
פרשת ניצבים וילך תשפ״ו 

בפרק לא בספר דברים התורה אומרת: 

א/ וַיֵּלֶךְ מֹשֶׁה; וַידְַבֵּר אֶת־הדְַּבָרִים הָאֵלֶּה אֶל־כָּל־יִשְׂרָאֵל. 
ב/ וַיֹּאמֶר אֲלֵהֶם, בּןֶ־מֵאָה וְעֶשְׂרִים שָׁנָה אָנֹכִי הַיּוֹם; לֹא־אוּכַל עוֹד לָצֵאת וְלָבוֹא, וַיהוָה אָמַר אֵלַי, לֹא תַעֲבֹר 

אֶת־הַיַּרְדּןֵ הַזֶּה. 

1רש״י מביא שני פירושים מפתיעים מאוד: ״לא אוכל 

עוד לצאת ולבוא. יכָוֹל שׁתֶָּשַׁשׁ כֹּחוֹ, תַּלְמוּד לוֹמרַ "לֹא 
כָהתֲָה עֵינוֹ וְלא נסָ לֵחֹה", אֶלּאָ מַהוּ לא אוכל? אֵינִי 
דָּ"אַ —   . לִיהוֹשֻׁעַ וְנתְִּנָה  הרְָשׁוּת  מִמֶּנִּי  שֶׁנּטְִּלָה  רַשּׁאַי, 
מִמֶּנּוּ  שֶׁנּסִתְְּמוּ  מְלַמּדֵ  תוֹרָה,  בּדְִברְֵי  ולבוא.  לצאת 

מסָוֹרוֹת וּמַעְיְנוֹת הַחכְָמָה״. 

במבט ראשון, שני הפירושים של רש״י נראים כמעט 
דווקא  בא  הראשון  הפירוש  זה.  את  זה  כסותרים 
לשלול את המחשבה שמשה נחלש מחמת זקנותו. גם 
הוא  אם  כוחו.  בכל  עומד  הוא  ועשרים  מאה  בגיל 
מפני  זה  אין  ולבוא״,  ״לצאת  עוד  יכול  שאינו  אומר 
שאיבד את היכולת. ביכולותיו של משה לא חל שינוי. 
אלא שכעת כבר אין לו רשות: ההנהגה ניטלה ממנו 

ונמסרה ליהושע. 

שכן  מלמד  הוא  כאילו  נראה  השני  הפירוש  אולם 
מִמֶּנּוּ  ״נִסְתְּמוּ  מסוימת:  ירידה  משה  אצל  אירעה 

מָסוֹרוֹת וּמַעְיְנוֹת הַחָכְמָה״. 

מצד אחד, רש״י מדגיש שמשה לא איבד דבר מגדלותו 
מלמד  הוא  שני,  מצד  בשלמותם.  נותרו  ושכוחותיו 
שניטל ממנו דבר יסודי ביותר: הגישה לעומקי התורה, 
החכמה  ולמעיינות  עתה,  עד  בידו  שהיו  למסורות 
ההגדרות  שתי  את  יחד  להבין  אפשר  כיצד  עצמם. 

הללו? 

חז״ל מבארים שאובדן החכמה הזה היה באמת חסד 
של ה׳ עם משה. הגיע הזמן שיהושע יירש את מקומו. 
משה, שהיה עד עתה רבם הבלתי מעורער של ישראל, 
ובעיקר רבו של יהושע עצמו, היה צריך לראות מעתה 
את  ממנו  לחסוך  כדי  במקומו.  עומד  תלמידו  את 
הביזיון של הימצאות מאחורי מי שהיה תמיד תלמידו, 

סתם ה׳ לפניו חלק משערי החכמה. 

האם  מאוד.  גדול  קושי  מעורר  עצמו  זה  הסבר  אבל 
אפשר באמת לומר שאיבוד החכמה הוא דרך לחוס על 
תחושה  או  לימודו  שכחת  חכם,  תלמיד  לכל  משה? 
קל  עצום.  צער  היא  בפניו  נסגרים  ההבנה  ששערי 
דבוקה  מציאותו  שכל  רבנו,  במשה  כשמדובר  וחומר 
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בתורה והוא גדול מוסריה. האם יש עבורו כאב עמוק 
היה  שאליהם  החכמה,  שמעיינות  הידיעה  מן  יותר 

קשור כל חייו, נסגרים פתאום בפניו? 

נמצא שיש כאן דבר פלא: כדי למנוע ממשה את הצער 
מטיל  הקב״ה  מקומו,  את  תופס  יהושע  את  לראות 
חלק  לאבד   — יותר  עוד  גדול  צער  לכאורה,  עליו, 

מגישתו לתורה. 

חז״ל  השאלה.  את  מאוד  מחזקת  אחרונה  2קושיה 

קבעו כלל: ״אֵין מַלְכוּת נוֹגַעַת בַּחֲבֶרְתָּהּ אפֲִלּוּ כִּמְלֹא 
נִימָא״. 

הגמרא מביאה יסוד זה ביחס לדוד המלך. כאשר דוד 
מבקש מה׳ לדעת את יום מיתתו, הוא מגלה שעליו 
ליום  תידחה  שמיתתו  מבקש  הוא  בשבת.  להסתלק 
ראשון. ה׳ מסרב, מפני שכבר הגיע זמנו של שלמה בנו 
לקבל את המלכות. ועל זה נאמר הכלל: ״אֵין מַלכְוּת 

נוֹגַעתַ בַּחבֲרְֶתָּהּ אֲפִלּוּ כִּמְלֹא נִימאָ״. 

כלומר, לכל מנהיג יש את הזמן המדויק שנקצב לו מן 
השמים. כאשר זמנו של האחד מסתיים, מתחיל זמנו 
של הבא אחריו. אין אפוא צורך להחליש את הראשון 

כדי לאפשר לשני להתגלות. 

אם כן, מדוע נוצרה כאן מציאות שבה משה עדיין חי, 
ובכל זאת יהושע כבר צריך לתפוס את מקומו? מדוע 
יותר,  ועוד  סמכותו,  את  ממשה  ליטול  צריך  היה 

לסתום ממנו את מעיינות החכמה? 

רגעו  עד  יישאר  שמשה  יותר  פשוט  היה  לכאורה 
האחרון בשלמות גדולתו, עם כל סמכותו וכל חכמתו. 
כך  מקומו.  את  יורש  היה  יהושע  הסתלקותו,  וברגע 
שתי המלכויות לא היו נוגעות זו בזו כלל, כפי שקבעו 
צורך  היה  לא  ובעיקר  מתבזה,  היה  לא  משה  חז״ל; 
ליטול ממנו את מה שהיה בוודאי מן הדברים היקרים 

ביותר בעיניו: הגישה למעיינות התורה. 

ליהושע  משה  בין  המעבר  מדוע  להבין  כן  אם  עלינו 
עד  משה,  של  בחייו  דווקא  להתחיל  מוכרח  היה 
לאפשר  כדי  הדעת  שערי  את  לפניו  סתם  שהקב״ה 
לתלמידו לתפוס את מקומו. ברור שאין זו רק החלפת 
המתרחש  יותר  הרבה  עמוק  דבר  כאן  יש  מנהיג. 

במעבר ממשה ליהושע. 

כל  את  באמת  מחזק  פרשתנו  של  הראשון  הפסוק 
הקשיים שהעלינו. התורה מדגישה שמשה ״הלך״, אבל 
יותר,  עוד  מפתיעה  הלשון  הלך.  לאן  אומרת  אינה 
חזר.  שמשה  מספרת  אינה  התורה  מכן  לאחר  שהרי 
ומיד אחר כך אנו מוצאים אותו מדבר אל כל ישראל. 

אם הלך, לאן הלך? ובעיקר, מתי חזר? 

התרגום יונתן מביא כאן נקודה יסודית: ״אֲזַל משֶׁה 
המדרש.  לבית  הלך  משה  אוּלפְָנָא״ —  בֵּית  לְמַשְׁכּןַ 
ההליכה שעליה מדברת התורה אינה דבר צדדי: לפני 
שהוא אומר את דבריו האחרונים לישראל, משה הולך 

ללמוד. 

אבל דווקא זה מקשה עוד יותר. מדוע התורה צריכה 
לספר לנו שמשה הלך ללמוד דווקא עכשיו? זהו היום 
העם  הנהגת  את  למסור  עומד  משה  לחייו.  האחרון 
יש  מיוחדת  משמעות  איזו  סופי.  באופן  ליהושע 
להליכה האחרונה הזאת אל בית המדרש, עד שהתורה 

פותחת בה את כל הפרשה? 

דברי  כנגד  ממש  עומד  נראה  זה  פירוש  יותר,  ועוד 
ממשה.  נסתמו  החכמה  שמעיינות  שלמדנו,  רש״י 
לבית  הולך  כשהוא  משה  את  מציג  יונתן  התרגום 
המדרש ללמוד. אם שערי הדעת נסגרו בפניו באמת, 
מדוע הוא הולך ללמוד? ואם הוא עדיין יכול להיכנס 
מוכח  לכאורה  לתורה,  ולהגיע  ללמוד  המדרש,  לבית 

שכוח לימודו נשאר שלם. 

נעבור כעת לקושי נוסף, שכפי שנראה קשור ישירות 
תבוא,  כי  שבפרשת  הקשות  הקללות  לאחר  לראשון. 
3רש״י מביא את דברי המדרש: ״ לָמָּה נִסְמְכָה פָּרָשַׁת 

מֵאָה  יִשְׂרָאֵל  שֶׁשָּׁמְעוּ  לפְִי  לַקְּלָלוֹת  נִצָּבִים  אַתֶּם 
קְלָלוֹת חָסֵר שְׁתַּיִם חוּץ מִמ"ט שֶׁבת"כ הוֹרִיקוּ פְּנֵיהֶם 
לפְַיְּסָם  מֹשֶׁה  הִתְחִיל  בְּאֵלּוּ  לַעֲמוֹד  יוּכַל  מִי  וְאָמְרוּ 
אַתֶּם נִצָּבִים הַיּוֹם הַרְבֵּה הִכְעַסְתֶּם לַמָּקוֹם וְלֹא עָשָׂה 

אֶתְכֶם כְּלָיָה וַהֲרֵי אַתֶּם קַיָּמִים לפְָנָיו:״. 

בפירוש זה יש שתי קושיות גדולות. הראשונה נוגעת 
לעצם הנהגת משה. הקללות של כי תבוא עשו בדיוק 
של  התוצאות  חומר  את  שמעו  ישראל  פעולתן:  את 
יוכל  מי  שאלו:  והם  השתנו,  פניהם  פחדו,  החטא, 

לעמוד בכל זה? 

וכי לא זו היתה מטרת הקללות? התורה מציגה את 
העונש כדי שהאדם יבין את תוצאות מעשיו ויימנע מן 
מתחילה  הזאת  שהיראה  לאחר  מיד  והנה,  החטא. 
לפעול, משה בא ומרגיע אותה. הוא מזכיר להם שכבר 
נאבדו.  לא  זאת  ובכל  רבות  פעמים  ה׳  את  הכעיסו 
ההתנהגות נראית כמעט סותרת: מצד אחד משה מוסר 
להם את הקללות כדי שייראו מתוצאות החטא; ומצד 
מנחם  מיד  הוא  פועלת,  סוף  סוף  היראה  כאשר  שני, 
אותם ומזכיר להם שעל אף כל חטאיהם הרבים, הם 

עדיין עומדים. 

קושי שני נמצא בלשון רש״י. הוא אינו אומר שישראל 

2 יומא לח ע״ב.
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קללות  ״מאה  אלא:  קללות,  ושמונה  תשעים  שמעו 
חסר שתים״. מדוע להשתמש בלשון מסובבת כל כך? 
אם המטרה היא רק למסור את המספר, אפשר היה 
מאה  לומר  הבחירה  עצם  ושמונה.  תשעים  לומר 
את  להפנות  רוצה  שהמדרש  מלמדת  שתים  שחסרות 
מבטנו לא רק אל המספר שנשאר, אלא אל מה שחסר 
הקללות  את  לראות  יש  כלומר,  למאה.  להגיע  כדי 
כמערכת השואפת למספר מאה, אלא שחסרים בה שני 

חלקים. 

צריך  שהעלינו,  הקושיות  כל  על  לענות  להתחיל  כדי 
לחזור ליסוד גדול בדברי חז״ל על האותיות שבהן בחר 

הקב״ה להוציא את התורה לעולם. 

שבאותיות,  הראשונה  ״א״,  שהאות  מלמד  4המדרש 

התלוננה לפני הקב״ה. מאחר שהיא עומדת בראש כל 
את  הפותחת  האות  שתהיה  ביקשה  היא  האותיות, 
בריאת העולם. אולם למעשה התורה מתחילה באות 
לה  שאין  לה  השיב  הקב״ה  בראשית.  במילה  ״ב״, 
בשביל  אלא  נברא  לא  כולו  העולם  כל  כי  לדאוג, 
התורה, ויום אחד התורה תינתן לבני ישראל. באותו 
רגע, המילה הראשונה שיאמר רבונו של עולם בראש 
עשרת הדיברות תהיה ״אנכי״, מילה הפותחת דווקא 
את  לפתוח  זכתה  ה״ב״  שאם  נמצא  ״א״.  באות 
הבריאה, ה״א״ תזכה למעלה גדולה עוד יותר: לפתוח 

את גילוי התורה בהר סיני. 

הנראית  אחרת,  דרך  גם  מביא  מדרש  אותו  אולם 
מבאר  הוא  הראשונה.  את  כסותרת  ראשון  במבט 
שהעולם לא יכול היה להיברא באות ״א״, מפני שהיא 
פותחת את המילה ״ארור״, ואילו האות ״ב״ פותחת 
יתחיל  שהעולם  היה  ראוי  לכן  ״ברכה״.  המילה  את 

בסימן ברכה ולא בסימן קללה. 

נראים  הם  שבתחילה  אף  חז״ל,  של  ההסברים  שני 
אכן  האות  בתחילה,  זה.  את  זה  משלימים  סותרים, 
נשאה בתוכה צד של קללה. משום כך לא היה ראוי 
לגמרי  נעלם  הזה  הקושי  אבל  הבריאה.  את  שתפתח 
בזמן מתן תורה. לא רק שהקב״ה משתמש אז באות 
״א״, אלא שהוא נותן לה את המקום החשוב ביותר — 
שבין  מוכרח  סיני.  בהר  הישיר  הדיבור  את  לפתוח 
בריאת העולם לבין מתן תורה התרחש שינוי יסודי. 
בתחילה  קשור  שהיה  מה  את  לתקן  מסוגלת  התורה 
התורה,  גילוי  קודם  לברכה.  אותו  ולהפוך  לקללה 
שהיא  מפני  העולם  את  לפתוח  יכלה  לא  ״א״  האות 
רמזה ל״ארור״. אך לאחר שהתורה התגלתה, בחינה זו 
להגיע  ה״א״  יכולה  אז  ולהתעלות.  להיתקן  יכולה 

למדרגת הברכה שהיתה מיוצגת עד כה על ידי ה״ב״. 

ההבדל בין בריאת העולם לבין מתן תורה מאיר מאוד 
לפי זה. שני המאורעות נעשים בדיבור אלוקי: הקב״ה 

סיני  בהר  מדבר  ושוב  העולם,  את  לברוא  כדי  מדבר 
כדי להעמיד את ישראל כעם התורה. ואף על פי כן, 
המקומות  בשני  בתכלית.  שונות  המציאויות  שתי 
״אסתכל  אמרו:  חז״ל  התורה.  בעצם  הוא  הדיבור 
בתורה  הסתכל  הקב״ה  עלמא״ —  וברא  באורייתא 

וברא את העולם. 

של  החומרי  התרגום  כביכול  הוא  העולם  כן,  אם 
התורה, הופעתה בתוך מציאות גשמית. התורה נמצאת 
מסך  מאחורי  שם  נסתרת  היא  אבל  הבריאה,  בכל 
הוא  ההפוכה:  התנועה  את  עושה  תורה  מתן  הטבע. 
מגלה את מה שהטבע מסתיר, את הנשמה המחיה את 
בראשית  של  ה״ב״  בין  ההבחנה  מובנת  בזה  העולם. 
אלוקי  דיבור  פותחת  ה״ב״  ״אנכי״.  של  ה״א״  לבין 
המדבר  אבל  מדבר,  הקב״ה  החומר.  בתוך  המסתתר 
נעשה כביכול בלתי נראה בתוך העולם שהוא בורא. 
ואילו ה״א״ פותחת דיבור המתגלה בלי שמסך הטבע 
אפוא  הוא  ה״א״  אל  ה״ב״  מן  המעבר  אותו.  יסתיר 
המעבר מן החיצוניות אל הפנימיות, מן העולם הנראה 
התורה  את  מגלה  ה״ב״  אותו.  המחיה  הנשמה  אל 
הנסתרת  התורה  את  מגלה  וה״א״  טבע,  בצורת 

מאחורי הטבע. 

רעיון זה מאפשר לנו להבין את הנהגתו המפתיעה של 
הקללות  את  ששמעו  בשעה  ישראל,  בני  כלפי  משה 
העמוקה  הסיבה  את  מגלה  עצמה  התורה  ופחדו. 
ה׳  את  עבדת  לא  אשר  ״תחת  הקללות:  להופעת 
על  מלמדת  זו  לשון  לבב״.  ובטוב  בשמחה  אלוקיך 
חוסר  על  גם  דרכנו  ולפי  ה׳,  בעבודת  חיות  חוסר 
היא  שהתורה  ראינו  והרי  התורה.  בלימוד  השקעה 

הכוח ההופך קללה לברכה. 

של  החינוכי  תפקידן  את  לסתור  כלל  בא  אינו  משה 
הקללות כאשר הוא מנחם את העם. הוא אינו אומר 
להם שאפשר לחטוא בלי לחשוש מן התוצאות. להפך, 
הקללות  מן  המונע  הסוד  את  להם  מגלה  הוא 
להם  אומר  משה  נבהלים,  ישראל  כאשר  להתקיים. 
שיש כוח שיכול לעמוד כנגד הקללות: כוחה של תורה. 
רק  אינה  היא  שצריך,  כפי  ונחיית  נלמדת  כשהיא 
מבטלת את הרע; יש בכוחה להפוך את הקללה עצמה 

לברכה. 

לכן אין כל סתירה בין הקללות לבין דברי הנחמה של 
הקללות  זו.  את  זו  משלימות  הן  אדרבה,  משה. 
מזהירות את ישראל ממה שעלול לקרות כאשר הקשר 
הדרך  את  כך  אחר  להם  מגלה  ומשה  נחלש;  לתורה 
בחיות  בשמחה,  נלמדת  התורה  אם  מכך.  להינצל 
ובדבקות הראויות, היא הופכת את הקללות לברכות. 
בלי  נעשה  או  נעזב  הלימוד  ושלום,  חס  אם,  אבל 
והקללות  נעלמת  הזאת  ההגנה  הנדרשת,  ההשקעה 

יכולות לפגוע בישראל. 

4 בראשית רבה, פרק א, פסקה י.
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רש״י,  של  המיוחדת  לשונו  את  להבין  אפשר  כעת 
אומר  ולא  שתים״  חסר  קללות  ״מאה  שאומר 
5בפשטות תשעים ושמונה. הכלי יקר מבאר שבאמת 

יש מאה קללות. אלא שתשעים ושמונה מהן מפורשות, 
ושתי קללות נוספות כלולות בלשון: ״גם כל חלי וכל 

מכה אשר לא כתוב בספר התורה הזאת״. 

אינו  שטיבן  משום  רק  ״חסרות״  הללו  הקללות  שתי 
גלוי. וזהו בדיוק מה שמפחיד כל כך את בני ישראל: 
דרך  לדמיין  יכולים  הם  אין  ידוע,  שאינו  איום  מול 

להישמר ממנו. 

שתי  לדבריו,  אחרת.  קריאה  מציע  משה  6הישמח 

משמעותן  אך  הכתוב,  בתוך  נמצאות  הללו  הקללות 
 : 7האמיתית אינה ניכרת מיד. הן כנגד שתי האמירות

״בבוקר תאמר מי יתן ערב״, ו״ובערב תאמר מי יתן 
מבשרות  שהן  מה  עומק  אבל  כתובות,  הן  בוקר״. 
מכוסה, עד שישראל אינם תופסים מיד את משמעותן 

האמיתית. 

דברי הישמח משה מקבלים חיזוק גדול מדברי הזוהר 
. רבי שמעון שואל את אליהו היכן רמוזה בתוך  8חדש

כל הקללות בשורת גאולתם של ישראל. אליהו מבקש 
שמעון  רבי  חיפוש,  לאחר  בעצמו.  זאת  למצוא  ממנו 
הישמח  שהביא  הפסוק  שלפני  בפסוק  דווקא  נעצר 
של  פסוקו  שכן  עניין,  באותו  מדובר  באמת  משה. 

 : 9הישמח משה אינו אלא פירוט של הפסוק הקודם

וְהָיוּ חַיֶּיךָ תְּלֻאִים לְךָ מִנֶּגדֶ, וּפָחדְַתָּ לַיְלָה וְיוֹמָם, וְלֹא 
תַאֲמִין בְּחַיֶּיךָ. 

כיצד פסוק זה מבשר את הגאולה? 

: ״חמישים שערי בינה נבראו בעולם,  10הגמרא אומרת

וכולן ניתנו למשה חסר אחד״. 

למשה  ניתנו  ״וכולן  התבוננות:  דורשת  הגמרא  לשון 
חסר אחד״. צורת המניין הזאת מזכירה מיד את לשון 
בשני  שתים״.  חסר  ״מאה  הקללות:  בענין  רש״י 
המקומות חז״ל אינם אומרים רק את המספר שנמצא 
משהו:  ממנה  שחסר  שלמות  מדגישים  אלא  בפועל, 
חמישים חסר אחת מצד אחד, ומאה חסר שתים מצד 

שני. 

בניגוד  יסודית.  נקודה  כאן  מוסיף  האריז״ל  11אולם 

זכה  כן  משה  הגמרא,  מן  להבין  אפשר  שהיה  למה 
לשער החמישים בשעת מתן תורה. אלא שלאחר חטא 
העגל ניטלה ממנו מדרגה זו. הקב״ה אמר לו אז: ״לך 
משה  חמישים:  בגימטריא  עולה  ״לך״  והמילה  רד״. 
לארבעים  ולחזור  החמישים  המדרגה  מן  לרדת  נדרש 
ששער  מדגיש  האריז״ל  הקודמים.  השערים  ותשעה 
ארבעים  מכל  גבוהה  עצומה,  מדרגה  הוא  החמישים 

ותשעת השערים שלפניה. 

בני  של  פחדם  את  לעומק  יותר  להבין  אפשר  מעתה 
התורה  מסירת  הנסתרות.  הקללות  שתי  מול  ישראל 
והתלמיד  המלמד  הרב  בחינות:  שתי  בהכרח  כוללת 
לשער  הגישה  את  מאבד  משה  כאשר  המקבל. 
החמישים, החיסרון מתגלה בשני הצדדים: משה אינו 
אינם  וישראל  מדרגה,  אותה  את  למסור  עוד  יכול 

יכולים לקבלה. 

והרי ביארנו שכוח התורה הוא להפוך קללה לברכה. 
על  לפעול  אפוא  יכולות  התורה  מדרגות  חמישים 
חמישים  הלימוד:  של  הכפולה  התנועה  דרך  הקללות 
מדרגות מצד המלמד וחמישים מצד המקבל — כנגד 
מדרגה  חסרה  העגל  חטא  מאז  אבל  הקללות.  מאה 
ותשע  ארבעים  רק  יש  לרב  הצדדים.  משני  אחת 
מדרגות  ותשע  ארבעים  ולתלמיד  למסור,  מדרגות 
לקבל: ארבעים ותשע ועוד ארבעים ותשע הם תשעים 
ושמונה. שתי בחינות נשארות אפוא בלתי נגישות, והן 

מכוונות בדיוק כנגד שתי הקללות הנסתרות. 

יותר  מפחידות  הללו  הקללות  שתי  מדוע  מובן  כעת 
שער  רק  אינו  החמישים  ששער  כשם  האחרות.  מכל 
נוסף אלא מדרגה שמעל כל ארבעים ותשעת השערים 
שלפניו, כך שתי הקללות המקבילות לו אינן רק שתי 
קללות נוספות. הן שייכות לממד עליון ונסתר, בדיוק 
ישראל  ביד  כעת  הנמצאת  שהתורה  בחינה  לאותה 

אינה נראית מסוגלת להגיע אליה. 

קללות  ושמונה  תשעים  היטב:  מובן  העם  פחד  לכן 
המדרגות  ותשע  ארבעים  ידי  על  להתהפך  יכולות 
המדרגות  ותשע  וארבעים  למסור  מסוגל  שמשה 
שתי  עם  עושים  מה  אבל  לקבל.  מסוגלים  שישראל 
האחרונות, כאשר המפתח להבין אותן ולהפוך אותן 
נמצא דווקא מאחורי שער החמישים שנסגר בפניהם? 

חז״ל מגלים עוד ששער החמישים הוא בדיוק המקום 

5 דברים כט, ט.

6 ניצבים א, ז.

7 דברים כח, סז.

8 זוהר חדש, כי תבוא, דף ס.

9 דברים כח, סו.

10 ראש השנה כא ע״ב.

11 ליקוטי תורה, פרשת ואתחנן, על המילים ״ויתעבר ה׳ בי״.
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שבו גנוז סוד הגאולה. מכאן מובן מדוע שתי הקללות 
יכולות  נגישה,  שאינה  לבחינה  המקבילות  הנסתרות, 
שנראה  מה  הגאולה.  בשורת  את  פלא  בדרך  להכיל 
כבחינה המאיימת ביותר של הקללות, מסתיר באמת 

את המדרגה שממנה יכולה הגאולה להתגלות. 

 : 12רעיון זה מקבל תוקף גדול לאור דברי האגרא דכלה

צדיק  כל  של  ביותר  העליונה  שהמדרגה  ״ידוע 
משה:  אצל  גם  היה  כך  הסתלקותו.  בשעת  מתגלה 
באותו יום היתה מדרגתו גבוהה מכל ימי חייו. מה 
שלא היה יכול להשיג בכל חייו, השיג ביום ההוא. 
מצפה  היה  ימיו  וכל  האלוקים,  איש  נקרא  אז 

להשגה זו״. 

ירידה.  של  זמן  אינו  משה  של  האחרון  שהיום  נמצא 
להפך ממש: הוא פסגת כל חייו. 

 : 14יסוד זה מתאים מאוד למדרש נפלא על הפסוק 13

לֹא יַרְעִיב ה׳ נפֶֶשׁ צדִַּיק. 

המדרש מבאר: ״ד"א: "לא ירעיב ה' נפש צדיק" - זה 
מתוך  בחיים  מתעסק  שהוא  זמן  כל  חכם,  תלמיד 
דברי תורה, אם נתעלם ממנו דבר אחד, או פרק אחד 
מתלמודו, בשעת פטירתו מן העולם אינו נפטר מן 
עולמו עד שמלאכי השרת באין וסודרין אותו לפניו, 
בשביל שלא יהיה לו בושת פנים לעתיד לבוא לפני 

הקב"ה, לכך נאמר: "לא ירעיב ה' נפש צדיק".״. 

עכשיו מובן מדוע התרגום יונתן מפרש שבתחילת וילך 
יום  צדדי:  פרט  זה  אין  המדרש.  לבית  הולך  משה 
אליו  לחזור  צריכות  שבו  היום  בדיוק  הוא  מיתתו 
אינה  שהליכתו  בלבד  זו  לא  ממנו.  שנעלמו  ההשגות 
דווקא  היא  אלא  דבר,  ממנו  ניטל  שלא  מוכיחה 

מודיעה שהגיע הרגע שבו החיסרון עומד להיתקן. 

וזה גם מה שמלמד האריז״ל: משה, שאיבד את הגישה 
לשער החמישים לאחר חטא העגל, חוזר וזוכה לשער 
החמישים ביום הסתלקותו. בזה מובנים דברי האגרא 
מדרגה  אותה  ימיו,  כל  לו  ציפה  שמשה  מה  דכלה: 
שלמעלה מכל השגותיו הקודמות, מתגלה לו סוף סוף 

ביום האחרון. 

אם  להתיישב.  מתחיל  וילך  שבתחילת  הפרדוקס 
התורה מדגישה שמשה ״הולך״ לבית המדרש, הרי זה 
מפני שהיום האחרון הזה הוא יום הלימוד האחרון, 
שנעלמו  הידיעות  אליו  לשוב  צריכים  שבו  הלימוד 

ממנו, ובראש כולן שער החמישים של הבינה. 

שאליו  למקום  קורא  יונתן  שהתרגום  לראות  מפליא 
הולך משה בשם ״בֵּית אוּלפְנָאָ״ — בית הלימוד. שתי 
המילים הללו יונקות מן שתי האותיות המלוות את 
כל מהלכנו: הבי״ת והאל״ף. ביום האחרון לחייו, משה 
זוכה לעבור מעבר לגבול הבי״ת, שהוא גילוי התורה 
כפי שהיא מוסתרת בתוך הבריאה, ולהגיע אל גילוי 
מאחורי  הגנוזים  והסודות  התורה  פנימיות  האל״ף, 
הטבע. כך הוא משיג מחדש את מדרגת הדעת העליונה 

שאליה השתוקק. 

שהערנו,  כפי  תמוהה.  נקודה  נשארת  עדיין  אולם 
התורה אומרת שמשה הולך, אך אינה מספרת שחזר. 
הוא אכן מגיע לאותה השגה, אבל משהו עדיין מונע 
להתגלות  יכול  החמישים  שער  העם.  אל  חזרתה  את 
למשה, אך עדיין אינו יכול להימסר בשלמות לישראל. 
העם עדיין אינו מסוגל לקבל מדרגה זו, ובפרט שמשה 

עומד להסתלק מן העולם. 

כאן נוצרת מציאות משונה מאוד. יהושע מתחיל לרשת 
הרגיל  כמנהג  שלא  חי,  עדיין  שרבו  בשעה  משה  את 
שאין מלכות נוגעת בחברתה. הסיבה היא שהסתלקות 
15משה אינה באמת סילוקו. הגמרא אומרת שמשה לא 

כָּאן  אַף  וּמְשַׁמֵּשׁ,  עוֹמדֵ  לְהַלּןָ  ״מַה  ומוסיפה:  מת, 
עוֹמדֵ וּמְשַׁמֵּשׁ״. 

 

עוד יותר, האריז״ל מגלה שמשה ממשיך להיות נוכח 
בכל  התורה  את  ומוסרים  הנושאים  החכמים  בתוך 
משה  שנשמת  מבאר  אף  דבש  היערות  16הדורות. 

״מקור  שהוא  מפני  דור,  כל  חכמי  בנשמות  דבוקה 
החכמה והמדע והתבונה בתורה״. והוא מוסיף שמשה 
תמשיך  ידו  שעל  כדי  לשמה,  תורה  ללומדי  נקשר 

התורה להשפיע על ישראל. 

מכאן מובן מדוע הקב״ה מסדר את ירושת יהושע עוד 
רב  בהחלפת  רק  מדובר  אין  משה.  הסתלקות  לפני 
בתלמידו. להפך, הקב״ה קובע מאותו רגע את הדגם 
של כל מסירת התורה העתידית: יהושע ינהיג וילמד, 
בעוד משה נשאר עמו, לא עוד בצורה הגלויה שאפיינה 
אלא  הראשונות,  המדרגות  ותשע  ארבעים  את 

בפנימיות, דרך נשמתו ותורתו. 

יהושע נעשה אפוא החוליה הראשונה במהלך שילווה 
אבל  בגופו,  מסתלק  משה  ישראל.  חכמי  כל  את 
השפעתו מתפשטת דרכם. שער החמישים שהוא משיג 

12 פרשת וילך, אות ב.

13 משלי, פרק י.

14 פסוק ג.

15 סוטה יג ע״ב.

16 חלק א, דרוש ח.
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לעם  מיד  להימסר  יכול  אינו  לחייו  האחרון  ביום 
חדשה,  דרך  מעתה  פותחת  מסירתו  בשלמותו. 

הדרגתית, לאורך הדורות. 

כעת אפשר לחזור אל שתי הקללות שנשארו נסתרות. 
הבחינות  שתי  מושג,  אינו  החמישים  ששער  זמן  כל 
הללו נשארות גם הן מכוסות. אבל ככל שתורת משה 
ממשיכה להתגלות דרך חכמי הדורות, משהו מאותו 
לדחות  ומאפשר  לעולם,  בהדרגה  נכנס  חמישים  שער 
לכן  האחרונות.  הקללות  שתי  את  להפוך  ולבסוף 
תלוי  השלם  תיקונן  הגאולה:  סוד  את  כולל  עומקן 

בגילוי אותה תורה עליונה. 

הסתלקות משה אינה מסמנת אפוא את סוף מסירתו. 
היא מסמנת את סיום גילוי ארבעים ותשעת השערים 
מסירה  חדש:  מהלך  של  תחילתו  ואת  הראשונים 
הדרגתית של שער החמישים. מה שמשה לא יכול היה 
להביא מיד מבית אולפנא אל ישראל ילווה מעתה את 
כל ההיסטוריה של התורה, עד הזמן שבו מה שהיה 

נסתר יוכל סוף סוף להתגלות בשלמות. 

אדם  מאוד.  יסודי  הזה  המהלך  מכל  היוצא  המוסר 
יכול לפעמים להרגיש שהוא הגיע לגבול ההבנה שלו, 
שהוא עומד מול תורה הסגורה בפניו. אבל סיפורו של 
באמת  נעצר  אמיתי  לימוד  שאין  אותנו  מלמד  משה 
במקום שבו ההבנה שלנו נעצרת. כל דור מקבל את 
לימודו  ידי  על  מכין  בעת  ובה  לגלות,  שביכולתו  מה 

את הגילוי הבא. 

דווקא הדבקות שלנו בתורה היא שמשנה את העולם 
קושי  רק  לפעמים  רואים  אנו  שבו  במקום  בהדרגה. 
וקללה, יכולה להיות מוסתרת ברכה שאיננו מסוגלים 
מה  מול  להתייאש  אינו  תפקידנו  לכן  לראות.  עדיין 
בשמחה  ללמוד  להמשיך  אלא  חשוך,  שנשאר 
ובמסירות. כל גילוי נוסף של תורה מסיר עוד מעט מן 
לאותה  אותנו  ומקרב  המציאות,  את  המכסה  המסך 
הגאולה,  את  ילווה  השלם  שגילויה  עליונה  תורה 

במהרה בימינו אמן. 

שבת שלום.  
יהודה משה שרביט 
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