פרשת אחרי מות - קדושים

"וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ"

"לֹא תִקֹּם וְלֹא תִטֹּר אֶת בְּנֵי עַמֶּךָ

וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ

אֲנִי ה' ".





(ויקרא י"ט, י"ח)

"תניא: איזו היא נקימה ואיזו היא נטירה?

נקימה – אמר לו: השאילני מגלך,

אמר לו: לאו.

למחר אמר לו הוא: השאילני קרדומך!

אמר לו: איני משאילך, כדרך שלא השאלתני – זו היא נקימה.

ואיזו היא נטירה?

אמר לו: השאילני קרדומך!

אמר ליה: לא.

למחר אמר לו: השאילני חלוקך!

אמר לו: הילך, איני כמותך, שלא השאלתני – זו היא נטירה".





(יומא כ"ג ע"א)

ברם כיצד ניתן להגיע למדרגה מוסרית כה גבוהה, 
המסלקת לחלוטין את הנקימה ואת הנטירה שבלב?

עם שאלה זו מתמודד הירושלמי במסכת נדרים (ט' ד'), 
וכה דבריו (בתרגום חופשי):

"הכיצד יתכן הדבר?

משל לאדם שהיה מחתך בבשר

ופגעה יד ימין שאחזה בסכין ביד שמאל שלו.

האם תחזור יד שמאל ותפגע ביד ימין?

כך אף כאן".

הערתו של הירושלמי נפלאה ונוראה:

כשם שהאדם הוא יצור אורגני אחד ואי אפשר שאבר אחד יפגע באבר שני,

כך כל בית ישראל הינם ממש כגוף אחד ומי שנוקם ונוטר לבן עמו הרי הוא פוגע בראש וראשונה בעצמו.

* נקודת אור בפרשה / חנן פורת

כל התורה כולה על רגל אחת

"וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ אֲנִי ה' ". 
(ויקרא י"ט, י"ח)

"אמר ר' עקיבא: ואהבת לרעך כמוך - זה כלל גדול בתורה". 
(ספרא מ"ה)

דבריו אלה של רבי עקיבא - היאים למי שאהבת תורה, אהבת ישראל ואהבת ה' יתברך יקדו בו - הפכו לנכסי צאן ברזל לעם ישראל. אך מה פשר הביטוי "זה כלל גדול בתורה"? האם לפנינו רק ביטוי פיוטי-ספרותי שנועד להעצים את אהבת הרֵע או שלפנינו כלל בעל משמעות הלכתית?

נקודה זו העמיק להבהיר הרמח"ל בספרו 'מסילת ישרים' בביאור 'פרטי מידת הנקיות', אגב התמודדות עם הכתוב הסמוך לו: "לֹא תִקֹּם וְלֹא תִטֹּר אֶת בְּנֵי עַמֶּךָ", וכה דבריו:
"...ולפי שהיצר הולך ומרתיח את הלב, ומבקש תמיד להניח לפחות איזה רושם או איזה זיכרון מן הדבר (של הנטירה) ואם לא יוכל להשאיר זיכרון גדול – ישתדל להשאיר זיכרון מועט. 

יאמר דרך משל לאדם: אם תרצה לתת לאיש הזה את אשר לא רצה הוא לתת לך כשנצרכת – לפחות אל תתנהו בסבר פנים יפות! או אם אינך רוצה להרע לו – לפחות אל תיטיב לו טובה גדולה ולא תסייעהו סיוע גדול!... אם מחלת לו שלא תראה לו לאויב – די בזה. ואם גם להתחבר עמו תרצה – אך לא תראה לו כל כך חיבה גדולה כבראשונה! וכן כל כיוצא בזה ממיני החריצות שביצר, מה שהוא משתדל לפתות את לבות בני האדם. על כן באה התורה וכללה כלל שהכל נכלל בו: "ואהבת לרעך כמוך": 

'כמוך' – בלי שום הפרש. 'כמוך' – בלי חילוקים, בלי תחבולות ומזימות. 'כמוך' – ממש!".

ובכן לדעת הרמח"ל יש משמעות הלכתית לכלל גדול זה ומגמתה לפרוש "רשת ביטחון" על כל המצבים שבהם ניתן אולי להערים מבחינה פורמלית ולמצוא להם מסלולים עוקפים. לפיכך ציוותה התורה על "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ" כדי להבהיר שגם אם הצלחת לעקוף פרט הלכתי זה או אחר מכל מקום ידי "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ" לא יצאת.

מה בין "כלל גדול בתורה" ל"כל התורה כולה"?

דבריו של רבי עקיבא מאירים ומזהירים. אך עדיין נמצא בתורה כלל גדול של "ואהבת" מקום לדברים גדולים נוספים בין אדם לאלוהיו, לעמו ולארצו, שהרי תורתנו תורת חיים שלמה ו"משפטי ה' אמת צדקו יחדיו".

אך הנה, מאות שנים לפני ר' עקיבא, עמד הלל הזקן והגדיר את מצות "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ" לא רק כ"כלל גדול בתורה", אלא כ"כל התורה כולה", ולא רק כעקרון מופשט אלא כהדרכה קונקרטית לגוי שבא להתגייר לפניו.
וכך מספרת הגמרא במסכת שבת (ל"א ע"א): 

"מעשה בנכרי אחד שבא לפני שמאי, אמר לו: גיירני על מנת שתלמדני כל התורה כולה, כשאני עומד על רגל אחת. דחפו באמת הבנין שבידו.

בא לפני הלל – גיירו. אמר לו: דעלך סני – לחברך לא תעביד – זו היא כל התורה כולה, ואידך פירושא הוא, זיל גמור! (מה ששנוא עליך – אל תעשה לחברך. זו כל התורה והשאר – פירוש הוא צא ולמד!)".

. . .

דבריו של הלל הזקן אמנם נאים וערבים לאוזן אך דומה במבט ראשון דומה, שנכון יותר להזדהות דווקא עם גישתו הרצינית והאחראית של שמאי הזקן, הנוהג בקפדנות כלפי אותו גוי – זחוח הדעת - המבקש ללמוד את כל התורה על רגל אחת. 

גם הביטוי "דחפו באמת הבניין שבידו" לא בא לציין עובדה טכנית או ביטוי מטאפורי אלא נועד להעביר מסר ברור 'בשפת הקודים' של חז"ל.

בניין התורה – רומז כביכול שמאי לאותו גוי – הינו בניין שלם ומורכב, ויש לאחוז ביד מיומנת ושקולה – באמת הבנין, כדי להניח כהלכה אריח על גבי לבנה. מי שמבקש לבנותו בחפזה 'על רגל אחת' מלאכתו לא תצלח ואין מקומו עמנו!

אך הלל דרכו שונה! הוא מקרב נכרי זה לתורה, ומגיירו על יסוד כלל אלמנטרי מוסרי, "מה ששנוא עליך אל תעשה לחברך" ועוד מרהיב עוז להגדירו כ"כל התורה כולה". 

יש לציין שדבריו של הלל אינם אלא 'תרגום' של מצות "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ" הלכה למעשה בדרך השלילה. 
ואכן במדרש 'שוחר טוב' (הובא ב'תורה שלמה') מצוין במפורש:

"ואהבת לרעך כמוך" – מכאן אמר הלל הזקן: "מה ששנוא עליך אל תעשה לחברך".

האומנם זאת "כל התורה כולה"? 

אנו עומדים ותמהים: גם אם רצונו של הלל לקרב את הבריות לתורה בדרך 'פופולרית', כיצד יכול הוא להסתפק ב'ואהבת לרעך כמוך', ולומר, ש"זאת כל התורה כולה"?

היכן כל המצוות שבין אדם למקום, כגון שבת כשרות וטהרת המשפחה? ומעל לכל היכן כל עיקרי האמונה, ובראשם עצם האמונה בבורא עולם?

אכן רש"י בפרושו למסכת שבת כה התקשה בדברי הלל, עד שפירש את הביטוי "לחברך לא תעביד" כמוסב על הקב"ה, וכך כתב: 

" 'רעך ורע אביך אל תעזוב' (משלי כ"ז, י), זה הקב"ה!

אל תעבור על דברו, שהרי עליך שנאוי שיעבור חברך על דבריך".

אך ברור שפירושו זה, המתייחס למילה "רעך" כמוסבת על ריבונו של עולם - רחוק מן הפשט, הן מצד לשונו, והן מצד תכנו.

שהרי מהיכן צץ לפתע ריבונו שלעולם? הן אותו נכרי לא התוודע עדיין כלל למציאות ה' בעולם ומה לו ולמצוותיו?

הדיאלוג הנסתר בין הלל והנכרי

בדחילו ורחימו מבקש אני לנסות להאיר את הסוד שבדברי הלל הזקן:

בראש וראשונה יש להבהיר שהלל אינו רואה ברצונו של הנוכרי 'ללמוד את התורה כולה על רגל אחת', ביטוי של זלזול וקוצר רוח, אלא רצון כֵּן לגלות את הנקודה הפנימית, ממנה ניתן להתחיל, ועליה ניתן להשתית את כל התורה, כדרך שאמרו חכמים: "בא חבקוק והעמידן על אחת: 'וצדיק באמונתו יחיה' " (מכות כ"ד ע"א). 

ברם הלל אינו יכול לפתוח כחבקוק במושגי אמונה גבוהים, שכן נכרי זה אינו יודע עדיין את ה', ועליו לגשת אליו מנקודת מוצא הקרובה ללבו ומושגיו.

על כן פותח הלל בכלל המוסרי האלמנטרי, המוכר לכל אדם ישר: "מה ששנוא עליך אל תעשה לחברך". 
אבל הלל אינו מסתפק בכך ומדגיש: "ואידך פירושא הוא, זיל גמור (והשאר פירוש הוא – צא ולמד)", ואנו נבקש ללכת בעקבותיו ולשרטט את המשך הדיאלוג הצפון במילים סתומות אלה:
הלל שואל כביכול את הנוכרי: 
האם כלל מוסרי זה מקובל עליך?
והנוכרי משיב לו: ודאי! 
חוזר הלל ושואל: אבל מדוע בעצם מה ששנוא עליך לא תעשה לחברך? ...מה ששנוא עליך - אל תעשה לעצמך - ניחא! אבל מה אכפת לך מה שנוא על חברך?

הנוכרי מהסס רגע ומשיב: אולי קשה להסביר... אבל אני מרגיש קשר אליו... גם הוא בן אדם כמוני... וכשאני מציק לו – לא טוב לי.

אבל מה מקורו של רגש זה – אין הלל מרפה – סתם עניין סנטימנטלי... או אולי חשבון של תועלת אישית: אל תציק לו כדי שהוא לא יציק לך...
"הלא אב אחד לכולנו..."

בשלב זה הנכרי שותק במבוכה והלל מושיט לו יד ואומר: הבה נבחן מה מקורה של האחווה הטבעית בין שני אחים? דומה שהדבר מובן מאליו: יש להם מקור משותף, שניהם נולדו מאותם אב ואם... אבל הרי גם אנו בעצם כולנו אחים. כדברי אחרון הנביאים: 
"הֲלוֹא אָב אֶחָד לְכֻלָּנוּ, הֲלוֹא אֵל אֶחָד בְּרָאָנוּ
מַדּוּעַ נִבְגַּד אִישׁ בְּאָחִיו לְחַלֵּל בְּרִית אֲבֹתֵינוּ" (מלאכי ב', י'). 
המבין אתה: הרגש המוסרי הזועק בקרבך: "מה ששנוא עליך אל תעשה לחברך" מקורו בהכרה פנימית עמוקה כי שורש נשמתכם – אחד, אבא אחד לכולכם וממקור אחד חוצבתם, מקור א-לוהים חיים.

עד כה הכרת כנוכרי את התרבות האלילית שכולה פרורים ופירודים ויסודה אלילים רבים ומקורות שונים ונפרדים.

הריב והמדון – דרך משל – בין האלים על האולימפוס שבמיתולוגיה היוונית, מהווה 'מודל הזדהות' לנתיניהם עלי אדמות, ומקורות מושחתים אלה, מטביעים על האמונה האלילית חותם מהותי אנטי-מוסרי.

אבל אנחנו בית ישראל "גּוֹי אֶחָד בָּאָרֶץ" – קוראים: 

"שְׁמַע יִשְׂרָאֵל ה' אֱ-לֹהֵינוּ ה' אֶחָד", ואמונה זו אינה נותרת רק במישור הפילוסופי אלא מטביעה את חותמה על כל תפיסתנו היהודית-מוסרית. 

מן האחד נובע הן "וְאָהַבְתָּ אֵת ה' אֱ-לֹהֶיךָ" – כי הוא מקור חייך, והן "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ" – כי מקורכם – אחד, ועל כן נושקים חיי רעך לחייך.

ועתה – מחייך הלל – התבונן נא בסיומו של הפסוק ותרד לסוף דברי: "והשאר פירוש הוא – צא ולמד".

שהרי – על פי פשוטו של מקרא – מפרש סופו של הפסוק את תחילתו ומבהיר: "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ" – כי – "אֲנִי ה' ".

המצוה לאהוב את החבר אינה אפוא גזירת הכתוב בעלמא אלא טעם עמוק ואימננטי: אני ה' – הנני אבא שלך ושלו, ולפיכך אחים אתם, ממקור אחד חוצבתם, ומדוע תתנכרו איש לאחיו ולא תנהגו זה בזה כאחים אוהבים?
...ואולי עמוק מזה מבהיר הלל הזקן לאותו נוכרי: המילים "אֲנִי ה' " אינם רק סיבה אלא גם תוצאה:

כביכול אומר ריבון העולמים: דעו לכם שבכל מקום בו מתגלה אהבת אנוש טהורה, נחשף מקורה העליון וחופף עליה אור גדול של אמונה.

מתוך "וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ" – נשמעת בת קול המבשרת בכל העולמות: אֲנִי ה'.

ומתוך ההכרה כי "אֲנִי ה' " ממילא נסללת הדרך לעשות רצוננו כרצונו, גם בכל מצוות התורה ולפיכך: "ואידך פירושא הוא – זיל גמור"!

הייה בן אדם!

כל אימת ששב אני להרהר בדבריו הפשוטים והעמוקים של הלל הזקן, אני חש שלא רק כלפי נכרי המבקש להתגייר – מכוונים דבריו, אלא יפים הם גם לנו ל"רבבות עמך בית ישראל". 

הלל מושיט לנו מפתח יחיד ומיוחד במינו לעולם האמונה הנעול בפני רבים שלא זכו להתוודע למורשת היהדות אך רגש של מוסר פועם בלבבם: מפתח שיסודו יושר ומוסר ותוכו רצוף אהבת אנוש פשוטה ויקרה מכל.

. . .

ביום הזיכרון לשואה ולגבורה, סיפר אחד הניצולים, המכהן כיום כפרופסור לרפואה, כיצד חילצו אביו מרכבת ההשמדה בה ניספה הוא וכל משפחתו, ולחש לו באזנו כצוואה, רגע לפני הקפיצה אל הבלתי נודע: הייה בן אדם!

שם ברכבות המוות באירופה – מול החיה הנאצית

וכאן בארץ ישראל לעומת מחבלים ושאהידים ארורים,

אנו מניפים את דיגלנו האנושי והיהודי שנטווה באהבה ובאמונה ונצרף באש ובדם 

ועליו רקומות מילים פשוטות: הייה בן אדם!

* נקודת אור במזמור / חנן פורת
תהילים פרק כ"ז

בְּזֹאת אֲנִי בוֹטֵחַ
מבין מזמורי האמונה שבספר תהילים, מיוחד הוא פרק כ"ז, המביע בעצמה שאין כמותה את ביטחונו של דוד בה' יתברך בכל מצב.

הדבר בא לידי ביטוי כבר בפסוק הפותח את הפרק:

"לְדָוִד ה' אוֹרִי וְיִשְׁעִי - מִמִּי אִירָא

ה' מָעוֹז חַיַּי - מִמִּי אֶפְחָד" (א').

בשל כך זכה פרק זה להיכלל בסוף התפילה היומיומית של בני עדות המזרח. ואף יוצאי אשכנז נהגו לאומרו בחודש אלול ועד לאחר חג הסוכות, ומצאו רמז לכך על יסוד הפסוקים:

"ה' אוֹרִי" – בראש השנה

"וְיִשְׁעִי" – ביום הכיפורים
"כִּי יִצְפְּנֵנִי בְּסֻכֹּה" – בחג הסוכות.

מתוך שלל ביטויי האמונה והביטחון שבפרק זה נתמקד בשלוש נקודות אור יקרות עד מאוד:

נקודת אור ראשונה, אני מוצא בביטוי המיוחד בפסוק ג':

"אִם תַּחֲנֶה עָלַי מַחֲנֶה - לֹא יִירָא לִבִּי,
אִם תָּקוּם עָלַי מִלְחָמָה - בְּזֹאת אֲנִי בוֹטֵחַ".

מה פשר הביטוי המודגש "בְּזֹאת אֲנִי בוֹטֵחַ"?

רש"י והמצודות מפרשים במה שנאמר למעלה (קודם לכן) – "ה' מָעוֹז חַיַּי".

אבל אם כן הדבר – היה ראוי לומר בפשטות 'בה' אני בוטח'.

והנה בא האבן עזרא ומציע פירוש נפלא, וכה דבריו:

"ויש אומרים כי "בזאת" היא השאלה הנזכרת אחר כן"

דהיינו: "אַחַת שָׁאַלְתִּי מֵאֵת ה' אוֹתָהּ אֲבַקֵּשׁ:
שִׁבְתִּי בְּבֵית ה' כָּל יְמֵי חַיַּי,
לַחֲזוֹת בְּנֹעַם ה' וּלְבַקֵּר בְּהֵיכָלוֹ" (ד').
כאסמכתא לדבריו נציין שכמעט בכל המקרא המילה "בזאת" לא מוסבת אל מה שנאמר קודם לכן אלא אל מה שיבוא לאחר מכן.

כגון: "אַךְ בְּזֹאת נֵאוֹת לָכֶם" (בראשית ל"ד, ט"ו) – שאמרו בני יעקב לשכם וחמור.

או דברי משה לפרעה לפני מכת הדם: "בְּזֹאת תֵּדַע כִּי אֲנִי ה' " (שמות ז', י"ז).

וכן בפרשת יום הכיפורים: בְּזֹאת יָבֹא אַהֲרֹן אֶל הַקֹּדֶשׁ" (ויקרא ט"ז, ג').

ואף בספר תהילים עצמו: "בְּזֹאת יָדַעְתִּי כִּי חָפַצְתָּ בִּי כִּי לֹא יָרִיעַ אֹיְבִי עָלָי" (תהילים מ"א, י"ב).

 ואף כאן "בְּזֹאת אֲנִי בוֹטֵחַ" מתייחס אפוא למשאלתו של דוד לשבת בבית ה' כל ימי חייו ולחזות בהיכלו.
לא ביטחון על יסוד העבר בלבד שבו הושיע ריבון העולמים מצריו הוא העיקר אלא היעד העומד לפניו לחזות בנועם ה' ולבקר בהיכלו הוא הנותן לו כוח לעמוד בכל התלאות שעוד נכונו לו, כדרך שכתב הראי"ה קוק זצ"ל "כי הרצון הטוב הוא הכל, וכל הכישרונות שבעולם אינם אלא מילואיו" (אורות התשובה ט', א') ואין לך אמונה וביטחון גדולים מכך.
נקודת אור שנייה, בפסוקים ז'-ח': 
"שְׁמַע ה' קוֹלִי אֶקְרָא וְחָנֵּנִי וַעֲנֵנִי.
לְךָ אָמַר לִבִּי - בַּקְּשׁוּ פָנָי, אֶת פָּנֶיךָ ה' אֲבַקֵּשׁ".

מה פשר הביטוי "לְךָ אָמַר לִבִּי - בַּקְּשׁוּ פָנָי"?
אם הכוונה במילה פני – לריבונו של עולם, הן מן הראוי שיאמר 'לך אמר לבי בקשו פניך'.

על פי רש"י והמצודות מתפרש הפסוק כדברי הלב של המשורר המצטט את דברי ה' הקורא אל האדם: "בקשו פני".

אך אפשר שפסוק זה מבטא את תהליך התוודעותו של האדם לאלוהיו המתחיל דווקא בבקשת לבו שלו.

וכך יתפרש הפסוק:

מתוך רצון – ולו לא מודע – לחפש את ה' יתברך אומר לי לבי לבקש אותו דהיינו את לבי שלי – ובשעה שאני מחפש את לבי אני מוצא את פני ה' השוכן בעומק לבבי. שהרי ה' הוא צור לבי כנאמר: "צוּר לְבָבִי וְחֶלְקִי אֱלֹהִים לְעוֹלָם" (תהילים ע"ג, כ"ו).
וממש בלשון זו כותב הראי"ה קוק זצ"ל באורות התשובה (ט"ו, י'):
"התשובה הראשית היא שישוב האדם אל עצמו אל שורש נשמתו מיד ישוב אל האלוקים אל נשמת כל הנשמות".

ובהערת אגב, אוסיף שלדברים אלה זכיתי בשעה שלמדתי את אורות התשובה ביום הסתלקותו של הרב בג' באלול לפני שנתיים.

ואת נקודת האור השלישית אני מבקש להקדיש ליקירנו נתן שרנסקי, שזכה לגלות חידוש מקורי בפרק זה מתוך הייסורים שעבר על בשרו בהיותו בכלא הרוסי בסיביר. 

בספרו "לא אירא רע" מספר נתן על ספר תהילים קטן שהבריחה לתא הכלא אשתו אביטל, בשעה שנודע לו על מות אביו, ועולמו חשך בעדו.
נתן מספר כיצד ניסה לפענח באמצעות העברית העילגת שלו את פרקי הספר והוא כותב שבשעה שהגיע למזמור כ"ז מצא נחמה במילים: אַל תִּטְּשֵׁנִי וְאַל תַּעַזְבֵנִי אֱלֹהֵי יִשְׁעִי. כִּי אָבִי וְאִמִּי עֲזָבוּנִי וַה' יַאַסְפֵנִי" (ט'-י').
לנגד עיניו של נתן לא עמד פירושו של רש"י הכותב בזו הלשון:
"'כי אבי ואמי עזבוני' – בשעת תשמיש להנאתם נתכוונו כיון שגמרו הנאתם זה פונה פניו אילך וזו פונה פניה אילך. 'וה' יאספני' - הקב"ה שומר את הטיפה וצר את העובר".

ואך לא פירושו של בעל המצודות:
"עזבוני" – לא נתנו לי די מחסורי".

נתן שרנסקי פירש את הפסוק בצורה פשוטה ועמוקה הרבה יותר: אבי ואמי עזבוני בעת מותם שהרי לא יחיו לעולם ורק אתה ריבונו של עולם אוסף אותי אליך ולא נותן לי לשקוע ביגוני.

כדרך שפירש האבן עזרא "בָּנִים אַתֶּם לַה' אֱלֹהֵיכֶם: לֹא תִתְגֹּדְדוּ וְלֹא תָשִׂימוּ קָרְחָה בֵּין עֵינֵיכֶם לָמֵת" (דברים י"ד, א'):

"וטעם בנים אחר שתדעו שבנים אתם לה' והוא אוהב אתכם יותר מהאב לבן, אל תתגודדו על כל אשר יעשה, כי כל אשר יעשה לטוב הוא".

והספורנו מוסיף: "שהוא אביכם קיים לעד".

* לאור הדף היומי / הרב יהודה זולדן
י'-ט"ז אייר    סנהדרין עא-עז

בן סורר - מניעת הידרדרות (סנהדרין עא ע"א)

"מתרין בו בפני שלשה, ומלקין אותו. חזר וקלקל - נדון בעשרים ושלשה". מתרים בפני שני עדים, ומלקים אותו בפני שלושה עדים. מה משמעות ההתראה? רש"י מסביר שאין מדובר על התראה רגילה כמו בעבירות אחרות, מאחר שכאן אביו ואמו יוזמים את הפניה לבית דין, ואין עדים על המעשה עצמו: "ועוד, זו ספק התראה הוא אם עובר הוא אם לאו, שלא מיד בפניהם הוא עובר אלא בסתר ולאחר זמן הוא עושה. אלא מוכיחין אותו, ...שלא ירגיל, ואם לא שמע מלקין אותו בבית דין". הרמב"ם (הלכות ממרים ז, ז) כותב שמדובר בהתראה רגילה: "מביאין שני עדים שגנב משל אביו וקנה בשר ויין במה שגנב ואכל אותה אכילה האמורה אחר ההתראה, וזו היא עדות הראשונה ומלקין אותו כשאר חייבי מלקות".

   מדוע רש"י מפרש שההתראה המדוברת היא תוכחה? על הצורך להוכיח את הבן הסורר ניתן ללמוד מהמצב הקיצון לאחר שבן סורר נענש ונהרג: "ארבעה צריכין הכרזה: המסית, ובן סורר ומורה, וזקן ממרא, ועדים זוממין" (סנהדרין פט ע"א). אחר שנענשו צריך להכריז על כך כדי להרתיע אחרים. הרדב"ז (הלכות ממרים ג, ח) מסביר את המכנה המשותף: "לפי שמיתתן של אלו נראה בעיני העם דבר זר. זקן ממרא לא עשה דבר אלא שהורה להחמיר, ולא עוד מומת. וכן בן סורר ומורה מומת על מה שעתיד לעשות שסופו ללסטם את הבריות. וכן עדים זוממין מומתין על מה שיזמו לעשות ולא על מה שעבר. וכן המסית מומת אע"פ שלא קבל המוסת את דבריו. וכיון שהדבר זר בעיני השומע לפיכך הצריך בהם הכתוב הכרזה וכל העם ישמעו וייראו". אין איסור לשתות יין ולאכול בשר, אך בשל הגניבה מכספי האבא והאווירה הכוללת, סופה של ההידרדרות ידועה מראש. חכמים יצרו מנגנון שתפקידו לנסות למנוע ולעצור את הסחף באמצעות התוכחה, לפני שאותו נער מתבגר יתויג כבן סורר ומורה. החכמה היא לזהות את הכיוון השלילי בשלב מוקדם, ולא שכבר אין ברירה ואז נענש בעונש מיתה.
* לאורו / הרב אליהו מאלי
השעיר לעזאזל

"וְסָמַךְ אַהֲרֹן אֶת שְׁתֵּי יָדָו עַל רֹאשׁ הַשָּׂעִיר הַחַי וְהִתְוַדָּה עָלָיו אֶת כָּל עֲוֹנֹת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְאֶת כָּל פִּשְׁעֵיהֶם לְכָל חַטֹּאתָם וְנָתַן אֹתָם עַל רֹאשׁ הַשָּׂעִיר וְשִׁלַּח בְּיַד אִישׁ עִתִּי הַמִּדְבָּרָה" (ויקרא ט"ז, כ"א).

השעיר המובא אל המדבר, נעזב ומושלך שם, נראה כאקט של פולחן אלילי. הוא נראה כקרבן לכוחות הרע וההרס המאפיינים את המדבר.

התורה נלחמת בעבודה זרה מלחמת חרמה. ואוסרת כל פולחן אלילי שהוא: "וְלֹא יִזְבְּחוּ עוֹד אֶת זִבְחֵיהֶם לַשְּׂעִירִם אֲשֶׁר הֵם זֹנִים אַחֲרֵיהֶם..." (ויקרא י"ז, ז').

הפולחנים השונים של עבודה זרה לסוגיה, מבוססים על הערצת כוחות הטבע בצורתם הפראית. האדם פוגש כוחות טבעיים חזקים בעצמו ובמציאות הופך אותם לאלילים וסוגד להם כדרכם. 

לדוגמא יש באדם כוח כעס, מלחמה ונקמה. הוא יוצר את אל המלחמה והנקמה. ברור שיש לעובדו על פי אופיו. בהודו יש אלה בשם קאלי שכוהניה מביאים לה קרבנות אדם, אותם הם חונקים ברחובות העיר.

יש לאדם יצר מין, במקדשים של העמים הקדומים הפכו זאת לפולחן אלילי. היו במקדשים נשים שתפקידם לזנות עם הכוהנים והמאמינים. ועוד ועוד...

על כן תמוה לנו כיצד מצוה אותנו ה' ביום הכיפורים לשלוח קרבן לכל אותם כוחות שבמשך כל השנה אנו נאבקים ונלחמים בהם?

הרב קוק מסביר כי אף שיש לנו מלחמה קשה נגד הרע בצורותיו השונות, מכל מקום אנו מכירים כי במהלך החיים אפילו הוא ממלא תפקיד חיובי כלשהו.

למשל אנו מכירים כי יש כוחות הרס ובליה הפועלים ללא לאות בכל עולם הטבע. דווקא כוחות אלו מייצרים את אפשרות הבנייה המחודשת של החי, הצומח והדומם.

הסלעים המתבלים יוצרים אדמה חדשה, המצמיחה עצים ופרחים.

הצמחים הנרקבים מיצרים זבל, המעודד את גידול הדור הבא.

אפילו במות האדם יש תועלת. אילולי שמת המנהיג הקודם, לא ניתנה האפשרות למנהיג החדש לסלול דרך חדשה לציבור ולחברה. וכך מתפתח ונבנה העולם. התרבות מתעשרת ומתרחבת.

על כן ביום הכיפורים, על ידי הסליחה הכללית שהיום מבטא, אנו מסוגלים להביט באותו צד קטן חיובי שיש בכוחות הרע ולתת להם קיום. נתינת המקום מתבטאת על ידי הציווי של ה' לשלוח קרבן לכוחות ההרס והחורבן שבמדבר.

השעיר הנשלח לעזאזל יוצא מבית המקדש. מחובר הוא עם בן זוגו העולה על מזבח ה'.

"...איך מסכמים את סך הכל של כל היש, ואיך מסדרים כל כח על עמדתו, ואיך יודעים להחזיק את המעמד, ולתן יד לכל הקצוות ע"פ שיעורם, ולגבל כראוי את גבול ערכם? 
בסליחה הכללית של יום הכפורים יש רוממות זו, והובטאה והוכנה בפועל בשעיר המשתלח, שהוא לכאורה נגד השאיפה הכללית של כל העבודה הקרבנית, ולא יזבחו עוד את זבחיהם לשעירים, את קרבנותיהם אשר הם זובחים על פני השדה, הערצת הפראות וטבע האדם והטבע בנִווֹלו, עד שפל תחתיתה. ועם זה מתעלה השלטון העליון עד כדי נתינת כח מוגבל גם לאותה הרשעה, והכל מתהפך לסנגוריא..."

(אורות הקדש ג' עמ' תצד)
* לאור המשפט העברי / הרב בניהו ברונר

"לֹא תַעֲשׂוּ עָוֶל... בַּמִּדָּה בַּמִּשְׁקָל וּבַמְּשׂוּרָה"
במשרד התמ"ת פועל מפקח מחוזי על משקלות ומידות, שתפקידו לבדוק את הדיוק של מכשירי מדידה בעסקים שונים, הוא פועל על פי "פקודת המשקלות והמידות" האם קיים מקור בהלכה לצורך בתפקיד זה?

התורה מצווה עלינו: "לֹא תַעֲשׂוּ עָוֶל בַּמִּשְׁפָּט בַּמִּדָּה בַּמִּשְׁקָל וּבַמְּשׂוּרָה. מֹאזְנֵי צֶדֶק אַבְנֵי צֶדֶק אֵיפַת צֶדֶק וְהִין צֶדֶק יִהְיֶה לָכֶם אֲנִי ה' אֱלֹקיכֶם אֲשֶׁר הוֹצֵאתִי אֶתְכֶם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם" (ויקרא י", ל"ה-ל"ו).
פוסק הרמב"ם בהלכות גניבה פרק ח הלכה א:

"מצות עשה לצדק המאזנים והמשקלות והמדות יפה יפה ולדקדק בחשבונן בשעת עשייתן שנאמר (ויקרא י"ט, ל"ו) מאזני צדק אבני צדק איפת צדק והין צדק יהיה לכם. וכן במדת הקרקע צריך לדקדק בחשבון משיחת הקרקע על פי העיקרים המתבארים בכתבי הגימטריות, שאפילו מלוא אצבע מן הקרקע רואין אותה כאילו היא מלאה כרכום".

ההלכה מחייבת אותנו לדאוג לשיא הדייקנות: "יפה יפה" ולהתייחס ל"מלא האצבע" קרקע כאילו היא מלאה גידולים יקרים של כרכום ששווים ממון רב.

הרמב"ם הקדיש לנושא זה פרק שלם (ח') בהלכות גניבה על מנת ללמדנו שמדובר על איסור הקשור לדיני גניבה. המרמה במידות ומשקלות חשוב כגנב.

בסוף אותו הפרק כותב הרמב"ם:

"חייבין בית דין להעמיד שוטרים בכל מדינה ומדינה ובכל פלך ופלך שיהיו מחזרין על החנויות ומצדקין את המאזנים ואת המדות ופוסקין את השערים, וכל מי שנמצא עמו משקל חסר או מדה חסרה או מאזנים מקולקלין רשות יש להן להכותו כפי כחו ולקנסו כפי ראות בית דין לחזק הדבר". המקור לדברי הרמב"ם הוא בתלמוד (ב"ב פ"ט.): "לא יהיה לך - מלמד שמעמידין אגרדמין למדות" ומסביר שם הרשב"ם: "ממונה להלקות ולענוש מעוותי המדות".
חז"ל הפליגו בחומרת העברה של רמאות במידות ומשקלות:

"אמר רבא, למה לי דכתב רחמנא יציאת מצרים במשקלות, אמר הקב"ה, אני הוא שהבחנתי במצרים בין טפה של בכור לטפה שאינה של בכור, אני הוא שעתיד ליפרע ממי שטומן משקלותיו במלח" (ב"מ ס"א:). מי שטומן משקלותיו במלח מכביד את המשקל וכשהוא קונה במשקל הכבד מקבל יותר ממה שמגיע לו. מעשה זה נעשה בסתר ורק הקב"ה מכיר בו, גם במצרים ה' ידע מי בכור ומי אינו בכור, הבכורים לאביהם מתו, אם לאם מצרייה היו מספר בנים מאבות שונים וכל אחד היה בכור לאביו כולם מתו, ורק הקב"ה ידע מי הבכור. כך הקב"ה עלול להיפרע ממי שמרמה במשקלות בסתר.

מדברים אלו אנו למדים ש"פקודת המשקלות והמידות" היא יישום מלא של המשפט העברי על ידי החוק במדינת ישראל, אשרינו שזכינו.

* הולך ואור / הרב יונתן מילוא

קדושה - התנתקות או התחברות לחיים

יום אחד נכנס תלמיד חכם בני ברקי חשוב לבית המדרש, להפתעתו הוא רואה ילדים קטנים ניגשים אל ארון הספרים, משם הן שולפים למרבה פליאתו גמרות ענקיות, מניחים על השולחן, פותחים ומתחילים להתנדנד מעליהן תוך הנפת אצבע, סיבובה באוויר, וניגון מנגינת הגמרא. משהתקרב לשמוע מה הם ממלמלים, נדהם לשמוע אותם חוזרים שוב ושוב על מילה אחת במנגינה המוכרת... "אסור, אסוררר... אסור? אסור!!"

זה מה שילדים חושבים על עניינה של תורה בחיים?! לצערנו בהחלט יתכן...

אחת התופעות המרתקות בעולם הפוסט-מודרני, היא המתח הקיים בחייהם של רבים בין הרצון להיות רוחניים ולחיות חיים עמוקים ומשמעותיים, לבין הדחף למצות את הנאות החיים ותענוגותיהם. נראה כי מרכז המתח בין העולמות הללו, נמצא בתודעה האנושית כי קיימת סתירה בין רוחניות להנאות חומריות וגופניות.

רש"י פרשן המקרא הדגול, מבאר את הציווי "קדושים תהיו" - "הוו פרושים מן העריות ומן העבירה". פירושו זה מאיר פן אחד במילה 'קדושה', את ההתעלות הרוחנית דרך הנבדלות משליטה של חיי הגוף והיצר. 'קדוש' משמעו נבדל, מתנשא ומרומם מעל ומעבר לחומרי והמצומצם. על כן מסיים הכתוב בכינויו של הקב"ה - כקדוש "כי קדוש אני ה'...".  

אך זהו רק צד אחד של המילה רבת האנפין - 'קדושה'. שכן אם זו היא כל הקדושה, אז יש בה צמצום וניתוק מהחיים, והיא יוצרת באופן מובנה סתירה מתסכלת בין החיים הרוחניים לבין חיי היום יום הנפשיים והחומריים. במצב כזה, אין לו לאדם אלא או להיות פרוש ומנותק מהחיים או שקוע בתאוותיו ונשלט באופן מוחלט על ידי הגופניות שלו. 

מרן הרב קוק מבאר כי ישנם שני סוגי קדושה. קדושה המפרדת ומנתקת את האדם מן החיים - בה עסקנו. וקדושה שנייה המוסיפה על גבי הצורך לשלוט בחומריות ולנתבה, את העצמת החיים והתחברותם לעצמיותם על ידי הקדושה. קדושה זו אינה בסתירה לפירוש הראשון אלא מוסיפה קומה נוספת על גביה. 

תוספת זו כיצד? האדם מכיל בתוכו צרכים נפשיים מגוונים ורבים. מצד אחד יש בו את הרצון הפשוט בחיים נוחים ונעימים, מלאי הנאה ועונג. מצד שני מכיל האדם בתוכו את הרצון והצורך להתעלות לחוויה רוחנית פנימית, ולחוש מרומם מעל הספירות החומריות והגשמיות בלבד.

כאן מקומה של הקדושה המאחדת!

קדושה זו מכירה בערכם הרוחני של החיים והנאותיהם ודווקא משום כך מציעה היא גישה אחרת - לא עוד צמצום והגבלה בלבד, אלא במקביל היכולת והדרישה לקדש ולרומם את החיים היצריים ולחברם למקורם האלוקי. מתוך כך פורשת היא בפנינו עולם וחיים המסוגלים להכיל בתוכם בהרמוניה את כל רבדי הנפש ורצונותיה, ולהעניק להם יעד ומשמעות - "וכל מעשיך יהיו לשם שמים". 

לכשמתבוננים בשנית בפרשה על מגוון ציוויה - הנוגעים בלִבת החיים האישיים, החברתיים והרוחניים - מבינים כי לפנינו פרושות שתי האפשרויות כמשלימות זו את זו, מ'פרושים תהיו' שפתח בו רש"י, ועד לקידוש והופעה בכל מרחב החיים השלם.

יש כאן לפנינו עולם רוחני המתבל ומטעים את החיים ונותן להם ולהנאותיהם טעם - מתוך חיבור ל'גבול הטעם הטוב', ויוצר משמעות וכיוון רוחני ערכי – "בראתי יצר הרע ובראתי לו תורה תבלין".

לאור זאת מסתבר כי תודעת הסתירה המתסכלת בה חי האדם הפוסט-מודרני אינה הכרחית, וכי יש מקום אמיתי לכל גווני ופני החיים.

מחירה של תודעת סתירה זו הינו כפול. לא זו בלבד שמרחיקה היא את האדם מקדושה ומטהרת הלב והרוח בשם הנאות החיים המתפרצות, אלא במפתיע מסתבר כי היא זו שיוצרת את התופעה של איבוד ההנאה גם ובעיקר מהחיים היצריים והנאותיהם. תופעה זו המוכרת היום היטב לחוקרי החברה ונפש האדם, ומקורה בחוסר ב"תבלין" - האמור לתת לכל מערכי החיים ולכל גווני כוחות הנפש את ערכם, ייעודם וחיבורם למארג הרוחני הכללי.

דומה כי קדושים תהיו - בדורנו שלנו, משמעותו הקריאה וההמלצה לי ולך לחיות חיים מלאים, ליצור שלמות בחיים על ידי הרמוניה בין התחומים הנראים כמנוגדים,  לתת משמעות וכיוון לכל תחומי החיים, אף להנאות לחומרנות לכסף ולכבוד, ומתוך כך לגלות חיים רוחניים מלאים - בעלי משמעות ויעד, ומלאי קדושה התעלות, ומתוך כך סיפוק רוחני ואושר.
* אור זרוע לצדיק / הרב איל יעקבוביץ
וחי בהם
ראש חודש אחד נכנס הבעש"ט לבית הכנסת לתפילה. ניגש אליו יהודי 'מתנגד' שרצה להקניטו בטענה הנפוצה, שאין החסידים תלמידי חכמים - עסוקים הם במילי דחסידותא ואינם מתמידים בלימוד התורה... – "תאמר לי, רבי ישראל", אמר היהודי לבעש"ט, "מה דין אדם ששכח לומר יעלה ויבוא בערבית של ראש חודש, חוזר על תפילתו או לא..?"

הביט בו הבעש"ט משתאה והשיב לו: "אינני מבין את השאלה, וכי כיצד אדם שוכח לומר יעלה ויבוא בראש חודש? לדידי אין זה יכול לקרות..."
"רואים אתם", קרא השואל כמנצח, "אינם יודעים את ההלכות ומספרים סיפורים על הנשמות!"
מספרים, שכבר באותה תפילה שלחו לו למתנגד סימן ובא על עונשו מן השמים. פעמיים רצוף אמר שמונה עשרה ובשניהם שכח לומר 'יעלה ויבוא'...
איני רוצה להתייחס כעת לפרשת 'שלא נהגו כבוד זה בזה', בכך ב"ה כבר השתפרנו, על אף שיש כנראה עוד קצת מקום לשיפורים... ברצוני לנגוע בתשובתו של הבעש"ט אשר נבעה מלב חי והיא מהדהדת באוזנינו.

בפרשתנו נאמר: "ושמרתם את חוקתי ואת משפטי אשר יעשה אותם האדם וחי בהם". למדו רבותינו מהמילים 'וחי בהם- ולא שימות בהם', מכאן שפיקוח נפש דוחה כל התורה חוץ מג' עברות חמורות. עוד דרשו חז"ל ואמרו: 'וחי בהם- בעולם הבא', "שהעוסק במצוות מאהבה, זכותו שלמה בעולם הבא" (לשון הרמב"ן). הוסיפה וביארה תורת החסידות על דרך עבודת הנפש וכוונת הלב, כי את המצוות לא די לעשות - אלא יש לחיות! ולא רק זו, אלא הוסיפו בחסידות ואמרו -  אין מטרת המצוות אלא לתת לנו עצה נכונה כדי לזכות בדבקות, בהארה ובחיות אלוקית. "אשר יעשה אותם האדם"- וכתוצאה מכך ובזכות כך- יקבל חיות אלוקית – "וחי בהם"! (שפת אמת שמיני תר"מ, אחרי תר"ס ועוד).

כאשר יהודי מקיים מצוות בכוונה לזכות לדבקות, אור המצוה מאיר לו והיא הופכת להיות טבעית וחיה בקרבו. אין לו הכרח בקריאה רמה - 'יעלה ויבוא' תוך כדי שמונה עשרה,כדי להזכיר לו שהיום ראש חודש וחייבים לומר יעלה ויבוא. התחדשות הלב אשר בראשי חודשים מנביעה מעצמה בקרבו את תפילת היום, לעלות ולהיזכר לטובה בראש חודש. 

כך במצוה זו וכך גם בכל המצוות. לעשות רצונך אלוהי חפצתי ותורתך בתוך מעי. וכן יהי רצון ונאמר אמן.      

תיקון טעות:

המאמר "לבנות ברוח יהודית את הרשות הרביעית" שפורסם כאן בגיליון הקודם נכתב על ידי נחי אייל ולא על ידי נדב שרגאי, ששמו הופיע בטעות מעליו. שרגאי אינו קשור לבית הספר לתקשורת 'עובדה'.

