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ה ש ר פ ה י  ל י ב ש זמני כניסת השבתב
פרשת במדבר - שבועות תשע"ט

 חג השבועות של 
רה"י זצוק"ל

זכה  אליהו  יהודה  רבי  הרה"ג 
מרן  עם  שנים  כמה  במשך  ללמוד 
־ראש הישיבה הגאון רבי נתן צבי פי

נקל זצוק"ל בסדר שלישי.

השבועות,  חג  לפני  אחת  שנה 
ביקש ממנו מרן רה"י זצוק"ל שיבוא 
וגם  השבועות  חג  בליל  אתו  ללמוד 

למחרת במוצאי יו"ט.

בליל חג השבועות למד עם רבינו במשך 
כל הלילה. במוצאי החג, כאשר דפק בבית 
מאוד  והתפלאה  הרבנית  פתחה  רבינו, 
בואו  כוונת  את  הבינה  לא  היא  לראותו, 
לה  סיפר  אליהו  יהודה  ר'  יו"ט.  במוצאי 
שמרן רה"י ביקש שיבוא גם הלילה ללמוד. 
־אולם הרבנית התפלאה, שכן בערב חג הש

בועות במשך כל היום לא הלך רבינו לישון, 
באומרו: "איך אפשר לישון בערב חג מתן 
תורתינו". בליל שבועות עצמו למד כמנהג 
ישראל כל הלילה ולא ישן מאומה. במהלך 
יו"ט עצמו גם כן לא הלך לישון, באומרו: 
קבלת  של  הגדול  ביום  לישון  שייך  "איך 
יום  במוצאי  עכשיו,  לפחות  א"כ  התורה". 

טוב, סברה הרבנית שילך לישון. 
אך כיון שראתה שהגיעה ע"פ בקשת מרן 
רה"י, הכניסה הרבנית את ר' יהודה אליהו 
והודיעה לרה"י על בואו. מיד כששמע מרן 
ללמוד.  התיישב  הגיע,  שהחברותא  זצ"ל 
אולם מחמת תשישותו הרבה נרדם כעבור 

כמה דקות.
האהבה  את  בחוש  לראות  היה  ניתן 
הק היום  מעלת  ואת  הקד'  לתורה  ־העזה 

דוש בעיני רבינו, שלמרות תשישותו הרבה 
עמל בתורה הקד' עד כלות הכוחות ממש.

וחנו בני ישראל איש על 
מחנהו ואיש על דגלו 

לצבאותם. והלוים יחנו סביב 
למשכן העדת ולא יהיה קצף 

על עדת בני ישראל ושמרו 
הלוים את משמרת משכן 

העדות. )א, נב-נג(
רבי  הגה"צ  המשגיח  מרן  ביאר 
ירוחם ליוואויץ זצוק”ל )דעת תורה 
סו(: לימדה אותנו התורה שההקפדה 
מיסו היא  השם  בעבודת  הסדר  ־על 

דות העליה בדרכי התורה והיראה, עד כדי 
שהפליגה התורה הק' בחובת חניית ישראל 
איש על דגלו, שאסרה על כל אחד משבט 
עבודתו  מלבד  אחרת  עבודה  לעבוד  לוי 
שלו, ואף לא לסייע בידי חברו לעבוד את 
זאת בעונש מיתה המוטל  וגדרה  עבודתו, 
על הלוי העובר על כך. ואין זה, אלא משום 
שמעלת הסדר אינה מעלה נרדפת לעבודת 
לעבודת  ועיקר  הכרח  היא  אלא  בלבד,  ה' 

האדם השואף להתעלות.

על  בהקפדה  נוספת  מעלה  שיש  ונראה 

מידת ה'סדר'. כידוע, שבירת המידות היא 
בפני  הניצבות  ביותר  הקשות  מהמלאכות 
האדם. אולם אדם שהגיע להשגה זו, רכש 
ול במידותיו  לשלוט  היכולת  את  ־לעצמו 

לא  שעדיין  האדם  אמנם  צרכו.  כל  תקנם 
זכה לקנות בקרבו מעלה זו, נצרך להיאבק 
ובכל  מחדש,  פעם  בכל  הרעות  במידותיו 
)מכילתא  שנינו  וכבר  מפעולותיו.  פעולה 
יתרו, פרשה ב(: ”שכל ההתחלות קשות”.

עצמו  להנהיג  זכה  שכבר  אדם  והנה, 
השם,  בעבודת  הסדר  מידת  על  בהקפדה 
הרי הסיר מעצמו חלק ניכר במלחמתו עם 
־היצר, ואינו נצרך בכל פעם לשבור את מי

בסדר  עצמו  קבע  שהרי  כבתחילה,  דותיו 
את  ולייחד  ובזמנו,  בעתו  דבר  כל  לקיים 
־הזמן והמחשבה הדרושים לכל מעשה ומע

שה. נמצא, שיסוד הכוח לשבירת המידות 
הרעות ולהתגברות על היה"ר הוא הקפדה 

זו לקבוכ כל דבר בזמנו ובסדר נכון.
ברוחניות  בין  לאדם  מועילה  זו  הנהגה 
את  להנהיג  המקפיד  שכן  בגשמיות.  ובין 
־אורחותיו בשמירת הסדר, זוכה להגיע לש

לימות המעשה.
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בשבילי הלכה
ע''י הרב הגאון מאיר צבי שפיצר שליט''א

הערות בעניני הלכה. הלכה למעשה יש לשאול לרב

שבועות
קידוש והבדלה של יקנה"ז

במוצאי שבת הזו יש לנו חיוב הבדלה על הכוס וגם חיוב קידוש 
על הכוס, ולהלכה עושים שניהם על כוס אחד, בסדר של יקנה"ז. 
על  המזון  ברכת  מברכים  ברכות,  שבע  סעודת  כשעושים  והנה 
הכוס, אבל עבור שבע ברכות אומרים מכוס אחר, הועטם משום 
אין עושים מצוות חבילות חבילות. ובגמ' הקשו א"כ איך עושים 

קידוש והבדלה על כוס אחד, ותירצו דכאן הכל ענין אחד.
בסעודה  בשבת  ברכות  שבע  סעודת  שעושים  בזמן  והנה 
שלישית, הרבה נוהגים כיון שמברכים ברכת המזון אחר הלילה 
וכבר חל חובת הבדלה, לכן מברכים בהמ"ז על הכוס ושבע ברכות 
הבדלה  לעשות  מעריב  אחר  שנהגו  ויש  שותים.  ואין  הכוס,  על 
על א' מהכוסות האלו. והקשו המפרשים הרי אין עושים מצוות 
חבילות חבילות, ומ"ש מכוס בהמ"ז ושבע ברכות. באמת נחלקו 
ברמב"ם וראב"ד פכ"ט משבת הי"ב לענין סעודה שלישית והבדלה 
מחמת  שניהם  כי  הרמב"ם  טעם  מ"מ  וע'  א',  כוס  על  שרי  אי 
יום שעבר, אכן הלא בשו"ע סי' רצ"ט פסק כהראב"ד. ועוד דאף 
להרמב"ם יש לדון אי שייך היתר זו לענין כוס שבע ברכות, כיון 

דאינו מחמת יום שעבר אלא כי עכשיו יושבים חתן וכלה. 
והנה במגן אברהם קמ"ז י"א הביא מתוס' דכמו שאין משקים 
שתי סוטות מכוס א' משום חבילות חבילות, כמו"כ אין למלאות 
חבילות  מצוות  עושים  אין  שייך  בהכנה  גם  כי  ביחד  כוסות  ב' 
חבילות. ומזה דנו האחרונים על מנהג שלנו למזוג בשבע ברכות 
שתי כוסות ביחד, והשני רק עבור שבע ברכות, ואמאי ימזגו ביחד 

לפני בהמ"ז. 
היה  בהמ"ז  לפני  הסר  דוי  שבירך  זה  בימיו  כי  מיישב  והט"ז 
מברך זה על כוס שבע ברכות ונמצא שהוצרכו לכוס השני כבר 
לפני בהמ"ז. אבל מנהג דידן שאין מברכים על כוס שבע ברכות, 

והדר הקושיא אמאי מוזגים יחד.
וע' מהר"ם שיק סי' ס"ד ועזר מקודש שאם המברך על הכוס 
אינו ממלא בעצמו, אז מותר לפני בהמ"ז גם לתוס' ומג"א, )וע"ש 

ראיה מהוצאת שני ס"ת לפני קריאה"ת(. ולדבריו 
בהמ"ז  מברך  שאחד  דבזה"ז  תי'  ל"ו  ח"ד  משה  בבאר  אבל 
כלל  חשש  אין  סקי"ז(  פ"ת  )וע'  חתנים  ברכת  מברכים  ואחרים 
של חבילות. )ולפי באר משה היה נראה דה"ה א"צ ב' כוסות כיון 
לאלו  המנהג  דמיושב  נראה  ולדבריו  מברכים(.  שני  ע"י  דנעשה 
שבעל ההבדלה מבדיל על כוס שאיש אחר אמר עליו בהמ"ז או 

ברכת חתנים. 

 הערות ותגובות בלשה"ק או באנגלית יתקבלו ברצון במייל
bishvileihalacha@themir.org 
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היקר  הגאון  להרב  עובדא’  הוה  ‘בדידי  בספר 
רבי שמואל דוד פרידמן שליט”א מובא שכאשר 
ורבנן  מרנן  אל  נכנס  שכתב,  תורה  ספר  סיים 
ולהבדיל  זצוק”ל  שטינמן  ליב  אהרן  רבי  הגאון 
ביחל”ח הגאון רבי חיים קנייבסקי שליט”א עם 
בקשה שיכתבו אות בספרו, ענה ואמר ר’ אהרן 
ליב זצ”ל שרצונו לכתוב כל אות שהוא חוץ מאות 
יוד, ואילו ר’ חיים שליט”א אמר שרצונו לכתוב 

דוקא אות יוד.
התברר  תשובותיהם,  פשר  לברר  עמד  כאשר 
לו שהסכמת הפוסקים היא שאותיות החלולות 
בגמר  האותיות  לכתיבת  מכינים  שהסופרים 
ומילוי  אות  צורת  בהם  יש  הרי  תורה,  ספר  כל 
כתיבה.  ואיננו  האות  מהוה  אינו  בדיו  האותיות 
ונחשב  נעשה אות  היחידה שע”י המילוי  האות 
שלא  עד  שכן  יוד,  האות  הוא  ככתיבה  המילוי 
ממלאים אותה אולי זה אות סמך או אות מם. 
ביקש  ולכן  אות  לכתוב  רצה  שליט”א  חיים  ר’ 
לכתוב אות יוד, ואילו ר’ אהרן ליב זצ”ל, מחשש 
אולי הוא בכלל איטר יד, חשש לשיטת הפוסקים 
שאיטר יד פסול לכתיבת ספר תורה ולכן ביקש 

לכתוב כל אות אחרת שאינה בגדר כתיבה.
מאחר שהסכמת הפוסקים היא שיש צורת אות 
מה  צ”ע  בדיו,  אותו  לפני שממלאים  האות  על 
שנוהגים לומר לפני מילוי האות שהכתיבה נעשה 
לשם קדושת ספר תורה, מאחר שאין זו כתיבה. 
כן צ”ע מאיזה סיבה לא נותנים לקטן למלא אות 

מאחר שאין זו כתיבה.
נשאל  צ’  סי’  ח”ד  מלכיאל  דברי  בספר  הנה 
על מי שמחלל שבת בפרהסיא שהוא מין ופסול 
לכתוב ס”ת, האם יש לתת לו למלא אות חלול 
מאחר שאין זה כתיבה ולא יפסל האות הכתובה 

ע”י מילויו של מין.
תוכן תשובתו הוא ע”פ המבואר בסוגיא דגיטין 
לשמה  שלא  שכתבו  גט  חסדא  רב  אמר  כ’  דף 
ר’  למחלוקת  באנו  לשמו  קולמוס  עליו  והעביר 
ורבנן, דתניא הרי שהי’ צריך לכתוב את  יהודה 
הטיל  ולא  וטעה  יהודה  לכתוב  ונתכוין  השם 
בו דלת מעביר עליו קולמוס ומקדשו דברי רבי 
המובחר,  מן  השם  אין  אומרים  וחכמים  יהודה, 
אמר רב אחא בר יעקב דילמא לא היא, עד כאן 
לא קאמרי רבנן התם אלא דבעינא זה קלי ואנוהו 

וליכא, אבל הכא לא. ונפסק ההלכה כסתמא דגמ’ 
וכל העברת קולמוס במחשבת לשמה  וכחכמים 

הוי דינו ככל דיו ע”ג דיו דלא הוי כתיבה.

אולם בפרי מגדים באו”ח סי’ ל”ד דן דאע”פ 
דלקולא ולהכשיר ע”י העברת קולמוס לא סמכינן 
על ר’ אחא בר יעקב דגם לרבנן הוה כתיבה, מ”מ 
חיישינן  קולמוס  העברת  ע”י  ולפסול  לחומרא 

להא דר’ אחא בר יעקב ולפסול.

שכתב  דמכיון  מלכיאל  בדברי  כתב  ולפי”ז 
בדיו  אותו  ממלא  ואח”כ  חלולה  אות  הסופר 
יעביר  שלא  ימלט  לא  בפרהסיא,  שבת  המחלל 
קולמוס על מסגרת האות שכתב הסופר, ובאותו 
מקום אשר מילוי המחלל שבת עובר על האות 
הרי פוסל הוא את האות שכתב הסופר, כמש”כ 
דינו  קולמוס  ע”י  פסול  שהוספת  מגדים  הפרי 
אין  דלהכשיר  ואע”ג  והכשר  לשמה  כהוספת 

פוסקין כר’ אחא בר יעקב מ”מ חיישינן לפסול.

ולפי האמור הי’ מקום לומר דלכן הממלא את 
האות בדיו צריך לומר שכותב לשם קדושת ספר 
תורה, דאל”כ הרי יעביר קולמוס שלא לשמה על 

מסגרת האות ויהי’ שלא לשמה ופסול.

דהא  מפני  כן,  הדין  שאין  נראה  דמ”מ  אלא 
דפסול הפמ”ג הוא דוקא בכתיבת מין, דבהוספת 
פסול בכתב השני הוא דנחשב כתב, אבל באדם 
כשר הכותב שלא לשמה לא יפסול, משום דהדין 
של כתיבה לשמה אין הדין שכתיבה שלא לשמה 
פוסלת, אלא הדין הוא שצריך כתיבה לשמה ואם 
יעביר קולמוס שלא לשמה לא עשה כלום שיחשב 
הכתב עליון כתב וא”כ האות מלמטה כשר, כמו 
שהי’. וא”כ אכתי צ”ע למה צריך לומר שכותב 
לשם ס”ת מאחר שהאות חלול יש עליו שם אות.

והנראה לומר ע”פ מש”כ ברמב”ן בגיטין בדף 
כ’ ב’ אהא דאיתא שם הרי את מגורשת והנייר 
מגורשת.  הר”ז  הנייר  לי  שתחזירי  ובע”מ  שלי, 
לתיבה  תיבה  ובין  לשיטה  שיטה  בין  ר”פ  בעי 
מאי, תיקו. ומקשינן ותיפוק לי’ דספר אחד אמר 
צריכה  לא  ספרים,  ושלשה  שנים  ולא  רחמנא 

דמעורה.

ובפירוש מעורה כתבו הראשונים שאות אחת 
משורה תחתונה נכנס לתוך השורה מעלי’. אולם 
יש  דבכה”ג  לו  דנראה  כתב  שם  הרמב”ן  בחי’ 

מקום לפסול הגט, ופירש הרמב”ן דמעורה שאות 
אחת נגע באות מהשורה שעלי’ באופן דכל הגט 
תורה  בספר  אותיות  ששתי  ואע”פ  אחד.  ספר 
הנוגעות אחת לשניה פסול, משום דבעינן שכל 
אות תהי’ מוקף גויל, זה דוקא בספר תורה, אבל 
בגט כל שהתינוק דלא חכם ולא טיפש יכול לקרא 
הרי זה כתב לענין גט אע”פ שלענין ס”ת לא הוי 

כתב.
במה  כזה  וכתב שמצינו  הרמב”ן  ע”ז  והוסיף 
דדרשינן בירושלמי פ”ב בגיטין מהא דכתיב גבי 
עשיית  ע”י  גט  כתב  שאם  מטיף  ולא  וכתב  גט 
זה  אין  דיו  של  טיפין  בטיפין  האותיות  צורת 
פליגי  שם  דבירושלמי  אלא  הגט.  ופסול  כתיבה 
אמוראי אם אחר כך עירב את הנקודות אם הגט 
כשר אם לאו, ואילו גבי ספר תורה כה”ג שהטיף 
דיו על הקלף ואח”כ עירב את הנקודות הא ודאי 
דלענין ספר תורה פסול, ומאן דמכשיר בגט כה”ג 
עכ”ל  כתב,  זה  פוסל משום שאין  בודאי בס”ת 

הרמב”ן שם.
ולמדנו מדברי רמב”ן אלו, דאע”פ דלענין גט 
שבת  חיוב  לענין  ה”ה  ומסתברא  כתב,  זה  הוי 
נחשב זה כתיבה, מ”מ לענין הכשר ס”ת אין זה 
כתב, והרי זה דומה לאותיות שאין מוקפות גויל 
כי יש נגיעה בין ב’ אותיות, דאע”ג דלגט הוי כתב 

לענין ס”ת אין זה כתב.
דהסכמת  חלולות  דאותיות  י”ל  ולפי”ז 
הפוסקים דיש עליהם שם אות, מ”מ כיון דחייבים 
למלא אותם בדיו, אי משום הכשר ספר תורה אי 
משום מצות קריאת התורה, חסר בהם בשם אות. 
האות  ומילוי  תיקון  ע”י  האם  לחקור  יש  וא”כ 
האם נאמר עד כמה שחסר בהם שם אות )ואין 
והשלמתו  מילוי האות  כלשון הרמב”ן(  זה כתב 
יש בהם שם כתב, או דהוי תיקון האות בעלמא 
נגיעה  עליהן  אותיות של ס”ת שיש  דב’  דומיא 
והתיקון שלהם לא נחשב כתיבה, ה”ה המילוי אין 

עליו שם כתיבה.
ולהאמור מובן מה שאומרים למי שממלא את 
האות שיאמר שהינו כותב לשם קדושת ס”ת, על 
נותנין  אין  נמי  ומש”ה  כתיבה,  נקרא  הצד שזה 
לקטן למלאות, ומצד שני מי שספק אם הוא איטר 
יד ואינו חושש להמנע מחמת זה ממילוי האות 

לית לן בה.

 פרשת 
במדבר

בענין מילוי דיו באותיות בכתיבת ספר תורה

מורנו הגאון רבי בנימין קרלבך שליט"א
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Rashi, on the words הָהָר נֶגֶד  יִשְׂרָאֵל  שָׁם   ,in Parashas Yisro וַיִּחַן 
famously comments that in order for Klal Yisrael to be zocheh to 
Kabbalas HaTorah at Har Sinai, they had to be b’achdus: כאיש אחד 
 I would like to suggest an explanation of why achdus is a .בלב אחד
vital prerequisite to Kabbalas HaTorah.

The minhag in Klal Yisrael is that when a Yid is learning or davening, 
he naturally shuckels, swaying back and forth. The Baal Haturim in 
Parashas Yisro says that the source of the act of shuckeling is Maamad 
Har Sinai, as the passuk says: ּוַיַּרְא הָעָם וַיָּנֻעו, which means that they 
shuckeled. Just as Kabbalas Hatorah happened through shuckeling, 
any time in the future that a Yid learns or davens and connects to 
Hakadosh Baruch Hu, it causes a motion of shuckeling back and forth. 

I heard from an adam gadol that this back-and-forth movement 
is really the movement of life, mirroring the back-and-forth pumping 
of a person’s heart, which gives life to his whole body. Similarly, when 
Klal Yisrael received the Torah, and when they continue to learn 
Torah, which signifies life, they naturally move back and forth, like 
the beating of the heart. 

This can be understood on a simple level, as we know that Chazal 
say that Hakadosh Baruch Hu stipulated at the time of Creation that 
if Klal Yisrael would accept the Torah, the world would continue to 
function, but if not, Hashem would return the world to a state of tohu 
vavohu. In a very real way, then, Kabbalas Hatorah is the source of 
life in this world. Rav Chaim Volozhiner, in Nefesh Hachaim, famously 
teaches that if the whole world would be devoid of Torah for even 
a moment – meaning that if no one would be learning Torah – it 
would revert to tohu vavohu. Accordingly, the Torah we received at 
Har Sinai and that we continue to learn is really the source of life in 
all of Creation, and that’s why we sway and shuckel.

The Heart Fuels the Rest of the Body
But we can understand the idea of Torah giving chiyus, like a 

beating heart, on a different level as well. The Gemara in Yevamos 
that discusses how the 24,000 students of Rabbi Akiva died between 
Pesach and Shavuos states that after they died, the world was 
desolate from Torah, and Rashi explains that Torah was forgotten. 
This is puzzling, as when a talmid chacham passes away, his Torah 
may be lost, but it’s not forgotten; the concept of forgetting applies 
to someone who is alive and no longer remembers what he learned. 
Since the students of Rabbi Akiva died, how can we say that Torah 
was “forgotten”?

The answer is that once Rabbi Akiva’s students died, not only 
was their Torah lost, but other people in the world began forgetting 
the Torah they learned as well. Rashi derives this from the Gemara’s 
statement that the world was desolate: והיה העולם שמם. The deaths 
of Rabbi Akiva’s talmidim caused desolation because even the other 
people who were learning began to forget their Torah. 

Why did the loss of Rabbi Akiva’s talmidim cause everyone else 
to forget their Torah? Why did their petirah affect other people 
throughout the world who were learning? 

A living being draws its life from a central source, the heart, which 
pumps oxygen throughout the rest of the body. The various limbs of 
the body do not create their own chiyus, but rather receive nourishment 
from the heart. The same is true of spiritual life and the chiyus of Torah. 
The students of Rabbi Akiva, the sefarim tell us, were the center point 
of Torah shebe’al peh – they were the collective heart of Klal Yisrael. 
As long as this “heart” was pumping in the yeshiva of Rabbi Akiva, 
all the other parts of Klal Yisrael, who would not necessarily have 

Pumping Ruchniyus
Harav Hagaon Yehuda Wagshal Shlita

Shavuos
Below is an English adaptation of this weeks' Parsha Preview

which can be heard live every Wednesday at 2:15
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merited their level of Torah on their own, received spiritual chiyus 
from that heart. As soon as that heart stopped beating, however, 
everything was lost, and Torah was forgotten. 

This idea can be applied to each individual in his own life as well. 
Every person goes through different periods in life, and some of those 
times are the “heart” of his ruchniyus: the times when he experiences 
aliyah and has the cheishek, the time, and the presence of mind to 
learn and daven and be close to Hakadosh Baruch Hu. Other times 
in his life might not carry within them the ruchniyus necessary to 
sustain him, and the only way he can remain strong during those 
times is by drawing chiyus from the days that were the “heart” of 
his life, when his ruchniyus soared. 

Rav Chaim Volozhiner says, in Ruach Chaim, that it’s well known 
that a person who embarks on a path of Torah experiences good 
days and bad days. Some days, he has 

tremendous cheishek, and some days he has no cheishek at all. 
The bad days, on their own, are not even alive, and a person might 
feel totally disconnected and wonder why he is doing this at all. 

The only way a person can get through those days is if he draw 
chiyus during such periods from the good days, the day of aliyah. 
Those days are the heart, and that heart can pump chiyus even to 
the darker days and sustain him then as well. 

Not only does a person go through stronger periods and weaker 
periods, good days and bad days, he also experiences ups and downs 
in the course of a single day. Sometimes, a person feels strong and 
connected in his ruchniyus during one hour of the day and weak the 
next hour – or strong one minute and weak the next. During those 
weaker moments he has to draw chiyus from the stronger times that 
are the heart and focal point of his day. 

Staying Connected
According to this, we can perhaps better understand Rashi’s 

statement that Klal Yisrael were united, כאיש אחד בלב אחד, at the 
time of Kabbalas HaTorah. When the heart of person’s body is pumping 

properly, it is capable of sending life and vitality to all the limbs of the 
body, no matter how far they are from the center. But that’s only as 
long as the limbs are connected to the body and the body is connected 
to the heart. If, chas v’shalom, a limb is amputated, then even if the 
heart is beating strong, it will not be able to give chiyus to that limb. 

Similarly, the collective heart of Klal Yisrael – the talmidei 
chachamim, as we see in the Gemara about Rabbi Akiva’s talmidim 
– can pump chiyus to all of Klal Yisrael only if the rest of Klal Yisrael 
are connected to it. Even if some people, on their own, might not 
be zocheh to madreigos of Torah, if they are connected to the body 
and heart of Klal Yisrael they can receive that chiyus as well. If they 
are not connected, however, the pumping heart cannot reach them. 

This heart of Klal Yisrael began pumping at Maamad Har Sinai, 
when they were “like one person with one heart.”  As long as that heart 
is connected to the entire body, it continues to provide that chiyus. 

A bachur who spends his days in yeshiva and then goes on to 
learn in kollel can look back at those days of Toraso umnaso, when he 
learned day and night, as the heart of his ruchniyus. Later in life, he has 
other responsibilities – he has a family, he needs to earn parnassah 
– and those days alone might not be able to carry themselves in 
the spiritual sense. Those days can still derive chiyus from the days 
that were his spiritual “heart” – but that’s only on condition that he 
remains connected to those days. 

The connection of כאיש אחד בלב אחד is what allows the Torah to 
pump throughout a person’s life, throughout a person’s day, even at 
times when the person feels barely alive. If, at weaker times, a person 
is totally disconnected from the source of his chiyus, then he has no 
way to stay alive through those times. 

The avodah of a Yid, then, is to stay connected at all times. On a 
good day, or during a strong period of life when he can be kol kulo 
Torah, his spiritual heart should beat very hard. And when he does 
not have that opportunity, he should at least remain connected to 
that life source, that Toras chaim, and then it will continue to supply 
life the rest of the time, no matter what situation he’s in.  



5 | פרשת במדבר - שבועותבית מדרש - בשבילי הפרשה של ישיבת מיר ירושלים

The period between Pesach and Shavuos are unique days that the 
Ramban compares to days of Chol Hamoed, bridging the avodah of Pesach 
and Shavuos. Actually, Shavuos is the only Yom Tov for which the Torah 
instituted a mandatory preparation in the form of sefiras ha’omer. Not only 
does it require hachanah, the Rishonim tell us that it is actually named 
“Shavuos” after the seven-week preparation period. Furthermore, the 
Maharil says that the reason we don’t recite Shehecheyanu on the mitzvah 
of sefiras ha’omer is that it’s a preparatory mitzvah for the Yom Tov of 
Shavuos, and the Shehecheyanu of Shavuos exempts the Shehecheyanu of 
sefiras ha’omer. Clearly, this hachanah of sefiras ha’omer is part and parcel 
of Shavuos. What is this avodah all about, and why is it such a critical 
prerequisite to the Yom Tov of Shavuos? 

The Sefer Hachinuch explains that the purpose of sefiras ha’omer is to 
display our yearning and longing for the incredible gift of Mattan Torah. 
The Ran, in Pesachim, cites a Midrash that notes that this longing is not a 
new phenomenon: Klal Yisrael experienced it immediately after they left 
Mitzrayim. At that point they turned to Moshe Rabbeinu and said, “We 
know that the purpose of Yetzias Mitzrayim was תַּעַבְדוּן אֶת הָאֱלֹקִים עַל 
 When can we start this avodah and become avdei Hashem who .הָהָר הַזֶּה
keep Torah and mitzvos?”

Moshe Rabbeinu responded that in another fifty days they would receive 
the Torah, and Klal Yisrael began to count each day until Mattan Torah. 

When we do the mitzvah of sefiras ha’omer, says the Ran, we are reliving 
the original sefiras ha’omer of Klal Yisrael when they came out of Mitzrayim. 

Many mitzvos are zecher l’Yetzias Mitzrayim, and through these mitzvos 
we are supposed to relive the miracles and critical moments Klal Yisrael 
experienced then. But why was Klal Yisrael’s counting toward Mattan 
Torah so important that it became a mitzvah to be done each year? It 
would seem to be a trivial counting, arising perhaps out of impatience 
on Klal Yisrael’s part. 

In truth, Klal Yisrael’s reaction to being told they would have to wait fifty 
days before receiving the Torah did not chas v’shalom reflect impatience. 
Rather, says the Shibbolei Haleket, Klal Yisrael counted each day until 
Mattan Torah out of love. Their eagerness to receive the Torah was not 
an edginess, but rather a longing and yearning for the Torah. This can be 
compared to a chassan and kallah counting down to their joyous day, or a 
grandchild counting down to a visit from his grandparents. The love and 
appreciation for Torah inherent in Klal Yisrael’s original sefiras ha’omer is 
what we have to relive each year as we approach Shavuos. 

With this in mind, we can suggest an answer to the well-known question 
of the Sefer Hachinuch, who wonders why we begin counting on the second 
day of Pesach rather than on the first, immediately after Yetzias Mitzrayim. 
This question is even more perplexing considering the Ran’s statement 
that our sefiras ha’omer is meant to recreate the original sefiras ha’omer 
of the Yidden who, immediately upon leaving Mitzrayim, were eager to 
receive the Torah. 

The Targum, on the words of Shir Hashirim: מָשְׁכֵנִי אַחֲרֶיךָ נָּרוּצָה, says 
that at the time when the Eibishter enveloped Klal Yisrael in the ananei 
hakavod, Klal Yisrael turned to Him with a tremendous yearning and said, 
“Eibishter! We want the Torah!” Specifically at that moment, when they felt 
His love through the ananei hakavod, they responded with an outpouring 
of appreciation and longing for Torah.   

In Parashas Beshalach, the Targum says that Klal Yisrael were granted 
the ananei hakavod when they traveled from Succos to Eisam, which, Rashi 
says, happened on the day after Yetzias Mitzrayim, the sixteenth day of 
Nissan. If so, Klal Yisrael’s longing for Torah – which was sparked by the 
advent of the ananei hakavod – was first expressed on the sixteenth day 
of Nissan as well. Perhaps that is why we begin counting the omer from 
that day, rather than from the day of Yetzias Mitzrayim. 

This idea gives us a new appreciation for the avodah of sefiras ha’omer. 

Craving the Romemus
Harav Hagaon Shmuel Wolman Shlita

Shavuos
Below is an English adaptation of this weeks' Parsha Preview

which can be heard live every Wednesday at 2:15
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The days of sefirah are not just a waiting period or a time that we need 
to live through in order to become worthy of receiving the Torah. The 
counting of the omer reflects a yearning and an anticipation for Mattan 
Torah, and that is an important and positive avodah that had to happen 
in order of us to receive the Torah. 

Mattan Torah in Mir
After Klal Yisrael began their eager counting toward Mattan Torah, we 

find that they experienced a yeridah, in Refidim, after which Amalek attacked 
them. Rashi explains that the name Refidim alludes to a weakening in 
Torah: רפו ידיהם מן התורה. This is baffling. How could they have weakened 
in Torah when they had not even received the Torah yet? 

In the Mir yeshiva we are trained to notice every letter of Rashi. Rashi, 
in Yechezkel (20:13), adds an entire word that does not appear in Parashas 
Beshalach: נסו אותי בעגל וברפידים מלקבל את התורה והותירו מן המן. The 
weakening in Refidim, he is telling us, was not a weakening of Torah 
observance, or Torah learning, but rather in Kabbalas HaTorah. 

What does that mean? How could there be a weakening in Kabbalas 
HaTorah before they even got the Torah? 

I think we can answer based on what we’ve said above about the essence 
of the sefiras ha’omer period. Klal Yisrael had to go through forty-nine days 
of avodah before receiving the Torah, and that avodah was to await and 
yearn and beg for Torah, as the Shibbolei Haleket describes. In Refidim, 
that longing abated. 

The Yalkut Meam Loez cites an ancient source that explains the words 
 to mean that they weren’t begging for Torah the same רפו ידיהם מן התורה
way they begged for water and bread. That was the weakening in their 
appreciation and longing for Torah. 

When that feeling is lost, when there’s an ְבַּדֶּרֶך קָרְךָ   Amalek ,אֲשֶׁר 
appears. Later on, at the time of Purim, when Amalek reappeared in the 
form of Haman, the remedy was הדר קבלוה מאהבה. Only by reclaiming 
the love and appreciation for Torah can Klal Yisrael triumph over Amalek. 
No wonder, then, that Haman was hanged on the sixteenth day of Nissan, 
as Rashi notes in Megillah – the very same day that Klal Yisrael first began 
to express their longing for Torah. 

As I share these thoughts, I am reminded of my first Shavuos in Mir 
yeshiva. Everyone gathered together in the front of the beis midrash to 
hear the rosh yeshiva R’ Nosson Tzvi zt”l, who went up to the amud and 
began his special Shavuos shmuess. We all strained to hear what he was 
saying, but it was nearly impossible – it was Yom Tov, and he couldn’t use 
a microphone. We may not have heard what he said, but one thing we did 
get – we saw the happiest man in the world, who just wanted to share his 
simchas haTorah with his audience. It was reminiscent of Mattan Torah, 
when we were רואים את הקולות. 

I noticed that in the back of the beis midrash, near the door, a Reb 
Ahrele chassid was standing with his children listening to the shmuess. I 
found the sight highly incongruous: he should have been with his rebbe 
in Toldos Aharon – what was he doing in a Litvishe beis midrash? Unable 
to contain my curiosity, I approached him after the shmuess and asked 
him why he had come. 

“I wouldn’t miss this for anything!” he replied. “I come here every year 

to hear the rosh yeshiva’s shmuess.”

“Reb Yid,” I responded, “did you hear anything he said? You were in the 
back of the beis midrash!”

“I didn’t hear one word,” he said, “but my hachanah for Yom Tov, and the 
hachanah that I want my children to see, is a Yid like this. You don’t have 
to hear anything, all you have to do is see his simchah. It’s the simchah 
of someone who’s marrying off his only daughter. And the rosh yeshiva’s 
only daughter is the Torah.”

That longing and craving for Torah is what we saw in the Mir yeshiva.
Wisdom: The Starting Point

We still have to understand, however, why this hachanah of longing and 
anticipation for Mattan Torah is so important. Why does Shavuos require 
this preparation? Why do we have to crave Torah – why can’t we just get it?

The Baal Ha’akeidah, in Parashas Emor, explains that the Torah doesn’t 
work that way – you can’t just “get” it. The Mishnah in Avos says: והוי שותה 
דבריהם את   indicating that thirst for Torah is not merely a nice ,בצמא 
additive or bonus – it’s a critical prerequisite. If we don’t long for Torah, 
says the Baal Ha’akeidah, we can’t acquire it. And the purpose of the sefiras 
ha’omer period is to create that yearning. 

Torah is not like other bodies of knowledge – it’s the Eibishter’s 
chochmah, and al pi teva it’s truly beyond our ability, as humans, to grasp. 
We acquire Torah as a gift from the Eibishter – but He has a condition 
for giving this gift:אין הקדוש ברוך הוא נותן חכמה אלא למי שיש בו חכמה 
.שנאמר יהב חכמתא לחכימין

Rav Chaim Volozhiner wonders: If only the wise can acquire Torah 
wisdom, how can someone ever become wise? Where is the starting point 
of Torah wisdom? 

The answer seems to lie in Rabbeinu Yonah’s statement, in Avos, that 
the title “chacham” refers not to someone who possesses chochmah, but 
to someone who appreciates chochmah. Accordingly, in order to be worthy 
of the title “chacham,” we need to develop an appreciation for Torah and 
internalize the value of chochmas haTorah. Only then can we can be zocheh 
to the gift of יהב חכמתא לחכימין. This is what we are trying to achieve 
during sefiras ha’omer. 

The Romemus Isn’t Lost
But what is it that we’re appreciating and craving about Torah? What 

is the unique simchah that we’re supposed to feel on Shavuos? 

The amora Rav Yosef gives us the answer (Pesachim 68). He told his 
family to please prepare a specific delicacy for Yom Tov, saying, “If not 
for this day of Mattan Torah, I would be just another Joe in the street.” 

The Ba’er Heiteiv notes that this statement seems incongruous with the 
description of Rav Yosef, in Sotah, as the ultimate anav. This is humility? 
To celebrate his superiority over the am haaretz in the street? 

In order to appreciate what Rav Yosef meant, we need to understand 
a bit of his life experience. The Gemara in Horayos tells us that Rav Yosef 
was the ultimate “Sinai,” meaning that his koach in Torah was that he knew 
everything, every single baraisa. (Rabba was the “oker harim,” with his sevara 
and pilpul.) Later in life, the Gemara tells us, Rav Yosef fell ill and began 
to forget his learning. Rav Yosef, who spent his entire life mastering the 
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Torah to the point where he earned the title “Sinai,” lost it all! 

Imagine that a chemist who spent his life becoming the world authority 
on chemical formulas loses his memory and forgets all his chemistry. When 
he walks down the street, he feels like a simpleton! Similarly, we would 
think that Rav Yosef would have been a prime candidate for depression. 
But he looked at himself and said: אי לא האי יומא דקא גרים כמה יוסף 
 He had Torah. He didn’t invest in chemistry – he invested in .איכא בשוקא
the chochmah of the Eibishter. Torah is not simply a body of knowledge; 
it’s a different reality that transforms the person who studies it. A talmid 
chacham is an elevated person, a paradigm of gadlus ha’adam, a sanctified 
individual who is connected and close to the Eibishter. 

Rav Yosef recognized that he had not invested in energies into Torah, 
he would not be worthy of any honor after losing his memory; he would 
be just another Yosef in the market. But although he had lost his Torah 
knowledge, he did not lose the romemus with which Torah imbues a person. 
Indeed, Rashi explains Rav Yosef’s joy on the day of Shavuos stemmed from 
his having learned Torah and been elevated by it: שלמדתי תורה ונתרוממתי. 

Torah gives us a life of romemus, a life of kedushah, a life of meaning 
and intellectual honesty. That, Rav Yosef didn’t lose. Just as the broken 
luchos were placed inside the aron alongside the intact ones, just as the 
gevilim (parchments) of the sefer Torah retain their kedushah even when 
the letters fly away, Rav Yosef remained Rav Yosef even after he lost his 
Torah knowledge. 

That is the simchah that every one of us is meant to feel both in our 
preparation for Shavuos and on Shavuos itself: אשר בחר בנו מכל העמים 
 How fortunate we are! We have a life of Torah! We have .ונתן לנו את תורתו
Torah to learn! We have Torah to raise us higher and give us a life of dveikus 

and kedushah, a completely different life!

We all know the story, cited in the Gemara in Yoma, of how the poverty-
stricken Hillel was moser nefesh to go learn in the beis midrash of Shmayah 
and Avtalyon. Hillel earned one coin a day, and he used half of that meager 
income for his daily expenses and the other half to be admitted into the 
beis midrash. This mesirus nefesh seems truly impressive, but the Chofetz 
Chaim notes that it appears to be in contravention of the halachah that a 
person may not spend more than a fifth of his income on mitzvos: המבזבז 
 .אל יבזבז יותר מחומש

The Chofetz Chaim explains that this principle applies to all mitzvos 
except Talmud Torah. Torah is not just another mitzvah – it’s our very life: 
 ,When it comes to the mitzvah of Talmud Torah .כי הם חיינו ואורך ימינו
there are no limits. 

When a person has Torah, the quality of his life is different – it’s a life 
of emes, a life of kedushah and romemus, a life of meaning and gadlus 
ha’adam. Talmud Torah changes our entire essence. 

Shavuos is at our doorstep. During this final stretch of sefiras ha’omer, 
let’s chap arain by trying to really feel that craving and longing for Mattan 
Torah, the appreciation for what Torah is all about, the geshmak that 
we experience not only when we learn a blatt Gemara but when we are 
connected to Torah and its Giver in general. Let’s give over to our children 
and to the next generation that Torah is the besteh sechorah. And then 
we’ll walk into Shavuos knowing that we fulfilled the primary goal of sefiras 
ha’omer by becoming people who appreciate chochmah.

May we all be zocheh to the title “chacham” and to the gift of יהב חכמתא 
.this Mattan Torah לחכימין

Gut Yom Tov. 
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The משנה ברורה in סימן תצ brings down the מנהג to lain מגילת רות 
on Shavuos. There are various reasons brought down for the connection 
of רות to Shavuos. The משנה ברורה itself brings down a ילקוט in רות that 
says “to teach us that Torah is acquired only through יסורין ועוני…through 
 gave up so much to acquire Torah, so too we must רות Just as .”מסירת נפש
be ready to accept Torah in all מצבים in all situations. 

Another reason is the fact that Dovid Hamelech’s birthday and yahrtzeit 
is on Shavuos and רות is the beginning of the chain in מלכות בית דוד.

Could be we can introduce another reason why רות is read on Shavuos. 

In מגילת רות, when Naomi tries to dissuade Rus from becoming Jewish, 
Rus answered אל תפגעי בי לעזבך לשוב מאחריך כי אל אשר תלכי אלך ובאשר'' 
 Do not push me to leave you and“ – ”תליני אלין עמך עמי ואלוקיך אלוקי
return, for when you will go I will go, where you will reside I will reside, 
your nation is my nation, your Hashem is my Hashem”

Rashi explains the גמרא in :יבמות מז

Rus and Naomi had the following conversation. Naomi said, “A yid may 
not go out of the  תחום on Shabbos.” Which Rus answered, “Where you 
will go I will go.” In other words, this will not dissuade me. 

Naomi then told Rus about the איסור of יחוד, “A woman cannot be 
alone in a house with a man that is not her husband.” Rus answered, 
 Where you will reside I will reside.” Again, Rus refused – באשר תליני אלין“
to be pushed away. 

Naomi then said, “We are different in 613 מצות” 
to which Rus replied, “Your nation is my nation.” 
Naomi said, “It is אסור to serve עבודה זרה,” to which Rus replied, “Your 
G-d is my G-d.”

No matter how Naomi tried to dissuade Rus, Rus had an answer. Rus 
shared her determination to become part of the Jewish Nation and not 

to be pushed away. Yet there is a question, when one tells another not to 
do something in a negative connotation the answer should be, “Okay I 
will not do it.” Yet Rus answered everything in a positive connotation. For 
example, when Naomi said, “Don’t go out of the תחום” she should have 
answered “I won’t go” yet Rus answered “Where you will go, I will go”?

Rav Pesach Eliyahu Falk Shlita explains Rus did not view the halachos 
and minhagim of Yiddishkeit as negatives, restrictions, and prohibitions. 
She viewed Yiddishkeit as positive, meaningful and beautiful. She loved 
the Jewish way of life and she wanted to be a part of it! She wanted to go 
on Shabbos where the Torah allowed her to go. She wanted to sleep in a 
place that is fitting for a Jewish woman to sleep in. There was simply no 
question in her mind to do different. She didn’t feel restricted or bothered 
to do otherwise. This is why all of her answers were positive answers. 
Where you will go, I will  go…where you will sleep, I will sleep…your nation 
is my nation…Your Hashem is my Hashem. This is the acceptance of Torah 
by Rus the גיורת.

This could be a reason why we read Rus on Shavuos. Torah is meant to 
be seen as positive, enjoyable and meaningful. 

We don’t see Shabbos as a day full of restrictions, 39 מלאכות, don’t 
turn on lights, don’t drive a car, don’t go to work. Instead it becomes a day 
of enjoying Shabbos, a day of מנוחה, to daven without the rush of going 
to school or work, to enjoy the meals with family without a phone or the 
need to do business. To be able to learn uninterrupted without having to 
take care of errands. Shabbos becomes positive instead of negative. This 
applies to all areas, Mitzvos, Tzniyus, Kashrus, business, davening, ethics, 
and so on. Life becomes a world of positive.

We live in a world of the beauty of Torah. We said נעשה ונשמע because 
we are excited with the Torah. On Shavuos we reaccept and reaffirm our 
commitment to Torah. “נעשה”…we will do what the Torah says to do 

Seeing the Beauty of Torah
Harav Hagaon Refoel Katz Shlita

Shavuos
Below is an English adaptation of this weeks' Parsha Preview

which can be heard live every Wednesday at 2:15
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because we are happy and we want this way of life. When one lives a life 
of positive even those around them become affected by their עין טובה. 
We see the טובת עין of Rus later on in מגילת רות. Boaz told Rus to come 
back to his field and don’t go to other fields. 

 Keep your eyes on the field which“ עיניך בשדה אשר יקצרון והלכת אחריהן
they are harvesting and go after them.” Theמעם לועז  says that Boaz saw in 
Rus her righteousness and עין טובה. So Boaz told her to come to the field 
and wherever you look, your ברכה will reside, due to your great עין טובה.

Positive people with positive lives can give over עין טובה. Rus had that 
strength. Because of that, she was zoche to be the beginning of the chair 
of מלכות בית דוד.

The trait of positivity is found in the Torah itself. 

Before Klal Yisroel crossed over into Eretz Yisroel, Moshe Rabbeinu 
pleads to Hashem to let him into Eretz Yisroel.

“אעברה נא ואראה את הארץ הטובה אשר בעבר הירדן )דברים ג:כב(”

The Sforno comments, what was Moshe Rabbeinu’s need to cross over? 
 there will be an everlasting "הארץ הטובה" by me gazing on the land…”ואראה“
good for “Yisrael”. Moshe did not want to see for curious reasons. Moshe 
wanted the ברכה of his עין טובה to be on the land. This is how great the 
positivity of a person carries over. 

We have this koach of עין טובה to see the good in every aspect of life. 
In the lives of others, both closely or distantly related, family and friends. 
Even seeing the good in others that we are not at all close with. Seeing 
the good in people, places and all situations. 

One who is מקבל the תורה with that simcha is able to give that עין טובה  
to others in every situation. 

Harav Hagaon Rav Shlomo Zalman Auerbach zt”l once asked one of the 
Rabbeim in Yeshivas Kol Torah to go together to see the apartment the 
Rebbe was planning on moving to. When they arrived at the apartment 
Rav Shlomo Zalman asked on different aspects of the apartment with true 
interest of everything about the apartment. The Rebbe was astounded 
and asked why Rav Shlomo Zalman insisted on coming along to see the 
apartment. Rav Shlomo Zalman answered, “I wanted to place an עין טובה 
on the apartment!”

This is the life of one whose attitude is positive. This is the Torah 
outlook, the way to accept Torah on Shavuos, a complete נעשה ונשמע in 
a positive meaningful form. 

May our Shavuos reach that קבלת התורה, to realize and feel the beauty 
and happiness that Torah provides us throughout the entire year, and our 
entire lives. 

This week’s Bishvilei Haparsha is sponsored by

  לזכות ולרפואה שלימה
לחיים בנימין בן שושנה רייזל


