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At the end of Parshat Emor, after the description 
of the holidays, the Torah discusses the lighting 
of the Menorah and the placement of the Lechem 
HaPanim on the Shulchan.  These are Parshiyot 
that would more appropriately be found in Sefer 
Shmot amongst the Parshiyot of the Mishkan 
which raises the question as to what are they 
doing here?  There are a couple of suggestions 
offered by the commentaries, none of which are 
overwhelmingly compelling. 
 
Some of the commentaries point out the contrast 
between the continuous service required with 
regards to these utensils – the lighting of the 
Menora daily and the placement and removal of 
the breads weekly – with the annual recurrence of 
the holidays.  Rav Yosef Ibn Kaspi suggests that 
this contrasting juxtaposition is in order to 
emphasize that these persistent activities are not 
suspended during the holidays.1  They must 
continue to be performed as usual during the 
Moadim.  This then begs the question as to why 
the daily sacrifice (קרבן תמיד) and incense (קטורת) 
are not also mentioned here as well.  There are 
those that explain that the lit candles of the 
Menora and the breads found on the Shulchan 
are unique in that they remain continuously in 
their state as opposed to the daily sacrifice and 
incense which are performed at a discrete 
moment during the day.2  Others propose that the 
lighting of the Menora and the placement of the 

                                                 
באו הנה זכירת המאור והלחם ואם הם תמידים, בעבור מה שזכר  –יקחו אליך שמן זית   1

ר' יוסף אבן כספי ויקרא ( ם לעשות אלה.כבוד המועדים כאילו אמר תזכרו גם במועדי
 )כד,ב

סמך מנורה ולחם הפנים לפרשה שלמעלה שנאמרו בה המועדים  –ל צו את בני ישרא  2
שהן פעם אחת בשנה או בשבוע בזמן קבוע, ועולת תמיד וקטרת שהן יום יום, הן 

ה "ר' נ( לשעה ידועה, לבד מנורה ולחם הפנים הן תמיד, לא יסורו רגע, ואותן זכר כאן.
  )וויזל ויקרא כד,ב

ישראל מיד אחרי רדתו מהר -ואם נכון הדבר שחוקי המועדים נמסרו על־ידי משה לבני  3
סיני (ויקרא כ"ג:מ"ד), יש להניח, שמיד אחר כך קיבל משה הוראה מפי ה' להודיע 
לבני־ישראל גם את מצוות נר תמיד ולחם התמיד. אלו היו צריכות לשמש השלמה 

תמיד. -תמיד וקטורת-את מצות קרבן לחוק המועדים. אמנם, היו משערים למצוא כאן
התמיד בראש כל קרבנות החגים. ואולי זה הוא -בבמדבר כח נמצא, באמת, חוק קרבן

התמיד ניתוספו אל חוקי קרבנות החג: -התמיד ולחם-הטעם, שרק החוק בדבר נר
כט -במועדים מוסיפים אל קרבן התמיד עוד מוספין. המוספין הוקרבו לפי במדבר כח

עולת התמיד" או "מלבד עולת התמיד". אמנם, קטורת־התמיד לא  בכל פעם "על
קיבלה הוספה, אבל פעם אחת בשנה הוסיפו עליה הוספה חשובה, היינו ביום־
הכיפורים, שבו הוכנסה מלבד קטורת־תמיד הרגילה עוד מנה של קטורת אל קודש־

וזאת  התמיד נשארו במתכונתם ולא נשתנו במועדים.-התמיד ולחם-הקדשים. ורק נר
היה צורך להבליט על־ידי סידור שתי המצוות הנזכרות סמוך לחוקי המועדים. והטעם 

תמיד, שעליו העירונו -לכך נובע, כנראה, מתוך כוונת המצוות של נר־תמיד ולחם
בקצרה בחלק א עמוד צח, ובאריכות יש לדבר על זה בשמות פרק כה. אפשר גם, 

שבתות החגים (ראה לעיל עמוד צא) ששבעת הנרות של המנורה מרמזות על שבעת 
עשר ימי המועדים האחרים, ששה מהם בחג -על שנים –עשרה לחם התמיד -ושתים

ץ הופמן "רד( האביב (באשר גם יד בניסן נחשב לחג, כ"ג:ה') וששה בחג האסיף בסתיו.
 )ויקרא כד,א

צריך לדעת מה ענין מצות שמן והדלקתו במקום זה, גם מצות  –צו את בני ישראל וגו'   4
מערכת השלחן מה ענינו לכאן, ומה גם שכבר נאמרו הדברים ככתבן במקומן במצות 
המשכן ומצותיו, ורש"י ז"ל פירש מה שפירש, ואין בדבריו דבר מספיק, ורמב"ן ז"ל 

Lechem HaPanim on the Shulchan are the only 
persistent Mitzvot which never change or have 
something added to them during the holidays.3  
The Or HaChayim takes a totally different 
approach and proffers that these Mizvot continue 
the theme of sevens that permeates the 
description of the Moadim.4  All of these reasons 
focus on small technicalities and the explanations 
seem forced solely by the necessity to explain the 
presence of the Menora and Shulchan rather than 
reflecting something more fundamental.  
 
Parshat Emor is the most comprehensive list of 
the Jewish holidays in the Torah.  It is also unique 
in that it provides both lunar, historical reasons for 
the holidays as well as solar, agrarian rationales 
for the Moadim.5  As the name Moadim suggests, 
the holidays are yearly recurring events, but they 
occur at set times.  Once the Mo’ed has passed, 
one has to wait for another year to once again 
meet that holiday and its unique character.  Is 
there any bridge that exists between the different 
holidays and is there some remnant from the 
Moadim that can help carry the person until the 
next year? 
 
In that vein, there are those that suggest on a 
more homiletic level that the Menora and 
Shulchan represent the two rabbinic holidays, 
Chanuka and Purim, which in a sense form a 
bridge to fill the void between Sukkot and 
Pesach.6  While it is easy to see the correlation 
between the Menora and Chanuka, the 
connection between Purim and the Shulchan with 
the Lechem HaPanim is much more tenuous.7 

ואולי כי לצד שצוה מצות שבעיות פסח ז'  כתב שכלה השמן וכו', ואין ראיה לדבריו.
ימים, חג הסוכות ז' ימים, שמחת המינים ז' ימים, גם ראש השנה ויום הכיפורים ישנם 
בבחינת השבע להיותם בחודש השביעי, לזה סמך לזה גם כן מצות המנורה שהיא 

בע דכתיב שש המערכת וגו' והשלחן בחינת שבע נרות, גם השלחן ישנו בסוד ש
הסדורות עליו שהוא סוד המתקבץ בו שש מעלות והיא משלמת שבע, ותמצא שצוה 
גם כן בפרשה זו מצות העומר שהוא שבע שבתות, גם מצות השבת, נמצאת אומר 

 )באור החיים ויקרא כד,( …שכלל כל מצות השביעיות יחד לומר כי סודם ועיקרם אחד
  עיין פרקי מועדות, רב ברויאר  5
סמיך שמן זית לסוכה לומר שגומרים ההלל כל שמונת ימי חנוכה  –ויקחו אליך שמן זית   6

ואח"כ כתיב נרות והיינו כב"ה  –להעלות נר  .רך שגומרין אותו כל שמונת ימי החגכד
חנוכה  \\ )טור הפירוש הקצר ויקרא כד,ב( שבליל ראשון מדליק נר אחד ומוסיף והולך.

ופורים הם הארות מרגלים. רק הג' רגלים המפורשים בתורה הם תורה שבכתב. ויש 
. והם אורות המקבלים כדמיון אור הלבנה שהיא נגד זה ג"כ רגלים מתורה שבע"פ

מאור החמה כידוע. כן ע"י כוחן של בנ"י בקבלתם היו"ט כראוי. נשאר מכל יום טוב 
. וחנוכה הארה מחג הסוכותרשימה בכנס"י. ובכח זה הוציאה כנגדן רגלים אחרים. 

ץ ופורים מחג השבועות. ומחג הפסח מקוים אנו להיות עוד כמ"ש כימי צאתך מאר
מצרים אראנו נפלאות. ובמ"א פרשנו רמז בפ' אסרו חג בעבותים עד קרנות המזבח 
שהם בחי' חנוכה ופורים. שהקרנות אינם גוף המזבח רק הארות המתפשטים והם 

 )שפת אמת בראשית לחנוכה שנת תרמא( בחי' חנוכה ופורים. והבן:
לֶךְ דְּבַר־י֣וֹם בְּיוֹמ֗וֹ מִפַּת־  7 ם הַמֶּ֜ גויַמְַן֩ לָהֶ֨ יו וּֽ  בַּ֤ ין מִשְׁתָּ֔ לֶךְ֙ וּמִיֵּ֣ ם הַמֶּ֙ קְצָתָ֔ ם שָׁנִ֣ים שָׁל֑וֹשׁ וּמִ֨ לְגַדְּלָ֖

לֶךְ: רה להרוג ולהשמיד אבל בימי המן שהיתה הגזי... \\ )דניאל א,ה( יַעַֽמְד֖וּ לִפְנֵ֥י הַמֶּֽ
את הגופות שהוא ביטול משתה ושמחה, ולא את הנפשות שאפילו המירו דתם ח"ו לא 
היה מקבל אותם, לכך כשנצלו ממנו קבעו להללו ולשבחו יתברך גם כן על ידי משתה 

אורח לבוש ( ..ושמחה, הלכך ריבוי הסעודות שעושין בחנוכה אינן אלא סעודות הרשות.
בימי המן הנס מפורסם להצלת נפשות חילק ד והט"זאבל בימי המן וכו'.  \\ )חיים תרע,ב

לכך יש שמחה בעולם הזה, משא"כ בחנוכה אף שהישועה היתה במלחמה מכל מקום 
דבפורים הגזירה היתה על . והב"ח [ס"ד] חילק לא היה מפורסם על צד הנס רק בנרות

אליה רבה סימן ( שנהנו מסעודת רשע, ובחנוכה גזירה היתה על שהתרשלו בעבודה:

Parshat Emor 
Why is Shmot in Vayikra? 

Simon Wolf 
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The Gemara in Bava Batra quotes from Rav 
Yitchak the following advice:  “One who wants to 
be wise should head south and the one who 
wants to be enriched should head north; the sign 
for this is that Shulchan sits in the north (in the 
Mishkan or Mikdash) and the Menora is placed in 
the south.”8  Without discussing the exact 
meaning of the statement, what is clear from Rav 
Yitzchak is that the Shulchan is associated with 
material success and the Menora represents 
wisdom.  Adding to this the verse in Mishlei which 
suggests that “A commandment is a lamp and 
Torah is light… (...כִּי נרֵ מִצְוהָ ותְוֹרָה אוֹר),”9 then the 
wisdom referred to here is more specifically the 
Torah and its Mitzvot.  The intangible light of the 
Menora represents the spiritual realm, while the 
“breads” of the Shulchan denotes the physical 
realm.  As previously discussed (Parshat 
Terumah – The Mishkan – A Living Memory), the 
kindling of the Menora and the setting of breads 
on the Shulchan are not an offering for God, but 
rather symbolically represent God’s granting of 
light or spirituality and bread or sustenance to 
Bnei Yisrael.  One’s perception that these gifts, 
both spiritual and physical, are from God is key to 
realizing the blessing that God bestows.  That 
possibly might be the meaning of Rav Yitzchak’s 
statement.  Figuratively heading north or south 
connects one symbolically with the Shulchan and 
the Menora which in turn focuses one on the 
source of the blessing represented by each of 
these utensils.  
 
When comparing the mention of the Menora and 
Shulchan to previous mentions of these utensils, 
what stands out in Parshat Emor is the emphasis 
on the nature of the Mitzvot of kindling the Menora 
and laying the breads on the Shulchan.  Both 
focus on the need for Menora to be lit and breads 
to be upon the Shulchan consistently (תָּמִֽיד).  As 
opposed to the Moadim that are intermittent, 
these procedures are continuous.  Given that 
contrast, is it possible that the Shulchan and 
Menora are found here because they preserve 

                                                 
מייצגים את הרוחניות והשולחן ופורים את וגם שחנוכה והמנורה  \\ )ק טו"תרע ס
  שנפרש בהמשךכמו  תהגשמיו

יצפין, וסימניך: שלחן בצפון ומנורה  -ידרים, ושיעשיר  -אמר רבי יצחק: הרוצה שיחכים   8
  בדרום (בבא בתרא כה:)

 ותְוֹרָה אוֹר ודְֶרֶךְ חַיּיִם תּוֹכְחוֹת מוּסָר: (משלי ו,כג) נרֵ מִצְוהָכִּי   9
פ' נרות ולחם הפנים אחר המועדות כמ"ש בזוה"ק שע"י המועדות אדליקו בוצינין ע"ש ב 10

וממשיכין אור לעולם ע"י ראיית פנים ברגלים. וכן המשכת פרנסה ושפע שזה ענין לחם 
  יקרא פרשת אמרושפת אמת (.. הפנים.

יתָ  11 צִי קמָֹתֽוֹ:... ועְָשִׂ֥ ה וחֵָ֖ ה רָחְבּ֔וֹ ואְַמָּ֥ יםִ אָרְכּוֹ֙ ואְַמָּ֣ ים אַמָּתַ֤ י שִׁטִּ֑ ן עֲצֵ֣ יתָ שֻׁלְחָ֖ ת ועְָשִׂ֥ מְנרַֹ֖
ה הַמְּנוֹרָה֙ ירְֵכָ֣  ה תֵּעָשֶׂ֤ ב טָה֑וֹר מִקְשָׁ֞ נּהָ יהְִיוּֽ: זָהָ֣ יהָ מִמֶּ֥ יהָ וּפְרָחֶ֖ יהָ כַּפְתּרֶֹ֥ הּ גְּבִיעֶ֛ הּ וקְָנָ֔

לַע  \\מ) -(שמות כה,כג ל צֶ֥ ן עַ֛ כַח הַשֻּׁלְחָ֔ ֹ֣ כֶת ואְֶת־הַמְּנרָֹה֙ נ ֹ֔ ושְַׂמְתָּ֤ אֶת־הַשֻּׁלְחָן֙ מִח֣וּץ לַפָּר
לַע צָפֽ  ן עַל־צֶ֥ ן תִּתֵּ֖ שֻּׁלְחָ֔ נהָ והְַ֨ ן תֵּימָ֑ יו ואְֶת־הַשֻּׁלְחָן֙  \\וֹן: (שמות כו,לה) הַמִּשְׁכָּ֖ ואְֶת־כָּל־כֵּלָ֔

רֶת: (שמות ל,כז)  ֹֽ ח הַקְּט ת מִזְבַּ֥ יהָ ואְֵ֖ ה ואְֶת־כֵּלֶ֑ יו ואְֶת־ \\ואְֶת־הַמְּנרָֹ֖ ואְֶת־הַשֻּׁלְחָן֙ ואְֶת־כֵּלָ֔
רֶת: ( ֹֽ ח הַקְּט ת מִזְבַּ֥ יהָ ואְֵ֖ ה ואְֶת־כָּל־כֵּלֶ֑ ה הַטְּהרָֹ֖ ן ואְֶת־ \\שמות לא,ח) הַמְּנרָֹ֥ אֶת־הַשֻּׁלְחָ֥

ת שֶׁ֥  יהָ ואְֵ֖ יהָ ואְֶת־נרֵתֶֹ֑ ת הַמָּא֛וֹר ואְֶת־כֵּלֶ֖ חֶם הַפָּנִיֽם: ואְֶת־מְנרַֹ֧ ת לֶ֥ יו ואְֵ֖ יו ואְֶת־כָּל־כֵּלָ֑ מֶן בַּדָּ֖

over the long term, the short term events 
highlighted by the Moadim.   Somewhat akin to 
the way that the daily Mitzva to remember the 
Exodus preserves the central directive of the first 
night of Pesach, Sippur Yetziyat Mitzrayim until 
one can refresh it in the following year.  So too, 
the Menora and Shulchan maintain the two tracks 
of the Moadim presented in Parshat Emor 
throughout the year.10  Similar to the agrarian side 
of the holidays, the Shulchan focuses on the fact 
that our sustenance is derived from God.  And the 
Menora does the same for the spiritual, historical 
aspects of the Holidays.  That could possibly 
explain the unusual placement of the Menora and 
Shulchan here in the middle of Parshat Emor 
immediately succeeding the Parshiyot of the 
Moadim. 
 
What is also striking about the mention of the 
Menora and the Shulchan in Parshat Emor is not 
necessarily the fact that it is found here, but the 
order in which it is presented.  This is the only time 
that the Torah first discusses the Menora and then 
follows with the Shulchan.  Throughout Sefer 
Shmot and Sefer Bamidbar, it is just the opposite; 
the Shulchan precedes the Menora.  Starting with 
the directive to construct the Mishkan and 
continuing through to the actual consecration and 
beginning of the service in the Mishkan, the 
Shulchan and Menora are mentioned together 
nine times.11  Without exception, in every one of 
those cases, the Shulchan is mentioned prior to 
the Menora.  The same is true in Sefer Bamidbar 
with regards to the charging of the Levi’im with the 
transporting of the Mishkan when the 
encampment travelled.  There too, the 
assignment of the responsibility for these utensils, 
as well as the procedure for packing them up, 
follows this same pattern of always mentioning 
the Shulchan before the Menora.12  Yet, here in 
Parshat Emor, it deviates from that sequence and 
discusses the Menora first and then follows with 
the instructions for the Shulchan and the Lechem 
HaPanim.  
 

יםִ אָ \\יד) -הַמָּאֽוֹר: (שמות לה,יג ים אַמָּתַ֤ י שִׁטִּ֑ ן עֲצֵ֣ ה ויַַּ֥עַשׂ אֶת־הַשֻּׁלְחָ֖ ה רָחְבּ֔וֹ ואְַמָּ֥ רְכּוֹ֙ ואְַמָּ֣
הּ גְּבִיעֶ֛  הּ וקְָנָ֔ ה אֶת־הַמְּנרָֹה֙ ירְֵכָ֣ ה עָשָׂ֤ ב טָה֑וֹר מִקְשָׁ֞ ה זָהָ֣ צִי קמָֹתֽוֹ:... ויַַּ֥עַשׂ אֶת־הַמְּנרָֹ֖ יהָ וחֵָ֖

נּהָ הָיוּֽ: (שמות לז,י יהָ מִמֶּ֥ יהָ וּפְרָחֶ֖ חֶם אֶת־הַשֻּׁלְחָן֙ אֶת־ \\כד) -כַּפְתּרֶֹ֥ ת לֶ֥ יו ואְֵ֖ כָּל־כֵּלָ֔
מֶן הַמָּאֽוֹר:  ת שֶׁ֥ יהָ ואְֵ֖ ה ואְֶת־כָּל־כֵּלֶ֑ עֲרָכָ֖ ת הַמַּֽ ֹ֛ יהָ נרֵ ה אֶת־נרֵתֶֹ֗ ה הַטְּהרָֹ֥ הַפָּנִיֽם: אֶת־הַמְּנרָֹ֨

ן והְֵבֵאתָ֙  \\לז) -(שמות לט,לו ְ אֶת־הַשֻּׁלְחָ֔ ה ו הַעֲלֵיתָ֖ ועְָרַכְתָּ֖ אֶת־עֶרְכּ֑וֹ והְֵבֵאתָ֙ אֶת־הַמְּנרָֹ֔
יהָ: (שמות מ,ד)  ן  \\אֶת־נרֵתֶֹֽ נהָ מִח֖וּץ אֶת־הַשֻּׁלְחָן֙ ויַּתִֵּ֤ ֹ֑ ן צָפ רֶךְ הַמִּשְׁכָּ֖ ל יֶ֥ ד עַ֛ הֶל מוֹעֵ֔ ֹ֣ בְּא

ן נֶגְֽבָּה: (שמות  רֶךְ הַמִּשְׁכָּ֖ ל יֶ֥ ן עַ֛ כַח הַשֻּׁלְחָ֑ ֹ֖ ד נ הֶל מוֹעֵ֔ ֹ֣ שֶׂם אֶת־הַמְּנרָֹה֙ בְּא כֶת:...ויַָּ֤ ֹֽ לַפָּר
 כה)-,כבמ

ן  12 ֹ֤ ם הָאָר ה וּמִשְׁמַרְתָּ֗ ל והְַשֻּׁלְחָן֙ והְַמְּנרָֹ֣ ֹ֖ ךְ וכְ מָּסָ֔ ם והְַ֨ ר ישְָׁרְת֖וּ בָּהֶ֑ דֶשׁ אֲשֶׁ֥ ֹ֔ י הַקּ ת וּכְלֵ֣ ֹ֔ והְַֽמִּזְבְּח
ת  \\) עֲבדָֹתֽוֹ: (במדבר ג,לא ֹ֤ לָיו אֶת־הַקְּעָר גֶד תְּכֵלֶת֒ ונְתְָנ֣וּ עָ֠ ים יפְִרְשׂוּ֘ בֶּ֣ ן הַפָּנִ֗ ל׀ שֻׁלְחַ֣ ועְַ֣

ם יו יהְִיֶהֽ: וּפָרְשׂ֣וּ עֲלֵיהֶ֗ יד עָלָ֥ חֶם הַתָּמִ֖ ת קְשׂ֣וֹת הַנָּ֑סֶךְ ולְֶ֥ ת ואְֵ֖ ֹ֔ גֶד  ואְֶת־הַכַּפּתֹ֙ ואְֶת־הַמְּנקִַּיּ בֶּ֚
י וכְִ  עַת שָׁנִ֔ לֶת וכְִסּ֞וּ אֶת־תּוֹלַ֣ גֶד תְּכֵ֗ יו: ולְָקְח֣וּ׀ בֶּ֣ חַשׁ ושְָׂמ֖וּ אֶת־בַּדָּֽ ה ע֣וֹר תָּ֑ סּ֣וּ אתֹ֔וֹ בְּמִכְסֵ֖

ר ישְָׁרְתוּ הּ אֲשֶׁ֥ י שַׁמְנָ֔ יהָ ואְֵת֙ כָּל־כְּלֵ֣ יהָ ואְֶת־מַחְתּתֶֹ֑ יהָ ואְֶת־מַלְקָחֶ֖ ת הַמָּאוֹר֙ ואְֶת־נֵ֣רתֶֹ֔ ־ מְנרַֹ֤
הּ בָּהֶֽם: ונְָ  חַשׁ ונְתְָנ֖וּ עַל־הַמּֽוֹט: (במדבר ד,זלָ֖ ה ע֣וֹר תָּ֑ יהָ אֶל־מִכְסֵ֖ -תְנ֤וּ אתָֹהּ֙ ואְֶת־כָּל־כֵּלֶ֔

 י)
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As previously noted, the Menora symbolizes 
excellence and aspiration in the spiritual realm, 
while the Shulchan represents blessing and 
success in the physical world.  Sefer Shmot and 
Sefer Bamidbar deal with the practicalities of 
constructing the Mishkan and the encampment 
around it, emphasizing the impact of God's 
presence on the lives of Bnei Yisrael.  Sefer 
Shmot establishes that God's revelation on Har 
Sinai will continue through His presence being 
more acutely manifest in the Mishkan.13  Sefer 
Bamidbar deals with the ramifications of living in 
the shadow of God and its impact on the character 
and tenor of the camp.  Sefer Vayikra, also known 
as Torat Kohanim, focuses on the spiritual impact 
and elevated status engendered by God's 
presence.  It defines that which is close to God or 
following God's will in terms of Kedusha, holiness, 
and that which is distant or repelled from God as 
Tuma, defilement.  This motif permeates the 
entire Sefer Vayikra, touching on people, place, 
and time.   
 
Given the distinction between the themes of the 
different books of the Torah, it would make sense 
for the order of the utensils to reflect the book in 
which they are found. The Menora, which is 
associated with spirituality, purity ( ה הַמְּנרָֹ֣
ה  and requires the High Priest to kindle it 14,(הַטְּהרָֹ֔
(at least for its initiation),15 is more thematically 
consistent with and suitable to be found in the 
forefront of Sefer Vayikra.  In contrast, the 
Shulchan, which represents God's providing 
sustenance to Bnei Yisrael, seems more closely 
correlated with Sefer Shmot and Bamidbar, which 
are concerned with practicalities and physical 
realities, and therefore, it is more appropriate to 
be mentioned first in that context.  This simple 
explanation accounts for the change in the order 
of these utensils in Sefer Vayikra versus their 
sequence in other instances in the Torah. 
 
Though, there is possibly a more fundamental 
reason for the difference in the ordering that 
relates to the interplay between the objects 
represented by these two utensils.  The Mishna in 
Avot quotes from Rabbi Elazar ben Azarya, “…if 
                                                 

י בְּתוֹכָֽם: (שמות כה,ח) 13 שׁ ושְָׁכַנתְִּ֖ י מִקְדָּ֑ שׂוּ לִ֖  ועְָ֥
ה ואְֶת־כָּל־כֵּלֶ֑  14 עֲרָכָ֖ ת הַמַּֽ ֹ֛ יהָ נרֵ ה אֶת־נרֵתֶֹ֗ ה הַטְּהרָֹ֥ מֶן הַמָּאֽוֹר: (שמות אֶת־הַמְּנרָֹ֨ ת שֶׁ֥ יהָ ואְֵ֖

ק תָּמִֽיד: (ויקרא כד,ד)  \\לט,לז)  ךְ אֶת־הַנּרֵ֑וֹת לִפְנֵ֥י יקְוָֹ֖ ֹ֖ ה יעֲַר ה הַטְּהרָֹ֔ ל הַמְּנרָֹ֣ לעמת  \\עַ֚
ם  –ספר הקדושה והטהרה  –זאת השלחן רק מקושר לטהרה בספר ויקרא  ושְַׂמְתָּ֥ אוֹתָ֛

עֲרָכ֖וֹת שֵׁ֣  יםִ מַֽ ר לִפְנֵ֥י יקְוָֹקֽ: (ויקרא כד,ו) שְׁתַּ֥ ֹ֖ ן הַטָּה ל הַשֻּׁלְחָ֥ כֶת עַ֛  שׁ הַֽמַּעֲרָ֑
י  15 קֶר לִפְנֵ֣ ֹ֖ רֶב עַד־בּ ן וּבָנָ֛יו מֵעֶ֥ ֹ֧ ת יעֲַרךְֹ֩ אתֹ֨וֹ אַהֲר ר עַל־הָעֵדֻ֗ כֶת אֲשֶׁ֣ ֹ֜ הֶל מוֹעֵד֩ מִח֨וּץ לַפָּר ֹ֣ בְּא

ת בְּנֵ֥  ם מֵאֵ֖ רתָֹ֔ ֹ֣ ת עוֹלָם֙ לְד מִחוּץ לְפָרכֶֹת הָעֵדֻת בְּאהֶֹל  \\י ישְִׂרָאֵֽל: (שמות כז,כא) יקְוָֹ֑ק חֻקַּ֤
מוֹעֵד יעֲַרךְֹ אתֹוֹ אַהֲרןֹ מֵעֶרֶב עַד בּקֶֹר לִפְניֵ יקְוֹקָ תָּמִיד חֻקַּת עוֹלָם לְדרֹתֵֹיכֶם: (ויקרא 

 כד,ג)
ם רבי אלעזר בן עזריה אומר אם אין תורה אין דרך ארץ אם אין דרך ארץ אין תורה א 16

חכמה אם אין בינה אין דעת אם אין דעת אין בינה אין חכמה אין יראה אם אין יראה אין 
 אם אין קמח אין תורה אם אין תורה אין קמח... (אבות ג,יז)

there is no flour, there is no Torah, but without 
Torah there is no flour ( אם אין קמח אין תורה אם אין
 This is generally understood to  16”.(תורה אין קמח
mean that without the means by which to support 
oneself, there will not be any Torah since the 
person will either be preoccupied with sustaining 
themselves,17 possibly plagued by the pangs of 
hunger which will prevent them from learning18 or 
unsettled which would render them unable to 
concentrate on the Torah.19  On the other hand, if 
one has the capacity to support themselves, but 
does not engage in Torah then there is no value 
to their wealth.20  This is just one of many pairs 
about which Rabbi Elazar ben Azarya makes 
such a statement.  In all the cases, the reasoning 
is somewhat circular since if neither one can exist 
without the other, how does one ever get started 
in this process?  The Rambam implicitly 
addresses this issue when he explains that each 
one of the items in a given pair is beneficial to and 
completes the other ( מועיל למציאות האחר ומשלים
 In other words, there exists a mutualism  21.(אותו
between the members of each pair, but that still 
leaves the outstanding question as to which one 
comes first.  One could suggest that both items 
should be first, but just in different realms.  There 
is the constituent of the pair that practically must 
be first and the one that theoretically should take 
precedence or be the focus.  For instance, in this 
case, realistically one must first have a source of 
basic livelihood in order to engage in Torah, but 
that does not necessarily imply that sustenance is 
more important.  Conceptually, Torah certainly 
should take precedence since it is the purpose of 
one’s life.  Nevertheless, its dependence on a 
minimum subsistence will always relegate it to be 
second.  Therefore, the explanation of Rabbi 
Elazar ben Azarya’s pair of flour and Torah would 
be that practically sustenance (flour) will always 
come first, but in reality Torah remains primary 
since it is the guiding prism through which one 
views their life and the  livelihood that they have 
been granted.  The interdependence of the pair 
creates a symbiosis in which the interaction 
between the two, when balanced correctly, 
creates a greater whole. 
 

לפי שצריך לחזור אחר פרנסתו ואינו יכול לעסוק בתורה: (פי'  -אם אין קמח אין תורה  17
 ר' יונה אבות ג,יז)

ר' עובדיה רש"י ומי שאין לו מה יאכל היאך יעסוק בתורה: ( - אם אין קמח אין תורה 18
  מברטנורא אבות ג,יז) 

יושבת עליו ללמוד אם אין קמח אין תורה. דכשאין קמח בביתו לפרנסתו, אין דעתו מ 19
 ג:]: (תפארת ישראל יכין אבות ג,יז אות קכ) תורה [כמנחות ק

רה אין תועלת הקמח עולה שאין אדם כלומר מאחר שאין בו תו -אם אין תורה אין קמח  20
ר' יונה  (פי' מועיל בעשרו אלא כדי שיהיו צרכי גופו מצויין ויהיו לו פנאי לעסוק בתורה:

אם ל תורה מעושר, סופה לבטלה מעוני אם אין תורה אין קמח. שהמבט \\אבות ג,יז) 
ו על פניו להאבידו ], או שהוא בכלל ומשלם אל שונאי.כלא שזכות תולה לו [כסוטה 

 , ודו"ק]: (תפארת ישראל יכין אבות ג,יז אות קכא).ז[יומא פ
ירצה בזה, שכל אחד מהשנים מועיל למציאות האחר ומשלים אותו... (רמב"ם אבות  21

 ג,יז)
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Since the Shulchan and Menora are allegorically 
synonymous with flour and Torah, respectively, 
this same approach can be applied to them as 
well.  From a practical standpoint, the Shulchan 
must always precede the Menora, because it 
provides the means to construct the Mishkan and 
maintain its service.  The Mishkan was 
constructed through the donations from Bnei 
Yisrael and the ongoing service was funded from 
the collection of the Machatzit HaShekel.  In 
addition, the silver Adanim (sockets) that formed 
the base foundation of the Mishkan were forged 
from the half-Shekel silver coins collected for the 
census, again emphasizing the necessary 
material underpinnings.  So, therefore, the 
Shulchan’s blessing of sustenance is essential to 
and maybe even a precursor to the manifest 
presence of God and the spirituality represented 
by the Menora.  Though, the Shulchan’s blessing 
alone is insufficient as is demonstrated by the sin 

of the Eigel.  Without the illuminating light of the 
Menora, Bnei Yisrael were misguidedly generous 
in donating in that instance as well.  So, in Sefer 
Shmot and Bamidbar, the practicalities require 
the Shulchan to pave the way for the Menora.  
Then Sefer Vayikra, the book of Kedusha, 
reminds one of the “true” relationship between 
these two utensils – that the Menora is essential 
to the success provided by the Shulchan.  It is the 
Lechem Tamid that adorns and enhances the Ner 
Tamid and the Ner Tamid that sheds light on and 
directs the Lechem Tamid.22  It is a much needed 
reminder as to the necessary symbiosis between 
the Shulchan and Menora, between material 
success and spirituality, and the centrality of 
Torah to frame and guide our commitment to 
livelihood and success. 
 
Shabbat Shalom

 

                                                 
פרשה זו נשנית לפי שהמנורה נכח השלחן להאיר אל השלחן  -ויקחו אליך שמן זית זך  22

שעליו לחם הפנים שמפורש כאן שכל זה מתיקון השולחן ומסידורו, השמן להאיר והפת 
 )ם ויקרא כד,ב וגם באבן עזרא"רשב( לערוך:


