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בידוד המצורע
המשגיח, הרב אברהם ריבלין שליט''א
מתוך הספר: עיוני פרשה - ויקרא (פרשת תזריע)
"בדד ישב" (יג, מו)

בסוף הפרק השלישי במסכת ערכין מציגה המשנה חומרה במוציא שם רע: "נמצא האומר בפיו חמור מן העושה מעשה [רש"י: דנותן מאה סלע. ועושה מעשה - דאונס בתולה, לא יהיב אלא חמישים] שכן מצינו, שלא נחתם גזר דין על אבותינו במדבר, אלא על לשון הרע, שנאמר 'וינסו אותי זה עשר פעמים' [רש"י: גבי מרגלים כתיב. דמשמע על זה נחתם]" (ג, ה). משנה זו משמשת בסיס לסוגיה ענפה, המדברת בחומרת חטא לשון הרע, ולאורך ארבעת עמודיה (טו ע"א - טז ע"ב) שזורים מאמרי חז"ל רבים בנושא זה. לימוד הסוגיה משרה רושם ברור, שחטא לשון הרע וגם עונש הצרעת המושת על החוטא, הם החמורים מכל החטאים ומכל העונשים. הפן שנדגיש במאמר זה הוא הפגיעה באחדות, את תכונת ההבדלה וההפרשה של המצורע בעל הלשון הרעה. תכונה זו באה לידי ביטוי בשלושה מישורים: פירוד [שיוצר מהלך הרכיל] בין בני אדם; פירוד בין השמים והארץ, דהיינו ע"י הלשון הרע משפיע האדם רעות בעולמות העליונים ומפריד בין א-להים ואדם; והפירוד בין נפשו ורוחניותו של המדבר לשון הרע וגופו הגשמי.

על הפירוד החברתי דרשו חז"ל: "מה נשתנה מצורע שאמרה תורה 'בדד ישב מחוץ למחנה מושבו' (יג, מו)? הוא הבדיל בין איש לאשתו בין איש לרעהו, לפיכך אמרה תורה בדד ישב" (ערכין טז ע"ב). עוד בטרם נפנה לניתוח החטא של המצורע, נשים לב לעונש המוטל עליו, אשר מדגיש חזור והדגש בהלכות שונות את מוטיב הפירוד והבידוד. ראשית לכל, הרחקתו משלוש המחנות. "'מחוץ למחנה מושבו' - חוץ לשלש מחנות" (פסחים סז ע"א)
, זו הדרגה החמורה ביותר של שילוח טמאים: "שלש מחנות היו שם בשעת חנייתן, תוך הקלעים הוא מחנה שכינה, חניית הלויים היא מחנה לויה, ומשם ועד סוף מחנה הדגלים מול ארבע הרוחות הוא מחנה ישראל. הצרוע נשתלח חוץ לכולן, הזב מותר במחנה ישראל ומשולח מן השתים, וטמא לנפש מותר אף בשל לויה, ואינו משולח אלא משל שכינה. וכל זה דרשו רבותינו מן המקראות במסכת פסחים דף סז" (רש"י במדבר ה, ב). 

עצם השילוח משלש המחנות אינו סוף פסוק של הניתוק מהחברה. התורה מוסיפה פרטים קטנים ולכאורה שוליים, אך נדמה שלמצורע היו תוספות הניתוק הללו כמלח על פצע פתוח. "'בגדיו יהיו פרומים, וראשו יהיה פרוע, ועל שפם יעטה' (יג, מה) - שיהיו בגדיו מקורעין... מכלל שחייב בעטיפת הראש... מצורע מהו בשאילת שלום? ת"ל 'ועל שפם יעטה' שיהיו שפתותיו מדובקות זו לזו שיהיה כמנודה ואבל ואסור בשאילת שלום" (מועד קטן טו, א). סממני התקשורת החשובים שבין אדם לחברו, הדיבור ובמיוחד שאילת השלום, אסורים על הצרוע. זאת ועוד "וטמא טמא יקרא" (יג, מה) - רש"י: "משמיע שהוא טמא ויפרשו ממנו"
, "טומאה קוראה לו ואומרת לו פרוש" (מועד קטן ה ע"א)
 ואף גם זאת בהיותו בדד בארץ הגזרה, גם שם נגזר על המצורע להתגורר לבדו, ואין רשות לטמאים אחרים להיות עמו: "'בדד ישב' - שלא יהיו טמאים אחרים יושבים עמו" (פסחים סז ע"א).
 גם כשנטהר המצורע מצרעתו, שילח את ציפוריו, כיבס בגדיו וטבל כדין - "ואחר יבוא אל המחנה", גם אז "'וישב מחוץ לאהלו שבעת ימים' (יד, ח) - מכאן דמצורע אסור בתשמיש המיטה" (מועד קטן טו ע"ב). רק אחרי גילוח שערו ביום השביעי והבאת קרבנותיו ביום השמיני, "וכפר עליו הכהן וטהר" (יד, כ). 

לא לחינם ראו חז"ל את המצורע כמת, בשעה שהוא נפרד מן החברה האנושית באופן מוחלט. אהרן התפלל על מרים המצורעת: "אל נא תהי כמת" (במדבר יב, יב), ומכאן למדה הגמרא "תניא ארבעה חשובים כמת, עני ומצורע וסומא ומי שאין לו בנים... מצורע דכתיב 'אל נא תהי כמת'" (נדרים סד ע"ב). אכן בכמה מקראות מדגיש הכתוב לשון מיתה כאשר מדובר במצורע. על פרעה נאמר, "וימת מלך מצרים" (שמות ב, כג), ורש"י מביא ממדרש רבה "נצטרע והיה שוחט תינוקות ישראל ורוחץ בדמם".
 וכן על עוזיהו מלך יהודה, "בשנת מות המלך עוזיהו" (ישעיהו ו, א), ופירש תרגום יונתן: "בשתא דאתנגע בה מלכא עוזיה", וכן פירשו רש"י ואבע"ז, "כשנצטרע" כשהקטיר קטורת במקדש עוזיהו שלא היה כהן, "ויזעף עוזיהו ובידו מקטרת להקטיר ובזעפו עם הכהנים והצרעת זרחה במצחו... ויהי עוזיהו המלך מצורע עד יום מותו" (דברי הימים ב כו, יט-כא).
 

ר' חיים שמואלביץ מחדד ומדגיש, שהפן המרכזי בעונש של המצורע אינו בייסורי הצרעת, אלא בכאב הבדידות: "נראה שהטעם לכך שמצורע חשוב כמת, אינו בגלל יסוריו הקשים וכובד חוליו של המצורע, שהרי אפילו כל יסורים שבעולם אינם כמיתה כמו שאמר הכתוב 'יסור יסרני י-ה ולמות לא נתנני' (תהילים קיח, יח) ונאמר 'מה יתאונן אדם חי' (איכה ג, לט), ופירשו חז"ל 'דיו שהוא חי' (קדושין פ ע"ב)
... אלא צריך לומר דטעמא דמצורע חשוב כמת הוא בגלל הנאמר בו 'בדד ישב', לפיכך הוא חשוב כמת... והוא הטעם שסומא חשוב כמת, שבלא חוש הראיה אינו מסוגל להרגיש את זולתו, וכמי ששרוי לבדו בעולם, והבודד כמת יחשב. וזה עניין המצורע גם כן שמאחר שחייב לישב בדד מחוץ למחנה, ואין לו כל קשר עם זולתו, הרי הוא כמת. ומטעם זה חשוב כמת גם מי שאין לו בנים. ולכאורה מה חסר לזה והרי כל תענוגות העולם לרשותו? אלא שטבעו של אדם להיטיב לבניו... ובאין אפשרות להיטיב עם הזולת הרי זה חשוב כמת".
 אכן "או חברותא או מיתותא" (תענית כג ע"א) כפשוטו. 

מבחינה זו עונש הצרעת גרוע ממוות, שהמוות הוא חוויה נוראה, אבל רגעית וחולפת; ועונש המוות של המצורע מתמשך והולך על פני תקופה ארוכה. וגם בזה בא העונש מידה כנגד מידה, לא רק "הוא הבדיל בין איש לאשתו, בין איש לרעהו, לפיכך אמרה תורה בדד ישב", אלא הוא הבדיל לתקופה ארוכה, לכן גם עונשו הוא מוות מתמשך. בעל לשון הרע משול לגחלי רתמים: "ה' הצילה נפשי משפת שקר מלשון רמיה, מה יתן לך ומה יוסיף לך לשון רמיה. חיצי גבור שנונים עם גחלי רתמים" (תהילים קכ, ב - ד). מה מיוחד בגחלי הרתמים שהושוו לבעל לשון הרע? "כל הגחלים כבו מבחוץ - כבו מבפנים, ואלו [גחלי רתמים] אע"פ שכבו מבחוץ, לא כבו מבפנים. מעשה באחד שהניח גחלים בוערות בחג [=בסוכות], ובא ומצא אותן בוערות בפסח" (ירושלמי, פאה א א). הרי שלשון הרע מתקיים זמן רב, וההרס שהוא גורם אינו חולף במהרה; אף עונשו של בעל לשון הרע יימשך לאורך זמן.

בפתיחה לספר "חפץ חיים", מונה הרב ישראל מאיר הכהן מראדין רשימה של לאוין, עשין וארורין שנכשלים בהם בדיבור ובשמיעת לשון הרע ורכילות. אשר רוב האיסורים האלה שורשם אחד, ניתוק והיזק בין אדם לחברו. ואלו מקצתם: "לא תלך רכיל בעמך" (ויקרא יט, טז), "לא תשא שמע שוא" (שמות כג, א), "ולפני עיור לא תתן מכשול" (ויקרא יט, יד), "לא תשנא את אחיך בלבבך" (ויקרא יט, יז), "לא תקום ולא תטור" (ויקרא יט, יח), "לא תהיה אחרי רבים לרעות" (שמות כג, ב), "לא תונו איש את עמיתו" (ויקרא כה, יז), "כל אלמנה ויתום לא תענון" (שמות כב, כא), "לא תקלל חרש" (ויקרא יט, יד), "ואהבת לרעך כמוך" (ויקרא יט, יח), "בצדק תשפוט עמיתך" (ויקרא יט, טו), "וחי אחיך עמך" (ויקרא כה, לו) "הוכח תוכיח את עמיתך" (ויקרא יט, יז) "ארור מכה רעהו בסתר" (דברים כז, כד) "ארור משגה עיור בדרך" (דברים כז, יח).

עוד דרשו חז"ל: "כל המספר לשון הרע מגדיל עוונות כנגד שלש עבירות, עבודת כוכבים וגילוי עריות ושפיכות דמים
... במערבא אמרי לשון תליתאי קטיל תליתאי [רש"י: זה הלשון הרכיל, שהיא השלישית בין אדם לחברו לגלות לו סוד - הורגת שלושה] למספרו, ולמקבלו ולאומרו" [הגהות הב"ח: "ולאומרין עליו"] (ערכין טו ע"ב). ובמדרש גרסו: "ההורג את הנפש אינו הורג אלא נפש אחת, והאומר לשון הרע הורג שלושה: המספרו, המקבלו והנאמר עליו. ומנין אתה למד? מדואג שאמר לשון הרע על אחימלך לפני שאול ונהרגו שלושתן. שאול שקבלו, ואחימלך שנאמר עליו, ודואג שאמרו..." (מדרש שוחר טוב יב). וכן מצינו במדרש ש"בימי אחאב אף שהיו עובדים ע"ז היו נוצחין במלחמות, מפני שלא היה בהם עוון לשון הרע. והראיה שלא הלשינו את עובדיה שהחביא מאה נביאים בשתי מערות... ובסוף ימי שאול שהיה ביניהם דליטוריא כמו דואג והזיפים, אף שלא היה בהם עבודה זרה כמו בימי אחאב והיה נמצא בהם תינוקות שהיו יודעים מ"ט פנים בתורה, היו יורדים למלחמה ונופלין".
 ובמשלי נאמר: "שש הנה שנא ה', ושבע תעבות נפשו: עינים רמות; לשון שקר; וידים שופכות דם נקי; לב חורש מחשבות און; רגלים ממהרות לרוץ לרעה; יפיח כזבים עד שקר; ומשלח מדנים בין אחים" (משלי ו טז - יט). ואמרו חז"ל "ושביעית קשה כנגד כולן וזאת 'משלח מדנים בין אחים'" (ויקרא רבה טז, א).

בעל לשון הרע אינו מקים חיץ רק בין הדבקים בין איש ואשתו, בין איש ורעהו ופוגם בעם ישראל שהם גוי אחד בארץ. אלא גם מרופף את הקשר בין שמים וארץ, בין הקב"ה לעמו. ראשית, יש לציין את ההשפעה המחרידה והנוראה שיש להד של לשון הרע בעולמות העליונים: "יש רוח אחת שעומדת על כל אותם בעלי לשון הרע. שכאשר מתעוררים בני אדם בלשון הרע אז מתעוררת אותה רוח הרעה הטמאה שלמעלה, הנקראת סכסוכא, והיא עולה למעלה וגורמת בזה התעוררות של לשון הרע מות וחרב והרג בעולם... וכולם מקטרגים לעורר לאותו נחש הגדול שיהא מקטרג על העולם, וכולם בשביל אותה ההתעוררות של לשון הרע כשקיימת התעוררות שלו למטה".
 

אשר על כן הזהירו חכמים לרחוק ולהרחיק מלשון הרע: "אמר ריש לקיש, כל המספר לשון הרע מגדיל עוונות עד לשמים, שנאמר 'שתו בשמים פיהם ולשונם תהלך בארץ' (תהילים עג, ט). ואמר רב חסדא אמר מר עוקבא, כל המספר לשון הרע אמר הקב"ה אין אני והוא יכולין לדור בעולם, שנאמר 'מלשני בסתר רעהו אותו אצמית, גבה עינים ורחב לבב אותו לא אוכל' (תהילים קא, ה), אל תקרא 'אותו לא אוכל' אלא 'איתו לא אוכל' (ערכין טו ע"ב). 

וכתב האלשיך על הפסוק "'ונשמע קולו בבואו אל הקודש' - כי המנבל פיו בחלאת טומאת נבלת פה, שקץ ישקץ פיו ולשונו ותעב יתעבם כי עשאם בסיס לדבר האסור. ואיככה יוכל לעמוד לפני מלך מלכי המלכים בפה דובר נבלה לבקש רצון על עוונותיו, בניבו נבזה בכלי מכוער מוקצה מחמת מיאוס. והן לו היית עבד מלך הארץ, האם היית עומד לשרתו על שולחנו בכלים מכלים צואים? הלא תכלם!... כי פיך שלחת ברעת נבלת הפה ומאין ולאין שמת לבך לדבר אליו ולומר לפניו הללויה בפה דובר נבלה ואוי לה לאותה בושה כי תבוא בית ה' ולא נמנעת מלהביא עביט מי רגלים במקדש מפני הכבוד השוכן שם, ואנא תוליך את חרפתך כי תהפוך כלי שרת העומד לשרת בו את קונך לאחד מן הביבין. והלא על הפה שאדם שח בו שיחת חולין, בושנו מאד להלל בו את ה' כמאמר האומר 'מי יתן והיו לי שתי פיות אחד לדבר בו צרכי ביתי ואחד לדבר בו עם קוני'. ומה גם עתה אשר בפה טמא יעמוד לפניו יתברך לבקש רצון, כי איך יהיה לרצון אמריו אם הסנגור יהיה קטגור. ובדברך בו יהיה לך למזכיר עוון".
 

ועוד, לשון הרע הזוכה לפרסום פוגם ביוקרתו של כלל ישראל בעייני קודשא בריך הוא. החפץ חיים מבאר על פי הספרי והזהר: "'אמר ר' שמעון, על כולא מחל קב"ה, בר לישנא בישא' (זהר, פרשת שלח), דידוע הוא דאהבת הקב"ה לעמו ישראל הוא עד מאד, והם אצלו בבחינת הבן יקיר וילד שעשועים. וכשיהיה לאדם בן כזה והוא רואהו שאינו מתנהג כשורה אעפ"כ הוא מחפה עליו מרוב אהבתו אותו. ואף אם ייסרנו לפעמים, יהיה ברוב חנינה וחמלה. אכן אם יבואו אליו אנשים פעם ושתים ויספרו לו מרוב קלקולי בנו, איך שהוא מריב ומתקוטט עם אנשים על לא דבר, ושהוא מלבין ומחפיר לכל, בודאי יתגבר באביו כח הכעס עליו, ויכהו ויבזהו על זה. ומי גרם כל זה? המספר! כן הדבר בענייננו. כי הקב"ה מרוב אהבה שהוא אוהב את ישראל, אע"פ שהוא יודע בעצמו כל מה שנעשה בסתר ובגלוי, אעפ"כ לא יעורר בעצמו עליהם לעשות רע, וכמו שכתוב 'לא הביט און ביעקב', וכפירוש רש"י שם.
 אכן אם יבוא המקטרג ויספר לו מעניין זה, כביכול הוא מוכרח להשיב על זה שום תשובה... וכביכול מוכרח להענישם עבור זה. ומי גרם כל זה המספר לשון הרע מלמטה".

האדמו"ר מסלונים מדגיש את הפגם של לשון הרע כלפי שמיא. "שחביבין ישראל שנקראו בנים למקום, וכביכול אין הקב"ה סובל שמדברים סרה בבניו, כשם שאין אב יכול לסבול שמדברים רעה על בנו. וזה חומר הפגם של לשה"ר. לא רק עצם הפגיעה בחברו, שהרי יכול לפייס אותו, אלא עיקר הפגם הוא כלפי שמיא, וגורם צער למעלה בעצם העובדה שדיבר סרה על בנו של הקב"ה, וגם אם יפייס את חברו ויתקן את החלק שבין אדם לחברו, לא מתקן פגם חמור זה... כי מעיקרי האמונה לידע כי 'בנים אתם לה' א-להיכם', המדבר רעה על יהודי מדבר על בנו של הקב"ה, והפוגע בבנו של הקב"ה הרי זה הפגם החמור ביותר בעיני הקב"ה... ומידת טובה מרובה, שהנחת רוח הגדולה ביותר לפני הקב"ה היא כאשר בניו אוהבים זה את זה, ולכן 'ואהבת לרעך כמוך זה כלל גדול בתורה'. ועל דרך שאמרו חז"ל (שבת קכז ע"א) 'גדולה הכנסת אורחים יותר מקבלת פני השכינה', שהאב שמח כאשר מקבלים את בנו בסבר פנים יפות, עוד יותר ממה שמקבלים אותו" (נתיבות שלום, תזריע עמ' סא).

וכאשר המספר לשון הרע פוגם כלפי שמיא, הוא מושך אליו את תגובתו של השוכן במרומים:"והנה מכל זה נוכל להבין את גודל השנאה שיש לקב"ה על המספר הזה, דכמו שהאב אף שהוא מכה לבנו ומוכרח למלאות רצון המספר באשר הוא מבין שהדבר אמת
, מ"מ נתעורר בלבו עבור זה שנאה גדולה על המספר, בהתבוננו כי אינו מכוון בספורו לתועלת, רק לקנתר עליו. כן הדבר יותר ויותר בעניין זה. כידוע הקב"ה אוהב לאדם יותר משהאדם אוהב את עצמו, ורוצה רק בטובתן, ושלא ידברו עליהם דליטוריא כלל, והמספר לשון הרע גרם הפוך כל זה, על כן הוא נתעב מאד בעיני ה' יתברך".
 נמצא, שלשון הרע משפיעה על העולמות העליונים ועל יחס השכינה לעולם התחתון. 

מהשפעת הלשון הרעה על העולמות העליונים נרד להשפעתה על העולם הקטן - על האדם. גם כאן מקימה לשון הרע חיץ מפריד בין שני חלקי האדם, בין הגוף והנפש. האדם נקרא מדבר, כי כוח הדיבור שבו מאפיין ומייחד אותו לטובה משאר היצורים. זה פלא הבריאה "רופא כל בשר ומפליא לעשות - שקושר דבר רוחני בדבר גשמי" (רמ"א, או"ח סימן ו) והצירוף "מפליא לעשות" בברכות השחר מחבר בין ברכת הגוף "אשר יצר את האדם וברא בו נקבים נקבים" ובין ברכת הנשמה: "א-להי נשמה שנתת בי טהורה היא". הדיבור יונק את כוחומן הנשמה שבו, "'ויהי האדם לנפש חיה' - לרוח ממללא" (אונקלוס, בראשית ב, ז). ואשר על כן מציינת התורה את כח הדיבור בשורש פל"א "איש כי יפליא לנדור", וגם הרמב"ם קורא לחלקי ההלכה הקשורים בדיבור ספר הפלאה.
 וכאשר כוח הדיבור הוא שורש תמצית האדם, מובן שהפגיעה באמצעותו היא פגיעה המקעקעת את כל הבסיס הרוחני-מוסרי שעליו הושתת האדם. 

וכך כתב החפץ חיים: "ידוע שיתרון האדם מכל בעלי החיים הוא מה שהוסיף בו הקב"ה את הנפש המדברת, כמו שכתוב 'ויפח באפיו נשמת חיים, ויהי האדם לנפש חיה' ותרגם אונקלוס 'לרוח ממללא', וזהו רק אם הוא מתקן בכח הדבור אשר נתן לו הקב"ה. לא כן אם הוא משתמש בדיבורו לרע, הוא גרוע יותר מבהמה אשר על הארץ, כי היא אינה מקלקלת על כל פנים" (שמירת הלשון, שער הזכירה, פרק ג). ר' יוסף אלבו נתן בזה משל יפה: "הרי זה דומה לשני סופרים, שאחד חטא שעשה שטר מזויף, ואחד חטא שבא על הערוה. שכאשר זימן המלך לכל אחד עונשו כפי חטאו, והעניש למי שבא על הערוה להלקותו, שאחר שלקה אין ראוי שיפסיד אומנותו. אבל הסופר שעשה שטר מזויף, אף לאחר שקבל עונשו על מה שחטא, הנה ראוי להעבירו מאומנותו".
 מדבר לשון הרע מנצל את אומנותו לרעה, והוא דומה לסופר שזייף, ועל כן יפסיד את מעלתו. האדם "המדבר", כאשר הוא מדבר לרעה, מפסיד את מהותו ויתרונו, והוא "שרוע יותר מבהמה אשר על הארץ".

מכאן ברור, שעונשו של המספר לשון הרע הוא גדול ביותר, וזה לשון החפץ חיים: "דהנה איתא בירושלמי (פאה א, א), דכשם ששכר תלמוד תורה שקול כנגד כל המצוות, כן עונשו של לשון הרע שקול כנגד כל העוונות. נמצא תלמוד תורה גדולה שבכל המצוות, וכנגדו לשון הרע חמור שבכל העוונות. והטעם לזה נראה בפשטות, דכמו שענייני היסודות שהטביע הקב"ה בעולם, היסוד הרוחני הוא הרבה יותר חזק מהיסוד הגשמי
... כן הדבר בעניינים עליונים. כמו ציצית ולולב שופר וכל המצוות אף שעל ידם פועל ג"כ תקונים גדולים בעולמות עליונים, אין שום השתוות בינם לבין לימוד התורה שעניינו תלוי בכח הדיבור שהוא כח פשוט רוחני בלבד, ולכן פעולתו שפועל למעלה נורא עד מאד. ועל כן קדושת תלמוד תורה הוא כנגד כולם. וכן הדבר להפכו בעניין הקלקול בעוון לשון הרע ורכילות, שפועל ע"י כח רוחני בלבד - קלקולו למעלה בעולמות העליונים הוא חזק ונורא עד מאד, ולכן עונשו הוא גם כן כנגד כולם" (שמירת הלשון, שער הזכירה, סוף פרק א).

נשיכת בעל לשון הרע הרי היא כנשיכת הנחש. הגמרא דורשת את הפסוק: "'אם ישוך הנחש בלא לחש ואין יתרון לבעל הלשון' (קהלת י, יא) - לעתיד לבוא מתקבצות ובאות כל החיות אל הנחש ואומרות לו: ארי דורס ואוכל, זאב טורף ואוכל, ואתה מה הנאה יש לך? אמר להם ואין יתרון לבעל הלשון" (תענית כו ע"א). אם אין יתרון והנאה מדוע שטופים כולנו בחטא זה? 

זאת ועוד: הראשונים נחלקו בדינו של נחש המזיק ולאיזה "אב נזיקין" יש לשייכו. בעלי התוספות כתבו, "דאמרינן בעלמא בספרי בפרשת האזינו, בהמות שיש להם ארס כנחש ונושכות וממיתות דהוי נשיכה דהיא תולדה דקרן" (בבא קמא ק ע"א, ד"ה "ושן בהמות"), ועל כן משלם חצי נזק. ברם בסוף הפרק שם כתבו: "מ"מ כיוון דאורחיה בהכי, הווי כמו רגל ופטור ברשות הרבים" (בבא קמא טז ע"א, ד"ה והנחש), וכן פסק הרא"ש בסוף פרק ראשון בבבא קמא. הווי אומר, השאלה היא אם נחש המזיק "אורחיה" הוא או "משונה" הוא.
 אולם הרשב"א כתב: "וסבור אני, שאף הנחש שנשך הוי תולדה [דשן]. ואע"פ שאינו אוכל [את מה שהמית בנשיכתו] לפי שנהנה בנשיכתו. ואע"פ שאמרו בפ"ק דתענית 'שמתקבצות כל החיות אצל הנחש ואומרות לו מה הנאה יש לך ואומר להם מה יתרון לבעל הלשון' לאו למימרא שאין לו הנאה כלל קאמר. אלא שאין לו הנאה לאכול".

מדברי הרשב"א למדנו את חומרת הנהגת הנחש ובעל לשון הרע. בשאר החיות, ובמקביל בשאר העוונות, ההנאה אינה מעצם מעשה העבירה אלא מהתוצאה. האריה והנמר אינם נהנים מהעובדה שהרגו חיה או אדם, אלא מזה שיש להם אוכל. הגנב ומגלה העריות אינם נהנים מעצם האיסור, אלא מגמנבה או הערווה. אין הם רעים בעצם, אלא חסרי יכולת התאפקות. והנה הנחש נהנה בשעהה שהוא הורג, לא בשעה שהוא אוכל את טורפו. וזו בעצם הקללה שקולל "ואתה תשופנו עקב" שתהנה מעצם מעשה הנזק, מעצם היותך רע ומזיק!, אבל בעל לשון הרע מה הוא מרויח מזה שדיבר לשון הרע? מה ההנאה שלו, שהפיל את חברו? זה רשע להכעיס!

וכן כתב האדמו"ר מסלונים: "במה חמור כ"כ איסור לשון הרע יותר משאר איסורין? וי"ל ע"פ דברי הגמרא שם בערכין, שהמשילו מספר לשון הרע לנחש, שאינו נהנה מנשיכתו, אלא כח הרע שבו דוחפו להזיק, ואילו חיות אחרות נהנות מטרפם ומחמת הנאתן
 טורפות. כך המספר לשון הרע נבדל משאר עוברי עבירה, שבכל העבירות יש לאדם איזו הנאה, והוא בבחינת יצרו אנסו, משא"כ המספר לשון הרע, אין לו שום הנאה, כלשון הכתוב "ואין יתרון לבעל הלשון", רק מחמת כח הרע שבו הרי הוא עושה זאת" (נתיבות שלום תזריע עמ' ס). 

אשר על כן ממליץ הגאון מוילנה, "על כל רגע ורגע שאדם חוסם פיו, זוכה לאור הגנוז, שאין כל מלאך ובריה יכול לשער"!

� רש"י מביא את הגמרא גם בפסוקנו יג, מו וגם להלן יד, ג. המקור בתורת כהנים פרק יב, יד.


� השתיקה היא אחת מיסודות האבלות והיא מסמלת את הבדידות, "ישבו לארץ ידמו זקני בת ציון, העלו עפר על ראשם, חגרו שקים" (איכה ב, י), "ישב בדד וידם כי נטל עליו" (שם ג, כח). ולכן "אגרא דבי טמיא - שתיקותא" (ברכות ו ע"ב), ולכן ועדשים הוא מאכל אבלים, "מה עדשה זו אין לה פה, אף אָבֵל אין לו פה" (בבא בתרא טז ע"ב).


� בגמרא מובא גם טעם אחר, הפוך, הרומז לקשר שאמור להיווצר בין הטמא לסביבתו, "צריך להודיע צערו לרבים, ורבים מבקשים עליו רחמים" (מועד קטן ה ע"א). הגמרא מסיקה ששני הטעמים נכונים "וטמא טמא שמע מינה תרתי". 


� רש"י בגמרא פירש: "כגון זבים וטמאי מתים, למדנו לשילוחו של מצורע שהוא חמור" שהמצורעים יכולים להיות ביחד, דהיינו להקים מחנה מצורעים מחוץ לשלושת המחנות. ואכן הנביא מספר: "וארבעה אנשים היו מצורעים פתח השער" (מלכים ב ז, ג). 


� שפתי חכמים מסביר: "דאי פרושו שמת [כפשוטו] למה זעקו, אפשר שהמלך החדש ייטיב עימהם [הרי יותר גרוע מפרעה לא יכול להיות], לכן פירש שנצטרע והיה חשוב כמת. 


� ובזה מתורץ כיצד ניבא ישעיהו בימי עוזיהו (ישעיהו א, א), אם נבואת ישעיהו הראשונה היתה בשנת מיתתו? (ישעיהו ו, א), על כורחך שלא מת ממש, אלא נצטרע.


� ר' חיים מביא שם הוכחות נוספות שחיים כל שהם עדיפים ממיתה, שהרי ייסורי איוב ששתק היו עונש קל, לעומת מיתת בלעם שיעץ לרעה (סוטה יא ע"א).


� ר' חיים שמואלביץ, שיחות מוסר, שנת תשל"ב, מאמר לא עמ' קיב. 


� הגמרא מביאה פסוקים המדברים על העברות הללו ובכולם מופיעה המילה "גדול". 


� שמירת הלשון, שער הזכירה, פרק ד. בשם מדרש שוחר טוב תהילים ז; וירושלמי, פאה א, א.


� זהר, פרשת פקודי. מובא בשמירת הלשון, שער הזכירה, פרק ב. התרגום נרשם בשולי העמוד. 


� אלשיך, שמות כח, לה. מובא בשמירת הלשון שער הזכירה, פרק י. מכאן אזהרה מיוחדת לחסידים ותלמידי חכמים אשר פיהם מלא תפילה ותורה. הרי ברור, שאם אין למלצר כלי הגשה זולת עביט של מי רגלים, עדיף לא להגיש אוכל כלל מאשר להגיש אוכל "בכלים מכלים צואים", כך לפחות אין מבזים את המלך בקום ועשה, אלא רק בשב ואל תעשה. ופה הרגיל בלשון הרע, המהווה לפי דברי האלשיך בסיס לדבר האסור, מוטב לו שלא יעסוק כלל בתפילה או בתורה כדי שלא יגרום להעלאת סרחון הכלי. ומוטב שלא יהיה סנגור כלל מאשר מהפך לקטגור.


� "לא הביט און ביעקב - לא הביט הקב"ה און שביעקב, שכשהן עוברים על דבריו אינו מדקדק אחריהם להתבונן באוניות [=בפשעים, באָוֶן] שלהם ובעמלן שהן עוברים על דתו" (רש"י, במדבר כג, כא). 


� ואין לשאול מדוע מוכרח הקב"ה למלא את רצון המספר ולהעניש את בנו, שהרי הקב"ה ברא גם את מידת האמת, ואי אפשר להתעלם ממנה, כשהיא דורשת הענשת החוטא. כשאין קטרוג אפשר להתעלם במקצת ולהעדיף את החסד, אבל כשיש קטרוג "כפוף" גם הקב"ה כביכול למידת הדין היא מידת האמת.


� שמירת הלשון, שער הזכירה, פרק ב. 


� על כל אלה עיין פחד יצחק, פסח מאמר, טו עמ' סד.


� ר' יוסף אלבו, ספר העיקרים, מאמר רביעי, פרק כו. דברי ר"י אלבו מוסבים על שאול ודוד "למה נענש שאול שהוסר המלכות ממנו לפי חטאו, ולא נענש עונש אחר כמו שנענש דוד על עניין בת שבע ולא הוסרה המלכות ממנו? הטעם בזה לפי דעתי הוא, שדוד לא חטא במצוה פרטית שנצטוה בה כמלך... אבל שאול חטא במצוה פרטית אליו מפי שמואל, אחר שהיה מלך או מצד שהיה מלך... ויש מי שאומר ששאול חטא באומנות המלכי וראוי שיאבד האומנות ההוא, אבל דוד לא חטא באומנות המלכי, ולכן ניתן למחילה, ודבר זה דומה לשני סופרים וכו'".


� אשר על כן רוח ואש מתגברים על מים ועפר.


� אב נזיקין רגל פטור ברשות הרבים, משום ש"הרגל מועדת לשבור בדרך הילוכה", "אורחיה" הוא. ו"קרן" הוא אב נזיקין של הדברים המשונים, "משונה קרן", ומשלם חצי נזק. 


� רשב"א, חידושי בבא קמא, דף ג ע"א, ד"ה "ופריק הני מילי היכא דיש הנאה להיזקא". אב נזיקין שן מוגדר כהיזק שיש בו הנאה למזיק, ומשלם מה שנהנה.


� יש להדגיש: מחמת הנאתן מהאוכל.


� החפץ חיים מביא את הגר"א מספרו עלים לתרופה פעמים מספר: שער הזכירה הקדמה; שער הזכירה פרק ז, ועוד. 





