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הקדמה: 
שמואל, איש האלוקים, בנם של אלקנה וחנה, אשר עם ישראל מכיר בו כנביא - הזדקן. לכן, הוא ממנה את שני בניו – יואל ואביה לממשיכיו, אך בניו לא ממשיכים בדרכו, ולוקחים שוחד ,עם ישראל פונה אל שמואל ומבקש ממנו למנות עליהם מלך, " וַיֹּאמְרוּ אֵלָיו, הִנֵּה אַתָּה זָקַנְתָּ, וּבָנֶיךָ, לֹא הָלְכוּ בִּדְרָכֶיךָ; עַתָּה, שִׂימָה-לָּנוּ מֶלֶךְ לְשָׁפְטֵנוּ--כְּכָל-הַגּוֹיִם[footnoteRef:1]" (שמואל א, ח, ה).ה' אומר לשמואל להקשיב לעם ולספר להם את "משפט המלך", את כל החוקים והזכויות שיש למלך, את כל מה שהוא יכול לעשות, ובכל זאת – העם מסכים. [1:  הגמרא (תלמוד בבלי מסכת סנהדרין דף כ' ע"ב) דורשת על הפסור הנ"ל "תניא: ר"א אומר - זקנים שבדור כהוגן שאלו שנאמר "תנה לנו מלך לשפטנו" אבל עמי הארץ שבהן קלקלו שנאמר "והיינו גם אנחנו ככל הגוים ושפטנו". כלומר – הזקנים ביקשו כהוגן, הם רצו צלך. אך עמי הארצות רצו להידמות לגוים והרסו את כוונתם הטובה של הזקנים.] 

[bookmark: 19]התנ"ך מספר לנו – על אדם בשם שאול, שהיה משבט בנימין, והיה גיבור חיל. אביו– קיש, איבד את האתונות שלו, לכך– הוא שולח את שאול ונערו לחפש את האתונות. הם מתחילים לחפש ולאחר חיפושים כושלים שאול מציע  לנערו לחזור הביתה שלא יחפשו גם אחריהם. נער שאול אומר לו שאיש האלוקים נמצא באזור שבו הם נמצאים כרגע, ואולי יבואו אליו והוא יגיד להם מה לעשות. שאול מוודא שיש בידו כסף כדי לתת לאיש האלוקים (מכוון שהיה נהוג לתת מתנה לפני שמגיעים אליו)[footnoteRef:2], והם הולכים לעיר. הם פוגשים נערות שאומרות שהוא בעיר כי יש זבח, והן אמרו שיהיה קל למצוא אותו כי אף אחד מהמוזמנים לסעודה לא יאכל עד שהנביא יגיע. שאול ונערו הולכים ומחפשים את איש האלוקים, כמתואר בפסוקים: "וַיִּגַּשׁ שָׁאוּל אֶת-שְׁמוּאֵל, בְּתוֹךְ הַשָּׁעַר; וַיֹּאמֶר הַגִּידָה-נָּא לִי, אֵי-זֶה בֵּית הָרֹאֶה,  וַיַּעַן שְׁמוּאֵל אֶת-שָׁאוּל, וַיֹּאמֶר אָנֹכִי הָרֹאֶה" (שם, ט, יח-יט).  [2:  הגמרא (תלמוד בבלי מסכת כתובות דף ק"ה ע"ב) שואלת על הפסוק "וְאִישׁ בָּא מִבַּעַל שָׁלִשָׁה וַיָּבֵא לְאִישׁ הָאֱלֹקִים לֶחֶם בִּכּוּרִים עֶשְׂרִים לֶחֶם שְׂעֹרִים וְכַרְמֶל בְּצִקְלֹנוֹ וַיֹּאמֶר תֵּן לָעָם וְיֹאכֵלוּ" (מלכים ב, ד, מב) – "וכי אלישע אוכל בכורים הוה"? הרי אלישע לא היה כהן, ואסור לו לאכול ביכורים! אז הגמרא ממשיכה ועונה  "אלא לומר לך כל המביא דורון לתלמיד חכם כאילו מקריב בכורים" לכן ניתן להבין עוד טעם מדוע שאול רצה שיהיו בידיו מעות לתת לשמואל.] 

יש מקום לברר - האם זה ששמואל אמר "אנכי הראה" זאת גאווה? או שזה מעשה הגון? והאם מעשה זה מביע  גאווה?
דעות המפרשים:
הרד"ק מפרש אין בזה הבעת גאווה, וזה לשונו: "לא היה זה חוץ מדרך הענווה, כי כיון ששאל לו איזה בית הרואה, לא יתכן שלא יענהו". אך בכל זאת ממשיך הרד"ק ומביא את הילקוט שמעוני (שם סימן כח) "אמר רבי יהושע דסכנין בשם רבי לוי:  אמר לו הקב"ה לשמואל: אתה קורא עצמך רואה?? אני מראך שאין אתה רואה" 
וכך היה, כמה פרקים לאחר מכן (שם, טז', ז) כששמואל פגש את אליאב (אחי דוד, והוא היה יפה וגבה קומה), נאמר – " וַיֹּאמֶר ה' אֶל-שְׁמוּאֵל, אַל-תַּבֵּט אֶל-מַרְאֵהוּ וְאֶל-גְּבֹהַּ קוֹמָתוֹ--כִּי מְאַסְתִּיהוּ", אנחנו יכולים להבין שה' רצה להראות לשמואל שהוא רואה את החיצוניות, ורק שהקב"ה הוא זה שרואה גם לפני ולפנים , וזה מעין עונש על דברי שמואל  " אָנֹכִי הָרֹאֶה".  
בפירוש אהלי שם[footnoteRef:3] על הפסוק הנ"ל הוא מביא את הילקוט שמעוני, אך הוא ממשיך וכותב ששמואל המעיט בערכו, כוון ששמואל לא היה רואה, אלא נביא[footnoteRef:4]! שזו מדרגה העולה על דרגת רואה ,  וכך כתב רבנו האר"י ז"ל הובא בדברי החיד"א[footnoteRef:5]  בספרו "חומת אנך" שמעלת הנביא גדולה יותר ממעלת הרואה.  [3:  שחובר ע"י הרב מיכאל פרץ שליט"א.]  [4:  ועל שמואל נאמר (שם, ג, כ) "וַיֵּדַע, כָּל-יִשְׂרָאֵל, מִדָּן, וְעַד-בְּאֵר שָׁבַע כִּי נֶאֱמָן שְׁמוּאֵל, לְנָבִיא לַה'." ואמירתו על עצמו שהוא רואה זו רק דרך צניעות וענווה.]  [5:  החיד"א – ר' חיים יוסף דוד אזולאי, חכם, פוסק, ומקובל. היה חי בחברון ותלמידם של הרש"ש (ר' שלמה שרעבי), ר' חיים בן עטר (אור החיים הקדוש) ועוד.] 

הפירוש דעת סופרים[footnoteRef:6] (שם, ד"ה: אנכי הראה) מפרש בעניין זה: שבד"כ שמואל לא היה עונה שהוא הנביא, אלא מחכה שישאלו מה שמו ויענה שהוא שמואל, ובמקרה זה הוא שינה מכוון שידע ששאול יהיה מלך, והוא רצה ששאול שיקשיב לו ויתחבר אליו, ולא יעזוב את דרך ה'. לכן אמר שהוא נביא. ולמרות  שיש כאן הנמקה לדרכו של שמואל , ולא דרך גאווה, מעשה זה נחשב לשמואל לפגם. [6:  שחובר ע"י ר' חיים דב רבינוביץ' זצ"ל.] 

המדרש ילקוט מעם לועז כותב על הפסוק הנ"ל: "ואע"פ שהיה שמואל מוכרח לענות לו על שאלתו ששאל - אי זה בית הרואה, נחשב לו לפגם כמו שאמרו חז"ל. שהרי שאול שאלו – "אי זה בית הרואה", שלא רצה שאול לשאול לו - האם אתה הרואה כי לא ידע בבירור. והיה שמואל צריך לענות לו - זה בית הרואה". כלומר היה עליו לענות ביחס לביתו, ולא ביחס אילו.
והמדרש ממשיך ואומר: "ומכאן יש להיזהר שאם רב מזכיר דבר בשם תלמידו אל יאמר כך אמר תלמידי, אלא כך אמר אחד מתלמידי הישיבה"  שיש בזה ממידת הגאווה.
המדרש מלמד אותנו דבר חשוב ויסוד גדול מאוד בהלכות הגאווה, שאדם צריך להיזהר מאוד מגאווה, כי ראינו אצל שמואל (ק"ו אצלנו) שאמר משהו שאפשר לפרש אותו לגאווה, אע"פ שכוונתו הייתה טובה – מעשה זה נחשב לו כפגם.
על מנת לדעת להתרחק  מהגאווה אנו צריכים להגדיר מהי גאווה.
גאווה[footnoteRef:7] מהי? [7:  גַּאֲוָה – יהירות, התנשאות, התרברבות, החשבה עצמית, התהללות (מתוך מילון ספיר).] 

שלמה המלך כותב בנושא הגאווה "בְּפִי אֱוִיל חֹטֶר גַּאֲוָה, וְשִׂפְתֵי חֲכָמִים תִּשְׁמוּרֵם" (משלי, יד, ג) הוא מגנה את כל הגאוותנים, דוד המלך, אביו, מבקש מהקב"ה שירחיק ממנו את מידת הגאווה "אַל תְּבוֹאֵנִי רֶגֶל גַּאֲוָה, וְיַד רְשָׁעִים אַל תְּנִדֵנִי" (תהילים, לו, יב)
המשנה כותבת (מסכת אבות פרק ד משנה כא) "רַבִּי אֶלְעָזָר הַקַּפָּר אוֹמֵר, הַקִּנְאָה וְהַתַּאֲוָה וְהַכָּבוֹד מוֹצִיאִין אֶת הָאָדָם מִן הָעוֹלָם". הגמרא (תלמוד בבלי מסכת פסחים דף סו ע"א) כותבת "אמר רב יהודה אמר רב כל המתייהר אם חכם הוא חכמתו מסתלקת ממנו אם נביא הוא נבואתו מסתלקת ממנו". ניתן ללמוד מכאן כמה מגונה היא מידת הגאווה, ומה עונשו של המתגאה.
האורחות צדיקים[footnoteRef:8] כותב בתחילת שער הגאווה  (השער הראשון): "הגאווה היא המטבע אשר פסל המלך הגדול ברוך הוא, והזהירנו עליה בתורתו. כמו שנאמר: "הִשָּׁמֶר לְךָ פֶּן תִּשְׁכַּח אֶת יְהוָה אֲשֶׁר הוֹצִיאֲךָ מֵאֶרֶץ מִצְרַיִם..." (דברם ו, יב) והוא ממשיך וכותב "ומי שיש בו מידת הגאווה צריך להשתדל ולשוב ממנה, כי היא רעה מאוד והיזקה רב ומצוי תמיד, והתועלת שבה - מעט" [8:  זהו ספר מוסר בסיסי ביותר, הכולל את כל המידות עם הסבר מפורט עליהן. שם מחברו אינו ידוע לנו.] 

ובספר מנורת המאור[footnoteRef:9] (הנר השביעי, הכלל הראשון, החלק הראשון, הפרק הראשון) כתב "כַּמָּה יֵשׁ לוֹ לָאָדָם לְהַרְחִיק מִלִּבּוֹ מִדַּת גַּסּוּת הָרוּחַ, שֶׁהִיא נִקְרֵאת בְּלָשׁוֹן עִבְרִי בְּכַמָּה שֵׁמוֹת: גֹּבַהּ לֵב וְעֵינַיִם רָמוֹת, גַּאֲוָה וָרוֹם" [9:  ספר מוסר שכתב ר' יצחק אבוהב – ר' יצחק אבוהב - חי במאה ה15.] 

מה עלינו לעשות כדי להתרחק מן הגאווה? על שאלה זו עונה הרמב"ם (משנה תורה לרמב"ם הלכות דעות פרק ב הלכה ב) וכותב - כאשר אדם שרואה שיש לו מידה שאינה טובה ינהג במידה ההפוכה לה עד שיראה שהמידה הרעה הזאת תתעקר מלבו ואח"כ ילך לדרך האמצע - הדרך הטובה ביותר. כלומר, אם הוא קמצן, אז שיגזור על עצמו שיהיה פזרן, ורק כשהוא יראה שהוא התגבר על מידת הקמצנות, אז יפסיק להיות פזרן ויהיה "באמצע", ממוצע, והיא הדרך הכי טובה. 
אולם דברי הרמב"ם קשים, שהרי ראינו בגמרא (תלמוד בבלי מסכת סוטה דף ה' ע"א) כשחז"ל מתייחסים לגאווה נאמר: "אמר ר' חייא בר אשי אמר רב – תלמיד חכם צריך שיהא בו אחד משמונה בשמינית"[footnoteRef:10]  וקשה, כי בגמרא כתוב שצריך אחד מתוך 64 של גאווה (1/64) והרמב"ם מפרש שצריך חצי גאווה וחצי ענווה. את התירוץ לקושיא זו ניתן למצוא ברש"י, כי רש"י מפרש במקום וכותב: "אחד משמונה בשמינית - משקל קטן הוא והיינו עוכלא כלומר צריך שיהיה בו מעט גאוה שלא יהו קלי הראש מסתוללין בו ויהא דבריו מתקבלין עליהן בעל כרחם" [10:  הגר"א בפירושו על התורה "אדרת אליהו" שאל על הפסוק בפרשת וישלח "קטנתי מכל החסדים ומכל האמת אשר עשית את עבדך - כי במקלי עברתי הירדן הזה ועתה הייתי לשני מחנות" – איך יתכן שיעקב לכאורה "מתגאה" על הקב"ה. מה זה משנה אם הוא עבר את הירדן? מה זו הגאווה הזאת? והגר"א מתרץ שהגאווה של יעקב אבינו הייתה מותרת, מכוון שהיה בזה רק שמינית שבשמינית מן הגאווה. והוא המשיך ונתן בזה סימן יפה – שפרשת וישלח היא הפרשה השמינית, והפסוק הזה הוא הפסוק השמיני בפרשה, וזאת הייתה גאווה שהיה בה שמינית בשמינית. ] 

כלומר, שהמידה הזאת כל כך קטנה בכדי שלא יביישו את האדם. ואם נדייק מלשון הגמרא ומרש"י, נמצא שלא כל אדם צריך כמות כזו של גאווה, רק תלמיד חכם צריך, מכוון שאם יבישו אותו – אין זה מכבוד התורה. לכן הוא צריך קצת גאווה כדי לדעת לענות לאותם אנשים שיבזו אותו.
מכאן ניתן לדייק ולהבין טעמו של הרמב"ם שכותב (שם, הלכה ג') שלמרות שבכל המידות[footnoteRef:11] המידה האמצעית היא האידיאלית, במידת הגאווה הוא סובר להיות קרוב לביזיון ולא באמצע, משום שהיא מדה רעה ביותר והרסנית בצורה יוצאת דופן. וכך כתב גם מהר"י אבוהב בספרו מנורת המאור על הגאווה (שם): "וְאַף־עַל־פִּי שֶׁבְּכָל הַמִּדּוֹת הַטּוֹבוֹת - טוֹבָה הַמְמֻצַּעַת בֵּין שְׁתֵי הַקְּצָווֹת. אֲבָל מִדָּה זוֹ אֵינָהּ כֵּן, לֹא יֹאחַז בָּהּ אָדָם וְלֹא בְּמִקְצָתָהּ". וכן נפתרת לנו הקושיא על הרמב"ם.  [11:  למעט הכעס, והגאווה שהודה בזה במפורש.] 

שאלו פעם את הרב שלמה אבינר שליט"א איך נפתרים מהגאווה:
שאלה: "אני מאוד רוצה לתקן את מידותיי אך איני מצליח מה לעשות?"
תשובה: "לא די ברצון טוב, צריך עמל ושיטה. קנה לך פנקס ורשום עליו כל בוקר תדריך לפני הקרב ובלילה לקח אחרי הקרב, ר"י סלנטר. וכתב מרן הרב קוק בראשית מוסר אביך שעל כל אדם לערוך לעצמו ספר מוסר התואם לו"
ולאחר שהבנו שבשביל לעקור את הגאווה מתוכנו נצטרך למלא את עצמנו בענווה, נצטרך לדעת גם מהי ענווה.
ענווה[footnoteRef:12] מהי? [12:  עֲנָוָה – צניעות, חוסר גאווה (מתוך מילון ספיר)] 

רבי משה חיים לוצאטו המכונה הרמח"ל  כותב בספרו מסילת ישרים בנושא "ענוות המחשבה": הענווה היא שאדם אינו מחשיב את עצמו, וזה ההפך הגמור מגאווה, והעיקר זה המחשבה, שאדם יבין שהתהילה והכבוד לא ראויים לו, הוא צריך להבין ולדעת שהוא בסה"כ בן אדם, ובן אדם לא יכול להגיע לשלמות.
ומפרש בעל האורחות צדיקים שעיקר הענווה הוא שייכנע למי שמתחתיו, כגון לעבדיו, והשומע חרפתו ולא משיב בגלל שהוא עניו, וזוהי הענווה הישרה. וכבר הפליגו רבותינו בשבחם של הנעלבים ואינם עולבים ואמרו  חז"ל שזוהי דרך הנביאים ועליהם נאמר "ואוהביו כצאת השמש בגבורתו" (שופטים, ה, לא) וכל בן אדם כזה נמחלין לו כל עוונותיו, ומספרים על חסידים הראשונים שלא רק שאינם היו משיבים, אלא גם סולחים בלב שלם.
הסיבה שבגללה אדם נעלב ולא עולב זה רק מכוון שהוא עניו, שהוא מבליג, סולח, ונכנע למי שתחתיו. כידוע, חכמים שיבחו את הענווים, וראינו הנהגה זאת פעמים רבות אצל רבותינו. למשל:
"באיגרת הרמב"ן" כתב "כי באפו משפיל גאים וברצונו מגביה שפלים – על כן תשפיל עצמך וינשאך המקום"
וגם בברכת גאל ישראל של שחרית (אמת ויציב) אנו אומרים "רם ונישא גדול ונורא... עוזר דלים" –  מפרש הבא"ח[footnoteRef:13] שיתכוון לעשות עצמו עני עם השכינה ששמה "דלה" ובזכות זה, הדבר יהיה עילוי לנפשו. בזכות זה שאדם עושה עצמו עני, אז יהיה עילוי לנפשו. כל מה שחז"ל מנסים לומר לנו זה שבעצם כשאדם שממעיט בערכו – ה' מפאר אותו..ונותן לו כבוד!  [13:  הבן איש חי – ר' יוסף חיים מבגדאד. היה מקובל ופוסק הלכה גדול. חי מ-כ"ז אב ה'תקצ"ה עד י"ג אלול ה'תרס"ט. נקרא בשם זה על שם ספרו המפורסם ביותר "בן איש חי".] 

וכן ראינו בגמרא (תלמוד בבלי מסכת עירובין דף כו ע"א) " ללמדך שכל המשפיל עצמו הקב"ה מגביהו וכל המגביה עצמו הקב"ה משפילו כל המחזר על הגדולה גדולה בורחת ממנו וכל הבורח מן הגדולה גדולה מחזרת אחריו"
גם התורה, משבחת את משה רבינו ע"ה וכותבת עליו " וְהָאִישׁ מֹשֶׁה [ענו] עָנָיו מְאֹד מִכֹּל הָאָדָם אֲשֶׁר עַל פְּנֵי הָאֲדָמָה" ודוד המלך העיד על עצמו "אָנֹכִי תוֹלַעַת וְלֹא אִישׁ, חֶרְפַּת אָדָם וּבְזוּי עָם" (תהילים כ"ב ז( וכן אברהם אבינו אמר על עצמו "וַיַּעַן אַבְרָהָם וַיֹּאמַר הִנֵּה נָא הוֹאַלְתִּי לְדַבֵּר אֶל אֲדֹנָי וְאָנֹכִי עָפָר וָאֵפֶר" (בראשית יח כו)
על בית הלל נאמר בגמרא:
"יצאה בת קול ואמרה אלו ואלו דברי אלוקים חיים הן והלכה כב"ה וכי מאחר שאלו ואלו דברי אלוקים חיים מפני מה זכו ב"ה לקבוע הלכה כמותן. מכוון שנוחין ועלובין היו, ושונין דבריהם ודברי בית שמאי, ולא עוד אלא שמקדימין דברי בית שמאי לדבריהן."                      (תלמוד בבלי מסכת עירובין דף יג ע"א)
כלומר, שבזכות הענווה של בית הלל ההלכה הייתה כמותם, בזכות זה שהם המעיטו בערכם ושנו את דברי בית שמאי לפני דבריהם (שזה סמל לכבוד). ולא רק זה, ידוע לנו  שבבית שמאי היו היותר תלמידי חכמים.. ובכל זאת הלכה כבית הלל, וכל זה מדוע? בזכות הענווה של בית הלל.
חז"ל לא מכבירים במילים,אלא הם באו כדי ללמד אותנו מסר חשוב מאוד. הם באו ללמד אותנו מהי הענווה ומהו שכרה - שכר שיכול להשפיע לדורות.
סיכום
מתוך כל הנאמר לעיל למדנו, שמפרשים רבים דנו בסוגיה – האם דבריו של שמואל – "אנוכי הראה" נאמרו מתוך גאווה או בתמימות.
ניתן לראות שהפרשנים מתקשים לקבל את העובדה ששמואל חטא בגאווה, וכל פרשן מנסה לפרש בדרך זו או אחרת איך ללמד זכות על שמואל, או אולי להסביר מדוע הוא לא חטא.
מיד לאחר מכן ראינו מהי הגאווה וחסרונותיה ומהי גאווה הנצרכת באדם. 
זאת ועוד למדנו כיצד מתמודדים במידה רעה זו,וכן על מעלת מידת הענווה.
היבט אישי ורפלקציה
טרם החילותי לכתוב את המאמר, נטיתי לחשוב בעניין הגאווה והענווה ועל היחס בינהם. מכוון שהנושא הזה הוא נושא רחב מאוד, ואקטואלי לכל זמן ואפשר להאריך בו מאוד. אך הסיבה העיקרית היא שרוב האנשים לא מקיימים את ההלכות האלו. לרובנו, קשה לנהוג במידת הענווה , למרות שכולנו יודעים שגאווה זה דבר בעייתי. כמו שכתב הרמח"ל בהקדמה למסילת ישרים שהוא אינו בא לחדש דבר, אלא להזכיר להם את הידוע להם, מכוון שאנשים לא מקיימים אותו.
ולכן, במאמר זה, ניסיתי כמה שיותר לחשוף את הקוראים לגישות חז"ל בנושא המידות בכלל והגאווה בפרט, ע"י עיון במקורות רבים, ובנוסף להסביר את חומרת העניין. כמו כן היה חשוב לי להדגיש שגם שאדם כמו שמואל הנביא יכול ליפול בנושא הזה. כי זה לא פשוט להיות אדם ענו.
בנוסף, היה חשוב לי להוסיף כיצד נפטרים ממידה רעה שיש בך, וכן היא השאיפה שלנו בכל ענייני המידות.
יש לציין, מטרתי במאמר זה אינה לקבוע עובדה האם שמואל חטא או לא, אלא על מנת ללבן נושא זה מזוויות שונות . המאמר נכתב כדי לחשוף את הקוראים לגישות מגוונות בחז"ל כיצד אנו יכולים להתמודד כנגד מידה מגונה כזו.
היה לי העונג לכתוב את המאמר, למדתי על רבנים שלא שמעתי עליהם מעולם, על פירושים יפים שעוד לא נתקלתי בהם. אני מרגיש תחושה של סיפוק, סיפוק שכתבתי מאמר, ולא סתם עוד מאמר – אלא מאמר בנושא הגאווה, שזה נושא כבד אך גם מעניין. 
בבליוגרפיה
ספר שמואל א מקראות גדולות עם פירוש הרד"ק, פירוש "דעת סופרים", פירוש אהלי שם, פירוש אדרת אליהו, מדרש ילקוט מעם לועז, משנה מסכת אבות, תלמוד בבלי מסכת עירובין וסוטה,כתובות, אורחות צדיקים, מסילת ישרים, משנה תורה לרמב"ם, מנורת המאור, אגרת הרמב"ן, תנ"ך קורן, סידור עבודת השם, שו"ת SMS עם הרב אבינר.
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