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One Who Begins a Mitzvah Receives the Strength to Complete It    
הַיּוֹם תִּשְׁמְרוּן לַעֲשׂוֹת )ח א(י מְצַוְּךָ  אָנֹכִי  הַמִּצְוָה אֲשֶׁר   – כָּל 

“Every mitzvah that I command you this day you shall 
keep.”

When a person sanctifies the beginning of the day, 
Hashem gives him strength to continue the whole day in 
serving Hashem. The pasuk writes אנכי אשר  המצוה   כל 
 אם התחלת ,and Rashi comments מצוך היום תשמרון לעשות
הגומרה, שם  על  אלא  נקראת  שאינה  אותה,  גמור   במצוה 
בני העלו  אשר  יוסף  עצמות  ‘ואת  לב(  כד  )יהושע   שנאמר 
 ישראל ממצרים קברו בשכם’, והלא משה לבדו נתעסק בהם
ישראל, וגמרוה  לגומרה  הספיק  שלא  לפי  אלא   להעלותם, 
 The midrashic explanation is: If you have“ – נקראת על שמם
started a mitzvah, finish it, because it is attributed only to 
the one who completes it, as is written ‘The bones of Joseph, 
which the children of Israel had brought up from Egypt, 
they buried in Shechem’ (Yehoshua 24:32). But Moshe alone 
occupied himself with them to bring them up! However, 
since he did not complete the mitzvah and Yisrael did, it is 
accredited to their name.”

Therefore, if somebody wants to sanctify his day and 
complete it with holiness, he must sanctify the day first, 
and then he will receive the power to complete the day with 
kedushah.

There is a special power given to one who begins a 
mitzvah, enabling him to complete it. The Gemara (Makot 
10b) teaches, אותו מוליכים  בה  לילך  רוצה   – בדרך שאדם 
“they lead a person in the path he wants to go,” and the 

Maharsha explains, this doesn’t mean that Hashem leads 
him in that path, since the Gemara writes מוליכים” “ in the 
plural form, “they lead.” Instead, the Gemara means that 
angels are created from man’s desires and thoughts, and 
these angels help a person complete the mitzvah.

Although a person has the choice to do good or bad, 
as the Gemara says (Berachot 33b) חוץ שמים  בידי   הכל 
שמים  but those angels created by his thoughts to ,מיראת 
do a mitzvah will help him materialize these thoughts into 
actions.

This is the meaning of what our Sages teach (Yerushalmi 
Pesachim 10:5), המתחיל במצוה אומרים לו גמור – “one who 
begins a mitzvah, they tell him to finish,” here again “they” 
are the angels created by his good intentions, and by telling 
him “to finish” they give him the strength to complete the 
mitzvah.

The Beginning Has Power,  
Just Like a Tree’s Kernel 

And this is what the Torah says (Shemot 19:5) ועתה אם 
סגולה לי  והייתם  בריתי  את  ושמרתם  בקלי  תשמעו   שמוע 
 If you obey Me and keep My covenant, you“ – מכל העמים
shall be to Me a treasure out of all peoples, for Mine is the 
entire earth,” and Rashi comments: ,אם עתה תקבלו עליכם 
 If you accept“ – יערב לכם מכאן ואילך, שכל התחלות קשות
upon yourselves the yoke of the commandments, it will 
be pleasant for you in the future, since all beginnings are 
difficult.” 



'Milta Chadta' > 2

Torah NoveltiesTorah Novelties

אוֹרַיְיתָא א דְּ חַדְתָּ

מילתא דפליאה

עָשָׂה  אֲשֶׁר  דֶה  הַשָּׂ חַיַּת  מִכֹּל  עָרוּם  הָיָה  וְהַנָּחָשׁ 
אֱלֹקִים  אָמַר  כִּי  אַף  ה  הָאִשָּׁ אֶל  וַיֹּאמֶר  אֱלֹקִים  ה' 
ה אֶל הַנָּחָשׁ  לֹא תֹאכְלוּ מִכֹּל עֵץ הַגָּן. וַתֹּאמֶר הָאִשָּׁ

מִפְּרִי עֵץ הַגָּן נֹאכֵל )ג א-ב(. 
צבי  ארץ  בספרו  ע"הה  מקוז'יגלוב  הרב  אומר 
בא  שכאשר  והנחש(,  ד"ה  תרפ"ז  )בראשית 
הנחש לפתות את חוה לאכול מעץ הדעת, אמר 
לה, הקב"ה אמר לכם 'לא תאכלו מכל עץ הגן'. 
אומרת לו חוה, לא, הקב"ה אמר 'מפרי עץ הגן 

נאכל' ורק מעץ הדעת טוב ורע לא נאכל. 
שואל הרב מקוז'ליגלוב ע"ה, למה הנחש אמר 
דברים לא נכונים, הרי הוא יודע שהקב"ה אמר 
מכל פרי עץ הגן אכל תאכל ורק מעץ הדעת לא 
לאכול, אם רוצה לשכנע אותה לאכול, יכול לומר 
לה מיד, שהסיבה שהקב"ה אמר לכם לא לאכול 
מעץ הדעת היא, כי אם תאכלו תהיו כאלוקים 
שתאכלו  הקב"ה  רצה  לא  ולכן  ורע  טוב  יודעי 

מזה. למה לו כל הדיון המיותר לכאורה. 

כששמע הנחש שאינם מקדים המותר 
הבין שיוכל להחטיאם

חיפש  חוה  את  לפתות  בא  כשהנחש  אלא, 
נקודת תורפה שבה הוא יכול לתפוס אותה, הוא 
ידע טוב, כי אם יגיד לה תאכלי מעץ הדעת, היא 
לא תשמע לו. כמו שאם היצר הרע יגיד לאדם 
אל תתפלל, הוא הרי לא ישמע לו, הוא רק אומר 

לו תתפלל מאוחר וכדומה. 
ולכן בא וחקר אצלה בעניין שאר אילנות הגן, 
ברגע ששמע שהיא אומרת 'מכל עץ הגן נאכל' 
הבין הנחש כי לא מכירה את המושג 'קדש עצמך 
פרי  מכל  אמר  הקב"ה  כי  באמרה  לך',  במותר 
עץ הגן נאכל, הרי כשהיו בגן עדן היו כל היום 

ה. רבי אריה צבי פרומר זצ"ל. היה ראש ישיבת חכמי לובלין של רבי מאיר שפירא מלובלין זצ"ל, התעלה במעלות קדושים במלחמת העולם השניה, הי"ד.
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ךְ
ֹ
הָר מִתּו כֶם בָּ ר ה’ עִמָּ בֶּ ר דִּ בָרִים אֲשֶׁ כָל הַדְּ קִים וַעֲלֵיהֶם כְּ

ֹ
ע אֱל אֶצְבַּ תֻבִים בְּ ת הָאֲבָנִים כְּ

ֹ
נֵי לוּח ן ה’ אֵלַי אֶת שְׁ תֵּ  וַיִּ

הָל )ט י(ד ם הַקָּ
ֹ
יו  Hashem gave me two stone tablets inscribed by the Finger of Hashem, and on“ – הָאֵשׁ בְּ

them was inscribed all the words that Hashem spoke with you on the mountain from the midst of the 
fire, on the day of the assembly.” 

At maamad matan Torah, which is the basic of the Jewish nation, is mentioned the gathering and 
assembly of Yisrael, ככל הדברים אשר דבר ה’ עמכם בהר ביום הקהל – “All the words that Hashem spoke with 
you on the day of the assembly,” because the gathering of Bnei Yisrael arouses the hashpaah of Torah 
from Above, as Hashem told Moshe Rabeinu (4:10) הקהל לי את העם ואשמיעם את דברי – “Assemble the 
nation and I will tell them My words,” and (5:19) את כל הדברים האלה דיבר ה’ אל כל קהלכם – “Everything 
that Hashem spoke to your whole congregation.”

  This power of Yisrael’s gathering isn’t a one-timer, rather in every generation it recurs whenever 
Yisrael gather together. The Sefat Emet (Va’etchanan 5639 s.v. bapasuk) writes on the pasuk אל כל קהלכם 
– “To all your congregation,” why does the pasuk write כל, which seems to be redundant. He says, it 
refers to every gathering of Bnei Yisrael. This is written at matan Torah, and was a preparation for every 
gathering of Jews, forever, to be able to arouse what happened there.

If so, every gathering of Jews, if leshem Shamayim, is included in Moshe Rabeinu’s words אל כל קהלכם.
We see from here that every gathering leshem Shamayim is included in the Torah’s words אל כל קהלכם, 

and this explains why Chazal so praise the gathering of Jews, writing that כל בי עשרה שכינתא שריא  – 
“wherever there are ten Jews, the Shechinah rests” (Sanhedrin 39a),  and that ועוסקים שיושבים   עשרה 
 ten people who are engaged in Torah study, the Shechinah rests between“ – בתורה שכינה שרויה ביניהם
them” (Avot 3:6). 

The reason why this power continues to our present day, explains the Sefat Emet (Shavuot 5647 s.v. 
ketiv), is because anything that is done leshem Shamayim is eternal, and since the Bnei Yisrael gathered at 
Matan Torah leshem Shamayim, this power of gathering is fixed for all later generations.

This explains why Chazal aggrandize the gathering of Jews, writing that כל בי עשרה שכינתא שריא  – 
“wherever there are ten Jews, the Shechinah rests” (Sanhedrin 39a),  and that ועוסקים שיושבים   עשרה 
 ten people who are engaged in“ – בתורה שכינה שרויה ביניה שנאמר )תהלים פב א( אלקים נצב בעדת קל
Torah study, the Shechinah rests between them, as is written ‘Elokim stands in the congregation of Kel’” 
(Avot 3:6). 

This gathering has the power to arouse from Above the hashpaah of matan Torah, as the pasuk 
writes (Devarim 5:19) ולא יסף  .it doesn’t stop ,ולא פסק which Targum Onkelos translates as ,קול גדול 
Because Hashem’s Voice at matan Torah is a continuous voice that doesn’t stop, with which one merits a 
hitchadshut in Torah study, which stays on forever. 

Why does Rashi add the words “since all beginnings are 
difficult,” and how does this prove that it will be pleasant 
in the future?

The answer is: The reason why the beginnings are difficult 
is because in every beginning lies in potential the end. 
This is similar to the tree’s kernel that contains in potential 
everything that will grow from it later. Since all beginnings 
are difficult because of the potential in them, once a person 
has already begun the mitzvah, “from now on it will be 

pleasant,” since everything is already potentially there, and 
all that remains is to bring it out from potential into action. 

We can therefore learn from here that the whole day is 
included in the beginning of the day, and the end of the day 
is already in potential. All that is left is to bring this potential 
into action. This is the reason for every first one to be holy, 
like the firstborn and the first fruit, since everything is 
included in the beginning, and it sanctifies all that follows.
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שעמד על שינוי הלשון 'וילבישם'. ראוי היה שיאמר 
'ובגד  כ(  'כתנות עור ללבוש', כענין שכתוב )שם כח 
פעולת  לייחס  רצה  הפשט  דרך  על  אבל  ללבוש'. 
וחמלתו  אהבתו  על  להורות  יתברך,  אליו  ההלבשה 
והוא  זז מחבבן,  יצוריו, שאף על פי שחטאו, לא  על 

בעצמו השתדל בתיקונם ובגמילות חסדים[. 
נמצא כי שני לימודים למדנו מגמילות חסד שעשה 
לגמול חסדים ללא שידע אדם אחר  הקב"ה, האחד, 
מעשי  על  שמו  וייקרא  כך  על  שיתכבד  וללא  מזה, 
הרע  מי  שאי  אירע  אם  אף  כי  והשני,  שלו.  החסד 

במעשיו נגדו, לא יקפוץ ידו מהושיעו.

Hashem Shows Favor to Yisrael  
Because They Are Satisfied With Minimal    

הָאָרֶץ עַל  קֶיךָ 
ֹ
אֱל ה’  אֶת  וּבֵרַכְתָּ  בָעְתָּ  ָ

ׂ
וְש  וְאָכַלְתָּ 

י(י )ח  לָךְ  נָתַן  ר  אֲשֶׁ בָה 
ֹ
 You will eat and be“ – הַטּ

satisfied, and you shall bless Hashem your God for 

the good land He gave you.” 

The Gemara (Berachot 20b) writes: מלאכי  אמרו 

עולם, של  רבונו  הוא,  ברוך  הקדוש  לפני   השרת 

פנים ישא  לא  ‘אשר  יז(  י  )דברים  בתורתך   כתוב 

לישראל, פנים  נושא  אתה  והלא  שוחד’,  יקח   ולא 

 דכתיב )במדבר ו כו( ‘ישא ה’ פניו אליך’. אמר להם,

בתורה להם  שכתבתי  לישראל,  פנים  אשא  לא   וכי 

 )דברים ח י( ‘ואכלת ושבעת וברכת את ה’ אלקיך’,

כביצה ועד  כזית  עד  עצמם  על  מדקדקים   – והם 

“The angels asked Hashem: Ribono shel Olam, in 

Your Torah is written: ‘Hashem favors no one and 

takes no bribe,’ yet You show favor to Israel, as is 

written ‘Hashem shall show favor to you and give 

you peace”! Hashem replied, how can I not show 

favor to Israel, as I wrote for them in the Torah ‘You 

shall eat and be satisfied, and bless Hashem your 

God,’ yet they are exacting with themselves to recite 

birkat hamazon even if they have eaten as much as 

an olive-bulk or an egg-bulk.”

This Gemara teaches that the reason Hashem 

shows favor for us is because of our histapkut 

bemu’at, because we are satisfied with minimal, and 

therefore we eat only an olive-bulk or an egg-bulk, 

since the whole purpose of our eating is leshem 

Shamayim. With such a meal, one can recite birkat 

hamazon, and therefore Hashem shows favor to 

Yisrael, in the merit of those Tzadikim who only 

benefit from this world leshem Shamayim.

The Mishnah says (Avot 4:1), איזהו עשיר השמח 

 who is rich? One who finds enjoyment“ – בחלקו

with what he has.” The sefarim explain, this only 

relates to worldly possessions, but in spirituality a 

person should never suffice with what he has, but 

should always seek more.

This is why a person was created with the feeling 

of discontent. The Afikei Yehudah (Drush Mikveh 

Mayim Arvei Nachal 13) cites the early sefer Ruach 

Chen: Man was created with a nature of desire 

and lust, so that he doesn’t feel satisfied with his 

spirituality, but continually seeks to strive for more 

Torah and mitzvot. Whatever he achieves seems to 

be insufficient, so that he always seeks more, and 

won’t suffice with the Torah he has already studied 

and the many mitzvot already performed.

Taavah Should Only Be Used for Spirituality

But if the whole purpose of taavah and desire is 

for Heavenly causes, so that a person reaches the 

level of לחצרות ה נפשי  כלתה  וגם   My“ – ’נכספה 

soul yearns and craves for the courts of Hashem” 

Be'raza De'echa"dBe'raza De'echa"d
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וַיִּפַּח  הָאֲדָמָה  מִן  עָפָר  הָאָדָם  אֶת  אֱלֹקִים  ה'  וַיִּיצֶר 
בְּאַפָּיו נִשְׁמַת חַיִּים וַיְהִי הָאָדָם לְנֶפֶשׁ חַיָּה )ב ז(. רבותינו 
יודין,  בשני  'וייצר'  שכתוב  מהו  לבאר  עמדו  ז"ל 
כלולים  שהיו  יצירות  שני  על  לרמוז  שבא  ואמרו 
ביצירת האדם. בגמרא )עירובין יח.( ביארו דלמאן 
דאמר אחד כיון שנברא האדם בשני פרצופים זכר 
ונקבה, או שבא לומר 'אוי לי מיצרי אוי לי מיוצרי'.  
וכן במדרש נדרש בכמה אופנים ומהם: 'וייצר' שתי 
יצירות, יצירה מן התחתונים, ויצירה מן העליונים 
'וייצר' שני יצרים, יצר טוב ויצר הרע  ג(.   )ב"ר יד 
)שם ד(. 'וייצר ב' יצירות, יצירה בעולם הזה, ויצירה 

לעולם הבא )שם ה(.
נעמוד על אחדים מדרשות חז"ל הקדושים, אשר 
ללא ספק נוגעים אנחנו אך בחלקם הנגלה לנו ע"י 
מאחר  ולהעמיק  להתבונן  ועלינו  הדורות,  צדיקי 
ונוגע ביסוד חיינו – יצירת האדם, שבעיקר תולדתו 

נברא בעבור אותם הדברים הנכללים ביצירתו. 

א. יצר טוב ויצר הרע
שכר טוב לכובש את יצרו

שני יצרים יש באדם, ועל ידי שניהם מגיע האדם 
לבוא  לעתיד  האדם  שכר  עיקר  אך  שלמות,  לידי 
ההתגברות  על  אלא  עשה,  מצוות  קיום  על  אינו 
והוא  לחטוא  האדם  את  המסית  הרע  היצר  כנגד 
שיעבוד  והראוי  היושר  מן  באמת  כי  כנגדו.  עומד 
האדם את בוראו שהיטיב עמו מיום היוולדו, וכמה 
שיוסיף לקיים מצוות ה' לא יהיה בכך משום תשלום 
אפילו על אחת מכל טובות ה' עמו, וכמאמר התנא 
)אבות פ"ב מ"ח( 'אם למדת תורה הרבה אל תחזיק 

טובה לעצמך כי לכך נוצרת'. 
אך מלחמת האדם עם היצר הרע בכל עת ורגע, 
והאדם  היום,  כל  רע  רק  מחשבותיו  יצר  כל  אשר 
עומד כנגדו בתחבולות מלחמה להישמר מכל מיני 
וסיגוף  כעינוי  הנחשב  הוא  ומכשולים,  ניסיונות 
כל  הוא  ברוך  הקדוש  לו  יחשוב  כן  ומחמת  גדול, 
התגברות על היצר כאילו עשה מצוה בפועל, כמו 
עבירה  עבר  ולא  היושב  כל  כג:(  )מכות  שאמרו 
נותנין לו שכר כעושה מצוה, ובזכות כל התגברות 
קיים  כאילו  עליו קדושה  זוכה להמשיך  היצר  על 

(Tehillim 84:3), and one is expected to use this trait 

for spiritual purposes, how can he limit them when 

it comes to worldly longings? This is a contradiction!

Indeed, this is a hard avodah, and a person needs 

to daven for much siyata di’Shmaya, to be successful 

in his avodah. This is what David Hamelech prayed 

(Tehillim 25:1) נפשי ה’  אליך  כי  עבדך  נפש   שמח 

 Rejoice your servant’s heart, because I lift“ – אשא

my soul to you,” as the Afikei Yam explains (ibid), 

David Hamelech realized the difficulty of this 

avodah, of using these forces for spirituality yet 

limiting them for worldly matters. He therefore 

pleaded:שמח נפש עבדך , You Hashem can satisfy 

my nefesh when it comes to worldly matters, that 

I shouldn’t crave for more, כי אליך ה’ נפשי אשא, 

because I want to use these traits exclusively for 

spirituality.

Later on, in his sefer (Derush 37:1) he continues 

with this theme, on the pasuk (104:33) אזמרה 

 singing ,אזמרה לאלהי the avodah of ,לאלהי בעודי

to Hashem, should always be עודי, seeking for עוד, 

more and more, while what is needed for worldly 

matters, צדיק אוכל לשובע נפשו, a person should 

eat only what he exactly needs, and not more 

(Mishlei 13:25).

In Spirituality, Look Upwards;  

in Worldly Matters, Look Down

The sefarim write,  וידעת היום והשבות אל לבבך 

– the most important thing to know, is, כי ה’ הוא 

ממעל בשמים   regarding Godly issues – האלהים 

one should always look upwards, seeking to strive 

for more, while ועל הארץ מתחת – when relating to 

worldly matters, one should look below, to use the 

least possible.

Therefore, Chazal tell us about tefillah (Yevamot 

105a), המתפלל צריך שיתן עיניו למטה ולבו למעלה 

– “when praying, one should have his eyes looking 

down and his heart up high,” meaning that what 

he sees, is למטה, for gashmiyut it is enough what 

one sees without seeking more, but למעלה  ,לבו 

regarding spirituality his heart should seek more 

and more.

Such a Tefillah is a Segulah  

to Be Answered

Praying in this manner is a segulah for the tefillot 

to be received in Heaven, because when his heart 

and thoughts are up high, similarly the prayer can 

rise up high.

This is hinted in the pasuk (Yeshayahu 65:24) טרם 

ואני אשמע מדברים  הם  עוד  אענה  ואני   if ,יקראו 

they are טרם, praying for minimal needs, אני אענה, 

I will answer them, but if מדברים הם   they ,עוד 

are asking for more, ואני אשמע, I will listen, and 

will then probe what they are asking for. If it is for 

more ruchniyut I will give them, but if it is for more 

gashmiyut, they must realize that ועל הארץ מתחת 

 more, regarding ,עוד one shouldn’t ask for ,אין עוד

.gashmiyut matters ,על הארץ
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או  ונשגבות,  רמות  למדרגות  ולהתעלות  רבינו 
שמא הגוף שלא מבין, שחושב שלעמוד כל היום 
בתואנות  שמגיע  מסכנות,  זה  כזאת  במדרגה 
שונות כי קשה הדבר ואינו בר השגה. אם כן מה 
יעשה האדם ויחיה. העצה היחידה היא, לעשות 

פשרה בין הגוף לנשמה.

התורה משיבה את הנפש שתשכון יחד 
עם הגוף

אך לפי דברי הרב מקויז'גלוב נוכל להבין, אכן 
שכל  להגיע  שרוצה  אדם  של  היסודות  יסוד 
השאיפות שלו יהיו לשם שמים - יעסוק בתורה, 
אדם שלומד מתקיים בו 'תורת ה' תמימה משיבת 
נפש', שהתורה משיבה את הנפש שתשכון יחד 
כוחה של התורה שהיא ממעטת  זה  הגוף,  עם 
בגוף של האדם, ומחברת את הגוף עם הנשמה.

ע"י  אדם,  של  בגופו  התורה  פועלת  הכיצד 
שנוהג בדרך התורה ומקדש עצמו במותר לו - 
לא לדבר דבר שלא צריך, אם אתה לא יודע אם 
הדיבור הזה טוב או לא - מנע עצמך. יהיה קשה 
פעם ראשונה ושניה, אבל אחר כך כשמתרגלים 
כבר אפשר להימנע. כן הדבר בקדושת העיניים 
עצמו  את  לקדש  צריך.  שלא  מה  לראות  לא   -
שכתב  כפי  גידים,  ושס"ה  אברים  ברמ"ח 
בתיקוני הזוהר )דף ד:( 'זה שמי לעלם וזה זכרי 
לדור דור' )שמות ג טו( 'שמי' עם י"ה זה שס"ה, 
'זכרי' עם ו"ה זה רמ"ח, זה שמו של הקב"ה בתוך 
האדם ברמ"ח אבריו ושס"ה גידיו, שבכל מצוה 
שמקיים זוכה להשראת השכינה באיבר שכנגד 
המצוה. וכשמקדש את עצמו ממעט כוח הגוף 
ומקדשו ואז יכול הגוף לשכון יחד עם הנשמה, 
זוכה להשראת השכינה שהיא שמו של  אז  או 

הקב"ה הן בנשמתו והן בגופוז.

  The Oved Hashem Must Check His Deeds, Making Sure He Isn’t a שונא ה’י 

 וּבְתַבְעֵרָה וּבְמַסָּה וּבְקִבְרתֹ הַתַּאֲוָה מַקְצִפִים הֱיִיתֶם אֶת ה' )ט

 ,At Tav’erah, at Massah and at Kivrot Hata’avah“ – כב(

you angered Hashem.”

The Maggid of Mezritch elaborates on this pasuk, 

teaching that a person must constantly examine his good 

deeds, if he is doing them leshem Shamayim or if he is 

actually doing it for his own benefit. He writes, ובתבערה; 

even when your heart burns with hitlahavut to serve 

Hashem, ובמסה, even if you stand strong in the nisyonot; 

התאווה  even if you have broken all your ,ובקברות 

bad taavot and your only craving is to serve Hashem; 

nevertheless, you must still examine your actions if they 

are totally and truly leshem Shamayim and not for your 

own interest, because even one who is on the highest 

level can still be ’מקציפים הייתם את ה – one who angers 

Hashem.

You Can Do Everything Leshem Shamayim if 
You Remember That Hashem is Everywhere
But one can ask: Every person is born an egoist, to care 

for his own needs and to satisfy himself, so how am I 

expected to serve Hashem lishmah and totally forget 

about myself? The answer lies in our basic emunah that 

Hashem is everywhere. The Gemara writes (Berachot 

8a), דאמר רבי חייא בר אמי משמיה דעולא, מיום שחרב בית 

 המקדש אין לו להקדוש ברוך הוא בעולמו אלא ארבע אמות

בלבד הלכה   From the day the Beit Hamikdash“ – של 

was destroyed, Hashem only has in His world the four 

amot of halachah.” This Gemara cannot be taken at face 

value, that Hashem is only present where people learn 

halachah, because כבודו הארץ  כל  מלא   – “Hashem’s 

honor fills the whole world” (Yeshayahu 6:3), and the 

Zohar writes (Raya Mehemna Pinchas 225) that Hashem 

is עלמין כל  וסובב  עלמין  כל   Hashem fills all“ – ממלא 

the worlds and encompasses all the worlds” and לית 

מיניה דפנוי   ”there is no place empty from Him“ – אתר 

(Tikunei Zohar Tikun 57, 91b). 

Instead, the Gemara means just the opposite: Since 

Hashem is everywhere, as cited in the navi and Zohar, 

and Hashem is in “the four amot of halachah,” every 

place in the world is a “four amot of halachah!” Hashem 

is in everything in the world, and even when a person is 

engaged in work and mundane matters, Hashem is there. 

One who believes in this will be able to do everything 

lishmah, for Hashem is everywhere, in a person’s every 

act and every thought. If one knows and realizes that 

no matter where and no matter what, he can reveal 

Hashem’s presence and conduct of the world, everything 

he does and thinks – as well as all his mitzvot – will be 

leshem Shamayim.

A Person Can Reveal Hashem’s  
Godliness in the World

Every person is able to clarify, in whatever situation 

he is in, what is Hashem’s will, and then to do it leshem 

Shamayim. The Shela”h Hakadosh (Mishpatim Torah 

Ohr 8) explains, and the Kedushat Levi (Nasso s.v. 

vayedaber) writes, that the Baal Shem Tov would 
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repeat  to his talmidim the pasuk (Tehillim 121:5) ’ה 

 Hashem is your shadow,” meaning that Hashem’s“ –  צלך

conduct with people is like a shadow. However much 

a person toils in his avodat Hashem to serve Hashem 

properly and perfectly, Hashem is mashpia on him 

much shefa, far more than he deserves. And the same 

is true regarding our context: If a person makes every 

effort to do everything leshem Shamayim, he will receive 

aid from Heaven to follow this through, and if he strives 

to see and feel how מלא כל הארץ and לית אתר פנוי מיניה, 

Hashem reveals Himself to him. 

The Baal Shem Tov said (Toledot Yaakov Yosef 

beginning Bereishit) on the pasuk (Devarim 31:18)אנכי 

 ,in the world אנכי Hashem hides His –  הסתר אסתיר פני

that people won’t be able to find Him. But if a person 

knows that Hashem is hidden, He is no longer hidden. If 

a person realizes that  לית אתר פנוי מיניהand Hashem is 

present within the hester, it is no longer a hester.

All is up to the person. He is able to reveal Hashem’s 

Godliness in every place and everything, and then all his 

actions will be leshem Shamayim without thinking about 

himself, and on the other hand a person can distance 

himself from Hashem, as the Tzaddikim said, –  וסרתם 

אחרים אלהים   if you just veer the slightest ,ועבדתם 

from the correct path, it can bring a person to 

the worst sins, “and you will serve idols.”  

Tzadikim Help Reveal the Godliness 
 in the World

The Tzadikim help us serve Hashem correctly and with 

the perfect kavanah. 

The Maggid of Mezritch once sent Rav Mendel of 

Vitepsk to visit all the Jewish communities in Reisin 

(Belarus), and when he returned, the Maggid asked him, 

“What did you do there?”

Rav Mendel of Vitepsk replied, “I found people with 

torn clothes, but with closed and intact hearts. I worked 

to change it, that they should have intact clothes but 

broken hearts…”

He saw people who worked on themselves and “tore 

their clothes,” thinking that they are thus serving 

Hashem, but their hearts were blocked from seeing 

Hashem’s light and serving Him properly, because they 

thought they are perfect. But in truth, they only had 

themselves in mind, not Hashem. 

Rav Mendel of Vitepsk taught them that there is no 

avodah in doing actions without thinking what one is 

doing. It is even possible that a person thinks he is an 

oved Hashem, while he couldn’t be further from it, since 

he doesn’t act leshem Shamayim. Therefore, he taught 

them to tear their hearts and submit themselves to 

Hashem’s will, following the direction of the 

pasuk (Mishlei 23:26) לי לבך  בני   – תנה 

“My son, give me your heart!” That is 

the correct avodat Hashem.
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