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ה ש ר פ ה י  ל י ב ש זמני כניסת השבתב
פרשת אחרי מות-קדושים תשע"ח

מורנו הגאון רבי משה 
בהגרח”ז פינקל זצ”ל

ענ של  ונכדם  גדולים  של  ־בנם 
פינקל  משה  רבי  הגאון  היה  קים 
רבי  הגה”צ  בנם של המשגיח  זצ”ל, 
אלי רבי  הגאון  )בן  זצ”ל  זאב  ־חיים 

עזר יהודה זצ”ל( והרבנית לאה ע”ה 
אייבשיץ  יונתן  לרבי  )המתייחסת 
זצ”ל(. אביו, הגאון הצדיק רח”ז, היה 
ממקימי “היכל התלמוד” בתל אביב, 
בישוב  הראשון  הכולל  היה  אשר 
אביו  ע”י  שנקרא  עד  נעלים,  לאברכים  החדש 

לשמש כמנהל רוחני של ישיבת מיר. 
רבי משה גדל והתחנך בבית של חסד שניהלה 
אמו כשהוא פתוח לכל נצרך ונזקק, עד שנתייתם 

מאמו לאחר הבר מצוה.
ישראל”  “אור  בישיבת  החל  לימודיו  מסלול 
ניימן  יעקב  רבי  הגאון  בראשותו של  לצעירים, 
זצ”ל, ולאחריה בישיבות סלבודקה ופוניבז’ בבני 

ברק, עד כי הגיע לישיבת מיר בירושלים.
מצד  מיוחדת  לב  לשימת  זכה  הוא  במיר 
הסבא קדישא הגרא”י זצ”ל ומצד דודו הגר”ח 
בחברותא  אתו  למדו  אשר  זצ”ל,  שמואלביץ 
שנים רבות וכך זכה לגדול ולהתגדל על ברכיהם.

בשנת תשי”ז נשא לאישה את נכדת הגרמ”מ 
אפשטיין זצ”ל, ראש ישיבת חברון. כאברך, זכה 
ללמוד בחברותא עם הגאון רבי אהרון כהן זצ”ל 
של  בכולל  למד  כן  כמו  חברון.  ישיבת  מראשי 
‘ישיבת חברון’ בגבעת שאול עם קבוצת אברכים 
נבחרת. כבר אז הגיעה קבוצת בחורים מעולים 

מישיבת חברון להאזין לחד”ת שלו מידי שבוע.
הגרא”י  הישיבה,  מינהו ראש  בשנת תשכ”ד 
לקבוצת  שבועית  ‘חבורה’  לומר  זצ”ל  פינקל 
לאחר  התמנה  זכה  הצלחתו  ולאור  תלמידים, 
מכן למגיד שיעור בישיבה. קרוב לארבעים שנה 
אישי  קשר  ויצר  בישיבה  תורתו  ממתק  הרביץ 
בי נוסדה  תשמ”ג  באלול  תלמידיו.  עם  ־וקרוב 
־שיבה חבורה מיוחדת ללימוד מסכת סוכה ובע

קבותיה נוצר ספרו הראשון “בני חיל” על מס’ 
התורה.  לומדי  בין  רבה  בחיבה  סוכה שנתקבל 
גם יתר ספריו על מס’ נדרים, פסחים, קידושין, 
מלכים  שולחן  על  לעלות  זוכים  מציעא  ובבא 

רבנן ותלמידיהון.
שנים רבות נסע ונשא בעול החזקת הישיבה 
כשהוא מאיר פנים לכל וקושר ידידות עם רבים, 

שציפו תמיד לבואו החוזר.
נלב”ע בי”ג באייר תשס”א. תנצב”ה.
נכתב ע”י רעייתו הרבנית שתלחט”א

 לֹא תְכַלֶּה פְּאַת שָׂדְךָ 
לִקְצרֹ וְלֶקֶט קְצִירְךָ לֹא 

תְלַקֵּט )יט, ט(
״א״ר  תרא(:  )רמז  רות  בילקו"ש 
טו לא  בה  אין  הזו  המגילה  ־זעירא 

ולא  היתר  לא  טהרה,  ולא  מאה 
שכר  ללמדך  נכתבה?  ולמה  איסור, 

של גומלי חסדים״.
־ויש להבין את הביטוי ״גומלי חס

״גמול״ משמעותה  דים״, הרי תיבת 
תשלום, וחסד הרי אינו תשלום אלא 
עשיית חסד? והנאמר על הקב״ה ״גומל חסדים 
טובים״ פירושו הוא שמשלם לעבדיו שכר ע״י 
חסדים טובים, אבל בין אדם לחבירו מה ענין 

גמול אצל עשיית חסד?
ונראה שאכן שתי דרגות הן: לעשות חסד, 
מידה  בכל  אדם  מכל  והנדרש  חסד.  ולגמול 
במידת  וכן  השלימות.  אל  לחתור  הוא  טובה 

ולכן אנו  החסד, הרי המקבל נכלם ומתבייש, 
מבקשים מהקב״ה ״ונא אל תצריכנו ד׳ אלקינו 
לא לידי מתנת בשר ודם ולא לידי הלואתם וכו׳ 
שלא נבוש ולא נכלם לעולם ועד״. אבל לעושה 
־החסד ישנה עצה לסלק במידה גדולה את כלי

מתו של המקבל ע״י כך שיתן לו הרגשה שאין זו 
מתנת חסד אלא גמול ותשלום, והיינו שימצא 
עילה לומר למקבל שמפני סיבה זו או אחרת 

הריני חייב לך גמול ואין לך להתבייש מפני.
וכן הוא מפורש במגילת רות שלא נתן בועז 
לרות משלו אלא אמר: ״וגם של תשֹלוּ לה מן 
עצמכם  ״עשו  וברש״י:  ב,טז(,  )רות  הצבתים״ 
נאמר  זה  לפני  ואכן  שוכחים״.  אתם  כאילו 
־שצוה בועז: ״וגם בין העומרים תלקט ולא תכ

לימוה", והביאור הוא שלא תיכלם ע״י שנזקקת 
־למתנת בשר ודם, אלא תהיה זוכה בלקט שה

תורה זיכתה לה.
מורנו הגאון רבי משה בהגרח"ז פינקל זצ"ל
נלב"ע י"ג באייר תשס"א 
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בשבילי הלכה
ע''י הרב הגאון מאיר צבי שפיצר שליט''א

הערות בעניני הלכה. הלכה למעשה יש לשאול לרב

פ' אחרי מות קדושים
לפני עור לא תתן מכשול

בח"ח כלל ד' י"א כתב שאם מבקש מחבירו לספר על מישהו 
ובאמת השואל מכוין לתועלת ויוצא מזה תועלת צריך לומר 
לו שמכוין לתועלת שאם אין המספר מכוין לתועלת הרי הוא 
כנתכוין לאכול בשר חזיר ועלה בידו בשר טלה דצריך כפרה. 
וגם על זה שייך לפני עור כדמשמע בקדושין ל"ב ע"א בתוס' 
ד"ה דמחיל ליה ליקריה שכתבו דצ"ל שהודיעו קודם לכן שלא 
יהא כמו נתכוין לאכול בשר חזיר ועלה בידו בשר טלה. וכעי"ז 

כתב בהל' רכילות כלל ט' במ"ח סקכ"ב.
ד' שהביא  ל"ה  ע' מנחת שלמה  ובעיקר דברי הח"ח הנ"ל 
ג"כ ראיה הנ"ל וכתב עפי"ז באשה שבעלה נמצא בעיר אלא 
שטעתה וחשבה שהלך לעיר אחרת, דמלבד דמסתבר דבכה"ג 
שלגבי  כיון  בעיר  שהוא  יודע  האיש  אם  אף  יחוד  איסור  יש 
דידיה לא נזכר בשום מקום דמסתפי מבעלה, עוד כתב דאפילו 
אם נאמר דכיון שלפי האמת הוא נמצא בעיר ליכא איסור יחוד 
מ"מ נראה דחייב להגיד לה דאל"כ הרי הוא כמו נותן לחבירו 
וע"ש  חזיר.  בידו בשר  ועלה  חזיר  נתכוין לבשר  וחבירו  בשר 
עוד בנידון דומה אם האשה יודעת אבל האיש הנכנס אינו יודע 
שבעלה בעיר, שחייבת להודיע לו דאל"כ הוי לפני עור. ולא דמי 
לכל הרואה חבירו עובר איסור דאין כאן לפני עור, דשאני הכא 

שהיא מכנסת אותו לבית ועוברת בלפני עור. 
וע' שו"ת קול אליהו שאסור לקנות אצל מי שמוכר במשקל 
אפילו  דה"ה  חושן  פתחי  בס'  וכתב  עור,  לפני  משום  חסר 
נימא דע"י מחילה אין איסור מ"מ  ואפילו אם  לו,  אם מוחל 
פ"י סוסק"א כתב שהלוקח ממוכר  הוי מתכוין לאיסור. ושם 
שמוכר באונאה עובר על לפני עור, אפילו מוחל להמוכר שלא 
למה  וציין  איסור.  אין  מחילה  דע"י  נימא  אם  ואפילו  בפניו, 
שכתב בס' צדקה ומשפט פ"ב סקנ"ז בשם הגרש"ז זצ"ל בנותן 
מ"מ  לו  מוחל  דאפילו  צדקה,  לקבל  ראוי  שאינו  למי  צדקה 

אסור משום לפני עור. 
הוא  נאמן  אם  פועלו  את  במנסה  ת"ז  לשמה  תורה  וע' 
לו  עור אפילו אם הבעלים מקנה  לפני  בממנות אסור משום 
)ובשרידי אש ח"ג ס"א, ומהדו"ב נ"ח,  הממון שלא בידיעתו. 
וע"ש בשם מל"מ  הוא בחזקת כשרות.  כי הפועל  ס"ל דשרי 

לענין מלוה בלי עדים, וחזקת כשרות, וחשש שכחה(. 
וע"ע יבמות קט"ז ע"ב ההיא דאתיא לבי דינא דר' יהודה 
אמרי לה ספדי בעלך וכו' אלפוה שיקרא, אינהו כרבנן סבירא 
להו אמרי תעביד הכי כי היכי דלישריה. ולכא' לר' יהודה גופיה 
לשיטתו יש בזה איסור, והרי הם מכשילים אותו באיסור. מיהו 
לא  באמת  ולשיטתם  לאיסור,  נתכוין  לא  הוא  כי  הכא  שאני 

עשה איסור, והוי נתכוין לבשר טלה ועלה בידו בשר טלה(.

 הערות ותגובות בלשה"ק או באנגלית יתקבלו ברצון במייל
bishvileihalacha@themir.org 

ים
ימ

 ה
רי

דב
ינו

ות
רב

רי 
דב



2 | פרשת אחרי מות-קדושיםבית מדרש - בשבילי הפרשה של ישיבת מיר ירושלים

פת במלה תאכל

א. שנינו באבות פ”ו מ”ד, כך היא דרכה של 
במשורה תשתה  ומים  במלח תאכל  פת  תורה, 
ועל הארץ תישן וחיי צער תחיה ובתורה אתה 
עמל, ואם אתה עושה כן, אשריך וטוב לך, אשריך 
בעולם הזה וטוב לך לעולם הבא. ופי’ רבנו יונה 
שם אלו הענינים כולם כדי שלא יהא אדם נמשך 
אחר תאותו ומאכלו, ושנינו )סנהדרין ל”ו א’(, 
וגדולה  תורה  מצינו  לא  רבי  עד  משה  מימות 
במקום אחד, וכו’ ואמרינן בברכות )ה, ב(, דאין 
כל אדם זוכה לשתי שלחנות.  וכ”כ רבנו יונה 
בפ”ב מי”ב )מט”ז(, גם יש בכלל “התקן עצמך 
שילמוד  כדי  בתענוגים,  למעט  תורה”  לדברי 
של  דרכה  היא  כך  ששנינו,  כמו  הרבה,  תורה 
תורה, פת במלח תאכל ומים במשורה תשתה, 
ועל הארץ תישן, וחיי צער תחיה, ובתורה אתה 
בתוכו  תשכון  לא  בעידונין  המרבה  כי  עמל. 

החכמה, כמו שאמרו, צוארו שמן ערפו עבה.
ומבואר מדבריו שכך היא דרכה של תורה, שזו 
הדרך למעט בעידונין ולחיות צער, ולכאורה זו 
מש”א בברכות ס”ג ב’ אמר ריש לקיש מנין שאין 
עצמו  שממית  במי  אלא  מתקיימין  תורה  דברי 
עליה, שנאמר זאת התורה אדם כי ימות באהל. 
וכ”כ המהר”ל )נתיבות עולם ח”א נתיב התורה 
כי  זכרונם לברכה באו לפרש  כי רבותינו  פ”ג(, 
אין לתורה קיום אצל האדם כי אם על ידי סלוק 
השכלית  התורה  אין  ולרשב”ל  וכו’,  הגשמי 
מתקיימת אלא במי שממית עצמו עליה, וזה כמו 
שאמרנו כי הגוף מתנגד אל השכל, ולפיכך צריך 
שימות על דברי תורה כלומר לסלק הגוף לגמרי 
כאלו אינו ואז יש לתורתו קיום, כאשר האדם 

גובר על הגוף לגמרי ובזה הוא שכלי.
ב. אבל ברש”י אבות שם פי’ לא על העשיר 
הוא אומר שיעמוד בחיי צער כדי ללמוד תורה, 
אלא הכי קאמר, אפילו אין לו לאדם אלא פת 
במלח וכו’, אל ימנע מלעסוק בה. וכ”כ הרמב”ם 
בפיהמ”ש שם, פת במלח תאכל, פירוש אפי’ אין 
לך מה לאכול אלא פת במלח אל תמנע מלעסוק 
בתורה. ומבואר דאין כוונת המשנה שזאת היא 
יעכבו  לא  עוה”ז  לכתחילה, אלא שצרכי  הדרך 

אותו מעסוק בתורה.
והנה כ’ הגר”ח מולזין )רוח חיים אבות שם(, 
הלא  השם,  אל  להתקרב  עומד  אתה  הדרך  על 
ומגדים  ערבים  מאכלים  תתאוה  שאם  תדע 
ותענוגי עולם, כל הימים תהיה מוטרד בהם ולא 

תוכל להתעלם מהם ותורתך מתי נעשית. לזאת 
פת  רק  לך  יהיה  שלא  אף  ללמוד  עליך  תקבל 
חריבה מטובלת במים ומלח ואין כסות בקרה. 
ובתורה  עתיד  לשון  תשתה  תאכל  שאמר  וזהו 
אתה עמל בלשון הוה. רצה לומר שתקבל עליך 
מקום  ומכל  וכו’  במלח  פת  שתאכל  בעתיד 

בתורה אתה עמל. 
מתקיימת  התורה  אין  ר”ל  מדברי  יק’  אכן 
שזאת  ומשמע  עליה,  עצמו  שממית  במי  אלא 
צרכי  שמחמת  מי  דהרי  לעיכובא,  הדרך  היא 
עוה”ז אינו עוסק בתורה, פשיטא שאין התורה 
מתקיימת בו, וע”כ שבא לפרש שגם כשיש לו 
צרכי העוה”ז, אלא התורה מתקיימת בו אם אינו 

ממית עצמו עליה.
)דרך  ומצאנו בדברי מהר”ל בפירושו לאבות 
נקנית  שהתורה  דברים  במ”ח  מ”ה,  פ”ו  חיים 
הרודף  כי  זה  דבר  תענוג,  במיעוט  הכ”ג  בהם(, 
אחר התענוגים הגופנים הרי הוא בעל גוף ובעל 
חומר ואין ראוי שיקנה החכמה שהוא הפך הגוף 
של  דרכה  היא  כך  אלא  למעלה,  שבארנו  וכמו 
תורה. ויש להקשות דמשמע דוקא מיעוט תענוג 
אבל תענוג בעלמא מותר, והרי אמרנו למעלה 
כך דרכה של תורה פת במלח תאכל וכו’. ואין זה 
קשיא כלל שכבר בארנו כי אין הפירוש שצריך 
לענות נפשו, שלא אמרו שהתורה מתקיים במי 
עושה  כשהוא  רק  התורה,  על  עצמו  שממית 
ללמוד  יוכל  לא  שאם  דהיינו  התורה  בשביל 
רק אם הוא אוכל פת במלח וכל הדברים אשר 
לא  בחנם  אבל  לעשות,  לו  יש  למעלה  נתבאר 

אמרו.
הנה פי’ מהר”ל מה ששנינו כך היא דרכה של 
לו  דאין  שאע”ג  והרמב”ם,  רש”י  כפי’  תורה, 
אלא פת במלח וכו’, יעסוק בתורה, ובא ללמדנו 
אע”ג  הגופנים,  התענוגים  אחר  ירדוף  שלא 
דיחד עם זאת הוא עוסק בתורה, ומשם שקניית 
החכמה היא היפך הגוף. אבל אין הסתירה קיימת 
אלא במי שרודף אחרי צרכי הגוף. וכנראה שפי’ 
וכו’,  שממית  במי  אלא  מתקיימת  התורה  אין 
שהוא מוכן להמית עצמו עליה, אם לא תהא לו 
אפשרות אחרת, ואז הוא “ממית עצמו בשביל 

התורה, אבל בחנם לא אמרו”.
לפרוש  התורה  דרך  זו  אם  הנידון  והנה  ג. 
ב’,  כ’  ע”ז  בגמ’  מצאנו  הנה  העוה”ז,  מענייני 
אמר רבי פנחס בן יאיר תורה מביאה לידי זהירות 

זהירות מביאה לידי זריזות, זריזות מביאה לידי 
נקיות, נקיות מביאה לידי פרישות וכו’, ומבואר 

דדרך התורה לנהוג בפרישות.
מדת  בביאור  )פי”ג  ישרים  במסילת  וכתב 
לאדם  שצריך  מה  הוא  שהפרישות  הפרישות(, 
שיהיה חסיד, וכן מה שביאר בפרקים הקודמים 
שצריך  מה  הוא  ונקיות  וזריזות  זהירות  בענין 
הדרך  היא  והפרישות  צדיק,  להיות  כדי  אדם 
להיות חסיד. וכתב שם שכלל הפרישות הוא מה 
שאמרו ז”ל )יבמות כ(: קדש עצמך במותר לך, 
וזאת היא הוראתה של המלה עצמה, פרישות, 
רוצה לומר, להיות פורש ומרחיק עצמו מן הדבר, 
והיינו, שאוסר על עצמו דבר היתר, והכונה בזה 
דבר  שכל  והענין,  עצמו.  באיסור  יפגע  לשלא 
שיוכל להולד ממנו גרמת רע אף על פי שעכשיו 
ירחק  וכל שכן שאיננו רע ממש,  לו  גורם  אינו 
ויפרוש ממנו. וכתב שיש כאן שלש מדרגות: יש 
האיסורים עצמם, ויש סייגותיהם שהם הגזרות 
והמשמרות שגזרו חכמינו ז”ל על כל ישראל, ויש 
ופרוש לעשות  כל פרוש  ההרחקים שמוטל על 
לעצמו,  גדרים  ובונה  שלו  בתוך  כונס  להיות 
דהיינו, להניח מן ההיתרים עצמם שלא נאסרו 
לכל ישראל ולפרוש מהם כדי שיהיה מרוחק מן 

הרע הרחק גדול.
שלא  מה  להוסיף  מנ”ל  ע”ז  שהק’  ועי”ש 
)נדרים  בירושלמי  אמרו  והרי  התורה,  אסרה 
פ”ט(: לא דייך מה שאסרה עליך התורה, שאתה 
עוד  ואמרו  אחרים,  דברים  עליך  לאסור  בא 
בירושלמי )קדושין פ”ד(: שעתיד אדם ליתן דין 
רצה  ולא  עיניו  שראו  מה  כל  על  המקום  לפני 
לאכול ממנו אף על פי שהיה מותר לו והיה יכול, 
ואסמכוה אקרא )קהלת ב(: וכל אשר שאלו עיני 

לא אצלתי מהם.
וביאר במס”י שם, כי הפרישות צריך ומוכרח, 
פרושים  תהיו  קדושים  בתור”כ  הנאמר  והוא 
בתענית  היושב  כל  י”א(  )תענית  ואמרו  תהיו, 
נקרא קדוש, והביא שם מה שנהגו חזקיהו מלך 
יהודה ורבינו הקדוש בפרישות מהנאות העוה”ז, 
על  מתפלל  שאדם  עד  פכ”ו(,  )תנד”א  ואמרו 
דברי תורה שיכנסו בתוך מעיו יתפלל על אכילה 
שצריך  וכתב  מעיו.  בתוך  יכנסו  שלא  ושתיה 

לתרץ המאמרים דלעיל המורים היפך זה.
ועי”ש שהאריך לבאר כי כל תענוגי העוה”ז 
מושכים אחריהם איזה חטא בעקיבם, כגון מילוי 
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הכרס ומשתה היין וכו’ וכו’, והעצה והתחבולה 
לאדם להתרחק הרבה מן העבירה, כי אז יק’ על 
היצר לקרבו אליה. וכיון שכל עניני העולם אינם 
אלא סכנות עצומות איך לא ישובח מי שירצה 
לימלט מהם ומי שירבה להרחיק מהם. זהו ענין 
בשום  העולם  מן  יקח  שלא  הטוב,  הפרישות 
שהוא  מה  אלא  ממנו,  משתמש  שהוא  שימוש 
מוכרח בו מפני הצורך אשר לו בטבעו אליו. הוא 
הזה  העולם  מן  נהנה  שלא  רבי  שהשתבח  מה 
ישראל  נשיא  היותו  עם  קטנה,  באצבע  אפילו 
נשיאותו  ליקר  בהכרח  מלכים  שולחן  ושולחנו 
כולם מקיימים  וכו’, ושאר המאמרים שזכרתי, 
ומורים שיש לאדם לפרוש מכל מה שהוא תענוג 

עולמי למען לא יפול בסכנתו:
והק’ שא”כ למה לא גזרו ע”ז חז”ל, ותי’ שאין 
הציבור  רוב  אין  אם  הציבור  על  גזרה  גוזרים 
יכול לעמוד בה, ואין רוב הציבור יכולים להיות 
ודי להן שיהיו צדיקים. והדרך ליחידי  חסידים, 

סגולה להיות חסידים, ע”כ תוכן דבריו שם.
המלך  מחזקיהו  הביא  אשר  המאמרים  ואכן 
ומרבינו הקדוש, נראה מדברי חז”ל שהיו מדת 
חסידות יתרה, וודאי אין זו דרך הנהגה לכל אדם.
ד. והנה אע”פ שכתב בתחילה שצריך לתרץ 
המאמרים המורים היפך מהפרישות, אין בדבריו 
תשובה מפורשת ע”ז. ונראה מדבריו שמאמרים 
אלו מדברים אל רוב הציבור, ולא אל יחידי סגולה 

החסידים, אשר להם מיועדת דרך הפרישות.
צורך  בפרישות  דיש  דכיון  לעי’  יש  עדיין  אך 
והכרח, ומן הראוי שיגזרו חכמים על כח, שאין 
גוזרים גזירה על הציבור שאינם יכולים לעמוד 
בו, למה אמרו חז”ל לא דייך מה שאסרה עליך 
המותרים  דברים  דלאסור  דהיינו  וכו’,  התורה 
הוא ענין שלילי, וכן מה שאמרו דעתיד ליתן דין 
על מה שראו עיניו ולא רצה לאכול ממנו. ואכן 
היה אפשר לומר דמאמרים הללו הם במי שפורש 
וכמש”כ  פרישות,  העולם שלא מחמת  מענייני 
בחוה”ל שער עבודת האלוקים פ”ד, שמי שאינו 
נהנה מן העולם שלא מחמת רצונו להתקרב אל 
ה’, אלא לשם מטרות אחרות, הוא מגונה עי”ש. 
שכוונתו  ישרים  המסילת  מדברי  נראה  לא  אך 
ממאמרים  בתחילה  הקשה  לחנם  שא”כ  לזה, 
אלו על יסוד הפרישות, כיון דאין זו פרישות כלל.
מיחידי  שאינו  שלמי  שכוונתו  לומר  וצריך 
ענין  כלל  אין  בכך,  לעמוד  יכול  ואינו  הסגולה 
ליתן את  הוא  ואדרבה עתיד  כך,  לנהוג  לנסות 

הדין על מה שציער את עצמו בחנם.
ה. והנה לכאורה נראה מדברי הרמב”ן שלא 
כדברי המסילת ישרים, שכתב כי הפרישות ודאי 
הוא  ז”ל,  חכמינו  עליו  והזהירו  ומוכרח  צריך 

תהיו”,  “קדושים  כהנים(:  )תורת  שנאמר  מה 
פרושים תהיו, ומבואר שפי’ פרושים תהיו שאינו 

ציווי לכל אדם אלא לחסידים בלבד.
ב( קדושים  יט  )ויקרא  דהנה על מה שנאמר 
ע”ז  כתב  תהיו”.  פרושים  חז”ל  ודרשו  תהיו, 
הזו  הפרישות  אין  דעתי  ולפי  שם,  הרמב”ן 
הפרישות  אבל  הרב,  כדברי  העריות  מן  לפרוש 
שבעליה  בתלמוד,  מקום  בכל  המוזכרת  היא 
הזהירה  התורה  כי  והענין  פרושים.  נקראים 
הביאה  והתירה  האסורים  ובמאכלים  בעריות 
ימצא  א”כ  והיין,  הבשר  ואכילת  באשתו  איש 
בזימת אשתו  להיות שטוף  בעל התאוה מקום 
או נשיו הרבות, ולהיות בסובאי יין בזוללי בשר 
הוזכר  שלא  הנבלות,  בכל  כרצונו  וידבר  למו, 
איסור זה בתורה, והנה יהיה נבל ברשות התורה. 
לפיכך בא הכתוב, אחרי שפרט האיסורים שאסר 
אותם לגמרי, וצוה בדבר כללי שנהיה פרושים מן 
המותרות וכו’ ויקדש עצמו מן היין במיעוטו, כמו 
שקרא הכתוב )במדבר ו ה( הנזיר קדוש, ויזכור 
וכן  ובלוט,  בנח  בתורה  ממנו  הנזכרות  הרעות 
יפריש עצמו מן הטומאה, אע”פ שלא הוזהרנו 
יח:( בגדי  )חגיגה  ממנה בתורה, כענין שהזכירו 
עם הארץ מדרס לפרושים, וכמו שנקרא הנזיר 
קדוש )במדבר ו ח( בשמרו מטומאת המת גם כן, 
וגם ישמור פיו ולשונו מהתגאל ברבוי האכילה 
הגסה ומן הדבור הנמאס, כענין שהזכיר הכתוב 
)ישעיה ט טז( וכל פה דובר נבלה, ויקדש עצמו 
רבי  על  כמה שאמרו  לפרישות,  שיגיע  עד  בזה 

חייא שלא שח שיחה בטלה מימיו.
מבואר מדבריו דקדושים תהיו פרושים תהיו 
הוא ציווי לכל ישראל, ולא רק למי שהגיע להיות 
חסיד. אכן אין כאן סתירה לדינא לדברי המס”י, 
על  אינו  תהיו  קדושים  דאזהרת  מבואר  דהרי 
בריבוי  שטוף  להיות  על  אלא  העוה”ז,  הנאות 
ברשות  “נבל  הרמב”ן  שקרהו  עד  התאוות, 
ודברי  אדם.  לכל  ציווי  אמנם  וזה  התורה”, 
הנאות  מכל  פרישות  על  הם  ישרים  המסילת 
ודאי  וזו  בלבד,  במוכרח  והסתפקות  העוה”ז, 

אינה דרך אלא לחסידים.
עבודת  חוה”ל שער  בדברי  נראה  זה  וחילוק 
האלוקים פ”ד, שכתב דהתורה חולקת את מעשי 
בני האדם לשלשה חלקים, “ציווי” ו”אזהרה” 
ו”מותר”, ]דהיינו מצוות ועבירות ודברי הרשות[, 
ובהמשך דבריו כתב שה”מותר” מתחלק לשלשה 
חלקים, “די הספוק”, ו”הרבוי”, ו”הקיצור”. “די 
הסיפוק” הוא מה שא”א לאדם לעמוד בלעדיו 
בתקנת גופו והנהגת ענייניו, כמו המזון במאכל 
שהוא  השני  והחלק  וכו’,  והמלבוש  ובמשתה. 
אל  הסיפוק”  “די  גבול  עבור  והוא  “הריבוי”, 
התוספת, אשר אין צורך בה לאדם, כמו הריבוי 

וכבר הזהיר ממנו החכם  מן המאכל והמשתה, 
באמרו )משלי כג כ(: אל תהי בסובאי יין בזוללי 
בתקנת  שזכרנו  מה  וכל  וכו’.  וכו’  למו  בשר 
הגופות והנאותם מגונה באחרונה, מפני שמביא 
האדם על מה שהזהיר הבורא ממנו ואסר אותו. 
הקיצור,  הוא  ה”מותר”  מן  השלישי  והחלק 
הסיפוק”  “די  גדר  אל  האדם  יגיע  שלא  והוא 
במאכל, ובמשתה, ובמלבוש, וכו’ ומה שיש ממנו 
לחסידות ולהתקרב בו אל ה’ על דרך הפרישות 
שהריבוי  מדבריו  ונראה  עי”ש.  משובח,  הוא   -
הוא מגונה לכל אדם, וה”קיצור” אינו אלא למי 

שנוהג בחסידות וכו’. 
ו. ונמצא דאין הסתירה אלא בפירוש קדושים 
תהיו, שהמס”י מפרש דמיועד לחסידים, והכוונה 
והרמב”ן  מוכרח,  שאינו  דבר  מכל  לפרישה 
מפרשו שהוא מיועד לכל אדם, והכוונה לפרישה 
מריבוי תאוות, וזה לדברי הכל מגונה לכל אדם.

בפירוש  אף  סתירה  כאן  דאין  נראה  אכן 
הכתוב, דהנה במס”י הנ”ל כתב שכלל הפרישות 
הוא מה שאמרו ז”ל )יבמות כ’ א’(: קדש עצמך 
במותר לך, והנה בגמ’ שם אמרו דאיסורי קדושה 
שכתב  בריטב”א  ועי”ש  לעריות,  שניות  הם 
שנקראת איסור קדושה לא לומר שאין בה אלא 
דרך קדושה, אלא לומר שזו מן הדברים שנאסרו 
ליגעו באיסו’  ישראל במותר להם, דלא  לקדש 
דאורייתא, ומיהו מאן דלא עביד הכי עובר על 
במס”י  מביא  ואיך  מיקרי.  ורשע  חכמים  דברי 

מקרא זה לענין פרישות גרידא.
מן  להתרחק  הוא  קדושה  גדר  דעיקר  ונראה 
עצמך  “קדש  הנ”ל  במס”י  וכמש”כ  העבירה, 
במותר לך, וזאת היא הוראתה של המלה עצמה 
מן  עצמו  ומרחיק  פורש  להיות  ר”ל  ‘פרישות’, 
הדבר, והיינו שאוסר על עצמו דבר היתר, והכונה 
בזה לשלא יפגע באיסור עצמו”. וזהו קדש עצמך 
במותר לך, להתרחק עי”כ מן העבירה, אלא שיש 
כאן דרגות שונות, יש הרחקה שהיא לכל אדם, 
ויש הרחקה יתירה שאינה דרך אלא לחסידים, 
ע”כ גם איסור דרבנן של שניות לעריות מבוסס 
של  הפרישות  ואף  לך,  במותר  עצמך  קדש  על 

יחידי הסגולה בכלל זה.
ויש לומר דכ”ה נמי הציווי של קדושים תהיו, 
תחילתו הוא לפרוש מריבוי התאוות, וזה חיוב 
על כל אדם שלא יהא נבל ברשות התורה, אך 
כלול בזה אף ציווי של פרישות ליחידי סגולה. 
וכ”נ בסוף דברי הרמב”ן שם “ויקדש עצמו בזה 
עד שיגיע לפרישות, כמה שאמרו על רבי חייא 
דכל  ומשמע  מימיו”,  בטלה  שיחה  שח  שלא 
אלא  עצמה,  הפרישות  אינה  לכן  קודם  מש”כ 
וכל  חייא,  ר’  של  דרגתו  והיא  לפרישות,  הדרך 

הדרך נכללת ב”קדושים תהיו”. 
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The Kadmonim tell us that the period of Sefiras Ha’omer is designated 
for tikkun hamiddos; that’s why we begin to learn Pirkei Avos during this 
time. That’s also why the students of Rabbi Akiva passed away during this 
time; on their level, they had some sort of flaw in their middos.

Clearly, tikkun hamiddos is a preparation for Mattan Torah. We actually 
see this idea in Parashas Yisro (19:18). 

When Hashem instructed Moshe Rabbeinu to tell Klal Yisrael: ּוְאַתֶּם תִּהְיו 
 Moshe Rabbeinu returned to Hashem to relay ,לִי מַמְלֶכֶת כּהֲֹנִים וְגויֹ קָדושֹׁ
Klal Yisrael’s answer of כּלֹ אֲשֶׁר דִּבֶּר ה’ נַעֲשֶׂה, as the passuk states: וַיָּשֶׁב משֶׁה 
 Why, asks Rashi, was it necessary for Moshe Rabbeinu .אֶת דִּבְרֵי הָעָם אֶל ה’
to return to Hakadosh Baruch Hu with an answer? Hakadosh Baruch Hu 
knows what they answered; He knows everything! Rashi answers that this 
teaches us derech eretz: if someone asks you a question, proper etiquette 
dictates that you go back and relay the answer, even if he knows it already. 

It seems puzzling, however, that what Moshe Rabbeinu was busy with, in 
middle of Mattan Torah, was teaching derech eretz. The Sfas Emes (Shavuos) 
notes that the Tanchuma (Parashas Bereishis) sets forth the principle of 
 teaching us that it’s not possible to access Torah ,דרך ארץ קדמה לתורה
without derech eretz. Moshe Rabbeinu was teaching Klal Yisrael to be a 
mentch: If someone asked you a question, give an answer. This was a vital 
preface to Mattan Torah, because without derech eretz a person can’t be 
a kli for Torah and can’t be mekabel Torah. 

The Tanchuma’s source for the principle of דרך ארץ קדמה לתורה is the 
passuk that describes Adam Harishon’s expulsion from Gan Eden and the 
placement of angels to guard it: וַיְגָרֶשׁ אֶת הָאָדָם וַיַּשְׁכֵּן מִקֶּדֶם לְגַן עֵדֶן אֶת 
 .הַכְּרֻבִים וְאֵת לַהַט הַחֶרֶב הַמִּתְהַפֶּכֶת לִשְׁמרֹ אֶת דֶּרֶךְ עֵץ הַחַיִּים

The eitz hachaim, says the Tanchuma, is the Torah, and the derech eitz 
hachaim is derech eretz, which precedes Torah. In other words, after the 
cheit and resulting deterioration of Adam Harishon, he could not absorb 
Torah without preparation – hence the need for the derech eitz hachaim.

Similarly, says the Sfas Emes, by imparting a lesson of derech eretz 
immediately prior to Mattan Torah, Moshe Rabbeinu was helping Klal 
Yisrael prepare to receive the Torah, since דרך ארץ קדמה לתורה. 

One way of understanding this concept of דרך ארץ קדמה לתורה is that 
since Torah is ruchniyus, Torah is kedushah, Torah is Hakadosh Baruch Hu, it 
can’t be absorbed by a person who’s egocentric. But there’s another, very 
practical explanation, one that’s relevant to anyone who ever opens a sefer.

We Own the Torah
The Gemara states (Berachos 5) that’s Hakadosh Baruch Hu’s attributes 

are unlike those of human beings. When a human being sells something, 
the seller is sad and the buyer is happy, yet when Hakadosh Baruch Hu 
gave us the Torah, He was happy, because He wanted us to have it. In the 
introduction to his sefer Nachal Yitzchak, Rav Yitzchak Elchanan Spektor, 
the Kovno Rav, notes that this analogy is very strange. When a person sells 
an object, he no longer possesses that object, so of course he’s sad. But 
what did Hakadosh Baruch Hu lose when He gave the Torah to Klal Yisrael? 
Torah is available everywhere. Anyone can learn it. So what kind of praise is 
it of Hakadosh Baruch Hu that He wasn’t said when He gave us the Torah? 

Rav Yitzchak Elchanan answers by citing the Gemara (Bava Metzia 59) 
that describes the famous dispute between R’ Eliezer and R’ Yehoshua, 
during which R’ Eliezer generated all sorts of miraculous proofs that the 
halachah was in accordance with his view. He even went as far as to call upon 
Heaven to issue a bas kol stating that the halachah is in accordance with 
R’ Eliezer in every instance. Yet R’ Yehoshua was not impressed by any of 
this. He invoked the principle of לא בשמים היא, arguing that Hashem wrote 
in the Torah that beis din’s ruling follows the majority: אחרי רבים להטות. 

In effect, kaveyachol, R’ Yehoshua was telling Heaven not to mix in. 
Even if the halachah in Heaven follows R’ Eliezer, as evidenced by the bas 
kol, the halachah on earth follows the view of the majority. 

Accordingly, says Rav Yitzchak Elchanan, Hakadosh Baruch Hu actually 
did give away the Torah. Now, it’s in our hands to pasken and establish 
daas Torah. Therefore, when Chazal say that Hakadosh Baruch Hu is unlike 
a human being because He wasn’t sad when He parted with the Torah, 
they meant that literally. 

This gives us a new understanding of what Mattan Torah was. At Mattan 
Torah, the Torah was transferred to our jurisdiction. Hakadosh Baruch Hu 
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took His most precious treasure and gave it to us, doing the closest thing 
to giving Himself away. Not only did He give us the Torah to learn and use, 
He gave it to us to own. And He trusted Klal Yisrael to pasken and decide 
what the Torah says. 

It follows that every time a person learns a Tosafos, or a Rashba, or a 
Ketzos, or any halachah, he’s learning his Torah, which he is responsible 
for, and he has Hakadosh Baruch Hu’s trust.

No “Pigul”
There’s a caveat to this concept, however. Rav Yisrael Salanter writes 

in Ohr Yisrael (Michtav 4) that while it’s absolutely true that Hakadosh 
Baruch Hu gave us the Torah and with it the ability to pasken and learn 
pshat, that can only be accomplished if a person fixes his middos. By fixing 
his middos, a person ensures that his seichel – which is the tool he uses 
to interpret the Torah and pasken – can carry out this task properly. If a 
person is affected by bad middos, then his seichel has negios, and will lead 
him to say a pshat or be machria in a way that is not emes. Rav Yisrael uses 
strong words to describe the results of applying flawed seichel to Torah 
learning: פיגול הוא לא ירצה. 

Hakadosh Baruch Hu entrusted us with the Torah and trusts us to 
interpret it, but that trust is conditional upon our approaching Torah with 
tikkun hamiddos. 

A person whose middos are problematic can’t access the pnimiyus of 
Torah and can’t live a life of emes. Sometimes, you have a chavrusa who 
agrees with everything you say. He is afflicted by the middah of atzlus, so 
he can never get to the right pshat. Sometimes, you have a chavrusa who 
disagrees with everything you say, because he is afflicted with the middah 
of gaavah or kaas; he, too, can’t get to the right pshat. And sometimes 
you have a chavrusa who doesn’t say anything, because he’s depressed. 

The fact that Hakadosh Baruch Hu gave the Torah over to us obligates us 
to work on our middos and live a life of emes, not a life of fantasy. Otherwise, 
we’re guilty of מעילה, misusing the treasure Hashem entrusted to us. 

This is why דרך ארץ קדמה לתורה, the derech eitz hachaim. 

A Yearly Vote
Astoundingly, Moshe Rabbeinu’s derech eretz lesson during Mattan Torah 

focused on something that seems almost trivial: a messenger returning 
with an answer even when the sender already knows the answer. Yet a 
seemingly minor action like that is called דרך ארץ קדמה לתורה. That tells 
us that as powerful and awesome and holy as the Torah is, the derech eretz 
that precedes it begins with everyday actions in our everyday lives, with our 
spouses, our children, our friends, our chavrusos. Simply to be a mentch, to 
show respect, to treat people like human beings – and if somebody asks 
a question, to get back to them with an answer. 

Elsewhere, the Sfas Emes notes that the concept of ארץ קדמה  דרך 
 extends beyond the idea that derech eretz is what allows a person לתורה
to live up the trust Hashem placed in him to interpret the Torah correctly. 
We know that Sefiras Ha’omer, as the Chinuch explains, is a time when 
we show our desire and longing for Torah by counting every day toward 
Kabbalas HaTorah. In advance of Mattan Torah, Hashem approached 
all the nations and offered them the Torah, and only when Klal Yisrael 
responded with an eagerness to accept the Torah did Hashem grant it to 
them. Similarly, every year during Sefiras Ha’omer we “vote” again that 
we want to receive the Torah. 

How do we cast this vote? The Sfas Emes says a shocking thing. If 
derech eretz is the prerequisite for Torah, then the way to show that we 
want Torah is by working on our middos and making ourselves worthy 
of having the Torah. So tikkun hamiddos isn’t just something we have to 
do before Mattan Torah so that we can understand pshat in a Rashi – it’s 
actually the expression of our desire for Torah. A person who doesn’t fix 
his middos shows that he doesn’t want the Torah, and he’s not interested 
in the trust and the responsibility that Hakadosh Baruch Hu gives us. 

Through tikkun hamiddos and דרך ארץ קדמה לתורה, the Sfas Emes 
continues, Yidden create a receptacle for Mattan Torah. From Moshe 
Rabbeinu’s going back to Hashem with answer we learn that a person 
has the ability to create that receptacle through small, everyday actions 
of tikkun hamiddos. That’s the idea behind the derech eitz hachaim, and 
that’s the way to approach Kabbalas Hatorah. 

Gut Shabbos.

The  בשבילי הפרשה is dedicated 
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