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בנבואה מאת הקב"ה:
לַחֹדֶשׁ  אֶחָד  יוֹם  בְּ י  ִ שּׁ ִ הַשּׁ חֹדֶשׁ  בַּ לֶךְ  הַמֶּ לְדָרְיָוֶשׁ  יִם  תַּ שְׁ נַת  שְׁ בִּ
חַת  פַּ יאֵל  אַלְתִּ ן-שְׁ בֶּ בֶל  אֶל-זְרֻבָּ בִיא  הַנָּ י  יַד-חַגַּ בְּ דְבַר-יְיָ  הָיָה 
אָמַר  כֹּה  ר:  לֵאמֹֽ דוֹל  הַגָּ הַכֹּהֵן  ן-יְהוֹצָדָק  בֶּ עַ  וְאֶל-יְהוֹשֻׁ יְהוּדָה 
יְיָ  ית  עֶת-בֵּ עֶת-בֹּא  לֹא  מְרוּ  אָֽ ה  הַזֶּ הָעָם  לֵאמֹר  צְבָ-אוֹת  יְיָ 
ם  ר: הַעֵת לָכֶם אַתֶּ בִיא לֵאמֹֽ י הַנָּ יַד-חַגַּ בַר-יְיָ בְּ יְהִי דְּ נֽוֹת: וַֽ לְהִבָּ
יְיָ  אָמַר  כֹּה  ה  ב: וְעַתָּ חָרֵֽ ה  הַזֶּ יִת  וְהַבַּ סְפוּנִים  יכֶם  בָתֵּ בְּ בֶת  לָשֶׁ
וְהָבֵא  ה  הַרְבֵּ ם  זְרַעְתֶּ ם:  רְכֵיכֶֽ עַל-דַּ לְבַבְכֶם  ימוּ  שִׂ צְבָ-אוֹת  
וְאֵין-לְחֹם  לָבוֹשׁ  כְרָה  וְאֵין-לְשָׁ תוֹ  שָׁ בְעָה  וְאֵין-לְשָׂ אָכוֹל  מְעָט 
צְבָ-אוֹת   יְיָ  אָמַר  נָקֽוּב: כֹּה  אֶל-צְרוֹר  ר  כֵּ תַּ מִשְׂ ר  כֵּ תַּ שְׂ וְהַמִּ לוֹ 
יִת  ם: עֲלוּ הָהָר וַהֲבֵאתֶם עֵץ וּבְנוּ הַבָּ רְכֵיכֶֽ ימוּ לְבַבְכֶם עַל-דַּ שִׂ
ה  וְהִנֵּ ה  אֶל-הַרְבֵּ נֹה  פָּ יְיָ:  אָמַר  בְדָה  וְאֶכָּ )ואכבד(  וְאֶרְצֶה-בּוֹ 
יְיָ צְבָ-אוֹת  יַעַן  י בוֹ יַעַן מֶה נְאֻם  וְנָפַחְתִּ יִת  לִמְעָט וַהֲבֵאתֶם הַבַּ
עֲלֵיכֶם  ן  לְבֵיתֽוֹ: עַל-כֵּ אִישׁ  רָצִים  ם  וְאתֶַּ חָרֵב  ר-הוּא  אֲשֶׁ יתִי  בֵּ
עַל- חֹרֶב  הּ: וָאֶקְרָא  יְבוּלָֽ לְאָה  כָּ וְהָאָרֶץ  ל  מִטָּ מַיִם  שָׁ לְאוּ  כָּ
וְעַל  צְהָר  וְעַל-הַיִּ ירוֹשׁ  וְעַל-הַתִּ גָן  וְעַל-הַדָּ וְעַל-הֶהָרִים  הָאָרֶץ 
ל-יְגִיעַ  כָּ וְעַל  הֵמָה  וְעַל-הַבְּ אָדָם  וְעַל-הָֽ הָאֲדָמָה  תּוֹצִיא  ר  אֲשֶׁ

יִם:  ֽ פָּ כַּ
אילו לא הבאנו את הדברים אלא בשביל לקרוא פסוק בזמנו ולהביא 

בכך טובה לעולם, דיינו.
אלא שבכך לא תמו דברינו.

כבר לימדונו חכמינו ז"ל: נבואה שנצרכה לדורות – נכתבה.
• • •

'אני לדודי ודודי לי' – יודע כל ילד לדקלם את רמז קדמונינו ז"ל. יפה.
ביטוי  כידוע,  משמש,   – רק[  ולא  שה"ש,  בספר  ]בפרט  בלה"ק  'דוד' 

ל'אוהב'. 
אשאלה נא: 'אני לדודי' – מאי משמע? שאנו מתאמצים בעסק התורה, 

בתפילה, בתיקון המידות, בדקדוק הלכה -
וכי לזה נקרא בתואר 'דודי'? הלא לזה נכון יותר לקראו 'מלכי', אדוני' 

וכדומה!
ועוד, אי הכי אימא סיפא 'ודודי לי'. מאי לאו סיפא דומיא דרישא, אם 
'אני לדודי' מתפרש על עסק התורה והמצוות -  אם כן 'דודי לי' – מהו? 

שהקב"ה רוצה ללמדנו תורה? ותו לא? 
הבה נעיין מעט בכתובים )שה"ש ו(. 

ךְ:  ֽ עִמָּ נּוּ  וּנְבַקְשֶׁ דוֹדֵךְ  נָה  פָּ אָנָה  ים  שִׁ נָּ בַּ פָה  הַיָּ דּוֹדֵךְ  הָלַךְ  אָנָה 
ים:  ֽ נִּ וֹשַׁ שֽׁ וְלִלְקֹט  ים  נִּ גַּ בַּ ם לִרְעוֹת  לְגַנּוֹ לַעֲרוּגוֹת הַבֹּשֶׂ יָרַד  דּוֹדִי 

ים: ֽ נִּ וֹשַׁ שּׁ אֲנִי לְדוֹדִי וְדוֹדִי לִי הָרֹעֶה בַּ
כנסת ישראל הושלכה לגלות בטריקת דלת, הכוני, פצעוני, נשאו את 
הלך  'אנה  ישראל  את  תמיד  מקנטרות  העולם  אומות  מעלי.  רדידי 
ישראל  כנסת  בחיפושים...  'עזרה'  באדיבות  מציעות  אף  חלקן  דודך', 
לבדי  ואני   – הבושם  לערגות  לגנו  ירד  דודי  אופן.  בשום  מסכימה  לא 
לי – הקב"ה ממתין ומצפה לשרות  ממתינה לו - אני לדודי. גם דודי 

בתוכנו כקדם. 
הגר" א ועוד, מפרשים פסוק זה להדיא על זמן שקודם הגאולה. והא לך 
לשון הגר"א – 'עכשיו מתחלת בפיתויים ובהשתוקקות של עת הגאולה'!!!  

• • •
בחודש אלול, עסק התשובה, התורה והמצוות של כל אחד ואחד – צריך 
את  קרבתו,  את  שנרצה  מאיתנו  רוצה  הקב"ה  זה.  לדבר  מכוון  להיות 

השראת שכינתו. שנהיה אנחנו לדודנו! 
אני לאוהבי ואוהבי לי – דברי כנסת ישראל, המוכה והפצועה. אני רוצה 

את השראת שכינתו בקרבי!
את  המסירות  ירושלים',  'בנות  מאותם  לרגע  נתבלבל  לא  שחלילה 

לבותינו ומסיחות את דעתנו מעיקר העיקרים, לרבות כל המסירין...
• • •

כעת אבקש מחילה מקוראינו הקדושים. 
מכל  אבל  אליהם.  נוגעים  אינם  הבאים  והדברים  זכו  שרובם  מסתבר 

מקום נתבקשתי להעלות את הדברים.
הימים  תפילות  לפני  בפרט  הנפש.  חשבון  של  זמן  הינו  אלול  חודש 
הנוראים, עוד לפני שאנו מתפללים 'מלוך על כל העולם כולו בכבודך', 
לפני שמפזמים )קהל וחזן, מסיבה לא ברורה( 'שמחה לארצך, וששון 

לעירך' וכולי -
אנו מוכרחים להפסיק 'לטייח', ולענות לעצמנו בבירור:

באמת, אנו רוצים – 
או לא רוצים???

אנו מעדיפים להישאר בחברתן של 'בנות ירושלים' נוסח נסיונות דורנו 
---

או 'ישקני מנשיקות פיהו' כמקדם???
כי  המספרים   – הרוח  ישאם  עמל,  כתבי  לאותם  חוששים  אנו  )האם 
חלילה,  הרוחניות  ממעלותינו  ''נפסיד''  אנו  ית'  כבודו  גילוי  ידי  על 
'להפריענו' בהתקדמותנו האישית בבחירה בתורה  ובנין בהמ"ק עלול 

ובמצוות -
או שאנו מבינים )ולכל הפחות מאמינים, גם בלי להבין( לאשר לימדונו 
בגילוי  הוא  העולם  בזה  ומטרתנו  תפקידנו  עיקר  כי  וחכמינו,  נביאינו 

כבודו ית' בתחתונים, כשהשכינה הק' מתהלכת בתוכנו???( 
ם!!! רְכֵיכֶֽ ימוּ לְבַבְכֶם עַל-דַּ שִׂ

• • •
גם ביום הכפורים הקדוש, חלילה לנו מלעסוק אך ורק בתיקון עצמנו, 

ולשכוח, חלילה וחס, את הענין שלשמו נתכנסנו. 
נדפסו  ישראל,  של  וישועתן  בהמ"ק  בנין  על  נוראות  ותפילות  פיוטים 
אשר  מקומות  ישנם  הצער,  ]למרבה  העבודה.  סדר  אחרי  במחזורים 

דבר המערכת
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כמה  בו  יש  אשר  האיתנים'  'ירח   – תשרי  חודש  לקראת  עומדים  אנו 
מועדים. בכל המועדים אנו מוצאים שעיקר המועד מתקיים בביהמ"ק, 
ובימינו חסר עיקרו של המועד. לא מיבעיא 'שלש רגלים' - שמם ניתן 
כל  ועיקרם הוא עליה לבית המקדש. אלא  לרגל,  להם על שם העליה 
זמן של התוועדות, חיבור של הקשר שלנו עם  פירושו   - 'מועד' בכלל 
שרצה  המקום  שהוא  המקדש,  בבית  מתבצעת  זו  התוועדות  הקב"ה. 
עם  וקשר  לחיבור  להגיע  נוכל  ודרכו  בעולם  בית  לו  שיהיה  הקב"ה 

רבש"ע. 
שבית  הזה  הענין  את  תשרי,  חודש  במועדי  מוצאים  אנו  מיוחד  באופן 

המקדש תופס מקום מרכזי. 
עם  שמחים  אנו  שבו  הזמן  שמחתנו',  'זמן  הסוכות  חג  כמובן,  מלבד, 
מ(  כג  )ויקרא  שנאמר  כמו  בביהמ"ק  היא  השמחה  ועיקר  הקב"ה, 
ים', דהיינו שמקום השמחה הוא  'וּשְׂמַחְתֶּם לִפְנֵי ד' אֱ-לֹֽהיכֶם שִׁבְעַת יָמִֽ
לולב  מצות  א.  פירושים,  שני  ישנם  זו  שמחה  בביאור  כידוע,  ד'.  לפני 
שנוהגת בביהמ"ק כל שבעה בשונה מהגבולין שנוהגת רק ביום הראשון. 
ב. 'שמחת בית השואבה' שנאמר עליה )סוכה נא.( 'מי שלא ראה שמחת 
בית השואבה לא ראה שמחה מימיו'. בכל אופן, שמחה עם הקב"ה היא 

בעיקר בביהמ"ק - 'לפני ד' א-להיכם'.
בבית  בעיקר  הנעשית  הכפרה,  הוא  עיקרו  הכיפורים'  'יום  גם  אבל 
המקדש בעבודת היום. בזמן שביהמ"ק קיים יש את השעיר המשתלח 
שפתינו'  פרים  'ונשלמה  מקיימים  שאנו  אף  והיום  ישראל,  על  המכפר 
הצורה  זו  שאין  ודאי  אבל  במקצת,  לכפרה  זוכים  אנו  הענין  ובהזכרת 
יום הכיפורים כמו בזמן  העיקרית, ואין לנו את הכפרה המושלמת של 

שביהמ"ק קיים.
היום  מצות  הרי  השנה',  'ראש   - תשרי  חודש  של  הראשון  המועד  גם 
העיקרית של ר"ה היא תקיעת שופר שהגם שנוהגת גם בגבולין, מצינו 
וגם  בשופר  גם  שתוקעים  כז.(  )ר"ה  המקדש,  בבית  מיוחד  דין  שיש 
שׁוֹפָר  וְקוֹל  'בַּחֲצֹצְרוֹת  ו(  צח  )תהלים  בפסוק  שנאמר  כמו  בחצוצרות, 
הָרִיעוּ לִפְנֵי הַמֶּלֶךְ ד'', הרי שהצורה המושלמת של מצות שופר מתקיימת 
)נחמי' ח( שהתאספו בר"ה  רק בבית המקדש.  מוצאים גם בס' עזרא 

בירושלים והתעוררו לתשובה.
המלכת  היא  תשרי  חודש  של  הנושא  עיקר  שבאמת  להסביר  אפשר 
הקב"ה, בר"ה הרי להדיא זה הנושא המרכזי, כמ"ש 'אמרו לפני מלכויות 
'מלכויות'.  עניינם  ר"ה  של  התפילות  כל  וכן  עליכם',  שתמליכוני  כדי 
גם ביוה"כ נוסח הברכה הוא 'מלך על כל הארץ', וכן כל עשי"ת הנוסח 
בתפילות 'המלך הקדוש' 'המלך המשפט'. גם חג הסוכות בא להשלים 

  לפני המלך ה'  

  ז' דנחמתא - כיצד נתנחם?  

הגאון רבי נחום מאיר רוזנברג שליט"א מראשי כולל מורשה ודעת, דומ"צ בד"צ ב"ב • נמסר בשלוחה 3 לקראת חודש תשרי תשפ"ב

הגאון רבי רפאל הכהן קוק שליט"א • )מתוך שיעור, נכתב ונמסר למערכת ע"י הרב י. דומס( 

את הענין של 'מלכויות', לאחר שנקבעה בימים הנוראים, באה השמחה 
במלכות, השלימות של ההמלכה היא, כשהיא נעשית בשמחה.

בתפילות הימים הנוראים, בברכה השלישית אחר שאנו מבקשים 'ובכן 
תן פחדך וכו'' אנו מסיימים 'ותמלוך אתה ד' לבדך על כל מעשיך בהר 
ציון משכן כבודך ובירושלים עיר קדשך', הרי שהגילוי הגדול של מלכות 
שמים היא בהר ציון בבית המקדש, וכמו שאנו מסיימים בפסוק 'יִמְלֹךְ 
ד' לְעוֹלָם אֱ-לֹהיִךְ צִיּוֹן וכו''. כמו"כ ישנם עוד פסוקים שמוזכר ענין זה 

שהמלכות שתתגלה לעתיד לבוא, זה יהיה בבית המקדש. 
יֹאמְרוּ  לֹא  ד'  נְאֻם  הָהֵמָּה  'בַּיָּמִים  ג(  )ירמיה  הכתוב  את  לבאר  ויתכן 
ם כִּסֵּא ד''. שהיום אנו  עוֹד אֲרוֹן בְּרִית ד' וכו' בָּעֵת הַהִיא יִקְרְאוּ לִירוּשָׁלִַ
הגר"ח  שמבאר  מה  לפי  דהיינו  ד'',  ברית  כ'ארון  לביהמ"ק  מתייחסים 
מוולאז'ין ב'נפש החיים' על מה שנאמר 'ד' מלך ד' מלך ד' ימלוך לעולם 
ועד', שהיום אין מלכותו של הקב"ה מתגלה בעולם הזה, אנו נמצאים 
בהסתר פנים ורק בעולמות העליונים אצל המלאכים מתגלה מלכות ד'. 
אמנם אצל אדם הראשון קודם החטא היה גילוי של מלכות ד' גם בעולם 
רואים  לא  אנו  ד'  מלכות  הפסוק, שאפילו שאת  ביאורו של  וזהו  הזה. 
היום, אבל בזמן אדם הראשון אנו יודעים שהוא מלך, וגם לעתיד לבוא 

תתגלה מלכותו וד' ימלוך לעולם ועד. 
והשני(  )הראשון  בית המקדש  דגם בשעה שהיה  לומר,  יש  זו  דרך  על 
קיים – עדיין  לא הכירו את הגילוי השלם של הקב"ה, ולכן בית המקדש 
היה נקרא רק 'ארון ברית ד'', שהקב"ה כרת איתנו ברית ומקום הברית 
הוא בית המקדש. ודאי שגם בימי בית ראשון ושני היה גילוי של מלכות 
שמים, שהרי בית המקדש הוא מקום השראת השכינה, הוא מקום הקשר 
שלנו עם הקב"ה, וכפי שאומר הגר"א על הפסוק )שה"ש ד( 'כְּמִגְדַל דָּוִד 
הוא  המקדש  ובית  הגוף,  עם  הראש  של  החיבור  הוא  צַוָּארֵךְ' שהצואר 
החיבור והגילוי של הקב"ה בעולם, המקום שהקב"ה בחר לגילוי מלכות 

ד' בעולם, ע"י עם ישראל. 
אז  יקראו  לא  בשלימות,  תתגלה  ד'  כשמלכות  לבוא  לעתיד  אבל 
לירושלים 'ארון ברית ד'' אלא 'כסא ד'' - שמלכות ד' תהיה גלויה ומושב 
ולכן, כשאנו ממליכים את הקב"ה בר"ה, הרי  יהיה בירושלים.  ד'  כסא 
המלוכה האמיתית היא רק כאשר יבנה בית המקדש במהרה בימינו ורק 
יוה"כ  לכפרת  שנזכה  וכן  בשלימות,  שמים  מלכות  להתגלות  תוכל  אז 

והשמחה בחג הסוכות - שהן תוצאות הגילוי האמיתי של מלכות ד'.
ביהמ"ק  ויבנה  בשלימות,  ד'  המלכת  את  לראות  בקרוב  שנזכה  יה"ר 

במהרה בימינו ושם נעבדך ביראה כימי עולם וכשנים קדמוניות.

בימי הנחמה יש להתבונן, כיצד נוכל להגיע לנחמה, לאחר חורבן הבית, 
הגלות והריחוק מהשי"ת?

החורבן.  אחר  להתנחם  כדי  דברים  בשלושה  להסתכל  יש  ובאמת, 
ראשית יש להתבונן מה יש פה, מהי מציאות החורבן, וכן צריך להבין 
שאנו בגלות, להבין שהמציאות עצמה שה' גירש אותנו מביתו, והחריב 

את היכלו, זה איום ונורא.
את הפעולות שהקב''ה פועל צריך לחוות אותם! חז''ל תיקנו על מת 
בשעה  מנחמים  שאין  הלכה  יש  בהספדו,  לעסוק  לבכי,  ימים  שלושה 
שמתו מוטל לפניו. כל זה כדי שישימו לב למה שקרה. ואפילו אם יש 
מציאות שיכול להתנתק מלחשוב על המת, אבל זה לא דבר נכון. צריך 

להשים על הלב את ההפסד לפני שמנחמים.
אדם  הזה,  הנורא  הדבר  את  עשה  ה'  למה   להבין  ניתן  כך  ומתוך 
שמתעלם ולא מתיחס לבעיה - הרי לא יגיע לתכלית הנרצה מזה, שהרי 
דבר  כאן  שיש  שיראה  הוא  המבוקש  עשה.    שה'  ממה  הוא מתעלם 

קשה, קשה מאוד, ושתכליתו לטוב.
בנוסף יש להתבונן מי עשה לנו את החורבן. וכמו שבהפטרות הנחמה 
ה' אומר לנו ''נחמו נחמו עמי יאמר א-להיכם'' ואח''כ ''אנכי אנכי הוא 
מנחמכם''  כלומר שמי שעשה את זה מגיע לומר לנו שזה הוא, ולמה 
עשה, ומה התכנית בזה, וכך אנו מתחילים להסתכל על הדבר בצורה 

אחרת.
כבר  זה   - זה  את  עשה  הרחמן  אב  נפש  שידיד  שמבינים  הדבר  עצם 
שאכפת  מתוך  שזה  אותו  מכה  כשאביו  יודע  שסרח  שבן  כמו  נחמה, 

לאביו ממנו.
בסדר הפטרות הנחמה אנו רואים שה' אומר לנו 'נחמו כתוב בפסיקתא 
עה"פ בסוף איכה ''כי אם מאס מאסתנו, קצפת עלינו עד מאוד'' שאם 
מאיסה  כי  מהגאולה,  מיואשים  היינו  אותנו,  מאס  שה'  רק  כתוב  היה 
איננה מחייבת שיחזור לאהוב אותנו, אבל זה שה' גם אומר לנו שקצף 
מאוד,  עד  אלינו  ה'  של  אהבה  על  אותנו  מלמד  זה  מאוד,  עד  עלינו 
כך  שמתרצה.  סופו  שכועס  מי  אהבה.  אח''כ  מחייב  הגדול  שהקצף 

שבתוך התוכחה מונח נחמה.
ציון  'ותאמר  אומרים  עמ''י  אח''כ  ושבוע  א-להיכם'.  יאמר  עמי  נחמו 
עזבני ד', וד' שכחני'. כלומר שעמ''י אפי' ששומעים את הנחמה, משהו 

מתנגד, כי במציאות כך זה נראה, שה' שכחני.
וזהו ''ותאמר ציון עזבני ד', וד' שכחני'', וה' עונה לעמ''י ''התשכח אשה 
עולה מרחם בן בטנה, גם אלה תשכחנה, ואנכי לא אשכחך'', שהרי ''הן 
לא  שבראתי  מה  כל  שהרי  תמיד''   נגדי  חומותיך  חקותיך,  כפים  על 
כשיש  זה  לשכוח  האפשרות  כל  אהבה.  מתוך  בשבילך!!  אלא  בראתי 

אבל  מהם,  אחד  לשכוח  שייך  חפצים  הרבה  כשיש  למשל  אחר,  דבר 
כשיש רק את הדבר הזה לא שייך לשכוח. וזהו שאומר להם ואנכי לא 
אשכחך!  החיבור שלי איתכם הוא - האנכי שלי, ואדם לא שוכח את 

עצמו.
הדבר השלישי הוא, להתבונן למה ה' עשה לנו את החורבן הנורא.

הזמן  כל  שהם  בתחושה  חיו  שהם  היה,  החורבן  לפני  המצב  ובאמת, 
עדין מחוברים לה', שהם הבינו שלא שייך להיות מנותקים לגמרי מה', 
אבל באמת לא היה בזה חיבור לה' כלל, וכמו שכתוב בירמיה )ז( את 
לַבָּעַל  וְקַטֵּר  לַשֶּׁקֶר  וְהִשָּׁבֵעַ  וְנָאֹף  רָצֹחַ  לביהמ''ק ''הֲגָנֹב  שלהם  היחס 
לְפָנַי  וַעֲמַדְתֶּם  יְדַעְתֶּם: וּבָאתֶם  לֹא  אֲשֶׁר  אֲחֵרִים  אֱלֹהִים  אַחֲרֵי  וְהָלֹךְ 
כָּל  אֵת  עֲשׂוֹת  לְמַעַן  נִצַּלְנוּ  וַאֲמַרְתֶּם  עָלָיו  שְׁמִי  נִקְרָא  אֲשֶׁר  הַזֶּה  בַּבַּיִת 
הַתּוֹעֵבוֹת הָאֵלֶּה: הַמְעָרַת פָּרִצִים הָיָה הַבַּיִת הַזֶּה אֲשֶׁר נִקְרָא שְׁמִי עָלָיו 
בְּעֵינֵיכֶם???' ביהמ''ק היה כמו מקום להשקטת המצפון, שאדם מרגיע 
את עצמו שאני גם שייך לה', כך שהמציאות שביהמ''ק בתוכם נתן להם 
מקום לחטוא. הסתירה הזו אומרת שאין באמת שום קשר בין ה' לעם 

ישראל.
ובשביל שנוכל לחזור לחיבור אמיתי עם ה', היה צריך להתנתק לגמרי, 
שיתקלקל הקשר הזה. ולכן ה' היה צריך לקחת ממנו את בית המקדש. 
)כאותה זעקה נוראה שזעק מרן הרב שך זצ"ל בבכיה לחילונים 'במה 
אתם יהודים'?, וזה זעזע אותם מאד, שהרי הם כל הזמן מרגיעים את 
עצמם שאנחנו ג''כ יהודים, והוא אומר להם - במה?! זה לבד גרם לכמה 
ואתנו  שיביא  זה  הוא  שהחורבן  כך  מחדש(.  ליהדות  להתקרב  מהם 

לחיבור חדש ואמיתי והכי שלם ששייך, לה' יתברך.
כשאנו מתבוננים מה עשה ה' לנו, שלקח לנו את בית המקדש והגלנו 
לבין האומות שזה ניתק את הקשר הנראה בגילוי - עם ה'. וכן מי  עשה 
לנו, הלא זו ה', שאוהב אותנו ואין לו אומה אחרת.  ולמה עשה לנו - 
בשביל להביא אותנו לטוב הכי הכי גדול לקשר אמיתי עם ה', זה מביא 
אותנו לנחמה, }וכן להבנה שחייבים לחזק את הקשר שלנו עם ה' ית' כל 
יום, שיהיה לה' מקום לשכון בעולם, ולפחות ברכת 'שהכל' אחד, שיהיה 

עם כל הכוונה, שה' נמצא כאן, ומחיינו ומשפיע עלינו טובו{.
קצפת  מאסתנו,  מאס  אם  ''כי  איכה  בסוף  עה"פ  בפסיקתא  כתוב 
עלינו עד מאוד'' שאם היה כתוב רק שה' מאס אותנו, היינו מיואשים 
מהגאולה, כי מאיסה איננה מחייבת שיחזור לאהוב אותנו, אבל זה שה' 
גם אומר לנו שקצף עלינו עד מאוד, זה מלמד אותנו על אהבה של ה' 
סופו  מי שכועס  הגדול מחייב אח''כ אהבה.  עד מאוד, שהקצף  אלינו 

שמתרצה. כך שבתוך התוכחה מונח נחמה.
והשי"ת יזכנו לראות בנחמת ציון וירושלים במהרה בימינו.



תקיעות שופר וחצוצרות
כל תקיעות שתוקעין במקדש בר"ה1, של מצות היום2 ושעל הקרבנות,3 מצוה4 לתקוע 
וחצוצרות ביד שתים אחרים6, שופר  ביד איש אחד  בשופר ושתי חצוצרות5, שופר 
וסימן8  סימן  כל  ולאחר  יחד.  כולם  ותוקעים  הצדדים7,  מן  חצוצרות  ושתי  באמצע 

השופר מאריך קצת9 יותר מן החצוצרות10, וי"א שמאריך רק לאחר כל התקיעות11. 
י"א   - ובשופר  מומין12.  בעלי  בין  תמימים  בין  כהנים,  אלא  בחצוצרות  תוקעין  אין 
שמותר אפי' לישראל לתקוע13, וי"א שגם בשופר לא יתקעו במקדש אלא כהנים14. 

ותוקעין ט' קולות בלבד, 15וי"א שתוקעין ל' קולות כבגבולין.
קולות  מבין  לשמעו  ולכוין  השופר  קול  את  לשמוע  שם  העומדים  כל  על  מצוה 
החצוצרות, אבל את קולות החצוצרות אי"צ לשמוע16, וי"א שמצוה לשמוע גם את 

קולות החצוצרות יחד עם קול השופר17.
אין תוקעין בחצוצרות אלא במקדש ובהר הבית18, וי"א אף בכל ירושלים19.  

דאדרבה  וי"א  איל20,  משל  להיות  צריך  שאין  י"א  במקדש  השנה  ראש  של  שופר 
במקדש צריך להקפיד יותר שיהיה של איל21. י"א שצריך שיהיה פיו מצופה זהב22 
לכתחילה23, חוץ ממקום הנחת פה שלא יהיה מצופה24, וי"א שא"צ ציפוי כלל25, וי"א 

שאסור לצפותו זהב26.

1.  אבל בשאר ימו"ה כשתוקעין על הקרבנות כתב המנ"ח דברור הוא שתוקעין בחצוצרות לבד בלא שופר. ובשפ"א 
ר"ה כ"ו כ' שכ"מ ברמב"ם שאין שופרות. אמנם דעת האברבנאל פרשת בהעלותך דבכל יום תוקעין במקדש בשופר 

וחצוצרות. 
2.  כמבו' בגמ' שם כ"ז א' דרק בגבולין אין תוקעין בחצוצרות, ובפרט לדעת רבינו מנוח )עי' לקמן סעיף י"א( דבכל 

ירושלים תוקעין עם חצוצרות.
3.  מקראי קודש ימים נוראים סי' ל"ד, וכן מבו' מדברי המנ"ח מצוה שפ"ד. ועי' במקראי קודש שהביא מהגר"י קלמס 
שנקט שלא תקעו במקדש תקיעות של ר"ה, רק תקיעות שעל הקרבן, וגם נקט שלא היה מדין תקיעות של ר"ה אלא 
מדין תקיעות על קרבנות, ונפק"מ שא"א לכוון בזה לצאת ידי חובת תקיעת שופר של ר"ה, ושם פליג ע"ז וכ' שאין 

הכרח שלא תוקעים, וגם אם לא תקעו י"ל שבתקיעה על הקרבנות יכולים לצאת י"ח תקיעות של ר"ה. 
והנה הרמב"ן בדרשה לראש השנה דהטעם שלא תוקעין בירושלים כשחל בשבת משום שיכולין לבוא לשמוע תקיעות 
שבמקדש, וכ"כ בס' השלמה. וע"ע שפתי חכמים ר"ה כ"ט ב' דנראה מרש"י שם )ד"ה מתכנסים( שבזמן המקדש 
היו רגילין לבא בשבת אפי' ממרחק לשמוע שופר במקדש. ומוכח מזה דיוצאין בתקיעות שעל הקרבנות, או עכ"פ 
שתוקעין חוץ מזה תקיעות של ר"ה במקדש )עכ"פ בשבת(, ועי' קובץ תשובות ח"ג סי' צ"א שנקט בפשיטות שיוצאים 
בו י"ח שופר. וכן מוכח מהפר"ח והנר שלום סי' תקפ"ח דפליגי אם התוקע בחצוצרות יוצא בה י"ח שופר, או שאינו 
יוצא משום שאינו מכוון היטב לשופר ע"ש, )והמ"ב בשעה"צ סקכ"א פסק דלא יצא(, מוכח דאחרים המכוונים לצאת 
יוצאים בזה, ובתשוה"נ ח"ד סי' ר"מ הסתפק שאולי תקיעות ראשונות תקעו בלי חצוצרות ורק בתקיעות שעם הברכות 

תקעו עם חצוצרות. 
4.  דרשת הרמב"ן לר"ה שהוא למצוה ואינו לעיכובא. וע' במער"ק פ"א משופר ה"ב.

ומובא בשם  ד'.  וקול שופר הריעו לפני המלך  א' דכתיב בחצוצרות  כ"ז  ובגמ' שם  ב',  כ"ו  5.  משנה ראש השנה 
הגרש"ז אוירבאך זצ"ל שהסתפק מה נוסח הברכה, 'לשמוע קול שופר וחצוצרות', או שמברכים שתי ברכות, לשמוע 
קול שופר ולשמוע קול חצוצרות, או שאין מברכין כלל על החצוצרות. )ולהריטב"א דלקמן  דאין מצוה לשמוע קול 

חצוצרות יש לדון דאולי מברכים "לתקוע" בחצוצרות(.
6.  רבינו חננאל ומאירי שם כ"ז א'. 

7.  משנה שם, והטעם כתב הר"ן משום שמצות היום בשופר, וכשלשה ההולכין בדרך שהגדול באמצע, והביאו בשם 
הגרש"ז אוירבאך זצ"ל שהסתפק אם הוא לעיכובא. 

8.  חידושי הר"ן שם, ולא לאחר כל תקיעה. 
9.  שפתי חכמים שם, שמאריך פחות משיעור תקיעה.

10.  במשנה שמצות היום בשופר, ועי' שפ"ח דאפשר הטעם משום דבקרא כתיב בחצוצרות "וקול" שופר, ומדויק 
דכתיב קול רק גבי שופר, א"נ לפי שאין המצוה נקראת אלא ע"ש גומרה. 

11.  שפ"א )ומש"כ הריטב"א שמאריך אחר כל תקיעה ותקיעה קאי לס"ד דגמ' דתרי קלי לא משתמעי ומאריך בשופר 
כדי לשמוע קול שופר לחוד כמש"כ הר"ן בהו"א, ואין מזה ראיה איך ס"ל למסקנא(.

12.  מנ"ח שפ"ד. )ויש להסתפק לפ"ז אם מברכין ע"ז "אשר קדשנו בקדושתו של אהרן"(.
13.  מנחת חינוך שם.

14.  ריבב"ן ר"ה שם, וכ"נ מדברי הראב"ד בכתוב שם, )ובשפ"א כ"ו כ' דאף אם בכל השנה תוקעין בשופר וחצוצרות, 
מ"מ א"צ דוקא כהנים בשופר, ע"ש, מבו' דפשיטא ליה דבר"ה בעי כהנים(. 

15.  עי' בס' נזר הקודש ערכין י.
16.  ריטב"א שם, ושפ"א , וכ"ד הגרי"ש אלישיב זצ"ל בקובץ תשובות ח"א סי' נ"ט )וכן בהערות למס' ר"ה הוכיח 
מהריטב"א דלא כהטו"א(, וכעי"ז כתב המ"ב בבה"ל סי' תקפ"ח ס"ג ד"ה ואם, דאין החצוצרות אלא מתכסיסי השופר 
ואפי' לא שמע קול החצוצרות היטב נמי לא איכפ"ל, )אך יתכן דכתב כן רק בדעת הי"א דבסמוך, ע"ש(. ואם כיוון 
לבו לשמוע גם את קול החצוצרות י"א דאף ידי שופר לא יצא לדעה זו, עי' רשב"א ר"ה ל"ד ב' וריטב"א שם בשם י"א, 

ובבה"ל הנ"ל. ועי' מ"ב שם ס"ק י"א דראוי להחמיר כסברא זו.
17.  טו"א ויום תרועה ר"ה שם. ובקרבן ראשית נסתפק בזה. ועי' על"נ דכן מוכח מתוס' סוטה ל"ט ב', וע"ע רש"ש, 
נותן לב לשמוע קול  נותן לב לשמוע קול החצוצרות לחוד ואח"כ כשמאריך בשופר  )ומש"כ הטורי אבן דמתחילה 
השופר, קאי לס"ד דתרי קלי לא משתמעי ע"ש, ועי' קרבן ראשית ויום תרועה דביארו באופן אחר(, ומה שאמרו בגמ' 

"שמצות היום בשופר" עי' שפתי חכמים שפי' משום שבתורה כתיב רק תרועה, וחצוצרות בכתובים הוא דכתיב. 
18.  ר"ה כ"ז, ואיתא שם לא היו נוהגין כן אלא בשערי מזרח ובהר הבית בלבד, ופירש"י חדא מילתא היא בשערי מזרח 
ובהר הבית וי"א בשערי מזרח בעזרת נשים, וע"ש ברש"ש. ועי' תשובות והנהגות ח"ד סי' ר"מ שנתחבט מה עשו בהר 

הבית ולמה תקעו שם.
19.  רבינו מנוח פ"א משופר ה"ב בדעת הרמב"ם דכל ירושלים נקרא מקדש, ועי' הערות במס' ר"ה להגרי"ש אלישיב 
זצ"ל שתמה ע"ז מגמ' הנ"ל, והביא שברמב"ם פיה"מ פ"ג דר"ה משמע שרק במקדש תוקעין כך ולא בכל ירושלים, 

וע"ע חידושי רבי מאיר שמחה סוכה ריש פ"ד ומנחת שלמה ח"ב סי' נ'.
20.  משך חכמה פ' אמור ד"ה זכרון )בתרא(, דהטעם שצריך של איל להזכיר זכות העקידה, אבל במקדש שהוא מקום 

העקידה אין צריך זכרון. 
21.  בר"ה כ"ו ב' פליגי תנא דמתניתין ורבי יהודה בברייתא אם שופר של ר"ה של יעל או של איל, וההלכה כר"י. וכ' 
רבינו אברהם מן ההר והרמב"ן בדרשה לר"ה, דהמשנה מיירי בשל מקדש, וכ"כ הרש"ש והשפתי חכמים בדעת רש"י 
והרמב"ם בפיה"מ, ולפ"ז גם רבי יהודה מיירי רק בשל מקדש. וכתבו הרש"ש והשפ"ח שלפ"ז מיושבים קושית תוס' 
והריטב"א בסתירת המשניות שם, ובשפ"ח הוסיף דלפ"ז י"ל דבמקדש הוא לעיכובא, אמנם הרמב"ם ביד החזקה לא 
חילק בין מקדש לגבולין, וכן מתוס' וריטב"א הנ"ל מוכח שלא חילקו, ולהלכה קי"ל בגבולין דלכתחילה בעינן של איל. 
22.  משנה כ"ו: שופר של ר"ה וכו' ופיו מצופה זהב, ופירש"י והרמב"ם בפיה"מ דבשל מקדש איירי. ומבו' בגמ' שם 
כ"ז א' הטעם משום כבוד יו"ט, וע"ע שפ"א שם דבגבולין אסור לתקוע בשופר מצופה זהב אטו מצופה במקום הנחת 

פה, ובמקדש ל"ג. 
23.  מעשה רוקח פ"א משופר ה"ב בדעת הרמב"ם שהשמיט דין זה. 

24.  ר"ה כ"ז א' כדי שיהיה תקיעה בשופר ולא בזהב, ע"ש ברש"י, והרמב"ן כתב משום חציצה )ועי' שפ"א וחלקת 
יואב או"ח סי' ס"ג ואבני נזר או"ח סי' תל"ב דדנו בזה משום "כל לנאותו אינו חוצץ"(. גדר מקום הנחת פיו - עי' תוס' 

וש"ר כ"ז ב', וטוש"ע או"ח סי' תקפ"ו סעיף ט"ז. 
25.  ביד דוד ר"ה כ"ו ובכתר המלך פ"א משופר ה"ב כתבו שלא היה דין אלא שכך נהגו בזמן המקדש משום כבוד יו"ט 

ואינו חיוב כלל ולכך הרמב"ם השמיטו. וע"ע במחזיק ברכה או"ח תקפ"ו.
26.  יום תרועה ר"ה שם, ותשובה מאהבה סי' ד', דמתניתין כרבי יוסי שם כ"ו א' דלא ס"ל אין קטיגור נעשה סניגור, 
אבל להלכה קי"ל כרבנן דאין קטיגור נעשה סניגור ואסור לצפותו זהב, ולכך השמיטו הרמב"ם, וכעי"ז בקרבן ראשית. 
וכ"כ מהרי"ל הל' ראש השנה דשופר מצופה זהב פסול משום אין קטיגור נעשה סניגור, ובהערות למס' ר"ה )להגרי"ש 
אלישיב זצ"ל( פי' דאם יהיה מצופה זהב אינו דומה לאיל, והרמב"ם ס"ל כר"ל דהשופר לזכרון עקידת יצחק, ולכך 
השמיטו, והמשנה דס"ל דתוקעין ביעל לא איכפ"ל שיהיה מצופה זהב, )וע"ע שם שתמה על מהרי"ל דהציפוי רק 

מבחוץ, ואינו משפיע כלל על קול השופר, ומדוע נחשב דהקטיגור סניגור(.
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החצוצרות של ר"ה עשויין מכסף27. 

מוספי ראש חודש וראש השנה
במוסף 21 קרבנות, אחד עשר למוסף  ר"ח28, שהם שני פרים, איל אחד ושבעה כבשים 
לעולה29, ושעיר עזים לחטאת30, ועשרה למוסף ר"ה, פר ואיל ושבעה כבשים לעולה 

ושעיר עזים לחטאת. 
לעולות  מקדימין  ר"ח  של  וחטאת  ר"ה31,  מוסף  ואח"כ  ר"ח   מוסף  תחילה  מקריבין 
ר"ח, וחטאת של ר"ה מקדימין לעולות ר"ה32, וי"א שבמוסף של ר"ה מקדימין עולות 
עולות לחטאת34. אם חל בשבת מקריבין35  ר"ח מקדימין  וי"א שאף בשל  לחטאת33, 

מוסף של שבת קודם מוספי ר"ח וראש השנה36. 

תקיעות על המוספין
י"א שמאריכין  היכר למוספין השונים.  עושים  ומוסף37 אך  כל מוסף  על  אין תוקעין 
בתקיעות במשך זמן הקרבת כל המוספין ונסכיהם38, וי"א שמרבין בכהנים התוקעין 
בחצוצרות39. ]וא"צ שיהיו החצוצרות שוין בנוי במראה ובקומה40[, וי"א שתוקעין אחר 
אלא  אחד  כל  על  היין  מנסכין  שאין  וי"א  המוספין41.  כל  בשביל  ועולה  ר"ה  מוספי 
ותוקעין  יחד  המוספין  של  היינות  כל  מערבין  ואח"כ  המוספין  כל  תחילה  מקריבין 

עליהן42.
האיברים והחלבים של מוסף ר"ח דינם כמוספי ר"ח של שאר חדשים43 הניתנין על 
גבי כרכוב המזבח44 וי"א בכבש למעלה סמוך לכרכוב המזבח45 וי"א על הסובב46. אבל 

האברים והחלבים של מוסף ר"ה דינם כשאר מוספין הניתנין מחצי כבש ולמטה47.
אין מביאין שלמי שמחה בראש השנה48.

חלוקת קרבנות ולחם הפנים
כהני בית אב זוכין בקרבנות כבכל יום,49 ואם חל בשבת חלוקת לחם הפנים ואכילתו 

כבכל שבתות השנה50. 

27.  מנ"ח מצוה שפ"ד, שפ"א שם כ"ז א', ושפתי חכמים שם כ"ו ב', וכן מבו' בטו"א, ועי' קובץ על הרמב"ם פ"א משופר 
ה"ב.  

28.  במדבר כט, ו "מלבד עולת החודש ומנחתה", רמב"ם פ"ט מתו"מ ה"א. ועי' תוס' ר"ה ובביצה בשם רבינו משולם, 
ותמהו עליו מתוספתא, והשיב רבינו משולם שלא עלה על דעתו לומר כן, ובספר הישר סי' מ"ג מ"ד מ"ו הובא תשובות 

רבינו משולם ורבינו תם בזה. 
שבעה  שנה  בני  כבשים  אחד  ואיל  שנים  בקר  בני  פרים  לד'  עולה  תקריבו  חדשיכם  "ובראשי  י"א,  כ"ח  במדבר    .29

תמימים", וברמב"ם שם פ"ז ה"א. 
30.  תוס' והראשונים ביצה ט"ז. ר"ה ח:, דאף דלא נזכר בפסוק אלא מלבד "עולת" החודש, ולא נזכר חטאת, מ"מ גם 
חטאת ראש חודש מקריבין, ע"ש שהוכיחו מכמה דוכתי, וכן משמעות הרמב"ם שם פ"ט ה"א, וכן קי"ל כמבו' ברמ"א 

או"ח סי' תקצ"א סעיף ב'. 
31.  משנה זבחים פ"ט א', ורמב"ם פ"ט ה"ב משום דתדיר קודם, ומשמע במשנה דלכו"ע עולות ראש חודש קודם אפי' 

לחטאת של ר"ה, כמש"כ תוס' שם לענין שבת וראש חודש, וכן הוכיח המנ"ח )שי"ב(. 
32.  שם, ורמב"ם שם ה"ו, ומבו' בירושלמי הוריות פ"ג ה"ד דקאי גם על ר"ח, )והביאו בעבודת הקרבנות סי' קמ"א( 
מדכתיב "על עולת התמיד" יעשה ונסכו, שיהיה החטאת סמוך למוסף ע"ש, וכ"ד הפנ"י ר"ה ל:, וכ"מ מסתימת הרמב"ם. 
וכ"כ הרש"ש זבחים צ', מנ"ח ריש מצוה ש"כ ומשך חכמה במדבר כ"ט, י"ד, חזו"א מנחות ל"ג י"ז, דרק בחג הסוכות עולה 

קודמת. 
33.  מעין החכמה )הובא בתרועת מלך ר"ה ח' ב'( כמו בחג שעולה קודמת כמבו' בזבחים דף צ', וע"ש בתרועת מלך 

דפשיטא ליה דבר"ח חטאת קודמת. 
34.  כך נוטה השפ"א זבחים צ, ונשאר בצ"ע. וע"ש בהג"ה דבזה מיושב נוסח התפילה בר"ח "זבחי רצון ושעירי חטאת" 
דעולה קודמת לחטאת, )ועי' שיעורי משמר הלוי סוף סנהדרין(, וע"ע תוס' רעק"א זבחים רפ"י דילפינן לכל הרגלים 

שעולה קודמת, אך לא פי' אם ה"ה ר"ה ור"ח. 
35.  סוכה נ"ד. ]ועי' שלה"ג לר"א הרופא דף קי"ט שחישב דבר"ה שחל בשבת צריכין תקנ"ט כהנים ומשרתים לעבודת 

המוספין עם התקיעות והשיר[.
36.  זבחים פ"ט א' ורמב"ם שם פ"ט ה"ב, משום דתדיר קודם, ועי' ירושלמי סוכה פ"ה ה"ו ושקלים פ"ח ה"ד דעת רב 
ירמיה דמוסף ר"ח קודם למוסף שבת, אבל מסקנת הירו' דמוסף שבת קודם. אמנם בארצות החיים למלבי"ם סכ"ה ביאר 
דברי ר"י בירושלמי דמוסף ר"ח קודם לדחות רק כשא"א להקריב שניהם )וע"ע יפ"ע זבחים פ"ט דמוסף שבת קודם לר"ח 

גם כשא"א להקריב שניהם.( 
37.  מסקנת הגמ' סוכה נ"ה א', וכן פסק הרמב"ם פ"ז מכלי המקדש ה"ה, דלא כרבי אחא בר חנינא שם נ"ד א' דס"ל 

דתוקעין על כל מוסף ומוסף.
38.  דעת רבינא שם וכפירש"י. וע' שפ"א. 

39.  דעת רבנן דקיסרי משמיה דרב אחא שם. 
40.  טעמא דקרא פ' בהעלותך, דסגי שב' חצוצרות יהיו שוין כמו בכל יום כמבו' בספרי פ' בהעלותך.

41.  ליקו"ה סוף תמיד, וכ"כ בהערות למרן הגרי"ש אלישיב זצ"ל סוכה שם דכך מפרש הרמב"ם דברי הגמ' "מאריכין 
בתקיעות".

42.  דרך חכמה שם בביה"ל ד"ה תוקעין בדעת הרמב"ם, דהרמב"ם לטעמיה דס"ל כאביי מנחות פ"ט א' שאם הקטיר 
כבר מנחות של נסכים מותר לערב היין לכתחילה, וא"כ מערבין כל יין הכבשים והאילים של כל המוספין וכן של הפרים 
ומנסכין בב"א מכולן, וא"כ א"צ להאריך. וכ"כ בסידור יעב"ץ בסדר העבודה, ובעבודת הקרבנות סי' קמ"ו לענין ר"ח שחל 

בשבת שמנסכין יינות המוספין יחד. 
43.  על"נ סוכה נ"ד:. אמנם בפי' הב' שם שכתב שבר"ה א"צ לפרסם שהוא ר"ח לפי שכולן יודעין.

44.  כמבו' במשנה שקלים פ"ח מ"ח וסוכה נ"ד ב' לגירסת רוב הראשונים, לידע שהוקבע ר"ח בזמנו. ול' הרמב"ם פ"ו 
מתו"מ ה"ג כדי לפרסמו שהוא ר"ח )ועי' על"נ(. ובירו' שקלים דהיינו בין קרן לקרן מקום הילוך הכהנים, וכ"פ הרמב"ם, 
הזריקה  לענין  סוכות  ובעמק  ה"ד  ממעה"ק  פ"ו  מל"מ  וע"ע  מזבח,  של  מערב  לצד  דמקומו  הוסיף  שלמה  ובמלאכת 

שאח"כ.
45.  רש"י סוכה שם.

46.  רע"ב ותפא"י בשקלים שם, והרע"ב הוסיף "כלפי המזרח".
ולדעת  "במערב"  רש"י  ולגירסת  "במזרח"  רוב הראשונים  )לגירסת  סוכה שם,  ובגמ'  כמבו' במשנה שקלים שם    .47

הראבי"ה סי' אלף כ"ו באמצע בין מזרח למערב(. כ"כ בעל"נ. 
וסי' ק"ב, דאפי' אי איכא חיוב שמחה בר"ה )כדעת הרא"ש והמרדכי סוף ר"ה( אין חיוב שלמי  48.  שאג"א סי' ס"ז 

שמחה, וכ"מ בתוס' בכורות נ"ח א' ד"ה ואי, וברמב"ם פ"א מחגיגה ה"א. 
49.  שלה"ג לר"א הרופא, דאינו כימים טובים של שלש רגלים שכולן שוין בו )כמבו' בסוכה נ"ה ב'(.

50.  ולא כרגלים שאם חל יו"ט בשבת מחלקין הלחם בין כל המשמרות בשוה, )כמבו' בסוכה נ"ו א'( אלא ככל שבת 
שמשמר הנכנס נוטל שש והיוצא נוטל שש )כת"ק שם(. כ"כ המנ"ח מצוה צ"ז, ויש סדר למשנה סוכה פ"ה מ"ז, ותמהו 

על התוי"ט שכלל את ר"ה בהדי י"ט.



אַחַר  נָה  שָׁ רֵה  עֶשְׂ ע  אַרְבַּ בְּ לַחֹדֶשׁ  עָשׂוֹר  בֶּ נָה  ָ הַשּׁ רֹאשׁ  בְּ לְגָלוּתֵנוּ  נָה  שָׁ וְחָמֵשׁ  רִים  עֶשְׂ בְּ מ:  יחזקאל 
מַרְאוֹת אֱלֹקִים הֱבִיאַנִי אֶל  ה: בְּ מָּ בֵא אֹתִי שָׁ ה הָיְתָה עָלַי יַד ה' וַיָּ עֶצֶם הַיּוֹם הַזֶּ תָה הָעִיר בְּ ר הֻכְּ אֲשֶׁ
ה אִישׁ מַרְאֵהוּ  ה וְהִנֵּ מָּ בֵיא אוֹתִי שָׁ גֶב: וַיָּ מִבְנֵה עִיר מִנֶּ בֹהַּ מְאֹד וְעָלָיו כְּ רָאֵל וַיְנִיחֵנִי אֶל הַר גָּ אֶרֶץ יִשְׂ
ן אָדָם רְאֵה  ר אֵלַי הָאִישׁ בֶּ עַר: וַיְדַבֵּ ָ שּׁ ה וְהוּא עֹמֵד בַּ דָּ יָדוֹ וּקְנֵה הַמִּ ים בְּ תִּ שְׁ ת וּפְתִיל פִּ מַרְאֵה נְחֹשֶׁ כְּ
ד  ה הַגֵּ י לְמַעַן הַרְאוֹתְכָה הֻבָאתָה הֵנָּ ר אֲנִי מַרְאֶה אוֹתָךְ כִּ ךָ לְכֹל אֲשֶׁ ים לִבְּ מָע וְשִׂ ְ בְעֵינֶיךָ וּבְאָזְנֶיךָ שּׁ

רָאֵל: ה רֹאֶה לְבֵית יִשְׂ ר אַתָּ ל אֲשֶׁ אֶת כָּ
'בראש השנה בעשור לחדש' פירשו חז"ל שזהו יוה"כ של יובל, ויש להבין מפני מה ניתנה נבואה זו דווקא ביום 
ב' כתוב  בפסוק  העיר'. וכן  הוכתה  אשר  הנבואה, 'אחר  בכל  הסובב  העיר  ענין  מהו  להבין  יש  הכיפורים. עוד  
'הביאני אל ארץ ישראל ויניחני אל הר גבוה מאוד ועליו כמבנה עיר מנגב'. ולכאורה הרי הנושא עכשיו הוא בית 
המקדש ולא העיר. גם בסוף הספר מבואר מידות העיר, והספר מסיים בפסוק האחרון 'ושם העיר מיום ה' שמה'. 

משמע שזה סוף והשלמת הענין.
והנה כאשר משה רבינו עלה אל הר סיני ארבעים יום עד יוה"כ - התפילות היו למען השראת השכינה בישראל. 
)כמו בפעם הראשונה שהוא עלה, שבפשטות הנושא הוא בשביל פרשת תרומה, שמשה רבינו עולה אל הר סיני 
ושכנתי  א-להים,  לקרבת  להביא  כדי  זה  ומצוות  תורה  של  ענינו  התרומה. תכלית  פרשת  זה  שנלמד  מה  ומיד 

בתוכם(. 
וכן בארבעים יום האחרונים שמשה רבינו עלה, כתוב באד"א וגם בביאור הגר"א על סדר עולם רבה שכל ענין 
התפילות היו על השראת השכינה, וזה גם הנושא של י"ג מידות של רחמים, שאנחנו מבקשים שהקב"ה ישרה 
ישראל,  על  שכינתו  שישרה  בקשות,  שלש  ביקש  רבינו  שמשה  מבואר  בגמ' בברכות  בישראל. ובאמת  שכינתו 
שלא ישרה שכינתו על אומות העולם, ולהבין ענין צדיק ורע לו, עכ"פ עיקר מה שלא ישרה שכינתו על אומות 
העולם זה הכל קשור לעוצמת השכינה בישראל, שיהיה  יחס בלעדי. ]גם ענין השכר ועונש פירושו להשיג את 
הנהגתו ית' עד הסוף, ושייך ג"כ לענין השראת השכינה וההשגחה[. וזה ענינם של י"ג מידות רחמים, שבארבעים 

יום משה רבינו היה עסוק בהעמקה בתפילה הזאת, בסוגיה הזו, להביא להשראת השכינה על ישראל. 
ואכן מיד כשמשה ירד ביוה"כ קיבלנו מצוה לבנות את המשכן, ]כמבואר בסד"ע. וכדברי הגר"א בשה"ש שהסיבה 
חזרו  זה  שבתאריך  בניסן. משום  כבוד  ענני  וקיבלנו  ממצרים  שיצאנו  אפילו  בניסן,  ולא  בתשרי  הסוכות  שחג 
ענני הכבוד ממש, כי ענני הכבוד הראשונים שהיו ביצי"מ היו בהשגה נבואית לנביאים שבהם. לא כולם השיגו 
אותם בחוש, אבל ענני הכבוד שחזרו אחרי יוה"כ היו בתפיסה מוחשית, לכל ישראל, ולכן נצטווינו כולנו לשבת 

בסוכות. עצם חזרת ענני הכבוד מורים על השראת השכינה בישראל, אפילו שעדיין לא נבנה המשכן[.
ביוה"כ משה רבינו מגלה לבנ"י את ענין הסליחה והמחילה, ואז הוא מצווה על המשכן. אבל עדיין לא ראינו את 
הסליחה, משה רבנו  מספר שהקב"ה סלח, אבל את התפיסה המוחשית שהקב"ה אכן סלח לנו - לזה זכינו בט"ו, 

כשענני הכבוד חזרו, ואז ישראל ראו בעיניהם את הסליחה. 
חג הסוכות הוא השלמת ענין הסליחה ומחילה של יוה"כ, בכך שאנו משיגים זאת במוחש. הגר"א מסביר שי"ג 
מידות נחלקות לחמש עשרה, ובאמת זה מתאים למנין הדברים הנצרכים לבנית ביהמ"ק המבוארים בפ' תרומה. 

כאשר נשלמה מצידנו ההכנה של החומרים לבנית ביהמ"ק, אז השכינה שרתה, זה ענני הכבוד וחג הסוכות.
וכן נבואת יחזקאל ניתנה ביוה"כ, ביום שהקב"ה סולח, ענין הסליחה מצידו - נכונות להשרות שכינתו בישראל. 
הקב"ה מגלה ליחזקאל את בהמ"ק השלישי כמו שהוא גילה למשה שהוא רוצה להשרות שכינתו בישראל. וזה 

מתאים דווקא ליוה"כ.
אמנם למעשה השכינה שורה בענני הכבוד, וזה סיבה שחג הסוכות זהו זמן בנין ביהמ"ק כמ"ש הגר"א, שאז 
יחזקאל  נבואת  כן  מוחשית,  בתפיסה  התגלה  זה  ובסוכות  ביוה"כ,  לבנ"י  גילה  רבנו  שמשה  בחוש. כמו  מושג 
ניתנה לנו ביוה"כ, ובמהרה בימינו יבנה בסוכות בתפיסה מוחשית. זה ההקבלה בין יוה"כ וסוכות בספר יחזקאל 

– ביהמ"ק השלישי, למשכן שהיה במדבר.
ובזה מוסבר למה מודגש כאן ענין העיר, מכיון שסוף ענין  הגילוי הוא ששכינתו ית' מתפשטת גם בכל העיר, 

ויה"ר שנזכה לכך במהרה בימינו.

 הקטורת ביום הכיפורים 

ולא באנו בזאת להקיף הכל, אלא מטרתינו ליתן מפתחות לידיעת  יוהכ"פ פרטים רבים,  בסדר עבודת 
לב  לעורר  בין הדברים,  והוספנו כמה הערות  וטעמן.   ע"י הבנת שרשיהם  עיקרי סדר הדברים,  וזכירת 

המעיין.
א. הקרבנות 

ג' מערכות הקרבנות הקרבים ביוה"כ
ביום הכיפורים קרבים ג' מערכות של קרבנות.  א. תמידין – כבכל יום, בבוקר ובין הערבים.    ב. מוספין 
– כבכל יו"ט, גם ביוהכ"פ ישנו קרבן מוסף, שנכתב בפ' פינחס )במדבר כ"ט ח'(: פר, איל, שבעה כבשים 
לעולה, ושעיר עיזים אחד לחטאת. קרבנות אלו הם בסגנון מוספי כל השנה )בראש השנה ובשמיני עצרת 
בפרשת  כמפורש  ביניהם,  קטנים  שינויים  ישנם  המועדים  ובשאר  למוסף,  קרבנות ממש  אותם  קרבים 
פינחס שם, חוץ מחג הסוכות שבו יש שינויים גדולים יותר(.   ג. חובת היום – מלבד זאת ישנם קרבנות 
מיוחדים ליום הכיפורים, שאינם נקראים מוסף, אלא "חובת היום"1, ואינם דומים כלל לקרבנות המוספים 

של שאר המועדים, והם כתובים בפני עצמם באריכות בפרשת אחרי מות.
קרבנות חובת היום

חובת היום – חלוקה היא לשנים.
א. קרבנות משל הכהן גדול – פר לחטאת ואיל לעולה.      ב. קרבנות משל העם – שני שעירי עיזים לחטאת 

)הם שמגרילים עליהם, אחד לה', ואחד לעזאזל(, ואיל לעולה.
קרבנות החטאת, דהיינו: פר של כה"ג, ושעיר עיזים לה' של העם, הינם חטאות פנימיות, והם היחידים 
שמכניסים מדמם לפני ולפנים לקה"ק ומזים מהם שם. אלו באים לכפר על טומאת מקדש )טמא שנכנס 
למקדש( וקדשיו )טמא שאכל קדש(2. אלא שהפר מכפר על אהרן )דהיינו הכהן הגדול(, וכל הכהנים 

מתכפרים עמו. והשעיר מכפר על שאר ישראל3.
קרבנות העולה, דהיינו אילו של הכהן גדול, ואיל העם, הינם ככל הקרבנות, וקרבים על מזבח החיצון. והם 
דורון, כדרך שמצינו בהרבה מקומות שלאחר החטאת באה עולה, משל לפרקליט שנכנס, ריצה פרקליט 

נכנס דורון אחריו4. )ויש שכתבו שעולות אלו גם מכפרות על עשה, ככל עולה שמכפרת על עשה5(.
נמצא שחובת היום היא חטאת לכפרה, ועולה לדורון. לכהנים – פר לחטאת ואיל לעולה. ולישראל – שעיר 

לחטאת ואיל לעולה. 
מלבד זאת ישנו שעיר המשתלח, שהוגרל יחד עם השעיר לה', ומתודה עליו הכהן גדול, ואח"כ משלחו 
לעזאזל. וידוי זה מכפר על כל העוונות, הקלות והחמורות, שוגג ומזיד6. בשעיר המשתלח מתכפרים כולם 

1.  עי' יומא ג. "חד לחובת היום וחד למוספין".
2.  משנה שבועות ב.

3.  שם ב:
4.  עי' זבחים ז: לגבי כל העולות הבאות לאחר חטאות.

.  בקרא כתיב "ויצא ועשה את עולתו ואת עולת העם וכפר בעדו ובעד ביתו", וכתב בגבו"א יומא יח. שהכוונה שהם  5
מכפרים על חייבי עשה, )כשאר עולה שמכפרת על עשה, כמבואר בתו"כ ויקרא נדבה פ"ג(, ויל"ע בזה האם עולת 
ציבור ג"כ מכפרת על עשה, ועי' בתוס' הרא"ש שבועות יב: שכתב שעולת קיץ המזבח אינה מכפרת כלום, ורק עולת 
תמיד מכפרת כמ"ש חז"ל שתמיד של שחר מכפר על עבירות הלילה וכו', ומשמע דסתם עולת ציבור אינה מכפרת על 

עשה.
ובאלפסי זוטא יומא פ"ג כתב לפרש הא דכתיב לאחר עולתו ועולת העם "וכפר בעדו ובעד העם", שכיון שביוהכ"פ 
כל הסדר מעכב, אם לא הקריב אילו ואיל העם לא יצא ידי חובת החטאות הפנימיות, ולכן רק לאחר שהקריבם נמצא 

שנתכפרו בחטאות, א"כ העולות עצמן באמת אינן באות לכפר, רק שמעכבות את כפרת החטאות.
ובגבו"א יומא ג. ובמשך חכמה פרשת פנחס )כ"ט י"א( כתבו, שכמו שבחטאות הכהנים מתכפרים בפר של הכה"ג ולא 
בשעיר העם, כך בעולות מתכפרים הכהנים באילו של אהרן ולא באיל העם. וקשה טובא שביומא נ: מבואר שפרו של 
אהרן אינו עושה תמורה כיון שאחיו הכהנים מתכפרים בו, אבל אילו של אהרן עושה תמורה כיון שהוא קרבן יחיד, 
ומבואר שבאילו אין הכהנים מתכפרים, ודלא כדברי האחרונים הנ"ל. ולפי"ז צ"ע במה יתכפרו הכהנים, הרי בכלל איל 
העם ג"כ אינם, שהרי כהנים אינם בכלל עם כמבואר בשבועות יג: עי"ש, ולפי"ד האלפסי זוטא הנ"ל ניחא, דבאמת אין 

באים לכפר ואי"צ שהכהנים יהיו בכלל.
6.  משנה שבועות שם.

  קרבנות יוהכ"פ וסדר עבודתם  

 יום הכיפורים, בית המקדש וירושלים 
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יחד, ישראל והכהנים והכהן הגדול7.
ב. העבודות

חמש מערכות של עבודות ביוהכ"פ
התמידין והמוספין נעשים בשמונה בגדי כה"ג, )הנקראים "בגדי זהב" משום שיש בהם חוטי זהב(. אבל 

חובת היום, מלבד אילו ואיל העם והקטרת חלבי החטאות הפנימיות, נעשית בבגדי לבן8. 
ומזה נהיו חמשה חילופי בגדים, והעבודה מתחלקת לה' חלקים: א. תמיד של שחר בבגדי זהב. ב. עבודת 
היום בבגדי לבן. ג. אילו ואיל העם בבגדי זהב. ד. הוצאת כף ומחתה בבגדי לבן. ה. תמיד של בין הערביים 

בבגדי זהב.
כל החלפת בגדים טעונה טבילה ושני קידושי ידים ורגלים, אחד על הפשיטה ואחד על הלבישה. )קודם 
עבודה ראשונה אין קידוש על הפשיטה, שאז הוא פושט בגדי חול, אמנם כנגד זאת לאחר עבודה אחרונה 
משלים קידוש זה, על פשיטת בגדי הקדש ללבישת בגדי חול(. ומכאן אמרו, חמש טבילות ועשרה קידושין 

טובל כה"ג ומקדש ביוהכ"פ.
של  והאחרונה  הראשונה  המערכה  בביאור  כאן  נאריך  לא  ולכן  יום,  כבכל  נעשית  התמידין  עבודת  סדר 

7.  כן דעת ר"י במשנה שבועות שם וכ"מ ברמב"ם תשובה פ"א ה"ב שלא חילק וכ"פ המאירי יומא מג. וסא.
8.  מפורש בכתוב בפ' אחרי, )ונכללות בעבודות הנעשות בבגדי לבן, הוידויים על הפר, ההגרלה, שחיטת הפר והשעיר, 
כל מעשה הקטורת, הזיות דם הפר והשעיר בין לפני ולפנים ובין בהיכל ובמזבח, שפיכת שיירי דמן במזבח החיצון, הוידוי 

על שעיר המשתלח ומסירתו לשילוח(.
וטעם החילוק בין אילו ואיל העם לשאר חובת היום, מבואר בגמ' בר"ה כו. "אמר רב חסדא, מפני מה אין כה"ג נכנס 
בבגדי זהב לפני ולפנים לעבוד עבודה, לפי שאין קטיגור נעשה סניגור", ומבואר בהמשך הגמ' שם שדוקא לפני ולפנים 
מקפידים על כך. ולכן עבודות הפר והשעיר והקטורת הנעשות לפני ולפנים הם בבגדי לבן, ואע"פ שיש בהן עבודות 
הוידויים  כגון  שבחוץ  עבודותיהם  גם  כן  אגב  ולפנים,  לפני  עבודות  בהם  שיש  הקרבנות  באותן  מ"מ  בחוץ,  הנעשות 
וההגרלה ושפיכת שיירי הדם וכו', נעשות בבגדי לבן, וגם הוידוי של שעיר המשתלח י"ל שהוא כקרבן אחד עם השעיר 
הפנימי וחלק ממנו. משא"כ אילו ואיל העם, שהם קרבנות בפני עצמן שכולן בחוץ, ולא שייך בהם הטעם הנ"ל, נעשים 

בבגדי זהב.
הוא  הרי  בכתוב(,  )כמבואר  זהב  בבגדי  נעשה  מדוע  הפנימיות,  החטאות  חלב  הקטרת  על  לפי"ז  לשאול  שיש  אלא 
חלק מעבודות הפר והשעיר הפנימיים, ומה החילוק בינו לבין שפיכת שיירי דמן. וי"ל שמה שהעבודות החיצוניות של 
הקרבנות הפנימיים נעשים בבגדי לבן, היינו רק כשהם בסמיכות לעבודות הפנימיות, שאז אגב העבודות הפנימיות עושה 
הכל בבגדי לבן, שלובש בגדי לבן קודם וידוי הפר ואינו פושט אותם עד לאחר שילוח השעיר, אבל הקטרת חלב החטאת 
שהיתה לאחר אילו ואיל העם, לאחר שכבר הפסיק ולבש בגדי זהב, אינו לובש במיוחד בגדי לבן בשביל עבודות חיצוניות 

אף כשהם של קרבן שיש ממנו עבודות בפנים. 

בברייתא דפיטום הקטורת )כריתות ו.( נמנו י"א סממני הקטורת, ובסופם: "מעלה עשן כל שהוא, רבי נתן אומר 
אף כפת הירדן כל שהוא, ואם נתן בה דבש פסלה ואם חיסר בה אחת מכל סממניה חייב מיתה". ופרש"י שענין 
חיוב מיתה אינו אלא "כי עייל ביוה"כ דכתיב )אחרי מות טז,ב( ואל יבא בכל עת אל הקודש וגו' ולא ימות וגו' 
בזאת יבא אהרן וגו'. וכי מעייל קטרת שלא כהלכתה ביאה ריקנית היא וחייב מיתה". וכ"כ הרמב"ם )עבודת 
יוה"כ ה, כה(  "חסר מן הקטרת אחד מסמניה או מעלה עשן חייב מיתה עליה, שנאמר 'ולא ימות כי בענן אראה 
והזיד בקטרת, או שנכנס בקטרת  וכן חייב מיתה על ביאתו בלא מצוה, לפיכך אם שגג בביאה  על הכפורת', 

שלימה עם החסירה חייב מיתה" )עפ"י הגמ' יומא נג.(. 
וביאור הענין, שיש שני לאוין בהקטרה פסולה, האחד על מזבח הזהב, שנאמר לא תעלו עליו קטורת זרה )ס"פ 
תצוה(, דהיינו קטורת שאינה כזו. והשני בקה"ק שנאמר "ואל יבא בכל עת הקודש מבית לפרוכת – ולא ימות". 
ובמזבח הזהב אין חיוב מיתה, אלא מלקות, ולכן אם חיסר אחד מסממניה שם, אינו חייב מיתה )כלי המקדש 
ב,יא(, חיוב מיתה הינו רק על ההקטרה בקדש הקדשים מצד ביאה ריקנית. וגם מצד ההקטרה עצמה, שדרשו 

"וכיסה ענן הקטורת – ולא ימות", הקטרת שלמה ולא חסרה.
וכ"כ הבית יוסף )או"ח קלג( שאין חיוב מיתה אלא ביוהכ"פ, וז"ל: "בורית כרשינא ויין קפריסין אינם באים אלא 
לתקן הציפורן, ומעלה עשן כדי לתקן שיהא העשן מתמר ועולה... וכיון שאינם באים אלא לתיקון לא מנאתם 
תורה בכלל י"א הסמנים, ומשמע שאפילו אם חיסרם אינו חייב כלום, שחיסור מעלה עשן אינו פוסל אלא את 

קטורת של יוהכ"פ". עכ"ל.
ולפי"ז נוסח הברייתא צריך קצת תיקון, שאם חיסר אחד מסממניה יבא לידי חיוב מיתה ביוהכ"פ. אמנם המל"מ 
)כלה"מ ב,ג( כתב "דילפינן מיום הכפורים לשאר ימות השנה, כדאיתא בגמ' התם, וא"כ ע"כ דאם לא נתן מעלה 
עשן בשאר ימות השנה דחייב מיתה דומיא דיוה"כ". וז"ל הגמ' )יומא נג.( "אין לי אלא ביוה"כ, בשאר ימות השנה 

מניין - תלמוד לומר וכסה".
ולדעת הב"י, מה שלמדו מיוהכ"פ לכל השנה אינו אלא לכתחילה, שהרי עושין את כל הקטורת כאחד עם מעלה 
עשן, וכברייתא שאומרים בנוסח ספרד "שלש מאות ששים ושמונה מנים היו בה, כנגד ימות החמה, ושלשה מנין 
יתרין שמהן מכניס כה"ג" וכו'. אבל לענין חיוב מיתה, אפילו אם נקבל שלמדו לעיכובא לכל השנה, שהקטורת 
פסולה ללא מעלה עשן, לא מסתבר לחייבו על הקטרתה במזבח הזהב יותר מקטורת פסולה שהיא במלקות. 
כמו שמפורש ברמב"ם )כלי המקדש ב, יא(  "ואם הקטיר עליו קטרת אחרת שאינה כזו, וכו', לוקה, שנאמר לא 

תעלו עליו קטורת זרה ועולה ומנחה וגו'". ודברי המל"מ צריכים ביאור, עי"ש שהאריך.
ומ"מ למדנו שביוהכ"פ התחדשה מצות הקטרה עם מעלה עשן, שיתקיים בו וכיסה ענין הקטורת, ולכן בשעת 
הקטרה צריך להמתין שם "עד שיתמלא הבית עשן ויצא" )יומא נב: הל' עבודת יוהכ"פ ד,א(. שעיקר ההקטרה 
להעלות ענן הקטורת. ויש חיוב מיתה על הקטרה ביוהכ"פ ללא מעלה עשן, הן מצד ביאה ריקנית לקדה"ק, והן 

על עצם הקטרת הקטורת החסרה מעלה עשן )יומא נג.(. וצ"ב במה שונה קטורת זאת מכל השנה.
על  כולו  הכפורים  יום  מעשה  שיעשה  והיא  אחת,  עשה  "מצות  הכיפורים:  יום  עבודת  הל'  בתחילת  ברמב"ם 
הסדר כמו שכתוב בפרשת אחרי מות, הקרבנות, והוידויין, ושילוח השעיר, ושאר העבודות". ושמעתי מהגאון ר' 
משה חדש זצ"ל ר"י אור אלחנן להקשות, מדוע לא הזכיר את הקטורת בכלל המצוה של מעשה יוהכ"פ. וביאר 
שקטורת זאת אינה 'הקרבה', אלא ענינה בכדי שיוכל להכנס לקה"ק ולהזות את הדם, ותנאי לכניסה זאת היא 
שיבא בקטורת שעשנה יכסה את הכפורת. ולדבריו יובן היטב, שאף שמעלה עשן אינו מסממני הקטורת, הוא 
מטרת הקטרה זו, ואם מחסר אותו פוגם בעצם ביאתו, והקפידה תורה על עצם ההקטרה בקה"ק ללא מעלה 

עשן, וחייבה עליה מיתה, כענין שמצאנו בבני אהרן שמתו על חסרון בהקטרה.
ובתוכן הענין נ' שבתחילת פרשת אחרי מות נאמר "ולא ימות כי בענן אראה על הכפורת", ופרש"י לפי שגילוי 
שכינתי שם. הרי ששם 'ענן' נאמר על השכינה. ובהמשך "וכסה ענן הקטורת את הכפורת וגו' ולא ימות" )טז,יג(. 
הרי שעשן הקטורת הוא הנקרא 'ענן'. ומשמעות הדבר נ' שע"י ענן הקטורת ידמה הכהן שענן השכינה שם, אף 
שאינו נגלה ענן ה' על המשכן כמו במדבר, יש לו לדעת שהשכינה שם ע"י ענן הקטורת. ולכך צריך להמתין עד 
שיתמלא הבית עשן, וידמה כמי שבא לפני השכינה, ואז יצא ויביא את דם הפר והשעיר להזייה בפנים. ]והרמב"ם 

שהבאנו לעיל פי' גם את הרישא, כי בענן אראה – בקטורת.[
ובענין זה נראה לבאר את שורש הדבר שהכהן מתפלל ביציאתו מקה"ק תפילה קצרה )יומא נג:(. ויש לשאול 
מנין  וגם  והוידויין.  הקרבנות  אלא  מפורש  לא  ובתורה  ישראל,  צרכי  על  להתפלל  הוא  העבודה  מנין שמסדר 

שהתפילה היא בכניסה ראשונה בקטורת, ולא בשאר הכניסות להזיות ולהוצאת כף ומחתה?
אלא שמטרת ההקטרה היא שהכהן יראה עצמו לפני השכינה בקה"ק, ע"י ענן הקטורת הדומה לענן השכינה 
שהיה נראה לישראל במדבר. ככתוב "כי בענן אראה על הכפורת". ובמה ניכר שהוא רואה את השכינה, רק בזה 
שהוא עומד ומתפלל לפני ה', "והמתפלל צריך שיראה עצמו כאילו שכינה כנגדו" )סנהדרין כב:(. ומדיני תפילה 
"יכוין את לבו כנגד בית קדש הקדשים" )ברכות כח: או"ח צד,ד(. וכיון שקודם כניסת הכהן להזיות עליו לעמוד 
לפני השכינה הניכרת בענן הקטורת, הרי שצריך להוסיף לזה תפילה על צרכי ישראל שבזה ניכר שהוא עומד 
לפני ה'. ]ולא תקנו שיתפלל בפנים, שאין לו רשות לשהות שם יותר ממה שמפורש בכתוב, ועוד משום מורא 

השכינה[.
לבן  בבגדי  והמחתה,  הקטורת  כף  להוצאת  היום,  בסוף  לקה"ק  עצמה  בפני  הכניסה  ענין  את  בזה  לבאר  ויש 
מיוחדים, ושני קידושי ידים ורגלים וטבילה. וקשה איזו עבודה יש בהוצאת כף ומחתה? אלא שכניסתו הראשונה 
בקטורת ובענן באה לומר שהשכינה ירדה והופיעה בקדש הקדשים, לקבל את עבודות הדם, ואח"כ צריך לעשות 
מעשה סילוק, להורות על סילוק השכינה, כעין שנאמר במעמד הר סיני "במשוך היובל המה יעלו בהר" )שמות 

יט,יג(,  ופרש"י "הוא סימן סילוק שכינה".
וכן אנו נוהגים לתקוע בסוף יוהכ"פ לסימן סילוק שכינה )או"ח תרכג,ו ובט"ז(. שבזמן שיש עבודה, כל הכפרה 
יג. ד"ה דעבד "ששעיר )המשתלח( מכפר מיד,  תלויה בקרבנות ובשעיר המשתלח. ]כמש"כ תוספות שבועות 
ויוהכ"פ )כשאין שעיר( עם חשיכה"[. ולכן כשנגמר כל סדר העבודה בשילוח השעיר ובהקטרת אמורי פר ושעיר, 
שכינה  לסילוק  סימן  עושים  היום,  בסוף  הכפרה  כאשר  אך  ומחתה.  כף  בהוצאת  שכינה  לסילוק  סימן  עושה 

בתקיעת שופר דומיא דהר סיני.

בעקבות ספר 'משנת תורה' פי' הלכתי על התורה, ע"י הרב המחבר ר.מ.ש. שליט"א
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קרבנות יוהכ"פ וסדר עבודתם - המשך

מה  קטנות,  באותיות  שנדפסו  לאחר  ובפרט  לגמרי.  עליהם  מדלגים  או  באמירתם  מקצרים  ידיעה  מחוסר 
שמוכיח ש'אין' לאמרן...[

אם בשאר ימות השנה חייבו חכמים להתפלל על בנין ירושלים ובהמ"ק )ודברי הילקוט בסוף שמואל בענין 
זה ידועים לכל(, על אחת כמה וכמה ביום הכפורים הקדוש, בו נצטוינו 'ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם' )סדר 
נתנבא  בו  ביום  ויציאתו בשלום מבית קדשי הקדשים,  הגדול  הכהן  כניסת  ביום שעיקרו  פ"ו(,  רבה  עולם 
יחזקאל על בית המקדש השלישי. החכם עיניו בראשו לבל יפסיד הזדמנות זו. ]חלילה לנו מלהחשיב את 

נוסח 'לשנה הבאה בירושלים' בסיום היום הקדוש - יחד עם תקיעת השופר, רק כסימן לשילוח עבדים...[  
• • •

אני לדודי.
לא צריך שום כרוז... אנו רוצים עוד בר"ה הבעל"ט - להיות על ר"ה בקיבוץ הקדוש אצל דודנו. 

...מה אומר לכם, אין דבר גדול מזה.  
ובמהרה יתגלה לעין כל - כי 'דודי לי'. בב"א. 

שתהיה שנה טובה ומתוקה לכולנו. שנת תביאנו לבית מקדשנו בשמחה ובששון.

דבר המערכת - המשך

עבודות התמיד של שחר ושל בין הערביים, ונבאר רק את שלש מערכות העבודות שבאמצע.
המערכה השניה: עבודת היום

סדר עבודות חובת היום, כפי שהם מפורשות בפרשת אחרי מות ובמשניות, כך הם: 
א. וידוי ראשון על הפר, בו מתוודה עליו ועל ביתו זו אשתו. 
ב. הגרלה על שני השעירים, איזה מהם לה' ואיזה לעזאזל.  

ג. וידוי שני על הפר, בו מתוודה גם על אחיו הכהנים. 
וצריך ביאור, מדוע מפסיק בין שני הוידויים על הפר, ועושה את ההגרלה על השעירים, באמצע עבודות 
הפר. וי"ל, שאם היו שני הוידויים סמוכים זה לזה היה נחשב הכל לוידוי אחד ארוך, והתורה הקפידה על 

ב' וידויים, לכן ציותה להפסיק ביניהם בהגרלה9.
ד. שחיטת הפר וקבלת דמו.

אחר שחיטת הפר וקבלת דמו, נותן את הדם לממרס שיערב אותו כדי שלא יקרוש, מפסיק מעבודות הפר 
ופונה להקטיר את הקטורת כדלקמן, ורק אח"כ ממשיך בעבודת הפר ונכנס להזות מדמו בקה"ק. וצריך 
ביאור, מדוע מפסיק בין שחיטת הפר להזאתו. ופירשו הראשונים, שבכדי להכנס לקודש הקדשים צריך 
שיהיה עולה עשן הקטורת, וכדכ' 'וכסה ענן הקטורת את הכפרת ולא ימות', ולכן לאחר ששחט את הפר, 
וצריך להכנס בדמו לפני ולפנים כדי להזות, עתה הוא הזמן לעשות את הקטורת כדי שיהיה יכול להכנס 

ולהזות את הדם10.
ה. חתיית גחלים לקטורת.

ו. חפינת הקטורת.
ז. הכנסת הקטורת לפני ולפנים והקטרתה שם.

ח. הזאות כנגד הכפורת מדם הפר – אחת למעלה ושבע למטה.
ט. שחיטת השעיר וקבלת דמו.

י. הזאות כנגד הכפורת אחת מדם השעיר – אחת למעלה ושבע למטה.
יא. הזאות מדם הפר בהיכל כנגד הפרוכת – אחת למעלה ושבע למטה.

יב. הזאות מדם השעיר בהיכל כנגד הפרוכת – אחת למעלה ושבע למטה.
יג. מערב את דם הפר והשעיר יחד, ונותנין ד' מתנות על ד' קרנות מזבח הפנימי, ואחר כך מזה ז' פעמים 

על גגו של המזבח.
נמצא שבג' מקומות נותן את הדם, בקודש הקדשים כנגד הכפורת, ובהיכל כנגד הפרוכת )ובשניהם דם 
הפר ודם השעיר כל אחד בפני עצמו, ונותן מכל אחד אחת למעלה וז' למטה, כשתמיד הפר קודם, כיון 
שהוא מכפר על אהרן הכהן ומוטב יבוא זכאי ויכפר על החייב(, ובמזבח הפנימי )במתנות אלו הדמים 
מעורבים, ונותן מהם ד' בקרנות וז' על גג המזבח(. וכמאמר הכתוב "וכיפר את מקדש הקדש ואת אהל 

מועד ואת המזבח יכפר, ועל הכהנים ועל כל עם הקהל יכפר".
מקדש  טומאת  על  לכפר  בא  זה  שקרבן  כיון  ראשונים,  פירשו  המקומות,  שלשת  באלו  שנותן  הטעם 
וקדשיו, ובכל מקום המתנות מכפרות על טומאה של אותו מקום, דהיינו ההזאות בקה"ק מכפרות על 
טמא שנכנס לקה"ק, ובהיכל על הפרוכת מכפר על טמא שנכנס להיכל, ובמזבח על טמא שהקטיר שם11.

9.  בעלי התוס' עה"ת בפרשת אחרי.
10.  פי' הריב"א מבעלי התוס' עה"ת שם.

11.  רש"י יומא סא. ותוס' שם ס: ד"ה וכפר, בביאור דעתו.    והנה לענין טומאת המזבח, כתב רש"י חולין קלא: דבע"כ 
אין הכוונה על חיוב משום טמא שנכנס למקדש, דא"כ הרי זה בכלל טומאת ההיכל שהרי המזבח הוא בהיכל, אלא 
הכפרה על טמא ששימש במזבח, מצד האיסור לעבוד עבודה בטומאה, וכ"כ התוס' ביומא שם.  ולפי"ז יש ליתן טעם 
מדוע מערבין את הדם דוקא למתנות המזבח, דלא כמתנות הקודמות הנעשות בכל דם בפני עצמו. דהנה איסור טמא 
ששימש שייך רק בכהנים שהם בני עבודה ולא בזרים, וזר ששימש בטומאה אינו חייב משום טומאה מלבד איסור זרות, 
כמ"ש התוס' ביבמות לב: ד"ה בעל מום. ולפי"ז הקשה בספר מעשי למלך ביא"מ פ"ט הי"א סוף אות ב', הרי הפר היה 
מכפר על הכהנים, והשעיר על ישראל, א"כ בשלמא הפר היה מכפר על המזבח על כהן ששימש, אבל השעיר שהוא של 
ישראל, למה צריך כפרה על המזבח, הרי לא משכחת לה עבירה זו בישראל. וצ"ל דכל ישראל ערבים זה בזה, דכולם 
כחד הם, ולכן גם ישראל צריכים להביא כפרה על מה שהכהנים שימשו בטומאה )דוגמא לדבר בהוריות ה. שאם רוב 
השבטים חטאו בהוראת בי"ד צריכים כל השבטים להביא פר לכל שבט, שאף אלו שלא חטאו מביאין ע"י החוטאין(.          
ומעתה מובן היטב, שהכפרה לפני ולפנים ובהיכל, שהיא על כניסה למקומות הללו בטומאה, הם על חטא נפרד, שהפר 
מכפר על כניסה של כהנים, והשעיר על כניסה של ישראל, אם נכנס לשם בטומאה, וכן בהיכל )ואע"פ שאסור לישראל 
להכנס לשם מ"מ אם נכנס חייב גם משום טומאה(,  וכיון שהחטא של כל אחד נעשה בפ"ע, צריך כל אחד כפרה בפ"ע. 
אבל במזבח הרי לא שייך חטא זה בישראל בפני עצמו, אלא רק מצד שהם ערבים על חטא הכהנים, מחמת שהם 

חשובים כאחד עמהם, והוי חדא כפרה על אותו החטא, ולכן נעשית הכפרה במתנה אחת.
והתו"י  יג:  בשבועות  התוס'  תמהו  טמא ששימש,  על  הם  המזבח  במתנות  דהכפרה  הנ"ל  רש"י  דברי  בעיקר  אמנם 
ביומא שם, הרי פר ושעיר של יוהכ"פ מכפרים על טומאת מקדש וקדשיו של נכנס למקדש טמא או אכל קודש טמא 
שהם בכרת, וכדאמרינן בשבועות ב., ולא מצינו בשום מקום שמכפר על טמא ששימש: ובדעת רש"י י"ל, דמלבד מה 
שהקרבנות מכפרים על האדם החוטא, הרי מלשון הכתוב "וכפר את מקדש הקודש ואת אוהל מועד ואת המזבח" 
נראה שהמקדש והמזבח עצמו צריך כפרה, והיינו דאיכא פגם במזבח בטומאה שאירעה בו, שהוא צריך חיטוי בדם 
לטהר ולכפר אותו, וכלשון הכתוב "וטהרו וקדשו מטומאות בני ישראל". וכן מצינו במילואים )שמות כט לו( "וחטאת 
ומה שהמתנות של פר  וטהרו אותו".  יכפרו את המזבח  ימים  כו( "שבעת  )מג  וביחזקאל  על המזבח בכפרך עליו". 
ושעיר שיוהכ"פ מכפרים על טומאה שאירעה באותו המקום וכנ"ל, זה שייך לחיטוי של המקדש והמזבח עצמם, דמצד 
בין מקום הכפרה שהוא המזבח  ואין שייכות  על המזבח  ככל חטא שהכפרה בהזאה  הוא  הרי  הכפרה של הגברא, 
לבין מקום שנעשה בו החטא, כגון חילול שבת ואכילת חלב וכיוצא בזה, שהחטא נעשה בכל מקום שהוא. ורק מצד 

יד. שפיכת שיריים מדם הפר והשעיר המעורבים, על מזבח החיצון.
טו. וידוי על שעיר המשתלח.

טז. מסירת השעיר המשתלח למי שמשלחו לעזאזל.
המערכה השלישית: אילו ואיל העם

אחר עבודת היום מקריב את אילו ואיל העם, ואח"כ את חלב החטאות הפנימיות, דהיינו הפר והשעיר.
טעם הדבר שהקטרת חלב החטאת לאחר אילו ואיל העם, יש לומר לכאורה לפי מה ששנינו בזבחים פט. 
שבהקטרה איברי עולה קודמין לאימורי חטאת, משום שהיא כליל, ורק בעבודות הדם חטאת קודמת לעולה 
מפני שדם החטאת הוא מכפר. לכן גם כאן הקדימה התורה את עבודות דם החטאת לדם העולה, ואח"כ 

מקדימין איברי העולה לאיברי החטאת בהקטרה12. 
המערכה הרביעית: הוצאת כף ומחתה

לאחר הקרבת אילו ואיל העם נכנס ומוציא את הכף והמחתה שהשאיר בקה"ק.    המקור לזה שמפסיק 
באילו ואיל העם בין כל עבודת היום לבין הוצאת הכף והמחתה, הוא מהלכה למשה מסיני שישנם חמש 
טבילות ועשרה קידושין, ואילו היה מוציא את הכף והמחתה מיד לא היו אלא שלש טבילות13. ובטעם הדבר 
שאמרה התורה לדחות הוצאת הכף והמחתה לאחר אילו ואיל העם, יש שפירשו שהמקור הוא גם כן הטעם, 
דהיינו כדי שיהיו חמש טבילות ועשרה קידושין14. אמנם יש שפירשו, שא"א להוציא הכף והמחתה תיכף 
שהכניסן, שהרי עדיין לא נשרפה הקטורת שהניח ע"ג הגחלים, לפיכך הוא מניחן ויוצא לעשות אילו ואיל 

העם, ולבינתיים תיגמר שריפתן15. 
הקשו הראשונים, למה צריך להכנס להוציא את הכף ואת המחתה, הרי יכול להניח אותם בקה"ק עד יוהכ"פ 
הבא, ואז כשנכנס להכניס את הכף והמחתה החדשים, יטול בחזרתו את הישנים של שנה שעברה, וכיון 
שאפשר לעשות כן למה עושה ביאה ריקנית. ותירצו, שגנאי הוא כלפי מעלה להניח דשן בקודש הקדשים, 

משום שאפר הוא דבר מאוס16.
ג. עבודת היום ע"י כה"ג

כל עבודת היום של יוהכ"פ נעשית רק ע"י כהן גדול17. וכהן הדיוט לגבי עבודת יוהכ"פ נחשב "זר", ואם עבד 
חייב מיתה בידי שמים כדין זר ששימש במקדש18. 

כל שלשת מערכות הקרבנות הנזכרות לעיל, לא רק חובת היום, אלא גם עבודות המוספין והתמידים – הכל 
נעשה ע"י כה"ג19. ויש אומרים שמן התורה דוקא עבודת היום טעונה כה"ג, אבל עבודת התמידין רק מדרבנן 
טעונה כה"ג, ואם הוא חלש נעשית ע"י אחרים20. )ולגבי המוספין, נחלקו האחרונים האם לדעה זו טעונים 

כה"ג מה"ת21(.
כיון שכל עבודת היום בכה"ג, הוא צריך לשחוט את הבהמות וגם לקבל את דמן. והנה שחיטה כשרה ברוב 
שני סימנים, אבל בקדשים לכתחילה המצוה לשחוט את כל שני הסימנים כדי שיצא כל הדם ויקבלנו, אך 
כאן שהוא עצמו צריך לקבל את הדם - אינו ממתין לשחוט את כל הסימנים, שא"כ בינתיים ישפך מן הדם, 
אלא מיד לאחר שחיטת רוב שנים ממהר לקבל את הדם, וכהן אחר ממרק ומשלים את השחיטה. ואע"פ 
שביוהכ"פ אין כשר אלא כה"ג, כיון שהקרבן כשר ברוב שנים, וגמר השחיטה אינו מעכב, כשר גם ע"י כהן 

הדיוט. 

הכפרה והטהרה של המקדש והמזבח, החיטוי הוא על ידי הזאות עליו. וא"כ י"ל דהמשנה בשבועות מיירי בכפרת הגברא, 
וזה באמת רק על טומאת מקדש וקדשיו, אבל הכפרה על המזבח עצמו, היא מכל טומאה, גם מטמא ששימש במזבח.

12.  ובאמת זה תלוי בספק הגמ' שם בע"ב בדם עולה ואימורי חטאת איזה מהן קודם, שהרי מקדים גם את עבודות הדם 
של העולה לחלב החטאת, וצ"ע.

13.  יומא ע:
14.  כן נראה מדברי הרמב"ן ביומא ע. דכתב דסדר הוצאת כף ומחתה כל שקיים על ידה חמש טבילות ועשרה קידושין 
קיים מצוה, ועי' בחי' הגרי"ז בקונטרס יומא דהטעם שסדר כף ומחתה אינו מעכב כיון שחמש טבילות ועשרה קידושין 

עצמן אינן מעכבים. 
15.  כן כתב המאירי יומא לב: .והנה החזו"א )או"ח קכ"ו,כ"ב( כתב שאין מצוה מיוחדת בעשרה קידושים וחמש טבילות, 
אלא דכל המשנה מעבודה לעבודה טעון טבילה וב' קידושים, וממילא יצא ה' טבילות וי' קדושים, ולפי"ז ההל"מ של 
ה' טבילות וי' קידושים היינו רק שיש ה' חילופי עבודות ונאמרה לענין סדר העבודות גרידא. ולפי"ז א"א לומר דהטעם 
שמפסיקין באילו ואיל העם הוא כדי שיהיו ה' טבילות וכו', דהא אין מצוה מיוחדת בזה, וצ"ל כדברי המאירי. ומדברי 

הרמב"ן הנ"ל נראה דאיכא מצוה מיוחדת, ולכן שייך לומר שבעבור זה משנים את הסדר. 
ונפק"מ בזה, דהנה יכולים לעשות את כל סדר עבודת יוהכ"פ מבלי לשנות מבגדי זהב לבגדי לבן, והוא ע"י שני כהנים 
גדולים, דהא במגילה ט: תנן אין בין כהן המשמש לכהן שעבר אלא פר יוהכ"פ וכו', ופירש רש"י משום שאי אפשר להביא 
שנים, ומ"מ בעצם שניהם ראויים לזה שהרי לכהן שעבר יש לו כל דין כה"ג, אלא שזכותו של הכהן המשמש לקדום, 
ואם נתן מדעתו לכהן שעבר יכולים להתחלק ביניהם בעבודות. א"כ יכול אחד מהם ללבוש בגדי זהב ולעשות את כל 
העבודות שבבגדי זהב, והשני יעשה את כל העבודות שבבגדי לבן, ויעבדו לסירוגין לפי סדר העבודות, אבל לא יחליפו 
שום בגדים ולא יצטרכו טבילות וקידושים, ולפי"ד החזו"א מותר לעשות כן, דאין מצוה של טבילות וקידושים, ולפי מה 
שנתבאר מד' הרמב"ן אסור לעשות כן משום שמבטל מצות טבילות וקידושים.  והנה בס' לחמי תודה )לרצ"ה הורוויץ 
בנו של ההפלאה( ובחסד לאברהם עבודת יוהכ"פ פ"ה ה"ב כתבו, שאסור לכה"ג לצאת בחנם באמצע עבודת יוהכ"פ 
מן המקדש, משום שעי"ז מתחייב בטבילה נוספת כשיחזור למקדש דכל הנכנס לעזרה טעון טבילה, ונמצא מוסיף על 
הטבילות והקידושים. ופשוט דכ"ז שייך אם יש מצוה מיוחדת בה' טבילות וי' קידושים, אבל להחזו"א שאין זו מצוה 

מיוחדת אלא דחילופי בגדים טעון טבילה וממילא כך יוצא, אין שייך איסור להוסיף על הטבילות.
16.  פי' הריב"א מבעלי התוס' פ' אחרי, בשם ר"ת מאורליינש. ויש לעיין אם לא הוציא הכה"ג את הכף ואת המחתה 
יוהכ"פ אסור אף לכה"ג להכנס לקה"ק להוציאו, שלא הותר  יוהכ"פ, כיצד יעשו, ולכאורה לאחר  ביוהכ"פ, וכבר עבר 
להכנס אלא ביוהכ"פ כדכתיב ואל יבוא בכל עת. ואולי לאחר יוהכ"פ אין שייך עוד עבודת הוצאת כף ומחתה, ויכנס מי 
שיכנס להוציאו משום נקיון המקום, כמו שמותר להכנס לקוה"ק לתקן, עי' בסוף עירובין. אמנם בתו"כ אחרי סוף פרק א' 
לפי' רבינו הלל שם איתא, שאם אין לו בגדים אחרים לבין הערביים )שלכתחילה בעינן בגדים אחרים פחותים להוצאת 
כף ומחתה(, יכול לא ילבש את הבגדים של שחרית, ת"ל ילבש וכו', ולפי הס"ד שם שאינו לובש את של שחרית, כתב 
רבינו הלל "אלא לשבקיה לכף ולמחתה התם עד דעביד בגדי לבן אחריני והדר ליעול ליפקינהו", עכ"ל. והרי לעשות 
בגדים אחרים ניתן רק לאחר יוהכ"פ, ומבואר דשייך עבודת הוצאת כף ומחתה לאחר יוהכ"פ, ומותר לכה"ג להכנס ביום 
אחר, כיון שהוא גמר סדר עבודת יוהכ"פ. )עוד מבואר, שיצטרך להכנס בבגדי לבן, ומבואר שדין בגדי לבן הוא רק מצד 

העבודה, ולא מחמת היום(.
17.  הוריות יב: ויומא לב:

18.  יבמות לג:
19.  כן מבואר ביומא לא: ולב:

20.  ריטב"א יומא יב: בשם הרמב"ן.
מלכו  ובישועות  יב:  ביומא  הרש"ש  אמנם  יוהכ"פ,  מחמת  כיון שהם  כה"ג,  נקט שטעונים  י'  קכ"ו  או"ח  החזו"א    .21
עיוהכ"פ פ"א ה"ב נקטו שרק חובת היום טעונה כה"ג, וטעמם כיון שהמקור לדין כה"ג נאמר בפרשת אחרי שבה מוזכר 

"אהרן" בהקרבה, ופרשה זו מדברת בחובת היום, ואין ללמוד מזה לקרבנות המוספין הנוהגים בכל רגל. 

עי' תוס'  )ונחלקו בזה הראשונים,  * "לישב ככבודה פנימה שבעה" משמע שהפרישה במקום קדוש, 
יומא ח: ועוד( וי"מ שקאי על שבעת ימי המילואים.  

*כתב ש"זקני כהונה השביעוהו" – וי"א שזקני ב"ד השביעוהו. 
שהמוספים  עקיבא  כר'  פסק  וכהרמב"ם  שלישית  בטבילה  שהמוספים  ע.  יומא  אליעזר  כר'  *פסק 

בטבילה ראשונה )וגם לר"א יש חילוקים(.
* כתב בנוסח הוידוי "אנא בשם כפר נא", ולא כנוסח שבש"ס )יומא ל"ה:( אנא השם, עיי"ש בתוס'.

* היו כורעים ומשתחוים ומודים.  ביומא ס"ו. וברמב"ם לא מופיע "מודים" )וגם ביאור התיבה צ"ב(.
באו"ח  בב"י  )עי'  וכו'"  והעם  וש"הכהנים  קולו  שהגביה  הזכיר  לא  "ל-ה'"  שאומר  הגורל  בנתינת   *

בסימן תרכ"א שהאריך(.
* לא הזכיר שהכה"ג קושר חוט כנגד בית שחיטתו של שעיר הפנימי.

* בפר ובשעיר לא הזכיר שאדם אחר גומר את השחיטה כדי שיוכל הכה"ג לקבל )עי' תוי"ט ובמאירי 
יומא נ"ד:(, )ובנוסח "כפר לחיים" גרס כן(.

* השמיט שפיכת שיריים עכ"פ בפר לחטאת ]והגרי"ז זצ"ל היה מוסיף )עי' משמר הלוי זבחים מ.([.
כל  לאחר  רק  סידרם  מפאנו  לרמ"ע  עבודה  ובסדר  לקרבנות,  בסמוך  המוספים  של  הנסכים  כתב   *

המוספים את כל הנסכים ביחד.
* מלשון הפייטן משמע שגם את הבגדים שמוציא בהם את הכף והמחתה טעונים גניזה )אוצר הסיפרי 

להגר"מ זמבא(
* משמע שרק בקטורת המיוחדת ליוהכ"פ בקה"ק היתה מחתה קלה, ולא בקטורת של כל יום שבמזבח 

הפנימי, ועי' גבורת ארי וריטב"א יומא מ"ג:.
לארבע  מזבח  של  טהרו  על  ז'  המתן  את  שהקדים  הפנימי,  המזבח  שעל  המתנות  של  הסדר  הפך   *

שבקרנות המזבח )וזה מעכב(, ובנשמת אדם בהל' יוהכ"פ כתב שזה בגלל הסדר של הפיוט.
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