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פרשת אחרי מות קדושים תשע"ב
את חוקותי... ואת משפטי... וחי בהם

פרק יח מוקדש רובו ככולו לאיסורי עריות, וכדרכה של תורה בנושאים חשובים, נפתח הפרק בסוג מסוים של הכרזה והקדמה: 
וַיְדַבֵּר ה' אֶל משֶׁה לֵּאמֹר.

דַּבֵּר אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְאָמַרְתָּ אֲלֵהֶם אֲנִי ה' אֱלֹקֵיכֶם.

כְּמַעֲשֵׂה אֶרֶץ מִצְרַיִם אֲשֶׁר יְשַׁבְתֶּם בָּהּ לֹא תַעֲשׂוּ וּכְמַעֲשֵׂה אֶרֶץ כְּנַעַן אֲשֶׁר אֲנִי מֵבִיא אֶתְכֶם שָׁמָּה לֹא תַעֲשׂוּ וּבְחֻקֹּתֵיהֶם לֹא תֵלֵכוּ.

על מַעֲשֵׂה אֶרֶץ מִצְרַיִם וּמַעֲשֵׂה אֶרֶץ כְּנַעַן, נאמר ב"ספרא" (תורת כהנים):

"כמעשה ארץ מצרים וכמעשה ארץ כנען לא תעשו. יכול לא יבנו בנינים ולא יטעו נטיעות כמותם? תלמוד לומר: ובחוקותיהם לא תלכו - לא אמרתי אלא בחוקים החקוקים להם ולאבותיהם ולאבות אבותיהם. ומה היו עושים? האיש נושא לאיש, והאישה לאישה, האיש נושא אישה ובתה, והאישה ניסת לשנים. לכך אמר: ובחוקותיהם לא תלכו."

פסוקים אלו מהווים אפוא הקדמה ראויה לפרשת העריות, שכן החוקים החקוקים להם ולאבותיהם ולאבות אבותיהם, הם הפקרות בתחום זה. 

הרשימה המפורטת של איסורי העריות נפתחת בפסוק ו: אִישׁ אִישׁ אֶל כָּל שְׁאֵר בְּשָׂרוֹ לֹא תִקְרְבוּ לְגַלּוֹת עֶרְוָה אֲנִי ה'. אלא שבין פסוקי הפתיחה דלעיל, ובין פירוט העריות, משובצים שני פסוקים (ד-ה), שבהם נתמקד:

אֶת מִשְׁפָּטַי תַּעֲשׂוּ וְאֶת חֻקֹּתַי תִּשְׁמְרוּ לָלֶכֶת בָּהֶם אֲנִי ה' אֱלֹקֵיכֶם.

וּשְׁמַרְתֶּם אֶת חֻקֹּתַי וְאֶת מִשְׁפָּטַי אֲשֶׁר יַעֲשֶׂה אֹתָם הָאָדָם וָחַי בָּהֶם אֲנִיָ ה'.

נדון בארבע שאלות:

1. מדוע שובצו שני פסוקים אלו בתוך פרשת העריות?

2. מהם המשפטים ומהם החוקים שאליהם מתייחס הכתוב?
3. מדוע בפסוק ד הוקדמו המשפטים לחוקים (אֶת מִשְׁפָּטַי תַּעֲשׂוּ וְאֶת חֻקֹּתַי תִּשְׁמְרוּ), ובפסוק ה להיפך (וּשְׁמַרְתֶּם אֶת חֻקֹּתַי וְאֶת מִשְׁפָּטַי)?
4. וָחַי בָּהֶם - על אילו "חיים" מדובר; חיי גוף או חיי רוח? 

התשובה לשאלתנו הראשונה היא פשוטה, לכאורה. הקב"ה מעמת אֶת חֻקֹּתַי וְאֶת מִשְׁפָּטַי לעומת חֻקֹּתֵיהֶם. חֻקֹּתֵיהֶם הם זנות ופריצות, ואילו חֻקֹּתַי ומִשְׁפָּטַי הם טהרה וצניעות, אֲשֶׁר יַעֲשֶׂה אֹתָם הָאָדָם וָחַי בָּהֶם.

אולם תשובה זו אינה מתיישבת עם הכפילות חֻקֹּתַי ומִשְׁפָּטַי, לעומת חֻקֹּתֵיהֶם בלבד (ללא "משפטיהם"). לכך יש להוסיף שבדרשות חז"ל ישנה, בדרך כלל, התייחסות לפירוט של חוקים ומשפטים, כפי שעולה מדרשת ה"תורת כהנים" (פיסקא ט):

"משפטי - אלו הדינים, חוקותי - אלו המדרשות, תשמרו - זו המשנה, ללכת בהם - זה המעשה. תשמרו ללכת בהם - לא המשנה נגוד אלא המעשה נגוד."

[בדברי הספרא יש התייחסות גם לשאלתנו השניה, ופרוט נוסף בהמשך.]

אולם, יש מפרשנינו שאמנם מתייחסים לחוקים ולמשפטים הכלליים, ובכל זאת מקשרים זאת במיוחד לעריות. כך עולה מסדרת הפירושים שמציע בעל "אור החיים", לאחר שהוא מקדים ומקשה: "קשה: אחר שאין מדבר אלא בפריצות העריות, מה החוקים והמשפטים אשר צוה ה' אלקינו אותנו?". ותשובותיו:

"ונראה לפרש לפי מה שכתבנו בסמוך שהמחשבה בעריות תגדיל החפץ ותמעט מניעת הרצון, חש הכתוב שיאמר האדם להתרחק מכל וכל מפרט זה, ויבטל מצות פריה ורביה ומצות הייבום וכדומה, ויהיה פרוש ממין זה לחלוטין, שאמרו רבותינו ז"ל (סוכה נב ע"ב): איבר קטן יש באדם משביעו רעב מרעיבו שבע. לזה צוה ה' ואמר: את משפטי תעשו - שהם ממין עצמו שאסרתי לך, אני מחייבך לעשות, ואף על פי כן; את חקותי תשמרו - שהם העריות שאסר."

הסבר זה מתאים להסבר הרמב"ם ב"מורה נבוכים" (חלק ג פרק מט) בטעם איסור העריות:

"ואמנם איסור העריות, הענין בכולם למעט המשגל ולמאוס בו ושלא ירצה ממנו כי אם מעט מזעיר... והעריות מן הנקבות כולם ענין אחד - והענין ההוא הוא, שכל אחת מהן נמצאה על הרוב עם האיש שנאסרה עליו תמיד בביתו, והיא ממהרת לשמוע לו לעשות רצונו וקרובה להימצא אליו, לא יטרח להזמינה, ואי אפשר לשופט להרחיק על אדם כשימצאו אלו עמו... וכאשר נאסרה בעילתן כל עיקר ונמנעו לנו מניעה גדולה - רצוני לומר, במיתת בית דין ובכרת, ושאין שם שום צד היתר על בעילתם - יש לבטוח בזה שלא יכוון האדם אליהם ושלא יהרהר בהם כלל."

מכיון שמטרת האיסור לדעה זו היא למעט המשגל ולמאוס בו, כלשון הרמב"ם, עלול האדם להתרחק מכל וכל מפרט זה, ויבטל מצות פריה ורביה ומצות הייבום וכדומה, ויהיה פרוש ממין זה לחלוטין, כלשון "אור החיים". לכן צוותה התורה בלשון חיוב: אֶת מִשְׁפָּטַי תַּעֲשׂוּ – ישנם חיובים בתחום המיני שאני מחייבך לעשות, ו"רק" אֶת חֻקֹּתַי תִּשְׁמְרוּ - שהם העריות שאסר.

אמנם, פירוש זה עדיין מותיר את ה"חוקים" ואת ה"משפטים" בתחום המיני, בניגוד לדרשת ה"ספרא" (ולשיטות הנוספות שיובאו בהמשך) שמדובר על חוקים ומשפטים בכל תחומי ההלכה. יתכן שמשום כך הוא מציע הסבר נוסף: 
"או יאמר כי באמצעות שמירת העריות ימצאו הכנה בנפשותם לקיים מצות עשה כאומרו משפטי תעשו, ושמירת כל הלאוין כאומרו חקותי תשמרו, מה שאין כן אם יתעיב מעשיו בדרך ההוא תחלה נפשו בתחלואי הטומאה, ולא יקיים אחת מהנה, כי טומאת חטא זה משרה טומאה על כל איברי האדם וכוחותיו, וכיון שכן כל הלאוין לא ימנע מהן, כי בכל אבר טומאתו בו, וכן מצות עשה, והגם שיעשה לפעמים איזו מצוה - אינה מצוה, כי לא יתרצה בה הבורא יתברך שמו על דרך אומרו (תהלים נ, טז): ולרשע אמר אלקים מה לך לספר חוקי. כי אין חפץ לה' בהם אלא במצוה הנעשית בקדושה."

ההקפדה על איסורי העריות, נותנת לאדם את האפשרות לקיום כל מצוות עשה האחרות (מִשְׁפָּטַי) ויכולת העמידה על מצוות לא תעשה (חֻקֹּתַי).

ברוח דברים אלו הוא מפרש גם את המשך הפסוק; לָלֶכֶת בָּהֶם:

"ואומרו ללכת בהם - יכוון לומר לדרכנו כמין חומר. כי כאשר יהיה האדם טהור וקדוש מהתיעוב יוליד בטבעו לקיים המצוות תמיד, על דרך אומרו (תהלים קיט, נט): חשבתי דרכי ואשיבה רגלי אל עדותיך, ודרשו רבותינו ז"ל (ויקרא רבה לה א) שרגליו של דוד מעצמם היו הולכות לבית המדרש, לצד ההרגל והחפץ הנבחר. לזה אמר ללכת בהם - פירוש שמעצמו ילך בהם בטבעו כעושה דברים שהטבע עושה, לצד (בגלל) שעיקרו וגופו הכל עומד במקום טהור.

 עוד יכוון באומרו ללכת בהם, על דרך מה שאמר הנביא (יחזקאל לג יב): צדקת הצדיק לא תצילנו ביום פשעו. שאם יהיה צדיק כל ימיו וירשיע לבסוף, הרי זה הפסיד זכותו ולא ילך עימו ביום לכתו לעולם העליון. לזה צוה ה' ואמר ללכת בהם - פירוש שיתמיד במעשים הטובים ושמירות החוקים כדי שילך בהם ביום נסעו לדרך כל הארץ...

הראת לדעת כי בעשות המצוה נעשה האדם מרכבה לשכינה ומתהלך ה' בתוכו, וזה אומרו ללכת בהם. וחזר ופירש מי הוא ההולך בהם, ואמר אני ה' וכאילו אמר ללכת אני ה' בהם, והוא סוד ושכנתי בתוכם (שמות כה ח), וכפי זה ירצה אומרו בהם כפשטה, כי בעשיית המצוה נעשית ההכנה ללכת בה, וזהו סוד אומרו (להלן כו יב) והתהלכתי בתוככם, ואתם הדבקים בה' אלקיכם (דברים ד ד)."

בהמשך דברי ה"תורת כהנים" (פיסקא יג) מובאת דרשה נוספת המחלקת בין "חוקים" ל"משפטים": 
"את משפטי תעשו - אלה הדברים הכתובים בתורה שאילו לא נכתבו בדין היה לכתבן, כגון; הגזלות והעריות ועבודת אלילים וקללת השם ושפיכות דמים, שאילו לא נכתבו בדין היה לכתבן. ואת חוקותי - אלו שיצר הרע משיב עליהם ואומות העולם עובדי גילולים משיבין עליהם, כגון; אכילת חזיר ולבישת כלאים וחליצת יבמה וטהרת המצורע ושעיר המשתלח, שיצר הרע משיב עליהן ואומות העולם עו"ג משיבין עליהם. תלמוד לומר: אני ה' חקקתים - אין את רשאי להשיב עליהם."

רש"י בפרושו (פסוק ד) אימץ גישה זו:

"את משפטי תעשו - אלו דברים האמורים בתורה במשפט, שאילו לא נאמרו היו כדאי לאומרן.

 ואת חקותי תשמרו - דברים שהם גזירת המלך, שיצר הרע משיב עליהם למה לנו לשומרן, ואומות העולם עובדי אלילים משיבין עליהם כגון אכילת חזיר ולבישת שעטנז וטהרת מי חטאת. לכך נאמר אני ה' גזרתי עליכם, אי אתם רשאים להיפטר."

אולם חשוב לציין שגם את המשפטים "האנושיים" וגם את החוקים "האלקיים" אנו מקיימים מפני שהם ציווי אלוקי, כפי שהיטיב לדייק רש"ר הירש:

"בתורת כהנים אמרו, שמשפטים הם דברים הכתובים בתורה, שאילו לא נכתבו בדין היה לכתבן, ואילו חוקים הם אלו שיצר הרע משיב עליהם ואומות העולם משיבין עליהם. לאמיתו של דבר, אלו ואלו הם מאמרים של חכמת המשפט העליונה. אך הדברים והיחסים המוסדרים על ידי המשפטים הם בתחום יחסי החברה של אנשים וחפצים, משום כך הם נוחים להכרה האנושית מצד מהותם, זכותם וייעודם בחברה. שונים מאלה הם הדברים והיחסים, המוסדרים על ידי החוקים, כגון טבעה הגופני והרוחני של נפש האדם, טיב החיים החושניים המתפתחים מהם ויחסיהם לייעודו הרוחני והמוסרי של האדם. הללו אינם נהירים לאדם, והם גלויים וידועים רק לה' שבראם. משום כך טעמי המשפטים נוחים להבנה, ואילו החוקים נראים חסרי טעם ותכלית, על פי הראייה השטחית של הוגים משלנו ומשלהם."

מכאן נפתח הפתח לדיון בשאלותינו השלישית (מדוע בפסוק ד הוקדמו המשפטים לחוקים ובפסוק ה להיפך), והרביעית (משמעות הביטוי וָחַי בָּהֶם).

בהמשך דברי ה"תורת כהנים" ישנה התייחסות לשתי השאלות:

"ושמרתם את חוקותי ואת משפטי אשר יעשה אותם האדם - ליתן שמירה ועשייה לחוקים ושמירה ועשייה למשפטים. 
וחי בהם – לעולם הבא. ואם תאמר בעולם הזה, והלא סופו מת הוא. הא מה אני מקיים וחי בהם? לעולם הבא." 

וגם כאן, רש"י (פסוק ה) מביא הדרשה בפרושו: 

"דבר אחר: ליתן שמירה ועשייה לחוקים ושמירה ועשייה למשפטים, לפי שלא נתן אלא עשייה למשפטים ושמירה לחוקים.

וחי בהם - לעולם הבא, שאם תאמר בעולם הזה, והלא סופו הוא מת."

פירוש הדברים: בפסוק ד נאמר: אֶת מִשְׁפָּטַי תַּעֲשׂוּ וְאֶת חֻקֹּתַי תִּשְׁמְרוּ, ואילו בפסוק ה נאמר: וּשְׁמַרְתֶּם אֶת חֻקֹּתַי וְאֶת מִשְׁפָּטַי אֲשֶׁר יַעֲשֶׂה אֹתָם הָאָדָם. היינו: לא רק הסדר (חוקים/משפטים) השתנה, אלא גם הציווי. בפסוק ד מיוחסת "עשיה" למשפטים, ו"שמירה" לחוקים, ואילו בפסוק ה, השמירה והעשיה מיוחסים לשני החלקים; גם חוקים וגם למשפטים. רש"י משוה אפוא בין שני הענינים, ורש"ר הירש מרחיב את הדברים:

"יש משמעות גדולה למאמר שבתורת כהנים, העומד על כך שפסוק ד נתן תחילה עשייה למשפטים ושמירה לחוקים; ואילו פסוק ה מצרף חוקים ומשפטים ונותן לשניהם שמירה ועשייה. כבר הזכרנו את דעת חז"ל על שמירת התורה: ראשית שמירה היא עיון - לימוד תורה מתוך מסירות, בהירות והיקף, שכן תורה המונחת בקרן זוית - אך אין לה לומדים ומבינים - כבר ניטל ממנה התנאי הראשון לקיומה. עתה במבט ראשון היה עולה על הדעת, שלימוד המשפטים הוא נחוץ פחות, ושמא הוא מיותר כולו, שהרי אלו הן המצוות הקרויות שכליות, המתקבלות מאליהן לאחר עיון קל. כנגד זה יש להקפיד ביותר על קיום המשפטים - ושמא די כאן בקיום לבדו; שהרי הנזק החברתי של אי הקיום גלוי כאן לעין. היפוכו של דבר בחוקים. במבט ראשון מובן, שלימוד החוקים הוא הכרח גמור; שהרי אלו הן המצוות הקרויות שמעיות, המתקבלות רק על ידי התגלות, ולעולם לא תימצאנה על ידי השכל האנושי. כנגד זה יהיו שיסתפקו בלימוד החוקים, ולא יקפידו על קיומם; שהרי התועלת של קיומם והנזק של הזנחתם אינם גלויים לעין. משום כך אמנם נאמר כאן תחילה: את משפטי תעשו; שכן קיום כל שהוא של משפטי ה' הוא אפשרי גם לפני לימוד המשפט שנתגלה, כי כל אדם שנפשו לא הושחתה - יש בליבו תודעה כללית של משפט, וליבו אומר לו, מה זכותו של אדם מחברו; ואותה תודעה כללית של משפט, אף היא קולו של ה'. אולם אותם משפטים, שרק מהם יפרה ישע לחברה האנושית, והמשפט כפי שה' רואהו - הללו טעונים לימוד מתוך דבר ההתגלות לא פחות מן החוקים.

מרחק רב מבדיל בין משפט ה' לבין כל המשפטים של יצירה מדינית אנושית. כי הללו נובעים על פי רוב משיקולים של תועלת חיצונית; לפעמים קרובות אינם אלא קיפוחים משפטיים, שנערכו במידה ובתבונה; והם מבקשים לקיים את הכלל החברתי בכוח הדחף של האינטרס. ואילו משפטי ה' הם אמת לאמיתם של הדברים... ולפיכך צדקו יחדיו."

הנחתו הבסיסית היא שהציווי תִּשְׁמְרוּ משמעותו לימוד. בהשקפה ראשונה לימוד משפטים "הגיוניים" נחוץ פחות, ולכן הפסוק הראשון (ד) מייחס עשיה למשפטים ושמירה-לימוד לחוקים. אולם זו רק התבוננות שטחית. להבנת העומק האלוקי של המשפט האנושי, כביכול, יש צורך בלימוד ובעיון, ולכן הפסוק השני (ה) משלים ונותן שמירה ועשייה לחוקים ושמירה ועשייה למשפטים.

שימוש מענין בשינוי הסדר עושה ר' משה אלשיך: 

"והנה עד כה לא אמרתי תחלו לעשות בחוקים כי אם במשפטים שהדעת מחייבם, כי אמרתי את משפטי תעשו ואת חקותי תשמרו. אך עצתי היא: תהפכו השיטה! כי ושמרתם את חוקותי תחילה ואחר כך ואת משפטי תשמרו, כי טוב לכם לסמוך עלי מלסמוך על דעתכם. ומה שאני מעמיס עליכם בדבר, לא למעני כי איני צריך לכם כי אם צדקת מה תיתן לי, כי אם להיטיב לאדם. וזהו אשר יעשה אותם האדם וחי בהם שהוא לתועלתו. כי אני איני צריך לכם כי אני ה'."

פשוט יותר וטבעי יותר להתחיל בשמירת המשפטים, אולם מבחינה חינוכית יש להשקיע יותר במה שפחות טבעי ומובן; כי טוב לכם לסמוך עלי מלסמוך על דעתכם.

הסבר מקורי ביותר מציע בעל "משך חכמה":

"הביאור כך: דהאומה בכללה תכליתה שיתנהגו על פי דרכי התורה וה' יהיה אלקיהם, כי אין השי"ת מיחד שמו על הפרטי, כי הפרטי בלא צירוף הכללי אינו תכליתי כלל. והנה האומה בכללה נקל אצלה להיות נזהר בחוקים, המה דברים הדתיים, מלהיות נזהר במשפטים, המה הנמוסיים והמשטר, חוקות הקבועים בשכל ובהנהגה הנכונה. וכשלונה של ירושלים יוכיח, שהוכיחן הנביא (ישעיה א, יב): מי בקש זאת מידכם רמוס חצרי... כספך היה לסיגים. הרי בחוקים היו נזהרים ומקיימים כל מצוות הדתיות, רק במשפטים היו סוררים. אולם יחיד הפרטי - לו לבדו נקל להיות זהיר במשפטים, שמשיגים מצד השכל ומצד הנימוס, וכמו כל מה דסני לך לחברך לא תעביד... עד כי קראו בירושלמי (קדושין א, ז) מצות כבוד אב מצוה קלה, מפני שהיא מושגת מצד השכל הישר בלא צווי דתי, ואמרו עליה שהיא כפריעת חוב... 
והנה אצל רבים לא שייך לומר שיגדרו את הרבים בסייגים במשפטים, דמאי חזית לותר על ממון זה יותר מממון זה, הלא אם כה יהא נוגע לזה, ואם כה יהא נוגע לזה. אבל בחוקים שייך סייגים, שיאסרו שניות, ויוסיפו מחול על הקדש, וישבתו מכל טורח. אבל בפרטי שייך לומר שיעשה סייג גם למשפטים, כמו איוב שויתר משלו, ולמען תלך בדרך טובים. 
ובזה הכתובים מאירים: שמתחילה מדבר על כלליות האומה, ולכן אמר את משפטי תעשו, שזה צריך להזהיר קודם אצל הכלל, שבזה יפרצו תחילה, ואת חוקותי תשמרו, שבזה יעשו סיגים וגדרים ללכת בהם, להתקיים בהם אני ה' אלקיכם. ואחרי זה הזהיר הפרטי: ושמרתם את חוקותי, שזה נגד השכל וצריך להזהירו קודם, ואת משפטי, שבשניהם יעשה סייגים, אשר יעשה אותם האדם וחי בהם, שיקנה חיי עלמא, שיפה קורת רוח בעולם הבא יותר מכל חיי העולם הזה,  מה שאין כן בהכלל, התכלית באומה – בעולם הזה, כאשר האריכו הקדמונים."

השוני, לשיטתו, בין שני הפסוקים הוא שהראשון (ד) מדבר על כלליות האומה, ואילו השני (ה) מדבר על הפרט. 

בדברי המפרשים שהבאנו, מופיעה גם התייחסות לביטי וָחַי בָּהֶם. לדברי "משך חכמה" כוונת הפסוק הוא שיקנה חיי עלמא, היינו עולם הבא (רוחני), ולכן הביטוי מופיע רק בפסוק השני המדבר אל ועל הפרט, ואילו לכלל; התכלית באומה – בעולם הזה.  

גם בדרשת ה"תורת כהנים" ובדברי רש"י, שהובאו לעיל, נאמר שוחי בהם - לעולם הבא, שאם תאמר בעולם הזה, והלא סופו הוא מת. 

אמנם מפירוש רמב"ן (פסוק ד) "על דרך הפשט" נראית גישה שונה. לאחר שהוא מצטט את דברי רש"י המחלק בין "משפטים" (הגיוניים) לבין "חוקים" (האלוקיים), הוא מפרש: 

"ועל דרך הפשט, מִשְׁפָּטַי כמשמען; הדינין האמורים בפרשת ואלה המשפטים ובכל התורה. ולכך יאמר אשר יעשה אותם האדם וחי בהם - כי הדינים נתנו לחיי האדם ביישוב המדינות ושלום האדם, ושלא יזיק איש את רעהו ולא ימיתנו. וכן יחזקאל (כ) הזכיר פעמים רבות במשפטים: אשר יעשה אותם האדם וחי בהם... וכן בנחמיה (ט כט): ובמשפטיך חטאו בם אשר יעשה אדם וחיה בהם."

ה"חיים" המדוברים הם אפוא חיי העולם הזה, ואין הכונה לשכר ועונש, אלא לסדרי החיים התקינים הנובעים משמירת המערכת המשפטית.

ועל "חיים" כשכר על קיום מצוות הוא כותב בהמשך פירושו: 

"ודע כי חיי האדם במצוות כפי הכנתו להם - כי העושה המצוות שלא לשמן על מנת לקבל פרס, יחיה בהן בעולם הזה ימים רבים בעושר ובנכסים וכבוד, ועל זה נאמר (משלי ג טז): בשמאלה עושר וכבוד... 
וכן אותם אשר הם מתעסקין במצוות על מנת לזכות בהן לעולם הבא שהם העובדים מיראה, זוכים בכוונתם להינצל ממשפטי הרשעים, ונפשם בטוב תלין. 
והעוסקין במצוות מאהבה כדין וכראוי, עם עסקי העולם הזה... יזכו בעולם הזה לחיים טובים כמנהג העולם, ולחיי העולם הבא זכותם שלמה שם. 
והעוזבים כל עניני העולם הזה ואינם משגיחים עליו כאילו אינם בעלי גוף, וכל מחשבתם וכוונתם בבוראם בלבד כענין באליהו, בהידבק נפשם בשם הנכבד, יחיו לעד בגופם ובנפשם כנראה בכתוב באליהו, וכידוע ממנו בקבלה, וכמו שבא במדרשים בחנוך ובבני העולם הבא העומדים בתחיית המתים.

ולכך יאמרו הכתובים בשכר המצוות: למען יאריכון ימיך (שמות כ יב), למען תחיה (דברים טז כ), והארכת ימים (שם כב ז), כי הלשון יכלול מיני החיים כולם כפי הראוי לכל אחד." 

"כלי יקר" מחלק בין שני הפסוקים וטוען שהפסוק הראשון מדבר על "שכר" בעולם הזה, ואילו הפסוק השני, על עולם הבא:

"את משפטי תעשו ואת חוקותי תשמרו - כאן הקדים המשפטים לחוקים, ואחר כך הפך הסדר ואמר ושמרתם את חוקותי ואת משפטי. לפי שפסוק ראשון מדבר בשכר העולם הזה, מדקאמר לָלֶכֶת בָּהֶם, כי בעולם הזה נקרא האדם מְהַלֵּך, שהוא נעתק ממדרגה למדרגה, כמו שנאמר (זכריה ג ז): ונתתי לך מהלכים בין העומדים האלה, כי המלאך נקרא עומד כי הוא עומד במדרגה אחת אבל האדם נקרא מהלך... ובשכר העולם הזה הקדים המשפטים שהם מן המושכלות אל החוקים שאין טעמם נגלה, לומר לך: לא זו שבזכות המשפטים תזכה להתהלך לפני ה' בארצות החיים שהרי עיניכם הרואות תועלתם, כי אלמלא מוראה של מלכות איש את רעהו חיים בלעו, אלא אף זו שבקיום החוקות אע"פ שאין טעמם נגלה מכל מקום תזכה על ידם להתהלך לפני ה'.

אמנם בפסוק וחי בהם שפירש רש"י על חיי העולם הבא - הפך הסדר דרך לא זו אף זו. כי בקיום החוקות פשיטא שתזכה לחיי העולם הבא, כי מאחר שאין אתה מרגיש בתועלתם פשיטא שכל מעשיך לשם שמים כדי לקיים מצות בוראך, אלא אפילו בקיום המשפטים שכבר קיבלת שכרך בעולם הזה, ויש מקום לומר שאתה מקיימם בעבור הנאתך כי קיום העולם תלוי בהם – מכל מקום תזכה גם בעבורם לחיי העולם הבא, ולמה? כי אני ה' - שהרי אתה מקיימם בעבור שאני ה' ציויתיך."

"אור החיים" טוען שוָחַי בָּהֶם הוא לשני העולמות:

"ואמר וחי בהם - פירוש כי אדם שעושה מאהבה ישנו גם בטוב עולם הזה יתר על הגמול הקבוע לו בעולם הנצחי. ואולי כי לזה רמז באומרו וָחַי בתוספת וא"ו, להעירך שזה נוסף על שכר אחר שהוא שכר הנעלם, מה שאין כן גדר הראשון שעושה מיראה שאין לו אלא לעולם העליון כאומרו ללכת בהם לעולם העליון, אבל גדר זה וחי בהם פירוש לא לעתיד לבד שאם כן היה לו לומר ויחיה אלא מעת טעמו טעם המצוות בערך זה - וחי בהם."

לפסוק וָחַי בָּהֶם יש גם השלכות הלכתיות. נציין שתים מהן.

1. במסכת בבא קמא (דף לח ע"א, וכן ובסנהדרין דף נט ע"א ובעבודה זרה ג ע"א) נאמר:

"ר' מאיר אומר: מנין שאפילו נכרי ועוסק בתורה שהוא ככהן גדול? תלמוד לומר: אשר יעשה אותם האדם וחי בהם. כהנים ולוים וישראלים לא נאמר, אלא אדם. הא למדת שאפילו נכרי ועוסק בתורה הרי הוא ככהן גדול."

אמנם עיקר הלימוד הוא מהמילה הָאָדָם. השאלה כיצד מתיישבת דרשה זו עם דרשתו של ר' שמעון בר יוחאי (במסכת בבא מציעא דף קיד ע"ב): "אתם קרויין אדם ואין עובדי כוכבים קרויין אדם", מצריכה עיון נפרד שאין כאן מקומו.

2. במסכת יומא (דף פה ע"א-ע"ב) עוסקים במקורה של ההלכה שפיקוח נפש דוחה שבת:

"וכבר היה רבי ישמעאל ורבי עקיבא ורבי אלעזר בן עזריה מהלכין בדרך ולוי הסדר ורבי ישמעאל בנו של רבי אלעזר בן עזריה מהלכין אחריהן. נשאלה שאלה זו בפניהם: מניין לפיקוח נפש שדוחה את השבת? נענה רבי ישמעאל ואמר: אם במחתרת ימצא הגנב - ומה זה שספק על ממון בא ספק על נפשות בא, ושפיכות דמים מטמא את הארץ וגורם לשכינה שתסתלק מישראל - ניתן להצילו בנפשו קל וחומר לפקוח נפש שדוחה את השבת. 
נענה רבי עקיבא ואמר... נענה רבי אלעזר ואמר... רבי יונתן בן יוסף אומר... רבי שמעון בן מנסיא אומר: ושמרו בני ישראל את השבת - אמרה תורה חלל עליו שבת אחת כדי שישמור שבתות הרבה. 
אמר רבי יהודה אמר שמואל: אי הואי התם הוה אמינא דידי עדיפא מדידהו. וחי בהם - ולא שימות בהם."

הרמב"ם (הלכות שבת פרק ב) מאמץ דרשה זו. לאחר שהוא קובע כי "דחויה היא שבת אצל סכנת נפשות כשאר כל המצוות... כללו של דבר שבת לגבי חולה שיש בו סכנה הרי הוא כחול לכל הדברים שהוא צריך להן", הוא קובע (בהלכה ג):

"כשעושים דברים האלו אין עושין אותן לא על ידי גויים ולא על ידי קטנים ולא על ידי עבדים ולא על ידי נשים כדי שלא תהא שבת קלה בעיניהם, אלא על ידי גדולי ישראל וחכמיהם. 
ואסור להתמהמה בחילול שבת לחולה שיש בו סכנה, שנאמר: אשר יעשה אותם האדם וחי בהם ולא שימות בהם. הא למדת שאין משפטי התורה נקמה בעולם אלא רחמים וחסד ושלום בעולם. ואלו המינים שאומרים שזה חילול שבת ואסור - עליהן הכתוב אומר (יחזקאל כ): וגם אני נתתי להם חוקים לא טובים ומשפטים לא יחיו בהם."

אמנם, על שלש עבירות החמורות; עבודה זרה, גילוי עריות ושפיכות דמים, הדין הוא "ייהרג ואל יעבור", וכידוע פסוקינו קשורים לאיסורי עריות, ומכאן מדייק בעל "אור החיים": 

"צריך לדעת למה כפל לומר דברים עצמם שאמר בסמוך? ויתבאר על פי דבריהם ז"ל שאמרו: וחי בהם - ולא שימות בהם, שאם אנסוהו לעבור על אחת ממצוות ה' יעבור ולא יהרג. ואמרו עוד כי על שלש עבירות חייב אדם ליהרג ולא יעבור והם עבודה זרה גילוי עריות שפיכות דמים. מעתה אמר פסוק ראשון (ד) סמוך למצות עריות ולא התנה הכתוב אשר יעשה האדם וחי בהם, ואמר פסוק שני (ה) לצוות על שאר המצות ואמר וחי בהם לדייק ולומר שבמצוות שנאמרו בפסוק שלפנינו שלא אמר וחי בהם יהרג ואל יעבור."

לדבריו שני הפסוקים עוסקים בסוגי מצוות שונים. הראשון עוסק בעריות, ולכן לא מופיע בו הביטוי וָחַי בָּהֶם, שהרי איסורי עריות אינם נדחים מפני פיקוח נפש ("יהרג ואל יעבור"). הפסוק השני מדבר על כלל המצוות, שנדחות מפני פיקוח נפש, ולכן; וָחַי בָּהֶם - ולא שימות בהם.

נחתום בהערת אגב, שדרשה זו של וָחַי בָּהֶם - ולא שימות בהם מתאימה לשיטה שמדובר על חיי העולם הזה ולא על עולם הבא. 
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