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אישים ומנהגי פורים
אחשוורוש (אישיותו)

ללא קשר לזהותו של אחשוורוש עם אישים היסטוריים בממלכת פרס הקדומה, ניסו רבים לפענח את אישיותו, מן המסופר עליו. האמוראים רב ושמואל, בדור הראשון של האמוראים, נחלקו אם אחשוורוש היה פיקח או טיפש. (מגילה יא,א). בתלמוד לא צויין מי אמר מה, אך ר' ראובן מרגליות הוכיח, שרב סבר שאחשוורוש היה מלך טיפש ("שם עולם" עמ' נ"ט, אות ע"ג).
נשמעה גם דעה שלישית. רבן גמליאל, שבעצמו היה נשיא וידע והכיר היטב את מכלול בעיות השררה אמר: "מלך הפכפך היה" (מגילה טו,ב). "הפכפכות" אינה תמיד מגרעת. המדינאי הגרמני הנודע אוטו פון ביסמארק  (1815-1898) מייסד הרייך (הגרמני) השני אמר, ש"רק השור הוא עקיב, לא האדם. האדם קובע את דעותיו ומעשיו לפי הנסיבות, ובהישנותן גם הוא משנה את דעותיו ופעולותיו".
שמואל שאף הוא היה קרוב למלכות, כונה גם "שבור מלכא" בגלל היותו מיודד עם מלך פרס, שנקרא שבור מלכא הראשון (פסחים נד,א), הכיר טוב יותר את בעיות השררה. מסתבר, איפוא, שצדקו שניהם. אחשוורוש ידע היטב לתמרן את האישים ואת המצבים המשתנים לטובת שילטונו ולחזק את מעמדו האבסולוטי. הוא טיפח את המן ומינה אותו לראש הממשלה ובעזרתו חיסל את ראשי שש המשפחות המיוחסות, שהיו שותפות לשילטון. כאשר התגלתה לו אי אמינותו ואי נאמנותו של המן, חיסל גם אותו. 
טיפש אינו מסוגל לתמרן כך עניינים ויחסים בין-אישיים ברמה כזו. מסירת גורל היהודים בידי המן להשמדה, אינה מצביעה בהכרח על טיפשות אלא על רשעות. "אחשוורוש שנא את ישראל יותר מהמן הרשע" (אסתר רבה ז,כ).
מרדכי

"אִישׁ יְהוּדִי הָיָה בְּשׁוּשַׁן הַבִּירָה וּשְׁמוֹ מָרְדֳּכַי בֶּן יָאִיר בֶּן שִׁמְעִי בֶּן קִישׁ אִישׁ יְמִינִי" (ב,ה). הסגנון מצביע, שאמנם האיש היה יהודי, אך שמו אינו יהודי. רק לאחריו אומץ השם כשם יהודי. עד ימיו, זה היה שם נכרי מובהק, השפעה משמו של אלילם מרדוך. שמו היהודי של מרדכי היה "פתחיה" (מנחות סה,א). פסוק נוסף מצביע על השוני בין האיש לשמו. "... וַיֹּאמְרוּ לוֹ חֲכָמָיו וְזֶרֶשׁ אִשְׁתּוֹ אִם מִזֶּרַע הַיְּהוּדִים מָרְדֳּכַי אֲשֶׁר הַחִלּוֹתָ לִנְפֹּל לְפָנָיו..." (ו,יג), כלומר, הם לא היו בטוחים, שמרדכי הוא יהודי. הם לא הכירו אותו אישית, אלא שמעו את שמו, לכן פקפקו אם בעל שם כזה הוא יהודי.
ייתכן גם, שהימצאותו בשושן הבירה, לא נבעה מכך, שהיה הנציג של העם היהודי בארמון המלוכה, אלא דווקא בשל כך שלא ידעו שהוא יהודי.          הוא הגיע לשם בשל כשרונותיו הרבים וגם משום שידע שפות רבות.
אסתר

אף שמה של אסתר לא היה עד אז שם יהודי, לכן כל זמן שלא גילתה, לא ידעו שהיא יהודיה. שמה היהודי היה "הדסה". "וַיְהִי אֹמֵן אֶת הֲדַסָּה הִיא אֶסְתֵּר..." (ב,ז). לא כהדסה נלקחה אל בית המלך אלא כ"אסתר". את עשתורת, אלילת הכנענים, אימצו הבבלים וקראוה איסתהר, ואולי הכנענים אימצו מהבבלים את איסתהר וקראוה "עשתורת". בפרסית עתיקה יש לשם זה גם מובן של כוכב - אילת השחר. שמותיהם הנכריים של מרדכי ואסתר עזרו להם להסתיר את זהותם האמיתית ולהציל את העם היהודי.
מנהגי פורים

פורים הוא החג היחיד, שיהודים הרשו לעצמם לפרוץ גדרי "איסור והיתר" בהתנהגות לעומת שאר ימות השנה. ביום זה חיקו, במובן מסויים, את קרנבלי הגויים. האיסור של "ליצנות" כאילו נעלם בפורים. על סמך אימרתו של רבא: "מיחייב איניש לבסומי בפוריא עד דלא ידע בין ארור המן לברוך מרדכי", קרי חייב אדם להשתכר בפורים עד שלא ידע בין ארור המן לברוך מרדכי (מגילה ז,ב)
, התירו היהודים לעצמם הרבה דברים, שלא היו עושים זאת ביום אחר. כך נוצרו מנהגים שונים, שעל פי רוב הועתקו מעמים אחרים וכמובן, שמיד נמצא לכך רמז במגילה.
תחפושת

בספרי חז"ל, הגאונים והראשונים אין זכר לתחפושות בפורים. אין לדעת מתי התחיל מנהג זה. הידיעה הראשונה על התחפשות בפורים הגיעה אלינו מן המאה ה-13. כנראה, שבתחפושת פורים חלה התפתחות. תחילה החלו להתחפש בבגדי ערלים. 
ר' קלונימוס ב"ר קלונימנוס (1286-1328) מגדולי ואולי גדול המתרגמים בדורו. נוסף לגדולתו בתורה ידע ערבית, לאטינית, "לשון גיפטי", יוונית ועוד. הוא חיבר ספר הנקרא "אבן בוחן", שהוא כולו דברי מוסר ותוכחה. 
הוא גם חיבר פארודיה בשם "מסכת פורים" בה הוא מספר שהיהודים נהגו ללבוש בפורים בגדי ערלים. 
בסיפרו הוא מתאר את שמחת פורים: 
כי ישתגעו וכי יתהוללו... זה ילבש שמלת אשה ולגרגרותיו ענקים, וזה יתחקה כאחד הריקים... אלו עם אלו אנשים עם נשים - לעת ערב סעודת פורים. ("אבן בוחן", מהדורת הברמן, מוסד הרב קוק, עמ' 30).

בלילה ההוא אל יאמרו מים מים/  השותה יין חי, אור כשלמה עוטה/ ואשר אחר המים נוטה/ כמדקרות חרב בוטה/ ראוי לברוח מהם כמי שנשכו כלב שוטה. הקרב קרב אליהם (לשותה מים) דמו בראשו/ הנוגע בם, הרי זה מתחייב בנפשו (שם עמ' 31).

רבים התנגדו לכך, ואחרים מצאו תירוצים שונים למנהג זה, כגון שלא יכירו בין המן למרדכי ולקיים "עד דלא ידע". אחרים סמכו את המנהג על מה שדרשו חכמים על הפסוק "ואנכי הסתר אסתיר פני ביום ההוא" (דברים לא,יח), שזה "רמז לאסתר מן התורה" (חולין קלט,ב). 
המהרי"ל, שהוא המקור למנהגי אשכנז אמר: 
אין להגיד ההלכה אל הבחורים בתענית אסתר וסמך לדבר אין אסתר מגדת. וכשתענית אסתר מקודם לה' לא חש והגיד (מהרי"ל הל' פורים ג').          
כעבור כמאה שנה דנו בנושא מבחינה הילכתית. ר' יהודה מינץ                    (1408-1508) מגדולי רבני איטליה ורבה של פאדובה במשך 47 שנים, היה כנראה הראשון, שעסק בסוגיה זו מבחינת "איסור והיתר". הוא מספר שיהודים נהגו לחבוש מסכות ושינו את בגדיהם. גברים לבשו בגדי נשים ונשים לבשו בגדי גברים, למרות שיש בזה משום איסור תורה. בכל זאת הוא כותב, שאין לאסור זאת, לאחר שראה שאצל גדולים וטובים נהגו כך. הוא אומר, שראה במו עיניו אצל:
גדולים וחסידי עליון ז"ל, שנתגדלתי אצלם, אשר ראו בניהם ובנותיהם, חתניהם וכלותיהם לובשין אותן פרצופין ושינו בגדיהם מבגדי איש לבגדי אשה וכן להיפך. ואם היה ח"ו נדנוד עבירה, חלילה וחס להם לשתוק ולא ימחו וכ"ש וק"ו באיסור לאו, אלא ודאי היה להם ראיה וסמך שהיתר גמור הוא ואין בלבוש זה הירהור עבירה. 
(בקרב שהיה בעיר זו לאחר פטירתו, נהרסו הקברים ונקרעו כתבי ידו. 16 מתשובותיו שנשארו, הודפסו עם תשובות מהר"ם פאדובה, בשנת שי"ג/ 1553 וזו האחרונה מתשובותיו שנשארו, שעסקה בבגדי פורים).
בעקבותיו פסק הרמ"א (1520-1573): 
ומה שנהגו ללבוש פרצופים (= מסכות) בפורים וגבר לובש שמלת אשה ואשה כלי גבר, אין איסור בדבר מאחר שאין מכוונין אלא לשמחה בעלמא (או"ח, תרצ"ו,ח). 
רבים התנגדו לכך
, אך ההמון המשיך לנהוג כך.

ר' שלמה אפרים לונטשיץ (בעל "כלי יקר" על התורה, בן דורו של הרמ"א) יצא נגד מנהג התחפושות, אחר שראה: 
ישנו את טעמם לתת על פניהם מסוה עד שנהפך לאיש אחר ואין לו מכיר, כי לכולם יהיו חליפות שמלות והיו לנשים כי על גבר יהיו כלי אשה וכל הנשים יתנו על פניהן כסות עניים עד אשר כל רואיהם לא יכירום ולא ידעו ולא יבינום מה ומה ההולכים... הכזה יהיה יום משתה ויום ה'? ומאין להם סמך למנהגים מקולקלים כאלו? (בסיפרו "עוללות אפרים" מאמר ש"ט).

ר' יואל סירקיס (הב"ח, שהיה רבה של קראקא כ-50 שנה לאחר הרמ"א) פקפק אף הוא בהיתר התחפושות, אך הסיק: 
הנח להם לישראל מוטב שיהיו שוגגין ואל יהיו מזידין... אבל כל ירא שמים יזהיר לאנשי ביתו ולנשמעין בקולו שלא יעברו על איסור לאו בפורים (ב"ח לטור יו"ד סי' קפ"ב).

בתקופתנו כותב ר' אהרן זכאי, בסיפרו "הבית היהודי" (חלק מועדים, עמ' 159, הלכה כ"ז), שאסור "להלביש אפילו לילד קטן בגדי ילדה וכן להיפך".
מסכת פורים

כאמור, חיבר ר' קלונימוס "מסכת פורים", שנדפסה לראשונה בפזארו בשנת 1513. שם הפרק הראשון הוא "חבקבוק" (כלומר "הבקבוק" אך יש בו רמז גם לשם "חבקוק") והוא פותח את "המשנה" על דרך סגנון מסכת אבות: 
חבקבוק קיבל תורה מכרמי ומסרה לנח, ונח ללוט, ולוט לאחי יוסף, ואחי יוסף לנבל הכרמלי, ונבל הכרמלי לבן הדד, ובן הדד לבלשצר, ובלשצר לאחשוורוש ואחשוורוש לרב ביבי (= שתיין, ברומית לשתות - Bibere).
הוא הזכיר את השתיינים שהוזכרו במקורות . חבל שהזכיר ביניהם את אחי יוסף. אמנם הם שתו פעם אחת לשכרה, אך היה זה במצב מיוחד (בראשית מג,לד). הוא מסיים את ה"מסכתא" בפרק "אין קוראין". ולמה השלים המסכתא ב"אין קוראין"?
לפי שאין קוראין בו אלא בשעה שאינו לא יום ולא לילה, שלא נכתבה אלא לשחוק בעלמא לשמח אנשים ביום פורים והקורא בו לא הפסיד, אלא כמי שקורא בספרי רפואות... כי דברי זאת המסכתא בדיתי אני קלונימוס מלבי המשנה והגמרא. ואעידה לי עדים "נאמנים", את רבי שקרן ואת רבי כזבן
לאחר מכן הוסיפו עליה "פירוש רש"י ותוספות" ועוד. אחרים לא הסתפקו בזה "ויצרו" בוואריציות שונות את אותו רעיון בשמות שונים, עם "פירושים" ובלעדיהם. כך פורסמו: "מסכת עניות"; "מסכת שטרות"; "מסכת שכורים"; "מסכת המן". לא תמיד צויין שם המחבר. אפילו על ר"י קנייבסקי ז"ל מספרים שבצעירותו חיבר מסכת פורים. רבים לא הסתפקו גם בזה והוסיפו: "הגדה לפורים"; "אקדמות"; הושענה רבה; "הקפות" ואפילו "תפילת נעילה". אולם, היו רבים שאסרו לקרוא ב"מסכתא" זו ואסרו גם את התחפושות. 
בראשם של האוסרים עמד ר' שמואל אבוהב (1610-1694) מגדולי רבני איטליה. הוא אסר לקרוא במסכת פורים וכתב עליה: 
חילול תורתנו הקדושה, החוגרת שק לפני קונה ואומרת, עשאוני בני ככלי זמר, חוכא ואטלולא (ראה "דבר שמואל" סי' קנ"ג האוסר אף הוא לקרוא במסכתא זו).
משחקים וליצנות

הבידור הראשוני להמונים היה כנראה "תליית המן". בובה בדמותו של המן נתלתה על גג למשך 4 ימים לערך ואחר כך השליכוה לאש מתוך זמר וקפיצות. זה נקרא "משוורתא דפוריא" (= מקפצת פורים
). תליית דמותו של המן גרמה להרבה צרות. 
בימי הקיסרים, הונוריוס (384-423) מושל ממלכת רומי המערבית ובן אחותו תיאודסיוס השני מושל ממלכת רומי המזרחית, חשבו הקנאים הנוצרים, שהיהודים לא תולים את המן, אלא את יש"ו, לכן הורה תיאודסיוס בשנת 408 לספירה, ליהודי אנטיוכיה, שלא לתלות את המן בפומבי (Codex Theodosianus Xv1,8,18).
רבים התעלמו מזה ובשנת 415 תלו יהודי עיירת אימנסתר, הסמוכה לאנטיוכיה, את דמות המן על צלב והיכו בה. באזור פשטה שמועה, שהיהודים צלבו נער נוצרי. התחילה תגרת דמים. תיאודסיוס הופיע והרגיע את הרוחות והטיל קנס כבד על היהודים. במקומות מרוחקים יותר התנפלו הנוצרים על בתי כנסת ופגעו ביהודים בנפשם וברכושם. ההיסטוריון של הכנסיה הנוצרית בשם סוקראטס מספר על כך, תוך אמונתו, שאכן היהודים צולבים נוצרים בפורים (His. Ecel. v11,16; דובנוב כ"ג, 132). המשחק המכונה "פורים שפיל" הופיע רק במאה ה-16.
הלצות והצגות

הרוזנים בעלי אחוזות גדולות במזרח אירופה החזיקו בארמונם ליצן, שיבדח את הרוזן ומשפחתו. היהודים אימצו רעיון זה רק לימי פורים. לאחר מכן נוצר התפקיד "בדחן" גם לחתונות. במאה ה-17 התפרסם בעולם, גם הלא-יהודי, יעקב ריז המכונה מלך הליצנים. הוא היה גמד, אך בעל כשרונות גדולים לבדרנות. הוא נהג לומר: "שמי הולך למרחקים, כאחד מבני הענקים/ אבל הרואה אותי יאמר: בן ננס דמותי". חלק בלתי נפרד מ"פורים שפיל" היתה התהלוכה. זוהי מקורה של "העדלאידע", המצעד הפורימי שהנהיגו בעבר בתל אביב הקטנה. בשל סיכון ביטחוני ונטל תקציבי בוטלה "העדלאידע" בתל אביב, אך דוגמתה עדיין קיימת בערים שונות בארץ.
אגב, ה"פורים שפיל" הוא המחזה היהודי הראשון. לאחר מכן החלו להתגבש הצגות ותיאטרון יהודי. בחצרות חסידיים בארה"ב ובעיקר בחצר בובוב, בברוקלין שבניו-יורק, חידשו את ה"פורים שפיל" במלוא היקפו.
שלמה אושקי ואליעזר גראטיאנו הדפיסו בשנת 1567 את הדרמה ה"פורימית" בספרדית בשם "אסתר". זאת היתה הדרמה הראשונה שנכתבה ע"י יהודי (ראה "יסוד עולם", הוצאת ברלינר, עמ' 13). לאחר מכן נכתבה דרמה ג"כ בספרדית בשנת 1648 ע"י מחבר לא ידוע, בשם Mordechay de Aman y Famosa Comedia. אולם, יייתכן שזה לא נכתב כלל ל"פורים" אלא בשביל הבמה. מה שנקרא "פורים שפיל", נכתב לראשונה בתחילת המאה   ה-17 בלשון אידיש בשם "אחשוורוש שפיל". הוא נדפס בפרנקפורט בשנת 1708. מחזה פורים בעברית בשם "שארית יהודה" נכתב  ב-1827. אצל ר' דוד אופנהיים (1664-1736), מגדולי הרבנים בדורו ובעל הספריה הגדולה ביותר שהיתה אז, היו תלמידיו בפראג משחקים "משחקי פורים" בהסכמתו.
רעשנים

כבר בימים קדומים נהגו לצייר את דמותו של המן או לחרות את שמו על גבי אבן או לבנה ולהכות בה עד הימחותם או לכתוב שמו על הרצפה ולרקוד עליה. ר' אליהו הכהן, בעל "שבט מוסר" ו"מדרש תלפיות", שהאמין בהרבה סיפורי בדים, כפי שהם מופיעים ב"מדרש תלפיות" שלו, כותב ששמע:
כשאומרים ארור המן או כשמזכירים  שמו ושם אשתו ובניו ומכין, שעושה הקב"ה שירגיש הכאות, כדי שיקבלו צער גדול, יען שכל הבאים לעולם כאילו בימיהם נעשה הנס, לפי שאם נתקיים עצתו לא היו באים לעולם. לכן כל הבאים לעולם צריכים לצערו, לכן עושה הקב"ה שירגישו הכאות שמכים מהזכרת שמם.

מזה שנים רבות שנוהגים להרעיש רק לגבי הזכרת שם המן ולא בהזכרת בני משפחתו. גם על ר' יהודה החסיד (נפטר 1210, בעל "ספר חסידים") מספרים שההגמון מרגנשבורג שאלו, למה היהודים דופקים על הכתלים כשמזכירים את המן. הוא השיבו: 
כל כך דפיקות שאנו דופקים, כך השדים דופקים לו בגיהנום. אמר לו (ההגמון) מנא לך? אמר לו: בוא ואראך. הלך עמו והראהו בפתח גיהנום וראה שהיכוהו. פתח אותו הגמון ואמר: אם הייתי אצלכם הייתי מסייע לכם להכותו. 
על רקע זה נוצרו מנהגים שונים כיצד להגיב בקריאת השם המן.
בכל העדות (חוץ מהעדה התימנית) נהגו לרקוע ברגליים כשהושמע השם   "המן", או לצעוק "שחיק עצמות"; "שם רשעים ירקב"; או "ימח שמו וזכרו"; נהגו גם להשמיע יריות מתוך מפתחות שמילאום גפרית; לבסוף הומצא "הרעשן". חסידי חב"ד נוהגים להרעיש רק כשמזכירים "המן האגגי" ולא בהזכרת השם "המן" בלבד.
מעניין להזכיר אפיזודה מעניינת שאירעה בעיר רונניק. ר' חיים הלברשטם    (1793-1876) מייסד שושלת חסידי צאנז (הענפים: קלוזנבורג, סאטמר, בובוב, גורליץ ועוד) היה בצעירותו רבה של העיר. פעם אחת בפורים, בעת הסעודה, החליטו כמה "לצים" להגיש משקאות כיד המלך על חשבון ראש הקהילה. הלה זעק, שאינו מסכים ולא ישלם את החשבון. אולם, כשהביאו את המשקה שתה ושתה כמו כולם. בתום הסעודה התחיל ויכוח חריף, מי ישלם בעבור המשקה. ראש הקהילה טען, שלא התחייב וגם אמר מפורשות שהתנגד להזמנה ולא ישלם. אחרים טענו, שמאחר ונהנה מהמשקה כמו כולם עליו לשלם בתור ראש הקהילה.
ר' חיים שמע את הטענות ובבדיחות הדעת השיב, שזו משנה מפורשת שעל ראש הקהל לשלם את החשבון. שנינו במשנה: כל משקה "שסופו לרצון, אף על פי שאין תחילתו לרצון, הרי זה 'בכי יותן'" (מכשירין פ"א,מ"א).
לסיום אזכיר גם משהו "פורימי" נוסף. בעיר מיץ שאל פעם ההגמון הנוצרי של העיר את הר"ר יהונתן אייבשיץ (1680-1765): 
היהודים מקדימים את הלילה ליום. את השבת מתחילים ביום שישי לפנות ערב וכן את כל החגים מתחילים לחגוג ולקדש לפנות ערב השייך ליום המחרת. מדוע שונה אצלכם "פורים" שאת הסעודה העיקרית הגדולה אתם מקיימים לפנות ערב של פורים עצמו, לקראת יום המחרת ולא לפנות ערב שלפניו?

ר' יהונתן, שנוסף לגדולתו בתורה, היה מפורסם גם בחריפות לשונו השיבו: 
גם לי יש שאלה אליך. אתם הנוצרים נוהגים לקיים את סעודת חגיכם בלילה שלאחר היום בניגוד ליהודים. לכן תמה אני, מדוע שיניתם את מנהגכם בכל הקשור לחג המולד של יש"ו? את סעודת חג לידת "משיחכם" אתם חוגגים בערב שלפני החג, מדוע?

בעוד ההגמון הנוצרי חוכך בדעתו כיצד לתרץ את תמיהתו של הרב היהודי, ענה ר' יהונתן אייבשיץ: 
תשובה אחת פותרת את שתי התמיהות, או יותר נכון לומר, כל תמיהה פותרת את חברתה. בפורים שאנו חוגגים את מפלת המן הגוי, אנו נוהגים כמוכם הגויים, שהיום הולך אחר הלילה. כאשר אתם חוגגים את לידת יש"ו היהודי, אתם חוגגים כיהודים.

מגילת אסתר בימי השואה

בניגוד למה שקרה בימים ההם בפורים, שהעצה הרעה של המן הופרה "והשבות לו גמולו בראשו", ולא הצליח לממש את מזימתו הרעה, עצתו השטנית של היטלר התקיימה, לדאבון לבנו, בכל אכזריותה. אביא סיפור קצר על מסירותו של יהודי להציל "מגילת אסתר" כדי לקוראה בתוך הגיהנום הנוראי בימי השואה. ר' יהושע אייבשיץ, ניצול השואה מספר:
ביום 'תענית אסתר' שנת תש"ג הגעתי עם טראנספורט חולים ותשושים ממחנה המוות (קראפיר לאגער) שוואניגען שבמחוז פוזן אל בית-הכלא של גיטו לודז', ששכן ברחוב צ'רנייצקיגו, שם אמורים היינו להצטרף אל טראנספורט גדול של מועמדים להשמדה. האמת היתה, שרובם ככולם לא 'זכו' ולא נהנו מ'פריווילגיה' זו. תוך זמן קצר ביותר מתו בגיטו לודז' מרבית חברי לסבל". הוא ממשיך לספר, שלמרות שרבים גססו, דבר ראשון ביקשו לשמוע קריאת המגילה, אך כנראה שלא עלה בידם. "בדיוק שנה לאחר מכן, ממש באותו היום, ומאותו בית הכלא, צורפתי אל טראנספורט גדול של יהודים שנחטפו בגיטו ונשלחו לאי שם (עדיין לא ידענו מהו היעד). לפנות ערב הגענו אל פרברי צ'נסטחוב. שם ברציף המיועד למשאות חיכה לנו גדוד של אנשי 'ורקשוץ', רוצחים אוקראינים. הם הרביצו לנו מכות-רצח, והריצו אותנו לעבר המחנה 'האסאג ווארטה', תוך כדי התעללות קשה. לידי באותה שורה, הלך יהודי קשיש בשם רוטקוף... יהודי פיקח זה, כאשר נצטווה לזרוק את תרמילו, עשה עצמו כאילו הוא מנסה לההשתחרר מריתמות התרמיל ואינו מצליח בכך. אולם, אני הספקתי לראות שהיהודי מנסה להרוויח זמן, תוך שהוא מוציא, בזריזות רבה איזו חבילונת מתוך התרמיל, תוך כדי שהוא סופג מהלומות נוראיות וזב דם. הייתי משוכנע שהיהודי הזה ניסה להציל איזה דבר ערך כספי, שהיה לו בתוך התרמיל. אולם, מה מאוד הופתעתי בערב כשהיהודי החביב הזה הוציא מתחת חולצתו את ה'אוצר' שהציל, היתה זו מגילת קלף קטנה, מגילת אסתר. מיד נעמדנו בצריף, בין הדרגשים והיהודי התחיל בקול רוטט מהתרגשות את קריאת המגילה" ("שערים", י"ד אדר תשל"ד / 8.3.1974).
תענית אסתר

מזה יותר מאלף שנה שעם ישראל (שומרי מצוות) צם בי"ג באדר בערב פורים. ברם, מה מקורה של תענית זו המכונה "תענית אסתר", איש אינו יודע. אסתר לא צמה בי"ג באדר. שלושה ימי צום המוזכרים במגילה, היו דווקא בניסן ולא באדר (ראה יבמות קכא,ב; מדרש שוחר טוב כב. הדעות רק נחלקו אם צמו אז 3 ימים רצופים, או שהפסיקו את הצום בלילות; ראה גם מגילה טו,א). בתורה מוזכר צום יום הכיפורים בלבד. בימי הנביאים נוספו עוד שלוש צומות: צום הרביעי (י"ז בתמוז); צום השביעי (צום גדליה) וצום העשירי (עשרה בטבת) המוזכרים ע"י הנביא זכריה (ח,יח). תענית אסתר לא מוזכרת בנביאים וגם לא במשנה ובגמרא. גם ר' יצחק אלפסי (1013-1103), הרי"ף, הנחשב לראשון משלושת גדולי הפוסקים בישראל, לא הזכירה.
יתירה מזו אפשר לומר, שאסור  לצום בי"ג באדר. בעבר היו שני נימוקים לאיסור זה. 
א) "... בתליסר באדר יום ניקנור הוא", כלומר, י"ג באדר הוא "יום ניקנור" (מגילת תענית, משנה ל'), "ואסור בהספד ותענית" (ראה רש"י שם). הברייתא מספרת מהו יום ניקנור.
אמרו ניקנור פולמרכוס של מלכי יון היה עובר לאלכסנדריאה בכל יום ויום והיה מניף ידו כנגד ירושלם וכנגד בית המקדש ומחרף ומגדף ומנאץ ואומר מתי תפל בידי ואהרסנה וכשתקפה יד בית חשמונאי ירדו לתוך חילותיו והיו הורגין עד שהגיעו לקרובין שלו וחתכו את ראשם וקצצו את בהנות ידיהם ורגליהם וחתכו את ראשו וקצצו את אבריו ותלאום כנגד בית המקדש אמרו פה שדבר בגאוה ויד שהניפה כנגד יהודה וירושלם ועל בית המקדש נקמה זו תעשה בהם יום שעשו כן עשו אותו יום טוב.  ("גמרא" על מגילת תענית; תענית יח,ב; ירושלמי תענית פ"ב,הי"ב).

ב) "יום שלפניהם", קרי יום שלפני יו"ט, אסור להתענות בו ("מגילת תענית"
). כיצד קבעו, איפוא, תענית לערב פורים?
אסתר והיהודים צמו בפסח

אסתר שלחה אל מרדכי: "לֵךְ כְּנוֹס אֶת כָּל הַיְּהוּדִים הַנִּמְצְאִים בְּשׁוּשָׁן וְצוּמוּ עָלַי וְאַל תֹּאכְלוּ וְאַל תִּשְׁתּוּ שְׁלשֶׁת יָמִים לַיְלָה וָיוֹם גַּם אֲנִי וְנַעֲרֹתַי אָצוּם כֵּן וּבְכֵן אָבוֹא אֶל הַמֶּלֶך..." (ד,טז). מתי זה היה? המן פירסם את הגזירה בי"ג בניסן (ג,יב). לאחר מכן באו שלושה ימי צום אלה. לא אצטט את כל האימרות שנאמרו על כך, אזכיר רק אחת מהן על הפסוק "וַיַּעֲבֹר מָרְדָּכָי" (ד,יז). "מה ויעבור? רב אמר: שהעביר יום ראשון של פסח בתענית" (מגילה טו,א). שלושה ימי צום אלה היו בי"ד, ט"ו, וט"ז בניסן (פרקי דר"א, פ"ל; אסתר רבה ח,ו; ראה גם יבמות ומגילה שם).
מי החליט על תענית אסתר?

איש אינו יודע מתי הוחלט לצום בתענית אסתר. במגילת תענית נקבע שגם ערב יום טוב, אסור בתענית. א"כ כיצד צמים בי"ג באדר, שהוא ערב פורים? שאלה זו התעוררה כבר לפני כמה מאות שנים. ר' אהרן הכהן מלוניל (חי במאה ה-14) הציע פתרון לקושי, שרק תענית של צער נאסרה בערב יו"ט. תענית אסתר אינה "תענית צער", אלא כזכר לתענית שאסתר צמה ("ארחות חיים", הל' מגילה ופורים כ"ה). ברם, אסתר הרי לא צמה בי"ג באדר?
המקור הראשון שנזכרת בו תענית אסתר הוא ב"שאילתות דרב אחאי גאון" (פרשת ויקהל שאילתא סז,יח). ר' אחאי גאון חי ופעל במאה ה-8. בשל ויכוח עם ראש הגולה, שסרב למנותו לראש ישיבת פומבדיתא, הוא עלה ארצה וכאן סיים את סיפרו. 
ר' שמואל בר יצחק (אמורא בדור השלישי) אמר, ש"י"ג זמן קהילה לכל הוא" (מגילה ב,א). אולי הוא התכוון שמתאספים לפנות ערב לקריאת המגילה. עכ"פ לא הוזכר אפילו ברמז שמדובר בצום. בימי הגאונים החלו לפרש את דבריו, שהכוונה לתענית. 
"מאי קהילה? יום תענית" (שאילתות שם). קשה להבין זאת. אם אכן צמו בי"ג באדר בימי התלמוד מדוע לא אמרו זאת מפורשות? אין ספק שהנוהג לצום בערב פורים התחיל בימי הגאונים ובמשך שנים רבות נהגו כך רק אנשי בבל. בני ארץ ישראל צמו כזכר לתענית בימי אסתר, לאחר פורים דווקא.
שלושה ימי הצום אין מתעניין אותם רצופין אלא פרודין; שני וחמישי ושני. רבותינו שבארץ ישראל נהגו להתענות אחרי ימי הפורים מפני ניקנור וחביריו
, ועוד שמאחרין בפורענות ואין מקדימין (מסכת סופרים פי"ז,ד).
 כלומר, מאחר וי"ג באדר הוא "יום ניקנור" לא יייתכן לקבוע בו תענית "ועוד שמאחרין בפורענות ואין מקדימין", לכן קבעו את הצום לאחר פורים. רואים אנו שבארץ ישראל, צמו מעין בה"ב שלאחר הפסח והימים הנוראים, גם לאחר פורים. כשדולדל הישוב היהודי בארץ, נשכח הנוהג הזה והעם בגולה אימץ את מנהג גאוני בבל.
רבינו תם אימץ את מנהג הגאונים, אך נתן לתענית אסתר הסבר אחר. לדעתו, תענית אסתר לא נקבעה כזכר לשלושת ימי התענית בימי מרדכי ואסתר, אלא כזכר לתענית שצמו, כביכול, בי"ג באדר ביום שנקמו באויביהם. אמנם במגילה אין זכר לכך, אך הוא מסיק, שכשם שמשה רבינו "עשה תענית כשנלחם בעמלק", ודאי שבימי מרדכי, שהיו צריכים לרחמים עשו תענית
.
מהמשתמע מסגנון המגילה, לא מתקבל על הדעת, שאסתר או מרדכי או שניהם ביחד הכריזו על תענית בי"ג באדר. הגזירה בוטלה בניסן והיהודים קיבלו רשות "להינקם באויביהם" בי"ג באדר בשנה שלאחריה. הם לא ניהלו מלחמה כפי שנלחם יהושע נגד עמלק, אז היתה קיימת סכנה לעם ישראל, כי היו מצבים של "וגבר עמלק" (ע"פ שמות יז,יא). 
בי"ג באדר יצאו היהודים לבצע את צו השליט ולהרוג את המועמדים לכך "... וְאִישׁ לֹא עָמַד לִפְנֵיהֶם..." (ט,ב). לא מדובר כלל במלחמה, מדוע עלינו לחשוב, שהחליטו לצום אז? אין לכך זכר לא במגילת אסתר, לא בתוספות למגילה, לא בספרי חז"ל ואף לא בספרי הגאונים. 
רבינו תם לא טען שיש קבלה או מסורת על כך, אלא הוא הניח שכך היה. אולם, כאמור אין זה מתקבל על הדעת. אפשר, איפוא, לומר, שלא נמצא הסבר המניח את הדעת, מדוע החליט מי שהחליט שיש לצום בתענית אסתר.
כאמור, הרי"ף התעלם ולא הזכיר את תענית אסתר. שני דורות לאחריו היתה התענית כבר מקובלת על הכל. בימי רש"י והרמב"ם היה זה מנהג מקובל על הכל, ללא עוררין. 
הרמב"ם כתב:
ונוהגים כל ישראל בזמנים אלו להתענות (בשלושה הצומות) ובי"ג באדר זכר לתענית שהתענו בימי המן, שנאמר 'דברי הצומות וזעקתם'. ואם חל י"ג להיות בשבת מקדימים ומתעניין ביום חמישי שהוא י"א. שלא כשאר הצומות שמאחרין ואין מקדימין אותם. כיוון שתענית אסתר אי-אפשר לאחרו עד יום א' לפי שהוא פורים" (הל' תענית פ"ה,ה"ה).

מעשה שאירע פורים באחד בשבת וקדמו להתענות בחמישי בשבת. ובאתה אשה אחת לפני רבינו (רש"י, זה כתב תלמידו ר' שמחה) שהיה לה לרכב אחר השילטונה (= נסיכה שליטה) ושאלה אם אפשר שתתענה למחר ותאכל היום מפני טורח הדרך. ואמר רבינו: אעפ"י שאין זה תענית ציבור קבוע לא מדברי תורה ולא מדברי סופרים, אלא שנהגו העם כן, שהרי אותן תעניות שהתענה מרדכי בשושן בפסח התענה ג' ימים... ואי משום 'דברי הצומות וזעקתם' דכתיב בקרא, לאו היינו קבלת צום לדורות... אלא הכי קאמר - על דברי הצומות וזעקתם והצרות שעבר עליהם בימי המן, קיבלו עליהם היהודים פורים זכר לנסים. מ"מ אסור לו לאדם להיות פורש מן הציבור ("מחזור ויטרי" רמ"ה).

רש"י לא מצא אסמכתא לצום זה. הוא גם דחה את הרעיון שהרמב"ם מזכיר, שהתענית היא זכר לתענית בימי המן שנאמר "דברי הצומות וזעקתם". הוא לא ידע להצביע מי הוא שהנהיג את תענית אסתר. אולם, מאחר ונהגו כך אין לפרוש מן הציבור. כיום, כשמעטים צמים אפילו את שלושת הצומות, היש מקום לחייב לצום בימינו בתענית אסתר, בטענה שאין לפרוש מן הצבור, כאשר רוב רובו של הציבור לא צם? היש הצדקה להטיל על המעטים גם צום זה? 
הר"ן הזכיר את דברי רבינו תם שציטטנו, וגם העיר, שלא מצינו רמז לתענית זו (הר"ן בתחילת מגילה).
גם בנוגע לשלושת הצומות (לצום ט' באב יש חובה מיוחדת) ישנה שאלה, אם חייבים בהם בזמן של עצמאות ישראל, גם אם העצמאות אינה שלמה עדיין. העם היושב בישראל אינו נתון לשילטון נכרי, המהווה תנאי לחובת הצומות
, ולכן יש ודאי מקום להרהר לגבי החובה לצום ב"תענית אסתר".
� כך פסק ר' יוסף קארו בשו"ע (או"ח, תרצ"ה,ב). הרמ"א הסתייג קצת ואמר בשם ספרי מנהגים: "דאין להשתכר כל כך". אולם, כדי לקיים את האימרה, יש עצה לשתות קצת יותר מהרגלו "ויישן ומתוך שישן אינו יודע בין ארור המן לברוך מרדכי".


� השל"ה; בעל "כנסת הגדולה", הב"ח (יו"ד, סי' קפ"ב) וחתנו הט"ז (שם ס"ק ד'); בתשובות "דבר שמואל" (סי' רמ"ז) אסרו את התחפושות של החלפת בגדים.


� ראה סנהדרין סד,ב ורש"י שם. הגאונים פירשו את המונח "משוורתא": "הבחורים עושים צורה כהמן ותולין אותה על גגותיהם ארבעה חמשה ימים, וביום הפורים עושים מדורה של אש ומטילים לתוכה את הצורה... ויש טבעת תלויה בתוך האש שנתלין בה וקופצים מצד האש הזה לצד האש הזה" (תשובות הגאונים, מתוך הגניזה, הוצ' גינזבורג, עמ' צ'; ראה גם "ערוך השלם" בערך משוורתא נוסח שונה במקצת).


� במגילה זו נימנו ימים האסורים במספד ובתענית זכר לאירועים גדולים שאירעו באותם ימים, ביניהם חנוכה ופורים, שלא יתבטלו לעולם.


� אין ספק שאת "יום ניקנור" לא קבעו רק בשל הריגתו, אלא בעיקר בשל הניצחון על הצבא הסורי, שניקנור עמד בראשו. לפי גירסה אחת מנה הצבא 35 אלף איש ולפי גירסה אחרת רק תשעת אלפים איש. החשמונאים הצליחו לגייס כ-1000 איש בלבד. הסיפור על "ניקנור" אינו סיפור אגדתי. הוא מופיע בהרבה מקורות, שנכתבו זמן קצר לאחר המאורע. למלחמה הזאת, שהביאה כמעט אסון לעם שישב בציון, גרם יהודי שהתיימר להיות כהן גדול, שמו היה אלקימוס, הידוע לשימצה. הוא הלשין ועל פי בקשתו שלח המלך את ניקנור וצבאו להשמיד את ישראל (ראה חשמונאים א,ז, כו-נ; חשמונאים ב,טו, ו-לו; פלוויוס: "קדמוניות היהודים" יב,י,ה).


� דברי ר"ת אינם מופיעים בתוספות, אלא מצוטטים ב"רא"ש" למגילה פ"א,א. אגב, בתורה אין זכר לכך שמשה רבינו צם ביום שיהושע נלחם נגד עמלק. ר"ת אומר שם "כמו שנאמר במסכת תענית". בעל "קרבן נתנאל" על הרא"ש כבר העיר, שגם במסכת תענית אין זכר לכך, רק במכילתא ובפרקי דר"א פמ"ד, נאמר, שמשה רבינו צם ביום המלחמה נגד העמלקים.





� ראה ראש השנה יח, א-ב רש"י ורא"ש שם. ב"צומות בזמן הזה" הסברתי את הנושא באריכות (טרם פורסם).






