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שמחת החג עם שבעים האומות
החתונה הגדולה

שבעים  בסך-הכל  המוספים  בקרבנות  המקדש  בבית  מקריבים  הסוכות  חג  בימי 
פרים בסדר יורד, משלושה-עשר פרים ביום הראשון עד לשבעה פרים ביום השביעי. 
ואילו ביום השמיני משתנה הסדר ומקריבים פר אחד בלבד. וביארו חז”ל )סוכה נה:(:

אלו שבעים פרים כנגד מי? כנגד שבעים אומות. פר יחידי למה? כנגד אומה 
ליום  גדולה.  סעודה  לי  עשו  לעבדיו:  שאמר  בשר-ודם  למלך  משל  יחידה. 

אחרון אמר לאוהבו: עשה לי סעודה קטנה, כדי שאהנה ממך.

אמר רבי יוחנן: אוי להם לגויים שאבדו ואין יודעין מה שאבדו, בזמן שבית 
המקדש קיים – מזבח מכפר עליהן, ועכשיו מי מכפר עליהן?

אם כן, בסוכות מקריבים שבעים פרים לכפר על שבעים אומות. יתירה מזו, בחג 
הסוכות, באופן מיוחד, מוזמנים כל הגוים לעלות ולבוא לירושלים ולמקדש ולהצטרף 
מִכָּל  הַנּוֹתָר  כָּל  “וְהָיָה  אל החג, וכדברי הנביא )אותם קוראים בהפטרת חג הסוכות( 
הַגּוֹיִם… וְעָלוּ מִדֵּי שָׁנָה בְשָׁנָה לְהִשְׁתַּחֲוֹת לְמֶלֶךְ ה’ צְבָאוֹת וְלָחֹג אֶת חַג הַסֻּכּוֹת” )זכריה 
יד, טז(. ואילו הגוים שלא יבואו לחוג את חג הסוכות – חטא הוא בידם ולכן לא יזכו 

לברכת הגשם, ככתוב באותה נבואה.

חג  בא  לעמים,  ישראל  בין  גמורה  השוואה  שקיימת  לחשוב  מקום  היה  אם  אכן, 
שמיני-עצרת ומלמד כי הקשר המיוחד של ישראל אל הקב”ה עומד מעל לכל זה, ולכן 

מקריבים פר אחד בלבד, כ”סעודה הקטנה” של המלך ואהובו.

גדולה הכנסת אורחים
בכדי להבין את הקשר עם שבעים האומות בחג, נמשיל את הדבר להכנסת אורחים:
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וְשָׁכַנְתִּי  הקב”ה משרה שכינתו בישראל, ובפרט בבית המקדש – “וְעָשׂוּ לִי מִקְדָּשׁ 
בְּתוֹכָם”. הקב”ה נמשל לחתן, וכנסת-ישראל לכלה. על כן, מתאים לראות בשבעים 
האומות את האורחים הרבים הבאים אל הבית הזה. האורחים מתקבלים בסבר פנים 

יפות, סעודה יפה ניתנת להם, ואף תשורות וברכות לקחת אל ביתם.

האם  בזוגיות?  ופוגעת  מקלקלת  אינה  כל-כך  רבים  אורחים  הכנסת  האם  אך 
האנשים הזרים-יחסית הינם רצויים בבית, כשלכאורה הם חוצצים ומפריעים לקשר 

הזוגי המושלם?

מהכנסת- להמנע  מקום  יש  לכאורה  כן,  אם  ביניהם”.  “שכינה  שזכו  ואשה  איש 
לימדונו  חז”ל  אך  עליה!  שרויה  שהשכינה  הזוגיות  תיפגע  שלא  על-מנת  אורחים, 
גדולי  ואמרו   – השכינה”   פני  מקבלת  יותר  אורחים  הכנסת  ש”גדולה  קכז.(  )שבת 
החסידות שמכאן יש ללמוד שאין להמנע מהכנסת אורחים גם אם יש חשש שהדבר 
יפגע בשלום-בית, שאמנם השכינה שורה בין איש לאשתו אבל הכנסת אורחים הרי 
יותר מקבלת פני השכינה29. וכמובן כוונת הדברים שהכנסת אורחים כלל אינה  היא 
אמורה לפגוע בשלום-הבית, כיון שהכנסת-האורחים תחשב תמיד כחיצונית לעומת 
המעגל הזוגי הפנימי והמקודש, שאינו מתחלל ויורד מקדושתו גם כשסביבו נמצאים 

אורחים רבים.

האיש  הסוכות.  חג  את  לחוג  הבאים  הגויים  כל  את  בשמחה  לארח  ביכולתנו  כך 
והאשה – הקב”ה וכנסת-ישראל – פותחים ביתם לרווחה לשבעים האומות, ומעניקים 
זה  כל  מעל  מתעלה  לה’  ישראל  שבין  הפנימי-העצמי  שהקשר  בעוד  כל-טוב,  להם 

לאין-ערוך.

כולם מוזמנים
בבני-הזוג  החם,  היהודי  בבית  לאחר שעסקנו  נוסף.  ברובד  להתבונן  נמשיך  כעת 
טורחים  אנו  אליה  החתונה  לשמחת  נפנה   – עת  בכל  בהכנסת-אורחים  המצטיינים 

ומזמינים במיוחד אורחים רבים.

מה הטעם בכל האורחים הבאים אל החתונה? הלא בחתונה נקשר הקשר החשוב 
ביותר בין החתן והכלה לבדם, אין איש שותף לקשר הזה מלבד הזוג המאושר בעצמו, 
 – והשמחה  החוויה  גודל  כמותם את  איש שמרגיש  ואין  בסודם  לבוא  מי שיכול  אין 
שאינם  הרבים  באורחים  הטעם  מה  שכזו?  המונית  בצורה  החתונה  נערכת  ומדוע 

שותפים לעצם החוויה הזוגית הנפלאה?

החוצה30.  לפרוץ  מבקשת  והכלה  החתן  שבין  הגדולה  השמחה  שדוקא  אלא 
ולהביא  – אנו מבקשים להקרין ממנה החוצה  גדולה  כשעוצמת השמחה בפנים כה 

29.  בשם ר’ מנחם מנדל מרימנוב )ראה ‘סיפורי חסידים’ לרב זווין, תורה מס’ 32(. וראה בדומה לזה בבעש”ט עה”ת תחילת 
פרשת וירא. וראה ב’שכינה ביניהם’ עמ’ קסד, ובהרחבה ב’נהלך ברגש’ עמ’ 164 הערה 111.

30.  וראה עוד בגליון 61 במאמר “גילו ברעדה”, על הגילה המופנמת המכוסה ביראה בימים הנוראים, כמו בחופה. ועל פריצתה 
החוצה בחג הסוכות.
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אותה לידי ביטוי במעגלים הולכים ומתרחבים, וכאשר המוני חברים וקרובים ששים 
ושמחים בחתונה – אות הוא כי דבר גדול באמת מתרחש כאן. החתן והכלה, השרויים 
כה  שאינם  כאלו  ואף  אנשים,  ועוד  עוד  בשמחתם  לשתף  מבקשים  גדולה,  בשמחה 
קשורים לעניין. כדי להגדיל את השמחה אנו דואגים גם לאירוע יפה, לאוכל טעים, 
הגדולה  השמחה  את  ומבטא  מצטרף  זה  וכל   – חוגגים  ולמחולות  ערבים  לניגונים 

העומדת במרכז – שמחת חתן וכלה.

הסוכה היא חופת הנישואין בין ישראל והקב”ה, וסביב החופה הזו שבעים אומות 
בין החתן  ומעמיק  הזוגי ההולך  עיקרה בקשר  וחגים במעגלים. שמחת החג  חוגגים 
והכלה, בין ישראל והקב”ה הרואים זה את זה במקדש – כשמחת בית השואבה שמי 
שלא ראה אותה לא ראה שמחה מימיו – והשמחה הזו מתפשטת כלפי חוץ וסוחפת 
איתה את כל האומות במעגלים הולכים ומתרחבים. כל האומות מתבשֹמות וקולטות 

לפי-ערכן מן השמחה הגדולה הזו, וכולם אורחים רצויים במשתה הגדול.

אך בתום סעודת החתונה, בסיום הריקודים והמחולות, נותרים החתן והכלה לבדם 
ומתכנסים יחד ל”סעודה קטנה”. שבעים הפרים נפרדים לשלום ומפנים את המקום 
קד:(.  ח”ג  זוהר  )ראה  ]לבדם[”  בלחודוי  וקודשא-בריך-הוא  ל”ישראל  ביראת-כבוד 
לבדם  מתייחדים  והכלה,  החתן  פורשים  וכעת  הסתיימה,  הרועשת  החתונה  שמחת 

ומתחברים זה עם זה, “הֱבִיאַנִי הַמֶּלֶךְ חֲדָרָיו נָגִילָה וְנִשְׂמְחָה בָּךְ”.
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הושענא רבא

על מה דנים בכל אחד מהחגים
מבואר בדברי האר”י שיש דין בראש השנה, יש דין ביום הכיפורים ויש דין בהושענא 

רבה. לגבי שמחת תורה – זו סוגיא מעניינת באר”י האם יש דין.

דין מחוייך
היום, הושענא רבה, הוא היום של דוד המלך, עליו כתוב שהוא “בדחנא דמלכא”. 
בהושענות דוד המלך מכונה בכינוי מאוד יפה – “חייך”, זה המקצוע שלו, הוא מחייך 
בעצמו, ומחייך אחרים. א”כ אפשר לומר שהדין של הושענא רבה הוא דין מחויך. נסביר 

מה הכוונה: 

הדין של ראש השנה
בראש השנה הקב”ה דן. מה הכוונה שהוא דן? הוא ברא את אדם הראשון, ועכשיו 
הוא רוצה לדון האם יש קשר בין מה שהוא תכנן לבין מה שיצא. באמת קצת קשה 
למצוא קשר בין מה שה’ רצה לבין מה שיצא... איך שהוא ברא אותו, ומה שיצא בפועל 
אחר כך עם ההתגלגלות של העולם – לא כל כך מסתדר. עכשיו כשבאים לדון, באמת 

“מי יעמוד לפניך בדין” – כך נראה הדין של ראש השנה. 

אז מה נשאר לנו? נשאר לנו רק שהוא יוכל לדון לפי מה שבא לו. אנחנו אומרים: 
תדון מה שאתה רוצה, אנחנו לא צד בעניין. מה שאנחנו יכולים להגיד זה שאנחנו בוכים 
וזהו. לכן אנו תוקעים בשופר. יש לנו בושה, כי הפער הוא מטורף. מה  שזה המצב, 
הקשר בכלל בין איך שה’ היה רוצה לראות אותנו לבין איך שאנחנו באמת? אבל בכל 
זאת אנחנו רוצים שהוא ישפוט לפי איך שהוא שופט, “אני אמרתי אלהים אתם ובני 

עליון כולכם, אכן כאדם תמותון וכאחד השרים תפולו. קומה אלהים שפטה הארץ”. 

ה’ רצה משהו, והמציאות היא אחרת לגמרי. אני עומד מול הפער ולא מנסה לטשטש 
אותו, ולא מנסה לדלדל אותו, אלא לעמוד מולו ממש. בדיוק מול הפער הזה אני רוצה 
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לעמוד. זו הבושה, וזה התקיעת שופר. מבחינת הדין זה להגיד שה’ דן לפי מה שהוא 
רצה.

יש איזה חלק באדם שצועק חזק ותוקע בשופר, שאומר לקב”ה – תעשה מה שאתה 
מבין, רק לפי מה שאתה רוצה. החלק הזה הוא החלק בו האדם הוא צדיק. ועל החלק 
וכותב  הזה נאמר שצדיקים נחתמים לאלתר לחיים טובים. את החלק הזה ה’ סופר 

בראש השנה.

הדין ביום כיפור
“אמנם כן יצר סוכן בנו”, אם רק את החלק של הצדיקים ה’ כותב, אז יוצא שכמעט 
ולא נשאר ממנו כלום. לשם כך יש יום כיפור, שה’ לא דן לפי מה שהוא רצה, אלא לפי 
המציאות. “כי ביום הזה יכפר עליכם”. כלומר, הוא מבין שבמציאות יש הרבה קשיים 
וחולשות, וצריך להתחשב. העולם הוא לא רק אלקות, יש גם יצר הרע, בפרט אחרי 

שאדם הראשון חטא. יש ערבוב בין טוב לרע, אתה אפילו לא יודע מה טוב ומה רע. 

רואה את המציאות  כי אני  ה’ בכוונה, היא  נגד  לפעמים הסיבה לכך שאני עושה 
הקשה ואני מרגיש שאין ה’, ואני רואה את הנציגים של ה’ בעולם והם לא נראים לי 
איי איי איי, או שלא תיווכו לי אותם טוב. יש לי סיבות טובות שכל התפיסה שלי מי ה’ 
משכיחה לי מי זה ה’ באמת. ממילא אני מורד, וכועס, הכל בגלל שכחה אחת. זה נקרא 
‘חטאה’. זה שונה מחטא, זה משהו גדול כללי. זה להגיד שהעוון ופשע הם תולדות 

של החטאה.31 

המציאות.  לפי  אלא  הראשונה,  הציפייה  לפי  המציאות  את  דן  לא  ה’  כפור  ביום 
ובהתחשב במציאות הוא כותב לחיים גם את החלקים החוטאים שבנו. הוא מבודד את 

היצר הרע שלנו וכך אנו נשארים זכים וטהורים.

הדין של סוכות
מהו הדין של סוכות? נסביר עמו שעשינו עד עכשיו, עד עכשיו הסתכלנו מצד הקב”ה, 
איך שה’ ראה את אדם הראשון בצורה אידיאלית )ראש השנה(, ואיך שהוא רואה אותו 
כשהוא חוטא, שהוא בוחר לראות אותו נקי וזך על אף חטאיו )יום הכיפורים(. עכשיו 

נתבונן איך ה’ רוצה לראות את האדם בסוכות?

נניח שיש לי ציפייה מהבן שלי, ואני דן אותו )כמו בראש השנה, דן לפי הציפיות 
שלי(, אחרי שאני רואה שזה לא עובד אז אני מתחשב בקושי שלו )זה יוה”כ(. אחרי כל 
זה בסופו של דבר אני רוצה שהוא יהיה מרוצה ממה שדנתי אותו. הקב”ה דן אותנו, 
הוא סולח, הוא מטהר, “כי ביום הזה יכפר עליכם”. עכשיו הוא רוצה שגם נהיה מרוצים 

מהתוצאה, הוא רוצה לראות אותנו שמחים.

31.  וראה על כך עוד בשיעור השלישי על יג מדות הרחמים, שבעז”ה יראה אור בקרוב.
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בשביל שנהיה מרוצים הוא צריך להקל עוד יותר. ביום כיפור ה’ אומר שהכל שגגה, 
מין שגגה  איזה  רק  זה  )שהכל  יוה”כ  הדין של  עם  מזוהה  להיות  מרגיש שכדי  ואני 
ובפנים אני רוצה אחרת( אני צריך הרבה להתאמץ. הרי לשם כך צריך להתפלל הרבה 
תפילות, לשבות ממלאכה ומאכילה, להיות זך. ורק אז אני יכול להרגיש שאני פנימי. 
להיות פנימי ולהרגיש שבפנים אני באמת רוצה להיות שמיימי זה קשה, זה יותר מדאי 

בשבילי. מה יהיה עם המקומות בנפש שבהם אין לי כח לזהות את הפנימיות שלי. 

מה אנו אומרים לקב”ה? אתה רוצה שנצום כל השנה? נתפלל חמש תפילות? אי 
אפשר ככה! צריך להוריד קצת את הרף.... אז הקב”ה אומר: בואו נגיע למשהו שנהיה 
שנינו מרוצים ממנו. נתפשר, נגיע לאיזה החלטה מקובלת על כל הצדדים. זה נקרא 
“אני והו הושיעה נא”. נסתדר ביחד על איזה משהו, ששנינו נוכל לחיות אותו ולהישאר 
חברים, למרות הפער בין מה שרציתי למה שיצא. למרות כל זה – אני רוצה שנישאר 
חברים. אז נקטין את העסק קצת, עצם זה שאנחנו רוצים להיות שמחים ביחד – זה גם 

משהו יפה מאוד. אנחנו רוצים להיות ביחד, באווירה טובה.32

ה’ כל כך אוהב אותנו, כל כך רוצה אותנו, הוא רוצה להיות איתנו ביחד בקירוב. 
להיות איתנו בקירוב ממש הכוונה שהוא רוצה להיות שמח איתנו כמו שאנחנו, יחד 
איתנו )ולא מתנשא מעלינו כמו מלך, ומרחם עלינו, זה לא נעים לחיות ככה(. הדבר 

הזה הוא המרכז של ההושענות, שהקב”ה איתנו ממש.

אז מה הדין כאן? בסופו של דבר הוא שואל אותנו: במה תהיו מרוצים? צריך לחתוך, 
“חותך חיים לכל חי”. כל החיים אצלו, והוא צריך לחתוך חלק מהחיים כדי שתהיה לנו 
חתיכה. אם הוא ייתן לנו את כל העוגה אנחנו נהיה בלועים בתוכו, לא נהיה, נתבטל. אז 
צריך לחתוך משהו.  הוא אומר: על מה אנחנו מתפשרים עכשיו? אנחנו רוצים שיהיה 
גשם, שיהיה מה לאכול. “בחג נידונין על המים”. בסוף כשצריכים להתפשר על משהו, 

שואלים – על מה מתפשרים? 

עניין מסירת הפתקים
עכשיו נראה איך מה שאמרנו כתוב בכוונות. האר”י כותב שהפתקים שנכתבו בראש 
השנה הם נחתמים בנעילת יום הכיפורים. יוצא מכך שמה שנחתם ביום הכיפורים זה 
בדיוק מה שנכתב בראש השנה, אם כן צריך להבין מה הרווחנו בכך שהיה יום כיפור? 

אז  כיפור,  ביום  ויש שנכתבים  בד”כ מבינים שיש אנשים שנכתבים בראש השנה 
מובן שמדובר על אנשים שונים, ובעצם על דין שונה, אך כאן, אם בדיוק אותם פתקים 

שנכתבו בראש השנה הם אלו שנחתמים ביוה”כ אז מה המשמעות של זה?

רואים כאן שיש דבר כזה כתיבה, ויש דבר כזה חתימה. זה משהו בנפש. החתימה 
מעצבת את הכתיבה באיזו שהיא צורה. בראש השנה ה’ כותב אותך, הכוונה שהוא 
מספר אותך )בגמרא כתוב שמי שנכתב זה רק הצדיקים, הרשעים בכלל לא נכתבים, 

32.  אם אני למשל מצפה ממך איזה רמת היענות והדדיות ואתה לא מספק אותה – אז באמת החברות נפגעת. וגם אם אני 
אוותר – זה לא יהיה באמת חברות... אבל כשה’ רוצה לשמוח איתנו הוא נכנס לזה ככה חזק.
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הם לא חלק מהספר(33. אז יש מה שאתה נכתב, ואין יותר כתיבה מזה. אחרי זה יש 
שמה שנכתב, הקב”ה הולך עליו חזק – זה הכוונה שזה נחתם. נחתם הכוונה שזה לא 
נשאר בשמים, אלא זה עוד יותר ירד למטה. יש איך שזה ירד ממשהו אלוקי להיות 

משהו כתוב, ויש איך שזה נחתם והתגשם יותר.

אח”כ, בהושענא רבה, זה לא רק נחתם אלא זה כבר נמסר – כלומר זה כבר לא אצל 
הקב”ה:

ואמנם עיקר הדין שנידון העולם עתה הוא להמסר הפתקין שנחתמו בנעילת 
יוה”כ, אותם שלא חזרו בתשובה כל הימים שבינתים שמן יוה”כ עד יום הו”ר 

ונמסרין ביד השלוחים, לפעול הדין והמשפט למי שנתחייב. 

מה זה הדבר הזה, שיש זמן שה’ כבר כתב וחתם, והוא כביכול מחזיק את הפתק 
לפני שהוא נותן לשלוחים. הקב”ה כותב את הפתק, ולמרות שהוא כותב את הפתק 
שעושים  כמו  זה  היום  של  בלשון  זה  את  נאמר  אם  שלו.  בידיים  אותו  משאיר  הוא 
‘טיוטא’ על דעת שהיא תעבור שינויים. יש פה פתיחה למשא ומתן. זה נקרא ‘נעילה’ 
של יום כיפור, זה הפשט של מה שקורה פה. זו טיוטה שהיא פתיחה למשא ומתן בינינו 
ובין הקב”ה איך הוא ידון אותנו. עכשיו, זה לא כזה פשוט, כשמישהו מגיע למשא ומתן 
רק עמדת  זה  עדיין  – מאוד משמעותי מהי עמדת הפתיחה. אבל  יש פתיחה  כאשר 

פתיחה. אפשר להגיד שזה הפשט באר”י. 

הדין בשמיני עצרת
בשמיני עצרת הדין עוד יותר יורד אלינו, וכמו שממשיך האר”י: 

אבל אעפ”י שנמסרו הפתקי’ בידם לא ניתן להם רשות לפעול המשפט והעונש 
החוטאי’  אל  זמן  עוד  לתת  כדי  עצרת.  ח’  יום  עד  הפתקי’  באותם  הכתוב 
יום אחרון של הלולב והסוכה, ואם  שישובו בתשובה ביום ההוא של הו”ר 
עוד תקנה בתשובה מאז  אין  לאו  ואם  מידם  לקחת הפתקים  יחזרו  ישובו 

ואילך.  

יותר  עוד  הכיפורים, שה’  ביום  נחתם  ויש מה שזה  בראש השנה,  יש מה שנכתב 
הולך עלינו חזק, עוד יותר יורד לתוך המציאות שלנו. אחר כך בסוכות הוא עוד יותר 
יורד אלינו, “כדבר איש אל רעהו”, ואנו יחד באותה סירה, באותה סוכה, ואנו צריכים 
להסתדר ביחד. ואם אנחנו שמחים ושבים בתשובה, ואנחנו מאוד רוצים להיות ביחד, 

33.  בגמרא ראש השנה טז: “אמר רבי כרוספדאי אמר רבי יוחנן: שלשה ספרים נפתחין בראש השנה, אחד של רשעים גמורין, 
ואחד של צדיקים גמורין, ואחד של בינוניים. צדיקים גמורין - נכתבין ונחתמין לאלתר לחיים, רשעים גמורין - נכתבין ונחתמין 
לאלתר למיתה, בינוניים - תלויין ועומדין מראש השנה ועד יום הכפורים. זכו - נכתבין לחיים, לא זכו - נכתבין למיתה. אמר 
רבי אבין: מאי קרא - ימחו מספר חיים ועם צדיקים אל יכתבו, ימחו מספר - זה ספרן של רשעים גמורין, חיים - זה ספרן של 
צדיקים, ועם צדיקים אל יכתבו - זה ספרן של בינוניים. רב נחמן בר יצחק אמר מהכא: ואם אין מחני נא מספרך אשר כתבת, 
מחני נא - זה ספרן של רשעים, מספרך - זה ספרן של צדיקים, אשר כתבת - זה ספרן של בינוניים”. אע”פ שבגמרא כתוב שיש 
ספר של רשעים, מ”מ המקורות בפסוקים הם מכך שהם פשוט לא נכתבים “ימחו מספר”, “מחני נא”, הם לא חלק מהסיפור של 

ה’. והארכנו על כך במ”א.
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זה נקרא לשוב בתשובה בהושענא רבה – שאנחנו מאוד רוצים להיות יחד עם הקב”ה. 
אנחנו מאוד שמחים שהוא רוצה להיות איתנו, ואנחנו מאוד שמחים להיות איתו. וככל 

שאני שמח להיות איתו – זה מה שיהיה בפתק של השליח. 

סדרת המשלים של  על  שוב  נחזור  עצרת?  לשמיני  הזקן  אדמו”ר  מה המשל של 
אדמו”ר הזקן: באלול המלך נמצא בשדה, ואנחנו העם, ובאלול אנו נמצאים בתודעה 
כזו שכאשר המלך יכנס לארמון אנחנו נישאר בחוץ; בראש השנה אנו תוקעים בשופר 
בענייניו,  עסוק  המלך  אבל  לארמון.  המלך  עם  שנכנסים  הבנים  להיות  הופכים  ואנו 
והוא לא מסתכל עלינו. כמו שמישהו מזמין חבר לבית וכשהוא מגיע לבית הוא עסוק 
בענייניו ולא מתייחס אליו. זה לא פשוט...; ביום הכיפורים זה פנים בפנים; בסוכות הוא 
מקרב אותנו, מחבק אותנו, אנחנו בתוכו – ה’ מתייחס אלינו כמו בנים. אבל בשמחת 
תורה אדמו”ר הזקן קורא לנו חברים. ה’, שהוא המלך, מחליט לתת את הכתר שלו לבן 

שלו, שזה אנחנו34.

אז אם אני הולך על ‘דין’, מה קורה בשמחת תורה? בראש השנה אני אומר לה’ שידון 
לפי איך שהוא רוצה, לפי הציפיות שלו, זה הכוונה שהוא כותב; כשהוא חותם הכוונה 
אחרי שהוא מסתדר  זה  את הפתקים  מוסר  כשהוא  במציאות שלנו;  שהוא מתחשב 
איתנו, הוא דן על מה מתפשרים. לבסוף כשהוא מוסר את הפתקים, הכוונה – תכתבו 
מה שאתם רוצים... הוא מוריד את הכובע, מוריד את הכתר )כמבואר בדרושים של 
אדה”ז(35, ואומר תכתבו מה שאתם רוצים. וזה שמיני עצרת. לכן זה סיום הדין, זה יורד 

למטה לגמרי. זה נקרא שנחתם הדין לגמרי, שאנחנו מחליטים מה יהיה.36

כלומר שאם אני מסתכל איך הדין יורד מלמעלה, אז יש איך שה’ כותב את הדין 
– שזה הכי איך שהוא רוצה. יש איך שהוא חותם – כלומר שהוא חושב מה אפשרי 
במציאות שלנו. ויש שהוא מוסר את הפתקים – שזה כל הימים של סוכות והושענא 
רבה בעיקר, שהוא אומר שאנחנו צריכים שמה שיהיה כתוב הוא יהיה בהסכמה שלנו 

ביחד. ובסוף הוא מוסר את ההחלטה לנו, וככה זה נגמר. זה הדין. וזהו, זה מה שיש. 

34.  ראה על כך ביותר הרחבה בחוברת “קול דודי דופק” חלק א’.

35.  כאשר המלך נותן את הכתר שלו לבן שלו עכשיו בעצם כל מה שהבן עושה המלך חתום על זה לגמרי לגמרי לגמרי. עכשיו 
הוא המלך! זה הפך להיות כמו הלשון של הפסוק “זאת הפעם עצם מעצמי” )יותר מאשר היחס בין פרעה ליוסף, או בין אחשוורוש 
למרדכי ואסתר שהם היו רק המשנה למלך(, כאשר המלך נותן את הכתר שלו לבן שלו, אז הבן שלו הוא מי שממשיך אותו בתוך 

המציאות. הוא יורש אותו, תופס את מקומו. כמו שכתוב בזוהר על היחס בין אברהם ושרה שהוא כמו היחס בין נשמה לגוף.
מה שהמלך נותן את הכתר זה מקביל למה שהאר”י מדבר על הייחוד. אמנם אישה לא יורשת את בעלה, אבל במובן שהבן של 

המלך מגיע מהאישה של המלך, מהמלכה, זה ביטוי לכך שהמלך מעביר את המלוכה שלו הלאה.
האר”י  מסתכל על הילד שנולד כאילו הוא עדיין מבחינת האמא חלק מהייחוד שלו. כאילו ברגע שהיא קלטה את השפע מהאיש 
אז היא בעצם כאילו עכשיו אומרת היורש הוא אני, הוא בתוכי, כאילו זה עכשיו נמצא אצלה, זה שאח”כ הוא יגדל וכו’ זה הכל 
בתוכה. גם מצידו, בייחוד הוא נתן לה את עצמו, כך גם במשל של אדה”ז הכתר זה כאילו כל המציאות של המלך, שהרי בלי כתר 
הוא נעלם לגמרי בתוך עצמו ולכן הכתר זה הכי עצמי לו. כלומר האשה והילד שיוולד לה אח”כ במשל של האר”י הם מקבילים 

לבן של המלך במשל של אדה”ז.

36.  שאלה: אם אנחנו מחליטים, אז מה נעשה עד עכשיו? למה כל כך עבדנו שיכתוב משהו מסוים? תשובה: אם מראש הקב”ה 
היה אומר לנו: ‘תעשו מה שאתם רוצים, ותחתמו’ – לא היינו יודעים מה הוא בכלל מצפה מאיתנו, ולא היינו יודעים בכלל איך הוא 
רוצה אותנו נקיים, איך הוא מתחשב במציאות שלנו, ואיך הוא רוצה להיות יחד איתנו. אם מיד היינו אומרים מה אנחנו רוצים, מה 
שהיינו כותבים היה על הפנים לגמרי. אבל אם אנו רואים מה הוא כתב – זה בסדר... אנחנו קודם כל מבררים: מה אתה כותב? 

מה אתה חותם? מה אתה מוסר? ואז בסוף מה שנכתוב יהיה אולי משהו סביר.
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על זה נאמר “עצרת תהיה לכם”, כלומר תעצרו, אני רוצה להיות אחד איתכם. בחוץ 
לארץ זה נחלק לשני ימים: שיש מה שה’ אומר לנו “עצרת תהיה לכם”, ויש שאנחנו 
מחליטים בפועל “עצרת תהיה לכם” שזה שמחת תורה. מחליטים לקחת את הקב”ה, 
כמו המשל המפורסם עם רבי שמעון37 שהאישה רוצה לקחת את בעלה איתה. אנחנו 

רוצים להגיד שאנחנו אחד איתו, שאנחנו ה’, שאנחנו המלך. 

בהרבה מקומות נוהגים שלא שותים בכלל בשמיני עצרת, שהכל יהיה נקי לגמרי. 
אמנם בחב”ד לא נהגו כך בכלל, בחב”ד זה לאין ערוך מפורים, אין שום הגבלה בשתיה. 
בפורים עוד יש קצת הגבלה בחב”ד משום שבחב”ד חושבים שהעיקר זה השכל, אך 
)“בהמות  לקב”ה  ביחס  בהמה  הוא  שלי  השכל  שאפילו  לומר  רוצים  עצרת  בשמיני 
הייתי עמך”( ולא רק הלב, זה הסיבה גם שעושים קול’ע, בעצם רוצים לעשות שכל 
המוחין שלנו )המוחין של הנוק’( יהיו כאלה שרוצים רק את הקב”ה, כאילו אין שכל, 

אין השגה ואין כלום, כל מה שיש זה רק שרוצים את ה’.

 הקשר עם ה’ יותר מלחיץ מענייני העולם הזה
שאלה: בדרך כלל לא מסבירים ככה, אני שמעתי בדרך שיעור של ‘מוסר’ שאומר 
שכבר ה’ שולח לרופאים את המחלות של הבן אדם, זה באמת מלחיץ אותי, אבל מה 

שאתה אומר לא כ”כ...

תשובה: ההבדל בין מה שאני אומר למה שאתה אומר הוא לא ברמת הלחץ, אלא 
בשאלה ממה אתה נלחץ. אם זה משנה לך ברמת הלחץ, אז זה לא נכון. אדרבה, אם 
צריכה  אומר  שאני  ממה  הלחץ  רמת  פה,  מה שמדברים  של  את המשמעות  מבינים 

להיות יותר גדולה.

רק מהשיעור  לא  ותזדעזע,  תילחץ  כדי שגם אתה  חריף,  זה  את  להגיד  רוצה  אני 
ששמעת. מה באמת מלחיץ אותי? אם אני יכנס לחדר ניתוח והכל יהיה רק מה שהרופא 
יחליט – זה מאוד מלחיץ אותי. אבל אם יש לי קשר עם הקב”ה או אין לי קשר עם 
הקב”ה – אתה אומר שזה לא משנה לך. מה באמת מלחיץ אותי בחיים? אם אני יהודי 
או גוי או עובד עבודה זרה או מישהו שחי בזבל של כל העולם, או שאני יושב ולומד 
תורה – זה לא כל כך נפקא מינה. אבל אם אני ימות השנה, או עוד חמישים שנה, זה 

מה שמלחיץ אותי. ככה אתה רוצה לומר?! 

להגיד שלא אכפת לי שיהיה לי קשר עם הקב”ה? אין דבר כזה. זה מאוד מלחיץ. 
אני יתן לך דוגמא מאוד פשוטה: מחינוך. בן אדם ביחס לילדים שלו, כל התקווה שלו 
זה שהוא חושב האם הם יהיו קשורים לאידישקייט או לא. זה נורא מלחיץ אותו, כי 

זה החיים שלו...

37.  בשיר השירים רבה עה”פ “נגילה ונשמחה בך”.



התוועודות חסידים
ושמחת בית השואבה רבתי 

בהשתתפות המשפיע 

הרה"ח ר' יצחק שפירא שליט"א

כולם מוזמנים לבוא ולשמוח בשמחת החג ולהתבשם מיינה של חסידות 
באופן המתיישב על הלב ומשמח את הנפש

טעמו וראו כי טוב הוי"ה - פארזוכט וועט איהר זעהן אז דער אויבערשטער 
איז גוט )אדמו"ר הזקן(

לשאלות על דרכי הגעה והתחלה מדוייקת

יוסף חיים 053-7246111

רחוב פולנסקי 5, 
ירושלים

מוצאי יו"ט ראשון 
של חג הסוכות 

בסוכה הגדולה של 
הרב יחיאל ליברמן

החל מהשעה 
  21:30

שמשם היו שואבין רוח הקודש 

"ושאבתם מים בששון ממעייני הישועה"
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אדם נידון בכל יום
שאלה: הרי עם הקב”ה אני יכול להסתדר גם אחרי הושענא רבה. כמו שרבי יוסי 

אומר שהאדם נידון בכל יום38?

תשובה: כבר תוספות שם מקשים שברור שגם לפי רבנן יש מה להתפלל כל יום, ואני 
חושב שלפי האר”י התירוץ הוא אחר ממה שהם מתרצים39. מה התירוץ לפי האר”י? 
שברור שאפשר לשנות את הדין ע”י התפלה, אלא הגמרא שם דיברה בנוגע לתפלה 

כזאת כמו שרגילים להתפלל על חולים, שמתפללים כאילו עכשיו זה הדין שלהם.

השאלה שם היא כזו: אתה רואה שהאדם חולה, מה אתה חושב? שעכשיו הקב”ה 
דן אותו? או שאתה חושב שדנו אותו לפני כן? רבי יוסי אומר שכשאני רואה אותו חולה 
אני מבין שעכשיו הדין. אני רואה סתם בן אדם הולך ברחוב, אני אומר שמה דנים אותו 
עכשיו? אם הוא יפספס את האוטובוס או לא. ואם אני רואה אדם חולה, רבי יוסי אומר 

שדנים עליו אם הוא יחיה או ימות. ככה אנחנו מתפללים על החולים היום.

38.  בברייתא בגמרא ראש השנה טז. “הכל נידונים בראש השנה... רבי יוסי אומר: אדם נידון בכל יום”. ובגמרא שם “אמר רב 
יוסף: כמאן מצלינן האידנא אקצירי ואמריעי? ]רש”י: קצירי - חולים, מריעי - תלמידי חכמים שהן תשושי כח[ כמאן - כרבי יוסי. 

ואיבעית אימא: לעולם כרבנן, וכדרבי יצחק. דאמר רבי יצחק: יפה צעקה לאדם, בין קודם גזר דין בין לאחר גזר דין”. 

39.  הם תרצו שם כך “ואומר ר”ת דשלא יחלה ודאי לא מצלינן אלא לר’ יוסי אבל שיתרפא מצלינן אליבא דכולי עלמא... ועוד 
י”ל דתפלה דרבים שאני דגזר דינם נקרע...”.
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