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השעיר לעזאזל - שוחד לשטן
המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט''א
מתוך הספר: עיוני פרשה - ויקרא (פרשת אחרי מות)
"לשלח אותו לעזאזל המדברה" (טז, י)

פרשתנו פותחת בתיאור סדר עבודת הכהן הגדול ביום הכיפורים. הפרק הזה כולו (פרק טז) מציג את המפגש של האיש הקדוש ביותר, בזמן הקדוש ביותר, במקום הקדוש ביותר, את שיא השיאים של עבודת המקדש. סמוך ונראה לפרק זה, ואולי כהשלמה לו, בא האיסור לשחוט קרבנות מחוץ למקדש, איסור המדגיש את חשיבות המקדש. התורה מצוה שרק בבית המקדש יתקיים פולחן ה', ולא בשום מקום מחוץ לו. "איש איש מבית ישראל אשר ישחט שור או כשב או עז במחנה, או אשר ישחט מחוץ למחנה ואל פתח אהל מועד לא הביאו, להקריב קרבן לה' לפני משכן ה' - דם יחשב לאיש ההוא דם שפך, ונכרת האיש ההוא מקרב עמו. למען אשר יביאו בני ישראל את זבחיהם אשר הם זובחים על פני השדה, והביאום לה' אל פתח אהל מועד" (יז, ג-ה). לא רק השחיטה של קרבן אסורה מחוץ למקדש, אלא גם ההקטרה: "ואליהם תאמר איש איש... אשר יעלה עולה או זבח ואל פתח אהל מועד לא יביאנו לעשות אותו לה', ונכרת האיש ההוא מעמיו" (יז, ח-ט), רש"י: "לחייב על המקטיר איברים בחוץ" (יז, ח).

התורה חוזרת על איסור זה בכמה מקומות.
 בין השאר נאמר: "והיה המקום אשר יבחר ה' א-להיכם בו, לשכן שמו שם, שמה תביאו את כל אשר אנכי מצוה אתכם... השמר לך פן תעלה עולותיך בכל מקום אשר תראה. כי אם במקום אשר יבחר ה' באחד שבטיך, שם תעלה עולותיך, ושם תעשה כל אשר אנכי מצווך" (דברים יב, יא-יד). וכך סיכם הרמב"ם: "כיוון שנבנה המקדש בירושלים, נאסרו כל המקומות כולן לבנות בהן בית לה', ולהקריב בהן קרבן. ואין שם בית לדורי דורות, אלא בירושלים בלבד ובהר המוריה, שבה נאמר 'ויאמר דוד זהו בית ה' הא-להים וזה מזבח לעולה לישראל' (דברי הימים א כב, א), ואומר (תהילים קלב, יד) 'זאת מנוחתי עדי עד'" (הלכות בית הבחירה א, ג).

לאור זה יש לעיין בפרט יוצא דופן בעבודת יום הכיפורים. על שני השעירים שלוקח אהרן לחטאת, הוא נותן גורלות. השעיר אשר עלה בגורל לה' נעשית בו עבודה שגרתית של זביחה, ואילו השני "אשר עלה עליו הגורל לעזאזל יעמד חי לפני ה' לכפר עליו לשלח אותו לעזאזל המדברה" (טז, י)... "וסמך אהרן את שתי ידיו על ראש השעיר החי, והתוודה עליו את כל עוונות בני ישראל ואת כל פשעיהם לכל חטאתם, ונתן אותם על ראש השעיר ושלח ביד איש עתי המדברה. ונשא השעיר עליו את כל עוונותם אל ארץ גזרה, ושילח את השעיר במדבר" (טז, כא - כב). והשאלה זועקת: ואיסור עבודת חוץ להיכן אזל?
 נכון, שאין זה המקרה היחיד שבו מצוה התורה על עבודה מחוץ למקדש. בציפורי המצורע
, בפרה אדומה
, ובעגלה ערופה
 ישנן עבודות קודש הנעשות מחוץ למקדש, אבל על השעיר לעזאזל הכהן הגדול סומך ידיו ומתוודה על חטאותיהם של ישראל והוא קרוב ביותר לקרבן. תחילתו בבית המקדש כקרבן רגיל וכפסע בינו לבין היותו קרבן, חשוב שבחשובים. בכל זאת הוא נשלח להמשך עבודתו מחוץ לעזרה ומחוץ לירושלים.

האלשיך הקדוש מחדד את השאלה ומחריף אותה: "הנה מבלי הכניס עצמנו בצפונֵי סודות ראוי לשים לב בצד מה, מה ענין השני שעירים הללו. וּשְיָשִים הוא יתברך כבודו לעומת עזאזל, להטיל גורל איזה מהם לה' ואיזה מהם לזר ההוא. ולמה יחשיבנו יתברך לכך? כי מה קש נידף הוא לפני א-להי עולם ה'. וגם מי חייב לתת לו שעיר, ולא עוד אלא שישלחוהו לו המדברה?" (אלשיך טז, ה-י, עמ' קיא). ברישא של דברי האלשיך הוא מדגיש, ששאלתו קשה גם מבלי שנדע מהו או מיהו אותו עזאזל, מבלי לדעת אם מדובר על שטן או מלאך. בכל מקרה קשה להבין, כיצד מקריבים או עובדים לגורם אחר לבד מהקב"ה?? 

כדי שנוכל לענות על השאלה, עלינו לברר מהו עזאזל, מה פירושה של אותה מילה יחידאית שאין לה אח ורע במקרא כולו. נראה שעזאזל הוא שם מקום
, ועל טבעו של מקום זה פירש רש"י: ""עזאזל - הוא הר עז וקשה. צוק גבוה שנאמר ארץ גזירה חתוכה" (רש"י טז, ח). שפתי חכמים מסביר, מהיכן שאב רש"י את מסקנותיו: "דבלשון עזאזל משמע תרוויהו שהיא מילה מורכבת עַז - אֵל. ואֵל הוא לשון חוזק כמו 'ואת אילי הארץ לקח' (יחזקאל יז, יג).
 ומפרש עוד רש"י, מנלן דהר היה שם? משום שנאמר 'ארץ גזרה' (טז, כב) וגזירה לשון חתוכה.
 אם אתה מחתך חריץ בארץ ממילא נעשית הר, שהרי העומד באותו חריץ הרי הוא כמו שעומד בעמק ההר" (אות ס). הרמב"ן מביא תורת כהנים: "לעזאזל - למקום הקשה שבהרים. יכול בישוב? ת"ל 'המדברה'. ומנין שהיה צוק? ת"ל 'אל ארץ גזרה'. ולפי זה יהיה פירוש ל'עזאזל' - לקשה. והוא כפל הזין כמו עזוז וגיבור". (רמב"ן טז, ב).
 וכן אבן עזרא: "אמר הגאון כי עזאזל שם הר ונקרא כן בעבור שהוא תקיף. כי טעם זכר השם, כטעם הררי א-ל, יקותיאל" (אבע"ז טז, ח).
 וכך סיכם רש"ר הירש: "'אל' מורֵה על גודל ההר, ו'עז' מורֵה על תוקפו וכן תרגם יב"ע".

לפי בעלי התוספות סיום המילה "עזאזל" אינו רומז לשום חוזק או לשון א-להים, אלא "אזל" היינו ללכת. לעז-אזל פירושו, ללכת למקום העז הקשה. דברי בעלי התוספות מוסבים על משפט מפורסם וקשה של אבן עזרא שכתב: "ואם יכלת להבין הסוד שהוא אחר מילת עזאזל, תדע סודו וסוד שמו. כי יש לו חברים במקרא ואני אגלה לך קצת הסוד ברמז בהיותך בן שלושים ושלש תדענו" (אבע"ז שם). וכך מפוענח הסוד בפירוש דעת זקנים מבעלי התוספות: "והכי פרושו כשתגיע ל'גלעד' שעולה בגימטריה ל"ג, תמצא לו דומה. שאותה תיבה מתחלקת לשנים כלומר גל - עד. והכא נמי תחלק האי תיבה לשנים לעז - אזל, וזהו שעיר המשתלח שהולך לעז לצוק ההר שהוא עז. הולך מתרגמינן אזל" (דזמה"ת טז, ח). וכן כתב רבינו בחיי: "מילת עזאזל כוללת לשון עז אזל" (כו, א). ובדעת מקרא מציע: "שהשרש הוא עז"ז בתוספת למד כמו במילה ברזל ששורשה ברז... וכן אמר רס"ג שדומה לה המילה 'עזאז' בערבית שענינה אדמה קשה שאינה ראויה לעבוד".
 

לפני שנכנס לסוגית השוחד לשטן, נביא את פירוש דון יצחק אברבנאל לתפקידו של השעיר המשתלח לעזאזל. וכך כתב: "לא היה עניין השעיר המשתלח, קרבן לעזאזל. ולכן לא זכה לזביחה או להקרבה ע"ג המזבח, אלא להרחיקו תכלית ההרחקה ולהשליכו אל ארץ גזירה שאין בה ישוב. וכאילו היה זה תפילה לא-להים שכן יעשה לשונאו, וזה עניין אמרם שלא יקטרג על ישראל כלומר שלא יהיה זרעו לישראל למכשול לפוקה ולצורר לנו". הווי אומר, מעשה השעיר לעזאזל הוא תפילה עם מעשה, מעין סימנא מילתא, וכעין דברי הרמב"ן "כי כאשר יעשה איזה דמיון בפועל דומה למה שראוי שיקרה בעתיד, יתקיים העתיד ההוא על כל פנים" (רמב"ן בראשית יב, ו). והר"ן כתב בדרשותיו: "ולכן יעשו הנביאים מעשה בנבואות כמאמר ירמיהו שצוה לברוך (ירמיהו נא, סג)... וכן עניין אלישע (מלכים ב יג, יז)... כאשר יעשה איזה פועל דומה למה שיקרה הפועל הדמיוני ההוא מקיים העתיד שיבוא בלי ספק" (הדרוש השני).
 דהיינו שילוח השעיר הוא תפילה, עם פעולה בצדה כחיזוק לקיום התפילה.

את המילה עזאזל שהגדירו הראשונים ברמז כדבר קשה ועז, וגזרה ודין, מוציאים חז"ל במפורש: "סמאל", דהיינו שטן וכוחות הטומאה. וכך מצינו בפרקי דרבי אליעזר
 המדבר על מתן תורה של השישי בסיון, ועל מתן תורה של יום הכיפורים: "ואילולי יום הכיפורים לא היה העולם עומד. שיום הכיפורים מכפר בעוה"ז ובעוה"ב שנאמר 'שבת שבתון'. 'שבת' - בעוה"ז, 'שבתון' - בעוה"ב. ואפילו כל המועדים עוברים יום הכיפורים אינו עובר... יום שנתנה בו תורה, אמר סמאל לפני הקב"ה: רבש"ע על כל העובדי כוכבים נתת לי רשות, ועל ישראל אין אתה נותן לי רשות? אמר לו הרי יש לך רשות עליהם ביום הכיפורים, אם יש להם חטא.
 ואם לאו - אין לך רשות עליהם. לפיכך נותנים לו שוחד ביום הכיפורים שלא לבטל קרבן של ישראל שנאמר 'גורל אחד לה' וגורל אחד לעזאזל' גורלו של הקב"ה קרבן עולה, וגורלו של עזאזל שעיר החטאת. וכל עוונותיהן של ישראל עליו שנאמר 'ונשא השעיר את כל עוונותם'. ראה סמא"ל שלא נמצא בהם חטא ביום הכיפורים אמר לפניו רבש"ע יש לך עם אחד בארץ, כמלאכי השרת בשמים. מה מלאכי השרת נקיים מכל חטא אף ישראל נקיים מכל חטא ביוהכ"פ.
 והקב"ה שומע עדותן של ישראל מן הקטגור שלהם ומכפר" (פרקי דרבי אליעזר, פרק מו).

ועל מתן השוחד לסמאל ביום הכיפורים יצא קצפו של ר"מ אלשיך: "והנה אמרו רבותינו שהוא להשחידו בל ישטין עלינו. והלא כמו זר נחשב הטעם הלז, כי מי ישמע לדבר הזה ולא יבעת באמת באמור 'מריה דאברהם'
... אם זכאים הם, מה צורך להשחיד את המשטין, ואם בלתי זכאים, מה בצע בהשחיד אותו. האם שופט כל הארץ לא יעשה משפט על העדר המקטרג? והלא הכל גלוי לפניו יתברך ולא יוותר כחוט השערה לאיש כמעשהו?... וכי משוא פנים יש בדבר חלילה? ועוד כי אדרבא, הוא תת פתחון פה לאמץ כח להשטין באומרו, ראה בניך משחידים אותי לבל אגלה נבלותם, וכדי ביזיון וקצף"! ובלשוננו נשאל: מה אכפת לקב"ה ממידת הדין? אם יש בנפשו לסלוח לעם ישראל, מי הוא השטן המסטין שיפריע לו? כלום חייב הקב"ה משהו למישהו? וכך שאלו חז"ל על הפסוק "אם יתמהמה חכה לו" (חבקוק ב, ג) - "שמא תאמר אנו מחכים, והוא אינו מחכה? תלמוד לומר 'ולכן יחכה ה' לחננכם' (ישעיהו ל, יח). וכי מאחר שאנו מחכים והוא מחכה, מי מעכב?" (סנהדרין צז ע"ב). 

התשובה שנותנים חז"ל לתמיהה זו היא: "מידת הדין מעכבת" הווי אומר, הקב"ה כבול כביכול למידת הדין שהוא עצמו ברא; שכן, בלי מידת הדין לא הייתה בעולם בחירה חופשית, ולא היה בסיס למתן גמול שכר או עונש. כל הבריאה הייתה במצב "נהמא דכיסופא", וכידוע, לא לזה התכוון הבורא בבריאת העולם הזה. מעתה כשקיימת מידת הדין בהנהגת העולם אין הקב"ה יכול להתעלם ממנה גם אם הוא "רוצה" לעשות כן. כדי לבטל את השפעתה ההרסנית יש לבטלה או לשחדה לבל תסטין על עם ישראל. 

כך מצאנו במקרים נוספים שהקב"ה כפוף לחוקים שהוא חקק, ואינו מפר אותם למרות שאינו "שלם" עמם. למשל בתנור דבי עכנאי: "אין אנו משגיחין בבת קול שכבר כתבת בהר סיני אחרי רבים להטות" (בבא מציעא נט ע"ב), וכן בעניין קידוש החודש "אשר תקראו אותם - אתם אפילו שוגגין, מזידין מוטעין" (ראש השנה כה ע"א), ולכן נאלץ הקב"ה להפך את קללותיו של בלעם לברכות [ע"י שלא זעם באותם ימים, תופעה שהביאה לריבוי "חסדים" בעולם ולחטא בנ"י בשיטים]. ולכאורה מה אכפת לקב"ה שיקלל, הרי הוא אינו חייב לבלעם דבר! וכך שאל אברבנאל: "ואם היה זה [=הכהן] שוחט לסמאל שלא יקטרג, הנה ברצות ה' דרכי איש מה יקטרג המקטרג? האם שמע ה' לקול מנחשים מקטרגים? ובוטח בה' ישוגב" (פרק טז, השאלה הז).

אחרי שהבנו שיש מקום למידת הדין בהנהגת ה' את העולם, ויש רשות לשטן לקטרג, ושהקב"ה מתחשב בקטרוגו - נחזור לתמיהת האלשיך על שיחוד השטן. שאלת האלשיך מתבססת על פסוק מפורש: "ונשמרתם מאד לנפשותיכם... פן תשחיתון ועשיתם לכם פסל... ופן תשא עיניך השמימה וראית את השמש ואת הירח ואת הכוכבים כל צבא השמים ונדחת והשתחווית להם ועבדתם" (דברים ד, טו-יט). ופירש הרמב"ם בפסקיו: "עיקר הציווי בעבודת כוכבים שלא לעבוד אחד מכל הברואים, לא מלאך ולא גלגל ולא כוכב ולא אחד מארבע היסודות, ולא אחד מכל הנבראים מהם. ואע"פ שהעובד יודע שה' הוא הא-להים והוא עובד הנברא הזה, על דרך שעבד אנוש ואנשי דורו תחילה
, הרי זה עובד כוכבים... ובעניין הזה ציוה ואמר השמרו לכם פן יפתה לבבכם, כלומר שלא תטעו בהרהור הלב לעבוד אלו להיות סרסור ביניכם ובין הבורא" (הלכות עכו"ם ב, א).

הוא הדין גם לגבי תפילה, אין להתפלל אלא לה' לבדו. בספר נפש החיים מביא ר' חיים מוולוז'ין עשרות מקורות, שאין להתפלל או לעבוד לכוח פרטי, אף שיודעים שהקב"ה מהוה ומחייה את כולם: "כמו שבעניין עבודת הקרבנות, אמרו רז"ל בבריתא סוף מנחות (ק ע"א) והוא מהספרי פרשת פנחס 'בא וראה מה כתיב בפרשת הקרבנות שלא נאמר בהן לא א-ל ולא א-להים אלא הוי"ה, שלא ליתן לבעל הדין לחלוק, וכמו שכתוב 'זובח לא-להים יחרם בלתי לה' לבדו'
; כן בעבודת התפילה חלילה לכוון לשום כח פרטי וספירה מיוחדת אלא לעצמות אדון יחיד אין סוף ב"ה כלל הכוחות כולם... ועיין בתשובת ריב"ש סימן קיז אשר השיב ר"י בן שושן בזה להריב"ש" (שער ב פרק ד בהגה"ה).
 "וזו הייתה כל עניין ע"ז של דורות הראשונים, שהיו עובדים לכוחות הכוכבים והמזלות. לא שחשב כל אחד שאותו כוכב הוא אלוה שברא הכל, שהרי מעולם הייתה שומה בפיהם של האומות לקרותו ית"ש 'אלהא דאלהין' (דניאל ב, מז). אלא שתחילת טעות דור אנוש היה שחשבו בשבוש דעתם כי רם ה' ועל השמים כבודו, ואין כבודו להשגיח על ברואי זה העולם השפל ומסרם לכוחות הגלגלים והמזלות" (שער ב פרק ט). "וצריך להזהר בנפשו מאד שלא לכוון ולשום מגמת לבו בתפילתו ח"ו לשום ספירה אפילו מהנאצלים כי הוא עבודה ללא א-להי אמת וקיצוץ נטיעות, אלא שגם ראוי ונכון שיבטל ביטול גמור כל הכוחות עליונים ותחתונים כאילו אינם במציאות" (שער ב פרק יד).
 

אחרי דברי ההקדמה האלו נבין את פיתולי הרמב"ן בהבנת דברי ר' אליעזר הגדול, שהשעיר לעזאזל ניתן כשוחד לסמאל. "והנה הודיענו שמו ומעשיו [=שמו סמאל מלשון שמאל, כי מצפון תפתח הרעה וצפון מצד שמאל. ושמו סמאל מלשון סמיון ועיוורון ומעשהו כל הרעות להחטיא ולקטרג ולהמית].
 וזה סוד העניין כי היו עובדים לאלהים אחרים - הם המלאכים... והנה התורה אסרה לגמרי קבלת אלוהותם וכל עבודה להם. אבל ציוה הקב"ה ביום הכיפורים שנשלח שעיר במדבר לשר המושל במקומות החרבן. והוא הראוי לו מפני שהוא בעליו, ומאצילות כוחו יבוא חורב ושממון. כי הוא העילה לכוכבי החרב והדמים, והמלחמות והמריבות והפצעים והמכות והפרוד והחרבן. וחלקו מן האומות הוא עשו שהוא עם היורש החרב והמלחמות. ומן הבהמות השעירים והעיזים, ובחלקו עוד: השדים הנקראים מזיקים בלשון רבותנו ובלשון הכתוב 'שעירים' כי כן יקרא הוא ואומתו שעיר. ואין הכוונה בשעיר המשתלח שיהיה קרבן מאיתנו אליו חלילה, אבל שתהיה כוונתנו לעשות רצון בוראנו שצוונו כך. והמשל בזה כמי שעשה סעודה לאדון וצוה האדון את האיש עושה הסעודה תן מנה אחת לעבדי פלוני. שאין העושה סעודה נותן כלום לעבד ההוא, ולא לכבודו יעשה, רק הכל נתן לאדון, והאדון נותן פרס לעבדו" (רמב"ן טז, ח). 

לפי יסוד זה מפרש הרמב"ן את דבריו המתמיהים של אבן עזרא על הסוד שיתגלה ברמז בהיותך בן שלושים ושלוש. "והנה רמז לך ר' אברהם שתדע סודו כשתגיע לפסוק 'ולא יזבחו עוד את זבחיהם לשעירים' " -כי אם תספור ממילת עזאזל לג פסוקים יגיע סוף המספר עד הפסוק 'ולא יזבחו עוד את זבחיהם לשעירים' (יז, ז). וזו הכוונה 'בהיותך בן שלושים ושלש תדענו'". ובתשובות מהר"ם בן ברוך מרוטנברג (סימן תקיג) הוסיף לבאר: "אע"פ שאמרתי לך לשלח לעזאזל, לשלוח אותו לע"ז לסתום פיו של שטן שלא יוכל להשטין, אבל יותר איני נותן לך רשות ליתן לו דכתיב 'לא יזבחו עוד לשעירים'". השוחד לשטן אינו מעשה שכל אדם יכול להחליט עליו כרצונו ולפי ראות עיניו. מבחינת ההלכה המעשה אסור! והפה שאסר תמיד, פיו של הקב"ה - הוא הפה שהתיר באופן חד פעמי מיוחד, במצוה מפורשת בתורה לעבוד עבודה זרה ומוזרה זו ביום כיפור. 

וכן כתב רבינו בחיי: "וכוונת התורה איננה להקריב לעזאזל וחלילה זה, שאין כל בעובד שיתכוון בתפילתו ועבודתו כי אם לקב"ה לבדו. ואילו נתכוון לאמצעים אין עבודתו מקובלת, ואין זבחו מרוצה, אבל הוא 'זבח רשעים תועבה' (משלי כא, כז)... כי כך נצטווינו שתהיה כונתנו תקועה בשם המיוחד יתעלה לבדו... ולכך אמר שלא יקטרג כלומר שלא יפסיק בין ה' המיוחד ובין קרבנו. כי כאשר נתן לו זביחה זו, כמי שמשליח פרוסה לכלב, כדי שלא ינשכנו, אז יעלה קרבנו דרך סלולה לשם המיוחד בלי קטרוג... וישוב הקטגור - סנגור. אע"פ שהוא נהנה עם כוחותיו, אין כוונתנו אלא לאדון הכל" (טז, ז). 

להלן מוסיף רבינו בחיי דברים בעניין סמאל והשוחד הניצן לו. "זה שכתוב 'מציל עני מחזק ממנו' (תהילים לה, י), ורז"ל דרשוהו על היצר הטוב והיצר הרע (בראשית רבה נד, א), וכבר ידעת מאמר חז"ל 'הוא השטן הוא יצר הרע הוא מלאך המות' (בבא בתרא טז ע"א). ואם תתעורר במספר אותיות 'המלך' [=יצר הטוב] תמצאנו כמספר אותיות 'מאדים' [=יצר הרע], ויש בשמו התעוררות, כי הוא סם המוות לכל מי שאינו נזהר ממנו, וחותם שמו אל כשמות שאר המלאכים [וביחד סמאל]. ועוד שהוא כולל לשון סמיות, לפי שהוא מקבל שחד וכתיב 'כי השחד יעוור'" (דברים טז, יט).

לדברים אלה, ששני השעירים מסמלים את היצר הטוב והיצר הרע, יש להוסיף את פירוש הנצי"ב בפרשת ברכות יצחק. רבקה מבקשת מיעקב: "'לך נא אל הצאן וקח לי משם שני גדיי עזים טובים" (בראשית כז, ט). ובמדרש, 'שני גדיי עזים - טובים לך וטובים לבניך. טובים לך שאתה נוטל על ידם את הברכות, טובים לבניך שמתכפרים על ידם ביום הכיפורים, והיינו שני שעירי יוהכ"פ, אחד לה' ואחד לעזאזל'. והוא פלא מה שייכות אלה הגדיים לשני שעירי יוכ"פ? אלא כך העניין. דיש לדעת דכל מידה רעה שבעולם המה בכלל היצירה שברא ה' גם אותם, דכתיב 'יוצר אור ובורא רע'. ועל כרחך יש בהם איזה טוב. והרי זה דומה לסם המות, דודאי מזדמן עיתים שהוא סם חיים לחולה, ומכל מקום נקרא סם המוות, משום שעל פי רוב הוא ממית. כך כל מידה רעה, המה טובים לשעה רצויה, רק יש להזהר שלא להשתמש במידה זו, כי אם ע"י רב מובהק, ובצמצום שלא יוסיף על הצורך. והנה הגיעה השעה ליעקב אבינו להשתמש במידת השקר וערמומיות, והרי זה עבירה לשמה אשר גדולה היא בזמנה כמו מצוה עצמה. וכיוצא בזה שני שעירים, האחד לשם הוא קדושה, והאחד לעזאזל הוא כעין קרבן לכוחות הטומאה ח"ו והוא מטמא, אבל מכל מקום בעתו ובזמן שציוה ה' הרי זה מצוה כמו השעיר לה'". לפי פירוש זה השוחד לשטן הוא השימוש ביצר הרע לעבודת ה'. לעתים דווקא מתוך השמאל והחטא ומתוך סם המוות משיגים התעלות בעבודת ה'. כל זאת מותר, כמובן, רק במצות ה' מפורשה, ובזהירות המופלגת הנדרשת בעבודה עם חומרים מסוכנים.

ועוד כתב רבינו בחיי על הזיקה בין השעיר המשתלח לעשו: "וחכמי האמת [=חכמי תורת הסוד] הרחיבו באור בזה, במה שאמרו במדרשם 'הן עשו אחי איש שעיר - גבר שיידן, כמה דאמרת ושעירים ירקדו שם [שיידן מלשון שדים = שעירים]... ונשא השעיר עליו - זה עשיו, שנאמר ויעקב איש תם' (בראשית רבה סה, י). והמדרש של פרקי דר"א באור גמור לכל זה כי שם הזכירהו בשמו... וכן בחלקוֹ השדים המשטינים והמזיקים הנקראים שעירים. שנאמר 'ושעירים ירקדו שם' (ישעיהו יג, יא)". לפי המדרש, חלים כוחות הטומאה השדיים והשעיריים על עשו השעיר ועל קרבן השעיר. קטע זה מובן על פי פירושו של ר"מ אלשיך. לדעתו "בכל קרבן יש שתי בחינות, יש אחת טומאת החטא השורה על הבהמה מכח הסמיכה והוידוי, שנית כח הקדושה של התשובה וטוב הכוונה. ויש לאל יד אש מן השמים לכלות הכח הטמא ולשאב הכח הקדוש כמדובר בהקדמה ראשונה.
 אך אם בסמיכת היד יחולו על ראש השעיר אלף אלפים רבבות כוחות הטומאה, וכח אחד של קדושה בלבד - איזה הדרך יהיה לכלות כל הטומאות ההם, כי רבות הן מלעלות על מזבח ה', כי ממלא טומאה לעומת קדושה אחת.
 על כן היתה עצת קדוש ישראל לבלתי הקריב השעיר ההוא על המזבח, כי אם לשלח אותו למקור כל כוחות הטומאה, אשר נחו עליו על ידי הסמיכה".

והאלשיך ממשיך ומסביר, "ונשא השעיר את כל עוונותם אל ארץ גזירה": "כי ידענו כי זה לעומת זה עשה א-להים. וכאשר בקדושה יש ארץ חיים למַעְלה למשכיל, כך בטומאה יש לעומתה למַעְלה נגד המדבר ההוא, והיא תקרא 'ארץ גזירה', והיא מקור הטומאות הנעשות מהעבירות. כי משם נתקו, ובחוטא נטעו, ועתה ישובו אל מקורן. והוא כאומר אליו, טול לך מה שהבאת. והוא על ידי השעיר שהוא מסטרא דיליה [=מחֵילותיו של סמאל]". השוחד הוא איפא שימוש בכוח הטומאה במקום הטומאה, המדבר וארץ גזירה המכונים עזאזל, המשמשים כמקום מקלט לשעיר הנושא עליו את טומאות חטאי בני ישראל, בחינת הרי שלך לפניך. משמצאנו גם לכוחות השלילה מקום בעבודת ה', אנו פונים להתעלות בכוחות הקדושה, שנטהרו מהזוהמה שדבקה בהם. "ונשא השעיר את עוונות - תם אל ארץ גזירה" (). והתם בתמימותו וטהרתו ממשיך בעבודת ה' הטהורה. 

השוחד לסמאל, ליצר הרע הכרחי גם בימינו. הרב דסלר מסביר את דרכי המלחמה ביצר הרע העשויים להביא להצלחה: "כמו הקפיץ ככל שידחקו עליו יותר, גם כח המנגד יוגדל, כן העקשנות היא הקפיץ שברוחניות וככל שירבו ההוכחות והברורים, אז אדרבא יתקשה העורף יותר ויותר. על כן במלחמת היצר צריך ללחום בערמה רבה. שלא יבוא עם היצר למלחמת פנים בפנים, כי במלחמת פנים בפנים, הרי ידחוק על גבי הקפיץ, וישוב הקפיץ לדחוק אותו יותר. ומן העצות היותר מוצלחות בזה הוא להשביע את העקשנות באיזה דבר קטן חיצוני, שיהיה נראה כאילו ח"ו מט צדיק לפני רשע. ויצליח לרמות את הס"א וחסל את העקשנות המחרבת. וזה גדר שוחד לשטן כשכוונתו לשם שמים".

הרב דסלר ממשיך: "והיינו דאמרו חז"ל שנותנים שוחד לשטן שלא יקטרג. דהנה הקטרוג, כידוע, הוא הסתת היצר עצמה. וכיוון שידמה השטן שממלאים את רצונו, לא יוסיף לבלבל בהסתותיו בעת עבודת ה', ה"ז ממש כעצה המפורסמת, שכשבא היצר באמצע הלימוד, נשיב לו שבודאי העניין נחוץ והלוך, נלך אבל נדחה לשעה מאוחרת יותר, ובינתים נלמד... ומצינו גדר זה של שוחד לשטן הרבה בדבריהם ז"ל וביחוד בזהר. ואמרו חז"ל (חולין קט ע"ב) 'כל מאן דאסר לן רחמנא - שרא לנא כוותיה. אסר לנו בשר בחלב - שרא לנו כחל...' ומה הצורך בזה? כי אם קשה לעמוד נגד הסקרנות לדעת איך יטעמו כל מאכל וכל תאווה, ואם ידחקוהו לבל תהיה לו עצה של היתר מעין אותו טעם, הנה תגדל עקשנותו ותתגבר התאוה. משום זה פרשו לנו חז"ל שכל מה שאסרה תורה יש גם בהיתר ותשקע העקשנות. אמנם צריך לזכור תמיד כי אותם הויתורים הקלים במה שמותר שיהיו רק לשם שמים גמור. ואז יצליח אבל כשרצונו להקל בדברים מטעמים של תאוה ועצלות, אז אדרבא יתגבר כח הס"א בויתורים ההם"
 . 

ובזאת יש לדבוק בכל מקרה: גם השעיר לעזאזל הוא שעיר במצות ה', והוא שעיר לה'.
 
� מובן, שאין בדברי התורה חזרה סתמית, וכל ייתור בא ללמד.


� איננו יכולים לשאול, להיכן הלך איסור "שחוטי חוץ" או איסור הקרבת איברים בחוץ, שהם האיסורים המפורשים בתורה, שהרי השעיר לא נשחט ולא מועלה לקרבן. אכן ברור, שלמרות שאין לשילוח השעיר דין "עבודת מקדש" הלכתית, שילוחו של השעיר לארץ גזרה הוא "עבודה" המקבילה לשחיטה והקרבה, שהרי נפשו יוצאת בעבודה זו. 


� "ושלח את הצפור החיה על פני השדה" (יד, ז), זו אינה "עבודה", אבל היא נעשית ע"י כהן כחלק מטהרת המצורע.


� "ונתתם אותה אל אלעזר הכהן והוציא אותה אל מחוץ למחנה ושחט אותה לפניו" (במדבר יט, ג), גם עבודה זו נעשתה בנוכחות כהן [אמנם זר יכול לשחוט]. 


� "והורידו זקני העיר ההיא את העגלה אל נחל איתן... וערפו שם את העגלה בנחל" (דברים כא, ד) כאן אין כהן ואין שחיטה, וברור שאין זו "עבודה". וייתכן שאין לכלול עגלה ערופה ברשימה זו. 


� תרגום אונקלוס ותרגום יונתן מתרגמים עזאזל בשמו, משמע זהו שם של אדם או מקום. 


� הנביא מתאר כיצד מלך בבל לקח את מלך יהודה שריה ואת אילי [=חשובי, חזקי] הארץ בגולה. במלכים ב נאמר על נבוכדנצר "ואת אילי הארץ הוליך גולה" (כד, טו). 


� אמנם תרגום אונקלוס פירש ארץ גזרה - ארע לא יתבא, ארץ לא מיושבת, ואין כאן משמעות של הר.


� וכן נאמר בגמרא "תניא אידך עזאזל קשה שבהרים וכן הוא אומר ואת אילי הארץ לקח". אמנם הגמרא שם מביאה טעם נוסף "תנא דבי רבי ישמעאל עזאזל שמכפר על מעשה עזא ועזאל" [רש"י: "מלאכי חבלה שירדו לארץ בימי נעמה אחות תובל קין ועליהם נאמר ויראו בני הא-להים את בנות האדם (בראשית ו), כלומר על העריות מכפר"] (יומא סז ע"ב), עיין לקמן XXX.


� פירוש: המילה "א-ל" המוספת למילם אחרות, נועדה להעצים ולחזק אותם "הררי א-ל" פרושם הרים גבוהים וגדולים. "תרדמתם ה'" (שמואל א כו, נב) פרושה תרדמה כבדה וחזקה. להלן מביא אבע"ז "וי"א שהוא הר סמוך אל הר סיני...". 


� מנחם בולה, דעת מקרא, ויקרא עמ' ו, הערה 11. המובאה בשם רס"ג מפירושו לתורה מהדורת ר"י קאפח, עמ' קא.


� הר"ן רומז לצווי של ירמיהו את ברוך לקרא את ספר הרעה על בבל, לקשור עליו אבן ולהשליכו לפרת לציון "ככה תשקע בבל". אלישע ציוה את מלך ישראל לירות בחיצים לסמל "חץ תרועה בארם".


� פרקי דר' אליעזר מיוחס לתנא ר' אליעזר בן הורקנוס, הוא ר' אליעזר הגדול. 


� בפרוש "בית הגדול" לרבי אברהם אהרון ברודא הקשה: "הוא סותר מאמרם (יומא כ ע"א; נדרים לב ע"ב; ויק"ר פרשה כא) - השטן בגימטריה שס"ד 'כל יומא אית ליה רשות לאסטוני בר מיוכ"פ'. משמע איפכא, דביוכ"פ אין לו רשות? ולדעתי מיושב במה שכתב הרוקח סימן רי"ו (הביאו אליהו רבה או"ח סימן תרכ"ב סק"ב) דדוקא בעבירות שעושים בו ביום אין לו רשות, אבל על העבירות של כל השנה מקטרג" (בית הגדול, אות טו). 


� עיין לעיל עמ' XXX בדברינו על המקווה המטהר בזכות כינוסם של ישראל לאחד.


� "מריה דאברהם" (שבת לה ע"א) - "לשון תמיה הוא" (רש"י שם). וכן כתובות ב ע"א, וכן עירובין עה ע"ב. 


� בתחילת הלכות עכו"ם הסביר הרמב"ם את טענות אנוש ואנשי דורו: "אמרו הואיל והא-להים ברא כוכבים אלו וגלגלים להנהיג העולם ונתנם במרום, וחלק להם כבוד, והם שמשים המשמשים לפניו, ראויין הן לשבחם ולפארם ולחלוק להם כבוד... וזה כבודו של מלך... וכך היו אומרים הכל יודעים שאתה הוא לבדך אבל טעותם וכסלותם שמדמים שזה ההבל רצונך הוא" (א, א). 


� עיין לעיל עמ' XXX הרחבת העניין. ושם עמ' בהסבר הפשט והסוד של הפסוק "זובח לא-להים יחרם".


� "פעם אחת שאלתי אותו, איך אתם המקובלים בברכה אחת מכוונים לספירה ידועה, ובברכה אחרת לספירה אחרת. ועוד וכי יש א-להות לספירות שיתפלל אדם להם. וענה לי, חלילה שתהא התפילה כי אם לה' יתברך עילת כל העילות. אבל הדבר כמי שיש לו ריב ושואל מהמלך שיעשה לו דין, יבקש ממנו שיצווה על היושב על המשפט שידין לו, לא שיצווה אל הסוכן הממונה על האוצרות. וכן אם ישאל מהמלך שיתן לו מתן, לא יאמר לו שיצוה אל השופט, אבל שיצוה אל הסוכן [=שר האוצר]" (שו"ת הריב"ש, סימן קמז. מובא בנפש החיים, הוצאת הרב רובין, עמ' קג, הערה 9). וקשה: האם המלך אינו יודע מעצמו למי לתת הוראה על משפט או מתת כסף? ושמא בכל זאת אפשר להזכיר זאת, שהרי המלך יודע גם יודע שפלוני צריך לכסף או למשפט או לבריאות, ובכל זאת צריך לתפילה ולבקשה. 


� וראה גם שער ג פרק י, ופרק יב.


� הסבר מאירת עינים לר' יצחק דמן עכו, מובא בהערות הרב שוועל לרמב"ן. ועיין רמב"ן, שמות לב, א; וספרי עיוני הפטרה, "מצפון תפתח הרעה", עמ' 428.


� לפני כן הקדים להסביר את המושג "לריח ניחוח אשה לה'", שהאש שואבת את הכוחות הטהורים שעל הקרבן למעלה לשכינה, כמו אדם המריח ריח טוב, ושואף אותו אל תוך גופו.


� כי על ראש השעיר הזה הועמסו "כל יתר עוונות של אלפי רבבות ישראל בכל מקום שהם, וכל עוונות של כל אחד הם כמספרם כוחות טומאה. נמצאו של כל ישראל אלפים ורבבות אין מספר לגדודם". 


� מכתב מאליהו ח"א, "יום הכפורים (ב), שוחד לשטן", עמ' 262.


� "שוחד לשטן" מהווה אחד התירוצים הידועים לשאלות הרבות על אירועים לא צנועים במשפחת מלכות דוד, כגון: מעשה לוט ובנותיו, יהודה ותמר, הולדת דוד, דוד ובת שבע ועוד. מקורות והסברים הבאתי בספרי רות דוד ומשיח, עמ' 344. הרב שלמה טייכטל הי"ד משתמש בעיקרון הזה "שוחד לשטן" כדי להסביר, מדוע בתחילת ההתיישבות בארץ ישראל על ידי התנועה הציונית, דהיינו אתחלתא דגאולה, פעלו אנשים רחוקים מתורה ומצוות. הוא מביא מקורות רבים מאד בספרו אם הבנים שמחה, פרק שני, אות יג, דפים קלד-קלט. 





