פרשת כי תצא - Taamei HaMitzvot

דברים כב: (ו) כי יקרא קן צפור לפניך בדרך בכל עץ או על הארץ אפרחים או ביצים והאם רבצת על האפרחים או על הביצים לא תקח האם על הבנים:(ז) שלח תשלח את האם ואת הבנים תקח לך למען ייטב לך והארכת ימים:
La parashá de esta semana tiene más mitzvot que cualquier otra parashá, un total de setenta y tres. Estas mitzvot cubren una amplia gama de la vida humana: el matrimonio, la propiedad, los daños, la guerra... Tal vez ésta es la razón por la cual muchos comentaristas eligen a esta parashá para referirse al propósito de las mitzvot
.

Una mitzvá es una herramienta de precisión diseñada por D'os para crear una resonancia espiritual entre nuestro cuerpo y nuestra alma
. Las mitzvot son intrínsecamente eventos espirituales purificantes
. Prácticamente todas las mitzvot involucran un aspecto físico de nuestro ser, porque son la manera más popular en la cual la Neshamá puede ganar acceso al mundo a través de nuestro cuerpo. Por esta razón, las mitzvot son comparadas con las partes del cuerpo: las 248 mitzvot positivas con nuestros miembros y las 365 mitzvot negativas con nuestros tendones
. Estas 613 partes del cuerpo  no son más que la vestimenta de sus 613 esencias espirituales internas. ¡Las mitzvot físicas otorgan poder y energía a toda la realidad física y espiritual de la persona
! De hecho, todo el mundo tiene la forma de Tariag partes, y luego vuelve a ser subdividido
. Hay Tariag mitzvot porque hay Tariag partes en la persona: las mitzvot son un paralelo exacto del cuerpo del hombre de manera sumamente precisa para que cada una de sus partes pueda ser elevada por una de las mitzvot. Así también, el alma de la persona está dividida en 613 partes. El hombre fue el objetivo de la creación – las tariag mitzvot fueron creadas de manera paralela al hombre. De hecho, toda la creación es paralela a las 613 partes del hombre en un sistema que se extiende hasta los más elevados reinos espirituales
. El mundo externo al hombre –en este sentido- también tiene una "estructura humana". El hombre sin sus mitzvot no es más que la sombra de un ser humano, sin conexión consigo mismo y sin armonía con el universo en general
.

Y no se purifica sólo a sí mismo. La grandeza del Hombre-Israel
 es que es capaz no sólo de crecer espiritualmente, sino de llevar consigo al mundo físico
. Él es capaz de utilizar al mundo físico no sólo como una herramienta para su propio crecimiento, sino que como resultado convierte al mundo que él está utilizando en algo más sagrado.

Una mitzvá produce santidad y eso nos beneficia no sólo en el Mundo Venidero sino también aquí y ahora de dos maneras: 1) el hecho de estar dedicados al cumplimiento de la mitzvá nos provee una santidad y purificación intrínseca y 2) también hay un beneficio espiritual que resulta del esfuerzo invertido para el cumplimiento de la mitzvá -לפום צערא אגרא .
  En la era mesiánica, la purificación de la santidad intrínseca será todavía mayor, pero careceremos de la recompensa por el esfuerzo, porque estaremos totalmente energizados para dedicarnos a las mitzvot
.

En nuestra parashá, la mitzvá de Shiluaj HaKen
 (alejar al pájaro madre antes de tomar sus huevos o sus pichones) despierta temas clásicos sobre las razones para las mitzvot. Los Sabios afirmaron:

Aquél que dice: "Que Su misericordia caiga sobre este nido" debe ser callado
.

Puede parecernos que esta mitzvá nos ayuda a liberarnos de la crueldad y a ser más misericordiosos, tal como lo explica el Rambam en La Guía de los Perplejos
.  Pero entonces, ¿por qué hacemos callar a la persona que reza pidiendo que la misericordia de D'os recaiga sobre el קן צפור?  La respuesta nos ayudará a entender el propósito de las mitzvot. 

La persona que reza de esta manera presume que la mitzvá es para el beneficio del pájaro, y no es a eso a lo que nos referimos al decir que la mitzvá viene a despertar nuestra misericordia. Porque en verdad, si D'os hubiese deseado ser misericordioso con el pájaro madre, nos debería haber prohibido tomar sus huevos
. O, si D'os hubiera querido que tomáramos los huevos, Él debería haber creado pájaros madres que aceptaran la idea. Además, después uno puede atrapar al pájaro madre [kasher], hacerle shejitá y comerla. ¡Un final nada misericordioso para toda la historia!
  Más bien lo que ocurre aquí es que D'os creó al pájaro madre con una sensibilidad hacia sus huevos y luego nos ordenó incrementar nuestra propia sensibilidad al relacionarnos con eso. La mitzvá viene para nuestro propio beneficio
. 

Otro ejemplo es el de la Shejitá. Si vamos a decir que en realidad la shejitá es para el beneficio del animal –por ser la manera menos dolorosa de matarlo- ¿D'os no habría creado al animal de tal manera que pudiera morir sin sufrir dolor? O tal vez D'os podría habernos prohibido matar al animal, requiriendo que lo utilizáramos de otra manera. La pregunta es por qué D'os creó una criatura que siente dolor y nos dijo que debemos minimizar el dolor a pesar de que no podemos llegar a eliminarlo. La respuesta es que el animal tiene dolor para nosotros; para que nosotros podamos sentir su dolor y responder a él con misericordia
. Esto desarrolla nuestras cualidades personales. Esto es para purificarnos
. 

Por lo tanto, D'os no nos dio la mitzvá de Shiluaj HaKen porque Él le tiene misericordia al pájaro madre sino debido a que decretó sobre nosotros algo que mejora nuestros atributos. En este caso en particular, esto es para despertar en nosotros la misericordia y evitar que nos volvamos crueles y desalmados
. Una vez que desarrollamos ese nivel de sensibilidad, lo transferiremos a todas las nuevas situaciones. Una persona que es verdaderamente misericordiosa no necesita que se la instruya con respecto a cada acto de misericordia. Las mitzvot previniendo la crueldad hacia los animales vienen a activar la cualidad original, a impregnar nuestra personalidad con esta cualidad, y para que la apliquemos en cada nueva situación que se presente
. 

Tomemos ahora un caso más difícil, el hecho de dar caridad. Una vez más, decimos que el hecho de dar caridad es para nuestro propio beneficio y no para el de la persona pobre. Si D'os realmente no quería que el עני fuera pobre, Él podría haberse hecho cargo del pobre por Sí mismo
. ¿Entonces podemos decir que la persona pobre está para servirnos de la misma manera en la que el animal esta para servirnos? D'os quiso que el עני fuera pobre porque Él quiso que tuviéramos que trabajar sobre nosotros mismos para ayudar al עני  a resolver su problema. Por eso D'os tomó el dinero que era para la persona pobre y lo colocó en nuestras manos para que se lo hagamos llegar
. En ese aspecto, la persona pobre está para servirnos. (Sin embargo, debido a que también se trata de alguien que tiene su propio potencial y propósito independiente, D'os asegurará que su pobreza también seas el desafío perfecto para su propio desarrollo). Pero la línea de fondo es que la caridad que damos es para nuestro propio beneficio y no para proveer sustento a quien la recibe, porque de todas maneras D'os cuidará de ella.

De acuerdo con el Rambán
, ésta es también la razón para muchas leyes del Kashrut. Se nos ordenó no comer aves de rapiña porque son crueles
. El hecho de comerlas también nos predispone a ser crueles
. Posiblemente ésta es la razón por la cual no comemos animales carnívoros
.

El Ibn Ezra dice que ésta es la razón de la prohibición de cocinar y comer junto leche y carne
, es decir que es un acto de crueldad comer al ternero en la leche de su madre
.  ¡Pero tanto el ternero como la madre ya están muertos cuando eso sucede! Entonces, ¿cuál es la crueldad? 

La palabra hebrea que significa ser cruel es אכזר (crueldad – אכזריות) Esto viene de las palabras אך זר – ser solamente un extraño. La fuente de la crueldad es la alienación que uno tiene de esa persona o animal. Es la incapacidad de relacionarse con el dolor de los demás. La Torá nos dice que debemos mantener nuestra capacidad de identificarnos con la vergüenza de cocinar a una cabra junto con la leche de su madre, por el entrenamiento en lo que respecta a nuestras propias midot y no por alguna realidad objetiva. ¡También el kashrut es un entrenamiento de carácter así como del alma! 
Varios comentaristas dicen que la prohibición de comer carne con leche pertenece a la categoría de כלאים, de especies mezcladas. D'os creó un universo con un orden natural de especies y fuerzas, Los seres humanos nunca pueden llegar a entender el delicado equilibrio del ecosistema, y no están autorizados a interferir con el sistema
 y elלמינהו  que fue dicho en Bereshit sobre todas las especies.
 Esta insensibilidad hacia la exquisita estructura del mundo, del hombre atrevidamente presumiendo de saber más que D'os sobre Su creación
, es, como la crueldad, un אך זר – una expresión de alienación del medioambiente natural, lo cual se volvió todavía más relevante con la urbanización contemporánea
.  

Pero la Torá no puede agotar todas las posibilidades en cada categoría. Después de cumplir con las mitzvot de ser honestos y bondadosos, de no oprimir a otros verbal o económicamente, nuestro carácter se desarrolla de tal manera que somos capaces de aplicarnos a todos los nuevos casos que se presenten
. (La advertencia que debemos hacer es que también nuestras mentes deben haberse desarrollado tanto a través del estudio de la Torá como para que la combinación de carácter y mente nos lleve a estar en armonía con el pensamiento de la Torá – éste es el concepto de Daat Torá).

El mejoramiento de nuestras Midot nos convierte en receptáculos capaces de recibir la bendición de D'os, lo cual en primer lugar constituye todo el propósito de la creación
. Pero, ésa es la consecuencia, no la motivación. Cumplimos una mitzvá puramente porque eso es lo que Dios quiere
. El resultado es una cercanía con D'os, una Kedushá natural que es generada y que automáticamente mejora la relación de la persona con el Olam Habá
.  El שכר no es una cosa separada –más bien está contenido dentro de la misma acción de la mitzvá. La השלמה misma es su propio perfeccionamiento
. Por eso dicen los כל ישראל יש להם חלק לעוה"ב (hacia el Mundo Venidero) y no בעוה"ב  (en el Mundo Venidero).
 Lo último hubiera implicado que el  עוה"ב existe como una especie de realidad (espacial) objetiva e independiente y la persona tiene que entrar en ella. Pero en verdad se trata de la creación de sus propias manos
. 
Es exactamente por esto que D'os entregó el mundo a la elección de la persona. D'os acomodó las cosas de tal manera que ahora Él le responde al hombre. Por eso decimos: ד' צילך על יד ימיניך  - D'os es nuestra sombra, en el sentido que Él se comprometió a Sí mismo a responder a nuestros actos
. Este enorme poder fue entregado al hombre
 para que él pueda ser quien conecta todo nuevamente con D'os
. Entonces el hombre utiliza su enorme poder para hacer aquello que D'os desea que él haga, para que D'os, a su vez, pueda darle al hombre aquello que Él anhela darle. (Y precisamente a esto nos referimos en cada ברכת המצוה - אשר קדישנו במצוותיו וצונו  - Quién  nos ha santificado con Su mitzvot, ordenándonos…).

La pieza central del poder otorgado por D'os al hombre son las mitzvot.
Ellas literalmente nos otorgan un poder cósmico. Por lo tanto, podemos razonar que ellas nunca pueden llegar a ser completamente entendidas,
 porque la sabiduría de D'os es demasiado profunda para que la persona pueda llegar a comprenderla completamente
.  En última instancia, ellas siguen siendo un misterio para nosotros y por lo tanto debemos relacionarnos con ellas como si se tratara de decretos, no actos de misericordia ni ninguna otra cosa
.  Debemos hacer callar a quien reza pidiendo que la misericordia de Dios se pose sobre la madre pájaro, porque es una impertinencia reducir la profunda sabiduría de D'os a la superficialidad de nuestro entendimiento
. Sin embargo, en Mishná Torá el Rambam introduce lo que él llama una alusión (remez) de una mitzvá, comienza declarando que esto es un decreto Divino
 y esto es exactamente, de acuerdo con una opinión, lo que le decimos a aquél que hacemos callar
.  
Podemos pasar a través de las mitzvot y categorizarlas de acuerdo con sus taamim: aquellas que tienen el objetivo de desarrollar nuestro auto control, aquellas que nos conectan con D'os
 y nos recuerdan Su Providencia
 y Su Torá
; mitzvot relativas a la familia
 y a la nación
; mitzvot relativas a uno mismo
 y a los demás
, Shabat y las festividades, el liderazgo
, la Tierra de Israel
 y el Bet Hamikdash
, las relaciones con las otras naciones
, la ecología y el medioambiente
; la justicia, la economía y la propiedad. 

Una de las clasificaciones más profundas es la efectuada por el Rab S. R. Hirsch en Joreb basada en  תהלים פרק יט:

  (ח)  תורת ד' תמימה משיבת נפש עדות ד' נאמנה מחכימת פתי: (ט)  פקודי ד' (=חוקים) ישרים משמחי לב מצות ד' ברה מאירת עינים: (י)  יראת ד' (= עבודה)טהורה עומדת לעד משפטי ד' אמת צדקו יחדו

De acuerdo con el Rab Hirsch, mientras que la justicia subyace tras los Jukim y los Mishpatim, y el amor subyace tras las Mitzvot, la educación subyace a Torot, Eduiot y Avodá. Las Torot son los principios fundamentales concernientes a D'os, el mundo, la misión de la humanidad y la misión de Israel
. Las Torot se relacionan con la creencia, el amor y el temor a D'os; el orgullo y la humildad, el amor, la compasión, el resentimiento y el odio hacia el prójimo; lashón hará, etc. Los Eduiot son observancias simbólicas representado verdades que forman la base de la vida de Klal Israel: Shabat y los jaguim, milá, tefilín y tzitzit, mezuzá, etc. Los Jukim (Pekudim) reflejan la justicia y la rectitud hacia aquellos que están subordinados al hombre: hacia la tierra, las plantas y los animales, o, si estos se han asimilado a tu personalidad, hacia tu propio cuerpo y tu alma: Bal tashjit, no mezclar especies, tzaar baalei jaim, respetar un cuerpo muerto, respetar tu propio cuerpo, mitzvot relativas a la vestimenta, el cabello y la comida; moralidad sexual, no interferir con el orden y la armonía de la creación (shaatnez y kilaim), y las leyes alimenticias.   

El acento es puesto en la santidad y en la perfección moral basado en la libertad de la voluntad humana, incluso al enfrentarse a los más fuertes impulsos sensuales.  
Los Jukim y mishpatim generalmente son mencionados juntos, con los jukim  por lo general siendo citados en primer término. Esto nos enseña que los jukim, que se refieren al entrenamiento de las cualidades de carácter de la persona, son un requisito previo para los mishpatim, las leyes sociales, que se basan en el hecho de que la persona sea capaz de controlarse a sí misma.

Las Torot tienen su raíz en el amor – amor hacia todos los seres que tienen algún reclamo legal por su parte; su fuente es el hecho de imitar a D'os
, porque Él no nos pregunta si nos merecemos lo que Él nos da. Las Torot incluyen amar a D'os, a nuestros padres, respetar la edad y la sabiduría, el estudio de la Torá, las leyes del matrimonio, Kidush y Jilul Hashem y tzedaká.
Hay también otros sistemas de clasificación
. Pero en definitiva, las mitzvot no son cierta forma de manual avanzado de auto ayuda para ayudarnos a ser un poco más misericordiosos o para tener mayor auto control. El propósito superior de todo esto es conectarnos con D'os haciendo algo que Él nos pide que hagamos
. Ellas expresan nuestro compromiso con D'os, pero también produce cierta conexión espiritual con Él. Esto se logrará incluso si nosotros no entendemos los razonamientos subyacentes a los mandamientos. El camino del judaísmo hacia D'os es diferente que el de las otras religiones en cuanto que para experimentar a D'os debemos actuar. No podemos integrar completamente nuestros pensamientos e ideas hasta que las expresamos en acciones
.   

Por todas estas razones, la Torá misma no nos revela las razones de la mayoría de las mitzvot
. Porque dado que no podemos llegar a comprender el alcance completo de ninguna mitzvá, podemos vernos tentados a aplicar las razones y decidir que la miztvá no es relevante para nosotros bajo determinadas circunstancias. Incluso si podemos llegar a entender algunas de las razones de las mitzvot, puede haber otras razones que no conocemos. Ineludiblemente, debido a que no contamos con la imagen completa, estaríamos equivocados. Una persona tan elevada Shlomo HaMelej נכשל en este sentido
.  Por lo tanto, "la voluntad de D'os es la única base sobre la cual se apoya nuestra obligación
".
Esto no significa que no tengamos permitido buscar razones, siempre y cuando entendamos que ellas constituyen una pequeña parte de la imagen total
 y sólo pueden ser entendidas parcialmente
.  Una vez que uno aceptó una mitzvá como un חוק, puede darle un 
טעם. El Sefat Emet dice que esto lo vemos en el hecho de que en la noche del Seder el hijo sabio pregunta: מה העדות והחוקים. Él acepta que hay חוקים, pero luego también pregunta por las razones de los Jukim
.

Aceptar la mitzvá como un Jok significa cumplir la mitzvá, y eso entonces facilita cierto grado de entendimiento
. Así como cada mitzvá en última instancia es un Jok y no puede ser entendida completamente, así también cada mitzvá tiene razones que podemos intentar entender
.

Antes hemos mencionado que la recompensa que recibimos en el Mundo Venidero es generada por nosotros mismos y que de hecho existe dentro de nosotros en este mundo. Si bien es cierto que שכר בהאי עלמא ליכא (no hay recompensa en este mundo), no tenemos que esperar hasta llegar al Mundo Venidero para sentir los efectos de una mitzvá. Cada mitzvá contribuye a nuestro impulso espiritual y también genera su Tikún y Shlemut en este mundo
.  Esto también crea un impulso espiritual - שכר מצוה מצוה así como מצוה גוררת 
מצוה. Aquel que hace una מצוה recibe la energía espiritual y la oportunidad de hacer otra mitzvá
. Incluso nuestros pensamientos se ven elevados por nuestras mitzvot. 

Las mitzvot también están diseñadas para calzar perfectamente a las realidades de nuestra situación en este mundo – דרכיה דרכי נועם וכל נתיבותיה שלום.
 Ellas hacen que el mundo sea un lugar más placentero para vivir. Esto se debe a que HaShem observó la Torá y creó al mundo  - הסתכל באורייתא וברא עלמא, es decir, que debido a que el mundo fue creado teniendo a la Torá como su plano, existe entre ambos una profunda correlación. Incluso si a veces parece que tenemos que dejar de lado partes de este mundo para poder cumplir los mandamientos, la verdad es exactamente la opuesta
. 

Tomemos por ejemplo aquellas mitzvot sobre las cuales decimos: פירותיהם בעולם הזה והקרן קיימת לעולם הבא – sus frutos se reciben en este mundo mientras que el capital (es decir, la recompensa –en esta parábola el árbol) se mantiene para el Mundo Venidero
. El רמב"ם
 dice que estos פירותיהם son la buena voluntad general y el bienestar de la sociedad que se genera  a través del cumplimiento de estas mitzvot específicas. La gente siente que el mundo es un lugar más agradable para vivir. Sin ninguna duda D'os desea que los judíos que cumplen con la Torá sean amados por aquellos que los rodean
: esto es un קדוש ד' y provoca que otros judíos también deseen cumplir con la Torá, pero también es una consecuencia natural de 
דרכיה דרכי נועם – Sus caminos son caminos placenteros.

Una persona que cumple con la mitzvá de rezar y de decir el Shemá, probablemente se sentirá más segura en su relación con D'os y por lo tanto estará más satisfecha y feliz con su porción - שמח בחלקו
 - simplemente será una persona más feliz. Por lo tanto esta persona no sólo recibe el Mundo Venidero sino también este mundo. 

Así también, el trabajo y la superación de las cualidades del carácter que hemos descripto nos vuelve mejores personas
.  "Porque Yo, HaShem, soy el que te cura"
”; es decir que Yo te di las mitzvot para curar algún aspecto de tu carácter o para corregir un pensamiento erróneo, etc
. Claramente, con mejores midot disfrutamos más de nosotros mismos y del mundo, otros disfrutan de nuestra presencia y el mundo se vuelve un lugar mejor. Esto es cierto no sólo con respecto a las מצוות בין אדם לחבירו donde todo el propósito de la מצוה es beneficiar a alguien (mejorar el mundo), sino también con respecto a las מצוות בין אדם למקום donde el תקון de nuestras מדות beneficia a todos.   

Todo esto no es más que la punta del iceberg. En última instancia, las mitzvot siguen a una profunda forma de שכל que deja su gran efecto purificador sobre nosotros,
 algo a lo cual los humanos no tenemos acceso
. Las leyes entre la persona y su prójimo aparentemente son más fáciles de entender, pero en definitiva sufrimos las mismas limitaciones también con respecto a éstas
.

Hay un factor adicional que evita nuestro entendimiento completo de las mitzvot, y es el hecho de que éstas  conforman un todo complejo
. Ninguna mitzvá puede ser comprendida de manera aislada –cada una de ellas impacta sobre todas las demás de una manera dinámica y misteriosa, que no puede ser medida por un ser mortal. Dado que todas las mitzvot están ligadas hasta llegar a los más profundos niveles de la insondable sabiduría de D'os
, es imposible explicar la razón de cualquier mitzvá de manera aislada. Sólo puede explicarse una dimensión de la mitzvá.
Veamos entonces cómo funciona el mundo: al hombre le otorgaron 613 poderosas herramientas –un regalo de D'os- que llegan más profundo que cualquier lógica que podamos ver en el mundo natural que nos rodea
. Esta profunda estructura del mundo llega hasta la Torá Divina original que fue utilizada por D'os como el plano para crear a todo el mundo
. Ellas impactan sobre nuestras almas con Kedushá a un grado que nunca podemos llegar a entender completamente. Esto crea una resonancia entre nosotros y nuestro Creador, elevándonos de maneras sumamente precisas, y cada uno logra completar un aspecto diferente de nuestro potencial espiritual. Estos son los peldaños que llevan hacia la perfección
.
�אור גדליהו, עמ' קצח: בפרשה זו יש הרבה מצוות, ולכן מאריך כאן המדרש ביסוד ובמהות של המצוות בכלל ובפרט. 


�מהר"ל, שם: כי הנפש … צריך להוציא אותה מן הטבע… וזהו על ידי המצוות אשר הוא מעשה המצוות הוא לפי השכל אשר מסודר לאדם, ועל ידי שהוא עושה המצוה שהוא סדר שכלי יש לאדם דביקות בשכלי ויוצא מן הטבע


�תפארת ישראל פ"ז קטע המתחיל אמנם: המצוות בעצמם מצרפים נפש האדם


� אמנם בסוף מכות (דף כג:) מביא רב דרשת רב סימלאי שהמצוות לא תעשה הם כנגד ימות החמה, אמנם בזוהר (פרשת וישלח דף קע ע"ב) ורב חיים ויטל (שערי קדושה ח"א שער א) שהמל"ת הם כנגד הגידים של האדם.  (וכן משמע מאר"י ז"ל  (שער הגלגולים הקדמה יא)


� רמח"ל, ספר קנאת ד' צבאות (עמ' עח בספר גנזי רמח"ל): ותדע שחלקי האדם הם רבים, אבל הם מתחלקים לתרי"ג אברים וגידים, שכל אחד מתחלק לפרטים רבים. וכן המצוות הם תרי"ג, ולהם תנאים רבים. אך הקב"ה שהכין בריאתו והנהגתה בחילוק הזה של תרי"ג, רצה להיות לתיקון העבודה:


וכן בהרב חיים ויטל (שערי קדושה ח"א שער א)


� רמח"ל , דעת תבונות חלק ב ס"ז (ריש עמ' כד): [תרי"ג מצוות מושרשות בתרי"ג החלקים בספירות].


� רמח"ל, כללי פתחי חכמה ודעת (כלל שלישי סוף ד"ת עמ' רצה): וכללות המאורות הפרטים הם תרי"ג ראשונים, ובהם עצמם פרטים אחרים. 


� דעת תבונות ח"ב ס"טז (עמ' כח): ובאמת האדם בלי המצוות איננו בריאה שלימה, כי חסר ממנו חלק הראוי להיות במציאותו ממש   ... ובעשות אדם כל המצוות – מקבל כל הקשר הזה


� La palabra del Rab Hirsch.


�דרך ה': חלק שני - פרק ד' ס"ט: ואולם במעשיהם של ישראל תלה האדון ב"ה תקון כל הבריאה ועלוייה


El מהר"ל   y el  רמח"ל realizan una distinción más entre השגחה כללית (a través de מלאכים y de otros intermediarios) con la cual cuentan todos, y una directa  השגחה פרטית que sólo tienen los judíos. Esto se debe a que el trabajo de los judíos es resolver la tarea histórica primordial de la humanidad, pero eso simultáneamente refleja la cercanía histórica de los judíos a D'os. 


� פרקי אבות פרק ה משנה כג


�רמב"ן (דברים ל ב): לא יהיה באדם חפץ אבל יעשה בטבעו מעשה הראוי, ולפיכך אין בהם לא זכות ולא חובה, כי הזכות והחובה תלוי בחפץ


Ver también el Rambam al final de Hiljot Makot donde escribe que alguien que cumple solamente una mitzvá con kavaná recibe el Olam Habá. ¿Cómo es posible? El Rambam se está refiriendo a la kavaná "extra" que le llegará a la persona en los Iemot HaMeshiaj, que es un paralelo amplificado de los beneficios intrínsecos de cumplir una mitzvá en este mundo. Por lo tanto, la calidad de kavaná al cumplir una mitzvá que permite que alguien se gane el Olam Habá sólo es posible durante los Iemot HaMeshiaj.


� דברים כב (ו)


�ברכות לג: משנה-האומר על קן צפור יגיעו רחמיך … משתקין אותו 


� רמב"ם, מורה נבוכים, ג: מח (ומשוה את זה למצוות אותו ואת בנו( וכתב הרמב"ם שם שהמשנה בברכות היא אינה כהלכה ותמוה כי אין עוד דעה מוזכרת בתלמוד. וגם בהלכות תפילה במשנה תורה כתב בהמשנה אלא ששם כתב שאסור רק בזמן התפילה דווקא ואפשר לומר בדוחק שהרמב"ם חשב שהמשנה סתמא איירי בכל מקרה ואילו ההלכה רק בזמן התפילה. 


�רמב"ן כב  ו:   שלא חס הא-ל על קן צפור ולא הגיעו רחמיו על אותו ואת בנו, שאין רחמיו מגיעין בבעלי הנפש הבהמית למנוע אותנו מלעשות בהם צרכנו, שאם כן היה אוסר השחיטה 


� ר"ן על הרי"ף, מסכת מגילה דף טז עמ' א:  שאינו רחמים במקום הזה שהרי התיר הכתוב שחיטתן ואכילתן אלא גזירות כלומר שאינן מטעם הזה של רחמים ואין אנו יודעין טעמן


� רמב"ן כב  ו: , אבל טעם המניעה ללמד אותנו מדת הרחמנות ושלא נתאכזר כי האכזריות תתפשט בנפש האדם ... והנה המצות האלה בבהמה ובעוף אינן רחמנות עליהם, אלא גזירות בנו להדריכנו וללמד אותנו המדות הטובות 


�בב"ר (מד א) וכי מה איכפת לו להקב"ה בין שוחט מן הצואר לשוחט מן העורף, הא לא נתנו המצות אלא לצרף בהם את הבריות שנאמר (משלי ל ה) כל אמרת אלוק צרופה:


� רמב"ן דברים כב ו (כי תצא – שילוח הקן): שאין התועלת במצות להקב"ה בעצמו יתעלה, אבל התועלת באדם עצמו למנוע ממנו נזק או אמונה רעה או מדה מגונה, או לזכור הנסים ונפלאות הבורא יתברך ולדעת את השם וזהו "לצרף בהן", שיהיו ככסף צרוף


�רמב"ן  - עיין בהארה שלפני הארה הקודמת. 


� וכעין זה כתב הרמב"ן ואתחנן (ו, יח) ועשית הישר והטוב - ולרבותינו בזה מדרש יפה, אמרו זו פשרה ולפנים משורת הדין, הכוונה בזה, כי מתחילה אמר שתשמרו חוקותיו ועדתיו אשר צוך, ועתה יאמר גם כאשר לא צוך תן דעתך לעשות הטוב והישר כי הוא אוהב הטוב והישר. וזה ענין גדול, לפי שאי אפשר לזכור בתורה כל הנהגות האדם עם שכניו ורעיו, וכל משאו ומתנו, ותקוני הישוב והמדינות כולם. אבל אחרי שהזכיר מהם הרבה, כגון לא תלך רכיל, לא תקום ולא תטור, ולא תעמוד על דם רעך, לא תקלל חרש, מפני שיבה תקום, וכיוצא בהן, חזר לומר בדרך כלל שיעשה הטוב והישר והיושר בכל דבר עד שיכנס בזה הפשרה ולפנים משורת הדין, וכגון מה שהזכירו מדינא דבר מצרא, ואפילו מה שאמרו פרקו נאה ודבורו בנחת עם הבריות עד שיקרא בכל ענין תם וישר עכ"ל.  


� שאלה שאל טורנוסרופוס הרשע את ר"ע אם אלקיכם אוהב עניים הוא מפני מה אינו מפרנסם א"ל כדי שניצול אנו בהן מדינה של גיהנם


�טור יו"ד ס' רמז: ואל יעלה בלבו עצה לומר איך אחסר ממוני ליתנו לעניים כי יש לו לדעת שאין הממון שלו אלא פקדון לעשות בו רצון המפקיד וזה רצונו שיחלק לעניים ממנו וזהו החלק הטובה דיהיה לו ממנו


כי בעצם אתה מונע מלתת לו מה ששייך לו וכמו שכתב האור החיים בפרשת משפטים שאתה מחוייב ללוות לחברך כי חלקו נמצא אצלך שנאמר "אם כסף תלוה את העני עמך". וגם כאן כתוב "כי לא יהיה בך אביון" ופירש האור החיים שאתה גרמת בזה שהוא אביון כי חלקו נמצא אצלך.


�מהר"ל, גור אריה (ריש חקת): ומה שחייבה התורה לאדם ליתן צדקה  … לא יביט אל העני ונכא רוח שיהיה מצווה על נתינת הצדקה כדי שיהיה מתפרנס העני זה אינו שאין המצוה אלא … לתועלת מקיים המצוה 


(שיטת המהר"ל קצת שונה מהרמב"ן בזה וכמו שהמהר"ל מבאר בתפארת ישראל פ"ו עד פ"ח. אבל בנקודה זו, שהמצוות הם לצרף עושה המצוה, הם מסכימים)


�ויקרא יא יג (פרשת שמיני)


�רמב"ן שם: וסימן הגדול בעופות היא הדריסה שכל עוף הדורס לעולם טמא, כי התורה הרחקתהו מפני שדמו מחומם לאכזריותו ושחור וגס 


�ומוליד המרירה שרובה שחרחורת, ונותן אכזריות בלב


�שם ועיין באברבנל שחולק על שיטת הרמב"ם


� La prohibición de leche y carne es singular en cuanto que la Torá no sólo prohíbe comer la mezcla sino que también prohíbe cocinarlos juntos y derivar cualquier beneficio de carne que haya sido cocinada con leche. La Torá afirma tres veces:


לא תבשל גדי בחלב אמו (שמות כג יט, שמות לד כו, דברים יד כא) –מכילתא שמות כג יט. (ועיין עוד מקורות להלימוד הזה שם אבל העיקר כמו שכתבנו דסתם הגמ' מס קידושין נז עמ' ב כמו ר' ישמעאל)


� אבן עזרא, שמות יט כב: אולי היה כי אכזריות לב הוא לבשל הגדי עם חלב אמו כדרך ושור או שה אותו ואת בנו לא תשחטו. שם לא תקח אם על בנים


�כלי יקר שמות כג יט: ... וקרוב לשמוע שמצוה זו [של איסור בשר וחלב] היא מענין איסור כלאים וערבוב הכחות כי ...  מן הדם מקורו כי הדם נעכר ונעשה חלב, ולפי זה מן דם הבהמה יצא בשר העובר והחלב כי משם יפרדו, ואין נכון לחזור ולערבם ע"י בישול וכן ע"י אכילה ... וכאן סמכה למצות בכורים כי הפירות שנתבכרו ראשונה אין ראוי לערבם עם הפירות שנתבכרו אחר כך כי אם אותן שנתבכרו ראשונה תביא בית ה' אלקיך והמותר יהיה לך, וגו'


R. S.R. Hirsch (שמות כג יט): “Dado que Basar Bejalav de hecho no constituye ninguna interferencia con las leyes de la naturaleza tal como fueron fijadas por el Creador, esto se encuentra con leyes tales como la prohibición de arar con un buey y un burro juntos o con otras mezclas prohibidas, las cuales vienen a recordarle a la persona en todas las actividades en las que tiene dominio y que utiliza para sus propios propósitos, las fuerzas del mundo orgánico que son colocadas a sus pies -en la agricultura, en el trabajo, en sus vestimentas y ahora aquí, en su comida- para recordarle en la manera y en los materiales que utilice Quién es el Gran Dador de las leyes de la naturaleza”.


� Siguiendo este razonamiento, el Rab Hirsch escribe: "Como una ley de esta naturaleza, de inmediato toma su lugar dentro del rango de aquellas leyes de "mezclas" prohibidas que son consideradas como una interferencia forzada de la gran "Ley de las Especies"… Esta grandiosa ley de למיניהו proclamada en el momento de la creación de cada organismo vivo, mantiene a cada una -desde las más pequeñas a las más grandes de las millones de criaturas orgánicas a lo largo de las épocas durante las cuales el mundo ha existido y existirá, dentro de la forma, el poder y el material prescripto para sus especies. 


El Maharal (primera introducción a Guevurot Hashem) explica la prohibición de עריות  de una manera similar: 


ופירוש סוד עריות סדר המציאות וחיבורם זה עם זה ועל זה בא סוד עריות שהשם ית' סדר בחכמה שזה אסור עם זאת...כפי הסדר שסדר ה' ית' הנמצאות בחכמה...ולכן נקראים העריות חוק... כי ה' ית' המציא הנמצאים ונתן להם חוק ולא יצאו מחוקם. וע' שם שזה עיקר סוד של החינוך כאן.


�ספר החינוך מצוה פט: לפי שהוא בא כנגד חפץ השם שהוא חפץ בישובו ושיתנהג הכל בדרך הטבע שהטבע בתחילת הבריאה, וזה בא לשנות הכל.  


� El Sefer HaJinuj (mitzvá 92) nos refiere al mandamiento de ejecutar a una hechicera (Shemot 22:17, Mitzvá 62). Allí él expone extensamente sobre la idea de que Hashem creó al mundo con una naturaleza particular y una "mezcla" de elementos y el hechicero intenta "mezclar" el mundo de nuevas maneras que en definitiva son destructivas para el hombre y que están en contra de la "Ley de D'os". Tal como ocurría con el hechicero, así también sucede con el hombre moderno. 


�רמב"ן ואתחנן (ו, יח) ועשית הישר והטוב - ולרבותינו בזה מדרש יפה, אמרו זו פשרה ולפנים משורת הדין, הכוונה בזה, כי מתחילה אמר שתשמרו חוקותיו ועדתיו אשר צוך, ועתה יאמר גם כאשר לא צוך תן דעתך לעשות הטוב והישר כי הוא אוהב הטוב והישר. וזה ענין גדול, לפי שאי אפשר לזכור בתורה כל הנהגות האדם עם שכניו ורעיו, וכל משאו ומתנו, ותקוני הישוב והמדינות כולם. אבל אחרי שהזכיר מהם הרבה, כגון לא תלך רכיל, לא תקום ולא תטור, ולא תעמוד על דם רעך, לא תקלל חרש, מפני שיבה תקום, וכיוצא בהן, חזר לומר בדרך כלל שיעשה הטוב והישר והיושר בכל דבר עד שיכנס בזה הפשרה ולפנים משורת הדין, וכגון מה שהזכירו מדינא דבר מצרא, ואפילו מה שאמרו פרקו נאה ודבורו בנחת עם הבריות עד שיקרא בכל ענין תם וישר עכ"ל.


�חינוך סו: שורש המצוה, דרצה הקל להיות ברואיו מלומדים ומורגלים במדת החסד והרחמים, כי הוא מדה משובחת, ומתוך הכשר גופם במדות הטובות יהיו ראויים לקבלת הטובה, כמו שאמרנו שחלות הטוב והברכה לעולם על הטוב לא בהפכו. ובהיטיב השם יתברך לטובים יושלם חפצו שחפץ להטיב לעולם. ואם לאו מצד שורש זה הלא הוא יספיק לעני די מחסורו זולתנו


� Por cierto, uno debe tener conciencia del hecho de que existe una recompensa por cumplir las mitzvot. Negar esto es negar un principio fundamental en la Torá:


יג עיקרים (לפי נוסח הסדורים): יא - אני מאמין באמונה שלמה. שהבורא יתברך שמו גומל טוב לשומרי מצותיו ומעניש לעוברי מצותיו 


 Pero la motivación para cumplir la mitzvá no debe ser la recompensa:


אבות: אל תהיו כעבדים המשמשין את הרב על מנת לקבל פרס אלא הוו כעבדים המשמשין את הרב שלא על מנת לקבל פרס.


�כתב הקובץ שעורים שאדם העושה מצוה אפילו בלא כוונה עדיין מקבל את התוצאות הרוחניות של המצוה. אמנם כדי שיקבל את התוצאות של קיום רצון הבורא, צריך לקיים את המצוה בכונה


ויש פה סוגיה האם מצוות צריכות כוונה או לא (ואנחנו פוסקים שצריכות כוונה)


� עיין בדעת תבונות ס' יד


� נפש החיים שער א יב


� נפש החיים, שם: העוה"ב הוא מעשה ידי האדם בעצמו  .... וכן עונש הגיהנום ענינו ג"כ שהחטא עצמו הוא ענשו


� נפש החיים א א


� נפש החיים א א: בצלם אלוקים – בעל כוחות כולם  


� ובנפש החיים א, פ"ד: כתוב לך ד' הגודלה וכו כי כל בשמים ובארץ. כתוב לך ד –  ולא ממך - היינו שהגדולה לא בא מד' אלא שאנחנו נותנים את הגדולה לד'


� דעת תבונות ס' מ: מעשי המצוות מאירים עליו האור הגנוז, עד שבהשלימו חק מצוותיו, נשלם עצמו עמהם לאור באור החיים האלה


�מהר"ל (תפארת ישראל פ"ז): ולכך אין לשאול למה על ידי מצוה הזאת האדם בשלימות בפועל, שודאי אין זה קשיא. כמו שאין לך לשאול למה אילן זה בפועל השלימות כאשר צורתו ותוארו כך ולא היה צורתו ותוארו בענין אחר רק שהדבר הזה מתחייב לפי העצם הגרעין


�שם: ואל האדם הוא חוק וגזרה כאשר אינו עומד על טעם המצוה שהוא שכל אנושי


�ברכות לד: גמ' – מפני שעושה מדותיו רחמים ואינם אלא גזירות (לפי דעה אחת שם)ובמהר"ל (תפארת ישראל פ"ו): פירוש שאין ראוי שיהיה מדות השם יתברך אשר הוא מנהיג עולמו בתמידות על ידי רחמים רק בדין ובגזרה כי הגזרה הוא לפי חכמתו יתברך (עיין שם שמביא דעת הרמב"ם בטעם שילוח הקן במורה נבוכים (ח"ד פמ"ח) ומתמיה עליו)


� מאד עמקו מחשבותך


� רמב"ם, משנה תורה, הל' תשובה, פ"ג, הך' ד: אע"פ שתקיעת שופר בראש השנה גזירת הכתוב רמז יש בו כלומר עורו ישינים משנתכם ונרדמים הקיצו מתרדמתכם וחפשו במעשיכם וחזרו בתשובה וזכרו בוראכם וגו' וכהנה רבות


וכן ב רמב"ן כב  ו: והנה המצות האלה בבהמה ובעוף אינן רחמנות עליהם, אלא גזירות בנו להדריכנו וללמד אותנו המדות הטובות וכן יקראו הם כל המצות שבתורה עשה ולא תעשה גזירות, כמו שאמרו (מכילתא בחדש ו) במשל המלך שנכנס למדינה אמרו לו עבדיו גזור עליהם גזירות, אמר להם כשיקבלו מלכותי אגזור עליהם גזירות, כך אמר הקב"ה קבלתם מלכותי אנכי ה' אלקיך (שמות כ ב), קבלו גזירותי לא יהיה לך וכו' (שם פסוק ג):


� ברכות לג: על קן צפור יגיעו רחמיך מאי טעמא פליגי בה תרי אמוראי במערבא רבי יוסי בר אבין ורבי יוסי בר זבידא חד אמר מפני שמטיל קנאה במעשה בראשית וחד אמר מפני שעושה מדותיו של הקדוש ברוך הוא רחמים ואינן אלא גזרות


� כגון יראת ואהבת ד', האמין בו ובאחדותו, לעבדו ולא לע"ז


�רמב"ן סוף פרשת בא (שמות: ג:יא) - בא"ד ועתה אומר לך כלל בטעם מצוות רבות...  כי המופת הנפלא מורה שיש לעולם אלוק מחדשו ויודע ומשגיח ויכול וכאשר יהיה המופת ההוא נגזר תחלה מפי נביא יתברר ממנו עוד אמתת הנבואה ... ובעבור כי הקב"ה לא יעשה אות ומופת בכל דור לעיני כל רשע או כופר יצוה אותנו שנעשה תמיד זכרון ואות לאשר ראו עינינו ... והחמיר מאד בענין הזה כמו שחייב כרת באכילת חמץ ובעזיבת הפסח. והצריך שנכתוב כל מה שנראה עלינו באותות ובמופתים על ידינו ועל בין עינינו ולכתוב אותו עוד על פתחי הבתים במזוזות, ושנזכיר זה בפינו בבוקר ובערב ... ושנעשה סוכה בכל שנה וכן כל כיוצא בהן מצות רבות זכר ליציאת מצרים...  כי הקונה מזוזה בזוז אחד וקבעה בפתחו ונתכוון בענינה כבר הודה בחדוש העולם ובידיעת הבורא והשגחתו, וגם בנבואה והאמין בכל פנות התורה מלבד שהודה שחסד הבורא גדול מאד על עושי רצונו


� לא לכשכוח את בא סיני, לימוד וברכת התורה, בל תוסיף ובל תגרע, מזוזה, תפילין וציצית, כבוד ת"ח, כתיבת ספר תורה


� פרו ורבו, יבום, גיטין, קידושין (להחושבים שהיא מצוה בפני עצמה), מילה, פדיון הבן, לימוד תורה (ויש ראשונים שיש מצוה מיוחדת ללמד בנו תורה), מצות חינוך, חיובי הבעל, טהרת המשפחה, שנה ראשונה,  כבוד ויראת אב ואם ולא להכותם וקללם ,בו סורר ומורה 


� וכגון מצוות החל על הצבור כגון בניו בית המקדש


� ללכת בדרכי ד', לא להתגאות, שמירת הגוף, בגד איש, מעקה, פאות, סריטת הגוף, לא לתור אחרי לבבינו וענינו, טומה וטהרה, נזיר, פרה אדומה


�   אבהת רעך, שמירת הלשון, תוכחה, הלבנת פנים, אונאת דבור, עדות שקר, הצלת נפש, רודף, רפואה, איסור רציחה, גניבת איש, איסור שנאה, נקמה, עצה לא הגונה, צדקה והלואה, פריקה וטעינה  


�     מה שנוגע לכהן, לוי, מלך, נביא ותךמיד חכם


�ישוב הארץ, לא לחזור למצרים, מצוות התלויות בארץ (תרומות, מעשרות, שמיטה, יובל וכו'), ערי לויים ומקלט


�בנין בית המקדש, איסור אשרה בהר הבית, איסור במה, דיני הארון,המזבח ושאר כלים, איסורי ביאת המקדש, דיני כבוד המקדש


�מצוות מלחמת מצוה וחובה, להפריד את עצמינו מן האומות - דרכי אמורי, איסור רחמים על עע"ז, לא להתחתן, יין נסך, איסור אמון, מואב ומצרי לבא בקהל ד', מצוות כלפי הגרף וגר תושב, ריבית, עבדים


�צער בעלי חיים,  אבר מן החי, לא תחסום שור בדישו, שור וחנור, שלוח הקן, אותו ובנו, פריקה, השחתת פירות האילן,  לא תמכור או לשנות השמוש של ערי לווים, איסור סירוס,הרכבה, שעאטנז, וכלאים, דיני כשרות, בכיור בהמה


� Lo siguiente fue seleccionado de la Introducción a Joreb del Daián Grunfeld páginas lii - lxxxix


� עיין דברים יג ה


 � וכגון לפי פרשת השבוע (חינוך, רקנתי), לפי המעשים של חלקי הגוף (ספר החרדיםׂ, עשר המצוות התמידיות, 7 המצוות השקולות, המצוות שנוגעות היום, ואת השיטה של רב שמואל דוד לוצטו. 


�חינוך צה: נמצא שכל המקיים מצוותיו השלים חפצו באשר הוא ראוי לקבל אז קדושתו


�עיין ההארה למעלה ד"ה חינוך צה: כי בנין וגו'


�ציצית: וראיתם אותו וזכרתם את כל מצות ה' ועשיתם אתם ולא תתורו אחרי לבבכם ואחרי עניכם וגו'


שו"ע אורח חיים סימן כד 


מצוה לאחוז הציצית ביד שמאלית כנגד לבו בשעת קריאת שמע רמז לדבר והיו הדברים האלה וגו' על לבבך:


(ג) טוב להסתכל בציצית בשעת עטיפה כשמברך:


(ד) יש נוהגין להסתכל בציצית כשמגיעים לוראיתם אותו וליתן אותם על העינים ומנהג יפה הוא וחבובי מצוה: הגה גם נוהגים קצת לנשק הציצית בשעה שרואה בם והכל הוא חיבוב מצוה (ב"י):


(ה) כשמסתכל בציצית מסתכל בשני ציציות שלפניו שיש בהם עשרה קשרים רמז להויות וגם יש בהם ט"ז חוטים ועשרה קשרים עולה כ"ו כשם הוי"ה:


(ו) גדול עונש המבטל מצות ציצית ועליו נאמר לאחוז בכנפות הארץ וגו' הזהיר במצות ציצית זוכה ורואה פני שכינה:


סוכה -  שו"ע אורח חיים סימן תרכה (א) בסכות תשבו שבעת ימים וגו' כי בסוכות הושבתי את בני ישראל הם ענני כבוד שהקיפם בהם לבל יכם שרב ושמש. ומצוה לתקן הסוכה מיד לאחר יום כפור דמצוה הבאה לידו אל יחמיצנה (מהרי"ל)


ויקרא יז יא: כי נפש הבשר בדם הוא ואני נתתיו לכם על המזבח


שמות כב:כ (משפטים): וגר לא תונה ולא תלחצנו כי גרים הייתם בארץ מצרים:  


פדיון בכור


דברים כ יט (שופטים): כי תצור אל עיר וגו' לא תשחית את עצה כי ממנו תאכל ואתו לא תכרת כי האדם עץ השדה לבא מפניך במצור:


דברים יז (טז) רק לא ירבה לו סוסים ולא ישיב את העם מצרימה למען הרבות סוס וה' אמר לכם לא תספון לשוב בדרך הזה עוד:(יז) ולא ירבה לו נשים ולא יסור לבבו וכסף וזהב לא ירבה לו מאד


שמות כב כה-ו: אם חבול תחבול שלמת רעך עד בא השמש תשיבנו לו (כו) כי היא כסותה לבדה הוא שמלתו לעורו במה ישכב והיה כי יצעק אלי ושמעתי כי חנון אני


�סנהדרין כא: אמר ר' יצחק מפני מה לא נתגלו טעמי תורה שהרי שתי מקראות נתגלו טעמן נכשל בהם גדול  העולם. כתוב לא ירבה נשים אמר שלמה אני ארבה ולא אסור וכתיב (מלכים א יא) ויהיה לעת זקנת שלמה נשיו הטו את לבבו וכתיב לא ירבה לו סוסים ואמר שלמה אני ארבה ולא אשיב וכתיב (מלכים א י) ותצא מרכבה ממצרים


מלבי"ם בראשית ג ד"ה ומפרי העץ בסוף: ובזה למדנו דרך ההסתה ופתוי הנחש אשר הוא נוהג עד היום שאם יבא אדם לחקור אחר טעמי המצווות כאשר עשו המתפרצים בעם שדרשו עליהם מדוע אסר ד' מינים הטמאים וידעו למצא בהם הטעם, שהם מזיקים לגוף האוכלם וכשיתבאר אח"כ שאין בהם סכנה לגוף ישליכו המצוה אחר גום


�Rab S. R. Hirsch, Introducción a Joreb. Más adelante: Para cualquier mandamiento o prohibición de D'os que lleve a la persona a preguntarse por qué debe hacer eso y no hacer aquello, existe una sola y única respuesta: porque ésa es la voluntad de D'os,... Esta respuesta … es esencialmente la única respuesta posible, y lo seguirá siendo incluso si llegáramos a penetrar en las razones de cada mandamiento o si D'os mismo nos revelara la razón de Sus mandamientos.


�מהר"ל, גור אריה (ריש פרשת בחקתי): ומה שאמרו כי המצות שהם חקים לא נתנו טעם שלהם לגלות, אינו ר"ל שאין האדם יודע כלל מן המצות אלא שאין יכול להבין לגמרי אבל יכול להבין מהם מעט.


�מהר"ל, גור אריה (ריש פרשת חוקת): כל המצוות … הם גזירות שיש בהם טעם ומה שנקראו גזירות אחר שיש לכל אחת טעם היינו שלא יאמר האדם שהם של רחמים … שהתורה שנתן לנו הקב"ה הוא כל דבר במדת הדין


� Es por esto que a menudo al dar un  טעםJazal primero afirma que la mitzvá es una גזירת הכתוב: 


בכורות ה: "א"ר חנינא שאלתי את ר אליעזר ... גזירת הכתוב היא ועוד …


Similarmente, el Rambam:


רמב"ם סוף הל' מקואות: דבר ברור וגלוי שהטומאות והטהרות גזירת הכתוב הן. ואינן מדברים שדעתו של אדם מכרעתו והרי הן מכלל החוקים וכן הטבילות מן הטומאות מכלל החוקים הוא שאין הטומאה טיט או צואה שתעבור במים אלא גזירת הכתוב היא והדבר תלוי בכוונת הלב. ולפיכך אמרו חכמים טבל ולא הוחזק כאילו לא טבל. אעפ"כ רמז יש בדבר כשם שהמכוין לבו לטהר כיון שטבל טהור ואע"פ שלא נתחדש בגופו דבר כך המכוין לבו לטהר נפשו מטומאות הנפשות שהן מחשבות האון ודעות הרעות. כיון שהסכים בלבו לפרוש מאותן העצות והביא נפשו במי הדעת טהור. הרי הוא אומר וזרקתי עליכם מים טהורים וטהרתם מכל טומאותיכם ומכל גלוליכם אטהר אתכם.  השם ברחמיו הרבים מכל חטא עון ואשמה יטהרנו אמן.


�שפת אמת פסח (מאמר שני ד"ה בשאלת חכם ויקרא דף 41(: בשאלת החכם מה העדות והחוקים וגו' ולכאורה איך שואל טעם על חוקה. אך כי באמת כתיב מגיד דבריו כו' חוקיו כו' לישראל שבנ"י יודעין טעם גם בחוקה והוא ע"י שמאמין ועושה החוק באמת אף בלי הרגשת הטעם עי"ז זוכה לידע הטעם ג"כ. ע"ש


�שפת אמת (חקת דף 134 ד"ה ברש"י): ודאי יש טעם לכל חקה רק שא"א להבין הטעם עד שמקבלין המצוה כחוקה  בלי טעם … כי הטעם הוא דבר רוחני שאין בו ממש וכפי שהאדם מתרחק מגשמיות יוכל להרגיש טעם חוקי השי"ת


�רמב"ן (דברים כב ו – פרשת כי תצא): וזה הענין שגזר הרב (הרמב"ם) במצוות שיש להן טעם, מבואר הוא מאד, כי בכל אחד טעם ותועלת לתיקון האדם.


�דרך ד' ח"ד: כי הנה במעשה ההוא הנה הוא משתלם באחת ממדריגות השלימות שהיא תולדת המצוה ההיא


�אבות ד ב


�רבינו יונה על אבות. שם: וכי יעשה מצוה אחת מסייעת אותו לעשות מצוה אחרת כי בפני עצמו אין לו יכולת גם להטיב … ואם  … עשה עבירה אחת  … מניחין לו לעשות אחרת


�רב צדוק הכהן, צדקת הצדיק: המצוות ומעשים טובים של האדם ואין צריך לומר דברי תורה מביאים בלבו הרהורים טובים וההיפוך מעבירות כמו שאמרו ז"ל (אבות ד' ב') מצוה גוררת מצוה ועבירה וכו'. ופירוש גרירה זו כי מכל מצוה נברא מלאך פירוש כח רוחני כמו שמובא (זוהר ח"ב ק' ריש ע"ב, נ"ט.) דלא אתאביד שום מעשה ודיבור דאדם טוב ורע. ועל ידי זה המלאך טוב שהוא שלו שנולד מפעולתו והוא שוכן אצלו ומקורב לו הרי המלאך הוא רוחני כמו מחשבת האדם ועל ידו נופל מחשבה בלבו לעשות מצוות אחרות:


� משלי פ"ג פ' יז


ועיין ברמב"ם סוף הל' חנוכה


�ר' בחיי (הקדמה לחומש): כל מצוות התורה יש בהן … תועלת כלל הגוף בעולם הזה ותועלת נפש לעולם הבא


� מסכת פאה פרק א, משנה א: (א) אלו דברים שאין להם שעור. הפאה, והבכורים, והראיון, וגמילות חסדים, ותלמוד תורה. אלו דברים שאדם אוכל פרותיהן בעולם הזה והקרן קימת לו לעולם הבא. כבוד אב ואם, וגמילות חסדים, והבאת שלום בין אדם לחברו ותלמוד תורה כנגד כלם:


�פירוש המשניות פאה א א: וענין מה שאמר אוכל פירותיהן והקרן קיימת לו ... וכשיעשה האדם המצות התלויות בתועלת בני אדם זה עם זה, כמו כן תחשב לו לצדקה לעוה"ב, לפי שעשה המצות, וימצא טובה בעוה"ז בעבור שנהג מנהג הטוב בין בני אדם, כי כשינהג מנהג הזה וינהגו אחרים כמנהגו, יקבל כמו כן שכר מהענין ההוא


�מס' ברכות יז ע"ב: מרגלא בפומיה דאביי לעולם יהא אדם ערום ביראה … משיב שלום עם אחיו ועם קרוביו ועם כל אדם ואפילו עם נכרי בשוק כדי שיהא אהוב למעלה ונחמד למטה ויהא מקובל על הבריות


� משלי פ"ג פ' יז


ועיין ברמב"ם סוף הל' חנוכה


�Nota: El término utilizado no es que la persona estará satisfecha con su porción sino que estará feliz con su porción. Estar satisfecho implica que acepta su porción, que se adapta a sus circunstancias y no lucha contra ellas. Estar feliz con su porción significa que realmente siente que tiene todo lo que podría desear o necesitar. 


El Orjot Tzadikim dice que la fuente de la שמחה es el בטחון.


�מס' ברכות דך טו ע"א/ע"ב: ואם עושה כן  … נוחל שני עולמים העוה"ז והעולם הבא.


�רמב"ן דברים כב: ו (שלוח הקן): בכל אחד [מן המצוות יש] טעם ותועלת ותקון לאדם בלבד שכרן … למנוע ממנו נזק או אמונה רעה או מדה מגונה או לזכור הנסים ונפלאות הבורא יתברך לדעת את השם


�שמות טו כו


�ספורנו שם: כל מצוותי הם לרפאות את נפשך מחליי התאוות והדעות הנפסדות 


�מהר"ל (תפארת ישראל פ"ח בסוף): כל המצות הם לפי סדר השכלי ראוים לאדם ולכך הם מזכים ומצרפים את  נפשו עד שהיא צרופה זכה


�שם: ואל האדם הוא חוק וגזרה כאשר אינו עומד על טעם המצוה שהוא שכל אנושי


�העמק דבר שמות יח טז: והודעתי וגו' דבר שלישי שאני מלמד להם תורה … דאפילו המצות שהדעת נותנת מכ"מ יש בהם פרטים שאינו אלא גזירות וחוקים … דאפילו מצוות כבוד אב ואם … הודיע הכתוב בפירוש שאינו אלא חק וגזירה, יע"ש, ומש"ה מוכרח משה בעצמו ללמדם כל חוקי האלוקים, ואינו יכול לסמוך על דעת אנושי, ואינו כמו מצות של גמ"ח היינו בקור חולים וקבורת מתים וכדומה, שגם המה מצות, אבל באשר שאינם מפורשים בתורה אלא בדרך כלל ואהבת לרעך כמוך, אפשר לסמול על זה בחכמי הדור וגו'


�ספר החרדים: כל המצוות הן קשר אחד )הקדמתו קטע המתחיל וראוי (קרוב לסוף) והקטע שאחריו ד"ה ונמשיל לך(


ספר חרדים - תנאים לקיום המצוות 


ז. כל המצוות קשורות זו בזו:


וראוי שתדע כי המצות הן קשר אחד, אי אפשר להיות האחת בלתי האחרת, כבגד הנארג שכל חוט וחוט דבק בחבירו ועוזר בקיומו, וכבר קדם לך הדבור כי המצות רומזים להקף וכל הנמצאות כלם מן ההקף נשתלשלו, ולכן כל הנמצאות כלן קשורים זה בזה ועוזרים זה בזה ואי אפשר להיות האחד בלי חבירו. וכן יש בנמצאות בכל ארבע המרכבות דומם צומח חי מדבר, סגולות נפלאות, כאשר נודע זה לבעלי המחקר שבאלה הנמצאות השפלות נמצאו שנויים כאלה וסגולות, כל שכן וקל וחומר למצות התורה היוצאים מעצמות ההקף, וצדקה וקטורת וציצית יוכיחו, וזה בעולם הזה והקרן קיימת לו לעולם הבא, ודע זה:


ונמשיל לך משל אחד, כבר ידוע מן החוש שהפת מועלת מן הרעב, והמים מן הצמא, והאש מן הקור, וכל אחד משונה מחבירו. כך, כל מצוה ומצוה צורך גדול למתן השכר הראוי לה, ואם ביטל אחת מהן ולא קיימן, ימצא החסרון. דמיון מי שמקבץ מזונות רבים ולא הכין מים, מות ימות בצמא, אף על פי שהכין כל מיני מזונות, והוא הדין לשאר מיני הצורך. כן המצוות, אם לא קיים כולן, נפל מידו השכר המכוון מקיומן. פקח עיניך וראה, המבטל מצוה אחת עד היכן אפשר להגיע הזיקו מצד ביטולה:


� רמח"ל דעת תבונות, ס' נד: ואמנם צריך שתדעי כי כל מעשה ה' נורא הוא, ורחב ועמוק לאין תכלית, כענין שנאמר (תהלים צב, ו), "מה גדלו מעשיך ה'"; והקטן שבכל מעשיו יש בו כל כך מן החכמה הרבה והעמוקה, שאי אפשר לרדת לעמקה לעולם, והוא ענין הכתוב (תהלים שם), "מאד עמקו מחשבותיך" (מאד = עוד ועוד). והנה עתה אין מעשי ה' מובנים לנו כלל, אלא שטחיותם הוא הנראה, ותוכיותם האמיתי מסתתר


�במדבר רבה פרשה יט: אמר ר' יוחנן בן זכאי … לא המת מטמא ולא המים מטהרים אלא אמר הקדוש ברוך הוא חקה חקקתי גזירה גזרתי אי אתה רשאי לעבור גזרותי.


תפארת ישראל פ"ח: שאילו היתה התורה טבעית היה זה קשיא מה ענין הטומאה והטהרה


�חינוך עז: כי מלבד משמעות מצוותיה היקרות שאנו מבינים בה נכללו בה חכמות גדולות ומפוארות, עד שהעלו רבותינו זכרונם לברכה גודל החכמה שהניח הקל ברוך הוא בתוכה, שאמרו עליה (ב"ר א א) שהביט הקדוש ברוך הוא בה וברא את העולם.


עיין בכד הקמח סוף ערך סוכה


� Rab Zejariá Fendel, Challenge of Sinai
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