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ולך עשית שם גדול וקדוש
ענינים  שלשה  מתוארים  חנוכה,  בשבת  שאומרים  המזון  ברכת  בנוסח 
בתואר "גדול וקדוש". הראשון, בנוסח "ועל הניסים", שאומרים בו: "ולך 
עשית שם גדול וקדוש  בעולמך." השני, בברכה השלישית שבברכת המזון, 
עליו".  והשלישי,  שמך  שנקרא  והקדוש  הגדול  הבית  "ועל  שאומרים: 
בנוסח "רצה והחליצנו" , שאומרים בו: "כי יום זה גדול וקדוש הוא לפניך".  

מה  אבל  ניחא .  הקדושה  במעלת  אלו  ענינים  ג'  שנשתבחו  מה  והנה 
זה,  בתואר  נכלל  ענין  איזה  כך,  כל  מובן  אינו  "גדול"  בתואר  שנשתבחו 

ומהי המעלה והשבח שמתוארות כגדלות. 

שמן(  משחת  )בספרו  זצ"ל  קויפמאן  שאול  חיים  רבי  הגה"צ  בזה  ביאר 
מתפרשת  אינה  זו  שגדלות  זצ"ל,  וולבה  שלמה  רבי  הגאון  המשגיח  בשם 
כפשוטה, גדלות במידה ,  אלא משמעותה היא, שיש בדבר כדי להגדיל  את 
מדרגתו של היהודי, להגביה את מחשבתו ולרומם את דעתו,  שיהיה עיקר 
הבורא  לעבודת  מתקשר  הוא  ובזה  רוחניים,  בעניינים  ומחשבתו  עסקו 
ית"ש כראוי וכיאות. ושלשת העניינים הנזכרים נתייחדו בדבר זה  , כי כאשר 
הקב"ה עושה נס עם האדם, ומתנהג עמו למעלה מדרך הטבע, זוכה האדם 
על ידי זה להתרומם מהגשמיות, ומתעורר בדעתו ובלבבו להתקרב  יותר 
לעבודת ה'. וכמו שביארו בספרים הקדושים את לשון הכתוב )תהילים ס, ו( 
"נתת ליראיך נס להתנוסס", שהקב"ה נותן ליראיו נס, כדי שבאמצעותו הם 
יתנוססו ויגביהו את עצמם,  וכן הוא לגבי בית המקדש, שהיה מקום קדוש 
נכנס  היה  ישראל  וכשאיש  הגשמיים,  והעניינים  ההגבלות  מכל  ומרומם 
העולם.  את  הסובבת  החומריות  מרוח  מתנתק  היה  מיד  המקדש,  בשערי 
וכמו שביארו בספרים הקדושים את מה שאמרו חז"ל )ברכות סב, ב( "לא 
יכנס אדם להר הבית לא במקלו שבידו ולא במנעלו שברגלו ולא במעות 
הצרורים לו בסדינו", שבשעה שאדם נכנס לבית המקדש הרי הוא משאיר 
קדושה  הוד  תחת  נכנס  והוא  מבחוץ,  הגשמיים  וענייניו  חפציו  כל  את 
עילאית. וכיוצא בדבר גם לגבי יום השבת קודש, שביום זה מתרומם ומגביה 
כל איש ישראל את עצמו מצרכיו הגשמיים הלופתים אותו בכל ששת ימי 

המעשה,  ויש לו אורך רוח להתבונן ולחזק  עצמו בענינים עילאיים.

זצ"ל על הגאון  והביא שם סיפור  ששמע מהגאון רבי אליעזר פלצינסקי 
האור שמח זצ"ל מדווינסק. וכך היה מעשה: בבית מדרשו של האור שמח 
מגיד השיעור  בתים.  לבעלי  משניות  ביומו,  שיעור  יום  מדי  מתקיים  היה 
עצמו אף הוא לא היה מופלג בתורה כל כך. יום אחד השתתף בשיעור אחד 
מלמדני העיר הידועים, ותוך כדי הלימוד הקשה שאלה עמוקה מדי.  מגיד 
השיעור לא ירד לסוף דעתו ולא ידע מה להשיב,  ולשונו נעתקה מפיו מרוב 
הבושה. האור שמח ישב באותה שעה בעזרת נשים של בית המדרש  ואוזנו 
קלטה את המתרחש בעזרת הגברים במהלך השיעור, וחרה לו  על עלבונו 
של מוסר השיעור. קם האור שמח וניגש לחלון, ופתח בצעקה על הלמדן 
פניו  יעיז  לשמאלו,  ימינו  בין  מבין  שאינו  יהודי  כזאת,  "היתכן  המקשה: 

להקשות דברים שאין בהם שחר כנגד מגיד השיעור?!". בדבריו אלו השיב 
את נפשו של מגיד השיעור,  והמשיך ללמד מהיכן שהפסיק. לאחר המעשה 
נכנס אותו למדן אל האור שמח ותמה בפניו, מדוע אמר עליו  כזאת. השיב 
לו האור שמח, שכוונתו בזה היתה להציל את כבודו של אותו יהודי יקר, 
לבל יתבזה בפני שומעי לקחו, בעלי בתים שמעמדם פחות ממנו בהרבה. 
ומה שאמר לו שאינו יודע בין ימינו לשמאלו, כוונתו היתה למה שמצינו 
בגמרא )מועד קטן ה, א( שדרשו בפסוק )תהלים נ, כג( "ושם דרך אראנו 
ורואה  זוכה  אורחותיו  השם  כל  לוי,  בן  יהושע  רבי  אמר  אלקים",  בישע 
בישועתו של הקב"ה, שנאמר "ושם דרך", אל תקרי "ושׂם" אלא "ושׁם דרך 
אראנו בישע אלקים" ]ופירש שם רש"י )ד"ה אראנו( ש"ושׁם" הוא מלשון 
הפסדה[.  כנגד  עבירה  ושכר  שכרה  כנגד  מצוה  הפסד  שמחשב  שומא, 
היה  יום  שבכל  אחד  תלמיד  לו  שהיה  ינאי,  רבי  על  הגמרא  שם  ומספרת 
שלא  כדי  לו,  מקשה  היה  לא  דריגלא  בשבתא  אבל  קושיות,  לו  מקשה 
לביישו בפני כל העם המתאספים, באם לא יהיה בידו להשיב. וקרא עליו 
רבי ינאי "ושׁם דרך אראנו בישע אלקים". ופירש שם רש"י )ה, ב ד"ה קרי(, 
שמחשב בשעות, אי זה מהן להקשות אי זה מהן שלא להקשות.  וזהו שאמר 
לו שאינו יודע בין ימינו לשמאלו, ששכח מה שאמרו בגמרא שלא לקרוא 
"ושׂם", בנקודה שמאלית על גבי השי"ן, אלא "ושׁם", בנקודה ימנית על גבי 

השי"ן, ומזה למדו את הענין הנזכר, שפעמים ששתיקתו יפה לו מדיבורו.

זו,  ונשגבה  גדולה  במשימה  לעמוד  שכדי  זצ"ל,  קויפמאן  הרב  ומסיים 
להיות שׁם אורחותיו בעולם הזה, להקדים מחשבה בטרם כל מעשה, כדי 
לכלכל ולכוון את כל מעשיו שיהיו כהוגן וכדת של תורה, העצה היעוצה 
וברוממות,  בגדלות  הדברים,  בתחילת  האמורה  בדרך  להתנהג  היא 
להתרומם מעל עצמיותו ולהסתכל כמביט מבחוץ וכצופה על דבר נפרד 
ממנו, ואז יוכל לראות נכוחה אם הינו הולך בדרך ישרה וצועד במסילה 

העולה בית קל.

מאור הגדלות    

הגאון רבי חיים שאול קויפמאן זצ”ל )1937-2005(

רבי  לאביו  בברלין  תרצ”ח  בשנת  נולד 
העולם  מלחמה  שנות  בתחילת  משה. 
לגייטסהד.  משפחתו  נמלטה  השניה 
תפארת  ישיבת  את  יסד  תשל”ה  בשנת 
כראש  בה  וכיהן  בגייטסהד,  יעקב 

הישיבה עד סוף ימיו. נודע כפה מפיק מרגליות בהלכה ובאגדה, 
והיה דמות של עבד ה’ ושל גומל חסד מופלא. היה מקורב מאד 
לגדולי הדור, ובפרט להרה”ק רבי יואל מסאטמר זצ”ל ולאדמו”ר 
תלמידיו  התחילו  האחרונות  בשנותיו  זצ”ל.  מראחמסטריווקא 
הספרים  סדרת  את  לאור  והוציאו  לדפוס,  חידושיו  את  לסדר 

“משחת שמן”. נפטר בשנת תשס”ו ונטמן בהר המנוחות.



 On Exhibition

Yaakov Avinu had sufficient provisions for his family. 
Nevertheless, he sent his sons to Mitzrayim to purchase food, 
saying (Bereishis 42:1), “Lamah tisra’u?” Why  exhibit that you 
 have provisions? Travel to Mitzrayim like everyone else.

The God Who is Meir
The Gemara (Avodah Zarah 18) says that as a punishment 

for her  immodest exhibitive behavior, the daughter of Rabi 
Chanina ben Tradyon was condemned to the lowliest form 
of captivity at the hands of the Romans. Her sister, Bruriah, 
the wife of the tanna Rabi Meir, was distraught about her 
plight. She begged Rabi Meir to secure her release.

After determining that his sister-in-law was worthy of a 
miracle, Rabi Meir approached the guard, who refused to 
release her. Rabi Meir offered a sum of gold as a bribe and 
suggested that the guard keep half the gold for himself and 
use the remainder to bribe anyone who would consider 
informing on him. “What should I do when the money 
runs out?” the guard asked. “Say Elaka d’Meir aneini,” was 
Rabi Meir’s reply.

Indeed, the Romans convicted the guard, and as they 
were about to hang him, the guard called out, “Elaka d’Meir 
aneini!” The Romans were unable to hang him and he was 
lowered from the noose.

We refer to Hashem as Elokei Avraham, Elokei Yitzchak, 
and Elokei Yaakov, but they were the Avos. How could Rabi 
Meir reference himself this same way?

The Maharsha explains that Rabi Meir was not referring 
to Hashem as the “God of Meir.” “Elaka d’Meir” means “The 
G-d Who illuminates.” Just as Hashem illuminated  our lives 
with miracles in the previous exile, under the Yevanim, so 
too should Hashem illuminate our lives  with a miracle in 
Galus Edom, the current  exile.

Exhibitive Mitzvos
Yavan represents external beauty and aesthetics, as the 

pasuk says, “Yaft Elokim l’Yefes, v’yishkon b’ahalei Shem” 

(Bereishis 9:27). External beauty plays a role in Yiddishkeit, 
too, in the ahalei Shem—when we beautify a mitzvah: we 
build beautiful batei knessios and we exert ourselves to buy 
the most beautiful objects to perform a mitzvah with.

For this reason, the Gemara states, the Torah may be 
written in Yevanus. We also draw on the beauty of Ashur, 
which comes from Yefes, when writing in ksav Ashuris. 
Yidden use external beauty to underscore the internal 
splendor of the spiritual. 

Yavan, however, introduced us to aesthetics devoid of 
kedushah. Beauty in gashmiyus matters alone has no place 
in Yiddishkeit. Yaakov said, “Lamah tisra’u?” We don’t 
 exhibit our earthly beauty – our homes, cars, or general 
success in life.

When the daughter of Rabi Chanina ben Tradyon 
lapsed and  exhibited her external beauty, the tikkun was 
to call upon “Elaka d’Meir,” Hashem who illuminated Galus 
Yavan. When the Yevanim contaminated Klal Yisrael with 
aesthetics and external beauty, the Chashmonaim sought 
to refocus on inner beauty. They didn’t completely reject 
the beauty of Yefes. They fought to put it in its appropriate 
place—in areas of mitzvah. The Chashmonaim returned the 
beauty of Yavan to its proper use, to beautify spirituality.

The neiros of Chanukah are lit outside. No other mitzvah 
is deliberately placed outside for the purpose of pirsumei 
nisa, so that people may see. Ner Chanukah is the most 
 exhibitive mitzvah, and people are very much mehader in 
it. Many who don’t own much silver own a silver menorah.

Lamah tisra’u – Do not be exhibitive – applies to pure 
gashmiyus, but when lighting the Chanukah menorah, 
the three most exhibitive mitzvos are displayed. The ner 
Chanukah is lit on the left side of the doorway for pirsumei 
nisa; the mezuzah, also one of the most exhibitive mitzvos 
[it is often the only external indication of a Jewish home], 
is to the right; and tzitzis, worn for the purpose of “u’reisem 
oso,” are noticeable as well. 

מאור המאיר 

Readers of Me'or Hazayis can submit stories about the Rosh Yeshivah, Rav Shneur zt"l, for publication in upcoming editions.

The Real Question
A woman once called Rav Abadi 

to ask a question regarding the kashrus of a meat dish she 
had cooked. In the course of describing her question, she 
mentioned that one of the ingredients was margarine. 
Rav Abadi listened thoughtfully and asked, “Can you tell 
me which company’s margarine you used?”The woman 
named the brand. Rav Abadi immediately realized that 
that particular margarine was milchig. The entire mixture 
was now non-kosher due to the prohibition against basar 
b’chalav—mixing meat and milk.

After hanging up, Rav Abadi 
turned to a yungerman who had 
overheard the conversation and 
humbly said, “I have no idea 
what made me ask her which 
margarine she used. It must have 
been siyatta d’shmaya—Heavenly 
assistance—that the question 
occurred to me, so she would be 
saved from committing a serious 
transgression.”

( Heard from Rabbi Berel Szimonowitz)

מאור  יצחק

Rav Abadi at his wedding  
(Credit: R’ Ezzy Katz)


