וְהַמּוּסָר הַלְּ

קוֹר הָאֱלהִֹי  רְחָהּ, וְהַמָּ קוֹרָהּ הָאֱלהִֹי, יִקְמֹל פִּ אַךְ מִתְרַחֶקֶת הִיא הָאַהֲבָה מִמְּ רוּר הוּא, שֶׁ אֲבָל בָּ
י� הַמְיֻחָד. אֻמִּ מְצוּם הַלְּ ה�, וְעַל יְדֵי הַצִּ עֲשֶׂ מוֹפִיעַ הוּא אֶת אוֹרוֹ עַל יְדֵי צִנּוֹרוֹת הַתּוֹרָה וְהַמַּ

אבֹ מֵימֵי  מַעֲמָדָם, וְעִם זֶה יִשְׁ נּוֹרוֹת� בְּ ל הַצִּ ם אֶת כָּ דוֹלָה, אֵיךְ לְקַיֵּ אָה עֲבוֹדַת רוּחַ גְּ וּבָזֶה בָּ
ים,  כִּ מַחֲשַׁ י  לְמַעֲמַקֵּ לָרֶדֶת  מֻכְרָחִים  עָמִים  פְּ ה  מָּ כַּ קוֹרִית.  הַמְּ וְהַרְחָבָתָם  טָהֳרָתָם  בְּ הַחֶסֶד 

דוֹלָה וְעֶלְיוֹנָה. ית, הַיּוֹתֵר גְּ ם אֶת הָאוֹרָה הַיּוֹתֵר חָפְשִׁ ָ וְקָא מִשּׁ דֵי לַחְפֹּר דַּ כְּ

)אוֹרוֹת הַקֹּדֶשׁ חֵלֶק ג, דֶּרֶךְ הַקֹּדֶשׁ, אַהֲבַת הַבְּרִיּוֹת מִמְּקוֹר הַחֶסֶד, עמ' שיח( 

ה  חִבָּ בְּ רִיּוֹת  הַבְּ עַל  הָאָדָם  מִתְאַהֵב�  וְאֶחָד,  אֶחָד  ל  כָּ ל  שֶׁ הַטּוֹב  צַד  בְּ אֱמֶת  בֶּ לִים  כְּ סְתַּ מִּ שֶׁ כְּ
הוּא  צַד הַטּוֹב, שֶׁ בְּ י הַהִתְעַנְיְנוּת  כִּ ה.  חֲנֻפָּ ל  ק לְשׁוּם� אָבָק שֶׁ קֵּ לְהִזְדַּ צָרִיךְ  וְאֵינֶנּוּ  נִימִית,  פְּ

דָדִים הָרָעִים, וְכֹסֶה קָלוֹן עָרוּם. ל הַצְּ אֱמֶת אֶת כָּ נּוּ בֶּ ה מִמֶּ מִיד, מְכַסָּ פּוֹגֵשׁ תָּ

)אוֹרוֹת הַקֹּדֶשׁ חֵלֶק ג, דֶּרֶךְ הַקֹּדֶשׁ, הִסְתַּכְּלוּת בְּצַד הַטּוֹב, עמ' שכד(

צְרִיכָה לְהִתְפַּרְנֵס – להיות ניזונה. הֶכְרֵחַ הַחַיִּים וְהַקִּבּוּץ – צרכי החיים מחייבים שיתוף פעולה בין בני 
– לחברי  – הרצונות הטבעיים מתקיימים בקלות. לָהֶם  אדם ומחייבים יצירת חברה ולאום. הַנּוֹחִים 
הקבוצה. הֵם – השאיפות הרוחניות. מִמְּקוֹר הַחֶסֶד – נטיית החסד הפנימית שבאדם. בָּרוּר – בהיר. 
כְּצוּרֵי – סלעים. בְּמַאֲמָרִים בּוֹדְדִים – מאמרי חז"ל שעולה מהם יחס שלילי לאומות העולם. הַתּוֹרָה 
וְהַמַּעֲשֶׂה – לימוד תורה וקיום מצוות. הַצִּמְצוּם הַלְּאֻמִּי – ייחודנו כעם. כָּל הַצִּנּוֹרוֹת – הדרכות התורה 
והיחס הלאומי יחד עם אהבת הבריות. מִתְאַהֵב וכו' – מתעוררת בו אהבה לבריות. לְהִזְדַּקֵּק לְשׁוּם 

וכו' – אהבה המכסה על הפגמים של הזולת.

הייחוד שבאהבת 

ישראל

אהבת הבריות 

צריכה לבוא 

מהנפש

מקורה האלוהי 

של האהבה

נדרשת עבודה 

גדולה ליישב את 

הסתירה

הסתכלות על 

הצד הטוב
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ביאורים
אנו רגילים שלכל מידה יש גבול, והקצנה בה אינה טובה. דבר זה נכון אמנם גם במידת החסד, 
אבל רק בחסד המעשי. לדוגמה, כאשר דנים אדם שהסית את חברו לעבוד עבודה זרה, מצווה 
התורה שלא לחמול עליו ולא לחפש לו זכות כדי לפוטרו מעונש המיתה. אי אפשר לרחם על 
החוטא, כיוון שיש צורך בהרתעה: "וְכָל יִשְׂרָאֵל יִשְׁמְעוּ וְיִרָאוּן וְלֹא יוֹסִפוּ לַעֲשׂוֹת כַּדָּבָר הָרָע הַזֶּה 

בְּקִרְבֶּךָ". 

לעומת זאת, בהשקפת העולם העיונית צריך להתאמץ להביט על הכל בעין של חסד בלי גבול, 
אפילו על הרשעים היותר מוחלטים, ואפילו על המסית. ההסתכלות שמחשבת כמה נזק וכמה 
זאת, צריך ליחס את האדם  נובעת מזיהוי האדם עם מעשיו הרעים. במקום  רע עשה הרשע, 
אל הנקודה האלוהית שבו, וכך ייווצרו חמלה ורחמים על האדם שנפל למעשים שפלים כאלו. 
בהסתכלות זו אפשר למצוא דבר טוב אפילו במעשיו הרעים, למעט את חשיבות רעתו ולהגדיל 
את חשיבות טובתו. אפילו במסית יש למצוא כוונה טובה שהייתה טמונה ונסתרת בהסתה. עצם 
מציאת הטוב שבהסתה מסלק מההסתה את חומרתה – שהרי בתחילה נראה כאילו כפר לגמרי 
באלוהי ישראל, אך באמצעות המחשבה הטובה עליו יתברר שגם לו יש חיבור לאלוהי ישראל, 

וכך תתוקן נשמתו של המסית.

בהנהגה זו מידּמים לעין האלוהית, שמביטה על כל הברואים בעין החסד ורוצה להיטיב לכולם, 
לקדוש-ברוך-הוא, שחפץ להיטיב לכול.

אנשים  בסוף  יצאו  כעמלק,  שלנו,  גדולים  היותר  מהאויבים  שאפילו  אותנו  מלמדים  חכמינו 
מתוקנים מאוד – וזה מלמד אותנו לא להיסחף בשנאה אפילו כלפי אויבים מרים ורשעים כאלו, 
למשל,  להתייחס,  איך  וחומר  קל  נלמד  מִזֶּה  להתברר.  שעתיד  טוב  של  גרעין  יש  בהם  גם  כי 
לחלוצים, בוני ציון וארץ ישראל, או ליהודים שייסדו את הקומוניזם – הם אמנם עושים רע, אך 

גם בו יש טוב, ונוסף על כך ששאיפתם אינה לעשות רע אלא לעשות טוב, אלא שהם טועים.

אנשים ישרים וגיבורים, שרוצים באמת בתיקון העולם, צריכים להתבונן בדעות ובהשקפות של 
הדור, ולמצוא את הטוב שבהן. הרב קוק מוסיף שאפשר להוציא מדעות אלה יתרון שאינו תמיד 
קיים בתפיסות המקובלות אצל המאמינים: דעות אלו לא נובעות ממה שכתוב בספר – שחיצוני 
החיים.  על  יותר  ומשפיעות  יותר  מבוררות  הן  ולכן  עצמם,  מהחיים  נובעות  הן  אלא   – לאדם 
יסודות קדושים אלה יאירו לנו, לאחר שדעות אלה יעברו את הזיכוך הנדרש אצל ישרי הלב, 

עובדי עבודת הקודש.

הרחבות
זיכוך כוחות הרוע	•

בָּנָיו שֶׁל סִיסְרָא לָמְדוּ תּוֹרָה בִּירוּשָׁלַיִם. המהר"ל מסביר תופעה זו תוך התבוננות חודרת  מִבְּנֵי 
בכוח הרשעה: "דע, כי מה שסִפרו כאן מן הרשעים שזרעם נתגייר בישראל ולמדו תורה ברבים 
הוא ענין נפלא. כי יש לך )ל(דעת, שהרשעים כאשר הם מופלגים ברשעות ויש להם כוח גדול 
כוח  אל  שלהם  )ה(כוח  מצורף  יהיה  שלא  אפשר  אי  )=שהזכיר(,  שזכר  לאלו  שהיה  כמו   מאוד 
עליון – כוח השם יתברך, רק שהיה זה אצלם בטומאה. אבל אצל הבנים כאשר נתגיירו ונזדכך 
המהר"ל  דברי  ז[.  ישראל  ]נצח  ברבים"  תורה  מלמדים  גדולים  בניהם  היו  ולפיכך  ונתלבן 
מתאימים לדברי הרב קוק המובאים כאן, המסבירים שברשעה טמונה נקודה חיובית שמכוסה 
ברשעה ובטומאה, ואפשר לזכך נקודה זו. אך דברי המהר"ל כאן אמורים ביחס לרשעים בעלי 

עוצמה, והרב קוק מרחיב את הדברים על כל סוגי הרשעה.

גרים מעמלק	•
שֶׁאֵין לָנוּ לְהִסָּחֵף בְּזֶרֶם שֶׁל שִׂנְאָה גַּם עַל הָאוֹיֵב הַיּוֹתֵר נוֹרָא. ייתכן שהרב קוק רומז כאן לעמלק, 
וכפי שמשתמע מדברי האגדה: "מבני בניו של המן למדו תורה בבני ברק" ]סנהדרין צו, ב; גיטין 

נז, ב[. 

בדברים אלו ישנו גם חידוש הלכתי: במכילתא נאמר בשם ר' אליעזר שאין מקבלים גרים מעמלק 
]בשלח פרשה ב[, ואילו באגדה זו, שמקורה מן הגמרא, משמע שאפשר לקבל גרים מעמלק. על 
פי זה מסביר החיד"א מדוע לדברי הרמב"ם מקבלים גרים מעמלק ]הלכות איסורי ביאה יב, יז[, 

מפני שפסק על פי הגמרא ולא כמכילתא ]עין זוכר מערכת ג, א[.

יָפָה,  עַיִן  בְּ הַכֹּל  יט עַל  לְהַבִּ לְגַמְרֵי,  ב  הַלֵּ עַס מִן  הַכַּ וּמְאִירָה הִיא לְהָסִיר אֶת  דוֹלָה  גְּ עֲבוֹדָה 
א  כֻלָּ דְּ עֵינָא  אָה�,  עִלָּ עֵינָא  הָעֶלְיוֹנָה,  לָעַיִן  מּוֹת  לְהִדַּ בוּל,  גְּ לָהּ  אֵין  שֶׁ חֶסֶד,  ל  שֶׁ חֶמְלָה  בְּ
לַחְמלֹ  עוּת,  רִשְׁ בְּ מֻחְלָטִים  הַיּוֹתֵר  הָרָעִים  עַל  ם  גַּ עִים,  הָרְשָׁ ים  עוֹשִׂ ֶ שּׁ מַה  עַל  ם  גַּ רָא�,  חִוָּ
ל  וּלְמַעֵט אֶת הָעֵרֶךְ שֶׁ הֶם,  בָּ ד הַטּוֹב שֶׁ עָה, וְלִמְצאֹ אֶת הַצַּ בץֹ הָרִשְׁ קָעִים בְּ נִשְׁ עַל הֱיוֹתָם 
עֲלֵיהֶם נֶאֱמַר לאֹ תַחְמלֹ  יחִים�, שֶׁ דִּ ם עַל הַמְסִיתִים וְהַמַּ כוּת גַּ הַחוֹבָה, וּלְהַרְבּוֹת אֶת עֵרֶךְ הַזְּ
ה,  הַרְבֵּ לָדוּן  יֵשׁ  הָעִיּוּנִי  ד  הַצַּ בְּ אֲבָל  ה,  לְמַעֲשֶׂ נוֹגֵעַ  ט�  פָּ שְׁ הַמִּ שֶׁ עֵת  בְּ רַק  זֶהוּ  ה,  תְכַסֶּ וְלאֹ 
מּוֹצְאִים אוֹתָהּ  חָה, וּכְשֶׁ הֲסָתָה וְהַדָּ ם בַּ נוּזָה גַּ הִיא יְכוֹלָה לִהְיוֹת גְּ נָה הַטּוֹבָה, שֶׁ וָּ לִמְצאֹ אֶת הַכַּ
הּ הוֹלֵךְ וּמִתְמַעֵט,  בָּ הֲסָתָה עַצְמָהּ, וְכחַֹ הַמְהָרֵס שֶׁ בַּ זֶה אֶת כּחַֹ הָאַרְסִי שֶׁ קִים בְּ ה מְסַלְּ קֻדָּ הַנְּ

נִים. קְּ ם הֵם לִהְיוֹת מִתְתַּ ה גַּ אֵלֶּ עִים כְּ ל רְשָׁ סּוֹפָן שֶׁ שֶׁ

לַיִם•,  ירוּשָׁ בִּ תּוֹרָה  לָמְדוּ  סִיסְרָא  ל  שֶׁ נָיו  בָּ נֵי  מִבְּ הָאוֹמֶרֶת,  דָה  הָאַגָּ עַל  מִתְבּוֹנְנִים  אָנוּ  וּכְשֶׁ
חֵף  לְהִסָּ לָנוּ  אֵין  שֶׁ הַחֶסֶד,  לְעמֶֹק  אָנוּ חוֹדְרִים  רַק,  בְּ בְנֵי  בִּ תּוֹרָה  לָמְדוּ  הָמָן  ל  שֶׁ נָיו  בָּ נֵי  מִבְּ
הֵם  ין קַל וָחמֶֹר לְאוֹתָם שֶׁ נִים� דִּ ה אָנוּ דָּ ם עַל הָאוֹיֵב הַיּוֹתֵר נוֹרָא•. וּמִזֶּ נְאָה גַּ ל שִׂ זֶרֶם שֶׁ בְּ
ם, וְקַל  עְתָּ רוֹת טוֹבוֹת לְפִי דַּ בִיל מַטָּ שְׁ הֶם, בִּ לָּ דֵעוֹתֵיהֶם וְעִנְיְנֵי הֲרִיסָה שֶׁ גּוֹרְמִים לָנוּ צַעַר בְּ
נִים.  בָרִים טוֹבִים וּמְתֻקָּ רוֹת הַטּוֹבוֹת הֵן יוֹצְאוֹת מִן הַכֹּחַ אֶל הַפֹּעַל וְעוֹשׂוֹת דְּ טָּ הַמַּ שֶׁ וָחֹמֶר כְּ

ל אֶת הַטּוֹב. ן רַע וְקִלְקוּל, אֵין הָרַע מְבַטֵּ ם כֵּ עִם הַטּוֹב יֵשׁ בּוֹ גַּ י שֶׁ אַף עַל פִּ

ל  כָּ אֶת  ךְ  לְזַכֵּ וּבְתָמִים,  אֱמֶת  בֶּ הַקּדֶֹשׁ,  עֲבוֹדַת  בַּ הָעוֹסְקִים  כּחַֹ,  בּוֹרֵי  גִּ לֵב,  רֵי  יִשְׁ וְעַל 
הֶן, וּלְהַעֲמִידָן עַל הַתּכֶֹן הַיּוֹתֵר  לָּ מָרִים� שֶׁ ְ ים וּבִמְצִיאוּתָם, מֵהַשּׁ חַיִּ בוֹת, הַפּוֹעֲלוֹת בַּ חְשָׁ הַמַּ
שׁ כּחַֹ  חַדֵּ מְּ דוֹל, שֶׁ עָה וְטֻמְאָה יוֹצֵא אוֹר גָּ רִשְׁ בוֹת הַמְעֹרָבוֹת בְּ חְשָׁ וְקָא מִמַּ צַח וּבָרוּר. וְאָז דַּ
הֵם  ים�, שֶׁ כָנִים הָעַצְמִיִּ עוֹלָם, וּמַתְאִים אֶל הַתְּ מוֹת הָרְגִילִים� בָּ ֵ י הַשּׁ בֵּ ים, הָעוֹלֶה עַל גַּ ל חַיִּ שֶׁ
ים,  רִים אֶת הַחַיִּ פְּ צִים אֶת הָרוּחַ, וְיוֹתֵר מְשַׁ צִיאוּת, יוֹתֵר מְאַמְּ מְּ יוֹתֵר מְבֹרָרִים וְיוֹתֵר חֲזָקִים בַּ

וּמְרַעְנְנִים אוֹתָם.

)אוֹרוֹת הַקֹּדֶשׁ חֵלֶק ג, דֶּרֶךְ הַקֹּדֶשׁ, הָעַיִן הָעֶלְיוֹנָה, עמ' שכו(

עֵינָא עִלָּאָה – העין העליונה. עֵינָא דְּכֻלָּא חִוָּרָא – העין שכולה לבנה, התבוננות שכולה חסד. הַמְסִיתִים 
וְהַמַּדִּיחִים – לעבודה זרה. שֶׁהַמִּשְׁפָּט וכו' – בית הדין מצווה שלא לחמול על מסית. דָּנִים – לומדים. 
– ההגדרות  הָרְגִילִים  הַשֵּׁמוֹת  יין הצריכים סינון(.  )כשמרי  – להסיר את החלקים המקולקלים  מֵהַשְּׁמָרִים 

הרגילות המחלקות בין טוב לרע. הַתְּכָנִים הָעַצְמִיִּים – תכניים פנימיים המביאים לתיקון עולם.

ההבטה בעין 

טובה גם על 

הרע

אין להיסחף 

בשנאה

ממחשבות 

המעורבות 

ברֶשע יוצא אור 

גדול
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הקדמה
הגשמית  ההצלחה  ציר  בין  צירים:  שני  בין  ולהכריע  להתמודד  תמיד  נדרש  הישראלי  החינוך 
גברה  כלל  בדרך  רוחניים.  קניינים  ושל  פנימי עשיר  עולם  בניין של  ובין  והתנאים החיצוניים, 
בעם ישראל ההכרה שהעבודה הפנימית ובניין עולם הקודש הם שיביאו את התוצאה הרצויה 
של החינוך, ודווקא בדרך זו יבואו בנינו להמשיך את דרך אבותיהם, ולמלא את הייעוד שלשמו 

נבחר עם ישראל – להיות עם סגולה. 

אליה  להימשך  החלו  היהודי  העם  בקרב  גם  תאוצה,  לצבור  ההשכלה  תנועת  כשהחלה  אך 
ולשאוב ממנה. רבים חשו כי אם הצעירים לא ילמדו לימודי מדע ומקצוע בצורה רצינית כבר 
מגיל הנערות, הם לא יוכלו להתמודד עם כל קשיי החיים. גם בין השומרים אמונים למסורת 
ישראל העתיקה נוצרו שילובים שונים בין עולם החול לבין עולם הקודש, מה שעלול היה לגרום 
לטשטוש מסגרת הקודש שאותה בנה עמנו במשך אלפי שנים. הקשר החי בין העם לבין ספריו 
שנרכש בעמל רב; רק אם טועמים את 'מרירות הסם' ומתאמצים להבין את כוונת התורה – זוכים 

לטעום מיינה של תורה, ולהחיות בעולם את תכני הקודש הנמסרים בה.

לעם  כל-כך  דרך הקודש המיוחדת  קוק את ההכרח לשמר את  הרב  מציין  בפסקאות הבאות 
ישראל, כמו גם את הצורך והמצוה לעסוק בעולם החול ולבנות אותו, כדי שיהיה אפשר להגשים 
את ההתיישבות החדשה בארץ ישראל בצורה נאותה. לצורך זה הוא מברר כאן את יחסי החול 
והקודש בעולם של חינוך, בודק מה העיקר ומה הטפל, וכך מתבררת הצורה הראויה למוסדות 
השונים שיעצבו את אופייה של המדינה שתקום בעזרת השם. דגש מיוחד הוא נותן לחינוך של 
עם ישראל מתוך העמדת התורה בראש, לעומת אפשרויות אחרות של חינוך, כפי שפורט לעיל.

נקודה נוספת שיש לתת עליה את הדעת היא החילוק שבין החידוש לבין שימור הקיים – חילוק 
שאפשר לראות בהבדלים שבין היישוב הישן ליישוב החדש. בני היישוב הישן שייכים לעולם 
של קודש, ואינם מוכנים לשמוע אף מילה של חולין בתוך המחנה שלהם. הרב קוק מבין את 
החולין  ערכי  הפנמת  ולמען  החידוש  למען  פועל  הוא  שבעצמו  אף-על-פי  שלהם,  הדרישה 
כמשלימים ומסייעים לעולם הרוחני – וכמובן טפלים לו. מטוטלת זו שבין הפנים והחוץ, שבין 
הקודש והחול, והיכולת לאזן אותה בצורה ישרה – היא שתבנה את העם שלנו, על כל אגפיו 

השונים, כמקשה אחת, וכל סערה לא תוכל להניעו ממקומו. 

ביאורים
מהו חינוך? מהי המטרה העיקרית שעומדת לנגד עינינו כמחנכים וכחניכים? הרב קוק מלמד 
ההצלחה  לחשוב,  שמקובל  למה  בניגוד  וישר.  טוב  האדם  את  לעשות  הוא  החינוך  תפקיד  כי 
הגשמית והכלכלית והתפארת שלהם יזכה האדם בחייו הן מטרות משניות, שנועדו רק לסייע 
לתפקיד המרכזי של החינוך. לכן עיקר החינוך הוא באמצעות לימוד התורה שניתנה מאלוהי 

הנצח, מה', כי התכנים שלה מלמדים אותנו איך להיות טובים וישרים. 

כאשר אנו ניגשים למקצוע החינוך, אנו נדרשים להכריע כמה זמן להקדיש לתחום לימודי החול. 
הרי ישנו צורך לתת כלים לעתיד כדי שהאדם יוכל ללמוד מקצוע ולפרנס את ביתו. הרב קוק 
מסביר שאלו מטרות נעלות וחשובות, אך לחינוך ישנן מטרות עליונות יותר. החינוך אינו רק 
לימוד של כלכלה נבונה ושל רכישת מקצוע, אלא בניית אישיות רוחנית. מגיל צעיר מלמד עם 
ישראל את ילדיו להבדיל בין קודש לחול, בין עיקר לטפל, וכך למד הנער להכיר את התשתית 

הערכית שעומדת בבסיס הקשר שלנו לקב"ה.

החינוך הישראלי מדגיש דווקא את לימוד התורה, שמשנה את האישיות, ונובע מהקישור של 
רוחנית,  הצלחה  היא  אמִתית  והצלחה  בחיים,  להצליח  רוצים  כולנו  האדם.  לנשמת  התורה 
הפיכת האישיות לטובה וישרה. לשם כך אנו זקוקים לחינוך שמדגיש את המוסר, את הטוב ואת 
היושר. התורה בונה באדם יושר אלוהי, הן מכוח הדעת והמוסר שלמדים ממנה, והן מן הצד 
הסגולי שבה. זהו חינוך שמעניק לשנים הבאות תוכן עמוק, ומתעלה מעל חיי חומר אנושיים 
בלבד. במקום לראות את הפרנסה עצמה בתור המדד להצלחה, רואה הנער כי הצלחת האדם 

נמדדת במישורים אחרים – במישור המוסרי, במישור של התרומה לציבור ובמישור של קודש.

בעברית נוהגים לשאול: 'ממה אתה מתפרנס?', אך בשפה האנגלית תישאל אותה שאלה כך: 'מה 
אתה עושה כדי לחיות?'. אצל עם ישראל הכסף הוא רק אמצעי שבעזרתו אפשר לצקת תוכן 
בחיים ארוכי הטווח של עם הנצח, והוא אינו, חלילה, נקודת עצם החיים. לימוד התורה הוא 

האופן שמאפשר את החינוך הזה בצורה הטובה ביותר.

חִנּוּךְ

הִיא  הּ  בָּ שֶׁ זִית  רְכָּ הַמֶּ ה  קֻדָּ הַנְּ שֶׁ נֶת,  הַמְתֻקֶּ לְצוּרָתוֹ  הָאָדָם  אֶת  יר  לְהַכְשִׁ הִיא  הַחִנּוּךְ  רַת  מַטְּ
ל  י כָּ ם ד', הָיְתָה לָנוּ לְנַחֲלָה�, כִּ שֵׁ ר הֵחֵל אַבְרָהָם אָבִינוּ לִקְראֹ בְּ ר. מֵאָז אֲשֶׁ לַעֲשׂוֹתוֹ טוֹב וְיָשָׁ
רוֹ, וְיִהְיֶה יוֹתֵר  ל טוּבוֹ וְיָשְׁ ן יִגְדַּ ם ד', כֵּ שֵׁ רִיאָה בְּ ל אָדָם יוֹתֵר הַקְּ לִבּוֹ שֶׁ ת בְּ רֶשֶׁ הְיֶה מֻשְׁ תִּ ֶ מַה שּׁ

הּ. לָּ ר לְעַצְמוֹ וְלַחֶבְרָה כֻּ ָ מְאֻשּׁ

עוֹלָם,  בָּ זאֹת  הַחְלָטָה  ל  שֶׁ גֶל  הַדֶּ אֶת  רָמָה  בְּ לְהָרִים  הָאֻמּוֹת  ל  מִכָּ נִתְיַחֲדָה  רָאֵל�  יִשְׂ נֶסֶת  כְּ
ת  רָשַׁ ם ד' וְהַשְׁ שֵׁ רִיאָה בְּ הַקְּ לּוֹ, וְשֶׁ בָה שֶׁ גָּ כְלִית הַיּוֹתֵר נִשְׂ ל הָאָדָם הִיא הַתַּ ר שֶׁ הַטּוֹב וְהַיּשֶֹׁ שֶׁ
בָר אֶחָד וְלאֹ  ם דָּ ר הִנָּ ה וְהַהֶכְשֵׁ גַמָּ הַמְּ ה זוֹ, עַד שֶׁ טוּחָה לִמְגַמָּ רָה הַיּוֹתֵר בְּ יְדִיעָה זוֹ הִיא הַהַכְשָׁ
רוּשׁ  כְלָלָהּ, דָּ ה בִּ חִיד וּבָאֻמָּ יָּ לֵב וָנֶפֶשׁ, בַּ ם ד' בְּ שֵׁ רִיאָה בְּ ת הַקְּ רָשַׁ ר לְתַכְלִית הַשְׁ רְדוּ. וְכַאֲשֶׁ יִתְפָּ
רְאֵלִי  שְׂ הַיִּ הַחִנּוּךְ  ראֹשׁ  בְּ לָקַח מָקוֹם  ן  כֵּ עַל  הָאָדָם,  ל  שֶׁ לְדוּת  הַיַּ טַל  חַר  ַ מִשּׁ קָבוּעַ,  לְמוּד  תַּ
יר אֶת  י אִם לְהַכְשִׁ רָתָן כִּ אֵין מַטְּ לְמוּד תּוֹרָה וְלאֹ יְדִיעוֹת אֲחֵרוֹת, שֶׁ לְמוּד תּוֹרָה, - וְדַוְקָא תַּ תַּ
יקָה,  רֶךְ הָעַתִּ ר לִפְנֵי ד' וְאָדָם. זאֹת הִיא הַדֶּ ים�, וְלאֹ לַעֲשׂוֹתוֹ טוֹב וְיָשָׁ הָאָדָם לְמִלְחֶמֶת הַחַיִּ
ם עָשׂוּ  כְלָל, וְהִצְלִיחוּ גַּ רָאֵל בִּ ם יִשְׂ מַר שֵׁ רֶךְ זֶה נִשְׁ י דֶּ הּ הָלְכוּ אֲבוֹתֵינוּ מֵעוֹלָם, וְעַל פִּ ר בָּ אֲשֶׁ

לּוֹ. ל הָעוֹלָם כֻּ ה וּבְעַד כָּ עַד הָאֻמָּ נִים מְאוֹרֵי אוֹר בְּ דוֹלֵי הַדּוֹרוֹת הַמְצֻיָּ צְאוּ מִגְּ יָּ רִי, שֶׁ פְּ

ל צְדָדֵי הַחִנּוּךְ, וְלאֹ  ה שֶׁ נִיָּ ְ דְרֵגָה הַשּׁ מִיד לַמַּ נוּ תָּ בָה בָּ ים נֶחְשְׁ רַת הָאָדָם לְמִלְחֶמֶת הַחַיִּ הַכְשָׁ
ר  אַרְצוֹת הַגּוֹיִים, אֲשֶׁ יבָתֵנוּ בְּ מַן, וְעִם יְשִׁ י הַזְּ לֵּ נוּ גַּ מִים עָבְרוּ עַל רֹאשֵׁ רְבוֹת הַיָּ רָתוֹ. בִּ עֶצֶם מַטְּ
ה  רִישָׁ ים, וְהַדְּ ל הָאָדָם לְמִלְחֶמֶת הַחַיִּ רָה שֶׁ י אִם הַהַכְשָׁ ל חִנּוּכָם אֵינָהּ כִּ ית שֶׁ רָה הָרָאשִׁ טָּ הַמַּ
פְגוּ  סָּ שֶׁ ם אַחַר  גַּ הּ, -  לָּ שֶׁ סִיס  הַבָּ הִיא  שֶׁ ם ד',  שֵׁ בְּ רִיאָה  הַקְּ וְקַל וָחמֶֹר  ר, -  וְהַיּשֶֹׁ ל הַטּוֹב  שֶׁ
ים  הַחַיִּ אֶל  ר  הַהֶכְשֵׁ נֶגֶד  לְטָפֵל  זאֹת  כָל  בְּ בוּ  נֶחְשְׁ צִנּוֹרוֹתֵינוּ,  יְדֵי  עַל  תּוֹכָהּ  אֶל  ה  מִזֶּ מְעַט 
כְחוּ אֶת  ר שָׁ ים מְאדֹ הֵם לְדַאֲבוֹנֵנוּ, אֲשֶׁ וְרַבִּ זֶה.  כָּ נוּ רוּחַ  בָּ ם  גַּ ם, - חָדַר  וּמִלְחַמְתָּ ים  הַחָמְרִיִּ
ר  הַיּשֶֹׁ רַת  מַטְּ ל  שֶׁ יּוּת�  הָרָאשִׁ אֶת  לִמּוּדֵיהֶם  י  תֵּ מִבָּ יחוּ  כִּ שְׁ וַיַּ נוּ,  לָּ שֶׁ רִית  הָעִקָּ הַחִנּוּךְ  צוּרַת 
רַת  לּוֹ רַק עַל הַכְשָׁ יעוּ אֶת חוֹתַם הַחִנּוּךְ כֻּ טְבִּ הּ, וַיַּ שׁוּרָה בָּ ם ד' הַקְּ שֵׁ רִיאָה בְּ וְהַטּוֹב וְאֶת הַקְּ

ם וְתַאֲווֹתֵיהֶם. מִלְחַמְתָּ יִים, בְּ מַנִּ ים הַזְּ הַחַיִּ

גֶל  דֶּ ם  וּלְשֵׁ זֶה.  חוֹתָמֵנוּ  יּוּף  מִזִּ פוּיָה  הַצְּ נָה  כָּ הַסַּ אֶת  ירוּ  הִכִּ וּגְדוֹלֶיהָ  ה  חָשָׁ כְלָלָהּ  בִּ ה  הָאֻמָּ
הַחִנּוּךְ  י  תֵּ בָּ עַל  צַר  חוֹתָם  מַן,  הַזְּ י  לֵּ גַּ ל  כָּ נֶגֶד  וּבִמְסִירוּת-נֶפֶשׁ,  חָזְקַת-יַד  בְּ ע,  נִקְבַּ מִלְחָמָה 
ים  ל מִלְחֶמֶת הַחַיִּ פֵל שֶׁ רָתוֹ הַמְיֻחֶדֶת, וְהַטָּ רָאֵל וּמַטְּ הְיוּ מְיֻחָדִים רַק לְרוּחַ יִשְׂ יִּ יקִים�, שֶׁ הָעַתִּ
צַח  נֵּ שֶׁ רוּרָה,  הַבְּ הַיְדִיעָה  לְחֹל.  קדֶֹשׁ  ין  בֵּ ל  הֶבְדֵּ יֵשׁ  י  כִּ דַע  יִוָּ ר  אֲשֶׁ אפֶֹן  בְּ ד�,  הַצַּ מִן  שׁ  יְבֻקַּ
י  הָרָאשִׁ הַיְסוֹד  ים,  שִׁ וּמִתְחַדְּ ים  נִּ תַּ שְׁ הַמִּ ים,  מַנִּ הַזְּ צָרְכֵי  ל  כָּ לַמְרוֹת  וְכִי  ר,  קֵּ יְשַׁ לאֹ  רָאֵל  יִשְׂ
עַת  פַּ שְׁ דְרָכָיו, הַמֻּ ה לָלֶכֶת בִּ רַת הָאָדָם וְהָאֻמָּ לְתּוֹ, הַכְשָׁ קָבוּעַ הוּא וְעוֹמֵד: מַלְכוּת ד' וּמֶמְשַׁ
"מַלְכוּתְךָ  לָעַד.  עוֹמֵד  זֶהוּ  תּוֹרָה,  לְתַלְמוּד  רַק  תּוּף,  שִׁ שׁוּם  לאֹ  בְּ הַמְיֻחָד  הַיְסוֹדִי,  מֵהַחִנּוּךְ 

כָל דּוֹר וָדוֹר". ךָ בְּ לְתְּ ל עֹלָמִים, וּמֶמְשַׁ מַלְכוּת כָּ

יקֵי הַדּוֹרוֹת, וּבְיוֹתֵר  אוֹנֵי וְצַדִּ רָאֵל, גְּ גּוֹלָה עַל יְדֵי רוֹעֵי יִשְׂ ין זֶה יֵשׁ לָנוּ בַּ יקִים מִמִּ מוֹסָדוֹת עַתִּ
אֵר סֶלָה. נוּ הַיְסוֹדִי לָעַד, - וּבָהֶם נִתְפָּ בְצָר לְרוּחַ עַמֵּ אֶרֶץ הַקֹּדֶשׁ, - מְקוֹם-הַמִּ בְּ

)אִגְּרוֹת הָרְאִיָּה, אִגֶּרֶת קע(

לְמִלְחֶמֶת  לדורותיו.  ישראל  עם   – יִשְׂרָאֵל  כְּנֶסֶת  הדורות.  במסורת  המונחל  עניין   – לְנַחֲלָה   לָנוּ 
הַחִנּוּךְ  בָּתֵּי  המרכזיות.   – הָרָאשִׁיּוּת  וכדומה.  פרנסה  )החומריים(,  בחיים  להסתדר   –  הַחַיִּים 

הָעַתִּיקִים – תלמודי תורה וישיבות. יְבֻקַּשׁ מִן הַצַּד – יעסקו באופן צדדי.

מטרת החינוך

הטוב והיושר 

של האדם 

היא המטרה 

העיקרית 

הכשרת האדם 

למלחמת החיים 

היא מטרה 

משנית

ההבדלה בין 

קודש לחול
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ביאורים
הקודש  של  מקומם  את  רק  שמכירה  זו  היא  אחת  דרך  לחינוך:  יש  עיקריות  דרכים  שתי 
את  המשלבים  אלו  של  הייתה  השנייה  הדרך  הישן.  היישוב  בני  אחזו  זו  בדרך  והקדושה. 
לימודי החול בתוך המסגרת העיקרית של החינוך. כחלק ממצוות האב בנוגע לבניו, ישנו 
ציווי על האדם ללמד את בנו אומנות, כדי שיוכל להתפרנס בכבוד. אלא שכאן טמון מוקש. 
ללימודי  ההתמסרות  חשבון  על  לבוא  עלול  והמקצוע  החול  בלימודי  הנרחב  העיסוק 
הקודש, ובסופו של דבר על חשבון הערכים, הקדושה, והמוסר, שאליהם אנו מחנכים את 
הילד משחר ילדותו. היתרון המיוחד שלנו על פני עמים אחרים הוא "כי מציון תצא תורה 
ודבר ה' מירושלים", זהו החידוש של עם ישראל ועִמו אנו הולכים. אף שאפשר למנות אחוז 
גבוה של יהודים שקיבלו פרס נובל או תארי כבוד אחרים, לא בזה ייחודיותנו ולא זו מגמת 
החינוך הישראלי. המגמה שאליה אנו שואפים שייכת לרוחניות ולקודש, לתורה – שהיא 
הלאומית  התכונה  זו  ייעודנו,  זה  בעולם.  אחרת  חכמה  מכל  ערוך  לאין  ופנימית  עמוקה 

שלנו, וזו הברכה שעלינו להביא לאומות העולם.

והמעשי, למטרות  אינו מכוון באיזון הנכון, העקרוני  הרב קוק מביע חשש שאם החינוך 
זוכרים את העיקר  הללו, עלולים הילדים להתרחק מדרכם של אבותיהם. מאידך, כאשר 
הוא  עיני המחנכים  לנגד  יתקרבו לדרך הקודש. הדגש שצריך לעמוד  גם הבנים   – בחיים 
החלוקה בין עיקר לטפל, בין המוקד לבין המעטפת שמסייעת לו. עיסוק נרחב בתחומי 
מדע וכלכלה לפרטיהם המגוונים עלול להסיט את דעתו של הנער אל התוצאות המידיות 
שאפשר 'להרוויח' מכך, ובכך יפסיד את שלבי הסולם אל הקודש, שאותם חווה ילד שגדל 
בלימוד תורה. העלייה בשלבי הסולם לפי הסדר הראוי היא שתביא את כל העמים, בסופה 
של דרך ארוכה, להכיר ביתרונם של ישראל. רק אם נתמיד בדרך הזאת, נזכה להיות 'אור 
לגויים' כנבואת ישעיה, שאותה מזכיר כאן הרב קוק: '"ואמרו גוים רבים לכו ונלכה... אל 

בית אלהי יעקב... ונלכה בארחותיו".

הרחבות
חכמות חיצוניות	•

לְצָרֵף לִתְכוּנַת הַחִנּוּךְ חֹל אֶל הַקֹּדֶשׁ. הרב קוק כותב שאם מפאת קשיי הפרנסה ירצו הורים 
שבניהם ילמדו את חכמות החול, כמתמטיקה ועברית, אפשר ללמד אותם, אך יש להיזהר 

שהדבר לא ישפיע על העקרונות הרוחניים שלנו. 

המהר"ל מבאר שלכתחילה יש ללמוד חלק מלימודי החול: "...כי היא חכמתכם ובינתכם 
לעיני העמים. ומזה נלמוד כי כל דבר שהוא לעמוד על מהות העולם, יש לאדם ללמוד, 
דברי  לפי  יד[.  התורה  נתיב  עולם,  ]נתיבות  הוא..."  ה'  מעשה  הכל  כי  בזה,  הוא  ומחויב 
המהר"ל, אפשר לפגוש את ה' במעשה הטבע – באבן שנופלת, בציוץ ציפור ובסדר העונות 
כ"ביטול  נחשב  לא  ללימודן  שמוקדש  והזמן  אלו,  חכמות  ללמוד  חשוב  מִשֶכך,  השונות. 
תורה". טעם נוסף המופיע בדבריו הוא שעל כל חכמות הטבע )מתמטיקה, גיאוגרפיה וכו'( 
נאמר: "כי היא חכמתכם ובינתכם לעיני העמים" ]דברים ד, ו[, והכוונה שכאשר נכיר את 

חכמות הטבע הדבר יאדיר את שמנו בעיני העולם.

הבן-איש-חי כותב דברים דומים בנוגע לחינוך: "ולזה אמר חנוך לנער על פי דרכו גם כי 
בלבד  תורה  ללמדו  הנער  על  כבד  משא  אעמיס  תאמר  אל  כלומר  ממנה,  יסור  לא  יזקין 
וענייני  הטבע  וידיעות  וחשבון  ודקדוק  הקודש  ולשון  כתיבה  אלמדנו  ולא  ולילות,  ימים 
ילמד אלא  ולא  וכיוצא בה כדי שלא יתאבד הזמן בלימודים אלו,  גיאוגרפיא  העולם כמו 
תורה גמורה ושלימה בלבד, לא כן תעשה, אלא חנוך לנער גם על פי דרכו, דהיינו השייכים 
להיות  צריך  החינוך  שעיקר  פי  על  אף  כי  לעיל,  כאמור  'דרך'  בשם  שנקרא  הזה,  לעולם 
גם  ב. להרחבה עיין  ידך" ]אמרי בינה  וגם מזה אל תנח  בלימוד התורה, הנה תאחוז בזה 

ברמ"א על שו"ע יו"ד, רמו, ט, ובמקורו בריב"ש[.

להצלחת חוה בת מוריה הי"ו

אֲגַת  רוּחָם מִדַּ בֵד בְּ ים לַחַץ כָּ ישִׁ ם�, וְהֵם מַרְגִּ ידוּ עֲלֵיהֶם אֶת אַכְפָּ ים הִכְבִּ ר הַחַיִּ ה אֲשֶׁ ם אֵלֶּ גַּ
נָא  אַל  הַקּדֶֹשׁ•,  אֶל  חלֹ�  הַחִנּוּךְ  לִתְכוּנַת  לְצָרֵף  לָהֶם  וְהִרְשׁוּ  נֵיהֶם,  בְּ ל  שֶׁ ים  יִּ מַנִּ הַזְּ ים  הַחַיִּ
נוּ  לָּ עַ הַחִנּוּכִית שֶׁ טְבֵּ בָר לִידֵי זִיּוּף הַמַּ לּאֹ יָבאֹ הַדָּ דוֹלָה, שֶׁ מִירָה� גְּ י צֵרוּף זֶה צָרִיךְ שְׁ חוּ, כִּ כְּ יִשְׁ
צָרִיךְ  הּ  בָּ ר  אֲשֶׁ הַקּדֶֹשׁ,  אֶרֶץ  בְּ מִכּלֹ  וְיוֹתֵר  ר,  וְנִכָּ ן  נָּ מְשֻׁ לִהְיוֹת  כָל מָקוֹם  בְּ צָרִיךְ  וְזֶה  כְלָל,  בִּ
נֵי הָאֲדָמָה. אַל  ר עַל פְּ ל הָעָם אֲשֶׁ וֹנָה מִכָּ צוּרָתוֹ הַמְיֻחֶדֶת לָנוּ, הַשּׁ רִי, בְּ כְלֵל רוּחֵנוּ הָעִקָּ תַּ לְהִשְׁ
יִחוּד  רוֹת חָמְרִיּוֹת, יֵצְאוּ בְּ תָם הִיא הַכְשָׁ גַמָּ מְּ פוֹת זָרוֹת, לאֹ לִמּוּדִים שֶׁ י לאֹ שָׂ חוּ, כִּ כְּ נָא יִשְׁ

לַיִם". צֵא תוֹרָה וּדְבַר ד' מִירוּשָׁ יּוֹן תֵּ י מִצִּ א "כִּ יּוֹן, - אֶלָּ מִצִּ

י לאֹ יַרְחִיקוּ  טַח לְקַוּוֹת כִּ לוּ, נוּכַל בֶּ ל הָאַחֲרוֹנִים הַלָּ ם שֶׁ לוּ חֲרוּתִים עַל לִבָּ בָרִים הַלָּ הְיוּ דְּ יִּ שֶׁ כְּ
רָאֵל  ישׁוּ אֶת קְדוֹשׁ יַעֲקבֹ וְאֶת אֱלהֵֹי יִשְׂ חַצְרוֹת ד', "וְהִקְדִּ תוּלִים בְּ נֵיהֶם יִהְיוּ שְׁ לָלֶכֶת, וְגַם בְּ

יַעֲרִיצוּ".

בֵית  ה, בְּ דוֹשָׁ מְחַת תּוֹרָתֵנוּ הַקְּ עֵת שִׂ י אוֹתָהּ בְּ עְתִּ ר הִבַּ ה, אֲשֶׁ טַנָּ יחָה הַקְּ שִּׂ נָתִי בַּ וָּ זֹאת הָיְתָה כַּ
קָר. עִתּוֹנְךָ הַיָּ הוּבְאָה בְּ הֶרְאוּנִי שֶׁ עֲרֵי תּוֹרָה", שֶׁ דוֹשׁ "שַׁ דוֹל, לְהַמּוֹסָד הַקָּ דְרָשׁ הַגָּ הַמִּ

)אִגְּרוֹת הָרְאִיָּה, אִגֶּרֶת קע - הֶמְשֵׁךְ(

אַכְפָּם – משאם. חֹל – לימודי חול. שְׁמִירָה – שלא להפוך טפל לעיקר.

אין לשכוח 

את המטרה 

העיקרית

הישארות 

בחצרות ה'


