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ביאורים
דור המדבר, שם לב לעובדה שעל אף שאנו  מי שמתבונן מעט בדברי חז"ל שנכתבו על 
– "דור  ונענש על חטאיו, מדובר בדור גדול מאוד  יותר כדור שחטא רבות  מכירים אותם 
ב[.  קסח,  שלח  פרשת  ]זהר  המשיח  ביאת  עד  יהיה  ולא  בעולם  כמותו  היה  שלא  דעה", 
דור שהאמוראים אמרו עליו שכנגד מעלתו אין חכמי וקדושי דורם נחשבים כלל ]מאמרי 

הראיה, אגדות רבה בר בר חנה, יב[, ושנכתבו על מעלתו עוד דברים רבים.

ובאמת, אם נתבונן בעניין, מובן מאוד שדור זה יהיה כה גדול, שהרי הוא היסוד והראשית 
של עם ישראל, והוא הדור שזכה לקבל את התורה מפי הקב"ה בעצמו. הבנת מעלת הדור 
שקיבל את התורה נוגעת ליחס שלנו לתורה כולה, למעלתה, ולפעולתה בעולם הזה. כל 
אדם במהלך הדורות שזוכה לעסוק בתורה זוכה להתחבר לאותה מעלה גדולה של אותו 

הדור.

בפרק זה עוסק המהר"ל במעלת דור המדבר דרך עיון בדברי חז"ל האומרים שלולי חטאו 
אבותינו בחטא העגל אנו לא היינו באים לעולם. תחילה, הגמרא מבררת אם ניתן להבין את 
דברי חז"ל כפשוטם, דהיינו שאם ישראל לא היו חוטאים הם לא היו יולדים ילדים. הגמרא 
ראיה  מביאה  היא  שבסוף  עד  נדחות,  הן  אולם  זו,  הנחה  לפרוך  ניסיונות  מספר  מביאה 
רואים שהלידה של הדורות הבאים  אנו  זו מכוחם של מאמרי חז"ל שבהם  לדחות הנחה 
ומסודר כבר מתחילת בריאתו של העולם. שהקב"ה כבר  כך, היא דבר ערוך  שבאו אחר 
קבע מראש מי ייוולד ומה יהיה תפקידו בעולם הזה, כך שלא ניתן לומר שלולי החטא לא 

הייתה לידה בעולם.

הייתה מציאות  לולי חטא העגל לא  בסיום דבריה קובעת הגמרא שישנה מחלוקת האם 
של מוות בעולם, ומשמעות דברי חז"ל: "שֶאִלְמָלֵי הֵם לֹא חָטְאוּ, אָנוּ לֹא בָּאנוּ לָעוֹלָם" היא 
שהדורות הקודמים לא היו מתים כלל, ובשל גדלותם, הדורות שאחריהם לא היו נחשבים 

לכלום לעומתם, עד ש"אנו כאִלו לא באנו לעולם". 

הרחבות
• מדוע יורדות הנשמות לגוף?

'כ.ל.ה'  שהשורש  מבאר  מברסלב  נחמן  ר'  שֶׁבַּגּוּף.  הַנְּשָׁמוֹת  כָּל  שֶׁיִּכְלוּ  עַד  בָּא  דָּוִד  בֶּן  אֵין 
'תכלית'.  של  למשמעות  גם  משמש  הוא  אלא  'כליון',  לשון  רק  מבטא  אינו  כאן  המופיע 
כלומר, כוונת חז"ל היא שהמשיח יבוא לאחר שכל הנשמות שירדו לעולם הגשמי ישלימו 

את תפקידן - את התכלית שלשמה ירדו לגוף. מהי אותה תכלית?

כלומר,  הנשמה.  אל  ביחס  ממעל'  אלוה  'חלק  הכינוי  את  רבים  במקומות  מוצאים  אנו 
הקב"ה הוריד לעולם 'חלק' של שפע אלוהי שקרוי הנשמה. כיוון שהקב"ה הוא אחד, כך גם 
הנשמה המשתלשלת ממנו היא אחדותית. לעומת זאת, הגוף הגשמי אליו יורדת הנשמה, 
עשוי מחלקים רבים - איברים, עצמות וחושים מגוונים. הקב"ה הוריד את הנשמה לגוף כדי 
שתתקשר בו ותנהיג אותו בתור מערכת מסודרת אחת. מציאות זו, בה כל הכוחות השונים 
פי הנהגתה של הנשמה האחת, מלמדת שאפילו החלקים הנראים  של הגוף מכוונים על 
זה,  יכולים להפוך למערכת אחת מאוחדת. הנשמה האלוהית מגלה במצב  לנו מפורדים 
שאחדותו של הקב"ה אינה כוללת רק מציאויות פשוטות וחד-גוניות, אלא היא מתפשטת 
יותר,  נעלה  אחדות  היא   - כזו  אחדות  מגוונים.  וכוחות  פרטים  בעלות  מציאויות  על  אף 
ותפקידה של הנשמה בירידתה לגוף הוא לגלות אחדות זו ]ליקוטי מוהר"ן מהדורא בתרא, 

לט[. 

שאלות לדיון
מדוע מוכרח שבשעת מתן תורה עם ישראל יהיה במדרגה עליונה?

מה אנו לומדים מכך שהתורה ניתנה דווקא 'מתוך החושך'?

המהר"ל המבואר 'קול חי'

פרק מז
נושא הפרק: מעלת ישראל בשעת מתן תורה

ע”א )ה, א(:  א דְּ פֶרֶק קַמָּ לוּ הַתּוֹרָה. בְּ ר קִבְּ אֲשֶׁ יעוּ אֵלֶיהָ כַּ נוּ וְהִגִּ קָּ רָאֵל וּבְמַעֲלָתָם הָעֶלְיוֹנָה שֶׁ מַדְרֵגַת יִשְׂ בְּ
אֱמַר  נֶּ אנוּ לָעוֹלָם, שֶׁ אִלְמָלֵי הֵם לאֹ חָטְאוּ, אָנוּ לאֹ בָּ אָמַר רֵישׁ לָקִישׁ: בֹּאוּ וְנַחְזִיק טוֹבָה לַאֲבוֹתֵינוּ, שֶׁ
מוּתוּן.  תְּ אָדָם  כְּ אָכֵן  יכֶם,  מַעֲשֵׂ ם  לְתֶּ חִבַּ כֶם,  לְּ כֻּ עֶלְיוֹן  וּבְנֵי  ם  אַתֶּ אֱלהִֹים  י  אָמַרְתִּ אֲנִי  ו(:  פב,  )תהלים 

רוּ וּרְבוּ? עַד סִינַי2.  ם פְּ תִיב )בראשית ט, ז(: וְאַתֶּ אִם לאֹ הָיוּ חוֹטְאִים לאֹ הָיוּ מוֹלִידִים, וְהָא כְּ לְמֵימְרָא1 שֶׁ
תִיב )דברים ה, כז( שׁוּבוּ לָכֶם לְאָהֳלֵיכֶם? לְמִצְוַת עוֹנָה3. וְהָכְתִיב )שם כו(: לְמַעַן יִיטַב לָהֶם  וּבְסִינַי נַמִי כְּ
כְתִיב )בראשית ה, א(: זֶה סֵפֶר תּוֹלְדתֹ  וְלִבְנֵיהֶם4? לְאוֹתָם הָעוֹמְדִים עַל סִינַי5. וְהָאָמַר רֵישׁ לָקִישׁ, מַאִי דִּ
ל  יעַ לְדוֹרוֹ שֶׁ הִגִּ יוָן שֶׁ יו וכו’, כֵּ רוּךְ הוּא לְאָדָם הָרִאשׁוֹן דּוֹר דּוֹר וְדוֹרְשָׁ דוֹשׁ בָּ הֶרְאָה הַקָּ ד שֶׁ אָדָם, מְלַמֵּ
קְרוּ רֵעֶיךָ אֵל וגו’ )תהלים קלט, יז(. וְאָמַר  יָּ מִיתָתוֹ, אָמַר: וְלִי מַה  ב בְּ וְנִתְעַצֵּ תוֹרָתוֹ  מַח בְּ י עֲקִיבָא, שָׂ רַבִּ
פָנַי יַעֲטףֹ  י רוּחַ מִלְּ אֱמַר )ישעיהו נז, טז(: כִּ נֶּ גּוּף•, שֶׁ בַּ מוֹת שֶׁ שָׁ ל הַנְּ כְלוּ כָּ יִּ א עַד שֶׁ וִד בָּ ן דָּ י יוֹסֵי: אֵין בֶּ רַבִּ
אִי לאֹ חָטְאוּ  אנוּ לָעוֹלָם7. לְמֵימְרָא דְּ אִלּוּ לאֹ בָּ א כְּ אנוּ לָעוֹלָם, אֶלָּ יתִי? לאֹ תֵימָא6 לאֹ בָּ מוֹת אֲנִי עָשִׂ וּנְשָׁ
נַאי? אִין וכו’9. עַד10  תִיב קְרָא עַל תְּ נַאי. וּמִי כְּ ת נְחָלוֹת8? עַל תְּ רָשַׁ ת יְבָמוֹת, פָּ רָשַׁ לאֹ מִיתוּ, וְהָכְתִיב פָּ
לּאֹ  דֵי שֶׁ א כְּ רָאֵל אֶת הַתּוֹרָה אֶלָּ לוּ יִשְׂ זֵרָה. הָא לאֹ קִבְּ בָר נִגְזְרָה גְּ כְּ ר, שֶׁ וֶת אִי אֶפְשָׁ ל מַלְאַךְ הַמָּ לְבַטֵּ
אָמַר  אֱמַר )דברים ה, כו(: לְמַעַן יִיטַב לָהֶם וְלִבְנֵיהֶם עַד עוֹלָם. הוּא דְּ נֶּ הֶם, שֶׁ ה וְלָשׁוֹן שׁוֹלֶטֶת בָּ יִהְיֶה אֻמָּ

א וכו’.  נָּ הַאי תַּ כְּ

י יוֹסֵי  ל רַבִּ נוֹ שֶׁ י אֶלְעָזָר בְּ ם רַבִּ שֵׁ י יוֹחָנָן בְּ דְרָשׁ )ויקרא רבה יח, ג(: אָמַר רַבִּ מִּ מַחְלקֶֹת בַּ ן בְּ ם כֵּ נוּי גַּ וְדָבָר זֶה שָׁ
וֶת. אָמַר לוֹ: אַף  רוּךְ הוּא לְמַלְאַךְ הַמָּ דוֹשׁ בָּ מָע, קָרָא הַקָּ ה וְנִשְׁ רָאֵל נַעֲשֶׂ אָמְרוּ יִשְׂ עָה שֶׁ אוֹתָהּ שָׁ לִילִי: בְּ הַגְּ
ךְ )דברים ה,  מְעֲכֶם אֶת הַקּוֹל מִתּוֹךְ הַחשֶֹׁ שָׁ ה זוֹ. וַיְהִי כְּ אֻמָּ רִיּוֹתַי, אֵין לְךָ עֵסֶק בְּ יתִי אוֹתְךָ עַל בְּ נִּ מִּ י שֶׁ עַל פִּ
ךְ. וְנֶאֱמַר )שמות  קְרָא חשֶֹׁ נִּ וֶת שֶׁ א זֶה מַלְאַךְ הַמָּ רָא11? אֶלָּ יהּ שְׁ ךְ לְמַעְלָה, וְהָכְתִיב וּנְהוֹרָא עִמֵּ כ(, וְכִי יֵשׁ חשֶֹׁ
י  א חֵרוּת. רַבִּ קְרֵי חָרוּת, אֶלָּ חתֹ, אַל תִּ ב אֱלהִֹים חָרוּת עַל הַלֻּ ב מִכְתַּ כְתָּ ה אֱלהִֹים, וְהַמִּ חתֹ מַעֲשֵׂ לב, טז(: וְהַלֻּ

לְכֻיּוֹת.  י נְחֶמְיָה אוֹמֵר: חֵרוּת מִן הַמַּ וֶת. רַבִּ י יְהוּדָה אוֹמֵר: חֵרוּת מִן מַלְאַךְ הַמָּ נָן. רַבִּ י נְחֶמְיָה וְרַבָּ יְהוּדָה וְרַבִּ
אן. סּוּרִין עַד כָּ נָן אָמְרִי: חֵרוּת מִן הַיִּ וְרַבָּ

נבאר המעלה אשר קנו עם ישראל והגיעו אליה בשעה שקבלו את התורה. למדנו בפרק ראשון של מסכת עבודה 
זרה: אמר ריש לקיש, בואו ונחזיק טובה לאבותינו שעשו את העגל, שאם הם לא חטאו אנו לא היינו באים לעולם, 
שנאמר: אני אמרתי אלוהים אתם ובני עליון כולכם, חבלתם מעשיכם, אכן כאדם תמותון. 1האם נשמע מדברים 
אלו, שאם לא היו חוטאים לא היו מולידים, והרי נאמר ואתם פרו ורבו? 2אפשר ליישב שפרו ורבו נאמר עד מתן 
תורה, וממתן תורה לא היו אמורים להוליד. והרי לאחר מתן תורה נאמר: ואתם שובו לכם לאהליכם, שמעתה 
ייטב להם ולבניהם,  3ענין זה נאמר להתיר תשמיש ולא לפריה ורביה. והרי נאמר: למען  מותרים בנשותיהם? 
4משמע שיהיו להם בנים? יש לומר שזה נאמר על 5אותם בנים שנולדו עד שעמדו בהר סיני. והרי אמר ריש לקיש 

מהו שנאמר: זה ספר תולדות אדם, מלמד שהראה הקב"ה לאדם הראשון דור דור ודורשיו, וכשהגיע לדורו של 
רבי עקיבא שמח בתורתו והיה עצב במיתתו, אמר: ולי מה יקרו רעיך אל. ורבי יוסי אמר: אין בן דוד בא עד 
שיכלו נשמות שבגוף, שנאמר: כי רוח מלפני יעטוף ונשמות אני עשיתי? אלא, 6אין לומר שלא באנו לעולם, אלא 
כאילו לא באנו לעולם, 7מפני שאין אנו חשובים כל זמן שדורות ראשונים קיימים. האם נשמע מדברים אלו שאם 
לא חטאו בעגל לא היו מתים, והרי נאמרו בתורה פרשת יבמות ופרשת נחלות 8]מצות הנוהגות דווקא במצב 
של מיתה[? פרשיות אלו נאמרו על תנאי. האם נאמרו בתורה פסוקים על תנאי? 9כן, כמאמרו של רבי שמעון בן 
לקיש, מהו שנאמר ויהי ערב ויהי בוקר יום השישי, מלמד שהתנה הקב"ה עם מעשה בראשית ואמר: אם מקבלים 
ישראל את התורה אתם קיימים, ואם לא יקבלו התורה אחזיר את העולם לתוהו ובוהו. 10הקשו, נאמר: מי יתן 
והיה לבבם זה להם, לבטל מלאך המוות אי אפשר שכבר נגזרה גזירה, אלא לא קבלו ישראל את התורה אלא 
כדי שלא תהא אומה ולשון שולטת בהם, שנאמר: למען יטב להם ולבניהם לעולם. טובה יהיה להם אבל מיתה 

קיימת. תירץ רב יוסף מהי הטובה הגדולה שלא תהיה מיתה.

במדרש מצאנו מחלוקת בדבר זה. אמר רבי יוחנן בשם רבי אלעזר בנו של רבי יוסי הגלילי: באותה שעה  גם 
שאמרו ישראל נעשה ונשמע קרא הקב"ה למלאך המוות, אמר לו: אף על פי שמיניתי אותך על בריותי, אין לך 
עסק באומה זו. ויהי כשמעכם את הקול מתוך החושך, האם יש חושך למעלה, 11והרי נאמר ועמו שורה האור? 
אלא זה מלאך המוות שנקרא חושך. ונאמר והלוחות מעשה אלוקים המה, והמכתב מכתב אלוקים הוא חרות 
על הלוחות, אל תקרא חרות אלא חירות. נחלקו רבי יהודה ורבי נחמיה ורבנן. רבי יהודה אומר חירות ממלאך 

המוות. רבי נחמיה אומר חירות מהמלכויות. ורבנן אומרים חירות מהיסורים. עד כאן.

במתן תורה בטלה 

גזירת מיתה 

מישראל
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ביאורים
שלה,  הפתיחה'  'נתוני  הם  מה  להתבונן  הוא  כלשהי  מציאות  עם  מפגש  בכל  חשוב  כלל 

מהיכן היא התחילה, ומתוך זה להתבונן על התהליכים שקרו וקורים לה, ועל מצבה כיום.

אם נרצה להתבונן על העולם בו אנו חיים, כדאי לשים לב לנתוני הפתיחה שלו: "והארץ 
היתה תהו ובהו וחשך על פני תהום". מהו אותו חושך העוטף את הארץ מתחילת בריאתה? 
המהר"ל מסביר שהחושך הוא ההעדר. ניתן להדגים זאת בעזרת משל. אם ננסה להכניס 
ורק כאשר  יאבדו הרבה מערכם,  בעיניו הם  יקרי ערך,  אדם לחדר חשוך המלא בדברים 
נדליק את האור, הם יקבלו משמעות אמיתית. העולם הזה הוא עולם גשמי, וממילא דבקים 
בו החיסרון וההעדר. מדוע? כי כל דבר גשמי, לרבות שֶׂכל האדם, הוא מוגבל – היכולות שלו 
מוגבלות, האפשרויות להוציא את עצמו אל הפועל מוגבלות, וגם עצם הקיום שלו מוגבל. 

לעומת זאת התורה היא אור – "כי נר מצווה ותורה אור". התורה היא רוחנית, ההפך הגמור 
מן העולם הזה המוגבל, בתורה לא שייכת כלל מציאות של חיסרון. 

מתוך  יצאה  התורה,   – האור  הגדול:  המפגש  התרחש  העולם,  בריאת  לאחר  שנים   כמה 
זכה  ישראל  עם  ישראל.  לעם  והתגלתה  החושך",  מתוך  הקול  את  "כשמעכם   – החושך 
ישראל  ברגע שזכו  כּלֶה.  ואינו  מוגבל  מן האור האלוהי שאינו  ולהיות חלק  תורה,  לקבל 
לדבוק בתורה על ידי אמירת "נעשה ונשמע", הם זכו להתגבר על ההעדר, ולהשתחרר מן 
המוות. לכן אמרו חז"ל שברגע שישראל אמרו נעשה ונשמע הם זכו לגבור על מלאך המוות 

ולהשתחרר ממנו, ולולי חטא העגל היו זוכים לחיות חיים נצחיים.

זהו קולו של ריבונו של עולם. הקול הנשמע מתוך החושך, הקול שבא מהחושך, מתמודד 
עימו יוצא ממנו וגובר עליו, ובקול זה דבק עם ישראל המקבל תורה, המנצח את החיסרון 

והמוות, המתרומם מהשקיעה בעולם החומר וזוכה לרומם את העולם עימו. 

לכן, כמו בְּמשל החדר החשוך שלעיל, העולם הזה כשלעצמו מאבד את ערכו האמיתי אם 
הוא חסר את האור האמיתי – אורה של תורה. 

הרחבות
• במה חטא אדם הראשון?

לְפִיכָךְ אִלְמָלֵי לֹא חָטָא הָאָדָם... לֹא נִגְזְרָה עַל הָאָדָם מִיתָה כְּלָל. כך הזהיר הקב"ה את אדם 
הראשון: "ומעץ הדעת טוב ורע לא תאכל ממנו, כי ביום אכלך ממנו מות תמות" ]בראשית 
ב, יז[. הר"ן מסביר שאזהרה זו איננה רק איום בעונש, במובן הפשוט של המילה. הקב"ה 
מגלה לאדם הראשון שהמיתה היא עצם האכילה מעץ הדעת. מדוע? הגוף מצד עצמו אינו 
יכול להתקיים לנצח, גם אם האדם ישמור עליו באופן המושלם ביותר. לעומת זאת, הנפש 
של האדם, כלומר הצד הרוחני שלו, אינה דבר שמתבלה לעולם. לכן, ככל שהאדם יגביר 
את כוח הנפש שלו הוא יהיה חזק יותר, ואילו כאשר יגביר את כוח הגוף, על חשבון כוח 

הנפש, הוא יהיה חלש יותר. 

על פי אחת מהדעות המובאות בגמרא, עץ הדעת היה חיטה ]סנהדרין ע:[. הר"ן מסביר 
המאכל  שהיא  כיוון  החומר,  אל  האדם  של  הראשונית  המשיכה  את  מבטאת  שהחיטה 
הבסיסי המקיים את גוף האדם. לפיכך, הקב"ה הזהיר את אדם הראשון שאם יימשך אחר 
הכוח החומרי המצוי בחיטה הוא יחזק את כוח גופו על חשבון כוח הנפש שלו. וכך באמת 
קרה - בעקבות אכילתו של אדם מעץ הדעת הוא נהיה גופני יותר וממילא נעשה חלש יותר. 

בשל כך - "נגזרה עליו מיתה" ]דרשות הר"ן דרוש ראשון, ד"ה "וזהו אצלי"[. 

שאלות לדיון
לפי דברי המהר"ל, מה הופך את החיים של האדם לבעלי משמעות?

למה העולם החומרי, ללא התורה, מוגדר חושך?

המהר"ל המבואר 'קול חי'

הַחמֶֹר,  מִן  ל  נִבְדָּ כֶל  הַשֵּׂ ר  אֲשֶׁ כְלִית1,  הַשִּׂ הַתּוֹרָה  לָהֶם  רַךְ  יִתְבָּ ם  ֵ הַשּׁ נָתַן  ר  אֲשֶׁ כַּ זֶה,  אוּר  בֵּ
הוּא מְצֹרָף אֶל הַחמֶֹר3,  כֶל הָאָדָם, שֶׁ מוֹ שֵׂ כְלִית כְּ ר2. וְאֵין הַתּוֹרָה הַשִּׂ חמֶֹר הַהֶעְדֵּ בֵק בַּ ר דָּ אֲשֶׁ
ר, וְאֵינוֹ נִמְלָט מִן  ן אֶל הַהֶעְדֵּ ם כֵּ כֶל הָאָדָם גַּ כֶל מְצֹרָף אֶל הַחמֶֹר לְכָךְ מְצֹרָף שֵׂ הַשֵּׂ בִיל שֶׁ וּבִשְׁ
אֲוָה הַחָמְרִית לַעֲשׂוֹת  ה וְהַתַּ וֶת. וּלְפִיכָךְ אִלְמָלֵי לאֹ חָטָא הָאָדָם, וְהָיָה נוֹטֶה אַחַר הַחֶמְדָּ הַמָּ
לָל•, רַק הָיָה חַי  ל מִן הַחמֶֹר, לאֹ נִגְזְרָה עַל הָאָדָם מִיתָה כְּ כֶל הָאָדָם נִבְדָּ ר, וְהָיָה שֵׂ הַחמֶֹר עִקָּ
ד  יתָה הוּא מִצַּ ר וְהַמִּ ר וּמִיתָה, וְהַהֶעְדֵּ הְיֶה הֶעְדֵּ יִּ כֶל אֵין רָאוּי שֶׁ ד הַשֵּׂ צַּ מִּ נֵי שֶׁ לְעוֹלָם. וְכָל זֶה מִפְּ
בֵק  ר דָּ י הַהֶעְדֵּ יתָה. כִּ אֲוָה הַחָמְרִית, אָז נִגְזְרָה הַמִּ ר חָטָא וְנָטָה אֶל הַתַּ אֲשֶׁ לְבַד. וּלְכָךְ כַּ הַחמֶֹר בִּ

ר יָדוּעַ.  אֲשֶׁ חֹמֶר, כַּ בַּ

לָל אֶל הַחמֶֹר, וּלְכָךְ נִקְרְאָה  ר הַתּוֹרָה אֵין לָהּ צֵרוּף וְחִבּוּר כְּ רָאֵל, אֲשֶׁ נָה תּוֹרָה לְיִשְׂ ר נִתְּ וְכַאֲשֶׁ
צִיאוּת,  הַמְּ אֶל  כָל מָקוֹם  בְּ מִתְיַחֵס  הָאוֹר  י  כִּ וכו’,  מִצְוָה  נֵר  י  כִּ ו, כג(:  )משלי  כְתִיב  דִּ ם אוֹר,  שֵׁ בְּ
י מַלְאַךְ  רוּשׁ כִּ וֶת. פֵּ ךְ זֶה מַלְאַךְ הַמָּ דְרָשׁ )ויקרא רבה יח, ג(: חשֶֹׁ מִּ אָמַר בַּ מוֹ שֶׁ ר. כְּ ךְ אֶל הַהֶעְדֵּ וְהַחשֶֹׁ
ם  שֵׁ ר נִקְרָא בְּ צִיאוּת, אֲשֶׁ ל הַמְּ הוּא מְבַטֵּ נֵי שֶׁ ךְ, מִפְּ רֵא חשֶֹׁ קָּ יִּ ר, רָאוּי שֶׁ וֶת הוּא כּחַֹ הַהֶעְדֵּ הַמָּ
ךְ, אַף  חשֶֹׁ י בַּ בָר. כִּ אָר דָּ י הוּא נוֹתֵן מְצִיאוּת לְכָל שְׁ בָר יוֹתֵר נִמְצָא מִן הָאוֹר, כִּ אֵין לְךָ דָּ אוֹר, שֶׁ
בָר  ךְ הַדָּ הֲרֵי עַל יְדֵי הַחשֶֹׁ ךְ, שֶׁ ר נִקְרָא חשֶֹׁ ב נִמְצָא. וְכֵן הַהֶעְדֵּ בָר נִמְצָא, אֵינוֹ נֶחְשָׁ הַדָּ ב שֶׁ עַל גַּ
צִיאוּת  ר, לְפִי חזֶֹק הַמְּ צִיאוּת, אֵין שׁוֹלֵט עָלָיו הַהֶעְדֵּ ר רָאוּי אֶל הַתּוֹרָה הַמְּ י נִמְצָא. וְכַאֲשֶׁ לְתִּ בִּ

ר.  הּ הַהֶעְדֵּ בֵק בָּ ל מִן הַחָמְרִי לְגַמְרֵי וּלְכָךְ אֵין דָּ כֶל נִבְדָּ הוּא שֵׂ ר יֵשׁ אֶל הַתּוֹרָה, שֶׁ אֲשֶׁ

מְצָאִים  כָל הַנִּ בְּ י אַף שֶׁ אוּר זֶה, כִּ ךְ. בֵּ מְעֲכֶם אֶת הַקּוֹל מִתּוֹךְ הַחשֶֹׁ שָׁ אָמַר )דברים ה, כ(: וַיְהִי כְּ וְזֶה שֶׁ
ךְ,  הּ. וְהָיָה הַקּוֹל יוֹצֵא מִתּוֹךְ הַחשֶֹׁ בֵק בָּ ר דָּ ךְ, אֲבָל הַתּוֹרָה אֵין הַהֶעְדֵּ קְרָא חשֶֹׁ נִּ ר שֶׁ בֵק הַהֶעְדֵּ דָּ
ן לאֹ הָיָה יוֹצֵא  אִם לאֹ כֵּ לּאֹ יִהְיֶה גּוֹבֵר עָלָיו, שֶׁ ר שֶׁ בָר אַחֵר, אִי אֶפְשָׁ ר יוֹצֵא מִתּוֹךְ דָּ וְכָל אֲשֶׁ
הוּא יְצִיאַת הַתּוֹרָה  ר הַקּוֹל, שֶׁ לּאֹ הָיָה יוֹצֵא אֶל הַפּעַֹל. וְכַאֲשֶׁ ל שֶׁ ר מְבַטֵּ הָיָה הַהֶעְדֵּ נּוּ, שֶׁ מִמֶּ
ה  ר, מִזֶּ אֵר לְמַעְלָה, הָיָה יוֹצֵא אֶל הַפּעַֹל מִתּוֹךְ הַהֶעְדֵּ ר הִתְבָּ אֲשֶׁ הוּ עִנְיַן הַקּוֹל כַּ זֶּ אֶל הַפּעַֹל, שֶׁ
י  הֵבִיא רַבִּ בָר זֶה הֵיטֵב מְאדֹ. וְזֶה שֶׁ ר. וְהָבֵן דָּ כְלִית הִיא גּוֹבֶרֶת עַל הַהֶעְדֵּ י הַתּוֹרָה הַשִּׂ דַע כִּ תֵּ

תּוֹרָה.  בֵק בַּ ר דָּ אֵין הַהֶעְדֵּ יוֹחָנָן שֶׁ

ביאור ענין זה, ה' נתן לישראל את התורה 1הרוחנית. הרוחני נבדל מהגשמי, שבחומרי דבק 2החיסרון 
והחידלון. התורה שונה מהאדם, 3מפני שהאדם על אף היותו רוחני, הוא מצורף אל הגשמי, ומפני שהצד 
הרוחני של האדם מחובר לגשמי גם אליו שייך החידלון ואינו נמלט מהמוות. לכן כיון שחטא האדם והלך 
אחר החמדה והתאווה החומרית, עשה את החומר לעיקר. אם לא היה חוטא היה הרוחני עיקר, ואז הצד 
הרוחני היה נבדל מהחומר, ולא היתה עליו גזרת המיתה, והיה חי לעולם, מפני שמהצד הרוחני אין ראוי 
שיהיה החסרון והמיתה. החסרון והמיתה הם מהצד החומרי בלבד, לכן כאשר חטא ונטה אחר התאוות 

החומריות דבק בו החסרון והמוות, כי המוות דבק בחומר כפי שידוע.

לתורה אין חיבור עם החומר כלל, לכן נקראת התורה אור, כמו שנאמר: כי נר מצווה ותורה אור. האור 
הוא ביטוי למציאות והחושך מבטא את החדלון, כמו שנאמר במדרש: חושך זה מלאך המוות. פירוש 
הדברים, מלאך המוות הוא כח שלילת המציאות, לכן ראוי לו השם חושך, שהוא שולל את המציאות 
נמצא.  לכל  מציאות  נותן  שהאור  האור,  כמו  המציאות  את  שממחיש  דבר  אין  כי  אור,  מכונה  שהיא 
בחושך אין הדברים שנמצאים נחשבים כנמצאים. וכן שלילת המציאות נקרא חושך, כי על ידי החושך 
היא  לפי שהתורה  חוזק מציאותה,  מפני  ראויה המציאות,  ולתורה  מאחר  נמצא.  כבלתי  הדבר  נחשב 

רוחנית, לכן לא דבק בה החיסרון והחידלון.

זוהי כוונת הפסוק: ויהי כשמעכם את הקול מתוך החושך. ביאור הדבר, בכל הנבראים הגשמיים דבק 
ההעדר, החיסרון, שנקרא חושך, אבל בתורה אין העדר. בשעת מתן תורה היה הקול יוצא מתוך החושך. 
דבר היוצא מדבר אחר הוא בהכרח בעל מעלה גבוהה יותר, כי אם לא היה כן לא היה מצליח לגבור עליו 
ולצאת ממנו, כי ההעדר שבו היה בולם אותו מלצאת אל הפועל. הקול, שהוא יציאת התורה אל הפועל, 
כמו שהתבאר בפרק ל, יצא מתוך החושך. דבר זה מלמדנו שאין חיסרון בתורה, כי התורה גברה על 

ההעדר. הבן דבר זה היטב. זוהי כוונת רבי יוחנן שאין ההעדר דבק בתורה.

המיתה לחומר 

ולא לשכל הנבדל 

מהחומר

התורה, שהיא 

המציאות, נקראת 

אור. מלאך 

המוות, שהוא 

ההעדר, נקרא 

חושך. אין העדר 

דבק בתורה
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כל אדם יודע שהעולם הזה הוא עולם מוגבל. דבר שנמצא במקום אחד אינו נמצא במקום אחר, 
וכוח הפעולה של מה ששייך לעולם הזה הוא מוגבל ואינו מושלם. התורה אומרת שהכתב שהיה 
על הלוחות היה 'חרות'. כלומר כתב הלוחות היה באופן של חקיקה מצד לצד, ולכן כדי שהתוך 

של האות מ' הסופית ושל האות ס' לא יפלו, צריך היה לקרות נס. 
מלמדנו  המהר"ל  'חֵירות'.  של  במשמעות  לקוראה  שיש  ואמרו  'חָרות'  המילה  את  דרשו  חז"ל 
העומק  היא  ה'חֵירות'  אלא  התורה  בדברי  תיקון  או  לשון  מִשחק  חלילה,  אינם,  חז"ל  שדברי 
עד שאינה  והגבלה,  חיסרון  ללא שום  כה מושלמת,  היא  דברי התורה  שב'חָרות'. החקיקה של 
נעצרת כלל, היא קיימת וחרותה מצד לצד בלי הגבלות ומעצורים. זוהי החירות האמיתית, חירות 
מכל הגבלה הקיימת בעולם הגשמי. מציאותה של התורה העליונה היא זו שנותנת לאדם חירות 
מושלמת גם ממלאך המוות המבטא את כל החיסרון וההעדר. זהו ההסבר של השיטה האומרת 

שהתורה היא חירות ממלאך המוות.
מכוח זה נוכל להבין גם את היחס בין ישראל ל'מלכויות' של אומות העולם, שבו עסקו במדרש. 
ישראל אמנם הם חלק מן העולם הזה אולם באמת כבר לימדונו חז"ל )עיין בראשית רבה א ד( 
ישראל  העולם,  אומות  לשאר  בניגוד  לעולם.  קדמה  ישראל  את  לברוא  הקב"ה  של  שמחשבתו 
במהותם אינם מתאימים לחושך המוגבל הקיים בעולם הזה, לכן כאשר מתרחש מפגש עם שאר 
אומות העולם, הוא מתבטא לעיתים רבות במלחמה. האומות מנסות להילחם עם העם שמבטא 
את ההיפך מהמציאות שבה הם חיים. מסיבה זו, מתן תורה הציב את עם ישראל בדרגה כזו שהם 
זכו להתרומם ולהיות בני חורין מאותה מדרגה חסרה ומוגבלת של אומות העולם, וכך להשתחרר 
חירות  היא  שהתורה  האומרת  השיטה השנייה  של  ההסבר  זהו  איתן.  ומהעימות  שלהן  מהעול 

ממלכויות.
מכוח זה ניתן להסביר גם את השיטה השלישית שבמדרש שהתורה נותנת חירות מן הייסורים. 
והייסורים.  הסבל  כך  אליו,  וקשור  לרע  ששייך  במה  דווקא  שייכים  והחיסרון  שהמוות  כמו 
הייסורים אינם שייכים לאור ולחירות האמיתית, כל עניינם הוא לייסר את הגוף, שבו שייך שינוי 

וחיסרון, ואילו לרוח אין להם נגיעה כלל, ולכן התורה מהווה חירות מן הייסורים. 

הרחבות
• תורה - החופש האמיתי של האדם

אַל תִּקְרֵי חָרוּת אֶלָּא חֵרוּת. הרב קוק מסביר שבן חורין אמיתי הוא אדם שמרגיש תמיד חופשי, גם 
אם הוא לא נמצא במקומו הטבעי. הוא ממשיל זאת לציפור דרור, שגם כאשר היא כלואה בתוך 
בית לא ניתן לתופסה, ואפילו שם היא מרגישה חופשייה. כפי שלמדנו בפרקים הקודמים, התורה 
ביותר.  העמוקים  רצונותיו  פי  על  לחיות  לו  לעזור  ותפקידה  נפשו,  עצם  מצד  לאדם  מותאמת 
כאשר האדם יגיע למצב בו יכוון את חייו על פי הדרכת התורה, הוא יוכל להרגיש תמיד שהוא חי 
על פי רצונותיו הפנימיים, בכל המצבים והמקומות אליהם הוא מתגלגל במהלך חייו ]עין איה, 

שבת, פרק יג פיסקה יא[.
• כיצד ניתן להשתמש בחומר?

וְאֻמּוֹת הָעוֹלָם הֵם חָמְרִיִּים. דברים אלו מזכירים את פירוש חז"ל על דברי אברהם אבינו לאליעזר 
]יבמות  לחמור"  הדומה  עם   - החמור  עם  פה  לכם  "שבו  המוריה:  להר  שעלה  לפני  וישמעאל, 
סב.[. במאמר זה החמור מבטא את מצבם החומרי של הגויים. ר' צדוק מבחין בדרשה אחרת של 
חז"ל שחמור זה, עליו רוכב אברהם בדרכו לעקידת יצחק, הוא חמורו של משיח ]ילקוט שמעוני 
בראשית פרק כב, רמז צח[. הוא מסביר שיש לחלק בין שני המצבים: כאשר אברהם רוכב על 
החמור בדרך לעקידה הוא כובש את החמור ומשתמש בו לטוב. לעומת זאת, כאשר אברהם עוזב 
את החמור ומשאיר אותו עם אליעזר וישמעאל החמור שב בהשפעתם להיות כלי חסר ערך. ניתן 
ללמוד מכך על היחס אל יסוד החומר הקיים בעולם - כאשר עם ישראל פוגש בו ושולט עליו הוא 

הופך אותו לטוב, אך כאשר הגויים פוגשים בו הוא נשאר חסר ערך ]פרי צדיק, שמות אות יב[. 

שאלות לדיון
איך אדם יכול להרגיש חופשי באמת כאשר בטבעו הוא נמשך אחר החומר? מיהו אדם חופשי 

וחֵרותי באמת?
'כִּי הַצּוּרָה אֵין מְקַבֶּלֶת שִׁנּוּי'. אילו דברים בחיים שלך משתנים, ואילו נשארים קבועים? למה?

חתֹ, וְדָרְשׁוּ: אַל  ב אֱלהִֹים חָרוּת עַל הַלֻּ ב מִכְתַּ כְתָּ כְתִיב )שמות לב, טז(: וְהַמִּ וְעוֹד הֵבִיא רְאָיָה דִּ
א  אֶלָּ קְרֵי חָרוּת  תִּ אַל  אָמְרוּ  ֶ שּׁ קָטָן מַה  בָר  דָּ זֶה  עִנְיָן  יִהְיֶה  וְאַל  א חֵרוּת•.  אֶלָּ קְרֵי חָרוּת  תִּ
הָאָדָם  כֶל  שֵׂ ין  בֵּ יֵשׁ  וְהֶפְרֵשׁ  כְלִי1.  שִׂ צִיּוּר  כֶל הוּא  שֵׂ ל  כָּ י  כִּ לוֹמַר  נִפְלָא,  עִנְיָן  וְהוּא  חֵרוּת. 
הוּא צִיּוּר  מוֹ שֶׁ בָר זֶה כְּ בָרִים, אֵין דָּ כְלוֹ צִיּוּר הַדְּ שִׂ הָאָדָם נִמְצָא בְּ י אַף שֶׁ כְלִית. כִּ לַתּוֹרָה הַשִּׂ
הֲרֵי  רוּר, שֶׁ כֶל בָּ הְיֶה שֵׂ יִּ ר שֶׁ חמֶֹר, אִי אֶפְשָׁ הוּא בַּ נֵי שֶׁ כֶל הָאָדָם, מִפְּ י צִיּוּר שֵׂ תּוֹרָה, כִּ כֶל בַּ הַשֵּׂ
אָמְרוּ  שֶׁ מוֹ  כְּ עֶבְרֵיהֶם,  נֵי  שְׁ בִּ ב  כְתָּ הַמִּ וְהָיָה  חֹת.  הַלֻּ עַל  נֶאֱמַר חָרוּת  זֶה  נֵי  וּמִפְּ חֹמֶר,  בַּ הוּא 
י זֶה מוֹרֶה  כִּ נֵס הָיוּ עוֹמְדִים.  בְּ לּוּחוֹת  בַּ רַבּוֹתֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה )שבת קד, א(: מֵ”ם וְסָמֶ”ךְ שֶׁ
נֵי עֶבְרֵיהֶם, וְזֶה מוֹרֶה עַל  ְ תוּבִים מִשּׁ הֵם כְּ מוּרָה, עַד שֶׁ שׁ צִיּוּר וַחֲקִיקָה גְּ יֵּ רוּר, שֶׁ כֶל בָּ עַל שֵׂ
כְלִי  יּוּר הַשִּׂ צִּ תַב הַלּוּחוֹת, לְפִי שֶׁ הוּא כְּ רֶת לְגַמְרֵי. וְדָבָר זֶה רָאוּי לְצִיּוּר הַתּוֹרָה, שֶׁ ימָה נִכֶּ רְשִׁ
מִן  יוֹתֵר רְחוֹקִים  לְמַעֲלָתָם הֵם עוֹד  י  כִּ הַלּוּחוֹת,  תַב  כְּ וּבִפְרָט  לְגַמְרֵי,  רוּר  בָּ תּוֹרָה הוּא  בַּ שֶׁ
רוּר מְאדֹ.  בָּ זֶה  וְדָבָר  הַלּוּחוֹת,  עֶבְרֵי  נֵי  ְ מִשּׁ פְרָט  בִּ הַלּוּחוֹת  תַב  כְּ הָיָה  וּלְכָךְ  לְגַמְרֵי,  הַחָמְרִי 
תּוֹרָה הוּא  בַּ כְלִי שֶׁ יּוּר הַשִּׂ צִּ ֶ עַצְמוֹ מַה שּׁ בָר זֶה בְּ י דָּ א חֵרוּת. כִּ קְרֵי חָרוּת אֶלָּ רְשׁוּ: אַל תִּ וּלְכָךְ דָּ
הוּא עוֹמֵד  כֶל הָאָדָם שֶׁ מוֹ שֵׂ ק מִן הַחָמְרִי לְגַמְרֵי, וְאֵינוֹ כְּ הוּא נָקִי מְסֻלָּ ֶ מַה שּׁ רוּר, בְּ כֶל בָּ שֵׂ
ר,  ר. וְהוּא חֵרוּת מִן הַהֶעְדֵּ בֵק הַהֶעְדֵּ ר בּוֹ דָּ קֶת הַתּוֹרָה מִן הַחָמְרִי, אֲשֶׁ נֵי זֶה מְסֻלֶּ חמֶֹר. וּמִפְּ בַּ

חֹמֶר וְדָבָר זֶה מְבֹאָר.  בֵק וְכָרוּךְ בַּ ר הוּא דָּ הַהֶעְדֵּ וֶת. שֶׁ הוּא מַלְאַךְ הַמָּ שֶׁ

י  מִיד. וְיָדוּעַ כִּ רָאֵל תָּ דִים לְיִשְׂ לְכֻיּוֹת הֵם מִתְנַגְּ הַמַּ לְכֻיּוֹת. שֶׁ י נְחֶמְיָה: חֵרוּת מִן הַמַּ וְדַעַת רַבִּ
בָר  כְּ וְדָבָר זֶה  ים.  וְאֻמּוֹת הָעוֹלָם הֵם חָמְרִיִּ לִים2,  נִבְדָּ רָאֵל הֵם  יִשְׂ י  כִּ נֵי  דוּת הוּא מִפְּ הַהִתְנַגְּ
מִן  ל  נִבְדָּ כֶל  שֵׂ הוּא  שֶׁ תּוֹרָה,  בַּ עוֹסֵק  שֶׁ י  מִּ שֶׁ אָמַר,  זֶה  נֵי  וּמִפְּ מְאֹד.  ה  הַרְבֵּ עָמִים  פְּ אַרְנוּ  בֵּ
לְכֻיּוֹת, וְדָבָר  הֶם חָמְרִי. וּלְכָךְ הוּא חֵרוּת מִן הַמַּ לָּ כּחַֹ שֶׁ לְכֻיּוֹת, שֶׁ הַחמֶֹר, אֵין שׁוֹלְטִין בּוֹ הַמַּ

ן מְבֹאָר.  ם כֵּ זֶה גַּ

י הַצּוּרָה3  לְבַד. כִּ אַת הַחמֶֹר בִּ סּוּרִים הֵם מִפְּ י הַיִּ סּוּרִין שׁוֹלְטִין בּוֹ. וְיָדוּעַ כִּ נָן: אֵין הַיִּ וּלְדַעַת רַבָּ
נּוּי.  לֶת שִׁ אֵין מְקַבֶּ

עוד ראיה הביא רבי יוחנן מהנאמר: והמכתב מכתב אלוקים הוא חרות על הלוחות, ודרשו: אל תקרי 
חרות אלא חירות. אל תהיה דרשה זו, אל תקרי חרות אלא חירות, קלה בעיניך, כי יש בה ענין נפלא1. 
כל פעולה משאירה את רישומה ורישום זה מתקיים, וגם פעולה רוחנית יוצרת רושם. יש הבדל בין 
הרושם שיוצר האדם, שאמנם הוא יצור רוחני אך מחובר אל החומר, לבין הרושם שיוצרת התורה, 
שהיא רוחנית מוחלטת. יצירתו הרוחנית של האדם יוצרת רושם, אבל הרושם של התורה הוא ברור 
ומוחלט, על כן כתב התורה אינו רשום על הלוחות אלא חרות על הלוחות. היותו חרות מעבר אל 
עבר, משני עבריהם הם כתובים, מעיד על הרושם הברור של התורה. רושם כזה הוא מפני שהתורה 
רוחנית מוחלטת ואין בה שום דבר חומרי, על כן אין בה מההעדר. החריתה על הלוחות מעידה על 
היות התורה חירות גמורה, ללא שום שיעבוד אל החומר, בשונה מהאדם שהוא מוטבע בתוך החומר. 

על כן מסולקת התורה ממלאך המוות שהוא ההעדר. נמצא דבר זה מבואר.

היא  התנגדותם  סיבת  וכידוע  לישראל,  מתנגדות  המלכויות  מהמלכויות.  חירות  נחמיה  רבי  דעת 
2מפני שישראל רוחניים והאומות חומריים. דבר זה בארנו כבר הרבה פעמים. לכן אמר רבי נחמיה 

שמי שעוסק בתורה, שהיא רוחנית ומופרשת לחלוטין מהחומר, לא שולטות עליו המלכויות, שכוחן 
כח חומרי, על כן יש לו חירות מהמלכויות. דברים אלו הם ברורים.

דעת רבנן שהחירות היא מן היסורים. כידוע היסורים הם מפני היות האדם חומרי, כי 3הרוחני אינו 
בעל שינויים.

“חרות על 

הלוחות”, מלמד 

שהתורה שכלית 

לגמרי, מסולקת 

מן החומר והוא 

החירות

לדעת ר’ נחמיה 

חרות מן 

המלכויות שהם 

חומריות

לרבנן חרות 

מן היסורים 

החומריים
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למנות  ניתן  קשה.  מצב  בפני  אותו  המעמידים  חסרונות  עם  חייו  במהלך  נפגש  אדם  כל 
את  ממשיך  האדם  שבה  מציאות  ה'יסורים'.  הוא  הראשון  חסרונות.  של  סוגים  שלושה 
חייו בעולם, אך נפגש לפתע עם דבר הגורם לו סבל. השני הוא ה'מלכויות'. המצב הטבעי 
זרה  אומה  כאשר  הקב"ה.  כרצון  לנהוג  חורין  ובני  חופשיים  הם  שבו  מצב  הוא  לישראל 
וחסרונות  סבל  להם  נגרמים  מכך  וכתוצאה  זר,  לכוח  משתעבדים  הם  בישראל,  שולטת 
רבים. השלישי, אותו הגדיר המהר"ל – "ההעדר בעצמו", הוא 'מלאך המוות'. מלאך המוות 

הוא עצם המציאות של החיסרון וההעדר – מציאות המוות בעולם.

שלושה תנאים במדרש, נדרשו לשאלה מהו החיסרון שממנו התורה מהווה 'חירות', וכל 
אחד מהם הסביר שהחירות היא מאחד מהשלושה הללו. המהר"ל מסביר שלפי השיטה 
שדבק  מי  ולכן  המוות,  מלאך  של  לחיסרון  מוחלטת  התנגדות  מהווה  התורה  הראשונה 
 בה, ניצל לגמרי מן המוות. השיטה השנייה סוברת שאמנם יש בתורה כוח של חירות, אך 
מכיוון שמכל מקום אנו בעולם הזה הגשמי, היא אינה גורמת לאדם להיחלץ מן החיסרון 
בעצמו – המוות, אך כן מצילה אותו מן המלכויות שמתנגדות לישראל. השיטה השלישית 
מציאות קבועה בעולם של  אינה מצילה, מכיוון שהם  סוברת שגם מן המלכויות התורה 

חיסרון, אולם היא כן מצילה מן הייסורים, שמהווים מציאות זמנית חולפת של חיסרון.

חירות ממלאך המוות  היא  כותב המהר"ל, שלפיו השיטה הסוברת שהתורה  הסבר אחר 
סוברת שהחירות היא רק ממנו, כיוון שהוא חיסרון תמידי, אולם לא ממציאות זמנית של 
מוסיפה גם חירות ממלכויות, כיוון שגם הן  חיסרון כשיעבוד המלכויות, השיטה השנייה 
מציאות של חיסרון השולטת בזמנים מסוימים שבהם אותה אומה מתחזקת ומתגברת, אך 
לא ממציאות שהיא זמנית ורגעית לחלוטין כייסורים, והשיטה השלישית סוברת שהדבק 

בתורה זוכה לחירות מושלמת מכל חיסרון.

בנוסף, מסביר המהר"ל מדוע הניחה הגמרא בתחילת דבריה שלולי החטא של אבותינו, 
הם לא היו יולדים ילדים. הוא אומר שלידת ילדים מכוחו של האדם היא שינוי שהוא עובר, 
וזה שייך דווקא בדבר שיש בו חיסרון, שהרי דבר שאין בו חיסרון הוא כבר מושלם לגמרי 

ולא שייך לשנותו.

הרחבות
• למה העולם נברא חסר?

וְכָל הֲוָיָה הוּא שִׁנּוּי, וְהַשִּׁנּוּי הוּא בְּדָבָר שֶׁהוּא חָסֵר. לשם מה הקב"ה ברא את העולם במצב 
של חוסר? האם לא היה עדיף לברוא עולם שלם? 

ולהתעלות,  להוסיף  מה  לה  אין  גודל  שמרוב  כזו  מוחלטת,  ששלמות  מסביר  קוק  הרב 
חסרה נדבך חשוב מאוד. לפי תפיסתנו, מציאות שאין לה שום יכולת התקדמות והתעלות, 
יסוד  את  בקִרבה  לכלול  חייבת  ביותר  הגדולה  השלמות  גם  לכן,  חסרה.  מציאות  היא 
שהמציאות  אפוא  יוצא  חוסר.  של  מצב  בו  שיש  במקום  רק  תתכן  התעלות  ההתעלות. 
השלמה ביותר חייבת לכלול מצב של חוסר, על מנת שתהיה ראויה באמת לתואר: 'שלם'. 
 אמנם במבט ראשוני נראה שזו תפיסה פרדוכסלית הסותרת את ההיגיון הפשוט, אך לפי 

הסברינו - ההיגיון דווקא מחייב אותה. 

הרב קוק מסביר על פי עיקרון זה את המגמה בבריאת העולם: הקב"ה יצר בעולם שלנו 
יכולה  המציאות  אין  שמבלעדיה  ההתעלות,  מגמת  את  ליצור  מנת  על  חוסר  של  מצב 
אינה  וההפסדים  זו, מציאות השינויים, החסרונות  פי תפיסה  על  שלמה באמת.  להיקרא 
זו  בקרבו את השלמות האמיתית,  לגלות  לעולם  גורמים  אלו  'בדיעבד'. מצבים  מצב של 

הכוללת בקִרבה גם את יסוד ההתעלות בו עסקנו ]אורות הקודש ב עמ' 530[.

שאלות לדיון
מה הכוונה "יִסּוּרִים שֶׁהֵם בְּמִקְרֶה", וכי יש מקרה בעולם?

מדוע המלכויות מתנגדות 'בעצם' לעם ישראל?

נָן מִן  לְכֻיּוֹת, וְרַבָּ י נְחֶמְיָה מִן הַמַּ וֶת, וְרַבִּ הוּא חֵרוּת מִן מַלְאַךְ הַמָּ י יְהוּדָה שֶׁ סּוֹבֵר רַבִּ ֶ וּמַה שּׁ
עַצְמוֹ.  ר בְּ הוּא הַהֶעְדֵּ וֶת, שֶׁ י יְהוּדָה רוֹצֶה לוֹמַר חֵרוּת אַף מִן מַלְאַךְ הַמָּ י לְדַעַת רַבִּ סּוּרִין. כִּ הַיִּ
דִים  מִתְנַגְּ הֵם  שֶׁ אַף  לְכֻיּוֹת  הַמַּ שֶׁ חֵרוּת,  הוּא  לְכֻיּוֹת  הַמַּ מִן  וְקָא  דַּ נְחֶמְיָה  י  רַבִּ עַת  דַּ אֲבָל 
לְכֻיּוֹת  הַמַּ מִן  חֵרוּת  וְקָא  דַּ וּלְכָךְ  רָאֵל,  לְיִשְׂ דִים  מִתְנַגְּ רַק  ר,  הַהֶעְדֵּ עַצְמָם  בְּ אֵינָם  רָאֵל,  לְיִשְׂ
ים  סּוּרִים הֵם מִקְרִיִּ ל הַיִּ כָּ ים, שֶׁ הֵם מִקְרִיִּ סּוּרִין, שֶׁ וְקָא מִן הַיִּ נָן דַּ וֶת. וּלְרַבָּ וְלאֹ מִן מַלְאַךְ הַמָּ
כְלִית.  הִיא שִׂ תּוֹרָה שֶׁ לטֹ בַּ ים יְכוֹלִים לִשְׁ קְרִיִּ מִקְרֶה, וְאֵין הַמִּ אִים עַל הָאָדָם בְּ הֵם בָּ לְבַד, שֶׁ בִּ
ךְ,  רָאֵל, אֵינוֹ כָּ עַצְמָם לְיִשְׂ דִים בְּ לְכֻיּוֹת מִתְנַגְּ י הַמַּ עֶצֶם, כִּ ד הוּא בְּ תְנַגֵּ הַמִּ לְכֻיּוֹת, שֶׁ אֲבָל הַמַּ
א לְהוֹסִיף.  ל אֶחָד בָּ כָּ ר לְפָרֵשׁ שֶׁ עֶצֶם. וְאֶפְשָׁ הוּא בְּ בָר שֶׁ מוֹ דָּ מִקְרֶה כְּ הוּא בְּ בָר שֶׁ י אֵין הַדָּ כִּ
מִיד,  וֶת שׁוֹלֵט תָּ י מַלְאַךְ הַמָּ ךְ, כִּ ל כָּ וֶת, אֵין חִדּוּשׁ כָּ לְאַךְ הַמָּ אוֹמֵר חֵרוּת מִמַּ י לְדַעַת מִי שֶׁ כִּ
מִידִים, אֵין הַתּוֹרָה גּוֹבֶרֶת  לְכֻיּוֹת אֵינָם תְּ מִיד. אֲבָל הַמַּ הוּא שׁוֹלֵט תָּ בָר שֶׁ לֶת דָּ וְהַתּוֹרָה מְבַטֶּ
עוֹלָם זְמַן מְיֻחָד,  לְכֻיּוֹת שׁוֹלְטִים בָּ י הַמַּ לְכֻיּוֹת, כִּ אוֹמֵר אַף חֵרוּת מִן הַמַּ עַל זֶה. וּלְדַעַת מִי שֶׁ
קְרֶה לְפִי  הוּא עִנְיַן הַמִּ מוֹ שֶׁ לְבַד, כְּ סּוּרִים הֵם לְפִי רֶגַע בִּ וּלְכָךְ אֵין שׁוֹלְטִים עָלָיו1, אֲבָל הַיִּ
לֶת, עַד  ן הַתּוֹרָה מְבַטֶּ ם כֵּ מִקְרֶה לְפִי רֶגַע, גַּ הֵם בְּ נָן אוֹמְרִים, אַף יִסּוּרִים שֶׁ ךְ. וְרַבָּ רֶגַע, אֵין כָּ

ר.  לּאֹ נִמְצָא שׁוּם הֶעְדֵּ שֶׁ

אֵלּוּ  לֶת  מְבַטֶּ לִיתָאֵי2,  תְּ הִיא  שֶׁ הַתּוֹרָה  י  כִּ עוֹת.  דֵּ לוֹשׁ  שָׁ אֵלּוּ  בְּ חָכְמָה  בְרֵי  דִּ זֶה  בָּ יֵשׁ  וְעוֹד 
וֶת, וְאַחַר  ה קָאָמַר חֵרוּת מִן מַלְאַךְ הַמָּ חִלָּ הֶם, תְּ לָּ ן סֵדֶר שֶׁ ם כֵּ בָרִים, וְהָבֵן זֶה. וְהָבֵן גַּ ה דְּ לשָֹׁ שְׁ

סּוּרִין.  ךְ חֵרוּת מִן הַיִּ לְכֻיּוֹת, וְאַחַר כָּ ךְ חֵרוּת מִן הַמַּ כָּ
אנוּ  אִם לאֹ חָטְאוּ הֵם אָנוּ לאֹ בָּ וּלְפִיכָךְ קָאָמַר רֵישׁ לָקִישׁ: בֹּאוֹ וְנַחְזִיק טוֹבָה לַאֲבוֹתֵינוּ שֶׁ
נּוּי הוּא  ִ נּוּי3, וְהַשּׁ ל הוֹלָדָה הוּא הֲוָיָה, וְכָל הֲוָיָה הוּא שִׁ כָּ נֵי שֶׁ מָרָא מִפְּ לָעוֹלָם. וְהָיָה סָבוּר הַגְּ
לוּ  ר קִבְּ נּוּי. וְכַאֲשֶׁ עַל שִׁ ם, וְאֵינוֹ בַּ לֵמוּתוֹ הוּא מְקֻיָּ בִיל שְׁ שְׁ לֵם בִּ ָ הַשּׁ הוּא חָסֵר4•. שֶׁ דָבָר שֶׁ בְּ

אָמַרְנוּ.  מוֹ שֶׁ נּוּי כְּ ִ ל וָכֹל, וְהָיוּ רְחוֹקִים מִן הַשּׁ לֵמִים מִכָּ הַתּוֹרָה, אָז הָיוּ שְׁ

דעות החכמים, שבמתן תורה זכו, לדעת רבי יהודה בחירות ממלאך המוות, לדעת רבי נחמיה  את 
בחירות מהמלכויות ולרבנן בחירות מהייסורים, ניתן להסביר בשני אופנים. דרך אחת היא שלדעת 
ורבי נחמיה סובר שהחירות היא  יהודה החירות היא אף ממלאך המוות, שהוא עצם החסרון.  רבי 
רק  היא  החירות  לדעתו  לכן  לישראל,  מתנגדות  שהן  אלא  החיסרון,  עצם  לא  שהן  מהמלכויות, 
מהותיים  ואינם  מקריים  שהם  מהייסורים,  רק  החירות  ולרבנן  המוות.  ממלאך  ולא  מהמלכויות 
וקבועים. לדעתם אין המקרה יכול לשלוט בתורה, אבל המלכויות, שבמהותן הן מתנגדות לישראל, 
בזה אין התורה נותנת חירות, כי אין להשוות דבר שהוא מקרי לדבר שהוא מהותי. וניתן לפרש את 
מחלוקתם באופן אחר, שכל אחד מהחכמים מוסיף על דברי קודמו. רבי יהודה אומר חירות ממלאך 
המוות, שהוא נמצא ושולט תמיד, והתורה מבטלת את מי שעומד מולה ושולט תמיד. אך לא חירות 
מהמלכויות, שהן דבר שאינו קבוע. ורבי נחמיה מוסיף חירות אף מהמלכויות, שהן שולטות בעולם 
בזמן מסוים 1ולכן התורה שולטת עליהן. ורבנן באו להוסיף עוד, חירות אף מהייסורים, שלא זו בלבד 
שאינם קבועים אלא מקריים וחולפים מיד, גם אותם מבטלת התורה. נמצא שהעוסק בתורה אין לו 

חסרון כלל.

במחלוקת זו ישנם דברי חכמה. התורה שהיא 2משולשת ]מורכבת מתורה נביאים וכתובים[ מבטלת 
שלושה דברים. הבן דבר זה. הבן גם את הסדר שאמרו חכמים: בתחילה אמרו חירות ממלאך המוות, 
אחר כך חירות מהמלכויות ולבסוף חירות מהיסורים. מפני שהתורה היא השלימות המוחלטת כמו 
שהתבאר, לכן אמר ריש לקיש בואו ונחזיק טובה לאבותינו, שאם הם לא חטאו לא היינו באים לעולם. 
4משמעות  3וכל הויה חדשה היא שינוי מהמצב הקודם.  סברת הדבר, כל הולדה היא הוויה חדשה, 
בשעה  שהוא.  כמות  מתקיים  אלא  משתנה  אינו  השלם  הדבר  כי  חסר,  היה  הקודם  שהמצב  הדבר 

שקבלו ישראל את התורה היו ישראל שלמים לחלוטין, ורחוקים מהשינוי כמו שבארנו.

ביאור מחלוקת 

החכמים בשני 

אופנים: כל אחד 

שולל הסבר 

חבירו, כ”א מוסיף 

על חבירו

התורה היא 

שלימות. ישראל 

במתן תורה הגיעו 

אל השלימות
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ביאורים
את  לקדם   – הגדול  התפקיד  הוטל  האדם  על  האדם.  נברא  הבריאה  של  סיומה  לקראת 
העולם, לפעול בו ולרומם אותו אל עבר המטרה שאותה הציב לו הבורא. כדי שהאדם יוכל 
להצליח במילוי המשימה הגדולה הזאת, צריך לחלק את העבודה בין אנשים רבים מאוד 
ולהטיל על כל אחד תפקיד שונה מחברו. מסיבה זו צריך שיהיו בעולם בני אדם רבים שכל 

אחד בנוי באופן שונה מחברו – עם נטיות שונות, עם כוחות גוף ונפש שונים וכדומה. 

אדם הראשון 'יציר כפיו' של הבורא, הוא הגרעין של כל בריאת 'בני האדם' שאחר כך. מכוח 
אותו גרעין עתידים להיוולד במהלך הדורות מיליארדים רבים של בני אדם שכולם נצרכים 
לעבודה הגדולה שבעולם, וכולם בסופו של דבר מאוחדים ושותפים בה. לכן הקב"ה הראה 
לאדם הראשון מה שיקרה לדורות הבאים אחריו, ולכן לצדיקים הפועלים בעולם, יש שייכות 
לאיבר מסוים של אדם הראשון והם יונקים ממנו, שהרי כל אחד מהם אמור לפעול באופן 
אחר, כדי לגלות את הקדושה בעולם בבחינה אחרת – יש כאלה שתפקידם חשוב ובולט, 
כמו שבאיברי האדם יש איברים בעלי חשיבות גדולה, ויש אחרים שתפקידם פחות חשוב 
ופחות מרכזי. אלא שעם כל זה חשוב תמיד לזכור שכולם יחד מצטרפים למהלך הכללי 
הביא  שאותה  הגמרא  לכן  לו.  המיוחדת  פעולתו  את  יפעל  אחד  שכל  והכרחי  המאוחד, 
המהר"ל מוכיחה שלא ייתכן שלולי חטאי ישראל לא הייתה שייכת לידה בעולם, שהרי כל 

האנושיות וכל היצירה האנושית שבכל הדורות היו כבר ערוכים ומתוכננים מראש.

על פי דבריו, מסביר המהר"ל את דברי הקב"ה לאיוב. איוב שסבל רבות בעולם הזה אמר 
שהוא רוצה, כביכול, לערוך על כך משפט עם הקב"ה. הקב"ה ענה לו שאין אפשרות לערוך 
משפט כזה, כיוון שאיוב אינו יודע מאיזה מקום בראשו של אדם הראשון הוא נברא, כלומר 
הוא חלק  איתו  לדון האם מה שקורה  זה שיכול  הוא  מי שיודע מהו תפקידו בעולם,  רק 

מהסדר המוכן לו או לא.

הרחבות
• גולם- מצב מצומצם

אָדָם הָרִאשׁוֹן מֻטָּל גֹּלֶם. מהי משמעות ה'גולם' המוזכר במדרש זה? הרמ"ק מסביר ש'גולם' 
הוא מצב שבו אצורים בצורה תמציתית כל הכוחות השונים ללא התפשטות, כמו בגולם 
של פרפר. בדומה לכך, נשמת אדם הראשון כללה את נשמות כל הברואים בתוכה, לפני 

שהתפשטו ונקשרו בגופות הגשמיים ]פרדס רימונים שער ח, כב[.

מדוע אנו נענשים על מה שלא עשינו?
אָמַר לֵיהּ הַקָּדוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא: אֱמֹר לִי אֵיפֹה שֶׁלְּךָ? איוב טען לפני הקב"ה שכיוון שהוא לא חטא, 
הסבל שהגיע לו אינו צודק, ולכן הוא קרא את הקב"ה למשפט: "מִי יִתֵּן יָדַעְתִּי וְאֶמְצָאֵהוּ, 
אֶעֶרְכָה לְפָנָיו מִשְׁפָּט". על כך ענה לו הקב"ה - "אמור לי איפה שלך". מה משמעות תשובה 
זו? ה'אלשיך' מסביר שיש להסתכל על אדם הראשון כשורש של עץ ממנו יוצאים ענפים 
רבים. כאשר יש בשורש מחלה, הדבר משפיע גם על כל הענפים היונקים ממנו. כך גם לגבי 
אדם הראשון - כאשר הוא חטא וקיבל את עונשו הדבר השפיע גם על כל זרעו היוצא ממנו. 
כך אמר הקב"ה לאיוב - כיוון שאתה מזרעו של אדם הראשון הינך חלק ממנו, ולכן אתה 

מושפע מחטאו ומהעונשים שספג בגללם ]פירוש על קהלת ט, ב[. 

שאלות לדיון
לכל אדם יש כוח מיוחד שנובע ממקום מסוים באדם הראשון. כיצד אנו יכולים לדעת איזה 

כוח מיוחד קיים בנו?

אילו דברים אנו לומדים מכך שכל האנושות יצאה מאדם אחד?

י אָדָם הָרִאשׁוֹן  הֶרְאָה וכו’1. וּבֵאוּר זֶה, כִּ ד שֶׁ ה: וְהָא כְתִיב זֶה סֵפֶר תּוֹלְדתֹ אָדָם, מְלַמֵּ וּמַקְשֶׁ
דוֹשׁ  ךְ, הֶרְאָה הַקָּ נֵי כָּ הוּא הַתְחָלָה לַכּלֹ. וּמִפְּ הָיָה הַתְחָלָה, וּבְכֹחַ הַתְחָלָה הוּא הַכֹּל2, לְפִי שֶׁ
דְרָשׁ )שמו”ר מ,  מִּ אֵר בַּ הוּא הַתְחָלָה אֶל הַכֹּל. וְדָבָר זֶה בֵּ נֵי שֶׁ וְקָא הַכּלֹ, מִפְּ רוּךְ הוּא לָאָדָם דַּ בָּ
דוֹשׁ  מו3ֹ. אָמַר הַקָּ בָר נִקְרָא שְׁ הָיָה כְּ ֶ צַלְאֵל )שמות לא, ב(: מַה שּׁ ם בְּ פֵרוּשׁ רְאֵה קָרָאתִי בְשֵׁ ג( בְּ
ר הוּא אָדָם, עַד  מוֹ. וְנוֹדַע אֲשֶׁ בָר קָרָאתִי שְׁ ן, כְּ כָּ שְׁ ה הַמִּ עֲשֶׂ יַּ יו שֶׁ הִתְקַנְתִּ רוּךְ הוּא: מִי שֶׁ בָּ
עָתִיד לַעֲמדֹ  יק שֶׁ יק וְצַדִּ ל צַדִּ רוּךְ הוּא כָּ דוֹשׁ בָּ ל גּלֶֹם4• הֶרְאָה לוֹ הַקָּ ר אָדָם הָרִאשׁוֹן מֻטָּ אֲשֶׁ
מִצְחוֹ,  לוּי בְּ הוּא תָּ עָרוֹ, וְיֵשׁ שֶׁ שְׂ לוּי בִּ הוּא תָּ ל אָדָם, יֵשׁ שֶׁ ראֹשׁוֹ שֶׁ לוּי בְּ הוּא תָּ נּוּ, יֵשׁ שֶׁ מִמֶּ
עָה  שָׁ זֶם5(. וְתֵדַע לְךָ, בְּ ין )הוּא מְקוֹם הַנֶּ מַלְתִּ אָזְנוֹ, וְיֵשׁ בְּ פִיו, וְיֵשׁ בְּ עֵינָיו, וְיֵשׁ בְּ חָטְמוֹ, וְיֵשׁ בְּ וְיֵשׁ בְּ
י וְאֶמְצָאֵהוּ,  ן יָדַעְתִּ רוּךְ הוּא, וְאוֹמֵר )איוב כג, ג–ד(: מִי יִתֵּ דוֹשׁ בָּ חַ עִם הַקָּ א לְהִתְוַכֵּ הָיָה אִיּוֹב בָּ שֶׁ
הָיִיתָ  אֵיפֹה  י?  עִמִּ חַ  לְהִתְוַכֵּ א  בָּ ה  אַתָּ יבוֹ:  מְשִׁ הוּא  רוּךְ  בָּ דוֹשׁ  הַקָּ ט.  פָּ מִשְׁ לְפָנָיו  אֶעֶרְכָה 
רוּךְ הוּא: אֱמֹר לִי  בָּ דוֹשׁ  ן לָקִישׁ: אָמַר לֵיהּ הַקָּ בֶּ מְעוֹן  י שִׁ רַבִּ יָסְדִי אָרֶץ )איוב לח, ד(? אָמַר  בְּ

י הֱוֵי7 אֵיפֹה הָיִיתָ.  חַ עִמִּ ה מִתְוַכֵּ ך6ָ•? וְאַתָּ לְּ אֵיפֹה שֶׁ

יָצָא  הָרִאשׁוֹן  אָדָם  י  כִּ וְיָדוּעַ,  הַכֹּל.  וּבְכחֹוֹ  הַתְחָלָה  הָיָה  שֶׁ הָרִאשׁוֹן  אָדָם  זֶה,  בָר  דָּ וּפֵרוּשׁ 
צָא מִן אָדָם הָרִאשׁוֹן דּוֹמֶה אֵלָיו לְגַמְרֵי.  יָּ ין שֶׁ לַל הַמִּ ךְ, כְּ נֵי כָּ נֵי אָדָם. וּמִפְּ ין מִבְּ ל הַמִּ נּוּ כָּ מִמֶּ
זֶה  וְדָבָר  אֶחָד.  אָדָם  מוֹ  כְּ ב  נֶחְשָׁ ין  הַמִּ ל  כָּ י  כִּ עַד  לַמּוֹלִיד,  דּוֹמֶה  הְיֶה  יִּ שֶׁ רָאוּי  הַתּוֹלָדָה  י  כִּ
ךְ  אָדָם, כָּ מְצְאוּ אֵבָרִים חֲשׁוּבִים בָּ נִּ מוֹ אָדָם אֶחָד. וּכְמוֹ שֶׁ ב כְּ לַל מִין הָאָדָם נֶחְשָׁ י כְּ יָדוּעַ, כִּ
י  כִּ חָטְמוֹ.  בְּ וְיֵשׁ  עָרוֹ  שְׂ בִּ לוּי  תָּ יֵשׁ  י  כִּ אָמַר,  וּלְפִיכָךְ  חֲשׁוּבִים.  אָדָם  נֵי  בְּ הָאָדָם  מִין  בְּ נִמְצָא 
מִים  שׁ אֵבָרִים מְסֻיָּ יֵּ מוֹ שֶׁ י כְּ רְנָסִים. כִּ ר הָיָה לָאָדָם הָרִאשׁוֹן, הָיוּ הַפַּ לְפִי עִנְיַן הָאֵבָרִים אֲשֶׁ
יבוּת מְיֻחָד. וְכָךְ הָיוּ  בְנֵי אָדָם. וְכָל אֶחָד יֵשׁ לוֹ חֲשִׁ מִים בִּ ים מְסֻיָּ ךְ הֵם אֲנָשִׁ אָדָם, כָּ רִים בָּ נִכָּ
קִים  רְנָסִים מְחֻלָּ הָיוּ הַפַּ פְנֵי עַצְמוֹ. שֶׁ יבוּת בִּ רָאֵל, לְכָל אֶחָד הָיָה חֲשִׁ עָמְדוּ לְיִשְׂ רְנָסִים שֶׁ הַפַּ
אֵיזֶה  בְּ קוֹמוֹ,  מְּ מַה  יד  גִּ יַּ שֶׁ לְאִיּוֹב,  הוּא  רוּךְ  בָּ דוֹשׁ  הַקָּ אָמַר  שֶׁ וְזֶה  הָאֵבָרִים.  יבוּת  חֲשִׁ לְפִי 

מָקוֹם הָיָה אֵצֶל אָדָם הָרִאשׁוֹן.

ההנחה שלאחר מתן תורה לא היו מולידים, מקשה הגמרא, והרי נאמר זה ספר תולדות אדם,  1על 

מלמד שהראהו הקב"ה דור דור ודורשיו. ביאור דברי חכמים, אדם הראשון הוא התחלה לכל העולם, 
ככל  נחשב  הוא  ולכן  האנושות,  כלל  את  בתוכו  גונז  2 הוא  האנושות,  כלל  התחלת  שהוא  ומפני 
כל הדורות. דבר  כל הדורות מפני שהוא ראשיתם של  לו הראה הקב"ה את  דווקא  לכן  האנושות. 
זה בארו חכמים במדרש על הפסוק: ראה קראתי בשם בצלאל. 3נאמר בספר קהלת: מה שהיה כבר 
נקרא שמו ונודע אשר הוא אדם. אמר הקב"ה: מי שהכינותיו שיעשה המשכן, כבר קראתי שמו. ונודע 
אשר הוא אדם, 4בשעה שהיה אדם מוטל גולם הראה לו הקב"ה כל צדיק וצדיק שעתיד לעמוד ממנו. 
יש צדיק שהוא מראשו של אדם, יש שהוא תלוי בשערו, יש התלוי במצחו, ויש בחוטמו, יש בעיניו 
ויש בפיו, יש באזנו ויש 5באליה הוא מקום הנזם. ותדע בשעה שבא איוב להתווכח עם הקב"ה ואמר: 
מי יתן ידעתי ואמצאהו אערכה לפניו משפט. הקב"ה משיב לו אתה בא להתווכח איתי, איפה היית 
6אמור לי איפה העיקר שלך, באיזה  ביוסדי ארץ. אמר רבי שמעון בן לקיש: אמר לו הקב"ה, איוב, 
מקום היית תלוי: בראשו או במצחו או באיזה אבר שלו, האם יודע אתה באיזה מקום היתה איפתך, 

ואתה מתווכח איתי! 7זוהי כוונת הכתוב איפה היית.

המדרש, אדם הראשון הוא תחילת האנושות ובו כלולים הכל. וידוע כי כל מין האדם יצאו  פירוש 
לבין  המוליד  בין  דמיון  יש  כי  הראשון,  לאדם  דומה  האנושי  המין  כלל  זה  ומפני  הראשון,  מאדם 
התולדה. ולכן כלל המין האנושי נחשב כאדם אחד, ודבר זה ידוע. אולם כמו שבאדם ישנם אברים 
חשובים, כך יש גם בני אדם שהם חשובים. לכן אמר שיש התלויים בשערו ויש התלויים בחטמו. כי 
אברים  שישנם  וכמו  הדורות.  פרנסי  הם  לכך  בהתאם  הראשון,  לאדם  שהיו  האברים  חשיבות  לפי 
ניכרים באדם, ולכל אחד החשיבות שלו, כך היא גם חשיבותם של המנהיגים שעמדו לישראל, לכל 
הכוונה  זוהי  האברים.  חשיבות  לפי  בחשיבותם  מחולקים  המנהיגים  כי  לו,  מיוחדת  חשיבות  אחד 

בדברי הקב"ה לאיוב, שיגיד מהו מקומו, באיזה אבר הוא מאברי אדם הראשון.

אדם הראשון 

תחילה לכל 

האנושות וכולל 

את כולה
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ביאורים
אחרי שהמהר"ל הסביר באריכות את העובדה שהצדיקים כלולים באדם הראשון וכל אחד, 
כביכול, תלוי בחלק אחר מגופו, ועמד על התפקיד הייחודי שיש לכל אחד בקידום העולם 
אדם  ראה  שכאשר  בהמשך,  חז"ל  שאמרו  הדברים  את  מסביר  הוא  בבוראו,  ובדבקותו 

הראשון את רבי עקיבא, הוא שמח בתורתו והצטער במיתתו. 

המהר"ל מסביר שהמיוחד אצל רבי עקיבא הוא שיש בו שילוב של שני דברים שלכאורה 
זכה  עקיבא  רבי  אחד  מצד  משונה.  במיתה  ומוות  תורה  של  חיים   – מזה  זה  הפוכים  הם 
לחיים של גדלות אדירה בתורה, וזכה להוות נדבך משמעותי במסירת התורה לעולם עד 
שהיה "שורש תלמוד שבעל פה" ]של"ה ספירת העומר תקכ"ה על פי הגמרא בסנהדרין 
פו, א[, ומאידך, זכה להיות סמל של הנהרגים על קידוש השם, עד שראינו שחז"ל קראו לו 

ולנהרגים האחרים – "רבי עקיבא וחבריו" ]בבא בתרא י, ב ועוד[. 

מגופו  תלוי בחלק מסוים  צדיק  לעיל שכל  על מה שהסברנו  לכאורה,  זה מקשה,  שילוב 
של אדם הראשון, משום שרבי עקיבא מהווה יותר מבחינה מסוימת אחת. המהר"ל עונה, 
שזהו באמת חלק מייחודיותו של רבי עקיבא, שהוא מוכן לכלול בתוכו שני הפכים, למרות 
שתי  את  ראה  עקיבא,  רבי  את  כשראה  הראשון,  אדם  לזה.  זה  מנוגדים  הם  שלכאורה 

הבחינות שבו ששתיהן רמוזות במילה יקרו – מלשון חשיבות ומלשון משא כבד וקשה.

מכאן, לאחר שהסביר המהר"ל את ההסבר הראשון בגמרא ואת דחייתו, הוא פונה לתירוצה 
של הגמרא ולחתימת הפרק. הגמרא הוכיחה שלא ייתכן שלולי חֵטְא ישראל לא היו נולדים 
הדורות הבאים, ולכן עלינו להסביר שכוונת דברי חז"ל שלולי חטא העגל – "אנו לא באנו 
לעולם", היא שהדורות הקודמים לא היו מתים, ואז הדורות של האמוראים לא היו נחשבים 
כלל לעומתם מחמת גודל מעלתם של ראשונים. דור זה, שחז"ל הגדירוהו כדור דעה, זכה 
להיות הראשית של עם ישראל שממנה צמחו וצומחים ישראל המגלים את האור הגדול, 

אורה של תורה, בעולם כולו.

הרחבות
כִּי הָיָה רַבִּי עֲקִיבָא בֶּאֱמֶת מוּכָן לִשְׁנֵי דְבָרִים... וְשֶׁתִּהְיֶה מִיתָתוֹ חֲמוּרָה. מובא בגמרא שרבי 
עקיבא אמר בשעת מיתתו: "כל ימי הייתי מצטער על פסוק זה: 'בכל נפשך' - אפילו נוטל 
את נשמתך. אמרתי: מתי יבא לידי ואקיימנו" ]ברכות סא:[. הרב קוק מסביר שרבי עקיבא 
השתוקק כל חייו להגיע למדרגת דבקות בה' עד כדי מסירות נפש. לכן, כאשר הרומאים 
סרקו את בשרו במסרקות של ברזל, רבי עקיבא שמח על ההזדמנות לגלות את אהבתו 
לקב"ה. ניתן להמשיל זאת לאדם ששהה במקום קר לפרק זמן ממושך והצטנן, עד שהביאו 
אותו לקרבת אש כדי שיתחמם. כך גם ר' עקיבא - כל חייו בעולם הזה הרגיש חנוק כיוון 
שלא הצליח לבטא את אהבתו לקב"ה כפי שרצה. כאשר הגיע לשעת הכושר לא הרגיש 
כלל בכאבים מרוב שמחה, והכאבים של מסירות הנפש היו כמו אש נעימה. חז"ל ממשיכים 
לספר בגמרא שאפילו המלאכים קָבְלוּ לפני הקב"ה: "זו תורה וזו שכרה?!". הרב קוק מסביר 
שהמלאכים לא היו מסוגלים להגיע לרמת דבקות שכזו, וכיוון שכך לא הצליחו להבין מדוע 
הקב"ה מייסר בצורה נוראה שכזו את רבי עקיבא. אך מבחינתו של רבי עקיבא - זה היה 

הרגע הגדול של חייו ]פנקס י"ג, כג[. 

שאלות לדיון
כיצד אנו יכולים ללמוד מרבי עקיבא לחבר בין שני כוחות הפכיים?

לפי דברי המהר"ל, מדוע בדורנו אין גדולי ישראל כמו שהיו בדורות הקודמים?

בָר וְהֶפְכּוֹ  הֵם דָּ נֵי דְבָרִים שֶׁ בָר וְהֶפְכּוֹ, וְאֵיךְ יִהְיֶה נִמְצָא שְׁ הוּא דָּ הוּא נִרְאֶה שֶׁ בָר שֶׁ וְאַף1 דָּ
נֵי  שְׁ וְהֵם  חֲמוּרָה,  מִיתָה  מִיתָתוֹ  וְהָיָה  תּוֹרָה,  בַּ דוֹל  גָּ הָיָה  עֲקִיבָא  י  רַבִּ י  כִּ אַחַת?  מֵהַתְחָלָה 
אֱמֶת  בֶּ י עֲקִיבָא  רַבִּ י הָיָה  כִּ ל זֶה הָיָה הַכּלֹ מִן אָדָם הָרִאשׁוֹן?  כָּ הֵם הֲפָכִים, וְעִם  דְבָרִים שֶׁ
הְיֶה מִיתָתוֹ חֲמוּרָה•. וְדָבָר זֶה  תִּ תּוֹרָה, וְשֶׁ דוֹל בַּ הְיֶה גָּ יִּ הֵם הֲפָכִים. שֶׁ נֵי דְבָרִים שֶׁ מוּכָן לִשְׁ
אָמַר )תהלים קלט,  נֵי דְבָרִים הֲפָכִים. וְזֶה שֶׁ י עֲקִיבָא מוּכָן לִשְׁ אֵר עוֹד2 מֵאֵיזֶה טַעַם הָיָה רַבִּ יִתְבָּ
הוּא  מָעוֹ, שֶׁ מַשְׁ שׁ לְשׁוֹן יָקָר כְּ מֵּ נֵי לְשׁוֹנוֹת, מְשַׁ שׁ לִשְׁ מֵּ י יָקְרוּ מְשַׁ קְרוּ רֵעֶיךָ. כִּ יז(: וְלִי מַה יָּ
נֶגֶד  וְזֶה  בֵד.  כָּ י  אֲרַמִּ לְשׁוֹן  בִּ יְקָר  ה.  וְקָשֶׁ בֵד  כָּ לְשׁוֹן  שׁ  מֵּ וּמְשַׁ חָכְמָתוֹ.  עַל  יבוּת  חֲשִׁ לְשׁוֹן 

י עֲקִיבָא, וְהָבֵן זֶה הֵיטֵב.  ל רַבִּ מִיתָתוֹ שֶׁ

רַךְ  יִתְבָּ ם  ֵ הַשּׁ ר  סִדֵּ ר  אֲשֶׁ כַּ הַתּוֹלָדוֹת3,  כִים  נִמְשָׁ הְיוּ  יִּ שֶׁ הָעוֹלָם  סֵדֶר  בְּ רָאוּי  י  כִּ מוּכָח  ה  וּמִזֶּ
כְלוּ  יִּ שֶׁ עַד  א  בָּ וִד  דָּ ן  בֶּ אֵין  אָמִי:  י  רַבִּ אָמַר  דְּ מֵהָא  מוֹכִיחַ,  וְעוֹד  הָעוֹלָם.  רִיאַת  בְּ ת  תְחִלַּ בִּ
ר  רִיאַת הָעוֹלָם סִדֵּ ת בְּ חִלַּ ן, מִתְּ דִבְרֵי חֲכָמֵינוּ זִכְרוֹנָם לִבְרָכָה. וְאִם כֵּ גּוּף, כְּ בַּ מוֹת שֶׁ שָׁ ל הַנְּ כָּ
רָאֵל,  חִבּוּר נֵצַח יִשְׂ אַרְנוּ בְּ אָמוּר. וְדָבָר זֶה בֵּ רְאוֹת, כָּ מוֹת רְאוּיִים לְהִבָּ ה נְשָׁ מָּ רַךְ כַּ ם יִתְבָּ ֵ הַשּׁ
אנוּ לָעוֹלָם4. וְדָבָר  אִלּוּ לאֹ בָּ חָטְאוּ אֲבוֹתֵינוּ, הָיִינוּ כְּ אִלְמָלֵא שֶׁ אן מְקוֹמוֹ. וּמְתָרֵץ, שֶׁ וְאֵין כָּ
אוּ  בָּ שֶׁ הַדּוֹרוֹת  הָיוּ  לאֹ  מִים,  וְקַיָּ ים  חַיִּ וְהָיוּ  הַתּוֹרָה,  לִים  הַמְקַבְּ דּוֹר  אוֹתוֹ  מַעֲלַת  לְגֹדֶל  זֶה 
אֵלֶיהָ  יעוּ  הִגִּ שֶׁ הָעֶלְיוֹנָה,  רָאֵל  יִשְׂ מַדְרֵגַת  זֶה  בָּ לְךָ  אֵר  וְהִתְבָּ לִכְלוּם.  בִים  נֶחְשָׁ  אַחֲרֵיהֶם 

לַת הַתּוֹרָה.  קַבָּ בְּ

1בגמרא שהובאה בתחילת הפרק נאמר, שהראה הקב"ה לאדם הראשון את רבי עקיבא, שמח בתורתו 

ונתעצב במיתתו. לכאורה נראה שיש כאן דבר והפכו, גדולתו של רבי עקיבא בתורה ומיתתו הקשה, 
ואיך יתכן שני הפכים בהתחלה אחת, שהרי אדם הראשון הוא תחילת כל המין האנושי. רבי עקיבא 
מוכן היה לשני הדברים שהם הפכים, דבר זה יתבאר עוד 2בפרק סג. לכן הביאו חז"ל את הפסוק: ולי 
מה יקרו רעיך אל. למילה יקר ישנן שתי משמעויות, האחת כמשמעו, משמעות של חשיבות. השניה 
משמעות של כובד וקושי. יקר בארמית משמעותו כבד. משמעות זו היא כנגד מיתתו של רבי עקיבא 

והבן דבר זה היטב.

הגמרא, שאף ללא חטא העגל היו נולדים תולדות, מוכח כי התכנית האלוקית מבריאת  3מקושית 

העולם היתה שיוולדו תולדות. עוד ניתן להוכיח זאת ממאמרו של רב אמי: אין בן דוד בא עד שיכלו 
נשמות שבגוף. אם כן מתחילת הבריאה קבע הקב"ה כמה נשמות ירדו לעולם. דבר זה בארנו בספר 
נצח ישראל פרק לב, ואין כאן המקום לבאר ענין זה. ומתרצת הגמרא, שאם אבותינו לא היו חוטאים, 
4אמנם היינו באים לעולם, אבל לא היינו נחשבים. וזה מפאת מעלת דור מקבלי התורה, שהם היו 

ממשיכים לחיות, וכל הדורות שאחריהם לא היו נחשבים כלל. התבאר בפרק זה מדרגה הגבוהה לה 
זכו ישראל בקבלת התורה.

גם דבר והפכו 

כגדולתו של ר’ 

עקיבא בתורה 

ומיתתו ביסורים 

כלולים באדם 

הראשון

אילולי חטאו 

בעגל היו חיים 

לעולם, והבאים 

אחריהם לא היו 

נחשבים מפני 

גודל מעלתם
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רגעים אחדים אחרי  ישראל  ועמוקה של עם  גדולה  נפילה   - גדול מאד  היה  המשבר של חטא העגל, 
גדולה מעלתם של  ולבאר עד כמה  ועמל להסביר  ההתעלות הגדולה שבמתן תורה. המהר"ל האריך 
ישראל שזכו לקבל תורה מבורא עולם, ולכן הידיעה שמיד אחרי קבלת התורה הם נופלים בצורה כה 
קשה ועמוקה מבלבלת מאד. כיצד ניתן להסביר שלאחר עליה כה גדולה של דור בעל מעלה גדולה כל 
כך הם נופלים נפילה כה גדולה? האם גודל הנפילה לא מעיב על הדברים הגדולים שנכתבו על מעלתם 

של ישראל בקבלת התורה?
היו ראויים  נתנו מענה לשאלות אלו. חז"ל אומרים שישראל לא  נתבונן בדברי חז"ל נמצא שהם  אם 
לחטא זה, והסיבה שבכל זאת חטאו הייתה כדי ליתן פתחון פה לבעלי תשובה. משמעותם הפשוטה של 
דברים אלו היא, שהחטא נגזר עליהם מלמעלה ואינו נובע מהם, וכך לכאורה נפתרת הבעיה שהצגנו 
לעיל, שהרי לפי דבריהם ישראל מצד עצמם לא נפלו אחרי מתן תורה. אולם בודאי עלינו להניח שאין 
עליו  ויגזור  חופשית,  בחירה  לאדם  ייתן  לא  שהקב"ה  יתכן  לא  שהרי  כפשוטם,  הדברים  את  לקרוא 
לחטוא. לכן ניתן להסביר שגם אם נאמר שהייתה גזֵרה אלוהית על חטא, הגזֵרה אינה על אדם או אנשים 
מסוימים, אלא גזֵרה כללית שיהיה מי שיחטא, והם בבחירתם חטאו. כך הסביר המהר"ל שסבר רש"י, 
אולם המהר"ל עצמו אינו מקבל הסבר זה. הוא סובר שלא תתכן מציאות של הכרח אלוהי לחטא, ולכן 
מסביר שהגזֵרה האלוהית הייתה על התשובה ולא על החטא, למרות שכדי שתהיה תשובה צריך שיקדם 
לה חטא. גזירתו של הקב"ה הייתה כללית – שיהיה מי שישוב בתשובה, כדי לגלות את מציאות התשובה 
פה  פתחון  יתן  שמישהו  צורך  קיים  מסוימים.מדוע  בדור  או  באדם  ממוקד  היה  לא  זה  וגם  בעולם, 

לבעלי תשובה? בכך יעסוק המהר"ל בהמשך.

הרחבות 
• האם ה' מתערב בבחירה החופשית?

היא  המהר"ל  שדעת  להבין  ניתן  שֶׁיֶּחֱטָא.  פְּרָטִי  אָדָם  עַל  גּוֹזֵר  יִתְבָּרַךְ  הַשֵּׁם  שֶׁיִּהְיֶה  כְּלָל,  אֵינוֹ  זֶה  דָּבָר 
יוצא שהמהר"ל  זו  ואינו מונע ממנו לבחור בטוב.לפי הבנה  ה' אינו מתערב בבחירת האדם  שלעולם 
חולק על הרמב"ם. הרמב"ם כתב: "ואפשר שיחטא האדם חטא גדול או חטאים הרבה עד שייתן הדין 
לפני דיין האמת שיהיה הפירעון מזה החוטא על חטאים אלו שעשה ברצונו ומדעתו שמונעים ממנו 
התשובה ואין מניחין לו רשות לשוב מרשעו כדי שימות ויאבד בחטאים שעשה" ]הלכות תשובה ו, ג[. 
עולה מדברי הרמב"ם שלפעמים ה' מונע מהאדם בחירה חופשית. הרמב"ם אף מביא מהתנ"ך מספר 
הקושיה  את  מתרץ  הוא  זה,  עקרון  לפי  החופשית.  בבחירה  התערב  שהקב"ה  מוכח  שבהן  דוגמאות 
המפורסמת - איך ייתכן שנענש פרעה והרי כתוב "ואני אחזק את לב פרעה", ומסביר שהקב"ה התערב 
בבחירתו החופשית של פרעה כעונש על מעשיו הרעים. ישנם ראשונים שחלקו על הבנת הרמב"ם )ראה 
'גבורות ה'' מתייחס  למשל ספר העיקרים ד, כה(, והמהר"ל יכול כמובן לסבור כמותם, אולם בספרו 
המהר"ל לנושא של הכבדת לב פרעה, ומביא בתוך דבריו הסבר הדומה להסברו של הרמב"ם ]פרק לא[. 
לכן נראה לפרש שכוונת המהר"ל שאף פעם אין התערבות אלוהית הגורמת לאדם להתחיל לחטוא, אך 
ייתכן שתהיה התערבות אלוהית שמונעת מן האדם את החזרה בתשובה, והעונש יינתן לו על החטאים 

שחטא בבחירתו החופשית. בדרך זו עולים דברי המהר"ל ודברי הרמב"ם בקנה אחד.

שאלות לדיון
מה ההבדל בין חטא של יחיד לחטא של רבים, הרי לכאורה הרבים הם בסופו של דבר סך של פרטים?

מה הכריח את רש"י להסביר שחטא העגל נבע מ'גזרת מלך', ולא מהיצר הרע?

פרק מח
נושא הפרק: איך לאחר מתן תורה חטאו ישראל בעגל

אֵלָה עֲצוּמָה מְאדֹ. אֵיךְ  ה לְפָנֵינוּ שְׁ רָאֵל אֵלֶיהָ, הִנֵּ יעוּ יִשְׂ הִגִּ דְרֵגָה הָעֶלְיוֹנָה שֶׁ אֵר לְךָ הַמַּ הִתְבָּ אַחַר שֶׁ
אֵין סָפֵק  י בְּ דוֹלָה מְאדֹ, כִּ אֵלָה גְּ כָה? וְדָבָר זֶה שְׁ רֶךְ וְעַשׂוּ לָהֶם עֵגֶל מַסֵּ ד סָרוּ מַהֵר מִן הַדֶּ כֶף וּמִיָּ תֵּ
י  ע”ז )ד, ב(: אָמַר רַבִּ דִבְרֵי חֲכָמִים בְּ נוּ בְּ שְׂ ר חִפַּ צֵא. וְכַאֲשֶׁ מָּ יִּ בָר זֶה שֶׁ דוֹלָה אֵין רָאוּי דָּ עֲלָה הַגְּ עִם הַמַּ שֶׁ
אֱמַר )דברים ה,  נֶּ שׁוּבָה1, שֶׁ ה לְבַעֲלֵי תְּ תְחוֹן פֶּ ן פִּ א לִתֵּ רָאֵל אֶת הָעֵגֶל אֶלָּ ן לֵוִי: לאֹ עָשׂוּ יִשְׂ עַ בֶּ יְהוֹשֻׁ
ן  מְעוֹן בֶּ י שִׁ וּם רַבִּ י יוֹחָנָן מִשּׁ אָמַר רַבִּ מִים. וְהַיְנוּ דְּ ל הַיָּ ן וְהָיָה לְבָבָם זֶה לָהֶם לְיִרְאָה אתִֹי כָּ כה(: מִי יִתֵּ

רָאֵל  י3, וְלאֹ הָיוּ יִשְׂ קִרְבִּ י חָלַל בְּ כְתִיב )תהלים קט, כב(: וְלִבִּ ה2, דִּ וִד רָאוּי לְאוֹתוֹ מַעֲשֶׂ יוֹחַאי: לאֹ הָיָה דָּ
ה עָשׂוּ?  א לָמָּ מִים, אֶלָּ ל הַיָּ ן וְהָיָה לְבָבָם זֶה לָהֶם לְיִרְאָה אתִֹי כָּ כְתִיב: מִי יִתֵּ ה4, דִּ רְאוּיִים לְאוֹתוֹ מַעֲשֶׂ
חִיד אוֹמְרִים  שׁוּבָה, וְאִם חָטָא הַיָּ עָשׂוּ תְּ ים שֶׁ ך5ְ אֵצֶל רַבִּ לֵּ ים, אוֹמְרִים לָהֶם כַּ לוֹמַר לְךָ, אִם חָטְאוּ רַבִּ
לאֹ מְפַרְסַם חֲטָאֵיהּ, אֲבָל  וּם דְּ מוּעִינָן יָחִיד, מִשּׁ אִי אַשְׁ שׁוּבָה. וּצְרִיכָא6, דְּ ה תְּ עָשָׂ ךְ אֵצֶל יָחִיד שֶׁ לֵּ לוֹ כַּ
יָחִיד  רַחֲמַיְיהו8ּ, אֲבָל  י  נְפִישֵׁ דִּ וּם  מוּעִינָן צִבּוּר, מִשּׁ וְאִי אֲשְׁ מְפַרְסְמָא חֲטָאַיְיהוּ, אֵימָא לא7ֹ.  דִּ צִבּוּר 
וִד  כְתִיב )שמואל ב’ כג, א(: נְאֻם דָּ י יוֹנָתָן, מַאי דִּ ר נַחְמָנִי אָמַר רַבִּ מוּאֵל בַּ י שְׁ רַבִּ אֵימָא לאֹ, צְרִיכָא. וְהַיְנוּ דְּ

אן.  שׁוּבָה, עַד כָּ ל תְּ הּ שֶׁ הֵקִים עֻלָּ בֶר הֻקַם עָל? שֶׁ י, וְנְאֻם הַגֶּ ן יִשַׁ בֶּ

שׁוּבָה,  ה לְבַעֲלֵי תְּ תְחוֹן פֶּ ן פִּ דֵי לִתֵּ הֶם יֵצֶר הָרַע, כְּ לטֹ בָּ זֵרַת מֶלֶךְ הָיָה9 לִשְׁ י גְּ רֵשׁ, כִּ ”י )בע”ז שם( פֵּ וְרַשִׁ
דוֹלִים הַמְבאָֹרִים10? אֲבָל  ים הַגְּ עֲשִׂ ל הַמַּ חְטְאוּ, וְיָבאֹ עֲלֵיהֶם כָּ יֶּ זֵרַת מֶלֶךְ שֶׁ אן. וְתֵמַהּ אֵיךְ יִהְיֶה גְּ עַד כָּ
הְיוּ חוֹטְאִים וְיַעֲשׂוּ  יִּ צְרַיִם, שֶׁ ר יָצְאוּ מִמִּ רָאֵל, אֲשֶׁ זֵרַת מֶלֶךְ עַל יִשְׂ הְיֶה גְּ יִּ עְתּוֹ זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה שֶׁ אֵין דַּ
רָטִי  רַךְ גּוֹזֵר עַל אָדָם פְּ ם יִתְבָּ ֵ הְיֶה הַשּׁ יִּ לָל, שֶׁ בָר זֶה אֵינוֹ כְּ הְיֶה חוֹטֵא. דָּ יִּ עַצְמוֹ שֶׁ וִד בְּ שׁוּבָה, וְכֵן עַל דָּ תְּ
שׁוּבָה. וְלאֹ  נֵי אָדָם וְיַעֲשׂוּ תְּ חְטְאוּ בְּ יֶּ רַךְ שֶׁ ם יִתְבָּ ֵ זַר הַשּׁ י גָּ ”י זִכְרוֹנוֹ לִבְרָכָה, כִּ עַת רַשִׁ חֱטָא•. אֲבָל דַּ יֶּ שֶׁ

אָר הַחוֹטְאִים.  מוֹ שְׁ מוּר, כְּ ב לְחֵטְא גָּ רָטִי זֶה. לְפִיכָךְ אִם חָטָא אָדָם, זֶה נֶחְשָׁ עַל אָדָם פְּ

ד עַצְמוֹ? וְדָבָר זֶה  חֱטָא מִצַּ יֶּ אֵינוֹ רָאוּי שֶׁ רַךְ לַחְטאֹ עַל מִי שֶׁ ם יִתְבָּ ֵ י יִגְזרֹ הַשּׁ ה, כִּ ל מָקוֹם עֲדַיִן קָשֶׁ וּמִכָּ
תּוֹרָה מְבאָֹר  בָר זֶה בַּ שׁוּבָה, הֲלאֹ נִמְצָא דָּ ה תְּ עֲשֶׂ יַּ א לְהַרְאוֹת לָאָדָם שֶׁ עַת! וְעוֹד אִם בָּ רָחוֹק מִן הַדַּ
שׁוּבָה?  עָשׂוּ תְּ ים שֶׁ ה צָרִיךְ לְהַרְאוֹת לְךָ אֵצֶל רַבִּ שׁוּבָה, וְלָמָּ הִזְהִיר עַל הַתְּ ה מְאדֹ, שֶׁ מְקוֹמוֹת הַרְבֵּ בִּ
הְיֶה  יִּ רַךְ שֶׁ ם יִתְבָּ ֵ זַר הַשּׁ י לאֹ גָּ אֵלָה הָרִאשׁוֹנָה, כִּ ְ יב עַל הַשּׁ ה נָשִׁ שׁוּבָה? וְהִנֵּ ה תְּ עָשָׂ אוֹ לֵךְ אֵצֶל יָחִיד שֶׁ
שׁוּבָה  רַךְ עַל הַתְּ ם יִתְבָּ ֵ זֵרָה מִן הַשּׁ שׁוּבָה, רַק הָיְתָה הַגְּ ה תְּ ךְ יַעֲשֶׂ חֱטָא הָאָדָם וְאַחַר כָּ יֶּ עוֹלָם שֶׁ נִמְצָא בָּ
ל  לאֹ חֵטְא? מִכָּ שׁוּבָה בְּ לּאֹ יִהְיֶה תְּ ר שֶׁ אִי אֶפְשָׁ ב שֶׁ לָל. וְאַף עַל גַּ הְיֶה נִמְצֵאת, לאֹ עַל הַחֵטְא כְּ תִּ שֶׁ
רַךְ. וְדָבָר זֶה,  ם יִתְבָּ ֵ שׁוּבָה אֶל הַשּׁ רַךְ לאֹ הָיָה עַל הַחֵטְא, רַק עַל הַתְּ ם יִתְבָּ ֵ זֵרָה מִן הַשּׁ ר הַגְּ מָקוֹם, עִקַּ
הְיֶה  יִּ רַךְ שֶׁ ם יִתְבָּ ֵ זַר הַשּׁ גָּ ֶ לָל מַה שּׁ ה כְּ שׁוּבָה, הִיא מַדְרֵגָה עֶלְיוֹנָה לָעוֹלָם. וּלְפִיכָךְ לאֹ יִקְשֶׁ הוּא הַתְּ שֶׁ

עוֹלָם.  שׁוּבָה בָּ הְיֶה נִמְצֵאת הַתְּ תִּ זַר שֶׁ גָּ ךְ, רַק שֶׁ אֵין זֶה כָּ עוֹלָם. שֶׁ נִמְצָא חוֹטְאִים בָּ

בפרק הקודם התבארה המעלה הגבוהה אליה הגיעו עם ישראל בשעת קבלת התורה. דבר זה מכריח 
זו היא שאלה נכבדה, כי אין ספק  שאלה גדולה מאד, איך מיד סרו מהדרך ועשו עגל מסכה? שאלה 
לשאלה  התייחסות  ומצאנו  חכמים  בדברי  חפשנו  כזה.  מעשה  שיעשו  ראוי  אין  הגבוהה  שבמעלתם 
1]שילמדו  זו: אמר רבי יהושע בן לוי: לא עשו ישראל את העגל אלא ליתן פתחון פה לבעלי תשובה 
לדורות ממעשה העגל שנתקבלה תשובתן והתכפרו[, שנאמר: מי יתן והיה לבבם זה להם ליראה אותי 
2למעשה בת  כל הימים. וזהו מה שאמר רבי יוחנן משמו של רבי שמעון בר יוחאי: לא היה דוד ראוי 
שבע, שנאמר: ולבי חלל בקרבי 3]אין בו יצר הרע[, ולא היו ישראל ראויים 4למעשה העגל, שנאמר: מי 
יתן והיה לבבם זה להם ליראה אותי כל הימים. אלא למה עשו? ללמדנו, שאם חטאו רבים, אומרים להם 
5לכו אצל רבים שעשו תשובה. ואם חטא היחיד אומרים לו לך אצל יחיד שעשה תשובה. 6וצריך ללמדנו 

את שני העניינים, כי אם היתה התורה מלמדת רק על יחיד, היינו סוברים שביחיד מועילה תשובה משום 
שלא מפורסם חטאו, אבל בציבור, שמפורסם חטאם, 7היינו אומרים שאין להם תשובה מפני שיש חילול 
ה' בחטאם. ואם הייתה התורה מלמדת על ציבור, היינו סוברים שמועילה להם תשובה 8משום שזכותם 
וגם בציבור.  יחיד היינו אומרים שאין תשובתו מועילה. לכן צריכים להודיענו גם ביחיד  מרובה, אבל 
דברים אלו תואמים לדברי רבי שמואל בר נחמני שאמר בשם רבי יונתן, מהו שנאמר נאם דוד בן ישי 

ונאם הגבר הוקם על? שהקים עולה של תשובה. עד כאן מאמר חז"ל.

חטא ישראל 

בעגל לתת פתחון 

פה לבעלי תשובה

לפי רש”י צריך 

לומר שגזירת 

החטא אינה על 

האדם כפרט

הגזירה אינה על 

החטא אלא על 

התשובה החייבת 

להמצא בעולם

רש"י פירש, 9שחטאם בעגל היה בגזירת הבורא, שישלוט בהם היצר הרע, כדי לתת פתחון פה לבעלי תשובה. 
10ויבואו עליהם עונשים חמורים כתוצאה מהחטא? אלא אין כוונת  וקשה איך יתכן שיגזור הבורא שיחטאו 
רש"י לומר, שהקב"ה גזר על דור יוצאי מצרים שיחטאו בחטא העגל ויעשו תשובה. וכן לא גזר הקב"ה על 
דוד שיחטא, דבר כזה אין לומר בשום אופן, מכיוון שאין הקב"ה גוזר על אדם פרטי שיחטא. אלא כוונת רש"י, 
שהיתה גזירה שיחטאו בני אדם ויעשו תשובה, אבל לא היתה הגזירה על אדם מסוים. לכן החוטא בדבר זה 

נחשב כחוטא גמור, ככל שאר החוטאים, מפני שלא היתה עליו גזירה שיחטא.
לו  יגזור הקב"ה שיחטא מי שאינו ראוי  ולמה  גזירה אלוקית שיהיה החטא,  ישנה  אופן עדיין קשה, הרי  בכל 
לחטוא? ועוד אם כוונת הקב"ה להורות על התשובה, הרי התשובה כתובה בתורה במקומות רבים, ומדוע צריך 
להדגים זאת על היחיד שעשה תשובה או על רבים שעשו תשובה? נשיב תחילה על השאלה הראשונה. הקב"ה 
לא גזר שיחטא אדם ויעשה תשובה, אלא הקב"ה גזר על מציאותה של התשובה בעולם, ולא על החטא. אמנם 
אין תשובה בלא חטא שקדם לה, אבל הגזירה אינה על החטא אלא על התשובה שהיא מעלה גדולה לעולם. לכן 

אין כאן שאלה כיצד גזר הקב"ה שיהיו חוטאים בעולם, כי גזרתו היא רק שתהיה תשובה בעולם.

לעילוי נשמת מורי שלום בן חיים ע"ה וסעידה בת יפת ע"ה


