פרשת ואתחנן – El Estudio de la Torá 

ללמוד תורה וללמדה: 
דברים ו ז (ואתחנן): ושננתם לבניך
: והגית בו יומם ולילה

להורות תורה למי שהגיע להוראה: 
ויקרא י יא (שמיני): ולהורות את בני ישראל

ברכת התורה: 
דברים לב ג (האזינו): כי שם ד'
 אקרא הבו גודל לאלוקינו

הקהל: 
דברים לא יב (וילך): הקהל את העם האנשים והנשים והטף וגו', למען ישמעו, וילמדו ויראו את ד' אלוקיכם, ושמרו לעשות את כל דברי התורה הזאת

לכתוב ספר תורה:
דברים לא יט (וילך): כתבו לכם את השירה הזאת

לכבד תלמידי חכמים וזקנים: 
ויקרא יט לב (קדושים): מפני שיבה תקום והדרת פני זקן ויראת מאלקיך אני ד'

Los judíos son el pueblo del Libro. No estudiamos la Torá para que la persona pueda conocer a D'os, sino para que la persona pueda saber qué es lo que D'os quiere del hombre
. Nos enorgullecemos de nuestra sabiduría, pero no se trata de un emprendimiento filosófico abstracto. Estudiamos para convertirnos en la personificación de la sabiduría sagrada – aspirando a convertirnos en rollos de la Torá que caminan
. Y, de hecho, los Sabios afirmaron que aquella persona cuyo conocimiento va por encima de su práctica es como un árbol con muchas ramas y pocas raíces. Sin ninguna duda llegará un viento que lo arrancará de raíz y lo derribará
.  Por lo tanto, durante toda la vida existe la necesidad
 de estudiar la Torá para saber qué es lo que se debe hacer y ésta es también la fórmula para recordar también su sabiduría: intentar poner en práctica todo aquello que estudia (un árbol que tiene más raíces que ramas
),  y esto es lo primero por lo cual deberemos rendir cuentas en el Shamaim
. 

Por lo tanto, nos sorprende oír que el estudio de la Torá tiene un valor independiente además de saber qué es lo que D'os desea de nosotros. La Torá es el plano del mundo. Por lo tanto, todo lo que existe en el mundo fue creado a través de la Torá
. Alguien que desea estar en armonía con las bases espirituales del mundo, entender realmente qué es lo que hace que el mundo funcione, tiene que sacar los planos originales y estudiarlos. Cuando estudiamos Torá es como si D'os, el Diseñador del mundo, nos hubiese invitado a nosotros, Sus ministros más cercanos
, a compartir la historia interna del mundo. 

Por lo tanto, quien está conectado con la Torá a través de su estudio está conectado con D'os en uno de los niveles más profundos
. 

Si el estudio de la Torá es como ser un consejero cercano del Rey y consultar con Él sobre Su plan para la creación, la plegaria es equivalente a ser un siervo del Rey. Por una parte, pareciera que el Rey le da mayor importancia al consejero que a un bajo sirviente. Pero el acceso del consejero está limitado. Él sólo puede encontrarse con el Rey cuando tiene una cita, lo cual hace que el encuentro sea más formal y limitado
. "Aquí la relación se basa en el respeto. Puede haber una cercana interacción, un intenso entendimiento mutuo, pero no hay intimidad. En este contexto, no sería apropiado detenerse y decir: 'Oh, a propósito, tengo un pequeño problema familiar...
'"

El humilde sirviente, por otra parte, puede tener fácilmente contacto con el Rey. Puede entrar y limpiar las habitaciones internas del Rey sin ninguna cita previa, y puede dirigirle algunas palabras al Rey si tiene que hacerlo.

El Talmud relata: Ocurrió que Rabi Janina ben Dosa fue a estudiar Tora con Rabi Iojanán ben Zakai. El hijo de Rabi Iojanán ben Zakai se enfermó. Él le dijo: "Janina, hijo mío, reza por él para que viva". Él colocó la cabeza entre sus rodillas y rezó por él, y él vivió. Rabi Iojanán ben Zakai dijo: "Si ben Zakai hubiera colocado la cabeza entre sus rodillas el día entero, nadie lo habría notado". Su esposa le preguntó: "¿Acaso Janina es más grande que tú?" Él le respondió: "No; pero él es como un siervo ante el rey y yo soy como un noble ante el rey".

El gran amoraita, אביי, intentó combinar estas dos fuerzas rezando únicamente en el lugar en el cual estudiaba.

Siguiendo esta idea, Jazal también combinaron estas dos fuerzas, la fuerza del שר y la del עבד, colocando la Torá en las Tefilot de dos maneras: en primer lugar, los Sabios tomaron muchas plegarias del Tanaj
. (El Ierushalmi nos dice que ésta es también la razón por la cual decimos el Shemá en el servicio de Maariv incluso cuando rezamos antes de que oscurezca
).  En segundo lugar, ellos decretaron que debemos leer de la Torá durante las Tefilot
. La Torá y la plegaria representan dos relaciones íntimas con D'os, y ambas son necesarias de la misma manera que nuestras relaciones profundas con nuestros semejantes son multifacéticas
. 

A diferencia de las leyes de la naturaleza, la Torá, al ser infinita, siempre tiene nuevas dimensiones que pueden bajarse a la tierra
. Por lo tanto, la תורה siempre da lugar a más entendimiento, incluso en el más simple de sus niveles
. Cada generación tiene una relación especial con la Torá,
 y de hecho, incluso cada lugar desarrolla su propio entendimiento de la Torá
. 


Esta idea va todavía más lejos, extendiéndose a cada judío. Las primeras palabras de la Torá que una madre le enseña a su hijo son las palabras מורשה קהלת יעקב – la Torá es una herencia para cada judío, para cada uno a su propio nivel de estudio
. Cada נשמה individual tiene su propio חלק en la תורה. Por eso rezamos pidiendo ותן חלקינו בתורתך
, que D'os nos revele nuestro propio y singular entendimiento de la Torá. La palabra  ישראל significa: 

יש שישים ריבוא אותיות לתורה:

Hay seiscientas mil letras en la Torá, una por cada uno de los seiscientos mil judíos que estuvieron en el Sinaí
. El entendimiento especial de la Torá de cada judío es una revelación de profundo significado
. La sabiduría kabalística nos dice que también D'os disfruta de esta revelación, porque eso implica que más de Su propósito final al crear el mundo ha sido revelado al hombre
.

Por esta razón, el estudio de la Torá es la más democrática de las mitzvot. No es necesario tener "pedigrí" para convertirse en el mayor de los eruditos de la Torá. La Mishná en Pirkei Avot  nos dice que el pueblo judío recibió tres coronas
. La primera es la Corona del Sacerdocio. Uno no puede convertirse para ser sacerdote, sino que debe nacer de un Cohén. La siguiente corona es la del Reinado. Alguien que no sea descendiente directo del Rey David no puede aplicar al cargo. Pero la corona de la Torá, que es la más grandiosa de todas ellas
, está abierta a todo el mundo
. Un mamzer sabio es más grande que un gran sacerdote ignorante
. 

La Tora está dividida en la Ley Escrita y la Ley Oral. Esto permite que todos estudien la Torá. Le Ley Escrita incluso puede ser entendida por un niño pequeño
. La Ley Oral es más difícil y no tiene fin. Esto se entiende, porque en definitiva la fuente de la Torá es lo que precede a este mundo y va más allá de este mundo, mucho antes de que la Torá tuviera una forma escrita. Por lo tanto, las mentes más elevadas pueden entender la Tora con toda la profundidad de su entendimiento.   

Siempre hubo personas que se dedicaron al estudio de la Torá, a veces enfrentando terribles dificultades y extrema pobreza. Hubo grandes Sabios que se ganaban la vida trabajando como leñadores o aguateros
. 

Está escrito que Hilel el anciano trabajaba cada día y ganaba un tropek, la mitad la pagaba al guardia de la Casa de Estudios y la otra mitad la utilizaba para comprar comida para él y su familia. Un día no ganó dinero y el guardia de la Casa de Estudios no le permitió entrar. El trepó y se sentó sobre la ventana para oír las palabras del D'os vivo de la boca de Shemaiá y Avtalión. Dicen que ese día era la víspera de Shabat en el invierno, y comenzó  a caer nieve. Cuando amaneció, Shemaiá le dijo a Avtalión: "Mi hermano, Avtalión, cada día hay luz pero hoy hay oscuridad. ¿Tal vez está nublado?" Miraron hacia arriba y vieron en la ventana la figura de un hombre. Subieron y lo encontraron cubierto tres codos de nieve. Lo bajaron, lo bañaron, lo untaron y lo colocaron junto al fuego, y dijeron: Este hombre merece que el Shabat se profane en su beneficio
. 

Los Sabios nos dicen que sin importar las circunstancias en las cuales nos encontremos, siempre podemos señalar a alguien que sufrió situaciones similares y de todas maneras alcanzó la grandeza en la Torá: 

Enseñan nuestros Sabios: el pobre, el rico y el que tiene deseos sensuales se presentan ante la corte [Celestial]. Le dicen al pobre: "¿Por qué no te dedicaste a la Torá?" Si él dice: "Era pobre y estaba preocupado por mi manutención", le dirán: "¿Acaso eras más pobre que Hilel?"… Al hombre rico le dicen: "¿Por qué no te dedicaste a la Torá?". Si él dice: "Era rico y estaba ocupado con mis posesiones", le dirán: "¿Acaso eras más rico que Rabi Eleazar?" Dicen que Rabi Eleazar ben Jarsom heredó de su padre mil ciudades en el continente y mil botes en el mar. Cada día él llevaba un saco de harina sobre sus hombros e iba de ciudad en ciudad y de provincia en provincia para estudiar la Torá. Un día sus sirvientes lo encontraron  y quisieron servirle en público. Él les dijo: "Les suplico, déjenme ir a estudiar Torá". Ellos le dijeron: "Por la vida de Rabi Eleazar ben Jarsom, no te dejaremos ir" [Él les dio mucho dinero para que lo dejaran ir]. Nunca antes los había visto, porque él estaba todo el día y toda la noche ocupado en la Torá. A la persona sensual le dirán: "¿Por qué no te dedicaste a la Torá?" Si él dice: "Yo era apuesto y me molestaban las pasiones sensuales", le dirán: "¿Acaso eras más apuesto que Iosef?" Dicen que la mujer de Potifar trataba de seducir cada día a Iosef el Justo con palabras — La ropa que ella se ponía para él a la mañana no era la misma que se ponía a la noche; la que usaba a la noche no se la volvía a poner por la mañana. Ella le dijo: "¡Entrégate a mí!". Él le dijo: "No". Ella le dijo: "Haré que te lleven preso". Él dijo: El Eterno libera a los prisioneros". Ella dijo: "Cegaré tus ojos". Él le respondió: "El Eterno abre los ojos de los ciegos" Ella le ofreció mil talentos de plata para que se rindiera ante ella, para acostarse con ella, para estar cerca de ella, pero él no la escuchó; no "para acostarse con ella" en este mundo ni para "estar con ella" en el Mundo Venidero.— De esta manera [el ejemplo de] Hilel condena al pobre, [el ejemplo de] Rabi Eleazar ben Jarsom condena al rico y Iosef el Justo condena al que se deja llevar por sus deseos sensuales
.

Hubo una tribu entera, los levitas, cuya tarea era convertirse en maestros de la Torá. Ellos no recibieron tierra, sólo ciudades, porque no debían trabajar en un sentido común
. Sin embargo, cualquier judío puede ser como los levitas. Los Sabios declaran que cualquiera que acepta el yugo del estudio de la Torá se verá liberado del yugo de ganarse la vida
. Y de hecho, uno de los misterios eternos es que aquellos que estudian en un Kolel hasta el día de hoy son capaces mes por mes de poner comida en sus mesas y pagar sus cuentas.  

Los judíos son los herederos de la más fabulosa tradición de miles de años de sabiduría. Estamos orgullosos de nuestros Sabios de la Torá y tenemos el privilegio de mantenerlos. 

El pueblo judío es el pueblo del libro, y ellos tienden a reflejar niveles más elevados de sabiduría que aquellos que los rodean. Pero se trata de más que mera sabiduría. No se trata simplemente de estudiar minuciosamente antiguos documentos. En primer lugar, los textos mismos son sagrados y el hecho de dedicarse a ellos es una experiencia inspiradora. En segundo lugar, un sabio es alguien que estudia para observar aquello que estudia – un sabio no observante de la Tora es una contradicción de términos. De hecho, está prohibido enseñarle a alguien que no tiene un compromiso para cumplir aquello que aprende,
 así como está prohibido aprender de un Rabino que no da el ejemplo correcto
.  Nuestra sabiduría nunca debe ir por delante de nuestra convicción por implementar esa sabiduría
.

Enseñar Torá

חינוך תיט: ועובר על זה ולא לימד את בנו תורה עד שידע לקרת בספר תורה ויבין פירוש הכתובים כפשטן, ביטל עשה זה.

La Mitzvá de Talmud Torá involucra tanto el hecho de estudiar como de enseñar Torá
. Cada mañana, le pedimos a HaShem que coloque en nuestros corazones entendimiento para ser capaces, entre otras cosas, de enseñarles Tora a los demás
. 

Cada judío que tiene conocimientos de Torá debe entender que el conocimiento de Torá no le pertenece solamente a él, sino que es מורשה קהילת יעקב 
, una herencia para toda la congregación de Iaakov
.  Todo judío tiene derecho a toda la Torá, incluyendo los jidushim, las nuevas perspectivas sobre cualquier parte de la Torá que puede llegar a tener cualquier individuo
. Por lo tanto, no sólo estamos siendo generosos con los demás al enseñar Torá; les estamos dando aquello que verdaderamente pertenece a las personas a quienes les estamos enseñando
. Dado que esta Tora es nuestra línea de vida hacia la espiritualidad, cuando le enseñamos Torá a alguien es como si lo estuviéramos creando.
 

Enseñar a la siguiente generación es un gran privilegio y una enorme responsabilidad. Es necesario tener paciencia y cuidado para asegurarse de que la siguiente generación realmente entiende la Torá que los judíos han estado estudiando durante miles de años
. La persona que enseña Torá conecta a esa generación con todo el camino recorrido hacia atrás hasta llegar al Sinaí,
 y también es como si le hubiera enseñado a todas las generaciones futuras hasta el fin de los días a ser capaces de recibir esta bella tradición
.

Además de la obligación que recae sobre cada individuo de enseñar Torá, también existe una obligación comunitaria de establecer instituciones de Torá para la educación de la siguiente generación
.


Por eso el Rambam
 escribe
:
Un padre está obligado a enseñarle a su hijo (un menor) תורה como está escrito: "Y tú les enseñarás a tus hijos y hablarás de ellas…" Así como la persona está obligada a enseñarle a su hijo, también está obligada a enseñarle a su nieto, tal como está escrito: "Y la transmitirás a tus hijos y a los hijos de tus hijos
" y no sólo a su hijo y a los hijos de sus hijos, sino que es una mitzvá que cada persona sabia de Israel le enseñe a todos los estudiantes a pesar de que ellos no sean sus hijos, tal como está escrito: "Y la enseñarás a tus hijos". De la tradición oral los Sabios aprenden que "tus hijos" son tus alumnos, porque los alumnos son llamados hijos, tal como está escrito: "y los hijos de los profetas (en referencia a los estudiantes de la profecía) salieron
".  Si es así, ¿por qué se nos ha ordenado en referencia a nuestro hijo y al hijo de nuestro hijo? Para [enseñarnos] la prioridad que tiene un hijo sobre el hijo del hijo y el hijo del hijo sobre el hijo de otra persona".

De manera similar, en la Parashat Bamidbar, el versículo dice: Y éstas son las generaciones de Aharón y Moshé
. Sin embargo, a continuación sólo menciona a los hijos de Aharón. Rashi explica que debido a que Moshé les enseñó a los hijos de Aharón, ellos también eran considerados como sus hijos
. 

Muchas personas observantes de la Torá sienten que simplemente no tienen suficiente tiempo para dedicar tanto a su estudio como a enseñar o ser tutores de otros. Sin embargo, la verdad es que al impartir sus conocimientos de Tora a otros no estamos perdiendo nuestro propio estudio
. Los Sabios dejan bien claro que en definitiva un maestro aprende mucha más Tora que la que hubiese aprendido de otra manera
. Y los Sabios señalan en repetidas oportunidades las enormes implicancias positivas de aquél que enseña a los demás.

Si bien uno puede cumplir con la mitzvá de enseñarles a los demás  enseñando a cualquiera
, incluso a un judío que relativamente ya tiene conocimientos, existe una obligación especial de enseñarles a aquellos que son más ignorantes y que por lo tanto tienen mayor necesidad de que s e les enseñe
.  Aunque la Halajá restringe la enseñanza de la Torá a lo que define como un "estudiante apropiado"
, esta restricción no es aplicable a aquellos que crecieron siendo no observantes
.

Sobre aquellos que ignoran la tradición judía, el Jafetz Jaim dijo
: 

Uno debe despertar su sensibilidad hacia aquellas personas y tenerles misericordia, tal como si vieran una persona pobre que está desnuda por falta de vestimentas. Porque… ¿con qué podrá esa persona [ignorante] cubrir su alma en el Mundo Venidero debido a que está desnuda de Torá y de mitzvot?



Por lo tanto, el Jafetz Jaim sintió que hay un especial עת לעשות לד' en nuestra generación ignorante de enseñar a aquellos más alejados de la Torá:

 Por lo tanto, le incumbe a cualquiera que haya absorbido por lo menos un poquito de conocimiento de Torá; a cada uno de acuerdo con quien es, esforzarse por enseñar aquello que es capaz: si sabe Jumash, debe organizar un grupo de estudio y enseñarles a los demás; si sabe Mishná debe organizar un grupo de Mishná y estudiar con ellos, etc.

A pesar de que algunas personas pueden no considerarse a sí mismas calificadas para dedicarse a otros aspectos de kiruv, incluso una persona secular puede relacionarse con la enseñanza de Torá en su forma pura
.
�רמב"ם עשה יא והסמ"ק מנה שלושה מצוות, מצוה ללמוד תורה (קה) דכתיב ולמדתם אותם ושמרתם לעשותם, ומצוה קו ללמד לבניו דכתיב (דברים יא) ולמדתם אותם את בניכם ומצוה קיא להורות את בני ישראל מי שהגיע להוראה דכתיב (ויקרא י) ולהורות את בני ישראל; חינוך מצוה תי"ט


חינוך תיט: ונכפלה מצוה זו במקומות רבים שנאמר (דברים ה א): ולמדתם ועשיתם, למען ילמדון (שם לא יב), ולמדתם אותם את בניכם (שם יא יט)


�יהושע א ז: רק חזק ואמץ מאד לשמר לעשות ככל התורה אשר צוך משה עבדי אל תסור ממנו ימין ושמאול למען תשכיל בכל אשר תלך: (ח) לא ימוש ספר התורה הזה מפיך והגית בו יומם ולילה למען תשמר לעשות ככל הכתוב בו כי אז תצליח את דרכך ואז תשכיל:


�סמ"ק קיא 


�וז"ל הרמב"ן (השמטות העשין טו): שנצטוינו להודות לשמו יתברך בכל עת שנקרא בתורה 


�היא מ"ע להרמב"ן (השמטות העשין טו) והרמב"ם אינו מונה אותה


�חינוך מצוה תרי"ב


�חינוך מצוה תרי"ג


�חינוך מצוה רנ"ז


� R. S.R. Hirsch, Éxodo 33 20:


ויאמר לא תוכל לראות את פני כי לא יראני האדם וחי:


… No ver a D'os, sino ver la tierra y las condiciones terrenas, al hombre y las condiciones humanas desde el punto de vista de D'os, éste es el nivel más elevado que pueden alcanzar las mentes humanas aquí en la tierra...


רמב"ם הל' תלמוד תורה פ"ג הל' ג: אין לך מצוה בכל המצות כולן שהיא שקולה כנגד תלמוד תורה אלא תלמוד תורה כנגד כל המצות כולן שהתלמוד מביא לידי מעשה לפיכך התלמוד קודם למעשה בכל מקום: (ד): היה לפניו עשיית מצוה ותלמוד תורה אם אפשר למצוה להעשות ע"י אחרים לא יפסיק תלמודו ואם לאו יעשה המצוה ויחזור לתלמודו:


חינוך תיט: שורש מצוה זו ידוע כי בלמוד ידע האדם דרכי השם יתברך, וזולתו לא ידע


�מועדים וזמנים לרב משה שטרנבוך: שכל אחד ואחד מישראל מחוייב מן התורה לעמול ולברר כל הלכה והלכה לקיים כל מצוה ומצוה כדין, ותובעים מכל אחד קיום המצוה כפי שידו מגעת, ובמקום שעם הארץ יוצא בכך, תלמיד חכם לא יצא כלל שהוא מחוייב לקיים המצוה באופן מהודר טפי … רק כל חכם עיניו בראשו ללמוד ולקיים מצוה כתיקונו לפי דעת הפוסקים. (הקדמה לח"ג קטע המתחיל אמנם האמת. וע"ש הקטע אחרי זה)


� פרקי אבות פ"ג משנה יז: כל שחכמתו מורבה ממעשיו, למה הוא דומה? לאילן שענפיו מרובין ושרשיו מועטין, והרוח באה ועוקרתו והופכתו על פניו וגו'


�שו"ע יו"ד רמו ס' א: כל איש ישראל חייב בתלמוד תורה בין עני בין עשיר בין שלם בגופו בין בעל יסורים בין בחור בין זקן גדול אפי' עני המחזר על הפתחים אפילו בעל אשה ובנים חייב לקבוע לו זמן לתלמוד תורה ביום ובלילה שנאמר והגית בו יומם ולילה (ובשעת הדחק אפילו לא קרא ק"ש שחרית וערבית לא ימושו מפיך קרינן ביה) (הגהות מיימוני פ"א וסמ"ג עשין י"ב) ומי שא"א לו ללמוד מפני שאינו יודע כלל ללמוד או מפני הטרדות שיש לו יספיק לאחרים הלומדים:


� פרקי אבות פ"ג משנה יז:


�רמב"ם הל' תלמוד תורה פ"ג הל' ה: תחלת דינו של אדם אינו נידון אלא על התלמוד ואחר כך על שאר מעשיו לפיכך אמרו חכמים לעולם יעסוק אדם בתורה בין לשמה בין שלא לשמה שמתוך שלא לשמה בא לשמה:


�(ב"ר פ"א) הביט בתורה וברא את העולם


�וכדאיתא בגמ' ברכות לד ע"ב: מעשה ברבי חנינא בן דוסא שהלך ללמוד תורה אצל רב יוחנן בן זכאי וחלה בנו של רב יוחנן בן זכאי. אמר לו (ר' יב"ז אמר לר' חב"ד) חנינא בני בקש עליו רחמים ויחיה. הניח ראשו בין ברכיו ובקש עליו רחמים וחיה. אמר ר' יוחנן בן זכאי אלמלי הטיח בן זכאי את ראשו בין ברכיו כל היום כולו לא היו משגיחים עליו. אמרה לו אשתו וכי חנינא גדול ממך? אמר לה לאו. אלא הוא דומה כעבד לפני המלך ואני דומה כשר לפני המלך.


�ברכות ו ע"א: ומנין שאפילו אחד שיושב ועוסק בתורה ששכינה עמו שנאמר בכל המקום אשר אזכיר את שמי אבוא אליך וברכתיך וכי מאחר דאפילו חד תרי


�גר"א פירוש ע"ד הרמז פ"א ג: ששר הוא המושל בתורה והעבד הוא העוסק תמיד ביחודים ובתפלות והם החסידים הראשונים שהיו מתפללים בכוונה גדולה וז"ש כלום חנינא גדול ממך בתורה, ועל זה השיב לה לאו אלא שאני דומה כשר שאני בקי בכל חדרי תורה יותר ממנו, אך הוא כעבד לפני המלך שיכול לבא בכל עת והמלך עושה לו כל בקשתו.


�Rab Iaakov Homnick – Prayer of Love.


�גמ' ברכות לד ע"ב: מעשה ברבי חנינא בן דוסא שהלך ללמוד תורה אצל רב יוחנן בן זכאי וחלה בנו של רב יוחנן בן זכאי. אמר לו (ר' יב"ז אמר לר' חב"ד) חנינא בני בקש עליו רחמים ויחיה. הניח ראשו בין ברכיו ובקש עליו רחמים וחיה. אמר ר' יוחנן בן זכאי אלמלי הטיח בן זכאי את ראשו בין ברכיו כל היום כולו לא היו משגיחים עליו. אמרה לו אשתו וכי חנינא גדול ממך? אמר לה לאו. אלא הוא דומה כעבד לפני המלך ואני דומה כשר לפני המלך.


רש"י: כעבד – בן בית נכנס ויוצא בלא רשות


כשר – שאינו רגיל לבא לפניו (הגר"א - ששר הוא המושל בתורה)


 פירוש הגר"א (מגלת אסתר  א ג ע"ד הפשט קרוב לסוף) עיין שני הערות למעלה הבאנו דבריו באריכות


�ברכות דף ח ע"א: 


אמר אביי מריש הוה גרסינא בגו ביתא ומצלינא בבי כנישתא כיון שרמענא להא דאמר ר' חייא בר אמי בשמיה דעולא מיום שחרב בית במקדש אין לו להקב"ה בעולמו אלא ארבע אמות של הלכה בלבד לא הוה מצלינא אלא היכא דגרסינא


Abaie dijo: Al comienzo yo acostumbraba a estudiar Torá en casa y a rezar en la sinagoga. Sin embargo, desde el momento en que oí que Rab Jía bar Ami dijo en nombre de Ula: desde el día de la destrucción del Templo, D'os sólo tiene (en la tierra) sus cuatro Amot de la Halajá, sólo rezo en el lugar en el cual estudio. 


�El עיקר פסוקי דזמרה son los Tehilim, אז ישיר y  cientos de otros פסוקים.


�ירושלמי, ברכות א א: תני הקורא [קריאת שמע] קודם לכן [קודם זמן ק"ש של הערב] לא יצא ידי חובתו אם כן למה קורין אותה בבית הכנסת [כשמתפללין מעריב קודם הזמן]  … כדי לעמוד בתפלה מתוך דבר של תורה


�En un momento, los עשרת הדברות también iban a formar parte de la plegaria, pero fueron quitados de la misma por temor a que las personas pensaran que sólo eso era lo que habíamos recibido de D'os:


ברכות יב ע"א – בטלום מפני תרעומת המינים ופירש רש"י שלא יאמרו לעמי הארץ אין שאר תורה אמת ותדעו שאין קורין אלא מה שאמר הקב"ה ושמעו מפיו בסיני


De hecho, los עשרת הדברות fueron incluidos en el servicio en el בית המקדש (ברכות דף יא ע"ב). En el primer simán del Or HaJaim, el Bet Iosef y el Ramó siguen la opinión del Tur (tal como es interpretada por el Bet Iosef) respecto a que los Sabios sólo prohibieron decir en público los Aseret HaDibrot (no sólo en el momento del Shemá – Rashba ח"א ס' קפד), pero que en verdad es digno de elogio decir los Aseret HaDibrot para uno mismo para recordar el gran evento del Sinaí. 


De la misma manera, los Sabios pensaron incluir פרשת בלק como parte del קריאת שמע, pero sintieron que eso sería demasiado pesado:


גמ' ברכות דף יב ע"ב: בקשו לקבוע פרשת בלק בקריאת שמע ומפני מה לא קבעוה משום טורח צבור (ע"ש הטעם)


�רב צדוק הכהן, צדקת הצדיק ריא: תורה ותפלה צריכים שניהם ביחד לאדם ולא גרסי אלא היכי דמצלי (מגילה כט.) וכן להיפך (ברכות ח.) ואיתא ביבמות (קט:) כל האומר אין לי אלא תורה אפילו תורה אין לו שעל ידי זה יבא לשכוח שצריך להש"י שזהו ענין התפלה ההכרה שהוא חסר ומבקש מהש"י שימלאהו וע"י תורה יחשוב שהוא מלא ואז אפילו תורה אין לו. כי לא ניתנה תורה אלא לחסירים ומכירים חסרונם ומבקשים להש"י שיושיעם ע"כ


משך חכמה פרשת ויחי ד"ה וזה הענין (דף 47):


והנה אם יאחזון ישראל בתורה אז תהי הנהגה הרוחנית האלוקית ויהיה האדם רוחני ועצם פשוט שאינו מתפרד: לא כן בתפלה שההנהגה טבעית


והא דאמרו חז"ל מי שתורתו אומנתו פטור מתפילה סוגייה שלימה היא ואכ"מ


�חזון איש: (מסר בעל פה להרב יוסף אברהם וולף מובא בפאר הדור ח"ג דף עט): כל חוקי הטבע קיימים בעולם מיום שנברא ואין לבני אדם כי אם לגלותם, אבל התורה מכילה את מחשבותיו של הקב"ה שהוא למעלה מן הבריאה, וכל ביאור בכתובים שעדיין לא נתגלה טרם הגיע לבחינת "בריאה" אלא המציאות שלו היא בדעת עליון. רק אחרי שאחד מבני אדם זוכה ומכוון לדעת נותן התורה בפירוש כלשהו, רק החל מאותו רגע מתלבש גם החידוש הזה במציאות העולם הנברא, לזאת יקרא בשם "חידוש". 


�שו"ע הרב הל' ת"ת פ"א הל' ה: 


שהתורה מצד עצמה אין קץ ותכלית [שנאמר לכל תכלה ראיתי קץ רחבה מצותך מאד] אפילו לפשטי דרשותיה הצפונים בה. ורבי עקיבא היה דורש על כל קוץ וקוץ תילי תילי של הלכות ולא הגיע לתכלית דרשותיה עדיין. וכן אין קץ לתכלית לעומק טעמי ההלכות והפלפול בטעמיהן ובדרשותיהן במדות שהתורה נדרשת, ועי"ז יחדשו הלכות באין קץ ותכלית למי שזוכה לזה אחר שגמר תחילה כל התורה שבע"פ המסורה לנו והנגלית לעין כל כמו שאמרו חכמים (שבת סג) דליגמר איניש, והדר ליסבר שהוא עיון בעומק הטעמים וכמשי"ת


�מכתב מאליהו – מאמר על התורה: לכל דור יש כח מיוחד לקבל את התורה


אמרו רז"ל שכל הנשמות עמדו במעמד הר סיני, וזה היה כדי לתת לכל דור כח מיוחד לקבל את התורה, המגלה את התורה לאמיתה בדור ההוא. דוקא במצב של הסתר, כשנתמעטו הלבבות, מתגלה דרך הלמוד שעל ידו אפשר לחדש חידושי תורה…


אמרו רז"ל (שבת פ"ח): "כפה עליהם הר כגיגית…מכאן מודעא רבה לאורייתא…הדר קבלוה בימי אחשורוש." (ועיין בכרך ב' מאמר "משנכנס אדר" וכו').  כי הגילויים הנשגבים בשעת מתן תורה שכבשו את בני ישראל, הם בחינת "כפה עליהם הר כגיגית", ועדיין אינם בגדר מתן תורה בשלמות. ואימתי הקבלה היא בשלמות—כשמתגלה דבקותנו לתורה דוקא מתוך ההסתר הגדול…


	סנהדרין קב ע"א: חידשו דברים שלא שמעתן האוזן מעולם


	שבת קמה ע"ב: עשו ציצים ופרחים לתורה


�חגיגה ג ע"א: אין בית מדרש בלא חידוש


�חינוך תיט: וכן כל מי שיש סיפק בידו ללמוד בשום צד, הוא בכלל עשה זה, ועונשו גדול מאד אם לא יקיימנו, כי המצוה הזאת היא אם לכולן


� רשפי אש ודת ריש שער התורה: במשנה (אבות פ"ה) "ותן חלקנו בתורתך" היינו שלכל אחד מישראל יש חלק בתורה שקבל אותו במעמד הר סיני. ובתנחומא (נצבים) אף הדורות העתידים לבוא היו שם באותה שעה ולמה כתיב ואת אשר איננו פה לפי שהנשמות היו שם ועדין גוף לא נברא, וכן הוא בשמות רבה (פ' סח) שכן משה אומר לישראל כי את אשר ישנו פה וכו' עמנו עומד היום אין כתיב כאן, אלא עמנו היום. 


�Y a pesar de que Jazal afirmaron que שבעים פנים לתורה y aquí vemos que hay muchas más, el Sefer HaJinuj (צה), explica: 


כי שבעים פנים לתורה, ובכל אחת מהן שרשים גדולים ורבים, ולכל שורש ושורש ענפים, כל אחד ישא אשכול גדול של פירות נחמדים להשיל לבות


Algunas personas son más grandes en Torá que otras, Ellas producen más jidushim. Por eso la Guemará dice sobre Shlomó HaMelej:


עירובין כא ע"א: ודבר שלשת אלפים משל ויהי שירו חמשה אלף (מלכים א ה יב) – מלמד שאמר שלמה על כל דבר ודבר של תורה שלשת אלפים משל, על כל דבר ודבר של סופרים חמשה ואלף טעמים


�מדרש רבה בראשית צז ה: מה דגים הללו גדילין במים, כיון שיורדת טפה אחת מלמעלה – מקבלין אותה בצמאון כמי שלא טעמו טעם מים מימיהן, כך הן ישראל, גדלין במים – בתורה- כיון שהן שומעין דבר חדש מן התורה, הן מקבלין אותו בצמאון כמי שלא שמעו דבר תורה מימהן


�זוהר: בההוא שעתא דמלה דאורייתא אתחדשת מפימיה דבר נש, ההיא מלה סלקא ואתעדת קמיה דקודשא בריך הוא, וקודשא בריך הוא נטיל לההיא מלה ונשיק לה ועטר לה בשבעין עטרין


�אבות פרק ד (יג) רבי שמעון אומר, שלשה כתרים הם, כתר תורה וכתר כהנה וכתר מלכות, וכתר שם טוב עולה על גביהן:


�רמב"ם פירוש המשניות אבות ד יג: ואמרו רז"ל (שם) ושמא תאמר שזה הכתר פחות הוא משנים האחרים אינו כן, אבל גדול הוא משניהם ובו יהיו השנים שנאמר בי מלכים ימלוכו ורוזנים יחוקקו צדק, ואמר בי שרים ישורו וגו' אבל כתר שם טוב מגיע מאת התורה ר"ל ידיעתה והמעשה בה כי בהן יגיע השם הטוב האמיתי:


�רמב"ם הל' תלמוד תורה פ"ג הל' א: בשלשה כתרים נכתרו ישראל כתר תורה וכתר כהונה וכתר מלכות כתר כהונה זכה בו אהרן שנאמר והיתה לו ולזרעו אחריו ברית כהנת עולם כתר מלכות זכה בו דוד שנאמר זרעו לעולם יהיה וכסאו כשמש נגדי כתר תורה הרי מונח ועומד ומוכן לכל ישראל שנאמר תורה צוה לנו משה מורשה קהלת יעקב כל מי שירצה יבא ויטול שמא תאמר שאותם הכתרים גדולים מכתר תורה הרי הוא אומר בי מלכים ימלוכו ורוזנים יחוקקו צדק בי שרים ישורו הא למדת שכתר תורה גדול משניהם:	 


�רמב"ם הל' תלמוד תורה פ"ג הל' ב: אמרו חכמים ממזר ת"ח קודם לכהן גדול עם הארץ שנאמר יקרה היא מפנינים מכהן גדול שנכנס לפני ולפנים:


�משנה, אבות  פרק ה משנה כא: הוא היה אומר בן חמש למקרא וגו'  


�גדולי חכמי ישראל היו מהם חוטבי עצים ומהן שואבי מים ומהן סומים ואעפ"כ היו עוסקים בת"ת יומם ולילה והם מכלל מעתיקי השמועה איש מפי איש מפי משה רבינו ע"ה


פירוש הכסף משנה: חוטבי עצים הוא הלל, שואבי מים רב הונא, סומים רב יוסף ורב ששת


�יומא לה ע"ב: תנו רבנן עני ועשיר ורשע באין לדין לעני אומרים לו מפני מה לא עסקת בתורה אם אומר עני הייתי וטרוד במזונותי אומרים לו כלום עני היית יותר מהלל אמרו עליו על הלל הזקן שבכל יום ויום היה עושה ומשתכר בטרעפיק חציו היה נותן לשומר בית המדרש וחציו לפרנסתו ולפרנסת אנשי ביתו פעם אחת לא מצא להשתכר ולא הניחו שומר בית המדרש להכנס עלה ונתלה וישב על פי ארובה כדי שישמע דברי אלקים חיים מפי שמעיה ואבטליון אמרו אותו היום ערב שבת היה ותקופת טבת היתה וירד עליו שלג מן השמים כשעלה עמוד השחר אמר לו שמעיה לאבטליון אבטליון אחי בכל יום הבית מאיר והיום אפל שמא יום המעונן הוא הציצו עיניהן וראו דמות אדם בארובה עלו ומצאו עליו רום שלש אמות שלג פרקוהו והרחיצוהו וסיכוהו והושיבוהו כנגד המדורה


�יומא לה ע"ב: תנו רבנן עני ועשיר ורשע באין לדין לעני אומרים לו מפני מה לא עסקת בתורה אם אומר עני הייתי וטרוד במזונותי אומרים לו כלום עני היית יותר מהלל  ... עשיר אומרים לו מפני מה לא עסקת בתורה אם אומר עשיר הייתי וטרוד הייתי בנכסי אומרים לו כלום עשיר היית יותר מרבי אלעזר אמרו עליו על רבי אלעזר בן חרסום שהניח לו אביו אלף עיירות ביבשה וכנגדן אלף ספינות בים ובכל יום ויום נוטל נאד של קמח על כתיפו ומהלך מעיר לעיר וממדינה למדינה ללמוד תורה פעם אחת מצאוהו עבדיו ועשו בו אנגריא אמר להן בבקשה מכם הניחוני ואלך ללמוד תורה אמרו לו חיי רבי אלעזר בן חרסום שאין מניחין אותך ומימיו לא הלך וראה אותן אלא יושב ועוסק בתורה כל היום וכל הלילה רשע אומרים לו מפני מה לא עסקת בתורה אם אמר נאה הייתי וטרוד ביצרי (היה) [הייתי] אומרים לו כלום נאה היית מיוסף אמרו עליו על יוסף הצדיק בכל יום ויום היתה אשת פוטיפר משדלתו בדברים בגדים שלבשה לו שחרית לא לבשה לו ערבית בגדים שלבשה לו ערבית לא לבשה לו שחרית אמרה לו השמע לי אמר לה לאו אמרה לו הריני חובשתך בבית האסורין אמר לה ה' מתיר אסורים הריני כופפת קומתך ה' זוקף כפופים הריני מסמא את עיניך ה' פוקח עורים נתנה לו אלף ככרי כסף לשמוע אליה לשכב אצלה להיות עמה ולא רצה לשמוע אליה לשכב אצלה בעולם הזה להיות עמה לעולם הבא נמצא הלל מחייב את העניים רבי אלעזר בן חרסום מחייב את העשירים יוסף מחייב את הרשעים:


�רמב"ם סוף הל' שמיטה ויובל הל' יב: ולמה לא זכה לוי בנחלת ארץ ישראל ובביזתה עם אחיו מפני שהובדל לעבוד את י"י לשרתו ולהורות דרכיו הישרים ומשפטיו הצדיקים לרבים שנאמר יורו משפטיך ליעקב ותורתך לישראל לפיכך הובדלו מדרכי העולם לא עורכין מלחמה כשאר ישראל ולא נוחלין ולא זוכין לעצמן בכח גופן אלא הם חיל השם שנאמר ברך י"י חילו והוא ברוך הוא זוכה להם שנאמר אני חלקך ונחלתך:


�רמב"ם שם הל' יג: ולא שבט לוי בלבד אלא כל איש ואיש מכל באי העולם אשר נדבה רוחו אותו והבינו מדעו להבדל לעמוד לפני ה' לשרתו ולעובדו לדעה את ה' והלך ישר כמו שעשהו האלקים ופרק מעל צוארו עול החשבונות הרבים אשר בקשו בני האדם הרי זה נתקדש קדש קדשים ויהיה ה' חלקו ונחלתו לעולם ולעולמי עולמים ויזכה לו בעה"ז דבר המספיק לו כמו שזכה לכהנים ללוים הרי דוד ע"ה אומר ה' מנת חלקי וכוסי אתה תומיך גורלי בריך רחמנא דסייען:


�שו"ע יורה דעה ס' רמו (ז) אין מלמדין תורה לתלמיד שאינו הגון אלא מחזירין אותו למוטב ומנהיגין אותו בדרך ישרה ובודקין אותו ואח"כ מכניסין אותו לבית המדרש ומלמדין אותו:


�שו"ע שם (ח) הרב שאינו הולך בדרך טובה אע"פ שחכם גדול הוא וכל העם צריכים לו אין למדין ממנו עד שיחזור למוטב:


�אבות פרק ג (ט) רבי חנינא בן דוסא אומר, כל שיראת חטאו קודמת לחכמתו, חכמתו מתקימת. וכל שחכמתו קודמת ליראת חטאו, אין חכמתו מתקימת. הוא היה אומר, כל שמעשיו מרבין מחכמתו, חכמתו מתקימת. וכל שחכמתו מרבה ממעשיו, אין חכמתו מתקימת:


 �כתב החינוך (תי"ט) שהחיוב של לימוד תורה נכפלה במקומות רבים ע"ש אבל אפשר לחלק אותם כל אחד בחידוש שלו דלימוד תורה שאדם לומד לעצמו נלמד מהפסוק ולמדתם אתם ושמרתם לעשתם (פרשת ואתחנן - דברים ה:ב);  ללמד תורה נלמד מושננתם לבניך (דברים ו ז) ומולמדתם אתם את בניכם וכתוב בספרי (דברים ו ז) לבניך – אלו תלמידיך ע"כ ובכד הקמח למד הרבינו בחיי שגם ערבות מחייב ללמד תורה לאחרים. לשיטת הרמב"ם (מ"ע יא) ללמוד וללמד הם שני סעיפים למצוה אחת. וכן נוקט החינוך (תיט) והזוהר הרקיע להרשב"ץ (מצוה יז) לכמה ראשונים החיוב ללמד תורה לאחרים הוי מצוה בפני עצמה וביניהם הרס"ג (מצ' טו), הבה"ג, הסמ"ק (קו). לפי הבה"ג יש שני מצוות נפרדות של תלמוד תורה: המצוה הראשונה של ת"ת היא ללמד בנים וזה נלמד מולמדתם אותם את בניכם והשניה היא ללמד תלמידים וזה נלמד מושננתם לבניך.


ובין כך ובין כך כל הראשונים מסכימים שלימוד תורה לאחרים הוא חיוב דאורייתא וז"ל השו"ע הרב הל' ת"ת פ' א ס"א: אעפ"י שהקטן פטור מכל המצות וגם אביו (נזיר כט) אינו חייב לחנכו במצות מן התורה אלא מדברי סופרים אבל תלמוד תורה מ"ע (קדושין כט) מן התורה על האב ללמד את בנו הקטן תורה אעפ"י (רמב"ם פ"א) שהקטן אינו חייב שנאמר ולמדתם אותם את בניכם לדבר בם וגו'   


�ותן בלבנו בינה ... ללמוד וללמד


�דברים לג ד


�ופירש הרמב"ן על חומש דכתוב קהלות יעקוב ולא בית יעקוב או זרע יעקוב ללמד שג"כ גרים בכלל


�וזה לשון המקנה בהקדמתו (הנקרא פתחא זעירא) ס' מד: איזה חכם הלומד מכל אדם דהיינו אף שהחכם משפיע לתלמדיו מ"מ כיון שהוא מקבל חלקי תלמידיו כדי להשפיע להם הרי הוא כאלו לומד מהן והוא כענין מ"ש חז"ל יותר ממה שעשיר עושה עם העני עני עושה עם העשיר כי העשיר מקבל כל חלקי העניים כדי לפרנסם ומ"ש יותר מפני שמה שהוא משפיע לעניים הוא גלוי לעין כל אבל מה שעניים משפיעין לעשיר הוא מתן בסתר שא"י ממי מקבל ולמי נותן שהוא הצדיק המובחרת כמ"ש הרמב"ם ז"ל וכן הוא בחכם הלומד עם תלמידיו כי חלקי החכמה הראוי לתלמידיו הוא מקבל להשפיע להם.                               


 וצריך לברר כמה תורה צריך אדם ללמוד עד שבא בגדר חיוב ללמד. וכתב וגר"א: ואפילו אותו שאינו ראוי לכך רק שיש לו חידושי תורה מאביו או מרבו אפילו הכי ילמד לאחרים ולא יאמר עדיין אינו ראוי (אבן שלמה פ"ז ס"ז(


וברשפי אש דת (שער התורה) כתב הר' משה יחיאל הלוי אפשטיין (הרב מאוזורוב): והנה בזה יש עוד ענין כי צריך הרב ללמד תורה לאחרים בשביל עצמו שלא תשכח תורה ממנו, כי כשם שא"א לתלמידים בלי רב א"א לרב בלי תלמידים. ונביא בזה את הספור הנפלא שמספרים חז"ל (קהלת רבה פ"ז) חמשה תלמידים היו לו לר' יוחנן בן זכאי, כל זמן שהיה קיים היו יושבין לפניו, כשנפטר - הלכו ליבנה, הלך ר' אלעזר בן ערך אצל אשתו לאמאוס, מקום מים יפים ונוף יפה. המתין להם שיבואו אצלו ולא באו. כיון שלא באו בקש לילך אצלם ולא הניחתו אשתו. אמרה: מי צריך למי? אמר לה: הם צריכים לי. אמרה לו: מי דרכו לילך אצל מי? ... שמע לה וישב לו עד ששכח תלמודו ע"כ. ע"ש עוד מה שכתב   


 �וכן באבות פ"ה כתוב ותן חלקנו בתורתך ובתנחומא (נצבים) כתוב שאף הדורות העתידים היו בהר סיני מצינו בדברי חז"ל שמי שמחזיק בתורה רק לעצמו ואינו נותן מחלקו בתורה לאחרים יש בזה משום גזל ברוחניות (רשפי אש דת - שער התורה)


רב צדוק הכהן במחשבות חרוץ כתב שכל אחד אחראי להוריש את חלקו המיוחד לעולם. ואם לא נעביר את החידושים שלנו לאחרים (על ידי לימוד או כתיבה) נצטרך לחזור בגלגול כדי למלא את אחריותינו.


�סנהדרין צט: אמר ריש לקיש כל המלמד את בן חבירו תורה מעלה עליו הכתוב כאלו עשאו, שנאמר ואת הנפש אשר עשו בחרן (בראשית יב ה) ובקידושין למדנו חז"ל גם כן שכל המלמד בן חברו תורה מעלה עליו הכתוב כאלו קבלה מהר סיני, שנאמר: והודעתם לבניך ולבני בניך, וסמיך ליה: יום אשר עמדת לפני ה' אלקיך בחורב.


�שו"ע יו"ד רמו ס' י: הרב שלימד ולא הבינו התלמידים לא יכעוס עליהם אלא שונה וחוזר הדבר כמה פעמים עד שיבינו עומק ההלכה ולא יאמר התלמיד הבנתי והוא לא הבין אלא שואל וחוזר ושואל כמה פעמים ואם יכעוס עליו רבו יאמר לו רבי תורה היא וללמוד אני צריך ודעתי קצרה:


�קידושין ל"א: כל המלמד את בן בנו תורה מעלה עליו הכתוב כאילו קבלה מהר סיני שנאמר והודעתם לבניך ולבני בניך וסמיך ליה יום אשר עמדת לפני ה' אלקיך בחורב


�קידושין ל"א: ולמדתם אותם את בניכם ולא בני בניכם ומה אני מקיים והודעתם לבניך ולבני בניך לומר לך שכל המלמד את בנו תורה מעלה עליו הכתוב כאילו למדו לו ולבנו ולבן בנו עד סוף כל הדורות


�וז"ל העבותות אהבה, פרק ב': האחריות לתלמוד תורה בכלל ישראל מוטלת גם על הצבור. כדמצינו בבא בתרא כ"א ע"א שתיקנו חז"ל שבכל פלך ופלך [רש"י, פלך הרבה מדינות בפלך אחד] יהיו מלמדים לתלמידים, וכן בכל עיר ועיר יהיו מלמדי תינוקות, ונפסק להלכה בהרמב"ם הל' ת"ת פ"ב ה"ב ובשו"ע יו"ד רמ"ה ס"ג.  וע' בהעמק שאלה להנצי"ב [שאילתא קמ"ב, אות ג'] שמפרש שהתקנה שיהיו ישיבות בכל פלך ופלך לא נתבטלה, אע"פ שתקנת יהושע בן גמלא המאוחרת יותר חלה גם על כל עיר ועיר.  וזה משום שתקנת יהושע בן גמלא היתה רק על תינוקות של בית רבן, ואילו התקנה הקדומה היתה גם על בני ט"ז וי"ז.  וז"ל הנצי"ב שם, "וכשהתקין יהושע ב"ג מלמדי תינוקות בכל עיר, מכ"מ לא בטל הישיבות הגדולות שהיו עד הכא בכל פלך ופלך דודאי א"א לתקן שיהיו בכל עיר ועיר מלמדים לתלמוד שיצאו לתכלית הראוי כמו שאפשר בכל פלך ופלך". ונראה שהחיוב להושיב מלמדי תינוקות בכל עיר ועיר הוא לא רק לגבי ילדים קטנים אלא הוא גם לגבי כל מי שלא זכה ללמוד תורה.  שהוא נחשב כ"תינוק של בית רבן" בכל גיל שהוא.


�הלכות תלמוד תורה א: א-ב


�אבל קטן אביו חייב ללמדו תורה שנאמר ולמדתם אותם את בניכם לדבר בם ... (ב) כשם שחייב אדם ללמד את בנו כך הוא חייב ללמד את בן בנו שנאמר והודעתם לבניך ולבני בניך ולא בנו ובן בנו בלבד אלא מצוה על כל חכם וחכם מישראל ללמד את כל התלמידים אע"פ שאינן בניו שנאמר ושננתם לבניך מפי השמועה למדו בניך אלו תלמידיך שהתלמידים קרויין בנים שנאמר ויצאו בני הנביאים א"כ למה נצטוה על בנו ועל בן בנו להקדים בנו לבן בנו ובן בנו לבן חבירו


�דברים ד (ט) רק השמר לך ושמר נפשך מאד פן תשכח את הדברים אשר ראו עיניך ופן יסורו מלבבך כל ימי חייך והודעתם לבניך ולבני בניך:


�אמנם בקובץ שעורים (דף קיג במהדורת קב אריה חן-טוב) כתב הר' אלחנן שרק בשעה שכבר הוא תלמידו מיקרי בנו אבל כל זמן שלא למד לפניו עדיין אינו בנו ואינו חייב לעשותו שיהא בנו והוכחתו מהגמ' בבא בתרא כא. זכור אותו איש לטוב ויהושע בן גמלא שמו שאלמלא הוא נשתכח תורה מישראל. שבתחלה מי שיש לו אב מלמדו תורה. מי שאין לו אב לא היה למד תורה. מאי דרוש? ולמדתם אותם – ולמדתם אתם. התקינו שיהו מושיבין מלמדי תינוקות בירושלים וכו' וקשה הא כתיב ושננתם לבניך אלו התלמידים שקרויין בנים (רש"י דברים שם) וי"ל דודאי בשעה שכבר הוא תלמידו מיקרי בנו אבל כל זמן שלא למד לפניו עדיין אינו בנו ואינו חייב לעשותו שיהא בנו ע"כ ולפי דבריו גם זה כוונת הרמב"ם בכתבו שתלמידים נקראים בנים היינו לאחר שהתחיל ללמדם. ולפי זה המקור להתחיל לקרב מישהוא הוא לא מהמצוה של ת"ת אבל זה רק לפני תקנת יהושע בן גמלא אבל אולי כוונת התקנה היתה לא רק על הצבור להקים מערכת של חינוך אלא ג"כ לחייב כל אחד בישראל ללמד מי שיכול. ואולי אפשר להגיד שהתקנה הרחיב את כוונת הפסוק להכניס את כל ישראל אפילו אלה שלא למדת לגדר של בנים בנוגע להחיוב של ת"ת וצ"ע.


�וחיוב זה ללמד לאחרים איתא בש"ע יו"ד ס' רמה ס' ג ע"ש בגר"א ס"ק ד וה וראיתי באלון איש לרעהו:


מצוה לאדם ללמד תורה לתלמידים גם אם אינם בניו ובני בניו!


למד מהפסוק: "ואלה תולדות אהרן ומשה" (פרק ג'-א') וכתב רש"י: ואינו מזכיר אלא בני אהרן ונקראו תולדות משה לפי שלמדן תורה…שכל המלמד את בן חברו תורה מעלה עליו הכתוב כאילו ילדו.  עכ"ל.  והשל"ה הק' מוסיף: ולא תאמרו כאילו ילדו ולא ילדו ממש, כי אדרבה הוא ילדו בעצמו, כי אביו ואמו נתנו לו הגוף, והרב משפיע בו נשמה…על כן אשרי מי שעושה כן ולומד ומלמד בן חברו תורה, ובחינם, אז שכרו כפול מן השמים. עכ"ד.


והקשו המפרשים: וכי לבני אהרן בלבד לימד משה, והלא לכל ישראל לימד, ואם כן בדין שיהיו הכל תולדותיו? ותירץ המהר"ל (בספרו גור אריה): דכיון שהתורה שניתנה למשה לא ניתנה אלא ללמד לישראל, עפ"י ציווי ה'. ואלמלא היו ישראל לא היתה תורה ניתנת למשה, לא שייך לומר שישראל יהיו בניו, בלמדו אותם, אבל לבני אהרן לימד משה מעצמו יותר ממה שלימד לישראל, ובחלק זה נחשב כאילו ילדם.


וחשוב לזכור, כי מי שמקדיש מזמנו ללמד תורה לאחרים אף כי חלשים הם בלימודם, ולכאורה עלול הוא להפסיד מכך שהרי יכל ללמוד יותר בלעדם. אין הדבר כן, אלא אדרבה, בזה שמלמדם מרויח יותר! וכפי שדרשו חז"ל על הפסוק "הון ועושר בביתו וצדקתו עומדת לעד" (תהלים קי"ב-ג') חד אמר זה הלומד תורה ומלמדה וחד אמר זה הכותב תורה נביאים וכתובים ומשאילן לאחרים (כתובות נ:) 


וביאר שם המהרש"א: בזה דומה המלמד אחרים לצדקה. כמו שהנותן צדקה לא רק שלא נחסר לו כלום אלא עוד מוסיף לו ברכה.  כך הוא המלמד לאחרים, לא רק שאינו מחסיר מתורתו כלום, אלא עוד מוסיף לו לימוד.


כיוצא בזה הביא הגר"מ שטרנבוך שליט"א (בספרו טעם ודעת) בשם הגר"ש שקאפ זצ"ל: ראיתי מתלמידי הגר"ש שקאפ בשמו, כמו בצדקה של ממון יש בה סגולה להעשיר בעליה, כך גם בצדקה ברוחניות, כשמעניק מדעתו וחכמתו ומפריש מהם מעשר ללמד אחרים. ואם יש לו תלמיד בנערותו, יזכה לברכת ה' להרבות תלמידים בחייו. ושמעתי- מוסיף הגר"מ שטרנבוך- מכמה בחורי ישיבה שלא ראו ברכה בלימודם, והתפללו ולא נענו, רק כשהקדישו זמן מועט כל יום לעזור לבחור חלש, זכו לברכה והצלחה, והוא בזכות הצדקה ברוחניות.


�במדבר ג א: ואלה תולדת אהרן ומשה ביום דבר יהוה את משה בהר סיני:


�רש"י, שם: ואלה תולדת אהרן ומשה - ואינו מזכיר אלא בני אהרן ונקראו תולדות משה לפי שלמדן תורה מלמד שכל המלמד את בן חבירו תורה מעלה עליו הכתוב כאלו ילדו


ובשל"ה: ולא תאמרו כאילו ילדו, ולא ילדו ממש, כי אדרבה הוא ילדו בעצמו, כי אביו ואמו נתנו לו הגוף, והרב משפיע בו נשמה


�להיפך אם לא מלמדו גורם היזק לעצמו וכמו שכתוב בתנא דבי אליהו פכ"ז: אם יש באדם ד"ת ואינו מפרנס מתורתו לאחרים גורם רעה לעצמו ואם מלמדו גורם טובה לעצמו שנאמר בפרק השוכר את הפועלים, כל המלמד בן חברו תורה זוכה ויושב בישיבה של מעלה, שנאמר: אם תשוב ואשיבך לפני תעמוד. וכל המלמד את בן עם הארץ תורה אפילו הקב"ה גוזר גזירה מבטלה בשבילו.


�ומתלמידי יותר מכולם (מכות(


�בתנא דבי אליהו פ' כז כתוב שיהיה נכלל על ידי זה בתוך הטובה העתידה לבא על ישראל בימות המשיח, במס' קידושין פ"א כתוב: כל המלמד בן חברו תורה מעלה עליו הכתוב כאילו קבלה מהר סיני בבא מציעא בהשוכר את הפועלים כתוב שהוא זוכה ויושב בישיבה של מעלה ושם פ"ה מעלה עליו הכתוב כאילו עשאו וכן הרבה כיוצא בזה.


�כל אחד לפי מדריגתו. וכן אמר רב אלחנן וסרמן שהגדר של הרבצת-תורה הוא ללמד מה שדרוש, אם זה מקום של למדנים צריך לחדש פילפולים, ואם זה מקום של פשוטי עמך יש ללמד פסוק מחומש … וזה נחשב הרבצת התורה.  (בספר קובץ מאמרים ואגרות דף קיג)


�כן אפשר לדייק מהרוח חיים על אבות סוף משנה יב פ"א: ומ"מ תקרבו לתורה וזהו אוהב את הבריות כי זהו אהבה אמיתית וגו' 


משמע שיש ענין מיוחד לקרב הרחוקים ללמוד התורה


�ברמב"ם פ"ד מהל' ת"ת הל' א: אין מלמדין תורה אלא לתלמיד הגון נאה במעשיו או בתם וגו' והמשיך הרמב"ם שמי שהיה הולך בדרך לא טוב קודם מחזירים אותו למוטב לפני שלומדים אותו.    


�מזה שכתב הרמב"ם שג"כ לתם אפשר ללמוד תורה ובכסף משנה ולחם משנה הגדיר תם כמי שלא ידוע לנו האופי שלו אם הגון הוא או לא. ולפי זה היה אפשר לומר דמי שלא שומר תורה ומצוות בודאי אינו הגון אבל לא נראה כן א) דהרמב"ם הוסיף שכל השונה תלמיד שאינו הגון כאילו זרק אבן למרקוליס ולי נראה שזה נתינת טעם של האיסור מפני שאם ילמד אותו קודם עלול להשתמש בתורה לרע והוי כזורק אבן למרקוליס אבל מי שאינו שומר תורה ומצוות בזמנינו לא, על פי רוב, משתמש בתורה שלומד לקנטר בה ומעשים שבכל יום שבזמנינו למוד תורה הוא עיקר הדרך שמחזירים אנשים חילונים לתורה ומצוות. ושנית הלא ראינו אפילו בזמן של חז"ל שסתם רשע אינו בגדר זה שגם הוא מתקרב על ידי לימוד תורה. וכן איתא באבות דרבי נתן פ"ב משנה ט: והעמידו תלמידים הרבה שב"ש אומרים אל ישנה אלא למי שהוא חכם ועניו ובן אבות ועשיר ובית הלל אומרים לכל אדם ישנה שהרבה פושעים היו בהם בישראל ונתקרבו לתלמוד תורה ויצאו מהם צדיקים חסידים וכשרים וכן משמע מסוטה מז: בנוגע לר' יהושע בן פרחיה (ועיין בחיד"א בספרו על אבות פתל עיניים א א שהקשה ממקורות אחרים וחילק באופן שמתאים לדברינו כאן וגם משמע מהמאירי על אבות שם שאינו הגון, פירוש במדות ולא בשמירת המצוות) 


�אהבת חסד ח"ג פ"ז


�וצריך האדם להתעורר בנפשו על אנשים כאלו ולרחם עליהם כמו אם היה רואה איש עני ערום שאין לו לבוש כי במה יכסה נפשו שם בעולם העליון אחרי שהוא ערום מתורה וממצות וגו' ומביא ראייה לדבריו מהתנא דבי אליהו רבה פ' כז.


�וז"ל במכתבו "עת לעשות לד'": ע"כ על כל או"א שיש רק מעט תורה בתוכו כ"א לפי מה שהוא, ישתדל לעשות בזה כפי כחו, אם יודע מקרא, יעשה חבורה וילמד לאחרים, אם יודע משנה יעשה חבורה לומדי משניות וילמד עמהם וגו'  


�וכבר אמר הרב אלחנן וסרמן ז"ל אחרי ביקורו לאמריקה: הבריות סוברים שבכדי להשפיע למוטב על יהודי אמריקה (הרחוקים), מי יודע מה דברים נשגבים צריך להשמיע בפניהם. טעות הוא לחשוב ככה. אינך צריך אלא להשמיע דיבור תורה אמיתי – ותיכף מקשיבים! ולא סתם מקשיבים, אלא משימים אזניהם כאפרכסת, ובלעים כל מלה. (מפי השמועה בקובץ מאמרים ואגרות דף קה)
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