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חטא נדב ואביהוא
המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט''א
מתוך הספר: עיוני פרשה - ויקרא (פרשת שמיני)
"בקרובי אקדש" (י, ג)

יפה הזהירות לשעות של עלייה. ככל שעולים ומתעלים, גדל הפער בין נקודת גובה הנסיקה לנקודת עומק ההתרסקות, ועל כן אומר המשורר "וגילו ברעדה" (תהילים ב, יא). עם ישראל נסק לגובהי מרום בקבלת התורה, אך ארבעים יום לאחר מעמד הר סיני הוא נפל לשאול תחתית בחטא העגל. תוך פחות משנה קורה הדבר שנית כמסופר בפרשת השבוע העם התרומם לאיגרא רמא, כנאמר "וירא כבוד ה' אל כל העם ותצא אש מלפני ה' ותאכל על המזבח את העולה... וירא כל העם וירונו ויפלו על פניהם" (ט, כג-כד), ומיד נפל לבירא עמיקתא, "ויקחו בני אהרן נדב ואביהוא... ויקריבו לפני ה' אש זרה... ותצא אש מלפני ה' ותאכל אותם וימותו לפני ה'" (י, א-ב). אש יוצאת מלפני ה' ואוכלת את זבח העולה, ואש יורדת מלפני ה' ואוכלת את בני אהרן.

לדעת הרשב"ם, אין מדובר בשתי אישים נפרדות, שיצאו תכופות אחת לשניה מאת המקום, אלא באש אחת. וכך כתב: "ותצא אש מלפני ה' ותאכל אותם - והוא 'ותצא אש' של פסוק ראשון כמו שפרשתי אצל 'וישב משה את דברי העם' (שמות יט, ח)
 וכן 'וישב את הכסף לאמו' (שופטים יז, ד) שכתוב שני פעמים בפסל מיכה ששניהם אחד הם
, אף כאן שני הפסוקים אחד הם... תחילה ותצא אש מלפני ה' ופגעה בבני אהרן שם ומתו. ואחר כך יצאה משם ובאה אל מזבח החיצון ותאכל את העולה" (רשב"ם י, ב).
 וזה ממש כדברי הנביא על אש השמש העתידית: "כי הנה היום בא בוער כתנור, והיו כל זדים וכל עושי רשעה קש, ולהט אותם היום הבא... וזרחה לכם יראי שמי שמש צדקה ומרפא בכנפיה" (מלאכי ג, יט-כ). וכן דרש ריש לקיש את הפסוק: "אין גהינום לעולם הבא, אלא הקב"ה מוציא חמה מנרתיקה, צדיקים מתרפאים בה ורשעים נדונים בה" (נדרים ח ע"ב).
 

על מה יצא חרי האף הגדול הזה? איך "שבת משוש לבנו נהפך לאבל מחולנו"? (איכה ה, טו). התורה כותבת בהכללה ובלשון עמומה "ויקריבו לפני ה' אש זרה אשר לא ציוה אותם" (י, א). כבר העיר בעל הטורים שהביטוי "אשר לא ציוה אותם" אין הוראתו שלא נצטוו בה, אבל אם יקריבו אותה יהיו בבחינת מוסיפים ועולים מחול אל הקודש, לפנים משורת הדין, אלא שנצטוו שלא להקריבה. "אין לומר לא ציוה להביא אש זרה וגם לא ציוה שלא להביאה, אלא פירוש אשר צווי של 'לא' ציוה אותם. וכן לכל צבא השמים אשר לא צויתי" (בעל הטורים י, א)
 והרשב"ם הסביר "אשר לא ציוה", "שאע"פ שבשאר הימים כתיב 'ונתנו בני אהרן הכהן אש על המזבח' (ויקרא א, ז), היום לא ציוה ולא רצה שיביאו אש של הדיוט, לפי שהיו מצפים לראות אש גבוה. ולא טוב היום להביא את [אש?] זה כדי לקדש שם שמים, שידעו הכל כי אש בא מן השמים, כמו שאמר אליהו 'ואש לא תשימו' (מלכים א יח, כה)
, לפי שהיה רוצה לקדש שם שמים בירידת האש מלמעלה".

גם בעלי התוספות הסבירו כך את חטאם של נדב ואביהו, אך הם שלא כרשב"ם, מבינים שאין מדובר באותה אש: "ותצא אש - לפי שלא עשו כהוגן, דאע"ג דמצוה להביא אש מן ההדיוט, כדכתיב 'ונתנו בני אהרן אש' היינו לאחר שירדה האש מן השמים פעם אחת. אבל קודם לכן לא היה להביא מן ההדיוט, שממעטים בכבוד שמים שיאמרו באש של הדיוט נאכל הקרבן. ולכן כשהביאו אותה פגעה בהן האש היורדת מן השמים, ואע"פ שקודם לכן כתיב 'ותצא אש' זה היה לקרבנות, ולא לקטורת" (דעת זקנים מבעלי התוספות י, ב). להלן מביאים בעלי התוספות מחלוקת תנאים בתורת כהנים, היכן נשרפו נדב ואביהוא. יש אומרים שבחוץ מתו במקום שהלווים מותרים להיכנס
, ורבי עקיבא סובר, שבפנים מתו שנאמר "לפני ה'".
 שיטת ר' עקיבא מתיישבת עם דברי הרשב"ם, שהאש ירדה קודם למזבח הפנימי ושם אכלה את בני אהרן, ורק אח"כ יצאה למזבח החיצון ואכלה את העולה. בספרי זוטא מצאנו: "'ותרד אש' אין כתיב כאן, אלא 'ותצא אש מלפני ה'', אותה האש שהמיתה את המתאוננים, שקעה בארץ ולא חזרה למקומה אלא נכנסה לאהל מועד, וכל הקרבנות שהיו מקריבים במדבר היתה אותה האש אוכלת, יצאה ומכלה את בני אהרן" (ספרי זוטא, בהעלותך לא).

חז"ל לא הסתפקו בקביעה הכללית של המקרא שנדב ואביהוא חטאו בהקרבת אש זרה. חכמים שונים מצאו חטאים רבים בנדב ואביהוא: "תני רבי אליעזר, לא מתו בניו של אהרון אלא ע"י שהורו הלכה בפני משה רבן
... וכל המורה הלכה בפני רבו חייב מיתה
... בר קפרא בשם ר' ירמיה בן אלעזר אומר, בשביל ד' דברים מתו בניו של אהרן. על הקריבה ועל ההקרבה ועל אש זרה ועל שלא נטלו עצה זה מזה, על הקריבה - שנכנסו לפני ולפנים, ועל ההקרבה - שהקריבו קרבן שלא נצטוו, על אש זרה - אש מבית כיריים הכניסו [עץ יוסף: כלומר מן החולין, ולא נטלו גחלי אש מעל המזבח], ושלא נטלו עצה זה מזה - שנאמר 'איש מחתתו' - איש מעצמו עשו. ר' מני דשאב ור' יהושע דסכנין אמרו, בשביל ד' דברים מתו בני אהרן ובכולן כתוב בהם מיתה. על שהיו שתויי יין... וע"י שהיו מחוסרי בגדים... וע"י שנכנסו בלא רחיצת ידיים ורגליים... וע"י שלא היו להם בנים... אבא חנן אומר ע"י שלא היו להם נשים" (ויקרא רבה כ, ו). 

המדרש מביא דעות נוספות. רבי לוי אמר שחצים היו [עץ יוסף: גאים גדולים בדעתם] הרבה נשים היו יושבות עגונות ממתינות להם מה היו אומרים? אחי אבינו [=משה] מלך, אבינו כהן גדול, ואנו ב' סגני כהונה, איזו אשה הוגנת לנו?... ועוד מן הדא 'ואל משה אמר עלה אל ה'' מלמד, שהיו משה ואהרן הולכים תחילה ונדב ואביהוא מהלכין אחריהן וכל ישראל אחריהן, ואומרים מתי ב' זקנים הללו מתים ואנו נוהגים שררה על הציבור...'ויחזו את הא-להים' - מלמד שזנו עיניהם מן השכינה, כאדם שמביט בחבירו מתוך מאכל ומשתה... אמר רב תנחומא, מלמד שפרעו את ראשיהם וגיסו לבם וזנו עיניהם מן השכינה" (ויקרא רבה כ, ז). ואע"פ שכל תנא מייחס להם רק חטא אחד בודד, או למירב מספר חטאים מצומצם, הרשימה הארוכה אינה מחמיאה. 

נראה שהמכנה המשותף לכל הדעות מאפיין תכונה של החשבה עצמית וגאוה. התארים 'שחצים' ו'גסות הלב' מאפיינים גסות הרוח וגאוה, ומכאן קצרה הדרך להתבטא בחריפות כנגד משה ואהרן "מתי ימותו שני הזקנים ואנו נוהגים שררה על הציבור", ולהתנשא לומר "איזו אשה הוגנת לנו", ואף לזלזל בשכינה. מובן, שהנהגה זו נעדרת שאלת רב, וגם נעדרת התחשבות ונטילת עצה מחבר. גם החדירה לקודש ללא הגבלות וסייגים שהטילה התורה, הם תוצר נלווה של מידת הגאוה. על רקע הכהנים שקדמו להם אהרן, ומשה - ששימש בכהונה בשבעת ימי המילואים - שהענוה הדריכה והאירה את אישיותם
, זועקת וצורמת תכונת הגאוה של נדב ואביהוא.

מובן, שתמונה רוחנית זו של נדב ואביהוא לוקה בחסר ובחד-צדדיות. כבר שנינו "הוי דן את כל האדם לכף זכות" (אבות א, ו), ופירש השפת אמת: "את כל האדם [ולא: כל אדם] כולו בכללותו, שאף שבדבר מסוים אינו מתנהג כשורה, ייתכן שיש בו סגולות אחרות ומידות טובות המכריעות את הרע שאתה רואה בו".
 שני האנשים שהתורה מעידה עליהם "בקרובי אקדש" (י, ג), ומשה מעיד לאהרן עליהם, "אהרן אחי יודע הייתי, שיתקדש הבית במיודעיו של מקום והייתי סבור בי או בך, עכשיו רואה אני שהם גדולים ממני וממך"
 - ודאי שאין להבין את רשימת החטאים שנמנתה לעיל כפשוטה. בטרם ננסה להבין את חטאם של נדב ואביהוא ונעמת חטא זה עם גזר דין המות שנגזר עליהם, נוסיף ונעיין בגדלותם וקדושתם על פי מאמרי חז"ל. 

וכך דרשו חז"ל: "א"ר ירמיה ב"ר אלעזר, בד' מקומות מזכיר מיתתן של בני אהרן ובכולן מזכיר סרחונן. כל כך למה? להודיעך שלא היה בידם אלא עוון זה בלבד. א"ר אלעזר המודעי, בא וראה כמה מיתתן של בני אהרן יקרה לפני הקב"ה. שכל מקום שמזכיר מיתתם מזכיר סירחונם כל כך למה? שלא יהיה פתחון פה לבאי עולם לומר מעשים מקולקלים היו בידם בסתר, שעל ידי כן מתו" (ויקרא רבה כ, ו). המדרש מעיד איפוא מפורשות, שגם הדברים הנוראיים שנמסרו לעיל אינם מעשים מקולקלים, ויש למצוא להם טעם והסבר.
 ועוד דרשו חז"ל: "בכמה מקומות נכתבה מיתת נדב ואביהוא, מלמד שהיה צער לפני המקום עליהם, שהיו בני אהרן חביבים לפניו" (במדבר רבה ב, כג). ועוד: "אמר הקב"ה למשה אמור לאהרן אחיך חסד גדול עשיתי עמך וכבוד גדול חלקתי לך שנשרפו בניך. אני נתתי אותם לפנים מכל המחיצות אפילו למשה אחיך" (פסיקתא רבתי מז, יב). והרי לנו שוב שמעלתם גדולה ממעלת משה ואהרן, והאם יש לנו גדול מהם?

ואף אם נקבל שנדב ואביהו חטאו למעשה חטא גדול, אבל כוונתם היתה לשם שמים. "כיוון שראו בני אהרן שנקרבו כל הקרבנות ונעשו כל המעשים ולא ירדה שכינה לישראל, אמר לו נדב לאביהוא, וכי יש לך אדם שמבשל תבשיל בלא אש? מיד נטלו אש זרה" (ספרא שמיני א)
, הרי שעשו מה שעשו כדי למנוע חילול ה', בשעה שכל מאמצי העם וגדוליו להשראת שכינה עלו בתוהו.
 ועוד למדנו: "'ונקדש בכבודי' אל תקרי בכבודי אלא במכובדי. דבר זה אמר הקב"ה למשה ולא ידעו עד שמתו בני אהרן, כיוון שמתו בני אהרן אמר לו, אהרן אחי לא מתו בניך אלא להקדיש שמו של הקב"ה... והיינו דאמר חייא בר אבא א"ר יוחנן מאי דכתיב 'נורא א-להים ממקדשיך' (תהילים סח, לו) אל תקרי ממקדשיך אלא ממקודשיך בשעה שעושה הקב"ה דין בקדושיו מתיירא ומתעלה ומתהלל" (זבחים קטו ע"ב).

והסביר הנצי"ב, שהאש שאחזו בידם ואחזה בהם היא אש קודש, "שנכנסו מאש התלהבות של אהבת ה'. ואמרה תורה דאע"ג דאהבת ה' יקרה היא בעיני ה', אבל לא בזה הדרך אשר לא ציווה וכמו שכתבתי לעיל בשם התורת כהנים
... וימותו לפני ה' - פגעה בהם מידת הדין תיכף ומיד, בשביל שהיו בפלטין של מלך מלכי המלכים הקב"ה. ואילו היו עושים איזה עבירה שחייבים עליה מיתה בידי שמים בחוץ, לא היה נוגע בהם מיתת הדין באותה שעה, אבל בפלטין של מלך, 'חמת מלך מלאכי מות' (משלי טז, יד). וכך פירוש הכתוב 'בקרבתם לפני ה' וימותו' - לא שהחטא היה שהקריבו עצמם לפני ה' [כמו שרבים מפרשים] אלא משום הכי נענשו מיד על ההקרבה שלא כדין, משום שנתקרבו עצמם באותה שעה לפני ה'". 

ר' חיים שמואלביץ אף לומד ממיתת בני אהרן דרכי הנהגת הבורא עם קרוביו-סביביו. "'ואל אצילי בני ישראל לא שלח ידו ויחזו את הא-להים ויאכלו וישתו' (שמות כד, יא), וכתב רש"י: 'שנתחייבו מיתה אלא שלא רצה הקב"ה לערבב שמחת התורה והמתין לנדב ואביהוא עד יום חנוכת המשכן'. ומה היה חטאם? איתא בתנחומא והובא ברש"י שם 'היו מסתכלים בו בלב גס מתוך אכילה ושתיה'. ונראה לבאר על פי מה שכתב אבע"ז בשם ר' יהודה הלוי שאע"פ שנהנו מזיו השכינה מ"מ הוצרכו לאכילה ושתיה, ולא כמשה רבינו שלא אכל ולא שתה כל ארבעים יום. כלומר אע"פ שנתעלו נדב ואביהוא למדרגה עליונה שבכח אנוש להשיגה, והיא לראות את הא-להים כביכול, ועל זה נאמר כי לא יראני האדם וחי, עם כל זה לא נתעלו כמשה רבינו, שהוא נתעדן ונתקדש כל כך עד שנתבטלה ממנו כל כמיהה חומרית, ולא הוצרך לאכילה ושתיה כלל; ואילו הם עם כל התעלותם נשארה בהם עדיין מידת גשמיות כלשהיא והיו זקוקים לאכול ולשתות. נמצא, שבשעה שהיו ברום המעלה עד כדי להסתכל בשכינה שהיא זיכוך החומר ועידון הנפש, נותרה בהם תערובת של גסות הגשמיות שבאדם ולא טהרו עצמם מכל אבק של חומריות, והוא שנאמר בהם 'שהיו מסתכלים בו בלב גס', ועל כך נענשו. ומה נורא היה העונש? מיתה בשריפה! וכל כך על שום שלא נתעלו עוד יותר על מעלתם, וכמו שדרשו חז"ל 'וסביביו נשערה מאד'" (תהילים נ, ג) הקב"ה מדקדק עם הצדיקים כחוט השערה' (ב"ק נ, א).

"גשמיות זו שנשארה בהם, אף היא הייתה גשמיות של מצווה, וכמו שכתב הרמב"ן שם: 'שאכלו שם השלמים, כי השלמים טעונים מחיצה ונאכלים בירושלים לפנים מן החומה ובשילה בכל הרואה, וכאן היו נאכלין לפני המזבח תחת ההר ולא במחנה. וטעם וישתו שעשו שמחה ויו"ט כי כן חובה לשמוח בקבלת התורה, אמר ר' אלעזר מכאן שעושין משתה לגמרה של תורה' [=סעודת מצוה של "סיום"] ע"כ לשון הרמב"ן. ואם כן הייתה אכילתם אכילה ושתיה של מצוה ושל קדושה, אכילת מצוה וכפרה, ובמה חטאו איפוא? מכאן אתה למד, שבדבר שאצל אחרים הוא מצווה רבה, ואדרבה אם נמנע מכך הרי הוא עובר על הלכה פסוקה 'עושין משתה לגמרה של תורה!' - הלכה ומצוה זו הופכת לחטא אצל אנשים כנדב ואביהוא... כי להם היה לשמוח בלא אכילה ושתיה אחר שהגיעו למצב של נהנין מזיו השכינה".
 

לכן אפשר שיש להתייחס לדבריו של כל אחד מהחכמים, שהביע את דעתו על הגאווה והחוצפה של נדב ואביהוא, בבחינת 'כל האומר פלוני חטא אינו אלא טועה'. כלומר ודאי שפלוני חטא, אבל את הביטוי של החטא יש למדוד לפי דרגתו של הגדול המדובר.
 

ומכאן באים אנו לחידוש יותר קיצוני. בקטע הקודם הסברנו שנדב ואביהוא לא מתו בעונש רגיל על חטא רגיל, אלא דקדקו עמהם כחוט השערה בהתאם לגודל מדרגתם; עכשיו נטען, שמיתתם אינה בגדר עונש כלל, אלא זכות, שכן מיתתם הייתה צפויה והכרחית לגודל השעה והמעמד. שהרי אחת מדרכי השגחת ה' בעולם, שלעתים הקב"ה אינו מנהיג את העולם על פי שכר ועונש, אלא פועל על פי תכנית א-להית אשר אמורה לצאת לפועל בכל מקרה, גם אם לא בתיאום מרבי עם גמול מדויק לאנשים. 

בלשון המקורות נקראת הנהגה זו עלילה.וכך דרשו חז"ל על הפסוק 'לכו וראו מפעלות א-להים נורא עלילה על בני אדם' (תהילים סו, ה): "א"ר יהושע בן קרחה אף הנוראות שאתה מביא עלינו - בעלילה אתה מביאן. בא וראה כשברא הקב"ה את העולם מיום הראשון ברא את מלאך המוות, משום שנאמר 'וחושך על פני תהום' (בראשית א, ב), זה מלאך המוות המחשיך פניהם של בריות. ואדם נברא בשישי, ועלילה נתלה בו שהוא הביא את המיתה לעולם, שנאמר 'כי ביום אכלך ממנו מות תמות' (שם ב, יז). משל למה הדבר דומה? למי שמבקש לגרש את אשתו. כשבקש לילך אל ביתו כתב לה גט. נכנס אל ביתו והגט בידו, ומבקש עלילה ליתנו לה. אמר לה מזגי לי כוס שאשתה, מזגה לו. כיוון שנטל הכוס מידה אמר לה: הרי זה גיטך. אמרה לו מה פשעי? אמר לה צאי מביתי שמזגת לי כוס פשור! אמרה לו: כבר היית יודע שאני עתידה למזוג לך כוס פשור שכתבת הגט והבאת בידך! אף כך אמר אדם לקב"ה, רבש"ע עד שלא בראת עולמך קודם שני אלפים הייתה תורה אצלך... וכתיב בה 'זאת התורה אדם כי ימות באהל' (במדבר יט, יד), אלולי שהתקנת מוות לבריות היית כותב בה כך? אלא באת לתלות בי את העלילה. הווי 'נורא עלילה על בני אדם'" (תנחומא וישב ד).

המדרש הולך ומונה שם עלילות נוספות. גלות מצרים באה כתוצאה משנאת האחים ומכירת יוסף, אבל הייתה עלילה לקיום הגזרה "ידוע תדע כי גר יהיה זרעך" (בראשית טו, יג). על משה נגזר שלא ייכנס לארץ כעונש על חטאו במי מריבה, אבל הגזרה הייתה גזורה הרבה לפני כן: "'עתה תראה אשר אעשה לפרעה' (שמות ו, א) במלחמת פרעה אתה רואה, ואין אתה רואה במלחמת ל"א מלכים" (). 

את עיקרון "העלילה" הסביר המהר"ל: "כי בודאי מצד עצמו ראוי שיהיה מתפרסם מציאות השי"ת בעולם... רק שצריך חטא מה להוציא דבר זה אל הפועל כמו העניין הזה [=גלות מצרים] כי ראוי שיהיה שמו מקודש בעולם, לכן ע"י חטא קל בא העונש" (גבורות ה', פרק ט). אכן העולם נוהג בעקרון של שכר ועונש על מעשי בני אדם, אבל יש גם תכנית א-להית מוכתבת המוצאת את ביטויה הכפוי לפי בחירתם החופשית של בני האדם.
 

וכעין זה חידש האלשיך הקדוש בפרשתנו: "כל כן אמרו, כי אם שהמיתה הייתה מחויבת המציאות ממקום אחר, אלא שהיות המיתה ע"י שריפת האש וגם היותה במקום ההוא זה היה על עוון האש זרה. לא שהאש זרה בלבד מספיק היה לחייבם מיתה... כי אם שחיוב המיתה כבר נגזרה, כי 'וימותו לפני ה'' כי היו מתים כבר בבית דין של מעלה, כי הגזרה הייתה לפניו יתברך, ועתה בא אל הפועל בשריפה על האש זרה. ועדיין היה אפשר כי מיתתם המחויבת מאז, היה הוא יתברך מאחר זמן להם אלא שרצה ליקדש בהם בחינוך הבית כאומרו 'ונקדש בכבודי' והמיתם אז" (אלשיך יא, ב).
 למה היו חייבים מיתה משכבר? ומדוע נגזרה הגזרה? האלשיך מפלפל בכל ה"חטאים" שהוזכרו לעיל ומקשה על כל אחד מהם, ובסוף דבריו כתב: "עוד יכוון כי על ידי סילוק הצדיקים מתמלאת השכינה שפע קדושה מלמעלה שנעשה יחוד ליודעים ח"ן, וזהו בקרובי אקדש שאתמלא משפע עליון מאד. וזה לא יוכר אל העם, אך מה שהוא על פני כל העם הוא שאכבד באותם שלא נשאתי פנים" (אלשיך י, ג). ולהלן נתבארו דבריו: "מה שנודע לנו מספר הזוהר כי מיתת הצדיק היא שמחה גדולה לפניו יתברך למעלה כי נעשה זווג עליון. ועל כן אל סילוק הצדיק קראו ז"ל הילולא, וידוע כי השפע מתרבה בעולם ע"י הצדיק מהזיווג ההוא" (אלשיך י, ו).

על בסיס דברי האלשיך האלה כתב האדמו"ר מאוז'רוב: "הרי כוונתם הייתה לשם שמים, להוסיף 'אהבה על אהבה' (תורת כהנים) וטעו בחשבם שבהקטרה חד פעמית מותרות כל האזהרות, והן מיועדות רק לכהן המשמש באופן קבוע. ובעצם עשו מעשה גדול במעשה הקטורת שהקטירו, אלא שמעשיהם היו בבחינת 'הלכה ואין מורין כן', ועשו בבחינת קנאין, כמו שאמרו 'קנאין פוגעים בו' (סנהדרין פא ע"ב). ופירש רש"י "בני אדם כשרים המתקנאין קנאתו של מקום", ואף שבעצם היא הלכה שאין מורין כן, בכל זאת העושה הוא בגדר אדם כשר, ואדרבא בזה שעשו מעשה שלא נצטוו ניכרת גודל אהבתם להשי"ת... ומה שאירע להם הוא בבחינת נורא עלילה שרצונו יתברך היה שבהם יתקדש המשכן ומיתתם הייתה על דרך שאמר האלשיך" (באר משה, ויקרא עמ' קסב).

"ואל תתמה על מה שנתנו חכמים ז"ל טעמים שונים של חטא, אף שלמעשה מתו בגלל רצונו יתברך, כי זהו בבחינת 'וסביבו נשערה מאד', והיינו שצריכים לתלות באיזה חטא אף שבעומק הדבר הוא בעניין אחר לגמרי... צא ולמד שמעשיהם זה היה בגדר הלכה ואין מורין כן ממה שמצינו בזהר הקדוש (ח"ג ריז ע"א) שנשמתם של נדב ואביהוא נתעברה בפנחס בן אלעזר בעת שקינא בשיטים על מעשה זמרי, ועל דא כתיב ביה בפנחס "בן" "בן" תרי זמני 'בן אלעזר בן אהרן הכהן' כלומר תחילה היה בנו של אלעזר ואח"כ נתעלה להיות כבנו של אהרן הכהן כשנתעברה בו נשמת בני אהרן [פירוש, שהמילים 'בן אהרן' הכהן אינם מתארות את אלעזר אלא את פנחס!] (באר משה, שם עמ' קסד). "ולפי זה נוכל לומר, שמה שאמרו נדב ואביהוא, מתי ימותו שני זקנים הללו, אינו בגדר של צפייה למותם חלילה, אלא בניחותא. כי מאחר שמדרגתם נעלה א"כ על כרחך כשימותו הללו ינהיגו הם את הדור, ולפיכך הקריבו קטורת לטובת הדור ולכפרתו. נמצא, שלא חטאו כלל, אלא הוסיפו אהבה על אהבה לטובת הדור ומתוך כוונה טהורה ואמיתית, ומיתתם היא מכבשי דרחמנא בסוד 'נורא עלילה'" (שם עמ' קסה - קסו). 

בדרך זו יש להסביר את מיתת עוזה בשעת העלאת ארון ה' לירושלים ע"י דוד. "ויבואו עד גורן נכון וישלח עוזה אל ארון הא-להים ויאחז בו כי שמטו הבקר. ויחר אף ה' בעוזה ויכהו שם הא-להים על השל וימת שם עם ארון הא-להים" (שמואל ב ו, ו-ז). ודרשו חז"ל, "מה ארון קיים לעולם, אף עוזה בא לעולם הבא" (סוטה לה ע"א). וכן פירש האלשיך 'כי במותו נדבקה נפשו מארון הא-להים, כי צדיק היה. ועם ששגג, לטובה נתכוון, אלא שלסביביו נשערה מאד "וכאן קרה כעין מעשה דנדב ואביהוא בחנוכת המשכן כמו שכתב ב'אהבת יונתן' [הפטרת שמיני] 'ויחר לדוד' - פרוש שחרה לדוד על דרך שאמר משה, סבור הייתי או בי או בך" (באר משה, שמואל ב, עמ' תלא).

גם משה וגם דוד ידעו אפוא מראש שיהיה סילוק של צדיק בעת השראת השכינה. השאלה היתה מי יהיה הצדיק הזה ומתברר שהיה זה מי שלא חשבו עליו, "צדיקים נסתרים": נדב ואביהוא הועדפו על פני משה ואהרן, ועוזה - על פני דוד. וכן מצינו בעת שנכנסו שבטי י-ה לארץ ישראל ותחילת קיומו של עם ישראל עם לידת הבן הי"ג.
 גם כאן ידעו מראש שחייבת להיות מיתת צדיק. וכך דרשו: "'הבה לי בנים ואם אין מתה אנכי' (בראשית ל, א) - מה ראתה לומר ואם אין מתה אנכי, אלא שנתנבאה ואמרה תן לי בנים עד שלא אמות" (אגדת בראשית נב). ובזהר נאמר, "יעקב היה יודע בסוד החכמה, כשיושלמו י"ב שבטים השכינה תתקשט ותתקשר בהם, ורחל תמות והשכינה תקבל את הבית... 'ויאמר ה' אל יעקב שוב אל ארץ אבותיך ולמולדתך ואהיה עמך' (בראשית לא, ג), מאי ואהיה עמך? אמר לו הקב"ה עד עתה הייתה רחל עקרת הבית עמך, מכאן ואילך אני אהיה עמך ואקח את הבית. וזה שנאמר 'ואני בבואי מפדן מתה עלי רחל' (בראשית מח, ז), עלי ובשבילי היה הדבר שרחל נדחית שבאה השכינה ולקחה הבית בשביל לשכון עמי".
 

"וכל המצטער על אבדן הצדיקים או מוריד דמעה אליהם הקב"ה מכריז עליו (ישעיהו ו, ז) 'וסר עוונך וחטאתך תכופר' ולא עוד אלא מובטח לו שלא ימותו בניו בחייו ועליו כתוב (ישעיהו נג, י) 'יראה זרע יאריך ימים'".
 
� ושם כתב רשב"ם: "'וישב משה את דברי העם אל ה'' - למחר. כמו שמפרש והולך 'ויאמר ה' אל משה הנהאנכי בא אליך בעב הענן' אז 'ויגד משה את דברי העם'. זה 'וישב משה' כולל ואח"כ מפרש והולך, כך אמר לו משה להקב"ה כבר מאתמול. וכמוהו ותצא אש וכו'" (רשב"ם, שמות יט, ח). כוונתו לתופעה ספרותית של כותר כולל ואחריו פירוט, תופעה שיוצרת בלבול של סדר זמנים. עיין רש"י בראשית ב, ח: "ראיתי בבריתא של ר' אליעזר בנו של ריה"ג, מל"ב מידות שהתורה נדרשת וזו אחת מהן: כלל שלאחריו מעשה הוא פרטו של ראשון". 


� בפרשת פסל מיכה שבסוף ספר שופטים נאמר שאֵם מיכה קיללה את מי שגנב ממנה הכסף, ומיכה התוודה שהוא הגנב: "וישב את אלף ומאה הכסף לאמו. ותאמר אמו הקדש הקדשתי... וישב את הכסף לאמו" (שופטים יז, ג-ד). גם כאן מסביר הרשב"ם שלא מדובר בשני מעשים ובשתי השבות, אלא מעשה אחד שהמקרא מכריז עליו בכותרת ואחר כך מפרטו.


� לכאורה, מניין לרשב"ם שהאש פגעה קודם בבני אהרן לרעה ורק אח"כ יצאה אל המזבח החיצון לאכול את העולה לטובה ולאות על השראת השכינה? לפי סדר הכתובים משמע, שקודם עשתה האש שליחותה לטובה (ט, כד), ורק אח"כ לרעה (י, ב)? ועיין להלן.


� וכן שנינו "כי ישרים דרכי ה' וצדיקים ילכו בם ופושעים יכשלו בם" (הושע יד, י) ועיין מה שכתבתי בעיוני הפטרה, הפטרת וילך [שבת שובה], עמ' 516.


� הפסוק מדבר באיסור עבודה זרה: "וילך ויעבוד אלהים אחרים וישתחו להם ולשמש או לירח או לכל צבא השמים אשר לא צויתי" (דברים יז, ג). פשוט שביטוי השלילה "לא" אינו מתאר את הפועל "צויתי", דהיינו שה' לא ציווה, אלא ה"לא" מתאר את הפועל ל"עבד", דהיינו שציויתי לא לעבוד!


� מדובר בויכוח הגדול של אליהו עם נביאי הבעל בהר הכרמל ובנס הגדול שירדה אש מהשמים ואכלה את קרבן אליהו בעוד קרבן הבעל נותר כשהיה. ירידת האש היתה האות להסכמת העם "ה' הוא הא-להים, ה' הוא הא-להים" (מלכים א יח, לט).


� ולפירוש זה "לפני ה'' פירוש שהמלאך נגפן בפנים והוציאן לחוץ" (דעת זקנים מבעלי התוספות שם). 


� ולשיטתו קשה הרי לא מצאנו שהמשכן נטמא? ואם מתו בפנים היה צריך לטהר אותו.


� "מאי דרוש? 'ונתנו בני אהרן הכהן אש על המזבח' אמרו אע"פ שהאש יורדת מן השמים, מצוה להביא מן ההדיוט" (ערובין סג ע"א) - ולפי זה 'בקרבתם לפני ה'' שנתקרבו הם לפני ה' בלי ממוצע, ר"ל בלי שאלת משה רבם" (עץ יוסף ויקרא רבה כ, ו). 


� גם שמואל הנביא נחשד בילדותו שהורה הלכה בפני רבו עלי. כך מספרת הגמרא: "'וישחטו את הפר ויביאו את הנער אל עלי' (שמואל א א, כה), "משום 'וישחטו את הפר' הביאו הנער אל עלי? אלא אמר להם עלי, קראו לכהן לשחוט. אמר להם [שמואל], שחיטה כשר בזר! אייתוהו לקמיה דעלי. אמר ליה מימר שפיר קאמרת [=אמרת דין נכון], מיהו מורה הלכה בפני רבך את, וחייב מיתה. אתיא חנה וצווחה קמיה ואמרה (שם שם, כז) 'אל הנער הזה התפללתי'" (ברכות לא ע"ב). 


� על משה נאמר: "והאיש משה עניו מאד מכל האדם אשר על פני האדמה" (במדבר יב, ג), ועל אהרן ומשה נאמר "גדול מה שנאמר במשה ואהרן ממה שנאמר באברהם, דאילו באברהם כתיב 'ואנכי עפר ואפר', ואילו במשה ואהרן נאמר 'ונחנו מה'" (חולין פט ע"א).


� מובא בפירוש הרב פנחס קהתי למשנה זו. ולכן כשרצה בלעם לקלל את עם ישראל הוא השתדל שלא לראות את כל ישראל: "וירא משם קצה העם" (במדבר כב, מא), "אפס קצהו תראה וכולו לא תראה" (במדבר כג, יג); כי כשרואים את השלם אין מקום לקללה. בעניין זה עיין עוד בדברינו על החלבנה, הסממן שריחו רע שחייבים לצרפו לקטורת, עיוני פרשה, שמות, עמ' 184. 


� לשון רש"י ויקרא ל, ג. המקור תורת כהנים פרשה א; ויקרא רבה יב,ב. 


� ייתכן שלפנינו שתי גישות של שני קבוצות חכמים. האחת מחמירה ורואה את גנותם של בני אהרן, והשניה רואה את זַכּוּתם. 


� את שני המקורות האחרונים העתקתי מספר אישי התנ"ך, עמ' של-שלא.


� בהקשר לזה עיין במאמר הקודם עמ' XXX.


� עיין בארוכוה במאמר XXXX, לעיל עמ' XXX.


� עיין להלן בדברינו על קרבן היולדת עמ' XXX.


� שיחות מוסר שנת תשל"ב מאמר כ "וסביבו נשערה מאד" עמ' עא.


� בעניין זה הארכתי מאד בספרי רות דוד משיח בעיקר בעמודים 336-335, והוא קשור לסוגית הלימוד של תנ"ך בגובה העיניים, שאין כאן מקומה. 


� עיין "נורא עלילה על בני אדם", שם עמ' 384. 


� דברי האלשיך ארוכים והובאו כאן בדילוגים רבים.


� על משמעות המספר 13 בהווצרות עם ישראל [ומשמעות אח"ד ואהב"ה שסימנן 13] עמדתי בעיוני פרשה, בראשית עמ' 152-151. 


� זהר עם פירוש הסולם ויצא אות רמז ואות רצג השווה הסתרים בהסתר, עמ' 289-290.


� זהר ח"ג, נז ע"ב. מובא בבאר משה, ויקרא עמ' קסז.





