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תשע"ט
נִיחוֹחַ', ובעולת העוף  רֵיחַ  'אִשֵּׁה  "נאמר בעולת בהמה  )מנחות קי ע"ב(:  אומרת הגמרא 
נִיחוֹחַ', לומר לך: אחד המרבה ואחד הממעיט  רֵיחַ  'אִשֵּׁה  נִיחוֹחַ', ובמנחה  רֵיחַ  'אִשֵּׁה 

ובלבד שיכוין לבו לשמיים".
הקדוש ברוך הוא הרי לא צריך את הקורבנות. הקדוש ברוך הוא רוצה את הלב שלך, 

את הקורבנות הוא לא צריך.
זה לא משנה איזה קרבן אתה מביא - תלוי כמה מסירות נפש יש, תלוי כמה לב יש 

בקרבן הזה.
"לִרְצֹנְכֶם תִּזְבָּחוּ" )ויקרא כב, כט( - אתה זובח בשביל הרצון שלך, אני לא צריך את הקרבן. 

בשבילך אתה זובח.
המשורר אומר בתהלים )נ, יב(: "אִם אֶרְעַב לֹא אֹמַר לָךְ כִּי לִי תֵבֵל וּמְלֹאָהּ".

אני לא רעב שתביא לי קורבנות, אני יכול לקחת כמה בהמות שאני רוצה, אני יכול גם 
לברוא בהמות כמה שארצה. אבל אני לא רעב, אין לי צורך לאכול. 

ה' בְּעֹלוֹת וּזְבָחִים כִּשְׁמֹעַ  שמואל אומר לשאול )שמואל א טו, כב(: "וַיֹּאמֶר שְׁמוּאֵל הַחֵפֶץ לַֽ
בְּקוֹל ה'".

יש שם רביע על המילה שמואל, לא זקן קטון.
מה ההבדל אם רביע או אם זקף קטון?

אם זה רביע, אז זה לא מפסיק כל כך, אז זקף קטון אחר כך מפסיק יותר. אז זה שני 
משפטים: "וַיֹּאמֶר שְׁמוּאֵל הַחֵפֶץ לַה' בְּעֹלוֹת וּזְבָחִים" - דבר אחד, "כִּשְׁמֹעַ בְּקוֹל ה'" 

- דבר אחר.
אם אומרים "וַיֹּאמֶר שְׁמוּאֵל" בזקף קטון, אז זה מפסיק יותר: "וַיֹּאמֶר שְׁמוּאֵל, הַחֵפֶץ 

לַה' בְּעֹלוֹת וּזְבָחִים כִּשְׁמֹעַ בְּקוֹל ה'".
למה הרביע כאן?

גם  רוצה  הוא  אבל  ה'",  בְּקוֹל  "שְׁמֹעַ  רוצה  שה'  נכון  תפרש:  שלא  הפסק,  להראות 
עולות וזבחים.

אז לא, "הַחֵפֶץ לַה' בְּעֹלוֹת וּזְבָחִים"?! הוא בכלל לא צריך עולות זבחים. כל מה שהוא 
רוצה זה רק "כִּשְׁמֹעַ בְּקוֹל ה'". 

הנביא אומר )ירמיהו ז, כב(: "כִּי לֹא דִבַּרְתִּי אֶת אֲבוֹתֵיכֶם וְלֹא צִוִּיתִים בְּיוֹם הוֹצִיאִי אוֹתָם 
מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם עַל דִּבְרֵי עוֹלָה וָזָבַח".
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צריך  היה  ממצרים  לצאת  שבשביל  ז(  יב,  )שמות  בתורה  מפורש  ההפך.  זה  לכאורה 
לעשות קרבן פסח, לתת מהדם "עַל הַמַּשְׁקוֹף וְעַל שְׁתֵּי הַמְּזוּזֹת".

איך אפשר לומר "לֹא דִבַּרְתִּי אֶת אֲבוֹתֵיכֶם וְלֹא צִוִּיתִים"?
יכולים להרוג אותם  היו  נפש, שהמצרים  זה באמת היה מתוך מסירות  כי שם  אלא 

שהולכים לשחוט את אלוהיהם.
אז שם הפסח היה מתוך מסירות נפש, זה הפסח שה' רצה. 

במלחמה עם עמלק, אז ה' להפך - לא רוצה קורבנות מהרשעים האלה.
כל הזבח הוא תועבה.

הוא  למה  מעמלק.  גם  זה  הרי  המן?  בית  על  מדרכי  את  שמה  אסתר  למה  חשבתי: 
מסכים לקחת את בית המן?

אלא, מפני שהרי אחשורוש הרג את המן.
הדין הוא שהרוגי מלכות נכסיהם למלך, ברגע שאחשורוש הרג את המן אז הוא זכה 

בבית המן.
עכשיו זה כבר לא נכסי המן, זה נכסי אחשורוש. אז לכן אסתר יכולה לשים את מדרכי 

על בית המן. 

המן הרי גוזר על היהודים חס ושלום כך וכך "וּשְׁלָלָם לָבוֹז" )אסתר ח, יא(, וכך המלך גם 
מצווה על אויבי היהודים.

ובכל זאת היהודים "בַּבִּזָּה לֹא שָׁלְחוּ אֶת יָדָם" )שם ט, י(, כדי להראות שאנחנו לא נלחמים 
בשביל שלל, אלא נלחמים רק בשביל קידוש ה' - להגן על עם ישראל, להינקם מאויבי 

ה'. לא בשביל שלל, לא בשביל כסף. 
תיקנו את פורים בימים "אֲשֶׁר נָחוּ בָהֶם הַיְּהוּדִים מֵאוֹיְבֵיהֶם" )שם, כב( - בפרזים בי"ד 

ובמוקפים בט"ו.
ביום  בי"ג,  פורים  לעשות   - הזו  הקושיה  את  שואלים   - מתאים  יותר  היה  לכאורה 
יום,  עוד  בשושן  יעשו  אז  צריך  אם  באויביהם.  היהודים  שנלחמו  הנס,  עיקר  שהיה 

במוקפים עוד יום.
אבל עיקר הנס היה בי"ג, שנלחמו היהודים בכל אויבי היהודים בכל מדינות המלך.

חשבתי לומר, שרוצים להראות בזה, שמה שאנחנו מודים בפורים, זה לא בעיקר על 
ההצלה הגשמית - אם כי היא חשובה מאוד כמובן, שלא היה נכרת שם ישראל מן 

העולם חס ושלום - אבל בכל זאת, אנחנו רוצים להודות על דבר עוד יותר גדול.
ש"קִיְּמוּ וְקִבְּלוּ הַיְּהוּדִים" )שם , כז(, ש"הדור קבלוה בימי אחשוורוש" )שבת פח ע"א(.
עד אז טענו שהתורה ניתנה בכפייה, עכשיו הדור קבלוה ברצון בימי אחשוורוש.

בי"ג עדיין הם נמצאים במלחמה עם הגיגית, עם הכפייה של ההר  בי"ג,  זה אין  את 
כגיגית, אז אין עוד קבלת התורה מרצון.

כשנחו היהודים ועכשיו מקבלים את התורה, אז הקבלה מרצון.
בימי  קבלוה  שהדר  הנס  שעיקר  להראות  נָחוּ",  אֲשֶׁר  "כַּיָּמִים  הם  הפורים  ימי  לכן 

אחשורוש.
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 תשפ"ב
מובא בפרשה )ד כז-כח(, שמי שאכל חלב בשוגג מביא חטאת.

כמה צריכה להיות שווה החטאת? לא כתוב. יכול להיות שימצא בזול אז יביא בזול.
מי שאכל ספק חלב מביא אשם. כמה צריך להיות שווה אשם? שני סלעים )כריתות ה, ב(.

אז כאן מתעוררת השאלה: איך זה שספק חלב יותר חמור מוודאי חלב?
על ודאי חלב אני יכול להביא חטאת בזיל הזול, ועל ספק חלב אני צריך להביא אשם 

ששווה שני סלעים? 

אז הסבירו בזה, שמפני שהתורה רוצה את החרטה של החוטא על החטא.
חטאת שהוא יודע ודאי שהוא חטא, אז הוא מתעורר לחזור בתשובה.

אבל בספק חלב אז היצר אומר לו: נו, מסתמא זה לא היה חלב, צדיק כמוך בטח לא 
נכשל באכילת חלב.

אז שם צריך שני סלעים כדי שיכאב לו יותר, שיתעורר לחזור בתשובה.
לשאול  אומר  ששמואל  כמו  הקורבן.  את  צריכה  לא  היא   - רוצה  שהתורה  שמה 
בהפטרה השבוע )שמואל א טו, כב(: "הַחֵפֶץ לַה' בְּעֹלוֹת וּזְבָחִים כִּשְׁמֹעַ בְּקוֹל ה'". הקדוש 

ברוך הוא בעיקר רוצה את החרטה שלך על החטא.
יותר סיכוי שלא מתחרט, אז צריך  יש  בוודאי חלב יש סיכוי שמתחרט, בספק חלב 

להביא קרבן יותר יקר כדי שיתעורר לחזור בתשובה.
כי עיקר מה שהתורה רוצה - "רחמנא ליבא בעי" )סנהדרין קו ע"ב(. לא רוצה את הקורבן, 

רוצה את הלב שלך. 
זה מה שהיה בשושן הבירה.

שנהנו  מפני  וכו'  דור?  באותו  כליה  וכו'  נתחייבו  "למה  ע"א(:  יב  )מגילה  אומרת  שהגמ' 
מסעודתו של אותו רשע", אחשורוש.

אז למה בסוף לא נענשו? "הם לא עשו אלא לפנים, אף הקדוש ברוך הוא לא עשה 
עמהן אלא לפנים".

שהקדוש ברוך הוא לא רצה באמת חס ושלום להשמיד את ישראל, רק לעורר אותם 
ויגזור  הרשע  המן  שיעמוד  ידי  על  הייתה  לתשובה  אותם  לעורר  הדרך  לתשובה. 

"לְהַשְׁמִיד וגו'".
מה  כל  זה  בתשובה,  ישראל  את  לעורר  היה  בשושן  המעשה  של  המטרה  כל  אז 

שהקדוש ברוך הוא רצה.
"אֵבֶל גָּדוֹל לַיְּהוּדִים", שמים שק, מתפללים ומתוודים  זה מה שהשיג, שבכל מקום 

)אסתר ד, ג( - זה מה שה' רצה, וזה מה שה' השיג.

ועל ידי זה זכינו בסוף לקבל את התורה ברצון, "הדור קיבלוה בימי אחשורוש" )שבת 
פח ע"א(. 

זה נראה לעניות דעתי שצריך עיון:
הרי המלחמה הייתה בשלושה עשר, ובשושן גם בארבעה עשר. אז היה צריך לקבוע 

פורים בשלושה עשר ובשושן בארבעה עשר?
אבל לא קבעו כך, אלא "כַּיָּמִים אֲשֶׁר נָחוּ בָהֶם הַיְּהוּדִים" )אסתר ט, כב(.
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כדי להראות שעיקר הפורים זה לא רק ההצלה מהגויים, אלא ש"הדור קיבלוה בימי 
אחשורוש" - זה עיקר.

וזה בימים "אֲשֶׁר נָחוּ בָהֶם הַיְּהוּדִים מֵאֹיְבֵיהֶם", אז יכלו לקבל את התורה ברצון.
הַיְּהוּדִים  בָהֶם  נָחוּ  אֲשֶׁר  "כַּיָּמִים  וִיקָר",  ול"שָׂשֹׂן  וְשִׂמְחָה"  ל"אוֹרָה  גם אנחנו  שנזכה 

מֵאֹיְבֵיהֶם".


