פרשת חקת – La Naturaleza de un Jok  

Pará Adumá es el arquetipo de un Jok, una ley que ni siquiera Shlomó HaMelej podía entender
. D'os les dijo a Moshé y a Aharón: זאת חקת התורה
. La palabra זאת es utilizada al comienzo de una idea cuando D'os desea señalar algo poco usual que se puede llegar a dejar pasar por alto. Es utilizada para mostrarle a Moshé de qué manera se debe ver la Menorá y la luna nueva. Es utilizada con más frecuencia con respecto a los Korbanot
, porque a menudo estos son contrarios a la intuición. Y es utilizada aquí porque aquí hay una idea que fácilmente podemos perdernos. 

La palabra que sigue después de זאת es חקת: Pará Adumá es un חוק. Tradicionalmente, la Tora es dividida en Mishpatim, Mitzvot racionales
, y Jukim, Mitzvot que no podemos entender
. Los Korbanot, la prohibición de comer cerdo y las leyes de pureza
 son todas Jukim. Rashi nos dice que los Jukim son cosas sobre las cuales el Ietzer Hará
 nos dice que no tienen sentido y que por lo tanto no debemos cumplir
. Incluso podemos sentir resentimiento o enojo ante algo que tiene tan poco sentido
. Nos sentimos desafiados por el amplio mundo no judío precisamente en este punto
. Su desafío resuena con nuestras propias dudas, y nos encontramos a nosotros mismos en una crisis de fe que cada vez se profundiza más. Por eso D'os viene a calmarnos: "Esto es una Juká" - Jok significa bordes y limitaciones, y se utiliza también para las leyes de la naturaleza
. Nuestra mente es desafiada a entender los Jukim. Sin embargo, los Jukim son definidos para nosotros – se nos dice que respetemos sus límites incluso si no podemos entenderlos. 

Es como si D'os nos estuviera diciendo: "Te digo de antemano que esto está más allá de tu capacidad de entendimiento. De todas formas te ordeno cumplir con esta mitzvá, porque es algo beneficioso para ti mismo
". Es un alivio saber que la sabiduría de D'os se extiende más allá del entendimiento humano
. Si pudiéramos entender todo, estaríamos limitando la sabiduría de D'os al nivel de nuestra propia sabiduría, y eso sería algo muy triste. Sólo haríamos aquello que pudiésemos entender completamente, y la Torá estaría sometida a nuestras propias limitaciones
.  Como afirmó Rabí Najman de Breslov: "Gracias a D'os que hay cosas sobre el comportamiento Divino que yo no entiendo. Porque si yo entendiera todo lo que D'os hace, Su mente no sería más grandiosa que la mía. Me alegra saber que Su sabiduría se extiende mucho más allá de la capacidad de entendimiento humano". 

El misterio de la Pará Adumá era tal que ni siquiera Shlomó HaMelej pudo entender sus razones
. Sin embargo, el misterio no evita que podamos entender muchos aspectos de la Pará
. De hecho, aquello que Shlomó no pudo entender fue comprensible para una mente humana, si bien es cierto que para la mente de Moshe Rabenu
. El Seforno considera que es perfectamente posible que otros puedan llegar a imitar a Moshé en este punto,
 y los Mefarshim traen muchas explicaciones respecto a diferentes aspectos de esta Mitzvá. 
Aquí viene la Tora y nos dice: “זאת חוקת התורה” – זאת: Presta atención y verás que aquí viene un punto en el que te trabarás, ya no serás capaz de explicar esta mitzvá. Parte de tu entendimiento y cumplimiento de esta mitzvá debe ser como una חוקת התורה. 
 Utiliza esta Mitzvá para absorber la idea de que hay Mitzvot que no puedes llegar a captar ni entender
. 

Uno siente humildad al saber que no sabe, pero también es una gran salvación. Porque alguien que piensa que entiende todo corre más riesgo de utilizar su propia lógica y al final terminar equivocándose, agregando o quitando apenas un poquito al ver las demandas de la situación
. Desde esta perspectiva, alguien que no sabe nada respecto a los Taamei HaTorá está mucho mejor, porque es más probable que cumpla la ley al pie de la letra
. Pero D'os tampoco desea esto. Porque al hacerlo de esta manera estamos negándonos la posibilidad de apreciar las profundidades de la sabiduría de la Torá, lo cual puede provocarnos mucha reverencia y maravilla, y permitirnos apegarnos de manera mucho más profunda a la Torá. Y por eso, en el Día del Juicio se nos preguntará: ¿Estudiaste la sabiduría llamada la Merkavá
? 

No nos queda opción, buscar profundamente pero saber que sigue habiendo más, mucho más. Esta tensión entre tratar de entender más y saber que no sabemos fue bellamente expresada por Klal Israel en sus famosas palabras en el Sinaí: נעשה ונשמע.
 נעשה – haremos. Haremos todo lo que se nos ordene sin entenderlo
. Solamente después intentaremos entenderlo – ונשמע, no como una condición o un requisito para actuar, sino como una dimensión adicional, más rica
. Como con todos los Jukim, es un llamado a la acción. Sólo al actuar uno puede sentir la santidad y la profundidad de un Jok
. Una búsqueda intelectual, por sí misma, simplemente nos mostrará los límites de la comprensión humana. 

La verdad es que no podemos entender completamente la real profundidad y el propósito de cualquier mitzvá, no solamente de los Jukim, y por ello hay solamente unos pocos lugares en los cuales la Torá revela sus razones
. Por ejemplo, no podemos saber por qué un acto en particular es llamado una mitzvá y por qué otro acto, que puede parecer perfectamente bueno y valedero, no lo es. La Tora es la creación de D'os tal como lo es la naturaleza. Podemos estudiar un árbol y entender algo respecto a cómo éste funciona. El "qué" de la creación. Incluso podemos llegar a entender en parte el propósito que tiene ese árbol en la tierra, el "por qué" de la creación. Pero nunca podemos llegar a entender por qué D'os creó un árbol y no un "garriboldio" (para inventar una palabra), o por qué un árbol específicamente necesita una semilla para poder crecer
. La sabiduría de D'os simplemente es demasiado profunda para que nosotros podamos comprender todo lo que está por detrás de Su creación. Sin importar cuán profundo lleguemos, (y existe la expectativa de que por ejemplo la ciencia pueda llegar más profundo), lo que queda más allá de nuestros horizontes será mucho más que lo que logremos comprender
.  

Esto es lo que se encuentra detrás de la afirmación histórica de los Sabios respecto a que si alguien dice que la misericordia se encuentra en el Ken Tzipor, se lo debe hacer callar
. Porque al afirmar eso esta persona pretende saber que la razón por la cual D'os decretó esta ley tiene sus raíces en la misericordia. En realidad, lo que está haciendo es reducir de manera arrogante la sabiduría de D'os al nivel del propio entendimiento del hombre.
 La misericordia puede resultarle atractiva al hombre como una razón, pero no puede contener completamente el continuo aporte de la Providencia de D'os en el mundo.

Por cierto, las mitzvot siguen una profunda forma de lógica, una lógica que está en armonía con la realidad esencial del hombre y por lo tanto, cuando la persona cumple las mitzvot éstas provocan una purificación de su alma
. Sin embargo, nunca podremos entender completamente toda la sabiduría que contiene cualquier mitzvá ni todos sus efectos sobre nuestra alma; y en consecuencia en última instancia todas las mitzvot son Jukim y Guezerot
. 

Ya hemos dicho que Jok implica limitaciones o fronteras. La palabra Jok también tiene otro significado. La palabra Jok viene de la palabra Mejokek, estar grabado. Los Diez Mandamientos estaban grabados en las lujot, no simplemente escritos en ellas. Algo que está escrito con tinta se encuentra superpuesto sobre la superficie en la cual está escrito. Por otra parte, una jakiká es algo que está grabado en el cuerpo de la sustancia, volviéndose una parte de la sustancia y transformándola. Las Lujot no tenían los Diez Mandamientos escritos en ellas sino más bien que los Diez Mandamientos y las Lujot se convirtieron en una nueva realidad unificada. De manera similar, los Jukim están grabados en nuestras neshamot en los niveles más profundos. Parte de la dificultad para entender un jok es que éste no puede ser separado de sus propias realidades espirituales – es un jakiká.  

Pero esto llega todavía más lejos: no se trata simplemente de que siempre habrá razones para un Jok que nosotros desconocemos. Incluso aquellas razones que sí entendemos pueden llegar mucho más profundo de lo que nosotros podemos llegar a acceder. Un ejemplo clásico son las leyes de pureza. Un científico que observa las leyes de la naturaleza nunca llegará a descubrir las leyes de pureza e impureza
.Se nos dice que un cuerpo muerto es una fuente de impureza. Se nos dice que la mikve purifica. Parece que, por lo menos, el "qué" está claro. Pero los Sabios nos dicen que no es así. 

לא המת מטמא ולא המים מטהרים אלא אמר הקדוש ברוך הוא חקה חקקתי גזירה גזרתי אי אתה רשאי לעבור גזרותי
.

No es el cuerpo muerto lo que provoca impureza y no es el agua lo que purifica; más bien D'os dice: "Yo he promulgado un Jok, y decreté un decreto, y tú no debes transgredir Mis decretos".

Esto no se aplica solamente a los Jukim: en cierto nivel, incluso la lógica de las mitzvot Ben Adam leJaveró escapan a nuestro entendimiento. Puede parecernos algo obvio por qué no debemos robar o asesinar. Ninguna sociedad puede sobrevivir sin tales leyes. Sin embargo, no podemos entender todas las implicancias espirituales del hecho de abstenerse del robo o de devolver un objeto perdido con la intención de cumplir el mandamiento de D'os
. La Torá misma no nos revela las razones de la mayoría de las mitzvot
, en parte debido a que las repercusiones del hecho de cumplir cualquier mitzvá son tan amplias y en parte debido a que correríamos el riesgo de mantener a la Mitzvá –y a D'os- como rehenes de nuestra propia lógica. Una persona tan grandiosa como Shlomó HaMelej נכשל en este sentido. La Torá afirma: לא ירבה בנשים – No tengas demasiadas esposas para que tu corazón no llegue a inclinarse hacia la idolatría.
 Shlomó afirmó: "Yo tendré muchas esposas y no tropezaré". Pero al final de sus días, vemos que sus esposas lograron torcer su corazón. La Torá dice: No tengas demasiados caballos, no vaya a ser que eso te lleve de regreso a Egipto para buscarlos.
 Shlomó dijo: "Tendré muchos caballos y no regresaré a Egipto". Pero finalmente él envió un grupo de carros a Egipto. 

La Torá contiene la sabiduría oculta que D'os utilizó como el plano para crear a todo el mundo
. Cuando hacemos una mitzvá nos estamos apegando a ese plano, y esto nos coloca en un plano de realidad diferente
.  Para poder obtener el beneficio completo de esto tenemos que cumplir con todas las mitzvot, no sólo debido al beneficio de cada mitzvá individual sino también debido a que el todo es más grandioso que la suma de sus partes. En definitiva todas las mitzvot forman un todo combinado
. Incluso si tenemos la oportunidad de entender la razón de una sola mitzvá, nunca podremos imaginar de qué manera ésta impacta sobre las otras mitzvot y cómo las demás impactan sobre ella. Nunca podremos elevarnos a una perspectiva suficientemente elevada como para ser capaces de ver de qué manera todas las cosas encajan entre ellas.
 Por lo tanto, dado que todas las mitzvot están conectadas, es imposible poder explicar la razón de cualquier mitzvá de forma aislada. Sólo podemos explicar una dimensión de la mitzvá.

Hay otra razón por la cual los טעמים son limitados. El טעם real de la מצוה es el sabor y el entendimiento que uno gana al hacer la מצוה – taamu ureu
. Sólo al actuar uno puede llegar a sentir la santidad y la profundidad de cualquier mitzvá, y por cierto la de un Jok
. Una búsqueda intelectual, por sí misma, simplemente mostrará los límites de la comprensión humana. 

Es imposible explicarle a alguien qué es Shabat a menos que experimente cuidarlo. Intentar explicar las מצוות de una manera puramente intelectual es como tratar de explicarle a alguien que nunca probó un helado cuáles son los ingredientes y esperar que entienda de qué manera estos se combinan para lograr el sabor. Imagínate tratar de "saborear" un helado sabiendo que tiene un poco de leche, esencia de vainilla, azúcar… Alguien que comió alguna vez un helado, sabe cuál es su sabor, pero nunca lo podrá explicar a otra persona. La realidad viva de las mitzvot es tal que nuestro entendimiento está ligado a nuestro cumplimiento, desafiando cualquier explicación intelectual
.  

Por lo tanto, en un sentido en verdad todas las mitzvot son Jukim, porque no podemos llegar al fondo de cada una de ellas. La voluntad de D'os es la única base sobre la cual se apoya nuestra obligación de cumplir las mitzvot
.

De todas maneras, una vez que entendemos las limitaciones de nuestro entendimiento, se nos alienta a dar Taamim
. Porque tal como cada mitzva en definitiva es un Jok y no puede ser completamente entendida, así también cada Mitzvá – incluso los Jukim – tienen razones que podemos intentar entender. 

¿Cuál es la distinción entre jukim y mishpatim? Es una diferencia de grado; las razones para un Jok son menos accesibles que las razones de un Mishpat
. Tanto Jukim como Mishpatim se prestan a cierto nivel de entendimiento. Como hemos dicho antes, incluso la Mitzvá de Pará Adumá tiene muchos aspectos que pueden llegar a entenderse
. En verdad no hay ningún Jok del cual no podamos entender algún aspecto de la Mitzvá
, pero hay más misterio y menor entendimiento de un Jok que de un Mishpat y hay más entendimiento y menos misterio (aunque sigue habiendo cierto grado) en un Mishpat.
 Los Mishpatim a nuestros ojos tienen más sentido, por lo menos a primera vista, en líneas generales no sólo podemos entenderlos sino incluso anticiparlos
.  

Una vez que hemos entendido que no hay ninguna Mitzvá que podamos entender completamente, nuestro punto de partida para aceptar cualquier mitzvá es aceptarla primero como un חוק y solamente después darle un טעם. Es por esto que Jazal a menudo primero afirma que la Mitzvá es una גזירת הכתוב antes de dar un טעם para una Mitzvá
 . 

Irónicamente, el hecho de abandonar el intento de entender completamente una mitzvá nos lleva a un entendimiento más profundo respecto a por qué la estamos cumpliendo
.  Los Jukim tienen razones más profundas que las otras Mitzvot y no podemos llegar a entenderlos hasta que no los aceptamos como un jok sin ninguna razón. Esto lleva a la persona a volverse más espiritual y más capaz de entender la razón
.  En ese momento, D'os desea que la persona trate de entenderlo
.

Por ejemplo, el Rambam nos dice que Tumá y Tahará son un Decreto Divino, esencialmente un Jok. Una vez que sabemos esto, el Rambam continúa y dice que אעפ"כ רמז יש בדבר, incluso así hay alusiones respecto a su significado, y procede a explicar la idea de pureza e impureza
.   

La razón más profunda para cumplir una Mitzva es el hecho que D'os nos ordenó hacerlo. Como dice el Rab S.R. Hirsch
: Cualquier mandamiento o prohibición de D'os que pueda llevarnos a preguntar por qué debemos hacer eso y no otra cosa, no tiene más que una única respuesta: Porque ésa es la voluntad de D'os... Esta respuesta… es esencialmente la única respuesta posible, y lo seguiría siendo incluso si lográramos penetrar a las razones de cada mandamiento, o si D'os mismo nos hubiera mostrado cuáles son las razones para Sus mandamientos. 

Los Jukim son una reconfortante confirmación de que D'os es infinitamente más grandioso que nosotros. "Yo soy D'os y por lo tanto debes obedecerme, porque Yo estoy aquí para cuidarte" (ושמרתם את חוקותי ואת משפטי אשר יעשה האדם וחי בהם
) ésta es una razón mucho más profunda para hacer cualquier cosa que hacerlo simplemente hasta donde nos lleva el límite de nuestro propio entendimiento
. Nuestra limitación para entender todo acerca de la Pará no es una fuente de nervios o una crisis de fe; sino que más bien es una fuente de inmensa alegría. 

�ספורנו (במדבר י"ט, ב'): זאת חקת התורה אשר ציוה ד'. באומרו הזה עליהם מי חטאת 


�ספר במדבר פרק יט: (ב) זאת חקת התורה אשר צוה ד' לאמר דבר אל בני ישראל ויקחו אליך פרה אדמה תמימה אשר אין בה מום אשר לא עלה עליה על:


�ויקרא ו (ב): צו את אהרן ואת בניו לאמר זאת תורת העלה הוא העלה על מוקדה על המזבח כל הלילה עד הבקר ואש המזבח תוקד בו: ויקרא ו (ז): וזאת תורת המנחה הקרב אתה בני אהרן לפני ד' אל פני המזבח:


 ויקרא ו (יח): דבר אל אהרן ואל בניו לאמר זאת תורת החטאת במקום אשר תשחט העלה תשחט החטאת לפני ד' קדש קדשים הוא:


וכהנה רבות


�רש"י ויקרא יח ד: את משפטי תעשו - אלו דברים האמורים בתורה במשפט שאלו לא נאמרו היו כדאי לאומרן:


�רמב"ם סוף הל' מקואות: והמשפטים הן המצות שטעמן גלוי וטובת עשייתן בעולם הזה ידועה כגון איסור גזל ושפיכות דמים וכיבוד אב ואם, והחוקים הן המצות שאין טעמן ידוע, אמרו חכמים חוקים חקקתי לך ואין לך רשות להרהר בהן, ויצרו של אדם נוקפו בהן ואומות העולם משיבין עליהן כגון איסור בשר חזיר ובשר בחלב ועגלה ערופה ופרה אדומה ושעיר המשתלח, וכמה היה דוד המלך מצטער מן המינים ומן העכו"ם שהיו משיבין על החקים, וכל זמן שהיו רודפין אותו בתשובות השקר שעורכין לפי קוצר דעת האדם היה מוסיף דביקות בתורה, שנאמר טפלו עלי שקר זדים אני בכל לב אצור פקודיך, ונאמר שם בענין כל מצותיך אמונה שקר רדפוני עזרני, וכל הקרבנות כולן מכלל החוקים הן, אמרו חכמים שבשביל עבודת הקרבנות העולם עומד, שבעשיית החוקים והמשפטים זוכין הישרים לחיי העולם הבא, והקדימה תורה ציווי על החוקים, שנאמר ושמרתם את חקותי ואת משפטי אשר יעשה אותם האדם וחי בהם.  


�רש"י ויקרא יח  ד: כגון אכילת חזיר ולבישת שעטנז וטהרת מי חטאת 


�רש"י כאן כתב השטן ואילו בויקרא יח  ד כתב דברים שהם גזירת המלך שיצה"ר משיב עליהם ושטן היינו יצר הרע.


�רש"י ויקרא יח  ד: ואת חקותי תשמרו - דברים  …שיצה"ר משיב עליהם למה לנו לשומרן


�רש"י יט ב:  מה המצוה הזאת ומה טעם יש בה  


�כתב רש"י: לפי שהשטן ואומות העולם מונין את ישראל וגו' הזכיר קודם השטן ואז אומות העולם וה"ה ברש"י ויקרא יח  ד 


� ר' בחיי, יט ב: ועוד נקראים חוקים מלשון גבול, כענין שכתוב (ירמיהו ה) אשר שמתי גבול לים חוק ולא יעברנהו (שם לא), חוקות ירח  וכוכבים לאור לילה, כלומר גבולי היום והלילה, וזה להורות  שנעצור המחשבה  מלהרהר בהם ולא נעבור גבול מפני עומק השגתן.


�רש"י כאן :לפיכך כתב בה חקה גזירה היא מלפני ואין לך רשות להרהר אחריה:


רש"י ויקרא יח  ד: לכך נא' אני ד' גזרתי עליכם אי אתם רשאים להפטר:


�  מורה נבוכים, ג מט: דעותינו קצרי יד מלהשיג שלימות כל מעשיו ויושר כל משפטיו 


�רמב"ם סוף הל' מקואות: רמב"ם סוף הל' מקואות: בוא וראה כמה החמירה תורה במעילה, ומה אם עצים ואבנים ועפר ואפר כיון שנקרא שם אדון העולם עליהם בדברים בלבד נתקדשו וכל הנוהג בהן מנהג חול מעל בה ואפילו היה שוגג צריך כפרה, קל וחומר למצוה שחקק לנו הקב"ה שלא יבעט האדם בהן מפני שלא ידע טעמן, ולא יחפה דברים אשר לא כן על השם ולא יחשוב בהן מחשבתו כדברי החול, הרי נאמר בתורה ושמרתם את כל חקותי ואת כל משפטי ועשיתם אותם, אמרו חכמים ליתן שמירה ועשייה לחוקים כמשפטים, והעשייה ידועה והיא שיעשה החוקים, והשמירה שיזהר בהן ולא ידמה שהן פחותין מן המשפטים 


� קהלת )ז' כ"ג) אמרתי אחכמה והיא רחוקה ממני.


�ספורנו (במדבר י"ט, ב'): אמנם בהביננו אל כל המצוה, אולי דבר יגנוב ונקח שמץ מנהו. 


ספר החינוך (מצווה שצ"ז): אע"פ שמלאני לבבי לכתוב רמזים מטעמי המצוות שקדמו על צד הפשט עם התנצלות שהמלאכה לחנך בה בני והנערים חבירי ישמרם אל. במצווה זו רפו ידי ואירא לפצות פי עליה כלל גם בפשט כי ראיתי לרבותינו ז"ל יצ"ו האריכו הדיבור בעומק סודה וגודל ענינה עד שאמרו שהמלך שלמה השיג לדעת ברבוי חכמתו כל טעמי התורה חוץ מזו שאמר עליה אחכמה והיא רחוקה ממני. גם אמרו במדרש רבי תנחומא רבי יוסי בר' חנינא אומר אמר לו הקב"ה למשה לך אני מגלה טעם פרה ולא לאחרים וכיוצא באלו הדברים רבים


� מדרש רבה (חקת יט ו): אמר לו הקב"ה למשה: לך אני מגלה טעם פרה אבל לאחר חקה.


מדרש רבי תנחומא רבי יוסי בר' חנינא אומר אמר לו הקב"ה למשה לך אני מגלה טעם פרה ולא לאחרים


�ספורנו (במדבר י"ט, ב'): נאמר אם כן, שעם היות המצוה חוקה ואין להרהר אחריה ולא להיות מסופק אם היא הגונה ואם לאו, כי כל אמרת אלוק צרופה, ולה טעם נשגב בלי ספק נודע למלך שצוה אותה, ואולי גם למשה רבינו והדומים לו 


�ממעמקים על פרשיות התורה עמ' 276: חלק ממהות מצוה זו הוא מה שהיא חוק ולכן יש לקיים אותה כחוק דווקא – שלא נהרהר אחריה. 


�שם, עמ' 277: זהו גופא ענין מצוה זו – להשריש אותה הכרה שישנן מצוות שאין בנו תפיסה והבנה.  


� בית הלוי, שמות, לא יג: והנה זה האיש הסובר בדעתו שיודע תכלית המכוון במצות הוא עלול יותר להכשל וצריך זריזות ושמירה יתירה בעצמו דלא יטעה לפעמים לילך אחר שכלו להוסיף או לגרוע קצת בהם כפי הבנתו.


� בית הלוי, שמות, לא יג: לאפוקי מי שאינו יודע כלל הטעמים הרי הוא בטוח יותר בעצמו שלא יסור מן דרכי התורה ימין ושמאל אף נטיה קטנה בפרט אחד מן המצוה כיון דאינו יודע טעמה מאומה.


� בית הלוי,  שם: ומ"מ הרי גם זהו חיוב על האדם הישר לידע הפנימיות מהתורה והוא מחלקי התורה וביום הדין שואלין להאדם צפית במרכבה וכו'


� שמות כד ז: ויקח ספר הברית ויקרא באזני העם ויאמרו כל אשר דבר ד' נעשה ונשמע


עיין מס' שבת דף פח עמ' א: בשעה שהקדימו ישראל נעשה לנשמע  וכו'


� בית הלוי, שמות, לא יג: וזהו שנתכוונו ישראל אז בעת קבלתם והקדימו נעשה לנשמע, דבתחילה אמרו נעשה קודם השמיעה והכוונה שקיבלו על עצמם העשיה כמי שאין לו שום הבנה כלל ורק מקיים צוויו של האדון ושלא לדון בדברים אחר שכלם למען לא ינטו ממנה ימין ושמאל


� בית הלוי, שם: ואח"כ אמרו ונשמע דגם נלמוד חלק זה דהיינו ההבנה אבל אין העשיה תלוי בההבנה. וזהו שאמרו במדרש נאה היה לאבותינו לומר נעשה ונשמע, דקבלה זו היה נאה מאד לעשות המצות בכל הפרטים כפי הציווי כמי שאינו מבין כלל.


�שפת אמת (במדבר י"ט א'): אך כי ודאי יש טעם לכל חקה רק שא"א להבין הטעם עד שמקבלין המצווה כחקה בלי טעם. כי הטעם הוא דבר רוחני שאין בו ממש וכפי  שאדם מתרחק מגשמיות יוכל להרגיש טעם חוקי השי"ת. וכ"כ במד' תינוקת שלא טעמו טעם חטא ידעו לדרוש במ"ט פנים כו'.  


שפת אמת (במדבר י"ט א') :לא פרה מטהר רק חקה חקקתי (והוא כמו השקה שמטהר שבא הדבר לשורשו כי) כל העולם נברא רק במאמר השי"ת כמ"ש בעשרה מאמרות כו'…שנקרא חוקה כמו שכתוב חק נתן ולא יעבור שהוא הבריאה והטבע. ולשון חקיקה וכתיבה הוא בדבר המתנגד כמו שכתוב אש שחורה על גבי אש לבנה. וזה הכח מהתורה שנגנז גם בכל ונעשה גשמיי נק' חוקה כנ"ל. וע"ז נברא האדם להמשיך חיות הנ"ל בכל דבר ע"י התבוננות כנ"ל. ואיתא חק לשנא  דמזוני כמ"ש (לתת) ואכלו את חקם וכו'. שנקודה הנ"ל מקיימת כל העולמות ונותנת תמיד היות ושפע ברכה לכל דבר והוא נקודה המדבקת הכל בשורש החיות כנ"ל…ברש"י


� ציצית: וראיתם אותו וזכרתם את כל מצותי אשר אנכי מצוה אתכם היום ולא תתורו אחרי לבבכם ואחרי עניכם וגו'


שו"ע אורח חיים סימן כד 


מצוה לאחוז הציצית ביד שמאלית כנגד לבו בשעת קריאת שמע רמז לדבר והיו הדברים האלה וגו' על לבבך:


(ג) טוב להסתכל בציצית בשעת עטיפה כשמברך:


(ד) יש נוהגין להסתכל בציצית כשמגיעים לוראיתם אותו וליתן אותם על העינים ומנהג יפה הוא וחבובי מצוה: הגה גם נוהגים קצת לנשק הציצית בשעה שרואה בם והכל הוא חיבוב מצוה (ב"י):


(ה) כשמסתכל בציצית מסתכל בשני ציציות שלפניו שיש בהם עשרה קשרים רמז להויות וגם יש בהם ט"ז חוטים ועשרה קשרים עולה כ"ו כשם הוי"ה:


(ו) גדול עונש המבטל מצות ציצית ועליו נאמר לאחוז בכנפות הארץ וגו' הזהיר במצות ציצית זוכה ורואה פני שכינה:


סוכה -  שו"ע אורח חיים סימן תרכה (א) בסכות תשבו שבעת ימים וגו' כי בסוכות הושבתי את בני ישראל הם ענני כבוד שהקיפם בהם לבל יכם שרב ושמש. ומצוה לתקן הסוכה מיד לאחר יום כפור דמצוה הבאה לידו אל יחמיצנה (מהרי"ל)


ויקרא יז יא: כי נפש הבשר בדם הוא ואני נתתיו לכם על המזבח


לא תונו את הגר


פדיון בכור


בל תשחית


לא תרבה סוסים


שמות כב כה-ו: אם חבול תחבול שלמת רעך עד בא השמש תשיבנו לו (כו) כי היא כסותה לבדה הוא שמלתו לעורו במה ישכב והיה כי יצעק אלי ושמעתי כי חנון אני


�מהר"ל (תפארת ישראל פ"ז): ולכך אין לשאול למה על ידי מצוה הזאת האדם בשלימות בפועל, שודאי אין זה קשיא. כמו שאין לך לשאול למה אילן זה בפועל השלימות כאשר צורתו ותוארו כך ולא היה צורתו ותוארו בענין אחר רק שהדבר הזה מתחייב לפי העצם הגרעין


�רמב"ם, מורה נבוכים ח"ג פ' מט: וכמו שנשיג קצת נפלאות מעשיו, באברי בעלי חיים ותנועות הגלגלים, כן נשיג יושר  קצת משפטיו, ואשר יעלם ממנו משני המינים יחד הוא יותר מן הנגלה לנו הרבה מאד.


�ברכות לד: משנה-האומר על קן צפור יגיע רחמיך … משתקין אותו


 �לפי דעה אחת שם - גמ' – מפני שעושה מדותיו רחמים ואינם אלא גזירות


�ובמהר"ל (תפארת ישראל פ"ו):  פירוש שאין ראוי שיהיה מדות השם יתברך אשר הוא מנהיג עולמו בתמידות על  ידי רחמים רק בדין ובגזרה כי הגזרה הוא לפי חכמתו יתברך 


עיין שם שמביא דעת הרמב"ם בטעם שילוח הקן במורה נבוכים (ח"ד פמ"ח) ומתמיה עליו


�מהר"ל (תפארת ישראל פ"ח בסוף): כל המצות הם לפי סדר השכלי ראוים לאדם ולכך הם מזכים ומצרפים את נפשו עד שהיא צרופה זכה


�שם: ואל האדם הוא חוק וגזרה כאשר אינו עומד על טעם המצוה שהוא שכל אנושי


�מהר"ל, תפארת ישראל פ"ח


�במדבר רבה פרשה יט: אמר ר' יוחנן בן זכאי … לא המת מטמא ולא המים מטהרים אלא אמר הקדוש ברוך הוא חקה חקקתי גזירה גזרתי אי אתה רשאי לעבור גזרותי.


רמב"ם, סוף הל' מקואות: דבר ברור וגלוי שהטומאות והטהרות גזירות הכתוב הן ואינן מדברים שדעתו של אדם מכרעתו והרי הן מכלל החוקים וכן הטבילה מן הטומאות מכלל החוקים הוא שאין הטומאה טיט או צואה שתעבור במים אלא גזירת הכתוב היא והדבר תלוי בכוונת הלב ולפיכך אמרו חכמים טבל ולא הוחזק כאילו לא טבל ואעפ"כ רמז יש בדבר כשם שהמכוין לבו לטהר כיון שטבל טהור ואע"פ שלא נתחדש בגופו דבר כך המכוין לבו לטהר נפשו מטומאות הנפשות שהן מחשבות האון ודעות הרעות כיון שהסכים בלבו לפרוש מאותן העצות והביא נפשו במי הדעת טהור הרי הוא אומר וזרקתי עליכם מים טהורים וטהרתם מכל טומאותיכם ומכל גלוליכם אטהר אתכם השם ברחמיו הרבים מכל חטא עון ואשמה יטהרנו אמן סליקו להו הלכות מקואות בס"ד נגמר ספר עשירי והוא ספר טהרה הלכותיו שמונה ופרקיו מאה וארבעים וארבעה א:


�El Maharal (שם פ"ו) señala que ni siquiera podemos dar suficientes explicaciones para los fenómenos naturales. Por ejemplo, no podemos decir por qué un caballo tiene cuatro patas en vez de dos, etc. 


� Porque si lo hiciera, podríamos vernos tentados a aplicar las razones para decidir que la mitzvá no es relevante para nosotros bajo determinadas circunstancias. Ineludiblemente, debido a que no contamos con la imagen completa, nos equivocaríamos. Una persona tan grande como Shlomó HaMelej נכשל en este sentido:


סנהדרין כא:אמר ר' יצחק מפני מה לא נתגלו טעמי תורה שהרי שתי מקראות נתגלו טעמן נכשל בהם גדול העולם. כתוב לא ירבה נשים אמר שלמה אני ארבה ולא אסור וכתיב (מלכים א יא) ויהיה לעת זקנת שלמה נשיו הטו את לבבו וכתיב לא ירבה לו סוסים ואמר שלמה אני ארבה ולא אשיב וכתיב (מלכים א י) ותצא מרכבה ממצרים


מלבים בראשית ג ד"ה ומפרי העץ בסוף "ובזה למדנו דרך ההסתה ופתוי הנחש אשר הוא נוהג עד היום שאם יבא אדם לחקור אחר טעמי המצווות כאשר עשו המתפרצים בעם שדרשו עליהם מדוע אסר ד' מינים הטמאים וידעו למצא בהם הטעם, שהם מזיקים לגוף האוכלם וכשיתבאר אח"כ שאין בהם סכנה לגוף ישליכו המצוה אחר גום


� דברים יז יז: ולא ירבה לו נשים ולא יסור לבבו וכסף וזהב לא ירבה לו מאד:


� דברים יז טז: רק לא ירבה לו סוסים ולא ישיב את העם מצרימה למען הרבות סוס וד' אמר לכם לא תספון לשוב בדרך הזה


�סנהדרין כא:אמר ר' יצחק מפני מה לא נתגלו טעמי תורה שהרי שתי מקראות נתגלו טעמן נכשל בהם גדול  העולם. כתוב לא ירבה נשים אמר שלמה אני ארבה ולא אסור וכתיב (מלכים א יא) ויהיה לעת זקנת שלמה נשיו הטו את לבבו  וכתיב לא ירבה לו סוסים ואמר שלמה אני ארבה ולא אשיב וכתיב (מלכים א י) ותצא מרכבה ממצרים


מלבים בראשית ג ד"ה ומפרי העץ בסוף "ובזה למדנו דרך ההסתה ופתוי הנחש אשר הוא נוהג עד היום שאם יבא אדם לחקור אחר טעמי המצווות כאשר עשו המתפרצים בעם שדרשו עליהם מדוע אסר ד' מינים הטמאים וידעו למצא בהם הטעם, שהם מזיקים לגוף האוכלם וכשיתבאר אח"כ שאין בהם סכנה לגוף ישליכו המצוה אחר גום


�חינוך עז: כי מלבד משמעות מצוותיה היקרות שאנו מבינים בה נכללו בה חכמות גדולות ומפוארות, עד שהעלו רבותינו זכרונם לברכה גודל החכמה שהניח הקל ברוך הוא בתוכה, שאמרו עליה (ב"ר א א ) שהביט הקדוש ברוך הוא בה וברא את העולם.


עיין בכד הקמח סוף כרך סוכה


�מהר"ל שם: ועל ידי המצוות דבק בשכלי ועל ידי זה דבק בו יתברך


�ספר החרדים הקדמתו קטע המתחיל וראוי (קרוב לסוף) והקטע שאחריו ד"ה ונמשיל ל: 


כל המצוות הן קשר אחד. 


וכן במכות כג: 


דרש רבי שמלאי שש מאות ושלש עשרה מצות…


�El מביט, en su introducción a קרית ספר, dice que por eso la persona debe intentar relacionarse con todas las mitzvot, incluso aquellas que no le fueron ordenadas. Aquellas que fueron ordenadas a otras personas (por ejemplo a los כהנים en ברכת כהנים) las puede cumplir a través de ערבות, asegurándose de que él (el Cohén) cumpla con sus responsabilidades. En el caso de aquellas mitzvot que nadie puede cumplir en la actualidad, se debe estudiar sobre esa mitzvá. De esta manera se le considerará como si de hecho hubiera cumplido con esas mitzvot. 


 Similarmente, el Or HaJaim dice:


לט לב: ותכל כל עבודת משכן אהל מועד ויעשו בני ישראל ככל אשר ציוה ד' לדבר כן עשו


כאן עשה הכתוב מחברת הכללות בקיום התורה. והראה כי בני ישראל יזכו זה לזה, והתורה ניתנה להתקיים בכללות ישראל. כל אחד יעשה את היכולת בידו ויזכהו זה לזה. ואולי כי לזה רמזה התורה "ואהבת לרעיך כמוך" פירוש לצד שהוא כמותך, כי בשלומו ייטב לך, ובאמצעותו אתה משלים שלימותך, ואם כן אינו אחר אלא אתה עצמך כאחד מחלקך. ובזה מצאנו נחת רוח, כי ד' צוה תריג מצוות, ומן הנמנע שיימצא אדם אחד שישנו בקיום כולם. וזה לך האות: כהן, לוי, ישראל ונשים. יש מצוות עשה בכהנים, שאין מציאות לישראל לעשותו, ויש מצוות לישראל שאינן כהנים. וכן בלויים, וכן בנשים. ומה מציאות יש ליחיד לקיימן, להשלים תיקון לרמ"ח אבריו ושס"ה גידיו אשר יכוונו להם? אלא ודאי שתתקיים התורה במחברת הכללות וזכה זה מזה. והוא מה שאמר הכתוב כאן: "ויעשו בני ישראל ככל אשר ציוה השם." כינה לכולם יחד מעשה כולם, הגם שמהם הביאו הנדבה, מהם עשו מלאכה, יאמר על כללותם שעשו הכל. 


� תהלים לד (ט) טעמו וראו כי טוב ד' אשרי הגבר יחסה בו


�שפת אמת (במדבר י"ט א'): אך כי ודאי יש טעם לכל חקה רק שא"א להבין הטעם עד שמקבלין המצווה כחקה בלי טעם. כי הטעם הוא דבר רוחני שאין בו ממש וכפי  שאדם מתרחק מגשמיות יוכל להרגיש טעם חוקי השי"ת. וכ"כ במד' תינוקת שלא טעמו טעם חטא ידעו לדרוש במ"ט פנים כו'.  


שפת אמת (במדבר י"ט א') :לא פרה מטהר רק חקה חקקתי (והוא כמו השקה שמטהר שבא הדבר לשורשו כי) כל העולם נברא רק במאמר השי"ת כמ"ש בעשרה מאמרות כו'…שנקרא חוקה כמו שכתוב חק נתן ולא יעבור שהוא הבריאה והטבע. ולשון חקיקה וכתיבה הוא בדבר המתנגד כמו שכתוב אש שחורה על גבי אש לבנה. וזה הכח מהתורה שנגנז גם בכל ונעשה גשמיי נק' חוקה כנ"ל. וע"ז נברא האדם להמשיך חיות הנ"ל בכל דבר ע"י התבוננות כנ"ל. ואיתא חק לשנא  דמזוני כמ"ש (לתת) ואכלו את חקם וכו'. שנקודה הנ"ל מקיימת כל העולמות ונותנת תמיד היות ושפע ברכה לכל דבר והוא נקודה המדבקת הכל בשורש החיות כנ"ל…ברש"י


�בצדקת הצדיק (קעז) מסביר רב צדוק הכהן: בכל דבר יש פרד"ס. פשט הוא עשיות כל התורה ומצוה בפועל ממש. ורמז הוא הרמיזות שבלב שנעשים מאותם הפעולות … ודרוש הוא הכונה מצד החכמה שבמוח לדעת איזה לימוד מחודש דחכמה וידיעת הש"י נולד מעובדא זו במוחו. ואחר שמשיג ג' אלו כלי המעשה גומרים ולב חומד ועין רואה חכמת הדבר אז זוכה לסוד … ע"ד טעמו וראו וגו' נקרא סוד  שא"א להסביר לחבירו טעם שהוא מרגיש בחכו וגו'


�Rab S.R. Hirsch, introducción a Joreb


�רמב"ם, הל' מעילה פ' ח:  ראוי לאדם להתבונן במשפטי התורה הקדושה ולידע סוף ענינם כפי כחו ודבר שלא ימצא לו טעם ולא ידע לו עילה אל יהי קל בעיניו ולא יהרוס לעלות אל ד' פן יפרוץ בו 


�רמב"ם סוף הל' מעילה: והחוקים הם המצוות שאין טעמן ידוע ע"ש


שפת אמת פסח (מאמר שני ד"ה בשאלת חכם ויקרא דף 41(: בשאלת החכם מה העדות והחוקים וגו' ולכאורה איך שואל טעם על חוקה. אך כי באמת כתיב מגיד דבריו כו' חוקיו כו' לישראל שבנ"י יודעין טעם גם בחוקה ע"ש וגו'


� Muchos mefarshim dan razones para los diversos detalles de pará adumá. Ellos afirman que el punto que no podemos llegar a entender es el hecho de que el metaher se vuelva tamé. (Kli Iakar y otros). Rab Tzadok HaCohen afirma que no podemos entender es que exista una tahará a partir de las consecuencias del jet de Adam y Javá (= tumat met) en este mundo, antes de una purificación completa del jet mismo. (Majashavot Jarutz)


�מהר"ל, גור אריה (ריש פרשת בחקתי): ומה שאמרו כי המצות שהם חקים לא נתנו טעם שלהם לגלות אינו ר"ל שאין האדם יודע כלל מן המצות אלא שאין יכול להבין לגמרי אבל יכול להבין מהם מעט.


�מהר"ל, גור אריה (ריש פרשת חוקת): כל המצוות … הם גזירות שיש בהם טעם  ומה שנקראו גזירות אחר שיש לכל אחת טעם היינו שלא יאמר האדם שהם של רחמים … שהתורה שנתן לנו הקב"ה הוא כל דבר במדת הדין


�רש"י ויקרא יח  ד: את משפטי תעשו - אלו דברים האמורים בתורה במשפט שאלו לא נאמרו היו כדאי לאומרן:


�בכורות ה: א"ר חנינא שאלתי את ר אליעזר ... גזירת הכתוב היא וגו' וכן בעוד מקומות 


וכן ברמב"ם בכמה מקומות ולדוגמה בהל' תשובה פ' ג (ד) אע"פ שתקיעת שופר בראש השנה גזירת הכתוב רמז יש בו כלומר עורו ישנים משנתכם וגו'


וכן רמב"ם סוף הל' מקואות:  …הטומאות והטהרות גזירת הכתוב הן. ….אעפ"כ רמז  יש בדבר 


�שפת אמת פסח (מאמר שני ד"ה בשאלת חכם ויקרא דף 41(: בשאלת החכם מה העדות והחוקים וגו' ולכאורה איך שואל טעם על חוקה. אך כי באמת כתיב מגיד דבריו כו' חוקיו כו' לישראל שבנ"י יודעין טעם גם בחוקה והוא ע"י שמאמין ועושה החוק באמת אף בלי הרגשת הטעם עי"ז זוכה לידע הטעם ג"כ. ע"ש


�שפת אמת (חקת דף 134 ד"ה ברש"י): ודאי יש טעם לכל חקה רק שא"א להבין הטעם עד שמקבלין המצוה כחוקה בלי טעם … כי הטעם הוא דבר רוחני שאין בו ממש וכפי שהאדם מתרחק מגשמיות יוכל להרגיש טעם חוקי השי"ת


�רמב"ם: סוף מעילה (בסוף עבודה – היינו פ"ח מהל' מעילה הל ח): ראוי לאדם להתבונן במשפטי התורה הקדושה ולידע סוף ענינם לפי כחו.


וכן משמע משמות רבה על שמות כא א על הפסוק ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם: אמר לו הקב"ה למשה לא תעלה על דעתך לומר אשנה להם הפרק וההלכה ב או ג פעמים עד שתהא סדורה בפיהם כמשנתה,  ואיני מטריח עצמי להבינם טעמי הדבר ופירושו, לכך נאמר אשר תשים לפניהם כשלחן הערוך ומוכן לאכול לפני האדם.


Un tema separado es si la persona debe utilizar pruebas intelectuales y argumentos filosóficos para incrementar su creencia en D'os. Ver la introducción de לב טוב sobre el חובות הלבבות– שער היחוד donde figuran muchas opiniones al respecto.


El Kuzari afirma que puede ser más digno de elogio, por lo menos en el caso de los Jukim, estar comprometidos con las Mitzvot sin los taamim que estar buscándolos, a pesar de que sea algo permitido.


כוזרי מאמר שני סוף סימן כו: אומר אני: תורת אלוקים היא, ומי שקבלה בתמימות, בלי התפלפלות ובלי התחכמות, מעולה הוא מן המתחכם והחוקר; אך מי שנטה מן המדרגה העליונה הזאת אל המחקר מוטב לו כי יבקש טעם לדברים האלה אשר יסודם בחכמה האלוקית מאשר יעזבם לסברות רעות ולספקות המביאים את האדם לאבדון ע"כ ומה שכתבתי שאולי מתכון רק להחוקים היינו בגלל שכל הסימן מדבר על הקרבנות. 


En su Introducción a Joreb, el Rab Hirsch afirma: "El judío que [cumple una mitzvá] con la idea simple, que todos pueden llegar a captar, de que de esa manera está cumpliendo con la voluntad de D'os… a pesar de que nunca haya llegado a desentrañar su significado… de cualquiera de todos los mandamientos Divinos, este judío ha logrado la mayor felicidad de la vida terrenal. 


Sin embargo, el Rambam y el Jovot Halevavot (Introducción al Shaar HaIjud, Capítulo 3) sostienen que es digno de elogio buscar los Taamim.


�רמב"ם סוף הל' מקואות: דבר ברור וגלוי שהטומאות והטהרות גזירת הכתוב הן. ואינן מדברים שדעתו של אדם מכרעתו והרי הן מכלל החוקים וכן הטבילות מן הטומאות מכלל החוקים הוא שאין הטומאה טיט או צואה שתעבור במים אלא גזירת הכתוב היא והדבר תלוי בכוונת הלב. ולפיכך אמרו חכמים טבל ולא הוחזק כאילו לא טבל. אעפ"כ רמז  יש בדבר כשם שהמכוין לבו לטהר כיון שטבל טהור ואע"פ שלא נתחדש בגופו דבר כך המכוין לבו לטהר נפשו מטומאות הנפשות שהן מחשבות באון ודעות הרעות. כיון שהסכים בלבו לפרוש מאותן העצות והביא נפשו במי הדעת טהור. הרי הוא אומר וזרקתי עליכם מים טהורים וטהרתם מכל טומאותיכם ומכל גלוליכם אטהר אתכם.  השם ברחמיו הרבים מכל חטא עון ואשמה יטהרנו אמן.


�Introducción a Joreb 


�חז"ל: הקדים חוקים למשפטים 


�רש"י ויקרא יח  ד: לכך נא' אני ד' גזרתי עליכם אי אתם רשאים להפטר:
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