[image: image1.jpg]=1
YN '“)(5 v

AZN QNS YR




ת"ד 6386 הוד השרון פקס: 09-7409139 נייד: 054-2265695 hadaslaor@gmail.com  www.hadasloar.co.il 


שנאה במקרא 
הדס לאור אשור
 2006

מבוא
"הרי זה מצווה לשונאו"?!
חז"ל, וכן ראשונים ואחרונים, כמו גם אנשי הלכה מודרנים, התחבטו בשאלה כיצד לפרש את הפסוק בויקרא יט 17: "לא תשנא את אחיך בלבבך, הוכח תוכיח אותו, פן תשא עליו חטא". הדעות מגוונות, ועל מנת לפתוח בגירוי מעניין, אביא כבר עכשיו את דברי הרמב"ם בהלכות רוצח, יג: 
"והיאך יהיה לישראל שונא מישראל? והכתוב אומר "לא תשנא את אחיך, בלבבך". אמרו חכמים, כגון שראהו לבדו שעבר עבירה, והתרה בו ולא חזר--הרי זה מצווה לשונאו, עד שיעשה תשובה ויחזור מרשעו." 
· האם אפשר למצוא במקרא בסיס או השראה לגישה הדוגלת במצווה לשנוא אדם, הייתכן ש-שנאה תיחשב מצווה? 
· אם כן – מהו הבסיס הזה, מהו זרע הפורענות שהלך וצמח בהלכות מאוחרות המחייבות את השנאה לגוי, לאפיקורס ול'אחרים' נוספים, והמתקיימות עד ימינו אנו? 
· ואם לא – מה כן נאמר בתנ"ך בנושא השנאה? מה פירוש המושג שנאה בתנ"ך?
 

מופעי ש.נ.א בתנ"ך

השורש ש.נ.א מופיע במקרא למעלה מ-100 פעמים: 

12 פעמים בתורה

20 פעמים בדברים עד סוף מלכים

15 פעמים בספרי הנביאים

54 פעמים בספרות החכמה, רובם במשלי

וזאת מבלי לקחת בחשבון את המילים הנרדפות: איבה, משטמה, שטנה ואולי עוד.

ההקשרים בהם מופיע השורש ש.נ.א במקרא הם מגוונים מאוד, עד כי בהחלט אפשר לדבר על 'מוטיב השנאה במקרא':

שנאה קיימת בתוך המשפחה המקראית: מתוארת אישה שנואה לעומת אישה אהובה: לאה ורחל, שמשון ונשותיו; שנאה נתפסת כבסיס לגירושין ולחוקי הגירושין: דברים, פרקים כב, כד; 
שנאה בין אחים היא מוטיב מקדם עלילה בסיפור המקראי: יוסף ואחיו, אמנון, תמר ואבשלום; שנאה ואהבה מתערבבים זה בזה באופן דרמטי ביחסי דוד ואבשלום. הסופר המקראי עושה שימוש בשורש זה גם במסגרת ניסוח ערכי המשפחה הטובים, כמו "חושׂך שבטו שונא בנו" (משלי יג 24) ועוד, ויש לשים לב לפירושים המגוונים לפסוק זה.
 

שנאה מופיעה במקרא גם בהקשרים פוליטיים, כחלק מסכסוך בין מחנות או בין עמים; שונאים הוא כינוי לאויבים פוליטיים או לכובש זר; שנאה משולבת בביטויים אודות היחס הקשה של הכובש לנכבש; והצדיק של ספרות החוכמה קובל על שונאי החינם הסובבים אותו בדברי שנאה, על לא עוול בכפו, בהיותם שונאי שלום. שנאת האויבים לעם ישראל מוצגת כתוצאה של הכוונה אלוהית, אם על מנת להושיעו מיד שונאיו ולהדגיש עליונותו עליהם ואם על מנת להעניש את העם כשמלאה סאת עוונו.

ואכן, שימוש נרחב בשורש ש.נ.א משמש במקרא לתיאור השנאה האלוהית: השנאה מאפיינת את היחסים בין אלוהים לבין עמים אחרים ופולחניהם, או בין אלוהים לבין עמו, כשזה אינו הולך בדרכי ה'. השנאה מיוחסת לאלוהים גם בכל הקשור לשנאת התנהגויות אנושיות פסולות בין אדם לחברו.

ואכן, שימוש רווח במושג השנאה קיים במידה רבה ובאופן מורכב ונתון לפרשנות רב-גונית בכל הקשור לתחום המרתק של המוסר החברתי.  

מאחר שתקצר היריעה מלהתייחס לכל המופעים המגוונים הללו של מושג השנאה, אתרכז בשני התחומים האחרונים שציינתי. 

תחומים אלה – המוסר החברתי והמוסר האלוהי בראי המקרא – אמנם אינם כל-כך מובחנים, כפי שעלול להשתמע מהניסוח – אבל הם בעלי רלוונטיות גבוהה לתפיסות המוסר המודרני ולשאלות המעסיקות רבים מאתנו בחיי היומיום. 

במהלך הדורות ניתנו לחלק מן הפסוקים בתחומים אלה פירושים שונים זה מזה – לפעמים שונים באופן קיצוני. הפירושים הללו לסוגיית השנאה משקפים דיון מוסרי נוקב ומתמשך, ונודעות להם השפעות מרחיקות לכת על היחסים החברתיים והפוליטיים בחברה הרב-תרבותית שאנו חיים בה היום.

 נושאים שלא ארחיב אודותם במאמר זה:
1. כִּי גְדוֹלָה הַשִּׂנְאָה אֲשֶׁר שְׂנֵאָהּ : שנאה בתוך המשפחה המקראית

מה הופך אשת איש לשנואה בעיניו? 

באילו נסיבות הופכת האהובה לשנואה?

כיצד מוגנות זכויותיה של אישה שנואה?

לְאַהֲבָה אֶת-שֹׂנְאֶיךָ וְלִשְׂנֹא אֶת-אֹהֲבֶיךָ – שנאה ואהבה ביחסי הורים ובנים;
שילוב מושג השנאה בניסוח ערכי משפחה.
2. וְרָדוּ בָכֶם שֹׂנְאֵיכֶם - שנאה על רקע פוליטי או סכסוך בין מחנות ועמים
יצחק לאבימלך: מַדּוּעַ בָּאתֶם אֵלָי; וְאַתֶּם שְׂנֵאתֶם אֹתִי;
יפתח לזקני גלעד: הֲלֹא אַתֶּם שְׂנֵאתֶם אוֹתִי ...; וּמַדּוּעַ בָּאתֶם אֵלַי. מה פשר הדמיון בין הביטויים?

מה הקשר בין שנאה להרחקה או התרחקות פיזית בין אנשים/עמים?

אלוהים משניא ואלוהים מציל – מוטיב השנאה כמכשיר חינוכי בידי ה'.

הנושאים הללו זכו להרחבה במאמר אחר פרי עטי, והמתעניינים מוזמנים ליצור קשר. 

נושאים מרכזיים במאמר זה:
חלק ראשון: "לא תשנא את אחיך בלבבך": שנאה ומוסר חברתי במקרא
· מה שונא מנהיג טוב?

· מדוע השנאה בכלל וה'שנאה שבלב' בפרט היא מסוכנת? איזה חטא ועונש היא נושאת בקרבה? אילו קווים אדומים נקבעו ביחסים בין שונאים?

· מה עומד מאחורי "העיוורים והפסחים שנואי נפש דוד"? אופציות פרשניות

· מיהו "אחיך", שאתה מצווה לא לשונאו? את מי, אם בכלל, מותר לשנוא או חובה לשנוא?

חלק שני: אֹהֲבֵי יְהוָה, שִׂנְאוּ-רָע: שנאה ומוסר אלוהי במקרא
· את מי ואת מה אלוהים שונא?

· מיהם שונאיו של אלוהים? מה גומל אלוהים לשונאיו?

· האם ההולך בדרכי ה' מחויב לשנוא? את מה? ואולי את מי?

סיכום – מה בין שנאת המעשה הרע לבין שנאת עושה הרע? מיהו "הרשע" בכל דור ודור והאם מצווה לשונאו?
חלק ראשון: "לא תשנא את אחיך בלבבך" –

שנאה ומוסר חברתי

לתפיסתם של רבים, איכותה המוסרית של חברה משתקפת באיכות מנהיגיה. גם המקרא נותן לכך ביטוי. השורש ש.נ.א מופיע בו במסגרת תביעה מוסרית ממנהיגים. 

נביא להלן מבחר דוגמאות מאלפות:
1. מנהיג טוב מחויב לשנוא מעשים פסולים מבחינה מוסרית: 

שמות יח 21: במסגרת עצתו הנבונה של יתרו למשה על התכונות הנדרשות משופטים:

כ וְהִזְהַרְתָּה אֶתְהֶם, אֶת-הַחֻקִּים וְאֶת-הַתּוֹרֹת; וְהוֹדַעְתָּ לָהֶם, אֶת-הַדֶּרֶךְ יֵלְכוּ בָהּ, וְאֶת-הַמַּעֲשֶׂה, אֲשֶׁר יַעֲשׂוּן. כא וְאַתָּה תֶחֱזֶה מִכָּל-הָעָם אַנְשֵׁי-חַיִל יִרְאֵי אֱלֹהִים, אַנְשֵׁי אֱמֶת--שֹׂנְאֵי בָצַע; וְשַׂמְתָּ עֲלֵהֶם, שָׂרֵי אֲלָפִים שָׂרֵי מֵאוֹת, שָׂרֵי חֲמִשִּׁים, וְשָׂרֵי עֲשָׂרֹת.

תהילים מה 8: המזמור הוא שיר הלל למלך (השערות: שלמה או אחאב או ירובעם השני או יהורם בן יהושפט) לרגל חתונתו עם אישה נכריה. התכונות הנדרשות ממלך:
אָהַבְתָּ צֶּדֶק, וַתִּשְׂנָא-רֶשַׁע: עַל-כֵּן מְשָׁחֲךָ אֱלֹהִים אֱלֹהֶיךָ, שֶׁמֶן שָׂשׂוֹן מֵחֲבֵרֶךָ.
תהלים קא 3: ניתן להתפרש כדבר המלך (דוד או חזקיהו?). העקרונות המוסריים הנעלים של שלטון המלך, לתפיסתו.

לֹא-אָשִׁית לְנֶגֶד עֵינַי דְּבַר-בְּלִיָּעַל: עֲשֹׂה-סֵטִים שָׂנֵאתִי; לֹא יִדְבַּק בִּי. [סטים=סוררים, עוזבי הדרך הטובה]
איוב לד 17:
[אליהוא לאיוב בטענה של היקש לוגי]: הַאַף שׂוֹנֵא מִשְׁפָּט יַחֲבוֹשׁ ?!; וְאִם-צַדִּיק כַּבִּיר תַּרְשִׁיעַ?!.  
[ כפי שלא יעלה על הדעת, ששונא משפט יחבוש כס מלכות, ימשול בעם, כך לא יתכן שה' ("צדיק כביר") יימַצא נוהג ברֶשע ובעריצות].
משלי טו 27: עֹכֵר בֵּיתוֹ בּוֹצֵעַ בָּצַע; וְשׂוֹנֵא מַתָּנֹת יִחְיֶה. 








[השופטים או המנהיגים באשר הם צריכים להימנע מלקחת שוחד מכל סוג שהוא, גם מה שעשוי להיחשב בתמימות כמתנה, כמו גם - .] 
משלי כח 16: נָגִיד--חֲסַר תְּבוּנוֹת, וְרַב מַעֲשַׁקּוֹת; שנאי (שֹׂנֵא) בֶצַע יַאֲרִיךְ יָמִים. 
2. אם המנהיגים אינם הולכים בדרך הישר מבחינת המוסר החברתי, אלוהים יפנה שנאתו אל כל הנותנים בהם אמון: 
הושע ט 15: "כל רעתם בגלגל, כי שם שנאתים על רוע מעלליהם, מביתי אגרשם, לא אוסף אהבתם, כל שריהם סוררים."

3. ובגישה אופיינית לספרות הנביאים, מנהיגים נבחנים במוסר החברתי ולא בפולחן (בניית בניינים). על כן – מנהיגים שונאי הטוב החוטאים בחטאים חברתיים יביאו לחורבן:
מיכה ג: במסגרת נבואת תוכחה על חטאים חברתיים וחורבן שיבוא בעקבותיהם: 

פס' 1: ואומר שמעו נא ראשי יעקב וקציני בית ישראל, הלוא לכם לדעת את המשפט;

פס' 2: שֹׂנְאֵי טוֹב, וְאֹהֲבֵי רעה; גֹּזְלֵי עוֹרָם מֵעֲלֵיהֶם, וּשְׁאֵרָם מֵעַל עַצְמוֹתָם;

פס' 10: בונה ציון בדמים וירושלים בעוולה; 

פס' 12 החותם את הפרק: לכן בגללכם ציון שדה תחרש וירושלים עיין תהיה והר הבית לבמות יער;
עד כאן לגבי מנהיגים ונושאי משרות רמות. 

ומה באשר ל'סתם עמך ישראל'? ובכן, גם כלפיהם מופנות תביעותיו המוסריות הבלתי מתפשרות של הסופר המקראי. הוא קובע קווים אדומים וכללים מחייבים ביחסים בין שונאים (שכֵן, עמית, מכר). מה מותר ומה אסור לעשות, מה חובה לעשות, ממה חובה להימנע, איך לנהוג כלפי עמית שנוא במקרים שונים?
נציג מבחר דוגמאות מייצגות לגישה המקראית בשאלות אלה. 
1. השנאה בחברה האנושית כל-כך מסוכנת, על כן יש לעשות הכל כדי למתן אותה, ולפעול למען זאת בשכל, גם בניגוד לרגש הטבעי ביחסים בין שונאים:

שמות כג: 

פסוק 4-1: לֹא תִשָּׂא שֵׁמַע שָׁוְא; אַל-תָּשֶׁת יָדְךָ עִם-רָשָׁע, לִהְיֹת עֵד חָמָס. ב לֹא-תִהְיֶה אַחֲרֵי-רַבִּים, לְרָעֹת; וְלֹא-תַעֲנֶה עַל-רִב, לִנְטֹת אַחֲרֵי רַבִּים--לְהַטֹּת. ג וְדָל, לֹא תֶהְדַּר בְּרִיבוֹ. 
ד כִּי תִפְגַּע שׁוֹר אֹיִבְךָ, אוֹ חֲמֹרוֹ--תֹּעֶה: הָשֵׁב תְּשִׁיבֶנּוּ, לוֹ. 
פסוק 5: כִּי-תִרְאֶה חֲמוֹר שֹׂנַאֲךָ, רֹבֵץ תַּחַת מַשָּׂאוֹ, וְחָדַלְתָּ מֵעֲזֹב לוֹ; עָזֹב תַּעֲזֹב עִמּוֹ. 

2. ספרות החוכמה מדגישה אף היא את חוכמת החיים הזו, שלא ללַבּות שנאה בחברה הכללית בה אנו חיים:

משלי כה 21: אִם-רָעֵב שֹׂנַאֲךָ, הַאֲכִלֵהוּ לָחֶם; וְאִם-צָמֵא, הַשְׁקֵהוּ מָיִם. [השוו: חמור שונאך...]
3. ספרות החוכמה תופסת את השנאה כקלה להתעורר, ועל כן היא מזהירה מפני התנהגות מעוררת שנאה, לא רק בין שונאים אלא גם בין רֵעים, בחיי היום-יום:  

משלי כה 17: הֹקַר רַגְלְךָ מִבֵּית רֵעֶךָ: פֶּן-יִשְׂבָּעֲךָ וּשְׂנֵאֶךָ. 
4. ואולם, אחד הפסוקים המורכבים ביותר הדנים בשנאה בין אנשים בחיי היום-יום הוא זה העוסק בשנאה שבלב: 

ויקרא יט 17: 

טו לֹא-תַעֲשׂוּ עָוֶל בַּמִּשְׁפָּט--לֹא-תִשָּׂא פְנֵי-דָל וְלֹא תֶהְדַּר פְּנֵי גָדוֹל: בְּצֶדֶק תִּשְׁפֹּט עֲמִיתֶךָ. טז לֹא-תֵלֵךְ רָכִיל בְּעַמֶּיךָ, לֹא תַעֲמֹד עַל-דַּם רֵעֶךָ: אֲנִי יְהוָה. יז לֹא-תִשְׂנָא אֶת-אָחִיךָ בִּלְבָבֶךָ; הוֹכֵחַ תּוֹכִיחַ אֶת-עֲמִיתֶךָ, וְלֹא-תִשָּׂא עָלָיו חֵטְא. יח לֹא-תִקֹּם וְלֹא-תִטֹּר אֶת-בְּנֵי עַמֶּךָ, וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּמוֹךָ:
מן הפסוק עולה כי שנאה שבלב מובילה לחטא. [ואם תרצו חידוד לשוני: שנאה בעברית היא SIN באנגלית].

השנאה מוצגת כמצב רגשי, והכתוב אינו מתעכב על הסיבה לה.

"הוכח תוכיח" - חובה לנקוט צעדים מסוימים – ופירושים שונים ניתנו למושג התוכחה - כדי לסלק רגש פסול זה, כי הוא מחטיא את השונא. האדם מצווה לאהוב את רעהו ולא לשונאו, אפילו מדובר רק ברגש פנימי ולא במעשה-שנאה.

4-א. מה פסול בשנאה שבלב?

סופר משלי מדגים כי שנאה שבלב מובילה לחטא הצביעות, והצביעות כשלעצמה היא מסוכנת הן לצבוּעַ והן לעמיתו. 

הדבר מודגם יפה במשלי כו – בו מתאר החכם את הכסילים (ה"רשעים"), אופיַם, דרכיהם והיחס הראוי אליהם:

בפרק זה מובאת סדרת משלים שעניינם צביעות, והם משתמשים במוטיב השנאה הנסתרת בלב.
פסוק כג: כסף סיגים מצופה על חָרֶשֹ; שפתים דולקים ולב רע. 
[כמו שכלי פשוט מצופה כסף, כדי להטעות, כך שפתים מביעות כביכול אהבה, אבל הלב מלא שנאה]

פסוק כד: בִּשְׂפָתָו יִנָּכֵר שׂוֹנֵא; וּבְקִרְבּוֹ יָשִׁית מִרְמָה. 
[השונא מדבר בידידות, כדי להסתיר את שנאתו, חושב בלבו איך לרמות את שנוא נפשו] 
פסוק כה: כי יחנן קולו, אל תאמן בו; כי שֶבַע תועבות בלבו  [השווה משלי ו 16:
"שש הנה שנא ה'

ושבע תועבות נפשו". 
הרשע מדבר בקול רך ונעים, 
אך בלבו מחשבות רעות].

פסוק כו: תִּכַּסֶה שִנאה בְּמַשָאוֹן; תִּגָּלֶה רעתו בְקָהָל.
[זו דרכה של השנאה, שהיא מתכסה במסווה שקר וחנופה. אך סופה להתגלות.] 
פסוק כז: כורה שחת בה יִפֹּל; וגולל אבן אליו תשוב.
[סופו של השונא המתנכר, שתקרה לו הרעה שתכנן לרעהו] 
פסוק כח: לְשׁוֹן-שֶׁקֶר יִשְׂנָא דַכָּיו; וּפֶה חָלָק יַעֲשֶׂה מִדְחֶה. 
משל זה חותם את משלי הצביעות: בעל לשון השקר שונא את אלה שהוא רוצה לדכא. מקור חלקת השפתיים היא אפוא השנאה הכמוסה בלב, ומכאן הסכנה הצפויה ממנה: פה המדבר חלקות הוא כמו מוקש, מכשול, הבא לדחות עבור השומע את הבנת כוונתו האמיתית. על כן יש להיזהר מפניו.]
אפשר להוסיף לכל אלה גם פסוק נוסף ממשלי, באותה רוח:

משלי כז 6:  נֶאֱמָנִים פִּצְעֵי אוֹהֵב; וְנַעְתָּרוֹת נְשִׁיקוֹת שׂוֹנֵא. 
[ביקורת הבאה מאהבה מתקבלת ברצון, אך ביטויים חיצוניים לאהבה, 
הבאים מידי אדם המעמיד פני אוהב ולמעשה 
הוא שונא, הם דבר בלתי נעים, מוגזם, 
הגורם לטורח. ויש מפרשים: 
"ונעתרות" מיסוד ערבי במובן בגידה ורמאות].
שנאה שבלב היא אפוא פסולה בעיני ה' ושנואה עליו. הדבר מתברר גם מתוך השוואה לפסוקים אחרים במקרא הנוגעים באותה הסוגיה: 
זכריה ח 17: 


[במסגרת נבואת נחמה, מונה הנביא תנאים לתשובה ולתקומה: "ובאו עמים רבים וגויים עצומים לבקש את ה' צבאות בירושלים..." (פס' 22)]

וְאִישׁ אֶת-רָעַת רֵעֵהוּ אַל-תַּחְשְׁבוּ בִּלְבַבְכֶם, וּשְׁבֻעַת שֶׁקֶר אַל-תֶּאֱהָבוּ: כִּי אֶת-כָּל-אֵלֶּה אֲשֶׁר שָׂנֵאתִי, נְאֻם-יְהוָה. 
גם משלי ו 18, מציין את "לב חורש מחשבות אוון" - בין שבע המידות שמונה המשורר כשנואות ביותר על ה' [16: "שש הנה שנא ה' ושבע תועבות נפשו"].

שלושת הפסוקים עומדים בזיקה לשונית לדברים ו 6-5:

"ואהבת את ה' אלוהיך בכל לבבך ... והיו הדברים האלה, אשר אנוכי מצווך היום, על לבבך"

הלב נתפש במקרא כמקום שבו מונחת האמת. מעשיו הטובים של האדם הם טובים כל עוד הם יוצאים מתוך הלב, מבוססים על תורת ה' שנחקקה בלב. על כן לא ראוי שהשנאה תשכון בלב, ובכל מקרה סופה להיגלות. אלוהים, בהיותו "בוחן כליות ולב", רואה גם אל תוך נבכי נפשו של האדם, ולכן אין טעם להעמיד פנים ולהסתיר בלב רגשות רעים.  

4-ב. איך להרחיק שנאה שבלב?

כפי שכבר אמרנו בפתח המאמר, זכה הפסוק: ויקרא יט 17 - לדיונים נרחבים במחקר המודרני, וביניהם קוגל; מילון תיאולוגי; מילגרום; ואן וולד.
קוגל מדגיש כי החובה להיפטר מהשנאה באמצעות "הוכח תוכיח" היא ערך חברתי ראשון במעלה, שיש לו הדים בכל תרבויות המזרח הקדום ובכתבים המאוחרים למקרא.

קוגל במאמרו תופס את ויקרא יט בכלל ואת פס' 17 בפרט באופן מאוד דידקטי. הוא דן במשמעות המוסרית של הפסוק – ולא במשמעות ההלכתית שלו, שהיא זו שהעסיקה פרשנים הלכתיים מחז"ל דרך פרשני ימי הביניים והרמב"ם בראשם, ועד רבנים ופוסקי הלכה בימינו. 

בעוד האחרונים חיפשו בפסוק הנחיות לגבי היחס המתחייב לקבוצות אנושיות שונות מהם (עבדים, חוטאים מכלל ישראל – תינוקות שנישבו - גויים, אפיקורסים) – 

הרי שקוגל מוצא בו בעיקר מגמה חינוכית של היחיד. הוא רואה בפסוק עוד דוגמא מאלפת לתבונה האנושית הגלומה בכתבי הקודש של עם ישראל. 
להבדיל מן הפרשנים המסורתיים, שישבו על המדוכה כדי להסביר את ההבדל בין "אחיך" ל"עמיתך" ל"רעך" – וזאת כדי לפסוק כהלכה את מי אסור לשנוא, את מי מותר לשנוא, ואת מי חובה לשנוא - הרי שקוגל כמו פרשנים מודרנים אחרים סבור שיש לתפוס מילים אלה כנרדפות, שכן מה שחשוב בפסוק זה הוא מטרתו – השנאה כשלעצמה פסולה - אל תיתן לה לבעבע בך; אם מישהו עשה משהו כדי לעורר שנאה זו – אל תיתן לזה לגרום לך לחטוא כנגדו בחטא הצביעות. 

על-פי גישה זו של קוגל, שנאה שבלב, שלא מבררים את סיבותיה ושאולי אין מאחוריה סיבה רציונלית, עשויה להוביל אפוא למעשים בעייתיים מבחינת מוסר חברתי, למשל: מניעת זכויות מסוימות מאנשים דחויים חברתית: נכים ומוגבלים, עניים, למשל. 

על כן מביא המקרא – במיוחד בקובץ החוקים שב-ויקרא יז עד כב – שורה של צווים המכוונים להגנה על חסרי הישע והחלשים בחברה, המועדים לשנאתו של הזולת, למשל: ויקרא יט 14: "לא תקלל חרש ולפני עיוור לא תתן מכשול ויראת מאלוהיך אני ה'." לדעת מילגרום, בפירושו לקובץ החוקים בויקרא יז-כב: חרש ועיוור הם סמל לכל חסרי הישע; קללה ומכשול הם סמל לכל פגיעה שהיא. 
   
5. בין שנאה שבלב למעשים של שנאה: דיון בשמואל ב, ה-8 

על רקע זה נתייחס בקצרה לפסוק, שהוא סתום במידה מסוימת: שמואל ב פרק ה 8 מציג עובדה המיוחסת לדוד, לאחר נצחונו על היבוסי וכיבוש המצודה מידו. היבוסים ניסו להשפיל את דוד בטענה כי הוא לעולם לא יוכל לגבור עליהם ולכבוש את המצודה, עד כי אין צורך בחיילים מולו ואפשר להסתפק בפסחים ועיוורים. דוד בכל זאת כבש את המצודה, ואז נאמר:   

וַיֹּאמֶר דָּוִד בַּיּוֹם הַהוּא, כָּל-מַכֵּה יְבֻסִי וְיִגַּע בַּצִּנּוֹר [כנראה מגדל המצודה. לא מבואר מה יקרה לו], וְאֶת-הַפִּסְחִים וְאֶת-הַעִוְרִים, שנאו (שְׂנוּאֵי) נֶפֶשׁ דָּוִד [לא מבואר מה ההנחיה לגביהם] ; עַל-כֵּן, יֹאמְרוּ, עִוֵּר וּפִסֵּחַ, לֹא יָבוֹא אֶל-הַבָּיִת.

הפסוק סתום גם כי לא נאמר מדוע שונא דוד כל כך את העיוורים והפסחים ומונע מהם זכות מסוימת של ביאה אל הבית בירושלים. פרשנויות שונות מעלות מן ההקשר, כי הדבר הוא לזכר הניצחון שניצח, למרות ההשפלה שניסו לנהוג כלפיו ופירושים אחרים מציינים כי הכוונה בכלל לאלילים, לפסלי אבן, שהם כמו עיוורים ופסחים.

כך או כך, נשאלת השאלה: איזה קשר רואה המקרא בין שנאה לבין נכים, חלשים או חסרי ישע?

5-א. שנאה שבלב בזיקה לחסרי ישע

כפי שמראה מילגרום, צווים רבים בויקרא מחייבים את הגנתם ואת ההימנעות מניצולם של חסרי הישע, וזאת באופן גורף ומעורר התפעלות מבחינת התפיסה המוסרית המתקדמת והייחודית הגלומה בהם. 

אולם בשני מקורות – מלאכי ותהילים, מוצגים בעלי מום בהקשר דתי שלילי: 
האחד מתייחס לקורבן, בעל חיים פגום והשני מתייחס לאנשים, תוך שימוש בשורש ש.נ.א.

1. מלאכי  א 8: מן הפסוק עולה כי גם ה' מוצא פסול בעיוורים ופסחים, כשמדובר בבעלי חיים קרבנות למזבח: קובלנת הנביא באירוניה: "וכי תגישון עיוור לזבוח – אין רע, וכי תגישו פיסח וחולה – אין רע, הקריבהו נא לפחתך [השליט הפרסי בארץ?], הירצך או הישא פניך?! אמר ה' צבאות".

2. תהלים קיט פסוק קיג: סֵעֲפִים שָׂנֵאתִי; וְתוֹרָתְךָ אָהָבְתִּי. סעפים=אנשי תהפוכות, הפוסחים על שתי הסעיפים, להבדיל מתמימים, ישרי דרך הדבקים בה'. אבל פירוש נוסף לסעפים גורס: צורת רבים של סֵעֵף במשקל פִּעל המשמש לתיאור בעלי מומים גופניים: חרש אילם, עיוור – ואלה מוצגים כאן כשנואים על ידי המאמין הדבק באלוהי ישראל!
5-ב. שנאה שבלב כביטוי לחֶסֶר אהבה

אפשר גם ששנאתו של דוד לחסרי הישע באותו פסוק מעורפל יכולה להישפט לקוּלא, שנאה במובן של חֶסֶר אהבה. 

משלי מעלה כי זוהי דרכו של עולם, החלשים – עניים, במקרה של משלי - אינם אהובים, כפי שמעלים הפסוקים הבאים:

משלי יד 20: גַּם-לְרֵעֵהוּ יִשָּׂנֵא רָשׁ; וְאֹהֲבֵי עָשִׁיר רַבִּים. [=לפי ש"ל גורדון: "יִשנא" כאן מובנו חסר אהבה: הרש אינו אהוב אפילו לרעהו. ואוהבי עשיר רבים – אפילו אלה שאינם רעיו הקרובים].

משלי יט 7:  כָּל אֲחֵי-רָשׁ שְׂנֵאֻהוּ; אַף כִּי מְרֵעֵהוּ, רָחֲקוּ מִמֶּנּוּ [שוב הקשר בין שנאה להתרחקות, כפי שמראה ליפינסקי במילון התיאולוגי]; מְרַדֵּף אֲמָרִים לא- (לוֹ-) הֵמָּה. 
מעניינים בהקשר זה דברי בן סירא (יב, ח-ט): 

"לא יִוָּדע בַּטּוֹבָה אוהב;

ולא יכוסה בְרָעָה שונא.

בטובת איש גם שונא רֵעַ;

וברעתו גם רֵעַ בּוֹדֵד [=יִפָּרֵד].
לסיכום סוגיית שנאת דוד לעיוורים ולפסחים – ייתכן ששנאתו של דוד לבעלי מום אינה פסולה מבחינה תיאולוגית ואינה נשפטת לחומרה; ומצד שני, ייתכן גם שזהו עוד אחד מכשלי אופיו של המלך, שהשליך מעלבונו האישי אל מדיניות גורפת העולבת במוגבלים לדורות, על לא עוול בכפם. 

5-ג. שנאה גלויה 
נביא דוגמא נוספת לרגש השנאה, אולם הפעם אין הסיבה לשנאה מוצפנת בלב, אלא היא מוסברת היטב, גלויה ואנושית מאוד:

מלכים א פרק כב [מות אחאב במלחמה על ארם, כי שמע לנביאי השקר. אחרי הפרק על פרשת נבות היזרעאלי]
 פסוק ח: וַיֹּאמֶר מֶלֶךְ-יִשְׂרָאֵל [אחאב] אֶל-יְהוֹשָׁפָט [מלך יהודה] עוֹד אִישׁ-אֶחָד לִדְרֹשׁ אֶת-יְהוָה מֵאֹתוֹ וַאֲנִי שְׂנֵאתִיו, כִּי לֹא-יִתְנַבֵּא עָלַי טוֹב כִּי אִם-רָע--מִיכָיְהוּ, בֶּן-יִמְלָה; 
אף על פי כן – למרות גילוי הלב, לא ממליץ יהושפט למלך ישראל לשקול שיקולים לא רציונאליים כאלה בבואו לצאת למלחמה: וַיֹּאמֶר יְהוֹשָׁפָט, אַל-יֹאמַר הַמֶּלֶךְ כֵּן. [בן ימלא ניבא אמת: הפסד במלחמה, בניגוד ל-400 נביאי השקר]
בדוגמא זו שוב תופסת השנאה תפקיד שלילי ומביאה רק נזק, כפי שיתברר מסופה של הפרשה: אחאב יפסיד במלחמה.

6. שנאה – על חרבותיה חלל
ספרות החוכמה ממשיכה ומדגימה עד כמה השנאה בין בני אדם פסולה, אך בעיקר – היא מדגימה גם כי עצם השנאה למוסר, לדרך הישר מביאה לחורבן אישי או לאומי.

משלי ה: פרק המוקדש לסכנות שבהתפתות לאישה זרה והמדבר בשבח חיי הנישואין. כשיבין הנואף לאן הידרדר בעקבות האישה הזרה, יאמר:
פסוק 12: וְאָמַרְתּ: אֵיךְ שָׂנֵאתִי מוּסָר; וְתוֹכַחַת נָאַץ לִבִּי. 

כמובן שה"זרה" יכולה להתפרש כאלגוריה לתרבות זרה והחורבן האישי כמשל לחורבן לאומי, כפי שמדגים הפסוק מהושע:

הושע פרק ט 7-8 חלק מנבואת תוכחה כלפי העם על חטאיו כלפי אלוהים, תוך שימוש חוזר במושג 'משטמה':
"באו ימי הפקודה, באו ימי השלם, ידעו ישראל. אויל הנביא, משוגע איש הרוח, על רוב עוונך ורבה משטמה; צופה אפרים עם אלוהי נביא, פח יקוש על כל דרכיו, משטמה בבית אלוהיו".

שנאה–"משטמה", היא אפוא ביטוי לזלזול בכל מה שקדוש לה', בין אם הוא בהקשר חברתי או פולחני, והיא חלק מהחטאים המביאים חורבן.
שורת החטאים המתוארים ברוב פסוקי הפרק הם בעלי אופי חברתי, אך 'גולשים' גם לתחום הפולחני, ובכל מקרה הם נתפסים כחטא כלפי אלוהים: "כי זנית מעל אלוהיך... ובאשור טמא יאכלו; לא יסכו לה' יין ולא יערבו לו זבחיהם... לא יבוא בית ה'; מה תעשו ליום מועד וליום חג ה' ... כל רעתם בגלגל" 

שנאה למוסר גוררת בעקבותיה שנאת אלוהים לשונא המוסר:

כִּי-שָׁם שְׂנֵאתִים, עַל רֹעַ מַעַלְלֵיהֶם, מִבֵּיתִי אֲגָרְשֵׁם; (הושע ט פס' 15)
כאן בולט הקשר בין שנאה להרחקה או התרחקות (כמודגש בניתוחו של הערך 'שנאה' במילון התיאולוגי)
. בסיפורי מקרא שונים, תוצאת השנאה היא הרחקה: גבר מרחיק את אשתו השנואה, בעלי ריב או סכסוך מתרחקים גיאוגרפית זה מזה, ובאותה נוסחה - ה' מרחיק את עמו החוטא מעל אדמתו ומביא עליו גלות. 

7. שנאה – מידת הרשעים; אהבה – מידת החכמים
בספרות החוכמה מתפרשת השנאה באופן ברור כ-עוון המאפיין את הרשעים:

תהילים לו 
הקדמה - פס' 2: נאום פשע לרשע בקרב לבי; אין פחד אלוהים לנגד עיניו [המשורר, המייצג את הטוב, יודע ומרגיש בלבו את מה שהפשע, הרע – השטן? – מדבר לרשע. או, לפי חז"ל, אשר קראו: בקרב לבו: הפשע, מקור הרעה, שוכן כבר בלבבו, בנפשו פנימה, ומשם הוא מדבר אליו ומסיתו להרע].

פס' 3: כִּי-הֶחֱלִיק אֵלָיו בְּעֵינָיו; לִמְצֹא עֲו‍ֹנוֹ, לִשְׂנֹא. 

[הפשע מחליק, כלומר: מחניף לרשע בקריצות עיניים, וכוונתו למצוא עוון לו, לרשע. ומהו העוון? לשנוא, להיות מלא שנאה]

משלי כט 10: אַנְשֵׁי דָמִים יִשְׂנְאוּ-תָם; וִישָׁרִים יְבַקְשׁוּ נַפְשׁוֹ [ישרים=אולי רשעים, או: יבקשו נפשו במובן חיובי, יבקשו להתחבר אליו, אל התם]  


[הרע שונא את הטוב. אנשי דמים – כינוי לרשעים מושחתים, 





שאינם נרתעים אפילו מעוון שפיכות דמים, מפנים שנאתם 






אל חפים מפשע.]
מעניין כי למרות שהשנאה היא חלק ממידות הרשעים, המכונים בספרות החוכמה פתאים, כסילים או לצים (משלי ה, משלי ח ועוד) אסור לעשות מעשים שיעוררו אצלם את השנאה. ניסיון "לחנך" את ה"רשע" הוא לא רק חסר תועלת אלא גם מסוכן, כי יביא להתעוררות רגש פסול, שנאה:

משלי ט 7-8: – יֹסֵר לֵץ [המטיף מוסר לקל דעת], לוקח לו קלון; ומוכיח לרשע מוּמוֹ. אַל-תּוֹכַח לֵץ, פֶּן-יִשְׂנָאֶךָּ; הוֹכַח לְחָכָם, וְיֶאֱהָבֶךָּ. 
אנו רואים כאן הצגה של השנאה כהיפוכה של האהבה, ואכן  במקומות רבים במקרא מופיעות השנאה והאהבה בסמיכות תחבירית, לעתים באותו פסוק (יעקב-לאה-רחל; אמנון ותמר, תהילים, תרי עשר ועוד ועוד
). הן מסמנות שתי נקודות קצה על פני קשת הרגשות האנושיים. מעניין להצביע על הבדל ברור בין שתי המידות, מעבר למובן מאליו: אהבה יכולה להתקיים בין בני אדם גם כשיש עימות ביניהם (דוגמת דוד ואבשלום). לעימות סיבות משלו ולאהבה סיבות משלה. אך כשקיימת שנאה – היא לבדה סיבת העימות. לא ריב יוצר שנאה אלא שנאה יוצרת ריב, ועל כן היא כה פסולה:

משלי י 12:
שִׂנְאָה תְּעֹרֵר מְדָנִים; וְעַל כָּל-פְּשָׁעִים תְּכַסֶּה אַהֲבָה. 
8. שנאה במקרי רצח: 'פשעי שנאה' ו'שנאת זרים'
דוגמא נוספת לכך ששנאה היא רגש שלילי ומסוכן והפועלים מתוך שנאה נשפטים לחומרה, מובאת במבחר פסוקים המתייחסים למקרי רצח. הפסוקים מבחינים בין רצח בשגגה, ללא שנאה, לבין רצח בכוונה תחילה, מתוך שנאה. הראשון פחות חמור, הרוצח זכאי להגנה; המקרה השני, רצח מתוך שנאה, הוא פשע המחייב עונש מוות:

במדבר לה 20: 

טז וְאִם-בִּכְלִי בַרְזֶל הִכָּהוּ וַיָּמֹת, רֹצֵחַ הוּא: מוֹת יוּמַת, הָרֹצֵחַ. יז וְאִם בְּאֶבֶן יָד אֲשֶׁר-יָמוּת בָּהּ הִכָּהוּ, וַיָּמֹת--רֹצֵחַ הוּא: מוֹת יוּמַת, הָרֹצֵחַ. יח אוֹ בִּכְלִי עֵץ-יָד אֲשֶׁר-יָמוּת בּוֹ הִכָּהוּ, וַיָּמֹת--רֹצֵחַ הוּא: מוֹת יוּמַת, הָרֹצֵחַ. יט גֹּאֵל הַדָּם, הוּא יָמִית אֶת-הָרֹצֵחַ: בְּפִגְעוֹ-בוֹ, הוּא יְמִתֶנּוּ. כ וְאִם-בְּשִׂנְאָה, יֶהְדֳּפֶנּוּ, אוֹ-הִשְׁלִיךְ עָלָיו בִּצְדִיָּה, וַיָּמֹת. כא אוֹ בְאֵיבָה הִכָּהוּ בְיָדוֹ, וַיָּמֹת--מוֹת-יוּמַת הַמַּכֶּה, רֹצֵחַ הוּא: 
דברים פרק ד : 
 פסוק מב: לָנֻס שָׁמָּה רוֹצֵחַ, אֲשֶׁר יִרְצַח אֶת-רֵעֵהוּ בִּבְלִי-דַעַת, וְהוּא לֹא-שֹׂנֵא לוֹ, מִתְּמֹל שִׁלְשֹׁם; וְנָס, אֶל-אַחַת מִן-הֶעָרִים הָאֵל--וָחָי. 
דברים פרק יט 
 פסוק ד: וְזֶה דְּבַר הָרֹצֵחַ, אֲשֶׁר-יָנוּס שָׁמָּה וָחָי: אֲשֶׁר יַכֶּה אֶת-רֵעֵהוּ בִּבְלִי-דַעַת, וְהוּא לֹא-שֹׂנֵא לוֹ מִתְּמֹל שִׁלְשֹׁם. 
 פסוק ו: פֶּן-יִרְדֹּף גֹּאֵל הַדָּם אַחֲרֵי הָרֹצֵחַ, כִּי-יֵחַם לְבָבוֹ, וְהִשִּׂיגוֹ כִּי-יִרְבֶּה הַדֶּרֶךְ, וְהִכָּהוּ נָפֶשׁ; וְלוֹ, אֵין מִשְׁפַּט-מָוֶת, כִּי לֹא שֹׂנֵא הוּא לוֹ, מִתְּמוֹל שִׁלְשׁוֹם. 
 פסוק יא: וְכִי-יִהְיֶה אִישׁ, שֹׂנֵא לְרֵעֵהוּ, וְאָרַב לוֹ וְקָם עָלָיו, וְהִכָּהוּ נֶפֶשׁ וָמֵת; וְנָס, אֶל-אַחַת הֶעָרִים הָאֵל. 
יהושע פרק כ : 
 פסוק ה: וְכִי יִרְדֹּף גֹּאֵל הַדָּם, אַחֲרָיו, וְלֹא-יַסְגִּרוּ אֶת-הָרֹצֵחַ, בְּיָדוֹ: כִּי בִבְלִי-דַעַת הִכָּה אֶת-רֵעֵהוּ, וְלֹא-שֹׂנֵא הוּא לוֹ מִתְּמוֹל שִׁלְשׁוֹם. 
כולנו מכירים את הפסוקים הללו, ואולם, חשוב להדגיש כי לאורם - רצח נתפס במקרא כפשע שיש לו זיקה לשנאה. רצח הוא אחת מן התוצאות של רגש השנאה, רצח במקרא הוא פשע-שנאה. מה שמתחיל בשנאה עשוי להסתיים ברצח. גם זו סיבה לטפל בשנאה שבלב ולנטרל אותה.

לא הייתי מתעכבת עוד על סוגיה "חינוכית" זו, שהיא חלק בלתי נפרד מחיי היומיום שלנו וגם מן הטראומה הלאומית של רצח רבין ושל רציחות פוליטיות אחרות – אלמלא נזכרתי אסוציאטיבית במונח הכולל שנבחר בעשורים האחרונים כדי לציין פשעים המבוצעים מתוך אידיאולוגיה גזענית ברחבי העולם. המונח הוא : Hate Crime.

פשע שנאה הוא שם כולל לכל מעשי הוונדאליזם והפגיעה המילולית והגופנית המבוצעים ברחבי העולם נגד מיעוטים בימינו, מיעוטים המכונים במקומות רבים: זרים. מוכר וידוע גם המושג: "שנאת זרים" – מושג רווח גם בישראל, גם בארצות המערב וגם בעולם השלישי, הבא לציין את הרגש הפסול המוצא לו ביטוי לעתים קרובות, לצערנו, במעשים פסולים מאוד מבחינה מוסרית. שנאת זרים היא כר פורה לפשעים בין אדם לחברו, מפגיעה ברכושו ובכבודו, דרך רמיסת זכויותיו ועד לפגיעה פיזית ולרצח. 

אחד הביטויים הקיצוניים ביותר במקרא לפשע חמור שנעשה בעקבות שנאה יוקדת – הוא הטבח שערכו בני יעקב בכל הגברים יושבי עירו של שכם בן חמור בעקבות פרשת דינה (בראשית לד). 

אלן ואן וולד מנתח את הפרשה (בין השאר) כסיפור מובהק על שנאה, וזאת אף כי המונח שנאה כלל לא נזכר בפרשה, רק רוח השנאה שורה עליו, שנאה חסרת פשרות למי ששונה ממך (לא נימול), וחשש עצום ליצור עמו יחסי קרבה או לסבול את קיומו בדרך כלשהי.
  

מן החוויה האנושית המוכרת לנו עולה כי יחסים בין זרים הם יחסים טעונים חומר נפץ, שנאה. פרשת ההתקרבות בין דינה לשכם מצד אחד (סיפור אהבה) והטבח האכזרי מצד שני (סיפור של שנאה) מעלים שאלות קשות בדבר היכולת לקיים יחסים תקינים בחברה רב-גזעית.

מתברר שלדילמה מוסרית זו – יחס של שנאה לכל מה שזר – יש שורשים עמוקים בתרבות המזרח הקדום.

המילון התיאולוגי, ערך: "שנאה" – מציג ממצאים מפתיעים מתוך המחקר הבלשני בנוגע לשורש ש.נ.א: שורש זה  מופיע באותה המשמעות שיש לו בעברית גם בשפות: אוגרית, מואבית, phoenician, ארמית, סורית, ארמית מודרנית, inscriptions  מדרום ערב, וערבית קלאסית ומודרנית. לעומת זאת – וכאן ההפתעה – האכדים השתמשו בפעלים שונים שנגזרו מן השורש ז.ר. zeru,ze’aru, ze’eru, zaru  - כדי לציין את אותה המשמעות של שנאה!

מתברר כי הקשר בין הרגש האנושי: שנאה, לבין המושא שלו – אדם זר, שונה, לא מוכר, אחר – הוא כה מובנה בתרבות האנושית, שיש לו שורשים קדומים בשפה.

המילון התיאולוגי ממשיך ומנתח את הפסוקים בהם מופיע במקרא ובכתבי המזרח הקדום הפועל שנא, ומגלה כי יש זיקה בין מוטיב השנאה למוטיב ההתרחקות בין אנשים – מרחק רגשי מוביל למרחק פיזי, וגם ההיפך הוא נכון. 

הראיתי זאת לעיל בדוגמא מהושע, כשדנתי בקשר בין שנאתו של ה' לדרך הרעה בה הולך עמו לבין העונש על כך – הרחקה מן הארץ המובטחת; ואני מדגימה זאת גם במאמר ההמשך, העוסק בשנאה במישור המשפחתי (שנאה כרקע לגירושין, למשל) ובמישור הפוליטי (שנאה ביחסים בין יריבים פוליטיים – יצחק ואבימלך; יפתח וזקני גלעד) – אבל כפי שציינתי, אלה יישארו בינתיים מחוץ למסגרת מאמר זה. 

אסכם ואומר כי הזיקה בין שנאה להתרחקות מאפיינת מאוד את היחסים הפגומים בין חברת הרוב לבין ה'אחרים' בתוכה בכל הזמנים.

9. לשנוא את המעשה או לשנוא את העושה?
בכל הקשור לייצוג השנאה במקרא, הרי הכתובים מעלים דילמה נוספת, מרתקת ורלוונטית לימינו לא פחות:

הדיון עובר למישור חדש כאשר אנו מזהים התפתחות בהקשרים של השורש ש.נ.א במקרא, מפסוקים המדברים על החובה לשנוא מעשים רעים ולהימנע מרגש השנאה הפסול לפסוקים המדברים על ההמלצה או החובה לשנוא את עושי הרע, או את אלה שאינם הולכים בדרך המוסר, ובמילים אחרות - את אלה שאינם הולכים בדרך ה'.

האיזכור הראשון לטרנספורמציה זו, משנאת הדרך לשנאת הולכי הדרך, מובא בספר עמוס, במסגרת ביקורת על הרשעים: מי ששונא את הטוב – שונא גם את עושי הטוב, נביאי האמת והצדק:

עמוס ה 10: שָׂנְאוּ בַשַּׁעַר מוֹכִיחַ; וְדֹבֵר תָּמִים יְתָעֵבוּ.  – נאמר כחלק מנבואת אזהרה המונה שורה של חטאים חברתיים, שסופם חורבן. פס' 13 ועוד: "דרשו טוב ואל-רע, למען תחיו...".
אולם האם התקבולת ההפוכה היא מוסרית? האם מי ששונא את הרע – חובה עליו לשנוא גם את עושי הרע? 

דוגמא מאוד מינורית ולא כל כך משכנעת למגמה זו נמצאת באחד מפסוקי משלי, הממליץ לצדיק להימנע ממתן ערבות לאדם לא מוכר, תוך המלצה לשנוא את הנוהגים כך, שמא יגרם לערֵב נזק (ולא נאמר: שמא כוונתם של מבקשי הערבות להפילך בפח בזדון).
משלי יא 15: 
רַע-יֵרוֹעַ, כִּי-עָרַב זָר; וְשֹׂנֵא תֹקְעִים בּוֹטֵחַ. 

[=אדם גרום יגרום רעה לעצמו אם יערוב לחובו של אדם זר לו. השונא את אלה הרגילים להתחייב כספית בתקיעת כף, יחיה בהשקט ובביטחה.] 
דוגמא נוספת מדברת על אנשים, שבשל התנהגותם, הם ראויים לשנאה: 

משלי יד 17: קְצַר-אַפַּיִם יַעֲשֶׂה אִוֶּלֶת; וְאִישׁ מְזִמּוֹת יִשָּׂנֵא. 
[תרמית רעה מאיוולת. איש הנוח לכעוס, מעשיו יציגוהו באור מגוחך; אבל איש לא ישר, היודע להתאפק ולהסוות כוונותיו, ובלבו הוא זומם רעה, הוא שנוא על הכל.]
יחד עם זאת, אין כאן מצווה לשנוא, אלא תיאור התנהגות אנושית המעוררת שנאה כלפי הנוקטים בה.

בדוגמאות יותר מאלפות לדילמה שהוצגה לעיל – האם מצווה לשנוא את עושי הרע בעיני ה' – 

אדון להלן - שנאה והמוסר האלוהי. 

חלק שני: אֹהֲבֵי יְהוָה, שִׂנְאוּ-רָע

שנאה ומוסר אלוהי

את מי ואת מה אלוהים שונא?

מיהם שונאיו של אלוהים? מה גומל אלוהים לשונאיו?

האם ההולך בדרכי ה' מחויב לשנוא? את מה? ואולי את מי?

יחסי שנאה ו/או מאבק חסר פשרות בין אלוהי ישראל לעמים או אלים אחרים בא לידי ביטוי במבחר פסוקים בתורה:

שמות כ 5: 

ב * אָנֹכִי יְהוָה אֱלֹהֶיךָ אֲשֶׁר הוֹצֵאתִיךָ מֵאֶרֶץ מִצְרַיִם מִבֵּית עֲבָדִים: לֹא-יִהְיֶה לְךָ אֱלֹהִים אֲחֵרִים, עַל-פָּנָי. ג לֹא-תַעֲשֶׂה לְךָ פֶסֶל וְכָל-תְּמוּנָה אֲשֶׁר בַּשָּׁמַיִם מִמַּעַל וַאֲשֶׁר בָּאָרֶץ מִתָּחַת--וַאֲשֶׁר בַּמַּיִם מִתַּחַת לָאָרֶץ. ד לֹא-תִשְׁתַּחֲוֶה לָהֶם וְלֹא תָעָבְדֵם: כִּי אָנֹכִי יְהוָה אֱלֹהֶיךָ אֵל קַנָּא--פֹּקֵד עֲו‍ֹן אָבֹת עַל-בָּנִים עַל-שִׁלֵּשִׁים וְעַל-רִבֵּעִים לְשֹׂנְאָי. 
במדבר י 35: 

לד וַעֲנַן יְהוָה עֲלֵיהֶם, יוֹמָם, בְּנָסְעָם, מִן-הַמַּחֲנֶה. 
לה וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן, וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה: קוּמָה יְהוָה, וְיָפֻצוּ אֹיְבֶיךָ, וְיָנֻסוּ מְשַׂנְאֶיךָ, מִפָּנֶיךָ. לו וּבְנֻחֹה, יֹאמַר: שׁוּבָה יְהוָה, רִבְבוֹת אַלְפֵי יִשְׂרָאֵל. 

דברים ז 9-10: וידעת כי ה' אלוהיך הוא האלוהים, האל הנאמן שומר הברית והחסד ... וּמְשַׁלֵּם לְשֹׂנְאָיו אֶל-פָּנָיו, לְהַאֲבִידוֹ: לֹא יְאַחֵר לְשֹׂנְאוֹ, אֶל-פָּנָיו יְשַׁלֶּם-לוֹ. ושמרת את המצווה ואת החוקים ואת המשפטים ... לעשותם.
בפסוקים אלה ובפסוקים נוספים שאציג להלן - השנואים הם מתחרים, שיש לגבור עליהם, להוכיח את עליונות אלוהי ישראל עליהם. 

חלק ניכר מהאזכורים אינם מציינים נימוק רציונלי כלשהו לשנאה זו. למשל:

מלאכי פרק א:

פס' 2-1: משא דבר ה' אל ישראל ביד מלאכי; אהבתי אתכם, אמר ה'. ואמרתם: במה אהבתנו, הלוא-אח עשו ליעקב. נאום ה: ואוהב את יעקב;
פסוק 3: וְאֶת-עֵשָׂו שָׂנֵאתִי; וָאָשִׂים אֶת-הָרָיו שְׁמָמָה, וְאֶת-נַחֲלָתוֹ לְתַנּוֹת מִדְבָּר.

חז"ל כדרכם ניסו למלא חלל זה ולספק הסבר לשנאת ה' לעשו בדרשות רבות, אולם המקרא עצמו משאיר שנאה זו סתומה, למעט הרמז בסוף פרק כו, בדבר עשו הנושא לו נשים חיתיות, למורת רוחם של הוריו. הרחקתו של עשו ממשפחת האבות עולה בקנה אחד עם הרצון האלוהי לבדל ולייחד את עמו ישראל מעמים אחרים, וזאת גם על ידי הרחקה גנטית – המגובה ברגשות שנאה, כפי שמראה הפסוק ממלאכי. 

מצביע על כך בצורה מאלפת אלן ואן וולד במאמרו על פרשת דינה ושכם
. הוא מציע לראות בסיפור זה גם סיפור של שנאה על רקע גזעי, מעצם העובדה שהפרשה מוצגת כסיפור שהתרחש בחברה רב-גזעית. הוא מכוון לשנאת בני יעקב לכל מה שייצג שכם בן חמור, וזאת על רקע האידיאל של בני יעקב לשמור על התבדלותה הגנטית של משפחתם, ולא להשיא את דינה בת יעקב בשום תנאי לשכם בן חמור. התנגדותם של שמעון ולוי היא סיפור של שנאה כי היא בוטאה על ידי טבח המוני בכל הגברים בעירו של שכם שכמובן אינם מזרע ישראל, לא כמעשה נקם דווקא אלא כנראה כדי להרחיק כל אפשרות ששידוך-עירוב דם מעין זה יקרה גם בעתיד. 

כפי שהראיתי בדיון על השנאה במישור המוסר החברתי, מצביע גם ליפינסקי במילון התיאולוגי על הקשר בין שנאה לבין הרחקה או התרחקות.

קשר כזה מופיע במקרא גם בקשר ליחסו של אלוהים לעמים אחרים:

ליפינסקי במילון התיאולוגי לערך שנאה (עמ' 165) מצביע על פסוק מיחזקאל בו מופיע קשר מטאפורי בין שנאת אדום לבין הרחקתם מאדמתם.

יחזקאל לה – נבואה על חורבן אדום:

פסוק 5: יען היות לך איבת עולם [לעם ישראל] ותגֵר את בני ישראל על ידי חָרב בעת אידם [אסונם, הגירוש], בעת עוון קץ [כשנתמלאה סאת העוון].

פסוק 6: לכן חי אני נאום ה' כי לדם אעשך ודם ירדפך אם לא דם שנאתָ ודם ירדפך. 
[כפי שאדום לא שנאו את שפיכות הדמים, שפיכות הדמים תשיג אותך, כלומר אתה תמות, גם אם תנסה להתרחק ולהתחמק מכך].

פסוק 7: ונתתי את הר שעיר לשממה ושממה והכרתי ממנו עובר ושב. 
[והתוצאה לא תהיה אישית 








בלבד אלא לאומית: הארץ תהפוך לשממה לאחר שכל תושב ייעקר ממנה]

אבל רוב הקשרים בין שנאה להתרחקות מופיעים במקרא במסגרת מערכת היחסים בין ה' לעם ישראל ובמסגרת תביעתו מהם, להתרחק מפולחנם של עמים אחרים.

על פי הקובץ הדויטרונומיסטי, אלוהי ישראל שונא את פולחנם של עמים אחרים – התפתות לפולחן זה מסכנת את עם ישראל בחורבן או מסבירה אותו בדיעבד:

דברים יב 31: 

כִּי-יַכְרִית יְהוָה אֱלֹהֶיךָ אֶת-הַגּוֹיִם, אֲשֶׁר אַתָּה בָא-שָׁמָּה לָרֶשֶׁת אוֹתָם--מִפָּנֶיךָ; וְיָרַשְׁתָּ אֹתָם, וְיָשַׁבְתָּ בְּאַרְצָם. ל הִשָּׁמֶר לְךָ, פֶּן-תִּנָּקֵשׁ אַחֲרֵיהֶם, אַחֲרֵי הִשָּׁמְדָם מִפָּנֶיךָ; וּפֶן-תִּדְרֹשׁ לֵאלֹהֵיהֶם לֵאמֹר, אֵיכָה יַעַבְדוּ הַגּוֹיִם הָאֵלֶּה אֶת-אֱלֹהֵיהֶם, וְאֶעֱשֶׂה-כֵּן, גַּם-אָנִי. לא לֹא-תַעֲשֶׂה כֵן, לַיהוָה אֱלֹהֶיךָ: כִּי כָל-תּוֹעֲבַת יְהוָה אֲשֶׁר שָׂנֵא, עָשׂוּ לֵאלֹהֵיהֶם--כִּי גַם אֶת-בְּנֵיהֶם וְאֶת-בְּנֹתֵיהֶם, יִשְׂרְפוּ בָאֵשׁ לֵאלֹהֵיהֶם.
דברים טז 22: 
· וְלֹא-תָקִים לְךָ, מַצֵּבָה, אֲשֶׁר שָׂנֵא יְהוָה אֱלֹהֶיךָ. 
וממשיך באותה המגמה גם הנביא ירמיהו:

ירמיהו פרק מד [במסגרת נאום תוכחה "אל כל היהודים היושבים בארץ מצרים היושבים במגדול ובתחפנס ..." (פס' 1) על החורבן שבא "מפני רעתם אשר עשו להכעיסני ללכת לקטר לעבוד לאלוהים אחרים..." (פס' 3) ]
פסוק 4: וָאֶשְׁלַח אֲלֵיכֶם אֶת-כָּל-עֲבָדַי הַנְּבִיאִים, הַשְׁכֵּים וְשָׁלֹחַ לֵאמֹר: אַל-נָא תַעֲשׂוּ, אֵת דְּבַר-הַתֹּעֵבָה הַזֹּאת--אֲשֶׁר שָׂנֵאתִי. 
בספרות הנביאים, אלוהים מפנה שנאתו גם לעמו הנבחר ומביא עליו חורבן – אם בניו סוטים מן הדרך שהיתווה להם:

ירמיהו פרק יב [הפרק פותח בנאום תוכחה כלפי האל: "צדיק אתה ה' כי אריב אליך, אך משפטים אדבר אותך: מדוע דרך רשעים צלחה, שלו כל בוגדי בגד?". החל מפסוק 7 הנאום משנה כיוון ועשוי להתפרש כנאמר מפי האל, הנוטש את עמו עקב התנהגותם הרעה: "עזבתי את ביתי נטשתי את נחלתי נתתי את ידידות נפשי בכף אויביה"]
פסוק 8: הָיְתָה-לִּי נַחֲלָתִי, כְּאַרְיֵה בַיָּעַר; נָתְנָה עָלַי בְּקוֹלָהּ, עַל-כֵּן שְׂנֵאתִיהָ.      [המשך באותה רוח עד פס' 13. החל מפסוק 14 עד הסוף - שוב משנה הנאום כיוון. הבטחת האל לתקומה אם ישובו מדרכם הרעה ושוב איום בחורבן אם יסטו מדרכו]
הושע ט 7: "באו ימי הפקודה, באו ימי השלם, ידעו ישראל. אויל הנביא משוגע איש הרוח על רוב עוונך ורבה משטמה." 

פסוק 15: בסופה של נבואת תוכחה כלפי העם על חטאיו. כָּל-רָעָתָם בַּגִּלְגָּל, כִּי-שָׁם שְׂנֵאתִים, עַל רֹעַ מַעַלְלֵיהֶם, מִבֵּיתִי אֲגָרְשֵׁם; לֹא אוֹסֵף אַהֲבָתָם, כָּל-שָׂרֵיהֶם סֹרְרִים. ... 17: ימאסם אלוהי, כי לא שמעו לו, ויהיו נודדים בגויים. 

מהם אפוא מאפייני המוסר האלוהי בעיני נביאי ישראל? את מה אלוהים שונא?

על פי מילגרום [ויקרא יז-כב], שבו עוד ניגע בהמשך, רואים הנביאים עדיפות לחוקים של מוסר חברתי על פני צווים פולחניים. נביא דוגמאות בהן מביא הנביא את העדפותיו המוסריות של האל באמצעות שימוש במוטיב השנאה:

אלוהים שונא פולחן שאין מאחוריו מוסר; 

ישעיהו א 14: חָדְשֵׁיכֶם וּמוֹעֲדֵיכֶם שָׂנְאָה נַפְשִׁי, הָיוּ עָלַי לָטֹרַח; נִלְאֵיתִי נְשֹׂא. 
עמוס ה 21: שָׂנֵאתִי מָאַסְתִּי, חַגֵּיכֶם; וְלֹא אָרִיחַ, בְּעַצְּרֹתֵיכֶם. 
עמוס ו 8: נִשְׁבַּע אֲדֹנָי יְהוִה בְּנַפְשׁוֹ, נְאֻם-יְהוָה אֱלֹהֵי צְבָאוֹת, מְתָאֵב אָנֹכִי אֶת-גְּאוֹן יַעֲקֹב, וְאַרְמְנֹתָיו שָׂנֵאתִי; וְהִסְגַּרְתִּי עִיר וּמְלֹאָהּ. 
אלוהים שונא מעשים רעים בין אדם לחברו, תוצאה של מידות רעות;

ישעיהו סא 8: כִּי אֲנִי יְהוָה אֹהֵב מִשְׁפָּט, שֹׂנֵא גָזֵל בְּעוֹלָה; וְנָתַתִּי פְעֻלָּתָם בֶּאֱמֶת, וּבְרִית עוֹלָם אֶכְרוֹת לָהֶם. 

זכריה ח 17: וְאִישׁ אֶת-רָעַת רֵעֵהוּ אַל-תַּחְשְׁבוּ בִּלְבַבְכֶם, וּשְׁבֻעַת שֶׁקֶר אַל-תֶּאֱהָבוּ: כִּי אֶת-כָּל-אֵלֶּה אֲשֶׁר שָׂנֵאתִי, נְאֻם-יְהוָה. {ס} 
מלאכי פרק ב :
פס' 15: ... ונשמרתם ברוחכם ובאשת נעוריך אל יבגוד; 
פס' 16: כִּי-שָׂנֵא שַׁלַּח, [גורדון: אלוהים שונא שילוחי האישה נגד רצונה, שונא גירושין] אָמַר יְהוָה אֱלֹהֵי יִשְׂרָאֵל, וְכִסָּה חָמָס עַל-לְבוּשׁוֹ [פרישת כנף הבגד על האישה היא סמל קדום לנישואין (יחזקאל טז 8, רות ג  9) ולכסות חמס עשוי להתפרש כגנבת דעת, כבגידה בברית הנישואין] אָמַר יְהוָה צְבָאוֹת; וְנִשְׁמַרְתֶּם בְּרוּחֲכֶם, וְלֹא תִבְגֹּדוּ. {פ} 
משלי ו 16-19: חלק זה בפרק מונה את שבע התועבות השנואות על ה', כשהשביעית היא השנואה ביותר: התנשאות, אמירת שקר, רצח חפים מפשע, חרישת מזימות, שותפות לדבר עברה, הפצת שקרים, חרחור ריב בין אחרים: 

שֶׁשׁ-הֵנָּה, שָׂנֵא יְהוָה; וְשֶׁבַע, תועבות (תּוֹעֲבַת) נַפְשׁוֹ: עיניים רמות, לשון שקר; וידיים שופכות דם נקי. לב חורש מחשבות אוון; רגליים ממהרות לרוץ לרעה. יפיח כזבים עד שקר; ומשלח מדנים בין אחים" 

מידה רעה אחרונה זו באה גם בסוף הקטע הקודם בפרק (המסתיים בפסוק 14), המציין את טיבו ותכונתו של "אדם בליעל" (שם, 12) –  ובהמשך נגיע לדיון בדבר שנאת עושי הרע, ואל רק שנאת מעשיהם.

ספר משלי מחזיק בשיא המופעים במקרא של אזכור "שנאה" בהקשר מוסרי.  משורר ספר משלי, החכם, מורה הדרך, שם לפעמים את דבריו בפי דמות נשית המכונה "חוכמה". הוא מדגיש את החשיבות של בחירה נכונה ב"חוכמה", כלומר - במוסר אלוהי ישראל, שהוא המוסר היחיד הנכון.  

משלי ח: החוכמה מדגימה את  מעלות החוכמה [11: "כי טובה חוכמה מפנינים"], וטוענת שכדאי לבחור בה ולהתעשר ממנה, כפי שמתענג עליה בורא עולם, שכן היא היצור הראשון במעשה הבריאה שלו [22: "ה' קנני בראשית דרכו; קדם מפעליו מאז"].

פס' 10: "קחו מוסרי ואל כסף; ודעת מחרוץ נבחר"
 [המוסר משול לדעת, לחכמה. חרוץ=זהב. אם יהא עליכם לבחור בין מוסרי לבין כסף, בחרו במוסר, ממליצה החכמה].

פס' 11-12: המשורר ממשיך ומנמק מדוע כדאי לבחור במוסר, בחוכמה.

הפסוק הבא מבהיר מהו המוסר, שבו כדאי לבחור: יש לשנוא את הרע, בכל הצורות המגוונות של ההתנהגות האנושית בהן הוא מופיע:

פס' 13: יִרְאַת יְהוָה, שְׂנֹאת-רָע: גֵּאָה וְגָאוֹן וְדֶרֶךְ רָע, וּפִי תַהְפֻּכוֹת שָׂנֵאתִי. 
כאן נוצרת זיקה בין אהבת ה' ויראתו לבין שנאת הרע. אלוהים הוא סמל הטוב והמוסר העליון, והרע מייצג את כל מה שהוא לא.
רעיון זהה מופיע גם במקומות אחרים במקרא:

תהילים צז 10: אֹהֲבֵי יְהוָה, שִׂנְאוּ-רָע: שֹׁמֵר נַפְשׁוֹת חֲסִידָיו; מִיַּד רְשָׁעִים יַצִּילֵם. 
אלוהים אפוא, באמצעות הנביא או המשורר-המאמין (או כנ"ל באמצעות החוכמה), תובע מעמו לשנוא – כמוהו – את הרע, ורע זה מודגם בעיקר באמצעות ביטויים המתייחסים למעשים רעים.

עמוס ה 15: שִׂנְאוּ-רָע וְאֶהֱבוּ טוֹב, וְהַצִּיגוּ בַשַּׁעַר מִשְׁפָּט; אוּלַי, יֶחֱנַן יְהוָה אֱלֹהֵי-צְבָאוֹת--שְׁאֵרִית יוֹסֵף. {ס} 
משלי כט 24: חוֹלֵק עִם-גַּנָּב שׂוֹנֵא נַפְשׁוֹ; אָלָה יִשְׁמַע, וְלֹא יַגִּיד. 
[מי שחולק עם גנב את שללו







 שותף לפשע הגנבה ... (שונא נפשו נתון 







לפרשנויות שונות לא כ"כ ברורות); 






כשיואשם וייענש, לא יוכל להגיד דבר לחפותו].
שנאת הרע המוסרי מתגלמת בדמות המאמין האידיאלי; מתוך דבקות בתורת ה' הוא למד לזהות את הרע ולשנוא אותו, להימנע ממנו:
תהילים פרק קיט:
פסוק קד: מִפִּקּוּדֶיךָ אֶתְבּוֹנָן; עַל כֵּן, שָׂנֵאתִי כָּל-אֹרַח שָׁקֶר. 
[פיקודים=אחד מעשרת הכינויים שהמשורר מכנה בהם את התורה בפרק זה]
פסוק קכח: עַל-כֵּן, כָּל-פִּקּוּדֵי כֹל יִשָּׁרְתִּי; כָּל-אֹרַח שֶׁקֶר שָׂנֵאתִי. 
פסוק קסג: שֶׁקֶר שָׂנֵאתִי, וַאֲתַעֵבָה; תּוֹרָתְךָ אָהָבְתִּי. 
משלי יג 5: דְּבַר-שֶׁקֶר יִשְׂנָא צַדִּיק; וְרָשָׁע, יַבְאִישׁ וְיַחְפִּיר. 
מי שיהפוך את היוצרות, וישנא את הטוב במקום את הרע – יביא חורבן על העם.

מיכה ג: במסגרת נבואת תוכחה על חטאים חברתיים וחורבן שיבוא בעקבותיהם: 

פס' 1: ואומר שמעו נא ראשי יעקב וקציני בית ישראל, הלוא לכם לדעת את המשפט:]

פס' 2: שֹׂנְאֵי טוֹב, וְאֹהֲבֵי רעה; גֹּזְלֵי עוֹרָם מֵעֲלֵיהֶם, וּשְׁאֵרָם מֵעַל עַצְמוֹתָם. 

פס' 10: בונה ציון בדמים וירושלים בעוולה; 

פס' 12 החותם את הפרק: לכן בגללכם ציון שדה תחרש וירושלים עִיין תהיה והר הבית לבמות יער. 
ושונאי הטוב, שונאי המוסר [משלי ה 12: "ואמרת: איך שנאתי מוסר"], שונאים גם את עושי הטוב או נאמניו, נביאי האמת והצדק:

עמוס ה 10: שָׂנְאוּ בַשַּׁעַר מוֹכִיחַ; וְדֹבֵר תָּמִים יְתָעֵבוּ.  – נאמר כחלק מנבואת אזהרה המונה שורה של חטאים חברתיים, שסופם חורבן. פס' 13 ועוד: "דרשו טוב ואל-רע, למען תחיו..."
על פי משלי (ספרות החוכמה), שונאי הטוב מכונים פתאים, לצים וכסילים. מדוע? כי הם שונאי-דעת, לא בחרו באהבת ה', הם שונאים את הערכים הנעלים של אלוהי ישראל:

משלי א 
פסוק 22: עַד-מָתַי, פְּתָיִם-- תְּאֵהֲבוּ-פֶתִי: וְלֵצִים--לָצוֹן חָמְדוּ לָהֶם; וּכְסִילִים יִשְׂנְאוּ-דָעַת. 
[וגם: משלי ח 5; ט 6-7].
פסוק 29: תַּחַת כִּי-שָׂנְאוּ דָעַת; וְיִרְאַת יְהוָה, לֹא בָחָרוּ. 
המובאה הבאה תורמת להתקדמות הדיון.

יכולים אנו לשאול: חובה לשנוא התנהגות רעה – אך האם מוסרי לשנוא את הפתאים, הלצים והכסילים, היינו את הרשעים, במובן של עובדי אלילים או את אלה שאינם מאמינים בה'? 

בספר תהלים התהייה מועלית על ידי הצדיק עצמו:

תהילים פרק קלט – מזמור שהוא התבוננות פילוסופית והתפעלות גדולה של המשורר על חכמת אלוהים, שהוא כל יכול, כל יודע ונוכח בכל.
 פסוק כא: הֲלוֹא-מְשַׂנְאֶיךָ יְהוָה אֶשְׂנָא; וּבִתְקוֹמְמֶיךָ אֶתְקוֹטָט. [הלוא=מסגנון זה עולה כאילו הפסוק הוא מעין תשובה על שאלה שנתעוררה קודם בנפשו של המאמין: האם טוב הוא עושה בשנאתו את הרשעים? והתשובה: שנאתי אותם אינה שנאה פרטית על הרעה שעשו לי, אלא משום שהם משנאיך. באהבתי אותך – איך לא אשנא אותם?]
 פסוק כב: תַּכְלִית שִׂנְאָה שְׂנֵאתִים; לְאוֹיְבִים הָיוּ לִי. [אויבי ה' הופכים להיות אויביו הפרטיים של המאמין בה']
וכבר ראינו לעיל כי אלוהים עצמו סולד לא רק מן המעשים הרעים אלא גם מבני הבליעל העושים אותם (משלי ו 12: "אדם בליעל, איש אוון, הולך עקשות פה"). 

מעיון במבחר פסוקים בספרות החוכמה נראה כי מגמת השימוש בשורש ש.נ.א מתמידה ומשתנה בעת ובעונה אחת – לעומת ספרות הנבואה. מצד אחד רואים המשך של מגמת ההטפה לאהבת הטוב המוסרי ולעשיית הטוב החברתי הרווחת בספרות הנבואה; מצד שני רווח בספרות החוכמה מושג חדש, הרשע, הזוכה לכינויים מגוונים, והמייצג את עושי הרע בעיני ה' באשר הם. 

היחס לרע בספרות החוכמה נע הלוך ושוב מתיאור המתמקד בתועבות שאלוהים שונא אל תיאור התייחס לשנאת עושי התועבות עצמם – והאנשים השנואים מוגדרים על ידי מעשיהם הפסולים:

תהילים ה 6: לֹא-יִתְיַצְּבוּ הוֹלְלִים לְנֶגֶד עֵינֶיךָ; שָׂנֵאתָ כָּל-פֹּעֲלֵי אָוֶן. 
תהילים יא 5: יְהוָה צַדִּיק יִבְחָן: וְרָשָׁע וְאֹהֵב חָמָס--שָׂנְאָה נַפְשׁוֹ. 
ואכן – פסוקים נוספים מחזקים תפיסה זו, לפיה אהבת אלוהים והליכה בדרכיו מחייבת שנאה כלפי ההולכים בדרכי אלוהים אחרים:

תהילים כו 5: הצדיק מעיד על עצמו: שָׂנֵאתִי קְהַל מְרֵעִים [יש המפרשים ככינוי למתיוונים]; וְעִם-רְשָׁעִים לֹא אֵשֵׁב [רשעים במובן של מורדים באל או עובדי אלילים].
תהילים לא 7: שָׂנֵאתִי הַשֹּׁמְרִים הַבְלֵי-שָׁוְא [=המכבדים את האלילים]; וַאֲנִי אֶל-יְהוָה בָּטָחְתִּי. 
תהילים קיט פסוק קיג: סֵעֲפִים שָׂנֵאתִי; וְתוֹרָתְךָ אָהָבְתִּי.
[סעפים=אנשי תהפוכות, הפוסחים על שתי הסעיפים, להבדיל מתמימים, ישרי דרך הדבקים בה'. וגם: רבים של סעף במשקל פִעל המשמש לתיאור בעלי מומים גופניים: חרש אילם, עיוור

מפרשים מסורתיים לאורך הדורות אף נאחזו בפסוקים שכבר הזכרנו לעיל כתומכים בתפיסה של שנאת מעשה רע ופירשום אחרת - כתומכים בתפיסה של שנאה לעושה רע:

משלי ח פס' 13: יִרְאַת יְהוָה, שְׂנֹאת-רָע: עשוי להתפרש גם כשנאת האדם הרע, תוך התעלמות מן הסיפא של הפסוק: גֵּאָה וְגָאוֹן וְדֶרֶךְ רָע, וּפִי תַהְפֻּכוֹת שָׂנֵאתִי – מילים המציינות מעשים רעים.
או:

תהילים צז 10: אֹהֲבֵי יְהוָה, שִׂנְאוּ-רָע: - כאילו כוונת המשורר: שנאו את האדם הרע, היינו זה שלא שייך למחנה "אוהבי ה'".
מפסוקים מסוימים בספרות החוכמה משתמע כי בהמשך לשנאה לה ראויים הרשעים (והצדיקים לאהבה), הם ראויים גם ליחס כאל בהמה:

משלי יב 1: אֹהֵב מוּסָר, אֹהֵב דָּעַת; וְשׂוֹנֵא תוֹכַחַת - בָּעַר
[מי ששונא לשמוע דברי מוסר, דומה לבעיר, לבהמה, לפי שמות כב 4, וכן תהילים עג 22: "ואני בער לא אדע; בהמות הייתי עמך"]  
משלי כו 3: "שוט לסוס, מתג לחמור; ושבט לגו כסילים" 
[הסוס, החמור והכסיל שלושתם דומים זה לזה בשכלם ובאופן שאפשר להכניעם].
ואף חמור מכך – הם ראויים לעונש מוות (מאלוהים?):

משלי טו 10-9: תועבת ה' דרך רָשע ; ומְרַדֵּף צדקה יֶאֱהָב. מוּסָר רָע לְעֹזֵב אֹרַח; שׂוֹנֵא תוֹכַחַת יָמוּת.





      

 [=מי ששונא את המוסר ואינו מיטיב דרכו, יגדל עונשו 


והוא ימות].
מבחר פסוקים אלה לא נוקטים במפורש את המילה "שנאה" כיחס המתחייב ל"רשעים", אלא הרשע הוא השונא, שונא מוסר ותוכחה. אבל המילים האחרות בהן משתמש החכם כלפי הרשע מבטאות זלזול בו, חיוב השפלתו וציפייה למותו, וכל אלה קשורות לרגש השנאה.

עם תפיסה בעייתית זו מבחינת המוסר המודרני, התמודדו הוגים ומורים רוחניים יהודים בני כל הדורות. יש לזכור שהתמודדות זו התרחשה על רקע היות העם היהודי בגלות ועל רקע היסטוריה רצופת רדיפות, השפלות ונידוי מצד העמים בתוכם חיו.

כדוגמא אחת מני רבות לפסק הלכה אודות שנאה לרשעים נביא שוב את פסק הרמב"ם (הלכות רוצח, י"ג):

"השונא, שנאמר בתורה, לא מאומות העולם הוא, אלא מישראל. והיאך יהיה לישראל שונא מישראל, והכתוב אומר 'לא תשנא את אחיך בלבבך'? אמרו חכמים: כגון שראהו שעבר עבירה והתרה בו ולא חזר – הרי זה מצווה לשונאו".
היריעה תקצר, וגם אין זה מענייננו כרגע, לפרוש את שלל המקורות שעסקו בסוגיית השנאה לרשעים, תוך התמודדות גם עם מצוות התוכחה שבויקרא יט 17. נציין רק שההלכות בתחום זה משתרעות מן התלמוד דרך כל ספרות השו"ת ועד רבנים או הוגים הלכתיים בני זמננו. 

כל אלה התחבטו בשאלה שההשראה לה באה מויקרא יט 17 וממספר פסוקים בספרות החוכמה: כלפי מי חלה האזהרה שלא לשנוא, עד מתי חייבים להוכיח ובאיזו דרך? כלפי מי אין חיוב להוכיח? 

בעת החדשה מקבלות שאלות מעין אלה נופך דילמטי חדש, באור תפיסות המוסר המודרני ועל רקע אופיו של עם ישראל, המקיים דיאלוג גובר עם תרבויות ודתות אחרות וההופך פלורליסטי יותר ויותר. מה צריך להיות יחסו של יהודי, המאמין בתורה ובהלכה, לגוי, לאפיקורס, לחילוני לכל מי שהוא 'אחר' ממנו? מקורות רבים עוסקים בסוגיה זו. חלקם משווים את הנ"ל לבהמות ומחייבים יחס קשה אליהם, בעייתי מבחינה מוסרית, כולל חיוב השנאה כלפיהם, וחלקם מסבירים מדוע אסור לשונאם.

דוגמאות למחקרים הלכתיים בני זמננו: 

1. משה צוריאל, "המצווה של 'שנאה לרשעים' ", המעיין יז, ד (תשלז 1977), עמ' 1-4.

2. עידוא אלבה, "איסור שנאה ומצוות התוכחה", מלילות א (תשנח 1998), עמ' 81-176.

3. הרב אברהם  וסרמן, "מצוות תוכחה ואיסור שנאה כלפי חילוניים", תחומין כא (תשסא 2001), עמ' 180-188.

4. שמואל יוסף ולד, "שנאה ושלום בתודעה הרבנית", שלום ומלחמה בתרבות היהודית (תשסו 2006), עמ' 35-65.
סיכום

 במקרא בולטת המגמה ההומניסטית, הרואה בשנאה בין אדם לחברו – ויהא זה בן משפחה, שכן או בן עם אחר - רגש פסול שחובה להתנער ממנו, וכן חובה לנהוג בהגינות כלפי כל אדם, לרבות מי שמוגדר כשונאך. אין ללבות שנאה בין אויבים, ויש להימנע מכל מעשה העשוי לעורר שנאה וזאת באמצעות הימנעות גורפת מפגיעה כלשהי בחסר ישע ובחלש בחברה. כל הצווים הללו העוסקים בשנאה במישור החברתי מוצגים כצו אלוהי.

בספרי הנביאים בולטת ההטפה להליכה בדרכי ה', שאם לא כן תגבר שנאת ה' לעמו והוא יענישו בחורבן ובגלות. הליכה בדרכי ה' לפי ספרות זו היא בעיקר ההליכה בדרך המוסר החברתי: עם ישראל ומנהיגיו מצווים לנהוג ביושר ובצדק, ולהימנע מעושק ומניצול, השנואים על ה', כפי ששנואים עליו טקסים פולחניים שאין מאחוריהם מוסר.  

בחיפוש אחר מגמה של התפתחות בתפיסה המוסרית במקרא חשוב לעמוד על ההבדל בין ויקרא, כחלק ממקור H לעומת הספרות הכוהנית (שמות) והדויטרונומיסטית (דברים עד מלכים, כולל ספרי הנביאים).

מבחר החוקים שבויקרא (בעיקר הפרקים יז עד כב) מכוונים למנוע בפועל כל פגיעה שהיא בחסרי הישע ובחלשים בחברה – ללא אבחנה ביניהם (שמות ודברים, למשל, מבחינים בין עניים לבין חסרי ישע אחרים); 

בכך מהווים החוקים שבויקרא  גישה ייחודית לתורת ישראל לעומת גישות אחרות בחוקי המזרח הקדום. בנוסף, הם מהווים התקדמות משמעותית בנושא זה בתוך המקרא עצמו, לעומת חוקים בשמות ובדברים.

ויקרא יט 17 מדגים במובהק את הגישה לפיה צווי המוסר החברתי – לא רק שהם בעלי מעמד שווה לצווים הפולחניים, וקדושים באותה המידה – להבדיל מגישת הנביאים – אלא הם כוללים בחובם גם צווים הנוגעים למחשבות, עמדות ורגשות ביחס לאחר, באשר הוא: גר, יתום, אלמנה, עיוור, חרש, זקן, עבד (מילגרום). 
ספרות החכמה מצעידה את ההומניזם המקראי כברת דרך חשובה נוספת. רוב המופעים הרואים בשנאה ל'אחר' רגש פסול המוביל לחטא, מופיעים בספר משלי. הוא עשיר בפסוקים המצווים על המאמין לסלוד מנוהגים רעים (כאמור, השימוש בשורש ש.נ.א משמש בספרות זו לייצוג חובת סלידה והתרחקות מכל מה שמושחת באופי האנושי) – צביעות, גזל, מרמה, הוללות, שוחד וכד'.

במשלי ו וכן בתהלים מושם דגש על אהבת הטוב ועל החיוב שבהליכה בדרך ה' ומנגד על שנאת כל הרע המתגלם בתכונות אנוש, כולל תכונת השנאה, שהיא פסולה לכשעצמה ביחסים בין אדם וחברו.

הקצנה בשימוש במושג השנאה – תוך תפיסתה כרגש שחובה להפנות אותו כלפי אנשים המייצגים את הרע, כלפי אלה ההולכים בדרך של ערכים פסולים, דרך הפוכה לדרך שמתווה ה' לעמו – עד כדי אמירות בדבר החיוב שבשנאת הרשעים עצמם – הקצנה מעין זו היא תופעה מאוחרת למקרא, השואבת לה ביסוס ממעט מאוד פסוקים במקרא עצמו, הניתנים לפרשנות דחוקה למדי בכיוון זה. הופעות מינוריות במקרא של חיוב השנאה לרשעים הניחו תשתית להרחבת התיזה בעניין זה והעמקתה בספרות החוץ-מקראית לדורותיה. 

עמדה זו, שלהבנתי הסופר המקראי עמל רבות כדי לשרשה, היא בעוכרי החברה היהודית ויחסיה עם הסביבה הלא-יהודית או הלא-הלכתית עד היום.  
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2. James L. Kugel, On Hidden Hatred and Open Reproach: Early Exegesis of Leviticus 19:17, in: HTR 80, 1987, pp. 43–61. 
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�  מילון תיאולוגי: שנאה: עמדה ערכית המבטאת רצון להתרחקות, פיזית או רגשית.





  �  אחד הפירושים היפים מתבסס על ביאורים 2 ו-4 במילון אבן שושן (תשכ"ט) למילה 'שבט'. הביאור הראשון – זה שעליו מתבססת הפרשנות המסורתית – תופס את המילה 'שבט' כ"מטה, מקל, שוט לחבטה". הביאורים הבאים מובילים לפרשנות מעניינת, שהרבה יותר קל להסכים אתה: ביאור 2: "ענף דק"; ביאור 3: "ענף מגזע העם". ביאורים אלה מובילים אותנו לתפוס את המילה שבט, כמושג המכיל בתוכו את רצף הדורות, את ההיסטוריה המשפחתית, את היותנו ענף דק אחד בעץ עתיק, עמוק שורשים ורב-ענפים – ולאו דווקא ככלי שבאמצעותו מלקים את הילדים. ובכן: מי שחושך מבנו (מחסיר ממנו) את ידיעת תולדותיו, את הכרת עברו ואבותיו – כאילו שונא אותו, שכן הוא מנתק אותו ממקורות היניקה התרבותיים שלו, ובכך מונע ממנו הכרת ערך עצמו וטיפוח זהותו החיובית. 


� James L. Kugel, On Hidden Hatred and Open Reproach: Early Exegesis of Leviticus 19:17, in: HTR 80, 1987, pp. 43–61. 


 


� Jacob Milgrom, Leviticus 17-22, A New Tranlation with Introduction and Cmmentary, The Anchor Bible, Doubleday (New York, London, Toronto, Sydney, Auchland), 2000 pp. 1400-1406.  





� Lipinski: ש.נ.א in:  Theological Dictionary of the Old Testament, pp. 164-174.


� ומוזר שבאנציקלופדיה מקראית מופיע ערך "אהבה" אך לא מצאתי ערך "שנאה". יש לה רק שני איזכורים באנציקלופדיה כולה, שניהם בהתייחס לויקרא יט 17: תחת ערך 'מוסר' וערך 'אח ואחות'.


� Ellen J. Van Wolde, Love and Hatred in a Multiracial Society: The Dina and Shechem Story in Genesis 34 in the Context of Genesis 28-35 in: Reading from Right to Left, 2003, pp. 535–449 





� המילון התיאולוגי, ערך שנא, עמ' 164. 


� Ellen J. Van Wolde, Love and Hatred in a Multiracial Society: The Dina and Shechem Story in Genesis 34 in the Context of Genesis 28-35.


� הרב עידו אלבא מייצג השקפה קיצונית בענייני היחס לגוי. הוא עסק תחת הדרכת הרב הראשי בעבר, מרדכי אליהו, בשאלה, האם "לא תרצח" חל גם על הגויים, שאלה שדנו בה גדולים ורבים לפניו.
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