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נס פך השמן
א 1בעניין הנס של פך השמן בחנוכה. בין המשכילים שלמדו תורה ככה ככה2,  .

היה אחד ושמו "סלונימסקי". והוא אמר ש"קשה לו" להבין את הנס הזה של 
פך שמן. איך יכול להיות ששיעור של לילה אחד, דלק שמונה לילות? לא יכול 
1.  שיעור זה נמסר ע"י מרן רבנו הגדול זצ"ל הכ"מ במוצאי שבת פרשת וישלח - ט"ז בכסלו 
התשע"ו, במסגרת "השיעור השבועי" בתקופה שטרם יצא עלוננו הקדוש לאורה. בתחילת 
השיעור דיבר מרן זצ"ל כמה דקות מילואים לשיעור הקודם )ויצא התשע"ו(, והדברים נדפסו 
במקומם, בעלון מס' 439 בשנה שעברה. ויישר כוחו של ידידנו היקר – מראשוני עורכי העלון 
– הרה"ג ר' אביחי סעדון הי"ו על עזרתו הרבה בעריכת שיעור זה ושכמ"ה, וזכות מרן רבנו 

הגדול זצ"ל תגן בעדו אלף המגן. אכי"ר. המערכת.
לרפואה  ר' נח בוכריץ הי"ו  תחילת השידור שאל אחד המשתתפים )גיסו של רבנו –  קודם 
שלמה( את השאלה הבאה: לגבי הפסוק בפרשת וישלח "ויהי בשכון ישראל" )בראשית ל"ה 
כ"ב( שאנחנו חוזרים עליו פעמיים )ראה בחומש איש מצליח(. אנחנו חוזרים, אבל שואלים 

אותנו למה לעשות ככה, ואני לא יודע. 
וזה מה שהשיב לו מרן זצ"ל: אני אסביר. בפסוק "ויהי בשכון ישראל בארץ ההיא" יש בו שני 
טעמים, ואנחנו נוהגים לקרוא אותו פעמיים. וזה מנהג שנמצא בספרים, ככה נהגו במרוקו, 
רבי דוד טייב(  אבא ע"ה שמע מחזנים מיוחדים בתונס )אחד שמו  ככה נהגו באלג'יר, וככה 
בשנת תרצ"ד בערך. ולמה חוזרים? לחם הביכורים אמר )בסלת למנחה פרשת וישלח( אני לא 
יודע למה יש כאן שני טעמים, מה זה שונה מכל הפסוקים בתורה? והתשובה היא שפעם היו 
מתרגמים את הפסוקים לארמית. כשתרגמו את הפסוק הזה, היו מחלקים אותו לשניִִם, את 
החלק הראשון – "ויהי בשכון ישראל בארץ ההיא, וילך ראובן וישכב את בלהה פילגש אביו 
וישמע ישראל" - לא תרגמו. תרגמו רק את החלק השני – "ויהיו בני יעקב שנים עשר". ככה 
אומרת הגמרא במגילה )דף כ"ה ע"ב(. ולכן כיון שתרגמו חצי ולא תרגמו חצי, זה נראה כמו 
רָָאֵֵל  כּּן יִִשְׂ�ְ ְ שְׁ� שני פסוקים, לכן עשו לזה שני סוגי טעמים. הקריאה הראשונה היא ככה: "וַַיְְהִִי �בִִּ
ל" - סוף פסוק.  ֽ רָָאֵֽ� מַַע יִִשְׂ�ְ ְ שְׁ� ילֶֶגֶֶׁשׁ אָָבִִיו – אתנח - וַַ�יִִּ ִ לְְהָָה �פִּ ב אֶֶת �בִִּ �כַַּ ְ שְׁ� לֶֶךְְ רְְאוּּבֵֵן וַַ�יִִּ אָָרֶֶץ הַַהִִוא וַַ�יֵֵּ �בָָּ
לְְהָָה  ב אֶֶת �בִִּ �כַַּ ְ שְׁ� לֶֶךְְ רְְאוּּבַַן וַַ�יִִּ אָָרֶֶץ הַַהִִוא – סגולתא - וַַ�יֵֵּ רָָאֵֵל �בָָּ ןֹ יִִשְׂ�ְ �כֹּ ְ שְׁ� והקריאה השניה ככה: "וַַיְְהִִי �בִִּ
ר" - סוף פסוק. יש כלל שכתב  ֽ נֵֵים עָָשָֽׂ�� ְ עֲֲֽקב שְׁ� הְְיוּּ בְְנֵֵי �יַֽ ל – אתנח - וַַ�יִִּ רֵָָאֵ מַַע יִִשְׂ�ְ ְ שְׁ� ילֶֶגֶֶׁשׁ אָָבִִיו וַַ�יִִּ ִ �פִּ
חכם אשכנזי - רבי זלמן הענא )איך קוראים את זה אני לא יודע, הֵֵנוֹֹ? הֵֵנָָה? הִִנוֹֹ?(, שפסוק שיש 
בו שלשה משפטים, שמים בו סגולתא, אתנח וסוף פסוק. פסוק שיש בו שני משפטים שמים בו 
אתנח וסוף פסוק. )הובא בהקדמת ספר טעם ודעת לרבי אליהו גאנם(. לא יכול להיות שיהיה 
סגולתא כמו אתנח, סגולתא יש רק כשאפשר לחלק את הפסוק לשלשה חלקים. כמו למשל: 
"ויאמר ה' אל משה, הנה אנכי בא אליך בעב הענן" - זה סגולתא. "בעבור ישמע העם בדברי 
עמך, וגם בך יאמינו לעולם" - זה אתנח. "ויגד משה את דברי העם אל ה':" – סוף פסוק. ]אז גם 
כאן כשהפסוק נקרא כולו, יש גם סגולתא. והמנהג הזה לקרוא את הפסוק פעמיים הוא מנהג 
קדום, כי מצאו כתב יד משנת ה' אלפים י"ב שכתוב בצד פסוק זה: "מתקרי בתרי טעמי"[ - 
הפסוק נקרא פעמיים בשני טעמים. הרי מה זה מתקרי? לא כתוב "אית ביה תרי טעמי", אלא 
"מתקרי בתרי טעמי". הבאנו צילום מזה )בהקדמת תיקון קוראים איש מצליח(. אז זה היה 
מנהג בספרד כשהרשב"א היה בן ארבע עשרה. ]ועוד עיין בזה בחומש בית נאמן כאן באורך[.
היתה תקופה של ההשכלה, שהם למדו תורה אבל התדרדרו, היו להם כל מיני דעות.    .2
הם התחילו קצת, תירגמו את התורה לגרמנית, והרבנים החרימו את התרגום הזה, וממילא 
התדרדרו עוד כהנה וכהנה. "מלחמה לה' בעמלק מדֹֹר דֹֹר" )שמות י"ז ט"ז(, "מדר דר" כתובה 
בלי וא"ו, אל תקרי "מדֹֹר דֹֹר" אלא מדרדר - מדרדרים והולכים. עד שבא הרב עובדיה ע"ה 
והחזיק את עם ישראל בידים שלא יתדרדרו יותר מדי, החזיק אותם "כאשר ישא האומן את 

היונק" )במדבר י"א, י"ב(.

להיות... אז הוא התחיל לעשות כל מיני דרכים עקלקלות, כל מיני תירוצים. 
לא נכון! אנחנו  אמר הדליקו כל לילה קצת, ואחר כך היה חושך וכדומה. 
עושים כל שנה את חנוכה בזכות הנס הזה! ויש מקור במחזיק ברכה בהלכות 
חנוכה )סי' תרע"ז סק"ג(, היה מעשה בימיו - של הרב חיד"א כשהיה צעיר – היו 
שני אנשים, ראובן ושמעון, שקנו הרבה שמן בשותפות, ושמו את כל הכמות 
של השמן אצל אחד מהם, נגיד אצל ראובן. ופתאום ראובן ראה ברכה, השמן 
השפיע עוד, שפע ושפע ושפע... בא שמעון ואמר לו: תשמע, אנחנו שותפים 
גם בברכה. אמר לו: לא, זה נמצא בבית שלי, המזל שלי גרם. אתה תיקח את 
השמן כפי שהוא סוכם. כמה היה השמן? עשרים ליטר, נחלק אותו עשרה 
עשרה. ועכשיו שיש עוד חמשה נוספים זה בשבילי. היה ויכוח בזה, והלכו 
לרבנים, ופסקו להם את הויכוח. הרב חיד"א אומר: זכורני שהרב מהר"י ערוך 
)היה חכם כזה באותה תקופה( פסק כך וכך. משמע שקורה נס כזה ]בימינו וכל שכן 
בימיהם[. ומה ההבדל בין הנס של חנוכה לנס כזה? זה עם כמות קטנה וזה כאן 
פי שמונה. שלא נרחיק דברים כאלה. ובימינו לבבא סאלי היה דבר כזה. באים 
אליו אנשים, באים מאה איש. והוא אומר: כולם יקחו ערק. )למה יקחו ערק? כי 
"קבל רִִנת עמך" ראשי תיבות ערק...(. אומר לו השמש: הרב, "מה אתן זה לפני מאה 
איש" )מלכים-ב' ד', מ"ג(?! יש פה חצי בקבוק ערק! אמר לו הרב: לא, בוא תביא 
אותו. לקח את המטפחת, כיסה את הבקבוק )שלא תשלוט בו עין רעה...(, ואמר 
לו: עכשיו תמזוג להם, ותמזוג להם בשפע. מזג לאחד, לשניִִם, אחרי שמזג 
למאה איש, יצאו כולם. אמר לו הרב: עכשיו תוריד את המטפחת, הוריד את 
המטפחת ורואה שחצי הבקבוק מלא! אז מה מזגתי?! מזגת מהאויר?! לא יש 
מאין, יש מיש. אבל ככה היה. יכול להיות הדבר הזה, שאדם לא ירחיק דברים 
כאלה, הקב"ה עושה נסים לעבדיו. אנחנו נשאל מדוע עשה ואיך הוא עושה?! 

תשאל עליו איך הוא עושה?! ]וע"ע במבוא לספר ארים נסי גיטין עמ' 33[.

הדלקת חנוכה בבית הכנסת גם ביום
ב יש נוהגים להדליק חנוכה גם ביום ]בבית הכנסת[. ידעתי שיש מנהג כזה  .

אצל האשכנזים, בנדבורנא מדליקים גם ביום בבית הכנסת. אבל ראיתי בחזון 
עובדיה )חנוכה עמ' ב'( שיש עדות במצרים וכדומה שנוהגים כשאומרים "ארוממך 
ה' כי דילתני" )זה המזמור של חנוכה - "מזמור שיר חנוכת הבית לדוד"( להדליק נרות. 
ולמה מדליקים ביום? כי הרמב"ם סובר )פ"ג מהלכות תמידין ומוספין הי"ב( שהיו 
מדליקים את המנורה בבית המקדש גם בלילה וגם ביום. איפה מצא את זה? 
אנחנו אומרים כל בוקר: "אביי מסדר סדר המערכה" )יומא דף ל"ג ע"א(. ושם 

כתוב: "הטבת שתי נרות והטבת חמש 
נרות". הרמב"ם מפרש מה זה הטבה 
שביום? פירושו הדלקה. אבל הרמב"ם 
יחיד בדבר, הרשב"א )ח"א סי' ש"ט( חולק 

עורך: הרה"ג רבי משה חדאד שליט"א. עורך ראשי: הרה"ג רבי אלעד עידאן שליט"א
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בבית הכנסת "אהבת התורה - איש מצליח"   
רחוב הרב עוזיאל 43 ב"ב.  

שיעורו של מרן ראש הישיבה
רבנו מאיר מאזוז זצוק"ל



עליו, ועוד פוסקים חולקים עליו ]וע"ע בהגהות אי"מ סי' תרע"א ס"ז הערה 2 
על דברי מור"ם שם[. ויש לי פסוק מפורש שאני לא יודע איך הרמב"ם מיישב 
אותו. בדברי הימים ב' )פרק י"ג פסוק י"א( כתוב: "ומנורת הזהב ונרותיה לבער 
בערב בערב". ולפי הרמב"ם צריך לומר: "לבער בערב ובבוקר", והפסוק לא אמר 
כך, אלא "לבער - להדליק - בערב בערב". "הטבת הנרות" לפי כל המפרשים - 
רש"י והרשב"א ואחרים - הכוונה היא לנקות אותה מהדשן והפתילות וכדומה, 
והרמב"ם יחיד בדבר הזה. לצאת דעת הרמב"ם עושים את זה? הרי הספרדים 
לא נהגו בזה, אצלנו לא נהגו, ברוב העדות הספרדיות לא נהגו בדבר הזה. יש 
זוהר שאומר ככה )פרשת אמור דף פ"ט ע"א(, בחזו"ע מביא את זה שאחר כך מצאו 
סמך לדברי הרמב"ם מהזוהר ]ע"ש[, אבל הקושיא מדברי הימים היא קושיא. 
והרמב"ם בעצמו לא אומר שמדליקים בבוקר לגבי חנוכה, רק בערב. ]ובעז"ה 

בל"נ בעלון הבא יבואו מילואים בעניין זה ממרן רבנו הגדול זצ"ל[.

"להדליק נר ]של[חנוכה"
ג הנוסח של הברכות אמרנו )בשיעור הקודם, נדפס בעלון מס' 439 אות ב'( שהוא  .

"להדליק נר חנוכה", ולא "של חנוכה". האשכנזים אומרים "של חנוכה". ויש 
אשכנזים דקדקנים יותר מדי, אומרים: "להדליק נר שלַחנוכה" )ראה משנ"ב סי' 
תרע"ו סק"א(. למה הם אומרים ככה? יש להם הסבר. המילה "של" לבדה לא 
ל", בקהלת  שֶׁ מופיעה אף פעם בתנ"ך. מעולם. "של" לבד לא מופיעה, יש "בְּ
)ח', י"ז( כתוב: "בשל אשר יעמול האדם לבקש ולא ימצא". ויש: "הנה מטתו 
שלשלמה" )שיר השירים ג' ז'( הכל במלה אחת. "של" לבד לא נמצאת. אבל אנחנו 
יודעים שתמיד בכל התלמוד משתמשים במילה "של". אמנם בכתבי יד כל 
פעם שכתוב "של" היא מחוברת למלה הבאה3, אבל כל העולם אומרים "של" 
במלה נפרדת, ולכן עדיף לומר: "של חנוכה". אנחנו בכלל לא אומרים "של", 

אלא הספרדים אומרים "להדליק נר חנוכה".

כשאתה מסתלק מבטחון באדם, יש לך הצלחה
ד ובן איש חי אומר )שנה א' פרשת וישב הלכות חנוכה ה"ב( שראשי תיבות "להדליק  .

נר חנוכה" הוא נחל. ונחל ראשי תיבות "נפשנו חכתה לה'" )תהלים ל"ג, כ'(. כשאדם 
בוטח בקב"ה, הוא לא צריך עזרה משום בן אדם בעולם. פעם היה לנו איזה 
הילולא שהרבנים היו צריכים להגיע. אמרו: הרב פלוני, הרב פלוני והרב פלוני 
מגיעים הערב. טוב בסדר, הם ינהלו את הכל, הם יודעים להוציא כסף מאנשים... 
"פה מפיק מרגליות", אמרו מה זה "מפיק מרגליות"? שיודע להוציא מרגליות 
מבני אדם... יאמר כמה מלים ואנשים תורמים. אבל ברגע האחרון אמרו שהרב 
הזה לא מרגיש טוב, הרב הזה נסע לחו"ל, והרב הזה כועס כי הבאתם איזה 
פוליטיקאי אחד שהוא לא הולך אתו. אנחנו צריכים לשאול כל אחד אם אתה 
מסכים או לא מסכים?! הזמנו אותם וזה הכל. אבל זה היה לפני ערבית, אמרו 

3.  לדוגמא: "פשט בעל הבית את ידו לחוץ, ונתן לתוך ידו של עני". זו משנה בתחילת מסכת 
שבת. והייתה לי קושיא, "בעל הבית" כתוב בה"א הידיעה, לא כתוב "בעל בית". אז למה כתוב 
אח"כ "ונתן לתוך ידו של עני", צריך לומר "של הֶֶעני". בעל הבית מגיע לו ה"א הידיעה, והעני 
העני", פעם העני בה"א הידיעה  מסכן לא מגיע לו ה"א הידיעה?! הרי לפני כן אמרת "פשט 
ופעם בלי ה"א הידיעה? ההסבר הוא, שלא היה כתוב של עני אלא "שלעני" - הה"א מובלעת 
בתוך הלמ"ד. וככה היה כתוב בכתבי יד של הרמב"ם. הוא מנה )בפ"ז מהלכות ברכות הי"ד( את 
יום והלילה". למה "של יום" בלי  של  מנין המאה ברכות, וכתב: "וכשהוא אוכל שתי סעודות 
ה"א הידיעה "והלילה" בה"א הידיעה? אבל האמת היא שהרמב"ם כתב "שלַַיום והלילה" במלה 

אחת, זה נוסח קדום. )וע"ע בירחון או"ת אדר תשע"ג סי' ס"ז(.

לי אז: תשמע, הרבנים לא באים. אוי ואבוי, אוי מה שיהיה לנו... עמדתי להתפלל 
בשמע קולנו, והתפללתי בלשון הזה: "רבונו של עולם, גלוי וידוע לפניך שהרב 
הזה והרב הזה והרב הזה לא באים, אנא בטובך, תבוא אתה! זה הכל, שנאמר: 
ויבא ה' ויתייצב". )ככה כתוב בשמואל א' פרק ג' פסוק י': "ויבא ה' ויתייצב ויקרא כפעם 
בפעם שמואל שמואל"(. באותו הערב היתה ההתרמה פי ארבע מכל השנים שעברו! 
בכל השנים שעברו הגענו לחמשים אלף שקל, ובאותו הערב דברתי בחום לבי 
- כי כאב לי שהרבנים לא באים - ותרמו עד מאתיים אלף. למדתי כלל, כשאתה 
מסתלק מבטחון באדם, יש לך הצלחה. אל תעשה מהאדם אליל, אדם מכובד 
- תכבד אותו, ]ולא יותר מזה[. ככה היה אצל החשמונאים, לא היה להם שום 
כח, לא היה להם 'אסטרטגיה' מהרומאים, שום דבר. הלכו לבד, והקב"ה עזר 
להם. נסים ונפלאות עשה להם. לכן "נפשנו חכתה לה'" ראשי תיבות "להדליק 

נר חנוכה", ככה כותב בן איש חי. 

הנר הוא חלק מהמצוות או הוא כל מהות המצוה
ה אבל הרב חיד"א )במחזיק ברכה סי' תרע"ו סק"א( נתן טעם יותר יפה ע"פ הפשט.  .

אמר בשבת אנחנו אומרים "להדליק נר של שבת", כי בשבת יש הרבה מצוות, 
וזה אחת המצוות - מדרבנן דוקא - להדליק נר של שבת. אדם ישב בחושך 
בליל שבת? איך יעשה4?! אז זו אחת מהמצוות של שבת, לכן "נר של שבת", 
השבת יש בה הרבה מצוות, וזה אחת המצוות – נר. לאפוקי בחנוכה, מה המצוה 
העיקרית בחנוכה? להדליק חנוכה, זה הכל. קריאת התורה זה קריאה כמו כל 
הקריאות, אבל "נר חנוכה" הנר בעצמו חנוכה. מה שקוראים היום לנר "חנוכיה", 
זו מלה חדשה שהמציא אותה בן יהודה5. לכן אומרים "להדליק נר חנוכה", כי 

הנר בעצמו נקרא "חנוכה". 

מַַּן הזה" "לַַזְּ�
ו היה חכם אחד בעל מטה משה, תלמידו של המהרש"ל, אמר שצריך לומר  .

"שהחיינו וקיימנו והגיענו לִזְמַן הזה", לא אומרים "לַזְּמַן הזה" )מטה משה סי' תתק"ף(. 
אבל הטעמים שהוא כתב לא מובנים בכלל. הדברים האלה הובאו באחרונים, 
בכף החיים )סי' תרע"ו סק"ו( ועוד, אבל זה לא נכון. לא נוכל לחלוק על חכם קדמון 
לפני ארבע מאות שנה, לולי שהיה חכם בן דורו, מדקדק גדול אשכנזי, שמו רבי 
שבתאי סופר פרעמיסלא6, והוא אומר )בסדורו( שהרב מטה משה טעה בדבר 
הזה, אי אפשר לומר "לִזְמָן הזה", כי "זמן הזה" משמע סמיכות, זמן של הזה. לכן 
אומרים: "לַזְּמָן הזה" - הזמן הזה. כך צריך לומר. כמו שמ"הכבש האחד", אתה 
תאמר: "לַכבש האחד" )שמות כ"ט, מ' ועוד(, ככה צריך לומר. לכן בכל הסידורים 

4.  הקראים יושבים בחושך בליל שבת. מצאו איזה כתובה עתיקה מאד )ראיתי אותה באנציקלופדיה 
תלמודית( לפני אלף שנה בערך. אז היו מתחתנים קראים ורבנים, עוד לא אמרו עליהם שלא 
כדאי להתחתן בהם עד שיחזרו בתשובה וכו'. אז אחד מהרבנים לקח אשה קראית, ואבא 
שלה התנה עמו: "בתנאי שלא תכריח אותה לשבת על ידך בליל שבת באור"... היא צריכה 
להיות בחושך, "ורשעים בחושך ידמו" )שמואל-א' ב', ט'(... ככה זה. והם טוענים עלינו: הרי 
כתוב "לא תבערו אש בכל מושבותיכם ביום השבת" )שמות ל"ה, ג'(. איזו שאלה זו?! כתוב: 
"לא תבערו", וכי אנחנו מבערים בשבת?! מבערים מערב שבת! אם התורה אמרה "לא תהיה 
אש בוערת בבתיכם", אה, הכוונה שלא תהא בוערת, תשבו בחושך. אבל התורה אומרת "לא 
תבערו", ואנחנו ביערנו בערב שבת. אבן עזרא יודע להתל בקראים, יודע לשחוק בהם, עושה 
מהם סמרטוטים... עושה מהם לעג וקלס כמו שאומרים. בא לו אחד ואמר לו: כתוב בתורה "לא 
תבערו אש בכל מושבותיכם", איך אתם מדליקים נר בערב שבת? אמר לו ]בדרך היתול[: מה 
כתוב? "ביום השבת", אנחנו מדליקים בלילה ולא ביום. אמר לו מה?! הכוונה ביום? אבל יש 
"יום" שפירושו לילה, והתחילו להביא פסוקים. והאבן עזרא הביא כיד ה' הטובה עליו... הוא 
כתב את זה בפירוש ספר שמות. יש לו פירוש ארוך וקצר, בקצר שם )ל"ה, ג'( צחק עליו. אמר 
לו הנה הפסוק הזה, אומר לו פסוק זה, והוא אומר לו פסוק זה ופסוק זה. אמר לו אותו אחד:  
מה אני אעשה עכשיו?! אמר לו: תסמוך על הקבלה שלנו, מדליקים נרות בערב שבת נקודה. 
זהו. בימי רבנו אברהם בן הרמב"ם, היה ויכוח גדול על זה, והקראים שוכנעו שאפשר להדליק, 

חזרו לדת הרבנים. שלוש מאות קראים במצרים חזרו, ונעשו שומרים הכל.
5.  הבן של בן יהודה ג"כ המציא איזו מלה - "סביבון". ישבו שם כל המכשפים של "האקדמיה 
ללשון העברית" )אבא קורא להם: "הלשון העיוורת"...(. אמרו: איך נקרא לדבר הזה שמסתובב 
ומשחקים בו בחנוכה? אחד אמר: תקראו לו "חזרזר", מה חזרזר? זה מזכיר את החזיר... מה זה 
חזרזר?! ואחד רצה שם אחר. בא הילד הזה - בן ארבע וחמש – ואמר: "סביבון", וזה התקבל אצל 
כולם. למה? כי אומרים בהלל של חנוכה, "כל גוים סבבוני בשם ה' כי אמילם" )תהלים קי"ח, ב'(. 
מסתובבים סביבם, פעם אלה, פעם רוסיה, פעם אמריקה, פעם איראן, פעם גיהנם, פעם באר 
שחת... "בשם ה' כי אמילם". כשתבטח בה' כל הגוים האלה יפלו מן העולם. כמה עולה "אמילם"? 
121, "אחמדניג'אד" - 121, גם הוא רמוז שמה... אף אחד לא ימלט, כולם יקבלו את מה שמגיע להם.

6.  יש שקוראים לו 'רבי שבתאי סופר' בלבד. הוא כתב ספר סידור עם הערות בדקדוק, ונתנו לו 
הסכמה עשרים חכמים מגדולי הדור - מהרש"א, בית חדש, ועוד ועוד ועוד, הספר היה בכתב 
יד, כנראה נדפס ממנו קצת, ובדורנו הוציאו אותו מחדש. השקיעו בו כל מה שיכלו להשקיע, 

כל הערה עשו לה פירושים וחידושים.

 לע"נ אבי הישיבה הרה"צ רבי בנימין הכהן בן מבירכה זצ"ל.

דברי התורה בעלון יהיו לרפואת מרת שולמית ברכה טובה תחי' בת הרבנית אסתר )חיה( לויזה ע"ה.
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מנוקד "לַזְּמַן הזה" שלא כדעת מטה משה. ]וע"ע בהגהות אי"מ הארוכות לסי' 
תרע"ו ובס' ה' נסי ח"א עמ' קי"ד[.

בלילה הראשון מדליקים את הנר הימני
ז בלילה הראשון מדליקים את הנר הימני. תמיד  . איך מדליקים את הנרות? 

התורה מחשיבה את הימין, רואים את זה כבר מזמן יעקב אבינו. כתוב: "ויאמר 
יוסף אל אביו לא כן אבי, כי זה הבכור שים ימינך על ראשו" )בראשית מ"ח, י"ח(, 
הימין תמיד חשובה. גם כשאדם אומן בדבר, אומרים: "יש לו מיומנות בדבר". 
"מיומנות" - כי בדרך כלל הימין עובד יותר טוב מהשמאל. יש אנשים בודדים 
בעולם שהם 'איטרים' - שהשמאל שלהם יותר טובה מימין. אבל זה עשרה אחוז 
בעולם, תשעים אחוז זה הימין. לכן בלילה הראשון מדליקים נר ימני. ובלילה 
השני מה נעשה? יש לנו כלל בגמרא )יומא דף נ"ח ע"ב ועוד( – "כל פינות שאתה 
פונה לא יהיו אלא דרך ימין". אבל מה זה "דרך ימין"? יש שני פירושים הפוכים. 
יש מי שאמר "דרך ימין" הכוונה משמאל לימין, ויש מי שאמר "דרך ימין" הכוונה 
מימין לשמאל. ומביא ראיה החכם האחרון. הוא אומר: איך אנחנו כותבים? כמו 
האנגלים?! כמו עמי אירופה שכותבים משמאל לימין?! לא, אלא כותבים מימין 
לשמאל. לכן ככה הפירוש, כל פינות שאתה פונה יהיו לדרך ימין, הכוונה מימין 
לשמאל. לפי הדעה הזו מה יוצא? בלילה הראשון תדליק בימין, ובלילה השני 
תתחיל מימין ואחר כך השמאלי. כל לילה תתחיל מימין ותמשיך לשמאל. וזה 
היה ויכוח גדול שני דורות לפני הפרי חדש, הפרי חדש כותב סיכום של הויכוח 
הזה בסימן קכ"ח בהלכות נשיאות כפים. אמר: בדורות שלפנינו נחלקו גדולי 
הדור, אחד מהם היה רבי מנחם עזריה מפאנו, יש לו שו"ת מנחם עזריה. ויש 
לעומתו חכם אחר שמו רבי יוסף סאמיג'ה7, והוא כתב ספר "פירוש דרך ימין". 
מתחיל ככה )ראיתי אותו בחוץ לארץ(: "פירוש דרך ימין, לי יוסף בן בנימין", והוא 
חולק על רבי מנחם עזריה מפאנו. ההוא כתב ספר "ימין ה' רוממה", וזה כתב 

לו "דרך ימין". אחד סובר כך ואחד סובר כך8. 

בשאר לילות מחלוקת, ולמעשה הולך משמאל לימין
ח הפרי חדש כתב את זה בקיצור ואמר: הפירוש הנכון הוא שהולכים משמאל  .

לימין. ותראו איזו הוכחה יפה הביא, אנחנו אומרים באיזהו מקומן: "עלה בכבש 
ופנה לסובב, ובא לו לקרן דרומית מזרחית, מזרחית צפונית, צפונית מערבית, 
מערבית דרומית9". אתה מסובב את המזבח, ואתה נמצא בדרום. הדרום בצד 
ימין של ההיכל, וההיכל במזרח. כשאתה הולך דרומית מזרחית איך אתה הולך? 
לצד ידך הימנית, אתה נמצא בדרום ופניך כלפי המזבח ואתה הולך מהדרום 
למזרח, אז ממילא אתה הולך לצד ימין שלך. אתה לא הולך מימין לשמאל, אלא 
אתה הולך משמאל לימין. אחר כך מזרחית צפונית, עוד פעם לימין. אחר כך 
צפונית מערבית, מערבית דרומית. מכאן אתה למד פירוש "דרך ימין" שאתה 
הולך משמאל לימין. ומה נעשה עם הקושיא שאנחנו כותבים מימין לשמאל? 
מצאו תירוץ יפה מאד. אמרו, נכון שאנחנו כותבים מימין לשמאל, אבל כל אות 
לבד אתה מתחיל בה משמאל לימין. נניח למשל אתה כותב את האות אל"ף. איך 
מתחילים אותה? קודם כל שמים את הקו האלכסוני באמצע. איך אתה מתחיל 
בו? משמאל אתה הולך ימינה, ואח"כ אתה שם לו יו"ד מכאן ויו"ד מכאן. וכן 
האות בי"ת - איך אדם מתחיל את הגב של הבי"ת? משמאל לימין. זה הפירוש 
הנכון, וככה מקובל אצל הספרדים. אצל האשכנזים יש מחלוקת, יש דעות לכאן 
ולכאן. אבל אצל הספרדים הכלל הוא ככה, בלילה הראשון אתה מתחיל בנר 
הימני, בלילה השני הולך לשמאלי, ומדליק משמאל לימין. ולמה מעדיפים את 
השמאלי? שני דברים, גם שנלך משמאל לימין, וגם שהוא נר חדש ומתחילים 
בחדש. "נר חנוכה" ראשי תיבות נ"ח, וזה גם ראשי תיבות של "נר חדש"... אתה 
מתחיל בחדש. בלילה האחרון אתה מתחיל בנר הכי שמאלי - קיצוני משמאל, 
והולך משמאל ימינה עד הסוף. תמיד אתה מתחיל בחדש, והולך משמאל לימין.

כנראה "סמאג'ה". יש לנו משפחת 'סמאג'ה' בתונס. והיה פעם "שליחא דרחמנא" שהגיע    .7
מארץ ישראל ושמו סמאג'ה. הוא נתן הסכמה לספר שלמי תודה. אבל פעם כתבו "סאמיג'ה", 

מהרש"א מביא אותו בחידושי ביצה – "הקשה מהר"י סאמיג'א"...
כנראה כתב לו כמה מלים שיש בהם עלבון. והרב חיד"א )בשה"ג ח"א בערכו( מעתיק    .8
תשובה שכתב עליו הרמ"ע מפאנו, מכתב קצר. אמר: "אני אני הוא שחתום בבי מדרשא בשם 
מ"ע ]מנחם עזריה[. מ"ע ראשי תיבות מעביר עון, מוחל עלבון". יכתוב עלי מה שירצה, אנחנו 
הולכים בדרך התורה, יכתבו עלינו מה שירצו, לא מענין אותי כלום. "ימין ה' רוממה ימין ה' 

עושה חיל" )תהלים קי"ח, ט"ז(. הרב חיד"א כל כך התפעל מהמכתב הזה.
9.  כדי שלא לשכוח את זה, תזכרו קודם כל דרומית, הכבש של המזבח היה בדרום, לכן דרומית. 
ואחר כך תזכרו מצע"ד, כמו מצעד צבאי... "דרומית מזרחית, מזרחית צפונית, צפונית מערבית, 
מערבית דרומית". המ"ם של מצעד זה מזרחית, הצד"י זה צפונית, העי"ן זה מערבית, )אי אפשר 

לעשות עוד פעם מ"ם, כי כבר לקחנו אותה למזרחית(, והדל"ת זה דרומית.

פתיחת הפרוכת והקריאה בספרי התורה משמאל לימין
ט ומכאן אנחנו לומדים עוד משהו, אם יש היכל ויש שם פרוכת. כשפותחים  .

את הפרוכת ביום שבת, ונניח שאפשר לפתוח אותה מימין לשמאל או משמאל 
לימין, מה עדיף? פותחים משמאל לימין, ולא הפוך. וכן אם יש שני ספרי תורה 
או שלשה ספרי תורה )בחגים(, איך תשים את הספרי תורה? את הספר הראשון 
תשים אותו משמאל, את השני תשים אותו על ידו מימין, ואת השלישי תשים 
אותו על ידו מימין. שתמיד תגמור מהראשון, תעבור לשני ימינה, ומהשני 
תעבור לשלישי ימינה. ככה כל הפינות שאתה פונה, אתה פונה דרך ימין, 
זה הסדר. ככה ראיתי מנהג בבית הכנסת הכי עתיק בעולם. יש בית הכנסת 
בג'רבא שנקרא 'אלגריבה10'. הייתי שם בשנת תשכ"ו - לפני יובל שנים – בזמן 
החגים. הייתי בכיפור והייתי בחג הסוכות. וכשמוציאים כמה ספרי תורה, הספר 
בתונס עשו  הראשון שקוראים בו הוא מצד שמאל, והולכים משמאל לימין. 
הפוך, הלכו מימין לשמאל, ויש להם על מה שיסמוכו. רבי משה לוי ע"ה כתב 
תשובה שאפשר לעשות כמו המנהג של תונס ]אך עיין בשו"ת תפלה למשה 
ושמה  אבל מאז שראיתי את המנהג הזה בבית הכנסת העתיק,  ז'[.  ח"ד סי' 
עמדו גדולי עולם, רבי משה זקן מאזוז ואחרים, כל החכמים הגדולים, אנחנו 
ככה נוהגים בבית הכנסת. כשמוציאים ספר תורה, הספר שקוראים בו הראשון 
הוא משמאל, ואח"כ עוברים לשני. ספר ההפטרות למשל הוא הכי ימני. תמיד 
ללכת משמאל לימין, זה הפירוש האמיתי של "כל פינות שאתה פונה יהיו על 

דרך ימין" - משמאל לימין.

מלאכה בימי החנוכה
י נוהגות לא לעשות מלאכה של תפירה או סריגה בחצי שעה של  . הנשים 

חנוכה. עיקר המצוה חצי שעה, אחרי חצי שעה אפשר לכבות את הנרות. אם 
האשה הולכת לאיזו מסיבת סופגניות למשל. מה הענין של סופגניות? אומרים 
שהביאו את זה מרב נסים גאון11. הוא כתב ]עיין בקובץ שריד ופליט עמ' 8[ 
שהמנהג הזה שאוכלים חלב במוצאי פסח, או שאוכלים פולים בהושענא רבה, 
)משלי א' ח'( "ואל  או שאוכלים סופגניות בחנוכה, אל תזלזל בו, על זה נאמר 
תטוש תורת אמך". מה זה "תורת אמך"? וכי האמא יודעת ללמוד?! היא לא 
יודעת ללמוד, אבל המנהגים שלה זו התורה שלה. היא רגילה בחנוכה לעשות 
סופגניות, אל תטוש. ולמה אוכלים סופגניות? זכר לנס של פך השמן. אז 
לפעמים מזמינים כמה מורות למסיבת סופגניות )כמו שיש מסיבת הפרשת חלה 
וכדומה(, שלא תצא האשה מהבית עד שיעבור חצי שעה, ואז תכבה את הנרות. 
לא להשאיר את הילדים על יד הנרות, ואחר כך יקרה משהו. אסור, אחר כך 
יבואו ויגידו: אתה רואה, הוא קיים מצוה וזה מה שקרה לו. אסור לעשות את 
זה! אז אחרי חצי שעה מותר לנשים לעבוד. ובתוך חצי שעה מותר להן לבשל 
להכין סופגניות, אבל לא לעשות מלאכה של ממש, כמו תפירה סריגה דברים 
כאלה. ויש כאלה נהגו שכל ימי חנוכה לא עובדים ולא עושים כלום, זה לא 
טוב. יכולים לבטל מנהגם בלי התרה, כי "הבטלה מביאה לידי שעמום". ככה 
המשנה אומרת בכתובות12 )דף נ"ט ע"ב(. אסור לנשים לשבת בטלות, רק בזמן 
החצי שעה כדי לזכור שהנרות של חנוכה הם לראותם בלבד, לא להשתמש בהם. 
בדרך כלל הם משתמשות לאור הנרות, פעם לא היה חשמל, היו משתמשות 
לאור הנרות, אז בחנוכה יושבים ככה. ויש נוהגים לא לעשות מלאכות כבדות 
ב]כל[ יום ראשון ואחרון של חנוכה למזכרת. גם הבן איש חי )ש"א פרשת וישב 

10.  בבית הכנסת "אלגריבה" כמה נסים נעשו בו. לפני כמה שנים באו גרמנים ימח שמם וזכרם, 
רצו לפגוע בבית הכנסת הזה, אבל הם נפגעו, ולא נפגע שום יהודי. והיה פעם אחת שבאו ערבים 
ופגעו, נפטר אחד או שניים, ופתאום הרובה עמד באמצע, האקדח לא יכול להמשיך, והם רצו 
להמשיך לפגוע במתפללים. ובית הכנסת הזה מתקיים עד היום הזה, אומרים שיש לו אלפיים שנה.

11.  הוא חי בקירואן בימי רבנו חננאל, בעל הפירוש על הגמרא. ולו יש פירוש על ברכות ועל 
מִִפְְתַַח מנעולי התלמוד. מה זה 'מנעולי התלמוד'?  שבת ועל עירובין, הוא קרא לו )בערבית( 
למשל, הגמרא אומרת בברכות )כ"ה ע"ב( - מאן תנא שאמר כך וכך? רבי שמעון בן אלעזר. 
איפה אמר את זה רבי שמעון בן אלעזר? רש"י כותב לא ידענו. )רש"י אמיתי, מנו כמה פעמים 
רש"י כמה 'אני לא יודע', כמה בתורה, בנביאים, בכתובים ובתלמוד. מצאו מאתים ושתים עשרה 
פעם. רבי עקיבא איגר, ציין שם ארבעים וחמש, אבל יש עוד הרבה ]עיין בארים נסי שם[(. ורב 

נסים גאון שם מצא את המקור הזה.
12.  פעם אמרתי דרך רמז שאדם בטל אין לו מה לעשות, כל יום בא לקופת חולים. "הרופא, 
דוקטור, כואב לי כאן, וכואב לי כאן. כואב לי הראש, כואב לי האזניים, כואב לי הראש"... ובאמת 
אין לך כלום, לך תתעסק במשהו והכל ילך. זה "הבטלה מביאה לידי - ש"ע מום"... שלש מאות 
ושבעים מומים... כל הגוף שלו מלא מומים. כמו: "עזים מאתים ותישים עשרים" בפרשת השבוע 
)בראשית ל"ב ט"ו(. שמונה מלים שכל מלה מסיימת במ"ם סופית. אמרו )עיין בבעל הטורים( למה 
הביא לו "עזים מאתים ותישים עשרים, רחלים מאתים ואילים עשרים"? לרמוז שכל הבהמות 
שהביא יעקב אבינו לעשו כולם בעלי מומים שלא יקריב אותם קרבנות לעבודה זרה... אז גם 

כאן יש לך ש"ע מום, אל תתבטל, תעבוד, תעשה משהו ותרגיש אחרת.

נא להרבות בתפלה לרפואתו השלימה 
של ידידנו ר' יאיר בן הדסה הי"ו

נא להרבות בתפלה לרפואתו השלימה 
של הבחור היקר חגי בן שרון הי"ו



הלכות חנוכה הלכה כ"ז( מביא דבר כזה. אשה שחלתה, מקבלת על עצמה שיום 
אחד בימי חנוכה לא לעשות מלאכה. אבל רק מלאכות כבדות. בחזון עובדיה 
)עמ' י"ד( כותב "כגון טויה וכביסה". אבל לכבס היום זה לא כבד, זה שום דבר. 
תכניס למכונה וזהו. איך כתוב בתרי עשר )עמוס ט', א'(? "הך הכפתור וירעשו 
הסיפים" - תלחץ על הכפתור והכל הולך לבד... בזמנו ידוע שהכיבוס היה קשה, 
היה 'יום כביסה', ביום כזה אין מה לעשות. אין אוכל, יש סלטים. מה לעשות?! 
אבל טויה ודברים כאלה זה מלאכות כבדות, ויש מחמירות לא לעשות אותם 

יום ראשון ויום אחרון ולא יותר מזה.

'ראש חודש אלבנַת'
יא.  ויש מנהג בתונס, שבראש חודש טבת עושים "ראש חודש לבנות". מה זה 

ראש חודש לבנות? בנות שהם לא נשואות, עושים להם סעודה. ובת שהתארסה, 
הארוס מביא לה מתנה בראש חודש הבנות. 'ראש חודש אלבנת' ככה קוראים לו. 
ולמה זה שונה מכל ראשי חודשים? אמרתי מסברא, כי זה ראש החודש היחיד 
שאומרים בו הלל גמור. בכל ראשי חודשים, לרבות ראש חודש ניסן, ולרבות 
כל ראש חודש, בחודשים הכי טובים, אין את זה, רק זה החודש יוצא מן הכלל.

גולל אור מפני חושך וחושך מפני אור
יב.  היוונים - רצו לבטל מאתנו שלשה דברים  הרשעים הארורים האלה – 

עיקריים - חודש שבת ומילה. הם היו פקחים גדולים, פילוסופיא וכל המדעים 
האלה, היוונים התחילו בהם, והם מדברים לך בשכל. אמרו: מה זה חודש? תגיד 
מה אכפת לך מהלבנה הקטנטונת הזאת שאתה עושה את החודשים שלך על 
פיה?! למה? השמש הרבה יותר טובה, תלך לפי השמש. לא אכפת לנו. באחד 
בינואר למשל, הלבנה יכולה להיות מלאה ויכולה להיות חסרה, הכל אותו דבר, 
זהו. הכל הבל. אין נפקא מינה מהלבנה הקטנה. ואנחנו דוקא מונים מהחודשים 
שלנו לפי הלבנה. מדוע? כי הלבנה נותנת לנו תקוה. אפילו אם עם ישראל יגיע 
כמו הלבנה בסוף החודש, חושך ואפילה, פתאום מתחדש מחדש. הנה השואה 
האיומה שהיתה בדורנו, השואה גימטריא יאוש. אבל אחרי היאוש הזה, תוך 
שלוש שנים הקב"ה נתן לנו מדינה קטנה. למרות שהיא לא בסדר, אבל היא 
מדינה. מדברים בה בעברית, וקוראים תנ"ך, וכבר מתחילים ברדיו בפסוק שמע 
ישראל, נישואין וגירושין ע"פ התורה, ולאט לאט מתקדמים. אין מה לעשות, 
אי אפשר בכח. הרי אנשים היו רחוקים לגמרי מן התורה. באו מרוסיה, לא 
יודעים לא תורה לא שבת, לא אמונה ולא שום דבר, אי אפשר להחזיר אותם 

במכה אחת, צריך לאט לאט. 

מרן הרב עובדיה זצ"ל הפך גהינם לגן עדן
יג.  הרב עובדיה ע"ה היה במצרים, הכיר שם עשירים שומרים שבת. בא לארץ 

ישראל, ראה שהם עובדים בשבת. אמר להם: מה, אתם עובדים בשבת?! אמרו 
לו: אין פרנסה, רק אם נעבוד בשבת. זו מדינה זאת?! חכינו למדינה הזאת? זו 
ינָהּ של גיהנם", והרב עשה חכמה, לקח  "מדינה של גיהנם". אומרים בבוקר "מִדִּ
את הדגש של הדל"ת ושם אותו תחת המ"ם, במקום מ"ם חיריק עשה אותה 
אבל לאט לאט  מ"ם שו"א - מְדִינָה )והמפיק נוותר עליו(, "מדינה של גיהנם"... 
הפך אותה ל"מדינה של גן עדן". יש פסוק: "והיית משוגע ממראה עיניך אשר 
הרב עובדיה  עדן...  גן  של  מדינה  תראה" )דברים כ"ח, ל"ד(. משֻגע ראשי תיבות 
אנשים שומעים, צמאים לכל מלה, בוכים  כ"כ חיבב את התורה על הציבור. 
בדמעות כשהוא עושה כנסים. איפה נמצא כדבר הזה היום בעוונות הרבים?! 
בחודש אלול היו באים לכנסים שלו אלפי שוטרים חילונים, הם צריכים לשמור 
על הבטחון וכו' וכו', אבל כשהרב אומר "שמע ישראל", הם שמים את היד על 
הראש ואומרים שמע ישראל. פעם מליון ילדים לא יודעים שמע ישראל, והיום 
חלק גדול כבר יודעים פסוק שמע ישראל. אז זה החודש, אנחנו עושים אותו 
דוקא ע"פ הלבנה. )אבל לא מקפחים את השמש, אלא כל שלוש שנים עושים עיבור, כדי 

להשוות חודשי הלבנה עם שנות החמה(.

השבת נותנת לנו אושר
יד.  אח"כ יש שבת. היונים טוענים: אתם לא משוגעים?! כל מה שאתם חוסכים 

בימי השבוע, הולך לכם בשבת. יושבים בטלים, עַם של בטלנים, לא עושים 
כלום. ולא רק שיושבים, אלא אוכלים משופרי שופרי. אוכלים בשר ודגים 
יין, ויש לכם בשמים, וקידוש בלילה קידוש ביום,  ומיני מטעמים, ושותים 
ובמוצאי שבת הבדלה. כל מה שאתם חוסכים הולך לכם. היו עושים תיאטרון 
מזה שעם ישראל עושה שבת. ככה כתוב במדרש איכה רבתי )בפתיחה אות 
י"ז(. הראו שם איך היהודים האלה כל מה שחוסכים נגמר להם בשבת, ואח"כ 
אין להם עצים לבשל. לוקחים את המטות שלהם, שוברים את הרגליים של 
המטה, עושים מהם עצים לבישול, ומסיקים בהם את התנור, וכן על זו הדרך. 
אחרי מאות שנים אמרו: איזה כסילים אנחנו, תראה איך היהודים מאושרים. 
השבת הזאת נותנת להם אושר. אחרי שאדם עובד ששה ימים, הוא נח בשבת, 
וביום ראשון הוא כזה רגוע וכזה נפלא. למה אנחנו לא נעשה כמותם?! אבל אם 
יעשו באותו היום שבת, יאמרו להם: מה, נעשיתם עכשיו יהודים?! אז מה הם 
עושים? ביום ששי או יום ראשון, יום ששי לערבים יום ראשון לנוצרים. על זה 
אומרים "והסר השטן מלפנינו ומאחרינו"... "מלפנינו" - שעושים ביום ששי, 
"ומאחרינו" - שעושים ביום ראשון. אבל הכל חיקוי משלנו, לא היה להם בכלל 

דבר כזה. גם בזה היוונים טעו.

תורה מן השמים – מצות מילה
טו.  והדבר השלישי, מילה. אומרים: מה זו מילה? לוקחים תינוק בן שמונה 

ימים, תינוק רך, ומלים אותו. לפני כמה שנים קנצלרית גרמנית, אחת משכילה, 
הרב מצגר שיהיה בריא, אמרה לו: נכון שאתם נותנים לתינוקות  דיברה עם 
ביום הברית יין כדי שלא ירגישו בכאב?! כלומר אתם עושים רע לילדים. אם 
היה מישהו אחר היה מחזיר לה באבי אביה - וכמה יין השקיתם למליון וחצי 
ילדים שהכנסתם בשואה לכבשונות?! השקיתם להם יין? מה השקתם להם?! 
שרפתם אותם! ואנחנו אדרבא, המילה היא טובה לילדים. המילה היא טובה 
לבריאות. הוכח שיש מחלה מסויימת )סרטן במקום המילה( שנמצאת בנוצרים 
הרבה, בערבים פחות, וביהודים אינה נמצאת בכלל ]בזכות המילה[! אתם 
תדברו על המילה?! ולא רק שלא יכולים לדבר, אלא מהמילה מוכח שהתורה 
מן השמים. ראיתי בחוברת "ניצוצות" שעורך תלמיד חכם - רבי משה גרילק13, 
שגילו חוקרים נוצרים אמריקאים בשנת 1950, שאם היינו עושים מילה ביום 
השביעי הילד היה בסכנה, כי הדם עדיין לא נקרש. הדם מגיע לקרישה הטובה 
ביותר – של מאה ועשרה אחוז - ביום השמיני. ובזה נבין למה התורה עשתה 
מילה ביום השמיני ולא ביום השביעי. הרי תמיד התורה מחבבת את השביעין, 
שבעה כבשים, שבעה ימים, שמיטה שבע שנים, ויובל שבע שמיטות. למה 
כאן ביום השמיני? אלא התורה יודעת מה שאנחנו לא יודעים, מה שהתגלה 
רק בדור הזה. מאיפה אברהם אבינו ידע את זה? אברהם אבינו היה פרופסור 
שידע קרישת דם, ומתי הדם נקרש?! מאיפה היה יכול לדעת את זה לפני ארבעת 
אלפי שנה?! אלא זה מן השמים. אבל היוונים לא יודעים את זה, אומרים: זה 

אכזריות, אל תמולו את הילדים.

טהרה = אהבה ואחוה שלום ורעות
טז.  ועוד דבר, התנגדו לטהרה. אמרו: אין דבר כזה, תעשה מה שתרצה, מה 

זה מקוה? מה זה טבילה? מה זה טהרה? והיום יודעים שהטהרה עושה שלום 
בין איש לאשתו. אומרת הגמרא )נדה דף ל"א ע"ב( בצורה נפלאה, רבי מאיר אומר 
מפני מה אמרה תורה "שבעת ימים תהיה בנדתה" )ויקרא ט"ו, י"ט(, כדי שתהיה 
חביבה עליו כיום כניסתה לחופה. כל חודש הוא נמנע שבועיים, אולי פחות 
יום, ואפילו למסור דבר ביד אסור, אח"כ כשהיא טהורה זה אחרת, כאילו כלה 
חדשה. אבל אצל האומות העולם חושך ואפילה. איך קוראים אומות העולם 
לחודש של החתונה? "ירח דבש". ואח"כ ירח זפת... שואלים אדם: איך אתה 
חי? אומר: זפת, זפת... אל תשאל שאלות. אח"כ נחרב הבית. אבל אם הם היו 
13.  מס' 8 עמוד 22, יש לי את החוברת הזאת. מי שיכול להוציא אותה מהמחשב - שיוציא אותה. 
איך אני זוכר את המספר? מילה ביום השמיני אז זו חוברת מס' 8. ו22 זה כ"ב אותיות התורה.
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שומרים על חוקי התורה היה אחרת. ראיתי כתוב על רופאה אחת לפני מאה 
שנה פחות או יותר, שנישאה לפרופסור גדול. והיו אוהבים זה לזה, תוך עשר 
שנים דעכה האהבה, הוא שונא אותה. אבל היא אוהבת אותו, למה מגרש 
אותה? התגרשו, אין מה לעשות. אח"כ ישבה וחקרה כל הדתות שבעולם, כל 
כולם חושך ואפילה  הספרים שמסבירים איך אדם מתייחס לאשתו. אמרה: 
חוץ מדת אחת, וזו הדת של משה רבנו. מה שאמרה תורה לשמור על הטהרה, 
זה נותן לאנשים לחיות בצורה טובה. שתמיד יזכור חסד נעורים, "זכרתי לך 
חסד נעורייך אהבת כלולותייך" )ירמיה ב', ב'(. אמרה: החוק של משה רבנו, הוא 
החוק המתקדם יותר מכולם. ולא זו בלבד, אלא בימינו, )סיפר לי מישהו(, בנתניה 
עשו ארגון לשלום בית. כל זוג שיש להם בעיה בשלום בית, באים, מדברים על 
לבם בכל הדרכים שבעולם. ואמרו להם: תשמרו טהרה. אמר לי האחראי שם: 
ארבעים זוגות שהיו עומדים לגירושין, שמרו טהרה, והרגישו אחרת לגמרי. 
עכשיו הבעל שמח, האשה שמחה, יש טעם בחיים. ואני מצאתי רמז נפלא, "ירח 
דבש" עולה 524, "תלמוד בבלי" עולה 524. אם הולכים ע"פ התלמוד בבלי בכל 
ההלכות של הטהרה, כל ימי חייך הם "ירחי דבש". לא רק הירח הראשון, אלא 

תמיד יש לך ירח דבש. אבל הם הולכים בחושך ואפילה.

ביטול הגזירות רמוז בשם החשמונאים ובימי החנוכה
יז.  ואת כל אלה באו היוונים בטפשותם למנוע אותנו מהם. לכן הקב"ה נתן את 

הכח לחשמונאים. מה זה 'חשמונאים'? החי"ת זה חודש, שעושים ע"פ הלבנה 
שמתחדשת, לא לפי השמש שאין לה חידוש, כי עַם ישראל תמיד מתחדש. 
מתחדש ומתחדש. בספרי הסטוריה כתוב, שהתקופה של יהודה המכבי, היתה 
תקופה של "להיות או לחדול", עם ישראל עמד בפני חדלון, והקב"ה נתן את 
הכח. אחר כך בא חורבן בית שני – ה' נתן את הכח, העמיד לנו את רבי עקיבא, 
הלל הזקן, רבנו הקדוש ]ועוד תנאים ואמוראים[. אחר כך באה תקופת הגאונים, 
אח"כ רש"י, אח"כ הרמב"ם וכו'. זה החודש. אח"כ השי"ן של החשמונאים זו 
שבת. אומות העולם למדו אותה מאתנו. והמ"ם זו מילה. אומרים שמשפחת 
המלוכה אצל האנגלים, כולם עושים מילה. מביאים מוהל יהודי שימול כמו 
שצריך. והנו"ן זה נדה. זה חשמונאים. לא בחינם הימים האלה של חנוכה, באים 
בצורה מיוחדת. אין לך חג שמתחיל בחודש מסויים, ועובר לחודש האחר. חג 
הסוכות בתשרי, חג פסח בניסן, שבועות בסיון, פורים באדר. אבל החג הזה 
- חנוכה - שונה מכולם. מתחיל בכסלו ומסתיים בטבת. וכמה ימים יש בו? 
שמונה ימים. זה רומז על הכל, רומז על חודש, ועל שבת, ועל מילה. רומז על 
חודש - יש לך בו את ראש חודש טבת, וראש חודש הוא לפי הלבנה )לך בראש 
שבת, יש  חודש תסתכל על הלבנה, אתה לא רואה לבנה(, החודש זו הלבנה. אח"כ 
שבת בחנוכה, ולפעמים יש שתי שבתות. )בשבת הראשונה מפטירים "רני ושמחי 
בת ציון", ובשבת השניה מפטירים "ויעש חירום"(. אז בחנוכה מוכרח להיות שבת 
מילה. מה זו מילה? תינוק שנולד ביום ראשון של  באמצע. והדבר השלישי 
חנוכה, מלים אותו ביום השמיני של חנוכה. אז חנוכה בעצמה מראה לנו איך 
ניצחנו את הגוים בשלושת הדברים האלה, שהם ח' ש' מ', והם ג"כ אותיות שמח, 
חנוכה נותן שמחה. היו אדמורי"ם שמסתכלים על נרות החנוכה במשך שעות. 
מסתכלים ואומרים: "הנרות האלה מספרים לנו כמה אבותינו סבלו בבית שני, 

ואף פעם לא לנטוש את התקוה, תמיד להאמין בקב"ה".

אם גר בעליה מצותה בחלון
יח.  גובה הנרות צריך להיות תוך עשרה טפחים - 80 ס"מ מקרקע הדירה. ואם 

חושש מילדים שיגעו בנרות או בשמן, ישפכו אותו או שחס וחלילה יסתכנו, 
צריך לעשות קצת גבוה. מותר עד עשרים אמה, עשרים אמה זה כבר יותר 
מדי - תשעה מטר וחצי )משהו כזה(. ומצוה לשים את החנוכה בחלון אם אדם 
גר בעליה, כדי שיראו את הנרות בחלון העוברים והשבים. בחלון או במרפסת. 
מצאתי רמז יפה: "וציונו להדליק נר חנוכה", ראשי תיבות ולנ"ח, אותיות חלון. 
לשים בחלון. אבל הפרי חדש אומר )בסי' תרע"א( שאם אתה גר בקומה רביעית 
או חמישית שזה גבוה מדי, מעל עשרים אמה )אמה היום מה שידוע בדיוק, זה 
ארבעים וששה סנטימטר, לא ארבעים ושמונה, ארבעים וששה סנטימטר. אז עשרים אמה 
זה תשעה מטרים נקודה שתים(. אם אתה גר במקום גבוה, אז העין לא שולטת, 
אדם שהולך ברחוב, ירים את עיניו למעלה למעלה?! רק אם הוא אסטרונום 
שמסתכל על הכוכבים... רוב העולם לא מסתכלים. אז מה עושים? אומר הפרי 
הרב דבליצקי )שיהיה בריא( לפני כמה  חדש א"כ אין טעם, תשים בבית. אבל 
שנים כתב באור תורה )כסלו תשל"ו סי' ס' אות ב'( רעיון, אמר אם יש לך מרפסת 
מול מרפסת. אז אתה תסתכל בשלו והוא יסתכל בשלך. מה הבעיה? יש היום 
הרבה מקומות ]וע"ע בחזו"ע-חנוכה עמ' ל"ו בהערה[. פעם בימי הפרי חדש, 
אם אתה גר גבוה אתה יחיד יוצא מן הכלל. גר בטירה של האבירים של פעם של 
ימי הביניים... אבל היום יש הרבה מרפסות, מגדל שלום, מגדל כל בו, וכו' וכו', 
אז אתה מדליק שם. אפשר לסמוך על זה, אבל בתנאי שיהיה ]נראה[ גם לבני 
הבית. ממה נפשך, אם הלכה כמו הדעה הזאת, הנה רואים בחוץ. ואם הלכה לא 
כמו הדעה הזאת, לפחות בני הבית יראו. אז תדליק בחלון, שיראו גם בני הבית 

וגם אלה שעוברים ושבים.

מקום ההדלקה בבית הכנסת
יט.  בבית הכנסת מניחים את החנוכיה בצד דרום, כי במקדש היתה המנורה 

בדרום, "הרוצה להחכים ידרים הרוצה להעשיר יצפין, וסימניך שלחן בצפון 
)ב"ב דף כ"ה ע"ב(. פשט הגמרא ככה, מי שרוצה להיות חכם,  ומנורה בדרום" 
כשיתפלל עמידה במזרח, יצדד קצת לדרום, כי בבית המקדש היתה המנורה 
בדרום. לכן גם בבית הכנסת עושים זכר למקדש, שמים את המנורה בצד 
דרום. השלחן ]שעליו החנוכה[ בצד דרום, ומדליקים שם. אבל יש עושים את 
הנרות ממזרח למערב, ויש הפוך ]מצפון לדרום[, שניהם בסדר )ראה סי' תרע"א 

ס"ז ובמ"ב שם ס"ק מ"ב(.

אב המשפחה מדליק בזמן עם אשתו וילדיו
כ וצריך להדליק בזמן הנכון ולא לאחר. יש כאלה סוברים שאם לומדים בכולל,  .

אז יתקשרו לאשה: "הלו, גברת, רבנית, תדליקי את הנרות, תביאי את הילדים". 
יכול לדעת אם מחר הם ימשיכו  יגדלו, אתה לא  אבל הילדים האלה מחר 
ללמוד או ילכו לעבודה. וכשיגיע חנוכה הם יאמרו: אני זוכר את אבא שלי 
הגאון הגדול, שבליל חנוכה היה עסוק בלימוד שלו, אז אני עסוק בחנות שלי... 
ככה אמר הרא"ש על דין אחר. מדין הגמרא )ברכות דף ח' ע"א( אפשר שתלמיד 
חכם יתפלל ביחיד, למה? כי הוא תלמיד חכם – "צלו היכא דהוו גרסי" - איפה 
שלומדים שם מתפללים. אבל אומר הרא"ש )כלל ד' סי' י"א( אל תתפלל ביחיד, 
למה? כי עם הארץ ילמד, הנה התלמיד חכם הגדול הזה התפלל ביחיד בגלל 

ברכת הלבנה בנוסח הקצר
בגמרא בסנהדרין )מ"ב ע"א( איתא, אמר ליה רב אחא לרב אשי במערבא מברכי ]ברכת 
הלבנה[ ברוך מחדש חדשים. אמר ליה הני נשי דידן נמי מברכי, אלא כדרב יהודה דאמר 
רב יהודה ברוך אשר במאמרו וכו'. ובירושלמי )הלכה ב'( איתא, הרואה את הלבנה בחידושה 

אומר ברוך מחדש חדשים.
וכתב מוה"ר הגאון רבי משה הלוי זצ"ל בספר ברכת ה' ח"ד )פרק ד' הערה 5(, ממה שנהגו 
בארץ ישראל )וכן נשות בבל( לברך לכתחילה ברכת הלבנה בנוסח הקצר, מזה נלמד שהנוסח 
הארוך אינו מעכב, ומי שאינו יודע את הנוסח הארוך ואין לו סידור וכיוצא, יוכל לברך 
לפחות את הנוסח הקצר. ואף דקי"ל )ברכות דף י"א ע"א( מקום שאמרו להאריך אינו רשאי 
לקצר. צ"ל דשאני ברכת הלבנה שלא תקנו לה נוסח ארוך אלא לכתחילה. ומעיקר הדין 
די בנוסח הקצר. וכן כתב במפורש המאירי שם: ונשים ועמי הארץ שאין יודעים לברך, 
מברכין בא"י מחדש חדשים. ע"כ. והגם שמרן החיד"א במחזיק ברכה )סי' תכ"ו סק"ד( אחר 
שהב"ד המאירי כתב: ומי שהוא חולה או אנוס "צרך להתיישב" אם לכתחילה יברך ברוך 
מחדש חדשים. ע"כ )והעתיק דבריו בלקט הקציר(. כנראה זהו משום שהרמב"ם והטור לא 
הזכירו הנוסח הקצר. אולם אחר שכן מפורש בגמרא, דוחק לומר שהרמב"ם והטור יחלקו 
על זה. ואחר שלא מצינו בראשונים מי שיכתוב היפך המאירי )וגם החיד"א והרב לקט הקציר 
לא כתבו שלא לפסוק כהמאירי(, כן יש להורות. בפרט שלרוב הראשונים מי שקיצר ברכה 

ארוכה יצא בדיעבד. עכת"ד בקצרה.
והנה בעת'ה יצא עלון "השיעור השבועי" )מס' 511 אות י"ח( שהעיר על דבריו: אולם אפשר 

שזה בכלל מ"ש הרשב"א )ברכות דף י"א ע"ב( שמקום שאמרו להאריך אינו רשאי לקצר, היינו 
שברכה ארוכה שפותחת ומסיימת בברוך אינו רשאי לברך בקצרה. ע"כ. ומדבריו נראה 
כאילו גילה טענה חדשה, ובאמת כבר התייחס לזה רבינו בברכת ה' שם וכמו שהבאנו 
לעיל. ועל כרחך לומר כדבריו, שהרי המאירי בברכות גם ס"ל כהרשב"א, ואפילו הכי פסק 

שנשים ועמי הארץ יכולים לברך ברוך מחדש חדשים.
ומה שכתב עוד בעלון שם: ויתכן והמאירי היקל דוקא לעמי הארץ שלא יפסידו הברכה 
כל ימי חייהם. ע"כ. ובמחכ"ת פירושו נסתר מדברי החיד"א שהזכיר שם, שכתב: ומדבריו 
יש ללמוד שאם האדם חולה או יש לו אונס אחר שאין לו זמן לברך כדחזי, מצי פטר 
נפשיה לברך בשו"מ מחדש חדשים. ע"כ. וכבר נתבאר כל זה באורך במאמר בספר ברכת 

ה' חלק ה' )סי' י'(.
ומה שסיים שם לומר שמוה"ר חולק גם על ראשונים, ועם כל הכבוד להתמדתו הנפלאה 
ובקיאותו אי אפשר לחלוק סתם על כל גדולי עולם. כנראה הגאון המשיג סמך הרבה על 
זכרונו, ולפי האמת לא היו דברים מעולם שיחלוק מסברא בלבד על הראשונים, ומה שכתב 
שחלק במנוחת אהבה על המאירי לגבי כיסוי קדרה בשבת כשהתבשיל לא נתבשל כל 
צרכו, המעיין במנוח"א )פרק א' סעיף י"ג(, וביתר שאת בשו"ת תפלה למשה ח"ח )סי' ל"ח( 
יראה שעיקר סמיכתו על ראשונים אחרים ומרן. וכן מה שכתב שחלק על הרי"ד לגבי 
שברי כלים. גם בזה במח"כ הוציא דברי רבנו מהקשרם, עיין היטב בקובץ זיו התורה )סימן 
א' אות ד'( הנדפס בסוף ספר מגדל חננאל ח"א. וחלילה לדחות דברי אחד המיוחד מגדולי 

הפוסקים בדור האחרון בגילא דחיטתא.  

נאמנים דבריו



שהוא גורס, אז אני אתפלל ביחיד בגלל העבודה וכל מיני סיבות. הרב עובדיה 
פעם הסביר את זה, )אני זוכר כל הביטויים שלו(, אמר שהאדם יאמר: למה לתלמיד 
חכם מותר להתפלל ביחיד לכאורה, כי הוא עושה שבילים בשמים? אז הוא 
עושה שבילים בשמים, ואני עושה כבישים באדמה, אני עובד בסולל בונה... 
גם אני סולל, "סולו סולו פנו דרך" )ישעיה נ"ז, י"ח(, לכן אסור להיות יוצא דופן. 
אתה לומד? או שתקדימו את זמן הלימוד אחר הצהריים, או שבבוקר תקדים 
חצי שעה, או שיגידו: בעוד שעה אנחנו באים לגמור את השעות של הכולל. 
אבל בשעת החנוכיה צריכים להיות בבית, לקרוא עם הילדים ויהי נועם במנגינה 
אם פעם קרה שאדם בנסיעה וכדומה, אז יתקשר לאשתו. יאמר  לאט לאט14. 
לה: הפעם זה יוצא מן הכלל, תביאי את הילדים ותדליקו נרות ביחד. אין הכי 

נמי, אבל לא לעשות ככה באופן קבוע.

זמן ההדלקה
כא.  זמן ההדלקה בצאת הכוכבים, ואם אדם איחר יכול להדליק כל הלילה 

)פ"ד מהלכות חנוכה ה"ה( שאם אדם יתאחר לא ידליק  בברכה. הרמב"ם כתב 
בברכה, כי כבר כלתה רגל מן השוק. אבל היום לא תכלה רגל, לא מיבעיא 
בתל אביב, "עיר ללא הפסקה", כל הזמן יש מכוניות. אבל אפילו בבני ברק, לא 
כלתה רגל, בשעה מאוחרת כמו אחת עשרה, יש כאלה חוזרות מ"אור החיים" 
מאיזו הרצאה של הרבנית קוק שתהיה בריאה, נו בסדר. הרבנית קוק או הנביא 

14.  בכלל בימים האלה של הפיגועים בעוונות הרבים, יש סגולה לזה. הגמרא אומרת )שבועות 
פיגועים...  "שיר של פגעים". זה גם שיר של  דף ט"ו ע"ב( שמזמור "יושב בסתר עליון" נקרא 
נגד הפיגועים. "רק בעיניך תביט ושלומת רשעים תראה". "ושלומת" כתובה בלי ו' - ו' ש' ל' 
תשע"ו ]שנת מסירת שיעור זה[. "ושלמת רשעים תראה", הקב"ה ישלם להם  מ' ת', עולה 
כפעלם וכרוע מעלליהם, מה הם חושבים?! יעשו לעם ישראל מה שירצו?! הנה הייתה להם 
סכנה, על מה שאמרו שאת כל המוצרים של יהודה ושומרון, צריך לסמן אותם באירופה, כדי 
לא לקנות מהם. לא לקנות מהם? הקב"ה אומר להם: "להנחיל אוהבי יש" )משלי ח' כ"א(, יש 
ראשי תיבות יהודה שומרון - "ואוצרותיהם אמלא". המוצרים שלהם יתמלאו באירופה כולה 
ובאמריקה כולה. כל העולם ירוצו אחריהם. למה? כאשר הוא נתן בלב הטפשים לעשות מה 
שעשו בצרפת ובפריז, מאה ועשרים איש הרגו אותם, איזו טפשות! זה כדי שהעולם יכיר עם 
מי יש להם עסק, זה פראי אדם. עם ישראל אף פעם לא יגע בזבוב, לא עושה כלום, אבל אתם 
הקב"ה ישלם לכל אלה שעושים צרות לעם ישראל, ועם ישראל  מתנפלים ומתלבשים עליו. 

"ירום ונישא וגבה מאד" )ישעיה נ"ב, י"ג(.

חבקוק לא משנה... העיקר שתמיד יש אורות ברחובות, לכן גם הרמב"ם יודה 
שאפשר. אבל לכתחילה צריך להדליק כמה שאפשר מוקדם. במוצאי שבת מי 
שנוהג כמו רבנו תם, שיחכה עד רבנו תם לא יכנס ללחץ. )וע"ע בזה בירחון או"ת 

כסלו תשע"ד סי' ל"ה אות ג'(.

 "הלא אֹזֹן מלין תבחן וח-ך אכל יטעם לו"
כב.  יש חידוש יפה בפרשת השבוע. רש"י כותב )בראשית ל"ב, ה'( שיעקב אבינו 

אומר "עם לבן גרתי". מה זה גרתי? הוא אמר לעשיו: אינך ראוי לשנוא אותי 
בגלל ברכת "הוי גביר לאחיך", שהרי לא נתקיימה בי, הרי הייתי גר. אז אשה 
אחת חכמה - אחותו של רבי ישעיה פיק, מביא אותה בספרו מיני תרגומא )כאן(. 
שאלה, רש"י כל מלה שלו שקולה בזהב, למה הוא כתב "שהרי לא נתקיימה בי"? 
מספיק לומר "לא נתקיימה", מה זה "בי"? אמר המלה "גביר" יש בה ג' ב' י' ר', 
מה יצא מיעקב אבינו? "עם לבן גרתי", הייתי גר - ג' ר'. נשארו אותיות ב' י', הם 
לא נתקיימו. זה "לא נתקיימה בי"... מכאן אתה למד שפעם האשכנזים למדו כמו 
הספרדים, לדייק ברש"י בכל מלה ובכל אות. היום לומדים מהר מהר, בלי לדייק 
בו. "המכין מצעדי גבר", גבר ראשי תיבות גמרא בלי רש"י... אבל פעם למדו עם 
רש"י ודייקו בכל מלה. זאת חכמנית שאלה. הייתה חכמה אחרת - מביא אותה 
הרב חיד"א )בספרו מעגל טוב עמ' 158( - שכתבה שירים בעברית. ופעם חרזה חי"ת 
עם כ"ף, ]לדוגמא[ מנוחה ומלוכה. אמר לה אח שלה - הרב של אמשטרדם 
רבי שאול, איך את עושה טעות כזאת?! אמרה להם: אל תדאגו, הפסוק אמר 
"וקויי ה' יחליפו כח" )ישעיה מ', ל"א(. מחליפים את הכ"ף בחי"ת והחי"ת בכ"ף... 
אז מותר להחליף... אבל להיזהר בחנוכה לא להחליף כ"ח, "פך השמן", לא לומר 
"פח השמן", פח זה משהו אחר, זורקים לפח, "פך השמן" עם כ"ף, אנחנו צריכים 

ללמוד וללמד, שיש כ"ף ויש חי"ת ולא לבלבל.

הוא יברך את כל הקהל  מי שבירך אבותינו הקדושים אברהם יצחק ויעקב, 
הקדוש הזה, גדולים וקטנים, וכל אלה ששומעים את ההלכות דרך "קול ברמה", 
הקב"ה ימלא כל משאלות לבם לטובה, ויעלה אותם ברמה גבוהה, כהנה וכהנה, 
ויהיה להם בריאות איתנה והצלחה רבה, אורך ימים ושנות חיים, ונזכה כולנו 

לגאולה שלמה במהרה בימינו, אמן ואמן.

שיעור מהגאון הרב חננאל כהן שליט”א ראש מוסדות “חכמת רחמים” וראש הישיבה הגדולה “לבנימין אמר”
)שיעור זה נמסר בעיר יבנה בבית הכנסת “תפלה למשה” רחוב אבוחצירא 6, בשיעור המתקיים שם מידי יום שלישי בערב בשעה 20:00 על ידי מוה”ר(

בדין אכסנאי בימי החנוכה
נושאי השיעור

 בן המתארח אצל אביו או חמיו | ביאור המחלוקת |ההבדל בין נר שבת לנרות חנוכה | כיצד מעות קונות? | אכסנאי במוצאי שבת 

| הדלקת נרות בבית מלון.
בנים המתארחים אצל ההורים

מצוי בימי החנוכה שבאים הילדים הנשואים להתארח 
אצל הוריהם בשבת, האם ידליקו בפני עצמם כמו שנוהגים 
בנרות שבת? לפעמים האב הדליק מוקדם מעט, באים 
הילדים והנה הנר דולק, הפסידו את הברכה, האם יכולים 

להדליק בפני עצמם?
מובא במסכת שבת )דף כ”ג ע”א(, אמר רב ששת: אכסנאי 
חייב בנר חנוכה. כלומר, גם אורח אף שאינו בעל הבית, 
חייב להדליק נרות חנוכה. בהמשך הביאה הגמרא דברי רבי 
זירא, שסיפר שכאשר היה בחור בישיבה, היה משתתף עם 
המארח שלו בתשלום על נרות החנוכה, וכך יוצא ידי חובה 
בהדלקתו. אבל לאחר שהתחתן, אף שהיה הולך ללמוד 
בישיבה למשך תקופה, עם זאת לא היה משתתף עם המארח 
כיון שאשתו היתה מדליקה עליו בביתו ויוצא ידי חובה. 

כך פסק מרן בשלחן ערוך אורח חיים )סי’ תרע”ז ס”א(.
ולכאורה יש להקשות מזה על מה שאמרנו באחד השיעורים 
הקודמים, שבני ישיבה הנמצאים בישיבה יוצאים ידי חובה 
בהדלקת הוריהם, אם כן למה רבי זירא לפני חתונתו לא 
סמך על ההדלקה בבית הוריו? אלא תרצו האחרונים על 
פי הגמרא )ירושלמי קידושין פ”א ה”ז(, שרבי זירא התייתם 
מהוריו, ואם כן לא הדליקו עליו בביתו וצריך להשתתף 
בפרוטות עם המארח )ועיין בסדר הדורות ערך רבי זירא(. 

רבנו מרן ראש הישיבה זצ”ל הכ”מ תירץ )אור תורה תשמ”ה 
סי’ כ”ד(, שהוריו של רבי זירא עצמם היו אורחים אצל 

אחרים והוצרכו להשתתף, ולכן לא פטרו את בנם.
מזכה חלק מהשמן

הרב גן המלך כתב )סי’ מ”א( שאדם המתארח אצל חברו 
ללא תשלום וחברו דואג לו לכל צרכיו, אפילו אינו סמוך 
על שולחנו, כמו שמזכה לו את האוכל כך מזכה לו חלק 
מהשמן, וכך יוצא ידי חובה בהדלקת המארח ולא מדליק 
שהרשב”א לא  נרות חנוכה בעצמו. לעומת זאת מצאנו 
מסכים עם זה. הוא כתב בתשובה )ח”א סי’ תקמ”א-תקמ”ב(, 
שבן המתארח אצל אביו ואוכל על שולחנו, ואביו נתן לו 
חדר לישון הוא ומשפחתו בפני עצמם, אותו הבן צריך 
להשתתף בפרוטות עם אביו ולקנות חלק מהנרות, ואם 
לא עושה כן אינו נפטר בהדלקתו. אם כן דברי הרשב”א 
הם היפך דברי הרב גן המלך, והלכה צריכה להיות כמוהו.

מחלוקת ראשונים
זצ”ל כתב שזו מחלוקת  יוסף  עובדיה  מרן הגאון רבנו 
ראשונים )שו”ת יחוה דעת ח”ו סי’ מ”ג עמ’ רלז(. אמנם 
לפי הרשב”א הבן צריך להשתתף בתשלום השמן והנרות, 
אבל הרב אורחות חיים כתב )הלכות חנוכה אות י”ד( שבן 
גדול הדר בבית אביו ואינו סמוך על שולחנו, הרי הוא צריך 

להשתתף בתשלום. ולמד מזה מרן הרב עובדיה, שאם הבן 
סמוך על שולחנו אפילו רק ליום זה, אינו צריך להשתתף. 
אם כן זהו כדברי הרב גן המלך, שמסתמא מזכה לו גם 
חלק בשמן כמו שלא משלם הבן על האוכל שאוכל. על 
כן פסק מרן הרב עובדיה ע”ה, שאם בן נשוי בא להתארח 
אצל אביו או חמיו בחנוכה, אינו צריך להשתתף בפרוטות 

אלא יוצא בהדלקה של המארח.
שלום משאש זצ”ל בספרו “שמש ומגן” לא  הגאון רבי 
הסכים עם זה. הוא סובר, שגם אם נאמר שיש מחלוקת 
בין הרשב”א לאורחות חיים, על כל פנים גם לדעת הרב 
אורחות חיים יכול הבן לכוון שלא לצאת ידי חובה ולהדליק 
בפני עצמו עם ברכה, ולמה שלא יעשה כך כדי לצאת ידי 
כל הדעות? אמנם מרן פסק )סי’ תרע”ו ס”ג ע”ש( שהבעל 
לא יכול להתכוון שלא לצאת בהדלקת אשתו בביתו, אבל 
זה דוקא באשתו המדליקה בביתו שהחיוב הוא על ביתם, 
אבל כאן אין עליו חיוב מצד הבית אלא מצד המצוה, ואם 

כן הוא יכול לכוון שלא לצאת ידי חובה.
צדדים שונים

מו”ר הגאון רבי משה לוי זצ”ל כתב )הגהות איש מצליח 
הארוכות על משנה ברורה סי’ תרע”ז סק”ד(, שבאמת אין 
מחלוקת בין הרב אורחות חיים לרשב”א, אלא כל אחד 
דיבר על צד אחר. באורחות חיים כתב שבן נשוי הגר 



בבית אביו ואינו סמוך על שולחנו צריך להשתתף, אך אין 
כוונתו לשלול את מי שסמוך על שלחן אביו ליום אחד, 
אלא את מי שסמוך על שלחן אביו כל השנה שאינו צריך 
להשתתף. ולעולם הבן שאינו סמוך על שולחנו במשך 
השנה אלא בחנוכה בלבד, אכן צריך להשתתף בתשלום 
בהדלקת נרות החנוכה. וכך גם סובר הרשב”א רק שבא 
מצד שני, שהבן בא להתארח בימים הללו ואינו סמוך על 
שלחן אביו כל השנה, ואף שכעת אינו משלם על האוכל 
וסמוך על שלחן אביו, עדיין כדי לצאת ידי חובת הדלקת 
הנרות הוא צריך להשתתף במעט כסף על תשלום הנרות. 

וכן מתבאר מדברי המאירי במסכת שבת )דף כ”ג ע”א(.
בעבר הדוגמא שהביא באורחות חיים היתה מאד מצויה. 
בג’רבה היה מצוי שהבן מתחתן, בונה חדר מגורים צמוד 
לבית הוריו ומתגורר שם. עוד בן מתחתן, בונה עוד חדר. 
כך היו כל המשפחות יחד, הנשים מבשלות ועושות הכל 
יחד. אגב, לכן הבעיות של כלה וחמותה היו מאד מצויות 
בזמנם. זוהי דוגמא של בן הדר בבית אביו אבל אינו סמוך 
על שלחנו, הוא בעצמו עובד לפרנסתו ורוכש את האוכל 

שלו ושל משפחתו.
תלוי ברצון

גם הרב גן המלך עצמו לא כתב שאסור לו להדליק ונפטר 
מאליו מההדלקה, אלא כתב שאין צריך להשתתף, אלא 
מזכה לו בעל הבית מאליו כמו שנותן לו את האוכל במתנה. 
ואפשר להסביר, שגם הוא יודה שאם הבן בכל זאת רוצה 
שלא לזכות בשמן ובנרות הוא יכול לעשות כך, וידליק 

בחדרו לדעת כולם, והרי זה כדין אכסנאי גמור.
מדברי הטור )שם( מתבאר, שאכסנאי חייב להדליק נר 
ידי שמשתתף עם  חנוכה, רק שיכול לפטור עצמו על 
בעל הבית בפרוטה שנותן לו. הוא כתב כך: אכסנאי חייב 
ומיהו  יוצא בשל בעל הבית,  ואינו  להדליק בפני עצמו 
בפרוטה שיתן לו וישתתף עמו סגי. כלומר, מעיקר הדין 
יכול להדליק בעצמו. וכן כתב המאירי )במסכת שבת שם( 
שאכסנאי צריך להדליק או להשתתף, וכן משמע מדברי 
עוד ראשונים שם. בעבר אמרתי את הדברים לעורכי הגהות 
איש מצליח על משנה ברורה, הם קיבלו זאת בשמחה וכתבו 
את זה במהדורא החדשה )סי’ תרע”ז עמוד קמו הערה 6(.
שאין  אכסנאי  ס”א(:  )שם  מרן  מלשון  משמע  גם  וככה 
מדליקין עליו בביתו, צריך לתת פרוטה לבעל הבית להשתתף 
עמו בשמן של נר חנוכה. ואם יש לו פתח פתוח לעצמו, 
צריך להדליק בפתחו, אף על פי שאותו בית אינו מיוחד 
אלא לשנה והוא אוכל על שלחן בעל הבית. והוא הדין 
לבן האוכל אצל אביו. כלומר, יש פעמים שהאכסנאי יכול 
להשתתף בפרוטה כדי לצאת ידי חובה בהדלקת בעל 
הבית, ויש פעמים שהוא חייב להדליק כגון שיש לו פתח 
פתוח לרשות הרבים. ומרן כולל בזה את הבן האוכל אצל 
אביו שצריך להשתתף בפרוטות, ובפתח מיוחד לרשות 

הרבים צריך להדליק בו.
נר שבת ונרות חנוכה

על פי זה הבן יכול להדליק בחדרו אם אינו רוצה להשתתף, 
וזה אפילו יותר קל מנרות שבת. הרי אם האשה מתארחת 
עם בעלה ומשפחתה בבית ההורים, יכולה להדליק נר 
שבת בברכה בחדר שהקצו בשביל משפחתה. אבל אם 
אין מקום להדליק בחדר, היא צריכה להדליק ליד הנרות 
של בעלת הבית ולצאת ידי חובה בברכתה. האשכנזים 
מקילים בזה שגם האורחת עצמה יכולה לברך על נרותיה 
ליד נרות בעלת הבית, כיון שמברכים על תוספת אורה. 
הרבי מיליובוויטש זיע”א היה אומר “כל אשה ובת  לכן 
מדליקות נרות שבת”. היקל אף לבת להדליק ולברך כי הן 
מברכות על תוספת אורה. כאשר מרן רבנו עובדיה יוסף 
זצ”ל שמע על זה, הורה שאמנם יכולות הבנות להדליק 
נרות שבת, אבל הספרדיות לא תברכנה על הנרות מאחר 
שאנחנו פוסקים שאין לברך על תוספת אורה )שו”ת יחוה 
דעת ח”ב סי’ ל”ב(. וכן פסק מרן ראש הישיבה זצ”ל הכ”מ 

בירחון אור תורה )שנת תשל”ו סי’ קל”ב(.
אבל בנרות חנוכה הדין שונה. מטרת נרות שבת היא להאיר 
את הבית בשבת, שבני הבית לא יתקלו בדברים, שירגישו 
בנוח, לכן לא מברכים על תוספת אורה. אבל נרות חנוכה 
לא נועדו להאיר את הלילה, אלא נועדו לפרסום הנס, 
אדרבה, אסור להשתמש לאורם. אם כן, אין קשר להלכה 
שלא מברכים על תוספת אורה כיון שלא לזה הם נועדו, 
ועל כן יכול הבן לכאורה להדליק אפילו על יד נרות אביו 
יותר מידי,  בברכה! רק שעל כל פנים לא כדאי להקל 
וידליק הבן בפתח חדרו אם רוצה, או ישתתף בפרוטה 

עם בעל הבית.
כך פסקו בהגהות איש מצליח על משנה ברורה )כנזכר( 
והסכים עמהם מורנו הגאון הרב משה לוי זצ”ל, וכן פסקו 
עוד פוסקים. עוד הוסיפו שם )בהגהות א”מ ע”ש(, שאם 

הבן הולך להתארח אצל אביו ורוצה לצאת ידי חובה 
בהדלקתו, לא יסמוך על זה שמן הסתם אביו מקנה לו 
חלק מהנרות והשמן והפתילות, יש לחשוש שאביו אינו 
יודע את ההלכה, וגם אם הוא תלמיד חכם אולי שכח 
להקנות. לכן יזהר לתת לו פרוטה ולבקש שיקנה לו 

במפורש חלק מנרות החנוכה.
מעות קונות?

עם זאת, יש בזה שאלה גדולה. איך אנחנו פוסקים שיתן 
לו פרוטה ויקנה חלק מהנר? אמנם מדין תורה מעות 
קונות כמו שכתוב: “ויסף חמישית כסף ערכך עליו וקם 
לו” )ויקרא כ”ז, י”ט(, אבל חז”ל גזרו ואמרו שמעות אינן 
קונות ללא משיכה )עירובין דף פ”א ע”ב(, למה? שמא אדם 
ימכור לחברו תבואה הנמצאת במחסן, ישלם הקונה את 
הכסף ויזכה על ידו בתבואה, ולאחר מכן כשיבוא לקחת 
את החיטים לא יראה אותן. יפנה למוכר וישאל היכן הן, 
והוא יאמר לו “נשרפו חיטך בעליה”, נשרפו במחסן, הן 
כבר לא קיימות. כך עלול לגנוב אותו בשקרים. לכן פסקו 
חכמים שלא די לסיים את הקנין בנתינת המעות, אלא צריך 
שהקונה ימשוך את החפץ שקנה שאז אין חשש שיגנוב 
אותו בעל החיטים. אם כן איך כאן הפרוטה אכן קונה?

אלא כאן הדין שונה. הרי כל הטעם שחכמים לא התירו 
לקנות על ידי המעות, שמא ישקר עליו שיש חיטים 
ובאמת כבר לקח אותן. אבל כאן, אין חשש שבעל הבית 
המארח יגרום לקונה לאבד את קניינו, כיון שהאורח כרגע 
אתו בביתו ורואה את הקנין, לכן אף שבעלמא מעות 
אינן קונות, כאן הדין חוזר לדין תורה והפרוטה הזאת 
קונה לו חלק בשמן ובפתילות. בהערות איש מצליח 
הארוכות )סי’ תרע”ז ס”א( הוסיפו, שאם האב לא רוצה 
לקחת תשלום מבנו, הוא יכול לתת לו במתנה ולהקנות 
לו בקנין “אודיתא”, כלומר שיודה בפני שני עדים שיש 
לבנו חלק בשמן וזה מועיל לקנין. ]וע”ע בקובץ משאת 

בנימין ח”ג סימן ה’. המערכת[.
מוצאי שבת בבית ההורים

יש עוד דין בבן המתארח אצל הוריו, לגבי מוצאי שבת. 
לאחר שהבן התארח אצל הוריו בשבת, הוריו מדליקים 
נר חנוכה במוצאי שבת, ולאחר ההבדלה הוא חוזר לביתו. 
האם יצא ידי חובת הדלקת נרות בהדלקת אביו, או שידליק 
בביתו כשיגיע? מרן רבנו עובדיה יוסף זצ”ל פסק שידליק 
בביתו )חזון עובדיה חנוכה עמ’ קנה(. לעומת זאת, מרן 
רבנו ראש הישיבה זצ”ל הכ”מ תולה את זה בעיכוב שלו 
בבית הוריו. אם הוא חוזר מוקדם מיד לאחר ההבדלה, 
יכול להדליק בביתו. אבל אם הוא יגיע מאוחר לביתו, 
אם יש לו משפחה יכול להדליק להם, אבל אם הוא גר 
לבד וכאשר יגיע כבר לא יהיו אנשים ברחוב ולא יהיה 
פרסומי ניסא, עדיף שיצא ידי חובה בנרות שאביו מדליק 
לאחר ההבדלה. הרי כל השבת היה בבית הוריו, עכשיו 

לא יוכל לצאת ידי חובה בהדלקתו?!
כמה פעמים התארחתי בשבת חנוכה בבית הורי ז”ל 
שבמושב ברכיה, ובמוצאי שבת הייתי צריך לחזור לביתי 
שבבני ברק. שאלתי את מורנו הגאון הרב משה לוי זצ”ל, 
האם אני צריך לצאת ידי חובה בהדלקה של אבי, או 
להדליק בעצמי בביתי ברחוב רבי עקיבא שבבני ברק? 
זה רחוב שעד אמצע הלילה שוקק חיים, לא כלתה בו 
רגל מן השוק. שם בשעה שתים עשרה בלילה יש יותר 
פרסום הנס יותר מכל המושב יחד בשעת צאת הכוכבים. 
הורה לי מו”ר זצ”ל, שמכיון שבכל מקרה במוצאי שבת לא 
מדליקים מיד בצאת הכוכבים או בתוך חצי שעה מצאת 
הכוכבים, ובפרט אם מוציאים שבת כשיטת רבנו תם, 
עדיף כבר להדליק בבני ברק שיש שם יותר פרסום הנס.

הדלקה בבתי מלון
להכניס  אוסרים  מלון  בבתי  מלון?  בבית  עושים  מה 
יש חנוכיה מרכזית בחדר  חנוכיות מחשש לשריפה. 
האוכל, מדליקים אותה, ומוציאים את כל באי המלון ידי 
חובה. במקרה הזה אין צורך להשתתף בפרוטה עם בעל 
המלון, כיון שבתשלום אחד האורח שילם על הכל, על 
החדר, על הנקיון, על האוכל, על השירות, ובגלל שהמחיר 
כולל הכל, הוא גם כולל את ההשתתפות בנרות החנוכה. 
וכן פסק רבנו מרן ראש הישיבה זצ”ל הכ”מ )הגהות איש 
מצליח על משנה ברורה סי’ תרע”ז עמוד 292 הערה 6(.
ובכל זאת אם אדם הגיע לבית מלון או לצימר שמותר 
להדליק בו חנוכיה, יכול הוא להדליק בעצמו, הוא לא 
חייב להשתתף עם כל המתארחים במתחם. וכן אם בחדר 
יכול  האוכל של המלון נותנים למי שרוצה להדליק, 
להדליק עם ברכה. כל מה שאמרנו שצריך להשתתף 
בפרוטה, זה דוקא אם רוצה לצאת ידי חובה מנרות בעל 
הבית, אבל אם לא מעוניין בזה אלא רוצה להדליק בפני 

עצמו הרשות נתונה לו.
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מתוך שיעוריו של רבנו מרן ראש הישיבה זצוק"ל

“נַַפְְשֵֵׁנוּ חִִכְְּתָָה לַַה’ “
מָָתַַי קָָרָָה נֵֵס חֲֲנֻֻכָָּה? פַַּעַַם בָָּא לַַיְְּשִִׁיבָָה הָָרַַב יְְהוֹשֻֻׁעַַ אַַבְְרָָמוֹבִִיץ )מֵֵהַַגּ’וֹיְְֹנְְט( הָָיִִינוּ לוֹמְְדִִים 

סוּגְְיָָא בִִּכְְתוּבּוֹת, וְְהוּא אָָמַַר: סְְלִִיחָָה, אֲֲנִִי רוֹצֶֶה לְְהַַפְְסִִיק אֶֶתְְכֶֶם. תַַּגִִּידוּ לִִי מָָתַַי קָָרָָה 

נֵֵס חֲֲנֻֻכָָּה? הָָיוּ הַַתַַּלְְמִִידִִים חוֹשְְׁבִִים וְְחוֹשְְׁבִִים, אָָמַַר לָָהֶֶם: לֹא בְְדִִיּוּק, בְְּעֵֵרֶֶךְ. אָָמְְרוּ לוֹ: 

לִִפְְנֵֵי אַַלְְפַַּיִִם וּמֵֵאָָה שָָׁנָָה, אָָמַַר לָָהֶֶם: יָָפֶֶה מְְאֹדֹ, הָָיִִיתִִי בִִישִִׁיבָָה אַַחֶֶרֶֶת, שָָׁאַַלְְתִִּי אֶֶת זֶֶה 

וְְאָָמְְרוּ לִִי: לִִפְְנֵֵי חֲֲמֵֵשׁ מֵֵאוֹת שָָׁנָָה!... אָָמַַרְְתִִּי לָָהֶֶם: לִִפְְנֵֵי הַַחֻֻרְְבָָּן אוֹ אַַחֲֲרֵֵי הַַחֻֻרְְבָָּן? אָָמְְרוּ 

לִִי: אַַחֲֲרֵֵי הַַחֻֻרְְבָָּן. אָָמַַרְְתִִּי לָָהֶֶם: אָָז אֵֵיפֹהֹ מָָצְְאוּ אֶֶת פַַּךְ הַַשֶֶּׁמֶֶן? בַַּיְְּשִִׁיבָָה שֶֶׁלָָּכֶֶם מָָצְְאוּ 

אוֹתוֹ?!...  וּמָָתַַי בְְּדִִיּוּק קָָרָָה נֵֵס חֲֲנֻֻכָָּה? הַַגְְּמָָרָָא אוֹמֶֶרֶֶת )בַַּעֲֲבוֹדָָה זָָרָָה דַַּף ט’ ע”א( שֶֶׁמַַּלְְכוּת 

בֵֵּית חַַשְְׁמוֹנָָאִִי מָָלְְכוּ מֵֵאָָה וְְשָָׁלֹשׁ שָָׁנִִים, וּמַַלְְכֵֵי הוֹרְְדּוֹס )הוֹרְְדּוֹס וּבָָנָָיו אַַחֲֲרָָיו( עוֹד מֵֵאָָה 

וְְשָָׁלֹשׁ, וְְאָָז הָָיָָה הַַחֻֻרְְבָָּן. אָָז א”כ נְְחַַשֵֵּׁב מָָאתַַיִִם וְְשֵֵׁשׁ שָָׁנִִים אֲֲחוֹרַַנִִּית מֵֵהַַחֻֻרְְבָָּן, הַַחֻֻרְְבָָּן 

הָָיָָה בִִּשְְׁנַַת שְְׁלֹשֶֶׁת אֲֲלָָפִִים כתת”ח )יֵֵשׁ מוֹסִִיפִִים שָָׁנָָה אוֹ שְְׁנָָתַַיִִם, אֲֲבָָל בּוֹא נַַגִִּיד כתת”ח(, 

עַַד  וּמִִשְְּׁנַַת כרת"ב  אֲֲלָָפִִים כרת"ב.  לְְךָ שְְׁלֹשֶֶׁת  יֵֵצֵֵא  וְְשֵֵׁשׁ,  כתתמ”ח תּוֹרִִיד מָָאתַַיִִם 

כתת”ח יֵֵשׁ מָָאתַַיִִם וְְשֵֵׁשׁ שָָׁנִִים, זֶֶה מָָה שֶֶׁהָָרַַמְְבָָּ”ם אוֹמֵֵר “חָָזְְרָָה מַַלְְכוּת לְְיִִשְְׂרָָאֵֵל יוֹתֵֵר 

מִִמָָּאתַַיִִם שָָׁנָָה", זֶֶה עַַל פִִּי הַַגְְּמָָרָָא הַַזֹּתא. בְְּסִִפְְרֵֵי הַַהִִסְְטוֹרְְיָָה מַַקְְדִִּימִִים אֶֶת נֵֵס חֲֲנֻֻכָָּה 

יִִתָָּכֵֵן  כֵֵן, אוֹמְְרִִים שֶֶׁזֶֶּה הָָיָָה שְְׁלֹשֶֶׁת אֲֲלָָפִִים צקת”ז. אֲֲבָָל  לִִפְְנֵֵי  וְְחָָמֵֵשׁ שָָׁנִִים  עֶֶשְְׂרִִים 

שֶֶׁהַַהַַתְְחָָלָָה הָָיְְתָָה צקתב”ז, הָָיוּ הַַרְְבֵֵּה מִִלְְחָָמוֹת, מִִלְְחָָמָָה אַַחַַר מִִלְְחָָמָָה אַַחַַר מִִלְְחָָמָָה, 

וְְלֹא נָָחוּ וְְלֹא שָָׁקְְטוּ, וְְנִִצְְּחוּ בִִּזְְכוּת הַַבִִּטָָּחוֹן בַַּה’.

אוֹמֵֵר הַַבֵֵּן אִִישׁ חַַי )ש”א פָָּרָָשַַׁת וַַיֵֵּשֶֶׁב הִִלְְכוֹת חֲֲנֻֻכָָּה ה”ב( שֶֶׁבִִּשְְׁבִִיל זֶֶה מְְבָָרְְכִִים "לְְהַַדְְלִִיק נֵֵר 

חֲֲנֻֻכָָּה”. הָָאַַשְְׁכְְּנַַזִִּים אוֹמְְרִִים לְְ“הַַדְְלִִיק נֵֵר שֶֶׁל חֲֲנֻֻכָָּ”ה, וַַאֲֲנַַחְְנוּ אוֹמְְרִִים נֵֵ“ר חֲֲנֻֻכָָּ”ה בְְּלִִי 

שֶֶׁ“ל”. וּמָָרָָן הַַחִִידָָ”א )בחמ”ר סִִי' ערת"ו קס”א( מַַסְְבִִּיר לָָמָָּה מְְבָָרְְכִִים לְְהַַדְְלִִיק נֵֵר חֲֲנֻֻכָָּה 

בָָּת יֵֵשׁ  בְְּלִִי שֶֶׁ“ל”, וּבְְשַַׁבָָּת כֻֻּלָָּם מְְבָָרְְכִִים לְְ“הַַדְְלִִיק נֵֵר שֶֶׁל שַַׁבָָּ”ת. אָָז הוּא אוֹמֵֵר שֶֶׁבְְּׁשַׁ

הַַרְְבֵֵּה מִִצְְווֹת, וְְכִִי יֵֵשׁ רַַק נֵֵר? יֵֵשׁ מִִצְְווֹת עֲֲשֵֵׂה, מִִצְְווֹת לֹא תַַעֲֲשֶֶׂה, זָָכוֹר אֶֶת יוֹם הַַשַַּׁבָָּת, 

שָָׁמוֹר אֶֶת יוֹם הַַשַַּׁבָָּת, אִִסּוּרִִים שֶֶׁל שַַׁבָָּת, יֵֵשׁ קִִדּוּשׁ, יֵֵשׁ שָָׁלֹשׁ סְְעוּדוֹת, לָָכֵֵן אִִי אֶֶפְְשָָׁר 

הַַשַַּׁיָָּךְ  נֵֵר  זֶֶה  אֶֶלָָּא  מֵֵהַַנֵֵּר,  מִִצְְווֹת חוּץ  הַַרְְבֵֵּה  יֵֵשׁ  הַַנֵֵּר הוּא שַַׁבָָּת?  נֵֵ“ר שַַׁבָָּ”ת,  לוֹמַַר 

חֲֲנֻֻכָָּה",  נֵֵר  לָָכֵֵן אוֹמְְרִִים "לְְהַַדְְלִִיק  נִִקְְרָָא "חֲֲנֻֻכָָּה",  בְְּעַַצְְמוֹ  הַַנֵֵּר  בַַּחֲֲנֻֻכָָּה  אֲֲבָָל  לְְשַַׁבָָּת. 

זֶֶה הַַטַַּעַַם הַַפָָּשׁוּט שֶֶׁכָָּתַַב הָָרַַב חִִידָָ"א. וְְאִִלּוּ הַַבֵֵּן אִִישׁ חַַי אוֹמֵֵר טַַעַַם אַַחֵֵר,  "לְְהַַדְְלִִיק 

נֵֵר חֲֲנֻֻכָָּה" רָָשֵֵׁאי תֵֵבוֹת נַַ“חַַל”, וְְזֶֶה גַַם רָָשֵֵׁאי תֵֵבוֹת “נַַפְְשֵֵׁנוּ חִִכְְּתָָה לַַה’ “ )תְְּהִִלִִּים לג”, 

כ’(, בְְּנֵֵי חַַשְְׁמוֹנָָאִִי זָָכוּ לְְנִִצָָּחוֹן גָָּדוֹל כִִּי הֵֵם בָָּטְְחוּ בִִישׁוּעָָתוֹ שֶֶׁל ה'. )בית מאנן גליון 439 

תואיתו א’ בו’ וגבליון הנחכוי(.

 "כִִּי אֶֶקַַּח מוֹעֵֵד אֲֲנִִי מֵֵישָָׁרִִים אֶֶשְְׁפֹּטֹ"
הַַטּוּר כּוֹתֵֵב )סבימן ר"ץ(: בְְּשַַׁבָָּת בַַּצָָּהֳֳרַַיִִם צָָרִִיךְ לִִקְְבֹּעַַֹ זְְמַַן לַַמִִּדְְרָָשׁ, כְְּמוֹ שֶֶׁכָָּתוּב בַַּמִִּדְְרָָשׁ 

אָָמְְרָָה הַַתּוֹרָָה לִִפְְנֵֵי הַַקָָּדוֹשׁ בָָּרוּךְ הוּא: רִִבּוֹנוֹ שֶֶׁל עוֹלָָם כְְּשֶֶׁיָָּבוֹאוּ בָָנֶֶיךָ לְְאֶֶרֶֶץ יִִשְְׂרָָאֵֵל 

זֶֶה רָָץ לְְכַַרְְמוֹ - בִִּשְְׁבִִיל לַַעֲֲשׂוֹת פֵֵּרוֹת מְְשֻֻׁבָָּחִִים, וְְזֶֶה רָָץ לְְשָָׂדֵֵהוּ - בִִּשְְׁבִִיל חִִטָָּה וּשְְׂעוֹרָָה 

לְְךָ,  מְְזַַוֵֵּג  בֶֶן זוּג שֶֶׁאֲֲנִִי  לִִי  בִִי. אָָמַַר לָָהּ: יֵֵשׁ  יִִלְְמְְדוּ  עָָלַַי? לֹא  וַַאֲֲנִִי מַַה תְְּהֵֵא  וְְכַַדּוֹמֶֶה, 

וְְ"שַַׁבָָּת" שְְׁמוֹ. בַַּחֹלֹ אֵֵין לָָהֶֶם זְְמַַן לִִלְְמֹדֹ ]הַַרְְבֵֵּה[ כִִּי הֵֵם עֲֲסוּקִִים, אֲֲבָָל בְְּשַַׁבָָּת וְְיוֹם טוֹב 

יִִלְְמְְדוּ בְְּשַַׁבָָּת. וְְסַַבָָּא הָָיָָה אוֹמֵֵר )ע"פ הָָרַַב פֶֶּלֶֶא יוֹעֵֵץ עֵֵרֶֶךְ חֹלֹ הַַמּוֹעֵֵד(  זְְמַַן, אָָז  יֵֵשׁ לָָהֶֶם 

שֶֶׁכָָּתוּב בַַּפָָּסוּק "כִִּי אֶֶקַַּח מוֹעֵֵד אֲֲנִִי מֵֵישָָׁרִִים אֶֶשְְׁפֹּטֹ" )תְְּהִִלִִּים ע"ה, ג'(, כְְּלוֹמַַר, ה' אוֹמֵֵר 

"כִִּי אֶֶקַַּח מוֹעֵֵד", אִִם מַַגִִּיעַַ מוֹעֵֵד - זְְמַַן שֶֶׁל חַַג, וְְאַַתָָּה לֹא לוֹמֵֵד תּוֹרָָה, "אֲֲנִִי מֵֵישָָׁרִִים 

אֶֶשְְׁפֹּטֹ", אֲֲנִִי אֶֶשְְׁפֹּטֹ אוֹתְְךָ כַַדִִּין לָָמָָה אַַתָָּה לֹא לוֹמֵֵד תּוֹרָָה? לָָכֵֵן אוֹמֵֵר הַַטּוּר, שֶֶׁכְְּשֶֶׁהֵֵם 

בְְּטֵֵלִִים מִִמְְּלַַכְְאתָָּם יְְכוֹלִִים לַַעֲֲסֹקֹ בַַּתּוֹרָָה וְְצָָרִִיךְ שֶֶׁיִִּקְְבְְּעוּ זְְמַַן לְְמִִדְְרַַשׁ "לְְהוֹדִִיעַַ לָָעָָם 

אֶֶת חֻֻקֵֵּי הָָאֱֱלֹקִִים וְְאֶֶת תּוֹרֹתָָֹיו".

וּמַַשְְׁמַַע מֵֵהַַטּוּר שֶֶׁיִִּלְְמְְדוּ הֲֲלָָכוֹת בְְּשַַׁבָָּת. אֲֲבָָל מָָרָָן לָָקַַח אֶֶת דִִּבְְרֵֵי הַַטּוּר וְְשִִׁנָָּה אוֹתָָם 

קְְצָָת, וְְכָָתַַב בַַּשֻֻּׁלְְחָָן עָָרוּךְ )סי' ר"צ ס"ב( "קוֹבְְעִִים מִִדְְרָָשׁ לִִקְְרוֹת בַַּנְְּבִִיאִִים וְְלִִדְְרֹשֹׁ בְְּדִִבְְרֵֵי 

אַַגָָּדָָה". שֶֶׁיִִּלְְמְְדוּ מִִדְְרָָשִִׁים, יִִלְְמְְדוּ פֵֵרוּשֵֵׁי הַַחֻֻמָָּשׁ. וְְכָָךְ הָָיָָה בְְאוֹתָָהּ תְְּקוּפָָה, הָָאַַבַַּרְְבַַּנֵֵּאל, 

עֲֲקֵֵדַַת יִִצְְחָָק, תּוֹלְְדוֹת יִִצְְחָָק )שֶֶׁחִִבֵֵּר דּוֹדוֹ שֶֶׁל מָָרָָן( כּוֹתְְבִִים פֵֵּרוּשִִׁים עַַל פָָּרָָשַַׁת הַַשָָּׁבוּעַַ, 

לֹא הֲֲלָָכוֹת. וְְהַַבַַּיִִת חָָדָָשׁ ]בה"ח[ כָָּתַַב שֶֶׁנִִּרְְאָָה דַַּעַַת הַַטּוּר שֶֶׁצָָּרִִיךְ לִִדְְרֹשֹׁ בַַּהֲֲלָָכָָה וְְלֹא 

בָָּאַַגָָּדָָה כְְּמוֹ שֶֶׁכָָּתַַב "יִִלְְמְְדוּ חֻֻקֵֵּי הָָאֱֱלוֹקִִים וְְתוֹרֹתָָֹיו", וְְזֶֶה הֲֲלָָכוֹת, אֲֲבָָל כַַּנִִּרְְאֶֶה שֶֶׁיֵֵּשׁ 

גִִּרְְסָָאוֹת שׁוֹנוֹת וּמָָרָָן צוֹדֵֵק. וּלְְמַַעֲֲשֶֶׂה צָָרִִיךְ לִִלְְמֹדֹ גַַּם הֲֲלָָכוֹת. אִִם יִִלְְמְְדוּ דְְרָָשׁוֹת בִִּלְְבַַד 

אֵֵיךְ יֵֵדְְעוּ הֲֲלָָכוֹת? הֲֲרֵֵי כָָךְ אָָדָָם לֹא יֵֵדַַע כְְּלוּם. הָָרַַב אֵֵלִִיָָּה רַַבָָּה )סִִי' ר"ץ ס"ב( אָָמַַר אֵֵין 

יִִלְְמְְדוּ בַַּשֻֻּׁלְְחָָן עָָרוּךְ. אֲֲבָָל מָָרָָן הַַחִִידָָ"א  וְְאֶֶת הַַהֲֲלָָכוֹת  יִִלְְמְְדוּ מִִדְְרָָשִִׁים,  דָָּבָָר, בְְּשַַׁבָָּת 

)בְְּמַַחֲֲזִִיק בְְּרָָכָָה שָָׁם קס"ג( הֵֵשִִׁיב עָָלָָיו, וְְכִִי זֶֶה אוֹתוֹ דָָבָָר? אָָדָָם שֶֶׁשּׁוֹמֵֵעַַ מִִי שֶֶׁאוֹמֵֵר לוֹ 

מָָה לַַּעֲֲשׂוֹת, זֶֶה כְְמוֹ שֶֶׁאַַתָָּה קוֹרֵֵא בַַסֵֵּפֶֶר עָָלֶֶיךָ לַַעֲֲשׂוֹת כָָּךְ וְְכָָךְ?! אֶֶלָָּא אַַתָָּה צָָרִִיךְ לִִלְְמֹדֹ 

הֲֲלָָכוֹת, מֻֻכְְרָָחִִים לִִלְְמֹדֹ הֲֲלָָכוֹת! לָָכֵֵן מֶֶה עָָשׂוּ הַַדּוֹרוֹת הָָאַַחֲֲרוֹנִִים? מְְשַַׁלְְּבִִים בַַּדְְּרָָשָָׁה 

שֶֶׁלשַַׁבָָּת קְְצָָת הֲֲלָָכוֹת וּקְְצָָת אַַגָָּדוֹת. וְְהַַבֶֶּן אִִישׁ חַַי תָָּמִִיד עָָשָָׂה כָָּךְ, בְְּכָָל פָָּרָָשָָׁה הוּא 

מַַתְְחִִיל בְְּדִִבְְרֵֵי אַַגָָּדָָה, וְְלִִפְְעָָמִִים גִִּימַַטְְרִִיָָּאוֹת וְְחִִדּוּשִִׁים עַַל פִִּי הַַקַַּבָָּלָָה )הָָיוּ לוֹמְְדִִים קַַבָָּלָָה 

בִִּזְְמַַנּוֹ(, וְְאַַחַַר כָָּךְ עוֹבֵֵר לַַהֲֲלָָכָָה, וְְאַַחַַר כָָּךְ חוֹזֵֵר לַַפָָּרָָשָָׁה. וּמָָצָָתִִאי לוֹ רְְאָָיָָה מֵֵהַַגְְּמָָרָָא. 

הַַגְְּמָָרָָא בְְשַַׁבָָּת )דף כ"א עס"ב( אוֹמֶֶרֶֶת שֶֶׁרִִבִִּי נָָתָָן בַַּר מַַנְְיוּמִִי הָָיָָה דוֹרֵֵשׁ בְְּעִִנְְיַַן גֹּבַַֹהּ הַַנָָּחַַת 

נֵֵר חֲֲנֻֻכָָּה, וְְאָָמַַר: גֹּבַַֹהּ הַַנָָּחַַת נֵֵר חֲֲנֻֻכָָּה לֹא יוֹתֵֵר מֵֵעֶֶשְְׂרִִים אַַמָָּה. עַַד עֶֶשְְׂרִִים אַַמָָּה כְְּשֵֵׁרָָה, 

לְְמַַעְְלָָה מֵֵעֶֶשְְׂרִִים אַַמָָּה פְְּסוּלָָה, כִִּי הָָעַַיִִן לֹא שׁוֹלֶֶטֶֶת בָָּזֶֶה. אַַחַַר כָָּךְ רִִבִִּי נָָתָָן בַַּר מַַנְְיוּמִִי 

דִִּכְְתִִיב ]מַַה פֵֵּרוּשׁ הַַפָָּסוּק[: "וְְהַַבּוֹר רֵֵק אֵֵין בּוֹ מָָיִִם" )בְְּרֵֵשִִׁאית ל"ז, כ"ד(,  דּוֹרֵֵשׁ מַַאי 

מַַיִִם אֵֵין בּוֹ אֲֲבָָל נְְחָָשִִׁים וְְעַַקְְרַַבִִּים יֵֵשׁ בּוֹ. וְְלִִכְְאוֹרָָה מָָה הַַקֶֶּשֶֶׁר בֵֵּין חֲֲנֻֻכָָּה לְְבֵֵין נְְחָָשִִׁים 

וְְעַַקְְרַַבִִּים? אֲֲבָָל לְְפִִי זֶֶה הַַקֶֶּשֶֶׁר פָָּשׁוּט מְְאֹדֹ. כִִּי חֲֲנֻֻכָָּה בָָאָָה בְְּפָָרָָשַַׁת וַַיֵֵּשֶֶׁב, וְְהוּא דָָרַַשׁ 

גַַּם עַַל הַַפָָּרָָשָָׁה וְְגַַם עַַל הַַהֲֲלָָכָָה. וְְכָָכָָה הַַבֶֶּן אִִישׁ חַַי עוֹשֶֶׂה תָָמִִיד, בְְּכָָל פָָּרָָשָָׁה הוּא מְְדַַבֵֵּר 

מַַשֶֶּׁהוּ עַַל הַַפָָּרָָשָָׁה. יֵֵשׁ לוֹ שְְׁנֵֵי סְְפָָרִִים, בֶֶּן אִִישׁ חַַי "הֲֲלָָכוֹת", וּבֶֶן אִִישׁ חַַי "דְְּרוּשִִׁים", 

וְְיֵֵשׁ לוֹ עוֹד סֵֵפֶֶר "עוֹד יוֹסֵֵף חַַי" שֶֶׁרֻֻבּוֹ כְְּכֻֻלּוֹ דְְּרוּשִִׁים, אֵֵיזוֹ מְְתִִיקוּת יֵֵשׁ בּוֹ. )בית מאנן 

גליון 394 תואיתו י"ג וי"ד(.

וַַ“יִִּשְְׁלַַח יַַעֲֲקֹבֹ מַַלְְאָָכִִים לְְפָָנָָי”ו )בְְּרֵֵשִִׁאית ל”ב, ד( וְְרָָשִִׁ"י אוֹמֵֵר: מַַלְְאָָכִִים מַַמָָּשׁ. רָָשִִׁ”י תָָּמִִיד 

מְְפָָרֵֵשׁ אֶֶת הַַפְְּשָָׁט, וְְלָָמָָּה פֵֵרַַשׁ כָָּאן מַַלְְאָָכִִים מַַמָָּשׁ? שֶֶׁיַַּסְְבִִּיר שֶֶׁהַַכַַּוָָּנָָה שֶֶׁל "מַַלְְאָָכִִים" 

ט מַַלְְאָָךְ הַַכַַּוָָּנָָה  – שְְׁלוּחִִים, כְְּמוֹ: "וַַיִִּשְְׁלַַח מַַלְְאָָךְ וַַיֹּצִִֹאֵֵנוּ מִִמִִּצְְרָָיִִם” )בְְּמִִדְְבַַּר כ, ט”ז(, פְְּׁשָׁ

שָָׁלִִיחַַ, לָָמָָּה רָָשִִׁ”י פֵֵרַַשׁ מַַלְְאָָכִִים מַַמָָּשׁ? אֶֶלָָּא רָָשִִׁ"י רָָאָָה בְְּסוֹף הַַפָָּרָָשָָׁה הַַקּוֹדֶֶמֶֶת - פָָּרָָשַַׁת 

וַַיֵֵּצֵֵא - שֶֶׁכָָּתוּב שָָׁם: וְְ“יַַעֲֲקֹבֹ הָָלַַךְ לְְדַַרְְכּוֹ וַַיִִּפְְגְְּעוּ בוֹ מַַלְְאֲֲכֵֵי אֱֱלֹקִִים” )שָָׁם ב(, זֶֶה מַַלְְאָָכִִים 

מַַמָָּשׁ. לָָכֵֵן וַַ“יִִּשְְׁלַַח יַַעֲֲקֹבֹ מַַלְְאָָכִִים לְְפָָנָָי”ו - מֵֵהַַמַַּלְְאָָכִִים הָָאֵֵלֶֶּה, הֵֵבִִיא מַַלְְאָָכִִים שֶֶׁיְְּטַַפְְּלוּ 

בְְעֵֵשָָׂו. אָָז זֶֶה לֹא פֵֵרוּשׁ שֶֶׁיָָּצָָא מֵֵהַַפְְּשָָׁט, לְְהֵֵפֶֶךְ, זֶֶה הַַפְְּשָָׁט! כִִּי לִִפְְנֵֵי כֵֵן כָָּתוּב “וַַיִִּפְְגְְּעוּ 

בוֹ מַַלְְאֲֲכֵֵי אֱֱלֹקִִים”, מַַה זֶֶּה "מַַלְְאֲֲכֵֵי אֱֱלֹקִִים”? שְְׁלוּחִִים?, לֹא, פֵֵּרוּשׁוֹ מַַלְְאָָכִִים מַַמָָּשׁ. 

אַַחַַר כָָּךְ בַַּהֶֶמְְשֵֵׁךְ כָָּתוּב שֶֶׁיַַּעֲֲקֹבֹ שָָׁלַַח מִִנְְחָָה לְְעֵֵשָָׁו אָָחִִיו – “עִִזִִּים מָָאתַַיִִם וּתְְיָָשִִׁים עֶֶשְְׂרִִים 

רְְחֵֵלִִים מָָאתַַיִִם וְְאֵֵילִִים עֶֶשְְׂרִִים”. )שָָׁם פַַּס’ ט”ו(. שְְׁמוֹנֶֶה מִִלִִּים שֶֶׁבְְּסוֹפָָם מֵֵ”ם סוֹפִִית. בַַּעַַל 

הַַטּוּרִִים אָָמַַר שֶֶׁהוּא שָָׁלַַח לוֹ כֻֻּלָָּם בַַּעֲֲלֵֵי מוּמִִין, כְְּדֵֵי שֶֶׁלֹּא יַַקְְרִִיב מֵֵהֶֶם קָָרְְבָָּנוֹת, לָָכֵֵן כֻֻּלָָּם 

עִִם ממי”ן. אֲֲבָָל כָָּתוּב וַַ“יִִּקַַּח מִִן הַַבָָּא בְְיָָדוֹ מִִנְְחָָה לְְעֵֵשָָׁו אָָחִִי”ו )שָָׁם ספ’ י”ד(. מַַה זֶֶּה 

מִִן הַַ“בָָּא בְְיָָדוֹ”? סְְתָָם לָָקַַח כָָּךְ וְְכָָךְ וְְיָָצְְאוּ כֻֻלָָּם מִִסְְפָָּר עָָגֹלֹ, עֲֲשָָׂרָָה עֶֶשְְׂרִִים וַַחֲֲמִִשִִּׁים? 

אִִם אָָדָָם לוֹקֵֵחַַ מִִן הַַבָָּא בְְיָָדוֹ, לֹא יוֹצֵֵא לוֹ כָָּכָָה, פַַּעַַם עֶֶשְְׂרִִים, פַַּעַַם שְְׁבַַע עֶֶשְְׂרֵֵה, וּפַַעַַם 

חֲֲמֵֵשׁ עֶֶשְְׂרֵֵה? אֶֶלָָּא הַַכַַּוָָּנָָה בָָּזֶֶה שֶֶׁהוּא הוֹסִִיף לוֹ עוֹד מַַתָָּנוֹת - אֲֲבָָנִִים טוֹבוֹת וּמַַרְְגָָּלִִיּוֹת 

]כְְּמוֹ שֶֶׁכָָּתַַב רָָשִִׁ”י[. יַַעֲֲקֹבֹ אָָבִִינוּ הָָיָָה עָָשִִׁיר גָָּדוֹל לָָקַַח מִִ“ן הַַבָָּא בְְיָָדוֹ” - מִִן הַַכִִּיס שֶֶׁלּוֹ 

הַַרְְבֵֵּה דְְבָָרִִים טוֹבִִים, וְְנָָתַַן אוֹתָָם מִִנְְחָָה לְְעֵֵשָָׂו אָָחִִיו. וְְהַַבֵֵּן אִִישׁ חַַי כָָּתַַב חִִידָָה - “יַַעֲֲקֹבֹ 

וַַיִִּשְְׁלַַח(. מַַה זֶֶּה מֵֵת  פָָּרָָשַַׁת  חַַי דְְּרוּשִִׁים  )בֶֶּן אִִישׁ  וְְרַַגְְלָָיו בְְּתוֹכוֹ”.  לְְעֵֵשָָׂו מֵֵת  שָָׁלַַח  אָָבִִינוּ 

רַַחֲֲמָָנָָא לִִצְְּלַַן? מָָה יַַעֲֲשֶֶׂה בָָמֵֵת הַַזֶֶּה? יַַעֲֲשֶֶׂה לוֹ הַַשְְׁכָָּבָָה?!... מָָה יַַעֲֲשֶֶׂה בּוֹ?! אָָז אָָמְְרוּ: 

מֵֵת וְְרַַגְְלָָיו בְְּתוֹכוֹ זֶֶה מַַרְְגָָּלִִיּוֹת מֵֵ”ם מִִכָָּאן וְְתָָי”ו מִִכָָּאן, וּבָָאֶֶמְְצַַע תַַּכְְנִִיס אוֹתִִיּוֹת רַַגְְלָָיו. 

מֵֵת וְְרַַגְְלָָיו בְְּתוֹכוֹ זֶֶה מַַרְְגָָּלִִיּוֹת. זֶֶה מָָה שֶֶׁאָָמַַר רָָשִִׁ”י אֲֲ“בָָנִִים טוֹבוֹת וּמַַרְְגָָּלִִיּוֹ”ת, זוֹ חִִידָָה 

שֶֶׁל הַַבֶֶּן אִִישׁ חַַי. הַַדְְּבָָרִִים שֶֶׁלּוֹ מְְתוּקִִים מִִדְְּבַַשׁ. אָָדָָם קוֹרֵֵא בֶֶּ‘ן אִִישׁ חַַי’, קוֹרֵֵא ‘עוֹד 

יוֹסֵֵף חַַי’, וְְכָָל סֵֵפֶֶר שֶֶׁלּוֹ, וְְיֵֵשׁ בּוֹ מְְתִִיקוּת מְְיֻֻחֶֶדֶֶת. אֵֵין מְְתִִיקוּת כָָּזֹתא אֵֵצֶֶל אַַף אֶֶחָָד! 

בְְּחוּץ לָָאָָרֶֶץ כְְּשֶֶׁהָָיוּ אוֹמְְרִִים רַַ“בִִּי יוֹסֵֵף חַַיִִּים כָָּתַַ”ב, הָָיוּ אוֹמְְרִִים הַַ“גָָּאוֹן מִִבָָּבֶֶל כָָּתַַ”ב. 

מִִי זֶֶה הַַגָָּאוֹן שֶֶׁל בָָּבֶֶל? זֶֶה רַַבִִּי יוֹסֵֵף חַַיִִּים ]הארו דוע רודמב לעמן רפסת[. )בית מאנן 

גליון 437 תואיתו ח’ וט’ הרעהו 6(.

לע"נ גאולה בת הרבנית אסתר מאזוז ע"ה
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