פרשת צו 

"יודו לה' חסדו"

· באלו מקרים מביאים קרבן תודה?

· האם קרבן תודה הוא חובה או נדבה?

· מה מייחד את קרבן התודה לעומת קרבנות אחרים? מה הטעם לכך?

· לאיזה קרבן דומה קרבן התודה? (ובמה הם שונים?)

א. כיצד מודים לה'? 

אחד הקרבנות המתוארים בפרשת צו הוא קרבן התודה:
אִם עַל תּוֹדָה יַקְרִיבֶנּוּ, וְהִקְרִיב עַל זֶבַח הַתּוֹדָה חַלּוֹת מַצּוֹת בְּלוּלֹת בַּשֶּׁמֶן וּרְקִיקֵי מַצּוֹת מְשֻׁחִים בַּשָּׁמֶן וְסֹלֶת מֻרְבֶּכֶת חַלֹּת בְּלוּלֹת בַּשָּׁמֶן: עַל חַלֹּת לֶחֶם חָמֵץ יַקְרִיב קָרְבָּנוֹ עַל זֶבַח תּוֹדַת שְׁלָמָיו: וְהִקְרִיב מִמֶּנּוּ אֶחָד מִכָּל קָרְבָּן תְּרוּמָה לַה' לַכֹּהֵן הַזֹּרֵק אֶת דַּם הַשְּׁלָמִים לוֹ יִהְיֶה: וּבְשַׂר זֶבַח תּוֹדַת שְׁלָמָיו בְּיוֹם קָרְבָּנוֹ יֵאָכֵל לֹא יַנִּיחַ מִמֶּנּוּ עַד בֹּקֶר.
ויקרא ז', יב-טו 

"ארבעה צריכים להודות"
קרבן התודה, מוקרב כהודיה לה' על הצלה
. 

על פי רש"י
, התודה ניתנת על ארבעה
 סוגים של הצלה שכולם מוזכרים במזמור ק"ז בתהילים:  

אם על תודה יקריבנו" – אם על דבר הודאה על נס שנעשה לו, כגון: יורדי הים והולכי מדבריות וחבושי בית האסורים וחולה שנתרפא שהם צריכין להודות שכתוב בהן (תהלים ק"ז): "יודו לה' חסדו ונפלאותיו לבני אדם ויזבחו זבחי תודה". 

 נעיין במזמור זה שמתאר את ההודיה לה': 

הֹדוּ לַה' כִּי טוֹב כִּי לְעוֹלָם חַסְדּוֹ.

תועי המדבר

יֹאמְרוּ גְּאוּלֵי ה' אֲשֶׁר גְּאָלָם מִיַּד צָר: וּמֵאֲרָצוֹת קִבְּצָם מִמִּזְרָח וּמִמַּעֲרָב מִצָּפוֹן וּמִיָּם: תָּעוּ בַמִּדְבָּר בִּישִׁימוֹן דָּרֶךְ עִיר מוֹשָׁב לֹא מָצָאוּ: רְעֵבִים גַּם צְמֵאִים נַפְשָׁם בָּהֶם תִּתְעַטָּף: וַיִּצְעֲקוּ אֶל ה' בַּצַּר לָהֶם מִמְּצוּקוֹתֵיהֶם יַצִּילֵם... יוֹדוּ לַה' חַסְדּוֹ וְנִפְלְאוֹתָיו לִבְנֵי אָדָם.

פסוקים א-ח

חבושי בית האסורים

כִּי הִשְׂבִּיעַ נֶפֶשׁ שֹׁקֵקָה וְנֶפֶשׁ רְעֵבָה מִלֵּא טוֹב: יֹשְׁבֵי חֹשֶׁךְ וְצַלְמָוֶת אֲסִירֵי עֳנִי וּבַרְזֶל...  וַיִּזְעֲקוּ אֶל ה' בַּצַּר לָהֶם מִמְּצֻקוֹתֵיהֶם יוֹשִׁיעֵם...  יוֹדוּ לַה' חַסְדּוֹ וְנִפְלְאוֹתָיו לִבְנֵי אָדָם.
פסוקים ט-טו

חולים

כִּי שִׁבַּר דַּלְתוֹת נְחֹשֶׁת וּבְרִיחֵי בַרְזֶל גִּדֵּעַ: אֱוִלִים מִדֶּרֶךְ פִּשְׁעָם וּמֵעֲוֹנֹתֵיהֶם יִתְעַנּוּ: כָּל אֹכֶל תְּתַעֵב נַפְשָׁם וַיַּגִּיעוּ עַד שַׁעֲרֵי מָוֶת: וַיִּזְעֲקוּ אֶל ה' בַּצַּר לָהֶם מִמְּצֻקוֹתֵיהֶם יוֹשִׁיעֵם: יִשְׁלַח דְּבָרוֹ וְיִרְפָּאֵם וִימַלֵּט מִשְּׁחִיתוֹתָם: יוֹדוּ לַה' חַסְדּוֹ וְנִפְלְאוֹתָיו לִבְנֵי אָדָם.
פסוקים טז-כא

יורדי הים

וְיִזְבְּחוּ זִבְחֵי תוֹדָה וִיסַפְּרוּ מַעֲשָׂיו בְּרִנָּה: יוֹרְדֵי הַיָּם בָּאֳנִיּוֹת עֹשֵׂי מְלָאכָה בְּמַיִם רַבִּים... וַיֹּאמֶר וַיַּעֲמֵד רוּחַ סְעָרָה וַתְּרוֹמֵם גַּלָּיו: יַעֲלוּ שָׁמַיִם יֵרְדוּ תְהוֹמוֹת נַפְשָׁם בְּרָעָה תִתְמוֹגָג... וַיִּצְעֲקוּ אֶל ה' בַּצַּר לָהֶם וּמִמְּצוּקֹתֵיהֶם יוֹצִיאֵם... יוֹדוּ לַה' חַסְדּוֹ וְנִפְלְאוֹתָיו לִבְנֵי אָדָם. וִירֹמְמוּהוּ בִּקְהַל עָם וּבְמוֹשַׁב זְקֵנִים יְהַלְלוּהוּ... 
פסוקים כב-לב

... מִי חָכָם וְיִשְׁמָר אֵלֶּה וְיִתְבּוֹנְנוּ חַסְדֵי ה'.
שם, פסוק מג

ההצלה ממצוקה מביאה להודיה

המזמור מתאר אנשים הנמצאים במצבי מצוקה שונים, ובצר להם הם זועקים אל ה' והוא מושיעם. בעקבות התשועה הנפלאה הם מודים לה': "יודו לה' חסדו ונפלאותיו לבני אדם" (פסוק זה חוזר בפרק ארבע פעמים, בסיום כל הצלה והצלה [פסוקים ח, טו, כא וְ-לא]). בנוסף לכך, המזמור פותח ב"הודו לה' כי טוב כי לעולם חסדו", ומסיים ב"ויתבוננו חסדי ה'". אם כן, המזמור מתאר את תחושת התלות של בני האדם בה', ואת הצורך להודות לה' שבאה בעקבותיה. 

חיוב בברכת "הגומל"

לארבעה סוגי ניצולים אלו תיקנו חז"ל חובה להודות ברבים ולברך ברכת "הגומל":

אמר רב יהודה אמר רב: ארבעה צריכין להודות – יורדי הים, הולכי מדברות, ומי שהיה חולה ונתרפא, ומי שהיה חבוש בבית האסורים ויצא.

יורדי הים מנלן? דכתיב: "יורדי הים באניות..." ואומר: "יודו לה' חסדו ונפלאותיו לבני אדם" (פסוקים כג-לא); הולכי מדברות מנלן? דכתיב: "תעו במדבר בישימון דרך... יודו לה' חסדו" (ד-ח); מי שחלה ונתרפא - דכתיב: "ישלח דברו וירפאם... יודו לה' חסדו" (כ-כא); מי שהיה חבוש בבית האסורין מנלן? דכתיב: "יושבי חשך וצלמות ... יודו לה' חסדו" (י-טו).

מאי מברך? אמר רב יהודה: "ברוך גומל חסדים טובים". אביי אמר: וצריך לאודויי קמי עשרה, דכתיב: "וירוממוהו בקהל עם..." (פסוק לב).

ברכות נד, ב
הודיה בציבור – פרסום הנס

ברכת "הגומל" הנאמרת בציבור, כדעת אביי, היא שבח ה' ברבים. מהו פשר הצורך ברבים? 
ברכת "הגומל" איננה תפילה אישית הנאמרת במניין. החובה להודות בפני ציבור מטרתה לשתף את הציבור כולו בנס האישי שאירע לאדם הפרטי (והיא כוללת באופן טבעי את סיפור פרטי הנס לכולם), מכיוון שעל ידי פרסום הנס ברבים מתגדל שם ה'. כתוצאה מפרסום הנס ההודיה לה' כבר איננה רק הודיה פרטית, אלא כל הציבור מודה לה' ומשבח אותו
.

קרבן תודה

כיצד יודה האדם לה'?

המזמור מתאר כמה אפשרויות או שלבים בהודאה:

הכרת הטוב

השלב הראשון של ההודיה הוא עצם הכרת הטוב. האדם מכיר בכך שה' הוא זה שהשביע את נפשו, והוא זה שפיתח את אסוריו:

"יודו לה' חסדו... כי השביע נפש שוקקה...".

פסוקים ח-ט

"יודו לה' חסדו... כי שיבר דלתות נחושת...".

פסוקים טו-טז

זהו השלב הבסיסי, הראשוני, שבלעדיו לא יכולה לבוא הודיה אמיתית.

אמירת תודה

השלב הבא הוא להביע תודה זו במילים, בברכה, בתפילה – "יודו לה' חסדו"
.

הודיה מעשית – קרבן וסיפור

בהמשך, מוסיף המזמור שלב נוסף:

 "יודו לה' חסדו... ויזבחו זבחי תודה ויספרו מעשיו ברינה".
פסוקים כא-כב

כאן כבר מתוארת הודיה מעשית – האדם זובח לה' ומקריב קרבן תודה, ובנוסף לכך הוא מספר את מעשי ה'.

פרסום שבח ה' בציבור

בסיום תיאור ארבע ההצלות מתוארת ההודיה בציבור שעליה דיברנו לעיל:

 "יודו לה' חסדו... וירוממהו בקהל עם ובמושב זקנים יהללוהו".
פסוקים לא-לב

הקרבן – הודיה על ידי נתינה

מהו הצורך להקריב קרבן תודה? מדוע אין להסתפק בנתינת השבח לה' בדיבור ובפרסום הנס?

יש דרכים רבות להביע הודיה; דרך מקובלת מאוד היא אמירת "תודה" בדברי שבח הלל והודיה, אך לפעמים האדם מרגיש צורך בהודיה שמעבר למילים – הוא מרגיש צורך לתת משהו משלו למי שנתן לו כל כך הרבה. 

קרבנות בראשית – קרבנות תודה

הרצון לתת לה' כהודיה הוא העומד בבסיסם של הקרבנות:

קין והבל מודים לה' על היבול, ובאופן טבעי הם מבטאים את הודאתם בנתינה לה' (בראשית ד', ג-ד). גם נח, ביציאתו מן התיבה, בונה מזבח ומקריב קרבן לה' (שם ח', כ). 
המדרש מסביר את סיבת ההקרבה: 

...ישב נח ודרש בלבו ואמר: הקב"ה הצילני ממי המבול והוציאני מן המסגר הזה ואיני חייב להקריב לפניו קרבן ועולות? מה עשה נח לקח מן הבהמה הטהורה... ובנה את המזבח הראשון שהקריבו עליו קין והבל, והקריב ארבעה עולות, שנאמר: "ויבן נח מזבח לה'"...

פרקי דרבי אליעזר, פרק כ"ג

הקרבנות הראשונים שהוקרבו בעולם לא הוקרבו מתוך חיוב או מתוך רצון לכפרה, אלא מתוך רגש של הודיה על הטוב שה' גמל עם האדם. בעקבות רגש זה האדם רוצה לתת משהו משלו לה'.

אם כן, קרבן התודה הוא הקרבן "הוותיק" ביותר, ובעל המשמעות המקורית ביותר של הקרבן.

רשות או חובה? 

האם קרבן התודה הוא קרבן חובה או קרבן נדבה? האם אדם שהיה חולה או ניצל מצרה אחרת חייב להביא קרבן תודה, או שהניצול מחליט מעצמו לנדב קרבן תודה, כדי לבטא את ההודיה לה' שהוא מרגיש? 
קרבן תודה כנדבה

לכאורה, תודה הבאה מרצונו של האדם מעידה על הודיה הרבה יותר עמוקה מאשר תודה המוטלת כחובה. אדם שאינו מחויב להביא קרבן, ועושה זאת ביוזמתו, ניכר שקרבנו בא בעקבות הרגשה כנה של הודיה לה' על הטוב אשר גמל איתו. כך גם ניתן להבין מדברי רש"י – שקרבן תודה בא כנדבה ולא כחובה
:

"אם על תודה יקריבנו" – אם על דבר הודאה על נס שנעשה לו, כגון יורדי הים והולכי מדברות וחבושי בית האסורים וחולה שנתרפא שהם צריכין להודות, שכתוב בהן "יודו לה' חסדו ונפלאותיו לבני אדם, "ויזבחו זבחי תודה". אם על אחת מאלה נדר שלמים הללו – שלמי תודה הן.

רש"י ויקרא ז', יב
לפי רש"י, רשות ביד האדם האם לנדור להביא קרבן תודה, או לא
. אך יש לסייג זאת ולומר כי בניגוד לשאר קרבנות נדבה, נדבה זו מותנית באירוע של הצלה ממוות שקדם לה, ויתכן שאיננה יכולה לבוא כנדבה סתמית.

קרבן תודה כחובה
אולם, הגמרא קובעת שארבעה אלה "צריכין להודות", בין בדיבור ובין בקרבן
, ומשמע שקרבן תודה הוא חובה ואינו נדבה
.
מדוע קבעה התורה זאת כחובה ולא השאירה זאת לנדבת רוחו של האדם? 

ייתכן שעל ידי החובה להקריב קרבן תודה התורה רוצה לחנך את האדם להודות לה', מכיוון שלא כל אדם מגיע להכרה זאת באופן פשוט וטבעי. החיוב להודות מחנך את האדם לשים לב לדברים שעליהם הוא צריך להודות לה'.

העיקר – הרגשת ההודיה לה'

אם כן, נראה שעיקרו של קרבן התודה הוא קרבן נדבה: האדם מרגיש בעצמו הודיה לה', ומחליט לבטא הודיה זו על ידי הבאת קרבן. בהמשך, חייבו חכמים להודות לה' בברכה על הצלה ממקרים מסוימים, ויתכן שהחיוב איננו מסתכם רק בברכת "הגומל" אלא הוא כולל גם חיוב בקרבן תודה
. אולם, גם אם נאמר כך, עדיין עיקרו של החיוב הוא להרגיש את ההודיה לה', ומתוך כך להביא את קרבן התודה
: חכמים רצו לחנך את האדם להרגיש הודיה לה', ולכן קבעו זאת כחיוב, אך הם לא ביטלו את העיקר – החובה להרגיש הודיה לה', ומתוך כך לנדב קרבן.

ב. קרבן תודה כקרבן שלמים 
פרטי ההלכות מבטאים רעיון

כל סוג של קרבן מבטא רעיון מסוים ורגש מסוים של המקריב. כמו כן פרטי ההלכות שונים מקרבן לקרבן, בהתאם לרעיון המיוחד שכל קרבן אמור לבטא. 

נתמקד בקרבן התודה, ובפרטי ההלכה המייחדים אותו.

מאפייני קרבן שלמים

בפרק "איזהו מקומן" (זבחים פרק ה) עורכת המשנה השוואה בין "קודשי קודשים" ופרטי דיניהם ובין "קודשים קלים" ופרטי דיניהם. קרבן התודה מוגדר בפרק זה כ"קודשים קלים" (שם, משנה ז). להלן טבלה המסכמת את פרטי הדינים המובאים שם:
	
	קדשי קדשים
	קדשים קלים

	מקום השחיטה
	צפון המזבח
	בכל העזרה

	מי אוכל
	הבעלים לעולם אינם אוכלים
	המזבח, הכהנים ובעל הקרבן

	מקום האכילה
	בעזרה
	בכל ירושלים

	זמן האכילה
	ביום ההקרבה ובלילה שאחריו
	יום ההקרבה, הלילה שאחריו, 
והיום למחרת


המאפיין הבולט ביותר של קרבן השלמים הוא שהקרבן אינו מוקרב כולו על המזבח ולא רק הכהנים שותפים באכילתו, אלא יש שלושה שותפים באכילתו: המזבח, הכהן ובעל הקרבן. ומבחינה זו, אנו רואים שקרבן התודה הוא סוג של קרבן שלמים – שדינו כקודשים קלים וגם הבעלים שותפים באכילתו.
קרבן התודה הוא שלמים

מדוע קרבן התודה הוא קרבן שלמים? לכאורה היינו מצפים שאדם שנעשה לו נס והוא רוצה להודות לה', יביא קרבן שכולו עולה לה' ושאין לו הנאה אישית ממנו
.
כדי לענות על כך, ננסה להעמיק מעט בהבנת קרבן השלמים.
מהי משמעותו של השם "שלמים"?

שלמים מלשון תשלומים

לדעת רשב"ם, הכוונה היא לתשלומים: 
...לשון שלמים שמשמע לשון "נדר וצריך לשלם את נדריו" שהוא לשון תשלומים... 
רשב"ם ויקרא ג', א
כלומר, קרבן השלמים מיוחד בהיותו תשלום על נדר, ולא חובה.

שלמים מלשון שלום

רש"י, בפירושו לאותו פסוק, מפרש אחרת:

"שלמים" – שמטילים שלום בעולם. דבר אחר: שלמים שיש בהם שלום למזבח ולכהנים ולבעלים.
רש"י פירש "שלמים" מלשון "שלום", כלומר קרבן זה מיוחד בכך שכולם שותפים בו, ובכך הוא מבטא שלום בין כולם.

עולה וחטאת מבטאות יראה וריחוק

אדם המביא קרבן שלמים נמצא בעמדה ובתחושה אחרת לגמרי מן המקריב קרבן עולה או חטאת: המקריב קרבן עולה או חטאת עומד מול ה' בהכנעה. בדרך כלל הוא מביא את קרבנו מתוך חובה
, לפעמים בעקבות חטא, ובנוסף לכך כל הקרבן מוקרב לה' (או שמעט ממנו ניתן לכהן) והמביא אינו רשאי לאכול ממנו. כלומר, המקריב נמצא בתחושה של קטנות האדם מול ה', והוא מרגיש עד כמה גדול המרחק בינו לה'. זהו, אפוא, קרבן הבא מתוך יראה וריחוק.
שלמים מבטא אהבה וקרבה

לעומת זאת, המקריב קרבן שלמים נמצא בעמדה נפשית אחרת לגמרי. הרשב"ם פירש "שלמים" מלשון "תשלומים", ולפי כיוון זה מהותו של קרבן השלמים היא תשלום על נדר, כלומר: קרבן השלמים ביסודו איננו קרבן חובה אלא קרבן נדבה
 – האדם עצמו החליט לנדב קרבן לכבוד ה'. נדבה זו באה מתוך רצונו של האדם לתת לה', כביטוי לאהבתו כלפי ה'. זהו, אפוא, קרבן הבא מאהבה.

אהבה הדדית זו באה לידי ביטוי גם באכילה המשותפת, כפי שפירש רש"י, וכפי שמתאר הרד"צ הופמן:

...קרבן זה הוא סעודה משותפת למזבח, לכהנים ולבעלים. הסעודה הזאת נקראת "סעודת שלום" – זבח שלמים. היא מתארת את ההרמוניה בין המקריב ובין ה' ועבדיו.

האכילה המשותפת, כביכול, של האדם עם בוראו, מובילה לקשר מיוחד ומסמלת אהבה בין האדם לבוראו
.

כעת ניתן להבין מדוע קרבן התודה הוא דווקא קרבן שלמים. קרבן התודה מובא כאשר האדם מרגיש שה' מיטיב איתו. הוא חש שה' אוהב אותו, ורוצה אף הוא לתת לה' ולבטא בכך את אהבתו לה'. לכן, קרבן שלמים הוא הקרבן המתאים ביותר לבטא את תחושת האהבה.

ג. לחם התודה 
... וְהִקְרִיב עַל זֶבַח הַתּוֹדָה חַלּוֹת מַצּוֹת בְּלוּלֹת בַּשֶּׁמֶן וּרְקִיקֵי מַצּוֹת מְשֻׁחִים בַּשָּׁמֶן וְסֹלֶת מֻרְבֶּכֶת חַלֹּת בְּלוּלֹת בַּשָּׁמֶן.
ויקרא ז', יב

הלחם – תוספת מיוחדת לקרבן התודה

בקרבן התודה אנו מוצאים דין מיוחד של הבאת לחם ביחד עם הקרבן
. לחם זה דינו שונה בתכלית מהמנחות המתווספת לקרבנות השונים. 

על המקריב להביא ארבעה סוגי לחמים:

א.
חלות מצות בלולות בשמן.

ב.
רקיקי מצות משוחים בשמן.

ג.
סולת מורבכת חלות בלולות בשמן.

ד.
חלות לחם חמץ.

כמות הלחם גדולה מאד

מכל סוג עליו להביא עשרה לחמים, כך שבסך הכול היו ארבעים לחמים. הלחמים נעשו מעשרים עישרון סולת, ולוג שמן
.

עישרון הוא עשירית איפה, כלומר כ‑2.5 ליטר, ועשרים עישרון הם, אפוא, כחמישים ליטר, כלומר כמות הלחם המובא עם קרבן התודה הייתה גדולה מאוד
.

מדוע דווקא בקרבן התודה יש להביא כמות גדולה כל כך של לחם? ננסה להבין זאת בהמשך, ובינתיים נעסוק בנקודה אחרת.

ד. לחם חמץ

פרט נוסף המייחד את קרבן התודה הוא הבאת לחם חמץ. 

איסור הקרבת חמץ

בפרשת המנחות שבפרשת ויקרא נצטווינו שלא להקריב מנחות של חמץ:

כָּל הַמִּנְחָה אֲשֶׁר תַּקְרִיבוּ לַה' לֹא תֵעָשֶׂה חָמֵץ, כִּי כָל שְׂאֹר וְכָל דְּבַשׁ לֹא תַקְטִירוּ מִמֶּנּוּ אִשֶּׁה לַה': קָרְבַּן רֵאשִׁית תַּקְרִיבוּ אֹתָם לַה' וְאֶל הַמִּזְבֵּחַ לֹא יַעֲלוּ לְרֵיחַ נִיחֹחַ.
ויקרא ב', יא-יב
איסור זה חוזר גם בפרשת צו: 

...הַנּוֹתֶרֶת מִמֶּנָּה יֹאכְלוּ אַהֲרֹן וּבָנָיו מַצּוֹת תֵּאָכֵל בְּמָקוֹם קָדֹשׁ בַּחֲצַר אֹהֶל מוֹעֵד יֹאכְלוּהָ: לֹא תֵאָפֶה חָמֵץ...

ויקרא ו', ט-י 
אפילו הנותר מן המנחה, הנאכל על ידי הכהנים, צריך להיות מצות ולא חמץ. 

הבאת לחם חמץ עם התודה

והנה, יחד עם קרבן התודה מביאים דווקא לחם חמץ. אמנם, לחם התודה איננו מנחה ואיננו מוקטר על המזבח, כך שאין כאן התנגשות ממש בין שתי ההלכות, ובכל זאת, בדרך כלל התורה מתנגדת להקרבת חמץ, ואילו בקרבן התודה התורה מצווה להביא עמו לחמי חמץ! מדוע?

כדי להבין את ייחודו של קרבן התודה, עלינו להבין מדוע אסרה התורה להקריב חמץ במקדש, ומדוע התורה מדגישה שהמנחות חייבות להיות דווקא מצה.
החמץ ומשמעותו – עושר וגאווה

מהו ייחודו של החמץ, ומהו ייחודה של המצה
?

לחם החמץ הוא לחם משובח, המתקבל בסופו של תהליך הכנת בצק. לכן, החמץ מסמל את העושר ואת ההצלחה, ובהתאם לכך – את הגאווה המתלווה אליהם
. 

המצה ומשמעותה – תהליך וענווה

המצה, לעומת זאת, נוצרת כתוצאה מעצירת תהליך הכנת הבצק באמצעו: עוד לפני שהבצק מגיע להחמצה, שהיא המצב השלם, עוצרים את התהליך. המצה היא לחם לא משובח – לחמו של העני המסתפק במועט. לכן, המצה מבטאת את חוסר השלמות ואת העוני, ובהתאם לכך – את הענווה.

הקרבת מצה – ענווה מול ה'

כאשר האדם מביא קרבן לה', הוא אינו מביא חמץ אלא דווקא מצה. בכך הוא מבטא את חוסר שלמותו לעומת הקב"ה: כאשר האדם עומד לפני ה' הוא אינו יכול להביא חמץ, סמל העושר והגאווה; עליו לעמוד לפני ה' בתחושה של ענווה, בעמדה של "עני כי יעטוף" המבקש מה' על נפשו.

בקרבן תודה – תחושת עושר ושלמות

אם כן, מדוע בכל זאת מביאים חמץ בקרבן התודה?

קרבן התודה, כפי שראינו לעיל, מבטא תחושה שונה מן התחושה של קרבנות העולה והחטאת. הוא מבטא אהבה גדולה בין האדם לה', והודיה על כל הטוב שה' נתן לו. במקרה כזה מביאים גם מצות, המסמלות את הצרה שהאדם היה נתון בה ואת תהליך היציאה מן הצרה, אך מביאים גם לחם חמץ, המבטא את ההודיה על הגאולה: ה' הביא את האדם למצב של רווחה, ויש להכיר בטובה הגדולה הזו. במקרה זה, אם האדם לא יביא חמץ ואם הוא ימשיך להרגיש חוסר שלמות, זו יכולה להיות כפיות טובה. 

כלומר, קרבן התודה מבטא שמחה במצב שלמות מסוים, שה' עזר לאדם להגיע אליו; לכן, בקרבן התודה ראוי להביא לחם חמץ, כדי לסמל את השלמות והטוב שה' השפיע על האדם.

ה. אכילת הקרבן עד הבוקר

וּבְשַׂר זֶבַח תּוֹדַת שְׁלָמָיו בְּיוֹם קָרְבָּנוֹ יֵאָכֵל לֹא יַנִּיחַ מִמֶּנּוּ עַד בֹּקֶר.
ויקרא ז', טו
צמצום זמן האכילה

קרבן התודה הוא קרבן שלמים, שהם קודשים קלים. כל הקדשים הקלים נאכלים ביום הקרבת הקרבן, בלילה שאחריו, וביום שלמחרת; אולם, זמן אכילתו של קרבן התודה הוא רק ביום ההקרבה ובלילה שלאחריו. מדוע מצמצמת התורה את זמן אכילת התודה? שאלה זו מתעצמת לאור העובדה שבקרבן התודה מביאים כמות גדולה מאד של לחם (כפי שציינו לעיל), כך שמקריב קרבן תודה נשאר עם כמות עצומה של אוכל, שצריך לגמרו מהר מאוד.

אכילת הקרבן כסעודת הודיה
מסתבר שדין זה אמור לגרום לכך שהאדם לא יוכל לגמור לבדו את כל האוכל, ולכן יהיה עליו להזמין עוד אנשים לאכול איתו. האכילה המשותפת לו ולחבורתו מצטרפת לַעניין שנוכחנו בו בפרק הראשון – שמצוות הקרבת קרבן תודה הייתה מלווה בהודיה בפה – וכך הופכת אכילת הקרבן וההודיה האישית של בעל הקרבן לסעודת הודיה רבת משתתפים, שבה מספרים את מעשי ה' וחסדיו ומשבחים אותו
. רמז לכך אנו מוצאים בתהילים ק"ז, כב – "ויזבחו זבחי תודה ויספרו מעשיו ברינה", ובכך מתקיים גם הפסוק הבא: "וירוממהו בקהל עם" (שם, כג).

ו. קרבן תודה וקרבן הפסח

דמיון קרבן הפסח לתודה

קרבן התודה כרוך בסעודת הודיה, נאכל עם לחמים, ואסור להותיר ממנו עד בוקר. פרטים אלה דומים לפרטיו של קרבן נוסף – קרבן הפסח
. גם קרבן הפסח הוא קרבן שלמים, גם הוא קרבן הנאכל בחבורה של אנשים כדי לגמור את כל האוכל עד הבוקר, וגם אותו צריך לאכול עם לחם (מצה). 

הפסח – קרבן תודה לאומי

ההסבר לדמיון בין הקרבנות הוא שקרבן הפסח הוא קרבן תודה לאומי: כשם שמקריב התודה עורך סעודת הודיה ומספר את סיפור הצלתו האישית, כך בקרבן הפסח כל העם יושב לסעודת הודיה, שבה מספרים את סיפור ההצלה ממצרים ומשבחים את ה'
. 

ההבדל: חמץ או מצה

אולם, הדמיון הרב שבין שני הקרבנות מדגיש את ההבדל ביניהם: אמנם שני הקרבנות צריכים להיאכל עם "לחם", אך קרבן התודה נאכל עם מצות וגם עם חמץ, ואילו קרבן הפסח נאכל רק עם מצות
, והחמץ אסור באיסור חמור
. לפי דברינו שקרבן הפסח הוא קרבן תודה לאומי, מדוע אין מביאים עמו לחם חמץ, כראוי לקרבן תודה?
הפסח – תחילת תהליך

קרבן הפסח מוקרב ביום י"ד בניסן, ונאכל בלילה שלאחריו. מה קרה בזמן זה במצרים? ביום י"ד בניסן בני ישראל שחטו את הפסח, והִזו
 את הדם על פתחי בתיהם, ובאותו לילה הייתה מכת בכורות; היציאה ממצרים הייתה למחרת בבוקר
. קרבן הפסח, אם כן, איננו זכר לסוף תהליך הגאולה, אלא מסמל שלב מסוים בגאולה, ולכן אין ראוי להביא בו לחם חמץ, אלא רק מצה, כלומר: השמחה איננה שלמה, ועדיין אנו כעניים ומשתוקקים לגאולה השלמה. 

אולם, גם בט"ו בניסן, יום היציאה ממצרים, אסור לאכול חמץ ומצווה לאכול מצה, וגם בכל שבעת ימי החג שאחריו אסור לאכול חמץ. מדוע? 

נראה כי הסיבה לכך היא שהגאולה לא הסתיימה עם יציאת ישראל ממצרים, אלא היא הייתה רק שלב בתהליך הגאולה:

...וְהוֹצֵאתִי אֶתְכֶם מִתַּחַת סִבְלֹת מִצְרַיִם, וְהִצַּלְתִּי אֶתְכֶם מֵעֲבֹדָתָם, וְגָאַלְתִּי אֶתְכֶם בִּזְרוֹעַ נְטוּיָה וּבִשְׁפָטִים גְּדֹלִים:
 
וְלָקַחְתִּי אֶתְכֶם לִי לְעָם וְהָיִיתִי לָכֶם לֵא‑לֹהִים... 

וְהֵבֵאתִי אֶתְכֶם אֶל הָאָרֶץ...

שמות ו', ו-ח
שלושת השלבים הראשונים – "והוצאתי... והצלתי... וגאלתי..." – הם ההצלה והיציאה ממצרים. השלב הבא הוא "ולקחתי...", כלומר הפיכת עם ישראל לעם ה'. זהו מעמד קבלת התורה בהר סיני. השלב הסופי של הגאולה הוא "והבאתי..." – הבאת עם ישראל לארץ ישראל. בפסח לא אוכלים חמץ אלא מצה, מפני שבפסח לא חוגגים את הגאולה השלמה, אלא רק שלב בגאולה
.

מפסח לשבועות – תהליך הגאולה

אם כן – מתי חוגגים את הגאולה השלמה? באיזה חג מודים לה' על הארץ הטובה אשר נתן לנו?

...כִּי תָבֹאוּ אֶל הָאָרֶץ אֲשֶׁר אֲנִי נֹתֵן לָכֶם וּקְצַרְתֶּם אֶת קְצִירָהּ וַהֲבֵאתֶם אֶת עֹמֶר רֵאשִׁית קְצִירְכֶם אֶל הַכֹּהֵן... וּסְפַרְתֶּם לָכֶם מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת מִיּוֹם הֲבִיאֲכֶם אֶת עֹמֶר הַתְּנוּפָה שֶׁבַע שַׁבָּתוֹת תְּמִימֹת תִּהְיֶינָה: עַד מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת הַשְּׁבִיעִת תִּסְפְּרוּ חֲמִשִּׁים יוֹם וְהִקְרַבְתֶּם מִנְחָה חֲדָשָׁה לַה': מִמּוֹשְׁבֹתֵיכֶם תָּבִיאּוּ לֶחֶם תְּנוּפָה שְׁתַּיִם שְׁנֵי עֶשְׂרֹנִים סֹלֶת תִּהְיֶינָה חָמֵץ תֵּאָפֶינָה בִּכּוּרִים לַה'.
ויקרא כ"ג, י-יז 

בפסח רק מתחילה הספירה: פסח הוא תחילת תהליך, וסיומו של התהליך הוא בחג השבועות. מהו עניינו של חג זה?

הודיה על הארץ

בתורה מכונה חג זה בשני שמות נוספים: "חג הקציר" (שמות כ"ג, טז), ו"יום הביכורים" (במדבר כ"ח, כו). חג השבועות חל בזמן שבו התבואה מבשילה ונקצרת, ובחג השבועות מביאים את קרבן שתי הלחם המסמל את ההודיה על תבואת הארץ הטובה. בנוסף לכך, זהו הזמן בו מתחילים להבשיל פירות הארץ, ומשום כך מחג השבועות ואילך מתחילים להביא את הביכורים (משנה ביכורים א', י), שגם הם הודיה לה' על יבול הארץ הטובה:

וְהָיָה כִּי תָבוֹא אֶל הָאָרֶץ אֲשֶׁר ה' אֱ‑לֹוהֵיךָ נֹתֵן לְךָ נַחֲלָה וִירִשְׁתָּהּ וְיָשַׁבְתָּ בָּהּ: וְלָקַחְתָּ מֵרֵאשִׁית כָּל פְּרִי הָאֲדָמָה אֲשֶׁר תָּבִיא מֵאַרְצְךָ אֲשֶׁר ה' אֱ‑לֹוהֵיךָ נֹתֵן לָךְ וְשַׂמְתָּ בַטֶּנֶא וְהָלַכְתָּ אֶל הַמָּקוֹם אֲשֶׁר יִבְחַר ה' אֱ‑לֹוהֵיךָ לְשַׁכֵּן שְׁמוֹ שָׁם...

דברים כ"ו, א-ב
אם כן, חג השבועות הוא חג הביכורים, חג ההודיה על הארץ הטובה. 
שתי הלחם – חמץ

נשים לב לכך שלחמיו של קרבן שתי הלחם המובא בשבועות הם חמץ, ובזה קרבן זה דומה לקרבן תודה, שלחמיו אף הם חמץ. בניגוד לכל שאר הקרבנות שלחמיהם מצות. 
הבאת שתי הלחם היא הודיה לה' על הארץ הטובה אשר נתן לנו ועל התבואה הטובה. לחמי "שתי הלחם" ראויים להיות חמץ מפני שהם הודיה לה' על היבול הטוב, והם מסמלים את סוף תהליך הגאולה – את הארץ הטובה אשר נתן לנו ה'.
שבועות – הודיה על שלמות הגאולה

חג השבועות הוא גם זמן מתן תורתנו
. שני השלבים הסופיים של תהליך הגאולה הם קבלת התורה והכניסה לארץ ישראל. בחג השבועות אנו חוגגים את שניהם יחד: גם את מתן התורה, וגם את ההודיה על הארץ הטובה. דווקא בחג כזה ראוי להביא לחם חמץ, כשם שבקרבן התודה מביאים לחם חמץ, המבטא את השמחה בטוב שה' השפיע עלינו ואת ההודיה על סוף תהליך הגאולה.
ז. סיכום הדינים הייחודיים של קרבן התודה ומשמעותם
	מאפיינים מיוחדים
	משמעותם

	הודיה איננה מסתכמת במילים, אלא מתבטאת בנתינה ממשית (=הקרבה).
	טבע האדם מבראשית ל"העניק" לבורא על חסדו. 
קרבן תודה – הקרבן ה'ותיק' ביותר.

	יש הסבורים שהקרבן הוא קרבן חובה למי שנעשה לו נס.
	התורה מחנכת אותנו על חובתנו להודות. מי שלא אומר תודה, לא שׂם לב לטובות שהוא מקבל.

	חלק מקרבן השלמים נאכל גם ע"י הבעלים, בניגוד לקודשי קודשים.
	כביכול, סעודה משותפת עם הבורא. קרבן של אהבה וקרבה מיוחדת. 

	קרבן תודה מורכב מחמץ ומצה, בניגוד לשאר המנחות ולשאר הקרבנות שמנחותיהם רק מצות.
	בקרבן תודה מבטאים את הכרת הטוב על חסד ה' שהוביל ממציאות של חוסר – "מצה", למציאות של שלמות – "חמץ". לעומת השפע הזה אין מקום לעניות ואין חשש לגאווה.

	בקרבן תודה יש כמות עצומה של לחם וצריך לאוכלו בזמן קצר (יום ולילה).
	דין זה מאלץ את האדם להזמין עוד אנשים, וכך הופכת האכילה לסעודת הודיה.

	קרבן פסח דומה בדברים רבים לקרבן תודה (זמן האכילה; קרבן הנאכל עם לחם).
	גם הפסח הוא קרבן תודה – קרבן תודה לאומי, שבו מספרים ומודים על נס יציאת מצרים.

	הבדלים בין פסח, תודה, ושתי הלחם:

קרבן פסח – מצה; 
קורבן תודה – חמץ ומצה; 
שתי הלחם בשבועות – חמץ.
	קרבן פסח הוא הודיה על אחד משלבי הגאולה, ולכן הוא נאכל עם מצה. בשבועות, מושלם התהליך על ידי קבלת התורה והודיה על הארץ הטובה, ולכן לחמיו הם חמץ.


"ואילו פינו מלא שירה כים ולשוננו רינה כהמון גליו...
אין אנחנו מספיקים להודות!"













�.	כך על פי הבנת רוב המפרשים שהמילה "תודה" היא לשון הודיה. אמנם שיטת הרד"ק (ספר השרשים, שורש ידה) היא ש"תודה" היא לשון וידוי, ושקרבן תודה בא לכפר על חטאים שאינם מסוימים, וזו לשונו:


הזבח שמתודה עליו עונותיו נקרא תודה, אבל לא היה לו תורת חטאת ואשם, אלא תורת שלמים, שהתודה לא היתה נאכלת אלא ליום ולילה. ואף על פי שהיה בא הזבח הזה על עוונות, לא היה לו תורת חטאת ואשם, לפי שהחטאת והאשם באים על עוון מיוחד, וזה הזבח היה האדם מביא אותו על כל עוונותיו כשהיה רוצה להתוודות ולשוב לדרך הטובה.


�.	על אתר, ובעקבותיו הלכו ראשונים נוספים, ראו רשב"ם (על אתר); סמ"ג (עשין קפ"ג); או"ז (ח"ב סי' רנב) והרא"ש שיובא לקמן (ברכות פ"ט ה"ג)


�.	אמנם קיימות שיטות נוספות בפוסקים שמצמצמות את סוגי ההצלה שחייבים להקריב עליהם קרבן תודה. כך הם למשל דבריו של החתם סופר בתשובה (או"ח סימן נא) שכתב שרק על שלוש הקבוצות הראשונות נאמר שצריכות להקריב קרבן תודה, אבל הקבוצה הרביעית – יורדי הים – אינה חייבת בקרבן תודה, מכיוון "שהוא עצמו הכניס עצמו אל הסכנה, וגם נמסר לדין שמים, כי רבים רחמיו, ולא בידי בעלי חיים (שבמדבר), על כן אינו חייב קרבן, אלא לרומם בקהל עם". 


	ומדברי האבן-עזרא בפירושו לתהלים (שם) על המילים "ויזבחו זבחי תודה" שבפסוק כב שכתב: "'ויזבחו' - וחייבים לזבוח, כי התועה והשבוי הוא בריא בגופו, והחולה קרוב למת" – נראה שרק מי שהיה חולה חייב בקרבן תודה.


	ומאידך קיימות שיטות שמרחיבות את סוגי ההצלה, דוגמת דבריו של רבנו בחיי בפרשת צו (ו', ב) כתב: 


קרבן תודה בא על נס והוא לשון הודאה. אם היה חולה ונתרפא מביא קרבן תודה, הוא שכתוב: "ויזבחו זבחי תודה ויספרו מעשיו ברנה", או שאר שמחות, כגון שמחת חתן וכלה, שנאמר: "קול ששון וקול שמחה וגו' מביאים תודה בית ה'" (ירמיהו ל"ג, יא).


�.	בגמרא המובאת לעיל, לומד אביי מהמילים "בקהל עם" (שבפסוק "וירוממוהו בקהל עם") את החובה לאמירת הברכה במניין. על פי זה ייתכן שמשמעות המילה "וירוממוהו" מכוונת כלפי קידוש שם ה' ורוממותו שנעשים על ידי הברכה (כלומר: היא מתייחסת גם לשומעי הברכה [ה"קהל"] ולא רק לניצולים). 


	על פי זה נוכל להבין את המנהג (על פי האמור בשו"ע סי' ריט, ב) שהקהל עונים "אמן" ומוסיפים: "מי שגמלך טוב, הוא יגמלך כל טוב סלה". ובנוסח אחר: "הא-ל אשר גמלך כל טוב, הוא יגמלך נצח סלה ועֵד". ואכן נאמרו בזה כמה וכמה טעמים מדוע הציבור עונה מי שגמלך וכו', ולא סתם "אמן" כמו בכל ברכה (ראה בתשובת האדמו"ר מקלויזנבורג, שהובאה בשו"ת חמדת צבי ח"ג סי' ז) אמנם לפי דברינו ייתכן שבכך הציבור מצטרפים לשבח של המברך ושם שמים מתברך ומתקלס.


�.	ההודאה יכולה להתפרש בשני מובנים: במובן של וידוי – וזה למעשה השלב הראשון שהאדם מכיר ומתוודה על החסד שה' עשה עמו. והמובן הנוסף הוא המובן של ההודיה – לאחר שהאדם מתוודה על חסד ה' הוא גם מודה עליו לפניו, ועי' בהקשר זה באמור בעין איה פ"ט אות טז.


�.	כמובן, שנתינה זו היא מתוך תחושה שהאדם נותן לה' את מה שה' נתן לו, כפי שאומר דוד (דברי הימים א כ"ט, יד): "כי ממך הכל ומידך נָתַנו לָךְ".


�.	כך משמע גם מדברי הרמב"ם, שלא הזכיר בהלכות מעשה הקרבנות או בכל מקום אחר את החובה להקריב קרבן תודה.


�.	בהבנת שיטת רש"י קיימת מחלוקת: יש שהבינו ('פתח הדביר' סי' ריט ס"ק יב) ששיטתו היא שקרבן תודה הוא נדבה, כפי שניתן להבין מדבריו שהובאו לעיל. אמנם הגר"י פערלא בסהמ"צ על הרס"ג (עשה נ"ט, רנט, א) הוכיח מדברי רש"י בהמשך על הפסוק (ז', טז): "ואם נדר או נדבה") שקרבן זה הוא חובה.


	להרחבת נושא זה עיין גם בשטמ"ק שם, ובדברי הרא"ם לפס' טז בפרק ז.


�.	הקשר בין ברכת הגומל לבין קרבן התודה איננו נזכר במפורש בגמרא, אך הוא משתמע מדברי הטור בסימן ריט (שמקורם בדברי הרא"ש ברכות פ"ט ה"ג) – שברכת הגומל במקום קרבן תודה נתקנה. כלומר: בזמן הבית היה חיוב להקריב קרבן, ובזמן הזה נותרה רק חובת הברכה. 


�.	לפי דברי רבים מהראשונים והאחרונים ניתן להבין שקרבן התודה היה חובה (עיינו בפירוש הגר"י פרלה לספר המצוות לרס"ג, חלק א', מצוות רנ"ט-ר"ס).


�.	ראוי לציין בהקשר זה את שיטת המג"א (בסי' ריט ס"ק ג) שבדומה לקרבן תודה גם ברכת "הגומל" היא רשות. אמנם חלקו עליו האחרונים והגדיל לעשות הסמ"ק (סי' קמו) שכתב שחיובה של הברכה הוא מן התורה.


�.	וכעין זה כתב הרב קוק זצ"ל בעין איה (ברכות ט', טז):


שיכיר עצמו לחייב על העדר קורת רוחו ושמחתו בגורלו שהיה לו, עד שבאו ימי הרעה שבהם לא ידעה נפשו שבעה.


�.	כך קרבנות התודה הראשונים בהיסטוריה של קין ושל נח היו עולות ומנחות כפי האמור בבראשית (ד', ג): "וַיְהִי מִקֵּץ יָמִים וַיָּבֵא קַיִן מִפְּרִי הָאֲדָמָה מִנְחָה לַה'". וכן אצל נח (שם ח', כ): "וַיִּבֶן נֹחַ מִזְבֵּחַ לַה' וַיִּקַּח מִכֹּל הַבְּהֵמָה הַטְּהוֹרָה וּמִכֹּל הָעוֹף הַטָּהֹר וַיַּעַל עֹלֹת בַּמִּזְבֵּחַ".


�.	אמנם יש אפשרות לנדב עולה, אך רבים מקרבנות החובה – קרבנות התמיד וקרבנות המוספים של החגים והשבתות – הם קרבנות עולה. לעומת זאת, קרבנות השלמים כמעט ואינם מופיעים בקרבנות החובה של השבתות והחגים, ועיינו בהערה הבאה.


�.	אמנם, יש קרבנות שלמים שהם חובה (כמו שלמי עצרת ושלמי חגיגה), אולם הצגתו הראשונית של קרבן השלמים בפרשות ויקרא-צו הוא כקרבן נדר או נדבה, ונראה שזהו אופיו הבסיסי של הקרבן, כפי שמשמע מדברי הרשב"ם.


�.	הקרבת השלמים מתקשרת לא פעם עם רגשות שמחה ותודה, כך למשל בדברים כ"ז, ז: "וזבחת שלמים ואכלת שם ושמחת לפני ה' א-להיך"; וכך גם  בחידוש המלכת שאול: "ויזבחו שם זבחים שלמים לפני ה', וישמח שם שאול וכל אנשי ישראל עד מאד" (שמואל א, י"א, טו).


�.	גם בשלמי נזיר מביאים לחם עם הקרבן (במדבר ו', יד-כ).


�.	רמב"ם, הלכות מעשה הקרבנות, פרק ט' הלכה יז.


�.	בקרבן הנזיר מובאים רק שני סוגים של מצות ובכמות קטנה בהרבה (עיינו במדבר שם).


�.	ראו בהרחבה במאמרו של הרב יואל בן נון, "חמץ ומצה בפסח בשבועות ובקרבנות הלחם", מגדים י"ג.


�.	על פי האמור בזוהר הקדוש (ח"ב מ, ב) המצה מסמלת את מידת הענווה. וכן כתב בספר החינוך (מצוה קיז):


ועוד שמעתי טעם באיסור שאור ודבש, לפי שהשאור מגביה עצמו, וכן הדבש מעלה רתיחתו הרבה, ולכן נתרחקו, לרמוז כי תועבת ה' כל גבה לב.	


�.	כך מפרש האברבנאל בפרשה זו, וכך גם מסביר הנצי"ב בכמה מקומות: 'העמק דבר' לויקרא ז', יב-יג; לויקרא כ"ב, כט; ולבמדבר ט"ו, ח. 


�.	ראו מאמרו של הרב מנחם ליבטאג, "קרבן פסח וקרבן תודה", דף קשר 697, ניסן תשנ"ט בכתובת: http://www.etzion.org.il/dk/1to899/697daf.htm#Heading3


�.	מעניין לשים לב, שמזמור ק"ז שעיקרו נסוב על אותם ארבעה החייבים להודות, הוא מזמור הנאמר בחג הפסח כשיר של יום במספר קהילות בישראל. ואכן נראה שמזמור ק"ז מבחינות רבות מתאר את יציאת מצרים. יוצאי מצרים התקיים בהם ללא ספק הכתוב (שם ד-ה): "תָּעוּ בַמִּדְבָּר בִּישִׁימוֹן דָּרֶךְ עִיר מוֹשָׁב לֹא מָצָאוּ: רְעֵבִים גַּם צְמֵאִים נַפְשָׁם בָּהֶם תִּתְעַטָּף"; בהחלט גם ניתן להתייחס אליהם כ"יֹשְׁבֵי חֹשֶׁךְ וְצַלְמָוֶת אֲסִירֵי עֳנִי וּבַרְזֶל... יוֹצִיאֵם מֵחֹשֶׁךְ וְצַלְמָוֶת וּמוֹסְרוֹתֵיהֶם יְנַתֵּק" (שם יב-יד); וייתכן שגם היבקעותו של ים סוף מתוארת כ"יוֹרְדֵי הַיָּם... וַיֹּאמֶר וַיַּעֲמֵד רוּחַ סְעָרָה וַתְּרוֹמֵם גַּלָּיו: יַעֲלוּ שָׁמַיִם יֵרְדוּ תְהוֹמוֹת" (שם כג, כה-כו).


   	ייתכן שגם דברי הטור (או"ח סי' תעה) בנויים על הקְבלה זו, ואלו דבריו: 


"והתוספות כתבו שצריך לעשות ג' (מצות) ...ונוהגין באשכנז וצרפת לעשותן מעשרון, זכר ללחמי תודה שהיוצא מבית האסורים מביא תודה ותודה היה בה ג' מינין של מצה... ולכל ג' חלות עשרון אחד... 


�.	בהגדה של פסח, הבן שואל: "מה נשתנה הלילה הזה מכל הלילות, שבכל הלילות אנו אוכלים חמץ ומצה, הלילה הזה כולו מצה?" האברבנאל בפירושו להגדה מבאר ששאלה זו מתייחסת להבדל בין קרבן תודה רגיל, המוקרב כל השנה ונאכל אף הוא בלילה, שבו מובאים לחמי חמץ ומצה, לבין קרבן הפסח, קרבן התודה המיוחד, שעמו נאכלת רק מצה.


�.	הבדל נוסף בין שני הקרבנות הוא בכך שאת קרבן התודה אפשר לאכול בכל טעם וסגנון בישול הרצויים על האוכלים: "התודה... בכל מאכל" (משנה זבחים ה', ו), ואילו את קרבן הפסח יש לאכול צלי בלבד. אכילת הבשר כצלי דווקא ולא באופן אחר הוסברה על ידי הרב קוק זצ"ל (עולת ראיה א עמ' קעט):


זאת היא פעולת הצליה המכנסת את כל הכח שבבשר בתוכו [=גורמת לדם להיבלע בבשר] בלא התפזרות מחוצה לו [בניגוד לבישול שמפליט אותו החוצה]. ובזה יואר כל יחיד בסגולתה של קדושת המצוה, כינוס חילו המקודש, האצור בנשמתה הגדולה של האומה בכללה, בצורה מכונסת כזאת, עד כדי ההכרה של היחידיות הגמורה של כל האומה כולה, בקדושת כל אחד ואחד מפרטיה, המכונס בתוכו בכל הוויתו. ואינו נאכל אלא צלי. 


	הצלייה אוצרת ומכנסת את כל מה שיש בבשר, והיא ביטוי לחיבור הגוונים והצדדים השונים המרכיבים את העם לגוף לאומי אחד. 


�.	עיינו שמות פרק י"ב, פסוק נ"א: 


ויהי בעצם היום הזה הוציא ה' את בני ישראל מארץ מצרים על צבאותם. 


	רש"י, בפרושו לדברים פרק ל"ב פסוק מ"ח, אומר כך:


במצרים נאמר "בעצם היום הזה הוציא ה'" (שמות, פרק י"ב, פסוק נ"א), לפי שהיו מצרים אומרים בכך וכך אם אנו מרגישין בהם אין אנו מניחים אותם לצאת, ולא עוד אלא אנו נוטלין סייפות וכלי זיין והורגין בהם. אמר הקב"ה הריני מוציאן בחצי היום וכל מי שיש בו כח למחות יבא וימחה.


	כלומר - ישראל יצאו ממצרים לא בחצי הלילה, אלא ביום ט"ו.


�.	ראו בהרחבה במאמרו של הרב יואל בן נון, הנזכר בהערה לעיל.


�.	אמנם, התורה אינה מזכירה את הקשר בין חג השבועות לתאריך נתינת התורה, אך עפ"י החישוב זהו התאריך, ואנו כיום חוגגים בעיקר את המשמעות הזו של החג, למרות שבתורה משמעותו היא בעיקר חקלאית, כפי שראינו.





�הפועל הזיה מופיע בפרשנים לגבי פסח מצרים וניתן להשתמש בו.
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