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חלק א'

נדב ואביהוא - החטא ותיקונו
א. קרובים וקרובים מדי

ארבע פעמים בתורה
 מוזכר חטאם ומותם של נדב ואביהוא ואף על פי כן נותר טיב חטאם עָמוּם ולא מפורש. אם נרצה לדרשם, חלילה, לגנאי ולומר שאש זרה ממש הם הקריבו, כאמור: "ויקריבו לפני ה' אש זרה אשר לא צִוה אותם". תצא לעומתנו עדות התורה הבּאָה ותראה שההפך הוא הנכון, ככתוב: "וידבר ה' אל משה אחרי מות שני בני אהרן בקָרְבָתָם לפני ה' וימֻתוּ".

אם כן, על מה מתו? על הקְרִיבָה או על ההקְרבה? ואולי על שניהם כאחד?

מענין אגב, שכשמשה מבקש לנחם את אהרן על מות בניו הוא מתאר אותם רק במילה הזאת - "בִּקְרוֹבַי": "בִּקְרֹבַי אֶקָּדֵש". בספר הקרבנות וההתקרבות אל ה', יש כנראה קרובים ויש קרובים מדי...

אך מה בדיוק היה החטא? 

ב. "לא רצה הקב"ה לערבב שמחת התורה"
לפני שנעסוק בחטאם הזה של נדב ואביהוא, כדאי לעסוק בהבנת פרשת נדב ואביהוא בכלל. 

לפי רש"י חטאם זה של נדב ואביהוא הוא איננו חטאם הראשון. "כבר היה לעולמים". נדב ואביהוא חטאו כבר בהר סיני בחטא שהוא לכאורה חמור יותר ומובן יותר, אך שם 'משום מה' הם לא נענשו. הנה: 
"ויעל משה ואהרן נדב ואביהוא ושבעים מזקני ישראל. ויראו את א-לקי ישראל ותחת רגליו כמעשה לבנת הספיר וכעצם השמים לטהר. ואל אצילי בני ישראל לא שלח ידו ויחזו את הא-להים ויאכלו וישתו"
.

"לא שלח ידו - מכלל שהיו ראויים להשתלח בם יד"

בהר סיני קרה בפעם הראשונה מה שמתרחש עכשיו במשכן. עם ישראל מקריב קרבנות, הקב"ה מקבלם בשמחה וכבוד ה' נראה בעולם.

ומה היה החטא שם?  כמו כאן, בהקמת המשכן:

"ויראו את א-להי ישראל -

נסתכלו והציצו ונתחייבו מיתה.

ויחזו את הא-להים ויאכלו וישתו - 


היו מסתכלין בו בלב גס מתוך אכילה ושתיה"

גם שם הם היו "קרובים מדי". אבל מהו החטא החמור כל-כך בזה? אגב, בהר סיני לא רק נדב ואביהוא חטאו אלא גם שבעים מזקני ישראל. אז אם החטא חמוּר כל-כך מדוע לא נענשו כבר שם?  רש"י עונה תשובה שנראית על פניה תמוהה מאוד:

"שלא רצה הקדוש ברוך הוא לערבב שמחת התורה, והמתין לנדב ואביהוא עד יום חנוכת המשכן"
.

לא רצה הקב"ה לערבב את שמחת התורה ולכן החליט לערבב את שמחת הקמת המשכן?!  אתמהה!

אין לך יום שמח בעולם כיום הקמת המשכן:

"אותו היום היתה שמחה לפני הקב"ה כיום שנבראו בו שמים וארץ. כתיב הכא: ויהי ביום השמיני וכתיב התם: ויהי ערב ויהי בקר יום אחד"
.

אז את השמחה הזאת כן נכון - "לערבב"?!

ג. למקומה של פרשת שמיני
נשוב לכך בהמשך אך בינתיים נבקש לעסוק בבעיה אחרת שפתרונה יוכל אולי להועיל לנו בפתרון חִדת הבנת החטא הזה.

האם פרשת שמיני נמצאת בכלל במקומה הנכון?

היום השמיני, יום הקמת המשכן הוא, והוא ראש-חֹדש ניסן. מקרא מלא הוא בסוף ספר שמות:

"וידבר ה' אל משה לאמר ביום החֹדש הראשון   באחד לחֹדש תקים את משכן אֹהֵל מועד…"
.

כל פרק מ', החותם את ספר שמות עוסק בהקמת המשכן עד למילים "ויכל משה את המלאכה". באותו היום הסתיימו שבעת ימי המלואים ואז בהקמת המשכן נראה כבוד ה' אל העם, יצאה האש ואכלה את העולה ואת החלבים וגם מתו בו נדב ואביהוא. לעומת זאת כל ציווי הקרבנות שבו עוסקות פרשיות ויקרא וצו ודאי אינו קשור ליום הקמת המשכן.

לפי חז"ל אכן פרשיות ויקרא וצו  נאמרות לאחר פרשת שמיני (!) אלא ש"אין מוקדם ומאוחר בתורה":

"ויהי ביום השמיני - זה היה ראוי להיות תחלת הספר, ולמה נכתב כאן? אלא שאין מוקדם ומאוחר בתורה"
.

לפנינו לא רק עוד בעית "מוקדם ומאוחר" נוספת בתורה, אלא שאלה עקרונית במה מתחיל ספר ויקרא. על-פי הסדר הכרונולוגי הוא היה אמור להתחיל בפרשת ראש חודש ניסן. דהיינו, בפרשת שמחת הקמת המשכן מכאן, ובצרת מות נדב ואביהוא, מכאן. אך התורה קבעה לשנות את הסדר. בסוף ספר שמות היא מתארת את סיום מלאכת המשכן, ובמקום להמשיך מיד בחיוב הקרבנות המיוחדים לאותו יום ובתאור השמחה האדירה של אותו היום, מפסיקה התורה בכונה ומדברת על חיובי הקרבנות הכלליים של "ויקרא אל משה".

מדוע?

ד. משה - הרב, ונדב ואביהוא - התלמידים

לעניות דעתי, בכך מבקשת התורה ללמדנו להזהר ממה שנדב ואביהוא לא נזהרו. המורה הנפלא ביותר לכך הוא משה רבנו. בכלל, תמיד כשנדב ואביהוא מופיעים הם מופיעים מול משה רבנו. משה, הוא כאמור המנחם את אהרן על מותם. משה, ולא אהרן, הוא המקבל את פרשת הכהן הגדול וכניסתו לקדש הקדשים ביום כיפור, והוא המצטוה שלא יעשה זאת חלילה כמו שעשו זאת נדב ואביהוא ומתו
. ואפילו כשמוזכרים נדב ואביהוא "סתם" בספור תולדותיהם הם מוזכרים לא רק כבני אהרן אלא בעיקר... כבניו של משה.

"ואלה תולדות אהרן ומשה... נדב ואביהוא..."

מפני שהם היו תלמידיו המובהקים של משה עד שנקראו בניו ממש. ודוקא מהקשר המיוחד הזה שבין משה הרב והתלמידים - נדב ואביהוא, למדו רבותינו ש"כל המלמד את בן חברו תורה כאילו ילדו"
.

כיצד, אפוא, דוקא נדב ואביהוא "מורים הלכה במקום משה רבָּן"
 ואינם פועלים כמצותו?

אנחנו ננסה לטעון בהמשך  כי משה רבנו מנסה ללמד את כלל ישראל, בספר ויקרא בכלל וביום הקמת המשכן בפרט, בדיוק את מה שנכשלו בו תלמידיו הגדולים ביותר - נדב ואביהוא.

ה. "ויכל משה את המלאכה"

בואו ונלמד את התנהגותו של משה ביום הקמת המשכן. הנה, כך מסיים משה רבנו את מלאכת הקמת המשכן:

"ויקם את החצר סביב למשכן ולמזבח ויבן את מסך שער החצר ויכל משה את המלאכה"
.

הזכרנו מקודם את שמחתו של הקב"ה ביום הקמת המשכן שהיתה כביום בריאת שמים וארץ. אף בסיום המלאכה משתוים הדברים. 

ביום הבריאה מהו אומר?

"ויכל  א-לקים ביום השביעי מכל מלאכתו"
.

ובסיום המשכן מהו אומר?

"ויכל משה את המלאכה".

ובאמת הדברים דומים. כשסיים הקב"ה להוציא את העולם מגלות התוהו ובוהו שלו וסידר את העולם בין שמים לארץ, הוא שם ביניהם את האדם שיבשר לעולם את גאולתו.

על האדם הוטלה המשימה לתת לכל חיה את שמה ולכל בריאה את משמעותה. אז נכנס העולם אל השבת שלו, אל המנוחה והגאולה שלו, אז כלתה המלאכה. 

בעצם בסיום מלאכת המשכן מתרחש אותו התהליך. ספר שמות כולו הוא ספר "הגלות והגאולה"
. 

הוא מתחיל בתאור הגלות הנוראית במצרים והוא מסתיים בתאור הגאולה הגדולה של יום הקמת המשכן. הספר שפתח בפרעה המבקש לנתק בין הקב"ה לבין העולם מסתיים בכבוד ה' המלא את המשכן "אשר בָּנו בני האדם" שראו את פרעה וחילו מתים על שפת הים.

במרכזה של הגאולה הזאת עומד משה רבנו. אך כסבורים אתם שבכך מסתיים ספר שמות?  לא ולא. ספר שמות מסתיים בעוד פרט 'קטן' אחד ומופלא. משה רבנו שרק עתה סיים את מלאכת המשכן ונאמר עליו "ויכל" כמו שנאמר על הקב"ה במעשה בראשית, יודע בדיוק מה הוא לא. האדם הזה שניצח את פרעה ומעצמת העל המצרית שלו, שהעביר אותנו בים ושנכנס בתוך הענן ארבעים יום וארבעים לילה, האדם שכיפר עלינו בחטא העגל ועכשיו מסיים את מלאכת המשכן ומחזיר את כבוד ה' לשכון בעולם, עומד עכשיו מחוץ למִשְׁכָּן ומה נאמר עליו?

"ויכל משה את המלאכה... וכבוד ה' מלא את המשכן. ולא יכול משה לבוא אל אהל מועד כי שכן עליו הענן וכבוד ה' מלא את המשכן"
.

בזכותו שוכן הענן, בזכותו ממלא כבוד ה' את המשכן אבל הוא לא יכול להכנס אליו. מדוע? מפני שעוד לא קראו לו. מפני שאם הקב"ה לא יקרא לו הוא לא יוכל לעשות כלום. מפני שבן חורין אמיתי הוא משה רבנו ואין הוא משועבד לשום דבר בעולם, בעיקר לא לעצמו. 

"ולא יכול משה לבוא - 

אמר רבי חמא בר חנינא: וכי תעלה על דעתך שהיה משה מתירא מן הענן והרי כבר נאמר 'ויבא משה בתוך הענן'
 - מלמד שהיתה הענן נבקעת לו והיה מהלך בתוכה כאדם שמהלך בתוך שביל, אלא מאי ולא יכול?! מלמד שחלק כבוד לשכינה ולא נכנס עד שקרא לו הקב"ה"
.

וכך עומד מחוץ למשכן "איש הא-לקים", איש שכל מה שיש לו הוא מהתבטלותו המוחלטת לא-לקים. רק אז מגיעה קריאת החִבּה הגדולה -

"ויקרא אל משה - 

אמר הקב"ה: כל הכבוד הזה עשה לי משה, ואני מבפנים והוא מבחוץ?! קראו לו שיכנס לפני ולפנים, לכך נאמר ויקרא אל משה"
.

"וידבר ה' אליו - 

 למעט את אהרן"
.

קולו של ה' אולי נשמע לכולם, אבל הדיבור והקריאה היו רק אליו. להתבטלות המוחלטת הזאת לא זכה להגיע איש בעולם, אפילו לא אהרן. 

ו. "ויקֶר" או "ויִקְרָא"

זוכרים אנחנו את הא' הזעירא של ויקרא?

"ויקרא - מפני מה האל"ף קטנה? ויש לומר מתוך ענוָתו של משה שהיה מקטין עצמו. אמר לפניו: רבונו של עולם, מפני מה כתבתני בתחלת תורת כהנים?  אמר לו: מה אעשה?  אם אכתוב 'ויקר א-לקים אל משה' והוא לשון מקרה, אמר לפניו: בבקשה ממך שתעשה דבר שיכירו וידעו הדורות שקשה עלי הקריאה הזאת, אמר לו: אעשה אל"ף קטנה שהקטנת עצמך"
.

כמה מופלא ועמוק הוא ההבדל בין "ויִקֶר" ל"ויקרא". משה רבנו משוכנע שהוא נקרא לחלוטין במקרה אל ה'. הרי אין לו שום דבר מעצמו. אין הוא סבור שיקָרֵא, מפני שהוא אינו רואה את עצמו ראוי להיות מוזמָן. עבד הוא "לה' ולעמו"
. כל-כך הוא שמח בידיעתו את הלא יכול  שלו. כל-כך הוא משלים עם אפסותו של האדם שהיא היא כח עוצמתו וגדולתו כי ככל שהוא מבוטל יותר כך כל כוחו הוא     מהא-לקים. 

כל-כך מופלא הוא השילוב הזה של אדם שהפך את כל העולם כולו ומתחנן "שיכירו וידעו הדורות שקשה עלי הקריאה הזאת". עכשיו אנחנו מבינים מיהו מודל הגאולה מהפַּרְעֹה ההוא הרובץ בתוך יאוריו ומשתחוה לדמות עצמו?!

איך מתחיל ספר ויקרא? בויִקֶר עם אל"ף קטנה. מי שרוצה להתקרב באמת, "אדם כי יקריב מכם קרבן", זה מה שהוא צריך לחוש.

ה"ולא יכול" של משה הוא האנטי-תזה לתחושת היכולת הרוחנית של נדב ואביהוא. זרות האש שהם הקריבו היתה רק בדבר אחד - בכך שה' לא צוה אותם, והם עשו זאת מעצמם. למשה לא היה עצמו, וזאת בדיוק היתה עוצמתו. משה מה הוא היה?  עבד ה'. הוא היה -  ה' שהיה בתוכו ! לכן הוא נקרא "איש הא-לקים"
.

ז. "להאמין בה' ולהאמין בעצמו"

על הפסוק "ויאמינו בה' ובמשה עבדו" כותב ר' צדוק הכהן מלובלין זצ"ל כך:

"כשם שצריך האדם להאמין בה' יתברך כך צריך אחר-כך להאמין בעצמו… כי נפשו ממקור החיים יתברך שמו והש"י מתענג ומשתעשע בה כשעושה רצונו. וזה פרוש 'ויאמינו בה' ובמשה עבדו'... - האמינו שהש"י חפץ בהם"
.

הכח הזה להיות בטל ממש אל הקב"ה הוא ב"הפוך על הפוך" קשה יותר ויותר דוקא ככל שאתה גדול יותר. הדרך להיות בטל אל הקב"ה באמת הוא לעשות את מצוותיו מפני שהוא מצוֶה, כי הש"י מתענג ומשתעשע בנפשו כשהוא עושה רצונו ללא שום סברא, ללא שום ריגוש רוחני-אגואיסטי שלך. 

ח. גדולת ההתועדות

כשעם ישראל הגיע לראש-חדש ניסן, ליום הקמת המשכן הוא הגיע לשיא התקרבותו אל הקב"ה. בראש-חדש ניסן הקודם הוא קיבל את כח קדושת הזמנים והמועדים. אז במצות "החֹדש הזה לכם" למדה הרעיה איך להִועד עם הדוד: 
"אלה מועדי ה' אשר תקראו אֹתָם במועדם - אָתֶם, אָתֶם, אָתֶם, ג' פעמים"

בראש חֹדש ניסן הראשון למדה הרעיה את זמני ההתועדות, בראש-חדש ניסן השני הם מגיעים למקום ההתועדות. שם, במשכן, יהיה "אוהל המועד" בין הדוד והרעיה. ביום הקמת המשכן תקריב הרעיה את קרבנותיה והאש תצא מלפני ה' ותאכל את העולה ואת החלבים. ב"חתונה" הזאת, ב"התועדות" הזאת ישתתף כל העם, והעולם ישמח כביום בריאת שמים וארץ:

"וירא כל העם ויָרֹנו ויפלו על פניהם".

ט. סכנת ההתועדות

ודוקא לפני שמגיעים לגדלות הזאת רואה משה רבנו צורך לצוות את ישראל במצוה הבאה:

"ויאמר משה זה הדבר אשר צוה ה' תעשו וירא אליכם כבוד ה'"
.

הפרשנים תמהו על איזה דבר מצוה פה משה רבנו את העם. שהרי בפסוקים הקודמים נאמר לכהנים ולזקני ישראל בדיוק מה לעשות ובפסוק ה' נאמר כבר הביצוע:

"ויקחו את אשר צוה משה אל פני אהל מועד ויקרבו כל העדה ויעמדו לפני ה' ".

מהו אם כן מה שחוזר משה לאחר שכבר עשו את אשר צוה ה', ואומר "זה הדבר אשר צוה ה' תעשו..."?!

בספרא מופיעה דרשת חז"ל הבאה לענות על כך ועל פניה היא נראית רחוקה מהפשט:

"זה הדבר -

אמר להם משה לישראל: אותו יצר הרע העבירו מלבכם ותהיו כולכם ביראה אחת ובעצה אחת לשרת לפני המקום. כשם שהוא יחידי בעולם כך תהא עבודתכם מיוחדת לפניו... עשיתם כן - 'וירא אליכם כבוד ה'"
.

אין זה פשט?  לא לפי הסברו המופלא של הנצי"ב:

"והענין, כי כבר היה בימי משה כיתות בישראל, שהיו להוטים אחרי אהבת ה', אבל לא על-ידי הגבולים שהגבילה התורה... הבין משה דמכל-מקום יש בלב כמה אנשים... הגעגועים, השאיפה, הרצון להגיע למדרגה כזו של קרבת א-לקים, מה שאי אפשר  להגיע אליו אלא בעת שנצטוו על ידי זה, בשביל זה אמר משה לישראל... - 'אותו יצר הרע העבירו מקרבכם' - שגם זה התשוקה, אף על גב שהיא להשיג אהבת ה' בקדושה, מכל מקום אם היא לא בדרך שעלה על רצונו יתברך, אינו אלא דרך יצר הרע להטעות ולהתעות גדולי ישראל בזו התשוקה... ובא משה רבנו בשעה המוכשרת לכך, להגיד לאדם יושרו, אשר רק 'זה הדבר אשר צוה ה' תעשו, וירא אלכם כבוד ה'' ולא ע"י דרכים אחרים איש כפי רעיון לבבו"
.

וכמה נכונים דבריו בפשוטו של מקרא ממש שהרי רק עתה זכה עם ישראל ונתברך על ידי משה לכבוד סיום מלאכת המשכן. ומתי היתה הברכה הזאת?! -

"ככל אשר צוה ה' את משה כן עשו בני ישראל את כל העבודה - וירא משה את כל המלאכה והנה עשו אותה כאשר צוה ה' כן עשו…"

כמה פעמים חוזר ענין העשיה ע"פ הצווי? ורק בזכות זה, בסופם של הפסוקים:

"…ויברך אותם משה"
.

עכשיו מובן מה בְּרכה בֵּרְכָם? - 

"אמר להם: יהי רצון שתשרה ברכה במעשה ידיכם - ויהי נֹעם ה' וכו'"
.

מפני ש"השם יתברך מתענג ומשתעשע" בנפשי כשהיא "עושה רצונו" ואז אני מאמין בכחי ושכינה שורה במעשה ידי. 

עתה מתקדמים ישראל שלב נוסף והם כבר נכנסים למשכן. עכשיו כבר לא עוסקים בבניה אלא בקרבנות עצמם, באש ובחלבים. ועכשיו צריך להזהיר שוב מפני "אותו יצר הרע" של "גדולים".

לעניות דעתי זהו סוד "כל הגדול מחברו, יצרו גדול הימנו"
. מפני שככל שאדם גדול יותר, יש לו יותר נפח משל עצמו ושם "אותו היצר הרע" יכול להכשילו בכל. ככל שאדם יותר "רֶבֶּה" - כך הוא צריך להיות בעצמו יותר חסיד...

י. "מְכַבְּדַי" ו"בוֹזַי"

ביום הקמת המשכן התרחשו בעם ישראל שתי תופעות הפוכות. 

בראשונה ראה עם ישראל את משה ה"לא יכול". 

ובשניה ראה עם ישראל את נדב ואביהוא שמחמת קריבתם ועוצמתם פעלו ולו לשניה אחת - כבר במה שלא ציוה אותם. להעניש אותם ביום הקמת המשכן זה לא לערבב את השמחה. זה אומנם משבית כל שמחה - "ואחיכם כל בית ישראל יבכו את השרפה"
, אבל אין זה מערבב אותה, אין זה מנותק מעצם הקמת המשכן, מפני שזה בדיוק מה שמסביר את המסוכן שבמשכן. מותם של נדב ואביהוא הוא חלק כואב אבל מהותי בהבנת הקמת המשכן וההתקרבות אל הקב"ה. 

דוקא נדב ואביהוא שאמורים להיות הכהנים הגדולים, "שלוחי דרחמנא" ו"שלוחי דישראל" גם יחד, חייבים להיות בטלים לחלוטין לצווי ה' וגם לעם, כשליחים המבטלים את דעתם בפני מְשלחיהם. ודוקא להם שהיו גדולים מכולם, היה "אותו יצר הרע" של התשוקה, של המימוש העצמי בקדושה, של עשיית את הדברים מעצמם בלי להרגיש חלק מהמנין כל-כך חזק בהם. 

"ויקחו בני אהרן נדב ואביהוא איש מחתתו" - 

"בני אהרן - שלא חלקו כבוד לאהרן,

  נדב ואביהוא - לא נטלו עצה ממשה,

איש מחתתו - איש מעצמו יצאו ולא נטלו עצה זה  מזה"
.

תראו את השלבים של הנתוק. לא צריך את הרב, לא צריך את אבא, לא צריך את אחיךָ ! 

אותה הקדושה הגדולה אותה למדו נדב ואביהוא אצל רבם הגדול משה רבנו, ואותה הכהונה הגדולה אותה למדו מאהרן אביהם הפכה להם לחרב פיפיות שעה שהרגישו קדושה בודדת, עצמית, רק שלהם. אותה שעה הם חשו שהם בניגוד למשה יכולים ועוד איך. מבינים הם את חשיבות הציווי אבל הוא אינו אמור לגביהם. הם יכולים להקריב מעבר לציווי. הציווי כללי הוא והוא חל על כלל ישראל, ובאותה שעה שניתקו עצמם מהציווי הכללי ניתקו עצמם גם זה מזה ואיבדו את יכולתם להיות "שלוחי דרחמנא" ו"שלוחי דישראל". "רֶבֶּה'ס" הם נהיו ושכחו שהם חסידים, מנהיגים הם נהיו ושכחו שהם עבדים לעמם. 

כמה נוראיים הם דברי המדרש בהשוואה הבאה:

"כִּי מְכַבְּדַי אֲכַבֵּד וּבוֹזַי יֵקָלּוּ "
 -

"כי מכבדי אכבד - זה משה שחלק כבוד לשכינה ולא הגיס דעתו מתחלתו ועד סופו, 

ובוזי יקלו - אלו נדב ואביהוא שהגיסו דעתן ונשטפו"
.

נדב ואביהוא, שני גדולי ישראל, "אצילי בני ישראל" שעליהם אומר משה ואהרן "רואה אני שהם גדולים ממני וממך"
 האם הם חס וחלילה "בוזי ה"?!

התשובה היא נוראית - כן !

מפני שדוקא ממרום גדולתם, במקום ללמֵד את ישראל את אשר צוה את כולנו ה', הם ניתקו את ישראל ממקור אותו הציווי.

שם ראה ישראל לאן אפשר להגיע ברִגוּשִׁים גדולים ובאקסטזות גדולות אם אלו נעדרות חלילה את הענוה הגדולה של עושי מצוות ה'. 

איך הגיב אהרן כלפי דברי הנחמה של משה רבנו? 

"וידם אהרן".

כותב על כך ה'שפת אמת':

"אין פירוש 'וידם' דוקא על הקול, רק שביטל עצמו... כי זה שאמר (משה) 'בקרובי אקדש' - להודיע, כי לא מצד מעלת האדם יכול להתקרב אליו, רק בכח ציווי הבורא יתברך, שעל זה נענשו נדב ואביהוא כמ"ש אשר לא צוה. ומיד למד אהרן זאת וזה וידם... ולכן בחר בו הקב"ה, שעושה השליחות רק לרצון הבורא יתברך המצוהו"
.

יא. ההפטרה
אגב, בהפטרת השבת
 אנו פוגשים שוב את אותן שתי תופעות. עֻזא הוא בנו של אבינדב (האם אין כאן את שני השמות שלנו - נדב ואביהוא? והאם אין עזא מתאר את ה"עזות דקדושה" הגדולה שעוד מעט תפרוץ גבולים?). עוזא ואחיו - אַחְיוֹ, מנהגים את העגלה עם ארון הא-לקים ודוד וכל בית ישראל שמחים ומשחקים לפני ה'. (כמו כל העם אשר ראו וירונו, בפרשה). מתוך השמחה הגדולה מתקרב עוזא בן אבינדב יותר מדי ונוגע בארון הא-לקים. הקב"ה ממית אותו במקום. ומה עושה דוד המלך? - חורה לו והוא מחפש דרכים לתקן. הוא קורא למקום "פֶּרֶץ עֻזָּה", כדי שנזכור את המסקנות החשובות לפני שנבקש לבנות מחדש מקדש והמקום נקרא כך עד היום הזה.

ומה אחר-כך? גם דוד, כמו אהרֹן מבקש לבטל עצמו לחלוטין לרצון ה' ולמצותו והוא חוקר "איך יבוא אלי ארון ה'?". גם דוד מעלה עולות וזבחים וגם אצלו כמו אצל משה נאמר "ויכל דוד… ויברֶך את העם". אלא שדוד בתור מלך מחדש חדוש אחד שלא היה באהרן. אהרן ביטל עצמו בבחינת "וידם". דוד ביטל את עצמו בבחינת "למען יזמרך כבוד ולא ידם"
.

מיכל שגדלה בבית מלכים לא יכולה היתה לסבול את ה"בזיון" הזה. אך דוד לימד אותה לאמר - "ונקלתי עוד מזאת והייתי שפל בעֵינָי"
, כי:

"אין הגדולה והכבוד אלא לשמוח לפני ה' שנאמר והמלך דוד מפזז ומכרכר לפני ה' ".

עוזא - מבית אבינדב מייצֵג את בית אבי נדב.

דוד - את משה ואהרֹן.

יב. חתן וכלה מתקנים את חטא נדב ואביהוא

"אחרי הדברים והאמת האלה", איך אפשר בלי להדבק בהלכה אחת, במנהג אחד ואפילו "מוזר" קצת, הקשור במות נדב ואביהוא. 

בהלכות תענית ב"שולחן-ערוך"
 מובאים:

"ימים שארעו בהם צרות לאבותינו וראוי להתענות בהם".

בראש הרשימה מובא: 

"באחד בניסן מתו בני אהרן".

הפוסקים דנו בשאלה כיצד יתכן שהתירו להתענות בראש חדש, והרי התענית הזאת היא רק מנהג והאיסור להתענות בראשי חדשים היא הלכה ברורה. "דבר-פלא" קורא לכך בעל "ערוך השולחן"
 המביא את דברי הגאונים החולקים ואוסרים להתענות גם בראש חדש ניסן. ואכן הרמ"א, בהתיחסו לדברי ה"שולחן ערוך" כתב שמי שמתענה בתעניות אלו, בראש חדש ניסן לא ישלים את תעניתו (כלומר, עד סוף היום) בגלל איסור התענית בראש חדש. 

אולם אותו הרמ"א פסק בשני מקומות אחרים
 כי חתן וכלה ביום חופתם הם היחידים החייבים להתענות גם בראש חדש ניסן
.

והדבר הוא מופלא. מדוע דוקא החתן והכלה צריכים להתענות בראש חדש ניסן, ממה נפשך, אם התענית היא לזכרם של נדב ואביהוא יתענו כולם, מה נשתנו חתן וכלה מכל ישראל בסוגית נדב ואביהוא?!

יג. ענות החֵרוּת

לענ"ד, משלימים הדברים את סוגיתנו עד תומה. כשחתן וכלה באים לבנות את ביתם, מקימים הם משכן ונעשים הם שותפים של הקב"ה. זהו יום הקמת המשכן הפרטי-כללי שלהם. זהו הרגע בו האדם יכול לחוש כי הוא בעל-בית והוא בונה ועושה וכו'. ודוקא אז מצווה הוא באותה התחושה שלא ידעו נדב ואביהוא. להקים את המשכן ולהתמלא בענות החרות של מי שיודע להיות "לא יכול". להקים את המשכן ולהתמלא ענוה כלפי שני שותפי האחרים - הקב"ה ואשתי. הקמת בית שבו חיים ככל הארץ אך מתבטלים כל הזמן למצות הבורא. הקמת בית שבו שנינו - את ואני - נעשים "רֵעִים" של הקב"ה
(!) ושותפים עמו בבנין עולם, אך מתבטלים עשרים וארבע שעות לטהרת הלכותיו.

האם לחנם אמרו חז"ל על נדב ואביהוא "שלא נשאו נשים"
? 

עתה כשחטאם של נדב ואביהוא היה עמום כל כך בפסוקי התורה עצמה, צא ולמד כמה אור שופך עליו סעיף קטן אחד בהלכה נדחת אחת על פי מנהג אחד, של ישראל העושים רצונו של מקום ומאמינים בה' יתברך ובעצמם. 
חלק ב'

"וידֹם אהרֹן"

( נערך על-ידי תלמידים )

א. "וידֹם אהרֹן"

בחטאם של נדב ואביהוא - כבר עסקנו בעיוננו הקודם. עיקר עיוננו זה לא בהם יהיה, אלא במה שמתרחש מיד לאחר מותם - בדברי משה אל אהרֹן, ובעקבות דברים אלו  - בתגובתו של אהרֹן למות בניו. בשתי מילים מתוארת התגובה הזאת, שתי מילים המקפלות בתוכן עולם שלם: 

"...וידֹם אהרֹן".

לא בכי, לא מספד, ודאי שלא צעקה או תלונה. רק דממה. דומיה. ולאחר מה מגיעה הדומיה הזו? - לאחר דברי משה: " הוא אשר דִבֶּר ה' לאמֹר בקרֹבי אֶקָּדֵש ועל פני כל העם אֶכָּבֵד". 

אם נחמה יש כאן, מהי הנחמה הזאת? משה אומר כאן אמירה הדורשת ברור. מ"וידם אהרון", אנו למדים שדברי משה גרמו לאהרֹן לאיזושהי נחמה שהתגובה שלה היתה השתיקה הזאת. מהי הנחמה? ובעיקר - מהי השתיקה ומה משמעותה?

ב. " 'ונקדש בכבודי' - אל תקרי בכבודי אלא במכובדי"

רש"י
, המנסה למצוא את הנחמה שבדברי משה, שואל את השאלה הפשוטה הבאה: 

" 'הוא אשר דִבר' - היכן דִבר? "

משה רבנו אומר שמותם של שני הבנים מחובר לדברי ה' "בקרֹבי אקדש", אך היכן מצינו שהקב"ה אמר זאת בכלל? 

"ונועדתי שמה לבני ישראל ונקדש בכבודי".

כבר בתחילת פרשת תרומה - אומר רש"י - עִם תחילת הציווי על הקמת המשכן, נאמר היעד ונכתבה המטרה להקמתו של המשכן הזה ב"פלקט" גדול על הקיר - שם אתקדש בכבודי. כל המהלך בעולם, כל המטרה לשמה "עם זו יצרתי לי" - היא: "תהילתי יספרו"
, היא קידוש שמי בעולם, ולכן אתם מקימים משכן לשכינה. 

ועדיין, מה לדבר ה' הזה ולמות נדב ואביהוא? 

ממשיך רש"י:

"אל תיקרי (ונקדש) 'בכבודי', אלא 'במכובדי'. אמר לו משה לאהרֹן: אחי, יודע הייתי שיתקדש הבית במיודעיו של מקום, והייתי סבור או בי או בך. עכשיו, רואה אני שהם גדולים ממני וממך.

'וידֹם אהרֹן' - קיבל שכר על שתיקתו. ומה שכר קִבל? - שנתייחד עמו הדיבור, שנאמר לו לבדו פרשת שתויי יין". 

על פי זה יש כאן מהלך ברור של נחמה. הקב"ה - אומר משה לאהרֹן - אמר כבר שקידוש ה' שיתגלה בעולם בהקמת המשכן ובגילוי שמו בעולם בכלל, יעבור גם דרך דברים כאלו. אני חשבתי שזה יעבור דרכי או דרכך, אבל עכשיו מסתבר שהם, בניך, גדולים ממני וממך. 

יש כאן גם משפטי נחמה אישיים, דיבור על מעלת המתים, אבל בעיקר יש כאן בקשה שלא לראות את המוות הזה כמשהו מקרי, בודד, חסר פשר - אלא כְּחלק ממהלך של התקדשות ה' בעולם. 

עכשיו ממשיך רש"י לנסות ולהבין איך מתקדש כך ה' בעולם:

" 'בקרובי' - בבחירי. 'ועל פני כל העם אכבד' - כשהקב"ה עושה דין בצדיקים מתיירא ומתעלה ומתקלס על ידי הבריות..."

ומדוע הוא מתקלס בכך על ידי הבריות? :

"...(שהם אומרים): אם כן באלו, כל שכן כשהוא עושה דין ברשעים. וכן הוא אומר: 'נורא אלהים ממקדשך', אל תקרי 'ממקדשך', אלא 'ממקודשיך'. "

התקדשותו והתעלותו של הקב"ה לא תמיד באה בצורה הפשוטה והברורה של של "נקדש בכבודי" ושל "נורא אלֹהים ממִקְדשְׁךָ", אלא לפעמים זה דרך "מכובדיך" ו"מְקוּדשֵׁיך".  

"אנה הלך  דודך היפה בנשים, אנה פנה דודך?" - שואלות בנות ירושלים בשיר השירים. "דודי ירד לגנו לערֻגות הבֹּשם לרעות בגנים וללקֹט  שושנים". "לערֻגות הבֹּשם - אלו ישראל" אומרים חז"ל
, ו"ללקוט שושנים - לסלק את הצדיקים שבישראל". לפעמים כך מתקדש דודי. יורד לגנו, מלקט שושנים.  

על לקיטת השושנים הזו מדבר משה עם אהרֹן. אהרֹן בתגובה - שותק, ולשתיקה הזאת יש משמעות גדולה. 

לפני שננסה להבין את משמעותה של השתיקה, כדאי לזכור שהשיחה הזאת בין משה המדבר לאהרון השותק, היא התהפכות היוצרות בתורה. כשמשה נבחר לתפקידו הוא זה שהיה "כבד פה וכבד לשון" הוא "לא איש דברים". ואהרון - "ידעתי כי דבר ידבר, הוא יהיה לך לפה". אהרון הוא המדבר ומשה הוא השותק. אבל עכשיו משה הוא המדבר, ובדיבורו זה הוא מלמד את אהרֹן את השתיקה. 

ג. "שתוק, כך עלה במחשבה לפני"

לשתיקה הזאת ניכנס מתוך גמרא
, המתארת את השיעור בו למד משה עצמו על הצורך בשתיקה:

"אמר רב יהודה אמר רב: בשעה שעלה משה למרום מצאו לקב"ה שיושב וקושר כתרים לאותיות. אמר לפניו: רבש"ע מי מעכב על ידך? אמר לו: אדם אחד יש שעתיד להיות בסוף כמה דורות, ועקיבא בן יוסף שמו, שעתיד לדרוש על כל קוץ וקוץ תלין תלין של הלכות...".

משה רבנו, השומע על אותו אדם העתיד לעמוד בסוף כמה דורות, שעכשיו מתעכבת נתינת התורה בגללו, לא יכול שלא לבקש לראותו:

אמר לפניו: רבש"ע הראהו לי. אמר לו: חזור לאחוריך. הלך, וישב בסוף שמונה שורות ולא היה יודע מה הם אומרים. תשש כוחו... חזר ובא לפני הקב"ה. אמר לפניו: רבש"ע, יש לך אדם כזה ואתה נותן תורה על ידי? אמר לו: שתוק, כך עלה במחשבה לפני. אמר לפניו: רבש"ע, הראיתני תורתו, הראיני שכרו. אמר לו: חזור לאחוריך. חזר לאחוריו. ראה ששוקלים בשרו במקולין. אמר לפניו: רבש"ע , זו תורה וזו שכרה? אמר לו: שתוק, כך עלה במחשבה לפני". 

כשרואה משה את מעלתו של רבי עקיבא ואת סופו, הוא חוזר אל הקב"ה ושואל אותו שתי שאלות קשות מאד. 

אני חשתי - אומר משה - בבית מדרשו של רבי עקיבא, שהוא חובק עולמות. שהוא רואה דברים בהיקפים שאני אולי לא רואה אותם, שהוא מאחד את הכל. התורה, שצריכה להקיף את הכל, והיא נצחית ומקיפה את כל הדורות, אולי היא מתאימה יותר להינתן על ידי אותו אדם שגם הוא, כמוני, חי מאה ועשרים שנה, ומגיע לכך שבסוף יוצאת נשמתו ב"אחד" ? 

וכשהוא רואה את רבי עקיבא אחרי מותו, הוא שואל את השאלה השניה. הוא רואה לא רק את נטילת נשמתו של רבי עקיבא על ידי הרומים, אלא אפילו כיצד הם מרוויחים מבשרו. כיצד הם מפיקים מבשרו טובת הנאה, והוא עומד ושואל - איך אפשר להבין את זה?

על זה עונה לו הקב"ה את התשובה הפשוטה: "שתוק, כך עלה במחשבה לפני". מה פירושו של "שתוק" זה ? 

הדברים הם פשוטים מאד ועם זה עמוקים מאד. ניתן להבין את השתיקה הזאת ברמה אחת - שתוק, מפני שאינך יכול להבין, וכך עלה במחשבה לפני. אבל ניתן להבין את השתיקה הזאת במדרגה אחרת לגמרי. יש דברים שבשביל להבין אותם צריכים לשתוק!! לשתיקה יש עוצמה, שאין לשום דיבור. לא "שתוק" כי אי אפשר להבין, אלא כששותקים - רק אז אפשר להבין. 

הא - כיצד? 

ד. "סייג לחכמה - שתיקה"

רבי עקיבא, שדרכו למד משה רבנו את מעלתה של השתיקה הוא המלמדנו במסכת אבות את המשנה הידועה הבאה:

"שחוק וקלות ראש מרגילין את האדם לערווה. מסורת סייג לתורה. מעשרות סייג לעושר. נדרים סייג לפרישות. סייג לחכמה - שתיקה"
. 

השוואתה של האמרה האחרונה לקודמות לה, היא שתעמידנו על משמעותה. בעצם, מבחינת סדר הדברים, צריך היה להיות כתוב: "שתיקה - סייג לחכמה", כמו בשאר הסייגים. מעשרות הם סייג לעושר, נדרים סייג לפרישות, והשתיקה - היא סייג לחכמה. מדוע שינה רבי עקיבא בשתיקה? 

ההסבר פשוט. כל הדברים האחרים, מופיעים כִּמְקדמים למשהו אחר. מעשרות הם מקדם לעושר - "עשר בשביל שתתעשר". אך התבוננות במציאות תלמד אותנו שיש כמה יהודים שהתעשרו גם בלי לעשר... ויש כמה יהודים שעישרו אבל עדיין לא כל כך התעשרו...

כך גם בשאר הדברים. נדרים הם סייג לפרישות. מי שרוצה להיות פרוש, ימעט בנדרים. אבל יכול להיות אדם שהוא כל כך גדול ונזהר, שגם עם הנדרים יהיה פרוש. אין כאן הבטחה, אלא תיאור סטטיסטי - כך זה ברוב המקרים. 

רק השתיקה היא תנאי מוקדם והכרחי לחכמה. אין חכמה בלי שקודמת לה שתיקה!!

ובאיזה חכמה מדובר?

חכמה כאן אין פירושה עוד מידע. כשמדובר על חכמה במובן הזה, שתיקה היא לא דבר רצוי, שהרי "לא הביישן למד"
. חכמה כאן פירושה אותה חכמה שגם עליה למדנו באבות: "איזהו חכם?" - "הרֹאה את הנולד". חכמה כאן זהו הכח של מי שיודע להיות חכם ולראות דברים שקשה לראות אותם. של מי שיודע להבין לאן הדברים הולכים ומאין הם באים, כי הוא יודע לראות דברים במכלול. מי שרוצה לראות דברים במכלול - חייב להצטייד בשתיקה.

המדבר, באופן טבעי, מתייחס רק לאותה נקודה שעליה הוא מדבר. הוא מתחייס לפרט כזה או אחר, לידיעה כזאת או אחרת. הוא חייב להיות מרוכז בה. רק מי ששותק יכול להתייחס אל הכל. 

אתה רוצה להבין - משה רבנו - את "זו תורה וזו שכרה?" - תדע לשתוק ולהביט על המהלך כולו. עכשיו אתה רואה את הנקודה הקשה ביותר, את הנקודה בה שוקלין את בשרו של רבי עקיבא במקולין, ואתה עומד ושואל "זו תורה וזו שכרה?", ואני מצווה עליך - לשתוק. לשתוק כדי להצליח לראות גם אלפיים שנה אחורה ואלפיים שנה קדימה, את תורתו של רבי עקיבא. תשתוק ותדע לראות איפה נמצאים היום אלו ששקלו את בשרו במקולין, ואיפה רבי עקיבא ותורתו. 

ה. "ושבח אהרֹן"

השתיקה הזאת היא היא "וידֹם אהרֹן". 

מתי אהרֹן שותק? כשהוא שומע ממשה את "בקרֹבי אקדש ועל פני כל העם אכבד". כשהוא לומד שיש מהלך, והמהלך הוא ארוך וקשה, אבל המהלך הוא המהלך של שם ה' המתקדש בעולם. אי אפשר להבין כשמתבוננים רק בתמונה אחת, רק בשושן אחד שנקטף, אבל אפשר להבין  כשמביטים על המהלך כולו, על הגן כולו, על הדוד היורד לגנו. 

אהרון מבין את זה ומבין שעליו להפסיק להסתכל בתמונות פרודות, ולהתחיל לראות את הכל מתוך שתיקה - "וידֹם אהרון". 

השתיקה הזו וקבלת השכר עליה, מלמדים אותנו חז"ל, מחוברת היא מאד לבית האבל:

"אגרא דבי טמיא - שתיקותא"
.

השכר בבית האבל, בבית הקברות, הוא השתיקה שיש שם. לא ההספדים, לא הדיבורים. השתיקה. 

בתרגומו של אונקלוס לשתיקתו זו של אהרֹן, קיימות שתי גרסאות. הגירסא הרגילה בתרגומו היא: "ושתיק אהרֹן". הגירסא המדוייקת היא: "ושבח אהרֹן" !!

הייתכן? אדם רואה במות בניו ומשבח? על איזה שבח מדובר כאן? מה פירושו של שבח זה? 

השבח - הוא הוא השתיקה. השבח הזה והשתיקה הזו הם העומק הכי גדול של הדרישה מהאדם לברך על הרעה כשם שהוא מברך על הטובה
, דרישה שפירושה להצליח להגיע לעולם שבו אתה באמת מבין שישנו איזשהו מכלול גדול. כשאתה מבין שיש מכלול גדול, בעצם השתיקה שלך אתה משבח את הקב"ה יותר מכל ההללים, ויותר מכל השבחים שיכולים להיאמר. 

ו. "ישב בדד וידֹם"

אולי, על פי הדברים האלה, ניתן להבין משנה ידועה : 

"רבי חנינא בן תרדיון אומר: שניים שיושבין ואין ביניהם דברי תורה הרי זה מושב לצים שנאמר 'ובמושב לצים לא ישב'. אבל שנים שיושבים ויש ביניהם דברי תורה שכינה שרויה ביניהם שנאמר: 'אז נדברו יראי ה' איש אל רעהו ויקשב ה' וישמע ויכתב ספר זיכרון לפניו ליראי ה' ולחֹשבי שמו'. אין לי אלא שניים? מנין שאפילו אחד שיושב ועוסק בתורה שהקדוש ברוך הוא קובע לו שכר? שנאמר: 'ישב בדד וידֹם כי נטל עליו'. "

השאלה הפרשנית עולה מאליה - מהיכן אנו למדים ש"וידֹם" פירושו לעסוק בתורה? 

הרמב"ם, בפירושו למשנה, מסביר זאת ע"פ תרגום האונקלוס לפסוק שלנו :

 " 'וידֹם אהרון' - תרגומו 'ושבח אהרֹן'. שהוא כמי שקיים כל התורה כולה מאומרו: 'כי נטל עליו' כאילו נתינת התורה כולה היתה בעבורו לבד"
.

למה מתכוֵן הרמב"ם ?

הגירסא המדוייקת של האונקלוס היתה לפני הרמב"ם, והרמב"ם הבין שהשתיקה היא השבח הגדול ביותר, שהשתיקה היא הכח לסכם הכל יחד, וכחה של השתיקה כתנאי להבנה הוא הכרחי לא רק בעולם  של "וידם אהרון", של ראיית המכלול, אלא גם בעולם של תלמוד תורה. 

כי ישנם שני סוגים של לימוד - האחד, לימוד עם החברותא, שבו שניים מדברים איש אל רעהו, אדם עם חברו או רב עם תלמידו. המשותף להם הוא שאתה מתחבר אל הדבור המסוים שנאמר לך או שאתה אמרת לחברך. אבל ישנו עוד שלב בלִמוד והוא מתרחש אצל האדם בעצמו. תמיד בחיים ישנו שלב שבו אתה רואה את המכלול ולא את הפרטים. יושב בדד ורואה את המכלול - זהו האחד שיושב ועוסק בתורה. גם אם יושבים שניים ולומדים ישנו תהליך שמתרחש רק אצלי, לבד. זהו ה"וידֹם" זהו הכח להפנים את הדברים ולראות אותם בשרשם, ביחד.

ז. "כל דעבד רחמנא - לטב"

רבי עקיבא, המעכב על ידו של הקב"ה בנתינת התורה, רבי עקיבא המלמדנו את מעלת השתיקה במסכת אבות, הוא המלמדנו את היכולת לראות דברים במכלול, את היכולת לשחוק גם כאשר רואים שועל יוצא מבית קדשי הקדשים
, גם כאשר קול המונה של רומי נשמע בעולם, כי רבי עקיבא יודע שהשועל הזה, הוא רק תמונה אחת, בודדת, נפרדת. כי הוא יודע שנבואתו של אוריה המתממשת בשועל הזה, מחוברת היא למהלך שלם - שבסופו, מתממשת גם נבואתו של זכריה
. 

זה רבי עקיבא, שגם בשעות קשות בהן נראה שהכל פועל כנגדו, יודע לומר: "כל דעביד רחמנא לטב עביד", כמסופר במסכת ברכות:

"רבי עקיבא דהוה קאזיל באורחא (= רבי עקיבא היה מהלך בדרך), מטא לההיא מתא בעא אושפיזא, לא יהבי ליה. (=הגיע לעיר אחת, ביקש ללון בה ולא הכניסוהו) אמר: כל דעביד רחמנא לטב. אזל ובת בדברא (=הלך ולן בשדה מחוץ לעיר), והוה בהדיה תרנגולא וחמרא ושרגא (=והיו עמו תרנגול וחמור ונר). אתא זיקא כבייה לשרגא (=באה רוח וכבתה לו את הנר), אתא שונרא אכליה לתרנגולא (=בא החתול וטרף את תרנגולו), אתא אריה אכלא לחמרא (=בא האריה ואכל את חמורו). אמר: כל דעביד רחמנא לטב. ביה בלילא אתא גייסא, שבייה למתא (=באותו הלילה באו גייסות על העיר ושבו את תושביה). אמר להו: לאו אמרי לכו, כל מה שעושה הקדוש ברוך הוא הכל לטובה! "

כשכבה הנר או כשנאכל התרנגול או כשנטרף החמור - כל אחד מהרגעים האלה בפני עצמו, הוא רגע קודר, מפחיד, לא רצוי. רק הבנה אמיתית שלא תמיד מבינים, ושיש מי שעושה את הכל ורואה את התכנית כולה, רק יכולת אמיתית לשתוק ולהתבונן במהלך כולו - מאפשרת לחזות לבסוף ב"גייסא שביא למתיא" מבלי להיות מבין השבויים.  

את ראיית המכלול הזאת, למד רבי עקיבא אצל רבו - נחום איש גם זו. שמפני מה נקרא כך? - משום שעל כל שארע לו אמר תמיד: "גם זו לטובה"
. מה פירוש "גם זו לטובה?" האם זה רק משפט ל"חיזוק" כשרע? מילות עידוד? - "בעזרת ה', יהיה בסדר"... אבל הרי עכשיו לא בסדר! עכשיו רע, עכשיו זו מציאות לא רצויה, אז איך "גם זו לטובה"?

"גם זו לטובה", אם תבין שהכל הוא חלק ממהלך, והמהלך הוא "לטובה". בסוף, רק בסוף תתגלה הטובה ותֵרָאֵה, רק בסוף יגיע המהלך לייעודו ושמו של ה' יתקדש בעולם, אבל כל צעד באמצע, גם מות נדב ואביהוא והשועל שעדיין יוצא מבית קדשי הקדשים, הוא חלק מאותו מהלך. 

חלק ג'

מיציאת מצרים לעליה ממצרים

לפרשת מאכלות אסורות

חלקה האחרון של פרשתנו פותח את חמשת פרקי הטומאה והטהרה של ספר תורת הכהנים. אין אנו עוסקים כאן לא בקרבנות ולא במשכן, לא בכהנים ולא בכהונה אלא בחיות ובשרצים, בנגעים ובאהלות. לתוך ענייני טומאה וטהרה בכלל ולעניני טומאה וטהרה באדם בפרט נִכנס בעז"ה בעיוננו בשבוע הבא.

הפעם מבקשים אנו רק לשאול על מיקומה של פרשת "זאת החיה" בפרשיותינו. 

א. מבנה כללי

עשרת הפרקים הראשונים של ספר ויקרא עסוקים היו בהקמת המשכן ובתורת קרבנותיו. בכך ממשיכים עשרת הפרקים הללו לא רק את חלקו האחרון של ספר שמות - מאז הציווי על מלאכת המשכן - אלא את ספר שמות כולו, מ"הוציאנו ממצרים" ועד "ובנה לנו את בֵּית הבחירה לכפר לנו על כֹּל עוונותינו". התקרבות האדם לה' היא ודאי שיאה של יציאת מצרים והגאולה, לקראתה אנו הולכים מתחִלת הגלות של ספר שמות. 

אבל פרק יא' שבפרשתנו, העוסק במאכלות אסורות ובטומאה וטהרה באוכלין, נראה לא קשור לרצף הזה, ודוקא על הרקע הזה מופלא הוא סיומה של פרשת מאכלות אסורות: 

"כי אני ה' א-לקיכם והתקדשתם והייתם קדֹשים כי קדוש אני, כי אני ה' המעלה אתכם מארץ מצרים להיות לכם לא-לקים והייתם קדֹשים כי קדוש אני"
.

גם הפרשות על הציווי הכללי של מלאכת המשכן מסתיימות במגמה של היציאה ממצרים
 וזה מובן לחלוטין. אבל מה ליציאה ממצרים ולפרשת האכילה דוקא? 

יתרה מזאת, אם נעיין בסִכום פרשת ציווי המשכן ונשוה אותה לסִכום פרשת מאכלות האסורות נגלה דבר משונה. בסוף פרשת תצוה נאמר כך:

"וידעו כי אני ה' א-לקיהם אשר הוצאתי אותם מארץ מצרים לשכני בתוכם אני ה' א-לקיהם"
.

ואילו פרשת מאכלות אסורות מסתיימת במושג: 

"כי אני ה' המעלה אתכם מארץ מצרים...".

האם הגיוני הוא שבעקבות פרשת המאכלות האסורות אנו מתעלים לרמה גבוהה יותר מבעקבות בניית המשכן?

רש"י בפסוקנו, מביא את דברי התנא דבי רבי ישמעאל:

"בכולן כְּתיב 'הוצאתי' וכאן כתיב 'המעלה' - 

תנא דבי רבי ישמעאל, אלמלי לא העליתי את ישראל ממצרים אלא בשביל שאין מיטמאין בשרצים כשאר אומות - דיים. ומעלְיותא היא גבייהו, זהו לשון 'המעלה' ". 

עליה איננה רק יציאה. העליה היא המעלה המיוחדת שלנו. אך מדוע זאת באה לידי ביטוי דוקא בעניני האכילה? 

ב. בגן עדן מקדם

גאולת ישראל ממצרים היא בבואה של גאולת העולם שלפני החטא הראשון. בשני דברים עסק האדם כשהיה בן חורין בגן העדן. ראשית, הוא קרא שמות לכל החיות. קריאת השם היא הענקת משמעות, השכנת שכינה בתוך כל הברואים. כאשר נותנים לגוף שם, מוציאים אותו ממצרי הגוף הטכני שלו ומעניקים לו צורה יִחודית. 

הדבר השני שעשה אדם הראשון היה... לאכול. ואת זה לא עשה האדם סתם, בזה הוא צוּוָה
. ולא סתם לאכול אלא "אכֹל תאכֵל". רק מעץ אחד צוּוָה האדם שלא לאכול, על מנת שיזכור ש"עול יוצרו עליו"
. 

כאשר נהיית האכילה למִצוה, אין זה רק שהאדם נותן שמות רוחניים לגופים חומריים, אלא הוא ממש מעלה את החומר עצמו לשרשו. כאשר האדם מברֵך על אכילתו, הוא מחזיר כל עשב ועשב למקורו והוא מתקדש במהותו היחודית כאדם. אם קריאת השם היא נצחון הרוח על החומר, הרי שמצות האכילה היא ביטול החומר והעלאתו לשרשו הא-לקי. 

כשהקימו ישראל את המשכן הם הראו שהם יצאו ממצרים, אבל כשנצטוו ישראל שלא להיטמא בשרצים, הם הראו שהם עָלו ממצרים. 

ג. ליל הסֵדר
בליל הסדר, ליל האמונה והגאולה של כולנו עסקנו בשתי מצוות. בהתחלה קיימנו מצות סיפור יציאת מצרים. זוהי מצות ההגדה. זוהי החובה לראות את עצמנו כאילו גם אנחנו יוצאים היום ממצרים. לספר ביציאת מצרים זה לתת משמעות רוחנית לחיינו ולהיות לבני חורין. אבל במצות ההגדה לא סיימנו את חובותינו. רק בתום מצות ההגדה נהיינו ראויים לקיים את המצוה השניה של גאולתנו, את מצות... האכילה. 

רק בלילה הזה מסוגלים אנו לאכול ולברך לא על הפרי או על הירק, אלא על האכילה עצמה. כשברכנו "על אכילת מצה" העלינו את כל אכילות הלחם והדגן שלנו שבכל השנה לשרשם הגדול, וכשברכנו "על אכילת מרור" עשינו זאת על כל אכילות הירק והצומח. לברך על אכילת הפסח עוד לא זכינו, לכן הדבר המנמיך והמגושם ביותר באכילותינו הוא עדיין אכילת הבשר. אבל כשנזכה ונאכל "מן הזבחים ומן הפסחים" ונברך על האכילה בקדושה ובטהרה, נרומם גם את הבשריות הזאת למקום אחר
. 

"זאת החיה אשר תאכלו", כך נפתחה הפרשה הבאה לאחר פרשיות המשכן. כשסיימנו את פרשיות המשכן - יצאנו ממצרים. עכשיו כבר  ראויים אנו גם להעלות את כל מצָרֵינו למקורם הטהור ולעלות ממצרים. 

אמור מעתה, לא בהליכה אל המשכן מגיעה אפוא יציאת מצרים לשִיאה, ולא באֵש היוצאת מאת ה' ואוכלת את העולה ואת החלבים. מי שהגיע לשם אומנם יצא ממצרים אבל עוד לא עלה ממנה. העליה ממצרים לא תִלמד, לא ב"זאת תורת העולה"
, ולא ב"זאת תורת המנחה"
 של המקדש והמשכן, אלא ב"זאת תורת הבהמה והעוף וכל נפש החיה הרֹמשת במים ולכל הנפש השֹרצת על הארץ"
. שם עם "בשר בשדה" ועם שרץ המים נקיים "והתקדשתם והייתם קדֹשים, ושם נעבוד את ה' א-לקינו "המעלה אותנו מארץ מצרים". 
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� ויקרא י', א' ואילך; שם ט"ז, א'; במדבר ג', ד'; שם כ"ו, ס"א.


� שמות כד, ט - יא.


� רש"י, שם.


� רש"י, שם.


 �שם. 


� מגלה י:  אגב, לדעה שהעולם נברא בר"ח ניסן הרי שהיום השמיני למלואים, הוא בדיוק "יום אחד" לבריאת העולם.


� שמות, מ', א'-ב'.


� קהלת רבה א', י"ב. ועיין רמב"ן שמות מ', ב'.


� ויקרא טז, א' ורש"י שם


� במדבר ג, א-ב.


� רש"י, שם, וסנהדרין יט:


� רש"י לויקרא י', ב'.


� שמות מ, לג.


� בראשית, ב, ב. 


� ראה הקדמת הרמב"ן לספר שמות.


� שמות, מ, לה. 


� שמות כ, יח


� מדרש הגדול, פקודי


� ויקרא-רבה א, ז


� רש"י


� רא"ש, הדר זקנים


� ע"פ דהי"ב ל"ה, ג'.


� דברים ל"ג, א. תהלים צ', א'. ובמדרשים, שם.


� צדקת הצדיק, קנ"ד ושם בהרחבה


� ויקרא כ"ג, ד'. וראש-השנה כה.


� ט, ו.


� ספרא, ו', שם.


� העמק דבר, שם


� שמות לט, מב-מג


� רש"י, שם


� סוכה נג.


� ויקרא, י', ו'.


� ספרא, שם.


� שמו"א ב, ל.


� מדרש הגדול, שם.


� רש"י על ויקרא י, ג.


� שפת אמת, שמיני, תרמ"א.


� שמואל, ב', ו'.


� כנמסר בשם רמ"מ מקאצק.


�  שמואל ב, ו, כב. 


� או"ח תק"פ א-ב, ומקור דבריו בבה"ג ובטור.


� שם, א.


� או"ח תכ"ט, א' ושם תקע"ג א'.


� הרמ"א לשיטתו באהע"ז ס"א שחתן וכלה מתענים ביום חופתם.


� העמק שאלה לנצי"ב, ב"חיי שרה", בהסבר ברכת "שמח תשמח".


� מדרש הגדול, שמיני.


�  י, ג. 


�  ישעיהו, מג, כא. 


�  שיר השירים רבה, פרשה ו. 


�  מנחות, כט:


�  אבות, ג, יז. 


�  שם, ב, ו. 


�  ברכות, ו:


�  ברכות לג:


�  אבות, ג, ג. 


�   רמב"ם, במהדורת הר"י קאפח זצ"ל.


�   ראה מכות, כד. וראה בעיוננו לפרשת 'וישב', עמ' 15.  


�  "...ואעידה לי עדים נאמנים את אוריה הכהן ואת זכריהו בן יברכיהו'... תלה 


     הכתוב נבואתו של זכריה בנבואתו של אוריה... עד שלא נתקימה נבואתו של 


     אוריה, הייתי מתירא שלא תתקיים נבואתו של זכריה, עכשו, שנתקיימה 


     נבואתו של אוריה, בידוע שנבואתו של זכריה מתקימת...".


�  ברכות, ס:


�  ברכות, ס:


�  ראה תענית, כא.


�  יא, מה. 


�  הפסוק מופיע לקמן. 


�  שמות, כט, מו. 


�  בראשית, ב, טז. 


�  מדרש תדשא, ז. ראה בהרחבה עיוננו לפרשת בראשית. 


�  ראה בענין, פרי-צדיק ח"א, מעמ' קיח ואילך. 


�  ויקרא, ו, א. 


�  שם, ז. 


�  יא, מו. 
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