
פרשת קרח תשפ״ו 

בפרק ט״ז של ספר במדבר אומרת התורה: 

 ה/  וַידְַבֵּר אֶל-קֹרַח וְאֶל-כָּל-עדֲָתוֹ, לֵאמֹר, בֹּקֶר וְידַֹע יְהוָה אֶת-אֲשֶׁר-לוֹ וְאֶת-הַקּדָוֹשׁ, וְהִקְרִיב אֵלָיו; וְאֵת אֲשֶׁר
 יִבְחַר-בּוֹ, יַקְרִיב אֵלָיו

 ו/  זֹאת, עֲשׂוּ: קְחוּ-לָכֶם מַחְתּוֹת, קֹרַח וְכָל-עדֲָתוֹ
 ז/  וּתְנוּ בָהןֵ אֵשׁ וְשִׂימוּ עֲלֵיהןֶ קְטֹרֶת לפְִנֵי יְהוָה, מָחָר, וְהָיָה הָאִישׁ אֲשֶׁר-יִבְחַר יְהוָה, הוּא הַקּדָוֹשׁ; רַב-לָכֶם, בְּנֵי

 לֵוִי

בעקבות מחלוקת קורח, מביאה התורה שני ניסיונות 
לכהונה.  ה׳  בחיר  הוא  אהרן  כי  להוכיח  שנועדו 
הראשון הוא ניסיון הקטורת, עבודה השייכת לכהנים 
למבחן  להיכנס  ולעדתו  לקורח  מציע  משה  בלבד. 
מסוכן: אם אהרן איננו הכהן הראוי, הרי שכל אחד 
רשאי להקטיר קטורת. אך אם אהרן נבחר מאת ה׳, 
אזי כל זר שיקטיר קטורת יהיה חייב מיתה. בסופו של 

דבר התבררה האמת, וקורח ואנשיו אבדו. 

במבט ראשון נראה כאילו מדובר במהלך של הפחדה 
בלבד. מדוע בחר משה דווקא בניסיון הקטורת, ולא 

במבחן פשוט ובטוח יותר? 

מעניין לראות שבהמשך הפרשה, כאשר פורצת מגפה 
כדי  והפעם   — בקטורת  אהרן  משתמש  שוב  בעם, 
את  שהביאה  קטורת  אותה  המגפה.  את  לעצור 
כאן  יש  אולם  אותה.  עוצרת  עצמה  היא  הפורענות, 
1נקודה שדורשת ביאור: רש״י מביא שסוד כוחה של 

מלאך  ידי  על  למשה  נמסר  מגפה  לעצור  הקטורת 
המוות בשעה שעלה לקבל את התורה. אם כן, מדוע 
משה שולח דווקא את אהרן לעצור את המגפה? מדוע 

אינו עושה זאת בעצמו? 

, שם מובא בהרחבה:  2מקור דברי רש״י הוא בגמרא

״ואְָמרַ רַבִּי יְהוֹשֻׁעַ בֶּן לֵוִי: בְּשָׁעָה שֶׁעָלָה מֹשֶׁה לַמּרָוֹם 
אָמרְוּ מַלאְכֲֵי הַשּׁרֵָת לִפְנֵי הקַּדָוֹשׁ בּרָוּךְ הוּא: רִבּוֹנוֹ שֶׁל 
עוֹלָם, מַה לִּילוּד אִשָּׁה בֵּינֵינוּ? אָמרַ לָהֶן: לקְַבֵּל תּוֹרָה 
בּאָ. אָמרְוּ לְפָנָיו: חֶמדְָּה גְּנוּזָה שֶׁגְּנוּזָה לךְָ תְּשַׁע מאֵוֹת 
אתַָּה  הָעוֹלָם,  שֶׁנּבִרְָא  קוֹדֶם  דּוֹרוֹת  ואְרְַבָּעָה  וְשׁבְִעִים 
מבְקֵַּשׁ לִיתְּנָהּ לבְָשׂרָ ודָָם? ״מָה אֱנוֹשׁ כִּי תִזְכְּרֶנּוּ וּבןֶ 
בּכְלָ  שִׁמךְָ  אדִַּיר  מָה  אדֲֹנֵינוּ  ״ה׳  תפְִקְדֶנּוּ״?  כִּי  אדָָם 
האָרֶָץ אֲשׁרֶ תְּנָה הוֹדְךָ עַל הַשָּׁמָיִם״! אָמרַ לוֹ הקַּדָוֹשׁ 
בּרָוּךְ הוּא לְמֹשֶׁה: הַחְזֵיר לָהֶן תְּשׁוּבָה. אָמרַ לְפָנָיו: רִבּוֹנוֹ 
שֶׁל עוֹלָם, מתְִיָירֵא אֲנִי שֶׁמּאָ יִשׂרְְפוּנִי בַּהבֶֶל שׁבְֶּפִיהֶם. 
אָמרַ לוֹ: אֱחוֹז בּכְסִּאֵ כבְוֹדִי וַחֲזוֹר לָהֶן תְּשׁוּבָה. שֶׁנּאֱֶמרַ: 

1 במדבר י״ז י״א.
2 מסכת שבת דף פ״ט ע״ב.
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נַחוּם:  רַבִּי  ואְָמרַ  עֲנָנוֹ״,  עָלָיו  פּרְַשֵׁז  כּסִּאֵ  פְּנֵי  ״מאְַחֵז 
מְלַמּדֵ שֶׁפֵּירַשׂ שׁדַַּי מִזִּיו שׁכְִינתָוֹ וַעֲנָנוֹ עָלָיו. אָמרַ לְפָנָיו: 
רִבּוֹנוֹ שֶׁל עוֹלָם, תּוֹרָה שׁאֶתַָּה נוֹתֵן לִי מָה כּתְִיב בָּהּ? 
״אָנכִֹי ה׳ אֱלֹהֶיךָ אֲשׁרֶ הוֹצאֵתִיךָ מאֵרֶֶץ מִצרְַיִם״. אָמרַ 
לָהֶן: לְמִצרְַיִם ירְַדְתֶּם? לְפרְַעֹה הִשׁתְַּעבְּדְַתֶּם? תּוֹרָה לָמָּה 
תְּהאֵ לכֶָם! שׁוּב: מָה כּתְִיב בָּהּ? ״לֹא יִהְיֶה לךְָ אֱלֹהִים 
אֲחרִֵים״. בֵּין הַגּוֹיִם אתֶַּם שׁרְוּיִין, שֶׁעוֹבדְִין עבֲוֹדָה זרָָה? 
שׁוּב: מָה כּתְִיב בָּהּ? ״זכָוֹר אתֶ יוֹם הַשּׁבַּתָ לקְַדְּשׁוֹ״ — 
כְּלוּם אתֶַּם עוֹשִׂים מְלאָכָה, שׁאֶתֶַּם צרְִיכִין שׁבְוּת? שׁוּב: 
מָה כּתְִיב בָּהּ? ״לֹא תִשּׂאָ״ — מַשּׂאָ וּמתַָּן יֵשׁ בֵּינֵיכֶם? 
שׁוּב: מָה כּתְִיב בָּהּ? ״כּבַּדֵ אתֶ אבִָיךָ ואְתֶ אִמּךֶָ״ — אבָ 
ואֵָם יֵשׁ לכֶָם? שׁוּב: מָה כּתְִיב בָּהּ? ״לֹא תּרְִצָח״, ״לֹא 
יֵשׁ  הרָָע  יֵצרֶ  בֵּינֵיכֶם?  יֵשׁ  קִנאְָה  תִּגְנבֹ״.  ״לֹא  תִּנאְףָ״, 
בֵּינֵיכֶם? מִיּדָ הוֹדוּ לוֹ לְהקַּדָוֹשׁ בּרָוּךְ הוּא, שֶׁנּאֱֶמרַ: ״ה׳ 
עַל  הוֹדְךָ  ״תְּנָה  ואְִילּוּ  וְגוֹ׳״,  שִׁמךְָ  אדִַּיר  מָה  אדֲֹנֵינוּ 
הַשָּׁמָיִם״ לאָ כּתְִיב. מִיּדָ כָּל אֶחדָ ואְֶחדָ נַעֲשָׂה לוֹ אוֹהבֵ 
וּמסָרַ לוֹ דּבָרָ, שֶׁנּאֱֶמרַ: ״עָלִיתָ לַמּרָוֹם שׁבִָיתָ שּׁבִֶי לקַָחתְָּ 
לקַָחתְָּ  ״אדָָם״,  שׁקֶּרְָאוּךְ  בִּשׂכְרַ   — בּאָדָָם״  מתַָּנוֹת 
מתַָּנוֹת. אףַ מַלאְךְַ הַמָּותֶ מסָרַ לוֹ דּבָרָ, שֶׁנּאֱֶמרַ: ״וַיּתִֵּן 
בֵּין  ״וַיַּעֲמדֹ  ואְוֹמרֵ:  הָעָם״,  עַל  וַיכְַפּרֵ  הקַּטְרֶֹת  אתֶ 
הַמּתִֵים וּבֵין הַחַיִּים וְגוֹ׳״ — אִי לאָו דּאֲַמרַ לֵיהּ מִי הֲוָה 

ידַָע?״ 

למשה  המוות  מלאך  גילה  שאלמלא  מוסיפה  הגמרא 
את הסוד הזה, לא היה יכול לדעתו מעצמו. ודבר זה 
מעורר תמיהה גדולה: וכי הקדוש ברוך הוא עצמו לא 

היה יכול לגלות למשה את סוד הקטורת? 

שני  מביאה  התורה  נוסף.  בדבר  להתבונן  יש  עוד 
הראשון  אהרן.  של  בחירתו  את  לאשר  כדי  ניסיונות 
המטות —  מעשה  הוא  והשני  הקטורת,  ניסיון  הוא 
שכל נשיא שבט מניח את מטהו באוהל מועד, והמטה 
הניסיונות  ששני  ברור  ה׳.  מאת  הנבחר  הוא  שיפרח 
באים לאותה מטרה. אם כן, מהו הקשר הפנימי בין 

הקטורת לבין המטה הפורח? 

3ובעניין אהרן, מביא האריז״ל יסוד עמוק ומופלא: ״ 

שנשרו  נשמות,  של  שרשים  כמה  יש  כי  דע,  עוד 
יכולים  והזכרים  זוגם,  בת  ונשיהם  הם  בקליפות, 
לצאת עתה בעה"ז מתוך הקליפות, אבל נקבותיהם 
אינם יכולים לצאת כלל עד ביאת המשיח, והם עתה 
ושכחתי  הנקבה,  הקליפות  בתוך  ומסורות  טבועות 
מה שמה, אם היא אגרת בת מחלת, או נעמה אמם 
של שדים. והנה כל השרש של חור בנה של מרים, 
לא יצאו נשמות הנקבות שלהם עד ביאת המשיח. 
ונלע"ד ששמעתי ממורי זלה"ה, כי גם אהרן הכהן 
לא נשא בת זוגו, כי הוא קרוב לשרש נשמת חור בנה 

של מרים אחותו כמבואר אצלינו:״ 

אהרן נשא לאישה את אלישבע, אחותו של נחשון בן 
זוגו  בת  הייתה  לא  שהיא  נראה  זה  לפי  עמינדב. 

השורשית של אהרן. 

הזוהר  דברי  שכן  קושי,  מעוררת  זו  קביעה  4אולם 

נראים סותרים אותה בבירור:  
״רַבִּי אֶלְעָזָר פָּתַח, (שמות ו) וַיִּקַּח אַהֲרֹן אֶת אֱלִישֶׁבַע 
בַּת עַמִּינדָָב אֲחוֹת נַחְשׁוֹן לוֹ לְאִשָּׁה. וַיִּקַּח אַהֲרֹן. הַכֹּל 
רְאוּיָה  וּרְאֵה,  בֹּא  שֶׁלְּמַעְלָה.  כְּמוֹ  הַכֹּל  שֶׁצָּרִיךְ,  כְּמוֹ 
רְאוּיָה  הָעוֹלָם.  שֶׁנִּבְרָא  מִיּוֹם  לדְָודִ  שֶׁבַע  בַּת  הָיְתָה 

הָיְתָה אֱלִישֶׁבַע לְאַהֲרֹן מִיּוֹם שֶׁנִּבְרָא הָעוֹלָם. 
מַה בֵּין זֶה לָזֶה? אֶלָּא הַכֹּל אֶחדָ. אֲבָל שָׁם לדְִין, וְכָאן 
לַעֲרֹךְ  לדְִין,  זֶה   - דָּודִ  עִם  כְּשֶׁהִתְחַבְּרָה  לְרַחֲמִים. 
קְרָבוֹת וְלִשׁפְֹּךְ דָּמִים. כָּאן בְּאַהֲרֹן - לְשָׁלוֹם, לְשִׂמְחָה, 
לְהֶאָרַת פָּנִים, לְהִתְבָּרֵךְ. וְעַל כּןֵ נִקְרֵאת (כך) שָׁם בַּת 
שֶׁבַע, וְכָאן אֱלִישֶׁבַע. אֱלִישֶׁבַע - שֶׁהִתְחַבְּרָה עִם חֶסדֶ. 

(בא ראה) בַּת שֶׁבַע לדְִין, לָרֶשֶׁת מַלְכוּת וּלְהִתְגַּבֵּר.״ 

לפני שנכנסים לביאור דברי הזוהר, יש לעמוד על עצם 
מראש  מיועדת  שאלישבע  נראה  אחד  מצד  הסתירה: 
האריז״ל  מביא  שני  ומצד  אהרן,  של  זוגו  בת  להיות 
נשארת  זו  סתירה  השורשית.  זוגו  בת  איננה  שהיא 

קשה בדברי המפרשים. 

ניגש כעת לדברי הזוהר עצמם. מה פשר ההשוואה בין 
אלישבע אשת אהרן, המבטאת בחינת חסד, לבין בת 

שבע אשת דוד, השייכת למידת הדין? 

מבאר הרמ״ק כי יש להבין זאת על פי סדר ההנהגה 
ספירות,  מעשר  בנוי  אלוקי  גילוי  כל  הספירות.  של 
וכאשר ההארה שלמה — כל העשר מאירות יחד. אך 
ולעיתים  ההארה,  של  צמצום  יש  פגם,  יש  כאשר 
נותרות רק שבע ספירות פעילות. מצב זה של חסרון 
חסד  מבטאת  ההארה  שלמות  ואילו  דין,  מגלה 

ורחמים.  

לפי זה, בת שבע נקראת כך מפני שהיא בחינת  “בת 
שבע” ממש — גילוי של שבע ספירות בלבד. זהו מצב 
גם  המתבטאת  הדין,  הנהגת  ומכאן  צמצום,  של 
מלחמות  ריבוי  המלך,  דוד  של  חייו  במציאות 
שלמות  על  מרמזת  אלישבע  לעומתה,  ומאבקים. 
אחרת: “אלי–שבע”, חיבור של שם ״אלי״ של חסד עם 
בחינת השבע. כלומר, לא רק שבע ספירות, אלא גילוי 
כל  שבו  מצב  זהו  מאיר.  הרחמים  שם  גם  שבו  שלם 
עשר הספירות מאירות בהארה מתוקנת, ולכן הנהגת 

אהרן היא הנהגת שלום וחסד. 

אלא שכאן עולה קושי גדול: אם שתי הנשים שורשן 
אחד, ושניהם שייכות לאותה נשמה המתלבשת בשני 
גילויים — פעם בשלמות ופעם בצמצום — כיצד ייתכן 

3 שער הגלגולים הקדמה ח׳.
4 פרשת שמיני דף ל״ח ע״ב.
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שנשמה זו תהיה מיועדת גם לאהרן וגם לדוד? אם זו 
באמת “בת זוגו” של אהרן, כיצד היא יכולה להיות גם 

בת זוגו של דוד מלכתחילה? 

את  להשלים  כדי  נוספת  נקודה  להוסיף  ונראה 
התמונה. 

ושמואל:  רב  בין  מחלוקות  שתי  מביאה  5הגמרא 

רַב  וְגוֹ׳״.  הָעִבְרִיּוֹת  לַמְיַלּדְוֹת  מִצְרַיִם  מֶלֶךְ  ״״וַיֹּאמֶר 
כַּלָּה  אָמַר:  וְחדַ  וּבִתָּהּ,  אִשָּׁה  אָמַר:  חדַ  וּשְׁמוּאֵל, 
וּמִרְיָם,  יוֹכֶבדֶ  וּבִתָּהּ —  אִשָּׁה  דְּאָמַר  מַאן  וַחֲמוֹתָהּ. 

וּמַאן דְּאָמַר כַּלָּה וַחֲמוֹתָהּ — יוֹכֶבדֶ וֶאֱלִישֶׁבַע.״ 

קטע זה מוכר יחסית, והפרשנים אכן מרבים להביא 
את הדעה הראשונה, תוך זיהוי מרים כדמות השנייה. 
שהיא  עד  נידונה,  ואינה  כמעט  השנייה  הדעה  אולם 

נדחקת מן העיון הרגיל של המפרשים. 

אלא שהדיון בין רב ושמואל נמשך בגמרא: ״וַיְהִי כִּי 
יָרְאוּ הַמְיַלּדְוֹת אֶת הָאֱלֹהִים וַיַּעַשׂ לָהֶם בָּתִּים״. רַב 
וּשְׁמוּאֵל, חדַ אָמַר: בָּתֵּי כְהוּנָּה וּלְוִיָּה, וְחדַ אָמַר: בָּתֵּי 
מַלְכוּת. מַאן דְּאָמַר בָּתֵּי כְהוּנָּה וּלְוִיָּה — אַהֲרֹן וּמֹשֶׁה. 
וּמַאן דְּאָמַר בָּתֵּי מַלְכוּת — דָּודִ נָמֵי מִמִּרְיָם קָאָתֵי, 
מׇת עֲזוּבָה אֵשֶׁת כָּלֵב וַיִּקַּח לוֹ כָלֵב אֶת  דִּכְתִיב: ״וַתָּ
אִישׁ  בּןֶ  ״ודְָודִ  וּכְתִיב:  חוּר״.  אֶת  לוֹ  וַתֵּלדֶ  אפְֶרָת 

אפְֶרָתִי וְגוֹ׳״ 

אישה,  אותה  הן  ואפרת  עזובה  כי  בגמרא  ומבואר 
והיא מרים שנקראה כך לאחר תקופת צרעתה. 

לדעה  הדעות:  שתי  בין  ליישב  מנסים  6והמפרשים 

דרך  דוד  בית  מלכות  הוא  השכר  מלכות,  הסוברת 
מרים. ולדעה הסוברת כהונה ולוויה, מדובר על משה 
ואהרן, כאשר משה הוא לוי ואהרן הוא שורש הכהונה 

דרך אלישבע. 

אולם עיון מדוקדק מעלה קושי ביחס לאלישבע. בתוך 
מן  אחת  באף  ממשי  באופן  נזכרת  היא  אין  הסוגיה 
אותה  כוללת  אינה  במלכות  העוסקת  הדעה  הדעות. 
כלל, שהרי דוד אינו עובר דרכה. ואף הדעה העוסקת 
ולא  עצמם,  ואהרן  במשה  מתמקדת  ולוויה  בכהונה 
מציגה את אלישבע כמרכיב מרכזי בשכר. והרי בפועל 
שורש הכהונה אכן מתגלה דרכה, אך היא עצמה אינה 
מוצגת כ”הבתים” שניתנו. ואם כן, אילו ביקשו חז״ל 
לדייק, היו צריכים להזכיר במפורש את בניה — נדב, 
בית  כיסוד  ולתארה   — ואיתמר  אלעזר  אביהוא, 

מופיעה  ואינה  כמעט  אלישבע  אפוא  מדוע  הכהונה. 
בלשון הסוגיה? 

האריז״ל  דברי  מתוך  להתבאר  עשויה  לכך  7תשובה 

 : 8המביא את דברי חז״ל

״וְכןֵ תָּנָא דְּבֵי רַבִּי יִשְׁמָעֵאל: רְאוּיָה הָיְתָה לדְָודִ בַּת 
שֶׁבַע בַּת אֱלִיעָם, אֶלָּא שֶׁאֲכָלָהּ פַּגָּה - כלומר, לפני 

הזמן״ 

המאמר מגלה כאן עומק גדול. כפי שראינו, אלישבע 
ובת שבע הן שורש נשמתי אחד. בתחילה, אצל אהרן, 
היא מגלה שלמות של עשר ספירות. אך בימי דוד היא 
איננה במדרגתה השלמה, ולכן כאשר דוד פוגש אותה 
היא נקראת בת שבע. יתר על כן, היא נמצאת אז תחת 
אינו  אוריה  כי  מגלה  האריז״ל  אוריה.  אחר —  בעל 
אלא גלגול של אהרן הכהן. תפקידו של אהרן בעולם 
ידי  על  השאר  בין  החסד,  מידת  את  להאיר  הוא 
הדלקת שבעת נרות המנורה, שהם כנגד שבע הספירות 

התחתונות. 

וכאן הוא חוזר כביכול כדי להאיר את שבע הספירות 
שלוש  השפעת  ידי  על  אותן  ולהשלים  שבע,  בת  של 
אותה  להביא  כדי  החסד,  של  העליונות  הספירות 
לשלמותה. לכן, קודם שנישאת לדוד, היא מצויה אצל 
אוריה. וכאשר דוד ממהר את מיתת אוריה בכך שהוא 
זמן  לאהרן־שבאוריא  אין  המלחמה,  אל  אותו  שולח 

להשלים את תיקון מדרגתה של בת שבע. 

נמצא מכאן תפקידו האמיתי של אהרן: אינו רק כהן 
מדרגת  את  ומתקן  חסד  שממשיך  מי  אלא  במקדש, 

הנוקבא ומשלים את החסרונות שבה. 

ומכאן הקושי: כיצד ייתכן שנשמה אחת תהיה מיועדת 
כאן  אין  האריז״ל  שלפי  אלא  לדוד?  וגם  לאהרן  גם 
שתי ייעודים שונים, אלא תהליך אחד: אלישבע היא 
השורש, ובת שבע היא גילוי חסר שצריך תיקון, ואהרן 
לידי  השלמות  את  להביא  כדי  המציאות  בתוך  פועל 

חיבור עם דוד. 

ומדוע דווקא אהרן הוא שנדרש לתפקיד זה? 

התשובה נעוצה בשאלה שפתחנו בה. כבר הזכרנו את 
עניין הקטורת, דרך המאבק של משה עם המלאכים 
 : 9לקבלת התורה. ובעניין זה מביא פרקי דרבי אליעזר

מןִ  הָאדָָם  אֶת  מוֹצִיאִין  וְהַכָּבוֹד  וְהַתַּאֲוָה  ״הַקִּנְאָה 
הָעוֹלָם. אָמְרוּ מַלְאֲכֵי הַשָּׁרֵת לפְִנֵי הַקּדָוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא: 
לַהֶבֶל  אדָָם  וַתּדֵָעֵהוּ?  אדָָם  מָה  הָעוֹלָמִים,  כָּל  ״רִבּוֹן 

5 מסכת סוטה דף י״א ע״ב.
6 ראה בין היתר מהרש״א.

7 שער הפסוקים פרשת וארא.
8 מסכת סנהדרין דף ק״ז ע״א.

9 פרק י״ג.
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״מַה  לָהֶם:  אָמַר  מִשֶּׁלּוֹ״.  עפֲָרוֹ  אֶלָּא  לוֹ  אֵין  דָּמָה, 
מְיַחדֵ  הוּא  בָּעֶלְיוֹנִים,  אוֹתִי  מְקַלְּסִים  כֻּלְּכֶם  שֶּׁאַתֶּם 
אוֹתִי בַּתַּחְתּוֹנִים. וְלֹא עוֹד, אֶלָּא יְכוֹלִים אַתֶּם לַעֲמדֹ 
וְלֹא  וְעָמדְוּ  שֶׁבָּרָאתִי?״  הַבְּרִיּוֹת  לְכָל  שֵׁמוֹת  וְלִקְרֹא 
שֶׁנֶּאֱמַר:  לַכֹּל,  שֵׁמוֹת  וְקָרָא  אדָָם  עָמדַ  מִיּדָ  יָכְלוּ. 
כֵּיוןָ  וְכָאן,  הַבְּהֵמָה״.  לְכָל  שֵׁמוֹת  הָאדָָם  ״וַיִּקְרָא 
שֶׁרָאוּ מַלְאֲכֵי הַשָּׁרֵת, שָׁבוּ לַאֲחוֹרֵיהֶם. אָמְרוּ מַלְאֲכֵי 
זֶה  אדָָם  עַל  בְּעֵצָה  בָּאִים  אָנוּ  אֵין  ״אִם  הַשָּׁרֵת: 
שֶׁיֶּחטֱָא לפְִנֵי בּוֹרְאוֹ, אֵין אָנוּ יְכוֹלִין בּוֹ״. וְהָיָה סָמָאֵל 
וּשְׂרָפִים  כְּנפַָיִם  מֵאַרְבַּע  וְהַחַיּוֹת  בַּשָּׁמַיִם,  גּדָוֹל  שַׂר 
מִשֵּׁשׁ כְּנפַָיִם, וְסָמָאֵל מִשְּׁנֵים עָשָׂר כְּנפַָיִם. מֶה עָשָׂה 
סָמָאֵל? לָקַח כַּת שֶׁלּוֹ וְיָרַד וְרָאָה כָּל הַבְּרִיּוֹת שֶׁבָּרָא 
הַקּדָוֹשׁ בָּרוּךְ הוּא בְּעוֹלָמוֹ, וְלֹא מָצָא בָּהֶם חָכָם לְהָרַע 
דְמוּתוֹ  וְהָיָה  עָרוּם״.  הָיָה  ״וְהַנָּחָשׁ  שֶׁנֶּאֱמַר:  כַּנָּחָשׁ, 
צוֹעֶקֶת  הָיְתָה  וְהַתּוֹרָה  עָלָיו.  וְרָכַב  וְעָלָה  גָּמָל,  כְּמִין 
וְאוֹמֶרֶת: מָה סָמָאֵל? עַכְשָׁו נִבְרָא הָעוֹלָם, עֵת לִמְרֹד 

בַּמָּרוֹם?״ 

10ה״ועוד לא אלא״ מתעכב על רצונו של מלאך להזיק 

לבריאת ה׳. כיצד ייתכן שמלאך עליון כל כך מבקש 
להתנגד למעשה ה׳? מבאר המאמר כי שורש פעולתו 
אינו שנאה אלא דווקא אהבה לבוראו. כך עולה מן 
המדרש: כאשר המלאכים רואים את האדם הראשון 
הם אומרים שיש בכוחו להכשיל את הבריאה כולה, 

ולכן אם לא יגרמו לו לחטוא לא יוכלו לעמוד מולו. 

מהי משמעות טענתם? 

שורש הדבר הוא במתן תורה. התורה היא ״אוצר גנוז” 
בשמים, וכל בריאה מבקשת לזכות בה כדי להתקרב 
הרוחניים  היצורים  בהיותם  המלאכים,  לבורא.  יותר 
העליונים ביותר, סברו שהתורה ראויה להם. הופעת 
האדם, המסוגל לפעול גם בעולמות שהם אינם יכולים 
להגיע אליהם, ערערה את מעמדם וגרמה להם לחשוש. 

השרת  מלאכי  כל  יחיד:  במלאך  מדובר  אין  ואכן, 
ביקשו לפגוע באדם, ורק השטן הוא שפעל בפועל. אף 
שטעותו חמורה והיא גוררת ירידה ממדרגתו, מבואר 

בדברי המפרשים שבסוף התיקון אף הוא יתעלה. 

במדרש זה אנו מוצאים דמיון ברור לסוגיה שהובאה 
שוב  טוענים  המלאכים  שם  תורה,  מתן  לגבי  בגמרא 
בעל  מחבר  מכאן  ודם.  לבשר  התורה  מסירת  נגד 
ה״ועוד לא אלא״ בין שני האירועים — בריאת האדם 

ומתן תורה — כשלב אחד של אותו עימות רוחני. 

אלא שבמתן תורה מתגלה נקודה חדשה: המלאך כבר 
ההנהגה.  ממערכת  חלק  אלא  מוחלט,  אויב  איננו 
נעוץ  המצבים  שני  בין  שההבדל  מבאר  11האריז״ל 

במהות האדם עצמו. לאדם יש חמישה רבדי נשמה — 
נפש, רוח, נשמה, חיה ויחידה — וכל רובד שייך לעולם 
בין  המחבר  ייחודי,  יצור  הוא  בכך  אחר.  רוחני 
העולמות. בשונה מן המלאכים, שכל אחד מהם שייך 
לעולם אחד בלבד ואינו מסוגל להשפיע על עולם אחר, 
בכוחו  ולכן  העולמות,  מכל  חלק  בתוכו  כולל  האדם 

״לאחד את העולמות”. 

כאשר  האדם.  בריאת  על  המדרש  דברי  עומק  זהו 
12נאמר ״נַעֲשֶׂה אדָָם” בלשון רבים, אין זה רק ביטוי 

של ענוה, אלא רמז לכך שכל חלקי הבריאה השתתפו 
ביצירתו של האדם, וכל נברא נתן בו חלק מעצמו כדי 

לאפשר את חיבור העולמות דרכו. 

להשתתף  שהסכימו  אלו  קבוצות:  שתי  נוצרות  מכאן 
בבריאה, ואלו שסירבו — ובראשם מלאך המוות — 

אשר ירדו כדי לעכב את קיום האדם. 

מבואר באריז״ל שמלאך המוות התנגד משום שלדעתו 
ביקש  ולכן  כוחותיו,  את  לקבל  זכות  לאדם  אין 
נכשל  האדם  ומעשה.  בחירה  של  במבחן  להעמידו 
תורה,  במתן  אך  המוות.  שלטון  תחת  ונפל  בתחילה 
משה רבנו עולה למרום ומצליח להתגבר על המלאכים 
ולהכניע גם את מלאך המוות. בכך הוא משלים את 
את  ממנו  ומקבל  הראשון,  באדם  שהתחיל  התיקון 

הסוד של הקטורת. 

לכן אין לשאול מדוע דווקא מלאך המוות הוא שמגלה 
את הסוד: אין כאן רק ידיעה, אלא הכרעה של שליטה 
— מי שולט במי. כאשר משה גובר עליו, הוא מקבל 

ממנו את נקודת הסוד הפנימית שלו. 

הכוח  היא  הקטורת:  של  תפקידה  גם  מובן  מכאן 
שמסוגל להוציא את הניצוצות הטובים מתוך כוחות 
הקטורת  ידי  על  לשורשם.  ולהחזירם  הטומאה 
מתבררות הנשמות השבויות וחוזרות למקורן. תפקיד 
זה נמסר לאהרן. אמנם מצד שורשו היה ראוי שמשה 
יפעל בכך, אך לאחר חטא העגל נוצר ריחוק בינו לבין 

העם.  

ואכן, קודם לכן חזר עם ישראל על לשונו של הקדוש 
ברוך הוא שאמר למלאכים: ״נַעֲשֶׂה אדָָם”, כדי כביכול 
להשלים את אותה אמירה. אלא שבאותו רגע הופיע 
אדם הראשון, ולצערנו עבר על ציווי ה׳. בני ישראל, 
: ״נַעֲשֶׂה וְנִשְׁמָע”,  13בבקשם לתקן את החטא, אומרים

לכן  ולתקנה.  מדרגתם  את  להשלים  לרצונם  כביטוי 
מופיע מלאך המוות כפי שהופיע אצל אדם הראשון: 
הוא אמנם מובס בשמים על ידי משה, אך עדיין גובר 

10 על מדרש זה.

11 ליקוטי תורה פרשת כי תשא.

12 בראשית א׳ כ״ו.

13 במדבר י״ז כ״ג.
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על העם בפועל. משום כך נדרש גורם נוסף שילחם בו 
בתוך מציאות עם ישראל, והוא אהרן ובניו. 

דרך  הראשון,  מאדם   — המהלך  שכל  מתברר  כך 
מערכת  הוא  וקטורת —  תורה  מתן  ועד  המלאכים, 
אחת של תיקון, שבה האדם והכהונה פועלים להשבת 

כל הכוחות אל מקורם. 

קורח  של  טענותיו  סביב  המאבק  מדוע  מובן  לכן 
אינו  רבנו  משה  הקטורת.  סביב  דווקא  מתרחש 
מן  חלק  אינו  הוא  שכן  עצמו,  במבחן  משתתף 
ההתמודדות. המטרה היא לברר מי מסוגל להוציא את 
ולהשיבם  הטומאה  כוחות  מתוך  החיים  ניצוצות 

למקומם. 

הוא  ולכן  נכשל —  קורח  ואילו  בכך,  מצליח  אהרן 
של  אחיזתו  תחום  את  המבטא  מקום  באדמה,  נבלע 
אהרן  שליטתו.  תחת  נופל  הוא  ושם  המוות,  מלאך 
הוכח  לא  עדיין  אך  הקטורת,  ממעשה  ניצל  אמנם 
שוחררו  ושאכן  בשלמות,  הועילה  שהפעולה  במפורש 
כל ניצוצות החיים שהיו כלואים. זו גם הסיבה לכך 

שהעם ממשיך להתלונן גם לאחר מיתת קורח. 

לכן באה מבחן נוסף — מבחן המטות. כל נשיא שבט 
נוטל מטה, שהוא עצם יבש ונטול חיים, סמל לדבר 
מת. השאלה היא מי מסוגל להחיות אותו מחדש. זהו 
בירור של מי יכול להחזיר את כוח החיים מתוך מה 
שנדמה כמת, כלומר להוציא שוב את ניצוצות החיים 
שנבחר,  הוא  אהרן  המוות.  בכוחות  ונבלעו  שנפלו 
בכך  פרחים.  ומוציא  מלבלב  פורח,  מטהו  כאשר 
מתברר שהוא אכן מצליח להוציא את ניצוצות החיים 

ולהחזירם לפעילות. 

אין זה מקרה שהאריז״ל מונה את ניצוצות הקדושה 
זה  לפי   .(288) רפ״ח  במספר  הכלים  בשבירת  שנפלו 

ניתן להבין את לשון התורה: 

 וַיְהִי מִמָּחרֳָת, וַיּבָאֹ מֹשֶׁה אֶל-אֹהֶל הָעדֵוּת, וְהִנֵּה פּרַָח
 מטֵַּה-אַהרֲֹן, לבְֵית לֵוִי; וַיֹּצאֵ פֶרַח וַיָּצֵץ צִיץ, וַיִּגְמֹל

 שׁקְֵדִים

הפריחה מבטאת את השבת הניצוצות והחזרת החיים 
מתוך המצב הדומם. 

ניצוצות  רפ״ח  אותם  את  ״להפריח”  מצליח  אהרן 
ולהפוך את המטה היבש לעץ חי הפורח מחדש. 

את  במפורש  מזכירה  אינה  הגמרא  מדוע  מובן  מכאן 
ולא  והלוייה  הכהונה  בתי  של  בהקשר  לא  אלישבע 
בהקשר של מלכות בית דוד. אישה זו אינה מיועדת 
לאהרן, אלא לדוד. לכן אין היא תופסת מקום ממשי 
חז״ל  למיילדות.  כגמול  שניתנו  ״הבתים”  בהגדרת 
רומזים לכך בכך שאינם מזכירים אותה במפורש. וכן 
אצל  שכן  המלכות,  בבניין  גלוי  באופן  מופיעה  אינה 

דוד אין היא מגלה את מלוא שלמותה והופעתה. 

ממילא מובן גם מדוע הזוהר מגדיר אותה כמיועדת 
לאהרן מששת ימי בראשית. אין הכוונה לייעוד פשוט 
של נישואין, אלא לתפקיד רוחני: אהרן הוא המעלה 
אותה  משיב  כלומר  אלישבע,  למדרגת  שבע  בת  את 

לשלמותה העליונה. 

גלגולים  על  הזוהר  לדברי  הקשר  מובן  גם  ומכאן 
ותיקונים: תפקידו של אהרן הוא להכין את המציאות 
לחיבור הסופי עם דוד, לאחר השלמת הבירור והוצאת 

הניצוצות. 

ועל פי זה, אהרן צריך להמתין עד שתושלם הוצאת 
זוגו  לבת  הוא  גם  יזכה  אז  ורק  השבי,  מן  הנשמות 
המוות.  מלאך  אחיזת  תחת  נתונה  שעדיין  האמיתית 
משום כך הקדוש ברוך הוא מקדש אותו לכהן גדול, 
וכן את זרעו אחריו, כי תפקידם הוא להשיב את אותו 
ולא  הראשון  מאדם  מנעה  אחרא  שהסטרא  חלק 

הסכימה למסרו אלא למשה בלבד. 

ובכך חוזר עם ישראל ומתחבר שוב למשה רבנו, כדי 
למדרגת  חזרה  ושל  תיקון  של  תהליך  להתחיל 
השלמות, עד ביאת המשיח במהרה בימינו, אמן ואמן. 

שבת שלום. 

יהודה משה שרביט 
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