שמות

הכהנים הבגדים ומה שביניהם = קדושה
לפרשת תצוה

בחירת הכהן הגדול ומשפחת הכהנים

"הקרב אליך" – לאחר שתגמר מלאכת המשכן.

רש"י

מדוע נבחר אהרון ונדחה משה מן הכהונה?

בעבור היות משה כהן הכהנים בתחילה על כן הטעם "הקרב אליך". נבחר אהרון להקדישו לה' בעבור כבוד משפחת נחשון שיהיו כהנים מכפרים על בני ישראל. ואין לדבר על משה אדונינו כי בורח היה ומי יתן לו עבדות. ועוד כי טורח כל ישראל על משה ללמדם המצוות ולדון כל דבר קשה.

מדוע הוזכרו שמות בני אהרון? 1

פירש שמות בני אהרון, אולי בנים אחרים היו לו חוץ מאלו. ואין ספק כי רבתה למעלה במדבר משפחת אהרון. על כן נתנו להם ישראל ערים רבות הכתוב בספר יהושע.

ראב"ע

מדוע כתוב ג' פעמים "אהרון" וג' פעמים "לכהנו"?

ג' פעמים כתוב אהרון בפרשה – כנגד ג' כהנים שישארו, אהרון אלעזר ואיתמר.

ג' פעמים כתוב "לכהנו" בפרשה – כנגד בית ראשון, בית שני ולעתיד.

בעל הטורים

מדוע הוזכרו שמות בני אהרון? 2

שלא יחשוב כי בהמשח האב לכהנו יהיו הבנים האלה כהונים. אבל להם בעצמם יכהן. והנה יצא פינחס ושאר הנולדים שלא נתכהנו. רק אלה הארבעה הנמשחים עמו ומולדתם אשר יוולדו אחרי כן.

רמב"ן

מדוע זכה אהרון בכהונה? 1
"ואתה" – מצד חטא העגל נתרחק אהרון כמו שנפסלו בכורי ישראל ומשה קרבו בתפילתו. בתפילה זו תלה משה בעצמו – "הלא אחי בשרי הוא", ובהשמדתו כאילו נאכל חצי בשרי, כדרך שהתפלל על מרים. נמצא שבעבור שקרבו משה אליו על כן נבחר בזכות משה. אף על גב שגם הוא היה בתוך בני ישראל עובדי העגל. מכל מקום קרבו מתוך בני ישראל העובדים והכל בעבורך. ולכן נאמר "ואתה הקרב אליך את אהרון מתוך בני ישראל".
אין הנבואה שורה על נביאי ישראל כי אם בזכות ישראל. ואף על פי שהיה אהרון ראוי להרחיקו מכל מקום קרבו ה' בעבור שני דברים:

1. בעבור משה כי הוא אחיו וכבודו של אהרון הוא כבודו של משה.

2. בזכות בני ישראל שהיו צריכים לכהן כזה עושה שלום.
ולכן כתוב שניהם, גם "ואתה הקרב אליך" וגם "מתוך בני ישראל".

כלי יקר

מדוע זכה אהרון בכהונה? 2

הכהונה למשה היתה למנה, אלא לצד שמאן ללכת בדבר ה' אחר כמה פעמים חרה ה' בו והסירו מגבירת הכהונה.

"אהרון אחיך הלוי" – שהיה לוי ועכשיו נעשה כהן.

מדוע צריך משה לעשות זאת בעצמו?

לכן אמר "ואתה" לצד שאני מצוך לבד, אלא גם אתה מצד עצמך הקרב את אהרון במקומך. ותעשה הדבר כאילו אתה חפץ בו, כי זה לך במקום קרבן לכפרה על אשר העזת פניך לפני ה'.

"אליך" – לכפרתך בהקריב את אהרון ויתן לו גדולתו, אין לך קרבן גדול מזה. 
הגם כי ה' הענישו אף על פי כן כל עוד שלא יקבל העונש הפגם עומד במקומו. בשעת תכלית הדבר הודיעו כי בזה יהיה מתקרב הרחוק. 

"ואתה הקרב אליך" – הקרב לעצמך – לבחינתך שרחוקה באמצעות החטא ההוא. ונתכוון ה' להודיעו כי זה תיקונו.

היסורים הם מקריבין ענפי הנשמה שהיו רחוקים משורשם. שאין לך רע ומר כעוזבו את ה' אלוהיו ובאמצעות הייסורים יתקרב הרחוק.

מדוע צריך "לכבוד ולתפארת"?

"לכבוד ולתפארת" – הם סימני השמחה שיראה שחפץ בדבר לפארו. אשר הוא שינוי לעושה הדבר לצד ההכרח. והגם שהבגדים הם חובת גברא העומד לשרת, עם כל זה רצה ה' לזכות לגלגל זכות זה על ידו שיעשה אותם לחובה ולשמחה באחיו.

אור החיים 
בגדי הכהנים
מדוע נקראו הבגדים "בגדי קודש"?1
"בגדי קודש" – נקראו כן בעבור שישרתו בהם במקום הקודש.

מהו ה"כבוד ותפארת" בבגדי הכהונה? 1

"לכבוד ולתפארת" – שיתפארו בהם כי אין אחד מישראל שילבש כאלה.

ראב"ע

מהו ה"כבוד ותפארת" בבגדי הכהונה? 2

"לכבוד" – לכבוד האל יתברך בהיותם בגדי קודש לעבודתו.

"לתפארת" – שיהיה כהן מורה נורא על כל סביביו שהם תלמידיו החקוקים על ליבו וכתפיו.

ספורנו

האם הבגדים מעכבים בעבודה ?

אין הבגדים מעכבין אלא לאהרון ובניו, אבל זולת הכהנים תתרצה עבודת הקורבנות בלא בגדים.
מהי מטרת הבגדים? 1 

שלא תחשוב כי הבגדים לצרכי עבודה בלבד ויתחייב הדבר ללובשם למשה בזמן עבודתו בשבעת ימי המילואים. אלא לכבוד למשרת קבוע לעבודתו.

ה' ציוה שמונה בגדים ארבעה לבנים וארבעה זהב. ד' לבן ירמזו אל ד' אותיות הויה. ד' זהב ירמזו אל ד' אותיות אדנות. שם הויה מתייחס אל התפארת. שם אדנות מתייחס אל הכבוד.
על מה מכפרים הבגדים?

באמצעות שמונת הבגדים יתכפר פגמים אשר יסבבו בני אדם אשר יגיע למקום עליון ובזה יכופר העוון ההוא.

שמונה הבגדים מכפרים על שמונה מיני עברות שהיו בבני ישראל אשר על כן לא ציוה ה' הדבר אלא להכהן העומד לשרת הוא ובניו כל הימים לכפר על בני ישראל. מה שאין כן במשה ששימש בז' ימי המילואים לא היה לכפרת אהרון ובניו למלא ידם לעבוד לפני ה' לא היה צריך למה שיכפרו הבגדים.

אור החיים

מה מטרת הבגדים המיוחדים לאהרון הכהן הגדול? 1

יהיה נדרש שיהא אהרון מקדש בעצמו ומתנהג בחסידות ובפרישות נבדל מכלל ישראל וזה אי אפשר אלא באופן שיהיה נכבד בעיני הבריות שידעו ויבינו כי הוא במעלה עליונה מהם. ולא יחשבו זאת לרמות רוחא. משום הכי היו הבגדים לתועלת שהיה בעיני ישראל לכבוד ולתפארת. והבינו מזה כי חפץ ה' ביקרו וראוי להיות מרכבה לשכינה. וכן הוא בכל כהן גדול מה שאין כן בבגדי כהן הדיוט לא היה לכבוד ולתפארת אלא המגבעות שעל ראשם. אבל כהן גדול היה ראוי להיות משונה בכל הליכותיו.

היכן מקומה של החכמה?

"חכמי לב" – החכמה אין מקומה בלב כי אם במוח, אלא כל מקום שכתוב חכמי לב הביאור יראת ה' שהוא ראשית חכמה ומקומה בלב.

"מלאתיו רוח חכמה" – לאהרון. שידבר משה לחכמי לב שמלאתי את אהרון חכמה.

במה מסייעים הבגדים לאהרון?

אחר שנצטוה אהרון להתקדש נתן המקום לו בגדי קודש שיסייעו לו לדבר. וידוע דכל דבר שבקדושה לבד שטעון עשיה לשמה על פי דין. עוד כל מה שמכינים יותר הפעולה לשם קדושה מועלת יותר לתכליתה. משום הכי נצטוה משה שיזהיר להאומנים שהם בעצמם יראי ה' לעשות הבגדים באופן שיועילו יותר לקדשו. ובאשר הוא דבר שבלב על כן הקדים לומר להם אשר מלאתיו וכו' והוא יבין וישכיל מכח הבגדים איך שהם פועלים על ליבו, היאך נעשו.

הנצי"ב

מה מטרת הבגדים המיוחדים לאהרון הכהן הגדול? 2

שיהיה נכבד ומפואר במלבושים נכבדים ומפוארים כי אלה הבגדים לבושי מלכות הן, וכדמותן ילבשו המלכים בזמן התורה.

המצנפת ידועה גם היום למלכים ולשרים הגדולים. וכך יקראם הכתוב – פארי המגבעות – שהם פאר ושבח למכתירים בהם. והאפוד והחושן לבוש מלכות והציץ נזר המלכים הוא. והתכלת גם היום לא ירים איש את ידו ללבוש חוץ ממלך גויים.

שיעשו בגדי קודש לאהרון לשרת בהם לכבוד ה' השוכן בתוכם ולתפארת עוזם.

וכן שיהיה מקום המקדש מפואר בתפארת ומקום רגליו שהוא מקום בית המקדש מכובד בכבוד ה'.

והנה המזבח רצונו והכבוד בית תפארתו. והיו הבגדים צריכים עשייה לשמן. ייתכן שיהיו צריכן כוונה. ולכן אמר "חכמי לב ורוח חכמה" שיבינו מה שיעשו.

רמב"ן

מה גורמים הבגדים לכהן?

"לקדשו" – להכניסו בכהונה על ידי הבגדים שיהא כהן לי.

לשון כהונה – שירות הוא.

רש"י

"ואלה הבגדים אשר יעשו"

מהם הבגדים?
חושן – תכשיט כנגד הלב.

אפוד – לא שמעתי ולא מצאתי בבריתא פירוש תבניתו. וליבי אומר לי שהוא חגור לו מאחוריו כמין סינר. האפוד שם תכשיט לבדו.
מעיל – כמין חלוק וכן הכותונת, אלא שהכותונת סמוך לבשרו והמעיל קרוי חלוק עליון.

תשבץ – עשויין משבצות לנוי, משבצות כמין גומות העשויות בתכשיטי זהב למושב קביעת אבנים טובות ומרגליות.

מצנפת – כמין כיפת כובע, במקום אחר קורא להם מגבעות.

אבנט – חגורה על הכותונת, והאפוד חגורה על המעיל.

מדוע נקראו הבגדים "בגדי קודש"?2

"בגדי קודש" – מתרומה המקודשת לשמי יעשו אותם.

רש"י

מדוע לא נזכרו המכנסים והציץ? 1

לא הזכיר מכנסיים לפי שנאמר "לכבוד ולתפארת". לא הזכיר ציץ שלא היה מן בגד.

בעל הטורים

מהי מטרת עשיית הבגדים?

ויעשו גם כן את בגדי אהרון לקדשו, לשם כך יעשו הבגדים.

ספורנו

מדוע לא נזכרו המכנסים והציץ? 2

מכנסים לא הוצרך להזכיר כאן, שאינו מזכיר אלא הבגדים הנראים העשויים לכבוד.

רשב"ם

מדוע הסדר שקודם החושן ואחר כך האפוד? 1

הזכיר בתחילה החושן שהיה למעלה מהאפוד שהוא למעלה מהמעיל. ואחר כך הכתונת והאבנט החוגר אותו והמצנפת על ראשו.

מדוע לא נזכרו המכנסים והציץ? 3

וכן היה כאשר רחץ אהרון במים ולבש מכנסי בד ואין צורך להזכירם עתה ולא בשעת מעשה. כי מנהג כל אדם ללבוש מכנסים. והנה משה הלבישו הכותונת ואחר כך שם המצנפת על ראשו ושם על המצנפת ציץ נזר הקודש.

מדוע לא נזכרו המכנסים והציץ? 4

ולא הזכיר את הציץ כי אינו בגד. והדמיוני הזכירו בעבור הרבים  - שמונה בגדי כהונה. ואין האורים ותומים בגדים ולא אבנים ולא קלפים. ואחר כך חגר אותו אבנט ואר כך הלבישו מעיל ואחר כך אפוד.

מה שכתוב בסוף "וישם המצנפת על ראשו" – כי פירושו וכבר שם המצנפת עם ציץ הזהב בלובשו הכתונת.

ראב"ע

מדוע הסדר שקודם החושן ואחר כך האפוד? 2

הקדים החושן לאפוד ובהמשך הקדים האפוד. כאן נאמר "ועשו" בעוד שכמעט בכולם נאמר "ועשית".

מעשה האפוד בא לכפר על עבודה זרה שבחטא העגל, שמשה שבר את הלוחות שנשא משה על כתפיו על כן בא האפוד על שתי כתפיו.

כנגד שני הלוחות שהיו בהם חמשה דברות מול חמישה.

על מה מכפר כל בגד של הכהן הגדול?

הגמרא בערכין אומרת: למה נסמכו קורבנות לבגדי כהונה, לומר לך מה קורבנות מכפרין אף בגדי כהונה מכפרין.

חושן מכפר על דינין.

אפוד מכפר על עבודה זרה.

מעיל מכפר על לשון הרע.

כותונת מכפר על שפיכות דמים.

מצנפת מכפר על גסות הרוח.

אבנט מכפר על הרהור הלב.

ציץ מכפר על עזות מצח.

מכנסים מכפר על גילוי עריות.

לכן הקדים הקב"ה חושן לאפוד, כי יותר הקב"ה מקפיד על קלקול הדינים ממה שמקפיד על עבודה זרה. אבל ישראל לכבודו של המקום הקדימו עשיית האפוד כי חטא עבודה זרה חמור עליהם יותר מן קלקול הדינין.

לכן כתוב "ועשו" שמשמע גם הגדת עתידות שכך יהיה שיעשו את האפוד תחילה. ועוד כי הקב"ה בידו למחול ולוותר על עבודה זרה, אבל לא על קלקול הדינים בדברים של בין אדם לחברו. כי אין הקב"ה מוחל כי אם בדברים שבינו לבין הבריות. אבל חלק גבוה מי יתיר, לכך הקדימו מעשה האפוד.

מדוע לא נזכרו המכנסים והציץ? 5

לא הזכיר ציץ ומכנסים לפי שאינן בכלל לבוש כי אינן בגדים. אך לפי שמצינו כאן שלוש פעמים לשון עשיה, נוכל לומר שהראשונות והשניות מאחר שהוזכר בהם קדושה ודאי יש בהם רמז לציץ ומכנסים. כי בכל מקום שתמצא גדר ערוה שם תמצא קדושה.

המכנסים מכפר על עריות ומוסיף אני שגם הציץ מכפר על עריות, והא בצנעא והא בגלוי. כי המכנסיים שבמקום צנעא מכפר על דברים שבצנעא. הוא ההולך אחרי העריות בצנעא וכיסוי. והציץ מכפר על עזות מצח הוא העובר בגלוי בלא בושה.
מדוע סדר המילים בפסוקים שונה?

תחילה נאמר "ועשית בגדי קודש לאהרון" – הקדים בגדי קודש אל אהרון.

אחר כך נאמר "ועשו את בגדי אהרון לקדשו" – הקדים בגדי אהרון אל הקדושה.

פסוק ראשון מדבר על ציץ שקודם זה לא היה דרכו ללבוש שום ציץ. לכן כתוב שיעשה לאהרון בגד כתוב עליו חותם קודש לה'. אבל למטה מדבר במכנסים שבלאו הכי דרכן של בני אדם לילך מלובשין במכנסים. רצה לומר אותן בגדי אהרון שהיה דרכו ללובשו כבר עתה יעשום לקדשו מן העריות.

כלי יקר

מהי מטרת הבגדים ? 2

אחר שנצטווה אהרון להתקדש נתן המקום לו בגדי קודש שיסייעו לו לדבר. 
מדוע ציוה משה בהקפדה על עשית הבגדים?

וידוע בכל דבר שבקדושה לבד שטעון עשיה לשמה על פי דין עוד כל מה שמכינים יותר הפעולה לשם קדושה מועלת יותר לתכליתה. משום הכי נצטוה משה שיזהיר להאומנים שהם בעצמם יראי ה' לעשות הבגדים באופן שיועילו יותר לקדשו ובאשר הוא דבר שבלב על כן הקדים לומר להם אשר מלאתי את אהרון רוח חכמה והוא יבין וישכים מכח הבגדים איך שהם פועלים על ליבו היאך נעשו. ומשום הכי נצטוה בזה משה בעצמו שידבר אל כל חכמי לב ולא בצלאל. שזה הפרט אינו נוגע לחכמת המלאכה אלא לחכמת המוסר.

"לכהנו לי" – יש כמה קדושות. יש מתקדש לתורה ויש לתפילה וכאן הכוונה לקדושה – לעבודת המזבח.

מדוע קודם החושן ואחר כך האפוד? 3

הקדים הכתוב חושן לאפוד משום שהוא גדול במעלת הקדושה שהרי היו בו האורים ותומים. גם לפי התכלית כוחו גדול מכח האפוד. במצוות עשייתן האפוד קודם – כדרך לבישה.

מדוע לא נזכרו המכנסים והציץ? 6

לא נזכרים המכנסים והציץ.

המכנסים – לא באו לקדשו כי אם לכסות בשר ערווה.
הציץ – לא היה בכלל בגדי כהונה, וכן ישראל לא נזהרו לעשותו לקדשו באשר ה' קדשו כל צורכו.

ועוד כי לא נזהרו לעשות לקדשו באשר ה' קדשו.

מה ההבדל בכוונת העשיה בין בגדי כהן גדול וכהן הדיוט?

בבגדי כהנים הדיוטים לא נצטוו לעשות כדי לקדשם אלא כדי "לכהנו לי" – לשמה. המחשבה לקדשו לא לעיכובא. אבל המחשבה "לכהנו לי" – הוא לעיכובא.

הנצי"ב

על מה מעידים הבגדים החיצוניים?

הבגדים אשר ציוה לעשות היה כפי הגלוי בגדים חיצוניים שיספר עניינם איך עשו אותם האומנים במלאכה. אבל באמת היו מורים על בגדים פנימיים שיעשו כהני ה' להלביש בם את נפשותם בדעות ובמדות ובתכונות טובות שהם מלבושי הנפש. ומלבושים אלא לא עשו האומנים. וציוה ה' אל משה שהוא יעשה בגדי קודש אלה. היינו ללמדם תיקון נפשותיהם ומידותיהם באופן שילבשו הוד והדר את נפשם הפנימית. יש הבדל בין כבוד לתפארת.

שיכובד האדם גם במעלה טבעית אבל לא יתפאר רק במעלה בחירית. ומצד הרוחנית שיש לנפש בטבעה מצד מקור מחצבתה נקראת כבוד. ומצד האור וההדר שתזכה על ידי עבודתה וקדושתה נקראת תפארת. ושתי מדרגות אלו יתלבשו בגדי קודש שיעשה להם משה. שילמדם ויסייע אותם בזכותו להתלבש בלבושי יקר והדר ובזה יעשה בגדי קודש לנפש הנקראת כבוד, לנפש הנקראת תפארת.

מדוע האומנים צריכים להיות "חכמי לב"?

אולם הבגדים החיצוניים שהם ירמזו על בגדים פנימיים וזה יעשה על יד אומנים הבקיאים במלאכה. אולם גם אומנים אלו צריך שיהיו חכמי חכמי לב – במדרגה גבוהה מאוד. כי החכם הוא המתנהג על פי חוקי החכמה ובכל זאת יש לו עדיין מלחמה פנימית עם היצר. אבל החכם לב הוא שהחכמה שבה להיות קנין בנפשו וממלאה את כל בבי נפשו כל הון יקר ונעים.

ומפרש כי מי שרוח חכמה ממלאים את כל ליבו ולא נמצא בליבו מקום ריק לתאוה ויצר, למחשבות מתנגדות אל החכמה, וחכמי לב אלה יעשו את בגדי אהרון לקדשו כי הם יבינו על מה ירמזו הבגדים האלה ויעשום בכונה שתחול עליהם הקדושה המיוחסת אליהם.

ותחילה אמר "ועשו את בגדי אהרון" שהם הקודמים בעשייה. ואחר זה הוסיף "ועשו בגדי קודש לאהרון אחיך ולבניו" שמין כלים אלה הנחשבים יש בהם ארבעה אחרונים שראויים גם לכהן הדיוט ומכוחו של אהרון יהיו גם לבניו.
מלבי"ם

מהי חשיבות בגדי הכהונה?

די בו בציווי שבפסוקים להבהיר את גודל חשיבותם של בגדי הכהונה. בהם ובכל האמור בהם תלויה תכונת הכהונה – חוקת עולם. ובתכונה זו תלויה כשרותו של מעשה הקרבנות. כהן בלא בגדי כהונה כמוהו כזר לגבי המקדש. ועליו נאמר: "והזר הקרב יומת".

מדוע צריכים להיות הבגדים משל ציבור?

בגדי הכהונה צריכים להיות משל ציבור ורק כהן הלבוש בגדים אלה דינו ככהן. רק כך הוא מופיע כמשרת האומה במקדש התורה. רק כך נעשית עבודתו עבודת האומה במקדש תורת ה'. ורק כך רוכש הרעיון המתבטא בעבודתו תכונה של מצוה שה' נתן לאומה בתורתו. רק בדרך זו נעשית העבודה ל"עבודת מתנה" ל"שירות" ול"קרבן לה'", כלומר קבלת עול תורת ה' על ידי התמסרות אל רצונו, קיום המצוות המביאות לידי קרבת ה', התקרבות והקרבה אל ה'. 
מה עושים הבגדים לכהן כשליח ציבור?

בלא הבגדים אין הכהן אלא איש פרטי בלבד ומעשיו אינם אלא מעשי רצונו הסובייקטיבי. בלא בגדים  עומד הכהן כשאישיותו חשופה לען כל והחולשות והמומים הדבקים אף בטובי האנשים מציגים אותו בנקל כדמות מלאה פגמים, הרחוקה מאוד מן הדמות האידיאלית שצריכה להתגלם. הכהן הלבוש בגדי כהונתו אינו מופיע כדמות שהוא, אלא כמות שהוא צריך להיות לפי מצוות תורת ה'. ודדוקא בכך שהוא עוטה את בגדי הכהונה לפני גשתו אל עבודת הקודש, הרי הוא מעלה על דעתו ועל דעת זולתו את חוסר שלמותו ביחס לדרישות המקדש.
מהי ההיסטוריה של הבגד?

מוצאו של הבגד בתולדות החינוך המוסרי של האדם ומפני זה חשיבותו המוסרית גדולה מאוד. לעולם יזכיר הבגד לאדם את תעודתו האנושית המוסרית. ואבי האנושות הגיש אותו לבנו שעה שגירשו מגן עדן אל בית החינוך של העמל והמחסור.

מהי משמעות הבגד לכהן?

יוצא שהם אינם רק תכשיט חיצוני ושיש להם משמעות שעליה צריך לתת את דעתו לא רק אדם המתבונן בהם אלא הכהן בעצמו. הם צריכים לכסות ללא חציצה את חלקי הגוף שלהם הם מיועדים. הכהן חייב להתמזג עמהם לגמרי.

מהו הקשר בין הכהן האומה והמקדש בעניין הבגדים?
הבגדים מכשירים את הכהן לעבוד עבודת קודש והאומה היא המגשימה לו. לפיכך מבטאים בגדי הכהונה את התכונות שמימושן נדרש על ידי מקדש תורת ה' בתודעת האומה. והם מסמלים את הקדושה שהמקדש משרה על האדם מישראל ומצפה שיתעלה אליה.
בגדי כהן נחלקים לבגדי כהן גדול ולבגדי כהן הדיוט. הכהן הגדול הוא המשרת העיקרי במקדש המסתייע בכהני הדיוט העומדים לצידו וכפופים לו כעוזריו. מכאן שעלינו להבין את בגדי הכהן הגדול כסמל של החזון הישראלי. ואת בגדי כהן ההדיוט כסמל לתכונות המביאות לידי התגלמותו המלאה של חזון ישראל.

רש"ר הירש

על מה מורים הבגדים החיצוניים?
כמו שילבש הגוף החיצוני שהוא לבוש אל הנפש מלבושיו החיצוניים, כן תתלבש הנפש הפנימית את מלבושיה הפנימיים ותתעטף בהם. וכמו שנקראו המלבושים החיצוניים בשם "מד", שעשויים למידת האדם. כן מלבושי הנפש נקראים "מידות", שמידות האדם ותכונותיו ילבישו את הנפש ועל ידם יתראה כוחותיה ועלילותיה. וכאשר ציוה על מלבושי הכהנים החיצוניים היה עיקר הכוונה להורותם דעת איך ילבישו את נפשם טוב המידות והתכונות לטהרה ולקדשה.
מלבי"ם

פירוט הבגדים ומשמעותם
מכנסים
מכפר על גילוי עריות, דבר שבצנעא. נוהג כשמתייחדים בד בבד, כי בד יש במשמעותו גם לשון בדידות.

כלי יקר

המלבושים הראשונים שבם תתכסה הנפש מצד שהיא נפש בהמית, הם הכח התאוני וכח הכעסני. ובאו המכנסיים להזכירו להלביש לבנים לעצור כח התאוני לכסות בשר ערוה.
מלבי"ם

הם מלבישים את כל הטבע של התזונה והפריה ורבייה בתכונה של טהרה ההולמת את תעודתו כיציר נברא. ואופייני הדבר שדווקא לגבי הבגד הזה המביא לידי ביטוי מובהק ביותר את הטוהר המוסרי נזכר הפשתן ממנו הוא עשוי. כמו צמח העולה מן הקרקע בד בבד ללא ענפים. צורה זו מסמלת את השאיפה לעלות ולהגיע אל המטרה היעודה בקו קבוע מראש וללא סטיה. הרי זאת צורה הקרובה מאוד מבחינה מושגית אל תכונת הטהרה שסימניה הם החלטיות הבדלה והרחקה מכל דבר בלתי טהור.

רש"ר הירש

מה ההבדל בין מכנסים לשאר בגדי כהונה?

מכנסים המה פחותים ממעלת שאר בגדי כהונה. דשארי בגדים באו לקדש והלבישן משה בפעם הראשונה. ולדורות לבשו בעזרה. מה שאין כן מכנסים בא לכסות בשר ערוה משום הכי לבשו בחול ולא נכנסו ערומים, ולבשו בעצמן ולא משה הלבישן.
הנצי"ב

כותונת

הוא כפרה על שפיכות דמים, הגוף הוא כתונת הנפש ומלבושו. יש יחס ודמיון לכתונת עם גוף הנרצח.

היה עשוי שש – פשתן, כי קין היה ראש לכל הרוצחים ונתגלגל על ידו שהקריב זרע פשתן ולא נתקבל קורבנו.

וכן יש ששה ערי מקלט.

כלי יקר

הכותונת גם כן לבוש תחתון יזכיר לעצור בעד כח הכעסני שממנו בא שפיכות דמים. וידוע שציורי הנפש רובם נוטה לרע והם טבועים בעומק הנפש ועת יעלו אל הלב יחשוב מחשבות לרע.
מלבי"ם

הכתונת מלבישה את התחושה והרצון הפעילות והתנועה בתכונה של טהרה ההולמת את תעודתו כיציר נברא. וטהרה זו מצוינת במיוחד על ידי "תשבץ". הטהרה מתבטאת בראש וראשונה בשלילה ובהרחקה של כל דבר בלתי טהור וזר. והדרגה הראשונה של השתלמות מוסרית היא תמיד מידת סור מרע. ואילו תכונת התשבץ היא כבר ההכנה לעליה לדרגה גבוהה יותר, של מוסריות חיובית. האיברים הלבושים בתכונת התשבץ מקבלים על עצמם בכך את התפקיד, להציע את עצמם ככלים המשמשים לדבר נעלה יותר.

על ידי הטהרה מורמים כוחות האדם מתוך הגסות והרוע אל תחום החירות המוסרית. עתה יוכשרו הכוחות האלה לקבל את ציווי העבודה למען הטוב והישר ולקלוט את הוראות התורה המורה לאדם את השימוש החיובי בכל הכוחות האלו. הכהן הלובש את הכותונת הוא כתלמיד או כצוער של התורה השמורה במקדש.

רש"ר הירש

אבנט

על הרהור הלב ולכן עשוי ל"ב אמה.

ההרהור קשה מהעשיה כי לאחר העשיה ישבע מעמל נפשו ונפשו קצה בו.

אבל ההרהור דבק בו לעולם כאשר ידבק האזור אל מתני איש.

כלי יקר

חגור בעד הלב להשקיע ציורים הרעים בעומק תהום הנפש. ועל כן היה אורכו ל"ב אמה כמנין לב. והיה מעשה רוקם שמורה על ציורים שנעשו בו.

מלבי"ם

החגורה ולבישתה מציינות בכל מקום מצב של כונות עובר לעשיה. אבנטו של הכהן עשוי מארבעה חומרים שזורים על בד לבן של שש. לכן מסמל האבנט את ריכוז כל הכוחות להשגת המטרה של שלמות חיובית בדרגתו של הכהן הגדול, כהן הדיוט עדיין אינו עומד בדרגה הזאת. אך הוא חגור ואזור לקראתה.

רש"ר הירש

מצנפת 
ואמרו הקנאה והתאוה והכבוד מוציאין את האדם מן העולם ואחר שיטהר נפשו מן הקנאה המעוררת כח כעסני והתאוה כח התאוני צריך גם להשפיל מידת הגאוה שהוא שורש לבקשת הכבוד.

על זה בא המצנפת לכסות ראשו מפני אימת השכינה שלמעלה מראשו. שאם יחשוב שה' וכל קדושיו עמו למעלה מראשו ילבש ענוה ויהיה כעפר ואפר נגד כבוד המלך.
המצנפת של הכהן הגדול ארוך יותר כי לפי גדלותו צריך להיכנע יותר בהכירו יותר גדולת בוראו ושפלות עצמו.

המצנפת שווה בכהן גדול ובכהן הדיוט כי הם מלבושי הנפש הבהמית שכל בני האדם שווים בהם.

מלבי"ם

המצנפת היא סימן מיוחד של כבוד מעין עטרה על הראש, מבדילה את האדם מכל הקהל. כיסוי הראש של הכהנים היה עשוי מבד שש לבן למען יזכור את חובת היסוד להיטהר מכל דבר בלתי טהור. מצנפת הכהן הגדול היתה שטוחה ועגולה ובה הושלם כבוד הכהונה. כהני הדיוט חבשו מגבעות מחודדות כלפי מעלה.

רש"ר הירש

מגבעות – "לכבוד ולתפארת" – לפי שהמגבעות על הראש צריכים יפוי נאה ביותר.

רשב"ם

לכבוד - כנגד הרעים וזה לעיכובא.

לתפארת – כנגד חדשים וזה למצווה.

אור החיים

מכפר על גסות הרוח לפי שהמצנפת היה כמו עטרה המורה על השררה.

היה משש כי השש ראוי למי שעולה לגדולה.

כלי יקר

"לכבוד ולתפארת" – שיהיו מכובדים בעיני ישראל וידעו שהמה במעלה רמה מהם.

לכהני הדיוט לא היה אלא מגבעות לכבוד ולתפארת.

הנצי"ב

מעיל
"לזכרון" – עשוי תכלת כמו הציצית שבא לזכרון.

רשב"ם

מכפר על לשון הרע ולכן עשוי מתכלת שדומה לים. ועל ידי התכלת יסתכל בים וממנו יראה. לים יש חומה ובריח וגם ללשון אינו פורץ גדר. יסתכל בשמים ובכסא הכבוד וימעט בדיבור.
כלי יקר

לפעמונים אין צורך בלבישה ואין דרך הנכבדים לעשות כן, לכן ציוה שיעשה כן ויכנס לפני אדוניו כאילו ברשות. כמו שיקרא הוציאו כל איש מעלי ויבוא לעבוד את המלך ביחוד, וכן בצאתו לצאת ברשות. ושיודע הדבר כדי שיוכלו משרתי המלך לשוב לפניו. וכדי שלא יפגעו בו מלאכי אלוהים.

והזהיר זה בכהן גדול לפי מעלתו וזה הטעם "לפני ה'", כי הוא העובד לפניו שתשרה שכינה בעבודתו "כי מלאך ה' צבאות הוא". 

רמב"ן
אולם הכהן הגדול מאחיו היה לו עוד ארבעה מלבושים להלביש את נפש הדברים והמשכלת. שהראשון הוא שישמור את דיבורו ומוצא שפתיו בל ידבר רק בתורה ויראת ה' ומצוותיו. ולא ירבה בשיחה בטלה וכל שכן לשון הרע ורכילות וכדומה. ועל זה לבש את המעיל שהיה מלבוש עליון מיוחד לנכבדים כמו שהדיבור מיוחד לכבוד הנפש המעולה מנפש הבהמה.

וציוה שיהיה שפה לפיו לא יקרע – שלא יקרע את פיו לדבר דברי חול. רק ונשמע קולו בבואו אל הקודש שאז ידבר בתורה ובמצוות ה' ויקשקש בפעמון, ועל כן באו הפעמונים בתוך הרימונים. שהרימון יש לו תרי"ג גרעינים. שהקול ראוי שימצא רק בבואו אל הקודש ורק בתוך הרימונים – בתורת ה' ומצוותיו.
מלבי"ם

המעיל יהיה מגין על אהרון בשרתו אף על גב שהפעמונים עליו בבואו ובצאתו והיה זה הקול לכבוד או משום דבעינן "בבית אלוהים נהלך ברגש". הכהנים ההדיוטים באו בקיבוץ, אבל הכהן הגדול משמש לבדו בהיכל על כן נצרך רגש כבוד.

אבל יוכל להיות שיזיק לו אותו הכבוד שנכנס לפני מלך הכבוד בקול ויוצא בקול. משום הכי היה המעיל כולו תכלת מגין עליו, באשר התכלת היה מעלה בלב כהן גדול מחשבה קדושה כמו שהוא מרכבה לשכינה. ובזה שהכהן הגדול מתקדש ומתרומם אינו מזיק לו השמעת קול הפעמונים שנעשה לכבודו.

המעיל פועל במחשבתו שאינו אלא לשרת, ולא להתהדר לפניו.

הנצי"ב

המעיל מכסה את הגוף ולאחר שזה כבר לבוש בצבע הטהרה ומוכן ומזומן לקראת מעשה קיום המצוות, מלביש המעיל אותו כולו בצבע ברית ה'. המעיל מעלה את כל נפש האדם ללא שיור אל מדרגת מילוי חובתה וזאת לאחר שטוהרה מכל דבר בלתי טהור (מכנסים), קיבלה את דבר התורה (כתונת) ונאזרה לקראת עבודת המעשים. סמל המעיל מעלה את כל בחינותיה של נפש האדם אל מדרגה אחת. מטביעה על כולן ללא יוצא מן הכלל את חותם התכונה האלוהית. לפיכך הקיף המעיל את הצואר בשפה מוצקה מסביב, שכן הצואר הוא מקום ההתאחדות של הנפש. מן הצואר ירד המעיל על הגוף עד לעקבים.
בשולי המעיל היו רימוני תכלת וארגמן ופניהם אל הקרקע. היו אלה היחידים בבגדי הכהונה שהיו עשויים ללא השש.

בשל שפע הגרעינים שבתוך הפרי נעשו הרימונים משל לזרע המניב פירות הרבה. הם מסמלים שיפעת זרע של חיים הקשורים בברית עם ה'.

מקום קביעת הרימונים בשולי המעיל כשפניהם כלפי מטה גם לו משמעות סמלית. לא למען השמים אלא למען הארץ יניבו הזרעים את פירות הקדושה האלוהית. עבודת ה' שבקיום המצוות שכל נפש האדם תתקדש בה על ידי קבלת התורה מן המקדש, תזרע בארץ שיפעת זרע של חיים הקשורים בברית עם ה'.

"ונשמע קולו" – לא כיחיד ולא למען עצמו יגש הכהן הגדול לפני ה', אלא כבא כח כלל הציבור ובשביל כלל הציבור, למען ישים כלל הציבור את ליבו למשמעות גישתו לפני ה'. בלא התבטאות המושג הזה והכוונה הזאת יש בגישתו משום העזה של גישת זר, כהעזותו של מחוסר בגדים.
"ובצאתו" – היציאה מן המקדש לא זו בלבד שהיא חשובה ככניסה, אלא היא חשובה עוד יותר. בדרך יציאתך מן המקדש ולא בדרך כניסתך אליו, ניכר אם אמנם עמדת לפני ה' וכיצד עמדת לפניו.

המעיל מלביש את כל הארציות שבאדם בצבע השמים. כל ענייני האדם הארציים מעוצבים לפי רצון ה'. ואז יהיה לרצון לפני ה' שירד לקרבת ברית אל האדם וענייניו הארציים.

המעיל מבטא את הסתייגות האומה מלשון הרע, מאותה מידה מגונה המתכוונת לחשוף את חולשותיו המוסריות של הזולת ולהציגן לראווה.

יש במעיל להפך בזכותו של הרשע ולדונו לכף זכות, שכן גם הוא עשוי לתרום משהו לערכו המוסרי של כלל האומה ויש תקוה להאצלתו המוסרית.
הצד הזה בא לידי ביטוי במעיל עם הרימונים והפעמונים שבו.

שפע גרעיני הזרעים שברימונים מסמל את חיי המצוות המעשיות שהן הפרי המבשיל על שדה החיים הארציים. רב גווניותן של המצוות עונה על רב גוניותם של החיים. ויש מקום לכל המידות והתכונות השונות של האדם כדי להביא את כל המצוות לידי קיום והגשמה. לפיכך מוצאים אנשים שונים בעלי מזג שונה תחומים מסוימים להתגדר בהם ולעמוד במבחן תעודתם המוסרית.
מידות  טובות ורעות משלימות אלה את אלה ומצטרפות יחד במסגרת כלל הציבור. והרי "אפילו ריקנין שבך מלאים מצוות כרימון" וכאשר הכהן הגדול בא אל הקודש כשהוא לבוש  "מעיל צדקה" – נשמע קול הפעמונים האומר שכולם ראויים לקדושה וכולם מוזמנים לבוא ולהתקדש.

רש"ר הירש

האפוד והחושן

"לזכרון" – שיהא רואה הקב"ה השבטים כתובים לפניו ויזכור צדקתם.

רש"י

"לזכרון" – להשיג רחמים על ישראל בזכותם.

ספורנו

"לזכרון" – לטוב ולברכה. הקב"ה מזכיר שמן של ישראל ומברכן.

בזכרון של האפוד לא כתוב "תמיד" משום ששם זהו זכרון לברכה ופרנסה וזה אינו אלא בשעת הברכה ברגלים. ובחג היה הכהן הגדול מתלבש בכליו והוא כדי להזכיר ברכת המועד מה שאין כן לתבוע עלבונן של ישראל נצרך בכל שעה ובכל רגע.

הנצי"ב

"ועשו" – האפוד בא לכפר על עבודה זרה וכאן עברו ישראל ועשו עגל על כן יתעסקו כולם באפוד להיות לכולם לכפרה.

"מעשה חושב" – לכפר על עבודה זרה שהמחשבה בה כמעשה דמי.

עקרון העוון תלוי באמונה – מחשבה. לכן "חשב" – מלשון מחשבה.

לפי שהעגל גרם שבירת הלוחות שהיו בהם חמש דברות כנגד חמש דברות לכן כאן "שתי כתפות חוברות".

כלי יקר

וסוד עמוק הוא דבר האפוד והחושן רק ארמוז קצת הסוד אולי יבינהו מי שהוא ידע דעת עליון. ואילו הואלתי לגלות זה הסוד לא יכולתי לכותבו כפי המכתב שחברתי בפירוש הספר כולו כי לא יביננו מי שלא למד ספר המידות וסוד מלאכת שמים. ואין צורך להאריך בצורת האפוד והחושן והטבעות.

ראב"ע

"שתי אבני שוהם" – לכפר על שתי אבני הלוחות שנשתברו ושם נפרדה החבילה בין ארבע אלו והם: ה', הלוחות, משה, וישראל. ועל ידי הכפרה נתחברו כולם. כי שתי אבני שוהם כנגד שתי אבני הלוחות.
כששכחו אל מושיעם – גרמו שלעומת זה ה' שכחם.

לאחר הכפרה שזכרו ה' אלוהיהם – המה יהיו על שתי כתפיו לזכרון.

החושן מכפר על קלקול הדינים כי הדינים הם דברים המסורים אל לב הדיין.

היה על לב אהרון – כי הדינים מסורים ללב.
"מעשה חושב" – כמחשבת הדיין.

קלקול הדינים שקול כעבודה זרה.

היה רבוע – כי הדיין צריך להיות שלם בארבעה דברים המנויים בפרשת מינוי הדיינים.

היה כפול כי חטאו כפול כי הוא מזיק לזה בממונו ולזה בנשמתו.

בכל טור היו שלושה אבנים כי אין בית דין פחות משלושה.

בעל העקדה – היו אבנים קצתם יקרים וקצתם בזול כי דין פרוטה כדין מאה.
שמות השבטים חקוקים לא ישא פני איש כקטן כגדול ישמעון כאילו אין יתרון לגדול שבשבטים עם הקטן שבהם.

ועל הדיין שלא יתנשא לאמור אני אמלוך, כי הגס ליבו בהוראה – שוטה וגס רוח.

אהרון זכה בזכות הענווה שבו ולא נתקנא בשררת אחיו הקטן ממנו ולכן זכה לחושן המשפט התלויה במידת הענווה.

כלי יקר

"אורים ותומים" – הוא כתב שם המפורש שהיה נותנו בתוך כפלי החושן שעל ידו הוא מאיר דבריו. במקדש שני היה החושן אבל אותו השם לא היה בתוכו.

רש"י

האורים ותומים היה בתוכו כי תפקידם להוציא לאור כל תעלומות של בעלי הדין.

כלי יקר

טעם ומשפט דיני ה' וגזרותיו העתידיות.
ראב"ע

לא הזכיר את האורים ותומים בעשית המשכן כי לא היה מעשה בני ישראל לא אומן ולא אומנים ולא לקהל ישראל. אבל הם סוד מסור למשה מפי הגבורה. משה לקח והניח בין כפלי החושן. 
תומים – מכוחם יהיה לב הכהן תמים בידיעת ענין האותיות שהאירו לעיניו.

השימוש באורים ותומים היא למטה מן הנבואה ולמעלה מבת קול.

רמב"ן

"הנותרים" – ראוים היו גם כן להיות נרשם על ימין אלא שלא החזיקם האבן וניתותרו. לא משום מעלה וחשיבות אלא כתולדותם נחקקו, אבל כולם שוין בזכירה.

מלבד שמותם יהיה הציור השייך לכל אחד.

"משפט" – לתבוע עלבונם של ישראל.

יש הבדל בין הזכרון של האפוד לזכרון של החושן. זכרון של האפוד בא לצורך פרנסה טובה לכן הוא קודם מפני שהוא דרך ארץ והכרחי. זכרון של החושן בא לישועת ישראל ולנקום מרודפיהם.
חושן – חש בז – ממהר לעשות משפט.

החושן בא לצורך שאלה למלחמות ישראל ולכן קדושתו רבה משל אפוד.

זה נדרש לכח התורה וזה לכח עבודה וידוע דכח התורה רבה מעבודה.

"והיו על אהרון" – יהא שם המפורש מסייע לעשות משפט ישראל דבר יום ביומו, שלא יהא מסיח דעת מזה אלא יהיה תמיד על ליבו תמיד ולהזכירם בתפילתו. ויהא תפילתו בצרוף האורים ותומים ושמות השבטים להועיל. 

הנצי"ב

האפוד היה מלבוש לעבודה זרה וכנגדם היה מלבוש מיוחד לעובדי ה' אחד. שבו היו נכרים לעבודה. ולציין איך עובדי ה' מיחדים את שמו ביחוד השלם היו שמות בני ישראל כתובים על אבני האפוד. כ"ה על אבן זה וכ"ה על אבן השני, שמזכיר כ"ה אותיות של שמע וכ"ה אותיות של ברוך שם כבוד מלכותו. שמע ישראל = ששה משמותם על אבן אחת. ובשכמל"ו = כ"ה אותיות השניים. והם אבני זכרון לבני ישראל שהם התחילו ביחוד הזה בימי יעקב. ונשא אהרון את שמותם ליחד את ה' תמיד על ידי עבודתו בקודש.
אחר יחוד ה' יש יחוד ישראל שנעשה על ידי שנמצא ביניהם משפט להסיר כל ריב וכל נגע המפריד אגודתם. ועל זה היה מורה חושן המשפט שנשא אהרון על ליבו. כי הכהן הגדול היה השופט הראשי וראש הסנהדרין. ואהרון היה עסקו אוהב שלום ורודף שלום שזה נעשה על ידי משפט. והיה לו לב להבין לשמוע משפט ונשא את משפט בני ישראל על ליבו. על ידי התומים ידע לכוין אמתת המשפט ברוח הקודש, לכן נחרתו על החושן שמות בני ישראל להורות על אחדותם על ידי אהרון. ונכתב עמהם גם כן שמות האבות ושבטי ישורון שהיה ע"ב תיבות כנגד הסנהדרין שהיו שבעים ומשה על גביהם וה' בקרב אלוהים ישפוט.

והיה צריך לחבר החושן אל האפוד שיתחבר יחוד ישראל – גוי אחד בארץ, אל יחוד ה' – אחד ושמו אחד. "ולא יזח החושן" – להיות חיבור "עצבים אפרים".

בהיות הכהן המשיח קרוב לאלוהיו ומלבד מה שמצייר לעצמו על ידי המצנפת שהשכינה למעלה מראשו להסיר גסות הרוח שזה ילבש גם כהן הדיוט. צריך לצייר לו ששכינת ה' נגד פניו. כי כפי קרבתו אל האלוהים יהיה קרבת ה' אליו. ומציור הזה יכנס בליבו הבושה שיבוש ויכלם מפני המלך הגדול העומד עליו ורואה במעשיו ויירא אף מלהרהר הרהור של דופי כי זה עזות גדול לפני המלך הגדול הצופה נסתריו.

מלבי"ם

לאחר שהאדם כבר נכנס עם כל יישותו לעבודת המצוות הוא ערוך עתה על ידי האפוד והחושן לקראת המדרגה העליונה של שלמות האדם. האפוד חגור בחלק העליון של הגוף בלבד והוא מרכז אפוא במיוחד את הכוחות שבשלבים העליונים של התפתחות נפש האדם (התחושה, הרצון, הפעילות,והכוח) לשם התמסרות אל חזון האדם היהודי, חזון המסתמל על ידי שילוב כל ארבעת החומרים עם הזהב ועל ידי זה תוכנם הרעיוני של האורים והתומים. החוטים חוברו יחד לתבנית כוללת אחת כשכל חוט וחוט שומר על עצמאותו וכולם שווים זה לזה ורק מושג החיים בלט בין כל השאר על ידי היתרון היחסי של הצבע האדום. יתר על כן כל אחד מארבעה החומרים היה עשוי לא מששה חוטים – הוא מספר הבריאה, אלא משבעה. שכן נוסף אליהם חוט של זהב, הוא סמל האצילות הטהורה שאינה משתנה. חוט זה שיוה לאפוד את משמעותו של ה"שבע" – מספר השלמות. מספר העולם הנגלה הנושא עליו את בשורתו של העולם הנסתר, מספר הבריאה הקשורה אל בוראה. הרי שמצטרפים כאן כל יסודות נפש האדם, וכולם נמצאים ראויים להתעלות במעלות האצילות המוסרית העליונה לקראת החיים השלמים בתכלית, חיים אשר בליבם יושבים האורים ותומים.

אורים ותומים אלה טיבם סוד כמוס הוא, אך שמותיהם מורים על הארה ותמימות מוסרית.

צורת הרבים של האורים ותומים מורה על ריבוי דברים שתכונתם או תוצאת פעולתם היא הארת הרוח והערתו לחיי טוהר וכן השלמות המוסרית. לפנינו גלויים רק דברי ה' בתורתו – התורות והמצוות. הן באות ממקור הדעת העליונה והשלמות העליונה. ולפיכך הן עשויות ומיועדות להשפיע עלינו השפעה רוחנית ומוסרית עילאית. התורה השמורה בארון הברית נעשית ל"אורים ותומים" בלב האיש הישראלי והעם הישראלי. בא כוחם הכהן הגדול נושא אותם על ליבו בחושן המשפט כאותו אוצר השמור בבית הגנזים.

משפט בני ישראל אינו מתגלה אלא באמצעות האורים והתומים. הווה אומר – מטרותיו ושאיפותיו של ישראל יעוצבו רק בהשפעתם של האורים ותומים, כלומר בהתאם למידת "האמת והטוב" היוצאת מדבר ה'. 

אהרון ישא את משאלות ישראל ושאיפותיו על ליבו תמיד לפני ה'.

על כתפו ועל חזהו נשא הכהן הגדול את שמות שבטי ישראל "לזכרון לפני ה'" בכך מתייצב הכהן הגדול ממש כסמל כלל הציבור האומה הישראלית. כח המעשה של האומה, דעת האומה ורצונה אלה מוצאים כאן את ביטויים הסמלי והאידיאלי "ולא יזח החושן מעל האפוד". כח המעשה של האומה ודעת ורצונה שהתעוררו ועוצבו על ידי האורים והתומים לעולם לא יסורו זה מזה. האורים ותומים ייהפכו למעשה והמעשה יודרך רק על ידי האורים ותומים. הרצון הישראלי יתמזג כליל עם הרצון האלוהי ומשפט בני ישראל ומשפט האורים ותומים  יהיו לאחד.
שרשרות זהב המסמלות את הכח המוסרי האצילי ביותר מחברות את כח המעשה של האומה לתמיד עם חושן המשפט. ופתיל התכלת – הפתיל האיתן של חובת הברית האלוהית מחבר את הכח המרוכז של מכלול הנפש החושית והרוחנית של האדם לתמיד אל האורים והתומים של חושן המשפט.

אם נתבונן בשלבי ההשתלמות המוסרית שבגדי כהונה מסמלים אותם הרי שהם שלושה.

מכנסים וכתונת – טוהר המידות המוסריות והימנעות מעוול חברתי – הרי מידת הצדק.

מעיל – כניעת כל נפש האדם לציווי ולחובה הרי - מידת הצדקה.

אפוד – התמסרות האדם עם כל כוחותיו לעבודת ה' – הרי מידת החסד.
הכהן הגדול לבש את האפוד במקום לעשותו פולחן לעבודת אלילים ובכך הביע מחאה נמרצת נגד האלילות ולכן אפוד מכפר על עבודת כוכבים.

רש"ר הירש
ציץ

"ונשא אהרון" – אהרון נושא את המשא של העוון.

רש"י

בשנים הנקבים שהם במוח על המצח שם יתחבר כח חמש הרגשות ושם כח הדמות ושם תחל המחשבה.

ראב"ע

הציץ מציל מן הזנות:
1. הציץ עצמו שכתוב עליו "קודש לה'".

2. הפתיל תכלת הדומה לציצית שנא' בו "אשר אתם זונים אחריהם".
3. המצנפת המכפר על גסות הרוח, כל המתגאה כאילו בא על העריות.
כלי יקר

לבש על מצחו את הציץ שעליו שם ה' כתוב שישוה ה' לנגדו תמיד ולא יעוז פנים למרות פיו. והיה אל מול פני המצנפת כי שניהם מורים ענין אחד – שכינת ה' על ראשו ונגד פניו.

ובזה לבש הוד והדר בנפשו וקדוש הוא ובגדיו ובגדי בניו איתו.

מלבי"ם

סמל חובת הברית האלוהית והוא עשוי מזהב ועל גבי היסוד הטהור והאציל הזה שאינו משתנה לעולם כתוב "קודש לה'" הכהן הגדול והעם לא יסיחו דעתם מן הסיסמא הזאת המכריזה ואומרת כי לה' האחד והיחיד לבדו הוא המקדש כולו ואמת הוא ואין בלתו.

העזות יכולה לשמש מידה טובה או רעה. הדרגה הגבוהה ביותר של שלמות מוסרית צריכה עזות הנפש, כלומר אופי מוצק ואיתן. ואותה התכונה יכולה להביא את האדם גם אל תחתית התהום בחיי המוסר. יש עזות לה' ויש עזות לעזעזל.
מצחו של הכהן הגדול כשהוא משוריין באצילה שבמתכות מעמיד את דבר האמת של "קודש לה'" כמחאה כנגד כל דמיון שוא הפוגם בטהרת המקדש.

הציץ מקדש אפוא את מידת העזות שבקדושה במלחמתה עם השווא והשקר

רש"ר הירש

 סיכום
"ולבני אהרון" – ארבעה בגדים אלו ולא יותר: כתונת אבנט מגבעות-מצנפת ומכנסים.

לאהרון – חושן אפוד מעיל כתונת תשבץ מצנפת אבנט ציץ ומכנסים.

"חוקת עולם" – הוא גזרה מיד ולדורות לעכב בו.

רש"י

כתב את המכנסים בסוף כדי לסמוך לאזהרה ולא ישאו עוון ומתו.

שלא יחשבו שאינו באזהרה רק משום שלא תגלה ערוותך.

אור החיים

מילוי ידיים הוא לשון שלמות.

רמב"ן

ואם נתבונן בכהן הדיוט הלבוש בגדי לבן, ובכהן גדול הלבוש בגדי זהב הרי שכהן הדיוט עומד במדרגה הטרומית של החצר שגם היא נושאת את צבע היסוד של הטוהר. בעוד שכהן גדול עוטה את החומרים ואת הצבעים של הקודש ושל קודש הקדשים.

כיסויו בכתונת ובמעיל מסמל את טיהורה וקידושה של הנפש שבאדם על ידי מידת הטהרה וחובת הברית האלוהית. ולכך מקבילה הקטרת האיברים. כל כהן הלבוש בבגדי הקודש שהוגשו לו על ידי האומה, מציג לפני האומה ולפני כל אחד מבניה את הדרישה שבהקריבם קרבן לה' – יתעלו למעלת המידות והתכונות המסומנות על ידי בגדי הכהונה כדרישת מקדש התורה.

רעיון דומה מתבטא בכפרה הנעשית על ידי בגדי הכהונה. הכהן לובש אותם בשם האומה והמקדש, והם מסמלים באופן חיובי את הדרישות המוסריות שהאומה מקבלת על עצמה ועל בניה כציווי המקדש. משום כך מתמעט סיכון העבירות על חוקי מוסר אלה לגבי שלמות התודעה המוסרית של האומה. ועד למידה מסויימת נמנעת הענשתן בידי אדם או בידי שמים. הביטוי הסמלי החיובי של ציווי חוקי המוסר במקדש האומה על ידי בגדי הכהונה מונע דמיון שוא שהאומה והמקדש משלימים כביכול עם העברות. ומבחינה זו, "מה קורבנות מכפרין אף בגדי כהונה מכפרין". 

רש"ר הירש
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