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מאור שבתורה

"העשירי יהיה קודש"
העשירי יהיה קודש
בפרשתינו אנו למדים על הקדשות שאדם מקדיש יש מקדיש כסף "בערכך נפשות" דהיינו מתנדב את ערך נפשו כמה היה שווה לימכר, ויש אדם המקדיש בהמה לנדבה, ויש גם מי שמעשר את הבקר, והעשירי יהיה קודש.

כמה פעמים אנו מוצאים שאין אפשרות לאדם להמיר את אשר הקדיש, למשל "ואם בהמה אשר יקריבו ממנה קרבן לה', כל אשר יתן ממנו לה' יהיה קודש"

ועל כך יש אזהרת התורה "לא יחליפנו ולא ימיר אותו טוב ברע או רע בטוב"

ואם אדם יחליף בכל זאת הרי משפטו מפורש:

"ואם המר ימיר בהמה בבהמה – והיה הוא ותמורתו יהיה קודש"

זאת דווקא בבהמה טהור, שאז גם הבהמה שהקדיש בראשונה וגם השניה שחשב להמירה ולהחליפה בראשונה אפילו אם היתה טובה מהראשונה שתיהן נתפסו בקדושתן.

בין אם זה טוב ברע – "בבעל מום" כלשון רש"י – " וכל שכן טוב בטוב ורע ברע" .

ולמה הוצרכנו לאזהרה זו? לכאורה, אם אדם מקדיש את הבהמה אי אפשר להחליף אותה וזה פשוט.

כי עד כה היתה הבהמה חול ועכשיו הוקדשה ומנין יעלה על דעתנו שאפשר להמיר ולחלל דבר שהוקדש כבר ?

ואולי היינו חושבים שכדי להשביח את ההקדש יהיה מותר זהו דווקא אם  נמיר רע בטוב , אבל להמיר ועוד לגרוע טוב ברע מנין לנו שיהא מותר בכלל ??

אלא, כיון שראינו לפני כן שאם אדם נודר נדר "בערכך נפשות" פשוט הוא שאיננו אומרים שהאדם יקריב את עצמו חלילה 

– כפי שהיה בבת יפתח – אלא אם הקדיש את שוויו עליו  להמיר זאת  בכסף, בערכו.

יכל האדם לומר שגם בבהמה אפשר יהיה להחליף אותה ולכן הזהירה התורה שלא.

ומענין שרבינו בחיי  כתב שאולי היצר יסיתנו להמיר לרע , כי בשעה שהתנדב היתה דעתו בקדושה , ועכשיו יחזור בו לכן אסרה התורה זאת ואפילו רע בטוב שלא יבואו להחליף ולבסוף ימיר טוב ברע  :

" לא יחליפנו ולא ימיר אותו טוב ברע או רע בטוב - הטעם בזה מפני שירדה תורה לסוף דעתו של אדם שהוטבע בו יצה"ר, ומה שנדר והקדיש אולי יחזור בו וינחם וירצה להחליף הבהמה שהקדיש בפחותה ממנה, כי מאחר שהיא קדושה קדושת הגוף ואינו יכול לגאול אותה יחליפנה, ועל כן סתם הכתוב שלא יחליף כלל טוב ברע או רע בטוב, שאם יתיר לו להחליף רע בטוב יבא להחליף הטוב ברע ויאמר טוב הוא. ואם המר ימיר קנסו הכתוב ואמר והיה הוא ותמורתו יהיה קדש  ".

והחזקוני  הטעים זאת כך :

"  טוב ברע או רע בטוב - שהרי אינך יודע איזה הטוב ואיזה הרע ואיזה חולי יש לה ואם טריפה היא".

הרי שטוב ורע אינם למראה האדם ולכך לא ימירנו . 

בעל הכתב והקבלה לימד שהחלפה היא למשובח יותר והמרה לגרוע יותר וכנגדן דברה התורה " לא יחליפנו ולא ימיר אותו "

והלשון מדויקת ואינה כפל לשון :

" לא יחליפנו. סתם חליפה הוא מגרוע למשובח ממנו, כמו שקמים גודעו וארזים נחליף, שקמים הם הגרועים באילנות וארזים המשובחים, וקוי ה' יחליפו כח, ..

אמנם ענין התמורה הוא בהפך שסתמה ממשובח לגרוע כמו כבודם בקלון אמיר, וימירו את כבודם בתבנית, המיר כבודו בלא יועיל, חלק עמי ימיר, האויב ימיר חלק עמי הטוב ברע ממנו, וריחו לא נמר מטוב לרע, נמר נפעל משרש מור; 

ועתה מפרש האחרון תחלה, טוב ברע -  הוא פירוש ללא ימירנו, ורע בטוב -  ללא יחליפנו.." 

גם  בסוף הפרשה מצינו "וכל מעשר בקר וצאן – העשירי יהיה קודש לה'"

"לא יבקר בין טוב לרע ולא ימירנו, ואם המר ימירנו – והיה הוא ותמורתו יהיה קודש לא יגאל"

וכאן יש לשאול  הלא זה לא כמו במקרה של אדם שהתנדב לתת בהמה לקרבן, כאן זוהי מצוות מעשר בקר בה האדם חייב, ועליו להפריש את הבהמה העשירית, כל עשירי יהיה קודש.

ואף על פי כן, אפילו אם יצא שהעשירי בעל מום אין להחליף אותו, וכך הוא דינו, "לא יבקר בין טוב לרע, בין תם בין בעל מום – חלה עליו קדושה"

אמנם "ולא שיקריב בעל מום – אבל – יאכל בתורת מעשר ואסור ליגזז ולעבד"

" לא  שאדם רשאי להמיר".

מדוע אין אדם רשאי להמיר?

המשנה במסכת תמורה אומרת (א', א') "הכל ממירין – אחד אנשים ואחד נשים, לא שאדם רשאי להמיר, אלא שאם המיר מומר, וסופג את הארבעים..."

כלומר אם המיר – מומר "נתפסת עליה קדושה ושתיהן קדושות" (כלשון הברטנורא) ולוקה על שעבר על "ולא ימיר"

מסתבר שהלכה זו נועדה לברר לאדם מהי אחריותו למוצא שפתיו יכול אדם לומר אמרתי בטעות, טעיתי, החלפתי, לא!

האמירה שלך מחייבת ופועלת קדושה.

לא ימיר, ואם בכל זאת המיר, הרי אמירתו לא קלקלה את הבהמה הראשונה מקדושתה אפילו אם היא פחותה מהשניה. אלא להיפך, הוסיפה קדושה גם על השניה. ונמצאו שתיהן מקודשות.

ועם כל זה עדיין הוא "סופג את הארבעים" על שעבר על "לא ימיר" לחנך אותו ולהרגיל אותו להיות זהיר בלשונו, וידע כי למילה שהוציא מפיו בהקדשו את הבהמה יש ערך גדול.

ואם יאמר זה הוא דווקא כאשר הקדשתי בעצמי בהמה בפי, אך אם העברתי את הצאן תחת מונה, ובאקראי יצא שבהמה מסוימת היא העשירית אפילו אותה אין להחליף.

ולא בגלל שאין אפשרות להקדיש משהו בשווי בהמה, הרי המשנה בערכין (ה', ה') אומרת  

"דמי שור זה עלי עולה – מת השור חייב לשלם"

כלומר אם אדם נדר כסף למקדש כדמי שור – חייב לשלם, אלא שאם התנדב בהמה לקרבן – לא יכול להחליף אותה.

אך כאמור כאן אנו עומדים על ערך הדיבור של האדם, וגם של מעשהו בהערכת הצאן אשר מה שעשה עשוי ונקבע ואינו יכול ורשאי לשנותו.

והתורה למדה אותנו את היסוד של לא ימיר גם במקרה שאדם הקדיש בהמה בעצמו כפי שקראנו בתחילת הפרשה וגם במקרה שהאדם חייב להקריב מעשר בהמה כמו שכתוב בסוף הפרשה ללמדנו שאין להתחכם לא בהקדש ולא במצות ה' ברה . 

טעה במנין
והרמב"ם פסק אם אדם טעה במנין הצאן. אם קרא לשמיני ולשלמטה ממנו עשירי, כלומר קרא לשישי או שביעי או שמיני – עשירי. לא עשה ולא כלום והם לא נתקדשו.

ואם אם טעה וקרא לשנים עשרה ולמעלה ממנו לשלושה עשר וכו' עשירי לא נתקדשו ולא עשה ולא כלום.

אבל אם קרא לתשיעי – עשירי או לאחד עשר עשירי נתקדשו! ואז התשיעי והעשירי קדושים!

ולא זו בלבד אלא אפילו אם קרא לתשיעי - עשירי ולעשירי - עשירי, ולאחד עשר – עשירי, בטעות משולשת כמובן בין בטעות בין בכוונה שלושתם מקודשים!

מהו הסבר ההלכה?

הרמב"ם כתב "ודבר זה הלכה מפי הקבלה נשמע"
ונראה להסביר כך, חז"ל מבררים בכמה מקומות מהי הטעות הסבירה של אדם וקובעים שיש טעות סבירה כמו שעה – חמישית-שישית, ואדם טועה שעה, כך בקידוש החודש בעדים מי שטעה וקרא לשמיני ולמטה עשירי או לשנים עשר ולמעלה עשירי – זוהי טעות שורשית ואין לה אחיזה.

אבל, כיון שאדם טעה בסמוך לעשירי, בתשיעי או באחד עשר, וזו טעות מצויה, מסתבר שבמחשבתו נקבע הדבר זו בהמה שהוקדשה ולכן גם אם בכוונה וגם אם בשוגג כדברי הרמב"ם תהיה גם התשיעית וגם האחד עשר מקודשת.

וכל זה בא להפליג מהו ערך הדיבור ומחשבתו של אדם מישראל.

גם למחשבה יש כח של קדושה והקדשה בבחינת " ונחשב לכם תרומתכם ". 

תפילה במנין. 
ומכאן אנו באים למצוות התפילה הרי הביטוי "העשירי יהיה קודש" הושאל בהלכה ובאגדה גם לעשירי הנוטל שכר כל המתפללים  העשירי הלא הוא ההופך את התשעה לציבור.

זהו כמו דברי הגמרא שנפסקו ברמב"ם הלכות חובל ומזיק פרק ו   הלכה טו  :

" וכן  חמשה   שישבו  על הכסא ולא נשבר ובא האחרון וישב עליו ונשבר אע"פ שהיה ראוי להשבר בהן קודם שישב הואיל  וקירב את שבירתו האחרון חייב, שהרי אומרים לו אילו לא נסמכת עלינו היינו עומדים קודם שישבר, ואם ישבו כאחת  ונשבר כולן חייבין, וכן כל כיוצא בזה" .  
ארבעה  שישבו על הספסל ולא שברוהו ובא החמישי  וישב ושברו – לא שהחמישי  הוא זה ששבר את הספסל, אלא ארבעה  לבדם לא הצליחו לשבור את הספסל, והיה צריך חמישי  שישבור איתם, ואז חמשת  האנשים יחדיו שברו, כך שהוא האחרון  המשקל המכריע (אף שבהגיון צרוף אין זה משנה מי בא שני ומי בא שלישי)

ומכאן אנו למדים מהו כוח העשירי, ומהו כוח כוחו – כח העשרה ,שיחדיו יש להם יכולת להתיש ולשבר את היצר.

כאמור העשירי גרם להוצרות  מנין -  צבור אם ילך השמיני לא יהיה מנין אבל הגורם המכריע הור העשירי , וצבו"ר הוא כדברי הראי"ה קוק זיע"א צדיקים בינונים ורשעים.

ההלכה שאסור להמיר בין טוב לרע, ובין רע לטוב,  רומזת לנו מוסר גדול  אסור לומר על יהודי  זהו פסול, זהו בעל מום, לא כך!

כל עשירי קדוש הוא וקדוש יהיה ואין להמירו וזוהי סגולתם של ישראל "כולך יפה רעייתי – ומום אין בך"

ואפילו ריקנים שבישראל – מלאים בתורה ומצוות כרימון , ומי בכלל יודע מי יותר גדול מהשני , הרי זה מה שכתב החזקוני שהאדם לא יודע אם בהמה זו טובה יותר על אחת כמה וכמה שאיננו יודעי לבבות וחוקרי כליות לידע מי מבני האדם טוב ממשנהו . 

סוד העולם . 
האבן עזרא חתם את פירושו לפרשתנו בסוד נסתר וכך כתב :

" ומי שיש לו לב להבין סוד העולם אז ידע סוד הבכור והעשירי והנה אברהם נתן מעשר גם כן יעקב אבינו עליו השלום ועוד אגלה קצת הסוד בזכרי מעשר שני אם יעזרני אחד ואין לו שני". 

וקודם לזה כתב על הפסוק "וכל מעשר בקר וצאן, כל אשר יעבור תחת השבט העשירי יהיה קודש לה' ":

"תחת השבט – שבט הרועה. והנה, הנבחר הוא האחד והעשירי שוה כמו זה רק העשירי יגאלנו ואין כן הבכור ,

והנה יתן הבכור והעשירי בבהמה ובזרע הארץ שהיא התבואה הבכורים והמעשר"

מהו סוד העולם?

מסתבר ש"הבכור והעשירי" ענינם תחילת העולם וסופו "נעוץ סופן בתחלתן" (ספר יצירה) התחילה – והתכלית.

וכן כתב כאן  רבינו בחיי בפסוק לב :

" "..וע"ד הקבלה העשירי יהיה קדש לה', העשירי כנגד העשירי שהוא קדש לה' ראשית, כי הבכור והמעשר עיקרם אחד וזהו נעוץ סופן בתחלתן לחבר וליחד הסוף עם הראש, וזה מבואר ".
לכן יש לקדש את הבכור כבהמה, והבכורים בפירות כדי להשרות קדושה בתחילה וכן קדושה בסוף שזהו העשירי בבהמה, והמעשר בתבואה ובירקות , האחד והעשירי שווים הם כי יסודם ושורשם אחד.

גם בענין התפילה שהזכרנו הנה לראשון הבא לבית הכנסת יש מעלה גדולה ולעשירי יש מעלה גדולה ושורשם אחד.

גם בריאת העולם מרומזת על קשירת תחילה וסוף, וכל דבר שבקדושה אנו עושים כן.

אם בחיבור שכאן "לעיני כל ישראל" ל"בראשית ברא" בסימן ל"ב טהור, ואם בחיבר של "כל הנשמה תהלל י-ה" ובסוף תהילים ל"אשרי האיש" בתחילתם ואם לכך שב"סיום" אנו מתחילים לימוד חדש.

והכל כדי לקשור ולחבר אחרית עם ראשית וזו בחינה של סוד העולם שהכל קשור זה בזה.

מרמז לנו האבן עזרא , מגמת האדם היא הנתינה "ללמוד וללמד " " אל תמנע טוב מבעליו " , תחילה וסוף צריכה להיות נתינה של קדושה ולכן האחד והעשירי קדושים הם .

וגם האדם יבין וידע בלבבו כי לא ימיר אמור גם על עצמו , לכל איש יש תכלית ודרך מיוחדת וכוחות מיוחדים לו דווקא , לכן לא ימיר לא במחשבת קנאה ולא במעשה לעולם יהיה הוא עצמו ולא זולתו וייחד את בוראו בכוחותיו שניתנו לו לעבודת השם , ואין לך אדם שאין לו שעה . 
נחתום את שיעורי ויקרא  בחותמו של אביהם של ישראל הרמב"ן : 

ונשלם ספר תורת הכהנים וקרבנותן ומצותן:
ישובב א-ל עליון דברים להויתן:
לוים לשירן וכהנים לעבודתן:
וישראל אל נוה איתן:
עינינו תראינה ירושלים גנת ביתן:
וארמון על משפטו היכל ודביר על מכונתן:
ובנות יהודה בשלוותן:
וערבה לה' מנחת יהודה כימי עולם וכשנים כקדמותן: 

יעלו על רצון מזבחו תמידין כסדרן ומוספין כהלכתן:
פרשת בחוקותי   התשס"ג








שעורי הרב יוסף אלנקווה שליט"א הרב האזורי 

חבל עזה בפרקי היום בתנ"ך בדף היומי ובהלכה .


