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שער ראשון: 
אחדות ישראל – התנאי לגאולתם

"אין ישראל נגאלין עד שיהיו כולם כאגודה אחת" (תנחומא ניצבים א)
"מאז מכירת יוסף נוצר תקדים של שנאת אחים בישראל, ועדיין מרקדת שנאה זו בינינו ומעכבת את הגאולה" (סידור "בית יעקב" לר' יעקב עמדין)
המלכת מלך תיתכן אך ורק אם ישנה אחדות בתוך העם "ויהי בישורון מלך בהתאסף ראשי עם יחד שבטי ישראל" (הסבא מקלם)
"כאשר משיח יבוא אז היהודים יעשו תשובה – עכשיו העיקר שהיהודים יאהבו זה את זה וצריך לאהוב אפילו לאיש היותר גרוע שבישראל כנפשו, ולאחד הלבבות, ולרחק כל דבר הגורם פירוד לבבות, ובזה תלויה ישועתן של ישראל בעת צרה" (ר' יששכר דוב מבעלזא)
הרב יששכר שלמה טייכטל
, בעל הספר "אם הבנים שמחה"
, כותב (עמ' רסט אות נו): 
"אמרו רבותינו במדרש רבה (ויחי צח,ב) לגבי יעקב שאמר לבניו: "האספו ואגידה לכם את אשר יקרה אתכם באחרית הימים": אמר להם, תהיו כולכם אסיפה אחת... והתקינו עצמכם לגאולה... וכן על הפסוק "עת לתפור"...
 הרי שגאולתן של ישראל תלויה בתפירת כל ישראל לעם אחד. וכן אמרו במדרש
 על הפסוק "אתם ניצבים היום כולכם", אימתי, בזמן שתהיו כולכם באגודה אחת... שאין ישראל נגאלין אלא בזמן שנעשים אגודה אחת (מנחות כז, א)"

הפרק הרביעי החותם את ספרו ויצירתו המדהימה של הרב טייכטל, נקרא "האחדות והשלום - תקנת ישראל". בפרק זה מוכיח הרב טייכטל מעל לכל ספק כי "אחדות ישראל היא התיקון האחרון שלהם והיא התנאי היחיד לגאולתם". לצערי הרב, נדמה שאחדות ישראלית מבוקשת זו עדיין רחוקה מאיתנו בדור הזה, שבו נדמה לעתים (בצדק או שלא בצדק) כי הפערים והקרעים בין חלקי העם גדולים ותהומיים משהיו בעבר.

למען האמת, האחדות והאהבה בין בני אדם בכלל ובעם ישראל בפרט, הן נושא עתיק יומין. מאז המריבות הראשונות בין קין להבל מתעסקים בני האדם במלחמה ושלום ביניהם.

גם השיח הפנימי החינוכי בעם ישראל, מלא בהפצרות, תוכחות ושיעורי מוסר בשבח האחדות ובגנות המחלוקת, וכל גדולי ישראל עסקו בכך באופן זה או אחר.

חידושו של ספר זה אינו בעצם העלאת נושא האחדות והאהבה לשיח מחודש. ספר זה מבקש לתת כלים אישיים מעשיים ונגישים לאהבת הזולת למרות הפערים הגדולים הקיימים במציאות בין איש לרעהו, או במילים אחרות - "איך ניתן בכל זאת במציאות הישראלית הקיימת, להתאחד ולהיות עם אחד?".
( (
אחדות ולא אחידות
"כשם שאין פרצופיהן דומין זה לזה כך אין דעתן דומה זה לזה" 
(ירושלמי ברכות פ"ט ה"א)
מסופר על אחד מגדולי החסידות שלמד בילדותו אצל המלמד ב'חיידר', ולמד אל"ף-בי"ת. כשהגיעו לאות יו"ד
 צייר המלמד שני יו"דין על הלוח, זו לצד זו, כך: יי, ושאל: "ילדים יקרים, האם תוכלו לומר לי מה ציירתי?
ענו הילדים: "שתי יודים".
אמר המלמד: "לא, ילדים, כאשר כותבים שתי יוד"ים זו לצד זו, זהו שמו של הקב"ה".
אחר כך צייר המלמד על הלוח עוד שני יודים, אך הפעם זו מעל זו, כך: :
ושוב שאל: "ומה ציירתי עכשיו?"
ענו הילדים: "זהו שמו של הקב"ה".
אמר המלמד: "לא, ילדים יקרים, כך מציינים בחומש סוף פסוק".

כאשר התבגר הצדיק והחכים, הבין מכאן יסוד חשוב: כאשר שני יהודים רואים עצמם שווים זה לזה ויש ביניהם אחווה, אזי שכינה שורה ביניהם והקב"ה מברכם, אבל כאשר יהודי אחד מתנשא חלילה על חברו וחושב בלבו "טוב אני ממנו", אזי זהו סוף פסוק.

בסיפור טמון סוד גדול – שכינתו של הקב"ה שורה רק במקום שיש שלום ואהבה בין היהודים. 

במקום הקדוש ביותר בעולם, מקום קודש הקודשים, נמצא ארון הברית ועליו צמד כרובים שהקב"ה היה מתגלה ומדבר מביניהם אל הכהן הגדול ביום הכיפורים. 

הגמרא
 מספרת שכאשר היו ישראל רצויים לפני הקב"ה, היו הכרובים פורשים כנפיים ומביטים זה אל זה, וכאשר חלילה היו ישראל מרגיזים לאביהם שבשמים היו הכרובים מסתכלים קדימה. מכיוון שהקב"ה היה מתגלה דווקא מבין הכרובים, אפשר להסיק כי הכרובים מסמלים את מצב האחדות בעם ישראל, וכאשר היחסים בין שני היהודים טובים אז הקב"ה מתגלה ביניהם, מקום השלום. 
אלא שדווקא בין הכרובים, במקום שבו עוברת הדרך לעץ החיים, נמצא המחסום הגדול המונע את הדרך לגן עדן - להט החרב המתהפכת. החרב מסמלת את המלחמה, את גאוותו של האדם לשלוט על זולתו ולכבוש אותו.
אך יש לזכור שכאשר אנו מדברים על אחדות, איננו מדברים על אחידות. אחידות היא הרצון לעשות את כולם זהים לפי רצוני האישי, לרצות שכולם יהיו דומים לי והולכים בשיטתי. זה רצון המצוי אצל כל גבר
, רצון לשלוט ולהחיל את דעותיו ורצונותיו על הכל. רצון בסיסי זה נובע מהעובדה שבתוך כל אחד מאיתנו נמצא חלק מן הקב"ה, שהוא מלך העולם ושהכל שלו, שהוא גאה ושגאוותו היא גאוות אמת
.
לעומת זאת, האדם, שהחלק האלוקי נמצא בו בהשאלה, גאוותו היא גאוות שקר. אין לו במה להתגאות. כל מה שהרוויח והשיג בעולמו הוא מתנה משמיים
 או בר-חלוף ואינו שייך לו באמת. הוא נמצא ברשותו זמנית
 בלבד עד שיעבור לאדם אחר או עד שימות. מדברים אלו עולה שברצון האנושי להשיג אחידות ושליטה מעורבות לא רק גאווה שקרית ופסולה אלא גם כפירה מסוימת ברצונו האמיתי של הקב"ה, שרק הוא שלם, ושכל יתר המוני חלקיו מפוזרים בשאר בני האדם ושמתחילה ברא עולם מגוון בעל דעות שונות ופרצופים שונים.

כאמור, אחדות איננה אחידות. אחדות היא היכולת לזהות את העובדה שאתה רק חלק ממכלול שלם וגדול של האמת, ומתוך כך לבקש את החיבור ואת המכנה המשותף הרחב, ולכן לאהוב ולכבד את כלל הכוחות השונים ושלל הדעות המגוונות למרות ההבדלים שביניהם. הדוגמה הפשוטה לעניין זה היא משפחה. משפחה היא קבוצת אנשים הקשורים בקשר ביולוגי בלתי ניתן לניתוק. משפחה טובה מכירה ומוקירה את ההבדלים שבין בניה ולמרות הבדלים אלו מגדירה עצמה כמשפחה.

וכמו במשפחה, כך גם בעם. שלמות העם ואחדותו גדולות וחשובות יותר מכל דבר אחר. עלינו להבין שכולנו יהודים ושאב אחד לכולנו. תורת האחדות שואפת לשכנע את כלל הבנים שבעם היהודי - את החכם, את הרשע
, את התם ואפילו את מי שאינו יודע לשאול - לשבת סביב שולחן הסדר היהודי ולקבל החלטות יחד מתוך אהבה וכבוד משפחתיים אמיתיים.

כל מי ששם יהודי נקרא עליו
 הוא חלק מעמנו לטוב או למוטב, וככזה חלות עליו הלכות בן אדם לחברו, ובראשן המצוות המופיעות במפורש בתורה, פסוק אחר פסוק: "לא תשנא את אחיך בלבבך... ואהבת לרעך כמוך" (ויקרא פרק יט, יח-יט).
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על מצוות "ואהבת לרעך כמוך" אמרו גדולי ישראל האהובים, הלל הזקן ורבי עקיבא, שהיא כלל גדול בתורה וכל התורה כולה על רגל אחת
.
כל התורה כולה על רגל אחת

מצוות "ואהבת לרעך כמוך" מיוחדת כל כך מכיוון שהיא המצווה היחידה בתורה המוטלת באופן מעשי על היהודי בכל רגע מרגעי חייו, משעה שהוא עומד על דעתו ועד שהוא נפטר לבית עולמו. בכל אשר הוא פונה והולך, כמעט תמיד הוא מצוי בקרבת יהודים אחרים, ולכן מחויב בקיום המעשי של מצווה זו כלפיהם. כל פעולותיו, משוכבו ועד קומו, קשורות, באופן כזה או אחר, בזולת, ואפילו במציאות נדירה מאוד שבה הוא נמצא לגמרי לבדו – הרי הוא תחת גדר של מצוות "כמוך" ומחויב לטפל בעצמו ובגופו, שהרי גם הוא יהודי ועליו לאהוב את כל רעיו כפי שהוא אוהב את עצמו
. 

בכל חלקי התורה, המצוות המעשיות וההלכות (גם אלו הקשורות לכאורה רק לעבודה שבין אדם למקום), ישנם עקבות המובילים אל רבדים פנימיים יותר, ובהם גנוזים טעמים סודיים וכוונות פנימיות בעניין "אהבת ישראל".

נזכיר כמה דוגמאות:

התפילין טופלין ומדביקין ישראל זה לזה. כל ישראל מניחים אותם יחד בכל יום כמעשה של אחדות, ובאופן סמלי זוהי קשירת הפרטים לאגודה אחת, ואף הקב"ה מניח תפילין דמארי עלמא וכתוב בהם "מי כעמך ישראל גוי אחד בארץ" (ברכות ו, א). 

שבת – עניין שבת אחים גם יחד והסוד שאם ישמרו ישראל שבת אחת - מיד הם נגאלים. בשבת אין את הפירוד הנגזר ממלאכות שונות, ויש בה שביתה מאחדת למעלה בעליונים ובתחתונים. אפילו רשעים בגיהנום שובתים בה, ואפילו מלאך רע עונה בעל כורחו אמן.
סוכה וארבעת המינים - עניין האחדות בהם גלוי לעין כל באגידת ארבעת חלקי הציבור, על פי המדרשים הידועים, וכן המין החמישי - הקויישקלעך (=המאגד) שעשוי דווקא עלי תמר. "אין אוגדין את הלולב אלא במינו"
. הצדיק שמצוותיו מרובות מתורתו, ולא כאן המקום להאריך, וכן סוכת שלום שהיא כנגד השכינה הקדושה שלא שורה באתר פגום, כלומר שאינו שלם, ועוד.

וכן עניין הקורבנות, שעל פי הסוד מהווים נציגות של כל הבחינות - דומם, צומח, חי ומדבר. לכן הקורבנות מוכרחים להיות תמימים בשלמות, ואף הכוהן המקריב צריך להיות בשלמותו ללא מום. וכן עניין המקדש וירושלים, עיר של שלום שחוברה לה יחדיו, עיר שעושה כל ישראל חברים.
וכן תפילה בציבור, ולשון התפילה שכולה ברבים, וסוד המניין בעשרה לכל דבר שבקדושה, ועניין מקווה המטהר במים הצבורים באחדות דווקא, וזה גם סוד מקווה ישראל ה', ופתיל תכלת בציצית שכוללם יחד ודומה לכסא הכבוד בהתכללותו המאחדת.
הדברים ארוכים ורבים וכתבנו מעט ובקיצור גדול, ויהי רצון שהקב"ה יזכנו שיאירו עינינו בתורתו ונגלה את אחדותו שבה עד שיהיו הוא ושמו אחד.

את דברי חז"ל, "כל ישראל ערבין זה לזה"
, הגדיר הרב משה צבי נריה
 בדרך דומה:

"מטבע לשון זו היצוקה לנו מימי קדם, איננה רק מימרה נאה בעלמא, רעיון של אגדה שיש עמו זירוז של מוסר. צא ובדוק במקורות ותמצא שזהו יסוד איתן ומוצק, בנין אב בהלכה, וממנו פינה לכמה גופי תורה. ולכשתדייק תמצא שנעוץ כאן כל המערך הפנימי של משמרת התורה והמצווה ביחיד ובציבור"
.
הרב נריה מתכוון לומר שהמושג "עָרֵב" הוא מושג הלכתי וחוקי מחייב - מי שמתחייב לשלם את חובו של חברו אם לא ישלם הלווה. זהו מובנו המדויק והמקורי של הביטוי "כל ישראל ערבים זה לזה" - כל יהודי התחייב לשלם על חובותיו של חברו, ומכאן שלכל אחד יש אחריות על מצבו הרוחני והגשמי של זולתו.

הדוגמה לכך בתנ"ך היא חטאו של עכן בן כרמי שמעל בחרם שהטיל יהושע בן נון על העיר יריחו, ובעקבות חטאו נפלו חללים מצבא ישראל במלחמת העי (יהושע פרק ז). מלבד התוצאה הקשה, המקרא גם מציין את החטא בלשון מכלילה: "וַיֹּאמֶר ה' אֶל יְהוֹשֻׁעַ... חָטָא יִשְׂרָאֵל".

המדרש תיאר את היחסים הללו שבעם ישראל בלשון ציורית
:
"שכל ישראל נקראו נפש אחת... ואם חטא אחד מהם - כולם ערבים זה בזה. למה הדבר דומה? לבני אדם שהיו באין בספינה, נטל אחד מקדח והתחיל קודח תחתיו. אמרו לו: שוטה! אתה קודח תחתיך, והמים נכנסין וכולנו אבודין!"
כל הקדושה מכוונת אל יסוד האחדות. בעולמנו, הנראה בטעות מפורד, מסתתרת אחדותו העילאית של הקב"ה שהוא אחד ושמו אחד. תפקיד התורה, שהיא מחשבתו של הבורא, הוא להפנות תמיד את הלומד לאותה המסקנה – הכל מאוחד.

כדי להבהיר את הדברים אשתמש בשלושה שרטוטים פשוטים המייצגים את עולמם של שלושה טיפוסים. 

הטיפוס הראשון הוא הכופר. זה מתגלה כאדם אשר במרכז עולמו מצוי הוא עצמו, וכמי שעובד לאליל האגו של עצמו. הוא בשל לכל מיני רוע, גאווה או כעס. את העולם כולו, כולל הקב"ה, הוא רואה בעיני רוחו כמי שמקיף ומשרת אותו.
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יהודי מאמין הוא יהודי אשר במרכז עולמו מצוי הקב"ה ואותו הוא עובד. הוא ושאר בני האדם והעולם מצויים יחד במעגל המקיף את הקב"ה, שהוא מרכזו היחיד של העולם.
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אך בתפיסת עולם זו של המאמין, ישנה בעיה - כיצד אפשר למלא את חלל מרכז העולם בקב"ה, הרי אין לו גוף ולא דמות הגוף, והוא אינו מדבר איתנו מפורשות? כיצד ידע האדם באמת שהוא עובד את הקב"ה ולא את עצמו? האגו מסוגל "להתחפש" בקלות למאמין גדול וצדיק וכך ה"אני" נשאר במרכז. יתכן שהאדם עובד את עצמו ואת אליל גאוותו, ומתפלל ולומד בכל כוחו למען עצמו בלבד. כיצד ידע שהוא עובד את ה' באמת?
מסופר על הבעש"ט הקדוש שעמד בפתח בית מדרש אחד שלמדו בו מתנגדים רבים בשקדנות. הבעש"ט אמר: "אני איני מסוגל להיכנס כלל כי הכל מלא תורה עד אפס מקום". ראש הישיבה שמח על דבריו והתגאה בהם. אמר לו הבעש"ט: "גנאי הוא זה, שכן התורה אינה עולה למעלה לה' אלא היא תורה שנלמדת למען הגאווה ושלא לשמה, והיא נשארת למטה כולה בבית המדרש ואינה מאפשרת לי להיכנס".

הדרך הקלה והישרה לוודא באמת ובתמים שהקב"ה במרכז עולמך, היא לשים את הזולת במרכז. שים את האדם, האח שלידך, במרכז עולמך, ומכיוון שבכל אדם ובכל יהודי יש חלק אלוק ממעל ממש, וצלם אלוקים שוכן בתוכו ומתגלה דרכו, נמצאת עובד את הקב"ה בפועל, כי הזולת והאלוקי שבו נמצא במרכז עולמך
.
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במילים אחרות ופשוטות יותר - כאשר אתה עושה משהו למען מישהו אחר, אתה עושה משהו למען אלוקים
, אלוקים שנמצא בו כפי שהוא נמצא בכל אחד מאיתנו, ואלוקים שמבקש ודורש ממך שתעזור לרעך. 

הסבר פשוט זה מוכיח שגם יהודים שכביכול אינם "שומרי תורה ומצוות", מסוגלים, אפילו בלי לדעת זאת, לעבוד את הקב"ה במדרגה גבוהה ביותר כאשר הם רק שמים את טובתו של הזולת לפני טובתם של עצמם, מכבדים אותו ואת רצונו או מקריבים את רצונם לטובת רצונו. 

מצוות הנחת הזולת במרכז עולמך וההקרבה למענו, מתבצעת בכל פעם שאדם בוחר לקום במקום אשתו ולטפל בילד הבוכה באמצע הלילה, או לשטוף כלים במקומה, ודווקא ובמיוחד כאשר הוא מקריב רצון אחר או דברים אחרים שחשובים לו הרבה יותר
. 

הקב"ה מגלה לנו בתורתו שרצונו הראשון במעלה הוא שנאהב זה את זה ונהיה מאוחדים, ורצון זה קודם לכל הרצונות האחרים שאנו, באנושיותנו וברצוננו הפרטי, מייחסים לו. 

"כך אמר להם הקב"ה לישראל:

בנַי, מה אני מבקש מכם? הא איני מבקש אלא שתהיו אוהבים זה את זה ותהיו מכבדים זה את זה." (תנא דבי אליהו רבה כ"ו)
ומעלת ישראל קדמה אפילו למעלת התורה, ככתוב:
 

"רבי, שני דברים יש בלבבי ואני אוהבם אהבה גמורה, ואלו הן: תורה וישראל, אבל איני יודע איזה מהם קודם. אמרתי לו: בני, דרכן של בני אדם אומרים התורה קדמה, שנאמר "ה' קנני ראשית דרכו", אבל אני אומר - ישראל קדמו, שנאמר: "קודש ישראל לה' ראשית תבואתֹה". 

במדרש בראשית רבתי מביא את דברי התנא דבי אליהו, ומפרש שלומדים מפסוק זה שישראל הם ראשית וקודמים בחשיבותם לחמישה חומשי תורה. בהמשך דבריו שם הוא מביא משל שמשמע ממנו שאלמלא ברא הקב"ה את עם ישראל לא היתה בתורה כל תועלת בזה העולם
.
על ישראל נאמר ש"עלו במחשבה תחילה", כלומר שעוד בראשית התהוות מחשבת הבריאה כולה, הרבה לפני שהאבן הראשונה הושתתה בעולם, עלתה מחשבת ישראל לפני הקב"ה. בספר "בני יששכר"
, במאמר על חודש אלול, מביא המחבר את דברי המגיד ממזריטש
 שאותה מחשבה קדומה היא היא העונג הראשון שעורר את רצונו הפנימי של הקב"ה לברוא את העולם. כלומר, בזכות הנחת שהסבו ישראל לקב"ה בעצם המחשבה עליהם (עוד בטרם נבראו כלל) נברא העולם כולו.

ומי לנו גדול ממשה רבנו שמסר נפשו פעמים רבות על עם ישראל ואפילו רב
 והתנצח עם הקב"ה לכבודם. רבנו ר' אלימלך מליז'נסק
 כתב שאף על פי שמשה היה חייב בדין מפני שהטיח דברים כלפי הקב"ה, ושאל "למה הרעות לעם הזה?", הוא הצליח להפוך דין לרחמים וכעס לאהבה מפני שכוונתו ורצונו האמיתיים היו לטובת עם ישראל, וזה עצם רצונו האמיתי של הקב"ה. כלומר, בדבריו החריפים נגד ה' הוכיח משה לה' את אהבתו שלו לעם ישראל.

כך עשה משה גם בלב התורה
 כאשר צווח כלפי הקב"ה שאם אינו מתכוון לסלוח לישראל, הוא דורש שימחהו כליל מספרו: "ואם אין מחני נא מספרך אשר כתבת". מפליא לגלות שדווקא אותם גדולי הנצחנים והווכחנים, אנשי האמת הישרים כסרגל, מנהיגי ישראל בכל הדורות, שנלחמו אפילו בקב"ה בכבודו ובעצמו לטובת עם ישראל, היו אלה שיחסם כלפי עם ישראל היה הפוך בדיוק - סלחני, מלמד זכות ואפילו לא אומר אמת לפעמים. הם ידעו שבזמנים מסוימים
 ישנה מצווה מיוחדת (המצריכה לימוד מיוחד) לוותר ו"לשנות מפני השלום".

( (
מצווה לשנות מפני השלום

התורה מצווה על המלך כמה מצוות מיוחדות: לא ירבה לו נשים, לא ירבה לו כסף וזהב ולא ירבה לו סוסים. שלמה המלך, המלך המפואר ביותר בתולדות האנושות, החכם מכל אדם, חרג מציווי התורה והרבה לו נשים, כסף וזהב וסוסים.

אמר הקב"ה: יעקר שלמה ועוד מאה כמוהו ואל תעקר אות אחת מהתורה.

תורת הסוד מסבירה שהתורה כולה מורכבת משמותיו של הקב"ה ולכן "אין אות מיותרת בתורה" ו"ספר תורה שחסרה בו אות אחת - פסול". התורה היא תורת אמת נצחית ושלמה, היא מחשבתו של הקב"ה ולכן אסור לסלף, לשנות או לגלות בה פנים כדי להתאימה למוסר או להגות האנושיים. האדם ותאוותיו האנושיות הם זמניים ובני חלוף וממילא בני שקר. התורה היא תורת אמת השייכת לא-ל אמת שחותמו אמת. 
אך למרות כל זאת, הגמרא במסכת סוטה אומרת שלהכנת המים המאררים, שתפקידם לבדוק את נאמנותה של אישה סוטה
, מותר למחוק מן התורה לא רק אות אחת אלא פרשה שלמה המונה פסוקים רבים. ומה הסיבה לכך? כוחו הגדול של השלום. כדי לעשות שלום בין איש לאשתו
 מוכן הקב"ה למחוק ממש תיבות אותיות ופסוקים משמותיו הקדושים הכתובים בתורה.

זהו שיעור חשוב עבור עם ישראל המלמד עד כמה גדול כוחו של השלום ושל כבוד הבריות, ושהקב"ה בכבודו ובעצמו מוכן לשנות את מנהגו בעבורו.

ישנו רק דבר אחד בכל התורה כולה שמותר לשנות מפניו – השלום.

כאשר שמעה שרה אמנו את הבטחת המלאך שהיא תלד בן, היא צחקה בחוסר אמון ואמרה: "אחרי בלותי היתה לי עדנה ואדוני זקן?". אך כשהקב"ה סיפר על כך לאברהם, הוא שינה את דבריה: "למה זה צחקה שרה לאמר האף אומנם אלד ואני זקנתי". 

מדהים לראות כיצד הקב"ה, שחותמו אמת, אינו אומר כאן אמת. רש"י מביא את דברי הגמרא
: "שינה הכתוב מפני השלום". 

אך אין זו הפעם היחידה ששינו מפני השלום. אהרון הכוהן, רבם של כל אוהבי השלום ורודפיו, היה אף הוא נוהג כך. חז"ל מספרים שכדי לפייס בעלי ריב, היה ניגש אל כל אחד מהם בנפרד ומספר לו כמה מצטער חברו על המריבה וכמה הוא רוצה לפייסו, דבר שלא היה נכון כלל וכלל.
נשאלת השאלה, מדוע באמת מותר לשנות מפני השלום ולומר דברים שאינם אמת? האם מידת האמת אינה חשובה יותר?

התשובה היא שקיימים שני סוגים של אמת: ישנה אמת וישנה אמת לאמיתה.

האמת הרגילה היא חסרת פשרות והיא דומה לנקיבת ההר עד ההגעה לדין ולהכרעה סופית, אך אמת זו איננה מתאימה לבני אדם אלא למלאכים. 

האמת לאמיתה נראית כפשרה, כחלשה וכנוקבת פחות מן האמת הראשונה, אך למעשה סגולתה היא הבנת מורכבות המציאות, הבנה מעמיקה של תפיסת עולמו של הצד השני וידיעת טבע האדם על בוריו, ועל כן היא אמת לאמיתה. לאמיתו של דבר, יודע צדיק נפש בהמתו, וגם הקב"ה מכיר את חולשות האדם שהוא עצמו שתל בכל אחד ואחת מאיתנו בתוכנו פנימה. האמת ניתנת להיאמר – כולנו בני אדם וכולנו מתפשרים כך או אחרת, אך זו האמת לאמיתה, רק כך אפשר לקיים את הפסוק "והאמת והשלום אהבו"
.

הפשרה והוויתור הם הדרך היחידה להגיע לצדק אמיתי לכל הצדדים בעולמנו הזה, עולם שהצדק והאמת שבו אינם מושלמים. 

מחלוקת זו בין האמת לאמת לאמיתה, היא גם שורש מחלוקתם של הלל ושמאי. חז"ל אומרים: "כל מחלוקת שהיא לשם שמיים סופה להתקיים ושאינה לשם שמיים אין סופה להתקיים" (אבות ה, יז), ומביאים כדוגמה למחלוקת שהיא לשם שמיים את מחלוקת הלל ושמאי. דבר זה לכאורה מתמיה, הרי הלכה כבית הלל בלבד, ואין מקום לפסיקתם ולשיטתם ההלכתית של בית שמאי (למעט כמה מקרים בודדים), אם כן מה פירוש המילים "סופה להתקיים"? מה בדיוק מתקיים מבית שמאי? 

נראה שיש לפרש שכאשר מחלוקת היא באמת ובתמים לשם שמיים, תמיד יימצא צד שירכין ראש בענווה של אמת, ולטובת הכלל יקבל על עצמו את שררת הצד השני, ובכך לפחות משהו מתקיים. אבל כאשר המחלוקת אינה לשם שמיים שום דבר לא מתקיים, כל אחד מחזיק באמת המצומצמת שלו והכל נחרב. בית הלל ובית שמאי קיימו מחלוקת לשם שמיים מפני שזכרו לכל אורך הדרך, ואפילו לאחר פסק הדין שהפלה אחד מהם לרעה, שהם אחים, ואכן הגמרא מספרת שהם המשיכו לשאת נשים זה מביתו של זה ולקיים קשרי חברות טובים למרות המחלוקת העקרונית.

הכלל "מותר לשנות מפני השלום" הוא עניין מהותי ויסודי מפני שהוא מגדיר להלכה תחום חדש ולא מוגדר שנעשה כזה מלכתחילה. זהו תחום אפור בתורה שאליו כיוון הקב"ה עוד בטרם נברא העולם, ושכל מטרתו היא מעין "תקדים" בחוק האלוקי שנועדה להבטיח את השלום שהוא התכלית העולמית והאלוקית.

כך למשל אומרת ההלכה היהודית שאף שאסור לגבר יהודי לגעת באישה שאינה אשתו בזמן טהרתה, אם אישה שאינה מכירה את ההלכה מושיטה את ידה לשלום וברור כי היא תיפגע אם לא ילחץ את ידה, מותר לגבר להושיט יד בחזרה.

כן כתוב בהלכה שאף שאסור לחתוך נייר בשבת, אם אין לאדם נייר טואלט חתוך בשירותים ואם לא יחתוך נייר תיגרם לו בושה – מפני כבוד הבריות הוא יכול לחתוך בשינוי מה את הנייר.

הלכה דומה ברעיון עקרוני זה היא ההלכה המורה להציל גוי ממוות מפני דרכי שלום, כלומר מתוך ההבנה שבמציאות העולמית יש ערך עצום לשיווק ולפרסום חיובי או שלילי של מעשיהם של עובדי ה'.

ההלכה מבינה היטב את המציאות ושוקלת את הפגיעה באינטרסים החשובים והעליונים ביותר של הקב"ה מול הנזק קטן יחסית שיגרם, אם בכלל, לאדם. כך למשל היד שהושבה ריקם בדוגמה הראשונה עלולה לגרום לעוגמת נפש, התרחקות ושנאת דת האמת, חילול השם בעולם ועוד דברים קשים
.
התורה מורה לנו להגמיש את עמדותינו, להקל ולוותר ביחסנו עם הבריות. למעשה, הוויתור על האגו והכבוד, הדאגה לזולת לפני הדאגה לעצמי והיכולת להודות בטעות, הם התכונות המוערכות ביותר בעיני התורה וחז"ל והם גם התכונות שמחפש הקב"ה במנהיגי ישראל בכל הדורות.
כל ספר בראשית ותהליך הברירה והבחירה בין בני האדם, ואחריו תהליך שלשלת היוחסין של המשיח, מבוסס על איתור בני האדם שידעו לדחוק הצדה את רצונם האישי ואת האגו מפני צו האחדות העליונה. מסיפור לידתם של האחים פרץ וזרח בני יהודה, שמהם עתיד לצאת המשיח, מעלים חז"ל הקבלה הפוכה ללידת יעקב ועשיו - פרץ וזרח חיו בשלום זה עם זה מבטן
, ולמרות שאלתה הנדהמת של המיילדת "מה פרצת עליך פרץ?!" מדקדוק בלשון הפסוק עולה כי הוא כלל לא פרץ בכוח אלא דווקא יצא ברשותו ובהסכמתו של אחיו התינוק שוויתר למענו על הבכורה, "ויהי כמשיב ידו"; אפרים ומנשה מצליחים לשמור על אחדותם תחת ידי יעקב המשוכלות למרות ההפליה בין הבכור לצעיר; משה ובעיקר אהרון שהתורה מעידה עליו "וראך ושמח בלבו" עמדו גם הם בניסיון הוויתור על הכבוד, ואהרון לא קינא כלל במנהיגותו של משה אף שהיה גדול ממנו וקדם לו בנבואה.
יהודה, ודוד המלך מזרעו, ידעו להודות בטעות, למחול על כבודם האישי מפני האמת, ומשום כך זכו במלכות. ואילו מלכי ישראל שלא ידעו לעשות זאת, איבדו אותה.

אין זה מקרה שפרק זה פתח וסיים במגבלותיו ובמידותיו של המלך היהודי. המלך היהודי צריך להוות דוגמה ומופת בחייו ובהנהגותיו לאוהב ישראל אמיתי המתייחס אל עצמו כ"עבד לעם קדוש", הרואה במלוכה עול וזכות לשרת את הציבור לפני כל רווח אישי. הדרך היחידה לעמוד בכבוד בדרך קשה ומלאת מהמורות ופיתויים זו, היא לאהוב באמת ובתמים את כל ישראל.

שער שני: 
איך אפשר לצוות על אהבה?

"...וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ, אֲנִי ה'".
כדי להגיע לאהבת הבריות והעולם עליך לאהוב ראשית כל את עצמך, שהרי איך תוכל לאהוב את רעך כמוך אם אינך אוהב את עצמך כלל?
הסיבות לאי אהבה עצמית רבות ומגוונות, והן יוצרות מחלות נפש רבות שונות ומשונות, אבל ככלל האדם צריך ללמוד לסלוח לעצמו על חטאיו וכשלונותיו בעבר. וזהו דבר קשה מאוד כיוון שאף שיש בתורה כפרה על חטאים שבין אדם למקום ועל חטאים שבן אדם לחברו, על חטאים שבין אדם לעצמו שום דבר לא מכפר, חוץ מהאדם בעצמו...
והאדם צריך לדעת שעיקר עבודת היצר הרע בעולם היא לעורר בו תחושת ייאוש ותסכול לאחר הנפילה, ולמעשה דבר זה גרוע הרבה יותר מהנפילה עצמה. עניין זה דומה להכשת נחש - השלב שבו מתפשט ארס הנחש בגוף חמור הרבה יותר משלב הנשיכה עצמה
.
חוסר יכולתו של אדם לקום לאחר החטא, נובע מגאווה גדולה שאינה במקומה, כי מי הוא בכלל שלא ייפול? הלא אין צדיק בארץ אשר יעשה טוב ולא יחטא, וגם גדולי ישראל חטאו ואחר כך הורו דרך תשובה לרבים כדוד המלך ואחרים. היצר הרע עשוי אש וכוחו כוח מלאך, ואילו אתה בן אדם בשר ודם. על האדם לדעת שהוא אינו מושלם, ושלמותו האמיתית מופיעה כאשר הוא מכיר בחוסר שלמותו ובחסרונותיו ומצליח לחיות איתם בשלום.
אדם צריך להפריד בין שני חלקים בחטא. החלק הראשון הוא החלק שבו נעשה המעשה עצמו שמנוגד לרצון ה', החלק השני הוא החלק שבו הוא מרגיש רחוק מה' ומורד בו. למעשה, בעוד שהחלק הראשון הוא בלתי נמנע, החלק השני איננו נדרש כלל!
שאיפתנו העליונה היא להיות עובדי ה'. עבד אמיתי ממשיך לתפקד ולתת את התפוקה הנדרשת ממנו גם כאשר אין הוא חש בטוב כלפי עצמו. אדם צריך לומר לקב"ה, אפילו תוך כדי עבירה: "ריבונו של עולם, אני שלך ומעשי שלך, ואפילו החטא שאני חוטא עכשיו - שלך הוא. אינני מורד בך חס ושלום, אני פשוט חלש ויצרי התגבר עלי כרגע, ואני יודע שמיד אחרי המעשה המכוער שאני עושה אתחרט על הכל, אבל גם עכשיו אינני נפרד ממך ואינני רוצה להיות רחוק ממך אפילו לרגע קט". 
הדבר דומה לילד קטן שעושה מעשה המנוגד להוראות אביו, ומיד אחר כך מגיע ואומר לו בפניו: "כך וכך עשיתי למרות שידעתי שאינך מסכים לכך, אבל אני עדיין אוהב אותך. אני מצטער שיצרי גבר עלי וברצוני לתקן את עצמי ולא להתרחק ממך".
ונדמה לי שזה עיקר חטאו של אדם הראשון. לאחר האכילה האסורה מעץ הדעת, ברח אדם הראשון והתחבא מפני בוראו, עד שהוכרח הקב"ה כביכול לחפש אחריו ולשאול אותו באופן חודר ומכאיב כל כך "אַיֶּכָּה?", אתה חי בשקר ובהדחקה, אתה בורח מפני האמת שידועה לך, היצר הרע ניצח אותך לא מפני שחטאת אלא מפני שהוא בינך לבין האמת, בינך לבין הקב"ה שיצר ועדיין יוצר אותך.
ספר התניא הקדוש שכתב האדמו"ר הזקן, ספר היסוד של חסידות חב"ד, מסביר באופן עקרוני מהו האדם, וראשית חכמה הוא עוסק באבחנה מה הוא לא. התניא מסביר שהאדם אינו מושלם ושעליו להפסיק לשאוף לשלמות במובן המקובל, כלומר להשיג שלמות שמיימית כאן בעולם הזה. במקום הנסיון העקר מיסודו של האדם להיות מושלם כמו מלאך התניא מלמד כיצד להגיע לשלמות מסוג אחר, שלמות אנושית:
בשלב הראשון הכרת עצמך על כלל ושלל כוחותיך אפילו הטבעיים המגושמים והבהמיים ביותר. בשלב השני רתימתם לעבודת ה', כלומר אהבת עצמך ללא תנאי כבר עכשיו כפי שאתה, סליחה עצמית והבנה עצמית, וממילא עשיית שלום אמיתית עם עצמך. רק מתוך כך תיווצר אפשרות לשלום עם הסביבה והעולם.
מכיוון שסוגיה זו דורשת בירור והעמקה רחבים, אתן כאן דוגמה פשוטה בנושא המוכר לכולנו: ההתמודדות עם יצר המין.
יצר המין נתפס אצל רוב בני האדם כיצר סודי, אפל או נושא בתוכו צדדים אפלים. האדם החושק בכל מיני חשקים מיניים שלדעתו אינם מקובלים בחברה, מסתיר אותם ומתבייש בהם.
בכך לבד אין שום רע, בני ישראל התאפיינו תמיד בבישנותם.
אלא שלעתים קרובות היצר המיני נתפס כשלילי גם בעיני האדם עצמו כלפי עצמו.
כאן עלולים להיווצר עיוותים שונים ומשונים בעקבות תחושת אשמה ובושה עצמית, תחושות שאין להן שום מקום בעבודת ה', ושהכוונה האלוקית המקורית, שהיא זו ששתלה את אותם מאוויים מיניים מלכתחילה באדם ושהיא היא ממרום קדושתה אחראית להם, בוודאי שמתנגדת להם בכל תוקף. האדם המתבייש בעצמו ובתאוותיו, ינסה להסתיר אותן מבת זוגו הכשרה ומעצמו ויתקל שוב ושוב בתסכול הולך וגובר כאשר כוחות אדירים אלו יפרצו ממנו בצורות שאליהן לא כיוון.
מצב זה אינו רתימה של כוחות הבהמה שבו לעבודת ה' אלא ניסיון לחסל ולהדחיק אותם, ניסיון שיוליד בוודאי תסכול וכאב עצומים ללא כל צורך. האדם, יחד עם בת זוגו הכשרה, על פי ההלכה כמובן, צריך למצוא לו ולה את כל הפתרונות הצנועים, פתרונות שישחררו את הכוחות הללו באופן הנכון ובזמן הנכון. 
ובכוונה הבאתי כדוגמא את יצר המין מפני שדווקא מצורת היחס הנכון לנושא רגיש זה, ניתן ללמוד על כל היצרים והחשקים האחרים הנמוכים או הגבוהים שבאדם. שום דבר לא ניטע בתוכנו פנימה סתם, שום כוח או יצר אסור להדחיק או לחנוק, אלא למצוא לו את הפתרונות הנכונים והתעלות הנכונות על פי ההלכה ולצורך עבודת השם האמיתית, שהיא הגשמת יעודו הפרטי והכללי של האדם.
מתוך כל זה, וגם על ידי הודאה עצמית בתכונות הטובות והיפות שיש בי והזכרת מעלותיי באוזני עצמי וגם ובמיוחד בזמן התפילה, יכול האדם לבוא לאט לאט לידי אהבת עצמו, ולאחר שהסברנו כיצד להגיע לאהבה עצמית אנו פנויים לגשת לאהוב את זולתנו.
אהבה זו מתבססת גם היא על הציווי בתורה: "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ, אֲנִי ה'".
התורה מצווה אותנו לאהוב את הזולת, אך כיצד ניתן לצוות על האהבה כלפיו? הרי האהבה היא רגש, ורגש הוא דבר חי, משתנה, מותנה מטבעו? 

את אותה השאלה אנו יכולים לשאול גם על ציווי דומה בתורה: "וְאָהַבְתָּ אֵת ה' אֱ-לֹהֶיךָ בְּכָל לְבָבְךָ וּבְכָל נַפְשְׁךָ וּבְכָל מְאֹדֶךָ" (דברים ו,ה). 

כיצד מצווה אותנו הקב"ה לאהוב אותו, ואפילו לאהוב באמת ובתמים ובכל הכוחות "בכל לבבך בכל נפשך ובכל ומאודך"? הרי כלל נקוט בידינו: אין הקב"ה מציב לבני האדם דרישות שאינן בנות השגה עבורו, "אין הקב"ה בא בטרוניה עם בריותיו ואינו מבקש אלא לפי כוחן" (שמות רבה לד,א).
אלא שבניגוד למה שמקובל לחשוב, האהבה אינה רגש. האהבה היא החלטה חזקה, רצון שיוצר רגש. ביכולתו של כל אדם להתנגד להרגשתו הטבעית ולהחליט לאהוב בכוח הרצון.
ואכן, כפי שאנו רואים בהמשך הפסוק על פי ציווי התורה הדברים צריכים להימצא "עַל לְבָבֶךָ", כלומר כוח הרצון מסוגל לשים דברים שראוי לאהוב על הלב. התקווה היא שבעת רצון ייפתח הלב וה"החלטה לאהוב" תחדור פנימה ותעורר גם את הרגש.
בכוח יכולת זו, מצווה על כל אחד מאיתנו לאהוב את הרע כָמוֹךָ מכאן לומדים שאותו רעך המוזכר בפסוק הוא ככל הנראה לא כמוך ואף על פי כן הנך מצווה לאהוב אותו כמוך. כלומר, התורה מצווה לאהוב כל יהודי באופן בלתי שיפוטי, מבלי להביט על בגדיו, על דעותיו או על מנהגיו השונים. ואסור להתנות חלילה את האהבה אליו בהתנהגות כזו או אחרת, ואפילו לא בהליכה בדרך של קיום תורה ומצוות. 

במילים פשוטות, עליך לאהוב את רעך ממש כפי שהוא עכשיו, אפילו אם הוא מהווה את ההיפך לכל מה שאתה מאמין בו וזוהי בעצם ההגדרה למושג "אהבת חינם"
.
הפסוק אינו מסתיים בציווי לאהוב את הרֵע בלבד. התורה מוסיפה עוד שתי מילים: אֲנִי ה'. כלומר ישנו קשר מובהק וחד משמעי בין אהבת הזולת לבין אהבת ה'. 

ואכן כפי שנאמר בזוהר הקדוש: הקב"ה, התורה ועם ישראל קשורים יחדיו (כרך ג, פרשת אחרי מות עג,א). ולכן מי שבאמת אוהב את ה' יתברך מוכרח לאהוב גם את עם ישראל.

וכפי שאמר הבעש"ט: "אהבת ישראל היא אהבת הבורא" 
( (
אהבה - הכוח האמיתי המניע את העולם
הזכרנו את המושג אהבת חינם והסברנו שזו הדרישה האלוקית מאיתנו ביחס לזולת, אך זו דרישה גבוהה מאוד שנדמה שהיא מנוגדת מאוד לאווירה השוררת כיום בעולם. היכן בכלל נמצא דבר כזה שנקרא אהבת חינם?
למעשה יש רק שתי צורות טהורות וטבעיות בעולם שבהן מופיעה אהבת חינם, אהבת האדם ממש כפי שהוא עכשיו ללא שיפוטיות כלל וללא כל מטרת רווח.
הצורה הראשונה היא אהבתו של הקב"ה לכל בני האדם, שהרי הקב"ה מחיה ומהווה את האדם, מעניק לו מזון ופרנסה ושלל רגעי אושר ושמחה בעולם. יתר על כן, שאיפתו המוחלטת של הקב"ה, מקור הטוב, היא להיטיב עם כל ברואיו, וכמחנך גדול באמת הוא מבקש לתקן את הקלקולים ואף העונשים והצרות השונות שהוא מייסר את בני אדם בהם, נועדו בסופו של דבר (גם אם הדבר בלתי נראה או בלתי מובן) לטובתם הפרטית כדי שיום יבוא ונשמותיהם יתוקנו אחת לאחת.

בהקשר זה כדאי להסביר גם את תפקידו של הגהנום על פי היהדות. הגהנום אינו מקום לשהות ממושכת אלא רק "מוסד חינוכי זמני למקרים קשים". שם לומדים רשעי ישראל בדרך הקשה את כל מה שסירבו ללמוד בדרכים אחרות ובמקומות אחרים, ומיד לאחר תקופת חינוך מוגבלת זו
 יוצאים משם ועוברים להמשך תיקונם או למנוחתם הסופית בגן עדן. מבחינה זו אהבתו של הקב"ה אלינו היא כה גדולה עד שהיא איננה נמדדת בכך שטוב לנו כעת או שרע לנו עכשיו, אלא בעצם העובדה שנבראנו.

הצורה השניה של אהבת חינם היא אהבת אם לבנה. מרגע שיוצא הילד מרחם אמו, ועוד קודם לכן ברחם פנימה, נקשרת בין האם לתינוקה
 אהבת חינם אמיתית. לאם לא חשוב מה התינוק עושה, ובלי לשפוט אותו היא מעניקה לו חיבוק ותחושה ראשונית של אהבת חינם שהיא הכרחית לגידולו התקין והנורמלי.

כאשר הילד מתבגר ומתחיל להיות עצמאי ולבחור את דרכו, מתחילה השיפוטיות של הוריו ושל העולם להעיב על תחושת הטוהר שבאהבה, או כפי שכל אם מלמדת את בנה בשלב כואב זה של החיים ש"בעולם שום דבר לא מגיע בחינם". בכך חוזרים כולנו על אותה הטעות ומשתמשים באהבה ככלי לתמרון ולהשתלטות על בחירותיו ועל רצונותיו העצמאיים של ילדנו. 

כעת מגיע הילד לשלב הכואב שמתחיל את מסכת חייו הבוגרים. עליו לבחור באחת משתי דרכים - או לחיות את החיים שההורים והמחנכים מייעדים לו ולהמשיך לקבל את ההערכה והאהבה שהיה רגיל לה, ותמורתה לשלם במחיר חירותו ועצמאותו, או לבחור בדרכו שלו ולהוכיח לעולם שהוא מסוגל למצוא אהבת חינם בעצמו וממקור אחר שאיננו אכזב.
כאן מתחיל סיפור המסע המייסר. חיי האדם נדמים כמסדרון אינסופי בעל אלף דלתות. על כל אחת מהן כתוב בגדול: "כאן ניתן לקבל אהבת חינם!". האדם ממהר לפתוח את הדלת ומגלה כי מישהו או משהו אמנם מבטיחים אהבה והערכה אך מבקשים תמורתה לנצלו בדרך כלשהי לטובתם שלהם. שוב ושוב הוא נזכר בדברי אמא: "בעולם שום דבר בעולם לא מגיע בחינם".
החסך באהבת חינם הוא מחלתו של העולם. הרצון לשוב ולחוש נאהבים מבלי להיות נשפטים נמדדים או נשלטים, הוא רצון המשותף לכל בני האדם, והוא לבדו מניע את העולם כולו.

עמוק בתוך תאוות המין, מבעד לתאוות הכבוד והשררה, נמצא הצורך הבסיסי ביותר של האדם להיות נאהב באמת כפי שהוא.

כל אחד מאיתנו מסוגל להיות מקור אמיתי של אהבת חינם כלפי הזולת ומתוך כך להיות חלק מן האור והתרופה של המחלה החשוכה השוררת בעולמנו זמן כה רב. 
בפרקים האחרונים של ספר זה אכן נעסוק בגאולת העולם כולו, אולם צריך לדעת שתיקון העולם מורכב משלבים - כדי לאהוב כל אדם עליך ללמוד קודם כל לאהוב את עצמך, את משפחתך ואת עמך.
( (
אהבה כאמצעי לשינוי
"חֲנֹךְ לַנַּעַר עַל פִּי דַרְכּוֹ" (משלי כב,ו). כלל זה הוא שורש ויסוד החינוך כולו. יש לשים לב כי בפסוק לא כתוב "על פי דרכך" אלא "על פי דרכו", בלתי אפשרי להכריח בני אדם לשנות את דרך חייהם. 

כל מלאכת החינוך
 היא יצירת חשק ורצון עצמיים אצל החניך, ואין זה חשוב אם החניך נער או זקן
. האדם הוא יצור עצמאי ובעל בחירה חופשית מעצם טבעו
, ואין הוא סובל שמישהו זולתו ינהיג את מסע חייו.

הדרך היחידה לפתוח את סגור לבו היא לאהוב אותו ולתמוך בו באמת לאמיתה כפי שהוא כבר עכשיו.

"אהבת חינם" אמיתית אינה תלויה בדבר כלל, במיוחד לא בצורך האנושי הטבעי והעז להשתלט על הזולת ולתמרן אותו לעשות כרצונך, כי כפי שלכל אדם יש צורך כזה, לכל אדם יש גם מנגנון טבעי מיוחד המזהיר מפני ניסיון השתלטות של אדם אחר עליו.
רק כאשר האהבה טהורה ובלתי נגועה, ישנו סיכוי טוב שהחניך אכן יבחר בדרך הרצויה. אך כמובן שגם אם הוא לא יבחר בה, אסור "להתחרט" ולאסוף בחיפזון את האהבה שכבר הוצעה לו. אדרבה, זו עת מבחן לברר אם האהבה ההיא היתה באמת אהבת חינם או בסך הכל עוד אהבה התלויה בדבר.
הדרך היחידה לשנות אנשים היא לאהוב אותם באמת, ללא התנשאות, פטרונות או ניסיון כלשהו להשתלט עליהם. להיות בעבורם, באופן אישי כנה ואמיתי, דוגמה אישית ומופת למה שנכון יפה ורצוי. 

גם עם ישראל יגיע בסופו של דבר לתיקון ולתשובה רק מתוקף רצונו האישי של כל פרט ופרט מישראל. אחרת לא היתה לקב"ה שום סיבה לברוא עולם כה מסובך עם בחירה חופשית.
מבחינה זו מוצדק חששו של היהודי שאינו שומר תורה ומצוות, מ"כפייה דתית". לאורך חייו הוא נתקל בניסיונות שונים ומשונים, מתוחכמים יותר או פחות, של יהודים שומרי תורה ומצוות להעביר אותו למחנה שלהם. לאמיתו של דבר הוא אינו מפחד ממחנה זה, ובוודאי שבמודע או שלא במודע הוא מונה את עצמו עליו (שהרי כיהודי הוא מגדיר עצמו ואין הוא מנותק חלילה ממסורת ישראל סבא), אך הוא איננו סובל את המחשבה כי אחרים יכפו עליו לקבל דרך חיים שלא בחר בה בעצמו. מחשבה זו לבדה, ולעתים יחד עם מחשבות נוספות, אמיתיות או שקריות נגד דת ישראל, מונעים ממנו רצון זה, הרצון שהוא היחיד אשר אחראי על תהפוכות נפש האדם ובחירותיו. בכוח הרצון הרי ניתן לשבר מחיצות של ברזל, ומכוחו ניתן גם להישאר בעיוורון מוחלט אפילו במואר שבימים
.

( (
דרך ארץ קדמה לתורה

כפי שהגדרנו, החינוך האמיתי מתבטא בנתינת דוגמה אישית מופתית, ולכן ניתן להבין עד כמה חשובה התנהגותו של כל יהודי ויהודי בכל רגע נתון. מצוות "קידוש שם שמיים"
 שמוטלת עליו, היא בעצם מלאכת אהבת הבריות, וקירובן אליו הוא חינוכם, ואת המצווה הזאת אפשר לקיים או להחמיץ בכל רגע ורגע. 

יהודי צריך להיות ישר והגון כלפי שמים וארץ. עליו להיות טוב לבריות ולקיים משא ומתן ומסחר של אמת, ולעבוד על עצמו כדי לרכוש מידות טובות ללא כעס או קפדנות וללא גאווה ונקמנות.

והדברים אמורים במיוחד אצל היהודים המחשיבים עצמם ליראי שמיים שאצלם קל יותר לעבור ל"ע על איסור "חילול השם"
.
כמה נורא לשמוע את הקול הצורם החודר כליות ולב: "מה שווים הוא ותורתו אם כך הוא מתנהג". גדולי ישראל בכל התקופות הקפידו להיות נקיים וישרים עם כל אדם, יהודי או גוי
, בכל עסקיהם, והקפידו להיות "א-מענטש
", בעלי צורת אדם של מופת בכל מה שהלכו ופעלו, מעורבים בדעת עם הבריות ותמיד הקדימו עסקי הבריות ודאגותיהם (ואף הטרחניות שבהן) לענייניהם
. מי לנו גדול כאברהם אבינו שבתחילת פרשת וירא עוזב את הקב"ה ורץ לקבל את פניהם של המלאכים בחושבם לאורחים ערביים ומבקש: "אל נא תעבור מעל עבדך". מכאן למדו חז"ל עד כמה גדולה הכנסת אורחים. גם משה רבינו ירד מן ההר אל העם ומשהייה במחיצת השכינה אל עסקנותם הקטנונית של עם ישראל. דברים אלו ניכרים מכל פרשות התורה ומספר בראשית במיוחד. 

לכן חייב אדם לוותר על כל מיני הידורי מצוות ומילי דחסידותא וחומרות רבות, מפני כבוד הבריות. ישנן הלכות רבות ושונות
 שכל מטרתן היא טובת כבוד הבריות ואחדות ישראל והשלום. הרב הצדיק בעל המוסר הרב ישראל סלנטר כתב תקנון סליחות ידוע ובו ציווה להקפיד על כבוד הבריות בקימתו ממיטתו בימי הסליחות, מפני שעניין גזל שינה יקר לא פחות מאמירת הסליחות והתחנונים, וכידוע, ביום הכיפורים, הקדוש שבימים, מתכפרים לכל ישראל עוונותיהם אבל על עבירות שבין אדם לחבירו אין יוהכ"פ מכפר.

במיוחד יקפיד אדם בביתו פנימה ויהיה בבחינת נאה דורש בחוץ נאה מקיים בפנים, וקורות ביתו של אדם מעידות עליו. לא יהא לטורח בהנהגותיו המופלגות על בני ביתו ולא יטיל אימה על בני משפחתו ויקפיד לטפל ראשית כל בילדיו ולאהוב בכל מאודו כגופו את אשתו, כלשון הכתוב: "מבשרך אל תתעלם".

וכל יהודי הוא ממש שליח ההשגחה העליונה, ובמעשה נכון ובהתנהגות אצילית בכל פרט מפרטי החיים, מסוגל הוא לקרב את אחיו האובד בהתקרבות האמיתית והנכונה לאביו שבשמים, התקרבות שבאה מתוך התעוררות ניצוץ חלק היחידה שבנשמה והרהור תשובה, ומתוך התרשמות כנה ובחירה חופשית ביפה בנכון ובטוב שבאדם ובעולם
. 

נשיאה בעול עם הציבור על פי יכולתו של כל אדם, היא מצווה גדולה מאוד אשר אין לה שיעור
. כך גם כאשר הוא מתפרנס בכבוד ואיננו תלוי חלילה כעול על צוואר הציבור. על כך אמר ר' עקיבא: "עשה שבתך חול ואל תזדקק לבריות". והתנאים הקדושים עבדו למחייתם ולפרנסת משפחתם. הם לא בחלו בשום עבודה, אפילו עבודות פשוטות כנגרות ופחמות, והדברים ידועים. וכן היתה דרכם של הרמב"ם
 והמהר"ל, ובכלל דרכם של גדולי ישראל מאז ומתמיד, והורו להשתתף עם הציבור בשמחתו ובאבלו, לשלם את כספי המסים לקופתו, ולצאת צבא למלחמת מצווה.
אין כאן כל רצון לפתוח את הפולמוס הידוע בעניין השקפת גדולי ישראל השונים בדורות האחרונים על הציונות ובשאלה אם מדינת היהודים בדור זה היא אכן ראשית צמיחת גאולתנו אם לאו
. על כל פנים, ובזה יודו גם המתנגדים החריפים ביותר, מדינת ישראל היא כיום הקהילה היהודית הגדולה בעולם. קיבוץ זה של עם הקודש, שגם יושב על אדמת הקודש שהובטחה לנו מידי בורא עולם, מאוים השכם והערב בידי שונאיו ומבקשי רעתו. על כן, על פי תקנות קהילת קודש זו, שאינן תלויות בהשקפת יושביה, ושאינן שונות מתקנות קהילות ישראל אחרות שהיו בהיסטוריית עמנו בכל תולדות ישראל, כל איש ישראל מוכרח לצאת צבא
 ולו רק כדי להגן על הגופים היהודים של אחיו בני ישראל, ובדיני נפשות עסקינן לכולי עלמא - ובאיזה תירוץ ימלט עצמו מחובה קדושה זו? ועל כך כעס משה במחשבתו על בני גד וראובן וחצי המנשה "האחיכם יצאו למלחמה ואתם תשבו פה?!".
ישנם "בני עלייה"
 כרבי שמעון וחבריו, "שרבים ניסו לעשות כמותם ולא עלתה בידם", שאותם הגמרא מכנה בדבריה בעלי "תורתם אומנותם", אלו הם תנאים קדושי עליון שמי כמוהם בכל הארץ מחיי מתים במאמרם, אלו התופסים בספר בכל כוחם והוא להם ולישראל סייף
 ובזכותם מכים ישראל את אויביהם "על פי חרב"
. עליהם לבדם תבוא הזכות, שהיא גם החובה הקדושה, להישאר בטלים ממלאכה בבתי המדרשות ולהקדיש את כל תורתם לכבוד כל ישראל, שזו הכוונה האמיתית בלימוד לשמה וזו הדרך האמיתית להשיגה. אבל אלה הם עילויים מופלאים ורוב רובם של עם ישראל, ה' עליהם יחיו, אינם נכנסים לגדר זה, וה' מביט ללבב.

גם אין לפרוש מתוך ציבור יראי ה' הרחב, ולעשות סייג על סייג
 ולגדור עצמו ומשפחתו בגדרי צניעות שלא היו ולא נשמעו מעולם בישראל. דברים אלו הופכים ראשונים וקדמונים ל"אינם מבינים" כביכול, ומתוך כך עלולים חס ושלום לזלזל בכבוד נשות ישראל.
סוף דבר, ואין כאן שום רצון אלא טובתם של כל ישראל האהובים והרצויים לפני אביהם שבשמיים, יתקן כל איש ישראל מעשיו המרחיקים ממנו את אחיו, ויבקש רק לדבוק בהם בכל מאודו, ולהסיר המחיצות לא רק בינו לבין אבינו שבשמיים אלא גם וראשית כל בינו ובין יתר הבנים שבארץ, וכדברי הישרים והצדיקים גדולי ישראל - זו הדרך הישרה הסלולה להתקרב גם לה' יתברך על ידי שיאהב מה שאוהב ה' – זה ישראל.

( (
על תפילה ותוכחה - דרכם של צדיקי ישראל

מסופר על אחד הצדיקים שהיה מקבל ביחידות אנשים אצלו בחדר ורק השמש היה ניצב עליו לשרתו.
והנה הבחין השמש בדבר פלא אצל הרב, בכל פעם שהיה נכנס אצלו אדם ומלין בפניו על צרותיו, היה הרבי מוציא דף וקולמוס ומחכה בשקט כמה רגעים. לפתע היה רושם במהירות משהו בפתק ואז מקפל אותו בזריזות גדולה מאוד ומכניסו למגירה הראשונה בשולחן העבודה שלו. לאחר מכן היה פוטר את היהודי לשלום ומברכו בהצלחה.
השמש הסתקרן מאוד לדעת מה כותב הרבי בפתקים הללו, במיוחד הפליאה אותו המהירות המדהימה שבה רשם הרבי על הנייר. כך התייסר במשך כמה וכמה ימים בלי להגיד לרבי מילה והרבי המשיך במנהגו זה. יום אחד יצא הרבי מחדרו והשמש נותר לבד מול המגירה, יצרו גבר עליו והוא פתח את המגירה והחל להוציא הפתקים ולפתוח את קיפוליהם. אך מה גדולה היתה הפתעתו כאשר נוכח שבכל הפתקים הללו אין מילה אחת ברורה שניתן לקרוא. על כל פתק ופתק היה מעין שרבוט ותו לא.
עתה גברה סקרנותו יותר ומחשבות שונות ומשונות החלו טורדות את מנוחתו, כלום יתכן שהרבי מרמה את הבריות? מדוע הוא רק עושה עצמו רושם? לבסוף לא יכול היה השמש להתאפק והוא שאל את רבו הצדיק על העניין. הרבי עצם את עיניו, נשם עמוקות ונאנח.
בכל פעם שמגיע אלי יהודי, הסביר, לבי יוצא אליו. הייתי רוצה לזכור את כל היהודים, את כל המקרים ואת כל מיני הצער והצרכים שלהם, אלא שזכרוני בוגד בי. לעתים קרובות עובר זמן רב בין הפגישה עם היהודי הסובל לבין התפילה, ומה אעשה? לכן מקיים אני מנהג זה: יושב אני ופתק נייר נקי בידי ומקשיב רוב קשב לסבלו של היהודי שמולי, כאשר אני חש שאני מזדהה לחלוטין עם סבלו, שאני ממש מסוגל לחוש את כאבו, אני מסמן שריטה על הנייר. לאחר מכן אני לוקח את כל הפתקים וכל השריטות ונותן לריבונו של עולם ומתפלל לפניו: אתה אדון העולם, אב לכל היהודים, אתה תזכור ותדע למי שייכת איזו שריטה ואני סומך עליך שתדאג לכל היהודים הללו. 
לעיתים קרובות אנו מדברים על אהבת ישראל ועל הצורך באחדות. יש שמתאהבים ברעיון האהבה, אך כיצד ידע אדם שהוא אוהב באמת כל איש ישראל?
הדרך הטובה לבדוק את עצמו באמת היא התפילה, תפילת האדם היא רצונו האמיתי. בתפילת שמונה עשרה השאירו חז"ל מקום (בברכת שומע תפילה) לכל אדם לומר תפילה אישית, בלשונו וכרצונו, לפני הקב"ה. 
מעלה גדולה היא לשפוך שיחה לפני הקב"ה על כל פרט ופרט מחייו של האדם, ולוואי שיתפלל אדם כל היום כולו, אבל כמובן שיש מדרגות בתפילה. חז"ל אומרים שהמתפלל על חברו נענה תחילה וגם זו מדרגה - להתפלל על החבר ועל הכלל כדי שתפילתך תענה, אבל ישנה מדרגה גבוהה יותר. הבעש"ט הקדוש שואל: מכיוון שידוע שכל דבר שקורה לאדם הוא בהשגחה פרטית והוא מסר המכוון אליו אישית מאת הקב"ה, מה רוצה הקב"ה מאיתנו כאשר הוא מראה לנו בעולמו צרות ובעיות של הבריות שאין לנו באמת שום אפשרות לעזור להם בעצמנו? מה אפשר לעשות כאשר ידינו קצרות מלהושיע, כשנדמה שאי אפשר לעשות דבר? ותשובתו של הבעש"ט היא שאז צריך להתפלל. הקב"ה מראה לנו עולם חסר ודורש תיקון, בעיות חברתיות, בעיות אישיות, מעוכבי שידוך, עקרות, יתומים ובעלי צרות ומכאובים. כולם אחינו וכולם זקוקים לרחמים. על האדם להתפלל, תמיד יש על מה, צריך רק לפקוח את העינים ולהביט סביב. לעתים מצליח האדם ממש להידמות לבורא העולם בתפילתו, וזו הדרגה הגבוהה יותר. "בעל הסולם"
 בהקדמת חיבורו על הזוהר, כותב שישנה מדרגה שבה הצדיק הופך ממושפע למשפיע וממקבל לנותן. זו המדרגה שבה אדם מסור כל כולו בתפילה על צרת זולתו, הוא והקב"ה הופכים אחד – שהרי עיקר עיסוקו של הקב"ה הוא הדאגה לבריות. 
הגמרא במסכת עבודה זרה מתארת את סדר יומו של הקב"ה:

"אמר רב יהודה אמר רב: שתים עשרה שעות הוא היום, שלש הראשונות - הקב"ה יושב ועוסק בתורה, שניות - יושב ודן את כל העולם כולו, כיון שרואה שנתחייב עולם כליה עומד מכסא הדין ויושב על כסא רחמים, שלישיות - יושב וזן את כל העולם כולו מקרני ראמים עד ביצי כנים, רביעיות - יושב ומשחק עם לוויתן שנאמר 'לוויתן זה יצרת לשחק בו'"

הקב"ה מתחיל את יומו בלימוד תורה, "עוסק בתורה". לאחר מכן שופט את האדם בכל יום ויום. בחלק השלישי של היום הקב"ה קוצב לכל מין ומין את מזונו ומהיכן תזדמן לו פרנסתו. בחלק הרביעי של היום, שהוא סופו של היום, יושב הקב"ה ומשחק עם לוויתן.

אנו רואים שבמשך רוב היום (השעות השניות והשלישיות) עסוק הקב"ה בענייני הבריות, במשפטן ובפרנסתן. אבל אני רוצה לטעון שגם במשך יתר השעות, הראשונות והאחרונות, הוא עסוק בענין זה. כיצד?
הגמרא אינה אומרת שהקב"ה לומד תורה אלא "עוסק בתורה". מהי התעסקותו בתורה של הקב"ה? ההתעסקות היא קיום התורה בפועל. התורה היא חוכמתו והיא הוראתו של הקב"ה, הוא כבר יודע אותה על בוריה והרי "אני ה' לא שניתי", אין לפניו דבר חידוש והכל אצלו יתברך שלם בוודאי. אנחנו צריכים ללמוד תורה וכך להשתלם ולהתקרב לא-ל, אבל מה הא-ל צריך לעשות כדי לעסוק בתורה, כדי לקיימה? הוא צריך להורות הלכה מתוך כל חלקי התורה אל האירועים המתרחשים במציאות אצל בני האדם. התורה ניתנה לבני אדם ולא למלאכי השרת. בצד העליון שלה אין שום חידוש ולא שינוי, אבל בצד המעשי שלה, בצד הקשור לבני האדם ההולכים לפיה, או מתנגדים לה, יש הרבה מה לעסוק. 
ומהו המשחק עם הלוויתן? הלוויתן הוא שם קוד. כתוב בחז"ל שפירוש שמו הוא "לווית חן". בסוף היום הקב"ה משתעשע ומשחק עמו. מה זה אומר? יומו של הקב"ה לא מציין יום רגיל כמו בחיי האדם, יומו של הקב"ה הוא תקופת זמן ממושכת המסמלת את כל ימי העולם הזה. סוף היום הוא סוף העולם, והשעשוע והשחוק הם ההגעה אל התכלית. הלוויתן מזכיר לנו את הסעודה המזומנת לצדיקים היושבים מתחת לסוכה העשויה מעורו של הלוויתן. המשחק עם הלוויתן מסמל את שמחתו של הקב"ה בגאולה הסופית ואת תכנוניו לגביה. הגאולה הזאת תלויה ביכולת הבריות לאהוב זה את זה ולשאת חן (על משמעות המילה לוי ועל שורשה עוד נרחיב בעז"ה בפרק האחרון של ספרנו).
למדנו אפוא שהמתפלל על חברו באמת, נדמה כקב"ה בעצמו המתפלל ומברך כל אחד מאיתנו שיזכה להגיע לתיקונו האישי ולקבל את השכר הטוב המגיע לו ושבעבורו הוא נברא. ואולי זה המקום להביא את תשובת הזוהר הקדוש לשאלה מדוע בכלל ברא הקב"ה את העולם? 
אומר הזוהר על פי המדרש: חפץ הטוב להיטיב, ומפני שכל הנשמות שהיו קרובות אצל כסא כבודו והתפרנסו מזיו השכינה התביישו, שהרי הם אוכלי "נהמא דכיסופא" (לחם בושה), ומעולם לא עשו דבר וחצי דבר כדי לרשת את עצם קיומם ואת פרנסתם ותענוגם המזומנים להם בשמיים בשפע. כמו שהאביון המתפרנס על חשבון בעל הבית יום אחר יום, בשלב מסוים מתבייש ומבקש לגמול טובה עם מארחו או לפחות לעשות משהו תמורת הטוב שמושפע עליו.
אז ברא הקב"ה את העולם, מקום שבו יש חושך ורוע, כשהסיבה היא אחת: לשלוח את הנשמה למטה כדי שתוכל להוכיח את עצמה ולקבל שכר. אז תוכל להראות את פניה בגאון למעלה כאשר תחזור לבית עולמה, עולם האמת.
הקב"ה טוב ומטיב ודאגתו מסורה לכל הבריות, וכך גם אנו צריכים להיות. אמרו חז"ל: מה הוא רחום אף אתה היה רחום, וכו' (עיין בספרו הקדוש "תומר דבורה"של הרמ"ק, המבוסס על השוואה זו).
כך היתה דרכם של גדולי ישראל מאז ומעולם להתפלל על כל צרת יהודי בלב נשבר ולחשוב עליו מחשבות טובות, שעל כך אמרו כמה מצדיקי ישראל
 שהדבר מועיל לשורש נשמתו ולתקנתה ובוודאי גם לפתוח שערי שמיים.
ומה קורה כאשר רואים יהודי עובר עבירה מכוערת? מה לעשות אז? האם ניתן להתעלם ולהמשיך כאילו דבר לא קרה? אומר הבעש"ט שכאן נבחן מי שהעבירה או החיסרון נראו אליו - אם אתה מתמלא כעס על היהודי החוטא, הרי זו הוכחה שהמום קיים במשהו גם אצלך, "וכל הפוסל במומו פוסל". הקב"ה הראה לך את אותה עבירה כדי שתבדוק את עצמך ותפסוק דין כלפי עצמך. אך אם אתה רואה את היהודי עובר עבירה והדבר גורם לך להתמלא עליו רחמים וצער - לבך טהור ואין בך נגיעה לאותה העבירה כלל ודאגתך דאגה כנה.

אמנם ציוותה התורה "הוכח תוכיח את עמיתך", אלא שכפי שמדייקת הגמרא
 "עמיתך" הוא "עם שאיתך" בתורה ובמצוות, ומסביר בעל התניא
 שחובת ההוכחה היא רק על חברך, על אדם שמחזיק בתורה כמוך, וממילא יש יסוד סביר לקוות שהוא מעוניין לשמוע את התוכחה ושהיא רצויה לו, ואף על פי כן זהו דבר קשה להוכיח ולקבל תוכחה, וכבר אמר רבי אליעזר בן הורקנוס בדורו תמהני אם יש בדור הזה מי שיודע להוכיח. ובוודאי ובוודאי שאין הכוונה שתוכיח סתם אדם מן הרחוב שמעולם לא פגשת קודם לכן. 
שלמה המלך, החכם מכל אדם, אמר: "אַל תּוֹכַח לֵץ פֶּן יִשְׂנָאֶךָּ הוֹכַח לְחָכָם וְיֶאֱהָבֶךָּ" (משלי ט,ח). שמעתי פעמים רבות מאבי מורי פירוש פשוט ויפה על פסוק זה: ותחילתו בשאלה מה החוכמה להוכיח חכם?, הרי כל העניין הוא להוכיח את הלץ! אלא שהלץ והחכם הם אותו אדם ממש, והשאלה היא כיצד אתה מתייחס אליו - האם בזמן ההוכחה הוא לץ בעיניך או חכם?, ועל פי זה גם יקום הדבר או יפול אם ישנאך או יאהבך וממילא אם יקבל תוכחתך או לא. 

הכלל הנקוט בידינו בענייני תוכחה הוא שעל מנת להוכיח אתה חייב לאהוב באהבה אמיתית את המוכח, והוא עצמו צריך להרגיש ולהעיד על כך גם הוא, וממילא ידע באמת שכל מה שתגיד לו הכל הוא אך ורק לטובתו. 
בכל ענייני ההוכחה על אלו ממחנהו ושאינם ממחנהו, יקפיד ראש וראשית לא לפגוע באיש או אשה מישראל כי רב הנזק על התועלת ויבדוק היטב אם דבריו נשמעים, ואם לאו - מוטב שלא יוכיח ולא יהיו דברים בלתי נשמעים. לפעמים מוטב לא להוכיח על עבירות מסיבה אחרת, שיש מי שאינו יודע שהוא עובר עבירה, ושגם אם ידע - לא יקבל ממנו. מבחינה זו מוטב יהיו שוגגים ואל יהיו מזידים. ובוודאי שאין מקום לצעוק או לריב עם איש מישראל, ובייחוד לא עם יהודי שאינו שומר תורה ומצוות – תינוק שנשבה שאין בו כלל הבנת חטא מזיד או שגגה, והוא תם או שאינו יודע לשאול כלל.
שער שלישי: 
שלבים מעשיים בגאולה טבעית

הגמרא בעיסוקה בשאלה אם תבוא הגאולה בדרך של מופתים על-טבעיים או תתרחש מאליה באופן טבעי - מביאה את המחלוקת המפורסמת לעניין משיח ודרך בואו, ומתבססת על שני פסוקים – פסוק אחד מספר דניאל - "וארו עם ענני שמיא", ופסוק אחר מספר זכריה - "עני ורוכב על חמור". בסוף הגמרא מכריעה, שאם זכו – יבוא המשיח בדרך הראשונה המופלאה, ואם לא זכו - יבוא בדרך השנייה.

מהי הכוונה ב'זכו' או 'לא זכו'? מדוע הקב"ה מחכה ואינו גואל אותנו מיד?

הקב"ה מעוניין בקיום סיבת העולם ותכליתו, שהתיקון והטוב יבואו מאיתנו, בני האדם בעלי הבחירה החופשית. זה כל עניין החינוך – לתת לאדם לפעול בעצמו, ומעצמו לגלות את הטוב ולהתגבר על הרע, וכך לקבל שכר טוב. זוהי סיבת בריאת העולם מלכתחילה
 ולכן הוא מחכה עד שנבוא בעצמנו אל הדעת הטובה ונחליט לתקן את הדרוש תיקון. 

כך היה גם בגאולה הראשונה – גאולת ישראל מיד מצרים על ידי משה רבינו – הכל התחיל באופן טבעי. משה, הגואל הראשון, ביקש והתחנן אל העם ואל פרעה שישמעו אליו ואל בשורתו ואיש לא שמע אליו בתחילה. רק מאוחר יותר הגיעו האותות והמופתים מאת ה'. גם דרישתו הראשונה של ה' מפרעה היתה להוציא את עם ישראל "רק" לשלושה ימים לעבודת האלוקים במדבר ולא לצאת ביד חזקה ובזרוע נטויה לנגד עיניו לנצח.
לכן הוציא ה' את ישראל בדרך הטבע קודם כל והתחכם עם המצרים שעדיין היתה קליפתם עבה וחזקה. כלומר, ה' חפץ בעבודתנו כאן למטה והיא שחסרה לו לתיקון העולם ולגאולתו. 
עתה נותר רק לברר מה עוד זקוק לתיקון כדי לתקנו בפועל ובזריזות, ואכן אף שיש דברים רבים הזקוקים לתיקון בוודאי ישנם דברים שהדחיפות לתקנם רבה יותר לכל השאר ולכן תיקונם קודם.
כלומר, כדי להגיע לגאולה הסופית העולמית שעניינה שלום ואחדות בין כל בני האדם, צריך לפעול באופן מעשי וטבעי כבר עכשיו ובכל הכוחות כדי לעשות שלום בין כל חלקי המציאות, וראשית כל בסביבתנו הטבעית - בבית, בעיר ובארץ. האהבה והאחדות והחינוך אליהם הם דבר מדבק ומתפשט. וכאשר נצליח לעשות שלום אצלנו במקומנו ובעמנו, יקרין הדבר ויפעל את פעולתו המבורכת גם בשאר חלקי העולם והאדם.
( (
"כי הנה המלכים נועדו" – 
על משיח בן יוסף ומשיח בן דוד ותפקידיהם
משיח בן יוסף בא לפני משיח בן דוד, ומילוי שליחותו של משיח בן יוסף הוא תנאי לבואו של משיח בן דוד
. יוסף נקרא כך על שום "יוסף ה' לי בן אחר", וסודו ועניינו הוא לאסוף יחד לאגודה אחת את כל שבטי ישראל ולתקן באופן טבעי את השנאה התוך-ישראלית. שנאה שהחלה בפועל בגללו, הגיעה לשיא במעשה השלכתו לבור, ועדיין לא תוקנה
. משיח בן דוד בא אחריו, כלומר אחרי שכבר יש אחדות ישראלית, ועניינו הוא לקשר בין בני האדם לאביהם שבשמיים באופן על-טבעי ופלאי (לבנות את בית המקדש שהוא הצוואר המחבר בין שמיים וארץ
).
הבנת העניין הגדול הזה, שלעם ישראל יש שני משיחים ושתי תקופות בגאולה, פותרת בעיות רבות מאוד בתפיסת הגאולה. זה גם ההבדל בין משיח הבא "עני ורוכב על חמור", לבין משיח הבא רוכב על ענני שמיים "וארו עם ענני שמיא". במחלוקת המפורסמת שכבר הזכרנו אמרו: הא - בעיתה, הא - אחישנה. הכוונה היא שאחד מהמשיחים תלוי בנו, ולכן עניינו אחישנה. משיח בן יוסף הוא אחדותם של ישראל ולכן הוא נמצא בכל אחד מאיתנו כיוון שאהבת כל ישראל תלויה בכל אחד ואחד מאיתנו. המשיח השני, משיח בן דוד, אינו תלוי בנו אלא מגיע בבחינת רוכב על ענני שמים, והוא מגיע מיד בזמנו ובעיתו. 
על משיח בן דוד כתב הרמב"ם באיגרתו המפורסמת לבני תימן שהוא צריך להיות בעל מופתים ולו חיכו והתפללו ישראל בכל הדורות. אבל המשיח הראשון של ישראל, משיח בן יוסף, יבוא בדרך טבעית לגמרי, וזה משיח בן יוסף שיהיה מלך רגיל עליהם ועלול גם חס וחלילה להיהרג בעוונות. בסוף הלכות מלכים כתב הרמב"ם שיעמוד מלך כשר מבית דוד
, ואין הוא צריך לעשות מופתים שלא כדרך הטבע, אלא רק לכפות את ישראל ללכת בדת האמת. ואמנם מעלתו של משיח בן יוסף יקרה ממעלתו של משיח בן דוד כי עושה הכל בדרך הטבע מלמטה באתערותא דלתתא וכוחו תלוי בכוחם של המוני בית ישראל שנקראו גם הם משיחים לעניין זה, כי הם אלו שצריכים בפועל לאהוב איש את רעהו.
ובאמת, כיצד יוכל משיח בן יוסף לעשות כל זה ולכפות את כל ישראל לילך בדת האמת, הרי רואות עינינו בפשטות שרוב העם רחוק מלקיים מצוות, ואדרבה יש שנאה נגד דת היהודית ונגד יראי ה'?
האמת היא שאפשר לענות על פי דברי החסידות על מאמר הגמרא במסכת שבת דף פח. הגמרא שם מספרת שבמעמד הר סיני כפה הקב"ה על עם ישראל את ההר כגיגית, ואמר אם ישראל מקבלים את התורה - מוטב, ואם לאו - פה תהא קבורתם. השאלה שעולה מיד היא היכן בחירתם החופשית של עם ישראל? אם לעם ישראל לא היתה ברירה, אין שום סיבה לשמוח ולהתפעל מכך שאמרו "נעשה ונשמע"?

תשובת החסידות בקצרה היא שהכפייה היתה מגודל הגילויים והאהבה שהעניק להם הקב"ה, וההוכחה לעיני בשר שאין עוד מלבדו ושכל המציאות היא היא הקב"ה בפשטות עד שיצאה נשמתם בפועל, ואכן נלקח מהם כוח הבחירה מכוח אהבתו האדירה של הקב"ה אליהם ומכוח הגילוי העצום, ואריה כי ישאג מי לא ירא! ובמקום אחר ממשיך ומסביר מי לא ירא להיכנס בין האריה והלביאה בזמן שבא להזדווג איתה?! ומי לא ירא מאהבתו הנוראה ומופלאה של הקב"ה מלך מלכי המלכים לכל יהודי ויהודי! וגם היהודים נבהלים מגודל אהבתו העצומה של ריבונו של עולם אליהם, ומיד צועקים "נעשה ונשמע" כדרכם של מלאכים. 
זאת תהיה גם דרכו של המשיח בבואו לכפות את כל ישראל ללכת בדרך התורה. כדרכו של הקב"ה שיאהב כל כך את כל בני ישראל ויאהיב כל כך את תורת ה' על עם ישראל, עד שיקח מהם ממש את זכות הבחירה ואז יהיו חייבים לחזור מיד בתשובה שלמה. וזאת ורק זאת דרך האמת, ובלבי ברור הדבר כשמש המאירה בצהריים ואין ספק, וה' הטוב יוכיח.

ולכן נאמר על המשיח: "וַהֲרִיחוֹ בְּיִרְאַת ה' וְלֹא לְמַרְאֵה עֵינָיו יִשְׁפּוֹט" (ישעיהו יא,ג). כלומר, המשיח יהיה עיוור לצורתם החיצונית של בני האדם, לסטיגמה המקובלת, וישפוט על פי חוש הריח האמיתי, שהוא כידוע החוש היחיד שלא נפגע בחטא עץ הדעת. והוא סמל ומשל לסגולת ישראל שאי אפשר לה להיות מוכתמת והיא תמיד נשארת נאמנה. זה גם סודו של מעמד חג הפורים שקשור מאוד בחוש הריח ובבשמים – כלומר שישראל בתקופת אסתר
, כאשר התאחדו באהבה יחד וקיימו את בקשתה של אסתר המלכה למרדכי "לך כנוס את כל היהודים", נתנו ריח טוב לפני הקב"ה כשקיימו עליהם בעצמם ומרצונם החופשי את מה שכבר קיבלו בכפייה במתן תורה.
הגמרא
 מספרת שר' יהושע בן לוי ביקש לפגוש את המשיח, ואליהו הנחה אותו שיחפש אותו בין המצורעים היושבים מחוץ לעיר. ריב"ל אכן מצא אותו שם מצורע כמו כולם:
ריב"ל: שלום עליך רבי מורי.
המשיח: שלום עליך בר ליוואי (שלום עליך בן לוי).
ריב"ל: מתי קא אתי מר? (מתי כבודו מגיע?)

המשיח: היום.

ריב"ל חוזר לארץ ישראל, ושם פוגש את אליהו הנביא ובאכזבה גדולה מספר לו שהמשיח שיקר ושכבר עברו כמה ימים והוא לא הופיע.
אליהו עונה לו שהוא לא הקשיב לסוף התשובה שבה נמצא התנאי לגאולה - "היום, אם בקולו תשמעו".

טוב ויפה, אבל נשאלת השאלה - למה הכוונה בציווי מופשט זה: "היום, אם בקולו תשמעו"?
האם ישנו אדם ששומע את כל מה שה' אומר? האם יש בינינו מי שמקיים את כל התורה כולה? האם ניתן לדרוש מכל עם ישראל לקיים בבוקר בהיר אחד את כל התורה כולה?
ודאי שלא! זהו רף שאי אפשר לעמוד בו והרי לא גוזרים על הציבור גזרה שאינם יכולים לעמוד בה.
מכאן ש"היום אם בקולו תשמעו" מתייחס למצווה מסויימת שאותה צריך לקיים בשלמות יחד כל ישראל.
איזו מין מצווה היא זו? איזו מצווה יכולה להיות חשובה כל כך שהיא כנגד כל התורה כולה, והיא לבדה מסוגלת להביא את הגאולה היום?

עד שמשיח מתגלה ומדבר, כדאי לדקדק בדבריו. הבה נבודד את מילותיו של המשיח מתוך הסיפור. חמש המילים היחידות שאומר המשיח לאורך כל המפגש הן:

שלום עליך בר ליוואי, היום.
זאת המצווה אם כן, וכאן היא הסתתרה.
אם יהיה שלום בינינו, אם נהיה בני לוויה
 זה לזה, אוהבים בחינם כמו ריב"ל. ריב"ל שניגש למצורע, אדם מכוער ומגונה שאיננו אפילו יכול להיכנס לעיר לדור בין בני האדם וראה בו את המשיח. ואכן בגמרא מסופר
 שכאשר הגיע זמנו של ריב"ל להיפטר מן העולם הוא דרש וקיבל סיור מקדים במקומו בגן עדן ממלאך המוות, וכן הכריח אותו למסור לו את סכין השחיטה שלו. לאחר שקיבל את הסכין קפץ לתוך גן עדן בעודו בחיים ולא הסכים להחזירה למלאך המוות עד שיצתה בת קול ואמרה לו לעשות כך.
כאשר הגיע זמנו של חברו הטוב, רבי חנינא בר פפא, למות, הוא ביקש כמוהו: הראה לי את מקומי בעולם הבא. מלאך המוות הסכים לכך, אך כשדרש רבי חנינא בר פפא שיתן לו את סכינו כדי שלא יבהיל אותו בדרך, ענה לו מלאך המוות: האם חושב אתה שאתה בדרגתו של רבי יהושע בן לוי? השיב רבי חנינא בר פפא בתוקף: הבא ספר תורה והראה לי דבר מה שלא קיימתי! אמר לו מלאך המוות: מנהגו של רבי יהושע בן לוי היה, שהוא היה הולך ללמוד במיוחד ליד אנשים החולים במחלה המדבקת והנוראה ששמה "ראתן", שכל מי שרק עומד לידם או אפילו בא במגע עם הרוח הנושבת מהם עלול לחלות בה. ריב"ל הלך אליהם כשהוא בטוח בתורה שתגן עליו מהמחלה המסוכנת. האם גם אתה עשית כך? כאן נשאר רבי חנינא בר פפא ללא תשובה.

מה שמעניין לציין היא העובדה שרבי חנינא בר פפא לא שאל את השאלה המתבקשת: היכן בדיוק כתוב בתורה שצריך ללכת וללמד תורה אצל בעלי ראתן?
בוודאי שלא כתוב כן בפירוש. אדרבה, כל גדולי ישראל באותו הדור התרחקו והזהירו מבעלי ראתן ואפילו מזבוב המחלה הזאת: "הכריז ר' יוחנן: הזהרו מזבובים שנגעו בבעלי ראתן, שהם מעבירים את מחלתם. ר' זירא לא היה יושב במקום שנושבת בו הרוח מכיוון בעלי ראתן. ר' אלעזר לא היה נכנס באוהליהם של בעלי ראתן. ר' אמי ור' אסי לא היו אוכלים ביצים שמקורן ברחוב שגרו בו בעלי ראתן".
בעל הראתן הוא המצורע והוא הנידח האחר הבזוי והמנודה, "מצורע חשוב כמת", לכאורה אין לו כלל חלק בעולם והמחלה הגופנית שלו מעידה עליו קבל שמים וארץ שאין הוא ראוי לבוא בחברת בני אדם. התורה מלמדת אותנו שדווקא כאן מגיע תפקידו של היהודי כאח, כאוהב וכתומך למבחן "ואהבת לרעך כמוך" העליון - האם תוכל ללכת וללמד את התורה במקומם של בעלי ראתן? זה אמנם לא כתוב בשום מקום בתורה – אבל זוהי כל התורה כולה. וכאשר היא נלמדת ומתיישמת במציאות, זוהי תורתו של משיח.
בצוואת רבנו הבעל שם טוב המפורסמת, מסופר שהוא פגש את המשיח בהיכלו ושאל אותו את אותה השאלה: "ושאלתי פי משיח: אימת אתי מר (= אימתי יבוא אדוני)? והשיב לי: בזאת תדע, בעת שיתפרסם לימודך ויתגלה בעולם, ויפוצו מעיינותיך חוצה מה שלמדתי אותך והשגת, ויוכלו גם הם לעשות ייחודים ועליות כמוך".
ויש לדייק שתורת הבעש"ט היא רחבה מני ים, וחסידיו הגדולים הלכו להם בדרכים רבות וחיזקו חלקים שונים מתורתו הקדושה של רבינו נהרא נהרא ופשטיה כנהרות גדולים ונחלים אדירים שמובילים את המים להשקות את הגן, אבל המעיין ממנו נובעים כל המים האדירים הללו, "מעיינותיך" כפי שציין המשיח בפניו, הם עיקרי תורתו, והיא: אהבת ישראל
. וכידוע הסיפור על צוואת אביו ר' אלעזר זי"ע, שאמר לו רק שני דברים על ערש דווי: "בני, אל תפחד משום דבר בעולם מלבד ה' יתברך לבדו, ותאהב כל איש ישראל".

וכאשר תופץ תורה יקרה זו של הבעש"ט שהיא ראשית מעיינו, אז יוכל לבוא משיח צדקנו. כפי שרק כאשר נתאחדו שבטי ישראל יחד בארץ ישראל, המליכו עליהם מלך.

( (
אור לגויים

תכליתו של העולם היא להגיע למצב של אחדות ושלום אוניברסאליים כמפורש בדברי הנביאים: "וגר זאב עם כבש ונמר עם גדי ירבץ".
אלא שהדרך להגשמת חזונם עוברת דרך כמה שלבים: השלב הראשון בסולם זה הוא שלב האחדות הישראלית. השלב השני יתרחש כאשר יגשימו בעצמם ישראל חזון זה וממילא יוכלו לחנך לאורו את כלל העמים ולהוות אור לגויים ביצירת חברת מופת אנושית.
מכאן ניתן גם להסיק את תפקידם האמיתי של הגויים - הם הם קהל היעד הסופי במהלך העולם. אמנם עם ישראל מתווך בינם לבין הקב"ה, והתיווך הזה מעורר קנאה ושנאה
 בינינו לבינם, כמאמר המדרש למה נקרא שמו סיני – שעל ידו ירדה שנאה לעולם, אך השפע הטוב, השלום והמשפט שעתידים לרדת מטה מבית המקדש, אמורים להגיע בסופו של דבר לכל בני האדם והעולם:
וְהָיָה בְּאַחֲרִית הַיָּמִים נָכוֹן יִהְיֶה הַר בֵּית ה' בְּרֹאשׁ הֶהָרִים וְנִשָּׂא מִגְּבָעוֹת וְנָהֲרוּ אֵלָיו כָּל הַגּוֹיִם: וְהָלְכוּ עַמִּים רַבִּים וְאָמְרוּ לְכוּ וְנַעֲלֶה אֶל הַר ה' אֶל בֵּית אֱ-לֹהֵי יַעֲקֹב וְיֹרֵנוּ מִדְּרָכָיו וְנֵלְכָה בְּאֹרְחֹתָיו כִּי מִצִּיּוֹן תֵּצֵא תוֹרָה וּדְבַר ה' מִירוּשָׁלִָם: וְשָׁפַט בֵּין הַגּוֹיִם וְהוֹכִיחַ לְעַמִּים רַבִּים וְכִתְּתוּ חַרְבוֹתָם לְאִתִּים וַחֲנִיתוֹתֵיהֶם לְמַזְמֵרוֹת לֹא יִשָּׂא גוֹי אֶל גּוֹי חֶרֶב וְלֹא יִלְמְדוּ עוֹד מִלְחָמָה: (ישעיהו ב,ב-ד)
ויותר מכך, עם שלא יסכים למציאות אוניברסאלית זו לא יקבל את השפע המובטח:
וְעָלוּ מִדֵּי שָׁנָה בְשָׁנָה לְהִשְׁתַּחֲוֹת לְמֶלֶךְ ה' צְ-בָאוֹת וְלָחֹג אֶת חַג הַסֻּכּוֹת: וְהָיָה אֲשֶׁר לֹא יַעֲלֶה מֵאֵת מִשְׁפְּחוֹת הָאָרֶץ אֶל יְרוּשָׁלִַם לְהִשְׁתַּחֲוֹת לְמֶלֶךְ ה' צְ-בָאוֹת וְלֹא עֲלֵיהֶם יִהְיֶה הַגָּשֶׁם: (זכריה יד,טז-יז)
מתוך ההבנה הזאת שבסופו של דבר – כולנו בני האדם חלק מתהליך הבריאה התיקון והגאולה העולמיים, וכולנו עתידים לעמוד לפני הקב"ה למשפט, נצליח להתבונן ביתר קלות וביתר ענווה אפילו על השונות והמשונות שבאומות העולם. ואכן כפי שאומרת התורה, כל בני האדם הם בעלי צלם אלוקים, וחביב אדם שנברא בצלם. וכפי שכתב השל"ה הקדוש: "ואהבת לרעך כמוך שיהא האדם אוהב כל המין האנושי מאיזה עם שיהיה בעבור שהוא אדם בדמותו ובצלמו כמוהו ועוסק בישובו של עולם". וגדולי ישראל הקפידו גם בכבודם של הגויים וכך למשל אמר אביי: ומרבה שלום אפילו עם נוכרי שבשוק (ברכות יז,א).
הסיבה שבגללה הספר עוסק בשלב הראשון של תהליך הגאולה המעשית היא אותה הסיבה שבגללה הוא מפלה בין יהודים ללא יהודים, מפני שתהליך איחודם ואהבתם של בני עם ישראל קודם כרונולוגית בסדר השתלשלות התיקון העולמי. הכלל בחסד ובצדקה אומר: "עניי עירך קודמים" ואף בשלבי הפצת תורת האהבה האנושית - עניי ביתך, עירך וארצך ולבסוף עניי עמך קודמים לעניי שאר העולם. ומאותה הסיבה – בדיוק כפי שטכנית דברים גדולים ומוצלחים מתחילים לצמוח לאט לאט, וכפי שבלתי אפשרי לתת צדקה וחסד לכל בני העולם העניים, כך רק כאשר יוגשם חזון הנביאים בזעיר אנפין, קודם כל אצלנו בבית, בעיר, בעם, נוכל לייצא אותו לעולם הגדול, מפני שרק לאחר שישראל יהיו באגודה אחת ויבנו חברת מופת אנושית של יחס חם ודואג, יחס אנושי מבין השופט בצדק כל אדם ואדם ונותן לו כדי צורכו וחסרונו, ניתן יהיה להוכיח את נבואת הנביאים בחיי המעשה ולשמש לכך דוגמא חיה.
בהקשר לדתות אחרות, ללא קשר לוויכוחים אינסופיים הקשורים בהם ובמקורותיהם, גם בתוכן גנוזים הרעיונות הללו והם מקור המשיכה המגנטית של מיליוני מאמינים אליהן:

ישו הצליח למשוך את קהל המאמינים והחסידים שלו כאשר נשא נאומים נלהבים על הצורך במוסר אנושי נעלה וכאשר צווח על עוולות חברתיות ופערים בלתי נתפסים בין המעמדות כפי שאנו יודעים שהתרחשו בימיו. המסר הנוצרי החזק ביותר, זה אשר הצליח למשוך אחריו את לבבות המאמינים הוא מסר האיכפתיות והדאגה לזולת.

האיסלאם אינו שונה, משמעות שמו היא "שלום". אמנם כיום קשה שלא להעלות מיד מחשבות ציניות על כך בגלל תדמיתו האלימה, אבל מוחמד עצמו היה איש מרשים מאוד ביחס לדורו ולעולם אליו נולד ובו חי, וביסס בחברה השבטית האלימה שבה חי, מערכת חוקים ומשפטים מוסריים מאוד ובהם גם מתן זכויות לנשים לעבדים ולחלשים. הקוראן המקורי אמנם קורא להילחם בכופרים אך ביחסו לדתות האחרות הוא סובלני מאוד.

אלא שכרגיל, בני האדם חסרי הדעת, בעלי תאוות הכבוד הבלתי מרוסנת, בעלי ההשקפה צרת המוחין והנטיה להשתלט על הכל ולחסל את כל מה שעומד בדרכם, בחרו בשרירות לבם ורצונם דרך למלא את תאוותיהם והלבישו אותה שוב ושוב בכסות תכלת שמימית. אין לפיגועי הטרור הרצחניים הנעשים כיום ברחבי העולם בשם הנביא שום קשר למשנתו של מוחמד שהתנגד בצורה נחרצת להרג של חפים מפשע ואפילו עמד בהצלחה בניסיונות הקשורים להחלטתו לא להרוג שלא לצורך.
כלומר לסיכומם של דברים: כל בני האדם והעולם מכירים באמת הפשוטה הזאת, כולנו בני האלוקים. בסופו של דבר כולנו נגיע לתכלית - יחד. 

( (
גאולה מלמטה

כתוב בתורה "ורפוא ירפא", מכאן למדו חז"ל שנתנה התורה ונתן הקב"ה רשות לרופא לרפא. זאת אומרת שאף שהרפואה באה מן השמיים וה' לבדו הוא בעל הכוחות כולם הממית ומחיה, יש בעולם רפואה בדרך הטבע.
כדי להתרפא יש לאבחן את המחלה ולמצוא תרופה מתאימה.
מחלת הדור היא מחלת הפירוד הפלגנות ושנאת חינם – וכפי שנאמר בגמרא לגבי דור זה "והאמת תהא נעדרת", ומפרשים: "האמת תהא נעשית עדרים עדרים", כלומר כל אחד אומר האמת בידי ואני וקבוצתי הקטנה צודקים ותו לא. וכאשר שומע יהודי מוסר בענייני אהבת ישראל ואחדות ישראל, לעתים אין הוא קורא כלל שם ישראל אמיתי על אדם מסויים או על ציבורים מסויימים ורק על עצמו, וזה לבד מעכב את הגאולה בדורנו.
והאמת ידועה שהתקשורת אשר עוסקת בחדשות, מעוניינת מטבעה כגוף הצמא לתשומת לב הציבור, במלחמות בסכסוכים ובדברים הקשים ביותר שקורים, מפני שהם המעניינים ומרגשים את לב העם. לכן היא מדגישה את הפירוד ומחפשת בכל פינה, בחורים ובסדקים, נקודות שחורות שאותן היא מרחיבה ומגדילה ומעוררת עליה את הכל, וגורמת לשנאת ישראל ודת ישראל.
לכן, אחַי היהודים, אנו צריכים לצאת במלחמת מצווה נגד המחלוקת והפירוד בעם בכל הכוח, וזהו האיום הקיומי הגדול ביותר שלנו, כפי שכבר הוכיחה ההיסטוריה בעבר. 
וראשית כל במלחמת מגן. לא לתת סיבה לבוא בטרוניות עלינו ולהיזהר שכל דרכינו יהיו נקיות, ויחשוב כל אחד על עצמו שהוא מחזיק בעצמו את כל כבוד השכינה ומלכות שמיים, וחס ושלום בהתנהגות לא נאותה יכול הוא חלילה להמיט בושה גדולה וקשה על הקב"ה בכבודו ובעצמו. אבל כידוע, לאנשי הצבא אין די במלחמת מגן וצריך להשיב מלחמה השערה ולהוציא חרב קדושה מתערה – חרב אהבת ישראל וקידוש שם שמיים האמיתי ולהיות "רודפי שלום" כדי להיות לאחד.

ואין להתבייש, וצריך דווקא להעז ולהילחם בכל הכוחות אל מול פני המלחמה החזקה הזאת! זו המצווה הגדולה של דורנו – לאחד את מחנה ישראל. ואין זה חלילה השפלת כבוד תורה, אלא להפך - הרמת קרנה וכבודה האמיתי. ככתוב בזוהר ובכמה וכמה מקומות מה גדולה זכות רודף השלום והאהבה והמקרב אליו את הרבים ואפילו הרחוקים כביכול מעבודת ה', ויעשה כל איש ישראל כפי כוחו ומעלתו וכפי תכונות נפשו להפיץ אהבת ישראל, ולדאוג בכל לזולתו מבלי לשפוט אותו כלל, ורק לדון לכף זכות ולהתעסק במקרב, במאחד, ומתוך כך גם פועל קידוש השם בעולם וחושף את פני היהדות האמיתית שאותה הוא מייצג אל נכון. דרכיה דרכי נועם וכל נתיבותיה שלום.
וכן היא דרכם של כל גדולי ישראל האמיתיים והצדיקים בכל הדורות, וראה על כך בכל סיפורי הצדיקים שתמצא ידך. וראה וצא ולמד ושאל כמה קידוש השם עושים אנשי חסידות חב"ד בקרבם כל יהודי ובאהבתם לכל בן ישראל ללא הבדל, מעטים העושים מלאכת רבים, נרות קטנים המניסים את החושך, וכמה וכמה המוני יהודים שהיו רחוקים מתורה ומצוות התחברו בחזרה לכור מחצבתם ולאהבת ה' והמצוות, טופח על מנת להטפיח, בזכות עבודתם הקדושה, ואין כאן הכוונה להלל ולשבח דווקא את מחנם אלא שיטת אדמו"רם, הרבי מלובביץ זצוק"ל, שציווה עליהם ללכת בתפוצות ארבע כנפות תבל ולקרב ולאהוב באהבה של אמת כל יהודי כדרכו של הבעש"ט הקדוש
.

והאמת היא שמה שסובל יהודי אחד בקצה העולם קשור גם ביהודי אחר שאיננו מכירו
, וזה פירוש "כל ישראל ערבים זה לזה" וכל ישראל חברים. ואביהם של ישראל מבקש לראות אותנו מאוחדים ואז ודאי שכבודנו מתעלה למעלה ולמטה, ואנו מנצחים בכל מלחמותינו. ורצויות ומקובלות גם תפילותינו. וזה מה שהיה בתקופת המלך הרשע אחאב, שהיו כל ישראל מאוחדים ולא אמרו לשון הרע זה על זה והיו מנצחים במלחמותיהם! 

ריבונו של עולם עומד ובוכה עלינו ושואג כארי ומחפש צדיקים אשר יעסקו בקירוב הלבבות (ולא כדרך שהעולם טועים לחשוב שהעיקר הוא לעסוק בקירוב הדיעות, כי הלבבות הקרובים זה לזה והאוהבים זה לזה ימשכו אחריהן גם הדעות).

וצריך כל בר אוריין ששם שמיים שגור בפיו והוא חפץ לעשות רצון אביו שבשמיים באמת, לראות בשלום אחיו ולעזור להם בגשמיות וברוחניות, ובתחילה רק לשאול בשלומם ובטובתם, ובכך לעשות להם ולאבינו שבשמים נחת רוח אמיתית, כפי שאמר הבעש"ט הקדוש – שבשאילת שלום כנה ליהודי ושהוא עונה "ברוך השם!" נעשה נחת רוח לקב"ה.

וצריך לדעת שגאולה זו היא גאולה מלמטה, ואין הדבר תלוי אלא בי ובנו, וכאשר יהיו כל היהודים אגודה אחת כאן בארץ ואיש לרעהו יעזור, כאשר כל אחד ישאל באמת ובתמים את חברו "מה שלומך?" ויצפה לשמוע את התשובה, אז תהיה זו הגאולה השלמה. ובית המקדש ומשיח וכל האותות והמופתים יבואו אחרי כן ואנו נשמח בהם יחד כל בית ישראל כאיש אחד בלב אחד.
( (
"מה טובו אוהליך ישראל"
על דבר זה צעקו רבים מעם ישראל, ודווקא ממחנה החילונים בתל אביב וערים נוספות, בחודשים תמוז ואב, "שלושת השבועות", דאשתקד (וכידוע זהו זמן החורבן הזכאי גם לגאולה), כאשר יצאו לרחובות ולמאהלים באומרם: "העם רוצה צדק חברתי!", ומשמעות הדבר לאמיתו היא שצדק חברתי נעשה על ידי החברה ובתוכה ובזה אי אפשר להאשים את הממשלה, אלא זו טענה פנימית ותשוקה אדירה לראות ערבות הדדית בתוכנו ובינינו. זה ההישג הגדול ביותר של מהפכה זו – היא הוציאה רבבות מישראל החוצה לצעוק בקול אחד.
( (
אז מה עושים בפועל? איך רודפים שלום?
כל אחד מישראל הוא יחיד ומיוחד, הקב"ה נתן בו כישרון ויכולות מסויימים. ישאל כל אחד את עצמו מהו הדבר שהוא מצטיין בו, שאותו הוא אוהב וממנו הוא מקבל חיות ובזה ישרת את המטרה הכללית – אהבת ישראל ואחדות העם:
על הרבנים והמנהיגים לאחד את חלקי הציבור הישראלי וזה תפקידם ועל כך הם נותנים את הדין
.
על הכותבים והסופרים לכתוב ספרים ומאמרים המעודדים עניין זה. 
על אנשי התקשורת והאינטרנט לעודד עניין זה ולמגר את השנאה והפירוד.
על המחנכים להפיץ עניין זה במסגרתם ובכיתתם, והדבר חשוב מאוד בעיקר אצל הנוער והילדים שגדלים ישרים.
על אנשי הצבא להפיץ העניין הזה במחנם וליצור אחדות בתוך מסגרות הצבא השונות, וזה גם סוד כוחם של ישראל במלחמה כמו שהזכרנו.
וככלל יחשוב כל אחד על פי הבנתו וכושרו איך להפיץ את דברי האהבה הזאת בלב כל איש ישראל בעצמו בביתו, במחנהו הפרטי, ואחר כך בכל ישראל ובעולם.
"ה' עוז לעמו יתן, ה' יברך את עמו בשלום".
מקורות בשבח האחדות והאהבה

בראשית יא,א

וַיְהִי כָל הָאָרֶץ שָׂפָה אֶחָת וּדְבָרִים אֲחָדִים: 
שמות יט,ב
וַיִּחַן שָׁם יִשְׂרָאֵל נֶגֶד הָהָר: [רש"י: כאיש אחד בלב אחד]
שמות יט,ח 

וַיַּעֲנוּ כָל הָעָם יַחְדָּו וַיֹּאמְרוּ כֹּל אֲשֶׁר דִּבֶּר ה' נַעֲשֶׂה:
במדבר ו,כד-כז
יְבָרֶכְךָ ה' וְיִשְׁמְרֶךָ: יָאֵר ה' פָּנָיו אֵלֶיךָ וִיחֻנֶּךָּ: יִשָּׂא ה' פָּנָיו אֵלֶיךָ וְיָשֵׂם לְךָ שָׁלוֹם: וְשָׂמוּ אֶת שְׁמִי עַל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וַאֲנִי אֲבָרֲכֵם:
במדבר טז,כב 

וַיֹּאמְרוּ אֵל אֱלֹהֵי הָרוּחֹת לְכָל בָּשָׂר הָאִישׁ אֶחָד יֶחֱטָא וְעַל כָּל הָעֵדָה תִּקְצֹף: 

במדבר לב,ו

וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה לִבְנֵי גָד וְלִבְנֵי רְאוּבֵן הַאַחֵיכֶם יָבֹאוּ לַמִּלְחָמָה וְאַתֶּם תֵּשְׁבוּ פֹה: 

דברים לג,ה 

וַיְהִי בִישֻׁרוּן מֶלֶךְ בְּהִתְאַסֵּף רָאשֵׁי עָם יַחַד שִׁבְטֵי יִשְׂרָאֵל: [ישורון = עם ישראל]

שמואל א' ל,כד 

כִּי כְּחֵלֶק הַיֹּרֵד בַּמִּלְחָמָה וּכְחֵלֶק הַיֹּשֵׁב עַל הַכֵּלִים יַחְדָּו יַחֲלֹקוּ: [הכלים = הציוד]

ישעיהו מ,ה 

וְנִגְלָה כְּבוֹד ה' וְרָאוּ כָל בָּשָׂר יַחְדָּו כִּי פִּי ה' דִּבֵּר: 

ירמיהו לא,ז - לא,יב 

הִנְנִי מֵבִיא אוֹתָם מֵאֶרֶץ צָפוֹן וְקִבַּצְתִּים מִיַּרְכְּתֵי אָרֶץ בָּם עִוֵּר וּפִסֵּחַ הָרָה וְיֹלֶדֶת יַחְדָּו קָהָל גָּדוֹל יָשׁוּבוּ הֵנָּה: [---] אָז תִּשְׂמַח בְּתוּלָה בְּמָחוֹל וּבַחֻרִים וּזְקֵנִים יַחְדָּו:
יחזקאל לז,טז-יז 

וְאַתָּה בֶן אָדָם קַח לְךָ עֵץ אֶחָד וּכְתֹב עָלָיו לִיהוּדָה וְלִבְנֵי יִשְׂרָאֵל חֲבֵרָו וּלְקַח עֵץ אֶחָד וּכְתוֹב עָלָיו לְיוֹסֵף עֵץ אֶפְרַיִם וְכָל בֵּית יִשְׂרָאֵל חֲבֵרָו: וְקָרַב אֹתָם אֶחָד אֶל אֶחָד לְךָ לְעֵץ אֶחָד וְהָיוּ לַאֲחָדִים בְּיָדֶךָ:

מיכה ב,יב 

אָסֹף אֶאֱסֹף יַעֲקֹב כֻּלָּךְ קַבֵּץ אֲקַבֵּץ שְׁאֵרִית יִשְׂרָאֵל יַחַד [---]: 

מלאכי ב,י 

הֲלוֹא אָב אֶחָד לְכֻלָּנוּ הֲלוֹא אֵל אֶחָד בְּרָאָנוּ מַדּוּעַ נִבְגַּד אִישׁ בְּאָחִיו לְחַלֵּל בְּרִית אֲבֹתֵינוּ:
תהלים לג,יג-טו 

מִשָּׁמַיִם הִבִּיט ה' רָאָה אֶת כָּל בְּנֵי הָאָדָם: מִמְּכוֹן שִׁבְתּוֹ הִשְׁגִּיחַ אֶל כָּל יֹשְׁבֵי הָאָרֶץ: הַיֹּצֵר יַחַד לִבָּם הַמֵּבִין אֶל כָּל מַעֲשֵׂיהֶם: [ממכון = ממקום]

תהלים סח,כז 

בְּמַקְהֵלוֹת בָּרְכוּ אֱ-לֹהִים: [במקהלות = בקהל רב]

תהלים קלג,א 

שִׁיר הַמַּעֲלוֹת לְדָוִד הִנֵּה מַה טּוֹב וּמַה נָּעִים שֶׁבֶת אַחִים גַּם יָחַד:
קהלת ד,יב
וְהַחוּט הַמְשֻׁלָּשׁ לֹא בִמְהֵרָה יִנָּתֵק:
משנה אבות א,יב

הוי [=תהיה] מתלמידיו של אהרון - אוהב שלום ורודף שלום, אוהב את הבריות ומקרבן לתורה. 

משנה אבות א,יד

אם אין אני לי - מי לי, וכשאני לעצמי – מה אני.
משנה אבות א,טו

והוי [=תהיה] מקבל את כל האדם בסבר פנים יפות.
משנה אבות ב,ה

אל תפרוש מן הציבור.
משנה אבות ג,יג

כל שרוח הבריות נוחה הימנו [=ממנו] - רוח המקום נוחה הימנו, וכל שאין רוח הבריות נוחה הימנו - אין רוח המקום נוחה הימנו.
משנה אבות ג,טז

והוי [=תהיה] מקבל את כל האדם בשמחה.
משנה אבות ד,א

איזהו חכם? הלומד מכל אדם [---] איזהו מכובד? המכבד את הבריות.
משנה אבות ד,ג

אל תהי בז לכל [=לאף] אדם [---] שאין לך אדם שאין לו שעה.
משנה אבות ד,יב

והוי [=תהיה] שפל רוח [=עניו] בפני כל אדם.
משנה אבות ד,כ

הוי [=תהיה] מקדים בשלום כל אדם, והוי זנב לאריות ואל תהי ראש לשועלים.
משנה אבות ה,יז

ארבע מידות בנותני צדקה: הרוצה שיתן ולא יתנו אחרים - עינו רעה [=קמצן] בשל אחרים; יתנו אחרים והוא לא יתן - עינו רעה בשלו; יתן ויתנו אחרים - חסיד; לא יתן ולא יתנו אחרים - רשע.
משנה אבות ה,כב

כל המזכה את הרבים אין חטא בא על ידו, וכל המחטיא את הרבים אין מספיקין [=מאפשרים] בידו לעשות תשובה. משה זכה וזיכה את הרבים - זכות הרבים תלוי בו; [---] ירבעם חטא והחטיא את הרבים - חטא הרבים תלוי בו, שנאמר: 'עַל חַטֹּאות יָרָבְעָם אֲשֶׁר חָטָא וַאֲשֶׁר הֶחֱטִיא אֶת יִשְׂרָאֵל (מלכים א' טו,ל).
משנה אהלות ז,ו

אין דוחין נפש מפני נפש.
משנה סנהדרין ד,ה

לפיכך נברא אדם יחידי: ללמדך שכל המאבד נפש אחת – מעלה עליו הכתוב כאילו איבד עולם מלא, וכל המקיים נפש אחת – מעלה עליו הכתוב כאילו קיים עולם מלא; ומפני שלום הבריות, שלא יאמר אדם לחבירו: 'אבא גדול מאביך'; [---] ולהגיד גדולתו של הקדוש ברוך הוא, שאדם טובע כמה מטבעות בחותם אחד וכולן דומין זה לזה, ומלך מלכי המלכים הקדוש ברוך הוא טבע כל אדם בחותמו של אדם הראשון, ואין אחד מהן דומה לחבירו. לפיכך כל אחד ואחד חייב לומר: 'בשבילי נברא העולם'.
משנה עוקצין ג,יב
לא מצא הקדוש ברוך הוא כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום שנאמר: ה' עוז לעמו יתן ה' יברך את עמו בשלום.
ספרי דברים, שמו,ה

כשישראל שווים [=מסכימים] בעצה אחת מלמטה - שמו הגדול [של הקב"ה] משתבח מלמעלה.
בראשית רבה (מהדורת וילנא) לג,ג
בניי, התמלאו רחמים אלו על אלו, והקב"ה מתמלא עליכם רחמים.
בראשית רבה (מהדורת וילנא) לח,ו

גדול השלום, שאפילו ישראל עובדים עבודת כוכבים [=עבודה זרה], ושלום ביניהם - אמר המקום [=ה']: כביכול איני יכול לשלוט בהן, כיון ששלום ביניהם [---]. גדול השלום ושנואה המחלוקת.
ויקרא רבה (מהדורת מרדכי מרגליות) ד,ו 
'שֶׂה פְזוּרָה יִשְׂרָאֵל' (ירמיה נ,יז) - נמשלו ישראל בשה, מה שה אחד מאיבריה לוקה - כל איבריה רגישין, אף ישראל כך - 'הָאִישׁ אֶחָד יֶחֱטָא וְעַל כָּל הָעֵדָה תִּקְצֹף' (במדבר טז,כב) [---] משל לבני אדם שהיו נתונין בספינה, ונטל אחד מהן מקדח והתחיל קודח תחתיו. אמרו לו חביריו: למה את [=אתה] עושה כן? אמר להן: מה איכפת לכם? לא תחתי אני קודח?! אמרו לו: מפני שאתה מציף עלינו את הספינה!
ויקרא רבה (מהדורת מרדכי מרגליות) ט,ב

שאול לא זכה למלכות אלא על ידי שהיה זקינו [=סבו] מדליק נרות לרבים. אמרו: מבואות אפילין היו מביתו לבית הכנסת, והיה מדליק בהן נרות כדי שיאירו לרבים.
ויקרא רבה (מהדורת מרדכי מרגליות) ל,יב
'פְּרִי עֵץ הָדָר' (ויקרא כג,מ) אלו ישראל: מה אתרוג זה יש בו טעם ויש בו ריח, כך ישראל יש בהם בני אדם שיש בהם תורה ויש בהם מעשים טובים. 
'כַּפֹּת תְּמָרִים' (שם) אלו ישראל: מה התמרה [=התמר] הזו יש בה טעם ואין בה ריח, כך הם ישראל יש בהם בני אדם שיש בהם תורה ואין בהם מעשים טובים.
'וַעֲנַף עֵץ עָבֹת' (שם) אלו ישראל: מה הדס זה יש בו ריח ואין בו טעם, כך ישראל יש בהם בני אדם שיש בהם מעשים טובים ואין בהם תורה.
'וְעַרְבֵי נָחַל' (שם) אילו ישראל: מה ערבה זו אין בה לא טעם ולא ריח, כך הן ישראל יש בהן בני אדם שאין בהן לא תורה ולא מעשים טובים [---] אמר הקב"ה: יוקשרו כולן אגודה אחת והן מכפרים אילו על אילו.
איכה רבה (מהדורת וילנא) פתיחתות [ד"ה כה רבי יוחנן]
'וְדָמֹעַ תִּדְמַע וְתֵרַד עֵינִי דִּמְעָה כִּי נִשְׁבָּה עֵדֶר ה'' (ירמיה יג,יז) - את [=אתה] מוצא, עד שלא גלו ישראל, היו עשויים עדרים עדרים - עדרי כהונה לבד, עדרי לוויה לבד, עדרי ישראל לבד. וכיון שגלו נעשו עדר אחד: 'כי נשבה עדר ה' - 'כי נשבו' אין כתיב [=כתוב] כאן אלא 'כי נשבה'.
משנת רבי אליעזר פרשה י
לא יסקל אדם [אבנים] מרשותו לרשות הרבים. מעשה באדם אחד שהיה מסקל מרשותו לרשות הרבים, ומצאו חסיד אחד, אמר לו [החסיד]: ריקה [=טיפש], מפני מה אתה מסקל מרשות שאינה שלך לרשות שלך?! לגלג עליו [האדם]. לימים נצרך למכור שדהו, והיה מהלך באותו רשות הרבים ונכשל באותן אבנים, אמר: יפה אמר לי אותו חסיד 'מפני מה אתה מסקל מרשות שאינה שלך לרשות שלך'.
בבלי ברכות יז ע"א

לעולם יהא אדם [---] מרבה שלום עם אחיו ועם קרוביו ועם כל אדם, ואפילו עם נכרי בשוק, כדי שיהא אהוב למעלה ונחמד למטה, ויהא מקובל על הבריות.
בבלי ברכות מט ע"ב

לעולם אל יוציא אדם את עצמו מן הכלל.
בבלי ברכות סד ע"א
אמר רבי אלעזר אמר רבי חנינא: תלמידי חכמים מרבים שלום בעולם, שנאמר: וכל בניך למודי ה' ורב שלום בניך, אל תקרי בניך אלא בוניך.
בבלי חולין צב ע"א

אומה זו [=ישראל] כגפן נמשלה: זמורות [=ענפים] שבה - אלו בעלי בתים, אשכולות שבה - אלו תלמידי חכמים, עלין [=עלים] שבה - אלו עמי הארץ; [---] ליבעי רחמים איתכליא על עליא, דאילמלא עליא לא מתקיימן איתכליא [=יבקשו רחמים האשכולות על העלים, שללא העלים לא מתקיימים האשכולות].
בבלי יומא פו ע"ב
גדולה תשובה, שבשביל יחיד שעשה תשובה – מוחלין לכל העולם כולו, שנאמר 'אֶרְפָּא מְשׁוּבָתָם אֹהֲבֵם נְדָבָה כִּי שָׁב אַפִּי מִמֶּנּוּ' (הושע יד,ה); 'מהם' לא נאמר, אלא 'ממנו'.
בבלי כתובות יז ע"א

לעולם [=תמיד] תהא [=תהיה] דעתו של אדם מעורבת עם הבריות.
בבלי מנחות כז ע"א

ד' מינין [=מינים] שבלולב - ב' מהן עושין פירות, וב' מהם אין עושין פירות - העושין פירות יהיו זקוקין לשאין עושין, ושאין עושין פירות יהיו זקוקין לעושין פירות, ואין אדם יוצא ידי חובתו בהן עד שיהו [=שיהיו] כולן באגודה אחת; וכן ישראל בהרצאה [=ייתכן שיש לפרש זאת 'בהרצעה', כלומר בשעבוד] עד שיהו כולן באגודה אחת.
בבלי סנהדרין לח ע"א

בשלושה דברים אדם משתנה מחבירו: בקול, במראה, ובדעת.
בבלי קידושין מ ע"א-ע"ב
לעולם יראה אדם [את] עצמו כאילו חציו חייב וחציו זכאי [---] לפי שהעולם נידון אחר רובו, והיחיד נידון אחר רובו, עשה מצוה אחת - אשריו שהכריע את עצמו ואת כל העולם לכף זכות, עבר עבירה אחת - אוי לו שהכריע את עצמו ואת כל העולם לכף חובה, שנאמר: 'וְחוֹטֶא אֶחָד יְאַבֵּד טוֹבָה הַרְבֵּה' (קהלת ט,יח) - בשביל חטא יחידי שעשה זה, אבד ממנו ומכל העולם טובה הרבה.
בבלי שבועות לט ע"א
'וְכָשְׁלוּ אִישׁ בְּאָחִיו' (ויקרא כו,לז) - איש בעוון אחיו, מלמד שכל ישראל ערבים זה בזה.
בבלי שבת ס ע"ב

פשיטא [=פשוט, ברור, מובן מאליו], יחיד ורבים - הלכה כרבים!
בבלי שבת קו ע"א

אחד מבני חבורה שמת - תדאג כל החבורה כולה.
בבלי תמורה טו ע"ב

שאין הציבור מתים [=הציבור כולו לעולם לא נחשב מת. רק היחידים שבו מתים].
בבלי תענית יא ע"א
בזמן שישראל שרויין בצער ופירש [=עזב, התבדל] אחד מהן, באין שני מלאכי השרת שמלווין לו לאדם, ומניחין לו ידיהן על ראשו, ואומרים: פלוני זה שפירש מן הציבור - אל יראה בנחמת ציבור [---] בזמן שהציבור שרוי בצער אל יאמר אדם: 'אלך לביתי ואוכל ואשתה, ושלום עלייך נפשי' [---] אלא: יצער [=יצטער] אדם עם הציבור. שכן מצינו במשה רבינו, שציער עצמו עם הציבור, שנאמר: 'וִידֵי מֹשֶׁה כְּבֵדִים וַיִּקְחוּ אֶבֶן וַיָּשִׂימוּ תַחְתָּיו וַיֵּשֶׁב עָלֶיהָ' (שמות יז,יב), וכי לא היה לו למשה כר אחד או כסת [=שמיכה] אחת לישב עליה? אלא כך אמר משה: 'הואיל וישראל שרויין בצער - אף אני אהיה עימהם בצער', וכל המצער עצמו עם הציבור - זוכה ורואה בנחמת ציבור.
בבלי תענית כב ע"ב
אין היחיד רשאי לסגף את עצמו בתענית, שמא יצטרך לבריות ואין הבריות מרחמות עליו.
בבלי תענית כג ע"א
היינו דאמרי אינשי: או חברותא או מיתותא [=זה מה שאומרים אנשים: או חברות או מוות].
ירושלמי ברכות, פרק ה הלכה א
העוסק בצורכי ציבור כעוסק בדברי תורה.
ירושלמי גיטין, פרק ג הלכה ז

לית ציבור כוליה מיעני [=אין הציבור כולו נהיה עני].
ירושלמי חגיגה, פרק ג הלכה ו

'יְרוּשָׁלִַם הַבְּנוּיָה כְּעִיר שֶׁחֻבְּרָה לָּהּ יַחְדָּו' (תהלים קכב,ג) - עיר שהיא עושה כל ישראל חברים.
ירושלמי מעשר שני, פרק ה הלכה ב

כל הלכה שהיא רופפת בבית דין, ואין את [=אתה] יודע מה טיבה - צא וראה היאך [=איך] הציבור נוהג, ונהוג. 
ירושלמי פיאה, פרק א הלכה א
דורו של דוד כולן צדיקים היו, ועל ידי שהיה להן דילטורין [=מוציאי דיבה], היו יוצאין במלחמה והיו נופלין [---] אבל דורו של אחאב, עובדי עבודה זרה היו, ועל ידי שלא היה להן דילטוריא - היו יורדין למלחמה ונוצחין.
סדר עולם רבה (מהדורת חיים מיליקובסקי) טו
אין שכינה שורה אלא בקהל.
אבות דרבי נתן, נוסח א', יב
יהא אדם אוהב את הבריות ולא יהא שונא את הבריות, שכן מצינו [=מצאנו] באנשי דור הפלגה - שמתוך שהיו אוהבין זה את זה, לא רצה הקב"ה לאבדן מן העולם, אלא פיזרם בארבע רוחות העולם. אבל אנשי סדום, מתוך שהיו שונאין זה את זה, איבדם הקב"ה מן העולם הזה ומן העולם הבא.
אבות דרבי נתן, נוסח א', טז

לא יכוון אדם לומר: 'אהוב את החכמים ושנא את התלמידים, אהוב את התלמידים ושנא את עמי הארץ', אלא אהוב את כולם.
מדרש שמואל (מהדורת שלמה בובר) ה,טו

כל זמן שישראל עשויין אגודה אחת מלמטן, כביכול מלכות שמים במקומה.
שיר השירים רבה (מהדורת וילנא) ו,א(יא)
'אֶל גִּנַּת אֱגוֹז יָרַדְתִּי' (שיר השירים ו,יא) - מה אגוז זה את [=אתה] נוטל אחד מהכרי [=מהערימה], כולן מידרדרין ומתגלגלים זה אחר זה, כך הן ישראל - לקה אחד מהן, כולן מרגישין [---] 'הָאִישׁ אֶחָד יֶחֱטָא וְעַל כָּל הָעֵדָה תִּקְצֹף' (במדבר טז,כב).
דברים רבה (מהדורת וילנא) א [ד"ה ה' אלהי]
אין אדם יחיד יכול לישא [=לשאת] משאן של ציבור.
תנחומא (מהדורת ורשא) משפטים ב

אם משים אדם עצמו כתרומה [=דבר שהופרש] הזו שמושלכת בזויות הבית, ואומר 'מה לי בטורח הצבור, מה לי בדיניהם, מה לי לשמוע קולם, שלום עלייך נפשי', הרי זה מחריב את העולם [---] מעשה ברבי אסי, כשהיה מסתלק מן העולם נכנס בן אחותו אצלו, מצאו בוכה, אמר לו: 'רבי, מפני מה אתה בוכה? יש תורה שלא למדת ולימדת? הרי תלמידיך יושבים לפניך! יש גמילות חסדים שלא עשית? ועל כל מידות שהיו בך, היית מתרחק מן הדינין ולא נתת רשות על עצמך להתמנות על צרכי ציבור', אמר לו: 'בני, עליה אני בוכה, שמא אתן דין וחשבון על שהייתי יכול לעשות דיניהם של ישראל'.
תנחומא (מהדורת שלמה בובר) פינחס א

כשם שאין פרצופותיהן [=פרצופיהם] שווין זה לזה - כך אין דעתן שווה, אלא כל אחד ואחד יש לו דעה בפני עצמו [---] משה מבקש מן הקב"ה בשעת מיתה ואומר לפניו: "ריבונו של עולם, גלוי לפניך דעתו של כל אחד ואחד מהם, ואין דעתו של זה דומה לדעתו של זה. ובשעה שאני מסתלק מהם, בבקשה ממך, אם ביקשת למנות עליהם מנהיג, מנה עליהם אדם שיהא סובל כל אחד ואחד לפי דעתו" [---] 'יִפְקֹד ה' אֱ-לֹהֵי הָרוּחֹת לְכָל בָּשָׂר אִישׁ עַל הָעֵדָה' (במדבר כז,טז).
תנחומא (מהדורת שלמה בובר) נצבים ד

אם נוטל אדם אגודה של קנים [=מקלות], שמא יכול לשברם בבת אחת? ואילו נוטל אחת אחת, אפילו תינוק יכול ומשברם! וכן אתה מוצא, שאין ישראל נגאלים עד שיהיו אגודה אחת, שנאמר: 'בַּיָּמִים הָהֵמָּה וּבָעֵת הַהִיא נְאֻם ה' יָבֹאוּ בְנֵי יִשְׂרָאֵל הֵמָּה וּבְנֵי יְהוּדָה יַחְדָּו' (ירמיה נ,ד) ואומר: 'בַּיָּמִים הָהֵמָּה יֵלְכוּ בֵית יְהוּדָה עַל בֵּית יִשְׂרָאֵל וְיָבֹאוּ יַחְדָּו מֵאֶרֶץ צָפוֹן' (שם ג,יח) כשהן אגודים - מקבלין פני שכינה.
במדבר רבה (מהדורת וילנא) ט,יא
כל ישראל אחים זה עם זה, שנאמר: 'לְמַעַן אַחַי וְרֵעָי אֲדַבְּרָה נָּא שָׁלוֹם בָּךְ' (תהלים קכב,ח).
במדבר רבה (מהדורת וילנא) טו,יח
כביכול כסאו [של הקב"ה] מבוסס למעלה, בזמן שישראל עשויין אגודה אחת.
מדרש אליהו רבה (מהדורת מאיר איש שלום) יב [ד"ה למה היו ישראל]
כל ישראל ערבין זה לזה. למה הן דומין? לספינה שנקרע בה בית [=מדור] אחד. אין אומרים 'נקרע בית אחד בספינה' אלא 'נקרעה כל הספינה כולה', שנאמר: 'הֲלוֹא עָכָן בֶּן זֶרַח מָעַל מַעַל בַּחֵרֶם וְעַל כָּל עֲדַת יִשְׂרָאֵל הָיָה קָצֶף' (יהושע כב,כ).
מדרש אליהו רבה (מהדורת מאיר איש שלום) כו [ד"ה כך אמר להם]
כך אמר להם הקב"ה לישראל: בניי, [---] מה אני מבקש מכם? [---] איני מבקש אלא [---] שתהיו אוהבין זה את זה, ותהיו מכבדין זה את זה, ותהיו יריאין זה מזה.
מסכת דרך ארץ ד,ה 
לא יהא אדם ער בין הישנים, ולא ישן בין הערים, ולא בוכה בין השוחקים, ולא שוחק בין הבוכים, ולא יושב בין העומדים, ולא עומד בין היושבים [---]. כללו של דבר, לא ישנה אדם מדעת הבריות.
ילקוט שמעוני, פרשת 'ויחי', רמז קסב
מותר לשנות מפני השלום.
ילקוט שמעוני, פרשת 'אמור', רמז תרנא 
ישראל לא ישובו לארצם, עד שיהו [=שיהיו] כולן באגודה אחת.
סידור, נוסח ספרד
· שחרית - ברכת "קבוץ גלויות", הברכה העשירית בתפילת העמידה
תקע בשופר גדול לחירותנו, ושא נס [=דגל] לקבץ גלויותינו, וקבצנו יחד מהרה מארבע כנפות הארץ לארצנו. ברוך אתה ה', מקבץ נידחי עמו ישראל.
· שחרית - ברכת "שלום", הברכה התשע-עשרה בתפילת העמידה
שים שלום טובה וברכה, חיים חן וחסד ורחמים עלינו ועל כל ישראל עמך. ברכנו אבינו כולנו כאחד באור פניך.
· שחרית - ברכת "שלום", הברכה התשע-עשרה בתפילת העמידה, תוספת לעשרת ימי תשובה
בספר חיים, ברכה ושלום, ופרנסה טובה, וגזרות טובות, ישועות ונחמות, נזכר ונכתב לפניך, אנחנו וכל עמך בית ישראל, לחיים טובים ולשלום.
· שחרית - סיום תפילת עמידה
עושה שלום במרומיו הוא יעשה שלום עלינו ועל כל ישראל ואמרו אמן.
· שחרית - לפני "קדושה דסידרא":
אחינו כל בית ישראל, הנתונים בצרה ובשביה [=ובשבי], העומדים בין בים ובין ביבשה ובין באויר, המקום [=ה'] ירחם עליהם ויוציאם מצרה לרוחה, ומאפלה לאורה, ומשעבוד לגאולה השתא בעגלא ובזמן קריב [=השנה במהרה ובזמן קרוב], ונאמר אמן.
· שחרית - תפלה קצרה בעת סכנה:
צרכי עמך ישראל מרובים ודעתם קצרה [=מעטה]. יהי רצון מלפניך ה' אלהינו ואלהי אבותינו שתתן לכל אחד ואחד כדי פרנסתו ולכל גויה וגויה [=גוף וגוף] די מחסורה. ברוך אתה ה' שומע תפלה.
· ברכת המזון:
הרחמן [=ה'] הוא יברך [---] אותנו ואת כל אשר לנו, כמו שנתברכו אבותינו אברהם יצחק ויעקב בכל מכל כל, כן יברך אותנו כולנו יחד בברכה שלימה, ונאמר אמן.
· קדיש:
יהא שלמא רבא מן שמיא [=יהיה שלום רב מן השמים] וחיים טובים עלינו ועל כל ישראל, ואמרו אמן. עושה שלום במרומיו, הוא יעשה שלום עלינו ועל כל ישראל, ואמרו אמן.
מתוך 'הגדה של פסח'
רשע מה הוא אומר? - 'מָה הָעֲבֹדָה הַזֹּאת לָכֶם' (שמות יב,כו)? - 'לכם' ולא לו. ולפי שהוציא את עצמו מן הכלל - כפר בעיקר.
פירוש רש"י לשמות יט,ב 
'וַיִּסְעוּ מֵרְפִידִים וַיָּבֹאוּ מִדְבַּר סִינַי וַיַּחֲנוּ בַּמִּדְבָּר וַיִּחַן שָׁם יִשְׂרָאֵל נֶגֶד הָהָר' - ויחן שם ישראל: כאיש אחד בלב אחד, אבל שאר כל החניות בתרעומת ובמחלוקת.
[רבי שלמה יצחקי (=בן יצחק), טרויס, צרפת 1040 - וורמייזא, 1105. פרשן התנ"ך והתלמוד].
משה אבן עזרא, "בני הט אזנך אל מאמרי", בתוך "שירי החול"
[---] ויש קהל כאיש נבוב יחושב, [נבוב = בור, טיפש] ויש אחד וייקָרא קהילה.
[בערך 1070 - אחרי 1135. ממשוררי ספרד, בלשן, חוקר שירה ומקרא, הוגה דעות].
ר' יהודה הלוי, ספר הכוזרי, מאמר שלישי, סעיף יט
ומשעה שהיחיד מתעלם מהיותו חלק בכל, זאת אומרת, מחובתו לעבוד למען תיקון הציבור שהוא חלק ממנו, ומחליט לחסוך [=לשמור] תועלתו לו לעצמו, חוטא הוא לכלל וביותר לנפשו. כי היחיד בקרב הציבור הוא כאיבר יחיד בכללות הגוף: שכן אילו היתה הזרוע מונעת את דמה בשעה שיש צורך בהקזתו, היה הגוף כלה והזרוע כלה עימו. אכן, ראוי לו ליחיד לסבול אף את מר המוות למען הצלת הכלל, אך לפחות צריך היחיד לחשוב על חלקו בכלל, למען ייתן תמיד חלקו ולא יתעלם ממנו.
[ריה"ל, ספרד לפני 1075 - 1141 בדרך לארץ-ישראל. ממשוררי ספרד].
רמב"ם, "משנה תורה", הלכות דעות ו,ג 
מצווה על כל אדם לאהוב את כל אחד ואחד מישראל כגופו, שנאמר: 'וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ' (ויקרא יט,יח) לפיכך צריך לספר בשיבחו ולחוס [=ולרחם] על ממונו, כאשר הוא חס על ממון עצמו ורוצה בכבוד עצמו, והמתכבד [=מקדם את כבודו] בקלון [=ע"י בושת, ביזיון] חבירו אין לו חלק לעולם הבא. 
רמב"ם, "משנה תורה", הלכות מתנות עניים י,ב 
וכל ישראל והנלווה עליהם כאחים הם, שנאמר: 'בָּנִים אַתֶּם לַה' אֱלֹהֵיכֶם' (דברים יד,א), ואם לא ירחם האח על האח, מי ירחם עליו?
רמב"ם, "משנה תורה", הלכות תפילה ונשיאת כפים ח,א 
תפילת הציבור נשמעת תמיד, ואפילו היו בהן חוטאים, אין הקדוש ברוך הוא מואס [=מזלזל] בתפילתן של רבים, לפיכך צריך אדם לשתף עצמו עם הציבור, ולא יתפלל ביחיד כל זמן שיכול להתפלל עם הציבור.
רמב"ם, "ספר המצוות", מצות עשה רו 
צוונו לאהוב קצתינו את קצתינו, כמו שנאהב עצמנו, ושתהיה חמלתי ואהבתי לאחי - כחמלתי ואהבתי לעצמי, בממונו ובגופו וכל מה שיהיה ברשותו או ירצה אותו, וכל מה שארצה לעצמי - ארצה לו כמוהו, וכל מה שאשנא לעצמי או למי שידבק בי - אשנא לו כמוהו [---]: 'וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ' (ויקרא יט,יח).
[רבי משה בן מימון, 1138 קורדובה, ספרד - 1204 פוסטט, מצרים. פוסק, הוגה דעות, פרשן, רופא, אסטרונום, איש מדע וחוקר].
פירוש הרד"ק לשמואל ב יח,יז 
'וַיִּקְחוּ אֶת אַבְשָׁלוֹם וַיַּשְׁלִיכוּ אֹתוֹ בַיַּעַר [---] וְכָל יִשְׂרָאֵל נָסוּ אִישׁ לְאֹהָלָו' - חסר [---] יו"ד הרבים [המלה 'לאהלו' כתובה בלשון יחיד, במקום 'לאהליו' בלשון רבים, כפי שניתן היה לצפות], [---] לפי שהיו נכלמים מן המרד שעשו, לא התחברו יחד, אלא כל אחד נס לאהלו.
[ר' דוד קמחי, נרבונה, פרובנס בערך 1160 - 1235. איש לשון ופרשן המקרא].
פירוש הרמב"ן לבראשית מג,כ 
נתמנה אדם [לתפקיד ציבורי] [---] - כל טורח [=טירחת] ציבור עליו. אם ראה אדם [---] עובר עבירה ולא מיחה בו, הוא נענש עליו. 
[רבי משה בן נחמן, גירונה, ספרד, 1194 - ארץ ישראל, 1270. פרשן המקרא, פילוסוף, מקובל, משורר ורופא].
פירוש המאירי לבבלי ברכות ו ע"א
כלל גדול אמרו: תפילת הציבור חביבה, וכל המתפללים בבית הכנסת בעשרה - שכינה עימהם.
[ר' מנחם בן שלמה המאירי, 1249 - 1315. מחכמי פרובנס].
רבנו בחיי בר' אשר, "כד הקמח", ערך "שלום", חלק שני, דף פא 
בוא וראה כמה גדול כח נתינת השלום, שהרי התירו רבותינו להזכיר בו את ה', שכן כתוב בבעז: 'וַיֹּאמֶר לַקּוֹצְרִים ה' עִמָּכֶם' (רות ב,ד) וכן אמר המלאך לגדעון: 'ה' עִמְּךָ גִּבּוֹר הֶחָיִל' (שופטים ו,יב), וכל זה מוסר ודרך-ארץ שהתורה תצווה בכך, כדי להרבות האהבה והחברה בישראל.
[סרגוסה, ספרד, בערך 1255 - 1340. מקובל ופרשן].
"דרשות ר' יהושע אבן שועיב", פרשת 'אמור' [ד"ה מעתה תוכל]
כשהאיברים מכוונים לעזור אלו לאלו, אז טוב לגוף ושלווה ובריאות. [כמו] כן באומה, כשמכוונים לעזור אלו לאלו, כל אחד על מקומו יבוא בשלום. כי כמו שהאיברים צריכין זה לזה ומשתלשלין זה מזה, הקטון בגדול והגדול בקטן - כן האומה הזאת, [---] וצריכין לעזור הגדול לקטן, והקטן נשמע לגדול, והגדולים סובלין [=נושאים] לקטנים [---] ועל זה אמרו "כל ישראל ערבים זה לזה".
[ספרד, בערך 1280 - 1340. דרשן ופרשן].
"ספר החינוך", מצוה עח - הטייה אחרי רבים
ומשורשי [=ומטעמי] מצווה זו, שנצטווינו בזה לחזק קיום דתינו, שאילו נצטווינו: 'קיימו התורה כאשר [=כפי ש-] תוכלו להשיג כוונת אמיתתה', כל אחד ואחד מישראל יאמר: 'דעתי נותנת שאמיתת עניין פלוני - כן הוא' [---] ויצא מזה חורבן - שתיעשה התורה ככמה תורות, כי כל אחד ידין כפי עניות דעתו.
[חיבור על תרי"ג המצוות. התחבר בספרד במאה הי"ג, ולא ידוע מי חיברו].
ר' יצחק אבוהב, "מנורת המאור" שכו
לפי שצרכי בני אדם מרובין מצרכי שאר הבריות, ורובם צריכין [---] למלאכות רבות בשארם [=מזונם] וכסותם [=בגדיהם] ולאלו המלאכות צריכים פועלים רבים, נתחייב להם שיתופם, וחברת קצתם לקצתם דבר טבעי להם והכרחי במציאותם. [---] ולפי שחברת הרבים לא תישלם כי אם בהיות ביניהם אהבה ואחוה ושלום ורעות, ציוותה תורה בתיקוני סדרי בני אדם והנהגת קצתם עם קצתם בדברים רבים שהם סיוע לזה, והם: לגמול חסד עם כל אדם, ולהשיב המשכון לנצרך לעתים [=בזמנים] ידועים, [---] ולהשיב אבידה, ושלא ישנא את אחיו בלבבו, ושלא ינקום, ושלא ינטור, ודברים אחרים כאלו, שהם משפטים צדיקים הנכללים בתוך סוג אחד, והוא: 'וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ' (ויקרא יט,יח), ופרשוהו רבותינו: 'דעלך סני לחברך לא תעביד' [=מה שעליך שנוא - לחברך לא תעשה] (בבלי שבת לא ע"א).
[ר' יצחק אבוהב (הראשון), ספרד במאה ה- 14. דרשן].
ספר אבודרהם, נפילת אפים, אשרי, למנצח ובא לציון [ד"ה ובא לציון]
שהקב"ה ממתין עד שתתפלל כנסיה [=בית כנסת, אסיפה] אחרונה שבישראל ומקבל תפלתם ביחד.
ספר אבודרהם, ברכת הלחם, זימון, ברכת המזון [ד"ה וכתב הרא"ש]
ועניין הזימון, הוא ריבוי שבח וגדולה להבורא יתברך שמזמנין [---] זה את זה, מתוועדין יחד להודות לו ולשבחו ולפארו על שפע טובתו.
(זימון - כאשר שלושה אנשים או יותר אוכלים ביחד, לאחר הארוחה נאמר 'זימון' - מעין הזמנה שמזמין אחד מהם את האחרים, לברך את 'ברכת המזון')
[ר' דוד בן יוסף אבודרהם, ספרד, המאה הי"ד. הספר נכתב בסביליה בשנת 1340].
ר' יוסף אלבו, "ספר העיקרים", מאמר ראשון פרק ה, עמ' 65 
ולהיות הקיבוץ [=ההתקבצות] וההתחברות מצטרך למין האדם לצורך חיותו והתקיימו [---] כי כמעט שהוא הכרחי לאדם מצד טבעו שיהיה דר במדינה עם קיבוץ רב מן האנשים כדי שיוכל למצוא [כל] המצטרך לו לצורך חיותו והתקיימו. ובעבור זה הוא מבואר שראוי שיימצא לכל הקיבוץ אשר במדינה, או לכלל הקיבוץ אשר במחוז אחד או באקלים אחד, או לכלל האנשים אשר בכל העולם, סידור [=סדר] מה בו יתנהגו לשמור היושר [---] ולהסיר העול, כדי שלא יתקוטטו האנשים בהתחברם יחד מתוך העסק והמשא-והמתן אשר ביניהם.
[ספרד, בערך 1380 - 1444. פילוסוף]
ר' יוסף קארו, שו"ת 'אבקת רוכל' קפא [ד"ה ומדברי התוס']
קול ההמון - כקול שדי [=ה'], 
[1575-1488, רב, פוסק, מקובל. מחבר ה'שולחן ערוך'].
פירוש המהר"ל למשנה אבות ד,יב, בתוך "דרך חיים" ד,יב 
'כל כנסיה שהיא לשם שמים - סופה להתקיים, ושאינה לשם שמים - אין סופה להתקיים' - אי אפשר שיהיה לישראל כנסיה [=אחדות] רק כשהכנסיה לשמו יתברך, ויש לך לדעת כי בני אדם מצד עצמם הם פרטים מחולקים, ואין ראוי להם הכנסיה כלל, רק מצד כי הוא יתברך מחבר הכלל והוא מקשר ומאחד הכלל [---] ולפיכך אם אין הכנסיה לשם שמים, אין קיום לכנסיה הזאת, שהרי בני אדם הם חלוקים מצד עצמם.
['המהר"ל מפראג' - ר' יהודה ליוואי בן בצלאל, בערך 1512 - 1609. רב, דרשן והוגה דעות].
ר' יהודה אריה ממודינא, "צמח צדיק", פרק רביעי, עמ' 20

אין אושר לאיש בעולם הזה בהיותו לבדו, אלא בחברת רעים.
[1648-1571, רב בוונציה, איטליה].
פירוש 'מצודת דוד' לזכריה ט,א 
'כִּי לַה' עֵין אָדָם וְכֹל שִׁבְטֵי יִשְׂרָאֵל' - לפי שאז עין כל אדם לעצמו יצפה לה', וגם בהתאסף יחד כל שבטי ישראל, ולכן תבוא עליהם הטובה ההיא.
פירוש 'מצודת דוד' למשלי ל,כז 
'מֶלֶךְ אֵין לָאַרְבֶּה' - להנהיגם יחד באסיפה אחת כדרך המלך, ועם כל זאת בוחרים מעצמם לצאת יחד באסיפה אחת, ולא ייפרדו אלה מאלה. ואסיפה היא להם רב התועלת, כי אם הלכו יחידים היו בני אדם צדים אותם, אבל כשהם יחד רבי [=מרובי] המספר - כולם חדלים [=מרפים] מהם, הואיל ואי אפשר לצוד את כולם. ולימדו דעת את העם - שלא יריבו, ואיש את אחיו יעזורו.
[ר' דוד ובנו ר' הלל אלטשולר, פראג וגליציה במאות הי"ז-י"ח].
ר' נחמן מברסלב, "ליקוטי מוהר"ן" רפ"ב
דע, כי צריך לדון את כל האדם לכף זכות, ואפילו מי שהוא רשע גמור, צריך לחפש ולמצוא בו איזה מעט טוב, שבאותו המעט אינו רשע, ועל ידי זה שמוצא בו מעט טוב, ודן אותו לכף זכות, על ידי זה מעלה אותו באמת לכף זכות.
[1810-1772, נין הבעש"ט, הוגה דעות ומייסד חסידות ברסלב].
ר' יצחק מוולוז'ין על אביו ר' חיים, בהקדמת הספר 'נפש החיים'
והיה רגיל להוכיח אותי, על שראה שאינני משתתף בצערא דאחרינא [=בצער האחר]. כה היה דברו אלי תמיד - שזה כל האדם לא לעצמו נברא, רק להועיל לאחריני [=לאחרים] ככל אשר ימצא בכוחו לעשות.
[חיים מוולוז'ין - 1749 - 1821. מייסד ישיבת וולוז'ין. יצחק מוולוז'ין - 1790 - 1849. ראש ישיבת וולוז'ין].
הרב יהודה שלמה חי אלקלעי, "שלום ירושלים", בתוך "כתבי יהודה אלקלעי", ספר א', כרך א', עמ' סא
התורה תלויה באחדות. [---] היאך [=איך] אפשר לקיים את תרי"ג מצוות, הרי כמה מצוות ישנן של מלך וכהנים, והרי לא כולנו מלכים וכהנים, יש חליצה וייבום, פדיון הבן וכדומה, שאינו חל על כולם לקיימן? ועונים: הואיל וישראל נחשבים לכלל גוף אחד, כל מצווה ומצווה שכל אחד מאיתנו עושה, נחשבת כעשויה על ידי כולם, ולכולנו חלק בה. הנה כי כן, בכללותו של כל ישראל, שהוא גוף אחד שלם, מתקיימות כל המצוות.
שם, עמ' ריח
פליגי [=נחלקו] רבותינו ז"ל: איזו מצווה, שרוב מצוות נכללות בה. חד [=אחד] אמר: 'וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ' (ויקרא יט,יח), שהמצווה שרוב התורה כלולה בה היא אהבת האחווה, שנהיה אוהבים לכל אחד מישראל כנפשנו ונהיה חסים [=מרחמים] איש על רעהו.
[1878-1798, רב וסופר, מ'מבשרי הציונות' ומראשוני העסקנים לשם יישוב הארץ].
הרב שלמה גנצפריד, "קיצור שולחן ערוך" יב,ב 
גם יקבל עליו קודם [=לפני] כל תפילה, מצות 'ואהבת לרעך כמוך', ויכוון לאהוב את כל אחד מישראל כנפשו, כי אם חס ושלום יש פירוד לבבות ישראל למטה, אז גם למעלה אין התאחדות; אבל התאחדות בגופיהן שלמטה, גורם התאחדות ודבקות נפשותיהן למעלה, ועל ידי זה גם תפילותיהן מתאחדות, ואז בהיות תפילותיהן כלולות יחד, היא רצויה לפניו יתברך שמו.
[הונגריה, 1804 - 1886. רב, מחבר ה'קיצור שולחן ערוך'].
פירוש הרש"ר הירש לבראשית יא,ד 
'וַיֹּאמְרוּ הָבָה נִבְנֶה לָּנוּ עִיר וּמִגְדָּל וְרֹאשׁוֹ בַשָּׁמַיִם וְנַעֲשֶׂה לָּנוּ שֵׁם פֶּן נָפוּץ עַל פְּנֵי כָל הָאָרֶץ' - הציבור התאסף בבקעה; שם ביקשו ליצור יש מאין - בכח אדם ובעוצם ידו, שם ראו מה רב כוחו של ציבור: יש לאל ידו [=ביכולתו] להשתלט על הטבע, אם יפעיל את כל הכוחות הגנוזים בו. ושם החליטו ליצור יצירה לדורות; תהיה זו מזכרת עולם לכוחו של ציבור וחשיבותו על פני היחיד. [---] דעות הרבה יש לבני האדם, וחובה עליהם להשלים זה את זה. היחיד ימות, וכוחותיו מוגבלים. רק בציבור נאמר "אין ציבור מת ואין ציבור עני". ערכים גדולים וקיימים נוצרים רק בכוחות משותפים. אכן, הציבור הוא השלמה ליחיד [---] אולם, כאן טמונה הסכנה. בסופו של דבר - היחיד יזכור בעצמו את מגבלותיו. לא כן הציבור. הן הציבור הוא חזק באמת. בנקל [=בקלות] יציג את עצמו כמטרה עליונה - כאילו אין ערך ליחיד אלא בציבור, כאילו תפקיד הציבור איננו להשלים את היחיד, אלא היחיד בטל בציבור. [---] אם הציבור מציג את עצמו כמטרה, ולא כאמצעי בלבד - כי אז יאבד כל עתידה המוסרי של האנושות.
הרש"ר הירש, "חובת העדה לשאת בעול עם הצבור", בתוך "חורב", ספר שני - מערכת המצוות, עמ' 251

רק הציבור אמיץ וחזק הינהו, [---] - לכן אם אתה האיש הפרטי, תאחד את כוחותיך הדלים והמוגבלים ותצרפם אל כוחות הכלל, ואם את מבחר פעולותיך תביאן אל הציבור למען תגמולנה שמה להביא פרי ברכה, אז תוכל לפעול ולעשות בעד כל גבוה ונישא ברב-כח ובמידה מרובה, יען כי בהתאחדות הכוחות של הפרטים ייבנה ויתכונן הכלל והציבור.
[הרב שמשון רפאל הירש, 1808 - 1888. רב, פרשן והוגה דעות. היה המנהיג הרוחני של היהדות החרדית בגרמניה].
החפץ חיים ר' ישראל מאיר הכהן מראדין, בתוך "שמירת הלשון", שער התבונה פ"ו
כתיב [=כתוב] 'כָּל הַנֶּפֶשׁ לְבֵית יַעֲקֹב הַבָּאָה' וגו' (בראשית מו,כז) ולא כתיב 'נפשות', להורות לנו שכל נפשות ישראל למעלה הוא כמו נפש אחד, אך שכל אחד יש לו בחינה בפני עצמו, כמו האדם בכללו - אף שבדרך כלל הוא איש אחד, מכל מקום יש לו איברים שהם ראשים לו, כמו הראש והלב, ויש שתחתיהם כמו היד והרגל. וגם לשורש אחד ייאספו כל ישראל לבסוף והוא תחת כסא הכבוד [---] ורק בזה העולם מצד שכל אחד מלובש בחומר בפני עצמו, וענייניו ועסקיו של כל אחד הוא עניין בפני עצמו, מדמה האדם בדעתו שהוא איש פרטי ואינו שייך לחבירו הישראל כלל, אבל באמת לא כן הדבר.
[ה'חפץ חיים', 1838 - 1933. רב ופוסק, מייסד וראש ישיבת ראדין. מחבר ה'משנה ברורה'].
ר' שמעון שקופ, הקדמת הספר "שערי יושר"
בהשקפה ראשונה, רגשי אהבת עצמו ורגשי אהבת זולתו - הם כצרות [=כאויבות] זו לזו, אבל עלינו להשתדל להעמיק בזה למצוא הסגולה המאחדת אותם, אחרי כי שניהם דורש ה' מאיתנו [---] שבאמת כל איש ישראל הוא רק כאיבר מגוף האומה הישראלית. [---] רגש אהבת עצמו עוזר לו לאהוב את כל עם ישראל, ואת כל הבריאה כולה. [---] שבמכונה גדולה גם מסמר היותר קטן אם רק משמש כלום [=משהו] להמכונה, הוא דבר חשוב מאד {ראו בהמשך, בשירה של נעמי שמר - 'הכל בגלל מסמר'}, שהכלל בנוי מפרטים [---], וכן ראוי להתבונן על כל מתנות שמים [---] שהם נתונים לכלל ישראל כולו, והתחלקותם להיחידים הוא רק בתור גזברות, על-מנת שיחלקם לנצרכים, לכל אחד כחלק הראוי לו, וליטול לעצמו כפי חלקו הראוי לו.
[1940-1860, ראשי הישיבות בליטא].
הרב אברהם יצחק הכהן קוק, "דרך מיוחדה", בתוך "אורות הקודש", חלק שני, כרך שלישי, עמ' רכא 
כל אדם צריך לדעת, שקרוי [=שנקרא] הוא לעבוד על פי אופן ההכרה וההרגשה המיוחד שלו, על פי שורש נשמתו, ובעולם זה, הכולל עולמים אין ספורות, ימצא את אוצר חייו. אל יבלבלוהו תוכנים שוטפים אל תוכו מעולמות זרים, שאינו קולטם כהוגן, שאינו מוכשר לאגדם יפה בצרור החיים שלו. אלה העולמות ימצאו תיקונם במקומם, אצל המסוגלים לבניינם ושכלולם. אבל הוא צריך לרכז את חייו בעולמותיו הוא, בעולמות הפנימיים שלו, שהם לו מלאים כל ומקיפים את כל. חייב אדם לומר בשבילי נברא העולם. גדולה ענוותנית זו מאשרת היא את האדם, ומביאתו לשלמות העליונה, העומדת ומחכה לו, ובהיותו צועד בדרך חיים בטוחה זו במסלולו המיוחד, באורח-צדיקים המיוחד שלו, ימלא גבורת חיים ועליזות רוחנית, ואור ה' עליו יגלה.
שם "טוב לכל", עמ' שטז
כשמתגבר האיווי [=הרצון] להיות טוב לכל, אז יודע האדם, שהארה מעולם העליון באה אליו. ואשריו אם הוא מכין מקום הגון בלבבו, במוחו, בפועל כפיו ובכל רגשותיו לקבל את האורח הנישא הזה, שהוא גדול ועליון מכל נכבדי ארץ, יחזיק בו ואל ירפהו. וכל המניעות והעיכובים, הגשמיים והרוחניים, המעכבים את קבלת הרעיון הקדוש הזה אל תוכיותו, אל יעצרוהו, על כולם ילחם [---] להחזיק במידותיו של מקום [=ה'], הטוב לכל, ורחמיו על כל מעשיו.
שם, "אהבת הכלל והבסיס המעשי", עמ' שכא
כיון שהוא [האדם] מתעלה, הרי הוא מתחיל לפקוח את עיניו, להכיר את הטוב והאור באמיתת עצמם, שוכח הוא מעט את עצמו, את פרטיותו, והריהו מכניס את עצמו יותר בחיי הכלל, הטוב הכללי מחל [=מתחיל] הוא לקחת את לבבו.
שם, "חסד וכהונה", עמ' שלז
החסד של אברהם הוא כולל את כל באי עולם, וחסד של אהרון הוא מרוכז בישראל. ומי שמתדבק במידת החסד לאמיתו, באור תורה, צריך שיחבר את שני ענני הכבוד הללו של אברהם ושל אהרון ביחד ויאירו עליו שני האורות, ואז יאמר: חביב אדם שנברא בצלם, וחביבים ישראל שניתן להם כלי חמדה [=התורה].
הרב אברהם יצחק הכהן קוק, "אורות ישראל", פרק ב' סעיף ג', בתוך "אורות", עמ' קמד
היחש [=היחס] של כנסת ישראל ליחידיה הוא משונה מכל הייחושים של כל קיבוץ לאומי ליחידיו. כל הקיבוצים הלאומיים נותנים הם ליחידיהם רק את הצד החיצוני של המהות, אבל עצם המהות - זה שואב כל אדם מנשמת הכל, מנשמת אלהים שלא באמצעות הקיבוץ, מפני שאין להקיבוץ חטיבה אלהית, שמגמה אלהית עצמית שרויה בתוכו. לא כן בישראל, הנשמה של היחידים נשאבת ממקור חי העולמים באוצר הכלל, והכלל נותן נשמה ליחידים. אם יעלה על הדעת להינתק מהאומה, צריך הוא לנתק את נשמתו ממקור חיותה, וגדולה היא משום כך ההזדקקות, שכל יחיד מישראל נזקק להכלל, והוא מוסר תמיד את נפשו מבלי להיות נקרע מהאומה, מפני שהנשמה ותיקונה העצמי דורש כן ממנו.
שם, פרק ג' סעיף ו', עמ' קמז
אדם מישראל שהוא רוצה לזכות לאור חיים באמת, צריך הוא שיסכים להיות שותל עצמו בכנסת ישראל בכל ליבו, בכל חושיו וכוחותיו הגשמיים והרוחניים, שישים את מגמת חייו לקנות לו, לפי היכולת שבידו, את המידות הישראליות ואת הידיעות המיוחדות לישראל.
[1935-1865, רב, הוגה דעות ומקובל. הרב הראשי האשכנזי הראשון בארץ. מייסד ישיבת 'מרכז הרב'].
הרב צבי יהודה הכהן קוק, "את אחי אנכי מבקש", פורסם ב"הצופה", תש"ח 
את אחיי ואת אחיותי, בכל חלקי עמינו, שבכל המפלגות ובכל הארגונים, הידועים ושאינם ידועים, הנגלים והנסתרים, ושאינם במפלגות ושאינם בארגונים - את כולם אני מבקש ומפיל תחנונים לפניהם. חוסו [=רחמו] נא על נפשותיכם ועל נפש עמינו כולו. [---] כפי הסתייגותנו מכפיית-הידיים ומטיפוח הניגוד, כפי העדפתנו את המאחד והמשתף אותנו, שהוא מכריע ומרובה על המפרד והמפזר אותנו, כפי שימת לבנו וכיווננו מתוך כך את נתיבות פעולותינו הציבוריות, תרבה האפשרות של ההבנה ההדדית ושיתוף השפה בינינו, יגדל שלום בונינו, תגדל הצלחת בנינו ותפארת שמינו.
[1982-1890, ראש ישיבת 'מרכז הרב', ממנהיגיה הרוחניים של הציונות הדתית].
הרב אליהו דסלר, "הפרט והכלל", מתוך "מכתב מאליהו"
בסדר חיי האדם, בין בצורתם כלפי חוץ ובין בתוך ליבו, אנו מוצאים שתי יסודות שונות: הכלליות והפרטיות. מצד הפרטיות אדם חי לעצמו ודואג לעצמו [---] מצד הכלליות הוא מרגיש אחריות על וכלפי הציבור, מרגיש עצמו כחלק של דבר כללי - "המין האנושי", ושל חלק ממנו - האומה, ולא כדבר בפני עצמו. אילו נמצאת רק אחת משתי הנטיות הללו, לא יהיה האדם בסוג אדם: אם לא הכלליות, היה איש את רעהו חיים בולע, כחיות הטורפות וגרוע מהן; אם לא הפרטיות, בטלו השאיפה והמרץ הפרטיים, בין בעניינים גופנים בין ברוחנים, ולא היתה אישיות ליחידי המין האנושי יותר מאשר יש לנמלות [=לנמלים] שאצלן הפרט כמעט רק כמו אבר של הכלל. [---] אולם איזה תוכן ומכוון [=וכוונה] יש לנו לראות בסדר הזה, שנברא העולם על יסוד שתי נטיות הללו שהן סותרות זו לזו, ומוכרחות זו עבור זו בבת אחת? [---] אמנם נראית בזה כוונה עמוקה יסודית. כי האדם נברא לא רק להשלים את עצמו, אלא גם להשפיע לזולתו. [---] אהבת הבריות, היא החפץ [=הרצון] להשפיע; מעשה חסד, על כל בחינותיה וסעיפיה, היא ההשפעה במעשה.
[1953-1891, מבעלי המוסר בדורות האחרונים].
הרב יוסף דב סולוביצ'יק, מתוך 'דברי הגות והערכה', עמ' 224

לכל יחיד סגולה משלו, יקרת המציאות, שאינה נודעת לזולתו; לכל איש בשורה ייחודית להעבירה; צבע מיוחד להוסיפו למיגוון הקהילתי. אדם בודד המצטרף לקהילה מוסיף מימד חדש לתודעה הציבורית, תרומה בלעדית משלו. הוא מעשיר את הציבור מבחינה קיומית, ואין לו תמורה. היהדות התבוננה תמיד ביחיד משל [=כאילו] היה עולם קטן; עם מותו של היחיד כלה ועבר עולם קטן זה, נפער חלל שאיש זולתו לא יוכל למלאו. האדם הוא זה אף זה. הוא הוויה יחידה, בודדה, שאיננה משתייכת לשום קבוצה חברתית בנויה וערוכה. הוא גם יצור העומד בזיקה כלפי ה'אתה', המתקיים בשיתוף עם האחר. לאמיתו של דבר, גדלות האדם משתקפת בסתירה הפנימית שבקרבו, בטבעו הדיאלקטי, בהיותו יחידי ובלתי קשור באיש, עם התייחסותו ל'אתה' והשתייכותו למבנה קהילתי. 
הרב יוסף דב סולוביצ'יק, בתוך 'על התשובה', עמ' 76

מה היא ההגדרה הנכונה של 'קורבן ציבור'? [---] בניגוד גמור ל'קורבן השותפין', שיש לו הרבה בעלים - שניים או אלפיים או מיליון - הכל לפי מספר המשתתפים בו - 'קורבן ציבור' אין לו אלא בעלים אחד, ממש כמו קורבן היחיד. ומי הוא הבעלים? הציבור, כלל ישראל, שאינו על-פי-דין הסך הכולל, הצירוף האריתמטי, של כך וכך יחידים, אלא אישיות ייחודית-עצמית, מעין חטיבה בפני עצמה. 'כנסת ישראל' - ואינני מדבר כאן על דרך המסתורין והקבלה, אלא לפי הגדרה של הלכה למעשה - מהווה אישיות משפטית אינדיבידואלית ובלתי מתחלקת, לא פחות מאישיות משפטית-אינדיבידואלית של היחיד.
[1993-1903, רב, פוסק והוגה דעות. ממנהיגי הציונות הדתית בארץ ובארה"ב].
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�	הרב שלמה יששכר טייכטל נולד בהונגריה בשנת 1885. בשנות ה-20 וה-30 של המאה העשרים, פעל בסלובקיה ובהונגריה, והיה לאחד מגדולי ההלכה בדורו. כמו כן כתב את שו"ת "משנה שכיר".


	בראשית דרכו היו עמדותיו לגבי הציונות כעמדת רוב רבני הונגריה החרדים, שהתנגדו בכל כוחם למפעל הציוני. בשנת 1942 ברח מסלובקיה בעקבות גירוש היהודים, והגיע להונגריה. אירועי המלחמה, השנאה ורצח היהודים גרמו לו לבחון מחדש את השקפותיו. הוא התעמק בסוגיות של גלות וגאולה, גאולה בדרך הטבע, יישוב ארץ ישראל והיחס למתיישבים שאינם שומרי מצוות, ועקב כך שינה את דעותיו והחל לתמוך בציונות ובעלייה לארץ. את ספרו "אם הבנים שמחה" כתב במשך שנה במחבוא בעליית גג צפופה בעיר בודפשט, כשהוא דולה מזכרונו יותר מאלפיים מקורות שונים מהתנ"ך, מהתלמוד, מהזוהר ומגדולי ישראל לאורך הדורות. בספטמבר 1944, אחרי דיכוי המרד הסלובקי, הועבר הרב טייכטל, עם רבים נוספים משארית קהילתו, למחנה סרד, ומשם לאושוויץ. עדי ראייה מספרים שנרצח בידי אוקראיני ברכבת, כיוון שהגן על יהודי אחר שביקש מים. לאחר הירצחו, יצא הספר בשלוש מהדורות נוספות וסביבן נקשרו סיפורים רבים.


� 	בספר ארבעה פרקים: שני הפרקים הראשונים קוראים לעלייה מעשית לארץ ישראל, ומבטאים את תהפוכות נפשו של הכותב בכל הנוגע למעמדם הרוחני של כלל היהודים, אף אלה שאינם שומרים תורה ומצוות. שני הפרקים האחרונים מדברים על ארץ ישראל ככלי לכינוס וגיבוש כלל חלקיה של האומה היהודית. התנאי העיקרי לבוא הגאולה, לפי חטיבה זו, מצוי באיחוד הכוחות של כלל ישראל.


� 	מהפסוקים שם משמע שבקיבוץ הגלויות הישראלי יהיו שני שלבים: הראשון, להביא אותם לאדמתם, והשני, לעשות אותם "גוי אחד בארץ", כלומר לאחד אותם לאחר שכבר הגיעו לארץ ישראל. יש להזכיר שדברים אלו נכתבו בידי הרב טייכטל לפני קום המדינה, כאשר ליהודי המאמין מן השורה בוודאי היה נדמה שמדינה ליהודים תהיה מכנה משותף מאחד וסופי שבזכותו תתקיים בוודאי הגאולה הסופית.


� 	תנחומא ניצבים אות א, דברים כט, ט.


� 	ביידיש למילה יהודי ולאות יו"ד אותה הטעמה – אה ייד.


� 	בבא בתרא צט, א


� 	ובכל גבר, מלשון התגברות, קיימת תכונת כיבוש כזאת ("דרך גבר בעלמה – דרכו של גבר לכבוש").


� 	למשל: "ה' מלך גאות לבש" (תהלים צג, א), "המתגאה על חיות הקודש", "הגאווה והגדולה לחי עולמים" (מן התפילה).


� 	כגון כישרון, חכמה, יופי ותכונות הנפש.


� 	כדוגמת נכסים חומריים, משפחה וחברים.


� 	הגמרא בברכות נח, א: "הרואה אוכלוסי ישראל (600,000), אומר: "ברוך חכם הרזים", שאין דעתם דומה זה לזה ואין פרצופיהן דומים זה לזה". רש"י ז"ל פירש: "חכם הרזים - היודע מה שבלב כל אלו".


� 	גם לבן הרשע יהיה תיקון בגאולה (עיין בספר "מלבוש לשבת ויו"ט" לרבי יששכר בעריש דב אייכנשטיין מזידיטשוב זצ"ל, נכד רבי יצחק אייזק).


� 	לגבי היחס ללא יהודים עיין בפרק "אור לגויים" שבספר זה.


� 	אמנם הלל אמר לגר: "מה ששנוא עליך אל תעשה לחברך", אך עיין בעניין זה בפירושו של הרי"ם מגור.


� 	הגמרא מספרת על הלל הזקן שהלך לבית המרחץ, ולשאלת תלמידיו הסביר שהוא הולך לגמול חסד עם נפשו העלובה. כלומר מדרגתו היתה כזאת שאת רחיצת גופו עשה בתור מצוות "ואהבת לרעך כמוך" כלפי עצמו.


� 	משפט זה בגימטריה =749="יוסף בן ישראל", שעניינו, כפי שנראה בהמשך הספר, הוא לאגד את כל ישראל.


� 	ספרא בחוקותי פרק ז, ה


�	הרב משה צבי נריה (מנקין; 1995-1913) היה רב, מחנך ומנהיג רוחני, מייסד מרכז ישיבות בני עקיבא. הרב נריה מכונה "אבי דור הכיפות הסרוגות" בשל השפעתו הרבה על עיצוב פניה של החברה הדתית-לאומית, הדוגלת בשילוב של תורה, עבודה ומדינה.


� 	"צניף מלוכה", כפר הרואה תשנ"ה, עמ' 56.


� 	אוצר המדרשים, ילמדנו, עמ' 225. ניסוח מעט שונה של המשל גם בתנא דבי אליהו רבה, פרשה יב.


� 	ישנה תפיסה האומרת שהאדם עובד תמיד את האגו ותמיד יבקש את הטוב והתענוג לעצמו, ואם כן, גם האוהב אוהב את עצמו. אמנם גדולי ישראל הודו בכך ואמרו שגם עבודת ה' הזאת היא תאווה, אלא שכדי להגיע אליה צריך לפני כן להכניע את שאר התאוות.


	ובעניין המלחמה הנצחית בגאווה חביבים עלי מאוד דבריו הפשוטים של הרבי מלובביץ שנשאל פעם באגרת: "ברצוני לעשות דברים גדולים וחשובים במציאות אך אני חושש מפני הגאווה שכרוכה בדבר". הרבי ענה במשל: "תאר לעצמך שאתה ממהר לחתום על עיסקת חייך בסכום של מיליוני דולרים ובדרך לעיסקה אתה נתקע ברכב אחר ומתרחשת תאונת דרכים קטנה שכל הנזק שאולי יגרם ממנה לא יעלה בוודאי על כמה מאות דולרים, האם תתעכב שם ותבטל בשל כך את העיסקה הגדולה?!". כלומר, מה איכפת בכלל לריבונו של עולם ולעולם מגאוותך וממניעיך הפסולים? למי איכפת בכלל שאתה גם נהנה ומתענג? כמה זניח כל זה לעומת העובדה המדהימה שאתה עוזר לבני אדם ולעולם, שאתה משרת את התכלית שלשמה נוצרת ומבצע את תפקיד חייך.


� וכדבר הזה כותב גם בעל הסולם האדמו"ר רבי יהודה ליב הלוי מאשלג בספרו "מתן תורה"


� 	לפי זה מובנת הרבה יותר דרגתם הגבוהה של הרוגי לוד שמסרו נפשם לטובת עם ישראל אף שהיו ריקים ופוחזים. ולהבדיל בין החיים למתים, זו גם דרגתם של בני הנוער הישראלי הי"ו שבוחרים לשרת בצבא הגנה לישראל במיטב שנות בחרותם.


� 	תנא דבי אליהו פרק יד,יב 


� 	זה גם עומק תשובתו של משה למלאכים השואלים "מה לילוד אישה בינינו?" (עיין בגמרא שבת פח,ב).


� 	לרבי צבי אלימלך מדינוב, מתלמידי החוזה מלובלין.


� 	רבנו דוב בער, ממייסדי תורת החסידות וממנהיגיה, תלמידו הגדול של הבעש"ט ומורם של כל חסידי הדור השני.


� 	זו משמעותה האמיתית של המילה "רב", לא רק גדול כמו "רברבין" אלא לריב ולהתנצח עם הקב"ה בעבור טובת ישראל.


� 	בספרו "נועם אלימלך"ריש פרשת וארא.


� 	פרק ל"ב פס' ל"ב בספר שמות הוא לב התורה שבו נוצר עם ישראל וניתנה לו תורה. וכן בגמרא מובא עניין זה במסכת ברכות המרכזית בדף לב. כל דבר שיהודי רואה או שומע הוא בהשגחה פרטית מאת הקב"ה ואין זה מקרה כלל. 


� 	וזה גם עת לעשות לה' הפרו תורתך...


� 	ע"פ ויקרא רבה, מצורע פרשה יט.


� 	אישה שבעלה "קינא לה", כלומר שבעלה חושד שבגדה בו עם גבר אחר. כל זמן שהחשדות קיימים וטרם התבררה האמת, אסורה האישה על בעלה ועליהם לפרוש זה מזה. כשהיה בית המקדש קיים, היו בני הזוג עולים לשם, האישה היתה שותה מהמים המאררים – מים מיוחדים שנמחקו לתוכם פסוקי התורה העוסקים בפרשה זו - והמים היו בודקים אותה בדרך פלא ומוכיחים לעיני כל את האמת.


� 	שהרי בדיקת המים מוכיחה שהאישה כשרה ושדבריה שלא בגדה בבעלה היו נכונים, וכעת היא מותרת לחזור לבעלה.


� 	"מותר לשנות מפני השלום" (ילקוט שמעוני, ויחי קסב).


� 	בבא מציעא פז, א.


� 	זכריה ח, יט.


� המהר"ל נתיבות עולם ,נתיב השלום, פרק א.


�	ועד כמה קשה ומסוכן לגרום עוגמת נפש ליהודי אחר? עיין בסיפור הידוע על קמצא ובר קמצא שבשל עלבונו של בר קמצא חרבו ירושלים ובית המקדש השני (מסכת גיטין דף נו).


� 	רש"י שם אומר: תאומים ולא תומים - ששניהם צדיקים.


� 	וראה עוד על משל נפלא זה בספר "אשיב ממצולות" של הרב יהושע שפירא.


� 	מושג שטבע הרב קוק – כתרופה ל"שנאת חינם"


� 	ולכן דין רשעים בגיהנום עד שנים עשר חודש ומפסיקים לומר קדיש לעילוי נשמת הנפטר מן הגיהנום אחרי שנה.


� 	בהנחה שהכל פועל באופן נורמלי.


� 	חינוך מלשון חנוכה – כמו חנוכת הבית – והכוונה לגילוי המוסתר. הבית היה קיים עד עתה אבל רק כשחונכים אותו מגלים לעין כל את ייעודו ותפקידו. "חנוך לנער על פי דרכו" - עליך לגלות אותו כפי שהוא, ואז "גם כי יזקין לא יסור ממנה". העייפות והתלאות של חיי האדם מבלים ושוחקים כל הרגל שהוא חיצוני לו, אך אינם מסוגלים לגעת במה שהוא עצמו. שורש נשמתו נשאר זך וצלול ומוכן להגשמת ייעודו הפרטי (כך מסביר האדמו"ר מפיאסצנא ר' קלונימוס קלמיש בספרו חובת התלמידים).


� 	אמנם כאשר האדם עוד לא עומד על דעתו והוא בגיל חינוך, אין שואלים אותו כלל אלא מצווים אותו את הדרך שבה ילך, אך אף על פי כן "לא יטיל אדם אימה יתרה בתוך ביתו" וכדו'. גם בשלב זה חשוב שהילד יאהב ויתחבר לדרך החינוכית. אין טעם להכריח ילד בוכה ודומע לשבת שעות ולמלמל פסוקי תפילה שאינו מבין ממילא, אם בסופו של התהליך הוא יחווה שנאה כלפי בית הכנסת והתפילה למשך שארית חייו. אנו רוצים שהילד יאהב ויבחר בעצמו בדרך האמת.


� 	בתחילת הספר "אין אתר פנוי ממנו" פרשת בראשית, כתבנו שהבחירה החופשית היא היא צלם אלוקים שבאדם, והיא סוד כוחו ועליונותו על כלל הנבראים.


� הטפת מוסר עוד לא שינתה דבר בעולם. אינני מאמין בהטפת מוסר" , "גם כלפי היהדות. גם פה הייתי אומר ליהודי הדתי: חיה אתה לפי הדת - השאר יבוא מאליו. אל תכפה את הדת על האחרים. אני בעד חירות דתית לא בשם הליבראליזם החילוני, אלא בשם הדת. אי-אפשר לכפות אלוהים על אחר, לא על-ידי ניתוץ אלילים ולא על-ידי זריקת אבנים. אפשר 'לכפות' אותו רק על-ידי דוגמה ועל-ידי חינוך. לכן, אם הדבר היה תלוי בי, לא הייתי נלחם במדינת ישראל על חקיקה דתית. ולא מפני פחד אלו הצועקים נגד 'כפיה דתית'. איני נבהל מצעקות. הם בכלל לא מטילים עלי פחד. אלא שחקיקה דתית אין לה שום ערך בעיני. חקיקה אינה קיימת לנצח, יבוא דור שני ויבטל אותה. ובאמת מפני החקיקה הדתית אולי הרווחנו מוסדות דתיים בישראל כמו הרבנות הראשית, אבל איבדנו הרבה נפשות לדת. הרב סולוביציק/ראיון עם גאולה כהן, התפרסם ב'מעריב', 15.1.1965


� 	הרמח"ל כותב על "עיוורון רצוני": לאדם יש תכונת נפש שכאשר הוא רוצה משהו הוא איננו רואה חסרונות הסותרים רצון זה, וכן להיפך - כאשר הוא אינו רוצה משהו קשה לו לראות מעלות באותו הדבר.


� 	קידוש השם הוא כינוי לפעולה שעושה אדם ירא שמיים שגורמת להאדרת שמו של הקב"ה בעולם. הפעולה ההפוכה נקראת "חילול השם". עיין בגמרא יומא פו,א.


� 	וראה בדברי הרמב"ם בהלכות יסודי התורה פרק ה הלכה יא.


� 	וראה עוד על היחס הנכון כלפי הגויים בפרק "אור לגויים".


� 	מיידיש – " בן אדם".


� 	וכהלל בגמרא בשבת לא,א.


� 	כגון לא יאריך הרבה בתפילתו ולא יגביה קולו יותר מדי כדי לא להטריח את הציבור.


� 	וכן מצינו אפילו אצל עשיו הרשע כשראה את בית יעקב עוברים על פניו. ראה את ביקורת חז"ל על יעקב בענין דינה, ודברי רשב"י שם: באותה עת נכמרו רחמיו ואהבו בכל לבו, וכן הצעתו של עשיו ליעקב בפשט הכתוב.


� 	ואכן אנו אומרים בכל בוקר בתפילה משנה "אלו דברים שאין להן שיעור". רשימת הדברים כוללת: גמילות חסדים, הכנסת אורחים, ביקור חולים, הכנסת כלה, לוית המת, הבאת שלום בין אדם לחברו ובין איש לאשתו.


� 	כך כותב הרמב"ם: "כל המשים על לבו שיעסוק בתורה ולא יעשה מלאכה ויתפרנס מן הצדקה, הרי זה חילל את השם וביזה את התורה וכיבה מאור הדת וגרם רעה לעצמו ונטל חייו מן העולם הבא... וכל תורה שאין עמה מלאכה סופה בטילה וגוררת עוון, וסוף אדם זה שיהא מלסטם את הבריות" (הלכות תלמוד תורה פרק ג הלכה י).


� 	ולעיון מעמיק עיין בספר "אם הבנים שמחה" לקדוש הי"ד רבי שלמה יששכר טייכטל.


� 	איש איש על פי יכולתו לתרום: "כחלק היורד במלחמה וכחלק היושב על הכלים".


� 	יחידי סגולה ועיין בגמרא ברכות לה,ב.


� 	הספרא והסייפא ירדו כרוכים מן השמיים.


� 	עיין רש"י פרשת מטות: "ואת בלעם בן בעור הרגו בחרב", וכן תרגום אונקלוס על הפסוק בפרשת ויחי "ואני נתתי לך שכם אחד על אחיך אשר לקחתי מיד האמורי בחרבי ובקשתי" - "בצלותי ובעותי"=בתפילתי ובקשתי.


� 	בדבר זה נכשלה חווה שהוסיפה איסור שלא נאמר מאת הקב"ה בדבריה לנחש "לא תיגעו", וסופה שאכלה ועברה על האיסור האמיתי "לא תאכלו".


� 	הרב יהודה ליב הלוי אשלג (1954-1884), מכונה "בעל הסולם" על שם "הסולם", הפירוש שכתב לספר הזוהר.


� 	כגון הבעש"ט, ר' נחמן מברסלב, הרבי הרש"ב ועוד .


� שבועות ל,א.


� 	הגאון רבי שניאור זלמן מליאדי זי"ע בעל שולחן ערוך הרב ומייסד חסידות חב"ד. וראה תניא פרק לב על החילוק שבין הוכחת חברו לתורה ומצוות לבין הוכחת מי שאינו כזה.


�	כפי שהסברנו בפרק הקודם.


�	על כך כתב ודיבר רבות רבנו הגר"א. ראה על כך בספר "קול התור" של אחד מתלמידיו.


�	מעניין לציין כי כאשר מתוודע יוסף אל אחיו ומגלה להם שהוא יוסף אחיהם, הוא בוכה אך הם אינם בוכים. רש"י כותב שבכיו של יוסף על צווארו של בנימין היה על שני המקדשים שחרבו, ובזוהר כתוב שבכיו של יוסף על יתר האחים היה בסיבת גלות עשרת השבטים. אחרי מות יעקב באים האחים ומזכירים ליוסף שהבטיח לאביהם המשותף יעקב, לא לפגוע בהם, ושוב הוא בוכה והם אינם בוכים. מכל זה אפשר לפרש שיוסף בוכה על החוסר באחווה ועל חוסר הרצון בה שעדיין קיים בתוקף אצל יתר האחים. הוא רואה ברוח הקודש שחוסר זה עתיד להחריב את בתי המקדש. ואכן בתקופת בית המקדש השני, שנחרב על פי חז"ל בעוון שנאת חינם, נתפסו עשרת הרוגי מלכות הצדיקים. בפיוט "אלה אזכרה", שאומרים בתשעה באב, מסופר שהם נהרגו בידי המפקד הרומאי בעוון מכירת יוסף בידי האחים, משום שלפי תפיסתו הם מייצגים בדורו את עשרת השבטים. בזה רואים במפורש שעוון שנאת חינם טרם תוקן. לצערנו, עד היום אנו סובלים מכך והגלות מתארכת. אמרו חז"ל כי כל דור שלא נבנה המקדש בימיו, כלומר שעוון זה לא תוקן, כאילו חרב בימיו.


�	עוד על דימוי והבנת סוד זה בספרו של הרב פריצקי "יסוד הבריאה".


�	לשאלה כיצד יתכן שמשיח יוסף הוא מבית דוד, ראה בהפטרה לפרשת ויגש בישעיה על שני עצים שיהיו לאחד "הנה נועדו המלכים יחדיו..." – בית יהודה ובית יוסף /אפרים שמתאחדים במלכותם, ועליהם נאמר "הנה המלכים נועדו". עיין בספר "קול התור" לתלמידי רבנו הגר"א, שמסביר באריכות על עניין זה ומפרט את הבחינות השונות במשיח בן יוסף עצמו.


� 	הדסה (הדס) ומרדכי (מור דרור בתרגום בתורה מרא דכיא), וכן בתקופת חודש אדר (שהוא עץ המפיק ריח טוב).


� 	סנהדרין צח,א.


�	המילה לוי היא מילת קוד בחז"ל המציינת אהבת חינם וכן חסד חינם – כמו מצוות הלווית המת, מצוות ליווי אורח בצאתו מביתך, והלוואה ללא ריבית או נשך למי שאין לו כרגע להחזיר. שלום עליך בן לוי – פירושו שלום בחינם – בלי לבדוק בציציותיו של איש. 


�	כתובות עז,ב.


�	ומעיקר זה אפשר להגיע לכל שאר המדרגות הגדולות וזהו גם המפתח לעשות ייחודים כלומר לחבר בין הפרודים.


�	תמצית הגדרתו של עמלק היא הרצון לחלוקה שיוויונית מוחלטת של השפע האלוקי בין כל בני האדם ומאיסה באפליה האלוקית הקיימת בעולם בבחירת ישראל כעם סגולה של מתווכים, ובבית המקדש ירושלים וארץ ישראל כמקומות קדושים יותר, בניגוד לרצון ה' המפורש והידוע. הדבר דומה לבן הדוחה בכעס את הצוואה החוקית שכתב אביו הנפטר, לאחר שגילה שהופלה בה לרעה לעומת אחד מאחיו.


�	ולך הקורא ממליץ אני ללכת ולשאול דעתו של יהודי שאינו שומר תורה ומצוות על דרכי חסידות חב"ד ושמע ותיווכח כי הצדק עם שיטת קירוב זו.


�	כמאמר ר' ישראל מרוז'ין – עד היכן אהבת ישראל עד שמרגיש ציפורן כואבת אצל יהודי בקצה העולם וכך מסופר אצל צדיקים שהיו נאנחים מהרגשת כאב החולה או מצירי אישה יולדת במרחקים עצומים מהם.


�	וראה ספר אם הבנים שמחה תחילת פרק רביעי פירושו על הפסוק: "בילע בשרי ועורי שיבר עצמותי".


� 	רשימת הציטוטים חלקית בהחלט.





