פרשת אחרי מות – Las Prohibiciones y las Permisiones Sexuales 
Tiene sentido que al final de la parashá אחרי מות la Torá se refiera a las relaciones sexuales ilícitas. Sheminí trata sobre la pureza y la impureza de la alimentación (las leyes del kashrut), mientras que Tazría-Metzorá se refiere a otras maneras en las cuales el judío puede impurificarse (זב, זיבה, נידה, יולדת מצורע) y cuál es el camino de regreso hacia a la pureza. Esto es seguido por la purificación del servicio de Iom Kipur al comienzo de nuestra parashá. Ahora llegamos al impulso sensual más poderoso, el impulso sexual, y se nos dice de qué manera canalizar también esto hacia la santidad. ¡No sorprende que inmediatamente después de estas palabras la siguiente parashá comience con las palabras: קדושים תהיו!

El principio de la Torá queda claro. La Torá considera a la familia la unidad básica del pueblo. Iaakov llegó a Egipto: איש וביתו – un hombre y su hogar
. Un hombre y su hogar –una familia- llegó a Egipto. Y emergió un pueblo. De hecho, ninguna civilización conocida ha sobrevivido sin este bloque fundacional de la familia. Por lo tanto la Torá nos dirige a mantener las relaciones exclusivamente entre el hombre y su esposa. Y para que las cosas queden claras, la Torá comienza con las prohibiciones sexuales contrastándolas con otra civilización que se estaba derrumbando: nuestro país anfitrión, Egipto: 

Como la práctica de Egipto…. No harán
.

Y termina diciendo: 

No te impurifiques con todas estas (prohibiciones sexuales), porque las naciones que estoy expulsando ante ti se impurificaron con ellas. La tierra se  volvió impura y vomitó a sus habitantes, etc.
  
La Tierra a la cual van a entrar es excepcionalmente sensible las aberraciones sexuales, así como a todos los comportamientos inmorales. ¡Es una tierra por encima de lo natural que no brindará su abundancia durante siglos cuando las naciones no judías intenten someterla a sus caprichos!
  No lograrán sobrevivir en Israel mucho tiempo si no armonizan con sus requerimientos morales. La tierra los vomitará.  

¿Acaso todo este tema de las prohibiciones sexuales es lógico? En un sentido amplio sí lo es, tal como dicen los Sabios: Si no hubiera sido escrito, se lo debería haber escrito
. Si la infidelidad matrimonial no constituyera una de las prohibiciones explícitas de la Torá, las palomas nos lo hubieran enseñado a partir del libro de la naturaleza
. Esto no es para negar nuestra pasión natural. Debemos reconocer nuestro deseo natural por todas las clases de relaciones sexuales prohibidas – y en definitiva el hecho de reconocerlo es nuestro compromiso con la Torá que nos controla y nos contiene
. No podemos llegar a la raíz respecto a por qué determinada relación nos está prohibida
. En definitiva no sabemos por qué D'os nos prohibió las relaciones con diferentes grados de parientes
. Tal vez podemos entender por qué están prohibidas las relaciones entre hermano y hermana o entre padre e hija – de hecho, ninguna sociedad sana permite tales cosas
 – ¿pero qué pasa con los otros grados de parentesco? Si hay razones, éstas son profundamente kabalísticas.
 

 Pero lo que no dudamos es que D'os creó el universo moral de esta manera. Él introdujo las prohibiciones sexuales de la misma manera que introdujo los Diez Mandamientos (Yo soy el Eterno tu D'os
) – y las ignoramos a nuestra propia cuenta y riesgo. 

La Torá se refiere a todas las inmoralidades sexuales en general
, así como a determinadas prohibiciones separadas de araiot
 con la palabra תועבה, un acto erróneo o incluso antinatural y por lo tanto
, algo que los judíos mismos normalmente no expresan
.  La Torá llama a estas leyes Mishpatim
, es decir que pueden ser entendidas fácilmente por la persona, y en particular destaca la homosexualidad
. Esta postura no ha sido popular durante gran parte de la historia – no con los griegos y por cierto tampoco en nuestra sociedad contemporánea. Tal vez en anticipación a esta arremetida cultural fue que la Torá intentó ser excepcionalmente clara con respecto a cuáles son sus valores. 

D'os creó nuestro cuerpo de tal manera que tenga la capacidad natural para armonizar con la Torá. Nuestros 248 miembros y nuestros 365 tendones no son más que un correlato físico de las miztvot positivas y negativas, tal como dice el Meshej Jojmá
. La Torá establece límites razonables. Nos permite comer muchos alimentos y nos prohíbe otros. Nos permite mantener relaciones entre hombre y mujer, pero dirige esto bajo el contexto del matrimonio
. Los impulsos sexuales del hombre son particularmente poderosos, y hubo judíos que incluso crearon religiones completas sólo para justificar su necesidad de libertinaje
. Por lo tanto, al comienzo de las leyes de moralidad, D'os dice: אני ה' אלקיכם - Yo soy tu Creador. Yo conozco tu naturaleza y no voy a darte algo que sé que no sirve perfectamente a tus intereses o que no esté dentro de tus posibilidades
. D'os continúa diciendo: Y Yo soy el comandante, te digo que no actúes como han actuado los egipcios sino que te doy Mis propias órdenes para tu propio beneficio, tanto en este Mundo como en el Mundo Venidero. Yo te he guiado respecto a lo que debes y lo que no debes hacer, incluso en aquellas áreas en las cuales tus impulsos pueden decirte que actúes de otra manera, tal como con respecto a las relaciones sexuales prohibidas
. 

En el caso de la homosexualidad, la Torá llega todavía más lejos, llamándola una Toevá. La palabra תועבה también aparece en referencia a la utilización de pesas y medidas incorrectas
,los alimentos no kasher
, el sacrificio de un animal con un defecto
, llevar un sacrificio con dinero ganado a través de la prostitución
, una mujer que vuelve a casarse con su primer marido después de haberse casado con otro hombre
.  El término aparece más extensamente en el contexto de la idolatría y del comportamiento inaceptable de las naciones idólatras
. Las araiot que son llamadas תועבה  también eran actos practicados por las naciones idólatras que nos rodeaban
. De hecho, la primera vez que se utiliza la palabra toevá es en relación con la actitud de los egipcios respecto a la posibilidad de comer con los Ivrim (es decir, con los hermanos de Iosef): "Porque los egipcios no eran capaces de comer pan con los judíos porque eso era una toevá para los egipcios"
. 

La Guemará nos dice que la palabra Toevá significa Toé Atá Ba
 - tú estás cometiendo un error con esto. Te estás alejando de las bases de la creación
. La mayoría de las prohibiciones de Araiot han sido fácilmente entendidas por la mayoría de la humanidad la mayor parte del tiempo; actos tales como el adulterio, la brutalidad, tener relaciones con un hermano, etc. Una generación que pierde su sensibilidad moral hacia estas cosas, se encontrará entre las más perversas de la historia. 

Como dijo el Rab S. R. Hirsch (יח-ל) – מחקות התועבות:  
El exceso sexual entre la población canaanita no sólo dejó de ser considerado como una תועבות, sino que a través de la costumbre general y de la práctica de los cultos religiosos ha recibido una sanción general e incluso se ha convertido en חוקות. חלפו חק, tal como describe Isaías la época de una degeneración general similar (פ' כד:ה): "Ellos han cambiado la Ley hacia su mismo contrario", es decir que han convertido a la inmoralidad en ley.  

La presunción es que el pueblo judío va a desarrollar una repulsión compartida hacia todas aquellas cosas, incluso si somos tan desafortunados como para vivir en el medio de sociedades que han llegado a sancionar tales comportamientos. Pero la Torá también nos advierte que los actos de inmoralidad sexual son חוקים, no obvios ante nuestra propia lógica
. Habrá momentos y lugares en los cuales las costumbres sexuales locales serán tan liberales que esto comenzará a corromper nuestro propio entendimiento respecto a por qué estas cosas están prohibidas.

Dado que la Torá considera al matrimonio como el ubico vehículo viable para tener hijos, prohíbe toda otra clase de contacto sexual. De manera similar, nos dice el Jinuj que la homosexualidad está prohibida porque el mundo fue creado para ser habitado, y por lo tanto aquellos actos que llevan a derramar semen sin reproducción en general están prohibidos, a menos que sean parte de una relación marital más amplia
.  
El impulso sexual del hombre es tan poderoso que sin restricciones, las mujeres tendrían hijos de múltiples y a menudo desconocidos maridos. Todo el concepto de la familia, de los hijos honrando a sus padres y de los padres transmitiendo la Torá a sus hijos, se quebraría
. En el caso de las relaciones entre personas del mismo sexo, también los hombres casados se dedicarían a eso y esto socavaría la vida familiar, llevando a que los homosexuales abandonaran a sus esposas
.  

La estructura familiar fue elegida por D'os como el principal instrumento para asegurar Su Torá y a través de la cual se transmite su santidad. Además de los actos prohibidos de la homosexualidad, el gran defecto de un homosexual es que no puede llegar a tener una familia tal como ésta es definida por la Torá. Nos dicen nuestros Sabios:
כשהקב"ה משרה שכינתו אין משרה אלא על משפחות מיחסות שבישראל

D'os eligió a la familia como el vehículo principal a través del cual Él iba a filtrar Su presencia en la tierra. No sólo eso, sino que la familia es el marco de definición a través del cual una persona deja de ser una persona privada y se conecta con la comunidad judía en general
.  Tenemos que entender por qué es así. ¿Por qué el matrimonio es tan sagrado? ¿Y por qué otras relaciones no pueden llegar a duplicar esta relación? ¿Por qué la Parashá sobre la inmoralidad es precedida por las palabras אני ה' אלקיכם al igual que los Diez Mandamientos
?  ¿Por qué el libertinaje es la cualidad que define tanto a los egipcios como a los canaanitas y por qué precisamente cuidarnos de esto es lo que nos convierte en un pueblo sagrado?

Un ser creado, por naturaleza es incompleto ya que necesitó ser traído a la existencia. Además, D'os creó a cada cosa para que fuera completada como parte del todo. Por sí misma, cada cosa está aislada e incompleta. Aquellas cosas cuya naturaleza es combinarse con otras, y especialmente las que cuentan con una pareja natural en la creación, tienen el potencial de acercarse a la completitud y a la perfección. 
 Éste es el significado profundo de la afirmación de D'os:
ויאמר ד' אלקים לא טוב (אונקלוס-לא תקין) היות האדם לבדו אעשה לו עזר כנגדו

Y D'os dijo: "No es bueno que el hombre esté solo. Le haré una ayuda en su contra".”

El Targum Onkelus traduceלא טוב  como לא תקין, es decir, que no es correcto o que es un estado incompleto. El hombre, en esa etapa, se encontraba en una realidad intrínsecamente no buena, porque el único ser que puede permanecer solo y aún así encontrarse en un estado de absoluta unidad es D'os mismo. Por lo tanto, era necesario que el hombre tuviera una compañera
. 

Los animales también necesitaban parejas. Sin embargo, el hombre primero fue creado como un solo ser y posteriormente se creó de él a su pareja. Por otro lado, los animales fueron creados desde un principio como dos seres
. Esto fue para darle a la persona una mayor posibilidad de lograr la unidad, debido al lugar singular que ocupa dentro de la creación
. 
Esto coloca al hombre entre D'os y los animales. Él no constituye una unidad absoluta como D'os, porque debido a que es un ser creado necesita una pareja. Sin embargo cuenta con una dimensión de unidad, porque en un principio fue creado como un solo ser permitiéndole estar más conectado con la unidad, siendo más capaz de alcanzar ese estado de unidad con el cual comenzó su existencia
. 

Sin embargo, la unidad original del hombre tiene su parte negativa, porque a pesar de que eso crea unidad dentro de sí mismo, de hecho le impide de alguna manera lograr unirse con la creación en general.

Originalmente, Adam fue creado זכר ונקבה, masculino y femenino en un solo ser. Los rostros del hombre, su espiritualidad interna, enfrentaban el mundo desde cada ángulo. El hombre era completo, no había en el hombre un espacio en el cual pudiera tener lugar la carencia o el pecado. El hombre, un ser completo, no necesitaba enfrentarse a sí mismo; no había ninguna deficiencia, ninguna necesidad de que la parte masculina/femenina le diera a la otra para suplir su deficiencia. En consecuencia el hombre miraba hacia afuera de sí mismo. En ese estado no era posible imitar a D'os dándole a otro. El hombre era simplemente un robot espiritual. Ese estado era לא טוב: No era bueno para אדם estar solo y mantener el estado de independencia en el cual él/ella no sentía la necesidad de relacionarse con los demás. Inicialmente, Adam pensó que la solución era convertirse en un dador para con los animales
. Sin embargo, unirse con los animales no le proveyó a Adam el sentimiento de completitud que él necesitaba
. Porque él podía complementarlos a ellos pero los animales no podían complementarlo del todo a él. Se trataba de criaturas sin Sejel, lo cual creaba una distancia insuperable entre Adam y la Behemá. Su unión con ellos por lo tanto, sólo involucraba parte de su potencial general, pero no la fuerza completa de su singularidad humana. Para una pareja perfecta, el hombre necesitaba una compañera que fuera bar-Sejel, un ser que pudiera conectarse con su potencial singular
.

La solución para esto fue tomar a Adam mismo y crear a partir de él dos seres. Adam necesitaba encontrarse a sí mismo dividido para poder sentir que le faltaba una mitad. El אדם completo ahora estaba subdividido en dos partes, ninguna de ellas completas por separado. La creación de un ser incompleto queda reflejada en la תרדמה, el sueño profundo, que השם provocó que cayera sobre el Hombre en el momento de la creación de la Mujer. Ahora cada mitad de  אדםtenía un frente y una espalda. La espalda representaba la mitad faltante, lo que le falta al hombre en su estado existente. Ahora אדם existe como un potencial a ser concretizado, tal como la tierra de la cual él proviene
.

Ahora debe ir de ser un אדם a ser un איש. (De acuerdo con el גר"א, איש, es un nivel más elevado que el de אדם.) Intentar perfeccionarse a sí mismo para convertirse en un איש, por sí mismo, es autodestructivo, es volverse la fuerza desenfrenada del אש (היינו כשלא זכה). Sólo si toma aquello que le falta, אישה, puede utilizar ese אש para alcanzar la קדושה, para volverse un אש con una  י en él. 

 Ahora existe la posibilidad de que dos mitades, ambas בעלי שכל se enfrenten y se unan. El hombre sólo puede unirse con su otra mitad entregándose a sí mismo (y ella, entregándose a él). Al unirse, el hombre y la mujer simplemente están regresando a su estado natural, es decir a su condición original. Pero al recrear activamente este estado por sí mismos están haciendo mucho más: de hecho, están recreando el acto original de la creación de אדם. Así como el אדם original estaba conformado por un זכר ונקבה, así también el hombre y su esposa forman esta nueva unidad de זו"נ. Ésta es la máxima imitación de D'os, la creación del Hombre. (Basado en מחשבות חרוץ של רב צדוק). 

Lo que surge es que el objetivo de haber creado al hombre como dos seres que luego se van a casar es la unidad y no el amor. La Torá deja esto claro. Al describir la necesidad de que el hombre deje a sus padres y se case, utiliza las palabras dvekut y ajdut:

על כן יעזוב אישם את אביו ואת אמו ודבק באשתו והיו לבשר אחד
.
La razón por la cual D'os primero creó a Adam como un solo ser y luego como dos no es que Él cambió de idea. Se debe más bien a que cada hombre y cada mujer debe tener el potencial de volverse uno, de apegarse al otro y convertirse en una sola carne. Se vuelven uno porque una vez fueron uno. Y cuando se vuelven uno, están imitando la unidad subyacente en toda la creación.  

El acto culminante de la unidad espiritual, intelectual y emocional entre el marido y la mujer es el acto sexual. Este acto recrea al Adam antes de la división del primer hombre y de la primera mujer – convirtiéndose en un solo ser
. Finalmente han resuelto la tensión generada por su separación original
. A esto se debe la pasión que se encuentra en ese momento y la sensación completitud y paz que brinda
. Debido a su significado, las relaciones matrimoniales son consideradas un acto de gran santidad
 que trae al hogar y al mundo la Presencia Divina
. 

Shlomo HaMelej escribió un libro sobre nuestro amor hacia D'os y Su amor por nosotros. Éste es llamado el Cantar de los Cantares – la máxima alabanza. Por eso es llamado Kodesh Kodashim
. Y este cántico utiliza la parábola del amor que el marido tiene por su esposa. El Gra dice que si alguien desea saber qué significa ser sagrado, debe asegurarse que no haya ninguna imperfección en el amor y el deseo del hombre por su esposa en ese momento
. Sólo en este contexto uno puede entender la actitud de la Torá hacia las relaciones no permitidas. Se trata del principio de lo equivalente y lo opuesto. 

Cualquier relación no enraizada en este contexto singular que permite su completa expresión, necesariamente implica tomar algo sagrado y reducirlo a otra cosa. Tomemos por ejemplo una relación entre personas del mismo sexo. Ésta puede ser una relación muy cálida y protectora, amorosa y comprometida. Pero nunca puede llegar a lograr dvekut y ajdut. Dos homosexuales juntos permanecen siendo dos personas, nunca serán un Adam. Porque el Adam original era masculino y femenino, y no dos seres femeninos. Incluso si esta relación no estuviera basada en el libertinaje sino más bien en el deseo de darle al otro, esto no imitaría la entrega de D'os. Porque no sería la clase de entrega que puede llegar a lograr una unidad más elevada en el mundo. Ésta es una terrible pérdida del potencial de la persona y por lo tanto la Torá lo prohíbe porque no es un vehículo a través del cual puede llegar a expresarse la santidad. 

Las mitzvot tienen el objetivo de transformarnos. No debemos permanecer tal como estamos y darle a esto expresión de manera desenfrenada, especialmente en el área de nuestros impulsos sexuales. La razón por la cual realizamos un brit –un pacto con D'os, es para santificar también esa parte de nuestro cuerpo. Antes del Jet del Primer Hombre y de la Primera Mujer, esto era lo más obvio. Ellos estaban desnudos, pero veían en sus cuerpos –incluyendo su sexualidad- sólo otro instrumento para servir a D'os. "¿Quién te dijo que estás desnudo?"
 ¿Acaso Yo, tu D'os, no te di el poder de la unidad?
 ¿Acaso Yo no soy un socio activo participando y uniéndome contigo en la celebración de la santidad?
 

Pero el acto ya había sido cometido. Ahora el hombre debe luchar por dirigir sus pasiones sagradas de la manera correcta. La Torá lo guiará: esto está prohibido y esto está permitido. Así vemos que nuestra Parashá –que trata sobre Iom Kipur, el  día más sagrado- culminando con estas pautas. Y éstas son las primeras palabras de la siguiente semana: קדושים תהיו – "Santos serán".
� שמות א א: ואלה שמות בני ישראל הבאים מצרימה את יעקב איש וביתו באו:





� ויקרא יח (ג) כמעשה ארץ מצרים אשר ישבתם בה לא תעשו וכמעשה ארץ כנען אשר אני מביא אתכם שמה לא תעשו ובחקתיהם לא תלכו:





� ויקרא יח (כד) אל תטמאו בכל אלה כי בכל אלה נטמאו הגוים אשר אני משלח מפניכם: (כה) ותטמא הארץ ואפקד עונה עליה ותקא הארץ את ישביה: (כו) ושמרתם אתם את חקתי ואת משפטי ולא תעשו מכל התועבת האלה האזרח והגר הגר בתוככם: (כז) כי את כל התועבת האל עשו אנשי הארץ אשר לפניכם ותטמא הארץ: (כח) ולא תקיא הארץ אתכם בטמאכם אתה כאשר קאה את הגוי אשר לפניכם: (כט) כי כל אשר יעשה מכל התועבת האלה ונכרתו הנפשות העשת מקרב עמם: (ל) ושמרתם את משמרתי לבלתי עשות מחקות התועבת אשר נעשו לפניכם ולא תטמאו בהם אני ידוד אלקיכם:





� עיין באריכות בהרמב"ן, יח כה





� יומא סד: שאילו לא נכתבו ראויים הם להכתב


וכן התחלת הפרק של עריות כתוב: ויקרא יח (ג) כמעשה ארץ מצרים אשר ישבתם בה לא תעשו וכמעשה ארץ כנען אשר אני מביא אתכם שמה לא תעשו ובחקתיהם לא תלכו: (ד) את משפטי תעשו ואת חקתי תשמרו ללכת בהם אני ידוד אלקיכם:


וכתב רש"י, ד"ה את משפטי: אלו דברים שנכתבו בתורה שאלולי לא נכתבו בדין היה לכתבן


ובת"כ: כגון הגזילות, והעריות, וע"ג





� מסכת עירובין דף ק ע"ב: אמר רבי יוחנן אילמלא לא ניתנה תורה היינו למידין צניעות מחתול וגזל מנמלה ועריות מיונה


ושם לפי המהרש"א אליהו בא להוכיח את איוב למה לא למד דברים האלה מבהמות האלה.





� תורת כהנים, קדושים, ספרא, אחרי מות: לא יאמר אדם, אי אפשי לבא על הערוה אלא אפשי, ומה אעשה, ואבי שבשמים גזר עלי





� רמב"ן, ויקרא, יח ו: העריות בכלל החוקים





� רמב"ן, ויקרא, יח ו: ואין בידינו דבר מקובל בזה





� עקידת יצחק: הטבע האנושי הבריא מרחיק אותן





� עיין ברמב"ן, שם, סוד היבור





� ויקרא יח (ב) דבר אל בני ישראל ואמרת אלהם אני ידוד אלקיכם: (רב ש"ר הירש)





� ויקרא יח כט


� Comportamiento travestista: Devarim 22:5





�בנדרים נא ע"א מפרש לשון תועבה – תועה אתה בה. כן כתב האיגרות משה באו"ח ח"ד ס' קטו "שהוא דבר שלא מובן שיהיה על זה ענין תאוה" ע"ש עוד והתורה תמימה עה"פ ובנדרים (נא.) א"ל בר קפרא לרבי מאי תועבה וכו' הכי אמר רחמנא תועבה תועה אתה בה, ועיין שם בר"ן שמניח משכבי אשה והולך אצל זכר עכ"ל וכ"ה בתוס' והרא"ש שם. ועיין שם מש"כ המהר"ל בח"א, דיותר "טעות" מזמה, ע"ש ודו"ק. (ובמדרש לקח טוב [אחרי מות וכעין זה בפרשת קדושים] איתא: התעיבו הכתוב יותר מן החמור, שהחמור אינו בא על החמור אלא על החמורה, וזה התעיב דרכו יותר מן החמור ומן שאר בהמה ועוף, עכ"ל)	





De acuerdo con el Dr. Norman Lamm: "Estos actos son repulsivos en y por sí mismos, sin que sea necesaria ninguna explicación ni razonamiento. Más bien el aspecto Divino interno del ser humano es automática e instintivamente repelido por estas actividades". (El Judaísmo y la Actitud Moderna Hacia la Homosexualidad). 





�(רמב"ם פירוש המשניות - מסכת סנהדרין פרק ז משנה ) (ד) ...   שאר העריות אין מותר לאדם שיתייחד עם שום אחד מהן זולתי עם זכור ובהמה, לפי שכך אמרו חכמים (קידושין פב:) לא נחשדו ישראל על הזכור ועל הבהמה, לפי שהגוי הטהור הזה אין יצרם תקפם להרהר בשני הדברים האלה המכוערין שהם חוץ מן המנהג הטבעי





� ויקרא יח ד: את משפטי תעשו





� ואע"פ שדברים אחרים ג"כ נקראים תועבה מ"מ סתם "תועבה" מצינן שהיא משכ"ז, עיין ילק"ש יחזקאל רמז שעג' ד"ה בא אלי וגם ילק"ש האזינו רמז תתקמה' ד"ה יקניאוהו 





	Algunos señalan que no sólo la homosexualidad ha sido denominada a través de este espantoso nombre de תועבה y que aparentemente nosotros no reaccionamos de forma tan negativa hacia aquellos que se dedican a esas otras cosas, incluyendo a aquellos que comen alimentos taref. Sin embargo la Guemará entiende que la palabra תועבה se aplica a la homosexualidad más que a ninguna otra cosa. El Ben Iehodaia explica por qué es así. En primer lugar: 





סנהדרין פב ע"א: אינשייה רב לגמריה אקריוהו לרב כהנא בחלמיה בגדה יהודה ותועבה נעשתה בישראל ובירושלים כי חלל יהודה קדש ה' אשר אהב ובעל בת אל נכר אתא אמר ליה הכי אקריון אדכריה רב לגמריה בגדה יהודה זו עבודת כוכבים וכן הוא אומר [כן] בגדתם בי בית ישראל נאום ה' ותועבה נעשתה בישראל ובירושלים זה משכב זכור וכן הוא אומר ואת זכר לא תשכב משכבי אשה תועבה היא


בן  יהוידע ד"ה ותועבה: קשא והלא עבודה זרה נקראת תועבה בכל מקום בתורה, ומינא ליה לפרש על משכב זכור? ונראה לי בס"ד ככיון דרישא דקרא דקאמר בגדה יהודה מפרש על עבודה זרה, אם כן ודאי מה שכתוב תועבה הוא על עון אחר דנקרא תועבה ואף על גב דבעריות קאמר לא תעשו מכל התועבות האלה, מכל מקום לא נקרא בשם תועבה אלא משכב זכור. אך קשה דהו לפרש תועבה על אכילת דבר טמא דכתיב בפרשת ראה לא תאכל כל תועבה גבי בהמות טמאות, ונראה לי דהתם קרי בשם תועבה לכמה מינין בהמות טמאות וחיות טמאות ודגים ועופות טמאים ולכלהו קרי עלייהו בכולל שם תועבה, אך משכב זכר מין עון אחד הוא, וקרי ליה תועבה. ועוד נראה לי בס"ד גבי משכב זכור נדרש בשם תועבה הפגם שלו, כדדרש בר קפרא מאי תועבה – תועה אתה בה, והיינו דדריש נוטריקון על ענין מעשה העבירה. ועוד נראה לי בס"ד דיש לפרש פסוק זה על תועבה דמשכב זכור טפי מהך משום דכתיב נעשתה בישראל ובירושלים, וידוע מה שכתוב רבינו האר"י ז"ל בשער רוח הקודש החוטא במשכב זכר פוגם שני פגמים, האחד בבחינת התפארת הנקרא ישראל ואחד בבחינת הבינה הנקראת ירושלים של מעלה יע"ש, ולכן כאן דקאמר דנעשתה בישראל ובירושלים דרש לה על משכב זכור. וגו'


Ver también el Maharshó (Nedarim 51A)





�משך חכמה  יח ב: וע"ד מושכל יתכן כונת הפרשה, דכבר ביארו חכמים בספריהם, שהתורה לא צותה צווים אשר יהיו קשים על חברת הגוף עם הנפש לקיימו לחוקים כוללים כאזרח כגר, כעם ככהן, רק דברים אשר נטועים המה להנהיג על פיהם המזג הגופני במזג שוה. וכל טבעי לא יושבת. והדברים ארוכים. וזה פירוש מאמרם (זהר ח"א קע:) רמ"ח אברים ושס"ה גידים, וכנגדם עשה ול"ת, שהבורא יתברך עשה את האדם ישר (קהלת ס"פ ז) אשר חלקיו יתאימו עם חלקי התורה והנפש ינהיג הגוף בדרך המסודר מאלקי יתברך באופן נפלא.





�משך חכמה שם: לא גדרה התורה פרישת המאכל לגמרי יותר מכפי אשר יכול לסבול מזג האדם, ולא מנעה ענין המשגל מאשר יאות לקיום המין ולמזג הגוף וכיו"ב, וכבר נתחברו ספרים ע"ז, לכן אקצר.





�משך חכמה שם: וזה מאמר התורה כי עריות נפשו של אדם מחמדתן, (מכות כג:) ועתידין ישראל לינתק כו' (תו"כ קלז) שלא בכו רק להתיר עריות בפרהסיא, וכן בימי עזרא, וכל מצוה שקבלו עליהן בקטטה (שבת ק"ל)


La Guemará dice que cada mitzvá que aceptaron a regañadientes, la siguen cumpliendo a regañadientes:


 תניא רבן שמעון בן גמליאל אומר כל מצוה שקיבלו עליהם בשמחה כגון מילה דכתיב שש אנכי על אמרתך כמוצא שלל רב עדיין עושין אותה בשמחה וכל מצוה שקבלו עליהם בקטטה כגון עריות דכתיב וישמע משה את העם בוכה למשפחותיו על עסקי משפחותיו עדיין עושין אותה בקטטה 





�משך חכמה שם: לכן אמר, שלא תדמו כי הוא קשה לקיים ובלתי אפשרי לטבע הגוף לקיים דבר זה, לכן אמר להם אני ה' אלקיכם, שאני הוא בוראכם ויודע טבעכם ומוסדות מזג גופכם, כי לא כבד הוא להתאפק בעד התאוה ולתת רסן להחמדה





� משך חכמה שם: , ואני הוא המצוה, שלא תעשו מעשי ארץ מצרים ומעשי ארץ כנען כו' ושמרתם את חקתי ואת משפטי אשר יעשה אותם האדם וחי בהם, שיהיו לחיות נפש האדם ולהנהיגה באופן שיהיה טוב לו בעולם הזה ואשרי חלקו לעוה"ב, לא דברים הממיתים. וזה שאמר, שכשם שצוה לי השי"ת הפרישה לגמרי, באשר לפי זכות חומרי וטבעי, עד כי שב לדק ספירי, ושבה בשרי לרוחניי, ואיננו במרכבת האנושי והבשרי כלל, ויכול אני לקיים זה, ככה כשצותה לכם בנ"י על העריות, בטח ידע היודע כל כי לזכות מזגם והנהגתם הרוחנית עפ"י התורה הוא יאות ונאות, וקל להתקיים, כמניעת כל האיסורים. ודו"ק.





� דברים כה טז





� דברים יד ג (עיין ע"ז סו ע"א)





� דברים יז א





� דברים כג יט





� דברים כד ד





�  ר' בנינין הכט: דברים ז: כה-כו, יב: לא, יג: טו, יז: ד, יח: ט, יח: יב, כ: יח, כז: טו





�ויקרא יח ל





� Bereshit 43:32, Bereshit 46:34 declara que el estatus de pastores de los judíos también constituía una toevá para los egipcios. Ver también Shemot 8:22. 





�נדרים נא ע"א: מאי תועבה תועה אתה בה 





Sin embargo, no hay ninguna indicación con respecto a si este error debe ser obvio o si es algo que la Torá necesita enseñarnos.





�  תרוה תמימה, ויקרא יח כב





�  ויקרא יח ל:  ושמרתם את משמרתי לבלתי עשות מחקות התועבת אשר נעשו לפניכם ולא תטמאו בהם אני ד' אלקיכם:





�  Por ejemplo, uno puede mantener relaciones con su esposa incluso cuando ella está embarazada, amamantando o por alguna otra razón no puede tener hijos, porque éstas son consideradas relaciones con un propósito porque forman parte de la Mitzvá de Oná.





חינוך רט: משרשי המצוה, לפי שהשם ברוך הוא חפץ ביישוב עולמו אשר ברא, ולכן ציוה לבל ישחיתו זרעם במשכבי הזכרים, כי הוא באמת השחתה שאין בדבר תועלת פרי ולא מצות עונה


	נדרים נא ע"א: מאי תועבה תועה אתה בה  ע"כ  ובפסיקתא זוטרא מפרש טועה אתה בה שהרי אין לך ממנו זרע אנשים 





�ספר אמונות ודעות - מאמר שלישי - אות ב: ומן החכמה לאסור את הזנות, כדי שלא יהו בני אדם כבהמות עד שלא ידע כל אחד את אביו שיכבדהו כגמול על שגדלו, ויוריש לו האב מה שחננו ה' כמו שירש ממנו את מציאותו ויכיר את יתר קרוביו אחי אביו ואחי אמו





�תוספות נדרים דף נא ע"א ד"ה תועה אתה בה - שמניחין נשותיהן והולכין אצל משכב זכור


ר"ן, שם 





�קידושין ע ע"ב: אמר ר' חמא בר' חנינא





� עלי שור ח"א שער ד מאמר א: "לא יבא ממזר בקהל ד'". כו' רש"י "לא ישא ישראלית" "לא יבא  עמוני ומואבי בקהל ד'" רש"י "לא ישא ישראלית" (תצא שלישית). הרי הנושא אשה ישראלית הוא הוא ה"בא בקהל ד'"! כל עוד לא יסד בית, היה אדם פרטי





�רמב"ן  יח ב: אמר בעריות דבר אל בני ישראל בלבד, בעבור היות אזהרת העריות שוה בכל ישראל לא יתיחדו בה הכהנים, ולכן כללם כאחד ואמר בתחילה אני ה' אלהיכם, כטעם בעשרת הדברות (שמות כ ב):





� רמב"ן יח  ב:  הזכיר ... כמעשה ארץ כנען, על העריות שהיו הכנענים בהם רעים וחטאים, כאשר אמר בסוף (פסוק כז) כי את כל התועבות האל עשו אנשי הארץ  ועל דעת רבותינו בתורת כהנים (אחרי ט ג) היו גם המצרים שטופים בזמה בכל העריות ובזכור ובבהמה, והוא האמת, כי גם קדש היה בארץ בזכור מאז ועד עתה והכתוב מעיד בהן, בני מצרים שכניך גדלי בשר (יחזקאל טז כו), ואומר אשר בשר חמורים בשרם וזרמת סוסים זרמתם (שם כג כ) והבשר כנוי, וכן זב מבשרו (לעיל טו ב), דם יהיה זובה בבשרה (שם פסוק יט):





�מהר"ל (חידושי אגדות שם דף קו קטע המתחיל אמנם): 


… רצה הקב"ה לזכות את חשיבות האדם וכל התחתונים מה שחסר להם מצד אשר טובים השנים מן האחד, כי מה שחסר בזה גלה בזה כי יש בזכר מה שאין בנקבה ויש בנקבה מה שאין בזכר … שכל אחד בפני עצמו גם כן הוא יותר חשוב כאשר נמצא זוג אליו כי כאשר נמצא האחד בלבד הוא חלק בלבד וכאשר נמצא זיווג אליו והזוג הוא דבר שלם הרי כל אחד הוא חלק הכל. 


� בראשית ב: יח


�גור אריה, שם: 


שהמציאות בעצמו לא טוב ... שאין ראוי האחדות אלא ליחיד הקב"ה [א"כ] בהכרח שיהיה לו זוג ...





�גור אריה שם: ויש בזה הפרש גדול בין האדם ושאר בעלי חיים שהרי שאדם נברא יחיד בלא זוג שלו ואלו שאר בהמות ושאר נבראים נברא זוג שלהם עמהם





� גור אריה, שם: וכל זה מפני שראוי לאדם קצת אחדות בעבור שהוא יחיד בתחתונים 





�מכתב מאליהו





� Que ellos se convirtieran en el חומר para su צורה.





� A pesar de que de hecho él es la Tzurá de toda la creación, proveyendo a la creación con su forma y su contenido. 





�אף על גב שהוא צורה לכל הנבראים ... אבל אין בזה הנחה והשקט כי אין האדם צורה מיוחדת בשלימות רק באשתו ... שגם היא בעלת שכל משא"כ הבהמות א"א החבור עליהם לגמרי כי הם אינם בעלי שכל וראוי שיהיה האדם נבדל [מהם].. והכל כדי שימצא לו דבר שהוא לו כמו חומר כי א"א מבלעדי חומר. (גור אריה ב כב ד"ה שבא על כל בהמה)





� מהר"ל תפארת ישראל פי"ד


� בראשית ב:כד





� זוהר (ויקרא פא:) כד מתחברין דכר ונוקבא ... אשתכח דאינהו חד נפשא וחד גופא, ואיקרי בר נש אחד





� מהר"ל, באר הגולה (באר שני): כי האיש והאישה ... חבורם ביחד הוא השלמת האדם





� משכן ישראל עמ' ט: חז"ל קראו לקשר זה :משים שלום בבית: (שבת קנג, ויק"ר יח א) ואמרו שהיתר תשמיש נחשב מצוה רבה משום "גדול השלום" (חולין קמא.)





� רמב"ן, איגרת הקודש





� מסכת כתובות דף סב עמ ב: יהודה בריה דרב חייא .... כל בי שימי הוי אתי לביתיה, וכי הוי אתי הוי קא חזי קמיה עמודא דנורא" וכתב הב"ח (או:ח ס' רפ) דהיהי רגיל לבא  אל ביתו מע"ש להראות אהבה וחיבה (לקראת העונה של ליל שבת) וסימנא דעמודא דנורא ... דהוא סימן להתפשטות אור וקדושת השכינה, שהיא מתייחדת לליל שבת ומזדווגת בהקב"ה. 





� שיר השירים קודש קדושים (ידים ג ה)





� משכן ישראל עמ' י: וכן כתב הגר:א שעיקר ההוראה "קדושים תהיו", "יקדש עצמו בשעת התשמיש" -  להשמר מפגם באהבה וברצון שבין איש ואישה. 





� מהר"ל, באר הגולה, באר חמישי: פירוש ומי הגיד לך שיש להקפיד על שאתה ערום ויש חרפה וגנאי בדבר.





� מהר"ל, שם: כי יש להם לאיש ואשה כח החבור מהש"י





� מהר"ל, שם: כי הש"י מחבר הזיווג הזה ומאחד אותם לכך שמו ביניהם
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