פרשת במדבר – El Individuo y La Comunidad

La Parashá Bamidbar siempre es la Parashá anterior a Shavuot, el momento de Kabalat HaTorá
. Una razón para esta ubicación es separar entre las קללות de בחוקותי y מעמד הר סיני. Una razón más profunda para esto es la relación entre la Torá y el Midbar, porque el desierto representa el estado psicológico de los judíos: para poder recibir la Torá, uno necesita volverse a sí mismo הפקר – sin dueño, como un midbar
. 
Aquí también hay algo más. El Zohar
 nos dice que la palabra ישראל significa: 

יש  שישים  ריבוא  אותיות  לתורה

Hay Seiscientos Mil Judíos que Estuvieron en el Sinaí 
.


Esto nos dice que cada alma individual tiene su porción singular en la תורה, y es la unidad del pueblo judío, de todas sus almas juntas, lo que permitió que la Torá fuera entregada. La totalidad de las almas de los judíos es equivalente a la totalidad de letras de la Torá. La Torá debía ser entregada al hombre, y cada judío contribuye a la estructura de ese "gran hombre" que es Klal Israel – con sus brazos, sus piernas y su corazón
. Por ello la Torá fue entregada כאיש אחד בלב אחד en total unidad, una unión completa de "hombre". Sin embargo, esta unión debe alcanzarse a través de un profundo reconocimiento de que todos somos diferentes y que todos tenemos una tarea espiritual diferente. Como afirma Rabenu Bejaie, en el Sinaí había tantos ángeles (leer "raíces espirituales") en lo alto como había almas aquí abajo
. De hecho, la cuenta le dio a cada judío la posibilidad de entender cuál era su letra en la Torá. Esto fue una enorme elevación para cada uno. Por eso encontramos las palabras שאו את ראש כל עדת בני ישראל: la cuenta es definida como una elevación, un ascenso de la persona
. La lección remarcable de la porción de esta semana es que no sólo no existe tensión entre todas estas diferencias con esta unidad, sino que esta unidad no puede lograrse de otra manera. 

Shavuot no es tan sólo el día de la entrega de la Torá, sino también de la recepción de la Torá: lo llamamos קבלת התורה. Dado que cada uno de nosotros tiene su propio jelek en la Torá, la suma total de toda nuestra Torá, la unificación de todas las singulares dimensiones de la Torá, es equivalente a קבלת התורה, el hecho de traer la Torá a este mundo. 

Cada letra de la Torá tiene su propia Kedushá independiente. Además, ella tiene Kedushá como parte de la palabra, como una parte del versículo y como una parte de la parashá a la cual pertenece
. Este paralelo es similar con cada judío. Cada judío tiene que concretar su propio y singular potencial. Por ello, la palabra para la cuenta es לפקוד, lo cual en realidad significa que a cada persona se le designa un lugar singular
. Esta singularidad, a su vez, impacta sobre su familia y, de una manera diferente, en su tribu así como a su deguel (de tres tribus) y a todo el pueblo judío. Por lo tanto cada uno es contado varias veces –como miembro de su familia, como su בית אבות y finalmente como individuo- en cada oportunidad con respecto a una relación diferente
:

א (ב)   למשפחתם לבית אבתם במספר שמות כל זכר לגלגלתם:
La relación de cada individuo con su familia, su tribu, su deguel (compuesta de tres tribus) y con toda la nación, nos enseña el equilibrio entre el individuo y la comunidad (tal como cada letra de la Torá también tiene su propio jiut). No se espera que el individuo abandone su identidad a favor de la comunidad. Por el contrario, es precisamente su individualidad lo que se espera que ponga sobre la mesa. 

En el Sinaí se combinaron seiscientas mil raíces de almas para formar a la nación. Y por ello, cada vez que se reúnen seiscientos mil judíos, decimos una bendición –porque una nueva unidad – la unidad de un pueblo- está ante nosotros. Lo que es fascinante son las palabras de esta bendición:

ברוך אתה ד' אלוקינו מלך העולם חכם הרזים
 
Bendito sea Él que es sabio en secretos. Los Sabios explican: Así como sus rostros son singulares, también sus mentes (y opiniones) son únicas
. ¿Y por qué debemos hablar de individualidad al ver a una nación completa? Porque, en ese punto, nosotros –meros mortales- ya no vemos a los individuos sino que sólo vemos una masiva muchedumbre, una masa amorfa. Entonces la bendición nos recuerda que D'os nunca olvida nuestra singularidad, incluso cuando estamos relacionándonos con nosotros mismos dentro del contexto del pueblo. 

La bendición dice: Mira que todos los rostros son diferentes – incluso los de los gemelos idénticos. El rostro es el punto en el cual la espiritualidad interior de la persona sale a enfrentar el mundo. La palabra cara o rostro  – פנים tiene relación tanto con la palabra פנים – el interior de la persona – como con la palabra פונה – dirigirse. Es el pasaje de lo interior hacia el exterior. (Por esta razón no se cubre el rostro por cuestiones de recato. No se trata esencialmente de una parte de la realidad física del hombre, sino más bien una parte de su realidad espiritual). Tal como tú reconoces a partir de sus rostros que ellos son diferentes, de hecho D'os conoce la singularidad de cada uno – Él entiende la combinación de las cualidades de carácter de cada uno, el singular paquete con el cuál la persona enfrenta la vida y la verdad
. 

De manera similar, cuando un judío da su especial entendimiento de la Torá esto produce una nueva revelación de profundo significado
, porque solamente su singular interacción con la Torá puede producir eso.

Hemos mencionado que cuando los judíos recibieron la Torá, lo hicieron כאיש אחד בלב אחד. 'Unidos' – no recibieron unos de los otros, sino que todos eran iguales en una unidad de corazón. Ellos no miraban el rostro de los demás para ver qué era lo que el otro iba a responder para poder hacer lo mismo. Cada uno habló con su propia voz y desde la verdad de su propio corazón; sin embargo sus corazones así como sus bocas fueron como una sola
. 

Éste es el mensaje de la cuenta en nuestra Parashá. Ella describe la disposición de Klal Israel alrededor del Mishkán. Porque la Shejiná no reside en el Mishkán sino más bien dentro de Klal Israel – ושכנתי בתוכם. El משכן es tan sólo el punto de entrada de la Shejiná en el mundo.

 La Parashat Bamidbar describe de qué manera la disposición de las tribus bajo sus Degalim alrededor del Mishkán es una parte de la estructura misma del Mishkán. El Mishkán está al centro, pero sólo existe un centro si hay partes que lo rodean, Majané Leviá y Majané Israel. De hecho, tal como la Torá está compuesta de las seiscientas mil almas del pueblo judíos, lo mismo ocurre con el Mishkán
. 

El Mishkán no es más que un Har Sinai portátil, una contraparte espiritual paralela para traer la Presencia de D'os al pueblo judío sobre una base más permanente. Por ello, tal como cada persona tiene su propia fuente en los más elevados reinos espirituales en una letra de la Torá, así también cada persona tiene que encontrar una manera para expresar eso en este mundo a través de su Avodá, la cual es representada por el Mishkán
. 

La parashá comienza con una cuenta. De hecho, todo el libro de Bamidbar es llamado Sefer Pekudim, no sólo porque allí hay dos censos (en la Parashá Bamidbar y en la Parashá Pinjas)
, sino porque la palabra Pekudim simboliza a todo el Sefer
. En verdad, los números deshumanizan, lo cual es contrario a las lecciones de este Sefer. Los nazis intentaron reducir a cada judío a un número. Hoy en día, los números son cuentas de banco, tarjetas de crédito y números de pasaporte
. Por lo tanto, en vez de que D'os nos dijera lo que Él ya sabe –el número total de nuestro pueblo- Él ordenó que se contara a cada individuo y Él se relacionó con cada uno en este amplio contexto comunitario. No un número sino más bien una persona. El Abarbanel dice que esta clase de cuenta, con un propósito y necesaria, no está prohibida
. Incluso bajo estas circunstancias, nunca contamos a todos (sólo a los hombres entre veinte y sesenta años), y nunca llegamos a una suma exacta de la cantidad de miembros de este pueblo que durante tanto tiempo ha desafiado la demografía
. El Shelá dice que esto lleva a que cada persona entienda la real responsabilidad que tiene por el bienestar de la totalidad
, lo cual constituye un componente vital y especial del pueblo judío.

שכל אחד ואחד נפקד על מקומו
.
La singularidad de cada individuo iba a ser expresada a través de círculos de asociación que se van ampliando: de familias (בית אבותם) a tribus. Cada tribu tenía un rol singular y todos estaban dispuestos en cuatro grupos de tres tribus, cada grupo de tres con una bandera distintiva y un propósito singular
.  

	La Agrupación 
	La Bandera
	La Dirección y el Significado:

כנגד ארבע רוחות בעולם
וכן סבב לכסאו ארבע חיות
	El Color

	1. Iehudá
	Un León
	Este:

 מלוכה
	Celeste

	Isajar
	El sol y la luna
	בעל תורה עם מלוכה
	Azul-Negro

	Zevulún
	Barco
	בעל עשירות
	Blanco

	
	
	
	

	2. Reuvén
	Dudaim 
(Mandrágoras) 
	Sur:

בעל תשובה
ושניים יסעו שהתשובה שניייה לתורה
	Rojo

	Shimón 
	Shjem
	כפרה
	Verde

	 Gad
	Campamento
	 גבורה
	Gris

	
	
	 
	

	3. Iosef:

Efraim
	Un toro y

Egipto
	Oeste:

שכינה (בגבול בנימין)

 נאה לתורה ולתשובה
	Negro oscuro 

	Menashé 
	Oveja y

Egipto
	
	

	Biniamin 
	Lobo
	 
	Doce Colores

	
	
	
	

	4. Bnei Shifjot:

Dan
	Serpiente
	Norte:

מאסף כל המחנות:  
	דומה לספיר

	Asher
	Árbol de Olivo
	להאיר את החשך 
	דומה לאבן יקרה
 שמתקשטות בו הנשים

	Nafatli
	Ciervo(Gacela)
	
	Color del vino claro



	
	
	
	

	Levi
	Urim 

VeTumim
	
	Blando-Negro-

Rojo


Esto, a su vez, formaba un diseño exacto alrededor del Mishkán para crear una nación unificada
 (así como un diseño exacto al marchar por el desierto
). 

	E:

יהודה
יששכר

זבולון

	N:  

דן

נפתלי

אשר
	מחנה לויה

משכן-

מחנה שכינה


	S:

ראובן

שמעון

וגד

	O:
אפרים

מנשה


בנימין


Somos un gran pueblo no porque dejamos de lado nuestra individualidad sino porque logramos una mayor perfección al ver de qué manera cada individuo combina con todos los demás para conformar un todo mayor. Nuestra contribución es única para la tribu tal como lo es para todo el pueblo. Cada nivel de asociación da lugar a una combinación diferente de singularidad
. Este todo está centrado alrededor del Mishkán que se encuentra en el medio, una unidad con un propósito espiritual. 

Esta serie de relaciones concéntricas (con la revelación de la Shejiná en el centro) comenzó en el Sinaí, continuó de una manera levemente más oculta en el desierto y llegó hasta nuestro establecimiento en la tierra
.  

La cuenta fue para el individuo. El Rambán dice que cada uno debía entregar personalmente su nombre a Moshé, quien se encontraba con cada uno y rezaba por él
. Moshé le decía a cada uno cuál era su esencia y su tarea espiritual en la vida. Es por esto que para la cuenta se utiliza la palabra תפקדו
. La forma sustantiva de פקודים es תפקיד, una tarea, lo cual implica que se le ordena a cada uno concretar su potencial singular. De forma similar, la palabra שאו significa elevar a cada individuo a su esencia espiritual
.           

Los individuos formaban familias que subsecuentemente formaban tribus. Cada tribu tenía su propio escudo de armas, y cada grupo de tres tribus se reunía bajo una  bandera singular
. De acuerdo con muchos comentaristas, también cada tribu tenía una bandera individual
, dando lugar a un elaborado esplendor que contaba con un amplio y profundo significado, cuya gloria exterior en verdad reflejaba una realidad interior. El Shem MiShmuel dice que la bandera era el signo de la unidad; la palabra דגל significa juntarse, todos reuniéndose. La bandera flameaba alto, cada tribu con su propio color, el mismo color que tenían las piedras de cada tribu en el Joshen.
 A través de toda esta conexión de simbolismos, que despertaba un profundo sentido de identidad y orgullo, todos aquellos que se alejaban sabían cómo retornar a sus raíces
. 

El hecho de que las piedras del Joshen que vestía el Cohén Gadol representaran a las tribus es una profunda continuidad de esta idea. Las piedras en el Joshen constituían los Urim veTumim, que era una de las maneras a través de las cuales D'os se comunicaba con el hombre. El mensaje de D'os de esta forma era que la combinación de los elementos espirituales de todas las tribus, cada una y todas las piedras, constituían este Kli a través del cual Él se podía comunicar. La idea del profeta solitario es un mito, porque cuando el pueblo judío perdió el nivel que les otorgaba el mérito de contar con la profecía, ni siquiera Moshé Rabenu pudo mantenerlo. 

 El Ibn Ezra
 nos dice exactamente por qué cada tribu estaba conectada con cada deguel. Por ejemplo, Iehudá (maljut) está junto con Isajar (Torá) y Zevulún (riqueza), e iban del lado este, así como el sol se eleva por el este. Cada deguel también tenía un color y una insignia específica (león, mandrágora, etc.). Esto reflejaba el כסא הכבוד y las cuatro imágenes de animales que lo rodean (es decir que el campamento de Klal Israel que recibió a la Shejiná aquí abajo era un paralelo exacto de la original manifestación de D'os fuera de Su esencia: כלל ישראל הן הן המרכבה).  

Esta idea de la contribución vital de cada individuo continúa hasta el día de hoy. Una expresión de esto la encontramos en el Jidush. La Torá es mucho más amplia que lo cualquier Neshamá puede llegar a abarcar
. Por lo tanto –dice el Rambam-  nunca habrá un momento en el cual no haya Jidushei Torá, nuevas maneras de entender la Torá, reflejando la singular relación de la neshamá de cada persona con la Torá.
 Y, a pesar de que los conceptos de Batei Avot y Shevatim se han quebrado, seguimos contando con círculos concéntricos de relación con los cuales interactúa nuestra singularidad, con cada nivel de una manera diferente. Por ejemplo, cada generación tiene una relación especial con la תורה 
 y cada lugar desarrollará su propio entendimiento singular de la Torá
. Los Jidushim de los Estados Unidos no serán los mismos que los Jidushim de Francia. Los Jidushim de Europa serán diferentes que los Jidushim desarrollados en Eretz Israel
. 

El Shem MiShmuel afirma que el hecho de identificar la singularidad de cada judío era algo necesario cada vez que los judíos estaban por enfrentar una guerra física o espiritual
. La primera cuenta fue cuando los judíos bajaron a Egipto, sumando setenta almas que se estaban preparando para sumergirse al país más impuro del mundo
. 

אלה שמות בני ישראל, estos son aquellos que iban a ser llamados por su nombre para darles un קיום especial
. 

Otra cuenta tuvo lugar después del Jet HaEguel
 cuando la Zuhamá del Jet de Adam HaRishón retornó y amenazaba  con seguir expandiéndose. Entonces los Bené Israel se vieron obligados a embarcarse en una guerra espiritual, una guerra por su futura supervivencia espiritual
. 

Y nuevamente, al entrar a Israel, ante la perspectiva de las futuras batallas con las naciones canaanitas, los judíos fueron contados tal como iban a ser contados antes de cada batalla
. 


La disposición de los Degalim, su rol como facilitadores de la concreción del potencial individual combinado en la sinfonía del pueblo judío – todo esto ayudó a que la Shejiná pudiera estar en el campamento. Los Degalim representaban las palabras de la Torá en el Sinaí –todas las letras en unísono no sólo como palabras, sino totalmente integradas en el pueblo. El Nombre de D'os ahora estaba codificado dentro del pueblo judío y el pueblo judío por lo tanto era un testimonio vivo del único D'os
. 
�בשנה מעוברת היא הפרשה המלרע


�רבינו בחיי ע"פ חז"ל


�זוהר חדש סוף שיר השירים


�בתשובת חתם סופר פירש דבאמת על פי חשבון אין בתורה אלא חצי מס' רבוא אותיות אלא דחז"ל חשבו האותיות באופן אחר, למשל הל' הוא בצירוף ב' אותיות ו' על גבי כ', וא' הוא צירוף ו' עם שני יודי"ן, וכדומה, וע"פ חשבון זה קבלו חז"ל שיש ששים רבוא אותיות בתורה. וכן כתב הגה"ק ר' צדוק הכהן זצ"ל בפרי צדיק ריש פרשת במדבר (המגיה על אור גדליהו)





�Y a pesar de que Jazal afirmó שבעים פנים לתורה, y aquí vemos que hay muchas más, el Sefer HaJinuj (צה), explica:


כי שבעים פנים לתורה, ובכל אחת מהן שרשים גדולים ורבים, ולכל שורש ושורש ענפים, כל אחד ישא אשכול גדול של פירות נחמדים להשכיל לבות


Algunas personas son más elevadas en Torá que otras. Ellas producirán más jidushim. Por eso la Guemará dice sobre Shlomó HaMelej:


עירובין כא ע"א: ודבר שלשת אלפים משל ויהי שירו חמשה אלף (מלכים א ה יב) – מלמד שאמר שלמה על כל דבר ודבר של תורה שלשת אלפים משל, על כל דבר ודבר של סופרים חמשה ואלף טעמים	


�משך חכמה בראשית כב יד: שכל המין האנושי הוא אדם אחד וכל אחד הוא אבר מאיברי האדם הגדול וכל אחד נצרך לחבירו מושפע ומשפיע זה לזה וכולם כאחד נושאים קיום מין האנושי ונצחיותו. 


�ר' בחיי: לא אמר במספר שמותם כמו שאמר "ושא את מספר שמותם" (במספר הבכורים, במדבר ג מ) 


 ושא את מספר שמותם, יתכן לפרש כי פקודי ישראל בקבלת התורה בסיני היו כנגד פקודי מחנות המלאכים שנגלו שם במעמד הקדוש, והיה המספר במחנות ישראל בארבע דגלים כמספר המלאכים שבארבע מחנות שכינה, ועל כן אמר במספר שמות, כלומר במספר שמות המלאכים, כי היו ישראל באותו מעמד הקדוש מלאכים גופניים כמספר המלאכים המשרתים במרום, וזהו שאמר תפקדו אותם לצבאותם, כלומר כנגד צבאות השמות שהזכיר, כי ישראל צבאות מטה כנגד צבאות של מעלה, ואומר הכתוב (שמות ז) והוצאתי את צבאותי את עמי בני ישראל ע"כ


והסביר האור גדליהו את דבריו: שהמלאך הוא השורש שיש לכל אחד בישראל


 


�אור גדליהו עמ' צג: דכל יחיד ויחיד שנמנה נתברר שורשו באותיות שבתורה. ולכן נאמר שאו את ראש כל עדת ישראל "שאו" – "הייב אויף",  את כל יחיד לשורש שלו בתורה, לשורש בתורה לשורש החיות של האות ששייך לו.


�אור גדליהו פרשת במדבר  ס' א: דכל אות ואות יש לו קדושה מיוחדת (חוץ ממה שיש להאות קדושה כחלק מהתיבה, מהפסוק ומהפרשה ומכל התורה כולה), וכן אמרו חז"ל ע' ספרי דברים לב סוף פסקא א) אין לך אות בתורה שאין בה תחיית המתים ... והאות הוא כלי להחיות הבא ממקור החיים, כדאיתא "אורייתא וקודשא בריך הוא חד הוא" (זהר אחרי מות עג.)  


�אור גדליהו שם: והלשון פקודים משמע כמו "ויפקד המלך פקידים" (אסתר ב ג) שכל אחד ואחד שנמנה נפקד על מקומו 


�אור גדליהו שם: ולכן מצינו שנמנה כמה פעמים "לבית אבותם", ולמנין השבט, ועוד נמנו למנין הדגל, וגם נמנו כלל מכלל ישראל, אחד משישים רבוא, שכל מנין ומנין מיוחד הוא שהיחיד יש לו מקום ותפקיד כאיש לבית אבותיו, ושייכות מיוחד כאיש לשבטו, ותפקיד מיוחד לאיש על דגלו, וכן יש לו מקום בתוך כלל ישראל כאיש מיוחד בתפקיד מיוחד אחד משישים רבוא


� מסכתא ברכות דף נח עמ א


� ברכות נח  עמ' א: תנו רבנן הרואה אוכלוסי ישראל אומר ברוך חכם הרזים שאין דעתם דומה זה לזה ואין פרצופיהן דומים זה לזה


� מכתב מאליהו ח"ה דף 216 :אמת פרטית ואמת כללית :"כשם שאין פרצופיהן דומין כך אין דעותיהם שוות"  .... כל אדם יש לו "צירופי מידות" שונה.  ועל כן לכל אחד עולמו משלו וגוון האמת שלו שונה מזה של חברו.


�מדרש רבה בראשית צז ה: מה דגים הללו גדילין במים, כיון שיורדת טפה אחת מלמעלה – מקבלין אותה בצמאון כמי שלא טעמו טעם מים מימיהן, כך הן ישראל, גדלין במים – בתורה- כיון שהן שומעין דבר חדש מן התורה, הן מקבלין אותו בצמאון כמי שלא שמעו דבר תורה מימהן


�פאר הדור- חזון איש: לכל נשמה יש זיקה לספר המתאים לה ולפי משיבת ליבו של האדם ניתן להכיר איזה ספר מתאים עבורו 


�Book of Our Heritage, Eliahu Ki Tov, volumen 3 página 57 (traducido al inglés por el Rab Najman Bulman, Zatz”l) (En Español: Nosotros en el Tiempo).


�אור גדליהו דף צד עמ' ב: ומה שאמר הזוה"ק שנמנו "כמה חיילין למשכנא", הוא משום שהיה לכל אחד ואחד חלק במשכן שהרי כל אחד נתן מחצית השקל לצורך האדנים שהם היו יסוד להמשכן, נמצא שלכל אחד מישראל יש חלק בתורה – באותיות התורה, וגם חלק במשכן. 


�אור גדליהו דף צה עמ' א: וי"ל על פי דברי הרמב"ן (בריש פרשת תרומה) שבנין המשכן מכוון כנגד מעמד הר סיני  ... המשכן הוא ציור של מעמד הר סיני בנסתר ...  שורשו למעלה ... וענין העבודה הוא לגלות כוחות נפשו


�מנחות מה:


�אור גדליהו ריש ס' א: שענין פקודים הוא עיקר תוכן הספר וחשיבותו


�ובאמת כתב הרמב"ן שלא היתה פה ספירה. אלא השגחה על המספר שספרו על ידי מחצית השקל


�כתב האברברנל שכל ספירה לצרך מותרת (מובא בהגות לפרשיות התורה(


וכתב עוד שם בהגות: חז"ל עומדים על כך שבהתחלה כתוב "והיה מספר בני ישראל" ואחר כך כתוב "לא ימד ולא יספר" = כאן בעושין רצונו של מקום כאן באין עושין רצונו של מקום. יוצא איפה, שכשאין עושין רצונו של מקום, יש להם ייחוד של מספר, ואילו כאן אומרים חז"ל כי מפני חיבתן מנאם הרי הספירה סיבה לחיבה? אלא, אומר בעל נועם אלימלך,הפשט בקרא הוא להיפך. כשאין עושין רצונו של מקום אסור לספור, כי אז הספירה היא ספירה כמותית בלבד, ואין לזאת משמעות רוחנית. אולם כשעושין רצונו של מקום הספירה היא איכותית, ואז ישנה חשיבות לספירה.  


�אברברנל שם


�בהגות לפרשיות התורה: מעניין הקשר, לפי רש"י ז"ל בין ספירת ישראל והשכנת השכינה עליהם. לא נתפרשה סיבה של קשר זה, ומאריכים בו בעיקר ספרי דרוש וחסידות. השל"ה אומר כי המפקד גרם שכל אחד ואחד שם על לבו, כי הוא רק חלק בהויה הכוללת, ובו תלוי עולם מלא, שכן זכה הכריע את עצמו ואת עולמו לכף זכות. חשבונו של יחיד, היודע את מקומו וחשיבותו בכלל, מביא בהכרח לידי חשבון הנפש, שסופו השכנת שכינה בישראל.


�אור גדליהו ס' א: והלשון פקודים משמעו כמו ויפקד המלך פקידים (אסתר ב ג) שכל אחד ואחד נפקד על מקומו.


�  במדבר רבה ב- ז


�
�



 


�ב א: איש על דגלו באתת לבית אבותם יחנו בני ישראל מנגד סביב לאהל מועד יחנו


�רש"י ב ט: כשרואין הענן מסתלק, תוקעין בחצוצרות ונוסע מחנה יהודה תחילה, וכשהולכין, הולכין כדרך חנייתן, הלויים והעגלות האמצע, דגל יהודה במזרח, ושל ראובן בדרום, ושל אפרים במערב, ושל דן בצפון


�אור גדליהו ס' א: שהיחיד יש לו מקום, ותפקיד כאיש לבית אבותיו, ושיכות מיוחד כאיש לשבטו, ותפקיד מיוחד לאיש על דגלו


�אור גדליהו, במדבר ב: בהקדמה לספר חרדים (ומקורו בתשובת הרשב"א) דגם אם היו בארץ ישראל, איש תחת גפנו, מ"מ חנייתם היתה סביב לירושלים ובית המקדש. היינו דכמו שהמצב בהר סיני היה בהתגלות ... ואח"כ במסתר על ידי הדגלים במדבר ... [כן] כשנכנסו לארץ [היה] נסתר עוד יותר [וכמו שכתב] החרדים "דאף שהגופים רחוקים הלבבות קרובים".


�רמב"ן פסוק מה: לכולם זכות במספר שימנו לפני משה ואהרון כי ישימו עליהם עינם לטובה יבקשו עליהם רחמים


 וכן כתב בהגות לפרשיות התורה: בעל עקידה רואה בצו הספירה חשיבותו של אנדבידיאום ביהדות. כל יהודי ויהודי חשוב כמלך וככהן. הזכירו את שמו כדי להדגיש את שוינו למעלה


�א ג: ... כל יוצא צבא בישראל תפקדו אתם לצבאתם אתה ואהרן


�אור גדליהו ס' א: ולכן נאמר שאו את בני ישראל – שאו ... לשורש החיות של האות השייך לו. וכן נראה מלשון רבינו בחיי שכתב על הלשון במספר שמות וז"ל לא אמר במספר שמותם ... [אלא] כמספר [שמות] המלאכים שבארבע מחנות ע"כ שהמלאך הוא השרש שיש לכל אחד מישראל ... בתורה. ולפי מש"כ דשורש כל אחד מישראל הוא באות שבתורה יש לפרש במספר שמות בשמות של הקב"ה


�ברש"י א נב: שלשה שבטים לכל דגל וגו' וכמבואר בפסוקים שכל שלשה שבטים היו נקראים מחנה – מחנה יהודה, מחנה ראובן, מחנה אפרים ומחנה דן 


�ודלא כאברבנל וכן משמעות הפסוק שנאמר איש על דגלו באותות לבית אבותם וכן מפורש בחז"ל שנתנו צורה לכל דגל של כל שבט ושבט 


�רש"י ב ב: כל דגל יהיה מפה צבועה תלויה ... צבע כל אחד כגון אבנו הקבועה בחשן


�שם משמואל שם ד"ה להבין: הדגל הוא סימן שיתקבצו אליו הנפזרים כמ"ש רש"י וביותר במלחמה שהנפרד ... יוכל לשוב אל מחנהו בכל עת, כ"כ הוא ברוחניות. והנה כתיב (שיה"ש ב) ודגלו עלי אהבה, ודגל הוא לשון חיבור, היינו שיהיה תמיד דבוק באהבת השי"ת 


�גם מובא ברמב"ן ב ב


�איוב יא ט: ארוכה מארץ מדה ורחבה מני ים (ע"פ עירובין כא ע"א)


אור החיים שמות לא יג: דבריה מזוקקים ואותותיה ספורות וכל אות ואות מגלה הלכות ונפלאות ...בשבעים פנים וארבעה אופנים ול"א נתיבות, וכל נתיב בכמה שבילין


עירובין כא ע"א: ע"ש לדרוש על כל קוץ וקוץ תילי תילים של הלכות


�רמב"ם: ואין זמן שלא היה בו התבוננות וחידוש הענינים. (הקדמה לפירוש המשניות קטע המתחיל וכשמת משה ע"ה)


ובחגיגה ג ע"ב: דברי תורה פרים ורבים


�מכתב מאליהו – מאמר על התורה: לכל דור יש כח מיוחד לקבל את התורה 


אמרו רז"ל שכל הנשמות עמדו במעמד הר סיני, וזה היה כדי לתת לכל דור כח מיוחד לקבל את התורה, המגלה את התורה לאמיתה בדור ההוא.  דוקא במצב של הסתר, כשנתמעטו הלבבות, מתגלה דרך הלמוד שעל ידו אפשר לחדש חידושי תורה…


אמרו רז"ל (שבת פ"ח): "כפה עליהם הר כגיגית…מכאן מודעא רבה לאורייתא…הדר קבלוה בימי אחשורוש." (ועיין בכרך ב' מאמר "משנכנס אדר" וכו').  כי הגילויים הנשגבים בשעת מתן תורה שכבשו את בני ישראל, הם בחינת "כפה עליהם הר כגיגית", ועדיין אינם בגדר מתן תורה בשלמות.  ואימתי הקבלה היא בשלמות—כשמתגלה דבקותנו לתורה דוקא מתוך ההסתר הגדול…


סנהדרין קב ע"א: חידשו דברים שלא שמעתן האוזן מעולם


שבת קמה ע"ב: עשו ציצים ופרחים לתורה


Esto también se debe a la infinita profundidad de la sabiduría de la תורה.


שו"ע הרב הל' ת"ת פ"א הל' ה: 


שהתורה מצד עצמה  אין קץ ותכלית [שנאמר לכל תכלה ראיתי קץ  רחבה מצותך מאד] אפילו לפשטי דרשותיה הצפונים בה. ורבי עקיבא היה דורש על כל קוץ וקוץ  תילי תילי של הלכות ולא הגיע לתכלית דרשותיה עדיין. וכן אין קץ לתכלית לעומק טעמי ההלכות  והפלפול בטעמיהן ובדרשותיהן  במדות שהתורה נדרשת, ועי"ז יחדשו הלכות באין קץ ותכלית למי שזוכה לזה  אחר שגמר תחילה  כל התורה שבע"פ המסורה לנו והנגלית לעין כל כמו שאמרו חכמים  (שבת סג) דליגמר איניש, והדר ליסבר שהוא עיון בעומק הטעמים וכמשי"ת


�חגיגה ג ע"א: אין בית מדרש בלא חידוש


� רב משה שפירא שליט"א


�שם משמואל ריש פרשת במדבר: שכל המנויים שהיו בישראל, היו רק קודם מלחמה, רוחנית או גשמית.


�שם משמואל שם: המנין הראשון, בשבעים נפש ירדו אבותיך מצרימה, שהיו צריכים אז התחזקות גדולה שלא יטמאו בין המצריים. 


�שם משמואל שם: וכמו שפירש כ"ק אדמו"ר זצללה"ה מאה"כ ואלה שמות בנ"י על פי משכתב הרשב"א בתשובה ששם של דבר הוא קיום של הדבר וכאשר הלכו למצרים מקום טומאה הוצרכו לחיזוק ולקיום ביותר ע"כ תדה"ק


�רש"י, במדבר א א ד"ה וידבר: וכשנפלו בעגל מנאן לדעת מנין הנותרים


�שם משמואל: ואחר יציאת מצרים, אחר שנפלו בחטא העגל וחזרה הזוהמא להתפשט, והוצרכו אח"כ למלחמה  הרוחנית שבמדבר כנ"ל בזוה"ק 


�שם משמואל שם: ואח"כ קודם כל מלחמה הוצרכו למנין, כמו שמבואר בכתובים. ורק פעם אחת בימי דוד שהיה שלא לצורך מלחמה נחשב המנין לחטא


ולא ידעתי אם כוונת השם משמואל למנין שכתב רש"י בריש הפרשה: וכשבא להשרות שכינתו עליהם מנאם באחד בניסן הוקם המשכן, ובאחד באייר מנאם אבל כן כתבו במפורש הרשב"ם, האברברנל, והחזקוני שהמנין בפרשתינו היא ההכנה ליכנס לארץ


� שפת אמת  [תרנ"ו]: במדרש איש על דגלו נתאוו בני ישראל לדגלים להיות ניכרים כמלאכי השרת ע"ש. כי בני ישראל נבראו להעיד על השי"ת ולפרסם הנהגתו ית"ש בעולם כמ"ש אתם עדי נאום ה'. פי' נאום ה' הוא התורה ובנ"י צריכין להיות בעצם תורה כדאיתא אורייתא וישראל כלהו חד ואז הם עדות על השי"ת. ובאמת ספר במדבר נתיסד על זה כי מקודם קיבלו התורה בחי' דיבור ואח"כ במשכן ודגלים הי' מלה דקיימא בעובדא וזה בחי' במדבר. ואיתא במדרש התורה ניתנה במדבר חנם שכל א' יכול לזכות לתורה. ד"א אם אין אדם עושה עצמו הפקר כמדבר אינו זוכה לתורה. ולכאורה דבריהם סותרין זא"ז. אבל הענין כמ"ש בזוה"ק תרומה אורייתא מאן דבעי למיזכה בה זכה. אבל מלה דקיימא בעובדא צריכין למקני באגר שלים ע"ש. ולזה אין זוכין להיות בעצם תורה עד שנעשה הפקר כמדבר ואז נקרא עושי דברו כמלאך שאין בו רק שליחות הבורא ולזה נתאוו בני ישראל להיות ניכרים ששמו ית' נקרא עליהם ועל זה כתיב שימני כחותם להיות ניכר רשימת אותיות התורה בעצם האדם:
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