PAGE  
7
בס"ד


מבוא

במסגרת הקורס, התבקשנו לכתוב עבודה בנושא הקשור למקדש ועבודתו.

בחרתי לכתוב על משמעותה הרוחנית של מצוות קורבן העומר
,שהיה מובא לביהמ"ק בזמן הבית.

כרקע לעבודה כתבתי בקצרה על הקורבן ועניניו השונים. אח"כ הצגתי את השאלה האם לימי העומר יש משמעות רוחנית יחודית? ואם כן-מהי?
אח"כ ניסיתי עפ"י מקורות שונים לנסות ולבאר את משמעותו המיוחדת של קורבן העומר.

א. מנחת העומר מהי?- הסבר תמציתי

מנחת העומר
 היא קורבן מנחת ציבור  שמביאים מראשית הקציר מידת נפח הנקראת 'עומר' לכהן שיניפנו לפני ה' ממחרת השבת.

הקורבן מכונה גם "עומר התנופה" על שם ההנפה שהכהן מניף את המנחה ,כמו כן הוא נקרא "מנחת ביכורים" על שם שמביאים אותו מהתבואה שביכרה.

מקור המצווה  בספר ויקרא 
:

דַּבֵּר אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְאָמַרְתָּ אֲלֵהֶם כִּי תָבֹאוּ אֶל הָאָרֶץ אֲשֶׁר אֲנִי נֹתֵן לָכֶם וּקְצַרְתֶּם אֶת קְצִירָהּ וַהֲבֵאתֶם אֶת עֹמֶר רֵאשִׁית קְצִירְכֶם אֶל הַכֹּהֵן:

וְהֵנִיף אֶת הָעֹמֶר לִפְנֵי ה' לִרְצֹנְכֶם מִמָּחֳרַת הַשַּׁבָּת יְנִיפֶנּוּ הַכֹּהֵן:

וְלֶחֶם וְקָלִי וְכַרְמֶל לֹא תֹאכְלוּ עַד עֶצֶם הַיּוֹם הַזֶּה עַד הֲבִיאֲכֶם אֶת קָרְבַּן אֱלֹהֵיכֶם חֻקַּת עוֹלָם לְדֹרֹתֵיכֶם בְּכֹל מֹשְׁבֹתֵיכֶם:
תאריך ההקרבה: בימי בית שני נוצרה מחלוקת גדולה בין הפרושים לכתות אחרות בעם ישראל בדבר מועד הבאתו של קורבן העומר,וממילא תלויה בזה ג"כ התחלתה של ספירת העומר שבה תלוי התאריך של חג השבועות.

הפרושים פירשו את ה'שבת' האמור בפסוק,שיש להביא את העומר ממחרתו,שהוא יום טוב הראשון של פסח,וממילא זמן הקרבת העומר הוא בט"ז בניסן.אך הצדוקים והביתוסים,פירשו שהכונה ל'שבת בראשית',היינו היום השביעי מימי השבוע. לשיטתם,כוונת התורה היא לשבת שאחרי יום טוב הראשון של פסח, ולפי זה אין תאריך קבוע להקרבת העומר כל שנה, ותאריך חג השבועות משתנה בהתאם. 
קצירת העומר: ישנו איסור על כל העם לקצור תבואה מחמשת מיני דגן (חיטה,שעורה,כוסמת, שיבולת שועל ושיפון) לפני שקצרו את העומר. האיסור הוא לקיים את מה שכתוב בתורה "ראשית קצירכם" ,שיהיה העומר ראשית לנקצרים .הקוצר קודם לעומר אינו לוקה והנקצר מותר באכילה.

לפי ההלכה, הקצירה היא מצוה והיא אף דוחה את השבת. (קצירה היא אחת מל"ט אבות מלאכה שאסור לעשות בשבת מן התורה.).המצוה היא לקצור קמה בשביל הקורבן, אך אם הביאו עומרים קצורים , הקורבן כשר. העומר היה בא מן השעורים למרות שבתורה לא מפורש מאיזה סוג של תבואה להביא את מנחת העומר.התבואה צריכה להיות דווקא מארץ ישראל,ולכתחילה יש להביאה ממקום קרוב לבית המקדש.
שלוחי בית דין היו יוצאים מערב יום טוב (י"ד בניסן), ועושים אותו כריכות במחובר לקרקע,כדי שיהיה נוח לקצור.זמן הקצירה הוא בט"ז בלילה,ואם קצרו ביום הקורבן כשר.קוצרים שלוש סאים של שעורה,בשלושה אנשים ובשלושה מגלים,לתוך שלוש קופות.לכתחילה יש לקצור תבואה לחה ולא יבשה,אך גם יבשה כשרה.   
במשנה מתואר האופן שבו התבצעה הקצירה בימי בית שני
:
כֵּיצַד הָיוּ עוֹשִׂים. שְׁלוּחֵי בֵית דִּין יוֹצְאִים מֵעֶרֶב יוֹם טוֹב, וְעוֹשִׂין אוֹתוֹ כְּרִיכוֹת בַּמְּחֻבָּר לַקַּרְקַע,כְּדֵי שֶׁיְּהֵא נוֹחַ לְקְצוֹר. וְכָל הָעֲיָרוֹת הַסְּמוּכוֹת לְשָׁם, מִתְכַּנְּסוֹת לְשָׁם, כְּדֵי שֶׁיְּהֵא נִקְצָר בְּעֵסֶק גָּדוֹל. כֵּיוָן שֶׁחָשְׁכָה, אוֹמֵר לָהֶם, בָּא הַשֶּׁמֶשׁ, אוֹמְרִים הֵין. בָּא הַשֶּׁמֶשׁ, אוֹמְרִים הֵין. מַגָּל זוֹ, אוֹמְרִים הֵין. מַגָּל זוֹ, אוֹמְרִים הֵין. קֻפָּה זוֹ, אוֹמְרִים הֵין. קֻפָּה זוֹ, אוֹמְרִים הֵין. בַּשַּׁבָּת אוֹמֵר לָהֶם, שַׁבָּת זוֹ, אוֹמְרִים הֵין. שַׁבָּת זוֹ, אוֹמְרִים הֵין. אֶקְצוֹר, וְהֵם אוֹמְרִים לוֹ קְצוֹר. אֶקְצוֹר, וְהֵם אוֹמְרִים לוֹ קְצוֹר. שָׁלשׁ פְּעָמִים עַל כָּל דָּבָר וְדָבָר, וְהֵם אוֹמְרִים לוֹ הֵין, הֵין, הֵין. וְכָל כָּךְ לָמָּה, מִפְּנֵי הַבַּיְתוֹסִים, שֶׁהָיוּ אוֹמְרִים, אֵין קְצִירַת הָעֹמֶר בְּמוֹצָאֵי יוֹם טוֹב:
ההקרבה: מביאים את הקופות עם שלושת הסאים לבית המקדש, חובטים את השעורים וזורים אותם. לאחר מכן קולים אותם את הגריסים ושוטחים אותם בעזרה כדי שהרוח תנשב עליהם. אחר כך מכניסים ל'רחיים של גרוסות' וטוחנים אותם,ומנפים את הקמח בשלוש עשרה נפות,ומוציאים לקורבן מתוך שלוש סאים של שעורים, עשירית האיפה של קמח מנופה, שהוא שיעור עומר.מה שנותר משלושת הסאים נפדה ויכול כל אדם לאוכלו.
ביום ט"ז בניסן כוהן בולל את עשירית האיפה של קמח השעורים בלוג שמן ונותן עליו קומץ לבונה,כשאר המנחות.כוהן מניף את המנחה במזרח המזבח,ומגיש אותה לקרן מערבית דרומית כשאר המנחות.כוהן קומץ את המנחה לאחר שהוקרבו קורבו מוסף וכבש העולה, אך לפני שהוקרב תמיד של בין הערביים, ומקטיר את הקומץ. הנותר מן המנחה נאכל לכוהנים כשיירי כל המנחות.

איסור חדש: בזמן שבית המקדש היה קיים היה אסור לאכול מחמשת מיני דגן לפני שהוקרב העומר. ומשקרב העומר, מותר היה  לאכול מהחדש מיד. הרחוקים מבית המקדש שלא יכלו לדעת בדיוק מתי קרב העומר, אכלו מחצות היום ולהלן, "שהם יודעים שאין בית דין מתעצלים בו".

משחרב בית המקדש התקין,  רבן יוחנן בן זכאי שיהיה יום הנף (הנפת העומר),כלומר יום ט"ז בניסן, כולו אסור, כלומר, לאחר חורבן הבית מותרת התבואה החדשה בי"ז בניסן ולא בט"ז בו. תבואה שהשרישה קודם לעומר,מותרת. אך אם השרישה אחר העומר,אסור לקוצרה ולאוכלה עד שיוקרב העומר של השנה הבאה. 

ב. מעלתם הרוחנית של ימי העומר
מהתבוננות בפסוקי מצוות העומר בהקשר הכולל
 שבו הם מובאים בפרשת אמור
 עולה הבנה מחודשת. הפסוקים הנ"ל עוסקים במועדי השנה,וזוהי למעשה 'פרשית מועדות'. בין היתר מדברת התורה בפס' אלו על שבת,פסח, ר"ה, יוה"כ,סוכות ובין היתר מדובר ג"כ על מצוות העומר,הבאת הקורבן ומצוות הספירה. גם עיון מעמיק יותר בפרשיה זו, מעלה את ההבחנה שהתורה מדברת על זמנים יחודיים בשנה ,מכיון שהתורה מדגישה מספר פעמים בפרשיה
 זו את הביטוי ' מועדי ה'
 ,ודבר זה מודגש ביחוד בפתיחת הפרשיה ובסופה שם מובא ביטוי זה כמסגרת לפרשיה כולה
.
פרשיה זו מעלה תמיהה גדולה, מה ענינה של מצוות העומר למועדי השנה? האם לימים אלו יש משמעות עצמית של קדושה, מעבר להיותם החיבור שבין חג הפסח לשבועות?  
הרמב"ן בפירושו לפס' הנ"ל
 בדבריו המפורסמים משווה את ימי העומר לימי חול המועד, וז"ל:
"...וצוה בחג המצות שבעה ימים בקדושה לפניהם ולאחריהם כי כולם קדושים ובתוכם ה', ומנה ממנו תשעה וארבעים יום שבעה שבועות כימי עולם, וקדש יום שמיני כשמיני של חג, והימים הספורים בינתים כחולו של מועד בין הראשון והשמיני בחג, והוא יום מתן תורה שהראם בו את אשו הגדולה ודבריו שמעו מתוך האש ולכך יקראו רבותינו ז"ל בכל מקום חג השבועות עצרת, כי הוא כיום שמיני של חג שקראו הכתוב כן..." עכ"ל.
הרמב"ן מסביר מדוע נקרא חג השבועות בחז"ל בשם 'עצרת', ומסביר הרמב"ן שלמעשה ישנה הקבלה בין המבנה של חג הסוכות, שבתחילתו יש יום טוב ראשון ובסופו יום טוב אחרון, הקרוי בתורה 'עצרת',ובאמצע ימי חול המועד,המקודשים גם הם. הרמב"ן מבאר שכך הוא היחס בין חג הפסח לחג השבועות,שלמעשה ישנו רצף של קדושה כל תקופת הזמן שבינתיים, שחג הפסח מהוה כעין יו"ט ראשון וחג השבועות יו"ט אחרון, וכל התקופה שבינתיים,תקופת ימי העומר קדושתה כקדושת חול המועד.

אומנם מדברי הרמב"ן הללו למדנו על קדושה שישנה בימים אלו, אך עדיין לא התודענו לקדושה העצמית שיש בתקופה זו.
ה'שפת אמת'
 על בסיס הפסוקים שראינו ועל בסיס דברי הרמב"ן הנ"ל מוסיף ומבאר את מעלת ימי העומר:
"ימי הספירה נזכרים תוך המועדות שהמה ימים טובים כמו חול המועד שיש קדושה לפניהם ולאחריהם מיצ"מ עד קבלת התורה...והרי נקראו בפ' שבע שבתות. מכלל שכל הימים אלו יש להם בחי' שבתות בצד מה. והימים הללו מסייעין טהרה כמ"ש בא לטהר מסייעין אותו. ואחר יצ"מ שנעשין כקטן שנולד ויצאנו מידי סט"א. יש לנו לבקש טהרה. לכן הכין לנו הש"י אלה הימים דכתי' וספרתם לכם שהיא מתנה לטובתינו שנוכל לבוא לטהרה. וכל השנה תלוי באלה הימים כמו שגידול כל התבואות בימים אלו כן חיות האדם מתגלה עתה כי הכל רק רמז אל הנהגה הפנימיות ועי' במדרש בפ' העומר" עכ"ל.
השפ"א מוסיף ומבאר את גודל מעלת הימים הנ"ל ,שאלו ימים של אפשרות מיוחדת להיטהר ולזכות לקרבתו של הקב"ה. השפ"א קושר את הפוטנציאל המיוחד של תקופה זו לכך שימים אלו מתחילים לאחר יצי"מ שבה אנו כקטן שנולד ויכולים ביתר קלות לזכות לקרבת ה'. ומוסיף השפ"א וקובע דבר מפליא, שקרבת ה'  של האדם במשך כל השנה כולה תלויה בימים אלו,כמו שבגשמיות גידול התבואה הינו בעיקר בתקופה זו,כן ברוחניות  הפוטנציאל הרוחני של כל השנה כולה תלוי ברצונו ובקרבת ה' שזוכה האדם בימים אלו של תקופת העומר,ע"י עבודת ה' והשתוקקותו לה',בימים אלו. השפ"א מוסיף ומבאר שימים אלו נקראים בתורה 'שבתות' מכיון שיש בהם בחינה של השבת,זוהי הדגשה משמעותית בהבנת ימים אלו בכלל ואת קורבן העומר בפרט,ונרחיב בכך בהמשך הדברים.

מכל מקום, גם מדבריו המופלאים של השפ"א שחידד מאוד את דבר מעלתם של ימים אלו לא למדנו במפורש על מעלתם העצמית של ימים אלו והדברים עדיין זוקקים ביאור.

ננסה להעמיק ולהבין רובד נוסף בדברי השפ"א הנ"ל,ע"י עיון במדרש שאליו הפנה השפ"א בסוף דבריו בפסקה.

ג. משמעותו הרוחנית של קורבן העומר 
המדרש 
 מאריך לדבר על משמעותה של ההבאה של קורבן העומר וז"ל:
"א"ר ינאי בנוהג שבעולם אדם לוקח ליטרא אחת של בשר מן השוק כמה יגיעות הוא יגע כמה צער הוא מצטער עד שבישלה והבריות ישנין על מטותיהן והקב"ה משיב רוחות ומעלה עננים ומגדל צמחים ומדשן את הפירות ואין נותנים לו אלא שכר העומר הה"ד והבאתם את עומר ראשית קצירכם אל הכהן...
" עכ"ל.
מדברי המדרש עולה ההבנה שקורבן העומר מבטא הכרת הטוב כלפי הקב"ה על הטובה הרבה שהוא משפיע עלינו בגידול התבואה והכנת מזוננו. אומנם,אדם חושב שהוא שפעל ועמל על גידול התבואה,אך למעשה, קורבן העומר מהוה את הביטוי להכרתנו בכך שהכל למעשה מאיתו יתברך.  

לאור דברי המדרש הנ"ל, ניתן להבין את דברי השפ"א לעומקם. השפ"א ציין בדבריו שימי העומר יש בהם בחינת שבת, וכונתו לומר שכשם שבשבת ישנה הכרת ה' גדולה יותר של האדם את האלוקים בעולם
,וממילא יש יותר אפשרות להתבטל לקב"ה מאשר בימות החול,כך גם בימי העומר,ישנה יכולת להתבטל כלפי הקב"ה ולהכיר בגדולתו ואדנותו ית' יותר מבימים רגילים, ודבר זה משפיע על כל השנה כולה ,ודבר זה מתחיל ובא לידי ביטוי ביתר שאת בהבאת קורבן העומר,המהוה את תחילתם של ימי העומר. 
השפ"א מבאר במקום אחר את ענינו של קורבן העומר:
"כי התמימות הוא הדביקות בהשורש שזה עיקר מצות העומר לתת הראשית להקב"ה ונמשך ברכה ודביקות להשורש ע"י הפרשת הראשית עד סופו. וכמו כן בזמן הזה שהוא עיקר גידול התבואות ואילנות לכן צריכין להתדבק בהשי"ת בימים אלו והם הכנה על כל השנה. וכמו כן בדורות. בימים אלו אחר יצ"מ שנמשכו בנ"י אחר הקב"ה במדבר כדכתי' זכרתי לך חסד נעוריך. ובוודאי מדזה נשאר זכירה בשמים לדורות ממילא יש התעוררות בנשמות בנ"י להתבטל אליו ית' בימים אלו. לכן כתי' וספרתם לכם כי הזמן מוכשר עתה לכך...כמו כן כפי הבירור וחיפוש ותשוקה אליו ית' בימי הספירה בכללות ישראל וכמו כן בפרט כך זוכין אח"כ בשבועות לקבל הארה חדשה מקבלת התורה" עכ"ל.

השפ"א עומד כאן על הביטוי 'תמימות' שנאמר לגבי העומר,ביטוי המבטא לפי פירוש את ההתבטלות להקב"ה והדביקות בו,והדבר נעשה ע"י הפרשת הראשית לה',בהבאת קורבן העומר.

ביטוי נוסף למידה זו של ביטול מוחלט להקב"ה ניתן למצוא בפגישה המתוארת בתורה בין יוסף לבין יעקב אביו שיורד אליו מצרימה,ושניהם מתראים לאחר פרידה של עשרים ושתיים שנה.

בתורה מסופר שיוסף מנשק לאביו ועל יעקב לא כתוב שנשק ליוסף,ואומרים חז"ל שיעקב לא נשק ליוסף מכיון שהיתה זו שעת קריאת שמע ויעקב היה עסוק בקריאת שמע באותה שעה ולכן לא נשקו ליוסף. 

המהר"ל בפירושו 'גור אריה' עה"ת
 מתייחס לדברי חז"ל אלו וז"ל: 
"... אמנם יש לדעת ענין קריאת שמע שהיה קורא ובזה יתורץ מה שלא היה קורא יוסף קריאת שמע, לפי שכאשר בא יעקב וראה את יוסף בנו מלך, בא בלבו אהבתו ויראתו של הקב"ה איך מדותיו הם טובות ושלימות, ומשלם שכר טוב ליראיו. וזהו מדת החסידים אשר יקרה להם טוב מתדבקים אל הקב"ה על הטובות והאמת שעשה עמהם. וזהו קריאת שמע שבו נזכר ייחוד מלכות שמים (דברים ו, ד) ואהבתו (שם שם ה). וראוי היה לקרות קריאת שמע כאשר בא אליו יוסף אחר הצער הגדול אשר היה לו בעבורו, ועתה ראה אותו מלך, היה אוהב את הקב"ה אשר עושה לו זה, וקבל מלכותו ואהבתו ויראתו, וזהו נכון למבין:

מדברי המהר"ל עולה שיעקב נשק ליוסף מכיון שכאשר ראה את בנו יוסף חי וקיים ובנוסף שהוא משנה למלך מצרים,לא רצה יעקב שהטוב שקרה לו ישמש אצלו לרגשותיו האנושיים והגשמיים,אלא את אותו הטוב העלה מיד כלפי הקב"ה ואת אהבת בנו הגדולה העלה כלפי שמיא לאהוב ולהדבק בהקב"ה יותר,ולכן קרא ק"ש שזו פרשיה שמבטאת יותר מכל את ייחוד הקב"ה ואהבתו ואת ההתבטלות כלפיו ית'.ומסיים השפ"א שזו מידת החסידים עובדי ה' שכל טוב שיארע להם מנצלים כדי לחזק בליבם את הדביקות בהקב"ה.  
השפ"א
 מתייחס לדברי המהר"ל הללו ומנסה לבאר את טעם דבריו:
נודע דברי מהר"ל ז"ל בס' גור ארי' על מ"ש חז"ל יעקב לא נשקו שקרא את שמע... ועפ"י הפשוט טעם הדבר כי ירא לנפשו שעי"ז האהבה ישכח ממנו אהבת הבורא לכן הוא מתדבק מקודם בו ית' ועי"ז נשכח ממנו אהבה הגשמיות. וזה ענין מ"ש בכל לבבך בב' יצריך והיתכן לאהוב ה' ביצה"ר. רק שע"י היצה"ר מתקשר האדם באהבת הבורא בעבור יראת היצה"ר. אם אמנם כי הפי' עמוק מזה. אבל ע"י זה הדרך יוכל אחר כך להפוך גם את כל היצה"ר לעבודת הבורא כי עי"ז הדרך נמצא נולד טוב מהיצר. ועי"ז מתהפך לטוב..." עכ"ל.

השפ"א מנסה לבאר את דברי המהר"ל ,שמידת החסידים להדבק בהקב"ה כשמגיע להם מאורע טוב, בשני רבדים. בתחילה,מבאר השפ"א בפשטות שהחסיד דבק באלוקיו בכדי שלא ישכחהו מפאת הטובה הגשמית שאירעה לו,וע"י שמקדים להתקשר ולהתבטל לאלוקיו נשכחת ממנו הטובה וההנאה הגשמית שמאימת להשכיח ממנו את אלוקיו. אך השפ"א אינו מסתפק בהסבר פשטני זה,ומבאר ביאור עמוק יותר שע"י ההדבקות בקב"ה ,ההנאה הגשמית,היצה"ר,שמגמתו להשכיח את האלוקות מהאדם,ע"י שהאדם מעלה את רגשותיו כלפי שמיא היצה"ר עצמו,הגשמיות עצמה,מתהפכת ומתעלה לרוחניות ולקדושה.

בדרך זו ניתן לבאר את מגמת הבאתו של קורבן העומר.לא זו בלבד שהבאת העומר מבטאת את החשש שהאדם ישכח את אלוקיו ועל כן נדרש האדם להכיר באלוקותו של הקב"ה ולהביא את הקורבן, אלא שע"י הבאת הקורבן האדם מעלה את ההנאה הגשמית שיש לו בגידולה של התבואה בשדהו,שאז קיים החשש הגדול היותר שהאדם יחוש 'כוחי ועוצם ידי עשה לי את החיל הזה'. האדם מעלה את כל תחושותיו ורגשותיו כלפי שמיא וע"י כך גם הנאתו הגשמית מתהפכת לקדושה.

מרן הרב קוק זצ"ל בפירושו לסידור
 מבאר את הביטוי 'מודה אני לפניך' שהאדם מישראל אומר כל בוקר מיד בהקיצו משנתו.  מבאר הרב שביטוי זה 'מודה' טומן בחובו שתי משמעויות. המשמעות האחת, נגזרת של 'תודה' האדם מודה לאלוקיו על כך שהחזיר לו את נשמתו, ומשמעות נוספת של 'הודאה' שהאדם מודה על האמת,שכוחות החיים שלו מקורם בהקב"ה ,ואין עוד מלבדו. מבאר הרב שיש לביטוי זה של הודאה דווקא בשעה בה אדם קם משנתו וכוחות החיים מתחילים להופיע ולפעם בו בעוצמה,דווקא אז בראשית הופעתם של כוחות החיים יש משמעות מיוחדת להודות על האמת הפשוטה הזו.

בדברי הרב מבוארת החובה שיש לאדם מישראל לבטל עצמו להקב"ה דווקא בשעה שהוא חש ביותר את עוצמת חייו. בדרך זו ניתן לומר גם באופו אוניברסלי-עולמי, שתקופת העומר היא ה'בוקר' של המציאות הגשמית העולמית,שאז מתעוררים כוחות הטבע מהתרדמה שהיו שרויים בה במשך תקופת החורף הארוכה,ואז קיימת החובה להודות להקב"ה על חסדיו עימנו ,והודאה זו ותודה זו באות לידי ביטוי בהקרבתו של קורבן העומר,ומכך נמשכת קדושתם ומעלתם הרוחנית של ימים מיוחדים אלו.   
על פי ביאור זה,ניתן להסביר באופן נפלא את דברי הגמרא במסכת ר"ה
:
"…אמר הקב"ה הביאו לפני עומר בפסח כדי שתתברך לכם תבואה שבשדות…"
ועל פי דברינו מבואר שע"י שהאדם מכיר בגדלותו של הקב"ה ושממנו כל הטובה הגשמית,זוכה האדם ומתברך עשרת מונים,וע"י קורבן העומר זוכים אנו לברכת שמיים לגבי התבואה שבשדות.

יה"ר שנזכה לגאולה שלמה ולבניית ביהמ"ק במהרה בימינו.
� כידוע כיום,לאחר חורבן הבית, נותרה לנו מצות ספירת העומר בלבד,ונחלקו הראשונים האם מצוות הספירה כיום היא מדאורייתא (רא"ש,ר"ן ועוד הרבה ראשונים), או שמא רק מדרבנן כזכר למקדש (רמב"ם,ראבי"ה), למעשה מחלוקתם תלויה בשאלה האם מצוות הספירה תלויה בהבאת הקורבן, וממילא בימינו הספירה היא מדרבנן בלבד, או שמא הבאת הקורבן מלמדת אותנו את התאריך שבו צריך להתחיל לספור ותו לא, ולמעשה הספירה גם כיום מדאוריתא.המשמעות המעשית של מח' נוגעת למצבי ספק.מ"מ בעבודתי התמקדתי בענין הבאת הקורבן ולא התיחסתי למצוות הספירה שקשורה אליו באופן כזה או אחר.


� מכיון שענינה של העבודה הוא להתמקד במשמעות הרוחנית של קורבן העומר,קצרתי בהסבר על הקורבן  


  עצמו,והסתפקתי בתמצית בלבד.


� לפירוש המילה 'עומר ישנם שני משמעויות:


  א. עומר =אלומה ,  "ושכחת עומר בשדה" (דברים כד,יט)


  ב.  עומר=עשירית האיפה, "והעומר עשירית האיפה הוא" ( שמות טז,לו)  


�  ויקרא פרק כג פסוק י-יד


� מסכת מנחות, פ"י מ"ג


� ויקרא פרק כג פסוקים א-מד 


�בחסידות מוסבר שפירוש הביטוי "מועדי ה',הוא שזמנים אלו ענינים חיבור לה',מלשון התוועדות, בכל מועד אפשרות 


  להתחבר להקב"ה לפי ענינו היחודי של הזמן, כעין דברי הרמח"ל המפורסמים "כל זמן מאיר בתכונתו".


� בד"כ מקובל להסביר את ענינם המיוחד של ימים אלו כאמצעי בלבד ולא כדבר עצמאי, או כביטוי להשתוקקות 


   לקבלת התורה (ספר החינוך),או כחיבור בין החירות הגשמית שבאה לידי ביטוי בפסח והחירות הרוחנית שבקבלת 


   התורה בשבועות (הראי"ה קוק) וכן כיוונים נוספים על זו הדרך. 


�  שם פס' ב, ד, לז , מד.


�  יש לציין, שבנוסף מופיע בפרשיה זו הביטוי 'מקרא קודש' שבחסידות מוסבר שכל מועד מהוה קריאה אל הקדושה,כל  מועד לפי  ענינו היחודי. 


�  ויקרא שם,פס' לו


� ויקרא ,פרשת אמור,שנת תרמ"ב


� מדרש רבה,ויקרא,פרשה כח פסקה א-ב


� ראוי ללמוד את כל דברי המדרש שם,אך מפאת קוצר היריעה הבאתי רק את תורף דברי המדרש הנצרכים להבנת 


   עניננו.


�  דבר זה חוזר פעמים אין ספור ב'תורותיו' של השפ"א בדבר מעלת השבת הנ"ל שנקל לאדם להכיר בנקודת  


    האלוקות המחיה את עולמנו הגשמי ומצויהבכל דבר בעוה"ז,ובשבת יותר ניתן לחוש ולהכיר את המימד הרוחני 


    בעולמנו מה שנסתר ונעלם יותר מאיתנו בימי החול.


� 'גור אריה' על בראשית פרק מו פס' כט


� בראשית שנת תרל"ז


� 'עולת ראיה'  ח"א עמ' א


� טז ע"ב 









