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 א  ויקרא יב
 

ה לְמֵימַר.  א יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ

רָאֵל  ב נֵי יִשְׂ יל עִם בְּ מַלֵּ

י לְמֵימַר אִתְּ  עַדֵּ תָא אֲרֵי תְּ

כַר, וּתְהֵי מְסָאֲבָא  וּתְלִיד דְּ

יוֹמֵי רִיחוּק  בְעָא יוֹמִין כְּ שִׁ

הֵי מְסָאֲבָא.    סְאוֹבְתַהּ תְּ

ר:  א יב אמֹֽ ה לֵּ ֥ ר יְהוָֹ֖ה אֶל־משֶׁ ֥ וַיְדַבֵּ

י  ב ֣ ה כִּ ָ ר אִשּׁ רָאֵל לֵאמֹ֔ נֵי֤ יִשְׂ ר אֶל־בְּ בֵּ֞ דַּ

ה זָכָ֑  יע וְיָלְֽדָ֖ ת תַזְרִ֔ בְעַ֣ מְאָה שִׁ ר וְטָֽ

א: טְמָֽ הּ תִּ וֹתָ֖ ת דְּ ֥ י נִדַּ ימֵ֛ ים כִּ   יָמִ֔

 רש"י   

ה )ב( ָ י אִשּׁ  כל אחר אדם של שיצירתו כשם שמלאי' ר אמר תַזְרִיעַ. כִּ
 בהמה תורת אחר נתפרשה תורתו כך, בראשית במעשה ועוף חיה בהמה

  .(בבלי, ברכות ס ע"א) ועוף חיה
י  אמו, זרע כעין ונעשה שנמחה, מחוי ילדתו שאפילו בותלר תַזְרִיעַ. כִּ

  .(בבלי, נידה כז ע"ב)לידה  טמאה

 ביאור   

ה ָ י אִשּׁ בפרשת שמיני  תַזְרִיעַ. כִּ
 –למדנו על טומאה שמקורהּ בנבלות 

בהמה כשרה ועוף כשר שמתו שלא 
בשחיטה כשרה, שאר בהמות וחיות 
ושמונה שרצים שמתו. טומאת נבלה 

אפוא טומאה שמקורהּ לסוגיה היא 
בבעלי חיים. בפרשה שלנו ובפרשת 
מצורע התורה דנה בטומאות שמקורן 
באדם חי: אישה שיולדת, נידה וזבה; 

 –גבר שיצאה ממנו שכבת זרע; ואדם 
מצורע. רש"י  –בין איש בין אישה 

שסדר הדיון בסוגי הטומאה הוא מסביר 
  אותו הסדר שמצינו בבריאה: בעלי חיים

  

האדם, וגם הדיון בטומאה  נבראו לפני
שמקורהּ בבעלי חיים קודם לדיון 

   בטומאה שמקורהּ בבני אדם.  
י בפרשתנו דנה התורה  תַזְרִיעַ. כִּ

בדין טומאת היולדת. רש"י מתמקד 
ה ָ י במילות הפתיחה: "אִשּׁ  תַזְרִיעַ  כִּ

זָכָר". מבחירת התורה לכתוב  וְיָלְדָה
בנוסח זה ולא בנוסח הפשוט ממנו 

שה כי תלד', רש"י מדייק שמבט 'אי
התורה מתמקד ביולדת ולא ביילוד. בין 
שנולד יילוד בריא ושלם ובין שנולד 
יילוד שאיננו בר קיימא ואפילו מחוי 

 –ודומה לזרע יותר מאשר לעוּבר אנושי 
  

  עיון  

ה ָ י אִשּׁ מכאן שהאדם הוא נזר הבריאה. בשבילו נברא העולם כי הוא  תַזְרִיעַ. כִּ
    חיד שיש לו אפשרות של בחירה.הי

 אונקלוס

 



  תזריע  ב
 

 רש"י   

ימֵי ת כִּ ו נִדַּ טְמָא תָהּ ֹ דְּ  מטמאה בנדה האמורה טומאה כל כסדר .תִּ
  .)ב"ע כא נידה, בבלי( דם בלא הקבר נפתח ואפילו, לידה בטומאת

ו  אשה שאין, וחולי מדוה לשון אחר לשון. מגופה הזב דבר לשון .תָֹהּ  דְּ
  עליה. כבדין ריהואב ראשה תחלה שלא דם רואה

 (המשך) ביאור   

     בין כך ובין כך האישה היולדת נטמאת.

 ביאור   

ימֵי ת כִּ ו נִדַּ טְמָא תָהּ ֹ דְּ כתוב  .תִּ
שהיולדת זכר טמאה כאישה נידה. 
כידוע טומאת היולדת אינהּ בדיוק 
כטומאת הנידה. אצל היולדת, בחלוף 
תקופת האיסור באים "ימי טוהר", 

נאסרת, מה  אינה ,ואהרשבהם אפילו 
שאין כן באישה נידה. ובמה הושוו דיני 
יולדת לדיני נידה? רש"י מסביר 

  ,שהתורה אינהּ משווה בין הדינים
  

ההשוואה לכאורה (כ־) מטרתהּ ללמד 
שאישה יולדת אסורה אפילו לא דיממה 
כלל. הקבר שמזכיר רש"י הוא כינוי 
לרחם, ונקרא כך כל זמן שהעובר שוהה 

  כאילו קבור בתוך האישה. הואובו, 

ו ו .ֹתָהּ  דְּ  ֹתָהּ  ראינו שהמילה דְּ
משמעהּ דם הנידה. רש"י מציע שני 

  הסברים אפשריים למקור המילה:  

וא.  משמעותהּ זיבה:  ֹתָהּ  המילה דְּ
  

  עיון  

ימֵי ת כִּ ו נִדַּ טְמָא תָהּ ֹ דְּ הטומאה נוצרת בין שהאישה דיממה ובין שלא דיממה,  .תִּ
ע שהלידה עצמהּ גורמת לטומאת האישה ולא הדם היוצא מגופהּ. אם כן ומשתמ

נראה שטומאת היולדת וטומאת הנידה נוצרות בשני תהליכים שהאחד הוא הפך 
האחר: בתהליך שהופך את האישה לנידה יוצא מגוף האישה דם שמקורו בביצית 

אים לעולם. יוצא מגופהּ יצור חי, חיים חדשים ב –שלא הופרתה, ובתהליך הלידה 
ימֵי ת). נראה שאומנם התהליכים  הבנה זו מעוררת תמיהה לפשר ההשוואה (כִּ נִדַּ

אותהּ מטרה  –הטומאה  –שגרמו לטומאה שונים מאוד זה מזה, אבל לתוצאתם 
בשני המקרים: האיסורים החלים על האישה בשל הטומאה (ריחוק מבעלהּ וגם מן 

ות פנימית: לנידה ההתכנסות נחוצה כדי הקודש) מעניקים להּ זמן לעצמהּ, להתכנס
להתכונן לתקופה חדשה עם בעלהּ וביחסיה לקדושה. ליולדת היא נחוצה מאותם 

היא זקוקה לזמן שבו תוכל לבנות את הקשר  –הטעמים, ומלבדם יש להּ צורך נוסף 
עם התינוק החדש, וחשוב שדעתהּ תהיה נתונה למשימה החשובה ולא תוטרד בשל 

    דאגות אחרות.

 



 ג  ויקרא יב
 

מִינָאָה ג זַר  ,וּבְיוֹמָא תְּ יִתְגְּ

עֻרְלְתֵיהּ.  סְרָא דְּ וּתְלָתִין  דבִּ

דַם  יב בְּ תֵּ וּתְלָתָא יוֹמִין תִּ

קְרַב  א לָא תִּ כָל קֻדְשָׁ כוּ, בְּ דְּ

יעוֹל עַד  א לָא תֵּ שָׁ וּלְמַקְדְּ

כוּתַהּ. לַם יוֹמֵי דְּ   מִשְׁ

ר  ג ֥ שַֹ וֹל בְּ מִינִ֑י יִמּ֖ ְ עָרְלָתֽוֹ: וּבַיּ֖וֹם הַשּׁ

ב  ד ֖ שֵׁ ים תֵּ ת יָמִ֔ ל֣שֶׁ ים יוֹם וּשְׁ ֥ לשִׁ וּשְׁ

ע  א־תִגָּ֗ דֶשׁ לֹֽ כָל־קֹ֣ ה בְּ הֳרָ֑ י טָֽ דְמֵ֣ בִּ

את  א עַד־ מְלֹ֖ א תָבֹ֔ שׁ לֹ֣ קְדָּ וְאֶל־הַמִּ

הּ: הֳרָֽ י טָֽ   יְמֵ֥

 רש"י   

ב. )ד( שֵׁ , )מו א, דברים(בקדש  ותשבו כמו, עכבה לשון אלא תשב אין תֵּ
  .)יח, יג בראשית( ממרא באלוני וישב

 (המשך) ביאור   

זרימה או טפטוף של נוזל מהמקום שבו 
החוצה, ובפסוקנו מדובר בדם  –נאגר 

  הזב מגופהּ של הנידה.  
  מילה שמשמעהּ  –מלשון מַדְוֶה ב. 

  

(כאב) או מחלה, ואכן בימי  מֵחוֹשׁ 
הפרשת דם הווסת, נשים רבות חשות 

סובלות אי־נוחות מסוימת, ויש ה
  כאבים ממש.  

 ביאור   

ב. שֵׁ אין להבין שכוונת הפועל  תֵּ
ב שֵׁ כאילו  –הוראה לאישה  לצייןבא  תֵּ

מוטלת עליה חובה לשבת. כל כוונתו 
לומר שהמצב ההלכתי שלהּ יציב 
ונשאר בעינו לאורך כל התקופה: אפילו 

היא איננה  –רואה דם בימים אלו 
בה נאסרת על בעלהּ. רש"י מציין שישי

משמשת בתורה לציון הישארות 
     במקום מסוים (ולאו דווקא ישיבה על 

כיסא וכדומה, היינו מצב הגוף בתנוחה 
מסוימת), ומביא שתי דוגמאות: הן 
הישיבה בקדש הן הישיבה באלוני 
ממרא מציינות הישארות במקום שבו 
נמצאים. וראוי להעיר שבפסוקנו אין 
מדובר באדם שנשאר במקומו ואיננו 

ובר למקום אחר. מי שנשאר כפי ע
הוא המצב ההלכתי של  –שהוא 

  האישה. לא חל בו שום שינוי.   

  עיון  

ב. שֵׁ כאן שונה ממשמעות  בביאור הדגשנו שמשמעות הישיבה האמורה תֵּ
ות אלו אמדוע בחר להביא דוגמ –הישיבה המוזכרת בדוגמאות שהביא רש"י. אם כן 

      ברי רש"י היא המילה "עכבה". כאילו רוצים דווקא? נראה שהמילה החשובה בד

 אונקלוס

 



  תזריע  ד
 

 רש"י   

דְמֵי , א"ה מפיק לא טהרה בדמי. טהורה דם שרואה פי על אף טָהֳרָה. בִּ
  שלה. טוהר ימי, א"ה מפיק טהרה ימי. טוהר כמו, דבר שם והוא

 (המשך) עיון   

  להגיד לאישה שפרק הזמן הזה אינו מיועד להתקדמות אלא לעצירה ולהתכנסות.

 ביאור   

דְמֵי בתחילה הפסוק כתוב  טָהֳרָה. בִּ
דְמֵי  טָהֳרָה" (הה"א בלא מַפּיק), "בִּ

(הה"א מופּקת).  טָהֳרָהּ" ובסופו "יְמֵי
רש"י מדייק ומסביר את ההבדל בין 
שתי המילים שנראות דומות מאוד זו 

הנזכרת תחילה היא שם  לזו: "טָהֳרָה"
עצם (בלשון רש"י "שם דבר") כעין 

"טהַֹר" שמצד צורתו בנוי בצורת  השם
שמות עצם רבים שמינם הדקדוקי 
נקבה (צמדים כעין אלו מוכרים בלשון 

ילצְדָקָה, –התנ"ך ובהם: צֶדֶק ילָה–גִּ  ,גִּ
בָע) גםשֹׂבַע (ו בְעָה–שָׂ יר, שָׂ ירָה–שִׁ      ). שִׁ

מֵי טָהֳרָה" פירושו דמים  הצירוף "דְּ
 טהורים. לעומת זאת, "טָהֳרָהּ" הנזכרת

היא שם העצם "טהַֹר"  –אחרונה 
שבסופו כינוי קניין של הנסתרת: 

טָהֳרָהּ"  הטוהר שלהּ. והצירוף "יְמֵי
ימי הטוהר שלהּ. אם כן  –משמעותו 

פסוק זה מלמדנו שני עניינים: (א) 
בשלושים ושלושה הימים האישה 

דם זה  –טהורה וגם אם היא רואה דם 
טהור; (ב) הדם הזה נחשב טהור עד סוף 

  ימי הטוהר של היולדת.

  עיון  

דְמֵי דְמֵי טָהֳרָה. בִּ היא טהורה (אפילו ראתה דם), אם  – טָהֳרָה היולדת היושבת בִּ
כָל קֹדֶשׁ  טָהֳרָהּ" חלות עליה ההגבלות יְמֵי כן מדוע "עַד מְלאֹת ע "בְּ וְאֶל  לאֹ תִגָּ

שׁ  קְדָּ ! התשובה: מדובר תָבֹא", שלכאורה מעידות עליה שאיננה טהורה? לאֹ הַמִּ
בשני סוגים של טהרה, שכל אחד מהם שייך לתחום אחד: בימי הטהרה האישה 

 –טהורה, היינו מותרת, לבעלהּ; אבל לצורך אכילת בשר קורבנות או כניסה למקדש 
  טהרה זו לא די בהּ. נחוצה טהרה שלמה.

 לכאורה אם הטהרה "חלקית", אפשר היה לכנותהּ גם "טומאה חלקית", והינה
התורה בחרה לכנותהּ בשם טהרה דווקא. נראה שהתורה מחדדת את ההבדלים בין 

בתקופה  –התקופות בעולמהּ של האישה: התקופה הראשונה נמשכת שבעה ימים 
זו האישה טמאה, וכפי שהסברנו לעיל ימים אלו נועדו לאפשר ליולדת התכנסות 

מי הטומאה מגיעים ימי בינהּ לבין עצמהּ וגם להּ ולתינוקהּ. בחלוף י –פנימית 
מגיע הזמן של האישה לשוב ולהיות עם בעלהּ, ואם כי למקדש עדיין  –הטהרה 

     מכל מקום המאפיין את האישה בימים אלו הוא היותהּ טהורה,  –אסור להּ להיכנס 

 



 ה  ויקרא יב
 

 רש"י   

כָל קדֶֹשׁ וגו  שטבלה, ארוך יום טבולת שזו לפי, התרומה את לרבות .'בְּ
 יום של החמה שקיעת עד לטהרה מעריב משהש ואין שבעה לסוף

  .(בבלי, יבמות עה ע"א)טהרתה  כפרת את תביא שלמחר, ארבעים
ע.   .)א"ע בבלי, יבמות עה( ביבמות ששנויה כמו, לאוכל אזהרה לאֹ תִגָּ

 (המשך) עיון   

  ולכן גם התקופה כולהּ מכונה בשם טהרה.

 ביאור   

כָל קֹדֶשׁ וגו  הוא בשר "קֹדֶשׁ " .'בְּ
קורבן. כפי שכבר למדנו, המילה "כל" 
תפקידה לרבות. רש"י לומד שהפסוק 

גם בהּ  –מבקש לרבות את התרומה 
אסור לאישה לגעת. היולדת טבלה 

אבל  ,בסוף שבעה ונטהרה לבעלהּ 
טהרתהּ תושלם רק בתום ארבעים יום. 
רש"י מכנה את היולדת שטבלה בתום 
שבעת ימי הטומאה, בכינוי "טבולת יום 

ך". מה פשר הכינוי? היטהרות ארו
כוללת  –מטומאה לצורך אכילת תרומה 

שני שלבים: טבילה (מעשה) והערב 
שמש (המְתנה בלא מעשה). מי שטבל 

מכונה "טבול יום" ועליו  –בשעות האור 
להמתין עד לסוף השקיעה, ורק אז 
תושלם טהרתו ויוכל לאכול בתרומה. 

יש פער  –בין הטבילה ובין הערב שמש 
שהוא לכל היותר כמה שעות,  זמן

ובפרק זמן זה הוא מכונה "טבול יום". 
היולדת טובלת בסוף היום השביעי, ועד 
להשלמת טהרתהּ, בחלוף ארבעים יום 

עליה להמתין שלושים  –מהלידה 
  ושלושה ימים. בפרק הזמן הזה רש"י 

  

מכנה אותהּ "טבולת יום ארוך". את 
השלב הראשון של הטהרה היא כבר 

 –ה, וכעת הגיע פרק ההמְתנה השלימ
  שאצלהּ הוא ארוך במיוחד.  

ע. על פי הפשט המילים  לאֹ תִגָּ
כָל קדֶֹשׁ  ע" מדברות באיסור  "בְּ לאֹ תִגָּ

המוטל על הטמא לגעת בקודשים, כי 
המגע מטמא אותם; וכידוע המטמא 

חייב מלקות, ככל מי  –קודשים במזיד 
שעובר על איסור תורה. רש"י מסביר 

דת מוזהרת לא רק לא לגעת שהיול
בקודש בעודהּ טמאה אלא גם לא 
לאכול ממנו. אכילת קודשים בטומאה 
היא איסור חמור יותר מנגיעה בהם, 

כרת, ככתוב  –ועונשו של העובר עליו 
פֶשׁ  ר בפרשת צו: "וְהַנֶּ ר תֹּאכַל אֲשֶׁ שָׂ  בָּ

בַח לָמִים מִזֶּ ְ ר הַשּׁ  עָלָיו וְטֻמְאָתוֹ ' לַה אֲשֶׁ
פֶשׁ  תָהוְנִכְרְ  יהָ"  הַהִוא הַנֶּ , ז ויקרא(מֵעַמֶּ

ידוע הכלל שלפיו "אין עונשים אלא  .)כ
אם כן מזהירים", שפירושו שאם 
התורה מזכירה מעשה ומציינת עונש 
הצפוי למי שיעשה אותו, ברור שיש 
בתורה גם אמירה מפורשת שלפיה 

  

  

  

 



  תזריע  ו
 

יִם  ה בֻעַ֖ ה שְׁ מְאָ֥ ד וְטָֽ ה תֵלֵ֔ וְאִם־נְקֵבָ֣

נִ  ים כְּ ת יָמִ֔ שֶׁ ֣ ים יוֹם וְשֵׁ ֥ ִ שּׁ הּ וְשִׁ תָ֑ דָּ

ה:  הֳרָֽ י טָֽ מֵ֥ ב עַל־דְּ ֖ שֵׁ את ׀  ותֵּ וּבִמְלֹ֣

בֶ֤שׂ  יא כֶּ בִ֞ הּ לְבֵן֘ א֣וֹ לְבַת֒ תָּ הֳרָ֗ י טָֽ יְמֵ֣

ר  ה וּבֶן־יוֹנָה֥ אוֹ־תֹ֖ נָתוֹ לְעֹלָ֔ ן־שְׁ בֶּ

הֶל־מוֹעֵ֖ד אֶל־  תַח אֹֽ ֥ את אֶל־פֶּ ֑ לְחַטָּ

ן:    הַכֹּהֵֽ

לִיד וּתְהֵי וְ  ה תָא תְּ אִם נֻקְבְּ

עַת עֲסַר  מְסָאֲבָא אַרְבְּ

א יוֹמִין  תָּ ין וְשִׁ תִּ רִיחוּקַהּ, וְשִׁ כְּ

כוּ.  ם דְּ יב עַל דַּ תֵּ לַם  ותִּ וּבְמִשְׁ

כוּתַהּ לִבְרָא אוֹ  יוֹמֵי דְּ

יהּ  תֵּ ר שַׁ ר בַּ יְתֵי אִמַּ א תַּ לִבְרַתָּ

פְנִינָא  לַעֲלָתָא וּבַר יוֹנָה אוֹ שַׁ

ן זִמְנָא לְ  כַּ תָא, לִתְרַע מַשְׁ חַטָּ

הֲנָא.    לְוָת כָּ

 (המשך) ביאור   

אסור. רש"י מסביר  –אותו המעשה 
שהאזהרה הכתובה בפסוקנו אמורה 

איסור נגיעה ואיסור  –בשני איסורים 
אכילה. מניין למד זאת? מן המילים 

שׁ  קְדָּ תָבֹא" שבהמשך  לאֹ "וְאֶל הַמִּ
ש במזיד הפסוק. טמא הנכנס למקד

ת:  עונשו כרת, ככתוב בפרשת חֻקַּ
ר "וְאִישׁ  א וְלאֹ יִטְמָא אֲשֶׁ  וְנִכְרְתָה יִתְחַטָּ
פֶשׁ  הָל מִתּוֹךְ  הַהִוא הַנֶּ י הַקָּ שׁ  אֶת כִּ  מִקְדַּ

א' ה ה מֵי טִמֵּ      הוּא"  טָמֵא עָלָיו זרַֹק לאֹ נִדָּ

. אם סוף הפסוק דן בעבירה )כ, יט ויקרא(
לתו דנה בעבירה שעונשהּ כרת, גם תחי

כזאת. כידוע, הנוגע בקודשים דינו 
מלקות, ואם אנו אומרים שגם חלקו 
הראשון של הפסוק דן בעבירה 

שומה עלינו לומר  –שעונשהּ כרת 
שהאזהרה אינהּ אמורה בנגיעה בלבד 

ואכן האוכל קודשים  –אלא גם באכילה 
  עונשו כרת.    –בעודו טמא 

 (על עמוד קודם) עיון   

ע.לאֹ תִ  אם אסור לנגוע ברור שאסור גם לאכול, והאיסור לאכול חמור  גָּ
מהאיסור לגעת, שכן באכילה זו הטמא לא רק מטמא את הקודשים אלא מכלה 
אותם בטומאה. וכיוון ששתי הפעולות אסורות, הסתפקה התורה בכתיבת האיסור 

חמור לגעת. אזכור האיסור החמור פחות מייתר את הצורך להזכיר את האיסור ה
  ממנו וכלול בו.  

  
   

 אונקלוס



 ז  ויקרא יב
 

ר  ז יהּ לִקְדָם יְיָ וִיכַפַּ וִיקָרְבִנֵּ

י מִסּוֹאֲבָת  עֲלַהּ וְתִדְכֵּ

מַהָא א אוֹרָיְתָא  ,דְּ דָּ

א.  א לִדְכַר אוֹ לְנֻקְבָּ יָלֵידְתָּ   דְּ

יהָ  ז ֣ר עָלֶ֔ וְהִקְרִיב֞וֹ לִפְנֵי֤ יְהוָֹה וְכִפֶּ

את תּ  יהָ זֹ֤ מֶ֑ ר דָּ קֹ֣ ה מִמְּ הֲרָ֖ וֹרַת וְטָֽ

ה: קֵבָֽ דֶת לַזָּכָ֖ר א֥וֹ לַנְּ   הַיֹּלֶ֔

 רש"י   

 זה ואי. מהם אחד אלא בקדשים לאכול מעכבה שאין למדך וְהִקְרִיבוֹ.) ז(
 בו, לכפר בא שהוא מי, וטהרה הכהן עליה וכפר שנאמר, חטאת זה, הוא

  .(ספרא תזריע פרשה א פרק ג אות ה)תלוייה  הטהרה

 ביאור   

בפסוק הקודם נכתב  וְהִקְרִיבוֹ.
שבתום ימי הטהרה על היולדת להקריב 

ןשני קורבנות: " בֶשׂ בֶּ נָתוֹ לְעלָֹה וּבֶן כֶּ  שְׁ
את יוֹנָה אוֹ  "; ובפסוקנו כתוב: תֹר לְחַטָּ

ר "וְהִקְרִיבוֹ... וְטָהֲרָה",  עָלֶיהָ  וְכִפֶּ
ומשתמע שאחרי הקרבת קורבן אחד 

הקריב אותו) היא טהורה  – (הִקְרִיבוֹ 
  רי, וקורבן שני איננו מוזכר כלל. לגמ

  

רש"י מדייק שכדי להיטהר אכן די 
קורבן חטאת.  –לאישה בקורבן אחד 

אומנם היא חייבת להקריב גם עולה, 
אבל הקרבת העולה אינהּ לצורך טהרה 
ואינהּ מטהרת. רש"י לומד זאת מן 

ר הקורבן  –וְטָהֲרָה"  עָלֶיהָ  המילים "וְכִפֶּ
נו החטאת, הוא המוקרב כדי לכפר, היי

  הקורבן שהקרבתו גם מטהרת.

  עיון  

התורה לא מציינת מהי העבירה שקורבן החטאת נועד לכפר עליה.  וְהִקְרִיבוֹ.
היש במעשה הלידה משום עבירה? ואדרבה,  –ולכאורה האישה ילדה בן או בת 

האם לא מצווה גדולה דווקא?! בגמרא מובא שבזמן שתקפו את האישה צירי 
והיא סבלה כאבים עזים, ייתכן שהתחרטה על שהזדקקה לבעלהּ. וכדי הלידה 

שתוכל לשוב לחיים הרגילים, היא זקוקה לכפרה. נראה להסביר שחז"ל התכוונו 
לומר שתהליך ההיריון והלידה והטיפול ברך הנולד שואבים מהאישה את כל 

מצווה גדולה, כוחותיה וכל האנרגייה האצוּרה בתוכהּ. הבאת החיים לעולם היא אכן 
נדרשת אחריה טהרה. למה הדבר דומה? לאדם שטיפל במת,  –ודווקא משום כך 

בטהרתו ובהבאתו לקבורה. אין ספק שקיים מצווה גדולה, ובכל זאת, הוא עצמו 
נטמא. מדוע? משום שכל האנרגיות שלו התנקזו לעשיית המצווה, ובהיותו עסוק 

  הרוח. אצל האישה קורה תהליך דומה: הוא בהכרח התרחק קצת מחיי  –בהּ כל כולו 
    

 אונקלוס

  



  תזריע  ח
 

ה  ח קְחָ֣ ה֒ וְלָֽ י שֶׂ ֣ א תִמְצָ֣א יָדָהּ֘ דֵּ וְאִם־לֹ֨

ד  ה אֶחָ֥ נֵי֣ יוֹנָ֔ נֵי בְּ ים א֤וֹ שְׁ י־תֹרִ֗ ֽ תֵּ שְׁ

יהָ  ֥ר עָלֶ֛ את וְכִפֶּ ֑ ד לְחַטָּ לְעֹלָ֖ה וְאֶחָ֣

רָה: ן וְטָהֵֽ   פ   הַכֹּהֵ֖

ת ח מִסַּ ח יְדַהּ כְּ כַּ שְׁ  וְאִם לָא תַּ

פְנִינִין  רֵין שַׁ ב תְּ רָא וְתִסַּ אִמְּ

נֵי יוֹנָה חַד לַעֲלָתָא  רֵין בְּ אוֹ תְּ

ר עֲלַהּ  תָא, וִיכַפַּ וְחַד לְחַטָּ

י. הֲנָא וְתִדְכֵּ   כָּ

 רש"י   

  .(בבלי, סנהדרין פג ע"ב)טמאה  קרוייה כאן שעד מכלל וְטָהֲרָה.
את. וְאֶחָד לְעלָֹה אֶחָד )ח(  אבל, למקראה אלא תובהכ הקדימה לא לְחַטָּ

 צ זבחים( התדיר כל בפרק בזבחים שנינו כך, לעולה קודם חטאת הקרבת

  .)א"ע

 (המשך) עיון   

ולהתמודד עם  העוברבמשך ההיריון היה עליה לדאוג לבריאותהּ שהיא גם בריאות 
ללידה, הכרוכה במאמץ עצום  –אתגרים לא קלים, ובהגיע ההיריון לשלב האחרון 

מטבע הדברים היא הייתה מכונסת מאוד בעצמהּ, ובהכרח  –ם ובכאבים עזי
התרחקה קצת מחיי הרוח. קורבן החטאת הוא כעין הפתח שממנו נפרסת לפניה 
הדרך לחזור לבית המקדש ולקדושתהּ שלהּ. וקורבן העולה הוא כעין אות לעלייתהּ 

  של היולדת למדרגה גבוהה מן המדרגה שהשיגה עד לפני הלידה.

 ביאור   

בתום ארבעים יום מאז  וְטָהֲרָה.
לידת הבן או שמונים יום מאז לידת 
הבת מגיע הזמן שבו האישה יכולה 
להיטהר. ואולם לא די בהשלמת פרק 
הזמן הזה להשלמת תהליך הטהרה. אל 
השלמת הימים תצטרף הבאת הקורבן 

  רק אז יושלם התהליך.    –
  

את. וְאֶחָד לְעלָֹה אֶחָד בפסוק  לְחַטָּ
     ר קורבן עולה תחילה, ואחריו מוזכ

מוזכר קורבן החטאת (ובסדר זה הם 
הוזכרו גם בפסוק ו), ונראה לכאורה 
שהקרבת העולה קודמת להקרבת 
החטאת, שלא כפי שלמדנו בפרשת 
ויקרא, שבמקרה שמובאים שני 
קורבנות אלו, הקרבת החטאת קודמת 

 הַכֹּהֵן אֶל אֹתָם להקרבת העולה: "וְהֵבִיא
ר אֶת יבוְהִקְרִ  את אֲשֶׁ רִאשׁוֹנָה..."  לַחַטָּ

נִי)ח, ה ויקרא( ֵ ה , "וְאֶת־הַשּׁ  עלָֹה יַעֲשֶׂ
ט..."  פָּ שְׁ מִּ . רש"י מדייק )י, שם(כַּ

  

   

 אונקלוס

 



 ט  ויקרא יב
 

 (המשך) ביאור   

היא  –שהקדמת העולה לחטאת 
  בקריאת התורה בלבד, אבל בהקרבה 

  

הסדר הפוך: מקדימים  –הלכה למעשה 
  את החטאת לעולה.

 (על עמוד קודם) וןעי   

את. וְאֶחָד לְעלָֹה אֶחָד הקדמת החטאת מתיישבת היטב עם ההיגיון:  לְחַטָּ
ההתנקות מהחטא ("סור מרע") חייבת להיעשות תחילה, ורק אחריה תתאפשר 

  העלייה בסולם ההתקרבות לה' ("עשה טוב"). 

בהקרבה  –אם הקדמת החטאת מתחייבת מן ההיגיון ומחייבת הלכה למעשה 
  מדוע למקרא הקדימו עולה לחטאת?! נציע שני הסברים אפשריים:  –עצמהּ 

כי הוא לא מוקרב לצורך הפקת תועלת  –(א) קורבן העולה מדרגתו גבוהה יותר 
השגת כפרה; (ב) בהקרבת החטאת, כפי ציווי התורה, יש כעין עדות:  –אישית 

ר הקריאה, היולדת מעידה על עצמהּ שאיננה מושלמת, ובהקדמת העולה בסד
  התורה מדגישה את הערכתהּ הגדולה ליולדת, שמתעלה בזכות קיום מצוות הלידה. 

  



  תזריע    י
 

ן  איג  הֲרֹ֖ ל־אַֽ ה וְאֶֽ ֥ ה אֶל־משֶׁ ר יְהֹוָ֔ ֣ וַיְדַבֵּ

ר:  רוֹ  בלֵאמֹֽ שָׂ י־יִֽהְיֶה֤ בְעוֹר־בְּ ם כִּ אָדָ֗

רֶת וְהָיָה֥  חַת א֣וֹ בַהֶ֔ אֵ֤ת אֽוֹ־סַפַּ֨ שְׂ

ר֖וֹ לְ  שָׂ עַת וְהוּבָא אֶל־ בְעוֹר־בְּ נֶ֣גַע צָרָ֑

נָי֖ו  ד מִבָּ ן א֛וֹ אֶל־אַחַ֥ ן הַכֹּהֵ֔ הֲרֹ֣ אַֽ

ים: הֲנִֽ   הַכֹּֽ

ה וּלְאַהֲרוֹן  א יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ

אֲנָשׁ אֲרֵי יְהֵי  בלְמֵימַר. 

סְרֵיהּ עָמְקָא אוֹ  ךְ בִּ מְשַׁ בִּ

ךְ  מְשַׁ הֲרָא וִיהֵי בִּ עֶדְיָא אוֹ בַּ

סְרֵיהּ לְמַכְתָּ  שׁ סְגִירוּ, בִּ

הֲנָא אוֹ  יתֵי לְוָת אַהֲרוֹן כָּ וְיִתֵּ

הֲנַיָּא. נוֹהִי כָּ   לְוָת חַד מִבְּ

 רש"י   

אֵת )ב( חַת וגו שְׂ (בבלי, שבועות ה מזו  זו ולבנות הם נגעים שמות .'אוֹ סַפַּ

  .ע"ב)
 הוא בהיר )כא, לז איוב( וכן] כתם[ ז"בלע א"טיי חברבורות .בַהֶרֶת

  בשחקים.

 ורביא   

אֵת חַת וגו שְׂ מילים אלו הן  .'אוֹ סַפַּ
כל שם מתאר  –כולן שמות של נגעים 

נגע מסוג מסוים. אנו איננו מבינים את 
משמעותן ואיננו יודעים מהו המראה 
  של כל אחד מן הנגעים. רש"י מסביר 

     

שכל הנגעים שהוזכרו צבעם לבן, והם 
בהירים או  –נבדלים זה מזה בגוניהם 

  כהים.  
חברבורות הן כתמים. רש"י  .בַהֶרֶת

  מדייק שמדובר בכתמים בהירים מאוד,
   

  עיון  

אֵת חַת וגו שְׂ רבי משה אלשיך מסביר שהמשמעות העמוקה של  .'אוֹ סַפַּ
השמות האלה מבטאת את הסיבה שהביאה את האדם להיכשל בחטא לשון הרע. 

הצרעת באה  )מו סוקבפ(המשמעות הזאת עולה בקנה אחד עם דברי רש"י שלפיהם 
על אדם כעונש על דיבור לשון הרע, ועם הביאור שהוא מציע לשמות השונים: 

אֵת"  חַת"  –"שְׂ מלשון התנשאות, שכן הגאווה מביאה את האדם לזלזל בזולתו; "סַפַּ
מלשון נספח, האדם נגרר אחרי אנשים קלי דעת ומתוך כך מגיע לחטוא בלשונו;  –
המסנוורת, אדם המבורך בשפע ובכל טוב עלול להסתנוור  היא הבהירות –" הֶרֶתבַּ "

   מהאור הבהיר ולא לראות את קשיי הזולת.

 אונקלוס

 



 יא   ויקרא יג
 

 רש"י   

 פי על אלא וטהרתן נגעים טומאת שאין היא הכתוב גזירת .'וגו אַהֲרֹן אֶל
  .(ספרא פרשת נגעים פרשה א פרק א אות ט)כהן 

 (המשך) ביאור   

ומבסס את קביעתו על דברי איוב: 
ה"וְ  הִיר אוֹר רָאוּ  לאֹ עַתָּ חָקִים"  הוּא בָּ ְ שּׁ בַּ

. בפסוק זה אליהוא מותח )כא לז, איוב(
ביקורת על שלושת הרֵעים ששמעו את 
דברי הכפירה של איוב ולא הגיבו. הוא 

ה  –אוֹר"  רָאוּ  לאֹ טוען כנגדם: "וְעַתָּ
. רֵעי איוב לא מאירההאור הוא תשובה 

  שיב על הצליחו לראות (למצוא) דרך לה
  

הִיר חָקִים"  הוּא דברי הכפירה. "בָּ ְ שּׁ  –בַּ
ביטוי לעננים הבהירים בשמיים שהיו 
מוכנים להמטיר גשם, שהוא כעין משל 
לתשובות נכוחות. על רקע השמיים 
הכחולים, העננים נראים כמו כתמים 
הֶרֶת  לבנים בהירים, ומכאן שהשֵם בַּ

    .1מציין כתם בהיר

  

 ביאור   

בלי עינו חדה של  .'וגו ןאַהֲרֹ אֶל
רש"י היינו מבינים שהכוהן הוא 
המומחה למחלת הצרעת, ואם הוא 
רואה אדם שבגופו נגעים וקובע אבחנה 
ברורה שאותם הנגעים הם צרעת, 
האדם ייחשב טמא למפרע מרגע 
הופעת הנגע. רש"י מדייק ומלמד 
שאילו כך היה הדין, התורה הייתה 

־הֵן אֶתוְרָאָה הַכֹּמסתפקת בהנחיה "
גַע ", אבל היא לא עשתה כן אלא הַנֶּ

      וְהוּבָא אֶלהקדימה לה הוראה נוספת: "

יש ציווי מפורש להביא את  –" אַהֲרֹן
האדם הנגוע אל הכוהן כדי שיבדוק את 
הנגעים בדקדקנות ויקבע אם הם צרעת 
(והאדם טמא) אם לאו (והוא טהור). מן 
הציווי הזה לומדים שברגע שבו הכוהן 

ובע את אבחנתו ואומר לאדם ק
במפורש "אתה טמא", רק אז מתחילה 
הטומאה לחול; ואם אדם בקי בנגעים 
אך איננו כוהן רואה את הנגעים ועל פי 

קביעתו אינהּ  –חוות דעתו הם צרעת 
  הופכת את האדם לטמא.

  עיון  

ת במחלה רגילה פונים לרופא ולא לכוהן. מתברר אפוא שהצרע .'וגו אַהֲרֹן אֶל
איננה מחלה ככל מחלה אלא פלא אלוקי שחושף כלפי חוץ פגם רוחני, הנסתר מן 
העין. אבחנת הכוהן, רק היא עשויה לקבוע שהאדם טמא. אדם שהופיעו בגופו 

לא ייחשב טמא ויוכל אפילו להיכנס למקדש, אלא  –נגעים ולא הובא אל הכוהן 
   שלא יזכה לחזור בתשובה מחטאיו.

                                                   
  שפירושהּ כתם. tâcheלעזי רש"י" מוסבר שהמילה בצרפתית היא "בספר  .1



  תזריע    יב
 

ה הַכֹּהֵ֣  ג ר וְרָאָ֣ שָֹ֠ עוֹר־ ֠הַבָּ ֣גַע בְּ ן אֶת־הַנֶּ

 גַע ן וּמַרְאֵ֤ה הַנֶּ֨ ךְ ׀ לָבָ֗ גַע הָפַ֣ נֶּ֜ ר בַּ עָ֨ וְשֵׂ

עַת ה֑וּא  ר֔וֹ נֶ֥גַע צָרַ֖ שָׂ עָמֹק מֵע֣וֹר בְּ

א אֹתֽוֹ: ֥ ן וְטִמֵּ הוּ הַכֹּהֵ֖   וְרָאָ֥

א  ג שָׁ הֲנָא יָת מַכְתָּ וְיִחְזֵי כָּ

סְרָא וְסַעֲרָא  ךְ בִּ מְשַׁ בִּ

מַ  א אִתְהֲפֵיךְ לְמִחְוַר בְּ שָׁ כְתָּ

ךְ  שַׁ יק מִמְּ א עַמִּ שָׁ וּמִחְזֵי מַכְתָּ

שׁ סְגִירוּתָא  סְרֵיהּ מַכְתָּ בִּ

הֲנָא וִיסַאֵיב  הוּא, וְיִחְזֵינֵיהּ כָּ

  יָתֵיהּ. 

 רש"י   

גַע הָפַךְ לָבָן )ג( נֶּ עָר בַּ  ומעוט, הנגע בתוך ללבן והפך שחור מתחלה .וְשֵׂ
  ., נגעים ד, יא; ספרא פרשת נגעים פרשה א פרק ב אות ב)(משנהשנים  שער

רוֹ  שָׂ הצל  מן עמוקה חמה כמראה, הוא עמוק לבן מראה כל .עָמֹק מֵעוֹר בְּ
  .אות ה) שם,(

 ביאור   

גַע הָפַךְ לָבָן נֶּ עָר בַּ רש"י מסביר  .וְשֵׂ
   שני דברים:

יער לבן הוא סימן לנגע הדין ששׂ א. 
ר היה יעאמור רק במקרה שבו השׂ 

יער קודם לכן שחור ולפתע הלבין. שׂ 
איננו  –שהיה לבן מתחילתו ונשאר לבן 

   נחשב סימן.
המילה "שׂיער" מציינת שתי ב. 

ערות לפחות. שׂערה היא סיב אחד, שׂ 
ושׂיער הוא שם עצם קיבוצי המציין את 
     כלל השׂערות שעל הראש או הגוף. 

עָר" אנו  כיוון שהתורה נקטה "וְשֵׂ
אין הכרח שכל שׂערו יהפוך לומדים ש

משחור ללבן אלא די שילבינו שתי 
  שניים.      –שׂערות, שכן מיעוט רבים 

רוֹ  שָׂ במציאות  .עָמֹק מֵעוֹר בְּ
השׂיער היוצא מן הנגע אינו בולט כלל 
מעל שטח הפנים של העור וגם לא 
שקוע ממנו. הצבע הלבן יוצר אשליה 
אופטית ונדמה שהנגע שקוע בו, אבל 

  הדבר כן.  אין 

  

  עיון  

רוֹ  שָׂ הצרעת היא מחלה של העור. העור הוא ה"מעטפת" של  .עָמֹק מֵעוֹר בְּ
האדם הנראית כלפי חוץ. בגלל צבעו הלבן, הנגע נראה כאילו הוא שקוע פנימה 
ועמוק מפני השטח של העור. יש באשליה האופטית הזאת רמז: הסיבה שבגללהּ 

   הנגע פרץ החוצה היא פגם פנימי.

 אונקלוס



 יג   ויקרא יג
 

הֲרָא חָוְרָא הִיא  ד וְאִם בַּ

יק לֵית  סְרֵיהּ וְעַמִּ ךְ בִּ מְשַׁ בִּ

א וְסַעֲרַהּ  כָּ מִחְזַהָא מִן מַשְׁ

ר  לָא אִתְהֲפֵיךְ לְמִחְוַר, וְיַסְגַּ

בְעָא  א שִׁ שָׁ הֲנָא יָת מַכְתָּ כָּ

  יוֹמִין. 

ר֗וֹ  ד שָׂ ע֣וֹר בְּ וא בְּ ה הִ֜ רֶת לְבָנָ֨ הֶ֩ וְאִם־בַּ

ה וְעָמֹק אֵין־מַ  עָרָ֖ הָ מִן־הָע֔וֹר וּשְׂ רְאֶ֣

֖גַע  ן אֶת־הַנֶּ ֧יר הַכֹּהֵ֛ ן וְהִסְגִּ ךְ לָבָ֑ א־הָפַ֣ לֹֽ

ים: ת יָמִֽ בְעַ֥   שִׁ

 רש"י   

א אֹתוֹ   גזירת הוא טומאה סימן לבן ששער, אתה טמא לו יאמר .וְטִמֵּ
  הכתוב.

  פירושו. ידעתי לא .מַרְאֶהָ  וְעָמֹק אֵין )ד(

 ביאור   

א אֹתוֹ  הנגע עצמו איננו הופך  .וְטִמֵּ
את האדם לטמא. אין מדובר בתהליך 
אוטומטי. רק כאשר יכריז הכוהן שהוא 

  הוא יוגדר טמא.    –טמא 
  

  בפסוק הקודם  .מַרְאֶהָ  וְעָמֹק אֵין
  

י שהצבע הלבן גרם "הסביר רש
ולכן הנגע נראה , לאשליה אופטית

גם הנגע המוזכר כאן  .עמוק מן העור
תקשה להבין מדוע לא י מ"ולכן רש, לבן

נגרמה אותה אשליה והנגע הלבן הזה 
  .אינו נראה שקוע

  עיון  

א אֹתוֹ  שהצרעת היא עונש מן השמיים שבא  )מו פסוק(רש"י יביא בהמשך  .וְטִמֵּ
נאה היא נאה לאדם אחר. השׂ בעקבות דיבור לשון הרע. המדבר לשון הרע מוּנע משׂ 

ת מפיו ונשמעות כלפי חוץ. העונש הוא פגם פנימי, והיא מתגלה במילים הבוקעו
נאה), והשׂיער צומח ממנו כלפי חוץ כעין תמונת ראי: הנגע נראה פנימי (כמו השׂ 

(כמו המילים); ושינוי הצבע דומה לשינוי שחל בדרך ההתבוננות של הבריות באותו 
אדם שדיברו עליו לשון הרע: בגלל המילים הרעות הוא מצטייר בעיני הסביבה 

  ילי, רשע.   כאדם של

  

הרמב"ן מסביר שכיוון שהשׂיער שצמח מנגע זה נשאר  .מַרְאֶהָ  וְעָמֹק אֵין
  בצבעו המקורי ולא השתנה ללבן, לא נוצרה האשליה של עומק.  

   

 אונקלוס



  תזריע    יד
 

ה֤  ה בִיעִי֒ וְהִנֵּ ְ יּ֣וֹם הַשּׁ הוּ הַכֹּהֵן֘ בַּ וְרָאָ֣

֖גַע  ה הַנֶּ ֥ א־פָשָׂ יו לֹֽ עֵינָ֔ ד בְּ גַע עָמַ֣ הַנֶּ֨

ע֑  ים בָּ ת יָמִ֖ בְעַ֥ ן שִׁ יר֧וֹ הַכֹּהֵ֛ וֹר וְהִסְגִּ

ית: נִֽ   שני   שֵׁ

יוֹמָא  ה הֲנָא בְּ וְיִחְזֵינֵיהּ כָּ

א קָם  שָׁ בִיעָאָה וְהָא מַכְתָּ שְׁ

א  שָׁ ד הֲוָה לָא אוֹסֵיף מַכְתָּ כִּ

הֲנָא  יהּ כָּ רִנֵּ א, וְיַסְגְּ כָּ מַשְׁ בְּ

נְיָנוּת.  בְעָא יוֹמִין תִּ   שִׁ

 רש"י   

ירוְהִסְ   סימנים ויוכיחו, השבוע סוף עד יֵרָאֵה ולא אחד בבית יסגירנו .גִּ
  עליו.

עֵינָיו )ה(   הראשון. ובשיעורו במראהו .בְּ
ירוֹ... נִית. וְהִסְגִּ   מוחלט. טמא ראשון בשבוע פשה אם הא שֵׁ

 ביאור   

יר אי אפשר להסגיר את  .וְהִסְגִּ
הנגע בלבד, שהרי הוא מחובר לעורו של 

נת התורה לומר שהכוהן האדם. כוו
האדם הנגוע. עליו להישאר את מסגיר 

בתוך ביתו ולהמתין שָם עד שיחלפו 
שבעה ימים, ואז הכוהן יבחן את הנגע 
שוב ויראה אם התפשט או נשאר 
כשהיה. בזמן הזה האדם טמא אבל 

  טומאתו קלה. 
  

  
עֵינָיו לא חל שינוי בנגע לא  .בְּ

  מבחינת צבעו ולא מבחינת גודלו.

ירוֹ...וְ  נִית. הִסְגִּ השבוע הנוסף  שֵׁ
 –ניתן רק במקרה שהנגע נותר כשהיה 

לא התפשט וגם לא נסוג, אבל אם 
ה, הכוהן מטמא אותו מייד, ואיננו פשׂ 

מסגירו לשבוע נוסף. "טמא מוחלט" 
  פירושו טמא בטומאה חמורה. תהליך

  

  עיון  

יר שובה, ואם ינצל אותהּ ההמְתנה מעניקה לחוטא הזדמנות לחזור בת .וְהִסְגִּ
  כראוי יינצל מטומאה חמורה.

  

עֵינָיו אותו אדם לא ניצל את ההזדמנות שניתנה לו, ומשום כך הנגע נשאר  .בְּ
הוא מוסגר לשבוע  –כשהיה ולא חלה בו נסיגה. לאדם כזה מוענקת הזדמנות נוספת 

   נוסף בתקווה שהפעם יחזור בתשובה שלמה.
   

 אונקלוס

 



 טו   ויקרא יג
 

הֲנָא יָתֵ  ו יוֹמָא וְיִחְזֵי כָּ יהּ בְּ

נְיָנוּת וְהָא עֲמָא  בִיעָאָה תִּ שְׁ

א וְלָא אוֹסֵיף  שָׁ מַכְתָּ

ינֵיהּ  א, וִידַכֵּ כָּ מַשְׁ א בְּ שָׁ מַכְתָּ

ע  הֲנָא עָדִיתָא הִיא וִיצַבַּ כָּ

י.    לְבוּשׁוֹהִי וְיִדְכֵּ

נִית֒  ו בִיעִי֘ שֵׁ ְ יּ֣וֹם הַשּׁ ן אֹת֜וֹ בַּ וְרָאָה הַכֹּהֵ֨

ה  הָ֣ ה כֵּ ֖גַע וְהִנֵּ ה הַנֶּ ֥ גַע וְלאֹ־פָשָׂ הַנֶּ֔

ס  ֥ וא וְכִבֶּ חַת הִ֔ ֣ הֲר֤וֹ הַכֹּהֵן מִסְפַּ ע֑וֹר וְטִֽ בָּ

ר: יו וְטָהֵֽ גָדָ֖   בְּ

 רש"י   

הָה) ו(   טמא.  פשה או במראיתו עמד אם הא, מראיתו הוכהה .כֵּ
חַת   טהור. נגע שם .מִסְפַּ

 (המשך) ביאור   

ההיטהרות מטומאה כזאת כולל דינים 
בים, ואותם נלמד בעזרת ה' בפרשת ר

  הטמא המוסגר  –מצורע. שלא כמותו 
  

טומאתו קלה, וכדי להיטהר די לו 
   בטבילה במקווה.

 (על עמוד קודם) עיון   

ירוֹ... נִית. וְהִסְגִּ כיצד ניצל את השבוע  –מצב הנגע מלמד על האדם הנגוע  שֵׁ
ה מעיד עליו שעמד ע שפשׂ שניתן לו: נגע שהתמעט מעיד עליו שחזר בתשובה; נג

אי־הגעה  –ובהשפעתהּ  ,בעקשנות במריו; נגע שנותר כשהיה מעיד על הססנות
   להחלטה.  

 ביאור   

הָה בשבוע ההסגר השני, אם  .כֵּ
האדם טהור;  –הנגע הפך כהה משהיה 

אף על פי  –אבל אם נשאר כשהיה 
נטמא  –שלהתפשט לא התפשט 

  טומאה מוחלט.  
   

חַת ני נגעים ששמותיהם ש .מִסְפַּ
הפכים: הנגע  –דומים אבל הם עצמם 

חַתששמו  טמא, והנגע ששמו  סַפַּ
חַת טהור. לפעמים בין עבירה  מִסְפַּ

למצווה ההבדל דקיק כחוט השׂערה. 
  

  עיון  

הָה "ישיבה על הגדר", היינו הססנות ואי־הכרעה, אינהּ יכולה להימשך לנצח.  .כֵּ
להתמדה במרידה. כשם שמקובל לומר שדריכה  אי־חזרה בתשובה תיחשב אפוא

    אינהּ אלא נסיגה.  –במקום 

 אונקלוס

 



  תזריע    טז
 

ע֔וֹר וְאִם־  ז חַת בָּ סְפַּ֨ ֤ה הַמִּ ה תִפְשֶֹ שֹ֨ פָּ

הֳרָת֑וֹ  ן לְטָֽ אֹת֛וֹ אֶל־הַכֹּהֵ֖ י הֵרָֽ חֲרֵ֧ אַֽ

ן:  ית אֶל־הַכֹּהֵֽ נִ֖ ה שֵׁ וְרָאָה  חוְנִרְאָ֥

 ֖ סְפַּ ה הַמִּ תָ֥ שְׂ ֽ ה֛ פָּ ן וְהִנֵּ ע֑וֹר הַכֹּהֵ֔ חַת בָּ

וא: עַת הִֽ ן צָרַ֥ א֥וֹ הַכֹּהֵ֖   פ   וְטִמְּ

וְאִם אוֹסָפָא תּוֹסֵיף עָדִיתָא ז 

חְזֵי  יִתַּ תַר דְּ א בָּ כָּ מַשְׁ בְּ

חְזֵי  לְכָהֲנָא לִדְכוּתֵיהּ, וְיִתַּ

נְיָנוּת לְכָהֲנָא.  הֲנָא  חתִּ וְיִחְזֵי כָּ

וְהָא אוֹסֵיפַת עָדִיתָא 

א, וִיסַאֲבִנֵּ  כָּ מַשְׁ הֲנָא בְּ יהּ כָּ

  סְגִירוּתָא הִיא. 

 רש"י   

גָדָיו וְטָהֵר ס בְּ   טבילה. וצריך טמא נקרא להסגר ונזקק הואיל .וְכִבֶּ
אוֹ הַכֹּהֵן )ח(  ולתגלחת לצפרים וזקוק מוחלט הוא הרי ומשטמאו .וְטִמְּ

  תהיה. זאת בפרשת האמור ולקרבן

 (המשך) ביאור   

ול אותו דיבור יכול להיות עבירה ויכ
להיות מצווה. הגדרתו תיקבע על פי 
     הכוונה שבבסיסו: אם נאמר מתוך כוונה 

הוא ייחשב עבירה, ואם מתוך  –לפגוע 
  מצווה. –כוונה להציל מאדם רשע 

 ביאור   

גָדָיו וְטָהֵר ס בְּ  כתוב בפסוק: .וְכִבֶּ
ומשתמע שלכאורה  – "וְטִהֲרוֹ הַכֹּהֵן"

ונים הוא טהור, אם כן, מדוע בגדיו טע
טבילה?! התשובה: העובדה שהופיע 
בגופו נגע שבגללו נזקק להסגר גרמה לו 
להיות טמא. אחרי שיחלים וייקבע 
שהנגע איננו מטמא עוד, כדי לשוב 
ולהיות טהור הוא יזדקק לטבילה. 

ס גָדָיו"  בפסוק כתוב: "וְכִבֶּ  וכוונת –בְּ
התורה לא לכביסה אלא לטבילה. רש"י 

צריך לטבול, מדייק שהמיטהר עצמו 
  וכוונת התורה לומר שלא רק הוא עצמו

  

טעון טבילה אלא גם בגדיו, ועם זאת 
טומאתו אינהּ חמורה כטומאה של טמא 
מוחלט, ולכן די לו בטבילה במקווה כדי 
להיטהר ואיננו מחויב בכל תהליך 
הטהרה שיבואר בהרחבה בפרשת 

  מצורע.
  

אוֹ הַכּהֵֹן שאם  )ו בפסוק(למדנו  .וְטִמְּ
סוף השבוע השני רואים שהנגע כהה ב

משהיה, המצורע נרפא, טובל ונטהר; 
ובפסוק זה מדובר במקרה שבו המצורע 
  נטהר ואחרי כן הצרעת שבה והופיעה.

  

   

 וסאונקל 

 



 יז   ויקרא יג
 

הֵי  ט שׁ סְגִירוּ אֲרֵי תְּ מַכְתָּ

הֲנָא.  יתֵי לְוָת כָּ א, וְיִתֵּ אֲנָשָׁ בַּ

הֲנָא וְהָא עָמְקָא  י וְיִחְזֵי כָּ

מַ  א וְהִיא הֲפַכַת חָוְרָא בְּ כָּ שְׁ

סַר  ם בְּ סַעֲרָא לְמִחְוַר, וְרֹשֶׁ

יקְתָא. עַמִּ   חַי בְּ

א  ט ם וְהוּבָ֖ אָדָ֑ הְיֶה֖ בְּ י תִֽ ֥ עַת כִּ נֶ֣גַע צָרַ֔

ן:  אֵת־  יאֶל־הַכֹּהֵֽ ה֤ שְׂ ן וְהִנֵּ ה הַכֹּהֵ֗ וְרָאָ֣

ן  עָ֣ר לָבָ֑ פְכָ֖ה שֵׂ יא הָֽ ע֔וֹר וְהִ֕ לְבָנָה בָּ

 ֥ שָׂ חְיַת֛ בָּ ת:וּמִֽ אֵֽ שְׂ י בַּ   ר חַ֖

 רש"י   

  הזאת.  המספחת .צָרַעַת הִוא
 השאת שבתוך הלובן מקצת שנהפך], רפוי[ ז"בלע ט"שינמינ .וּמִחְיַת) י(

 בלא ומחיה, מחיה בלא לבן שער, טומאה סימן הוא אף, בשר למראה
 המראות בכל אף, בשאת אלא מחיה נאמרה שלא פי על ואף, לבן שער

  טומאה. מןסי הוא ותולדותיהן

 (המשך) ביאור   

במקרה כזה החולה חייב להראות את 
הנגע לכוהן. התורה מלמדת אותנו 
שבמקרה של נגע שחזר, האדם נעשה 
  טמא מוחלט מייד, ולא מתחילים את כל 

  

התהליך (הסגר, הסגר שני) מחדש. 
יידרש לו תהליך הטהרה  –וכשיתרפא 

  השלם ולא יוכל להסתפק בטבילה.  

 על עמוד קודם)( עיון   

אוֹ הַכּהֵֹן נראה שהמצורע אכן ניצל את זמן ההסגר וחזר בתשובה, אבל  .וְטִמְּ
מייד אחרי טהרתו שב לסורו. במקרה כזה הוא לא יקבל הזדמנות חוזרת. הוא ייחשב 

  טמא מוחלט, ויצטרך לעמול קשה כדי להיטהר.   

 ביאור   

בפסוק הקודם נכתב:  .צָרַעַת הִוא
חַת הִוא וְטִהֲרוֹ " ", ומשתמע הַכֹּהֵן מִסְפַּ

חַת שהשֵם  מציין נגע טהור. פסוק מִסְפַּ
זה מלמדנו שייתכן שאחרי שאובחן נגע 

חַת ונקבע שהוא  (ולכן טהור), הוא מִסְפַּ
     לא יישאר כשהיה ולא יצטמק אלא 

ה בעור. במקרה זה ישתנה יוסיף ויפשׂ 
דינו של הנגע: כשסברו שהוא טהור 

ל נגע טהור, אבל כעת ניתן לו שם ש
  מתברר שהוא טמא ואינו אלא צרעת.

  

  לעיל ראינו שבבהרת שינוי .וּמִחְיַת
   

 אונקלוס

 



  תזריע    יח
 

ר֔וֹ  יא שָׂ ע֣וֹר בְּ נֶת הִוא בְּ ֤ עַת נוֹשֶׁ צָרַ֨

א  י טָמֵ֖ ֥ נּוּ כִּ רֶ֔ א יַסְגִּ ן לֹ֣ א֖וֹ הַכֹּהֵ֑ וְטִמְּ

  הֽוּא:

יקָא הִיא  יא סְגִירוּת עַתִּ

סְרֵיהּ וִיסַ  ךְ בִּ מְשַׁ יהּ בִּ אֲבִנֵּ

הֲנָא יהּ אֲרֵי  ,כָּ רִנֵּ לָא יַסְגְּ

  מְסָאַב הוּא. 

 (המשך) ביאור   

צבע השׂיער משחור ללבן הוא סימן 
טומאה. בפסוקים שלפנינו בנגע 
אֵת" התורה מלמדת אותנו שהופעת  "שְׂ
בשר חי בתוך הנגע, היינו החלמה 
חלקית, היא סימן טומאה. רש"י משלב 

ית: בביאורו מילה בצרפת
sainement2 –  מילה הדומה מאוד

למילה המשמשת בצרפתית בימינו 
  ומשמעותהּ בריא. 

רש"י מסביר שיש שני סימנים 
שהופעתם בנגעים עשויה להעיד על 
צרעת: (א) שׂיער שנהפך ללבן; (ב) 
מחיה בתוך הנגע. אומנם הסימן 

 –הראשון כתוב בבהרת, והאחרון 
בשׂאת; אבל שני הסימנים אמורים 

  יהם. הופעת אחד מהם בבהרת אובשנ
 

  

מעידה שהנגעים הם צרעת  –בשׂאת 
  והאדם טמא.

בסוף דבריו רש"י מדייק שדין זה חל 
לא רק על בהרת ושׂאת אלא גם על 
תולדותיהן. להבנת דבריו חשוב להסביר 
את  שבין הנגעים קיים מדרג: השְׂ
והבהרת הן שני הנגעים העיקריים 

הצטרף ונחשבים אבות; לשניהם עשוי ל
חַתכפי שמלמד השם  –נספח  נגע  – סַפַּ

נוסף שמשתנה קצת בצבעו. רש"י 
מבאר שהדין שקובע שהופעת עור 
בריא בתוך הנגע היא סימן לצרעת 

נכון גם  –(הדין שנאמר בשׂאת) 
לתולדתהּ של השׂאת וגם לבהרת 

  ולתולדתהּ.

  
   

                                                   
'. בריא' המשמעות את לצרפתית לתרגם התכוון לא י"הרב אלין וייל בספרו על לעזי רש"י טוען שרש .2

 בו שיש חולה בשר: להפך אלא בריא בשר איננו) מחיה( החי הבשר זה לפי. מוגלה פירושהּ  sanie המילה
    .וגלהמ

 אונקלוס



 יט   ויקרא יג
 

י  יב סְגֵּ א תִּ וְאִם מִסְגָּ

א וְתִ  כָּ מַשְׁ חְפֵי סְגִירוּתָא בְּ

ךְ  ל מְשַׁ סְגִירוּתָא יָת כָּ

יהּ וְעַד  א מֵרֵישֵׁ שָׁ מַכְתָּ

רַגְלוֹהִי, לְכָל חֵיזוּ עֵינֵי 

הֲנָא.   כָּ

ע֔וֹר  יב עַת בָּ רַ֨ ח הַצָּ פְרַ֤ ר֨וֹח תִּ וְאִם־פָּ

גַע  ל־ע֣וֹר הַנֶּ֔ ת כָּ עַת אֵ֚ רַ֗ ה הַצָּ תָ֣ וְכִסְּ

ה עֵי  וֹ וְעַד־רַגְלָ֑יו לְכָל־מַרְאֵ֖ רֹאשׁ֖ נֵ֥י מֵֽ

ן:   הַכֹּהֵֽ

 רש"י   

נֶת הִוא) יא(  נראית זו וחבורה, המחיה תחת היא ישנה מכה .צָרַעַת נוֹשֶׁ
 מחיה ועלתה הואיל תאמר שלא, לחה מלאה ותחתיה מלמעלה בריאה

  אטהרנה.
  .(ערכין יח ע"ב)רגליו  ועד אדם של .מֵרֹאשׁוֹ  )יב(

 ביאור   

נֶת הִוא רש"י מסביר  .צָרַעַת נוֹשֶׁ
טע הנקי מטעה: הבוחן את הנגע שהק

עשוי לטעות ולחשוב שהמצורע החל 
 –להחלים, אבל האמת אחרת לחלוטין 

המחלה בעינהּ עומדת אלא שכעת היא 
נסתרת מן העין. כדי למנוע אבחנה 
מוטעית, התורה אומרת במפורש 
שהמחלה עמוקה, וקובעת שאֶת האדם 

  הנגוע יש לטמא לאלתר.
  

  

נגעים, שלושה סימני טומאה יש ב
 ודי בהופעה של אחד מהם כדי

שהנגע טמא: (א) שינוי צבע  לקבוע
השׂיער משחור ללבן; (ב) התפשטות 

  והתרחבות; (ג) מחיה.
  

המילה אדם איננה  .מֵרֹאשׁוֹ 
תָה מוזכרת בפסוק כלל. כתוב בו: " וְכִסְּ

ל רַעַת אֵת כָּ גַע מֵרֹאשׁוֹ וְעַד הַצָּ  עוֹר הַנֶּ
  

  עיון  

נֶת הִואצָרַעַת נוֹ  מדוע לא נותנים סיכוי והזדמנות למי שבנגע שבגופו נוצרה  .שֶׁ
חה החולה? אולי משום שהתעתוע שנוצר בנגע ירקמה בריאה המכסה את הל

פנימי. האדם דיבר לשון הרע, אבל במקום להודות  –החיצוני מרמז לתעתוע אחר 
לטובת זולתו במעשהו, הוא מתרץ אותו בטיעונים צדקניים, מסביר שכל כוונתו 

הוא  –והדיבור נעשה לתועלת וכדומה. כיוון שהסכנה שבתעתוע כזה גדולה במיוחד 
    נטמא מייד.

 אונקלוס

 



  תזריע    כ
 

עַת  יג רַ֨ ה הַצָּ תָ֤ ה כִסְּ ן וְהִנֵּ֨ ה הַכֹּהֵ֗ וְרָאָ֣

וֹ  לּ֛ ֑גַע כֻּ ר אֶת־הַנָּ ר֔וֹ וְטִהַ֖ שָׂ ל־בְּ אֶת־כָּ

ן טָה֥וֹר הֽוּא:  ךְ לָבָ֖ רָא֥וֹת ידהָפַ֥  וּבְי֨וֹם הֵֽ

א: י יִטְמָֽ ר חַ֖ ֥ שָׂ וֹ בָּ   בּ֛

הֲנָא וְהָא חֲפָת  יג וְיִחְזֵי כָּ

י  סְרֵיהּ וִידַכֵּ ל בִּ סְגִירוּתָא יָת כָּ

א שָׁ יהּ אִתְהֲפֵיךְ  ,יָת מַכְתָּ לֵּ כֻּ

כֵי הוּא.  וּבְיוֹמָא  ידלְמִחְוַר דְּ

סְרָא חַיָא יְהֵי  יהּ בִּ חְזֵי בֵּ יִתַּ דְּ

  מְסָאַב. 

 רש"י   

  .(משנה, נגעים ב, ג)מאורו  שחשך לכהן פרט .אֵה עֵינֵי הַכֹּהֵןמַרְ  לְכָל

 (המשך) ביאור   

". לכאורה, מצד מבנה הפסוק, רַגְלָיו
של הנגע, ואולם  רַגְלָיווב רֹאשׁוֹ מדובר ב

לנגע אין לא ראש ולא רגליים, ועל כן 
     רש"י מסביר שכוונת התורה לא לנגע 

שכבר נקבע שהוא  ,3אלא לאדם הנגוע
 מֵרֹאשׁוֹ וְעַד –מצורע, וכעת כל גופו 

  מכוסה נגעים. – רַגְלָיו

 (על עמוד קודם) עיון   

לכאורה אדם זה רשע גדול כי הוא חולה בכל גופו. התורה מבקשת  .מֵרֹאשׁוֹ 
 –ללמדנו שבמציאות אין אדם שכולו רשע, ועל כן אם הנגע מכסה את הגוף כולו 

  איש טהור.אין מדובר בצרעת, ועל פי ההלכה ה

 ביאור   

רש"י  .מַרְאֵה עֵינֵי הַכּהֵֹן לְכָל
מלמדנו שהכוהן הרואה את הנגע צריך 
להיות בעל יכולת ראייה טובה. האבחנה 

מתבססת על  –טמא או טהור  –
התבוננות בנגע. ראייה לקויה אינהּ 
מאפשרת התבוננות דקדקנית, ולא 
  ייתכן שתינתן אבחנה בלא ראייה 

  

למדו דין זה באמצעות  מדויקת. חכמים
 עֵינֵי מַרְאֵה דרשה. התורה כתבה "לְכָל
" וְרָאָה הַכֹּהֵןהַכֹּהֵן" ולא הסתפקה ב"

, כדי לדייק )ג בפסוק לעיל שנאמר כפי(
שלא די בראייה בעלמא, בכל רמה 
שהיא, אלא חובה שהראייה תהיה 

  מיטבית ומדויקת.  

  
   

                                                   
יר" בפסוק ד. .3   בדומה להסבר המובא לעיל בביאור ד"ה "וְהִסְגִּ

 אונקלוס



 כא   ויקרא יג
 

 רש"י   

ר חַיוּבְיוֹם הֵרָאוֹת בּוֹ בָּ  )יד(  שהמחיה פירש כבר הרי מחיה בו צמחה אם .שָׂ
 ראשי וארבעה מעשרים באחד הנגע שהיה הרי אלא, טומאה סימן

 כאחד כולו הנגע נראה שאין לפי, מחיה משום מִטמאין שאין איברים
 כגון, שומן י"ע שפועו ונתגלה האבר ראש וחזר, ואילך אילך ששופע

(משנה, שתטמא  הכתוב דנולמ, המחיה בו ונראית רחב ונעשה שהבריא

  .נגעים ו, ז)
 אתה שאין יום ויש בו רואה שאתה יום יש ללמד, לומר תלמוד מה .וּבְיוֹם
 לו המשתה ימי שבעת כל לו נותנין חתן אמרו מכאן, בו רואה

(משנה, הרגל  ימי כל לו נותנין ברגל וכן, ולביתו ולכסותו] ולאצטליתו[

  .נגעים ג, ב)

 ביאור   

ר חַיוּבְיוֹם הֵ  שָׂ ראינו  .רָאוֹת בּוֹ בָּ
כבר שמחיה היא סימן טומאה, מדוע 
לחזור על דין זה כשכל גוף החולה 
התכסה בנגעים?! לכן רש"י מדייק 
שאכן יש מקומות שבהם הופעת 
המחיה איננה מטמאת בדרך כלל: 
במקרים שבהם הנגע מופיע בראש 
איבר, ובשל מקומו המחיה אינהּ נראית 

יה אחת. איברים אלו מכל הצדדים בראי
הם: עשר אצבעות הרגליים ועשר 
אצבעות הידיים, קצות שתי האוזניים, 
  קצה האף ואיבר הגבר. הבשר

  

החי שהופיע בנגע שבראש איבר כזה 
איננו מטמא משום שאי אפשר לראות 
את כולו במבט אחד; אך אם השתנה 
מבנה האיבר וכעת הוא רחב ושטוח 

כולהּ משהיה ואפשר לראות את המחיה 
המצורע נטמא. הפסוק  –במבט אחד 

ר בּוֹ  הֵרָאוֹת "וּבְיוֹם שָׂ כוונתו  –חַי"  בָּ
  בבת אחת (והאדם נטמא). ל"הֵרָאוֹת"

היה אפשר לכתוב בפשטות  .וּבְיוֹם
ר בּוֹ  'וּבְהֵרָאוֹת שָׂ '. לשם מה יִטְמָא חַי בָּ

"? וּבְיוֹםהוסיפה התורה את המילה "
הכוהן,  כפי שלמדנו את הטומאה קובע

  

  עיון  

ר חַי שָׂ הדין שקובע שהמחיה צריכה להיראות כולהּ בבת  .וּבְיוֹם הֵרָאוֹת בּוֹ בָּ
אחת ועל כן מחיה שמופיעה על ראשי איברים אינהּ מְטמאה דורש הסבר. נראה 

נחשב סימן, אבל סימן  –שהתורה מלמדת אותנו שסימן שנראה בהסתכלות אחת 
לא מוטל עלינו  –כיוונים שונים ומזוויות ראייה שונות שכדי לראותו יש להתבונן מ

להתאמץ ולתור אחריו. וכך עלינו לנהוג בין אדם לחברו: להביט על חברינו בעין טובה 
    ולא להתאמץ ולחפש מומים שאולי קיימים בהם.  

 



  תזריע    כב
 

י  טו ר הַחַ֖ ֥ שָׂ ן אֶת־הַבָּ ה הַכֹּהֵ֛ וְרָאָ֧

א ה֖וּ  י טָמֵ֥ ר הַחַ֛ ֥ שָׂ א֑וֹ הַבָּ עַת וְטִמְּ א צָרַ֥

י  טזהֽוּא:  ר הַחַ֖ ֥ שָׂ וּב הַבָּ י יָשׁ֛ א֣וֹ כִ֥

ן:  ן וּבָ֖א אֶל־הַכֹּהֵֽ ךְ לְלָבָ֑ ֣   וְנֶהְפַּ

סְרָא חַיָא  טו הֲנָא יָת בִּ וְיִחְזֵי כָּ

יהּ  סְרָא חַיָא מְסָאַב  ,וִיסַאֲבִנֵּ בִּ

אוֹ  טזהוּא סְגִירוּתָא הוּא. 

סְרָא חַיָא  אֲרֵי יְתוּב בִּ

לְמִחְוַר, וְיֵיתֵי לְוָת  וְיִתְהֲפֵיךְ 

הֲנָא.    כָּ

 רש"י   

  זכר. לשון בשר. ההוא הבשר הוּא.צָרַעַת  )טו(

 (המשך) ביאור   

היא חלה. מהוספת  –ומרגע הקביעה 
המילה כאן, חכמים למדו שבמקרים 

 –מסוימים מתירים למי שנראה בו נגע 
לדחות את הצגתו לפני הכוהן. ומהם 

מָח וֹת מיוחדות, אותם המקרים? שְׂ
שקביעת טומאה בהכרח תפגום בהן 
מֵחִים, לדוגמה: נגע הופיע בערב  ובשְׂ

אם יתברר  –פסח או בערב סוכות 
שהאדם טמא, כל שמחת החג שלו ושל 
     משפחתו תושבת; חתן שראה נגע בתוך 

אם ייקבע שהוא  –שבעת ימי המשתה 
טמא, שמחת רעים האהובים, מה יהא 

  עליה?!  

לנגע  –בדברי רש"י כוונת "לו" ש
שהופיע בגופו; "לאצטליתו (=חלוק 

לנגעי הבגדים  –יפה) ולכסותו" 
(שאותם נלמד בהמשך הפרק); 

לנגעי בית (שבדיניהם  - "ולביתו" 
  נעסוק בעזרת ה' בפרשת מצורע).  

  

 (על עמוד קודם) עיון   

ההלכה דין זה מעיד על תורתנו שהיא תורת חיים. אומנם אין לסטות מ .וּבְיוֹם
כלל, אך כשאפשר להקל מבלי לחרוג מהכללים, היינו ההקלה עולה בקנה אחד עימם 

  יש להקל.   –

 ביאור   

המין הדקדוקי של  הוּא.צָרַעַת 
 נקבה. רש"י מסביר –השם "צָרַעַת" 

  שהכינוי "הוּא" מוסב אל הבשר שאותו
  

  

הוא־  הכוהן רואה וגם מטמא. בשר זה
  הוא נגע צרעת.

   

 אונקלוס



 כג   ויקרא יג
 

הֲנָא וְהָא וְיִ  יז חְזֵינֵיהּ כָּ

א לְמִחְוַר,  שָׁ אִתְהֲפֵיךְ מַכְתָּ

א  שָׁ הֲנָא יָת מַכְתָּ י כָּ וִידַכֵּ

כֵי הוּא.  וַאֲנָשׁ אֲרֵי יְהֵי  יחדְּ

חְנָא,  יהּ שִׁ כֵּ מַשְׁ יהּ בְּ בֵּ

י.  סֵּ חְנָא יט וְיִתַּ אֲתַר שִׁ וִיהֵי בַּ

הֲרָא  עָמְקָא חָוְרָא אוֹ בַּ

חְזֵי חָוְרָא סָמְקָא, וְיִ  תַּ

  לְכָהֲנָא. 

ן  יז ֖גַע לְלָבָ֑ ךְ הַנֶּ ֥ ה֛ נֶהְפַּ ן וְהִנֵּ הוּ הַכֹּהֵ֔ וְרָאָ֨

֖גַע טָה֥וֹר הֽוּא: ן אֶת־הַנֶּ פ      וְטִהַ֧ר הַכֹּהֵ֛

ין  יח    שלישי חִ֑ י־יִֽהְיֶה֥ בֽוֹ־בְעֹר֖וֹ שְׁ ר כִּ וּבָשָֹ֕

ֽא:  ת יטוְנִרְפָּ אֵ֣ חִין שְׂ ְ מְק֤וֹם הַשּׁ ה בִּ  וְהָיָ֞

מֶת  ֑ רֶת לְבָנָה֣ אֲדַמְדָּ ה א֥וֹ בַהֶ֖ לְבָנָ֔

ן: ה אֶל־הַכֹּהֵֽ   וְנִרְאָ֖

 רש"י   

חִין )יח(  שלא, מכה מחמת לו הבא בלקוי הבשר שנתחמם, חמום לשון .שְׁ
  .(חולין ח ע"א)האור  מחמת
א   אחר. נגע עלה ובמקומו ארוכה העלה השחין .וְנִרְפָּ

 ביאור   

חִין ות זו לזו, שתי פרשיות סמוכ .שְׁ
האחת עוסקת בשחין והאחרת במכווה. 
השֵם שחין מציין נגע שמקורו במכה, 
והשם מכווה מציין נגע דומה לו אלא 

 –שמקורו בפגיעה מאש. שחין ומכווה 
דיניהם דומים. המילה שחין פירושה 
חום (ובלשון חכמים אנו מכירים את 
     הצירוף "שנה שחונה" שהוא כינוי 

): ם מועטים בהּ לשנה יבשה, שהגשמי
המכה גורמת לדלקת, והאזור המודלק 

  .4חם או חמים למגע
א השחין נרפא אבל לא  .וְנִרְפָּ

לגמרי. מראהו השתנה: תחילה נראה 
שהנגע הגליד ונותרה צלקת בלבד, אבל 
לאחר מכן, במקום הצלקת צץ נגע 

  חדש. 

  עיון  

חִין ה ככתוב: " יודעים אנו שהאומר לשון הרע הריהו כמכה רעהו .שְׁ אָרוּר מַכֵּ
תֶר סָּ , ועל כן הצרעת מופיעה אצלו בדמות נגע שנוצר בעקבות )כד, כז דברים(" רֵעֵהוּ בַּ

   מכה. 
   

                                                   
  .י כפשוטו""מבואר על פי "רש .4

 אונקלוס



  תזריע    כד
 

פָ֣ל מִן־  כ הָ שָׁ ה֤ מַרְאֶ֨ ן וְהִנֵּ ה הַכֹּהֵ֗ וְרָאָ֣

ן  א֧וֹ הַכֹּהֵ֛ ן וְטִמְּ ךְ לָבָ֑ הּ הָפַ֣ עָרָ֖ הָע֔וֹר וּשְׂ

 ְ שּׁ וא בַּ עַת הִ֖ חָה:נֶֽגַע־צָרַ֥ רָֽ ין פָּ   חִ֥

הֲנָא וְהָא מִחְזַהָא  כ וְיִחְזֵי כָּ

א וְסַעֲרַהּ  כָּ יךְ מִן מַשְׁ מַכִּ

יהּ  אִתְהֲפֵיךְ לְמִחְוַר, וִיסַאֲבִנֵּ

שׁ סְגִירוּתָא הִיא  הֲנָא מַכְתָּ כָּ

חְנָא סְגִיאַת. שִׁ    בְּ

 רש"י   

מֶת )יט(  ומעורב פתוך אאל חלק לבן הנגע שאין .אוֹ בַהֶרֶת לְבָנָה אֲדַמְדָּ
  ואודם. לובן מראות בשתי

פָל )כ(  שפל נראה הוא לבנוניתו מתוך אלא, שפל ממשה ואין .מַרְאֶהָ שָׁ
  הצל. מן עמוקה חמה כמראה, ועמוק

 ביאור   

מֶת מה  .אוֹ בַהֶרֶת לְבָנָה אֲדַמְדָּ
מֶת" פירוש "לְבָנָה האם צבעהּ  – אֲדַמְדָּ

לבן או אדום? רש"י מסביר שהכוונה 
נגע שיש בו עירוב של שני הצבעים ל

  גם יחד.
  

פָל   אין הכוונה שהנגע  .מַרְאֶהָ שָׁ
     

עמוק ופנימי ולכן גובהו נמוך מגובהּ 
העור. הנגע אינו בולט מן העור ואיננו 

שטח הפנים  שקוע. גובהו בדיוק כגובהּ 
של העור, אבל צבעו הלבן של הנגע 
יוצר אשליה אופטית והוא נראה כאילו 

    .5ק יותרהוא עמו

  עיון  

פָל שני צבעים לשחין. הצבע הלבן יוצר אשליה של עומק ומטרתו  .מַרְאֶהָ שָׁ
ללמד את מי שדיבר לשון הרע שהתיקון שנדרש ממנו לעשות הוא תיקון פנימי; 
והצבע האדמדם מזכיר צבע של דם. לפעמים נדמה למדבר לשון הרע שלא עשה 

ה מעשה של ממש). הצבע האדום מבהיר לו מאומה (הרי הוא "רק דיבר", ולא עש
  שעשה גם עשה, כי באמירת לשון הרע יש משום שפיכות דמים. 

  
   

                                                   
  כפי שהוסבר לעיל בפסוק ד. .5

 אונקלוס



 כה   ויקרא יג
 

הֲנָא וְהָא  כא וְאִם יִחְזֵינַהּ כָּ

יכָא  הּ סְעַר חִיוָר וּמַכִּ לֵית בַּ

א וְהִיא  כָּ לָיְתַהָא מִן מַשְׁ

הֲנָא  יהּ כָּ רִנֵּ עָמְיָא, וְיַסְגְּ

בְעָא יוֹמִין. אִם וְ  כב שִׁ

א,  כָּ מַשְׁ אוֹסָפָא תּוֹסֵיף בְּ

הֲנָא יָתֵיהּ  וִיסַאֵיב כָּ

א הִיא. שָׁ וְאִם  כג מַכְתָּ

א לָא  הַרְתָּ אַתְרַהּ קַמַת בַּ בְּ

חְנָא הִיא,  ם שִׁ אוֹסֵיפַת רֹשֶׁ

הֲנָא. ינֵיהּ כָּ   וִידַכֵּ

הּ כא  ה֤ אֵין־בָּ ן וְהִנֵּ ה הַכֹּהֵ֗ נָּ ם ׀ יִרְאֶ֣ וְאִ֣

ן וּשְׁ  ר לָבָ֔ עָ֣ ה מִן־הָע֖וֹר שֵׂ ה אֵינֶ֛נָּ פָלָ֥

ת  בְעַ֥ ן שִׁ יר֥וֹ הַכֹּהֵ֖ ה וְהִסְגִּ יא כֵהָ֑ וְהִ֣

ים: ע֑וֹר  כב יָמִֽ ה בָּ ֖ ה תִפְשֶֹ שֹ֥ וְאִם־פָּ

וא: ן אֹת֖וֹ נֶ֥גַע הִֽ א הַכֹּהֵ֛ ֧ וְאִם־  כג וְטִמֵּ

תָה  א פָשָֹ֔ רֶת לֹ֣ הֶ֨ ד הַבַּ עֲמֹ֤ ֽ יהָ תַּ חְתֶּ֜ תַּ

וא וְ  ין הִ֑ חִ֖ ְ בֶת הַשּׁ ן:  ס    צָרֶ֥ הֲר֖וֹ הַכֹּהֵֽ טִֽ
  מחוברין  כשהן  שני   רביעי

 רש"י   

  הבהרת. או הזאת השׂאת .נֶגַע הִוא )כב(
יהָ  )כג( חְתֶּ   במקומה. .תַּ

חִין ְ  הניכר החמום רושם אלא אינו, שיחנא רושם כתרגומו .צָרֶבֶת הַשּׁ
, כא יחזקאל( כמו, חימום מחמת הנרגע עור רגיעת לשון צרבת כל. בבשר

 ט"ריטריימינ .צָרֶבֶת; ]לכווץ[ ז"בלע ר"רייטרי, פנים כל בה ונצרבו )ג
  .]כיווץ[ ז"בלע

 ביאור   

 מדוע אז. זכר לשון נגע .נֶגַע הִוא
נקבה? רש"י מסביר  בלשון" הִוא" כתוב

שהכינוי הִוא מוסב אל השְאת או 
שמות שמינם הדקדוקי  –הבהרת 

  נקבה.
  

יהָ  חְתֶּ ה רש"י מסביר שהמיל .תַּ
יהָ" חְתֶּ פירושהּ שהנגע לא התפשט  "תַּ

  אלא נשאר בדיוק כפי שהיה.
  

  

חִין ְ  המילה "צָרֶבֶת" .צָרֶבֶת הַשּׁ
כנראה לא הייתה מוכרת בזמנו של 
רש"י, ולכן הסבירהּ בעזרת מקבילתהּ 
הארמית שהופיעה בתרגום אונקלוס. 

= רושם. כלומר אין כאן צרעת  צָרֶבֶת
פעת אלא רושם שנותר בעור בהש

המכה. רש"י מביא ראיה לפירושו 
מנבואה של יחזקאל המתארת את 
האש שתבער בירושלים ואת תוצאתהּ: 

  

  

   

 אונקלוס

 



  תזריע    כו
 

שׁ  כד י־יִֽהְיֶה֥ בְעֹר֖וֹ מִכְוַת־אֵ֑ ר כִּ א֣וֹ בָשָֹ֔

רֶת לְבָנָה֥  הֶ֛ ה בַּ כְוָ֗ ה מִחְיַת֣ הַמִּ יְתָ֞ הָֽ וְֽ

מֶת א֥וֹ לְבָנָהֽ: ֖   אֲדַמְדֶּ

יהּ אוֹ אֲנָשׁ אֲרֵי יְ  כד כֵּ מַשְׁ הֵי בְּ

וַאָה  ם כְּ נוּר, וִיהֵי רֹשֶׁ וַאָה דְּ כְּ

הֲרָא חָוְרָא סָמְקָא, אוֹ  בַּ

  חָוְרָא. 

 רש"י   

כְוָה )כד(  נהפכה המכוה כשחיתה] רפוי[ ז"בלע ט"שיינימנ .מִחְיַת הַמִּ
 ולמה, הם שוים שחין וסימני מכוה וסימני. חלקה לבנה או פתוכה לבהרת

 וחצי בשחין גריס חצי נולד, זה עם זה מצטרפין שאין מרלו, הכתוב חלקן
  .(חולין ח ע"א)כגריס  ידונו לא במכוה גריס

 (המשך) ביאור   

נִים" ל פָּ : האש )ג, כא(" וְנִצְרְבוּ בָהּ כָּ
תגרום לחימום הפנים של כולם, גם של 
     אלו שלא נשרפו ממש. הפנים שנצרבו 

הם הפנים שלהט האש הותיר בהם 
ישומו, והצרבת היא הרושם את ר

  .6שהשאירה חמימות השחין

 ביאור   

כְוָה בפסוקים הקודמים  .מִחְיַת הַמִּ
, התורה דנה בנגע שהתפתח )כג–יח(

–כד(בשחין, ובפסוקנו ובבאים אחריו 

בנגע שהתפתח בכוויה. דיניהם  – )כח
שווים, ומאליה עולה השאלה מדוע לכל 
אחד מהם דיון משלו, שהרי לכאורה 
אפשר היה לדון בשניהם גם יחד, 
ובפתח הדברים לציין שמדובר הן 
בשחין והן בכווייה?! רש"י מסביר 
  שכדי שנגע יטמא עליו להיות בגודל 

  

סמ"ר) לפחות,  4גריס (שטחו מגיע לכ־
הוא איננו  –ואם אינו מגיע לגודל זה 

מטמא. ההפרדה בין הפרשיות מכוונת. 
ם מטרתהּ ללמדנו שאומנם לשני הנגעי

דין אחד, ועם זאת הם עצמם מובחנים 
זה מזה. על כן נגע שחציו שחין וחציו 
מכווה וגודלו הכולל מגיע לגודל גריס, 
איננו מטמא, כי חצאי הגריסים של 

  נגעים שונים אינם מצטרפים זה לזה.

  עיון  

כְוָה   הנגע שמתפתח על מכה ועל כווייה ייתכן שהוא מסמל אירוע  .מִחְיַת הַמִּ

   
                                                   

האחת שם פועל והאחרת שם פעולה,  – retraitmentו־  retraitרש"י משלב בפירושו מילים בצרפתית:  .6
  וץ, כפי שפירשו בתרגום בסוגריים.והן מציינות שכוונת התורה לומר שהחום מכו

 אונקלוס

 



 כז   ויקרא יג
 

הֲנָא וְהָא  כה וְיִחְזֵי יָתַהּ כָּ

אִתְהֲפֵיךְ סַעֲרָא לְמִחְוַר 

יק  א וּמִחְזַהָא עַמִּ בַהַרְתָּ בְּ

א סְגִירוּתָא הִיא  כָּ מִן מַשְׁ

כְוַאָה סְגִיאַת, וִיסַאֵיב  בִּ

שׁ  הֲנָא מַכְתָּ יָתֵיהּ כָּ

וְאִם  כוסְגִירוּתָא הִיא. 

הֲנָא וְהָא לֵית  יִחְזֵינַהּ כָּ

בַהַרְ  א סְעַר חִיוָר בְּ תָּ

יכָא לָיְתַהָא  א  מִן  וּמַכִּ כָּ   מַשְׁ

ר  כה עָ֨ ךְ שֵׂ ה֣ נֶהְפַּ ן וְהִנֵּ הּ הַכֹּהֵ֡ ה אֹתָ֣ וְרָאָ֣

ק מִן־הָע֔וֹר  הָ עָמֹ֣ רֶת וּמַרְאֶ֨ הֶ֗ בַּ ן בַּ לָבָ֜

 ֹ֤א אֹתו חָה וְטִמֵּ רָ֑ כְוָ֖ה פָּ מִּ וא בַּ עַת הִ֔ צָרַ֣

וא: עַת הִֽ ן נֶ֥גַע צָרַ֖ ה  כו הַכֹּהֵ֔ נָּ ם ׀ יִרְאֶ֣ וְאִ֣

ן  ר לָבָ֔ עָ֣ רֶת שֵׂ הֶ֨ בַּ ה֤ אֵין־בַּ ן וְהִנֵּ הַכֹּהֵ֗

ה  וא כֵהָ֑ ה מִן־הָע֖וֹר וְהִ֣ ה אֵינֶ֛נָּ פָלָ֥ וּשְׁ

ים: ת יָמִֽ בְעַ֥ ן שִׁ יר֥וֹ הַכֹּהֵ֖   וְהִסְגִּ

יהּ   עָמְיָא, וְהִיא  רִנֵּ הֲנָא  וְיַסְגְּ בְעָא כָּ   יוֹמִין.  שִׁ

 (המשך) עיון   

קשה שקדם לדיבור לשון הרע ואולי אפילו היה הגורם לו. אדם שהיה קורבן למכה 
או לכווייה, ייתכן שחווה טראומה והיא שגרמה להתנהגותו הפסולה. התורה אינהּ 
מתעלמת מן האפשרות הזאת, אבל מבהירה לאדם שאפילו אירעו בחייו אירועים 

  גיעה בזולת.קשים והתפתחה בתוכו מרירות, היא איננה מצדיקה פ

כפי שהוסבר מדובר בנגעים הדומים במראם אבל נבדלים בגורם שהביא 
ה את חברו;  להופעתם: השחין נגרם ממכה, והוא מזכיר למצורע שדיבורו מכֶּ
והמכווה שנגרמה מאש, מלמדת שכוח לשון הרע הוא ככוח האש לשרוף ולכלות. 

את עצמו (הדובר), את בגמרא נאמר שהמדבר לשון הרע נחשב כאילו הורג שלושה: 
  האדם שעליו דיבר וגם את השומע.

שמבטא חברו. כיוון  רעיוןכל אחד מן הנגעים מבטא רעיון השונה מן ה
שהרעיונות שונים זה מזה, יוחד לכל נגע דיון משלו. השחין הוא נגע שמזכיר מעשה 

רע מזכירה את תוצאת המעשה. ייתכן שדיבור לשון ה –(דיבור לשון הרע); והמכווה 
לא גרם נזק למי שהדברים נאמרו עליו, אבל המדבר חטא וייענש; וייתכן שהמדבר 

  לא התכוון להרע, אבל דבריו הזיקו, וגם הוא ייענש.  

  
   

 אונקלוס



  תזריע    כח
 

י אִם־  כז בִיעִ֑ ְ יּ֣וֹם הַשּׁ ן בַּ הוּ הַכֹּהֵ֖ וְרָאָ֥

֤א הַכֹּהֵן אֹת֔וֹ  ע֔וֹר וְטִמֵּ ה בָּ ה תִפְשֶׂ שֹ֤ פָּ

וא:  עַת הִֽ יהָ  כחנֶ֥גַע צָרַ֖ חְתֶּ֩ וְאִם־תַּ

 ה בָעוֹר תָ֤ שְׂ רֶת לאֹ־פָֽ הֶ֜ ד הַבַּ עֲמֹ֨ תַֽ

 ֹהֲרו וא וְטִֽ כְוָ֖ה הִ֑ ת הַמִּ אֵ֥ ה שְׂ וא כֵהָ֔ וְהִ֣

וא: כְוָ֖ה הִֽ בֶת הַמִּ י־צָרֶ֥ ֽ ן כִּ חמישי פ    הַכֹּהֵ֔

י־יִֽהְיֶה֥ ב֖וֹ נָ֑גַע כט  ה כִּ ָ֔ וְאִישׁ א֣וֹ אִשּׁ

ן:  אשׁ א֥וֹ בְזָק רֹ֖   בְּ

יוֹמָא  כז הֲנָא בְּ וְיִחְזֵינֵיהּ כָּ

בִיעָאָה אִם אוֹסָפָא תּוֹסֵיף  ,שְׁ

הֲנָא יָתֵיהּ  א וִיסַאֵיב כָּ כָּ מַשְׁ בְּ

שׁ סְגִירוּתָא הִיא.  מַכְתָּ

אַתְרַהּ קַמַת  כח וְאִם בְּ

א לָא אוֹסֵיפַת  הַרְתָּ בַּ

א וְהִיא עָמְיָא עמֶֹק  כָּ מַשְׁ בְּ

ינֵיהּ  וַאָה הִיא, וִידַכֵּ הֲנָא כְּ כָּ

וַאָה הִיא.  ם כְּ וּגְבַר  כטאֲרֵי רֹשֶׁ

יהּ  א אֲרֵי יְהֵי בֵּ אוֹ אִתָּ

א שָׁ דְקַן.  ,מַכְתָּ רֵישׁ אוֹ בִּ   בְּ

 רש"י   

רֹאשׁ אוֹ בְזָקָן )כט(  לנגע שער שבמקום נגע בין לחלק הכתוב בא .בְּ
(ספרא פרשת צהוב  בשער סימנו וזה לבן בשער סימנו שזה, בשר שבמקום

  .ים פרשה ה פרק ז אות ה)נגע

 ביאור   

רֹאשׁ אוֹ בְזָקָן הלימוד נפתח  .בְּ
בנגע בעור המכסה את גוף אדם. 
ופסוקנו עוסק בנגע בראש או בזקן. 
מדוע? הלוא הראש והזקן כלולים בגוף 
האדם?! הפרדת הדיון נצרכת משום 
  שההלכות של נגע כזה שונות במקצת 

     

 מההלכות של כלל נגעי העור: נגע
בבשר ייחשב טמא אם שׂיער שחור 
שהיה בו הפך ללבן; ונגעי הראש והזקן 
ייחשבו טמאים אם השׂיער שינה צבעו 

  לאדום.

  עיון  

רֹאשׁ אוֹ בְזָקָן הרב משה אלשיך מסביר שהראש מסמל את השכל של האדם,  .בְּ
את כבודו. כשמדברים לשון הרע על אדם לא פוגעים בגופו אלא בראשו,  –והזקן 

  הותו, וגם בכבודו. ועל כן האומרו נענש בנגע בראש או בזקן דווקא. מ

  
   

 אונקלוס



 כט   ויקרא יג
 

א  ל שָׁ הֲנָא יָת מַכְתָּ וְיִחְזֵי כָּ

יק מִן  וְהָא מִחְזוֹהִי עַמִּ

ק  א וּבֵיהּ סְעַר סֻמָּ כָּ מַשְׁ

הֲנָא  ק, וִיסַאֵיב יָתֵיהּ כָּ עְדַּ דַּ

א  נִתְקָא הוּא סְגִירוּת רֵישָׁ

קְנָא הוּא.  אֲרֵי יִחְזֵי וַ  לאאוֹ דִּ

שׁ נִתְקָא וְהָא  הֲנָא יָת מַכְתָּ כָּ

יק מִן  לֵית מִחְזוֹהִי עַמִּ

יהּ,  ם לֵית בֵּ א וּסְעַר אֻכָּ כָּ מַשְׁ

שׁ  הֲנָא יָת מַכְתָּ ר כָּ וְיַסְגַּ

בְעָא יוֹמִין.    נִתְקָא שִׁ

הוּ  ל ה֤ מַרְאֵ֨ גַע וְהִנֵּ ן אֶת־הַנֶּ֗ ה הַכֹּהֵ֜ וְרָאָ֨

ק מִן־הָע֔וֹר וּ  ק עָמֹ֣ ֑ ב דָּ ר צָהֹ֖ עָ֥ ב֛וֹ שֵׂ

עַת  א אֹת֤וֹ הַכֹּהֵן נֶ֣תֶק ה֔וּא צָרַ֧ וְטִמֵּ֨

ן הֽוּא: אשׁ א֥וֹ הַזָּקָ֖ ה  לא הָרֹ֛ י־יִרְאֶ֨ וְכִֽ

ה֤ אֵין־  תֶק וְהִנֵּ ן אֶת־נֶ֣גַע הַנֶּ֗ הַכֹּהֵ֜

ר  חֹ֖ ר שָׁ עָ֥ ק מִן־הָע֔וֹר וְשֵׂ הוּ עָמֹ֣ מַרְאֵ֨

ן  ֧יר הַכֹּהֵ֛ וֹ וְהִסְגִּ ין בּ֑ תֶ֖ק אֵ֣ אֶת־נֶ֥גַע הַנֶּ

ים: ת יָמִֽ בְעַ֥   שִׁ

 רש"י   

עָר צָהֹב )ל( (ספרא פרשת נגעים פרשה לצהוב  שבו שחור שער שנהפך .וּבוֹ שֵׂ

  .ה פרק ז אות ה)
  שער. שבמקום, נגע של שמו כך הוּא. נֶתֶק

חֹר אֵין בּוֹ  )לא( עָר שָׁ  צריך ואין. טהור, שחור שער בו היה אם הא .וְשֵׂ
 ושער) לז פסוק( שנאמר כמו, בנתקים הוא טהרה סימן שחור רששע להסגר
  .(ספרא פרשת נגעים פרשה ה פרק ז אות ה) 'וגו בו צמח שחור

 ביאור   

עָר צָהֹב אין הכוונה שהיה  .וּבוֹ שֵׂ
צהוב מתחילת בריאתו, שכן אילו היה 
כזה היה טהור; הכוונה לשׂיער שהיה 
מטבעו שחור, ובגלל הנגע השתנה 

  צהוב. צבעו ל
  

רש"י מסביר שהמילה  הוּא. נֶתֶק
היא השֵם שניתן לנגע המטמא  "נֶתֶק"

   שהופיע בראש או בזקן.
  

חֹר אֵין בּוֹ  עָר שָׁ אם יש בו  .וְשֵׂ
  

  עיון  

נראה שבשם "נֶתֶק" טמון רמז שיש בו לימוד חשוב: דיבור לשון הרע  הוּא. נֶתֶק
     מנתק אדם מסביבתו.

 אונקלוס

 



  תזריע    ל
 

ה הַכֹּהֵ֣  לב יּ֣וֹם וְרָאָ֨ גַע֘ בַּ ן אֶת־הַנֶּ֘

תֶק וְלאֹ־  ה הַנֶּ֔ ֣ א־פָשָׂ ה לֹֽ בִיעִי֒ וְהִנֵּ ְ הַשּׁ

ין  תֶק אֵ֥ ה הַנֶּ֔ ב וּמַרְאֵ֣ ר צָהֹ֑ עָ֣ יָה ב֖וֹ שֵׂ הָ֥

ק מִן־הָעֽוֹר:  ח וְאֶת־  לגעָמֹ֖ לָּ֔ תְגַּ וְהִ֨

יר הַכֹּהֵ֧ן אֶת־  ח וְהִסְגִּ֨ ֑ א יְגַלֵּ תֶ֖ק לֹ֣ הַנֶּ

ת יָמִ֖  בְעַ֥ תֶ֛ק שִׁ ית:הַנֶּ נִֽ   ים שֵׁ

א  לב שָׁ הֲנָא יָת מַכְתָּ וְיִחְזֵי כָּ

בִיעָאָה וְהָא לָא  יוֹמָא שְׁ בְּ

יהּ  אוֹסֵיף נִתְקָא וְלָא הֲוָה בֵּ

ק, וּמִחְזֵי נִתְקָא לֵית  סְעַר סֻמָּ

א.  כָּ יק מִן מַשְׁ ח  לגעַמִּ וִיגַלַּ

סַחְרָנֵי נִתְקָא וּדְעִם נִתְקָא 

הֲ  ר כָּ ח, וְיַסְגַּ נָא יָת לָא יְגַלַּ

נְיָנוּת.  בְעָא יוֹמִין תִּ   נִתְקָא שִׁ

 רש"י   

ה לאֹ )לב( ה וְהִנֵּ   טמא. צהוב שיער בו היה או פשה אם הא .'וגו פָשָׂ
ח) לג( לָּ חַ ־וְאֶתהנתק;  סביבות .וְהִתְגַּ תֶק לאֹ יְגַלֵּ  שערות שתי מניח .הַנֶּ

 ויצא רותהשע ועבר יפשה שאם, פשה אם ניכר שיהא כדי, סביב לו סמוך
  .(משנה, נגעים י, ה)טמא , הגילוח למקום

 (המשך) ביאור   

שׂיער שחור שנהפך לצהוב מטמאים 
את הנגע מייד; אם אין בו שׂיער כלל 
הכוהן מסגיר את הנגע שבעת ימים; 

     הוא טהור ולא  ,7ואם יש בו שׂיער שחור

צריך הסגר. ואל תאמר שאם היה בו 
בהמשך  שׂיער שחור טמא מייד כי כתוב

שצמיחת שׂיער שחור מטהרת את 
  .8המצורע

 ביאור   

ה לאֹ ה וְהִנֵּ אם אחרי שבוע  .'וגו פָשָׂ
לא צמח שׂיער  –רואים שלא חל שינוי 

שחור שמטהר וגם לא צמח שׂיער צהוב 
ההסגר יימשך שבוע נוסף.  –שמטמא 

אם אחד משני סימני הטומאה הופיע, 
  ,ה הנגעהיינו צמח שׂיער צהוב או פשׂ 

  

האדם הנגוע הופך להיות טמא מוחלט 
  מייד.
  

ח לָּ אם בבחינה החוזרת אחרי  .וְהִתְגַּ
 –שבוע ההסגר, לא מוצאים בנגע שׂיער 

לא שחור (סימן טהרה) ולא צהוב (סימן 
  

  

   

                                                   
יער בגוונים אחרים, ובלבד שאיננו צהוב. הצהוב מטמא, שׂ יער שחור בלבד אלא גם בשׂ ודין זה אמור לא ב .7

 לא, כפי שמביא רש"י בהמשך (בביאור פסוק לו). –וכל יתר הגוונים 
 מוסבר על פי הרמב"ם הלכות נגעים פרק ח הלכה ב. .8

 אונקלוס

 



 לא   ויקרא יג
 

הֲנָא יָת נִתְקָא לד  וְיִחְזֵי כָּ

בִיעָאָה וְהָא לָא  יוֹמָא שְׁ בְּ

א  כָּ מַשְׁ אוֹסֵיף נִתְקָא בְּ

יק מִן וּמִחְ  זוֹהִי לָיְתוֹהִי עַמִּ

הֲנָא  י יָתֵיהּ כָּ א, וִידַכֵּ כָּ מַשְׁ

י.  ע לְבוּשׁוֹהִי וְיִדְכֵּ  להוִיצַבַּ

וְאִם אוֹסָפָא יוֹסֵיף נִתְקָא 

א כָּ מַשְׁ כוּתֵיהּ. ,בְּ תַר דְּ   בָּ

יּ֣וֹם  לד תֶק בַּ ן אֶת־הַנֶּ֜ וְרָאָה הַכֹּהֵ֨

֤ה א־פָשָֹ ה לֹֽ י ֠ וְהִנֵּ֠ בִיעִ֗ ְ ע֔וֹר  הַשּׁ תֶק בָּ הַנֶּ֨

ק מִן־הָע֑וֹר וְטִהַ֤ר  הוּ אֵינֶנּ֥וּ עָמֹ֖ וּמַרְאֵ֕

ר:  יו וְטָהֵֽ גָדָ֖ ס בְּ ֥ ן וְכִבֶּ וְאִם־  להאֹתוֹ הַכֹּהֵ֔

י  חֲרֵ֖ ע֑וֹר אַֽ תֶ֖ק בָּ ה הַנֶּ ֛ ה יִפְשֶֹ שֹ֥ פָּ

הֳרָתֽוֹ:   טָֽ

 רש"י   

 שבוע בסוף אף מנין, הפטור לאחר פושה אלא לי אין .אַחֲרֵי טָהֳרָתוֹ  )לה(
(ספרא פרשת נגעים פרשה יפשה  פשה לומר תלמוד, שני שבוע ובסוף ראשון

  .ה פרק ט אות ט)

 (המשך) ביאור   

טומאה), עדיין לא צמחו שׂערות בנתק 
מה הדין? סביב לנתק מבחינים  –עצמו 

בשני מעגלים: מעגל אחד סביב הנתק 
מעגל נוסף. הוראת  -ממש, ומסביבו 

ח" מכוונת למעגל התורה "וְהִתְ  לָּ   גַּ
  

החיצוני מבין השניים, וההוראה "וְאֶת־
תֶק חַ" מכוונת למעגל הפנימי.  לאֹ הַנֶּ יְגַלֵּ

בנתק עצמו לא צמחו שׂערות כלל, ועל 
  כן מובן שההוראה אינהּ אמורה בו.  

 ביאור   

 ממה שכתוב "אַחֲרֵי .אַחֲרֵי טָהֳרָתוֹ 
לכאורה אפשר להבין  –טָהֳרָתוֹ" 

שיון מטמא אם הוא מגיע אחרי שפי
     טהרה דווקא?! רש"י מסביר שאין 

הדבר כן. ומטרת הכפילות ללמדנו 
שהפישיון מטמא גם אחרי שבוע 

  ראשון וגם אחרי שבוע שני.

  עיון  

ה ־רָאָה הַכֹּהֵן אֶתכבר למדנו שבמקרה ש" .אַחֲרֵי טָהֳרָתוֹ  בִיעִי וְהִנֵּ ְ יּוֹם הַשּׁ גַע בַּ הַנֶּ
תֶקפָשָׂ  לאֹ   האדם לא נטמא, ומאליה עולה המסקנה שאם הנגע  )לב פסוק(" ה הַנֶּ

    

 אונקלוס

 



  תזריע    לב
 

תֶ֖ק  לו ה הַנֶּ ֥ שָׂ ה֛ פָּ ן וְהִנֵּ הוּ הַכֹּהֵ֔ וְרָאָ֨

ב  הֹ֖ עָ֥ר הַצָּ ֵֹ ן לַשּׂ ר הַכֹּהֵ֛ ֧ א־יְבַקֵּ ע֑וֹר לֹֽ בָּ

א הֽוּא:  תֶק  לזטָמֵ֥ ד הַנֶּ֜ עֵינָיו עָמַ֨ וְאִם־בְּ

ר צָֽמַח־  חֹ֧ ר שָׁ עָ֨ תֶ֖ק וְשֵׂ ֥א הַנֶּ וֹ נִרְפָּ בּ֛

ן:  ס    הֲר֖וֹ הַכֹּהֵֽ   טָה֣וֹר ה֑וּא וְטִֽ

הֲנָא וְהָא אוֹסֵיף  לו וְיִחְזֵינֵיהּ כָּ

ר  א, לָא יְבַקַּ כָּ מַשְׁ נִתְקָא בְּ

ק מְסָאַב  הֲנָא לִסְעַר סֻמָּ כָּ

ד הֲוָה קָם  לזהוּא.  וְאִם כִּ

יהּ  ם צְמַח בֵּ נִתְקָא וּסְעַר אֻכָּ

י נִתְ  סִּ כֵי הוּא, אִתַּ קָא דְּ

הֲנָא.  ינֵיהּ כָּ   וִידַכֵּ

 רש"י   

חֹר )לז( עָר שָׁ . ושער לומר תלמוד, צהוב שאינו והאדום הירוק אף מנין .וְשֵׂ
 ]זהוב[ ז"בלע א"אורבל זהוב כמו, צהוב. הזהב לתבנית, דומה צהוב ולמה

  .(ספרא פרשת נגעים פרשה ה פרק ט אות יד)

 (המשך) עיון   

שבלי פסוק זה היינו מבינים שכדי שאדם יהיה  9א נטמא. מסביר המזרחיהו –ה שׂ פ
חייבים להתקיים; ופסוק  –יון שׂ צמיחת שׂיער צהוב ופי –טמא מוחלט, שני התנאים 

  זה מלמדנו שדי בקיום תנאי אחד.

 ביאור   

חֹר עָר שָׁ לכאורה נראה שיש  .וְשֵׂ
מקרים שמהפסוקים אין דרך לדעת מה 

 –ו שהגוון הצהוב הדין בהם: למדנ
יער שצבעו היה אחר והשתנה לצהוב שׂ 

יער צהוב מטבעו שצמח בימי שׂ או 
מטהר.  –יער שחור שׂ מטמא; ו –ההסגר 

יער שצבעו לא שׂ מה דין נגע שצמח בו 
צהוב ולא שחור? רש"י מלמדנו 

     יער כזה מלמד שהנגע טהור. הוא שׂ ש

לומד זאת מלשון הפסוק. כתוב בו: 
חֹוְ " עָר שָׁ ". שני סימנים בּוֹ  ר צָמַחשֵׂ

מעידים שהנתק טהור, אבל כדי לטהרו 
אין צורך בשניהם אלא די באחד מהם. 
אם כן, מדוע הציבה התורה ו' החיבור 

עָרלפני המילה " "? מדוע לא נקטה שֵׂ
חרֹ  אוֹ 'מילת ברירה וכתבה:  עָר שָׁ שֵׂ

'? ו' החיבור נושאת תפקיד: היא בּוֹ  צָמַח
רים שאינם באה לרבות צבעים אח

  

   

                                                   
פוסק הלכה, איש מדע, סופר קומנטר ומדינאי יהודי־טורקי;  היה ;1526–1435רא"ם); ' אליהו מזרחי (ר .9

ראש ישיבה כיהן גם בתפקיד הרב הראשי של יהדות האימפריה העות'מאנית ומנהיגהּ. נחשב היותו ומלבד 
  לאחד משלושת הפרשנים העיקריים של פירוש רש"י לתורה (ויקיפדיה).

 אונקלוס

 



 לג   ויקרא יג
 

 רש"י   

(בבלי, מועד קטן ז טהור  לא, הכהן שטהרו טמא הא .טָהוֹר הוּא וְטִהֲרוֹ הַכֹּהֵן

  .ע"ב)

 (המשך) ביאור   

  רש"י גם  .10גם הם סימן טהרה –צהובים 
  

  מסביר שצהוב הוא הצבע של הזהב.

 (על עמוד קודם) עיון   

חֹר עָר שָׁ וא סימן טומאה? רש"י אומר שהצבע מדוע דווקא הצבע הצהוב ה .וְשֵׂ
הצהוב הוא הצבע של הזהב, המתכת היקרה ביותר, מתכת אצילה. אפשר למצוא 
בדבריו רמז לסיבת הבחירה בצהוב לשמש סימן טומאה: בבסיס חטא דיבור לשון 
הרע שוכנת גאווה. גאוותנות היא שהובילה את האדם לדבר לשון הרע על זולתו: 

לזהב, וממילא אינו רואה את האחר ואינו חושש לגרום לו  בעל הגאווה מחשיב עצמו
 צער או נזק.

 ביאור   

שני  .טָהוֹר הוּא וְטִהֲרוֹ הַכּהֵֹן
 ביטויים באים בפסוק ברצף "טָהוֹר

הַכֹּהֵן", ונדמה שאין  הוּא" וגם "וְטִהֲרוֹ 
כאן אלא חזרה בעלמא?! לאו דווקא. 
בהבאת שניהם מטרת התורה ללמדנו 

ה תלויה בכוהן אלא שאין הטהר
     במציאות, ואם מדובר במראה טמא, 

 –אפילו הכוהן יכריז עליו שהוא טהור 
המראה יישאר בטומאתו. רק מראה 
שהוא טהור במציאות, הכוהן יכול 
לטהר. ובכל זאת הכרזת הכוהן על 

היא שמאפשרת  –הטהרה נצרכת 
  לתהליך הטהרה לצאת לדרך.   

  

  עיון  

כפי שלמדנו כדי שנגע ייחשב טמא צריכים להתקיים  .רוֹ הַכּהֵֹןטָהוֹר הוּא וְטִהֲ 
שני תנאים: (א) הופעת סימני טומאה; (ב) הכרזת הכוהן; וכאן אנו לומדים שגם כדי 
לטהר נגע צריכים להתקיים שני תנאים: (א) הופעת סימני טהרה; (ב) הכרזת הכוהן. 

ם אלו אמורים גם בפסיקת הכוהן אין בכוחו לשנות המציאות אלא לגלותהּ. דברי
אין הכוונה שהוא מתיר או אוסר אלא שהוא  –ההלכה: רב שפוסק להתיר או לאסור 

  מוכיח שהדבר מותר או שהדבר אסור. 

  

   
                                                   

לל הדיון אנו מ .10 יער בצבע אחר אין שׂ יער צהוב הוא סימן לטומאה, וממילא אם צמח שׂ בינים שונוסיף שמכְּ
  לנו לחדש ולומר שגם הוא סימן טומאה ולהוסיף על סימני הטומאה שהתורה פירטה במפורש.



  תזריע    לד
 

י־יִֽהְיֶה֥ בְעוֹר־  לח ה כִּ ָ֔ וְאִישׁ אֽוֹ־אִשּׁ

ת: ת לְבָנֹֽ הָרֹ֖ ֽ ת בֶּ הָרֹ֑ ֽ ם בֶּ רָ֖ שָׂ ה  לט בְּ וְרָאָ֣

ה֧ בְע  ן וְהִנֵּ ת הַכֹּהֵ֗ הָרֹ֖ ֽ ם בֶּ רָ֛ שָׂ וֹר־בְּ

ע֖וֹר  ח בָּ רַ֥ הַק ה֛וּא פָּ ת בֹּ֥ ה֣וֹת לְבָנֹ֑ כֵּ

  מחוברין כשהן שלישי ששי  ס   טָה֥וֹר הֽוּא: 

א אֲרֵי יְהֵי  לח וּגְבַר אוֹ אִתָּ

הֲרָן  הֲרָן, בַּ סְרְהוֹן בַּ ךְ בִּ מְשַׁ בִּ

הֲנָא וְהָא  לטחָוְרָן.  וְיִחְזֵי כָּ

סְרְהוֹן בַּ  ךְ בִּ מְשַׁ הֲרָן עָמְיָן בִּ

הְקָא הוּא סְגִי  ,חָוְרָן בֻּ

כֵי הוּא.  א דְּ כָּ מַשְׁ   בְּ

 רש"י   

הָרֹת) לח(   חברבורות. .בֶּ
הוֹת לְבָנֹת )לט(   כהה. אלא עז שלהן לובן שאין .כֵּ

 בין], אדמוני[ ש"רו שקורין, אדום אדם בבשר הנראה לובן כמין .בֹּהַק
 לעדשה עדשה שבין עדשן כאיש, בהק קרוי, אדמימותו חברבורות

  .(בבלי, נידה יט ע"א)צח  בלובן הבשר מבהיק

 ביאור   

הָרֹת רש"י מסביר שהמילה  .בֶּ
הָרֹת" פירושהּ חברבורות, שהן  "בֶּ

  כתמים, כתמים בעור. 
  

הוֹת לְבָנֹת בתחילת הפרק הוזכרה  .כֵּ
בהרת וצוין שצבעהּ לבן, וגם בהרות אלו 

חד: גם לבנות הן. מתברר שאין רק לבן א
לצבע הלבן יש גוונים המובחנים זה 
מזה. הצבע הלבן של הבהרת הראשונה 

 –היה עז עד שגרם לאשליית ראייה 
הנגע נראה עמוק מן העור; ואילו הצבע 
הלבן האמור כאן כהה ואינו יוצר אשליה 
  כזאת, והנגע איננו נראה עמוק מן העור, 

  

  

  ועל כן טהור הוא.
" בּהַֹק הוּאלפי רש"י, הביטוי " .בֹּהַק

מלמד שאותו קטע בעור אומנם נראה 
כנגע אבל איננו נגע. גון העור של האדם 
איננו אחיד, ויש מקרים שעורו של 
האדם כהה, וזעיר שם זעיר שם פזורים 
עליו כתמים לבנים, והם מכונים בוהק. 
וכן יש אדם שרש"י מכנהו "עדשן" על 
שם הכתמים בעורו שצורתם כצורת 

שבין הכתמים לבן, עדשים, והעור 
והלובן שלו בולט במיוחד בניגוד לצבעם 
הכהה של הכתמים, ולובן זה איננו 

  צרעת.  

  
   

 אונקלוס



 לה   ויקרא יג
 

ר סְעַר  מ וּגְבַר אֲרֵי יִתַּ

כֵי הוּא.  יהּ, קְרִיח הוּא דְּ רֵישֵׁ

ר מא  בֵיל אַפּוֹהִי יִתַּ וְאִם מִקֳּ

כֵי  לִישׁ הוּא דְּ יהּ, גְּ סְעַר רֵישֵׁ

  הוּא.

֥  מ ישׁ כִּ ֽ ה֖וּא וְאִ֕ ח וֹ קֵרֵ֥ ט רֹאשׁ֑ רֵ֖ י יִמָּ

ט  מאטָה֥וֹר הֽוּא:  רֵ֖ יו יִמָּ נָ֔ ת פָּ אַ֣ וְאִם מִפְּ

ֽ ה֖וּא טָה֥וֹר הֽוּא: ח ֥ בֵּ וֹ גִּ   רֹאשׁ֑

 רש"י   

 ראש בסימני נדון שאינו, נתקין מטומאת טהור .קֵרֵחַ הוּא טָהוֹר הוּא )מ(
 מחיה, לבן שערב בשר עור נגע בסימני אלא, שער מקום שהם, וזקן

  ופשיון.
נָיו )מא( אַת פָּ  הצדעין ואף, גבחת קרוי פניו כלפי קדקד משפוע .וְאִם מִפְּ

(ספרא קרחת  קרוי, אחוריו כלפי קדקד ומשפוע. בכלל ומכאן שמכאן

  .פרשת נגעים פרשה ה פרק י אות ז)

 (על עמוד קודם) עיון   

ספציפית. הצרעת  הצרעת היא מחלה שנשלחה לאדם בעקבות עבירה .בֹּהַק
מתבטאת בכתמים על העור, אבל לא כל כתם על העור הוא צרעת, ומהופעת כתמים 
על עורו של אדם, אפילו צבעיהם נראים משונים, אין להסיק מסקנות חפוזות לגבי 

  האדם ומעשיו.

 ביאור   

בלי מאורו  .קֵרֵחַ הוּא טָהוֹר הוּא
של רש"י ייתכן שהיינו מבינים שאדם 

ר לגמרי, אבל הבנה זו אינהּ קירח טהו
בעניין  –מתיישבת עם המובא בהמשך 

נגעים שעשויים להופיע בקרחת או 
בגבחת. על כן רש"י מדייק ומסביר 
שכוונת התורה שנגעים המופיעים 

דינם כדין נגעים  –בראשו של אדם כזה 
המופיעים בגוף האדם ולא כדין נגעי 
  ראש וזקן שיוחד להם דיון משלהם, כפי 

  
  

  

  שיוסבר בהמשך.
  

נָיו אַת פָּ בפסוק הקודם  .וְאִם מִפְּ
התורה דנה באדם קירח (כינוי למי 

רֵט"ש ובפסוק זה בגיבח  רֹאשׁוֹ"), יִמָּ
אַת"(כינוי למי ש נָיו מִפְּ רֵט פָּ רֹאשׁוֹ").  יִמָּ

רש"י מסביר:  מה ההבדל בין השניים?
מבחינים בראש האדם בשני חלקים: 

ל הראש עד מהנקודה הגבוהה ביותר ש
חלק אחד. מי שבחלק זה של  –לעורף 

  

  

   

 אונקלוס
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  תזריע    לו
 

חַת נֶ֖גַע  מב בַּ֔ חַת א֣וֹ בַגַּ רַ֨ וְכִי־יִֽהְיֶה֤ בַקָּ

וא  חַת הִ֔ עַת פֹּרַ֨ ם צָרַ֤ ֑ ן אֲדַמְדָּ לָבָ֣

וֹ: חְתּֽ וֹ א֥וֹ בְגַבַּ רַחְתּ֖ ק   בְּ

קַרְחוּתָא אוֹ  מב וַאֲרֵי יְהֵי בְּ

שׁ חִיוָר  גְלֵישׁוּתָא מַכְתָּ בִּ

מוֹק, סְגִירוּת סָגְיָא הִיא סָ 

גְלֵישׁוּתֵיהּ. קַרְחוּתֵיהּ אוֹ בִּ   בְּ

 רש"י   

ם )מב(  )מג(נגע;  לומר תלמוד, המראות שאר מנין. פתוך .נֶגַע לָבָן אֲדַמְדָּ
ר שָׂ מַרְאֵה צָרַעַת עוֹר בָּ  פסוק( בשר עור בפרשת האמור הצרעת כמראה .כְּ

 ונדון מראות בארבע שמטמא, בו וראמ ומה. בשרו בעור יהיה כי אדם )ב
 נדון שהוא, ומכוה בשחין האמור צרעת כמראה ולא, שבועות בשני

 בארבע מטמאין שאין שער מקום של נתקין כמראה ולא, אחד בשבוע
(ספרא פרשת נגעים פרשה ה פרק יא ותולדתה  בהרת, ותולדתה שאת מראות

  .אות ג)

 (המשך) ביאור   

ירח; מאותהּ הוא ק –ערות שׂ ראשו אין 
חלק  –נקודה ועד לפנים וגם לאוזניים 

     אחד (שכולו מכונה "פנים"). מי 

ערות הוא שׂ שבחלק זה של ראשו אין 
י חלקים אלו גיבח. בפסוק הבא שנ

  קרחת וגבחת.עצמם מכונים בשמות: 

 (על עמוד קודם) עיון   

נָיו אַת פָּ בשני  –יער שׂ התורה מבחינה בעור הראש שאינו מכוסה  .וְאִם מִפְּ
"אזורים". עור חלק בקרקפת ובעורף נקרא "קָרַחַת"; ועור חלק בצידי הראש ובחלק 
חַת". החלוקה הזאת מסמלת שני פנים  בַּ הקדמי, מפסגת הראש כלפי המצח נקרא "גַּ
שיש באדם: הפן הגלוי והפן הנסתר. ובעיון בפירוש פסוק מג יוסבר עניין זה בעזרת 

  ה' בהרחבה.

 ביאור   

ם קרחות  .נֶגַע לָבָן אֲדַמְדָּ
כשלעצמן אינן צרעת. אבל נגע 
שמופיע בהן, בקרחת או בגבחת, עשוי 

םלהיות צרעת. ומהו "   "? נֶגַע לָבָן אֲדַמְדָּ
\  

  
  

שני הצבעים  –מסביר רש"י: "פתוך" 
לבן ואדום מעורבים זה בזה. רש"י 
מסביר שמדובר בצבע נוסף המצטרף 

ת הפרק לצבעי נגעים שראינו בתחיל
  

   

 אונקלוס
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 לז   ויקרא יג
 

 (המשך) ביאור   

את ובהרת). בנגע שׂ (נגעים לבנים 
שהופיע בקרחת מבחינים בצבעים 
המטמאים המוכרים ובצבע נוסף שגם 
הוא מטמא. ריבוי הגוונים המטמאים 
מעיד שהנגע שבראש הקירח חמור 
מנגע שהופיע במקום אחר בגוף. מניין 

כתוב:  בפסוק הבאלומדים זאת? 
רמַרְאֵה צָרַ כְּ " שָׂ ומתעוררת  ",עַת עוֹר בָּ

את זו שהיא שׂ תמיהה: הרי נכתב על 
מֶת" ", והצבע של צרעת לְבָנָה אֲדַמְדֶּ

  עור הבשר איננו לבן־אדמדם, אם כן, 
  

מראה זה?! רש"י כהכיצד מראה זה 
מסביר שכוונת התורה לומר שנגע 
בצבע לבן־אדמדם שמופיע בראש, 
מטמא בדיוק כמו נגעים שמופיעים 

 –את ובהרת ותולדותיהן שׂ  –הגוף בעור 
שצבעיהם פורטו במפורש; אבל דינו 
שונה מדין שחין ומכווה (שדינם יכול 
להיות טהור או טמא מוחלט, כפי 
שייקבע בתום הסגר שיימשך שבוע) 
וגם מדין נגע המופיע בראש או בזקן, 

  יער צהוב דווקא הוא שמטמא.שׂ שבו 

 (על עמוד קודם) עיון   

םנֶגַע לָבָ  צרעת הגוף נחלקים לארבעה סוגים: (א) נגע בעור הגוף  נגעי .ן אֲדַמְדָּ
שלא קדמו לו פצע או מכווה; (ב) נגע בגוף שצמח מתוך שחין או מכווה; (ג) נגע 

  יער הראש או הזקן; (ד) נגע בקרחת או בגבחת. שׂ ב

הפגם הפנימי . היא עונש שבא על אדם בעקבות דיבור לשון הרע, ככלל ,הצרעת
 .והעונש שבא עליו חושף אותו כלפי חוץ, היה נסתר יים באותו אדםשק

ואולם בין נגעי הצרעת המתפתחים באזורי הגוף השונים יש הבדלים המלמדים 
 :על חומרת החטא או על גוון מיוחד שלו וכדומה

משך לאין הסגר (נגעים שמתפתחים בשחין או במכווה דינם חמור פחות 
תחושת ליבות חייו הקשות של האדם שגרמו לו מתוך התחשבות בנס )שבועיים

 .נכשל בחטא גללהּ וב  מרירות קשה
על  –עד כמה פגע הדיבור בשכלו של המדבר; והנגע בזקן מעיד   - ונגע בראש

החשיבות היתרה שייחס המדבר לעצמו ובגללהּ התיר לעצמו לפגוע בזולתו 
  ולהפחית מערכו.  

הצד הנסתר ), ומודעאדם (הגלוי ל הצד - הקרחת והגבחת מייצגות שני צדדים
אל התיקון  דרכו – מודע לפגם שנפל בהתנהלותושאדם ). תת־מודעו (ממנו עצמ

הנגע שיופיע  לפגמיו. מודע אדם שאיננומה שאין כן ה; יכולה להיות מהירה וקצר
בו את המודעות, שהיא הצעד הראשון בדרך אל תפקידו לעורר  - בחלק הנסתר

  .תיקון החטא

  

   



  תזריע    לח
 

גַע֨ וְ  מג אֵת־הַנֶּ֨ ה֤ שְׂ ן וְהִנֵּ ה אֹת֜וֹ הַכֹּהֵ֗ רָאָ֨

וֹ א֣וֹ  רַחְתּ֖ ק מֶת בְּ ֔ לְבָנָה֣ אֲדַמְדֶּ

ר:  ֽ שָׂ עַת ע֥וֹר בָּ ה צָרַ֖ מַרְאֵ֥ וֹ כְּ חְתּ֑   בְגַבַּ

א  מד ֧ א ה֖וּא טַמֵּ אִישׁ־צָר֥וּע ה֖וּא טָמֵ֥

וֹ נִגְעֽוֹ: רֹאשׁ֥ ן בְּ נּוּ הַכֹּהֵ֖ אֶ֛    יְטַמְּ

הֲנָא וְהָא וְיִחְזֵי  מג יָתֵיהּ כָּ

א חִיוָר סָמוֹק  שָׁ עֹמֶק מַכְתָּ

גְלֵישׁוּתֵיהּ,  קַרְחוּתֵיהּ אוֹ בִּ בְּ

סְרָא.  ךְ בִּ מִחְזֵי סְגִירוּת מְשַׁ כְּ

בַר סְגִיר הוּא מְסָאַב הוּא  מד גְּ

הֲנָא  יהּ כָּ סַאָבָא יְסַאֲבִנֵּ

יהּ.  שֵׁ יהּ מַכְתָּ רֵישֵׁ   בְּ

 רש"י   

רֹאשׁוֹ  )מד( , המנוגעים שאר לרבות מנין, נתקין אלא לי אין .נִגְעוֹ בְּ
 בגדיו אומר הוא כולן על. כולן את לרבות, יטמאנו טמא לומר תלמוד

  .(ספרא פרשת נגעים פרשה ה פרק יב אות ג) 'וגו פרומים יהיו

 ביאור   

רֹאשׁוֹ נִגְעוֹ  פסוק זה פותח  .בְּ
בתיאור המצב ההלכתי של האדם 

רֹאשׁוֹ במילים " הנגוע. הפסוק חותם בְּ
     ". בקריאה שטחית היינו עשוייםנִגְעוֹ 

להגיע למסקנה שהדינים אמורים במי 
שהנגעים הופיעו בראשו דווקא. רש"י 
מבקש למנוע הגעה למסקנה מוטעית 

  זו ולכן מסביר שהדין חל על כולם.  

  עיון  

רֹאשׁוֹ נִגְעוֹ  אֶנּוּ צָרוּעַ הוּא  אִישׁ : "הפסוק פותח במילים .בְּ א יְטַמְּ טָמֵא הוּא טַמֵּ
ומסתבר  ;11הכוהן מטמא אותו –", שמשמעותן שכיוון שאותו אדם טמא הַכֹּהֵן

שאותו הדין חל על כל הנגעים שהתגלו אצלו ולא רק על נגע מסוג אחד. התורה 
מנתה סדרה שלמה של נגעים, וכיוון שהנתק שבראש הוא הנגע האחרון בסדרה, 

רֹאשׁוֹ נִגְעוֹ " במיליםהתורה חתמה את הדיון  ", אבל הדין אמור הן בנגע שבראש הן בְּ
 בנגעי הגוף.  

   

                                                   
 הַכּהֵֹן". וְטִהֲרוֹ  הוּא כפי שהוסבר לעיל בחלק העיון לפירוש ד"ה "טָהוֹר .11

 אונקלוס



 לט   ויקרא יג
 

א  מה שָׁ בֵיהּ מַכְתָּ וּסְגִירָא דְּ

לְבוּשׁוֹהִי יְהוֹן מְבֻזְּעִין 

פָם  רִיע וְעַל שָׂ יהּ יְהֵי פְּ וְרֵישֵׁ

ף, וְלָא  אֲבִילָא יִתְעַטַּ כַּ

אֲבוּ  סְתָּ אֲבוּ וְלָא תִּ סְתָּ תִּ

  יִקְרֵי.

יו יִהְי֤וּ  מה גָדָ֞ גַע בְּ וֹ הַנֶּ֗ ר־בּ֣ ר֜וּע אֲשֶׁ וְהַצָּ

פָ֖ם  פְרֻמִים וְרֹאשׁוֹ יִהְיֶה֣ פָר֔וּע וְעַל־שָׂ

א: א יִקְרָֽ א ׀ טָמֵ֖ ה וְטָמֵ֥   יַעְטֶ֑

 רש"י   

  .(ספרא פרשת נגעים פרשה ה פרק יב אות ו)קרועים  .פְרֻמִים )מה(
  .ם פרשה ה פרק יב אות ו)(ספרא פרשת נגעישער  מגודל .פָרוּעַ 

פָם יַעְטֶה וְעַל פָם ;(בבלי, מועד קטן טו ע"ב)כאבל  .שָׂ  השפתים שער .שָׂ
  .12]שפם[ ז"בלע ן"גירנו

 ביאור   

רש"י מסביר את משמעות  .פְרֻמִים
המילה "פְרֻמִים". נראה שהשימוש בהּ 
לא היה רווח בזמנו, והוא חשש שרבים 

  יתקשו בהבנתהּ.  

י מסביר שהראש בביטוי רש" .פָרוּעַ 
" כוונתו לשׂיער וְרֹאשׁוֹ יִהְיֶה פָרוּעַ "

  הראש: למצורע אסור להסתפר.
  

פָם יַעְטֶה וְעַל בזמן רש"י  .שָׂ
פָם" לא הייתה מוכרת, ולכן  המילה "שָׂ

הוא חש צורך להסביר אותהּ וגם לציין 
את תרגומהּ ללעז. על המצורע לכסות 
את ראשו עד השפם, כמנהג האבלים 

  אז.   

  

  עיון  

פָם יַעְטֶה וְעַל התנהגות הצרוע בתקופה שבהּ הוא טמא מוגדרת באמצעות  .שָׂ
דומות מאוד  –שלושה ציוויים. הפעולות שעליו להקפיד לעשותן או להימנע מהן 

לדיני אבלות: גם האבל קורע בגדו, אינו מסתפר ומכסה ראשו עד השפם. האבל 
תכל החוצה ואינו דואג למראהו החיצוני. וכך ראוי מכונס בתוך עצמו, הוא איננו מס

שינהג גם המצורע. בדיבור לשון הרע הוא פגע בזולת. שמו הטוב של האדם הוא 
מהותו ועצמותו, ובפגיעה בו יש כעין הריגת נשמתו. על האדם שכמעט הרג, ראוי לו 

   להתאבל.
                                                   

בצרפתית עתיקה, ובצרפתית בת ימינו משמשת המילה שמזכיר רש"י שימשה  grenonהמילה  .12
moustache  .בין שתי המילים אין דמיון כלל .  

 אונקלוס



  תזריע    מ
 

א  מו א טָמֵ֣ וֹ יִטְמָ֖ ֥גַע בּ֛ ר הַנֶּ י אֲשֶׁ֨ ל־יְמֵ֞ כָּ

בֽוֹ:  ה֑וּ  חֲנֶה֖ מֽוֹשָׁ ֽ מַּ ב מִח֥וּץ לַֽ ד יֵשֵׁ֔ דָ֣ א בָּ

  ס   

יהּ מו  א בֵּ שָׁ מַכְתָּ ל יוֹמִין דְּ כָּ

 ,יְהֵי מְסָאַב מְסָאַב הוּא

רָא  יב מִבַּ לְחוֹדוֹהִי יִתֵּ בִּ

רִיתָא מוֹתְבֵיהּ.    לְמַשְׁ

 רש"י   

נגעים  (ספרא פרשתממנו  ויפרשו טמא שהוא משמיע .וְטָמֵא טָמֵא יִקְרָא

  .פרשה ה פרק יב אות ז)
ב )מו( דָד יֵשֵׁ  מה רבותינו ואמרו. עמו יושבים טמאים שאר יהיו שלא .בָּ

 בין הרע בלשון הבדיל והוא הואיל, בדד לישב טמאים משאר נשתנה
  .(ערכין טז ע"ב)יבדל  הוא אף, לרעהו איש ובין לאשתו איש

 ביאור   

 מדייק י"רש .וְטָמֵא טָמֵא יִקְרָא
עצמו.  הטמא על מוטלת זו פעולה שגם
 שהוא אליו המתקרבים את ליידע עליו

 .בעצמם להיטמא מהם למנוע כדי טמא
  

ב דָד יֵשֵׁ רש"י מסביר שעל  .בָּ
 –המצורע להתרחק מחברת בני האדם 

לא רק מאנשים טהורים עליו להתרחק 
     (כדי שלא יטמא אותם) אלא גם 

מאנשים טמאים כמותו. רש"י לומד 
בילות הלשון: "זאת מכפ דָד יֵשֵׁ " נאמר בָּ

בוֹ בפסוק, וגם " חֲנֶה מוֹשָׁ ". מִחוּץ לַמַּ
מִחוּץ אילו הסתפקה התורה בהוראה "

בוֹ  חֲנֶה מוֹשָׁ ", אפשר היה להבין לַמַּ
שכוונתהּ להתרחקות מאנשים טהורים; 

בוהתוספת " דָד יֵשֵׁ " מלמדת שגם מן בָּ
הטמאים עליו להתרחק ואסור לו לשבת 

   עימם.  

  עיון  

 של בחיצוניות ניכרת השפעתן כה עד שהוזכרו הפעולות כל .וְטָמֵא טָמֵא יִקְרָא
 מלבב הלא למראה הסיבה את מוזנח, אבל אפילו מטופח, אולי לא נראה הצרוע. הוא

לו.  אירע מה ידע לא ואיש בפינתו בשקט לשבת יכול מגלות. המצורע אינן הן - הזה
טמא,  ברבים. הוא קלונו מעשה, לגלות לעשות אותו מחייבת - האחרונה הפעולה

 אפשר ולהזהירם. אי ליידעם עליו לאחרים, מוטל תעבור לא שטומאתו וכדי
  עצמו. אויה.   הוא להם? יגלה ידעו. ומי הכול ולהסתיר. כעת להמשיך

  

ב דָד יֵשֵׁ      כאן רש"י מגלה שהחטא שבגינו נענש האדם בצרעת הוא לשון הרע.  .בָּ

 אונקלוס

 



 מא   ויקרא יג
 

יהּ וּלְ  מז א אֲרֵי יְהֵי בֵּ בוּשָׁ

שׁ סְגִירוּ  ר  ,מַכְתָּ לְבוּשׁ עַמַּ בִּ

ן.  תָּ לְבוּשׁ כִּ   אוֹ בִּ

גֶד  מז בֶ֣ עַת בְּ י־יִֽהְיֶה֥ ב֖וֹ נֶ֣גַע צָרָ֑ גֶד כִּ וְהַבֶּ֕

ים: ֽ תִּ שְׁ גֶד פִּ בֶ֥ מֶר א֖וֹ בְּ    צֶ֔

 רש"י   

חֲנֶה   .(בבלי, פסחים סז ע"א)מחנות  לשלש חוץ .מִחוּץ לַמַּ

 (המשך) עיון   

הקשר בין דיבור לשון הרע (חטא) לצרעת (עונש) נלמד ממרים: אחרי שאמרה לשון 
הרע על משה רבנו, לקתה בצרעת. ידיעה זו שימשה אותנו בהסברת פרטי הדינים 

  לאורך הפרשה כולהּ.  

 ביאור   

חֲנֶה בעיר ירושלים יש  .מִחוּץ לַמַּ
חלוקה לשלושה מחנות, והם נבדלים 

  מזה בדרגת קדושתם: זה 

המחנה הקדוש  –מחנה שכינה 
ביותר והוא בית המקדש עצמו. למחנה 
זה אסורה הכניסה לטמאים באשר הם 
(בין שטומאתם חמורה ובין שאיננה 

  חמורה). האיסור מוחלט.
שהוא הר הבית,  –מחנה לווייה 

   500אמה על  500השטח שמידותיו 
  

אמה ובו נמצא בית המקדש (השטח 
לבית המקדש עצמו). הכניסה שמסביב 

למחנה זה אסורה למצורע ולכל מי 
שיצאה טומאה מגופו כגון זב וזבה, 

 –נידה ובעל קרי; אבל לטמאי מתים 
  הכניסה מותרת. 

כל שטח העיר  –מחנה ישראל 
ירושלים שמסביב לשני המחנות 
האחרים. הכניסה למחנה זה אסורה 

  למצורעים בלבד.

  עיון  

חֲנֶ  טמא מת שטומאתו אינהּ קשורה לחולשה אנושית, טומאתו  .המִחוּץ לַמַּ
מונעת ממנו רק כניסה למחנה כהונה. טומאה הקשורה למערכת המינית חמורה 

ה, בכוחהּ לגרום משום שבמקרה שהאדם נגרר אחריה ולא שולט בּ  –מקודמתהּ 
. ולכן איסור הכניסה לקודש רחב יותר: הוא חל גם על מחנה לווייה –להידרדרות 

למצורע (שמחלתו היא עונש על העבירה שבידו) אסור להיכנס לכל המחנות, 
    והאיסור הגורף מלמדנו שטומאתו חמורה מכולן.

 אונקלוס



  תזריע    מב
 

ים  מח ֖ תִּ שְׁ רֶב לַפִּ תִי א֣וֹ בְעֵ֔ שְׁ א֤וֹ בִֽ

כָל־מְלֶ֥אכֶת  מֶ֑ר א֣וֹ בְע֔וֹר א֖וֹ בְּ וְלַצָּ

ק ׀ א֣וֹ  מט עֽוֹר: גַע יְרַקְרַ֣ ה הַנֶּ֜ וְהָיָ֨

י אֲדַ  תִ֤ ְ גֶד א֨וֹ בָע֜וֹר אֽוֹ־בַשּׁ בֶּ֩ ם בַּ ֗ מְדָּ

לִי־ע֔וֹר נֶ֥גַע  רֶב א֣וֹ בְכָל־כְּ אֽוֹ־בָעֵ֨

ן:  ה אֶת־הַכֹּהֵֽ עַת ה֑וּא וְהָרְאָ֖   צָרַ֖

א  מח עִרְבָּ תְיָא אוֹ בְּ שִׁ אוֹ בְּ

נָא וּלְעַמְרָא, אוֹ  לְכִתָּ

כָל עֲבִידַת  א אוֹ בְּ כָּ מַשְׁ בְּ

ךְ.  א יָרוֹק וִיהֵי מַכְ  מטמְשַׁ שָׁ תָּ

א אוֹ  לְבוּשָׁ אוֹ סָמוֹק בִּ

תְיָא אוֹ  שִׁ א אוֹ בְּ כָּ מַשְׁ בְּ

ךְ  מְשַׁ כָל מָן דִּ א אוֹ בְּ עִרְבָּ בְּ

חְזֵי  שׁ סְגִירוּתָא הוּא, וְיִתַּ מַכְתָּ

  לְכָהֲנָא.

 רש"י   

ים )מח( תִּ שְׁ מֶר. לַפִּ   צמר. של או פשתים של וְלַצָּ
כָלמלאכה;  בו נעשה שלא עור זה .אוֹ בְעוֹר  העור .מְלֶאכֶת עוֹר אוֹ בְּ
  .(ספרא פרשת נגעים פרשה ה פרק יג אות יא)מלאכה  בו שנעשה

ם שבירוקין; ירוק .יְרַקְרַק )מט( ספרא פרשת נגעים (שבאדומים  אדום .אֲדַמְדָּ

  .פרשה ה פרק יד אות ב)

 ביאור   

ים תִּ שְׁ מֶר. לַפִּ רש"י מסביר שו'  וְלַצָּ
משת בתפקיד מילת החיבור כאן מש

ברירה ("או"), כפי כמפורש בפסוק 
בֶגֶד צֶמֶר הקודם: " ים אוֹ בְּ תִּ שְׁ בֶגֶד פִּ   ".בְּ

רש"י מסביר את ההבדל  .אוֹ בְעוֹר
" הוא עוֹרעוֹר". " בין "עוֹר" ל"מְלֶאכֶת

עור שעבר עיבוד וכעת אפשר ליצור 
" מציין מְלֶאכֶת עוֹרממנו כלי; והצירוף "
שטיח, העשוי עור כלי, כגון שק או 

  מעובד.  
   

  

שני שמות צבעים אלו  .יְרַקְרַק
מבוססים על שמות צבעים קיימים 
ששני העיצורים האחרונים שלהם 
הוכפלו: מהשם יָרֹק נוצר ירקרק; 

אדמדם. רש"י מסביר  –ומהשם אָדֹם 
שההכפלה מלמדת שמדובר בירוק עז 

צבעים המושכים את  –או באדום עז 
  רחוק.העין ו"זועקים" למ

  עיון  

      הבגד שאדם לובש מייצג מהות פנימית שהוא מבקש לבטא כלפי חוץ.  .יְרַקְרַק

 אונקלוס

 



 מג   ויקרא יג
 

א,  נ שָׁ הֲנָא יָת מַכְתָּ וְיִחְזֵי כָּ

בְעָא  א שִׁ שָׁ ר יָת מַכְתָּ וְיַסְגַּ

א  נאיוֹמִין.  שָׁ וְיִחְזֵי יָת מַכְתָּ

בִיעָאָה אֲרֵי אוֹסֵיף  יוֹמָא שְׁ בְּ

לְבוּ  א בִּ שָׁ א אוֹ מַכְתָּ שָׁ

א אוֹ  עִרְבָּ תְיָא אוֹ בְּ שִׁ בְּ

יִתְעֲבֵיד  א לְכֹל דְּ כָּ מַשְׁ בְּ

א לַעֲבִידְתָא, כָּ  סְגִירוּת  מַשְׁ

א מְסָאַב  שָׁ רָא מַכְתָּ מְחַסְּ

   הוּא.

יר אֶת־  נ ֥ ֑גַע וְהִסְגִּ ן אֶת־הַנָּ ה הַכֹּהֵ֖ וְרָאָ֥

ים:  ת יָמִֽ בְעַ֥ ֖גַע שִׁ גַע  נאהַנֶּ ה אֶת־הַנֶּ֜ וְרָאָ֨

גֶד  בֶּ֠ גַע  ֠בַּ ֤ה הַנֶּ֨ י־פָשָֹ ֽ י כִּ בִיעִ֗ ְ יּ֣וֹם הַשּׁ בַּ

ל  רֶב א֣וֹ בָע֔וֹר לְכֹ֛ י אֽוֹ־בָעֵ֨ תִ֤ ְ אֽוֹ־בַשּׁ

עַת  ה הָע֖וֹר לִמְלָאכָ֑ה צָרַ֧ ֥ ר־יֵעָֽשֶֹ אֲשֶׁ

א הֽוּא: ֖גַע טָמֵ֥ רֶת הַנֶּ   מַמְאֶ֛

 (המשך) עיון   

האדם שלובש אותו: הוא  ו שלהבגד הוא כעין מסווה. נגע בבגד מכריז על צביעות
משמיע את  –יוצר לעצמו תדמית של צדיק, אבל באמת איננו כזה. הגוון הזועק 

זעקתו של הנגע. על פי ההלכה יש מקרים מסוימים שבהם אמירת לשון הרע 
מותרת, למשל אם מטרתהּ להזהיר אדם ולהצילו מפני רשע שחורש עליו רעה. אותו 

את לטובתו: הוא מסביר שמטרתו טובה ומצדיקה אדם צבוע מנצל את הידיעה הז
אמירת לשון הרע, אבל כל הצדיקות שהוא מציג כלפי חוץ, אינהּ אלא הצטדקות 

פרצופו  והעמדת פנים. הנגע מסיר את המסווה מעל פניו ומגלה לעין כול את
נשים לב לצבעים של נגעי הבגד: ירוק שבירוקים (ולא ירוק סתם), אדום האמיתי. 
ם (ולא אדום סתם). הצבעים מייצגים ערכים ומידות: הצבע האדום מייצג שבאדומי

טובות  –שלווה וקבלה. המידות שמייצגים שני הצבעים  –גבורה ודין, והצבע הירוק 
ונחוצות לקיום העולם: היכולת להוכיח את החוטאים (גבורה, דין) וגם היכולת לקבל 

ורה מלמדת אותנו כאן שגם מידות כל אדם, לאהוב אותו ולכבדו (שלווה, קבלה). הת
חשוב לשמור בהן על איזון ושיעור נכון ואין להגיע בהן לקיצוניות. כל מידה  –טובות 

טמונה סכנה. קיצוניות הצבע  –יש להּ מידה; ובחריגה ממנה והגעה לקיצוניות  –
מלמדת שהשימוש במידות היה קיצוני: אדום שבאדומים מעיד שנעשה שימוש 

האדם קינא לה', וכשראה מעשים שאינם ראויים, הגיע  –הגבורה  קיצוני במידת
לדיבור לשון הרע, ודיבורו חולל נזקים; ירוק שבירוקים מלמד שנעשה שימוש 

האדם שמע לשון הרע ולא התקומם אלא עשה מאמץ  –קיצוני במידת ההכלה 
    להכיל ולהצדיק. 

 קלוסאונ 



  תזריע    מד
 

י ׀ א֣  נב תִ֣ ְ ד א֥וֹ אֶת־הַשּׁ גֶ֜ ף אֶת־הַבֶּ רַ֨ וֹ וְשָׂ

ים א֚וֹ  תִּ֔ שְׁ מֶר א֣וֹ בַפִּ צֶּ֨ רֶב בַּ אֶת־הָעֵ֗

ר־יִֽהְיֶה֥ ב֖וֹ  י הָע֔וֹר אֲשֶׁ לִ֣ ל־כְּ אֶת־כָּ

שׁ  אֵ֖ וא בָּ רֶת הִ֔ עַת מַמְאֶ֨ י־צָרַ֤ ֽ ֑גַע כִּ הַנָּ

ף: רֵֽ ָֹ שּׂ   תִּ

א אוֹ יָת נב  וְיוֹקֵיד יָת לְבוּשָׁ

עַמְרָא  א בְּ תְיָא אוֹ יָת עִרְבָּ שִׁ

נָא אוֹ כִתָּ ל מָן  אוֹ בְּ יָת כָּ

א שָׁ יהּ מַכְתָּ יהֵי בֵּ ךְ דִּ מְשַׁ  ,דִּ

רָא הִיא  אֲרֵי סְגִירוּת מְחַסְּ

תּוֹקַד. נוּרָא תִּ   בְּ

 רש"י   

 ז"בלע ט"פוינינ. )כד כח, יחזקאל( ממאיר סילון לשון .צָרַעַת מַמְאֶרֶת )נא(
 (ספרא פרשת נגעים פרשה ההימנו  תהנה שלא מארה בו תן ומדרשו]. דוקר[

  .פרק יד אות יא)

 ביאור   

לביאור המילה  .צָרַעַת מַמְאֶרֶת
רש"י מסתייע בנבואת  ""מַמְאֶרֶת

יחזקאל על חורבן צידון, שלא יגרום 
 לְבֵית עוֹד יִהְיֶה כאב לישראל: "וְלאֹ

רָאֵל  מִכֹּל מַכְאִב וְקוֹץ מַמְאִיר סִלּוֹן יִשְׂ
אטִים סְבִיבֹתָם ָ י וְיָדְעוּ  אוֹתָם הַשּׁ  אֲנִי כִּ

. המילה "סִלּוֹן" )כד, כח(" 'ה אֲדֹנָי
מקביל  מַמְאִיר" פירושהּ קוץ, ו"סִלּוֹן

מַכְאִב". כוונת יחזקאל לומר  ל"קוֹץ
     שצידון לא תוסיף להיות אותו קוץ 

שדוקר את ישראל. דברי הנביא 
 שופכים אור על הצירוף "צָרַעַת

מַמְאֶרֶת" שבפסוקנו: זו צרעת דוקרת 
סבר זה טמון קושי מסוים: ומכאיבה. בה

בגד איננו חש כאב?! את הקושי הזה 
פותר רש"י בעזרת מדרש שלפיו שם 

מלשון מְאֵרָה,  –התואר "מַמְאֶרֶת" 
מילה שפירושהּ קללה. התורה מלמדת 
שיש להחשיב את הבגד כמקולל ואסור 

  ליהנות ממנו.

  עיון  

שה וחמור, ובהקשר הרפואי בעברית של היום ממאיר פירושו ק .צָרַעַת מַמְאֶרֶת
הוא מציין נטייה (של גידול) לשוב ולהתפתח אחרי שהוסר מן הגוף. רש"י פירש 
שמדובר בצרעת שמכאיבה. אומנם הצרעת בבגד ואינהּ פוגעת פגיעה פיזית באדם, 

  דוקר ומכאיב.  –שאותהּ עמל להסתיר  –אבל אין ספק שגילוי צביעותו 

  
   

 אונקלוס



 מה   ויקרא יג
 

 רש"י   

מֶר אוֹ  )נב( צֶּ ים בַּ תִּ שְׁ  ומדרשו. פשוטו זהו, פשתים של או צמר של .בַפִּ
 באש היא לומר תלמוד, עמו וישרפם פשתן ואניצי צמר גיזי יביא יכול

 או בצמר לומר תלמוד מה כן אם. עמה אחר דבר צריכה אינה, תשרף
 לשון אומריות. אחר ממין שהן, שבו האומריות את להוציא, בפשתים

  .רשת נגעים פרשה ה פרק טו אות א וב)(ספרא פאימרא  כמו, שפה

 ביאור   

ים תִּ שְׁ מֶר אוֹ בַפִּ צֶּ לביאור דברי  .בַּ
רש"י נקדים הסבר קצר: השתי או 

המוזכרים כאן הם חוטים  –הערב 
שהוכנו לאריגה ונועדו לשמש חוטי 
שתי או חוטי ערב. חוטי השתי וחוטי 
הערב נבדלים אלו מאלו בעוביים. 

רש"י: מלשון ועכשיו נסביר דברי 
רַף אֶתהפסוק " גֶד אוֹ אֶת־וְשָׂ תִי ־הַבֶּ ְ הַשּׁ

ים־אוֹ אֶת תִּ שְׁ מֶר אוֹ בַפִּ צֶּ ", היינו הָעֵרֶב בַּ
יכולים להבין שהכוונה לחוטי השתי או 
הערב הנמצאים בבגד העשוי צמר או 
פשתים. כוונת התורה אחרת: השתי או 
הערב אינם בבגד אלא מדובר בשתי או 

  פשתים.  ערב של צמר או

ב' היחס משמשת במקרים רבים 
לציין שדבר מסוים נמצא בתוך דבר 
אחר. לב' היחס שבפסוקנו הציעו חז"ל 
שני פירושים, ורש"י מביא את שניהם: 
תחילה הוא מביא פירוש אחד ודוחה 
אותו, ואחריו את הפירוש האחר, 

  שאותו הוא מקבל.

  (שנדחה) הראשון הפירוש
תי או צריך לשרוף את הבגד או הש

אותם חוטים המיועדים  –הערב 
לאריגה ולעת עתה אינם מתוחים על 
נול האריגה אלא אגודים בפקעת, 
ובלשון חכמים: גיזי צמר או אניצי 
פשתן. אניצים אלו אינם מנוגעים, והם 
משמשים חומר בעירה, ולכן מניחים 
הבגד בינות לחוטים ושורפים הכול יחד. 

ירש"י מדייק מלשון התורה: " צָרַעַת  כִּ
רֵף ָ שּׂ אֵשׁ תִּ שרק הבגד  –" מַמְאֶרֶת הִוא בָּ

המנוגע יישרף ולא שום דבר אחר, 
  ודוחה את הפירוש.

  (שהתקבל) השני הפירוש
יםהמילים " תִּ שְׁ מֶר אוֹ בַפִּ צֶּ כוונתן  "בַּ

לדייק ששורפים רק את חלקי הבגד 
העשויים צמר או פשתים אך לא 
חלקים העשויים מחומר אחר, כגון 

מרת הבגד, שמקובל לעשותהּ מאריג אִ 
השונה מהאריג שממנו עשוי הבגד 

  עצמו.  

  עיון  

ים תִּ שְׁ מֶר אוֹ בַפִּ צֶּ לכאורה יש לתמוהּ לשם מה נצרך לחכמים הדיוק הזה: אם  .בַּ
נשרף, כל החלקים  –שהוא־הוא עיקר הבגד  –האריג העשוי צמר או פשתים 

      תועלת לא תהיה בהם, והם יהפכו חסרי שום  –שתפקידם לשמש גימור או קישוט 

 



  תזריע    מו
 

ה  נג ֣ א־פָשָׂ ה לֹֽ ה הַכֹּהֵן֒ וְהִנֵּ וְאִם֘ יִרְאֶ֣

רֶב א֖וֹ  י א֣וֹ בָעֵ֑ תִ֖ ְ גֶד א֥וֹ בַשּׁ בֶּ֕ גַע בַּ הַנֶּ֔

לִי־עֽוֹר:  כָל־כְּ ס֔וּ  נדבְּ בְּ ן וְכִ֨ ה הַכֹּהֵ֔ וְצִוָּ

בְעַת־ יר֥וֹ שִׁ ֑גַע וְהִסְגִּ וֹ הַנָּ ר־בּ֖ ת אֲשֶׁ אֵ֥

ית: יָ  נִֽ ים שֵׁ   מחוברין כשהן רביעי שביעי  מִ֖

הֲנָא וְהָא לָא  נג וְאִם יִחְזֵי כָּ

א אוֹ  לְבוּשָׁ א בִּ שָׁ אוֹסֵיף מַכְתָּ

כָל  א, אוֹ בְּ עִרְבָּ תְיָא אוֹ בְּ שִׁ בְּ

ךְ.  מְשַׁ הֲנָא  נדמָן דִּ יד כָּ וִיפַקֵּ

א,  שָׁ בֵיהּ מַכְתָּ רוּן יָת דְּ וִיחַוְּ

בְ  יהּ שִׁ רִנֵּ עָא יוֹמִין וְיַסְגְּ

נְיָנוּת.   תִּ

 (המשך) עיון   

ערך?! ייתכן שבחלוקה בין הצמר והפשתים (שנשרפים) ובין החומרים האחרים 
(שאינם נשרפים), התורה מבקשת להדגיש את חשיבותם של הצמר והפשתים 
דווקא. סבי זצ"ל הסביר שהפשתן, קורבנו של קין, מסמל את האידאולוגיה שדגל 

לא כפירה, ולפיה האדם קונה את העולם, נוטע ומצמיח; ואילו הצמר בהּ, שאינהּ א
אמונה בה' יתברך שהוא מנהיג העולם, המזכיר את קורבנו של הבל, שמבטא את 

  והחיים הם־הם מתנה שהעניק לברואיו. 

התורה רומזת לנו שאדם עשוי להגיע לאמירת לשון הרע באחת משתי דרכים: 
של האדם שהכול תלוי בכוחו שלו ובלעדיו אין אמונת השווא  –(א) דרך הפשתן 

כלום ולא יושג כלום. דרך זו מפתחת באדם גאווה וגורמת לו להרגיש שהכול מותר 
הדרך המסמלת צדיקות ואמונה בבורא העולם ובהנהגתו. מובן  –לו. (ב) דרך הצמר 

שדרך זו טובה מקודמתהּ, ועם זאת גם בהּ טמונה סכנה: הצדיק, מתוך צדיקותו, 
עשוי להרשות לעצמו למתוח ביקורת על אחרים שלא הגיעו לדרגתו (להבנתו). 
הבגדים העשויים משני בדים אלו מסמלים שתי דרכים שבשתיהן אורבת לאדם 

 –סכנה להתפתות לדבר לשון הרע על חברו. הסכנה מגיעה משני כיוונים מנוגדים 
ת היא עצמהּ אחת: מקור האחת בכפירה ומקור האחרת בעליונות רוחנית; ובכל זא

  הסכנה שהאדם ייכשל באמירת לשון הרע.   
   

 אונקלוס



 מז   ויקרא יג
 

רוּ  נה חַוַּ תַר דְּ הֲנָא בָּ וְיִחְזֵי כָּ

נָא  א וְהָא לָא שְׁ שָׁ יָת מַכְתָּ

ד הֲוָה  א מִן כִּ שָׁ מַכְתָּ

א לָא אוֹסֵיף, מְסָאַב  שָׁ וּמַכְתָּ

יהּ  יקְדִנֵּ נוּרָא תֵּ , הוּא בְּ

חִיקוּתֵיהּ  שְׁ בְרָא הִיא בִּ אוֹ תָּ

תוּתֵיהּ. חַדָּ   בְּ

ס אֶת־  נה ֣ בֵּ י ׀ הֻכַּ חֲרֵ֣ ן אַֽ ה הַכֹּהֵ֜ וְרָאָ֨

 ֹגַ֤ע אֶת־עֵינו ךְ הַנֶּ א־הָפַ֨ ה לֹֽ גַע ֠ וְהִנֵּ֠ הַנֶּ֗

שׁ  אֵ֖ א ה֔וּא בָּ ה טָמֵ֣ א־פָשָֹ֔ ֣גַע לֹֽ וְהַנֶּ

וֹ א֥וֹ  רַחְתּ֖ ק וא בְּ תֶת הִ֔ חֶ֣ רְפֶ֑נּוּ פְּ שְׂ תִּ

וֹ: חְתּֽ   בְגַבַּ

 רש"י   

ר )דנ( גַע אֵת אֲשֶׁ  בו אשר את לומר תלמוד, בלבד הנגע מקום יכול .בּוֹ הַנָּ
 יכבס, כיצד הא. הנגע לומר תלמוד, כבוס טעון כולו הבגד כל יכול. הנגע

  .ספרא פרשת נגעים פרשה ה פרק טו אות ה)עמו ( הבגד מן
ס )נה( בֵּ   העשות. לשון .אַחֲרֵי הֻכַּ

גַע אֶת לאֹ   ממראיתו. הוכהה לא .עֵינוֹ ־הָפַךְ הַנֶּ

 ביאור   

ר גַע אֵת אֲשֶׁ  הביטוי "אֵת .בּוֹ הַנָּ
ר גַע" הוא כעין ביטוי "ביניים":  בּוֹ  אֲשֶׁ הַנָּ

הנגע נמצא בבגד, אבל הבגד איננו 
מוזכר במפורש, וגם לא נאמר שהכיבוס 
אמור בנגע לבדו. משתמע שהכוונה לא 
לכל הבגד אבל למשהו שגדול משטחו 

ורש"י אכן מסביר של הנגע עצמו. 
שכוונת התורה להורות לכבס את מקום 
  הנגע וגם חלק מסוים של הבגד שמקיף 

  

  אותו אבל איננו נגוע.  
  

ס בֵּ רש"י מסביר שהפועל  .אַחֲרֵי הֻכַּ
ס בֵּ הוא פועל המציין סבילות (א  הֻכַּ

  מושפע מפעולה שעשה ב).
גַע אֶת לאֹ רש"י  .עֵינוֹ ־הָפַךְ הַנֶּ

פירושו " אֶת־עֵינוֹ  ךְ הָפַ  מסביר ש"לאֹ
לא נחלש. אומנם הנגע לא התפשט, 

ה לאֹלפי שנכתב " ", אבל העובדה פָשָׂ
  

  עיון  

ר גַע אֵת אֲשֶׁ הציווי להרחיב את פעולת הניקוי גם מעבר לגבולות הנגע,  .בּוֹ הַנָּ
פוגע לא רק במי שעליו  –לכבס את הבד שסביבו, יש בו רמז: מי שחוטא בלשון הרע 

  לשון הרע אלא גם בסביבתו: באשתו וילדיו, במשפחתו המורחבת ובחבריו.  דיבר

   

 אונקלוס

 



  תזריע    מח
 

 רש"י   

גַע ה. וְהַנֶּ  לומר צריך ואין, טמא פשה ולא הפך לא שאם שמענו לאֹ פָשָׂ
 לומר תלמוד, לו יעשה מה יודע איני פשה ולא הפך. ופשה הפך לא

', וכו יםאומר וחכמים. יהודה רבי דברי, מקום מכל, הנגע את והסגיר
(ספרא אופניו  על המקרא ליישב כאן ורמזתיה. כהנים בתורת כדאיתא

  .פרשת נגעים פרשה ה פרק טו אות ה)

 (המשך) ביאור   

די בהּ כדי לקבוע  –שנותר כשהיה 
שהוא טמא. הדין במקרה שצבע הנגע 

  נחלש מוסבר בפסוק הבא: קורעים את 

מקום הנגע וממתינים לראות אם ישוב 
  גד.ויופיע בב

 ביאור   

גַע ה. וְהַנֶּ ראינו בפירוש  לאֹ פָשָׂ
רש"י בד"ה הקודם שהמילה "הָפַךְ" 
פירושהּ נחלש, ולמדנו שאם הנגע כהה 

הוא טהור. עכשיו רש"י מביא פירוש  –
אחר ולפיו המילה "הָפַךְ" פירושהּ שינוי 

מירקרק לאדמדם או להפך. ועל  –צבע 
פי פירוש זה הוא מסביר את הפסוק: 

שמענו לא הפך ולא פשה טמא ואין "
 –צריך לומר לא הפך ופשה טמא" 

למדנו מהמפורש בפסוק שאם הנגע לא 
טמא. אם  –ה שׂ החליף צבע וגם לא פ

  ה טמא, קל וחומר שאם שׂ כשלא פ
  

יהיה טמא. רש"י שואל: מה דינו  –ה שׂ פ
של נגע שצבעו הפך מאדמדם לירקרק 

ה? ובעקבות שאלתו שׂ או להפך ולא פ
מביא מחלוקת בין רבי יהודה הוא 

לחכמים. לדעת רבי יהודה יש להסגיר 
את הנגע שנית. לדעת רבי יהודה הנגע 
בצבעו החדש איננו הנגע שהיה. זהו 
נגע חדש, אחר מקודמו, ולכן יש 
להסגירו ולבדוק אותו אחרי ההסגר. 

 –לדעת חכמים נגע שצבעו השתנה 
נותר אותו הנגע שהיה, ולכן הם 

  מייד.מטמאים אותו 

  עיון  

גַע ה. וְהַנֶּ הסברנו ששני הצבעים העזים מייצגים מידות שדרגתן  לאֹ פָשָׂ
את מידת השלום וההכלה.  –את מידת הגבורה, והירקרק  –קיצונית: האדמדם 

המידות שמייצג צבע אחד הן הפכן המוחלט של המידות שמייצג רעהו. על הניגוד 
וף הצבע הקיצוני הופך את הנגע לנגע אחר, הזה מבוססת דעת ר' יהודה, שלפיה חיל

חדש, ודינו צריך להיות כדין נגע הנראה לראשונה (הסגר שבעה ימים). לדעת 
אחד. למה הדבר דומה? לאדם הלוקה  –חכמים שורשן של כל המידות הקיצוניות 
     האחר מאניה דיפרסיה). אדם כזה חווה  בהפרעה דו־קוטבית (מחלת נפש, ובשמהּ 

 



 מט   ויקרא יג
 

 רש"י   

חֶתֶת  כלומר, הפחתים באחת )ט, יז ב שמואל( כמו, גומא לשון הִוא. פְּ
  שוקעין. שמראיו נגע, היא שפלה

 (המשך) עיון   

 –תנודות בין מצבים קיצוניים, ומכל מקום מדובר באותו אדם, וכך גם הנגעים 
הצבעים השונים מייצגים מידות שונות, אבל הנגע נשאר אותו הנגע. תנודות בין 

קיצוניים אינן טובות לשום אדם. על האדם לעבוד על מידותיו ולהתאמץ  מצבים
  דרך האיזון. –למצוא את הדרך הנכונה בחיים 

 ביאור   

חֶתֶת מה פירוש המילה  הִוא. פְּ
חֶתֶת"? ברור שמשמעותהּ איננה  "פְּ
קשורה להפחתה ולהיחלשות, משום 
שאילו זיהו בנגע תהליך של נסיגה, 

מן הראוי היה שהוא הולך ופוחת, 
לטהרו. על כן רש"י מסביר שהכוונה 

כעין בור קטן (כשחופרים בו,  –לגומה 
פוחתת כמות החומר במקום הנחפר. על 

חֶתֶת).  –שם הפחתה זו  נקבע השם פְּ
  מבחינת הנראות לא חל שינוי בנגע 

  

 –עצמו. השינוי חל ביחס בינו לסביבתו 
כעת הוא שקוע בעומק הבגד, ולכן הוא 

חֶתֶת" . 13טמא את משמעות המילה "פְּ
למד רש"י מפסוק בספר שמואל, 
המספר על דוד המלך שבבריחתו מפני 

אַחַת אבשלום בנו, הוא " א בְּ נֶחְבָּ
חָתִים ", בבור או במערה שבעומק הַפְּ

האדמה. רש"י לומד שגם כאן מדובר 
חֶתֶת היא גומה   –בחדירה לעומק, והפְּ

  אזור שקוע בבד.  

  עיון  

חֶתֶ  ובייחוד לא  ,שלא ללכת שולל אחרי המראה החיצוני מזהירנוי "רש הִוא. תפְּ
מצב נותר כשהיה ולא חלה שום הלנו ש לפי מה שעינינו רואות, נדמהבמקרה ש

י שאין לשמוח כלל "מלמדנו רש , עלינו לשמוח?!לכאורה אם אין החמרה. החמרה
אדם שלא  -בני אדם  כך לגבי הנגע וכך לגבי. הדריכה במקום איננה שיפור. וכלל

. לא ולא. אין לראות בעמידתו במקום שיפור – פילו לא הֵרע אותהּ , אהיטיב את דרכו
והיא  מדומה, במראה החיצוני אינהּ אלא יציבות  תיקון, היציבותכל עוד לא נעשה 

וכפי שהזכרנו . שאינו נראה לעיןי, משקפת הידרדרות של המצב הפנימי־הרוחנ
 .לעולם נסיגה היא – דריכה במקום, לעיל
  

   

                                                   
 מוסבר על פי "לפשוטו של רש"י". .13



  תזריע    נ
 

 רש"י   

קָרַחְתּוֹ  חְתּוֹ. אוֹ  בְּ  קָרַחְתּוֹ.בחדתותיה;  או בשחיקותיה כתרגומו בְגַבַּ
 בבגדים לפריחה מנין שוה לגזרה שהוצרך המדרש ומפני. ישנים שחקים
 וגבחת קרחת ונאמרה, באדם וגבחת קרחת נאמרה, טהורה שהיא

 אחז לכך, טהור בכולו פרח אןכ אף, טהור בכולו פרח להלן מה, בבגדים
 קרחת משמעו זהו ותרגומו פירושו ולענין. וגבחת קרחת לשון הכתוב

, בקדמותו או באחריתו נכתב כאלו, חדשים לשון וגבחת, ישנים לשון
 ואם )מא פסוק( שכתוב כמו, פנים לשון והגבחת אחוריים לשון שהקרחת

 כך, ולאחריו הקדקד מן ויורד ששופע כל והקרחת', וגו פניו מפאת
  .(ספרא פרשת נגעים פרשה ה פרק טו אות ח)כהנים  בתורת מפורש

 ביאור   

קָרַחְתּוֹ  חְתּוֹ. אוֹ  בְּ רש"י מסביר  בְגַבַּ
 –שקרחתו או גבחתו המוזכרות בפסוק 

כל אחת מהן אמורה בבגד אחר: האחת 
בחדש. את  –בבגד ישן, והאחרת  –

ביאורו הוא מבסס על תרגום אונקלוס, 
המילה "קָרַחְתּוֹ" העברית תרגם  שאֶת

ל"שחיקותיה" הארמית, היינו בגד 
חְתּוֹ  הוא " שחוק ובלוי; ואת "[בְ]גַבַּ

תרגם ל"חדתותיה", היינו בגד חדש. 
לכאורה אם זו כוונת התורה, מדוע 

 "גבחת"ו "קרחת"השתמשה במילים 
ולא ציינה במפורש "בגד ישן" ו"בגד 
חדש"?! רש"י מסביר שהתורה נקטה 

ילים אלו דווקא כדי להשוות נגעי מ
     בגדים לנגעי אדם. את פרשת נגעי 

האדם חתמו נגעים בקרחת ובגבחת, 
ולכן גם את פרשת נגעי הבגדים בחרה 
התורה לחתום בהם. בעשותהּ כן יצרה 
התורה זיקה בין נגעי הבגד לנגעי 
האדם, ולימוד מהראשונים לגבי דין 
האחרונים: כשם שאדם שהנגע 

 –ורו עד שכיסהו לחלוטין התפשט בע
טהור, גם בגד שהנגע התפשט על פני 

טהור. רש"י מסביר גם את פשר  –כולו 
השימוש בשמות קרחת וגבחת: 
הקרחת היא היעדר שׂיער בחלק הראש 
הפונה לאחור, ואחור מסמל את העבר 

מלפנים,  –ואת מה שהפך יָשָן; והגבחת 
והיא מסמלת את מה שלפנינו, שממתין 

  כל מה שחָדָש.לנו, את 
   



 נא   ויקרא יג
 

הֲנָא וְהָא עֲמָא  נו וְאִם חֲזָא כָּ

רוּ יָתֵיהּ,  חַוַּ תַר דְּ א בָּ שָׁ מַכְתָּ

א אוֹ  וִיבַזַּע יָתֵיהּ מִן לְבוּשָׁ

תְיָא אוֹ  א אוֹ מִן שִׁ כָּ מִן מַשְׁ

א.  חְזֵי  נזמִן עִרְבָּ תַּ וְאִם תִּ

תְיָא אוֹ  שִׁ א אוֹ בְּ לְבוּשָׁ עוֹד בִּ

א אוֹ בְּ  עִרְבָּ ךְ בְּ מְשַׁ כָל מָן דִּ

יהּ  ,סָגְיָא הִיא יקְדִנֵּ נוּרָא תֵּ בְּ

א.  שָׁ בֵיהּ מַכְתָּ נח יָת דְּ

א  תְיָא אוֹ עִרְבָּ א אוֹ שִׁ וּלְבוּשָׁ

ר  תְחַוַּ ךְ דִּ מְשַׁ ל מָן דִּ אוֹ כָּ

א,  שָׁ הוֹן מַכְתָּ י מִנְּ וְיִעְדֵּ

י. נְיָנוּת וְיִדְכֵּ   וְיִצְטְבַע תִּ

ה הַכֹּהֵ נו  גַע וְאִם֘ רָאָ֣ ה הַנֶּ֔ הָ֣ ה כֵּ ן֒ וְהִנֵּ

ע אֹת֗וֹ מִן־  ס אֹת֑וֹ וְקָרַ֣ ֣ בֵּ י הֻכַּ חֲרֵ֖ אַֽ

י א֥וֹ  תִ֖ ְ ן־הַשּׁ גֶד א֣וֹ מִן־הָע֔וֹר א֥וֹ מִֽ הַבֶּ֨

רֶב:   ה  נז מפטירמִן־הָעֵֽ רָאֶ֨ ֽ וְאִם־תֵּ

רֶב א֣וֹ  י אֽוֹ־בָעֵ֨ תִ֤ ְ גֶד אֽוֹ־בַשּׁ בֶּ֠ ע֜וֹד ֠ בַּ

חַת לִי־ע֔וֹר פֹּרַ֖ שׁ  בְכָל־כְּ אֵ֣ וא בָּ הִ֑

ֽגַע: וֹ הַנָּ ר־בּ֖ ת אֲשֶׁ נּוּ אֵ֥ רְפֶ֔ שְׂ גֶד  נח תִּ וְהַבֶּ֡

 י הָעוֹר לִ֤ רֶב אֽוֹ־כָל־כְּ י אֽוֹ־הָעֵ֜ תִ֨ ְ אֽוֹ־הַשּׁ

ס  ֥ ֑גַע וְכֻבַּ ם הַנָּ ר מֵהֶ֖ ס וְסָ֥ כַבֵּ֔ ר תְּ ֣ אֲשֶׁ

ר: ית וְטָהֵֽ נִ֖   שֵׁ

 רש"י   

(ספרא פרשת נגעים פרשה וישרפנו  הבגד מן הנגע מקום יקרע אֹתוֹ. וְקָרַע )נו(

  .ה פרק טז אות ב)
רְפֶנּוּ וצומח;  החוזר דבר הִוא. פֹּרַחַת )נז( שְׂ אֵשׁ תִּ    הבגד. כל את .בָּ

 ביאור   

בפסוק כתוב שצריך  אתֹוֹ. וְקָרַע
לקרוע מן הבגד את החלק הנגוע אבל 
לא כתוב מה לעשות בו אחרי שנותק מן 

  פו.הבגד. רש"י מסביר שצריך לשור
  

  

 מלשון פריחה. "פּרַֹחַת" הִוא. פּרַֹחַת
י הכוונה שהנגע מתפתח: אם אחר

הנגע שקרעו מן הבגד את החלק הנגוע, 
שב והופיע בבגד, סימן שהבגד כולו 

  חולה, ויש לשרוף אותו כליל.

  

  

  

   

 אונקלוס



  תזריע    נב
 

 רש"י   

גַע )נח(  הנגע ממנו סר, כהן פי על בתחלה כשכבסוהו אם .וְסָר מֵהֶם הַנָּ
נִית לגמרי; ס שֵׁ  לשון זו שבפרשה כבוסין של תרגום. טבילה לשון .וְכֻבַּ

, ויצטבע תרגומו לכך, לטבול אלא ללבון שאינו מזה חוץ, ויתחוור לבון
  ויצטבע. מתורגמין לטבילה שהן בגדים כבוסי כל וכן

 ביאור   

גַע כשיש נגע אדמדם  .וְסָר מֵהֶם הַנָּ
או ירקרק על הבגד, הכוהן מסגיר את 

ד לשבעה ימים. אם בחלוף תקופת הבג
שורפים  –ה ההסגר רואים שהנגע פשׂ 

 –את הבגד; ואם רואים שלא התפשט 
מכבסים את החלק הנגוע וממתינים 

  שבעה ימים נוספים. 
בחלוף תקופה זו, בוחנים שוב את 

ה וגם הנגע. אם רואים שהנגע לא פשׂ 
שורפים את  –צבעו נשאר כשהיה 

ים מן הבגד קורע –הבגד; אם צבעו דהה 
     ; )נו(את החלק הנגוע ושורפים אותו 

ואם אחרי הכיבוס ושבעת הימים 
טובלים  –הנוספים הנגע נעלם לחלוטין 

את הבגד במקווה ואחרי הטבילה הבגד 
ס" בפסוק זה אין  טהור. המילה "וְכֻבַּ

כוונתהּ לכביסה (לצורך ניקוי) אלא 
לטבילה (לשם טהרה). ראיה להסבר זה 

תרגום אונקלוס: את מביא רש"י מ
סהפועל " בֵּ תרגם אונקלוס  )נה( "הֻכַּ

רוּ ל"  –" שפירושו ללבן, לכבס (חיוור דְחַוַּ
ס" בפסוקנו, הוא  לבן). ואת הפועל "וְכֻבַּ

  " שפירושו לטבול.וְיִצְטְבַעתרגם ל"

  עיון  

גַע ס" שבפסוקנו .וְסָר מֵהֶם הַנָּ לברר אכן מציין טבילה, ואם כן יש  הפועל "וְכֻבַּ
ס התורה את כוונת נִית בהוראה "וְכֻבַּ ". קודם לכן הבגד עבר כביסה. וכעת הוא שֵׁ

בפעם הראשונה. לא הייתה שום טבילה שקדמה להּ. נראה שיש  –עובר טבילה 
להגיע לטהרה. אומנם לפני הטבילה הייתה  –בדברי התורה רמז לרצון ולשאיפה 

פייה לטהר את הבגד ובמטרה פעולה של כביסה, אבל הכביסה נעשתה מתוך צי
להתקדם ולהגיע לשלב שבו ייטהר. הבגד כובס פעמיים, ואחרי הכביסה החוזרת, 

גמר  –הגיע זמן הטבילה. הכביסות היו שלבים בדרך, והטבילה  –כשהנגע כבר הוסר 
 –מלאכה, ההגעה אל היעד והשלמת התהליך. תהליך זה דומה לתהליך התשובה 

ם בתהליך החיצוני, והם מסמלים את החרטה והתיקון הניקיון והכביסה הם שלבי
שנעשים בתהליך התשובה הפנימי. בטבילת הבגד תהליך הטהרה מושלם, ובבגד לא 
נותר זכר לנגע שהיה בו, וגם תשובה שלמה ואמיתית מוחקת כל זכר לחטא שקדם 

  להּ.    
   



 נג   ויקרא יג
 

שׁ  נט מַכְתָּ א אוֹרָיְתָא דְּ דָּ

ר אוֹ כִּ  נָא סְגִירוּ לְבוּשׁ עַמַּ תָּ

ל  א אוֹ כָּ תְיָא אוֹ עִרְבָּ אוֹ שִׁ

אוּתֵיהּ אוֹ  ךְ, לְדַכָּ מְשַׁ מָן דִּ

  לְסַאָבוּתֵיהּ.

֣מֶר ׀  נט גֶד הַצֶּ ֥ עַת בֶּ ת נֶֽגַע־צָרַ֜ זֹאת תּוֹרַ֨

רֶב א֖וֹ  תִי א֣וֹ הָעֵ֔ ְ ים א֤וֹ הַשּׁ תִּ֗ שְׁ א֣וֹ הַפִּ

אֽוֹ: הֲר֖וֹ א֥וֹ לְטַמְּ לִי־ע֑וֹר לְטַֽ ל־כְּ   כָּ
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 נז  ויקרא יד
 

ה לְמֵימַר.  א יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ

סְגִירָא  ב הֵי אוֹרָיְתָא דִּ א תְּ דָּ

דְכוּתֵיהּ  יוֹמָא דִּ יתֵי וְיִתֵּ  ,בְּ

הֲנָא.  הֲנָא  גלְוָת כָּ וְיִפּוֹק כָּ

רִיתָא, וְיִחְזֵי  רָא לְמַשְׁ לְמִבַּ

שׁ  י מַכְתָּ סִּ הֲנָא וְהָא אִתַּ כָּ

  סְגִירוּתָא מִן סְגִירָא. 

ר:  א יד אמֹֽ ה לֵּ ֥ ר יְהוָֹ֖ה אֶל־משֶׁ ֥ וַיְדַבֵּ

י֖וֹם  ב ע בְּ צֹרָ֔ ת הַמְּ הְיֶה תּוֹרַ֣ ֽ את תִּ זֹ֤

הֳרָת֑וֹ וְהוּבָ֖  ן:טָֽ וְיָצָא  ג א אֶל־הַכֹּהֵֽ

ן  חֲנֶה֑ וְרָאָה הַכֹּהֵ֔ ֽ מַּ ן אֶל־מִח֖וּץ לַֽ הַכֹּהֵ֔

: רֽוּע עַת מִן־הַצָּ רַ֖ ֥א נֶֽגַע־הַצָּ ה֛ נִרְפָּ   וְהִנֵּ

 רש"י   

יוֹם טָהֳרָתוֹ  )ב( צרָֹע בְּ הְיֶה תּוֹרַת הַמְּ  אותו מטהרין שאין מלמד .זֹאת תִּ
  .(בבלי, מגילה כא ע"א)בלילה 

חֲנֶה אֶל )ג(   חלוטו. בימי שם שנשתלח מחנות לשלש חוץ .מִחוּץ לַמַּ

 ביאור   

יוֹם  צֹרָע בְּ הְיֶה תּוֹרַת הַמְּ זֹאת תִּ
יוֹם .טָהֳרָתוֹ   מה כוונת הביטוי "בְּ

טָהֳרָתוֹ"? לפי פשט הכתוב הזמן לקיום 
דיני טהרת המצורע מתחיל ביום שבו 
הבריא ממחלתו. רש"י מלמדנו 

מטהרים המצורע ביום ולא שהכוונה ש
בלילה. רש"י נשען בפירושו על הלשון 
     הארוכה שנקטה התורה. לכאורה יכלה

הְיֶה התורה לקצר ולכתוב 'זֹאת תּוֹרַת  תִּ
צרָֹע'. לשם מה הוסיפה  טָהֳרַת הַמְּ

יוֹם ללמדנו שדיני  טָהֳרָתוֹ"? וכתבה "בְּ
  .14טהרתו ביום ולא בלילה

  

חֲנֶה אֶל מדנו שיש ל .מִחוּץ לַמַּ
מקום  –שלושה מחנות: מחנה שכינה 

כל החלק של  –המקדש; מחנה לווייה 
  

  עיון  

יוֹם טָהֳרָתוֹ  צֹרָע בְּ הְיֶה תּוֹרַת הַמְּ הלכה זו מובאת במשנה במסכת מגילה  .זֹאת תִּ
זמנן ביום ולא בלילה. נראה  –ברשימה הכוללת מצוות רבות שהמשותף לכולן 

והלילה זמן ההסתר; והמצוות שקיומן ביום דווקא הן מצוות שהיום הוא זמן הגילוי 
הקשורות לאמונה בהנהגה גלויה של ה'. הופעתהּ של מחלת הצרעת והמסרים 

שייכים למציאות שבהּ נוכחות ה' מורגשת, וכמותם כל דיניה, ולכן  –שהיא נושאת 
   זמנם ביום.

                                                   
 מוסבר על פי המלבי"ם. .14
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  מצורע  נח
 

י־ ד ֽ תֵּ ר שְׁ הֵ֛ טַּ ח לַמִּ ן וְלָקַ֧ ה הַכֹּהֵ֔ וְצִוָּ

י  נִ֥ רֶז וּשְׁ ץ אֶ֔ ים חַיּ֖וֹת טְהֹר֑וֹת וְעֵ֣ רִ֥ צִפֳּ

ב: עַת וְאֵזֹֽ   תוֹלַ֖

י  ד כֵּ ב לִדְמִדַּ הֲנָא וְיִסַּ יד כָּ וִיפַקֵּ

כְיָן,  רִין חַיִין דָּ ין צִפְּ רְתֵּ תַּ

אַרְזָא וּצְבַע זְהוֹרִי  וְאָעָא דְּ

  וְאֵיזוֹבָא. 

 רש"י   

  .(חולין קמ ע"א) לטרפות פרט .חַיּוֹת )ד(

 (המשך) ביאור   

הר הבית המקיף את המקדש; ומחנה 
כל ירושלים שמסביב להר  –ישראל 

הבית. למדנו בפרשת תזריע כי המצורע 
נשלח אל מחוץ לשלושתם, ועל כן 
  הכוהן שיוצא לקראתו יוצא גם הוא 

  

מתחום שלושתם. וייתכן שהתורה 
נקטה "מחנה" בלשון יחיד, לצורך 

 מחנהלו ממכל המחנות, אפי –הדגשה 
  ישראל.

 (על עמוד קודם) עיון   

חֲנֶה אֶל אמו"ר הסביר שמכאן אנו לומדים שכדי להשפיע לטובה על  .מִחוּץ לַמַּ
אחינו בני ישראל אין להישאר ספונים בין ארבעת כותלי בית המדרש: כמו הכוהן 
שיוצא מן המחנה כדי לטהר יהודי שנכשל, על הרוצים להשפיע לצאת ממקומם 

הנוחות) וללכת לקראת הציבור ולקרבם לאביהם שבשמיים בעבותות של  (אזור
   אהבה.  

 ביאור   

בהמשך כתוב שציפור אחת  .חַיּוֹת
שוחטים, ואת האחרת, בעודה חיה, 
טובלים בדם הציפור השחוטה. לכן מובן 
מאליו שהציפורים שהמיטהר צריך 
לקחת הן ציפורים חיות ולא מתות. 

י"ולשם מה ציינה התורה  תֵּ רִים  שְׁ   צִפֳּ
 

     

" במפורש?! ללמדנו שהן צריכות חַיּוֹת
להיות בריאות שיכולות לחיות. ועל כן 
ציפור שיש להּ מום שבגללו לא תוכל 
לחיות מעבר לתקופה של שנה, אינהּ 
נחשבת חיה והיא פסולה למצווה 

  ואסורה באכילה.
  

  

   

 אונקלוס



 נט  ויקרא יד
 

 רש"י   

, הרע לשון על באין שהנגעים לפי .(חולין קמ ע"א)טמא  לעוף פרט .טְהרֹוֹת
 שמפטפטין, צפרים לטהרתו הוזקקו לפיכך, דברים פטפוטי מעשה שהוא
  .(ערכין טו ע"ב)קול  בצפצוף תמיד

נִי תוֹלַעַת ו; (ערכין טו ע"ב)הרוח  גסות על באין שהנגעים לפי .וְעֵץ אֶרֶז  שְּׁ
(ילקוט ב וכאזו כתולעת, מגאותו עצמו ישפיל, ויתרפא תקנתו מה .וְאֵזֹב

נִי תוֹלַעַת  ;(בבלי, בבא בתרא פ ע"ב) ארז של מקל .עֵץ אֶרֶז ;שמעוני תקנט)  לשון .וּשְׁ
  .(מנחות מב ע"ב) זהורית צבוע צמר של

 ביאור   

בעלי חיים לא מקבלים  .טְהרֹוֹת
טומאה. אם כן מה פשר הציווי שלפיו 
הציפורים צריכות להיות "טְהֹרוֹת"?! 

ציפור כשרה רש"י מסביר שמדובר ב
לאכילה. רש"י מעלה תהייה נוספת: יש 
בתורה תיאורי היטהרות מטומאות 
שונות. טקס ההיטהרות מן הצרעת הוא 
היחיד שבו מביאים ציפור. מדוע? והוא 
מסביר שהציפור מזכירה פטפוט, והעוון 
של דיבור לשון הרע מגיע מתוך 

  פטפוט.
רש"י מסביר מהם  .וְעֵץ אֶרֶז

לטהרת המצורע החומרים הנחוצים 
ואת הסיבה שדווקא הם נבחרו. התורה 

אבל אין כוונתהּ לומר  אֶרֶז" נוקטת "עֵץ
  שיש לקחת אילן שלם וגם לא קיסם 

  

     

ס"מ);  50קטן, אלא ענף שאורכו כאמה (
נִי" הוא צבע אדום זוהר " תוֹלַעַת שְׁ

(שָנִי) המופק מתולעת. והרי אי אפשר 
לקחת את הצבע עצמו לבדו?! רש"י 
מסביר שאכן כך, ולכן לקחו לשון של 
צמר, שהיא חתיכת צמר סרוק, והספיגו 
אותהּ בצבע המופק, וכך הובא הצבע 
לטקס הטהרה. ומדוע נבחרו חומרים 

 –אלה? הארז מסמל עוצמה וכבוד 
אותהּ גאווה שהביאה את האדם לדבר 
לשון הרע; האזוב, לעומתו, הוא צמח 
 שאינו גדל לגובהּ, וגם התולעת היא

עבודת החזרה  –רמש הרומש על הארץ 
בתשובה מהחטא שמקורו בגאווה, 
מחייבת את החוטא להקטין את עצמו 

  .15כאזוב ותולעת

  עיון  

לרש"י היה חשוב שנבין את הטעם לבחירת החומרים. הוא חשש  .וְעֵץ אֶרֶז
שבלב הקוראים תתעורר תחושה שמדובר בטקס מיסטי שבו מפעילים כעין קסם 

     יר את הטומאה מן המצורע. כדי למנוע מאיתנו להגיע להבנה מוטעית והוא מס

                                                   
 להסבר בחירת החומרים ראה גם העיון לפסוק ו. .15

 



  מצורע  ס
 

וֹר  ה פּ֣ ט אֶת־הַצִּ חַ֖ ן וְשָׁ ה הַכֹּהֵ֔ וְצִוָּ

יִם חַיִּֽים: רֶשׂ עַל־מַ֥ לִי־חֶ֖ ת אֶל־כְּ אֶחָ֑  הָֽ

הּ וְאֶת־ ו ח אֹתָ֔ ֣ חַיָּה יִקַּ ר הַֽ פֹּ֤ אֶת־הַצִּ

עַת וְאֶ  י הַתּוֹלַ֖ נִ֥ רֶז וְאֶת־שְׁ ץ הָאֶ֛ ת־ עֵ֥

ר  פֹּ֣ ת ׀ הַצִּ ם וְאֵ֣ ל אוֹתָ֜ ב וְטָבַ֨ אֵזֹ֑ הָֽ

יִם  ֥ ל הַמַּ ה עַ֖ חֻטָ֔ ְ ר הַשּׁ פֹּ֣ דַם הַצִּ ה בְּ חַיָּ֗ הַֽ

חַיִּֽים:   הַֽ

הֲנָא וְיִכּוֹס יָת  ה יד כָּ וִיפַקֵּ

חֲסַף עַל  רָא חֲדָא, לְמָן דַּ צִפְּ

 . רָא חַיְתָא  ומֵי מַבּוּע יָת צִפְּ

ב יָתַהּ וְיָת אָעָא דְּ  אַרְזָא יִסַּ

וְיָת צְבַע זְהוֹרִי וְיָת אֵיזוֹבָא, 

רָא  וְיִטְבּוֹל יָתְהוֹן וְיָת צִפְּ

רָא  צִפְּ דְמָא דְּ חַיְתָא בִּ

 . נְכִיסְתָא עַל מֵי מַבּוּע   דִּ

 רש"י   

ים עַל )ה( . בהם ניכר צפור דם שיהא כדי, בכלי תחלה אותם נותן .מַיִם חַיִּ
  .יד, א)(משנה, נגעים רביעית , הם וכמה

 (המשך) עיון   

כזאת, הוא ראה לנכון להסביר שהחומרים נבחרו בקפידה בשל המשמעות הטמונה 
בהקשר של תיקון העבירה שבגללהּ נענש האדם בצרעת. לפיכך הסביר את  –בהם 

  המהות שמייצג כל חומר, ואת המשמעות העולה מן השילוב של כולם.  

 ביאור   

ים עַל  הציפור "עַלשחיטת  .מַיִם חַיִּ
מַיִם" פירושהּ שתחילה הכוהן נותן מים 
     לתוך כלי, ומעל הכלי הזה הוא שוחט 

את הציפור, והדם (בשיעור רביעית) 
שייזל מגופהּ יטפטף אל תוך המים 

  ויצבע אותם באדום.

  
   

 אונקלוס



 סא  ויקרא יד
 

 רש"י   

פֹּר )ו( ה אֶת־הַצִּ ח הַחַיָּ  מפרישה אלא, עמהם אוגדה שאינו מלמד אֹתָהּ. יִקַּ
 שנאמר כענין, הזהורית בלשון יחד כרוכים והאזוב העץ אבל, עצמהל

 יכול. לשלשתן אחת קיחה, האזוב ואת התולעת שני ואת הארז עץ ואת
 וטבל לומר תלמוד טבילה? בכלל תהא לא כן אגודה בכלל שאינה כשם

, ב (ירושלמי, סוטהטבילה  לכלל הצפור את החזיר, החיה הצפור ואת אותם

  .ב)

 ביאור   

פֹּר ה אֶת־הַצִּ ח הַחַיָּ רש"י  אתָֹהּ. יִקַּ
פֹּר ה מדייק יפה בפסוק. "אֶת־הַצִּ  הַחַיָּ

ח  הָאֶרֶז לחוד; "וְאֶת־עֵץ –אֹתָהּ"  יִקַּ
נִי  –וְאֶת־הָאֵזֹב"  הַתּוֹלַעַת וְאֶת־שְׁ

שלושת אלו אגודים (קשורים) יחדיו. 
  הם קבוצה, ובהמשך התורה תשתמש 

  

ירם יחד: בכינוי אחד לשלושתם ותזכ
תזכיר  –בנפרד  –", ולצידם וְטָבַל אוֹתָם"

האת הציפור: " פֹּר הַחַיָּ ". את וְאֵת הַצִּ
פֹּר " כולם יחד יש לטבול דַם הַצִּ בְּ

חֻטָה ְ   ".הַשּׁ

  עיון  

פֹּר ה אֶת־הַצִּ ח הַחַיָּ בתהליך הטהרה יש כעין שיקוף של תהליך  אתָֹהּ. יִקַּ
  התשובה. 

  מחולקים לשתי קבוצות: הפריטים הנחוצים לטהרה

  בקבוצה אחת: הציפור החיה;

שיח נמוך הראוי לאכילה שניחן גם  –אילן גבוהּ; האזוב  –בקבוצה האחרת: הארז 
  רמש הרומש על הארץ, יצור נמוך שבנמוכים.  –בתכונות מרפאות; והתולעת 

  :כל אחד מהם מייצג תכונה מסוימת שאפשר למצוא אצל בני אדם

 – והאזוב, וייאוש שפלות, צניעות, נמיכות – התולעת, גאווה וגם חוסן – הארז
 נראית שלכאורה בתכונה גם, החיוב מן יש תכונה בכל. לזולת לעזור ונכונות חיות

 של שילוב באדם שיהיה חשוב כמה עד מלמדת יחד הפריטים כל קשירת. שלילית
 בעוז עולםב ולפעול באמונתו חזק להיות עליו – הארז כמו: יחד גם התכונות כל

 וכמו; בן־חלוף שהוא ולדעת בעולם מקומו את להבין עליו – התולעת כמו; ובגבורה
  .לסובביו עזרה ולהושיט לסביבתו קשוב להיות עליו – האזוב

טובלים יחד במים שלתוכם ניגר דם  –שבשתי הקבוצות  –את כל הפריטים 
וגם את רצונו הציפור השחוטה. דם זה מזכיר את הפגיעה שגרם החוטא לזולתו 

      לתקן דרכיו. הטבילה במים מטהרת, ו"טבילת" כל התכונות במים האדומים מלמדת 

 



  מצורע  סב
 

בַע  ז ֣ עַת שֶׁ רַ֖ ר מִן־הַצָּ הֵ֛ טַּ ה עַ֧ל הַמִּ וְהִזָּ֗

ר  פֹּ֥ ח אֶת־הַצִּ ֛ לַּ הֲר֔וֹ וְשִׁ ים וְטִ֣ עָמִ֑ פְּ

ה:  דֶֽ ָֹ נֵ֥י הַשּׂ חַיָּה֖ עַל־פְּ ס  חהַֽ וְכִבֶּ

ר אֶת־בְּ  הֵ֨ טַּ ל־הַמִּ ֣ח אֶת־כָּ יו וְגִלַּ גָדָ֜

ר יָב֣וֹא  ר וְאַחַ֖ יִם וְטָהֵ֔ מַּ֨ עָר֗וֹ וְרָחַ֤ץ בַּ שְׂ

הֳל֖וֹ  ב מִח֥וּץ לְאָֽ ֛ חֲנֶה֑ וְיָשַׁ ֽ מַּ אֶל־הַֽ

ים: ת יָמִֽ בְעַ֥   שִׁ

י מִן סְגִירוּתָא,  ז כֵּ מִדַּ י עַל דְּ וְיַדֵּ

ח  לַּ ינֵיהּ וִישַׁ בַע זִמְנִין, וִידַכֵּ שְׁ

רָא חַיְ  י יָת צִפְּ תָא עַל אַפֵּ

י יָת  חחַקְלָא.  כֵּ מִדַּ ע דְּ וִיצַבַּ

ל סַעֲרֵיהּ  ח יָת כָּ לְבוּשׁוֹהִי וִיגַלַּ

ין  י וּבָתַר כֵּ מַיָּא וְיִדְכֵּ וְיִסְחֵי בְּ

יב  רִיתָא, וְיִתֵּ יֵיעוֹל לְמַשְׁ

בְעָא  נֵיהּ שִׁ כְּ רָא לְמַשְׁ מִבַּ

  יוֹמִין. 

 רש"י   

ב מִחוּץ לְאָהֳל )ח(   .(משנה, נגעים יד, ב)המטה  בתשמיש שאסור מלמד .וֹ וְיָשַׁ

 (המשך) עיון   

  על תשובה אמיתית ותיקון הדרך.  

בפסוק הבא נלמד על שילוח הציפור החיה לחופשי, המסמל את חזרת המצורע 
לחירות. הבידוד וההרחקה נדרשו לתהליך התשובה, אבל  –ששב בתשובה שלמה 

ת לאפשר לו לשוב לחברה ולחיים מלאים. אחרי שהתהליך הושלם, התורה מבקש
נשים לב: כל הפריטים אומנם נטבלו יחד, אבל לא כולם היו אגודים יחד. זאת משום 

 –הציפור משולחת לחופשי, ובהשלמת תהליך התשובה  –שבתום תהליך הטהרה 
האדם חוזר גם הוא לחיי חירות, ומצפים ממנו שיחיה חיים מלאים ומועילים 

  ונות שניחן בהן לטובה. וישתמש בכל התכ

 ביאור   

ב מִחוּץ לְאָהֳלוֹ  בלי מאורו של  .וְיָשַׁ
רש"י היינו יכולים להבין שכוונת התורה 
לומר שאחרי השלמת טקס הטהרה, על 
המיטהר להישאר שבעה ימים מחוץ 
לביתו (אם כי לא ברור היכן מותר לו 
     לשהות). רש"י מסביר שהבנה זו 

קום שאיש מוטעית: האוהל מסמל מ
ואישה חיים בו יחד ומקיימים חיי 
אישות. בשבעת הימים האלה התורה 
אוסרת על המיטהר לקיים חיי אישות 
אבל היא איננה מחייבת אותו לשהות 
מחוץ לביתו. יש יום אחד בשנה 

  

  

   

 אונקלוס

 



 סג  ויקרא יד
 

בִיעָאָה  ט יוֹמָא שְׁ וִיהֵי בְּ

ל סַעֲרֵיהּ יָת  ח יָת כָּ יְגַלַּ

קְנֵיהּ  יהּ וְיָת דִּ בִינֵי  רֵישֵׁ וְיָת גְּ

ח,  ל סַעֲרֵיהּ יְגַלַּ עֵינוֹהִי וְיָת כָּ

ע יָת לְבוּשׁוֹהִי וְיַסְחֵי  וִיצַבַּ

י.  מַיָּא, וְיִדְכֵּ סְרֵיהּ בְּ   יָת בִּ

ל־ ט ֣ח אֶת־כָּ י יְגַלַּ בִיעִ֜ ְ וְהָיָה בַיּ֨וֹם הַשּׁ

ת  בֹּ֣ וֹ וְאֶת־זְקָנוֹ וְאֵת גַּ עָר֗וֹ אֶת־רֹאשׁ֤ שְׂ

יו וְאֶ  ס אֶת־ עֵינָ֔ ֣ ח וְכִבֶּ ֑ עָר֖וֹ יְגַלֵּ ל־שְׂ ת־כָּ

ר: יִם וְטָהֵֽ ֖ מַּ ר֛וֹ בַּ שָׂ ץ אֶת־בְּ יו וְרָחַ֧ גָדָ֗   בְּ

 רש"י   

ל־אֶת )ט( עָרוֹ  כָּ  שער כנוס מקום כל להביא. וכלל ופרט כלל .'וגו שְׂ
  .)ע"א טז בבלי, סוטה(ונראה 

 (המשך) ביאור   

 –שבו קיום חיי אישות אסור לכל יהודי 
ם כיפור. שבעת הימים האלה הם כעין יו

יום כיפור ארוך. שבעה ימים הם פרק 
  זמן ניכר המאפשר עיבוד מעמיק 

  

ותהליך. הנטהר מצרעתו זקוק לזמן 
הזה כדי להעמיק את תשובתו ולבססהּ. 
אם אכן ינצל את הזמן שניתן לו ניצול 

  מיטבי, לא ישוב לסורו.

 (על עמוד קודם) עיון   

ב מִחוּ  ויש לתהות מדוע בזמן ההסגר כשהמצורע טמא מותר לו  .ץ לְאָהֳלוֹ וְיָשַׁ
עשוי  –לקיים חיי אישות, ואילו בזמן הטהרה אסור?! נבחין בין הזמנים: ההסגר 

משכו קבוע: שבעה ימים ולא יותר. הטלת איסור על  –להימשך זמן רב; זמן הטהרה 
דורשת מהאדם לעצור  קיום חיי אישות פירושהּ עצירת מהלך החיים. התורה אינהּ 

את מהלך חייו לפרק זמן ממושך. דרישה זו עשויה להיות גזרה שלא יוכל לעמוד 
שבעה  –בהּ. מן המיטהר מהצרעת אכן נדרשת עצירה כזאת, אבל זמנהּ קצוב וידוע 

התעלות אל מעל השפעת  –ימים. ולא זו בלבד, אלא שיש לתקופה מטרה ברורה 
ימנעות מאפשרת למיטהר להתעלות ולהשיג טהרה היצרים והתבוננות פנימית. הה

משובחת ואיתנה שתשמור על יציבותהּ לאורך זמן. אומנם גם ההסגר מיועד 
להרהורי תשובה, אבל הם אינם מתאפיינים בהתעלות הרוחנית הנדרשת להתבוננות 

  של ימי הטהרה.

 ביאור   

ל־אֶת עָרוֹ  כָּ פסוק זה דן  .'וגו שְׂ
  את שׂערו. בחובה של המצורע לגלח 

     

ח אֶתבתחילת הפסוק כתוב: " ל־יְגַלַּ  כָּ
עָרוֹ    ציווי שמלשונו משתמע –" שְׂ

  

   

 אונקלוס

 



  מצורע  סד
 

 (המשך) ביאור   

שעליו לגלח כל שיער שבגופו. ואז בא 
בֹּת ־רֹאשׁוֹ וְאֶת־אֶתפירוט: " זְקָנוֹ וְאֵת גַּ

" שממנו משתמע שהגילוח אמור עֵינָיו
במקומות מסוימים בלבד ולא בכל 

ולאחר הפירוט הפסוק שב לנקוט  הגוף.
ל־וְאֶתלשון כלל: " חַ  כָּ עָרוֹ יְגַלֵּ ", היינו, שְׂ

כל השׂערות שבגוף, ולא רק אלו 
שצמחו במקומות שפורטו במפורש. 
הציוויים באים בסדר שכינויו בעולם 

לההלכה 'כלל ופרט וכלל'. הביטוי "  כָּ
עָרוֹ  " מופיע פעמיים (ב'כלל' שְׂ

וף), ובין שני שבתחילה וב'כלל' שבס
מוזכר שׂיער במקומות  –מופעיו 

מוגדרים ('פרט'). לכאורה מן ה'כלל' אנו 
  למדים ששׂער הגוף כולו חייב בגילוח, 

  

ומן ה'פרט' אנו לומדים שרק את 
השׂיער שצמח במקומות מסוימים יש 

לא)?! כוונת  –לגלח (ואת יתר השׂיער 
התורה לומר שכל המקומות הדומים 

את השׂיער  –מפורש לאלו שפורטו ב
שצמח בהם חובה לגלח. כשם 

גלוי  שבמקומות שהוזכרו השׂיער
וצומח במרוכז (בלשון רש"י "כינוס 
שׂיער"), כך כל מקום בגוף שבו השׂיער 

יש לגלח. לדוגמה:  –גלוי וצומח במרוכז 
אם על כף היד צמחו כמה שׂערות, 
צמיחתן איננה נחשבת "כינוס שׂיער" 

וכן שׂיער שצמח ואין צורך לגלחן, 
במקום נסתר, כגון בתוך האף, אין חובה 

  לגלח.  

 (על עמוד קודם) עיון   

ל־אֶת עָרוֹ  כָּ  שלמה בתשובה חזרה. ניוול משום יש המגולח במראה .'וגו שְׂ
. הזה הניתוק ביצירת חשוב תפקיד יש ולניוול, הקודמים מהחיים התנתקות מחייבת

   מבוכה לאדם גורם הניוול. בגאווה מקורו הרע לשון דיבור, י"רש שהסביר כפי
 מובן – הגילוח מטרת זו ואם. שפלות חש והוא, נשמט לגאווה הבסיס. ואי־נוחות

למראה  חשוב השׂיער שבהם לעין הגלויים הגוף בחלקי דווקא נדרש הוא מדוע
. מושפל יחוש – גבות וללא זקן ללא, קירח בציבור שיופיע אדם. החיצוני, לנראוּת

 לעין נראה איננו – השחי בבית כגון – ונסתרים מכוסים גוף בחלקי שצומח שׂיער
  . ניוול שום בגילוחו יהיה ולא, בהיעדרו יבחין לא איש וממילא, קיים כשהוא

  
   



 סה  ויקרא יד
 

רֵין  י ב תְּ מִינָאָה יִסַּ וּבְיוֹמָא תְּ

א  רְתָּ לְמִין וְאִמַּ רִין שַׁ אִמְּ

לְמְתָא,  הּ שַׁ תַּ ת שַׁ חֲדָא בַּ

א וּתְלָתָא  עֶסְרוֹנִין סֻלְתָּ

ח  מְשַׁ פִילָא בִּ מִנְחָתָא דְּ

חָא. מִשְׁ   וְלוֹגָא חַד דְּ

ים  י נֵיֽ־כְבָשִׂ ח שְׁ ֤ י יִקַּ מִינִ֗ ְ וּבַיּ֣וֹם הַשּׁ

הּ  נָתָ֖ ת־שְׁ ת בַּ ה אַחַ֛ ֥ ם וְכַבְשָׂ מִימִ֔ תְּ

 לֶת מִנְחָה ים סֹ֤ רֹנִ֗ ה עֶשְׂ ֣ לשָׁ ה וּשְׁ מִימָ֑ תְּ

מֶן וְלֹ֥  ֶ֔ ה בַשּׁ לוּלָ֣ מֶן:בְּ ֽ ד שָׁ   ג אֶחָ֖

 רש"י   

ה אַחַת )י(   לחטאת. .וְכַבְשָׂ

 ביאור   

ה אַחַת ביום השמיני, על  .וְכַבְשָׂ
המיטהר להקריב קורבנותיו ולשם כך 

נֵיעליו להביא " מִימִם  שְׁ ים תְּ כְבָשִׂ
ת ה אַחַת בַּ מִימָה וְכַבְשָׂ נָתָהּ תְּ ". אחד שְׁ

מהכבשים הזכרים יהיה קורבן אשם: 
בֶשׂ הָאֶחָד וְהִקְרִיב ־קַח הַכּהֵֹן אֶתוְלָ " הַכֶּ

ם , שהוא הקורבן )יב(" אֹתוֹ לְאָשָׁ
–(יבהעיקרי, ודיניו מוסברים בהרחבה 

. לגבי שני בעלי החיים הנוספים, יח)
ה הַכֹּהֵן אֶתהתורה מציינת: " ־וְעָשָׂ

ר עַל את וְכִפֶּ מְאָתוֹ ו הַחַטָּ הֵר מִטֻּ טַּ    הַמִּ
  

חַט אֶ  , אך אינהּ (יט)" הָעלָֹה־ת אְַחַר יִשְׁ
מפרטת איזה בעל חיים ישמש לכל 
אחד מן הקורבנות. רש"י מסביר 

 –שהכבשה תוקרב לחטאת, והכבש 
לעולה. רש"י למד זאת מהאמור 
בפרשת ויקרא. למדנו שם שלחטאת 

זכר. אם כן  –מקריבים נקבה, ולעולה 
ה אַחַתאותהּ "[וְ]  –הנקבה  – "כַבְשָׂ

יוקרב הכבש  –ה תוקרב לחטאת, ולעול
  הנותר, הזכר.  

  עיון  

ה אַחַת בפרשת ויקרא למדנו שאדם מקריב קורבן חטאת כדי לכפר על  .וְכַבְשָׂ
עבירה שעשה בשוגג, שאילו עשה אותהּ במזיד היה חייב כרת. כמו כן ראינו 
בפרשת ויקרא שקורבן אָשָם מוקרב גם על עבירות שנעשו במזיד. חיוב חוטאים 

לא ראינו: קורבן עולה של יחיד הוא בדרך כלל קורבן נדבה. והינה  –ה בקורבן עול
  להפתעתנו, המצורע מחויב להביא את שלושת הקורבנות גם יחד. הא כיצד? 

הוא עבר על איסור לשון הרע. איסור זה ידוע ומפורסם, וגם החוטא היה אמור 
ר עצמו בטענה להיות מודע לו ולהיזהר שלא להיכשל בו, והוא איננו יכול לפטו

      שמדובר בשגגה. משום כך הקורבן העיקרי שעליו להביא הוא אָשָם, שבא לכפר גם 

 אונקלוס

 



  מצורע  סו
 

 רש"י   

רנִֹים ה עֶשְׂ לשָֹׁ  של ואשמו שחטאתו, הללו כבשים שלשה לנסכי .וּשְׁ
  .(מנחות פט ע"א)נסכים  טעונין מצורע

 (המשך) עיון   

  על עבירות שאדם עושה במזיד. 

להקריב גם קורבן חטאת. לכאורה, אמרנו שהוא איננו יכול מלבדו החוטא חייב 
לטעון שעשה את שעשה בשוגג, ואם כן מדוע יקריב קורבן שבהקרבתו חייבים מי 
שעברו על איסור בשוגג?! משום שגם אם אין מדובר בשגגה מובהקת, צד שגגה 

אפשר למצוא בעבירה שעבר: דיבור לשון הרע שכיח מאוד ואנשים לא  –מסוים 
ודעים לחומרת העבירה, ובוודאי לא לחומרת תוצאותיה. לחוטא יש תחושה שלא מ

 –עשה מעשה של ממש (הוא "רק דיבר"), והנזקים שנגרמו בעקבות הדיבור 
פעמים רבות מגיעים לאחר זמן ובמקום אחר, ואינם מגיעים לידיעת האדם שגרם 

ד היה חייב כרת. להם. חטאת מביא מי שעבר עבירה חמורה שאילו עשה אותהּ במזי
בהבאת קורבן חטאת המקריב מעיד על עצמו שהוא מודע לחומרת מעשהו, ומבין 

  שבגללו יכולים היו להימנע ממנו חיי עולם הבא. 

לצד החטאת והאָשָם המיטהר מקריב גם קורבן עולה, כדי לבטא שרצונו 
נו להתקרב לה' ולהתעלות. ההתעלות ותחושת הרוממות ינסכו בו כוח וימנעו ממ

ליפול שוב בעבירה זו. בחיוב להקריב עולה טמון גם רמז: אחרי החזרה בתשובה 
  שלמה, החטא יכופר, ולא יהיה בבחינת אבן נגף בדרך להתקרבות אל ה'.  

 ביאור   

רנִֹים ה עֶשְׂ לשָֹׁ בפרשת שלח  .וּשְׁ
לך מובא שכל מי שמביא קורבן עולה 
צריך להוסיף לכל כבש או כבשה מנחת 

שויה עישרון קמח בלול נסכים הע
     . בפסוק )ד, טו במדבר(ברביעית שמן 

ה כתוב לשָֹׁ רנִֹים", ומכאן לומדים  "שְׁ עֶשְׂ
שאת מנחת הנסכים מצרפים לא רק 
לקורבן עולה אלא גם לקורבנות חטאת 

  ואָשָם.

  עיון  

רנִֹים ה עֶשְׂ לשָֹׁ  להוסיף הצרעת מן המיטהר צריך וחטאת אָשָם לקורבנות .וּשְׁ
  :הוא גדול חידוש זה דין. כיםנס

 – חטא על לכפר כדי שמובא וקורבן, לקורבן וכבוד הידור להוסיף באים הנסכים
 שלא? טעונה אינה מה ומפני: "הגמרא ובלשון?! ופאר הידור בו לנהוג סיבה היש
   מדוע מקשה הגמרא זו הבנה בעקבות. )א"ע טו סוטה, בבלי(" מהודר קורבנו יהא

  

   
 



 סז  ויקרא יד
 

 המשך עיון)(   

 של שהחטאת מתרצת והיא, נסכים ולחטאת לאָשָם לצרף שנטהר מצווה המצורע
 לבית לבוא לו להתיר: אחר תפקיד להּ  יש. חטאו על לכפר נועדה לא המצורע
   .כמקדם המקדש

לביאור הדבר יש לשים לב שטהרת המצורע היא תהליך שיש בו שלושה 
  שלבים: 

  (א) החלמה מהצרעת; 

  ים, ארז, אזוב ותולעת שני וקיום טקס; (ב) לקיחת שתי ציפור

  (ג) [המתנה של שבעה ימים ובסופם] הקרבת קורבנות. 

נראה שהרפואה היא סימן שהחוטא חזר בתשובה (ועל כן הא־ל הסיר ממנו את 
 –הנגע); הטקס הוא המעשה העיקרי שתכליתו לכפר על החטא; והשלב השלישי 

ת בני האדם ולקדשו כדי שיוכל מטרתו להחזיר את מי שחטא לחבר –הקורבנות 
להיכנס למקדש. עבירת לשון הרע שונה מעבירות אחרות המחייבות בקורבן: רובן 

מי  –המוחלט הן עבירות שבין אדם למקום כגון איסורי חלב ודם ואיסורי עריות 
שעובר עליהם במזיד דינו כרת; ואם עבר בשוגג, ולאחר מכן חזר בתשובה שלמה 

יקון הושלם; שהרי לא עשה עבירה שמוציאה אותו ממחיצת ה' הת –והקריב קורבנו 
  אין סיבה להוציאו.  –(לא נטמא), וממחיצת בני האדם (בידוד) 

  איסור דיבור לשון הרע שונה מהן: 

  (א) הוא שייך לתחום שבין אדם לחברו; 

  (ב) הוא גורם רע לבריות; 

  ו). (ג) חומרתו רבה (אם כי הוא שכיח ובני אדם נוטים לזלזל ב

בשל חומרת העבירה, לא די לחוטא בחזרה בתשובה ובכפרה (טקס הציפורים): 
הכפרה מועילה לתיקון העבר, אבל אין בכוחהּ לשמש "טיפול מונע". חומרת החטא 
רבה וכמוה החשש למעידה חוזרת בעתיד, ולכן אחרי הכפרה נדרשת עבודה קשה 

 החלטתו;את עמוק הפנים ומאומצת נוספת, הכוללת המתנה של שבעה ימים כדי ל
וגם קורבנות: בהבאת אָשָם המקריב מבטא שהוא מקבל על עצמו להתעלות אל ה' 
יתברך, ולחולל תפנית חדה ואפילו מהפך בחייו; בהבאת חטאת הוא מבטא את 

להיזהר בדיבורו מכאן ואילך  –המודעות לחומרת המעשה שעשה וגם קבלה לעתיד 
ב לחומרת המעשה ולתוצאותיו הוא צד השגגה (כפי שהוסבר לעיל, חוסר תשומת ל

שבדיבור לשון הרע); וקורבן עולה מעיד שה' נכון לקבל את השב אליו בלב שלם 
וכעת הוא יכול להתקרב אליו. אם כן, כל הקורבנות האלה הם קורבנות של 
התקרבות לה', שראוי לפארם בנסכים. אנו לומדים עד כמה גדולה אהבת ה' 

      ד כמה חשוב לו להושיט להם יד ולסייע בידם להשלים לחוזרים בתשובה וע

 



  מצורע  סח
 

 רש"י   

מֶן   בהונות. ומתן אזנו תנוך על ממנו וליתן שבע עליו להזות .וְלגֹ אֶחָד שָׁ

 (המשך) עיון   

  תשובתם ולהרגיש קרובים אליו ורצויים אצלו.

 ביאור   

מֶן מלבד השמן  .וְלגֹ אֶחָד שָׁ
א שבוללים עם הסולת, המיטהר מבי

עוד לוג שמן. רש"י מסביר שהשמן הזה 
ישמש לפעולות שמוזכרות בהמשך: 

בַעהכוהן יזה ממנו " עוֹ שֶׁ אֶצְבָּ עָמִים בְּ       פְּ

 עַל, ואחר כך ייתן ממנו ")טז(ה'"  לִפְנֵי
הֵר הַיְמָנִית וְעַל טַּ נוּךְ אֹזֶן הַמִּ בּהֶֹן יָדוֹ  תְּ

וגם  )יז( "בֹּהֶן רַגְלוֹ הַיְמָנִית הַיְמָנִית וְעַל
הֵר עַל" טַּ   .)יח(" רֹאשׁ הַמִּ

  עיון  

מֶן למרבה ההפתעה, טקס זה דומה להפליא לטקס הכשרת  .וְלגֹ אֶחָד שָׁ
חָט שְׁ ח הכוהנים לעבודתם: "וַיִּ קַּ ה וַיִּ מוֹ  מֹשֶׁ ן מִדָּ תֵּ נוּךְ  עַל וַיִּ  וְעַל הַיְמָנִית אַהֲרֹן אֹזֶן תְּ

. מדוע כה דומים הטקסים? וכי )כג, ח ויקרא(הַיְמָנִית"  רַגְלוֹ  הֶןבֹּ וְעַל הַיְמָנִית יָדוֹ  בֹּהֶן
יש דמיון בין הכוהן המקדיש את עצמו לעבודת ה' ובין המצורע המטהר עצמו 
מחטאיו? נראה שבדמיון הזה טמון מסר של תקווה. אפילו מי שחטא בחטא חמור 

א זו בלבד אלא ונענש בצרעת, אם ישוב בתשובה שלמה, יוכל לקום ולהיטהר, ול
  להתעלות ולהגיע לגבהים חדשים ולהיות דומה לכוהן. אין ייאוש כלל.

התורה מלמדת את המיטהר מן הצרעת שיעור חשוב ומאלף: חטאתָ בלשונך 
ופגעתָ בזולת בלי כל מאמץ מצידך. לא נדרשתָ להניע את רגליך ולקום ממקומך 

עוצמה המיטיב לפגוע מרחוק. ואפילו לא להרים את ידך, כי כוח הלשון הוא כוח רב־
עתה, לאחר שהבנתָ את העוול שגרמתָ, ודאי תשכיל להשתמש באיבריך בדרך 
נאותה: השמן על תנוך אוזנך יזכיר לך להקשיב לאחר במקום לדבר בו סרה; והשמן 
שעל בוהן רגלך ובוהן ידך יזרז אותך ללכת לקראת הזולת, לפעול למענו ולסייע לו. 

היא ביטוי לאמון שה' נותן בך ובמסוגלות  –ה'" תנסוך בך כוח י לִפְנֵ והזאת השמן "
שלך לחזור בתשובה שלמה, ולא רק לחזור למצב שבו היית לפני החטא, אלא 
להתקרב לה' יתברך יותר משהיית קרוב אליו אי פעם, להתרומם למעלות גבוהות 

   שלא השגתָ מעולם. לעלות ולהתעלות.  
   



 סט  ויקרא יד
 

מְ  יא הֲנָא דִּ י יָת וִיקִים כָּ דַכֵּ

י וְיָתְהוֹן כֵּ מִדַּ בְרָא דְּ קֳדָם  ,גֻּ

ן זִמְנָא.  כַּ תְרַע מַשְׁ   יְיָ בִּ

ישׁ  יא ת הָאִ֥ ר אֵ֛ מְטַהֵ֗ ן הַֽ יד הַכֹּהֵ֣ עֱמִ֞ וְהֶֽ

הֶל  ֖תַח אֹ֥ ה פֶּ ם לִפְנֵי֣ יְהֹוָ֔ ר וְאֹתָ֑ הֵ֖ טַּ הַמִּ

ד:   מוֹעֵֽ

 רש"י   

כפורים  מחוסר שהוא לפי, עצמה בעזרה ולא, נִקנור בשער .'ה לִפְנֵי )יא(
  .(משנה, כלים א, ח)

 ביאור   

שער ניקנור ציין בבית  .'ה לִפְנֵי
המקדש את הגבול בין עזרת נשים 
לעזרת ישראל (ומי שנעצר לפניו כמובן 
לא יכול היה להתקדם עוד פנימה 
ולהגיע לעזרת הכוהנים ולאולם שבו 
ניצבו השולחן, המזבח והמנורה). למדנו 

צורע היא הטומאה שטומאת המ
החמורה ביותר ולכן הוא מורחק מכל 
שלושת המחנות, היינו הוא מחויב 

    .16לצאת אל מחוץ לירושלים
מה דינו של מצורע שנמצא בתהליך 
הטהרה? בחלוף שבעה ימים אחרי 
שטבל עצמו והיטהר אבל טרם הקריב 
את קורבנותיו, הוא איננו טמא עוד וגם 

מותר לו  לא בעל קרי, ואם כן, האם כבר
להיכנס לבית המקדש? מותר אבל 
בהסתייגות מסוימת: רק אחרי שיקריב 
  את קורבנותיו יהיה טהור לגמרי ויוכל

  

מותר לו להיכנס עד  –להיכנס. ועד אז 
  עזרת הנשים אך לא מעבר להּ.  

על כן הוא נכנס אל תוך עזרת 
הוא  –הנשים וכשמגיע לשער ניקנור 

ימה. הוא עוצר ואיננו ממשיך להיכנס פנ
עומד שם ומושיט את ידיו שבהן 
הקורבן, ורק אותן הוא מכניס דרך 
השער אל עזרת ישראל, שָם ממתין לו 
הכוהן, ושניהם יחד מניפים את האָשָם. 
המקריב רחוק למדי מקודש הקודשים 

וְהֵנִיף אֹתָם ובכל זאת התורה אומרת: "
נוּפָה לִפְנֵי  ה'". הא כיצד? כיוון ששער תְּ

מוביל פנימה אל ההיכל וממנו ניקנור 
לקודש הקודשים, כשהמיטהר עומד 
לפניו, הוא נמצא בנקודה הקרובה 
ביותר לקודש שמותר לו לעמוד בהּ 

  ה'".    לִפְנֵיבמצבו, והוא נחשב כעומד "

  

  

  
   

                                                   
  ראו בפרק הקודם (יג, מו) חלק העיון לד"ה "מחוץ למחנה".  .16

 אונקלוס



  מצורע  ע
 

ד  יב אֶחָ֗ בֶשׂ הָֽ ֣ ן אֶת־הַכֶּ ח הַכֹּהֵ֜ וְלָקַ֨

 ֑ ָ ג הַשּׁ ם וְאֶת־לֹ֣ ֖ יב אֹת֛וֹ לְאָשָׁ מֶן וְהִקְרִ֥

נוּפָ֖ה לִפְנֵי֥ יְהוָֹֽה: ם תְּ יף אֹתָ֛    וְהֵנִ֥

ר  יג מְק֠וֹם אֲשֶׁ֨ בֶשׂ ֠ בִּ ט אֶת־הַכֶּ֗ חַ֣ וְשָׁ

עֹלָ֖ה  את וְאֶת־הָֽ ֛ חַטָּ ט אֶת־הַֽ חַ֧ יִשְׁ

ם  ֥ אָשָׁ את הָֽ חַטָּ֠ ֽ י ֠ כַּ דֶשׁ כִּ֡ מְק֣וֹם הַקֹּ֑ בִּ

ים הֽוּא: ֖ דָשִׁ דֶשׁ ק ן קֹ֥   הוּא לַכֹּהֵ֔

הֲ  יב ב כָּ רָא חַד וְיִסַּ נָא יָת אִמְּ

מָא וְיָת  וִיקָרֵיב יָתֵיהּ לַאֲשָׁ

חָא, וִירִים יָתְהוֹן  מִשְׁ לוֹגָא דְּ

וְיִכּוֹס יָת  יג אֲרָמָא קֳדָם יְיָ.

יִכּוֹס יָת  אַתְרָא דְּ רָא בְּ אִמְּ

אֲתַר  תָא וְיָת עֲלָתָא בַּ חַטָּ

ישׁ  מָא  ,קַדִּ תָא אֲשָׁ חַטָּ אֲרֵי כְּ

ין  הוּא לְכָהֲנָא קֹדֶשׁ  קֻדְשִׁ

  הוּא.

 רש"י   

ם )יב(   אשם. לשם העזרה לתוך יקריבנו .וְהִקְרִיב אתֹוֹ לְאָשָׁ
 ואת האשם את .וְהֵנִיף אֹתָם ;(מנחות סא ע"א)חי  תנופה טעון שהוא .וְהֵנִיף
  הלוג.

 ביאור   

ם בדרך כלל  .וְהִקְרִיב אֹתוֹ לְאָשָׁ
מציין את שחיטת  הפועל "וְהִקְרִיב"

קורבן. בפסוק זה ברור  הבהמה לשֵם
שהפועל איננו משמש במשמעות זו, 
שכן השחיטה מוזכרת בפירוש בפסוק 

חַט אֶתשאחריו: " בֶשׂ ־וְשָׁ ". רש"י הַכֶּ
מסביר שהמיטהר מביא את הכבש עד 
שער ניקנור. הוא עומד בצד עזרת 
הנשים והכוהן עומד בעזרת ישראל, 
ודרך השער הקורבן מועבר מיד ליד. 

     שהמיטהר חייב להביא את רש"י מוסיף 

  לשֵם המצווה, לשֵם קורבן אָשָם. שׂ הכב
הוסבר שהפועל "וְהִקְרִיב"  .וְהֵנִיף

מציין פעולה הקודמת לשחיטה, והסבר 
 –זה כוחו יפה גם לגבי הפועל "וְהֵנִיף" 

גם התנופה נעשית לפני השחיטה. 
מונף בעודו חי. ואם מניפים את  שׂ הכב
לשון רבים  , מדוע נקטה התורהשׂ הכב

 " ולא לשון יחיד 'וְהֵנִיףאֹתָם "וְהֵנִיף
 –מונף  שׂ '? משום שלא רק הכבוֹ אֹת

  לוג השמן מונף עימו. 

  

  
   

 אונקלוס



 עא  ויקרא יד
 

 רש"י   

חַט )יג( ר יִשְׁ מְקוֹם אֲשֶׁ , לומר תלמוד ומה. בצפון המזבח ירך על .'וגו בִּ
 טעון שהאשם אהרן את צו בפרשת אשם בתורת נאמר כבר והלא

 תהא יכול, בהעמדה לידון אשמות מכלל זה שיצא לפי, בצפון שחיטה
(ספרא  'וגו ישחט אשר במקום ושחט נאמר לכך, העמדתו במקום שחיטתו

  .מצורע פרשה ג פרק ב אות ז)
את חַטָּ י כַּ םהחטאות;  ככל כי .כִּ  עבודות בכל .הוּא לַכֹּהֵןהזה;  .הָאָשָׁ

 דמו ויצא הואיל תאמר שלא, לחטאת זה אשם הושוה בכהן התלויות
 דמים מתן טעון יהא לא, ובהונות תנוך על לינתן אשמות שאר מכלל

(זבחים מט  לכהן הוא האשם כחטאת כי נאמר לכך, מזבח לגבי ואימורים

 בתורת', וכו לומר תלמוד, כחטאת למעלה ניתן דמו יהא . יכולע"א)
  .(ספרא פרשה ג פרק ג אות א)כהנים 

 ביאור   

ר יִשְׁ  מְקוֹם אֲשֶׁ בפרשת  .'וגו חַטבִּ
ויקרא למדנו ששחיטת העולה בצפון 

חַ המזבח: " זְבֵּ חַט אֹתוֹ עַל יֶרֶךְ הַמִּ וְשָׁ
, ובפרשת צו )יא, א(ה'"  צָפנָֹה לִפְנֵי

למדנו שקורבן אשם נשחט בדיוק 
חֲטוּ באותו המקום: " ר יִשְׁ מְקוֹם אֲשֶׁ בִּ

חֲטוּ אֶת־אֶת ם־הָעלָֹה יִשְׁ . )ב, ז(" הָאָשָׁ
קום השחיטה ידוע ולשֵם מה אם כן, מ

חוזרת התורה על דין זה? רש"י מסביר 
שהאָשָם שמביא המיטהר מן הצרעת 
  איננו ככל יתר קורבנות אָשָם. התנופה 

  

וגם נתינת דם הקורבן והשמן על 
נעשות בעומדו לפני שער  –המצורע 

ניקנור (מה שאין כן קורבנות אָשָם 
האחרים, שבהקרבתם פעולות אלו 

מקום פנימי יותר), ולכן יכולנו נעשות ב
לחשוב שגם השחיטה תיעשה סמוך 
לשער. התורה מבקשת למנוע מאיתנו 
להגיע למחשבה המוטעית ומדייקת 
שאָשָם זה נשחט במקום שבו נשחטים 

  כל קורבנות אָשָם, ללא שום הבדל.  
את חַטָּ י כַּ   רש"י מסביר את .כִּ

  

  עיון  

חַט ר יִשְׁ מְקוֹם אֲשֶׁ מניין החשש שנגיע למחשבה המוטעית? ידוע  .'וגו בִּ
מביא אותו עד  –ששחיטה כשרה בזר, ומקריב שמבקש לשחוט את קורבנו שלו 

למקום השחיטה בעזרה ושוחטו שם. המיטהר עדיין אינו רשאי להיכנס פנימה, 
ולפיכך ההיגיון הפשוט היה עשוי להובילנו למחשבה שאם הוא איננו יכול להתקרב 

נקרב את השחיטה  –, אזי כדי שיישמר הקשר בין המקריב לקורבנו למקום השחיטה
    אליו.    

 



  מצורע  עב
 

 (המשך) ביאור   

ם משמעות הביטוי " את הָאָשָׁ חַטָּ י כַּ כִּ
". היינו עשויים להבין שלפנינו הוּא לַכֹּהֵן

הם כקורבנות  כלל: כל קורבנות אָשָם
חטאת. ואולם הבנה זו מנוגדת 

ם שבהם אומנם יש פרטי –לידיעותינו 
הקורבנות דומים זה לזה: (א) הקטרת 
האֵמורים על המזבח; (ב) אכילת רוב 
הבשר על ידי הכוהן; אבל יש ביניהם גם 

דם  –הבדלים: (א) מקום זריקת הדם 
החטאת נזרק על קרנות המזבח ודם 
האָשָם מסביב למזבח בחציו התחתון; 
(ב) הדין במקרה שהשחיטה לא 

פסלת, החטאת נ –נעשתה לשֵם קורבן 
כשר. בלי הפסוק היינו יכולים  –והאָשָם 

     זה אינו ככל להבין שקורבן אָשָם

אומנם בגלל נתינת הדם  קורבנות אָשָם:
על תנוך האוזן ועל הבהונות הוא מכונה 
אָשָם, אבל דמו ואֵ מֵוריו אינם ניתנים 
על גבי המזבח. על כן התורה אומרת: 
לא! אָשָם זה הוא כחטאת, וגם דמו 

וריו יוקטרו על גבי המזבח. ועם ואֵ ֵמ
את" כַּ זאת חשוב לתורה לדייק: " חַטָּ

אבל בהסתייגויות מסוימות, שהרי 
ם הוּא" דין אָשָם יש כאן. ועל  –" הָאָשָׁ

כן בדינים מסוימים הוא שווה לחטאת, 
דינו כדין כל אָשָם. הא  –ובאחרים 

אם נשחט שלא  –כיצד? דינו כחטאת 
שָם שזריקת לשמו הוא פסול; ודינו כאָ 

  דמו על קיר המזבח.

 (על עמוד קודם) עיון   

את חַטָּ י כַּ כאמור, אָשָם זה, שלא כיתר קורבנות אָשָם, אם נשחט שלא לשמו  .כִּ
מִים מִןנפסל; וכן, לקורבן אָשָם אחר מקריבים " –  –ולאָשָם זה  )יח, ה(" הַצֹּאן אַיִל תָּ

עיקרי שהמצורע מקריב בגלל עבירה . מדוע? קורבן אָשָם זה הוא הקורבן השׂ כב
שעשה במזיד. כדי למנוע מהאדם להיכשל שוב בחטא החמור, יש בהקרבתו 
מעשים שנועדו לשמש שיעור חשוב: זריקת הדם במקום שבו נזרק דם יתר 
האשמים ומתן הדמים על המיטהר ממחישים לו את חומרת המעשה שעשה 

רש ממנו. גם לדינים המייחדים ותורמים להפנמתהּ ולהפנמת השינוי הדרמטי שנד
טעם וסיבה: פסילת הקורבן אם נשחט שלא לשמו  –אָשָם זה מיתר קורבנות אָשָם 

נובעת מקדושתו הרבה ומהחשיבות שיש להפנמת חומרת המעשה של המקריב.  –
הקרבת האָשָם חייבת להיות מלווה בכוונה שלמה של המקריב. ומדוע לאָשָם זה 

? ייתכן מתוך רצון שלא להבליט אותו מיתר הקורבנות שהוא ולא אַיִל שׂ מקריבים כב
מביא (שסיבת החובה להקריב את שלושתם הוסברה לעיל). אומנם הוא העיקרי, 
אבל בשלושתם כאחד הוא חייב. כיוון שלחטאת ולעולה עליו להקריב כבשים, גם 

ב לאָשָם שיוקר שׂ הכב –. ההבדל בינו ובין החטאת נשמר בדין אחר שׂ האָשָם יהיה כב
  מינו זכר.  

   



 עג  ויקרא יד
 

מָא  יד הֲנָא מִדְּ ב כָּ וְיִסַּ

הֲנָא עַל  ין כָּ מָא וְיִתֵּ אֲשָׁ דַּ

ינָא,  יַמִּ י דְּ כֵּ מִדַּ רוּם אֻדְנָא דְּ

ינָא וְעַל  יַמִּ וְעַל אִלְיוֹן יְדֵיהּ דְּ

ינָא.  יַמִּ  טואִלְיוֹן רַגְלֵיהּ דְּ

הֲנָא מִלּוֹגָא  ב כָּ וְיִסַּ

חָא, וִירִיק עַ  מִשְׁ ל יְדָא דְּ

סְמָאלָא.  כָהֲנָא דִּ  טזדְּ

עֵיהּ  הֲנָא יָת אֶצְבְּ וְיִטְבּוֹל כָּ

עַל  חָא דְּ ינָא מִן מִשְׁ יַמִּ דְּ

י מִן  סְמָאלָא, וְיַדֵּ יְדֵיהּ דִּ

בַע  עֵיהּ שְׁ אֶצְבְּ חָא בְּ מִשְׁ

  זִמְנִין קֳדָם יְיָ.

ן  יד ם֒ וְנָתַן הַכֹּהֵ֔ אָשָׁ ם הָֽ ֣ ח הַכֹּהֵן֘ מִדַּ וְלָקַ֣

ר הַיְמָנִ֑ית וְעַל־ עַ  הֵ֖ טַּ זֶן הַמִּ נ֛וּךְ אֹ֥ ל־תְּ

הֶן רַגְל֖וֹ  ית וְעַל־בֹּ֥ הֶן יָדוֹ הַיְמָנִ֔ בֹּ֤

ית: מֶן  טו הַיְמָנִֽ ֑ ָ ג הַשּׁ ן מִלֹּ֣ ח הַכֹּהֵ֖ וְלָקַ֥

ית:  מָאלִֽ ְֹ ן הַשּׂ ף הַכֹּהֵ֖ ֥ וְיָצַ֛ק עַל־כַּ

ית  טז ע֣וֹ הַיְמָנִ֔ וְטָבַ֤ל הַכֹּהֵן אֶת־אֶצְבָּ

ית מִן־  מָאלִ֑ ְֹ וֹ הַשּׂ פּ֖ ר עַל־כַּ ֥ מֶן אֲשֶׁ ֶ֕ הַשּׁ

ים  עָמִ֖ בַע פְּ ֥ ע֛וֹ שֶׁ אֶצְבָּ מֶן בְּ ֧ ֶ ה מִן־הַשּׁ וְהִזָּ֨

  לִפְנֵי֥ יְהוָֹֽה:

 רש"י   

נוּךְ  )יד(  קורים והפותרים, לי נודע לא תנוך ולשון. שבאוזן אמצעי גדר .תְּ
  .(ספרא פרשה ג פרק ג אות ה) ]חסחוס[ ס"טנדרו לו
  גודל. .הֶןבֹּ

 ביאור   

נוּךְ  נוּךְ" .תְּ לא הופיעה  המילה "תְּ
בתורה עד כה, ובפסוק זה היא מופיעה 
לראשונה, ועל כן רש"י חש שנחוץ 
להסביר את משמעותהּ. לצד ההסבר 
הוא מעיר שאיננו יודע את גיזרונהּ של 
  המילה ומביא את המילה המשמשת 

  

. את tendronבמשמעות זו בצרפתית: 
בעברית בת ימינו (המובאת המילה 

בתוך סוגריים מרובעים) הוסיפו 
   מעתיקי רש"י. 

"גודל" בלשון רש"י; ובעברית  .בֹּהֶן
  .17אגודל –של היום 

   

                                                   
איננה חלק מן המילה המקורית: היא הוּספה בראשהּ, כנראה משיקולים של נוחות ההגייה, והיא האל"ף  .17

  מכונה אל"ף מַקדימה ובלעז: אלף פרוסתטית (הערת העורכת). 

 אונקלוס



  מצורע  עד
 

ן יז  ֤ וֹ יִתֵּ פּ֗ ר עַל־כַּ ֣ מֶן אֲשֶׁ ֶ֜ תֶר הַשּׁ וּמִיֶּ֨

ית  הֵר הַיְמָנִ֔ טַּ זֶן הַמִּ נ֞וּךְ אֹ֤ הַכֹּהֵן עַל־תְּ

 ֹהֶן יָדו הֶן רַגְל֖וֹ וְעַל־בֹּ֤ ית וְעַל־בֹּ֥ הַיְמָנִ֔

ם:  ֽ אָשָׁ ם הָֽ ֥ ל דַּ ר  יחהַיְמָנִ֑ית עַ֖ וְהַנּוֹתָ֗

ן עַל־  ֖ ן יִתֵּ ף הַכֹּהֵ֔ ֣ ר עַל־כַּ מֶן אֲשֶׁ ֶ֨ שּׁ בַּ

ן לִפְנֵי֥  יו הַכֹּהֵ֖ ֥ר עָלָ֛ ר וְכִפֶּ הֵ֑ טַּ אשׁ הַמִּ רֹ֣

את יט יְהוָֹֽה:  חַטָּ֔ ֤ה הַכֹּהֵן אֶת־הַ֣ וְעָשָֹ

֥ר עַ  ר וְכִפֶּ מְאָת֑וֹ וְאַחַ֖ ר מִטֻּ הֵ֖ טַּ ל־הַמִּ

עֹלָֽה: ט אֶת־הָֽ חַ֥   יִשְׁ

עַל יְדֵיהּ  יז חָא דְּ אָר מִשְׁ ְ וּמִשּׁ

הֲנָא עַל רוּם אֻדְנָא  ין כָּ יִתֵּ

ינָא וְעַל אִלְיוֹן  יַמִּ י דְּ כֵּ מִדַּ דְּ

ינָא וְעַל אִלְיוֹן  יַמִּ יְדֵיהּ דְּ

מָא  ינָא, עַל דְּ יַמִּ רַגְלֵיהּ דְּ

אֲשָׁ  אַר  יחמָא. דַּ תְּ וּדְיִשְׁ

כָהֲנָא  עַל יְדָא דְּ חָא דְּ מִשְׁ בְּ

ר  י, וִיכַפַּ כֵּ מִדַּ א דְּ ין עַל רֵישָׁ יִתֵּ

הֲנָא קֳדָם יְיָ.   יטעֲלוֹהִי כָּ

תָא  הֲנָא יָת חַטָּ וְיַעֲבֵיד כָּ

אוֹבְתֵיהּ,  י מִסְּ כֵּ מִדַּ ר עַל דְּ וִיכַפַּ

ין יִכּוֹס יָת עֲלָתָא.    וּבָתַר כֵּ

 ש"יר   

  .(ספרא פרשה ג פרק ג אות ט)הקדשים  קדשי בית כנגד .'ה לִפְנֵי )טז(

 ביאור   

 בפסוק זה הביטוי "לִפְנֵי .'ה לִפְנֵי
ה'" משמש במשמעותו הרגילה. הכוהן 
מַזה את השמן על הפרוכת שמפרידה 
     בין ההיכל (שבו ניצבים השולחן, 

המנורה ומזבח הקטורת) ובין קודש 
קום לוחות הברית, ממש מ –הקודשים 

  לפני מקום השכינה.

  עיון  

זריקת דם בקודש אינהּ רווחת: היא כלולה בעבודת יום הכיפורים  .'ה לִפְנֵי
גם בקורבן של  –ובהקרבת קורבנות חטאת של כוהן גדול ושל סנהדרין. והינה 

 המיטהר מן הצרעת יש זריקת דם בקודש. ייתכן שהיא מעידה על גודל קדושתו של
שנאת לשון הרע הוא חטא של החוזר בתשובה מחטא שנחשב חמור כל כך. דיבור 

חינם, שכידוע הביאה לחורבן הבית. האיש הזה שחָטָא בחֵטְא הנורא הזה עשה 
תשובה גמורה ועל כן נתרפא מן הצרעת ומגיע למדרגה גבוהה מאוד. כשיעור עומק 

שלמה עד לפני ה'  החטא כן שיעור ההתעלות: התשובה מעלה את השב בתשובה
   ממש. 

 אונקלוס



 עה  ויקרא יד
 

הֲנָא יָת עֲלָתָא וְיָת  כ יק כָּ וְיַסֵּ

ר  חָא, וִיכַפַּ מִנְחָתָא לְמַדְבְּ

י.  הֲנָא וְיִדְכֵּ וְאִם  כאעֲלוֹהִי כָּ

ין הוּא וְלֵית יְדֵיהּ  מִסְכֵּ

ר חַד  ב אִמַּ קָא, וְיִסַּ מַדְבְּ

רָא  מָא לַאֲרָמָא לְכַפָּ אֲשָׁ

ד א חַ עֲלוֹהִי, וְעֶסְרוֹנָא סֻלְתָּ 

ח לְמִנְחָתָא מְשַׁ פִיל בִּ  דְּ

חָא. מִשְׁ   וְלוֹגָא דְּ

ה וְאֶת־ כ  עֹלָ֥ ן אֶת־הָֽ עֱלָה֧ הַכֹּהֵ֛ וְהֶֽ

ר ֥ חָה וְכִפֶּ ֑ זְבֵּ ה הַמִּ נְחָ֖ ן  הַמִּ יו הַכֹּהֵ֖ עָלָ֛

ר:  ס וְאִם־  כא מחוברין כשהן חמישי  שלישי  וְטָהֵֽ

גֶת֒ ֠ וְלָקַ֠  ֶֹ֒ ין יָדוֹ֘ מַשּׂ ל ה֗וּא וְאֵ֣ ֣ בֶשׂ דַּ ֣ ח כֶּ

֣ר עָלָ֑יו  ם לִתְנוּפָ֖ה לְכַפֵּ ֛ ד אָשָׁ אֶחָ֥

מֶן  ֛ ֶ שּׁ ל֥וּל בַּ ד בָּ לֶת אֶחָ֨ ר֨וֹן סֹ֜ ָֹ וְעִשּׂ

מֶן: ֽ ג שָׁ ה וְלֹ֥   לְמִנְחָ֖

 רש"י   

נְחָה־וְאֶת )כ(   בהמה.  של נסכים מנחת .הַמִּ
רוֹן סֹלֶת אֶחָד )כא( ָ   .לנסכיו אחד עשרון יביא אחד שהוא זה לכבש .וְעִשּׂ

מֶן  הוזקק לא המנחה נסכי של ושמן הבהונות על ממנו לתת .וְלגֹ שָׁ
  לפרש. הכתוב

 ביאור   

נְחָה־וְאֶת באיזו מנחה מדובר?  .הַמִּ
האם בקורבן מנחה נוסף שמצטרף 
לרשימת הקורבנות שראינו עד עכשיו 
וגם דינו שרק קומץ ממנו מוקטר על 
גבי המזבח והשאר נאכל לכוהנים? לא! 

י: מדובר במנחה שהמיטהר אומר רש"
מן הצערת חייב לצרף לשלושת 
קורבנותיו: מנחה אחת לכל קורבן, וכולן 

רֹנִים סֹלֶת מִנְחָה יחד " ה עֶשְׂ לשָֹׁ וּשְׁ
מֶן מֶן וְלגֹ אֶחָד שָׁ ֶ לוּלָה בַשּׁ . פסוק )י(" בְּ

זה מדבר בקורבן עולה. כשם שהעולה 
  מוקטרת כולהּ על גבי המזבח, גם 

  

מוקטרת  –בהמשך  המנחה המוזכרת
מִנְחָה  –כולהּ. התורה נקטה לשון יחידה 

אבל כוונתהּ לשלוש המנחות. דין  –
  אחד לשלושתן.

  

רוֹן סלֶֹת אֶחָד ָ העני מקריב  .וְעִשּׂ
קורבן אחד בלבד: אָשָם. לפיכך הוא 
מביא כבש זכר אחד, ולקורבן אחד די 
במנחה אחת, ולכן מביא עישרון אחד 

  של סולת. 

בפסוק מוזכר רק לוג  .מֶןוְלגֹ שָׁ 
השמן שממנו הכוהן יזה לפני ה' וגם 

  

  

   

 אונקלוס

 



  מצורע  עו
 

ר  כב ֥ ה אֲשֶׁ נֵי֣ יוֹנָ֔ נֵי בְּ ים א֤וֹ שְׁ י תֹרִ֗ ֣ תֵּ וּשְׁ

ד  אֶחָ֖ את וְהָֽ יג יָד֑וֹ וְהָיָה֤ אֶחָד חַטָּ֔ ֖ ִֹ שּׂ תַּ

ה:  י  כגעֹלָֽ מִינִ֛ ְ יּ֧וֹם הַשּׁ ם בַּ יא אֹתָ֜ וְהֵבִ֨

הֳרָת֖וֹ אֶל־הַכֹּהֵ֑  הֶל־ לְטָֽ ֥תַח אֹֽ ן אֶל־פֶּ

ן אֶת־  כד מוֹעֵ֖ד לִפְנֵ֥י יְהוָֹֽה: ח הַכֹּהֵ֛ וְלָקַ֧

יף  מֶן וְהֵנִ֨ ֑ ָ ג הַשּׁ ם וְאֶת־לֹ֣ ֖ אָשָׁ בֶשׂ הָֽ ֥ כֶּ

נוּפָ֖ה לִפְנֵי֥ יְהוָֹֽה: ן תְּ ם הַכֹּהֵ֛   אֹתָ֧

נֵי  כב רֵין בְּ פְנִינִין אוֹ תְּ וּתְרֵין שַׁ

יק יְדֵיהּ, וִיהֵי חַד תַדְבֵּ  יוֹנָה דְּ

תָא וְחַד עֲלָתָא.  וְיַיְתֵי  כגחַטָּ

מִינָאָה  יוֹמָא תְּ יָתְהוֹן בְּ

הֲנָא לִתְרַע  ,לִדְכוּתֵיהּ לְוָת כָּ

ן זִמְנָא לִקְדָם יְיָ.  כַּ ב  כדמַשְׁ וְיִסַּ

מָא  אֲשָׁ רָא דַּ הֲנָא יָת אִמְּ כָּ

חָא, וִירִים  מִשְׁ וְיָת לוֹגָא דְּ

הֲנָא אָרָמָא קֳדָם יְיָ.    יָתְהוֹן כָּ

 רש"י   

מִינִי לְטָהֳרָתוֹ  )כג( ְ יּוֹם הַשּׁ  ושני ואזוב ארז עץ ולהזאת לצפרים שמיני .בַּ
  תולעת.

 (המשך) ביאור   

ייתן על המיטהר. השמן שנחוץ למנחה, 
איננו מוזכר.  –שבו יבללו את הסולת 

     רש"י מסביר שאין צורך לציין אותו 

במפורש, שכן הוא כלול בהגדרה של 
  ת.  מנחת סול

 ביאור   

מִינִי לְטָהֳרָתוֹ  ְ יּוֹם הַשּׁ בקורבן  .בַּ
מצורע עשיר ראינו שביום טהרתו צריך 
להביא ציפורים, עץ ארז, אזוב ותולעת 
שני. במצורע עני התורה אינהּ מפרטת 
שוב את הטקס ומרכיביו. רש"י מסביר 
  שהתורה לא חזרה על חלק זה במילים 

  

ים מפורשות והסתפקה ברמיזה. המיל
יּוֹם מִינִי "בַּ ְ לְטָהֳרָתוֹ" מרמזות  הַשּׁ

לספירת הימים שהחלה אחרי תום 
הטקס, הכלול בתהליך הטהרה של כל 

  מצורע, בין שהוא עשיר ובין שהוא עני.

   

 אונקלוס



 עז  ויקרא יד
 

מָא  כה אֲשָׁ רָא דַּ וְיִכּוֹס יָת אִמְּ

מָא  אֲשָׁ מָא דַּ הֲנָא מִדְּ ב כָּ וְיִסַּ

מִדַּ  ין עַל רוּם אֻדְנָא דְּ י וְיִתֵּ כֵּ

ינָא, וְעַל אִלְיוֹן יְדֵיהּ  יַמִּ דְּ

ינָא וְעַל אִלְיוֹן רַגְלֵיהּ  יַמִּ דְּ

ינָא.  יַמִּ חָא יְרִיק כו דְּ וּמִן מִשְׁ

הֲנָא כָהֲנָא  ,כָּ עַל יְדָא דְּ

סְמָאלָא.  הֲנָא  כזדִּ י כָּ וְיַדֵּ

ינָא מִן  יַמִּ עֵיהּ דְּ אֶצְבְּ בְּ

עַל יְדֵיהּ  חָא דְּ מִשְׁ

סְמָאלָא,  בַע זִמְנִין קֳדָם דִּ שְׁ

חָא  כחיְיָ.  הֲנָא מִן מִשְׁ ין כָּ וְיִתֵּ

עַל יְדֵיהּ עַל רוּם אֻדְנָא  דְּ

ינָא וְעַל אִלְיוֹן  יַמִּ י דְּ כֵּ מִדַּ דְּ

ינָא וְעַל אִלְיוֹן  יַמִּ יְדֵיהּ דְּ

ינָא, עַל אֲתַר  יַמִּ רַגְלֵיהּ דְּ

מָא. אֲשָׁ מָא דַּ   דְּ

בֶשׂ הָֽ  כה ֣ חַט֘ אֶת־כֶּ ח וְשָׁ ם֒ וְלָקַ֤ אָשָׁ

זֶן־  נ֥וּךְ אֹֽ ן עַל־תְּ ם וְנָתַ֛ אָשָׁ֔ ם הָֽ ֣ הַכֹּהֵן מִדַּ

ית  הֶן יָדוֹ הַיְמָנִ֔ ר הַיְמָנִ֑ית וְעַל־בֹּ֤ הֵ֖ טַּ הַמִּ

ית: הֶן רַגְל֖וֹ הַיְמָנִֽ מֶן  כו וְעַל־בֹּ֥ ֖ ֶ וּמִן־הַשּׁ

ית:  מָאלִֽ ְֹ ן הַשּׂ ף הַכֹּהֵ֖ ֥ ן עַל־כַּ ק הַכֹּהֵ֑ יִצֹ֣

֤  כז ית מִן־ וְהִזָּ ע֣וֹ הַיְמָנִ֔ אֶצְבָּ ה הַכֹּהֵן בְּ

בַע  ֥ ית שֶׁ מָאלִ֑ ְֹ וֹ הַשּׂ פּ֖ ר עַל־כַּ ֥ מֶן אֲשֶׁ ֶ֕ הַשּׁ

ים לִפְנֵי֥ יְהוָֹֽה:  עָמִ֖ ן מִן־  כחפְּ ן הַכֹּהֵ֜ וְנָתַ֨

זֶן  נ֞וּךְ אֹ֤ וֹ עַל־תְּ פּ֗ ר עַל־כַּ ֣ מֶן ׀ אֲשֶׁ ֣ ֶ הַשּׁ

 ֹהֶן יָדו ית וְעַל־בֹּ֤ הֵר הַיְמָנִ֔ טַּ ית הַמִּ הַיְמָנִ֔

ם  ֥ הֶן רַגְל֖וֹ הַיְמָנִ֑ית עַל־מְק֖וֹם דַּ וְעַל־בֹּ֥

ם: ֽ אָשָׁ   הָֽ

 רש"י   

ם עַל )כח( ם הָאָשָׁ  אלא גורם הדם שאין למד, הדם נתקנח אפילו .מְקוֹם דַּ
  .(מנחות י ע"א)גורם  המקום

 ביאור   

ם עַל ם הָאָשָׁ בטהרת  .מְקוֹם דַּ
המצורע העשיר כתוב שהכוהן נותן 

דם האָשָם על המצורע, ולאחר מכן מ
גם השמן ניתן על  אותן הנקודות בגופו, 

ם והתורה מציינת שהוא ניתן "   עַל דַּ
  

ם . יכולנו לחשוב שחובה )יז(" הָאָשָׁ
שאותו דם האָשָם (ולכל הפחות 
שארית ממנו) יהיה באותן הנקודות, 
ועליו יונח השמן. התורה מדייקת 

 "עַלומציינת שיש להניח את השמן 
  

   

 אונקלוס

 



  מצורע  עח
 

ף  כט ֣ ר עַל־כַּ מֶן אֲשֶׁ ֶ֨ ר מִן־הַשּׁ וְהַנּוֹתָ֗

֥ר  הֵ֑ר לְכַפֵּ טַּ אשׁ הַמִּ ן עַל־רֹ֣ ֖ ן יִתֵּ הַכֹּהֵ֔

אֶחָד  לעָלָ֖יו לִפְנֵי֥ יְהוָֹֽה:  ֤ה אֶת־הָֽ וְעָשָֹ

ר  ֥ אֲשֶׁ נֵי֣ הַיּוֹנָה֑ מֵֽ ים א֖וֹ מִן־בְּ רִ֔ מִן־הַתֹּ

יג יָדֽוֹ:  ֖ ִֹ שּׂ ר־תַּ  לאתַּ ת אֲשֶׁ יג יָד֗וֹ אֵ֣ ִֹ֞ שּׂ

ד עֹלָ֖ה  אֶחָ֥ את וְאֶת־הָֽ ֛ ד חַטָּ אֶחָ֥ אֶת־הָֽ

ר  הֵ֖ טַּ ל הַמִּ ן עַ֥ ר֧ הַכֹּהֵ֛ ה וְכִפֶּ נְחָ֑ עַל־הַמִּ

  לִפְנֵי֥ יְהוָֹֽה: 

עַל  כט חָא דְּ אַר מִן מִשְׁ תְּ וּדְיִשְׁ

א  ין עַל רֵישָׁ כָהֲנָא יִתֵּ יְדָא דְּ

רָא עֲלוֹהִי קֳדָם  י, לְכַפָּ כֵּ מִדַּ דְּ

וְיַעֲבֵיד יָת חַד מִן  ל. יְיָ 

נֵי יוֹנָה פְנִינַיָּא אוֹ מִן בְּ  ,שַׁ

יק יְדֵיהּ.  תַדְבֵּ יָת  לאמִדְּ

יק יְדֵיהּ יָת תַדְבֵּ תָא  דְּ חַד חַטָּ

עַל מִנְחָתָא,  וְיָת חַד עֲלָתָא

י קֳדָם  כֵּ מִדַּ הֲנָא עַל דְּ ר כָּ וִיכַפַּ

  יְיָ.

 (המשך) ביאור   

ם מְקוֹם ם" דַּ , ואת השמן יש הָאָשָׁ
     להניח באותו המקום שהונח הדם, 

אפילו ניקו הכול ולא נותר מאומה 
  ממנו.

 (על עמוד קודם) עיון   

ם עַל ם הָאָשָׁ יש נתינת דם וגם נתינת שמן. השמן ניתן על המצורע  .מְקוֹם דַּ
באותם מקומות שבו ניתן קודם לכן דם, ומלבד זאת ניתן שמן גם על הפרוכת שבין 

דש לקודש הקודשים. השמן מושם גם על ראשו של המיטהר. פעולה זו הקו
שנעשית בהקדשת כוהנים או מלכים לתפקידם  –מזכירה את פעולת המשיחה 

   הרם. 

הדם והשמן מייצגים שני שלבים בטהרת המצורע ובתהליך חזרתו בתשובה: 
הדם נועד לכפרה על חטא, והשמן מסמל התקרבות לה' יתברך, בדומה לשמן 
המשחה אצל הכוהנים והמלכים. ומדוע אין להסתפק אצל המצורע בכפרה? משום 
שהתורה איננה מסתפקת בהסרת כתם החטא. היא שואפת לרומם את המיטהר 
למעלות גבוהות משהיה בהן קודם. הוא איננו צריך להגיע לבינוניות ולעצור שם. 

  לות.עליו לפעול עִם אֵל למען קיום התורה והמצוות, לעלות ולהתע

  
   

 אונקלוס



 עט  ויקרא יד
 

בֵיהּ  לב א אוֹרָיְתָא דְּ דָּ

שׁ סְגִירוּ  יק  ,מַכְתָּ דְבֵּ לָא תַּ דְּ

דְכוּתֵיהּ. יל יְיָ  לג יְדֵיהּ בִּ וּמַלֵּ

ה וּלְאַהֲרוֹן לְמֵימַר.  עִם מֹשֶׁ

יעֲלוּן לְאַרְעָא  לד אֲרֵי תֵּ

אֲנָא יָהֵיב לְכוֹן  כְנַעַן דַּ דִּ

שׁ  ין מַכְתָּ לְאַחְסָנָא, וְאֶתֵּ

בֵית אֲרַע סְגִירוּ  בְּ

וְיֵיתֵי  לה אַחְסָנַתְכוֹן.

י לְכָהֲנָא  יתָא וִיחַוֵּ דִילֵיהּ בֵּ דְּ

חְזִי  ,לְמֵימַר א אִתַּ שָׁ מַכְתָּ כְּ

בֵיתָא.   לִי בְּ

עַת  לב וֹ נֶ֣גַע צָרָ֑ ר־בּ֖ ת אֲשֶׁ את תּוֹרַ֔ זֹ֣

תוֹ: הֳרָֽ טָֽ יג יָד֖וֹ בְּ ֥ ִֹ א־תַשּׂ ר לֹֽ ֛ רביעי  פ   אֲשֶׁ

ה  לג מחוברין כשהן ששי ֥ ה אֶל־משֶׁ ר יְהֹוָ֔ ֣ וַיְדַבֵּ

ר:  ן לֵאמֹֽ הֲרֹ֖ ל־אַֽ אוּ אֶל־  לדוְאֶֽ ֤י תָבֹ֨ כִּ

אֲחֻזָּה֑  ן לָכֶ֖ם לַֽ י נֹתֵ֥ ר אֲנִ֛ ֥ עַן אֲשֶׁ נַ֔ רֶץ כְּ אֶ֣

רֶץ  ית אֶ֥ בֵ֖ עַת בְּ י נֶ֣גַע צָרַ֔ וְנָֽתַתִּ

יִת  לה אֲחֻזַּתְכֶֽם: ר־ל֣וֹ הַבַּ֔ וּבָא אֲשֶׁ

ן לֵ  יד לַכֹּהֵ֖ ֥ י וְהִגִּ ה לִ֖ גַע נִרְאָ֥ נֶ֕ ר כְּ אמֹ֑

יִת: ֽ בָּ   בַּ

 רש"י   

י נֶגַע צָרַעַת )לד(  לפי, עליהם באים שהנגעים להם היא בשורה .וְנָתַתִּ
 שנה ארבעים כל בתיהם בקירות זהב של מטמוניות אמוריים שהטמינו

  .(בבלי, הוריות י ע"א)ומוצאן  הבית נותץ הנגע ידי ועל, במדבר ישראל שהיו

 רביאו   

י נֶגַע צָרַעַת הפסוק מקשר  .וְנָתַתִּ
את נגע הצרעת בבתים עם הכניסה 

י תָבֹאוּ אֶללארץ: " נַעַן כִּ י ... אֶרֶץ כְּ וְנָתַתִּ
תְכֶם בֵית אֶרֶץ אֲחֻזַּ   ". רש"י נֶגַע צָרַעַת בְּ

  

מסביר את הקשר: שבירת המקום שבו 
הופיעה הצרעת כפי שנצטוו, תאפשר 

ינו בבית את מציאת האוצרות שהטמ
  דייריו הקודמים.  

  עיון  

י נֶגַע צָרַעַת פירוש זה הוא פלא: לפי האמור בו הצרעת הזאת איננה  .וְנָתַתִּ
נטמאים?! המדרש מסביר שנגעי  –עונש. ואם כן, מדוע הבית וגם כל מה שבתוכו 

. דברי המדרש עולים בקנה )ב סימן יז פרשה רבה מדרש(בתים באים משום צרות עין 
ד עם הקביעה שהצרעת מטמאת את הבית ותכולתו. בעזרת ה' ננסה להסביר אח

    זאת בפסוק לו ונראה שדברי המדרש אינם סותרים את דברי רש"י.

 אונקלוס



  מצורע  פ
 

רֶם  לו טֶ֨ יִת בְּ וּ אֶת־הַבַּ֗ ן וּפִנּ֣ ה הַכֹּהֵ֜ ֨ וְצִוָּ

א  גַע וְלֹ֥ א הַכֹּהֵן לִרְא֣וֹת אֶת־הַנֶּ֔ יָבֹ֤

יִ  ֑ בָּ ר בַּ ֣ ל־אֲשֶׁ א כָּ א יִטְמָ֖ ן יָבֹ֥ ֛ חַר כֵּ ת וְאַ֥

יִת: ֽ ן לִרְא֥וֹת אֶת־הַבָּ   הַכֹּהֵ֖

הֲנָא וִיפַנּוֹן יָת  לו יד כָּ וִיפַקֵּ

הֲנָא  יתָא עַד לָא יֵיעוֹל כָּ בֵּ

א וְלָא  שָׁ לְמִחְזֵי יָת מַכְתָּ

יתָא, וּבָתַר  בְבֵּ ל דִּ אַב כָּ יִסְתָּ

הֲנָא לְמִחְזֵי יָת  ין יֵיעוֹל כָּ כֵּ

יתָא.   בֵּ

 רש"י   

יִת )לה( בָּ נֶגַע נִרְאָה לִי בַּ  לא ודאי נגע שהוא שיודע חכם תלמיד אפילו .כְּ
(משנה נגעים יב, לי  נראה כנגע אלא, לי נראה נגע לומר ברור דבר יפסוק

  .ה)
טֶרֶם יָבֹא הַכֹּהֵן )לו(  תורת שם אין, לו נזקק כהן שאין זמן שכל .'וגו בְּ

  טומאה.

 ביאור   

נֶגַע נִרְאָה לִ  יִתכְּ בָּ מדוע בעל  .י בַּ
יִת לִי נִרְאָה נֶגַע'הבית לא אומר  בָּ אלא  'בַּ

נֶגַע", משהו שדומה לנגע?! רש"י כְּ "
מסביר שאפילו מי שהתופעה התגלתה 
בביתו הוא תלמיד חכם וברור לו 

עליו להתנהג בענווה  –שמדובר בנגע 
ולא לפסוק דין לעצמו. הכוהן הוא 

  .  היחיד שבסמכותו לטמא או לטהר
   

  

טֶרֶם יָבֹא הַכּהֵֹן הנגע הוא  .'וגו בְּ
שגורם לטומאת הבית. בית שאין בו 

הכוהן לא יטמא. ועם זאת,  –שום נגע 
הטומאה מתחילה לחול על הבית רק 
ברגע שבו הכוהן פסק שהבית טמא, 

  ולא קודם לכן. 

  

  עיון  

טֶרֶם יָבֹא הַכּהֵֹן ית. ועל כן הכוהן, נגע הצרעת הוא עדות לבעיה רוחנ .'וגו בְּ
שהוא מי שמורֶה לעם תורה וערכים, הוא מי שמתאים ללוות תהליך שקשור 

  בטומאה ובטהרה ובמעבר ממצב למצב.

  
   

 אונקלוס



 פא  ויקרא יד
 

 רש"י   

ל יִת וְלאֹ יִטְמָא כָּ בָּ ר בַּ  נזקק, הנגע ויראה הכהן ויבא יפנהו לא שאם .אֲשֶׁ
, שטף כלי על אם, תורה חסה מה ועל. יטמא שבתוכו מה וכל, להסגר

 לא הא, טומאתו בימי יאכלם, ומשקין אוכלין על ואם, ויטהרו יטבילם
(משנה, נגעים יב, במקוה  טהרה להם שאין, חרס כלי על אלא התורה חסה

  .ה)

 ביאור   

ל יִת וְלאֹ יִטְמָא כָּ בָּ ר בַּ התורה  .אֲשֶׁ
מצווה לפנות את הכלים שבבית לפני 

 –בוא הכוהן: אם הכוהן יטמא את הבית 
ל הכלים שבתוכו ייטמאו גם הם. רש"י כ

הרי אפשר  –תוהה: ואם ייטמאו הכלים 
לטהרם ללא קושי בטבילה במקווה, 
ולשם מה לטרוח להוציא את כולם (הרי 
  אם הכוהן לא יטמא את הבית, ממילא 

  

יתברר שלא היה צורך בהוצאתם)?! 
והוא מסביר שהתורה חסה על ממונם 
של ישראל. יש כלים שאפשר יהיה 

אין דרך לטהרם.  –לטהר, אבל כלי חרס 
אומנם ערכם איננו גבוהּ, ועם כל זה 
התורה דואגת שלא ייאבדו כי לתורה 
חשוב לא לגרום ליהודי נזק כספי, 

  אפילו לא נזק קטן.

  עיון  

ל יִת וְלאֹ יִטְמָא כָּ בָּ ר בַּ דברי רש"י אלה הם ציטוט חלקי מן המשנה  .אֲשֶׁ
טט כולהּ ּ. נביא כאן את ההמשך כדי להבין עניין של ולכבודם של ישראל לא צי

 חסה כך אם טפיו ועל פכו ועל חרסו כלי על התורה חסה מה טומאת הבתים: "על
 בניו נפש על ו"ק ממונו על כך אם החביב ממונו על ו"ק הבזוי ממונו על התורה
ת צדיק". מדברי המשנה עולה שמדובר בבי של על ו"ק רשע של על כך אם ובנותיו

של רשע, והקב"ה חס על ממונו. הבנה זו מתאימה לדברי המדרש שהבאנו 
שהצרעת מופיעה בביתו של מי שעינו צרה. מתוך צרות עין הוא מסתיר כלים שיש 

התורה מצווה אותו  –לו, כדי שלא ייאלץ להשאילם לאחרים. כאשר הנגע מופיע 
בית הנגוע בצרעת לרוקן את הבית ולהוציא את כל תכולתו החוצה, לעין כול. ה

  ייהרס. ולדעת רש"י, בין ההריסות יימצא מטמון. 

אם כן, האם צרעת הבית היא עונש (קלונו של צר העין ייוודע ברבים)? האם היא 
מבשרת טובה דווקא (יימצא מטמון)? נראה שלפתרון ההתלבטות אם מדובר 

  בבשורה טובה או בעונש, אפשר להציע שתי דרכים. 

ובר בעונש שיבוא על צר העין, אבל אחרי שיחזור בתשובה דרך א: אומנם מד
ימצא בבית מטמון (בשורה טובה). ומכל מקום חשיפת התכולה והמטמון לעיני כול 

      תצעיד את בעל הבית אל הדרך הנכונה: הוא יצליח ליהנות מן המטמון שזכה בו  –

 



  מצורע  פב
 

גַע  לז ה֤ הַנֶּ֨ גַע וְהִנֵּ ה אֶת־הַנֶּ֗ וְרָאָ֣

ת הַ  קִירֹ֣ ת בְּ עֲרוּרֹת יְרַקְרַקֹּ֔ ק יִת שְׁ בַּ֔

פָ֖ל מִן־  ן שָׁ ת וּמַרְאֵיהֶ֥ מֹּ֑ א֖וֹ אֲדַמְדַּ

יר:  ֽ יִת אֶל־  לחהַקִּ ֖ ן מִן־הַבַּ וְיָצָא֧ הַכֹּהֵ֛

יִת  ֖ יר אֶת־הַבַּ ֥ יִת וְהִסְגִּ ֑ ח הַבָּ תַֽ ֣ פֶּ

ים:  ת יָמִֽ בְעַ֥ יּ֣וֹם  לטשִׁ ן בַּ ב הַכֹּהֵ֖ ֥ וְשָׁ

ה וְ  י וְרָאָ֕ בִיעִ֑ ְ ֖גַע הַשּׁ ה הַנֶּ ֥ שָׂ ֛ה פָּ הִנֵּ

יִת: ֽ ת הַבָּ קִירֹ֥   בְּ

א וְהָא  לז שָׁ וְיִחְזֵי יָת מַכְתָּ

יתָא  כֻתְלֵי בֵּ א בְּ שָׁ מַכְתָּ

ין יָרְקָן אוֹ סָמְקָן,  חְתִּ פַּ

תְלָא.  יךְ מִן כֻּ  לחוּמִחְזֵיהוֹן מַכִּ

יתָא לִתְרַע  הֲנָא מִן בֵּ וְיִפּוֹק כָּ

יתָ  ר יָת בֵּ יתָא, וְיַסְגַּ א בֵּ

בְעָא יוֹמִין.  הֲנָא  לטשִׁ וִיתוּב כָּ

בִיעָאָה, וְיִחְזֵי וְהָא  יוֹמָא שְׁ בְּ

כֻתְלֵי  א בְּ שָׁ אוֹסֵיף מַכְתָּ

יתָא.   בֵּ

 רש"י   

קַעֲרוּרֹת )לז(   .(ספרא מצורע פרשה ו פרק ג אות ה)במראיהן  שוקעות .שְׁ

 (המשך) עיון   

  זולתו.  אבל ישתמש בו לא רק לטובת עצמו אלא גם לטובת

דרך ב (דרך הדרש): המטמון שימצא בעל הבית לא יהיה מטמון חומרי. האוצר 
שיזכה בו יהיה תפנית חדה בתודעה ובהבנה. עד עכשיו הוא חשב שכל מה שיש לו 
נועד בשבילו בלבד, ומעכשיו יבין שכל מה שבידו אינו אלא פיקדון, והוא ניתן לו כדי 

  ול מהבנה זו?! שיוכל לעזור לאחרים. היש מטמון גד

 ביאור   

קַעֲרוּרֹת הנגע נראה שקוע, כפי  .שְׁ
פָל שכתוב בהמשך הפסוק: "      וּמַרְאֵיהֶן שָׁ

יר מִן והתורה מדגישה את המראה  ",הַקִּ
  .18הזה

  עיון  

קַעֲרוּרֹת   עומק הנגע מבטא עומק החטא של בעל הבית. .שְׁ

  
   

                                                   
  כך פירש המזרחי את הכפילות. וב"רש"י כפשוטו" וב"שי למורא" הסבירו אחרת על פי המלבי"ם. .18

 אונקלוס



 פג  ויקרא יד
 

פוּן יָת  מ לְּ הֲנָא וִישַׁ יד כָּ וִיפַקֵּ

א, אַבְ  שָׁ בְהוֹן מַכְתָּ נַיָּא דִּ

רָא  וְיִרְמוֹן יָתְהוֹן לְמִבַּ

א לַאֲתַר מְסָאַב.   מאלְקַרְתָּ

יו  פוּן מִגָּ יתָא יְקַלְּ וְיָת בֵּ

סְחוֹר סְחוֹר, וְיִרְמוֹן יָת 

רָא  יפוּ לְמִבַּ קַלִּ עַפְרָא דְּ

א לַאֲתַר מְסָאַב.    לְקַרְתָּ

צוּ אֶת־  מ ן וְחִלְּ ה הַכֹּהֵ֔ ר וְצִוָּ ֥ ים אֲשֶׁ אֲבָנִ֔ הָ֣

יכוּ אֶתְהֶן אֶל־מִח֣וּץ  לִ֤ ֑גַע וְהִשְׁ ן הַנָּ הֵ֖ בָּ

א: יר אֶל־מָק֖וֹם טָמֵֽ יִת  מא לָעִ֔ ֛ וְאֶת־הַבַּ

 עָפָר פְכ֗וּ אֶת־הֶֽ ֽ יב וְשָׁ יִת סָבִ֑ ֖ ע מִבַּ יַקְצִ֥

יר אֶל־מָק֖וֹם  ר הִקְצ֔וּ אֶל־מִח֣וּץ לָעִ֔ ֣ אֲשֶׁ

א:   טָמֵֽ

 רש"י   

צ) מ(  )ט כה, דברים( כמו, משם יטלום, וישלפון כתרגומו .הָאֲבָנִים־וּ אֶתוְחִלְּ
  הסרה. לשון, נעלו וחלצה

 הכתוב למדך, שם משתמשות טהרות שאין מקום .מָקוֹם טָמֵא אֶל
(ספרא מצורע פרשה ו פרק ד אות בו  בעודן מקומן מטמאות הללו שהאבנים

  .ד)

 ביאור   

צוּ אֶת סביר רש"י מ .הָאֲבָנִים־וְחִלְּ
צוּ" מציין הוצאה של  שהפועל "וְחִלְּ

האבנים הנגועות ממקומן. הוא מציע 
תימוכין לפירושו: (א) מתרגום 
אונקלוס; (ב) מטקס החליצה המובא 
בפרשת כי תצא. אם אדם נשוי שלא 
העמיד בנים נפטר, על פי דין התורה, על 
אחיו לשאת את אלמנתו. אם הוא איננו 

יים טקס מעוניין לשאתהּ לאישה מתק
שמנתק את הזיקה בין אחי המת ובין 
האלמנה. באותו הטקס האלמנה מסירה 
  את נעלו של היבם מעל רגלו,

  

" וְחָלְצָה נַעֲלוֹ מֵעַל רַגְלוֹ ובלשון התורה: "
, והטקס מכונה על שם )ט, כה דברים(

  חליצה.    –פעולה זו 

המקום עצמו  .מָקוֹם טָמֵא אֶל
ת איננו טמא שכן הארץ לא מקבל

טומאה. כוונת התורה לומר שאותו 
מקום מיועד להניח בו את האבנים 
הטמאות. ואדם שמגיע למקום שבו 

 –הונחו, ונוגע בהן או מאהיל מעליהן 
נטמא. ואחרי שיילקחו האבנים, המקום 

  עצמו כמובן לא יטמא איש.

   

 אונקלוס



  מצורע  פד
 

יאוּ אֶל־  מב ים אֲחֵר֔וֹת וְהֵבִ֖ קְחוּ אֲבָנִ֣ וְלָֽ

אֲבָנִ֑  חַת הָֽ ֣ ח תַּ ח וְטָ֥ ֖ ר יִקַּ ים וְעָפָ֥ר אַחֵ֛

יִת:  ֽ ח  מגאֶת־הַבָּ גַע וּפָרַ֣ וּב הַנֶּ֨ וְאִם־ יָשׁ֤

י  חֲרֵ֛ אֲבָנִ֑ים וְאַֽ ץ אֶת־הָֽ ֣ ר חִלֵּ יִת אַחַ֖ בַּ֔ בַּ

: וֹח י הִטּֽ חֲרֵ֥ יִת וְאַֽ ֖   הִקְצ֥וֹת אֶת־הַבַּ

בוּן אַבְנִין אָחֳרָנִין  מב וְיִסְּ

וַעֲפַר וְיַעֲלוּן לַאֲתַר אַבְנַיָּא, 

יתָא.  ב וִישׁוּע יָת בֵּ אָחֳרָן יִסַּ

י  מג א וְיִסְגֵּ שָׁ וְאִם יְתוּב מַכְתָּ

יפוּ יָת  לִּ שַׁ תַר דְּ בֵיתָא בָּ בְּ

יפוּ יָת  ,אַבְנַיָּא קַלִּ וּבָתַר דְּ

ע.  שָׁ אִתְּ יתָא וּבָתַר דְּ   בֵּ

 רש"י   

יִת הרבה; יש משנה ובלשון]. להקציע[ 19ז"בלע ר"רודוניי .יַקְצִעַ ) מא(  .מִבַּ
 הטיח שיקלוף, כן נדרש כהנים בתורת, הנגע סביבות .סָבִיב מבפנים;
  הנגע. אבני שסביב

(ספרא מצורע פרשה ו פרק ד סביב  הנגע בקצות קצעו אשר, קצה לשון .הִקְצוּ 

  .אות ה)

 ביאור   

רש"י מסביר את משמעות  .יַקְצִעַ 
הפועל "יַקְצִעַ": תחילה הוא מביא את 

משמשת במשמעות זו מילה הה
בצרפתית, ובהמשך דבריו, הוא מסביר 
את המשמעות בעזרת פועל אחר מן 

קל"ף: יַקְצִעַ פירושו  –השפה העברית 
יקלוף את הטיח שמסביב לנגע. 
הפעולה נעשית בצד הפנימי של הקיר, 
בתוך הבית, ולא בצידו החיצוני, ואת 
      זאת רש"י לומד מן המילים "יַקְצִעַ 

יִת והוא מסיק שמדובר בנגעים  ,"מִבַּ
  שהתגלו בתוך הבית פנימה.

בתחילת הפסוק כתוב:  .הִקְצוּ 
מן השורש קצ"ע; ובסוף  –"יַקְצִעַ" 

פְכוּ אֶתהפסוק כתוב: " ר ־וְשָׁ הֶעָפָר אֲשֶׁ
מן השורש קצ"ה. מסביר  – "הִקְצוּ 

רש"י שתחילת הפסוק מלמדנו שצריך 
לקלוף האבנים, וסופו מדייק שהטיח 

היה מסביב לנגע, האזור שהסירו 
  הסמוך לקצהו. 

  
   

                                                   
19. rodonier  ובצרפתית של היוםronier.  

 אונקלוס



 פה  ויקרא יד
 

 רש"י   

 הלשון מוסב האבנים את חלץ אבל, הטוח וכן העשות לשון .הִקְצוֹת )מג(
  דבר., כפר כמו, כבד לשון משקל והוא שחלצן האדם אל

גַע וְאִם  הכהן ושב לומר תלמוד, טמא יהא ביום בו חזר יכול .'וגו יָשׁוּב הַנֶּ
 כאן האמורה שיבה אף, שבוע לסוף להלן אמורהה שיבה מה, ישוב ואם

  .(בבלי, עירובין נא ע"א)שבוע  בסוף

 ביאור   

שלושה פעלים במשפט  .הִקְצוֹת
ץהזה: " ". הִטּוֹחַ ", "הִקְצוֹת" ו"חִלֵּ
פועל בנטייה הממקד מבטנו  –הראשון 

 –בעושה הפעולה; ושני האחרונים 
צורות מקור של הפועל שממקדות את 

לה עצמהּ או בתוצאתהּ. מבטנו בפעו
ומשמעות התנאי: אם ישוב הנגע 
ויופיע בבית אחרי שאדם חילץ את 
האבנים הנגועות ואחרי שהעפר הוקצה 
(הוסר) ואחרי שהוכנסו אבנים חדשות 
במקום הנגועות והקיר השלם כוסה 
בשכבת טיח. "משקל לשון כבד" 
  שהזכיר רש"י כוונתו לבניין שבו נוטה 

  

ץ הפועל  עֵל. בעברית יש לא  –חִלֵּ בניין פִּ
מעט פעלים שבהם מקובל לראות 

עֵל נטייה המבטאת פעולה  – בנטיית פִּ
הנעשית בעוצמה רבה יותר מזו 
שמבטאת נטיית בניין קל או חזרה על 
ר  בֵּ אותהּ פעולה שוב ושוב (לדוגמה: שִׁ
בַר [קל] בכוח רב, ניפץ  [פיעל] = שָׁ

ץ = קָפַץ קפיצות רבו ת לרסיסים; קִפֵּ
עַל  עֵל, פֻּ לאורך זמן וכדומה). הבניינים פִּ
עֵל מכונים בעברית הבניינים  והִתְפַּ
הכבדים, על שום הדגש התבניתי בע' 

  הפועל.   

גַע וְאִם   התורה כתבה .'וגו יָשׁוּב הַנֶּ
  

  עיון  

מדוע התורה לא ציינה את שלוש הפעולות באותהּ הדרך (פועל בנטייה  .הִקְצוֹת
)? פעולת הסרת האבנים הנגועות היא הצעד הראשון בתהליך שמי או צורת מקור

 –שחווה אותו חש קושי רב. לאדם לא קל לראות שביתו ואפילו רק חלק ממנו 
נהרס. השימוש בצורות מקור יכול להתפרש כאילו הפעולה נעשית מאליה, אבל 
פרשנות כזאת אינהּ הולמת את הוצאת האבנים. היא לא נעשית מאליה ולא 

קרה. היא נעשית בהוראה מפורשת של הכוהן, ולכן חשוב לציינהּ בצורת פועל במ
שנקשרת לאדם שמבצע אותהּ. שתי הפעולות האחרות שבהמשך התהליך 
(ההקצאה והטיוח) נועדו להביא לתיקון, אך השגת התועלת מעשייתן תלויה 

שוב. הנגע ייעלם ולא י –בתהליך התשובה של בעל הבית: אם ישוב בתשובה שלמה 
היא אינהּ תלויה בפעולות עצמן וגם לא במי שיעשה אותן, ומשום כך נקטה התורה 

    צורת פועל "עצמאית" שאינהּ קשורה בהכרח לאדם.

 



  מצורע  פו
 

֖גַע  מד ה הַנֶּ ֥ שָׂ ה֛ פָּ ה וְהִנֵּ ן וְרָאָ֕ וּבָא הַכֹּהֵ֔

יִת  ֖ בַּ וא בַּ רֶת הִ֛ עַת מַמְאֶ֥ יִת צָרַ֨ ֑ בָּ בַּ

א הֽוּא:   טָמֵ֥

הֲנָא וְיִחְזֵי וְהָא וְיֵיעוֹל כָּ  מד

בֵיתָא,  א בְּ שָׁ אוֹסֵיף מַכְתָּ

בֵיתָא  רָא הִיא בְּ סְגִירוּת מְחַסְּ

  מְסָאַב הוּא. 

 רש"י   

ה )מד( שָׂ ה פָּ  כן אם אלא טמא החוזר יהא לא יכול .וּבָא הַכּהֵֹן וְרָאָה וְהִנֵּ
 מה, בבגדים ממארת צרעת ונאמר בבתים ממארת צרעת נאמר, פשה
 החוזר את טמא כאן אף, פושה שאינו פי על אף החוזר את טמא להלן

 כאן אין, פשה והנה לומר תלמוד מה כן אם, פושה שאינו פי על אף
 ישוב ואם אחר לכתוב לו היה הבית את ונתץ אלא, זה מקרא של מקומו
 בעיניו העומד נגע על אלא ללמד בא לא הא, פשה והנה וראה הנגע

 הכתוב בו פירש שלא, שפשה ומצאו שני עשבו בסוף ובא ראשון בשבוע
 שאינו זה בפשיון כאן ולמדך, ראשון בשבוע בעיניו בעומד כלום למעלה

 כמו, יתצנו יכול, לו יעשה ומה בשני ופשה בראשון בעומד אלא מדבר
 נלמד, הכהן ובא הכהן ושב לומר תלמוד, הבית את ונתץ לו שסמך
 חולץ ביאה אף, שבוע לו ןונות וטח וקוצה חולץ שיבה מה, משיבה ביאה
 שאם ומנין. טהור, חזר לא. נותץ, חוזר ואם. שבוע לו ונותן וטח וקוצה
 בא ואם ובא לומר תלמוד, שבוע לו ונותן וטח וקוצה חולץ ובזה בזה עמד
  בפושה אם, אמור כבר הרי בראשון בפושה אם, מדבר הכתוב במה, יבא

  

 (המשך) ביאור   

גַע וְאִם" מבלי לציין כמה זמן  "יָשׁוּב הַנֶּ
חלף מאז הסרת הנגע הקודם ועד 
ההופעה המחודשת. בגמרא למדו זאת 
בגזרה שווה. גזרה שווה היא אחת מן 
המידות שהתורה נדרשת בהן. אם בשני 
פסוקים בתורה מופיעה אותהּ המילה 
או בכל אחד מהם מילה הדומה למילה 

     אפשר להסיק שהדין  –שבפסוק האחר 

מור גם בחברו. לעיל האמור באחד, א
בִיעִינכתב: " ְ יּוֹם הַשּׁ ב הַכּהֵֹן בַּ , )לט(" וְשָׁ

גַע וְאִםובפסוקנו כתוב: " ". יָשׁוּב הַנֶּ
בשני הפסוקים מופיע הפועל שו"ב 
(בבניין קל). ולכן כשֵם ששיבת הכוהן 
מתרחשת ביום השביעי (ככתוב 

מתרחשת  –במפורש), גם שיבת הנגע 
  ביום השביעי.  

   

 אונקלוס

 



 פז  ויקרא יד
 

יתָא יָת וִ  מה יתָרַע יָת בֵּ

ל  אַבְנוֹהִי וְיָת אָעוֹהִי וְיָת כָּ

רָא  יק לְמִבַּ יתָא, וְיַפֵּ עֲפַר בֵּ

א לַאֲתַר מְסָאַב.   מולְקַרְתָּ

ל יוֹמִין  וּדְיֵיעוֹל לְבֵיתָא כָּ

ר יָתֵיהּ, יְהֵי מְסָאַב עַד  יַסְגַּ דְּ

א.  בֵיתָא  מזרַמְשָׁ כּוֹב בְּ וּדְיִשְׁ

ע יָת לְבוּ  שׁוֹהִי, וּדְיֵיכוֹל יְצַבַּ

ע יָת לְבוּשׁוֹהִי.  בֵיתָא יְצַבַּ   בְּ

יִת אֶת־אֲבָנָיו וְאֶת־ מה ץ אֶת־הַבַּ֗ וְנָתַ֣

יִת וְהוֹצִיא אֶל־  ֑ ר הַבָּ ל־עֲפַ֣ ת כָּ יו וְאֵ֖ עֵצָ֔

א:  יר אֶל־מָק֖וֹם טָמֵֽ א  מומִח֣וּץ לָעִ֔ וְהַבָּ

יר אֹת֑וֹ יִטְ  ֣ י הִסְגִּ ל־יְמֵ֖ יִת כָּ א אֶל־הַבַּ֔ מָ֖

רֶב:  ס אֶת־  מזעַד־הָעָֽ ֖ יִת יְכַבֵּ בַּ֔ ֹכֵ֣ב בַּ וְהַשּׁ

יו: גָדָֽ ס אֶת־בְּ ֖ יִת יְכַבֵּ בַּ֔ אֹכֵ֣ל בַּ יו וְהָֽ גָדָ֑   בְּ

 (המשך) רש"י   

 שבא את אלא, יבא בא ואם], ובא[ אומר אינו הא, אמור כבר הרי בשני
 ומדהע זה. פשה לא והנה וראה שני שבוע בסוף ובא ראשון שבוע בסוף

 תלמוד, הבית את וטהר כאן שכתוב כמו, וילך יפטר יכול, לו יעשה מה
 ביאה, לו יעשה מה, הרפוי את אלא טהרתי לא, הנגע נרפא כי לומר

 ונותן וטח וקוצה חולץ בעליונה מה, למטה אמורה וביאה למעלה אמורה
 כדאיתא', וכו כן בתחתונה אף, ביאה זהו שיבה זהו לה דגמר, שבוע לו

 חליצה אחר החוזר בנגע אלא נתיצה אין דבר של גמרו. כהנים בתורת
, ישוב ואם הוא כך המקראות וסדר. פשיון צריך החוזר ואין וטיחה וקצוע
 ודבר. פשה והנה וראה הכהן ובא, בבית והאוכל, הבית אל והבא, ונתץ

 שני שבוע ובסוף, להסגרו שני שבוע לו שנותן בראשון בעומד הכתוב
. שבוע לו ונותן וטח וקוצה חולץ, לו יעשה ומה, שפשה וראהו בא להסגרו

שבועות  משלשה יותר בנגעים שאין, צפרים טעון, חזר לא. נותץ, חזר
  .(ספרא מצורע פרשה ז)

 ביאור   

ה שָׂ ה פָּ ביאור  .וּבָא הַכֹּהֵן וְרָאָה וְהִנֵּ
  ד"ה זה יבוא בסוף פירוש רש"י לפסוק 

  

  ה.מח, כי שני הפסוקים קשורים זה בז

  

   

 אונקלוס



  מצורע  פח
 

ה  מח ן וְרָאָה ֠ וְהִנֵּ֠ א הַכֹּהֵ֗ א יָבֹ֜ וְאִם־בֹּ֨

 ח י הִטֹּ֣ חֲרֵ֖ יִת אַֽ בַּ֔ גַע בַּ ֤ה הַנֶּ֨ א־פָשָֹ לֹֽ

י  ֥ יִת כִּ יִת וְטִהַ֤ר הַכֹּהֵן אֶת־הַבַּ֔ ֑ אֶת־הַבָּ

ֽגַע: ֖א הַנָּ   נִרְפָּ

הֲנָא  מח וְאִם מֵיעָל יֵיעוֹל כָּ

שָׁ  א וְיִחְזֵי וְהָא לָא אוֹסֵיף מַכְתָּ

ע יָת  שָׁ אִתְּ תַר דְּ בֵיתָא בָּ בְּ

יתָא  הֲנָא יָת בֵּ י כָּ יתָא, וְיִדְכֵּ בֵּ

א. שָׁ י מַכְתָּ סִּ   אֲרֵי אִתַּ

 רש"י   

  .(ספרא מצורע פרשה ז)שני  שבוע לסוף .בֹּא יָבֹא וְאִם )מח(
ה לאֹ ה רָאָה וְהִנֵּ  מה ובשני בראשון בעיניו בעומד ללמד בא זה מקרא .פָשָׂ

 תלמוד, הבית את הכהן וטהר מקרא של כמשמעו יטהרנו יכול, לו יעשה
 הבית אלא רפוי ואין, הרפוי את אלא טהרתי לא, הנגע נרפא כי לומר

 ושבוע וטיחה וקצוי חליצה טעון זה אבל, הנגע חזר ולא והוטח שהוקצה
, יטיחנו פשה לא והנה וראה, בשני יבא בא ואם נדרש המקרא וכן. שלישי

 הבית את הכהן וטהר הבית את הטוח ואחרי. וקצוי חלוץ בלא טיחה ואין
 החוזר על פירש כבר חזר ואם, הנגע נרפא כי, השבוע לסוף חזר לא אם

  .(ספרא מצורע פרשה ז)נתיצה  שטעון

 ביאור   

פירוש רש"י לשני  .בֹּא יָבֹא וְאִם
פסוקים אלה ארוך מאוד. כדי להיטיב 
להבינו, נפתח ונסביר את הדרך שבהּ 

"י מלמדנו הלכה, ורק לאחר שעניין רש
זה יובן, נחלק את הפירוש לקטעים 

  ונסביר כל קטע וקטע.

  ההלכות שעולות מדברי רש"י

אם מגלים בסוף שבוע ראשון 
שהנגע פשׂה, מסירים את האבנים 

  המנוגעות ומביאים אבנים אחרות.
     אם כעבור שבוע מאז החלפת 

שב  ת,האבנים הנגועות באבנים נקיו
  הורסים את כל הבית.  – והופיעהנגע 

אם בסוף שבוע ראשון מגלים 
  הבית טהור. –שהנגע כהה 

ואם בתום השבוע הראשון רואים 
שהנגע נשאר כשהיה, ממתינים שבוע 
נוסף (שני). אם בסוף שבוע זה רואים 

מסירים  –שהנגע נותר כשהיה או פשׂה 
את האבנים הנגועות וממתינים שבוע 

ופו רואים נוסף (שלישי). אם בס
שהנגע שב והופיע בבית, באבנים 

  

   

 אונקלוס

 



 פט  ויקרא יד
 

 (המשך) ביאור   

כל הבית; ואם  את החדשות, יש להרוס
  הבית טהור. –הנגע לא חזר 

  ועכשיו נביא את דברי רש"י בחלוקה 
  

לפסקות, ונוסיף קצת הסברים להשלמת 
  .התמונה

 רש"י   

ה )מד( שָׂ ה פָּ  כן אם אלא טמא החוזר יהא אל יכול .וּבָא הַכּהֵֹן וְרָאָה וְהִנֵּ
 מה, בבגדים ממארת צרעת ונאמר בבתים ממארת צרעת נאמר, פשה
 החוזר את טמא כאן אף, פושה שאינו פי על אף החוזר את טמא להלן

  , פושה שאינו פי על אף

 ביאור   

לפי הבנה פשוטה של  :הסבר
הכתובים נראה שפסוק זה הוא המשך 
הפסוק שלפניו, ולכאורה הוא בא 
ללמדנו שלא די בחזרת הנגע שהיה כדי 
לטמא הבית: נחוץ לזהות שבנגע החוזר 
יש תוספת מסוימת על מה שהיה 
     קודם. רק לכאורה. בפסוק מופיע 

", המוכר לנו צָרַעַת מַמְאֶרֶתהצירוף "
 צָרַעַת מַמְאֶרֶתמפרשת נגעי הבגדים. 

בבגד היא נגע חוזר, ואין צורך שתהיה 
יה. כשם שבגד בו תוספת על הנגע שה

שיש בו צרעת ממארת נשרף, כך הבית 
  דינו להיהרס, –שיש בו צרעת ממארת 

 רש"י   

  פשה? והנה לומר תלמוד מה כן אם

 ביאור   

אם ככה מדוע כתוב בפסוקנו  הסבר:
ה" שָׂ ה פָּ " ביטוי שמשתמע ממנו וְהִנֵּ

     שאם מזהים שבמשך השבוע השני 

רק אז הורסים את  –ה שׂ הנגע פ
  ית?!הב

 רש"י   

 אחר לכתוב לו היה הבית את ונתץ אלא, זה מקרא של מקומו כאן אין
   הנגע ישוב ואם

 ביאור   

  יש לקרוא בשינוי הסדר:  הסבר:

  
   

פסוק מה, שמחייב להרוס את הבית, 
  

  

   
 



  מצורע  צ
 

 (המשך) ביאור   

הוא המשך פסוק מג, שבו למדנו 
     שבשבוע השני חזר הנגע אחרי שחילצו 

ם הנגועות (בתום השבוע האבני
  הראשון כשהתברר שהנגע פשׂה).

 רש"י   

 בשבוע בעיניו העומד נגע על אלא ללמד בא לא הא, פשה והנה וראה
 למעלה הכתוב בו פירש שלא, שפשה ומצאו שני שבוע בסוף ובא ראשון
 מדבר שאינו זה בפשיון כאן ולמדך, ראשון בשבוע בעיניו בעומד כלום
  , לו יעשה ומה בשני ופשה ןבראשו בעומד אלא

 ביאור   

אם כן פסוק מד מדבר  הסבר:
במציאות אחרת: בשבוע ראשון הנגע 
  לא פשׂה אלא נשאר בעינו, והוחלט 

  

להמתין שבוע נוסף (שני), ובסופו גילו 
  שהנגע פשׂה.

 רש"י   

   הבית? את ונתץ לו שסמך כמו, יתצנו יכול

 ביאור   

שחייבים  היינו יכולים לחשוב הסבר:
  להרוס הבית כפי שמובא בפסוק מה 

  

  הסמוך.

 רש"י   

 שיבה מה, משיבה ביאה נלמד, הכהן ובא הכהן ושב לומר [לא!] תלמוד
 לו ונותן וטח וקוצה חולץ ביאה אף, שבוע לו ונותן וטח וקוצה חולץ
  . טהור, חזר לא. נותץ, חוזר ואם. שבוע

 ביאור   

וק בפס –לומדים גזרה שווה  הסבר:
ב הַכֹּהֵןלט כתוב: " ", ובפסוק מד: וְשָׁ

". ביאת הכוהן הזאת היא וּבָא הַכֹּהֵן"
אחרי ביקור קודם שלו והמתנה, כלומר, 
היא למעשה שיבה, חזרה. לפיכך הדין 
  האמור תחילה, שלפיו אם בסוף השבוע 

  

הראשון רואים שהנגע פשׂה, צריך 
להסיר את האבנים הנגועות ולהביא 

, כוחו יפה )מ-לט(במקומן  אבנים אחרות
גם כאן: אם בתום השבוע הראשון לא 
ניכר שינוי והוחלט להמתין שבוע נוסף, 

 שבוע השבוע השני נחשב כאילו היה
  

   
 



 צא  ויקרא יד
 

 (המשך) ביאור   

  ראשון, ואם בסופו רואים שהנגע 
  מסירים את האבנים הנגועות  –פשׂה 

  

ומחליפים אותן באחרות, וממתינים 
  שבוע נוסף.  

 רש"י   

 לומר תלמוד, שבוע לו ונותן וטח וקוצה חולץ ובזה בזה עמד שאם ומנין
 כבר הרי בראשון בפושה אם, מדבר הכתוב במה, יבא בא ואם ובא

 בא ואם], ובא[ אומר אינו הא, אמור כבר הרי בשני בפושה אם, אמור
 והנה וראה שני שבוע בסוף ובא ראשון שבוע בסוף שבא את אלא, יבא
   .פשה לא

 ביאור   

ראינו שני דינים עד עכשיו:  הסבר:
(א) אם הנגע פשׂה בשבוע הראשון 
ואחרי שחלף שבוע מאז הוחלפו 

 –הלבנים הנגועות, הוא שב והופיע 
הורסים את הבית; (ב) אם הנגע נשאר 

 –בעינו בשבוע הראשון ופשׂה בשני 
מסירים את האבנים הנגועות וממתינים 

אים שבוע שלישי; ואם בסופו רו
הורסים הבית. טרם  –שהנגע חזר 

  למדנו מה הדין במקרה שבסוף השבוע 
  

הראשון וגם בסוף השבוע השני רואים 
שהנגע נשאר כשהיה. רש"י אומר 
שמסירים את האבנים הנגועות ושמים 
במקומן אבנים חדשות וממתינים 
שבוע נוסף, ואם בסוף השבוע השלישי 
רואים שהנגע הופיע באבנים החדשות 

ורסים את הבית. זה הדין. בהמשך ה –
דבריו רש"י מסביר מניין למד אותו 

  וכיצד.  

 רש"י   

 את וטהר כאן שכתוב כמו, וילך יפטר יכול, לו יעשה מה העומד זה
  , הרפוי את אלא טהרתי לא, הנגע נרפא כי לומר תלמוד, הבית

 ביאור   

הפסוק פותח בלשון תנאי:  הסבר:
ה לאֹוְרָאָה וְהִ  ...וְאִם" גַע נֵּ ה הַנֶּ ", פָשָׂ

מוסברת התוצאה:  –ואחרי התנאי 
יִת־וְטִהַר הַכֹּהֵן אֶת" ". אילו הסתפקה הַבַּ

  התורה במילים אלו יכולנו לחשוב שדי 
  

בהישארות הנגע במצבו, היינו אם הנגע 
לא פשׂה גם בשבוע השני (אפילו לא 
נעלם לחלוטין), אפשר יהיה לטהר 

בהן אלא  הבית. התורה לא הסתפקה
א־וְטִהַר הַכּהֵֹן אֶתכתבה: " י נִרְפָּ יִת כִּ   הַבַּ

   

  

   
 



  מצורע  צב
 

 (המשך) ביאור   

גַע ובמילותיה לימדה אותנו שלא  –" הַנָּ
די ב"עמידה במקום" של הנגע, חייב 
לחול בו שינוי (והוא תנאי נוסף שחייב 
  להתקיים בו): הוא יכהה או ייעלם. את 

  

דין הבית במקרה שלא מתקיים אחד 
מהתנאים האלה, מביא רש"י בהמשך 

  דבריו.  

 רש"י   

 בעליונה מה, למטה אמורה וביאה למעלה אמורה ביאה, לו יעשה מה
 אף, ביאה זהו שיבה זהו לה דגמר, שבוע לו ונותן וטח וקוצה חולץ

  . כהנים בתורת כדאיתא', וכו כן בתחתונה

 ביאור   

בֹּא  וְאִםמלשון הפסוקים: " הסבר:
, (מד)" וּבָא הַכֹּהֵןו" )מח(" כֹּהֵןיָבֹא הַ 

למדנו שכשֵם שבמקרה שהנגע עמד 
בעינו בשבוע הראשון ופשׂה בשני צריך 

 =למדנו שביאה להחליף את האבנים 
וכשם ששיבת הכוהן אחרי  .שיבה
אחרי  -גם שיבת הנגע האמורה , שבוע
. ובדרך דומה אנו לומדים שאם  .שבוע

 עמד בשבוע הראשון וגם בשני ולא
  גם אז יש להחליף את האבנים,  –פשׂה 

  

יש להמתין שבוע  –ואחרי ההחלפה 
נוסף (שלישי). פירוש הדבר שבמקרה 
שבשבוע הראשון לא חל שום שינוי 
בנגע, ובשבוע השני הנגע פשׂה או עמד 

הדין יהיה אותו הדין: יחליפו את  –בעינו 
האבנים הנגועות באחרות וימתינו 

ע השלישי שבוע נוסף. אם בתום השבו
הבית ייהרס, ואם לא  –יראו שהנגע שב 

  הבית יטהר.   –ישוב 

 רש"י   

 ואין וטיחה וקצוע חליצה אחר החוזר בנגע אלא נתיצה אין דבר של גמרו
  . פשיון צריך החוזר

 ביאור   

למסקנה כדי לחייב הריסת  הסבר:
  הבית די בחזרת הנגע אחרי החלפת 

  

חובה האבנים הנגועות באחרות, ואין 
  שהנגע החוזר יהיה גדול מקודמו.

  
   



 צג  ויקרא יד
 

 רש"י   

, בבית והאוכל, הבית אל והבא, ונתץ, ישוב ואם הוא כך המקראות וסדר
 שבוע לו שנותן בראשון בעומד הכתוב ודבר. פשה והנה וראה הכהן ובא
, לו יעשה ומה, שפשה וראהו בא להסגרו שני שבוע ובסוף, להסגרו שני

 שאין, צפרים טעון, חזר לא. נותץ, חזר. שבוע לו ונותן וטח וקוצה חולץ
  :שבועות משלשה יותר בנגעים

 ביאור   

וכך סדר הפסוקים לפי הבנתו  הסבר:
של רש"י (נציין את המילים הפותחות 

גַע וְאִם) "1של כל פסוק): ( " יָשׁוּב הַנֶּ
יִת־וְנָתַץ אֶת) "2; ()מג(   ; )מה(" הַבַּ
א אֶל) "3( יִת וְהַבָּ ֹכֵב ) "4; ()מו(" הַבַּ וְהַשּׁ

יִת בַּ , שמלמדנו את דינו של אדם )מז(" בַּ
וּבָא ) "5שנמצא בבית בימי ההסגר; (

  , שהוא מקרה )מד(" הַכֹּהֵן וְרָאָה
  

חדש: במשך השבוע הראשון עמד 
אז  –הנגע בעינו ובשבוע השני פשׂה 

 )מ בפסוק ככתוב(יוחלפו האבנים הנגועות 
פו יחזור וימתינו שבוע נוסף. אם בסו

יטהר.  –הבית ייהרס. ואם לא  –הנגע 
התהליך יכול להימשך שלושה שבועות 
לכל היותר, וייתכן שיימשך פחות (אבל 

  לא). –יותר 

 רש"י   

ה לאֹשני;  שבוע לסוף .בֹּא יָבֹא וְאִם )מח( ה וְרָאָה וְהִנֵּ  בא זה מקרא .פָשָׂ
 כמשמעו יטהרנו ליכו, לו יעשה מה ובשני בראשון בעיניו בעומד ללמד

 טהרתי לא, הנגע נרפא כי לומר תלמוד, הבית את הכהן וטהר מקרא של
, הנגע חזר ולא והוטח שהוקצה הבית אלא רפוי ואין, הרפוי את אלא
 ואם נדרש המקרא וכן. שלישי ושבוע וטיחה וקצוי חליצה טעון זה אבל

. וקצוי חלוץ בלא טיחה ואין, יטיחנו פשה לא והנה וראה, בשני יבא בא
 כי, השבוע לסוף חזר לא אם הבית את הכהן וטהר הבית את הטוח ואחרי
  נתיצה. שטעון החוזר על פירש כבר חזר ואם, הנגע נרפא

 ביאור   

רש"י מסביר שפסוק  .בֹּא יָבֹא וְאִם
זה דן בנגע שעמד בעינו בשבוע 
הראשון וגם בשבוע השני (כפי שהבאנו 

ה "לעיל). הוא לומד זאת מן המילים    וְהִנֵּ
  

גַע לאֹ ה הַנֶּ  –". ואם לא פשׂה הנגע פָשָׂ
הרי לא הוחלפו אבנים ולא טחו את 

אַחֲרֵי הבית, ואם כן, מה פשר המילים "
הן אינן אמורות במה שהיה עד  "?!הִטּחַֹ 

   
 



  מצורע  צד
 

 רש"י   

ל )מו( יר אֹתוֹ  כָּ  מוציא שאני יכול, נגעו את שקלף ימים ולא .יְמֵי הִסְגִּ
  ימי. כל לומר תלמוד, נגעו את שקלף המוחלט

 (המשך) ביאור   

לאותו הרגע. הן הוראה עתידית: כעת, 
בסוף השבוע השני, אחרי שבועיים 
רצופים שבהם הנגע נותר כשהיה, יש 
  להחליף את האבנים הנגועות בחדשות 

  

ולטוח את הבית. ואז, אחרי המתנה של 
שבוע נוסף, אם הנגע לא יחזור ויופיע, 

גַע־כּהֵֹן אֶתוְטִהַר הַ " א הַנָּ י נִרְפָּ יִת כִּ   ".הַבַּ

 (על עמוד קודם) עיון   

הופעת נגע בבית היא התראה לחוטא, והנגע הוא כעין שיקוף של  .בֹּא יָבֹא וְאִם
הנגע יכהה או ייעלם במרוצת השבוע הראשון,  –התנהלותו שלו. אם ישוב בתשובה 

הנגע יפשׂה, ובעליו ייאלץ  –ריו ובסופו הבית יהיה טהור. אם החוטא יעמוד במ
להחליף את האבנים הנגועות ולהמתין לבדיקה חוזרת אחרי שבוע, היינו החוטא 
יוזהר ותינתן לו הזדמנות נוספת לתקן דרכיו. אם אחרי השבוע הנוסף הנגע ישוב, 

  הבית ייהרס. –משמע החוטא לא שב בתשובה אלא המשיך בדרכו הרעה 

שון, לא פשׂה ולא כהה, משקף את אופיו של נגע שעמד בעינו בשבוע הרא
החוטא: הוא הססן, יש לו הרהורי תשובה אבל הם אינם מביאים אותו לכלל מעשה. 

המתנה של שבוע, הנגע לא כהה ותחת זאת פשׂה  –ואם אחרי ההזדמנות הנוספת 
אנו מבינים שהחוטא המשיך "לשבת על הגדר" ותשובה  –או אפילו נותר כשהיה 

וממתינים עוד שבוע; ואם הוא ממשיך  –ברים לאזהרה חמורה יותר לא עשה, עו
להיות הססן או אפילו עומד במריו, וההססנות תשתקף בנגע: נראה שהוא לא כהה, 

יגיע זמנהּ של התראה חריפה בדמות חילוץ האבנים  –אלא עמד בעינו או פשׂה 
 –בתשובה הנגועות. אם גם בסוף שבוע זה תמונת הנגע תשקף שהחוטא לא חזר 

  ביתו ייהרס. 

 ביאור   

כעת נחזור לבאר את רש"י לפסוק 
  מו

ל יר אֹתוֹ  כָּ לעיל למדנו  .יְמֵי הִסְגִּ
שאם אחרי השבוע הראשון רואים 
  שהנגע פשׂה, מוציאים את האבנים 

  

הנגועות (בלשון רש"י: ימים שקלף את 
נגעו) ומביאים אבנים אחרות. רש"י 

נכנס מלמדנו שהבית מְטמא את מי ש
לתוכו רק בשבוע הראשון ולא בשבוע 
  השני, אחרי החלפת האבנים הנגועות

  

  

   
 



 צה  ויקרא יד
 

 רש"י   

 בכדי שהה אפילו יכול, בגדים מטמא שאין מלמד .הָעָרֶב יִטְמָא עַד
 אלא לי אין. בגדיו את יכבס בבית והאוכל לומר תלמוד, פרס אכילת

 לא, ושוכב לאוכ אלא לי אין. והשוכב לומר תלמוד, מנין שוכב, אוכל
 נאמר למה כן אם. ריבה, יכבס יכבס לומר תלמוד, מנין שוכב ולא אוכל
  פרס. אכילת כדי לשוכב שיעור ליתן, ושוכב אוכל

 (המשך) ביאור   

לבאחרות כי כתוב בפירוש "[ יְמֵי ] כָּ
יר אֹתוֹ  השבוע הראשון אחרי  – 20"הִסְגִּ

הופעת הנגע נחשב לתקופת הסגר. אם 
אבנים, שבוע ההמתנה בסופו הוחלפו ה

שאחרי ההחלפה איננו נחשב הסגר. 
     רש"י מוסיף שאם אחרי השבוע השני 

הנגע שב והופיע (באבנים החדשות), 
הבית נחשב טמא מוחלט, והנכנס לתוכו 
נטמא כפי שנטמא הנכנס אליו בימי 
ההסגר. את הדין הזה רש"י לומד 

ל".   מתוספת המילה "כָּ

 (על עמוד קודם) עיון   

יר אֹתוֹ  לכָּ  דין זה הגיוני, ונלמד בקל וחומר: אם הנכנס לבית בימי  .יְמֵי הִסְגִּ
על אחת כמה וכמה. ואת הבית  –ההסגר נטמא, הנכנס לבית שנחשב טמא מוחלט 

  עצמו צריך להרוס.

 ביאור   

מה דינו של  .הָעָרֶב יִטְמָא עַד
הנכנס אל הבית? בפסוק זה כתוב 

חייב  שהוא טמא עד הערב, כלומר
טבילה והערב שמש. אחרי שטבל, 

יהיה טהור. רק הוא  –בהגיע הערב 
נטמא, והבגדים שלבש בעת שנכנס 
לתוך הבית לא נטמאו ואינם צריכים 
טבילה. הפסוק הבא מזכיר אנשים שלא 

יִתרק נכנסו: " בַּ כֵֹב בַּ יִת ...הַשּׁ בַּ  "וְהָאֹכֵל בַּ
ס אֶתדין אחר להם: " – גָדָיו־יְכַבֵּ יינו ", הבְּ

  הם וגם בגדיהם טעונים טבילה. רש"י 
  

מסביר את פשר ההבדל בין הדינים 
שבשני הפסוקים. הפסוק הראשון 
שלפיו די שהאדם יטבול עצמו ולא 
צריך לטבול גם את בגדיו אמור במקרה 
שהוא נכנס אל הבית וכעבור זמן קצר 
מאוד יצא ממנו; אבל אם התעכב ושהה 

וכאוכל,  דינו כשוכב –בבית זמן ממושך 
ועליו לטבול גם את בגדיו. ואיזהו פרק 
זמן הנחשב ממושך? כשש דקות וחצי 

הזמן שדי בו כדי לאכול ארוחה של  –
ארבע ביצים. מניין למד רש"י שהשוהה 
   

                                                   
  או בשני השבועות הראשונים במקרה שעמד בעינו בסוף שבוע ראשון. .20

 



  מצורע  צו
 

י  מט ֣ תֵּ יִת שְׁ ֖ א אֶת־הַבַּ ֥ ח לְחַטֵּ וְלָקַ֛

ב:  עַת וְאֵזֹֽ י תוֹלַ֖ נִ֥ רֶז וּשְׁ ץ אֶ֔ ים וְעֵ֣ רִ֑   צִפֳּ

חַ֖  נ לִי־ וְשָׁ ת אֶל־כְּ אֶחָ֑ ר הָֽ פֹּ֣ ט אֶת־ הַצִּ

יִם חַיִּֽים: רֶשׂ עַל־מַ֥   חֶ֖

יתָא מט  אָה יָת בֵּ ב לְדַכָּ וְיִסַּ

רִין ין צִפְּ רְתֵּ אַרְזָא  ,תַּ וְאָעָא דְּ

וְיִכּוֹס  נוּצְבַע זְהוֹרִי וְאֵיזוֹבָא. 

רָא חֲדָא חֲסַף  ,יָת צִפְּ לְמָן דַּ

. עַל מֵי מַבּוּע  

 המשך ביאור)(   

שהייה ארוכה צריך לטבול גם את 
בגדיו? מן הפסוק הבא, שבו הרצף 

ס אֶת" גָדָיו־יְכַבֵּ " נכתב פעמיים: פעם בְּ
אחת לגבי השוכב בבית, ופעם אחת 
לגבי האוכל בו. לכאורה אפשר היה 
  לקצר ולכתוב 'השוכב או האוכל בבית 

  

יכבס בגדיו', ולשם מה האריכה התורה 
שהשוהה  וכתבה פעמיים?! ללמדנו

בבית פרק זמן שדי בו לאכילה (אפילו 
גם הוא צריך לטבול  –לא אכל כלום) 

  את בגדיו.

 (על עמוד קודם) עיון   

השכיבה והאכילה הן פעולות שאורכות זמן. כדי לעשותן  .הָעָרֶב יִטְמָא עַד
נדרשת שהייה של ממש (חולף זמן בין הכניסה ליציאה). חז"ל הבינו ששתי 

ות מייצגות, ולמעשה כל פעולה ממושכת אחרת או אה הן דוגמהפעולות האל
דינן כדין שכיבה או אכילה,  –שהייה ממושכת גם בלא עשיית פעולה מוגדרת 

והשוהה בבית נטמא בטומאה חמורה מן הטומאה שנטמא מי שנכנס ויצא מייד. 
ו ראינו שצרעת הבית היא עונשו של אדם אנוכי וצר עין, שחושב רק על עצמו ואינ

דואג לזולתו. אם הופיעה צרעת בביתו, הנכנס לבית נטמא, ויש בטומאה זו רמז 
לאופי העבירה של בעל הבית: כיוון שהוא נמנע מקשר בין־אישי עם סובביו, מי 

נטמא. ואם הוא שוהה בביתו  –שנכנס אל ביתו, לכאורה כדי ליצור עימו קשר 
נטמא  –חו וטיפוחו פרק זמן שמאפשר לא רק יצירת קשר אלא פיתו –הטמא 

  בטומאה חמורה.   

  

   

 אונקלוס



 צז  ויקרא יד
 

אַרְזָא  נא ב יָת אָעָא דְּ וְיִסַּ

וְיָת אֵיזוֹבָא וְיָת צְבַע זְהוֹרִי 

רָא חַיְתָא וְיִטְבּוֹל  וְיָת צִפְּ

רָא  צִפְּ דְמָא דְּ יָתְהוֹן בִּ

י  , וְיַדֵּ נְכִיסְתָא וּבְמֵי מַבּוּע דִּ

בַע זִמְנִין.  י  נבלְבֵיתָא שְׁ וִידַכֵּ

רָא  יָת צִפְּ דְמָא דְּ יתָא בִּ בֵּ

רָא חַיְתָא  , וּבְצִפְּ וּבְמֵי מַבּוּע

אַרְזָא וּבְאֵיזוֹבָא  וּבְאָעָא דְּ

ח יָת  נגוּבִצְבַע זְהוֹרִי.  לַּ וִישַׁ

רָא  רָא חַיְתָא לְמִבַּ צִפְּ

ר  י חַקְלָא, וִיכַפַּ א לְאַפֵּ לְקַרְתָּ

י.  יתָא וְיִדְכֵּ א  נדעַל בֵּ דָּ

שׁ לְכָ  ,אוֹרָיְתָא ל מַכְתָּ

 נהסְגִירוּתָא וּלְנִתְקָא. 

א וּלְבֵיתָא.  וְלִסְגִירוּת לְבוּשָׁ

וּלְעָמְקָא וּלְעַדְיָא  נו

יוֹם  נזוּלְבַהֲרָא.  פָא בְּ לְאַלָּ

א  כְיָא, דָּ מְסָאֲבָא וּבְיוֹם דָּ

סְגִירוּתָא.    אוֹרָיְתָא דִּ

ב  נא אֵזֹ֜ רֶז וְאֶת־הָ֨ ח אֶת־עֵץ־֠ הָאֶ֠ וְלָקַ֣

ת ׀ חַיָּה֒  וְאֵ֣ ר הַֽ פֹּ֣ עַת וְאֵת֘ הַצִּ י הַתּוֹלַ֗ נִ֣ שְׁ

ה  חוּטָ֔ ְ ר הַשּׁ פֹּ֣ דַם הַצִּ ם בְּ ל אֹתָ֗ וְטָבַ֣

בַע  ֥ יִת שֶׁ ֖ חַיִּי֑ם וְהִזָּ֥ה אֶל־הַבַּ יִם הַֽ ֖ וּבַמַּ

ים: עָמִֽ דַם  נב פְּ יִת בְּ א אֶת־הַבַּ֗ ֣ וְחִטֵּ

חַ  ר הַֽ פֹּ֣ חַיִּי֑ם וּבַצִּ יִם הַֽ ֖ וֹר וּבַמַּ פּ֔ ה הַצִּ יָּ֗

עַת: י הַתּוֹלָֽ נִ֥ ב וּבִשְׁ אֵזֹ֖ רֶז וּבָֽ ץ הָאֶ֛  נג וּבְעֵ֥

חַיָּה֛ אֶל־מִח֥וּץ  ר הַֽ פֹּ֧ ח אֶת־הַצִּ לַּ֞ וְשִׁ

יִת  ֖ ֥ר עַל־הַבַּ ה וְכִפֶּ דֶ֑ ָֹ נֵי֣ הַשּׂ יר אֶל־פְּ לָעִ֖

ר:   ה לְכָל־נֶ֥גַע  נד   חמישיוְטָהֵֽ את הַתּוֹרָ֑ זֹ֖

ֽתֶק:  עַת וְלַנָּ רַ֖ גֶד וּלְצָ נה הַצָּ ֖ עַת הַבֶּ רַ֥

יִת: ֽ רֶת:  נו וְלַבָּ הָֽ חַת וְלַבֶּ ֖ פַּ ת וְלַסַּ אֵ֥ וְלַשְׂ

ר  נז הֹ֑ א וּבְי֣וֹם הַטָּ מֵ֖ י֥וֹם הַטָּ ת בְּ לְהוֹרֹ֕

עַת: רָֽ ת הַצָּ את תּוֹרַ֖   פ   זֹ֥

 רש"י   

מֵא )נז( יוֹם הַטָּ (ספרא מטמאו  יום ואיזה מטהרו יום איזה וגו'. לְהוֹרֹת בְּ

  .ז פרק ח אות טז)מצורע פרשה 

 ביאור   

מֵא יוֹם הַטָּ   להורות  וגו'. לְהוֹרֹת בְּ
  

  

   

  פירושו לפסוק הלכה. מה פשר המילים
  

   

 אונקלוס

 



  מצורע  צח
 

 (המשך) ביאור   

הֹר" מֵא וּבְיוֹם הַטָּ יוֹם הַטָּ "? לְהוֹרֹת בְּ
מֵאמהם " הֹר"ו "יוֹם הַטָּ "? יוֹם הַטָּ

טומאה וטהרה אינן חלות על ימים או 
  ן אחרות. על כן רש"י על יחידות זמ

  

מבאר שכוונת התורה לקביעת היום 
שבו תינתן הפסיקה "טהור" או "טמא" 
על פי כל הכללים שנלמדו בפרשיות 

  תזריע ומצורע.

 (על עמוד קודם) עיון   

מֵא יוֹם הַטָּ יוֹם אכן תמוהּ מדוע התורה השתמשה בצירופים " וגו'. לְהוֹרתֹ בְּ
מֵא הֹרו" "הַטָּ . ונראה שלאנשים שנגע הופיע בגופם, בבגדם או בביתם, היום "יוֹם הַטָּ

שבו נפסק שהנגע הזה טמא, הוא יום קשה, לתחושתם הוא כעין "יום טמא", וכן 
להפך: כשמגיע יום הטהרה, המיטהר וקרוביו חשים הקלה ונושמים לרווחה, והיום 

 .21נתפס בעיניהם כ"יום טהור", יום של תקווה
  

                                                   
מֵאמצד התחביר העברי, שני הצירופים הם צירופי סמיכות: " .21 הֹר" ו"הַטָּ " משמשים בתפקיד שם עצם הַטָּ

(ולא שם תואר), ומשמעם: היום של הטמא, והיום של הטהור. כפי שלמדנו, ברגע הפסיקה מתחילה לחול על 
הוא נחשב  –לא חל שום שינוי במצבו. אם היה טהור  –הנגע ההגדרה "טמא" או "טהור", וכל עוד לא ניתנה 

טהור (ולהפך). הצירופים מיטיבים לתאר את התחושות שעשויות להתעורר באדם ברגעי המעבר ממצב 
 ).        ליום, לזמן (הערת העורכת –למצב ומחדדים את הקשר בין הרגשות לפסיקות, ובין שניהם 



 צט  ויקרא טו
 

יל יְיָ עִ  א ה וּמַלֵּ ם מֹשֶׁ

ילוּ  בוּלְאַהֲרוֹן לְמֵימַר.  מַלִּ

רָאֵל וְתֵימְרוּן  נֵי יִשְׂ עִם בְּ

בַר אֲרֵי יְהֵי  ,לְהוֹן בַר גְּ גְּ

סְרֵיהּ דּוֹבֵיהּ  אֵיב מִבִּ דָּ

  מְסָאַב הוּא.

ן  א טו הֲרֹ֖ ל־אַֽ ה וְאֶֽ ֥ ה אֶל־משֶׁ ר יְהֹוָ֔ ֣ וַיְדַבֵּ

ר:  רָאֵ֔  בלֵאמֹֽ נֵי֣ יִשְׂ רוּ אֶל־בְּ בְּ ל דַּ

י יִֽהְיֶה זָב֣  ֤ ישׁ כִּ ישׁ אִ֗ ם אֲלֵהֶ֑ם אִ֣ ֖ וַֽאֲמַרְתֶּ

א הֽוּא: ר֔וֹ זוֹב֖וֹ טָמֵ֥ שָׂ   מִבְּ

 רש"י   

י יִהְיֶה זָב )ב(  ולא מבשרו לומר תלמוד, טמא יהא מקום מכל זב יכול .כִּ
 בזב טמא, לדין זכיתי לבשר בשר בין הכתוב שחלק אחר. בשרו כל

 מטמאה, נדה, קלה טומאה מטמאה שהיא ממקום זבה מה, בזבה וטמא
 מטמא, קרי, קלה טומאה שמטמא ממקום הזב אף, זיבה, חמורה טומאה
  .(בבלי, נידה מ ע"ב)זיבה , חמורה טומאה

 ביאור   

י יִהְיֶה זָב בפרק זה התורה  .כִּ
עוסקת בתופעות ובמצבים הקשורים 
באיברי מערכת הרבייה בגוף הגבר 

להם: (א)  והאישה ובדינים המיוחדים
גבר שאת המערכת המינית שלו  –זב 

 ; (ב) פליטה)טו–ב פסוקים(תקפה מחלה 
 יחסי קיום בזמן הגבר מגוף זרע של

אישה שיצא  –(ג) נידה  ;)יח–טז( אישות
מגופהּ דם בתקופת המחזור החודשי 

אישה שהמערכת  –; (ד) זבה )כד–יט(
  .)לג–כה(המינית שלהּ לקתה במחלה 

י יִהְיֶה זָב אִ בפסוק זה כתוב: " ישׁ כִּ
רוֹ  שָׂ ". התורה אינהּ מציינת במילים מִבְּ

מפורשות איזהו האיבר של הגבר 
רוֹ מִ שממנו יוצא הנוזל. מן הביטוי " שָׂ   " בְּ

  

רש"י לומד שלא כל נוזל המופרש מכל 
איבר שהוא בגופו של הגבר מטמא אלא 
דווקא מאיבר מינו. רש"י לומד זאת מן 

סק בתופעות הפרק כולו עו –ההקשר 
הקשורות למערכת הרבייה. אצל 

 22האישה מזכירים את תופעות נידה
בשתיהן מדובר בדם מן המקור,  –וזבה 

וההבדל טמון בסיבתו: אצל הנידה 
יציאת הדם היא תהליך טבעי, ואצל 
הזבה מדובר במחלה. גם אצל הגבר יש 
הבחנה בין מצבים: בין יציאת זרע 

 ק טז)(כמפורש בפסושהיא זיבה מהאיבר 
מצב חולי  –בתהליך טבעי, ובין זב 

במערכת המינית של הגבר. הזב והזבה 
מקבילים זה לזה. שניהם מצבי מחלה 

  

   

                                                   
 בביאורו לפסוק יט רש"י יסביר לנו מניין יודעים שאישה נידה היא אישה שיצא דם מן המקור. .22

 אונקלוס

 



  מצורע  ק
 

 רש"י   

 דומה זוב .(בבלי, נידה נה ע"א)מטמאה  שהיא הטפה על למד .זוֹבוֹ טָמֵא
 קשור זרע שכבת. המוזרת ביצה ללובן ודומה, ודחוי שעורין של בצק למי

  .(בבלי, נידה לה ע"ב)מוזרת  שאינה צהבי כלובן

 (המשך) ביאור   

במערכת איברי המין, של האיש ושל 
האישה (בהתאמה). התורה קובעת 
שהטומאה שנוצרת בהשפעת תהליך 
טבעי קלה מן הטומאה שמקורהּ 
במחלה, כפי שיובהר בפסוקים בהמשך. 
     לטמא ולטמאה אסור להיכנס לשטח 

ול תרומה הר הבית וכן אסור להם לאכ
  או קודשים. 

חשוב לציין שבימינו, שאין לנו 
מקדש ועבודתו, אין לטומאה זו 

  חשיבות הלכה למעשה.   

  

 (על עמוד קודם) עיון   

י יִהְיֶה זָב מעשה טבעי הוא, וגם יציאת  –קיום יחסי אישות בין איש לאשתו  .כִּ
מאים. מדוע? כדי מט –הזרע מגוף הגבר טבעית. והינה המגע המיני והפרשת הזרע 

ללמד את האדם לשמור על מידתיות ולא להשתעבד ליצר המין; ומכל מקום טומאה 
יציאת  –משום שמדובר בתופעה טבעית. תופעות אחרות, שמקורן בחולי  –זו קלה 

חומר נוזלי שאיננו זרע ממקום יציאת הזרע אצל הגבר או הפרשת דמים מרובה 
מעידות שבני הזוג נכנעו ליצר  –האישה מההפרשה הרגילה במחזור החודשי אצל 

  ולא הגבילו אותו כפי שראוי היה שיעשו, והטומאה שהן גורמות חמורה מקודמתהּ.  

 ביאור   

אדם שיצאה ממנו  .זוֹבוֹ טָמֵא
טמא.  –הפרשה בשל מחלת הזיבה 

י לכאורה, יכלה התורה לקצר ולכתוב ' כִּ
רוֹ טָמֵא הוּא שָׂ תורה ', אבל היִהְיֶה זָב מִבְּ
 –" זוֹבוֹ טָמֵאבחרה לכתוב אחרת: "

 –כלומר: החומר שזב מגופו של האיש 
 –טמא. את האיש שמגופו הופרש 

הנוזל בוודאי טימא, אבל לא אותו 
פירוש הדבר  –בלבד: אם הנוזל טמא 

 –שגם אדם אחר שיבוא עימו במגע 
    יטמא.

  
  

רש"י גם מלמד אותנו להבחין בין 
המופרשת  בין זו –ההפרשות השונות 

בשל מחלת הזיבה ובין נוזל הזרע 
הטבעי והרגיל. ההבדלים נחלקים לשתי 

  קבוצות: 
(א) נוזל הזיבה  –הבדלים במרקם 

דומה למֵי בצק של שׂעורים (יש להניח 
שבלישת בצק מקמח שׂעורים 
השתמשו בנוזל שדומה לנוזל הזיבה. 
לנו, שאיננו לשים בצק כזה, הדימוי 

(ב) נוזל המחלה איננו אומר מאומה); 
  

   

 



 קא  ויקרא טו
 

הֵי סְאוֹבְתֵיהּ  ג וְדָא תְּ

דוֹבֵיהּ  סְרֵיהּ יָת  ,בְּ רִיר בִּ

סְרֵיהּ  דּוֹבֵיהּ אוֹ חֲתִים בִּ

  מִדּוֹבֵיהּ סְאוֹבְתֵיהּ הִיא.

ר֞וֹ  ג שָׂ ר בְּ זוֹב֑וֹ רָ֣ הְיֶה֥ טֻמְאָת֖וֹ בְּ את תִּ וְזֹ֛

רוֹ מִזּוֹב֔וֹ  שָׂ ים בְּ ֤ אֶת־זוֹב֗וֹ אֽוֹ־הֶחְתִּ

וא:טֻמְ    אָת֖וֹ הִֽ

 (המשך) ביאור   

ועל כן  –הוא דליל מנוזל הזרע  –דחוי 
יוכל להתחלק לטיפות־טיפות, מה שאין 

  כן הזרע, הסמיך והדביק.
(ג) רש"י נעזר בהבדל  –הבדל בגוון 

  בין הגוון האופייני לחלבון ביצה מופרית 
  

ובין הגוון של חלבון ביצה שלא הופרתה 
נוזל הזרע צבעו  (בלשונו: ביצה מוזרת).

כצבע הראשון, ונוזל הזיבה צבעו דומה 
  לאחרון.

 (על עמוד קודם) עיון   

 –הנוזל המופרש במחלת הזיבה איננו מסוגל להפרות, והזרע לעומתו  .זוֹבוֹ טָמֵא
מתוך השוואה לנוזל הקרוב אליו  –מסוגל להפרות (זה ייעודו). ציון הגוון של כל נוזל 

ייתכן שיש בו רמז: מי שמנתב את היצר  –ן בו או נעדר ממנו מצד כוח ההפריה הטמו
גופו מפריש זרע שמסוגל  –למקומות הראויים של שמחה ואהבה ושומר על איזון 

להפרות (שצבעו כצבע חלבון של ביצה מופרית); ומי שאיננו מציב ליצר גבולות 
רות מפריש מגופו נוזל שאיננו מסוגל להפ –והופך את המיניות למעשה עקר 

  (שצבעו כצבע החלבון של ביצה מוזרת).  

  
   

 אונקלוס



  מצורע  קב
 

 רש"י   

 אוֹ צלול;  שיוצא ריר כמו .זוֹבוֹ ־אֶתבשרו;  את שזב ריר לשון .רָר) ג(
ים  זהו, זובו מטפת בשרו ונסתם האמה פי את וסותם עב שיוצא .הֶחְתִּ
 שנאמר, טמא וקראו שתים ראיות הראשון הכתוב מנה ומדרשו. פשוטו

, טמא וקראו שלש ראיות השני הכתוב ומנה, הוא טמא זובו מבשרו זב
 טומאתו מזובו בשרו החתים או זובו את בשרו רר בזובו טומאתו שנאמר

(בבלי, נידה מג לקרבן  מזקיקתו והשלישית לטומאה שתים, כיצד הא. היא

  .ע"ב)

 ביאור   

בפירוש זה של רש"י שני  .רָר
  חלקים:

  ראשון חלק
רָר "רש"י מסביר את ההבדל בין 

רוֹ  שָׂ רוֹ " ובין "זוֹבוֹ  אֶתבְּ שָׂ ים בְּ הֶחְתִּ
". מדובר בשני מצבים שונים זה זּוֹבוֹ מִ 

רוֹ מזה: הרצף " שָׂ מתאר  –" זוֹבוֹ  אֶתרָר בְּ
זיבה שזרמה ויצאה מגוף הזב; 

רוֹ ו" שָׂ ים בְּ מתאר מצב  –" זּוֹבוֹ מִ הֶחְתִּ
שבו טיפה של הזיבה סותמת את פתח 

  האיבר של הגבר.
  שני חלק

בפסוק ב כבר נאמר שאדם שיצא 
מגופו נוזל זיבה נטמא. בפסוקנו התורה 
לכאורה חוזרת על דין זה. כידוע התורה 
אינהּ חוזרת על דבריה ללא מטרה 
ברורה, ובוודאי לא הייתה חוזרת על 
     אותם הדברים בסמיכות, ולפיכך אנו

מבינים שיש הבדלים בין הדינים 
 שבשני הפסוקים. מהם? בפסוק ב

מופיעות שתי מילים הגזורות מן 
 –השורש זו"ב (זב, זובו), ובפסוק זה 

המילה "זובו" (מן השורש זו"ב) 
מופיעה שלוש פעמים. רש"י מסביר, 
על פי המדרש, שכוונת התורה ללמדנו 
שיש הבדל בין ראייה הנמשכת שני 
ימים רצופים ובין ראייה הנמשכת 
שלושה ימים רצופים. בשני המקרים 

א, אבל חומרת הטומאה האדם טמ
שונה ממקרה למקרה: מי שראייתו 

 –נמשכת שלושה ימים רצופים 
טומאתו חמורה יותר, וכדי להיטהר 
יהיה עליו להקריב קורבן; ומי שראייתו 

לא. דין זב שראה  –נמשכה יומיים 
  ראייה אחת בלבד מוסבר בפסוק לב.

  עיון  

: במשך הראייה תלויים –ת ממנה ותהליך ההיטהרו חומרתהּ  –ה טומאת הזיב .רָר
(א) מי שראה רק יום אחד, טומאתו קלה כטומאת קרי, וכדי להיטהר די לו בטבילה 
     ובהערב שמש; (ב) מי שראה יומיים רצופים, טומאתו חמורה יותר. כדי להיטהר 

 



 קג  ויקרא טו
 

כּוֹב  ד יִשְׁ בָא דְּ כְּ ל מִשְׁ כָּ

עֲלוֹהִי דּוֹבָנָא יְהֵי מְסָאַב, 

יִ  יב עֲלוֹהִי יְהֵי וְכָל מָנָא דְּ תֵּ

  מְסָאַב. 

יו הַזָּב֖  ד ב עָלָ֛ ֥ כַּ ר יִשְׁ ב אֲשֶׁ֨ כָּ֗ שְׁ ל־הַמִּ כָּ

יו  ב עָלָ֖ ֥ ר־יֵשֵׁ י אֲשֶׁ לִ֛ ל־הַכְּ א וְכָֽ יִטְמָ֑

א:   יִטְמָֽ

 רש"י   

ל )ד( ב כָּ כָּ שְׁ , אחרת למלאכה מיוחד אפילו יכול, למשכב הראוי .הַמִּ
, ישכב אשר אלא, נאמר לא שכב אשר, ישכב אשר לומר תלמוד
(בבלי, מלאכתנו  ונעשה עמוד לו שאומרים זה יצא, לכך תמיד המיוחד

  .נידה מט ע"ב)

 (המשך) עיון   

יהיה עליו לספור שבעה ימים רצופים נקיים מזיבה, ואחריהם יטבול; (ג) ומי 
שראייתו נמשכה שלושה ימים רצופים, יצטרך לעשות את הפעולות שפורטו 

  גם בהבאת קורבן. ומלבדן יתחייב

הזיבה היא מחלה במערכת המין של הגבר. הופעתהּ מעידה עליו שאיננו מנתב 
ייחשב ככל מי  –את חיי המין שלו בקדושה, ויש בהּ כעין התראה. אם ישנה דרכו 

שיצאה מגופו שכבת זרע. אם יתעלם מההתראה, הראייה תימשך יום נוסף 
נה יידרש גם לספירת שבעה נקיים. וטומאתו תהיה חמורה יותר. כדי להיטהר ממ

ואם גם אז לא יתקן את דרכיו, הראייה תימשך יום נוסף ותעיד עליו שהוא דבק 
בעקשנות בדרך הפסולה. טומאתו תהיה חמורה יותר, וכדי להיטהר ממנה יצטרך 

  לצרף לכל הפעולות שכבר הוזכרו, גם הבאת קורבן.   

 ביאור   

ל ב כָּ כָּ שְׁ משפיעה טומאת הזב  .הַמִּ
על תחום הקודש בלבד: היא מונעת מן 
הזב דברים של קדושה כגון כניסה להר 
הבית, אכילת תרומה לכוהנים או אכילת 
בשר הקורבנות לישראל. האיש הזב 
נחשב 'אב הטומאה', והוא מטמא גם 
כלים וגם אוכלים ומשקים: בכלים 
  שטימא אסור יהיה להשתמש לצורך 

  

תוכם תרומה, כי תרומה שתוכנס ל
תיפסל; ומזון או משקה שיועדו להיות 

חובה  –והזב טימא אותם  –תרומה 
לשרוף אותם באש. לטומאת הזיבה אין 
השפעה על שגרת חייו של מי שאוכל 
חולין (אין איסור לאכול חולין 
שנטמאו). בפסוק הבא רש"י יסביר 
  שבדרך כלל 'אב הטומאה' מטמא כלים,

   
   

 אונקלוס

 



  מצורע  קד
 

 רש"י   

ר ב אֲשֶׁ לכך  תמיד במיוחד, הזב עליו ישב אשר אלא נאמר לא ביש .יֵשֵׁ
  .(ספרא פרשת זבים פרשה א פרק ב אות ו)

 (המשך) ביאור   

והכלים שנטמאו נחשבים 'ולד 
הטומאה' ובכוחם לטמא מאכלים 
ומשקים אך לא כלים אחרים. דינם של 
המשכב והמושב שהזב שכב או ישב 
עליהם איננו הדין הנוהג בדרך כלל 

הם אינם הופכים להיות 'ולד בכלים. 
הטומאה' אלא נטמאים בטומאתו 
והופכים להיות 'אב הטומאה' בדיוק 
כמותו. הקדמה זו חשובה להבנת 
שאלתו של רש"י, שתוהה מדוע כתוב 

לבפסוק " ב עָלָיו  כָּ כַּ ר יִשְׁ ב אֲשֶׁ כָּ שְׁ      הַמִּ

ב 'כל מקום שהזב שכב עליו'.  " ולאהַזָּ
שהדין רש"י מדייק מלשון הפסוק 

אמור ברהיט שמיועד לכתחילה 
לשכיבה, מיטה או ספה למשל. ואם 
האדם הטמא שכב על שולחן, שאומנם 
אפשר לשכב עליו אבל אין זה ייעודו 
(חבריו יכולים לבקשו למצוא לו מקום 
אחר ולפנות את השולחן: "אנו זקוקים 
לשולחן," יאמרו לו, "אתה זקוק למיטה 

ן יהפוך השולח –לך וחפש לך מיטה")  –
  להיות 'ולד הטומאה' כפי הדין הרגיל.  

 ביאור   

ר ב אֲשֶׁ רש"י מסביר שכדין  .יֵשֵׁ
המשכב כך דין המושב: רק רהיט 
המיועד לישיבה ייטמא ויהפוך להיות 
'אב הטומאה' בעצמו, אבל רהיט אחר 

לא. מניין למד  –שאינו מיועד לישיבה 
 רש"י דין זה? 

 –' יָשַב'ו 'שָכַב'אילו כתבה התורה 
המשמעות הייתה שכל רהיט שהטמא 
  שָכַב או יָשַב עליו מקבל את טומאתו 

  

. התורה כמותו 'אב הטומאה'ונעשה 
ב"כתבה  כַּ  זו נטייה –" יֵשֵב"ו" יִשְׁ

 נטיית בהּ  לראות רגילים שבימינו(
 לציון המקרא בלשון משמשת) עתיד

, קבע דרך שנעשות הרגליות פעולות
ל, כן אם .23מנהג בהַ  כָּ כָּ שְׁ ר מִּ ב אֲשֶׁ כַּ  יִשְׁ
, לשכב רגילים שעליו רהיט הוא" עָלָיו

לִי וְכָל" ר הַכְּ ב אֲשֶׁ  רהיט הוא" עָלָיו יֵשֵׁ
  לשבת. רגילים שעליו

  עיון  

ר ב אֲשֶׁ איש שעיסוקו בפעילות מינית מוגזם, והוא איננו מקפיד לשמור על  .יֵשֵׁ
ות שלו: עשייה והתקדמות אינן איזון ומידה, מעיד על עצמו ועל סדרי העדיפ

מעניינות אותו. בראש סדר העדיפויות שלו ניצבת ההנאה המיידית, שלא תקדם 
     אותו לשום מקום אלא תשאיר אותו במקומו ובמדרגתו (ואם נודה על האמת, 

                                                   
י); "ו, ב בראשית" (הָאָרֶץ מִן יַעֲלֶה וְאֵד: "לדוגמה .23 בִיא כִּ רֵא הַיּוֹם לַנָּ   ). ט, ט א שמואל" (הָראֶֹה לְפָנִים יִקָּ

 



 קה  ויקרא טו
 

בֵיהּ,  ה כְּ מִשְׁ יִקְרַב בְּ וּגְבַר דְּ

מַיָּא  ע לְבוּשׁוֹהִי וְיִסְחֵי בְּ יְצַבַּ

א. וִיהֵי מְסָ  ו אַב עַד רַמְשָׁ

יב  יִתֵּ יב עַל מָנָא דְּ וּדְיִתֵּ

ע  עֲלוֹהִי דּוֹבָנָא, יְצַבַּ

מַיָּא וִיהֵי  לְבוּשׁוֹהִי וְיִסְחֵי בְּ

א.   מְסָאַב עַד רַמְשָׁ

יו  ה גָדָ֛ ֧ס בְּ ב֑וֹ יְכַבֵּ כָּ מִשְׁ ֖ע בְּ ר יִגַּ ֥ ישׁ אֲשֶׁ וְאִ֕

רֶב:  א עַד־הָעָֽ יִם וְטָמֵ֥ ֖ מַּ ץ בַּ ב וְ  ווְרָחַ֥ הַיּשֵׁ

֧ס  יו הַזָּב֑ יְכַבֵּ ב עָלָ֖ ֥ ר־יֵשֵׁ י אֲשֶׁ לִ֔ ל־הַכְּ עַֽ

רֶב: א עַד־הָעָֽ יִם וְטָמֵ֥ ֖ מַּ ץ בַּ יו וְרָחַ֥ גָדָ֛   בְּ

 רש"י   

בוֹ  )ה( כָּ מִשְׁ ע בְּ ר יִגַּ  שזה, המגע מן שחמור המשכב על לימד .וְאִישׁ אֲשֶׁ
 אינו במשכ שאינו והמגע, בגדים לטמא אדם לטמא הטומאה אב נעשה
(ספרא פרשת זבים ומשקין  אוכלין אלא מטמא ואינו, הטומאה ולד אלא

  .פרשה א סוף פרק ב אות ב)
ב עַל )ו( לִי וְהַיֹּשֵׁ  כולן, זה על זה כלים עשרה אפילו, נגע לא אפילו .הַכְּ

  .(בבלי, נידה נה ע"א)במשכב  וכן מושב משום מטמאין

 (המשך) עיון   

יגה). המיטה והכיסא מייצגים הישארות במקום, שכיבה דריכה במקום היא כידוע נס
או ישיבה של הזב עליהם גורמת להם להפוך להיות 'אב הטומאה' בעצמם. ילמד 

עליו לחולל  –מכאן החולה במחלת הזיבה שאם רצונו להשיג תיקון ולזכות ברפואה 
עיל שינוי של ממש בחייו: עליו לחדול ממנהגו לדרוך במקום ולהפוך להיות אדם פ

  ויוצר. ואז יתרפא.    

 ביאור   

בוֹ ו כָּ מִשְׁ ע בְּ ר יִגַּ הבאנו  . ְאִישׁ אֲשֶׁ
למעלה שהמשכב והמושב שעליהם 
הזב שכב או ישב הופכים להיות 'אב 
הטומאה'. רש"י מסביר מניין נלמד דין 
זה: בפסוקנו כתוב שאיש שייגע באותו 

ייטמא בעצמו. אילו  –משכב שנטמא 
  נם הרגיל של כלים, היה דין המשכב כדי

  

הרי מי שהיה נוגע בו לא היה נטמא 
(שכן המשכב היה הופך להיות 'ולד 
הטומאה' והיה מסוגל לטמא מאכלים 
ומשקים אבל לא כלים אחרים ובוודאי 

  לא בני אדם). 
  

ב עַל לִי וְהַיּשֵֹׁ כתוב בפסוק  .הַכְּ
  

   

 אונקלוס

 



  מצורע  קו
 

גָדָ֛  ז ֧ס בְּ ר הַזָּב֑ יְכַבֵּ ֣ בְשַֹ גֵ֖ע בִּ ץ וְהַנֹּ יו וְרָחַ֥

רֶב:  א עַד־הָעָֽ יִם וְטָמֵ֥ ֖ מַּ ק  חבַּ י־יָרֹ֥ וְכִֽ

יִם  ֖ מַּ ץ בַּ יו וְרָחַ֥ גָדָ֛ ֧ס בְּ ה֑וֹר וְכִבֶּ טָּ הַזָּב֖ בַּ

רֶב: א עַד־הָעָֽ ב  ט וְטָמֵ֥ רְכָּ֗ וְכָל־הַמֶּ

א: יו הַזָּב֖ יִטְמָֽ ב עָלָ֛ ֥ ר יִרְכַּ   אֲשֶׁ֨

ע  ז בְסַר דּוֹבָנָא, יְצַבַּ וּדְיִקְרַב בִּ

מַיָּא וִיהֵי לְ  בוּשׁוֹהִי וְיִסְחֵי בְּ

א.  וַאֲרֵי  חמְסָאַב עַד רַמְשָׁ

ע  דָכְיָא, וִיצַבַּ יִרּוֹק דּוֹבָנָא בְּ

מַיָּא וִיהֵי  לְבוּשׁוֹהִי וְיִסְחֵי בְּ

א. וְכָל ט  מְסָאַב עַד רַמְשָׁ

יִרְכּוֹב עֲלוֹהִי  בָא דְּ מֶרְכְּ

  דּוֹבָנָא, יְהֵי מְסָאַב.

 רש"י   

ב יָרֹק כִיוְ  )ח( הוֹר. הַזָּ טָּ   במשא. מטמא שהרוק, נשאו או בו ונגע בַּ

 (המשך) ביאור   

ב לִי" שנטמא משום  עַל ש"הַיֹּשֵׁ הַכְּ
נטמא, ולא כתוב  –שהזב ישב עליו 

נטמא (כפי  –שמי שנגע באותו כלי 
שנאמר לגבי המשכב של הזב, שמי 

רש"י מדייק מלשון  שנגע בו נטמא).
הזב מטמא  התורה שמושבו של

בישיבה גם בהיעדר מגע: הבגדים 
     שהיושב לובש חוצצים בינו ובין 

המושב, ופעמים שלא רק הם אלא גם 
מצעים המונחים על הכיסא. כל 
החציצות האלה אינן מצילות אותו 

נטמא. וכך גם מי  –מלהיטמא. אם ישב 
אם שכב,  –ששכב על משכבו של הזב 

 אפילו לא נוצר מגע ישיר בין המשכב
הוא נטמא. המושב והמשכב  –ובין גופו 

  דין אחד לשניהם. –

 ביאור   

ב יָרֹק וְכִי הוֹר. הַזָּ טָּ ראינו בפסוק ז  בַּ
שהנוגע בזב טמא  טומאה חמורה וכדי 

של גופו  –להיטהר הוא זקוק לטבילה 
וגם של בגדיו. פסוקנו מציין חומרה 
נוספת בעניין טומאת הזב: רוק של הזב 

  דם טהור, אפילו לא פגע שניתז לעבר א
  

בגופו אלא בבגדו בלבד (וכיוון שהבגד 
עליו, הוא נשא את הרוק עימו), האדם 
שאליו הגיע הרוק טמא טומאה חמורה, 

שלו  –וכדי להיטהר הוא זקוק לטבילה 
עצמו וגם של הבגדים שלבש בזמן 

  היריקה.
   

 אונקלוס



 קז  ויקרא טו
 

יהֵי  י כֹל דִּ יִקְרַב בְּ וְכָל דְּ

חוֹתוֹהִי, יְהֵי מְ  סָאַב עַד תְּ

ע  א, וּדְיִטּוֹל יָתְהוֹן יְצַבַּ רַמְשָׁ

מַיָּא וִיהֵי  לְבוּשׁוֹהִי וְיִסְחֵי בְּ

א.    מְסָאַב עַד רַמְשָׁ

יו  י ר יִהְיֶה֣ תַחְתָּ֔ ֣ כֹל אֲשֶׁ ע בְּ גֵ֗ וְכָל־הַנֹּ

֧ס  ם יְכַבֵּ א אוֹתָ֔ ֣ רֶב וְהַנּוֹשֵֹ א עַד־הָעָ֑ יִטְמָ֖

יִם וְ  ֖ מַּ ץ בַּ יו וְרָחַ֥ גָדָ֛ רֶב:בְּ א עַד־הָעָֽ   טָמֵ֥

 רש"י   

ב וְכָל )ט( רְכָּ  שקורין סרגא של התפוס כגון, עליו ישב שלא פי על אף .הַמֶּ
] אוכף[ ש"אלוו שקורין, והאוכף. מרכב משום טמא] האוכף שלד[ ן"ארצו
  .(משנה, כלים כג, ג)מושב  טומאת טמא

יו וְכָל )י( ר יִהְיֶה תַחְתָּ כֹל אֲשֶׁ  שיהא, המרכב על ולימד בא. זב של .הַנֹּגֵעַ בְּ
(ספרא מבמרכב  במשכב חומר והוא, בגדים כבוס טעון ואין טמא בו הנוגע

  .פרשת זבים פרשה ב פרק ד אות א)

 ביאור   

ב וְכָל רְכָּ  –ברכיבה על בהמה  .הַמֶּ
מקובל שאין יושבים על  –חמור או סוס 

גב הבהמה עצמו אלא על אוכף, כעין 
וכף יש מסגרת בגד, המונח עליו. לא

קשיחה, הנקראת מרכב, שאליה מחובר 
ועל הבד הזה  ,24האוכף עצמו, העשוי בד

יושב הרוכב. התורה מחדשת שגם 
אף על פי שאין יושבים עליו  –המרכב 

 –ממש ולכן ברי שהזב לא ישב עליו 
מטמא. בפירושו לפסוק י, רש"י יסביר 
את ההבדל בין טומאת האוכף עצמו 

  לטומאת מסגרתו.
  

יו כָלוְ  ר יִהְיֶה תַחְתָּ כֹל אֲשֶׁ  .הַנּגֵֹעַ בְּ
ר  וְכָלממילות הפסוק " כֹל אֲשֶׁ הַנּגֵֹעַ בְּ

יו רש"י מדייק שגם מגע  "יִהְיֶה תַחְתָּ
במרכב של הזב, שאומנם לא בא במגע 
ישיר עם הזב (שהרי הוא ישב על 
האוכף), מטמא. אומנם טומאתו של 
הנוגע במרכב קלה וכדי להיטהר די לו 

 "הָעָרֶב עַד ]יִטְמָאבילה ובהמתנה "[בט
והוא איננו מחויב בכיבוס בגדיו. בפסוק 
הבא נלמד שטומאת הנושא את המרכב 
חמורה מטומאת הנוגע בו, וכדי 

  להיטהר, עליו לטבול גם את בגדיו.

  
   

                                                   
צרפתית של זמנו ומשמשת גם בצרפתית של ימינו לציון ששימשה ב Arçonהמילה את רש"י מביא  .24

שאינהּ מוכרת בצרפתית בת   Alvesהמסגרת של האוכף. את המילה אוכף הוא מתרגם למילה הצרפתית
  ימינו.

 אונקלוס



  מצורע  קח
 

 רש"י   

א אוֹתָם  ומימי זרעו ושכבת ורוקו זובו, הזב בענין האמור כל את וְהַנּוֹשֵׂ
בגדים  לטמא אדם מטמא משאן שיהא, והמושב והמרכב המשכבו רגליו

  .(ספרא פרשת זבים פרשה ב פרק ד אות ד)

 על עמוד קודם( עיון(   

יו וְכָל ר יִהְיֶה תַחְתָּ כֹל אֲשֶׁ המשכב והמושב והנושא את המרכב הם 'אב  .הַנּגֵֹעַ בְּ
כרות הטומאה' כמו הזב עצמו. לעיל הסברנו שהמשכב והמושב רומזים להתמ

למיניות, שבאה לידי ביטוי בבחירתו של האדם לדרוך במקום ולא להיות פעיל. גם 
להיות במנוחה (הוא נישא באמצעותו ממקום  –המרכב מרמז להרגל שסיגל לעצמו 

למקום ואיננו הולך ברגליו). המנוחה איננה שלילית מצד עצמהּ, אבל יש לנהוג בהּ 
להנאות ובהן העיסוק במיניות והרצון במידה ולא להגזים. ההתמכרות למנוחה ו

התמידי לקבל, מעמידים את האדם בסכנה. בהשפעתם האדם מפסיק להתקדם. 
כאילו הם והזב עצמו הופכים למהות  –משום כך, נקבע למושב ולמשכב דין מיוחד 

טומאה אחת: הוא וגם הם מוגדרים 'אב  –אחת ולגוף אחד, ולכן גם טומאתם 
שהזב איננו יושב עליו ממש, איננו כמותם, ואם נטמא, הטומאה'. ואולם המרכב, 

  טומאתו פחותה מטומאת הזב, ולכן לנוגע בו די בטבילת עצמו כדי להיטהר. 

 ביאור   

א אוֹתָם  פרטים אילו אל וְהַנּוֹשֵׂ
 מסביר י"רש"? אוֹתָם" המילה מוסבת

 עברה הזב שטומאת הדברים שכל
 'אב להיות בעצמם והפכו אליהם

 כבו, מש(ח)רוקו  ,)ב(זובו  – הטומאה'
     מטמאים את  – (ו)מושבו ו )ה–(ד

 אינםמי רגליים (שתן)  הנושא אותם.
 פרשת( בספרא אבלבפסוק, מוזכרים 

שאותהּ  מובא )יב אות א פרק א פרשה זבים
 שבראש פרשת הזב באה החיבור' ו

  .25מטמא שלו השתן שגם לרמז

  עיון  

א אוֹתָם כולם  –הזרע, השתן והרוק  –ם שיוצאים מגוף הזב כל הנוזלי .וְהַנּוֹשֵׂ

  'אב הטומאה' כזב עצמו כי הם חלק מגופו.

  
   

                                                   
זוֹבוֹ בפסוק שבו מתחיל הפירוט: "וְ  .25 הְיֶה טֻמְאָתוֹ בְּ  " (ג).זֹאת תִּ



 קט  ויקרא טו
 

יהּ דּוֹבָנָא  יא יִקְרַב בֵּ וְכֹל דְּ

מַיָּא,  טֵיף בְּ וִידוֹהִי לָא שְׁ

ע לְבוּשׁוֹהִי וְיִסְחֵי  וִיצַבַּ

מַיָּא וִיהֵי מְסָאַב עַד  בְּ

א.   רַמְשָׁ

ֽע־  יא גַּ ֤ר יִֽ ל אֲשֶׁ ף וְכֹ֨ טַ֣ א־שָׁ יו לֹֽ ב וְיָדָ֖ בּוֹ הַזָּ֔

א  יִם וְטָמֵ֥ ֖ מַּ ץ בַּ יו וְרָחַ֥ גָדָ֛ ֧ס בְּ יִם וְכִבֶּ ֑ מָּ בַּ

רֶב:   עַד־הָעָֽ

 רש"י   

יִם וְיָדָיו לאֹ) יא( מָּ טַף בַּ  מזובו פסק ואפילו, מטומאתו טבל שלא בעוד .שָׁ
 הכתוב שהוציא וזה. טומאותיו בכל מטמא, טבילה ומחוסר שבעה וספר

 טעון הסתרים בית שאין ללמדך, ידים שטיפת בלשון זב של גופו טבילת
  .(בבלי, נידה סו ע"ב)הידים  כמו, הגלוי אבר אלא, מים ביאת

 ביאור   

יִם וְיָדָיו לאֹ מָּ טַף בַּ שני חלקים  .שָׁ
בפירוש רש"י לפסוק זה: בראשון הוא 
מסביר מה הפסוק מלמדנו, ובשני מדוע 

  מים.טבילה נקראת שטיפה ב

  ראשון חלק
בהמשך נלמד שכשהזיבה פוסקת, 
על הזב להמתין שבעה ימים נקיים 

רוֹ ובסופם לטבול במים חיים: " שָׂ וְרָחַץ בְּ
ים וְטָהֵר מַיִם חַיִּ . אם כן מה פסוק )יג(" בְּ

זה בא ללמדנו? רש"י מסביר שכל עוד 
אפילו זמן  –האדם לא טבל במים חיים 
נותר הוא  –רב חלף מאז פסקה זיבתו 

  טמא.  
  

  חלק שני
האדם טובל כל גופו במים, ומדוע 
בחרה התורה להזכיר שטיפת ידיים כדי 
לציין את פעולת הטבילה? רש"י לומד 
מלשון התורה שכוונתהּ לחלקי הגוף 
הגלויים (הידיים מייצגות את כולם), 
שהמים מגיעים אליהם ברגע שהטובל 
נכנס לתוכם. היינו הטובל אינו צריך 

יו או לפסק כל מקום אחר לפתוח פ
שאליו המים אינם מגיעים מעצמם. 
ואם לא ייכנסו המים לתוך מקומות אלו 

  טבילתו כשרה.   –

  

  עיון  

יִם וְיָדָיו לאֹ מָּ טַף בַּ הסברנו למעלה שהסכנה הנשקפת לזב היא דריכה  .שָׁ
את במקום. אולי משום כך בחרה התורה בביטוי המזכיר שטיפת ידיים כדי לציין 

מצוות הטבילה, שכוללת טבילת הגוף כולו. בביטוי זה התורה רומזת למיטהר שעליו 
     לפעול. הידיים הן שמשמשות את האדם לעשות מעשה ולפעול בעולם. עליו לצאת 

 אונקלוס

 



  מצורע  קי
 

בֵ֑ר  יב ָ וֹ הַזָּב֖ יִשּׁ ע־בּ֥ ר־יִגַּ רֶשׂ אֲשֶׁ וּכְלִי־חֶ֛

יִם:  ֽ מָּ ף בַּ טֵ֖ ָ ץ יִשּׁ לִי־עֵ֔ ל־כְּ י יג וְכָ֨ ־וְכִֽ

ת  בְעַ֥ פַר ל֜וֹ שִׁ יִטְהַ֤ר הַזָּב מִזּוֹב֔וֹ וְסָ֨

ץ  יו וְרָחַ֧ גָדָ֑ ס בְּ ֣ הֳרָת֖וֹ וְכִבֶּ ים לְטָֽ יָמִ֛

ר: יִם חַיִּ֖ים וְטָהֵֽ מַ֥ ר֛וֹ בְּ שָׂ   בְּ

יהּ  יב יִקְרַב בֵּ חֲסַף דְּ וּמָן דַּ

אָע  בַר, וְכָל מָן דְּ דּוֹבָנָא יִתְּ

מַיָּא.  טֵיף בְּ תְּ י וַאֲרֵי יִדְ  יגיִשְׁ כֵּ

דּוֹבָנָא מִדּוֹבֵיהּ וְיִמְנֵי לֵיהּ 

ע  בְעָא יוֹמִין לִדְכוּתֵיהּ וִיצַבַּ שִׁ

מֵי  סְרֵיהּ בְּ לְבוּשׁוֹהִי, וְיַסְחֵי בִּ

י.   מַבּוּע וְיִדְכֵּ

 רש"י   

ר וּכְלִי )יב( ע חֶרֶשׂ אֲשֶׁ ב יִגַּ ', וכו מאחוריו בו נגע אפילו יכול .בּוֹ הַזָּ
הסיטו  זה אומר הוי בכולו שהוא מגעו איזהו עד ,כהנים בתורת כדאיתא

  .(ספרא פרשת זבים פרשה ג פרק ד אות א)

 (המשך) עיון   

  מה"קיבעון" שבו שהה באפס תנועה, ולהתעלות ולהתחיל לפעול.

 ביאור   

ר וּכְלִי ע חֶרֶשׂ אֲשֶׁ ב יִגַּ רש"י . בּוֹ הַזָּ
מלמדנו שני דינים מיוחדים לכלי חרס 

  ת זב:בהקשר של טומא

לא כל מגע של הזב בכלי חרס א. 
 –מטמא את הכלי: מגע בצידו הפנימי 

  לא.    –מטמא, ומגע בו מבחוץ 

אם הזב מסיט את כלי החרס ב. 
     (מזיזו ממקומו), אפילו לא נגע בכלי 

 הכלי נטמא. –כלל 
  מניין לומד רש"י דינים אלו?

רא.  ע מהמילה בו "אֲשֶׁ ב":  בּוֹ  יִגַּ הַזָּ
  עת "בו" היינו בתוכו.על הזב לג

הזזת הכלי דומה לנגיעה בתוכו: ב. 
בזמן שהכלי זז, בהשפעת פעולה 

 שעשה הזב, כל תכולתו נעה בתוכו.  
  

  עיון  

ר וּכְלִי ע חֶרֶשׂ אֲשֶׁ ב יִגַּ כלי חרס עשוי מאדמה, חומר פשוט שאפשר . בּוֹ הַזָּ
חשיבותו טמונה במה להשיג בכל מקום, ולכן ערכו נמוך ביותר ואפילו אפסי. כל 

שבתוכו, ולכן הוא נטמא רק כאשר נוגעים בצידו הפנימי או כאשר נושאים אותו 
  והתנועה משפיעה על תכולתו.

   

 אונקלוס



 קיא  ויקרא טו
 

ב לֵיהּ  יד מִינָאָה יִסַּ וּבְיוֹמָא תְּ

נֵי  רֵין בְּ פְנִינִין אוֹ תְּ רֵין שַׁ תְּ

יוֹנָה, וְיֵיתֵי לִקְדָם יְיָ לִתְרַע 

ן זִמְנָא וְיִתֵּ  כַּ ינִנּוּן מַשְׁ

וְיַעֲבֵיד יָתְהוֹן  טולְכָהֲנָא. 

תָא וְחַד  הֲנָא, חַד חַטָּ כָּ

הֲנָא  ר עֲלוֹהִי כָּ עֲלָתָא, וִיכַפַּ

וּגְבַר  טזקֳדָם יְיָ מִדּוֹבֵיהּ. 

כְבַת  יהּ שִׁ פּוֹק מִנֵּ אֲרֵי תִּ

ל  מַיָּא יָת כָּ זַרְעָא, וְיַסְחֵי בְּ

סְרֵיהּ וִיהֵי מְסָאַב עַד  בִּ

א.    רַמְשָׁ

ים א֥וֹ  יד י תֹרִ֔ ֣ תֵּ ח־לוֹ שְׁ ּי יִֽק מִינִ֗ ְ וּבַיּ֣וֹם הַשּׁ

א ׀ שְׁ  נֵי֣ יוֹנָה֑ וּבָ֣ תַח נֵי֖ בְּ ה אֶל־פֶּ֨ לִפְנֵי֣ יְהֹוָ֗

ן:  ד וּנְתָנָם֖ אֶל־הַכֹּהֵֽ הֶל מוֹעֵ֔ אֹ֣

את  טו ד חַטָּ֔ ן אֶחָ֣ ֤ה אֹתָם הַכֹּהֵ֔ וְעָשָֹ

ר עָלָ֧יו  ד עֹלָ֑ה וְכִפֶּ֨ אֶחָ֖ ן לִפְנֵי֥ וְהָֽ הַכֹּהֵ֛

 מחוברין כשהן שביעי  ששייְהוָֹה֖ מִזּוֹבֽוֹ:  ס  

רַע  טז כְבַת־זָ֑ נּוּ שִׁ ֖ י־תֵצֵ֥א מִמֶּ ֽ ישׁ כִּ וְאִ֕

א עַד־  ר֖וֹ וְטָמֵ֥ שָׂ ל־בְּ יִם אֶת־כָּ ֛ מַּ ץ בַּ וְרָחַ֥

רֶב:   הָעָֽ

 רש"י   

  .(בבלי, נידה לז ע"א)כשיפסוק  .יִטְהַר וְכִי )יג(
בְעַת  יראה שלא, זיבה מטומאת טהורים ימים שבעת לְטָהֳרָתוֹ. יםיָמִ  שִׁ

  .(בבלי, נידה סח ע"ב)רצופין  וכולן, זוב

 ביאור   

אין הכוונה שהוא טהור,  .יִטְהַר וְכִי
תו צריך לספור שבעה ימים כי לטהר
ולהביא קורבנות. כוונת הפסוק ולטבול 

לרגע שבו פסקה הזיבה ותהליך הטהרה 
  יכול להתחיל.

יש מילה  לְטָהֳרָתוֹ. יָמִים בְעַתשִׁ 
שאומנם איננה מופיעה בפסוק אבל 
בְעַת  משתמעת ממנו: טהורים. אותם שִׁ

  צריכים  –שהזב צריך לספור  יָמִים
  

להיות ימים טהורים, ימים שבהם איננו 
רואה זיבה כלל. אחרי שספירתם 
תושלם, יגיע זמן הטבילה, והיא תביא 

ף להשלמת ההיטהרות. רש"י מוסי
ששבעה ימים אלו צריכים להיות 
רצופים, ואם באחד הימים, באמצע 

יש  –הספירה, המיטהר שב ורואה זיבה 
  להתחיל ולספור מחדש.

  
   

 אונקלוס



  מצורע  קיב
 

יו  יז ר־יִֽהְיֶה֥ עָלָ֖ גֶד וְכָל־ע֔וֹר אֲשֶׁ ֣ וְכָל־בֶּ

א עַד־  יִם וְטָמֵ֥ ֖ מַּ ס בַּ ֥ כְבַת־זָ֑רַע וְכֻבַּ שִׁ

רֶב:  ר יִ  יחהָעָֽ ה אֲשֶׁ֨ ָ֕ ישׁ וְאִשּׁ ב אִ֛ ֥ כַּ שְׁ

יִם  חֲצ֣וּ בַמַּ֔ רַע וְרָֽ כְבַת־זָ֑ הּ שִׁ אֹתָ֖

רֶב: מְא֖וּ עַד־הָעָֽ   פ   וְטָֽ

יהֵי  יז ךְ דִּ וְכָל לְבוּשׁ וְכָל מְשַׁ

כְבַת זַרְעָא, וְיִצְטְבַע  עֲלוֹהִי שִׁ

א.  מַיָּא וִיהֵי מְסָאַב עַד רַמְשָׁ בְּ

בַר יָתַהּ  יח כּוֹב גְּ יִשְׁ תָא דְּ וְאִתְּ

כְ  מַיָּא שִׁ בַת זַרְעָא, וְיִסְחוֹן בְּ

א.   וִיהוֹן מְסָאֲבִין עַד רַמְשָׁ

 רש"י   

יִם. וְרָחֲצוּ  )יח(  הטעם ואין. בביאה האשה שתטמא היא מלך גזירת בַמַּ
  .(בבלי, נידה מא ע"ב)הוא  הסתרים בית מגע שהרי, זרע בשכבת נוגע משום

 ביאור   

יִם. וְרָחֲצוּ   בפסוקים הקודמים בַמַּ
לימדה אותנו התורה ששכבת  )יז טז,(

זרע מטמאת את הגבר שממנו יצאה, 
והזרע עצמו מטמא בגדים שבאו עימו 
במגע. בפסוק זה אנו לומדים שהאישה 
ששכבה עם הגבר נטמאת. יכולנו 
     לחשוב שהאישה נטמאת משום שבאה 

במגע עם הזרע, ורש"י מסביר שלא 
ייתכן שזו הסיבה לטומאה: זרע מטמא 

אם המעטפת החיצונית שלו אדם 
(העור) באה עימו במגע, אך לא במקרה 
שהזרע הגיע לאיברים פנימיים. אם כן, 
מדוע האישה נטמאת? רש"י מלמדנו 

  שמדובר בגזרת מלך. כך קבע ה'.  

  עיון  

יִם. וְרָחֲצוּ  מעשה הביאה בין איש לאשתו אין בו שמץ של עבירה, ואדרבה  בַמַּ
התורה גזרה טומאה. נראה שמשום שבשעה שאדם עסוק  יש בו מצווה. ועם זאת

במעשה עצמו ובמיניות בכלל, תשומת ליבו נתונה כל כולהּ לכוחות הגוף ולא 
לרוחניות. באיש ובאישה טבוע יצר שמעורר בהם רצון לקיים יחסי אישות. המעשה 

זוכה והופך להיות מצווה. ועם  –שנועד לספק את הצורך, כשהוא נעשה באהבה 
, הוא איננו תפילה וגם לא לימוד תורה, ויש להיזהר שלא ליפול ביצר ולהגזים. זאת

יציאת הזרע מבטאת את המצב האנושי שיש בו כעין התנתקות מעבודת ה', ולכן 
  אחרי יחסי אישות על בני הזוג להיטהר בטבילה ורק אז יוכלו להיכנס לבית המקדש. 
   

 אונקלוס



 קיג  ויקרא טו
 

יְבָא  יט הֵי דָּ תָא אֲרֵי תְּ וְאִתְּ

בִסְרַהּ, דַּ  ם יְהֵי דּוֹבַהּ בְּ

רִיחוּקַהּ  הֵי בְּ בְעָא יוֹמִין תְּ שִׁ

הּ יְהֵי מְסָאַב  יִקְרַב בַּ וְכָל דְּ

א.    עַד רַמְשָׁ

הּ  יט ם יִהְיֶה֥ זֹבָ֖ ֛ ה דָּ הְיֶה֣ זָבָ֔ י־תִֽ ה כִּ ָ וְאִשּׁ

הּ  תָ֔ הְיֶה֣ בְנִדָּ בְעַת֤ יָמִים תִּ הּ שִׁ רָ֑ בְשָׂ בִּ

 ֖ גֵ֥ע בָּ רֶב:וְכָל־הַנֹּ א עַד־הָעָֽ   הּ יִטְמָ֥

 רש"י   

י )יט(  )יח כ, ויקרא( לומר תלמוד, איבריה מכל מאחד יכול .תִהְיֶה זָבָה כִּ
(בבלי, המקור  מן הבא אלא מטמא דם אין, דמיה מקור את גלתה והיא

  .נידה יז ע"ב)

 ביאור   

י כתוב שאישה  בפסוק .תִהְיֶה זָבָה כִּ
ב שיוצא ממנה דם טמאה. מהיכן ז

הדם? רש"י מסביר שהכוונה לדם 
המגיע מן המקור. "מקור הדמים" הוא 
כינוי לרחם, והדם המוזכר הוא דם 
הווסת. ושמא כל דם השותת מן הגוף, 

מטמא?! מניין לנו  –מפצעים וכדומה 
שכוונת התורה רק לדם המגיע מן 
הרחם? בפרשה שלנו אנו לומדים 
שאישה שזב ממנה דם טמאה; בפרשת 

  מופיע איסור התורה לקיים אחרי מות 
  

יחסי אישות עם אישה נידה; ובפרשת 
קדושים התורה מציינת במפורש את 
עונשו של מי שיעבור על האיסור: 

ר" ב אֶת וְאִישׁ אֲשֶׁ כַּ ה ־יִשְׁ וָה וְגִלָּ ה דָּ ָ אִשּׁ
מְקֹרָהּ הֶעֱרָה וְהִוא ־עֶרְוָתָהּ אֶת־אֶת

תָה אֶת לְּ מֶיהָ וְנִכְרְתוּ ־גִּ נֵיהֶם  מְקוֹר דָּ שְׁ
ם רֶב עַמָּ . התורה אינהּ )יח, כ ויקרא(" מִקֶּ

מותירה מקום לספק: הדם היוצא מן 
המקור מטמא את האישה, ובזמן 

  טומאתהּ היא ובעלהּ אסורים זה לזה.

  עיון  

י רבי יהודה הלוי מסביר בספר הכוזרי שטומאת הנידה מקורהּ  .תִהְיֶה זָבָה כִּ
גורם טומאה. דם הווסת  –שהוא הפך החיים  –מוות במוות: התורה היא חיים, וה

המופרש מן הגוף מעיד על אובדן, שהוא כעין מוות: האפשרות להביא חיים לעולם 
ירדה לטמיון. ביצית חרגה מן השחלה של האישה אבל לכלל הפריה לא הגיעה,  –

ם יש בו מן המוות, ולכן הד –והגוף מוציאהּ מתוכו. פוטנציאל החיים שלא התממש 
שבא מן המקור, דווקא הוא, מטמא. פירוש זה מדגיש שתורתנו מקדשת את 
      החיים. ונראה לי שכדי להיטיב להבין את תופעת הטומאה בהקשר של המוות, נכון 

 אונקלוס

 



  מצורע  קיד
 

 רש"י   

רָהּ  בְשָׂ ם יִהְיֶה זֹבָהּ בִּ אדום  הוא כן אם אלא לטמא זוב קרוי זובה אין .דָּ
  .(בבלי, נידה יט ע"א)

תָהּ    אדם. כל ממגע מנודה שהיא, ינידוהו ומתבל )יח יח, איוב( כמו .בְנִדָּ

 (המשך) עיון   

להתבונן בהּ מזווית ראייה המקיפה סוגי טומאה אחדים: טומאת מת, טומאת זב וגם 
טומאת מצורע. האדם בא לעולם למלא בו שליחות. מוטל עליו לפעול ולהיות שותף 

קיד יש לאדם גם רצונות משלו. המוות, של ה' בהנהגת העולם. ולצד המודעוּת לתפ
המחלה והמערכת המינית הם מגבלות המוטלות על האדם: אין איש שיכול לעצור 
את תהליך הניוון שמביא למוות או לבלום מחלה משתקת. במערכת איברי המין 
והרבייה טמון כוח עצום, וגם הוא איננו תלוי ברצון האדם. הוא קיים ופועל בין 

ין שאיננו רוצה. הטומאה היא הכלי של התורה להגביל את האדם שהאדם רוצה וב
מלשקוע בעיסוק במיניות למעלה מן המידה הראויה. בקביעת זמנים ומצבים 
שבהם האדם חייב להימנע ממנו, וגם בשרטוט תהליך מדויק שהטמא חייב לעבור 

תנת התורה עוזרת לאדם להתגבר על תאווה הכלולה בטבעו ונו –כדי לשוב לטהרתו 
  משמעות לחייו ולכל מעשיו בעולם.  

 ביאור   

רָהּ  בְשָׂ ם יִהְיֶה זבָֹהּ בִּ מלבד  .דָּ
התנאי שלפיו רק דם המגיע מן המקור 
מטמא, רש"י מציין תנאי נוסף שצריך 

צבעו צריך להיות  –להתקיים באותו דם 
אדום. אם צבעו אחר, חום למשל, 

הוא  –אפילו ברור שהגיע מן המקור 
מא את האישה. נראה שרש"י איננו מט

הסיק תנאי זה מהקִרבה בין המילה דם 
   .26לשמו של הצבע האדום

תָהּ  רש"י מסביר שהכינוי נידה  .בְנִדָּ
מבטא שהאישה מנודה, מורחקת. רש"י 
     לומד זאת מההסבר של בלדד השוחי 

בעניין הגורל המזומן לרשעים: ייתכן 
שבראשית הדרך הרשע יחווה הצלחה, 

א תאריך ימים, בשלב מסוים אבל היא ל
" יְנִדֻּהוּ מִתֵּבֵלהיא תגיע אל קיצהּ, ואז "

  הוא יורחק מן העולם. – )יח יח, איוב(

במה מתבטאת ההרחקה של 
האישה הנידה? בזמן שהמקדש היה 
קיים וההקפדה על טהרה הייתה 

אנשים  –הכרחית כדי להיכנס למקדש 
נמנעו מלהתקרב לאנשים טמאים כדי 

גם מן הנידה הקפידו שלא להיטמא. 
לשמור מרחק. ומלבד הריחוק החברתי, 

  

  

   

                                                   
רְאוּ בגמרא מובא שלומדים זאת מן הפסוק " .26 ם וַיִּ דָּ ים כַּ יִם אֲדֻמִּ גֶד אֶת הַמַּ   (מלכים ב ג, כב). "מוֹאָב מִנֶּ

 



 קטו  ויקרא טו
 

כוֹב עֲלוֹהִי  כ תִשְׁ וְכֹל דְּ

רִיחוּקַהּ יְהֵי מְסָאַב, וְכֹל  בְּ

יב עֲלוֹהִי יְהֵי מְסָאַב.  תִתֵּ   דְּ

א  כ הּ יִטְמָ֑ תָ֖ נִדָּ יו בְּ ב עָלָ֛ ֥ כַּ שְׁ ר תִּ וְכֹל אֲשֶׁ֨

יו יִטְמָֽ  ב עָלָ֖ ֥ שֵׁ ר־תֵּ ל אֲשֶׁ    א:וְכֹ֛

 רש"י   

תָהּ  הְיֶה בְנִדָּ (ספרא פרשת זבים ראשונה  ראיה אלא ראתה לא אפילו .תִּ

  .פרשה ד פרק ו אות ה)

 (המשך) ביאור   

על האישה הנידה ובעלהּ חלים דיני 
הם אסורים בקיום יחסי  –הרחקה 

אישות. פרשתנו דנה בטומאה בלבד. 
  דיון באיסורים שבין איש לאשתו בזמן 

  

מובא בפרשת אחרי מות,  נידתהּ 
 –והעונש של מי שיעבור עליהם 

  בפרשת קדושים.  

 (על עמוד קודם) עיון   

תָהּ  רש"י מדגיש שמדובר בנידוי ממגע בלבד. אישה נידה לא מטמאת  .בְנִדָּ
באוהל (כפי שמטמאים מת או מצורע). טומאתהּ מועברת במגע או בנגיעה במשכב 

  .ובמושב שלהּ, כפי שיבואר

 יאורב   

תָהּ  הְיֶה בְנִדָּ ממילות התורה  .תִּ
תָהּ " הְיֶה בְנִדָּ בְעַת יָמִים תִּ ", רש"י שִׁ

מדייק ששבעת הימים אינם אמורים 
     בראייה אלא בטומאה. כלומר: אין חובה 

שהראייה תימשך שבעה ימים, ודי 
בראייה אחת כדי שהאישה תטמא, 

  וטומאתהּ תימשך שבעה ימים.

  עיון  

הְיֶה תָהּ  תִּ כך הוא הדין של נידה מן התורה: היא טמאה שבעה ימים. בין  .בְנִדָּ
שראיית הדם נמשכה יום אחד ואפילו חלק ממנו ובין שנמשכה ימים אחדים. בחלוף 

היא טובלת וטהורה.  –אם איננה רואה דם  –שבעה ימים מאז ראתה דם לראשונה 
אישות, חכמים גזרו שאחרי כל זה לגבי דיני טומאה וטהרה, אבל לגבי איסור חיי 

שנפסק דם הווסת, צריכה להמתין שבעה ימים שבהם לא תראה דם כלל, ורק אז 
  תטבול.

  
   

 אונקלוס



  מצורע  קטז
 

יו  כא גָדָ֛ ֧ס בְּ הּ יְכַבֵּ בָ֑ כָּ מִשְׁ גֵ֖ע בְּ וְכָל־הַנֹּ

רֶב:  א עַד־הָעָֽ יִם וְטָמֵ֥ ֖ מַּ ץ בַּ   וְרָחַ֥

ב כב  ֣ שֵׁ ר־תֵּ י אֲשֶׁ לִ֖ כָל־כְּ ע בְּ גֵ֔ ל־הַנֹּ וְכָ֨

א עָ  יִם וְטָמֵ֥ ֖ מַּ ץ בַּ יו וְרָחַ֥ גָדָ֛ ֧ס בְּ יו יְכַבֵּ לָ֑

רֶב:  ב ה֗וּא  כגעַד־הָעָֽ כָּ֜ שְׁ ל־הַמִּ ם עַֽ וְאִ֨

יו  בֶת־עָלָ֖ ֽ וא ישֶׁ ר־הִ֥ י אֲשֶׁ לִ֛ ל־הַכְּ א֧וֹ עַֽ

רֶב: א עַד־הָעָֽ נָגְעוֹ־ב֑וֹ יִטְמָ֖   בְּ

בַהּ,  כא כְּ מִשְׁ יִקְרַב בְּ וְכָל דְּ

ע לְבוּשׁוֹהִי וְ  מַיָּא יְצַבַּ יִסְחֵי בְּ

א.   כבוִיהֵי מְסָאַב עַד רַמְשָׁ

יב  תִתֵּ כָל מָנָא דְּ יִקְרַב בְּ וְכָל דְּ

ע לְבוּשׁוֹהִי וְיִסְחֵי  ,עֲלוֹהִי יְצַבַּ

א.  מַיָּא וִיהֵי מְסָאַב עַד רַמְשָׁ בְּ

בָא הוּא אוֹ  כג כְּ וְאִם עַל מִשְׁ

הִיא יָתְבָא עֲלוֹהִי  עַל מָנָא דְּ

מִקְרְבֵיהּ  יהּ בְּ יְהֵי מְסָאַב  ,בֵּ

א.    עַד רַמְשָׁ

 רש"י   

ב הוּא וְאִם עַל )כג( כָּ שְׁ , מושבה על או משכבה על היושב או השוכב .הַמִּ
 שטעון העליון במקרא האמורה טומאה בדת הוא אף, בה נגע לא אפילו
לִי עַלבגדים;  כבוס (ספרא פרשת זבים פרשה ד פרק ו המרכב  את לרבות .הַכְּ

נָגְעוֹ ; אות טו) הכלי  מעל שנתרבה המרכב על אלא מדבר אינו .בוֹ יִטְמָא בְּ
נָגְעוֹ  ;(ספרא פרשת זבים פרשה ד פרק ו אות טו)  כבוס טעון ואינו .בוֹ יִטְמָא בְּ

  בגדים. לטמא אדם מטמא מגעו אין שהמרכב בגדים

 ביאור   

ב הוּא וְאִם עַל כָּ שְׁ בפסוקים  .הַמִּ
שהנוגע למדנו  כב) כא,(הקודמים 

במשכב של הנידה או בכלי המשמש להּ 
לישיבה, נטמא בטומאה חמורה ועליו 
לטבול וגם בגדיו טעונים טבילה. ויש 
לתמוהּ: (א) מה פסוק זה מוסיף על 
שנאמר בשני הפסוקים הקודמים?; (ב) 

ב", הָעָרֶ  יִטְמָא עַדבפסוק זה כתוב "
  ולכאורה משתמע שרק האדם שנטמא 

 

     

דיו אינם זקוקים טעון טבילה ובג
  לטבילה (שלא כפי שלמדנו עד כה)?! 

רש"י משיב על התהייה הכפולה 
 וְאִם עַלומתרץ: (א) החידוש במילים "

ב הוּא כָּ שְׁ " הוא הקביעה שאין חובה הַמִּ
שההימצאות על המשכב או המושב 
תהיה כרוכה במגע ישיר. אם אדם היה 
על אחד מהם ולא נוצר מגע ישיר בינו 

במילותיו של רש"י "אפילו לא ובינם (ו
  

   

 אונקלוס

 



 קיז  ויקרא טו
 

 (המשך) ביאור   

נגע בהּ"), כגון שהיו בדים ובגדים 
 –מונחים עליהם, וחצצו בינם ובין גופו 

הוא בכל זאת נטמא בטומאה חמורה, 
וכדי להיטהר ממנה הוא וגם בגדיו 

לִי"  טעונים טבילה. (ב) בצירוף "עַל הַכְּ
אין משמעות הכלי אותה  )כג(

ל הכלי שהוזכר בפסוק המשמעות ש
לִי"הקודם במילים  כָל כְּ ב בְּ שֵׁ ר תֵּ  אֲשֶׁ

. הכלי המוזכר בפסוק הקודם )כב( "עָלָיו
מציין כיסא (שעליו היא רגילה לשבת) 
  והכלי המוזכר בפסוקנו מציין את 

  

אותהּ המסגרת שמחזיקה את  –המרכב 
האוכף, מי שנוגע במרכב צריך לטבול 

נים טבילה. רק עצמו, ובגדיו אינם טעו
וזה פירוש של רש"י "על הכלי": 

זה המרכב שגם  –"לרבות את המרכב" 
הוא נטמא אף שהזבה לא יושבת עליו 
ממש. רש"י מבאר שהמילים "בנוגעו בו 
יטמא" מוסבות אל המרכב בלבד, 
שהנוגע בו צריך לטבול את גופו בלבד, 
מה שאין כן הנוגע במשכב שגם בגדיו 

  טעונים טבילה.  

 ן עיו  

ב הוּא וְאִם עַל כָּ שְׁ ננסה להסביר מדוע טומאת של הנוגע במרכב קלה מן  .הַמִּ
  הטומאה של הנוגע במשכב או במושב:

המשכב והמושב מזוהים עם הנידה עצמהּ. משכבו וגם מושבו של אדם 
משמשים אותו בפרק הזמן שבהם איננו נתון בעשייה אלא במנוחה. המערכת 

ת שפעילותהּ מופנית פנימה, אל החיים הביתיים, ועל המינית של האדם היא מערכ
כן המשכב והמושב הם עצמם 'אב הטומאה' אף שאינם מקור הטומאה. האוכף 

הוא כמו כל כיסא: אם נידה ישבה עליו הוא  –הבד, החלק שעליו יושבים  –עצמו 
הופך להיות 'אב הטומאה', ומי שנוגע בו חייב לטבול את עצמו וגם את בגדיו. 

כב הוא כאמור המסגרת שהאוכף מחובר אליה, ועליו אין יושבים, ומשום כך המר
ומי שנגע בו זקוק לטבילת עצמו בלבד ובגדיו אינם חייבים  ,27טומאתו חמורה פחות

  טבילה. 

אם המרכב אינו אלא מסגרת שנועדה להחזקת האוכף וממילא אין יושבים אליו 
  מדוע הוא מטמא?  –

ים, אבל הוא תומך באוכף, ואם כן הוא כמעט חלק אומנם על המרכב אין יושב
ממנו. הקביעה שגם הוא נטמא מלמדת אותנו על החשיבות המיוחסת להחזקה 

בתחום המוסר: כל התומך במעשה הרי הוא כמעט כעושה המעשה  –ולתמיכה 
עצמו. התומך באדם לקיים מצווה, אף שהוא עצמו לא קיים אותהּ, בכל זאת יש לו 

      התומך בעובר עבירה, חלילה, נושא גם הוא באחריות לאותהּ עבירה. זכות גדולה; ו

                                                   
כֹל הַנּגֵֹעַ  וְכָללד"ה " ביאורכפי שהוסבר לעיל בחלק ה .27 ר בְּ יו יִהְיֶה אֲשֶׁ  (י). "תַחְתָּ

 



  מצורע  קיח
 

י  כד הּ וּתְהִ֤ ישׁ אֹתָ֗ ב אִ֜ כַּ֨ כֹב יִשְׁ ם שָׁ וְאִ֡

ים וְכָל־  ת יָמִ֑ בְעַ֣ א שִׁ יו וְטָמֵ֖ תָהּ עָלָ֔ נִדָּ

א:  ס יו יִטְמָֽ ב עָלָ֖ ֥ כַּ ר־יִשְׁ ֛ב אֲשֶׁ כָּ שְׁ   הַמִּ

בַ  כד כּוֹב גְּ ב יִשְׁ כָּ ר וְאִם מִשְׁ

יָתַהּ וִיהֵי רִיחוּקַהּ עֲלוֹהִי וִיהֵי 

בְעָא יוֹמִין, וְכָל  מְסָאַב שִׁ

כוֹב עֲלוֹהִי יְהֵי  יִשְׁ בָא דְּ כְּ מִשְׁ

  מְסָאַב.

 רש"י   

תָהּ עָלָיו )כד(  לנדתה בחמישי עליה בא שאם, לרגלה יעלה יכול .וּתְהִי נִדָּ
. ימים תשבע וטמא לומר תלמוד, כמותה ימים שלשה אלא יטמא לא
 אף, חרס וכלי אדם מטמאה היא מה, עליו נדתה ותהי לומר תלמוד ומה
  .(בבלי, נידה לג ע"א)חרס  וכלי אדם מטמא הוא

 (המשך) עיון   

  אומנם אחריותו פחותה מהאחריות של מבצע העבירה עצמו, אך לא במידה רבה.

 ביאור   

תָהּ עָלָיו וּתְהִי הביטוי " .וּתְהִי נִדָּ
תָהּ  " קשה להבינו. לכאורה כוונת עָלָיו נִדָּ

הפסוק לומר שאם גבר שוכב עם אישה 
כשהיא נידה הוא נטמא, אבל אם זו אכן 

הרי כבר למדנו שהנוגע  –המשמעות 
נטמא, ואפילו הנוגע  –באישה בנידתה 

בחפצים מסוימים שלה (משכב 
 –ומושב), ואם כן ברי שהשוכב עימה 

נטמא, ולכאורה לא היה לתורה צורך 
לכתוב זאת?! רש"י מציע הסבר 
ראשון: מספר הימים שנותרו להּ עד 

יהיה מספר  –שתוכל לטבול ולהיטהר 
הימים שבהם יהיה האיש טמא, 
לדוגמה: אם בא עליה ביום החמישי 
  לנידתהּ יהיה טמא שלושה ימים כמניין 

  

  

ימי הטומאה שנותרו לאישה. רש"י 
דוחה פירוש זה על הסף, משום שהוא 

לכה האמורה בפסוק במילים מנוגד לה
בְעַת יָמִיםמפורשות: " ". ואחרי וְטָמֵא שִׁ

שדחה את הפירוש הראשון, רש"י 
תָהּ מציע פירוש אחר: הביטוי " וּתְהִי נִדָּ

" מתמקד בדרגת הטומאה (ולא עָלָיו
אותהּ  –במספר הימים שהיא תימשך) 

הטומאה שיש באישה הנידה תחול על 
שבת 'אב הגבר ששכב איתהּ: הנידה נח

הטומאה', והיא מטמאת אדם וכלים 
וגם כלי חרס (אם היא מזיזה אותו), וגם 
האיש ששכב איתהּ ייחשב 'אב 
הטומאה', ויטמא אותם הדברים בדיוק.  

   

 אונקלוס



 קיט  ויקרא טו
 

תָא אֲרֵי יְדוּב דּוֹב  כה וְאִתְּ

ן  לָא עִדָּ יאִין בְּ מַהּ יוֹמִין סַגִּ דְּ

דוּב עַל  רִיחוּקַהּ אוֹ אֲרֵי תְּ

ל יוֹמֵי דּוֹב  ,רִיחוּקַהּ  כָּ

יוֹמֵי רִיחוּקַהּ  סְאוֹבְתַהּ כְּ

הֵי, מְסָאֲבָא הִיא.    תְּ

ים כה  ים רַבִּ֗ הּ יָמִ֣ מָ֜ י־יָזוּב ז֨וֹב דָּ ֽ ה כִּ ָ֡ וְאִשּׁ

הּ  תָ֑ י־תָז֖וּב עַל־נִדָּ הּ א֥וֹ כִֽ תָ֔ לאֹ עֶת־נִדָּ בְּ

הְיֶה֖ ֽ הּ תִּ תָ֛ י נִדָּ ימֵ֧ הּ כִּ י ז֣וֹב טֻמְאָתָ֗ ל־יְמֵ֞  כָּ

וא: ה הִֽ   טְמֵאָ֥

 רש"י   

ים )כה(   .(ספרא פרשת זבים ה פרק ה אות ט)ימים  שלשה .יָמִים רַבִּ
לאֹ עֶת תָהּ  בְּ   .(בבלי, נידה עג ע"א)נדתה  ימי שבעת שיצאו אחר .נִדָּ

 על עמוד קודם( עיון(   

תָהּ עָלָיו הגבר ששכב עם הנידה אף על פי שהוא עצמו אינו מקור  .וּתְהִי נִדָּ
טומאה, הופך להיות כנידה ממש. ודוק: המשכב והמושב של הנידה גם הם נטמאו ה

ונחשבים 'אב הטומאה', אבל טומאתם אינהּ נמשכת שבעה ימים. הגבר ששכב עם 
הנידה כביכול הפך הוא עצמו לנידה, כאילו מגופו שלו יצא דם נידה, ולכן כל דיני 

ומרה זו נזכיר שמלבד הטומאה הטומאה שחלים עליה, חלים גם עליו. כדי להבין ח
(ה"אוטומטית") שחלה על הנידה, חל איסור על בעלהּ לקיים עימהּ יחסי אישות, 
ואם עברו על האיסור שניהם חייבים כרת. איסור זה קשור לטומאת הנידה. התורה 

 –דורשת קדושה בחיי המין. וקיום היחסים מותנה בטהרת האישה, וכשאינהּ טהורה 
שהוסבר יש במיניות הרחקה מסוימת מן המקדש והקדושה, הם אסורים. כפי 

ואחרי שבני זוג היו יחד בטהרה, הם זקוקים לטבילה כדי שיהיה להם מותר לבוא אל 
הקודש. ההרחקה זמנית, והטהרה קצרה ופשוטה. במקרה שאיש שכב עם אישה 

הוא הופך להיות טמא  –נידה, אפילו אירע הדבר בשוגג, ההרחקה מתרחבת 
  תהּ, וטומאתו נמשכת שבעה ימים.   בטומא

 ביאור   

ים בלשון רבים  "יָמִים" .יָמִים רַבִּ
 –הם לפחות שניים (מיעוט רבים 

ים" שניים), ו"יָמִים ברור שהם  – רַבִּ
רבים מ"יָמִים" סתם, ולכן עלינו להוסיף 
  לשני הימים יום אחד נוסף לכל

  

הפחות. ואם כן מדובר באישה שרואה 
  ם רצופים.דם שלושה ימי

לאֹ עֶת תָהּ  בְּ ראינו שאישה  .נִדָּ
שראתה דם ממקורהּ (מחזור) בין 
שרואה דם יום אחד ובין שרואה כמה 

  

  

   

 אונקלוס

 



  מצורע  קכ
 

 רש"י   

תָהּ.הללו;  הימים שלשת את .תָזוּב אוֹ כִי  זו, אחד יום מנדתה מופלג עַל נִדָּ
 ספירת טעונה שזו, הנדה כדת ולא, זו בפרשה חרוץ ומשפטה זבה היא

 שבעת אלא, נקיים שבעה ספירת טעונה אינה והנדה, וקרבן נקיים שבעה
, זו בפרשה רבותינו ודרשו. רואה שאינה בין רואה בין בנדתה תהיה ימים
 שתראה רצופין שלשה שכל, נדה לתחלת נדה סוף בין יש יום עשר אחד

  .(בבלי, נידה עג ע"א)זבה  תהא, הללו יום עשר באחד

 (המשך) ביאור   

טמאה שבעה ימים. הביטוי  – ימים
לאֹ תָהּ"  עֶת "בְּ מציין ימים שאחרי  –נִדָּ

     אותם שבעת הימים שֶמונים מתחילת 

שלושת הימים  –הווסת, וליתר דיוק 
שאחריהם: הימים השמיני, התשיעי 

  והעשירי מאז החל הדימום.  

 (על עמוד קודם) עיון   

לאֹ עֶת תָהּ  בְּ ה. הווסת של האישה אינו אמור דם זה הוא סימן למחל .נִדָּ
להימשך כל כך הרבה ימים. ואם כן דימום אחרי תום שבעת הימים שבהם נחשבה 
נידה, מקורו במחלה שנקראת זיבה, וטומאתהּ חמורה יותר מטומאת הנידה, כפי 

   שכתוב בפסוק כח שצריכה שבעה ימים בלי דם כדי להיטהר.

 ביאור   

שת ייתכן גם ששלו .תָזוּב אוֹ כִי
הימים האלה של זיבת דם אינם 
סמוכים לשבעת הימים שבהם הייתה 
האישה נידה אלא הגיעו בחלוף יום או 
כמה ימים טהורים. רש"י מבין שזו 

תָהּ". אישה  משמעות המילים "עַל נִדָּ
הרואה דם בימים המובדלים מימי 
הנידות, אינהּ נידה אלא זבה, ודיניה 

בעה שונים מדיני הנידה. עליה לספור ש
ימים נקיים ורק אז לטבול, וכן מוטלת 
עליה החובה להביא קורבנות: שתי 

אחת לחטאת ואחת לעולה.  –ציפורים 
  נשאלת השאלה כמה ימים אחרי ימי 

 

  

  

אם יופיע דימום הוא ייחשב  –נידה 
זיבה? רש"י מביא מסורת שלפיה 
דימום שיופיע בתוך אחד־עשר יום 

ה. שאחרי שבעת ימי הנידה, נחשב זיב
ואם הוא נמשך שלושה ימים רצופים, 
האישה נחשבת 'זבה גדולה' ותצטרך 
לספור שבעה ימים נקיים לטהרתהּ וגם 
להביא קורבן. ובגמרא מובא שאם 
דימום זה נמשך יום אחד או שני ימים 
היא נחשבת 'זבה קטנה', ודי שיעבור 
יום אחד שבו לא תראה דם, ומייד 

  .  כשיחלוף מותר להּ לטבול ולהיטהר
דימום שיופיע אחרי אחד־עשר 

  

   

 



 קכא  ויקרא טו
 

כוֹב  כו תִשְׁ בָא דְּ כְּ ל מִשְׁ כָּ

ל יוֹמֵי דּוֹבַהּ   עֲלוֹהִי כָּ

ב רִיחוּקַהּ יְהֵי לַהּ,  כַּ מִשְׁ כְּ

יב עֲלוֹהִי  תִתֵּ וְכָל מָנָא דְּ

סוֹאֲבָת  מְסָאַב יְהֵי כְּ

הוֹן  כזרִיחוּקַהּ.  יִקְרַב בְּ וְכָל דְּ

ע לְבוּשׁוֹהִי  יְהֵי מְסָאַב, וִיצַבַּ

מַיָּא וִיהֵי מְסָאַב עַד  וְיִסְחֵי בְּ

א.  כִיאַת  כחרַמְשָׁ וְאִם דְּ

בְעָא  מִדּוֹבַהּ, וְתִמְנֵי לַהּ שִׁ

י.  דְכֵּ ין תִּ   יוֹמִין וּבָתַר כֵּ

ל־ כו ב֤ עָלָיו כָּ כַּ שְׁ ר תִּ ב אֲשֶׁ֨ כָּ֞ שְׁ ל־הַמִּ כָּ

הּ יִֽהְיֶ  תָ֖ ב נִדָּ ֥ כַּ מִשְׁ הּ כְּ י זוֹבָ֔ הּ יְמֵ֣ ֑ ה־לָּ

ה  א יִֽהְיֶ֔ יו טָמֵ֣ ב עָלָ֔ ֣ שֵׁ ר תֵּ ֣ לִי אֲשֶׁ ל־הַכְּ וְכָֽ

הּ:  תָֽ ת נִדָּ טֻמְאַ֖ ם  כזכְּ ֖ וְכָל־הַנּוֹגֵ֥ע בָּ

א  יִם וְטָמֵ֥ ֖ מַּ ץ בַּ יו וְרָחַ֥ גָדָ֛ ֧ס בְּ א וְכִבֶּ יִטְמָ֑

רֶב:  הּ  כחעַד־הָעָֽ ה מִזּוֹבָ֑ הֲרָ֖ וְאִם־טָֽ

ת יָמִ֖  בְעַ֥ הּ שִׁ ֛ פְרָה־לָּ ר:  וְסָֽ טְהָֽ ר תִּ ים וְאַחַ֥
  שביעי

 (המשך) ביאור   

ימים אלה ייחשב דם נידה, תחילתו של 
מחזור חדש, ומרגע הראייה ולמשך 

  –שבעה ימים האישה תיחשב טמאה 
  

בין שהראייה חד־פעמית ובין שתימשך 
  .28כמה ימים

 (על עמוד קודם) עיון   

ת ממחלה, חמורה מטומאת נידה. לגבי טומאת 'זיבה גדולה' שנובע .תָזוּב אוֹ כִי
זיבה של גבר למדנו שהיא מעידה על פעילות מינית החורגת מן המידה הראויה. 
נראה שכוח הדברים יפה גם לגבי זיבת האישה. היא מלמדת שיחסהּ למיניות איננו 
מאוזן, ומשום כך נדרשת ממנה המתנה ארוכה יותר עד שתוכל להיטהר. ההימנעות 

וב על "שביל הזהב" שסטתה ממנו. לדין זה יש השפעה על ההלכה תעזור להּ לש
הנוהגת גם בימינו. חכמים חששו שהנשים יטעו ולא יבחינו בין ימי נידות לזיבה 
גדולה ועל כן גזרו על כל אישה שיש להּ וסת לא להסתפק בשבעה ימי איסור 

ר שבעה מתחילת הופעת הווסת אלא להוסיף עליהם, ואחרי שהדימום נפסק, לספו
   נקיים כאילו הייתה 'זבה גדולה', ורק אז לטבול.

  
   

                                                   
הְיֶה .28 תָהּ  ראו לעיל הביאור והעיון בד"ה "תִּ  .)יט" (בְנִדָּ

 אונקלוס



  מצורע  קכב
 

י  כט ֣ תֵּ ח־לָהּ שְׁ ּק ֽ י תִּ מִינִ֗ ְ וּבַיּ֣וֹם הַשּׁ

 בִיאָ֤ה אוֹתָם נֵי֣ יוֹנָה֑ וְהֵֽ נֵי֖ בְּ ים א֥וֹ שְׁ תֹרִ֔

ד:  הֶל מוֹעֵֽ ֖תַח אֹ֥ ן אֶל־פֶּ   אֶל־הַכֹּהֵ֔

את ל  ד חַטָּ֔ אֶחָ֣ ֤ה הַכֹּהֵן אֶת־הָֽ וְעָשָֹ

ר עָלֶי֤הָ וְ  ד עֹלָ֑ה וְכִפֶּ֨ אֶחָ֖   אֶת־הָֽ

הּ:   ה מִזּ֖וֹב טֻמְאָתָֽ   הַכֹּהֵן לִפְנֵי֣ יְהֹוָ֔

ל  מפטיר לא רָאֵ֖ נֵֽי־יִשְׂ ם אֶת־בְּ ֥ וְהִזַּרְתֶּ

ם  טֻמְאָתָ֔ תוּ בְּ א יָמֻ֨ ם וְלֹ֤ מְאָתָ֑ מִטֻּ

תוֹכָֽם: ר בְּ ֥ י אֲשֶׁ נִ֖ כָּ ם אֶת־מִשְׁ אָ֥ טַמְּ   בְּ

מִ  כט ב לַהּ וּבְיוֹמָא תְּ סַּ ינָאָה תִּ

נֵי  רֵין בְּ פְנִינִין אוֹ תְּ רֵין שַׁ תְּ

הֲנָא  יוֹנָה, וְתַיְתֵי יָתְהוֹן לְוָת כָּ

ן זִמְנָא.  כַּ וְיַעֲבֵיד  ללִתְרַע מַשְׁ

תָא וְיָת חַד  הֲנָא יָת חַד חַטָּ כָּ

הֲנָא  ר עֲלַהּ כָּ עֲלָתָא, וִיכַפַּ

 לאקֳדָם יְיָ מִדּוֹב סְאוֹבְתַהּ. 

רָאֵל וְתַפְרְ  נֵי יִשְׂ שׁוּן יָת בְּ

מִסּוֹאֲבָתְהוֹן, וְלָא יְמוּתוּן 

סַאוֹבֵיהוֹן יָת  סוֹאֲבָתְהוֹן בְּ בְּ

בֵינֵיהוֹן. נִי דְּ כְּ   מַשְׁ

 רש"י   

ם. )לא( רְתֶּ  וכן, אחור נזורו )ד, א ישעיה( וכן, פרישה אלא נזירה אין וְהִזַּ
 וְלאֹ יָמֻתוּ  ;ה ה פרק ט אות ו)(ספרא פרשת זבים פרשאחיו  נזיר )כו מט, בראשית(

טֻמְאָתָם פרשת  במדבר (ספרימיתה  קרוי מקדש מטמא של הכרת הרי .בְּ

  .חוקת פיסקא קכה)

 ביאור   

ם. רְתֶּ רש"י מסביר שעיקר  וְהִזַּ
הוא החובה  –המשמעות של הטומאה 

החלה על הטמא לפרוש מבית המקדש. 
ם"  רְתֶּ  –משמעות הציווי "וְהִזַּ

והרחקתם. ההרחקה והפרשתם, 
האמורה היא מבית המקדש, כפי 
שעולה מהנימוק המובא בהמשך 

טֻמְאָתָם יָמֻתוּ  הפסוק: "וְלאֹ אָם  בְּ טַמְּ בְּ
נִי־אֶת כָּ      ". כידוע, הנכנס למקדש מִשְׁ

הוא  –בטומאה (במזיד) נענש משמיים 
מתחייב בכרת ולא במיתה ממיתות בית 
 דין. רש"י מסביר שהמילה "יָמֻתוּ"

בפסוק מלמדת שעונש כרת זה, ש
שמונע מהאדם את חיי עולם הבא, 

  מכוּנה מיתה. 
ומניין למד רש"י שהמילה 
ם" מציינת חיוב לכוהנים  רְתֶּ "וְהִזַּ
להפריש את בני ישראל הטמאים מן 

  

  

  

 אונקלוס

 



 קכג  ויקרא טו
 

דוֹבָנָא לב א אוֹרָיְתָא דְּ  ,דָּ

כְבַת  יהּ שִׁ   וּדְתִפּוֹק מִנֵּ

הּ  אָבָא בַּ לג . זַרְעָא לְאִסְתַּ

רִיחוּקַהּ  וְלִדְסְאוֹבְתַהּ בְּ

וְלִדְדָאֵיב יָת דּוֹבֵיהּ לִדְכַר 

כּוֹב עִם  יִשְׁ א, וְלִגְבַר דְּ וּלְנֻקְבָּ

א.  מְסָאַבְתָּ

נּוּ  לב ֛ צֵ֥א מִמֶּ ר תֵּ ת הַזָּב֑ וַֽאֲשֶׁ֨ את תּוֹרַ֖ זֹ֥

הּ: רַע לְטָמְאָה־בָֽ כְבַת־זֶ֖ וָה  לג שִׁ וְהַדָּ

 הּ וְהַזָּב תָ֔ נִדָּ ה  בְּ קֵבָ֑ אֶת־זוֹב֔וֹ לַזָּכָ֖ר וְלַנְּ

ה: ב עִם־טְמֵאָֽ ֖ כַּ ר יִשְׁ ֥ ישׁ אֲשֶׁ   פ  וּלְאִ֕

 (המשך) ביאור   

הקודש, היינו למנוע מהם להתקרב 
לבית המקדש? משני פסוקים: האחד 
מופיע בנבואת ישעיה המתלונן על 

 עַם חֹטֵא גּוֹי העם שעזב את ה': "הוֹי
בֶד נִים םמְרֵעִי זֶרַע עָוֹן כֶּ חִיתִים בָּ  מַשְׁ

רָאֵל קְדוֹשׁ  אֶת נִאֲצוּ ' ה אֶת עָזְבוּ   נָזֹרוּ  יִשְׂ
  המשמעות  .)ד, א ישעיה(אָחוֹר" 

אָחוֹר" עולה מן  של הביטוי "נָזֹרוּ 
  ההקשר: ישעיה מוכיח את העם על

  

שהתרחקו־פרשו מן התורה. הפסוק 
האחר שהוא מזכיר מופיע בברכת יעקב 

רְכֹת בְרוּ  יךָ אָבִ  ליוסף: "בִּ רְכֹת עַל גָּ  הוֹרַי בִּ
אֲוַת עַד בְעֹת תַּ הְיֶיןָ  עוֹלָם גִּ  יוֹסֵף לְרֹאשׁ  תִּ

. )כו, מט בראשית(אֶחָיו"  נְזִיר וּלְקָדְקֹד
על שם  אֶחָיו" לדבריו יוסף מכונה "נְזִיר

מעשה מכירתו למצרים. אחיו 
  הפרישוהו מתוכם והוציאוהו מן הכלל.  

 (על עמוד קודם) עיון   

ם. רְתֶּ אדם שנטמא יכול להמשיך בשגרת חייו הרגילה: לעבוד, לאכול, ללמוד  וְהִזַּ
וכו'. ובכל זאת לא הכול "כרגיל": הטומאה אוסרת עליו להיכנס למקדש. האיסור 
מלמדנו שלא כל המקומות שווים: יש מקום מיוחד השונה מכל המקומות האחרים, 

תר לו להיכנס בזמן שהוא טמא, והוא מקום המקדש. לכל המקומות האחרים מו
אסור. בטומאה עצמהּ אין חטא, ועם זאת היא מצב שאיננו מתאים  –ולמקדש 

לקדושה. גם לא כל הזמנים שווים: יש זמן של קדושה ושל התעלות, ויש זמן של 
טומאה (שנגרמת בשל פעילות מערכות טבעיות בגופו). כאמור, בטומאה עצמהּ אין 

ים היא נגרמת בהשפעת חטא, כפי שהסברנו בעניין הזב חטא (אף שבמקרים מסוימ
והזבה), ועם זאת יש עת להתחבר לקודש, ויש עת לחיי שגרה וחולין, בדיוק כפי 
שיש שבת וששת ימי המעשה. ההתרחקות מהקודש שנכפית על האדם, גורמת לו 
להתמקד בעיסוק בענייני החולין שלו, שהם חלק חשוב ומהותי של חייו. המעבר 

    מאה לטהרה ומטהרה לטומאה הוא תהליך מחזורי המתאים לחיי אדם.מטו

 אונקלוס



  מצורע  קכד
 

 רש"י   

ב. תּוֹרַת זֹאת )לב(  ממנו תצא ואשר תורתו ומהו, אחת ראיה בעל הַזָּ
 )לג( ;(בבלי, נידה לד, ב)ערב  טומאת טמא קרי כבעל הוא הרי – זרע שכבת

ב  מפורשת ןשתורת, ראיות שלש ובעל ראיות שתי בעל אֶת־זוֹבוֹ. וְהַזָּ
  .(ספרא פרשת זבים פרשה ה פרק ט אות ט)למעלה 

 ביאור   

ב. תּוֹרַת זֹאת שני פסוקים אלו  הַזָּ
מסכמים מה שלמדנו בפרק זה:  )לג–לב(

בדין " כְבַת" ודין מי שיצאה "הַזָּ נּוּ שִׁ  מִמֶּ
תָהּ ; דיני הנידה ")לב( "זֶרַע נִדָּ וָה בְּ  "וְהַדָּ

בודין האיש " כַּ ר יִשְׁ "; טְמֵאָה עִם אֲשֶׁ
ב אֶתוגם דין הזב והזבה " כָר ־וְהַזָּ זוֹבוֹ לַזָּ

קֵבָה ". דין הזב מובא בשני הפסוקים וְלַנְּ
מדוע? רש"י מסביר שתורת הזב  –

מרמזת להלכה שטרם ראינו. לעיל 
למדנו את דין הזב שראה שתי ראיות 
בשני ימים רצופים ואת דינו של זב 
שראה שלוש ראיות בשלושה ימים 

ופים. לגבי דינו של זב שראה זיבה רצ
לא נאמר מאומה. רש"י  –יום אחד 

     מסביר שפסוק לב עוסק בדינו: דינו 

כדין גבר שיצאה ממנו שכבת זרע. 
התורה מצרפת את הזב למי שיצאה 
ממנו שכבת זרע, ובעשותהּ כן היא 
אינהּ קושרת את המראה שראה 

זֹאת למחלה כלל. רש"י מבין שהביטוי "
בתּוֹרַת  " פירושו דין של זב שראה רק הַזָּ

ר ראייה אחת. מייד אחריו מוזכר " וַאֲשֶׁ
כְבַת נּוּ שִׁ צֵא מִמֶּ צירופם זה  –" זֶרַע תֵּ

לזה נועד ללמדנו שדין אחד להם, 
וטומאת שניהם קלה. די להם בטבילה 
ובהערב שמש כדי להיטהר. לעומת 

ב אֶתזאת " " מציין את מי זוֹבוֹ ־הַזָּ
ת או מי שראה שלוש שראה שתי ראיו

ראיות. דינם של אלו מפורט בתחילת 
  הפרק.

  עיון  

ב. תּוֹרַת זֹאת בפרק זה למדנו על ארבע טומאות שקשורות למערכת המינית  הַזָּ
של הגבר ושל האישה. הטומאות אינן שוות זו לזו בחומרתן. ולהלן פירוטן מן הקלה 

מטמאים טומאה קלה. טובלים אל החמורה: שכבת זרע של הגבר וכן יחסי אישות 
הנמשכת שבעה ימים (ללא  –ונטהרים בסוף היום; חמורה ממנה טומאת הנידה 

תלות במספר הימים שהראייה נמשכה), ובסופם האישה טובלת ונטהרת; חמורה 
טומאת אישה שרואה דם שלושה ימים רצופים שלא  –ממנה טומאת זיבה גדולה 

נה נחוצות כמה וכמה פעולות: ספירת שבעה בזמן המיוחד למחזור. כדי להיטהר ממ
כדי להיטהר  –ימים נקיים, טבילה וגם הבאת קורבנות; וחמורה מכולם טומאת הזב 

ממנה עליו לספור שבעה נקיים וגם להביא קורבן, והחומרה הייחודית באה לידי 
  ביטוי גם בטבילה: היא חייבת להיעשות במעיין דווקא (ולא במקווה).
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 קכה  ויקרא טו
 

 המשך עיון)(   

קל (אין חובת הבאת קורבן), ותהליך  –תהליך ההיטהרות מטומאה קלה 
קשה (כולל קורבן). הטומאות הקלות ביותר הן  –ההיטהרות מטומאה חמורה 

קשורות  –הטומאות הקשורות לפעילות טבעית ולא למחלה; והחמורות ביותר 
  למצבי חולי.

ין זב וזבה: הראשונים אם כן יש הבדל משמעותי בין הוצאת שכבת זרע ונידה וב
אינם צריכים להביא קורבן, והאחרונים חייבים להביא קורבן כדי להיטהר טהרה 

שבקצהו האחד הטומאה  –גמורה. אפשר לראות בדרגות הטומאה השונות כעין ציר 
החמורה מכולן. הוצאת שכבת זרע של האיש ויחסי  –הקלה ביותר, ובקצהו האחר 

יים, ואין להם שום קשר למחלה, ולכן טומאתם אישות הם מעשים רצוניים וטבע
קלה. טומאת הנידה חמורה ממנה, אבל איננה החמורה ביותר שכן היא קשורה 
לפעילות של מערכת בגוף האישה, שלאישה אין שליטה עליה. איבוד שליטה של 

נה חטא, ובמקרים ; האדם על המציאות יש בהּ מן הטומאה. הטומאה עצמהּ אינ
טמא  –נה נובעת ממנו, לדוגמה: אדם שטיפל בהבאת מת לקבורה מסוימים גם אינ

טומאה חמורה. ברור שאדם זה לא חטא. הטומאה החמורה מבטאת שיש עיתים 
יש עת לנוכחות במקדש, ויש עת שהאדם צריך להיות עם עצמו. הזב  –לבני אדם 

 – והזבה הם מצבי חולי. הם מעידים שהסדר הראוי בחיי המין של האיש או האישה
השתבש. האיזון הנכון בין צורכי הגוף לצורכי הנשמה הופר, והמחלה היא ביטוי 
להפרת האיזון הזה. וכיוון שנהגו שלא כראוי, טהרתם כוללת הבאת קורבן. ובכל זאת 
יש הבדל ביניהם: טומאת הזב חמורה מטומאת הזבה כי המיניות של הגבר 

גיע בנפילתו. לכן הזבה טובלת עוצמתית יותר מזו של אישה וכמוה העומק שאליו י
מים הנובעים ממעיין,  –לצורך טהרתהּ במקווה, ואילו הזב חייב לטבול במים חיים 
הזב לזרם של חיות את ולא די לו בטבילה במקווה. הטבילה במעיין מטרתהּ לחבר 

  בריאה.
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 קכט  ויקרא טז
 

תַר  א ה בָּ יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ

נֵי אַהֲרוֹן,  רֵין בְּ מִיתוּ תְּ דְּ

תָא  קָרוֹבֵיהוֹן אִישָׁ בְּ

  נֻכְרֵיתָא קֳדָם יְיָ וּמִיתוּ. 

י מ֔  אטז  חֲרֵ֣ ה אַֽ ר֤ יְהוָֹה אֶל־משֶׁ֔ וֹת וַיְדַבֵּ

ם לִפְנֵֽי־יְהוָֹ֖ה  קָרְבָתָ֥ ן בְּ הֲרֹ֑ נֵי֣ אַֽ נֵי֖ בְּ שְׁ

תוּ:   וַיָּמֻֽ

 רש"י   

ר )א( ה ה' וַיְדַבֵּ נֵי מוֹת אַחֲרֵי אֶל משֶֹׁ נֵי שְׁ  היה, לומר תלמוד מה .'וגו אַהֲרֹן בְּ
 אל לו אמר. רופא אצלו שנכנס לחולה משל מושלו עזריה בן אלעזר רבי

 ואל צונן תאכל אל לו ואמר אחר בא. בטחב תשכב ואל צונן תאכל
, הראשון מן יותר זרזו זה. פלוני שמת כדרך תמות שלא בטחב תשכב

  .(ספרא אחרי מות פרשה א פרק א אות ג)אהרן  בני שני מות אחרי נאמר לכך

 ביאור   

ר ה ה' וַיְדַבֵּ נֵי מוֹת אַחֲרֵי אֶל משֶֹׁ  שְׁ
נֵי הפרשה שלנו דנה  .'אַהֲרןֹ וגו בְּ

עבודת הכוהן הגדול ביום כיפורים. ב
ולשם מה ציינה התורה שהדברים 

רש"י  נאמרו אחרי מות שני בני אהרֹן?
מסביר שציון העובדה נועד להזהיר את 
הכוהן הגדול שלא יְשַנה מאומה 
     מההוראות הנוגעות לעבודת היום 

ה הכול בדיוק כפי  הקדוש אלא יעשֶׂ
שנצטווה. האזכוּר של מות שני הבנים 
ובייחוד של הסיבה למותם (אומנם 

חריגה מן ההוראות והקרבת  –ברמז) 
מטרתו  –קטורת שלא נצטוו להקריב 

לתת יתר תוקף להוראות ולחשיבות 
  הציות להן.   

  עיון  

ר ה ה' וַיְדַבֵּ נֵי מוֹת אַחֲרֵי אֶל משֶֹׁ נֵי שְׁ לגבי כל עובד ה' קיים חשש  .'אַהֲרֹן וגו בְּ
מציא דרכי עבודה חדשות. ההתלהבות עצמהּ ראויה, אך יש שמא מתוך התלהבות י

לשׂים לב להביאהּ לידי ביטוי בהוספת כוונה והבנה, אבל לא בהיבט המעשׂי, בשינוי 
עליו לדעת  –או בתוספת. אזהרה זו מכוונת גם לכל מי שמעיין באמונה ובקבלה 
רי דורות. מובן ולזכור שיש לפסוֹק הלכה על פי הכללים שנקבעו ועברו במסורת מדו

שכדי להיטיב להבין מה ה' מבקש מאיתנו וכדי להגיע להזדהות עמוקה עם מצוות 
 –חייבים ללמוד אמונה. הלימוד  –ה' (ולא לקיימן מתוך הרגל בעלמא ["אוטומט"]) 

זו איננה הדרך  –חובה, אבל הסקת מסקנות הלכתיות חדשות מתוך השקפה 
   הנכונה.  

 אונקלוס



  אחרי מות  קל
 

ה אֶ  ב אמֶר יְהֹוָ֜ ר֘ אֶל־ וַיֹּ֨ בֵּ ה דַּ ל־משֶׁ֗

א בְכָל־עֵת אֶל־  יךָ֒ וְאַל־יָבֹ֤ ן אָחִ֒ הֲרֹ֣ אַֽ

י  נֵ֨ כֶת אֶל־פְּ רֹ֑ ית לַפָּ ֖ דֶשׁ מִבֵּ הַקֹּ֔

י  א יָמ֔וּת כִּ֚ אָרֹן וְלֹ֣ ֤ר עַל־הָֽ רֶת אֲשֶׁ פֹּ֜ הַכַּ

רֶת: פֹּֽ ה עַל־הַכַּ רָאֶ֖ ן אֵֽ עָנָ֔ ֽ   בֶּ

יל עִם  ב ה מַלֵּ וַאֲמַר יְיָ לְמֹשֶׁ

חוּךְ וְלָא יְהֵי עָלֵיל אַהֲרוֹן אֲ 

יו  א מִגָּ ן לְקֻדְשָׁ כָל עִדָּ בְּ

א  פֻרְתָּ א, לִקְדָם כָּ לְפָרֻכְתָּ

עַל אֲרוֹנָא וְלָא יְמוּת אֲרֵי  דְּ

ית  לֵי עַל בֵּ עֲנָנָא אֲנָא מִתְגְּ בַּ

פּוֹרֵי.   כַּ

 רש"י   

ה ה' וַיֹּאמֶר) ב( ר אֶל משֶֹׁ בֵּ  כדרך ימות שלא .וְאַל יָבֹא אָחִיךָ  אֶל אַהֲרֹן דַּ
  בניו. שמתו

  .(ספרא אחרי מות פרשה א פרק א אות ד)מת  הוא בא שאם יָמוּת. וְלאֹ

 ביאור   

ה ה' וַיֹּאמֶר ר אֶל משֶֹׁ בֵּ  אֶל אַהֲרןֹ דַּ
בהמשך לאזהרה  וְאַל יָבֹא. אָחִיךָ 

, פסוק זה )א(המרומזת בפסוק הקודם 
מזהיר את הכוהן הגדול שכניסתו 

ותרת לו רק ביום לקודש הקודשים מ
הכיפורים ורק לצורך עשׂיית אותן 
  הפעולות שהתורה קבעה, ואם יחרוג 

  

מהוראות התורה ויעשׂה דברים שלא 
יהיה חייב  –בדרך המדויקת שצווה 

  מיתה.
מן האמירה על דרך  יָמוּת. וְלאֹ

יָמוּת", אנו  ... וְלאֹיָבֹא וְאַלהשלילה "
לומדים שאם יבוא (ייכנס) שלא לפי 

  ימות. –לים הכל

  עיון  

דין זה מלמד אותנו שיש בעולם הארצי מקומות שיש בהם קדושה,  יָמוּת. וְלאֹ
וככל שהקדושה נעלה יותר, נדרשת במקום זהירות רבה יותר, ולהלן נפרט בסדר 
עולה: (א) בארץ ישׂראל, המקודשת מכל הארצות, חייבים לקיים את המצוות 

שקדושתהּ רבה מקדושת מקומות אחרים בארץ, התלויות בארץ; (ב) בירושלים, 
אפשר לאכול קודשים קלים ומעשׂר שני; (ג) הר הבית שקדושתו עולה על קדושת 

הכניסה לשטחו אסורה לבעלי קרי לזבים ולזבות,  –חלקי ירושלים שמסביבו 
וכוהנים אוכלים בו בשׂר קודשי קודשים; (ד) ההיכל מקודש יותר ולכן ישׂראל אינו 

  יכנס בו אפילו הוא טהור; (ה) קודש הקודשים קדוש גם מן ההיכל, ולכן רשאי לה

   

 אונקלוס

 



 קלא  ויקרא טז
 

דָא יְהֵי עָלֵיל אַהֲרוֹן  ג בְּ

ר תּוֹרֵי  תוֹר בַּ א, בְּ לְקֻדְשָׁ

תָא וּדְכַר לַעֲלָתָא.    לְחַטָּ

פַ֧ר  ג דֶשׁ בְּ ן אֶל־הַקֹּ֑ הֲרֹ֖ א אַֽ את יָבֹ֥ זֹ֛ בְּ

ה: יִל לְעֹלָֽ את וְאַ֥ ֖ ר לְחַטָּ קָ֛ ן־בָּ   בֶּ

 רש"י   

עָנָן אֵרָאֶה י בֶּ  שכינתי שגלוי ולפי. ענני עמוד עם שם נראה אני תמיד כי .כִּ
 בענן אם כי יבא לא ומדרשו. פשוטו זהו, לבא ירגיל שלא יזהר, שם

  .(בבלי, יומא נג ע"א)הכיפורים  ביום הקטרת
זֹאת. )ג( (ויקרא רבה ראשון  לבית רמז, ועשר מאות ארבע שלו גימטריא בְּ

  ., ט)כא

 (המשך) עיון   

אפילו הכוהן הגדול יכול להיכנס בו אך ורק ביום הכיפורים ולהקפיד לעשׂות בו רק 
  את העבודה המדויקת שהתורה קבעה שתיעשׂה שם ותו לא.    

 ביאור   

עָנָן אֵרָאֶה י בֶּ רש"י מציע שני  .כִּ
עָנָן אֵרָאֶה עַלהסברים לביטוי " י בֶּ  כִּ

פּרֶֹת   ": הַכַּ

הפירוש הראשון, שהוא על דרך  לפי
י" מציינת סיבה: כיוון  הפשט, המילה "כִּ
שבמקום זה שוכנת השכינה (הענן 
מייצג את השכינה), אסור להיכנס אל 

  הקודש.  

י"  לפי הפירוש השני המילה "כִּ
  פירושהּ 'אלא' (כעין קיצור הצירוף "כי

  

  

אִם"): הכוהן אינו רשאי להיכנס לקודש 
רך הכנת ענן הקודשים אלא לצו

הקטורת ביום הכיפורים. ודרשת 
  חכמים זו נקבעה הלכה למעשׂה.

  

זֹאת. זֹאת" מפתיעה:  בְּ המילה "בְּ
אחריה מוזכרים שני בעלי חיים שהכוהן 
צריך להביא עימו אל הקודש לצורך 

ןקורבנות: " פַר בֶּ את וְאַיִל  בְּ קָר לְחַטָּ בָּ
". אם כן, לכאורה הייתה התורה לְעלָֹה

  

  

  עיון  

עָנָן אֵרָאֶה י בֶּ שני הפירושים משלימים זה את זה. במקום זה שוכנת השכינה  .כִּ
הוא פעולת האדם  –שהיא גילוי הבא מלמעלה; וקיום הציווי להקטיר שָם קטורת 

(הכוהן הגדול) הבאה מלמטה. השכינה יורדת מלמעלה, וכדי שתתקבל יש להכין 
מקום השכינה אין פירושהּ הקפאה של למענהּ את הכלי הראוי למטה. הגעה ל

    האדם, חלילה, אלא היענות לקריאה של ה'.

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קלב
 

 רש"י   

זֹאת יָבֹא אַהֲרֹן  כמו, הכיפורים ביום אם כי, עת בכל לא זו ואף .'וגו בְּ
  לחודש. בעשור השביעי בחדש) כט פסוק( הפרשה בסוף שמפורש

 (המשך) ביאור   

ה (לשון רבים) אֵלֶּ . רש"י צריכה לכתוב בְּ
מסביר (הסבר המבוסס על דברי 

זֹאת"  טמון רמז:  –המדרש) שבמילה "בְּ
  , ומספר זה 410בגימטרייה, בזאת = 

  

 410מרמז לבית ראשון, שעמד על תילו 
שנים. לפי המדרש בכל שנה ושנה 

שנים יבוא הכוהן הגדול  410במשך 
  ביום הכיפורים אל הקודש.

  (על עמוד קודם)עיון   

זֹאת. דברי המדרש מעוררים תהייה: מה ראתה התורה לשלב בתוך פירוט  בְּ
עבודת הכוהן הגדול ביום הכיפורים רמז לחורבן בית ראשון? מדוע בחרה להבליע 

שנים?  410דווקא כאן את המידע שהמקדש הראשון לא יאריך ימים מעבר ל־
א רב לצערנו, תקופת בית המקדש הראשון הייתה תקופה קשה לעַם ישׂראל: זמן ל

אחרי ששלמה בונה את בית המקדש הוא חוטא; וסמוך לחטאו מתרחש הפילוג 
לממלכת יהודה ולממלכת ישׂראל, ורבים ממלכי יהודה היו רשעים. אם כן תקופה זו 
הייתה רחוקה מלהיות תקופת זוהר. נראה שדברי המדרש מבטאים חשש גדול מפני 

לות שעלולות לקרות בעבודת הקורבנות, ולי קָּ תר דיוק בהבנתהּ ובמחשבה התַּ
הנלווית אליה. עבודת ה' היהודית האמיתית היא העבודה של האדם שמקריב את 
עצמו לעשׂות רצון ה'; אבל יכולה להיות חלילה גם עבודת ה' שהיא... עבודה 
אלילית: עבודה שהאדם עושׂה מתוך מחשבה שהוא נותן לאֵל מתנות, ו"בתמורה" 

  תיו.ה' ימלא את משאלותיו ורצונו

הקורבן רצוי;  –חשוב לדעת ולזכור שבקורבן הכול תלוי בכוונה: אם הכוונה טובה 
י רֹב זִבְחֵיכֶם יֹאמַר הקורבן מאוס: " –ואם איננה טובה  ה לִּ . החיוב )יא, א ישעיה(ה'" לָמָּ

להיכנס לקודש הקודשים במגבלות שקובע ציווי ה', והאיסור להיכנס לקודש 
מרמזים שאִם  –כל צורך אחר, שהעובר עליו חייב מיתה הקודשים בכל עת אחרת ול

  עבודת ה' לא תהיה אמיתית כפי רצון ה', סופו של בית המקדש להיחרב.

 ביאור   

זֹאת יָבֹא אַהֲרֹן בפסוק  .'וגו בְּ
 בְכָלהקודם כתוב שהכוהן לא יבוא "

" אל הקודש, ובפסוק זה כתוב עֵת
     שיבוא אל הקודש לפי כללי הטקס 

רטים. לכאורה יכולנו להבין המפו
עת הטקס היא, והכוהן  –שה"עֵת" 

רשאי לבחור אימתי יקיים את הטקס; 
הוא  –ובכל "עֵת" שתוגדר עת הטקס 

  

   
 



 קלג  ויקרא טז
 

א  ד קֻדְשָׁ בוּצָא דְּ תּוּנָא דְּ כִּ

בוּץ יְהוֹן  שׁ וּמִכְנְסִין דְּ יִלְבַּ

בוּצָא  סְרֵיהּ וְהִמְיָנָא דְּ עַל בִּ

א בוּצָא  יֵיסַר וּמַצְנַפְתָּ דְּ

י  יהּ, לְבוּשֵׁ רֵישֵׁ יַחֵית בְּ

מַיָּא יָת  א אִנּוּן וְיַסְחֵי בְּ קֻדְשָׁ

נּוּן. שִׁ סְרֵיהּ וְיִלְבְּ   בִּ

כְנְסֵי־בַד֘  ד שׁ וּמִֽ דֶשׁ יִלְבָּ֗ ד קֹ֜ נֶת־בַּ֨ תֹֽ כְּ

ר  ד יַחְגֹּ֔ רוֹ֒ וּבְאַבְנֵ֥ט בַּ שָׂ יִהְי֣וּ עַל־בְּ

גְ  ף בִּ ד יִצְנֹ֑ ֖ ם וּבְמִצְנֶפֶ֥ת בַּ דֶשׁ הֵ֔ דֵי־קֹ֣

ם: ֽ ר֖וֹ וּלְבֵשָׁ שָׂ יִם אֶת־בְּ ֛ מַּ ץ בַּ   וְרָחַ֥

 רש"י   

תנֶֹת) ד( ד כְּ  משמש שהוא בגדים בשמונה לפנים משמש שאינו מגיד .'וגו בַּ
 אלא, סניגור נעשה קטיגור שאין לפי, זהב בהם שיש, בחוץ בהם

  .)(בבלי, ראש השנה כו ע"אבוץ  של וכולן, הדיוט ככהן, בארבעה

 (המשך) ביאור   

יוכל להיכנס לקודש הקודשים. רש"י 
שולל אפשרות זו מכול וָכול, ומסביר 

שני  –שהכניסה לקודש הקודשים 
תנאים להּ ושניהם חייבים להתקיים: 

היא יום הכיפורים, כפי  –(א) עֵת 
      לָכֶם שמפורש בסוף הפרשה: "וְהָיְתָה

ת חֹדֶשׁ  עוֹלָם לְחֻקַּ בִיעִי בַּ ְ עָשׂוֹר הַשּׁ  בֶּ
עַנּוּ  לַחדֶֹשׁ   מְלָאכָה וְכָל אֶת־נַפְשֹׁתֵיכֶם תְּ

ר הָאֶזְרָח תַעֲשׂוּ  לאֹ ר וְהַגֵּ תוֹכְכֶם"  הַגָּ בְּ
על פרטיו  –; ו־(ב) הטקס )כט פסוק(

  ודקדוקיו ככתוב בפרשה כולהּ.

 ביאור   

תנֶֹת ד כְּ  תְּצַוֶּה וְאַתָּהבפרשת  .'וגו בַּ
הנים חוץ למדנו שלכוהן הדיוט (כל הכו

מהכוהן הגדול) יש ארבעה בגדים 
שכולם עשׂויים פשתן: מכנסיים, 
כותונת, אבנט (חגורה) ומצנפת (כובע). 
לכוהן הגדול יש מלבדם ארבעה בגדים 

 –נוספים: חושן ואפוד, מעיל וציץ 
ובארבעתם יש גם זהב. בפסוק זה 

 –התורה מונה ארבעה בגדים בלבד 
     והם  אותם הבגדים שיש לכל הכוהנים,

אינם מיוחדים לכוהן הגדול, ומכאן אנו 
למדים שביום הכיפורים הכוהן הגדול 
מתלבש בדיוק כפי שמתלבש כוהן 
הדיוט. רש"י מסביר שהסיבה שהכוהן 
הגדול מצווה ללבוש רק את ארבעת 
הבגדים האלה היא החומר שממנו הם 

בגדים אלו עשׂויים פשתן,   עשׂויים.
היה שותף ואין בהם זהב כלל. אהרֹן 

פעיל במעשׂה עגל הזהב. וביום שבו 
עבודת הקודש מטרתהּ לכפר לָעָם על 

  

  

   

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קלד
 

 רש"י   

שׁ    .(ספרא אחרי מות פרשה א פרק א אות י)הקדש  משל שיהיו .קדֶֹשׁ יִלְבָּ
 ותנח )טז)טז, לט בראשית(( כמו, בראשו יניח, ברישיה יחית כתרגומו .יִצְנֹף
  ואחתתיה. בגדו

 המשך ביאור)(   

חטאיו, לא ראוי שהמשרת בקודש כל 
ילבש בגדי זהב שמזכירים את החטא 
החמור. הכלל "אין קטגור נעשׂה סנגור" 
לקוח מעולם המשפט וסדרי הדין: 
  הקטגור הוא שמייצג את התובע והוא 

  

מאשים את הנתבע, והסנגור הוא 
שמייצג את הנאשם ומגן עליו. לפי 

" הכלל, המאשים אינו יכול "לעבור צד
  ולהפוך להיות המֵגן.  

 (על עמוד קודם) עיון   

תנֶֹת ד כְּ המייצג את  –ביום הקדוש ביותר, היינו מצפים שהכוהן הגדול  .'וגו בַּ
יהיה לבוש בפאר גדול, שהרי הפאר הזה מבטא כבוד כלפי  –ישׂראל לפני ה' 

ם השכינה. והינה, בניגוד לציפייתנו, התורה מחייבת אותו ללבוש את הבגדי
הפשוטים ביותר, להיראות בדיוק כפי שנראה כוהן הדיוט. מדוע? אהרֹן הכוהן הגדול 
הוא מנהיג האומה מבחינה רוחנית. מתוקף תפקידו היה עליו לעמוד איתן ולמנוע 
את עשׂיית העגל, אך הוא לא עשׂה כן, כאילו היה כוהן פשוט, שאחריות זו איננה 

ישׂראל יתנהג בענווה יתרה, ואם כי  מוטלת עליו. משום כך ביום זה של כפרת
   תפקידו ביום זה מרכזי, הוא יעשׂה את עבודת היום כשהוא לבוש כאחד הכוהנים.

 ביאור   

שׁ  איזו קדושה יש  .קֹדֶשׁ יִלְבָּ
בבגדים? אלא הכוונה שכל ההוצאות 

 יילקחו  –הכרוכות בהכנת בגדים אלו 
     מהקופה הציבורית של בית המקדש,

  עצמו יישׂא בעלויות.הכוהן  ולא 

הפועל "יִצְנףֹ" לא מוכר לנו.  .יִצְנֹף
רש"י מביא את התרגום לארמית מדברי 

  מילים –אונקלוס: "יחית ברישיה" 
  

  עיון  

שׁ  ולא  –הוא נציג האומה  –הכוהן נכנס אל הקודש מתוקף תפקידו  .קֹדֶשׁ יִלְבָּ
יְיַצגו את הכלל ולא אותו. מתוקף זכות אישית שלו. אם כן, הבגדים שילבש גם הם 

וכיצד יְיַצגוּ? כל הָעָם יהיה שותף בהכנתם. אומנם הכוהן ילבש אותם, אבל הם כעין 
    רכוש הציבור כולו.

   

 



 קלה  ויקרא טז
 

 רש"י   

יִם. וְרָחַץ מַּ  היה פעמים וחמש. חליפותיו בכל טבילה טעון היום אותו בַּ
 זהב ימבגד ומשנה, לפנים ומחוץ חוץ לעבודת פנים מעבודת מחליף
 קדושי ושני טבילה טעון חליפה ובכל, זהב לבגדי לבן ומבגדי לבן לבגדי

  .(בבלי, יומא לא ע"א)הכיור  מן ורגלים ידים

 (המשך) ביאור   

שפירושן יניח (את הבגד האמור) על 
ראשו. רש"י מביא תרגום של פסוק 
נוסף בתורה שבו מופיע הפועל הזה 

על אשת  –(אומנם בנטייה אחרת) 
חפוטי נַּ גְדוֹ  פר כתוב: "וַתַּ  עַד אֶצְלָהּ  בִּ
יתוֹ"  אֶל אֲדֹנָיו בּוֹא      .)טז, לט בראשית(בֵּ

ח" נַּ אונקלוס  את הפועל "וַתַּ
מתרגם לארמית: "ואחתתיה". כיוון 
ש"אחתתיהּ" עניינו הנחה, גם "יחית" 
משמש באותהּ המשמעות, והינה לנו 

 –ראיה שמשמעות הפועל בפסוקנו 
  "יניח".  

 ביאור   

יִם. וְרָחַץ מַּ בפסוק זה כתוב שעל  בַּ
הכוהן הגדול לטבול לפני שהוא לובש 
את בגדי הבד, שהם בגדי קודש שבהם 
ייכנס לקודש ולקודש הקודשים ויעשׂה 

 )כד–כג(את עבודת היום. בהמשך הפרק 
מובא שכאשר הכוהן מסיים את 
עבודתו בקודש הקודשים, לפני שהוא 

הקריב את ניגש למזבח החיצון ל
ט  בָא אַהֲרֹן אֶלהעולה, "וּ  אֹהֶל מוֹעֵד וּפָשַׁ

בֹאוֹ אֶל־אֶת ר לָבַשׁ בְּ ד אֲשֶׁ גְדֵי הַבָּ  בִּ
יחָם ם 29הַקֹּדֶשׁ וְהִנִּ רוֹ ־וְרָחַץ אֶת :שָׁ שָׂ בְּ

מָקוֹם קָדוֹשׁ וְלָבַשׁ אֶת יִם בְּ גָדָיו ־בַמַּ בְּ
". הקרבת קורבן עולה איננה וְיָצָא

הכיפורים:  פעולה המיוחדת ליום
  קורבנות עולה מוקרבים תדיר, ולכן 

  

כשהכוהן ניגש אל המזבח להקריבו הוא 
גָדָיוניגש כשלגופו " אותם הבגדים  –" בְּ

שבהם הוא עושׂה את עבודת הכוהן 
במשך כל ימות השנה: בגדי זהב. 
מאזכוּר פעולת הרחצה לפני כל לבישה, 
למדו חכמים שהכוהן צריך לטבול הן 

בגדי זהב הן לפני לבישת לפני לבישת 
בגדי לבן. בביאור פסוק כג רש"י יסביר 
את סדר העבודה ויפרט אילו עבודות 
נעשות בבגדי לבן ואילו בבגדי זהב. 
רחיצת הידיים והרגליים בכיור נלמדת 
מן החיוב המוזכר בפרשת פקודי, ליטול 
ידיים בכיור לפני שניגשים לעבודת 

ם שֶׂ יֹּר הקודש: "וַיָּ ין אֶת־הַכִּ  מוֹעֵד אֹהֶל בֵּ
חַ  וּבֵין זְבֵּ ן הַמִּ תֵּ ה וַיִּ מָּ : לְרָחְצָה מַיִם שָׁ

  

   

                                                   
 במשמעות להשאיר. .29

 



  אחרי מות  קלו
 

 (המשך) ביאור   

נּוּ  וְרָחֲצוּ  ה מִמֶּ אֶת־ וּבָנָיו וְאַהֲרֹן מֹשֶׁ
בֹאָם: וְאֶת־רַגְלֵיהֶם יְדֵיהֶם  אהֶֹל אֶל בְּ
חַ  אֶל וּבְקָרְבָתָם מוֹעֵד זְבֵּ  יִרְחָצוּ  הַמִּ

ר אֲשֶׁ ה" ' ה הצִוָּ  כַּ   -ל, מ שמות(אֶת־מֹשֶׁ
  

. מכיוון שהטבילה היא מצווה מן )לב
התורה, גם היא נחשבת עבודה, ולכן על 

 –הכוהן ליטול ידיו לפניה וגם אחריה 
  לפני העבודה הבאה.

 (על עמוד קודם) עיון   

יִם. וְרָחַץ מַּ בעניין החיוב  30זצ"ל להלן הדברים שכתב אמו"ר הרב משה בוצ'קו  בַּ
  ול הן במעבר לבגדי לבן הן במעבר לבגדי זהב. אני מתכבד להביאם כלשונם:לטב

בגדי הלבן פשוטים הם, בלא כל קישוט, כיאות למי שנכנס לפני ולפנים בענווה "
"כֹּל יְמֵי  –מעלתם של בגדי הלבן דומה אפוא למעלת הנזיר הנקרא קדוש ...יתירה. 

מו־גם למדרגתו של רבי שמעון בר יוחאי, שכולו כ – )ח, ו במדבר('" הנִזְרוֹ קָדֹשׁ הוּא לַ 
הנהג בהם מנהג "קודש. ואילו בגדי הזהב, מעלתם כדרכו של רבי ישמעאל הגורס: 

  .31, לקדש את מעשי היום־יום, שגם החול יתעלה ויתקדש"דרך ארץ
אין להבין כלל שדרגתם של בגדי הזהב נחותה ממעלתם של בגדי הלבן, וראיה 

הן כשמחליף הוא מזהב  –רו במים שׂ לרחוץ את ב –והן לטבול לדבר הציווי על הכ
ללבן, והן כאשר שב הוא ללבוש את בגדי הזהב. בגדי הלבן הינם כה מיוחדים, עד 

ם"  –שאולי משום כך מצווה אהרון להשאיר אותם במשכן  יחָם שָׁ להלן בפסוק ("וְהִנִּ

גב שׂ אותו יום נמפני שמדרגתם הינה חד פעמית, רק לעבודת־הפנים של  – )כג
עבודת  –בלבד. ולעומתם, מעלה יתירה יש בבגדי הזהב, כי העבודה הקשורה בהם 

 .דורשת יותר אומץ מן ההסתגרות בד' אמות של פנימיות וקדושה –החוץ 
ובמבט רחב גם תכליתו של  –זוהי בעצם התכלית של עבודת האדם בעולמו 

טובל ומתקדש הכוהן גם כאשר לקדש ולהעלות את כל מכמני החיים. על כן  –עולם 
יום  –מתלבש הוא בבגדי לבן, בגדים המיוחדים ליום המיוחד של קדושה יתירה 

וגם כאשר מתלבש הוא בבגדי הזהב, הבגדים בהם פועל  –שנכנס הוא לפני ולפנים 
  ."ראלשׂ , לעיני כל יההוא בחוץ, בפרהסי

   

                                                   
 .153-154עמודים  ,פרשת אחרי מות ,ההגיוני משה עלהתור .30
 המחלוקת מובאת בבבלי, ברכות לה ע"ב. .31



 קלז  ויקרא טז
 

רָאֵל  ה בְנֵי יִשְׂ א דִּ תָּ נִשְׁ  מִּן כְּ

רֵ  ב תְּ ין צְפִירֵי עִזֵּי יִסַּ

תָא, וּדְכַר חַד לַעֲלָתָא.  לְחַטָּ

וִיקָרֵיב אַהֲרוֹן יָת תּוֹרָא  ו

ר  ילֵיהּ, וִיכַפַּ תָא דִּ חַטָּ דְּ

יתֵיהּ.    עֲלוֹהִי וְעַל אֲנָשׁ בֵּ

נֵיֽ־ ה ח שְׁ ֛ ל יִקַּ רָאֵ֔ נֵי֣ יִשְׂ ת עֲדַת בְּ וּמֵאֵ֗

ד יִל אֶחָ֖ את וְאַ֥ ֑ ים לְחַטָּ י עִזִּ֖ עִירֵ֥  שְׂ

ה:  ר  ולְעֹלָֽ ֥ ן אֶת־פַּ הֲרֹ֛ יב אַֽ וְהִקְרִ֧

ד  עֲד֖וֹ וּבְעַ֥ ֽ ר בַּ ֥ ר־ל֑וֹ וְכִפֶּ את אֲשֶׁ ֖ חַטָּ הַֽ

יתֽוֹ:    בֵּ

 רש"י   

ר )ו( את אֶת־פַּ ר לוֹ. הַחַטָּ  הוא שמשלו כאן ולמדך. למעלה האמור אֲשֶׁ
  .(בבלי, יומא ג ע"ב)צבור  משל ולא, בא

יתוְ  עֲדוֹ וּבְעַד בֵּ ר בַּ (בבלי, יומא לו ביתו  ועונות עונותיו עליו מתודה .וֹ כִפֶּ

  .ע"ב)

 ביאור   

ר את אֶת־פַּ ר לוֹ. הַחַטָּ מדוע  אֲשֶׁ
ר לוֹ"? ללמדנו  התורה הדגישה "אֲשֶׁ

שהכוהן הגדול קנה פר זה בכספו שלו. 
פר זה מוקרב כדי לכפר על עוונותיו ולא 
על עוונות הציבור, ועל כן ראוי שייקנה 

  א מכספי הציבור. מכספו שלו ול
יתוֹ וְ  עֲדוֹ וּבְעַד בֵּ ר בַּ   הכפרה  .כִפֶּ

  

בידי ה' ומאיתו. ועל כן רש"י רואה צורך 
להסביר לְמה התכוונה התורה כשכתבה: 

ר ...וְהִקְרִיב אַהֲרֹן" ", שהרי הכפרה וְכִפֶּ
איננה מאיתו?! והוא מסביר שהווידוי 

שמתוודה הכוהן על הקורבן הוא  
החזרה בתשובה,  הביטוי המעשׂי של

  ובזכותהּ הוא יכול לקוות שיזכה בכפרה.

  עיון  

ר את אֶת־פַּ ר לוֹ. הַחַטָּ להקפיד  –נלמד מכאן הוראה לכל עובד ציבור  אֲשֶׁ
להפריד בין כיסו לכיס הציבור. מי שעובד בשביל הציבור ומתמסר למען הכלל, קיים 

האישיים, והתורה חשש שילמד לעצמו היתר להשתמש ברכוש הציבורי לצרכיו 
שייכים לכלל ונועדו לצורכי  –מלמדת אותנו שאין הדבר כן. כספי הציבור ורכושו 

להשתמש בכספו  –מסור ככל שיהיה  –הכלל. לצרכים האישיים, על עובד הציבור 
  שלו.

  
   

 אונקלוס



  אחרי מות  קלח
 

יד  ז עֱמִ֤ ם וְהֶֽ עִירִ֑ ְֹ נֵי֣ הַשּׂ ח אֶת־שְׁ וְלָקַ֖

הֶל ֖תַח אֹ֥ ה פֶּ ד:  אֹתָם לִפְנֵי֣ יְהֹוָ֔   מוֹעֵֽ

ם  ח עִירִ֖ ְֹ נֵי֥ הַשּׂ ן עַל־שְׁ הֲרֹ֛ ן אַֽ וְנָתַ֧

ד  ל אֶחָ֖ ה וְגוֹרָ֥ יהֹוָ֔ ל אֶחָד לַֽ רָל֑וֹת גּוֹרָ֤ גֹּֽ

עֲזָאזֵלֽ:    לַֽ

רֵין צְפִירִין, וִיקִים  ז ב יָת תְּ וְיִסַּ

ן  כַּ תְרַע מַשְׁ יָתְהוֹן קֳדָם יְיָ בִּ

ין אַהֲרוֹן עַל  חזִמְנָא.  וְיִתֵּ

רֵין צְפִ  א תְּ ין, עַדְבָּ ירִין עַדְבִּ

א חַד  ייָ וְעַדְבָּ מָא דַּ חַד לִשְׁ

  לַעֲזָאזֵל. 

 רש"י   

נֵי אַהֲרֹן וְנָתַן) ח( עִירִם עַל שְׁ ְ לשמאל  ואחד לימין אחד מעמיד גּרָֹלוֹת. הַשּׂ
 וחברו בימין גורל ונוטל בקלפי ידיו שתי ונותן, (בבלי, יומא לז ע"א)

 בו שכתוב ואת, לשם הוא לשם בו שכתוב את, עליהם ונותן, בשמאל
  .(שם לט ע"א)לעזאזל  משתלח לעזאזל

חתוכה , גזרה ארץ )כב פסוק( שנאמר, גבוה צוק, וקשה עז הר הוא .עֲזָאזֵל
  .(בבלי, יומא סז ע"ב)

 ביאור   

נֵי אַהֲרןֹ וְנָתַן עִירִם עַל שְׁ ְ  הַשּׂ
רש"י מתאר את תהליך  גּרָֹלוֹת.

מעמיד את שני  ההגרלה: הכוהן הגדול
שׂעיר אחד בכל צד.  –השׂעירים לידו 

שעל אחד  –הוא לוקח שני פתקים 
"לעזאזל",  –כתוב "לשם" ועל האחר 

ומניח אותם בקלפי (קופסה) ומנער 
אותהּ היטב. לאחר מכן הוא מכניס את 
שתי ידיו לתוכהּ, ובכל יד לוקח פתק 
מבלי לדעת כמובן מה כתוב על כל אחד 

תק שהעלה ביד ימין מהפתקים. את הפ
     הוא מניח על השׂעיר שעומד לימינו, 

על  –ואת הפתק שהעלה ביד שׂמאל 
  השׂעיר שעומד לשׂמאלו.  

רש"י מסביר מה משמעות  .עֲזָאזֵל
הר גבוהּ שהשיפוע  – "עֲזָאזֵלהמילה "

אנכי. הוא למד  שלו תלול מאוד, כמעט
זאת מן התיאור המובא בהמשך בעניין 

י תפקידו של אותו א : "אִישׁ עִתִּ וְנָשָׂ

עִיר עָלָיו אֶת ָ ל־הַשּׂ אֶרֶץ  אֶל ֹנֹתָם עֲו כָּ
זֵרָה זֵרָה. ")כב(" גְּ מלשון לגזור,  – "גְּ

לחתוך באמצעות כלי. הר זה גבוהּ 
  ומדרונו תלול, והוא נראה כאילו נגזר.   

  

  

   

 אונקלוס



 קלט  ויקרא טז
 

וִיקָרֵיב אַהֲרוֹן יָת צְפִירָא  ט

א  סְלֵיק עֲלוֹהִי עַדְבָּ דִּ

יהּ לִשְׁ  דִנֵּ ייָ, וְיַעְבְּ מָא דַּ

תָא.   חַטָּ

ר  ט יר אֲשֶׁ֨ עִ֔ ָֹ הֲרֹן אֶת־הַשּׂ יב אַֽ וְהִקְרִ֤

הוּ  ֖ יהוָֹה֑ וְעָשָׂ ל לַֽ יו הַגּוֹרָ֖ ה עָלָ֛ עָלָ֥

את: ֽ   חַטָּ

 רש"י   

הוּ ) ט( את. וְעָשָׂ חטאת ' לה ואומר שם לו קורא עליו הגורל כשמניח חַטָּ
  .(בבלי, יומא לט ע"א)

 ביאור   

הוּ  את. וְעָשָׂ שני השׂעירים  חַטָּ
באים לכפר, אבל יש ביניהם "חלוקת 
תפקידים" וכל אחד מהם מיועד לכפר 
על עוונות שנקבעו לו: השׂעיר שעלה 
עליו הגורל "לשם" מוקרב לחטאת. 
הקרבתו נועדה לכפר על עוונות 
שעשׂייתם גרמה לפגיעה בקדושת 
ישׂראל, כגון כניסה לבית המקדש 

ואיסורי תורה אחרים שבין בטומאה 
אדם למקום, ובהם אכילת מאכלות 
אסורים ועוד. כיוון שעוונות אלו פגעו 
בייחודיות של ישׂראל והמקדש מייצג 

השׂעיר מובא אל הקודש  –ייחודיות זו 
ומוקרב. והשׂעיר שעלה עליו הגורל 

העבודה הייחודית לו נועדה  –"לעזאזל" 
לכפר על החטאים היסודיים שקורים 

כיוון שאלו בחברה, כגון אלימות וגזל. 
   – 32מקרבנולבער  נגעים שאנו מבקשים

  

וא ה ,נעשית בחוץ של שׂעיר זה עבודתו
העבודה  .רה במדברמשולח לארץ גזֵ 

ן  במקום מרוחק מבטאת את רצוננו הכֵּ
להקיא את הרע מקרבנו ולהרחיק את 
הנגע מתוכנו ומקרבתנו. התורה 

עבירות: מלמדת אותנו את ההבדל בין ה
מקום  –העבירות שבין אדם למקום 

כפרתן בקודש. אפשר לבקש סליחה 
מה', והוא רחום יכפר; אבל עבירות 
שבין אדם לחברו (ובכלל זה בינו ובין 

אסור לתת להן  –החברה, הכלל) 
"מקום" (לגיטימציה) בתוכנו, ובעשׂייתן 
החוטא מביא על עצמו אבדון כמו אותו 

ם מפנימים שׂעיר שישולח לאבדון. וא
את גודל הרוע שבמעשׂים הפוגעים 

השׂעיר יכפר  –בזולת וחוזרים בתשובה 
  לָעָם על עוונות אלו.

  
  

   

                                                   
ךָ ביעור הרע כלשון הציווי: " .32 רְבֶּ  " (דברים יג, ו; יז, ז; יט, יט; כא, כא ועוד).וּבִעַרְתָּ הָרָע מִקִּ

 אונקלוס



  אחרי מות  קמ
 

ה עָלָי֤ו הַגּוֹרָל  י ר עָלָ֨ ֖ יר אֲשֶׁ עִ֗ ָֹ וְהַשּׂ

֣ר  י לִפְנֵי֥ יְהוָֹ֖ה לְכַפֵּ ל יָעֳֽמַד־חַ֛ עֲזָאזֵ֔ לַֽ

 ֽ דְבָּ עֲזָאזֵל֖ הַמִּ ח אֹת֛וֹ לַֽ ֥ לַּ   רָה:עָלָ֑יו לְשַׁ

סְלֵיק עֲלוֹהִי  י וּצְפִירָא דִּ

ד חַי  קַם כִּ א לַעֲזָאזֵל יִתָּ עַדְבָּ

רָא עֲלוֹהִי,  קֳדָם יְיָ לְכַפָּ

חָא יָתֵיהּ לַעֲזָאזֵל  לָּ לְשַׁ

רָא.   לְמַדְבְּ

 רש"י   

 מה. חי כד יתקם ותרגומו, אחרים ידי על חי יועמד כמו חַי. יָעֳמַד )י(
 אם שילוחו יודע ואיני, לעזאזל אותו לשלח שנאמר לפי, חי לומר תלמוד
 מכאן, שישתלח עד חי עמידתו, חי יעמד נאמר לכך, לחיים אם למיתה

  .(ספרא אחרי מות פרשה ב פרק ב אות ו)למיתה  ששילוחו

 ביאור   

בקריאה ראשונה נראה  חַי. יָעֳמַד
יָעֳמַד חי" כוונתן לומר "שהמילים 

שמוטל על האנשים לדאוג שהשׂעיר 
ישאר בחיים. ולשם מה נצרך ציווי כזה, י

 –הרי לכאורה אם לא יהרגו אותו 
ממילא יישאר בחיים?! על כן רש"י 
מסביר שהכוונה אחרת: אין הכוונה 
שיש לדאוג שיישאר בחיים ולא יהרגו 
אותו, אלא שידאגו שיישאר בחיים עד 
לאותו הרגע שבו יהרגו אותו. הציווי 

מַד חי" תקף לזמן מוגבל. במילים "יָעֳ 
התורה מלמדת אותנו, ברמז, מה אמור 
לקרות לו כשיילקח למדבר. מקריאת 
     הפסוקים לבדם, יכולנו להגיע למסקנה 

שהשׂעיר ישולח לעזאזל, מקום רחוק 
ביותר. ציווי להמית אותו אין, ואולי גם 
אין כוונה שימות בהכרח, אלא יישאר 
מרוחק מן המחנה ודיו. על כן בא 

שבעמידתו אכן יהיה פסוקנו ללמדנו 
מוות.  –חי, ואז יתוודו עליו, אבל ייעודו 

הוא ישולח  –אחרי שהווידוי נעשׂה 
  למיתה.

וזה מה שתרגם אונקלוס "יתקיים 
כד חיים לכפרא עלוהי": יישאר בחיים 
עד שיתוודו עליו, וכפי שהוסבר לעיל, 
הווידוי הוא החזרה בתשובה, והוא 

  מסוגל להביא בעקבותיו כפרה.

  עיון  

ייעודו מוות ללמד שהחטאים בין אדם לחברו ובין אדם לחֶברה  חַי. יָעֳמַד

   מביאים בעקבותיהם טרגדיות ומוות. 

 אונקלוס



 קמא  ויקרא טז
 

וִיקָרֵיב אַהֲרוֹן יָת תּוֹרָא  יא

ר  ילֵיהּ וִיכַפַּ תָא דִּ חַטָּ דְּ

יתֵיהּ,  עֲלוֹהִי וְעַל אֲנָשׁ בֵּ

תָא  חַטָּ וְיִכּוֹס יָת תּוֹרָא דְּ

ילֵיהּ.    דִּ

את  אי  חַטָּ ר֤ הַֽ ן אֶת־פַּ הֲרֹ֜ יב אַֽ וְהִקְרִ֨

ית֑וֹ  ד בֵּ עֲד֖וֹ וּבְעַ֣ ֽ ר בַּ ֥ ר־ל֔וֹ וְכִפֶּ אֲשֶׁ

ר־לֽוֹ: את אֲשֶׁ ֖ חַטָּ ר הַֽ ֥ ט אֶת־פַּ חַ֛   וְשָׁ

 רש"י   

ר עָלָיו (בבלי, יומא  'וגו עליו והתודה )כא פסוק( כדכתיב, עליו שיתודה .לְכַפֵּ

  .מ ע"ב)
ר) יא( עֲד וְכִפֶּ  קרוים כלם שהם, הכהנים אחיו ועל עליו שני וידוי .'וגו וֹ בַּ

 שהכהנים מכאן', וגו' ה את ברכו אהרן בית )יט קלה, תהלים( שנאמר, ביתו
 כמו, וקדשיו מקדש טומאת על אלא אינה כפרתן וכל, בו מתכפרים

(בבלי, שבועות יד  'וגו מטומאות הקדש על וכפר )טז להלן בפסוק( שנאמר

  .ע"א)

 רביאו   

ר עָלָיו המשמעות הרגילה של  .לְכַפֵּ
ר"  לסלוח. רש"י מסביר  –המילה "לְכַפֵּ

שבפסוק זה משמעותהּ אחרת: וידוי, 
ובקשת סליחה. הכוהן יתוודה, כלומר 
יבקש סליחה בשם כל ישׂראל, 
ובעקבות הבקשה מצפים לכפרה 

  שתבוא מאת ה'.
  

ר עֲדוֹ וגו וְכִפֶּ   בפירוש זה של .'בַּ
  

  לקים:רש"י שני ח
הסיבה שבגללהּ התורה חוזרת א. 

הווידוי על  –על פעולות הכוהן הגדול 
  הפר והכפרה בעדו ובעד ביתו;

סוג העבירות שווידוי זה מכפר ב. 
 עליהן.

  ראשון חלק ביאור
 כמה פסוקים קודם לכן נכתב:

ר־וְהִקְרִיב אַהֲרֹן אֶת" את אֲשֶׁ ר הַחַטָּ   לוֹ  פַּ
  

  עיון  

ר עָלָיו חשוב לזכור שהסליחה איננה אוטומטית. היא איננה מעשׂה קסם  .לְכַפֵּ
שמחולל פלאים ומביא לכפרה על כל העוונות. לא ולא! מחשבה זו כמוה כעבודה 
זרה, וחלילה לנו מלהעלותהּ על הדעת. אם כן, איך נוכל לזכות בסליחה? באמצעות 

תביא תשובה אמיתית, שבאה לידי ביטוי בווידוי. התשובה היא שבעזר ה' 
     בעקבותיה סליחה.

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קמב
 

 (המשך) ביאור   

יתוֹ  עֲדוֹ וּבְעַד בֵּ ר בַּ , והינה )ו(" וְכִפֶּ
בפסוקנו מופיעות שוב אותן המילים: 

ר־וְהִקְרִיב אַהֲרֹן אֶת" את אֲשֶׁ ר הַחַטָּ לוֹ  פַּ
יתוֹ  עֲדוֹ וּבְעַד בֵּ ר בַּ  –". לכאורה וְכִפֶּ

כפילות. רש"י מסביר שההבדל בין 
במשמעות שמציינת  הפסוקים טמון

יתוֹ המילה " ". בהופעתהּ הראשונה בֵּ
 –היא משמשת במשמעות מצומצמת 

אשתו וילדיו; ובהופעתהּ האחרונה היא 
כל  –משמשת במשמעות מורחבת 

אחיו הכוהנים, שכולם נקראים ביתו של 
  . רֹןאה

  

  שני חלק ביאור

הכפרה המוזכרת בפסוקנו היא 
כפרה על עוונות הקשורים לעבודת 

 –והנים בבית המקדש: הם עבדו הכ
נכנסו למקדש או אכלו קורבנות 

בעודם טמאים. רש"י למד  –(=קודשיו) 
עיר  זאת מהמשך הפרק, שם כתוב ששְׂ
החטאת של הָעָם מוקרב ובהקרבתו: 

ר עַל" רָאֵל  וְכִפֶּ נֵי יִשְׂ מְאֹת בְּ הַקֹּדֶשׁ מִטֻּ
עֵיהֶם שְׁ עיר )טז(" וּמִפִּ . כשֵם ששְׂ

די לכפר על עבירות החטאת מוקרב כ
הקשורות לקודש, גם פר החטאת של 
הכוהנים מוקרב כדי לכפר על חטא של 

  חילול הקודש.

 (על עמוד קודם) עיון   

ר עֲדוֹ וגו וְכִפֶּ    ראשון חלק עיון .'בַּ

לפני שהכוהן הגדול דואג לכפרה לכל האחרים מוטלת עליו החובה לחזור 
ן כל עוד הוא מוכתם, לא ראוי שיתפלל בתשובה ולהתנקות מן העבירות שלו, שכ

עבור אחרים. הבנה זו עומדת בבסיס קביעת סדר הפעולות שעליו לעשׂות: תחילה 
על חטאי אחיו  –עליו להתוודות על חטאיו שלו ולהתנקות מהם; לאחר מכן 

הכוהנים, שגם הם משרתים בקודש ועבודתם נעשׂית למען הָעָם כולו; ורק אחרי 
הגיע הזמן להתוודות בשֵם כל הָעָם ולהתמסר להשׂגת  –ם מחטא שכל הכוהנים נקיי

כפרה לכולם. דבר נוסף שלומדים מכאן הוא שבכל שותפיו לעבודת הקודש הכוהן 
  צריך לראות בני משפחה.

  שני חלק עיון

ייתן פגמה בקדושה המיוחדת שׂ הפעולה הראשונה נועדה לכפר על עבירות שע
 והפעולה האחרונה ;הם הכוהנים המשרתים בקודשהלא ו, ראל ושל נציגישׂ של עַם י

 :במהותם "חברתיים"נועדה לכפר על חטאים  – בקשת הסליחה למען כל הָעָם -
 .חטאים המערערים את הבסיס ההכרחי לקיום כל חברה אנושית

והקדושה של  ,"יסודות"הם ה "חברתיים"אותם חטאים  :יש לתמוהּ ה לכאור
מן הראוי היה לפעול לפי  ,אם כן; ועל היסודותשנבנה  "נדבך"ראל היא שׂ עַם י

     לגשת לטיפול  -ורק אחרי שהם עומדים איתן  ,לייצב את היסודות תחילה :הסדר

 



 קמג  ויקרא טז
 

מְרִין  יב יתָא גֻּ ב מְלֵי מַחְתִּ וְיִסַּ

חָא מִן  וֵי מַדְבְּ א מֵעִלָּ אִישָׁ דְּ

קֳדָם יְיָ וּמְלֵי חֻפְנוֹהִי קְטֹרֶת 

קִיקִין, וְיַ  סְמִין דַּ יו בֻּ עֵיל מִגָּ

א.   לְפָרֻכְתָּ

שׁ מֵעַל֤  יב ֽחֲלֵי־אֵ֞ ה גַּ חְתָּ֠ א־ ֠הַמַּ ח מְלֹֽ וְלָקַ֣

יו  א חָפְנָ֔ ה וּמְלֹ֣ פְנֵי֣ יְהֹוָ֔  מִלִּ ח זְבֵּ֨ הַמִּ

ית  ֥ יא מִבֵּ ה וְהֵבִ֖ ֑ קָּ ים דַּ ֖ רֶת סַמִּ קְטֹ֥

כֶת: רֹֽ   לַפָּ

 רש"י   

חַ. מֵעַל) יב( זְבֵּ פְנֵי ה; "ב)(בבלי, יומא מה עהחיצון  הַמִּ  שלפני מצד .'מִלִּ
  .(ספרא אחרי מות פרשה ב פרק ג אות ו)מערבי  צד והוא הפתח

 (המשך) עיון   

תחילה מטפלים בקומה  :לכאורה פועלים להפך - וכאן .בקומות שנבנו עליהם
 ?!ורק לאחר מכן ביסודות ,)ראלשׂ קדושת י(העליונה 

פועל ראל שׂ אבל בעַם י ,פנינואכן היפוך הסדר ל ,מצד ההיגיון האנושי הפשוט
למרבה הצער מתברר שבני אדם מזלזלים באיסורים  .היגיון אלוקי –ר היגיון אח

ועוברים עליהם בעזות מצח ובלא  )שרובם קשורים לשבע מצוות בני נח(הבסיסיים 
 -מתברר שההיגיון האנושי  .וכך גם בימינו ,כך היה בזמן המבול .שום נקיפות מצפון

ומכל מקום הוא איננו מצליח לשמור על יציבות  ,שפעתו מועטהוה ,כוחו דל
והמוסר האנושי איננו מצליח לבלום אותם ולעצור  ,היצרים משתוללים .היסודות

 .קומת הקדושה של הָעָם -מתברר שיש רפואה למכה  ?ותשׂ ומה אפשר לע .בעדם
חזק את כדי להתגבר על היצרים וכדי להצליח ל :קבלת התורה מבטאת הבנה עמוקה

בחר  ,בקבלת התורה וחוקיה .נחוץ מוסר אלוקי .לא די במוסר האנושי –היסודות 
השייך לכאורה לקומה  ,ובכוח מוסר זה ,ראל ללכת לאור המוסר האלוקישׂ עַם י

  .והמבנה כולו יעמוד איתן -הוא יצליח לבנות גם את הבסיס שמתחתיה  ,העליונה

 ביאור   

חַ. מֵעַל זְבֵּ רֹן נכנס לפני שאה הַמִּ
לקודש הקודשים עליו להכין את כל 

פעולה  –הנחוץ להקטרת הקטורת 
  שאותהּ עליו לעשׂות שָם, בפנים, 

עָנָן אֵרָאֶה עַלכפי שלמדנו: " י בֶּ    כִּ
  

פּרֶֹת . לצורך כך עליו לקחת )ב(" הַכַּ
גחלים. פסוקנו מלמדנו שאת הגחלים 

פְנֵי הוא לוקח " חַ מִלִּ זְבֵּ ה'". מֵעַל הַמִּ
כזכור, יש שני מזבחות: המזבח העומד 
בחצר שעליו מעלים את כל הקורבנות; 

  

   

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קמד
 

 (המשך) ביאור   

ומזבח הזהב שנקרא גם בשֵם מזבח 
הקטורת, שעליו שׂורפים בשׂמים 
פעמיים ביום (ושׂרֵפה זו היא עבודת 
הקטורת). מזבח הזהב ניצב בהיכל 
בכניסה לקודש הקודשים, ואם כן הוא 

"לפני ה'", והיינו יכולים  המזבח שנמצא
להבין שמעליו צריך הכוהן לקחת את 
הגחלים. רש"י מלמדנו שהבנה זו 
שגויה, מסקנה שאליה הגיע בלימוד 

   כפול: 

א. ממילות הפסוק: לדבריו אילו 
משָם היה הכוהן אמור ליטול גחלים, 

חַ התורה הייתה כותבת ' זְבֵּ מֵעַל הַמִּ
ר פְנֵי  אֲשֶׁ המזבח לפני  היינו – 33ה''מִלִּ

ה', אבל התורה כתבה אחרת, 
מֵעַל וממילותיה מובן ששני הצירופים "

חַ  זְבֵּ פְנֵי " וגם "הַמִּ ה'" מתארים את מִלִּ
נקודת המוצא של פעולת הלקיחה 
     (המקום שאליו יילקחו הגחלים הוא 

נקודת היעד), ואין לראות בצירוף 
פְנֵי " ה'" תיאור המקום שבו ניצב מִלִּ

זְבֵּ    שמעליו יילקחו הגחלים.חַ הַמִּ

חַ ב. מטעמי המקרא: " זְבֵּ  מֵעַל הַמִּ
פְני  חַ המילה  –ה'" מִלִּ זְבֵּ מוטעמת  הַמִּ

בתרי קדמין המחייבים עצירה קצרה 
בקריאה בינהּ ובין המילה שאחריה, 

זְבֵּ כלומר: המילה  עומדת לעצמהּ,  חַ הַמִּ
חַ " –ובתורה  (סתם) הוא המזבח  "מִזְבֵּ

ם הקורבנות. אם כן, מה שעליו מועלי
פְנֵי תפקיד המילים " ה'"? רש"י מִלִּ

מסביר שהן אינן מציינות את המקום 
שבו המזבח עומד אלא את המקום־

החלק של המזבח שממנו צריך לקחת 
את הגחלים. מקום־חלק זה הוא צידו 
המערבי של המזבח, אותו צד הפונה 
להיכל ולקודש הקודשים (שנמצאים 

  ממערב לו).

 (על עמוד קודם) וןעי   

חַ. מֵעַל זְבֵּ עבודת הענן, היינו הקטרת הקטורת, היא עבודה שמעלתהּ גבוהה  הַמִּ
מאוד בשל דרגת הקִרבה לה'. והינה, את הגחלים הנחוצות לעבודה הנעלה, לוקחים 
מעל המזבח החיצון, המזבח שמשמש להקרבת הקורבנות של כל ישׂראל. מדוע? 

לָעָם הוא חיבור תמידי, ובשעה מיוחדת זו שבהּ הוא נכנס  החיבור בין הכוהן הגדול
וגם אז הוא איננו מנותק  –איש איננו מתלווה אליו  –לקודש הקודשים ושוהה שָם 

מעַמו. הוא עושׂה את העבודה בשֵם עַמו ולמענו, ומה מתאים יותר משימוש 
?! בגחלים שמובאות מן המזבח שעליו נעשׂית העבודה הקשורה לכלל ישׂראל

יש וָיש. גחלי הָעָם  –בעבודת הקטורת אין לָעָם חלק ישיר, אבל בעבודת הקורבנות 
בינם  –תשמורנה שלא תכבה גחלת הקשר שבינם ובין הכוהן הגדול, נציגם, ודרכו 

  ובין אביהם שבשמיים. 

   
                                                   

  כפי שנכתב בפסוק יח להלן. .33



 קמה  ויקרא טז
 

סְמַיָּא  יג ין יָת קְטֹרֶת בֻּ וְיִתֵּ

תָא קֳדָם יְיָ, וְיִחְפֵי  עַל אִישָׁ

א עֲנַן קָטֻ  פֻרְתָּ א יָת כָּ רְתָּ

עַל סָהֲדוּתָא, וְלָא יְמוּת.   דְּ

שׁ לִפְנֵ֣י  יג רֶת עַל־הָאֵ֖ טֹ֛ ן אֶת־הַקְּ וְנָתַ֧

רֶת  פֹּ֛ רֶת אֶת־הַכַּ טֹ֗ ן הַקְּ ה ׀ עֲנַ֣ ֣ יְהֹוָה֑ וְכִסָּ

א יָמֽוּת: עֵד֖וּת וְלֹ֥ ר עַל־הָֽ ֥   אֲשֶׁ

 רש"י   

ה קָּ  שמות( שנאמר, היא קהד הקטורת כל והלא, דקה לומר תלמוד מה .דַּ

 יום שמערב, הדקה מן דקה שתהא אלא, הדק ממנה ושחקת )לו, ל
  .(בבלי, יומא מה ע"א)למכתשת  מחזירה היה הכפורים

 ביאור   

ה קָּ אבפרשת  .דַּ ָ י תִשּׂ מעשׂה  כִּ
וַיֹּאמֶר קטורת הסמים מתואר בפירוט: "

ה קַח אֶל ה' חֵלֶת  מֹשֶׁ ים נָטָף וּשְׁ לְךָ סַמִּ
בַד יִהְיֶהוְחֶלְ  ד בְּ ה בַּ ים וּלְבנָֹה זַכָּ נָה סַמִּ  :בְּ

ה רוֹקֵחַ  יתָ אֹתָהּ קְטרֶֹת רֹקַח מַעֲשֵׂ וְעָשִׂ
ח טָהוֹר קֹדֶשׁ  חַקְתָּ  :מְמֻלָּ ה וְשָׁ נָּ  הָדֵק מִמֶּ

ה ה וְנָתַתָּ נָּ אֹהֶל הָעֵדֻת לִפְנֵי מִמֶּ  "מוֹעֵד בְּ
 בתיאור, ובפסוקנו ,)לו-לד, ל שמות(

, הכיפורים יום של הקטורת עבודת
  לגבי קטורת  אחד פרט מזכירה התורה

  

ההיותהּ  –הסמים  קָּ . כיוון שפרט זה דַּ
ה נכלל בתיאור המפורט (" נָּ חַקְתָּ מִמֶּ וְשָׁ

"), יש כאן למעשה חזרה. ומן הָדֵק
החזרה רש"י לומד שהקטורת של יום 
הכיפורים צריכה להיות לא רק דקה 

ום אלא דקה מן הדקה, ולכן בערב י
הכיפורים, מחזירים את הקטורת 
שנכתשה זה כבר, לכתישה חוזרת, כדי 

  שתהיה דקה מן הדקה.

  עיון  

ה קָּ מכל עבודות בית המקדש עבודת הקטורת היא העבודה הקשורה לחוש  .דַּ
הרוחני ביותר. בית המקדש נועד ליצור חיבור ואיחוד בין הגשמיות לרוחניות, ולכן 

ת פעולות השייכות לשני העולמות: יש בו שחיטה ואכילה העבודה הנעשׂית בו כולל
הקשורה לחוש הריח הרוחני.  –הקשורות לעולם הגשמי, ויש בו עבודת הקטורת  –

בכל ימות השנה כותשים את הסממנים שייתנו ריח עדין, וביום כיפור שהוא יום 
ה עבודת הקטורת זקוק –רוחני ביותר שאנשים צמים ונהיים כמעט כמו מלאכים 

לעדינות מיוחדת, יותר מביום רגיל, ועל כן מחזירים את הסממנים למכתשת 
לכתישה נוספת. הקטורת תהיה דקה מן הדקה, והניחוח שיעלה ממנה יהיה העדין 

  שבעדינים כראוי ליום ולקדושתו.
   

 אונקלוס



  אחרי מות  קמו
 

 רש"י   

  המחתה. שבתוך הָאֵשׁ. עַל) יג(
  .לי, יומא נג ע"א)(בבמיתה  חייב, כתקנה עשאה לא אם הא .וְלאֹ יָמוּת

 ביאור   

 רש"י מסביר ש"עַל הָאֵשׁ. עַל
הָאֵשׁ" הכוונה לגחלים שעל המחתה, 
ויצירת ענן הקטורת נעשׂית בתוך קודש 

  הקודשים.

היינו יכולים להבין  .וְלאֹ יָמוּת
חיי הכוהן הגדול  –שעבודה זו עצמהּ 
     יחיה; לא תיעשׂה  –תלויים בהּ. תיעשׂה 

רש"י מלמדנו שלא זו יתחייב מיתה.  –
כוונת התורה. כוונתהּ לומר שלא 
העבודה עצמהּ קובעת אלא דרך 
עשׂייתהּ: אם הכוהן יעשׂה אותהּ כפי 

יחיה; ואם יפשע בהּ ויעשׂהָ  –שנצטווה 
  ימות.   –שלא כהלכה 

  עיון  

ייתכן שיש בפרקנו רמז למחלוקת הגדולה בין הפרושים לצדוקים:  .וְלאֹ יָמוּת
עָנָן אֵָ דוקים, שאותהּ ביססו על המילים "לדעת הצ י בֶּ פּרֶֹת אֶה עַלרַ כִּ , את ענן )ב(" הַכַּ

הקטורת יש להכין בעוד מועד, וכשהכוהן הגדול נכנס לקודש הקודשים, ענן 
הקטורת אמור להימצא שָם. לפי האמור בפסוקנו, הכוהן נכנס אל הקודש, ובעודו 

טרֶֹת עַלהַ ־וְנָתַן אֶתשָם הוא מכין את הענן: " טרֶֹת  ...הָאֵשׁ  קְּ ה עֲנַן הַקְּ   וְכִסָּ
פּרֶֹת־אֶת ", ולא זו בלבד, אלא שהוא חייב לעשׂות את הפעולה בדיוק כפי הסדר הַכַּ

". פסוק זה עומד בבסיס דעת הפרושים, שהיא ההלכה. וְלאֹ יָמוּתשפירטה התורה, "
  יא מפורשת האמירה של התורה שכוהן שיחרוג מפרטי הציווי חייב מיתה, ה

וחד־משמעית. ואם כן, העושׂה כדעת הצדוקים, בוודאי עושׂה בניגוד להוראת 
  התורה, ומתחייב מיתה. 

מן העונש החמור משתמע שהכנת הענן קודם לכניסת הכוהן הגדול היא מעשׂה 
חמור ביותר. שני טעמים לחומרה הרבה של המעשה: (א) בקודש הקודשים כל 

נחשב מעילה חמורה במלך (ברי שלכלוך בקרבת המלך שינוי ואפילו הקל שבקלים 
חמור מלכלוך מקום המרוחק ממנו); (ב) אבל יש טעם נוסף: הענן הוא ערפל. אם 
מקדימים את עשייתו לכניסה (כדעת הצדוקים) נוצר מצב שבו השכינה כבר שורה 
בקודש הקודשים, ואז אסור לאדם להימצא שָם. אם כן, איך הכוהן הגדול נכנס 

  ביום הכיפורים? על ידי יצירת ערפל שמציב חייץ בין האדם לה'.  לשם

לפי התורה הקטורת היא ביטוי של קשר בין כל חלקי ישׂראל וגם בין ישׂראל 
לאלוקיו. הקטורת עשׂויה מאחד־עשר סממנים שאותם מצרפים זה לזה ומקטירים 

     ית שאין בה יחד, ואמרו חכמינו: "א"ר חנא בר בזנא א"ר שמעון חסידא: כל תענ

 



 קמז  ויקרא טז
 

י  יד תוֹרָא וְיַדֵּ מָא דְּ ב מִדְּ וְיִסַּ

א  פֻרְתָּ י כָּ עֵיהּ עַל אַפֵּ אֶצְבְּ בְּ

י  א יַדֵּ פֻרְתָּ קִדּוּמָא, וּקְדָם כָּ

מָא  בַע זִמְנִין מִן דְּ שְׁ

עֵיהּ. אֶצְבְּ   בְּ

ע֛וֹ עַל־  יד ר וְהִזָּה֧ בְאֶצְבָּ ם הַפָּ֔ ֣ וְלָקַח מִדַּ

רֶת קֵ֑  פֹּ֖ נֵי֥ הַכַּ רֶת יַזֶּה֧ פְּ פֹּ֗ דְמָה וְלִפְנֵי֣ הַכַּ

עֽוֹ: אֶצְבָּ ם בְּ ֖ ים מִן־הַדָּ עָמִ֛ בַע־פְּ ֽ   שֶׁ

 רש"י   

ה) יד( עוֹ. וְהִזָּ פֹּרֶת וְלִפְנֵי; (בבלי, יומא נג ע"ב)במשמע  אחת הזאה בְאֶצְבָּ  הַכַּ
ה בַע. יַזֶּ   .(בבלי, יומא נה ע"א)למטה  ושבע למעלה אחת הרי שֶׁ

 (המשך) עיון   

מפושעי ישראל אינה תענית, שהרי חלבנה ריחה רע, ומנאה הכתוב עם סממני 
. ומלבד זאת עשׂיית הקטורת הייתה מעלה עשן שתפקידו, (כריתות ו ע"ב)קטורת" 

תמר ועולה כמקל עד שמגיע נתן בה עיקר מעלה עשן היה מִ כמבואר בגמרא: "
ד שנתמלא הבית לשמי קורה כיון שהגיע לשמי קורה ממשמש ויורד בכותלים ע

. העלייה הישירה כלפי מעלה מסמלת את הקשר בין ישׂראל לקב"ה, (שם ע"א)" עשן
    .34והירידה שבאה מייד אחריה, היא ירידת השפע שה' מרעיף על כל ישׂראל

הקטורת מייצגת את איחוד המידות ואיחוד כל שבטי ישׂראל ומבטאת את 
  ו) ובין ה' יתברך.הקשר בין עַם ישׂראל (שהכוהן הגדול הוא נציג

אצל הצדוקים הענן הוא ערפל, וכטבעו של ערפל הוא מפריע לראייה, ובמקרה 
זה לראיית האמת. אצל עַם ישׂראל שמאמינים בתורה שבכתב ובעל פה, הענן מבטא 
קשר וחיבור. והחיבור בא לידי ביטוי ברשות שניתנה לחכמים לפרש את התורה, 

  ובפירושם הם מכוונים לאמיתתהּ.  

 ביאור   

ה עוֹ. וְהִזָּ רש"י מסביר שיש  בְאֶצְבָּ
ה שמונה הזאות בסך הכול: " וְהִזָּ

עוֹ עַל פּרֶֹת בְאֶצְבָּ נֵי הַכַּ הינה הזאה  –" פְּ
בַעאחת; " ה שֶׁ פּרֶֹת יַזֶּ עָמִים וְלִפְנֵי הַכַּ   " פְּ

  

 –הינה שבע הזאות נוספות, וביחד  –
שמונה. חכמים דייקו והסבירו שההזאה 

ונה גבוהה מכולן, והבאות אחריה הראש
  כל אחת מהן נעשׂית מתחת לחברתהּ. –

   

                                                   
ית משמש באותהּ המשמעות שמשמש ייתכן שיש רמז במילה "קטורת" עצמהּ: השורש קט"ר בארמ .34

השורש קש"ר בעברית, לדוגמה: חכמי בבל מספרים למלך על דניאל ומונים את סגולותיו ואומרים שהוא 
ר חֶלְמִין" ַ רֵא  ...מְפַשּׁ קִטְרִין" (דניאל ה, יב; פותר חלומות... ומתיר קשרים [תסבוכות למיניהן]), וכשהמלך וּמְשָׁ

ר ומר לו ששמע עליו שהוא מסוגל "מזמין אליו את דניאל הוא א רִין לְמִפְשַׁ שְׁ רֵא וְקִטְרִיןפִּ   " (שם, טז).לְמִשְׁ

 אונקלוס



  אחרי מות  קמח
 

ר  טו ֣ את אֲשֶׁ חַטָּ עִ֤יר הַֽ ט אֶת־שְׂ חַ֞ וְשָׁ

ית  ֖ מ֔וֹ אֶל־מִבֵּ ם וְהֵבִיא אֶת־דָּ לָעָ֔

 ה ֤ר עָשָׂ אֲשֶׁ ֽ מ֗וֹ כַּ ה אֶת־דָּ ֣ כֶת וְעָשָׂ רֹ֑ לַפָּ

רֶ  פֹּ֖ ר וְהִזָּ֥ה אֹת֛וֹ עַל־הַכַּ ם הַפָּ֔ ת לְדַ֣

רֶת: פֹּֽ   וְלִפְנֵי֥ הַכַּ

תָא  טו חַטָּ וְיִכּוֹס יָת צְפִירָא דְּ

מֵיהּ  א וְיַעֵיל יָת דְּ לְעַמָּ דִּ

א, וְיַעֲבֵיד  יו לְפָרֻכְתָּ לְמִגָּ

עֲבַד לִדְמָא  מָא דַּ לִדְמֵיהּ כְּ

א  פֻרְתָּ י יָתֵיהּ עַל כָּ תוֹרָא וְיַדֵּ דְּ

א. פֻרְתָּ   וּקְדָם כָּ

 רש"י   

ר) טו( , ישראל על השעיר מכפר הכהנים על מכפר שהפר מה עָם.לָ  אֲשֶׁ
  .)ע"א סא יומא(לשם  הגורל עליו שעלה השעיר והוא

 (על עמוד קודם) עיון   

ה עוֹ. וְהִזָּ על משמעות הדברים עמד אמו"ר הרב משה בוצ'קו זצ"ל בספרו  בְאֶצְבָּ
   הביא פירושו כאן:, ואני מתכבד ל)155(פרשת אחרי מות עמוד על התורה  "הגיוני משה"

   ה, יומא משנה,(" למטה ושבע למעלה אחת" היה הזאותיו סדר כי ל"חז פירשו"

 דברו את הוא מפרש כאשר המטרה אל קולעים הירש רפאל שמשון הרב דברי. ד)-ג
, ואחת אחת, אחת: מונה היה וכך: "שנינו כך הנה. עבודתו כדי תוך, המזה הכוהן של

  ".ושבע אחת, ושש אחת, וחמש אחת, וארבע אחת, ושלוש אחת, ושתים אחת

 מהיותו נובע אדם של חטאו כי, למנות היה חייב כך שדווקא הירש הרב מדגיש
 המדרש לבית הוא נכנס כאשר. וגשמיות רוחניות בין, ותחתונים עליונים בין מפריד
, החוצה משם יוצא הוא כאשר אך, ברוחניות כל־כולו ונתון בעליונים עוסק הריהו
 על העולה כפי פועל והאדם הקדושה רוח סרה אזי, הזה העולם ענייני בכל קלעסו
  .חולין בבחינת שהם בשיקולים, רוחו

 כוחות שבעת כל את מחדש הוא ומחבר שב בהזאותיו: לכפר הכוהן בא כך ועל
 בכל. האחד מקורם אל – האדם פעולת כל את המניעים שהם – מטה של העולם

 כלפי האחת ההזאה היא, ה'אחת' את, כמשנן, ומזכיר הכוהן חוזר מטה כלפי הזאה
  ."עולם הוויית כל מקור – העליון בקדושת –שם  כי, מעלה

 ביאור   

ר      הסביר  )יא בפסוק(לעיל  לָעָם. אֲשֶׁ

רש"י שבעניין הפר שהכוהן הגדול 
  

   

 אונקלוס

 



 קמט  ויקרא טז
 

 רש"י   

ר ה לְדַם הַפָּ ר עָשָׂ אֲשֶׁ   .ה ע"א)(בבלי, יומא נלמטה  ושבע למעלה אחת .כַּ

 (המשך) ביאור   

מקריב כדי לכפר עליו ועל אחיו 
הַקֹּדֶשׁ  עַלמדובר בכפרה " –הכוהנים 

רָאֵל נֵי יִשְׂ מְאֹת בְּ ...", כלומר על מִטֻּ
החטאים הקשורים לקדושת בית 
המקדש, כגון כניסה לתוכו בטומאה. 
הפסוק שממנו לומדים זאת הוא 

עיר שְׂ הפסוק הסמוך לפסוקנו שדן ב
ר עַלשל ישׂראל וכתוב בו: " החטאת  וְכִפֶּ

רָאֵל נֵי יִשְׂ מְאֹת בְּ ". בפר הַקֹּדֶשׁ מִטֻּ
החטאת לא כתוב במפורש על מה הוא 
מכפר, ורש"י מסביר שמה שכתבה 

  אמור בו  –עיר החטאת שְׂ התורה בעניין 
  

וגם בפר החטאת. שני קורבנות החטאת 
מכפרים על חטאים מאותו הסוג, ובכל 

על חטאי הכוהנים  –זאת יש הפרדה 
 –מכפרים בהקרבת פר, ועל חטאי הָעָם 

  עיר.   שׂ בהקרבת 
למדנו שהמילים  )ו בפסוק(לעיל 

ר" " מציינות שהקורבן נקנה לוֹ  אֲשֶׁ
בכספו של הכוהן. רש"י מלמדנו 

ר אינן מציינות  –לָעָם"  שהמילים "אֲשֶׁ
עיר נקנה בכספי הציבור, אלא שׂ רק שה

הָעָם דווקא, שהוא נועד לכפר על חטאי 
  על חטאי הכוהנים.    –והפר 

 (על עמוד קודם) עיון   

ר כוהנים, לוויים  –עיר לעזאזל מכפר על עוונות של כל בני ישׂראל שׂ ה לָעָם. אֲשֶׁ
קורבן אחד מכפר  –מתחלקת " וקודשיו מקדש" על וישׂראלים כאחד. ואילו הכפרה
   על חטאי הָעָם. –על חטאי הכוהנים, וקורבן אחר 

באחריות לקדושה נושׂאים בעיקר הכוהנים, שכן הם  –הטעם להפרדה 
ראוי  –שמשרתים בבית המקדש דרך קבע. זה תפקידם. בשל האחריות המיוחדת 

עיר שׂ יהיה קורבן אחר). לעומת זאת ה –שהקורבן שלהם יהיה מיוחד להם (ולָעָם 
הכוהנים והָעָם  –המשתלח מכפר על העוונות שאינם קשורים לקודש. וכיוון שכולם 

  שווים בחובה לשמור על התורה וערכיה, קורבן אחד מכפר לכולם יחד. –

 ביאור   

ר ה לְדַם הַפָּ ר עָשָׂ אֲשֶׁ בפסוק זה  .כַּ
ה אֹתוֹ עַלכתוב: " פֹּרֶת וְלִפְנֵי  וְהִזָּ הַכַּ

פּרֶֹת מספר ההזאות: לא  " ולא מצויןהַכַּ
בַע" עָמִים שֶׁ כפי שנאמר לגבי פר  "פְּ

     את וגם לא מספר אחר. רש"י החט

שכן  ,שהפירוט איננו נצרךמסביר 
ה אֶת" :התורה כתבה ר ־וְעָשָׂ אֲשֶׁ מוֹ כַּ דָּ

ר ה לְדַם הַפָּ וראה הומשמעות ה", עָשָׂ
ו בדם שׂ היא שאותן הפעולות שנע

      .ותן גם בדם השׂעירשׂ יש לע ,הפר

  
   



  אחרי מות  קנ
 

נֵי֣  טז מְאֹת בְּ דֶשׁ מִטֻּ ֣ר עַל־הַקֹּ֗ וְכִפֶּ

ם יִ  ם לְכָל־חַטֹּאתָ֑ עֵיהֶ֖ שְׁ ל וּמִפִּ רָאֵ֔ שְׂ

ם  ן אִתָּ֔ ֹכֵ֣ ד הַשּׁ הֶל מוֹעֵ֔ ה לְאֹ֣ וְכֵן֤ יַעֲֽשֶׂ

ם: ת֖וֹךְ טֻמְאֹתָֽ   בְּ

א  טז ר עַל קֻדְשָׁ וִיכַפַּ

רָאֵל  נֵי יִשְׂ מִסּוֹאֲבָת בְּ

יהוֹן לְכָל חֲטָאֵיהוֹן,  רְדֵּ וּמִמִּ

ן זִמְנָא  כַּ וְכֵין יַעֲבֵיד לְמַשְׁ

שָׁ  גוֹ סוֹאֲבָתְהוֹן. דְּ הוֹן בְּ   רֵי עִמְּ

 רש"י   

מְאֹת) טז( נֵי מִטֻּ רָאֵל. בְּ  להם נודע ולא בטומאה למקדש הנכנסין על יִשְׂ
; (בבלי, שבועות ז ע"ב)שוגג  היא וחטאת, חטאתם לכל שנאמר, בסוף

עֵיהֶם. שְׁ   .(שם שבועות יב ע"ב)בטומאה  מזיד הנכנסין אף וּמִפִּ

 קודם) (על עמוד עיון   

ר ה לְדַם הַפָּ ר עָשָׂ אֲשֶׁ יש לשאול מדוע דין זה מפורש אצל הכוהן, ואצל  .כַּ
ישׂראל רק נרמז? אף שראינו שמכפרים על הכוהנים ועל ישׂראל בקורבנות נפרדים, 
יש הבנה שאין כאן שני עַמים, וקדושת ישׂראל נובעת מקדושת הכוהנים. לכאורה, 

ילה, הופיע הפירוט בעניינהּ, וחטאת הָעָם שנזכרה כיוון שחטאת הכוהנים נאמרה תח
התורה הסתפקה בהפניה אל פירוט שכבר הופיע. ונראה שכך אפשר להבין  –אחריה 

ממה שמופיע "על פני השטח", אבל בעומק הדברים "מתחת לפני השטח" טמון 
רעיון חשוב: הכוהנים משמשים לָעָם דוגמה, והָעָם שואב מהם השראה ולומד מהם 

   בד את הקודש. לכ

 ביאור   

מְאֹת נֵי מִטֻּ רָאֵל. בְּ זה הפסוק  יִשְׂ
שממנו למדנו שפר החטאת של הכוהן 

עיר שׂ עיר החטאת של ישׂראל (השְׂ ו
שעלה עליו הגורל לשם) מכפרים על 
הטומאה שנגרמה לבית המקדש. 

נֵי הלימוד התמקד במילים: " מְאֹת בְּ מִטֻּ
רָאֵל גם:  ", אך מלבדן נכתב בפסוקיִשְׂ

עֵיהֶם לְכָל" שְׁ ". המילה חַטֹּאתָם וּמִפִּ
     "חטאת" מציינת עבירה שנעשׂתה 

שַע"  עבירה  –בשגגה, והמילה "פֶּ
שנעשׂתה במזיד. לגבי העבירות 
שנעשׂו בשוגג, רש"י כותב: "על 
הנכנסין במקדש בטומאה ולא נודע 
להם בסוף", כלומר: אותם אנשים נכנסו 

כחו למקדש משום שלא ידעו או ש
שהם טמאים, וגם לאחר מכן ("בסוף") 
לא נודע להם או לא נזכרו שבעצם היו 
טמאים באותו הזמן. ואולם אם לפני 

  

   

 אונקלוס

 



 קנא  ויקרא טז
 

 (המשך) ביאור   

יום הכיפורים נודע להם או נזכרו שהיו 
  –טמאים ומתברר שחטאו בשוגג 

  

עליהם להביא קורבן כמבואר בפרשת 
  .)ב–א פסוקים ה פרק(ויקרא 

 ל עמוד קודם)(ע עיון   

מְאֹת נֵי מִטֻּ רָאֵל. בְּ  –אנו לומדים שאדם שעבר עבירה בשוגג והדבר נודע לו  יִשְׂ
חייב להביא קורבן אישי, וקורבן החטאת הכללי שמוקרב ביום הכיפורים איננו מכפר 
לו על חטאו; ואילו אדם שעבר אותהּ עבירה במזיד, ומעשהו ללא ספק חמור פי כמה 

  ום הכיפורים (של כלל ישׂראל) מכפרת לו על חטאו. הייתכן?!וכמה, חטאת של י

כדי להבין זאת חשוב לשׂים לב שהדברים אמורים בעבירות מיוחדות מאוד. כניסה 
למקדש בטומאה לכאורה נראית עבירה שחומרתהּ איננה גדולה במיוחד (רצח, שוד, 

רה מכך נעשׂתה אלו עבירות "כבדות"!). אם היא אינהּ חמורה, וית –אונס וכדומה 
מדוע היא מחייבת קורבן חטאת?! התשובה טמונה באדם שעשׂה את  –בשוגג 

העבירה ולא בעבירה עצמהּ. להיכשל בשוגג בעבירה כזאת יכול רק מי שמבין את 
מהות הקדושה וחשוב לו לשמור עליה. אדם כזה יודע שהשכינה שורה בבית 

לא ייתכן! שגגה יכולה לקרות המקדש, ולא ייתכן שייכנס לשם טמא במזיד. פשוט 
לכל אדם. גם לו. ואם נודע לו שנכשל בשוגג, הוא מודע לחומרת המעשׂה שעשׂה 
ומקבל עליו אחריות לפעול כדי שיתכפר לו. לפיכך אם נודע לו הדבר לפני יום 

כבר נתכפר לו  –יביא חטאת, אך אם נודע לו רק אחרי יום הכיפורים  –הכיפורים 
ם, והוא פטור מהבאת קורבן אישי. ומי עשׂוי להיכנס טמא אל בחטאת יום הכיפורי

הקודש במזיד? אדם שאין לו שום מושׂג בענייני קדושה, ומשום כך אין לאיסורים 
 –האלה שום טעם ושום משמעות בעיניו. אילו חייבה אותו התורה להביא קורבן 

אזי  –ר ממילא לא היה בקורבנו שום ערך: אם הוא לא מבין את משמעות האיסו
איננו עושׂה תשובה, ומה ערך יש לקורבנו בלא תשובה?! וכיוון שאין בו שום חרטה 

אם יביא קורבן כדי להיפטר  –על מעשׂהו, ומבחינתו אין לו שום צורך בכפרה 
גם הוא חסר ערך לחלוטין. ועם כל  –מהחיוב שהושת עליו בלבד, הרי קורבן בכפייה 

בעצמו, מכלל ישׂראל לא יצא, ולכן יתכפר גם  זאת, אפילו שלא דאג לכפר על חטאו
 לו בקורבן הָעָם. הכפרה הזאת והיום הקדוש הזה יועילו בעזר ה' להחזירו להבנת

    הקדושה ומהותהּ.



  אחרי מות  קנב
 

 רש"י   

ה לְאֹהֶל מוֹעֵד  ושבע למעלה אחת בפנים משניהם שהזה כשם .וְכֵן יַעֲשֶׂ
למטה  שבעו למעלה אחת משניהם מבחוץ הפרוכת על מזה כך, למטה

  .(בבלי, יומא נו ע"ב)
תוֹךְ טֻמְאתָֹם ם בְּ ֹכֵן אִתָּ (בבלי, ביניהם  שכינה טמאים שהם פי על אף .הַשּׁ

  .יומא נו ע"ב)

 ביאור   

ה לְאֹהֶל מוֹעֵד  "אהֶֹל .וְכֵן יַעֲשֶׂ
מוֹעֵד" הוא שֵם כללי למשכן, 

 –ומשמעותו בכל מקום שהוא נזכר 
כל תלויה בהקשר. יש שהוא מציין את 

המשכן, יש שהוא מציין את קודש 
; ויש שהוא )כג בפסוק למשל(הקודשים 

שהוא עיקרו של  ,35משמש לציון ההיכל
המשכן. נראה שכאן הכוונה להיכל. יש 
פרוכת המבדילה בין הקודש הנקרא 
היכל, שבו נמצאים השולחן, המנורה 
ומזבח הקטורת, ובין קודש הקודשים, 

נה את שבו נמצא הארון. התורה לא ציי
המקום המדויק בהיכל שבו תיעשׂה 
ההזאה, ורש"י מסביר שהיא צריכה 
     להיעשׂות לפני הפרוכת המבדילה בין 

הקודש ובין קודש הקודשים. גם את 
מספר ההזאות התורה לא ציינה 
במפורש, ורש"י מסביר שכל הפרטים 

 –שנאמרו בהזאה בקודש הקודשים 
אמורים גם בהזאה לפני הפרוכת לפי 

ה", כלומר אותהּ  ב: "וְכֵןשנכת יַעֲשֶׂ
  עבודה.

תוֹךְ טֻמְאתָֹם ם בְּ ֹכֵן אִתָּ ה'  .הַשּׁ
שוכן בקרב עַם ישׂראל תמיד, גם כשהם 
טמאים. וכיוון שבטומאתם הם 
מטמאים את המשכן, יש לטהרו פעם 
בשנה. אומנם הפסוק אומר את 
הדברים במילים מפורשות, ובכל זאת 

  רש"י ראה לנכון להדגישם.  

  

  עיון  

ה לְאֹהֶל מוֹעֵד בהמשך נראה שאחרי ההזאות בקודש הקודשים  .וְכֵן יַעֲשֶׂ

. כשנגיע לפסוקים אלו, בעזרת ה', )כ-יח(ובאוהל מועד מזים גם על מזבח הזהב 

  נסביר משמעות ההזאה בשלושת המוקדים.

תוֹךְ טֻמְאתָֹם ם בְּ ֹכֵן אִתָּ עוונות  העוונות נחלקים לשני סוגים: (א) יש .הַשּׁ

הפוגעים ביסודות של חברה, ובהם רצח, גזל, אונס ומרמה. איסורם המוחלט הוא 

     קומת היסוד המשותפת שצריכה להיות לכל חברה אנושית; (ב) ויש עוונות 

                                                   
שמו של אותו חלק במשכן הוא  "אהֶֹל מוֹעֵד" , שם מובא שלדעת רש"יביאורראו בפרק ד פסוק ה בחלק ה .35

   לק זה "היכל".שבו ניצבים השולחן, מזבח הקטורת והמנורה. רש"י גם מעיר שָם שבבית המקדש שמו של ח

 



 קנג  ויקרא טז
 

ן  יז כַּ מַשְׁ וְכָל אֲנָשׁ לָא יְהֵי בְּ

רָא  מֵיעֲלֵיהּ לְכַפָּ זִמְנָא בְּ

א קֻדְשָׁ ר  בְּ קֵיהּ, וִיכַפַּ עַד מִפְּ

יתֵיהּ וְעַל עֲ  לוֹהִי וְעַל אֲנָשׁ בֵּ

רָאֵל.  יִשְׂ ל קְהָלָא דְּ  יחכָּ

קְדָם יְיָ  חָא דִּ וְיִפּוֹק לְמַדְבְּ

מָא  ב מִדְּ ר עֲלוֹהִי, וְיִסַּ וִיכַפַּ

צְפִירָא  מָא דִּ תוֹרָא וּמִדְּ דְּ

חָא  ין עַל קַרְנָת מַדְבְּ וְיִתֵּ

  סְחוֹר סְחוֹר.

ם לאֹ־יִֽהְיֶה֣ ׀ יז ד  וְכָל־אָדָ֞ הֶל מוֹעֵ֗ אֹ֣ בְּ

ר֤  דֶשׁ עַד־צֵאת֑וֹ וְכִפֶּ קֹּ֖ ר בַּ ֥ בֹא֛וֹ לְכַפֵּ בְּ

ל  ל־קְהַ֥ ד כָּ ית֔וֹ וּבְעַ֖ ד בֵּ עֲדוֹ וּבְעַ֣ ֽ בַּ

ל:   רָאֵֽ ר  יח  שני יִשְׂ ֥ ח אֲשֶׁ ֛ זְבֵּ א אֶל־הַמִּ וְיָצָ֗

 ר ם הַפָּ ֤ ח מִדַּ יו וְלָקַ֞ ֣ר עָלָ֑ לִפְנֵיֽ־יְהוָֹ֖ה וְכִפֶּ

 ָֹ ם הַשּׂ ֣ ח וּמִדַּ ֖ זְבֵּ ן עַל־קַרְנ֥וֹת הַמִּ יר וְנָתַ֛ עִ֔

יב:   סָבִֽ

 רש"י   

חַ  אֶל) יח( זְבֵּ ר הַמִּ  ומה. בהיכל' ה לפני שהוא הזהב מזבח זה .'לִפְנֵי ה אֲשֶׁ
 המזבח מן ועמד הפרוכת על ההזאות שהזה לפי, ויצא לומר תלמוד
 יתחילו, ולחוץ המזבח מן לצאת הזקיקו המזבח ובמתנות, והזה ולפנים

  .(בבלי, יומא נח ע"ב)צפונית  מזרחית מקרן

 (המשך) עיון   

הפוגמים בקדושת ישׂראל. עַם ישׂראל שונה מיתר העַמים, ורק אצלו קיימת הקומה 
קומת הקדושה, המתבטאת במצוות של קדושה ובמרכזן כל  –הנוספת הזאת 

חומרתהּ העבודה שבבית המקדש. התורה מעידה שמעילה בעולם הקדושה, למרות 
הרבה, איננה מבריחה את השכינה. דרגת הקדושה מציבה דרישות גבוהות, ולא 

תבוא  –הכול מסוגלים לעמוד בהן תמיד. בני אדם עשׂויים להיכשל. ואם נכשלים 
סליחה ביום הכיפורים ונוכל לפתוח דף חדש ולשוב ולהתעלות בקדושה. ואולם 

ושית, ממוטטת את היסודות הפרת האיסורים שהם יסוד הכרחי של כל חברה אנ
הורס את החברה מן היסוד וכביכול  –ועימם את החברה כולהּ. מיטוט היסודות 

  מבריח את השכינה.

 ביאור   

חַ  אֶל זְבֵּ ר הַמִּ   שני  .'לִפְנֵי ה אֲשֶׁ

  

מזבחות משמשים לעבודת הקודש: 
  

  

   

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קנד
 

 רש"י   

ר עָלָיו  זה מעורבין, השעיר ומדם הפר מדם ולקח, כפרתו היא ומה .וְכִפֶּ
  .(בבלי, יומא נז ע"ב)זה  לתוך

 (המשך) ביאור   

מזבח הקטורת העשׂוי זהב נמצא 
בהיכל, והמזבח שעליו מעלים את 
הקורבנות, העשׂוי נחושת, ניצב בחצר. 
באיזה מזבח מדובר כאן? רש"י מסביר 
שכוונת התורה למזבח הקטורת: הוא 

ש המזבח הנמצא "לִפְנֵי ה'". בהסבר זה י
חַ  וְיָצָא אֶלכתוב: " –קושי  זְבֵּ ", והרי הַמִּ

מזבח הקטורת נמצא בפנים והכוהן 
נמצא גם הוא בהיכל, ואם כן, מדוע על 

     אל המזבח?! אילו היה  לצאתהכוהן 

היינו  –עליו לגשת למזבח הנחושת 
מבינים שעליו לצאת, שהרי הוא בחוץ, 

בפנים, ממש  –אבל מזבח הקטורת 
יר שאת הזאת הדם לידו?! רש"י מסב

על המזבח, הכוהן מתחיל בצידו המזרחי 
של המזבח; והפרוכת, שהכוהן סיים זה 
עתה להזות עליה, נמצאת מול צידו 
המערבי של המזבח, ולכן נאמר: 

  ".וְיָצָא"

 (על עמוד קודם) עיון   

חַ  אֶל זְבֵּ ר הַמִּ , ההזאה נעשית בשלושה מקומות: בקודש הקודשים .'לִפְנֵי ה אֲשֶׁ
לפני הפרוכת ועל מזבח הזהב. קודש הקודשים הוא האמונה הפנימית ביותר, לב 

בחיזוק אמונתו. הפרוכת  –הכול, ושָם מתחיל הכוהן גדול את תהליך הכפרה 
 –שמייצגת את ההיכל, ליבו של המשכן, מבהירה את התפקיד המוטל על האדם 

ציאות המאירה את להקים בית לה', כלומר: להפוך את האמונה מתחושה שבלב למ
החיים בקדושתהּ. כשהכוהן הגדול מַזה לפני הפרוכת הוא מתחייב לסלק את המסך 
החוצץ בין הקודש לחיים. ומזבח הזהב שעליו מקטירים הקטורת מבטא חיבור 

חסד  –ואיחוד של כל המציאויות גם יחד. בעולם מוצאים ערכים מנוגדים זה לזה 
ונדמה שאין דרך לקרבם זה לזה ולצרפם  –ע ועוד ודין; החובה לדַבּר והמצווה להצטנ

למהות אחת. ההזאה על מזבח הקטורת מצרפת את כל היסודות ויוצרת ביניהם 
  חיבור המתאפיין באיזון והרמוניה. 

 ביאור   

ר עָלָיו ר כתוב בפסוק: " .וְכִפֶּ וְכִפֶּ
ר ", ובהמשך כתוב: "עָלָיו ם הַפָּ וְלָקַח מִדַּ

עִיר ָ ם הַשּׂ חַ  וְנָתַן עַל וּמִדַּ זְבֵּ קַרְנוֹת הַמִּ
    ". מקריאת הפסוק ייתכן היהסָבִיב

  

להגיע למסקנה שמדובר בשני ציוויים: 
לתת את הדם.  –לכפר, והאחר  –האחד 

רש"י מסביר שכוונת התורה אחרת: כל 
ר ציווי אחד: " –האמור בפסוק  וְכִפֶּ

  

   
 



 קנה  ויקרא טז
 

מָא  יט י עֲלוֹהִי מִן דְּ וְיַדֵּ

עֵי  אֶצְבְּ בַע זִמְנִין, בְּ הּ שְׁ

יהּ  נֵּ שִׁ ינֵיהּ וִיקַדְּ וִידַכֵּ

רָאֵל.  נֵי יִשְׂ   מִסּוֹאֲבָת בְּ

בַע  יט ֣ ע֖וֹ שֶׁ אֶצְבָּ ם בְּ ֛ ה עָלָ֧יו מִן־הַדָּ וְהִזָּ֨

נֵ֥י  ת בְּ מְאֹ֖ וֹ מִטֻּ שׁ֔ הֲר֣וֹ וְקִדְּ ים וְטִֽ עָמִ֑ פְּ

ל: רָאֵֽ   יִשְׂ

 רש"י   

ה עָלָיו מִן) יט( ם וְהִזָּ  מזה, קרנותיו על באצבעו מתנות שנתן ראח .הַדָּ
  .(בבלי, יומא טו ע"ב)גגו  על הזאות שבע

 (המשך) ביאור   

 –... סָבִיב" לָקַחהציווי לכפר; "וְ  –" עָלָיו
  פירוט אופן הכפרה, ההנחיות המדויקות 

  

  למילוי הציווי.

 על עמוד קודם( עיון(   

ר עָלָיו הן מַזה מדם הפר (של הכוהן) בנפרד על הכפורת ולפני הפרוכת הכו .וְכִפֶּ
עיר (של ישׂראל) בנפרד. ההזאה על המזבח נעשית בדם שני הקורבנות שׂ ומדם ה

עיר. מהות הקטורת היא יצירת חיבור, והזאת הדם שׂ יחד: דם הפר מעורבב בדם ה
  המעורב על מזבח הקטורת מבטא חיבור בין הכוהנים לישׂראל.

 ביאור   

ה עָלָיו מִן ם וְהִזָּ בפסוק הקודם  .הַדָּ
חַ סָבִיב וְנָתַן עַלכתוב: " זְבֵּ "; קַרְנוֹת הַמִּ

ה עָלָיו מִןובפסוק זה: " עוֹ  וְהִזָּ אֶצְבָּ ם בְּ הַדָּ
עָמִים בַע פְּ      ". רש"י מסביר שמדובר שֶׁ

בשתי מצוות שונות: נתינת הדם על 
מצווה אחת; והזאת  –קרנות המזבח 

 –הדם על גג המזבח שבע פעמים 
  וה אחת.  מצו

  עיון  

ה עָלָיו מִן ם וְהִזָּ הסברנו שמזבח הקטורת הוא מזבח החיבורים. ארבע  .הַדָּ

קרנות המזבח כנגד ארבעת הדגלים של ישׂראל. ישׂראל במשך השנה חטאו ולא 

תמיד היו במדרגת הקדושה המתבקשת מבן ישׂראל. אומנם יש בָּעָם קבוצות 

קדושה משלהּ, בהתאם לערך שהשבטים שונות, ומכל קבוצה מתבקשת דרגת 

המשתייכים אליה מופקדים עליו: על ערך התורה (דגל יהודה), ערך החסד (ראובן), 

ערך הכלכלה, הדאגה לציבור (יוסף), ערך הלאום (נפתלי)
36
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 בספרנו "על שולחן שבת" בפרשת נשׂא הסברנו זאת בהרחבה. .36

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קנו
 

 רש"י   

שׁוֹ שעבר;  ממה .וְטִהֲרוֹ  (ספרא אחרי מות פרשה ג פרק ד אות לבא  לעתיד .וְקִדְּ

  .יג)

 המשך( עיון(   

שבע ההזאות על גגו של המזבח מבטאות התחייבות לחבר בין הרוחניות ו
עשׂיית הפעולות הנחוצות כדי שהעולם הרוחני ישפיע על עולם  –לחומריות 
  המציאות. 

 ביאור   

שתי המילים דומות, ועם  .וְטִהֲרוֹ 
זאת מתברר שהן נבדלות זו מזו 
במשמעותן: בני ישׂראל חטאו במשך 

חטאיהם טימאו את המזבח. השנה וב
     בעבודת יום הכיפורים שני שלבים: 

תחילה יש לטהר את המזבח, היינו 
להסיר ממנו את הטומאה שדבקה בו; 

אפשר לקדש אותו  –רק אחרי שהוסרה 
כדי שיכשר לעבודת הקודש  –מחדש 

  במשך השנה כולהּ.  

  עיון  

ל כל יחיד בעַם ישׂראל פוגעים בצורך בעבודה זו טמון לימוד: החטאים ש .וְטִהֲרוֹ 
במציאות הרוחנית של הָעָם כולו. בהבנה הפשוטה היינו חושבים שאדם שחטא, 
כגון שנכנס למקדש כשהיה טמא או חילל השבת, פגע בעצמו. היאך מעשהו של 
היחיד פוגע במזבח?! עַם ישׂראל מחוברים זה לזה, והקולקטיב של ישׂראל מחובר 

שהם הבסיס לבריאת העולם. כשֵם שפגיעה באיבר אחד  עִם עולם שלם של ערכים
בגוף עשׂויה לפגוע בתפקוד הגוף כולו (לדוגמה: אדם שידו נפגעה, ייתכן שלא 

 –יצליח להתלבש בכוחות עצמו), כך חֶטאו של היחיד פוגע בו אבל לא רק בו 
הפגיעה המקומית משפיעה על סביבתהּ והכלל נפגע. כמו כן כל יהודי מקושר עִם 

נופל פגם במציאות הרוחנית הכוללת. עבודת יום  –עולם הערכים, וכשהוא חוטא 
מטהרת את המשכן מטומאתו  –מכוחהּ ומכוח זכות קדושת היום  –כיפורים 

ומקדשת אותו לעתיד לבוא. איך העבודה של יום זה פועלת? הפעולות המעשׂיות 
ום זה לעַם ישראל: של הכוהן הן כעין בבואה, תמונת מראה, של תהליך שקורה בי

התשובה של הָעָם וטיהור המזבח הם השלב הראשון ("סור מרע"), וההתעלות כמוה 
  כקידוש המזבח לעתיד ("עשׂה טוב").   

  

   



 קנז  ויקרא טז
 

רָא עַל  כ כַפָּ יצֵי מִלְּ וִישֵׁ

ן זִמְנָא  כַּ א וְעַל מַשְׁ קֻדְשָׁ

חָא, וִיקָרֵיב יָת  וְעַל מַדְבְּ

וְיִסְמוֹךְ  כאצְפִירָא חַיָא. 

ין יְדוֹהִי עַל אַ  רְתֵּ הֲרוֹן יָת תַּ

י  רֵישׁ צְפִירָא חַיָא וִיוַדֵּ

נֵי  ל עֲוָיָת בְּ עֲלוֹהִי יָת כָּ

יהוֹן  ל מִרְדֵּ רָאֵל וְיָת כָּ יִשְׂ

ין יָתְהוֹן  לְכָל חֲטָאֵיהוֹן, וְיִתֵּ

יַד  ח בְּ לַּ עַל רֵישׁ צְפִירָא וִישַׁ

רָא.  זְמִין לִמְהָךְ לְמַדְבְּ בַר דִּ גְּ

  

הֶל  כ דֶשׁ וְאֶת־אֹ֥ ֣ר אֶת־הַקֹּ֔ פֵּ ה מִכַּ וְכִלָּ

יב אֶת־  ח וְהִקְרִ֖ ֑ זְבֵּ ד וְאֶת־הַמִּ מוֹעֵ֖

י:  יר הֶחָֽ עִ֥ ָֹ ן כאהַשּׂ הֲרֹ֜ ךְ אַֽ י  וְסָמַ֨ ֣ תֵּ אֶת־שְׁ

ה יָדָ֗  ֣ עִיר֘ הַחַי֒ וְהִתְוַדָּ ָֹ אשׁ הַשּׂ ו עַל־רֹ֣

ל וְאֶת־  רָאֵ֔ נֵ֣י יִשְׂ ל־עֲוֹנֹת בְּ יו אֶת־כָּ עָלָ֗

ן אֹתָם כָּ  ם וְנָתַ֤ ם לְכָל־חַטֹּאתָ֑ עֵיהֶ֖ שְׁ ל־פִּ

ישׁ  יַד־אִ֥ ח בְּ ֛ לַּ יר וְשִׁ עִ֔ ָֹ אשׁ הַשּׂ עַל־רֹ֣

רָה: ֽ דְבָּ י הַמִּ ֖   עִתִּ

 רש"י   

י. אִישׁ ) כא(   .(בבלי, יומא סו ע"ב)אתמול  מיום לכך המוכן עִתִּ

 ביאור   

י. אִישׁ  י"שם התואר  עִתִּ נגזר  "עִתִּ
שפירושהּ זמן. אותו מן המילה עֵת, 

י "אִישׁ    הוא אדם שנבחר עוד לפני " עִתִּ
  

יום הכיפורים, ונקבע שהוא מי שיְשַלח 
  עיר לעזאזל ביום הקדוש.שׂ את ה

  עיון  

י. אִישׁ  מדוע נחוץ לבחור לפני יום הכיפורים את מי שימלא את התפקיד של  עִתִּ
  עיר ביום הכיפורים עצמו? שׂ שילוח ה

י שביצוע המשׂימה כרוך בו. המרחק מבית המקדש ועד לאותו ייתכן בשל הקוש
ריס). ההליכה ברגל, בדרך ארוכה  90קילומטרים (מהלך  12הצוק שבמדבר הוא כ־

המאמץ רב יותר; ואם מביאים  –שחלקהּ באזור מדברי וחם דורשת מאמץ, ובצום 
ים שייתכן שבשלבים מסוימ –עיר שׂ בחשבון שלהליכה עצמהּ מתווספת סחיבת ה

מובן שלא כל אדם מסוגל למלא את  –יתעייף או סתם ייעצר ויסרב להמשיך ללכת 
המשׂימה; ולא זו בלבד שהעבודה קשה מבחינה פיזית, היא גם מטמאת את העושׂה 

חַ אֶתאותהּ: "וְ  לֵּ עִיר לַעֲזָאזֵל־הַמְשַׁ ָ גָדָיו וְרָחַץ אֶת הַשּׂ ס בְּ יִם־יְכַבֵּ מָּ רוֹ בַּ שָׂ       ". אי אפשר בְּ

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קנח
 

 (המשך) עיון   

לשלוח אדם למשׂימה כזאת אם אין בו נכונות למלאהּ בידיעה ברורה שביום הקדוש 
  הוא ייטמא. –

עיר המשתלח נועד לכפר על כל שׂ וייתכן שיש לתמוהּ לפשר טומאה זו: ה
דווקא  –העוונות של כל ישׂראל, ומי שמטפל בו ועוזר לכל הָעָם להיטהר ולהזדכך 

בלבד אלא שהכפרה חלה גם על העוונות שבין אדם לחברו, הוא נטמא?! ולא זו 
עיר לעזאזל מלמדנו שאין שׂ עוונות שהם פגיעה ביסוד החובות של אדם. שילוח ה

לעבירות האלה מקום בקודש. מי שעובר על האיסורים החמורים מסתכן בנפילה 
: שאין ממנה חזרה. ואכן עבודה זו אינהּ "מוחקת" מחיקה אוטומטית את העבירות

מי שגזל צריך להחזיר ומי שרצח יקבל עונשו. אם כן, מהי הכפרה בעבודה זו? 
בבחינת  –עיר לעזאזל שׂ העבודה בבית המקדש היא בבחינת "עשׂה טוב", ועבודת ה

"סור מרע". יש בעבודת היום הזה גילוי של סוד חשוב: אם בחברה יש אנשים כמו 
דשים, פעולתם משפיעה על כוהנים לוויים וצדיקים מן האומה שמתעלים ומתק

עוצמת החושך פוחתת, ועל כן אחרי העבודה של  –כלל החברה. ככל שהאור גובר 
התקדשות ישׂראל באה העבודה להרחיק את הרע, משום שהרע אינו מתרחק 
מעצמו אלא בזכות האור והקדושה שיוצאים מבית המקדש. ומדוע המשלח את 

וימת מחייבת להתקרב אליה. אי עיר לעזאזל נטמא? כי המלחמה במהות מסשׂ ה
אפשר להילחם רק מרחוק. המלחמה איננה "סטרילית". ולכן הנלחם ברוע, נחשׂף 

 –והסכנה הזאת אכן מרחפת מעליו, והיא ממשית  –אליו ובא עימו במגע, והוא עלול 
שמשהו מן הרוע הזה ידבק בו, יכתים אותו. ואף על פי כן זוהי מצוות התורה, 

  . וחייבים לעשׂותהּ 

עיר שׂ אפשר להציע הסבר נוסף לטומאת המשלח. בכפרה באמצעות ה
המשתלח טמונה סכנה גדולה: היא עשׂויה להביא אנשים למחשבה שאפשר 
לעשׂות רע "בלי חשבון" ולא לעשׂות שום מאמץ לחזור בתשובה, שהרי "ממילא" 

קי. נפתח עיר ישתלח לעזאזל, ו"חסל סדר עוונות". הכול נשׂ יבוא יום הכיפורים, וה
דף חדש, "שלום עלייך נפשי". התורה מלמדת אותנו שמחשבה זו מתאימה 
לתבניות החשיבה של העולם האלילי ולא של תורתנו הקדושה. כאמור השׂעיר איננו 
מכפר על עוונות של יחידים. מוטל עליהם לפעול בעצמם לתיקון מעשׂיהם. ובכל 

יים, וקביעת התורה זאת החשש שמא תתעורר בליבנו המחשבה המוטעית ק
לֶם הבטיחות" שמטרתו לגדוע מחשבה זו שׂ ששילוח ה עיר גורם לטומאה, היא "בֶּ

  בעודהּ באיבהּ ולא לאפשר להּ להתפתח.   

  

  

   



 קנט  ויקרא טז
 

וְיִטּוֹל צְפִירָא עֲלוֹהִי יָת  כב

לָא  ל עֲוָיָתְהוֹן לַאֲרַע דְּ כָּ

ח יָת צְפִירָא  לַּ יָתְבָא, וִישַׁ

רָא.  מַדְבְּ וֹל אַהֲרוֹן וְיֵיע  כגבְּ

לַח יָת  ן זִמְנָא וְיַשְׁ כַּ לְמַשְׁ

לְבַשׁ  י בּוּצָא דִּ לְבוּשֵׁ

א, וְיַצְנְעִנּוּן  מֵיעֲלֵיהּ לְקֻדְשָׁ בְּ

ן.  מָּ   תַּ

ם  כב ל־עֲוֹנֹתָ֖ יו אֶת־כָּ יר עָלָ֛ עִ֥ ָֹ א הַשּׂ וְנָשָֹ֨

יר  עִ֖ ָֹ ח אֶת־הַשּׂ ֥ לַּ ה וְשִׁ זֵרָ֑ רֶץ גְּ אֶל־אֶ֣

ר: ֽ דְבָּ מִּ ד  וּבָא֤ כג בַּ הֶל מוֹעֵ֔ הֲרֹן אֶל־אֹ֣ אַֽ

שׁ  ר לָבַ֖ ֥ ד אֲשֶׁ י הַבָּ֔ גְדֵ֣ ט אֶת־בִּ וּפָשַׁ

ם: ֽ ם שָׁ יחָ֖ דֶשׁ וְהִנִּ בֹא֣וֹ אֶל־הַקֹּ֑   בְּ

 רש"י   

 מקרא של מקומו זה שאין, רבותינו אמרו מוֹעֵד. אֶל אהֶֹל אַהֲרֹן וּבָא) כג(
 אמורה להכו הפרשה כל ואמרו יומא במסכת לדבריהם טעם ונתנו, זה

 והקטרת העם ועולת עולתו עשיית אחר שהיא, זו מביאה חוץ, הסדר על
 ולובש ופושטן ומקדש וטובל, זהב בבגדי בחוץ שנעשים ושעיר פר אימורי

 ואת הכף את להוציא .אֹהֶל מוֹעֵד וּבָא אֶל; בבלי, יומא לב ע"א)( לבן בגדי
  ולפנים. לפני הקטרת בה שהקטיר המחתה

 ביאור   

 מוֹעֵד. אֶל אהֶֹל אַהֲרֹן וּבָא
הפירושים של רש"י לשני ד"ה אלו, 
עוסקים בחציו הראשון של הפסוק. 
הפירוש הראשון מסביר מתי בא אהרֹן 

את מטרת  –אל אוהל מועד, והאחרון 
בואו לשָם. בד"ה האחרון רש"י מלמדנו 
שאהרֹן נכנס לאוהל מועד, שכאן 
משמעו קודש הקודשים, כדי להוציא 

המחתה שהכניס לשָם לצורך הכף ואת 
עשׂיית הענן. ומתי נכנס? לכאורה, לפי 

שפנה לעשׂות את  לפניפשט הכתוב, 
  שתי הפעולות שכתובות בפסוקים 

  
  

: הקרבת העולה )כה-כד(הבאים 
והקטרת החלבים על המזבח. רש"י 
מלמדנו שאין הדבר כן. אהרֹן נכנס 
להוציא את כלי הקטורת מקודש 

 אחריו שהקריב אחריהקודשים 
שהקטיר. אם כן, מדוע הקדימה התורה 
את בואו לאוהל מועד להקרבה 
ולהקטרה? כדי להביא ברצף אחד את 
כל הפעולות שמקומן בקודש 

  הקודשים.  
רש"י מרחיב ומציין שהקרבת 
העולה והקטרת האֵמורים הן עבודות 

  

   

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קס
 

 (המשך) ביאור   

שנעשׂות בבגדי זהב, ואחרי שהכוהן 
פושט את בגדי הזהב, משלימן, הוא 

     טובל ומקדש עצמו, ואז שב ולובש 

בגדי לבן לפני שניגש להזאת דמי 
הקורבנות בקודש הקודשים ובהיכל, 

  .עבודות שנעשׂות בבגדי לבן

 (על עמוד קודם) עיון   

יש הבחנה ברורה בין העבודות המיוחדות ליום  מוֹעֵד. אֶל אֹהֶל אַהֲרֹן וּבָא
עבודות אחרות שאומנם נעשׂות ביום כיפורים אבל נעשׂות גם הכיפורים לבדו ובין 

העלאת ענן הקטורת  –בימים אחרים בשנה. העבודות המיוחדות ליום הקדוש 
עיר של שׂ בקודש הקודשים וזריקת דם קורבנות החטאת (פר החטאת של הכוהן וה

 –ישראל) בקודש הקודשים ובהיכל וגם הוצאת כלי הקטורת מקודש הקודשים 
שיש כמותן  –ות כולן בבגדי לבן. הקרבת קורבן עולה והקרבת קורבנות מוסף נעשׂ 

נעשות בבגדי זהב, הבגדים שבהם הכוהן הגדול משרת  –בהזדמנויות נוספות 
  בקודש במשך כל השנה.

בכל ימות השנה הכוהן הגדול עושׂה עבודתו כשהוא לבוש בשמונה בגדים (בגדי 
ארבעה בגדי זהב, כפי שהוסבר]). עבודה  זהב [ארבעה בגדי בד שאליהם מצטרפים

פסולה. הכוהן הגדול מייצג את עַם ישראל, וראוי שיהיה לבוש  –בבגדים אחרים 
", כמובא וּלְתִפְאָרֶת לְכָבוֹד" –בגדים ייצוגיים שמבטאים את כבוד עַם ישראל 

נו . עבודת ה' היא־היא הכתר שניתן בראש)מ, כח; ב, כח שמות( תְּצַוֶּה וְאַתָּהבפרשת 
והבדילנו מכל העַמים. בגדי הזהב מבטאים כבוד ופאר של הָעָם כולו ושל התפקיד 

הכוהן. תפקיד הכוהן איננו מעניק לו מעמד של  –הרוחני שממלא האיש הרוחני 
שׂררה, הָעָם איננו כפוף לו ואיננו משרת אותו, ואדרבה הוא עומד לשירות הָעָם. 

חלילה את ערכו הרוחני של הכוהן ושל עלולה לטשטש  –עבודת השירות  –עבודתו 
התפקיד שהוא ממלא, ובגדי הזהב שבהם הוא משרת בקודש בכל ימות השנה, 
מונעים את טשטוש הערך. הם מבליטים אותו ומזהירים את הרוחניות, והכול 

  נזהרים בהּ ובכבודהּ. 

יום הכיפורים איננו ככל ימות השנה. עבודת היום הקדוש, שמטרתהּ להביא 
ה לָעָם כולו, דורשת מהכוהן הגדול העוסק בהּ ענווה גדולה במיוחד, והיא גם כפר

מחייבת אותו לחוש כל העת את הקשר האמיץ שבינו ובין הָעָם ואת דאגתו 
נה לכל אחיו, שהרי כל ישׂראל אחים. לבגדי לבן שבהם נעשׂית עבודת  העמוקה והכֵּ

יעה על הנפש ותורמת תפקיד חשוב: הפשטות המוחלטת של הלבוש משפ –היום 
לתחושת הענווה של הכוהן וגם לתחושת השותפות האמיצה והשוויון בין כל 

  נעשׂית בבגדי לבן. –העומדים לדין לפני ה'. משום כך העבודה הייחודית ליום זה 
   

 



 קסא  ויקרא טז
 

 רש"י   

ט אֶת גְדֵי הַבָּ ־וּפָשַׁ  בין של לתמיד זהב בגדי ולובש שהוציאם אחר ד.בִּ
 פר ועבודת, זהב בבגדי שחר של תמיד העבודות סדר וזהו. הערבים

 ומקצת העם ואיל ואילו, לבן בבגדי מחתה של וקטרת הפנימים ושעיר
] ושיירי[ ושעירי, לבן בבגדי ומחתה כף והוצאת, זהב בבגדי המוספין
 בבגדי הפנימי מזבח שעל ההיכל וקטורת הערבים בין של ותמיד המוספין

 השעיר את ושלח הוא כך דותהעבו סדר לפי המקראות וסדר. זהב
 חלב ואת' וגו עולתו את ועשה ויצא' וגו במים בשרו את ורחץ, במדבר
 ובא כך ואחר, המחנה אל יבא כן ואחרי עד הפרשה וכל'. וגו החטאת

  .(ספרא אחרי מות פרשה ד פרק ו אות ה)אהרן 

 (המשך) עיון   

י הזהב נועדו ושמא יתעורר חשש שפשטות הבגד תגרום חלילה לתופעות שבגד
למנוע?! כדי לפוגג את החשש הזה, התורה דואגת שגם ביום הקדוש, לצד 

ולכן העבודות שנעשׂות  הכבוד והתפארה,הפשטות המוחלטת, יבואו לידי ביטוי 
ביום הקדוש אבל אינן מיוחדות לו בלבד, בדיוק כמו העבודה בקודש במשך כל ימות 

פאר  –וש מכל הימים, שתי הדרישות נעשׂות בבגדי זהב. ביום האחד הקד –השנה 
  מתמלאות כאחת.  –וגם פשטות 

 ביאור   

ט אֶת גְדֵי הַבָּ ־וּפָשַׁ ראינו  ד.בִּ
שהתורה ריכזה את כל העבודות 
הנעשׂות בבגדי זהב ברצף, אף 
שבמציאות סדר הפעולות היה אחר. 
בפירוש פסוק זה רש"י מסכם את 
תהליך העבודה של הכוהן הגדול ביום 

שהיה במציאות. הוא מונה את  זה כפי
כל הפעולות על פי הסדר ומזכיר באילו 

בגדי זהב  –בגדים נעשׂתה כל אחת מהן 
  או בבגדי לבן:

  רש"י מלמדנו שאחרי שהכוהן 
  

הקריב את קורבנות העולה והקטיר את 
החלבים, כשהוא לבוש בגדי זהב, הוא 
החליפם לבגדי לבן ונכנס אל קודש 

ם את הכף הקודשים כדי להוציא משָ 
וכשיצא משָם, לפני שניגש  .37והמחתה

להקריב את קורבן תמיד של בין 
  החליף שוב לבגדי זהב.   –הערביים 

רש"י מציג את סדר עבודת הכוהן 
  הגדול לאורך היום כולו:   

כבכל בוקר, גם יום זה נפתח א. 
בהקרבת קורבן תמיד של שחר. פעולה 

  
   

                                                   
 מוֹעֵד". אהֶֹל אֶל אַהֲרֹן על סדר הפעולות בכתובים, השונה מסדרן הלכה למעשׂה, ראו לעיל בד"ה "וּבָא .37

 



  אחרי מות  קסב
 

 רש"י   

ם יחָם שָׁ  בגדים ארבעה באותן ישתמש ולא, גניזה שטעונין דמלמ .וְהִנִּ
  .(בבלי, יומא יב ע"ב)אחר  כפורים ליום

 (המשך) ביאור   

זו נעשׂית בבגדי זהב, ולפני לבישתם 
  הכוהן טובל.

הכוהן מסיר בגדיו, טובל ולובש ב. 
בגדי לבן, ומקיים את הציוויים 

עיר שׂ המיוחדים ליום זה: הפר וה
 –הקטורת וזריקת דמיהם והקטרת 

  בקודש הקודשים.

הכוהן מסיר את בגדי הלבן, טובל ג. 
ולובש בגדי זהב ומקריב את עולתו 
ועולת הָעָם, ורש"י מוסיף שעל פי 
המסורת הוא מקריב בשלב זה גם כמה 

  . 38מקורבנות מוסף של היום
הכוהן טובל ולובש בגדי לבן ד. 

ונכנס לקודש הקודשים להוציא משָם 
  את הכף והמחתה. 

     הכוהן טובל ולובש בגדי זהב,  ה.

מקריב את המוספים הנותרים ואת 
קורבן התמיד של בין הערביים וגם 

   .39מקטיר קטורת כמדי יום ביומו
ואז רש"י מסביר את הסדר שבו 
אמורים היו הפסוקים להופיע (לפי סדר 

   הפעולות במציאות):
כב (כל הפעולות –פסוקים א(א) 

אותם לבש שהכוהן עושׂה בבגדי לבן, ש
אחרי הקרבת קורבן התמיד של שחר); 

כו (פעולות הנעשׂות –(ב) פסוקים כד
בבגדי זהב); (ג) פסוק כג (פעולה 
הנעשׂית בבגדי לבן); (ד) פסוק כז 
(פעולות הנעשׂות בבגדי זהב [לא כולן 
מופיעות בפסוק, אבל רש"י משלימן על 

  פי המסורת]).

 ביאור   

ם יחָם שָׁ רֹן פושט כתוב שאה .וְהִנִּ
את בגדי הלבן שלבש לעבודת היום, 

יחָם ם". נשאלת השאלה  ואז "וְהִנִּ שָׁ
לשם מה ציינה התורה את הנחת 
הבגדים? איזו חשיבות טמונה בפעולה 
זו שזיכתה אותהּ באזכוּר מפורש? 
  רש"י מסביר שמילים אלו אינן תיאור 

  

בעלמא אלא הוראה: אהרֹן חייב להניח 
שתמש בהם את הבגדים שָם ולא לה

עוד; וביום הכיפורים בשנה שלאחר מכן 
ילבש בגדים חדשים שיוכנו במיוחד  –

לעבודת היום הקדוש, וכן בכל שנה 
  ושנה.   

   

                                                   
ם .38 ר נִיחחַֹ  רֵיחַ ' לַה עלָֹה המוזכרים בפרשת פינחס: "וְהִקְרַבְתֶּ ן פַּ קָר בֶּ ים אֶחָד אַיִל חָדאֶ  בָּ בָשִׂ נֵי כְּ נָה בְּ בְעָה שָׁ  שִׁ

מִימִם  לָכֶם" (במדבר כח, ח). יִהְיוּ  תְּ
אכמפורט בפרשת  .39 ָ י תִשּׂ  .כִּ



 קסג  ויקרא טז
 

מַיָּא  כד סְרֵיהּ בְּ וְיַסְחֵי יָת בִּ

שׁ יָת  ישׁ וְיִלְבַּ אֲתַר קַדִּ בַּ

לְבוּשׁוֹהִי, וְיִפּוֹק וְיַעֲבֵיד יָת 

א עֲלָתֵיהּ וְיָת עֲלַת עַמָּ 

א. ר עֲלוֹהִי וְעַל עַמָּ   וִיכַפַּ

מָק֣וֹם  כד יִם בְּ ר֤וֹ בַמַּ֨ שָׂ ץ אֶת־בְּ וְרָחַ֨

֤ה  א וְעָשָֹ יו וְיָצָ֗ גָדָ֑ שׁ אֶת־בְּ קָד֔וֹשׁ וְלָבַ֖

עֲד֖וֹ  ֽ ֥ר בַּ ם וְכִפֶּ ת הָעָ֔ לָתוֹ וְאֶת־עֹלַ֣ אֶת־עֹֽ

ם:   ד הָעָֽ   שלישי  שני כשהן מחובריןוּבְעַ֥

 רש"י   

רוֹ  חַץוְרָ ) כד( שָׂ  פסוק( ולבשם בשרו את מורחץ למדנו למעלה .'וגו אֶת־בְּ

 טבילה שבאותה, טבילה טעון לבן לבגדי זהב מבגדי משנה שכשהוא, )ד
 לבן בגדי ולבש שחר של תמיד עבודת בהן שעבד זהב בגדי פשט

 טעון זהב לבגדי לבן מבגדי משנה שכשהוא למדנו וכאן, היום לעבודת
  .לב ע"ב)(בבלי, יומא טבילה 

 (על עמוד קודם) עיון   

ם יחָם שָׁ אולי יש כאן רמז שחשוב לדאוג שעבודת ה' לא תהפוך לשגרה  .וְהִנִּ
ה(בבחינת " עָשֶׂ יֵּ ה הוּא שֶׁ עֲשָׂ נַּ הְיֶה וּמַה שֶׁ יִּ הָיָה הוּא שֶׁ ֶ ). אומנם ]ט, א קהלת[" מַה שּׁ

תיעשׂנה גם  ההלכה תישאר אותהּ ההלכה, ואותן הפעולות שנעשׂו בשנה אחת
תהיינה חדשות ותתאמנה  –בשנה שאחריה, אבל הכוונות שתתלווינה לכל הפעולות 

למציאות ולהתמודדויות שבאותהּ העת. יש במילים אלו קריאה לכוהן הגדול לשׂים 
  .40לב שלא יעשׂה עבודתו מצוות אנשים מלומדה

 ביאור   

רוֹ  וְרָחַץ שָׂ וְרָחַץ כתוב: " .'וגו אֶת־בְּ
שָׂ ־אֶת יִםבְּ גָדָיו־וְלָבַשׁ אֶת ...רוֹ בַמַּ ". בְּ

"בגדיו" הם הבגדים שלובש בעבודתו 
בכל ימות השנה. הפסוק מלמדנו שגם 

על  –בהחלפה מבגדי לבן לבגדי זהב 
 )ד לפסוק בפירוש(הכוהן לטבול. לעיל 

   הבאנו את דברי רש"י שלפיהם ביום
  

הכיפורים הכוהן טובל חמש פעמים. 
  לציינן כסדרן:   לאור לימודנו, נוכל

הטבילה הראשונה לפני שעובד א. 
  עבודת הבוקר בבגדי זהב; 

 כשעובר לבגדי לבן לקראתב. 
עבודתו המיוחדת ליום זה בקודש 

  ובקודש הקודשים;
 

 

  
   

                                                   
לד"ה "וְרָחַץ" הבאנו פירוש על גניזת בגדי לבן מתוך ספרו של הרב משה  עיוןלעיל בפסוק ד בחלק ה .40

  בוצ'קו זצ"ל.

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קסד
 

 רש"י   

מָקוֹם קָדוֹשׁ   וכן, הפרוה בית בגג היתה והיא עזרה בקדושת המקודש .בְּ
(בבלי, יומא בחול  היתה הראשונה אבל, ליום חובה הבאות טבילות ארבע

  .לא ע"א)
גָדָיו־וְלָבַשׁ אֶת   השנה. ימות כל בהן עובד שהוא בגדים שמנה .בְּ

 (המשך) ביאור   

כשפושט בגדי לבן ולובש בגדי ג. 
זהב להקריב את העולות ואחדים מן 

  המוספים;

כשלובש שוב בגדי לבן ונכנס ד. 
     לקודש הקודשים להוציא את כלי 

  ;  הקטורת

כשפושט אותם ולובש בגדי זהב ה. 
שבהם יקריב שאר המוספים ותמיד של 

  בין הערביים.

 (על עמוד קודם) עיון   

רוֹ  וְרָחַץ שָׂ   ראו לעיל בעיון לפסוק ד. –הסבר על הטבילות  .'וגו אֶת־בְּ

 ביאור   

מָקוֹם קָדוֹשׁ   הביטוי "מָקוֹם .בְּ
קָדוֹשׁ" עשׂוי לתאר יותר ממקום אחד. 

א מציין שמקום אחד קדוש יותר הו
ארץ ישראל  ממקום אחר. לדוגמה:

מקודשת מכל הארצות. אם כן, לאיזה 
מקום התכוונה התורה כאן? רש"י 
מסביר שכוונת התורה למקום בית 
המקדש, שקדושתו יתרה מקדושת הר 
הבית וירושלים. רש"י מביא מסורת 
שלפיה היה בבית המקדש מקווה, והוא 

ית הפרווה. ה"עזרה" נבנה מעל לשכת ב
שמזכיר רש"י היא עזרת ישׂראל 
שהייתה בין עזרת הנשים לחצר בית 
המקדש. משני צידיה של עזרת ישׂראל 
היו לשכות. אחת מהן, שנקראה בית 
  הפרווה, שימשה לניקוי העורות של 

  

הקורבנות לפני חלוקתם לכוהנים. על גג 
לשכה זו בנו מקווה, והוא שימש את 

יום הכיפורים לחמש הכוהן הגדול ב
הטבילות שהיו צריכות להיעשׂות 
בקודש, אבל לא לטבילה הראשונה 
שלפני הקרבת התמיד של שחר: טבילה 
זו אינהּ נעשׂית בקודש, שכן היא טבילה 

  שלפני הכניסה אליו. 

גָדָיו־וְלָבַשׁ אֶת ביום הכיפורים  .בְּ
הכוהן השתמש בשתי מערכות בגדים: 

הב. אם כן, אילו בבגדי לבן וגם בבגדי ז
גָדָיו"? רש"י מסביר שאלו  בגדים הם "בְּ
הם בגדי זהב. אותם הוא לובש בכל 
ימות השנה, והם בגדיו ממש; מה שאין 

אותם הוא לובש רק ביום  –כן בגדי לבן 
  המיוחד ורק לעשׂיית העבודות

  

  

   
 



 קסה  ויקרא טז
 

 רש"י   

  שם. העולה שמזבח החצר אל ההיכל מן .וְיָצָא
ה אֶת  אהרון יבא בזאת )ג פסוק( למעלה האמור לעולה איל .וֹ עלָֹת־וְעָשָׂ

  . 'וגו
 בני עדת ומאת )ה פסוק( למעלה האמור לעולה אחד ואיל .עלַֹת הָעָם־וְאֶת

  .(בבלי, יומא עג ע"א) 'וגו ישראל

 (המשך) ביאור   

אסור לו  –המיוחדות ליום, ולא זו בלבד 
  להשתמש בהם שוב, גם לא ביום 

  

ת. בגדים כאלה כיפורים בשנה אחר
גָדָיובוודאי לא מתאים לכנותם "   ".בְּ

 ביאור   

" וְיָצָארש"י מסביר ש" .וְיָצָא
" שהופיע לפניו וְיָצָאבפסוק זה שונה מ"

" הראשון ציין יציאה וְיָצָא: ")יח פסוק(
מקודש הקודשים להיכל (שם ניצב 

" האחרון מציין וְיָצָאמזבח הקטורת); "
  הנחושת).  יציאה לחצר (מקום מזבח

ה אֶת איננה " עלָֹתוֹ " .עלָֹתוֹ ־וְעָשָׂ
עולת התמיד שהכוהן מקריב מדי יום 
ביומו אלא העולה המפורשת לעבודת 

זֹאת יָבֹא אַהֲרֹן היום, שהוזכרה לעיל: " בְּ
פַר הַקֹּדֶשׁ  אֶל ן בְּ את וְאַיִל  בֶּ קָר לְחַטָּ      בָּ

. עבודת החטאת הייתה )ג(" לְעלָֹה
 –ככל העולות  –ה בפנים, אבל העול

  נעשׂית על המזבח החיצון.

אינהּ גם עולה זו  .עלַֹת הָעָם־וְאֶת
העולה של התמיד אלא העולה 

וּמֵאֵת עֲדַת המיוחדת ליום זה, שנאמר: "
נֵי ח שְׁ רָאֵל יִקַּ נֵי יִשְׂ ים  בְּ עִירֵי עִזִּ שְׂ

את וְאַיִל אֶחָד לְעלָֹה . עבודת )ה(" לְחַטָּ
 –יר אחר עשׂ עיר אחד בקודש, ושׂ 

ככל  –משתלח לעזאזל, אבל העולה 
  עבודתהּ על המזבח החיצון. –העולות 

  

  עיון  

עולת הכוהנים  –נשׂים לב: קורבנות העולה המוזכרים בפסוק  .עֹלַת הָעָם־וְאֶת
מיוחדים ליום הכיפורים, והינה, למרבה הפלא, הקרבתם (ובכללהּ  –וגם עולת הָעָם 

באותהּ הדרך וגם באותו המקום (על המזבח החיצון) ככל  זריקת דמם) נעשׂית בדיוק
האדם ומוריד אותו לתהומות, וכשהוא עושׂה את הקורבנות. מדוע? החטא מטלטל 

הוא נוסק אל הקודש וזוכה בקרבה מיוחדת. לא פעם הוא  –תשובה אמיתית 
מיטלטל מטה ומעלה שוב ושוב. ביום הכיפורים כשמבקשים מחילה על העוונות 

מתעלים ומתקרבים מאוד לה'. קרבה זו מעניקה כוחות ואמונה  –ים בתשובה וחוזר
  שאפשר לחזור לחיים האמיתיים ולא ליפול שוב לתהומות החטא, לחדול מהטלטלה 

   
 



  אחרי מות  קסו
 

יר  כה את יַקְטִ֥ ֖ חַטָּ לֶב הַֽ ת חֵ֥ וְאֵ֛

חָה:  ֽ זְבֵּ עִיר  כוהַמִּ ָֹ ֤ח אֶת־הַשּׂ לֵּ מְשַׁ וְהַֽ

ס בְּ  ֣ ל יְכַבֵּ עֲזָאזֵ֔ ר֖וֹ לַֽ שָׂ ץ אֶת־בְּ יו וְרָחַ֥ גָדָ֔

חֲנֶהֽ: ֽ מַּ ן יָב֥וֹא אֶל־הַֽ חֲרֵי־כֵ֖ יִם וְאַֽ ֑ מָּ   בַּ

יק  כה י חֲטָוָתָא יַסֵּ רְבֵּ וְיָת תַּ

חָא.  וּדְמוֹבֵיל יָת  כולְמַדְבְּ

ע  צְפִירָא לַעֲזָאזֵל יְצַבַּ

סְרֵיהּ  לְבוּשׁוֹהִי וְיַסְחֵי יָת בִּ

ין יֵיעוֹל  מַיָּא, וּבָתַר כֵּ בְּ

רִיתָא.    לְמַשְׁ

 רש"י   

את. חֵלֶב וְאֵת) כה( חָה יַקְטִירושעיר;  פר אימורי הַחַטָּ זְבֵּ  מזבח על .הַמִּ
 ועולה זרה קטרת עליו תעלו לא )ט, ל שמות( כתיב בפנימי דאלו, החיצון
  ומנחה.

 (המשך) עיון   

הכיפורים  ולשמור על יציבות. העולָה היא עבודת ה' היציבה, ועל כן מקומהּ ביום
  עבודת ה' יציבה ומאוזנת. –כמקומהּ בכל השנה 

 ביאור   

את. חֵלֶב וְאֵת רש"י מסביר  הַחַטָּ
את" מייצג  ש"חֵלֶב כל החלקים את הַחַטָּ

שבחטאת שמוקרבים על גבי המזבח 
     (כדינם המפורט בפרשת צו). הם, כמו 

כל הקורבנות, מוקטרים על המזבח 
בהיכל החיצון. מזבח הקטורת הנמצא 

משמש לקטורת בלבד, ואין שום היתר 
  להקריב עליו משהו זולתהּ.  

  עיון  

את. חֵלֶב וְאֵת גם הקורבן הקדוש ביותר של השנה שדמו נזרק בקודש  הַחַטָּ
הקודשים, חלק מסוים בעבודתו נעשׂה כדרך שנעשׂית עבודתם של כל קורבנות 

היא לא מנותקת מהקורבנות  חטאת. עבודה זו קדושתהּ גבוהה עד מאוד, ועם זאת
הרגילים; ללמדנו שכל אדם, קדוש ככל שיהיה, חייב להיות מעורב עם הבריות ולא 

  להתנתק מהציבור.

  
   

 אונקלוס



 קסז  ויקרא טז
 

תָא וְיָת  כז חַטָּ וְיָת תּוֹרָא דְּ

עַל  אִתָּ תָא דְּ חַטָּ צְפִירָא דְּ

א  קֻדְשָׁ רָא בְּ מְהוֹן לְכַפָּ מִדַּ

רִיתָא, רָא לְמַשְׁ פְקוּן לְמִבַּ  יִתַּ

הוֹן  כְּ נוּרָא יָת מַשְׁ וְיוֹקְדוּן בְּ

סְרְהוֹן וְיָת אֻכְלְהוֹן.   כחוְיָת בִּ

ע  וּדְמוֹקֵיד יָתְהוֹן, יְצַבַּ

סְרֵיהּ  לְבוּשׁוֹהִי וְיַסְחֵי יָת בִּ

ין יֵיעוֹל  מַיָּא, וּבָתַר כֵּ בְּ

רִיתָא.    לְמַשְׁ

יר  כז עִ֣ ת ׀ שְׂ את וְאֵ֣ חַטָּ֜ ר הַֽ וְאֵת פַּ֨

את  חַטָּ֗ ר הַֽ ֣ מָם לְכַפֵּ ר הוּבָא֤ אֶת־דָּ אֲשֶׁ֨

חֲנֶה֑  ֽ מַּ יא אֶל־מִח֣וּץ לַֽ דֶשׁ יוֹצִ֖ קֹּ֔ בַּ

ם  רָ֖ שָׂ ם וְאֶת־בְּ רֹתָ֥ שׁ אֶת־עֹֽ רְפ֣וּ בָאֵ֔ ֽ וְשָׂ

ם:  ֽ רְשָׁ ס  כחוְאֶת־פִּ ֣ ם יְכַבֵּ ף אֹתָ֔ ֹרֵ֣ וְהַשּׂ

חֲרֵי־  יִם וְאַֽ ֑ מָּ ר֖וֹ בַּ שָׂ ץ אֶת־בְּ יו וְרָחַ֥ גָדָ֔ בְּ

חֲנֶהֽ: כֵ֖ן יָב֥וֹ ֽ מַּ   א אֶל־הַֽ

 רש"י   

ר) כז( מָם. הוּבָא אֲשֶׁ   ולפנים. ולפני להיכל אֶת־דָּ

 ביאור   

ר מָם. הוּבָא אֲשֶׁ בד"ה זה  אֶת־דָּ
רש"י מתמקד במילים שבהמשך: 

קֹּדֶשׁ " ר בַּ ". הוא מסביר שה"קודש" לְכַפֵּ
  המוזכר כולל את ההיכל, שָם נזרק דם 

  

בח הקורבנות על הפרוכת ועל מז
קודש  –הקטורת; וגם "לפני ולפנים" 

שָם נזרק דם החטאות לפני  –קודשים 
  הארון.

  עיון  

ר מָם. הוּבָא אֲשֶׁ בכל קורבנות חטאת, הבשׂר נאכל על ידי הכוהנים, אבל  אֶת־דָּ
אכילתם  .41עיר של יום הכיפורים בגלל קדושתם הגדולה אינם נאכליםשׂ הפר וה

  ריך לבער אותם מחוץ למחנה.תהיה חילול קדושתם, ועל כן צ

  
  

   

                                                   
יום ההקרבה והלילה שאחריו. איסור אכילת בשׂר החטאות האלה מוחלט  ככלל, אכילת בשׂר החטאת זמנהּ  .41

 ואיננו פוקע בצאת הצום.   

 אונקלוס



  אחרי מות  קסח
 

ת עוֹלָ֑ם  כט ֣ ה לָכֶ֖ם לְחֻקַּ יְתָ֥ וְהָֽ

וּ  עַנּ֣ דֶשׁ תְּ וֹר לַחֹ֜ עָשֹ֨ ֽ י בֶּ בִיעִ֠ ְ דֶשׁ  ֠הַשּׁ חֹ֣ בַּ

א  ם וְכָל־מְלָאכָה לֹ֣ תֵיכֶ֗ אֶת־נַפְשֹֽׁ

תֽוֹכֲכֶֽם: ֥ר בְּ ֖ר הַגָּ ח וְהַגֵּ אֶזְרָ֔ וּ הָֽ עֲשֹ֔   תַֽ

י־בַיּ֥וֹם הַזֶּה֛ יְכַ  ל ֽ ר כִּ ֥ר עֲלֵיכֶ֖ם לְטַהֵ֣ פֵּ

ם לִפְנֵ֥י יְהוָֹ֖ה  אתֵיכֶ֔ אֶתְכֶ֑ם מִכֹּל חַטֹּ֣

רוּ:  טְהָֽ ם  לאתִּ ת֥וֹן הִיא לָכֶ֔ בָּ ת שַׁ בַּ֨ שַׁ

ת עוֹלָֽם: ֖ תֵיכֶ֑ם חֻקַּ ם אֶת־נַפְשֹֽׁ יתֶ֖    וְעִנִּ

ח אֹת֗וֹ  לב ֣ ר־יִמְשַׁ ן אֲשֶׁ ר הַכֹּהֵ֜ וְכִפֶּ֨

א אֶת־יָד֔וֹ לְ  ֤ר יְמַלֵּ חַת וַֽאֲשֶׁ ֣ ן תַּ כַהֵ֖

י  גְדֵ֥ ֖ד בִּ י הַבָּ גְדֵ֥ שׁ אֶת־בִּ יו וְלָבַ֛ אָבִ֑

דֶשׁ:   הַקֹּֽ

וּתְהֵי לְכוֹן לִקְיָם עָלַם,  כט

עַסְרָא  בִיעָאָה בְּ יַרְחָא שְׁ בְּ

תְכוֹן  עַנּוֹן יָת נַפְשָׁ לְיַרְחָא תְּ

דוּן  עְבְּ וְכָל עֲבִידָא לָא תַּ

יְ  יִתְגַּ יבַיָּא וְגִיּוֹרַיָּא דְּ רוּן יַצִּ

ינֵיכוֹן.  יוֹמָא הָדֵין  לבֵּ אֲרֵי בְּ

אָה יָתְכוֹן,  ר עֲלֵיכוֹן לְדַכָּ יְכַפַּ

דְכּוֹן.  מִכֹּל חוֹבֵיכוֹן קֳדָם יְיָ תִּ

תָא הִיא לְכוֹן  לא בָּ א שַׁ בָּ שַׁ

תְכוֹן, קְיָם  וּתְעַנּוֹן יָת נַפְשָׁ

י  לבעָלַם.  ירַבֵּ הֲנָא דִּ ר כָּ וִיכַפַּ

נֵיהּ יָתֵיהּ וְדִיקָרֵיב יָ  ת קֻרְבָּ

חוֹת אֲבוּהִי,  א תְּ שָׁ מָּ לְשַׁ

י בּוּצָא  שׁ יָת לְבוּשֵׁ וְיִלְבַּ

א.  י קֻדְשָׁ   לְבוּשֵׁ

 רש"י   

ר) לב( ר הַכֹּהֵן וְכִפֶּ ח אֲשֶׁ  כשרה אינה הכיפורים יום של זו כפרה .'וגו יִמְשַׁ
 בכהן לומר הוצרך, באהרן הפרשה כל שנאמרה לפי, גדול בכהן אלא
  .(בבלי, יומא לב ע"ב)כמוהו  שיהא אחריו אהב גדול

 ביאור   

ר ר הַכֹּהֵן וְכִפֶּ ח אֲשֶׁ  .'וגו יִמְשַׁ
לאורך הפרשה כולהּ בכל ציוויי הכוהן 
הגדול מוזכר שמו של אהרֹן. האם 
הדברים אמורים בו בלבד או כיוון שהוא 
     הכוהן הגדול בעת אמירתם, שמו 

משמש בפסוקים, אבל אותם הציוויים 
חולו בבוא היום על כל הכוהנים י

הגדולים שיהיו? פסוק זה מלמדנו 
שהשֵם אהרֹן אינו מכוון רק לאהרֹן 
עצמו אלא מייצג את התפקיד שהוא 

  

   

 אונקלוס

 



 קסט  ויקרא טז
 

 רש"י   

א אֶת ר יְמַלֵּ  בגדים מרובה, המשחה בשמן המשוח אלא לי אין .יָדוֹ ־וַאֲשֶׁ
 הגדולים ניםהכה כל והם', וגו ידו את ימלא ואשר לומר תלמוד, מנין

(בבלי, המשחה  שמן של צלוחית נגנזה שבימיו, ואילך מיאשיהו שעמדו

  .הוריות יב ע"א)

 (המשך) ביאור   

הכוהן הגדול, וכל מי שיימשח  –ממלא 
  אחריו לתפקיד יעשׂה אותהּ העבודה 

  

  בדיוק.

 (על עמוד קודם) עיון   

ר ר הַכֹּהֵן וְכִפֶּ ח אֲשֶׁ הכיפורים מאחדת שלוש קדושות: עבודת יום  .'וגו יִמְשַׁ
קדושת המקום, קדושת הזמן וקדושת האדם. רק ביום זה הכוהן הגדול נכנס 
לקודש הקודשים. ביום הקדוש ביותר, שבו כל ישׂראל מתעלים ונדמים למלאכים, 
האיש הקדוש ביותר נכנס למקום הקדוש ביותר. התורה מלמדת אותנו שיעור 

א כל הזמנים שווים וגם לא כל בני ישׂראל שווים. חשוב: לא כל המקומות שווים, ל
  כולם חשובים אבל יש מדרג.

 ביאור   

א אֶת ר יְמַלֵּ לכאורה יש  .יָדוֹ ־וַאֲשֶׁ
רבפסוק כפילות: הביטוי " ח  אֲשֶׁ יִמְשַׁ

מציין את הכוהן הגדול; והביטוי  –" אֹתוֹ 
א אֶת" ר יְמַלֵּ " גם הוא מציין את דוֹ ־יָ וַאֲשֶׁ

שיתמנה בבוא היום הכוהן הגדול, 
לתפקיד, אחרי הכוהן שמְכהן בתפקיד 
כעת. רש"י מסביר שמדובר בשתי 
תקופות: מאהרֹן ועד זמנו של המלך 
יאשיהו, הכוהנים הגדולים היו נמשחים 
בשמן המשחה. עשׂיית שמן המשחה 

אמפורטת בפרשת  ָ י תִשּׂ , והיא חותמת כִּ
מְשָׁ "בציווי:  נָיו תִּ ח וְאֶת אַהֲרֹן וְאֶת בָּ

תָּ אֹתָם לְכַהֵן לִי שְׁ כל בני אהרֹן  "..וְקִדַּ
     נמשחו בשמן המשחה לקראת כניסתם 

לכהונה, כל אחד מהם הוא כוהן הדיוט, 
וכהונתו מוּרשת לצאצאיו ואין צורך 
למשוח כל אחד מהם לתפקיד. משיחת 

ייחודית לו  –כוהן גדול  –אהרֹן לתפקידו 
ומקדישה רק אותו לתפקיד. כהונה 

לה אינהּ עוברת בירושה, וכל כוהן גדו
יש למשוח  –גדול המתמנה לתפקידו 

אותו בשמן המשחה לפני שיתחיל 
בעבודתו הלכה למעשׂה. מנהג זה 
התקיים עד זמנו של המלך יאשיהו, 
המלך הצדיק האחרון של מלכות יהודה. 

פסקה  –ומאז הסתיימה מלכותו 
משיחת הכוהנים הגדולים. מדוע? 

לך גנז את שמן משום שיאשיהו המ
 

  

  

   

 



  אחרי מות  קע
 

 רש"י   

חַת אָבִיו אדם  לכל קודם הוא מקומו את ממלא בנו שאם ללמד .לְכַהֵן תַּ
  .(בבלי, הוריות יא ע"א)

 (המשך) ביאור   

המשחה, כפי שמסופר בדברי הימים: 
ם "וַיֹּאמֶר בִינִים [המבונים] לַלְוִיִּ  לְכָל הַמְּ
רָאֵל ים יִשְׂ דוֹשִׁ נוּ ' לַה הַקְּ  אֶת־אֲרוֹן תְּ
יִת הַקֹּדֶשׁ  בַּ ר בַּ נָה אֲשֶׁ למֹֹה בָּ וִיד בֶן שְׁ  דָּ

רָאֵל מֶלֶךְ  א לָכֶם אֵין יִשְׂ ָ תֵף מַשּׂ כָּ ה בַּ  עַתָּ
רָאֵל"  עַמּוֹ  וְאֵת אֱלהֵֹיכֶם' אֶת־ה עִבְדוּ  יִשְׂ

. ופירשו רבותינו )ג, לה ב הימים דברי(
שיאשיהו הבין  )ב"ע נב יומא, בבלי(

שנגזר על הָעָם שיִגלה מנבואות החורבן 
מן הארץ, וכיוון שלא רצה שגם ארון 

גנז אותו, ועימו  –הקודש יצא לגלוּת 
  גנז פריטים נוספים ובהם שמן המשחה.

וכיוון שנגנזה צלוחית שמן המשחה, 
הכוהנים הגדולים שנתמנו לתפקידם 

לא נמשחו. בתפקיד עצמו  –מאז ואילך 
לא חלו שינויים, וכל עבודת הכוהן 

     יתה מוטלת על הכוהנים שנמשחו שהי

הוטלה גם עליהם והם עשׂו אותה  –
במלואהּ. גם בבגדים ששימשו אותם 
בעבודתם לא חל שינוי, והם לבשו 
שמונה בגדים, בדיוק כמו קודמיהם. 
אם כן, במה נבדלו האחרונים מן 

רהראשונים? בכינוי. הביטוי "  אֲשֶׁ
ח אֹתוֹ  " מציין רק כוהן גדול יִמְשַׁ

ח, כוהן משוח. הוא איננו יכול שנמש
לציין כוהן שלא נמשח. לכן התורה 

א משתמשת בכינוי נוסף: " ר יְמַלֵּ וַאֲשֶׁ
שמתאים לציין [גם] כוהן  –" דוֹ ־יָ אֶת

שאיננו משוח. וכיצד יכונה כוהן כזה? 
"מרובה בגדים", על שֵם שמונת 
הבגדים שהוא לובש בעבודתו, 

ם, המבדילים בינו ובין הכוהנים האחרי
שמערכת הבגדים שלהם כוללת 

  ארבעה פריטי לבוש בלבד.

 ביאור   

חַת אָבִיו במשפט קצר  .לְכַהֵן תַּ
אחד רש"י מלמדנו שני דינים: (א) הדין 
העיקרי: לבן הכוהן הגדול יש זכות 
 קדימה. דין זה נלמד מהמילים "לְכַהֵן

חַת (ב) שיש בו  –אָבִיו"; ודין נוסף  תַּ
ן העיקרי משום הסתייגות מהדי

וקביעת גבולותיו: זכות הַקְדימה תקֵפה 
בתנאי שהבן ראוי. דין זה נלמד 

רמהמילים " ח אֹתוֹ  אֲשֶׁ   ". אילו היה יִמְשַׁ
  

מדובר ב"ירושה" אוטומטית של 
לא היה שום צורך למשוח  –התפקיד 

את הכוהן הגדול החדש; אבל אין 
מדובר ב"ירושה" כזאת. כל כוהן גדול 

קידו, ובכלל זה בנו צריך להתמנות לתפ
מוּתנֶה  –של כוהן גדול. ומינויו לתפקיד 

בהיותו ראוי למלא את מקום אביו, היינו 
  שמידותיו ראויות.  

   



 קעא  ויקרא טז
 

א  לג שׁ קֻדְשָׁ ר עַל מַקְדַּ וִיכַפַּ

ן זִמְנָא וְעַל  כַּ וְעַל מַשְׁ

הֲנַיָּא  ר, וְעַל כָּ חָא יְכַפַּ מַדְבְּ

קְהָלָא יְכַפַּ  א דִּ ל עַמָּ ר. וְעַל כָּ

א לְכוֹן לִקְיָם  לד וּתְהֵי דָּ

רָאֵל  נֵי יִשְׂ רָא עַל בְּ עָלַם לְכַפָּ

א,  תָּ שַׁ ל חוֹבֵיהוֹן חֲדָא בְּ מִכָּ

יד יְיָ יָת  פַקֵּ מָא דְּ וַעֲבַד כְּ

ה.   מֹשֶׁ

הֶל  לג דֶשׁ וְאֶת־אֹ֧ שׁ הַקֹּ֔ ֣ ר אֶת־מִקְדַּ וְכִפֶּ

֑ר וְעַ֧ל הַכֹּֽ  ח יְכַפֵּ ֖ זְבֵּ ד וְאֶת־הַמִּ ים מוֹעֵ֛ הֲנִ֛

ֽר:  ל יְכַפֵּ הָ֖ ם הַקָּ ל־עַ֥ יְתָה־  לדוְעַל־כָּ וְהָֽ

נֵי֤  ר עַל־בְּ ם לְכַפֵּ֞ ת עוֹלָ֗ ֣ ם לְחֻקַּ את לָכֶ֜ זֹּ֨

נָה֑  ָ שּׁ ת בַּ ם אַחַ֖ ל־חַטֹּאתָ֔ רָאֵל מִכָּ יִשְׂ

ה: ֽ ֥ה יְהוָֹ֖ה אֶת־משֶׁ ר צִוָּ ֛ אֲשֶׁ ֽ עַשׂ כַּ   פ   וַיַּ֕

 רש"י   

עַשׂ ) לד( ר וַיַּ אֲשֶׁ ה כַּ , הזה כסדר עשה הכפורים יום כשהגיע .'וגו' ה צִוָּ
 גזירת כמקיים אלא, לגדולתו לובשן היה שלא אהרן של שבחו ולהגיד
  .(ספרא אחרי מות פרשה ה פרק ח אות י)המלך 

 (על עמוד קודם) עיון   

חַת אָבִיו שני הלימודים חשובים בפסוקנו: (א) אם הבן ראוי, הוא  .לְכַהֵן תַּ
משיך תפקידו של אביו, אף שיש כאן תפקיד ציבורי ולא עניין משפחתי־המיועד לה

פרטי שרגילים להפעיל בו ירושה. העברת התפקיד מאב לבן, היינו מינוי הבן תחת 
אביו, משרתת את טובת הכלל: היא מבטיחה יציבות ומונעת מאבקים מיותרים בין 

וג בזהירות מְרַבית הטוענים לכתר; (ב) מדובר בתפקיד ציבורי, ולפיכך יש לנה
ולהקפיד לבצע מינוי כזה רק אחרי שביררו ווידאו שבנו של הכוהן הגדול אכן ראוי 

הדרישה  –לתפקיד. לפנינו ציר: בקצהו האחד הצורך ביציבות, ובקצהו האחר 
  שהכוהן הגדול יהיה ראוי לתפקידו. צריך למצוא את נקודת האיזון המדויקת. 

 ביאור   

עַשׂ  אֲשֶׁ  וַיַּ ה רכַּ רש"י  .'וגו' ה צִוָּ
  מסביר שתי נקודות:

בתחילת הפרשה למדנו שאהרֹן א. 
  קיבל את הציווי אחרי מות שני בניו, 

 

  
  

כלומר סמוך למיתתם שאירעה בראש 
חודש ניסן. מילוי הציווי שכתוב כאן, 
לא היה מייד אחרי קבלתו. כיוון 
  שהציווי נוגע ליום הכיפורים, הוא עמד

  

  

   

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קעב
 

 המשך)( ביאור   

  והמתין עד שיגיע הזמן לקיימו.  

לפי הפשט האמירה שאהרֹן עשׂה ב. 
ה " ר צִוָּ אֲשֶׁ ה־אֶת ה'כַּ " משמעהּ מֹשֶׁ

שעשׂה בדיוק ככל החוקים הרבים שיש 
בעבודה זו ולא חיסר ולא שינה מאומה. 
     רש"י לא מסתפק בהבנה זו, המתמקדת 

בפעולות ובמעשׂים. הוא מרחיב את 
יר שכל מה שעשׂה המשמעות ומסב

עשׂה רק לכבודו של ה' ולא  –אהרֹן 
לכבוד עצמו כלל. עשׂייה כזאת מעידה 
על מדרגה גבוהה מאוד: שום שיקול 

  של נגיעה אישית איננו מעורב בהּ.

 (על עמוד קודם) עיון   

עַשׂ  ר וַיַּ אֲשֶׁ ה כַּ אכן זו מדרגה גבוהה. הרמב"ם מסביר שאדם  .'וגו' ה צִוָּ
בלי שום נגיעה אישית, ואפילו  –בשלֵמות ממש  –ם מצווה לשמהּ שמצליח לקיי

 האמונה הצלחה זו הייתה חד־פעמית, זוכה לעולם הבא, וזה לשונו: "מיסודות
 ולא וכהוגן כראוי מצות מאות ושש עשׂרה משלש מצוה האדם קיים שאם בתורה

 כמו מאהבה לשמה עשׂאה אלא, כלל הזה העולם ממטרות מטרה עמה שתף
  .42הבא" העולם לחיי בה זוכה הוא הרי, לך ארתישבי

  

                                                   
  פירוש רמב"ם למשנה, מכות ג, יז. .42



 קעג  ויקרא יז
 

ה  א יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ

יל עִם אַהֲרוֹן  בלְמֵימַר.  מַלֵּ

נֵי  ל בְּ נוֹהִי וְעִם כָּ וְעִם בְּ

ין  רָאֵל וְתֵימַר לְהוֹן, דֵּ יִשְׂ

יד יְיָ לְמֵימַר.  פַקֵּ תְגָמָא דְּ  גפִּ

רָאֵל  ית יִשְׂ בַר מִבֵּ בַר גְּ גְּ

יִכּוֹס ר אוֹ עֵז  דְּ תּוֹר אוֹ אִמַּ

יִכּוֹס  רִיתָא, אוֹ דְּ מַשְׁ בְּ

רִיתָא. רָא לְמַשְׁ   מִבַּ

ר:  איז  אמֹֽ ה לֵּ ֥ ר יְהוָֹ֖ה אֶל־משֶׁ ֥ וַיְדַבֵּ

נֵ֣י  ב ל־בְּ יו וְאֶל כָּ נָ֗ ן וְאֶל־בָּ הֲרֹ֜ ר אֶל־אַֽ בֵּ֨ דַּ

ר  בָ֔ ם זֶה֣ הַדָּ ֖ אֲלֵיהֶ֑ מַרְתָּ ל וְאָֽ רָאֵ֔ יִשְׂ

֥ה  ר־צִוָּ ר: אֲשֶׁ ישׁ אִישׁ  גיְהוָֹה֖ לֵאמֹֽ אִ֥

וֹר אוֹ־  ט שׁ֥ חַ֜ ר יִשְׁ ל אֲשֶׁ֨ רָאֵ֔ ית יִשְׂ ֣ מִבֵּ

ט  חָ֔ ר יִשְׁ ֣ חֲנֶה֑ א֚וֹ אֲשֶׁ ֽ מַּ ֽ ז בַּ ב אוֹ־עֵ֖ שֶׂ כֶ֛

חֲנֶהֽ: ֽ מַּ   מִח֖וּץ לַֽ

 רש"י   

חַט שׁוֹר אוֹ  )ג( ר יִשְׁ ב אֲשֶׁ  להקריב שנאמר, מדבר הכתוב מוקדשין .כֶשֶׂ
  .רי מות פרשה ו פרק ח אות ה)(ספרא אחקרבן 

חֲנֶה מַּ   .(זבחים קז ע"ב)לעזרה  חוץ .בַּ

 ביאור   

חַט שׁוֹר אוֹ  ר יִשְׁ ב אֲשֶׁ  .כֶשֶׂ
בקריאה שטחית נראה שהפסוק מחייב 
כל שוחט בהמה להקריבהּ כקורבן, כפי 

תַח אֹהֶל  וְאֶלשכתוב מייד להלן: " פֶּ
ן . )ד(" מוֹעֵד לאֹ הֱבִיאוֹ לְהַקְרִיב קָרְבָּ

רש"י מבהיר שאין הדבר כן. המילים 
ן" פירושן שמדובר  )ד(" לְהַקְרִיב קָרְבָּ

בבהמה שהוקדשה לקורבן זה כבר. 
פירוש זה הכרחי, שכן בפרשת רְאֵה 

ר שׂ נכתב במפורש שיש אכילת ב
שאינהּ קשורה להקרבת קורבן: 

ךָ " ה נַפְשְׁ י תְאַוֶּ ר כִּ וְאָמַרְתָּ אֹכְלָה בָשָׂ
שָׂ  רלֶאֱכֹל בָּ שָׂ ךָ תֹּאכַל בָּ ת נַפְשְׁ כָל אַוַּ   " ר בְּ

  

. מתוך כך רש"י מבין שאדם )כ, יב דברים(
ההקדשה נעשית  –שהקדיש בהמה 

באמירה כגון "בהמה זו עולָה" או 
חייב להקריבהּ,  –"בהמה זו חטאת" 

ואם אינו עושה כן, ההימנעות מקיום 
ההתחייבות שקיבל עליו נחשבת לו 

  לעבירה.

חֲנֶה מַּ המילה "מַחֲנֶה" מופיעה  .בַּ
במקרים רבים בתוך צירוף סמיכות. 
הסומך שלצידהּ מבהיר באיזה מחנה 
הדברים אמורים, לדוגמה: "מחנה 
ישׂראל" הוא כל ירושלים; "מחנה 
לווייה" הוא הר הבית; ו"מחנה כהונה" 
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  אחרי מות  קעד
 

א הֱבִיאוֹ֒  ד הֶל מוֹעֵד֘ לֹ֣ תַח אֹ֣ וְאֶל־פֶּ֜

ן לַֽ  יב קָרְבָּ ן לְהַקְרִ֤ ֣ כַּ ה לִפְנֵי֖ מִשְׁ יהוָֹ֔

ךְ  פָ֔ ם שָׁ ֣ ישׁ הַהוּא דָּ ב לָאִ֤ ם יֵחָֽשֵׁ֞ ֣ יְהוָֹה֑ דָּ

וֹ: רֶב עַמּֽ ֥ ישׁ הַה֖וּא מִקֶּ ת הָאִ֥   וְנִכְרַ֛

ן זִמְנָא לָא  ד כַּ וְלִתְרַע מַשְׁ

נָא קֳדָם  אַיְתְיֵיהּ לְקָרָבָא קֻרְבָּ

מָא  ייָ, דְּ נָא דַּ כְּ יְיָ קֳדָם מַשְׁ

י  מָא יִתְחֲשֵׁ ב לְגֻבְרָא הַהוּא דְּ

א הַהוּא  יצֵי אֲנָשָׁ תֵּ ד וְיִשְׁ אֲשַׁ

יהּ.   מִגּוֹ עַמֵּ

 רש"י   

ם )ד( ב. דָּ   .(מדרש תנחומא אות יב)בנפשו  שמתחייב האדם דם כשופך יֵחָשֵׁ

 (המשך) ביאור   

הוא בית המקדש. במשכן וגם במקדש 
היו מקומות מוגדרים שבהם אמורה 

 –בנות: במשכן להתבצע שחיטת הקור
מקום זה היה בחצר אוהל מועד, שָם 

השחיטה  –ניצב המזבח; ובמקדש 
נעשׂתה ב"עזרת כוהנים" או ב"עזרת 
     ישׂראל". רש"י מסביר שהמילה 

" המופיעה כאן (לא בתוך צירוף) מַחֲנֶה"
כוונתהּ למקום שאיננו אחד מהם, אלא 
מקום שבו אין אמורים לשחוט 

אינו מיועד קורבנות. שחיטה במקום ש
להּ, אסורה, והקורבנות שנשחטו 

  מכונים "שחוטי חוץ".  

 ביאור   

ם ב. דָּ ם" יֵחָשֵׁ משמשת  המילה "דָּ
המתה בהריגה.  –כאן לציון פעולה 

ההריגה נעשׂית באמצעות פעולה 
הגורמת לדם לצאת מן הגוף, והמילים 

ב" ם יֵחָשֵׁ " פירושן ששחיטת הבהמה דָּ
שבת שהוקדשה מחוץ לעזרה נח

 –לשפיכת דם, להרג, ואפילו חמור מכך 
כרצח. בהַחְשָבַת שחיטת הקודשים 
  מחוץ לעזרה לרצח, התורה מלמדת 

  

אותנו עד כמה חמור איסור זה עד 
שהעובר עליו נחשב כרוצח. הייתכן? 

  להלן.  עיוןראו ההסבר ב
כפי שנסביר בעיון, עובדי עבודה 
זרה היו הורגים בני אדם בעבודתם 

ל כן מי שעובד כפי שהם הדתית. וע
עובדים, מעשׂיו יביאוהו לידי רצח, כפי 

  שנסביר בעיון.

  עיון  

ם ב. דָּ דין זה קשה מאוד. אין ספק שהעבירה חמורה, אבל... רצח?! הרי  יֵחָשֵׁ
     האדם שהקדיש את הבהמה ובסופו של דבר החליט לשחוט אותהּ במקום אחר ולא 

 אונקלוס
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 קעה  ויקרא יז
 

 רש"י   

פָךְ  ם שָׁ   .(זבחים קז ע"א)בחוץ  דמים הזורק תא לרבות .דָּ

 (המשך) עיון   

לא פגע בשום אדם?! מפתח להבנת הקשר בין מעשׂה זה לרצח טמון  –להקריבהּ 
חוּ עוֹד אֶת וְלאֹבהמשך הפרק, באזהרת התורה: " עִירִם־יִזְבְּ ְ . רמב"ן )ז(" זִבְחֵיהֶם לַשּׂ

בודה זרה. בפולחן של עיר מייצג את עשָו הרשע ואת כל העובדים עשׂ מסביר שה
עובדי עבודה זרה הקרבת קורבנות אדם לאלילים הייתה האמצעי לזכות בכפרה על 
עוונות. הדת האלילית הזאת לא ראתה לנכון לרסן את היצרים החייתיים שבבני 
האדם, ולא זו בלבד אלא שעודדה את בני האדם לתת להם דרור, ובעשותהּ כן 

לראות תופעה זו בקרב מאמיני האסלאם: ככל  ליבתה ושלהבה אותם. בימינו אפשר
שלהט האמונה גובר בהם, הם הופכים לחיות טרף. התורה מורה לנו שאת הקורבנות 

בית  –מקום שהוא בית של שלום ואחווה  –נקריב רק לה' ורק במקום אחד  –שלנו 
ה'. מי שנוהג בדרכם של עובדי עבודה זרה ומקריב קורבנות לשׂעירים, סופו שיגיע 

  גם לרצח, ועל שֵם סופו, הוא נחשב כרוצח כבר עכשיו.  

 ביאור   

פָךְ  ם שָׁ בלי מאורו של רש"י היינו  .דָּ
ם מבינים שהאדם שאומרים עליו " דָּ

פָךְ  רָצַח. אומנם ראינו לעיל  –" שָׁ
בשמעשׂהו " ם יֵחָשֵׁ ", היינו המעשׂה דָּ

נחשב לו כאילו הרג או רצח, ולא הרג או 
חמור מאוד,  רצח ממש. המעשׂה

ועשׂויות להיות לו תוצאות קשות 
הרג או רצח לא  –וחמורות, ועִם זאת 

  היו בו. מתוך הבנה זו רש"י מסביר 
  

שכוונת התורה כאן איננה לשפיכות 
דמים (הריגת אדם). הפועל שפ"ך 
משמש כאן במשמעותו הרגילה, יציקת 

הוא דם  –נוזל; ואותו דם ששפך 
אותהּ הבהמה שנשחטה. אילו הקריב 

היה דמהּ נזרק על  –כפי שהתחייב 
שפך את  –המזבח, וכיוון שלא הקריב 

הדם בחוץ. השחיטה בחוץ וגם שפיכת 
  עבירות חמורות הן.  –הדם בחוץ 

  
  

   



  אחרי מות  קעו
 

ל אֶת־ ה רָאֵ֗ נֵי֣ יִשְׂ יאוּ בְּ ר יָבִ֜ עַן אֲשֶׁ֨ לְמַ֩

נֵי֣  בְחִים֘ עַל־פְּ ם זֹֽ ר הֵ֣ ֥ זִבְחֵיהֶם֘ אֲשֶׁ

דֶה֒ וֶֽהֱ  ָֹ ֛תַח הַשּׂ ה אֶל־פֶּ יהֹוָ֗ ם לַֽ בִיאֻ֣

י  בְח֜וּ זִבְחֵ֧ ן וְזָ֨ הֶל מוֹעֵ֖ד אֶל־הַכֹּהֵ֑ אֹ֥

ם: יהוָֹ֖ה אוֹתָֽ ים לַֽ לָמִ֛ ק הַכֹּהֵ֤ן  ו שְׁ וְזָרַ֨

הֶל  ֖תַח אֹ֣ ה פֶּ ח יְהֹוָ֔ ֣ ם עַל־מִזְבַּ אֶת־הַדָּ

 ח יח נִיחֹ֖ לֶב לְרֵ֥ יר הַחֵ֔ מוֹעֵ֑ד וְהִקְטִ֣

יהוָֹֽה:  א־יִזְבְּ  זלַֽ ם וְלֹֽ ח֥וּ עוֹד אֶת־זִבְחֵיהֶ֔

ם  חֲרֵיהֶ֑ ים אַֽ ם זֹנִ֖ ר הֵ֥ ֛ ם אֲשֶׁ עִירִ֕ ְֹ לַשּׂ

ם  את לָהֶ֖ הְיֶה־זֹּ֥ ֽ ם תִּ ת עוֹלָ֛ ֥ חֻקַּ

ם:   רֹתָֽ   חמישי  שלישי כשהן מחובריןלְדֹֽ

רָאֵל יָת  ה נֵי יִשְׂ יַיְתוֹן בְּ דִיל דְּ בְּ

בְחִין עַל  אִנּוּן דָּ בְחֵיהוֹן דְּ דִּ

י חַקְלָא וְ  יַיְתוּנוּן לִקְדָם יְיָ אַפֵּ

ן זִמְנָא לְוָת  כַּ לִתְרַע מַשְׁ

ין  סוּן נִכְסַת קֻדְשִׁ הֲנָא, וְיִכְּ כָּ

הֲנָא  ויָתְהוֹן.  קֳדָם יְיָ  וְיִזְרוֹק כָּ

ייָ  חָא דַּ מָא עַל מַדְבְּ יָת דְּ

יק  ן זִמְנָא, וְיַסֵּ כַּ תְרַע מַשְׁ בִּ

רַעֲוָא  לָא בְּ א לְאִתְקַבָּ רְבָּ תַּ

חוּן עוֹד יָת  זיָ. קֳדָם יְ  וְלָא יְדַבְּ

אִנּוּן טָעַן  ידִין דְּ בְחֵיהוֹן לְשֵׁ דִּ

א  הֵי דָּ תְרֵיהוֹן, קְיָם עָלַם תְּ בָּ

  לְהוֹן לְדָרֵיהוֹן. 

 רש"י   

ר )ה(   .(זבחים קו ע"ב)לזבוח  רגילים הם אשר זֹבְחִים. הֵם אֲשֶׁ
עִירִם. )ז( ְ   שם. ירקדו ושעירים )כא, יג ישעיה( כמו, לשדים לַשּׂ

 ביאור   

ר בני ישׂראל היו  זבְֹחִים. הֵם אֲשֶׁ
רגילים להקריב קורבנות בכל מקום, 
ועם הקמת בית מיוחד לעבודת ה', 
ההרגל הזה חייב להיפסק: ההנהגה 

 ,43הישנה, שסכנה גדולה טמונה בהּ 
  נאסרת מכול וָכול.

   

עִירִם. ְ רש"י מסביר  לַשּׂ
עִירִם" המוזכרים בפסוק  ְ הם שה"שּׂ

שדים. מי או מה הם אותם שדים? 
המאמינים בשדים מאמינים שקיימים 
בעולם כוחות שפועלים בו מבלי 

אם כן אמונתם זו  –שקיבלו הוראה מה' 
  

  
   

                                                   
 ראו להלן בפסוק ז. .43
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 קעז  ויקרא יז
 

בַר  ח בַר גְּ ימַר גְּ וּלְהוֹן תֵּ

יּוֹרַיָּא  רָאֵל וּמִן גִּ ית יִשְׂ מִבֵּ

יק  יַסֵּ ינֵיהוֹן, דְּ יְּרוּן בֵּ יִתְגַּ דְּ

יָּא.  עֲלָתָא אוֹ   נִכְסַת קֻדְשַׁ

ית  ח ֣ ישׁ אִישׁ מִבֵּ ר אִ֥ ם תֹּאמַ֔ וַֽאֲלֵהֶ֣

תוֹכָ֑ם  ר־יָג֣וּר בְּ ֖ר אֲשֶׁ ל וּמִן־הַגֵּ רָאֵ֔ יִשְׂ

ה עֹלָ֖ה אוֹ־זָבַֽח: ר־יַעֲֽלֶ֥   אֲשֶׁ

 רש"י   

ר )ח(  שאם, בחוץ כשוחט בחוץ איברים המקטיר על לחַיֵּב עלָֹה. יַעֲלֶה אֲשֶׁ
  .(זבחים קט ע"ב)חייבין  שניהם בירוח והעלה אחד שחט

 (המשך) ביאור   

עבודה זרה היא. רש"י מביא תימוכין 
לפירושו מדברי ישעיה הנביא המתנבא 
על חורבן בבל ומתאר אותהּ אחרי 

ם חורבנהּ: "וְרָבְצוּ  ים שָׁ יהֶם וּמָלְאוּ  צִיִּ    בָתֵּ
  

כְנוּ  אחִֹים ם וְשָׁ נוֹת שָׁ עִירִים יַעֲנָה בְּ  וּשְׂ
דוּ יְ  ם"  רַקְּ עירים המרקדים שׂ . ה)יא, יג(שָׁ

אינם בעלי חיים ממיני הצאן אלא כינוי 
  שניתן לרוחות מזיקות, לשדים.

 (על עמוד קודם) עיון   

עִירִם. ְ רמב"ם הסביר לנו שבמציאות אין שדים. בעולם פועלים כוחות  לַשּׂ
צונם, כביכול. כל שונים, אבל הם אינם עצמאים ואינם פועלים על דעת עצמם וכפי ר

כוחות הטבע פועלים על פי תוכנית אלוקית, הם כפופים להּ ואינם יכולים לפעול 
 –אחרת. השימוש שיעשׂה האדם בכוחות הטבע תלוי בבחירתו החופשית. ירצה 

יפעל אחרת, וחבל. המחשבה שיש כוחות  –ינצלם להביא טוב לעולם, ירצה אחרת 
שאין להּ שום אחיזה  –אמונה טפלה עצמאים שפועלים בעולם כרצונם היא 

במציאות, אבל סכנה גדולה טמונה בהּ: עבודת ה' מכוונת את האדם לפעול ביושר, 
בצדק ובמשפט, כי כך רצונו יתברך. האמונה שקיימים כוחות זרים המסוגלים 

   היא שורש עבודה זרה.  –לפעול, ופעולתם אינהּ נקבעת על פי אמות המוסר האלוקי 

 ביאור   

ר לעיל למדנו  עלָֹה. יַעֲלֶה אֲשֶׁ
חַט  ...אִישׁ שמילות התורה " ר יִשְׁ אֲשֶׁ

ב אוֹ  שׁוֹר אוֹ  חֲנֶה כֶשֶׂ מַּ  – )ג(" עֵז בַּ
מציינות איסור לשחוט קורבן מחוץ 
     לבית המקדש. רש"י מסביר שהעלאת 

עולה או זבח פירושהּ הקטרה. אם כן, 
בפסוק זה מדובר באיסור נוסף: גם 

ן אסורה מחוץ לבית הקטרת הקורב
  המקדש.  

   

 אונקלוס



  אחרי מות  קעח
 

נּוּ  ט א יְבִיאֶ֔ הֶל מוֹעֵד לֹ֣ תַח אֹ֤ וְאֶל־פֶּ֜

ישׁ  ת הָאִ֥ יהוָֹה֑ וְנִכְרַ֛ וֹת אֹת֖וֹ לַֽ עֲשֹ֥ לַֽ

יו: ֽ עַמָּ   הַה֖וּא מֵֽ

ן זִמְנָא לָא  ט כַּ וְלִתְרַע מַשְׁ

יַיְתֵינֵיהּ לְמֶעֱבַד יָתֵיהּ קֳדָם יְיָ, 

א הַהוּ  יצֵי אֲנָשָׁ תֵּ א וְיִשְׁ

יהּ.    מֵעַמֵּ

 רש"י   

  נכרתין. וימיו נכרת זרעו וְנִכְרַת. )ט(

 (על עמוד קודם) עיון   

ר בהקרבת קורבן שלושה שלבים עיקריים: השחיטה, זריקת  עלָֹה. יַעֲלֶה אֲשֶׁ
הדם על המזבח והקטרת האיברים על המזבח. כל אחד מהשלבים, העושׂה אותו 

לק חשוב: השחיטה היא תחילת התהליך, והיא מתחייב בכרת. כל ח –מחוץ למקומו 
מלמדת אותנו על חשיבות הכוונה: יש פעולות שאדם עושׂה אותן למען עצמו והן 
חולין, והוא יכול להפוך אותן לקודש. אדם יכול לשחוט בהמה כדי לאכול את בשׂרהּ, 

ואז היא איננה בשׂר בעלמא אלא קורבן, ופעולת השחיטה  –והוא יכול להקדישהּ 
עולה למעמד של מצווה. זריקת הדם באה להמחיש שהחיים שייכים לה', כפי 
שיבואר בהמשך באיסור לאכול את הדם. וההקטרה מבטאת את רצוננו להתעלות 

  אל ה'.

 ביאור   

רש"י מסביר שעונש כרת  וְנִכְרַת.
     בא לידי ביטוי בקיצור חיי האדם וגם 

  בפגיעה בזרעו.

  עיון  

יעה בחוטא מובנת בנקל, אבל הפגיעה בזרעו עשׂויה לעורר תמיהה: הפג וְנִכְרַת.
 יוּמְתוּ  הוא חטא, אבל על מה ולמה ייענשו צאצאיו, והרי התורה עצמהּ קובעת: "לאֹ

נִים עַל אָבוֹת חֶטְאוֹ  אִישׁ  אָבוֹת עַל יוּמְתוּ  לאֹ וּבָנִים בָּ ?! ברי )טז, כד דברים(יוּמָתוּ"  בְּ
א כוונת התורה לומר שאם בניו של אותו חוטא אינם שדבר ה' קיים לעד, אל

לא ימותו. ואולם  –ממשיכים בדרכו הרעה אלא חוזרים בתשובה וממלאים רצון ה' 
דרך העולם היא שבנים אוחזים בדרך אבותיהם, ואם בני החוטא ימשיכו בדרך 

ם של חיי אדם  –אביהם  ייענשו גם הם. תובנה חשובה העולה מהפסוק היא שערכָּ
  נו נמדד רק במספר שנותיו על פני האדמה, יש מדד חשוב נוסף: הצלחתו ליצור אי

    

 אונקלוס

 



 קעט  ויקרא יז
 

רָאֵל  י ית יִשְׂ בַר מִבֵּ וּגְבַר גְּ

ינֵיהוֹן  יְּרוּן בֵּ יִתְגַּ יּוֹרַיָּא דְּ וּמִן גִּ

ין רֻגְזִי  ם, וְאֶתֵּ ל דַּ יֵיכוֹל כָּ דְּ

מָא  יֵיכוֹל יָת דְּ א דְּ אֲנָשָׁ בַּ

יצֵי יָתֵיהּ מִגּ  יהּ.וַאֲשֵׁ   וֹ עַמֵּ

ר  י ל וּמִן־הַגֵּ רָאֵ֗ ית יִשְׂ ֣ ישׁ מִבֵּ ישׁ אִ֜ וְאִ֨

י  ֣ ם וְנָֽתַתִּ ֑ ל־דָּ ל כָּ ר יֹאכַ֖ ֥ ם אֲשֶׁ תוֹכָ֔ ֣ר בְּ הַגָּ

י  ֥ ם וְהִכְרַתִּ ֔ אֹכֶ֣לֶת אֶת־הַדָּ פֶשׁ הָֽ נֶּ֨ י בַּ פָנַ֗

הּ: ֽ רֶב עַמָּ ֥ הּ מִקֶּ   אֹתָ֖

 רש"י   

ל )י( ם. כָּ  דם על אלא חייב יהא לא יכול, יכפר בנפש שנאמר לפי דָּ
  .(כריתות ד ע"ב)דם  כל לומר תלמוד, המוקדשים

י פָנַי (ספרא אחרי מות פרשה ז בו  ועוסק עסקי מכל אני פונה, שלי פנאי .וְנָתַתִּ

  .פרק ח אות ד)

 (המשך) עיון   

(בבלי, תענית ה ע"ב) לעצמו המשכיות, כדברי הגמרא: "מה זרעו בחיים אף הוא בחיים" 

מניעת היכולת ליצור המשכיות היא עונש כרת לאדם והיא גם כורתת את הדרך  –
הקלוקלת ואינהּ מאפשרת להּ להוסיף ולהתקיים. לדעת הרמב"ם עונש כרת פירושו 
מניעת חיי עולם הבא. חיים אלו הם חיי הנשמה אחרי כיליון הגוף. חיי נשמת החוטא 

     כלה עימו.הזה לא יאריכו ימים אחרי חיי הגוף. נשמתו ת

 ביאור   

ל ם. כָּ הפסוקים הקודמים עסקו  דָּ
בבהמות שהוקדשו לקורבן ונשחטו או 
הוקטרו מחוץ לבית המקדש. היינו 
יכולים להבין שפסוק זה ממשיך באותו 
עניין, והאיסור לאכול דם אמור בדמן 
של בהמות שהוקדשו דווקא. רש"י 
מבטל הבנה זו מכול וָכול: התורה כתבה 

ל" ם כָּ ל" לומדים דָּ   ", ומן המילה "כָּ
 

  

שהאיסור חל על אכילת דם של כל 
בהמה שהיא, בין שהוקדשה ובין שלא 

  הוקדשה. 

י פָנַי  מה משמעות הביטוי .וְנָתַתִּ
פֶשׁ הָאֹכֶלֶת" נֶּ י פָנַי בַּ "? מהי נתינת וְנָתַתִּ

נַי"  פנים? רש"י מסביר שהמילה "פָּ
נַאי". ה' מת פנה נשמעת כמו המילה "פְּ

מכל יתר עיסוקיו כדי להתמקד 
  

  
  

   

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קפ
 

י  יא ם הִוא֒ וַֽאֲנִ֞ ֣ דָּ ר֘ בַּ שָׂ י־נֶפֶ֣שׁ הַבָּ כִּ

֖ר עַל־  ח לְכַפֵּ זְבֵּ֔ יו לָכֶם עַל־הַמִּ ֤ נְתַתִּ

ֽר: ֥פֶשׁ יְכַפֵּ נֶּ ם ה֖וּא בַּ ֥ י־הַדָּ ֽ תֵיכֶ֑ם כִּ   נַפְשֹֽׁ

דְמָא  יא סְרָא בִּ אֲרֵי נְפַשׁ בִּ

י  הּ לְכוֹן עַל הִיא וַאֲנָא יְהַבְתֵּ

רָא עַל  חָא לְכַפָּ מַדְבְּ

מָא הוּא עַל  תְכוֹן, אֲרֵי דְּ נַפְשָׁ

ר. א מְכַפַּ   נַפְשָׁ

 (המשך) ביאור   

     .44בהענשת אותו חוטא

 (על עמוד קודם) עיון   

י פָנַי האם איסור אכילת הדם  :ולכאורה יש לתמוהּ  ,הביטוי חמור במיוחד .וְנָתַתִּ
מדוע דווקא בעניינו נוסחה האזהרה  ?! אסורים אחרים חמור מאיסור מאכלות
 ?במילים החמורות האלה

נראה שהבחירה במילים קשות קשורה לרתיעה הכללית שמעוררת המחשבה 
 –בשׂר כדי לאכול . ר ועל כל הפעולות הנדרשות להכנתו לאכילהשׂ על אכילת ב

אותו. טה צדים ולפעמים עוד לפני השחי, היינו ממיתים אותו ,בעל חיים שוחטים
ויש להניח שכשהיא  ,חשה פחד קיומי ,שרודפים אחריה כדי לצוד אותהּ  החיה

מריח הדם של בעלי החיים שנשחטו (גם אז היא חשה פחד  -מובאת לשחיטה 
וקיים חשש  ,כל הפעולות האלה יש בהן צד של אלימותוכו'). במקום לפניה 

 .תיפגע -בחמלה ובעדינות  שמתאפיינת -האנושיות  .שהאדם יהפוך להיות אכזרי
ר שׂ אכילת ב .ר לחלוטיןשׂ מבקשת למנוע מהאדם את אכילת הב התורה אינהּ 

 - הטלת איסור מוחלט על שחיטה ואכילה  ,כמו כן .והיא גם מענגת ,יאותורטובה לב
ומחשבה זו גם היא  ,חד הם -ויה ליצור רושם כאילו בעלי חיים ובני האדם שׂ ע

 .בעייתית
אבל קובעת סייגים שימנעו  ,ה להמית בעלי חיים לצורך אכילהלכן התורה מתיר

הדם הוא  .את תופעות הלוואי השליליות ויפחיתו את הצד החייתי שבפעולות האלה
 -ואדם שיתנהג כחיה  ,ה חייתישׂ ואכילתו היא מע, עיקר חיותו של כל בעל חיים

   .את זה התורה מבקשת למנוע .סופו להפוך לחיה

                                                   
אנו פירשנו שיש קִרבה בין המילה "פנאי" ובין המילה "פנים". אומנם מפרשים רבים הסבירו אחרת:  .44

פירושו להתעסק כדי להעניש.  –זו מזו ואינן קשורות. לדעתם הביטוי "לתת פנים" לדעתם המילים מובחנות 
גם לדעת רש"י זו משמעות הביטוי, אלא שהוא מנסח אותו במילותיו שלו ומכנה את ההתפנות מיתר 
העיסוקים לטובת העיסוק בעונש "פנאי שלי". בעוניי אני חושב שאם זו כוונתו, פתיחת פירושו במילה 

  אחד.  –ינהּ מוצלחת ועלולה לבלבל, ומכל מקום אין ההבדל במשמעות בין פירושי לפירושם. שניהם "פנאי" א

 אונקלוס



 קפא  ויקרא יז
 

ין אֲמַ  יב רִית לִבְנֵי עַל כֵּ

כוֹן לָא  ל אֲנָשׁ מִנְּ רָאֵל כָּ יִשְׂ

יְּרוּן  יִתְגַּ ם, וְגִיּוֹרַיָּא דְּ יֵיכוֹל דַּ

ם.  ינֵיכוֹן לָא יֵיכְלוּן דַּ   בֵּ

ל־נֶפֶ֥שׁ  יב ל כָּ רָאֵ֔ י לִבְנֵי֣ יִשְׂ רְתִּ ֤ן אָמַ֨ עַל־כֵּ

֥ר  ֛ר הַגָּ ם וְהַגֵּ ֑ אכַל דָּ ֖ם לאֹ־תֹ֣ מִכֶּ

תֽוֹכֲכֶ֖ם לאֹ־יֹ֥  ם: בְּ ֽ   אכַל דָּ

 רש"י   

י) יא( ר. נֶפֶשׁ  כִּ שָׂ  על נתתיו ולפיכך, תלויה היא בדם בריה כל של הַבָּ
  הנפש. על ותכפר נפש תבוא. האדם נפש על לכפר המזבח

ל נֶפֶשׁ  )יב( ם. כָּ (ספרא אחרי מות פרשה ז פרק הקטנים  על גדולים להזהיר מִכֶּ

  .ח אות ו)

 ביאור   

י שָׂ  נֶפֶשׁ  כִּ רש"י מסביר  ר.הַבָּ
פירושהּ החיים של  שהמילה "נֶפֶשׁ"

היצור החי. חייה של הבהמה תלויים 
בדם, והאוכל את דמהּ כאילו אוכל חיים, 
והחיים שייכים לה'. כשאדם חוטא 
ומביא קורבן, ודם הקורבן נזרק על 
המזבח לצורך כפרה, האדם מפנים 

דווקא הוא  –שהוא חיים  –שהדם 
ום שכשחטא מכפר לו על חטאו, מש

פגע בחיים של עצמו ועליו לתקנם. 
  יתוקנו בחיים שיועלו  –חיים שנפגמו 

  

  על המזבח.  
  

ל נֶפֶשׁ  ם. כָּ להצירוף " מִכֶּ  "נֶפֶשׁ  כָּ
משמש בפסוק זה במשמעות כל אדם. 

להמילה " " באה לרבות. רש"י מסביר כָּ
שהאיסור חל גם על הקטנים. גם להם 
אסור לאכול דם, אבל האחריות 

מוטלת על הגדולים,  –האיסור יישמר ש
המבוגרים. הם חייבים לחנכם שלא 

להקפיד  –יאכלו דם, ובעודם קטנים 
  שלא יקרה שיגיעו לעבור על האיסור.  

  

  עיון  

ל נֶפֶשׁ  ם. כָּ אומנם הקטנים פטורים ממצוות, אבל אין פירוש הדבר שמותר  מִכֶּ
 –. מעשׂים שאינם ראויים להם להתנהג בדרכים שלא ראוי לבני אדם להתנהג

המבוגרים המופקדים על חינוכם דואגים שלא יעשׂו אותם ובוודאי לא יתרגלו 
לעשׂותם דרך קבע. כפי שהוסבר לעיל אכילת דם אינהּ אלא אכילת חיים, ואם כן 

  הילדים שלא יאכלו דם.את היא מעשׂה ברברי, וחובה על המבוגרים לחנך 
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  אחרי מות  קפב
 

נֵ֣  יג ישׁ מִבְּ ישׁ אִ֜ ר וְאִ֨ ל וּמִן־הַגֵּ רָאֵ֗ י יִשְׂ

ר יָצ֜וּד צֵ֥יד חַיָּה֛ אוֹ־ ם אֲשֶׁ֨ תוֹכָ֔ ֣ר בְּ הַגָּ

מ֔וֹ  פַךְ אֶת־דָּ ר יֵאָֽכֵ֑ל וְשָׁ ֣ ע֖וֹף אֲשֶׁ

עָפָֽר: ֽ הוּ בֶּ ֖   וְכִסָּ

רָאֵל וּמִן  יג נֵי יִשְׂ בַר מִבְּ וּגְבַר גְּ

ינֵיהוֹן  יְּרוּן בֵּ יִתְגַּ יּוֹרַיָּא דְּ גִּ

יצוּד צֵידָא חַיְתָא אוֹ עוֹפָא  דִּ

מֵיהּ  מִתְאֲכִיל, וְיֵישׁוֹד יָת דְּ דְּ

עַפְרָא. ינֵיהּ בְּ   וִיכַסֵּ

 רש"י   

ר )יג( , ציד לומר תלמוד, מנין ותרנגולין אווזין, ציד אלא לי אין יָצוּד. אֲשֶׁ
 בהזמנה אלא בשר יאכל שלא, יצוד אשר נאמר למה כן אם. מקום מכל

  .(חולין פד ע"א)הזאת 

 אורבי   

ר פסוק זה מלמד על  יָצוּד. אֲשֶׁ
החיוב לכסות את הדם של חיות ועופות 
ששוחטים. הפסוק פותח בביטוי שיש 

ה אוֹ  צֵיד יָצוּדבו כפל לשון: "  .45"עוֹף חַיָּ
מדוע? רש"י מסביר שאילו נכתב רק 

ר יָצוּד" ", היינו מבינים שהחיוב אֲשֶׁ
לכסות את הדם אמור רק בחיות ועופות 

בטבע ואז נשחטו, אבל עופות  שניצודו
וחיות מבויתים, הגדלים בחצרו של 
אדם או במכלאה או בכלוב, אם 
שוחטים אותם אין חיוב לכסות את 
דמם. באה המילה "ציד" שהיא מילה 

ה"תוצר" שהושׂג בפעולת  את מתארתה
הצידה. גם החיות והעופות המבויתים, 
  היו במקור (הם עצמם או "אבות 

     

האדם  טבע, והגיעו לידיאבותיהם") ב
אחרי שניצודו, ולכן גם את דמם חייבים 
לכסות. רש"י מקשה קושיה נוספת: אם 
המילה "ציד" מבהירה שכל חיה ועוף 

חייבים לכסות את דמם,  –שנשחטים 
לשם מה נחוץ הפועל "יָצוּד"? לכאורה 
יכלה התורה להסתפק באזכור השחיטה 
לבדהּ ולכתוב 'אשר ישחט חיה או 

! ואחרי שהִקשה, רש"י גם עוף'?
מתרץ: התורה כתבה כפי שכתבה כדי 
ללמדנו שאסור להגזים באכילת בשׂר. 
ה"הזמנה" שבדברי רש"י פירושהּ 

פעולת הציד יש בהּ טורח והיא  –טרחה 
דורשת מאמץ. אכילת בשׂר כדבר 
שבשגרה מבלי שהאדם יעמול כדי 

  

   

                                                   
צירוף כזה שיש בו פועל ושם הגזור מאותו השורש, והשם לכאורה מיותר ואיננו נחוץ להבנת התוכן (והוא  .45

י מכונה "מושא פנימי"). דוגמות נוספות בתורה: " ה כִּ ָ י (במדבר ל, ד); "" נֶדֶר תִדּרֹוְאִשּׁ  "מַעַל תִמְעלֹנֶפֶשׁ כִּ
 (ויקרא ה, טז).

 אונקלוס

 



 קפג  ויקרא יז
 

 רש"י   

ר יֵאָכֵל   .חרי מות פרשה ז פרק יא אות ג)(ספרא אלטמאים  פרט .אֲשֶׁ

 (המשך) ביאור   

 –פסולה. בשׂר שהושג בעמל  –להשׂיגו 
  האדם ידע להעריך. התורה מזמנת לנו 

  

  שיעור בצניעות.

 (על עמוד קודם) עיון   

ר שלמד מוסר מדברי  )ע"א פד חולין(נביא כאן קטע מדברי המאירי  יָצוּד. אֲשֶׁ
 ראוי האכילה בעניני מדותיו בכל עצמו לסלסל לאדם שראוי פי על חכמים אלה: "אף

 אלא המעדנים אחר מחזר יהא ולא גרגרנות דרך יאכל שלא ביותר עצמו לסלסל לו
 לסבול יכול שהוא ממונו ולפי בטבעו שמכיר מה לפי לו שאפשר כמה בזה יצמצם

 שלא ארץ דרך תורה למדה' וגו נפשך תאוה כי בשר אוכלה ואמרת חכמים אמרו
 והוא מעט אלא לו שאפשר מה ככל לא זו בשעה ואף לתאבון אלא בשר אדם יאכל

 מרגיל אדם יהא יום... ולעולם בכל לא זו ואף לשבוע ולחם לאכול בשר בכתוב שרמז
 אמרו בלענים ולא גרגרנים יהיו ושלא ובמשתה במאכל עצמם לצמצם ביתו ובני בניו

 בבשר ביתו בני אדם ירגיל שלא ארץ דרך תורה למדה לנערותיך חיים תן חכמים
  ויין".

 ביאור   

ר יֵאָכֵל ר מן המילים " .אֲשֶׁ אֲשֶׁ
" משתמע שהכוונה לבעלי חיים יֵאָכֵל

שמותרים באכילה, והם החיות והעופות 
     שמצווים לכסות את דמם. ועל כן בעלי 

אם הורגם אין  –חיים שאכילתם נאסרה 
חובה לכסות את דמם. ה"טמאים" 

החיות והעופות  שמזכיר רש"י הם
  שהתורה אסרה לאוכלם.

  עיון  

ר יֵאָכֵל במצוות כיסוי הדם טמון מסר חינוכי: התורה התירה לנו לאכול את  .אֲשֶׁ
הבשׂר, אבל לא את כל אותו היצור שעד לשחיטה פיעמו בו חיים. את החיים יש 

לאכול  לכבד. ואיזהו כבודם? כיסוי הדם. חיות ועופות לא כשרים, שאין לנו היתר
את בשׂרם, ממילא אין חובה לכסות את דמם. למעשׂה החיוב לכסות את הדם אמור 

אין חיוב לכסות את דמן. אומנם  –בחיות ובעופות ולא בבהמות. בהמות שנשחטות 
 –דמן אסור באכילה, אבל הסיבה לאיסור אחרת: דם הבהמות מיועד לקיום מצווה 

הזריקה מבטאת את הבנתנו שהחיים  כשהן מוקרבות, דמן נזרק על המזבח. פעולת
אסור, בדיוק כפי שאסור לאכול את  –שייכים לה' ולא לאדם. אם כן, לאכול את דמן 

      דם החיות והעופות. איסור אכילת דם משותף לבהמות ולחיות ולעופות בין כשרות 

 



  אחרי מות  קפד
 

מ֣וֹ בְנַפְשׁוֹ֘ הוּא֒  יד ר דָּ שָֹ֗ ל־בָּ י־נֶ֣פֶשׁ כָּ כִּ

א וָֽאֹמַר לִבְנֵי֣ יִ  ר לֹ֣ ֖ שָׂ ל־בָּ ם כָּ ֥ ל דַּ רָאֵ֔ שְׂ

וא  מ֣וֹ הִ֔ ר דָּ שָׂ ל־בָּ י נֶ֤פֶשׁ כָּ ֣ תֹאכֵ֑לוּ כִּ

ת: רֵֽ יו יִכָּ כְלָ֖ ל־אֹֽ   כָּ

מֵיהּ  יד סְרָא דְּ ל בִּ אֲרֵי נְפַשׁ כָּ

יהּ הוּא וַאֲמַרִית לִבְנֵי  נַפְשֵׁ בְּ

סְרָא לָא  ל בִּ ם כָּ רָאֵל דַּ יִשְׂ

ל בִּ  יכְלוּן, אֲרֵי נְפַשׁ כָּ סְרָא תֵּ

יהּ  יֵיכְלִנֵּ ל דְּ מֵיהּ הִיא כָּ דְּ

יצֵי.  תֵּ   יִשְׁ

 רש"י   

מוֹ ) יד(   בו. תלויה שהנפש, הנפש במקום לו הוא דמו הוּא. בְנַפְשׁוֹ  דָּ
ל י נֶפֶשׁ כָּ מוֹ הִוא כִּ ר דָּ שָׂ  לשון נפש, זכר לשון ובשר דם. הדם היא נפש .בָּ

  נקבה.

 (המשך) עיון   

יש הבדלים: חובת כיסוי הדם אמורה  –ול בדם לאחר השחיטה בין לא כשרות. בטיפ
אין חיוב  –בדם חיות ועופות כשרים שנשחטים בלבד. בהמה כשרה שנשחטת 

לכסות את דמהּ, משום שהוא מיועד לקורבן; ודם בהמות שאינן כשרות וגם חיות 
תם, אין חיוב לכסותם, כי למעשׂה איננו אמורים לשחוט או –ועופות שאינם כשרים 

  שהרי אסור לנו לאוכלם (לא רק דמם אסור באכילה. כל כולם אסורים).

 ביאור   

מוֹ  מוֹ  הוּא. בְנַפְשׁוֹ  דָּ  הביטוי "דָּ
קשה להבינו. רש"י  – הוּא" בְנַפְשׁוֹ 

מסביר שפירושו שהדם הוא הנותן 
חיים ליצור החי. המילה "נֶפֶש" פירושהּ 
חיים. הדם שנותן חיים, כמוהו כחיים 

  .עצמם
   

ל י נֶפֶשׁ כָּ מוֹ הִוא כִּ ר דָּ שָׂ רש"י  .בָּ
מסביר שהנפש היא הדם. רש"י מעיר 
שבחלק זה שלושה שמות עצם: 

מינם זכר,  –השמות "דם" ו"בשׂר" 
  מינו הדקדוקי נקבה. –והשם "נפש" 

  

  עיון  

ל י נֶפֶשׁ כָּ מוֹ הִוא כִּ ר דָּ שָׂ ת בחלק הראשון של הפסוק התורה מסבירה את סיב .בָּ
החיוב לכסות את דם בעלי החיים הנשחטים (החיוב עצמו הוזכר בפסוק הקודם): 
הדם מייצג את החיים ואת הנפש, וראוי לנהוג בו כבוד ולכסותו. חלקו השני של 
הפסוק עוסק באיסור אכילת הדם, והתורה מדגישה שהדם הוא החיים, הנפש 

   נמצאת בו, ולאדם אסור לאכול חיים או נפש.

 אונקלוס

 



 קפה  ויקרא יז
 

יֵיכוֹל נְבִילָא וְכָל  טו אֲנָשׁ דְּ

יבַיָּא וּבְגִיּוֹרַיָּא,  יַצִּ וּתְבִירָא בְּ

ע לְבוּשׁוֹהִי וְיִסְחֵי  וִיצַבַּ

מַיָּא וִיהֵי מְסָאַב עַד  בְּ

י. א, וְיִדְכֵּ   רַמְשָׁ

ה  טו ר תֹּאכַל֤ נְבֵלָה וּטְרֵפָ֔ פֶשׁ אֲשֶׁ֨ וְכָל־נֶ֗

יו וְ  גָדָ֜ ס בְּ ֑ר וְכִבֶּ֨ ח וּבַגֵּ אֶזְרָ֖ ֽ יִם בָּ ֛ מַּ ץ בַּ רָחַ֥

ר: רֶב וְטָהֵֽ א עַד־הָעֶ֖   וְטָמֵ֥

 רש"י   

ר )טו(  לה שאין, הכתוב דבר טהור עוף בנבלת וּטְרֵפָה. נְבֵלָה תֹּאכַל אֲשֶׁ
 שמטמאה כאן ולמדך, הבליעה בבית שנבלעת בשעה אלא טומאה

 אלא נכתבה לא כאן האמורה וטרפה. במגע מטמאה ואינה, באכילתה
, הבליעה בבית מטמאה טמא עוף נבלת תהא יכול ינושנ וכן. לדרוש
 במינו שאין טמא עוף יצא, טרפה במינו שיש מי, טרפה לומר תלמוד
  .(זבחים סט ע"ב)טרפה 

 (המשך) עיון   

רש"י מוסיף הערה דקדוקית בדבר מינם של שמות העצם המוזכרים בפסוק זה. 
הבדל ביניהם. בשניהם להבנת הערתו יש להתבונן בשני חלקי הפסוק ולשים לב ל

", הוּאמוזכרים "נפש" וגם "בשׂר", ובכל זאת בחלקו הראשון משמש כינוי הגוף "
י". מדוע? בתחילת הפסוק נכתב: "הִוא" –ובאחרון  ל כִּ מוֹ בְנַפְשׁוֹ הוּא נֶפֶשׁ כָּ ר דָּ שָׂ " בָּ

וב: כינוי הגוף "הוּא" מוסב אל הדם, ולכן מינו זכר. לעומת זאת בסוף הפסוק כת –
ל" י נֶפֶשׁ כָּ מוֹ הִוא כִּ ר דָּ שָׂ   " מוסב אל הנפש, ולכן מינו נקבה.  הִואכינוי הגוף " –" בָּ

 ביאור   

ר בקריאה  וּטְרֵפָה. נְבֵלָה תֹּאכַל אֲשֶׁ
שהאוכל  –שטחית הדין המובא בפסוק 

מעורר תמיהה:  –נבלה וטרפה נטמא 
הנבלה מטמאת במגע. כדי להיטמא די 

" באכילה; והטרפה במגע ו"אין צורך
(בהמה שנשחטה ואחרי השחיטה 

אסורה באכילה אבל  –התגלה בהּ מום) 
  איננה מטמאת כלל?! רש"י מבהיר 

  

 –שהדין אמור בנבלה של עוף טהור 
המטמאת באכילה דווקא (ובמגע איננה 
מטמאת); ולשם מה הוזכרה הטרפה? 
כדי ללמדנו שהדין אמור בנבלה של עוף 

טהור קיימת טהור בלבד. רק בעוף 
 –האפשרות של טרפה. עוף טמא 

לעולם לא יהיה טרפה, ונבלתו אינהּ 
  מטמאת לא במגע ולא באכילה.

   

 אונקלוס



  אחרי מות  קפו
 

ץ  טז א יִרְחָ֑ ר֖וֹ לֹ֣ ס וּבְשָׂ א יְכַבֵּ֔ וְאִם לֹ֣

א עֲוֹנֽוֹ: ֖   פ  וְנָשָׂ

ע וּבִסְרֵיהּ לָא  טז וְאִם לָא יְצַבַּ

יל חוֹבֵיהּ.    יַסְחֵי, וִיקַבֵּ

 רש"י   

א )זט(  ככל זו טומאה על חייב למקדש יכנס או קדש יאכל אם .ֹנוֹ  עֲו וְנָשָׂ
  .(זבחים סט ע"ב)טומאות  שאר

רוֹ לאֹ יִרְחָץ א עֲו וּבְשָׂ  בגדים כבוס ועל כרת ענוש גופו רחיצת על .ֹנוֹ  וְנָשָׂ
  .(זבחים סט ע"ב)במלקות 

 על עמוד קודם( עיון(   

ר להבנת הדברים נזכיר: לא כל בעלי החיים מטמאים  וּטְרֵפָה. נְבֵלָה תֹּאכַל אֲשֶׁ
במותם. רק הבהמות והחיות, שמונה שרצים ועוף טהור (שמטמא רק באכילה). 

אינם מטמאים במותם. מתברר שבעל  –העופות וגם השרצים האסורים באכילה 
חיים חשוב (בעודו חי) דווקא הוא שמטמא (במותו). התחושה של אובדן חיים 

ומותו של יצור שאיננו חשוב אינהּ מעוררת אותהּ התחושה). כל מוחשית מאוד (
הבהמות והחיות חשובות וכולן מטמאות במותן; העופות חשובים פחות מהחיות, 
אם כי לטהורים שבהם יש חשיבות (בהיותם כשרים למאכל); והשרצים חשובים 
אפילו פחות מהעופות, ורק שמונה מהם, שהם שרצים גדולים כגון העכבר, 

טמאים במותם. דין העוף הטהור שאינו מטמא בנגיעה (כשאר בעלי חיים, שנגיעה מ
נראה תמוהּ. ייתכן שכל חשיבותו נובעת מהיותו ראוי לאכילה,  –בנבלתם מטמאת) 

ולא מצד עצמו, ולכן הוא מטמא באכילה דווקא. לעומת זאת חשיבותם של הבהמות 
נאכלים, ולכן הם מטמאים והחיות ושמונת השרצים אינהּ קשורה לעובדה שהם 

  בנגיעה ובמשׂא ולא רק באכילה.

 ביאור   

א טומאת נבלת עוף טהור  .ֹנוֹ  עֲו וְנָשָׂ
פחותה מטומאת נבלת בהמה. נבלת 
בהמה מטמאת במגע, ואילו נבלת העוף 
מטמאת רק באכילה. הפסוק מלמדנו 

טמא (ואין הבדל  –שהאדם שנטמא 
     אם נטמא מדבר אחד או אחר. כל מה 

האדם  –שקבעה התורה שהוא מטמא 
נטמא ממנו). וכיוון שכך אם יאכל 

 –קודש או ייכנס לבית המקדש במזיד 
  יהיה חייב כרת כדין כל הטמאים.  

רוֹ לאֹ יִרְחָץ א עֲו וּבְשָׂ  .ֹנוֹ  וְנָשָׂ
בפסוק מתואר דינו של טמא שאינו 

  

  

   

 אונקלוס

 



 קפז  ויקרא יז
 

 (המשך) ביאור   

עושׂה את הפעולות הנדרשות ממנו: 
סוְאִ " אם לא יטבול את  –" ם לאֹ יְכַבֵּ

רוֹ לאֹ יִרְחָץהבגד שנטמא; " אם  –" וּבְשָׂ

א –לא יטבול הוא עצמו  ". ֹנוֹ  עֲו אזי "וְנָשָׂ
נשׂיאת העוון אמורה בשימור הטומאה 
הן בגופו הן בבגדו, לדוגמה: נכנס 
למקדש בעודו טמא או הכניס לשָם את 
בגדו הטמא; רש"י מוסיף שעונשו של 

מלקות  –ס לקודש בגד טמא המכני
(כעונשו של כל אדם העובר על איסור 
תורה), ועונשו של הנכנס לקודש 

  מלקות וגם כרת,  –כשהוא עצמו טמא 
  

פֶשׁ  ר כפי שלומדים מהפסוק: "וְהַנֶּ  אֲשֶׁ
ר תֹּאכַל שָׂ בַח בָּ לָמִים מִזֶּ ְ ר הַשּׁ ' לַה אֲשֶׁ

פֶשׁ  וְנִכְרְתָה עָלָיו וְטֻמְאָתוֹ   אהַהִו הַנֶּ
יהָ"  ואם נתמהּ על . )כ, ז ויקרא(מֵעַמֶּ

הלימוד: הרי בפסוק שממנו לומדים 
מדובר באכילה בטומאה ואילו בפסוקנו 
מדובר בכניסה לקודש ולא באכילה?! 
היאך אפשר ללמוד מן הראשון על 
האחרון?! הלימוד מתאפשר שכן 
התורה כבר השוותה בין שני האיסורים, 

כָלבפרשת תזריע: " ע וְאֶל לאֹ קֹדֶשׁ  בְּ  תִגָּ
שׁ לאֹ תָבֹא קְדָּ )ד, יב ויקרא(" הַמִּ

46.  

 (על עמוד קודם) עיון   

רוֹ לאֹ יִרְחָץ א עֲו וּבְשָׂ מה פשר ההבדל בין חומרת הטומאה של הבגד  .ֹנוֹ  וְנָשָׂ
לחומרת הטומאה של האדם? מתברר שככל שדרגת הקדושה גבוהה יותר, כן דרגת 

חמורה יותר: באדם יש קדושה, ואילו  –נטמא  הטומאה של אותו הדבר, כשהוא
הטומאה של האדם חמורה  –בבגד אין קדושה כלל. לפיכך, כשהם נטמאים 

  מטומאת הבגד.
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  אחרי מות  קפח
 

ר:  א יח אמֹֽ ה לֵּ ֥ ר יְהוָֹה֖ אֶל־משֶׁ ֥   וַיְדַבֵּ

ם  ב ֖ אֲלֵהֶ֑ מַרְתָּ ל וְאָֽ רָאֵ֔ נֵי֣ יִשְׂ ר אֶל־בְּ בֵּ דַּ

הֵיכֶֽם: י יְהוָֹ֥ה אֱלֹֽ   אֲנִ֖

ה לְמֵימַר.  א יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ

רָאֵל  ב נֵי יִשְׂ יל עִם בְּ מַלֵּ

  וְתֵימַר לְהוֹן, אֲנָא יְיָ אֱלָהֲכוֹן.

 רש"י   

, אלהיך' ה אנכי )ב, כ שמות( בסיני שאמרתי הוא אני .אֱלהֵֹיכֶם ה'אֲנִי  )ב(
 ולפני וידוע גלוי אומר רבי. גזרותי קבלו מעתה, מלכותי עליכם וקבלתם

' ה אני בגזירה עליהם בא לפיכך, עזרא בימי בעריות לנתק שסופן
(ויקרא רבה שכר  לשלם ונאמן להפרע דיין, עליכם גוזר מי דעו, אלהיכם

  .כד, ב)

 ביאור   

בפרק זה מפורטים  .אֱלהֵֹיכֶם ה'אֲנִי 
איסורי עריות. והתורה, אחרי שכתבה 

ר אֶל" בֵּ רָאֵל דַּ נֵי יִשְׂ ", לֵהֶםוְאָמַרְתָּ אֲ  בְּ
אינהּ עוברת מייד לציווי עצמו (שאותו 
משה אָמור להשמיע לָעָם) אלא 

". מה פשר אֱלהֵֹיכֶם ה'אֲנִי מוסיפה: "
אֲנִי התוספת? רש"י מסביר שהמילים "

אָנֹכִי " דומות מאוד למילים "אֱלהֵֹיכֶם ה'
, שבהן (שמות כ, ב; דברים ה, ו)" אֱלהֶֹיךָ  ה'

עָם נפתח הדיבר הראשון שנאמר לָ 
במעמד הר סיני, ולכן יש בהן כעין 
תזכורת לעשׂרת הדיברות כולם, שהם 
הציוויים היסודיים של חברה מתוקנת: 
הכרה בכוח עליון, איסור עבודה זרה 

 מנוחה על הקפדה, ושבועת שווא
, רצח איסורי, הורים כיבוד ועל בשבת

 כולם – וחימוד שקר עדות, וניאוף גנבה
 עזרתב מתאפשרת שהבנתם מצוות
   האנושי. השׂכל

   

 מונה שהתורה עריות איסורי
 ואינם מהם שונים לכאורה, בפרשתנו

 בנויה שעליהם ליסודות שייכים
לכאורה, אם מעשׂים כאלה . החברה

נעשׂים בהסכמה בין שני בני אדם 
מה אכפת  –בוגרים ולא ברשות הרבים 

לנו?! באה התורה ומלמדת אותנו שאין 
: 'כמו שאסרתי הדבר כן; וה' מבהיר לנו

רצח, אני אוסר עליכם גילוי עריות'. יש 
ציוויים שברור לנו ששמירתם היא 
הבסיס לקיום החברה, ויש ציוויים 
שייתכן שלהבנתנו אינם כאלה. הבנה זו 

מוטעית, ולידתהּ במגבלות השׂכל  –
האנושי. לכן ה' מלמדנו שבעיניו גם 
איסורי העריות הם יסוד מוסד, ואנו 

שמר מכל משמר שלא מחויבים להי
לעבור עליהם. אם נעבור עליהם חלילה 

  ייטיב עימנו.   –ניענש, ואם נקפיד  –

  
   

 אונקלוס



 קפט  ויקרא יח
 

אַרְעָא  ג א דְּ עוּבָדֵי עַמָּ כְּ

הּ לָא  יתֵיבְתּוּן בַּ מִצְרַיִם דִּ דְּ

א  דוּן, וּכְעוּבָדֵי עַמָּ עְבְּ תַּ

אֲנָא מַעֵיל  כְנַעַן דַּ אַרְעָא דִּ דְּ

ן לָא תַּ  דוּן יָתְכוֹן לְתַמָּ עְבְּ

הָכוּן.    וּבְנִמּוֹסֵיהוֹן לָא תְּ

ם־  ג בְתֶּ ר יְשַׁ ֥ יִם אֲשֶׁ ה אֶרֶץ־מִצְרַ֛ ֧ עֲשֵֹ מַֽ כְּ

עַן  נַ֡ רֶץ־כְּ ה אֶֽ ֣ עֲשֵֹ וּ וּכְמַֽ עֲשֹ֑ א תַֽ הּ לֹ֣ ֖ בָּ

א  ה לֹ֣ מָּ֨ ם שָׁ֨ יא אֶתְכֶ֥ ר אֲנִי מֵבִ֨ ֣ אֲשֶׁ

כוּ: א תֵלֵֽ ם לֹ֥ תֵיהֶ֖ וּ וּבְחֻקֹּֽ עֲשֹ֔   תַֽ

 רש"י   

ה אֶרֶץ )ג( מַעֲשֵׂ  כנעניים ושל מצריים של שמעשיהם מגיד .מִצְרַיִם כְּ
 מן מקולקל ישראל בו שישבו מקום ואותו, האומות מכל מקולקלים

ההכל;  מָּ ר אֲנִי מֵבִיא אֶתְכֶם שָׁ  ישראל שכבשו עממין שאותן מגיד .אֲשֶׁ
  .(ספרא אחרי מות פרשה ח פרק יב אות ג)מכולם  יותר מקולקלים

 (על עמוד קודם) יוןע   

דרור מוחלט בענייני עריות פירושו שעבוד: האדם נשלט בידי  .אֱלהֵֹיכֶם ה'אֲנִי 
יצריו ונכנע להם. היצר דוחף אותו אל מדרון, שאחריתו כל הזוועות שבעולם. עיין 
במה שכתבנו בפירושנו לפרשת נח בעניין הסרת הרסן בענייני עריות והמדרון 

  .47לפגיעה אנושה בזולתהחלקלק שהיא סוללת 

 ביאור   

ה אֶרֶץ מַעֲשֵׂ האיסור  .מִצְרַיִם כְּ
ללכת בחוקות הגויים אמור בכל אומות 
העולם ולא רק בחוקות המצרים או 
הכנענים. ומדוע ציינה התורה דווקא 

ה אותם? ומדוע היא מדגישה " מַעֲשֵׂ כְּ
ם אֶרֶץ בְתֶּ ר יְשַׁ הּ  מִצְרַיִם אֲשֶׁ "? מסביר בָּ

  מעשׂיהם של המצרים  רש"י כי
  

מקולקלים עד מאוד, ובתוך ארץ זו, 
במקום שבו גרו היהודים היו נהוגים 
מעשׂים מקולקלים במיוחד. רש"י מציין 
שגם אותם העַמים שישׂראל אמורים 

מעשׂיהם  –לכבוש בבואם ארצה 
מקולקלים יותר ממעשׂיהן של שאר 

  אומות העולם. 

  עיון  

ה אֶרֶץ מַעֲשֵׂ   ה' מזכיר את מעשׂיהם המקולקלים של המצרים כי בני  .רַיִםמִצְ  כְּ
  

   
                                                   

יד"ה " .47  " (בראשית ו, יג) בחלק העיון.מָלְאָה הָאָרֶץ חָמָס כִּ

 אונקלוס

 



  אחרי מות  קצ
 

 רש"י   

 נמוסות אלו אלא, אמר שלא הכתוב הניח מה .וּבְחֻקֹּתֵיהֶם לאֹ תֵלֵכוּ 
 אומר מאיר רבי. ואצטדיאות טרטיאות כגון, להם החקוקין דברים, שלהן

  .(בבלי, עבודה זרה יח ע"ב)חכמים  שמנו האמורי דרכי אלו

 המשך)( עיון   

ישׂראל היו עדים לזוועות שלהם ואפילו היו קורבנות להם. ה' מזהירם לבל ילכו 
בדרך זו. רש"י מסביר גם באיזו זכות הולכים בני ישׂראל להילחם בכנענים: הכנענים, 
במעשׂיהם המקולקלים יותר ממעשׂיה של כל אומה אחרת, איבדו זכותם לגור 

מה  –שלא ללכת בדרכם, שכן אם ילכו בהּ  בארץ. יש בהסבר זה אזהרה לישׂראל
  שקרה לכנענים, יקרה גם להם.

 ביאור   

כל אותם  .וּבְחֻקֹּתֵיהֶם לאֹ תֵלֵכוּ 
מעשׂי זוועה שהמצרים והכנענים עשׂו 
דרך קבע, התורה אוסרת. התורה אינהּ 
מותירה מקום לספקות ולפרשנות אלא 
מפרטת במילים ברורות את המעשׂים 

לעריות, קסמים  האסורים: קרבה
וכשפים ומעשׂים הדומים להם וגם 
מעשׂים שאינם ראויים בתחום היחסים 
שבין אדם לחברו, העלולים להביא 
לפגיעה בגוף של הזולת או בנפשו, 
ובכלל זה ברגשותיו ובשמו הטוב, וגם 
ברכושו. אם כן, מה מוסיף האיסור 
     ללכת בחוקותיהם? רש"י מסביר 

של אותם  שאיסור זה מתמקד בתרבות
הגויים. נימוסיהם אלה הם המנהגים 
שלהם. התורה אוסרת להשתתף 
בפעילות שמתקיימת ב"טרטיאות", 
היינו: תיאטראות, בתי תיאטרון 
ואולמות שבהם מועלים מחזות 
ומופעים על הבימה; וגם ב"איצטדיות" 

אצטדיונים, אולמות ספורט, שבהם  –
מתקיימות תחרויות ספורט למיניהן. 

ל אז, והכנענים וגם המצרים ש
תרבויותיהם עברו מן העולם זה כבר, 
אבל תרבויות אחרות הזרות לרוח 

  יש, ומהן צריך להתרחק. –ישׂראל 

  עיון  

אין הכוונה לשלול כל תרבות וספורט, אלא תרבות  .וּבְחֻקֹּתֵיהֶם לאֹ תֵלֵכוּ 
ילות גופנית שהמסרים שלהּ מנוגדים לתורת ישׂראל. ומובן שאין איסור לעסוק בפע

ובספורט לענפיו, שכן העיסוק בהם תורם לבריאות הגוף והנפש; אלא יש להימנע 
מלהשתתף באירועים שבהם הצופים שואגים ומכים (ובעצמם אינם עוסקים 
בספורט כלל) כפי שקורה גם היום. אבא מורי זצ"ל היה אומר שבבתי ספר לא די 

  ראוי של שעות הפנאי. ללמד תורה ומדע, וצריך ללמד גם ניצול נכון ו
   



 קצא  ויקרא יח
 

דוּן וְיָת קְיָמַי  ד עְבְּ ינַי תַּ יָת דִּ

הוֹן, אֲנָא  כָא בְּ רוּן לְהַלָּ טְּ תִּ

  יְיָ אֱלָהֲכוֹן.

י  ד וּ וְאֶת־חֻקֹּתַ֥ עֲשֹ֛ ֽ י תַּ טַ֧ פָּ אֶת־מִשְׁ

י יְהוָֹ֥ה  ם אֲנִ֖ הֶ֑ כֶת בָּ מְר֖וּ לָלֶ֣ שְׁ תִּ

הֵיכֶֽם:   אֱלֹֽ

 רש"י   

טַי ־אֶת )ד( פָּ עֲשׂוּ מִשְׁ  לא שאלו, במשפט בתורה האמורים דברים אלו .תַּ
מְרוּ ־וְאֶתלאמרן;  כדאי היו, נאמרו שְׁ , המלך גזירת שהם דברים .חֻקּתַֹי תִּ
 משיבין העולם ואומות, לשומרן לנו למה, עליהם משיב הרע שיצר

 נאמר לכך, חטאת מי וטהרת שעטנז ולבישת חזיר אכילת כגון, עליהם
  .(בבלי, יומא סז ע"ב)להפטר  רשאים אתם אי, כםעלי גזרתי' ה אני

 ביאור   

עֲשׂוּ ־אֶת טַי תַּ פָּ רש"י מסביר  .מִשְׁ
את ההבדל בין משפט לחוק: משפט 
הוא היסוד של כל חברה. כלולים בו 
איסורי רציחה וגזל, אונאה ושקר, וגם 
החובה לנהוג ביושר ובהגינות. 
המשפטים הם אותן המצוות שאילולי 

  באמצעות ההבנה –דם ניתנו, הא
  

היה  –הטבעית שנטע הקב"ה בנשמתו 
מבין שצריך לקיימן, גם ללא ההתגלות 
בסיני. החוקים הם המצוות הדתיות 
שהשׂכל האנושי לא היה יכול להמציא 
בכוחות עצמו, ורק בזכות ההתגלות 

  בסיני הם הגיעו אלינו.

  עיון  

עֲשׂוּ ־אֶת טַי תַּ פָּ שפטים והחוקים לאגודה אחת. התורה צירפה את המ .מִשְׁ
משפטים הם ערכים אוניברסליים, וחוקים קשורים בקדושת ישׂראל. במציאות, 
למרבה הצער, יש בני אדם יחידים וגם חברות שלֵמות שאינם מקיימים את 
המשפטים. בעַם ישׂראל יש קדושה מיוחדת, והודות להּ הוא זכה וניתנה לו התורה. 

ה נעלים וגבוהים מן הערכים הכלליים, והחינוך לאורם הערכים הטמונים בחוקי התור
בכוחו להצמיח את האדם עד שיתעלה מעל לטבעיות הטבועה בו מתוקף היותו בן 
אנוש (טבעיות הכוללת תכונות טובות וגם יצרים שאינם טובים). ההתעלות תנסוך 
בו כוח להתמודד עם היצרים השליליים והפיתויים, והשמירה שלו על קיום 

  תגבר.   –פטים המש

   

 אונקלוס



  אחרי מות  קצב
 

י  ה טַ֔ פָּ ם אֶת־חֻקֹּתַי וְאֶת־מִשְׁ ֤ מַרְתֶּ וּשְׁ

הֶ֑ם  י בָּ ם וָחַ֣ אָדָ֖ ם הָֽ ה אֹתָ֛ ֥ ר יַעֲֽשֶֹ אֲשֶׁ֨

י יְהוָֹֽה:  ס       ששיאֲנִ֖

ינַי  ה רוּן יָת קְיָמַי וְיָת דִּ וְתִטְּ

א יֵיחֵי  אִם יַעֲבֵיד יָתְהוֹן אֲנָשָׁ דְּ

חַיֵּי עָלְמָא, אֲנָ  הוֹן בְּ   א יְיָ. בְּ

 רש"י   

הֶם  אלך ישראל חכמת למדתי תאמר שלא, מתוכם תפטר אל .לָלֶכֶת בָּ
  האומות. חכמת ואלמד

ם אֶת) ה( מַרְתֶּ  פרט שלא, הפרשה דקדוקי שאר לרבות .'וגו חֻקֹּתַי־וּשְׁ
 ועשייה ושמירה לחוקים ועשייה שמירה ליתן אחר דבר. בהם הכתוב

(ספרא לחוקים  ושמירה למשפטים יהעשי אלא נתן שלא לפי, למשפטים

  .י) אות יב פרק ח פרשה מות אחרי

 ביאור   

הֶם בראש הפסוק נכתב:  .לָלֶכֶת בָּ
עֲשׂוּ וְאֶת־אֶת" טַי תַּ פָּ חֻקֹּתַי ־מִשְׁ

מְרוּ  שְׁ  משמעות התוספת ". מהי אפואתִּ
הֶם "? רש"י מסביר שיש בהּ "לָלֶכֶת בָּ

הדרכה לחיים. ההדרכה כוללת "עשׂה 
על האדם להתמיד ללמוד את  –" טוב

 המשפטים וגם את החוקים ולהטמיעם 
באורח חייו, כדי שילוו אותו תדיר ויפַכּוּ 

גם "סור  בתוכו כמעיין המתגבר; ויש בהּ 
     מלשוטט  עליו להימנע –מרע" 

אחרים, שתרבותם מנוגדת בעולמות 
  לערכי ישׂראל, ואפילו רק לשם לימוד.

  

ם אֶת מַרְתֶּ לכאורה  .'וגו תַיחֻקֹּ־וּשְׁ
פסוק זה חוזר על הפסוק הקודם. רש"י 

   מציע שני פירושים:
כג מפורטים איסורי –בפסוקים וא. 

העריות. מוגשת בהם כעין רשימה, 
שיש בהּ איסורים הנאמרים במפורש, 

הנאמרים במרומז. פסוק זה, הוא  –ויש 
  

  עיון  

הֶם ישׂראל, ולא לרכישת ידע  הכוונה לעולם הערכים הזר לתורת .לָלֶכֶת בָּ
 יבנו לא "יכול :אין שום איסור. וכפי שנכתב בספרא –בעלמא, שכן ללמוד מדעים 

 אמרתי לא, תלכו לא ובחקותיהם לומר תלמוד כמותם?! נטיעות יטעו ולא בניינות
 האיש עושים? היו ומה אבותיהם. ולאבות ולאבותיהם להם החקוקים בחוקים אלא

 לכך לשנים. תשאני והאשה ובתה אשה נושא האיש, לאשה והאשה לאיש נושא
    .ח) אות יב פרק ח פרשה מות (ספרא אחריתלכו"  לא ובחקותיהם נאמר

 אונקלוס

 



 קצג  ויקרא יח
 

 רש"י   

הֶם מת  הוא סופו והלא, הזה בעולם תאמר שאם, הבא לעולם .וָחַי בָּ
  . י) אות יב פרק ח פרשה מות (ספרא אחרי

  .י) אות יב פרק ח רשהפ מות (ספרא אחרישכר  לשלם נאמן .'ה אֲנִי

 (המשך) ביאור   

כעין "הקדמה" לרשימה, וכוונתו לומר 
שחובה לשמור הן על המפורש הן על 
המרומז. לדוגמה: באיסור נידה כתוב 
בתורה מפורשות האיסור לקיים יחסי 

" לאֹ תִקְרַבאישות, ומן המילים "
לומדים שגם קרבה שאין בהּ יחסי 

יבה אל אסורה. ומאיסור הקר –אישות 
הנידה לומדים על איסור קריבה גם 

  לשאר העריות כולן.
־אֶתבפסוק הקודם כתוב "ב. 

עֲשׂוּ  טַי תַּ פָּ חֻקֹּתַי ־אֶת" וגם "מִשְׁ
מְרוּ  שְׁ יש חלוקה: העשׂייה אמורה  –" תִּ

בחוקים.  –במשפטים, והשמירה 
  ובפסוק זה, השמירה אמורה באלו וגם 

  

ם אֶתבאלו: " מַרְתֶּ  ־וְאֶת חֻקֹּתַי־וּשְׁ
טַי פָּ ר העשׂייה: " –"; וכמוה מִשְׁ אֲשֶׁ

ה אֹתָם ". מה ההבדל בין עשׂייה יַעֲשֶׂ
לשמירה? עשׂייה היא הפעולה לפי 
ציווי ה'; ואילו השמירה היא הלימוד 
וההפנמה. לכן בפסוק ד העשׂייה יוחדה 
למשפטים והתמקדה בהימנעות 
מפעולות אסורות, שהיא הבסיס 

אנוש; והשמירה  ליחסים תקינים בין בני
לחוקים, משום שאת החוקים אדם  –

לא יכול לקיים ללא לימוד. ובפסוק ה 
התורה אומרת שהן החוקים הן 

נחוצות להם שתי  –המשפטים 
  הפעולות: שמירה וגם עשׂייה.  

 ביאור   

הֶם בלי מאורו של רש"י היינו  .וָחַי בָּ
מבינים שבזכות קיום המצוות, אדם לא 

שיזכה שחייו יהיו טובים ימות צעיר וכן 
לכל אורכם. אומנם רש"י הבין את 
הביטוי כמשמעו שהוא יחיה ולא ימות 
 וזה לא ייתכן כי אין שום אדם שחי
     לנצח, ולכן הסביר שחיי הנצח

המובטחים, הם חיים של הנשמה 
  בעולם הבא.

מדוע התורה מוסיפה בסוף  .'ה אֲנִי
ה'"? ללמדנו שמי  אֲנִיהפסוק "

ים הוא ה' שיש בידו לשלם, שמבטיח חי
  עולם הבא. –והשכר המובטח רמוז כאן 

  

  עיון  

הֶם רש"י מודע לקושיה הנפוצה: הלוא יש אנשים טובים המקיימים הן  .וָחַי בָּ
החוקים והן המשפטים ובכל זאת מתים צעירים?! ובפירושו הוא מבקש להשיב 

    הבא.עליה ומסביר שכוונת התורה לחיי נצח של הנשמה בעולם 



  אחרי מות  קצד
 

א  ו ר֔וֹ לֹ֥ שָׂ ר בְּ אֵ֣ ל־שְׁ ישׁ אִישׁ אֶל־כָּ אִ֥

י יְהוָֹֽה:  ס וֹת עֶרְוָה֑ אֲנִ֖     תִקְרְב֖וּ לְגַלּ֣

֑ה  ז א תְגַלֵּ ךָ֖ לֹ֣ יךָ וְעֶרְוַ֥ת אִמְּ עֶרְוַ֥ת אָבִ֛

הּ:  ס ֖ה עֶרְוָתָֽ א תְגַלֶּ וא לֹ֥ ךָ֣ הִ֔    אִמְּ

סְרֵיהּ  ו בַר לְכָל קָרִיב בִּ בַר גְּ גְּ

אָה עֶרְיָא, לָא תִּ  קְרְבוּן לְגַלָּ

עֶרְיַת אֲבוּךְ וְעֶרְיַת  ז אֲנָא יְיָ.

ךְ הִיא לָא  י, אִמָּ גַלֵּ ךְ לָא תְּ אִמָּ

י עֶרְיְתַהּ  גַלֵּ   .תְּ

 רש"י   

  רבים. לשון נאמר לכך, כזכר הנקבה להזהיר .לאֹ תִקְרְבוּ  )ו(
  שכר. לשלם נאמן .'ה אֲנִי

 ביאור   

תחיל פירוט כאן מ .לאֹ תִקְרְבוּ 
רוֹ איסורי העריות. הביטוי " שָׂ אֵר בְּ  "שְׁ

מציין קרוב משפחה שהקריבה אליו 
אסורה. הפסוק פותח בלשון רבים כדי 
ללמדנו שהאיסור חל על הנשים ועל 

  הגברים כאחד.
   

וָחַי בפסוק זה לא כתוב  .'ה אֲנִי
הֶם . על כן רש"י מסביר שגם כאן, כמו בָּ

להבטיח בפסוק הקודם, ההוספה באה 
שׂכר למי שנמנע מלעבור על איסורי 

  עריות.

  

  עיון  

האמירה בלשון רבים נועדה למנוע מאיתנו להעלות על דעתנו  .לאֹ תִקְרְבוּ 
שהאיסור מוטל על הגבר בלבד, משום שהוא עושׂה המעשׂה, אבל על האישה, 

  שמקבלת המעשׂה, אין איסור. התורה מבהירה שעצם שיתוף הפעולה אסור.

ראיתי בספר "רש"י כפשוטו" הסבר נאה שלפיו החזרה מלמדת אותנו  .'ה יאֲנִ 
שלא רק למקיים המצוות ייתן הקב"ה שׂכר (כמבואר בפסוק הקודם): גם מי שמונע 
עצמו מלעשׂות זוועות, מלבד העובדה שלא ייענש (אין סיבה להענישו), מובטח לו 

  שיקבל שׂכר.
   

 אונקלוס



 קצה  ויקרא יח
 

ת אֲבוּךְ לָא  ח עֶרְיַת אִתַּ

גַ  אֲבוּךְ הִיא.תְּ י, עֶרְיְתָא דַּ   לֵּ

֑ה עֶרְוַ֥ת  ח א תְגַלֵּ יךָ לֹ֣ ת־אָבִ֖ שֶׁ עֶרְוַ֥ת אֵֽ

וא:  ס יךָ הִֽ   אָבִ֖

 רש"י   

 ערות כאן נאמר, כמשמעו אלא אינו או, אביך אשת זו .עֶרְוַת אָבִיךָ  )ז(
 אף, אביו אשת להלן מה, גלה אביו ערות )יא כ, ויקרא( להלן ונאמר, אביך

  .(בבלי, סנהדרין נד ע"א)אביו  תאש כאן
ךָ    .(בבלי, סנהדרין נד ע"א)אביו  אשת שאינה אמו להביא .וְעֶרְוַת אִמְּ

ת )ח(   .(בבלי, סנהדרין נד ע"א)מיתה  לאחר לרבות .אָבִיךָ  עֶרְוַת אֵשֶׁ

 ביאור   

בקריאה ראשונה  .עֶרְוַת אָבִיךָ 
 –אָבִיךָ"  נראה שהאיסור לגלות "עֶרְוַת

סור קיום משכב זכור בין הבן פירושו אי
לאביו. רש"י דוחה אפשרות זו על הסף, 
ומסביר שכוונת התורה שאסור לבן 
לבוא על אשת אביו שאינהּ אימו. מניין 
לומדים זאת? בפרשה שלנו מובאים 

 –איסורי עריות, ובפרשת קדושים 
העונש הצפוי למי שיעבור עליהם. לכל 
איסור שהתורה מונה בפרק זה, יש 

לה בפרשת קדושים. הפסוק מקבי
בפרשת קדושים המקביל לאיסור 

ב המצוין כאן הוא: " כַּ ר יִשְׁ וְאִישׁ אֲשֶׁ
ה־אֶת לָּ ת אָבִיו עֶרְוַת אָבִיו גִּ  ויקרא(" אֵשֶׁ

" האמורה עֶרְוַת אָבִיו. כשם ש")יא, כ
עֶרְוַת שָם כוונתהּ לאשת אביו, גם "

  " האמורה כאן כוונתהּ לאשת אָבִיךָ 
  

אסורה  –על פי שאיננה אימו  האב, ואף
    עליו. 

ךָ  קריאת הפסוק מעלה  .וְעֶרְוַת אִמְּ
תמיהה: הלוא אימו היא גם אשת אביו, 
ואם כן, האיסור האמור בהּ כלול 
למעשׂה באיסור שבתחילת הפסוק?! 
מסביר רש"י שאפילו אימו לא הייתה 

הקריבה אליה אסורה.  –נשׂואה לאביו 
בדלים זה יש להבחין בין איסורים הנ

מזה גם בטעמם: (א) איסור ערווה מצד 
כבוד האב; (ב) איסור ערווה מצד 
הקרבה לאם, ללא קשר לכבוד הראוי 

  לאב.
  

ת את האיסור  .אָבִיךָ  עֶרְוַת אֵשֶׁ
לגלות ערוות אשת האב כבר למדנו 
     בפסוק הקודם. אם כן, איזה איסור

  עיון  

שת איש, אבל באשת אביו האיסור חמור יש איסור לשכב עם כל א .עֶרְוַת אָבִיךָ 
    יותר.

 לוסאונק

 



  אחרי מות  קצו
 

יךָ א֣וֹ בַת־  ט ת אֲחֽוֹתְךָ֤ בַת־אָבִ֨ עֶרְוַ֨

א  דֶת ח֑וּץ לֹ֥ יִת א֖וֹ מוֹלֶ֣ דֶת בַּ֔ ךָ מוֹלֶ֣ אִמֶּ֔

ן:  ס ֖ה עֶרְוָתָֽ   תְגַלֶּ

ת אֲבוּךְ אוֹ  ט עֶרְיַת אֲחָתָךְ בַּ

ילִידָא מִן אֲבוּךְ  ךְ דִּ ת אִמָּ בַּ

א אֻחְרִי  ךְ מִן אִתָּ אוֹ מִן אִמָּ

י  גַלֵּ בַר אָחֳרָן, לָא תְּ מִן גְּ

  עֶרְיַתְהוֹן. 

 רש"י   

  במשמע. אנוסה בת אף .אָבִיךָ  בַת )ט(

 (המשך) ביאור   

מוסיף פסוק זה? רש"י מסביר 
     שהאיסור לשכב עם אשת האב בעינו 

  עומד גם אחרי פטירת האב.

 (על עמוד קודם) עיון   

ת בפסוק זה התורה מלמדת שקשר האישות בין איש לאשתו  .יךָ אָבִ  עֶרְוַת אֵשֶׁ
אינו פוקע לחלוטין בפטירת הבעל. לעולם יש קשר בין אשתו של אדם לבעלהּ. ואף 
שכמובן אחרי מות בעלהּ או גירושין היא יכולה להינשׂא מחדש, ובכל זאת יש חלק 

  מהקשר שלא נעלם לעולם. 

 ביאור   

ת האיסור הפסוק מציין א .אָבִיךָ  בַת
", ולאחר מכן אֲחוֹתְךָ  עֶרְוַתלגלות "

מפרט באיזו אחות הדברים אמורים: 
ךָ  אָבִיךָ אוֹ בַת בַת"  בַת". המילים "אִמֶּ

" מלמדות שאסור לאדם לקיים אָבִיךָ 
  ללא  –יחסי אישות עם אחותו מאב 

  

קשר לנסיבות לידת אותהּ אחות. בין 
שאביו נשׂא את אימהּ לאישה ובין שלא 

אהּ, ואפילו אנס אישה ובעקבות נשׂ 
אותהּ הבת נחשבת  –האונס ילדה לו בת 

  אחותו של הבן ואסורה עליו.

  עיון  

מכאן הסכנה בתרומות זרע אנונימיות, העלולות להביא לנישואי אח  .אָבִיךָ  בַת
  ואחות. 

ומדוע היינו יכולים לטעות ולהבין שבת מאנוסת אביו לא תיחשב אחות של בנו? 
האישה הזאת אינהּ  –חר הקשור למקרה של אונס. אם אדם אנס אישה מדין א

אסורה על בנו. מכאן היינו יכולים להסיק שיחסים שנעשׂו בכפייה לא יוצרים קשר 
   משפטי. 

 אונקלוס



 קצז  ויקרא יח
 

ת  י רָךְ אוֹ בַּ ת בְּ עֶרְיַת בַּ

י עֶרְיַתְהוֹן,  גַלֵּ ךְ לָא תְּ רַתָּ בְּ

ין.   אֲרֵי עֶרְיְתָךְ אִנִּ

ת־בִּ  י א עֶרְוַת֤ בַּ ךָ֔ לֹ֥ תְּ ת־בִּ נְךָ א֣וֹ בַֽ

ה:  ס נָּ י עֶרְוָֽתְךָ֖ הֵֽ ֥ ן כִּ ֖ה עֶרְוָתָ֑   תְגַלֶּ

 רש"י   

יִת אוֹ מוֹלֶדֶת חוּץ  ובין אמה את קיים לאביך לו שאומרים בין .מוֹלֶדֶת בַּ
(בבלי, יבמות כג נתינה  או ממזרת כגון, אמה את הוצא לאביך לו שאומרים

  .ע"א)
ת) י( נְךָ  עֶרְוַת בַּ  מאשתו בתו ובת ובתו, מדבר הכתוב מאנוסתו בבתו .בִּ

 שהיא ובין ממנו שהיא בין, תגלה לא ובתה אשה מערות למדין אנו
  .(בבלי, יבמות ט ע"ב)אחר  מאיש

 ביאור   

יִת אוֹ מוֹלֶדֶת חוּץ רש"י  .מוֹלֶדֶת בַּ
יִת" היא הבת  מסביר ש"מוֹלֶדֶת בַּ

 שנולדה לאישה שיכולה להישאר בבית
חוּץ" היא  בעלהּ כי מותרת לו; ו"מוֹלֶדֶת

הבת שנולדה לאישה שאומנם נמצאת 
בבית אביו, והיא ואביו חיים כבעל 
ואישה לכל דבר, אבל עושׂים זאת 
בניגוד לאיסור התורה, כגון כוהן שנשׂא 
גרושה. גם במקרים אלו אותהּ הבת 
נחשבת אחותו של בן האיש, ואסורה 

  עליו. 
  

ת פסוק זה מלמדנו  .נְךָ בִּ  עֶרְוַת בַּ
האיסור של יחסים בין סב לנכדתו. יש 

עֶרְוַת פסוק נוסף שמלמדנו אותו דבר: "
ה הּ לאֹ תְגַלֵּ ה וּבִתָּ ָ ת־אֶת אִשּׁ נָהּ וְאֶת בַּ ־בְּ

ת ח לְגַלּוֹת עֶרְוָתָהּ  בַּ הּ לאֹ תִקַּ תָּ    – )יז(" בִּ
  

תהרי " נָהּ  בַּ ת" " וגםבְּ הּ  בַּ תָּ הן  "בִּ
הבדל בין שני הפסוקים? הנכדות. מה ה

מסביר רש"י שהפסוק שלנו מדבר 
אפילו בגבר שאנס אישה והיא הרתה 
וילדה לו בן או בת, וברבות הימים 

נולדה בת.  –לאותו בן או לאותהּ בת 
הבת הקטנה נחשבת נכדתו של האיש 
(שאנס) ואסורה עליו. ובפסוק יז מדובר 
באדם שנשׂא אישה שיש להּ נכדות 

שלו מבחינה ביולוגית,  שאינן נכדותיו
וגם עימן אסור לו לקיים יחסי אישות. 
היינו: נכדות של אישה שבאו לעולם 

אם נישׂאה  –בעקבות יחסיה עם פלוני 
הנכדות אסורות עליו, אבל  –לאלמוני 

אותן הנכדות (שלהּ  –אם נאנסה לו 
אינן אסורות עליו. ונבאר  –ושל פלוני) 

  זאת בעזרת ה' בפסוק יז.

  

   

 אונקלוס



  אחרי מות  קצח
 

 ש"יר   

ת נְךָ  עֶרְוַת בַּ  למדוה הדין מן מזהירין שאין לפי אלא, לבתך וחומר קל .בִּ
  .(יבמות ג, ע"א) שוה מגזרה

 (על עמוד קודם) עיון   

ת נְךָ  עֶרְוַת בַּ יאה זו הם ילדים שלו לכל  .בִּ אדם שאנס אישה, הילדים שנולדו מבִּ
בדיוק כפי שהוא אחראי דבר, ומובן שהוא אחראי לדאוג למזונם ולכל צורכיהם, 

  לדאוג לסיפוק צורכיהם של הילדים שנולדו לו מאשתו.  

 ביאור   

ת נְךָ  עֶרְוַת בַּ בכל הפסוקים לא  .בִּ
מופיע איסור מפורש המוטל על קיום 
יחסים עם הבת. זה נראה הגיוני: אם 
היחסים עם הנכדה אסורים, יחסים עם 

על אחת כמה וכמה (היינו: קל  –הבת 
ידוע הכלל: "אין מזהירין מן  וחומר).

הדין", שפירושו שאין ללמוד איסור 
ועונשו בדרך של מסקנה הגיונית. כל 

עונשו מלקות, אלא אם  –לאו שבתורה 
כן נאמר במפורש אחרת. במקרה 
שלומדים בקל וחומר שמעשׂה מסוים 
אסור, האיסור עצמו נלמד בקל וחומר, 
מה שאין כן העונש: אותו אין לומדים 

     וחומר (לפי הכלל האמור). וכיצד בקל 

נדע מהו עונשו של העובר על האיסור 
שנלמד בקל וחומר? בלימוד בדרך 
היקש, מתוך השוואה בין פסוקים, כפי 

  שמודגם כאן.
לכן אומר רש"י שבמסכת יבמות 
הוסבר מניין נלמד האיסור לקיים יחסים 
עם הבת. הגמרא משווה בין הפסוק 

אים שני שלנו לפסוק יז, שבו מוב
איסורים: האיסור לקיים יחסים עם 
הנכדה של האישה וגם האיסור לקיים 
יחסים עם בתהּ. בפסוק יז האיסור 
אמור בשתיהן, ואם כן גם בפסוקנו הוא 

  אמור בשתיהן.  

  

  עיון  

ת נְךָ  עֶרְוַת בַּ לא נכתב  –פלא שהאיסור החמור ביותר באיסורי העריות  .בִּ
ת דרשה. נראה שהתורה לא רצתה להעלות על הדעת במפורש אלא נלמד באמצעו

שֶאָב, האחראי הראשון והראשי לביטחון בתו, לשלומהּ ולרווחתהּ,  –שזוועה כזאת 
  תיתכן במציאות.    –דווקא הוא יפגע בהּ 

  
   



 קצט  ויקרא יח
 

ת אֲבוּךְ  יא ת אִתַּ עֶרְיַת בַּ

ילִידָא מִן אֲבוּךְ אֲחָתָךְ  דִּ

י עֶרְיְתַהּ.  גַלֵּ  יבהִיא, לָא תְּ

י,  גַלֵּ עֶרְיַת אֲחָת אֲבוּךְ לָא תְּ

  קָרִיבַת אֲבוּךְ הִיא. 

יךָ  יא דֶת אָבִ֔ יךָ מוֹלֶ֣ ֤ת אָבִ֨ ת־אֵשֶׁ ת בַּ עֶרְוַ֨

הּ:  ס ֖ה עֶרְוָתָֽ א תְגַלֶּ וא לֹ֥   אֲחֽוֹתְךָ֖ הִ֑

ר  יב אֵ֥ ֑ה שְׁ א תְגַלֵּ יךָ לֹ֣ עֶרְוַ֥ת אֲחוֹת־אָבִ֖

וא:  ס    יךָ הִֽ   אָבִ֖

 רש"י   

ת )יא( ת אָבִיךָ  עֶרְוַת בַּ  ונכרית משפחה אחותו על חייב שאינו לימד .אֵשֶׁ
  .(בבלי, יבמות כב ע"ב)לקידושין  בראויה אביך אשת בת נאמר לכך

 ביאור   

ת ת אָבִיךָ  עֶרְוַת בַּ מן הביטוי  .אֵשֶׁ
ת ת "בַּ לכאורה  משתמע אָבִיךָ" אֵשֶׁ

שאסור לאדם לשׂאת לו לאישה את 
שאינהּ אימו) הבת של אשת אביו (

שנולדה להּ מאיש אחר (ולא מאביו). 
הבנה זו שגויה: הרי בין אותו איש ובין 
בת אשת אביו אין שום קשר משפחתי 

אין להם אב משותף ואין להם אם  –
משותפת, ואין סיבה לאסור עליהם 
להינשׂא זה לזה. לכן הכתוב מוסיף 

להבהיר שאותהּ הבת אכן  –מולדת בית 
האם אלא מצד האב איננה אחות מצד 

מצד  –בלבד. האיסור לשׂאת אחות 
 בפסוק(נאמר לעיל  –האב או מצד האם 

, ואם כן, במה שונה האיסור המוזכר )ט
  מה הוא בא להוסיףכאן מקודמו? 

  

עליו? רש"י מסביר שהאיסור המוזכר 
בפסוקנו מטרתו לתחום את האיסור 
ת  שנאמר לפניו ולצמצמו. הביטוי "בַּ

ת פירושו בת שנולדה  אָבִיךָ" אֵשֶׁ
מיחסים בין האב ובין אישה שיכולה 
להיות אשתו, למשל: כל אישה יהודייה. 
אותהּ אסור לבן האיש לשׂאת לו 
לאישה. לעומת זאת, אִם נולדה לאביו 
בת מיחסים עם גויה או שפחה, מותר 
לבנו לשׂאתהּ לאישה (אחרי שתתגייר). 
ואף ששניהם בני איש אחד, אינם 

חות, משום שהוא נולד נחשבים אח וא
יהודי, ואותהּ בת נולדה גויה, ואחרי 

כל קשרי המשפחה הקודמים  –הגיור 
  בטלים ומבוטלים.  

  עיון  

ת ת אָבִיךָ  עֶרְוַת בַּ  גויה או כשגוי. מצוות גיור איננו מסתכם בקבלת עול .אֵשֶׁ
משנים זהות. הגיור הוא כעין לידה מחדש, והוא הופך את  הם – מתגיירים

   המתגיירים לחלק מעַם ישׂראל.  

 אונקלוס



  אחרי מות  ר
 

י־ יג ֽ ֑ה כִּ א תְגַלֵּ ךָ֖ לֹ֣ עֶרְוַ֥ת אֲחוֹת־אִמְּ

וא:  ךָ֖ הִֽ ר אִמְּ אֵ֥ י־  יד   ס  שְׁ עֶרְוַ֥ת אֲחִֽ

א  תּוֹ לֹ֣ ֑ה אֶל־אִשְׁ א תְגַלֵּ יךָ לֹ֣ אָבִ֖

וא:  ס תְךָ֖ הִֽ ב דֹּדָֽ תְךָ֖  טו  תִקְרָ֔ ֽ לָּ עֶרְוַ֥ת כַּ

ת בִּ  שֶׁ ֑ה אֵ֤ א תְגַלֵּ ֖ה לֹ֣ א תְגַלֶּ וא לֹ֥ נְךָ הִ֔

הּ:  ס   עֶרְוָתָֽ

י,  יג גַלֵּ ךְ לָא תְּ עֶרְיַת אֲחָת אִמָּ

ךְ הִיא.   ידאֲרֵי קָרִיבַת אִמָּ

י,  גַלֵּ עֶרְיַת אַחְבּוּךְ לָא תְּ

ת  קְרַב אִתַּ תֵיהּ לָא תִּ לְאִתְּ

תָךְ  טו אַחְבּוּךְ הִיא. לְּ עֶרְיַת כַּ

רָךְ הִיא ת בְּ י, אִתַּ גַלֵּ לָא  לָא תְּ

י עֶרְיְתַהּ. גַלֵּ   תְּ

 רש"י   

ה עֶרְוַת אֲחִי )יד( תקרב  לא אשתו אל, ערותו היא ומה .אָבִיךָ לאֹ תְגַלֵּ
  .(בבלי, סנהדרין כח ע"ב)

נְךָ הִוא(טו)  ת בִּ  פרט, בה אישות לבנך בשיש אלא אמרתי לא .אֵשֶׁ
  .(בבלי, סנהדרין נד ע"א)ונכרית  ושפחה לאנוסה

 ביאור   

ה ת אֲחִיעֶרְוַ  אחי  .אָבִיךָ לאֹ תְגַלֵּ
האב הוא הדוד, אבל האיסור איננו 
אמור ביחסים עם הדוד עצמו אלא עם 
אשתו, כפי שמפורש בהמשך הפסוק: 

תּוֹ לאֹ תִקְרָב אֶל" ". אם כן מדוע אִשְׁ
כי  "?אָבִיךָ  עֶרְוַת אֲחִיכתבה התורה "

מקור האיסור בקשר המשפחתי הוא 
דֹּדָתְךָ " –ה לו עם הדוד. האישה שנישׂא

", והקרבה אליה אסורה. ואם הִוא
איסור הקרבה  –ייפרדו הדוד ואשתו 

  יישאר בתוקף.
   

נְךָ הִוא ת בִּ פסוק זה בא ללמד  .אֵשֶׁ
שקרבה בין אדם לכלתו אסורה 
ונחשבת גילוי עריות. הפסוק פותח 

הבאיסור עצמו: " תְךָ לאֹ תְגַלֵּ לָּ ", עֶרְוַת כַּ
ת בר טעמו: "מוס –ואחרי האיסור  אֵשֶׁ

נְךָ הִוא ". ההסבר לכאורה תמוהּ: וכי בִּ
איננו יודעים שהכלה היא אשת הבן?! 
על כן רש"י מדייק שהאיסור הוא 
דווקא אם הבן התחתן עם אותהּ אישה, 
אבל אם אנס אישה או שכב עם גויה או 
שפחה ולאחר זמן הן נתגיירו או 

  

  עיון  

האָבִיךָ לאֹ תְגַ  עֶרְוַת אֲחִי מכאן שלא כל איסורי עריות נובעים מקרבת דם  .לֵּ
   ישירה. יש איסורים הנובעים מקשרי אישות שבהם מעורב קרוב משפחה.

 אונקלוס

 



 רא  ויקרא יח
 

ת אֲחוּךְ לָא  טז עֶרְיַת אִתַּ

אֲחוּךְ הִיא.  י, עֶרְיְתָא דַּ גַלֵּ תְּ

הּ לָא  יז תָא וּבְרַתַּ עֶרְיַת אִתְּ

ת  רַהּ וְיָת בַּ ת בְּ י, יָת בַּ גַלֵּ תְּ

אָה בְּ  ב לְגַלָּ סַּ הּ לָא תִּ רַתַּ

ין עֵיצַת  עֶרְיְתַהּ קָרִיבָן אִנִּ

  חֲטִין הִיא.

֑ה עֶרְוַ֥ת  טז א תְגַלֵּ יךָ לֹ֣ ת־אָחִ֖ שֶׁ עֶרְוַ֥ת אֵֽ

יךָ  וא:  ס אָחִ֖ א  יז  הִֽ הּ לֹ֣ ֖ ה וּבִתָּ ֛ ָ עֶרְוַ֥ת אִשּׁ

א הּ לֹ֤ תָּ֗ ת־בִּ הּ וְאֶת־בַּ נָ֞ ת־בְּ ת־בַּ ֑ה אֶֽ  תְגַלֵּ

ח לְגַ  ה תִקַּ ֥ ה זִמָּ נָּ ה הֵ֖ אֲרָ֥ ֽ הּ שַׁ וֹת עֶרְוָתָ֔ לּ֣

וא:   הִֽ

 רש"י   

הּ  )יז( ה וּבִתָּ ָ  לכך, הראשונה נשואי י"ע אלא הכתוב אסר לא .עֶרְוַת אִשּׁ
 ואת אשה את יקח אשר העונש לענין וכן, קיחה לשון, תקח לא נאמר
, (בבליבתה  לישא מותר אשה אנס אבל, קיחה לשון, )יד, כ ויקרא( אמה

  .יבמות צז ע"א)

 (המשך) ביאור   

  הן אינן כלולות באיסור כי  –נשתחררו 
  

  הן לא היו "אשת בנו".

 (על עמוד קודם) עיון   

נְךָ הִוא ת בִּ רק הם הופכים  –אנו לומדים כאן על החשיבות של הקידושין  .אֵשֶׁ
קרבה כמוהם כזנות, והם אינם יוצרים  –איש ואישה לזוג. יחסים ללא קידושין 

  משפחתית.

 ביאור   

הּ  ה וּבִתָּ ָ פסוק זה מלמד  .עֶרְוַת אִשּׁ
את האיסור המוטל על קיום יחסים עם 
אישה וגם עם בתהּ (שנולדה להּ מאיש 
אחר) ונכדתהּ. רש"י מצמצם את 
האיסור רק למקרה של נישׂואין 

בתהּ של האישה  –(ובמקרה של אונס 
שאנס [שבוודאי איננה בתו] אינהּ 

     עליו). מהיכן לומד זאת רש"י? אסורה 

מהבדל שמצא בין לשון האיסור 
שבפסוק זה ללשון האיסור בפסוקים 
אחרים. בפסוקים אחרים כתוב רק 
האיסור לגלות ערווה, ובפסוק זה נאמר 

חגם " לשון  –", וכידוע "קיחה" לאֹ תִקַּ
קידושין. רש"י מביא ראיה להבנה זו 
 מפרשת קדושים, שבהּ התורה מבהירה

מהם העונשים הצפויים למי שיעבור 
  

  

   

 אונקלוס

 



  אחרי מות  רב
 

 רש"י   

ה אֲרָה הֵנָּ   לזו. זו) הן( קרובות .שַׁ
ה (בבלי, עבודה זרה יז לחטוא  יועצך שיצרך, חטאין עצת כתרגומו עצה .זִמָּ

  .ע"ב)

 (המשך) ביאור   

על איסורי העריות (בפרק זה נמנים 
האיסורים לבדם). בפרשת קדושים 

ח אֶתוְאִישׁ אֲשֶׁ כתוב: " ה וְאֶת־ר יִקַּ ָ ־אִשּׁ
רְפוּ אֹתוֹ וְאֶתְהֶן אֵשׁ יִשְׂ ה הִוא בָּ הּ זִמָּ " אִמָּ

ומלשון התורה לומדים שאם  – )יד, כ(
     אדם נשׂא אישה שהיא אם לבת, אף על 

אסור לו לבוא  –פי שבת זו איננה בתו 
עליה. לעומת זאת, אם אנס אישה 
שאיננה אשתו, ולאותהּ אישה יש בת 

ן איננה בתו), את הבת הזאת (שכמוב
התורה אינהּ אוסרת עליו לשׂאת 

  לאישה.

 ביאור   

ה אֲרָה הֵנָּ רש"י מסביר שהמילה  .שַׁ
שאר פירושהּ קרוב משפחה. על ידי 
הקידושין הוא התאחד עם האֵם, 

 –ובעקבות הקידושין בתהּ של אשתו 
ממילא  –אף על פי שהיא מאיש אחר 

  .הפכה להיות קרובת משפחה שלו

ה ה" .זִמָּ לא מוכרת.  המילה "זִמָּ
  רש"י מסתייע בתרגום אונקלוס כדי 

  

להבהיר את משמעותהּ. אצל אונקלוס 
המילה מתורגמת לצירוף "עצת 
חטאין", ורש"י מסביר שכוונתו לומר 
שהיצר של האדם מפתה אותו לחטוא, 
ופירוש הדבר שעשׂיית העבירה מעידה 
על האדם שנפל ברשת שטמן לו היצר 

  ע.הר

  עיון  

ה הינה עד פסוק זה התורה הביאה כמה וכמה איסורי עריות ולא ראתה צורך  .זִמָּ
ראתה לנכון  –להוסיף מילת גנאי על העובר עליהם, ומדוע באיסור האמור בפסוקנו 

מגלה שיש ביניהם הבדל: באיסורים שנמנו עד כה,  –להוסיף? התבוננות באיסורים 
קיים קשר משפחתי הדוק, וכל בר דעת מבין  –ה עליו בין האיש ובין האישה האסור

ברורה ואינהּ זקוקה לתוספת  –שהמעשׂים פסולים, ורשעותו של מי שעושׂה אותם 
הסבר. לעומת זאת באיסור האמור בפסוקנו אין קשר דם בין האישה או בתהּ ובין 

ו האיש, והתורה בכל זאת אוסרת עליו את שתיהן ואף מדייקת שמדובר במקרה שב
האישה היא אשתו על פי ההלכה דווקא (ולא אנוסה, למשל). לכאורה היה מקום 

  אכן  –לתהות: אם אין קרבת דם בינו ובינן, מה פשר האיסור? כי קרבת דם בינו ובינן 

   
 



 רג  ויקרא יח
 

תָא עִם אֲחָתַהּ לָא  יח וְאִתְּ

אָה  ב, לְאַעָקָא לַהּ לְגַלָּ סַּ תִּ

חַיַּהָא.  עֶרְיְתַהּ עֲלַהּ    בְּ

ר וְאִ  יח ח לִצְרֹ֗ ֑ א תִקָּ הּ לֹ֣ ה אֶל־אֲחֹתָ֖ ֥ ָ שּׁ

חַיֶּיֽהָ: יהָ בְּ הּ עָלֶ֖ וֹת עֶרְוָתָ֛    לְגַלּ֧

 רש"י   

  .(בבלי, עבודה זרה יז ע"ב)כאחת  שתיהן .אֲחתָֹהּ  אֶל )יח(
  לזו. צרה זו את לעשות צרה לשון .לִצְרֹר

יהָ  חַיֶּ (בבלי, בחיים  שהיא זמן כל אחותה את ישא לא גרשה שאם למדך .בְּ

  .יבמות ח ע"ב)

 המשך( עיון(   

יש וָיש, ובעילת שתיהן נחשבת מעשׂה זימה, ואף על פי  –אין, אבל בין שתיהן 
  שהוא שונה מן המקרים האחרים, הוא אסור כמותם.

 ביאור   

אסור לאדם להיות נשׂוי  .אֲחֹתָהּ  אֶל
לשתי אחיות בעת ובעונה אחת. אבל 

לשׂאת אם נשׂא אישה ומתה, מותר לו 
לאישה את אחותהּ, כי במקרה כזה אין 

  "שתיהן כאחת".

מדין תורה מותר לאיש  .לִצְרֹר
לשׂאת לו שתי נשים, ואם נשׂא, כל 
אחת מהן נחשבת ה"צרה" של חברתהּ, 
כי מטבע הדברים קורה שמתפתחת בין 
השתיים קנאה. ועל כן אסור לאיש 
  לשׂאת לו שתי אחיות שמא יביא הדבר 

  

  .לקנאה ביניהן
יהָ  חַיֶּ לכאורה אם אדם נשׂא  .בְּ

אישה וגירש אותהּ, הרי אם אחרי 
הגירושין יישׂא את אחותהּ לאישה, לא 

 –יהיה נשׂוי לשתיהן כאחת, ובכל זאת 
התורה אוסרת עליו לשׂאתהּ. וכדי 
להבהיר שהדבר אסור התורה מסתפקת 

יהָ בתוספת של מילה אחת " חַיֶּ ". כל בְּ
כעת היא עוד האישה הקודמת (הגם ש

גרושתו וכבר איננה אשתו) בחיים, 
  נשׂיאת אחותהּ תיחשב לגילוי ערווה.  

  

  עיון  

יהָ  חַיֶּ התורה מלמדת כאן את האיסור לחרחר ריב בין בני משפחה. יש כאן   .בְּ
    איסור של פגיעה ודאית ברגשות של אחות כלפי אחותהּ.

 אונקלוס



  אחרי מות  רד
 

א  יט הּ לֹ֣ ת טֻמְאָתָ֑ ֣ נִדַּ ה בְּ ֖ ָ וְאֶל־אִשּׁ

הּ:תִ  וֹת עֶרְוָתָֽ ב לְגַלּ֖ ת  כ קְרַ֔ שֶׁ וְאֶל־אֵ֨

רַע  ךָ֖ לְזָ֑ כָבְתְּ ן שְׁ ֥ א־תִתֵּ יתְךָ֔ לֹֽ עֲמִ֣

הּ:  ן  כאלְטָמְאָה־בָֽ ֖ א־תִתֵּ וּמִזַּרְעֲךָ֥ לֹֽ

ם  ֥ ל אֶת־שֵׁ ֛ א תְחַלֵּ לֶךְ וְלֹ֧ יר לַמֹּ֑ עֲבִ֣ לְהַֽ

י יְהוָֹֽה:   יךָ אֲנִ֥   שביעי  רביעי כשהן מחובריןאֱלהֶֹ֖

רִיחוּק וּלְ  יט תָא בְּ אִתְּ

אָה  קְרַב לְגַלָּ סְאוֹבְתַהּ, לָא תִּ

ת חַבְרָךְ לָא  כ עֶרְיְתַהּ. וּבְאִתַּ

ךְ לְזַרְעָא,  כֻבְתָּ ין שְׁ תֵּ תִּ

הּ.  אָבָא בַּ וּמִזַּרְעָךְ  כאלְאִסְתַּ

רָא לְמלֶֹךְ,  ין לְאַעְבָּ תֵּ לָא תִּ

אֱלָהָךְ  מָא דֶּ חֵיל יָת שְׁ וְלָא תַּ

  .אֲנָא יְיָ 

 רש"י   

 בנו שמוסר, עבודתה היא וזו, מולך ששמה היא זרה עבודה .לַמּלֶֹךְ  )כא(
 שתי בין ברגליו הבן את ומעבירין גדולות מדורות שתי ועושין לכומרים
  .(בבלי, סנהדרין סד ע"א)האש  מדורות

ן לאֹ האש  העברת) היא( זו .לְהַעֲבִיר לַמֹּלֶךְ לכומרים;  מסירתו זו היא .תִתֵּ
  .סנהדרין סד ע"א) (בבלי,

 ביאור   

רש"י מסביר מה היא עבודת  .לַמֹּלֶךְ 
המולך: העברת ילד בין שתי מדורות 
אש (ולא כפי שחושבים רבים בטעות 
שהיא שׂרֵפת הילדים ממש), לכבוד 

  האליל.
   

ן לאֹ רש"י מסביר שעבירה זו  .תִתֵּ
נעשׂית בשני שלבים: את השלב 

בנו הוא נותן את  –הראשון מבצע האב 
הכומרים:  –לכומרים; ואת השלב השני 

  הם מעבירים את הבן בין שתי מדורות.

  עיון  

ן לאֹ עבודת אלילים זו היא אכזרית במיוחד. אין ספק שבילד המועבר בין  .תִתֵּ
מדורות האש אוחז פחד נורא. הוא איננו יכול לדעת ש"רק" יעבירו אותו ביניהן. הוא 

ולשׂרוף אותו חיים. ואף על פי שאין במעשׂה רצח  מאמין שכוונתם להשליכו לאש
ממש, התורה רואה בו מעשׂה אכזרי ונורא, ובעבודת אלילים שרואה לנכון לשׂמח 

  עבודה פסולה מכול וָכול.   –את האל באמצעות אכזריות 

  

   

 אונקלוס

 



 רה  ויקרא יח
 

 (המשך) עיון   

 .48בהעברה אלא הילד בהריגת מדובר לא שונה מדעתו) ן"רמב(דעת  י"רש לפי
מדוע העובר על  להבין קשהכי אין ספק שהחוויה מפחידה מאוד, לכאורה  אםו

המסירה  –רק אם נעשׂו שני השלבים  מדוע הבין, וכן צריך לסקילה חייבהאיסור 
רק אז נחשב המעשׂה לעבירה על איסור  –לכומרים והעברת הילד בין המדורות 

בעצמו, ואז איננו  התורה, מה שאין כן במקרה שהאב מעביר את הבן בין המדורות
  חייב סקילה?!

נראה שבלב העניין ניצבת מטרת המעשׂה: אב שמוסר את הבן לכומרים והם 
עבודת אלילים. לעומתו אב  –מעיד שמטרת ההעברה  –מעבירים אותו באש 

 –העושׂה הכול בעצמו כי להבנתו יש תועלת בפחד לחינוך הילד ולחישול נפשו 
  , אבל ברור שאין מדובר בעבודת אלילים. אומנם קשה מאוד לקבל את תפיסתו

 לעובד' ה עובד בין ילהדשמב מרכזית נקודהההבחנה הזאת מאירה  אם כן,
. האלילית לתפיסה להתנגד נועדה בעולם אבינו אברהם הופעת כזכור. אלילים
במקום שהעבודה תהיה מופנית לאליל  –" כתובת"האת  שינה רק לא אבינו אברהם

. השינוי שחולל אברהם היה מהפכה של 'המופנית כעת ל (יהא אשר יהא), היא
ים אלב עובדי האלילים רואים. האלאת  לפייס צריך, האלילית תפיסהלפי ה ממש:

בכל המובנים:  –הם הוא הכבוד ל שחשוב מה, שכל ודם רשׂ ב כיםמל שלהם כעין
ה מלכים כאל. )הנתינים חשבון עלהם, וכמובן העושר (והגדלתו ל שיםחשרו הכבוד

. הם מבקשים עוד מוסרית התנהגותמהם  יםמבקשאינם מצפים מנתיניהם וגם לא 
 אינו כי כלוםלעצמו  מבקש אינו' שה ולימד אבינו אברהם באוהינה . דורונות ועוד

שננהג בינינו, בין בני האדם, ביושר. הוא מצפה מאיתנו  –כל רצונו . כלוםזקוק ל
עזרו לנו לעשׂות טוב ולהוסיף ולהיטיב , וצייד אותנו בכלים שיומשפט צדקהלעשות 

  "ארגז הכלים" שניתן לנו הוא התורה. – ינושׂ מע את

העובדה שהיא  אלא עצמהּ  באש ההעברה אינהּ  של עבודת המולך העבירה עיקר
חייב  רזכהמו האיסור כן ועל נעשׂית במסגרת עבודת האל והרצון לרצותו ולשׂמחו.

   .ריםלכומ מסירהה –לכלול את השלב הראשון 

האמונה . היום גם אקטואלית המולך עבודת נגד' ה של חורמהה מלחמת
 –שבעשׂיית מעשׂים מסוימים טמונה "סגולה" לזכות ברפואה, בילדים או בעושר 

היא שׂריד של תפיסה אלילית. עשׂיית אותם מעשׂים כדי לבטא כניעה לה' ומתוך 
   הגיחה שהתורה לשכוח לנו לאַ טובה היא.  –הבנה שבעזרתם ניטיב את דרכינו 
    

                                                   
י .48 רְעוֹ  ולהלן בפרשת קדושים בד"ה "כִּ דה זו "גלשה" גם (ויקרא כ, ג) יוסבר שעִם הזמן עבו "לַמּלֶֹךְ  נָתַן מִזַּ

 .עיוןלהריגת הילד, ועיינו בדברינו שם בחלק ה

 



  אחרי מות  רו
 

ה  כב ֑ ָ י אִשּׁ בֵ֣ כְּ ב מִשְׁ ֖ כַּ א תִשְׁ ר לֹ֥ ת־זָכָ֔ וְאֶ֨

וא:  ה הִֽ וֹעֵבָ֖ א־  כגתּֽ ה לֹֽ הֵמָ֛ וּבְכָל־בְּ

ה  ָ֗ הּ וְאִשּׁ ךָ֖ לְטָמְאָה־בָ֑ כָבְתְּ ן שְׁ ֥ תִתֵּ

בֶל  ֥ הּ תֶּ ה לְרִבְעָ֖ ד לִפְנֵי֧ בְהֵמָ֛ עֲמֹ֞ א־תַֽ לֹֽ

  הֽוּא:

כוּרָא לָא תִּ  כב כּוֹב וְיָת דְּ שְׁ

א, תּוֹעֵיבָא הִיא.  בֵי אִתָּ כְּ מִשְׁ

ין  כג תֵּ עִירָא לָא תִּ וּבְכָל בְּ

הּ,  אָבָא בַּ ךְ לְאִסְתַּ כֻבְתָּ שְׁ

קוּם קֳדָם  תָא לָא תְּ וְאִתְּ

בְלָא  הּ תָּ לַט בַּ עִירָא לְמִשְׁ בְּ

  הוּא. 

 רש"י   

בֶל הוּא )כג(  י, ישעיה( יתםתבל על ואפי וכן, וניאוף וערוה קדש לשון .תֶּ

  בהמה. וזרע אדם זרע, וערבוב בלילה לשון הוא תבל אחר דבר. )כה

 (המשך) עיון   

 שהיה חיים החפץ וכדברי ,טובים יההשנ – תנוימא' הל ששכל רצונו  ללמדנו לעולם
ים אהֵֹב יָמִים לִרְאוֹת טוֹ  "מִי :הקבדו סגולה אומר רָע נְצֹר לְשׁוֹנְךָ מֵ  ב:הָאִישׁ הֶחָפֵץ חַיִּ

ר מִרְמָה בֵּ פָתֶיךָ מִדַּ  .)יד–יג, לד תהלים(" וּשְׂ

 ביאור   

בֶל הוּא בֶל" .תֶּ מה  – המילה "תֶּ
  משמעותהּ? רש"י מציע שני פירושים:

בֶלהמילה א.  פירושהּ רֶשע.  תֶּ
לתיאור הרשעה רש"י משתמש 

) "קדש", שפירושו 1בשלוש מילים: (
  סטייה מהנהגה מקובלת כדי להרע; 

הנהגה שלילית בעניין  –ה" ) "ערו2(
מעשׂה  –) "ניאוף" 3יחסי מין; (

בערכי  –שמשמעו בגידה (ובהקשר כאן 
האנושות הבסיסיים). כדי לתמוך 
     בפירושו רש"י מביא פסוק מנבואת 

על הסוף הצפוי לאשור ישעיה, המבשׂר 
על שהקים מצור על ירושלים בימי 

י  לָהוְכָ  מִזְעָר מְעַט עוֹד חזקיהו המלך: "כִּ
י זַעַם בְלִיתָם"  עַל וְאַפִּ בעוד זמן  –תַּ

קצר, מבטיח ה', הזעם והכעס 
שהתעוררו בו על אשור בגלל רשעותם 

  יפגעו בהם אנושות. –
בֶלב.  מילה שפירושהּ ערבוב, והיא  תֶּ

גזורה מן השורש בל"ל. במעשׂה זה יש 
משום ערבוב של זרע אדם עם זרע 

  בהמה. ערבוב זה מנוגד לטבע.  

  עיון  

בֶל הוּא   מה ההבדל המהותי בין שני הפירושים בהבנת חומרת העבירה של  .תֶּ
  

   

 אונקלוס

 



 רז  ויקרא יח
 

ין,  כד כָל אִלֵּ אֲבוּן בְּ סְתָּ לָא תִּ

אֲבוּ  ין אִסְתָּ כָל אִלֵּ אֲרֵי בְּ

אֲנָא מַגְלֵי מִן  עַמְמַיָּא דַּ

אַבַת  כהקֳדָמֵיכוֹן.  וְאִסְתָּ

אַרְעָא וְאַסְעַרִית חוֹבַהּ 

וֹקֵינַת אַרְעָא יָת עֲלַהּ, וְר 

רוּן אַתּוּן יָת  כויָתְבַהָא.  וְתִטְּ

דוּן  עְבְּ ינַי וְלָא תַּ קְיָמַי וְיָת דִּ

ין,  מִכֹּל תּוֹעֵיבָתָא הָאִלֵּ

יְּרוּן  יִתְגַּ יבַיָּא וְגִיּוֹרַיָּא דְּ יַצִּ

ינֵיכוֹן.  ל  כזבֵּ אֲרֵי יָת כָּ

ין עֲבַדוּ  תּוֹעֵיבָתָא הָאִלֵּ

י אַרְעָא  קְדָמֵיכוֹןאֲנָשֵׁ  ,דִּ

אַבַת אַרְעָא וְלָא  כח. וְאִסְתָּ

רוֹקֵין אַרְעָא יָתְכוֹן  תְּ

סַאוֹבֵיכוֹן יָתַהּ  מָא  ,בְּ כְּ

רוֹקֵינַת יָת עַמְמַיָּא  דְּ

קְדָמֵיכוֹן   . דִּ

֤י בְכָל־  כד ה כִּ לֶּ כָל־אֵ֑ א֖וּ בְּ מְּ טַּ ֽ אַל־תִּ

 ֖ לֵּ י מְשַׁ ר־אֲנִ֥ ם אֲשֶׁ ה נִטְמְא֣וּ הַגּוֹיִ֔ לֶּ ח אֵ֨

נֵיכֶֽם:  ד  כהמִפְּ רֶץ וָֽאֶפְקֹ֥ א הָאָ֔ טְמָ֣ וַתִּ

יהָ:  בֶֽ רֶץ אֶת־יֽשְׁ א הָאָ֖ קִ֥ עֲוֹנָהּ֖ עָלֶ֑יהָ וַתָּ

ם אֶת־חֻקֹּתַי וְאֶת־  כו ם אַתֶּ֗ ֣ מַרְתֶּ וּשְׁ

ת  וֹעֵבֹ֖ ל הַתּֽ וּ מִכֹּ֥ עֲשֹ֔ א תַֽ י וְלֹ֣ טַ֔ פָּ מִשְׁ

תֽוֹ ֥ר בְּ ֖ר הַגָּ ח וְהַגֵּ אֶזְרָ֔ ה הָֽ לֶּ כֲכֶֽם: הָאֵ֑

וּ  כז ל עָשֹ֥ ת הָאֵ֔ וֹעֵבֹ֣ ל־הַתּֽ י אֶת־כָּ כִּ

א  טְמָ֖ ר לִפְנֵיכֶ֑ם וַתִּ ֣ רֶץ אֲשֶׁ י־הָאָ֖ ֽ אַנְשֵׁ

רֶץ:   רֶץ  כח מפטירהָאָֽ יא הָאָ֨ א־תָקִ֤ וְלֹֽ

ה  ר קָאָ֛ ֥ אֲשֶׁ ֽ הּ כַּ אֲכֶ֖ם אֹתָ֑ ֽ מַּ טַֽ ם בְּ אֶתְכֶ֔

ר לִפְנֵיכֶֽם: ֥ וֹי אֲשֶׁ   אֶת־הַגּ֖

 (המשך) עיון   

היא מעשׂה  –כיבה עם בעל חיים? בפירוש הראשון מושם דגש בפעולה עצמהּ ש
בהמי שהופך את האדם עצמו לבעל חיים; ואילו בפירוש השני מושם דגש 

ערבוב בין אדם לבהמה. הקב"ה ברא את העולם בחותמו  –במשמעות של המעשׂה 
  בריאה.וקבע בו גדרים. ערבוב מין בשאינו מינו (אדם ובהמה) מנוגד לטבע ה

  
  

   

 אונקלוס



  אחרי מות  רח
 

ת  כט וֹעֵבֹ֖ ל הַתּֽ ה מִכֹּ֥ ר יַעֲֽשֶֹ֔ ֣ ל־אֲשֶׁ י כָּ כִּ

ת  עֹשֹ֖ וֹת הָֽ פָשׁ֥ ה וְנִכְרְת֛וּ הַנְּ לֶּ הָאֵ֑

ם: ֽ רֶב עַמָּ ֥   מִקֶּ

יַעֲבֵיד מִכֹּל  כט ל דְּ אֲרֵי כָּ

יצְיָן  תֵּ ין, וְיִשְׁ תּוֹעֵיבָתָא הָאִלֵּ

הוֹן. דָן מִגּוֹ עַמְּ יַעְבְּ תָא דְּ   נַפְשָׁ

 רש"י   

, מאוס דבר שהאכילוהו מלך לבן משל .תָקִיא הָאָרֶץ אֶתְכֶם וְלאֹ )כח(
 עוברי מקיימת אינה ישראל ארץ כך, מקיאו אלא במעיו עומד שאין

(ספרא אחרי מהם  עצמה מריקה, ריקון לשון, תרוקין ולא ותרגומו. עבירה

  .מות פרשה ח פרק יג אות יט)
פָשׁוֹת הָעשֹֹׂת )כט( (ספרא אחרי מות פרשה ח פרק במשמע  קבהוהנ הזכר .הַנְּ

  .יג אות כ)

 ביאור   

רש"י  .תָקִיא הָאָרֶץ אֶתְכֶם וְלאֹ
מסביר את משמעות פעולת ההקאה 
בהקשר שבו היא מובאת. הוא מסתייע 
בדרך שבהּ תרגם אונקלוס את המילים 

"ולא תרוקין". ההקאה  –תָקִיא"  "וְלאֹ
קיבתו  –היא ריקון. כשאדם מקיא 

ת מתוכהּ את המזון שהגיע אליה פולט
ומתרוקנת, וכך גם הארץ פולטת מתוכהּ 
את יושביה שאינם ראויים להּ. לפעולת 
ההקאה עצמהּ קודמת בדרך כלל 
     תחושה של בחילה. והמשל מלמד 

שהקב"ה הטביע טבע של קדושה 
בארץ ישׂראל, ובשל טבעהּ היא אינהּ 
מסוגלת לסבול התנהגויות זוועתיות 

מעוררות בהּ בחילה, ולכן  כאלה, הן
  ייאלצו לגלות ממנה. –העושׂים אותן 

  

פָשׁוֹת הָעשֹֹׂת רש"י מסביר  .הַנְּ
שבחירת התורה לציין את העוברים על 

פָשׁוֹת אינהּ מקרית,  "האיסור בכינוי "הַנְּ
וכוונתהּ להבהיר שבכל האיסורים האלה 

  אין הבדל בין גבר לאישה.

  עיון  

פָשׁוֹת הָעֹ בכל איסורי התורה אין הבדל בין איש לאישה. אם כן, מדוע  .שֹׂתהַנְּ
ראתה התורה צורך להדגיש זאת כאן? ייתכן שהצורך נובע מאופיו של מעשׂה 

יאה  יאה עושׂה  –הבִּ ששני השותפים בו אינם עושׂים אותהּ הפעולה. את מעשׂה הבִּ
שותפה לכל האיש דווקא. והתורה מלמדת שהסכמת האישה הופכת אותהּ להיות 

     דבר ועניין, ואין שום הבדל בינהּ ובין האיש. והרי בתחילת הפרק כבר למדנו זאת 

 אונקלוס

 



 רט  ויקרא יח
 

רַת מֵימְרִי  ל רוּן יָת מַטְּ וְתִטְּ

מּוֹסֵי  לָא לְמֶעֱבַד מִנִּ דִיל דְּ בְּ

אִתְעֲבִידָא  תּוֹעֵיבָתָא דְּ

אֲבוּן  סְתָּ קֳדָמֵיכוֹן וְלָא תִּ

הוֹן, אֲנָא יְיָ אֱלָהֲכוֹן.    בְּ

י  ל י לְבִלְתִּ֨ מַרְתִּ֗ ם אֶת־מִשְׁ ֣ מַרְתֶּ וּשְׁ

וּ  עֲשֹ֣ ר נַֽ ֣ וֹעֵבֹת אֲשֶׁ וֹת הַתּֽ חֻקּ֤ וֹת מֵֽ עֲשֹ֜

י יְהוָֹ֥ה  הֶ֑ם אֲנִ֖ א֖וּ בָּ מְּ טַּ א תִֽ ם וְלֹ֥ לִפְנֵיכֶ֔

הֵיכֶֽם:   פ    אֱלֹֽ

 רש"י   

ם אֶת )ל( מַרְתֶּ י־וּשְׁ מַרְתִּ י מות פרשה (ספרא אחרכך  על דין בית להזהיר .מִשְׁ

  .ח פרק יג אות כב)
הֶם אֲנִי  אוּ בָּ מְּ  ואתם, אלהיכם איני, תטמאו אם הא .אֱלהֵֹיכֶם ה'וְלאֹ תִטַּ

 לכך, כלייה מתחייבים ואתם, בכם לי יש הנאה ומה, מאחרי נפסלים
  .(ספרא אחרי מות פרשה ח פרק יג אות כב)אלהיכם ' ה אני נאמר

 (המשך) עיון   

מה החידוש בפסוק זה? בפסוק ו למדנו ששניהם שווים בעבירה,  , ואם כן,)ו בפסוק(
  ובפסוק זה נוסף הלימוד שגם בעונש שניהם שווים.

 ביאור   

ם אֶת מַרְתֶּ י־וּשְׁ מַרְתִּ לעיל כבר  .מִשְׁ
הוזהרו ישׂראל לשמור את כל החוקים 

ם אֶתככתוב: " ם אַתֶּ מַרְתֶּ " חֻקֹּתַי־וּשְׁ
? מסביר . מה מוסיף פסוק זה)כו פסוק(

רש"י שכאן הציווי מופנה לבית דין, 
שמחובתו לדאוג לשמירת החוקים 

  האלה. 
  

הֶם אֲנִי  אוּ בָּ מְּ  .אֱלהֵֹיכֶם ה'וְלאֹ תִטַּ
' ה רש"י מסביר שהמילים "אֲנִי

אֱלהֵֹיכֶם" מבטאות את סיבת הציווי 
 האוסר על בני ישׂראל להיטמא (עשיית

איסורים האלה מטמאת), כאילו נכתב ה
'. ה' הוא האֵל, ובני אֱלהֵֹיכֶם ה'אֲנִי י 'כִּ 

עבדיו. השמירה על  –ישׂראל 
  

  עיון  

ם אֶת מַרְתֶּ י־וּשְׁ מַרְתִּ יש כאן מסר ברור: מלבד האחריות של כל יחיד לנהל  .מִשְׁ
 לדאוג, כולהּ  חייו לאור ערכי התורה, יש גם אחריות קבוצתית המוטלת על החברה

   . יישמרו שהערכים

  
   

 אונקלוס

 



  אחרי מות  רי
 

 (המשך) ביאור   

התורה היא הביטוי המובהק של הקשר 
בין הָעָם לה', ואִם הָעָם לא ישמרו את 

פירוש הדבר שהקשר  –חוקי התורה 
     מתרופף או אפילו ניתק. וכיוון שקיום 

הָעָם תלוי בקשר עם בורא העולם, 
ניתוק הקשר ויצירת פירוד בין הצדדים 

  מעמיד את חיי הָעָם בסכנת כלָיָה. –



 

  



 



 

 
 
 
 
 
 

 

 תשַׁ רָ פָּ 

  ים קְדוֹשִׁ 
  עם רש"י ותרגום אונקלוס

  ופירוש

  בעקבות רש"י
  ביאור ועיון

  
  מאת 

  שאול דוד בוצ'קו
 
 

  עורכת
  בת שבע ורדי

  
  
 

    כוכב יעקב תשפ"ה



 



 רטו  ויקרא יט
 

ה  א יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ

ל  בלְמֵימַר.  יל עִם כָּ מַלֵּ

בְ  א דִּ תָּ נִשְׁ רָאֵל וְתֵימַר כְּ נֵי יִשְׂ

הוֹן, אֲרֵי  לְהוֹן ין תְּ ישִׁ קַדִּ

ישׁ אֲנָא יְיָ אֱלָהֲכוֹן.   קַדִּ

ר:  א יט אמֹֽ ה לֵּ ֥ ר יְהוָֹה֖ אֶל־משֶׁ ֥ וַיְדַבֵּ

ל  ב רָאֵ֛ נֵיֽ־יִשְׂ ת בְּ ל־עֲדַ֧ ר אֶל־כָּ בֵּ֞ דַּ

י קָד֔וֹשׁ  ֣ הְי֑וּ כִּ ֽ ים תִּ ֣ ם קְדשִׁ ֥ אֲלֵהֶ֖ מַרְתָּ וְאָֽ

הֵיכֶֽם: י יְהוָֹ֥ה אֱלֹֽ   אֲנִ֖

 רש"י   

ר) ב( בֵּ ל אֶל דַּ נֵי עֲדַת כָּ רָאֵל. בְּ  מפני, בהקהל זו פרשה שנאמרה מלמד יִשְׂ
  .(ספרא קדושים פרשה א פרק א אות א)בה  תלויין תורה גופי שרוב

 ביאור   

ר בֵּ ל אֶל דַּ נֵי עֲדַת כָּ רָאֵל. בְּ  יִשְׂ
ר בתחילת הפרשה כתוב: "  אֶל ה'וַיְדַבֵּ

אמֹר ה לֵּ יע ", שמשמעו שה' משממֹשֶׁ
דברים באוזני משה, ואת הדברים האלה 
על משה להשמיע לָעָם. אם כן, מה 

ר אֶלפשר התוספת " בֵּ ל דַּ נֵי כָּ  עֲדַת בְּ
רָאֵל וְאָמַרְתָּ אֲלֵהֶם " שבפסוק זה?! יִשְׂ

ר אֶלרש"י מסביר שהביטוי " בֵּ ל דַּ עֲדַת  כָּ
נֵי רָאֵל בְּ ", שבו משה מצווה במפורש יִשְׂ

הוא ציווי להקהיל  – העדה כלאל  לדבר
  את כל הָעָם ולומר את הדברים באוזני 

  

כולם, ללא יוצא מן הכלל. הביטוי הכללי 
ר" " איננו מחייב את משה לֵאמֹר ...וַיְדַבֵּ

לכנס את כולם. הוא משמיע את דבר ה' 
לנוכחים, וכל מי שאיננו נוכח מקבל את 
המסרים וההוראות לאחר מכן מפי 

עָם שונה שליחים. השמעת פרשה זו לָ 
מהשמעת הוראות אחרות. כל אחד 

ראל חייב לשמוע אותהּ שׂ ואחד מי
בעצמו מפי משה. ובמה ייחודהּ? היא 
כוללת את היסודות שעליהם מושתתת 

  החברה.    

  עיון  

ר בֵּ ל אֶל דַּ נֵי עֲדַת כָּ רָאֵל. בְּ אכן פרשה זו אינהּ עשירה במצוות דתיות כגון  יִשְׂ
וחדים לכל אחד מהם כגון ישיבה בסוכה ואכילת מצה) החגים (והציוויים המי

והקורבנות, התעטפות בטלית והנחת תפילין. המצוות המבוארות כאן הן היסודות 
שכל חברה אנושית מתוקנת צריכה להיות מושתתת עליהם. ואכן במדרש מובא 

רת הדיברות שגם הם היסודות של כל חברה, אלא שפרשה זו שׂ שיש כאן הַקְבלה לע
  טת יותר.מפר

  

   

 אונקלוס



  קדושים  רטז
 

אוּ וְאֶת־ ג ירָ֔ וֹ וְאָבִיו תִּ ישׁ אִמּ֤ אִ֣

הֵיכֶֽם: י יְהוָֹ֥ה אֱלֹֽ רוּ אֲנִ֖ מֹ֑ שְׁ י תִּ תֹתַ֖ בְּ   שַׁ

יהּ וּמִן אֲבוּהִי  ג בַר מִן אִמֵּ גְּ

יָּא  בַּ חֲלִין וְיָת יוֹמֵי שַׁ הוֹן דָּ תְּ

רוּן, אֲנָא יְיָ אֱלָהֲכוֹן.  טְּ ילִי תִּ   דִּ

 רש"י   

ים  הְיוּ קְדשִֹׁ  שאתה מקום שכל, העבירה ומן העריות מן פרושים הוו .תִּ
' ה אני' וגו וחללה זונה אשה, קדושה מוצא אתה ערוה גדר מוצא

 קדושים )טו, שם( מקדשו' ה אני זרעו יחלל ולא )ח–ז, כא ויקרא( מקדשכם
 .(ספרא קדושים פרשה א פרק א אות א); )ז–ו, שם(' וגו וחללה זונה אשה יהיו

 רביאו   

הְיוּ  ים תִּ מה כלול בציווי  .קְדשִֹׁ
הְיוּ " ים תִּ "? האם כוונתו לומר קְדֹשִׁ

ראל מצֻווה לחיות חיי שׂ שאדם מי
פרישות ולהימנע מכל הנאה? לא! 
רש"י מסביר שכוונתו לאסור על האדם 
ליפול ברשת היצר ולהתנהג בדרך 
המנוגדת לדרך שמתווים הדינים שנמנו 

ה תשוב בסוף פרשת אחרי מות והתור
איסורי  –ותִשְנה אותם בסוף פרשה זו 

עריות. באדם טבועים יצרים הנבדלים 
זה מזה בעוצמתם. יצר שעוצמתו חזקה 
במיוחד הוא יצר המין. יצר זה בכוחו 

ים שׂ ות מעשׂ להביא את האדם לע
המנוגדים לערכים הבסיסיים ביותר. 

", מסביר רש"י, פירושהּ קָדוֹשׁ המילה "
נפרד מאיסורי  נפרד, וכאן הכוונה

עריות. איסורים אלו משקפים ערכים 
בסיסיים ביותר, אך למרבה הצער 
מתברר שעובדה זו אינהּ "תעודת 
     ביטוח", ובמציאות בני אדם עוברים 

עליהם, ועל כן המקיים את הציוויים 
ראל מחויבים שׂ ". בני יקָדוֹשׁ נקרא "

כולם בקדושה זו (אין מדובר 
צון טוב או ב"התנדבות" המבוססת על ר

שאיפה אישית), ועליהם להקפיד לנתב 
את היצר ליחסים מותרים בלבד. ראָיה 
לפירוש זה שלפיו הקדוּשה (שעַם 

ראל מצֻווה בהּ) היא החובה להתרחק שׂ י
רש"י מביא  –מיחסים אסורים 

מהפרשה הבאה פרשת אמור, שבהּ 
התורה מונה איסורי קרבה נוספים על 

לים על האיסורים הנמנים כאן, המוט
הכוהנים בלבד, וגם שָם החיוב מלֻווה 
בדרישה של קדושה. רש"י השתמש 

 –בשתי מילים: "עריות" ו"עבירה" 
ה"עריות" מציינות יחסים אסורים בתוך 

שאר יחסים  –המשפחה; ו"עבירה" 
אסורים שחובה להתרחק מהם, והם 

  אינם בחוג המשפחה.

  
   

 אונקלוס



 ריז  ויקרא יט
 

 רש"י   

ירָ  וְאָבִיו אִמּוֹ  אִישׁ ) ג( . פשוטו זהו, ואמו אביו תיראו מכם אחד כל אוּ.תִּ
 כאן הרי, תיראו אומר כשהוא, מנין אשה, איש אלא לי אין ומדרשו

 אשה אבל, לעשות בידו סיפק שהאיש, איש נאמר למה כן אם שנים
  .(בבלי, קידושין כט ע"א)עליה  אחרים רשות

ירָאוּ   את ירא שהבן פניול שגלוי לפי, לאב אם הקדים כאן .אִמּוֹ וְאָבִיו תִּ
 מכבד שהבן לפניו שגלוי לפי, לאם אב הקדים ובכבוד, מאמו יותר אביו
  .(בבלי, קידושין לא ע"א)בדברים  שמשדלתו מפני, מאביו יותר אמו את

 ביאור   

ירָאוּ. וְאָבִיו אִמּוֹ  אִישׁ  הביטוי  תִּ
מתחיל בלשון יחיד "אִישׁ" ומסתיים 

ירָאוּ" במקום ' ירָאבלשון רבים "תִּ ' תִּ
בלשון יחיד. מדוע? רש"י מסביר בשתי 

  דרכים:
המילה "אִישׁ" אינהּ אמורה א. 

באיש מסוים. יש להבין אותהּ 
במשמעות "כל אחד מכם". אם מדובר 

רבים,  –אחד, הרי כולם יחד ואחד  כלב
 –ולכן הציווי כתוב בלשון רבים 

ירָאוּ".     "תִּ

לכאורה מן הלשון "אִישׁ" אפשר ב. 
  יע להבנה שרק האיש מצֻווה, היה להג

  

ואין הדבר כן. לכן הציווי נאמר בלשון 
רבים, כדי להבהיר שהן האיש הן 
האישה חייבים. אם כן, מדוע כתוב 
"אִישׁ"? כי יש מקרים שבהם הנסיבות 
מונעות מן האישה לקיים את המצווה. 
נסיבות אלו מוגדרות במילים "רשות 

האישה אינהּ עומדת  –אחרים עליה" 
אה לאיש. וכעת שׂ ברשות עצמהּ, היא ני

היא ברשות בעלהּ, ואם המשפחה 
שהקימו יחד מתגוררת במקום רחוק 
(ואפילו בארץ אחרת), המרחק אינו 

 מאפשר לאישה לקיים את המצווה.  
ירָאוּ  רת שׂ בע .אִמּוֹ וְאָבִיו תִּ

  

  עיון  

ירָאוּ. וְאָבִיו אִמּוֹ  אִישׁ  " בלשון אִישׁ תורה כתבה "לפי הפירוש הראשון הא.  תִּ
יחיד להדגיש שזו מצווה החלה על כל אחד, ובמשפחה שיש בהּ כמה ילדים החובה 

  לכבד את ההורים חלה על כולם.

בהסבר הפירוש השני כתבנו שהאישה הולכת אחרי בעלהּ, ובמקרה כזה ייתכן ב. 
יכול  שלא תוכל לקיים את חובתהּ כלפי הוריה. ויש לדייק שאין הכוונה שבעלהּ 

ואה היא שׂ לבקש ממנה כל דבר ולמנוע ממנה לכבד את הוריה. ברור שגם בהיותהּ נ
, בבלי(חייבת לכבדם כפי היכולת ואסור לבעלהּ למנוע זאת ממנה, כפי דברי חכמים 

    שהוא חייב לכבדהּ יותר מגופו. )ב"ע סב יבמות

 



  קדושים  ריח
 

 רש"י   

מֹרוּ ־וְאֶת שְׁ תתַֹי תִּ בְּ  פי על אף לומר, אב למורא שבת שמירת סמך .שַׁ
, לו תשמע אל השבת את חלל לך יאמר אם, אב מורא על שהזהרתיך

 ואביך אתה .להֵֹיכֶם־אֱ  ה'אֲנִי  .(בבלי, יבמות ו ע"א)המצות  כל בשאר וכן
 לא, מורא איזהו. דברי את לבטל לו תשמע לא לפיכך, בכבודי חייבים

, כבוד זהוואי. דבריו את יסתור ולא במקומו ידבר ולא במקומו ישב
 .(בבלי, יבמות ה ע"ב)ומוציא  מכניס, ומנעיל מלביש, ומשקה מאכיל

 (המשך) ביאור   

ד אֶתהדיברות כתוב " בֵּ ־אָבִיךָ וְאֶת־כַּ
ךָ  האב  – )טז, ה דברים; יא, כא שמות(" אִמֶּ

קודם לאם, ואילו כאן התורה הקדימה 
את האם לאב. מדוע? רש"י מסביר 
     שהתורה באה לחנך את האדם 

כנגד טבעו. מטבעו אדם נוטה לכבד את 
 –אימו ולירוא מאביו, ולכן בכבוד 

הקדימה התורה את האב, ולעניין יראה 
  הקדימה את האֵם. –

 (על עמוד קודם) עיון   

ירָאוּ  נראה שלפי הבנת רש"י, במילה "כבוד" טמונה גם המשמעות  .אִמּוֹ וְאָבִיו תִּ
"מפני שמשדלתו  –את הכבוד לאֵם במנהגהּ של אהבה. כך עולה מן ההסבר התולה 

בדברים", כלומר: האֵם מדברת אל ליבו של הבן ויוצרת קשר בריא עימו, והוא 
  שגורם לו לחוש אליה אהבה ולרחוש להּ כבוד.

היראה האמורה אין פירושהּ פחד אלא ציות. הבנים מצֻווים לשמוע בקול 
  הוריהם, היינו לציית להם. 

 ביאור   

מרֹוּ שַׁ ־וְאֶת שְׁ תֹתַי תִּ בפירושו  .בְּ
של רש"י לפסוק שני חלקים, שכל אחד 

  מהם מתמקד בעניין מוגדר:

רש"י מברר מדוע  –סמיכות א. 
צירפה התורה את ציווי שמירת השבת 
ומצוות יראת ההורים והביאה אותם 
יחד באותו הפסוק, וכן מדוע חתמה את 

  ".להֵֹיכֶם־אֱ  ה'אֲנִי הפסוק ב"
  

 –ת כלפי ההורים פשר החובוב. 
רת הדיברות מובאת המצווה לכבד שׂ בע

לירוא מהם. מה ההבדל  –ההורים, וכאן 
  בין כבוד ובין מורא?

  הראשון החלק ביאור
רש"י מסביר שגם ההורים מחויבים 

מֹרוּ בשמירת השבת. הציווי " שְׁ " תִּ
" שבפסוק, אִמּוֹ וְאָבִיומתייחס גם ל"

  

   
 



 ריט  ויקרא יט
 

תַר טָ  ד נוֹן בָּ תְפְּ עֲוָן לָא תִּ

דוּן  עְבְּ כָא לָא תַּ מַתְּ וְדַחְלָן דְּ

  לְכוֹן, אֲנָא יְיָ אֱלָהֲכוֹן. 

ה  ד כָ֔ ם וֵֽאלהֵֹי מַסֵּ אֱלִילִ֔ פְנוּ אֶל־הָ֣ אַל־תִּ

הֵיכֶֽם: י יְהוָֹ֥ה אֱלֹֽ וּ לָכֶ֑ם אֲנִ֖ עֲשֹ֖ א תַֽ   לֹ֥

 (המשך) ביאור   

ועל כן לא ישמע הבן להורים שאומרים 
עצמם חייבים  לו לחלל שבת, כי הם
" להֵֹיכֶם־אֱ  ה'אֲנִי בשמירתהּ. והתוספת "

ועדה להבהיר שבכל מקרה שבו אב נ
 - 'מורה לבנו לפעול בניגוד לציווי ה

 ,השבת היא דוגמה. אסור לבן לציית לו
תקף לגבי כל  – והעיקרון הנלמד ממנה

 .המצוות
  

  שני חלק ביאור

רש"י מסביר שבכבוד כלולים 
למען  ותםשׂ ים שחובה לעשׂ מע

ההורים: סיוע להם במילוי צרכים 
 –גופניים וגם נפשיים; וביראה 

ים שמהם חובה להימנע: כל שׂ המע
וי להתפרש כחוסר כבוד שׂ ה שעשׂ מע

  כלפיהם.

 (על עמוד קודם) עיון   

מרֹוּ ־וְאֶת שְׁ תתַֹי תִּ בְּ   הראשון לחלק עיון .שַׁ

נו עובר להרחיב הפסוק הזכיר שבת, ורש"י פותח בלימוד מיוחד לשבת, וממ
לשאר מצוות. מה מיוחד בשבת? נראה שהתורה פותחת את פירוט פשר הציווי 

הְיוּ " ים תִּ " בכבוד השבת כי השבת היא יסוד היהדות. השבת מבטאת אמונה קְדֹשִׁ
ביוצר כול המשגיח על העולם. השבת היא יום המכריז על כבוד ה', שבינו ובין כבוד 

כי הם אינם שווים במעמדם: כבוד ה' קודם  לכבוד ההורים יש הקבלה מסוימת, אם 
 ההורים. אחרי העיסוק בשבת באה הרחבה לכל המצוות. 

 - חילול שבת לצורך סיוע להורים :בין מצוות השבת למצוות האחרות יש הבחנה
אם , לגבי המצוות האחרות. פיקוח נפש – הוא מותר במקרה אחד בלבד .סורא 

אבל  ,לשמוע לו אין –אישית ם מצווה בשל גחמה ההורה מבקש למנוע מבניו לקיי
והושטת העזרה מחייבת הפסד  )חולה וכדומה ,הוא זקן(אם ההורה זקוק לעזרה 

 .והפסד המצווה איננו נחשב עבירה ,יש לעזור לו –ת מצווה אחר
  
  

   

 אונקלוס



  קדושים  רכ
 

 רש"י   

פְנוּ  אַל) ד(  לשון אליליםזרה ג, א)  (ירושלמי עבודה לעבדם הָאֱלִילִם. אֶל תִּ
  חשוב. הוא כלא, אל

כָה  סופך, אחריהם פונה אתה ואם, הם אלילים תחילתן .וֵאלהֵֹי מַסֵּ
  אלהות. לעשותן

 לא תאמר ואם. לכם אחרים ולא לאחרים תעשו לא .לאֹ תַעֲשׂוּ לָכֶם
 לא )ג, כ שמות( נאמר כבר הרי, לכם עושין אחרים אבל לעצמכם תעשו

  .ושים פרשה א פרק א אות יב)(ספרא קדאחרים  של ולא שלך לא, לך יהיה

 ביאור   

פְנוּ  אַל רש"י  הָאֱלִילִם. אֶל תִּ
 "מסביר שבבסיס המילה "אֱלִילִם

מילת שלילה,  – 49נמצאת המילה "אַל"
שמשמעותהּ כמשמעות המילה "לא". 
הכינוי אֱלִילִם פירושו שהאֵלים האלה 
אינם אלים באמת ואין להם שום יכולת 

ה אליהם, לעזור או להועיל. הפניי
שהתורה אוסרת, אין כוונתהּ הפניית 
המבט אליהם כדי לראותם אלא ייחוס 

יית פעולות שהן שׂ "אלוהות" להם, וע
  "עבודת האֵל" שלהם.  

כָה רש"י תמהּ: בתחילת  .וֵאלהֵֹי מַסֵּ
הפסוק האלים האלה מכונים בכינוי 
הנגזר מן המילה "אַל", לציין שאין בהם 

     ניםולא כלום, ובהמשך הם מכו

אלוהים. מה פשר השינוי? מסביר רש"י 
שאכן מדובר באלילים (שאין בהם 
מאומה), וה' אוסר על הָעָם לפנות 
אליהם; ואולם במקרה שהָעָם לא צייתו 
לציווי, אותם אלילים הופכים להיות 
בעיניהם אלוהים ממש, והם מייצרים 

  מסכות בשבילם.
ם לב שׂ רש"י  .לאֹ תַעֲשׂוּ לָכֶם

א לֹ קרא המשמשים בביטוי "לטעמי המ
ם וּ לָכֶ֑ ". לפי הטעמים, שתי תַעֲשׂ֖

וּ לֹ המילים " " מחוברות זו לזו, א תַעֲשׂ֖
םובינן ובין המילה " יש הפסקה  –" לָכֶ֑

מסוימת, כעין פסיק מבדיל בינן לבינהּ. 
על בסיס ההפרדה הזאת, רש"י מסביר 

יית שׂ שיש בפסוק שני איסורים: (א) ע
  

  עיון  

כָהוֵאלהֵֹ  רש"י מסביר את תהליך התפשטות עבודת האלילים: בתחילה,  .י מַסֵּ
אדם יחיד משכנע את עצמו שיש לאליל כוח, ובדמיונו הפורה הוא מייחס לאותו 

באו עליו  –הצליח, ואם לא  –האליל את צרותיו והצלחותיו (אם עבד אותו כראוי 
סיפוריו זוכה אותו  צרות). לאחר מכן הוא מספר את הדברים לסובביו, ובעקבות

   אליל להכרה בקרב רבים, והם רואים בו אלוהּ.

                                                   
 על פי המפרשים זו כוונת רש"י. .49
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 רכא  ויקרא יט
 

 (המשך) ביאור   

"אלוהי מסכה" למען אנשים אחרים; 
יית "אלוהי מסכה" על ידי שׂ (ב) ע

  בשבילכם. –אחרים 
י דוחה על הסף את האפשרות "רש

אסור ומר ששלפיה כוונת התורה ל
, ות אלוהי מסכה לעצמםשׂ ראל לעשׂ לי

 – ו אותם בשבילםשׂ חרים יעאבל אם א
תמיכה רש"י מביא  .אין בזה איסור

 :שם נכתב ,רת הדיברותשׂ לדעתו מע
נָי"   " לאֹ יִהְיֶה לְךָ אֱלהִֹים אֲחֵרִים עַל פָּ

  

התורה היינו,  - )ז ,ה דברים; ב ,כ שמות(
 ואינהּ  ,אוסרת במפורש בעלות על אליל

 .ייהשׂ תולה את איסור הבעלות בע
ם עצמו יצר את בין שהאד :כלומר

  - האליל ובין שיצר אותו אדם אחר
 .בעלות עליו אסורהה

לפי פירוש רש"י התורה מונה שני 
איסורים בעניין אותם אלוהי מסכה: 

  ייה; (ב) איסור בעלות. שׂ (א) איסור ע

  

 (על עמוד קודם) עיון   

. בבעלות ייה והבעלותשׂ שני איסורים שונים מלמדנו רש"י: הע .לאֹ תַעֲשׂוּ לָכֶם
רת שׂ יש הדגשה על האיסור של כל אדם להתרחק מעבודה זרה וזה מה שלמדנו בע

לייצר את האלילים האלה. האיסור המוטל על הייצור  –הדיברות. ויש איסור נוסף 
יש בו משום הרחבת האיסור המוטל על עבודה זרה, כי כשאדם יוצר פסל למען 

 –ים בשבילו שׂ ם, וכן כשאחרים עולא רק הוא עובר על איסור אלא גם ה –אחרים 
מעגל הנכשלים בעבודה זרה הולך וגדל, והעיסוק כבר איננו "יצירה" של אליל "פה 

  ייה ממש.   שׂ ושם": הוא הופך להיות "פס ייצור", תע

 ביאור   

 לפסוקים י"רש דברי להבנת הקדמה
  ח–ה

את עיקר דיני הקורבנות הביאה 
התורה בפרשות ויקרא וצו, וארבעת 

בשלושה  שלפנינו, עוסקים הפסוקים
  דינים:

דינו של מי ששוחט קורבן א. 
  בכוונה לאוכלו אחרי זמן אכילתו;

דינו של מי ששוחט קורבן בכוונה ב. 
  לאוכלו חוץ למקומו;

דינו של מי ששחט כדין, אבל ג. 
     בפועל אכל את הקורבן אחרי זמן 

 אכילתו.
מקריאה שטחית של הפסוקים היה 

מדובר רק בדין השלישי אפשר להבין ש
ר הקורבן נמשכה שׂ נותר: אכילת ב –

מעבר לזמן האכילה המותר. התורה 
שעונשו של  )ח פסוק בסוף(מיידעת 

כרת. רש"י מביא מדברי חז"ל  –האוכל 
ובעזרתם מאיר את עינינו שהבנה זו 
מוטעית, ובפסוקים אלו התורה מדברת 
לא באיסור האחרון בלבד אלא 

  בשלושתם. 

  
   



  קדושים  רכב
 

יהוָֹה֑ וְ  ה ים לַֽ לָמִ֖ ח֛וּ זֶבַ֥ח שְׁ י תִזְבְּ כִ֧

הוּ: חֻֽ זְבָּ נְכֶ֖ם תִּ רְצֹֽ   לִֽ

ין  ה סוּן נִכְסַת קֻדְשִׁ כְּ וַאֲרֵי תִּ

קֳדָם יְיָ, לְרַעֲוָא לְכוֹן 

יהּ. סוּנֵּ כְּ   תִּ

 רש"י   

חוּ וגו וְכִי) ה(  זביחתן תהא שלא ללמד אלא זו פרשה נאמרה לא .'תִזְבְּ
 הרי, אכילה זמן להם לקבוע שאם, הזה הזמן בתוך כללהא מנת על אלא
ספרא קדושים ( 'וגו קרבנו זבח נדבה או נדר ואם )טז ז, ויקרא( נאמר כבר

חֻהוּ. לִרְצנְֹכֶם; פרשה א פרק א אות א) זְבָּ  נחת מנת על תהא זביחתו תחלת תִּ
 עליכם ירצה לא פסול מחשבת עליו תחשבו שאם, לרצון לכם שיהא רוח

  לפני.

 ביאור   

חוּ וגו וְכִי מקריאה שטחית  .'תִזְבְּ
ויים להבין שהוא שׂ של הפסוק, היינו ע

עוסק בזמן אכילת הקורבן. רש"י מבהיר 
שכוונת הפסוק אחרת: ללמדנו על 
הכוונה בעת השחיטה. מניין רש"י לומד 
זאת? מן השימוש במילים הנגזרות מן 

חוּ זֶבַחהשורש זב"ח: "  ...וְכִי תִזְבְּ
זְ  חֻהוּ תִּ ". "זביחה" היא פעולת בָּ

  השחיטה. ומה פשר הציווי לזבוח
     

"? פירושו להקפיד שהכוונה לִרְצֹנְכֶם"
בזמן השחיטה תהיה הכוונה הנכונה: 
לאכול את הקורבן במסגרת הזמן 
שקבעה התורה, ובמילותיו של רש"י: 
"שלא תהא זביחתן אלא להאכל בתוך 
הזמן". אם כן, שחיטה שמלֻווה בכוונה 
לאכול את הקורבן מעבר למסגרת הזמן 

  פוסלת את הקורבן. –

  עיון  

חוּ וגו וְכִי אנו  –ה חומרי ואכזרי שׂ השחיטה עצמהּ עשויה להיראות מע .'תִזְבְּ
היא שהופכת  –הקרבת קורבן, היינו עבודת ה'  –ממיתים בעל חיים. מטרת השחיטה 

הפיכה כזאת מותנית: רק אם ה של קודש. ויש לדייק: שׂ ה אכזרי למעשׂ אותהּ ממע
הוא קדוש. הכוונה לאכול את  –ה לֻווה בכוונה טהורה לעבוד את ה' יתברך שׂ המע

הקורבן ייפסל. מדוע?  –הקורבן במסגרת הזמן שקבעה התורה חשובה, ובהיעדרהּ 
גם הוא יצירתו של ה' יתברך (כפי שלומדים מציוויי תורה רבים  –משום שהזמן 

השבת והמועדים ועוד). הכוונה לעמוד במסגרת הזמן  הקשורים לזמן: קדושת
      מעידה על השוחט שהוא מבין זאת, ואיננו חושב שהזמן הוא של בני האדם, והם 

 אונקלוס

 



 רכג  ויקרא יט
 

 רש"י   

, )ע"א יג חולין( למדו ורבותינו. פשוטו לפי זהו]. פיוס[ ט"אפיימנ לִרְצֹנְכֶם.
  לשחוט. שיתכוין שצריך, שפסול בקדשים למתעסק מכאן

 המשך( עיון(   

ות בו כרצונם. את מערכת הזמנים בעולם קבע ה', ועלינו לחיות בתוכהּ. שׂ יכולים לע
החובה לציית למצוות ה' מקיפה וכוללת את כולן, ובהן אלו הקשורות בזמן. בעמידה 

  אנו מקדשים את הזמן. –בגבולות הזמן בעבודת ה' 

 ביאור   

מה משמעות המילה  לִרְצנְֹכֶם.
" בהקשרהּ? רש"י מציע שני "לִרְצֹנְכֶם

  פירושים:

רש"י מביא מילה בצרפתית א. 
 apaisementעתיקה שקרובה למילה 

שמשמעהּ הרגעה, והמדפיסים הוסיפו 
לצידהּ בסוגריים מילה קרובה להּ 

פיוס. כוונת רש"י לומר  –במשמעותהּ 
שמטרת קורבן השלמים לקרב את 

גת, האדם שׂ האדם לה', וכשמטרה זו מו
  גע. שרוי ברו

  

המילה "לִרְצֹנְכֶם" מבטאת את ב. 
הכוונה שצריכה ללוות את השחיטה. 
כוונה פירושהּ מוּדעוּת. על שוחט 
הקורבן להיות מוּדע למטרתהּ (יצירת 
קרבה). אם הוא שוחט למען מטרה 

לימוד הלכות שחיטה או  –אחרת 
מחשבתו גורמת  –ר חולין שׂ אכילת ב

לפסילת הקורבן. "מתעסק בקדשים" 
ה את הפעולה שׂ רושו אדם שעופי

השחיטה) מבלי  –הפיזית (במקרה זה 
    ללוות אותהּ בכוונה הנכונה. 

  עיון  

הקורבנות שונים זה מזה במהותם ובמטרה שלִשְמהּ הם מוקרבים:  לִרְצנְֹכֶם.
קורבן עולה מטרתו התעלות ועליית מדרגה בעבודת ה'; קורבן חטאת מוקרב כדי 

משהו בנפשם סוער. יש  –להתעלות וגם המבקש כפרה לכפר על חטא. הרוצה 
בליבם דאגה שמא לא יצליחו להתעלות או שמא לא יכופר להם. לעומת זאת קורבן 
שלמים מוקרב ברוגע. אין ציפייה שהוא יחולל שינוי מהפכני מרגע לרגע. אדם איננו 

ת ית מתוך סערשׂ יש שהיא נע –יכול להיות שרוי במתח תמידי, וכך עבודת ה' 
ית מתוך רוגע ושלווה של קשר בריא שׂ רגשות ורצון עז לתקן ולשפר, ויש שהיא נע

מָיִם לַכֹּל זְמָן וְעֵת לְכָלויציב עם ה' יתברך, וכמאמר החכם באדם: " ָ חַת הַשּׁ " חֵפֶץ תַּ
  .  )א, ג קהלת(

הקרבת הקורבן איננה עבודת ה'  –העיקר בקורבן הוא הכוונה. בהיעדר כוונה 
   אכזרי בעלמא.ה שׂ אלא מע



  קדושים  רכד
 

ת וְהַנּוֹתָר  ו חֳרָ֑ ֽ מָּ ם יֵאָֽכֵ֖ל וּמִֽ י֧וֹם זִבְחֲכֶ֛ בְּ

ף: רֵֽ ָֹ שׁ יִשּׂ אֵ֖ י בָּ לִישִׁ֔ ְ ם  ז עַד־י֣וֹם הַשּׁ וְאִ֛

וּל ה֖וּא  גּ֥ י פִּ ֑ לִישִׁ ְ יּ֣וֹם הַשּׁ ל יֵאָֽכֵ֖ל בַּ אָכֹ֥ הֵֽ

רָצֶֽה: א י   לֹ֥

יִתְנְכֵיס יִתְאֲכִיל  ו יוֹמָא דְּ בְּ

אַר וּבְיוֹמָא  תְּ בָתְרוֹהִי, וּדְיִשְׁ דְּ

נוּרָא  לִיתָאָה בְּ עַד יוֹמָא תְּ

וְאִם אִתְאֲכָלָא  ז יִתּוֹקַד.

לִיתָאָה,  יוֹמָא תְּ יִתְאֲכִיל בְּ

  מְרַחַק הוּא לָא יְהֵי לְרַעֲוָא.

 רש"י   

יוֹם) ו(  בזמן לאכלו מנת על תשחטוהו, כשתזבחוהו יֵאָכֵל. זִבְחֲכֶם בְּ
  .כבר לכם שקבעתי

 ויקרא( נאמר כבר שהרי, לזמנו לחוץ ענין אינו אם .'וגו יֵאָכֵל הֵאָכֹל וְאִם) ז(

. למקומו לחוץ ענין תנהו', וגו שלמיו זבח מבשר יאכל האכל ואם )יח, ז
 האוכלת והנפש )שם( לומר תלמוד, אכילתו על כרת חייבין יהיו יכול
למקומו  וץח במחשבת הנשחט יצא, מחבירו ולא ממנו, תשא עונה ממנו

 .(זבחים כח ע"ב)

 ביאור   

יוֹם בקריאה  יֵאָכֵל. זִבְחֲכֶם בְּ
שטחית נראה לנו שהציווי כאן נוגע 
לזמן אכילת הקורבן, וראינו בפסוק 
הקודם שאנו עוסקים בכוונה בעת 
השחיטה. על כן מסביר רש"י שהפסוק 
מלמד על הכוונה הנדרשת בזמן 
השחיטה, לשחוט על מנת לאוכלו ביום 

  שחיטה ולמוחרת.ה
  

לכאורה  .'וגו יֵאָכֵל הֵאָכֹל וְאִם
תחילת הפסוק נראה שבפסוק זה וב

יּוֹם  שאחריו: "וְאִם הֵאָכֹל יֵאָכֵל בַּ
גּוּל הוּא לאֹ יֵרָצֶה י פִּ לִישִׁ ְ    וְאֹכְלָיו :הַשּׁ

  

     

א ֹנוֹ  עֲו ָ " יש חזרה על הנאמר בפרשת יִשּׂ
רצו: " שַׂ לָמָיו  וְאִם הֵאָכֹל יֵאָכֵל מִבְּ זֶבַח שְׁ

קְרִיב אֹתוֹ לאֹ  י לאֹ יֵרָצֶה הַמַּ לִישִׁ ְ יּוֹם הַשּׁ בַּ
נּוּ  פֶשׁ הָאֹכֶלֶת מִמֶּ גּוּל יִהְיֶה וְהַנֶּ ב לוֹ פִּ יֵחָשֵׁ

א ֹנָהּ  עֲו ָ שּׂ . רק לכאורה. רש"י )יח, ז(" תִּ
מסביר שכוונת פסוק זה אינהּ כפשט 
המילים. המילים נראות כאילו הן 

ממסגרת הזמן, אבל עוסקות בחריגה 
משמעותן העמוקה היא דווקא חריגה 
ממסגרת המקום (הקביעה שחריגה 
ממסגרת הזמן הופכת את הקורבן 
לפיגול כבר נאמרה: החריגה באכילה 

נאמרה בפרשת צו, והכוונה  –ממש 
  

   

 אונקלוס

 



 רכה  ויקרא יט
 

 (המשך) ביאור   

נאמרה בפסוק ה). אם כן,  –לחרוג 
פסוקנו מרחיב ומוסיף על האמור 

מלבד מגבלת זמן האכילה, בקודמו. 
 –מוטלת על הקורבן מגבלה נוספת 

הנוגעת למקום. את הקורבנות חובה 
לאכול דווקא בירושלים, ואם בעת 
השחיטה התכוונו לאוכלו חוץ 

הקורבן נפסל. ומה שכתוב  –לירושלים 
י" לִישִׁ ְ יּוֹם הַשּׁ   " וְאִם הֵאָכֹל יֵאָכֵל בַּ

  

 פירושו שבזמן השחיטה התכוון לאוכלו
חוץ לירושלים. אומנם יש הבדל 
בעונש: אם השחיטה לֻוותה בכוונה 

האוכל  –לאכול את הקורבן חוץ לזמנו 
רו חייב כרת; ואם לֻוותה בכוונה שׂ מב

 –לאכול את הקורבן חוץ לירושלים 
רו איננו חייב כרת אלא שׂ האוכל את ב

  מלקות.

 (על עמוד קודם) עיון   

כה זו מבוססת על הכלל "אם אינו עניין לזה תנהו הל .'וגו יֵאָכֵל הֵאָכֹל וְאִם
לעניין אחר". כיוון שמקובל שהתורה לא חוזרת על דין בלי סיבה, אם מוצאים חזרה 

מן  –שקשה למצוא להּ טעם, מחילים עליה את הכלל הזה, ובמקרה הנידון כאן 
החריגה הקשורה לזמן, לחריגה הקשורה למקום. העתקת הלימוד אינהּ מובנת 

יה, ויש לברר ולהבין מדוע בחרה התורה לבטא את דין השוחט מתוך כוונה מאל
לאכול את הקורבן חוץ למקומו באמצעות חזרה על דין השוחט מתוך כוונה לאוכלו 

הו של שׂ חוץ לזמנו, ולא כתבה את דינו במילים מפורשות. וכן יש להבין מדוע מע
של השוחט מתוך כוונה  הושׂ השוחט בכוונה לאכול הקורבן חוץ לזמנו חמור ממע

  לאוכלו חוץ למקומו. 

 .הוא האדם – היחיד שמודע לממדי הזמן והמקוםם, מכל הנבראי
 .היהודי נדרש לקדש את עצמו וגם את הזמן והמקום

ביתר ערי הארץ , אפשר לשמור שבת בירושלים(קידוש הזמן אפשרי בכל מקום 
 .ובייחוד לירושלים ,מוגבל לארץ הקודש – קידוש המקום ), ואילול"וגם בחו

ובכל זאת  ,קדושת הזמן קודמת לקדושת המקום כי היא כוללנית ממנה ,אם כן
 :לדוגמה ,קדושת הזמן מתעצמת בהשפעת קדושת המקום(עוצמתהּ תלויה בהּ 

 ).ל"השבת בירושלים קדושה יותר משהיא קדושה בחו
לשחוט החזרה על האיסור  ,משום כך .הזמן והמקום קשורים זה בזה ,כאמור

נועדה להרחיב את האיסור ולכלול בו גם  ,ל את הקורבן חוץ לזמנוומתוך כוונה לאכ
כיוון שקדושת המקום  .את האיסור לשחוט מתוך כוונה לאוכלו חוץ למקומו

הפגימה בקדושת הזמן חמורה מן  ,משפיעה על קדושת הזמן ומעצימה אותהּ 
לאכול הקורבן חוץ לזמנו  ולכן עונשו של השוחט בכוונה ,הפגימה בקדושת המקום

     .חמור מעונשו של מי ששחט בכוונה לאכול הקורבן חוץ למקומו



  קדושים  רכו
 

דֶשׁ  ח י־אֶת־קֹ֥ ֽ א כִּ ָֹ֔ כְלָיו עֲוֹנ֣וֹ יִשּׂ וְאֹֽ

וא  ֥פֶשׁ הַהִ֖ ה הַנֶּ ֑ל וְנִכְרְתָ֛ יְהוָֹה֖ חִלֵּ

יהָ: ֽ עַמֶּ   מֵֽ

יל  ח יהּ חוֹבֵיהּ יְקַבֵּ וּדְיֵיכְלִנֵּ

א דַּ  ייָ אַחֵיל, אֲרֵי יָת קֻדְשָׁ

א הַהוּא  יצֵי אֲנָשָׁ תֵּ וְיִשְׁ

יהּ.   מֵעַמֵּ

 רש"י   

גּוּל   כליהם. פגולים ומרק )ד, סה ישעיה( כמו, מתועב .פִּ

א. ֹנוֹ  עֲו וְאכְֹלָיו) ח( ָ  על כרת ענוש ואינו מדבר הכתוב גמור בנותר יִשּׂ
. מדבר גמור בנותר וזהו. הכתוב מיעטו שכבר למקומו חוץ הנשחט

  שוה. מגזירה למדוהו )א"ע ה( כריתות ובמסכת

 (המשך) עיון   

ומהשלילי נלמד על החיובי: בקורבן שלמים האדם החליט להביא קורבן ביום 
מסוים. החלטה זו היא שלו, אבל הזמן שבו מותר לו לאכול את הקורבן וגם מקום 

אינם נתונים להחלטתו. ה' קבע אותם. בהקרבת השלמים יש שילוב:  –האכילה 
אדם יוזם, וה' יתברך קובע את המסגרת ליוזמה. השילוב יוצר שלמות אחת: ה

 שלמים.  

 ביאור   

גּוּל הפסוק שרש"י מביא דן  .פִּ
ר ראל "שׂ בעבירות של בני י שַׂ הָאֹכְלִים בְּ

לֵיהֶם לִים כְּ גֻּ " הַחֲזִיר ופרק (וּמְרַק) פִּ
. לפי ההקשר ברור )ד, סה ישעיה(

מתועב שהמילה הזאת מציינת דבר 
שאנשים מתרחקים ממנו באופן טבעי. 
כך הקורבנות שהוקרבו שלא לפי 

 –הכללים: הם חסרי ערך, וגרוע מכך 
  הם דבר מתועב שראוי להתרחק ממנו.

  

א. ֹנוֹ  עֲו וְאכְֹלָיו ָ לכאורה פסוק זה  יִשּׂ
  הוא המשך הפסוק הקודם שלפי חז"ל

     

את עסק באיסור לשחוט בכוונה לאכול 
ירושלים. רק לכאורה. הרי הקורבן חוץ ל

כבר למדנו שבמקרה כזה השוחט אינו 
חייב כרת. על כן מסביר רש"י שפסוק 
זה עוסק בעניין אחר: בעונשו של מי 
שכוונותיו בזמן השחיטה היו נכונות 
ולא היה בהן שום דופי. ואולם, משהו 

ר. שׂ השתבש: הזמן חלף, ועדיין נותר ב
, ר זה נחשב 'נותר' ואסור באכילהשׂ ב

 אבל המקריב (אולי משום שחס על
ר) התפתה ואכל ממנו, ובשל שׂ הב

אכילה זו התחייב כרת. אם כן פירוש 
  

   

 אונקלוס

 



 רכז  ויקרא יט
 

וּבְמִחְצַדְכוֹן יָת חֲצָדָא  ט

תָא  יצֵי פָּ שֵׁ אֲרַעְכוֹן לָא תְּ דַּ

חַקְלָךְ לְמִחְצַד, וּלְקָטָא  דְּ

יט.  לַקֵּ חֲצָדָךְ לָא תְּ   דַּ

י  ט בְקֻצְרְכֶם אֶת־קְצִ֣ א וּֽ ם לֹ֧ ר אַרְצְכֶ֔

ירְךָ֖  קֶט קְצִֽ ר וְלֶ֥ דְךָ֖ לִקְצֹ֑ ֽ ת שָׂ אַ֥ ה פְּ ֛ תְכַלֶּ

ט: ּא תְלַק   לֹ֥

 רש"י   

ה לאֹ) ט( אַת תְכַלֶּ דְךָ. פְּ   .(משנה, פאה א, ג)שדהו  בסוף פאה שיניח שָׂ

 (המשך) ביאור   

     .50"וְאֹכְלָיו" הוא האוכל נותר

 על עמוד קודם( עיון(   

א. ֹנוֹ  עֲו ווְאֹכְלָי ָ כמה קשה להבין פירוש רש"י על ארבעת הפסוקים  יִשּׂ
כותרת שלפיה ההקרבה צריכה  –האחרונים שנראים כרצף אחד: הפסוק הראשון 

הדרך  –", היינו מתוך כוונה לקרב את האדם לה'; הפסוק השני לִרְצֹנְכֶםות "שׂ להיע
ת הנותר; הפסוק רפשׂ ום הנכון: אכילה בטווח הזמן שנקבע ושׂ המפורטת ליי

 –השלישי המתריע שקורבן שהוקרב שלא על פי הכללים נחשב פיגול; והרביעי 
אזהרה: המקריב פיגול עונשו כרת. רש"י מסביר שהרושם הזה הוא למראית עין, 

 –ומצד האמת, עלינו להבין את האמור בפסוקים בדרך אחרת: הפסוק הראשון 
השני והשלישי מלמדים שרצון ה'  מלמדנו שחובה לשחוט בכוונה לרצונו של ה';

נוגע לכוונות שצריכות ללוות את השחיטה: כוונה לאכול את הקורבן בזמן (שני), 
 –מלמדנו שעונשו של האוכל נותר  –ולאוכלו במקום (שלישי); והפסוק הרביעי 

חֻהוּ כרת. הרצף כולו פותח בכוונה: " זְבָּ  ֹנוֹ  ווְאֹכְלָיו עֲ ה: "שׂ ", וחותם במעלִרְצֹנְכֶם תִּ
א ָ ", וחכמים דקדקו מכך שכוונת התורה ללמדנו על הקשר העמוק בין הכוונה יִשּׂ
ה: שניהם צריכים להיות נכונים ומדויקים. הכול צריך להיות מתוך נאמנות שׂ למע

  הן חוקי טבע (זמן ומקום, השייכים לה') הן חוקי התורה.  –לחוקים שקבע ה' 

 ביאור   

ה לאֹ אַת תְכַלֶּ דְ  פְּ רש"י מסביר  ךָ.שָׂ
השהמילה "  כיליון: " היא מלשוןתְכַלֶּ

     דה, אלא צריךשׂ ה סוף לקצור אסור

להשאירו לא קצור, והתבואה שבחלק 
  זה תהיה לעניים.

   

                                                   
 ".כל אחד מאוכליו וכן וצדיקים ככפיר יבטח, ראב"ע דייק: ""מלשון התורה "וְאֹכְלָיו .50

 אונקלוס



  קדושים  רכח
 

א  י רְמְךָ֖ לֹ֣ רֶט כַּ ל וּפֶ֥ א תְעוֹלֵ֔ וְכַרְמְךָ לֹ֣

י  ם אֲנִ֖ ב אֹתָ֔ עֲזֹ֣ ֽ ר תַּ עָנִי֤ וְלַגֵּ ט לֶֽ ֑ תְלַקֵּ

  הֵיכֶֽם:יְהוָֹ֥ה אֱלֹֽ 

עָלֵיל וְנִתְרָא  י וְכַרְמָךְ לָא תְּ

יט, לְעַנְיֵי  לַקֵּ כַרְמָךְ לָא תְּ דְּ

בּוֹק יָתְהוֹן אֲנָא יְיָ  שְׁ וּלְגִיּוֹרֵי תִּ

  אֱלָהֲכוֹן.

 רש"י   

 שלש אבל, שתים או אחת קצירה בשעת הנושרים שבלים .וְלֶקֶט קְצִירְךָ 
  .(משנה, פאה ו, ה)לקט  אינן

 כל עוללות איזהו. ניכרות והן שבה עוללות תטול לא עוֹלֵל.תְ  לאֹ) י(
  .(משנה, פאה ז, ד)נטף  ולא כתף לא לה שאין

רְמְךָ    .(משנה, פאה ז, ג)בצירה  בשעת הנושרים ענבים גרגרי .וּפֶרֶט כַּ

 ביאור   

משמעות הפועל  .וְלֶקֶט קְצִירְךָ 
לאסוף ולקבץ אל מקום אחד.  –ללקט 

ת שיבולים ובידו הקוצר אחז בידו האח
מגל. כאשר הניף את המגל  –האחרת 

נחתכו גבעולי השיבולים וביד הקוצר 
נשארו השיבולים הקצורות. אם נפלו 

הן  –בשלב זה שיבולת אחת או שתיים 
מוגדרות 'לקט' ויש להשאירן לעניים, 
ולא לאסוף אותן עם יתר השיבולים 

  שאוספים אל מקום מרכזי אחד.    
  

לאשכולות הענבים  תְעוֹלֵל. לאֹ
מבנה אופייני: חלקם העליון רחב ויש בו 
     ענבים מרובים, וככל שמתרחקים

מנקודת החיבור של האשכול אל הגפן 
ה צר, והענבים שׂ האשכול הולך ונע –

מועטים. החלק הרחב  –בחלק הצר 
תֵף (על שם הדמיון לכתפיים  מכונה כָּ
של אדם, הנמצאות מתחת לראשו 

י הגוף); והחלק הצר ולצווארו בשני ציד
(על שם הדמיון לטיפה). אשכול  נָטֵף –

  שאין בו כתף ונטף איננו חשוב.

רְמְךָ  רֶט? ענבים  .וּפֶרֶט כַּ מהו פֶּ
שאינם מחוברים לאשכול אלא נושרים 
ומתפזרים על הקרקע, ובעל הכרם אינו 
מייחס להם חשיבות רבה או ערך של 

  ממש.  

  

  עיון  

רְמְךָ  הימנעות  –הצד השווה לכל ארבעת האיסורים המובאים כאן  .וּפֶרֶט כַּ
  כולם עוסקים בדברים פעוטים שערכם מועט.  –מהשארת פאה, לקט, עוללות ופרט 

     

 אונקלוס

 



 רכט  ויקרא יט
 

 רש"י   

 משלי( שנאמר, נפשות אלא מכם גובה ואיני להפרע דיין .להֵֹיכֶם־אֱ  ה'אֲנִי 

  .'וגו ריבם יריב' ה כי' וגו דל תגזל אל )כג–כב, כב

 המשך( יוןע(   

התורה מצווה להשאירם לעניים. אומנם השארתם עוזרת לעניים, אבל קיום מצוות 
אלו אינו פוטר את החקלאי ממצוות הצדקה, שדורשת לדאוג לספק לעני את צרכיו 

 –דות והכרמים, ומטרתן העיקרית שׂ בצורה מכובדת. מצוות אלו מוטלות על בעלי ה
חת את הכול לעצמם, ומתוך כך להבין שלא חינוכית: לחנך את החקלאים שלא לק

דה או הכרם שׂ הכול שלהם. הפאה, הלקט, העוללות והפרט אינם רכושו של בעל ה
מלכתחילה, ואם כן השארתם לעניים איננה נתינה משלו, מה שאין כן מצוות צדקה 

  שהמקיימהּ נותן לעניים משלו.

 ביאור   

רש"י מסביר  .להֵֹיכֶם־אֱ  ה'אֲנִי 
" מבטאות להֵֹיכֶם־אֱ  ה'אֲנִי "שהמילים 

אזהרה. ומה העונש הצפוי למי שעובר 
על איסורים אלה? מוות, כפי האמור 

גְזָל במשלי: "אַל ל תִּ י דָּ  וְאַל הוּא דַל כִּ
א דַכֵּ עַר עָנִי תְּ ָ י: בַשּׁ    רִיבָם יָרִיב' ה כִּ
. )כג–כב, כב(נָפֶשׁ"  אֶת־קֹבְעֵיהֶם וְקָבַע

ב"ה יֵצא מפסוקים אלו משתמע שהק
להגנת העניים ויריב את ריבם, ומי 
שגזלו מהם צפויים להיענש בחומרה: 

עונשם  –נָפֶשׁ"  אֶת־קבְֹעֵיהֶם "וְקָבַע
  מוות. רש"י מסביר שהפאה, הלקט, 

  

העוללות והפֶרט הם רכוש העניים 
מלכתחילה. העניים הם הבעלים, והם 

דה או לכרם כדי לאסוף את שׂ באים ל
רכושו של בעל  שלהם. כל אלו אינם

דה או בעל הכרם. וכיוון שאינם שׂ ה
הרי כשהוא משאיר אותם  –רכושו 

מאחוריו הוא איננו נותן לעניים מאומה; 
הוא  –ואם הוא לוקח מהם לעצמו 

ה גוזל. הגזל מן העני חמור שׂ למע
במיוחד, ועל כן ה' מודיע שהעובר על 

צפוי להיענש  –האיסור וגוזל מן העניים 
  וות.בעונש חמור: מ

  עיון  

דברי רש"י אלה מחזקים מה שהסברנו: בהשארת הלקט,  .להֵֹיכֶם־אֱ  ה'אֲנִי 
אין מקיימים מצוות צדקה. כיוון שכל אלו מלכתחילה  –הפאה, העוללות והפרט 

דה או הכרם אלא רכוש אחרים (העניים), אם הוא לוקח שׂ אינם רכושו של בעל ה
דה או הכרם מרשות שׂ ם מסוימים מן המהם, הוא גזלן ממש. הקב"ה הפקיע חלקי

הָאָרֶץ  ה'לַ בעליהם. לא כל השטח החקלאי המעובד בבעלות החקלאים, כי "
  .)א, כד תהלים(" וּמְלוֹאָהּ 

   



  קדושים  רל
 

א־  יא וּ וְלֹֽ חֲשׁ֥ א־תְכַֽ בוּ וְלֹֽ גְנֹ֑ א תִּ לֹ֖

עֲמִיתֽוֹ: ֽ ישׁ בַּ ר֖וּ אִ֥ קְּ   תְשַׁ

בוּן  יא כַדְּ גְנְבוּן, וְלָא תְּ לָא תִּ

חַבְרֵיהּ.וְלָא  רוּן אֲנָשׁ בְּ קְּ שַׁ   תְּ

 רש"י   

גְנֹבוּ. לאֹ) יא(  שבעשרת )יג, כ שמות( תגנוב לא אבל, ממון לגונב אזהרה תִּ
 עליו שחייבין דבר, מענינו הלמד דבר, נפשות לגונב אזהרה, הדברות

  .(בבלי, סנהדרין פו ע"א)דין  בית מיתת
. וחומש קרן משלם, בה וכחש )כב, ה ויקרא( שנאמר לפי .תְכַחֲשׁוּ  וְלאֹ

רוּ. וְלאֹ תכחשו; ולא לומר תלמוד, מנין אזהרה, עונש למדנו קְּ  לפי תְשַׁ
 אזהרה, עונש למדנו. וחומש קרן ישלם, שקר על ונשבע )שם( שנאמר

  .(בבלי, בבא קמא קה ע"ב)תשקרו  ולא לומר תלמוד, מנין

 ביאור   

גְנֹבוּ. לאֹ רת הדיברות כתוב: שׂ בע תִּ
, וכאן: )יז, ה דברים; יג, כ שמות(" א תִגְנֹבלֹ "

גְנֹבוּ". רש"י מסביר שמדובר  "לאֹ תִּ
בשני איסורים המובחנים זה מזה: 

 "לאֹ תִגְנֹברת הדיברות הציווי "שׂ בע
". לאֹ תִנְאָף" ו"לאֹ תִרְצָחכתוב אחרי "

העובר על כל אחד מן האיסורים האלה 
 עונשו מוות, והדבר מלמד שהציווי –
אינו אמור בגנֵבת ממון אלא  "תִגְנֹב לאֹ"

עונשו  –בגנֵבת נפשות. הגונב נפש 
מיתה, כפי שמבואר בפרשת משפטים: 

וְגֹנֵב אִישׁ וּמְכָרוֹ וְנִמְצָא בְיָדוֹ מוֹת "
. לעומת זאת )טז, כא שמות(" יוּמָת

בפסוק שלפנינו מדובר בגנֵבת ממון. 
"דבר הלמד מעניינו" הוא דבר הנלמד 

  מן ההקשר. 

     כלל גדול בתורה: "אין  .תְכַחֲשׁוּ  וְלאֹ

עונשין אלא אם כן מזהירין". פירוש 
הכלל: אם כתוב בתורה עונש על עבירה  
מסוימת, האיסור עצמו נלמד מפסוק 
מפסוקי התורה, ואין להסתפק ולומר 

מובן  –שמתוך שהתורה מציינת עונש 
ה אסור. העונש הצפוי שׂ מאליו שהמע

שקר מובא למי שכיחש ונשבע ל
בפרשת ויקרא בפסוקים העוסקים 
בקורבנות אשם למיניהם. אחד מסוגי 
האשם הוא "אשם גזֵלות". החובה 
להביאו חלה על מי שיש ברשותו רכוש 
שאיננו שלו, והוא מכחיש זאת ואף 

י נשבע בבית דין שאינו חייב: "נֶפֶשׁ   כִּ
ה מַעַל וּמָעֲלָה תֶחֱטָא עֲמִיתוֹ  וְכִחֵשׁ ' בַּ  בַּ

פִ  דוֹןבְּ  אוֹ  בְגָזֵל אוֹ  יָד בִתְשׂוּמֶת אוֹ  קָּ
ק  וְכִחֶשׁ  אֲבֵדָה מָצָא אוֹ : עֲמִיתוֹ  אֶת עָשַׁ

הּ  ע בָּ בַּ קֶר עַל וְנִשְׁ ר מִכֹּל אַחַת עַל שָׁ   אֲשֶׁ
  

   

 אונקלוס

 



 רלא  ויקרא יט
 

 רש"י   

גְנֹבוּ וְלאֹ רוּ וְלאֹ תְכַחֲשׁוּ וְלאֹ לאֹ תִּ קְּ בְעוּ  תְשַׁ ָ , לכחש סופך, גנבת אם .תִשּׁ
  .(ספרא קדושים פרשה ב פרק ג אות ה)לשקר  להשבע סופך, רלשק סופך

 (המשך) ביאור   

ה ה לַחֲטֹא הָאָדָם יַעֲשֶׂ י וְהָיָה: בָהֵנָּ  כִּ
ם יֶחֱטָא יב וְאָשֵׁ זֵלָה וְהֵשִׁ ר אֶת־הַגְּ  אֲשֶׁ

זָל ק אוֹ  גָּ ר אֶת־הָעֹשֶׁ ק אֲשֶׁ אֶת־ אוֹ  עָשָׁ
דוֹן קָּ ר הַפִּ  הָאֲבֵדָהאֶת־ אוֹ  אִתּוֹ  הָפְקַד אֲשֶׁ

ר ר מִכֹּל אוֹ : מָצָא אֲשֶׁ בַע אֲשֶׁ ָ  עָלָיו יִשּׁ
קֶר ֶ ם לַשּׁ לַּ רֹאשׁוֹ  אֹתוֹ  וְשִׁ תָיו בְּ  יֹסֵף וַחֲמִשִׁ

ר עָלָיו נֶנּוּ  לוֹ  הוּא לַאֲשֶׁ יוֹם יִתְּ מָתוֹ  בְּ   : אַשְׁ
  

מוֹ  מִים אַיִל' לַה יָבִיא וְאֶת־אֲשָׁ  מִן תָּ
ךָ  הַצֹּאן עֶרְכְּ ם בְּ , ה ויקרא( כֹּהֵן"הַ  אֶל לְאָשָׁ

. פסוקים אלה מציינים את )כה–כא
העונש הצפוי למי שעובר על האיסור, 
אבל האיסור עצמו איננו מוזכר שם. 
רש"י מסביר שהאיסור הזה כתוב 

  בפסוק שלנו.

 (על עמוד קודם) עיון   

ה מסוים, שׂ ה מעשׂ לכאורה אם כתוב בתורה עונש הצפוי למי שיע .תְכַחֲשׁוּ  וְלאֹ
ה עצמו אסור, מדוע יש צורך בפסוק שיאמר שׂ יון הפשוט מוביל להבנה שהמעההיג

זאת בצורה מפורשת? דרכו של עולם שאדם נמנע מעבירה בגלל העונש הצפוי למי 
ה אותהּ. באה התורה ומנתקת את הקישור האוטומטי הזה. העבירה היא שׂ שיע

ה שׂ ש בעקבות המעה רע מעצם מהותו, ולכן יש להימנע ממנה, בין שצפוי עונשׂ מע
 –ה רע שׂ ה רע לא נועדה להציל מעונש. ממעשׂ ובין שלא צפוי. ההימנעות ממע

  חובה להימנע. נקודה. 

 ביאור   

גְנֹבוּ וְלאֹ  תְכַחֲשׁוּ וְלאֹ לאֹ תִּ
רוּ וְלאֹ קְּ בְעוּ  תְשַׁ ָ רש"י מסביר  .תִשּׁ

שארבע העבירות (ששלוש מהן 
מופיעות בפסוק זה, ואחת בפסוק הבא) 

פיעות בסדר שאיננו מקרי. הסדר מו
משקף תהליך: (א) בתחילה אדם גנב; 
(ב) מידע מסוים או פרטים בהתנהגותו 
עוררו חשדות כלפיו; (ג) האדם הואשם 

הכחיש מייד  –בגנֵבה; (ד) כשהואשם 
     ה; (ה) ההכחשה לא שׂ כל קשר למע

פו שׂ הועילה לו, כי אותם מאשימים ח
פרטים שמעידים שהוא אכן הגנב; 

הציע הסברים  –בתגובה  –(ו) והוא 
אחרים לאותם הסימנים, הסברים 
שאינם אלא שקרים; (ז) כעבור זמן, 
הוגשה נגדו תביעה והוא זומן לבית 
הדין, וגם שָם המשיך לשקר; 
(ח) כשראה שהשקרים עצמם אינם 

נשבע. מכאן שעבירה  –משכנעים 
  גוררת אחריה עוד עבירה.

  
   



  קדושים  רלב
 

בְע֥  יב ֽ ָ א־תִשּׁ ֛ וְלֹֽ לְתָּ קֶר וְחִלַּ ֑ ָ י לַשּׁ מִ֖ וּ בִשְׁ

י יְהוָֹֽה: יךָ אֲנִ֥ ם אֱלהֶֹ֖ ֥ לאֹ־  יג אֶת־שֵׁ

ין  א־תָלִ֞ ל לֹֽ א תִגְזֹ֑ עֲךָ֖ וְלֹ֣ ק אֶת־רֵֽ עֲשֹׁ֥ תַֽ

קֶר: ךָ֖ עַד־בֹּֽ יר אִתְּ כִ֛ ת שָׂ ֥ עֻלַּ   פְּ

מִי  יב שְׁ בְעוּן בִּ תַּ שְׁ וְלָא תִּ

מָא  קְרָא, וְתַחֵיל יָת שְׁ לְשִׁ

אֱלָהָךְ  לָא  יג אֲנָא יְיָ. דֶּ

ינוֹס,  עְשׁוֹק יָת חַבְרָךְ וְלָא תֵּ תַּ

אֲגִירָא  בִית אַגְרָא דַּ לָא תְּ

  לְוָתָךְ, עַד צַפְרָא.

 רש"י   

בְעוּ  וְלאֹ) יב( ָ מִי. תִשּׁ  את תשא לא )ז, כ שמות( שנאמר לפי, נאמר למה בִשְׁ
 יןמנ, המיוחד שם על אלא חייב יהא לא יכול, לשוא אלהיך' ה שם

 שיש שם כל, לשקר בשמי תשבעו ולא לומר תלמוד, הכנויין כל לרבות
  .(ספרא קדושים פרשה ב פרק ג אות ו)לי 

  .(בבלי, בבא מציעא סא ע"א)שכיר  שכר הכובש זה לאֹ תַעֲשֹׁק.) יג(

 ביאור   

בְעוּ  וְלאֹ ָ מִי. תִשּׁ שלא  בִשְׁ
כאיסורים הכחשה ושקר, שעונשם 

האיסור מופיע בתורה במקום אחר ו
מובא בפרקנו, האיסור להישבע  –עצמו 

רת הדיברות, שׂ לשקר כבר כתוב בע
ולכאורה הבאתו בפרקנו אינהּ אלא 
כפילות?! לרש"י ברור שהבאת האיסור 
שוב איננה חזרה בעלמא, והוא מבקש 
לזהות את התוספת שהתורה מוסיפה 
כאן על שאמרה במקום אחר. מתוך 

ות רת הדיברשׂ עיונו רש"י מדייק: בע
ם יְ כתוב " א אֶת שֵׁ ָ   ה ־וָ ־ה־לאֹ תִשּׂ

וְא־אֱ  ָ הדיבר מציין את השֵם  –" להֶֹיךָ לַשּׁ
 המפורש, וייתכן היה להבין שרק

שְבועה בשם ה' המפורש היא איסור, 
     אבל שבועה בכינוי אחר של ה' (כגון 

ש־די או רחום) איננה איסור, ולכל 
הפחות איסור שחומרתו פחותה. בא 

נו שאין הדבר כן, פסוקנו ומלמד
  והאיסור אמור בכל הכינויים של ה'.

  

לאֹ כתוב בפסוק גם " לאֹ תַעֲשֹׁק.
תַעֲשֹׁק". מה ההבדל  " וגם "לאֹתִגְזֹל

ביניהם? רש"י מסביר שהגוזל הוא מי 
שלוקח ממון מזולתו בכוח; ועושק הוא 
מי שנמנע מלשלם את חובותיו, כגון מי 
 שלא משלם לעובדיו. הוא חייב כספים

לאנשים, אבל מונע מהם את המגיע 
כיר כלול שׂ כר שׂ להם. לא רק עיכוב 

ב"עושק". גם אי־פירעון הלוואה או חוב 
  בשל קנייה בהקפה וכדומה.  

  
  

   

 אונקלוס



 רלג  ויקרא יט
 

 רש"י   

  הפעולה. על מוסב נקבה לשון תָלִין. לאֹ

 על עמוד קודם( עיון(   

לאֹ רים: על "בגמרא מובא שמי שלא משלם עובר על שני איסו לאֹ תַעֲשֹׁק.
תַעֲשֹׁק", ולעומתו מי שגוזל, עובר על איסור אחד בלבד. לכאורה,  " וגם על "לאֹתִגְזֹל

ה (היה אקטיבי), גנב שׂ ה מעשׂ הו של הגזלן חמור יותר: הרי הוא עשׂ נדמה שמע
ה" ו"רק" נמנע מלהשיב שׂ רכוש של זולתו בכוח; ולעומתו העושק כביכול "לא ע

גזֵלה בתחכום חמורה יותר: האדם ניצל לרעה את חוב. התורה מלמדת כאן ש
כר, והאדם עבד שׂ עבודה כדי להתפרנס. הוא הבטיח לו  שׂ תמימותו של מי שחיפ

המעביד לא שילם  –כר המובטח, ואחרי שהשלים את המלאכה שׂ למענו כדי לזכות ב
יתי?!". באה שׂ מה ע –לו. המעביד משקיט את מצפונו ואומר לעצמו: "בסך הכול 

ה, "ועוד איך", והעבירה שלו שׂ ה ואומרת לו שההיתממות לא תעזור לו, והוא עהתור
על גזל וגם על עושק. התורה רואה  –חמורה כפליים: הוא עבר על שני איסורים 

בחומרה התנהגות כזאת, משום שהיא מערערת את האמון בין בני אדם; ובהתנהגות 
  יש לטפל בחומרה. –חמורה 

 ביאור   

קטע זה דן במי שלא  תָלִין. לאֹ
כר עבודתו בזמן. שׂ משלם לעובד את 

תָלִין" בא  לדעת רש"י הפועַל "[לאֹ]
ת בנטיית הנקבה, והוא מוסב אל " עֻלַּ פְּ

כִיר   " הבאה מייד אחריו. משמעות שָׂ
  

כִיר" ת שָׂ עֻלַּ ויה להיות פעולה שׂ " עפְּ
כר המגיע לו שׂ ממש (עבודתו) או ה

וב תמורתהּ. בין כך ובין כך, עיכ
נחשבת  –ה"פעולה" אצל המעסיק 

  .51ה גנֵבהשׂ מע

  עיון  

על  –כיר עובר על שני איסורים שׂ כר שׂ ראינו בעיון הקודם שהכובש  תָלִין. לאֹ
עושק וגם על גזל. וכאן לא מדובר במי שלא משלם כלל אלא במי שמעכב את 

ו לשלם התשלום, ואיננו נותן אותו בזמן כדין. התורה מלמדת שמהרגע שהיה עלי
    עבר אותו מעסיק על איסור עושק.  –ה (באיחור) שׂ ועד הזמן שבו שילם למע

                                                   
ורה בשי למורא וב"רש"י כפשוטו" מקשים על בחירת רש"י לפרש כפי שפירש ולא לראות במילות הת .51

נטיית הפועל בעתיד הן של הנסתרת הן של הנוכח), כפי שמצוי בציוויים הסמוכים:  –ציווי הפונה לנוכח (תלין 
" (ובציוויים נוספים), ומסבירים שהסיבה להבנה זו של רש"י היא היעדר וְלאֹ תִגְזֹל רֵעֲךָ ־תַעֲשֹׁק אֶת לאֹ"

 לאֹתה לנסח האיסור בפנייה לנוכח, הייתה כותבת 'המילה "אֶת". נראה שרש"י הבין שאילו כוונת התורה היי
תאֶת  תָלִין עֻלַּ ךָ  פְּ כִיר אִתְּ ית לאחרים (ובכל זאת יש שׂ ...', כפי הלשון הרווחת בציוויים הנוגעים לפעולה הנעשָׂ

א [מקבל הפעולה] "אֶת", שׂ להעיר שיש בפרק ציוויים נוספים מסוג זה שבהם אין בין הפועל ובין המו
ירָאוּ לדוגמה: " ל חֵרֵשׁ  לאֹ", "אִישׁ אִמּוֹ וְאָבִיו תִּ   ").  תְקַלֵּ



  קדושים  רלד
 

ן  יד ֖ א תִתֵּ ר לֹ֥ ֔ שׁ וְלִפְנֵי֣ עִוֵּ ֣ל חֵרֵ֔ א־תְקַלֵּ לֹֽ

י יְהוָֹֽה:   יךָ אֲנִ֥ אֱלהֶֹ֖ ֽ אתָ מֵּ ל וְיָרֵ֥ שני  מִכְשֹׁ֑

  חמישי כשהן מחוברין

מַע וּקְדָם  יד לָא שָׁ לוּט דְּ לָא תְּ

לָא חָ  קְלָא, דְּ ים תַּ שִׂ זֵי לָא תְּ

  וְתִדְחַל מֵאֱלָהָךְ אֲנָא יְיָ. 

 רש"י   

 זמן לפיכך, החמה מששקעה שיציאתו, מדבר הכתוב יום בשכיר .בּקֶֹר עַד
 תבוא ולא )טו, כד דברים( אומר הוא אחר ובמקום. הלילה כל שכרו גבוי
 עמוד משיעלה פעולתו שהשלמת, לילה בשכיר מדבר, השמש עליו

 הבית לבעל זמן תורה שנתנה לפי, היום כל שכרו גבוי זמן לפיכך, השחר
  .(בבלי, בבא מציעא קי ע"ב)מעות  לבקש עונה

ל לאֹ) יד(  תלמוד, אדם כל לרבות מנין, חרש אלא לי אין חֵרֵשׁ. תְקַלֵּ
 חרש מה, חרש נאמר למה כן אם, תאר לא בעמך )כז, כב שמות( לומר

(ספרא בחיים  שאינו המת יצא, בחיים ואשה כל אף בחיים שהוא מיוחד

  .קדושים פרשה י פרק ג אות יג)

 ביאור   

שני פסוקים בתורה דנים  .בּקֶֹר עַד
כר עבודה בזמן. בפסוק שׂ בחובה לשלם 

כר שׂ שלנו כתוב שצריך לשלם למי שנ
ובפרשת כי  בֹּקֶר", לביצוע העבודה "עַד

כִיר תַעֲשֹׁק תצא: "לאֹ  וְאֶבְיוֹן עָנִי שָׂ
רְךָ  אוֹ  מֵאַחֶיךָ  ר מִגֵּ אַרְצְךָ  אֲשֶׁ עָרֶיךָ  בְּ שְׁ : בִּ

יוֹמוֹ  ן בְּ כָרוֹ  תִתֵּ מֶשׁ  עָלָיו תָבוֹא וְלאֹ שְׂ ֶ  הַשּׁ
י א הוּא וְאֵלָיו הוּא עָנִי כִּ  נַפְשׁוֹ  אֶת נֹשֵׂ

חֵטְא"  בְךָ  וְהָיָה' ה אֶל עָלֶיךָ  יִקְרָא וְלאֹ
אם כן, עד מתי יש  .)טו–יד, כד דברים(

כיר? וממתי אי־התשלום שׂ ללשלם 
הופך לעיכוב ולעושק? האם הרגע 
 הקובע הוא זריחת החמה (בוקר) או

שקיעתהּ (בלשון התורה בוא השמש)? 
     רש"י מסביר שהתורה מדברת בשני

יש  –מקרים שונים: מי שעובד ביום 
כרו עד תום הלילה שׂ לשלם לו את 

(מקרה זה הוא הנידון בפסוקנו); ומי 
כרו שׂ יש לשלם את  –שעובד בלילה 

לכל המאוחר בסוף היום שאחרי אותו 
לילה (מקרה זה נידון בחומש דברים). 
מובן שנקודות הזמן האלה מציינות את 
הזמן המאוחר ביותר שבו התשלום 
ייחשב "תשלום בזמן", ואין הכרח 

  להמתין עד אז. מותר לשלם קודם!  
  

ל לאֹ בפסוקנו כתוב  חֵרֵשׁ. תְקַלֵּ
חירש. החירש הוא אדם  האיסור לקלל

מסכן מאוד שאינו שומע. גם בפרשת 
משפטים מופיע איסור לקלל אדם, 

  

  
   

 אונקלוס

 



 רלה  ויקרא יט
 

 רש"י   

ן מִכְשֹׁל ר לאֹ תִתֵּ  הוגנת שאינה עצה תתן לא בדבר הסומא לפני .וְלִפְנֵי עִוֵּ
הימנו  ונוטלה עליו עוקף ואתה, חמור לך וקח שדך מכור תאמר אל, לו

  .רק ג אות יד)(ספרא קדושים פרשה ב פ

 (המשך) ביאור   

ךָ לאֹ תָאֹרושם כתוב: " יא בְעַמְּ " וְנָשִׂ
. התורה לא הסתפקה )כז, כב שמות(

יא לאֹ תָאֹרבלשון ' ', אלא דייקה וְנָשִׂ
ךָ " ואסרה לקלל יא בְעַמְּ סיבת  –" נָשִׂ

יא היא היותו שׂ האיסור לקלל את הנ
ךָ שייך ל" ", ומכאן שאסור לקלל כל עַמְּ
ראל. כיוון שהחירש גם הוא שׂ אדם מי

בכלל כל אדם בעמך, ברור שגם אותו 
אסור לקלל, ולשם מה ראתה התורה 
לנכון לנסח איסור מיוחד בעניינו? 
קביעת איסור ייחודי זה באה ללמדנו 
שהאיסור לקלל אמור בבני אדם בעודם 
  בחיים. אחרי המוות, אין "חירש", אין 

  

י "עיוור" וכדומה. אחרי המוות כל בנ
האדם אינם שומעים ואינם רואים 
מאומה. אם כן באיסור לקלל "חירש", 
ברור שכוונת התורה לאדם חי. אומנם 
החירש אינו שומע שמקללים אותו, 

ייפגע  –ובכל זאת אם ייוודע לו הדבר 
מאוד. התורה דואגת לשמור על כבודו 
ולמנוע פגיעה ברגשותיו. פגיעה 
 ברגשות אמורה בבני אדם חיים בלבד.

כשהתורה נוקטת "חירש" כוונתה לכל 
אדם שעדיין בחיים; ומת שכבר אין לו 

  אין איסור לקלל. –רגשות 

 (על עמוד קודם) עיון   

ל לאֹ מכאן שהטעם העיקרי לאיסור לקלל הוא הפגיעה שתיגרם  חֵרֵשׁ. תְקַלֵּ
אין  –לנפשו של האדם שמקללים אותו, לרגשותיו. כיוון שאצל אדם שהלך לעולמו 

חשש לפגיעה ברגש, התורה לא אסרה במפורש קללת מתים (אך אין פירוש הדבר 
שקללתם מומלצת, חלילה, ומכל מקום יש להביא בחשבון שלקרוביהם החיים יש 

  רגשות, וד"ל).   

 ביאור   

ן מִכְשֹׁל ר לאֹ תִתֵּ לפי  .וְלִפְנֵי עִוֵּ
הפשט של הפסוק, הכוונה שאסור 

הולך בהּ,  ים מכשול בדרך שהעיוורשׂ ל
משום שהעיוור לא יבחין בו ועלול 
  להיתקל בו וליפול. רש"י מבין שכוונת 

  

  

   

התורה לאיסור נרחב יותר מן האיסור 
העולה מן הפשט: אדם שזקוק לעצה 

אסור לתת לו  –בתחום שאיננו בקי בו 
עצה לא טובה שתכשיל אותו (במקום 
לעזור לו). רש"י לומד הרחבה זו מן 

  

   
 



  קדושים  רלו
 

 רש"י   

אֱ   של דעתו אם לידע לבריות מסור אינו הזה שהדבר לפי .להֶֹיךָ ־וְיָרֵאתָ מֵּ
 נאמר לפיכך, נתכוונתי לטובה ולומר להשמט ויכול, לרעה או לטובה זה
 אדם של ללבו המסור דבר כל וכן. מחשבותיך המכיר מאלהיך ויראת בו

לי, (בבמאלהיך  ויראת בו נאמר, בו מכירות הבריות שאר ואין העושהו

  .קידושין לב ע"ב)

 (המשך) ביאור   

אֱ המילים " " שבאות להֶֹיךָ ־וְיָרֵאתָ מֵּ
     אחרי הציווי, ובד"ה להלן, לימוד זה 

  יוסבר.

 ביאור   

אֱ  רש"י מסביר  .להֶֹיךָ ־וְיָרֵאתָ מֵּ
אֱ שהביטוי " נועד  –" להֶֹיךָ ־וְיָרֵאתָ מֵּ

יית עבירה שׂ להזהיר את האדם מפני ע
עיני אנשים אחרים, וה' שאינהּ גלויה ל

ייתהּ. שׂ הוא עד הראייה היחיד לע
ים שליליים שהם גלויים מטבעם שׂ מע

החשש מפני "מה יגידו" או "מה  –
 –יחשבו עליי" או מפני זרוע החוק 

  ים שאיש איננו שׂ מרתיע אנשים. מע
  

התורה מזכירה שגם הם גלויים  –רואה 
לעיני ה', ועל כן יראת ה' היא גורם 

לכאורה, הנחת מכשול בדרך ההרתעה. 
ה גלוי היא. אם כן, למה הוסיפה שׂ מע –

התורה מייד אחרי הציווי את המילים 
אֱ " "?! אין זאת אלא להֶֹיךָ ־וְיָרֵאתָ מֵּ

משום שהתכוונה לעבירה שאיננה 
מתן עצה לא טובה שתכשיל  –גלויה 

  את מקבלהּ.  

  עיון  

אֱ  ה לעוסקים במגוון תחומים: מכירות, גיוס זו דרישה לא פשוט .להֶֹיךָ ־וְיָרֵאתָ מֵּ
אנשים לעבודה, ייעוץ לתלמידים בעניין מסלול לימודים (למשל: אם להישאר 
במוסד פלוני או ללכת למקום אחר), רפואה, פסיכולוגיה ועוד. במקרים מסוג זה 
 נותן העצה צריך לראות לנגד עיניו את טובת זולתו. ייתכן שממתן עצה שאיננה

במקרה כזה עליו להתגבר על  –הוא עצמו יוכל להפיק רווח אישי  טובה לפונה
  הפיתוי, ויראת ה' היא הכוח שיעזור לו שלא להיכשל.

  

   



 רלז  ויקרא יט
 

דִין  טו קַר בְּ דוּן שְׁ עְבְּ לָא תַּ

ינָא וְלָא  י מִסְכֵּ ב אַפֵּ סַּ לָא תִּ

טָא  קֻשְׁ א, בְּ י רַבָּ ר אַפֵּ הְדַּ תֶּ

דִינֵיהּ לְחַבְרָךְ.    תְּ

עֲ  טו א לאֹ־תַֽ ֣ ָֹ א־תִשּׂ ט לֹֽ פָּ֔ שְׁ מִּ וֶל בַּ וּ עָ֨ שֹ֥

צֶ֖דֶק  נֵי֣ גָד֑וֹל בְּ ר פְּ ֖ א תֶהְדַּ ל וְלֹ֥ פְנֵי־דָ֔

ךָ: ט עֲמִיתֶֽ פֹּ֥ שְׁ   תִּ

 רש"י   

ט. עָוֶל לאֹ תַעֲשׂוּ ) טו( פָּ שְׁ מִּ , עול קרוי הדין את המקלקל שהדיין מלמד בַּ
 )טז, כה דברים( רשנאמ, תועבה קרוי שהעול. ותועבה חרם, ומשוקץ שנאוי

 שם( שנאמר, וחרם שקץ קרויה והתועבה, עול עושה כל' וגו' ה תועבת כי

 'וגו תשקצנו שקץ כמוהו חרם והיית ביתך אל תועבה תביא ולא )כו, ז
  .(ספרא קדושים פרשה ב פרק ד אות א)

 ביאור   

ט. עָוֶל לאֹ תַעֲשׂוּ  פָּ שְׁ מִּ רש"י  בַּ
יית שׂ מלמדנו ששופט שאחראי לע

ה שׂ דק ופועל בניגוד לתפקידו ועוהצ
עוול, הוא עצמו נקרא על שם העוול 

ה. רש"י מביא מילות גנאי שׂ שהוא עו
נוספות, ולהלן נברר את הקשר ביניהן 

  ואת פשר הבאת כולן.
הדין  לעיוות כוונתו במשפט עָוֶל

ופסיקה בניגוד לדין תורה: במקום 
 –להצדיק את הצדיק ולחייב את הרשע 

פך הגמור. כדי להבהיר ים את ההשׂ עו
עד כמה חמור קלקול הדין, רש"י מצרף 
אל המילה עָוֶל רשימה ובהּ מילות גנאי 
נוספות. קלקול הדין מלבד היותו עוולה 
הוא גם תועבה כמבואר בפרשת כי 

לֵמָה תצא: "אֶבֶן ךְ  יִהְיֶה וָצֶדֶק שְׁ  אֵיפָה לָּ
לֵמָה ךְ  יִהְיֶה וָצֶדֶק שְׁ  יָמֶיךָ  יַאֲרִיכוּ  לְמַעַן לָּ

ר הָאֲדָמָה עַל י: לָךְ  נֹתֵן אֱ־להֶֹיךָ ' ה אֲשֶׁ    כִּ
  

ל אֱ־להֶֹיךָ ' ה תוֹעֲבַת ה כָּ ה עֹשֵׂ  כֹּל אֵלֶּ
ה . הפסוק )טז–טו, כה דברים(עָוֶל"  עֹשֵׂ

יוצר קשר בין עוול לתועבה, כדי ללמדנו 
 –ה אותו שׂ שהעוול עצמו וגם מי שעו

מכונים גם תועבה. קשר בין תועבה 
וי, משוקץ וחרם עולה מפסוקים נאשׂ ל

סִילֵי  אֱלהֵֹיהֶם בפרשת ואתחנן: "פְּ
רְפוּן שְׂ אֵשׁ  תִּ סֶף תַחְמֹד לאֹ בָּ  וְזָהָב כֶּ

ן לָךְ  וְלָקַחְתָּ  עֲלֵיהֶם קֵשׁ  פֶּ וָּ י בּוֹ  תִּ  כִּ
 תָבִיא וְלאֹ: הוּא אֱ־להֶֹיךָ ' ה תוֹעֲבַת
יתֶךָ  אֶל תוֹעֵבָה מֹהוּ  חֵרֶם וְהָיִיתָ  בֵּ ץשַׁ  כָּ  קֵּ

צֶנּוּ  קְּ שַׁ תַעֲבֶנּוּ  וְתַעֵב תְּ י תְּ הוּא"  חֵרֶם כִּ
פסוקים אלו אינם  .)כו–כה, ז דברים(

עוסקים ביושר ובהגינות אלא בחובה 
לבער עבודה זרה ובאיסור להשאירהּ 
בשל החשש להימשך אליה. כל 
הציוויים האמורים בפסוקים אלו 
  מטרתם למנוע מהאדם להיות מושפע

   

   

 אונקלוס

 



  קדושים  רלח
 

 המשך)( ביאור   

מן הנטייה לעבודה זרה, שהיא בוודאי 
שלילית. בפסוקים אלו מוזכרת 
"תועבה", ולצידהּ מוזכרים גם חרם 

     נואים. וכל המוזכר שׂ ושיקוץ, שכולם 

לצד "תועבה" בהקשר של עבודה זרה, 
אמור גם בכל המוזכר לצד "תועבה" 

  בהקשר של סילוף הדין.  

 (על עמוד קודם) עיון   

ט. עָוֶל שׂוּ לאֹ תַעֲ  פָּ שְׁ מִּ מה רוצה רש"י ללמדנו בגיבוב כל מילות הגנאי  בַּ
 –עָוֶל ותוֹעֵבָה  –ים לב ששתי מילים מהרשימה המפוקפקת שׂ למקלקל הדין? נ

וגם  תּוֹעֵבָה, חֵרֶם –מופיעות בפסוקים המחייבים לנהוג ביושר במסחר; ושלוש מהן 
סור עבודה זרה. לדעת רש"י כל בפסוקים המדברים באי –מילה מן השורש שק"ץ 

המילים הן כינויים לדבר אחד, ואם כן הופעתן בפסוקים הנזכרים מלמדת שקלקול 
הדין כמוהו כעבודה זרה, והמעוות את הדין נחשב לעובד עבודה זרה. זה וגם זה 

  אינם חוששים מאבינו שבשמיים. 

לות גנאי. רש"י מביא רשימת מי –ה שׂ כאמור, כדי להבהיר עד כמה חמור המע
להלן ננסה להבין את המשמעות המיוחדת של כל מילה, ומה היא מוסיפה על 

  קודמותיה.

ההגדרה של  –עָוֶל: המילה הראשונה ברשימה (המופיעה בפסוק עצמו) היא עָוֶל 
  מהות קלקול הדין. 

ה המנוגד לטבע (או תוצאתו). תחושת הצדק נמצאת בכל אדם שׂ תּוֹעֵבָה: מע
מנוגד לטבע, ונחשב  –ה המנוגד לצדק שׂ א בצלם אלוקים. מעמתוקף היותו נבר

  תּוֹעֵבָה.

חֵרֶם: החרמת דבר פירושהּ השמדה. עיוות הדין גם הוא גורם לשבר, לנזק עצום 
לעולם. מערכת משפט מתוקנת הדואגת למשפט צדק היא יסוד הכרחי לכל חברה 

ו ככל העולה על שׂ יהיו אנשים ש"ייקחו את החוק לידיים", יע –אנושית. בלעדיה 
  רוחם, ויסכנו את החברה כולהּ. 

ץ )כו, ז דברים(נאוי ומשוקץ: בפסוק שׂ  קֵּ צֶנּוּ". רש"י מסביר שמשוקץ  כתוב: "שַׁ קְּ שַׁ תְּ
נוּא. דבר משוקץ מעורר תחושת גועל וגורם לאנשים להתרחק ממנו.  פירושו שָׂ

ג את הצדק נוא ומשוקץ? משום שמערכת המשפט אמורה לייצשׂ ומדוע העוול 
ולהיות מקור הצדק. הצדק צריך להיות נר לרגליה, והוצאת הצדק לאור היא תכליתהּ 

 –ות עוול שׂ לע –ות את ההפך הגמור שׂ וייעודהּ. השימוש במערכת הזאת כדי לע
הוא שימוש הגורם לבני האדם לחוש סלידה כלפי המערכת ומייצגיה ולשאוף 

  להתרחק מהם ככל האפשר.   
   



 רלט  ויקרא יט
 

 רש"י   

א פְנֵי אלֹ  ָ  אזכנו, לפרנסו חייב והעשיר זה הוא עני תאמר שלא .דָל תִשּׂ
 וְלאֹ; (ספרא קדושים פרשה ב פרק ד אות ג)בנקיות  מתפרנס ונמצא, בדין

ר נֵי תֶהְדַּ  היאך, זה הוא גדולים בן זה הוא עשיר תאמר שלא גָדוֹל. פְּ
גדול  פני תהדר ולא נאמר לכך, בדבר יש עונש, בבושתו ואראה אביישנו

  .(ספרא קדושים פרשה ב פרק ד אות ד)
פֹּט עֲמִיתֶךָ  שְׁ צֶדֶק תִּ זכות  לכף חברך את דן הוי אחר דבר. כמשמעו .בְּ

  .(בבלי, שבועות ל ע"א)

 ביאור   

א פְנֵי לאֹ ָ התורה פתחה  .דָל תִשּׂ
באיסור לקלקל את הדין. אחרי האיסור 

היא עוברת לפירוט סוגי  –הכללי 
יית הדין לצד אחד, הט –קלקולים 

א פְנֵי לאֹבניגוד לדין האמת: " ָ  – "דָל תִשּׂ
אסור להטות את המשפט לטובת העני; 

נֵי גָדוֹל" ר פְּ אסור להטות  – "וְלאֹ תֶהְדַּ
את המשפט לטובת העשיר. מה מיוחד 
בשני מקרים אלו שהתורה ראתה לנכון 
לציינם במפורש? רש"י מסביר 

דקה וי למצוא הצשׂ שבשניהם הדיין ע
להטיית הדין מבלי לחוש נקיפות 
מצפון. במקרה הראשון, הדיין אומר 
לעצמו שמתפקידו של העשיר לעזור 

  –לעני, ופסיקת הדין לטובת העני 
  

תאלץ את העשיר למלא את תפקידו 
ולעזור; ובמקרה האחרון, הדיין אומר 
לעצמו שאם העשיר יֵצא חייב בדין, אין 
 מדובר רק בהפסד ממון אלא בפגיעה

 –במעמד. מתוך שיקולים כגון אלו 
וי להורות לעצמו היתר שׂ השופט ע

לחרוג מן הצדק. רש"י מסביר 
ששיקולים כאלה אינם אלא תירוצים. 

אין  –לכאן או לכאן  –להטיית הדין 
הצדקה. על השופט להיצמד לעובדות 

  ולפסוק דין אמת.

פֹּט עֲמִיתֶךָ  שְׁ צֶדֶק תִּ לחלק  .בְּ
י מציע שני האחרון של הפסוק רש"

  הסברים:
  בתחילת הפסוק נאמר ציווי "לאא. 

   

  עיון  

א פְנֵי לאֹ ָ אחרי שנחתם הדין, הוא מוזמן  –אם השופט רוצה לסייע לעני  .דָל תִשּׂ
בחפץ לב להושיט לו עזרה, כמו כל אחד אחר, לתת לו די מחסורו, לחזקו ולעודדו. 

את במחיר שׂ צריך ל –וול ה עשׂ בטעות יסודו. העו –החשש מפני ביוש העשיר 
ה ולא על פי מעמדו שׂ התנהגותו הרעה. ההבנה שהמחיר ייקבע על פי העוול שנע

 –חייבת להיות ברורה וחד־משמעית. עושר ומעמד  –החברתי או הכלכלי של האדם 
     אינם פוטרים מאחריות, וגם לא מעונש.  

 



  קדושים  רמ
 

ד טז  עֲמֹ֖ א תַֽ יךָ לֹ֥ עַמֶּ֔ ךְ רָכִיל בְּ א־תֵלֵ֤ לֹֽ

י יְהוָֹֽה:עַל  ךָ אֲנִ֖ ם רֵעֶ֑ ֣   ־דַּ

ךְ  טז עַמָּ יכוֹל קֻרְצִין בְּ לָא תֵּ

חַבְרָךְ,  מָא דְּ קוּם עַל דְּ לָא תְּ

  אֲנָא יְיָ. 

 (המשך) ביאור   

יית עוול במשפט), שׂ ה" (איסור עשׂ תע
 –מובא הציווי על דרך החיוב  –ובסופו 

חובה לשפוט משפט צדק. לפי הסבר 
 חידוש הלכתי. זה, אין בחלק האחרון 

מופנה  –האיסור  –הציווי הראשון 
  אל השופטים וכמוהו הציווי האחרון.

לפי הפירוש השני הציווי האחרון ב. 
מופנה לכל אדם. התורה מורה לכל אדם 
שלא ימהר לדון את חברו (במחשבותיו) 

     השׂ עו לכף חובה. אדם הרואה שחברו

אסור לו למהר  –ה שנראה שלילי שׂ מע
דינו במחשבתו ובליבו ולחרוץ את 

("הוא עבריין", "הוא מתנהג שלא 
תחילה  שׂ כראוי"), אלא ישתדל לחפ

נקודות לזכותו: ייתכן שבלא ידיעת 
ה נראה שלילי, אבל שׂ ההקשר המע

הבנת ההקשר תשפוך עליו אור חדש; 
ייתכן שנסיבות החיים אילצו את החבר 

  לפעול בדרך מסוימת וכדומה.   

 ם)(על עמוד קוד עיון   

פֹּט עֲמִיתֶךָ  שְׁ צֶדֶק תִּ אין פירושו לומר את הפך האמת: לומר  –לדון לכף זכות  .בְּ
 –ים נלוזים. בבסיס ההדרכה לדון אדם לכף זכות שׂ על רע שהוא טוב או להצדיק מע

יש היגיון וצדק, גם אם לפעמים קשה להבחין בהם במבט ראשוני: (א) מי שהיה עֵד 
ה, אבל ייתכן שׂ ה נעשׂ ה תמונה חלקית בלבד. המעייתכן שרא –ה מסוים שׂ למע

יית המעשה לא נחשבת לו חטא; (ב) ייתכן שׂ ה אותו היה אנוס, ולכן עשׂ שהעו
שהאדם מוסרי וטוב ויש בו צדדים חיוביים רבים, ואותהּ עבירה הייתה מעידה חד־

   פעמית, חריגה.  

  
   

 אונקלוס



 רמא  ויקרא יט
 

 רש"י   

ארוך מאוד, וכדי להקל על הקוראים פירוש רש"י לד"ה זה  רָכִיל. תֵלֵךְ  לאֹ) טז(

  חילקנו אותו לחלקים, וכל אחד מהם נסביר בנפרד.
 הולכים הרע לשון ומספרי מדנים משלחי שכל שם על אומר אני  .א

, בשוק לספר רע ישמעו מה או רע יראו מה לרגל רעיהם בבתי
   ;]ריגול[ ז"בלע ט"אשפיימנ רגילה הולכי, רכיל הולכי נקראים

 לא הליכה בלשון כתוב שאין רכילות מצינו אשל, לדברי וראיה  .ב
   ;)כח ו, ירמיה(וברזל  נחשת רכיל הולכי, רכיל תלך

, קא תהלים( רעהו בסתר מלשני הליכה בו כתוב אין הרע לשון ושאר  .ג

   ;)ד, יב שם( גדולות מדברת לשון, )ב קכ, שם( רמיה לשון ;)ה
 נחלפת ף"שהכ, ומרגל הולך לשון רכיל שלשון אומר אני לכך  .ד

, בזו זו מתחלפות אחד ממקום שמוצאיהם האותיות שכל, ל"בגימ
 ן"וזי, ש"ורי ד"בלמ ן"נו, ף"וקו ף"בכ ל"גימ, ו"ובוי א"בפ ת"בי

  י;"בצד
 וכן, רעה עלי לומר במרמה רגל, בעבדך וירגל )כח יט, שמואל ב( וכן  .ה

 כל אחר ומרגל הסוחר רוכל וכן, לשונו על רגל לא )ג טו, תהלים(
 שמחזר שם על, הנשים בהם להתקשט בשמים מוכרה וכל, סחורה
  . רוגל לשון, רוכל נקרא בעיירות תמיד

 די קרציהון ואכלו )ח ג, דניאל( כמו, קורצין תיכול לא ותרגומו  .ו
 בעיני נראה. )ע"א נח בבלי, ברכות( מלכא בי קורצא ביה אכל, יהודיא
 והוא, הלעטה שום דבריהם המקבל בבית לאכול משפטם שהיה

 הלעטה ואותה, האמת על ויעמידם מקויימים שדבריו, וקחז גמר
 כל דרך שכן, )יג ו, משלי( בעיניו קורץ לשון, קורצין אכילת נקראת

 שאר יבינו שלא, רכילותן דברי ולרמוז בעיניהם לקרוץ רכיל הולכי
  השומעים.

  
   



  קדושים  רמב
 

 חלק א רש"י   

 בבתי הולכים הרע לשון ומספרי מדנים משלחי שכל שם על אומר אני
 הולכי נקראים, בשוק לספר רע ישמעו מה או רע יראו מה לרגל רעיהם

  ;]ריגול[ ז"בלע ט"אשפיימנ רגילה הולכי, רכיל

 חלק א ביאור   

האומר לשון הרע הוא כמו מרגל 
שהולך ממקום למקום, אוסף מידע 
במקום אחד ומעבירו למקום אחר. 
     המילה בצרפתית עתיקה שרש"י מביא

 espionner דומה מאוד למילה
המשמשת בצרפתית של היום, 

ל.   ופירושהּ לְרַגֵּ

 חלק ב רש"י   

 תלך לא הליכה בלשון כתוב שאין רכילות מצינו שלא, לדברי וראיה
   ;)כח ו, ירמיה(וברזל  נחשת רכיל הולכי, רכיל

 חלק ב ביאור   

מצטרפת לפועל  "רָכִילכאן המילה "
", ורש"י מסביר את הקשר תֵלֵךְ "[לא] 

בין השניים: המדבר לשון הרע הולך 
ממקום למקום. במקום אחד הוא אוסף 
מידע, ואת המידע שאסף הוא מוסר 

ל. רש"י שׂ במקום אחר. כך עו ה מְרַגֵּ
" רָכִילמזכיר שצירוף כזה של המילה "

לפעולת ההליכה מופיע גם בנבואה 
     ר על צרות שיבואו עלשׂ שבהּ ירמיה מב

םשׂ ראל בגלל עבירות שעשׂ בני י לָּ  ו: "כֻּ
ת רָכִיל הלְֹכֵי סוֹרְרִים סָרֵי וּבַרְזֶל  נְחֹשֶׁ
ם לָּ חִיתִים כֻּ ה"  מַשְׁ , )כח, ו ירמיה(הֵמָּ

ת רָכִיל ופירוש הביטוי "הלְֹכֵי  נְחֹשֶׁ
הוא שאומרים לשון הרע,  וּבַרְזֶל"

ותם כן הם הורגים. ללשון יש כוח שׂ ובע
להרוג בדיוק כמו הכוח להרוג הטמון 

  ויים מנחושת ומברזל.שׂ בכלים ע

  



 רמג  ויקרא יט
 

 חלק ג רש"י   

 ;)ה, קא תהלים( רעהו בסתר מלשני הליכה בו כתוב אין הרע לשון ושאר
   ;)ד, יב שם( גדולות מדברת לשון, )ב קכ, שם( רמיה לשון

 חלק ג ביאור   

רש"י מציין שיש בתנ"ך גם ביטויים 
המשמשים לציון לשון הרע שאינם 

מציג שלושה  מזכירים הליכה כלל, והוא
  ביטויים כאלה.

דוד המלך אומר שיילחם נגד . 1
נִי תֶר דוברי לשון הרע: "מְלָשְׁ  רֵעֵהוּ  בַסֵּ

בַהּ  אַצְמִית אוֹתוֹ   אֹתוֹ  לֵבָב וּרְחַב עֵינַיִם גְּ
כלומר: מי שאומר לשון  –אוּכָל"  לאֹ

  הרע על חברו בסתר, אכרית אותו.
ילָה. 2  דוד המלך מבקש מה': "הַצִּ
פַת ינַפְשִׁ  ְ קֶר מִשּׂ שׁוֹן שֶׁ ה"  מִלָּ דוד  –רְמִיָּ

     מבקש שה' יציל אותו מדוברי לשון 

 הרע. את לשון הרע דוד מכנה "לָשׁוֹן
ה" כי מטרת האומר לשון הרע  רְמִיָּ
להזיק לחברו בדיבורו, ולשם כך הוא 

  משתמש בתחבולות ובמרמה. 

דוד המלך מבקש מה' להכרית . 3
דיבורם: ים רע בשׂ את הרשעים שעו

וְא רוּ  "שָׁ פַת אֶת־רֵעֵהוּ  אִישׁ  יְדַבְּ  שְׂ
לֵב חֲלָקוֹת רוּ  וָלֵב בְּ ל' ה יַכְרֵת: יְדַבֵּ  כָּ
פְתֵי רֶת לָשׁוֹן חֲלָקוֹת שִׂ דֹלוֹת"  מְדַבֶּ  –גְּ

רֶת המילים "לָשׁוֹן דֹלוֹת" הן כינוי מְדַבֶּ  גְּ
 לאיש שמדבר רע על דוד בפרהסיה.

  

 חלק ג עיון   

רש"י מוסיף על הביטוי "הולך רכיל" שבפסוק שלושה ביטויים  רָכִיל. תֵלֵךְ  לאֹ
שמקור כולם בתנ"ך, ובסך הכול הוא מונה  –אחרים שמשמעותם אמירת לשון הרע 

נִי תֶר ארבעה ביטויים: (א) הולך רָכִיל; (ב) מְלָשְׁ ה; (ד) לָשׁוֹן רֵעֵהוּ; (ג) לָשׁוֹן בַסֵּ  רְמִיָּ
רֶת דֹלוֹת. ארב מְדַבֶּ   עת הביטויים מציינים ארבע דרכים לאמירת לשון הרע:גְּ

ההולך ממקום למקום ומחפש "ידיעות מעניינות" שיוכל לספר על רעהו, אם . 1
  כי לאו דווקא מתוך כוונה להזיק לו. ייתכן שבימינו היינו מכנים איש כזה פטפטן.  

מדברים המדבר בהיחבא על רעהו מתוך כוונה להזיק לו, ומבלי שהרֵעַ ידע ש. 2
  בעניינו, וכך לא יוכל להגן על עצמו ולטהר את שמו.  

אדם רוצה לגרום לחברו נזק ומספר עליו דברים שאינם אמת אלא רמאות. . 3
  הוא משתמש בדיבור כדי להשחיר את פני חברו.  

  אדם מלא גאווה וכריזמה שבכוח דיבורו משפיל את מתחריו.. 4
   



  קדושים  רמד
 

 חלק ד רש"י   

, ל"בגימ נחלפת ף"שהכ, ומרגל הולך לשון רכיל שלשון אומר אני לכך
 א"בפ ת"בי, בזו זו מתחלפות אחד ממקום שמוצאיהם האותיות שכל
 ;י"בצד ן"וזי, ש"ורי ד"בלמ ן"נו, ף"וקו ף"בכ ל"גימ, ו"ובוי

 חלק ד ביאור   

רש"י מסביר שכאשר פירש 
יל" משמעותו "הולך כִ ש"הולך רָ 

ל", התבסס על תופעה מוכרת גומר
אותיות קרובות זו לזו  –רית בעב

מתחלפות ביניהן ובהן גימ"ל וכ"ף. 
רש"י מציין חילופים נוספים: בּי"ת 
     מתחלפת לפעמים באות פּ"א 

(כשהבּי"ת דגושה) או בווי"ו (כשאיננה 
דגושה); גימ"ל מתחלפת לפעמים בכ"ף 
(כמו כאן) או בקו"ף; נו"ן בלמ"ד 
וברי"ש. רש"י אומר שהאותיות 

ן אותיות שמוצאן במקום המתחלפות ה
  .52אחד

 חלק ה רש"י   

 תהלים( וכן, רעה עלי לומר במרמה רגל, בעבדך וירגל )כח, יט ב שמואל( וכן

 וכל, סחורה כל אחר ומרגל הסוחר רוכל וכן, לשונו על רגל לא )ג, טו
 בעיירות תמיד שמחזר שם על, הנשים בהם להתקשט בשמים המוכר
 .רוגל לשון, רוכל נקרא

 חלק ה יאורב   

רש"י מביא ראיות התומכות 
 –בסברתו שהליכת רכיל וגם ריגול 

עניינם אמירת לשון הרע. כשמפיבושת 
     מדבר עם דוד בעניין עבדו שדיבר עליו 

ל ךָ  לשון הרע הוא אומר לו: "וַיְרַגֵּ עַבְדְּ  בְּ
לֶךְ  אֲדֹנִי אֶל לֶךְ  וַאדֹנִי הַמֶּ מַלְאַךְ  הַמֶּ  כְּ

הוַעֲ  הָאֱ־להִֹים עֵינֶיךָ". וכשדוד  הַטּוֹב שֵׂ בְּ
המלך מונה את מידותיו הטובות של 

  

   
                                                   

בספר "רש"י כפשוטו" מוסבר שדוברי עברית בני זמננו עשויים להתקשות בהבנת דברי רש"י, וחשוב  .52
להבין שהעברית ששמע רש"י הייתה שונה מן העברית שאנו שומעים היום. האותיות הכתובות הן אותן 

שהן מייצגות אינם בדיוק אותם ההגיים שייצגו אז. רש"י הסביר שיש חילופים בין האותיות, אבל ההגיים 
אותיות שהצליל שהן מייצגות מופק מאותו מקום וגם תנועת הלשון בפה היא אותהּ התנועה. אומנם רש"י 

אחד" כוונתו להגיים שבסיס החיתוך  ממקום שמוצאיהם האותיות מציין אותיות, אבל ברור שההסבר "שכל
הם אחד (האותיות הן הייצוג הגרפי של העיצורים, ואין להן "מוצא"), לדוגמה: בּ, פּ (עיצורים דו־שפתיים: של

b ,pֿו ( ,), בv עיצור שפתי־שיני). לכאורה הכ"ף הרפה (כֿ) שבמילה "רָכִיל" והגימ"ל הדגושה (גּ) במילה ,
ל" מייצגות עיצורים שגם אם מוצאם אחד, כיוון שהם שונים ז ה מזה באופן חיתוכם (האחד חוכך והאחר "מְרַגֵּ

סותם), קצת קשה להבין את פשר החילוף ביניהם. ייתכן שכוונת רש"י לציין שחילופים בין גימ"ל לכ"ף 
קיימים (מבלי להיכנס לפרטים) ואולי כוונתו לומר שהמרגל "רָגִיל" לפעול בדרך מסוימת, ובמילה "רגיל" 

 הגימ"ל רפה (גֿ), והחילוף מובן.

 



 רמה  ויקרא יט
 

 (המשך)חלק ה  ביאור   

הצדיק, הוא מזכיר את דרכו להימנע 
 לְשֹׁנוֹ  עַל רָגַל מאמירת לשון הרע: "לאֹ

ה לאֹ ה רָעָה לְרֵעֵהוּ  עָשָׂ א לאֹ וְחֶרְפָּ  נָשָׂ
     קְרֹבוֹ". "רוכל" הוא סוחר שהולך  עַל

מקום למקום למכור סחורתו, ורש"י מ
מסביר שהוא נקרא בשם זה כי הולך 

  כמו "רוגל".   –ברגל. ואם כן, "רוכל" 

 חלק ו רש"י   

, יהודיא די קרציהון ואכלו) ח, ג דניאל( כמו, קורצין תיכול לא ותרגומו
 שהיה בעיני נראה. )א"ע נח ברכות, בבלי( מלכא בי קורצא ביה אכל

, חזוק גמר והוא, הלעטה שום דבריהם המקבל יתבב לאכול משפטם
 אכילת נקראת הלעטה ואותה, האמת על ויעמידם מקויימים שדבריו
 לקרוץ רכיל הולכי כל דרך שכן, )יג, ו משלי( בעיניו קורץ לשון, קורצין

  .השומעים שאר יבינו שלא, רכילותן דברי ולרמוז בעיניהם

 חלק ו  ביאור  

נקלוס רש"י מסביר את תרגום או
שתרגם "לא תיכול קורצין" וטוען שגם 
ביטוי זה פירושו איסור לשון הרע, 
ומביא לכך שתי ראיות: (א) בספר 
דניאל מסופר שהכשׂדים הלשינו על 

בְרִין היהודים, ובארמית: "קְרִבוּ   גֻּ
אִין דָּ שְׂ י קַרְצֵיהוֹן וַאֲכַלוּ  כַּ   יְהוּדָיֵא";  דִּ

(ב) בגמרא בברכות מוזכר המלשין 
מלך בכינוי "אכל צביה קורצין ביה ל

מלכא". רש"י מסביר שסברתו שלפיה 
     ביטוי זה מציין אמירת לשון הרע 

מבוססת על המילה "קורצא" שמציינת 
סימון באמצעות קריצת העין, כפי 
 שלומדים מהאמור במשלי: "אָדָם

עַל לִיַּ שׁוּת הוֹלֵךְ  אָוֶן אִישׁ  בְּ ה עִקְּ  קרֵֹץ: פֶּ
עֵינָו רַגְלָו למלֵֹ  בְּ עֹתָיו"  מרֶֹה בְּ אֶצְבְּ בְּ

עֵינָו" פירושו  "קרֵֹץ .)יג-יב, ו, משלי( בְּ
מסמן בעיניו לאות הסכמה, וכיוון שאת 
הפעולה הזאת עושׂים בזמן הארוחה, 
מקובל לציין את פעולת ההלשנה 
בצירוף "אכל קורצין", שמוזכרת בו 

  אכילה.  

  
  
  
  
  
  

  



  קדושים  רמו
 

 רש"י   

ם רֵ  לאֹ תַעֲמֹד עַל  טובע כגון, להצילו יכול ואתה במיתתו לראות .עֶךָ דַּ
  .)ע"א עג בבלי, סנהדרין( עליו באים לסטים או וחיה, בנהר

  להפרע.  ונאמן, שכר לשלם נאמן .'ה אֲנִי

 ביאור   

ם רֵעֶךָ  לאֹ תַעֲמֹד עַל דם כאן  .דַּ
פירושו סכנה. עמידה על דם הרֵע 
פירושהּ לראות יהודי נתון בסכנה 

אדיש ולא לעשׂות מאומה ולהישאר 
כדי לעזור לו ולהצילו. התורה אוסרת 
את העמידה על הדם, ומחייבת להיחלץ 

  לעזרת הנתון בסכנה ולפעול להצילו.
רש"י מסביר שבתוספת  .'ה אֲנִי

הזאת טמונה הבטחה כפולה: נתינת 
שׂכר (לנֶחלץ להציל) ועונש (למי שלא 
ישתדל להציל). אלמלא ההסבר, היינו 

     ודאי ראוי  –לחשוב שהמציל  עשׂויים

להלל ולשבח (צל"ש), ומי שלא מצא 
לא עשׂה רע  –עוז בליבו לנסות להציל 

(כי לא עשׂה מאומה), ואיננו אמור 
להיענש. רש"י מבהיר שמחשבה כזאת 

מי שלא יוצא שמוטעית מיסודהּ. ברור 
אין סיבה שיקבל שׂכר; אבל  –להצלה 

נהּ תורתנו הקדושה תורת חיים היא ואי
מסתפקת ב"שב ואל תעשׂה". במקרה 

אין מקום לאדישות. חובה  –של סכנה 
לפעול ולעשׂות. ומי שאיננו פועל 

  יבוא על עונשו. –להצלה מסכנה 

  עיון  

ם רֵעֶךָ  לאֹ תַעֲמֹד עַל  –אין ספק שההיחלצות במקרי הסכנה שציין רש"י  .דַּ
נתון בסכנה, כי אותו אדם מסכנת את הבא להציל, ובכל זאת חובה לפעול להצלת ה

  . 53מסופקת –נמצא בסכנה ודאית, והסכנה הנשקפת למציל 

דברי רש"י אלה מתאימים לדברי ר' ישמעאל במכילתא. ר' ישמעאל  .'ה אֲנִי
דרש שלכל אחד מעשׂרת הדיברות יש ציווי מקביל בפרשת קדושים. והציווי 

ם רֵ  לאֹ תַעֲמדֹ עַלהמקביל לדיבר "לא תרצח" הוא " ". מכאן החיוב לכל מי שיכול עֶךָ דַּ
  לעשׂות זאת. –לשרת בצבא ההגנה לישׂראל 

  
   

                                                   
 ואכן בחושן משפט סימן תכו כתב הבית יוסף בשם הירושלמי, שיש חובה להסתכן כדי להציל.  .53



 רמז  ויקרא יט
 

ךְ,  יז לִבָּ סְנֵי יָת אֲחוּךְ בְּ לָא תִּ

אוֹכָחָא תּוֹכַח יָת חַבְרָךְ 

ילֵיהּ  יל עַל דִּ קַבֵּ וְלָא תְּ

קּוֹם וְלָא  יחחוֹבָא.  לָא תִּ

ךְ  בָבוּ לִבְנֵי עַמָּ ר דְּ טַּ תִּ

וָתָךְ, וְתִרְחֲמֵיהּ לְחַבְ  רָךְ כְּ

  אֲנָא יְיָ. 

ךָ הוֹכֵ֤ח  יז לְבָבֶ֑ יךָ בִּ נָא֥ אֶת־אָחִ֖ א־תִשְׂ לֹֽ

יו  א עָלָ֖ ֥ ָֹ א־תִשּׂ ךָ וְלֹֽ  אֶת־עֲמִיתֶ֔ יח תּוֹכִ֨

טְא: נֵ֣י  יח חֵֽ א־תִטֹּר אֶת־בְּ ם וְלֹֽ א־תִקֹּ֤ לֹֽ

י יְהוָֹֽה: מ֑וֹךָ אֲנִ֖ עֲךָ֖ כָּ ֥ לְרֵֽ הַבְתָּ ךָ וְאָֽ   עַמֶּ֔

 רש"י   

א וְלאֹ )יז( ָ   .(ערכין טז ע"ב)ברבים  פניו את תלבין לא חֵטְא. עָלָיו תִשּׂ

 ביאור   

א וְלאֹ ָ בתחילת  חֵטְא. עָלָיו תִשּׂ
נָא אֶת לאֹהפסוק כתוב: " אָחִיךָ ־תִשְׂ

לְבָבֶךָ  " פגע אָחִיךָ ". נראה שאותו "בִּ
קשות בזולתו, והפגיעה עוררה בנפגע 

ת רגש של שׂנאה. התורה מצווה א
האדם להתגבר על הרגש הקשה 
ולעקור מליבו את השׂנאה. איך עושׂים 
זאת? התורה מצרפת לציווי הדרכה 

גש אליו ודבר  –" הוֹכֵחַ תּוֹכִיחַ מעשׂית: "
איתו. אל תשמור בלב. וכאן באה 

  למדנו הסתייגות, שיש בהּ אזהרה: הרי
  

 –שדיבור עלול לפגוע. נפגעת ממנו 
שבתוכחה  נכון, אבל אין פירוש הדבר

תפגע בו בחזרה. לא  –שתוכיח אותו 
וָלא. תעשׂה זאת בצורה אנושית, תדבר 
איתו פנים אל פנים, שניכם לבדכם בלי 
קהל מסביב, כדי לא לביישו. ולכן 

א עָלָיו  וְלאֹהפסוק חותם במילים: " ָ תִשּׂ
תיזהר בזמן התוכחה שלא  –" חֵטְא

תבייש ולא תבזה, כי אם לא תיזהר 
  אתה, המוכיח, תישׂא חטא. ותבייש, אזי

  עיון  

א וְלאֹ ָ ־וְלאֹ תוֹנוּ אִישׁ אֶתהאיסור לבייש כתוב בתורה בפסוק: " חֵטְא. עָלָיו תִשּׂ
  , שפירושו איסור לפגוע ברגשות של חברו.  )יז, כה ויקרא(" עֲמִיתוֹ 

  
  

   

 אונקלוס



  קדושים  רמח
 

 רש"י   

 לו אמר למחר. לאו לו אמר. מגלך השאילני לו אמר תִקֹּם. לאֹ) יח(
 היא זו, השאלתני שלא כדרך משאילך איני לו אמר. קרדומך השאילני

 למחר. לאו לו אמר. קרדומך השאילני לו אמר, נטירה היא ואיזו. נקימה
 זו. השאלתני שלא, כמותך ואיני לך הא לו אמר. מגלך השאילני לו אמר
  .(בבלי, יומא כג ע"א)נוקם  שאינו פי על אף בלבו האיבה שנוטר, נטירה היא

מוֹךָ  (ירושלמי, נדרים בתורה  גדול כלל זה עקיבא רבי אמר .וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּ

  .ד), ט

 ביאור   

רש"י מסביר שהצירופים  תִקֹּם. לאֹ
" אינם חופפים זה תִטֹּר לאֹו" "תִקֹּם "לאֹ

לזה. לא מדובר בציווי אחד הנאמר 
בשני נוסחים אלא בשני איסורים 

רושהּ הנבדלים זה מזה. נטירה פי
היא  –שמירה. שמירת האיבה בלב 

עצמהּ אסורה, גם אם אינהּ מלווה 
  בנקימה.  

   

מוֹךָ  רש"י מסביר  .וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ כָּ
 –שמצווה זו היא "כלל גדול בתורה" 

היא היסוד של כל ההלכות שאנו 
לומדים בפרשה זו. אדם שיקפיד 
לקיימהּ, לא יפגע חלילה בחברו, לא 

פו, ואדרבה ירצה בממונו ולא בגו
  בטובתו ויפעל בהתאם. 

  

  עיון  

". "זו בקשה לא אנושית," תִטֹּר לאֹייתכן שתעלה טענה כנגד האיסור " תִקֹּם. לאֹ
במחשבותיו  –יטען הטוען, "אפשר לדרוש מאדם לשלוט במעשׂיו ובפעולותיו, אבל 

 לו ראמ וברגשותיו?!" ולא זו בלבד, הדוגמה הממחישה שהציע רש"י: "למחר
אולי  –נטירה"  היא זו. השאלתני שלא, כמותך ואיני לך הא לו אמר. מגלך השאילני

איננה רעה כל כך?! אומנם יש בהּ "עקיצה" אבל ייתכן שיש בהּ תועלת והיא 
מה נורא כל כך  –"תעמיד את החבר במקום" ובפעם הבאה יתנהג אחרת?! וגם 

שבונות" כזו כלל. התורה ב"עקיצה"? התורה אינהּ רוצה שנעסוק ב"הנהלת ח
וְאָהַבְתָּ לְרֵעֲךָ מחנכת אותנו לאהוב. משום כך, מייד אחרי הציווי היא אומרת: "

מוֹךָ  שוכחים את הנזק או הפגיעה, והם אינם נשארים שמורים  –". כשיש אהבה כָּ
   היא מונעת את היווצרות הנטירה. –בלב. האהבה היא רפואה מונעת 

  
   



 רמט  ויקרא יט
 

טְּ  יט עִירָךְ יָת קְיָמַי תִּ רוּן, בְּ

יב עֵירוּבִין חַקְלָךְ  רְכֵּ לָא תַּ

זְרַע עֵירוּבִין, וּלְבוּשׁ  לָא תִּ

ק  עַטְנֵיזָא לָא יִסַּ עֵירוּבִין שַׁ

  עֲלָךְ. 

א־  יט ךָ לֹֽ הֶמְתְּ רוּ֒ בְּ מֹ֒ שְׁ אֶת־חֻקֹּתַי֘ תִּ

יִם  לְאָ֑ ע כִּ א־תִזְרַ֣ דְךָ֖ לֹֽ ֽ יִם שָׂ לְאַ֔ יע כִּ ֣ תַרְבִּ

יךָ:וּבֶ֤גֶד כִּ  א יַעֲֽלֶ֖ה עָלֶֽ ז לֹ֥ עַטְנֵ֔ ֽ יִם שַׁ   לְאַ֨

 רש"י   

מֹרוּ. אֶת־חֻקֹּתַי) יט( שְׁ  חקים', וגו כלאים תרביע לא בהמתך הן ואלו תִּ
  .(בבלי, סנהדרין ס ע"א)לדבר  טעם שאין מלך גזרות אלו

 ביאור   

מרֹוּ. אֶת־חֻקֹּתַי שְׁ בפירוש זה  תִּ
רש"י מבקש להשיב על שתי שאלות: 

חֻקֹּתַי ־אֶת(א) מה כלול בציווי "
מֹרוּ  שְׁ "? (ב) מה משמעות המילה תִּ

  "חֹק"? תשובותיו: (א) בציווי ה"כולל" 
  

הפותח את הפסוק כלולות כל המצוות 
המוזכרות בהמשכו; (ב) חוק הוא מצווה 
הנחשבת גזרת מלך שאין להּ טעם, 
והשׂכל האנושי לא היה יכול להמציאהּ 

  בכוחות עצמו.  

 יון ע  

מרֹוּ. אֶת־חֻקֹּתַי שְׁ מדוע ראתה התורה צורך לצוות על שמירת ה"חוקים"?  תִּ
כאמור, החוקים הם מצוות שהשׂכל האנושי איננו מבין, ולא היה יכול להמציאן 
בכוחות עצמו. אלמלא הציווי שבראש הפסוק, ייתכן שאדם היה חושב שדי 

פיד עליהן," יטפח לעצמו על בשמירת המצוות האנושיות וההגיוניות. "אם אני מק
שכמו, "אני בסדר". לא! אומרת התורה ומבהירה לו שטעות בידו. כל יהודי הוא חלק 
מעַם קדוש הקרוב לה', ולכן חובה עליו לשמור באדיקות לקיים את כל חוקי המלך. 
הציווי שבראש הפסוק הוא כעין "חוליית קישור" הנצרכת בשל המעבר ממצוות 

נמנו לפניו, שהן מצוות שׂכליות, ובין ה"חוקים" שמובאים שבין אדם לחברו ש
  אחריו.

אין להבין  –את ההסבר של רש"י שלפיו החוקים הם מצוות שאין להן טעם 
כפשוטו. אין לנו ספק שבכל מצווה יש טעם. כוונת רש"י לומר שבהסתכלות 
ראשונית אנושית פשוטה לא נראה טעם בדבר, אבל אחרי שמקבלים את חוקי ה' 

  זוכים ומבינים קמצוץ מטעמיהם.

   

 אונקלוס



  קדושים  רנ
 

 רש"י   

לְאַיִם  ופשתים צמר שעטנז תלבש לא שנאמר לפי, נאמר למה .וּבֶגֶד כִּ
 לומר תלמוד, פשתן ואניצי צמר גיזי ילבש לא יכול, )יא, כב דברים( יחדו
ונוז  טווי שוע שהוא דבר, שעטנז לומר תלמוד, הלבדים לרבות מנין. בגד

 זה עם זה ושזור הנמלל דבר לשון נוז אני . ואומר(משנה, כלאיים ט, ח)
 דאית לנאזי חזיין )ב יב קטן מועד( כמו], לערבב[ ז"בלע ר"מישטי, לחברו

 פירש שעטנז ולשון]. כמוש[ א"פלישטר כמוש לשון מפרשין שאנו, בהון
 ופשתים. צמר מחברת מנחם

 ביאור   

לְאַיִם בפירוש זה כמה  .וּבֶגֶד כִּ
א, ב ו־ד, רש"י מבקש חלקים (בחלקים 

  לברר שאלות): 

א. יש בתורה, בפרשת כי תצא, 
פסוק ובו ציווי דומה לציווי האמור כאן 
בעניין הבגד. אם כן מה פסוק זה 

  מלמדנו? 
" שַׁעַטְנֵזב. מה משמעות המילה "

  ואיזו הלכה לומדים ממנה? 
  ג. הסבר המילה "נוז". 

ד. איך הסביר מנחם בן סרוק את 
  "?שַׁעַטְנֵז" משמעות המילה

  א חלק ביאור
גם בפרשת כי תצא מובא האיסור 

 שַׁעַטְנֵז תִלְבַּשׁ לאֹללבוש כלאיים: "
. )יא, כב דברים(" יַחְדָּו וּפִשְׁתִּים צֶמֶר

רש"י מסביר שהתוספת בפסוק שלנו 
גֶד" (שאינהּ מופיעה  היא המילה "בֶּ
בפסוק בדברים). מהופעתהּ בפסוק 

, רש"י לומד שהאיסור ללבוש כלאיים
, אמור בבגד העשׂוי צמר ופשתים יחד

  בזה, אבל חבילת פשתן או  זה מעורבים
 

  

  

בגד פשתן וחבילת צמר או בגד צמר 
  אינם אסורים.   –שמונחים זה על זה 

  ב חלק ביאור
רש"י מדייק שעירוב הצמר 
והפשתים יכול להיעשׂות במגוון דרכים 

באריגה וגם בדרך אחרת, למשל  –
לֶבֶד, למשל),  הדבקה (כפי שמכינים

הבגד ייאסר. מניין  –ובכל דרך שייעשׂה 
למד רש"י שלא רק אריג אסור אלא גם 
בגד שיש בו עירוב צמר ופשתים שנוצר 
בדרך אחרת? רש"י מסביר שלמד זאת 
מן המילה "שעטנז" שהיא צירוף של 

המציינת  –שלוש מילים: (א) "שוע" 
החלקה, והכוונה ללֶבֶד, שנוצר בהדבקה 

; (ב) המילה "טווי" המציינת ובהחלקה
עשׂיית החוט, כלומר: אם יצרו חוטים 
מצמר ופשתים, הבגד שייעשׂה מחוטים 
אלה הוא בגד שעטנז; (ג) והמילה "נוז" 

היינו הבגד עשׂוי אריג  –משמעהּ אריגה 
שבאריגתו שולבו חוטי צמר וחוטי 
פשתים. אם כן, המילה "שעטנז" 

שבכל אחד  –מבטאת שלושה איסורים 
 

  

   

 



 רנא  ויקרא יט
 

 (המשך) ביאור   

ה שׂ מהם עירוב הצמר והפשתים נע
בדרך אחרת או בשלב אחר של ייצור 

וי לֶבֶד; בגד שלאריגתו שׂ הבד: בגד הע
השתמשו בחוטים שהם עצמם עשׂויים 
צמר ופשתים; ובגד ארוג מחוטי צמר 

  וחוטי פשתים.  

  ג  חלק ביאור

רש"י מציע שהמילה "נוז" היא כעין 
שני שמות פעולה  ייצוג מקוצר של

הקשורים במלאכת הכנת החוטים 
מן המילה נמלל  –לאריגה: האות נו"ן 

(כדי שהחוטים יהיו דקים ממוללים 
מן  –אותם באצבעות), והאות זי"ן 

   - המילה שזירה (את החוטים הדקים
  

שוזרים לחוט אחד). לתמיכה בהצעה זו 
רש"י מצרף ראָיה ממסכת מועד קטן 

הבבלי ההסבר שבבבלי, אבל בדפוסי 
וקשה להבין את  ,54הזה איננו מופיע

הקשר בין האמירה התלמודית ובין 
  .55העניין הנידון כאן

  ד ביאור חלק

במילון של מנחם בן סרוק ("מחברת 
חיבור,  –מנחם") פירוש המילה שעטנז 

הוא  "וּפִשְׁתִּים צֶמֶר שַׁעַטְנֵזהיינו "
חיבור של צמר ופשתים (צירוף 

אשי תיבות החומרים זה לזה ולא ר
המייצגים צירוף של מילים, כפי שביאר 

  רש"י).

 (על עמוד קודם) עיון   

לְאַיִם בחלק הראשון רש"י מסביר שפסוקנו איננו חזרה בעלמא על הדין  .וּבֶגֶד כִּ
גֶד". כעת ראוי להתבונן  שבפרשת כי תצא. החידוש בו טמון בתוספת המילה "בֶּ

הבין מה מוסיף הפסוק בדברים על הדין המובא בפסוקים מן הכיוון ההפוך, ולנסות ל
 ".תִלְבַּשׁ לאֹ", ובפרשת כי תצא "לאֹ יַעֲלֶה עָלֶיךָ בפסוקנו. בפסוקנו כתוב שהבגד "

", היינו תִלְבַּשׁ לאֹמתברר ששני הביטויים משלימים זה את זה: אילו נכתב רק "
הגוף עשׂויים להבין שהשימוש בבגד בדרך לבישה הוא עבירה, אבל העלאתו על 

היינו עשׂויים להבין  –" לאֹ יַעֲלֶה עָלֶיךָ לא. ואילו נכתב רק " –שלא בדרך לבישה 
שבכל מקרה שהאדם מעלה עליו בגד עשׂוי שעטנז, אפילו ללא כוונה ליהנות ממנו 

המעשׂה ייחשב לו לעבירה. על כן כתבה התורה גם  –(כגון להראות הבגד ללא יהודי) 
  ק העלאה שיש בהּ הנאת לבישה אסורה.להבהיר שר –"  תִלְבַּשׁ לאֹ"

מכאן אנו לומדים שהאיסור הוא בלבישה ולא בעשׂיית הבגד, כגון שעטנז 
  לווילון. אם כן זה חוק שמופנה לאדם. הפשתן הוא חוט הנעשׂה מצמח הגדל באדמה 

    

                                                   
 אולי היה לפני רש"י כתב־יד שבו הופיעו המילים האלה.  .54
 הוא וגרעין" נאזי" נקרא התלמוד אומר שאפשר להוציא שמן מגרעיני השׂומשׂומין בחול המועד. והגרעין .55

 עתיקה בצרפתית המילה. דק חוט שמייצרת מלילה שפירושהּ  נוז מילהל הקשר אולי מכאן. ויבש קטן
 קרובה השנייה המילה. שנועד לאריגה כלי שם של – métier à tisser המשמשת בצירוף  métierהיא

   להתייבש. שבצרפתית בת ימינו ופירושהּ   flétrirלמילה

 



  קדושים  רנב
 

כְבַת־ כ ה שִׁ ָ֜ ב אֶת־אִשּׁ כַּ֨ י־יִשְׁ ֽ ישׁ כִּ וְאִ֠

פְחָה נֶחֱֽרֶ֣  וא שִׁ רַע וְהִ֤ ישׁ זֶ֗ פֶת לְאִ֔

א  ה לֹ֣ ֖ תָה א֥וֹ חֻפְשָׁ ֔ א נִפְדָּ ה לֹ֣ וְהָפְדֵּ

י־  א יֽוּמְת֖וּ כִּ הְיֶה֛ לֹ֥ ֽ רֶת תִּ קֹּ֧ ן־לָ֑הּ בִּ נִתַּ

ה: שָׁ ֽ א חֻפָּ   לֹ֥

תָא  כ כּוֹב יָת אִתְּ וּגְבַר אֲרֵי יִשְׁ

כְבַת זַרְעָא וְהִיא אָמָא  שִׁ

רָקָא לָא  אֲחִידָא לִגְבַר וְאִתְפְּ

רֵיקַת  א אוֹ אִתְפְּ כַסְפָּ בְּ

חֵירוּתָא לָא אִתְיְהֵיבַת לַהּ 

הּ לָא  הֵי בַּ א תְּ רְתָּ קֻּ טָר, בִּ שְׁ בִּ

  יְמוּתוּן אֲרֵי לָא אִתְחָרַרַת. 

 רש"י   

. במקרא דמיון לו יודע ואיני, לאיש ומיוחדת מיועדת לְאִישׁ. נֶחֱרֶפֶת) כ(
 עברי דלעב המאורסת חורין בת וחציה שפחה שחציה כנענית ובשפחה
  .(בבלי, גיטין מג ע"ב)מדבר  הכתוב, בשפחה שמותר

 המשך( עיון(   

ומסמל ארציות; והצמר נלקח מבעל חיים, ודוק: הצמר מכסה את בעל החיים אבל 
איננו בעל החיים עצמו (הרי גוזזים את הצמר, והכבשׂ ממשיך לחיות ומתכסה בצמר 

דש. במצוות ציצית יש חובה מחדש), והוא מציאות נפרדת מן הארציות, ומסמל קו
לערבב פשתן עם צמר. בציצית יש חוטים עשׂויים מפשתן (בבגד עצמו. בעבר היה 
שכיח שהוא עשׂוי מפשתן) וסביבם מלופף חוט של צמר צבוע תכלת, ללמדנו 
שהקדושה צריכה להשפיע על החיים. בערבוב שלא על פי הדרכת התורה, יש סכנה 

ל את הקודש. ועל כן התורה קבעה לערבוב שבמקום לקדש את הארציות, נחל
 אסור.    –מותר; ובכל מקרה אחר  –גבולות: במסגרת מצווה מפורשת 

 ביאור   

כדי להבין את דברי  לְאִישׁ. נֶחֱרֶפֶת
  רש"י צריך להקדים כמה הקדמות:

שפחה כנענית היא אישה גויה 
שנקנית על ידי יהודי. מעמדהּ 

ו המשפטי: היא מחויבת במצוות כמ
אישה יהודייה, אבל אסור ליהודי 

  לשׂאת אותהּ לאישה.
   

שפחה אחרי שחרורהּ דינהּ כגיורת 
  צדק, והיא יהודייה לכל דבר.

חצייהּ שפחה וחצייהּ בת חורין היא 
שפחה ששניים קנו אותהּ בשותפות, 
ולאחר זמן רק אחד מהם שחרר אותהּ, 

  ועל כן היא חצי יהודייה וחצי שפחה.
יהודי שגנב, וכדי עבד עברי הוא 

 

  

   

 אונקלוס

 



 רנג  ויקרא יט
 

 רש"י   

תָה ה לאֹ נִפְדָּ (בבלי, גיטין לט בכסף  פדיון וסתם פדויה ואינה פדויה .וְהָפְדֵּ

  .ע"ב)
ה   .(בבלי, גיטין לט ע"ב)בשטר  .אוֹ חֻפְשָׁ

 (המשך) ביאור   

להחזיר גנֵבתו נמכר לעבדות לתקופה 
של שבע שנים. גם בתקופה שהוא עבד 

יכול לקדש לו אישה הוא יהודי גמור ו –
יהודייה. אומנם מותר לו לבוא על 
יאה איננה  שפחה כנענית, אבל הבִּ

  הופכת אותהּ להיות אשתו.
  ובזה נבין דברי רש"י:

היא מילה יחידאית  המילה "נֶחֱרֶפֶת"
 –(מופיעה בכל התנ"ך פעם אחת בלבד 

בפסוקנו; ובלשון רש"י: "איני יודע לו 
הכוונה דמיון במקרא"). רש"י מסביר ש

  לשפחה משוחררת למחצה (כי רק אחד 
  

מן השותפים שחרר אותהּ) שהתקדשה 
לעבד עברי. מה דינהּ? מצד היותהּ 

הקידושין לא חלים  –שפחה (למחצה) 
(שהרי יהודי אינו יכול לקדש לו כנענית 
לאישה); אבל מצד היותהּ משוחררת 

הקידושין חלים.  –(ויהודייה לכל דבר) 
ת למחצה. אם היא מקודש –אם כן 

בהיותהּ במעמד זה, גבר אחר שכב 
מה דינו? ומה דינהּ? דיון בדינם  –איתהּ 

מופיע בהמשך הפסוק ולהלן נבררו 
  בעזרת פירושו של רש"י.

 ביאור   

תָה ה לאֹ נִפְדָּ שפחה יכולה  .וְהָפְדֵּ
לקנות את חירותהּ בתשלום לאדון 
שלהּ, שקנה אותהּ, וכך היא פודה את 

השפחה המוזכרת בפסוק עצמהּ. על 
תָהנאמר: " ה לאֹ נִפְדָּ היא  –" וְהָפְדֵּ

הצליחה לשלם את דמי הפדיון רק 
לאחד משני האדונים שלהּ. ממנו היא 

  לא. –השתחררה, אך מהאדון האחר 

ה      יש גם דרך אחרת  .אוֹ חֻפְשָׁ

האדון שלהּ נותן לה  –לשחרור השפחה 
שטר שנקרא 'גט שחרור' שבו הוא 

ה משוחררת". מי ש"כותב "את  חֻפְשָׁ
ן " היא מי שהייתה שפחתם לָהּ  לאֹ נִתַּ

של שני אדונים, שקנוה בשותפות, אבל 
רק אחד מהם נתן להּ 'גט שחרור', 

לא. כעת היא  –והאדון האחר 
  משוחררת למחצה ושפחה למחצה. 

  
  

   



  קדושים  רנד
 

 רש"י   

הְיֶה קֹּרֶת תִּ  שלא ברהד את לבקר דין בית על יש, הוא ולא לוקה היא .בִּ
 .(כריתות יא ע"א) גמורין קידושין קידושיה ואין, חפשה לא כי, מיתה לחייבו

 שהדיינים, בקריאה יהא במלקות שהוא שמי מכאן למדו ורבותינו
' וגו לעשות תשמור לא אם) נט–נח, כח דברים( הלוקה על קורין המלקין
  .(בבלי, מכות כב ע"ב) 'וגו מכותך את' ה והפלא

י שָׁ  כִּ  הא, קידושין קידושיה שאין, מיתה עליה חייב אין לפיכך .הלאֹ חֻפָּ
  .(בבלי, מכות כג ע"א)מיתה  וחייב קידושין קידושיה, חופשה אם

 ביאור   

הְיֶה קּרֶֹת תִּ רש"י מציע למילה  .בִּ
קּרֶֹת" שני פירושים, המשלימים זה  "בִּ

  את זה.
כיוון שמדובר  –חקירה, עיון א. 

מחייבת  במקרה מיוחד, קביעת הדין
חקירה מעמיקה ובירור. ובמה ייחודו? 
לכאורה, היו יחסי אישות בין אשת איש 

דין שניהם מיתה.  –לאיש אחר, ואם כן 
רק לכאורה. אישה זו שוחררה רק 
למחצה ונותרה שפחה למחצה, ולכן 
קידושיה ליהודי אינם שלמים. היא 
מקודשת למחצה, ואיננה נחשבת 

חייב 'אשת איש' ממש, ועל כן לא תת
חייבת  –במיתה, אבל לדברי רש"י 

  מלקות.

מה דינו?  –והאיש שהתייחד עימהּ 
הוא לא יהיה חייב מיתה כי האישה 
שהיה איתהּ איננה 'אשת איש' ממש, 

  . )כא פסוק(אבל יתחייב בקורבן אשם 
וכיוון שהמקרה חריג, נדרשת 

קּרֶֹת" ", היינו חקירה ובירור, כדי להגיע בִּ
ם חייבים מיתה למסקנה ששניהם אינ

י" ה כִּ שָׁ    לגמרי. כי לא שוחררה –" לאֹ חֻפָּ

קּרֶֹתבמילה "ב.  רמוזה המילה  "בִּ
"קריאה" (האותיות קו"ף ורי"ש 
משותפות לשתיהן). ומכאן אנו לומדים 
שכל איש וכל אישה החייבים מלקות, 
בזמן שמלקים אותם יש לקרוא 
באוזניהם את הפסוקים שמובאים 

 שת כי תבוא):בפרשת הקללות (בפר
מֹר לאֹ "אִם ל לַעֲשׂוֹת תִשְׁ בְרֵי אֶת־כָּ  דִּ

תֻבִים הַזֹּאת הַתּוֹרָה פֶר הַכְּ סֵּ ה בַּ  הַזֶּ
ם לְיִרְאָה ֵ ד אֶת־הַשּׁ כְבָּ ה וְהַנּוֹרָא הַנִּ  אֵת הַזֶּ

 וְאֵת אֶת־מַכֹּתְךָ ' ה וְהִפְלָא: אֱ־להֶֹיךָ ' ה
דֹלתֹ מַכּוֹת זַרְעֶךָ  מַכּוֹת  וָחֳלָיִם תוְנֶאֱמָנוֹ  גְּ
 .)נט–נח כח, דברים(וְנֶאֱמָנִים"  רָעִים

י ה כִּ שָׁ רש"י מוסיף כאן  .לאֹ חֻפָּ
שמכלל הן אתה שומע לאו: הפטור 

ימעונש מיתה התבסס על הטעם " לאֹ  כִּ
ה שָׁ ". אם כן, במקרה שהשפחה חֻפָּ

ה" שָׁ היינו השתחררה שחרור  –" חֻפָּ
הרי היא ככל יהודייה, ולעובדה  –מלא 
תה בעבר שפחה אין שום שהיי

ייענשו ככל  –משמעות. ואם חטאו 
  חוטאים אחרים.  

  
   



 רנה  ויקרא יט
 

מֵיהּ לִקְדָם  כא וְיַיְתֵי יָת אֲשָׁ

כְרָא  ן זִמְנָא, דִּ כַּ יְיָ לִתְרַע מַשְׁ

מָא.  ר עֲלוֹהִי  כבלַאֲשָׁ וִיכַפַּ

מָא  אֲשָׁ דִכְרָא דַּ הֲנָא בְּ כָּ

חָב,  קֳדָם יְיָ עַל חוֹבְתֵיהּ דְּ

תְּ  בֵיק לֵיהּ מֵחוֹבְתֵיהּ וְיִשְׁ

חָב.   דְּ

֖תַח  כא ה אֶל־פֶּ יהֹוָ֔ מוֹ לַֽ וְהֵבִ֤יא אֶת־אֲשָׁ

ם:  ֽ יל אָשָׁ הֶל מוֹעֵ֑ד אֵ֖ יו  כבאֹ֣ ר עָלָ֨ וְכִפֶּ

ה עַל־  ם לִפְנֵי֣ יְהֹוָ֔ אָשָׁ יל הָֽ אֵ֤ ן בְּ הַכֹּהֵ֜

ח ל֔וֹ  א וְנִסְלַ֣ ר חָטָ֑ ֣ את֖וֹ אֲשֶׁ חַטָּ

ר חָטָֽ  ֥ את֖וֹ אֲשֶׁ חַטָּ   שלישי פ     א:מֵֽ

 רש"י   

אתוֹ  לוֹ  וְנִסְלַח) כב( ר מֵחַטָּ (כריתות ט כשוגג  המזיד את לרבות חָטָא. אֲשֶׁ

  .ע"א)

 ביאור   

אתוֹ  לוֹ  וְנִסְלַח ר מֵחַטָּ די  חָטָא. אֲשֶׁ
אתוֹ", ואם  לוֹ  היה לכתוב "וְנִסְלַח מֵחַטָּ

ר חָטָא"?  כן, מה פשר התוספת "אֲשֶׁ
מדנו שמי תחילת המשפט באה לל

  שחטא בשוגג, כגון שלא ידע על 
  

האיסור, חייב להקריב קורבן; והתוספת 
ר חָטָא" " מוסיפה אליו את מי אֲשֶׁ

שחטא בכוונה וברצון. גם הוא יוכל 
  לכפר על חטאו בהבאת הקורבן.

  עיון  

אתוֹ  לוֹ  וְנִסְלַח ר מֵחַטָּ מדובר במקרה נדיר מאוד, ואם כן, יש מקום  חָטָא. אֲשֶׁ
תמוהּ על שום מה יוחדה לו "פרשה" משלו (ובהיקף כזה); וכן יש לברר את פשר ל

 ההבדל בעונש בין האיש לאישה, ששניהם היו באותו המעשׂה. 
מיתה.  – עונש שניהם אחד, בדרך כלל כשאיש ואשת איש חוטאים בניאוף

. )מלקות( לאישה עונש משלהּ ן), וחייב קורב(לאיש עונש משלו  ,ובמקרה שלפנינו
 ?מדוע

הְיֶהנקודה חשובה שניצבת בלב פרשה זו היא הקביעה: " קֹּרֶת תִּ החובה  –" בִּ
אשת איש ואיש  –לחקור ולא לחרוץ דין בלי עיון. לכאורה נראה שמדובר בניאוף 

אחר שאיננו אישהּ התייחדו. באה התורה ואומרת לדיינים שכך נראה בהסתכלות 
, ולכן יש לדון כל מקרה לגופו. אומנם שטחית, אבל המציאות יכולה להיות אחרת

ברור ששניהם חטאו, אבל יכולים להיות הבדלים בין מקרה למקרה: לפעמים פרט 
    קטן אחד יכול לשנות התמונה כולהּ.  

 אונקלוס

 



  קדושים  רנו
 

ל־ כג ם כָּ רֶץ וּנְטַעְתֶּ אוּ אֶל־הָאָ֗ י־תָבֹ֣ וְכִֽ

רְי֑וֹ  ם עָרְלָת֖וֹ אֶת־פִּ ֥ ל וַֽעֲרַלְתֶּ אֲכָ֔ ץ מַֽ עֵ֣

ל֣שׁ שָׁ  א שָׁ ים לֹ֥ ם עֲרֵלִ֖ ים יִהְיֶה֥ לָכֶ֛ נִ֗

  יֵאָֽכֵֽל:

יעֲלוּן לְאַרְעָא  כג וַאֲרֵי תֵּ

מֵיכַל  ל אִילָן דְּ בוּן כָּ וְתִצְּ

יהּ,  וּתְרַחֲקוּן רַחָקָא יָת אִבֵּ

נִין יְהֵי לְכוֹן מְרַחַק  לָת שְׁ תְּ

דָא, לָא יִתְאֲכִיל.   לְאַבָּ

 רש"י   

ם )כג(  מליהנות ונסתם אטום יהא, אטימתו אטמתםו עָרְלָתוֹ. וַעֲרַלְתֶּ
  ממנו.

 (המשך) עיון   

קורבנות קשורים לקדושת עַם ישׂראל. כיוון שה כבר הסברנולגבי הבדל העונש 
היא איננה רשאית להקריב קורבנות, ולכן עונשהּ  –שהאישה עדיין לא יהודייה 

  כעונשו של כל מי שעובר על איסור תורה. 

אחרת: זה איננו המקרה היחיד שבו איש ואישה עשׂו אפשר להסביר גם בדרך 
היינו חטאם הוא אותו החטא, ובכל זאת אינם נענשים באותו העונש.  –עבירה יחד 

אם בת כוהן המאורסת לאיש בגדה בו עם גבר זר, עונשהּ (שׂרפה) חמור מעונש 
ת הייחוס. היא אישה חשובה, וכשהיא חוטא –הבועל (חנק). הסיבה לחומרה היתרה 

היא פוגמת לא בעצמהּ בלבד אלא במעמד הכהונה. פירוש הדבר שהמעמד של 
עשׂוי להשפיע על חומרת העונש. במקרה הנידון בפרשתנו אפשר לראות  –החוטא 

דמיון מסוים למקרה בת הכוהן. שחרור השפחה מאפשר להכניסהּ בקהל ישׂראל 
ת ישׂראל, חטאהּ ולקבל אותהּ לחיק הָעָם היהודי. בתקופה זו של מעבר לקדוש

  חמור יותר מחטאו של בועלהּ.

 ביאור   

ם רש"י מסביר  עָרְלָתוֹ. וַעֲרַלְתֶּ
שמשמעות המילה "ערל" היא אטום, 
כמו אדם שלא עשׂה ברית מילה 
שנקרא "ערל" כי העורלה מכסה את 
הגיד. וכן הביטוי "ערל לב" שמתאר 
     איש שאטם את ליבו (כביכול כיסה 

היטב) מלשמוע  אותו וסגר והידק
לתחינת נזקקים או לדברי מוסר. ובציווי 

 –הנוגע לעצי הפרי, העורלה מטפורית 
בשלוש השנים הראשונות מאז נטיעת 
העץ, אם צומחים עליו פירות אסור 

כאילו הם סגורים מאחורי  –לאוכלם 
  

   

 אונקלוס

 



 רנז  ויקרא יט
 

 רש"י   

נִים יִהְיֶה לָכֶם עֲרֵלִים לשֹׁ שָׁ (ספרא  יעתונט משעת, לו מונה מאימתי .שָׁ

, מותר יהא שנים שלש לאחר, הצניעו אם יכול .קדושים פרשה ג פרק ה אות ג)
  .(שם, אות ד)יהא  בהוייתו, יהיה לומר תלמוד

 (המשך) ביאור   

  כיסוי שאינו מאפשר גישה אליהם ולא 
  

  .56יכולים ליהנות מהם

 (על עמוד קודם) עיון   

ם ה חמור יותר מרוב שאר איסורי אכילה: שאר אכן איסור עורל עָרְלָתוֹ. וַעֲרַלְתֶּ
אכילה בלבד אסורה, ופירות עורלה אסורים הן באכילה הן בהנאה, וזה  –האיסורים 

נלמד מהמילה "ערל". אם כן איסור זה חמור מאכילת נבלות וטרפות. ואולי איסור 
זה נועד ללמדנו שהכול שייך לה' יתברך. 'תמתין שלוש שנים עד שהפירות של העץ 

פירות לירושלים'. הטובים,' אומרים לנוטע האילן, 'ואז בשנה הרביעית תביא את 
מבטאת ייחוס  –אכילת הפירות הטובים הראשונים דווקא בירושלים, ובקדושה 

קדושה לאילנות הפרי שניטעו בארץ ישׂראל. רק אחרי שהפירות הראשונים נאכלו 
  קום.  בקדושה, מגיע הזמן שבו מותר ליהנות מהפירות בכל מ

 ביאור   

נִים יִהְיֶה לָכֶם עֲרֵלִים לשֹׁ שָׁ  .שָׁ
לבתחילת הפסוק כתוב: " ם כָּ עֵץ  וּנְטַעְתֶּ

ם עָרְלָתוֹ אֶת רְיוֹ ־מַאֲכָל וַעֲרַלְתֶּ " ואז פִּ
התורה מציינת את פרק הזמן שבו חל 

לשֹׁ הציווי, וחוזרת על האיסור: " שָׁ
נִים יִהְיֶה לָכֶם עֲרֵלִים ". נשאלת שָׁ

אלה: האם האיסור תלוי באילן או הש
חישוב  –בפרי? אם הוא תלוי באילן 

הזמן מתחיל ברגע נטיעת האילן; ואם 
האיסור מתחיל בשעה שהעץ  –בפרי 

מתחיל להוציא פירות. רש"י מבהיר 
     בפסוק: שהדבר נלמד מסדר הדברים

הפסוק פותח בנטיעה, משמע האיסור 
הכול תלוי  –מתחיל ברגע נטיעת האילן 

ילן ולא בפרי. כדי להדגיש זאת, בא
נִים יִהְיֶה לָכֶם התורה חוזרת: " לשֹׁ שָׁ שָׁ

התורה משתמשת בלשון  –" עֲרֵלִים
עתיד, כלומר כל הפירות שיוציא העץ 
בשלוש השנים הראשונות (מאז 

" לנצח (אם העץ עֲרֵלִיםנטיעתו) יהיו "
הוציא פרי בתוך השנה השלישית, 

עדיין  וכאשר השנה נשלמת אותו הפרי
  גם אז הוא אסור).     –ראוי למאכל 

   

                                                   
פָתָיִםועיינו בפירוש רש"י לד"ה "עֲ  .56 ובדוגמאות הרבות שהוא מציג כדי להוכיח  " (שמות ו, יב),רַל שְׂ

 ש"ערל" פירושו מכוסה.



  קדושים  רנח
 

רְי֑וֹ  כד ל־פִּ ת יִֽהְיֶה֖ כָּ רְבִיעִ֔ נָה הָֽ ָ וּבַשּׁ

יהוָֹֽה: ים לַֽ דֶשׁ הִלּוּלִ֖   קֹ֥

ל  כד א רְבִיעֵיתָא יְהֵי כָּ תָּ וּבְשַׁ

חָן קֳדָם יְיָ. בְּ שְׁ יהּ, קֹדֶשׁ תֻּ   אִבֵּ

 רש"י   

רְיוֹ  יִהְיֶה) כד( ל פִּ  מעשר וכל )ל, כז ויקרא( בו שכתוב שני כמעשר קֹדֶשׁ. כָּ
 אלא ירושלים לחומת חוץ נאכל אינו שני מעשר מה'. לה קדש' וגו הארץ
 שנושאו, הוא' לה הלולים זה ודבר .(בבלי, קידושין נד ע"ב) כן זה אף, בפדיון

  .(בבלי, ברכות לה ע"א)לשמים  ולהלל לשבח שם

 על עמוד קודם( עיון(   

נִ  לשֹׁ שָׁ כפי שראינו, איסור העורלה מפקיע במשך  .ים יִהְיֶה לָכֶם עֲרֵלִיםשָׁ
העץ והעץ ניצב בחלקת  מי שנטע אתשלוש שנים את הבעלות על הפירות מידי 

האדמה שלו, ברשותו. באותן שלוש שנים הוא מטפל בעץ. לכאורה העץ בבעלותו, 
שיעור חשוב: לא. בצמצום הבעלות והגבלתהּ טמון  –אבל הפירות שיוצאים ממנו 

גם האילן, הנטוע בשטחנו ולכאורה שייך לנו, שייך לה', ולנו אין רשות ליהנות ממנו 
 עד שיחלוף פרק הזמן שה' קבע לאיסור.  

 ביאור   

רְיוֹ  יִהְיֶה ל פִּ בפירוש זה  קֹדֶשׁ. כָּ
שני חלקים: בחלקו הראשון רש"י 
מסביר את המשמעות של הציווי 

קודש. שבשנה הרביעית הפרי יהיה 
בחלקו האחרון רש"י מסביר את מילות 
החתימה של הפסוק (מבלי לייחד להן 

  ד"ה נפרד): "הִלּוּלִים לַה'".

  ביאור החלק הראשון
מופיעה גם בדין  המילה "קֹדֶשׁ"

רַע  ר הָאָרֶץ מִזֶּ מעשׂר שני: "וְכָל מַעְשַׂ
רִי הָעֵץ לַה' הוּא קֹדֶשׁ לַה'  הָאָרֶץ מִפְּ

מעשׂר שני מפורט  דין .(ויקרא כז, ל)
ל  ר אֵת כָּ ֵ עַשּׂ ר תְּ ֵ   בפרשת ראה: "עַשּׂ

 

  

  

נָה:  נָה שָׁ דֶה שָׁ ָ בוּאַת זַרְעֶךָ הַיּצֵֹא הַשּׂ תְּ
ר  קוֹם אֲשֶׁ מָּ וְאָכַלְתָּ לִפְנֵי ה' אֱ־להֶֹיךָ בַּ
גָנְךָ  ר דְּ ם מַעְשַׂ מוֹ שָׁ ן שְׁ כֵּ יִבְחַר לְשַׁ

קָ  ךָ וְיִצְהָרֶךָ וּבְכֹרֹת בְּ ירֹשְׁ רְךָ וְצֹאנֶךָ... תִּ
אֵתוֹ  י לאֹ תוּכַל שְׂ רֶךְ כִּ ךָ הַדֶּ ה מִמְּ וְכִי יִרְבֶּ
סֶף  כָּ ה בַּ קוֹם... וְנָתַתָּ ךָ הַמָּ י יִרְחַק מִמְּ כִּ
קוֹם...  יָדְךָ וְהָלַכְתָּ אֶל הַמָּ סֶף בְּ וְצַרְתָּ הַכֶּ
ךָ  ה נַפְשְׁ אַוֶּ ר תְּ כֹל אֲשֶׁ סֶף בְּ ה הַכֶּ וְנָתַתָּ

קָר וּבַ  בָּ ר בַּ כָר וּבְכֹל אֲשֶׁ ֵ יִן וּבַשּׁ צֹּאן וּבַיַּ
ם לִפְנֵי ה ָ ךָ וְאָכַלְתָּ שּׁ אָלְךָ נַפְשֶׁ שְׁ ’ תִּ

ה וּבֵיתֶךָ"  מַחְתָּ אַתָּ (דברים יד, אֱ־להֶֹיךָ וְשָׂ

ם כו) - כב  ָ . התורה מציינת: "וְאָכַלְתָּ שּׁ
אֱ־להֶֹיךָ", והמקום שבו ה' בחר ’ לִפְנֵי ה

 

  

   

 אונקלוס

 



 רנט  ויקרא יט
 

א כה תָּ יתָא  וּבְשַׁ חֲמִישֵׁ

יהּ לְאוֹסָפָא  יכְלוּן יָת אִבֵּ תֵּ

יהּ, אֲנָא יְיָ  לְכוֹן עֲלַלְתֵּ

  אֱלָהֲכוֹן.

רְי֔וֹ  כה אכְלוּ אֶת־פִּ ת תֹּֽ חֲמִישִׁ֗ נָה֣ הַֽ ָ וּבַשּׁ

י יְהוָֹ֥ה  בֽוּאָת֑וֹ אֲנִ֖ יף לָכֶ֖ם תְּ לְהוֹסִ֥

הֵיכֶֽם:   אֱלֹֽ

 רש"י   

בוּאָתוֹ ) כה(  לכם להוסיף תהיה שתשמרו הזאת המצוה .לְהוֹסִיף לָכֶם תְּ
 עקיבא רבי היה. הנטיעות פירות לכם מברך אני שבשכרה, תבואתו

 אני שנים ארבע הרי אדם יאמר שלא, הרע יצר כנגד תורה דברה אומר
(ספרא קדושים פרשה ג תבואתו  לכם להוסיף נאמר לפיכך, חנם בו מצטער

  .פרק ה אות ט)

 (המשך) ביאור   

 –’ בו אפשר לאכול לִפְנֵי הלשכן שמו, ו
הוא ירושלים. ובמקרה שפרי השנה 
הרביעית רב, ובייחוד אם הדרך 

האדם יתקשה  –לירושלים ארוכה 
להעלות עימו לירושלים את הפרי. מה 
יעשׂה אז? יפדה את הפרי בכסף ויעלהו 
עימו לירושלים, ושם יקנה בו מכל טוב: 
  קורבנות וגם יין ועוד, ויאכל בשׂמחה 

  

רושלים את שיקנה שָם בכסף בי
המעשׂר. הדין האמור במעשׂר שני 

  אמור גם בפירות השנה הרביעית.

  פירוש החלק האחרון
קיום מצווה זו הוא ביטוי של כבוד 
לה': בעלייה לירושלים ובאכילת הפירות 
במקום הקדוש מצהירים שכל הטוב 

  שיש לנו הגיע אלינו מאת ה'.

 ביאור   

התורה  .בוּאָתוֹ לְהוֹסִיף לָכֶם תְּ 
ת תֹּאכְלוּ אֶתמבטיחה: " נָה הַחֲמִישִׁ ָ ־וּבַשּׁ

בוּאָתוֹ  רְיוֹ לְהוֹסִיף לָכֶם תְּ ". ונשאלת פִּ
השאלה: איך האכילה בשנה החמישית 
תגרום להוספת תבואה? רש"י מדייק 
שכוונת התורה לומר שתוספת התבואה 
תבוא בזכות שמירת המצווה במשך 

     מישית, ארבע השנים שקדמו לשנה הח

המוזכרת. בשׂכר שמירת המצווה, 
מובטחת תוספת תבואה, כברכה מה'. 
רבי עקיבא מוסיף שהתורה דיברה כנגד 
יצר הרע. כלומר, מצד האמת, עלינו 
לשמוע בקול ה' ולקיים כל מצוותיו, בין 
שמובטחת לנו ברכה בזכות קיומן ובין 
שלא צפוי לנו מאומה. הרי אין ברכה 

  צונו. אמיתי ונכון, אבלגדולה מעשׂיית ר
   

  

   

 אונקלוס

 



  קדושים  רס
 

 רש"י   

  הבטחתי. לשמור ונאמן כך על המבטיח' ה אני .'ה אֲנִי

 (המשך) ביאור   

קשה להיות במדרגה זו. על כן התורה 
     הבטיחה ברכה חומרית בזכות קיום 

  המצווה.

 ביאור   

ואם יקום פלוני ויפקפק  .'ה אֲנִי
וינסה לערער את ביטחונו של אלמוני 

יאמר לו: מניין לך שההבטחה תקוים?! ו
  אמונתנו איתנה ולא תתערער. ה' אומר: 

  

 –ה'". ה' כול יכול, וכשהוא מבטיח  אֲנִי"
אנו סמוכים ובטוחים שיעמוד 

  בהבטחתו ויקיימנה.

  עיון  

רבי עקיבא לימד אותנו שהחובה לקיים את מצוות ה' היא חובה מוחלטת  .'ה אֲנִי
מה טוב, אבל גם אלמלא הבטיח  –. ה' מבטיח לנו שׂכר שאינהּ תלויה במאומה

החובה בעינהּ עומדת. קיום המצוות ללא שום ציפייה לשׂכר הוא מצב אידיאלי, וה' 
בכל זאת מבטיח לנו שׂכר. מדוע? משום שאנו חיים בעולם הזה, ובעולם הזה יש 

בדוחק.  ממד חומרי ואי אפשר להתעלם ממנו, ולבני אדם חשוב לחיות ברווחה ולא
מלבד היותו מפתח להשׂגת הטוב  –ההבטחה לשׂכר גשמי מלמדת שקיום המצוות 

הרוחני, הוא גם המפתח לעושר חומרי. חשוב לשׂים לב: ה' איננו דורש מאיתנו 
להתנזר משפע חומרי או לראות בו דבר פסול, ואדרבה, הבטחתו להעניק לשומרי 

החשובה שעלינו להפנים היא מצוותיו שפע כזה, מלמדת שיש בו טוב. הנקודה 
מגיע אלינו מאת ה'. אנחנו איננו אדוני העולם  –כמו כל דבר בעולם  –שהטוב הזה 

הזה, ואיננו הבעלים של כל מה שיש בו, גם אם הוא נמצא ברשותנו. ה' הוא אדון 
מגיע ממנו. אם אדם נטע עץ והעץ מתחיל  –העולם, הכול שלו, וכל שיש לנו 

טבעי ביותר. דרישת התורה להמתין ולדחות  –ן ליהנות מהם להוציא פירות, הרצו
את ההנאה עד לזמן שבו תותר האכילה, מזכירה לנו מי הבעלים האמיתיים ולמעשׂה 

השפע עלול לבלבל  –מגינה עלינו מפני שכחת היסוד החשוב הזה. כשאין מגבלות 
 וַיִּשְׁמַן"אותנו ולהשכיח זאת מאיתנו. משה ביטא את החשש הזה בשירת האזינו: 

. דחיית הסיפוק היא הדרך של התורה לחנך אותנו )טו, לב דברים(" וַיִּבְעָט יְשֻׁרוּן
להקדים אדנותו של ה' על כל המציאות. התורה מלמדת אותנו שהפנמת הסדר 
הנכון, תבטיח שניהנה מן העולם הגשמי וגם נדע לשמור על ערכי התורה הרוחניים, 

  אמיתית ונצחית. הברכה תהיה –ובזכות השילוב הזה 
   



 רסא  ויקרא יט
 

מָא, לָא  כו יכְלוּן עַל דְּ לָא תֵּ

עָנוֹן. נַחֲשׁוּן וְלָא תְּ   תְּ

וּ  כו א תְנַֽחֲשׁ֖ ם לֹ֥ ֑ אכְל֖וּ עַל־הַדָּ א תֹֽ לֹ֥

א תְעוֹנֵֽנוּ:   וְלֹ֥

 רש"י   

ם. עַל תֹאכְלוּ  לאֹ) כו(  אזהרה )א"ע סג( בסנהדרין נדרש פנים להרבה הַדָּ
 מבהמת לאוכל ואזהרה, דמים זריקת לפני קדשים מבשר יאכל שלא
  הרבה. ועוד, נפשה שתצא טרם חולין

 ביאור   

ם. עַל תאֹכְלוּ  לאֹ ביטוי זה קשה  הַדָּ
להבינו. רש"י מציין שהוצעו לו 
פירושים רבים, אך אין מדובר 
במחלוקת ובצורך להכריע איזהו הנכון 
או המדויק מכולם. כולם משתמעים 

בכפיפה  מהפסוק ודרים תחת מילותיו
אחת. ומכל מקום בפירושו בחר להביא 

  שניים מהם: 
מדובר  –לפי הפירוש הראשון 

בקורבנות. הקרבת הקורבן כוללת כמה 
פעולות: השחיטה נעשׂית תחילה; 

זריקת הדם והטיפול בבשׂר  –ואחריה 
הבהמה המוקרבת: חלקו מוקטר על גבי 
  המזבח וחלקו נאכל על ידי הכוהנים. 

  

יסור לאכול "על רש"י מסביר שהא
אסור להם  –הדם" הוא איסור לכוהנים 

לאכול מן הבשׂר לפני שזריקת הדם 
נשלמה. לפי פירוש זה ה"דם" שבפסוק 

  הוא דם הבהמה, שבו מקיימים מצווה.
מדובר בבשׂר  –לפי הפירוש השני 

חולין. כששוחטים בהמה כדי לאכול את 
בשׂרהּ, חייבים לחכות עד שהבהמה 

עוד איננה מתה מתה לגמרי, וכל 
אין לאכול מן הבשׂר. לפי  –לחלוטין 

 –פירוש זה ה"דם" המוזכר בביטוי 
משמעותו חיים. כל עוד הבהמה בחיים 

  אסור לאכול את בשׂרהּ. –

  עיון  

ם. עַל תֹאכְלוּ  לאֹ האיסורים שבשני הפירושים קשה להבינם: מדובר בפרק  הַדָּ
יקת הדם, ולא יותר משניות אחדות זמן קצר מאוד (דקות ספורות במקרה של זר

ספק אם היא מעשׂית־ –במקרה של שחיטה), והאפשרות שיגיעו בו לאכילת הבשׂר 
מציאותית. אם כן ברור שאיסורים אלו אומרים דורשני, כלומר טמון בהם רעיון 
חשוב, ואותו יש לברר וללמוד. נראה שבשני הפירושים שרש"י מביא מתוארת 

בשׂר ואכילתו מבלי לחכות שיגיע הזמן הראוי להּ, ובמילים בהילות: הסתערות על ה
      אחרות: התנהלות בהמית. אכילת הקורבן לפני זריקת הדם הופכת את הקרבת 

 אונקלוס

 



  קדושים  רסב
 

 רש"י   

 צבי, מפיו נפלה פתו, ובעופות בחולדה המנחשין אלו כגון .לאֹ תְנַחֲשׁוּ 
  .(בבלי, סנהדרין סה ע"ב)בדרך  הפסיקו

, מלאכה להתחיל יפה פלוני יום שאומר, ושעות עונות ןלשו .וְלאֹ תְעוֹנֵנוּ 
  .(בבלי, סנהדרין סה ע"ב)לצאת  קשה פלונית שעה

 (המשך) עיון   

הקורבן ממעשׂה של קדושה לפעולה טכנית שתאפשר אכילת בשׂר; גם שחיטת 
החולין היא מצווה ויש להּ כללים המעידים על קדושת המעשׂה וקדושת החיים 

מנוגדת לרצון לקדושה שטמון  –ילת בשׂר הבהמה עוד לפני שמתה (כיסוי הדם). אכ
יש להיזהר בהן מאוד, ולשׂים לב  –במצווה. נלמד מכאן שמצוות שיש בהן הנאה 

שלא נהפוך אותן חלילה למעשׂה הרחוק מאוד מכוונת ה'. תשׂומת לב כזאת אפשר 
וחה צריך לראות למשל בשבת: אומנם יש מצווה לאכול ולהתענג בשבת, אבל לאר

להקדים תפילה, ובסעודה עצמהּ משלבים שירי שבת ודברי תורה. הסעודות צריכות 
לגרום לנו עונג והתעלות. ההנאה מהמאכלים איננה מטרת הסעודה, היא האמצעי 

 ההתעלות. –להגיע אל המטרה 

 ביאור   

הניחוש האסור כוונתו  .לאֹ תְנַחֲשׁוּ 
לעשׂות  –לקבלת החלטות מעשׂיות 

על פי  –או להימנע ממנו  מעשׂה
אירועים המתרחשים בסביבה, כאילו 

  הם אותות שיש ללמוד מהם הנחיות.
   

המילה "עונה" פירושהּ  .וְלאֹ תְעוֹנֵנוּ 
זמן. החלטה על פי זמנים מסוימים, 
מבטאת אמונה שלאותם הזמנים יש 

  השפעה על המציאות.

  

  עיון  

חלטותיו על פי התנהלותם של יצורים אדם שמאמין שעליו לקבל ה .לאֹ תְנַחֲשׁוּ 
בסביבתו כגון חולדה או עופות, הרי הוא מאמין בכוחות על־טבעיים שמקורם איננו 

  לוהים. אמונה כזאת היא כעין עבודה זרה.־בא

בהלכה אנו פוגשים הוראה שלכאורה גם היא קושרת בין מעשׂה  .וְלאֹ תְעוֹנֵנוּ 
עם גוי, כי חודש זה הוא סימן רע. יש לזמן: בחודש אב יש להימנע מללכת למשפט 

לדייק שהאמירה שחודש זה הוא סימן רע, אין כוונתהּ חלילה שיש לחודש זה כוח 
להימנע מדברים מסוימים בחודש זה כי לא תהיה  –להרע, אלא מה שמובא בהלכה 

בהם הצלחה. אי־ההצלחה איננה נובעת מכוח הטמון בחודש המסוים. היא עונש 
   א מחובר לאירועי עַמו.מהשמיים למי של



 רסג  ויקרא יט
 

כוֹן,  כז רֵישְׁ תָא דְּ פוּן פָּ קְּ לָא תַּ

תָא  יל יָת פָּ חַבֵּ וְלָא תְּ

דִקְנָךְ.   דְּ

א  כז כֶ֑ם וְלֹ֣ אשְׁ ת רֹֽ אַ֖ פוּ פְּ א תַקִּ֔ לֹ֣

ךָ: ת זְקָנֶֽ אַ֥ ת פְּ ית אֵ֖ חִ֔   תַשְׁ

 רש"י   

פוּ  לאֹ) כז( אַת תַקִּ כֶם. פְּ , ולפדחתו ואזנ לאחורי צדעיו המשוה זה רֹאשְׁ
 למעלה שערו עקרי אזניו אחורי שעל, סביב עגול ראשו הקף ונמצא

  .(בבלי, מכות כ ע"ב)הרבה  מצדעיו

 ביאור   

פוּ  לאֹ אַת תַקִּ כֶם. פְּ בראש  רֹאשְׁ
האדם אפשר להבחין בשני חלקים: 
הפנים והעורף. השׂערות שנמצאות 
בגבול בין שניהם יוצרות כעין מחיצה 

  ואותן אסור לגלח.  בין הפנים לעורף,
  

מהקצה  –האיסור אמור בכל השׂערות 
העליון של המצח ועד האוזן, והוא נועד 
למנוע הקפת הראש בכעין מעגל חשׂוף 

  משׂיער.

  עיון  

פוּ  לאֹ אַת תַקִּ כֶם. פְּ  להרחיק בעל ספר החינוך מסביר שמטרת איסור זה רֹאשְׁ
בין עינינו ומכל מעשינו כל עניין מעבודה זרה, ובלשונו: "להרחיק ממנו ולהשכיח מ

. גילוח כזה היה מנהגם של כומרי (מצווה רנא)עבודה זרה וכל הנעשה בשבילה" 
עבודה זרה. אפשר להסביר את האיסור גם בדרך אחרת: הגילוח מסיר את המחיצה 
בין החלק הקדמי לחלק האחורי, והאיסור מחייב השארת המחיצה ומונע איחוד שני 

דוע חשוב ששני חלקים אלו יהיו מובחנים זה מזה? הפנים החלקים לאחד. מ
את הכוחות היצריים השוכנים  –מייצגים את החלק המודע של האדם, והעורף 

בתת־מודע. עובדי עבודה זרה נותנים דרור לכוחות היצריים והאלימים ואינם 
מרסנים אותם; ועַם ישׂראל, עַם הקודש, מקפיד להפריד בין אלו לאלו. הצבת 

חיצה מגבילה את כוחות החושך ואינהּ מאפשרת להם להשתלט על חיינו ולנהל המ
מוטלת עלינו, וכדי להצליח בהּ עלינו להפעיל  –אותם. משׂימת ניהול החיים שלנו 

  .57את הכוחות הרצוניים והמודעים שבנו

  
  

   
                                                   

 גם רש"ר הירש הדגיש שאין להסיר המחיצה, אם כי בהסבר שונה. .57

 אונקלוס



  קדושים  רסד
 

 רש"י   

אַת זְקָנֶךָ   אצל למעלה ולחי לחי בכל שתים חמש והן. וגבוליו הזקן סוף .פְּ
 חבור מקום בסנטרו למטה ואחת, פאות שתי בו ויש רחב שהוא הראש

  .(בבלי, מכות כ ע"ב)יחד  הלחיים שני

 ביאור   

אַת זְקָנֶךָ  רש"י מסביר מה פירוש  .פְּ
אַת זְקָנֶךָ": המילה "פאה" משמעותהּ  "פְּ

קצה. רש"י מסביר שיש חמישה 
      –מקומות שאסור לגלח: בלחיים 

 2עצמות הלחיים ( ארבעת הקצוות של
 –לחיים); בסנטר  x 2קצוות לכל עצם 

מרכז הסנטר, שהוא מקום החיבור של 
  .58שתי הלחיים

  עיון  

אַת זְקָנֶךָ  מעניין שהאיסור לגלח אמור בחמש נקודות מוגדרות ומדויקות.  .פְּ
אילו נאסר גילוח כל הפנים, היינו מבינים שהאיסור נועד לשמור על שלמות הזקן, 

עשׂוי ללמד על כוונה אחרת:  –הגבריות. מיקוד האיסור בנקודות המסוימות  סימן
עצמות הלחיים יוצרות בפנים כעין קו גבול, המפריד בין האוזניים והעיניים שמעליו, 

באמצעות  –ובין הפה שמתחתיו. העיניים והאוזניים הן איברים המשמשים לקליטה 
לתקשורת עם אחרים. פעולת משמש לדיבור,  –חוש הראייה והשמיעה; והפה 

מן הפנים החוצה.  –תנועתהּ מן החוץ פנימה, ותנועת הפה  –העיניים והאוזניים 
יש הבדל נוסף: השמיעה והראייה לרוב אינן רצוניות. האדם  –ומלבד כיוון התנועה 

שומע ורואה את שמתרחש סביבו. הוא יכול כמובן לכסות את עיניו או אוזניו כדי 
המידע ייקלט ויחדור  –ת או קולות, אבל ללא פעולה יזומה מצידו שלא לקלוט מראו

לתוכו, וגם אז יהיה צורך בעיבודו כדי להגיע להבנה מלאה ולהפנמה (ובוודאי כדי 
להעביר את המידע לאחרים). הדיבור הוא פעולה רצונית, פרי של החלטה. שתי 

של מידע מן התנועות נחוצות לאדם: יצירת הקשר עם הסביבה מחייבת קליטה 
הסביבה. האדם אינו מסוגר ב"בועה" וחי בהּ לבדו. הוא חי בעולם ומוקף בחברה. 

מתרחש כל העת. האיסור לגלח את חלקי  –המעבר בין חוץ לפנים ובין פנים לחוץ 
הפנים הסמוכים לאוזניים ולעיניים, יוצר כאמור קו בינן ובין הפה. התורה מלמדת 

ה לתגובה. לעצור מעט ולבחון את המידע הנקלט אותנו לקחת פסק זמן בין הקליט
מבחוץ, למיין אותו ולהחליט מה לקבל ומה לדחות, וגם לגבש דרך ראויה לתגובה 
וליצירת קשר עם הסובבים אותנו. לפעול מתוך מחשבה ושיקול דעת ולא מתוך 

    דחף רגעי.  

                                                   
 יש הרבה דעות היכן הפאות, ועל כן למעשה אסור לגלח בכלל את הזקן של הפנים. .58

 



 רסה  ויקרא יט
 

וְחִבּוּל עַל מִית לָא  כח

מִין  בְסַרְכוֹן וְרֻשְׁ נוּן בִּ תְּ תִּ

כוֹן,  נוּן בְּ תְּ חֲרִיתִין לָא תִּ

  אֲנָא יְיָ. 

ם  כח רְכֶ֔ בְשַׂ נוּ בִּ א תִתְּ פֶשׁ לֹ֤ רֶט לָנֶ֗ ֣ וְשֶֹ

י  כֶ֑ם אֲנִ֖ נ֖וּ בָּ א תִתְּ ע לֹ֥ עֲקַ֔ בֶת ק וּכְתֹ֣

  יְהוָֹֽה:

 רש"י   

רֶט) כח(  כשמת בשרם משרטין להיות אמוריים של דרכן כן לָנֶפֶשׁ. וְשֶׂ
  מת. להם

 שך(המ עיון(   

הפאה החמישית נמצאת במרכז הסנטר ומפרידה בין צד ימין לצד שׂמאל. במוח 
יש חלוקה כזאת, ומקובל לומר שכל "צד" של המוח אחראי לתפקודים מסוימים: 

אחראי לתפקודים שבתחום הרגש: שאיפות, רצונות, חוש אסתטי, נטייה  –צד ימין 
שבתחום השׂכל: חשיבה לוגית אחראי לתפקודים  –אומנותית וכדומה; וצד שׂמאל 

נחוצים לכל  –השׂכל וגם הרגש  –ומתמטית, ניתוח והסקת מסקנות. שני הצדדים 
האדם יהפוך למכונה;  –אדם. ננסה לדמיין אדם שניחן רק באחד מהם: ללא רגש 

יהיה אומלל. אם כן, כל אדם צריך לחיות את שניהם אבל חשוב שילמד  –וללא שׂכל 
"קול" של כל אחד מהם. למשל: אדם צריך לקבל החלטה. להקשיב ולזהות את ה

מתקומם. אם נחוצה במקרה זה  –השׂכל מורה לו לקבל החלטה מסוימת, והרגש 
חשוב  –החלטה שׂכלית, עליו להקשיב ל"קול" השׂכל ולפעול לפיו. במקרה אחר 

לאמץ את הדרך שמורה הרגש דווקא. לפעול על פי האינטואיציה ולא להתעקש 
"הגיוניים" או "שׂכליים" מדי. איננו רובוטים. אנו בני אדם. גם לרגש יש להיות 

משקל בקבלת ההחלטות שלנו. כדי שנהיה מודעים לחלוקה בין שני הצדדים ולא 
נחוצה מחיצה. איסור הגילוח שומר מפני  –הכול יתערבב בתודעתנו ל"גוש אחד" 

  נפילת המחיצה ועוזר לנו בהתנהלותנו בחיים.  

 ביאור   

רֶט רש"י מסביר  לָנֶפֶשׁ. וְשֶׂ
שהמילה "נֶפֶשׁ" כאן כוונתהּ לאדם 
  שנפטר. הגויים נהגו לשׂרוט את גופם 

  

עד יציאת דם, כדי להביע את צערם. 
  התורה אוסרת לעשׂות כן.

  עיון  

רֶט       ברור שמותו של אדם קרוב גורם לנו צער. צער שמעורר מחשבה  לָנֶפֶשׁ. וְשֶׂ

 אונקלוס

 



  קדושים  רסו
 

חַ  כט הּ אַל־תְּ ךָ֖ לְהַזְנוֹתָ֑ תְּ ת־בִּ ל אֶֽ ֥ לֵּ

רֶץ  ה הָאָ֖ לְאָ֥ רֶץ וּמָֽ א־תִזְנֶה֣ הָאָ֔ וְלֹֽ

ה: ֽ   זִמָּ

ךְ  כט רַתָּ חֵיל יָת בְּ לָא תַּ

טְעֵי  לְאַטְעָיוּתַהּ, וְלָא תִּ

אַרְעָא וְתִתְמְלֵי אַרְעָא עֵיצַת 

  חֲטִין. 

 רש"י   

 שמקעקעו עולםל נמחק שאינו ושקוע המחוקה כתב .וּכְתבֶֹת קַעֲקַע
 )ד כה, במדבר( לשון .קַעֲקַע; (בבלי, מכות כא, א)לעולם  משחיר והוא במחט
 אותם ותולין בארץ עץ תוחבין. והוקענום )ו כא, ב שמואל(, אותם והוקע

  .]נעוץ[ ז"בלע ט"פורפויינ, בקרקע ותחובין מחוקין ונמצאו עליהם

 המשך עיון)(   

ולא נשאר טעם לחיות", כי המוות נראה סופי  ש"הכול הלך לאיבוד", "העולם נחרב,
לחלוטין. ביהדות אנו מאמינים בהישארות הנפש (אומנם בעולם הבא). פירוש הדבר 
שרק הגוף מת, אבל הנשמה מוסיפה להתקיים. כיוון שהמוות איננו סופי, אין מקום 
 לייאוש. צער אין־סופי נובע מייאוש של מי שלא מאמין בנצחיות הנשמה. ועל כן

  למאמין אין מקום לשׂריטה כשמת אדם קרוב.

 ביאור   

בעברית של היום  .וּכְתבֶֹת קַעֲקַע
המילה "קעקוע" מציינת בדיוק אותהּ 
משמעות שמביא רש"י בפירושו. נראה 
שבזמנו של רש"י מילה זו לא הייתה 
ידועה, ולכן ראה לנכון להסבירהּ. רש"י 
מדגיש שהאיסור הוא דווקא בקעקוע 

כך שיישאר לנצח, שאין דרך  העשׂוי
למוחקו. וכראיה מביא שני פסוקים 
שמשמעם הריגה, שהיא מעשׂה שאין 
     דרך לבטלו ולהשיב המצב לקדמותו. 

בפסוק הראשון מובא הציווי להרוג את 
' ה הגברים שנצמדו לבעל פעור: "וַיֹּאמֶר

ה אֶל ל קַח מֹשֶׁ י אֶת־כָּ  וְהוֹקַע הָעָם רָאשֵׁ
מֶשׁ  דנֶגֶ ' לַה אוֹתָם ָ ' ה אַף חֲרוֹן וְיָשֹׁב הַשּׁ

רָאֵל"  שְׂ  –, ובפסוק השני )ד כה, במדבר(מִיִּ
דרישת הגבעונים למסור להם שבעה 
 מבניו של שאול והם יהרגו אותם: "ינתן

ן) בְעָה לָנוּ  (יֻתַּ ים שִׁ נָיו אֲנָשִׁ  וְהוֹקַעֲנוּם מִבָּ
גִבְעַת' לַה אוּל בְּ חִיר שָׁ  לֶךְ הַמֶּ  וַיֹּאמֶר ,'ה בְּ
ן"  אֲנִי )ו כא, ב שמואל(אֶתֵּ

59.  
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  שפירושהּ לנעוץ, לתחוב פנימה.  

 אונקלוס



 רסז  ויקרא יט
 

 רש"י   

ל אַל) כט( חַלֵּ ךָ  תְּ תְּ  לשם שלא לביאה פנויה בתו במוסר לְהַזְנוֹתָהּ. אֶת־בִּ
  .(בבלי, סנהדרין עו ע"א)קידושין 

 לעשותן פירותיה את מזנה הארץ כן עושה אתה אם .תִזְנֶה הָאָרֶץ וְלאֹ
 'וגו רביבים וימנעו )ג ג, ירמיה( מראו הוא וכן. בארצכם ולא אחר במקום

  .(תוספתא קידושין א, ב)

 ביאור   

ל אַל חַלֵּ ךָ  תְּ תְּ  לְהַזְנוֹתָהּ. אֶת־בִּ
ככלל אין להשׂיא בת לפני שבגרה. עם 
זאת, במקרים קיצוניים מאוד, אב 
שנקלע למצוקה ממשית ואיננו יכול 
לדאוג לבתו, התורה מתירה לו להשׂיאהּ 

ל לדאוג לכל מחסורהּ. לגבר יהודי שיוכ
אלו קידושין גמורים. רש"י מבין 
שההיתר הוא דווקא כשמשׂיא אותהּ 
נישׂואים גמורים, אבל למסור אותהּ בלי 

מעשׂה כזה אינו אלא זנות  –קידושין 
והפיכת הבת כלי בידי הגבר שנמסרה 

  לו. אב העושה כך, מחלל את בתו.  

מה פירוש  .תִזְנֶה הָאָרֶץ וְלאֹ
שהארץ "תזנה"? הרי הארץ  האמירה

עומדת על מקומהּ ואינה עושׂה כלום?! 
בלי מאורו של רש"י היינו מבינים 
שכוונת התורה לומר שאנשי הארץ 

ותיאור כזה  ,60שקועים כולם בזנות
וּמָלְאָה הָאָרֶץ " מופיע מייד בהמשך:

ה כפילות?! על כן  –". לכאורה זִמָּ
מסביר רש"י שהביטוי הזה בא ללמדנו 

קבות מעשׂי הזנות של האנשים, שבע
יבוא עליהם עונש: הארץ תזנה פירותיה 

למגדלים בארץ היא לא תיתן פירות,  –
  

  עיון  

ל אַל חַלֵּ ךָ  תְּ תְּ ההיתר לקדש בתו כשהיא קטנה תקף רק  לְהַזְנוֹתָהּ. אֶת־בִּ
אסור, כפי שכתוב בגמרא שאסור לקדש את  –במקרה קיצון, ושלא במקרה קיצון 

כשהיא קטנה. ואף שאין בקידושין אלו זנות, ומבחינה משפטית, הבת נחשבת בתו 
המעשׂה אסור ומנוגד לרצון התורה, לפי שהתורה מכנה את מעשׂהו של  –נשׂואה 

היו תקופות בהיסטוריה שבהן השׂיאו בנות קטנות כי נישׂואין היו  .61בגידה –האב 
דחק מובהקת. ואולם שלא  הדרך היחידה להעניק להן הגנה, ומובן שמדובר בשעת

בשעת הדחק, אין שום היתר בעולם להשׂיא בנות קטנות; ומסירת בנות בלא 
     קידושין, אסורה לחלוטין, והיא פגיעה נוראה בבת.

                                                   
כלומר: השם "ארץ" משמש לא במשמעותו הרגילה אלא בתפקיד סמל המייצג את כלל תושביה  .60

 (מטונימיה).  
בִגְדוֹ בד"ה " .61 " (שמות כא, ח), רש"י מסביר שהבגידה אמורה הן במי שקנה את הבת לאָמָה (ומאס בהּ) בָהּ  בְּ

 ".אם בא לבגוד בה שלא לקיים בה מצות ייעוד וכן אביה מאחר שבגד בה ומכרה לזהכרהּ לו: "הן באביה שמ

 



  קדושים  רסח
 

י  ל ֖ שִׁ רוּ וּמִקְדָּ מֹ֔ שְׁ י תִּ תֹתַ֣ בְּ אֶת־שַׁ

י יְהוָֹֽה: אוּ אֲנִ֖ ירָ֑   תִּ

רוּן  ל טְּ ילִי תִּ יָּא דִּ בַּ  תָ יוֹמֵי שַׁ

חֲלִין, וּלְ  הוֹן דָּ י תְּ שִׁ בֵית מַקְדְּ

  אֲנָא יְיָ.

 רש"י   

י) ל( שִׁ ירָאוּ. וּמִקְדָּ  במנעלו ולא במקלו לא הבית בהר יכנס לא תִּ
, המקדש על מזהירכם שאני פי על ואף. רגליו שעל ובאבק ובאפונדתו

  .(בבלי, יבמות ו ע"ב)שבת  דוחה המקדש בית בנין אין תשמורו שבתותי את

 (המשך) אורבי   

ולעומתם מי שיגדלו פירות בארץ 
יהיה להם יבול בשפע. עונש זה  –אחרת 

     מבטא מידה כנגד מידה: אתם מסרתם 

בתכם (פרי בטנכם) לזר, והארץ תמסור 
  פירותיה לזרים.

 (על עמוד קודם) עיון   

 זה מלמדנו שהזנות אינהּ רק עבירה של הגברים והנשים .תִזְנֶה הָאָרֶץ וְלאֹ
העוסקים בהּ. היא בעיה של החברה כולהּ. החברה חייבת למנוע בכל דרך ניצול מיני 

  של קטינים.

 ביאור   

י שִׁ ירָאוּ. וּמִקְדָּ בפירוש זה של  תִּ
רש"י שני חלקים: החלק הראשון עוסק 
בבירור מהותהּ של יראת המקדש; 
והחלק האחרון מבקש להבין את פשר 

ותח הבאת דין יראת המקדש בפסוק הפ
  בשמירת השבת.  

  הראשון החלק ביאור

מה פירוש יראת מקדש? לכאורה 
בית המקדש לא מפחיד. הוא בסך הכול 
מבנה. רש"י מסביר שמדובר בחיוב 
  לכבד את מקום המקדש. הכבוד יבוא 

  

לידי ביטוי בכניסה אליו. למקדש לא 
נכנסים כפי שנכנסים לכל מקום אחר. 
נכנסים אליו בדרך מכבדת, בחרדת 
קודש: בלי מקל, בלי נעליים (כמשה 
רבנו כשניגש לסנה הבוער) וברגליים 

  נקיות, וגם בלי חגורה שיש בהּ כיס.  

  האחרון החלק ביאור
באותו פסוק למדנו על מצווות 

 –יראת המקדש ועל שמירת השבת 
ללמדנו שלא בונים את בית המקדש 

  בשבת. בניינו אינו דוחה שבת.
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 רסט  ויקרא יט
 

נוֹן לא תְפְּ ין  לָא תִּ דִּ תַר בִּ בָּ

עוּן  תְבְּ וּזְכוּרוּ לָא תִּ

הוֹן, אֲנָא יְיָ  אָבָא בְּ לְאִסְתַּ

  אֱלָהֲכוֹן. 

ים  לא עֹנִ֔ אֹבֹת וְאֶל־הַיִּדְּ פְנ֤וּ אֶל־הָֽ אַל־תִּ

י יְהוָֹ֥ה  ם אֲנִ֖ ה בָהֶ֑ וּ לְטָמְאָ֣ בַקְשׁ֖ אַל־תְּ

הֵיכֶֽם:   אֱלֹֽ

 רש"י   

פְנוּ  אַל) לא(  פיתום זה אוב בעל. וידעוני אוב לבעל רהאזה הָאֹבֹת. אֶל תִּ
 והעצם פיו לתוך ידוע ששמה חיה עצם מכניס וידעוני. משחיו המדבר
  .(בבלי, סנהדרין סה ע"א)מדבר 

 ביאור   

פְנוּ  אַל שני חלקים  הָאֹבתֹ. אֶל תִּ
בפירוש רש"י, ובכל אחד מהם הוא 
מתמקד בשאלה אחת: (א) מה 
משמעות ה"פנייה" אל האובות 

  דעונים?; (ב) מה הם אוב וידעוני?והי

  הראשון החלק הסבר

פְנוּ אֶל אַלכאן כתוב: "  הָאֹבֹת וְאֶל תִּ
עֹנִים דְּ ובפרשת שופטים נאמר:  ",הַיִּ

צֵא בְךָ  לאֹ" עֹנִי ...יִמָּ " וְשֹׁאֵל אוֹב וְיִדְּ
מה ההבדל בין "פנייה"  .יא)–(דברים יח, י

אל האובות והידעונים ובין "שאלת" 
עוני? רש"י מפרש שה"שואל" אוב ויד

הוא האדם שפונה לאדם שעוסק 
בתקשור עם עולם המתים, כדי לקבל 
ממנו מידע על העתיד; וה"פונה" אל 
  האובות הוא האיש שעיסוקו

  

בתקשור כזה, וכשבאים אליו אנשים 
ושואלים אותו שאלות, הוא מתקשר 
עם הרוחות ונותן תשובות לשואלים. 

ור עימם, הפנייה אל האובות היא תקש
קבלת תשובות מהם, והעברת 

  התשובות לשואלים.  
  השני החלק הסבר

אוב וידעוני הם שמות כישופים 
שבאמצעותם מבקשים לגלות את 
העתיד. בעל האוב כאילו מעלה את 
המת מקברו אל מתחת לבית השחי, 
וקולו של המת כביכול בוקע משָם 
ואומר את דברו. וידעוני הוא מי 

של חיה שנקראת שמכניס לפיו עצם 
"ידוע", והעצם כביכול מדברת מתוך 

  גרונו.

  
  

   

 אונקלוס



  קדושים  רע
 

ן  לב נֵי֣ זָקֵ֑ ֖ פְּ דַרְתָּ ק֔וּם וְהָֽ יבָה תָּ נֵי֤ שֵׂ מִפְּ

י יְהוָֹֽה:  ס יךָ אֲנִ֥ אֱלהֶֹ֖ ֽ אתָ מֵּ רביעי      וְיָרֵ֥

  ששי כשהן מחוברין

אוֹרָיְתָא  לב סָבַר בְּ מִן קֳדָם דְּ

י סָבָ  ר אַפֵּ קוּם וְתֶהְדַּ א, תְּ

  וְתִדְחַל מֵאֱלָהָךְ אֲנָא יְיָ. 

 רש"י   

בַקְשׁוּ  אַל  ואני לפני מיטמאין אתם בם תעסקו שאם, בם עסוקים להיות .תְּ
(ספרא במי  מחליפין אתם מי את דעו אֱלהֵֹיכֶם.' ה אֲנִיאתכם;  מתעב

  .קדושים פרשה ג פרק ז אות יא)
נֵי) לב( יבָה מִפְּ קוּם. שֵׂ  אלא זקן אין, זקן לומר תלמוד, אשמאי זקן יכול תָּ

  .(בבלי, קידושין לב ע"ב)חכמה  שקנה

 ביאור   

בַקְשׁוּ  אַל אחרי שבתחילת  .תְּ
הפסוק התורה הזהירה שלא להתעסק 
באוב וידעוני, היא מיידעת מה יקרה 
לישׂראל אם לא יצייתו לציווי ה' ויעסקו 
בכישופים: הם ייטמאו וה' יתעב אותם, 

וסיום הפסוק לפי  כלומר יתרחק מהם.
הקשר זה, מותיר את הבחירה בידם: 

יבחרו  –יבחרו באמונה בה', ירצו  –ירצו 
לפנות לשרלטנים. התוצאה של כל 

  חופשית. –ידועה. והבחירה  –בחירה 

נֵי יבָה מִפְּ קוּם. שֵׂ שתי מילים  תָּ
משמשות בפסוק לתיאור אנשים 
יבָה" ו"זָקֵן" מדוע? רש"י  מבוגרים: "שֵׂ

ש"זָקֵן" הוא חכם בתורה, צירוף מסביר 
ה, היינו: זה קנה קנה זשל המילים 

חוכמה. מכאן אנו לומדים שביהדות אנו 
מכבדים את איש התורה. והמילה 
יבָה" מתארת אדם מבוגר, ומחייבת  "שֵׂ
לקום מפניו רק בתנאי שאינו רשע. 
התואר "אשמאי" נגזר מ"אָשֵם". רש"י 

|  

  

  עיון  

בַקְשׁוּ  אַל האזהרה כאן מבהירה לאדם שעליו לבחור, ולכל בחירה יש תוצאה  .תְּ
ידועה (שלא יתפלא לאחר מעשׂה): הבחירה באמונה בה' פירושהּ הימנעות מוחלטת 

מטמאת ומרחיקה מה'. אין דרך ביניים,  –מכל דרכי הכישוף; והבחירה בכישופים 
להאמין בה' ואי אפשר לאחוז בשני הקצוות גם יחד. יש אנשים שחושבים שאפשר 

וגם לפנות לשרלטנים שמכריזים על עצמם שהם יכולים, בדרכי כישוף, לדעת את 
העתיד. המאמין חייב לדעת שאמונות טפלות אלה לא יכולות לדור בכפיפה אחת 

  עם אמונה בה'. 

   

 אונקלוס

 



 רעא  ויקרא יט
 

יּוֹרָא  לג כוֹן גִּ יַּר עִמְּ וַאֲרֵי יִתְגַּ

אֲרַעְכוֹן, לָא תּוֹנוֹן יָתֵיהּ.    בַּ

א תוֹנ֖וּ וְכִֽ  לג אַרְצְכֶ֑ם לֹ֥ ֖ר בְּ ךָ֛ גֵּ י־יָג֧וּר אִתְּ

  אֹתֽוֹ:

 רש"י   

נֵי זָקֵן  ולא במקומו ידבר ולא במקומו ישב לא, הדור איזהו .וְהָדַרְתָּ פְּ
 ויראת נאמר לכך, ראהו שלא כמי עיניו יעצים יכול. דבריו את יסתור

, הוא אלא בו מכיר שאין, עושהו של ללבו מסור זה דבר שהרי, מאלהיך
  .(בבלי, קידושין לב ע"ב)מאלהיך  ויראת בו נאמר ללב המסור דבר וכל

 (המשך) ביאור   

מסביר ששתי המילים נחוצות: אילו 
יבָה בלבד, היינו יכולים  כתבה התורה שֵׂ

להבין שיש לנהוג כבוד בכל אדם מבוגר, 
מבן שבעים ומעלה. לכן הוסיפה התורה 

ד רשעים, וכתבה זָקֵן ללמדנו שאין לכב
  אפילו גילם מופלג. התורה מחייבת 

  

את אנשי התורה  –לכבד כל מבוגר 
בוודאי יש לכבד, אפילו אינם מבוגרים 

די בגילם  –מאוד, ואת יתר המבוגרים 
כדי לחייב לכבדם, ובתנאי שאינם 

  רשעים.

 ביאור   

נֵי זָקֵן יש שתי פעולות  .וְהָדַרְתָּ פְּ
פנה שעשׂייתן היא ביטוי כבוד המו

 –לזקנים: קימה והידור. קימה 
 –כפשוטהּ: כאשר מתקרב אלינו זקן 

עלינו לקום ממקומנו, לעמוד. ומהו 
     הידור? מסביר רש"י שמדובר בגינוני 

כבוד נוספים. רש"י מסביר גם מדוע 
אֱ הפסוק חותם בביטוי " " להֶֹיךָ ־וְיָרֵאתָ מֵּ

כדי להזהיר אותנו שלא להעמיד פנים  –
ואים את הזקן או איש כאילו איננו ר

השׂיבה המתקרבים אלינו. כי ה' יודע 
  שראינו ויעניש אותנו.

  עיון  

נֵי זָקֵן האיסור לסתור את דבריו של זקן חכם אין כוונתו לומר  .וְהָדַרְתָּ פְּ
שחייבים לקבל את כל דבריו. מותר לחלוק בהלכה ולהשמיע דעה אחרת מדעתו, אך 

  וה יתרה ובדרך כבוד (ולא בהתרסה חלילה).יש להיזהר ולעשׂות זאת בענו

  
  

   

 אונקלוס



  קדושים  רעב
 

֣ר  לד ֣ר ׀ הַגָּ ם הַגֵּ ה לָכֶ֜ ם יִהְיֶ֨ ח מִכֶּ אֶזְרָ֣ כְּ

ים  י־גֵרִ֥ ֽ מ֔וֹךָ כִּ ֥ לוֹ כָּ הַבְתָּ ם וְאָֽ כֶ֗ אִתְּ

י יְהוָֹ֥ה  יִם אֲנִ֖ רֶץ מִצְרָ֑ אֶ֣ ם בְּ הֱיִיתֶ֖

הֵיכֶֽם:   אֱלֹֽ

כוֹן יְהֵי לְכוֹן  לד יבָא מִנְּ יַצִּ כְּ

כוֹן וְתִרְחַם גִּ  יַּר עִמְּ יִתְגַּ יּוֹרָא דְּ

יָּרִין הֲוֵיתוֹן  וָתָךְ, אֲרֵי דַּ לֵיהּ כְּ

מִצְרָיִם, אֲנָא יְיָ  אַרְעָא דְּ בְּ

  אֱלָהֲכוֹן.

 רש"י   

 זרה עבודה עובד היית אמש לו תאמר לא. דברים אונאת תוֹנוּ. לאֹ) לג(
לי, בבא מציעא נח (בבהגבורה  מפי שנתנה תורה ללמוד בא אתה ועכשיו

  .ע"ב)
י) לד( (בבלי, בבא מציעא נט לחברך  תאמר אל שבך מום הֱיִיתֶם. גֵרִים כִּ

 אני. ואלהיו אלהיך אֱלהֵֹיכֶם.' ה אֲנִי; ע"ב)

 ביאור   

אונאת דברים היא פגיעה  תוֹנוּ. לאֹ
בנפש, כפי שרש"י מדגים. איסור תורה 

וְלאֹ תוֹנוּ אִישׁ זה מובא בפרשת בהר: "
וכאן התורה  .)יז, כה ויקרא(" עֲמִיתוֹ ־תאֶ 

מוסיפה שבאונאת הגֵר עוברים על 
איסור נוסף, וזאת משום שהגֵר פגיע 
במיוחד. הוא עזב את משפחתו והחברה 
     הקודמת שהשתייך אליה, כדי להצטרף

לעַם ישׂראל. אם לא יתקבל יפה בעַמו 
יישאר קירח מכאן ומכאן, ללא  –החדש 

  .62שום חברה תומכת
  

י לעיל הסברנו  הֱיִיתֶם. גֵרִים כִּ
שהאיסור לצער את הגֵר קשור לקשיים 
שהוא מתמודד עימם ולהיותו פגיע 
במיוחד. בפירושו לפסוק זה רש"י 

  

  עיון  

בפרשת בהר מובא איסור אונאה פעמיים, וחכמים למדו מהכפילות  תוֹנוּ. לאֹ
מעשׂה  –ונאת ממון שאיסור אחד אמור באונאת ממון ואחד באונאת דברים. א

מרמה בתחום מקח וממכר: מכירת חפץ לאדם במחיר מופקע מתוך ניצול תמימותו 
וחוסר בקיאותו במחירים. אונאת דברים היא גרימת צער לאדם באמירה הגורמת 

ילפגיעה ברגשותיו. הציווי בפסוקנו מלווה בנימוק " אֶרֶץ מִצְרָיִם כִּ ". גֵרִים הֱיִיתֶם בְּ
  האמורה כאן היא פגיעה ברגשות, וברור שהכוונה לאונאת דברים. אם כן, האונאה 

                                                   
 בפסוק לד נלמד עוד משמעות לאזכור הגֵרות שלנו במצרים. .62

 אונקלוס

 



 רעג  ויקרא יט
 

דִין לה קַר בְּ דוּן שְׁ עְבְּ  ,לָא תַּ

מַתְקָלָא  חֲתָא בְּ מִשְׁ בְּ

  וּבִמְכִילְתָא.

ה  לה ֕ דָּ מִּ ֑ט בַּ פָּ שְׁ מִּ וֶל בַּ וּ עָ֖ עֲשֹ֥ לאֹ־תַֽ

ה: שׂוּרָֽ ל וּבַמְּ קָ֖ שְׁ מִּ   בַּ

 רש"י   

ט. עָוֶל תַעֲשׂוּ  לאֹ) לה( פָּ שְׁ מִּ  עול תעשו לא נאמר כבר הרי, לדין אם בַּ
. והמשורה והמשקל המדה הוא, כאן השנוי משפט ומהו, )טו פסוק( במשפט

 הדין את כמקלקל הוא הרי במדה שיקר שאם, דיין נקרא שהמודד מלמד
 האמורים דברים לחמשה וגורם. ותועבה חרם, ומשוקץ, שנאוי, עול וקרוי
 ומפיל, השכינה את ומסלק, השם את ומחלל, הארץ את מטמא בדיין

(ספרא קדושים פרשה ג פרק ח אות מארצם  אותם ומגלה, בחרב ישראל את

  .ה)

 (המשך) ביאור   

ימסביר שהנימוק " אֶרֶץ  כִּ גֵרִים הֱיִיתֶם בְּ
" איננו קשור רק לאיסור אונאת מִצְרָיִם

הגֵר. הוא מצטרף לציוויים האמורים על 
אֶ דרך החיוב: " ר כְּ ם יִהְיֶה לָכֶם הַגֵּ זְרָח מִכֶּ

מוֹךָ  כֶם וְאָהַבְתָּ לוֹ כָּ ר אִתְּ עלינו  –" הַגָּ
  לזכור שהגֵר הוא בדיוק כמונו. אסור לנו 

  

לראות בו אדם שונה מאיתנו ובוודאי 
לא אדם פחוּת מאיתנו. לא רק הוא גֵר. 
אם נרענן את זיכרוננו, נזכור שגם אנחנו 

הגֵרים גֵרים. וה' שהוא אלוקינו, 
הוותיקים, הוא גם אלוקיו של הגֵר 

  החדש.  

 ביאור   

ט. עָוֶל תַעֲשׂוּ  לאֹ פָּ שְׁ מִּ בלי  בַּ
מאורו של רש"י היינו מבינים שהפסוק 

ט לאֹמונה איסורים " פָּ שְׁ מִּ  "תַעֲשׂוּ עָוֶל בַּ
קָל  לאֹוכן ' שְׁ מִּ ה בַּ דָּ מִּ תַעֲשׂוּ עָוֶל בַּ

שׂוּרָה אומר רש"י, '. אין הדבר כן, וּבַמְּ
שהרי האיסור לעשׂות עָוֶל במשפט 

 לאֹ. המילים ")טו בפסוק(הובא זה כבר 
ט פָּ שְׁ מִּ פותחות את  "תַעֲשׂוּ עָוֶל בַּ

     הפסוק ומשמשות כעין "כותרת", 

ואחריה ("מתחתיה") התורה מגישה 
פירוט של אותו ה"משפט" המדובר: 

שׂוּרָה" קָל וּבַמְּ שְׁ מִּ ה בַּ דָּ מִּ ". מכאן בַּ
שסוחר שמודד את הסחורה הרי הוא 
כמו שופט, וכפי שראינו ששופט שאינו 
שופט בצדק קרוי עָוֶל, שׂנוא, משוקץ 

כך גם הסוחר שמשתמש  –ותועבה 
במידות לא מדויקות. כל האמור לגבי 

  השופט נאמר גם לגביו.

   

 אונקלוס



  קדושים  רעד
 

דֶק  לו יפַת צֶ֛ דֶק אֵ֥ דֶק אַבְנֵי־צֶ֗ אזְנֵי צֶ֣ מֹ֧

 ֣ ין צֶ֖דֶק יִהְיֶ ה לָכֶ֑ם אֲנִי יְהוָֹ֣ה וְהִ֥

ר־הוֹצֵ֥אתִי אֶתְכֶ֖ם  ם אֲשֶׁ הֵיכֶ֔ אֱלֹֽ

יִם: רֶץ מִצְרָֽ   מֵאֶ֥

קְשׁוֹט מַתְקָלִין  לו מוֹזְנָוָן דִּ

קְשׁוֹט וְהִינִין  קְשׁוֹט מְכִילָן דִּ דִּ

קְשׁוֹט יְהוֹן לְכוֹן, אֲנָא יְיָ  דִּ

יקִית יָתְכוֹן  אַפֵּ אֱלָהֲכוֹן דְּ

מִצְרָיִם   . מֵאַרְעָא דְּ

 רש"י   

ה. דָּ מִּ   הארץ. מדת זו בַּ
קָל שְׁ מִּ   כמשמעו. .בַּ

שׂוּרָה   .(בבלי, בבא מציעא סא ע"ב)והיבש  הלח מדת היא .וּבַמְּ
  כנגדן. ששוקלין המשקולות הם צֶדֶק. אַבְנֵי) לו(

 (על עמוד קודם) עיון   

ט. עָוֶל תַעֲשׂוּ  לאֹ פָּ שְׁ מִּ שופט? לכאורה מדוע הסוחר במידות שקריות נקרא  בַּ
הוא פשוט גזלן. ונראה שהוא מכונה שופט בשל השיטות הנלוזות המשותפות 

כדי  –לשניהם: שניהם משתמשים בכלים שאמורים להביא להקפדה על הגינות 
לעשׂות בדיוק את ההפך, לגרום עוולות. הסוחר מְרמה במסחרו בעזרת כלי מדידה 

משפט משיקולים שאינם דעת מזויפים, והשופט, שאמון על עשיית הצדק, מטה 
  תורה. 

 ביאור   

ה. דָּ מִּ כלי המשמש למדידת  בַּ
  שטח.

קָל. שְׁ מִּ כלי המשמש למדידת  בַּ
  מסה של חומר. 

שׂוּרָה כלי המשמש למדידת  .וּבַמְּ
  כמות על פי הנפח.

  

  בימינו ברוב המקומות צֶדֶק. אַבְנֵי
  

 

  

 .63משתמשים במאזניים אלקטרוניים
שתמשו במאזניים בעבר כדי לשקול ה

בעלי שתי כפות. על כף אחת הניחו את 
 –הסחורה הנשקלת, ועל הכף האחרת 

אבנים מוכנות מראש שעליהן כתוב 
ק"ג וכדומה.  2ק"ג, ½ משקלן: 

סוחר הכין לעצמו אבני משקולת  אם
עליהן משקל השונה ממשקלן  וכתב

  

  

  
   

                                                   
שהשקילה באמצעותם  –ובפי רוב דוברי העברית, שמם "משקל", מן הסתם משום שתמונת המאזניים  .63

 יננה לנגד עינינו. כבר א –חייבה איזון בין שתי כפות 

 אונקלוס

 



 רעה  ויקרא יט
 

 רש"י   

  היבש. מדת היא .אֵיפַת
  .היא מדת הלח הִין.

ר  דבר .(ספרא קדושים פרשה ג פרק ח אות י) כן מנת על .הוֹצֵאתִי אֶתְכֶם אֲשֶׁ
, בכור של שאינה לטפה בכור של טפה בין במצרים הבחנתי אני אחר
 הבריות את להונות במלח משקלותיו שטומן ממי להפרע הנאמן ואני

  .(בבלי, בבא מציעא סא ע"ב)בהם  מכירים שאין

 (המשך) ביאור   

למשל: על אבן שמשקלהּ  – האמיתי
, הקונים 1גר' הוא כתב ק"ג  900

התמימים חשבו שהם קונים קילו 
  עגבניות, קילו תפוחים וכדומה ושילמו 

  
  

שהתבקשו, אבל  תמורתם את המחיר
גר'.  900רק  –בפועל קיבלו פחות 
  במסחר. התורה אוסרת רמאות

 ביאור   

האיפה היא כלי גדול למדי  .אֵיפַת
דידת הכמות של חומרים המשמש למ

יבשים כגון קמח, על פי נפח. באיפה 
 24יש שלושה סאים בקירוב, כ־ –אחת 
  ליטר. 

גם הין הוא כלי המשמש  הִין.
למדידה על פי נפח, אך הוא משמש 

 4לוג (כ־ 12 –למדידת נוזלים. בהין אחד 
  ליטרים).  

ר רש"י מציע  .הוֹצֵאתִי אֶתְכֶם אֲשֶׁ
ורה לחתום שני הסברים לבחירת הת

ר ה'...אֲנִי את הפסוק במילים "  אֲשֶׁ
  ":הוֹצֵאתִי אֶתְכֶם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם

  ראשון הסבר
  היושר הוא תכלית יציאת מצרים. 

 
  

  

בארץ שבהּ חזקים ניצלו חלשים גרנו 
והפכו אותם לעבדים. ה' הוציאנו 
ממצרים כדי שנקים חברה המבוססת 

  על הצדק וההגינות.

  שני הסבר

ביעה אזהרה ואפילו החתימה מ
איום: אני ה' שידעתי מי בכור ומי לא. 
בני אדם אינם יכולים לדעת זאת. אתם 

 בשימוש בכלי מדידה –בני אדם 
מזויפים אתם יכולים לרמות את הזולת, 

לעולם לא תצליחו לרמות.  –אבל אותי 
אני יודע כל מה שניכר לעין וגם מה 

 –שנסתר מן העין. ואת מי שירמה 
  ניש.אדאג להע

   



  קדושים  רעו
 

ל־  לז ל־חֻקֹּתַי וְאֶת־כָּ ם אֶת־כָּ ֤ מַרְתֶּ וּשְׁ

י יְהוָֹֽה: ם אֲנִ֖ ם אֹתָ֑ יתֶ֖ י וַֽעֲשִׂ טַ֔ פָּ    פ מִשְׁ
  חמישי

ל  לז ל קְיָמַי וְיָת כָּ רוּן יָת כָּ וְתִטְּ

דוּן יָתְהוֹן, אֲנָא יְיָ.  ינַי וְתַעְבְּ   דִּ

  
  

 אונקלוס



 רעז  ויקרא כ
 

ה  א יל יְיָ עִם מֹשֶׁ וּמַלֵּ

רָאֵל וְעִם  ב. לְמֵימַר נֵי יִשְׂ בְּ

נֵי  בַר מִבְּ בַר גְּ ימַר גְּ תֵּ

יְּרוּן  יִתְגַּ יּוֹרַיָּא דְּ רָאֵל וּמִן גִּ יִשְׂ

ין מִזַּרְעֵיהּ  יִתֵּ רָאֵל דְּ יִשְׂ בְּ

 ,לְמלֶֹךְ אִתְקְטָלָא יִתְקְטִיל

יהּ  מוּנֵּ רָאֵל יִרְגְּ ית יִשְׂ א בֵּ עַמָּ

אַבְנָא   . בְּ

֥  א כ ר יְהוָֹה֖ אֶל־משֶׁ ֥ ר: וַיְדַבֵּ אמֹֽ ה לֵּ

ישׁ אִישׁ  ב רָאֵל֘ תֹּאמַר֒ אִ֣ נֵי֣ יִשְׂ וְאֶל־בְּ

ל  רָאֵ֗ יִשְׂ ֣ר בְּ ֣ר ׀ הַגָּ ל וּמִן־הַגֵּ רָאֵ֜ י יִשְׂ נֵ֨ מִבְּ

ם  ת עַ֥ לֶךְ מ֣וֹת יוּמָ֑ ן מִזַּרְע֛וֹ לַמֹּ֖ ֧ ר יִתֵּ אֲשֶׁ֨

בֶן: הוּ בָאָֽ מֻ֥ רֶץ יִרְגְּ   הָאָ֖

 רש"י   

רָאֵל  וְאֶל )ב( נֵי יִשְׂ   האזהרות. על עונשין .תֹּאמַרבְּ
(ספרא אותן  מסייעין הארץ עם דין לבית כח אין ואם, דין בבית .מוֹת יוּמָת

  .קדושים פרשה ד פרק ח אות ד)

 ביאור   

רָאֵל תֹּאמַר וְאֶל נֵי יִשְׂ רש"י  .בְּ
מסביר עניינהּ של פרשה זו: בפרשת 
אחרי מות פירטה התורה את איסורי 

א מלמדת מהם העריות, ובפרק זה הי
  העונשים הצפויים למי שיעברו עליהם.

בלי מאורו של רש"י  .מוֹת יוּמָת
מוֹת היינו מבינים ממילות הפסוק "

מֻהוּ בָאָבֶן " שעַם יוּמָת עַם הָאָרֶץ יִרְגְּ
     הארץ הם המוציאים את העונש מן 

הכוח אל הפועל. לא! מי שעושה זאת 
הם שליחי בית דין. אם כן, מדוע כתבה 

תורה כפי שכתבה? רש"י מסביר ה
שהמצב הנכון הוא שבית הדין יהיה 
 מסוגל לחייב מיתה ושליחיו יוציאו את

גזר הדין מן הכוח אל הפועל. במצב זה 
עַם הארץ אינם צריכים לעשות מאומה. 
במקרה שבית הדין חש שאין בו הכוח 

 צריך הָעָם –הנחוץ למילוי תפקידו 
   

  

  עיון  

נֵי יִ  וְאֶל רָאֵל תֹּאמַרבְּ רבים מאיסורי התורה (לאווים), העובר עליהם חייב  .שְׂ
מלקות. התורה מסתפקת בציון האיסור עצמו, ודי בו כדי לדעת גם את העונש 
הצפוי למי שיעבור עליו. אבל יש עבירות חמורות במיוחד, שעונשן איננו מלקות 

ת וגם מלקות). (אלא כרת או מיתת בית דין), או איננו מלקות בלבד (אלא כר
לא די באזהרה כדי לדעת את העונש, ולכן התורה מפרטת במפורש  –במקרים כאלה 

   את העונשים הכבדים על העבירות החמורות.

 אונקלוס

 



  קדושים  רעח
 

 רש"י   

 את לירש שעתידין עם אחר דבר. הארץ נבראת שבגינו עם .עַם הָאָרֶץ
  .(ספרא קדושים פרשה ד פרק ח אות ד)הללו  מצות י"ע הארץ

 המשך)( ביאור   

לסייע לו, לתת לו גיבוי ולחזקו, כדי 
     שיהיה לו הכוח הנדרש ממנו למילוי

  משׂימותיו הקשות.

 על עמוד קודם( עיון(   

בית דין אינו פועל במנותק מהחברה, ועל כן לסיוע שיקבל ממנה  .מוֹת יוּמָת
נודעת חשיבות גדולה: הוא משפיע על היכולת של בית הדין למלא את התפקיד 

  שהתורה הטילה עליו, שכלולות בו משׂימות רבות וקשות.

 ביאור   

עַם בשׂפה שלנו " .עַם הָאָרֶץ
" הוא כינוי גנאי לאדם שאין לו הָאָרֶץ

תבונה וידיעות והוא גם איננו מתנהג 
כפי שמצופה מיהודי. גם במקומות 
רבים בתלמוד הצירוף משמש 
במשמעות זו. בפסוקנו, התורה מזכירה 

", אבל כוונתהּ עַם הָאָרֶץי "את הביטו
אחרת, ורש"י מציע לביטוי שני 

  פירושים. 
  ראשון פירוש

     " הוא ביטוי המציין את עַם הָאָרֶץ"

הציבור היהודי כולו. הציבור נקרא בשם 
זה כי העולם נברא בשבילו: כולם יחד 
הם הָעָם שבזכותם ובעבורם נבראה 

  הארץ.
  שני פירוש

של ארץ  " הוא הָעָםעַם הָאָרֶץ"
ישׂראל, היהודים החיים בארץ ישׂראל. 
ארץ ישׂראל היא ארץ קדושה ואינהּ 
יכולה לסבול שיחיו על אדמתהּ עובדים 

  למולֶך.

  

  עיון  

  הראשון לפירוש עיון .עַם הָאָרֶץ

ההבנה שהעולם נברא בשביל כלל ישׂראל, ולאו דווקא בשביל יחיד אפילו הוא 
כאן וגם במקומות נוספים. לדוגמה:  –בדברי רש"י צדיק גדול, מופיעה בעקיבות 

רָאבפירושו לפסוק הראשון של התורה לד"ה " ית בָּ רֵאשִׁ הוא הביא את המדרש  –" בְּ
בוּאָתֹהשלפיו מטרת הבריאה "בשביל ישׂראל שנקראו ' ית תְּ   . )ג, ב ירמיה('" רֵאשִׁ

    
 



 רעט  ויקרא כ
 

ין יָת רֻגְזִי  ג וַאֲנָא אֶתֵּ

גֻבְרָא הַהוּא וַאֲשֵׁ  יצֵי יָתֵיהּ בְּ

יהּ, אֲרֵי מִזַּרְעֵיהּ  מִגּוֹ עַמֵּ

דִיל לְסַאָבָא  יְהַב לְמלֶֹךְ, בְּ

י וּלְאַחָלָא יָת  שִׁ יָת מַקְדְּ

י. קֻדְשִׁ מָא דְּ   שְׁ

ישׁ הַה֔וּא  ג אִ֣ נַי בָּ ן אֶת־פָּ ֤ י אֶתֵּ וַֽאֲנִ֗

ן  י מִזַּרְעוֹ נָתַ֣ ֤ וֹ כִּ רֶב עַמּ֑ ֣ י אֹת֖וֹ מִקֶּ ֥ וְהִכְרַתִּ

י לַמֹּ֔  שִׁ֔ א אֶת־מִקְדָּ עַן טַמֵּ לֶךְ לְמַ֗

י: ֽ ם קָדְשִׁ ֥ ֖ל אֶת־שֵׁ   וּלְחַלֵּ

 רש"י   

ן) ג( נַי. אֶתֵּ (ספרא קדושים בו  ועוסק עסקי מכל אני פונה, שלי פנאי אֶת־פָּ

  .פרשה ד פרק ח אות ה)

 (המשך) עיון   

ביל לצד "בשביל ישׂראל" נכתב גם "בש ,64אומנם במקור שממנו הביא פירוש זה
 66ובתחילת פרשת ויקרא 65משה", אך רש"י לא ציין זאת, ולא בכדי: בפרשת כי תשׂא

רש"י מסביר שבזמן שה' כעס על ישראל בגלל חטא המרגלים, הוא לא דיבר עם 
משה כלל. מדוע? כי הגדוּלה ניתנה למשה מאת ה' לא בשביל עצמו אלא בשביל 

מורד מגדולתו ואינו זוכה לדיבור  ישׂראל, ולפיכך, בזמן שישׂראל ננזפים, משה רבנו
  עִם ה'.

   השני לפירוש עיון

יהודי הוא איש ארץ ישׂראל. מן הפירוש הראשון למדנו שהכלל חשוב, והפירוש 
  השני מדייק שהכלל השוכן בארץ הוא־הוא הכלל החשוב.

 ביאור   

ן נַי. אֶתֵּ מהי נתינת פנים?  אֶת־פָּ
נַי" נשמעת  רש"י מסביר שהמילה "פָּ

נַאי". ה' מתפנה מכל יתר  כמו המילה "פְּ
עיסוקיו כדי להתמקד בהענשת אותו 

     הרשויות ומדוע נאמר? כי אם .67חוטא

לא ממיתות את החוטא, כפי שמוטל 
עליהן לעשות, ה' מודיע שלא יניח 
לחוטא להיפטר מעונש, והוא עצמו 

 יטפל בו.
  

  

  

   

                                                   
 מדרש בראשית רבה פרשה א סימן ד. .64
 " (שמות לב, ז) על פי בבלי ברכות לב ע"א.רֵד לֶךְ פירוש רש"י לד"ה " .65
  . 4" (ויקרא א, א), ועיינו שם בחלק הביאור ובהערה לֵאמֹרפירוש רש"י לד"ה " .66
י .67    בחלק הביאור ובהערת השוליים שם.(ויקרא יז, י), ועיינו  "פָנַי פירוש רש"י לד"ה "וְנָתַתִּ

 אונקלוס



  קדושים  רפ
 

 רש"י   

אִישׁ  (ספרא קדושים פרשה ד פרק ח ן נכרתי הצבור כל שאין, בצבור ולא .בָּ

  .אות יג)
רְעוֹ נָתַן לַמּלֶֹךְ  י מִזַּ  בן, )י יח, דברים( באש ובתו בנו מעביר שנאמר לפי .כִּ

, מנין פסול זרע. למולך נתן מזרעו כי לומר תלמוד, מנין בתו ובן בנו
  .(בבלי, סנהדרין סד ע"ב)למולך  מזרעו בתתו לומר תלמוד

 ביאור   

אִישׁ  על פי שהאחריות  ואף .בָּ
להמיתו היא אחריות משותפת לכל 
הציבור, ואותו ציבור לא פעל כמצופה 
ממנו מתוקף אחריות זו ובשל 
הימנעותו ממעשׂה, ה' נאלץ לטפל בו 

בכל זאת רק החוטא ייענש  –בעצמו 
  בכרת, ולא כל הציבור.

רְעוֹ נָתַן לַמֹּלֶךְ  י מִזַּ הביטוי  .כִּ
רְעוֹ" מופיע בפרק זה שלוש פעמים  "מִזַּ

. רש"י )פסוק בכל אחת פעם – ו־ד ג, ב(
מסביר שאילו נכתב הביטוי רק פעם 
אחת, אפשר היה להבין שהכוונה 

רְעוֹ"     –למשמעות מצומצמת: "מִזַּ
  

  

  

הילדים שלו, הבנה שמתאימה גם 
לאמור בפרשת שופטים, שָם מובא 

נוֹ איסור זה, והתורה נוקטת: " מַעֲבִיר בְּ
ו ילדיו. ועל כן התורה שבה ", היינוּבִתּוֹ 

רְעוֹ", כדי להרחיב את  ומציינת "מִזַּ
המשמעות ולהבהיר שכוונתהּ גם 
לנכדיו, שהם בני בניו ובנותיו. ולשֵם מה 
היא מציינת זאת בפעם השלישית? 
לרבות גם צאצאים שנחשבים זרע 
שאינו כשר, כגון ממזר. אם העביר 

חייב גם על  –צאצא ממזר באש למולֶך 
  זה.   מעשׂה

  עיון  

אִישׁ  הבטחת ה' שלא להכרית ציבור שלם מלמדת על הקשר בין ישׂראל לה':  .בָּ
  שום חטא של הָעָם, לא יוכל לגרום לה' לנתק את הקשר בינו ובינם.  

רְעוֹ נָתַן לַמֹּלֶךְ  י מִזַּ  בטקס אלא בשׂרֵפה מדובר שלא למדנו מות אחרי בפרשת .כִּ
 שמבקש האליל בעיני חן למצוא מטרתו שכל – וראנ פחד לילד הגורם – אכזרי

 שֵם בשינוי שיש לי נראה. נתינה אלא העברה פעולת מוזכרת לא בפרקנו. דורונות
 הוא אבל, העברה כלל אכן המקורי האלילי הטקס: במעשׂה לשינוי רמז הפעולה

 פשוטו, שׂורפים אלא המדורות בין בהעברה מסתפקים לא וכעת", תאוצה צבר"
מוֹת וּבָנוּ : "לדוגמה, הנביאים בספרי שרואים כפי, כמשמעו ר הַתֹּפֶת בָּ גֵיא אֲשֶׁ  בֶן בְּ

רֹף הִנֹּם נֵיהֶם לִשְׂ נֹתֵיהֶם אֶת־בְּ אֵשׁ  וְאֶת־בְּ ר בָּ יתִי לאֹ אֲשֶׁ י"  עַל עָלְתָה וְלאֹ צִוִּ    ירמיה(לִבִּ
    

 



 רפא  ויקרא כ
 

 רש"י   

א אֶת י־לְמַעַן טַמֵּ שִׁ  כלשון, לי קודשתמ שהיא, ישראל כנסת את .מִקְדָּ
  מקדשי. את יחלל ולא )כג, כא ויקרא(

 (המשך) עיון   

)לא, ז
יבשל החשש מפני המדרון החלקלק,  .68 רְעוֹ  מודגש בפסוקים שבפרקנו "כִּ  מִזַּ

  לַמֹּלֶךְ", משמע נתינה ממש.  נָתַן

  מדוע התורה הדגישה שהאיסור הוא בבנו, בנכדו ואפילו בבן ממזר?

נתינה משני סוגים: (א) נתינת המיוחד; (ב) נתינת החלש.  בעבודת המולֶך הייתה
הקריב אדם אַחֵר: את  –שום אדם לא הקריב את עצמו למולך. מי שהקריב למולך 

בנו (המיוחד) או צאצא ממזר שנולד לו, ומרגע לידתו איננו רצוי (החלש). התורה 
נוֹ וּבִתּוֹ" כתבה  והב את בניו ובנותיו כדי לגרום לנו זעזוע. מדרך הטבע, האב א"בְּ

ובוודאי מרחם עליהם ורוצה את טובתם, אבל אותם אנשים בחרו בדרך מעוותת כל 
רְעוֹ "כך, עד שהיו מוכנים להקריב את ילדיהם שלהם. והתורה שבה וכתבה  כדי " מִזַּ

 –לרבות את הנכד. הנכונות להקריב נכד, ולעשׂות זאת באצטלה של מעשׂה דתי 
וסבר, לגבי ילד ייתכן לומר שלהבנת האב (השגויה אכזרית במיוחד. כפי שה

מה שאין כן לגבי נכד. מטבע  ,69בתכלית!) עשׂיית מעשׂה כזה תועיל לחינוך בנו
העולם האחריות לחינוך הילדים מוטלת על ההורים. סבים אינם רואים עצמם 
אחראים ישירים לחינוך הנכדים (זו אחריות הוריהם), ולכן גם אם בילדיהם שלהם 

גו לעיתים בקשיחות לצורך חינוכם, בנכדיהם הם נוהגים ברכּות. ופעם נוספת נה
רְעוֹ "הזכירה התורה  , כדי לרבות הממזר, שכל זמן שהוא קיים, הוא משמש "מִזַּ

"תזכורת" לאותו חטא שבעקבותיו בא לעולם. ייתכן שבהקרבת הממזר למולך, אביו 
שמכתימה אותו. וייתכן  מבקש להיפטר סוף־סוף מן התזכורת התמידית הזאת,

שלהבנתו תמורת הענקת פרי החטא לאליל, האליל יעניק לו מחילה וכפרה. התורה 
  פסולים מכול וכול. –מבהירה שהתפיסות השליליות האלה והמעשׂים הנובעים מהן 

 ביאור   

א אֶת י־לְמַעַן טַמֵּ שִׁ בלי  .מִקְדָּ
     מאורו של רש"י היינו מבינים 

מאות את בית שהזוועות האלה מט
המקדש. רש"י הבין שלא זו כוונת 

  

  

   

                                                   
א .68 ר הַתֹּפֶת אֶת ועיינו במלכים ב כג, י: "וְטִמֵּ גֵי אֲשֶׁ י הִנּםֹ בֶן (בני) בְּ נוֹ  אִישׁ  לְהַעֲבִיר לְבִלְתִּ תּוֹ  אֶת־בְּ  וְאֶת־בִּ

אֵשׁ   שם ועל המולך הוא – מן הכתוב משתמע שהתופת והמולך חד הם. ורש"י פירש שם: "התופת –לַמֹּלֶךְ"  בָּ
 מולך ם"עכו של הצורה בידי נכוה כשהוא הבן נהמת את האב ישמע שלא בתופים מקישים הכהנים שהיו

 תופת". קראוהו
 (ויקרא יח, כא) וחלק העיון שם. לַמֹּלֶךְ" ראו ד"ה "לְהַעֲבִיר .69

 



  קדושים  רפב
 

רֶץ אֶת־ ד ם הָאָ֜ ימוּ עַ֨ ם יַעְלִ֩ ם הַעְלֵ֣ וְאִ֡

וֹ  תִתּ֥ ישׁ הַה֔וּא בְּ ינֵיהֶם מִן־הָאִ֣ עֵֽ

ית אֹתֽוֹ: י הָמִ֥ ֖ לֶךְ לְבִלְתִּ   מִזַּרְע֖וֹ לַמֹּ֑

א  ד שׁוּן עַמָּ שׁ יִכְבְּ  ְאִם מִכְבָּ

רָאֵל יָת עֵינֵי  ית יִשְׂ הוֹן מִן בֵּ

דִיהַב מִזַּרְעֵיהּ  בְרָא הַהוּא בְּ גֻּ

לָא לְמִקְטַל  דִיל דְּ לְמלֶֹךְ, בְּ

  יָתֵיהּ.

 (המשך) ביאור   

התורה, שהרי החטא הזה איננו אחת 
הדרכים הגורמות לבית המקדש 

בית המקדש נטמא במקרה  –להיטמא 
שאדם טמא נכנס לתוכו או מוכנסת 

שׂה לתוכו טומאה אחרת. כיוון שהמע
איננו נעשׂה במקדש, רש"י מבין 
שהתורה איננה מתכוונת לטומאה 
הלכתית של בית המקדש עצמו, והוא 
י"  שִׁ מסביר שכוונת התורה במילה "מִקְדָּ
לעַם ישׂראל, שהוא קדוש לה'. 
בהתעלמות הָעָם מחטאים כאלה, אפילו 
הם נעשׂים רק על ידי יחידים, נכתם עַם 

ק אחר ישׂראל כולו. רש"י מביא פסו
ל אֶתשבו מופיע ביטוי דומה: "   ־ וְלאֹ יְחַלֵּ

  

י שַׁ הדברים אמורים  – )כג, כא(" מִקְדָּ
בכוהן בעל מום. התורה אוסרת עליו 
להקריב קורבנות במקדש, ומבהירה 
שאם ייגש לעבודת הקודש בניגוד 

ל אֶתלאיסור, אזי " י־יְחַלֵּ שַׁ ". מִקְדָּ
במקרה זה לכאורה היה מקום להסביר 

בר בחילול בית המקדש ממש, שמדו
אלא שיש לשׂים לב: לא כתוב שָם 

י" (יחיד) אלא " שִׁ י"מִקְדָּ שַׁ " מִקְדָּ
(רבים), וכיוון שבית המקדש יש רק 
אחד, אין מנוס מלהסביר שהכוונה לעַם 

ים שִׁ ואכן בהמשך  .70ישׂראל שהם מְקֻדָּ
שְׁ ' אֲנִי ה"כתוב:  כֶם", ומהפנייה מְקַדִּ

  וונה לבני ישׂראל.ברור שהכ לנוכחים 

 (על עמוד קודם) עיון   

א אֶת י־לְמַעַן טַמֵּ שִׁ רש"י מלמדנו שחטא חמור זה, אפילו עושׂים אותו  .מִקְדָּ
יחידים, משפיע על הָעָם כולו ומטיל פגם בציבור שלם. מדובר בטקסים שאינם 
מבקשים טהרת הלב. אומנם יש אנשים שנמשכים אליהם, אבל חשוב להבין 

לטקס כזה היא פגיעה בלב המהות של ישׂראל. על כן מוטלת על הכלל  שהסכמה
  אחריות למנוע קיומם של טקסים כאלה או השתתפות בהם.

  
   

                                                   
ת כך מוסבר ב"רש"י כפשוטו", אם כי המחבר מוסיף שם שאין הכוונה לבני ישׂראל אלא לקורבנו .70

המקודשים לה', ולפי תוספת זו יש בפסוק (כא, כג) ראיה שאין הכוונה לבית המקדש, אבל לא שכוונת התורה 
 לעַם ישׂראל. 

 אונקלוס



 רפג  ויקרא כ
 

י אֲנָא יָת רֻגְזִי  ה וֵּ וַאֲשַׁ

גֻבְרָא הַהוּא וּבְסָעֲדוֹהִי,  בְּ

טָעַן  ל דְּ יצֵי יָתֵיהּ וְיָת כָּ וַאֲשֵׁ

תַר מלֶֹךְ,  תְרוֹהִי לְמִטְעֵי בָּ בָּ

הוֹן.   מִגּוֹ עַמְּ

ישׁ הַה֖וּא  ה אִ֥ נַ֛י בָּ י אֲנִ֧י אֶת־פָּ מְתִּ֨ וְשַׂ

ל־  ת ׀ כָּ י אֹת֜וֹ וְאֵ֣ וֹ וְהִכְרַתִּ֨ חְתּ֑ פַּ וּבְמִשְׁ

לֶךְ  י הַמֹּ֖ חֲרֵ֥ יו לִזְנ֛וֹת אַֽ חֲרָ֗ ים אַֽ הַזֹּנִ֣

ם: ֽ רֶב עַמָּ ֥   מִקֶּ

 רש"י   

 בדברים שיעלימו סוף, אחד בדבר העלימו אם יַעְלִימוּ. הַעְלֵם וְאִם) ד(
(ספרא גדולה  סנהדרי שיעלימו סוף, קטנה סנהדרי העלימו אם. הרבה

  .קדושים פרשה ד פרק ח אות יא)
חְתּוֹ.) ה( פַּ  ללמדך אלא, חטאה מה משפחה וכי שמעון' ר אמר וּבְמִשְׁ

עליו;  מחפין שכולם, מוכסין כולם שאין מוכס בה שיש משפחה לך שאין
י  המשפחה כל יהיו יכול, ובמשפחתו שנאמר לפי, נאמר למה .אֹתוֹ  וְהִכְרַתִּ
, בהכרת המשפחה כל ולא בהכרת אותו. אותו לומר תלמוד, בהכרת

  .(בבלי, שבועות לט ע"א)ביסורין  אלא

 ביאור   

מבחירת  יַעְלִימוּ. הַעְלֵם וְאִם
 התורה לנקוט כפל לשון "הַעְלֵם

 –יַעְלִימוּ" (ולא להסתפק ב"יַעְלִימוּ" 
הפועל בנטיית העתיד בלבד), רש"י 

טבעהּ  –מדייק ולומד שהתעלמות 
להתרחב ולהתפשט, והוא מתאר שני 
תהליכי התפשטות אפשריים: הראשון 

מתמקד בעבירה שממנה התעלמו.  –
התעלמות מעבירה אחת, תביא 
בעקבותיה התעלמות מעבירות נוספות. 

במתעלמים: אם בית הדין של  –האחרון 
ים עין מהעבירה, עיר מסוימת מעל

     ההתעלמות תגיע גם למחוזות 

הסנהדרין שבירושלים, בית הדין הגדול 
דיינים. גם הם  70שבירושלים, המונה 

  יעלימו עין. אדישות גוררת אדישות.
  

חְתּוֹ. פַּ בתחילת הפסוק  וּבְמִשְׁ
י אֲנִי אֶתכתוב: " מְתִּ אִישׁ הַהוּא ־וְשַׂ נַי בָּ פָּ

חְתּוֹ  פַּ יינו ה' "יטפל" גם ה –" וּבְמִשְׁ
באיש וגם במשפחתו, ואילו בסוף 

י אֹתוֹ הפסוק כתוב: " ", וְהִכְרַתִּ
והמשפחה איננה מוזכרת. רש"י מסביר 
שאומנם כל המשפחה אחראית, וכיוון 
שבדרך כלל בני המשפחה מחפים על בן 
משפחתם העבריין, גם הם ראויים 

  

  

  
   

 אונקלוס
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  קדושים  רפד
 

אֹ  ו פְנֶה֤ אֶל־הָֽ ר תִּ פֶשׁ אֲשֶׁ֨ בֹת וְהַנֶּ֗

י  ֤ ם וְנָֽתַתִּ חֲרֵיהֶ֑ ת אַֽ ים לִזְנֹ֖ עֹנִ֔ וְאֶל־הַיִּדְּ

י אֹת֖וֹ  ֥ וא וְהִכְרַתִּ ֣פֶשׁ הַהִ֔ נֶּ נַי בַּ אֶת־פָּ

וֹ:  רֶב עַמּֽ ֥   מִקֶּ

ין  ו דִּ תַר בִּ נֵי בָּ יִתְפְּ וַאֲנָשׁ דְּ

תְרֵיהוֹן,  וּזְכוּרוּ לְמִטְעֵי בָּ

א הַהוּא  אֲנָשָׁ ין יָת רֻגְזִי בַּ וְאֶתֵּ

יהּ. וַאֲ  יצֵי יָתֵיהּ מִגּוֹ עַמֵּ   שֵׁ

 רש"י   

 זו אין ואפילו, בכך שעבדה זרה עבודה שאר לרבות .לִזְנוֹת אַחֲרֵי הַמּלֶֹךְ 
  .(בבלי, סנהדרין סד ע"ב)עבודתה 

 (המשך) ביאור   

להיענש, ובכל זאת יש הבדל בינו 
     לא. על  –לבינם: הוא העביר למולֶך, והם 

ליו בלבד, ולא כן עונש כרת יגיע א
  אליהם.  

 ביאור   

בעניין איסור  .לִזְנוֹת אַחֲרֵי הַמֹּלֶךְ 
עבודה זרה, ההלכה היא שחייבים רק 
אם עבדו את העבודה הזרה על פי 
הכללים שלהּ. יש יוצא מן הכלל: מי 
שמעביר בנו כמו שמעבירים למולך, 
אבל לאליל אחר, גם הוא חייב. לומדים 

הַמּלֶֹךְ".  אַחֲרֵי תזאת מן המילים "לִזְנוֹ 
מילים אלו לכאורה מיותרות: הרי 

י אתֹוֹ התורה יכלה לקצר ולכתוב ' וְהִכְרַתִּ
ל ם וְאֵת כָּ רֶב עַמָּ   ' הַזֹּנִים אַחֲרָיו מִקֶּ

  

(שהרי מובן שמדובר בעבודת המולך). 
רש"י מפרש שתוספת זו באה ללמדנו 
שמי שיעשׂה כן גם לאליל אחר, יהיה 

לִזְנוֹת ב למי שבחר "חייב והוא ייחש
". הוא זונה אחרי המולך אַחֲרֵי הַמֹּלֶךְ 

ממש, והאחר מחקה אותו ועושׂה בדיוק 
אותו מעשׂה נתעב. ואם כי הוא עושׂה 

המעשׂה  –זאת כעבודה לאליל אחר 
הוא אותו המעשׂה, וגם הוא עבודה זרה.  

  עיון  

זרה זו בחומרה יותר מאשר התורה מתייחסת לעבודה  .לִזְנוֹת אַחֲרֵי הַמֹּלֶךְ 
לשאר העבודות, משום שהיא כרוכה בהפעלת אלימות כלפי ילדים חסרי אונים 
ובפגיעה איומה בהם. עבודה זרה אחרת, גם היא כמובן עבודה זרה, אבל האכזריות 

  אין בהּ.   –המאפיינת את עבודת המולך 
   

 אונקלוס



 רפה  ויקרא כ
 

ין,  ז ישִׁ שׁוּן וּתְהוֹן קַדִּ וְתִתְקַדְּ

 ח יָ אֱלָהֲכוֹן.אֲרֵי אֲנָא יְ 

דוּן  רוּן יָת קְיָמַי וְתַעְבְּ וְתִטְּ

כוֹן.  שְׁ  טיָתְהוֹן, אֲנָא יְיָ מְקַדִּ

ילוּט יָת  בַר דִּ בַר גְּ אֲרֵי גְּ

יהּ אִתְקְטָלָא  אֲבוּהִי וְיָת אִמֵּ

יהּ לָט  יִתְקְטִיל, אֲבוּהִי וְאִמֵּ

  קַטְלָא חַיָּב.

֑  ז ם קְדשִׁ הְיִיתֶ֖ ם וִֽ תֶּ֔ שְׁ תְקַדִּ יוְהִ֨ ֛  ים כִּ

הֵיכֶֽם:  י יְהוָֹה֖ אֱלֹֽ  שביעי כשהן מחוברין ששיאֲנִ֥

ם ח  ם אֹתָ֑ יתֶ֖ י וַֽעֲשִׂ ם אֶת־חֻקֹּתַ֔ מַרְתֶּ וּשְׁ

כֶֽם:  שְׁ י יְהוָֹה֖ מְקַדִּ ישׁ  טאֲנִ֥ ישׁ אִ֗ י־אִ֣ כִּ

וֹ מ֣וֹת  יו וְאֶת־אִמּ֖ ֧ל אֶת־אָבִ֛ ר יְקַלֵּ אֲשֶׁ֨

֖ל  וֹ קִלֵּ יו וְאִמּ֛ ת אָבִ֧ וֹ:יוּמָ֑ יו בּֽ מָ֥   דָּ

 רש"י   

ם) ז( תֶּ שְׁ   .(ספרא קדושים פרשה ד פרק י אות ב)זרה  עבודה פרישות זו .וְהִתְקַדִּ
ל. וְאִמּוֹ  אָבִיו) ט(   .(בבלי, סנהדרין פה ע"ב)מיתה  לאחר לרבות קִלֵּ

 ביאור   

ם תֶּ שְׁ ביטוי זה מובא אחרי  .וְהִתְקַדִּ
האזהרה על עבודה זרה. והקדושה 

פירושהּ התרחקות מעבודה  הנדרשת
  .זרה

  

ל. וְאִמּוֹ  אָבִיו בתחילת הפסוק  קִלֵּ
ל אֶתכתוב: " ר יְקַלֵּ   אָבִיו ־אִישׁ אִישׁ אֲשֶׁ

  

". אם כן, המילים אִמּוֹ מוֹת יוּמָת־וְאֶת
ל" לכאורה מיותרות?!  וְאִמּוֹ  "אָבִיו קִלֵּ

רש"י מסביר שתוספת זו באה ללמדנו 
ם שהאיסור תקף גם אחרי שההורי

הולכים לעולמם, והמקלל את הוריו 
  המתים גם הוא חייב מיתה.

  עיון  

ם תֶּ שְׁ ואם ישאל השואל: איזו קדושה יש בזה? וכי קשה להימנע  .וְהִתְקַדִּ
מעבודה זרה?! לעיל הסברנו שהחידוש שהביא אברהם אבינו לעולם היה הידיעה 

ונות אלא צדקה ומשפט, שיש אֵל אחד שהוא האֵל האמיתי. אֵל זה איננו מבקש דור
הגינות והליכה בדרכו בתמימות. ואף שברור שאיננו מעלים בדעתנו לעשׂות את 
המעשׂים הנוראים שהתורה הביאה בפסוקים אלו, איננו יכולים להתעלם מן 

ועל כן  .71העובדה שגם היום נפש האדם נמשכת אחרי פתרונות קלים של סגולות
    ה יש קדושה ממש.גם בהתנתקות מכל רעיון של עבודה זר

                                                   
 ועיינו בדברים שכתבנו בעניין עבודת המולֶך (ויקרא יח, כא) בחלק העיון. .71

 אונקלוס



  קדושים  רפו
 

 רש"י   

מָיו בּוֹ   וידעוני מאוב ולמדנו, בם דמיהם שנאמר מקום כל וכן, סקילה זו .דָּ
 כמו, מקרא של ופשוטו. )כז כ,( בם דמיהם אותם ירגמו באבן בהם שנאמר

 גרם שהוא, הוא אלא מיתתו על אחראי אין, )יט, ב יהושע( בראשו דמו
  שיהרג. לעצמו

 םעל עמוד קוד( עיון(   

ל. וְאִמּוֹ  אָבִיו התורה אוסרת לקלל כל אדם. האיסור שעליו עובר מי שמקלל  קִלֵּ
חמור יותר מן האיסור שעובר עליו המקלל אדם שאיננו אחד מהוריו.  –אביו ואימו 

היא פגיעה ביסוד החברה. לכן  –קללת ההורים, מי שהביאוהו לעולם ונתנו לו חיים 
אינו חייב),  –ללתו בעודו בחיים (ואם קילל מת אמור בק –האיסור לקלל כל אדם 

  חייב.   –בין חיים בין מתים  –אבל קללת ההורים אסורה גם לאחר מותם, ואם קיללם 

 ביאור   

מָיו בּוֹ  רש"י מציע שני פירושים  .דָּ
מָיו בּוֹ למילים "   ":דָּ

יש ארבע מיתות בין דין, מן א. 
החמורה לקלה: סקילה, שׂרֵפה, הרג 

מטרתו העיקרית של מדרג זה וחנק. 
ללמדנו את מדרג חומרת העבירות (כי 
במציאות לא היו מיישׂמים את חיובי 
המיתה). העובדה שעונשו של המקלל 

מיתה בסקילה, מלמדת  –אביו ואמו 
     שהאיסור לקללם חמור ביותר. ומניין

רש"י למד שעונשו סקילה? מן הביטוי 
מָיו בּוֹ " ". בהמשך הפרק התורה דָּ

כירה את האוב והידעוני ואת עונשם: מז
מֵיהֶם " מוּ אֹתָם דְּ אֶבֶן יִרְגְּ מוֹת יוּמָתוּ בָּ

ם ם" –" בָּ מֵיהֶם בָּ " = המתה בסקילה דְּ
מוּ אֹתָם(" אֶבֶן יִרְגְּ מָיו "), ואם כן גם "בָּ דָּ
  " = המתה בסקילה.  בּוֹ 

הוא הביא על עצמו את מיתתו. ב. 
  האחריות שלו בלבד. 

  

  עיון  

מָיו בּוֹ  רוב העבירות שהעושׂה אותן מתחייב סקילה, הן עבירות הקשורות  .דָּ
לעבודה זרה, כי בלי כניעה למֶלֶךְ, אין שום בלמים למעשׂי האדם. קללה מבטאת 
זלזול. זלזול בהורים הוא זלזול ראשוני בהייררכייה. ומי שמזלזל בהורים, יגיע 

כי המלכים הקדוש ברוך הוא. בהמשך לזלזול למי שמעליהם, לזלזול במלך מל
המקלל הוריו מתנתק ממערכת הכללים (התורה) שמציבה לאדם בלמים ומונעת 

  ממנו להתנהג שלא כראוי וגם ממי שקבע אותהּ ונתנהּ לנו (ה').  

  
   



 רפז  ויקרא כ
 

בַר  י ת גְּ יגוּף יָת אִתַּ וּגְבַר דִּ

ת חַבְרֵיהּ,  יגוּף יָת אִתַּ דִּ

יָּפָא  אִתְקְטָלָא יִתְקְטִיל גַּ

  גַיָּפְתָא. וְ 

ישׁ  י ת אִ֔ שֶׁ ֤ר יִנְאַף אֶת־אֵ֣ ישׁ אֲשֶׁ וְאִ֗

ת רֵעֵ֑הוּ מוֹת־ שֶׁ ף אֶת־אֵ֣ ר יִנְאַ֖ ֥ אֲשֶׁ

פֶת: אָֽ ף וְהַנֹּ ת הַנֹּאֵ֖   יוּמַ֥

 רש"י   

  .(בבלי, סנהדרין נב ע"ב)לקטן  פרט וְאִישׁ.) י(
ר יִנְאַף אֶת ת אִישׁ ־אֲשֶׁ . קידושין לקטן שאין למדנו, קטן לאשת פרט .אֵשֶׁ

ר לך; חייבתי איש אשת איזו ועל ת יִנְאַף אֲשֶׁ  לאשת פרט רֵעֵהוּ. אֶת־אֵשֶׁ
  .(בבלי, סנהדרין נב ע"ב)לגוי  קידושין שאין למדנו, גוי

 ביאור   

מבחינה הלכתית, מי שלא  וְאִישׁ.
נחשב 'קטן'. הוא נחשב  13הגיע לגיל 

כמי שאיננו בן דעת, ואם הוא בא על 
ו חייב מיתה. ומה דין אינ –אשת איש 

האישה שבא עליה? אם טרם מלאו להּ 
שנה, גם היא נחשבת 'קטנה' ואינהּ  12

 –או יותר  12חייבת, אבל אם היא בת 
  חייבת מיתה.

ר יִנְאַף אֶת ת אִישׁ ־אֲשֶׁ  .אֵשֶׁ
המעשׂה האסור של ניאוף כתוב 

ר"פעמיים: (א)  ת יִנְאַף אֲשֶׁ  אֶת־אֵשֶׁ
ר ת אַףיִנְ  אִישׁ"; (ב) "אֲשֶׁ  אֶת־אֵשֶׁ

  רֵעֵהוּ". רש"י מדייק ומסביר שאין
  כאן כפל לשון בעלמא. שני הביטויים 

  

נצרכים, וכל אחד מהם מלמדנו דין 
המיוחד לו. הביטוי הראשון מלמדנו 

אִם הייתה  –שאישה שנשׂואה לקטן 
האישה ובועלהּ  –עִם גבר אחר, שניהם 

אינם חייבים מיתה. מדוע? כי כל עוד  –
ל האישה 'קטן', הקידושין בעלהּ ש

אינם חלים, וגם אִם הם חיים יחד, אין 
אלו נישׂואין אלא זנות. אם כן, האישה 
איננה אשת איש, ומי שהיה עימהּ, לא 
בעל אשת איש. והביטוי האחרון 
מלמדנו שיהודייה שנשׂואה לגוי לא 
נחשבת נשׂואה, ואם איננה אשת איש, 
 הרי אִם הייתה עִם גבר אחר, לא היא

  ולא הוא חייבים מיתה.

  עיון  

ר יִנְאַף אֶת ת אִישׁ ־אֲשֶׁ התורה קובעת שאת הקשר בין איש לאישה  .אֵשֶׁ
יוצרים קידושין, נישׂואים כדת משה וישׂראל. הנישׂואים מעידים שהקשר נוצר 

  קשר שיש בו קדושה ולא רק קשר יצרי.  –מתוך רצון להתאחד על פי ערכי התורה 
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  קדושים  רפח
 

ישׁ יא  יו וְאִ֗ ת אָבִ֔ שֶׁ ב אֶת־ אֵ֣ כַּ ֤ר יִשְׁ אֲשֶׁ

ם  נֵיהֶ֖ ֑ה מוֹת־יֽוּמְת֥וּ שְׁ לָּ יו גִּ עֶרְוַ֥ת אָבִ֖

ם:  ֽ ם בָּ מֵיהֶ֥ ב אֶת־  יבדְּ כַּ ֤ר יִשְׁ ישׁ אֲשֶׁ וְאִ֗

וּ  בֶל עָשֹ֖ ֥ ם תֶּ נֵיהֶ֑ ת֔וֹ מ֥וֹת יֽוּמְת֖וּ שְׁ לָּ כַּ

ם: ֽ ם בָּ מֵיהֶ֥   דְּ

ת  יא כּוֹב יָת אִתַּ יִשְׁ וּגְבַר דְּ

י, אֲ  לִּ אֲבוּהִי גַּ בוּהִי, עֶרְיְתָא דַּ

רְוֵיהוֹן  אִתְקְטָלָא יִתְקַטְלוּן תַּ

וּגְבַר  יבקַטְלָא חַיָּבִין. 

תֵיהּ אִתְקְטָלָא  לְּ כּוֹב יָת כַּ יִשְׁ דְּ

בְלָא  רְוֵיהוֹן, תָּ יִתְקַטְלוּן תַּ

  עֲבַדוּ קַטְלָא חַיָּבִין. 

 רש"י   

חנק  אלא אינה סתם בתורה האמורה מיתה כל .תיוּמַת הַנּאֵֹף וְהַנּאָֹפֶ  מוֹת
  .(בבלי, סנהדרין נב ע"ב)

בֶל )יב(   הבן. בזרע האב זרע מבלבלין אחר לשון. גנאי עָשׂוּ. תֶּ

 המשך( עיון(   

קיום יחסי אישות אינו יוצר את הקשר המחייב. רק קשר של קידושין מחבר בין 
 האיש לאשתו.

 ביאור   

"חֶנֶק"  .הַנּאָֹפֶתיוּמַת הַנֹּאֵף וְ  מוֹת
הוא מיתת בית הדין הקלה מכל ארבע 
המיתות. ובכל מקום שהתורה מציינת 
     שהעונש הוא עונש מוות ואינהּ מציינת 

העונש  –במפורש באיזו מיתה מדובר 
  .הוא המתה בחנק, המיתה הקלה מכולן

  

בֶל רש"י מציע שני  עָשׂוּ. תֶּ
  

  עיון  

מעניין שהבא על אשת איש עונשו קל יותר מעונשו  .נֹּאָפֶתיוּמַת הַנּאֵֹף וְהַ  מוֹת
מֵיהֶם של השוכב עם אשת אביו או עם כלתו או עם זכר, שעליהם התורה כותבת: " דְּ

ם ", וכפי שלמדנו מילים אלו מציינות שהעונש הוא סקילה. נראה אפוא שגילוי בָּ
ן הכוונה לומר עריות בתוך המשפחה חמור יותר כי הוא מנוגד לטבע האנושי. אי

שמעשׂהו של הבא על אשת איש איננו חמור, המעשׂים כולם חמורים, ולכן על 
עשׂיית כולם חייבים מיתה. ועם זאת, הבא על אשת איש, אפשר לומר שהיצר 

 –שהביאו למעשׂה הוא יצר טבעי, אבל היצר שגורם לגילוי עריות בתוך המשפחה 
    ר. הוא יצר בהמי מובהק, ולכן העונש חמור יות

 אונקלוס

 



 רפט  ויקרא כ
 

כוּרָא  יג כּוֹב יָת דְּ יִשְׁ וּגְבַר דְּ

א, תּוֹעֵיבָא  בֵי אִתָּ כְּ מִשְׁ

רְוֵיהוֹן, אִתְקְטָלָא  עֲבַדוּ תַּ

  יִתְקַטְלוּן קַטְלָא חַיָּבִין. 

י  יג בֵ֣ כְּ ב֤ אֶת־זָכָר מִשְׁ כַּ ר יִשְׁ ישׁ אֲשֶׁ֨ וְאִ֗

תוּ  ם מ֥וֹת יוּמָ֖ נֵיהֶ֑ וּ שְׁ ה עָשֹ֖ וֹעֵבָ֥ ה תּֽ ָ֔ אִשּׁ

ם:דְּ  ֽ ם בָּ   מֵיהֶ֥

 (המשך) ביאור   

בֶל":   פירושים למילה "תֶּ
בֶל" א.  מן ההקשר מובן שהמילה "תֶּ

מציינת שהמעשׂה מגונה ביותר, שהרי 
נֵיהֶם מוֹת יוּמְתוּ עונשם " מֵיהֶם  ...שְׁ דְּ

ם "י לא מציין שום רשבפירוש זה  .72"בָּ
מידע לגבי מוצא המילה או שורשהּ 

והחד־ומסתפק באמירה הקצרה 
  משמעית: גנאי.  

בֶל" כוללת את ב.    המילה "תֶּ
  

האותיות בי"ת ולמ"ד. שתי אותיות אלו 
מצויות בשורש בל"ל שממנו נגזרת 
המילה בלילה שפירושהּ תערובת, ואם 
אכן קורה המעשה החמור, נוצר בכלה 
ערבוב של זרע בעלהּ ושל אבי בעלהּ. 
מלשון רש"י "מבלבלין", ייתכן שאין 

רבוב בעלמא, אלא לבלבול כוונתו לע
  .73שנגרם בעטיו

 על עמוד קודם( עיון(   

בֶל במה "זכתה" עבירה זו שרש"י תיאר אותה במילה "גנאי" (לתיאור  עָשׂוּ. תֶּ
ן יַעֲזָב עַלעבירות אחרות לא השתמש במילה זו)? התורה כתבה: " אָבִיו ־אִישׁ אֶת כֵּ

תּוֹ וְהָיוּ ־וְאֶת אִשְׁ ר אֶחָ אִמּוֹ וְדָבַק בְּ . האיסור על קיום יחסים עם )כד, ב בראשית(ד" לְבָשָׂ
הכלה טבוע במהות הבריאה: על פי הטבע, בן שבגר עוזב את הוריו ויוצר משהו 
חדש, ועל הוריו להימנע מלהתערב בחייו החדשים. קיום יחסים עם אשת הבן היא 

לילדיהם הפרה בוטה וגסה של ההפרדה הנדרשת. נלמד מכאן שהורים שלא נותנים 
להתפתח בצורה המתאימה להם, עושׂים מעשׂה מגונה מאוד, שהוא הפך רצון 

  הבריאה.
  

   

                                                   
מָיו בּוֹ ראו לעיל חלק הביאור לד"ה " .72  " (כ, ט).דָּ
רש בל"ל, ובלשון חכמים התפתח ממנו השורש המרובע בלב"ל. הבלבול בלשון המקרא משמש השו .73

 האמור פירושו שאין לדעת מי אביו של הילד.

 אונקלוס



  קדושים  רצ
 

ה וְאֶת־  יד ֛ ָ ח אֶת־אִשּׁ ֧ ר יִקַּ ישׁ אֲשֶׁ֨ וְאִ֗

 ֹרְפ֤וּ אֹתו שׁ יִשְׂ אֵ֞ וא בָּ ה הִ֑ ֣ הּ זִמָּ ֖ אִמָּ

תֽוֹכֲכֶֽם: ה בְּ ֖ הְיֶה֥ זִמָּ ן וְלאֹ־תִֽ   וְאֶתְהֶ֔

ב יָת די  יִסַּ תָא וְיָת  וּגְבַר דְּ אִתְּ

הּ, עֵיצַת חֲטִין הִיא,  אִמַּ

נוּרָא יוֹקְדוּן יָתֵיהּ וְיָתְהוֹן  בְּ

ינֵיכוֹן.  הֵי עֵיצַת חֲטִין בֵּ   וְלָא תְּ

 רש"י   

בֵי) יג( כְּ ה. מִשְׁ ָ   .(בבלי, סנהדרין נה ע"א)בשפופרת  כמכחול מכניס אִשּׁ
רְפוּ ) יד( , ישרפו הראשונה אשתו לומר יכול אתה אי וְאֶתְהֶן. אֹתוֹ  יִשְׂ

, כאן הכתובין ואמה אשה אלא, עליו נאסרה ולא בהיתר נשאה שהרי
 אין, שאומרים מרבותינו ויש. ואמה חמותו את שנשא, לאיסור שתיהן

אחת  הן הוא יוני ולשון, מהן אחת את, אתהן ומהו. חמותו אלא כאן
 .(בבלי, סנהדרין עו ע"ב)

 ביאור   

בֵי כְּ ה. מִשְׁ ָ כבי אישה הם מש אִשּׁ
יחסים שלמים כלומר האיש מכניס 
איברו לנרתיק האישה, כמו מכחול 
שנכנס בשפופרת של דיו. כך במשכב 
זכור: איסור התורה אמור בהכנסת 
האיבר בגוף של חברו. יחסים אחרים 
בין גברים, גם הם מכוערים מאוד, אבל 

  איסור תורה אין בהם.  
  

רְפוּ  שט לפי הפ וְאֶתְהֶן. אֹתוֹ  יִשְׂ
הפסוק מדבר באדם שנשׂא אישה 
ושכב עם אימהּ, שהיא חמותו, ומבהיר 
ששלושתם חייבים מיתה. לכאורה, 
האיש וחמותו חטאו, ואשתו לא חטאה 
כלל, ומדוע תיענש?! ועל כן רש"י 
     מסביר שיש להבין את הפסוק שלא 

  כפשוטו, והוא מציע שני פירושים:
כוונת הפסוק לומר שאותו אדם, א. 

נשׂא לו אישה, שכב עם חמותו אחרי ש
(אֵם אשתו) וגם עִם אֵם חמותו (סבתהּ 
של אשתו). במקרה כזה קל להבין 
מדוע הוא חייב מיתה וגם שתי נשים 

  אלה.
אחת  –" אֶתְהֶן" המילה משמעותב. 

מהן (רש"י מציין שמילה זו משמשת 
בשפה היוונית, ומשמעותהּ: אחת). 
מלבד אשתו, איש זה היה גם עִם 

ו (אך לא עם אימהּ), ובעקבות חמות
האיש חייב מיתה וגם אחת  –העבירה 

חמותו  –משתי הנשים שהוזכרו בפסוק 
(ואשתו אכן לא חטאה וכמובן לא 

  תיענש).   

  
   

 אונקלוס



 רצא  ויקרא כ
 

יהּ  טו כֻבְתֵּ ין שְׁ יִתֵּ וּגְבַר דְּ

בְעִירָא, אִתְקְטָלָא  בִּ

עִירָא  יִתְקְטִיל, וְיָת בְּ

קְטְלוּן.   תִּ

ישׁ אֲשֶׁ֨  טו ה וְאִ֗ בְהֵמָ֖ וֹ בִּ כָבְתּ֛ ן שְׁ ֧ ר יִתֵּ

גוּ: הֲרֹֽ ֽ ה תַּ הֵמָ֖ ת וְאֶת־הַבְּ   מ֣וֹת יוּמָ֑

 על עמוד קודם( עיון(   

רְפוּ  שני הפירושים אינם חולקים בהלכה אלא בתרחיש שבו  וְאֶתְהֶן. אֹתוֹ  יִשְׂ
מדובר בלבד, ומכל מקום שניהם רחוקים מפשט הכתוב, ומאליה עולה השאלה 

התורה את האיסור בדרך שמשתמע ממנה שמדובר באשתו ואֵם אשתו  מדוע כתבה
   ושתיהן חייבות מיתה. 

אישה  –מקריאה פשוטה נראה שהפסוק מדבר על איש שנשׂא לו שתי נשים 
ואימהּ. נישׂואין עם שתי נשים שהן אם ובת הן מעשׂה נורא, הגורם למעשׂה המנוגד 

אסור שיחלקו בעל אחד, שיהיה למהות הבריאה. בין בת לאימהּ יש קשר, אבל 
משותף לשתיהן. ואכן, הלכתית אִם נשׂא אחת מהן לאישה, האחרת (בת אשתו או 

הנשים אסורות עליו, והשתמעות זו  שתיאימהּ) אסורה עליו. מן הפסוק משתמע ש
אינהּ עולה בקנה אחד עם ההבנה שאת האישה הראשונה נשׂא בהיתר?! הסברה 

 –יחסים עם אימהּ וגם עם סבתהּ (שתי נשים נוספות) שנשׂא אישה ואחר כך קיים 
  באה לפתור את הקושי הזה.

היא  –גם הפירוש השני מבוסס על ההבנה שנשׂיאת שתי נשים שהן אם ובת 
מעשׂה שלא ייעשׂה, פשע, ועל כן ראוי היה שהוא ושתיהן יתחייבו מיתה. ואולם 

ימו אחרי הנישׂואין (שהרי זו שהייתה ע –למעשׂה רק אחת מהן הייתה עימו באיסור 
ורק היא חייבת מיתה: אִם הבת נתקדשה, האֵם  –הראשונה נתקדשה לו כדין) 

חייבת מיתה; ואִם האֵם נתקדשה לו, בתהּ שהייתה אימו  –שהייתה עימו לאחר מכן 
אחת מהן,  –" אֶתְהֶןחייבת מיתה. הפירוש המסביר שמשמעות " –לאחר הנישׂואין 

  מתאים לתיאור זה. 
  

   

 אונקלוס



  קדושים  רצב
 

 רש"י   

הֵמָה) טו( הֲרֹגוּ. וְאֶת־הַבְּ  מפני אלא, חטאה מה בהמה חטא אדם אם תַּ
 וחומר קל. תסקל הכתוב אמר לפיכך, ידה על תקלה לאדם שבאה
. עבירה לעבור לחבירו רעה וגורם לרע טוב בין להבחין שיודע לאדם
 הרי, המקומות כל את תאבדון אבד )ב יב, דברים( אומר אתה בדבר כיוצא
 שבאת על שומעין ואינן רואין שאינן אילנות מה, וחומר קל דברים
 מדרך חבירו את המטה, וכלה שרוף השחת תורה אמרה ידם על תקלה

 .(בבלי, סנהדרין נה ע"א)וכמה  כמה אחת על מיתה לדרכי חיים

 ביאור   

הֵמָה הֲרגֹוּ. וְאֶת־הַבְּ רש"י מקשה  תַּ
על דין התורה המחייב להרוג את 

: הבהמה לא הייתה מעורבת הבהמה
במעשׂה מבחירה. אדם עשׂה בהּ 
מעשׂה, והיא לא יכלה לעשׂות מאומה 

 –כדי למנוע זאת ממנו. ואם לא חטאה 
מדוע היא נענשת?! רש"י הקשה והוא 
גם מתרץ ומסביר שהלכה זו באה 
ללמדנו מוסר: לא רק עושׂה העבירה 
אחראי למעשׂה ולתוצאתו. מי שהיה 

 –צמו או מי שסייע לו מעורב במעשׂה ע
גם הם אחראים. רש"י מביא דוגמה 
נוספת: בני ישׂראל מצווים בבואם לארץ 
  ישׂראל לשׂרוף את האשרות (שיימצאו 

בהּ), שהן עצים ששימשו לעבודה זרה, 
כדי ללמדנו מוסר: הגורם לעשׂיית 
העבירה (אף שלא עשׂאהּ בעצמו) 
ייחשב כמו עושׂה העבירה. מדין התורה 

כליה על הבהמה ועל העץ, הגוזר 
שבוודאי לא הם שגרמו לאדם לחטוא 
אלא השתמשו בהם לעשׂיית החטא, 
רש"י לומד קל וחומר: אם התורה תולה 
בהם אחריות מסוימת למעשׂה, קל 
וחומר שפלוני המסית את אלמוני לסור 
מדרך התורה והמצוות ומצליח להשפיע 

האחריות לסטייה מדרך הישר  –עליו 
  המסית.  מוטלת גם על

  

  עיון  

הֵמָה הֲרגֹוּ. וְאֶת־הַבְּ אף שבדיני אדם אנו אומרים שאין שליח לדבר עבירה,  תַּ
שכן האדם בעל בחירה ועליו לא להיות מושפע ולא לאפשר לאחר להסית אותו. הוא 
הושפע ועבר עבירה? האשמה שלו בלבד. כך בדיני אדם, מה שאין כן בדיני שמיים: 

ברור שהעובר נענש, אבל גם מי שגרם לו  –לעשות עבירה מי שהביא את חברו 
לעבור, נענש בעונש חמור. הסתת הזולת לעבירה היא מעשׂה חמור ביותר, כי ההורג 

  פוגע בנשמתו. –את זולתו פוגע בגופו, ואילו המחטיאו 
   



 רצג  ויקרא כ
 

ל  טז תִקְרַב לְוָת כָּ תָא דְּ וְאִתְּ

הּ  לַט בַּ עִירָא לְמִשְׁ  בְּ

תָא וְיָת וְתִקְטוֹל יָת אִתְּ 

עִירָא, אִתְקְטָלָא יִתְקַטְלוּן  בְּ

ב  יזקַטְלָא חַיָּבִין.  יִסַּ וּגְבַר דְּ

ת אֲבוּהִי אוֹ  יָת אֲחָתֵיהּ בַּ

יהּ וְיִחְזֵי יָת עֶרְיְתַהּ  ת אִמֵּ בַּ

חְזֵי יָת עֶרְיְתֵיהּ  וְהִיא תִּ

יצוֹן לְעֵינֵי  תֵּ קְלָנָא הוּא, וְיִשְׁ

הוֹן, עֶרְיַת  נֵי עַמְּ אֲחָתֵיהּ בְּ

יל.  י חוֹבֵיהּ יְקַבֵּ לִּ   גַּ

הֵמָה  טז ל־בְּ ב אֶל־כָּ קְרַ֤ ר תִּ ה אֲשֶׁ֨ ָ֗ וְאִשּׁ

ה  ֖ ָ אִשּׁ ֥ אֶת־הָֽ רַגְתָּ הּ וְהָֽ לְרִבְעָ֣ה אֹתָ֔

ם:  ֽ ם בָּ מֵיהֶ֥ תוּ דְּ ה מ֥וֹת יוּמָ֖ הֵמָ֑ וְאֶת־הַבְּ

ת־  יז ח אֶת־אֲחֹת֡וֹ בַּ ֣ ר־יִקַּ ישׁ אֲשֶׁ וְאִ֣

יו א֣וֹ בַת־֠ אִ  הּ אָבִ֣ ה אֶת־עֶרְוָתָ֜ וֹ וְרָאָ֨ מּ֠

סֶד ה֔וּא  יא תִרְאֶ֤ה אֶת־עֶרְוָתוֹ חֶ֣ וְהִ֨

ם עֶרְוַת֧ אֲחֹת֛וֹ  ֑ נֵי֣ עַמָּ כְרְת֔וּ לְעֵינֵי֖ בְּ וְנִ֨

א: ֽ ָֹ ֖ה עֲוֹנ֥וֹ יִשּׂ לָּ   גִּ

 רש"י   

 אם ומדרשו. חסודא )יד, לד בראשית( חרפה ארמי לשון הוּא. חֶסֶד) יז(
 שנאמר, ממנו עולמו לבנות המקום עשה חסד, ואחות נשא קין תאמר

  .(בבלי, סנהדרין נח ע"ב)יבנה  חסד עולם) ג פט, תהלים(

 ביאור   

לכאורה המילה "חֶסֶד"  הוּא. חֶסֶד
היא מילה שמתארת התנהגות חיובית, 
מילה שאין מקומהּ באיסורי עריות?! 
רש"י מציע שני הסברים להופעתהּ 

  בהקשר זה:
מילה דו־משמעית: א. "חֶסֶד" היא 

המובן הרגיל שלהּ הוא מעשׂה טוב, אבל 
 –היא משמשת גם במשמעות נוספת 

לציון חרפה ובושה, כפי המשמעות 
שהיא משמשת בהּ בארמית. רש"י 
  לומד זאת מתרגום אונקלוס: כששכם 

  

  

בן חמור מבקש לשׂאת את דינה (אחרי 
שעשׂה בהּ מעשׂה), בני יעקב מבהירים 

 לָתֵת הַזֶּה הַדָּבָר לַעֲשׂוֹת נוּכַל לאֹלו: "
 כִּי עָרְלָה לוֹ אֲשֶׁר לְאִישׁ אֶת־אֲחֹתֵנוּ

". אונקולוס מתרגם את לָנוּ הִוא חֶרְפָּה
 אֲחָתַנָא יָת תַּ לְמ... נִכּוֹל לָאאמירתם: "

". לַנָא הִיא חִסדָּא אֲרֵי עָרלָה דְּלֵיהּ לִגבַר
   " מתורגמת ל"חסדא". חֶרְפָּההמילה "

ושית ב. בתחילת ההיסטוריה האנ
 –הקב"ה אכן התיר נישׂואי אח ואחות 

הוא התיר לקין לשׂאת לאישה את 
  

   

 אונקלוס

 



  קדושים  רצד
 

ה  יח וָ֗ ה דָּ ָ֜ ב אֶת־אִשּׁ כַּ֨ ר־יִשְׁ ישׁ אֲשֶׁ וְאִ֠

ה  עֱרָ֔ הּ הֶֽ ה֤ אֶת־עֶרְוָתָהּ אֶת־מְקֹרָ֣ וְגִלָּ

יהָ וְנִכְרְת֥וּ  מֶ֑ ה אֶת־מְק֣וֹר דָּ תָ֖ לְּ וא גִּ וְהִ֕

ם ֽ רֶב עַמָּ ֥ ם מִקֶּ נֵיהֶ֖   :שְׁ

א  יח כּוֹב יָת אִתָּ יִשְׁ וּגְבַר דְּ

י יָת עֶרְיְתַהּ יָת  טֻמְאָה וִיגַלֵּ

י יָת  גַלֵּ י וְהִיא תְּ לִּ קְלָנַהּ גַּ

יצוֹן  תֵּ מַהָא, וְיִשְׁ סוֹאֲבָת דְּ

הוֹן. רְוֵיהוֹן מִגּוֹ עַמְּ   תַּ

 (המשך) ביאור   

אחותו. ועל פי זה רש"י מסביר 
עוֹלָם שמשמעו הפשוט של הפסוק "

נֶה שקיום  – (תהלים פט, ג)" חֶסֶד יִבָּ
העולם תלוי בעזרה שיושיטו אנשים זה 
     לזה ובמעשי חסד שיגמלו איש עם 

רעהו, ובלעדיהם לא יוכל להתקיים. 
רש"י רואה בפסוק זה רמז להיתר החד־

פעמי שניתן לנישׂואי אח ואחות, משום 
שאותה ביאה של אח באחותו, הייתה 

  .74הכרחית לבניית העולם

 (על עמוד קודם) עיון   

  א לפירוש הוּא. חֶסֶד

נראה כי לא לחינם יש למילה "חֶסֶד" משמעות חיובית וגם משמעות שלילית, 
גורם לזיופים הגדולים ביותר, כפי שעשׂוי לקרות  –שכן חֶסֶד שאין לו גבולות 

באהבה בין אח לאחות: כל עוד מדובר באהבה טבעית בין אחים שבאה לידי ביטוי 
היא מצוינת. ואולם אִם החסד חורג מגבולותיו, הוא  –בכבוד ובנכונות להושיט עזרה 

  הופך להיות אסון, והוא החרפה האמורה כאן. 

  ב לפירוש

יש כאן רמז למושׂג התלמודי 'עבירה לשמהּ': מעשׂה שהוא כשלעצמו עבירה, 
כזה אסור,  אבל הוא נעשׂה מתוך מניעים חיוביים וכוונה להיטיב. בדרך כלל מעשׂה

אבל יש מקרים יוצאים מן הכלל, לדוגמה: אסתר שחיה עם אחשורוש. לחיות עם גוי 
עבירה; אבל עשׂייתהּ נועדה להציל את עַם ישׂראל. במקרה של קין, אלמלא ניתן  –

לו היתר לעשׂות את העבירה ולשׂאת את אחותו, העולם היה מגיע אל קיצו. עשׂיית 
  ם מכלָיה ולאפשר לו המשכיות.   העבירה נועדה להציל את העול

  
   

                                                   
והאנושות כולהּ התפתחה מצאצאי שת וחם: נח הוא מצאצאי שת, ואשתו נעמה היא בתו של למך,  .74

 מצאצאי חם.

 אונקלוס



 רצה  ויקרא כ
 

 רש"י   

 לשם בתיבה יורדת ו"והוי, הוא גלוי ערוה לשון כל וכן. גלה הֶעֱרָה.) יח(
. אח מגזרת אחוה וכן, זע ולא קם ולא )ט, ה אסתר( מגזרת, זעוה כמו, דבר

 זו אומרים ויש, שמש נשיקת זו אומרים יש, רבותינו בה נחלקו זו והעראה
  .(בבלי, יבמות נה ע"ב)עטרה  הכנסת

 ביאור   

רש"י מסביר שהמילה  הֶעֱרָה.
"הֶעֱרָה" פירושהּ גילה, כלומר: קיים 
יחסים עם האישה הנידה בזמן שהיה 

  אסור לו לגלות אותהּ. 

רש"י מוסיף ששורש הפועל 
"הֶעֱרָה" הוא ער"ה, ופירוש הפועל 

לגלות. כשמוסיפים לפועל  –להערות 
מתקבל שם "ערה" את האות וי"ו, 

  העצם "עֶרְוָה".
רש"י מציין שיש דוגמאות נוספות 
של פועל שבתוספת האות וי"ו נהפך 

נוצר  75לשם עצם, ומפרט: מהפועל זע
  השֵם "זַעֲוָה"; ומהמילה אח בתוספת 

  

  .76המושׂג 'אַחְוָה' –וי"ו 
ומסיים רש"י שמהשימוש בפעולה 
הַעֲרָאָה לומדים שעונש כרת איננו 

ים מלאים בהכרח. מותנה בקיום יחס
כאמור, משמעות פעולה זו היא גילוי, 
וגם בביאה חלקית יש גילוי, והוא אסור. 
ומה הוא הגילוי שמחייב? יש אומרים 
"נשיקה" כלומר מגע בלבד, הנחת 
האיבר של הגבר במקום הערווה של 
האישה; ויש מקילים ומסבירים שרק 
אם נכנס האיבר פנימה, ואפילו קצת 

  רק אז חייב. –) (ראש הגיד בלבד

  

  עיון  

חייב מיתה, אבל אין פירוש הדבר שחיבור אחר,  –אומנם רק אם הערה  הֶעֱרָה.
מותר. לא ולא! התורה אוסרת גם אותם, אם כי מי שעובר על  –כגון נשיקה וחיבוק 

   איסורים אלו איננו מתחייב בכרת.

  
  

   

                                                   
הם תלת־עיצוריים בהכרח,  להבנת רש"י יש שורשים בעלי שתי אותיות. התפיסה שלפיה שורשים .75

ערבית וכבר במחצית הראשונה של המאה בהתפתחה בספרד בסוף המאה העשירית. ספרי הדקדוק נכתבו 
האחת־עשרה תורגמו לעברית, אך חלף זמן עד שהגיעו לצרפת. אם כן, רש"י, שחי בצרפת, כנראה לא נחשׂף 

השורשים שבהם איננו מזהים בנטיותיהם לתפיסה החדשה, ועדיין פירש לאור התפיסה שקדמה להּ, שלפיה 
  שלושה עיצורים, הם דו־עיצוריים.

אח אינו פועל אבל הוא שֵם עצם שמשמעו מצומצם, ובתוספת האות וי"ו מתקבל שם עצם שמשמעותו  .76
 רחבה יותר.



  קדושים  רצו
 

יךָ  יט ךָ֛ וַֽאֲח֥וֹת אָבִ֖ ת אֲח֧וֹת אִמְּ  וְעֶרְוַ֨

ה עֲוֹנָם֥  עֱרָ֖ אֵר֛וֹ הֶֽ י אֶת־שְׁ ֧ ֑ה כִּ א תְגַלֵּ לֹ֣

אוּ: ֽ ָֹ   יִשּׂ

ךְ וַאֲחָת  יט וְעֶרְיַת אֲחָת אִמָּ

י, אֲרֵי יָת  גַלֵּ אֲבוּךְ לָא תְּ

לוּן.  י חוֹבְהוֹן יְקַבְּ לִּ קָרִיבְתֵיהּ גַּ

  

 רש"י   

ךָ וגו אֲחוֹת וְעֶרְוַת) יט(  עליהן הרשהוז לומר, באזהרתן הכתוב שנה .'אִמְּ
 ערות אבל, האם מן אחיותיהן על בין האב מן ואמו אביו אחות על בין

(בבלי, יבמות האב  מן אביו אחי אשת על אלא הוזהר לא אביו אחי אשת

 .נד ע"ב)

 ביאור   

ךָ וגו אֲחוֹת וְעֶרְוַת איסורי  .'אִמְּ
עריות מפורטים בתורה בשני פרקים: 
בפרק האחרון של פרשת אחרי מות 

נו. לעיל ציינּו שבפרק הקודם ובפרק
 –מפורטים האיסורים, ובפרקנו 

והינה  .77העונשים לעוברים עליהם
איסור ולא עונש. מדוע?  מובאבפסוקנו 

והרי האיסור כבר נכתב בפרשת אחרי 
ה אָבִיךָ  עֶרְוַת אֲחוֹתמות: " , יח(" לאֹ תְגַלֵּ

ה עֶרְוַת אֲחוֹת" וכן )יב ךָ לאֹ תְגַלֵּ , יח(" אִמְּ

אם כן, לשם מה התורה חוזרת על  .)יג
  האיסור?

רש"י מסביר שמן האיסורים 
שבפרשת אחרי מות לבדם, היינו 
יכולים להבין שכוונת התורה שאותן 
אחיות של ההורים שאסור לקרב אליהן, 
     הן אחיותיהם משני ההורים דווקא

(לשניהם אב ואם משותפים) אבל  
אחיות למחצה (אחיות מאב בלבד או 

אינן אסורות. בא פסוקנו  –) מאם בלבד
להרחיב ולהבהיר שהאיסור חל גם על 

  אחיות למחצה.  
ויש איסור נוסף שמובא בפרשת 
אחרי מות והוא האיסור לשׂאת את 
אשת הדוד (אפילו אחרי שהדוד נפטר 

אָבִיךָ לאֹ  עֶרְוַת אֲחִיאו אחרי גירושין): "
ה אֶל תּוֹ לאֹ תִקְרָב דֹּדָתְךָ הִו תְגַלֵּ " אאִשְׁ

ופסוק זה לא שונה בפרשתנו.  (יח, יד)
מזה נלמד שאותהּ דודה אסורה היא 
אשת אחי אביו, שהוא (האח) והאב 
בנים לאותם שני הורים ולכל הפחות יש 

 –להם אב אחד, אבל אשת אחי האב 
שהוא (האח) והאב אחים למחצה, מן 

  לא נאסרה.  –האם בלבד 

   

                                                   
רָאֵל תֹּאמַר וְאֶל" ראו לעיל חלק הביאור לד"ה .77 נֵי יִשְׂ  " (כ, ב).בְּ

 אונקלוס



 רצז  ויקרא כ
 

ת  כ כּוֹב יָת אִתַּ יִשְׁ וּגְבַר דְּ

אַחְבּוּהִי אַ  חְבּוּהִי עֶרְיְתָא דְּ

לָא  לוּן דְּ י, חוֹבְהוֹן יְקַבְּ לִּ גַּ

  וְלַד יְמוּתוּן.

דָת֔וֹ עֶרְוַ֥ת  כ ב אֶת־דֹּ֣ כַּ ֤ר יִשְׁ ישׁ אֲשֶׁ וְאִ֗

תוּ: ים יָמֻֽ אוּ עֲרִירִ֥ ֖ ָֹ ם יִשּׂ ֑ה חֶטְאָ֥ לָּ   דֹּד֖וֹ גִּ

 רש"י   

ר) כ( ב אֲשֶׁ כַּ  האמור כרת על ללמד בא הזה המקרא אֶת־דֹּדָתוֹ. יִשְׁ
 עֲרִירִים.; (בבלי, יבמות נה ע"ב)ערירי  הליכת בעונש שהוא, למעלה

 לו יש, ערירי הולך ואנכי )ב טו, בראשית( לו ודומה, ולד בלא כתרגומו
 אלו מקראות בשני שנה לכך, בנים בלא מת בנים לו אין, קוברן בנים

 לא, עבירה בשעת לו יהיו אם, ימותו ערירים. יהיו ערירים ימותו ערירים
 בשעת לו אין שאם, יהיו ערירים. בחייו שקוברן לפי כשימות לו יהיו

  .(בבלי, יבמות נה ע"א)עכשיו  שהוא כמו ימיו כל יהיה, עבירה

 על עמוד קודם( עיון(   

ךָ וגו אֲחוֹת וְעֶרְוַת הקשר המשפחתי בין אדם לאחיות של הוריו (דודותיו)  .'אִמְּ
ן הקשר שלו עם אשת האח של אחד מהוריו (היא "דודתו" מתוקף קרוב יותר מ

נישׂואיה לדוד, אבל אלמלא נישׂאה לדוד, לא הייתה דודתו). על כן באחות האב או 
האם האיסור חל גם במקרה שמדובר באחות למחצה (מאב או מאם). לעומת זאת 

ותם האיסור חל רק במקרה שמדובר באחים של א –באשת האח של אחד ההורים 
  שני הורים ולכל הפחות יש להם אב משותף. 

ומה ההבדל בין אח רק מן האב ובין אח רק מן האם? המשכיות המשפחה עוברת 
שייכים לאותהּ משפחה, אבל  –דרך הקשר של האב. שני אחים שיש להם אב אחד 

לא. כל אחד מהם  –שני אחים שיש להם אֵם משותפת, ולכל אחד מהם אב אחר 
  ת אביו. משתייך למשפח

 ביאור   

ר ב אֲשֶׁ כַּ בסוף  אֶת־דֹּדָתוֹ. יִשְׁ
פרשת אחרי מות, אחרי פירוט איסורי 
העריות, מובא שכל העושה אחד מן 

להאיסורים האלה עונשו כרת: " י כָּ    כִּ
  

ה ה מִכֹּל הַתּוֹעֵבֹת הָאֵלֶּ ר יַעֲשֶׂ וְנִכְרְתוּ  אֲשֶׁ
ם רֶב עַמָּ פָשׁוֹת הָעֹשׂתֹ מִקֶּ . )כט ,יח(" הַנְּ

בפרקנו למדנו על כמה מאיסורי עריות, 
  שמלבד כרת העובר עליהם חייב מיתה. 

   

 אונקלוס

 



  קדושים  רצח
 

יו  כא ת אָחִ֖ שֶׁ ח אֶת־אֵ֥ ֛ ר יִקַּ ֥ ישׁ אֲשֶׁ וְאִ֗

ים  ֖ה עֲרִירִ֥ לָּ יו גִּ וא עֶרְוַ֥ת אָחִ֛ ה הִ֑ ֣ נִדָּ

  יִֽהְיֽוּ:

ת  כא ב יָת אִתַּ יִסַּ וּגְבַר דְּ

אֲחוּהִי מְרַחֲקָא הִיא, עֶרְיְתָא 

לָא וְלַד יְהוֹן. דַּ  י דְּ לִּ   אֲחוּהִי גַּ

 (המשך) ביאור   

ב אֶתעונשו של " כַּ ר יִשְׁ " דֹּדָתוֹ ־אִישׁ אֲשֶׁ
עֲרִירִים כרת בלבד (" –על פי פסוקנו 

"). כזכור, האיסור לִקרַב אל הדודה יָמֻתוּ 
(אחות האב או אחות האם וגם דודה 
מתוקף קשרי נישׂואין), וגם העונש 

האיסור (כרת) כבר הוזכרו, לעובר על 
 –ואם אין בפסוקנו תוספת עונש מיתה 

לשֵם מה חזרה התורה על האיסור ועל 
העונש הידועים?! כדי ללמדנו עונש 

וְנִכְרְתוּ כרת מהו, שכן ממילות התורה "
פָשׁוֹת " איננו יכולים לדעת כיצד הַנְּ

ייכרתו. פסוקנו מלמדנו שהנענשים 
     "י מסביר בכרת יהיו "עֲרִירִים". רש

שהמשמעות של "עֲרִירִים" היא שלא 
תהיה להם המשכיות, הם לא יזכו 
להעמיד צאצאים. רש"י לומד זאת הן 
מתרגום אונקלוס שמתרגם את 

 וְלַד לָאדְּ " לארמית: "עֲרִירִים יָמֻתוּ "
" וגם מדברי אברהם אבינו, יְמוּתוּן

וְאָנֹכִי הוֹלֵךְ המתלונן לפני ה' ואומר: "
ה זָרַע ...עֲרִירִי  בראשית( "הֵן לִי לאֹ נָתַתָּ

. מי שאין לו זרע, היינו צאצאים, )ג-ב, טו
הוא ערירי. ייתכן שלא ייוולדו לו ילדים 

אבל ימותו. מכל  –כלל, וייתכן שייוולדו 
  מקום המשכיות לא תהיה לו.  

 (על עמוד קודם) עיון   

ר ב אֲשֶׁ כַּ עשׂה עבירה חמורה, והילד  ואם ישאל השואל: האב אֶת־דֹּדָתוֹ. יִשְׁ
ימות?! חלילה לומר שהבן ימות רק בגלל חטאו של אביו, שהרי  –שלא חטא מאומה 
חֶטְאוֹ התורה הבהירה: " נִים וּבָנִים לאֹ יוּמְתוּ עַל אָבוֹת אִישׁ בְּ לאֹ יוּמְתוּ אָבוֹת עַל בָּ

של חוטא במה דברים אמורים? במקרה של בן , כן אם .)טז, כד דברים(" יוּמָתוּ 

 עַל אָבוֹת ֹן פֹּקֵד עֲושממשיך ללכת בדרכי אביו, כפי שהסביר רש"י בפירושו לפסוק "
נִים וְעַל נֵי בָנִים עַל בָּ ים וְעַל בְּ שִׁ לֵּ עִים שִׁ "כשאוחזים מעשׂה  – )ז, לד שמות(" רִבֵּ

  יינצל.  –אבותיהם בידיהם", אבל אם עשׂה תשובה 

  
   

 אונקלוס



 רצט  ויקרא כ
 

ל קְיָ  כב רוּן יָת כָּ מַי וְיָת וְתִטְּ

דוּן יָתְהוֹן, וְלָא  ינַי וְתַעְבְּ ל דִּ כָּ

אֲנָא  רוֹקֵין יָתְכוֹן אַרְעָא דַּ תְּ

ב  ן לְמִתַּ מַעֵיל יָתְכוֹן לְתַמָּ

הּ.  נִמּוֹסֵי  כגבַּ הָכוּן בְּ וְלָא תְּ

אֲנָא מַגְלֵי מִן  עַמְמַיָּא דַּ

ין  ל אִלֵּ קֳדָמֵיכוֹן, אֲרֵי יָת כָּ

  יָתְהוֹן.  עֲבַדוּ וְרַחֵיק מֵימְרִי

ל־  כב ל־ חֻקֹּתַי וְאֶת־כָּ ם אֶת־כָּ ֤ מַרְתֶּ וּשְׁ

יא  א־תָקִ֤ ם וְלֹֽ ם אֹתָ֑ יתֶ֖ י וַֽעֲשִׂ טַ֔ פָּ מִשְׁ

ם  יא אֶתְכֶ֛ י מֵבִ֥ ר אֲנִ֜ רֶץ אֲשֶׁ֨ אֶתְכֶם הָאָ֔

הּ:   ֽ בֶת בָּ ֥ ה לָשֶׁ מָּ ֖ לְכוּ  שביעי כגשָׁ א תֵֽ וְלֹ֤

 ֖ לֵּ י מְשַׁ ר־אֲנִ֥ וֹי אֲשֶׁ ת הַגּ֔ חֻקֹּ֣ נֵיכֶ֑ם בְּ ח מִפְּ

ם: ֽ ץ בָּ וּ וָֽאָקֻ֖ ה עָשֹ֔ לֶּ ל־אֵ֨ ֤י אֶת־כָּ   כִּ

 רש"י   

ה )כא(  לאסור דרשו ורבותינו. ומאוסה היא מנודה הזאת השכיבה .הִוא נִדָּ
הערה  מקורה את )יח פסוק( בה מפורשת שהעראה, כנדה בה העראה

  .(בבלי, נדה יד ע"ב)
 קץ שהוא כאדם, בחיי קצתי )מו כז, יתבראש( כמו, מיאוס לשון .וָאָקֻץ) כג(

  במזונו.

 ביאור   

ה מה משמעות המילה  הִוא. נִדָּ
ה"   כאן? רש"י מציע שני פירושים: "נִדָּ

כשאישה נידה זב מגופהּ דם א. 
ה" מלשון  – והיא אסורה לבעלהּ. "נִדָּ

יש להקפיד על שמירת מרחק  –נידוי 
ולהיזהר מהקרבה הרגילה בין איש 

ור לקרב אל הגיסה, לאשתו. באיס
ה" שימוש מושאל:  נעשׂה במילה "נִדָּ

כשם שהנידה מחייבת התרחקות, גם 
מן הגיסה חובה להתרחק ואסור לקרב 

  אליה.
התורה ביקשה להקיש איסורי ב. 

  עריות לאיסור נידה: כשם שאיסור נידה
  

כולל כל קרבה, ואם "רק" הערה ולכלל 
כבר חייב מיתה,  –ביאה שלמה לא הגיע 

 הוא בכל העריות.כך 
  

רש"י מסביר שהמילה  .וָאָקֻץ
פירושהּ שאם חלילה נלך  "וָאָקֻץ"

בחוקות הגויים הקב"ה במקום לאהוב 
אותנו ימאס בנו. רש"י מביא ראיה 
ו נשׂא לו  להבנה זו מדברי רבקה. עֵשָׂ

 רוּחַ  מרַֹת וַתִּהְיֶיןָ נשים מבנות חת, "
, לה), כו בראשית(" וּלְרִבְקָה לְיִצְחָק

ו זומם להרוג וכ שרבקה מבינה שעֵשָׂ
את יעקב ונשקפת סכנה לחיי בנהּ, היא 

  

   

 אונקלוס

 



  קדושים  ש
 

וּ אֶת־  כד ירְשׁ֣ ֽ ם֘ תִּ ם אַתֶּ ר לָכֶ֗ וָֽאֹמַ֣

ת  שֶׁ ה לָכֶם לָרֶ֣ נֶנָּ֤ י אֶתְּ אַדְמָתָם֒ וַֽאֲנִ֞

שׁ אֲנִי יְהוָֹ֣ה  ת חָלָ֖ב וּדְבָ֑ רֶץ זָבַ֥ הּ אֶ֛ אֹתָ֔

י לְתִּ ֥ ר־הִבְדַּ ם אֲשֶׁ הֵיכֶ֔ אֶתְכֶ֖ם מִן־  אֱלֹֽ

ים:   ֽ עַמִּ ין־  מפטיר כההָֽ ם בֵּ לְתֶּ֞ וְהִבְדַּ

ה וּבֵין־הָע֥וֹף  מֵאָ֔ הֹרָה לַטְּ הֵמָ֤ה הַטְּ הַבְּ

צ֨וּ אֶת־  קְּ א־תְשַׁ ר וְלֹֽ הֹ֑ א לַטָּ מֵ֖ הַטָּ

ר  ֣ ה וּבָע֗וֹף וּבְכֹל אֲשֶׁ הֵמָ֣ בְּ ם בַּ תֵיכֶ֜ נַפְשֹֽׁ

י  לְתִּ ֥ ר־הִבְדַּ ה אֲשֶׁ אֲדָמָ֔ שׂ הָֽ רְמֹ֣ לָכֶ֖ם תִּ

א: ֽ   לְטַמֵּ

וַאֲמַרִית לְכוֹן אַתּוּן  כד

ירְתוּן יָת אֲרַעְהוֹן וַאֲנָא  תֵּ

הּ לְכוֹן לְמֵירַת יָתַהּ  נִנַּ אֶתְּ

אֲרַע עָבְדָא חֲלָב וּדְבָשׁ, אֲנָא 

ית יָתְכוֹן  אַפְרֵישִׁ יְיָ אֱלָהֲכוֹן דְּ

ין  כהמִן עַמְמַיָּא.  וְתַפְרְשׁוּן בֵּ

כְיָא לִמְ  עִירָא דָּ סָאֲבָא וּבֵין בְּ

עוֹפָא מְסָאֲבָא לְדָכְיָא, וְלָא 

תְכוֹן  צוּן יָת נַפְשָׁ קְּ שַׁ תְּ

בְעִירָא וּבְעוֹפָא וּבְכֹל  בִּ

ית  אַפְרֵישִׁ תַרְחֵישׁ אַרְעָא דְּ דְּ

  לְכוֹן לְסַאָבָא. 

 רש"י   

ם) כה( לְתֶּ ין וְהִבְדַּ הֵמָה בֵּ הֹרָה הַבְּ מֵאָה. הַטְּ  פרה ןבי לומר צריך אין לַטְּ
 בין, לך לטמאה לך טהורה בין אלא, הם ונכרין מובדלין שהרי, לחמור

שערה  מלא, לחציו רובו בין וכמה. חציו לנשחט סימן של רובו שנשחט
  .(ספרא סוף פרשת קדושים פרק יב אות כ [לא נמצא בכל הדפוסים])

 (המשך) ביאור   

מבקשת להרחיקו מן הבית. ליצחק היא 
ו, אינהּ אומרת מאומה  על מזימת עֵשָׂ

     אבל מסבירה מדוע המהלך הכרחי: 

נוֹת חֵת אִם" נֵי בְּ י מִפְּ י בְחַיַּ לקֵֹחַ  קַצְתִּ
נוֹת ה מִבְּ ָ נוֹת  יַעֲקֹב אִשּׁ ה מִבְּ אֵלֶּ חֵת כָּ
ים י חַיִּ ה לִּ   ".   הָאָרֶץ לָמָּ

 ביאור   

ם לְתֶּ ין וְהִבְדַּ הֵמָה בֵּ הֹרָה הַבְּ  הַטְּ
מֵאָה.   סביר שהבדלה רש"י מ לַטְּ

  

פירושהּ הבחנה בדקויות. פסוק זה לא 
בא להזהיר אותנו מפני אכילת בהמה 

  

  

   

 אונקלוס

 



 שא  ויקרא כ
 

ין אֲרֵי  כו ישִׁ וּתְהוֹן קֳדָמַי קַדִּ

ית  ישׁ אֲנָא יְיָ, וְאַפְרֵישִׁ קַדִּ

יָתְכוֹן מִן עַמְמַיָּא לְמִהְוֵי 

לְחִין קֳדָמָי.    פָּ

י קָד֖  כו ֥ ים כִּ י וִהְיִי֤תֶם לִי קְדשִׁ֔ וֹשׁ אֲנִ֣

ים  ֖ עַמִּ ם מִן־הָֽ ל אֶתְכֶ֛ ֥ יְהוָֹה֑ וָֽאַבְדִּ

י:   לִהְי֥וֹת לִֽ

 רש"י   

ר א אֲשֶׁ י לָכֶם לְטַמֵּ לְתִּ (ספרא סוף פרשת קדושים פרק יב אות כא לאסור  .הִבְדַּ

  .[לא נמצא בכל הדפוסים])

 (המשך) ביאור   

טמאה. אין שום קושי להבחין בין בהמה 
, ואין חשש טהורה לבהמה טמאה

להיכשל באיסור זה בטעות. יש בפסוק 
אזהרה שלא לטעות בפרטי הלכה. רש"י 
מדגים: כדי לאכול בהמה כשרה צריך 
לשחוט אותהּ על פי כללי ההלכה, ובהם 
  הכלל הקובע שצריך לשחוט רוב שני  

  

הסימנים. הסימנים הם הקנה והוושט. 
ההבדל בין "רוב" ל"חצי" דק מאוד, 

בלשון רש"י. ההבדל  "כמלא השׂערה"
 –הפיזי דקיק, אבל ההבדל המהותי 

עצום. טעות קלה בהבחנה, ובמקום 
לאכול בשׂר כשר, אפשר להיכשל 

  .באכילת בשׂר נבלה

 (על עמוד קודם) עיון   

ם לְתֶּ ין וְהִבְדַּ הֵמָה בֵּ הרָֹה הַבְּ מֵאָה. הַטְּ מה שרש"י מלמדנו כאן הוא שאין אנו  לַטְּ
פי הבנתנו אלא על פי רצונו ועל פי הכללים שהחיל בעולמו. גם עובדים את ה' על 

  סטייה פעוטה היא סטייה. הקבלה צריכה להיות שלמה ומוחלטת. 

 ביאור   

ר א אֲשֶׁ י לָכֶם לְטַמֵּ לְתִּ רש"י  .הִבְדַּ
א" פירושהּ  מסביר שהמילה "לְטַמֵּ

שמתוך כלל הבהמות הקב"ה הבדיל 
     ל בהמות מסוימות, ואסר עלינו לאכו

את בשׂרן (ואין כוונתהּ לומר שהבדיל 
את הבהמות האלה כדי שנהיה 

  טמאים).

  
  

   

 אונקלוס



  קדושים  שב
 

 רש"י   

ל )כו( ים אֶתְכֶם וָאַבְדִּ  אתם הרי מהם מובדלים אתם אם לִי. לִהְיוֹת מִן הָעַמִּ
 עזריה בן אלעזר רבי. וחביריו נבוכדנצר של אתם הרי לאו ואם, שלי

 ללבוש אפשי אי, חזיר בבשר צהק נפשי אדם יאמר שלא מנין אומר
 תלמוד, עלי גזר שבשמים ואבי אעשה ומה, אפשי יאמר אבל, כלאים

, לשמי מהם הבדלתכם שתהא, לי להיות העמים מן אתכם ואבדיל לומר
(ספרא סוף פרשת קדושים שמים  מלכות עול עליו ומקבל העבירה מן פורש

 .פרק יב אות כג [לא נמצא בכל הדפוסים])

 ביאור   

ל ים אֶתְכֶם וָאַבְדִּ  לִהְיוֹת מִן הָעַמִּ
רש"י מבקש לברר מהי מטרת  לִי.

  הפסוק, ומציע שתי אפשרויות:
לרמוז לעַם ישׂראל שאם לא א. 

יקיים מצוות הקדושה, הקב"ה יסיר 
ממנו את השגחתו והוא ייפול בידי 

  אויביו. 
   

לִי"  המילים החשובות הן "לִהְיוֹתב. 
קיים את שכוונתן לומר לנו שנ –

המצוות כי כך ציווה הבורא, ונתרחק 
מכל מה שאסר עלינו רק משום שהוא 
אסר (ולא משום שעבירות אלו 
מעוררות בנו תחושה של גועל או 

  דחייה).

  עיון  

ל ים אֶתְכֶם וָאַבְדִּ בנבואות שנשאו באוזני הָעָם, שׂמו נביאים  לִי. לִהְיוֹת מִן הָעַמִּ
רו, כגון עיוות הדין, ניצול העני והגר ודומותיהן, כדי דגש בעבירות שבין אדם לחב

להתרות על הגלות שתבוא על ישׂראל אם לא יתקנו דרכיהם. פסוקנו מלמדנו שעַם 
ישׂראל איננו כשאר העַמים. שאר העַמים די להם שישמרו יסודות החוקים 

נו החברתיים כדי להיחשב "בסדר". לא כן ישׂראל, שהוא במהותו עַמו של ה'. ממ
נדרשת קדושה. הקדושה היא אמצעי ההגנה המרכזי שישמור על הָעָם מפני נפילה 

חמורה, אבל עבירות שבין אדם  –ברשת שטומן יצר העריות. ההימנעות מקדושה 
חמורות ממנה, ומשום כך הנביאים התריעו דווקא בעניינן. ככל שהעבירה  –לחברו 

ידת הכעס באה לידי ביטוי גם היא מעוררת בה' כעס רב יותר; ומ –חמורה יותר 
ה' מיעט את השגחתו עליהם, אבל כשחטאו  –בעונש: כשישׂראל נמנעו מן הקדושה 

ה' הענישם בחומרה והגלה אותם מארצם, ובגלות באו  –בעבירות שבין אדם לחברו 
  עליהם ייסורים קשים. ה' לא נקט "שב ואל תעשׂה" אלא דאג לפגוע בהם ממש.

  
   



 שג  ויקרא כ
 

א אֲרֵי יְהֵי וּגְבַר אוֹ אִ  כז תָּ

ין אוֹ זְכוּרוּ  דִּ הוֹן בִּ  בְּ

אִתְקְטָלָא יִתְקַטְלוּן, 

מוּן יָתְהוֹן  אַבְנָא יִרְגְּ בְּ

    קַטְלָא חַיָּבִין. 

ם א֛וֹב  כז ה בָהֶ֥ י־יִֽהְיֶ֨ ה כִּ ָ֗ ישׁ אֽוֹ־אִשּׁ וְאִ֣

ם  מ֥וּ אֹתָ֖ בֶן יִרְגְּ אֶ֛ תוּ בָּ י מ֣וֹת יוּמָ֑ עֹנִ֖ א֥וֹ יִדְּ

 ֽ ם בָּ מֵיהֶ֥   פ   ם:דְּ

 רש"י   

י) כז(  עדים. כרת ולמעלה מיתה בהם נאמר כאן .'אוֹב וגו בָהֶם יִהְיֶה כִּ
 בכל וכן, חטאת ושגגתם בהכרת התראה בלא מזיד, בסקילה והתראה

  כרת. בהם שנאמר מיתות חייבי

 ביאור   

י רש"י שׂם לב  .'אוֹב וגו בָהֶם יִהְיֶה כִּ
 – שלא כל הפונים אל האוב והידעוני

פֶשׁ עונשם אחד. בפסוק ו כתוב: " וְהַנֶּ
פְנֶה אֶל ר תִּ עֹנִים הָאֹבֹת וְאֶל אֲשֶׁ דְּ ... הַיִּ

רֶב עַמּוֹ  י אֹתוֹ מִקֶּ ", ובפסוק שלנו: וְהִכְרַתִּ
מוּ אֹתָם" אֶבֶן יִרְגְּ ". רש"י מסביר את בָּ

פשר ההבדל בעונש: מיתת בית דין 
אפשרית רק במקרה שהיו עדים 

זה המקרה שבו דן  והתראה. אם כן,
  פסוקנו, שבו נאמר שהעוברים על 

  

האיסור עונשם מיתה בסקילה. רש"י 
מדייק שבמקרה שבו המעשׂה נעשׂה 
במזיד אבל לא היו עדים או היו עדים 

אי אפשר  –אבל לא הייתה התראה 
לגזור על החוטאים מיתת בית דין, 

כרת, ובמקרים  –ועונשם מסור לשמיים 
מזכיר שכל עבירה  אלו דן פסוק ו. רש"י

שעל עשׂייתהּ במזיד נענשים בכרת, 
מחייבת קורבן  –אם נעשׂתה בשגגה 

  חטאת.  

  עיון  

י ההתראה יוצרת הבחנה ברורה בין מזיד לשוגג. במקרה  .'אוֹב וגו בָהֶם יִהְיֶה כִּ
ייתכן שהעבירה נעשׂתה במזיד, אבל ייתכן גם שנעשׂתה  –שלא הייתה התראה 

ידע שהמעשׂה אסור, ידע שהוא אסור אבל לא הבין את גודל  בשוגג: האדם לא
חומרתו או אירעה לו תקלה רגעית ולא הצליח לשלוט ביצרו. במקרה שהייתה 

אין ספק. הכול היה ברור וידוע, והעבירה על האיסור מעידה על העושׂה  –התראה 
  אותהּ שהוא מזלזל בדבר ה'.

ידו ראָיה חד־משמעית שהעבירה כדי שבית דין יגזור מיתה, חייבת להיות ב
      נעשׂתה במזיד, וההתראה היא אותהּ הראָיה. במקרים שאין בידי בית הדין ראָיה 

 אונקלוס

 



  קדושים  שד
 

 (המשך) עיון   

כזאת, הדין מסור לשמיים, וה' כידוע איננו זקוק לראיות כלל. הוא רואה ללב האדם 
את שעשׂה  ויודע כל מחשבותיו, ואין לו צורך בראָיה כדי לקבוע אם החוטא עשׂה

  במזיד (ואז יענישנו בכרת) או בשוגג.  

לכאורה, אם השוגג עשׂה העבירה בשגגה ולא בכוונה, מדוע חייב קורבן? כדי 
להבין זאת חשוב להבחין בין אנוס לשוגג. אנוס הוא מי שפעל מתוך כפייה או בלי 

ר ידיעה כלל, ועל כן אי אפשר להאשימו, אבל שוגג הוא אדם שעשׂה מעשׂה איסו
מתוך כוונה ורצון לעשׂותו אלא שלא למד היטב ולא הפנים את מידת חומרתו. אדם 
כזה אי אפשר לפטור מאחריות לחלוטין. אדם מודע למעשׂיו ואחראי להם. עליו 
לפעול בשיקול דעת: לפני עשׂיית כל פעולה עליו להתבונן ולוודא שהמעשׂה שהוא 

  ייתו. יימנע מעשׂ  –ראוי וטוב. ולא  –עתיד לעשׂות 

  
 


