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ערב סוכות תשפ"א בס"ד�

מאמרי הרב אורי הולצמן

חג הסוכות

מֵחַ שָׂ אַךְ  תָ  י יִ הָ וְ

כל הלכות חג הסוכות, הישיבה בסוכה ונטילת ד' מינים, אינן מופיעות בתורה אלא בפרשת 

אמור. זאת, בשונה ממצוות חג הפסח המוזכרות פעמים רבות, כמעט בכל מקום שמוזכר 

החג. בסוכות אמנם, על אף שהחג עצמו כן מוזכר במקומות רבים: בפרשיות משפטים, כי 

תשא, פינחס וראה, מצוות החג אינן מוזכרות אלא בפרשת אמור. הנקודה הזאת מעלה 

מאריכה  התורה  הרגלים,  שלשת  בפרשת  שם  כי  ראה.  בפרשת  דווקא  מיוחדת  תמיהה 

בכל הלכות חג הפסח: בדיני הקרבת הקרבן, במצות אכילת מצה ואיסור חמץ, וכן התורה 

בחג  דווקא  ואילו  השבועות,  חג  וחגיגת  העומר  ספירת  מצות  את  התורה  שם  מפרטת 

הסוכות התורה מזכירה את החג מבלי לפרט אף מצוה. דבר זה אומר דרשני!

נכתב  הסוכות  חג  כי  נבחין,  אמור,  שבפרשת  הסוכות  חג  בפרשיית  לכשנתבונן  ובאמת, 

פעמיים כאילו מדובר בשני חגים, ומצוות החג המיוחדות אינן מופיעות אלא בחלק השני:

ה עָשָרׂ יוֹם לַחדֶֹשׁ  ׁ חֲמִשָּ נֵי יִשְרָׂאֵל לֵאמרֹ בַּ ר אֶל בְּ בֵּ אמרֹ. דַּ ה לֵּ ר ה' אֶל משֶֹׁ וַיְדַבֵּ
ל מְלֶאכֶת  יּוֹם הָרִאשׁוֹן מִקְרָא קדֶֹשׁ כָּ בְעַת יָמִים לַה'. בַּ כּוֹת שִׁ ה חַג הַסֻּ בִיעִי הַזֶּ ׁ הַשְּ
מִינִי מִקְרָא קדֶֹשׁ יִהְיֶה  ׁ יּוֹם הַשְּ ה לַה' בַּ ׁ קְרִיבוּ אִשֶּ בְעַת יָמִים תַּ עֲבדָֹה לאֹ תַעֲשוּׂ. שִׁ
ה מוֹעֲדֵי  ל מְלֶאכֶת עֲבדָֹה לאֹ תַעֲשוּׂ. אֵלֶּ ה לַה' עֲצֶרֶת הִוא כָּ ׁ ם אִשֶּ לָכֶם וְהִקְרַבְתֶּ
ה לַה' עלָֹה וּמִנְחָה זֶבַח וּנְסָכִים  ׁ קְרְאוּ אתָֹם מִקְרָאֵי קדֶֹשׁ לְהַקְרִיב אִשֶּ ר תִּ ה' אֲשֶׁ
בַד  וּמִלְּ נִדְרֵיכֶם  ל  כָּ בַד  וּמִלְּ נוֹתֵיכֶם  מַתְּ בַד  וּמִלְּ ה'  תתֹ  בְּ שַׁ בַד  מִלְּ יוֹמוֹ.  בְּ יוֹם  בַר  דְּ

נוּ לַה'. תְּ ר תִּ ל נִדְבוֹתֵיכֶם אֲשֶׁ כָּ
אֶת  חגֹּוּ  תָּ הָאָרֶץ  בוּאַת  תְּ אֶת  כֶם  אָסְפְּ בְּ בִיעִי  ׁ הַשְּ לַחדֶֹשׁ  יוֹם  עָשָרׂ  ה  ׁ חֲמִשָּ בַּ אַךְ 
לָכֶם  ם  וּלְקַחְתֶּ תוֹן.  בָּ שַׁ מִינִי  ׁ הַשְּ וּבַיּוֹם  תוֹן  בָּ שַׁ הָרִאשׁוֹן  יּוֹם  בַּ יָמִים  בְעַת  שִׁ ה'  חַג 
ם  וּשְמַׂחְתֶּ נָחַל  וְעַרְבֵי  עָבתֹ  עֵץ  וַעֲנַף  מָרִים  תְּ פּתֹ  כַּ הָדָר  עֵץ  רִי  פְּ הָרִאשׁוֹן  יּוֹם  בַּ
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ת  חֻקַּ נָה  ׁ שָּ בַּ יָמִים  בְעַת  שִׁ לַה'  חַג  אתֹוֹ  וְחַגּתֶֹם  יָמִים.  בְעַת  שִׁ אֱלקֵֹיכֶם  ה'  לִפְנֵי 
ל הָאֶזְרָח  בְעַת יָמִים כָּ בוּ שִׁ שְׁ כּתֹ תֵּ סֻּ חגֹּוּ אתֹוֹ. בַּ בִיעִי תָּ ׁ חדֶֹשׁ הַשְּ עוֹלָם לְדרֹתֵֹיכֶם בַּ
יִשְרָׂאֵל  נֵי  בְּ אֶת  י  בְתִּ הוֹשַׁ כּוֹת  בַסֻּ י  כִּ דרֹתֵֹיכֶם  יֵדְעוּ  לְמַעַן  כּתֹ.  סֻּ בַּ בוּ  יֵשְׁ יִשְרָׂאֵל  בְּ
נֵי  ה אֶת מעֲֹדֵי ה' אֶל בְּ ר משֶֹׁ הוֹצִיאִי אוֹתָם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם אֲנִי ה' אֱלקֵֹיכֶם. וַיְדַבֵּ בְּ
)ויקרא כג( יִשְרָׂאֵל. �

בכל אחד מחלקי הפרשה, מופיע החג בצורה אחרת:

בפרשייה הראשונה, נקרא החג "חַג הַסֻּכּוֹת", ומופיע הוא רק בתור מקרא קודש מבלי שום 

בַּיּוֹם הָרִאשׁוֹן מִקְרָא קֹדֶשׁ כָּל מְלֶאכֶת עֲבֹדָה לֹא  מצוה מיוחדת. כל מה שנאמר הוא רק – 

תַעֲשׂוּ. שִׁבְעַת יָמִים תַּקְרִיבוּ אִשֶּׁה לַה' בַּיּוֹם הַשְּׁמִינִי מִקְרָא קֹדֶשׁ יִהְיֶה לָכֶם וְהִקְרַבְתֶּם אִשֶּׁה 

לַה' עֲצֶרֶת הִוא כָּל מְלֶאכֶת עֲבֹדָה לֹא תַעֲשׂוּ; איסור מלאכה והקרבת קרבנות.

בפרשייה השנייה אמנם, מופיע חג הסוכות בתור "חג האסיף": בְּאָסְפְּכֶם אֶת תְּבוּאַת הָאָרֶץ 

תָּחֹגּוּ אֶת חַג ה' שִׁבְעַת יָמִים, ורק בפרשייה הזאת מוזכרות כל המצוות המיוחדות של חג 

הסוכות, השמחה לפני ה' עם הד' מינים והישיבה בסוכה.

מה פשר החלוקה הזאת? ומדוע כל הלכות החג אינן מופיעות אלא באותו חלק שני של 

הפרשה?

עוד יש לעמוד על הפתיחה המיוחדת של החלק השני בלשון "אַךְ" – אַךְ בַּחֲמִשָּׁה עָשָׂר יוֹם 

לַחֹדֶשׁ הַשְּׁבִיעִי וגו', לשון של הסתייגות. ממה היא ההסתייגות? גם פרשיית יום הכיפורים 

שבפרשה, פותחת באותה לשון – אַךְ בֶּעָשׂוֹר לַחֹדֶשׁ הַשְּׁבִיעִי הַזֶּה יוֹם הַכִּפֻּרִים הוּא וגו', וגם 

שם יש להבין מה עניינה.



פרשת המועדות שבפרשת אמור פותחת עם הכותרת – מוֹעֲדֵי ה' אֲשֶׁר תִּקְרְאוּ אֹתָם מִקְרָאֵי 

אֹתָם  תִּקְרְאוּ  אֲשֶׁר  קֹדֶשׁ  מִקְרָאֵי  ה'  אֵלֶּה מוֹעֲדֵי   – הֵם מוֹעֲדָי, ואז פותח הפסוק  אֵלֶּה  קֹדֶשׁ 

את סדרת המועדים. נשים לב אל הלשנות "אֵלֶּה הֵם מוֹעֲדָי", ו"אֵלֶּה מוֹעֲדֵי ה'".  בְּמוֹעֲדָם 

לאור זאת, הרי שאם נחפש את חתימת הפרשה, נמצא אותה בפסוקים החותמים את החלק 

הראשון של פרשיית חג הסוכות – אֵלֶּה מוֹעֲדֵי ה' אֲשֶׁר תִּקְרְאוּ אֹתָם מִקְרָאֵי קֹדֶשׁ וכו'.

לחתום  המקום  הוא  כאן  אמור,  פרשת  של  המועדות  סדר  שמבחינת  כן,  אם  שנראה  מה 

ולסיים את מצות חג הסוכות ואת סדר המועדות כולו. פסוקי החתימה כתובים בצורה כזו 

כמי שבאים לחתום את פרשת המועדות כולה – אֵלֶּה מוֹעֲדֵי ה' אֲשֶׁר תִּקְרְאוּ אֹתָם מִקְרָאֵי 

וּמִלְּבַד  ה'  שַׁבְּתֹת  מִלְּבַד  בְּיוֹמוֹ.  יוֹם  דְּבַר  וּנְסָכִים  זֶבַח  וּמִנְחָה  עֹלָה  לַה'  אִשֶּׁה  לְהַקְרִיב  קֹדֶשׁ 
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מַתְּנוֹתֵיכֶם וּמִלְּבַד כָּל נִדְרֵיכֶם וּמִלְּבַד כָּל נִדְבוֹתֵיכֶם אֲשֶׁר תִּתְּנוּ לַה'. כל מה שנוסף להיכתב 

בחלק השני של הפרשה, אינו שייך לסדר המועדות של פרשת אמור.

עלינו רק להבין כעת מדוע באמת אין פרשה זו שייכת לסדר המועדות? ואם כן, מדוע היא 

כן נכתבה כאן סמוך לפרשת המועדות?

ובכן, כפי שמסכם הכתוב את סדר המועדות – אֵלֶּה מוֹעֲדֵי ה' אֲשֶׁר תִּקְרְאוּ אֹתָם מִקְרָאֵי קֹדֶשׁ 

בְּיוֹמוֹ; פרשת המועדות של פרשת  יוֹם  דְּבַר  וּנְסָכִים  זֶבַח  וּמִנְחָה  עֹלָה  לַה'"  אִשֶּׁה  "לְהַקְרִיב 

אמור באה לסדר את מקראי הקודש לעניין הקרבת הקרבנות.

כעת נבין מיד את החלוקה היסודית שבין שני חלקי הפרשה; כי בחלק הראשון לא נאמר 

אלא שהחג הזה הוא מקרא קודש לעניין הקרבת קרבנות – תַּקְרִיבוּ אִשֶּׁה לַה', וְהִקְרַבְתֶּם 

אִשֶּׁה לַה'. זה באמת שייך לסדר המועדות כשאר החגים שמקריבים בהם קרבנות: כך נאמר 

בחג הפסח שמקריבים את קרבן הפסח, וכן את שאר קרבנות החג – וְהִקְרַבְתֶּם אִשֶּׁה לַה' 

וְהִקְרַבְתֶּם עַל  וְהִקְרַבְתֶּם מִנְחָה חֲדָשָׁה לַה', וכן –  שִׁבְעַת יָמִים. וכך נאמר בחג השבועות – 

הַלֶּחֶם שִׁבְעַת כְּבָשִׂים תְּמִימִם בְּנֵי שָׁנָה וּפַר בֶּן בָּקָר אֶחָד וְאֵילִם שְׁנָיִם וכו'. וכך נאמר בראש 

השנה וביום הכיפורים – וְהִקְרַבְתֶּם אִשֶּׁה לַה'. בחלק השני של פרשיית חג הסוכות אמנם, 

אין מוזכר בו שום קרבן, אלא רק מצות נטילת ד' מינים וישיבה בסוכה. החלק הזה אינו 

משתייך לסדר המועדות של פרשת אמור.

ובאמת, לכשנתבונן בחלק השני הזה של הפרשה, נראה כביכול, שהקטע הזה נלקח מתוך 

מצות  את  ושוב  שוב  מוצאים  אנו  הפרשה  מתחילת  שם,  ראה.  פרשת  של  הרגלים  סדר 

יֶדְכֶם אַתֶּם וּבָתֵּיכֶם  מִשְׁלַח  וּשְׂמַחְתֶּם בְּכֹל  לִפְנֵי ה' אֱלֹקֵיכֶם  שָׁם  וַאֲכַלְתֶּם  השמחה לפני ה': 

)דברים יב, ז(, וּשְׂמַחְתֶּם לִפְנֵי ה' אֱלֹקֵיכֶם אַתֶּם וּבְנֵיכֶם וּבְנֹתֵיכֶם וְעַבְדֵיכֶם וְאַמְהֹתֵיכֶם וְהַלֵּוִי 

בהמשך  וכן  יח(.  )שם,  יָדֶךָ  מִשְׁלַח  בְּכֹל  אֱלֹקֶיךָ  ה'  לִפְנֵי  וְשָׂמַחְתָּ  יב(,  )שם,  בְּשַׁעֲרֵיכֶם  אֲשֶׁר 

הפרשה במצות מעשר שני נאמר – וְאָכַלְתָּ שָּׁם לִפְנֵי ה' אֱלֹקֶיךָ וְשָׂמַחְתָּ אַתָּה וּבֵיתֶךָ )שם יד, 

כו(. וכן בשלשת הרגלים המופיעים בסוף הפרשה, נאמר בחג השבועות – וְשָׂמַחְתָּ לִפְנֵי ה' 

אֱלֹקֶיךָ )שם טז, יא(, ואילו בחג הסוכות ישנה הדגשה יתירה על החגיגה והשמחה:

ה  אַתָּ ךָ  חַגֶּ בְּ וְשָמַׂחְתָּ  קְבֶךָ.  וּמִיִּ רְנְךָ  מִגָּ ךָ  אָסְפְּ בְּ יָמִים  בְעַת  שִׁ לְךָ  עֲשֶהׂ  תַּ כּתֹ  הַסֻּ חַג 

בְעַת  עָרֶיךָ. שִׁ שְׁ ר בִּ תוֹם וְהָאַלְמָנָה אֲשֶׁ ר וְהַיָּ וִי וְהַגֵּ ךָ וַאֲמָתֶךָ וְהַלֵּ ךָ וְעַבְדְּ וּבִנְךָ וּבִתֶּ

בוּאָתְךָ  כלֹ תְּ י יְבָרֶכְךָ ה' אֱלקֶֹיךָ בְּ ר יִבְחַר ה' כִּ קוֹם אֲשֶׁ מָּ חגֹ לַה' אֱלקֶֹיךָ בַּ יָמִים תָּ

וּבְכלֹ מַעֲשֵהׂ יָדֶיךָ וְהָיִיתָ אַךְ שָמֵׂחַ. 

נראה אם כן, שאף הקטע בפרשתנו הבולט בו מאוד עניין החגיגה והשמחה לפני ה', שייך 

במהותו לסדר הרגלים של פרשת ראה. כשם שבפרשת ראה מופיע חג הסוכות בתור חג 
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האסיף – בְּאָסְפְּךָ מִגָּרְנְךָ וּמִיִּקְבֶךָ, כך בפרשתנו פותח החלק הזה עם הכותרת – אַךְ בַּחֲמִשָּׁה 

עָשָׂר יוֹם לַחֹדֶשׁ הַשְּׁבִיעִי בְּאָסְפְּכֶם אֶת תְּבוּאַת הָאָרֶץ וכו'. וכן המילה המרכזית, החוזרת על 

עצמה חמש פעמים בקטע הזה היא – "חג": תָּחֹגּוּ אֶת חַג ה' שִׁבְעַת יָמִים... וְחַגֹּתֶם אֹתוֹ חַג לַה' 

שִׁבְעַת יָמִים בַּשָּׁנָה חֻקַּת עוֹלָם לְדֹרֹתֵיכֶם בַּחֹדֶשׁ הַשְּׁבִיעִי תָּחֹגּוּ אֹתוֹ. וכן מופיעה כאן המצוה 

במהותו  שייך  אינו  הזה  הקטע  יָמִים.  שִׁבְעַת  אֱלֹקֵיכֶם  ה'  לִפְנֵי  וּשְׂמַחְתֶּם   – של  המיוחדת 

לפרשת המועדות של פרשת אמור. חג הסוכות המופיע בו אינו מופיע באותו מהלך של 

שאר המועדים המוזכרים בפרשה לעניין הקרבת הקרבנות, אלא במהלך של אכילה על 

שולחן המקום, ישיבה בצילא דמהימנותא וחגיגה של שמחה לפני ה'.

לכן פותח הקטע הזה בלשון הסתייגות – "אַךְ" בַּחֲמִשָּׁה עָשָׂר יוֹם לַחֹדֶשׁ הַשְּׁבִיעִי. המועד 

הזה שונה במהותו מכל מה שהוזכר לאורך הפרשה. צורת קריאת הפרשה באה בצורה כזו: 

כי בכל מועד ומועד יש מקרא קודש לעניין הקרבת קרבנות... אַךְ בַּחֲמִשָּׁה עָשָׂר יוֹם לַחֹדֶשׁ 

הַשְּׁבִיעִי... תָּחֹגּוּ אֶת חַג ה' שִׁבְעַת יָמִים... וּשְׂמַחְתֶּם לִפְנֵי ה' אֱלֹקֵיכֶם שִׁבְעַת יָמִים. בחג הזה 

כי אם באכילה על שולחן  ה',  והתבטלות לפני  אין העבודה בדרך של הקרבת הקרבנות 

גבוה ושמחה לפני ה', והעמדת החיים עצמם לחיים של עבודה לפני ה'.

לכן גם מופיע כאן החג בתור חג האסיף – בְּאָסְפְּכֶם אֶת תְּבוּאַת הָאָרֶץ תָּחֹגּוּ אֶת חַג ה', לשמוח 

לפני ה' עם עצם החיים! עם היבול והפרנסה שהיטיב ה' עם הברואים. כשנאמר בפסוק – 

וּלְקַחְתֶּם לָכֶם בַּיּוֹם הָרִאשׁוֹן וכו', הרי שהעבודה הזאת באה בהנגדה לעבודת חג הפסח, שם 

נאמר – מִשְׁכוּ וּקְחוּ לָכֶם צֹאן לְמִשְׁפְּחֹתֵיכֶם וְשַׁחֲטוּ הַפָּסַח )שמות יב, כא(. כאן לעומת זאת, 

אין לוקחים בהמה ומקריבים אותה, אלא רק לוקחים דברים מן הצומח ועומדים לפני ה' 

ושמחים – וּשְׂמַחְתֶּם לִפְנֵי ה' אֱלֹקֵיכֶם שִׁבְעַת יָמִים. חז"ל בגמרא באמת הקישו את עבודת 

הלולב והדסים לעבודת הקרבנות:

א"ר אבהו אמר ר"א כל הנוטל לולב באגודו והדס בעבותו מעלה עליו הכתוב 

קרנות  עד  בעבותים  חג  אסרו  שנאמר  קרבן  עליו  והקריב  מזבח  בנה  כאילו 

)סוכה דף מה,א( המזבח �

יוֹם  הַזֶּה  הַשְּׁבִיעִי  לַחֹדֶשׁ  בֶּעָשׂוֹר  אַךְ   – הסתייגות  לשון  ישנה  הכיפורים  יום  בפרשיית  גם 

מחוצה  ולא  המועדות,  פרשת  מסגרת  בתוך  עודנה  ששם ההסתייגות  אלא  הוּא,  הַכִּפֻּרִים 

לה כמו בחלק השני של פרשיית חג הסוכות. גם ביום הכיפורים עיקר החג איננו בהקרבת 

הקרבנות, אלא כמו שממשיך הפסוק – יוֹם הַכִּפֻּרִים הוּא מִקְרָא קֹדֶשׁ יִהְיֶה לָכֶם "וְעִנִּיתֶם אֶת 

נַפְשֹׁתֵיכֶם". רק אח"כ מוסיף הכתוב שגם – וְהִקְרַבְתֶּם אִשֶּׁה לַה'. עיקר קדושת יום הכיפורים 

הוא בשביל מצות העינוי שבו, ולא בשביל הקרבנות הקריבים בו. אכן אמנם, התורה לא 

הוציאה את יום הכיפורים מתוך מסגרת הפרשה, מפני שאף מצות העינוי הינה קרבן במובן 
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מסוים. לא באותה צורה של קרבן בהמה בהקרבת החלב והדם, אלא בביטול עצם מציאות 

החיים לפני ה'. וכן אמרו חז"ל בגמרא:

יושב  היה  ]כאשר  הכי  אמר  דמצלי  בתר  בתעניתא  יתיב  הוה  ששת, כי  רב 

בזמן שבית  גלוי לפניך  רבון העולמים  כך[:  בתענית אחר תפילתו היה אומר 

ודמו  חלבו  אלא  ממנו  מקריבין  ואין  קרבן  ומקריב  חוטא  אדם  קיים  המקדש 

ומתכפר לו, ועכשיו ישבתי בתענית ונתמעט חלבי ודמי, יהי רצון מלפניך שיהא 

חלבי ודמי שנתמעט כאילו הקרבתיו לפניך על גבי המזבח ותרצני. 

)ברכות יז,א(

גם ביום הכיפורים קריאת הפרשה באה בצורה כזו: כי בכל המועדים המקרא קודש הוא 

אֶת  וְעִנִּיתֶם  הוּא  הַכִּפֻּרִים  יוֹם  הַזֶּה  הַשְּׁבִיעִי  לַחֹדֶשׁ  בֶּעָשׂוֹר  אַךְ  קרבנות...  הקרבת  לענין 

נַפְשֹׁתֵיכֶם, וְהִקְרַבְתֶּם אִשֶּׁה לַה'. ביום הזה, בשונה משאר המועדים, העבודה היא בהקרבת 

עצם הנפש על ידי מצות העינוי, וגם בהקרבת אשה לה' כשאר המועדות. העבודה של חג 

הסוכות אמנם, נמצאת מחוץ למסגרת הפרשה, מפני שהיא באמת עבודה מסוג אחר, לא 

בדרך של התבטלות אלא בדרך של חיים ושמחה.



של  גדול  ריבוי  על  קוראים  אנו  פינחס  בפרשת  אחד  מצד  הסוכות.  לחג  ישנן  פנים  שתי 

קרבנות בחג המסמלים את עבודת ההתבטלות, ומצד שני החג הזה הוא זמן שמחתינו, זמן 

של חגיגה ושמחה לפני ה' בעצם החיים וכאשר מודגש בפרשת ראה. שתי הפנים האלה 

שדווקא  רבות  פעמים  שבארנו  וכפי  יחד,  וקשורות  כרוכות  זו,  את  זו  סותרות  שכביכול 

כמו שכתב  גדולה  הוא חג של שמחה  חג הסוכות במהותו  גילה שם תהא רעדה.  במקום 

הרמב"ם בסוף הלכות לולב: אף על פי שכל המועדות מצוה לשמוח בהן, בחג הסוכות הייתה 

שם במקדש שמחה יתירה שנאמר "ושמחתם לפני ה' אלקיכם שבעת ימים" )פ"ח מהלכות 

הרעדה,  מימד  את  אליה  להקדים  צריך  שמחה  ריבוי  של  במקום  דווקא  אך  הי"ב(,  לולב 

את  ולהעמיד  להקדים  בקרבנות  להרבות  התורה  ציוותה  הזה,  בחג  דווקא  לכן,  היראה. 
תנועת ההתבטלות והיראה ומתוכה לגשת לקראת השמחה.1

ראה מאמרינו לפרשת שמיני )תש"פ( עוז וחדוה במקומו, שכך עשה דוד בפעם השנייה שהעלה את  	1

ויזבח שור ומריא. וכידוע, הסיפור הזה משמש מקור לצורת השמחה הראויה  ארון ה' לעיר דוד – 

לפני ה' כמו שמציין הרמב"ם שם בסוף הלכות לולב, עי"ש.
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פרשת חג הסוכות שבפרשת אמור מחולקת לשני חלקים, להציג את שתי הפנים האלה של 

החג; בחלק הראשון מוצג החג בתור חג של קרבנות – שִׁבְעַת יָמִים תַּקְרִיבוּ אִשֶּׁה לַה', ואילו 

בחג השני מוצג החג בתור חג של חגיגה ושמחה לפני ה'. בעינינו נראה, שעל אף שהחלק 

השני של הפרשה באמת משתייך לפרשת ראה, התורה העתיקה את כל הפרשה עם כל 

מצוותיה מספר דברים, וסידרה אותה בתוך פרשיית חג הסוכות של ספר ויקרא. והטעם 

גילה שם תהא רעדה; כדי שלא תעמוד תנועת השמחה היתירה  לכך שוב, כדי שבמקום 

מבלי היראה הקודמת לה.

ה'  יְבָרֶכְךָ  כִּי  ה'  יִבְחַר  אֲשֶׁר  בַּמָּקוֹם  אֱלֹקֶיךָ  לַה'  תָּחֹג  יָמִים  שִׁבְעַת   – כשנאמר בפרשת ראה 

כביכול מפנה את הקורא  שָׂמֵחַ, התורה  אַךְ  וְהָיִיתָ  יָדֶיךָ  מַעֲשֵׂה  וּבְכֹל  תְּבוּאָתְךָ  בְּכֹל  אֱלֹקֶיךָ 

זו במצוות החג. כשם שבפרשת אמור  לפרשת אמור, שם מבואר כיצד יש לחגוג שמחה 

פותח הקטע הזה בלשון "אַךְ" להעמיד את עבודת חג הסוכות שהיא שונה במהותה משאר 

החגים, כך בפרשת ראה נאמר על חגיגת אסיפת הגורן והיקב – וְהָיִיתָ "אַךְ" שָׂמֵחַ; כי בחלק 

הזה של החג השייך לספר דברים, אין בו אלא עבודה של שמחה לפני ה'. נמצא, שבאמת 

כשאר  החג  הלכות  כל  עם  ראה  בפרשת  כביכול  כתובה  הזאת  הפרשה  הייתה  מעיקרא 

הרגלים, רק שהתורה העתיקה את הפרשה משם וסידרה אותה בתוך פרשיית חג הסוכות 

של ספר ויקרא.

והנה אמרו בגמרא:

)סוכה דף נה,ב( א"ר אלעזר, הני שבעים פרים כנגד מי? כנגד שבעים אומות. �

אומות העולם, גם במצב הכי מתוקן שלהם, לעולם לא תהיה העבודה שלהם לפני ה' אלא 

בדרך של עבודת הקרבנות. כך אנו מוצאים בפסוקי הנביא בספר ישעיהו:

וְהָיָה  לַה'.  בוּלָהּ  גְּ אֵצֶל  בָה  וּמַצֵּ מִצְרָיִם  אֶרֶץ  תוֹךְ  בְּ לַה'  חַ  מִזְבֵּ יִהְיֶה  הַהוּא  יּוֹם  בַּ
לַח לָהֶם  נֵי לחֲֹצִים וְיִשְׁ י יִצְעֲקוּ אֶל ה' מִפְּ אֶרֶץ מִצְרָיִם כִּ לְאוֹת וּלְעֵד לַה' צְבָאוֹת בְּ
וְעָבְדוּ  יּוֹם הַהוּא  בַּ מִצְרַיִם אֶת ה'  וְיָדְעוּ  לְמִצְרַיִם  וְנוֹדַע ה'  ילָם.  וְהִצִּ וָרָב  יעַ  מוֹשִׁ
בוּ עַד ה'  וְשָׁ וְרָפוֹא  נָגףֹ  מִצְרַיִם  וְנָגַף ה' אֶת  מוּ.  לֵּ וְשִׁ לַה'  נֵדֶר  וְנָדְרוּ  וּמִנְחָה  זֶבַח 
)ישעיה יט, יט-כב( ר לָהֶם וּרְפָאָם. � וְנֶעְתַּ

זאת,  ועם  ה'.  לידיעת  ויבואו  בתשובה  יחזרו  הגויים  שגם  המצב  את  מתאר  כאן  הנביא 

מגלים,  חז"ל  ונדרים.  ומנחה  זבח  והקרבת  ומצבה  מזבח  בבניית  היא  שלהם  העבודה 

העולם.  אומות  של  העבודה  כנגד  הוא  הקרבנות,  בעבודת  הסוכות  חג  של  הזה  שהחלק 

החלק השני אמנם בעבודת השמחה, הוא המיוחד לעם ישראל בלבד.

אותו  של  המיוחדת  והעבודה  התנועה  את  יש  ורגל  רגל  שלכל  הגם  הרגלים,  שלושת 
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החג, לשלשתם יחד יש תנועה אחת: המתחילה ברגל הראשון, חג הפסח, עוברת דרך חג 

השבועות ומגיעה לפסגתה בחג הסוכות. בחג הפסח, מצות החג היא בהקרבת קרבן בהמה 

וזריקת דמו על המזבח. בחג השבועות, יום הביכורים, מצות החג עולה קומה בהבאת קרבן 

ואף  מנחה של שתי הלחם ובעקבותן שאר הביכורים2, שמצוותם בתנופה לפני ה' בלבד 

אינם עולים על גבי המזבח. בחג הסוכות, מגיעה מצות החג אל הפסגה העליונה של לקיחת 

השורש  נמצא  הראשון  ברגל  כבר  אכן,  ה'3.  לפני  בהם  והנענוע  והשמחה  צומח  מיני  הד' 

לפסגת העבודה, כי אף קרבן הפסח הינו קרבן שלמים, ועיקר מצוותו אינו אלא לאכילה, 
שלא בא מתחילתו אלא לאכילה )משנה פסחים פ"ז מ"ד(.4

ראה מפרשי המשנה ביכורים פ"א מ"ג ששתי הלחם הן ביכורים לביכורים. 	2

ראה סוכה לז,ב שמצות הנענועים וצורתן יש לה מקור מתנופת שתי הלחם. וזה כדברינו שמצוות  	3

אלו קשורות זו בזו וכולן חלק מאותה תנועה.

שם   ,]555 עמ'  ]"להתהלך"  הזאת  העבודה  את  ועבדת  )תשס"ח(  החודש  לפרשת  מאמרנו  וראה  	4

הרחבנו.
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ערב סוכות תשפ"ב בס"ד�

מאמרי הרב אורי הולצמן

חג הסוכות

מזמורי שיר המעלות וחג הסוכות

במשנה מסכת סוכה )פ"ה מ"ד( מתארים חז"ל את חגיגת שמחת בית השואבה:

שבידיהן,  אור  של  לפניהם באבוקות  מרקדים  היו  מעשה  חסידים ואנשי 
ואומרים לפניהן דברי שירות ותשבחות. והלוים בכנורות ובנבלים ובמצלתים 
היורדות מעזרת  על חמש עשרה מעלות  בלא מספר,  שיר  ובכלי  ובחצוצרות 
שעליהן  שבתהילים,  המעלות  שיר  עשר  חמשה  כנגד  נשים,  לעזרת  ישראל 

לויים עומדין בכלי שיר ואומרים שירה.

קלד  פרק  ועד  קכ  מפרק  מזמורים  עשר  חמישה  ע"ה  המלך  דוד  סידר  תהלים,  בספר 

המקדש  בבית  עשו  מזמורים,  עשר  חמישה  אותם  כנגד  המעלות".  "שיר  פרקי  הנקראים 

חמש עשרה מדרגות בין עזרת ישראל לעזרת נשים ובזמן שמחת בית השואבה היו הלויים 

היו  השואבה  בית  בשמחת  שרק  מדגיש,  מיד  במשנה  רש"י  השיר.  בכלי  עליהם  עומדים 

הלויים עומדים על אלו המעלות, אבל דוכן לשיר הקרבן אצל המזבח היה. ויש להעמיק 

ולהתבונן, בקשר שבין שמחת בית השואבה בחג הסוכות לאותם חמישה עשר מזמורים 

שבתהלים?

"שיר  פרקי  עשר  חמישה  לאותם  הרקע  מה  מבררת  נג(,  )דף  סוכה  במסכת  שם  הגמרא 
המעלות" שאמר דוד:1

אמר ליה רב חסדא לההוא מדרבנן דהוי קמסדר אגדתא קמיה: אמר ליה שמיע 
לך הני חמש עשרה מעלות כנגד מי אמרם דוד? ]האם שמעת כנגד מי אמר דוד את 

אלו חמשה עשר מזמורי שיר המעלות?[ 

אגדה מקבילה נמצאת בירושלמי סנהדרין )פ"י ה"ב( בשינויים שונים. 	1
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ובעי  תהומא  קפא  שיתין,  דוד  שכרה  בשעה  יוחנן:  רבי  אמר  הכי  ליה  אמר 

את  דוד  שכרה  ]בשעה  והורידן.  מעלות  עשרה  חמש  דוד  אמר  עלמא,  למשטפא 

השיתין )היסודות לבית המקדש( צף התהום ורצה לשטוף את העולם, אמר דוד את חמש עשרה 

המעלות והורידם מחזרה[

אי הכי חמש עשרה "מעלות"?! "יורדות" מיבעי ליה? ]מכיון שהמזמורים הורידו את 

המים יש לקרוא להם "יורדות"?[

המימרא[:  היא  כך  והזכרתני  ]הואיל  אתמר  הכי  מלתא  ואדכרתן  הואיל  ליה  אמר 

]צף התהום וביקש  בשעה שכרה דוד שיתין קפא תהומא ובעא למשטפא עלמא 

לשטוף את העולם[. אמר דוד מי איכא דידע אי שרי למכתב שם אחספא ונשדיה 

בתהומא ומנח? ]שאל דוד: האם יש מי שיודע אם מותר לכתוב שם ה' על חרס ולהשליכו 

לתהום כדי שינוח, או אסור משום מחיקת ה'.[

ליכא דקאמר ליה מידי ]אף אחד לא אמר דבר[. אמר דוד: כל דידע למימר ואינו 

אומר יחנק בגרונו.

איש לאשתו אמרה  בין  ומה לעשות שלום  וחומר בעצמו:  קל  נשא אחיתופל 

כולו  העולם  לכל  על המים לעשות שלום  ימחה  בקדושה  תורה שמי שנכתב 

על אחת כמה וכמה. אמר ליה "שרי". כתב שם אחספא ושדי לתהומא, ונחית 

תהומא שיתסר אלפי גרמידי. כי חזי דנחית טובא אמר כמה דמידלי טפי מירטב 

עלמא אמר חמש עשרה מעלות ואסקיה חמיסר אלפי גרמידי ואוקמיה באלפי 

גרמידי. ]כאשר כתב דוד שם ה' על חרס והשליך לתהום, ירד התהום שישה עשר אלפי אמות. 

כשראה שירד התהום כל כך הרבה, אמר ככל שיהיה התהום גבוה יותר יהיה העולם רטוב יותר. 

אמר חמש עשרה מעלות והעלה את התהום חמישה עשר אלפי אמות והעמידו על אלף אמה.[

היסודות  השיתין,  אל  קשר  להם  יש  אלו  מזמורים  סדרת  כי  למדים,  אנו  זו  אגדה  מתוך 

שעליהם נבנה בית המקדש. ובמקום אחר יש עמנו להרחיב על הסוד המיוחד, שחז"ל היה 

פשוט להם שהיסודות של בית המקדש שייכים לדוד המלך, שהוא יסד אותם, ולא לשלמה 

את  להציף  התהום  עלה  השיתין,  את  לכרות  דוד  בא  כאשר  בפועל.  הבית  את  שבנה  בנו 

העולם, והדרך היחידה להוריד את המים הייתה על ידי כתיבת שם ה' על החרס והשלכתו 

לתהום, דבר שבהכרח יגרום למחיקתו. אחר שעשה כן דוד, ירד התהום כל כך הרבה עד 

שהיה צריך להעלותו חזרה, ואת זה הוא עשה באמירת חמישה עשר מזמורי "שיר המעלות" 

שבתהלים, עד שעמד התהום על מרחק אלף אמה מקרקע העולם. אין ספק שבאגדה זו יש 

הרבה סודות בכבשונו של עולם, וברצוננו כאן להתמקד בנקודה אחת.

העולם  האם  העולם:  את  ולשטוף  לעלות  התהום  רצה  טעם  מאיזה  לשאול,  יש  ותחילה 

היה במצב של חטא כמו דור המבול?? ובוודאי שאין הדבר כן. אכן כאן מדובר במהלך אחר 
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לגמרי; וכפי שאנו מבארים תדיר את המתח התמידי בין פרק א לפרק ב של בראשית: עד 

כמה יכול העולם להכיל את גילוי כבוד ה'2, הוא גם הנושא כאן בדברי חז"ל באגדה זו.

התהום כאן בסיפור, מציג את המהלך של פרק א. כבוד ה' מחייב להפוך את העולם כולו 

למקום אלוקי אינסופי, וכמו שמתואר בתחילת הבריאה: וְהָאָרֶץ הָיְתָה תֹהוּ וָבֹהוּ וְחֹשֶׁךְ עַל 

פְּנֵי תְהוֹם וְרוּחַ אֱלֹקִים מְרַחֶפֶת עַל פְּנֵי הַמָּיִם )בראשית א, ב(. עצם בריאת העולם ועשיית 

המקום לנבראים, יש בכך צמצום בגילוי כבוד ה', אשר במהלך של פרק א נוכחות ה' היא 

סתירה לקיומו של האדם; בכדי לאפשר מציאות של נבראים נוספים צריך הקב"ה ליצור 

מקום שבו כביכול אורו אינו נוכח בו. כאשר בא דוד לכרות את השיתין לבית המקדש, הרי 

הוא רוצה לעשות בית לה' כאן בתחתונים, כפשוטו וכמשמעו! הבריאה הזאת היא ביתו 

לא בדרך  נוכח מתוך הבריאה עצמה;  באופן שיהא שמו של הקב"ה  כבודו,  גילוי  ומקום 

שהיא סתירה לטבע, אלא בדרך המשתלבת בתוך הטבע ומשלימה אותו.

בְּתוֹכָם  וְשָׁכַנְתִּי  מִקְדָּשׁ  לִי  וְעָשׂוּ  משכן:  לו  לבנות  במדבר  ישראל  את  ה'  ציווה  כאשר  גם 

)שמות כה, ח(, לא היה הציווי אלא על משכן ואוהל שהוא מסמל דירת עראי, אך לא הייתה 

השראת השכינה בקרב ישראל בתוך בית של קבע. דוד המלך בא עם חידוש גדול ועצום, 

שלהקב"ה יהיה בית של קבע כאן בעולם, וכפי שאומר לו נתן הנביא באותו הלילה שביקש 

דוד לבנות בית לה':

וִד כּהֹ  י אֶל דָּ בַר ה' אֶל נָתָן לֵאמרֹ. לֵךְ וְאָמַרְתָּ אֶל עַבְדִּ יְלָה הַהוּא וַיְהִי דְּ לַּ וַיְהִי בַּ
אֶת  הַעֲלתִֹי  לְמִיּוֹם  בַיִת  בְּ י  בְתִּ יָשַׁ לאֹ  י  כִּ י.  בְתִּ לְשִׁ בַיִת  י  לִּ בְנֶה  תִּ ה  הַאַתָּ ה'  אָמַר 
ר  אֲשֶׁ כלֹ  בְּ ן.  כָּ וּבְמִשְׁ אהֶֹל  בְּ ךְ  מִתְהַלֵּ וָאֶהְיֶה  ה  הַזֶּ הַיּוֹם  וְעַד  צְרַיִם  מִמִּ יִשְרָׂאֵל  נֵי  בְּ
יתִי  צִוִּ ר  אֲשֶׁ יִשְרָׂאֵל  בְטֵי  שִׁ אַחַד  אֶת  י  רְתִּ בַּ דִּ הֲדָבָר  יִשְרָׂאֵל  נֵי  בְּ כָל  בְּ י  כְתִּ הִתְהַלַּ

ית אֲרָזִים...  ה לאֹ בְנִיתֶם לִי בֵּ י אֶת יִשְרָׂאֵל לֵאמרֹ לָמָּ לִרְעוֹת אֶת עַמִּ

)שמואל ב ז, ד-ז(

בניית הבית לה', הופכת את העולם הזה למקום של דיורי קבע כביכול לשכינה. הדרישה 

הזאת להוריד את השכינה לארץ באופן קבוע, הייתה יוזמה מחודשת שבאה מלמטה, מצד 

דוד המלך, ולא מלמעלה מאת ה' כפי שאומר לו הנביא.

פרק  של  הקול  הוא  התהום,  של  הראשונה  בהתנגדות  נתקל  המלך  דוד  של  הזה  הרעיון 

וָבֹהוּ  תֹהוּ  א, הטוען שהאופן היחיד שיכול שם ה' להיות נוכח בבריאה הוא רק בדרך של 

להיות  לא  אך  המים,  פני  על  לרחף  רק  אלוקים  רוח  יכולה  אז,  וגם  תְהוֹם;  פְּנֵי  עַל  וְחֹשֶׁךְ 

בשעה שכרה דוד שיתין, קפא תהומא  שוכנת וקבועה בתוך הארץ. זהו שמתארים חז"ל: 

ראה מאמרנו לפרשת בראשית )תשע"ט( השמים שמים לה' והארץ נתן לבני אדם. 	2
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ובעי למשטפא עלמא; לא מפני חטא מסוים, אלא מפני שרק כך יכול העולם להיות מקום 

לנוכחות ה' במהלך של פרק א.

דוד אמנם בא לייצג את המהלך של פרק ב בכל הסיפור של בניית בית המקדש3, את המהלך 

הטבעית.  המציאות  ומתוך  עצמה  הבריאה  מתוך  בבריאה  נוכח  להיות  הקב"ה  שיכול 

הבריאה איננה סתירה לנוכחות ה', אלא אדרבה, היא עצמה יכולה לשרת ולהביא את כבוד 

ה' כאשר היא מנוהלת על פי דרכיו. דוד בא כביכול להתווכח מול המים, ואת זה הוא רוצה 

לעשות באמצעות שם ה' הכתוב על גבי החרס, וכאשר יתבאר. אין מבורר לנו כל כך מהו 

מקומו של אחיתופל בתוך הסיפור, אכן מה שרוצה דוד לייסד על ידי מעשה זה הוא יסוד 

גדול בהבנת – במה נקרא ש"שם ה'" נמצא בעולם.

ב.  משה וכדו'.  אברהם או  א. יש את עצם השם:  בשמו של אדם, השם כולל שני עניינים: 

יש את האופן שבו האדם מוכר בפי הבריות4, ועל דרך שאמר קהלת: טוֹב שֵׁם מִשֶּׁמֶן טוֹב 

)קהלת ז, א(. ובאותו האופן, גם שמו של הקב"ה מתגלה בעולם בשתי דרכים האלה. הדרך 

הראשונה היא על ידי אותיותיו, שהוא עצם שמו של הקב"ה, שהוא מופיע בעולם על ידי 

כתיבת שם ה' ואזכרתו5. והדרך השנייה היא על ידי ההיכרות שלו בפי הבריות, דהיינו על 

ידי שרואים את מציאותו ודרכיו בקיום הבריאה, והוא עצמו גילוי שמו ונוכחותו. שם ה' 

ועצם קיום  י,ב(,  )שבת דף  "שלום"  המסמל את הדרך הזו השנייה, הוא שמו של הקב"ה 

השלום בעולם הוא הוא גילוי שמו של הקב"ה. ויש להרחיב בעניין הזה במאמר נפרד.

כשאמרה התורה: שמי שנכתב בקדושה ימחה על המים כדי לעשות שלום בין איש לאשתו, 

יש כאן הכוונה ברורה שגילוי כבוד ה' בעולם דרך השלום גובר על גילוי כבודו דרך צורת 

מקום  לכל  המקור  היא  סוטה,  מפרשת  וחומר  הקל  את  אחיתופל  שדן  וזהו  האותיות6. 

ראה מאמרנו לפרשת חיי שרה )תש"פ( חברון עיר האבות כי שבט יהודה שייך למהלך של אברהם  	3

אבינו ופרק ב.

על הדרך הזה בארנו במגילת רות את מה שאמרו במדרש אודות "פלוני אלמוני" שכך באמת היה  	4

שמו. שאין כוונת המדרש שכך קרא לו אביו בברית, אלא שאדם זה היה כל כך אדיש ומנוכר, עד שכך 

הייתה זהותו ושמו בקרב מכריו.

במה  לבבך,  על  היום  מצוך  אנכי  אשר  האלה  הדברים  והיו  )תשע"ט(  ואתחנן  לפרשת  מאמנו  ראה  	5

שנגענו שם בדמותו של רבי חנינא בן תרדיון שהיה הוגה את השם באותיותיו, ולמול דמותו של רבי 

עקיבא, עי"ש.

יש כאן דבר נפלא: כי בתוספתא מסכת מכות )פ"ד ה"ה( ר' ישמעאל אומר: המוחק אות אחת מן השם  	6

עובר בלא תעשה שנאמר "ואבדתם את שמם מן המקום ההוא לא תעשון כן לה'". ואותו רבי ישמעאל 

במסכת דרך ארץ זוטא )פרק השלום הי"א( אומר: אמר ר' ישמעאל: גדול הוא השלום, שמצינו שויתר 

הקב"ה על שמו שנכתב בקדושה שיימחה על המים, כדי להטיל שלום בין איש לאשתו. וכן בתוספתא 

שבת )פי"ד ה"ד(: אמר ר' ישמעאל: מה אם להטיל שלום בין איש לאשתו אמר המקום ספר שנכתב 



מאמרי הרב אורי הולצמן �

] 24  [

את  דוד כתב  על החרס.  דרך השלום משמו הכתוב  בעולם  ה'  הופעת שם  לכך שעדיפה 

נרתעו  הם  באותיותיו  ה'  שם  את  התהום  מי  וכשראו  לתהום,  והשליך  החרס  על  ה'  שם 

וחזרו לאחוריהם. במהלך של פרק א, שם ה' באותיותיו הוא השם הטהור המופיע בצורתו 

השמימית, והוא שפעל על מי התהום להחזירם למקומם.

אולם עדיין, אף לאחר כתיבת השם ומחיקתו על המים, ירדו המים בצורה קיצונית למעמקי 

התהום. החזרת מי התהום על ידי שם, בסופו של דבר אף היא שייכת למהלך של פרק א, 

האלוקי  במהלך  להתקיים  יכול  אינו  העולם  וקיצונית.  אלוקית  פעם  שוב  היא  והתוצאה 

הטהור, וכאן בא דוד עם פרקי שיר המעלות לאזן ולקבוע את המקום המדויק שבו יעמדו 

המים. דוד המלך, במהלך הנועז שלו לבנות בית לה', הולך לגמרי במהלך הזה של פרק 

ב, ובאופן מפליא הוא מגלה כיצד יכול האדם לשלוט על מי התהום ולהעמיד אותם תחת 

סדרי העולם באופן שיביאו חיים וקיום, ולא מבול של חורבן ואבדון.

בארנו,  אדם  לבני  נתן  והארץ  לה'  שמים  השמים  )תשע"ט(  בראשית  לפרשת  במאמרנו 

של  א  בפרק  כי  ב.  פרק  של  למים  א  פרק  של  המים  בין  ההבדל  נמצא  הזאת  שבנקודה 

בראשית, המים הם אינסופיים ומהווים סתירה לקיום הבריאה; בכדי לאפשר מציאות של 

עולם, צריך לסלק את המים, ולעשות הבדלה אחר הבדלה, ואז יהיה אפשר ביבשה לעשות 

מקום של חיים. אכן בפרק ב, שם אין משתמשת התורה בלשון "מים", אלא בלשונות של 

"מטר" ו"נהרות", הם המים של גן עדן הנמצאים תחת סדרי החיים המשקים ומצמיחים את 

הנבראים. בזמן כריית השיתין, הפך דוד את מי התהום מלהיות מים של פרק א המהווים 

סתירה לבריאה, להיות מים של פרק ב המשרתים ומביאים חיים לבריאה. זהו הסוד של 

עומדים  שעליהן  מעלות  עשרה  חמש  המקדש  בבית  עשו  וכנגדם  המעלות,  שיר  פרקי 
הלויים בשיר בזמן שמחת בית השואבה.7


מתוך הבנה זו יש לגשת ללמוד את פרקי שיר המעלות. טרם ברור לנו המהלך החורז בין 

כל המזמורים האלה יחד, אולם ישנם כמה מזמורים המדברים באופן מובהק על ירושלים 

ובניין בית המקדש8. ובמאמר זה, ברצוננו להתמקד בשני מזמורים, קלא וקלב, אשר בעינינו 

בין ישראל לאביהם שבשמים על אחת כמה  בקדושה ימחה על המים ספרי מינים שמטילין איבה 

)תהלים קלט(. וכשם  וגו'  ה' אשנא  ועליהן אמר הכתוב הלא משנאיך  ואזכרותיהן  וכמה שימחו הן 

ולא מכל דבר  ולא מן המים  כך אין מצילין אותן לא מן המפולת  שאין מצילין אותן מפני הדליקה 

המאבד אותן.

ובמקום אחר יש עמנו להרחיב בסוד ניסוך המים על הדרך הזו. 	7

מזמורים: קכב, קכה, קכז, קלב, קלד. 	8
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כרוכים יחד וניתנו כחטיבה אחת על אף הסתירה והפרדוקס שביניהם, וכאשר יתבאר:

גְדלֹוֹת וּבְנִפְלָאוֹת  י בִּ כְתִּ י וְלאֹ רָמוּ עֵינַי וְלאֹ הִלַּ עֲלוֹת לְדָוִד ה' לאֹ גָבַהּ לִבִּ יר הַמַּ שִׁ

י. יַחֵל יִשְרָׂאֵל  מֻל עָלַי נַפְשִׁ גָּ גָמֻל עֲלֵי אִמּוֹ כַּ י כְּ י נַפְשִׁ יתִי וְדוֹמַמְתִּ וִּ י. אִם לאֹ שִׁ נִּ מִמֶּ

ה וְעַד עוֹלָם. אֶל ה' מֵעַתָּ

ע לַה' נָדַר לַאֲבִיר יַעֲקבֹ. אִם  בַּ ר נִשְׁ ל עֻנּוֹתוֹ. אֲשֶׁ עֲלוֹת זְכוֹר ה' לְדָוִד אֵת כָּ יר הַמַּ שִׁ

נוּמָה.  י תְּ נַת לְעֵינָי לְעַפְעַפַּ ן שְׁ יתִי אִם אֶעֱלֶה עַל עֶרֶשׂ יְצוּעָי. אִם אֶתֵּ אהֶֹל בֵּ אָבאֹ בְּ

מְצָאנוּהָ  בְאֶפְרָתָה  מַעֲנוּהָ  שְׁ ה  הִנֵּ יַעֲקבֹ.  לַאֲבִיר  נוֹת  כָּ מִשְׁ לַה'  מָקוֹם  אֶמְצָא  עַד 

חֲוֶה לַהֲדםֹ רַגְלָיו... תַּ נוֹתָיו נִשְׁ כְּ שְדֵׂי יָעַר. נָבוֹאָה לְמִשְׁ בִּ

ה':  לפני  כל אחד מהלך הפוך מחבירו במעמדו של האדם  בשני המזמורים האלה, מציג 

במזמור קלא בא דוד לפני ה' בענוה מוחלטת ובביטול טוטאלי של האדם לפני ה'. בשלושה 

משפטים בזה אחר זה מתאר דוד את ענוותנותו: ה' לֹא גָבַהּ לִבִּי, וְלֹא רָמוּ עֵינַי, וְלֹא הִלַּכְתִּי 

שלוש  עצמו  על  החוזר  דבר  כשיש  פעמים,  כמה  שהראינו  כפי  מִמֶּנִּי.  וּבְנִפְלָאוֹת  בִּגְדֹלוֹת 

כאן  ומשולשת. רש"י על אתר מפרש, שיש  כפולה  בכך הדגשה  יש  זה  בזה אחר  פעמים 

הנגדה למה שעשה שלמה המלך ואפילו עם נימת ביקורת על כל גינוני המלוכה:

י – לא נהגתי שררה לא עשיתי גדולות תענוגות בנינים ונטיעות כעין  לאֹ גָבַהּ לִבִּ

שעשה בני, הנני עליך כמי שאין לו ידים ורגלים כגולם מוטל לנגדך.

נַפְשִׁי, כתינוק רך  עָלַי  כַּגָּמֻל  עֲלֵי אִמּוֹ  כְּגָמֻל  נַפְשִׁי  וְדוֹמַמְתִּי  שִׁוִּיתִי  אִם לֹא  ואז הוא מפרט: 

המזמור  את  דוד  חותם  הזה  ובאופן  אמו.  שדי  על  לגמרי  המוטל  מעצמו  כלום  לו  שאין 

בהקשר של כל עם ישראל: יַחֵל יִשְׂרָאֵל אֶל ה' מֵעַתָּה וְעַד עוֹלָם.

במזמור קלב לעומתו, אנו מוצאים את ההיפך הגמור. במזמור הזה, כמעט אם ניתן לומר: 

יַעֲקֹב. אִם  נָדַר לַאֲבִיר  נִשְׁבַּע לַה'  אֲשֶׁר  דוד המלך שם את עצמו אחראי לדאוג להקב"ה!!! 

אָבֹא בְּאֹהֶל בֵּיתִי אִם אֶעֱלֶה עַל עֶרֶשׂ יְצוּעָי. אִם אֶתֵּן שְׁנַת לְעֵינָי לְעַפְעַפַּי תְּנוּמָה. עַד אֶמְצָא 

מָקוֹם לַה' מִשְׁכָּנוֹת לַאֲבִיר יַעֲקֹב. דוד המלך לוקח על עצמו את האחריות למצוא מקום של 

שכינה לה' אלוקי ישראל! האם הקב"ה צריך שיחפשו לו מקום?? והלא הקב"ה הוא מקומו 

של עולם, והוא הנמשל אל האמא הדואגת לכל צרכי בנה; האם שני מזמורים אלה סותרים 

זה את זה?

ובכן, שני המזמורים דווקא משלימים זה את זה: אדם רגיל שייקח על עצמו את האחריות 

ואין  טובות  צריך  אינו  הקב"ה  שמיא;  כלפי  וחוצפן  פנים  עז  הוא  המקום,  לכבוד  לדאוג 

לאדם מה להוסיף לו: אִם צָדַקְתָּ מַה תִּתֶּן לוֹ אוֹ מַה מִיָּדְךָ יִקָּח )איוב לה, ז(. אולם דוד המלך, 

מזמור קלא

מזמור קלב



מאמרי הרב אורי הולצמן �

] 26  [

שכל כולו בטל ומבוטל לפני ה' כגמול עלי אמו, הוא יכול גם לבוא בעזות דקדושה ולדאוג 

לכבודו של מקום. אחר שמבטל האדם את עצמו לפני ה', כעת ישנם דברים שאותם רוצה 

הקב"ה מאתו שדווקא הוא ידאג להם ושהוא יעשה אותם – כמו בניין בית המקדש. סוד 

בית המקדש הוא בחיבור השמים והארץ, בחיבור מעשי ה' עם מעשי האדם. דוד המלך 

משכיל ומבין, שבניין בית המקדש צריך לבוא מלמטה, ביוזמה ובשותפות מצד האדם ולא 

רק במעשה אלוקי טהור. אכן כפי שבארנו, רק אדם המקדים את ביטול עצמותו לפני ה' 

הוא זה שיכול גם לבוא במלוא העוצמה ולגלות את נוכחותו ועמידתו לפני ה', עד שהוא גם 

לוקח על עצמו את האחריות לדאוג לכבוד השכינה.

כמו דוד המלך, כך אומר גם נכדו הלל הזקן9 בשמחת בית השואבה: תניא: אמרו עליו על 

הלל הזקן כשהיה שמח בשמחת בית השואבה אמר כן: אם אני כאן הכל כאן ואם איני כאן מי 

כאן )סוכה דף נג,א(. הלל היה ענוותן שבענוותנים, עד שאמרו עליו חז"ל: לעולם יהא אדם 

ענוותן כהלל וכו' )שבת דך ל,ב(, ואף על פי כן הוא אומר על עצמו: אם אני כאן הכל כאן ואם 

איני כאן מי כאן; כל הסיפור של הדביקות בה', הקשר והשראת השכינה, הכול תלוי בי: לא 

בגלל שהקב"ה כאן, אלא בגלל שאני כאן. דווקא מתוך הענווה המיוחדת שלו והתבטלותו 

לפני ה', יכול הוא גם לתלות את סיפור השראת השכינה בקיומו ונוכחותו.

הסוד הזה, הוא סודו של חג הסוכות. גם בחג הסוכות אנו מגלים את הפרדוקס הזה, שמצד 

אחד נכנסים לסוכה תחת צילו של מקום ומתבטלים לפניו ממש כגמול עלי אמו; ומצד 

שני, חג הסוכות הוא החג על שותפות האדם בבריאה, כאשר באים עם האסיף לחגוג על 

היצירה האנושית ושותפותו במעשי ה'. כפי שבארנו במאמר לחג הסוכות )תש"פ( בחודש 

בסוף  ניתן  הסוכות  חג  השנה,  בתחילת  שניתן  הפסח  חג  מול  אל  אותו10,  תחוגו  השביעי 

הַשָּׂדֶה. בחג הפסח אנו מכירים כי  מִן  מַעֲשֶׂיךָ  בְּאָסְפְּךָ אֶת  הַשָּׁנָה  בְּצֵאת  הָאָסִף  וְחַג  השנה: 

ה' ברא את העולם, הוא מנהיגו הבלעדי ואף יש בכוחו לשנות את סדריו על ידי שבירת 

המציאות הטבעית. בחג הסוכות לעומת זאת, אנו מכירים בה' הנוכח בתוך חיי הטבע ונותן 

לאדם את הכוח לעשות חיל; לאחר שעבד האדם במהלך השנה והצליח בעמלו ונשא פרי, 

בא הוא עם כל הצלחותיו של כל השנה לעמוד לפני ה' ולשמוח.

בית  שמחת  בחגיגת  ה'.  לפני  עמידתנו  ויכולת  קיומנו  עצם  את  חוגגים  אנו  בחג הסוכות 

השואבה עומדים הלויים על אותם חמש עשרה המעלות, המספרות כיצד העלה דוד את מי 

התהום והשליט עליהם את סדרי האדם. אל מול הקול האלוקי של פרק א שרוצה להפוך 

כך מסורת בידינו שהלל הוא מצאצאי בית דוד. אולם במדרש בראשית רבה )לג, ג( נאמר לגבי רבי  	9

יהודה הנשיא שהיה בן אחר בן מהלל הזקן, שהוא צאצא של שבט יהודה רק דרך אמו, עי"ש.

ראה שם בסוף המאמר. 	10
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המקדש,  יסודות  את  ידיו  במו  ויצר  שלום  של  בקריאה  דוד  בא  בוהו,  לתוהו  העולם  את 

להיות מקום של שלום בעולם, ושלום בין ישראל לאביהם שבשמים. וכך היו משוררים בני 

ישראל כשהיו עולים לבית ה' בזמן הבאת הביכורים11:

עָרַיִךְ  שְׁ ית ה' נֵלֵךְ. עמְֹדוֹת הָיוּ רַגְלֵינוּ בִּ אמְֹרִים לִי בֵּ י בְּ עֲלוֹת לְדָוִד שָמַׂחְתִּ יר הַמַּ שִׁ
בְטֵי יָ-הּ  בָטִים שִׁ ם עָלוּ שְׁ ׁ שָּ ו. שֶׁ הּ יַחְדָּ רָה לָּ חֻבְּ עִיר שֶׁ נוּיָה כְּ ם הַבְּ לִַ ם. יְרוּשָׁ לִָ יְרוּשָׁ
וִיד.  סְאוֹת לְבֵית דָּ ט כִּ פָּ בוּ כִסְאוֹת לְמִשְׁ ה יָשְׁ מָּ י שָׁ ם ה'. כִּ עֵדוּת לְיִשְרָׂאֵל לְהדֹוֹת לְשֵׁ
אַרְמְנוֹתָיִךְ. לְמַעַן  לְוָה בְּ חֵילֵךְ שַׁ לוֹם בְּ לָיוּ אהֲֹבָיִךְ. יְהִי שָׁ ם יִשְׁ לִָ לוֹם יְרוּשָׁ אֲלוּ שְׁ שַׁ

ה טוֹב לָךְ.  ית ה' אֱלקֵֹינוּ אֲבַקְשָׁ ךְ. לְמַעַן בֵּ לוֹם בָּ א שָׁ רָה נָּ אַחַי וְרֵעָי אֲדַבְּ

)תהלים קכב(

ירושלמי ביכורים פ"ג ה"ב. 	11
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שמחת תורה תשפ"א בס"ד�
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פשרת וזאת הברכה

ה מֹשֶׁ רַךְ  בֵּ ר  שֶׁ אֲ כָה  רָ בְּ הַ זֹאת  וְ

פרשתנו, היא הפרשה החותמת את ספר התורה כולו. בפרשה זו אנו קוראים על הצעדים 

העברים  להר  עלייתו  לפני  רגע  שעשה  האחרון  הדבר  ועל  רבינו,  משה  של  האחרונים 

אֶת  הָאֱלֹקִים  אִישׁ  מֹשֶׁה  בֵּרַךְ  אֲשֶׁר  הַבְּרָכָה  וְזֹאת  ישראל:  – לברך את  מן העולם  ופטירתו 

בְּנֵי יִשְׂרָאֵל לִפְנֵי מוֹתוֹ )דברים לג, א(. המפרשים עמדו לבאר את הלשון – "וְזֹאת" הַבְּרָכָה; 

באיזה הקשר נאמרה המילה "וְזֹאת" עם וי"ו החיבור? ונאמרו בזה כמה דרכים.

וז"ל הרשב"ם:

"וזאת הברכה": מוסב למעלה – "וידבר משה באזני כל קהל ישראל את דברי 
השירה הזאת עד תמם. האזינו השמים" וגו' "וזאת הברכה": אחר התוכחה של 
זאת  כלומר:  שם.  למות  ההר  אל  יעלה  בטרם  לישראל  ובירכן  חזר  "האזינו" 

השירה וזאת הברכה.

יעקב.  לברכת  משה  ברכת  את  מקשרים  ולשונו,  בסגנונו  אחד  כל  והרמב"ן,  עזרא  האבן 

יותר,  מאריך  אמנם  הרמב"ן  יעקב.  כברכת   – הברכה  וזאת  וכותב:  מקצר  רק  עזרא  האבן 

ובתוך דבריו הוא מציין שאף אצל יעקב נאמר – "וזאת אשר דבר להם אביהם ויברך אותם" 

וגו' )בראשית מט, כח(, כמו שכתוב כאן "וזאת הברכה". ומוסיף הרמב"ן:

ולזה הסוד נתכוונו רבותינו במדרש שאמרו בבראשית רבה )ק יג( "וזאת אשר 
דבר להם אביהם": עתיד אדם כיוצא בי לברך אתכם, וממקום שפסקתי אני משם 
הוא מתחיל. כיון שעמד משה רבינו פתח להם ב"וזאת הברכה" מאותו מקום 
שפסק להם אביהם. הוי "וזאת אשר דבר להם אביהם". אמר להם, הברכות הללו 
אימתי מגיעות אתכם? משעה שתקבלו את התורה שכתוב בה "וזאת התורה" 
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וגו', כי המלה ה"זאת" תרמוז לברכה, שהיא התורה, והיא הברית, דכתיב "זאת 
בריתי" )בראשית יז, י( וכבר הזכרתי זה )ויקרא טז, ג(.

ובאמת, ששתי הדרכים האלה שורשן נמצא בדברי חז"ל כאן בספרי:

"וזאת הברכה" – לפי שאמר להם משה לישראל דברים קשים תחילה; "מזי רעב 
ולחומי רשף", "מחוץ תשכל חרב ומחדרים אימה", "ובחורב הקצפתם", "ממרים 
הייתם", חזר ואמר להם דברי נחומים; "וזאת הברכה אשר ברך משה". וממנו 
וחוזרים  תחלה  קשים  דברים  לישראל  להם  אומרים  שהיו  נביאים,  כל  למדו 

ואומרים להם דברי נחמות...
ד"א, "וזאת הברכה" – זה מוסף על ברכה ראשונה שברכו יעקב אביו "וזאת אשר 
אבינו  יעקב  שסיים  שממקום  למדים  נמצינו  אותם".  ויברך  אביהם  להם  דבר 
לברך את בניו משם התחיל משה וברכן, שנ' "וזאת הברכה", הרי זה מוסף על 

ברכה ראשונה...1

לפי הדרך השנייה, שברכת משה באה בתור המשך לברכת יעקב, הרי שהכתוב כאן מתכתב 

עם סיום ספר בראשית; כי אחר ששמענו את ברכת יעקב בסוף ספר בראשית, ישנה ציפייה 

של הקורה לשמוע גם את ברכת משה בסוף ספר התורה. על כן בא הכתוב וקורא – וְזֹאת 

הַבְּרָכָה אֲשֶׁר בֵּרַךְ מֹשֶׁה אִישׁ הָאֱלֹקִים אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל לִפְנֵי מוֹתוֹ! הנה היא ברכת משה!

בירך  שיעקב  זה  למה  משה?  לברכת  יעקב  ברכת  בין  החיבור  מה  להבין,  שצריך  ובאמת 

מחייב את זה שגם משה יברך?

בתואר  משה  נקרא  בפרשתנו  רק  מיוחד  שבאופן  היא,  עליה  לעמוד  שיש  נוספת  נקודה 

"אִישׁ הָאֱלֹקִים". חז"ל כאן במדרש שואלים ואומרים:

א"ר תנחומא: אם אלוקים למה איש, ואם איש למה אלוקים?
אלא, בשעה שהיה מושלך ליאור של מצרים איש, ובשעה שנהפך לדם אלוקים. 
ד"א בשעה  אלוקים.  ששיקעו  ובשעה  איש  פרעה  מלפני  שברח  ד"א, בשעה 
שעלה לרקיע איש – ומהו איש? לפני המלאכים שכולן אש – ובשעה שירד מן 
ת אֵלָיו )שמות לד, ל(. ד"א, בשעה  שֶׁ ירְאוּ מִגֶּ הרקיע אלוקים, מנין? שכתוב – וַיִּ
שעלה לרקיע אלוקים, כשם שאין המלאכים אוכלין ושותין אף הוא לא אוכל 

ולא שותה, מנין? שנאמר – ויהי שם עם ה' וגו' )שם, כח(.
ד"א, מהו איש האלוקים? א"ר אבין מחציו ולמטה איש מחציו ולמעלה אלוקים. 

)דברים רבה יא, ד(

וראה מדרש תנחומא שברכות משה הן תוספת על ברכות בלעם. 	1
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התואר הזה, מספר בעצם על השותפות האמיצה שבין האלוקים והאדם. משה רבינו, הוא 

האדם שהשיג את הקשר הקרוב ביותר עם הקב"ה, כפי שמעידה עליו התורה בסוף הפרשה 

– וְלֹא קָם נָבִיא עוֹד בְּיִשְׂרָאֵל כְּמֹשֶׁה אֲשֶׁר יְדָעוֹ ה' פָּנִים אֶל פָּנִים )דברים לד, י(, וזה התבטא 

בדברים שפעל בעולם בשליחות ה' – לְכָל הָאֹתוֹת וְהַמּוֹפְתִים אֲשֶׁר שְׁלָחוֹ ה' לַעֲשׂוֹת בְּאֶרֶץ 

עָשָׂה  אֲשֶׁר  הַגָּדוֹל  הַמּוֹרָא  וּלְכֹל  הַחֲזָקָה  הַיָּד  וּלְכֹל  אַרְצוֹ.  וּלְכָל  עֲבָדָיו  וּלְכָל  לְפַרְעֹה  מִצְרָיִם 

יִשְׂרָאֵל )שם, יא-יב(. מדוע אם כן, דווקא בהקשר של הברכה נקרא משה  לְעֵינֵי כָּל  מֹשֶׁה 

בתואר המיוחד הזה "אִישׁ הָאֱלֹקִים"?



במאמרנו על חמישה חומשי תורה להתהלך לפני אלוקים באור החיים2, עמדנו לבאר את 

מבנה ספר התורה ואת הנושא המרכזי בספר; מהו היחס שבין האלוקים והאדם. שם הראינו 

בראשית,  של  א  בפרק  התורה.  לסיום  ועד  בראשית  של  א  מפרק  והמעבר  התהליך  את 

נציג  "צלם אלוקים",   – אלא  אינו  הזה  ואילו האדם בפרק  בעולמו,  היחיד  הוא  האלוקים 

של אלוקים לנהל את העולם כצל המשקף את הדמות. בשלב הראשוני הזה, אין כל מפגש 

ומערכת יחסים בין האלוקים והאדם, אלא הכול בא רק בתנועה אחת מלמעלה כלפי מטה, 

מן האלוקים אל האדם ואל העולם.

בסוף התורה, מגלם משה רבינו את האדם של פרק ב של בראשית. בפרק ב, מסופר סיפור 

נברא  ב  פרק  של  האדם  למעלה.  מלמטה  בעצמה,  הבריאה  של  המבט  מנקודת  הבריאה 

ז(, ובכדי שישיג מעלה עליו לעשות  ב,  )בראשית  חַיָּה  לְנֶפֶשׁ  הָאָדָם  וַיְהִי   – יותר כמו חיה 

זאת בכוחות עצמו. משה רבינו, הוא זה שהשיג בסוף התורה את המדרגה העליונה ביותר 

והדביקות  שלו  הצמיחה  האישית,  העבודה  שמתוך  איש,  האלוקים!"  "איש  התואר  עם 
באלוקים, השיג את המדרגה הנשגבה של אדם שהוא "אחד" עם אלוקיו.3

של  א  פרק  של  האלוקים  לברכת  במקביל  עומדת  משה  שברכת  הרי  זו,  הקדמה  לאור 

בראשית, וכאשר נבאר. הרי כפי שבארנו והראינו פעמים רבות, שסיפור הבריאה של פרק 

ב עומד במקביל לסיפור הבריאה של פרק א4, ולכל דבר ודבר יש את הסיפור והתנועה שלו 

מבוא לספר להתהלך. 	2

לא "אחד" של פרק א – ויהי ערב ויהי בוקר "יום אחד", אלא "אחד" של פרק ב – ודבק באשתו והיו  	3

"לבשר אחד". אחדות שבאה מתוך חיבור, וכמו שאנו מוצאים לאורך ספר דברים את מצות הדביקות 

בה'.

ראה מאמרינו לפרשת בראשית. 	4
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במהלך של פרק א ובמקביל אליו במהלך של פרק ב. לאור זאת, הרי שדווקא עניין הברכה, 

נוכח הוא מאוד בפרק א ונעדר הוא לגמרי מפרק ב.

הדגים  בריאת  אצל  אחת  אֱלֹקִים":  "וַיְבָרֶךְ  של  לשון  פעמים  שלוש  מוצאים  אנו  א  בפרק 

בָּאָרֶץ  יִרֶב  וְהָעוֹף  בַּיַּמִּים  הַמַּיִם  אֶת  וּמִלְאוּ  וּרְבוּ  פְּרוּ  לֵאמֹר  אֱלֹקִים  אֹתָם  וַיְבָרֶךְ   – והעופות 

)בראשית א, כב(, אחת אצל בריאת האדם – וַיְבָרֶךְ אֹתָם אֱלֹקִים וַיֹּאמֶר לָהֶם אֱלֹהִים פְּרוּ וּרְבוּ 

וּמִלְאוּ אֶת הָאָרֶץ וְכִבְשֻׁהָ וּרְדוּ בִּדְגַת הַיָּם וּבְעוֹף הַשָּׁמַיִם וּבְכָל חַיָּה הָרֹמֶשֶׂת עַל הָאָרֶץ )שם, 

כח(, ואחת אצל השבת – וַיְבָרֶךְ אֱלֹקִים אֶת יוֹם הַשְּׁבִיעִי וַיְקַדֵּשׁ אֹתוֹ כִּי בוֹ שָׁבַת מִכָּל מְלַאכְתּוֹ 

אֲשֶׁר בָּרָא אֱלֹקִים לַעֲשׂוֹת. פסוק זה הוא החותם את הפרק הראשון של בראשית. בפרק ב 

לעומת זאת, אין מוזכרת הברכה כלל. והשאלה המתבקשת היא: היכן היא הברכה במהלך 

של פרק ב?

הַבְּרָכָה  וְזֹאת  ובכן כפי שהקדמנו, את הברכה של פרק ב השלים משה רבינו בפרשתנו – 

אֲשֶׁר בֵּרַךְ מֹשֶׁה "אִישׁ הָאֱלֹקִים". הברכה כאן אינה כמו בפרק א בו האלוקים עצמו מברך, 

אלא בכאן דווקא האדם הוא זה שיש לו את הכוח האלוקי הזה להשפיע ברכה בשל היותו 

מגיע למדרגת "איש אלוקים".

ראוי לציין כאן את דברי חז"ל במדרש בתחילת פרשת לך לך, על מה שאומר ה' לאברם – 

וְאֶעֶשְׂךָ לְגוֹי גָּדוֹל "וַאֲבָרֶכְךָ" וַאֲגַדְּלָה שְׁמֶךָ "וֶהְיֵה בְּרָכָה" )בראשית יב, ב(:

א"ר ברכיה כבר כתוב "ואברכך", מה תלמוד לומר "והיה ברכה"? אלא א"ל, עד 

כאן הייתי זקוק לברך את עולמי, מיכן ואילך הרי הברכות מסורות לך, למאן 

)בראשית רבה לט, יא( דחזי לך למברכא בריך. �

אברהם אבינו, הוא הראשון שהחל במהלך הזה של פרק ב, עליו דרשו חז"ל את הפסוק 

בתחילת פרק ב של בראשית – אֵלֶּה תוֹלְדוֹת הַשָּׁמַיִם וְהָאָרֶץ בְּהִבָּרְאָם: אמר רבי יהושע בן 

קרחה; "בהבראם" – "באברהם", בזכותו של אברהם )בראשית רבה יב, ט(. במהלך הזה של 

אברהם, הרי הברכות מסורות לאדם, הם הצדיקים ההולכים בדרכו של אברהם. הדבר הזה 

בא לידי שלימות בדמותו של משה רבינו המגלם את האדם של פרק ב.

בכל חתימה וסיום הדבר, שם ראויה הברכה. כך בסוף מעשה בראשית חותם הפסוק – וַיְבָרֶךְ 

אֱלֹקִים אֶת יוֹם הַשְּׁבִיעִי את סיפור הבריאה, וכך עשה משה כשסיימו לבנות את המשכן – 

וַיַּרְא מֹשֶׁה אֶת כָּל הַמְּלָאכָה וְהִנֵּה עָשׂוּ אֹתָהּ כַּאֲשֶׁר צִוָּה ה' כֵּן עָשׂוּ וַיְבָרֶךְ אֹתָם מֹשֶׁה )שמות 

לט, מג(, וכך עשה שלמה המלך במעמד המיוחד כשסיים לבנות את בית המקדש – וַיַּסֵּב 

הַמֶּלֶךְ אֶת פָּנָיו וַיְבָרֶךְ אֵת כָּל קְהַל יִשְׂרָאֵל וְכָל קְהַל יִשְׂרָאֵל עֹמֵד )מלכים א ח, יד(.
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במהלך של פרק א, הרי שהבריאה היא קבועה עם סדר קבוע של ששה ימים וביום השביעי 

סיום וברכה, וחוזר חלילה. במהלך של פרק ב אמנם אין קביעות, הכול תלוי במעשי האדם; 

תכף ומיד בא האדם לידי חטא, ולא הושלם סיפורו עד לדמותו של משה רבינו שהשיג את 

התיקון של האדם שלאחר החטא5. רק בסוף התורה, כשחותם משה את תפקידו בגיל מאה 

ועשרים – גיל המספר את סיפורו של האדם המתוקן6 – יכול משה "איש האלוקים" לחתום 

את תפקידו עם הברכה על ישראל.

התורה  ספר  בסוף  משה  ברכת  לבין  בראשית  ספר  בסוף  יעקב  ברכת  שבין  החיבור  זהו 

כולה. שתי הברכות האלה, נמצאות בשתי נקודות של חתימה וסיום; ספר בראשית הוא 

הספר של פרק א, המהלך האלוקי ]כאשר בארנו במאמר הנ"ל על חמישה חומשי תורה[, 

ואילו ספר דברים הוא הספר של פרק ב, שותפותו של האדם בעולמו של האלוקים. בשתי 

נקודות סיום אלה, ראויה לבוא הברכה, כל אחת בתנועה שלה ובמהלך שלה.

בסוף ספר בראשית מברך יעקב את בניו ובפרט את יוסף, בתור ברכת אב לבן. הברכה הזו 

מאפיינת את המהלך של פרק א, בו ההורים הם כביכול הנציגים של האלוקים ומשפיעים את 

הברכה על הבן מלמעלה. כך אומר יעקב ליוסף – מֵאֵ-ל אָבִיךָ וְיַעְזְרֶךָּ וְאֵת שַׁ-דַּי וִיבָרְכֶךָּ וכו'. 

ברכות משה לעומתן, יוצאות מתוך המהלך של פרק ב, המהלך בו האדם שותף לאלוקים 

ומכוח זה מקבל אף הוא את כוח השפעת הברכה. אם נקביל כעת את שני הפסוקים שחז"ל 

מקשרים זה לזה, נראה אותם חלוקים בנקודה הזאת: כי אצל יעקב נאמר – וְזֹאת אֲשֶׁר דִּבֶּר 

לָהֶם אֲבִיהֶם וַיְבָרֶךְ אוֹתָם, ברכה של אב לבן, ואילו אצל משה נאמר – וְזֹאת הַבְּרָכָה אֲשֶׁר בֵּרַךְ 

מֹשֶׁה אִישׁ הָאֱלֹקִים אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל, ברכה של אדם שהוא "אחד" עם אלוקים, וכאשר בארנו.

מתחילת התורה, עומדת השאלה הגדולה בעינה – היכן היא הברכה של פרק ב? היכן מסופר 

על הגעת האדם לידי שלימות ולידי השפעת הברכה? הרי למדנו על ברכת האלוקים בפרק 

א של בראשית, ולמדנו על ברכותיו של יעקב לבניו בסוף ספר בראשית שאף הן במהלך 

של פרק א, אך היכן היא הברכה במהלך של פרק ב? כעת באה התורה וחותמת את הסיפור 

בהצלחה, הנה!

נֵי יִשְרָׂאֵל לִפְנֵי מוֹתוֹ! ה אִישׁ הָאֱלקִֹים אֶת בְּ רַךְ משֶֹׁ ר בֵּ רָכָה אֲשֶׁ וְזאֹת הַבְּ

5	 ראה מאמרנו לפרשת נצבים וילך )תש"פ( ה' אלוקיך הוא עובר לפניך.

6	 ראה הערה קודמת.
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בראשית תשפ"א בס"ד�

מאמרי הרב אורי הולצמן

פשרת בראישת 

עיון בסיפור עץ הדעת וסיפור קין והבל

הסיפורים של תחילת חומש בראשית, טומנים בחובם את השורשים היסודיים ביותר של 

האנושות כולה ואת המחויבות הבסיסית אל הערכים בהם רוצה הקב”ה שינהג העולם; 

זאת בשונה מן הסיפורים שבהמשך החומש המספרים את סיפור השורשים של עם ישראל. 

שני הסיפורים המרכזיים על תחילת דרכה של האנושות, הם סיפור חטא עץ הדעת וסיפור 

קין והבל. בשני הסיפורים מדובר על חטאי האדם, אך שני החטאים שונים מאוד במהותם, 

ובעצם הם שני אבות לשני סוגי חטאים, וכאשר נבאר.

הסמכות.  בעל  הבורא  האלוקים  של  עולו  ופריקת  ציות  באי  היה  עיקרו  הדעת  עץ  חטא 

כל עיקר החטא לא היה אלא מפני הציווי, אשר מבלעדי הציווי אין לאדם סיבה להימנע 

מלאכול מעץ הדעת. המצוה הראשונה הזו, עיקרה הוא בקבלת עול האלוקים וסמכותו 

נתינת המצוה בלשון  הייתה צורת  כך  ציווה האלוקים.  ולקיים את הציווי רק מפני שכך 

“ציווי” ומבלי לתת הסבר וטעם לדבר1: וַיְצַו ה’ אֱלֹקִים עַל הָאָדָם לֵאמֹר מִכֹּל עֵץ הַגָּן אָכֹל 

תֹּאכֵל. וּמֵעֵץ הַדַּעַת טוֹב וָרָע לֹא תֹאכַל מִמֶּנּוּ כִּי בְּיוֹם אֲכָלְךָ מִמֶּנּוּ מוֹת תָּמוּת )בראשית ב, טז-

יז(. חטאו של קין שהרג את הבל לעומתו, הינו חטא שונה בתכלית; בסיפור הזה כלל לא 

מסופר על ציווי מסוים אותו הפר קין, אלא החטא שלו הוא דווקא בדבר שהיה עליו לדעת 

ולהבין לבד שאסור להרוג את הזולת. עיקר חטאו של קין לא היה בחוסר קבלת סמכות, 

אלא ברמיסת ערכי המוסר והצדק הבסיסיים ביותר: לא תרצח!

והתורה. שני לוחות  הסמכות  שני מוקדים שורשיים ישנם בחובת האדם לפני האלוקים: 

מה שנאמר - כִּי בְּיוֹם אֲכָלְךָ מִמֶּנּוּ מוֹת תָּמוּת, נאמר בגדר תוצאה, לא בתור סיבה לאיסור. 	1
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המצוות  נמצאות  הראשון  הלוח  על  וחמש;  לחמש  המפרשים  כדברי  מחולקים  הברית 

שתחת הכותרת: “אנכי ה’ אלוקיך!” מצוות של קבלת סמכות: איסור עבודה זרה וקידש שם 

ה’, שמירת השבת – יומו של הקב”ה, וכיבוד אב ואם. כולן מצוות המביאות את האדם לידי 

קבלת עולו של האלוקים בעל הסמכות. על הלוח השני לעומתו, נמצאות המצוות: “לא 

תרצח” “לא תנאף” וכו’, היא התורה בעצמה וערכי הצדק בהם רוצה הקב”ה שינהג העולם.

שני הנסיונות שעמדו בפני האנושות בתחילת הבריאה, היו בשני המוקדים האלה. איסור 

האכילה מעץ הדעת, בא להעמיד איתן את הציות המוחלט שיש לאדם תחת מרות האלוקים. 

האדם בסיפור הזה, דומה היה לשלב הילדות הצעירה בו האדם אינו בר דעה וצורת חייו 

הינה בשמיעה לקול ההורים והיותו מובל על פיהם2. כך גם האדם בתחילת הדרך, השלב 

הראשון הוא להיכנע תחת מרות האלוקים הבורא ולציית לו. הפסוק מתאר – וַיִּהְיוּ שְׁנֵיהֶם 

עֲרוּמִּים הָאָדָם וְאִשְׁתּוֹ וְלֹא יִתְבֹּשָׁשׁוּ )שם, כה(, כמו ילד קטן שאינו יודע להתבייש בעירומו.

וַיֹּאמֶר  הנחש ברוב ערמימותו, השתמש בדיוק בנקודה הזאת כדי להכשיל אותם בחטא: 

הַנָּחָשׁ אֶל הָאִשָּׁה לֹא מוֹת תְּמֻתוּן. כִּי יֹדֵעַ אֱלֹקִים כִּי בְּיוֹם אֲכָלְכֶם מִמֶּנּוּ וְנִפְקְחוּ עֵינֵיכֶם וִהְיִיתֶם 

כֵּאלֹקִים יֹדְעֵי טוֹב וָרָע )שם ג, ד-ה(. טענת הנחש היתה, שהאלוקים רוצה אתכם משוללי 

דעה כדי שיוכל לשלוט בכם ולהוביל אתכם כרצונו. החטא כאן היה בדרך של פריקת עול 

וחתירה לעצמאות אישית הבלתי תלויה באלוקים הבורא.

אך האמת היא שלא כן הם הדברים; הקב”ה רצה את המצב הזה אך ורק בתור שלב ראשוני, 

שכבר  אחר  מתוקן,  מקום  מתוך  אישית  עצמאות  לפתח  דרכו  בהמשך  האדם  שיוכל  כדי 

חונך והורגל להקדים את השמיעה בקול ה’ להבנתו האישית. וכבר מובא בשם האריז”ל3 

שעץ הדעת אף הוא נברא למטרת אכילה, אלא שהיה על האדם להמתין עד השבת ואז היה 

מותר לו לאכול ממנו. כלומר, איסור האכילה מעץ הדעת אינו אלא שלב ראשוני, ואילו 

להבחין  אישית  וחשיבה  עצמאות  ויפתח  העץ  מן  האדם  יאכל  שגם  הוא  הרצוי  בהמשך, 

בעצמו בין טוב לרע. וכך אנו מוצאים גם בהנהגה עִם עַם ישראל, שעל דור המדבר שהיה 

תלותי ומובל בידי ה’ בהנהגה ניסית נאמר – וְלֹא נָתַן ה’ לָכֶם לֵב לָדַעַת וְעֵינַיִם לִרְאוֹת וְאָזְנַיִם 

לִשְׁמֹעַ... )דברים כט, ג(, ואילו בכניסתם לארץ שאז עוברים הם להנהגה על פי טבע, אז כן 

הם מקבלים את הלב והדעה לחיות בארץ ישראל בצורה עצמאית כמו שכתוב שם – ...עַד 

הַיּוֹם הַזֶּה.

סיפור קין והבל, מספר על חטא שבא מתנועה הפוכה לגמרי בנפש האדם. תחילת סיפורו 

ראה מאמרנו לפרשת כי תצא )תשע"ט( שמע בני מוסר אביך ואל תטוש תורת אמך. 	2

שער הכוונות דרושי ר"ה. ומובא באור החיים )בראשית א, כט( מן המדרש בראשית רבה )פכ"א(. וכן  	3

יש גם להראות בפסוקים.
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של קין, נאמר בתורה – וְהָאָדָם יָדַע אֶת חַוָּה אִשְׁתּוֹ וַתַּהַר וַתֵּלֶד אֶת קַיִן וַתֹּאמֶר קָנִיתִי אִישׁ אֶת 

ה’ )בראשית ד, א(; קין נולד דווקא מתוך אותה “ידיעה” שקיבל האדם באכילת עץ הדעת4. 

קָנִיתִי אִישׁ  קין הוא אדם המספר סיפור של בגרות ועצמאות. הוא נקרא “קין” על שם – 

אֶת ה’; כלומר, שאף האדם הינו שותף ביצירה עם האלוקים. האדם בפרק הזה, כבר אינו 

במהלך של התבטלות והיטפלות לאלוקים כמו שהיה בתחילת הפרק הקודם, אלא הרי הוא 

שותף פעיל עם האלוקים בבניית העולם ויישובו. קין בחר להיות איש אדמה, עבודה של 

יצירה וצמיחה כעין יש מאין.

הניסיון שעמד בפניו לא היה כניסיונו של אדם הראשון שתפקידו היה לציית, אלא אדרבה, 

תפקידו של קין היה דווקא להשתמש בכוח שכלו ותבונתו להבין ולהבחין לבד בין טוב 

לרע. עליו להיות איש בוגר ולקחת אחריות, ודווקא בזה הוא כשל. מעולם לא נצטווה קין 

באיסור הרציחה, הדבר הזה טבוע במצפונו של האדם ועליו לדעת לבד שאסור לרצוח. 

ואלו הם דברי רבנו ניסים גאון בהקדמתו למסכת ברכות:

כי כל המצוות שהן תלויין בסברא ובאובנתא דליבא כבר הכל מתחייבים בהן 
מן היום אשר ברא אלוקים אדם על הארץ, עליו ועל זרעו אחריו לדורי דורים.5

איסור הרציחה, הוא האב לסוג הזה של המצוות שהן בבחינת “תורה”, הערכים שעל פיהם 

ראוי העולם לנהוג, ועל כן הוא מופיע בראש הלוח השני של לוחות הברית, במקביל ל”אנכי 

ה’ אלוקיך” שבלוח הראשון. עבירת הרציחה הינה רמיסת כל כללי המוסר והצדק, והיא 

השחתת העולם בכבודה ובעצמה. ואלו הם דברי הרמב”ם פ”ד מהל’ רוצח ה”ט:

אע”פ שיש עונות חמורין משפיכות דמים, אין בהן השחתת יישובו של עולם 

כשפיכות דמים. אפילו ע”ז ואין צריך לומר עריות או חילול שבת אינן כשפיכות 

דמים. שאלו עוונות הן מעבירות שבין אדם למקום, אבל שפיכות דמים מעבירות 

שבינו לבין חבירו. וכל מי שיש בידו עון זה הרי הוא רשע גמור, ואין כל המצות 

שעשה כל ימיו שקולין כנגד עון זה ולא יצילוהו מן הדין שנאמר “אדם עשוק 

בדם נפש” וגו’. צא ולמד מאחאב עובד ע”ז שהרי נאמר בו “רק לא היה כאחאב”, 

וכשנסדרו עונותיו וזכיותיו לפני אלוקי הרוחות לא נמצא עון שחייבו כלייה ולא 

ראה אבן עזרא שקין והבל נולדו אחר החטא. אך רש"י מפרש ע"פ חז"ל )בראשית רבה כב,ב, גמ'  	4

סנהדרין לח,ב( שנולדו לפני החטא. ובאמת שכמה וכמה גירסאות יש לאותה הברייתא המוזכרת 

בגמרא שם )סנהדרין לח,ב(; עי' פרקי דרבי אליעזר )פי"א(, אבות דרבי נתן )פ"א ה"ח(, ויקרא רבה 

)כט, א(. בכל אחד מן המקורות ישנה גירסא אחרת לסדר השעות, ולפי אבות דרבי נתן והמדרש 

ויקרא רבה לא נולדו קין והבל לפני החטא. ועי' בית אלוקים להמבי"ט שער היסודות פכ"ח.

וראה ספר העיקרים מאמר ג )פ"ז( שכתב שני דרכים בעניין הזה. 	5
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היה שם דבר אחר ששקול כנגדו אלא דמי נבות שנאמר “ותצא הרוח ותעמד 
לפני ה’”, זה רוח נבות ונאמר לו “תפתה וגם תוכל”. והרי הוא הרשע לא הרג 

בידו אלא סיבב, קל וחומר להורג בידו.

קין, מתוך הקנאה שאחזה בו בא לידי השחתה גדולה זו של איסור הרציחה, וכשבא אליו 

אָחִיךָ? תשובתו הייתה בהסרת אחריות וחשיבה בראש קטן –  הֶבֶל  אֵי  הקב”ה בשאלה – 

אָנֹכִי?? על אף שהוא בעצמו הרגו, התנער קין אפילו מן  אָחִי  הֲשֹׁמֵר  יָדַעְתִּי”,  “לֹא  וַיֹּאמֶר 

האחריות לשמור את אחיו ולהצילו. קין שמע בדברי ה’ ששאל ממנו “אי הבל אחיך?”, את 

התביעה של “לא תעמוד על דם רעך!” היא האחריות של כל אדם על שמירת והצלת חייו 

של הזולת וקל וחומר שעל האח הגדול לדאוג לשלומו של אחיו הצעיר, ואף ממנה הוא בא 

להתנער בטענת “לא נצטוויתי”. אם חטאו של אדם הראשון היה בחוסר היצמדות לדבר ה’ 

וחתירה לעצמאות, הרי שחטאו של קין בא דווקא יחד עם היצמדות יתר לדבר ה’ וחתירה 

לקטנות, עד כדי כך שכל מה שלא נאמר לו במפורש אינו מחייב אותו. קין השתמש באותה 

הלשון “לא ידעתי”, כדי לסמל את היותו כמו ילד קטן חסר דעה שאינו מחוייב אלא במה 

שנצטווה ותו לא.

שני השורשים האלה עם שתי תנועות הנפש של האדם, חוזרים ומופיעים לאורך התנ”ך 

ולאורך ההיסטוריה. מצוות רבות ניתנו לישראל כדי להשריש בקרבם את השלב הראשוני 

הזה של הציות לקול ה’ וההתבטלות אליו. וכן לחילופין, במקומות רבים אנו מוצאים כיצד 

מצפה הקב”ה מן האדם דווקא להראות בגרות ולקחת אחריות ולפעול מתוך הבנת התורה 

וערכיה.
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