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לכאורה, יש מקום להבין שאם בני ישראל לא היו חוטאים בעגל מעולם לא היה יום הכיפורים בא לעולם. יום הכיפורים  
 נולד בעקבות חטא העגל. 

אולם, נראה שיש קושי בהבנה זו. וכי הקב"ה לא היה נותן לבני ישראל יום כפרה וסליחה? וכי יום הכיפורים יסודו רק 
 בחטא?

ביר את הדברים באופן הבא: יש מחלוקת בין ר' יהושע לר' אליעזר מתי נברא העולם. ר' אליעזר סובר אלא, נראה שיש להס
 יא, ע"א(. -שנברא העולם בתשרי. ר' יהושע סובר שנברא העולם בניסן )עיין מס' ראש השנה י, ע"ב

ז, ע"א( בד' פרקים בשנה לפי ר' יהושע יש מקום לשאול מה מקום לראש השנה? הרי מובא במשנה במסכת ראש השנה )ט
העולם נידון. בראש השנה כל באי עולם עוברים לפני הקב"ה כבני מרון. לפי ר' אליעזר מובן מדוע נידון האדם בראש השנה 

א' תשרי. הרי ביום זה אדם הראשון נברא. אבל, לפי ר' יהושע לא מובן מדוע דנים את האדם בא' תשרי? מה מיוחד ביום  –
 זה?

זו אינה חדשה, אלא הראשונים כבר נתחבטו ודנו בשאלה זו. נפנה לעיון בדברי הר"ן )מסכת ראש השנה ג,  כמובן, ששאלה
 ע"א(:

אבל לר' יהושע דאמר דבניסן נברא העולם אכתי הדרא קושיין לדוכתה למה נדון בראש השנה יותר מבשאר 
בזמן שהוקבע לכפרה ולסליחה  ימים? ונראה לי שרצה המקום לזכות את ישראל בדינם ורצה לדון את ישראל

שלפני שנתרצה הקב"ה ביום הכיפורים הוקבע יום סליחה לדורות. לפיכך, גזר השם שיהא אדם נידון בראש 
השנה שצדיקים גמורים נכתבים ונחתמים לאלתר לחיים ובינונים הרי גזר דין שלהם אינו נחתם אלא עד יום 

תורה זמן כדי שבו יפשפשו מעשיהם וישובו אל השם.  הכיפורים שהוא יום סליחה וכפרה, הרי נתנה להם
ואפשר עוד שמראש השנה ועד יום הכיפורים התחיל השם להתרצות למשה וביום הכיפורים נתרצה לו לגמרי. 

 לפיכך, רצה הקב"ה לדון בריותיו בזמן שהקובע לכפרה וסליחה. 
רה וסליחה שבאה לבני ישראל לאחר חטא העגל. אם כן, לפי ר' יהושע ימי ראש השנה ויום הכיפורים קשורים עם הכפ

נראה להוסיף ולומר שביום הכיפורים חודשה הברית בין בני ישראל עם הקב"ה. כל שנה ושנה אנחנו חוזרים ומחדשים את 
 הברית שלנו עם הקב"ה. 

הוא ביחס שלו  הקב"ה דן את בני ישראל בראש השנה אם הם עומדים בברית שלהם עם הקב"ה. והדין של כל יחיד ויחיד
אל הברית של הקב"ה עם בני ישראל. איך הוא משתתף ופועל לאור הברית? האם הוא אכן, מקיים את הברית ופועל על 

 פיה? 
בני ישראל כרתו ברית להיות עמו של הקב"ה, להיות "ממלכת כהנים וגוי קדוש". על כך אנחנו נידונים בכל שנה ושנה. אם 

ל לא היו חוטאים בוודאי בכל שנה ושנה היה לנו ראש השנה ויום הכיפורים, אלא הם לא היו כן, יש לומר שגם אם בני ישרא
 חלים בא' תשרי וי' תשרי, הם היו חלים בחג השבועות, או בי"ז בתמוז כשירד משה מהר סיני ונתן לנו את הלוחות. 

 התאריך שונה בעקבות הפרת הברית וחידוש הברית ביום הכיפורים. 
דש לנו עוד טעם מדוע עושים מעשי גיור. הדרכי משה )אורח חיים תרו, ג( כתב שיש כאלו שאומרים שהטעם על פי זה יחו

 שטובלים בערב יום הכיפורים, כיון שנכרי שמתגייר טובל לפני הגיור, ונכרי שמתגייר הוא נחשב כקטן שנולד דמי.  
יך הגיור שעברו בני ישראל קודם מתן תורה. קודם מבואר בגמרא במסכת כריתות )ט, ע"א( שנכרי המתגייר עובר את תהל

מתן תורה בני ישראל נימולו, טבלו והביאו קרבן. כיון שביום הכיפורים אנחנו מחדשים את הברית שלנו עם הקב"ה, אז 
 ראוי שנטבול במקוה כפי שעשינו קודם מתן תורה, קודם הברית שכרתנו במעמד הר סיני. 

ראל ובין הקב"ה. אין כריתת ברית בין יחיד לקב"ה. גם הנכרי שמתגייר בזמן הזה אינו כריתת הברית נעשתה בין כלל יש
יכול לכרות ברית בפני עצמו, והוא צריך להצטרף לכריתת ברית של בני ישראל עם הקב"ה. משמעות הגיור היא הצטרפות 

והסכמת כלל ישראל לגיורו. לכריתת ברית של בני ישראל עם הקב"ה. הנכרי שמתגייר צריך לקבל את הסכמת הקב"ה 
 הבית דין עומד במקום הקב"ה ובמקום בני ישראל ומקבל את גיורו. 

כיון שכריתת הברית היא של כלל ישראל, לכן כל יהודי ויהודי צריך להתחבר לעם ישראל. אין עבודת ה' כיחיד, אלא דווקא 
 כציבור. לכן, גם הכפרה ביום הכיפורים היא כפרה כללית. 

וד זה, אציין לחידוש מעניין של הגרי"ד סולובייצ'יק זצ"ל. כתוב במשנה במס' יומא )פה, ע"ב(: "עבירות שבין בנוגע ליס
אדם למקום יום הכיפורים מכפר. עבירות שבין אדם לחבירו אין יום הכיפורים מכפר עד שירצה את חברו. את זו דרש 

קום יום הכיפורים מכפר, עבירות שבין אדם לחבירו אין יום ראב"ע 'מכל חטאותיכם לפני ה' תטהרו'. עבירות שבין אדם למ
 הכיפורים מכפר עד שירצה את חברו". 

צריך להבין מדוע צריך גזירת הכתוב ללמד שאין יום הכיפורים מכפר עד שירצה את חברו? הרי יש משנה במסכת בבא 
'ועתה השב אשת וגו' ". הרי למדנו מפסוק זה קמא )צב, ע"א(: "אע"פ שהוא נותן לו אינו נמחל לו עד שיבקש ממנו שנאמר 

 שכל שחטא לחברו, חייב לבקש ממנו מחילה, ובלי שיבקש ממנו מחילה לא נמחל לו. 
הגרי"ד חידש ששונה דינו של ראב"ע מהדין הכללי של בקשת מחילה במשנה במסכת בבא קמא. דינו של ראב"ע נאמר 

כפר עד שירצה את חברו. כלומר, בכל השנה כולה מספיק שחברו מוחל לו. לעניין כפרת יום הכיפורים. אין יום הכיפורים מ
 לפני יום הכיפורים צריך לרצות את חברו. לפייסו בדברים עד שישיב את לבו לכמות שהיה קודם שחטא לו. 

הטעם לכך הוא משום שכפרת יום הכיפורים באה בתורת כפרת הציבור. אין היחיד מתכפר אלא דרך הציבור, שהרי שעיר 
המשתלח הוא קרבן ציבור. אם כן, בכדי לצרף ולאחד את הציבור יחד צריך שלא תהיה שום מחיצה וחציצה המבדילה בין 

 אנשי הציבור. 
נהיה שליחי הקב"ה ונגשים את מטרת בני ישראל להיות "ה  עם בני ישראל, תת ברית של הקבנתחבר לכרישכולנו נאחל ל

ברצוני להודות ליצחק זיטר על הסיוע בהוצאת העלון, וכן לכל הרבנים ובחורים שהסכימו לכתוב ממלכת כהנים וגוי קדוש. 
  לעלון.
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להלכה ולא שיהיה עברו עלינו ימי הסליחות, ולכן אני כותב מאמר זה עכשיו, 

. בתוך פיוטי הסליחות ישנם פיוטים שעוררו פולמוס גדול, ביניהם למעשה
"מכניסי רחמים הכניסו רחמינו", "מלאכי רחמים משרתי עליון חלו נא פני 
אל במיטב הגיון", "מידת הרחמים עלינו התגלגלי ולפני קונך תפילתנו הפילי" 

ישתדלו בעבורנו לפני וכדו'. מען פיוטים אלו הם אל המלאכים, בתפילה ש
הקב"ה. האם ראוי לאמר פיוטים אלו? ראשית נציג את הגמרות העוסקות 

 בנושא הפנייה למלאכים:
 ירושלמי )ברכות פ"ה ה"א(: .1

 לו באת אם פטרון, לו יש ודם בשר דידיה: משמיה אמר יודן רבי
 של פתחו על לו ועמד בא אלא פתאום, אצלו נכנס אינו צרה עת

 על עומד פלוני איש אומר והוא ביתו לבן או לעבדו וקורא פטרונו
 אם כן, אינו ה"הקב אבל מניחו. ושמא מכניסו שמא חצירך פתח
 לי אלא לגבריאל ולא למיכאל לא יצווח לא צרה, אדם על באת
  ימלט.' ה בשם יקרא אשר כל ד"הה מיד לו עונה ואני יצווח

 ברכות ס: .2
 עליון משרתי קדושים מכובדים התכבדו אומר הכסא לבית הנכנס

 ואבא רצוני ואעשה שאכנס עד ממני הרפו ישראל לאלהי כבוד תנו
 ואזלי. ליה שבקי הכי, דלמא אינש לימא לא אביי: אמר אליכם.

 המתינו סמכוני סמכוני עזרוני עזרוני שמרוני שמרוני לימא: אלא
  אדם בני של דרכן שכן ואצא שאכנס עד לי המתינו לי

 שבת יב. .3
 השרת מלאכי אין ארמי בלשון צרכיו השואל כל יוחנן רבי אמר

 ארמי. בלשון מכירין השרת מלאכי שאין לו נזקקין
 סנהדרין מד: .4

 את מאמצין הכל שיהו רחמים אדם יבקש לעולם אמר יוחנן רבי
 השרת מלאכי שיסייעוהו)רש"י:  מלמעלה צרים לו יהו ואל כחו

 (רחמים לבקש
הירושלמי אוסר פנייה אל המלאכים,  –לכאורה נראה שגמרות חלוקות הן 

בעוד הבבלי מתיר והרי קיימא לן כבבלי. אלא שהרמב"ן בדרשת תורת ה' 
תמימה מביא ירושלמי זה, כשמגדיר את סוגי הע"ז. ועוד שהרמב"ם כתב 

 בהלכות ע"ז )פ"ב ה"א(:
עיקר הצווי בעבודת כוכבים שלא לעבוד אחד מכל הברואים לא מלאך 

ין הזה צוה ואמר השמרו לכם פן יפתה לבבכם, כלומר ובענ ...ולא גלגל 
 שלא תטעו בהרהור הלב לעבוד אלו להיות סרסור ביניכם ובין הבורא. 

 
ותירץ בשני  144בשיעור של ר' אשר וייס על הנושא הביא את מקורות 

 אופנים:
שיסייעוהו  מהקב"הר' יוחנן בסנהדרין אומר שיבקש רחמים  .1

ם. ובאופן דומה ראיתי במהר"ל מלאכי השרת לבקש ממנו רחמי
)נתיבות עולם נתיב העבודה פי"ב( שיתפלל לקב"ה שלא יהיו 

 המלאכים צרים לו.
אחד מכל הברואים, וזוהי כוונת  לעבוד דברי הרמב"ם הם שלא .2

הירושלמי שהביא הרמב"ן. אם מתפללים אל המלאך, ומייחס לו 
ש הרי זו עבודה האסורה. אך מותר לבקש מהמלאך שיבק –כח 

עבורו אצל הקב"ה. וכי מה זה שונה מאדם המבקש מת"ח 
 להתפלל עליו שמותר, והרי ודאי אסור לעבוד אותו?

אך נראה לדחות את תירוצו השני. ראשית, מלשון הרמב"ם בהקדמה לפרק 
, אליו בהם להגיע אמצעים אותם עושין חלק בעיקר האמונה החמישי: "ואין

" כלומר אסור .שזולתו מה כל ניחווי המחשבות יכוונו יתעלה כלפיו אלא
"ויניחו כל מה שזולתו". ולגבי  –וברור הוא מהסיפא  ,לעשותם אמצעים אליו

יכולת הבחירה ובין השאר גם יכולת  שונה מלאך מת"ח! לת"ח –הוכחתו 
התפילה לקב"ה, ולכן ניתן לבקש ממנו. אך המלאך עושה מה שנגזר עליו, 
ואינו בעל בחירה כלל, וכל בקשה ממנו הריהי כבקשה לעשות מה שלא נגזר 
עליו. ועוד שכתב המבי"ט )בספרו בית אלהים שער התפילה פי"ב( 

חות, אך בצדיקים לא יטעו שבמלאכים אפשר לטעות אחריהם שיש להם כו
אחריהם, "כיון שהם אנשים מורכבים בד' יסודות כמותם" וכן "מוכנים 
להיותם נלכדים בפגעי העולם וקורותיו". ומעל הכל הרמב"ן כתב להדיא 
לאחר שמהביא הירושלמי: "ולפי זה אנו ... במיכאל שרא רבא ובמכניסי 

קוטע, אך ברורה הכוונה הנוסח מ -רחמים. וכן נראה דעת הרב בספר המדע" 
להתנגד לאמירת מכניסי רחמים, ולהדיא כתב הרשב"ץ במגן אבות )פ"ד( 
בפירוש "אבל הרמב"ן ז"ל בדרשת תורת ה' תמימה כתב שאין אנו עושין יפה 

 בזה .. ואני מודה לו בזה".
לכן נראה, לפחות ע"פ ראשונים הללו, שאסור לבקש מהמלאכים. ומה יעשו 

 עם הגמרות בבבלי?
ראינו כי גם ברש"י ניתן לבאר שהתפילה היא לקב"ה  – הגמ' בסנהדרין

שיסייעוהו המלאכים. אך בכל מקרה המאירי ביאר גמרא זו בצורה שונה: 
, וישתדל ברוב אוהבים"ולעולם יבקש אדם רחמים שיהו הכל מאמצין כוחו 

 שאין לך אוהב שאין לו מקום", ולא דיבר כלל על מלאכים.
ר תמה בעין יעקב על כך: "כיון שהוזהרנו שלא להכניס שום כב – הגמ' בשבת

אמצעי בתפלתנו יש להפלא על מה שאסרו תפלה בלשון ארמי מטעם שאין 
מלאכי השרת נזקקין לו?!" ולכן ביאר ש"רחמנא ליצלן מלחשוב שצריך 
המתפלל לבקש מלפני מלאכי השרת שיכניסו תפלתו לפנים", אלא שזהו 

י, היינו שמתפלל לה' על דרך ההרגל כמצוות משל שכוונתם בלשון ארמ

אנשים מלומדה, ואזי אין מלאכי השרת משגיחים בתפילתו. דברים אלו 
דומים הם לדברי המאירי: )ברכות יג.( "לא נאמר שיחיד לא יתפלל ארמית 
לעכב, אלא שהדבר הדור לו בכך, שכל שהוא מתפלל בלשון לעזות אינו בעיניו 

כל הכוונות מצויות בו". הכלבו )הל' ק"ש סי' י'( אלא כדיבור בעלמא ואין 
הרחיק עוד יותר בפירושו על דרך המשל, וביאר שכוונתם שלא להתפלל 
בלשון ארמי, לפי שהיא לשון שאינה שגורה בפי האדם, ומתבלבל בה, וקשה 

 מכירין השרת מלאכי שאין לכוון כך, ובכך מאבד את מעלת התפילה. "ואמרו
 הם כי הטובות המעלות נמשכו מהם אשר הטובות חותהכ ל"ר ארמית בלשון

 באותו מורגלין הנפש כחות שאין לפי בזה ... והזהירהשרת מלאכי נקראים
 ."הלשון זרות מפני בתפלתם לכוין יכולין ואין הלשון

בגרסאות מדוייקות של הרמב"ם גרס "שמרוני והמתינו לי"  – הגמ' בברכות
. ולגרסא 2אלא בקשה שימתינו בעלמא, ואזי אין זו בקשת רחמים 1בלבד

ביאר שאין זה בדרך תפילה  3במלחמת מצווה לר' מאיר המעילי –שבידינו 
ובקשה אלא מצווה עליהם לעזרו, כדכתיב "כי מלאכיו יצווה לך לשמרך בכל 
דרכיך". ואומר כן בכניסתו לבית הכסא, שאינו מתכוון להתעכב במקום 

כנס ואצא" ולכן חייבים הם להישאר הטינופת ויפרשו ממנו, אלא "כדי שא
 4ולשמרו.

בנוסף לאמור, ראשונים נוספים אסרו. המאירי כותב )סנהדרין לח:( "ששלל 
מענינם כל הדברים הבלתי טבעיים... ואף לשומם אמצעיים בינו ובין הבורא 
כלל והוא שאמרו הימנותא בידן דאפילו בפרוונקא לא קבילנא ליה... שאין 

ולסרסורין לפני הקב"ה אלא נקרא והוא יענה  5סי רחמיםאנו צריכים למכני
בכל קראנו אליו". וכן בארחות חיים  )הל' ק"ש אות י"ט( הביא הירושלמי 
הנ"ל וכתב: "ומביאור מאמר זה יסתר דעת האומר שלא נאסרה תחנה 
למלאכים שיהיו מליצין ומפייסין בעדו לשם יתברך, שהרי הוא אומר שאין 

שיעשה האדם מה שמנהג לעשות למלך ב"ו לעבדיו ולבני  החפץ והרצון לפניו
  6ביתו".

הקרבן נתנאל )ר"ה פ"א אות ג'(,  –ואף באחרונים היו שפקפקו על מנהג זה 
, החת"ס )בשו"ת או"ח סי' קס"ו(, ר' משה פיינשטיין )אג"מ 7המהר"ל לעיל

 או"ח ח"ה סמ"ג אות ו'(.
צוא שלשה דרכים אף לדעת האוסרים לבקש מהמלאכים כלל, ניתן למ

 להקל:
 8פירוש מעניין אחר לפיוט נמצא בפירוש התפילות לר"י בר יקר .א

)ח"א, עמ' ע"ג(. שם מבאר שמכניסי רחמים "כנגד חסידי הדור 
אנו אומרים שירבו תחנונים ותפלות לפני המקום להגן על דורן 
שהם חייבים על זה", כלומר הפנייה היא ל"מזרח" ולא למלאכים. 

 מצווה לר' מאיר המעילי לעיל.וכן במלחמת 

בשו"ת מהר"י ברונא )סי' רע"ה( מפרש שהפנייה למלאכים היא  .ב
 שמדבר, ועבדות שפלות דרך אלא אופן של גינוני מלכות, ש"אינו

 המלך אל לקרב בדבר בוש והוא, למלך לדבר ליועציו המלך בפני
כלל". כלומר בקשתו היא מהמלך שעומד  אמצעי דרך זה ואין

בפניו, אך משפלותו אינו פונה ישירות, מעין )להבדיל( פנייה בגוף 
 שלישי אל רב.

ניתן לשנות את הפיוט לצורה מותרת, כמו שהגיהו המהר"ל, הכתב  .ג
( ,ומהר"ם בנעט )ע"פ 404והקבלה )פירוש לסידור עיון תפילה עמ' 

 שו"ת יהודה יעלה, או"ח סי' כ"א(.
 

שבולי הלקט )סדר ראש השנה סי'  –למען הגילוי הנאות אלו דעות המתירים 
רפ"ב(, שכתב שכן דעת ר' אביגדור כהן צדק ותניא רבתי. וכן שו"ת יהודה 

 יעלה )שם(, הרש"ש על סנהדרין שם, ר' יעקב עמדין )או"ח סי' ג( ועוד.
, אמנם זהו מנהג קדום וכך נהגו אבותינו מזה מאות בשניםלסיכום: 

. אך אחרי שראינו כי הרמב"ם, הרמב"ן, המאירי, וקשה לערער אחריהם
התשב"ץ והארחות חיים אסרו זאת, ואפילו אם יש כאן ספק הכי קטן של 
אביזרייהו דע"ז, על כל אדם לעיין ולדקדק כאשר בא לומר פיוטים אלו. 

 ובעז"ה שיתקבלו תפילותינו.

                                                      
 ראה מהדורת הרב קפאח להל' תפילה פ"ז ה"ה. 1
 וראה פירושו הפילוסופי של הרב רבינוביץ ע"פ מורה הנבוכים. 2
רבו של רבינו מנוח, חלק זה מובא אף בסוף ספר המאורות שלו  3

 לברכות.
היה מי שרצה לומר שאף בפיוטים דנן אנו מצווים על המלאכים לעשות  4

"השתדלו והרבו  –שליחותם, אך אין נראה כן מלשון הפיוטים הללו 
פני אל", "נא כל מידה נכונה", "תורה הקדושה התחנני  נאתחינה", "חלו 

בבקשה" ובכלל מהאווירה הכללית של תחנונים שמשתמעת מלשונות 
 ציווי. הפיוטים, ולא של

 שימו לב ללשון "מכניסי רחמים". 5
ר' אהרן הכהן  –הדבר עולה בקנה אחד עם ההשערה שהוא הכלבו  6

 מלוניל.
 אם כי בסוף דבריו לימד זכות על האומרים. 7
 רבו של הרמב"ן 8

 מכניסי רחמים הכניסו רחמינו?
 )ה'( נטינובסקיאבי קלמ

 הלכהעיוני 



 

 

 

 

 

 

 

 

עִירִים  נֵי ש ְׁ  ש ְׁ

רִים ם בּוֹחַּ כָּּ רְׁ  אֶת דַּּ

ין כִּ רְׁ הַּ ואר לְׁ וָּ  אִם צַּ

כִין הָּ ה לְׁ עוּדָּ  אוֹ סְׁ

ש   קֵּ בַּ  אִם אֶמֶת לְׁ

ש   קֵּ עַּ יוֹן מְׁ  אוֹ דִמְׁ

ם  ם עוֹלָּ נוּ עַּ בּוֹנְׁ  יִתְׁ

ם לָּ סְׁ רוּ מִכִּ זְׁ יַּחְׁ   וְׁ

 

פסגתו של יום הכיפורים היא ללא ספק שעת מחילת העוונות. בשעה 

שהיה המקדש קיים היתה המחילה מתרחשת בשעה שהיו דוחים את 

השעיר מן הצוק והיה נעשה איברים איברים בטרם הגיע לחציו. 

תלתה על פתחו של באותה שעה עצמה היתה הלשון של זהורית שנ

 היכל מלבינה וכל ישראל יודעים שתשובתם נתקבלה.  

השאלה המתבקשת מאליה היא, מה טיבה של כפרה זו. הכיצד דרדורו 

של שעיר עזים מפסגת העזאזל מכפרת על עוונותיו של עם שלם. 

בשורות הבאות נשתדל לענות על שאלה זו ודרכה ללמוד על 

ל להגות בהן ביום הקדוש המחשבות הראויות לכל אדם מישרא

 ביותר בשנה.  

שני השעירים השווים זה לזה במראה בקומה ובדמים מבטאים, ככל 

הקרבנות, את בני האדם הסומכים את ידיהם עליהם. ורומזים לשתי 

הדרכים בהן בוחרים בני האדם. הבחירה נתונה ביד בני האדם, אם 

אושרם בחיי  להקדיש את חייהם לעבודת ה', או לחילופין לחפש את

 העולם הזה באכילה, שתיה ושאר תענוגי בני אדם.  

השעיר המוקדש לה' הוא כנגד אלו המקדישים את חייהם לעבודתו 

של הקב"ה ושם ה' נקרא עליהם. השעיר השני המשולח למדבר דומה 

לאנשים המבקשים למַצוֹת את ה'חופשיות' המדומה המצויה בחיי 

רא השעיר ה'חי' אינו נדחה מן ההפקר. ואכן על פי פשוטו של מק

הצוק כלל ועיקר. הוא זוכה לחיי חופש ודרור שהרי הוא משולח 

ל'מדבר'. ה'מדבר' בלשון התורה והמשנה משמש פעמים רבות ככינוי 

לאזור מרעה לא מיושב ]כך משה רועה את צאן יתרו 'אחר המדבר', 

עה כך גם האחים משליכים את יוסף לבור 'אשר במדבר' באזורי המר

 וכך  במקומות נוספים[. וכך אכן כתב רשב"ם בפירושו לפרשתנו:

לפי פשוטו לשלח אותו חי אל  -שלח אותו לעזאזל המדברה ל

רי מצורע ושלח את והעזים אשר במדבר, כמו שמצינו בציפ

הצפור החיה על פני השדה, לטהרו מטומאתו. אף כאן לטהר 

רעה את ישראל מעונותם משלחו אל המדבר והוא מקום מ

הבהמות, כדכת' וינהג את הצאן אחר המדבר. ובתלמוד 

 בייתות: ,מדבריות

על ראש השעיר המשתלח מתוודה הכהן את עוונותיהם של ישראל 

זדונות ושגגות כאחד. בוידויו זה הכהן תולה את חטאי העם ברצון 

להשתלח מתחת יד ה'. אותו רצון קמאי לעשות מה שהלב רוצה ללא 

. מדמים הם החוטאים בנפשם כי במעשיהם הם מחויבות ובלי הגבלה

יוצאים לחופשי מעבדות ה' והרי הם דומים לאותו שעיר 'חי' היוצא 

 לדרכו במדבר בלווית ה'איש העתי'. 

כך נראית תחילת דרכו של החוטא. פעמים רבות חייו בעולם הזה 

נראים טובים יותר ואולי גם מהנים יותר. התורה שבעל פה משלימה 

ומלמדת כי למרות שהשעיר מדמה בנפשו כי הוא יוצא  את התמונה

למסע תענוגות סופו יהיה רע ומר. הוא עתיד להגיע לפסגת הר 

העזאזל נוף מדהים יגלה לנגד עיניו ומשם הוא עתיד ליפול אל מותו 

האכזרי. אל חצי ההר לא יזכה אותו שעיר להגיע עד שיתרסק. ממנו 

תו בידו. המוות וריסוק ילמד כל חוטא שאין אדם מת וחצי תאוו

 האיברים עתידים להשיג את אלו שהלכו אחרי שרירות ליבם. 

באותה שעה שישראל יתנו אל ליבם מה שאירע לשעיר המשתלח, 

יבינו לאחריתם ויעזבו את דרך פשעם, תלבין לשון של זהורית 

התלויה על פתח ההיכל.  כפרת השעיר המשתלח תלויה איפה בהשמה 

עתיד לאלו שחושבים כי בידם לעשות ככל העולה אל הלב מה צופן ה

על רוחם. ישובו החוטאים ויעניקו משמעות נצחית לחייהם בעבודת ה' 

 בהליכה בדרכיו ובקיום מצוותיו וכך יזכו להיחתם לחיים ולא למוות.

'עזאזל' הן  -דומה שביאור זה בא לידי ביטוי בשמו של אותו צוק 

 בדרך הפשט והן בדרך הרמז. 

 –עֵז פשט ניתן להציע כי השם 'עזאזל' מורכב משתי מילים 'בדרך ה

'. המילה הראשונה עברית והשניה ארמית. המקום אליו הולך אָזַל

 ה'עֵז' העַז הוא אותו צוק ממנו הוא עתיד ליפול. 

בדרכי הרמז נמצא כי המילה עזאזל מופיעה בראשי תיבות שלש 

הלת בפסוק פעמים בלבד בכל המקרא' כשאחת מהן היא בספר קו

 מפורסם:

אֵה גַּם  יוֹם רָעָה רְּ טוֹב וּבְּ יוֹם טוֹבָה הֱיֵה בְּ ת לְּ ה ז  ת א  בְּ שָה עָ ה ז  עֻמַּ

אוּמָה  צָא הָאָדָם אַחֲרָיו מְּ לֹא יִמְּ ת ש  רַּ ל דִבְּ  הָאֱלֹהִים עַּ

 ופירושו של רש"י שם מכוון לדברינו:

ביום שיש בידך לעשות טובה היה בעושי  - טובה היה בטובביום 

 הטובה:

כשתבוא הרעה על הרשעים אתה תהיה מן  - וביום רעה ראה

הרואים שנאמר )ישעיה סו( ויצאו וראו בפגרי האנשים וגו' ולא 

 תהיה מן הנראים והיו דראון לכל בשר:

הטובה ושכר פעולתה לעמת הרעה ושכר  - גם את זה לעמת זה

 פעולתה:

 להרהר אחריו של הקב"ה: - צא האדם אחריו מאומהאשר לא ימ

משחרבה עירנו ושמם בית מקדשנו אין לנו לא שעיר ולא לשון של 

זהורית לא כהן מתוודה ולא איש עתי. לא נותר לנו אלא לקיים את 

כפרת היום בשפתינו המשלמות פרים ושעירים. ניתן גם לשוות 

המקדש ולהתפלל בדמיוננו את סדר העבודה כפי שהיה נעשה בבית 

שנשוב ונזכה לקיים את סדר העבודה בירושלים כימי עולם וכשנים 

 קדמוניות. 

  

 דרשה ליום הכיפורים/  העזאזל לכפרת ישראל  מפיסגת
 הרב אהרן פרידמן שליט"א

 פשטו של רמז



 

 

 

 
 הקדמה 

 
הרמב"ם בשמונה פרקים )פרק ד'( כותב שאין לאדם להגביל עצמו 

 מעבר לאיסורי התורה: 
והקימה בלילה, כמו הצום, ... מה שעשו החסידים בקצת הזמנים"

ושבזה יתקרב ...והנחת אכילת הבשר ושתיית היין, והרחקת הנשים
והם לא האדם לה'; כאלו ה' שונא את הגוף, ורוצה להמיתו ולאבדו. 

, ושבהן תושג פחיתות מפחיתויות רעותידעו שאלו הפעולות 
  ."הנפש

 
 אלא כותב הרמב"ם שעלינו ללכת בדרך התורה, האמצעית:

 
, כמו שהעיד עליה יודעה: לימה, המשלמת אותנוהתורה השוזאת "

כוונה לא זכרה דבר מזה. ואמנם  -"תורת ה' תמימה... מחכימת פתי" 
 "., הולך בדרך האמצעיתשיהיה האדם טבעי

 
אמנם גם בדברי הרמב"ם אני חושב שישנו כיוון להציע אופציה 

 לפרישות ויסורים כלשהם. זאת על בסיס עינויי יום כיפור.
 

 יום כיפור  עינויי
 

"מצוות עשה אחרת יש ביום הכיפורים, והיא לשבות בו מאכילה ושתיה, 
אי זה הוא עינוי  -שנאמר 'תענו את נפשתיכם'. מפי השמועה למדו 

שהוא לנפש, זה הצום... וכן למדנו מפי השמועה שאסור לרחוץ בו או 
 לסוך בו או לנעול את הסנדל או לבעול" )רמב"ם, הלכות שביתת העשור

 ד(.-א', ג
 

במבט ראשון עינוי יום כיפור דומה מאוד לכל שאר התעניות ובמיוחד 
תשעה באב שכן בשניהם אנו מצווים להתענות בחמישה דברים. אם כן, 
יום כיפור דומה במהותו לתעניות בהם אנו עצבים ומבקשים סליחה 

 ומחילה על חטאינו.
ם שאין יום מקור להסבר כזה אנו יכולים למצוא בראשונים האומרי

 הכיפורים נחשב יו"ט:
"ביום הכיפורים אין מזכירים בו יום טוב, שאין יום טוב ביום צום" 

 .)מסכת סופרים יט, ד(
 

אולם אנו מוצאים הבנות אחרות במקורות מהם נראה שיום הכיפורים 
שונה משאר התעניות, כך למשל עולה מתוך חובת האכילה בתשעה 

 : תשריב
נפשתיכם בתשעה לחדש בערב'; וכי בתשעה "כתיב 'ועניתם את 

כל האוכל ושותה  -מתענין?! והלא בעשרה מתענין! אלא לומר לך 
, בתשיעי, מעלה עליו הכתוב כאילו מתענה תשיעי ועשירי" )ברכות ח

 (.ע"ב
 

מדוע? הרי  -יש חובה לאכול לפני ושלא יהיה לנו קשה בתענית עצמה 
 בתענית אנו רוצים לעבור קושי וסבל!.

 
 
 
 
 

 
 
 
 

ייתכן להבין שיום כיפור על אף דמיונו לתענית שונה במהותו ובמטרתו. 
להתעלות בעוד שבתעניות אנו רוצים לסבול, ביום כיפור אנו שואפים 

 מה הכוונה?בקדושה. 
 

 סגפנות של אמונה 
 

הלכה ואמונה. אדם  -נראה ששני הכיוונים האלו משקפים שתי בחינות 
השומר על התורה במובנה ההלכתי גרידא רואה פה מכלול של תענית 
ותפילות. אולם אדם המביט בעין בוחנת של אמונה רואה פה את 
העומק, את החוויה המחברת בין התענית והתפילות כאמצעי 

בטעם של כל המרכיבים וליצור  להתקרבות לה'. על איש כזה להעמיק
את הקשר האימננטי הטמון במרכיבים השונים של היום, אחר שמגיעים 
לרמה כזו הרי שהוא ירגיש שעומד ממש לפני ה'. אדם העומד לפני ה', 

 לא ירצה לאכול. 
 

פעם אחת אולם גם אם אדם לא מגיע לרמה כזו של אמונה, ייתכן ש
, ביום כיפור הוא יצליח להגיע לכך באמצעות עשייה אינטנסיבית בשנה

 שכן אחרי המעשים של האדם יגררו הלבבות. 
 

ממילא אני חושב שיהיה ניתן להשליך את אותו הרעיון לגבי הסיגוף 
והפרישות עמם פתחנו. הסיגוף והפרישות יהיו מוצדקים כאשר הם 

נראה להסביר בדברי בנו נובעים לחלוטין מתוך קדושה טהורה וזכה. כך 
 ר' אברהם: -של הרמב"ם

"..והשלישי דרכו המיוחדת בכך שהתבונן בכל מה שהתבונן...וממעט 
 בכל מה שמתיש את הזיקה )בינו לה'( ולכן נמנע מאכילה ושתיה וכו'". 

 
רק ביום כיפור אנו מוכנים ללכת בכיוון ההפוך, שהעינוי ההלכתי יביא 

שמחה חיים  של ה עלינו לנסות לחיות לקדושה, אבל במשך השנה כול
 לפרישות מאהבה.המביאים 

 
 הלכה למעשה 

 
אני חושב שיש מפה השלכה מעשית לכל אלו המעוניינים לקנות את 
התורה ב'מיעוט שינה'. לא מדובר פה בסעיף בשולחן ערוך  המחייב 

סימון  מטרה אליה אמור האדם אדם להמנע משינה, אלא יש פה 
ולא שח"ו יביא על עצמו לדחיית  ללמידת התורה להגיע מתוך רצון

 התורה בשל הקושי שבה. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

שנינו בגמרא )יומא פ, ע"ב( שאדם שאוכל ביום הכיפורים אכילה 

 גסה עד שקץ בה, פטור, אבל אסור. 

 

 

ויש להקשות הלא בתחילת האכילה לא נעשתה אכילתו אכילה 

גסה אלא עד שמילא את כריסו בדבר מאכל לרוב. אם כן, מדוע 

שלא נחייבו על תחילת האכילה, אפילו אם בסופה קצה נפשו. 

 ייך לפטור האוכל אכילה גסה ביום הכיפורים?כיצד, ש

 קשה זה טוב?
 '(אשר טרגין )ה

 

 נקודה למחשבה

 שאלה שבועית
 ראש הישיבה, הרב בן ציון אלגאזי שליט"א

 


