פרשת כי-תצא 

"פן תקדש המלאה" – 

למשמעותו של איסור כלאיים

· מהם איסורי הכלאיים המופיעים בפרשתנו?

· מה פירוש האזהרה: "פן תקדש המלאה"?

· מה הטעם לאיסור כלאיים?

א. איסורי הכלאיים בפרשה

פרשת כי-תצא היא חלק מ'נאום המצוות' שבספר דברים, והיא משופעת במצוות (27 מצוות עשה, ו‑47 מצוות לא-תעשה). בשיעור זה נעסוק בקבוצת מצוות המופיעה בפרשה – איסורי כלאיים:

לֹא תִזְרַע כַּרְמְךָ כִּלְאָיִם פֶּן תִּקְדַּשׁ הַמְלֵאָה הַזֶּרַע אֲשֶׁר תִּזְרָע וּתְבוּאַת הַכָּרֶם: לֹא תַחֲרֹשׁ בְּשׁוֹר וּבַחֲמֹר יַחְדָּו: לֹא תִלְבַּשׁ שַׁעַטְנֵז צֶמֶר וּפִשְׁתִּים יַחְדָּו.

דברים כ"ב, ט‑יא
כלאיים = עירוב
משמעות המילה כלאיים היא עירוב, כפי שמתרגם אונקלוס: "לא תזרע כרמך עירובין", וכך גם מסביר רד"ק בספר השורשים: "כלאים – פירוש: מעורב..."
.

כלאי הכרם
בפסוק ט' מוזכר איסור כלאי הכרם. מחלקו השני של הפסוק – "פן תקדש המלאה הזרע אשר תזרע..." – למדו חז"ל שהמשמעות ההלכתית המעשית של האיסור הוא זריעת שני מיני תבואה (או ירקות) ביחד עם חרצן, וכלשון רש"י על אתר:

"כלאים" – חטה ושעורה וחרצן במפולת יד.

לא תחרוש בשור ובחמור יחדיו
בפסוק י' מובא האיסור לחרוש בשור ובחמור יחדיו, או בכל סוגי בעלי חיים שונים. רמב"ן (על אתר) מסביר שזהו איסור המסתעף מאיסור הרבעת שני מיני בהמה המוזכר בפרשת קדושים:

ואמר "לא תחרש בשור ובחמור" – והוא הדין לכל מיני הכלאים. והיא מצוה מבוארת מן "בהמתך לא תרביע כלאים" (ויקרא י"ט, יט), שדרך כל עובד אדמתו להביא צמדו ברפת אחת וירכיב אותן.
כלומר: התורה אסרה לחרוש בשור ובחמור יחדיו כדי להרחיק את האדם מאיסור הרבעת כלאיים. 

לעומת פירושו של הרמב"ן, אבן-עזרא ראה איסור זה כנסמך על חלקו הראשון של הפסוק, העוסק בכלאי הכרם, ולא כהסתעפות מאיסור הרבעת מיני בהמה שהוזכר בפרשת קדושים. וכך הוא כותב:

"לא תחרוש בשור ובחמור" – דבק עם הזריעה. והשם חמל על כל מעשיו, כי אין כח החמור ככח השור.

לדעת אבן-עזרא, טעם איסור החרישה בשור ובחמור יחדיו נובע מחשש ל"צער בעלי חיים"
, ואינו דומה לאיסור כלאי הכרם. לפי זה שני חלקי הפסוק עוסקים באיסורים שונים שטעמיהם שונים, וכל ההקשר ביניהם הוא צורני  ולא רעיוני – שניהם איסורים הקשורים למינים שונים ושניהם קשורים למלאכות השדה, ומכיוון שהוזכרה הזריעה בפסוק הקודם, המשיך הכתוב להזכיר איסור נוסף הקשור להכנת השדה לזריעה – החרישה. 

שעטנז
בפסוק י"א מובא איסור כלאי שעטנז – האיסור ללבוש בגד העשוי מצמר ופשתים. המשמעות הפשוטה של המילה "שעטנז" על פי רש"י היא מלשון ערבוב. אולם חז"ל (ודבריהם הובאו ברש"י על אתר) ביארו את המילה "שעטנז" כנוטריקון של המילים "שוע, טווי ונוז, כלומר: סרוּק, טווי וארוג
 כאחד.

אם כן, שלושת איסורי הכלאיים המוזכרים בפרשתנו: כלאי הכרם, כלאי בהמות, וכלאי בגדים – חופפים
 לשלושת איסורי הכלאיים שהוזכרו בפרשת קדושים, אם כי בסדר מעט שונה:

אֶת חֻקֹּתַי תִּשְׁמֹרוּ בְּהֶמְתְּךָ לֹא תַרְבִּיעַ כִּלְאַיִם, שָׂדְךָ לֹא תִזְרַע כִּלְאָיִם, וּבֶגֶד כִּלְאַיִם שַׁעַטְנֵז לֹא יַעֲלֶה עָלֶיךָ.

 ויקרא י"ט, יט

ב. ביאור האזהרה: "פן תקדש המלאה"
איסור הנאה מכלאי הכרם

ספר החינוך מונה בפרשת כי-תצא ארבעה איסורים הקשורים לכלאיים: שלושת איסורי הכלאיים שמנינו לעיל, כאשר בכלאי הכרם קיימים שני איסורים שונים – איסור זריעה ואיסור הנאה. 

איסור ההנאה נלמד בגמ'
 מאזהרת התורה (פסוק ט): "פֶּן תִּקְדַּשׁ הַמְלֵאָה הַזֶּרַע אֲשֶׁר תִּזְרָע וּתְבוּאַת הַכָּרֶם". חז"ל דרשו את המילה "תקדש" כנוטריקון של המילים "תוקד אש", כלומר: אם נזרעו כלאיים בכרם צריך לבערם מן העולם
 ואין ליהנות מהם. אין ספק שדרשת חז"ל זו היא אסמכתא, ושאיסור זה מתבסס גם על פשט המקרא. אם כן, מהו הפירוש המילולי של משפט זה?

תקדש – תיאסר
משמעות המילה "מלאה" היא התבואה המלאה, כלומר: תבואה בשלה, כפי שמופיע בשני מקומות נוספים במקרא
, וכך מפרש גם רד"ק
. משמעות המילה "תקדש" היא "תיאסר"
. לכן הביטוי "תקדש המלאה" משמעותו איסור הנאה.
האיסור והקודש
מדוע משתמשת התורה במילה "תקדש" כדי לתאר את האיסור? מה הקשר בין איסור ובין קודש?

רבים מן המפרשים מסבירים שהמכנה המשותף לאיסור ולקודש הוא בכך שמשניהם מצווה האדם להתרחק ולפרוש
. אך דומה שעדיין השאלה נותרת בעינה: האם בגלל מכנה משותף שבין איסור לקודש ניתן להשתמש בלשון "קודש" כדי לצוות על איסור?
קדשה – מיועדת לזנות
כדי לענות על שאלה זו נעיין תחילה בפסוק נוסף בפרשתנו שבו משתמשת התורה בשורש קד"ש במשמעות הדומה לאיסור:

לֹא תִהְיֶה קְדֵשָׁה מִבְּנוֹת יִשְׂרָאֵל וְלֹא יִהְיֶה קָדֵשׁ מִבְּנֵי יִשְׂרָאֵל.

דברים כ"ג, יח

גם בפסוק זה תמוה השימוש בשורש קד"ש, שהרי הקדֵשה היא זונה
, ואילו התורה מתארת את הזנות ואת גילוי העריות כהפך הקדושה! 

הפרשנים ניסו למצוא למילה קָדֵשׁ או קְדֵשָׁה משמעות אחרת. 

לדעת רש"י
, ראב"ע ורד"ק
. השורש קד"ש משמעותו ייעוד והזמנה. הקָדֵשׁ והקדֵשה מייעדים את עצמם לזנות ולכן הם מכונים בשמות אלו. אולם למרות ההיגיון שבפירוש זה, המסתמך על פסוקים נוספים בהם מופיעה מילה זו, שאלתנו עומדת במקומה: מדוע בוחרת התורה לתאר בפרשה זו את הזנות כייעוד עצמי ולא כסטייה, כפי שבדרך כלל משתמשת התורה בלשון "זונה"
?

קדשה – זנות כפולחן
ניתן לומר שהתורה בחרה את המילה "קדֵשה" כדי לתאר זנות מיוחדת הקשורה ל'קדוּשה', כלומר זנות שהייתה חלק מפולחן עבודה זרה ונחשבה כקודש בעיני עובדי ע"ז
. אך גם פירוש זה קשה במקצת שהרי המושג "קודש" הוא לכאורה תיאור עצמי, ואינו נמדד לפי התייחסות בני אדם הטועים.

קדשה – הפך הקדשוה
לכן נראה, שהתורה מכנה את הזנות בלשון קודש בלשון סגי-נהור, והמילה "קדֵשה" מרמזת על הפך הקדוּשה.

נעיין בפירוש רמב"ן, החולק על דברי רש"י וראב"ע, ומקשר בין המילה קְדֵשָׁה לקדושה:

...ולפי דעתי כולם מלשון קדושה, כי הפורש מן הזנות נקרא קדוש כמו שנאמר (ויקרא כ"א, ז): "אשה זונה וחללה לא יקחו ואשה גרושה מאישה לא יקחו כי קדוש הוא לא‑להיו".

והנה הנשמרת מן הערוה והזמה, קדושה. והנפרדת מן הקדושה ונטמאת בזמה, נקראה קדשה, קרוב למה שנוהג הלשון לומר: "ובכל תבואתי תשרש" (איוב ל"א, יב), "ודשנו את המזבח" (במדבר ד', יג), כי הזונה המפורסמת טמאת השם רבת המהומה, נפרדת מכל קדושה, ואין שם זה בה רק בהיותה מזומנת לתועבה הזאת שאין לה שעת הכושר וקדושה כלל...
. 
רמב"ן, דברים כ"ג, יח
לדעת רמב"ן דרכה של הלשון העברית לעשות שימוש באותו שורש לדבר והיפוכו, וכמה דוגמאות לכך:

א.
להשריש משמעותו להכות שורש כתחילת הצימוּח, ולשרש משמעותו עקירה והוצאת השורש מן האדמה.

ב.
דָּשֵׁן משמעותו שמן וטוב
, ולעומת זאת דֶּשֶׁן משמעותו הפוכה – האפר שמסירים מעל המזבח
.

רמב"ן טוען טענה עקרונית: אם התורה השתמשה באותו שורש סימן שיש קשר בין המילים. לפי דבריו, דווקא השימוש באותו שורש מדגיש את ההיפוך המהותי.

הקדושה כיעוד 

מאחר שראינו שפרשני הפשט נטו לבאר את המילה "קדשה" מלשון ייעוד, ננסה ללכת בדרכם, כאשר אנו אוחזים בעיקרון שמתווה הרמב"ן ביחס לשורשים הדומים בעלי המשמעות ההפוכה. ננסה לקשר בין המילים קדֵשה וקדוּשה, כאשר משמעות ה"קידוש" היא ייעוד. 

האדם הנקרא "קדוש" הוא אדם שיש לו ייעוד עליון, ולכן גם הכהן וגם הנזיר מכונים "קדושים"
. הקדוש שונה מופרש ומיוחד מן הדברים הרגילים, בהיותו מיועד לעולם עליון. גם לגבי כלל ישראל משתמשת התורה במונח "קדושה" במובן של היבדלות מן העמים וייעוד עליון:

וְעַתָּה אִם שָׁמוֹעַ תִּשְׁמְעוּ בְּקֹלִי וּשְׁמַרְתֶּם אֶת בְּרִיתִי וִהְיִיתֶם לִי סְגֻלָּה מִכָּל הָעַמִּים כִּי לִי כָּל הָאָרֶץ: וְאַתֶּם תִּהְיוּ לִי מַמְלֶכֶת כֹּהֲנִים וְגוֹי קָדוֹשׁ...

שמות י"ט, ה‑ו
הקדושה כפרישות והיבדלות
התורה מצווה את ישראל "קדושים תהיו" (ויקרא י"ט, א). מהי משמעות ציווי זה? 

רש"י פירש שהקדושה היא פרישה מן העריות, ורמב"ן מרחיב את מושג הקדושה לפרישות ממותרות. כלומר, הקדושה היא פרישה מתאוות והיבדלות. האדם הקדוש מפריש את עצמו מן התאוות, ומייעד את עצמו ליעוד רוחני.

המשמעות ההפוכה של הייעוד אל הקודש  היא הייעוד אל הטומאה. כך מכונה גם הזונה בשם "קדשה" על שם היבדלותה ממעשי בני האדם הנורמאליים וייעודה העצמי אל הזנות.

פן תקדש המלאה
גם בפרשתנו, כאשר התורה רוצה להפריש אותנו מפירות הכלאיים, היא מצווה ואומרת: "פן תקדש המלאה", כלומר: הפירות צריכים להיות מופרשים ואסורים בהנאה
.
ובכל זאת נשאלת השאלה, מדוע מבין כל האיסורים דווקא בעניין הכלאיים ובעניין הזנות
 בחרה התורה להשתמש דווקא במילה מן השורש "קדש"?

הזנות הפך הקדושה

לגבי הזנות, במקומות רבים במקרא מודגש שהזנות היא הפך הקדושה, ולכן, כדברי רמב"ן, התורה קוראת לזנות דווקא בלשון "קדש", אשר תדגיש את העובדה שהזנות היא הפכהּ הגמור של הקדושה. 

אולם, מדוע על תוצרי הכלאיים נאמר "תקדש"?

קדש וקדֵשה – מלשון ערבוב

ייתכן שבעקבות שאלה זו בחר האבן-עזרא לפרש את השורש קד"ש שבפרשתנו באופן אחר:

"פן תקדש". כבר פירשו מנחם בן סרוק הספרדי במחברתו והוא מגזרת קדש, בעבור שיתערב זה עם זה.

אבן-עזרא, דברים כ"ב, ט

ראב"ע מפרש את השורש קד"ש מלשון ערבוב. הזנות היא ערבוב משפחתי והכלאיים הוא ערבוב מינים שונים (שור וחמור, צר ופשתן, גפן וחיטה), ולכן ברור מדוע נקטה התורה דווקא באיסורים אלו בלשון קדושה.
פירוש "יהל אור"
 על ראב"ע מוסיף שהבעיה בשני סוגי ה"עירובים" הללו היא שהם היו נעשים כפולחן לע"ז
.
לסיכום: באיסור כלאיים התורה נקטה בלשון ייחודית ("פן תקדש") כדי לאסור את התוצרת בהנאה. באופן ייחודי, התורה נוקטת בלשון קדושה גם באזהרתה כנגד איסור הזנות ("לא תהיה קדֵשה"). בביאור השורש קד"ש ראינו כמה פירושים שונים שלאורם ניתן להבין את ההקשר שבין איסור כלאיים ואיסור זנות (פרישה והרחקה, ייעוד, לשון סגי-נהור וערבוב). בפרק הבא נעסוק בטעמי איסור הכלאיים, ומתוך כך ננסה לעמוד על המכנה המשותף הייחודי לשני איסורים אלו, שבגללו בחרה התורה לייחד בהם את לשון הציווי.
ג. טעמי איסור הכלאיים

מדוע התורה אסרה כלאיים? 

חוק, ללא טעם
לדעת רש"י (ויקרא י"ט, יט) איסור כלאיים הוא מן החוקים אשר אין להם טעם וטעם נתינתם הוא כדי לצרף ולזקק את ישראל, ולכן עלינו לקיימם ללא הבנה, כגזירת מלך. 

רמב"ן מתנגד באופן עקרוני לשיטת רש"י בעניין ה"חוקים", והוא טוען, לכל אורך פירושו לתורה, שלמצוות יש טעם והן לא רק "גזירות מלך"
. כמו כן, רבים מן המפרשים חלקו על רש"י לפחות באופן נקודתי לגבי כלאיים, וניסו לתת טעמים שונים לאיסור זה. 

כלאיים יוצר בעיה בביכורים ותרו"מ

מנחם בן סרוק סבור שהטעם לאיסור כלאי הכרם הוא חשש לפגיעה בפירות הֶקדֵש. בבסיס פירושו עומדת ההנחה שהפירות שטרם הופרשו מהם מתנות כהונה (ביכורים ותרו"מ) הרי הם שייכים (לכל הפחות בחלקם) לרשות הקדש, ואסור לגרום להם הפסד. בכלאי הכרם: התבואה והגפן אינם מבשילים יחד, ולכן אם זורעים תבואה בכרם, עלולים אשכולות הגפן להיפגע בזמן הקציר; ואם ימתינו עם הקציר עד להבשלת אשכולות הגפן – התבואה תתקלקל
. נראה שמנחם בן סרוק ויתר לגמרי על האבחנה בין מצוות הנקראות "חוק", כמצוות כלאיים  ("את חקתי תשמורו בהמתך לא תרביע כלאים") ובין שאר המצוות.
שמירת חוקי בראשית
אולם רבים מן המפרשים שהבינו שיש למצוא טעם שכלי למצוות כלאיים, העדיפו שלא לוותר על אופייה הייחודי כ"חוק", כנזכר בכתוב. הרשב"ם
 מבאר את המושג "חוק" כמצווה שיסודה לשמור סדרי בראשית:
...כשם שציוה הכתוב שכל אחד ואחד יוציא פרי למינהו במעשה בראשית, כך ציוה להנהיג את העולם בבהמות ובשדות ואילנות וגם בחרישת שור וחמור שהם שני מינים. וגם בצמר ופשתים שזה מן בהמות וזה מן קרקע וגידוליו. 

רשב"ם, ויקרא י"ט, יט

כלומר: החוקים הם מצוות בסיסיות, מעין 'חוק יסוד' שמטרתן לשמר את העולם. הרשב"ם רואה במצוות כלאיים המשך ישיר למצווה שנצטוותה הארץ בששת ימי בראשית: "תוצא הארץ... נפש חיה למינה" (בראשית א', כד), ו"תדשא הארץ... עץ פרי עושה פרי למינו" (שם, יא). האדם מצווה שלא לגרום בבחירתו לקלקול מעשה בראשית.
הסבר זה מופיע בהרחבה בדברי הרמב"ן ובדברי ר' יוסף בכור שור (שם), וכך כותב ר' יוסף בכור שור: 
"את חוקותי תשמרו" – חוקים שחקקתי לך כבר מששת ימי בראשית, איני רוצה שתשנה אותם, לעשות בריות בעולם שלא עשיתי אני. 

"בהמתך לא תרביע כלאיים" – שתרביע סוס על חמור... ויצא מהם פרד שלא בראתי, והנה שינית מעשה בראשית... שתעשה עצמך כמו בורא. ואין הברכה מצויה בהם, ולא יוליד לעולם הפרדה ולא שום כלאיים... וכן הרכבת האילן שגם זה מעביר החק, שגורם לתפוח שמוציא חבושים או עוזרדים ובורא בריאה שאינו חק בעולם הרי הוא משנה מנהג העולם ואסור.
יצור הכלאיים אינו מתרבה
הרמב"ן ור' יוסף בכור שור מבארים שההתערבות במעשי בראשית בעייתית מצד הגאווה האנושית שבה, להידמות לבורא, להיות יוצר. אך מלבד טעם זה ממשיכים הרמב"ן ור' יוסף בכור שור ומבארים שיצירה אנושית – כלאיים – אינה דומה ליצירה א‑להית בכוח הברכה הטמון בה. ברכת ה' "פרו ורבו" אינה שורה בחיקוי אנושי.
למינים הנוספים על ידי כלאיים, במעשה ידי אדם – אין קיום, ומשום כך כל התערבות במעשה בראשית הורסת ומקלקלת את הבריאה. הפֶּרד הוא יצירה אנושית שבאה מהכלאת סוס וחמור, ולכאורה יש כאן השבחת זנים בגלל תכונותיו הייחודיות, אך מכיוון שאין לו יכולת לפרות ולרבות הרי שתיקונו הוא קלקולו
.
עירוב בעולמות עליונים
הרמב"ן (שם) מרחיב בביאור טעם זה על פי תורת הסוד. לכל עשב ועשב ישנו מזל ברקיע שמכה בו ואמר לו גדל (עי' בראשית רבה פרשה י' ו). אותו הכוח העליון המשפיע על הבריאה שכנגדו בעולם התחתון – מושפע בחזרה ממנו. עשיית הכלאיים בעולם התחתון משפיעה על העולם העליון, וגורמת שם לעירוב כוחות, ויוצרת פגם בעולם העליון
. לפי פירוש זה, הפסוק "את חוקותי תשמרו", הפותח את איסורי כלאיים בויקרא י"ט מקבל משמעות נוספת: לא עוד "חוק" חסר טעם, וגם לא רק שמירת חוקי הטבע, אלא לאדם יש אחריות על שמירת "חוקות שמים", על שמירת הסדר בעולמות העליונים
.

רבנו בחיי (שם) מרחיב את דברי הרמב"ן הללו, ומסביר שחיבור נכון בין המינים משרה בהם את ברכת השלום, וברכת השלום חוזרת ומושפעת גם על הכוחות העליונים המופקדים על אותם המינים. ולהפך – כאשר ישנו עירוב שלילי של מין בשאינו מינו מתערער גם השלום העליון ופעולתם משתבשת
. את המילה "כלאיים" הוא מפרש מלשון "כלא", דהיינו כליאת הכוחות העליונים וחסימתם
. 

לפי ביאורו גם איסור שעטנז מתבאר באופן דומה. שכן כל ערבוב בין מינים, אף שאינו לשם יצירת תולדות, יש בכוחו להשפיע וליצור דבר חדש
.

הזנות והכלאים פוגמים בהולדה
כעת נחזור לשאלה שבה עסקנו בפרק הקודם – מדוע ייחדה התורה את איסור כלאיים ואת איסור הזנות על ידי השימוש בלשון "קדש". גם איסור כלאיים וגם איסור הזנות מתייחסים לפעולות של רבייה והולדה – בצומח, בחי ובאדם. מטרתן של שתי המצוות הללו לשמר את סדר העולם ולמנוע ערבוב הרסני, ולדאוג להמשך קיום העולם. ההולדה היא המשך יצירת העולם, אשר נברא על ידי הקב"ה. דבר זה צריך להיעשות ללא שיבוש סדרי העולם כפי שנברא על ידי ה', וללא שיבוש הכוחות העליונים, אלא מתוך תחושת שותפות עם בורא העולם, בקדושה.
פגיעה בהולדה מהווה פגיעה בעולם התחתון ובעולמות העליונים, ומאידך – השמירה על הסדר הנכון מהווה השלמה של העולם הזה ושל העולמות העליונים.

יצירה מתוך שותפות
ה' ציווה על האדם: "פרו ורבו ומילאו את הארץ וכבשוה" (בראשית א', כח). ציווי זה כולל בחובו את כל מגמת שכלול העולם ופיתוחו, שהיא המצווה היסודית ('חוק יסוד') שלשמה נברא האדם בעולם
. אולם, הוא אמור לעשות זאת מתוך שותפות בעולמו של הקב"ה; יצירת כלאיים פוגעת בסדרי העולם כפי שהבורא רצה אותם, ומנסה ליצור דבר חדש שלא היה קודם, ובכך יש התנתקות מבורא עולם. האדם אמור לבנות ולפתח את עולמו של הקב"ה, אך לא לנסות וליצור עולם חדש. 

אנו נדרשים לפתח ולשכלל, להוסיף ולבנות, אך לא מתוך ניתוק, אלא מתוך תחושה של שותפות עם בורא העולם, ובכך מצויה הקדושה.












�.	כך גם תרגם הירושלמי (שם): 


"יַת קְיָמַי תִּטְרוּן בְּעִירָךְ לָא תַרְבְּעִינֵיהּ עִירְבוּבִין חַקְלָךְ לָא תִזְרַע עִירְבוּבִין לְבוּשׁ עִירְבוּבִין כִּלְאֵי עֲמַר וְכִיתַּן לָא יִסוֹק עֲלָךְ".


  וכך גם רש"י (שם, פס' יא) מסביר גם את פירוש המילה "שעטנז" כ"מעורב".


בסוף השיעור נציג משמעות נוספת למילה כלאיים, הקשורה לשורש המילה כלא.


�.	כך הסביר החינוך (מצוה תקנ) כיוון רעיוני דומה מצאנו בדברי בעל הטורים (שם):


"אל תחרש על רעך רעה". זהו שמפרש טעם שלא לחרוש בשור ובחמור, לפי שהשור מעלה גרה והחמור אינו מעלה גרה, וכשיראה השור מעלה גרה יהיה סבור שהוא אוכל ומצטער, וזהו אל תחרש על רעך רעה, שגורם לחמור שחורש על רעהו רעה.


	לדבריו, צער החמור אינו נובע מקושי סחיבת העול והחרישה, אלא מ'קנאתו' בשור המעלה גרה. לדבריו המילה "תחרוש" מתפרשת גם מלשון מחשבה רעה (חורש מזימות), ורומזת על מחשבות החמור כנגד רעהו השור.


�.	כך היא שיטת רש"י, אולם לשיטת ר"ת המילה "נוז" משמעותה "שזור", ולכן לדעתו התורה אסרה גם אם הצמר והפשתים לא נארגו יחדיו, אלא חוברו לאחר מכן. וכך מסכם זאת בעל ה'תורה תמימה' במקום (דברים פרק כ"ב, הערה קי):


דרשו מלת שעטנז בדרך נוטריקו"ן, ורבו הפירושים והדעות בענין זה. לרש"י בסוגיא כאן אינו אסור משום כלאים עד שיהא הצמר והפשתים מעורב וסרוק וטוי ואריג הכל ביחד, משום דכתיב יחדיו, ונוז היינו ארוג [ובפירושו בפ' קדושים פירש נוז – שזור]. ולר"ת בסוגיא הוי שעטנז אפילו סרק וטוה ושזר ב' חוטין ממין אחד כל אחד לבדו ואח"כ חברם יחד ע"י אריגה או קשירה או תפירה, ונוז היינו שזור... ומה שהכריח לחז"ל בכלל לדרוש המלה שעטנז בדרך נוטריקו"ן כמבואר, נראה משום דע"פ רוב הוי שורש כל מלה מלה"ק לא יותר מג' אותיות, ואשר היא יותרת דרשוה חז"ל...


�.	וכפי שראינו, לדברי הרמב"ן החפיפה היא מלאה, ולדברי האבן-עזרא החפיפה בכלאי הבהמה היא רק בעצם הערבוב, אך טעמי האיסור שונים.


�.	עי' קדושין נו ע"ב


�.	אמנם בניגוד לחמץ בפסח שאסור להשהותו משום "בל יראה ובל ימצא" ולכן חובת הביעור היא מיידית, כאן חובת הביעור איננה מיידית ולכן בפועַל התבואה אינה טעונה שריפה ומותר להשהותה ולתת לה להירקב מאליה.


�.	א. "מלאתך ודמעך לא תאחר" (שמות כ"ב, כח) – כשהתבואה מתמלאת ומבשילה צריך להביא ממנה ביכורים.


	ב. "כדגן מן הגורן וכמלאה מן היקב" (במדבר י"ח, כו) – כאן ה"מלאה" היא הענבים הבשלים, או היין היוצא מהם.


�.	ואלו הם דבריו (רד"ק, ספר השורשים, שורש מלא): " 'המלאה הזרע' – וחסר הנסמך, כלומר: מלאת הזרע והיא תבואת הזרע כשנתבשל".


�.	כך הסביר רש"י על אתר: 


"פן תקדש" – כתרגומו תסתאב. כל דבר הנתעב על האדם בין לשבח כגון הקדש בין לגנאי כגון איסור, נופל בו לשון קדש כמו אל תגע בי כי קדשתיך.


�.	כך, למשל, כותבים רד"ק (ספר השורשים, קדש), רשב"ם (כאן) ורמב"ן (כאן).


�.	כך מבואר בסיפור יהודה ותמר (בראשית פרק י"ח; ועי' שם פסוק כ בהשוואה לפסוק טו).


�.	עי' ויקרא פרקים י"ח וְכ', וכן פרק כ"א, פסוק ז. 


�.	דברים כ"ג, יח. אמנם באשר לניסוח בפרשת כלאיים הוא מסביר בעניין אחר וכפי שהובא לעיל הערה 7.


�.	ראב"ע במקום, ורד"ק בספר השורשים, סוף השורש "קדש".


�.	מילה זו מופיעה בכמה מקומות במקרא, ואף בפסוק הבא: "לֹא תָבִיא אֶתְנַן זוֹנָה וּמְחִיר כֶּלֶב בֵּית ה' אֱ�לֹהֵיךָ", כך שלא ניתן לומר שהתורה נמנעה משימוש במילה זו.


�.	כך ניתן אולי להבין בסיפור 'בעל פעור' (במדבר כ"ה, א�ט). כמו כן ניתן להסיק כך מכמה פסוקים בספר מלכים שם מוזכרים הקדשים כחלק מעבודות אלילים שונות; במלכים א י"ד, כג�כד: 


וַיִּבְנוּ גַם הֵמָּה לָהֶם בָּמוֹת וּמַצֵּבוֹת וַאֲשֵׁרִים עַל כָּל גִּבְעָה גְבֹהָה וְתַחַת כָּל עֵץ רַעֲנָן: וְגַם קָדֵשׁ הָיָה בָאָרֶץ עָשׂוּ כְּכֹל הַתּוֹעֲבֹת הַגּוֹיִם אֲשֶׁר הוֹרִישׁ ה' מִפְּנֵי בְּנֵי יִשְׂרָאֵל.


	ושם בפרק ט"ו, יא�יב:


וַיַּעַשׂ אָסָא הַיָּשָׁר בְּעֵינֵי ה' כְּדָוִד אָבִיו: וַיַּעֲבֵר הַקְּדֵשִׁים מִן הָאָרֶץ וַיָּסַר אֶת כָּל הַגִּלֻּלִים אֲשֶׁר עָשׂוּ אֲבֹתָיו.


	וכן בספר הושע ד', יג�יד:


עַל רָאשֵׁי הֶהָרִים יְזַבֵּחוּ וְעַל הַגְּבָעוֹת יְקַטֵּרוּ תַּחַת אַלּוֹן וְלִבְנֶה וְאֵלָה כִּי טוֹב צִלָּהּ עַל כֵּן תִּזְנֶינָה בְּנוֹתֵיכֶם וְכַלּוֹתֵיכֶם תְּנָאַפְנָה: לֹא אֶפְקוֹד עַל בְּנוֹתֵיכֶם כִּי תִזְנֶינָה וְעַל כַּלּוֹתֵיכֶם כִּי תְנָאַפְנָה כִּי הֵם עִם הַזֹּנוֹת יְפָרֵדוּ וְעִם הַקְּדֵשׁוֹת יְזַבֵּחוּ וְעָם לֹא יָבִין יִלָּבֵט.


	ועי' עוד במאמרו של מאיר גרובר 'הקדש בספר מלכים ובמקורות אחרים' תרביץ נב 167�176.


�.	לטענת הרמב"ן, כל המילים מהשורש "קדש" קשורות לקדושה. בהמשך דבריו מסביר רמב"ן כיצד לפרש במשמעות זו את המילים האחרות מן השורש "קדש" שהובאו על ידי המפרשים האחרים כהוכחה לכך ש"קדש" משמעותו הזמנה.


�.	כגון: "ואכל ושבע ודשן" (דברים ל"א, כ), "דשנים ורעננים יהיו" (תהלים צ"ב, טו).


�.	כגון: ""ודשנו את המזבח" (במדבר ד', יג).


�.	עיינו ויקרא כ"א, ז; שמות כ"ח, ג וְ�כא; במדבר, ו', ח.


�.	ייתכן שלכך התכוון רש"י בפירושו ל"פן תקדש המלאה" :


פן תקדש – כתרגומו "תסתאב". כל דבר הנתעב על האדם, בין לשבח כגון הקדש, בין לגנאי כגון איסור, נופל בו לשון קדש, כמו (ישעיה סה, ה) "אל תגע בי כי קדשתיך".


�.	מעניין לשים לב שאיסור הכלאיים מופיע בפעם הראשונה דווקא בפרשת "קדושים", המתארת את הקדושה, את הפרישות מן העריות ואת המצוות המייחדות את עם ישראל ומייעדות אותו להתקרב אל הקדושה.


�.	"יהל אור" הוא פירוש על פירוש אבן עזרא לתורה, מאת יהודה ליב קרינסקי, שחי במינסק בסוף המאה ה-19. הפירוש מופיע בחומש "מחוקקי יהודה", הכולל שני פירושים: "יהל אור" על פתרון החידות והמליצות, ו"קרני אור", לזיהוי מקורות אבן עזרא בדברי חז"ל. 


�.	וכך הוא מסביר:


"בעבור שיתערב זה עם זה" – כי עובדי ע"ז היה דרכם בתערובות אלה, לזרוע כלאים, וכן בעילה המתועבה שהיה ג"כ תערובת שלא כדרך הרגיל ...


	ועי' דברי הרמב"ם במורה נבוכים חלק ג, פרקים לה וְ�לז.


�.	ואלו הם דבריו בפירושו לויקרא י"ט, יט:


אין הכוונה בהם שתהיה גזרת מלך מלכי המלכים בשום מקום בלא טעם, כי כל אמרת א�לוה צרופה (משלי ל', ה). רק החקים הם גזירת המלך אשר יחוק במלכותו בלי שיגלה תועלתם לעם, ואין העם נהנים בהם אבל מהרהרין אחריהם בלבם ומקבלים אותם ליראת המלכות, וכן חוקי הקב"ה הם הסודות אשר לו בתורה שאין העם במחשבתם נהנים בהם כמשפטים, אבל כולם בטעם נכון ותועלת שלימה.


�.	יש לשים לב שדברי מנחם בן סרוק אינם תואמים לגמרי את ההלכה המקובלת: אי הבאת הביכורים אינה גורמת לתבואה להיות במעמד של טבל, כלומר אם אדם לא הפריש ביכורים – הפירות אינם נאסרים (עי' משנה ביכורים פ"ג מ"ג).


�.	בתקופת רשב"ם, (המאה ה�12) התגבר הוויכוח עם הנוצרים במיוחד סביב פרשנות המקרא, שטענו שהמצוות אינן מעשיות אלא יש לפרשן בדרך אלגורית. במקביל, התחזקה הנטייה לרציונליזם, דהיינו הסבר המצוות על ידי הגיון אנושי. הלימוד הרציונליסטי-פשטי של המקרא הביא מצד אחד להבנה הפשוטה שהמצוות הן מעשיות, ולא אלגוריה כטענת הנוצרים, אך מצד שני הלימוד הרציונליסטי דרש הסבר הגיוני למצוות. הקושי היה במצוות שאינן "שכליות", שקשה להסביר את טעמן: במצוות אלה היה חשש שהפירוש האלגורי הנוצרי יתקבל. הפרשן היהודי היה חייב, אפוא, למצוא למצוות מערכת הסברים השקולה מבחינת סבירותה למערכת ההסברים האלגוריים, ולקיים את המשמעות המעשית של המצוות. רשב"ם בפירושו מנסה לספק את הצורך בפירוש "לפי דרך ארץ ולתשובת המינים": הפירוש "לפי דרך ארץ" בא לספק את המגמות הרציונליסטיות שרווחו באותה העת; ואילו "תשובת המינים" באה לדחות את הגישה האלגורית המבטלת את אופיין המעשי של המצוות. 


	ראו הרחבה בעניין זה בספרו של אלעזר טויטו "הפשטות המתחדשים בכל יום", פרק י'.


�.	בדומה לדבריו של הרשב"ם, אומר האבן-עזרא (ויקרא שם):


להזהיר אחר היותך קדוש, שלא תעשה חמס לבן אדם כמוך, גם לא תעשה לבהמה לשנות מעשה השם, על כן כתוב "את חקתי תשמרו" לשמור כל מין שלא יתערב מין עם מין.


�.	לפי הסבר זה אפשר להבין את איסור הכלאיים בצומח ובחי, אך קשה להבין את איסור שעטנז, שהרי לבישת שעטנז איננה גורמת לשינוי המינים. ואכן, רשב"ם ור' יוסף בכור שור מסבירים אחרת את איסור שעטנז. נראה שרשב"ם סבור שטעם איסור שעטנז הוא חוסר אסתטיקה. דבריו בעניין זה קצרים וסתומים:


ולמינים אמרתי: הצמר צבוע והפשתן איננו צבוע וקפיד בבגד של שני מראות, והודו לי.


	נראה שמדובר כאן בחוסר אסתטיקה. מובן מדבריו שה"מינים" קיבלו את דבריו אלה, וזו הייתה עיקר מטרתו.


	לדעת ר' יוסף בכור שור, השעטנז אסור בגלל שבגדי הכהן הגדול נעשו שעטנז (התכלת והארגמן ותולעת שני הם צבעי שבם היו צובעים את הצמר, וה"שש" הוא פשתן), ואסור להשתמש בדברים שנעשו באופן מיוחד למשכן.


�.	ואלו הם דבריו:


... שלא לערבב הכחות המגדלים הצמחים להיות יונקים זה מזה, ממה שאמרו בבראשית רבה (פרשה י', ו): "אמר רבי סימון אין לך כל עשב ועשב מלמטה שאין לו מזל ברקיע ומכה אותו ואומר לו גדל...". והנה המרכיב כלאים או זורען בכדי שינקו זה מזה מבטל חקות שמים, ולכך אמר בהם את חקותי תשמורו, כי הם חקות שמים, וכך אמר רבי חנינא משום רבי פנחס (ירושלמי כלאים פ"א ה"ז) – משום חקים שחקקתי בהם את עולמי.


וכבר כתבתי בסדר בראשית (א', יא) שהצמחים כולם יסודותם בעליונים ומשם צוה להם השם את הברכה חיים עד העולם, והנה המערב כלאים מכחיש ומערב מעשה בראשית.


�.	ראה גם בריקאנטי (ויקרא י"ט, יט)


�.	וכך אומר ר' בחיי:


...וכל הכחות העליונים השכליים כל אחד ואחד ממונה על פקודתו ועל ממשלתו, והפעולות בעולם השפל הזה משתלשלות בסיבתם, ובזה העולם מתקיים ועומד על השלמות... ואם כן, המעמיד תולדות למטה מין במינו גורם השלום למעלה... והמעמיד תולדות למטה מין בשאינו מינו הרי זה גורם הפך השלום כי הוא מערבב הכחות העליונים ומבטל אותן ועוקר אותן ממנויים.


�.	עי' עוד בדברי המהר"ל (גור אריה, ויקרא י"ט, יט).


�.	רמב"ן (בהמשך פירושו שם) אומר כי "...טעם כלאי הבגדים להרחיק התערובות במינין". כלומר: כלאי בגדים זהו סייג שסייגה התורה כדי להרגיל את האדם להפריד בין המינים השונים, כדי שלא יבוא לידי ערבוב של ממש כבכלאי הכרם והרבעת בהמה (וכפי שראינו בתחילת המאמר גם איסור חרישה בשור ובחמור יסודו בסייג דומה – שלא יגדלם ברפת משותפת). 


	אולם רבנו בחיי מנסה לבאר על פי הקבלה גם את איסור שעטנז כערבוב של ממש, ולא כסייג. רבנו בחיי מבאר שהצמר והפשתים הם שני יסודות קוטביים, שהחיבור ביניהם אינו עולה יפה וגורם לרוח של טומאה. שורש לקוטביות בין הצמר והפשתים הוא מוצא כבר בסיפור של קין והבל:


...ומה שנאסר לנו בבגדים, והוא הצמר והפשתים, לפי שהנולדים ראשונה (קין והבל) קרבנם היה צמר ופשתים... ולכך נאסר לנו חיבור הצמר והפשתים יחדיו לפי שחיבור שניהם בכרם אחד לא עלה יפה... כי בלבשו בגד כלאים שעטנז יעלה עליו רוח הטומאה...


�.	לטעמים נוספים עי' בדברי הרב קוק זצ"ל, בשמן רענן עמ' של. 


�.	וכתיאורו היפה של הרב סולובייצ'יק ("איש האמונה הבודד", עמודים 15�18):


האדם הראשון רוצה להיות אנושי... ולהיות אנושי פירושו: לחיות חיי הדר... האדם הקדמון שלא היה יכול ללחום במחלות, ואשר נפל קרבן בהמוניו לדבר ולקדחת כשהוא מושפל וחסר אונים, לא היה יכול לדרוש לעצמו את כתר ההדר. רק האדם הבונה בתי חולים, המגלה שיטות ריפוי ומציל חיי בני אדם, מתברך במידת הכבוד. אדם שחי במאות ה-17 וה-18, שנזקק לעשות דרכו מבוסטון לניו-יורק משך ימים, היה נהדר פחות מאשר האדם המודרני המנסה לכבוש את החלל... בעשותו כל אלה משתדל האדם הראשון למלא את התפקיד שהוטל עליו על ידי בוראו, אשר בשחר יום השישי המסתורי של הבריאה פנה אל האדם וציווהו: 'ומלאו את הארץ וכבשוה'.
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