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outside of the realm of Torah, we are no longer likened to a
desert. If we are drinking from “other waters”, then we will not
feel compelled to ask Hashem for the Torah, the only true pure
waters, for our thirst is being quenched from other places. 
Perhaps with this in mind, we can begin to understand the depths
of what is happening in this crazy world we are presently living in.
We all have a feeling that Mashiach is right around the corner.
Israel is in the midst of an existential war not seen since the
establishment of the state. The Western world is burning with
antisemitism, wokeness and an overall breakdown of moral values.
In the United States, the bastions of higher education that
American Jewry has held in such high esteem, for generations, has
shown its true colors with the pro-Hamas and anti-Israel protests
its been waging over the past couple months! We can no longer
trust that a university education will make us into moral upright
human beings.
The conviction of former President Donald Trump on 34 counts of
felony, also represents a total bankruptcy of American values. To
have to choose between a convicted felon or an elderly man too
feeble to fill the role of President properly, shows that the America
we were once so proud of and pledged allegiance to, is no longer,
and as Jews we can no longer look to America to quench our thirst.
The midrash explains that Mashiach can only come once we have
given up all hope of salvation from all of the false wells out there. I
believe that the breakdown of Western culture and the fall of
America, is being orchestrated by Hashem to bring us to the
conclusion that the only well worth drinking from is Hashem’s well
of Torah. Recognizing this, we should merit to receive the Torah
anew and by doing so, we should see the complete redemption
today! 

We always read Parshat Bamidbar on the Shabbat before the
festival of Shavuot. The Torah emphasizes that the Torah was
given to us in a midbar, a desert. Of course, we already know that
the Jewish people were encamped in the desert and so the Torah
certainly does not need to remind us of such, if it weren’t for the
purpose of teaching us a valuable insight.
The midrash explains that the Torah was given to the Jewish
people in a desert, to teach us that the most important attribute
we need to receive the Torah is to make ourselves humble like a
desert. A desert is a low plain where nothing grows, and therefore
it has nothing to feel boastful or arrogant about. We too need to
feel as if we are totally unworthy to study and to understand
Torah, for only then will Hashem give us the Divine assistance we
need to truly understand it’s wisdom.
Hashem gave us the Torah as a gift and He wants us to feel
appreciative of this gift. If we approach Him with a sense of
entitlement, then He will not desire to give it to us. Nobody likes
to give a gift to someone who feels that he deserves it. The
pleasure in giving someone a gift is to see the joy and appreciation
on his face when he is truly surprised by it, not feeling that he has
it coming to him. Hashem is no different. This is why arrogance is
the most detestable of all traits in the eyes of Hashem. Hashem is
all encompassing and fills the entire universe. To create us, He
“shrank” Himself in order to make room for us to live. The
arrogant man is one who believes that the universe is a  better
place due to his existence. Hashem certainly does not want to
shrink Himself to make space for such an person.
The key to receiving Torah with humility begins with the
recognition that there is nothing else in this world that has true
merit aside from Hashem and His Torah.
As long as we give importance to values and knowledge that are
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There is a statement from Chazal that says that Hashem gave each
Jew who accepted the Torah on Mt Sinai, two crowns. One crown
of “Na’ase” and one crown of “Nishma”. This was a reward to the
people who accepted the Torah with the words, “Na’ase
V’nishma.” Forty days later the Jewish people committed the sin
of the Golden Calf, at which time Hashem took both of these
crowns away. 
We understand why Hashem had to take back the crown of
Na’ase, “We will do”, for indeed they failed to keep the Torah and

no longer deserved it. But why did Hashem take back the crown of
Nishma, “we will hear”? This crown represented the acceptance of
Torah study. Why did their transgression of not keeping Torah
disqualify them from the crown of studying Torah? The answer is
simple. The primary purpose of studying Torah is that it should
lead to observing it. Once they rebelled against keeping the Torah,
they were not worthy of studying. Torah is a book of life. It is not
merely a book of knowledge. Hashem wants us to study and keep
Torah, for only together, will they bring us closer to Hashem! 

Na’ase V’nishma
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מאחר ובחג מותר להדליק אש מאש דולקת, ואם כן מדוע שלא תברך קודם
ההדלקה (בעודה מחזיקה אש דולקת בידה) כמו בשאר המצוות שבדרך כלל

מברכים לפני עשיית המצווה? 
הרי רק בנרות שבת שאין ברירה (מהטעם הנ"ל) אנו משנים את הסדר, אבל

בנרות חג מדוע שלא נחזור לכלל הרגיל לברך על המצוות קודם עשייתן?
ואכן כך היא דעת חלק מהפוסקים שבעוד שבנרות שבת יש קודם להדליק ואחר

כך לברך, בנרות חג (שלא חל בשבת) יש קודם לברך ואחר כך להדליק.
אך לא כל הפוסקים מסכימים לכך, ונוקטים שאין לחלק בין שבת לחג, ומאחר
ובשבת יש להדליק קודם, יש לעשות זאת גם בחג, שאין לחלק בין הדלקה
להדלקה. למעשה, שתי הדעות הנ"ל נכונות, ויש נשים שנוהגות כך ויש נשים

שנוהגות כך.

שאלה: מהם המנהגים המיוחדים שיש בחג השבועות?
תשובה: לחג השבועות אין מצווה מיוחדת מהתורה כמו שיש בשאר החגים
(שופר בראש השנה, סוכה ולולב בסוכות, אכילת מצה בפסח) אך מנגד חג

השבועות משופע במנהגים ונמנה אותם:
א) לקרוא 'אקדמות' קודם קריאת התורה של שבועות.

ב) לאכול מאכלי חלב. 
ג) לקרוא מגילת רות. 

ד) לקשט את בית הכנסת בעשבים. 
ה) ללמוד כל הלילה.

ושמעתי מהרב לף שליט"א שראשי התיבות של כל המנהגים הללו יוצרים את
המילה 'אחרית':

א' - אקדמות. ח' - חלב.  ר' - רות.  י' - ירק.  ת' - תיקון (וגם 'תהילים').
ללמדך שהתורה היא 'ראשית' אך המנהגים הם 'אחרית' והרוצה להיות יהודי
טוב ולשמור את רצון ה' עליו לשמור מראשית ועד אחרית, ממצוות התורה ועד

מנהגי ישראל שגם הם בגדר 'הלכה' (מנהג ישראל תורה הוא).

שאלה: מהי תפילת השל"ה, שראיתי כותבים בהרבה מקומות שיש לאמרה ביום
חמישי, ערב ראש חודש סיון? מה מיוחד ביום זה?

תשובה: השל"ה הקדוש (רבי ישעיהו הלוי הורוויץ) מביא בספרו תפילה לחינוך
הבנים והבנות, וכותב שעל אף שתפילה זו נכון לומר אותה בכל יום, מכל מקום
ליבו אומר לו שהזמן הכי מסוגל לתפילה זו זה בערב ראש חודש סיון שהוא

החודש בו ניתנה התורה ואנו נקראים בנים לה' אלוקינו. 
השל"ה עצמו לא חיבר את התפילה הזו, אלא הביאה בשם 'אחד מן המדקדקים

הדבקים בשם'.
עוד כתב השל"ה: 'וראוי ליישב בתענית ביום ההוא הוא ואשתו, ויתעוררו
בתשובה ויתקנו כול ענייני הבית איסור והיתר וטומאה וטהרה וכל העניינים, ויתנו

צדקה לעניים הגונים'.
ולכן אכן ראוי ביום זה - יום ששי ערב ראש חודש סיון -  לפנות זמן, לומר תפילה
זו בכוונה, ולחשוב איך אפשר לשפר את הבית שלנו לבית טהור יותר וקדוש יותר.
מה שצריך לנתק - לנתק, מה שצריך לקרב - לקרב, מה שצריך להוסיף תוספת

הגנה - להוסיף. 
ונזכה בעז"ה לראות את ילדינו ונכדינו הולכים בדרך התורה והמצוות.

שאלה: לקראת חג השבועות הקרב ובא: האם בחג מברכים על נרות החג לאחר
ההדלקה כמו בשבת, או קודם ההדלקה?

תשובה: ראשית יש לציין שדעת הגר"ע יוסף זצ"ל שנשים יברכו על נרות שבת
קודם ההדלקה, וכך נוהגות חלק ניכר מבנות ספרד, ולפי שיטה זו אין הבדל בין

שבת לחג. תמיד הברכה היא קודם ההדלקה.
אך בנות אשכנז (וחלק מבנות ספרד) נוהגות לברך על נרות שבת לאחר
ההדלקה, והטעם הוא שעל ידי ברכת ההדלקה כבר מקבלת את השבת, ולכן
אינה יכולה אחר כך לעשות מלאכה בהדלקת הנרות, ולכן קודם מדליקה ורק אחר

כך מברכת.
ומעתה יש לדון האם במצוות הדלקת נרות של חג הדין יהיה שונה, 

דבר תורה שבועי מפי רבני הכולל הקהילתי ברעננה
פרשת “במדבר” התשפ”ד

זמני השבת 

ראש בית המדרש הרב שבתי יגל שליט”א
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בספר "אוזנים לתורה" מובא על פרשת השבוע, סיפור נפלא.
וכך מספר הרב סורוצקין על חמיו הרב אליעזר גורדון. פעם אחת פגש את הרב
גורדון יהודי משכיל שאמר לו: "לא יתכן שאשה תלד ששה ילדים בלידה אחת".
ולכן הוא לא בדיוק מאמין למדרש חז"ל, מילא אם הדבר היה כתוב במפורש
בתורה, אבל כנראה שחז"ל הפריזו וזאת פרשנות שהוא לא מחוייב לה...

[עפ"ל]
ענה לו הרב גורדון: "אבל זה כתוב במפורש בתורה!" – ללא פרשנות.
מהקריאה הפשוטה של הפסוקים בפרשת במדבר יוצא שחייב לומר שילדו

ששה בכרס אחד!!
חשבון פשוט - בפרשת השבוע עם ישראל מתפקד לבית אבותיו, ובסוף התורה
עושה סיכום כולל של כלל עם ישראל: "כל פקודי המחנות לצבאותם שש מאות

אלף ושלושת אלפים וחמש מאות וחמישים".
לאחר מכן התורה מצווה לקחת את הלווים במקום הבכורות לצורך עבודת
המשכן. והתורה אומרת שסה"כ כל הבכורים היו: "ויהי כל בכור זכר שנים

ועשרים אלף שלשה ושבעים ומאתים". 
עכשיו צא וחשב, אם התורה אומרת שהיו שש מאות אלף איש מגיל 20 עד 60.
על זה צריך להוסיף עוד ילדים מתחת לגיל 20, ומבוגרים מעל 60. יוצא לפחות

כפול - מיליון ומאתיים אלף.
ואם התורה אומרת שמתוך כל המיליון מאתיים אלף איש האלו יש רק 22 אלף
בכורות, זה בעצם אומר שכל המיליון מאתיים מחולקים ל22 אלף משפחות

בלבד!
54.5 = 22,000 : 1,200,000
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אם תחלק מיליון מאתיים אלף ( סך כל האנשים שהיה), ל22 אלף (הבכורות).
יוצא שבכל משפחה היה למעלה מ 50 נפשות!

על כרחך שילדו ששה בכרס אחד!
הרב סורוצקין מסיים את הסיפור: "השואל המסתפק - כאשר שמע את
המספרים האלה ואת היחס הפלאי של הבכורים (22 אלף) אל המספר הכללי
(1.2 מ') נאלם דומיה. ודבר זה מצוה לפרסם ברבים". רק לחשוב אם המשכיל

לא היה פוגש את הרב גורדון, איזה חשבון נפלא היינו מפספסים.
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