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מרן ראש הישיבה הגאון החסיד הרב אליעזר 
יהודה פינקל זצללה"ה היה סמל של התמדה. 
הגאון רבי מנדל אטיק זצ"ל שלמד בישיבה 
סיפר  בירושלים  הראשונות  בשנותיה 
שבשנות לימודיו בישיבה היה מרן ראש 
הישיבה הגה"ח הרב אליעזר יהודה זצללה"ה 
יושב בכל שעות הבוקר באחד מבתי הכנסת 
שליד בית הכנסת שבו שכנה הישיבה והיה 
לומד בעמל עצום. כולם ידעו שבאותן שעות 

לא ניתן לדבר איתו מאומה. 

בשאר שעות היום היה יושב ולומד בביתו 
כשהוא עטור בתפילין. בשעות אלו היה מכין 
את השיעורים והחבורות ושומע מערכות 

חידושי תורה מבני הישיבה.

רש"י: וידבר - במדבר סיני באחד לחדש. מתוך חיבתן לפניו מונה אותם כל שעה, כשיצאו 
ממצרים מנאן, וכשנפלו בעגל מנאן לידע מנין הנותרים, כשבא להשרות שכינתו עליהן מנאן, 

באחד בניסן הוקם המשכן ובאחד באייר מנאם.

מבואר, כי אף שלכאורה מנין ישראל היה מיותר בתכלית, שהרי הקב"ה בוודאי ידע מניינם, 
מכל מקום ביקש למנותן מתוך חיבתן, לפי שטבע הבריות למנות את הדבר החביב עליהם. 
וכפי שאדם המחזיק ברשותו ממון רב, הוא שב ומונה אותו כמה וכמה פעמים, אף שיודע את 
מניינו, היות וחביב עליו ממונו מאוד מאוד, אף הקב"ה ביקש למנות את ישראל מתוך חביבותן. 
וכדרך שביקש לאחר המגיפה שבאה על חטא בעל פעור )במדבר כו, ב( "שאו את ראש כל עדת 
בני ישראל", ואיתא במדרש אגדה )שם(: "משל לרועה שנכנסו זאבים לעדרו, והיה מונה עדרו 
כמה נשארו, ולחיבתן של ישראל עשה, לידע ולהודיע כמה הם חביבין לפניו". אף שוודאי לא 

נצרך הקב"ה למניין בכדי לדעת מספר בני ישראל.

נמצינו למדים כי אהבת הקב"ה לעמו ישראל, היא גדולה מאוד עד לאין שיעור.

עלינו לזכור תמיד ענין זה ולשוב ולשנן ללא הרף כמה גדולה אהבתו יתברך אלינו. אך יחד עם 
זאת, מוטל עלינו להתנהג עם הקב"ה במידה כנגד מידה ולאהוב אותו בכל לבבנו. לשם כך על כל 
אחד ואחד להשריש בקרבו, את ההכרה בכל הטובות והחסדים שה' יתברך גומל עמו יום יום.

אדם יכול ללכת, לדבר, ללמוד תורה ולהתפלל - שום דבר לא נעשה מאליו, הכל מתוך אהבתו 
יתברך והטוב ללא גבול שמשפיע עלינו.

מי שמכיר ומשריש זאת בקרבו, יוכל בנקל להשיב אהבה לכבודו יתברך.

מרן ראש הישיבה הגאון הרב נתן צבי פינקל זצללה"ה

בשבילי הפרשה
גיליון שבועי לתלמידי, בוגרי וידידי ישיבת מיר

ישיבת מיר ירושלים

התמדתו של ראש הישיבה

וידבר ה' אל משה במדבר סיני באהל מועד באחד לחדש השני 
בשנה השנית לצאתם מארץ מצרים לאמר. 

פרשת במדבר, תשפ"ו

הערות בעניני הלכה. הלכה למעשה יש לשאול לרב
ע''י הרב הגאון מאיר צבי שפיצר שליט''א

בשעות הלילה היו לו סדרים מיוחדים, שבהם 
היה משנן ש"ס בבלי וספרי הי"ד החזקה 
להרמב"ם עד השעות המאוחרות ביותר 
של הלילה. לפנות בוקר היה מתעורר בשעה 

מוקדמת מאוד ושב לתלמודו.

בסדר הלילה היה מספיק בכל לילה עשרים 
דפי גמרא. החל מהפעם הראשונה שסיים 
את לימוד הש"ס בעיון בגיל צעיר מאוד, היה 
משנן מדי שנה את הש"ס ואת כל ספרי הי"ד 
החזקה להרמב"ם. חותם השינון והחזרה היה 
ניכר עליו עד כדי כך שכאשר היה נוסע בימי 
הקיץ לנופש, ביערות דרוזגניק, היו התלמידים 
אומרים שמטרת נסיעתו היא כדי לשנן בשקט 
שוב ושוב את הש"ס והרמב"ם אהובי נפשו.

הערות ותגובות בלשה"ק או באנגלית יתקבלו ברצון במייל 

bishvileihalacha@themir.org

ע' רש"י לענין קרח ובני ראובן שכתב אוי לרשע 
אוי לשכנו, ולענין משה ובני יהודה כתב טוב 
לצדיק טוב לשכנו. ובאמת הלא היה ביניהם 
מרחק של מיל, ומבואר דהשפעה של אוי לרשע 
אוי לשכנו וטוב לצדיק טוב לשכנו לאו דוקא 
בשכן ממש אלא גם בשכן מרחוק. וע' סוף סוכה 

לענין מרים בת בלגה.

וע' ח"ס יו"ד רל"ט בק"ק מטרסדורף והיה דליקה 
ושברו ביתה של אלמנה כדי לעשות הפסק בין 
האש ובהכ"נ, והח"ס פסק שחייבים לשלם לה, 
ואף דבלא"ה היה נשרף ביתה, אלא כי אולי טוב 
לצדיק טוב לשכנו כמו שאמרו סוכה נ"ו ע"ב 

והיה ביתה ליד בהכ"נ נצלת.

ומבואר בסוכה הנ"ל בבלגה, ובח"ס הנ"ל, דטוב 
לצדיק לא רק בהשפעה שמדבר עמו אלא הוא 
ענין סגולי. ואפילו דר ליד גדול ואין מדבר עמו.

וכפשוטו ענין טוב לצדיק הוא השפעת הסביבה, 
אבל ע' רש"י סוף סוכה כיון דאוי לרשע לכן ק"ו 
טוב לצדיק משום מדה טובה מרובה, וע"כ אינו 

משום השפעה אלא הנהגה של ה'. 

וע' יעב"ץ כתובות קי"א לקבור בבבל משום 
ו' ע"ב במעלה  התורה שם. וע' צל"ח ברכות 

של קובע מקום לתפלתו

כתיב והחונים עליו

זמני כניסת החג
Baltimore, MD   - 7:55
Brooklyn, NY   - 7:47
Chicago, IL – 7:44
Houston, Texas – 7:49
Johannesburg, S. Africa   - 5:11
Lakewood/Deal, NJ   - 7:47
London, UK  - 8:30
Los Angeles, CA   - 7:29

Minneapolis, MN – 8:17
Miami, FL – 7:41
Monsey, NY   - 7:49
Montreal, Quebec   - 8:00
Passaic, NJ – 7:49
Toronto, Ontario   - 8:18
Yerushalayim – 6:53
Zurich, Switzerland – 8:37

זמני כניסת השבת
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כתוב בפסוק בפרשת יתרו "בחדש השלישי לצאת בני ישראל מארץ 
מצרים ביום הזה באו מדבר סיני", וברש"י שם הביא מחז"ל: 'ביום 
הזה - בראש חודש. לא היה צריך לכתוב אלא ביום ההוא, מהו ביום 
הזה, שיהיו דברי תורה חדשים עליך כאלו היום נתנו', ודבר זה הוא לא 
רק באותו זמן אלא כל שנה ושנה ההארה של יום מתן תורה מתחדשת 
וכדאיתא בילקוט )רע"א( 'אמר הקב"ה בני היו קורין את הפרשה הזו 
בכל שנה ושנה ואני מעלה עליכם כאילו אתם עומדים לפני בהר סיני 

ומקבלים את התורה שנאמר "ביום הזה באו מדבר סיני". 

ומוטל עלינו להתבונן מה מחייבת אותנו קבלת התורה בכל שנה ואיך 
נוכל לזכות להשפעות של היום הגדול  שהוא תכלית בריאת השמים 
והארץ כמו שכתוב בפרשת בראשית "ויהי ערב ויהי בוקר יום השישי" 
וכתב רש"י הוסיף ה' השישי בגמר מעשה בראשית לומר שהתנה עמהם 
ע"מ שיקבלו עליהם ישראל חמשה חומשי תורה. ד"א שכולם תלוים 
ועומדים עד יום "השישי" הוא ו' בסיון המוכן למתן תורה וכן נאמר "אם 

לא בריתי יומם ולילה חוקות שמים וארץ לא שמתי".

ובמשנה באבות פ״ו מ"ב 'אמר ר' יהושע בן לוי בכל יום יוצאת בת קול 
מהר חורב ומכרזת אוי להם לבריות מעלבונה של תורה שכל מי שלא 
עוסק בתורה נקרא נזוף שנאמר וכו'', וענין הבת קול הזו היא שכיון 
שבכל יום יש בחינה של מעמד הר סיני ממילא שבכל יום יש בת קול 

מהר סיני לעורר אותנו ללמוד תורה כמו שקבלנו בהר סיני.

נביא כמה מקומות בחז"ל שמבואר בהם מהי הגישה הנכונה אל התורה 
ומזה נדע איך להתכונן אל היום הגדול  של מתן תורה.

איתא בגמ' בעירובין )דף נ"ד( 'אמר רב מתנה מאי דכתיב וממדבר מתנה 
אם משים אדם עצמו כמדבר זה שהכל דשין בו תלמודו מתקיים בידו 
ואם לאו אין תלמודו מתקיים בידו', וכעי"ז במדרש רבה פרשת יתרו 
'וידבר ה' אל משה במדבר סיני למה במדבר סיני אלא כל מי שאינו עושה 
עצמו כמדבר הפקר אינו יכול לקנות את החכמה והתורה לכך נאמר 
במדבר סיני', ומבואר שיש תנאי מוקדם כדי לזכות לקבלת התורה והוא 
מה שהאדם משים עצמו כמדבר וכהפקר, ומהו ענין ההפקר  שהאדם 

מוכן להקריב את כל ענייניו בשביל התורה.

וההפקר הזה פירושו שהאדם שקוע כולו ועמל בתורה בלי שום דבר 
אחר, מכיון שזהו עיקר החיוב בלימוד התורה כמו שכתב רש"י ריש 
פרשת בחוקותי 'אם בחוקותי תלכו שתהיה עמלים בתורה', ולאידך 

גיסא 'אם לא תשמעו לי- להיות עמלים בתורה'.

ודגרת העמלות מבוארת בחז"ל שם במדרש )ויק"ר( "אם בחוקתי 
תלכו" הדה"ד "חשבתי דרכי והשיבה רגלי אל עדותיך" אמר דוד ע"ה 
לפני הקב"ה רבש"ע בכל יום ויום הייתי מחשב ואומר למקום פלוני אני 
הולך, לבית דירה פלונית וכו' והיו רגלי מביאות אותי לבתי כנסיות ובתי 
מדרשות הה"ד "ואשיבה רגלי אל עדותיך", ופירושו שדרגת העמלות 

בתורה היא כ"כ נעלית שהאדם מאליו נמשך אל התורה.

בילקוט )תרפ"ד( איתא 'בשעה שקבלו ישראל את התורה נתקנאו אוה"ע 
בהם ואמרו מה ראו ישראל להתקרב יותר מן האומות, סתם הקב"ה 
פיהם וא"ל הביאו ספר יוחסין שלכם וכו', הא למדת שלא זכו ישראל 

לקבל את התורה אלא בזכות ספר יוחסין שלהם וכו'.

וצריך להבין מה עניין ספר היוחסין לקבלת התורה.

ונראה עפ"י מה שכתוב בגמ' בקידושין )דף ל( 'אמר ריב"ל כל המלמד 
את בנו ובן בנו תורה מעלה עליו הכתוב כאלו קיבלו מהר סיני שנא' 
"והודעתם לבניך יום אשר עמדת לפני ה' אלוקיכם בחורב", והיינו 
שיש צורה איך ממשיכים את המתן תורה והוא ע"י מה שמלמדים את 

התורה לדורות הבאים.

למדנו כאן שהמסורה שנמסרת מדור לדור היא המשך למעמד הר סיני 
ועי"ז מתקיימת השבועה שהקב״ה נשבע שלא תשכח תורה מישראל 
וע"כ כל זה שייך רק אצל ישראל שיש להם יוחסין ויש המשכיות של 
הדורות ומוסרים את התורה מאב לבן ומרב לתלמיד אבל לאומות 

העולם אין  יחס ואין בהם המשך הדורות ולא מוסרים מדור לדור.

וזה מה שאנו מבקשים בתפילה כל יום 'ותן בליבנו בינה להבין ולהשכיל 
ללמוד וללמד' שה'ללמד' הוא יסוד קבלת התורה ללמד ולהעביר את 

התורה מדוד לדור.

והלימוד כשנעשה בצורה הנכונה הוא בחינה ממש כמו מעמד הר סיני 
וכמו שהביאו התוס' בחגיגה )דף ט״ו( את המעשה מאביו של אלישע 
)אחר( אבויה שהיה מגדולי ירושלים וביום שבא למוהלי קרא לגדולי 
ירושלים והושיבן בבית אחד ולר"א ור' יהושע במקום אחר מן דאכלין 
ושתין שרין מטפחים ומרקדים, אמרי עד דאלין עסקין בדידהו נעסק 
בדידן, ישבו ונתעסקו בדברי תורה ירדה אש מן השמים והקיפה אותן, 
אמר לן אבויה אבא גברין מה באתם לשרוף את ביתי, אמרו לו חס 
ושלום אלא יושבים היינו וחוזרים מדברי תורה לנביאים וכו' והיו הדברים 

שמחים כנתינתן מסיני, לא באש נתנו וכו'. 

ורואים שכשלומדים בעמילות אפשר להגיע לכנתינתן מסיני כפשוטו 
ממש, אבל באמת כל אחד לפי דרגתו שייך לזה  ע"י לימוד התורה 

בעמל ויגיעה.

מצאנו בגמ' כמה נקודות חשובות בגישה אל התורה, כתוב בגמ' בפסחים 
)דף ס"ח( 'א"ר אלעזר הכל מודים דבעצרת בענין נמי לכם מ"ט יום 
שניתנה בו תורה... ר' יוסף ביומא דעצרתא אמר עבידי לי עגלא תילתא 
אמר דאי לאו ההוא יומא דקא גרים כמה יוסף איכא בשוקא', ופירש 
רש"י 'אי לאו האי יומא - שלמדתי תורה ונתרוממתי', והיינו שהצורה 
ללמוד תורה היא להרגיש שאנחנו שונים מאלו שלא לומדים ונמצאים 

בשוק ואנחנו חיים במציאות אחרת.

לקראת יום מתן תורה

מרן המשגיח הגאון הרב אהרן חדש זצללה''ה פרשת במדבר
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מרן המשגיח הגאון הרב אהרן חדש זצללה''ה פרשת במדבר

עוד מצאנו בגמ' בסנהדרין )דף צ"ט( 'אפיקורס כגון מאן אמר רב יוסף 
כגון הני דאמרי מאי אהנו לן רבנן, לדידהו קרו, לדידהו תנו. א"ל אביי 
האי מגלה פנים בתורה נמי הוא דכתיב אם לא בריתי וכו', אמר רנב"י 
מהכא נמי שמע מינה שנאמר "ונשאתי לכל המקום בעבורם". למדנו 
מכאן את גודל הערך שצריך לכל אחד להיות כלפי לומדי התורה להבין 

שהתורה היא מציאות החיים של כל העולם.

והלימוד צריך להיות מתוך שאיפה של ידיעת התורה כמו שכתוב בגמ' 
בקידושין )דף ל( 'ת"ר "ושננתם לבניך" שיהיו דברי תורה מחודדים 
בפיך שאם ישאלך אדם אל תגמגמם ותאמר לו אלא אמור לו מיד 
שנא' "אמור לחכמה אחותי את" ואומר וכו' ואומר "אשרי הגבר אשר 
מילא את אשפתו מהם לא יבושו כי ידברו את אויבים בשער", ולמדנו 
שצריך למלא את אשפתו כדי שלא יבושו בזמן שמדברים בדברי תורה 
בשער שידע ויבין על מה מדברים וזה יכול להיות רק ע"י ריבוי העסק 

בתורה ובידיעתה.

ויש לידע שריבוי ידיעת התורה הוא לא דבר עצמי אלא הוא תוספת 
מעלה בהבנת התורה עצמה וכדאיתא בגמ' בסנהדרין )דף מ"ב( 'כי 
בתחבולות תעשה לך מלחמה אמר רבי אחא בר חנינא אמר רבי אסי 
אמר רבי יוחנן במי אתה מוצא מלחמתה של תורה במי שיש בידו 
חבילות של משנה קרי רב יוסף אנפשיה ורב תבואות בכח שור', ופירש 

רש"י שם 'לא כאדם המפולפל ומחודד ובעל סברא ולא למד משניות 
וברייתות הרבה כי מהיכן יתגלה הסוד, אלא בבעל משניות הרבה שאם 

יצטרך לו טעם בכאן ילמדנו מתוך משנה אחרת'.

והיום הבתי מדרשות זה המשך של מעמד הר סיני, ומשה קיבל תורה 
ומסרה.. וב״ה רואים את המשך ואת המסירה מדור לדור בישיבתנו 

הקד' ונשמעים בה קולות וברקים בלימוד התורה והיראה.

אבל צריך לזכור כהכנה לזה מש"כ בחז"ל עה"פ 'כאיש אחד בלב אחד' 
שהצורה לזכות לתורה היא ע"י האחדות והשלום בינינו וכמו שכתוב 
בילקוט )רע"ג( "דרכיה דרכי נועם וכל נתיבותיה שלום", ביקש הקב"ה 
ליתן תורה לישראל בשעה שיצאו ממצרים והיו חלוקים אלו על אלו היו 
נוסעים במריבה והיו חונים במריבה, כשבאו לסיני הושוו כולם אגודה 
אחת וכו' ונעשו הומניא אחת אמר הקב"ה התורה כולה שלום ולמי 
אני נותנה לאומה שהיא אוהבת שלום הוי הה"ד "כל נתיבותיה שלום".

אלו דרכי ישיבתנו הק' כך חונכנו וכך עלינו להעביר את החינוך לדורות 
הבאים יעזרנו ה' שנזכה לגדול בתורה ושנזכה לגאולה קרובה במהרה 

בימינו אמן.
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Next week, b’ezras Hashem, is the Yom Tov of 
Shavuos. Every Yom Tov needs hachanah, especially 
the Yom Tov of Shavuos, for which the Torah gave us 
a special mitzvah to prepare ourselves: the mitzvah 
of Sefiras HaOmer, to count fifty days, seven weeks. 
The kadmonim and the Menoras HaMaor explain 
that this is why the Yom Tov of Shavuos is not named 
for a particular event that happened on that day, and 
is not attached to a specific date on the calendar. 
The name “Shavuos” reflects the counting of the 
seven weeks during which we prepare ourselves 
for Matan Torah, and at the end of those weeks, 
we have the Yom Tov of Shavuos. 

Chazal gave us different ways to prepare ourselves, 
to be mis’chazek, to inspire ourselves for the Yom 
Tov of Matan Torah. The Gemara states (Megillah 
31): 

 עזרא תיקן להן לישראל שיהו קורין קללות שבתורת כהנים
 קודם עצרת, ושבמשנה תורה קודם ראש השנה. מאי טעמא?
.אמר אביי ואיתימא ריש לקיש: כדי שתכלה השנה וקללותיה

Ezra instituted that we should read Parshas 
Bechukosai before the Yom Tov of Shavuos so 
that we should end the year along with its klalos 
before starting the new year, the new year referring 
to that of fruits of the trees, for which the Ribbono 
Shel Olam issues a judgment on Shavuos. Tosafos 
there adds that in order to separate between the 
klalos of Parshas Bechukosai and the Yom Tov of 
Shavuos, we also have to read Parshas Bamidbar 
before Shavuos. The Tur notes that there’s a siman 
for this: מנו ועצרו — first count (which is done in 
Parshas Bamidbar), and then celebrate Atzeres, 
which is Shavuos. 

There is a specific inyan, then, to read Parshas 
Bamidbar before Shavuos. This is not just a symbolic 
remez, however, as we will explain.

Every Person is Necessary

Parshas Bamidbar discusses the counting of Klal 
Yisrael, and is, in fact, called “Chumash HaPekudim.”

The passuk at the beginning of this parshah states: 
חתָֹם לבְיֵת אֲבתָֹם ניֵ ישְִׂרָאֵל למְִשְׁפְּ ל עדֲַת בְּ  שְׂאוּ אֶת ראֹשׁ כׇּ
ל זכָרָ לגְלֻגְלְּתָֹם ר שֵׁמוֹת כׇּ מִסְפַּ  Rashi explains that out .בְּ
of Hakadosh Baruch Hu’s love for Klal Yisrael, He 
counts them at all times. Just as a person who has a 
collection of precious stones and pearls values and 
looks at each one separately, and does not merely 
count them all collectively, Hakadosh Baruch Hu 
sees the chashivus of each individual, for no one is 
similar to any other. Rashi expresses a similar idea 
in Shemos, where he writes: להודיע חבתן שנמשלו 
 .לכוכבים שמוציאן ומכניסן במספר ובשמותם

Klal Yisrael are compared to the stars in the sense 
that no star is identical to any other; each has a 
different name, a different purpose, a different 
function. Although, as we know, counting Klal Yisrael 
is problematic and can be dangerous, here, Moshe, 
Aharon, and the Nesi’im were commanded to count 
Klal Yisrael not for the purpose of arriving at a total 
number, but for the purpose of highlight Klal Yisrael’s 
chashivus. Indeed, the Ramban notes that the term 
ּ  used here to mean “count,” is an expression of ,שְׂאו
greatness. The Rambam explains that the idea of 
the counting was to uplift a person and spur him 
to recognize his own greatness. 

The Gemara (Sotah 13) relates that after Moshe 
Rabbeinu was niftar, Hashem eulogized him and 
called him “safra rabba d’Yisrael.” On the simple 
level, this title can be understood as a praise of 
Moshe for having written thirteen sifrei Torah on 
the day he passed away. But the Maharsha explains 
that this title was conferred upon him because he 
counted Klal Yisrael twice. Clearly, this counting 
was considered a major achievement. 

Furthermore, the Nesi’im had to be present for the 
counting. What did their presence contribute? In 
addition, in next week’s parshah, when the Torah 
enumerates the korbanos of the Nesi’im, it refers 
to them as the ones who stood at the counting: הֵם 
קֻדִים  ,That was their chashivus. This .הָעמְֹדִים עלַ הַפְּ
too, indicates how important the counting was. 

Be Counted, Be Uplifted!
Harav Hagaon Shmuel Friedman Shlita

AN ENGLISH ADAPTATION OF THIS WEEK'S PARSHA PREVIEWPARSHA PREVIEW 
WHICH CAN BE HEARD LIVE EVERY WEDNESDAY AT 2:15 PM פרשת במדבר
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What does this mean for us in our preparation for 
Shavuos? 

The Gemara teaches (Berachos 58a):

 הרואה אוכלוסי ישראל אומר: ברוך חכם הרזים. שאין 
.דעתם דומה זה לזה, ואין פרצופיהן דומים זה לזה

If a person sees a large gathering of Klal Yisrael, he 
recites, “Baruch Chacham Harazim,” meaning that 
Hashem sees all the different thoughts of people, 
who have different views, and look different, and 
think differently. Ben Zoma, the Gemara continues, 
would recite this blessing when he saw all of Klal 
Yisrael standing on Har Habayis. 

But what is the meaning of this berachah? I would 
think that when seeing a large crowd of Yidden, we 
should make a berachah that focuses on the unity 
of Klal Yisrael. Why “Chacham Harazim”? 

The Maharsha explains that this berachah is 
referring to the 600,000 varying dei’os in Klal Yisrael, 
which correspond to all the dei’os with which the 
Torah was given. The Torah was originally given to 
600,000 individuals because the Torah encompasses 
all possible dei’os and forms of wisdom. Even the 
divrei Torah that a scholar would eventually be 
mechadesh were included in the original Mattan 
Torah, for everything was given at Har Sinai, as 
part of the 600,000 dei’os transmitted at that time. 

The Toras Chaim, on Bava Metzia, says something 
similar regarding the passuk in Va’eschanan, אֶת 
הָר מִתּוֹךְ הָאֵשׁ הֶענָןָ ל קְהַלכְםֶ בָּ ר ה’ אֶל כׇּ  הַדְּברִָים הָאֵלֶּה דִּבֶּ
 which informs us that at ,והְָערֲָפֶל קוֹל גדָּוֹל ולְאֹ יסָָף
Mattan Torah Hashem spoke in a great voice that did 
not stop. According to one opinion, this means that 
Hashem’s voice never ceased, and this is referring 
to what a future scholar would be mechadesh, 
which never stops. Even though nevuah did stop 
at one point, the chachamim still have a form of 
nevuah, for each time a person says a chiddush 
in Torah, it’s a manifestation of one of the dei’os 
that was transmitted at Ma’amad Har Sinai. This 
is reflected in the present-tense wording of the 
berachah נותן התורה, as opposed to נתן התורה, in the 
past. Similarly, the passuk says, ֹמַגיִּד דְּברָָו ליְעַקֲב, in 
the present tense — not ֹהִגיִּד דְּברָָו ליְעַקֲב. 

The Midrash Rabbah also teaches, in Parshas 
Vayeitzei, that if even one member of Klal Yisrael 
had been missing at Ma’amad Har Sinai, the 
Torah could not have been given, for the number 
600,000 represents the exact tally of people who 
were needed for giving the Torah. When Hashem 
cautioned Klal Yisrael, before Mattan Torah, not to 
ascend the mountain, He warned that if they would, 
נוּּ רָב  Simply understood, this means many .ונְפַָל מִמֶּ
people would fall, but Rashi says it means even one 
person. Clearly, at Mattan Torah, every individual 
is considered significant: רָב. Without each person, 
we would not have been able to receive the Torah. 

We see, then, the chashivus of the counting that 
preceded Mattan Torah, and we can now understand 
why we have to read about this counting before 
Shavuos. 

BE HAPPY WITH YOUR CHEILEK

We can also understand this on a deeper level. 

The Sefer Menuchah U’Kedushah cites the Vilna 
Gaon as teaching that a person has to be samei’ach 
b’chelko even in ruchniyus. The Arizal is quoted as 
saying this as well. But what does this mean? The 
Gemara (Berachos 50a) teaches that the passuk 
ּ  is referring to divrei Torah, meaning הַרְחֶב פִּיךָ ואֲַמַלאְֵהו
that a person should have great spiritual aspirations 
and not content himself with the minimum. How, 
then, can we say that a person should be samei’ach 
b’chelko in ruchniyus? If he manages to learn for 
an hour, should he say, “I’m good,” and be content 
with that? 

To answer this question, let us consider the Gemara’s 
statement (Niddah 30b) that before a child is born, 
a malach comes and teaches him the entire Torah, 
but then, right before his birth, the malach taps 
him on the mouth and makes him forget what he 
learned. 

The Sefer Maalos HaTorah, written by the brother of 
the Gaon, as well as the Sefer Chochmas Betzalel, 
citing the Gaon, ask, what is the use of teaching 
a child the entire Torah before he is born only to 
have him forget everything? 
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The Gaon and the Alshich explain that when the 
neshamos of Klal Yisrael all stood at Har Sinai, each 
one received his specific cheilek in Torah. This is 
reflected in Chazal’s statement יגעתי ומצאתי תאמן. 
The term מצאתי, which connotes something that 
was found after being lost, refers to the person’s 
cheilek in Torah, which he “finds” after having “lost” 
it just before birth. Had he not been taught the Torah 
in his mother’s womb, he could not have “found” it, 
through his own toil, later on. 

When we work to understanding the Torah we learn, 
and are able to say a chiddush after investing that 
effort and thought, we are retrieving the cheilek of 
Torah that was once taught to us. When Chazal 
say that the child in the womb is taught the entire 
Torah, they are expressing that the child is taught 
his neshamah’s unique cheilek in Torah. 

The Sefer Chochmas Betzalel adds that the Gaon 
said that before we are born, we are taught this 
cheilek of Torah because Torah is so kadosh and 
lofty that after a person is born it is very difficult 
for him to grasp it, both because he is living in 
this physical world, and also because he has been 
sullied by cheit. Therefore, for a person to attain 
his cheilek in Torah during his lifetime, he has to 
be taught it before his birth. 

The Midrash, in Shir HaShirim, compares a person 
who learns Torah to someone who loses a coin in 
his house and kindles many lights in order to try 
to find it. The Eitz Yosef there wonders how this 
mashal corresponds to the nimshal: The Torah 
is not lost, so what is this person looking for? He 
explains that the person is going back to the Torah 
that was taught to him before he was born. 

We express this idea when we say, ותן חלקנו בתורתך 
— grant us our personal cheilek in Torah. 

Through a person’s hard work and toil, he acquires 
that cheilek, as a metziah that he found after losing 
it. It’s his cheilek that belongs to him alone. 

We can now appreciate another dimension of what 
it means that every member of Klal Yisrael was 
required for Kabbalas HaTorah. Each individual 

has his unique cheilek in Torah that only he can 
attain, through his yegiah.

The idea that each of us “owns” a part of Torah 
that is uniquely ours is a tremendous chizuk for us. 
And this, we can suggest, is the cheilek the Gaon 
referred to when he taught that a person should 
be samei’ach b’chelko. A person should certainly 
aspire to learn as much as possible, but when he 
finds the cheilek that is personal to him, that should 
fill him with joy! 

The Chasam Sofer writes, in fact, that the basis for 
the minhag to place branches of non-fruit-bearing 
trees in shul on Shavuos is that Chazal say that in 
the future, even those trees will produce fruit. So, 
too, even an am ha’aretz will be able to attain his 
cheilek in Torah. 

Each year, we experience a new giving of the 
Torah on Shavuos. Technically, receiving it once 
at Maamad Har Sinai should have sufficed, so why 
is it given to us every year anew? 

Every year, we receive new keilim to acquire our 
cheilek of Torah — to understand and connect to 
the Torah in the specific circumstances we find 
ourselves in this year, both individually and globally. 
With this new Kabbalas HaTorah, Hashem is giving 
us the opportunity and the kochos to succeed, in 
precisely the situation we are in, regardless of our 
earlier circumstances. 

With this counting of Parshas Bamidbar — מנו ועצרו 
— before Mattan Torah, we are being informed of 
how beloved we are, and how each of us has a 
specific mission and a unique place in Torah. 

Indeed, at Mattan Torah, the heavens opened and 
Klal Yisrael saw legions of malachim organized by 
flags, and they, too, wanted that. In other words, 
they saw that although each malach has its own, 
separate shlichus, they stand together, united, 
without envy, performing their avodah before 
Hakadosh Baruch Hu. We, too, should be zocheh 
to this b’ezras Hashem. 

Gut Shabbos and gut Yom Tov.


