                                                                                          אמור התשס"ג

ומן המקדש לא יצא

קדושת ישראל וקדושת הכהנים

בפרשת קדושים מצינו בתחילתה ובסופה ביטויי קדושה לכלל ישראל שהן צווי וברכה "קדושים תהיו כי קדוש אני ה' א-לקיכם"
וכן "והתקדשתם והייתם קדושים כי אני ה' א-לקיכם"

ובסמוך לשמירת המצוות "ושמרתם את חוקותי ועשיתם אותם אני ה' מקדשכם" ושוב בסוף הפרשה "והייתם לי קדושים כי קדוש אני ה' ואבדיל אתכם מן העמים להיות לי"

וכבר כתבנו בשעורנו קדושים השתא  בענין הקדושה   לשיטת רש"י והרמב"ן והגישור של השפת אמת עיין שם, שקדושה זו ראשיתה בעניני עריות ואחריתה בכל דברי התורה אשר כל יהודי מצווה וראוי להיות קדוש ולקדש את עצמו במותר לו.

ובתוך הפרשה גם מצינו אזהרות שלא לחלל את שם השם. כמו "ולא תשבעו בשמי לשקר וחללת את שם א-לקיך אני ה'"

וכך כאשר פרשה זו "שנאמרה בהקהל" (רש"י) עוסקת בקדושת כלל עם ישראל.

הנה סמוכה לה פרשת "אמור אל הכהנים" שענינה "להזהיר גדולים על הקטנים" (רש"י) בפרשה זו הוזהרו הכהנים בתוספת קדושה המיוחדת להם המתבטאת בצווי הכולל "לנפש לא יטמא בעמיו", כי אם לקרובים המנויים בתורה.

ועל כך נאמר

"קדושים יהיו לא-לקיהם ולא יחללו שם א-לקיהם... והיו קודש"

ובצרוף נמוק "כי את אשי ה' לחם א-לוקיהם הם מקריבים"

כלומר תוספת של קדושה על הקדושה הכלל ישראלית וזוהי קדושה המיוחדת להם ואף כלל ישראל מצווים לקדשם.

"וקדשתו – קדוש יהיה לך, כי קדוש אני ה' מקדישכם" וגם כאן יש הטעמה "כי את לחם א-לקיך הוא מקריב"

ובקדושה אשר אנו מצווים להקדיש את הכהנים כותב רש"י "וקדשתו – במחשבה ובדבור"

קדושה  עצמית 

אלא שבעוד שבישראל אמר הכתוב "קדושים תהיו"

בכהנים נאמר "קדושים יהיו" וכן "וקדשתו"

וכן "קדוש יהיה לך"

והסביר  רש"י משם חז"ל "קדושים יהיו על כרחם יקדישום בית דין בכך"

שואל האור החיים הקדוש, מדוע ולמה צריך על כרחם? אלא אמרו חז"ל שאם יש כהן שאינו מתנהג בקדושתו אלא מחלל אותה בלקיחת אשה גרושה וכדומה, "שמלקין אותו ומיסרין אותו עד שיגרש"

וידועים דברי הרמב"ם (הלכות גירושין ב' כ') שנאמרו על כל מי שצריך להתגרש ולא רוצה:

"מי שהדין נותן שכופין אותו לגרש את אשתו ולא רצה לגרש בית דין של ישראל מכין אותו עד שיאמר רוצה אני ויכתוב הגט והוא גט כשר"

ומה מועילה כפיה זו הרי באמת אינו רוצה?

הסביר הרמב"ם:

"לפיכך זה שאינו רוצה לגרש, מאחר שהוא רוצה להיות מישראל רוצה הוא לעשות כל המצוות ולהתרחק מן העבירות ויצרו הוא שתקפו וכיון שהוכה עד שתשש יצרו ואמר רוצה אני כבר גרש לרצונו"

הרי שהכפיה נועדה להתיש את כח יצרו ואז אכן רוצה הוא לקיים את דברי התורה ודברי חכמים.

וזו ההלכה האמורה לגבי כל אדם שנשוי לאשה באיסור וצריך לגרשה וכן על כהן שנשא אשה גרושה וחלל את כהונתו.

והאור החיים הקדוש כתב תוספת על ענין זה בפרשתנו ואלו דבריו:

"ואומרו כי קדוש – פירוש, כי לצד שקדמה לנו הידיעה כי הקדושה היא בחירה הנקנית ברצון ובהשלמת החפץ והחשק בה ולא בכפיה, ואיך אומר הכתוב לכופו על הקדושה?"

והסביר יסוד נפלא:

"לזה אמר כי קדוש, פירוש, לא להמשיך לו הקדושה מחדש, שכבר הוא קדוש! אלא שלא לאבד קדושתו"

הרי שהקדושה טבועה בישראל, טבועה בכהן ומים רבים לא יוכלו לכבות את האהבה והקדושה, ומי שיצרו דחפו לעבור עבירה, יכופו אותו בית דין ויחזירוהו למוטב כי קדוש הוא ביסוד ובשורש והשורש לא יכזב!

והאור החיים הקדוש הוסיף לנו על עצם קדושת הכהן שהיא נוגעת לכלל ישראל:

" ואומרו אני ה' מקדישכם – נותן טעם לחיוב ישראל בדבר זה כי באמצעות קדושת כהן, ה' ברוך הוא משרה שכינתו בתוכנו, ומקדש אותנו. ואם אין כהן, אין עבודה ואין מקדש ואין שוכן"

דברים יפים ומתוקים!

בית דין של ישראל

אגב, מדברי הרמב"ם ומדברי האור החיים הקדוש אשר שלובים הם יחדיו  נוכל לברר לנו מהי סגולת ישראל אשר כל יהודי קדוש הוא בשורשו, ו"אל תראוני שאני שחרחורת" – כי אין זה אלא בגלל "ששזפתני השמש"

כי  אמנם  "שחורה אני" – כלפי חוץ, מצד הגויים, אבל באמת "ונאוה". בשורש, במעשי וביחוס אבותי.

נתבונן בנוסח  ההלכה כפי שניסח אותה הרמב"ם בדיוק :

כתב הרמב"ם שם "בית דין של ישראל בכל מקום ובכל זמן מכים אותו עד שיאמר רוצה אני"

או "וכן אם הכוהו גויים ואמרו לו עשה מה שישראל אומרים לך ולחצו אותו ישראל ביד הגויים עד שיגרש הרי זה כשר"

דהיינו דווקא כשישראל הכוהו או צוו להכותו, אז מתברר שכפיה זו גרמה לו להודות ולהתוודות ולומר ממעמקי לבו באמת ובתמים "רוצה אני"

אבל אם "הגוים מעצמן אנסוהו עד שכתב – הרי זה גט פסול"

כי בית דין יהודי, משפיעים ביהודי רחמים וקדושה, ועושים מעשיהם לשם שמים וזה פועל על המוכה את פעולת התשובה.

אבל גוים שהכוהו מעצמם, הרי הביטוי "רוצה אני" שאמר איננו בגלל שחזר בתשובה באמת ובתמים ורצונו זה הוא רצונו הפנימי, אלא רצונו זה אינו אלא בגלל פחד הגויים והכאתם ועדיין עומד בסירובו אלא שמפחדם אמר רוצה אני ונמצא שרצונו זה אינו רצונו ולכן לא גרש לרצונו והגט פסול.

הכהן הגדול

וכמו מגדל  של קדושה אנו עולים ומתעלים מקדושת ישראל, לקדושת הכהנים ומעל גביהם הכהן הגדול.

לכהן הגדול יש תוספת על תוספת של קדושה הרי הכהן הגדול זכה ו"נזר שמן משחת א-לוקיו עליו אני ה'"

ולכן יש לו קדושה מיוחדת כולל איסור נשיאת אלמנה המותרת לכהן רגיל.

וכן אינו נטמא גם לא לקרוביו

"ועל כל נפשות מת לא יבוא לאביו ולאמו לא יטמא ומן המקדש לא יצא ולא יחלל את מקדש א-לקיו"

וחז"ל דייקו כמובא ברש"י, אם אמר הכתוב "על כל נפשות מת לא יבוא" היינו מבינים לבד, שבעוד שלכהן רגיל "כי אם לשארו הקרוב אליו" שאז נטמא להם הנה כהן גדול כלל ועיקר לא יטמא לכל נפשות מת, כולל הקרובים אליו.

ולמה הוסיפה התורה ואמרה "לאביו ולאמו לא יטמא"?

הנה אמרו חז"ל (סנהדרין צ') והובאו דבריהם ברש"י:

"לאביו ולאמו לא יטמא – לא בא אלא להתיר לו מת מצווה"

כלומר על כל נפשות מת לא יבוא כולל הוריו אבל למת מצווה מטמא אפילו ביום הכפורים (ועל כן ממנים לו סגן תחתיו, כמבואר במשנה ביומא)

הרי קדושה מיוחדת במינה, ובטרם שנסביר מהו המיוחד שבכהן הגדול בתוספת הקדושה שלו, נדייק בדברי הפסוק.

כבר ראינו, שחלילה וחס, ישראל יכול לחלל שם שמים כמבואר בפרשת קדושים בעבירות שיעשה חלילה, כהן יכול לחלל בנשיאת גרושה. בכהן גדול נאמר:

"ומן המקדש לא יצא ולא יחלל את מקדש א-לקיו"

מה פירוש הכתוב "ולא יחלל", לא יצא וישאר לעבוד למרות שאביו מת ואין זה חילול, או לא יצא כי אם יצא הרי זה מחלל את שם ה'?

רש"י כתב:

"ולא יחלל את מקדש – מלמד שאינו מחלל בכך את העבודה שהתיר לו הכתוב, הא כהן הדיוט שעבד אונן – חילל"

כלומר אף על פי שהוא עובד כשהוא אונן – אינו מחלל.

והרמב"ן כתב את האפשרות השניה, אחר שדקדק בדברי רש"י ובמדרשים שהביא:

"לפיכך אני אומר כדי לקיים כל דברי חכמים שעיקר הכתוב הזה יזהיר בכהן גדול שלא יצא מן המקדש בשעת עבדוה על כל נפשות מת ולא יחלל את המקדש שיעזוב עבודתו לכבוד המת.

אבל באמת – יהיה כבוד המקדש ועבודתו, גדול עליו מכבוד המת ואהבתו אותו..."

וכן כתב הספורנו:

"ולא יחלל את מקדש א-לוקיו – שיראה שהוא מחשיב יותר כבוד המת מכבוד המקדש והקודש שנתנה לו"

והאבן עזרא הוסיף לנו נימוק למה היה צריך לציין בתורה לכהן הגדול "לאביו ולאמו לא יטמא"? (כפי שהקשו חז"ל כדלעיל)

והסביר

"וטעם לאביו ולאמו – שהוא מצוה עליו לכבדם בחייהם ובמותם ואף כי לאחיו ולבנו"

כלומר, הרי לכהן הגדול יש מצוות כבוד אב ואם המחייבת אותו בקבורתם וכדומה, ולכן התורה התירה לו צווי זה בצוותה  שלא יצא מן המקדש.

.. 

ולשיטתו אוסיף ברשות אמריו הסבר, שבזה שלא השתתף בהלווית הוריו אלא נשאר לעבוד עבודה לא חלל את שם ה'.

כי הלא מצינו כמה גדולה היא מצוות כבוד אב ואם שהתורה אמרה "איש אמו ואביו תיראו – אני ה' א-לקיכם"

ושלושה שותפין יש בו באדם – הקב"ה אביו ואמו, ואף שלא השתתף להלוויתם אלא עבד עבודתו לא חילל בזה את השם.

עבודה של חיים

ועתה, כאשר אנו מתבוננים בסדרי הקדושה בישראל הרי ברור שקדושה היא חיים, וטומאה היא מוות.

כל אדם מישראל מצווה לבחור בחיים ובקדושה, וכל אחד לפי דרגתו יש לו איסורים של טומאה, ואסורי חילול שצריך להתרחק מהן.

הכהן הגדול אשר נזר א-לקיו עליו, עוסק בחיותם של ישראל, כל עבודתו קשורה בחיים.

הלא כל ימיו יחיו גם הרוצחים בערי מקלט – ולכשימות ישתחררו הם מעיר המקלט כי הגלות המכפרת תלויה בחיי הכהן שבימיהם (וידועים דברי חז"ל בענין זה)

וכן בתפילתו המיוחדת והקצרה ביום הכיפורים לפני ולפנים מתפלל על חיותם של ישראל ועל העקרות ועל המעוברות.

וכן בקדושתו יזהר שלא לשאת אלמנה – אשר המוות פגע בה, וכן לא להטמא לכל נפשות מת – כי כל אלו מורים על טומאה ומוות והוא מחויב להיות למעלה מכל חסרון ומכל מוות כולל הוריו!

וזאת על פי דבר ה' ומצוותיו המיוחדת לו.

אמנם רק במקרה אחד תותר לו הטומאה, ויהא מצווה בה הרי זה כאשר הוא לבד, ויש לפניו "מת מצווה".

כאן גם כהן גדול יטמא, כי בהיות המת הזה "מת מצווה" – כל המתים מצווה לטפל בהם ולשם כך יש בני משפחה וכל מי שעוסקים בחסד של אמת – אולם מת מצווה – אין מי שיתעסק בו.

ואף על פי שהוא מת, ומת זהו חסר, זו טומאה, כיוון שכאן זהו "מת מצווה" שוב יש כאן מצוה של חיות ואין חסרון מבחינת הכהן הגדול ובזה יתעסק.

הא למדת, שכל עניניו לדאוג לחיותם של ישראל.

ונוסיף על פי האור החיים הקדוש ונאמר ביחוד על הכהן הגדול:

"אמת מה נהדר כהן גדול בצאתו מבית קודשי הקדשים"

באמצעות קדושת כהן – גדול במיוחד – ה' ברוך הוא משרה שכינתו בתוכנו, ומקדש אותנו.

יש כהן – יש עבודה, יש מקדש ויש שוכן שישכין שכינתו ויחזיר העבודה למקומה במהרה בימינו אמן.

