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      17.5.04
ראינו את סקרנותו של גלגמש על מה שקרה בשאול.

מה שמעניין אותנו זה התשובות של חברו, והתפישה בכלל שעולה מכל הקטע הזה.

התחיל מהסוף – הדבר הבולט ביותר בכל הקטע הזה.

מה התפישה שעולה ביחס שבין עולם המתים לעולם החיים ? ומה המקבילה של זה בתנ"ך ?

התפישה הבסיסית היא שגורלו של האדם בעולם המתים הוא בעצם תלוי במעשיו בעולם הזה. שכר ועונש.

התפישה הזו לא נמצאת כלל בתנ"ך.

זה מדהים מ-2 בחינות:

1. מפליא בהקשר של המזרח הקדום שבו עולם המתים תופש מקום מאוד מרכזי.

2. מפליא גם מפרספקטיבה היסטורית של הדת היהודית מהמקרא ועד היום. האמונה מאז ועד היום היא שיש קשר בין שכר ועונש בעולם הזה ובעולם הבא. זה תופש מקום מרכזי, גם במקורות.
המרצה טוען, שהשכר של האדם לפי המקרא הוא לא בעולם הבא. לא בעולם המתים, אלא בעולם הזה – בעולם החיים.

יש שפע של ראיות לכך:
· כבד את אביך ואת אמך – למען יאריכון ימיך על האדמה אשר ה' אלוהיך נותן לך. לא שכר בעולם הבא.

· דברים ד' מ' מכיל תפישה זו על הכל – "ושמרת את חוקיו ומצוותיו... למען תאריך ימים על האדמה".
· דברים ו' כ"ד – "ויצוונו ה' לעשות את כל החוקים האלה... לטוב לנו בכל הימים".
· דברים י"א ט' – "ושמרתם... למען תאריכון ימים".
זה לא משפט בודד, אלא משפט שחוזר על עצמו הרבה פעמים.

הדת המצרית עשתה מאמצים בלתי רגילים מתוך אמונה ברורה בקיומו של עולם לאחר העולם הזה.

הדת המצרית בחלקה הגדול אפשר לראות אותה כמבטאת פולחן מתים שאין למעלה ממנה.

יש לכך עדויות ברורות – הפירמידות המצריות. כל כולן מצויות בגדה המערבית של הנילוס, כי לפי המצרים הגדה המערבית היא עולם המתים.

הפירמידה עצמה היא קבר שכולל העתקה של חיי המלכים והאצילות המצרית.
התפישה הבסיסית המצרית היא שהאנשים "ממשיכים לחיות". יש המשך. ואל הקבר מצרפים את כל האמצעים כדי שאדם שעשה כך וכך בחייו ימשיך לעשות את אותם הדברים.

לכן מציירים על הקירות את כל החפצים, שמים בפירמידה את כל החפצים.

בניית פירמידה זו עבודה עצומה – ובשביל מה ? בשביל עולם המתים.
המסורת היהודית הייתה בין תרבויות שמאמינות בעולם המתים ובשכר והעונש שבעולם המתים(במזרח ובמערב), אך היא לא מתייחסת כלל לתפישת השכר והעונש הזו, וכמעט בכלל היא לא מתייחסת לעולם המתים.
מה ההתייחסות במקרא לעולם המתים ?

יש 2 התייחסויות בכל המקרא לעולם המתים.

איוב
איוב ג' – אי אפשר שלא להתייחס לעובדה שאחת הראיות הבודדות היא מתוך ספר איוב.

זה ספר חוכמה, שהגיבורים שלו, כולל איוב, ספק אם הם יהודים. המיקום שלהם הוא באדום.

איוב מקלל את יומו.

מפס' ב': "יאבד יום הוולד בו... היום ההוא יהי חושך... יגאלו חושך וצלמוות... הלילה ההוא ייקחהו אופל... ".

פס' י"א: "... מדוע קדמוני ברכיי... ואילו היה מת, כי עתה שכבתי ואשקוט. ישנתי אז ינוח לי."

בעולם המתים ישנים.

"עם מלכים, יועצי ארץ...." – הייתי נמצא עם כל הגדולים.

"כעוללים לא ראו אור..." – גם הם נמצאים בעולם המתים.

"שם רשעים חדלו עוקץ..." – הרשעים נמצאים עם כולם בעולם המתים, והם לא עושים כלום.

כולם יחד – "קטון וגדול. עבד חופשי מאדוניו".

אין היררכיה. כולם שווים. עולם של דממה.

זה לא העולם שמצייר גלגמש.

אצלו בעולם המתים יש חיים. יש שמחה ועצב.

ישעיהו
ישנה גם תמונה אחרת שונה לחלוטין של עולם השאול במקרא. זו התמונה האחרונה שיש.
ישעיהו י"ד – בנבואה של ישעיהו על מפלת מלך בבל. (גם כאן ההקשר הוא בבל. לא א"י. מלך בבל עומד להיהרג וללכת אל השאול.

פס' י"ד: "שאול מתחת רגלך רגזה לך... עורר לך רפאים" – יש התעוררות, התרגשות לקראת מלך בבל.

"כולם יענו ויאמרו..." – לא ישנים. כולם ערים.

לא באיוב ולא בישעיהו יש רמז שהשאול או הקורה בשאול הוא שכר על המעשים.

מה שיש שם זה שעצם הירידה לשאול היא העונש, אבל כולם יורדים לשאול.
אחת השאלות ששאל גלגמש הייתה: "הראית את רוח האיש אשר דואג אין לו ?"

התשובה הייתה: "ילקט פירורי לחם, מזון יושלך ברחוב יאכל".

מה עולה מהפסקה הזו ?

ההנחה הבסיסית היא שמישהו צריך לדאוג למתים. עם עוברים לעולם שהם ממשיכים לתפקד בו. ממשיכים לאכול.

ולכן החיים צריכים לדאוג למתים, ואם המשפחה לא דואגת למת – המת יסבול.

נשמר איזשהו קשר בין החי לבין המת.
ישנן תפישות במזרח הקדום, שאם אתה לא תדאג למת – הוא עלול לפגוע בך. להתקיף אותך.

במקרא יש לזה רמז.

בספר דברים, שמדבר על למען יאריכון ימיך על האדמה.
בפרק כ"ו, כשאדם מעשר את המעשר של השנה השלישית – מעשר עני. יש טקס שלם סביב מתן המעשר.

פס' י"ב: "ונתת ללוי לגר ליתום ולאלמנה ואכלו בשעריך ושבעו. ואמרת לפני ה' אלוהיך: ביערתי הקודש מהבית. וגם נתתיו ללוי ולגר וליתום ולאלמנה..."

אין רק משהו פורמאלי שביערתי את הקודש, אלא גם דאגתי שייהנו מזה המסכנים.

"ולא נתתי ממנו למת" – אדם מישראל צריך להצהיר שהוא לא נתן מהמעשר למת.
ספר דברים אוסר על האדם מישראל לתת אוכל למתים, כי זה היה דבר שהיה מצוי בכל המזרח הרדום.
הראייה היא מוצקה שהגוף מתקיים זו החניטה המצרית.
בתהילים ק"ו מגנה בעל המזמור את העבודה הזרה שהייתה סביב בעל פעור במילים הבאות – פס' כ"ב: "ויאכלו זבחי מתים". אכלו קורבנות שמקריבים למתים. וההנחה הייתה שאם לא תעשה כך או שהמת יסבול או שהוא יתקיף אותך.
אותו ספר דברים שאוסר על נתינת אוכל למת אומר בפרק י"ח פס' ט' ואילך: "כשאתה בא אל הארץ... לא תלמד לעשות ככל הגויים האלה... מעביר בנו באש... ודורש את המתים".

אסור לדרוש אל המתים. אסור שיהיה אוב וידעוני.

אסור להחזיק מישהו שמתקשר עם המתים.

אם אסור, אז סימן שאפשר.
ההנחה היא שהמתים יודעים דברים שאני לא יודע.

אז למה אסור להתייעץ איתם אם הם יודעים דברים נסתרים ?

תשובה אחת היא, תשובה כללית עקרונית, להתרחק מהמתים כמה שאפשר. בניגוד למה שיש בסביבה שלנו.

תשובה אחרת, היא תשובה שיש בה כבר גוון מונותיאיסטי.

סיפור בעלת האוב משמואל מוכיח שהמתים יודעים. שמואל, לאחר שמת ידע בדיוק מה יקרה לשאול.

אז למה אסור ללכת לבעלת האוב ולשאול את המתים מה קרה ?

כיצד מכנה בעלת האוב את רוח שמואל שעולה ?

שמואל ב' כ"ח י"ב: "ותזעק בקול גדול... אלוהים ראית עולים מן הארץ". רוח המת נתפשת ע"י האישה כאלוהים. 
זו סכנה למונותיאיזם. אלוהים יש רק אחד. לכן אולי המקרא מבקש לנתק את הקשר עם אלטרנטיבה מסוימת לאמונה באל אחד. יש רק אחד שיכול לדעת את הכל.

ראינו כבר שאדם שעוסק במאגיה יש לו כוחות מיוחדים. זה מערער את מעמדו האבסולוטי של אלוהים.
ישעיהו ח' י"ט – פס' קשה מאוד: "וכי יאמרו עליכם דרשו אל האובות ואל הידעונים המצפצפים והמאגיים, הלא עם אל אלוהיו ידרוש, בעד חיים אל המתים.

אפשר לקרוא את זה ב-2 צורות:

1. "וכי יאמרו עליכם..." והעם עונה: "הלא עם אל אלוהיו ידרוש". אנו דורשים את המתים, כדי להיטיב את החיים.

2. "וכי יאמרו עליכם..." ותשובת הנביא: אל תפנו אל המתים. עם אל אלוהיו ידרוש. אתם תדרשו לאלוהים שלכם. בעד חיים אל המתים ? האם אתם רוצים להיטיב את חייכים בפנייה אל המתים ?
יש כאן איזשהו ויכוח. אבל יש אפשרות גם כאן לראות שיש תפישה שהמת נחשב כאלוהים.
בראייה כוללת, יש עוד ביטוי במקרא לכך שיש ניסיון להרחיק את האדם מהמתים כמה שאפשר.

טומאת המת.

זו אבי אבות הטומאה. הטומאה החזקה ביותר. הנוראה ביותר. שמי שנוגע במת צריך לעבור טקסי טיהור, וכן מי שנמצא בתוך מבנה סגור. וכל מה שבאותו המבנה נטמא.

אין טומאה אחרת מקבילה לזה.

מה פתאום ?
יכול להיות שיש כאן ניסיון לנתק את הקשר עד כמה שאפשר עם המת.
ובאמת בהלכה המאוחרת, בתי קברות הם בעייתיים מבחינת טומאתם.

עד היום הנוהג של כוהנים הוא שהם לא נכנסים לכל מקום בבית הקברות.

הרמב"ם בהלכות אבל פרק ד' הלכה ד' אומר כך: (על רקע מה שהיה בתקופתו)
ומציינים (מסמנים) את כל בית הקברות, ובונים נפש (מצבה) על הקבר.
והצדיקים – אין בונים להם נפש על קברותיהם, שדבריהם הם זיכרונם.

הזכר לצדיק זה לא המצבה, אלא הדברים שאמר ועשה.

ומסיים הרמב"ם במשפט מאוד מעניין: ולא יפנה האדם לבקר הקברות. 

הוא אומר שבניית מצבה על קברי צדיקים זה יהווה למקום לעליה לקבר, וזה מזכיר את הבעייתיות של מציאת תחליף לה'.

הרמב"ם לא הצליח בהלכה שניסה להנהיג, אף זה משקף את החשש מפני הפנייה לעולם המתים.

יש כאלה שאומרים שהתורה העלימה את קבורתו של משה בגלל הסיבה הזו.

תחיית המתים

אחת האמונות היותר מפורסמות, שהפכו להיות עיקר היהדות היא הרעיון של תחיית המתים.
בצורתה הראשונים ובהמשכה העממית, מדברת תחיית המתים על תחייה של גופות.
בתורה תחיית המתים לא נמצאת.

עבור חז"ל זה היה עניין מאוד בסיסי. 

ניסו למצוא ראיות מהתורה לתחיית המתים. כולם דרשניות.

שמות ט"ו א': "אז ישיר משה ובנ"י את השירה הזאת..."

אמרו כך: אז ישיר – רמז לתחיית המתים מהתורה. ישיר ולא שר. הם ישירו לעתיד לבוא – כשיקומו לתחייה.

הבעיה היא שהעברית של חז"ל איננה העברית המקראית.

בעברית המקראית אין הבחנה בין זמנים. אין מוקדם ומאוחר בתורה.

כל הזמנים יכולים להיות מצוינים בכל לשון זמן שהיא.

במקרא המילה 'אז' מצריכה אחריה לשון עתיד. ככה זה.
ראייה אחרת של חז"ל. אבל ככל שראיית חז"ל דחוקה יותר מראה שאין ראייה.

דברים ל"א ט"ז: "הנך שוכב עם אבותיך, וקם עם זה וזנה אחרי... "

ה' מגלה למשה שאחרי שהוא ימות העם יסור מאחריו.

חז"ל דורשים את הפס' הזה: "הנך שוכב עם אבותיך וקם". אתה תקום. תחיית המתים.

הרעיון של תחיית המתים נמצא במפורש לגמרי רק בספר האחרון של המקרא.

ברעיון של תחיית המתים יש 2 נקודות:

1. קבוצה גדולה של אנשים תקום לתחייה.

2. החיים השניים הללו יהיו לנצח.

זה נמצא בספר דניאל בפרק האחרון – פרק י"ב.
דניאל לפי המחקר המודרני, לפחות החלק השני הוא מאמצע המאה ה-2 לפנה"ס – לפני החשמונאים.

פס' ב': "ורבים מישני אדמת עפר יקיצו (כמו אצל איוב – המתים ישנים, אלה לחיי עולם לנצח, ואלה לחרבות לדיראון עולם".

חלק יקומו לחיי נצח, וחלק לדראון עולם.

זה המקור הברור כמעט היחיד בתנ"ך לרעיון תחיית המתים.

וזה פורץ כנראה בבית שני, כמו שהרעיון של העולם הבא פורץ בבית שני, וכנראה שמאותה הסיבה:

הסבל של הצדיקים בעולם הזה לא נותן שום הסבר, ולכן נוצר הרעיון של שכר ועונש בשלב אחר של האדם.

יש מקור נוסף:

חזון העצמות היבשות

יחזקאל ל"ז מדבר על תחיית המתים של ישראל.

השאלה היא האם זו תחיית מתים ממש, או שיש מטאפורה.

חזון העצמות היבשות הוא תגובה למה שמרגישים וחשים הגולים של חורבן בית ראשון לבבל.

פס' י"א: "העצמות האלה – כל בית ישראל המה. הנה אומרים יבשו עצמותינו ואבדה תקוותנו נגזרנו לנו".

הגולים מדמים את עצמם למתים. לעצמות יבשות, כיוון שאינם רואים כל תקווה של חזרה לארץ.

איך מעודדים את הגולים ?

האם זה שיגידו שעוד 2000 שנה יחזרו לא"י ?

ההיגיון אומר שזה לא יעודד אותם, וכל דבריו הם מטאפורה שבאים לעודד את הגולים בדורו שיש להם תקווה, והם עתידים לחזור לארץ, והגלות היא כמו קבר שהם יקומו ממנו.

לא נראה שמדובר בתחיית מתים במשמעות המודרנית.

יש תחיית מתים, אבל של בודדים. אליהו ואלישע החיו אדם אחד, אבל לתקופה מוגבלת. זה לא חיי נצח.

הרעיון של תחיית מתים לחיי נצח הוא לא רעיון מוחשי במיוחד.
