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נידוני הפרשה בתרגום יונתןנידוני הפרשה בתרגום יונתן

......................... ד הָב ◆ האם בגדי הכהונה באו מתרומת הלשכה או מממון הכהנים? וְהֵם יִקְחוּ אֶת הַזָּ

ט ◆ לְמַה שימש ‘חשן המשפט’?.......................................................................................... ה פָּ ן מִשְׁ חֹשֶׁ

...................................... ו עָה טוּרִים אָבֶן ◆ לפי איזה סדר סודרו שמות השבטים בטורי האבנים? אַרְבָּ

ים ◆ מה סוד כוחם של האורים ותומים? והיכן היו קבועים?........................... ח מִּ אֶת הָאוּרִים וְאֶת הַתֻּ

עֲמֹן זָהָב וְרִמּוֹן ◆ מנין הפעמונים שהיו במעיל................................................................................... יג פַּ

כֵלֶת ◆ אופן קשירת הציץ, והאם התפילין של הכה"ג היו מוסתרות?........... יד תִיל תְּ מְתָּ אֹתוֹ עַל פְּ וְשַׂ

.................................................................................יז תכלית בגדי הכהונה המבוארים בתרגום יונתן

שׁ ◆ האם יש איסור לזר לגעת במזבח?.............................................................. יח חַ יִקְדָּ זְבֵּ מִּ גֵעַ בַּ ל הַנֹּ כָּ

............................ יט לאֹ תַעֲלוּ עָלָיו קְטֹרֶת זָרָה ◆ האם איסור זה כולל גם ישראל שמקטיר קטורת? 

עניני זכור ועמלק

ה לְךָ עֲמָלֵק ◆ מלחמת עמלק בישראל וישראל בעמלק, היא על רקע היסטורי? או  ר עָשָׂ זָכוֹר אֵת אֲשֶׁ
................................................................................................................ כ שהיא מלחמת קיום על ההוה?

לִים אַחֲרֶיךָ ◆ במי פגע עמלק במלחמתו בישראל?............................................................ כט חֱשָׁ ל הַנֶּ כָּ

מִדֹּר דֹּר ◆ האם ‘דור’ הוא הגדרת זמן? ועד מתי מלחמה זו?............................................................... לא

◄תוכן עניינים דיגטלי ►
 מעבר לעמוד המבוקש

באמצעות לחיצה על השורה המקשרת



פ   הוצת תשרפ

פרשת תצוהפרשת תצוה

וְהֵם יִקְחוּ אֶת הַזָּהָב ◆ האם בגדי הכהונה באו מתרומת 
הלשכה או מממון הכהנים?

מָן וְאֶת  כֵלֶת וְאֶת הָאַרְגָּ הָב וְאֶת הַתְּ )שמות כח, ה( וְהֵם יִקְחוּ אֶת הַזָּ
שׁ: ֵ נִי וְאֶת הַשּׁ ָ תּוֹלַעַת הַשּׁ

'והם יקחו', - על מי מדבר הפסוק?

הוא המשך לפסוקים הקודמים המדברים על חכמי הלב שנצטוו  זה  רש”י מפרש שפסוק 

מהעם  יקחו  לב  החכמי   – יקחו'  'והם  יעשו',  אשר  הבגדים  'ואלה  הבגדים,  את  לעשות 

המתנדבים, את התכלת ואת הארגמן וכו’, ויעשו מזה בגדים לכהן גדול.

אולם ת”י מפרש באופן שונה:

וְיַת  וָונָא,  אַרְגְּ וְיַת  כְלָא  תִּ וְיַת  הֲבָא  דַּ יַת  מָמוֹנְהוֹן,  מִן  יִסְבוּן  וְהִינוּן 
צְבַע זְהוֹרֵי וְיַת בּוּצָא:

תולעת  ואת  הארגמן  ואת  התכלת  ואת  הזהב  את  מממונם,  יקחו  ]והם 
השני ואת השש[.

אלו  על  מדבר  שהפסוק  עולה  מדבריו  אך  הפסוק,  מדבר  מי  על  להדיא  מפרש  לא  ת”י 

שצריכים להביא מממונם את החומרים של בגדי הכהונה. והיות ולא מסתבר שחכמי הלב 

יצטרכו לנדב את החומרים בע”כ כוונתו לכהנים, שהם צריכים לקחת מממונם את החומרים 

לבגדי הקדש.



ר   הוצת תשרפהניני תוגרם ירנתן      ר

וצ”ע מה מקורו של ת”י לחידוש זה.

יתכן שת”י דייק זאת מהלשון ‘והם’ כי אם באים משל הציבור מה בא הכתוב לומר ‘והם יקחו’ 

בגדי  שאת  ובהכרח  ציבור,  משל  שבאים  הדברים  שאר  כמו  ציבור  משל  זה  מסתמא  הלא 

הכהונה צריכים להביא מממונם. )נו”כ יונתן(

אולם רש”י )תצוה כח, ד( הביא את דברי התו”כ “ועשו בגדי קדש”, מתרומה המקודשת לשמי. 

כלומר שהבגדי כהונה נעשים מכספי התרומה ולא מכספי הכהנים. וכך מבואר בגמ’ )יומא ל:( 

לגבי בגדי הכה"ג ביוה”כ, שנוטל את שווים מתרומת הלשכה, ורק אם רוצה בגדים יקרים 

מאלו, צריך לשלם מכספו. וכתב התוספות יום טוב )שם( שמכאן למד הרמב”ם )שקלים פ"ד 

ה"ב( שכל בגדי הכהונה באו מתרומת הלשכה.

חֹשֶׁן מִשְׁפָּט ◆ לְמַה שימש ‘חשן המשפט’?

ה אֵפֹד  מַעֲשֵׂ ב כְּ ה חשֵׁ ט מַעֲשֵׂ פָּ ן מִשְׁ יתָ חֹשֶׁ )שמות כח, טו( וְעָשִׂ
ה אֹתוֹ: עֲשֶׂ זָר תַּ שׁ מָשְׁ נִי וְשֵׁ מָן וְתוֹלַעַת שָׁ כֵלֶת וְאַרְגָּ נּוּ זָהָב תְּ עֲשֶׂ תַּ

מדוע החושן נקרא 'חושן משפט'?

ידי האורים ותומים. ולהלן  רש”י מפרש שנקרא משפט על שם שמפרש ומברר דבריו על 

בין כפלי החושן,  ותומים המונח  כתב האורים  'המשפט' ע"ש  ביאר רש"י שנקרא  ל(  )פסוק 

)וחושן המשפט פירושו חושן הכתב( וכנאמר: )במדבר כז, כא( 'ושאל לו במשפט האורים', ופירושו 

ושאל לו - בכתב שבאורים.

ת"י מוסיף עוד ב' תפקידים שהיו לחושן:

מִן  י  סֵּ אִתְכַּ דְּ יִשְרָאֵל  דְּ ינֵיהוֹן  דִּ בֵיהּ מְהוֹדַע  דְּ ינָא,  דִּ ן  וְתַעֲבֵיד חוֹשֶׁ
יָינַיָא. עוֹבֵד אוּמַן הֵי  רָא עַל דַּ יָינַיָא. וְסִדְרֵי נַצְחַן קְרָבֵיהוֹן. וּלְמִכַפְּ דַּ
וָונָא וּצְבַע זְהוֹרֵי וּבוּץ  יכְלָא וְאַרְגְּ הֲבָא תִּ עוֹבַד אֵפוֹדָא תַעַבְדִינֵיהּ, דַּ



ז   הוצת תשרפ

עֲבֵיד יָתֵיהּ: זִיר תַּ שְׁ

מן  ישראל, שנתכסה  דיניהם של  נודע  בו  אשר  ]ותעשה חושן משפט, 
הדיינים. וסדרי נצחונות מלחמותיהם. ולכפר על הדיינים. מעשה אומן 
משזר  ושש  שני  ותולעת  וארגמן  תכלת  זהב  תעשנו,  אפוד  כמעשה 

תעשה אותו[.

ת”י מוסיף מלבד התפקיד האמור ברש"י - להודיע לדיינים את המכוסה מעינייהם. מביא 

את תפקידיו הנוספים של חשן המשפט: א. שעם החושן נועצים טרם היציאה למלחמה, ב. 

החושן מכפר על הדיינים. )מהטעיית הדין - ירושלמי יומא ז, ג(

וכך איתא בחז”ל:

כשהן יוצאים למלחמה שואלין באורים ותומים אם לנצח  חשן משפט – מלמד 

אם לינצח, לכך נקרא חושן משפט. )מדרש הגדול מובא בתו”ש כאן( וכ"ה ברכות ג: 
ובנביא מתואר כך בכ"מ.

חשן משפט מכפר על הדיינים, שנאמר ‘ועשית חושן משפט’ )זבחים פח:(

אַרְבָּעָה טוּרִים אָבֶן ◆ לפי איזה סדר סודרו שמות השבטים 
בטורי האבנים?

עָה טוּרִים אָבֶן טוּר  אַת אֶבֶן אַרְבָּ אתָ בוֹ מִלֻּ )שמות כח, יז – כ( וּמִלֵּ
וְיָהֲלםֹ:  יר  סַפִּ נֹפֶךְ  נִי  ֵ הַשּׁ וְהַטּוּר  הָאֶחָד:  הַטּוּר  וּבָרֶקֶת  טְדָה  פִּ אֹדֶם 

וכו’.

סדר  לפי  או  לידתם?  סדר  לפי  האם  השבטים?  שמות  סודרו  סדר  איזה  לפי 
חשיבות אחר?



הניני תוגרם ירנתן      ח

רש”י )על פסוק כא( כתב: “איש על שמו - כסדר תולדותם סדר האבנים, אׂדם לראובן, פטדה 

לשמעון, וכן כולם”. לכאורה ברש”י לא ניתן מענה לשאלה זו כי דבריו יכולים להתפרש לב’ 

פנים1. 

השפתי חכמים דייק מלשון רש”י2 שסדר תולדותם הכוונה לפי סדר האמהות שילדו ראשונה, 

אחרות.  אמהות  מבני  קטנים  שהיו  אף  על  זה,  לאחר  זה  סודרו  האם  אותה  בני  כל  כלומר 

וכך היה הסדר: בני לאה: ראובן, שמעון, לוי, יהודה, יששכר, זבולון. לאחמ”כ בני בלהה: דן, 

ונפתלי. ואחריהם בני זילפה: גד, ואשר. ואחרונים בני רחל: יוסף ובנימין3. 

וכך היה הסדר4:

לוישמעוןראובן

זבולוןיששכריהודה

גדנפתלידן

בנימיןיוסףאשר

אולם ת”י מפרש באופן שונה:

רְאוּבֵן  בְטַיָא  שִׁ מָהַת  שְׁ וּמְפָרַשׁ  חָקִיק  וַעֲלֵיהוֹן  חָד,  ...סִדְרָא  ]יז[ 
ירִינוּן  וְסַפִּ אִיזְמוֹרַד  נְיָנָא,  תִּ סִדְרָא  וְשׁוּם  ]יח[  וְלֵוִי:  מְעוֹן  שִׁ
ן  בְטַיָא יְהוּדָה דָּ לָתָא שִׁ מָהַת תְּ וְכַדְכוֹדֵי. וַעֲלֵיהוֹן חָקִיק וּמְפָרַשׁ שְׁ
עֵיגָל.  וְעֵין  וְעַרְקִין  ירִינוּן  קַנְכִּ לִיתָאָה,  תְּ סִדְרָא  ]יט[ וְשׁוּם  לִי:  וְנַפְתָּ
ר וְיִשָשׁכָר:  ד וְאָשֵׁ בְטַיָא גָּ לָתָא שִׁ מָהַת תְּ וַעֲלֵיהוֹן חָקִיק וּמְפָרַשׁ שְׁ

1. עיין במנחת חינוך )מצוה צג( שהבין שרש”י מפרש כסדר לידתם. וכת”י כאן.

2. ממה שכתב רש”י ‘תולדותם’, ובתורה מצאנו כמה מקומות שנאמר בהם לשון זו כגון ‘אלה תולדות נח’ ‘תולדות יצחק’ 

‘תולדות ישמעאל’. שבכל אלו הסדר שבו נמנו התולדות הוא לפי מי שהעמיד תולדות תחילה, או מי שהעמיד את המספר 

הגדול ביותר, ולכן באבני האפוד שם נאמר בתורה ששמות השבטים סודרו לפי סדר תולדותם כתב רש”י שהכוונה לסדר 

נאמר  לא  שבתורה  וכאן  האמהות,  סדר  לפי  שהוא  התורה  בכל  תולדות  של  הפשוטה  מהמשמעות  לאפוקי  כדי  לידתם, 

שהסדר היה לפי תולדותם, הוסיף רש”י לשון זו כדי לומר לנו שכאן סודרו שמות השבטים לפי סדר האמהות. )דיוק זה 

נכתב בשפתי חכמים על פסוקי האפוד עיי”ש(

3. וכסדר זה מפורש גם בתרגום ירושלמי כאן. בדעת זקנים בשם ר”ת )לעיל על פסוקי האפוד(. וברבנו בחיי.

4. טבלה זו המחולקת לשלושה טורים וארבעה שורות, היא לפי ההבנה שלשון ‘טור’ שנאמרה בתורה הכוונה לשורה. אולם 

שיטת המנחת חינוך )מצוה צג( שטור הכוונה לטור כבלשוננו, ולדבריו אבני החושן שובצו בארבעה טורים ושלושה שורות.



ט   הוצת תשרפ

חַלָא  וּבִירְלֵיוַות  א  רַבָּ יַמָא  רוּם  כְּ רְבִיעָאָה,  סִדְרָא  ]כ[ וְשׁוּם 
בְטַיָא  לָתָא שִׁ מָהַת תְּ נְטוּרִין וַעֲלֵיהוֹן חָקִיק וּמְפָרַשׁ שְׁ נִיַית אַפַּ וּמַרְגְּ

לָמוּתְהוֹן: אַשְׁ דְהַב יְהוֹן בְּ קְעִין בִּ זְבוּלוּן יוֹסֵף וּבִנְיָמִין. מְשַׁ

מת”י עולה שסדר האבנים היה לפי סדר לידתם, וכך סודרו השמות: 

לוישמעוןראובן

נפתלידןיהודה

יששכראשרגד

בנימיןיוסףזבולון

אֶת הָאוּרִים וְאֶת הַתֻּמִּים ◆ מה סוד כוחם של האורים 
ותומים? והיכן היו קבועים?

ים  מִּ ט אֶת הָאוּרִים וְאֶת הַתֻּ פָּ שְׁ ן הַמִּ )שמות כח, ל( וְנָתַתָּ אֶל חֹשֶׁ
רָאֵל  נֵי יִשְׂ ט בְּ פַּ א אַהֲרֹן אֶת מִשְׁ בֹאוֹ לִפְנֵי יְיָ וְנָשָׂ וְהָיוּ עַל לֵב אַהֲרֹן בְּ

מִיד:  עַל לִבּוֹ לִפְנֵי יְיָ תָּ

מה היה תפקידם של האורים ותומים?

תפקידם של האורים ותומים התבאר לעיל ברש"י ובת"י, - ג' תפקידים: א. לברר דיניהם של 

ישראל. ב. להיוועץ בהם טרם היציאה למלחמה, ג. לכפר על הדיינים מעיוות הדין. )בת"י על 

פסוקנו מתבארת לכאו' סיבה נוספת וכדלהלן(.

מכח מה פעלו האו"ת את פעולתם?

בסוד כוחם של האורים ותומים נחלקו הראשונים. רש"י הביא דברי חז"ל: “הוא כתב שם 

המפורש שהיה נותנו בתוך כפלי החשן, שעל ידו הוא מאיר דבריו ומתמם את דבריו” )יומא 
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עג:(.

מאידך דעת הרשב"ם, שהם 'השבעות על שמות בדבר ה', וכתב קדוש זה היה מגיד להם את 

אשר יעשו.'

האב"ע כתב ש'לא היה כתב שם ה' מפורש', ולא ביאר מה כן היה, והרמב"ן הבין בדעתו, 

מחשבת  לדעת  בכוכבים,  החוזים  שעושים  הצורות  דרך  על  וזהב,  כסף  אומן  מעשה  שהיו 

השואל. והרמב"ן האריך לחלוק על דעה זו. ופירש כרש"י שהיה קלף המונח בין כפלי החושן 

ובו נכתב שם ה' המפורש.

האם האו"ת היו דבר אחד או ב' דברים?

)ח"ב רלד:( מבואר שהיו שני מיני קלפים, אחד האורים ואחד התומים, על האורים  בזוה"ק 

נכתב שם בן מ"ב אותיות, ובתומים היה כתוב שם בן ע"ב אותיות.

נפרדים,  דברים  ב'  הם  ותומים  שהאורים  שכתב  עג:(  )יומא  בריטב"א  השלמה  לכך  ומצינו 

והתומים משלימים את פעולת האורים5:

מן  בולטין  היו  אורים  מן השם ההוא שנקרא  כה"ג מכוין בחלק אחד  "וכשהיה 
כשיצטרפו,  לשאלתו  תשובה  בהם  שיש  אותיות  באבנים  הכתובות  האותיות 

והיו מאירות נגד עיניו מעורבות שלא כסדר, וכשהיה חוזר ומכוין בחלק השני 
מאותיות השם ההוא שנקרא תומים היו מצטרפות האותיות כסדר ונעשה מהם 

תיבות6, ומפני זה היה צריך שיהא באבנים כל האלפא ביתא7".

מאידך הבעל הטורים כתב: 'את האורים ואת התומים', בגימטריא 'שם בן שבעים ושתים'. 

משמע שסבור שהיה זה קלף אחד.

5. עוד נוסף שם בריטב"א שהאורים ותומים לא היו מעשי בני אדם אלא מעשי אלוקים ונמסרו למשה להניחם בחושן, 

ומטעם זה בבית שני לא היו אורים ותומים, כדאיתא ביומא )כא:(. 

6. אמנם ברמב"ם להלן )כלי המקדש הי"א( מבואר שפענוח מראה האורים ותומים היה על ידי רוח הקודש ולא כפירוש 

הריטב"א הנ"ל שהתומים ביארו את האורים.

7. עיין במהרש"א שם שהבין מהמש"ד הריטב"א שסבור שהאורים והתומים הם ב' אבני האפוד ובכל אחד מהם היה כ"ה 

אותיות, והמהרש"א תמה עליו שכאן מדובר על החושן אשר היו בו י"ב אבנים ולא על אבני האפוד. וקצת צ"ע דבריטב"א 

לכאו' לא כתב שהאורים והתומים היו ב' אבנים אלא היה אבן אחד והיה שימוש בכל האותיות שמתחיחלה הופיעו בבלבול 

ולאחר שכיוון את חלק שם התומים הופיעו כסדרן, אכן בהמשך דברי הריטב"א שהביא פלוגתא בענין אבני האפוד והוסיף 

שצריך שיהיה עליהם כ"ה אותיות. צ"ע כתמיהת המהרש"א, שאין שייכות לאבני החושן.
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האם האו"ת היו חלק מהחושן עצמו או דבר נפרד?

בגמ' )יומא כא:( מבואר שחמשה דברים היו במקדש ראשון ולא היו במקדש שני, ואחד מהם 

האורים  שגוף  הכריחו  ואורים(  ד"ה  )שם  ובתוס'  שני.  במקדש  היו  שלא  ותומים  האורים  הם 

ותומים וודאי היו אף בבית שני, דאי לאו הכי היה הכה"ג מחוסר בגדים8, )ס"ל לתוס' שהאורים 

ותומים - חלק מבגדי הכהונה( אלא שלא היו משיבין לנשאלין בהן.

יש להסתפק במשמעות דברי התוס' האם סבור שהאורים ותומים הם אבני החושן עצמם, 

ומש"ה כתב שלא יתכן שלא היו בבית שני כי אז היה הכהן מחוסר בגדים. )ולצד זה אם היה סבור 

שהאו"ת הם קלף הנתון בין כפלי החושן - לא היה נחשב מחוסר בגדים בלעדיו, כי אינו ממש חלק מהבגד(. או 

שסבור שאף הקלף הנתון בין כפלי החושן הוא חלק מהבגד ויש לו דין בגד.

שיטת הרמב"ם שהאורים ותומים הם החושן עצמו

והנה ברמב"ם )כלי המקדש פ"י ה"י( מבואר שבבית שני עשו אורים ותומים כדי להשלים שמונה 

בגדים ואע"פ שלא היו נשאלין בהן - מפני שלא היתה רוח הקודש. וכן כתב בהלכות בית 

כדי  אותן  עושין  היו  אבל  ותומים  באורים  נשאלין  היו  לא  שני  שבבית  ה"א(  )פ"ד  הבחירה 

להשלים מנין שמונה בגדים לכהן גדול. ובראב"ד )שם הלכות בית הבחירה( השיג עליו שבגמ' 

משמע שלא היה כלל או"ת בבית שני, ואין זה נחשב 'חיסור בגדים' מכיון שאין האו"ת נמנים 

בחשבון הבגדים.

וראה בכס"מ )שם, בית הבחירה( שביאר את פלוגתתם, שהראב"ד קורא 'אורים ותומים' לקלף 

שבין כפלי החושן ומש"ה סבור שבהעדרו אין כל חסרון בגדים, ואילו הרמב"ם קורא לאורים 

ותומים 'חושן' - בלשון מושאלת.

לכאו' משמע מדבריו שאין פלוגתא אמיתית בין הרמב"ם לראב"ד, ושניהם מודים שבבית 

שני היה חושן, ושניהם אף מודים שהאו"ת )שהם קלף הנתון בין כפלי החושן(, לא היו בבית שני, 

ונמצא שאין כל פלוגתא ביניהם.

אמנם בכס"מ במק"א משמע לא כך, דהכס"מ )כלי המקדש פ"י ה"י( הוכיח כהרמב"ם שבבית 

שני לא היה או"ת, מדברי הגמ' בקדושין )לא.( שבימי בית שני בקשו חכמים אבנים לאפוד, 

)היינו לחושן שביקשו את אבן ה'ישפה' כדאיתא התם(. 

8. מאידך הריטב"א הנ"ל כתב להוכיח מהגמ' )הנ"ל( שהאורים ותומים לא היו מעכבים את בגדי הכהונה, והראיה מבית שני 

שלא היה שם אורים ותומים.
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ומשמע שהבין ברמב"ם שהאורים ותומים הם החושן עצמו, ולפיכך יש ראיה מהגמ' בקדושין 

שבקשו אבנים לחושן. דאם היה סבור שהאורים ותומים הם קלף הנמצא בין כפלי החושן מה 

מוכח מהתם, הלא אף הראב"ד סבור שהיה חושן ורק את הקלף לא היה.

ובע"כ שסבור הרמב"ם )להבנת הכס"מ( שהאורים ותומים הם אבני החושן עצמם. וכן מוכח 

ממה שהרמב"ם לא הזכיר שיש הלכה להכניס את הקלף בין כפלי החושן, ואם היה מפרש 

את הפסוק 'ונתת אל החושן את האורים והתומים' שקאי על הקלף, היה לו לכתוב מצוה 

זו שיש לתת את האו"ת בין כפלי החושן. ובע"כ שסבור שהשם היה חקוק על אבני החושן 

עצמם9.

דרכו הממוצעת של ת"י

בת"י נראה שנוקט דרך ממוצעת בהנך פלוגתות, מחד סבור שהאורים ותומים הם ב' דברים 

שהשם  לכאו'  שמלמד  מה  רשומים,  ולא  חקוקים  היו  שהאו"ת  משמע  ומאידך  נפרדים, 

וולפ"ז  'חושן',  האו"ת  נחשבים  זה  ומטעם  עצמו(  החושן  )או  האבנים  ע"ג  נחקק  המפורש 

בחסרונם יווצר 'חסרון בגדים':

טְמִירָן  וּמְפַרְסְמִין  יהוֹן  מִלֵּ מְנַהֲרִין  דִּ אוּרַיָא  יַת  ינָא  דִּ ן  חֹשֶׁ בְּ ן  וְתִתֵּ
א  רַבָּ לְכַהֲנָא  עוֹבָדֵיהוֹן  בְּ לִימִין  דְמַשְׁ תּוּמַיָא  וְיַת  יִשְרָאֵל,  בֵית  דְּ
א  רַבָּ מָא  שְׁ וּמְפָרַשׁ  חָקִיק  בְהוֹן  דִּ הוֹן.  בְּ יְיָ  קֳדָם  מִן  אוּלְפַן  דְתָבַע 
וְחָקִיק  עַלְמַיָא  י  וְעִישַרְתֵּ מְאָה  לַת  תְּ רְיַין  אִתְבַּ דְבֵיהּ  א,  ישָׁ וְקַדִּ
א  רַבָּ הוֹמָא  תְּ פּוּם  עַלְמָא  מָארֵי  חָתַם  דְבָהּ  תִיָה  שְׁ אֶבֶן  בְּ וּמְפָרֵשׁ 
אֲנִיקֵי  עַת  שַׁ בְּ א  ישָׁ קַדִּ מָא  שְׁ ר הַהוּא  מַדְכַּ דְּ וְכָל מַאן  ירוּיָיא,  שֵׁ מִן 
זְמַן מֵיעֲלֵיהּ קֳדָם  א דְאַהֲרן בִּ זֵיב וּטְמִירַן מְגַלְיַין. וִיהוֹן עַל לִבָּ תְּ מִשְׁ

דִירָא: יהּ קֳדָם יְיָ תְּ נֵי יִשְרָאֵל עַל לִבֵּ ין בְּ יְיָ וְיִטוֹל אַהֲרן יַת דִּ

ומפרסמים  דבריהם,  שמאירים  האורים  את  המשפט  בחושן  ]ותתן 
לכהן  במעשיהם  שמשלימים  התומים  ואת  ישראל,  בני  של  הטמונות 

זולת  דבר  ותומים  שהאורים  מורה  הלשון  "דקדוק  כאן(:  לתורה  )בפירושו  הרמב"ם  בן  אברהם  רבי  בדברי  עוד  וראה   .9

האבנים, והחכמים ז"ל אומרים "שהם תוארים לאבנים מפני שהן מגלות בהגדת העתידות" וכו'
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שמו  ומפורש  חקוק  שבהם  בהם,  ה’  מלפני  )לשאול(  לבקש  שבא  הגדול 
הגדול והקדוש שבו נבראו שלוש מאות ועשרה עולמות, וחקוק ומפורש 
מבתחילה,  הגדול  התהום  פי  את  העולם  אדון  חתם  שבה  השתיה  באבן 
מתגלות  וטמונות  ניצל,  צערו  בשעת  קדוש  שם  אותו  שמזכיר  מי  וכל 
לו. ויהיו על לבו של אהרן בזמן כניסתו לפני ה’, ויטול אהרן את דין בני 

ישראל על לבו לפני ה’ תמיד[.

ת”י סבור כדברי חז”ל שהובאו ברש”י אודות מקור כוחם של האו”ת, שהם כתב שם המפורש 

שהיה נותנו בתוך כפלי החשן, אך נראה מדבריו שאופן כתיבת השם היה בצורה של חקיקה 

על האו”ת, ולא כרש”י שהיה נתון בין הכפלים. ומשמע מזה שסבור כהנך דעות שהאו"ת 

נחקק ע"ג האבנים ולא נכתבו על הקלף, ולכן נקט לשון חקיקה ולא לשון רישום.

הטעם שת"י הרחיב כאן בסגולת השם המפורש

בת”י נוסף שבשם זה נבראו כל העולמות. ובכח שם זה נעצרו מי התהום. וכל מי שמזכיר 

אותו בעת צרתו ניצול10.

נוספת  משמעות  ישנה  שלדבריו  לומר  יתכן  זה,  ענין  להזכיר  ת"י  בחר  בו  ההקשר  ביאור 

לנשיאת האו"ת על לבו של אהרן בבואו אל הקודש, - שהשם המפורש שבו נברא העולם 

ושהוא המעמיד את העולם, וסוכר פי התהום שלא ישטף על ידי המים, עם שם זה המסוגל 

להושיע את האדם מצרתו ולהודיע הנסתרות, נכנס הכהן גדול ועומד לפני ה'.

הרבה מפלאות התורה נעשו באמצעות השם המפורש

יש לציין את העובדה שת”י מייחס הרבה מן הפלאות המתוארים בתורה, שנעשו בסגולת 

השם המפורש:

1. האות ששם ה' לקין במצחו שלא יכוהו, היה אות מהשם המפורש )בראשית ד, טו(

10. ראה מה שכתב בעל ספר הפליאה בהקדמתו: “וכל רבותינו אוסרים להזכיר שם המפורש אלא בקדושה וטהרה בעת 

צרה ח”ו, ולא בכל עת”. ובאו”ח )לעיל ד, א( הפליג בגודל כוחה של הזכרת השם המפורש: “שם המפורש יפליא עשות יקנה 

כל הקנינים בין מעלות המורגשות, בין מעלות האושר והחכמה, גם יפליא נפלאות מדרכי ה’”.
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2. המטה של משה שעמו עשה את האותות במצרים, ובקע את הים, והוציא מים מהסלע. 

היה מכח מה שחקוק עליו השם המפורש )שמות ב, כא; שמות ד, כ; שמות יד, כא(

3. המתקת המים במרה באמצעות עץ מר, היה על ידי שהשם המפורש נחקק על העץ. )שמות 

טו, כה(

היה חקוק עליהם השם המפורש, וכשחטאו בעגל ניטל  הכתרים שניתנו לישראל בסיני   .4

מהם השם המפורש ועל ידי כך הבחין משה 'כי פרוע הוא'. )שמות לב, כה; שמות לג, ד(

5. פנחס פרח באוויר באמצעות השם המפורש, בעת שרדף אחרי בלעם. )במדבר לא, ח(

6, משה הקים את אברהם יצחק ויעקב מקבריהם באמצעות שם המפורש, בשביל שיעמדו 

בתפילה ויכלו את מלאכי החבלה שנשלחו להכות בישראל לאחר חטא העגל. ובכח השם 

המפורש הטמין משה את 'אף וחימה' )ב' מתוך ה' מלאכי החבלה שנשלחו להכות בישראל( באדמה. 

)דברים ט, יט(

פַּעֲמֹן זָהָב וְרִמּוֹן ◆ מנין הפעמונים שהיו במעיל

עִיל  עֲמֹן זָהָב וְרִמּוֹן עַל שׁוּלֵי הַמְּ עֲמֹן זָהָב וְרִמּוֹן פַּ )שמות כח, לד( פַּ
סָבִיב:

כמה רימונים היה בסה"כ?

בגמרא )זבחים פח:( מבואר שהיה שלושים ושש רימונים מכל צד ובסה"כ שבעים ושתים.

ת"י כאן אומר סכום אחר:

א וְדִצְבַע זְהוֹרֵי, חִיזוּרָא דְדַהֲבָא  חִיזוּרָא דְדַהֲבָא וְרִמוֹנָא דִתְכֶלְתָּ
יפּוּלֵי מִינְטַר מְעִילָא חֲזוֹר  א וְדִצְבַע זְהוֹרֵי, עַל שִׁ וְרִימוֹנָא דִתְכֶלְתָּ

בְעִין וְחַד: חֲזוֹר. סְכוּמְהוֹן שַׁ
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של  מחזור  שני,  ותולעת  וארגמן  תכלת  ורימון  זהב  פעמון  של  ]מחזור 
ורימון תכלת וארגמן ותולעת שני, על שיפולי המעיל סביב  פעמון זהב 

סביב. מנינם שבעים ואחד[.

בת"י מבואר שסכום הרימונים היה שבעים ואחד, ודלא כגמ' הנ"ל.

בסה"כ  שהיה   - אחר  מנין  כותב  כו(  )לט,  פקודי  בפרשת  שבת"י  ובפרט  הנ"ל  הקושי  מכח 

שבעים. יש חומשים שסברו שנפל בדבריו טעות דפוס, ובב' המקומות הגיהו כדברי הגמ' 

- שבעים ושתים.

אולם מצינו מקור לכל גירסא:

)כאן( איתא שהיה שלושים  )ח"ג רנ.( מבואר שמנינם היה שבעים. ובמדרש לקח טוב  בזוהר 

כנגד  ואחד  השבעים  שהוא  באמצע,  גדול  אחד  ועוד  שבעים,  ובסה"כ   - צד  מכל  וחמשה 

הסנהדרין.

ללוחות  ראשונות  לוחות  בין  הבדל  שהיה  שכשם  לומר,  שרצו  יש  בת"י  הסתירה  ביישוב 

שניות, וכן מצינו כמה הבדלים בצורת הבגדים בין מה שנאמר בפרשת תצוה למה שהתבצע 

בפרשת פקודי. והסיבה לכך היא נעוצה בפגמים של חטא העגל שאירע בינתיים, ומחמתו 

הוצרכו לשנות כמה וכמה דברים. ]ראה סתירה בתרגום אונקלוס בין פרשת תצוה לפרשת 

פקודי במיקומם של הפעמונים, האם הפעמונים היו בתוך הרימונים או ביניהם[.

וְשַׂמְתָּ אֹתוֹ עַל פְּתִיל תְּכֵלֶת ◆ אופן קשירת הציץ, והאם 
התפילין של הכה"ג היו מוסתרות?

צְנָפֶת אֶל  כֵלֶת וְהָיָה עַל הַמִּ תִיל תְּ מְתָּ אֹתוֹ עַל פְּ )שמות כח, לז( וְשַׂ
צְנֶפֶת יִהְיֶה: נֵי הַמִּ מוּל פְּ

כיצד קשרו את הציץ על מצח הכהן גדול?
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נחלקו בזה הראשונים. רש"י התקשה במשמעויות השונות שיש בפסוקים, מחד בפסוקנו 

משמע שהציץ היה מעל הפתיל תכלת כנאמר: 'וְשַׂמְתָּ אֹתוֹ עַל פְּתִיל תְּכֵלֶת', ומאידך להלן 

)לט, לא( נאמר 'וַיִּתְּנוּ עָלָיו פְּתִיל תְּכֵלֶת' - משמע שהפתיל הקושר את הציץ היה מעל הציץ.

ולכך ביאר רש"י שהציץ נקשר מג' מקומות - בשני צדדיו ובאמצעו למעלה. ובכל אחד היו 

החוטים כפולים, סה"כ שש חוטים, ועל ידי כך היה הציץ על הפתיל, )האחד מכל צד( והפתיל 

)השני שבכל צד( היה על הציץ. והפתיל שבאמצעו קושרו מלמעלה והוא היה על המצנפת.

אולם האב"ע הרמב"ן )כאן( והרמב"ם )כלי המקדש פ"ט ה"א(, סבורים שהיו רק ב' פתילים מב' 

צדדיו והם החזיקו את הציץ. ולדבריהם ביאר הרמב"ן מהו 'והיה על המצנפת', שהקשירה 

של הפתילים מאחור היתה מעל המצנפת.

בת"י משמע כרש"י ומוסיף ע"ד תוספת:

יָא.  רָא עַל חֲצִיפֵי אַפַּ א, לִמְכַפְּ זִיר חוּטָא דִתְכֶלְתָּ י יָתֵיהּ עַל שְׁ וֵּ וּתְשַׁ
א  מִצְנַפְתָּ י  אַפֵּ קְבֵיל  ל  כָּ א,  רֵישָׁ פִילַת  תְּ מֵעִילַוֵי  א  מַצְנַפְתָּ עַל  וִיהֵי 

יְהֵי:

]ושמת אותו על חוט תכלת משזור, לכפר על עזי פנים, והיה על המצנפת 
מעל לתפילין של ראש, אל מול פני המצנפת יהיה[

)זבחים  בת"י מוסיף שהפתיל היה מעל המצנפת - מעל התפילין של ראש, וכך אמרו בגמ' 

יט.( "שערו היה נראה בין ציץ שעל מצחו למצנפת, ששם מניחין תפילין". והיינו שהמצנפת 

עמדה מעט לאחור ובאלכסון )כדי שלא יחצצו התפילין בינה לבין הבשר( ולפניה היה מקום בינה 

לבין הציץ - ששם היו התפילין.

בת"י מבואר שהפתיל היה מעל המצנפת ומעל התפילין, משמע שסבור שהיה קשירה גם 

מלמעלה באמצעו וכדברי רש"י11, ופתיל זה, מלבד שהיה מעל המצנפת )כמבואר גם ברש"י( 

היה גם מעל התפילין.

11. יש לחדד שת"י סבור כרש"י בפרט זה שהיה יוצא גם חוט מאמצעו, אולם אין מקור שסבור כרש"י במנין החוטים שהיו 

ו', ומצינו שיטה כזו שהיה רק ג' חוטים, והיא דעת הראב"ד שם בהשגה שחולק על הרמב"ם. )ועיין במרכת המשנה שהבין 

ברש"י שהיו ו' חוטים נפרדים ולראב"ד ג' חוטים כפולים(.
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הטעם לכך שהפתיל היה מעל התפילין, לכאו' הוא כדי שלא יחצוץ בין התפילין לבין השער12, 

וכמבואר ברמב"ם )פ"י כלי המקדש ה"ו( שהיות ונאמר 'על בשרו ולבשם', למדו חכמים שאסור 

שיחצוץ בין בשרו לבגדים אפילו נימה אחת או עפר או כינה מתה, ואם היו עבודתו פסולה. 

ונמצא לפ"ז שהתפילין של הכה"ג היו מוסתרות על ידי הפתיל. )כך אמור לצאת גם להבנת רש"י( .

אמנם יתכן לבאר את דברי ת"י גם לדרכו של הרמב"ן אם נדחוק בדבריו שהפתיל היה מעל 

התפילין של ראש היינו מעל הקשר של תפילין של ראש - מאחוריו, וכדברי הרמב"ן שביאר 

'והיה על המצנפת' היינו שהקשר של הציץ נקשר מאחוריו מעל המצנפת. ולת"י קשר זה 

היה גם מעל הקשר של התפילין שהיו תחת המצנפת.

בציץ היו קבועים פנינים

בתרגום שיר השירים מצינו חידוש גדול שלא הוזכר במפרשים, שעל גבי הציץ היו קבועים 

פנינים. וכך תרגם את הפסוק: )פרק ז, פסוק ב( "מַה יָּפוּ פְעָמַיִךְ בַּנְּעָלִים בַּת נָדִיב חַמּוּקֵי יְרֵכַיִךְ 

כְּמוֹ חֲלָאִים מַעֲשֵׂה יְדֵי אֳמָּן":

רַגְלֵיהוֹן  ירָן  פִּ שַׁ ה  מָּ כַּ יְיָ.  קֳדָם  מִן  נְבוּאָה  רוּחַ  בְּ למֹֹה  שְׁ אֲמַר 
לִין  סַנְדְּ א, בְּ תָּ שַׁ לָת זִמְנִין בְּ חְזָאָה קֳדָם יְיָ תְּ ד סָלְקָן לְאִתַּ רָאֵל, כַּ יִשְׂ דְּ
יהוֹן  סָסְגוֹנָא. וּמְקָרְבִין יָת נִדְרֵיהוֹן וְיָת נִדְבַתְהוֹן. וּבְנֵיהוֹן נָפְקֵי יִרְכֵּ דְּ
נָא  צַלְאֵל אוּמָּ בְּ עֲבַד  דַּ א,  קוּדְשָׁ דְּ לִילָא  כְּ עַל  קְבִיעָן  דִּ יוּחְרִין  כְּ יָאֲיָן 

הֲנָא. לְאַהֲרֹן כָּ

אמר שלמה ברוח נבואה מלפני ה'. כמה נאים רגליהם של ישראל כאשר 
עולים להראות לפני ה' שלוש פעמים בשנה, בסנדלים ססגוניים. ומקריבים 
את נדריהם ואת נדבותיהם. ובניהם יוצאי ירכיהם, נאים כפנינים הקבועים 

על כתר הקודש אשר עשה בצלאל האומן לאהרן הכהן.

'כלילא דקודשא' הוא הציץ שעשה בצלאל לאהרן הכהן, ובתרגום מבואר שהיו קבועים עליו 

12. אכן קצת צ"ע מדוע לא חצצו רצועות התפיליו והקשר שהיו לכאו' תחת המצנפת מאחור. ואולי המצנפת היתה קטנה 

יותר ממקום 
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פנינים - אבנים טובות, ולפנינים אלו ממשיל הפסוק את נוי בניהם של ישראל.

חידוש מולפג זה מצינו גם במהרש"א )יומא עב: ד"ה שמא תאמר( שמבאר באמצעות חידוש זה 

פשט חדש בפסוק במשלי - 'יקרה היא מפנינים':

"ולגבי כהונה נמי נאמר יקרה היא מפנינים - מכהן גדול שיש עליו פנינים בציץ".

מעניין הדבר שהמהרש"א לא צין לכך מקור, ומפרש את הפסוק שונה מדרשת חז"ל הנודעת 

"ממזר ת"ח קודם לכה"ג עם הארץ  פנימה:   - פנים  פנינים מלשון  יג.( שדרשה את  )הוריות 

שנאמר יקרה היא מפנינים מכהן גדול שנכנס לפני ולפנים. 

תכלית בגדי הכהונה המבוארים בתרגום יונתן
אבני האפוד – להזכיר זכות השבטים. )כח, יב(

חושן המשפט – לכפר על עיוות הדיינים. )כח, טו(

שמות השבטים על אבני החושן – לזיכרון טוב לפני ה’. )כח, כט(

ארבעה טורי האבן – כנגד ארבעה רוחות השמים. )כח, יז(

הציץ – מכפר על עזי פנים. ונקרא ‘נזר הקודש’ משום השם הקדוש שרשום עליו. )כח, לז(

הכתונת – לכפר על שפיכת דם זכאי. )כח, לט(

המצנפת – לכפר על גסי הרוח. )כח, לט(
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כָּל הַנֹּגֵעַ בַּמִּזְבֵּחַ יִקְדָּשׁ ◆ האם יש איסור לזר לגעת במזבח?

תָּ אֹתוֹ וְהָיָה  שְׁ חַ וְקִדַּ זְבֵּ ר עַל הַמִּ כַפֵּ בְעַת יָמִים תְּ )שמות כט, לז( שִׁ
שׁ: חַ יִקְדָּ זְבֵּ מִּ גֵעַ בַּ ל הַנֹּ ים כָּ חַ קֹדֶשׁ קָדָשִׁ זְבֵּ הַמִּ

מהו כל הנוגע במזבח יקדש?

המזבח  ע”י  התקדש  פסול,  קרבן  הוא  אפילו  המזבח  על  שיעלה  מה  שכל  מפרש  רש”י 

להכשירו שלא ירד.

אולם ת”י מפרש באופן אחר:

חָא קוֹדֶשׁ  ישׁ יָתֵיהּ, וִיהֵי מַדְבְּ חָא וּתְקַדֵּ ר עַל מַדְבְּ כַפֵּ שׁוּבְעָא יוֹמִין תְּ
אַר  רַם מִן שְׁ נֵי אַהֲרן, בְּ שׁ מִן בְּ חָא יִתְקַדֵּ מַדְבְּ יִקְרַב בְּ ל דְּ ין כָּ קוּדְשִׁ
מְצַלְהֲבָא  א  אֵשָׁ בְּ יִתּוֹקְדוּן  לְמָא  דִּ לְמִקְרַב,  לְהוֹן  ר  אֶפְשַׁ לֵית  א  עַמָּ

יָא: דְנָפִיק מִן קוּדְשַׁ

קודש  המזבח  ויהיה  אותו,  ותקדש  המזבח  על  תכפר  ימים  ]שבעה 
קודשים, כל מי שיתקרב למזבח יתקדש מן בני אהרן, אולם משאר העם 

אינם יכולים להתקרב שמא ישרפו באש לוהטת שתצא מן הקודש[.

ת”י מבאר שיש כאן אזהרה לכהנים שיתקדשו בתחילה לפני קרבתם אל המזבח. ואזהרה 

לישראל שלא יתקרבו למזבח כלל, שמא ישרפו באש לוהטת שתצא מן הקודש13. 

)כלי המקדש פ”ג ה”ט( שכתב שמותר לזר לגעת במזבח ורק נגיעה  בתו”ש הקשה מהרמב”ם 

לשם עבודה אסורה. ובת"י נראה שאף לגעת בעלמא אסור. ואולי כוונת ת”י כשמתקרב לשם 

עבודה חייב כבר על הנגיעה, )נו”כ יונתן(

אמנם יתכן ליישב שאין הכוונה בת"י שעל הכהן להתקדש בתחילה טרם שיגע במזבח, אלא 

כהנים  גם  כך  מחנכתן,  שעבודתן  השרת  בכלי  שמצינו  וכמו  בכהונה,  יתקדש  שיגש  שע"י 

עצמם וכמופרש ביומא )יד:( דילפינן מהכלים לכהנים. )אכן לא ילפי' לה התם מהאי קרא(

13. וכן פירש החזקוני.
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לֹא תַעֲלוּ עָלָיו קְטֹרֶת זָרָה ◆ האם איסור זה כולל גם ישראל 
שמקטיר קטורת? 

לאֹ  וְנֵסֶךְ  וּמִנְחָה  וְעֹלָה  זָרָה  קְטֹרֶת  עָלָיו  תַעֲלוּ  לאֹ  ט(  ל,  )שמות 
כוּ עָלָיו: תִסְּ

מהי 'קטורת זרה'?

רש”י פירש שכל קטורת של נדבה היא קטורת זרה, שכולם זרות לו חוץ מזו. ומשמע שאף 

אם ישראל מקריב את קטורת הסמים בתורת נדבה - עובר בלאו זה.

אולם בת”י משמע לא כך:

עַמְמִין נוּכְרָאִין וְעָלָתָא וּמִנְחָתָא  לָא תִסְקוּן עֲלוֹי קְטוֹרֶת בּוּסְמִין דְּ
וְנִיסוּכִין לָא תְנַסְכוּן עֲלוֹי:

ונסך לא  ועולה ומנחה  זרים,  עמים  ]לא תעלו עליו קטורת בשמים של 
תנסכו עליו[.

בת"י מבואר שקטורת זרה היא של עמים זרים. ויש לבאר דבריו בב' פנים. א. שאם הגוים 

תרמו את קטורת הסמים לציבור, אסור להקטיר תרומה זו.

ב. שאסור להקטיר קטורת העשויה ממרקחת של עמים זרים, וכמו שלמד הרמב”ן בתרגום 

אונקלוס )שפירש: ‘קטורת בוסמין נוכראין’( שלא יעשו קטורת מסממנים זרים, זולתי מה שהתורה 

ציוותה.

ויתכן שגם ת”י מפרש כך, ומש"כ “קטורת בוסמין דעממין נוכראין”, אין הפירוש לקטורת 

של גוים, אלא המינים שהגוים נוהגים להקטיר, אותם אסור להקטיר על המזבח.
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עניני זכור ועמלקעניני זכור ועמלק

זָכוֹר אֵת אֲשֶׁר עָשָׂה לְךָ עֲמָלֵק ◆ מלחמת עמלק בישראל 
וישראל בעמלק, היא על רקע היסטורי? או שהיא מלחמת קיום על 

ההוה?

צֵאתְכֶם  בְּ רֶךְ  דֶּ בַּ עֲמָלֵק  לְךָ  ה  עָשָׂ ר  אֲשֶׁ אֵת  זָכוֹר  יז(  כה,  )דברים 
רְפִידִם: רָאֵל בִּ חֶם עִם יִשְׂ לָּ בֹא עֲמָלֵק וַיִּ צְרָיִם: - )שמות יז, ח( וַיָּ מִמִּ

מה היתה סיבת בואו של עמלק להילחם עם ישראל? 

שורש השנאה של עמלק לישראל 

ההיתקלות הראשונה של ישראל ועמלק, היתה לאחר שיצאו בני ישראל ממצרים ועברו את 

ים סוף ונסעו מספר חניות, עד אשר חנו ב’רפידים’, לשם הגיע עמלק אשר ישב בארץ הנגב. 

וקפץ בלילה ההוא מרחק עצום של אלף ושש מאות מיל14 )שהם 1536 ק”מ לשיעור הגר”ח נאה. ו 

1847 לשיעור החזו”א( ובא להילחם עם ישראל.

מפני  חששות  או  התגרות  כל  ללא  היתה  במדבר,  ישראל  בני  שהיו  זה  בעיתוי  זו  מלחמה 

ישראל, ללא כל עילה או מריבה מוקדמת, עמלק טרח ובא ממרחק עצום להילחם בישראל 

למרות שלא עשו לו דבר.

מטעם זה נדרשו חז”ל לתת טעמים לסיבת בואו של עמלק בעיתוי זה, ויש על כך בחז”ל 

טעמים הרבה, ביניהם טעמו של רש”י )שמות יז, ח( הלומד מסמיכות הפרשיות, שעמלק בא 

כתוצאה משאלת בני ישראל “היש ה’ בקרבנו”, וכמשל הילד שנישא על כתפי אביו בדרך, 

14. כמבואר בת"י מובא להלן.
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וכשהיה אותו הבן רואה חפץ היה מבקש מאביו שיטול החפץ ויתן לו וכך עשה אביו כמה 

פעמים, עד אשר נפגשו באדם אחד, אמר לו הבן ראית את אבא, כעס אביו ואמר, אינך יודע 

והוציאם ה’  נישאו על כנפי נשרים  ונשכו. כך ישראל  ובא הכלב  היכן אני, השליכו מעליו 

ממצרים בדרך ניסית וכשבאו לידי ניסיונות שאלו ‘היש ה’ בקרבנו’, לכך בא עמלק שהוא 

הכלב הנושך להזכיר לישראל שה’ תמיד ביניהם ומזומן לכל צרכיהם.

עמלק בא בגלל המריבה ההיסטורית בין יעקב לעשיו

תרגום יונתן בפרשה זו מבאר שלעמלק היתה סיבה שורשית הנעוצה במריבה ההיסטורית 

בין עשיו ליעקב. ועמלק שהוא מזרעו של עשיו, בא לנקום נקמת זקנו עשיו. וכך כותב:

ית מְאָה  לֵילְיָא הַהוּא אֶלֶף וְשִׁ וֵור בְּ רוֹמָא, וְשַׁ וְאָתָא עֲמָלֵק מֵאַרַע דְּ
ח  וְאַגַּ אָתָא.  יַעֲקב  וּבֵינֵי  עֵשָו  בֵינֵי  הֲוָה  דַּ מַצּוּתָא  גְלַל  בִּ וּמִן  מִילִין. 
ן  דָּ בֵית  מִדְּ גּוּבְרִין  וְקָטִיל  נְסִיב  וַהֲוָה  רְפִידִים.  בִּ יִשְרָאֵל  עִם  קְרָבָא 
גְלַל פּוּלְחָנָא נוּכְרָאָה דִי בֵינֵיהוֹן: יל יַתְהוֹן מִן בִּ לָא הֲוָה עֲנָנָא מְקַבִּ דְּ

]ויבא עמלק מארץ הנגב, וקפץ בלילה ההוא אלף ושש מאות מיל, בגלל 
המריבה שהיתה בין עשיו ובין יעקב בא, וילחם עם ישראל ברפידים, והיה 
לוקח והורג אנשים מבית דן שלא היה הענן מקבל אותם מפני הע”ז אשר 

ביניהם[

ת”י מבאר שעמלק בא להילחם מחמת המריבה של עשיו ויעקב, ויש להתבונן מה לעמלק 

ולמריבת זקנו עשיו עם יעקב? האם בא לנקום נקמה היסטורית? או שיש לו שייכות אישית 

למריבה זו? ומה הבהילות להילחם עם ישראל תיכף ביציאתם ממצרים? מדוע לא המתין 

להילחם עמהם אם וכאשר יעברו בגבול ארצו? וביותר תמוה הלא 'שמעו עמים ירגזו, חיל 

אחז יושבי פלשת' ולדורי דורות חששו האומות מחמת אותות מצרים לפגוע בישראל, )ואף 

אחשוורוש חשש מעצת המן מסיבה זו והמן שיכנעו שאלוקיהם זקן וכו' כמבואר בתרגום שני על אסתר( ומה 

ראה עמלק לשטות זו להילחם בישראל?

עוד יש לידע על איזה מריבה בין עשיו ליעקב מדובר כאן, הלא יעקב ועשיו רבו כבר בעודם 

במעי אמם, וכדברי רש”י על הפסוק )בראשית כה, כב( ‘ויתרוצצו הבנים בקרבה’ – "מתרוצצים 
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זה עם זה, ומריבים בנחלת שני עולמות". או שמדובר במריבה האחרונה על עסק הבכורה 

והברכות מחמתה חפץ עשיו להרוג את יעקב?

עסק הבכורה והברכות שלקח יעקב אבינו מעשיו

בתרגום שיר השירים הולך בדרך זו ומוסיף עוד פרטים בסיבת בואו של עמלק. וכך מתרגם 

את הפסוק )שה”ש ב, טו( “אֶחֱזוּ לָנוּ שׁוּעָלִים שֻׁעָלִים קְטַנִּים מְחַבְּלִים כְּרָמִים וּכְרָמֵינוּ סְמָדַר”:

עֲמָלֵק  עֲלֵיהוֹן  וַאֲתָא  א.  מַיָּ עַל  אִתְרָעַמוּ  א  יַמָּ יָת  עֲבַרוּ  דַּ תַר  בָּ
קַל יַעֲקֹב  שְׁ כֵירוּתָא וּבִרְכְתָא דִּ בָבוּ עַל עֵיסַק בְּ נְטַר לְהוֹן דְּ יעָא דִּ ִ רַשּׁ
תְגָמֵי  ילוּ פִּ בַטִּ רָאֵל עַל דְּ יִשְׂ ו. וַאֲתָא לְאָגָחָא קְרָבָא בְּ אֲבוּנָא מִן עֵשָׂ
תָא  י עֲנָנֵי יְקָרָא נַפְשָׁ דְפֵּ חוֹת גַּ נֵיב מִתְּ יעָא גָּ ִ אוֹרָיְתָא. וַהֲוָה עֲמָלֵק רַשּׁ
מִיכָה.  דְּ סְלֵיהּ  פִּ ידֵיהוֹן  בִּ הֲוָה  דַּ עַל  יָתְהוֹן  יל  וּמְקַטֵּ דָן  דְּ בְטוֹי  ִ מִשּׁ
לָא  מְתִילִין לְכַרְמָא לְאִתְחַבָּ רָאֵל דִּ ית יִשְׂ בוּ בֵּ עֲתָא אִתְחַיַּ הַהִיא שָׁ בְּ

מְתִילִין לְבוֹסַם טָב. רָא הַהוּא דִּ יקֵי דָּ אִלּוּלֵי צַדִּ

אחרי שעברו את הים התרעמו על המים. ובא עליהם עמלק הרשע שנטר 
ובא  יעקב אבינו מעשיו.  והברכות שלקח  להם שנאה על עסק הבכורה 
גונב  הרשע  עמלק  והיה  תורה.  דברי  ביטלו  אשר  על  בישראל  להילחם 
מתחת כנפי ענני הכבוד, נפשות משבט דן והורג אותם על שהיה בידיהם 
 - לכרם  הדומים  ישראל  בית  התחייבו  שעה  באותה  מיכה.  של  פסלו 

להחבל, אלולי צדיקי הדור ההוא הנמשלים לבושם טוב.

הבכורה  עסק  על  לישראל  שנטר  ‘שנאה’  היתה  עמלק  של  בואו  שסיבת  בתרגום  מבואר 

והברכות שלקח יעקב אבינו מעשיו. כלומר זרעו של עשיו לא שכח מהאסון הגדול שפקד 

יעקב את הברכות.  - לקיחת  ומרה עד מאוד'  גדולה  'זעקה  אותם, האסון עליו זעק עשיו 

ומטעם זה בא עמלק ונלחם עם ישראל.

וכך גם מבואר במדרש:

מה ראה עמלק לבוא להילחם עם ישראל? כדי לנקום נקמת עשיו זקנו, דכתיב 
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)בראשית כז( וישטום עשיו את יעקב, אליפז היה בכור עשיו וצוהו להתגרות עם 

בני יעקב, ולפי שנתגדל עם איוב וחבריו לא נלחם בהם... )לקח טוב.(

גם סיבת שנאתו של המן היתה עסק הבכורה והברכות

שנאה עזה זו פעפעה בזרעו של עשיו והיתה גם סיבת שנאתו העצומה של המן לישראל המן 

אשר היה בן אחר בן מאגג - עמלק - אליפז - ועשיו, כמובא בתרגום )אסתר ה, א( את שושלת 

וכמבואר  היהודים.  כל  את  ולאבד  להרוג  להשמיד  ביקש  ומחמתה  לעמלק15,  שלו  היחוס 

בתרגום על מגילת אסתר )ג, ו( “וַיִּבֶז בְּעֵינָיו לִשְׁלֹחַ יָד בְּמָרְדֳּכַי לְבַדּוֹ”.

לְחוֹדוֹהִי,  בִּ מָרְדְכַי  יַת  לְמִקְטוֹל  יְדוֹי  טָא  לְאוֹשָׁ קֳדָמוֹי  חוֹךְ  וַהֲוָה 
א דְאָבוּי  ו אַבָּ קַל מִן עֵשָׂ אֲרוּם חֲוִיאוּ לֵיהּ, דְמָרְדְכַי אָתֵי מִן יַעֲקֹב דְשָׁ
דְמָרְדְכַי.  עַמָא  אִינוּן  וִיהוּדָאֵי  רְכָתָא.  בִּ וְיַת  א  כוּרְתָּ בְּ יַת  דְהָמָן 
וֵרוֹשׁ עַמָא  וָת אֲחַשְׁ כָל מַלְכְּ ל יְהוּדָאֵי דִי בְּ יצָאָה יַת כָּ וּבְעָא הָמָן לְשֵׁ

דְמָרְדְכָי: 

לו,  אמרו  כי  לבדו  מרדכי  את  להרוג  יד  להושיט  לפניו,  מגוחך  ]והיה 
שמרדכי בא מיעקב שלקח מעשיו אבי אביו של המן את הבכורה ואת 
היהודים  כל  את  לאבד  המן  ורצה  מרדכי.  עם  הם  והיהודים  הברכות. 

שבכל מלכות אחשורוש עם מרדכי[

לַהֲתָךְ  אֶסְתֵּר  “וַתֹּאמֶר  י(:  ד,  )אסתר  למרדכי  אסתר  אזהרת  את  התרגום  גם  מבאר  זו  בדרך 

י”16: ל-מָרְדֳּכָֽ וַתְּצַוֵּהוּ אֶֽ

עַל  לֵיהּ  וּפַקֵידַת  לְמָרְדְכַי,  וּלְמַלָלָא  לְמֵיזַל  לַהֲתָךְ  ר  אֶסְתֵּ וַאֲמַרַת 
יַעֲקֹב  יְגָרֵי עִם הָמָן מַצוּתָא, אֲרוּם דְבָבוּ דְבֵינֵי  עֵיסַק מָרְדְכַי דְלָא 

15. וז"ל התרגום שם: "הָמָן בַּר הַמְדָתָא בַּר עֲדָא בַּר בִּזְנָאִי בַּר אַפְלִיטוּס בַּר דְיוֹסוֹס בַּר פְּרוֹס בַּר חַמְדָן בַּר תַּלְיוֹן בַּר אַתְנִיסוֹמוּס 

בַּר חָרוּם בַּר חַרְסוּם בַּר שְׁגַר בַּר גְנַר בַּר פַּרְמַשְׁתָּא בַּר וַיְזָתָא בַּר אַגָג בַּר סוּמְקָר בַּר עֲמָלֵק בַּר אֱלִיפַז בַּר עֵשָׂו רַשִׁיעַיָא".

16. וגופו של דבר צ”ב מה אזהרה היא זו שהמן רוצה לנקום את נקמת עשיו, ומה נפ”מ מה סיבתו אם חפץ לגזור גזרות? 

מחמת שנאתו וכעסו, או מחמת שנאתו ליעקב וזרעו. אולם להמבואר להלן מתורצת קושיא זו.
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ו הֲוָה נְטַר לֵיהּ:  וְעֵשָׂ

על עסק מרדכי  ותצווהו  ולהגיד למרדכי,  ]ואמרה אסתר להתך ללכת 
הוא  ועשיו  יעקב  שבין  שהמריבה  משום  מריבה.  המן  עם  יתגרה  שלא 

שומר לו[

סיבת חשיבות הבכורה והברכות בעיני זרעו של עשיו

מכל מקורות אלו למדנו שבזרעו של עמלק מפעפעת שנאה עזה על מה שמדמים הם כי 

נגנבו מהם הבכורה והברכות בדרך מרמה.

וכן מצינו בגמ' )ע"ז יא:( שיש לרומיים פעם בשבעים שנה חג מיוחד, לציון נצחון עשיו על 

יעקב, המסתיים בהכרזה שלא הועילה ליעקב רמאותו ליטול את הברכות.

ויש להתבונן בענין זה, האם אכן מפעפעת בזרע עמלק שנאה כה עזה, רק בגלל סיפור כל כך 

קדום? או שמא יש כאן משהו שנוגע למציאות העכשווית?

על אותו משקל יש להתבונן בחומרת יחס התורה למעשה עמלק. ‘תמחה את זכר עמלק’, 

‘כי יד על כס קה מלחמה לה’ בעמלק מדור דור’, האם אכן יחס חמור זה הוא רק על מה 

שאירע ביציאת מצרים - ‘אשר קרך בדרך’? או שאירוע זה היה חלק ממציאות מורכבת יותר 

שבגללה ציוותה התורה למחות את זכר עמלק?

תעלומת הפזמון 'חד גדיא' - מלחמת יעקב ועשיו על הברכות

וכך  זה.  ענין  על  אור  שופך  פסח,  של  שבהגדה  גדיא’  ‘חד  פזמון  על  בביאורו  הגר”א  והנה 

מבאר הגר”א מי הוא אותו ‘גדיא’ המוזכר בחד גדיא:

בין בעולם הזה ובין בעולם  “כלל גדול אצלנו שכל הטובות שהיו ושיהיו עוד, 
הבא, את כולם ירשנו מאבותינו בעת שבירך יצחק את יעקב, ולולא הברכות חסרנו 

את כל והכל היו לעשיו. והסיבה להברכות היו שני גדיי עזים, ובגמרא אמרו וכי 

מאכלו של יצחק היו שני גדיי עזים? אלא אחד לפסח ואחד לחגיגה”.

בעת  אבינו  ליצחק  אבינו  יעקב  שהביא  העיזים  גדי  הוא  בפזמון  האמור  ש’הגדיא’  כלומר 

שקיבל את הברכות, וזה תיאור הפזמון - כיצד ‘הגדיא’ – המסמל את הברכות, נאכל ע”י 
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גלגול  תיאור  הוא  זה  שכל  )שם(  בגר”א  ומבואר  וכו’.  הכלבא  ע”י  ננשך  והשונרא  השונרא 

הברכות מיעקב לעשיו דרך כל גלויות ישראל, עד לסוף שיחזרו ע”י משיח בן יוסף – השוחט, 

שימות ע”י מלאך המות, ולבסוף יבוא הקב”ה וישחט למלאך המות - ויביא את משיח בן דוד, 

ואז יחזרו הברכות לישראל לנצח.

ומוסיף הגר”א לבאר מדוע הפזמון חוזר כל פעם לתחילת הסיפור:

לכך חוזר לראש בכל פעם, כי מיד שגבר ישראל חוזר לו כל הברכות, וכשגברה יד 
האומות נהפך להם הברכות, ולבסוף יהפכו לנו כל הברכות במהרה בימינו אמן.

ומבואר בגר”א שלאורך כל הגלות נאבקים זרע יעקב ועשיו בעסק הברכות, שעשיו מנסה 

לקחת את הברכות שקיבל יעקב, וכשהוא מצליח נלחם יעקב להוציא מידיו את הברכות. 

ומלחמה זו לא פוסקת עד ל’ואתא הקב”ה ושחט למלאך המות’, בעת כינון מלכות בית דוד 

במהרה בימינו שאז יחזרו הברכות לישראל לעולם.

מחמת  היתה  עמלק  מלחמת  שסיבת  לעיל  שהובאו  הת”י  דברי  עם  אלו  דברים  נצרף  אם 

מריבת הברכות, וכן סיבת גזירתו של המן היתה מחמת סיבה זו. נוכל להבין בדעתו, שעמלק 

בא על עסק הברכות - להחזיר לעצמו את הברכות שלקח יעקב מעשיו זקנו, ולא רק בתורת 

‘נקמה’ אלא בתורת מלחמה על ההווה, על המצב שבו בני ישראל חיים עם הברכות.

ועל אותו משקל, היחס של התורה לעמלק אינו רק עונש חמור על ה’אשר קרך בדרך’. אלא 

על סיבת ה’אשר קרך’, על סיבת המלחמה, שקיימת כל זמן שעמלק קיים, שזרעו של עשיו 

לא מרפה מניסיונותיו לקחת את הברכות שהגיעו ליעקב. ועל כן נצטווינו למחות את זרעו 

- המלחמה בעיצומה,  זכר מזרעו  ונותר  כי כל עוד  זכר מזרעו,  יוותר  של עמלק עד שלא 

ואין הכסא שלם עד שימחה זרעו של עמלק המבקש להפוך את הקערה על פיה וליטול את 

הברכות.

קיום הברכות בישראל תלוי ועומד בשמירת התורה 

בדברי ת"י מצינו עומק נוסף לענין זה והוא שהבסיס למחשבת עמלק שעל ידי מלחמה הוא 

יוכל להשיב לעצמו את הברכות, נעוצה בתנאי שעל פיו ניתנו הברכות ליעקב, וכמו שאמר 

יצחק לעשיו: )בראשית כז, מ( “וְעַל חַרְבְּךָ תִחְיֶה וְאֶת אָחִיךָ תַּעֲבֹד וְהָיָה כַּאֲשֶׁר תָּרִיד וּפָרַקְתָּ עֻלּוֹ 

מֵעַל צַוָּארֶךָ”. ובת”י שם מתרגם:
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וּלְאָחִיךְ  וְתָאִי,  וּמַרְכִיךְ  אָתַר  לְכָל  עָלִיל  רָחִיץ,  הֵי  תְּ סַיְיפָךְ  וְעַל 
קּוּדֵי  פִּ ר  מִטַּ מִלְּ נוֹי  בְּ יָת  וְתַחֵית  טְעֵי17,  תַּ אִין  וִיהֵי  ד  עֲבֵּ תַּ מִשְׁ הֵי  תְּ

רָךְ. עְבּוּדֵיהּ מֵעַל צַוְּ רֵיק נִיר שִׁ הֵי פָּ כֵן תְּ אוֹרַיְיתָא, בְּ

]והיה אם תסית ותוריד את בניו מלשמור מצוות התורה, אז תפרוק עול 
שיעבודו )של אחיך( מעל צווארך[.

מבואר בת”י שברכותיו העצומות של יעקב: “הוה גביר לאחיך – וישתחוו לך בני אמך” וכו’ 

ויוריד  ירישיעו  והמצוות של ישראל, אך אם חלילה  ועומדים בקיום התורה  כולם תלויים 

אותם עשיו משמירת מצוות התורה , אזי ו’פרקת עולו מעל צווארך’. 

מדברי ת”י למדנו שמלחמת ה’ בעמלק אינה מלחמה על רקע היסטורי אלא יש כאן נושא 

חי ופעיל שבעת שגוברת יד עשיו – עמלק על ישראל, הרי שהברכות נמצאים אצלם, ובעת 

הבנים  ב’ויתרוצצו   – כבר  שהחלה  זו  מריבה  אצלנו,  נמצאים  הברכות  ישראל  יד  שגוברת 

בקרבה’ – מריבין על נחלת שני עולמות )בראשית מג(, והמשיכה אח”כ במכירת הבכורה ועסק 

הברכות, ועוברת לזרעו של עשיו מדור דור.

טעם קריאת זכור קודם ימי הפורים

לא בכדי קריאת זכור נקבעה קודם ימי הפורים, וכדברי הגמ’ )מגילה ל. ובירושלמי שם( ‘להקדים 

להרוג  להשמיד  המן  ביקש  ואסתר  מרדכי  שבימי  המן(,  )גזרת  לעשיה'  עמלק(  )מעשה  זכירה 

עשיו  לזקנו  שלקחו  הברכות  עסק  מחמת  התרגום  שכתב  וכמו  היהודים.  כל  את  ולאבד 

ולהאמור רצונו היה לקחת מידיהם את הברכות, ונעשה נס ע”י מרדכי ואסתר שהם מזרעו 

של שאול נכדו של בנימין18, ונהפוך הוא שהברכות של בני ישראל התעצמו והכו בשונאיהם 

בזרע עמלק שבכל מדינה ומדינה.

כמה שנים חלפו מאז שניתנו הברכות? וביד מי היו ברוב השנים אלו?

17. תוקן עפ"י כת"י לונדון.

18. עיין בתרגום ירושלמי על פסוק זה שהוסיף בתרגומו נקודה מעניינת: ששבועה יצאה מתחת כסא הכבוד שעתיד לשבת 

על כס המלכות של בני ישראל שאול בר קיש והוא יערוך מלחמות עם עמלק ויהרוג אותם, ומה שישאר מהם יהרגו מרדכי 

ואסתר.
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3612 שנים19, מיום שניתנו  יש להתבונן בנקודה מענינת העולה מדברים אלו דהנה חלפו 

הברכות ליעקב בשנת ב’קע”א ועד ימינו אנו שנת ה’תשפ”ג )ראה להלן פירוט החשבון(. ומתוכם 

היו הברכות 1501 שנים בידי יעקב וזרעו. ו2111 שנים בידי זרעו של עשיו. כלומר: כ 58% 

מהשנים היו הברכות בידיו של עשיו וכ 42% בידיו של יעקב. )ראה להלן פירוט החשבון בהרחבה( 

ודבר זה הוא לבושתנו שרוב השנים שחלפו מיום שלקח יעקב את הברכות מעשיו, ועד ימינו 

אנו, היו ועדיין הברכות הבידם של עשיו וזרעו!

יצחק שיהיו ישראל מחזיקים  וכמבואר בת”י לעיל, הסיבה לכך היא קיום התנאי שהתנה 

בשמירת התורה והמצווה, וללא קיום תנאי זה חסרנו הכל, כי אף אם ימותו בפתע פתאום כל 

זרעו של עמלק, לא ישובו הברכות לישראל, אלא א”כ יחזיקו בתורה ובמצוות.

את  להשיב  הוא  הראשון  השלב  שלבים,  בב’  היא  הזו  בעת  עמלק  עם  שהמלחמה  נמצא 

הברכות לישראל וזאת על ידי שמירת התורה והמצוות, ורק לאחר שישובו הברכות לישראל 

יהיה משמעות למחייה הפיזית של עמלק, והיא מחיית אלו השואפים להפוך הקערה על פיה 

ולהשיב לעצמם את הברכות20.

פירוט החשבון של מנין השנים שהיו הברכות בידי זרע יעקב וזרע עשיו.

תחילה נפרט את מנין השנים שחלפו מעת שקיבל יעקב את הברכות:

הברכות ניתנו ליעקב לפני כ 3612 שנים21. בשנת ב’קע”א. פירוט החשבון: ב’ אלפים תוהו 

מזמן שהיה   22.63 בגיל  היה  כאשר  הברכות  את  קיבל  ויעקב   .52 בן  היה  נגמרו כשאברהם 

אברהם בן 52 ועד שיעקב היה בגיל 63 חלפו 171 שנים. )שהרי יצחק נולד כשאברהם היה בן מאה23. 

19. כדאיתא בגמ’ )ע”ז ט.(

20. ואין לתמוה על רצונו של עמלק להרוג את ישראל, )כמבואר בת”י שעמלק היה הורג אנשים משבט דן( ולהנתבאר די לו 

להסיר את ישראל משמירת המצוות )ואכן לאחד הפירושים ברש”י על ‘אשר קרך בדרך’ עמלק ניסה לטמאות את ישראל(. 

והתשובה לכך שוודאי אם יכלה את ישראל חלילה, ישובו אליו הברכות כי לא ישלטו בו ישראל ולא יתקיים ‘הוה גביר 

לאחיך’ וכו’ ומבחינתו זו אפשרות נוספת ל’ופרקת עולו מעל צוארך’.

21. למבואר בגר”א חו”מ סז, ח הוא 3611, מאחר שחשבון הגמ’ בע”ז על ב’ אלפים שנות תוהו, הוא אינו כולל את שנת 

התוהו עצמה שהם ה’ הימים שקודם בריאת אדה”ר שנספרים כשנה )ה’ ימים(. מניניו כולל ימים אלו כשנה נוספת. שמניניו 

הוא שנה אחת יותר מהמבואר בגמ’.

22. רש”י סוף פרשת תולדות.

23. כדכתיב )בראשית כד, א( ‘ואברהם בן מאת שנה’.
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ויעקב נולד כשיצחק היה בן 2460. נוסיף לכך עוד 63 שיעקב קיבל את הברכות – בגיל זה25. נמצא 171( הרי 

שיעקב קיבל את הברכות בשנת ב’ אלפים מאה שבעים ואחד.

חלוקת מנין השנים שהיו הברכות בידי זרע יעקב וזרע עשיו

מתחילה היו הברכות בידיו של יעקב, עד שישראל התחילו להשתעבד במצרים: סה”כ 191 

שנים:

 123 מהם  צא  שנה26.  מאות  ארבע  חלפו  מצרים  יציאת  עד  יצחק  מלידת  החשבון:  פירוט 

שנה מזמן שיצחק נולד עד שיעקב קיבל את הברכות )שהרי יעקב נולד ליצחק כשיצחק היה בן 

שנים   87  -  86 מהם  צא  שנים.   313-314 לך  הרי   ).2863 בן  כשהיה  הברכות  את  קיבל  ויעקב   27.60

שהשתעבדו במצרים29 הרי לך 191 – 190.

שיעבוד מצרים היה: 86 – 87 שנים.30 בזמן זה הברכות לא היו ביד ישראל.

מיום שיצאו מצרים ועד חורבן בית ראשון היו הברכות ביד ישראל סה”כ: 890 שנה )פירוט: 

בית ראשון נבנה 480 שנה אחר יציאת מצרים.31 ועמד 410 שנים32.( הרי לך 890 שנים שהברכות היו ביד 

ישראל.

גלות בבל ארכה 70 שנה33.

לאחר מכן עמד בית שני 420 שנה.34

סה”כ היו הברכות ביד ישראל 1501שנים )890+191+420(. וביד עשיו 2111 )1954 שנים רצופות 

מחורבן הבית(.

24. בראשית כה, כו.

25. רש”י בסוף פרשת תולדות.

26. כמבואר ברש” בכמה מקומות אחד מהם שמות ו, יח.

27. בראשית כה, כו..

28. רש”י בסוף פרשת תולדות

29. כמבואר בסדר עולם רבה בפסיקתא ובזוהר והגר”א כתבו שהשעבוד היה פ”ו - פ”ז שנים(

30. כמבואר בסדר עולם רבה בפסיקתא ובזוהר והגר”א כתבו שהשעבוד היה פ”ו - פ”ז שנים(

31. כמבואר במלכים-א ו, א.

32. יומא ט.

33. ירמי’ה כט, י עיין מגילה יא:.

34. יומא ט.
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כָּל הַנֶּחֱשָׁלִים אַחֲרֶיךָ ◆ במי פגע עמלק במלחמתו בישראל?

לִים אַחֲרֶיךָ  חֱשָׁ ל הַנֶּ ךָ כָּ ב בְּ וַיְזַנֵּ רֶךְ  דֶּ ר קָרְךָ בַּ )דברים כה, יח( אֲשֶׁ
ה עָיֵף וְיָגֵעַ וְלאֹ יָרֵא אֱלהִֹים: וְאַתָּ

מי הם אותם נחשלים המתוארים בפסוק?

רש”י כתב שעמלק תפס את אלו שלא היו מוגנים מהענן כי נפלטו ממנו מחמת חטאם, והם 

המצורעים והערב רב כמבואר שם.

ת”י )שמות יז, טו - הובא לעיל( מוסיף שנחשלים אלו היו מבני שבט דן שהיו עובדי ע”ז ואותם 

הרג עמלק. תוספת דברים על מעשי עמלק באירוע זה מובאים בת”י על הפסוק ‘אשר קרך 

בדרך ויזנב בך כל הנחשלים אחריך’ )דברים כה, יח(:

הֲוָה מְהַרְהֵר לְמִסְטֵי  דַּ ל  כָּ כוֹן  בְּ וַהֲוָה קָטִיל  אָרְחָא  בְּ יַתְכוֹן  אַרְעוּ  דְּ
בִידֵיהוֹן  הֲוָה  דַּ ן  דָּ דְבֵית  בְטָא  ִ מִשּׁ גּוּבְרַיָא  הִינוּן  מֵימְרִי,  תַר  בָּ
ל  מְקַבֵּ עֲמָלֵק  וּדְבֵית  יַתְהוֹן  לִיט  פָּ עֲנָנָא  וַהֲוָה  נוּכְרָאָה.  פּוּלְחָנָא 
ית יִשְרָאֵל הֲוֵיתוּן  דֵי לְעֵילָא. וְאַתּוּן בֵּ רֵיהוֹן וְשָׁ בָּ ית גִּ יַתְהוֹן וְקָטַע בֵּ
א  יַמָּ לִילֵי  גְּ לוּחֵי  דְּ וּמִן  דְמִצְרָאֵי,  עֲבּוּדָא  שִׁ מִסּוּגֵי  לְהִין  וּמְשַׁ לְעִיַין 

ית עֲמָלֵק מִן קֳדָם יְיָ: מִצְעֵיהוֹן. וְלָא דַחֲלוּן בֵּ עֲבַרְתּוּן בְּ דַּ

]שפגשו אתכם בדרך, והיה הורג בכם כל שהיה חושב לסור מאחרי דבר 
ה’. הם הגברים משבט בית דן שהיה בידם עבודה זרה, והיה הענן פולט 
)מקום  גבורתם  מקום  וקצץ  בית  וקטע  אותם,  מקבל  עמלק  ומבית  אותם, 
המילה - עיין רש”י( והשליך למעלה. ואתם בית ישראל הייתם עייפים ויגעים 

מרוב שיעבוד מצרים ומפחד גלי הים שעברתם באמצעם, ולא יראו בית 
עמלק מה’[.
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שבט דן וחטא הע”ז שבידם

מבואר בדבריו שעמלק תפס את בני שבט דן שנפלטו מהענן מחמת חטא עבודה זרה. והנה 

)ב, טו( מבואר שהעבודה זרה שהיתה בידי שבט דן, היא פסלו של מיכה35,  בתרגום שה”ש 

ומחמת זה התחייבו בית ישראל באותה שעה למות, אלמלא זכות צדיקי הדור ההוא.

בתרגום יונתן בכמה מקומות קושר בין חטא הע”ז של שבט דן, לרעות שבאו עליהם ועל 

בני ישראל. וכך כותב ת”י בפרשת המתאוננים על הפסוק )במדבר יא, ב(: “וַיִּשְׁמַע יְיָ וַיִּחַר אַפּוֹ 

וַתִּבְעַר בָּם אֵשׁ יְיָ וַתֹּאכַל בִּקְצֵה הַמַּחֲנֶה”:

מִן  מְצַלְהֲבָא  א  אֵישָׁ הוֹן  בְּ וּדְלֵיקַת  רוּגְזֵיהּ  וּתְקֵיף  יְיָ  קֳדָם  מִיעַ  וּשְׁ
דְהַוָה  דָן  דְבֵית  רִיתָא  מַשְׁ דְבִסְיָיפֵי  יעַיָא  רַשִׁ מִן  צִיאַת  וְשֵׁ יְיָ,  קֳדָם 

יסְלָא עִמְהוֹן: פִּ

מן  ואכלה  ה’  מלפני  לוהטת  אש  בהם  ודלקה  אפו,  ויחר  ה’  ]וישמע 
הרשעים שבקצה המחנה של בית דן שהיה הפסל עמהם[.

וכן מבואר בתרגום יונתן בעת שבא בלעם לקלל את בני ישראל נאמר )במדבר כב, מא(: “וַיְהִי 

בַבֹּקֶר וַיִּקַּח בָּלָק אֶת בִּלְעָם וַיַּעֲלֵהוּ בָּמוֹת בָּעַל וַיַּרְא מִשָּׁם קְצֵה הָעָם”. ומתרגם יונתן:

רְסִימוּ  דְאִתְפָּ עַמָא  קְצַת  בִּ דִמְהַלְכִין  דָן  ירְיַית  מַשִׁ מָן  מִתַּ וַחֲמָא 
חוֹת עֲנָנֵי יְקָרָא: מִתְּ

ענני  מתחת  שנפלטו  העם,  בקצה  המהלכים  דן,  מחנה  משם  ]וראה 
הכבוד36[ 

כדברי ת”י בפרשתנו מובא בחז”ל:

35. וכן הוא בת”י בחומש במדבר וכדלהלן.

36. ועל הפסוק שאחרי זה )במדבר כג, א( מתרגם יונתן: וַהֲוָה כֵּיוַן דְחָמָא בִּלְעָם יַתְהוֹן דְפוּלְחָנָא נוּכְרָאָה בֵּינֵיהוֹן חֲדָא בְּלִבֵּיהּ 

וַאֲמַר לְבָלָק בְּנֵה לִי הָכָא שׁוּבְעָא אֱגוֹרִין וכו’. ]והיה כיון שראה בלעם אותם שעבודה זרה ביניהם, שמח בליבו ואמר לבלק 

בנה לי כאן שבעה מזבחות וכו’[.
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כל הנחשלים אחריך - ר’ יהודה אומר כל מי שהיה נימוח היה ניצול )נימוח מדרכי 
המקום היה ניצול מחוץ לענן(, ר’ נחמן אומר כל שהיה הענן פולטו היה ניצול, ורבנן 

אמרין שבטו של דן שפלטן הענן שהיו כולם עובדי ע”ז. )ילקו”ש פרשת כי תצא פרק 
כה(

מִדֹּר דֹּר ◆ האם ‘דור’ הוא הגדרת זמן? ועד מתי מלחמה זו?

ר  עֲמָלֵק מִדֹּ בַּ לַיְיָ  יָהּ מִלְחָמָה  ס  י יָד עַל כֵּ כִּ אמֶר  וַיֹּ )שמות יז, טו( 
ר: דֹּ

מהו מדור דור? האם זוהי הגדרת זמן? ועד מתי מלחמה זו )הלא הפסוק מציין 
רק את זמן ההתחלה(?

בת"י מתבאר הדבר:

יחַ  מֵימְרֵיהּ יַגִּ הוּא בְּ כוּרְסֵיהּ יְקָרֵיהּ דְּ ים מֵימְרָא דַיְיָ בְּ וַאֲמַר אֲרוּם קַיֵּ
דְעַלְמָא  רָא  מִדָּ דָרַיָא  לִתְלָתֵי  יַתְהוֹן  יצֵי  וִישֵׁ עֲמָלֵק  דְבֵית  בִּ קְרָבָא 

רָא דְעַלְמָא דְאָתֵי: יחָא וּמִדָּ רָא דִמְשִׁ דֵין וּמִדָּ

בבית  ילחם  במאמרו  הוא  כי  כבודו,  בכסא  ה’  מאמר  נשבע  כי  ]ואמר, 
עמלק, וישמיד אותם לשלשה דורות, מדור העולם הזה, ומדור המשיח, 

ומדור העולם הבא[.

והזמן  הקב”ה,  ע”י  עמלק  של  השמדתו  היא  בעמלק  הקב”ה  של  שהמלחמה  מבואר  בת"י 

אינו מקביל לזמנים שלנו כי העולמות אינם העולם שלנו, ודור אין הכוונה במושגים שלנו, 

אלא עפ”י מושגים עליונים. ולכן אף שמלחמה זו היא “רק” לשלושה דורות, בכל זאת עמלק 
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יושמד בה מהעוה”ז, מדורו של משיח, ומהעוה”ב37.

כדבריו של ת”י מצאנו בחז”ל אלא ששם הדברים מובאים כמחלוקת ולא כדעה אחת:

חיי  אלו   - דור  הזה.  העולם  חיי  אלו   - מדור  אומר  יהושע  רבי   - דור  מדור 
ומדורו של שמואל38.  ר’ אלעזר המודעי אומר מדורו של משה  העולם הבא. 
ר’ אליעזר אומר מדורו של משיח שהם שלושה דורות, ומנין לדורו של משיח 
שהם שלושה דורות? שנאמר )תהילים עב, ה( “ייראוך עם שמש ולפני ירח דור 

דורים”. )מכילתא(

37. ואולם מה שנצטוו ישראל במחיית עמלק, הוא רק על ב’ החלקים הראשונים, העוה”ז ולימות המשיח וכמו שכתב ת”י 

על הפסוק ‘תמחה את זכר עמלק מתחת השמים לא תשכח’ “תִּמְחוּן יַת דּוּכְרָנָא דַעֲמָלֵק מִתְּחוֹת שְׁמַיָא וַאֲפִילוּ לְיוֹמֵי מַלְכָּא 

מְשִׁיחָא לָא תִתְנְשֵׁי”. – תמחה את זכר עמלק מתחת השמים ואפילו לימות מלך המשיח, לא תשכח.

38. ששיסף את אגג מלך עמלק.


