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שלום  רבי  הגה"צ  מישרים  המגיד  סיפר 
מרנן  ישבו  אחת  פעם  זצ"ל:  שבדרון 
הגאון  זצוק"ל,  מסלבודקה  הסבא  ורבנן 
נשיא   - זצ"ל  קלמנוביץ  אברהם  רבי 
מיר  ישיבת  ראש  ולימים  במיר  הישיבה 
בארה"ב, הגאון רבי אייזיק שר - לימים 
ועמם  ישיבת סלבודקה בבני ברק,  ראש 
יחד כמה בחורים, ושוחחו ביניהם בדבר 
השאלה האם יש ליהודים ללמוד משהו 

מן הנכרים.
אחד  היה  במקום  שנוכחו  הבחורים  בין 
התערב  הוא  בברלין,  מגוריו  שמקום 
מן  ללמוד  יש  שוודאי  ואמר  בשיחה 
כמו  טוב,  דבר  בהם  נמצא  אם  הנכרים 
בחברה  המקובלות  הנימוס  דרכי  למשל 

של ברלין. 
בתגובה לכך פתח מרן הסבא מסלבודקה 
זצ"ל בדברים נלהבים על מעלת קדושת 
מה  ליהודים  שאין  בהוסיפו  ישראל, 

ללמוד מן הנכרים ולו דבר אחד.
אחר כך התפזרו התלמידים ואותו בחור 
עמו  שיצא  אחר  לבחור  אמר  מברלין 
שמעלת  פי  על  שאף  בדעתו  נשאר  כי 
למאוד,  עד  גדולה  היא  ישראל  קדושת 
מכל מקום יש מקום ללמוד מנימוסיהם 

של אנשי ברלין.
דברי  את  ששמע  הבחור  שנים,  עברו 

אשר קרך בדרך - לשון קור וחום, צננך והפשירך מרתיחתך, שהיו כל האומות יראים 
להלחם בכם, ובא זה והתחיל והראה מקום לאחרים. משל לאמבטי רותחת שאין 
כל בריה יכולה לירד בתוכה, בא בן בליעל אחד קפץ וירד לתוכה, אף על פי שנכוה, 

הקרה אותה בפני אחרים )רש"י(.

הישיבה  ראש  מרן  ביאר  ולצננה?  לקררה  עמלק  רותחת' שבא  'אמבטי  אותה  מהי 
ישראל  עמדו  שהרי  התורה!  זוהי   - זו  אמבטי  זצללה"ה:  פינקל  אריה  הרב  הגאון 
נקראת  שהתורה  תורה,  של  באש  מרותחין  היו  עת  ובאותה  תורה,  מתן  קודם  אז 
"אש", וכמו שנאמר )ירמיה כג, כט( "הלא כה דברי כאש נאום ה'", ואש זו קיימת 
תמיד ועומדת על לומדי תורה כראוי, וכפי שהביאו התוס' )חגיגה דף ט"ו ע"א ד"ה 
שובו( בשם הירושלמי )חגיגה פ"ב( שכשהיו התנאים עוסקים בתורה וחורזין מתורה 
מן  אש  וירדה  מסיני,  כנתינתן  שמחין  הדברים  והיו  לכתובים,  ומנביאים  לנביאים 
זוכים  כראוי,  בה  שעוסקים  דור  ובכל  ניתנה,  באש  התורה  כי  והקיפתם,  השמים 

שתהיה כנתינה על ידי האש.

זוכים לאש התורה כמו שהיה בשעת מעמד  ובזמן שישראל עמלים בתורה כראוי 
הר סיני, אבל כאשר התרשלו מלימוד התורה ורפו ידיהם מן התורה, הרי הצטננו 
מרתיחה זו, ומיד "ויבא עמלק", "אשר קרך" - ציננך והפשירך מרתיחתך, כשהפחיתו 
בעצמם מעט מן הרתיחה של אש התורה, נענשו שבא עליהם עמלק והפשיטם עוד 
מרתיחה זו, והפסידו את מעלתם שהיתה בתחילה - "שאין כל בריה ולשון שולטת 

בהם".

בשבילי הפרשה
גיליון שבועי לתלמידי, בוגרי וידידי ישיבת מיר

ישיבת מיר ירושלים

זמני כניסת החג

ראשית גוים עמלק ואחריתו עדי אבד
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זכור את אשר עשה לך עמלק וגו' אשר קרך בדרך )דברים כה, יז-יח(

פרשת ויקרא - זכור, תשפ"ד

Baltimore, MD   - 7:02
Brooklyn, NY   - 6:52
Chicago, IL – 6:45
Houston, Texas – 7:16
Johannesburg, S. Africa   - 5:58
Lakewood/Deal, NJ   - 6:53
London, UK       - 6:02
Los Angeles, CA   - 6:48

ונעשה  לארה"ב  הגיע  מברלין  הבחור 
אחד,  בוקר  גדולה.  ישיבה  ראש  שם 
לפני  סיפור,  אותו  לאחר  שנה  כעשרים 
את  לומר  נכנס  ישיבה  ראש  שאותו 
שיעורו לתלמידיו, ניגש אליו יהודי ושח 
יפנה  אם  לו  יודה  מאוד  כי  בשקט  לו 
ראש  לכך  הסכים  דקות.  מספר  בעבורו 
ציפתה  כאן  לחדרו.  עמו  ונכנס  הישיבה 
לו הפתעה, כאשר האורח גילה את שמו 
שבה  מהתקופה  זוכרו  הוא  האם  ושאל 

למדו יחד בסלבודקה.
שיש  בדעתו  שנשאר  הבחור  זה  היה 
ללמוד מהגויים את נימוסי ברלין, בעוד 
שהסבא דיבר על מעלת קדושת ישראל 
שאין מה ללמוד מהנכרים. פשט האורח 
את מעיל חליפתו וראש הישיבה הבחין 
כי  לו האיש,  יד. סיפר  מיד שהוא קטוע 
את זאת קיבל מאנשי ברלין המנומסים 
עמדו  כשסביבם  קשות,  בו  שהתעללו 
אחרים וצחקו למשמע זעקות הכאב שלו 
למדתי  בשרי  על  שסבל.  יסורים  מרוב 
שמם,  יימח  ברלין  אנשי  בנימוסי  פרק 
אמר. ראשית גויים עמלק ואחריתם עדי 
כמנומסים,  הם  נראים  בתחילה  אובד. 
אובד.  עדי  שהם  רואים  באחריתם  אבל 
שהסבא  מה  בשרי  על  ללמוד  עלי  היה 

זצ"ל ראה את אחריתם כבר מתחילתם.

Minneapolis, MN – 7:10
Miami, FL – 7:15
Monsey, NY   - 6:53
Montreal, Quebec   - 6:52
Passaic, NJ – 6:53
Toronto, Ontario   - 7:15
Yerushalayim – 5:16
Zurich, Switzerland – 6:23

יש לעיין אי יוצא קריאת המגילה בקריאה בשנוי מבטא כגון אשכנזי 
לצאת במבטא ספרדי. ואם חסר אפי' אות א' לא יצא במגילה. ואע"ג 
ע"ש  מ"מ  א',  תיבה  בחסר  יצא  דלא  מהמג"א  כ'  מ"ח  תר"צ  דבמ"ב 

בב"ה סוד"ה אין, בשם הח"א, דגם בחסר אות א' לא יצא.
והנה דן בזה גם במקראי קודש, פורים י"ב, אלא דמסיק דיצא דהרי 

כשר מגילה בכל לשון. )ושאני מפרשת זכור דבעי לשון הקודש(. 
והרבה הביאו בשם הגרש"ז להחמיר לכתחלה. 

ויש שכתבו את"ל משום בכל לשון א"כ כמו כל לשון כתב שו"ע תר"צ 
לשון  דהוי  אף  כאן  וכן  בלשה"ק,  הרמכים  בני  האחשתרנים  שיקרא 

אבל אם אין מבין בעי לשה"ק. ואולי זה טעם הגרש"ז הנ"ל. 
אכן מצד  שני יש מקילים בזה כי גם האחשתרנים בני הרמכים מדינא 
שרי בשאר לשון אלא דאין אנו יודעים תרגומו, אבל הקורא בספרדית 
בודאי תרגום התיבות הוא ג"כ האחשתרנים בני הרמכים וא"כ יוצא 

גם במבטא ספרדית. 
והוא ט"ס(  )וכמה ציינו ח"ב  ועוד יש להקל לפי אג"מ או"ח ח"ג ה' 
כנמסר מסיני.  בו שם לשה"ק, אף שאינו  כן חל  קורין  דכיון דהרבה 

ולפי"ז יוצא אפילו אין מבין. 
וע' פאר הדור ח"ב קע"א ששלח לבהכ"נ לקרוא שנית כי שמעו בהברה 
ספרדית. אך  ע' יגל יעקב בשם הגרח"ק מעשה להיפך שהחזו"א  היה 

מקיל.
ולענין שנוי מבטא בחליצה ע' אג"מ או"ח ח"ג ה'. וע"ש כיון שציבור 
מדבר כך חשיב לשה"ק. וע"ע מהרי"ט ח"ב אהע"ז ט"ז בסופו בענין 
וע"ש  כלשה"ק.  חשיב  דמ"מ  אחרת  בהברה  הפסוק  וקריאת  חליצה 
מהרי"ט שהביא ראיה מכנויי נדרים למ"ד לשונות שטעו בהם אומות, 
בדבריו  לעיין  ויש  אף דבעי לבטא בשפתיו, אלמא דחשיב כלשה"ק, 
דהרי נדר חל גם בשאר לשונות, ומנלן דכנוי הוא כלשה"ק ממש. )וע' 
בב"ש קס"ט סקכ"ח בשם מהרי"ק, וט"ס וצ"ל  מהרי"ט, והוא מהרי"ט 

הנ"ל, וכן הגיהו בדפוס חדש, בשם דפוס ראשון(. 
ודנו בזה ביבם ויבמה אומרים בשני הברות. 

וע' חלקת יואב אהע"ז י"ז דדברי מהרי"ט דוקא אם מבין. 
דלהלכה  קריאה  למצות  רק  הוא  באג"מ  השאלה  כל  כי  לדעת  וזאת 
ככה  ק"ד דכתיב  וע' יבמות  מ"ג.  וע' שו"ע קס"ט  אין מעכב,  קריאה 
ח"ג  מלכיאל  דברי  וע'  עשייה.  לענין  ורק  מעכב,  ככה  וגזה"כ  יעשה, 
קכ"ד בשנוי הברה. ונראה דמה שחושש היינו מצד מצות קריאה ולא 

דמעכב. 
ולענין קריאת התורה ע' קריינא דאגרתא קל"ח דיוצא בקריאה פולני 
ולא דרשו מהם לקרא כאנשי ליטא. וכן הביאו מעשה הגר"ח בוורשא 
את  הכה  אשר  המוכה  ישראל  איש  ושם  כשקראו  ורק  בעצמו  דיצא 

המדינית אז גער בו הגר"ח.
ובעיקר ענין קריאת התורה יש לדון ממה שהביאו תוס' ע"ז כ"ב ע"ב 
ד"ה רגלא שדרשו בשה"ש ב' ד' דכתיב ודגלו עלי אהבה ופירשו מנין 
לקורא בתורה שקרא לאהרן הרן שיוצא שנאמר ודגלו עלי אהבה. ויש 
לדון לפי גירסא זו אם הכוונה כמו שכתבו תוס' דיוצא קריאת התורה 

או דרק ה' אוהב מה שאומר התינוק אבל אינו יוצא. 
ובעיקר דברי ר"ת ע' בחינוך בסוף ההקדמה "ועוד דרשו חז"ל )שהש"ר 
ב' ד'( לחזק לב הלמד ודגלו עלי אהבה, ולגלוגו עלי אהבה", ומשמע 
נאהבים  גם הם  חידו"ת שאינם אמת דמ"מ  על  לגלוגו  ענין  דמפרש 

אצלו ית'. 
וע' ספר חסידים י"ח. וע' פמ"ג קמ"ב דה"ה אם קרא אברהם אברם 

יצא, והביא ממדרש הנ"ל. וע' פסקי תשובות קל"ז

מאה ברכות

זמני כניסת השבת

ע"פ שאל אביך ויגדך
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הערות בעניני הלכה. הלכה למעשה יש לשאול לרב
ע''י הרב הגאון מאיר צבי שפיצר שליט''א
בשבילי הלכה
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הגאון הרב יצחק הכהן הלמן שליט"א
לאחי ורעי בוגרי ישיבת מיר הקדושה והמעטירה בכל מדינה ומדינה ובכל עיר 

ועיר הי"ו,

שלמכון ישגא מאד.

ימים אלו - ימי הפורים עיקר עניינם הוא, לתת שירה והודאה להקב"ה על כל 
הניסים שעשה עמנו בימים ההם בזמן הזה. ובכלל זה כל אחד ואחד צריך לתת 
רבנו  בדברי  מצינו  מזו  וגדולה  השי"ת.  שגמלו  הטובה  כל  על  פרטית  הודאה 
ב'( שכתב שם שצריך אדם להביא  ו'  ויקרא  צו  )פרשת  בחיי בפירושו עה"ת 
שצריכים  וכלה,  חתן  כגון  הקב"ה,  לו  שעושה  השמחות  כל  על  תודה  קרבן 
להביא קרבן תודה, ולמד דבר זה מדברי הכתוב )ירמיה ל"ג י"א( "קול ששון 
וקול שמחה קול חתן וקול כלה קול אומרים הודו את ה' צבאות וכו' מביאים 

תודה בית ה'". 

]ואגב שמעתי מחכ"א לבאר דמה שחידש רבנו בחיי דחתן וכלה צריכים להביא 
קרבן תודה, יתכן שהוא נכלל בין הד' שצריכים להודות, והוא בכלל יוצא מבית 
האסורים. והטעם כי איתא במדרש )מד"ר ויקרא פ"ח א'( לגבי זיווגו של אדם 
'אלוק'  סח(  )תהלים  שנאמר  סוף,  ים  כקריעת  הקב"ה  לפני  היא  "קשה  וז"ל 
ושירות,  בכי  בכושרות  מהו  בכושרות'  אסירים  מוציא  ביתה,  יחידים  מושיב 
דבעא אמר שירה, דלא בעא בכה, ומה הקדוש ברוך הוא עושה מזווגן על כרחן 
שלא בטובתן" הרי מבואר ש"מוציא אסירים בכושרות" נדרש הוא על זיווגו 
של אדם, דהיינו שכל עוד האדם יחידי הוא בבחינת "אסיר" וכאשר מוצא את 
זיווגו הוא בבחינת "יוצא מבית האסורים", ולכן שפיר נכלל חתן וכלה בכלל 

הד' שצריכים להודות[.   

בשו"ע  כמש"כ  בנגינה  להיאמר  שצריכה  בכך  הודאה  שנתייחדה  מצינו  ועוד 
)או"ח סי' נ"א ס"ט( ז"ל "מזמור לתודה יש לאומרו בנגינה וכו' עכ"ל". 

וביאור מעלת האמירה בנגינה היא, כי ע"י הנגינה האדם מתעורר לתת לב אל 
הדבר, כמוש"כ בספר החינוך )מצווה שפ"ד(. וביתר עומק נראה כי לגבי הודאה 
היא פרטית לאדם,  כי ההודאה  והטעם  בנגינה,  נוספת לאמירה  ישנה מעלה 
באשר רק הוא יודע להרגיש ולהכיר בגודל הטובה שעשה לו הקב"ה, ובפרט 
לדברי רבינו בחיי הנ"ל שהתודה באה גם על שמחה שאירע לאדם, ולא רק על 
הצלה מצרה, ושם רק הוא יודע את ערך התועלת והטובה שיש לו מן השמחה 
שעשה לו הקב"ה. והנה הדיבור בלבד הוא שווה בכל, כי המילים הנאמרים הם 
אותן המילים, אבל בנגינה יש את החלק הפרטי של כל אדם כי כל אחד מנגן 
את הניגון באופן אחר. וזו היא מעלת אמירת ההודאה בנגינה, כי ע"י האמירה 
בנגינה שהיא פרטית לו, יכול האדם להודות להשי"ת כפי ערך הטובה הפרטית 

שנעשית לו כפי הכרתו וידיעתו.

היהודים,  מתוך  יעברו  לא  האלה  הפורים  שימי  אבינו שבשמים,  לפני  ויה"ר 
וזכרם לא יסוף מזרענו, ונזכה  כולנו ש"עוד ישמע בערי יהודה וגו' קול אומרים 

הודו את ה' צבאות וכו' מביאים תודה בית ה'".

בברכת ליהודים הייתה אורה, אורה זו תורה, כן תהיה לנו 

יצחק הכהן הלמן

א. הפטרת פרשת זכור, שמואל א' ל"ג "וישסף שמואל את אגג וגו'".

וברש"י שם ד"ה וישסף ז"ל "חתכו לארבע וכו' עכ"ל". ומקורו במדרש )איכ"ר 
פ"ג מ"ג(.

והנה צריך ביאור הלא לא מצינו בתורה דין מיתה כזו של שיסוף וא"כ מדוע 
ועוד קשה שהרי לכא' מיתת עמלק היא בסייף  כזו,  דן אותו שמואל במיתה 
כמוש"כ בפסוק )שמות י"ז י"ג( ויחלוש יהושע את עמלק וכו' לפי חרב", ואיתא 
י"ז( שהרגם יהושע בסייף. וביותר קשה לפי מה  במדרש )מד"ר במדבר פי"ד 
נחמני  בר  שמואל  "ר׳  ז"ל  קכ"ג(  רמז  שם  )שמואל  שמעוני  בילקוט  דאיתא 
אומר בדיני עו״א דנו, לא בעדים, ולא בהתראה עכ"ל". ומשמע מדבריו שהרגו 

שמואל מדין רוצח. וצ"ע דהרי בן נח שהרג דינו בסייף.

ומה שנראה ליישב בזה הוא, דהנה איתא בגמ' )סנהדרין נ"ב ב'( ז"ל במשנה 
שם "מצות הנהרגין היו מתיזין את ראשו בסייף כדרך שהמלכות עושה" ובגמ' 
שם ז"ל "ואימא דעביד ליה גיסטרא, אמר רב נחמן אמר רבה בר אבוה, אמר 
קרא 'ואהבת לרעך כמוך' ברור לו מיתה יפה עכ"ל". ופירש רש"י שם דגיסטרא 
היינו שחולק ארכו לשניים. ולפי"ז מיושב היטב, דבאמת מיתת סייף מתקיימת 

בכל אופן שחותכו בחרב, ורק דלגבי ישראל צריך בדווקא להתיז ראשו מדין 
"ואהבת לרעך כמוך", משא"כ לגבי עכו"ם שאין בהם דין "ואהבת לרעך כמוך" 
יכול לחותכו ג"כ, ומתקיים בזה מיתת סייף, וע"כ שפיר קיים שמואל באגג דין 

מיתת סייף בזה ששיספו.

"וישסף  בזה"ל  )שם( שכתב שם  הילקו"ש  מדברי  לזה  נפלאה  ראיה  ומצאתי 
שמואל את אגג, מה עשה לו, ר' אבא בר כהנא אמר היה מחתך מבשרו זתים 
כדברינו,  מדוייק  הרי  עכ"ל".  מרה  מיתה  לו  ברר  וכו'  לנעמיות  ומאכיל  זתים 
והיינו דבישראל הדין הוא ברור לו מיתה יפה מצד ואהבת לרעך כמוך, אמנם 
לגבי אגג שם ברר לו מיתה מרה בדווקא, והיינו שקיים בו מיתת סייף ורק ברר 

לו שיהיה באופן מר, וכמש"נ.

ב. הנה צריכים להתבונן במה נתייחד הנס של פורים משאר כל הניסים שארעו 
כל  את  ולהרוג  להשמיד  ישראל  שונאי  הדורות שביקשו  במשך  ישראל  לכלל 
היהודים, והקב"ה הצילנו מהם, וכמאמר בעל ההגדה "שבכל דור ודור עומדים 
עלינו לכלותנו והקב"ה מצילנו מידם". מדוע רק על נס הפורים קבעו חז"ל יו"ט, 

ומשתה ושמחה, וקריאת מגילה וכו'.

אמנם ביאור הדבר הוא, דהנה איתא במדרש )אסתר רבה פ"ז י"ח( וז"ל "אם 
הם עברו על דת הקב"ה ונחתמה גזירתם וכו'". הרי דבנס של פורים כבר נחתם 
הצלה  תיתכן  איך  להבין  צריך  ובאמת  הקב"ה.  ע"י  למיתה,  ישראל  של  דינם 

אחרי שכבר נחתם דינם למיתה. 

שם  דכת'  לזה,  ביאור  נ"ג(  פרק  ישראל  )תפארת  המהר"ל  בדברי  ומצאתי 
לעתיד  בטלים  המועדים  שכל  א(  פ"ט  משלי  )מדרש  המדרש  מאמר  בביאור 
יהיו  וז"ל "ואם תשאל למה אלו שני המועדים לא  ויוכ"פ  לבוא חוץ מפורים 
בטלים. דבר זה לפי עניין אלו המצוות. כי עניין אלו המועדים הם כמו התחייה, 
שאחר שהגיעו למיתה יחזרו לחיים כבראשונה, וכן יום כיפורים שהאדם אשר 
הוא חוטא ונגזר עליו המיתה יחזור לו החיים. ולפיכך פורים אשר הגיעו לחרב 
וחזר להם החיות, אין ספק שהגיע להם דבר זה ממדרגה עליונה שממנה החיות 
שלא בטבע, כי החיות הטבעי כבר נגזר על זה המיתה ואי אפשר, רק שפתח 

להם השם יתברך שער העליון אשר ממנו חזר להם החיים עכ"ל". 

המבואר בדבריו דבאמת על חיותם הטבעית כבר נגזרה מיתה וזה לא נתבטל, 
ורק הקב"ה פתח להם שער העליון ונתן להם חיים חדשים משם, והנס שם היה 

בבחינת תחיית המתים.

הנס מה  אין  דכאן  לישראל,  הניסים שארעו  פורים מכל  הנס של  ולכן שאני 
חיותם  ומצד  נתבטלה,  לא  דכאן  הגזירה,  שנתבטלה  ע"י  הקב"ה  שהצילנו 
ממיתה  ושבו  חדשים,  חיים  להם  נתן  הקב"ה  ורק  למיתה,  נחתמו  הטבעית 

לחיים וכעין "תחיית המתים" ולכן רק על נס זה קבעו יו"ט וכו'.

ויסוד דברים אלו כתוב להדיא בדברי הילקוט שמעוני )תהלים ק"ב רמז תתנ"ה( 
על הפסוק "תכתב זאת לדור אחרון ועם נברא יהלל ק-ה" וז"ל "תכתב זאת 
לדור אחרון ועם נברא יהלל ק-ה. וכי עד עכשיו עתידה אומה אחרת להבראות 
שהוא אומר ועם נברא, אלא א"ר יהודה בר' סימון זה דורו של מרדכי שנברא 
בריה חדשה עכ"ל". והיינו שבאמת הייתה אצלם "תחיית המתים", וע"כ הם 

נחשבים "בריה חדשה" וכמש"נ.

גדול ליהודים  ג'( "אבל  ד'  ולפי"ז מבואר היטב לשון הפסוק במגילה )אסתר 
וצום ובכי ומספד" וכן להלן )שם ט' כ"ב( "ומאבל ליום טוב". והיינו, שהכתוב 
באמת  כי  המת,  על  הנעשים  עניינים  שהם  ומספד  אבלות  של  לשונות  נקט 
כיוון שידעו שנחתמו למיתה ואין להשיב, רק על ידי שהקב"ה יתן להם חיים 

חדשים, ע"כ התאבלו והספידו כעל מת.

"אמר רבא אעפ"כ  ז"ל  א'(  פ"ח  )שבת  הגמ'  ג"כ את דברי  נראה לבאר  ובזה 
הנס  "מאהבת  ז"ל  בימי  בד"ה  שם  רש"י  וכת'  אחשורוש"  בימי  קבלוה  הדור 
שנעשה להם". והביאור הוא דכיוון שהנס היה שקיבלו חיים חדשים ממקור 
עליון וכדברי המהר"ל, ע"כ מאהבת הנס הזה קיבלו עליהם את התורה באהבה, 
כי הבינו שחיים כאלו שהם ממקור העליון, והם כעין החיים שלעתיד לבוא, 
ראוי הוא שגם מדרגת התורה תהיה בהם באופן עליון יותר, היינו ע"י קבלה 

מאהבה, ולכן "הדור קבלוה". 

ג. כת' הגר"א בפירושו על המגילה )א' ב'( וז"ל "ולפיכך אמרו שצריך לקרותה 
כולה, דלכאורה למה לנו לידע בתקפו של אחשורוש, אך שבכך פסוק ופסוק 
הוא מספר גודל הנס, אך הנס הוא בהסתר פנים, כלומר שסיבב לעשות בדרך 

הטבע, ולא כמו שהיה במצרים ביד חזקה ובזרוע נטויה וכו' עכ"ל". 

הגאון הרב יצחק הלמן שליט"אפרשת ויקרא - זכור
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ולכא' צריך להבין דהלא גם בנס של פורים היו כמה וכמה ניסים גלויים שלא 
בדרך הטבע, כגון לגבי ושתי, והמלאכים שבאו כאשר אסתר נכנסה לאחשורוש, 
וא"כ  ובמדרשים,  בגמ'  כמבואר  וכו'  וכו'  מאליו  נקרא  הזכרונות  שספר  ומה 

מדוע נחשב שהיה נס זה בהסתר פנים.

ונראה דהביאור הוא, דגדר "נס גלוי" אין הכוונה לכל דבר הנעשה שלא בדרך 
הטבע, אלא "נס גלוי" הוא כשניכר לעין כל שהקב"ה עושה נס בשביל הצלת 
ישראל, והיינו שרואים בגלוי את הנהגת הקב"ה את עמו, וחלק מעניינו של נס 

גלוי הוא שהוא שלא כדרך הטבע כי רק ע"י זה ניכר ההנהגה בגילוי. 

אמנם בהנהגה של "הסתר פנים" גם שם שייך שיעשו דברים שלא בדרך הטבע, 
רק דשם אין ניכר מתוך סדר המציאות שהקב"ה עושה נס בשביל הצלת ישראל, 
היינו התועלת  ה"נס"  בהם  ניכר  אין  כדרך הטבע,  והגם שנעשו דברים שלא 
בדרך  הדברים,  השתלשלות  כל  צירוף  ע"י  ורק  ישראל,  כל  להצלת  מזה  שיש 

הטבע, ושלא בדרך הטבע, נעשה עי"ז ישועה לישראל. 

שלח  הקב"ה  "כך  וז"ל  שם  להלן  הגר"א  דברי  את  לבאר  אפשר  זה  דרך  ועל 
אותנו בגלות, והיה מתיירא שמא יפגעו בנו הדובים הקשים, שלח איתנו עבדיו 
פנים, אך שמרדכי  הוא בהסתר  אך  ידיהם,  על  ניסים  לנו  ועושה  המשרתים, 
ואסתר ודורו ראו והבינו שזאת מן השמים, וקבלו עליהם את התורה באהבה 

רבה עכ"ל". 

והיינו שגם בזמן הנהגת "הסתר פנים" עדיין הקב"ה שולח את מלאכיו לעשות 
לנו ניסים שלא כפי הטבע, וזה מש"כ שם שקיבלו את התורה "באהבה רבה", 
והטעם כיוון שראו שגם בשעת הסתר פנים הקב"ה מתנהג עימם בדרגה הכי 

קרובה וגלויה ששייך בזה דהיינו ניסים שלא כדרך הטבע, באופן של הסתר.

י' ב'-ט"ז ב'( מבארת ודורשת את כל הפסוקים  ד. הנה מצינו שהגמ')מגילה 
סדר המגילה מראשה עד סופה.

ולכא' צריך להבין מדוע כל זה נמצא בגמ', הרי לא מצאנו בכל הש"ס שהגמ' 
תדרוש כתובים כסדר הפסוקים, ומקומם לכא' צריך להיות במדרש על אסתר. 

אמנם נראה דביאור הדבר הוא, דהנה איתא בגמ' )מגילה י"ח א'( ז"ל "אלא 
הוא  המגילה  קריאת  ואופן  דתכלית  והיינו  ניסא"  ופרסומי  קריאה  מצוות 
לפרסם את הנס הנעשה לנו ע"י הקב"ה. והנה נפסקה ההלכה כר"מ )שם י"ט 

א'( דצריך לקרותה כולה מראשה עד סופה.

יותר  יש  כן  במגילה  הכתוב  הנס  גודל  את  יותר  שיודע  שככל  נמצא  ולפי"ז 
פרסום הנס ע"י קריאתה,  וע"כ זהו הטעם שדרשה הגמ' את כל המגילה כסדר, 
שתכליתה  הקריאה  מצוות  יותר  עי"ז  מתקיים  הנס  גודל  והבנת  בידיעת  כי 
פרסום הנס, נמצא שאין מטרת הבאת הדרשות בגמ' בכדי לבאר את המגילה, 
אלא הובאו בגמ' כי ע"י ידיעת הדברים האלו מתקיימת ההלכה של פרסום הנס 

יותר, וע"כ אתי שפיר מדוע הובאו הדרשות האלו בגמ'. 

עוד נראה לבאר בזה, דהנה איתא בגמ' )שם י"ד א'( ז"ל "ומה מעבדות לחירות 
אמרי' שירה ממיתה לחיים לא כל שכן אי הכי הלל נמי נימא וכו' רב נחמן אמר 

קרייתא זו הלילא עכ"ל"

ולכא' קשה דהרי כמבואר בגמ' דהלל עניינו שירה והודאה להקב"ה, וא"כ איך 
שירה  שום  כלל  במגילה  נזכר  לא  הלא  להלל,  המגילה  קריאת  נחשבת  תהיה 
לישראל.  הזה  הנס  עשה  שהקב"ה  כלל  שם  נזכר  לא  ואפ'  הנס,  על  והודאה 
בכדי  היא  הקריאה  תכלית  שכל  לכל  דניכר  דכיוון  הוא  בזה  דהביאור  אמנם 
מתקיים  גופא  בזה  א"כ  לישראל,  הקב"ה  שעשה  הנס  גודל  ולהזכיר  להכיר 
שירה והודאה להקב"ה כי ניכר שכל תכלית הקריאה היא בשביל שירה והודאה 

להקב"ה. 

עומק  ידיעת  ע"י  כי  כל מדרש המגילה,  בגמ'  נמצא  מדוע  מובן  ולפי"ז שפיר 
דרשות חז"ל במגילה, מכירים את גודל הנס שנעשה לישראל, ועי"ז מתקיים 

הדין של "קרייתא זו הלילא" ודוק.

ה. כתב ראב"ע בהקדמה לפירושו על המגילה וז"ל "והנה אין במגילה הזאת 
י"ד(,  )ד'  זכר השם והיא מספרי הקדש. ורבים השיבו כי הוא "ממקום אחר" 
וזה איננו נכון, כי לא נקרא השם מקום בכל ספרי הקדש, רק נקרא מעון שהוא 
לעולם גבוה, וקדמונינו ז"ל קראוהו מקום בעבור שכל מקום מלא כבודו עכ"ל". 

דווקא במגילת  "מקום"  נקרא הקב"ה בשם  וליישב את דעת החולקים מדוע 
אסתר נראה, דהנה פירוש השם "מקום" פירשו במדרש )מד"ר בראשית פס"ח( 

ע"ש שהוא מקומו של עולם. 

וביאר בזה ב"נפש החיים" )שער ג' פ"ב( וז"ל "שאף שכך גזרה חכמתו יתברך, 
ליתן מציאות לעולמו, באופן שילאה כל שכל להשיג איך הוא המשכת התהוותם 

ממנו יתברך שמו בכל רגע, ויוכל להידמות בעיני בשר שהעולם הוא מציאות 
וקיום בפני עצמו ח"ו, האירו חז"ל עיני השכל, בהמשילם לעניין "מקום", שמו 
שהכלי עומדת וכו', כן אף שהעולם כולו מורגש ונדמה כמציאות בפני עצמו, 
ברצונו להתהוות העולמות, על  היה מקום  הוא מקומו, שאלמלא  ית"ש  הוא 

אחת כמה וכמה שהיו כולם כלא היו עכ"ל". 

ולפי"ז אפשר לבאר, דהנה הנס בפורים נעשה באופן נסתר, והיינו דאף שמצד 
המציאות היה אפשר לדמות בעיני בשר שכל דבר שאירע בפנ"ע הוא "מקרה" 
השתלשלות  כל  את  לראות  אפשר  הרי  דשם  המגילה,  בקריאת  אמנם  ח"ו. 
נעשה מאת הקב"ה  זה איך שהכל  לנו מכח  הדברים כסדרם, ממילא מתגלה 

לסבב את הצלת ישראל.

וע"כ דווקא שם נקרא הקב"ה בשם "מקום" לרמז על עניין זה, דאע"פ שמצד מה 
שנראה לעינינו אפשר לדמות שהעולם הוא מציאות בפנ"ע, והדברים שארעו 
של  הנהגה  בתוך  גם  מתגלה  כאן  אמנם  מושגחים,  ואינם  ח"ו  ב"מקרה"  הם 
"הסתר" הקב"ה מקיים את העולם, והכל נעשה מאיתו לתכלית הצלת ישראל.  

ו. שם ז' ד'-ה' "כי נמכרנו אני ועמי וגו'". ויאמר המלך אחשורוש וכו' מי הוא 
זה וגו'".

הנה ישנה פרשה סתומה בין שני פסוקים אלו. ולכא' אין זה מובן מה מקום יש 
להפסק פרשה כאן בין בקשתה של אסתר לתשובתו של אחשורוש, הלא זהו 
עניין אחד ממש. וכן מצינו להלן )ח' ו'-ז'( פעם נוספת פרשה סתומה בין דברי 

אסתר לתשובתו של אחשורוש, וזה אומר דרשני.  

ונראה שנרמז לנו כאן עניינו של נס פורים, שהגם שכל מה שאירע במעשה 
המגילה נעשה בדרך הטבע, מ"מ היה הכל נס נסתר מאת הקב"ה לגלגל את כל 

השתלשלות הדברים בשביל להציל את ישראל, וכש"נ לעיל.  

אחשורוש  אמר  שלא  לנו,  לגלות  הוא  הפרשה  הפסק  שכוונת  הדבר  וביאור 
ועמי", דזה אינו  "כי נמכרנו אני  לו אסתר  וכו'" מחמת שאמרה  זה  "מי הוא 
אלא הכל היה בנס מאת ה', והשתדלותה של אסתר הוא עניין אחד, ותשובת 
אחשורוש הוא עניין אחר. וראייה לדבר שהרי אמרו בגמ' )מגילה י"א א'( "הוא 
אחשורוש, הוא ברשעו מתחילתו ועד סופו". הרי להדיא דגם כשאמר מי הוא 
זה וכו' עדיין היה ברשעו, ולא נכמרו רחמיו על היהודים באותה שעה, אלא 
הקב"ה סבב בדרך נס שיאמר כן, ואין זה נגרם מחמת מה שאמרה אסתר קודם 

לכן.

ז. שם ח' ט"ז "ליהודים הייתה אורה ושמחה וגו'".

מצינו בנוסח ההבדלה שנוהגים לומר פסוק זה. ויש להתבונן מהי השייכות בין 
פסוק זה להבדלה.

ז"ל "ליהודים היתה  ב'(  זה בגמ' )מגילה ט"ז  ונראה לבאר דהנה נדרש פסוק 
אורה ושמחה וששון ויקר. אמר רב יהודה, אורה זו תורה וכו'. שמחה זה יום 

טוב וכו'. ששון זו מילה וכו' ויקר אלו תפילין וכו' עכ"ל".

והק' ה"שפת אמת" )שפת אמת שמות, ענייני פורים, משנת תרמ"ח( דמדוע 
רמז הכתוב ע"י אורה ושמחה וששון וכו' את העניין של תורה ויו"ט וכו', ולא 
פירש להדיא ליהודים היה תורה ויו"ט ומילה ותפילין. ותירץ שם דזהו גופא 
בא הכתוב לומר, דבזמן ההוא נתעלו ישראל למדרגה כזו שהרגישו בנפשם את 

האורה שבתורה, והשמחה שביו"ט, והששון שבמילה, והיקר שבתפילין.    

ולפי דבריו יש לבאר את השייכות בין פסוק זה להבדלה. דהנה חלק מן ההבדלה 
הוא ההבדל "בין ישראל לעמים", והנה ההבדל הוא בדיוק בעניין הזה, דבאמת 
וכו'  ומילה  ותפילין  תורה  של  המצווה  מעשי  את  לעשות  יכולים  הגויים  גם 
אבל זה יהיה רק בתורת מעשה בעלמא. אבל להרגיש את פנימיות הדבר, היינו 
את האורה שבתורה, והשמחה שביו"ט, והששון שבמילה וכו' דבר זה יתכן רק 
אצל ישראל, וזו נקודת ההבדל שבין ישראל לעמים. וממילא זוהי השייכות של 
הפסוק "ליהודים הייתה אורה ושמחה וכו'" אצל ההבדלה, כי בפסוק זה נרמז 

ההבדלה שיש בין ישראל לעמים.  

ח. בפיוט "מעוז צור" שאומרים בחנוכה נאמר על עשרת בני המן "רוב בניו 
וקנייניו על העץ תלית".

וצריך להבין מה פירוש הלשון "רוב בניו".

ונראה לבאר דהנה כתבו התוס' )ערובין מ"ח א' ד"ה גופו( דכל בני המן נתלו 
דכיוון  דהיינו  בניו"  "רוב  כוונת הפייטן  דזו  לומר  ולפי"ז אפשר  קטועי ראש. 

שנתלה את גופם מלבד הראש, נמצא שרק "רוב" בניו נתלו. 

נשלח ע"י מורנו הגאון שליט"א בשנת תשע"ד

הגאון הרב יצחק הלמן שליט"אפרשת ויקרא - זכור
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Purim, we know, is a day of mishteh v’simchah. Simply 
understood, the great simchah of this day is due to the 
Hashem’s miraculously saving Klal Yisrael from annihilation. 
The Vilna Gaon, however, understands the simchah of 
Purim differently. 

Chazal tell us, אָב וכְּיוֹם ר בְּ ה עָשָׂ ָ חֲמִשּׁ רָאֵל כַּ  לאֹ הָיוּ יָמִים טוֹבִים לְיִשְׂ
פּורִּים  and the Gaon wonders why Yom Kippur is called ,הַכִּ
a “Yom Tov,” considering that every Yom Tov must include 
an element of “lachem” - for you - and there is no eating 
or drinking on Yom Kippur. In addition, the Arizal draws a 
parallel between Purim and Yom Kippur (“Yom KiPurim”). 
What is the connection between these two days?

The Gaon explains that every Yom Tov has two elements: 
laShem and lachem. Where is the chatzi lachem of Yom 
Kippur? On Purim, which is the other half of Yom Kippur. 
Purim and Yom Kippur are the same Yom Tov, two sides 
of the same coin. Yom Kippur is kulo laShem, while Purim 
is kulo lachem. 

What does this mean? 

Besides being a day of forgiveness and atonement, Yom 
Kippur is also the day when the second luchos were given. 
And on Purim, the Megillah says, לוּ הַיְהּודִּים עֲלֵיהֶם וְעַל  קִיְמּוּ וְקִבְּ
נֵי הַיָמִּים לְוִים עֲלֵיהֶם וְלאֹ יַעֲבוֹר לִהְיוֹת עשִֹׂים אֵת שְׁ ל הַנִּ  .זַרְעָם וְעַל כָּ
Besides the simple meaning of this passuk, which is that 
Klal Yisrael accepted upon themselves all the halachos of 
the days of Purim, Chazal expound this to mean קיימו מה 
 Although Klal Yisrael had received the Torah .שקבלו כבר
at Har Sinai, that kabbalas haTorah involved an element 
of coercion —גִיגִית כְּ פָה עָלָיו הַר   and now, they accepted ,כָּ
the Torah b’ahavah. 

The connection between Yom Kippur and Purim, then, 
is that they’re both days of kabbalas haTorah. How do 
we celebrate the simchah of receiving the second luchos 
on Yom Kippur? Through the seudah of Purim, which 
represents the acceptance of the Torah - specifically the 
second luchos - with love. 

What link is there between the second luchos and Purim? 
And why did these luchos need to be accepted with love? 

The Midrash teaches that the difficulty of learning Torah, 
the requirement of ameilus in Torah, and the lack of clarity 
in Torah study, are functions of Torah Shebe’al Peh, which 
we received along with the second luchos. The first luchos 
were characterized by clarity; Chazal expound the words 
חתֹ  to mean that no one would have forgotten חָרותּ עַל הַלֻּ
anything they learned from the first luchos  nor would it be 
possible for a person to have the Torah and still do aveiros. 

But Moshe Rabbeinu had to break those luchos, and that 
gave rise to a new situation, where the only way to merit 
Torah is through amal and yegiah. From then on, learning 
Torah involves lack of clarity, and only when a person works 
through the sugya with ameilus is he zocheh to reach a 
point of understanding.

Before Purim, this aspect of Torah was imposed on Klal 
Yisrael, and was something difficult for them to fulfill. But 
now, out of their delight over the miracle of Purim, they 
accepted upon themselves the Torah of the second luchos 
with love, and that gave rise to the simchah of Purim. 

Rediscovering the Joy

Regarding the passuk וִיקָר ן  שֹׂ וְשָׂ וְשִׂמְחָה   ,לַיְהּודִּים הָיְתָה אוֹרָה 
the Gemara in Megillah teaches that orah refers to Torah, 
simchah refers to Yom Tov, sasson refers to milah, and 
yekar refers to tefillin. If so, wonders the Sfas Emes, why 
didn’t the Megillah express this directly, by saying that the 
Yidden had Torah, Yom Tov, milah, and tefillin, instead of 
using codes? Why do we have to infer that orah is Torah, 
and so on? 

He explains that before the nes of Purim, Klal Yisrael was 
on a low spiritual level, and did not feel the light of Torah, 
or the happiness of Yom Tov, or the joy of milah, or the 
preciousness of tefillin. Only after their fasting and teshuvah, 
and after their miraculous salvation, did they feel that 
Torah is light, and so on. 

Chazal wonder why Klal Yisrael deserved such a terrible 
punishment at that time, and they answer that it was 
because they enjoyed the banquet of Achashverosh. Now, 
we know that the food at that banquet was kosher, as 
implied in the words ׁוָאִיש רְצוֹן אִישׁ   So what aveirah did .כִּ
they do by partaking of this feast? 

The answer is that their enjoyment was really a symptom 
of an underlying problem. At that time, there was no Beis 
Hamikdash, and they were missing the Ribbono Shel Olam’s 
presence and hashra’as haShechinah. That being the case, 
they should have derived their enjoyment in life from a 
daf Gemara, from Shabbos, from mitzvos. Why were they 
seeking enjoyment from Achashverosh’s party? If they 
derived pleasure from that feast, that is a sign of what their 
spiritual state was. After they reaccepted the Torah with 
love, they once again found enjoyment in ruchniyus, and 
reveled in the pleasure of Torah and mitzvos. 

Why Denigrate Others?

The Mishnah (Berachos 4:2) teaches that when a person 
leaves the beis midrash, he should say the following tefillah, 
composed by the Tanna R' Nechuniah ben Hakaneh:

Below is an English adaptation of this weeks' Parsha PreviewParsha Preview which can be heard live every Wednesday at 2:15 PM

Purim is a Pep Talk
Harav Hagaon Shmuel Friedman shlita 

previewפרשת ויקרא - זכור

ARSHA



5 | פרשת ויקרא - זכורבית מדרש - בשבילי הפרשה של ישיבת מיר ירושלים

נא להרבות בלימוד ובתפילה לזכותו ולרפואתו 
השלימה בתושח''י של

מורנו הגאון
רבי אברהם צבי בן חנה מרים שמואלביץ

מראשי הישיבה
המאושפז במצב קשה בטיפול נמרץ וזקוק לרחמי 

שמים מרובים

ית בֵי בֵּ ׂמְתָּ חֶלְקִי מִיוֹּשְׁ שַּ  מוֹדֶה אֲנִי לְפָנֶיךָ ה' אֱלקֵֹינוּ וֵאלקֵֹי אֲבתֵֹינוּ, שֶׁ
ימִים. כִּ ים וְהֵם מַשְׁ כִּ אֲנִי מַשְׁ בֵי קְרָנוֹת. שֶׁ דְרָשׁ. וְלאֹ שַׂמְתָּ חֶלְקִי מִיוֹּשְׁ  הַמִּ
טֵלִים. אֲנִי עָמֵל בְּ ימִים לִדְבָרִים  כִּ ים לְדִבְרֵי תוֹרָה וְהֵם מַשְׁ כִּ  אֲנִי מַשְׁ
לִים שָׂכָר. ל שָׂכָר וְהֵם עֲמֵלִים וְאֵינָם מְקַבְּ  וְהֵם עֲמֵלִים. אֲנִי עָמֵל ומְּקַבֵּ
חַת. א, וְהֵם רָצִים לִבְאֵר שַׁ  אֲנִי רָץ וְהֵם רָצִים. אֲנִי רָץ לְחַיֵיּ הָעוֹלָם הַבָּ
מִים ומִּרְמָה לאֹ דָּ י  חַת. אַנְשֵׁ ה אֱלקִֹים תּוֹרִדֵם לִבְאֵר שַׁ וְאַתָּ אֱמַר  נֶּ  שֶׁ
ךְ .יֶחֱצוּ יְמֵיהֶם, וַאֲנִי אֶבְטַח בָּ

This is a very unusual tefillah, notes the Tiferes Yisrael. Why 
didn’t the Tanna suffice with thanking the Ribbono Shel 
Olam for giving him a portion in Torah, without disparaging 
others who devote their time to other pursuits? 

The Tiferes Yisrael gives a beautiful answer. He explains 
that when a person is sitting in the beis midrash, engrossed 
in his Gemara, while the outside world is bustling - people 
are coming and going, the businesspeople and workers 
are hard at work earning money - he might look at himself 
as a lazy good-for-nothing, and his wife and family might 
view him that way too. Therefore, a talmid chacham has 
to talk to himself and be mechazek himself so he should 
feel proud of his choice to soar above those who devote 
their lives to chasing the vanity of this world. 

Normally, we don’t try to focus on the flaws of others in 
order to build ourselves up, but in this case, it is crucial 
for a talmid chacham to not only thank the Ribbono Shel 
Olam that he merited a share in Torah, but to also remind 
himself that all those other people, who seem to be moving 
ahead and accomplishing in this world, are really just 
running themselves into the grave. Otherwise, he might 
get swept up in the worldview that embraces pursuit of 
money and worldly pleasure, and forget that his occupation 
is the only one that brings true rewards. 

We, too, have to be mechazek ourselves to be proud of 
our limud haTorah and excited about it - to be mekabel 
b’ahavah. 

Returning to the insight of the Vilna Gaon, when the second 
luchos were given on Yom Kippur, we did not celebrate 
with the food and drink of a regular Yom Tov. Instead, we 
celebrate the feast of Purim, through which we rejoice over 
our renewed kabbalas haTorah and our newfound ability 
to revel in the light of Torah, the happiness of Yom Tov, 
the joy of milah, the preciousness of tefillin, and so on. 

These feelings are reflected in the tefillah that we say after 
learning Torah, in which we not only thank the Ribbono 
Shel Olam that we were zocheh to learn, but also give 
ourselves a pep talk and remind ourselves of the immense 
zechus we have that we can learn a daf Gemara, a passuk 
of Chumash, a dvar halachah, while keeping the mitzvos 
of the Torah.  

Now is the time when we need this chizuk of kabbalas 
haTorah b’ahavah. This is what we should be proud of, and 
this is what should bring us tremendous simchah on Purim. 

We should each be zocheh to experience this sublime 
joy, besides the joy of our miraculous salvation, and to 
experience our own kabbalas haTorah during these days 
of Purim. 
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