פרשת נשא – La Sotá y El Nazir 

Sotá:

סוטה: במדבר ה יב-טו (נשא):  איש כי תשטה אשתו וכו' והביא איש את אשתו אל הכהן וגו' ועשה לה הכהן את בל התורה הזאת

סוטה -לא לתן לבונה במנחת סוטה: במדבר ה טו (נשא): ולא יתן עליו לבונה

המוציא שם רע על אשתו יקימנה לאשה לעולם: דברים כב יט (כי תצא): ולו תהיה לאשה

שלא יוכל לשלחה כל ימיו: דברים כב יט (כי תצא): לא יוכל לשלחה כל ימיו

Nazir:

שלא ישתה  יין: במדבר ו ג (נשא): מיין ושכר יזיר, חמץ יין ושכר לא ישתה, כל משרת ענבים לא ישתה

שלא יאכל ענבים: במדבר ו ג (נשא): וענבים לחים וגו' לא ישתה

שלא יאכל צמוקים: במדבר ו ג (נשא):  וענבים (לחים) ויבשים לא יאכל

שלא יאכל גרעיני ענבים: במדבר ו ד (נשא): מחרצנים וגו' לא יאכל

שלא יאכל קליפת ענבים: במדבר ו ד (נשא): (מחרצנים) ועד זג לא יאכל

שלא יגלח הנזיר שערו: במדבר ו ה (נשא): כל ימי נדר נזרו תער לא יעבר על ראשו

שיגדל הנזיר שערו: במדבר ו ה (נשא): קדש יהיה גדל פרע שער ראשו

שלא יכנס הנזיר לאהל המת: במדבר ו ו (נשא): כל ימי נזירו לד' על נפש מת לא יבא

שלא יטמא הנזיר למת: במדבר ו ז (נשא): לאביו ולאמו ולאחיו ולאחתו לא יטמא בהם במתם, כי נזר אלוקיו על ראשו

שיגלח הנזיר ויביא קרבניו: במדבר ו ט-יח (נשא): וגלח ראשו ביום טהרתו וגו' והביא כבש בן שנתו לאשם. וזאת תורת הנזיר ביום מלאת ימי נזרו וגו' והקריב את קרבנו לד' כבש בו שנתו תמים אחד לעלה, וכבשה אחת בת שנתה תמימה לחטאת, ואיל אחד תמים לשלמים וגו' וגלח הנזיר פתח אהל מועד

La Sotá, la mujer sospechosa de haber cometido adulterio, y el Nazir, el hombre de votos sagrados, son dos extremos opuestos.  

La mujer Sotá atraviesa un proceso traumático en el cual las aguas de la Sotá determinan su culpabilidad o su inocencia.  

El Nazir no puede estar más alejado. Él crea para sí mismo una nueva realidad de santidad a través de un acto de abstinencia de los deseos materiales de este mundo. De hecho, él será un hombre sagrado, alejado de cualquier pasión sensual o impureza. 

Pero al final el Nazir es sancionado. Él tiene que llevar un Korbán Jatat, porque se alejó a sí mismo de aquello que D'os dijo que le estaba permitido.   

Y de esta manera la mujer Sotá nos transmite un mensaje todavía más fuerte. La Torá se refiere a su pecado como meila -  el mismo término utilizado para la malversación de cosas dedicadas al Templo. Su pasión por apegarse a un hombre debe ser dirigida solamente hacia su propio esposo. Pero la pasión misma es sagrada, porque tiene el objetivo de llevar a la construcción de una familia, la unidad del pueblo judío.  

*Dice Jazal que estos dos temas se encuentran yuxtapuestos porque aquél que ve a una mujer Sotá se ve influido para ser menos sagrado él mismo
.  ¡Sorprendente! A pesar de la terrible desgracia de esa mujer, el mero pensamiento de que alguien puede haber llegado a cometer ese acto lo vuelve algo más accesible para todos los demás. El Besht agrega que el hecho mismo de que D'os haya hecho que esa persona viera a la mujer Sotá es una señal de que ella tiene alguna debilidad en esa área
. Es para contrarrestar esto, y no debido a grandiosas aspiraciones espirituales, que el Nazir toma sus votos
.  

Tanto la Sotá como el Nazir aparecen en el contexto más amplio de nuestra parashá que relata de qué manera los Bené Israel mantenían la santidad del pueblo, Kedushat HaMajané
.  

La Sotá es la clase de tumá que requiere una interferencia exterior, que los líderes del pueblo judío se vean involucrados, porque la tumá es provocada por una tonta locura, un שטות
. (שטות implica alejarse del orden apropiado
, pero más comúnmente es traducido como una tontería, la pérdida de dirección). Las emociones que pueden despertarse rápidamente en tales circunstancias son tan poderosas que la persona (en este caso la mujer y el נואף) pueden arriesgar toda su vida por un momento de placer
. Aquí solamente la intervención exterior puede restaurar la sanidad.

¿Cómo se llega a la situación de la Sotá? Una mujer desobedece la demanda explícita de su marido de no quedarse a solas con un hombre en particular
. La cuestión es si se cometió o no adulterio. La mujer Sotá atraviesa un proceso traumático, uno que responde a las características de midá kenegued midá con el cual es dirigido el mundo
. Ella lleva un korbán de cebada, de alimento animal, porque ella abandonó su Sejel, sin agregar nada del aceite normal que produce luz
 ni de especias de buen aroma
; se deja su cabello a la vista, y de acuerdo con algunas opiniones, se le rasgan las vestimentas. Todo esto se hace en frente de multitudes de mujeres (y posiblemente también de hombres)
. Entonces ella dice "Amén" al aterrador juramento del Cohén respecto a que si ella realmente es culpable de haber cometido adulterio su vientre se hinchará como consecuencia de la mezcla que se prepara
. 

El Nombre de D'os se disuelve en una mezcla que bebe la mujer Sotá
. Esto es algo crítico, porque nos anuncia la resolución de todo el procedimiento. 
El Rambam nos dice: Si alguien tiene sólo suficiente dinero para comprar velas para Shabat o velas para Jánuca; o si tiene suficiente dinero para comprar velas para Shabat o vino para el Kidush, debe dar prioridad y comprar velas para Shabat porque [la luz adicional facilita el] Shalom Bait – porque el Nombre de D'os [en el caso de la Sotá] se borra [cuando se disuelve el pergamino en el agua] para poder lograr Shalom
. 

Claramente, el objetivo buscado es limpiar el nombre de la mujer y llevarla de regreso a su marido. 

La mezcla incluye tierra tomada de la base del altar
. Porque de allí fue formado el cuerpo del Primer Hombre עפר מן האדמה, y por lo tanto de allí emergió el propósito del mundo. (De hecho, todo el mundo comenzó de ese punto
). Esta mujer posiblemente se ha alejado de su fiel conexión con el altar, el cual ahora será su juez o su expiación
.

Ahora tiene lugar la más remarcable lección sobre hashgajá pratit. Si ella es culpable, morirá
. Retornará al polvo del cual originalmente fue formada
.  Simultáneamente, el נואף muere de la misma manera milagrosa
. Si ella no es culpable se reúne con su esposo, quien le estaba prohibido hasta ese momento y es bendecida
 entre otras cosas con partos fáciles
. La tierra que bebió ahora se convierte en su fortaleza, el ואנכי עפר ואפר de Abraham Avinu
. A pesar de que el hecho de haberse quedado a solas con ese hombre nunca es exonerado, ahora queda claro que esa mujer se sobrepuso a su enorme deseo de ignorar las advertencias de su esposo y de tener relaciones prohibidas. Finalmente, su coraje la vuelve pura
. 

El Nazir no podría estar más alejado. En un impulso de santidad proactiva él literalmente crea para sí mismo nuevas mitzvot,
 una nueva realidad de santidad similar a la del Cohén Gadol, prohibiéndose –al igual que éste- volverse Tamé LeMet. Él es un Nazir, lo cual el Ibn Ezra dice que viene de la palabra Nezer,
 una corona, comparado con los sagrados profetas
.  Sobre él fue dicho כי יפליא ,  porque él llega al nivel de los misteriosos reinos espirituales superiores
.

El Nazir deja crecer sus cabellos largos y rígidos
, liberándose de sus pretensiones respecto a que la belleza física tiene algún valor
 (exactamente lo opuesto del rey que se corta el cabello cada día). Se separa a sí mismo de todos los deseos materiales, incluyendo el vino y, de hecho, cualquier cosa que provenga de la uva
. Evidentemente él será un hombre sagrado
, separado y alejado de cualquier forma de pasión terrena y sensual
 o de cualquier impureza
.

La Tumá de la Sotá es de una clase poco usual. Es la única Tumá que puede ser resuelta estrictamente a través de un Nes (de hecho, la única mitzvá de la Torá que depende de un milagro), la operación de las aguas en el estómago de la mujer si ella es culpable de adulterio
. Esto requiere un milagro, es decir que D'os mismo vuelva a unir a esa relación (y por lo tanto sólo funciona cuando el pueblo judío se encuentra en un elevado nivel espiritual y el marido también es puro).
 D'os eligió esta mitzvá solamente para pagar un gran tributo al pueblo judío respecto a que Él estuviera de manifiesto en uno de sus asuntos
. Esta idea Shalom Bait es tan grandiosa que impregna cada nivel de la halajá. En las históricas palabras del Rambam (basado en los Sabios):
רמב"ם  הלכות חנוכה פרק ד: היה לפניו נר ביתו ונר חנוכה או נר ביתו וקדוש היום נר ביתו קודם משום שלום ביתו שהרי השם הנמחק לעשות שלום בין איש לאשתו
. גדול השלום שכל התורה ניתנה לעשות שלום בעולם שנאמר (משלי ג') דרכיה דרכי נעם וכל נתיבותיה שלום.
Por lo tanto, además del milagro, D'os está involucrado en salvar este matrimonio de otra manera, aceptando que Su Nombre sea borrado por el bien de la pareja
.  El hecho de que se disuelva el Nombre de D'os no lleva a que desaparezca la Shejiná, dice el Maharal. Por el contrario, dado que el propósito es reunir al hombre con su mujer, la Shejiná se ve reforzada. Por lo tanto es disuelto por los grandes Sabios de la generación: solamente el Gran Sanhedrín puede autorizar que se administren las aguas de la Sotá
.

Lo que resulta de todo esto es que la Sotá nos enseña una profunda lección acerca del valor del hogar judío, en vez de ser una historia truculenta de la suerte de una adúltera. Por lo tanto, el proceso de la Sotá sólo funciona cuando el pueblo judío se encuentra en sus niveles más elevados y sagrados
. Solamente entonces esta dimensión extra de la Providencia Divina puede volverse manifiesta en el Majané Israel.  

El matrimonio es la unidad básica del pueblo judío
 y de hecho, también de cualquier otra civilización. Es por esto que Rabenu Iona requiere que cada comunidad designe consejeros matrimoniales para asegurar el shalom constante en todos los matrimonios
. El matrimonio es el único marco sancionado por la halajá a través del cual pueden concebirse hijos
. Es el único marco dentro del cual los niños pueden ser educados de manera consistente no sólo bien adaptados sino también con pasión por haber recibido el manto de la Torá y de las mitzvot. El hogar es llamado un Pequeño Santuario no porque se trate de una frase bella sino porque en realidad opera de una manera similar para bajar la Shejiná. Todo esto corre peligro cuando el marido de la mujer Sotá sospecha de ella. Si en verdad ella solamente es culpable de יחוד con un hombre con el cual ya le habían advertido no estar, vale la pena borrar el Nombre de D'os y que D'os mismo se involucre en el caso para resolverlo. 

Aparentemente el mensaje de la Sotá es de compromiso. El judaísmo le dice que no al celibato y sí al matrimonio, a los hijos y a la vida que resulta de esto. La mujer Sotá está en peligro de haber encauzado de manera incorrecta su pasión. La lección no es en la restricción, sino en encaminar las fuerzas de la manera debida. Tanto ella como su esposo deben desear que se lleve a cabo el proceso de la Sotá para que éste pueda tener lugar,
 y la presunción es que, en algún nivel, ellos están buscando volver a estar juntos y continuar llevando adelante una vida de santidad
. 

Al parecer el Nazir transmite el mensaje opuesto, porque aparentemente alienta el aislamiento y la separación como un modelo de santidad. 

El Nazir se abstiene del vino – lo cual anuncia que su mente siempre estará clara y en control
. El hecho de dejar crecer su cabello (y cortarlo completamente a continuación) le quita su buen aspecto natural (de un cabello normal, bien cuidado
), lo cual lleva a tener humildad
. Al distanciarse de la Tumat Met asegura que su corazón permanecerá puro e impoluto, permitiendo que su sabiduría opere sin obstrucciones
.

El Nazir espera lograr el nivel de control sobre sus pasiones que existía en Adam HaRishón antes del Jet. Pero esto es insostenible. Finalmente, él debe abandonar su Nezirut y retornar al mundo
. Esto deja un espacio por el cual debe expiar. Tiene que llevar un Korbán Jatat
. Algunos dicen que el Korbán se debe a que se alejó a sí mismo de aquello que D'os dijo que le estaba permitido
. El hecho de abstenerse como un ejercicio táctico (o por un período de tiempo limitado) para retomar el control es aceptable. Alguien que ayuna voluntariamente porque tiene una dificultad con la comida puede ser muy sagrado
, siempre que posteriormente retorne al sendero medio. Nos abstenemos de comer en Iom Kipur, en Pesaj no comemos pan  y no realizamos Melajot en Shabat, pero siempre vemos a estas cosas dentro de su contexto más amplio. Iom Kipur no es más que un día al año, Pesaj culmina con la mitzvá del Korbán de las dos hogazas en Shavuot que deben ser específicamente hechas de Jametz y la prueba del Shabat es la manera en la cual éste fluye hacia la semana. Ninguno es simplemente un medio para llegar a un fin; todos tienen un valor intrínseco. Sin embargo, todos están limitados y dentro de un contexto. De hecho, en la Baraita de Rab Pinjas ben Iair sobre el cual se basa el Mesilat Iesharim, la Prishut (abstinencia) no es más que la mitad del camino hacia la Kedushá.   

Por lo tanto, la mujer Sotá nos transmite el mensaje más potente. Su suerte, si ella es culpable, es tan trágica específicamente debido a la importancia del compromiso de la familia. La Torá se refiere a su pecado como meila,
 que es el mismo término utilizado para la malversación de las cosas dedicadas al Templo. La respuesta del esposo es considerada como un acto de 
קנאה. קנאה viene de la palabra  קנה, y se refiere a la exclusividad que debe tener lugar en la relación entre marido y mujer. Debido a que la relación entre ellos es tan sagrada ella no puede compartirse a sí misma con nadie más
. En consecuencia cuando ella le queda prohibida esto es descripto como un estado de impureza
. 

Si ella es inocente, su bendición
 es el testimonio final del tema que está en discusión. Las mismas aguas de jesed pueden convertirse en una maldición o revelar sus inherentes bendiciones
. Sólo pueden hacerlo cuando el pueblo judío opera en los más elevados niveles espirituales, un nivel que merece el milagro de estas aguas
. Su fortaleza es su debilidad y su pasión por apegarse a un hombre sólo debe ser dirigida hacia su propio esposo. Tal vez es por esto que de la mujer Sotá aprendemos que la mujer casada debe cubrir su cabello. También ésta es la lección del polvo del Templo que se mezcla en las aguas de la Sotá
. Si ella es culpable, retornará al polvo. Si es inocente, tendrá el mérito de dar a luz a hijos comparables a su antepasado Abraham, quien declaró que no era más que 
עפר ואפר.

Las Mei Shiloaj nos dan un poderoso entendimiento de la perspectiva positiva con la cual los Sabios consideraban el tema de la Sotá. En la Torá, la mujer Sotá es mencionada primero y a continuación figura el Nazir. Aparentemente la lección es la de una persona que tropieza, aprende la lección y luego asciende por la escalera espiritual, de manera similar al Nazir. Pero el Talmud trae el tratado de Nazir antes que el de Sotá. Los Sabios nos están diciendo que si deseamos llegar a la santidad del Nazir, debemos cuidarnos de no caer nunca en la problemática de la Sotá. ¡Será suficiente con que leamos sobre la mujer Sotá una vez al año en la lectura de la Torá de la Parashá Nasó
!

�חינוך מצוה שס"ה


�חינוך מצוה שס"ו


�חינוך מצוה תקנ"ג


�חינוך מצוה תקנ"ד


�חינוך מצוה שס"ח


�חינוך מצוה שס"ט


�חינוך מצוה ש"ע


�חינוך מצוה שע"א


�חינוך מצוה שע"ב


�חינוך מצוה שע"ג


�חינוך מצוה שע"ד


�חינוך מצוה שע"ה


�חינוך מצוה שע"ו


�חינוך מצוה שע"ז


�רש"י ו ב: למה נסמכה פרשת נזיר לפרשת סוטה לומר לך שכל הרואה סוטה בקלקולה יזיר עצמו מן היין שהוא מביא לידי ניאוף (סוטה ב)


�מובא באור גדליהו עמוד קה


�אור גדליהו עמוד קו: וזהו עיקר הנזירות שבאה לפרוש את האדם מהחטא וכמו שמובא בגמ' (נדרים ט:) בשמעון הצדיק שאמר לו הנזיר שהרגיש כי פחז עליו יצרו וביקש לטורדו מן העולם, ואמר לו שמעון הצדיק בני כמוך ירבו נוזרי נזירות בישראל, וקרא עליו הפסוק נזיר להזיר לד' ופי' הר"ן שהיה נזירותו לשם שמים, וע"ש עוד מה שפיררש הר"ן


Otros mefarshim explican que el hecho mismo de que haya visto este evento debe significar que el pecado de alguna manera era relevante a su vida.


�אור גדליהו (ריש הפרשה): אחר שנפקדו כל אחד מישראל ... בפרשת במדבר ובהתחלת פרשה זו, באה התורה בציווי לשמור את קדושת המחנה, וזו היא הפרשה של שילוח הטמאים. 


	חזקוני ה יב: כי תשטה אשתו - נסמכה פרשה זו לאותה של מעלה לפי שבשתיהם כתיב מעילה.


�ה (יב) דבר אל בני ישראל ואמרת אלהם איש איש כי תשטה אשתו ומעלה בו מעל:


	בכור שור ד"ה כי תשטה אשתו: נכתב בשי"ן כי תנהג עצמה דרך שטות ולא כדרך בנות ישראל


	רש"י ד"ה כי תשטה אשתו - שנו רבותינו אין המנאפין נואפין עד שתכנס בהן רוח שטות דכתיב כי תשטה וכתיב בו (משלי ז) נואף אשה חסר לב. ופשוטו של מקרא כי תשטה תט מדרכי צניעות ותחשד בעיניו כמו (שם ד) שטה מעליו ועבור (שם ז) אל ישט אל דרכיה לבך:


	כלי יקר: ולולא מסתפינא לומר דבר חידוש אשר לא שערום ראשונים הייתי אומר, כי תשטה בטי"ת כמו תשתה בתי"ו כי ט' מתחלפת בתי"ו באותיות דטלנ"ת וכן פירש"י סוף פר' מקץ (מד טז) בפסוק ומה נצטדק. שטי"ת זו במקום תי"ו וכן לשון תועה. בכל המקרא בתי"ו, ובלשון רז"ל טועה בטי"ת, כאילו אמר כי תשתה אשתו יין ושכר המרגילים לערוה. ולדעת האומר שהוא לשון שטות היינו לפי שהיין יקח לב עד שאינו יודע להבדיל בין קודש לחול כמ"ש (ויקרא י ט-י) יין ושכר על תשת וגו':


סוטה ג ע"א: אין אדם עובר עבירה אלא אם כן נכנס בו רוח שטות


� ממעמקים, עמ' 75: שורש ענין השטות הוא להטות את האדם מתכלית הבריאה, ומהסדר שסידר הבורא יתברך בבריאה. בדומה, הדס "שוטה" נקרא כך, כיון שעליו נוטים מהסדר הראוי. וכן "עלה הלוף השוטה" המוזכר במשנה (שביעית ז א), הכוונה ללוף שעליו גדולים מהרגיל (שנות אליהו שם). כי זה מורה שענין השטות הוא חרוג מהסדר ומהמלך הרגיל ומסודר.


� ממעמקים, שם: ובכן קישרו חז"ל בין השטות מלשון סטיה (שהכתוב דיבר על הסטיה מן הדרך) לבין השטות מלשון שוטה (כדרשתם ז"ל "אין המנאפים נואפים עד שתכנס בהם רוח שטות) ללמדנו בזאת שאדם מטבעו כבול למהלך המסודר של הבריאה ולסדר הראוי של הדברים. במצב זה לא יתכן שהוא יחטא בניאוף. ובכדי להכשיל את האדם בעבירה, נכנסת בו קודם רוח שטות, והיא מוציאה אותו מהמלך הישר והראוי, וגורמת לו לעשות מעשים שלא תואמים את המגמה התכליתית. 


�Si él le advierte delante de dos testigos y luego uno de los testigos ve que comete adulterio, entonces ella queda prohibida para siempre a su marido, y las aguas de la Sotá no pueden ayudarla. Ellas sólo ayudan si hay evidencia de que ella estuvo a solas con el hombre respecto al cual le habían advertido pero no hay testimonio de que haya ocurrido realmente adulterio. 


�משנה מסכת סוטה פרק א (ז) במדה שאדם מודד, בה מודדין לו. היא קשטה את עצמה לעברה, המקום נולה. היא גלתה את עצמה לעברה, המקום גלה עליה. בירך התחילה בעברה תחלה ואחר כך הבטן, לפיכך תלקה הירך תחלה ואחר כך הבטן, ושאר כל הגוף לא פלט:


�ספר החינוך - מצוה שסו שלא ניתן שמן בקרבן סוטה, שנאמר [במדבר ה', ט"ו] והביא את קרבנה וגו' לא יצוק עליו שמן: משרשי המצוה, אמרו רבותינו זכרונם לברכה [מדרש רבה נשא ט', י"ג] כדי שלא יהיה קרבנה מהודר, שהשמן קרוי אור והיא עשתה בחושך, ועשתה מעשה בהמה שנרבעת לכל, לפיכך מנחתה גרועה להיות שעורים.  …ואענה בו אני חלקי, כי השמן עליון על כל המשקין שהוא צף על כולן, ועתה הסוטה שקלקלה מעשיה ויסירה בעלה מגבירה ונתנה למטה בשפל ובזיון, אין ראוי להביא בקרבנה השמן הנכבד שהוא נכון לאורה ולגדולה למשחה בו המלכים והכהנים הגדולים. וכלל הענינים שנצטוינו בהם לתקן מחשבת העושים במלאכה ולתת אל לבם כי המקולקל במעשיו כל דרכיו יבואו בחרפה ובבושת וכדי בזיון וקלס, ולטובים ייטיב ה' ושמחה וששון ויקר ישיגם: 


�ספר החינוך - מצוה שסז שלא להשים לבונה בקרבן סוטה  שנאמר [במדבר ה', ט"ו] ולא יתן עליו לבנה: משרשי המצוה כענין מה שכתבתי בשמן, כי הלבונה הידור בקרבן וריח טוב, ולכן אין ראוי לאשה החוטאת להדר קרבנה. ועוד אמרו זכרונם לברכה על זה [מדרש רבה נשא ט', י"ג] שהאמהות הכשרות והצנועות קרויות לבונה, שנאמר [שיר השירים ד', ו'] ואל גבעת הלבונה, וזו פירשה מדרכיהן:


�רמב"ם הלכות סוטה פרק ג הל' ה: ומקבצין עליה קבוץ גדול של נשים שכל הנשים הנמצאות שם חייבות לראותה שנ' (יחזקאל כ"ג מ"ח) ונוסרו כל הנשים וגו' וכל איש שיחפוץ לבא לראותה יבא ויראה והיא עומדת ביניהן בלא רדיד ובלא מטפחת אלא בבגדיה וכופח שעל ראשה כמו שהאשה בתוך ביתה:


�רמב"ם הלכות סוטה פרק ג הל' ז: ואחר כך משביעה הכהן בלשון שהיא מכרת ומודיעה בלשונה שלא גרם לה אלא קינוי וסתירה שקנא לה בעלה ונסתרה ואומר לה בלשון שהיא מכרת (במדבר ה' י"ט כ"ב) אם לא שכב איש אותך ואם לא שטית טומאה תחת אישך הנקי ממי המרים המאררים האלה ואת כי שטית תחת אישך וכי נטמאת ויתן איש בך את שכבתו מבלעדי אישך יתן ד' אותך לאלה ולשבועה בתוך עמך בתת ד' את ירכך נופלת ואת בטנך צבה ובאו המים המאררים האלה במעיך לצבות בטן ולנפיל ירך והיא אומרת אמן אמן בלשון שהיא מכרת ומודיעה שהבטן היא תלקה תחלה והירך בסוף כדי שלא להוציא לעז על המים:


�רמב"ם, שם הל' ח: ואחר כך מביא מגילה של עור טהור כמו ספר תורה וכותב עליה בלשון הקדש בדיו שאין בו קלקנתוס לשמה של אשה כמו הגט וכותב כל הדברים שהשביע אותה בהם אות באות ומלה במלה וכותב את השם ככתבו ... 


� רמב"ם הל' חנוכה פ' יד: היה לפניו נר ביתו ונר חנוכה או נר ביתו וקדוש היום נר ביתו קודם משום שלום ביתו שהרי השם הנמחק לעשות שלום בין איש לאשתו גדול השלום שכל התורה ניתנה לעשות שלום בעולם שנאמר (משלי ג') דרכיה דרכי נעם וכל נתיבותיה שלום  


� במדבר ה (יז) ולקח הכהן מים קדשים בכלי חרש ומן העפר אשר יהיה בקרקע המשכן יקח הכהן ונתן אל המים:


� אמרו חז"ל, למה נקרא אבן שתיה? וענו שממנו הושתת העולם


� בראשית רבה ב ז: עפר מן האדמה ... נטל עפרו ממקום שנאמר בו "מזבח אדמה תעשה לי" (שמות כ), הלואי תהא לו כפרה ויוכל לעמוד


ובממעמקים, עמ'77: משמעות הדברים, האדם נברא ממקום מסויים – מאותו עפר שעליו הוקם המקדש – כדי לקשר ולחבר אותו אל המקום שעל ידו תכלית העולם יצאת אל הפועל. תכלית הדבר היא, שהאדם ישתייך לאותו עפר שממנו נברא, וישאר על מקומו ובל יחטא. מאידך, כל חטא יש לו יציאה מאותו המקום שהוא נברא, ופרישה מאותה תכלית – המיצגת על ידי העפר שממנו הוא נוצר.  


�רמב"ם, שם: ... ואם טמאה היא מיד פניה מוריקות ועיניה בולטות והיא מתמלאה גידין גידין  ... והן מוציאין אותה מעזרת נשים שהיא עומדת בה ובטנה צבה בתחלה ואחר כך תפול ירכה ותמות:


� דברים רבה ט טו: מפני מה אמרה תורה הבא עפר לסוטה ... לא זכתה, תחזור לעפרה


�רמב"ם הלכות סוטה פרק ג הל' יז: באותה שעה שתמות היא ימות הנואף שהשקה על ידו בכל מקום שהוא ויארע לו מאורעות שאירעו לה לצבות בטן ולנפיל ירך


�ה כח: ואם לא נטמאה האשה וטהורה היא ונקתה ונזרעה זרע


	ברכות לא: אם היתה עקרה נפקדת... דברי ר' ישמעאל א"ל רבי עקיבא ...  אלא מלמד שאם היתה יולדת בצער יולדת בריוח  ... אחד יולדת שנים...


�רמב"ם הלכות סוטה פרק ג הל' כב: סוטה ששתת והיתה טהורה  ... ואם היה דרכה לילד בקושי תלד במהרה 


� � דברים רבה ט טו: מפני מה אמרה תורה הבא עפר לסוטה. זכתה יוצא ממנה בן כאברהם אבינו, דכתיב ביה (בראשית יח) ואנכי עפר ואפר  


�לב אליהו דף ר"פ 


�בגמ' נדרים ב ע"ב כתוב ששבועה הוא כשעושה על עצמו איסור לחפץ משא"כ בנדר שהוא איסור חפץ על עצמו. ואע"פ שהאחרונים מפלפלים מהוא הדין בנזיר, הרי מוסכם שכל העובר על נזירות עובר ג"כ על בל יחל דברו לנדר. 


�פסוק ז


�עמוס ב יא: ואקים מבניכם לנביאים ומבחוריכם לנזירים (עיין ברמב"ן)


	שם משמואל [תר"ע]: ובזה נבין ענין נזיר שמעלתו גדולה עד מאוד,  … וקדושתו חמורה שאינו מטמא למתים ככה"ג, ומפורש בכתוב (עמוס ב') ואקח מבניכם לנביאים ומבחוריכם לנזירים, הרי שגדלה מעלתם של נזירים ממעלת נביאים ולזה נאמר מבחוריכם ממובחרים שבכם. 


�שם משמואל [תר"ע]:  ונאמר בו כי יפליא שמגיע לפלא עליון ומדת פלא עליון ידוע


ועיין מה שכתב האור גדליהו (ריש ס' ג) בזה


� במדבר, ו ה: כל ימי נדר נזרו תער לא יעבר על ראשו  


� ספורנו, שם: תער לא יעבור על ראשו. ובזה ישליך אחרי גוו כל מחשבת יופי ותיקון שער.


� ו ג: מיין ושכר יזיר חמץ יין וחמץ שכר לא ישתה וכל משרת ענבים לא ישתה וענבים חים ויבשים לא יאכל: (ד) כל ימי נזרו מכל אשר יעשה מגפן היין מחרצנים ועד זג לא יאכל:


� ספורנו ו ה:  יופי ותיקון שער. קדוש יהיה. נבדל מן התאוות החמריות:


� רבינו בחיי, ו ב: וע"ד הפשט הוזהר הנזיר מן היין כי כל הנמשך אחריו נמשך אחר תאוות והוא מביא לידי חטאים ומכשולים רבים, ונצטוה בגדול שער לפי שמוליד הדאגה, ויהיה בו נכנע בעבודת הש"י בהיותו מנוול בשערו ויהיה נזהר מהמותרות המנוולים אותו, כי כן שער מותר הטבע באדם מהעשנים הנולדים בגוף, וזהו לשון יפליא יעשה דבר פלא כי רוב העולם הולכין אחר תאותם וזה פורש מהתאוות, וזהו לשון נזיר מלשון (ויקרא כב) וינזרו מקדשי בני ישראל, שהוא לשון הפרשה:


� ו ו: כל ימי הזירו לד' על נפש מת לא יבא:


�רמב"ן ו כ: אין בכל משפטי התורה דבר תלוי בנס זולתי הענין הזה 


�רמב"ם הלכות סוטה פרק ג הל' יז: וכל הדברים האלו בשלא חטא הבעל מעולם אבל אם בעל בעילה של איסור אין המים בודקין את אשתו כמו שבארנו:


	(יח) ואם עבר והשקה את אשתו הרי זה מוסיף על חטאתו פשע שגורם לשם המפורש שימחה במים לבטלה ומוציא לעז על מי סוטה שאשתו אומרת לאחרות שזינת ולא בדקו בה המים והיא לא תדע שמעשי הבעל גרמו:


(יט) לפיכך משרבו המנאפים בגלוי בבית שני בטלו הסנהדרין את מי המרים וסמכו על הכתוב בקבלה (הושע ד' י"ד) לא אפקוד על בנותיכם כי תזנינה ועל כלותיכם כי תנאפנה:


רמב"ן  ה כ:  אמרו (סוטה מז:) ונקה האיש מעון, בזמן שהאיש מנוקה מעון מים בודקין את אשתו, אין האיש מנוקה מעון אין המים בודקין את אשתו והנקיון הוא, שלא בא עליה משקנא לה ונסתרה ויש מפרשים, שאם בעל הבעל שום בעילה אסורה כל ימיו אין המים בודקין אותה והעולה מן ההלכה (שם), שאפילו היו בניו ובנותיו נואפים ולא כהה בם לא היו בודקין והכלל, שהוא נס וכבוד לישראל:


�ספר החינוך - מצוה שסה: שורש מצוה זו נגלה לכל רואי השמש שהוא שבח גדול באומה להיות לנו תחבולה להוציא מתוך לבבנו החשד בנשותינו ולדעת באמת אם זינתה האשה תחת בעלה או לא זינתה, מה שאי אפשר לכל גוי וממלכה להיות ביניהם כן, ועליהן נאמר [משלי ל', כ'] אכלה ומחתה פיה ואמרה לא פעלתי און, כי מי יגלה על בנותיהם כי תזנינה ועל כלותיהם כי תנאפנה. ועמנו נתקדש בכל דבר שבקדושה, ונתן לנו האל מופת לדעת ענין זה הנעלם משאר העמים, ומתוך כך תתרבה בין איש לאשתו אהבה ושלום שלם וזרענו יהיה קדוש. ומה אאריך עוד בפרטי ענינים אלה, והכל נגלה בלב כל מכין. ולכן בהיות טעם הענין נס באומתנו וכבוד גדול להם, פסק משעה שנתקלקלו בעבירות, כמו שאמרו זכרונם לברכה [סוטה מ"ז ע"א] משרבו הנואפים פסקו מי סוטה, שנאמר [הושע ד', י"ד] לא אפקוד על בנותיכם כי תזנינה וגו', ופירוש הכתוב לומר שלא יעשה להם הנס הגדול הזה להיות המים בודקין את האשה אם זינתה:


�ע"פ המדרש רבה פ"י-יא


�ה כג: וכתב את האלות האלה ... ומחה אל מי המרים


�סוטה ז ע"ב


�רמב"ן ו כ: שהוא פלא ונס קבוע שיעשה בישראל בהיותם רובם עושים רצונו של מקום וכו' שיהיו ראויים להשרות שכינה בתוכם


�Cuando Iaakov fue a Mitzraim con setenta personas para que sus descendientes pudieran emerger como el pueblo judío, la Torá (שמות א א) dice que era  איש וביתו – un hombre y su hogar. Sólo un hogar puede producir, finalmente, un pueblo. 


�רבינו יונה, אגרת התשובה אות יד: וחייבים ישראל לברור אנשים שיטילו שלום בין איש ואשתו ושבין אדם לחברו ... שיודעים לפייס ולרצות בני אדם. 


�חינוך (מצוה א') משרשי מצוה זו, כדי שיהיה העולם מיושב, שהשם ברוך הוא חפץ בישובו, כדכתיב [ישעי' מ"ה, י"ח] לא תהו בראה לשבת יצרה. והיא מצוה גדולה שבסיבתה מתקיימות כל המצות בעולם, כי לבני אדם ניתנו ולא למלאכי השרת.


�אם האשה לא רצתה, בעלה חייב לגרשה בלי כתובה


�דסוטה עד שתשתה אסורה לבעלה


�שם משמואל [תר"ע]: אך לבוא לזו המעלה א"א כי אם בסור מן הדבר שהוא היפוך לו. כי הנה יין שרשו בינה, רק כשיורד למטה מטה מתגשם ומשחית את הדעת ומגלה הנסתרות שבלב כמ"ש ז"ל (עירובין ס"ה.) נכנס יין יצא סוד, וע"כ כשפורש א"ע מן היין בא לעומתו בקדושה לשורש היין שהוא בינה.


� של"ה


�שם משמואל שם: והמצוה השני' שבנזיר היא תגלחת כמ"ש ותער לא יעבור על ראשו, ובש"ס נדרים ט' ע"ב רועה הייתי לאבא בעירי הלכתי למלאות מים מן המעיין ונסתכלתי בבואה שלי ופחז עלי יצרי וביקש לטורדני מן העולם אמרתי לו רשע למה אתה מתגאה בעולם שאינו שלך וכו' העבודה שאגלחך לשמים וכו', הרי שנזיר הוא שפורש א"ע מגאות, וע"כ בא לעומתו בקדושה שהיא ענוה למעלה מבחי' חכמה וכמ"ש ז"ל (ירושלמי שבת פ"א ה"ג) מה שעשתה חכמה עטרה לראשה עשה ענוה עקב לסולייתה, וזה שמסיים הש"ס שם עליך הכתוב אומר איש כי יפליא וגו', וע"כ נקדשו אצלו השערות שעל הגלגולת המקיף על המוח, והבן.


�שם משמואל שם: המצוה השלישית של נזיר היא לפרוש מטומאת מת והנה כתיב (איוב ד') ימותו ולא בחכמה, וההיפוך (קהלת ז') החכמה תחי' בעלי', וע"כ במה שפורש א"ע מטומאת המת שממנה באים לאדם עצלות ומרה שחורה וטמטום הלב, בא לעומתו בקדושה בבחי' חכמה שממנה בא אל החיות בעבודת השי"ת כדכתיב החכמה תחי' בעלי', והבן כ"ז:


� של"ה


�ו יד: והקריב את קרבנו לד' כבש בן שנתו תמים אחד לעלה וכבשה אחת בת שנתה תמימה לחטאת ואיל אחד תמים לשלמים


�תענית יא ע"א: רב אלעזר הקפר ברבי אומר מה תלמוד לומר וכפר עליו מאשר חטא על נפש וכי באיזה נפש חטא זה אלא שציער עצמו מן היין והלא דברים קל וחומר ומה זה שלא ציער עצמו אלא מן היין נקרא חוטא המצער עצמו מכל דבר ודבר על אחת כמה וכמה. 


�תענית יא ע"א: אמר שמואל כל היושב בתענית נקרא חוטא  (והגמ' אומר שהוא כרב אלעזר הקפר שהבאנו באות הקודם) ... ר' אלעזר אומר נקרא קדוש שנאמר קדש יהיה גדל פרע שער ומה זה שלא צער עצמו אלא מדבר אחד נקרא קדוש, המצער עצמו מכל דבר על אחת כמה וכמה (וממשיך הגמ': ולשמואל הא איקרי קדוש ההוא אגידול פרע קאי ולר' אלעזר הא נקרא חוטא ההוא דסאוב נפשיה)  


	ואע"פ שמזה רואים שיש מחלוקת אמורעים בדבר מ"מ ההבדל בין שמואל ור' אליעזר קטן מאד:


בנוגע לשמואל: כתבו התוס' ד"ה אמר שמואל שאפילו שמואל מסכים שמצוה לעשות תענית מ"מ עבירה לצער את עצמו ומ"מ המצוה שהוא עושה התענית גדול יותר מן העבירה ממה שהוא מצער נפשו


בנוגע לר' אלעזר: כתב הגמ' בדף יא ע"ב שר' אלעזר מסכים שהמתענה הוא חוטא עם זה מזיר לבריאותו או עם הוא מפסיד מלמודו (אם הוא ת"ח) או מעבודת ד' שלו באיזה אופן או אם הוא מלמד תינוקות.  ונפסק  להלכה בשו"ע ס' תקעא ס' א וב ובביאור הלכה מביא מהשל"ה בשם החרדים שכל מה שתמצא בסיגופים כו' לא נזכרו אלא למי שאין עמלו בתורה וכתב הספר חפץ חיים שהיום כולנו חלשים בדבר זה ובמ"ב (תקעא ס' א) רק התיר מי שיש לו צרך לכפרה על חטא אבל בביאור הלכה הביא הח"א שעדיף שיוסיף ללימוד תורה שלו וימעט באכילתו ע"ש עוד. ועוד כתב המ"ב (ס"א שם): וכתבו ספרי המוסר דאם באמצע אכילתו בעוד שהוא מתאוה לאכל מושך ידו ממנו זה נחשב ג"כ לסיגוף ומתכפרים עונותיו וגו' ושם ממשיך: וראיתי כתוספות בספר אחד שכשאדם רוצה להתנדב תענית טוב יותר שיקבל תענית מן הדבור ממה שיקבל עליו מן האכילה וכן כתב כמה פעמים בספר חפץ חיים.  	   


�ה (יב) דבר אל בני ישראל ואמרת אלהם איש איש כי תשטה אשתו ומעלה בו מעל:


�ה (יד) ועבר עליו רוח קנאה וקנא את אשתו והוא נטמאה או עבר עליו רוח קנאה וקנא את אשתו והיא לא נטמאה:


�R. S.R. Hirsch (pg. 63): Para que nuestros derechos sobre algo sean válidos, para demandar algo como si nos perteneciera por derecho propio. 


�ה (יד)  והוא נטמאה  


�ה כח: ואם לא נטמאה האשה וטהורה היא ונקתה ונזרעה זרע


	רש"י: אם היתה יולדת בצער תלד בריוח אם היתה ילדת שחורים יולדת לבנים (סוטה כו)


�מכתב מאליהו ח"ג דף 196: מצינו שהסוטה נבדקת על ידי מים קדושים. וצריך עיון, כי הלא מים רומזים בכל מקום לשפע וחסד, וכל שכן מים קדושים! אכן הסוטה בקלקולה מהפכת את החסד לדין, כאמרם ז"ל "רשעים מהפכים מדת הרחמים למדת הדין" (סוכה יב) ... וזהו בחינת המים המרים ... ולחזק ענין זה, קודם שמשקים אותה את המים, מוחקים לתוכם שם הוי"ה וגו'


�רמב"ן ה כ: והנה אין בכל משפטי התורה דבר תלוי בנס זולתי הענין הזה, שהוא פלא ונס קבוע שיעשה בישראל בהיותם רובם עושים רצונו של מקום, כי חפץ למען צדקו ליסר הנשים שלא תעשינה כזמת יתר העמים, ולנקות ישראל מן הממזרות שיהיו ראויים להשרות שכינה בתוכם ולפיכך פסק הענין הזה משעה שנתקלקלו בעבירות, כמו שאמרו (סוטה מז) משרבו הנואפים פסקו מי סוטה, שנאמר (הושע ד יד) לא אפקוד על בנותיכם כי תזנינה ועל כלותיכם כי תנאפנה כי הם עם הזונות יפרדו ועם הקדשות יזבחו ועם לא יבין ילבט ואין הכתוב אומר שתהיינה הנשים הנואפות פטורות מן העון בעבור שבעליהן נואפים, רק שלא יעשה בהן הנס הגדול הזה שהוא נעשה להם לכבודם ולהיותם עם קדוש, והם לא יבינו בטובה הזאת ולא יחפצו בה, וזהו שאמר "ועם לא יבין ילבט", כלומר ילכד בסכלותו וכן ואויל שפתים ילבט (משלי י ח), תרגם המתרגם הירושלמי, וסכלא בספותיה מתאחד:


�ה יז: ולקח הכהן מים קדשים בכלי חרש ומן העפר אשר יהיה בקרקע המשכן יקח הכהן ונתן אל המים 


�סוטה דף יז ע"א: אמר רבא מפני מה אמרה תורה הבא עפר לסוטה. זכתה, יוצא ממנה בן כאברהם אבינו דכתיב ביה עפר ואפר, לא זכתה תחזור לעפרא


�מי שלוח ח"א  עמ' קמה ד"ה איש איש כי תשטה אשתו: בתורה נאמר פרשת סוטה ואח"כ פרשת נזיר, ובגמ' מסודר נזיר קודם סוטה. הנה סוטה מורה שהאדם יביט בחסרונו ואח"כ יזיר עצמו ויעמוד על דברי תורה שצריך לו להגדיר בהם, ועל כרחך  נכתב בתורה סוטה ואחר כך נזיר, כי באמת אין אדם עומד בדברי תורה אלא אם כן נכשל בהם (גיטין מג ע"א).  אבל חכמינו ז"ל נקראו תורת אמך (רש"י משלי א ח), היינו שהם אוהבים לאדם וחפצים בטובו, סדרו נזיר קודם סוטה, היינו שאדם יזיר עצמו בתחילה טרם שיכשל בדברי תורה, ויהיה די לו בזה שיתבונן בפרשת סוטה הנאמר בתורה ומדברי תורה יבין באיזה דבר צריך לשמור ולא על ידי כשלון.





