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חידת המספר שמונה: מדוע חנוכה וברית מילה

שונים מכל המצוות?

בעולמה המסודר של המחשבה היהודית, שום פרט אינו מקרי, ובמיוחד לא מספרים.

המספר שבע, המסמל את מחזוריות הטבע והקדושה שבתוכה—שבת, שבעת ימי סוכות

ופסח—מהווה אבן יסוד במבנה הזמן היהודי. על רקע זה, שתי מצוות מרכזיות בולטות

בחריגותן: חג החנוכה הנמשך שמונה ימים, וברית המילה הנערכת ביום השמיני. סטייה זו



מהדפוס השביעי אינה שרירותית; היא מהווה חידה תיאולוגית עמוקה המזמינה אותנו

לפענח את סודו של מימד קיום הנמצא מעל הטבע.

השאלה עצמה מהדהדת מדפי הגמרא, שם שאלו תלמידיו של רבי שמעון בר יוחאי: מדוע

נבחר דווקא היום השמיני למצוות המילה, המצווה הראשונה החורטת בגופו של יהודי את

בריתו עם הבורא? הרי התורה עצמה מפגינה חיבה יתרה למספר שבע, כפי שנאמר: "כל

השביעין חביבין". תשובתו הראשונית של רשב"י הייתה מעשית: "כדי שלא יהיו אביו ואמו

עצבים וכולם שמחים". אך מעבר לתשובה זו, המבטיחה את שלמות שמחת המצווה,

מסתתר רובד עמוק יותר.

המפתח לפענוח החידה טמון בהבנת המשמעות הסמלית של המספר שמונה עצמו. עליו

לבטא רעיון כה מהותי, עד שהוא מצדיק חריגה מהסדר הטבעי המקודש כדי לבסס קשר

ייחודי בין האדם לבוראו.

מעבר למחזוריות הטבע: כוחו של המספר שמונה

מול המספר שבע

כדי לפענח את סודם של חנוכה וברית המילה, עלינו להבין את השפה הסמלית של

המספרים ביהדות, שאינם ערכים כמותיים בלבד אלא נושאים מטען רעיוני עמוק. ההבחנה

המהותית בין המספר שבע למספר שמונה היא המפתח להבנת המסר כולו: ההבדל בין

עולם הטבע, הסגור והמחזורי, לבין מציאות על-טבעית של חיבור והתעלות.

ית(, שערכה המספרי הוא שמונה, מציעה מפתח ויזואלי ומתמטי רב עוצמה. האות ח' )חֵ

ן(, שערכה המספרי של כל יִ על פי האר"י ז"ל והבית יוסף, היא בנויה משתי אותיות ז' )זַ

אחת מהן הוא שבע, המחוברות ביניהן ב"גג" עליון. מבנה זה אינו מקרי; הוא מקודד חזותית

את תפיסת המספר שמונה ככוח המאחד שני "שבעים" נפרדים. הוא מסמל את הגשר

המחבר שתי מערכות שלמות של טבע, ויוצר מציאות אחת, מאוחדת ונעלה, הגדולה מסך

חלקיה.

לאחר שהנחנו את היסוד הרעיוני של המספר שמונה כמספר של איחוד וחיבור, נוכל לבחון

כיצד עיקרון זה בא לידי ביטוי באופן עקבי ומרתק במגוון הלכות ומועדים ביהדות.



השמונה כסמל לאיחוד: משבועות ועד שמחת תורה

כוחו של רעיון סמלי במחשבת ישראל נמדד ביישומו העקבי והמשמעותי בתחומים מגוונים

של החיים. באמצעות בחינת ארבעה אירועים מכוננים—מתן תורה, שמחת החגים, קדושת

הנישואין וחנוכת המשכן—אנו יכולים לאמת את התזה שהמספר שמונה הוא הצופן

המובהק לאיחוד בין האלוהי לאנושי.

מתן תורה )שבועות(: התורה ניתנה לעם ישראל לאחר ספירת שבעה שבועות, כלומר,1. 

בשבוע השמיני. יום זה, חג השבועות, מתואר בפי חז"ל כ"יום חתונתו" של הקדוש ברוך

הוא עם כנסת ישראל. זהו יום של איחוד מוחלט, היום שבו נכרתה הברית הנצחית בין

הבורא לעמו.

שמחת תורה: במהלך שבעת ימי חג הסוכות, הוקרבו בבית המקדש שבעים פרים כנגד2. 

שבעים אומות העולם. ביום השמיני, שמיני עצרת ושמחת תורה, הקב"ה מבקש מעם

ישראל בקשה שונה לחלוטין: "עשו לי פר אחד, כדי שאהנה מכם". המעבר הדרמטי

מהשבעים האוניברסליים לאחד הייחודי ממחיש בעוצמה את מהותו של היום השמיני

כרגע של קשר אינטימי ובלעדי בין ה' לעמו, לאחר שהסתיימו המחויבויות כלפי העולם

כולו.

איש ואישה )טהרת המשפחה(: במסגרת הלכות טהרת המשפחה, לאחר שבעה ימים3. 

של פרידה, איש ואישה שבים ומתאחדים ביום השמיני. חז"ל מלמדים שבאותו רגע של

איחוד מחודש, "שכינה שרויה ביניהם". היום השמיני הוא אפוא היום המאפשר את

האיחוד הקדוש שמביא את השכינה לעולם.

חנוכת המשכן: השראת השכינה במשכן, המהלך שסימל את האיחוד המוחלט בין4. 

הקדוש ברוך הוא לעם ישראל במדבר, התרחשה ביום השמיני לחנוכת המשכן. יום זה

היה שיאו של תהליך ההכנה, והוא ביטא את החיבור העליון בין שמיים וארץ.

כעת, לאחר שביססנו דפוס עקבי המציג את המספר שמונה כסמל מובהק לאיחוד, נוכל

לשוב לשאלות המקוריות וליישם הבנה זו על חג החנוכה ועל מצוות ברית המילה.

חנוכה: ההודאה כביטוי עליון של חיבור ואיחוד

לאור ההבנה שהמספר שמונה מסמל איחוד, משמעותם של שמונת ימי החנוכה מתגלה

במלוא עומקה. החג אינו רק ציון של נס היסטורי, אלא תרגול רוחני מרוכז שמטרתו להביא



את האדם לצורה הגבוהה ביותר של חיבור עם הבורא. המפתח להשגת איחוד זה טמון

בעבודת החג המרכזית: הודאה והלל.

הטענה המרכזית היא שפעולת ההודאה היא הביטוי העילאי ביותר של איחוד. כאשר אדם

מודה לבורא, הוא מכיר בכך שכל מה שיש לו – כוחו, חכמתו והצלחתו – מגיע ממקור אחד

ויחיד. בהכרה זו, הוא מבטל את תחושת הנפרדות ואת אשליית "כוחי ועוצם ידי". ביטול זה

של ה"אני" הנפרד יוצר דבקות וחיבור אדיר בין האדם לבורא, איחוד שאין נעלה ממנו.

הבנה זו סוללת את הדרך לפענוח החלק האחרון והעמוק ביותר בפאזל: משמעותה של

ברית המילה ביום השמיני.

ברית מילה: חתונה בין התינוק לבורא עולם

מצוות ברית המילה, המתקיימת ביום השמיני, היא אולי הדוגמה העוצמתית והאינטימית

ביותר לרעיון האיחוד. היא אינה טקס פולחני גרידא, אלא אירוע המכונן קשר נצחי, מעין

"חתונה" בין התינוק הרך לבין בורא עולם, המבססת קשר של אהבה ושמחה לכל החיים.

ביום השמיני, התינוק נכנס בברית עם הקדוש ברוך הוא. התורה עצמה רומזת לאופי

המיוחד של ברית זו בביטוי "חתן דמים למולות", המלמד כי התינוק נחשב כחתן הנישא

לבוראו. זו הסיבה שהברית מתקיימת דווקא ביום השמיני – היום המסמל חתונה ואיחוד

על-טבעי. ביום זה, התינוק והבורא מתאחדים בברית נצחית.

כלשון רש"י, מהות ההודאה היא: "על שאנו מודים לך, על שנתת בליבנו להיות מודים

לך ודבקים בך."

ניסוחו של רש"י חושף אמת עמוקה: אנו מודים לקב"ה על עצם היכולת שהוא נטע

בנו להודות לו. ההודאה אינה רק פעולה אנושית המופנית כלפי מעלה; היא מתנה

אלוהית המאפשרת את החיבור מלכתחילה. הבנה זו הופכת את אמירת התודה

מפעולה פשוטה של הכרת טובה למצב הוויה—התמזגות שלמה עם הרצון האלוהי,

שבה הגבול בין נותן למקבל מיטשטש והופך ל"דבקות" טהורה ומאוחדת.

“



חשיבותה של הסעודה הנערכת לאחר הברית מדגישה את אופיו של קשר זה. ברית יכולה

להיות גם הסכם קר של "שמור לי ואשמור לך", אך הסעודה החגיגית מעידה כי אין זו ברית

של כורח, אלא ברית של אהבה ושמחה. היא מבטאת את האושר העצום שבחיבור לבורא

עולם.

מנהג עתיק זה משמש כהוכחה החותכת לעיקרון שניסח רש"י במסכת שבת.

אם כן, הן חנוכה והן ברית המילה, דרך המספר שמונה, מלמדות אותנו שיעור רב עוצמה

על האפשרות להגיע לקשר עם הקדוש ברוך הוא החורג מגבולות הטבע – קשר של איחוד,

אהבה ושמחה.

סיכום: לחיות את החיבור דרך ההודאה

המסע בעקבות המספר שמונה חושף עיקרון יסוד במחשבה היהודית: בעוד המספר שבע

מייצג את השלמות והמחזוריות של עולם הטבע, המספר שמונה מסמל מדרגה גבוהה יותר

ח" )תהילים נ', ה'(. בַ י זָ לֵ י עֲ יתִ רִ י בְ תֵ רְ י, כֹּ ידָ סִ י חֲ פוּ לִ סְ "אִ

ח" )על זבח(. בהקשר של ברית זו, ה"זבח" אינו בַ י זָ לֵ מונח המפתח כאן הוא "עֲ

קורבן קודר, אלא הסעודה החגיגית והשמחה עצמה. הפסוק קורא אפוא לאסוף את

אלו החותמים את בריתם עם ה' לא רק בטקס, אלא במשתה המכריז קבל עם ועדה

על אהבתם ושמחתם בקשר זה.

“

רש"י )שבת ק"ל ע"א( מלמד כי מצווה שקיבלו אותה ישראל בשמחה, כמו ברית

מילה, עדיין עושים אותה בשמחה. העובדה שעם ישראל, לאורך אלפי שנים, ממשיך

לחגוג את ברית המילה בסעודות מפוארות, מוכיחה שהקבלה המקורית של המצווה

הייתה נטועה באהבה עמוקה ולא בתחושת חובה בלבד.



– מדרגה של איחוד וחיבור על-טבעי. ראינו כיצד עיקרון זה בא לידי ביטוי באופן עקבי

במתן תורה, בשמחת תורה, באיחוד שבין איש לאשתו ובחנוכת המשכן.

שני המופעים הבולטים ביותר של מספר זה, חנוכה וברית מילה, מסכמים את המסר

בצורה הבהירה ביותר:

חנוכה, בשמונת ימיו, מלמד אותנו כי המפתח ליצירת קשר ודבקות עם הבורא הוא

ההודאה – ההכרה המוחלטת בכך שהכל ממנו, המבטלת את הנפרדות ויוצרת

איחוד.

ברית המילה, ביום השמיני, מכוננת ברית של אהבה ושמחה, כעין חתונה, בין כל

יהודי לבין אביו שבשמיים, קשר הנחגג בסעודה של שמחה.

המסר הסופי הוא מסר מעשי ומעצים: על ידי טיפוח מתמיד של מידת ההודאה, על ידי

השאיפה להודות ולהלל תמיד, כל אדם יכול לחוות בחייו את החיבור העצום והנשגב למלך

מלכי המלכים.

כל טוב ויום טוב לכולם.

הרב יהודה טאוב, קרית אתא, �� ליצירת קשר: 0527139520
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