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Overview
Whereas Sukkos relates to the nations of the world, Shmini Atzeres reflects the unique relationship which G-d has with His people. G-d says to the Jews: “Stay with Me another day. Gather together (the meaning of Atzeres) and rejoice in My Torah. For all of Sukkos, you prayed for the nations of the world and brought 70 calves for each one of these nations. Now it is time to ask something for yourselves – to bring but one calf (unprecedented in all the festivals) for yourselves.”  

 On Shmini Atzeres we move a level higher than Sukkos. The eighth day, above nature, relates to the pure levels of the Torah-energy which sustain us. We no longer need a physical Sukkah, as the day itself is intrinsically a dimension of Sukkah in the protection and sustenance that it represents. Nor do we need the ארבעה מינים to create and channel our Simcha – the day itself is one of pure dedication to G-d, needing no other reminders. 

Sukkos tells us how to serve HaSh-m with all our material possessions; we have reaped our grain and we direct our gratitude for all our material possession and wealth to G-d. The joy of Shmini Atzeres is more purely spiritual – we rejoice in G-d’s Torah.  
Through our Simcha, we can attain anything we failed to achieve with our awe and respect of the Yamim Noraim and our trust on Sukkos.  Hence Shmini Atzeres: the day when we stop (עצרת מלשון עצור) and gather up all the holiness that began on Rosh HaShana. 

This cycle, Yamim Noraim – Sukkos – Shmini Atzeres, is but one of two cycles which Shmini Atzeres comes to complete. The other cycle is the completion of the Torah and is reflected in a second name for the day, Simchas Torah. It is not the fact that we complete the Torah which leads to a Simchas Torah. Rather, it is the other way around: it is the joy of this love for G-d and His Torah which lead the Sages to decree that the Torah should be finished and started on this day.  Our happiness is not so much for the completion of the Torah, for who can say that he truly learned the Torah with all its depth? Rather, we are rejoicing at the opportunity to study the Torah anew. 

Shmini Atzeres is the eighth day of Sukkos. Similarly, Shavuos is like the eighth day of Pesach (and in fact, Shavuos is also called Atzeres). On Shavuos we received the Torah; on Shmini Atzeres we complete the reading of the Torah and we start again from the beginning. 

After the first Luchos were destroyed as a result of the Sin of the Golden Calf, Bnei Yisrael were forgiven on Yom Kippur and received Luchos Shniyos. This led to a new Simchas HaTorah, which the Geonim formalized as the Simchas HaTorah we have today, with its seven Hakafos. And so every year we celebrate the first Luchos on Shavuos and the second Luchos on Shmini Atzeres. 

Before Cheit HaEgel the Jews were able to understand the Torah without Ameilus, and anything they learned would never be forgotten. They were at such a high level that there was no need for a Torah SheBaal Peh. After the Cheit, however, things were no longer so clear. There was now a need for a Torah SheBaal Peh which involved great effort: Ameilus beTorah.  

Luchos Shniyos were fashioned by man, not G-d.  Luchos Shniyos, reflecting the lower spiritual level of the nation, were given be’tznius, with the stillness of nature. For this reason Simchas Torah is not even mentioned in the Torah (only Shmini Atzeres is mentioned). 
The end of the Torah reflects all of this from the perspective of Moshe Rabbeinu. The very last verse of the Torah praises Moshe for breaking the Luchos. On the surface, this seems like a strange way of ending the Torah.  However, Moshe understood that only by breaking the Luchos could the Jews receive the Torah. This is why this last verse is a part of the Torah reading for Simchas Torah. 

The intention is not to remind us of the Cheit HaEigel. Rather, the intention is to communicate the vital harmony between the Torah and its recipients, the Jewish people, a harmony that was finally achieved through the second tablets.  
On the day of Simchas Torah we renew our covenant with the Torah. At Sinai, the first Luchos were given together with convulsions of nature, with fear and with trembling. But we renew our covenant with song and dancing. Similarly, on Sukkos we go around the Bimah seven times (one hakafah per day), to achieve protection from sins – סור מרע. On Simchas Torah we again make 7 hakafos, this time to achieve, in love and joy, the active doing of G-d’s Will – עשה טוב.  

Shavuos is like a wedding ceremony when we are happy but also full of fear and trembling; we are not really sure how our relationship with the Torah will work out. Six months later, however, we already see the real beauty and depth of the Torah. No longer fearful, we are ready for a second celebration, that of pure joy.

Both celebrations, Shavuos out of awe and Simchas Torah out of joy, reflect the Bris, the commitment we made to G-d and His Torah. They approach that commitment from different starting points within ourselves. And therein lies the reason why Shavous requires seven weeks after Pesach whereas Simchas Torah comes immediately after Sukkos. This is the difference between the awe of Shavuos and the love of Simchas HaTorah, the difference between the freeing of the body on Shavuos and the freeing of the soul on Shmini Atzeres. Kabbalas HaTorah is not complete until there are both dimensions of awe and love. 

The love for G-d and His Torah on Simchas Torah not only ties into the Shavous-Shmini Atzeres cycle, but also ties into the Yamim Noraim-Sukkos-Shmini Atzeres cycle. Hoshana Rabah, the last day of Sukkos, is also the final opportunity to do Teshuva. The Teshuva that is done on this day is through joy, and is therefore a Teshuva Me’Ahava. The final decree of the Yamim Noraim is only implemented on Shmini Atzeres and can therefore be changed by a final Teshuva on this very day. Since we are already overflowing with love through this day, it is relatively easy to achieve this Teshuva that would normally be considered a very high level.  

What emerges from all of this is an exceptional clarity, a clarity that must guide us through the long winter months when there are relatively few festivals. We see this clarity expressed in the first words we say before beginning the hakafos – 
אתה הראת לדעת כי ד' הוא האלוקים אין עוד מלבדו

We state the vision that we will actualize in the Messianic era when we will realize the revelation of G-d’s Oneness: גילוי ייחודו and אין עוד מלבדו. This theme repeats itself in the songs we sing during the hakafos. 
Essay in depth
1- לשבות בשמיני עצרת: ויקרא כג לו (אמר): ביום השמיני מקרא קודש יהיה לכם

2 - לא לעשות מלאכה בשמיני עצרת: ויקרא כג לו (אמר): כל מלאכת עבודה לא תעשו

3- להקריב מוסף בשמיני עצרת: ויקרא כג לו (אמר): והקרבת אשה לד' עצרת היא

We discussed above how Sukkos also relates to the nations of the world. This is in contrast to שמיני עצרת which, being at a higher level, relates only to the Jews. More accurately, Shmini Atzeres reflects the unique relationship which G-d has with His people. G-d says to the Jews: “Stay with Me another day
.” Gather together (the meaning of Atzeres
) and rejoice in my Torah. For all of Sukkos, you prayed for all the nations of the world and brought 70 calves for each one of these nations. Now it is time to ask something for yourselves
 – to bring but one calf (unprecedented in all the festivals) for yourselves
. 

 On Shmini Atzeres we move a level higher than Sukkos. The eighth day, above nature, relates to the pure levels of the Torah-energy which sustain us. No longer needing a physical Sukkah, the day of Shmini Atzeres is itself intrinsically a dimension of Sukkah in the protection and sustenance that it represents. Nor do we need the ארבעה מינים to create and channel our Simcha – the day itself is one of pure dedication to G-d, needing no other reminders
. Shmini Atzeres is a day when we are gathered up (עצור) to G-d through the Torah (Simchas Torah), that greatest of connectors between ourselves and G-d
.

Whereas Sukkos tells us how to serve HaSh-m with all our material possessions, Shmini Atzeres gives us a vision of pure spirituality. The joy of Sukkos arises from the natural order; we have reaped our grain, we are grateful for all our material possession and wealth, and we direct all this to G-d. The joy of Shmini Atzeres is more purely spiritual; we rejoice in G-d’s Torah
. Even the meal we have on Simchas Torah is described as a סעודה קטנה
, for we don’t require much accompaniment to our pure joy
. 
We now move from the awe and respect of the Yamim Noraim, through the trust of Sukkos, and into the pure love for G-d of Shmini Atzeres: love for the Almighty and for His Torah. We can now achieve through our Simcha anything we failed to achieve through our awe of Yom Kippur
. Shmini Atzeres – the day when we stop (עצרת מלשון עצור) and gather up all the holiness that began on Rosh HaShana
. 

This cycle, Yamim Noraim – Sukkos – Shmini Atzeres, is but one of two cycles which Shmini Atzeres comes to complete. The other cycle is the completion of the Torah and is reflected in a second name for the day, Simchas Torah
. We read the last Parsha, וזאת הברכה
, and begin with the first Aliyah of בראשית
.  In the days of Jewish royalty, the King would bless the nation on Shmini Atzeres, joining his blessing with the blessing of Moshe Rabbeinu contained in the reading of וזאת הברכה
.
However, it is not the fact that we complete the Torah that leads to a Simchas Torah. Rather, it is the other way round.  It is the joy of this love for G-d and His Torah which lead the Sages to decreeing that the Torah should be finished and started on this day.

Now that we have moved from the Yirah of Rosh HaShana to the Simchas HaAhava of Shmini Atzeres, we are ready to start reading the Torah anew as fresh and invigorated people.   

Shmini Atzeres is the eighth day of Sukkos in a similar way that Shavuos is like the eighth day of Pesach. Therefore Sukkos is the parallel of Pesach just as Shmini Atzeres is the parallel of Shavuos. 

The connection between Pesach and Sukkos is clear: on Pesach G-d redeemed us from Egypt and took us first into the desert. It was the Sukkos, or Clouds of Glory, which protected us in that desert, a continuation of our redemption. Shavuos and Shmini Atzeres are also linked, and in fact Shavuos is also called Atzeres. On Shavuos we received the Torah; on Shmini Atzeres we complete the reading of the Torah and we start from the beginning again. 

The Kotzker Rebbe says that our happiness on Simchas Torah is not so much on the completion of the Torah, for who can say that he truly learned the Torah with all its depth? Rather, we are rejoicing at the opportunity to study it anew
. We hold the Torah as if to make an oath and declare that we will be faithful to it in the year to come. The question is, why did the Sages not decree that the annual Torah reading should finish and start again on Shavuos, the day of the giving of Torah at Sinai? What is it about Shmini Atzeres that is so intrinsically attached to the Torah that it takes precedence even over Shavuos in this regard?
To understand this we need to understand what changed in our relationship with the Torah after the first Luchos were destroyed as a result of the Sin of the Golden Calf. Bnei Yisrael were forgiven on Yom Kippur and received Luchos Shniyos. This led to a new Simchas HaTorah, which the Geonim formalized as the Simchas HaTorah we have today, with its seven Hakafos. And so every year we celebrate the first Luchos on Shavuos and the second Luchos on Shmini Atzeres. 

However, things did not simply return to the way they were before the Cheit. At the original Maamad Har Sinai, Klal Yisrael were metaken the Cheit of Adam HaRishon. They reached the level of Adam HaRishon before the Cheit
 and were about to usher in the Messianic era
. After the Cheit HaEigel, the impurity of the Cheit of Adam HaRishon returned
.   

Before the Cheit, people were able to understand the Torah without Ameilus and anything they learned would never be forgotten. They were at such a high level that there was no need for a Torah SheBaal Peh. After the Cheit, things were no longer so clear. There was now a need for a Torah SheBaal Peh, which involved great effort, Ameilus BaTorah. As a proof for this, the Beis HaLevi brings a midrash which says that the glowing forehead of Moshe was as a result of the ink that was left over from writing on the Luchos Shniyos. In Luchos Rishonos there was no extra ink, for this was the ink of the Torah SheBaal Peh which was contained within the Torah SheBichsav. Only in Luchos Shniyos was some of the ink of the Torah left over to be written on the forehead of Moshe Rabbeinu
.
This was also reflected in the fact that Luchos Shniyos were now fashioned by man, not G-d
, as was the case with the Luchos Rishonos. Because of the greater spiritual level of the nation, Luchos Rishonos were therefore given with great fanfare, a revealed spirituality that reflected even in the convulsions of nature. However, Luchos Shniyos, reflecting the lower spiritual level of the nation (and also to prevent the Ayin Hara that fell on the first public giving), were given be’tznius, with the stillness of nature. For this reason Simchas Torah is not even mentioned in the Torah (only Shmini Atzeres is mentioned). 
 This is not unprecedented.  Rosh Hashana itself is not clearly designated as the יום הדין. Rather, it is labeled בכסה ליום חגינו
 – literally the hidden time of the new, and not the full, moon. 
Finally, with Luchos Sheniyos, the Jewish people did accept the Torah, and G-d on Shemini Atzeres confirms that He in turn chooses the Torah-accepting nation, there is indeed a Simchas HaTorah. The Geonim were simply giving expression to the great rejoicing in the Torah which was already there.

The end of the Torah reflects all of this from the perspective of Moshe Rabbeinu. The very last verse of the Torah praises Moshe for breaking the Luchos
. On the surface, this seems like a strange way of ending the Torah.  Moshe, who had already received the Tablets on behalf of the Jewish people, and just required that final giving over to the Jewish people, understood that the Jewish nation could no longer receive the first Tablets. He made an incredible decision to break those Tablets, a decision which G-d confirmed as correct. For only in this way were we finally able to receive the Torah. This is why this last verse is now a part of the Torah reading for Simchas Torah. 

The intention of the last Torah verse is not to remind us of the Cheit HaEigel. Rather, the intention is to communicate the vital harmony between the Torah and its recipients, the Jewish people, a harmony that was finally achieved through the second tablets. So too, we have to be prepared to receive a new cycle of the Torah, for Simchas Torah is the rejoicing on the opportunity to learn the Torah again, and this we do through our dancing and showing of love to the Torah. 
On this day we renew our covenant with the Torah. At Sinai, the first Luchos were given together with convulsions of nature, with fear and with trembling. We, however, renew our covenant with song and dance
. Similarly, on Sukkos we go around the Bimah seven times (one hakafah per day) to achieve protection from sin – סור מרע. On Simchas Torah we again do 7 hakafos, this time to achieve, in love and joy, the active doing of G-d’s Will – 
עשה טוב.  

Of course, we did not lose all of the Kedusha that we received on Shavuos. The fact is that we still tune into the Kedusha of Luchos Rishonos every year through the Chag of Shavuos. Shavuos reflects our relationship with the Torah out of awe whereas Simchas HaTorah reflects our relationship out of joy. 

To describe this, the Magid of Dubno gives a parable: 

There was once a king who had a daughter who was never seen. As she grew up, rumors abounded that she had this defect or that, and therefore could not be seen in public. When it came time to marry her off, the king could not find a suitor for her. All the eligible sons of the nobility, the generals and the wealthy businessmen made their excuses and refused to volunteer for what they saw as a suicide mission. Eventually, a good and upright peasant came forward and the king agreed to the match.

The day of the wedding approached and the peasant was awfully nervous. What had he gotten himself into, he thought? He made a note of the physical, emotional or mental defects the princess could be suffering from. Finally, he stood under the Chupa and the most beautiful bride approached him. Still, the peasant and everyone else present were convinced that something was wrong. True, the bride had a radiant smile and seemed graceful and poised. But what was the king hiding all these years? Perhaps she had a vicious temper or was prone to depression. 

As the months after the wedding passed, the peasant saw that his princess was in fact as beautiful on the inside as she was on the outside. Six months into the marriage he went back to the king and asked to have another celebration. “During the first celebration, I was too nervous to fully rejoice,” he explained. “Now that I see what a wonderful person I have married, I feel I can really celebrate.” 

Shavuos, says, the Magid of Dubno, is the first wedding ceremony. We received the Torah with fear and trembling, not really sure how our relationship with the Torah would work out. But six months later, we have begun to see the real beauty and depth of the Torah. No longer fearful of what we have, we are ready for a second celebration, one of pure joy.

Both celebrations, Shavuos out of awe and Simchas Torah out of joy, reflect the Bris, the commitment we made to G-d and His Torah. They approach that commitment from different starting points within ourselves. And therein lies the reason why Shavous requires seven weeks after Pesach whereas Simchas HaTorah comes immediately after Sukkos. This is the difference between the awe of Shavuos and the love of Simchas HaTorah, the difference between the freeing of the body on Shavuos and the freeing of the soul on Simchas HaTorah. Kabalas HaTorah is not complete until there are both dimensions of awe and love. 

The love for G-d and His Torah on Simchas Torah not only ties into the Shavous-Shmini Atzeres cycle but also into the Yamim Noraim-Sukkos-Shmini Atzeres cycle. Hoshana Rabah, the last day of Sukkos, is also the final opportunity to do Teshuva. The Teshuva that is done on this day is through joy, and is therefore a Teshuva Me’Ahava. The final decree of the Yamim Noraim only gets implemented on Shmini Atzeres and can therefore be changed by a final Teshuva on this very day
. Since we are overflowing with love through this day already, it is relatively easy to achieve this Teshuva that would normally be considered a very high level.  

What emerges from all of this is an exceptional clarity, a clarity that must guide us through the long winter months when there are relatively few festivals. We see this clarity expressed in the first words we say before beginning the hakafos – 
אתה הראת לדעת כי ד' הוא האלוקים אין עוד מלבדו

We state the vision that we will actualize in the Messianic era when we will realize the revelation of G-d’s Oneness, גילוי ייחודו, and that 
אין עוד מלבדו. This theme repeats itself in the songs we sing during the hakafos
. 
�רמב"ם עשין קסז, משנה תורה פ"א מהל' יום טוב הל' ה', חינוך שכ"א





�רמב"ם ל"ת שכח, משנה תורה פ"א מהל' יום טוב הל' ה', חינוך שכ"ג





�רמב"ם עשין נא, משנה תורה פ"י מהל' תמידים ומוספים, חינוך שכ"ב





�רש"י במדבר כט לה: עצרו עלי עוד יום אחד שקשה לי פרידתכם


	 מסכת סוכה נה: אמר רבי (אליעזר) [אלעזר] הני שבעים פרים כנגד מי כנגד שבעים אומות פר יחידי למה כנגד אומה יחידה משל למלך בשר ודם שאמר לעבדיו עשו לי סעודה גדולה ליום אחרון אמר לאוהבו עשה לי סעודה קטנה כדי שאהנה ממך





�תרגום במדבר כט א





�ילקוט פינחס תשפב





�עיין בבמדבר רבה כא ששם מאיר שיש רק פר אחד בשבועות 





�חינוך שכד: ואם תשאל, שמיני עצרת שיש בו שמחה גדולה לישראל למה לא היה ניטל בו, התשובה, כי יום שמיני עצרת כולו לשם, וכמו שאמרו זכרונם לברכה, משל למלך שעשה סעודה וכו' כדאיתא במדרש, ולבסוף אמר להם עכבו עמי יום אחד שקשה עלי פרידתכם, ולפיכך נקרא עצרת, ואם כן אין צריך זכרון אחר:





�שפתי חיים, מועדים ח"א עמ' רה- רו


�שפתי חיים, מועדים ח"א עמ' רה: יש שמחה טבעית הנובעת מתוך הרגשת סיפוק מצרכי עולם הזה ... והעבודה היא לשעבד את כל הצרכים הגשמיים ככלים לעבודת ד' ית'. ... זהו הענין של שמחת חג הסוכות. ... אך יש שמחה הנובעת מתוך עבודת ד', זו היא שמחת יום שמיני עצרת





�סוכה נה: אמר לאוהבו עשה לי סעודה קטנה כדי שאהנה ממך





�שפתי חיים, שם





�שפתי חיים, מועדים א, עמ' קצט: בשם הגר"י סלנטר ז"ל אומרים "מה שהסכל אינו משיג ביום הכפורים בנעילה זוכה החכם בשמחת התורה מתוך שמחה", היינו שבכוח חג הסוכות ובייחוד בשמחת תורה שהם ימים של עבודת ד' מתוך שמחה, להעלות את האדם עליה בתשובה כביוה"כ





�שפתי חיים, שם: אך מובן נוסף יש למשמעות של היום "עצרת-כנישו", לעצור בתוכו כל מה שרכשנו בעבודת ימים הנוראים ... שביום זה מרכזים מתוך ההתבוננות כל הכר ימי עבודה, כדי שהשפעתם תימשך למשך ימי השנה. 





�זוהר פנחס רנו ב, וכבר בזמן של רב האי גאון היה מנהג להתקלס לפני הספר תורה ולשמוח (עיין בהמועדים בהלכה  של הרב שלמה יוסף זבין עמ' קנט – ושם מביא תשובת המהרי"ק שכותב שאיסור ריקוד ביו"ט, שהוא שבות, נדחה בפני מנהג העשוי לכבוד התורה.





�מס' מגילה דף לא עמ' א





�מועדים בהלכה  של הרב שלמה יוסף זבין: קריאת פרשת בראשית ... מנהגים שונים היו להם עד אשר נתגבשו בצורתם הקבועה שבשולחן ערוך ... בגאונים לא הוזכרה





�מחזור ויטרי ס' שפה, אבודרהם





�באבודרהם תפלות סוכות כתב שהטעם לקריאת בראשית הוא כדי שלא יהיה פתחון פה לשטן לקטרג לומר כבר סיימו אותה ואינם רוצים לקרות עוד, או הטעם כמו שזכינו בסיומה כן נזכה בהתחלתה ובהמהנהיג אות נה הביא את הטעם השני ובטור תרסט הביא את הטעם הראשון. 





�פסקה זוהמתא של הנחש


	מהר"ל, תפארת ישראל - פרק לה: כאשר נתנה תורה לישראל לא היו ישראל במדרגת בני אדם רק במדרגת המלאכים.  ... והיו ישראל דומים לאדם הראשון.





�רמח"ל, מאמר הגאולה, ח"ב: ואז נטלה השליטה מן האומות, ובראשון עשו וישמעאל, כמו שנתבאר, … וזהו שאמר (דברים לג ב): "ד' מסיני בא וזרח משעיר למו הופיע מהר פארן ואתא מרבבות קדש." ואז לא די שלא שלטו האמות בישראל, אלא שישראל לקחו הם הממשלה, אם לא שחטאו 





�דרך ד' חלק א, פרק ג, סוף ס' ח ובס' ט: 


ואולם מלבד כל זה, גזרה מדת דינו יתברך שמו שלא יוכלו לא האדם ולא העולם מעתה הגיע אל השלמות עודם בצורה שנתקלקלה, דהינו הצורה שיש להם עכשיו שבה נתרבה הרע, אלא יצטרך להם בהכרח עבור מעבר ההפסד דהינו המיתה לאדם...ולא תוכל הנשמה לזכך הגוף אלא אחר שתצא ממנו תחלה וימות הגוף ויפסד ואז יחזר ויבנה בנין חדש ותכנס בו הנשמה ותזככהו...ועל כן נגזר על האדם שימות ויחזר ויחיה, והוא ענין תחית המתים וכו'





�ילקוט שמעוני, כי תשא (בסוף)


תז רבי יהודה בר נחמן אמר כשמשה כתב את התורה נשתייר בקולמוס קימעא והעבירו על ראשו ומשם נעשו לו קרני ההוד.  ומשה לא ידע כי קרן וגו' כל ההוד שנטל ממתן שכר אבל הקרן קיימת לו שנאמר (נה) קרנים מידו לו וגו'.  וכשיטלו הצדיקים שכרן לעולם הבא יטול הוא שכרו שנאמר הנה אדני ה' בחזק יבוא וזרועו מושלה לו הנה שכרו אתו ופעולתו לפניו.


שאלות ותשובות דרוש יז-יח בית הלוי


בילקוט פרשת כי תשא איתא וז"ל מהיכן נטל משה קרני ההוד כו'.  ר' יהודה בר נחמן אמר כשמשה כתב את התורה נשתייר בקולמוס קימעא והעבירו על ראשו ומשם נעשה לו קרני ההוד כו'.  והנה הפסוק אמר ומשה לא ידע כי קרן אור פניו בדברו אתו, ומשמעות פשט הכתוב נראה דעל ידי זה שדיבר עמו זכה לקרני ההוד…עוד…גם מקודם דיבר עמו פעמים הרבה ומדוע עתה זכה ע"י הדיבור לקרני ההוד.


הנה במדרש פ'…בשעה שנגלה הקב"ה בסיני ליתן תורה אמר למשה על הסדר מקרא ומשנה ותלמוד…אפילו מה שתלמיד ותיק שואל לרב כו' א"ל משה אכתוב אותה לכם בכתב א"ל לא מפני שגלוי לפני שעתידין אוה"ע לשלוט בהן וליטול אותה מהם כו' אלא המקרא אני נותן בכתב והמשנה והתלמוד והאגדה אני נותן להם בע"פ.


וכמו שראינו אח"כ בימי תלמי…


וסמכו דרשתם על הפסוק כתב לך את הדברים האלה זו תורה שבכתב ובא למעט אינך כי על פי הדברים האלה היינו שבע"פ כרתי אתך ברית ואת ישראל, וזהו ג"כ כוונת הגמ' במס' גיטין (דף ס')  א"ר יוחנן לא כרת הקב"ה ברית עם ישראל אלא בשביל דברים שבע"פ…דזהו עיקר המבדיל שביניהם, והנה טעם זה שייך אחר שיהיו ישראל בגלות…וא"כ זה שייך בלוחות האחרונות…אבל קודם שנשברו הרי איתא במס' עירובין (דף נ"ד) אלמא לא נשתברו הלוחות אין כל אומה ולשון שולטת בהם שנאמר חרות על הלוחות חירות כו' וא"כ בשעת נתינת לוחות הראשונים הי' יכול להיות הכל בכתב, ובאמת דהך פסוק דכתב לך את הדברים האלה כי על פי הדברים האלה כרתי אתך ברית…הרי כתוב בפרשה כי תשא אחרי מעשה העגל…ובודאי נראה מזה מוכרח לומר דבראשונים הי' הכל בכתב…ועיין בירושלמי דשקלים פרק ו' מזה ומזה המה כתובים…חנינא בן אחי ר' יהושע אומר בין כל דיבור ודיבור דקדוקי ואותיותי' של תורה, הרי להדי דהכל הי' כתוב בהם.


ובזה נוכל לפרש הא דאמר בילקוט הנ"ל דנסתכל משה בלוחות וראה הכ' שבהן פורח וכבדו על ידי משה, פירוש דהך של תורה שהיא עתה בע"פ שהי' כתוב בהם פרח מעליהם כיון דמטסה ישתבדו בהם העכו"ם ואי אפשר שוב ליתן להם הכל בכתב, ונמצא דאז לא נשתיר ביד משה רק הך שבכתב לחודא…ומש"ה כבדו על ידו של משה כי התורה שבכתב בלא הבע"פ אי אפשר בשום אופן…ועוד דהרי התובע"פ הוא המחזיק והשמירה להשבכתב וכמו שאנו רואין בחוש דהכופרים בשבע"פ הגם דבפיהם מחמירים בהתורה שבכתב מ"מ אם נתבונן במעשיהם אין מתחילין לקיים אפי' מקצתה.


והנה כשנתבונן בפסוקים נראה כמעט מפורש…(עקב ט'-י') וידבר ה' את כל הדברים האלה לאמר…והרי כמו כן…בפרשה עקב ויתן ה' אלי את שני הלוחות כו' ועליהם ככל הדברים אשר דבר עמכם בהר, הרי דגם בכתיבתן של הלוחות אמר ככל הדברים…(כי תשא לד'-א') גבי לוחות שניות כתיב בפרשה כי תשא פסל לך שני לוחות אבנים כראשונים וכתבתי על הלוחות את הדברים אשר היו על הלוחות הראשונים אשר שברת אמר לו שיחזור ויכתוב לו אותן הדברים שהיו על הלוחות הראשונים בעת ששיברו דהרי התושבע"פ לא שיברם כלל ולא הי' עליהם בעת השבירה דהרי פרחו להם מקודם…לא נזכר בשום מקום לענין הכתיבה עשרת הדברים רק באחרוני' ולא בראשונים.


והנה ע"ז שניתן להם אח"כ בעל פה נתעלה בה ישראל מעלה גדולה יותר, דמקודם דכל התורה הי' רמוז בהלוחות היו ישראל והתורה שני עניינים דישראל הם המקיימים להתורה ושומרים אותה והיו אז בבחינת כלי שמונח בו התורה וכמו אה"ק שמונח בו הס"ת והוא תשמישי קדושה אבל אח"כ דניתן להם התורה שבע"פ נמצא דישראל הם בבחי' קלף של תושבע"פ וכמאה"כ כתבם על לוח לבך…היו כתובים בראשו של משה כל מה שניתן לאדם רשות להשיג…רק ניתוסיף לו עי"ז עוד מעלה גדולה דבתחילה היו כתובים בהלוחות ואח"כ נכתבו בו ובראשו.


וזהו שהמשילו חז"ל בדבריהם דנשתייר קימעא בקולמוס והעבירו על ראשו כי הוא הכין את עצמו ורצה לכתוב את הכל ואחר שכתב המקרא הפסיקו באמצע מבוקשו ולא הניחו לכתוב יותר וכתבו להנשאר בראשו של משה ולא על הלוחות ומש"ה כמו שהלוחות הי' זיון מבהיק מסוף העולם ועד סופו כמו כן זכה הוא לקרני ההוד כי נזדכך גופו כהלוחות שבע"פ…וזהו ג"כ ביאור הכתוב כי קרן אור פניו בדברו אתו דע"י שדיבר אתו דהיינו התושבע"פ קרן אור פניו וכדברי המדרש הנ"ל.





�דברים י (א) בעת ההוא אמר ה' אלי פסל לך שני לוחת אבנים כראשנים ועלה אלי ההרה ועשית לך ארון עץ: (ב) ואכתב על הלחת את הדברים אשר היו על הלחת הראשנים אשר שברת ושמתם בארון: (ג) ואעש ארון עצי שטים ואפסל שני לחת אבנים כראשנים ואעל ההרה ושני הלחת בידי: (ד) ויכתב על הלחת כמכתב הראשון את עשרת הדברים אשר דבר ה' אליכם בהר מתוך האש ביום הקהל ויתנם ה' אלי:





�תהלים פא ד: תקעו בחדש שופר בכסה ליום חגינו





�דברים לד (י) ולא קם נביא עוד בישראל כמשה אשר ידעו ה' פנים אל פנים: (יב) ולכל היד החזקה ולכל המורא הגדול אשר עשה משה לעיני כל ישראל:


רשי, שם: לעיני כל ישראל - שנשאו לבו לשבור הלוחות לעיניהם שנאמר ואשברם לעיניכם והסכימה דעת הקב"ה לדעתו שנאמר אשר שברת יישר כחך ששברת:





�ספר התודעה





�שפתי חיים מועדים, ח"א, עמ' ר ורא


�שפתי חיים מועדים א, עמ' רא (בסוף): גמר דין של ימי הדין הוא בהושענא רבה, וע"כ ניתנת לאדם הזדמנות נוספת לעשות תשובה עד ליל הושענא רבה שזהוא הזמן של מסירת הפיתקין לשליחין, וכן איתא בזוהר (ויחי רכ) ... והאר"י ז"ל אמר שאף שנמסרו הפיתקין ליל הו"ר, הדבר תלוי עד שמיני עצרת אם יחזרו בתשובה, ודאי אם יחזרו בתשובה גמורה שייקרע גזר דין





�שפתי חיים, שם, עמ' רב-רג: פסוקים אלו עיקרים על ההכרה שיהיה לעתיד לבא, שיכירו בהכרה ברורה שאין חיסרון כלל בבריאה, וכן הבריאה מתנהלת לפי רצונו, ... ואכן בשמחת תורה שאפשר להגיע בה להכרת השלימות בבחנה דקה ... 





�וכגון: ואמר ביום ההוא הנה אלוקינו זה קיוינו לו ויושיענו זה ד' קיוינו לו נגילה ונשמחה בישועתו





