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התנופה שבע  עומר  את  "וספרתם לכם ממחרת השבת מיום הביאכם 
שבתות תמימות". במצות ספירת העומר נאמרו כמה טעמים בראשונים, 
הכנה לקבלת התורה, הציפיה וההשתוקקות ליום הגדול של מתן תורה 
כמ"ש בספר החינוך, וגם משום טהרה, לצאת מנ' שערי טומאה ולהכנס 

בנ' שערי טהרה.

ויש להתבונן מדוע התורה תולה את הספירה בקרבן העומר. לכאורה הי' 
זו בקרבן פסח, שהוא נקודת ההתחלה של  יותר לתלות ספירה  מקום 

ההכנה לקבלת התורה. הפסח הוא היסוד שממנו כל ההמשך.

והנה, בכל ענין העומר מוצאים אנו הדגשה מיוחדת לתנופה, "את עומר 
התנופה" וכן "והניף את העומר לפני ה' לרצונכם, ממחרת השבת יניפנו 
הכהן", "ועשיתם ביום הניפכם את העומר", ההקרבה לא מוזכרת, רק 
התנופה נזכרת כסדר. גם צריך להבין מה הענין בזה, וביותר שהתנופה 
עשיית  עיקר  הם  וההקרבה  הקמיצה  רק  בעומר,  מעכבת  אינה  כלל 
העומר ואינם נזכרות כלל, ובכל הפרשה רק תנופה נזכרת, מה זה בא 

ללמדנו.

חז"ל אומרים במדרש: "אל תהי מצות עומר קלה בעיניך שבזכות העומר 
ונתתי  בריתי תשמור  ואתה את  אבינו את הארץ שנאמר:  ירש אברהם 
לך את ארץ כנען" עכ"ל. והוא פלאי, מהיכא תיתי שתהי' מצוה זו קלה 
ענין  בפס'  נזכר  היכן  ועוד מק' המפרשים  יותר משאר מצוות.  בעינינו 
העומר ומה רמז יש בזה. וביותר שבגמ' בברכות מבואר להדיא שהכונה 
לברית מילה, שאיתא שם "כל מי שלא אמר ברית ותורה )בברהמ"ז( לא 
יצא ידי חובתו" ונלמד מהפס' "ואתה את בריתי תשמור", הרי שהדברים 
אמורים כלפי ברית מילה. ומהיכן יצא למדרש על ספירת העומר שלא 

נזכר בה כלל ברית? והדברים סתומים וחתומים.

אנו אומרים ג' פעמים ביום בתפילה "השיבנו אבינו לתורתך", אנו פונים 
לקב"ה בכינוי אבא. נקל להבין ולהתייחס לקב"ה בתור מלך, גבוה ורם 
מעלה, ואין לנו שום השגות בו - ויותר נתפס בדעתנו ענין המלך. אולם 
ישנו עוד כיוון, יש לנו קשר מיוחד אליו כאבא, אבינו אב הרחמן. ומענין 
כאבא.  היא  יתב'  אליו  שהפניה  רואים  תורה  על  שכשמבקשים  לציין, 
"השיבנו אבינו לתורתך", ובברכות ק"ש "אבינו אב הרחמן... ותן בלבנו 
הדברים  ואין  באהבה".  תורתך  תלמוד  דברי  כל  את  ולהשכיל...  להבין 
אמורים רק בצדיקים וחסידים, אלא כל יהודי הוא ביחס של בן לאבא, 

כל בר ישראל אומר בכל יום "השיבנו אבינו לתורתך".

בגמ' בקידושין כ' )כט.( "האב חייב בבנו... וללמדו תורה". על זה הדרך, 

היה  אמרו  רבותינו  ו'  י"ט  פרק  רבה  בשמות  אגדה.  בדבר  נפתח  בעז"ה 
הקב"ה מבקש לגאול את ישראל ולא היה להם זכות, קרא למשה ואמר לו 
לך ומהול אותם, והרבה מהם לא היו מקבלין עליהן לימול. אמר הקב"ה 
רוחות  לארבע  הקב"ה  גזר  הפסח  את  משה  שעשה  וכיון  הפסח,  שיעשו 
והיה  הפסח  באותו  ונדבקו  הלכו  הרוחות  ומן  עדן,  בגן  ונושבות  העולם 
האכילנו  ממך  בבקשה  לו  אמרו  משה  אצל  ישראל  כל  נכנסו  נודף  ריחו 
מפסחך מפני שהיו עיפים ]תאבים[ מן הריח, ואמר להם כך אמר הקב"ה 
דם  והיו  ומלו,  עצמן  נתנו  מיד  אוכלין.  אתם  אין  נימולין  אתם  אין  אם 
ונושקו  ואחד  אחד  כל  ונוטל  עובר  והקב"ה  הפסח,  בדם  מתערב  המילה 

ומברכו שנאמר וכו'.

המדרש הזה אומר דרשני, דהנה אם אדם פוחד מתלישת אבר מאיזה טעם, 
יהיה איזה טעם טוב, אטו יסכים האדם  יהיה מה שיהיה אפילו אם  הנה 
לתלוש אצבעו או אבר אחר בשביל טעם או ריח, והרי אין זה אלא שוטה 
שהיו  מישראל  שאנשים  יתכן  ואיך  לזה,  יסכים  לא  אדם  וכל  שבשוטים, 

תאבים לאותו ריח וע"כ הסכימו למול.

אך ודאי דעת לנבון נקל שאין כוונת המדרש לריח גשמי גרידא, אך עיקר 
הריח הכוונה שישראל עמדו וראו והשיגו את עוצם גודל התועלת הרוחנית 
שתהיה להם מהקרבת הפסח. וע"כ אף שקודם לכן, היה קשה להם להימול, 
נקל הם אף למסור  היה  והשיגו מה שהשיגו שוב  אבל כשראו מה שראו 

נפשם על זה ומלו כולם. 

ומעתה לימוד גדול הוא שאם קשה לאדם באיזה ענין רוחני, הנה הרבה 
יעמוד  לו אם  ד' בהעמקת עוצם התועלת שתהיה  פעמים הדרך בעבודת 

בנסיונו וימסור עצמו בגופו ובנפשו לעבודת השי"ת.

⋅ ⋅ ⋅
שנאכלין  קלים  דקדשים  שם  מהתוספתא  הביא  מ"ה  פ"ג  בפרה  הר"ש 
בכל העיר אם הוסיף לאכלן בעזרה הוסיף להן קדושה, ומבואר שם בר"ש 
שיש מקום להחמיר לאכול קק"ל בעזרה אף שנאכלין בכל העיר. ולפ"ז 
יש מקום להחמיר לאכול את קרבן הפסח לכתחילה בעזרה, כמו  לכאו' 

כל הקדשים הקלים.

אכן יל"ע, דהנה התוס' בכמה מקומות דנו לענין הא דאסור לישב בעזרה, 
אי שייך האי איסורא בשעת אכילת קדשים. בתוס' יומא )כ"ה.( כ' דכיון 
דבעינן לאכלם למשחה לגדולה, כדרך שהמלכים אוכלים דהיינו מיושב, 
דכיון  י"ל  ולפ"ז  לישב,  לישב.  אבל לתירוץ ראשון שם אסור  ע"כ מותר 
שאם יאכל בפנים יבטל מצות הסיבה, א"כ אין לו לאוכלו בפנים. ]ואמנם 

יש בזה ג' שיטות, דעת רש"י פסחים ס"ג א' ד"ה או, דאם יש  א. 
החבורה,  כל  וגם  השוחט  עוברים,  כולם  חמץ  המנויין  מן  לאחד 
או  עוברים,  כולן  גם  מנוי, האם  ואינו  )ויל"ע כשיש חמץ לשוחט, 
אמר  תשחט  דלא  שם  תוספות  דעת  עובר(.  השוחט  רק  דילמא 
רחמנא, ואפילו אם יש לאחד מבני החבורה, רק השוחט עובר. ודעת 

הרמב"ם בספר המצות נראה דרק בעל החמץ עובר. 

יש  אם  בפסח,  חמץ  לאכול  לו  שמותר  שיב"ס  בחולה  ויל"ע  ב. 
איסור לשחוט פסחו על החמץ, דהואיל ואינו עובר באכילת החמץ, 
אפשר דלא יאסר בלאו דשחיטת הפסח על החמץ. ומיהו הרי יכול 

להפקירו, אבל משכח"ל בשלא הפקירו, ומטא זמן איסורו. 

לבן בתירא ריש זבחים דפסח ששחטו בשחרית לשמו כשר, יש  ג. 
לעיין אם יש באותו זמן איסור לשוחטו על החמץ דהא אכתי לא 
מטא זמן איסורו. וברמב"ן במלחמות פסחים מ"ט הביא ירושלמי 
דאף בשחרית לבן בתירא אסור לשחוט על החמץ, ועי' תו' פסחים 

ק"ח ב', דלא משמעינן, 

יש לדון בקטן ]אי שה לבית אבות דאורייתא, ואפשר למנותו על  ד. 
הפסח[, אם יש לו חמץ האם אסור לשחוט הפסח, דהא אינו עובר. 

יל"ע לר"ש דאמר פסחים פ"ט א' דנמנים ומושכין את ידיהם  ה. 
עד שיזרק, ושחט על החמץ, ובעל החמץ משך את ידו, אם לא יעבור 
למפרע, א"כ כמעט לא משכח"ל מלקות על השחיטה כשיש לאחד 
מבני החבורה, דלעולם אפשר שימשוך ידו, ועי' בזה בצל"ח פסחים 

ס"ג ב' תוד"ה או וצ"ע. 

לכאו' אם יש איסור של חצי שיעור בבל יראה א"כ גם באיסור  ו. 
דלא תשחט על חמץ  יהא אסור לשחוט כשיש לו חצי כזית חמץ. 

הפסח,  לשחוט  אסור  אם  דרבנן  חמץ  באיסור  לעי'  יש  עוד  ז. 
והעמידו דבריהם במקום עשה דאורייתא, ]חמץ שנתחייב לבערו, 
עי'  לבערו  חיוב  לו  נשאר  אם  אפי'  כלב,  מאכילת  נפסל  ואח"כ 
ואע"פ  הפסח,  לשחוט  מותר  לכאו'  י"ט,   ס"ק  תמ"ב  סי'  שעה"צ 
יראה בחמץ  בל  באיסור  דאף  נאמר  גם אם  ביעור[.  חיוב  לו  שיש 
לשחוט  מותר  בדק,  ולא  שביטל  כל  הפסח,  לשחוט  אסור  דרבנן 
דכיון דביטל אינו עובר בב"י אפי' מדבריהם, אלא שחכמים חייבוהו 

לבדוק שמא יבא לאכלו, אבל לא קאי באיסור בל יראה[.

 והניף את העמר לפני ה' לרצונכם 

 הסיבה בקרבן פסח בעזרה ובלשכות הפתוחות לקודש 

הערות בענין
הגאון רבי אברהם יצחק ברזל זצ"ל מתוך שיחה, נכתב ע"י הבה"ח אפרים לניאדו ני"ו ונמסר לנו מאת מערכת 'תורת הישיבה'  שחיטת פסח על החמץ 

הגאון רבי יחיאל פישהוף שליט"א

מתוך כתבי הגאון רבי דוד חנוך הכהן זילבר זצ"ל 
)חתן מרן הגר"ח גריינמן זצ"ל ⋅ נמסר ע"י בני המשפחה(

בעיצומם של ערבי פסחים, ברחוב הסואן, בין אלפי האנשים המהלכים 
מהכא להתם בידים עמוסות, משום מה בדיוק לכאן הקב”ה זימן אותם 

ביום מעונן חלקית –
“שמערל”!

“בערל”!
הם זיהו איש את רעהו, שמערל ובערל )שמות לא בדויים(. כמה וכמה 
בצוותא  בישיבה  למדו  הם  בה  נפלאה  תקופה  מאותה  חלפו  שנים 
בחברותא, דף אחרי דף, תוספות אחרי תוספות. והויכוחים ביניהם – הו-
הו... לא היתה סוגיא אחת בה הם היו תמימי דעים. מן הצד היו בטוחים 
שהם באמת כועסים אחד על השני... העיקר שבסוף כולם הבינו שהם 

מקיימים בהידור ‘את והב בסופה’. אה, היו ימים. 
כעת הם נראים ‘קצת’ אחרת, זה בא בעגלת תאומים אשר מעליה )על 
בכמה  בא  וזה  כלשהי,  ממכירה  פעמי  חד  מוצרי  עשרות  התאומים( 
ובדקדוק  בעמל  כעת  שנאפו  בתכלית,  מהודרות  מצות  של  קילוגרמים 

מופלג.  
לערעור.  ניתן  בלתי  היה   - חבירו  למראה  איש   - פניהם  שעל  האושר 
לאחר שבירכו בשם ומלכות כמשפט הרואה פני חבירו, פנו הצידה לפינה 
כלשהי, לשיחת ידידים אמיתיים. במסגרת זו לא נביא את תוכן השיחה, 
בו התחילו השניים  נדלג איפוא אל סופה, לשלב  עניין לציבור.  מחוסר 

להפרד זה מזה באיחולים לבביים. 
... ‘שיהיה חג כשר ושמח, וכל ההשפעות הטובות’ מאחל שמערל.

ככל  כהלכתן,  החג  מצוות  את  לקיים  שנזכה  למר.  ‘וכן  בערל:  ויען 
משפטיהן וחוקותיהן’.

שמערל מגיב בחדוה: ‘בדיוק על זה אנחנו עובדים עכשיו!’   ומגביה את 
חבילת המצות הטריות לעיני בערל, כאומר ‘מצה זו שאנו אוכלין’.  אח, 
אילו ידע בערל, שוחר ההלכה, כמה הידורים וחומרות יש במצות הללו - 

ודאי היה מבקש גם לעצמו כאלו, בלי ספק.
אבל הפעם בערל קצת איכזב. ‘לא לכך נתכוונתי’, הוא מגיב. ‘ודאי וודאי 

גם המצות חשובות מאד, אבל כונתי היתה למצות החג העיקרית’.
לבערל  בטח  מסתקרן,  שמערל  זה?’  וכל  לבנך’  ל’והגדת  מתכוון  ‘אתה 

משנה סדורה גם בזה. ‘מה יכול להיות יותר עיקרי ממצה דאורייתא?’
יציאת  בסיפור  וגם  ‘במצות,  בערל.  מבהיר  מוטרד’  לא  ממש  אני  ‘מזה 
לקרבן  מתכוון  אני  בסדר.  די  דווקא  שלנו  המצב   - השאר  ובכל  מצרים 

פסח, שאני מצפה שנזכה לקיים כהלכתו עוד השנה’.
‘מה יש לעשות? אני  משיב שמערל די באכזבה,  ‘קרבן פסח קאמרת’.... 

עוסק במה שיש, לא במה שאין. קרבן - אין, מה אפשר לעשות’. 

דבר המערכת

גם אנו מתפללים לקב"ה שיחננו דעה בינה והשכל ללמוד תורה, כי הוא 
אבינו ואנו בניו וחובתו עלינו לאלפינו וללמדנו תורה.

וימלא לנו משאלותינו  אבל ברור שאם רוצים אנו שיתממשו הדברים 
אנו  צריכים  כבנים.  ומעשינו  עצמינו  להתקין  עלינו  חובה  האב,  כדרך 
רוח לפניו  ולעשות נחת  להראות את עובדת היותנו בנים של השי"ת, 
כדרך שבן עושה לאביו. והרי הנביא מלאכי צווח ואומר "אם אב אני איה 
כבודי"? אנו מבקשים אבינו אבינו, הרי צריכים אנו להתנהג כבן אמיתי, 

חייבים אנו בכיבוד אב.

רוצים אנו בכל מאודינו לזכות לקבלת התורה, להתקרב אליה ולזכות 
לחכמתה ולאורה. מהו המפתח, איך מגיעים לכל זה? נתבונן, עם ישראל 
במעמד הר סיני זכו להרבה דברים, הם הגיעו להתרוממות, עליה, דרגות 
רמות ונשגבות. זכו גם לכתרים- כתרי מלכות. הפי' כתרים זה שלטון, 
להם  שאין  הבריאה,  בכל  שולטים  שהם   - היתה  זה  של  המשמעות 
שום פחד ממלאך המות. כתוב בספה"ק, שאותם כתרים עדיין קיימים, 
מהותם נשארה עד היום - אדם שיעמוד ויקבל על עצמו עול תורה בכל 
דשמיא  לסיעתא  כתרים,  לאותם  יזכה   - ונשמע"  "נעשה  ויאמר  ליבו 

בלימוד, לכשרונות ברוכים ושיעבירו  ממנו עול דרך ארץ. 

ישראל הרגיש  עם  אותה אמירה?  פירוש  ונשמע, מה  נעשה  ובכן מהו 
מוחלט,  באופן  לאבא  בנים  אז  היו  הם  לתורתך",  אבינו  "השיבנו  אז 
ולכן זכו. ההבדל בין עבד ואדון לאבא ובן הוא בכך שהעבד אינו חלק 
מהאדון, הוא אינו מהות שלו ולא עצמיותו, רק קנין כספו. אבל בן הוא 
חלק מהאבא, ומקבל ממנו כוחות. חז"ל אומרים )שבת פח.( "בשעה 
שהקדימו ישראל נעשה לנשמע יצתה בת קול ואמרה מי גילה לבני רז 
זה שמלאכי השרת משתמשין בו" כתוב פה שבעצם נעשה ונשמע זה 
כח של מלאכים, זה רק מלאך יכול לומר - למעלה מדרך הטבע, אז איך 
ישראל בכל זאת אמרו? התשובה היא: "מי גילה לבני" - כי הם בנים. 
ברגע שהם עשו את עצמם כבנים, הם קיבלו כוחות מהאבא, האבא הינו 
הקב"ה והוא למעלה מדרך הטבע - ממילא גם הם נהיו למעלה מדרך 
הטבע. כך גם מפורש בגמ' שם )פט:( "בשעה שהקדימו ישראל נעשה 
לנשמע אמר בני בכורי ישראל" ואורש"י הגם שזה כתוב לפני כן - זה על 
שם העתיד מתן תורה. כתוב פה שזכאי ל'נעשה ונשמע' רק מי שמרגיש 
בן, והקב"ה אישר את זה ואמר "בני בכורי ישראל". נעשה ונשמע הוא 
אז  כבן,  מרגיש  כשאתה  כבן.  עצמו  את  הרגיש  ישראל  עם  בו  הביטוי 
אתה באמת זוכה לתואר בן - וממילא ישנה סיעתא דשמיא בלי גבול, 

כי בן זהו משהו אחר.

שהביא  פרקו  שונה  ועיין  בק"פ,  הסיבה  דין  להדיא  הוזכר  לא  ברמב"ם 
בפשוטו  אמנם  בק"פ.  הסיבה  דא"צ  הרמב"ם  דדעת  תע"ז  סי'  מהפמ"ג 
וצ"ע[.  באו"ח שם  הב"ח  וכ"ד  בגמ',  להדיא  הוזכר  רק משום שלא  הוא 
זה,  דין  ביטל  דין בפנ"ע דבעי הסיבה, א"כ  וכ"ש אם מצות הסיבה הוא 

ועדיף שיאכל בעיר. 

אכן אכתי נראה, דהנה בברכות ל"ו אי' דכהנים יוצאין מצות אכילת מצה 
בשיירי מנחות, וצ"ע להנהו שיטות דאסור לישב בעזרה באכילה, א"כ אין 
מקיימין הסיבה. והוא לעיכובא.      ושמעתי בשם הגריש"א זצ"ל דבעזרה 

הו"ל כתלמיד אצל רבו דפטור מהסיבה, והוא דבר נפלא מאד.  

והנה לא שמענו מעולם דלכתחילה ראוי שלא להיות אצל רבו כדי לקיים 
הסיבה, וע"כ הטעם כי תלמיד אצל רבו אינו מצווה כלל בהסיבה, )ולא 
שייך אצלו הסיבה דאצל רבו אי"ז דרך חירות. אמנם הב"י שם כתב דמותר 
מצוה  דאין  משום  בזה  הטעם  ובפשוטו  פליג(,  שם  והרמ"א  להסב,  לו 
סתם של הסיבה, וכל הדין דווקא באכילת המצה, וע"כ כיון שהוא פטור 
מהסיבה אי"צ להקדים לאכול עוד במקו"א כדי לקיים הסיבה, ומעיקרא 
לכתחילה  דיכול  נראה  ולפ"ז  הסיבה.   בלא  היא  דידיה  אכילת מצה  דין 
להחמיר לאכול בעזרה בלא הסיבה, ואין בזה חשש, וכמו תלמיד אצל רבו. 

הפתוחות  דבלשכות  )ח':(  יומא  תוס'  לפמש"כ  לדון  אופן  עוד  יש  והנה 
לקודש נהי דתוכה קודש לענין אכילת קדשים מ"מ מותר לישב בה ולישן 

בה עיי"ש, וא"כ יכול לאכול שם ולהסב לכו"ע. 

אכן התוס' ביומא שם, אחרי שהביאו לאותה דעה שמותר לישב בלשכות 
הפתוחות לקדש כתבו וז"ל 'ולא נהירא כדמשמע לקמן פ"ב גבי זקן ויושב 
במערבה דאין ישיבה בעזרה בלשכות הפתוחות לקודש'. והיינו דמבואר 
ודלא כמפרשים  להדיא בסוגיא שם דגם הנהו לשכות אסורות בישיבה, 

אלו, וצ"ע.

בעזרה  דסמיכה  כ'  )י"ט(  זבחים  בתוס'  דהנה  זו,  שיטה  בישוב  ונראה 
וכך  סומך  היה  דהכה"ג  ה"א  פ"ג  יומא  בירושלמי  להדיא  וכ"ה  מותרת, 
היה ישן. והנה בתוס' שם כתבו דבשעת קיו"ר א"א לסמוך משום דבעינן 
עמידה, וסמיכה לאו עמידה היא. ויל"ע דא"כ אמאי מותר לסמוך בעזרה 
דהא אי"ז עמידה. והביאור פשוט כמ"ש הגר"א בחו"מ סי' ל"ו דסמיכה 
לסמוך,  אסור  עמידה  דבעינן  במקום  וע"כ  עמידה,  ואינה  ישיבה  אינה 
אבל במקום דליכא אלא איסור ישיבה, סמיכה לאו ישיבה היא, והא דאין 

ישיבה בעזרה אינו אלא איסור ישיבה וז"פ.



הרמב"ם )הלכות פסולי המוקדשין טו,א( כתב את דברי המשנה ריש זבחים "כל הזבחים שנשחטו במחשבת שינוי 
השם, בין בקרבנות יחיד בין בקרבנות צבור כשרים אלא שלא עלו לבעלים לשם חובה, חוץ מן החטאת והפסח 
שאם נעשו במחשבת שינוי השם פסולין". וכתב אח"כ )ה"ד( "חטאת ששחטה לשם זבח אחר כגון ששחטה לשם 
עולה, או לשם אשם, או לשם שלמים, פסולה, אבל אם שחטה לשם חולין, הרי זו כשירה ולא עלתה לבעלים. מפי 

השמועה למדו שהקדשים מחללין קדשים ואין החולין מחללין קדשים" ודין זה מגמ' )זבחים מו:(. 
ובהל' יא כתב חידוש מיוחד בקרבן פסח: "הפסח ששחטו במחשבת שינוי השם, בין ששינה שמו לשם זבח אחר 
בין ששינהו לשם חולין פסול שנאמר ואמרתם זבח פסח הוא לה' )שמות יב(". והקשו המפרשים מאי שנא פסח 
משאר קדשים. והכס"מ כתב הטעם "אפשר שהטעם מדכתיב ביה לה' משמע דלשם חולין פסול". ולא נתברר מה 

המקור לדין זה.
ובשו"ת ציץ אליעזר )חלק ד סימן כט פרק ד( כתב, שהטעם שחטאת ששחטה לשם חולין דכשרה, משום "דאי 
אפשר לחול ע"ז שם חולין מכיון דלאו מיניה הוא כלל, שהרי זה קודש, ואיך המחשבה שלו לשם חולין יכול להסיר 
מזה לגמרי השם קודש". והסביר מדוע בפסח גם לשם חולין פסול מכיון "שבפסח הדין הוא שצריכים להכריז 
ולהודיע, כמו שנאמר 'ואמרתם זבח פסח הוא לה'' והוא אינו יכול לאומרו, אף על פי שכן הוי כנשחט לשם פסח, 
משום דאין חולין מחללין קדשים, אבל יהא נראה כמשקר, לכן הפסח פסול, ודין זה שצריכים להכריז ולהודיע הוא 
רק בפסח, ולא מצינו דומה לו בשאר קדשים, ולכן שפיר שני בזה פסח משאר קדשים. ודבר זה שבפסח דין הוא 
שצריך להכריז ולהודיע, אומר מפורש רשב"ג, ומהאי קרא גופא. בפסחים )ד' קט"ז ע"ב( במשנה דאיתא: כל שלא 
אמר ג' דברים אלו בפסח לא יצא ידי חובתו ואלו הן פסח מצה ומרור, פסח וכו' שנאמר ואמרתם זבח פסח הוא לה'. 
וכן פוסק הרמב"ם )בפ"ז מה' חמץ ומצה הלכה ה'( כל מי שלא אמר שלשה דברים אלו בליל חמשה עשר לא יצא 
ידי חובתו ואלו הן, פסח מצה ומרור, פסח על שם שפסח המקום ב"ה על בתי אבותינו במצרים שנאמר ואמרתם 
זבח פסח הוא לה'" וגו'. ועי"ש פרק ח,ד שמפרט כיצד מקיים המצוה ואומר פסח זה שאנו אוכלים על שם שפסח 

המקום וכו' שנאמר "ואמרתם זבח פסח הוא לה'"
למדנו א"כ שמצות סיפור יציאת מצרים מחדשת דין גם בקרבן פסח שצריך שיהיה נאמר עליו את סיבת הקרבתו, 
כמפורש בתורה "והיה כי יאמרו אליכם בניכם מה העבודה הזאת לכם, ואמרתם זבח" וכו'. וכן מצות מצה מחייבת 
לומר את טעם המצוה על שם שנגאלו, וכן המרור על שם שמיררו המצרים את חיי אבותינו במצרים. ומטעם זה 
אומרים בהגדה יכול מראש חודש וכו' לא אמרתי אלא בשעה שפסח מצה ומרור מונחים לפניך. שגדר מצות סיפור 
יציאת מצרים היא לומר את טעם המצוות שמקיימים לזכר היציאה. וזה הטעם שעוקרין את השולחן עם המצוות 

שעליו ומחזירין אותו להגדה, להדגיש שההגדה תהיה על מצוות אלו.
והמיוחד שבמצות סיפור ליל טו שנאמר "זכור את היום הזה אשר יצאתם ממצרים" )בא יג,ח רמב"ם חמץ ומצה 
ז,א( ופי' 'זכור את היום' הוא שצריך להגיע שיהיה היום עצמו  ממשיך כפי שאירע ביום היציאה, וכלשון הרמב"ם 
וזה בכח  יצא עתה  משיעבוד מצרים".  ודור חייב אדם להראות את עצמו כאילו הוא בעצמו  ו( "בכל דור  )שם 
המצוות שעושין בלילה זה. וכענין זה נאמר במגילת אסתר "והימים האלה נזכרים ונעשים" )אסתר ט,כח(, והיינו 

שכל המעשים של ימי הפורים עם קריאת המגילה גורמים שיהיה נזכר היום בשמחה כפי שהיה אז. 
ויה"ר שנזכה לקיים המצוה בשלמות בקרבן פסח עצמו, שיהיה מזכיר את הגאולה כפי שהיתה בעת ההיא, וכימי 

צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות. 

ובזמן שהוא בא בשבת  ובמועט,  "אימתי מביא חגיגה עמו, בזמן שהוא בא בחול בטהרה  פסחים סט: 
במרובה ובטומאה אין מביאין עמו חגיגה".

מועט  הפסח  "ובמועט, שהיה  כתב:  רש"י  ו"מרובה",  "מועט"  המשנה  כוונת  בביאור  נחלקו  הראשונים 
לאכילת בני החבורה, ואוכלים החגיגה תחלה כדי שיהא פסח גמר שביעתם ותיחשב להן אכילה. במרובה, 
שהיתה חבורה מועטת ודי להם פסח לבדו", עכ"ל. והיינו, דבגמ' שם מפרש רב אשי דחגיגת י"ד לא דחיא 
שבת וטומאה ואינה באה במרובה משום שאין חובה להביאה, והטעם דמביאים אותה במועט הוא כדי 
שיהיה הפסח נאכל על השובע, כדתניא בתוספתא: "חגיגה הבאה עם הפסח נאכלת תחילה כדי שיהא 
פסח נאכל על השובע". וזהו שפירש רש"י ד"מועט" דתנן במתניתין קאי על בשר הפסח, והכוונה שיש 
לפסח אוכלים מרובים ובשר הפסח שיגיע לכל אחד הוא מועט, וכדי שיהיה נאכל על השובע מביאין עמו 
חגיגה, ומתוך שהיא נאכלת תחילה נמצא הפסח נאכל על השובע. ו"מרובה" היינו שבשר הפסח שיגיע 
לכל אחד מבני החבורה הוא מרובה משום שבני החבורה הם מועטים, ולפיכך אין צורך להביא חגיגה, 

דבלא"ה הפסח נאכל על השובע.

אכן הרמב"ם בפיהמ"ש כתב: "חגיגת יום ארבעה עשר היא רשות ולא חובה, ולפיכך אם היה ארבעה עשר 
יום שבת, או אם יהיה יום חול ויהיו הפסחים רבים, או יהיה אותו הפסח בא בטומאה וכו', אין מביאים 
חגיגה עם הפסח יום י"ד", עכ"ל. ומבואר דהרמב"ם מפרש ד"מועט" ו"מרובה" לא קאי על בשר הפסח 
לאכילת בני החבורה, אלא על קרבנות הפסח, דאם יש מיעוט קרבנות פסח בעזרה מביאים גם חגיגה, ואם 

יש ריבוי קרבנות פסח אין מביאים, וכ"כ בפ"י מק"פ הלי"ב, ע"ש.

מתוך הפלוגתא בפירוש המשנה, מתבאר דפליגי גם בעיקר חיוב חגיגת י"ד, דלרש"י לא נאמר חיוב בפנ"ע 
להביא חגיגת י"ד, וכל חיובה הוא רק לצורך הפסח, כדי שיהיה נאכל על השובע. אולם הרמב"ם לא הזכיר 
כלל הך מילתא, ומשמעות לשונו שהוא חיוב בפני עצמו, וכמ"ש בפ"י מק"פ שם: "כשמקריבין את הפסח 
בראשון מקריבין עמו שלמים ביום י"ד וכו', וזו היא הנקראת חגיגת ארבעה עשר", והביא שם דילפינן 
להך חגיגה מקרא ד"וזבחת פסח לה' אלקיך צאן ובקר", ומשמע דהוא חיוב בפנ"ע. ולכן לפי דעתו אין 
לקשור הבאת חגיגת י"ד עם שיעור בשר הפסח שיש לכל אחד מבני החבורה, כי חיוב חגיגת י"ד הוא חיוב 

  פסח ששחטו לשם חולין   

  חגיגת י"ד   

עפ"י ספר משנת תורה ע"י הרב המחבר ר. מ. ש. שליט"א

הג"ר אברהם חנוך שפיגל שליט"א
בפנ"ע, אלא דחיוב הבאתו נאמר רק בזמן שיש מעט קרבנות פסח, וכשהם מרובים לא נאמר חיוב זה.

ולהרמב"ם צ"ל דהא דתניא בתוספתא דמייתי התם: "חגיגה הבאה עם הפסח נאכלת תחילה כדי שיהא 
פסח נאכל על השובע", אין הכוונה שזהו עיקר טעם הבאת החגיגה, אלא דלמעשה הנהיגו חז"ל שיאכלו 
החגיגה תחילה כדי שעל ידי זה יהיה הפסח נאכל על השובע. באופן שלפירוש רש"י דברי התוספתא הם 
טעם לעיקר הבאת חגיגת י"ד, ולהרמב"ם כוונת התוספתא רק לתת טעם מדוע הנהיגו להקדים אכילת 

החגיגה לאכילת הפסח.

והנה בפ"ח מק"פ הל"ג כתב הרמב"ם: "מצוה מן המובחר לאכול בשר הפסח אכילת שובע, לפיכך אם 
הקריב שלמי חגיגה בארבעה עשר אוכל מהן תחילה ואחר כך אוכל בשר הפסח כדי לשבוע ממנו, ואם 
לא אכל אלא כזית יצא ידי חובתו", עכ"ל. משמעות דבריו, דקיום אכילת הפסח על השובע תליא בהבאת 
החגיגה, ולרש"י אין הדבר כך, דאמנם הקרבת חגיגת י"ד אינה דבר קבוע, אבל הפסח לעולם נאכל על 
השובע, דאם אוכליו מועטים נאכל על השובע משום בשר הפסח עצמו, ואם הם מרובים הרי מביא חגיגה.

ולהאמור מבואר היטב, דהרמב"ם תפס לשון זו לפי שיטתו, דלדבריו הבאת החגיגה אינה תלויה במיעוט 
אוכלים או ריבוים, אלא בריבוי הקרבנות בעזרה, ויתכן שיהיו רבים מנויים על הפסח ולא יהיה אלא מעט 
בשר לכל אחד, ובכל אופן לא תהיה להם חגיגה )משום שהיה בעזרה ריבוי קרבנות פסח(, ונמצא אוכלים 
הפסח שלא על השובע, וזהו שלא החליט דלעולם אכילת הפסח היא על השובע, אלא תלה קיום דין על 

השובע באם הביא חגיגה.

והנה בפשטות גם אכילת פסח שני צריכה שתהא אכילת שובע, וכך מוכח לכאורה מהא דבפ"י שם הלט"ו 
כשביאר כל החילוקים בין פסח ראשון לשני לא הזכיר דבפסח שני לא בעינן אכילה על השובע. ולשיטת 
רש"י יל"ע אמאי לא הזקיקו להביא קרבן חגיגה גם בפסח שני לצורך קיום זה, )ואם משום דסגי באכילת 
חולין קודם הפסח, גם בפסח ראשון נימא כן(. ולשיטת הרמב"ם מבואר היטב, דגם בפסח ראשון הבאת 
החגיגה היא לא לצורך קיום אכילת שובע דפסח, אלא חיוב בפנ"ע, וממילא אין שום מקום להצריך חגיגה 

בפסח שני, ואם צריך לאכול הפסח שני על השובע, יעשה כן באיזה דרך שירצה.

תשובת הגאון רבי אליהו הכהן מונק שליט"א 
ראש כולל להוראה ומח"ס אהל המשפט

לכבוד מערכת ‘קול מהיכל’
הנני בקצרה במענה לשאלתכם משנים עברו, אודות כבש שרוכשים אנשים יקרים )כמו 

מכון 'תורת הקרבנות' ועוד( על מנת שבמדה ויבנה מזבח באיזה אופן, ויהיה אפשרות להקריב 
קרבן פסח - יקריבו אותו לקרבן. וסכמו עם מנקר מומחה שבמדה ויקריבו הרי הוא מתחייב לנקר את 
פסחם מן החלב. בינתיים המנקר ראה שלא נבנה מזבח בעוה"ר, והוא מעונין ליסוע לחג לעיר צפונית, 

והשאלה עד כמה הוא משועבד מכח הסיכום, ואם כן, עד אימתי צריך להמתין. 
והנה אין אליהו בא בערבי יו"ט ]עירובין מג[, אבל מבואר שם בגמ' דאליהו לא יבוא מפני הטורח, אבל 
משיח עצמו יתכן שיבוא בערב שבת ויו"ט דאז הכל יהיו עבדים לישראל. ובכלל בנין המזבח אינו בהכרח 

תלוי בכל זה, ולכן גם בעיו"ט אין סיבה לומר שלא יבנה המבח.
והעומד לפנינו מהא דאין חונכים את מזבח העולה אלא בתמיד של שחר ]מנחות נ. וברמב"ם תו''מ פ"א 

הי"ב[, ולפ"ז מיד כשעבר זמן התמיד שוב אין שום אפשרות להקריב קרבן פסח.
ומצאתי בשו"ת יוסף אומץ ]מהחיד"א סי' ו' ותשובה זו היא מחתנו ונראה שם שהחיד''א הסכים עימו[ 
דדן בגוונא זו שאם יבנה המזבח בי"ג אחר חצות ]משמע דנקט שאפשר להקריב תמיד של שחר עד 
חצות, אף דברמב"ם ]תו"מ פ"א ה"ב[ כתב ''פעם אחת דחקה השעה את הציבור בבית שני והקריבו תמיד 
של שחר בארבע שעות ביום'', ומשמע דלא יאוחר, וכ"כ בלח"מ, ויש להאריך[, ואחר שהביא שאי אפשר 
להקריב בלי לחנכו ב"עולה" והיינו תמיד של שחר ]וכנראה פשיטא ליה דא"א לחנוך בפסח[, ולפ"ז לא 
יוכלו להקריב פסח בכה"ג. ולמעשה  הוכיח דעשה דיש בו כרת ומחוייבים בו כל ישראל דוחה את החיוב 
לחנוך בשל שחר, ויחנכו בתמיד של בין הערבים, ואף דבזמן שחונך בעולת התמיד לא מתקיים העשה 
של פסח, משום דכשא"א לקיים העשה, דוחה אף שלא בעידניה. ]וצ"ע שלא התיר להקריב פסח בלי 
לחנוך, ואולי ס"ל דבלי חינוך אין לזה דין מזבח, או שעדיף לעבור ולחנוך, מאשר שבכל פסח יעבור[.ולפי 
דבריו כל זמן שיש שהות ביום שיבנה המזבח ויקריבו תמיד של בין הערבים ויספיקו להביא פסח קודם 

השקיעה, עדיין המנקר צריך להיות צמוד למקום המקדש.
והנה פשוט שאם ההתחייבות חלה, צריך המנקר לספור ז"נ מחשש זיבה, ולפ"ז אינם יכולים להחליף 
מנקר דחשיב תחילת עבודה. אלא דאנן עסקינן מצד חיוב פועל, ]דבפשטות אין דינו כקבלן[, והכלל 
דפועל חוזר בו אפי' בחצי היום, וכל שכן שיכול לחזור קודם. ואמנם בדבר האבד אינו יכול לחזור בו, 
וגדר דבר האבד שכבר א"א למצוא אחר במקומו, ולכאורה יש לדון דבר האבד מכח זה שהם סומכים רק 
על מנקר פלוני, אבל הרי גם אם בתחילה לא הי' מסכים, לא הי' להם מנקר, וממילא לא הפסידו דבר 
בחזרתו כעת. ומ"ש 'דברים יש בהם משום מחוסרי אמנה', בפשטות אינו שייך בפועל החוזר בו, ולפ"ז 

גם כשיבנה ביהמ"ק יכול להתחרט.
העולה: דאם רוצה לעמוד בדיבורו, ורוצה לחוש לדעת היוסף אומץ, צריך לחכות עד שיעור הנ"ל, אבל 

מעיקר הדין יכול לחזור בו בכל עת.
אבל ה' יזכנו במהרה להקריב קרבן פסח במועדו ככל משפטו וככל חקתו,

בברכה נאמנה לאוהבי ה' המחכים לבנין אריאל

מבואר בסוגיין דגם דינא דאין ישיבה בעזרה נאמר שם. ולכאורה מבואר מזה דלמקצת דינים הר"ז כעזרה עצמה 
)ועי' או"ש פ"ו מהל' ביה"ב ובחי' ר' שמואל  פסחים סי' ט"ז(.

והנה לעיל נת' דבעזרה יש איסור ישיבה וגם מצות עמידה. ונראה לחדש, דאף דבגמ' מבואר דבהנהו לשכות אין 
ישיבה, מ"מ התם ליכא אלא מצות עמידה, אבל האיסור לא נאמר שם. והביאור, דהאיסור לא נאמר אלא בעצם 
העזרה, וכל שאין בזה קדושת עזרה ליכא איסורא. אבל מצות עמידה דנפק"ל מהעומדים שם לפני ד', כל שהוא 
מצטרף לעזרה הו"ל קיום דעמידה לפני ד', דהא מ"מ הוא סמוך ללפני ד' ]ואף דאי משום דהו"ל שירות כל' רש"י 
קשה לחלק. אבל אי משום לפני ד' י"ל דגם זה נקרא לפני ד', ובלא"ה נראה דאין כוונת רש"י שיש דין עבודה 
בעמידה על כל הנמצא שם וצ"ע[. ולפ"ז א"ש היטב אמאי פרש"י ביומא משום דינא דלעמוד, דהא התם מייתי להך 

דינא בלשכות, והרי בלשכות ליכא אלא להאי דינא וכמשנ"ת.

ומעתה יש ליישב שיטת הי"מ שבתוס', בהקדם ד' הראב"ד בפירושו לתמיד )ל.( שהביא גם כן את קושית תוס' 
איך הפרישו את הכה"ג וישן שם, ותירץ דבמקום שא"א לא נאמר האיסור. והדברים צ"ב. ובפשוטו נראה כוונתו 
דבמקום שאי אפשר אין כאן זלזול בכבוד שמים. אמנם לפי"מ שכתבנו יש לבאר בדברי הראב"ד דלגבי המצוה 
דעמידה בעזרה הרי במקום אונס מותר להכנס, )וכמ"ש המרדכי גבי ציצית בשבת(, ובמקום שאי אפשר - מותר לו 
להכנס. אכן זה מהני לחיוב העמידה ולא לענין האיסור ישיבה וכנ"ל. ולפ"ז נפלא ליישב דעת היש מפרשים מקו' 
התוס' הנ"ל, די"ל דדעתם כמשנ"ת דבלשכות איכא רק מצוה, ומה שאמרו בגמ' דבלשכות אין ישיבה, היינו המצוה 
וכמשנ"ת, ולגבי זה יש ליישב כמ"ש הראב"ד דהוי אונס. אלא דאכתי קשיא דמ"מ איסור ישיבה ישנו גם בלשכות, 

ותירצו דבלשכות ליכא לאיסורא, וא"כ הגמ' לקמן מיירי במצוה, והתוס' איירי לענין האיסור.

אמנם מעתה יש לדון אי בקק"ל יש חומרא לקיים מצוה לכתחילה בלשכות. דלא מבעיא אי נימא דדין האכילה 
דלשכה אי"ז אלא היתר אכילה וכנ"ל מהאחרונים, א"כ אין בזה מעלה על שאר העיר לענין קק"ל. אך אם יש לזה 
דין עזרה לענין אכילה יל"ע בזה, דמ"מ אי"ז עזרה עצמה, אך מ"מ כיון דהוא מקודש טפי משאר העיר, ולכאורה 

מ"מ איכא מצוה וצ"ע.  

אכן להמבואר י"ל לאידך גיסא, דבלשכות אינו אלא דין עמידה, א"כ אפשר דבזה גם אם אסור לישב בעזרה לצורך 
אכילה, מ"מ בלשכות לכו"ע מותר. והיינו משום דרק בעזרה עצמה איכא איסור, אבל בלשכה שאינה אלא מצות 
עמידה, י"ל דלכו"ע בשעת האכילה המצוה לישב וזהו קיום מצותו כעת, א"כ לכו"ע יכול לישב ולאכול, והדר דינא 

דיכול לאכול שם קרבן פסח ולהסב וצ"ע:

והנה ביומא כ"ה א' בדינא דאין ישיבה בעזרה פירש"י טעמא משום 'שנאמר לעמוד לשרת, העומדים שם לפני 
ד''. והאחרונים הקשו דבסנהדרין )ק"א:( אמרינן גמירי אין ישיבה בעזרה, ופירש"י הלכה למשה מסיני ולא מקרא 
)ובאמת עיקר מש"כ רש"י דנפק"ל מלעמוד  וצ"ע.  ולכאורה דבריו סותרין למש"כ ביומא דנפק"ל מקרא  עכ"ל. 
לשרת צ"ב דמאי שייטא לדינא דאין ישיבה בעזרה, דהא מהאי קרא נפק"ל בזבחים כ"ג א' לעיקר הדין דבעינן 

עבודה בעמידה ויושב שעבד פסול(.

והנראה דבדינא דאין ישיבה בעזרה תרתי איתנייהו. דמהלל"מ נפק"ל איסור ישיבה, וזהו המבואר בסנהדרין שם 
יעו"ש. אבל מהא ד'לעמוד' וכן מ'העומדים שם' נפק"ל דאיכא מצות עמידה לפני ד' כשנמצאים בעזרה, והוא דין 
מסויים שמצותו לעמוד לפני ד', והם ב' ענינים נפרדים, איסור עמידה מהלל"מ, ומצות עמידה מקרא )ולקמן יבואר 

אמאי ביומא פירש"י משום האי דינא(.

ונפק"מ רבתא איכא בהאי דינא לב' הצדדים, דמשום איסור ישיבה גרידא הרי נתבאר לעיל דמותר לסמוך, דלאו 
ישיבה היא וכנ"ל. אמנם משום דין עמידה דנפק"ל מלעמוד - לא סגי בסמיכה, דהא לאו עמידה היא - ולפ"ז לדעת 
רש"י יהיה אסור לסמוך בעזרה, ודלא כהירושלמי והתוס' הנ"ל. ובאמת גם בלא דברינו מוכח מיניה וביה בדעת 
רש"י דסמיכה אסורה, שהרי כתב דטעמא משום קרא דלעמוד לשרת, והרי מבואר להדיא בזבחים שם דבעבודה 

סמיכה פסולה. 

ונראה מקור ד' רש"י, דהנה בירושלמי שלהי אלו נאמרין הקשו אהא דהמלך יושב בקריאת התורה דהא אין ישיבה 
פליג  דהבבלי  דהיינו משום  לרש"י  וס"ל  נשים,  בעזרת  דמיירי  תירצו  בבבלי שם  ותירצו בשסמך,  אבל  בעזרה, 

אדירושלמי וס"ל דסמיכה אסורה.

ולאידך גיסא אולי יהיה בזה נפק"מ לפמש"כ המרדכי ביבמות דמותר ללבוש בגד בלא ציצית בשבת דכיון שהוא 
אנוס בדבר אינו מחוייב, וא"כ י"ל דה"ה כאן מי שאנוס מלעמוד מותר לו לסמוך דהא אינו מצווה בהאי דינא, דעיקר 
הדין הוא שכשיכנס יקיים מצות עמידה והרי הוא אנוס, ואמנם עדיין יהיה לו איסור ישיבה, אבל לסמוך הרי אין 

בזה משום איסור ישיבה וכש"נ.

ואכתי פש לן לברורי אמאי ביומא פרש"י  משום האי טעמא טפי מבסנהדרין. והנה ביומא שם מבואר דאין ישיבה 
גם בלשכות הבנויות בחול ופתוחות לקדש, וכנ"ל. והנה בהאי דינא דלשכות הפתוחות לקודש תוכם קודש מבואר 
בזבחים נ"ו א' שמותר לאכל שם קדשי קדשים, דהתורה ריבתה חצרות הרבה לאכילה, ומ"מ מבואר שם דלענין 
טומאה אין דינם כעזרה מה"ת ואין חיוב כרת על הנכנס שם. וגדר הדבר, יש מן האחרונים שכתבו דאינם כעזרה 
כלל, רק דהתורה ריבתה דמותר לאכול שם )וכעין שמותר לאכול קק"ל בכל העיר(, אמנם לכאורה זה לא יתכן דהא 

הסיבה בקרבן פסח - המשך



דרך רחוקה

וכ"פ  הורצה,  דלא  כר"ש  וקי"ל  עליו,  וזרקו  ושחטו  רחוקה  בדרך  שהיה  במי  ור"ש  ר"נ  נחלקו  )צב,ב(  בפסחים 
הרמב"ם )פ"ה מק"פ ה"ג(.

ואיזו היא דרך רחוקה מן המודיעים ולחוץ וכמדתה לכל רוח )כדתנן צג,ב( ומסקנת הגמ' לפירש"י ששיעורו ט"ז 
מיל. אמנם הרמב"ם )שם ה"ט( פסק כעולא ששיעורו ט"ו מיל, ולדעת הגרא שיעורו כ' מילין )ועחזו"א או"ח סי"ג(.

ונחלקו הראשונים מתי משערין דבר זה, לרש"י משערים בחצות היום אם יוכל להכנס עד שקיעת החמה, ולדעת 
ואם לא הר"ז בדרך רחוקה  בירושלים  היום  יוכל להיות בחצות  י"ד אם  יום  הרמב"ם משערין בהנץ החמה של 

)ובליקוטי הלכות הכריע כדעת רש"י ע"ש(.

ומבואר בגמ' צד,א אפי' אם יכול ליכנס בסוסים ובפרדים נחשב בדרך רחוקה, ולכאורה למאי דקי"ל כר"ש וכנ"ל 
א"כ אפילו בדיעבד לא יצא.

נמצא לדינא שהעומד מן המודיעים ולחוץ בשעת חצות אין שוחטין וזורקים עליו, ואפילו אם שחטו לא הורצה 
וחייב בפסח שני. ולדעת הרמב"ם העומד שם בזמן הנץ החמה דינו כנ"ל, וא"כ צריכים הכל  להיות בתחילת יום 

י"ד מן המודיעים ולפנים.

והעומד מן המודיעים ולחוץ ונכנס בסוסים ובפרדים לירושלים כ' בחזו"א שתלוי במחלוקת הנ"ל כי לדעת רש"י 
)וכעי"ז מבואר בשאג"א סי"ז(. א"כ  ואילו להרמב"ם כבר מזמן הנץ החמה פטור הוא  סו"ס אינו בדרך רחוקה, 
לדינא העומד בחצות מחוץ למודיעים - לדעת רש"י לא הפסיד שהרי יכול לבא ע"י מכונית, אך להרמב"ם בהיות 

שבתחילת היום היה בחוץ הרי זה פטור. 

שחיטה על חמץ

אם יש לאחד מבני החבורה חמץ אסור מה"ת לשחוט את הפסח, ואם שחט לוקה )אך הפסח כשר(. ובאופן שא"א 
לבער את החמץ נחלקו האחרונים אי אתי עשה דפסח שיש בו כרת ודוחה ל"ת דלא תשחט על חמץ. ובתורע"א 

למשניות ספ"ד דפסחים האריך בזה ונ' מדבריו דהוי ספיקא דדינא.

וכל זה כשלא ביטלו את החמץ, אך כשביטלו מבואר במשנה )מט,א( שמועיל. ויש לדון דעכ"פ מדרבנן יתכן דיש 
לבער לפני השחיטה כשם שהחמירו חכמים לענין בל יראה שלא לסמוך על הביטול לבד ]וכן יש לדון במכר חמצו 

לגוי ולא עשה מחיצה אם שוחטים עליו לכתחילה[.

ומן הסתם כשאין ידוע שיש חמץ הרי כל ישראל בחזקת כשרות )כמבואר בגמ' ד,ב דהכל חברים אצל בדיקה( אבל 
החשוד על החמץ מסתבר שאין לשחוט עליו.  

זמן השחיטה

ומדרבנן  הערבים.  בין  של  תמיד  אחר  בעינן  ולמצוה  מחצות,  שהוא  סא,א  במתני'  מבואר  השחיטה  זמן  תחילת 
ממתינים חצי שעה אחר חצות )יומא כח,ב( וכן בע"פ שחל בשבת אין שוחטין את הפסח בחצות אלא חצי שעה 

אח"כ.

סוף זמן השחיטה כ' הרמב"ם פ"א ה"ד שהוא בסוף היום, והיינו שקיעת החמה. והרמב"ן בפי' התורה כ' דסוף 
זמן השחיטה בפלג המנחה, ובשאג"א סי"ז ביאר דתלוי במחלוקת רבנן ור' יהודה בברכות כו,א אם תמיד של בין 
הערבים קרב אחר פלג המנחה, דהיינו האם זמן זה נחשב בין הערבים. ואמנם שם בגמ' אמרו דעביד כמר עביד, 

אבל כאן בדאורייתא יש להחמיר, עכ"ד.  

ה"ד,  פ"א  הרמב"ם  ]כ"פ  ונרות  קטורת  אח"כ  ומחצה,  בשמונה  וקרב  ומחצה  בשבע  פסח  בערב  נשחט  התמיד 
וכברייתא דפסחים נט,א[, ואח"כ הפסח.     וכשחל ע"פ בערב שבת - התמיד נשחט בשש ומחצה וקרב בז' ומחצה, 

אח"כ הקטורת והנרות ואח"כ הפסח.

אם שחטו הפסח קודם התמיד יש למרס בדמו עד שיזרק דם התמיד ואח"כ יזרקו דם הפסח, ואם הקדים הפסח 
כשר )משנה(, ובזבחים צא,א מבואר דזה דווקא אם נשחט כבר התמיד אבל אם לא נשחט עדיין יזרקו דם הפסח 

מיד.

כתות

תנן )סד,א( הפסח נשחט בג' כתות קהל ועדה וישראל, ובגמ' אמרו דבעינן בכל כת שלשים איש דיתכן שצריך קהל 
עדה וישראל בכאו"א, ואמרו שם דבאמת בחמישים סגי דנכנסין ל' ועיילי י' ונפקי י' ויש כאן ל' בזמן השחיטה וגם 
ג' כתות. וברמב"ם )פ"א הי"א( אם היו פחות מחמשים אין שוחטין לכתחילה ]וצ"ב מדוע[ ואם שחטו כשר וכן אם 

שחטו כולם בב"א כשר.

  בעניני קרבן פסח  
הג"ר שלמה ציביון שליט"א )ניתן להאזין לשיעורים בשלוחה 1/1(

כשנכנסה כת ראשונה נועלים דלתות העזרה ופירש"י דחיישינן דילמא עילי כולהו ואין כאן ג' כתות, ולכאו' הרי 
לזה סגי שישאירו כ' אנשים בחוץ ]ולכל היותר ס'[, ויתכן שאם אין נועלים ואפשר להכנס נחשב הכל ככת א', 

ואולי זוהי ג"כ כוונת רש"י. 

התקיעות וההלל

תנן נכנסה כת ראשונה ננעלו דלתות העזרה תקעו והריעו ותקעו ]ובספרי זוטא פ' בהעלותך יליף לה מקרא[. 
קראו את ההלל אם גמרו שנו ואם שנו שלשו אע"פ שלא שלשו מימיהם, רי"א מימיהם של כת שלישית לא הגיעו 

לאהבתי כי ישמע ה' מפני שעמה מועטין.

ע"פ  כ'  ובתוס'  הקוראים,  הם  בעצמם  הכת  שבני  רש"י משמע  לדעת  ההלל,  את  קורא  מי  הראשונים  ונחלקו 
התוספתא דהלויים קורן את ההלל וכ"כ הרמב"ם )ועי' בחי' מרן רי"ז הלוי שהאריך בזה(.

והנה במתני' מבואר דבתחילת השחיטה תוקעין תר"ת, אכן בגמ' סוכה נד,א מבואר דכל אחת מג' הכתות  תוקעין 
תר"ת ג"פ ]סה"כ כ"ז תקיעות[.

לדעת רש"י והרמב"ם בכל פעם שמתחילין את ההלל תוקעין תר"ת ג"פ, א"כ הא דתנן שלא שלשו מימיהם היינו 
שלא סיימו את הג' )ולא היו עמה מועטין, ונחלקו עם ר"י במציאות(.  ובתוס' כתבו שתוקעים פעם א' בתחילת 
ההלל ופעם שניה באהבתי ופעם ג' בהודו, ובכל הלל תוקעין  ט' תקיעות וכששונים ומשלשים תוקעים שוב על 
כל פרק ופרק ]גם הריטב"א פי' כן וצידד שאין תוקעין אלא בראשונה[ ולפ"ז יתכן דרבנן מודים שעמה של כת 

שלישית היו מועטין אלא שיש לגמור ההלל כיון שהתחילו, וצ"ע.

הפסח אינו טעון סמיכה

במנחות צב,ב ממעטינן לה מקראי )ובת"כ באופן אחר קצת(. ובפסחים פט,א מבואר דאסור לסמוך דהוי עבודה 
בקדשים )ועי' שער המלך פ"ג ממעשה הקרבנות(.

שחיטה

בקידושין מא,ב ילפינן שלוחו של אדם כמותו משחיטת הפסח ונקטו האחרונים דמצות שחיטה רמיא אבעלים, 
ובאחר כשר ע"י שליחות, ועי' באורך בס' מנחת ברוך סימנים יג-כ.

מבואר בגמ' סו,א שמביאים סכיני שחיטה מבתיהם, וכ' תוס' ורוב הרא' שיש להקדישם לכלי שרת )ומה שאין 
משתמשין בסכינים שבעזרה יתכן של"ש לבדוק כ"כ הרבה סכינים, א"נ משום חשש בליעה מפסח אחד לחבירו(.

קבלה והולכה

תנן הכהנים עומדים שורות שורות שורה שכולה כסף כסף שורה שכולה זהב זהב ולא היו מעורבין )דהכי שפיר 
טפי, גמ'(. שחט ישראל )שחיטה בזר כשרה( וקבל הכהן, נותנו לחברו וחברו לחברו, ופירשו בגמ' דלמ"ד הולכה 
שלא ברגל לאו שמה הולכה בעינן דניידי פורתא )ובמל"מ פ"א מפסוה"מ הכ"ג דן אי סגי שכהן א' ינוד ברגליו 

או דכל א' מהכהנים צריך לעשות כך(. 

הרמב"ם בהל' פסוה"מ פוסק שהולכה שלא ברגל אינה הולכה, אבל בהל' קרבן פסח לא הזכיר שצריך לנוד 
ברגל. הלח"מ כ' שסמך על דבריו בפסוה"מ, ובקרן אורה ובליקוטי הלכות ספ"ק דזבחים כתבו דהרמב"ם נקט 
דלמסקנת הסוגיא בזבחים הושטה מיד כהן לחבירו חשיבא וא"צ לנוד, ומ"מ כ' הח"ח דהעיקר לדינא שצריך 

לנוד, ע"ש.

מתן דמים

כהן הקרוב אצל המזבח זורקו זריקה א' כנגד היסוד, ויעויין בגמ' אם מצותו בזריקה או בשפיכה, ולדינא קי"ל 
כנגד  באויר  יוצק  כי שיריים  אינה כשפיכת שיריים,  זו  הי"ד(. אמנם שפיכה  )גמ' פט,א, רמב"ם פ"א  בשפיכה 

היסוד, אך כאן הוי מתן דמים ונעשה על קיר המזבח ככל המתנות, רק בעינן שיהיה כנגד היסוד. 

הרמב"ם פ"ה ממעה"ק הי"ז כ' שישפוך באחד מזויות המזבח ]היינו באותם ג' זויות שיש להם יסוד[, )ולפ"ז 
שורות הכהנים כנגד היסוד דווקא(. ובתוס' זבחים סד,א נ' דס"ל שאי"צ זוית דווקא, וע"ש בשטמ"ק.

והנה בתוס' זבחים נא,ב מבואר דגם הניתנים במתנה אחת טעונים שפיכת שיריים ליסוד, ומסקנת תוס'  נג,ב 
דיש לשייר דם כדי לקיים בו מצות שפיכה, א"כ יש להפסיק באמצע שפיכת דם הפסח ולהרחיק הכלי מקיר 
המזבח כדי לקיים שפיכת שיריים ביציקה באויר ]ויל"ע בניתנים מתנה א' אם צריך לשפוך ביסוד דרומי דווקא 

או דאפשר במקומו[.  

והניף את העמר לפני ה' לרצונכם - המשך
כמובן נצרכת הכנה להתרגל בהנהגה זו של עושין מאהבה, להכנס למהלך זה של בנים אתם. זוהי ספירת 
העומר, להתרגל ולהתכונן באלו הענינים. ואין אלו דברי דרוש בעלמא, הרי זה מפורש בתורה הק', בפרשת 

העומר. 

בקרבן העומר מצאנו משהו מיוחד שאין באף מקום, בשלושה מקומות חוזרת התורה ומדגישה את הענין 
של רצון בהקרבת העומר. כבר בתחילת הפרשה "כי תבואו אל הארץ... והבאתם את עומר ראשית קצירכם 
אל הכהן והניף את העומר לפניה לרצונכם" מה זה לרצונכם, פשיטא? רש"י אומר יהי' לרצון לכם. ב"תורת 
ב"זרע  הי"ד  זעמבא  מנחם  ר'  מהגאון  תורה  זה  על  יש  לרצון.  רק  להביא  אפשר  שעומר  כתוב  כהנים" 
אברהם" חידוש להלכה. בקרבנות יש דין שאם אינו רוצה להקריב - כופין אותו עד שיאמר רוצה אני )חוץ 
)הגם  גזיה"כ שרק לרצונכם ממש מהני  זו  'לרצונכם',  נאמר  כי  כופין אותו,  אין   - מחטאת(. אך בעומר 
שבשאר קרבנות גם נאמר "לרצונו", אבל כיון שיש "יקריב אותו" - אז כופין אותו. בעומר כתוב לרצונכם 
להשמיענו דאין בו דין כפיה(. וכך מפורש בתורת כהנים בדברי ר' שמעון שאין דין כפיה בעומר, ומבואר 

שם בפי' הר"ש שאין זה כבוד להביא דבר מתוך כפיה, והוי פגם במעלת הקרבן. 

ויש להקשות א"כ אף בשאר קרבנות יש לומר כן מהאי טעמא, ומה החילוק בזה. ונראה, דהעומר הוא 
חפצא של "לרצונכם", כל חשיבותו ומעלתו של קרבן זה הוא שבא מהרצון האישי שלו, ואם נכפהו - הרי 

שלא הועילו חכמים בתקנתם כלום. ויותר מזה, בפרשה נזכר רק הנפת העומר ולא ההקרבה. 

והנה בפ' ויקרא נאמר "ואם תקריב מנחת בכורים לה'" היא מנחת העומר. התורה נקטה ל' 'אם', ולכאו' 
הדבר אומר דרשני, שהרי זו אינה רשות אלא חובה. ובאמת עי' ברש"י שם, וברש"י בפרשת יתרו הביא דברי 

ר' ישמעאל דבג' מקומות בתורה נכתב כבל' רשות אם ופירושו חובה.

וצריך להבין מה ראתה התורה לנכון לכתוב ל' 'אם', מאחר שהוא חובה. וביאר המהר"ל, שישנם מצוות 
שהתורה רוצה שננהג בהם כמנהג רשות, הגם שהינם חובה, כי רצון ה' שיעשה זאת האדם עצמו כאילו 
זאת בשמחה  זה בהלואה שצורת המצוה היא לעשות  כך  לזה.  ולא שמוכרח  זאת כדבר הרשות,  עושה 
ובמאור פנים כאילו הוי מחוה מצידך ובהרגשת ידידות אמיתית להעניק את הכסף - הרי שכך הוא הצורה 

הטובה ביותר לקיום המצוה הזו )הגם שבליבו ודאי צריך לדעת שעושה כן מחמת רצון ה'(.

הן הן הדברים לענין העומר, לעשות מרצון ובשמחה ממש כהנאתו שלו. ענין העומר ביאר המהר"ל שהוא 
כהכרת הטוב, כי הנה הסתיו עבר הגשם חלף הלך לו, וב"ה צמחה תבואתו שופרא דשופרא. כדי שח"ו 
לא יהרהר בליבו שמץ של כוחי ועוצם ידי, צותה התורה להביא ראשית קצירנו לביהמ"ק ולהעלותו כלפי 
מעלה, למען ניתן אל ליבנו כי הכל שלו, ומידו נתנו לו. תודה שמכריחים אותה, אינה תודה. הודאה הינה 

הרגשה פנימית, שרוצה מעצמו להודות. לכן בענין העומר התורה מדגישה "ואם" שיעשה כמו ברשות.

מזה יקיש המשכיל לשאר מצוות שבתורה. בג' מצוות מגלות על הכלל. אלו מצוות שכולם חייבים לעשות 
אותם - "ואם" בגדר של רשות, שאז הוא עושה מאהבה כאילו אינו מחוייב בדבר, אבל כאשר נרצה לבוא 

לדרגת בן הרי כל המצוות שומא עלינו לעשות באופן זה.

מציאות של בן - זה כשעושה מאהבה. אם אביו יבקש ממנו דבר והוא עושהו כמחויב ועומד, פשוט שלא 
קיים את המצוה כהלכתה, כי ההנהגה של כיבוד אב היא בצורה - שזה יהי' בשמחה וברצון, בטוב לב, 

כאדם הממלא רצון עצמו.

היוצא. שאדם העושה מצוה לכבוד אביו שבשמים צריך לעשות זאת בחשק ורצון - כאילו באמת זהו רצונו 
הטבעי, כך המצוה מעולה יותר. ]זה מתבטא למשל בהידור מצוה, כמבואר במסילת ישרים )פרק לט([.

והיכן השרישה בנו התורה יסוד זה? בעומר. שם התחיל המושג של 'עושין מאהבה' ולכן הדגישה התורה 
'לרצונכם'. יש לשון בתו"כ: "רבי שמעון אומר אם אתם עושים את העומר לרצונכם כאילו הבאתם נדבה 

לפני. ואם לאו מעלה אני עליכם שעשיתם לצורך עצמכם" עכ"ל. ונדבה - מבואר בר"ן )נדרים ט.( שזה 
הבאה מושלמת שאדם עושה מאהבה בנדיבות לב, ללא הכרח, זו המעלה השלימה. ואם לאו - עושים את 
זה בשביל להתיר חדש, מה אעשה, אני רוצה לאכול תבואה חדשה אז אני מוכרח להביא עומר - זה כאשר 

חסר בכוונת ה"לרצונכם" - מעלה אני עליכם וכו'.

את  לוקח  המצוה.  חביבות  את  מראה  זה  אבל  מעכבת,  שאינה  התנופה,  ענין  את  התורה  מחשיבה  לכן 
העומר, מוליך ומביא מעלה ומוריד - למה? להראות שאתה הכל, הכל שלך ואנו שמחים שמחה גמורה 

בעבודתך, זה נובע - מתוך שלימות הרצון.

ובזה נבין מדוע אנו מונים לעומר כל יום, כי זה ההכנה לקבלת התורה, כמו שהעומר כולו לרצון, במצב 
של בן, לעשות נחת רוח לאבא.

ועתה נבאר את מאמר חז"ל שבזכות העומר ירש אאע"ה את הארץ שנ' "ואתה את בריתי תשמור". ובהקדם 
הגמ' בברכות שהזכרנו "כל שלא אמר ברית ותורה לא יצא יד"ח" ויש להבין מאי איריא ברית ותורה, מדוע 
דוקא שני מצוות אלו חשובות להזכיר בברכת הארץ, לכאו' הי' צריך להודות על כל תרי"ג מצוות? יש פה 

יסוד גדול. 

מהו ענין ארץ ישראל? הפלגות גדולות שכמעט לא מוצאים כמותם  אנו מוצאים אודות חשיבותה של א"י, 
פלטרין של מלך, אין תורה כתורת א"י. מה מיוחד בה, בא"י? שם הבנים גרים אצל האבא שלהם! א"י זה 
ביתו של האבא, ושם גרים רק בניו. ח"ו "ולא תקיא אתכם הארץ", יש מצב שהארץ לא רוצה את יושביה - 
בטמאכם אותה, הקב"ה דוחה אותם. אבל מי שזוכה לעבוד את הקב"ה כבן -  הוא גר ליד אבא שלו. זוהי 
מיוחדותה של א"י, לגור ליד האבא, ומי גר שם? רק הבנים של אבא. אפילו שר גדול לא גר בארמון של 

המלך, יש לו דירה משלו, אבל רק לבן יש את הזכות לגור אצל אבא.

בזכות ברית התורה ירשנו את הארץ, ברית - זה ברית קודש שאנחנו כורתים עם הקב"ה, שכביכול אנו 
חלק מאיתו בקשר בל ינתק, זוהי ברית. תורה - "ועל תורתך שלימדתנו" "האב מלמד את בנו תורה". ברית 
ותורה אלו שני הדברים שנותנים את התואר בן לעם ישראל - ורק בזכותם שאנו קרואים בנים יכולים 
אנו לדור בא"י. א"כ זהו הקשר בל ינתק, בין ברית ותורה מאפייני הבן, לארץ ישראל - מקום מגורי הבן. 
העומר זה העבודה בפועל שהתורה תהי' כשל בן, שעל ידו זוכים שהתורה נקבל אותה בתורת בנים, והוא 

ההכנה הגדולה לכך.

העומר הוא הסממן הראשי, שאנו לא עושים את רצון ה' בשביל עצמנו, בגלל נוחיות להתיר חדש - אלא 
בשביל רצון ה' טהור, לעשות רצונו בלבב שלם,  זוהי הפתיחה הראשונה לקבלת התורה. העומר נתן את 
ירש אברהם אבינו את  ועי"כ  ותורה,  והעוצמה לתורה, ממילא מובן שבזכות העומר נתהווה ברית  הכח 

הארץ.

חייבים אנו שהתואר 'בנים' אכן יגיע לנו, שכשנגיד "השיבנו אבינו" לא יהי' כחוכא וטלולא, לאמר אם אב 
אני וגו'. שומא עלינו לבקש תחבולות, להשיבו אל אביו. לעשות מעשים ולקבוע פעולות שיחזקו בנו את 
הכרת אנו בניך, להרגיש בכל לב – אכן, אבינו אתה. כמה יהי' לנחת רוח לפניו ית', כאשר יהודי נמנע מאיזה 

עצת היצר או נדנוד עבירה כלשהו - לכבודו יתברך, למה? כי אני לא רוצה לצער את אבא שלי.

במידות,  בתפילה,  בלימוד,  המעשה.  עולם  הוא  עוה"ז  פעולות,  לעשות  צריכים   - מחשבות  מספיק  לא 
לחשוב - זה אני עושה לכבוד אבי שבשמים!! איזה נחת רוח  זה, ואיזה סיעתא דשמיא זה גורם, זה משנה 

את כל האדם ומוריד את הנסיונות.

ה' יתברך באמת יעזור שנוכל להגיד "השיבנו אבינו לתורתך" ויקרא עלינו "בני בכורי ישראל", ונזכה בקרוב 
ממש להקריב את קרבן העומר עם כל הקרבנות כולם בבית הבחירה בב"א.
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 בֵּין שָׁדַי יָלִין - למגילת שיר השירים 
הג"ר נתן אגרס שליט"א בעמ"ח 'מגדנות נתן'

‘היא הנותנת’ עונה לו בערל. ‘דווקא בגלל שאין, העבודה שלנו בזה יותר גדולה’.
‘לא הבנתי’ תהה שמערל. ‘מה הדיבורים האלה? אין עכשיו קרבן פסח, על מה הדיון’. )תמיד הוא היה מעשי(.

‘דווקא מובן מאוד’ עונה בערל, ‘עיקר החג על שם הקרבן – שהוא החמור ביותר מכל הקרבנות, כידוע למעלתו, 
וממילא אם אין קרבן פסח – העיקר חסר מן הספר. התפקיד שלנו זה להשתוקק ולייחל לזכות להגיע לכך, כפי 

שמבואר בהגדה, מתחילתה ועד סופה’. 
ועוד לפני ששמערל מנסה להיזכר היכן נזכר זאת בהגדה, בערל כבר פורס בפניו מראי- מקומות: ‘כבר בתחילת 
הסדר אומרים השתא הכא לשנה הבאה - וכולי. בברכת אשר גאלנו – כן יגיענו למועדים ולרגלים אחרים שמחים 
בבנין עירך וששים בעבודתך ונאכל שם מן הזבחים ומן הפסחים וכולי. אל תשכח - שה’אפיקומן’ - הטעים בערל 
– הוא ‘זכר’ לקרבן פסח, ומה גם ‘כורך’. יש גם ‘זכר’ לקרבן חגיגה, ועוד ועוד. לא אלאה אותך כאן, אבל אתה זוכר 
שבסיום הסדר אומרים ‘כאשר זכינו לסדר אותו כן נזכה לעשותו’ שהכונה לעשות קרבן פסח כמובן, ומוסיפים 
‘לשנה הבאה בירושלים’. בקיצור, הסדר שאנחנו מכירים הוא ‘לא משהו’... צריך לחכות למשהו אחר. אחר לגמרי’.
פני שמערל מתכרכמות: ‘באת להרוס לי את שמחת החג? ומה עם ‘ושמחת בחגך’? יציאת מצרים בפני עצמה לא 

מדברת אליך? יש יונט’ב גם ככה, בלי קרבן פסח. ‘חג ה’ לנו’’, ציטט. 
‘משם ראיה להיפך’ משיב בערל, ‘הפסוקים שהבאת מדברים להדיא על עסקי קרבנות, אבל זה לא הנושא. אני 

מסכים אתך שצריך לשמוח בחג. אבל אדרבה, מה לדעתך סיבת השמחה, צורתה ומטרתה?’
שמערל נאנח. העבודה במאפיית המצות היתה מפרכת, והוא דווקא תכנן לנוח עכשיו. אבל העימות עם ידידו 
הטוב בערל החזיר אותו לימי בחרותו, והוא התמלא במרץ נעורים. הוא הניח את המצות על גדר האבנים והשיב: 

‘אנו חוגגים את יציאת מצרים, את היותינו לעם, את זה שה’ בחר בנו מכל העמים ו---’
העמים  מכל  בנו  בחר  ה’  מה  ‘ולשם  עליהם.  הוסיף  רק  דברי חבירו  ‘נפלא!’ קרא בערל, שמעולם לא סתר את 
והוציאנו ממצרים? מקרא מלא דבר הכתוב: ‘אשר הוצאתי אותם מארץ מצרים לשכני בתוכם’, זה ממש כמו שכתוב 

‘ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם’. זוהי התכלית!’
‘נדמה לי שיש דרשא כזו ‘ושכנתי בתוכם של כל אחד ואחד’’, מנסה שמערל לדחות.

‘אמת’, עונה בערל, וכדרכו, ‘אבל זה נאמר אחרי ‘ועשו לי מקדש!’ השראת השכינה על אנשי ישראל היא מכח 
המקדש, ובלי מקדש זה נקרא שהשכינה בגלות, והתוצאות ידועות’.   

כן, מה  גורנישט. אם  וקרבן פסח אין כלום,  ‘לדבריך אין במה לשמוח בחג, אם אין מקדש  שמערל לא מרפה. 
העבודה הזאת לכם???’ תבע, כשהוא מצביע על עגלת התאומים עמוסת החד-פעמי, האחוזה בידי בערל. ‘ועל 

כרחך, שהתורה והמצוות שיש לנו היום - זה התפקיד שלנו עכשיו’.
בערל מחייך ומצית סיגריה )- בזמנם לא ידעו שזה מסוכן(. הרבה שנים לא היה לו בר פלוגתא נפלא כמו שמערל, 

וזה הגיע עכשיו, באמצע הרחוב, עם הילדים. אבל לא נורא, כדאי. כדאי מאוד.
• • •

שמערל מנצל את ההפוגה בפיו של בערל, וממשיך: ‘אתה הרי מבין שקרוב לאלפיים שנה הם פרק זמן נכבד ביותר 
בהיסטוריה, למרות שלא הקריבו בשנים הללו שום קרבן, גם לא קרבן פסח. יש מספיק עבוידת ה’ גם ככה’ ---   

‘עבודת ה’!!! הזדעק בערל. ‘ישמעו אזניך מה שפיך מדבר. ‘ועבדת את העבודה הזאת בחודש הזה’ לא נאמר על 
קרבן פסח, במקרה?! העולם עומד על שלשה דברים – על התורה ועל ‘העבודה’ של מה? של הקרבנות! והשב את 
‘העבודה’ לדביר ביתך! אנחנו מפוטרים מ’העבודה’ הזאת כבר כמעט אלפיים שנה, ואתה מנפנף בעבודת ה’ הדלה 

שיש לנו עכשיו?’ 
שמערל קצת נבהל. במשך השנים הוא הספיק קצת לשכוח מהריתחא דאוריתא של בערל, וכבר הרבה זמן שלא 
הוא  ‘ברור שהעיקר  ואמר:  ובשיחו, התעשת  נזכר בבערל האיש  כך באמצע הרחוב. אבל מיד  עליו קול  הרימו 
שאנחנו עושים את רצון ה’, יהיה אשר יהיה. אם ה’ רוצה שנעבוד אותו כך, יהיה כך. אי אפשר לומר שכל חכמינו 

מזמן החורבן ועד עכשיו לא עבדו את ה’, נקודה. וממילא, במופלא ממך אל תדרוש’ הוא שלף מאמר מזכרונו.
אבל בערל לא תכנן לותר. ‘במישור המעשי של כל אחד ואחד ודאי שהצדק אתך’ אמר בערל וכדרכו, ‘האדם לעצמו 
נדרש לעשות מה שלפניו. אבל אם חפצו ומגמתו לעשות רצון בוראו באמת – הוא לא יכול לנוח על זרי הדפנה, יש 

המון חלל שצריך לרצות למלא אותו, גם אחרי שיש לו מצות מהודרות כמו שלך, וכדומה’.
ויוסף בערל שאת משלו ויאמר: ‘נקח לדוגמא את חג הפסח. ישנם אנשים שמקפידים בפסח בעיקר על דבר אחד 

- מארגנים לעצמם ‘חופשת פסח’ במלון ‘חלומי’, עם נוף ובריכה פרטית וכל תענוגי העולם’, 
ה’  יראי  הרבה  ישנם  ‘במקביל,  והמשיך:  הדברים,  לשמע  שיחו  איש  של  בפניו  שחלפה  מהעוית  התעלם  הוא 
העמלים על מצוות החג, מצות, מרור ויין מהודרים, סיפור יציאת מצרים בצורה בהירה וכדומה. האם האחרונים 

עדיפים מן הראשונים?’
הוא לא חכה לתשובה הצפויה, אלא המשיך: ‘לא נכנס כרגע לנושא ההלכתי. אך כלפי עבודת ה’ - הדבר תלוי מה 
עומד בראשו של האדם. אם ראש מעייניו שקוע ב’אני’ ו’אני’ ושוב ‘אני’, הרי שגם אם השכיל להבין שההשקעה 
)כפי שזה באמת(, אבל אחרי הכל הוא עדיין משקיע  ובבתי מדרשות  כנסיות  נמצאת בבתי  והכדאית  הגדולה 
לעצמו, לא בשביל הקב”ה. ואילו אנן גרסינן ‘ברוך א-להינו שבראנו לכבודו’, ולא לכבודנו! וכמבואר במשנה בסוף 

אבות. אם כן שוה הוא בזה למי שנוסע לחופשה החלומית בחג, כי שתיהם משקיעים בעצמם, ותו לא’.
שמערל נרתע מחדות הדברים: ‘אבל סוף סוף זה מצות ה’, וזה לא! האם תוכל להשוות בין מי שעובד על רוחניות 

למי שעובד על גשמיות? הרי ההבדל ביניהם שמים וארץ! ובכלל, מה זה קשור לקרבן פסח שפתחנו בו?’ תהה.
‘חדא מיתרצתא בחברתה’ השיב בערל. ‘אם האדם נמצא סביב עצמו, כל ההשקעה שלו – גם הרוחנית - היא לצורך 
עצמו, ולפי הרווחיות שהוא רואה לעצמו. אבל כשהאדם פועל למען השכינה הקדושה - הוא רואה את הדברים 
באופן שהשי”ת היה רוצה שייראו, ואז הוא חושב אחרת. אכפת לו מכל מה שנעשה שלא כרצון ה’, גם אם זה לא 
ממש נראה קשור אליו ולא נראה שתלוי בו. אכפת לו מכל יהודי רחוק מהקב”ה, כואב לו כל חילול ה’, ובפרט 
חילול הקודש והמקדש, העובדה שהר ציון שמם, וגרועים משועלים - מהלכים בו, לא נותנת לו מנוח, כי הוא 
דואג לשכינה שאין לה מנוח. זה גם ההבדל ‘בין עובד א-להים לאשר לא עבדו’ שקראנו בהפטרת השבוע, וכפי 

שמסביר המלבי”ם, תעיין שם.
ולענייננו, עיקר המועדות הוא בראיית פני ה’ בעזרה ובשמחה לפני ה’ בביתו. קל וחומר בחג הפסח שעיקרו הוא 
הקרבן הבסיסי ביותר שיש לעם ישראל. כשזה חסר – העיקר חסר. אנשים מאושרים מליל סדר עם כל בניהם 
וחתניהם היושבים כשתילי זיתים סביב לשולחנם, לבושים במיטב המחלצות ושואלים במתק שפתים מה נשתנה, 
כשעל השלחן מיטב המטעמים, ולא שוכחים לשיר בסוף ‘לשנה הבאה בירושלים’. כמובן, ‘ביום טובה היה בטוב’, 
ודאי שכך צריך לעשות וגם לשמוח כפי שאמרת, אבל לא כך זה אמור להיראות. היינו הרי צריכים להיות בשנה 

הזאת בירושלים, לא רק לשנה הבאה’.
שמערל הרהר בדברים, ואותות כניעה החלו להיראות על פניו, אבל לא הרפה: ‘אז בעצם אתה אומר שאני צריך 

לשכוח מעצמי ולחשוב על הקב”ה? אני כמאן דליתיה? לא מתחשק לי לחשוב כך’... אמר בכנות.
השיב בערל בפנים צהובות. ‘עלינו להבין כי עיקר מעלתנו וזכותנו במה שאנחנו זוכים לעשות למען  ‘אדרבה’ 
השכינה הקדושה, זוהי תקותנו עלי אדמות. הדבר הכי מוצלח שאדם יכול לאחל לעצמו בעולם - זה להיות מאותם 

הטורחים למען השכינה הקדושה, אבל באמת, למענה’.
שמערל שתק, כנראה כהודאה.

• • •
‘ומה עם שמחת החג? עוד לא ענית לי. במה אנו שמחים כשאין מקדש וקרבנות’ חזר להקשות. ‘לדבריך מצוות 
החג אינם היסוד אלא תוצאה, ועיקר החג זה בקרבנות ובמקדש, אם כן כשמצב השכינה בשפל, היה אפשר לבטל 

את החג, לא?’
‘חלילה’ ענה בערל. ‘החיבור בין קודשא בריך הוא ושכינתיה – בין ישראל לאביהם שבשמים – תמיד קיים. גם 
יום טוב. ראיה לדבר מיום  ועל זה לבד היה צריך לקבוע  ונכסה, אבל סופו להתגלות במלא עוזו,  שהוא נעלם 
עצרת, חג השבועות, שבזמן החורבן אין בו שום מצוה מיוחדת, ובכל זאת יש חג מן התורה. אנו מובטחים מפי 
נביאינו הקדושים כי הקב”ה יחזור וישכון בתוכנו עוד יותר מכפי שהיה, וזה מה שמחזיק אותנו בזמן הזה, וגם 
במועדים, כמבואר בנוסח תפילת מוסף. תכל’ס, יש לנו הרבה הרבה במה לשמוח ולמה לצפות’ סיכם בערל בחיוך 

של שתיהם, והם נפרדו בלחיצת ידים חמה. 
שקיעת החמה די מתקרבת, ושמערל מתחיל למלמל בזריזות פסוקי פרשת התמיד. ‘רבון העולמים אתה ציויתנו 
להקריב לפניך את קרבן התמיד’, אוי! לא הקרבנו היום! גם לא אתמול ושלשום! מעולם הוא לא חש מזועזע כל 

כך מביטול התמיד כמו עכשיו. כנראה שבערל הצליח באמת להזיז אותו...
הוא נכנס לבית כנסת סמוך לתפילת מנחה. על העמוד כבר עומדים הש”ץ והגבאי, ובידיהם שעונים שלא היו 

מביישים את איצטגניני פרעה בשעתו. ‘עוד שלשת רבעי דקה’ מכריז הגבאי למי שאינו יודע לשאול.
טוב, חבל על השלשת רבעי דקה הזו. הוא מניח את המצות ופותח את הספר הראשון שנקרה לידיו, בראשית רבה. 

בס”ד נפתח לו בפרשה סד: ‘שכן בארץ – שכן את השכינה בארץ’. האם הכונה למה שאמר בערל? לכאורה כן.
‘אשרי יושבי ביתך’ הכריז הש”ץ. ודאי, ביתך הכוונה לבית המקדש, תעיין במזמור )פרק פד( ותראה. הוא נעמד 
לתפילה מרוממת כעומד לפני המלך.  התפילות’ולירושלים עירך’, את צמח דוד’ ו’רצה’ דברו אליו יותר מתמיד. 
‘יהי  לראשונה הרגיש מה שאמרו חז”ל ‘התפילה צורך גבוה’. כמובן שבסיום התפילה הוא לא שכח לומר את 

רצון שיבנה בית המקדש במהרה בימינו ותן חלקנו בתורתך ושם נעבדך ביראה כימי עולם וכשנים קדמוניות’—
לשנה הזאת בירושלים!!!

א. מבין כלי המשכן בולט הוא ארון ברית ה', לא רק מצד עצמותו שהוא הכלי המקודש ביותר שעומד בקודש 
בענין  גם  היא התורה המונחת בתוכו, אלא  עץ החיים  דרך  נצבו הכרובים שומרי  גביו  ועל  פנימה,  הקדשים 
בדיו. כי הנה שאר הכלים בעלי הבדים דהינו שולחן ושני המזבחות לא הוצרכו לבדים אלא בעת נסיעתם אבל 
בחנייתם היו מפרקים את בדיהם. לא כן הארון שנצטוו עליו )שמות כה טו( בְּטַבְּעֹת֙ הָאָרֹ֔ן יִהְי֖וּ הַבַּדִּ֑ים לֹ֥א יָסֻ֖רוּ 
נּוּ, והמסיר את בדיו לוקה )יומא עב.( הוי אומר שגם הבדים הוו חלק בלתי נפרד מעצם צורת הכלי, וצ"ב  מִמֶּֽ

מה נשתנו בדי הארון מבדי שאר כלים. 
דבר נוסף יחודי ביותר שמצינו בזה הוא דרשת חז"ל )יומא נד.( עה"כ בשיר השירים )א יג( צְר֨וֹר הַמֹּ֤ר דּוֹדִי֙ לִ֔י 
ין – שבהיות הארון עומד בקוה"ק היו מאריכים את בדיו באופן שידחפו מעט את הפרוכת ויהיו נראים  בֵּ֥ין שָׁדַ֖י יָלִֽ

מבחוץ כשני דדי אשה. וגם דבר זה אומר דרשני, מה לדדי אשה בתוך ביהמ"ק.   
ב. ולבוא אל הביאור בע"ה עלינו להקדים להתבונן במהותו של כלי קודש זה, ובמה שנתייחד בקדושתו משאר 
כלי המשכן. כי הנה מצינו שני דברים יוצאי דופן בענין הארון: א[ מקום הארון אינו מן המידה )יומא כא.( ב[ 

שהיה ארון נושא את נושאיו )סוטה לה.(, וצריך להבין מה שורש שתי תופעות אלו. 
עיקר החפץ במשכן הוא מקום מנוחת השכינה שהוא הארון, כמו  ונפתח בלשון הרמב"ן )ר"פ תרומה(: הנה 
שאמר )שמות כה כב( ונועדתי לך שם ודברתי אתך מעל הכפרת... וסוד המשכן הוא שיהיה הכבוד אשר שכן על 
הר סיני שוכן עליו בנסתר, וכמו שנאמר שם )לעיל כד טז( וישכן כבוד ה' על הר סיני... כן כתוב במשכן וכבוד 

ה' מלא את המשכן )להלן מ לד( עכ"ד. 
והנה כשם שהתגלות שכינת עוזו על הר סיני נבעה מכח נתינת התורה בארץ, כך גם המשך גילוי שכינה במשכן 
התאפשר אך ורק בעקבות הימצאות התורה בתוכו, דהינו בתוך הארון – מקום מנוחת הלוחות שכל התורה 
כולה כלולה בהן. וכך אמרו חז"ל )שמו"ר ריש תרומה(: 'ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם' משל למלך שהשיא 
את בתו, ולאחר ימי המשתה בקשה להיפרד מאביה, ואמר המלך לחתנו, לפרוש מבתי היחידה איני יכול, כי 
אהבת עולם אהבתיה, ולקחתה ממך איני יכול, שנשואה היא לך, אלא כל מקום שתלכו לשם, עשו לי קיטון 
קטן שאגור עמכם. וכך אמר הקב"ה כו' ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם עכ"ל, הרי שענין השראת השכינה נובע 

מכח מתן תורה בארץ.
נמצא שמהות הארון היא לשמש בית קבול לתורה בעולם הזה וע"י כך להוות כסא כבודו ית' בתחתונים. וכמה 
נפלא להתבונן כי שני אלה נרמזו בעצם שמו של הארון1 כי ארון אותיות 'אורן' – ע"ש אורה זו תורה-אורייתא, 
ואותיות 'נורא' – ע"ש הכבוד השוכן על הארון, כמ"ש 'נורא אלוקים ממקדשך', וכן אמר יעקב 'מה נורא המקום 

הזה' ע"ש גילוי שכינה שראה במקום המקדש. 
וענין 'כסא הכבוד' פי' שה' יופיע בבחינת מלך על עולמו ועל עמו המכבדים אותו ועושים רצונו, והלא רצונו 
גלום בתורה, אנכ"י – אנא נפשי כתבית יהבית, על כן ע"י קבלת התורה והתחייבות לשמרה ולקיימה, נתנו 

ישראל מקום לגילוי כבודו בעולם ונעשה הארון – מקום שמירת התורה – לכסא כבודו.
ג. עפ"ז יתבארו היטב שתי התופעות הנ"ל וכמ"ש רבנו בחיי )פ' תרומה(: ויש לך להתבונן בנפלאות הארון 
כי כשם שכסא הכבוד נושאות אותו החיות והוא נושא אותם, שכן דרשו רבותינו ז"ל בפרקי ר' אליעזר )פ"ד( 
והחיות נושאות את הכסא, פירוש "נושאות" נראות כאלו נושאות והן נישאות, ומזה אמר הפייטן 'חיות נראות 
כנושאות' והכ"ף בשו"א, וכן הארון היה נושא הכהנים הנושאים אותו על כתפיהם. ונקרא ארון העדות )שמות 
כה כב( לפי שהיא עדות לשכינה ששורה בישראל בשלא היה הארון מן המידה, והכוונה לומר שלא היה מחזיק 
מקום כלל כי בנס היה עומד, וכן הכבוד אין יודעים מקומו, ומזה אומרים המלאכים )יחזקאל ג יב( "ברוך כבוד 

ה' ממקומו" כך דרשו בפסיקתא עכ"ד2.
והביאור כי הקב"ה מקומו של עולם ואין העולם מקומו והינו שלאמתו של דבר הוא המחזיק והנושא על כתפיו 
מן  אין מקומו  ומאידך  נושאיהם,  נושאים את  וגם הארון  גם הכסא  זה  ענין  ולבטא  כל הבריאה,  כביכול את 

המידה להורות על שכינת עוזו שעין לא ראתה ואין מחשבה תפיסה ביה כלל.
ד. עפ"ז נראה שזהו גופא שורש האיסור בהסרת הבדים מן הארון, כי כאמור היה ארון נושא את נושאיו, אלא 
שע"פ רוב לא היה הדבר ניכר ומפורסם כלפי חוץ אלא היה נראה כאילו הלווים הם הנושאים אותו ]וכך בקיום 
העולם נראה שיש לו מציאות מצד עצמו אף שלפי האמת אינו אלא פרי רצונו התמידי של הבורא[, ורק בעברם 
את הירדן נתגלה בהדיא כח הארון כאשר נשא את נושאיו מעל המים לאחר ששבו לזרום כבראשונה )יהושע 

פ"ד, ובסוטה שם(. 
על כן רצה ה' לפרסם ולגלות ענין זה, ולשם כך ציווה שלא יסורו הבדים ממנו גם בעת חנייתו כאשר אינו זקוק 
להם כלל לצורך המשא, ללמדך שאין ענין הבדים אצל הארון לצורך המשא כי אדרבה הוא הנושא את נושאיו-

בדיו, ועל כרחך יש להם תפקיד אחר! אך מהו תפקידם?
יורד לישראל  אך הנה ידוע מאמר הזוה"ק ישראל ואורייתא וקב"ה חד הוא, והפי' שכח החיות ושפע קודש 
אך ורק באמצעות התורה הק' שהיא החיבור והדיבוק בינינו לבינו ית'. כי כ"ו דורות עד מ"ת היה הקב"ה זן 
את העולם במידת חסדו )פסחים קיח.( אבל ממתן תורה הכל תלוי במעשיהם של ישראל ובמידת קיומם את 
התורה. וכיצד זוכים לקבל חיות באמצעות התורה – על כך נאמר )משלי ג יח( עֵץ חַיִּ֣ים הִ֭יא לַמַּחֲזִיקִ֣ים בָּ֑הּ 

ר, פי' שע"י עסק התורה והחזקתה זוכה האדם לידבק בה וממילא יונק חיות מעץ החיים. תֹמְכֶ֥יהָ מְאֻשָּֽׁ וְֽ
ה. עפ"ז נבין את תפקידן של בדי הארון, שנועדו אמנם לשאת את הארון בהן אבל לא לצורך הארון, אלא לצורך 
הנושאים עצמם! כי מי שנושא את הארון ומצדו מוכן לשעבד את עצמו עבור התורה והקדושה, נעשה למקשה 

אחת עם התורה בבחינת לא יסורו ממנו וממילא זוכה במתנת חיים מעץ החיים.
לפ"ז נראה שזהו עומק הענין במה שבלטו הבדים בפרוכת כעין שני דדי אשה, כי מהות השדים הוא יכולת 
האם להניק את בנה דהינו להעניק לו כח חיות, וכך התורה והשכינה הם שורש החיות בזה ובבא, כפי שדרשו 
)עירובין נד:( דדיה ירוך בכל עת – למה נמשלו דברי תורה כדד, מה דד זה כ"ז שהתינוק ממשמש בו מוצא בו 

חלב, אף דברי תורה כ"ז שאדם הוגה בהן מוצא בהן טעם. 
וע"י החזקת ונשיאת התורה זוכים הבריות ליהנות מהשפעתה. על כן דוקא הבדים הם שהיו נראים כשני דדי 

אשה, להרוות צמאי חסדך בתורה ויראה לקרבם לחיי עולם. 
ומקום הבליטה הוא בפרוכת – בהיותה מחיצה המבדלת בין קודש לקה"ק, דהינו בין בחינה של עוה"ז לבחינה 
של עולם העליון מקור מוצא התורה, וההשפעה מלמעלה למטה היא בבחינת הנקה ויניקה, וזה ע"י התדבקות 

בתורה באמצעות בדי הארון.
ו. ונתבאר היטב בס"ד שתפקיד הבדים אמנם לשאת את הארון, אך בשונה משאר הכלים, נשיאה זו לא נצרכה 
עבור הארון גופא כי אם עבור הנושאים עצמם - לתת להם שייכות וחיבור לכלי קודש זה, ולאפשר להם לקבל 

יניקה והשפעה מן התורה. 
וזהו ע"ד ששמעתי בשם הגאון ר' משה שפירא זצ"ל בביאור הפיוט בברכות ק"ש 'טוב יצר כבוד לשמו' כו', כי 
ענין הכבוד שחייב האדם לתת לבוראו, נובע ממידת טובו ית' שרצה להיטיב עם האדם, ואופן ההטבה שידבק 
האדם בבורא ע"י נתינת הכבוד. והן הן דברנו שע"י נשיאת הארון והתבטלות אליו, יזכו הנושאים לינוק שפע 

קודש.
לקבלת המאמר המלא נא לפנות אל המחבר במייל migdanot48@gmail.com  לציין למאמר על הארון 

פר' תרומה

עי' ר' בחיי ובעה"ט ר"פ תרומה.   .1
ועי"ש שהוסיף עוד בביאור דמיון הארון לכסא הכבוד: כשם שהכסא נושאים אותו ארבע חיות, כך הארון היו   .2
נושאים אותו ארבעה בני אדם )מנחות צח:(, וכשם שהיו יוצאים מבין שני בדי הארון ניצוצות של אש ]והורגים נחשים 
ועקרבים[, כן מתוך זהרורי כסא הכבוד הצח והנורא נמצא מציאות החשמל אשר ממנו שפע חיות הקדש, והחשמל 

והחיות מקיפין את הכסא עכ"ל.

חדש!  שיעור יומי קצר בהלכות קדשים וטהרות המצויות
עם דגש על המציאות כיום ע”פ החיבור הנפלא ‘דורש לציון’

ע”י המחבר הג״ר שמעון הכהן ארנטרוי שליט״א 
בשלוחה 1/3
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