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א. מה ענין מועדות אצל ספר 'ויקרא'?

על השאלה העומדת בכותרת של עיוננו עונה הרמב"ן תשובה שהיא לכאורה המתבקשת ביותר:

"...אבל הזכיר המועדים כָּאן בתורת-כֹּהנים, בעבוּר שהם ימֵי הקֹרבָּנות".

אלא שהתשובה הזאת היא קשה מאוד. שהרֵי פרשת-מועדות זאת שבתורת-כהנים לא מזכִּירה בכלל את המוספים ואת קרבנות הימים של כֹּל המועדות והיא מסתפקת רק ברמיזה קצרה בסיום הפרשה, שם נאמר:

"אלה מועדי ה' אשר תקראו אֹתם מקראי קֹדש להקריב אִשֶה לה' עֹלה ומנחה זבח ונסכים דבר יום ביומו"
.

אבל העִסוק בכל הקרבנות הללו לא נמצא כאן, אלא בספר במדבר בפרשת פנחס
. ובכלל, ממה-נפשך, אם כְּבר קבעו לעסוק בפרשת המועדים באריכות הרבה ביותר בתורה דוקא בספר ויקרא, מדוע באמת לא משולבים בה כבר דיני הקֹרבנות כפי שמתאים לספר תורת-הכֹּהנים?!

ואם המשותף לנושאים בפרשתנו הוא מועדים של קרבנות, מדוע לא מוזכָּר כאן גם ראש-חֹדש, כפי שאכן כֵּן מוזכר בפרשת פנחס? 

הרמב"ן אומנם מבקש לאמר שכיון שהמוספים לא נהגו במדבר עסקה בהם התורה רק לפני נחלת הארץ, בספר במדבר, אבל הסברא הזאת היא קשה מאוד. וכי ספר ויקרא לא מלא במצוות הנוהגות רק כשיבואו לאָרֶץ? (גם על הנחתו ההלכתית-הסטורית של הרמב"ן לא כולם הסכימו
). 

אם-כן אפוא, עדיין אנו שואלים: מה ענין מועדות אצל ספר ויקרא? 

ב. מה ענין שבת אצל מועדות?

הבה נראה מעט מהענינים היחודים והשונים בין פרשת המועדות שלנו לבין פרשיות המועדים האחרות. אולי מזה נוכל לראות את יחודה של פרשת-המועדים שבספר ויקרא. 

זאת לא הפעם הראשונה ולא האחרונה בה עוסקת התורה בשבת ובמועדים. אבל זאת ללא-ספק הפעם הארוכה ביותר והחריגה ביותר גם יחד. 

נתחיל מפתיחת הפרשה: 

"וידבר ה' אל משה לאמר: דבר אל בני ישראל ואמרת אלהם מועדי ה' אשר תקראו אתם מקראי קדש אלה הם מועדי: ששת ימים תעשה מלאכה וביום השביעי שבת שבתון מקרא קדש כל מלאכה לא תעשו שבת הוא לה' בכל מושבתיכם: 

אלה מועדי ה' מקראי קדש אשר תקראו אתם במועדם: בחדש הראשון …"
.

אין זאת הפעם היחידה בה פותחת התורה את ענין המועדים במצות השבת. כך נהגה התורה בפרשת המועדים הראשונה, בספר שמות
, וכך היא תנהג בפרשת קרבנות המועדים הארוכה בסוף במדבר
. אבל זאת בפרוש הפעם היחידה בה הפתיחה בענין השבת כל כך משונה, והעיון בקשר ובהבדלה בין השבת והמועדים מחויב כל כך מן הפסוקים. 
בפסוק ב' באה הכותרת הכללית - "מועדי ה'... אלה הם מועדי". במקום להתחיל עם המועדים מתחילים עם שבת ואז, פסוק אחד אחרי כן שוב כותרת ראשית לפרק (אם אולי שכחנו...): "אלה מועדי ה'... במועדם"
.
רש"י אומנם כבר שואל "מה ענין שבת אצל מועדות", אבל זה מתיחס רק לעצם פתיחת הפרשה בענין השבת ולא לכך שבעצם המועד היחיד שנידון לאחר הכותרת הפותחת את פרקנו הוא... שבת. שהרי, לכל המועדים המתחילים להלמד בפועל מפסוק ה' ישנה כותרת בפני עצמה. 

לפי הרמב"ן
 הכותרת הראשונה אומנם לא באה ככותרת לכל הפרשה אלא דוקא לשבת ולכן בכותרת הראשונה (בפסוק ב') לא נאמר תקראו אותם במועדם. הנה דברי הרמב"ן :

"והזכיר השבת במועדי ה' אשר תקראו אותם מקראי-קדש שגם הוא יום מועד נקרא אותו מקרא קדש, ואחר-כן הבדיל שאר המועדות ממנו ואמר: אשר תקראו אותם במועדם, כלומר באיזה יום מן השבוע שיגיעו בו כי השבת קבוע הוא, ביומו יבוא, לא נצטרך לקרוא אותו במועדו."

זהו ודאי פרוש נפלא אבל לפי זה צריך היה להיות הפסוק הראשון העוסק רק בשבת כתוב בלשון יחיד: 'מועד ה' אשר תקראו אותו מקרא-קדש, זה הוא מוֹעָדִי"?! (אכן, הרמב"ן בהמשך דבריו הולך בדרך אחרת.)
ג. מה ענין לקט ופאה אצל מועדות?

אם עסקנו במה שהתורה לא מזכירה בפרשתנו, כדאי (עוד לפני שנכנס לתוך הפרשה) לשים לב לדבר החריג היחיד שהתורה כן מזכירה בפרשתנו. מתוך ארבעים וארבעה פסוקי פרשתנו הארוכה אין אפילו פסוק אחד שעוסק במשהו מלבד השבת והמועדים להוציא את פסוק כ"ב, שלא נראה קשור לפרשה בכלל. הפסוק הזה מובא בדיוק באמצע פרשת המועדות בין סוף פרשת העומר והשבועות ולפני פרשת ראש השנה:

"ובקצרכם את קציר ארצכם לא תכלה פאת שדך בקצרך ולקט קצירך לא תלקט לעני ולגר תעזב אתם אני ה' אלקיכם."

מה עלינו ללמוד ממיקומו של הפסוק הזה כאן? ובכלל, הרי בדיוק את הפסוק הזה (ובהרחבה רבה יותר) למדנו בשבת שעברה במקומו הטבעי בפרשת קדשים
?!

רש"י מסביר מה באה התורה ללמדנו בזאת על החשיבות של לקט שכחה ופאה, אך אנו נבקש מתוך כך ללמוד מה באה התורה ללמדנו בזאת על השבת והמועדים. הנה דברי רש"י:

"ובקצרכם - ...אמר רבי אבדימי ברבי יוסף: מה ראה הכתוב ליתנה באמצע הרגלים, פסח ועצרת - מכאן, וראש השנה ויום הכיפורים - מכאן?  ללמדך שכל הנותן לקט שכחה
 ופאה לעני כראוי, מעלין עליו כאילו בנה בית המקדש והקריב עליו קרבנותיו."

אגב ההבדלים שיש בין הפרשה הזאת של המועדים, לבין המועדים שבפרשות האחרות בתורה, ניגע רק במעט מֵהֶם השייכים לשלֹש הרגלים. 

ד. פסח, שבועות, סוכות

פסח

רק בפרשת המועדים הזאת נקרא פסח גם שבת, שהרי שהיום שנקבע לקצירת העומר הוא ממחרת השבת, דהיינו, כידוע לכולנו, ממחרת הפסח שנקרא שבת. 

שבועות

רק בפרשת המועדים הזאת לא זוכה חג השבועות, לא רק לפרשה בפני עצמה (הוא מופיע בפרשה אגב ספירת העומר), אלא אפילו לא לשם בפני עצמו ואפילו לא לשם הטכני: 'חג שבועות', כמו בפרשיות אחֵרות. אך מאידך, זאת הפרשה היחידה בה זוכה איכשהו רגל משלשת הרגלים להיקרא בשם התואר המיוחד רק ליום הכיפורים
 - "בעצם היום הזה" !
 - לגבי יום הכיפורים דרשו חז"ל את הביטוי לאמר ש"עיצומו של יום מכפר". ביציאת מצרים
, בתבת נח
, או במות משה
, דרשו זאת חז"ל לאמר שהיה הארוע ב"מראות אורו של יום", אבל מה יש לדרוש על "וקראתם בעצם היום הזה מקרא קדש... כל מלאכת עבודה לא תעשו"?!  אתמהה ! 
סוכּוֹת

אם תמוהה היתה בעינינו כפילות הכותרות של פִּרקנו, תמוהה תהיה לנו שבעתיים כפילות הסִיוֹמוֹת. בפסוקים ל"ז - ל"ח, לאחר ארבעת הפסוקים הראשונים של סוכות מובא הסִכּום הבא של כל הפרשה:

"אֵלֶה מועדי ה' אשר תקראו אֹתם מקראֵי קֹדש להקריב אִשֶּה לה' עֹלה ומנחה זבח ונסכים דבר יום ביומו. מלבד שבְּתֹת ה' ומלבד מתנותֵיכם ומלבד כל נדריכם ומלבד כל נדבֹתֵיכם אשר תתנו לה' ".

אלא שמיד אחרי הסכום "מתברר" כי יש עוד משהו להוסיף בענין הסוכּות - "אך בחמשה עשר יום לחֹדש השביעי וכו' ". רק אז מובאים דיני החג המיוחדים - ארבעת המינים ביום הראשון והישיבה בסוכּה כֹּל שבעה. כשמסתיימים חמשת פסוקי "חלק ב' " של סוכּוֹת מופיע בפעם השניה סִכּום קצר לפרק כּולו ובו נחתם פרקנו:

"וידבר משה את מועדי ה' אל בני ישראֵל"

מה באה ללמדנו כאן התורה? לגבי סוכּוֹת? לגבֵּי כל המועדים? 

מהו הרעיון הכללי הנלמד מהמבנה הזה של שתי כותרות-פתיחה, שתי כותרות-סיום ופסוק אמצעי - פסוק יחיד שלא קשור למועדים? 

ה. פרשיות הספירות

נדמה, שפרשת השבת והמועדות של אמֹר היא רק החלק הראשון של פרשיות השבת והמועדות. חלקה השני של הפרשה נמצא בפרשת בהר-סיני. גם שם מתחילה התורה בשבָּת (כָּך נקראת רק כאן השמיטה - "שבת לה' ", "שבת שבתון" ו"שבת הארץ") הנקבעת על-ידי הקב"ה ביום השביעי ("שבת קביעא וקיימא") ומסתיימת ב"מקרא-הקֹדש" של היובל ("וקִדשתֶם את שנת החמִשים", "וקראתֶם", "קֹדש תהיה לכֶם"). והעיקר, גם בפרשתֵנו וגם בפרשת בהר עומדים במרכז לא השבת והשמיטה ולא המועד והיובל אלא - הספירה שבֵּיניהם. 

פרק כ"ג הוא אומנם פרק של מועדים, אבל המקום המוקדש בו לארבעים ותשעה ימי העֹמר - שאגב, אינם מוזכרים באף פרשה אחרת מפרשיות המועדים שבתורה - רחב יותר ממה שמוקדש לכל אחד מהמועדים האחֵרים!

נראה, אפוא, שכְּדֵי להִכָּנס לתוך פרשת המועדות של פרשת אמֹר ולהבין את מיקומה בויקרא, טוב יהיה לראות את הפרשה הזאת כנדבך אחד מתוך כֹּל חלקו האחרון של ספר ויקרא. הבה נכנס מכאן לפרשת השמיטין והיובלות של תחילת הפרשה הבאה לפנינו - פרשת בהר. 

"וידבר ה' אל משה בהר סיני לאמר: דבר אל בני ישראל ואמרת אלהם כי תבאו אל הארץ אשר אני נתן לכם ושבתה הארץ שבת לה'..."
.

ו. מה לפרק כ"ד בין המועדות והשמיטין?

פרק כ"ה בסִפרנו הוא בודאי המשכו הישיר של פרק כ"ג שבפרשת אמר, פרק המועדות שבתורת כהנים. מן העִסוק ב"שבת לה'" שבימים של פרשת אמֹר, אנו עולים עכשיו ל"שבת לה'" של פרשת בְּהר, ומספירת שבעת השבועות והימים של ספירת העֹמר, אנו עולים לספירת השביעיות והשנים של היובל. 
לעומתו נראה פרק כ"ד (הנמצא בין שתי הפרשיות הללו) בלתי קשור לחלוטין. הוא עוסק בשלשה ענינים: בפרשת המנורה
, בפרשת לחם הפנים
 ובספור האיש המקלל ועונשו
. כיצד נכנסו הדברים הללו בתָוֶך?

ז. "בהר סיני" ולא "באֹהל מועד" (ה"דעת-זקנים")

אלא שאם אנו עוסקים במיקום ובמבנה הפרשיות הרי שהשאלה הראשונית צריכה להיות השאלה ההפוכה. כלומר לא 'מה עושה כאן פרק כ"ד', אלא - 
'מה עושים כאן עניני השמיטה והיובל '?  
כותרת הפרשה עצמה - 'בהר סיני' כבר מעידה על הקושי הגדול הזה. הֵיטיב לבטא זאת פרוש ה"דעת זקנים מבעלי התוספות":

"בהר סיני - כל הפרשיות של מעלה, מראש הספר ועד כאן נאמרו באהל מועד וכלהו שייכי באוהל, כמו הקרבנות ומצורעים, ובעלי-קרי ויולדות, וכהנים ולויים. אבל שתי הפרשיות הללו 'בהר סיני' ו'אם בחקתי' לא שייכי כל-כך באוהל מועד ולא לכהנים לכך נאמר: בהר סיני...". 

לפי פרושו, אם כן, ההקדמה בציון המיקום של "בהר סיני" לא באה לענות לשאלה שבה פתחו רש"י וכל המפרשים את פרשתנו - "מה ענין שמיטה אצל הר סיני" - אלא כדי שנשים לב כי כל הספר כולו נאמר מאהל מועד ואילו הפרשיות הללו שייכות למקום שממנו נאמרה כל שאר התורה - "הר סיני".

ה"דעת זקנים" מנסה לראות בכל זאת את הקשר בין שמיטה ויובל לבין ספר ויקרא במציאת תפקידם המיוחד של הכהנים בעניני השמיטה והיובל, אך הדבר נראה קצת דחוק. הנה חלק מדבריו:

"... וגם כתיב (ביובל) 'והעברת שופר תרועה'
 וכתוב במקום אחר 'ובני אהרן יתקעו', לפיכך נצטרפו כאן בתורת כהנים". 

ח. "תְנָאֵי האָרֶץ" (ראב"ע)

ה"אבן עזרא" רואה את הקשר בין השמיטין והיובלות לספר ויקרא במכלול רחב הרבה יותר, אך עדיין נראים הדברים קשים:

" 'בהר סיני' - אין מוקדם ומאוחר בתורה. וזו הפרשה קודם ויקרא... בפרשת ואלה המשפטים (= כלומר, צריך היה לעסוק בענין השמיטה בספר שמות במקום שהוזכרה כבר השמיטה בתורה - 'והשביעית תשמטנה ונטשתה'
, שם נאמרה פרשת השמיטה ושם היה צריך לגמור את עניני השמיטה והיובל) והזכירה במקום הזה (= כלומר, אם כן מדוע דחו את איזכורה של הפרשה לסוף ספר ויקרא?) לחבר תנָאֵי האָרץ (= כלומר, הדברים שבזכותם נזכה בירושת הארץ ובהעדרם, חלילה, נגלה ממנה) וכאשר אמר על העריות כי בעבורם תקיא הארץ אותם
 כן אמר בפרשת אם בחקתי על שבתות הארץ
 (וכדי שנדע את דיני השמיטה על מנת שלא נגלה מהארץ, לכן- ) והזכיר בתחלה פירוש השבתות". 

לפי האבן-עזרא, אם כן, עוסק חלקו האחרון של ספר ויקרא ב"תנאי הארץ" וכל הלמוד בפרשת השמיטה בא רק כדי שנבין שבאי-קיומה אנחנו נגיע לכל התוכחות הכתובות בספר הזה ורק "אז תרֶץ הארץ את שבתותיה". 

אך האם רק לשם כך האריכה כל-כך התורה בפרשת השמיטה והיובל בפרשתנו?  ומדוע באה גם כל מצות הספירה של "וספרת לך"? ובכלל, אם המכנה המשותף שלנו הוא תנאי הארץ שבהעדרם נִגלה חלילה מהארץ, מדוע עוסקים פה רק בעריות ובשמיטה והרי אלו רק שנים מתוך ארבעה הדברים שעליהם באה הגלות
. מדוע בעבודה זרה ובשפיכות הדמים עוסקים במקום אחר ורק בעריות ובשמיטה עוסקים במקומנו?!

ומעבר לכל זה, על פניה נראית פרשת שבת הארץ, הספירה, היובל, העברת השופר ביום הכפורים של היובל וכו' כמתיחסת ישירות לפרשת המועדות שבפרשת אמֹר, ואם הנושא המרכזי הוא "תנאי הארץ", מה לפרשת המועדות ול"תנאי הארץ"?!

ט. הבְּריאה והתורה (האברבנאל)

האברבנאל, אכן, רואה בפרשת השמיטה והיובל את ההמשך וההרחבה של פרשת השבת והמועדות. השבת והשמיטה כמבטאים את החסד הא-לקי שבבריאה (= "שבת לה'") ומקראי הקדש שאנחנו מקדשים -  ובעיקר חג השבועות והיובל הבאים בסוף הספירה - כמבטאים את החסד הא-לקי שבמתן תורה, שדרכָּה ניתן לנו הכח להשלים את עצמנו ואת הבריאה כולה ולעשותה מחול לקדש. הנה חלק מדבריו:

"... כי הנה שני חסדים גדולים עשה הקדוש ברוך הוא בעולמו. האחד הוא החִדוש הכולל ובריאת ההווים שנתן לכל דבר טבעו. והשני הוא התורה האלהית שנתן לעמו כדי להשלימם בשלמות הנפשי. וצוה יתברך שיעשו ישראל בעבודת הארץ ובשנים שני דברים מזכירים ורומזים לזה. האחד הוא השמיטה שתרמוז לבריאה הכוללת שששת ימים עשה ה' את השמים ואת הארץ וביום השביעי שבת, ולהיות השמיטה תורה על שבת- בראשית נקראת בשם שבת בערך הארץ. כי כמו שהיה יום השבת בערך ישראל מורה על זה בימי השבוע, כן תהיה השמיטה בערך הארץ ועבודתה בשנים מורה על שבת-בראשית. וזהו אמרו: 'שבת שבתון לה''. ונקרא גם כן שבת הארץ לפי שתורה בשביתת השנה השביעית על היום השביעי שבמעשה בראשית כי בו שבת השם מכל מלאכתו. לכך באו בשמיטה שבעה לשונות של שביתה לרמוז לשבע שמיטות שהיו ביובל אחד. אבל ביובל לא נאמר בו לשון שבת לפי שאין טעמו לזכור חדוש העולם בשמיטה אלא לזכור מתן תורה. וכפי שהתורה ניתנה ליום החמשים אחרי יציאת מצרים וצוה שיספרו ימים מ"ט, כאמרו: 'שבעה שבועות תספר לך וביום החמישים מקרא קדש', כן צוה שיספרו שבע שבתות שנים שהם מ"ט שנים ובשנת החמשים יובל. וכפי שמתן תורה היה בשופר כמו שאמר: 'וקול שופר חזק מאד ויהי קול השופר הולך וחזק מאד' כן צוה ביובל שיתקעו בשופר רוצה לומר ששלוחי בית דין יריעו ויעבירו קול שופר שהשנה ההיא שנת היובל קדש לה' ולא צוה כן בשמיטה כּי אין השופר מתיחס לבריאה הראשונה. ולפי שבמתן תורה צוה יתברך שיתקדשו כמו שאמר: 'וקדשתם היום ומחר' לכך אמר ביובל: 'וקדשתם את שנת החמשים שנה' 'קדש היא' 'קדש תהיה לכם'. הנה התבאר למה נאמר לשון שבת בשמיטה ולא ביובל. ולמה היה ביובל תקיעת שופר ולא יצדקו דברי רש"י שנקרא יובל על שם השופר אבל קראו הכתוב יובל ולא שופר לפי שבמתן תורה נאמר במשוך היובל המה יעלו בהר. ולמה נאמר ביובל לשון קדש מיוחס לישראל (= 'קדש תהיה לכם') לפי שנאמר קדושה במתן תורה (= 'מקרא קדש יהיה לכם'). אבל בשבת בראשית עם היות שנאמר בו לשון קדושה לא היתה מיוחסת לישראל כי אם ליום בעצמו (= 'ויברך א-לקים את יום השביעי ויקדש אותו')". 

אך למרות היופי שבדברי האברבנאל אין הוא מתיחס בדבריו אלו לקשר הכולל של פרשיות המועדות והיובלים לספר ויקרא. וודאי שאין בדבריו כדי להסביר את ההפסקה המשונה של פרק כ"ד בין פרשת השבת והמועדות לפרשת השמיטה והיובלות. ואף על פי כן נדמה שמתוך דבריו אפשר לחתור לנקודה נוספת ויסודית מאד. 

י. "כל השביעיות חביבין"

האברבנאל הזכיר בדבריו את שבעה הלשונות של השביתה שבאו בפסוקי מצות השמיטה
. עיון בפסוק ח' המתאר את חובת הספירה של השמיטות יגלה את אותה תופעה (שבע, שבּת, ושבע x שבע) בצורה בולטת יותר ומרוכזת יותר:

"וספרת לך שבע שבתות שבע שנים שבע פעמים והיו לך ימי שבע שבתות השנים תשע וארבעים שנה".

עיון בפרשת הקללות שבבחֻקתי יגלה כי לא רק שהקללות באות בעוון בטול השמיטות, אלא שבעוון ביטול ארבעים ותשע השמיטות לוקים ישראל בדיוק בארבעים ותשע פורעניות
.

מה באים כל אלו ללמדנו?

יא. ספירת-העומר  (ספר החִנוך)

כבר הזכרנו בהקדמתנו לפרשת המועדות כי השינוי הגדול ביותר בין פרשת המועדות שבויקרא לכל פרשיות השבת והמועדים האחרות בתורה נמצא בחדוש של ספירת העומר. חג השבועות - בדיוק כמו היובל - אינו זוכה לפרשה בפני עצמו ומגיעים אליו רק מתוך ספירה מדוקדקת ומתקדמת של שבע שבתות הימים או של שבע שבתות שנים. כשמבקש בעל ספר החנוך
 לעמוד על טעמה של מצות ספירת העומר הוא מדבר על החבור שבין הגאולה הפיזית ממצרים לבין ההליכה לקראת הגאולה העיקרית - גאולת חג מתן תורה. הספירה המתחילה מהפסח מראה כי עיקר גאולתנו אינו בגאולה שגאלנו הקב"ה מידי המצרים אלא בגאולה שאנחנו נגיע אליה בכוחנו בהר סיני :

"להראות בנפשנו החפץ הגדול אל היום הנכבד הנכסף ללבנו, 'כעבד ישאף צל' וימנה תמיד מתי יבוא העת הנכסף אליו שיצא לחרות כי המנין מראה לאדם כי כל ישעו וכל חפצו להגיע אל הזמן ההוא".

על פי זה, שואל את עצמו בעל החנוך מדוע לא מתחילים את ספירת העומר מהיום הראשון של פסח, על-מנת להראות עד כמה איננו מנתקים בין הודאתנו על עצם היציאה ממצרים לבין תחלת ספירתנו "כעבד ישאף צל" כדי להגיע אל התכלית של גאולתנו ועצמאותנו בהר סיני?  מדוע אנחנו ממתינים עם הספירה עד ל"ממחרת השבת"?!

תשובת בעל ספר החנוך נשמעת חשובה מאוד אך נראית פורמלית מדי:

"התשובה, כי היום הראשון (= ט"ו בניסן) נתיחד כולו להזכרת הנס הגדול והוא יציאת מצרים שהוא אות ומופת בחדוש העולם ובהשגחת ה' על בני האדם, ואין לנו לערב בשמחתו ולהזכיר עמו שום ענין אחר, ועל כן נתקן החשבון מיום שני מיד".
יב. ספירה וספירת העומר ("אור-החיים")
האור-החיים הקדוש עונה לכך תשובה מופלאה ועמוקה, אך כהקדמה לכך הוא מסביר לנו את מהותה של ספירה בכלל. 
על ארבע מצוות של ספירה מספרת לנו התורה: ספירת הזב הנטהר מזובו
, ספירת הזבה הנטהרת מזובה
, ספירת העומר
 וספירת השמיטין
. כל הספירות הללו נמצאות בספר ויקרא. בכולן סופרים בכפולות של שבע. בכולן נוסח המצוה זהה עם אותה מלת יחס "מיותרת" לכאורה - "וספר לו שבעת ימים" (הזב), "וספרה לה שבעת ימים" (הזבה), "וספרתם לכם" (עומר), "וספרת לך" (בית הדין, ליובל). בכולן מתחילים לספור מיד אחרי שהקב"ה פעל פעולה ולא האדם. (הפסקת הזיבה, ההוצאה ממצרים, השבת לה' של השמיטה). ובכולם כשמסיימים לספור את השבע מגיעים אל היום השמיני, או החמישים, שהוא מקודש רק מכוחנו. הספירה היא הטהרה, היום השמיני הוא הקדושה. 
לאחר שהזב או הזבה טהרו מזובם, הם סופרים את שבעת הימים ואז הם מגיעים "אל פתח אוהל מועד" (כי עדיין הם מחוסרי כיפורים ועוד אינם יכולים להכנס פנימה לתוך האהל), נותנים לכהן "שני תורים או שני בני יונה" כדי שהוא יקריבם למענם "אחד לעולה ואחד לחטאת"
, ורק אז הם מתקדשים. לאחר שבני ישראל סופרים ארבעים ותשע שנים הם בעצמם מקיימים "וקדשתם את שנת החמשים שנה" בהעברת שופר ביום הכפורים וכו'. 

ועוד דמיון חשוב מאוד. ה"גאולה" הראשונה (הפסקת הזיבה, פסח, שמיטה) תלויים בגאולה האחרונה. בלי היובל - גם השמיטה לא נוהגת, בלי קרבנות היום השמיני - שום ספירה לא תאפשר לזב או לזבה לשוב אל מקדשם, וכך כנראה בלי חג השבועות יתברר רטרואקטיבית שגם הפסח לא תפס !
ספירת העומר, על-פי זה, הוא ספירתו של  הטמֵא (=המורחק, המנודה), המבקש להִטהֵר (=להתקרב, לאהוב). ובכן, מדוע לא מתחילים לספור מיד, מיום היציאה ממצרים?  - כי בימי הספירה אנו צריכים להיות נקיים, ובט"ו בניסן עוד היו לנו כמה שעות בהן עוד היינו ב"זוהמת מצרים". רק אחרי "הפסק-הטהרה" אפשר להתחיל לספור את שבעת-הנקיים. רק שבע שבתות המתחילות מ"הפסק-טהרה" יכולות להיות שבע שבתות תמימות. 
מדוע הספירה חייבת להיות של שבע? כיצד הרעיון הזה מחבר את כֹּל ספר ויקרא למקשה אחת? - לכל זה נגיע בהמשך, אך לפני כן נראה את לשונו הנפלאה של האור-החיים (על-פי הזוהר הקדוש) בענין הקודם:

"וספרתם לכם וגו'. אומרו לכם לצד שיצו ה' לספר שבע שבתות, ואמרו ז"ל
 כי לצד שהיו בטמאת מצרים ורצה ה' להזדוג לאומה זו דן בה כמשפט נדה שדינה לספר ז' נקיים, וצוה שיספרו ז' שבועות ואז יהיו מוכשרים להכניסתם כלה לחופה, והגם כי שם ז' ימים וכאן ז' שבועות, לצד הפלגת הטומאה וגם היותה בכללות ישראל שִעֵר ה'תמים-דֵעִים' כי כן משפטם... והוא מאמר הכתוב כאן 'וספרתם לכם' פרוש סבת ספירה זו היא לסבתכם, לטהרתכם. שזולת זה תכף היה ה' נותן להם התורה. ולדרך זה ידויק על נכון טעם ממחרת השבת ולא מיום השבת עצמו, כי כן משפט הספירה שיהיו כל הימים שלמים, ולצד שיום ט"ו בניסן שהוא יום השבת האמור כאן שקצת היום היו עדין בארץ מצרים לזה יצו ה' לספור ממחרת. והגם כי זה היה בפסח מצרים, כמשפט הזה יֵעָשה באותו פרק עצמו מדי שנה בשנה, כי כמו כן יעשה בסוד ה' כידוע ליודעי חן".

יג. הספירה - "כמעשה לבנת הספִּיר"

הספירה היא חסד א-לֹקי מופלא הנותן לנו את הכֹּח להגיע אל הדברים בתהליך שלנו. אי-אפשר לדלג על ימים בספירה ואי-אפשר לקצֵר. מצדו של הקב"ה יכולה היתה התורה להִנתן מיד אבל אי אפשר להגיע לזיווג הזה של הרעיה והדוד בלי להתיחס לכל שלב בתהליך - "מִצוה למימְני יומֵי ומצוה למִימְנֵי שבועי"
. חובה היא לתת לכל יום ויום את משמעותו, את פעולתו, את התקדמותי הפרטית בו, אך חובה לא פחות גדולה היא לעצור כל שבוע ולראות כמה כבר התקדמתי. זה נותן הרבה כֹּח. לאחר שהתקדמתי בכל מדרגות החסד, יש יותר כֹּח להתחיל להתקדם במדרגות הגבורה והתפארת וכן הלאה. גם מבחינה ביולוגית אין הזיווג יכול להצליח מיד לאחר תום הדם. תום הדם והזיבה הוא הזמן שבו אני מתחיל\ה להתרגל לטהרתי. רק בתום ימי הטהרה יבואו ימי הזיווג (הבִּיוץ) ונוכל לעלות מטהרה להתקדשות, לחופה וקִדושין. 

זאת היא המשמעות של "וספר לו", "וספרה לה", "וספרתם לכם", "וספרת לך". הספירה היא בשבילך. חסידים נוהגים לומר כי "וספרתם לכם" פירושו מלשון אבן ספּיר - הספירה מנקה אותך ומבהיקה אותך כמו אבן ספיר ההולכת ומנהירה. 

איך היה המעשה בהגדה של פסח? - "מעשה ברבי אליעזר ורבי יהושע... שהיו יושבים ומספרים ביציאת מצרים כל אותו הלילה". בשביל החסידים הפרוש הוא שהיו רבי עקיבא וחבריו יוצאים ממש ממצרים באותו הלילה ובכך היו הולכים ומנהירים את הלילה, את החֹשך, את השועלים היוצאים מתוך החֹשך עד שהיו רואים מתוכם "כמעשה לבנת הספיר וכעצם השמים לטֹהר". 

יד. שש - שבע - שְמונה

אך מדוע כל הספירות של שבע הן? 

כי זאת היא תורת האדם. האדם נברא ביום השִשִי בעולם שנברא בְּשִשָה ימים. לא היה חסר לעולם דבר ואף על פי כן שום דבר עוד לא היה בו. כבר היו שמים והיתה ארץ, כבר היתה אדמה והיו מים, ואף על פי כן שום תהליך עוד לא נוצר. שיח השדה טרם יהיה ועשב השדה טרם יצמח, לא מחֹסֶר מים ולא מחֹסר אדמה אלא מחֹסר אדם:

" '...כי לא המטיר ה' א-לקים על הארץ ואָדָם אַיִן לעבֹד את האדמה' -

כשבא אדם וידע שהם (הגשמים) צורך לעולם, התפלל עליהם וירדו וצמחו האילנות והדשאים"

בעברית שלנו - כֹּל השחקנים היו על הבמה, רק חסר היה מי שיחבר את התקע לשקע, את הארץ לשמים, את השבת לששת-הימים. אלמלי היתה באה השבת ביום השביעי היה העולם ממשיך עד היום. יום שני, שלישי, שמיני… מליון וכן הלאה. כיון שבאה השבת הפך היום השֵני שלפניה להיות בעל משמעות, כי הוא נעשה לשני בשבת ויום שלישי נעשה לשלישי בשבת. "ויום השביעי שבת וינפש"
 - כשיום השביעי נהיה לשבת, אז - "ויִנָפַש". כלומר:

"פירוש, (כיון ש) בא שבת - וַיִנָפָש. פרושו, נִשְפע שפע החיוני (=החִיות, החיוניות של החיים) בכל הנבראים. כי קודם השבת לא היה נֶפֶש לכל הנִבְרָאִים"

כל עוד לא היתה שבת היה יום שני "סתם" יום שני, כמו שיכול היה להיות גם "יום ח' בשבוע" (כדברי המשורֵר), או כל יום אחר. מרגע שבאה שבת נהיתה נֶפֶש לכל יום ולכל נברא ולכל נוצר. 

המהר"ל מפראג מסביר כי המספר שֵש מבטא את השלמות הטכנית של הבריאה. לכל חפץ ישנם שִשה צדדים (ארבע כנפות, למעלה ולמטה). המספר שבע מבטא אפוא את התֹכֶן הפנימי של ששת-הימים. "ששת ימים תעבוֹד ועשיתָ כֹּל מלאכתֶך ויום השביעי שבָּת לה' א-לֹקֵיך" ובכך תינתן גם לכל דקה ודקה בששת הימים שעברו משמעות של עבודת ה'. נֶפֶש. 

כשאדם סופֵר שבעה ימים לטהרתו הוא מתחבר עם הנקודה השביעית הזאת, עם ה"וינפש". חז"ל שאלו מדוע נעשית ברית המילה רק ביום השמיני
 ומדוע, בְּהֵמָה, להבדיל, מותרת לקרבן רק מיום השמיני
, והם השיבו - כדי שיעבור עליהֶם שבָּת. כי ללא שבָּת גם תינוק אדם הוא לא בעל נפש, ועִם השבָּת, גם בְּהֵמָה יכולה להֵעָשות קרבן לה'
. 

טו. פרשת השבת והמועדות

שאלנו מה ענין שבת אצל מועדות? עתה אנו יכולים להבין. רק מכֹּחה של השבת הא-לקית שבָּנו, אנו יכולים להפוך גם סתם חול לשבָּת. על השבת אמר הקב"ה בתחִלת הפרשה
: "מועדי ה' - אֵלה הם מועֲדָי", מפני שהשבת היא א-לקית, קבועה וקיימת בתוכֵנו ונותנת לנו כֹּח לקדש את הזמנים ולקיים "מועדי ה' מקראי קֹדש אשר תקראו אֹתם במועדם"
. הם אינם קבועים, אין להם יום קבוע בשבוע, אבל "אנשי-השבָּת" יוכלו להפוך כֹּל יום של חול למקרא של קֹדֶש. 

את הכֹּח הזה לקדש את הזמנים קיבָּלנו בראש-חֹדש ניסן בארץ מצרים ב"החֹדש הזה לכֶם". כֹּל עוד לא היה לנו הכֹּח לתת נֶפֶש לזמן, לקרוא לזמן בְּשם, לתת לנבראים משמעות - היינו טמֵאים בטומאת מצרים. מאותו הרגע שזכינו לקדֵש את הזמנים - בעצם התחילה יציאת מצרים (ולכן: "יכול מראש-חֹדש? תלמוד לומר...). 

ובכן, מיד ממחרת אותה השבָּת אנו מתחילים לספּור שבעה ימים במשך שבעה שבועות, ומְגלים כי אנחנו יוצרים מתוך זה את "מקרא-הקֹדש" היחיד בתורה שלא הקב"ה קובע לו את התאריך אלא אנחנו, רק אנחנו על ידי ספִירָתֵנו המופלאה הזאת. ומה יקרה כשנגיע ליום החמישים הזה?  - יבקש הקב"ה את זיווגֵנו בהר-סִינַי!

מעתה, כמה עמוקים ונפלאים הם דברי הכְּלי-יקר בנסיונו להבין את הקשר העמוק שבין השמיטה להר-סינָי:

"וידבר ה' אל משה בהר סיני לאמר. מה ענין שמיטה אצל הר סיני - קרוב לשמוע, כשעלה משה אל הר סיני אחר שבעה שבועות שספרו ישראל מ"ט יום מן פסח ועד עצרת, נתקדש אז אותו הר, ונאסר בזריעה וחרישה ביום חמשים שבו נתנה התורה, והוא זמן משיכת היובל לקרא דרור וחפשי לכל ישראל חירות על הלוחות. ועל ידי קול השופר של מתן תורה, באותו זמן הגיד הקב"ה למשה ענין השמיטה והיובל. לומר שבמספר שבעה ובמספר מ"ט אני נותן קדושה זו לכל ארץ ישראל שיש לה דמיון ויחס עם הר סיני מצד היותה אוירא דמחכים ואין תורה כתורת ארץ ישראל והר סיני. על כן ראוי ליתן גם לארץ ההיא קדושת הר סיני אחר מספר מ"ט שנה וכן במספר שבע… על כן נאמר: 'בהר סיני'. ודבר זה נכון וקרוב לשמוע".
טז. למבנהו של ספר ויקרא 

ספר ויקרא כולו הוא ספר ההתקדשות וההתקרבות שלנו אל א-לקינו. ספר ויקרא כולו הוא ספר של שביעיות ושמיניות. מתחילתו ועד סופו. ספר ויקרא הוא גם הספר שבו נמצאות כל פרשיות הספירות שבתורה. 

שלש הפרשיות הראשונות של הספר עוסקות בשבעת ימי המלואים בהם מכינים הכהנים את עצמם ואת העולם לקראת ה"ויהי ביום השמיני", שהוא יום ההתקדשות של כולנו בחנוכת המשכן. משה מזהיר את אהרן ואת בניו שלא יפספסו בהתכוננות של שבעת הימים הללו ושיהיו שבעת הימים האלו תמימים - יום ולילה בלי "היסח הדעת" ורק אז יהיו הם, שליחנו שבמקדש ואנחנו - ראויים לחנוכת המשכן :

"ופתח אֹהל מֹעד תשבו יומם ולילה שבעת ימים ושמרתם את משמרת ה' ולא תמותו כי כן צויתי"
.

"היה מהחכמה האלוהית לצוות לאהרן ולבניו בתחילת בואם אל השרות האלוהי הנכבד והנורא, שיימלאו להם שבעת ימי המילואים אשר ישמרו בהם את משמרת ה' להבין ולהשכיל... שלא יצאו מפתח אהל מועד שבעת ימים, דמשמע שהכוונה שישבו שם שתולים בבית ה' ומשוטטים בחצרותיו. והיא הערה גדולה להתבוננותם במעשה בראשית, אשר על ידו יכיר האדם גודל בוראו ועוצם חכמתו ותוקף יכולתו וגבורתו, אשר כל זה מה שמכריח אותו לאהבתו ולעבודתו.

...הנה התבאר מה שכיוונו אליו מעניין הזמן ("שבעת ימים") והכרחיותו, אשר על כל בעל דעת לשום עיניו על משמרתו, וכמה תועיל ההשקפה באלו השביעיות לעורר נפשנו... כמו שעל ידו זרז והזהיר את כוהני ה' המקודשים להשכיל נפשם לפני מי הם באים לשרת, כי הוא בורא כל ויוצר כל יודע כל... וכמה חוייבו להפשיט מעליהם בגדי החול אשר ישמשו בהם בדברים החיצוניים ולהחליף להם בגדי קודש לשמש בפנים, נקיים וטהורים..."
.

ועל כן, מיד אחר-כך - "ויהי ביום השמיני" - עד סוף הפרשה. 

אחר כך מגיעים לפרשיות הטומאה והטהרה של האדם. איך הכל מתחיל?  בטומאת היולדת של שבעת הימים וביום השמיני - מילה
. אחר-כך עוברים לבֶּהרוֹת ולנִגְעֵי הצרעת ובוחנים כל נגע ונֶתֶק בהסגרת הכהן אותו שבעת ימים
. מה ש"מנותק" הוא חסר חיים. מה שחסר חיים צריך לחזור אל השבת שלו כדי לשוב ולהיות מחובר. אחר כך אפשר יהיה לבוא למקדש ולהקריב ולהתקרב ביום השמיני. משם ממשיכים לזבים ולזבות
 בטומאתם, ועליהם כבר הרחבנו הדבור לעיל. משם ממשיכים
 ומכינים את הכהן הגדול ליום הכפורים "שבעת ימים קודם יום הכפורים"
. רק אז מגיע הכהן הגדול כשהוא מוכן ליום השמיני שלו. וכך נמשך הדבר מתחלתו של הספר ועד סופו. ועל מה באה הקללה בסוף?  על שלא שמרו את נקודת השבע, את השמיטות. על "שבע כפול שבע" שמיטות שלא שמרו, באים לא-עלינו שבע כפול שבע הפורעניות של פרשת בחקתי
.

יז. "את שבתותי תשמֹרו"

פרשת בהר מסתיימת באופן מוזר. אחרי שמסיימים לתאר את חרותה של שנת היובל על כל דיניה, מסיימים את הפרשה בשני פסוקים שהם לכאורה בלתי קשורים לחלוטין :

"לא תעשו לכם אלילם ופסל ומצבה לא תקימו לכם ואבן משכית לא תתנו בארצכם להשתחות עליה כי אני ה' אל-קיכם: את שבתתי תשמרו ומקדשי תיראו אני ה'"
.

מוזר, הרי איסור עבודה זרה כבר נאמר פעמים רבות כל-כך ו"את שבתותי תשמרו", כבר נאמר פה בפעם השלישית בדיוק
. וגם "מקדשי תיראו", כבר נאמר ביחד עם זה בפעם הקודמת בפסוק זהה לחלוטין. אם כן, על איזה שבתות מדובר פה?

יש אומרים על שבת, יש אומרים על שמיטה ויש אומרים על שניהם ביחד. ולנו נדמה, כי על נקודת השבת והשבע המבקשת להתברר בכל ספר ויקרא, מזהירה אותנו כאן התורה. מי שאין לו שבת מחפש אלילים אחרים. מי שאין לו שבת לא יוכל לעולם לבוא ביום השמיני לתוך המקדש. מי שסופר את שבעת ימי הטהרה מזובו, ממתין פתח אהל מועד ולא נכנס פנימה מתוך "מורא מקדש" כדי להיקרא עם קרבנו לתוך הקֹדש פנימה הרי הוא עובר את אותו התהליך שעבר משה רבנו בכניסתו לספר ויקרא. משה רבנו (בסוף ספר שמות) לא יכול היה לבוא אל תוך האֹהל כי שכן עליו הענן והמתין פתח האהל עד שנאמר בו "ויקרא אל משה וידבר ה' אליו מאהל מועד". מתי היתה הקריאה הזאת? נכון, ביום השמיני. את ה"שבּתוֹתַי" האלו המתגלים בשבת ובשמיטה וב"כל השביעיות החביבין" של ישראל, את "שבתותי" אלו אנו מצווים לשמור.

יח. "שור או כשב" בקריאת התורה

נדמה לי שרק עתה אני מבין מנהגם של ישראל שתמיד התמיה אותי. המשנה קובעת את סדר קריאות התורה במועדים כך 
:

 
"בפסח קורין בפרשת מועדות של תורת כהנים... ביום טוב הראשון של חג קורין בפרשת מועדות שבתורת כהנים ובשאר כל ימות החג בקרבנות החג".

משנה פשוטה זאת נפסקה להלכה ללא עוררין על ידי כולם. ובכן, היכן מתחילה פרשת המועדות שב'תורת כהנים', כולנו יודעים. בפרק כ"ג מן ההתחלה. שם זה מתחיל בענין השבת ועובר דרך הפסח והעומר והשבועות, דרך ראש השנה ויום הכפורים וסוכות עד סוף הפרשה. אבל היכן אנחנו מתחילים לקרוא את פרשת המועדות בפועל?  שמונה פסוקים לפני כן בפרשת אמור: 

"שור או כשב או עז כי יולד והיה שבעת ימים תחת אמו ומיום השמיני והלאה ירצה לקרבן אשה לה' וכו'".

כיצד זה קשור למועדות?  הרי אין שום צורך טכני (מספר עולים, הפסקות וכד') בתוספת הזאת, ואעפ"כ אין חולקים על כך שמשם מתחילה פרשת המועדות
. 

הדבר הוא מופלא. דוקא בפרשה הזאת, הקודמת לפרשת המועדות מתגלה רעיון השבע והשמונה ורק מי שמבין אותו יוכל להכנס לפרשת המועדות שבמרכזה נמצאת ספירת השבע כפול שבע והשמונה שבא בעקבותיה. וכיון שכל קריאת פרשת המועדות היא על-מנת להכנס להבנת כל סוגית המועדות, ולכן קוראים את הפרשה הזאת בתחלות החגים
, ואחר כך עוברים לפרשיות הספציפיות של פסח או של קרבנות החג של סוכות, ביקשו להתחיל את הפרשה ברעיון של שור או כשב. אולי בעצם קיומו של המנהג הנפלא הזה בא ההסבר לשאלת הפתיחה של עיוננו מה למועדות ולספר ויקרא.

יט. "בעצם היום הזה"

שאלנו מדוע זכה חג השבועות שיאמר בו "בעצם היום הזה"
 כמו שנאמר רק ביום הכפורים וכמו שלא זכה שום רגל וחג אחר, עתה אנחנו יכולים להבין. הבטוי "בעצם היום הזה" מתאר ארוע בהתרחשותו, בהתחדשותו - "בעצם היום הזה הוצאתי את צבאותיכם מארץ מצרים"
 וכדומה.

רק חג שסופרים לקראתו הוא חדש לחלוטין בכל שנה מחדש. אף אחד לא הביא אותי אל החג הזה רק אני בספירתי את שבע השבתות התמימות עליתי לזיווג הזה של כנסת ישראל והקב"ה, ועכשיו התחדשה פה החתונה המחודשת הזאת של מתן תורה. 

מתי זה עוד קורה?  ביום הכפורים גם לשם סופרים. גם שם מתחדש הדבר כל שנה מחדש - "מעביר אשמותינו בכל שנה ושנה" מחדש. גם יום הכפורים וגם חג השבועות, שניהם גם יחד הם זמן מתן תורתנו
. בחג השבועות עלה משה להר כי אנחנו היינו מוכנים כבר לקבל את התורה וביום הכפורים ירד משה בפעם השניה ונתן לנו את הלוחות אליהם התחלנו להתכונן בחג השבועות. 

"צאינה וראינה בנות ציון במלך שלמה (הקב"ה שהשלום שלו) בעטרה שעטרה לו אמו (כנסת ישראל) ביום חתונתו - זה מתן תורה - היינו יום הכפורים שבו ניתנו לוחות אחרונות וביום שמחת לבו - זה בנין בית המקדש שיבנה במהרה בימינו"
.

כ. להבנת מיקומו של פרק כ"ד

עתה נוכל להבין בהחלט מה עושה פרק כ"ד בתוך בין פרשת השבת והמועדות מכאן לפרשת השמיטין והיובלות מכאן. במה עוסקים שם? בשלשה ענינים. במנורה הטהורה של שבעת הקנים העומדת במקדש. ואחר כך בעריכת לחם הפנים הנערך - מתי? 

"ביום השבת - ביום השבת" 

זאת הפעם היחידה בכל התורה כולה בה כופלים את המלים "ביום השבת" זה אחר זה ומה לומדים משם?

"ביום השבת ביום השבת יערכנו לפני ה' תמיד מאת בני ישראל ברית עולם - בשבת עורך חדשה ובשבת מקטיר ישנה"
.

כל האור הרוחני (של המנורה) כמו כל המזון הגשמי (של לחם הפנים) מכח מה הם בָּאִים?  מכוחו של "ביום השבת - ביום השבת".

ובמה מסתיים הפרק?  באיש אחד שלא היתה לו את נקודת השבת בעולם. שהוא היה קרוע בין עולמו המצרי של אביו לעולמה היהודי של אמו שלומית, והוא קילל. הוא אשר אמרנו: מי שאין לו "את שבתותי תשמרו" יש לו את האלילים ואת האובות ואת הידעונים ואת הקללות. (בכל פעם שמופיע "את שבתותי תשמורו" מופיע בצמוד אליו החשש מההליכה אל האלילים
 אל האובות והידעונים
 או אל הפסלים והמצבות
).

אמור מעתה, לא פרשיות הקרבנות של המועדים הביאו לספר ויקרא את פרשת המועדות שבתורת כהנים ולא 'תנאי הארץ' הביאו אליו את פרשת השמיטה, אלא תכנו ומהותו של ספר תורת כהנים כולו. מכחה של ההתקרבות הזאת מכחן של הספירות הללו הולכים אנו ומסיימים את ספר הקדושה ותורת-הכהנים.

כל הזכויות שמורות לישיבת "חורב" - ירושלים.
להזמנות ולמנויים - טל': 5324105-02, או פקס: 5813965-02.

המעונין להקדיש חוברת יפנה לטל':5321019-02.
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בשבוע שעבר התחלנו בהקדמה קצרה לעיון בפרשת השבת והמועדות שבפרשות אמור ובהר גם יחד. על מנת שהדברים יהיו מרוכזים לפנינו יחדיו - אנו מצרפים שוב את עמודי  ההקדמה מהחוברת של פרשת אמור. 











החוברת מוקדשת לעילוי נשמתם
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שנפלו בידי בני עוולה 


בט"ו אייר תשס"א 





"וילכו שניהם יחדיו"








� לז.


� במדבר, כח. 


� עיין כלי-חמדה, כאן ועוד.


� ויקרא כג, א-ה


� שמות כג, יב ואילך


� אגב, מרתק הוא הסדר שבפרשת כי-תשא (שמות לד, יא, ואילך) שם מתחילים בחג המצות, אחר כך עוברים לשבת ואחר כך מסיימים בשבועות וסוכות. כשנגיע בעיוננו לפסח ו"למחרת השבת" נבקש לעמוד על כך.)


� שם, ד


� בפרושו הראשון, כאן


� יט, ט-י


� מענין שרש"י מזכיר גם את ענין השכחה למרות שבפסוקנו מוזכרים רק הלקט והפאה.


� אגב, לא נאמר "כאילו קיים את המועדות" וכדו' אלא דוקא "כאילו בנה בית המקדש" ודו"ק. 


� כאן, בפסוק כט


� כאן, בפסוק כא. "בעצם היום הזה" של ספור יציאת מצרים בספור שמות מדבר לא על הרגל הקבוע אלא על השנה של יציאת מצרים.


� שמות יב, יז


� "בעצם היום הזה בא נח", בראשית ז, יג


� דברים לב, מה


� ויקרא כה, א - ב


� כד, א - ד


� כד, ה - ט


� כד, י - הסוף


� כה, ט


� שמות כג, י-יא


� ויקרא יח, כח, כ, כב


� כו, מג


� אבות ה, יא


� מפסוק ב' ועד פסוק ו'


� חזקוני כו, מג


� מצות עשה ש"ו


� ויקרא טו, יג


� שם, שם כח. אלו נחשבות שתי מצוות עשה נפרדות.


� שם, כג


� שם, כה


� שם טו, יד-טו וכט, ל


� זהר ח"ג, צו


� חגיגה, טז


� בראשית ב, ה ורש"י. 


� שמות, לא, יז. 


� אור-החיים, בראשית ב, ב. 


� ויקרא, יב, ג. 


� שם, כב, כז. 


� עיין אור-החיים, שם. 


� כג, ב. 


� שם, ד. 


� ויקרא ח, לה


� עקדת יצחק, פר' שמיני שער נט


� יב, א ואילך


� פרקים יג-יד


� פרק טו


� פרק טז


� יומא א, א 


� חזקוני, כו מג


� ויקרא כו, א-ב


� יט, ג. יט, ל וכאן


� מגלה ג, ה


� רש"י מגלה ל:, רמב"ם תפלה יג, שו"ע או"ח תצ, א' וכן בכל מקום


� עי' אשל אברהם תצ, א, סק"א


� כג, כא


� שמות


� ראה בדרך זאת גם ב"תכלת מרדכי" לרמ"ד זצ"ל בפרשת אמור.


� תענית ד, ח, גמרא שם ורש"י


� כד, ח וחזקוני שם


� יט, ד


� יט, לא


� כו, א
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