פרשת בהר - Shemitá 

Para una base halájica respecto a la Shemitá, por favor remitirse al final de este ensayo. 

La Torá conecta la Shemitá con el Shabat
.  Así como hay un Shabat en el tiempo, también hay un Shabat en el espacio – éste es la Shemitá, el Shabat de la Tierra Santa
. El Shabat en el tiempo da testimonio de que D'os creó el mundo. La Shemitá concretiza nuestra fe en que D'os, el Creador, nos cuida y supervisa a cada momento.

Por ello, la palabra que se utiliza aquí en referencia a la Shemitá - שבת שבתון – sólo aparece en relación al Shabat y a Iom Kipur. (La palabra שבתון sólo es utilizada para las festividades
). Además, aquí aparecen las palabras: שבת לה'. Estas palabras sólo son utilizadas en referencia a la Shemitá y al Shabat
. El Shabat mismo es un momento en el cual no sólo la persona sino también todas sus posesiones, su burro y su toro, descansan. Hubiese sido adecuado que la tierra misma también descansara en Shabat y que nada creciera en este día sagrado. Pero la naturaleza continúa su flujo normal, עולם כמנהגו נוהג, y los frutos crecen incluso en Shabat. Por eso D'os implementó un año de Shemitá, el séptimo año, para completar la idea del descanso
. El Malbim nos muestra que los años en verdad también son ciclos de días, como si el tiempo se extendiera
.   

La Shemitá es un gran acto de fe. Tres años de cosechas se ven afectados por la Shemitá
. Sin embargo, en una afirmación remarcable, D'os nos promete que tendremos suficiente alimento durante todo este período
. Se nos pide que creamos que no sólo nuestro alimento para este período se encuentra por completo más allá de los esfuerzos humanos, sino que nuestra existencia misma en la Tierra Santa depende del hecho de que cumplamos las leyes de Shemitá
:

La esencia de la relación del pueblo judío con la Tierra de Israel depende de la fe. Y ellos expresan su fe cumpliendo con las leyes del año sabático, elevando sus ojos únicamente a D'os para obtener su sustento. La falta de cumplimiento de estas leyes es el resultado de su falta de fe y esto lleva a un quiebre de su relación singular con la Tierra de Israel
. El castigo del exilio no fue más que una manifestación externa de una conexión interna que fracasó
.  (Ner Uziel, del Rab Uziel Milevsky, página 109).

Ésta es una idea extraordinaria: que nuestra fe en D'os es la fuente de nuestra seguridad en la tierra. Veamos hasta qué grado llega esto: 

Nuestra parashá comienza con las palabras:

(1) וידבר יהוה אל משה בהר סיני לאמר
Sobre lo cual comentan nuestros Sabios: 

מה ענין שמיטה אצל הר סיני והלא כל המצות נאמרו מסיני אלא מה שמיטה נאמרו כללותיה (ופרטותיה) ודקדוקיה מסיני אף כולן נאמרו כללותיהן ודקדוקיהן מסיני כך שנויה (ת"כ)

¿Qué relación hay entre la Shemitá y el Monte Sinaí? Así como tanto los principios generales como los detalles de la Shemitá fueron entregados en el Sinaí, así también tanto los principios generales como los detalles de todas las mitzvot fueron entregados en el Sinaí.. 

La pregunta es: ¿por qué la Shemitá fue elegida entre todas las mitzvot para enseñarnos esto
?  

Claramente, la Shemitá fue elegida debido a su lección de fe. Podemos expresar de otra manera las palabras de los Sabios diciendo: ¿Cuál es la continuidad de la fe que es enseñada en la lección de Shemitá, que se construye sobre la fe en el Monte Sinaí? (Sfat Emet, Or Guedaliahu
). La Shemitá nos enseña una fe que impregnará a toda la Torá y a todos sus mandamientos. Absorberemos sus lecciones y las aplicaremos durante los seis años siguientes, de manera que también cuando aremos y cosechemos, cuando hagamos negocios y consultemos, entenderemos que es D'os Quien nos da las fuerzas para llevar a cabo todos nuestros actos y que Él es Quién determina los resultados
. Él es Quien creó y el Amo de todas las cosas, incluyendo la tierra misma que intentamos dominar
. 

Incluso para aquellos que creen en D'os, es fácil imaginar que de alguna manera Él se ha alejado de un campo u otro de la vida. Hablamos de las leyes de la economía y de la sociología, de naturaleza y ambiente, de física y química como si de alguna manera estas leyes ya no estuviesen sujetas a la Mano conductora de D'os. ¿Acaso a D'os realmente le importa si enciendo una luz, o si al vender un producto embellezco un poco mis argumentos para lograr concretar la venta?
 A esto, D'os responde: "El acto de fe que manifestarán durante el año de Shemitá les enseñará que Yo estoy involucrado en cada aspecto de la creación. Yo los alimentaré sin que hagan ningún esfuerzo para su propia subsistencia. Yo seré el arador y el cosechador". 

En un sentido, la Shemitá es una recreación del nivel del Primer Hombre antes del pecado. El hombre nació para trabajar – אדם לעמל יולד. Antes del pecado, ese trabajo se expresaba en un esfuerzo puramente espiritual – לעבדה ולשמרה representando una concentración de todo el efecto de la Keduchá de las mitzvot positivas y negativas respectivamente
. Sin embargo, después del pecado, el hombre tiene que trabajar también de una manera física – בזעת אפיך. Pero durante el año de Shemitá ya no trabajamos. Nuevamente comemos el alimento que D'os prepara para nosotros sin nuestro propio trabajo. Vivimos durante un año en el nivel del Primer Hombre antes del pecado
. En Har Sinai los judíos nuevamente alcanzaron este nivel del Primer Hombre antes del pecado. Y a pesar de que volvieron a perderlo con el Jet HaEguel, en sus almas quedó cierta huella.  Esto es lo que logramos con cada Shemitá – una continuación de la experiencia de Har Sinai. Así como durante el Sinaí nos elevamos por encima de la naturaleza, de la misma manera mantenemos nuestro nexo con ese nivel a través de la Shemitá
.

A esto se refieren los Sabios con las desconcertantes palabras que encontramos al comienzo de Avot: Moshé recibió la Torá de Sinaí. Los comentaristas señalan que la manera de formular esta frase debería haber sido: Moshé recibió la Torá de D'os
. Pero lo que los Sabios nos están diciendo es que Moshé recibió la Torá en medio de la experiencia del Sinaí – מעמד הר סני. Porque además de la entrega de la Torá en el Sinaí, estuvo la experiencia del Sinaí - Maamad Har Sinai  - cuyo propósito fue inculcar una fe profunda y duradera
. La fe del Sinaí tenía la intención de llegar a lo más profundo de nuestras mentes, de ser una fe abstracta, intelectual; incluso llegar más allá de nuestros corazones. Estaba diseñada para filtrarse en nuestros mismos huesos
. 

El Sinai se convirtió en la base de nuestra fe – Yo soy el Eterno tu D'os
. Pero en verdad es la raíz general de todas las mitzvot, a pesar de que cada una puede tener su propio valor espiritual adicional
. Por lo tanto, la Mitzvá de Shemitá fue elegida para enseñarnos que el propósito general de todas las mitzvot es la fe (מה שמיטה נאמרו כללותיה בסיני ... אף כולן)
.

Si alguien quiere ver la fe del Sinaí en funcionamiento, debe ser testigo de la realidad del pueblo judío cumpliendo las leyes de shemitá. No solo los dueños de la tierra, sino también los esclavos y el más pobre y bajo –todos los seres humanos- tienen el mismo acceso a la cosecha.
 Es necesario ver a una nación completa proclamando la tierra sin propietario (הפקר), e invitando a todo aquel que desee hacerlo a entrar y tomar los frutos que desee
 – ¡un verdadero Shabat de los campos! En este año, los propietarios no tienen un acceso privilegiado, no hay favoritos - no Cohanim, ni Levitas ni nadie más
.

Hay que ver a una nación completa detener toda su producción agrícola –su alimento y su sustento
 - durante un año o más, y hacerlo sin temor. Es una fe que promete exactamente aquello que se opone a los dictámenes de la naturaleza: cumplan las leyes de Shemitá y su vida en la tierra será feliz y productiva. Profanen la Shemitá y se verán enfrentados al exilio y a la dispersión
. Porque la fe en la Shemitá es la indicación respecto a si uno realmente cree que D'os le entregó esta tierra a Su Pueblo Elegido
. Nosotros se la devolvemos a D'os porque profundamente sabemos que el regalo que Él nos dio sólo se mantiene porque Él es su verdadero propietario
.   

Si crees esto, entonces no sólo no tendrás problema en entregar de regreso la tierra a Aquél que siempre fue su propietario, sino que entenderás que la Shemitá es una parábola para todas nuestras posesiones
. Nosotros no somos más que los guardianes de Sus bienes, habiendo recibido la orden de utilizarlos en este mundo solamente de acuerdo con Su voluntad
.  Nosotros compramos, vendemos –actuamos como los amos- pero nada de esto es permanente. Las ventas sólo duran hasta el Iovel y cada siete años recordamos que incluso hasta entonces, es D'os quien nos otorga todo lo que utilizamos
. Porque aquí, en esta tierra, no somos más que pasajeros – nuestro verdadero lugar es junto a D'os en el Mundo Venidero
. 

En un sentido, el Sinaí fue una experiencia artificial. El objetivo no era que viviéramos en el desierto, ni era posible que se repitiera a diario un evento en el cual nuestras almas partieron de nuestros cuerpos. Debíamos entrar a la Tierra, ganarnos nuestro sustento y encontrar la santidad en todo esto. La santidad del Sinaí fue transferida a la tierra a través de la experiencia de la Shemitá. Las siete semanas que nos llevaron hasta el Sinaí se extienden a los siete años del ciclo de Shemitá; la liberación del עבד עברי en la Shemitá
, el sonido del Shofar y la liberación de los esclavos en el Iovel, forman el ciclo del Iovel – 7 años x 7, una experiencia sinaítica. También nosotros oímos el shofar en el Sinaí y también nos volvimos finalmente libres en Sinaí cuando no sólo fuimos liberados de los grilletes de los egipcios, sino que fuimos libres para dedicarnos a la espiritualidad a través de la aceptación de la Torá. De esta manera pertenecemos a D'os y no al hombre. Por ello, la Shemitá es introducida con las palabras: וידבר ד' אל משה בהר סיני לאמר
  - es una mitzvá sinaítica por excelencia.

El ciclo de Shemitá de siete es similar al Shabat. La Shemitá consiste en un ciclo de siete, al igual que el Shabat. D'os acomodó este tiempo en ciclos de siete
 y se aseguró que cada ciclo terminara con kedushá, permitiendo que todos los otros días contribuyeran para este día final y de esta manera se vieran elevados por él
. Siete es la unidad de santidad, porque el mundo físico existe en seis dimensiones (las cuatro direcciones, arriba y abajo). El siete viene a unificar  a estos seis en una unidad más elevada
. Nosotros nos comprometemos  a una respuesta extensiva a cada uno de los niveles del siete, cumpliendo el Shabat, la Shemitá y finalmente el Iovel (un ciclo en años de 7 x 7, así como Shavuot es un ciclo similar en semanas
), porque el principio que subyace detrás de esto –que D'os es el creador de todo ex-nihilo y que continúa manteniendo esta creación- es tan fundamental. Cada acto refuerza la imagen de este evento que pintamos indeleblemente en nuestro corazón y en nuestra mente
.

De esta manera, dondequiera que miremos encontramos este ciclo de siete: siete días de Sheva Berajot y de duelo
, siete días de pureza después de un ciclo de Nidá, un Metzorá y después de impurificarse a causa de un cadáver, siete días de Pesaj y Sucot, y más
.  El versículo da testimonio respecto a que el tiempo promedio de vida de la persona es siete años diez veces ( ימי שנות האדם שבעים שנה) y, cuando la persona sintoniza con todos los ciclos de siete, comprende que su vida es una gran vida de siete
. Así recibe constantes recordatorios de su progreso, constantes mini ciclos para quebrar su estancamiento y su rutina. 

Pero de todos estos ciclos son el Shabat y la Shemitá los que culminan, por excelencia, con Kedushá. Rashi y el Rambán nos dicen que mientras que Shabat es un testimonio de los siete días de la Creación, la Shemitá es un testimonio de la traducción de esos días creativos en la historia del mundo y en la duración del tiempo. El Shabat es una concentración, un día que abarca a todos los demás días
. La Shemitá es la traducción de ese tiempo concentrado en la experiencia esencial de la tierra. El Eved Ivrí es liberado el año de Shemitá, así como lo es el Eved Canaanita en la Shemitá de las Shemitot, el Iovel. Su liberación de los grilletes de la subyugación de este mundo es un testimonio de la realidad espiritual más elevada que traen estos días
. Los Sabios dicen que la historia del mundo está dividida en siete mil años. Una vez que entendemos la lección de la Shemitá de לד' הארץ ומלואו, nos estamos dirigiendo al nivel de גילוי יחודו de ימות המשיח.
 

Ninguna ley natural de agricultura podría haber llegado a dictaminar la Shemitá. El sentido común agrícola hubiera determinado que las tierras descansaran año por medio, utilizando campos alternativos para asegurar la continuidad de las cosechas
. Trabajar la tierra durante seis años y desistir de hacerlo durante un año entero parece ser una insensatez. De hecho, debido a que el mandamiento de Shemitá de la Torá que requiere que se deje de trabajar la tierra un mes antes (תוספת שביעית)
 fue extendido por los rabinos
, y hay un intervalo de tiempo después de la Shemitá hasta que se puede volver a plantar y cosechar, en definitiva estamos hablando de un período de alrededor de dos años
. Cuando el Iovel sigue al año de Shemitá, ¡esto llega a tres años! 

Si Moshé hubiera inventado la Torá y argumentado que D'os la había entregado, su fraude hubiese sido descubierto la primera vez que llegaran al ciclo de Shemitá-Iovel, si no en el primer año de Shemitá, cuando la hambruna masiva diera testimonio de su engaño
. De hecho, si Jas VeShalom Moshé fuera un impostor, en primer lugar no habría sido tan tonto como para incluir la ley de Shemitá. Sin embargo, D'os anticipó que nosotros Lo desafiaríamos en este sentido
 una y otra vez. Nunca ocurrió que los judíos que cumplieron la Shemitá murieran por falta de comida. Este gran acto de fe de abrir sus campos a todo el mundo sin ninguna expectativa de recibir pago
, nunca dejó de enseñarles, de manera tangible, que D'os nos está protegiendo
. 

No pasamos hambre durante el año de Shemitá porque la naturaleza misma de la mitzvá fue diseñada para traer bendición al mundo. Pero tal vez seremos personas de poca fe. Tal vez, a pesar de las promesas de D'os, preguntaremos:

ויקרא  כה (כ) וכי תאמרו מה נאכל בשנה השביעת הן לא נזרע ולא נאסף את תבואתנו

Y si van a preguntar ¿qué comeremos en el séptimo año; porque no hemos sembrado ni cosechado nuestros frutos? – Es extraño que la Torá haya registrado nuestra pregunta
 -  ante lo cual D'os promete: 

(כא) וצויתי את ברכתי לכם בשנה הששית ועשת את התבואה לשלש השנים:
D'os nos está diciendo que Su promesa de una bendición está dirigida a aquellos que cumplen la Shemitá pero cuya fe tambalea, para que su falta de fe no vaya a socavar las bendiciones naturales de la Shemitá. 

El Netivot Shalom
 dice que es por esto que la Shemitá fue elegida como el ejemplo a través del cual aprendemos que todas las mitzvot fueron entregadas, en general y con todos sus detalles, en el Sinaí
. Porque además de la entrega de la Torá en el Sinaí, tenemos la experiencia del Sinaí - Maamad Har Sinai – cuyo propósito fue imbuir una profunda y duradera fe
. La fe del Sinaí tenía la intención de llegar más allá de nuestras mentes e incluso de nuestros corazones. Estaba diseñada para filtrarse en nuestros mismos huesos
. 

Después de cumplir la Shemitá, la vida nunca volverá a ser lo mismo. Comprenderemos que durante todos los otros años D'os nos mantiene de acuerdo con Su voluntad  y no debido a ningún acuerdo comercial especial ni a logros profesionales por nuestra parte
. Habiendo experimentado la transición entre el desierto en el cual todas nuestras necesidades eran atendidas a la Tierra en donde necesitábamos arar, sembrar y cosechar, la Shemitá viene a cambiar nuestra relación con éste y con cualquier otro trabajo. Nuestro entendimiento respecto a Quien hace esto posible será diferente, se incrementará en gran medida nuestra sensación de seguridad y se expandirá significativamente nuestra capacidad para compartir nuestras posesiones –las cuales en realidad le pertenecen a D'os. 

Bases Halájicas de la Shemitá
Hay dos clases de mitzvot de Shemitá: 

a. Aquellas de la tierra, las cuales sólo se aplican en la Tierra de Israel (y en cierto grado a las áreas que la rodean
); 
b. y Shemitá Kesafim, la anulación de los préstamos, lo cual es aplicable en todas partes del mundo.   
Finalmente, el Iovel es la culminación de los ciclos de Shemitá. 

En la actualidad la Shemitá es sólo Derabanán
, porque para que sea una mitzvá De Oraita es necesario que todo el pueblo esté viviendo en la Tierra de Israel
. En muchos sentidos, esto hace que la mitzvá sea más indulgente
.  

A pesar de esto, los agricultores religiosos en Israel, más una creciente población se están interesando más en esta mitzvá, apoyándose cada vez menos en el heter mejirá – la venta de la tierra durante un año a un no judío. 

Existe tanto un mandamiento positive como uno negativo respecto a no trabajar la tierra durante el año de Shemitá comenzando desde Rosh HaShaná
. La persona debe considerar toda su producción como hefker
, y no debe arar
, sembrar o cosechar
. 
Esto se aplica incluso a una maceta en nuestro patio y también a los injertos. 
Todo el producto de la tierra que crece en Israel durante ese año debe considerarse teniendo Kedushat Sheviit, ingerirlo de la manera preferida (y no de una manera inferior) y no venderlo
 ni desecharlo
. 
Sólo se puede mantener en depósitos el producto de la tierra mientras éste se encuentra también en el campo. Al final de ese período, uno debe dejar incluso la fruta y las verduras (y sus productos) a disposición de todos (בעור), aunque sólo sea por poco tiempo
. 

Al finalizar el año de Shemitá, es obligatorio perdonar a todo aquél que nos debe dinero para que no tenga que pagarlo (שמיטת כספים )
. 
Se nos ordena no evitar realizar préstamos cuando estamos cerca de un año de Shemitá por miedo a no poder reclamar la devolución del préstamo
. 

Sólo es necesario observar estas disposiciones en relación con nuestro prójimo judío
. 

Además, los Sabios temiendo que de todas maneras la gente no estuviera dispuesta a ofrecer préstamos cerca del año de Shemitá, introdujeron el Pruzbul, un documento que otorga legalmente nuestros préstamos en manos del Bet Din; un procedimiento que de todas maneras nos permite reclamar el pago de los préstamos después de la Shemitá.  

La Shemitá de la tierra sólo tiene aplicación en Israel, mientras que la Shemitá de los préstamos rige en todas partes.


Otra mitzvá significativa de la Shemitá es la liberación de los siervos hebreos
, generalmente aquellas personas que estaban atravesando un proceso de rehabilitación después de haber robado. Hay muchas otras maneras en las cuales un siervo hebreo puede llegar a ser liberado. Sin embargo, si sigue siendo esclavo durante el año de Shemitá, entonces éste fue el último momento para su liberación. Esta liberación debe estar acompañada por suficientes provisiones para que pueda comenzar una nueva etapa en su vida
.

El ciclo de Shemitá se cuenta desde la creación del mundo
. Después de contar siete ciclos de shemitá
, en el quincuagésimo año, se proclama y se santifica el año de Iovel
. En Iom Kipur de ese año se toca el shofar
, y se aplican sobre la tierra leyes similares a las de Shemitá con respecto al trabajo de la tierra
. Pero hay también otras cosas. Cualquier tierra urbana o agrícola que haya sido vendida debe regresar a sus dueños originales
, los esclavos hebreos son liberados
 y se declara un año de libertad (דרור).

�  שמות לד כא: ששת ימים תעבוד וביום השביעי תשבת בחריש ובקציר תשבת





� אור גדליהו עמ' עא: יש שבת בזמן ויש שבת במקום – בארץ ישראל בחינת גן עדן





�מלבי"ם : התורה והמצוה: ז- שבת שבתון יהיה לארץ שבת לה'. לשון שבת לא נמצא רק בשבת בראשית וביוהכ"פ. (כי בכל המועדים אמר שבתון) וגם ביום הכפורים אמר שבת שבתון הוא לכם.





�מלבי"ם שם :   ולשון שבת לה' לא נמצא רק בשבת ובשמיטה





�מלבי"ם שם: כי הם עדות הציווי במצות שבת למען ינוח שורך וחמורך וכל אשר לך הי' ראוי שתנוח גם הארץ ולא תגדל פרותיה ביום השבת אך עולם כמנהגו נוהג והטבע תתיגע ותעבד כדרכה וע"כ בחר שמיטת הארץ אחת לשבע שנים להשלים בהם שביתת השבתות של שש השנים וז"ש שש שנים תזרע שדך ובשנה השביעית שבת שבתון יהיה לארץ. ר"ל אחר שש שנים רצופים תזרע ותאסף והארץ לא תשבת בשבת לכן בשנה השביעית שבת שבתון להשלים שבתות שש השנים. ומפ' שבת לה' דייקא הוא שבת בראשית אשר בו שבת וינפש ועז"א בתוכחה. כל ימי השמה תשבת את אשר לא שבתה בשבתותיכם. ר"ל בשבת בראשית של השש שנים


  


� מלבי"ם שם: וידוע ששם יום הונח סבוב השמש בכל מע"ל פ"א ממזרח למערב וידע שתנועות השמש העצמית ממערב למזרח תסבב כל השנה. וא"כ יש שני מיני ימים יום של היקף היומי ויום של היקף השנתי,(שגם על השנה בא לשון ימים ימים תהי גאולתו) כי בשנה משלמת ג"כ היקף הגלגל. והם הנקראים ימי הארץ כמ"ש עוד כל ימי הארץ. כי ימי האדם נחשבים בהיקף תהלוכת השמש בגלגלה ממערב למזרח.





� עיין רמב"ן ויקרא כה כ





� ויקרא כה (כ) וכי תאמרו מה נאכל בשנה השביעת הן לא נזרע ולא נאסף את תבואתנו:(כא) וצויתי את ברכתי לכם בשנה הששית ועשת את התבואה לשלש השנים: (כב) וזרעתם את השנה השמינת ואכלתם מן התבואה ישן עד השנה התשיעת עד בוא תבואתה תאכלו ישן:





� כה יח: וישבתם על הארץ לבטח


רש"י: שבעון שמיטה ישראל גולים שנאמר (כו לד - בחקותי) - אז תרצה הארץ את שבתותיה


 


� ויקרא כה יח: ועשיתם את חוקותי ... וישבתם על הארץ לבטח


רש"י (שם): שבעון שמיטה ישראל גולים שנאמר (ויקרא כו) אז תרצה הארץ את שבתותיה והרצת את שבתותיה





� תנחומא בהר א: (ד' אומר למשה) רצונך שלא יגלו? הזהירם על השמיטים והיובלות





� מובא ברש"י כאן





� נתיבות שלום, עמ' קטז: ואכתי צ"ב מה הרמז בענין שמיטה אצל הר סיני, דכמו שכן היה אפשר ללמוד זאת על ידי מצוה אחרת


וכן באור החיים ויקרא כה א


 


� אור גדליהו דף סט – ע : מה שמיטה יש בה ענין זה של הר סיני ... כי מצות השמיטה המשך ממעמד הר סיני, מעמד של גבורה נפשית, מעמד של השתקת כל שאר הרצונות ומסירת נפשם אך ורק לעבודת ד', כן היא מצות השמיטה שנה אחת של השתקת הרצונות ובטחון גמור בהקב"ה "גבורי כח עושי דברו".





� אור גדליהו דף סט: מצות השמיטה היא הבחון בהקב"ה שיהיה שותק ובוטח, ומשנה זו ... נוטל האדם את כח הבטחון לשאר השנים שגם בשעה שעובד וקוצר ואוכל יהיה בוטח בד' הנותן לו כח לעשות חיל.


 


� בספר השמיטה של הר' טוקצינסקי שמעיקר הטעמים של שמיטה הוא להראות שאין לאדם קנין פרטי עולמי באדמת ארץ ישראל שהיא שייכת בכללה לעם ישראל כולה במעגל חוזר בכל 7 שנים. 





� עיין בדעת תבונות ס' לו





�רב צדוק הכהן, מחשבות חרוץ 





 �אור גדליהו דף ע: כשהאדם במדריגה גבהה כמו אדם הראשון קודם החטא, אז העבודה היא לעבדה ולשמרה, מצ"ע ומצוות ל"ת, ולאחר החטא שנתגרש מגן עדן, אז העבודה היא באופן אחר לעבוד את האדמה אשר לוקח משם ... [ו]כתוב במדרש רבה (בראשית טז – ה) וינחהו בגן עדן – נתן לו  מצוות שבת כד"א וינח ביום השביעי. הרי שבת היא בבחינת גן עדן והעבודה בגן עדן היא לעבדה ולשמרה. וכן הוא לענין שמיטה שנאמר בה ושבתה הארץ שבת לד'. ופירש רש"י לשם ד' – כשם שנאמר בשבת בראשית (ועיין אבן עזרא ורמב"ן). יש שבת בזמן ויש שבת במקום,  בארץ ישראל – בחינת גן עדן 





� שפת אמת שנת [תרמ"ד]: בענין השמיטין ויובלות דכ' בהר סיני כו'. כי כל ענין השביתה היא ביטול הטבע שקרבנו הש"י לפני הר סיני היינו שנתעלו בנ"י להיות כמלאכים. והגם כי נאמר אכן כאדם כו' עכ"ז נשאר הדביקות לזמנים. שיש בכח בנ"י לצאת מן הטבע. וזה אות השבת ביטול המלאכה. ובשמיטה היה כל השנה שביתה הכל כנ"ל שלא להיות טבועים תחת ההרגל והטבע רק לידע שכל עוה"ז הוא טפל ופרוזדור לטרקלין והנייחא של איש ישראל היא בעת השביתה ממעשים של הטבע שזה עיקר חיות איש הישראלי. לכן היה תמיד שינוי זמנים בשמיטה.





� נתיבות שלום, עמ' קיז: ויבואר ע"פ מה שאמרו חז"ל (אבות א) משה קבל תורה מסיני ... שהיה צ"ל משה קבל תורה מהקב"ה.


  


� נתיבות שלום שם: [אמרו] חז"ל: משה קבל תורה מסיני ... והיה צריך לומר משה קבל תורה מהקב"ה וי"ל דקאי על מעמד הר סיני שהיה ההקדמה לקבלת התורה  [והיינו] היסוד לכל התורה והמצוות הוא ענין האמונה ... 





� נתיבות , עמ' קיז: יש אמונת המח ... ויש אמונת האברים ... ולמעלה מהם בחינת אמונת האברים ... שגם אבריהם ראו כי אין עוד מלבדו. …. שסיני היה הגילוי הנשגב ביותר בבהירות האמונה ... [עד ש]גם אבריו מאמינים וחדורים בבהירות האמונה  ... וע"כ ויחרד כל העם אשר במחנה וכמשאחז"ל (ברכות כב.) כי התורה ניתנה באימה ביראה ברתת ובזיע ... שגם אבריהם ראו והכירו כי אין עוד מלבדו וזהו פירוש משה קבל תורה מסיני שהכוונה על בחינה זו של אמונת האיברים





� נתיבות שלום, עמ' קיז:  וי"ל דקאי על מעמד הר סיני שהיה ההקדמה לקבלת התורה, דהנה היסוד דכל התורה והמצוות הוא ענין האמונה, שזו היתה הדברה הראשונה מעשרת הדברות ... ויחרד כל העם אשר במחנה ופרחה נשמתם מגודל הגיולוי





� נתיבות שלום, עמ' קיז:  והנה כתיב (תהלים קיט) כל מצותיך אמונה, נשמת כל התורה וכל המצוות היא האמונה, השורש הכללי של כל המצוות הוא ענין האמונה, ומלבד זה יש לכל מצוה ענין פרטי הייני ענין סגולי המיוחד המצוה זו.  





� נתיבות שלום, עמ' קיז:  ונאמרו מסיני, שגילוי האמונה שהיה בהר סיני הוא שורש כל המצוות כללותיהן  ופרטותיהן כל מצותיך אמונה. אך מיחדת מצות שמיטה שהיא השיא במדרגת האמונה, בבחינת אמונת האברים,  וכו'





� ויקרא כה ו: והיתה שבת הארץ לכם לאכלה לך ולעבדך ולאמתך ולשכירך ולתושבך הגרים עמך:





� רש"י ד"ה והיתה שבת לארץ: שלא תנהוג בהם כבעל הבית, אלא הכל יהיה שוים בה





� ויקרא כה ו: והיתה שבת הארץ לכם לאכלה  "לכם" לכולכם יחד כהנים לוים ישראלים וכו',


העמק דבר ויקרא כה ו:   בשביעית הוא הפקר והכל שוין באכילתן. והיינו משום שהוא שבת הארץ לכם שא"א לבעלים ליהנות מן קרקע שלו יותר מאחרים.


אור החיים כה – ו: והיתה שבת וגו' פירוש שלא תאמר שיהיה משפטו כשאר שולחן הגבוה שהכהנים זוכים בו





� ויקרא כה ו: והיתה שבת הארץ לכם לאכלה   - ודרשו חז"ל: לכם לאכלה - ולא לסחורה.





� וכדכתיב בתוכחה בפרשת בחקותי: והיתה ארצכם שממה ועריכם יהיו חרבה אז תרצה הארץ את שבתותיה כל ימי השמה וגו' את אשר לא שבתה בשבתותיכם בשבתכם עליה


ויקרא כה יח: ועשיתם את חוקותי ... וישבתם על הארץ לבטח


רש"י (שם): שבעון שמיטה ישראל גולים שנאמר (ויקרא כו) אז תרצה הארץ את שבתותיה והרצת את שבתותיה


וכתב הנתיבות שלום שם" בתוכחה נכתבו רק חטאים כלליים ולא חטאים פרטיים, והחטא הפרטי היחיד שנכתבו הוא החטא שלא שמרו שמיטה,שמשום כך והיתה ארצכם שממה ועריכם יהיו חרבה. וכן מד"א באבות (פ"ה), גלות באה לעולם בעוון עבודה זרה, גילוי עריות ושפיכות דמים ושמיטת הארץ. בשלמא ע"ז ג"ע ושפ"ד מובן שבעטיים באה גלות שהם ג העברות החמורות ביותר שדינן ביהרג ואל יעבור. אבל במה מיוחדת שמטה משאר כל המצוות שבשבילה גלות באה לעולם. 





� Rab Uziel Milevsky: Ner Uziel (Volumen 2, página 110)


AL comienzo de Bereshit, Rashi comenta:


D'os comenzó la Torá con el relato de la creación para declarar Su obra a Su pueblo. Para que las naciones del mundo no acusen al pueblo judío de usurpar la tierra que había pertenecido a las siete naciones canaanitas habiendo expulsado ilícitamente a sus habitantes, la Torá comienza con una declaración abierta: La tierra le pertenece a D'os y Él se la da a quien Él desea.


	Las palabras de Rashi a menudo fueron interpretadas como la respuesta de D'os a las naciones – la respuesta que el pueblo judío puede utilizar ante la recurrente acusación respecto a que la Tierra de Israel no le pertenece. ¿Acaso es probable que otras naciones vayan a creer aquello que fue escrito en nuestra tradición? ¿Por qué deben aceptar nuestra palabra por encima de la de ellos mismos?


En verdad, más que una respuesta que podemos darles a las otras naciones, el mensaje de D'os es una garantía para el mismo pueblo judío. "Si su fe en Mi palabra es firme, si creen que la tierra es solamente Mía –para que Yo se la dé a aquél que Yo desee dársela- entonces las otras naciones también lo creerán. Es sólo su fe en que la Tierra Santa les pertenece lo que convence a las naciones de su legítimo derecho a reclamar la tierra. Por otra parte, cuando su convicción en su propiedad de la tierra es débil –debido a una falta de fe por su parte- entonces también las naciones cuestionarán la legitimidad de su reclamo y harán sus propias demandas. 





� מסכת סנהדרין, דף לט א"ע: אמר הקדוש ברוך הוא לישראל זרעו שש והשמיטו שבע כדי שתדעו שהארץ שלי.  


מי שלוח: אם כי הארץ נתן לבני אדם ... האדם מקנה לשם יתברך כל קנינו בארץ ... היא נגד מדת שלי שלך (אבות ה י)





� מי שלוח: נארץ היא משל לכל שפע העולם ... [שנאמר] לד' הארץ ומלואה, תבל ויושה בה (תהלים, כד א)





� כלי יקר כה ח: כי הוא אין בעל השדה בהחלט אלא הוא כגר בארץ





� כלי יקר כה ח:  כך צוה לקדש את שנת החמשים להודיע כי יש גבול וקצבה לכל מעשיו וכי הוא אינו בעל השדה בהחלט אלא הוא כגר בארץ ואין לו כח בה כי אם חמשים שנה לפיכך והארץ לא תמכר לצמיתות. כי לא השליטה האלהים למכור דבר שאינו שלו





� כלי יקר כה ח:  וזהו שנתן טעם ואמר כי לי הארץ כי גרים ותושבים אתם עמדי. מדסמך אתם עמדי אל תושבים ש"מ שדווקא לעה"ב כי אז אתם עמדי שם אתם תושבים אבל בעה"ז אתם גרים, והקב"ה נתן לך הארץ בתורת אריסות או בתורת שאלה ואיך תמכור דבר שאינו שלך:





� דברים טו יב: כי ימכר לך אחיך העברי או העבריה ועבדך שש שני ובשנה השביעית תשלחנה חפשי מעמך





� ויקרא כה א





� כלי יקר, ויקרא כה א: וידבר ד' אל משה בהר סיני לאמר. מה ענין שמיטה אצל הר סיני כו'. קרוב לשמוע כשעלה משה אל הר סיני אחר שבעה שבועות שספרו ישראל מ"ט יום מן פסח עד עצרת, נתקדש אז אותו הר ונאסר בזריעה וחרישה ביום חמשים שבו נתנה התורה, והוא זמן משיכת היובל לקרא דרור וחפשי לכל ישראל חירות על הלוחות ועל ידי קול השופר של מתן תורה, באותו זמן הגיד הקב"ה למשה ענין השמיטה והיובל לומר שבמספר שבעה ובמספר מ"ט אני נותן קדושה זו לכל ארץ ישראל, שיש לה דמיון ויחוס עם הר סיני מצד היותה אוירא דמחכים ואין תורה כתורת א"י, והר סיני, על כן ראוי ליתן גם לארץ ההיא קדושת הר סיני אחר מספר מ"ט שנה וכן במספר ז', או כדי לעשות זכרון למעמד הר סיני בקריאת דרור והעברת שופר מצורף לשאר טעמים שיש למצוה זו, על כן נאמר בהר סיני. ודבר זה נכון וקרוב לשמוע:





� Es decir que Él hizo dos cosas: acomodó el tiempo para que se moviera en ciclos y decretó que cada ciclo sumara siete.





�  דרך ד' ח"ד פ"ז: ואולם גזרה חכמתן שיהיו הימים כלם מתגלגלים בשיעור מספר אחד … והוא מספר השבעה ימים שראוי שיקרא שעור שלם. … והנה כיוונה שסוף הסבוב יהיה תמיד בקודש, ומצא זה עלוי גדול לכל הימים, שאע"פ שרובם חול … בהיות החלק הזה סוף הסבוב וחתומו, נמצא הסבוב כלו נתקן ומתעלה על ידי זה, עד שנמצא כל ימות האדם מתקדשים 





� מהר"ל, גבורות ד', פ' סו:  דע כי הזמן יש לו יחוס אל הגשם ודבר זה מבורר למי שעיין בחכמה כי ההמשך והחלוק אשר יש לזמן הוא דומה להמשך וחלוק הגשם, שכל גשם יש לו משך והוא נחלק. ועוד כי הזמן נתלה בגשם כי הזמן מתחדש מן התנועה … ותמצא שהגשם יש לו חלופי ו צדדין והם המעלה והמטה ימין ושמאל פנים ואחור, וכל שש צדדין  אלו מתיחסין אל הגשמית בעבור שכל צד יש לו רחוק וזהו גדר הגשם. אמנם יש בו שביעי והוא האמצעי שאינו נוטה לשום צד ומפני שאינו מתיחס לשום צד דומה לדבר שהוא בלתי גשמי שאין לו רחוק, ולפיכך יש גם כן לזמן המתיחס ומשתתף עם הגשם ששה ימים והם ימי חול, אבל השביעי קדוש, ונמצא כי שבעת ימי שבוע  הם דומים לגשם הפשוט שיש לו ששה קצות והאמצעי שבשניהם זהו ענין ששת ימי חול והשביעי הוא קדש.





� Así también, Shavuot es un tiempo de verdadera libertad – אין לך בן חורין אלא מי שעוסק בתורה – la libertad siendo definida como la persona que verdaderamente gobierna sobre sí misma, algo que no es posible de lograr sin la Torá.


	


� חינוך פ"ד: משרשי המצוה  לקבוע בליבו ולצייר ציור חזק במחשתינו ענין חידוש העולם ... והוא כענין שאנו מונין ששת ימי השבוע





� רקאנטי





� אברבנל





� אברבנל





�צדקת הצדיק קעב: כמו שיש אבן שתיה שממנו הושתת העולם והיא שורש כל העולם, וכך בנפש יש נפש אחד שכוללת כל הדור והוא פרנס הדור כידוע וכן הכוללת כל הדורות כנודע. וכן בזמן יש זמן שכולל כל הימים והוא יום השבת


עיין עוד בפרי צדיק מאמר ב





(Esto es similar al Even haShetiá a partir de la cual se desarrolló todo el espacio. Así también, hay un alma en una generación que abarca todas las realidades espirituales de todas las almas). 





� רמב"ן על שמות פרק כא פסוק ב:  ויש בה [שחרור העבד בשמיטה] עוד זכר למעשה בראשית כשבת, כי השנה השביעית לעבד שבתון ממלאכת אדוניו כיום השביעי ויש בה עוד שביעי בשנים שהוא היובל, כי השביעי נבחר בימים ובשנים ובשמטות





� ילקוט שמעוני: הוא שאמר בסוף הפרשה (שמיטה) את שבתותי תשמורו ומקדשי תיראו אני ד' - אני הוא שעתיד ליתן לכם שכר אם תשמרו אותם ...  וכשתקרב שנת הגאולה אני גואל אתכם





�  כלי יקר





�  הלכה למשה מסיני שצריך להמנע מכל עבודת הארץ האסורה בשמיטה שלושים יום קודם שנת השמיטה





� הוסיפו חכמים לאסור בזמן שבית המקדש קיים חרישה, זיבול ועידור בשדה לבן (= שדה תבואה וקטניות) – מחג הפסח של השנה השישית, ובשדה האילן מחג השבועות של השמה השישית. בימינו,  כשבית המקדש אינו קיים, איו עבודת השדה אסורות אלא מא' בתשרי, תחילת שנת השמיטה. (ויש שלא התיר זריעה אלא עד כז אלול. ונטיעה אסורה פחות מארבעים וארבעה ימים לפני השמיטה





� ויקרא כה (כב) וזרעתם את השנה השמינת ואכלתם מן התבואה ישן עד השנה התשיעת עד בוא תבואתה תאכלו ישן:  


עיין רמב"ן ויקרא כה כ





�  כעין הדברים האלה כתב החתם סופר





�  וכי תאמרו מה נאכל וכו' ... וצויתי את ברכתי





�  חינוך פ"ד: ועוד יש תועלת נמצא בדבר לקנות בזה מדת הותרנות כי אין נדיב כנותן מבלי תקוה על הגמול





�  חינוך שם: ועוד יש תועלת אחר נמצא בזה שיוסיף האדם בטחון בשי"ת כי כל המוציא בלבבו לתת ולהפקי' לעולם כל גדולי קרקעותיו ונחלת אבותיו הגדלים בכל שנה אחת ומלומד בכך הוא וכל המשפחות כל ימיו לא תחזק בו לעולם מדת הכילות הרבה ולא מיעוט הבטחון


 


� נתיבות שלום, עמ' קיח: וכמ"ד בנועם אלימלך בשם אחיו הרה"ק ר' זושא זי"א ... שהיה די באומרו וצויתי את ברכתי וממילא לא יקשה שום אדם מה נאכל וכו'





� נתיבות שלום, עמ' קיח – קיט: כח המיוחד של מצות שמיטה הוא שבאופן טבעי היא ממשיכה ברכה, שזהו הטבעיות של מצוה זו מכח בהירות האמונה שבה שהיא נותנת ברכה ... ואינו צריך לצווי מיוחד של ברכה, כיון שהאמונה והבטחון הם צינור השפע שעל ידו נשפעת  תמיד הברכה לישראל ... אך כי תאמרו מה נאכל, היינו שיפלו מהבטחון ... אז נעשה פגם חלילה בהשפע, ואטרחו כלפי שמיא כביכול לצוות הברכה מחדש ציווי מיוחד





�  ריש פרשת בהר





� וידבר ד' אל משה בהר סיני לאמר דבר אל בני ישראל אשר אני נותן לכם ושבתה הארץ לד'


רש"י: מה ענין שמיטה אצל הר סיני והלא כל המצוות נאמרו מסיני. אלא ה שמיטה נאמרו כללותיה ופרטותיה ודקדוקיה מסיני אף כולן נאמרו כללותיהן וקדוקיהן מסיני כך שנויה בתו"כ ע"ש הסבר רש"י של התורת כהנים 





� נתיבות שלום שם: [אמרו] חז"ל: משה קבל תורה מסיני ... והיה צריך לומר משה קבל תורה מהקב"ה וי"ל דקאי על מעמד הר סיני שהיה ההקדמה לקבלת התורה  [והיינו] היסוד לכל התורה והמצוות הוא ענין האמונה ... 





� נתיבות שם: שסיני היה הגילוי הנשגב ביותר בבהירות האמונה ... [עד ש]גם אבריו מאמינים וחדורים בבהירות האמונה  ... וע"כ ויחרד כל העם אשר במחנה וכמשאחז"ל (ברכות כב.) כי התורה ניתנה באימה ביראה ברתת ובזיע ... שגם אבריהם ראו והכירו כי אין עוד מלבדו וזהו פירוש משה קבל תורה מסיני שהכוונה על בחינה זו של אמונת האיברים





� נתיבות שם: עד"ז פרנסתו של אדם בעוה"ז אינה תלויה בשום גורמים בין אם עובד למעה בין אם לאו, שתמיד יש לו די פרנסתו מהקב"ה





�  Los Bené Israel se establecieron en la Tierra de Israel después del Éxodo (עולי מצרים – la época del primer Templo), pero volvieron a ser exiliados por Nebujadnetzar. Cuando regresaron (עולי בבל – la época del Segundo Templo), no volvieron a asentarse en toda el área original. Aunque la Tierra de Israel cuenta con una santidad intrínseca, hay una santidad adicional que surge del asentamiento de todo el pueblo que es lo que provoca que entren en vigencia determinadas מצוות התלויות בארץ. Cuando Nebujadnetzar expulsó a los judíos de la tierra, esta kedushá se perdió. Puesto que en principio se había logrado al conquistar la tierra de los canaanitas, la kedushá se perdió cuando nuestro כבוש fue revertido. (רמב"ם סוף פ"א מהל' תרומות ומעשרות). Sin embargo, cuando los judíos volvieron a establecerse en la tierra con Ezra y Nejemía, esto fue con el permiso y la legitimación de los gobernadores persas, quienes dieron sus bendiciones a lo que estaba ocurriendo. Dado que esto no dependió solamente del כבוש,  la Kedusha tuvo un estatus más permanente. Esto es así de acuerdo con el principio de Jazal:  


קדושה ראשונה קדשה לשעתה ולא קדשה לעתיד לבא. קדושה שניה קדשה לשעתה וקדשה לעתיד לבא.


(Debemos notar que el Har HaBait requiere un acto de santificación similar, pero las circunstancias y por lo tanto los resultados son diferentes)





Sin embargo, como dijimos en la nota al pie, la mitzvá de shemitá también requiere que todos los judíos habiten en la Tierra, haciendo que en la actualidad se trate sólo de una mitzvá Rabínica. 





Todo esto desencadena los siguientes resultados:


Aquellos lugares en los cuales habitaron los עולי מצרים  pero en los cuales no hubo עולי בבל, incluso en la época del Segundo Templo sólo contaban con una prohibición rabínica hacia ciertas cosas de shemitá (ספיחים) pero esencialmente no están incluidas en la observancia de la Shemitá. Esto puede incluir a Eilat, la Franja de Gaza y algunas otras áreas.


Siria, conocido como כבוש יחיד של דוד, porque fue conquistada prematuramente antes de la conquista del resto de Israel, está incluida en la Shemitá Rabínica.


Amon, Moav y Egipto, a pesar de que están incluidos en lo relativo a Maaser, no están incluidos con respecto a Shemitá.


 





�  וכן בנוגע לשמיטת כספים גם מצוה זו אינו אלא מדרבנן היום וכמו שמיטת קרקעות ומקור לדבר הגמ' בגיטין פ"ד דף לו ע"א מהפסוק (דברים טו) וזה דבר השמיטה שמוט – בשתי שמיטות הכתוב מדבר אחד שמיטת קרקעות ואחד שמיטת כספים בזשמן ששמיטת קרקעות נוהג ג"כ שמיטת כספים ובזמן שאין שמיטת קרקעות נוהג ה"ה שמיטת כספים 


ומעיקר הדין נוהגת שמיטת כספים ג"כ בחו"ל אלא שכתב הרמ"א (חו:ם ריש ס' סז) שאין נוהגים ברוב ארצות בחו"ל.


ובמנחת חינוך בסוף מצוה פד כתב שנראה מלשון החינוך שסובר שאפילו בבית שני שמיטה היתה רק מדרבנן (שבעינו כל יושביה עליה ורק באו 42,000 מבבל) והביא שם את דברי הכסף משנה שסובר שדעת הרמב"ם ששמיטה בזה"ז דאורייתא 





�  שנאמר כי תבאו אל הארץ – בזמן שישראל שם





Las leyes de Iovel son todavía más estrictas, requiriendo que todas las tribus de Israel estén presentes en la tierra.  En consecuencia, el Iovel no tuvo aplicación desde aproximadamente doscientos años antes de la destrucción del Primer Templo, cuando fueron exiliadas las tribus de Reubén y Gad. 





� וכגון תוספת שביעית שאינו נוגע היום. מ"מ, הקליטה של הזריעה צריך להיות לפני ראש השנה ולכן בפירות לפחות צריך לנטוע יד יום לפחות לפני ראש השנה





�  מ"ע של שביתת הארץ: שמות לד כא (כי תשא): בחריש ובקציר תשבת (חינוך מצוה קי"ב)/ ויקרא כה ב: ושבתה הארץ שבת לד' (חינוך מצוה שכ"ו)





 �מ"ע להפקיר התבואות: עשה: שמות כג יא (משפטים):  והשביעת תשמטנה ונטשתה (חינוך מצוה פ"ד)





�  חרישה אינה נזכרת מפורש בקרא אלא תולדה היא (וכן כתוב בחריש ובקציר תשבות)





� התורה מזכירה 4 מלאכות: זריעה וקצירה. זמירה ובצירה. והנה זריעה בירקות היינו זמירה באילנות וקצירה בירקות היינו בצירה באילנות. 


מל"ת לא לזרוע  התבואה: ויקרא כה ד (בהר): ובשנה השביעית וגו' שדך לא תזרע) חינוך מצוה שכ"ו)


מל"ת לא לזמור  את האילן: ויקרא כה ד (בהר): וכרמך לא תזמור) חינוך מצוה שכ"ז)- ואע"פ שהפסוק גבי זמירת האילן מזכיר דווקא כרם לומדים בנין אב לכל שאר האילן


מל"ת לא לקצור ספיחים (היינו הדברים שמצמיחים מעצמם, או מה שזרעו בה בשישית. ובכלל האיסור שלא יקצר עבור השבתת השדה. וחז"ל אסרו באכילת ספיחים לגמרי): ויקרא כה ה (בהר) את ספיח קצירך לא תקצור (חינוך מצוה שכ"ח) 


מל"ת לא ללקט פרות האילן בשביעית: ויקרא כה ה (בהר): ואת ענבי נזירך לא תבצר (חינוך מצוה שכ"ט)





�ויקרא כה ו (בהר): והיתה שבת הארץ לכם לאכלה - ודרשו חז"ל לאכלה ולא לסחורה





�להשתמש בפירות שביעית לאכילה או בכל שימוש אחר הרגיל בהם ולא להפסידם ולא לעשות סחורה איתם (זו מ"ע להרמב"ן בהשמטות העשין ג  והרמב"ם לא מנה אותה)





� ביעור – להפקיר פירות שביעית כשכלה מין זה בשדה: ויקרא כה ז (בהר): ולבהמתך ולחיה אשר בארצך תהיה כל תבואתה לאכול 





� מ"ע להשמיט  כספים: דברים טו ב (ראה): שמוט כל בעל משה ידו (חינוך תעה)


לא לתבוע חוב שעבר עליו שביעית: דברים טו ב (ראה): לא יגוש את רעהו וגו' כי קרא שמטה לד'





�לא להימנע מלהלוות מפחד שמיטה: דברים טו ט (ראה): השמר לך פן יהיה דבר  חינוך מצוה ת"פ





�לתבע חוב שחייב לנו הנכרי אפילו בשנת שמיטה :דברים טו ג (ראה): את הנכרי תגוש  חינוך מצוה תע"ו





� לא למנוע מלשלוח עבד עברי בשנת השמיטה: דברים טו יח: לא יקשה בעינך בשלחך אותו חפשי, כי משנה שכר שכיר עבדך שש שנים וברכך ד' אלוקיך בכל מעשך ובכל משלח ידך רמב"ן (השמטות הלאוין טז), בה"ג ולא מנה אותו הרמב"ם





�לא לשלוח עבד עברי ריקם: דברים טו יג (ראה): וכי תשלחנו חפשי מעמך לא תשלחנו ריקם  חינוך מצוה תפ"א 


להעניק לעבד עברי: דברים טו יד (ראה): העניק תעניק לו מצאנך ומגרנך ומיקבך חינוך מצוה תפ"ב





� ז"ל הרב טוקצינסקי ז"ל בריש חיבורו: במנין שנות השבע הסכימו הפוסקים כהרמב"ם והגאונים  זלה"ה שצריכים לחלק כל השנים מבריאת העולם לשבעיות (ראה כפתור ופרח פ' נא) וכך קבלו הדורות איש מפי איש, וכן מנהגנו בידינו. והסכימו האאחרונים שאין לחשוב זאת עוד לספק





�לספר שנות היובל: ויקרא כה ח (בהר): וספרת לך שבע שבתת שנים שבע פעמים, והיו לך ימי שבע שבתת השנים תשע וארבעים שנה (חינוך מצוה ש"ל)





�לקדש שנת היובל: ויקרא כה י  )בהר): וקדשתם את שנת החמשים שנה (חינוך מצוה של"ב ומצוה תפ"ב)





� לתקע בשופר ביו"כ: ויקרא כה ט (בהר): והעברת שופר תרועה בחודש השביעי בעשור לחדש, ביום הכפורים תעבירו שופר בכל ארצכם (חינוך מצוה של"א)





�לא לעבוד אדמה ואילן: ויקרא כה יא (בהר): לא תזרעו (חינוך מצוה של"ג)


לא לקצור הספיחים: ולא תקצרו את ספיחיה (חינוך מצוה של"ד) 


לא ללקט פרות האילנות: ויקרא כה יא (בהר): ולא תבצר את נזריה (חינוך מצוה של"ה) 





� שלא תמכר הארץ לצמיתות (מכירה קיימת): ויקרא כה כג (בהר): והארץ לא תמכר לצמיתות, כי לי הארץ   -רמב"ם לא תעשה רכז, הל' שמטה פ' יא; חינוך מצוה של"ט


להחזיר הקרקעות ביובל: ויקרא כה כד (בהר): ובכל ארץ אחוזתכם גאלה תתנו לארץ  (חינוך מצוה ש"מ) 


לדון בדין בתי ערי חומה�: ויקרא כה כט (בהר): ואיש כי ימכור  בית מושב עיר חומה והיתה גאולתו עד תם שנת ממכרו, ימים תהיה גאולתו (חינוך מצוה שמ"א)





� Esto es en referencia a los esclavos hebreos que eligieron no salir liberados después de haber servido durante seis años a sus amos. 
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