PURIM OVERVIEW

The Gra
 states that Purim was a greater nes than יציאת מצרים. In the former we were saved from מות to חיים, while in the latter we only went out from שעבוד to חירות. Yet we mention יציאת מצרים at every turn, and not נס פורים. The reason for this is because the נס of פורים was בהסתר פנים, while the נס of יציאת מצרים was a very open miracle
. Purim is the miracle of every day, the Megillah of daily life where G-d is not explicitly mentioned
, but whose world bears His imprint at every turn. The lesson we have to learn is אסתר מן התורה מנין – from where do we learn that even at a time of such Hester, G-d continues His miraculous Hashgacha; from where do we learn that G-d’s manual of living – the Torah – anticipates and provides the tools to deal with the G-d’s hidden Hand of history
?


Not only is Purim greater than Pesach, but, in a sense, Purim was greater than Shavuos, for on Shavuos we received the Torah מיראה, to such a degree that the entire acceptance was in doubt
, whereas on Purim we received the Torah מאהבה – קיימו וקיבלו
.

We see that Purim is indeed a remarkable day. Yet, the Sages chose the most mysterious of ways for us to celebrate this possibly greatest of all miracles:

a. That the Sages thought to celebrate through the normally forbidden act of inebriation is mind-boggling;

b. That different parts of the nation celebrate on different days is unprecedented.

c. That there is no Hallel is remarkable
. Hallel is the standard expression of a national miracle. 

d. The very name Purim, lots
, is named after the lots which Haman drew to determine the date of the Jews’ destruction
. How strange!  Here is a story of intense Hashgacha and we call it by a name that seems to denote an act of chance!

e. Megilas Esther, the Megila of hiddeness, is named after the Galus rather than the Geula (Esther after Hester Panim). 

f. Furthermore, Chazal ask המן מן התורה מנין
? How could Haman, the embodiment of evil, have his earliest source in the Torah? 

g. At a more basic level, why is Purim not mentioned in the Torah if it is greater than Pesach and Shavuos?

A strange day indeed!


One would imagine that if Chazal were to make a new chag they would look at existing Deoraisa Chagim – the number of days, the types of expression, etc., following the principle of 
כעין דאורייתא תקנו. But here they came up with something completely new. Why?


Esther, Mordechai and Haman are all hinted at in the Torah
. This means that the Torah wanted there to be a kedusha of Purim, but it did not want it to be 
דאורייתא. If Purim would have been explicit in the Torah, it would have been completely revealed since the Torah was brought into the world. 


When the Torah only hints at something it can mean one of two things:
a.  The Torah wanted this Kedusha to be revealed by man, 
מלתתא דלעילא. 

b. The Torah only wants the full קדושה to be revealed during ימות משיח or during תחיית המתים. 


In the case of Purim, both cases apply.


The Torah wanted there to be a hidden Kedusha of Purim, leaving it for man to reveal.  It would be man, in fact, who had caused the initial Hester Panim, and it was therefore fitting that he should activate the Tikun
.  There are other cases in the Torah as well where we are meant to initiate the relationship.  An example of this would be the משכן which we have to erect in order for the Kedusha to come down. However, in the case of Purim the whole purpose was to see the קדושה in the נסתר.


In addition, Purim will only truly be revealed during a later era. The Sages tell us that עתידים כל החגים ליבטל חוץ מפורים. This means that not only will Purim continue to exist then, but only then will it be fully revealed. 

All of Purim is a revelation of the hidden
.  As such, it had to be DeRabanan, since a DeOraisa would have had to be revealed from the outset
. 


The greatness of Purim is not only that Kedusha was revealed where it was totally hidden, but that it showed that the natural processes themselves are just as perfect a כלי for HaSh-m to effect the Tikun of the world as is the 
סדר הניסים. And natural processes seem messy indeed – a Jewish girl intermarried to a Gentile King against her will and bearing a child for him. Her position seems not to help her nation in the slightest, for anti-Semitism is rampant and the Jewish leadership (Mordechai) seems to only make it worse. History, on the surface, seems to show no movement toward the Almighty’s final goal. Yet, below the surface other things are happening. At the very moment that Esther is living with a non-Jew she loathes she receives a burst of 
רוח הקודש. And then even this she gives up
, thinking that she is giving up her Olam Haba itself, to save the Jewish people
. 

We are finally saved, but we remain steeped in Golus. We don’t even appear to get back to where we started, for the Beis HaMikdash whose rebuilding Coresh (Cyrus) had encouraged
, was not renewed by Achashveirosh even after the destruction of Haman. Achashveirosh, the Sages assured us, was a bigger anti-Semite than Haman
. He cancelled the Temple rebuilding long before Haman came onto the scene
. He suffered greatly from this, yet he never wavered in his decision until his dying day. What got into him to save the Jews remains a mystery. His heir, born by Esther, was halachikally a Jew – and this post-Purim mess was undoable. Darius, in fact, became a Persian King and not a Jewish Sage! We hear nothing of the Judaism his mother must have surely tried to teach him, though he does give the go ahead for and provides active assistance in the rebuilding of the Temple
. 

So the Purim story never resolves itself. It was meant to be that way; for Purim is the Chag of Galus, the Chag that shows us how to connect to spirituality when we, and also the spirituality, are in Galus. Galus is a civilization force that serves to separate us from our spiritual roots by hiding those roots and showing us an attractive alternative. Thus, the Jews attended Achashveirosh’s party, not out of necessity alone, but because they felt that they had made it as a recognized group in the empire. Jews who were learning Torah and keeping Mitzvos nevertheless became proud members of the empire. Esther had to correct this sin by being thrust into a situation of the deepest connection with the empire, marriage to the emperor himself, and still showing that she was detached
.

Intellect alone is not enough to achieve this separatism, for the Galus creeps up into our bones without us realizing it. Purim is a time when we get to our essential Jewish identity, unfiltered by cerebral or other processes (עד דלא ידע).  There is nothing that sharpens the mind more than when one thinks that it is all about to end, as appeared to be happening to the Jewish People at that time. Nothing really matters then, other than the essence of existence, its meaning and purpose
. 

At that time, our identity was in danger of being engulfed by the Galus. This is the Chag where even after the Geulah we remained in Galus, which means that it is the Chag that is to sustain us in the Galus as long as there has still not been a Geulah Shleima.
  

How does Purim sustain us? It is the Chag which, at the point of the deepest Galus, when Eisav looks most similar to us (עד דלא ידע), gives us the tools to discriminate between them and us. (And, by so doing, we are metaken the cheit of the Jews of that generation who, by attending Achashveirus’ party, lost the distinction between Jew and non-Jew.)

The external similarities betweenזרע יעקוב  and זרע עשו (twins) require us to go very deep to sort out the differences
. Of course, this similarity exists even without Purim. And it requires us to discriminate on a daily basis. But Purim is the day when we got down to the essential difference
. It is just here that we need to go deeper. At this point it takes a special Esther (Hester)–like koach to bring the light down
.

This is why Esther not only sent clothes to Mordechai, but requested that Mordechai remove his sack cloth. Why, asks שם משמואל, could he not have put the clothes over the sackcloth? 

לרמז דעתה שמצרך להמשיך ממעלה מעלה מעולם הנסתר, ולזה שייכים בגדים כי לכל דבר פנימי צריך בגדים …
Mordechai, however, disagreed on the timing. First, Klal Yisroel had to do Tshuvah and only later:

ותלבש אסתר מלכות

But the disagreement was just in the timing. Both agreed what Purim was all about, as did the Sanhedrin who declared Purim a Chag and gave their final stamp of authority that the Megillah become a part of Nach. Even after all had been revealed, the Megillah was still written without the explicit mention of G-d, and we therefore do not say Hallel as we do with open Nisim. Purim, a throwing of lots, a seeming abandonment to the uncontrollable vicissitudes of nature, becomes the Chag of discovering G-d’s hiding Hand of history. Its very name seems non-defined and incomplete. 

Purim cannot be a כעין דאורייתא, for it is the total opposite to the חגי דאורייתא, with their revelation of G-d through סדר הניסים. Here, on פורים, we get a glimpse that the real הנהגה of HaShem is not the surface הנהגה. Rather, there is another cog of history, below the surface, driving the surface cog, called הנהגת היחוד. הנהגת היחוד is that which ties up all the loose ends of history, weaving them into a final fabric that unites all. הנהגת היחוד is that which takes the very plans and actions of a Haman and uses them to create a ונהפוך הוא, to be a part of the גילוי of HaSh-m in this world
. 

�פירושו ע"ד הפשט פ"א פ"ב





�שם: אך הנס [של פורים] … הוא בהסתר פנים … ולא כמו שהיה במצרים … לפיכך אנו מזכירין בכל יום ובכל יו"ט ושבת יציאת מצרים ואין אנו מזכירין נס זה אף שהיה ממיתה לחיים ובמצרים מעבדות לחירות 





This would seem to refer both to the process and the results of the respective נסים. Not only were the נסים of יציאת מצרים very open, but they led to a complete יציאה from מצרים and to a קבלת התורה. After Purim, however, we remained in גלות. Therefore, since we live in עולם המעשה, we relate, halachikally to Pesach as a great חג דאורייתא, which comes at the beginning of the year, in ניסן, the first of the months. Purim is a month before this, a precursor to ניסן and only a חג מדרבנן. (Sefer HaYEtzira says that Adar is אות ק, whereas ניסן is אות ה. ק, which is the Kedusha we are capable of generating, is an imitation (aה  with a tail) of  HaShem’s letter Heh.





� One of only two Seferim in the whole of Tanach where such a phenomenon occurs, the other, being Song of Songs.





�פירוש הגר"א ע"ד הפשט א ב: והענין כמ"ש חז"ל אסתר מה"ת מנין? דכתיב ואנכי הסתר אסתיר את פני ביום ההוא, דלכאורה המאמר הזה אין להבין דמאי קשה להו על אסתר מנין היא מן התורה יותר משאר צדיקים שנעשה נס על ידיהם. והיינו שנס שבארץ ישראל אין כל כך חידוש, ולכך חנוכה אינו נס כל כך כמו פורים אף שהיה נס גדול מאד לפי שהיה בזמן המקדש. ומ"ש אסתר מן התורה מנין פירוש היכן מרומז שאפילו בהסתר פנים דהיינו בגלות עושה לנו נסים נס גדול כזה.





�מס' שבת פח. ויתיצבו בתחתית ההר א"ר אבדימי בר חמא בר חסא מלמד שכפה הקב"ה עליהם את ההר כגיגית ואמר להם אם אתם מקבלים התורה מוטב ואם לאו שם תהא קבורתכם. א"ר אחא בר יעקוב מכאן מודעא רבה לאורייתא





�מכתב מאליהו ח"ב מאמר הא' על פורים





� ואע"פ שקריאת המגילה היא במקום ההלל, מ"מ אין זה מובן כ"כ ועוג תירצו חז"ל שאין אומרים הלל על נס שבחו"ל, וגם זה טוען הסבר. ותירצו עוד שנשארנו עבדי אחשבירוש אפילו אחרי הנס, וזה תירוץ מטעים למהלך שאנחנו נוקטים בהמשך. 





� מגילת אסתר ט כו: על כן קראו לימים האלה פורים על שם הפור ....





�  אסתר ג ז: בחדש הראשון הוא חדש ניסן בשנת שתים עשרה למלך אחשורוש הפיל פור הוא הגורל לפני המן מיום ליום ומחדש לחדש שנים עשר הוא חדש אדר:





� חולין קיט:





� Certainly, Chazal say that we see in Purim a prototype of Geula: e.g. the Yerushalmi says that even where the Geula starts slowly, it picks up speed as it goes along:





ירושלמי ברכות א א (דף ד:) – כך היא גאולתן של ישראל בתחילה קימאה קימאה כל מה שהיא הולכת היא רבה והולכת. מאי טעמא (מיכה ז): כי אשב בחושך ד' אור לי. כך בתחילה (אסתר ב): ומרדכי יושב בשער המלך ואחר כך (שם ו): ויקח המן את הלבוש ואת הסוס ואח"כ (שם): וישב מרדכי אל שער המלך ואחר כך (שם): ומרדכי יצא מלפני המלך בלבוש מלכות ואח"כ (שם ח): ליהודים היתה אורה ושמחה





�חולין קלט:  המן מן התורה מנין המן העץ (בראשית ג)


	        אסתר מן התורה מנין ואנכי הסתר אסתיר (דברים לא)	


	        מרדכי מן התורה מנין דכתיב מר דרור (שמות ל) ומתרגמינן מירא דכיא





�The Gra (פירושו ע"ד הפשט פ"א פ"ב) asks why the Sages specifically ask on Esther, Mordechai and Hamanמן התורה מנין  but they do not ask this of any of the characters in the Chanuka story, for example. Purim was a nes that took place outside of Israel when the הסתר פנים was very great. According to the Gra, Chazal were asking, “How do we know that HaSh-m will do a nes for Klal Yisroel even under such circumstances of Hester Panim?" This, however, would only answer the question of אסתר and מרדכי. Why then did the sages also ask המן מן התורה מנין?  The Sfas Emes (first one on Purim) answers:





כי רצו חז"ל לברר איך שיש לכל הקליפות ג"כ ניצוץ קדוש המחיה וממילא ע"כ יש להם רמז מן התורה, וזה בא מבחינת עץ הדעת טוב ורע כידוע ולכך דרשו המן העץ


 


� Anאסמכתא  is not simply a דרבנן for which חז”ל then found a hint in a פסוק after the fact which supported and strengthened it; rather, חז”ל first saw the אסמכתא hinted at in the פסוק and from that understood that השם wanted them, חז”ל, to make such a decree. For some reason the תורה did not want to make such a decree explicit, which would make it דאורייתא, rather, השם wanted this particular thing only to have the status of a דרבנן, and therefore only hinted at it in the פסוקים:


 


מהר"ל באר הגולה באר א (דף יד):


וכאשר אמרו מנין דבר זה והביאו ראיה מן המקרא, יש באמת ראיה מן המקרא ...רק שהוא רחוק ביותר ולכך אינו מן התורה ומ"מ הוא יוצא מן התורה





ריטב"א ראש השנה טז. ד"ה תניא ר"ע (בסוף): 


שכל מה שיש אסמכתא מן הפסוק  [מרמז לנו] הקב"ה שראוי לעשות כן אלא שלא קבעו חובה ומסרו לחכמים וזה דבר ברור ואמת ולא כדברי המפרשים האסמכתות שהוא כדרך סימן שנתנו חכמים ולא שכונת התורה לכך ח"ו ישתקע הדבר ולא יאמר שזו דעת מינות הוא אבל התורה העירה בכך ומסרה חיוב הדבר לקבעי חכמים אם ירצו כמ"ש ועשית על פי הדבר אשר יגידו לך ולפיכך תמצא החכמים נותנין בכל מקום ראיה או זכר או אסמכתא לדבריהם מן התורה כלומר שאינם מחדשים דבר מלבם וכל תורה שבע"פ רמוזה בתורה שהיא תמימה וח"ו שהיא חסרה כלום.





Therefore, an אסמכתא can have special status:





פרי מגדים פתיחה כוללת לאורח חיים ס"כ:  


כל היכא דאסמכוה אקרא באסמכתא חשובה דעתם להיות ממש כדברי תורה ולא מקילין בספיקו וגזרו גזירה לגזירה באפשר וכדומה





� See Artscroll, The Megillah, Overview, pgs. Xv – xix. as per the 


מהרש"א, חולין קלט ע"ב





�שם משמואל: כי מגילה כשמה שנתגלה הנעלם





�Rav Tzadok says a similar thing about Rosh Chodesh. Rosh Chodesh, he says, is a hidden chag which will only be revealed after ימות המשיח. The moon, which reflects the light of the sun, is compared to the Jewish people, who already now reflect HaSh-m’s light, but will only do so in an open way after Moshiach comes.





�שפתי חיים, מועדים ב, דף ריג – מאמר בשם פורים לא יבטל – גילוי היחיד





�מחשבות חרוץ דף ט. -  מ"מ גם שם הש"י אתם ואפילו במקום תוקף הטומאה ככניסת אסתר לבית אחשורוש ליבעל לערל וטמא שאין טומאה גדולה מזו, אז לבשה מלכות שלבשתה רוח הקודש





� By willingly going into Achashverosh, hence removing the claim that she was an אנוסה.





�This, says Rav Tzadok HaCohen in Machshavos Charutz, is the meaning of an Aveirah Lishmah: The person knows that they are doing an Aveirah, and that they are going to get punished for it, endangering their Olam Haba. Yet they decide to give up their Olam HaBa for the sake of the Jewish People.





�ישעהו מה: אמר ד' למשיחו לכורש למען עבדי יבנה עירי וגלותי (ובאמת זו נבואה היתה כמה מאות שנה לפני המעשה)


	ועיין בסדר אליהו רבה יט





�עיין בקיצור אלשיך ריש מגילת אסתר





In fact, Achashverosh’s Seudah, with which the Megilah opens, is a clebration of what he had erroneously calculated as the end of the 70 years of Jewish exile after which the Jews were meant to return to Israel and rebuild the Beis HaMikdash (as prophesized by Yirmiyahu and Daniel.) Since this time had come and nothing happened, the Jews would no longer be a threat to him. This was behind his taking out the Keilim of the Beis HaMikdash. 





�Actually, the rebuilding was originally stopped by Coresh (Cyrus), a few months before his death. This was based on a slanderous report bu the Kuttim (Cthutes) that the Jews were planning to rebel against him.  But this was only a temporary injunction. Achashverosh turned this into a permanent decree the moment he became King.  





� History of the Jewish People Second Temple Era, pg. 29: The people renewed the holy work in 353 BCE (3408). Again the resentful and envious neighbors tried to interfere, but Persia was now ruled by the son of Esther and Ahasuerus, Darius the Persian, a benevolent ruler, who did not listen to the slander of the enemies of Judea. On the contrary, he lent assistance to the builders. He sent them materials for the building and oil and salt for the sacrifices, and exempted the Kohanim and Levites from paying taxes. Within four years… the building was completed. 





�רב צדוק הכהן, מחשבות חרוץ - אות ד: ועל כן הגאולה דאדר היה על ידי זרע בנימין והסיבה היה על ידי עבירה לשם שמים דלקיחת אסתר לאחשורוש להתערב חס ושלום בגויי הארצות שדבר זה הוא שורש הרע שאין שייכות וחיבור לזרע ישראל כלל אליו לידבק ברוך בארור, אלא דאז היה בזה ענין לשם שמים והיתה מותרת על פי הדין דקרקע עולם היא (סנהדרין ע"ד ע"ב) ולא יצתה מגדר צדקת בפועל גם כן, אלא שמכל מקום סוף סוף פעולה הנגלית הרי היה נראה ערבוב טוב ברע, אבל הוא מכלל החטאים המסודרים ובאים מששת ימי בראשית שכן הוא רצון ה' יתברך: ...  גם שם ה' יתברך איתם ואפילו במקום תוקף הטומאה ככניסת אסתר לבית אחשורוש ליבעל לערל וטמא שאין טומאה גדולה מזו, אז לבשה מלכות שלבשתה רוח הקודש שהוא השראת השכינה ומלכות שמים:





� Rabbi Reuven Leuchter, Shlita





�See Rav Tzadok HaCohen in the Machashavos Charutz which brings the Sefer Yetzirah who assigns letters of the alphabet as well as one of the שבטים to each one of the months. Adar gets the letter ק with Yosef that leads into Nisan, which is the letter ה whose tribe is Yehuda. ק stands for קדושה and it precedes the ה which stands for G-d’s name Himself.  (In the same way, Yosef as King precedes Yehuda as King.) But the corollary of this is that ק is a ה with a tail. Man, in other words, can ape his true self, using his qualities to contradict his real spiritual self.


	In this vein, the Sfas Emes says that:


עמלק עושה מן הה"א קוף  … וזה שכתב המן מן התורה וכו' שיש לו אחיזה





� פחד יצחק – פורים





� One might ask how the difference could not have been obvious. Haman, after all, was worse than the Germans, as he was going to kill all the Jews on one day. But, see below under Mordechai, Esther and Haman where we show that, by instituting the decree slowly, the Jews got used to things and accepted them.





� שם משמואל (קסח): שכחה היה גדול להמשיך מעולם הנסתר אפילו בעודם בגלות בשעת הסתרת פנים.





� See in the שם משמואל there, the whole back and forth between Esther and Mordechai and how that played out in the Purim story.


	The following is insight into the idea of clothing in general:


“In virtually every culture, clothes are a basic requirement. Even in the hottest tropical climates, the inhabitants wear some minimal form of clothing. Nowhere, however, do animals instinctively cover up. Why is this? What is the connection between human beings and clothing that spans all ages and cultures?” (Dina Coopersmith in Jewish Women Speak about Jewish Matters.)


	“Clothing makes the statement: I am much more than what meets the eye. If you want to see the real me, you'll have to look deeper.” (Gila Manelson, Outside/Inside, pg. 28)





תצוה כח ב: 


ועשית בגדי קודש...לכבוד ולתפארת... (ד) ועשו בגדי קודש


רמב"ן: אלה בגדים לבושי מלכות הן בדמותן





שיעורי דעת (ח"ב שעור ב):


כי לפי הרושם החצוני שהדבר עושה עליו מצטייר אצלו גם תוכנו של הדבר וחשיבותו - לכן הי' נחוץ שבגדי הכהונה יעשו גם כן בנוי והדר חצוני. וזהו ענין "לכבוד ולתפארת" ... אבל אף שרצה הקב"ה שיהי' לכבוד ולתפארת וצוה למשה שיראה שיעשו כן, בכל זאת צוה לו שלחכמי לב לא יזכיר כלל מענין כבוד ותפארת רק שיעשו "לקדשו בכונה קדושה וטהורה וליחד יחודים על כל עבודה ועבודה כדי שתחול על לכהנו לי". והוא משום שהם העוסקים במלאכת הקדש שהיו צריכים לעשות מעשיהם השראת השכינה. וכמו שנתבאר, לא הי' ראוי שיכוונו גם לכבוד ולתפארת שזה הי' מגרע כוונתם הרמה.





חינוך מצוה צט (בגדי כהונה): משרשי המצוה היסוד הקבוע לנו כי האדם נפעל לפי פעולותיו … ע"כ ראוי להתלבש בגדים מיוחדים  (אליה)  כשיסתכל בכל מקום שבגופו מיד יהיה נזכר ומתעורר בלבו לפני מי עובד וזה כעין תפילין וגו'  





	“The message of clothing is directed not only outward, to others, but also inward. What you wear powerfully affects how you see yourself. ... I have a friend who got all dressed up to take her comprehensive exams for her Master’s degree, ... [saying] 'Remember the book Dress for Success? Looking my best helps give me the confidence I'm going to need to ace those exams.'” (Outside/Inside, pg. 28)  


	"Like all pairs of inner form and outer matter, the pair of נשמה and body should be in perfect balance...When אדם and חוה were created they were not ashamed because the vessels of their bodies perfectly reflected their נשמות...A core which is angelic deserves to be clothed like an angel - when the clothing looks like an animal (after the חטא), shame is inevitable. Shame is the result of breakdown between inner and outer dimensions." (Akiva Tatz, Living Inspired, pg. 118-119, see there all of chap. 11)





After the חטא אדם הראשון there was a permanent new reality. Now even after משיח the concept of clothing remains; תחיית המתים will take place together with clothes. Adam HaRishon did not need clothes because his נפש הבהמי was in complete harmony with his inner essence and was therefore its outer garment. Only when this harmony was disturbed did Adam HaRishon find himself naked. He then needed a new set of outer garments to reflect his inner spirituality:





...וקודם חטא אדם הראשון היה נכלל נפש הבהמי באדם והיתה נקראת כתנות העור וכשחטא נפרדה ממנו ונמסרה ביד הס"א...ולכן וידעו כי עירומים הם ... וזה ענין הלבושין של אדה"ר שבאו לנמרוד ואח"כ לעשו...ויעקב שהיה דוגמא דאדה"ר ולכן כתיב ותקח רבקה את בגדי עשו וכו' ותלבש את יעקב ...וע"כ כי הוא תיקן חטא אדה"ר וע"כ נכנס עמו ריח גן עדן וירח את ריח בגדיו...וכן קריעת המעיל של שאול ושהקב"ה תפש בבגדו של ירבעם … וענין ושתי שהיתה מפשטת בנות ישראל ערומות ולהיפך באסתר ותלבש אסתר מלכות וכן מ"ש (זכריה ג) ויהושוע היה לבוש בגדים צואים כו' וילבשהו בגדים כו' והשטן עומד על ימינו לשטנו הכל הוא על הבגדים הנ"ל שכל קטרוג השטן ואחיזתו באלו הלבושים שלא יתלבש בו האדם ...(המאסף של האבן שלמה, פ"א על ס"יב - ס"ק י)





Clothing is capable of restoring the balance. לבוש - לא בוש (See above for relationship of בושה to צניעות).


However, everything has an equal and opposite potential: the greater the potential for קדושה the greater the potential for טומאה. Therefore, clothing can be used to deceive, to show an outward reality that does not have inner dimensions.  The roots of this go back to שם and יפת who were both rewarded מדה כנגד מדה for their מצוה of using clothing to cover their father's nakedness. שם was given the מצוה of ציצית while יפת was given beauty in clothing. 


Each was given a reward that they could relate to. שם was given ציצית .ציצית is a reminder to keep תרי"ג מצוות. The outer clothing now becomes a חזוק for the totality of spirituality. יפת whose peak expression is Greece, relates to the aesthetic rather than the spiritual realm. The aesthetic is half way between the physical and the spiritual. Therefore, it is of value in providing a bridge, a springboard between the physical (חם) and the spiritual. 


יפת אלקים ליפת וישכן באהלי שם 


Therefore, the purpose of clothing, the gift of יפת, is not just to cover the body; it is to alert and direct us to the spiritual beauty of the person. Clothing, then, is a powerful force; to be used positively or negatively. This is why מעיל, a coat, is related to מעילה – the abuse of holiness (הקדש) and בגד is related to בגידה, treachery and deception. Because when clothing is used to make the associations (קשר), it leads to untruth (שקר – same letters). A false expression of inner and outer realities; 





Where clothing is used correctly, it is a vehicle of sanctification:


שמות כח ג: 


ואתה תדבר אל כל חכמי לב אשר מלאתיו רוח חכמה ועשו את בגדי אהרון לקדשו לכהנו לי 


רש"י: לקדשו להכניסו לכהונה על ידי הבגדים שיהא כהן לי וגו'


Therefore, it is a central idea in Judaism:


פלא יועץ לבישה


ואשריהם ישראל, אפילו עני שבהם יש לו מלבוש לשבת. אבל מי שידו משגת, מה טוב ומה נעים שיקיים דבר האר"י זכרונו לברכה (פרי עץ חיים, שער יח, פ"ד) שיהיו לו ארבעה בגדים לבנים, ושיהיה לו גם החלוק והמכנסים ונעלים אשר ברגליו, ואפילו הכובע ששוכב בו מיוחד לשבת בפני עצמו באופן שלא יערב חל בקדש כלל וכלל.





The deeper the spirituality, the more hidden it will be in this world, the greater the role of the clothing:


שם משמואל פורים ריש שנת תרעב (שמות ב שנת תרע"ב):


ותשלח (אסתר) בגדים להלביש את מרדכי ולהסיר שקו מעליו ולא קיבל. ויש להבין מה חשבה אסתר במה ששלחה לו בגדים, האם חשבה שמחמת חוסר בגדים לבש שק ואפר. וכ"ק אבי אדמו"ר זצ"ל ה"ה פירש שרמזה שצריכין לעשות הכל בהסתר כשמה ומדתה עכתדה"ק. אבל עדיין צריכין למודעי, למה שלחה להסיר שקו מעליו, הלא היה די שהבגדים יהיו מלמעלה והשק על בשרו...


ונראה דהנה בשבת קודש שעבר אמרנו בשם כ"ק אבי אדמו"ר זצללה"ה בטעם בגדי כהונה כי כהנים כאשר הם פנימיים ועבודתם בחשאי צריכין בגדים לעבודתם. אבל הלויים אשר עבודתם לערמא קלא אינם צריכים בגדים לעבודתם עכת"ד. והנה אמרו ז"ל (חולין קלט:) אסתר מן התורה מניין שנאמר ואנכי הסתר אסתיר פני וגו' ... שכחה היה גדול להמשיך מעולם הנסתר אפילו בעודם בגלות בשעת הסתרת פנים, ע"כ שלחה למרדכי בגדים לרמז דעתה שנצרך להמשיך ממעלה מעלה מעולם הנסתר, ולזה שיייכים בגדים כי לכל דבר פנימי צריך בגדים כנ"ל בבגדי כהונה.


  


	Therefore, there is an extra dimension of צניעות for a תלמיד חכם and for the כהנים. Both wore special garments. The תלמוד בבא בתרא says that the garment of a תלמיד חכם is a long coat. The מהר"ל (in חדושי אגדתא) explains that this was to show an extra dimension of צניעות. The תלמיד חכם wears an under layer of shirt and pants which shows the shape of the body (כי מכנסים אינו מלבוש לכבוד, רק הוא לכסות הערוה (תצוה ד"ה ומכנסים)) and then an outer garment that covers even the shape of the body. 





The תלמיד חכם, because of his Torah, is much deeper than the average person. Therefore, his extra clothing of צניעות announces to everyone that they should look further and deeper than normal. (Rabbi Beryl Gershenfeld)


	


Similarly, the special clothing of the כהנים were similar to that of תלמידי חכמים in their צניעות. This was because of the special nature of their עבודה in the בית המקדש:





שם משמואל: [דכשהדבר באיתגליא ולא באיתכסיא] יש שליטת החיצונים ח"ו ומחמת זה היתה צריכה להיות העבודה [מכוסה] בבית המקדש ובתוך החומה ובמ"ש (תהלים קכה) ירושלים הרים סביב לה) והיינו שלא תהיה בה שליטת החיצונים ח"ו (ריש פרשת בהעלותך ד"ה והקשה שהרמב"ן )





אשת פוטיפר is left holding יוסף's garment because all she saw was יוסף's external beauty.


 


�מהר"ל אור חדש דף קצו ד"ה וחמת המלך שככה (אסתר ז י): ובאותו היום שהיה המן נתלה ובטל מן העולם גם ביתו היה בטל … לכך הש"י נותן לרשע עושר כי הרשע מוכן לאסוף ביותר … ואח"כ בא הצדיק ובולע את הכל לכך סמך תליות המן על העץ ואח"כ כתיב ביום ההוא וגו' כי היה אבוד המן והגיע ביתו של המן לאסתר ביום אחד (ושם ד"ה ומרדכית אסתר ח י): וכן מה שכתיב ויסר המלך את טבעתו אשר העביר מהמן ויתנה למרדכי, דמאי נפקא אם העבירו מהמן או היה טבעת המלך רק שכל ענין המגילה שבא לומר כי בא מרדכי תחת המן … [ו]היה המן הכנה למרדכי כי אם לא נתן המלך הטבעת אל המן לא נתן עתה הטבעת תחת המן








6

