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רשות ופתיחה

ברשות כבוד הרב הראשי לישראל, הרב הגאון, הרב יונה מצגר שליט"א,
ברשות כבוד הרב הראשי לחיפה, הרב הגאון, הרב שלמה שלוש שליט"א,
ברשות כבוד מורנו ורבנו, ראש הישיבה, הרב הגאון, הרב אליהו רחמים זייני שליט"א,
ברשות כבוד כל הרבנים, כל הנכבדים
וברשות הקהל הקדוש.
אומרים שעל מנת שדבר תורה יהיה מוצלח, דרושים שלושה דברים: התחלה מעניינת, סוף מעניין והכי חשוב שהם יהיו כמה שיותר קרובים זה לזה...

אלא שבמקום תורה ובמעמד זה ראוי להתעמק יותר...

הצגת הקושי

מסכת נדה, החותמת את התלמוד הבבלי, ממשיכה לדון עד שורותיה האחרונות בדינים מדיני טהרת הבית, פרט לסיומת עצמה, שהיא סוג של הדרכה אמונית מוסרית. סיומת זו, נראית, לכאורה, מנותקת מכל מה שקדם.
תנא דבי אליהו כל השונה הלכות בכל יום מובטח לו שהוא בן העולם הבא שנאמר (חבקוק ג) הליכות עולם לו אל תקרי הליכות אלא הלכות: 

פשט הדברים הוא שהשורש הדקדוקי המשותף של המלה הליכות והמלה הלכות מעיד על הקשר ההדוק שבין המושגים, ולכן, אף בעל ההלכות – עולם לו, קרי, הוא בן העולם הבא
.

אבל כל המנסה לעמוד על עומק הדברים יבחין בקשיים הן מצד הלימוד והן מצד מיקומו. כיצד קשור שונה ההלכות לדברי הנביא חבקוק, המתייחסים להתגלות ה' וגבורתו בעת שפיטת העמים או למתן תורה, כפי שדורשים חז"ל במדרשיהם? וגם כיצד קשור שונה ההלכות לסוף מסכת נדה דוקא?
גמר טוב

לשאלה שנייה זו, מתייחסים רבותינו בעלי התוס' והרא"ש. הם מסבירים לנו שהדברים מובאים על מנת לסיים בדבר טוב. אכן, על החובה לסיים בדבר טוב ציוו לנו חכמים במסכת ברכות (לא.). שם שנינו "שכן מצינו בנביאים הראשונים שסיימו דבריהן בדברי שבח ותנחומים
".
 אלא, שהתלמוד אומר כך:

לא יפטר אדם מחברו לא מתוך שיחה ולא מתוך שחוק ולא מתוך קלות ראש ולא מתוך דברים בטלים, אלא מתוך דבר הלכה, שכן מצינו בנביאים הראשונים שסיימו דבריהם בדברי שבח ותנחומים.

דבריהם אלה טעונים בירור. איך החובה להיפרד מחברו מתוך דבר הלכה נובעת מדברי נביאים אלו? האם שבח ותנחומים הם דבר הלכה?
הרב קוק זצ"ל בחיבורו על אגדות חז"ל, עין אי"ה, מסביר:

בהפטר אדם מחבירו, ראוי שיתגלה מרכז ההתחברות שהוא דבר הלכה, והנביאים בחתמם דבריהם המה לנו למופת, שהציבו המרכז והתכלית של כל התוכחות והנבואות בסוף, דהיינו דברי שבח ותנחומים.

כלומר, הנביאים מלמדים אותנו, שבסוף כל דבר ראוי שיתגלה המרכז והתכלית שבאותו הדבר. תכלית תוכחות ונבואות הנביאים הייתה הטובה שתצא מדברי המוסר ולכן מסיימים בדברי שבח ובתנחומים. כמו כן, תכלית ההתחברות של אדם עם חברו היא דרישת האמת, הבאה לידי ביטוי בדבר הלכה, המישרת את תכונות האדם ומביאתו לשלימות
. על כן, לא יפטר אדם מחברו, אלא מתוך דבר הלכה.
מתוך דברי קודשו אלה אנו אמנם מבינים מדוע התלמוד קשר במסכת ברכות את דבר ההלכה לתנחומי הנביאים, אבל אז עולה שאלה גדולה אחרת. אם הסיום של מסכת נדה ב"שונה הלכות" איננו עוד רק דבר טוב לסיים בו, אלא גם תכלית ומרכז, עלינו לומר ששונה ההלכות הוא המרכז של מסכת נדה. ודבר זה טעון הבהרה. כיצד ה"שונה הלכות" יכול להיות המרכז של מסכת נדה?

הידוק הקשר בין השונה הלכות לטומאת נדה

השאלה מחריפה כאשר אנו מבחינים שדברי תנא דבי אליהו נמצאים במקום נוסף בתלמוד, במסכת מגילה (כח:), ושם הם אינם חותמים את המסכת. למרבה הפלא, הדברים מופיעים שוב בצמוד להלכות נדה. רבותינו שונים זאת מיד אחרי שריש לקיש מצטט את דברי רבי זירא
 'בנות ישראל הן החמירו על עצמן
, שאפילו רואות וגו' כחרדל, יושבות עליו שבעה נקיים'. ושוב, מה הקשר בין ה"שונה הלכות" לנדה דווקא?
ואם מישהו יטען שאין לדרוש סמוכין בתלמוד, נעיר לו שכאשר רבותינו התנאים ציוו לנו 'אין עומדין להתפלל לא מתוך דין ולא מתוך דבר הלכה אלא מתוך הלכה פסוקה' ורצו חכמי התלמוד לתת דוגמא להלכה פסוקה שמתוכה ניתן לעמוד בתפילה, הם לא מצאו לנכון להשיב אלא את דברי אביי, 'אמר אביי כי הא דר' זירא דאמר ר' זירא בנות ישראל הן החמירו על עצמן שאפילו רואות טיפת דם כחרדל יושבות עליו שבעה נקיים'. ואל נחשוב שדברי אביי הם דבריו הוא. הלא הם הם דברי רבותינו התנאים, שהרי שנינו במסכת אבות 'רבי אליעזר בן חסמא אומר קינין ופתחי נדה הן הן גופי הלכות...
'. פתחי נדה דווקא!
פעולת טומאת הנדה

אם כן, הקשר בין לימוד הלכות ובין טהרת הבית הוא קשר עמוק שעלינו לעמוד על מהותו. נדמה לי, שכדי לעמוד עליו, עלינו להזכיר עוד שתי נקודות. האחת במסכת נדה [לא, ב] שם שנינו:

רבי מאיר אומר, מפני מה אמרה תורה נדה לשבעה? מפני שרגיל בה וקץ בה, אמרה תורה תהא טמאה שבעה ימים, כדי שתהא חביבה על בעלה כשעת כניסתה לחופה.
הריחוק בין איש לאשתו, הנגרם כתוצאה מחומרת הטומאה, מתברר כמנוף לחיבור ולהשבת האהבה שקיננה בין בני הזוג בראשית דרכם בחיים. על פי זה ניתן להבין מה שמלמדנו ר' זירא. הפרישות הנוספת שגזרו בנות ישראל על עצמן ושהעמיקה את הריחוק, גרמה אמנם לריחוק גדול יותר, אבל ריחוק המחזיר חביבות גדולה עוד יותר.
לפי זה, העדר הטהרה איננו דבר הבא להכביד, אלא דרישות הבונות את הקשר בין רעים האהובים. 
מאידך, אם אכן עיקמה תורה לשונה כדי לא להוציא דבר מגונה
, אסור לנו לשכוח שהעדר טהרה זה הוא טומאה ממש, עד כדי כך שכאשר רבי עקיבא רצה ללמדנו במסכת שבת
 [פב א] על היחס לעבודה זרה, הוא למד ממנה!
אם כן, מהי אותה הטומאה?

טומאת הנפש וטומאת הגוף

נזכיר נקודה נוספת. הרמב"ם, שקובע שהטומאות והטהרות הן גזירת הכתוב, נותן רמז בדבר. הוא אומר:

'כשם שהמכוון ליבו ליטהר, כיון שטבל - טהר, ואף על פי שלא נתחדש בגופו דבר; כך המכוון ליבו לטהר נפשו מטומאת הנפשות, שהן מחשבות האוון ודעות הרעות--כיון שהסכים בליבו לפרוש מאותן העצות, והביא נפשו במי הדעות—טהר'
.

ישנן שתי טהרות הקשורות זו בזו – טהרת הגוף וטהרת הנפש. שני תיקונים, תיקון הגוף ותיקון הנפש, שהם הם מטרת כלל התורה
, כדברי הרמב"ם במו"נ. מכל מקום, טהרת הנפש היא טהרה ממחשבות האוון והדעות הרעות. ולפי שהרמב"ם קושר כסילות לכפירה ומגדיר כפירה כ"קביעת דעה על דבר היפך מכפי שהוא
", הדברים מתבהרים והקשר בין הטומאה לע"ז מתהדק. 
בדרך זו מזמין אותנו הרמב"ם לבנות קומה נוספת להבנתנו. לפי דבריו, ככל שהעדר הדעת והכפירה קשורים לדבר גדול יותר, הם נעשים לחמורים יותר. לכן, כיון שהעדר טהרה זה מתקשר למקור ויסוד החיים, אל לנו להתפלא שהוא משפיע השפעה גדולה יותר על הנפשות, ועלול להוריד את המטמא בה עד כדי עבודה זרה. דברי רבי עקיבא שבמסכת שבת, באים ללמדנו היבט זה, שאם התורה מקישה בין טומאה זו ובין ע"ז, הוי אומר שממנה יש סכנה להגיע ח"ו עד כדי ע"ז.
הדרכה לטהרה

ומכאן גם ללימוד בכיוון ההפוך. אם לאחר הריחוק ותהליך ההיטהרות האהבה שבה אל חיק המשפחה במלא עוצמתה כדברי רבי מאיר שהזכרנו, כך לאחר תהליך ההשתלמות וההטהרות של האדם וכל שכן של הבריאה כולה בעולם הזה, תתגשם תכלית התורה – והיא השגת שלמות הגוף והנפש
. וזהו שאמר הכתוב לגבי כנסת ישראל שסגולתה תתגלה אז, "כולך יפה רעיתי ומום אין בך...
" או עוד "מה יפית ומה נעמת אהבה בתענוגים
".
וכל תהליך ההיטהרות וההשתלמות הזה הוא ע"י "ויצונו ה' לעשות את כל החוקים האלה", כפי שמבאר הרמב"ם. באופן זה ניתן להבין מדוע 'קינין ופתחי נדה הן הן גופי הלכות'. התורה כולה מדריכה אותנו ממצב החסרון והטומאה לשתי השלמויות
. התלמוד, התורה שבע"פ, מסתיים ב"שונה הלכות", כיוון שההלכות - ברוחן ובקיומן - הן המרכז והתכלית, הן המדריכות ומוליכות להשגת שתי השלמויות, לעולם הבא. הלכות נדה, החותמות את התלמוד ומסתיימות אף הם ב"שונה הלכות", מבטאות את אותו התהליך, אם כי בזעיר אנפין במסגרת התא המשפחתי ובמישור הבין-אישי עלי אדמות.
כמו כן, ההדרכה אל השלמות מופיעה במתן תורה, כאשר רצון ה' מתגלה בהתפרצות הדיבור האלהי בהיסטוריה, כפי שדורשים חז"ל על הפסוקים בחבקוק שם, ואותה ההדרכה מנהיגה את ההיסטוריה ומופיעה בשפיטת העמים, כאשר קול יקרא "פנו דרך ה' ישרו בערבה מסילה לאלהינו ... ונגלה כבוד ה' וראו כל בשר יחדיו כי פי ה' דבר
".
מיישבי עולם או מבלי עולם

לפני סיום, יש עוד נתון אחד אליו צריך להתיחס. ההלכה הפסוקה והצרופה מצרפת את האדם
 ומבטיחה לו להיות בן העולם הבא. להיות שונה הלכות הוא להימנות על מיישבי העולם, אך אין די בכך, שהרי במסכת סוטה [כב.] למדונו רבותינו שאותם החכמים שהיו רק שולטים בהלכות מתוך דיקלום מבלי עולם הם, וכך אמרו שם 'התנאים מבלי עולם. מבלי עולם ס"ד?!'. אלא שמיד רבינא מסביר לנו מה הייתה הכוונה: משום שמורין הלכה מתוך משנתן תניא נמי הכי א"ר יהושע וכי מבלי עולם הן והלא מיישבי עולם הן שנאמר (חבקוק ג) הליכות עולם לו אלא שמורין הלכה מתוך משנתן'. ז"א לא מדובר שם אלא במי שאינו יודע ליישם כדבעי את לימודו בחייו!

לכן שינון ההלכות אין בו די ליישור האדם
. שונה ההלכות הוא בבחינת "הדרן עלך תינוקת", קטן הצריך לאמו. על האדם להיות צמוד למורה דרך, צמוד לת"ח דסלקא ליה שמעתתא אליבא דהלכתא
, ללימוד שמכוּון ומכוון אל היושר והאמת
. הוא צריך להיות צמוד לרב שידריך אותו. 'את שדרכו להטביל – יטביל, ללבן באור – ילבן באור'
. אז – מחובר למורה הלכה - הוא ניצל מכל המפסידים
 והולך במסילה בדרך העולה בית אל.
זו ההזדמנות להודות למי שמכוון אותנו, לכבוד הרב, ראש הישיבה, שכיוון, דחף, תמך ועודד כדי שנזכה להגיע למעמד זה, לכל הרמי"ם, שלוחי דרבנן, ובפרט, לרב הראל שפירא, שליווה אותי באופן צמוד, לאורך כל הדפים, תודה לכל החברותות, לכל התומכים בישיבה שאף המעט שלי, שלהם הוא
, לכל מי שבא לשמוח איתנו בשמחת התורה ולריבונו של עולם...
אספר תהלה לאל. אחת נתן לשואל.
המלמד ידי למלחמה. לא יאמר עוד שממה.
נרים תודה לאלהינו. לששון ולשמחת לבבנו.
כי אתה מאיר נר כולם. יהי כבוד ה' לעולם.
� מושג זה שונה מהמושג "יש לו חלק לעוה"ב". ה"בן איש חי", בספרו "בן יהוידע" עמ"ס נדה, מבאר שבן עוה"ב – יש לו מדרגה בפ"ע בעוה"ב ואינו צריך לאחרים, אלא להיפך, הוא מתקן אחרים. ואילו זה שנאמר עליו "יש לו חלק לעוה"ב" – אין לו שייכות בעוה"ב מצד עצמו, אלא הוא מצטרף לצדיקים אחרים.


השונה הלכות שיש בהם תועלת לאחרים, ע"י ההלכות - מידה כנגד מידה - זוכה להליכות עולם, עלייה לעוה"ב ללא צורך באחרים [בן יהוידע על אתר].


� 'ליכא לפרושי נביאים ראשונים, דהיינו שאנו קורין נביאים ראשונים, דהיינו, יהושע שופטים שמואל מלכים ... אלא דאיירי באותן שאר נביאים שנתנבאו בפורענות של נכרים, שבסיומן דברו בשבח ותנחומין של ישראל ... אלא שהם ראשונים לדורות הללו ...' [מהרש"א].


� 'ת"ר אין עומדין להתפלל לא מתוך עצבות ולא מתוך עצלות ולא מתוך שחוק ולא מתוך שיחה ולא מתוך קלות ראש ולא מתוך דברים בטלים אלא מתוך שמחה של מצוה וכן לא יפטר אדם מחברו לא מתוך שיחה ולא מתוך שחוק ולא מתוך קלות ראש ולא מתוך דברים בטלים אלא מתוך דבר הלכה שכן מצינו בנביאים הראשונים שסיימו דבריהם בדברי שבח ותנחומים וכן תנא מרי בר בריה דרב הונא בריה דר' ירמיה בר אבא אל יפטר אדם מחבירו אלא מתוך דבר הלכה שמתוך כך זוכרהו' [ברכות לא, א].


� 'וכן אל יפטר אדם מחבירו לא מתוך שיחה ולא מתוך שחוק ולא מתוך קלות ראש ולא מתוך דברים בטלים, אלא מתוך דבר הלכה. התפילה היא מרכז יתר שעות היום, שאם שמתפזרים כוחות הנפש בעסקים שוגים זמניים ודברים שמאפילים הוד הנפש, הנה בעת התפילה יתקבצו ההרגשות המעולות שמתחזקות ביחוד מהמעשים הטובים. ע"כ ראוי להכין את הנפש במעמד זה שתוכל לקבל ההרגשות הרמות, וכן בכל עת שהאדם מתרועע עם חבירו עוברים דברים שאינם עקריים וזמניים ג"כ בתנאי ההתחברות. אבל כשיפטר מחבירו, השעה הזאת ראויה שיורה בה את המרכז של התחברותם. והנה מרכז ההתחברות ראוי שיהי' רק דרישת האמת והכשרון שתכלית שלימותם הוא בדבר הלכה, המישרת את התכונות ומקרבת את השלימות אל האדם. ע"כ לא יפטר מתוך שחוק ושיחה קלות ראש ודברים בטלים, אף שלפעמים מזדמנים שדברים כאלה יתנו מקום לחברה וריעות. אבל ראוי להכיר את ערכם השפל, שגנאי לאדם שלם בדעותיו ומדותיו שיהיו הם תכלית הריעות. כ"א מתוך דבר הלכה, שהוא הנהו התכלית האמיתי של ההתחברות הראויה לישרי לב. וכן מצינו בנביאים הראשונים שסיימו את דבריהם בדברי שבח ותנחומים, להורות שראוי שיתגלה המרכז והתכלית בסוף העסק או בכל צד שיהי' ראוי לתן עליו שם מרכז. ע"כ התפילה בהיותה בעצמה הפרי של הזמן, כדברי הכוזריי , ראוי שיתגלה בה תכלית החיים, שהיא שמחה של מצוה, העונג של החיים הפנימיים השלמים. בהפטר אדם מחבירו, ראוי שיתגלה מרכז ההתחברות שהוא דבר הלכה, והנביאים בחתמם דבריהם המה לנו למופת, שהציבו המרכז והתכלית של כל התוכחות והנבואות בסוף, דהיינו דברי שבח ותנחומים, כי אחרית הטוב היוצאת מתוכחת מוסר היא המרכז שע"ז שמו מבטם כל מאשרי העם ברוח ד' אשר עליהם'. [עין אי"ה שם]


� צ"ע. כיצד ר"ל מצטט את רבי זירא הצעיר ממנו?


� שאלה קשה מבחינה מוסרית מתעוררת. והלא האשה לא עומדת בפ"ע, אולי בעלה לא מסכים לחומרה כזו?! משיב על כך ה"בן איש חי", בספרו "בניהו" עמ"ס מגילה, שכיוון ששניהם שותפים בהנאה, במחילת אחד אמרינן שאף השני מחל.


� '...תקופות וגמטריאות פרפראות לחכמה.' [אבות ג, יז].


� 'דאמר ר' יהושע בן לוי לעולם אל יוציא אדם דבר מגונה מפיו שהרי עקם הכתוב שמונה אותיות ולא הוציא דבר מגונה מפיו שנאמר (בראשית ז) מן הבהמה הטהורה ומן הבהמה אשר איננה טהורה רב פפא אמר תשע שנאמר (דברים כג) כי יהיה בך איש אשר לא יהיה טהור מקרה לילה רבינא אמר עשר וי"ו דטהור רב אחא בר יעקב אמר שש עשרה שנאמר (שמואל א כ) כי אמר מקרה הוא בלתי טהור הוא כי לא טהור'. [פסחים ג, א]


� 'אמר רבי עקיבא מניין לעבודה זרה שמטמאה במשא כנדה שנאמר (ישעיהו ל) תזרם כמו דוה צא תאמר לו מה נדה מטמאה במשא אף עבודה זרה מטמאה במשא'.


� הל' מקוות יא [יב] דבר ברור וגלוי שהטומאות והטהרות גזירת הכתוב הן, ואינן מדברים שדעתו של אדם מכרעת אותן, והרי הן מכלל החוקים; וכן הטבילה מן הטומאות, מכלל החוקים היא: שאין הטומאה טיט או צואה שתעבור במים, אלא גזירת הכתוב היא, והדבר תלוי בכוונת הלב; ולפיכך אמרו חכמים טבל ולא הוחזק, כאילו לא טבל. ואף על פי כן, רמז יש בדבר: כשם שהמכוון ליבו ליטהר--כיון שטבל--טהר, ואף על פי שלא נתחדש בגופו דבר; כך המכוון ליבו לטהר נפשו מטומאת הנפשות, שהן מחשבות האוון ודעות הרעות--כיון שהסכים בליבו לפרוש מאותן העצות, והביא נפשו במי הדעות--טהר. הרי הוא אומר "וזרקתי עליכם מים טהורים, וטהרתם: מכול טומאותיכם ומכל גילוליכם, אטהר אתכם" (� HYPERLINK "file:///C:\\Documents%20and%20Settings\\עמית\\My%20Documents\\מאגרי%20מידע\\משנה%20תורה\\t\\t1236.htm" \l "25" ��יחזקאל לו,כה�).


� עפ"י מו"נ ח"ג פכ"ז.


� מו"נ ח"א פל"ו.


� "...ליראה את ה' אלהינו לטוב לנו כל הימים" – לעולם הבא, היום השמיני, "לחיותנו כהיום הזה" – בעולם הזה. ובהקשר זה מצינו דברי חז"ל, המלמדים אותנו, שמהיציאה מהע"ז מגיעים לאמונה. "כל הכופר בעבודה זרה מודה בכל התורה כולה" [קדושין מ, א].


� 'בשעה שעמדו ישראל לפני הר סיני ואמרו כל אשר דבר ה' נעשה ונשמע, באותה שעה לא היו בהם לא זבים ולא מצורעים ולא חגרין ולא סומין ולא אלמין ולא חרשין ולא שוטין ולא שממין ולא טפשין ולא חלוקי לב ועל אותה שעה נאמר כולך יפה רעיתי'. [שהש"ר ע"פ ד, ז]


� שיה"ש ז, 7.


� ודברים דומים מצאתי ב"נחלת אבות" לר"י אברבנאל '... ואמר שהם גופי הלכות ר"ל משרשי התורה שהם מרחיקים אותנו מצד הטומאה ובשמירה בהם נהיה ראויים שתחול עלינו רוח הקדושה והטהורה ולדבקה בשם כמו שאמר קדושים תהיו כי קדוש אני ה' '.


� ישעיה מ, 3-5.


� עפ"י תפארת ישראל למהר"ל מפראג, עמ' מו.


� 'ודרך אזהרה אמרו שכל שקרא ושנה ולא שימש הרי זה בור ויש אומרים הרי זה עם הארץ וכבר ביארנו ההפרש שבין בור לעם הארץ בילדותינו בחבור התשובה מפני שכל שאינו מישב את חכמתו בקבלת גדוליו שונה ואינו יודע מה הוא שונה ובוטח על מה שהוא מוצאו כתוב ואין לו בחינה במה שראוי לסמוך והוא שבסוגיא זו דמוהו למגיש ר"ל מכשף ... וכן אמרו התנאים מבלי עולם כלומר שמורים הלכה מתוך משנתם והם אינם יודעים טעם המשנה וכן אם הם דברי יחיד אם לאו ואם הם הלכה אם לאו' [המאירי עמ"ס סוטה כא, ב].


� סוטה כא, א.


� ומה מאלפים הם דברי רבי צדוק הכהן מלובלין על שבט לוי, השבט שלא עבד ע"ז במצרים. "בכל הוראת משפט יש ספיקות וצדדים שווים לכאן ולכאן...וכן שבט לוי הם מסוגלים ונבחרים לזה לדעת המעשה הראוי לכל נפש ולכל דור ביחוד, כי דבר זה הוא ע"י הדביקות הגמור בהשי"ת, כמו שאיתא בסנהדרין (צג, ב) וה' עמו שהלכה כמותו בכל מקום...וכל מגמת לבו רק היות שלוחי דרחמנא לעבודתו, ולא נמשכים אחר שום עניין מענייני העולם" [שיחת מלאכי השרת פ"א עמ' 160].


וכן ביומא 'אמר רבא לא משכחת צורבא מרבנן דמורי אלא דאתי משבט לוי או משבט יששכר לוי דכתיב (דברים לג) יורו משפטיך ליעקב יששכר דכתב <ובני> [ומבני] יששכר יודעי בינה לעתים לדעת מה יעשה ישראל ואימא יהודה נמי דכתיב (תהילים ס) יהודה מחוקקי אסוקי שמעתא אליבא דהילכתא קאמינא' [יומא כו, א].


� עפ"י המשנה בעבודה זרה עה, ב.


� 'את זו דרש רבי מנחם בר יוסי (משלי ו) כי נר מצוה ותורה אור תלה הכתוב את המצוה בנר ואת התורה באור את המצוה בנר לומר לך מה נר אינה מגינה אלא לפי שעה אף מצוה אינה מגינה אלא לפי שעה ואת התורה באור לומר לך מה אור מגין לעולם אף תורה מגינה לעולם ואומר (משלי ו) בהתהלכך תנחה אותך וגו' בהתהלכך תנחה אותך זה העוה"ז בשכבך תשמור עליך זו מיתה והקיצות היא תשיחך לעתיד לבא. משל לאדם שהיה מהלך באישון לילה ואפילה ומתיירא מן הקוצים ומן הפחתים ומן הברקנים ומחיה רעה ומן הליסטין ואינו יודע באיזה דרך מהלך נזדמנה לו אבוקה של אור ניצל מן הקוצים ומן הפחתים ומן הברקנים ועדיין מתיירא מחיה רעה ומן הליסטין ואינו יודע באיזה דרך מהלך כיון שעלה עמוד השחר ניצל מחיה רעה ומן הליסטין ועדיין אינו יודע באיזה דרך מהלך הגיע לפרשת דרכים ניצל מכולם ... מאי פרשת דרכים א"ר חסדא זה ת"ח ויום מיתה רב נחמן בר יצחק אמר זה ת"ח ויראת חטא מר זוטרא אמר זה ת"ח דסלקא ליה שמעתתא אליבא דהלכתא' [סוטה כא, א].


� עפ"י כתובות סג, א.
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