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Overview

What moves us to go to all the trouble of building the Sukkah and living in it for seven days is הכרת הטוב, a deep appreciation and gratitude to G-d for the myriads of things He did for us in the desert and ever since, both as a nation and as individuals. 

For Jews, gratitude is a deep obligation, and Sukkos is no different. Even venerable and aged Sages participate joyously in the building, adding to their own honor by honoring G-d in this way.

There were many great Nisim for which we do not have a Chag: the מן, the באר של מרים, the ענני הכבוד and מלחמת עמלק. Sukkos is a chag because the original historical event was linked to the very rhythm of the universe. Hence we see the idea of Sukkah mentioned prior to the time of Klal Yisrael in the desert and many times after that as well, all the way through to the post-messianic era. The historical event took place at this time because of the appropriate Kedusha which already existed. It served to bring that kedusha into the world and actualize it as a permanently accessible reality for all generations. 


After Rosh Hashanah and Yom Kippur purify us, our desire to connect to G-d is aroused anew. Sukkos provides the opportunity for this expression. Sukkos translates the spirituality and commitment we produced during the Yamim Noraim into the permanent reality of our day to day lives. Yom Kippur is, after all, an artificial day – it is easy to be an Angel when we are totally removed from this world. But how do we sustain such a level, taking our material blessings of חיים טובים and channeling them into holiness? This is the opportunity of Sukkos. Sukkos consolidates all our holiness into some permanence by taking a nurturing Ark-like environment to allow for completion of a process.


The word סוכה means protection, as in   (תהלים ק"מ ח') סכותה לראשי ביום נשק – a protection for my head on the day of arms.  After Yaakov escapes from Lavan, the Torah says ויעקב נסע סוכותה – and Yaakov traveled to Sukkos. Yaakov Avinu had gained many sheep through his arrangement with Lavan and he now takes them along as he leaves Lavan's house. In these sheep lay the holiness that may still have resided in Lavan’s household and that was in need of redemption - hence Yaakov makes Sukkos for the sheep. 
The Zohar tells us that this is a hint to the Jewish people who consolidate their Yom Kippur atonement by going to sit in Sukkos. The Sukka protects the Baal Teshuva from backsliding –it gives him the ongoing strength to be able to maintain his new standard. This is the answer to the mystery of how one stays on course, not only regarding one-time Aveiros but also those that were so entrenched and addictive that the person no longer fully controlled his actions. Sukkos restores a person's choice and gives him the power to stay the course, should he so commit. Sukkos is thus ראשון לחשבון עוונות – the beginning of a new accountability after Yom Kippur wiped the slates clean.

Sukkos is the Chag of Bitachon, and sitting in the Sukkah is referred to by the Zohar as sitting in the צלא דמהימנותא – literally in the shadow of faith. We go under G-d's roof: we leave our homes at a time that we would normally be going inside; we eat meals at His instruction - at a time when we have the most food, are happily secure and the least in need of Him (so it would seem), and we harness all of this materialism back to Him. For in the Sukkah, everything we do (all our eating and sleeping) becomes a part of His Mitzvah. We go right inside the Mitzvah, so to speak, and are surrounded by it (the Sukka). 
The Sechach is the symbol of the fleeting nature of this world. The world we live in is too messy, too volatile, its pleasures too transitory for us to find a haven, let alone to build futures. Our dreams and visions are but empty illusions. The only haven becomes the bosom of the Almighty – ופרוש עלינו סוכת שלומיך, and this is the lesson of the Sukkah.  Further, this דירת עראי must have secure walls, for the protection that comes from G-d (the sechach) provides us with permanence and stability.

We read Koheles on Sukkos, in which the world’s wisest man tells us that our future lies not with the materialism of this world (in this world everything is but a דירת עראי like the Sukkah) but with Him in the Next World. Shlomo HaMelech uses the word Hevel seven times in Koheles for each one of the weekdays. The world without G-d is one big act of futility. 
To maintain our clarity, we say Hoshanos on each day of Sukkos. Hoshanos means “save us”. Save us from a loss of clarity; save us from being drawn into a trance of action that will cause us to lose perspective as we did until Yom Kippur restored this to us. 

Therefore, this festival is called Chag HaSukkos and not Chag HaLulav (even though the Midrash counts the 4 species as 4 separate Mitzvos) because it is the Sukkah and not the Lulav which protects our pure Yom Kippur vision.  

And, only after a relationship has the elements of trust (Sukkos) built on respect (Yamim Noraim), can love truly blossom. This is Shmini Atzeres. At this level, the Sukkah - the protection – is no longer necessary.

Sukkah and Lulav are the only two Mitzvos where there is a specific prohibition of גזילה. For in general, there is a moral imperative against theft and against doing a Mitzvah with stolen goods (מצוה הבאה בעבירה). But on Sukkos, it would totally contradict the trust we express that G-d is the source of all our security and well-being. All year round one should not steal; on Sukkos one should not want to steal, for it is on Sukkos that one can see materialism as but a puff of smoke - hardly worth the object of his desires.  

To steal for the material gain of the Sukkah is to throw away the entire lesson which the Sukkah provides us with: that G-d and not earthly goods provide our real wealth.  Materialism is a source of great conflict between men, for materialism is limited – if I have something, then you don’t – and therefore I need to conquer, to steal, to plunder if I am to have this and not you.   

The Sukkah, in contrast, is intrinsically a uniting, peace-making force: ופרוש עלינו סוכת שלומיך. When I realize that my trust in G-d is my only real possession and when you realize this too, we no longer feel the tension of limited material supplies and we can all live in peace and harmony. This is why we shake the ד' מינים, representing all of Klal Yisroel, on Sukkos. And this is why the Sages envisage the Messianic era as a time when we will all sit under a giant Sukkah.   The oneness of the Jewish people is all about revealing a Higher Oneness, גילוי יחודו, which, in turn, is the whole purpose of this world. So Sukkos is really about achieving the highest purposes for which we dedicate our lives.  

We start with gratitude, extend this to trust and through this find peace and unity. This is a source of great joy. It is the joy of the freshness of the Baal Teshuva of Yom Kippur, it is the joy of not feeling that we have to put ourselves first, aggressively project our personality and stand out with our own display of material aggrandizement; it is the joy of Simchas Beis Hashoeva, of lowering oneself to rejoice in the service of the grandest vision and belief of them all – the underlying Unity of G-d in all of creation. 

Essay in-depth
1.  לשבות ביום א של סוכות: ויקרא כג לה (אמר): ביום הראשון מקרא קודש

2.  לא לעשות מלאכה ביום א של סוכות: ויקרא כג לה (אמר): כל מלאכת עבודה לא תעשו

3. להקריב מוסף בשבעת ימי חג הסוכות:ויקרא כג לו (אמר):שבעת ימים תקריבו אשה לד' 

4.  סוכה:  ויקרא כג מב (אמר): בסוכת תשבו שבעת ימים, כל האזרח בישראל ישבו בסכות
 [ונשים פטורות
]

5.  נטילת לולב: ויקרא כג מ (אמר): ולקחתם לכם ביום הראשון פרי עץ הדר, כפות תמרים, וענף עץ עבות, וערבי נחל, ושמחתם לפני ד' אלוקיכם שבעת ימים
 [ונשים פטורות
]
6. ניסוך המים

7. ערבות בהושענא רבה
8. לשמוח בחג שנאמר ושמחת בחגיך


Every Jew has a deep desire to serve his Maker, but sometimes his soul is covered by a layer of impurity that hides his real love for G-d.  However, after Rosh Hashanah and Yom Kippur purifies each person at his level, this desire to connect to G-d is aroused anew
. Sukkos provided the opportunity for this expression
. Sitting in the Sukkah reminds us of the great Chesed that G-d did for us by placing us in Sukkos when He brought us out of Egypt
.  These were either actual סוכות or ענני הכבוד
. What moves us to go to all this trouble of building the Sukkah and living in it for seven days is הכרת הטוב, a deep appreciation and gratitude to G-d for the myriads of things He did for us in the desert and has continued to do for us ever since. He has guided us through centuries of oppression and He has looked after each one of us in a very personal way – על נסיך שבכל יום וכו'.


The expression of this gratitude is an act of faith: He looks after us, so we will show that we trust in Him. We move into flimsy structures that have but branches as their roofs, for our roof is sturdier than any man-made structure could ever be. 


For Jews, gratitude is not good manners – it is a deep obligation, and Sukkos is no different
. Certainly, the Jewish concept of הכרת הטוב is not limited to a mere expression of gratitude, of paying our required thank you’s and being done with it. We continue to nurture our recognition of all good done to us by man and by G-d, even for those things done to us years back or at the very beginning of our lives. It is therefore appropriate, thousands of years after the event, for us to dedicate days of appreciation to what G-d did for our ancestors in this way. Even venerable and aged Sages participate joyously in the building of their Sukkos, adding to their own honor by honoring G-d in this way
.


A historic Chesed alone, however, is not good enough to give us 7 days of Chag, days of holiness with 7 distinct Mitzvos
. There were many great Nisim for which we do not have a Chag. There is no chag for the מן, the באר של מרים, the ענני הכבוד, and מלחמת עמלק. This is despite the fact that the Ibn Ezra states that the Man was the greatest of the miracles, falling as it did for 40 years, with many miracles within miracles
. Clearly, G-d’s kindness opened up a window in time whose potency was always there, whose connections to the Yamim Noraim were quite intrinsic, and whose legacy allows us to capitalize on certain things which would be far less accessible at any other time
. Hence we see the idea of Sukka mentioned prior to the time of Klal Yisrael in the desert
 and many times after that as well, all the way through to the post-messianic era
.

The Chagim are seasonally linked, with Sukkos being celebrated at a time when we have gathered our food and appear to be in least need of HaSh-m
. The seasonal nature of the Chagim means that the original historical events were linked to the very rhythm of the universe. As Rav Dessler puts it, the historical event took place at this time because of the appropriate Kedusha which already existed and not the other way round. The historical event served to bring that kedusha into the world and actualize it as a permanently accessible reality for all generations. 

Sukkos and Shmini Atzeres are the transmission of the great spirituality and commitment we produced during the Yamim Noraim into the permanent reality of our day to day lives, and indeed, Shem Mishmuel explains how each Mitzvah of Sukkos extends from one of the acts of Avoda we do during the Yamim Noraim. Yom Kippur is, after all, an artificial day – normative Judaism is not about fasting and affliction. It is easy to be an Angel when we are totally removed from this world on Yom Kippur. But how do we sustain such a level? Yom Kippur grants us the blessings of חיים טובים
.  But how do we take our purity and all the material blessings and ensure that they are all channeled to holiness
. This is the opportunity of Sukkos. Sukkos is then the idea of consolidation, of being taken into a nurturing Ark-like environment to allow for the completion of a process.

The word סוכה means protection, as in   (תהלים ק"מ ח') סכותה לראשי ביום נשק – a protection for my head on the day of arms
.  After Yaakov escapes from Lavan, the Torah says ויעקב נסע סוכותה – and Yaakov traveled to Sukkos
. Yaakov Avinu had gained many sheep through his arrangement with Lavan and he now takes them along as he leaves Lavan's house.  In these sheep lay any holiness that may still have resided in Lavan’s household and that was in need of redemption
 - hence Yaakov makes Sukkos for the sheep. 
The Zohar tells us that this is a hint to the Jewish people who consolidate their Yom Kippur atonement by going to sit in Sukkos
. The Sukka protects the Baal Teshuva from backsliding –it gives him the ongoing strength to be able to maintain his new standards
. It is the answer to the mystery of how one stays on course, not only regarding one-time Aveiros but also regarding Aveiros that were so entrenched and addictive that the person no longer fully controlled his actions
. Sukkos restores a person's choice
 and gives him the power to stay the course should he so commit. Sukkos is thus ראשון לחשבון עוונות – the beginning of a new accountability after Yom Kippur wiped the slates clean
.


In the first brocha of the Shmoneh Esreh, we say מלך, עוזר, ומשיע ומגן. מלך stands for Rosh Hashanah, when we declare G-d to be our King. עוזר refers to the עשרת ימי תשובה when we get special סיעתא דשמיא to do Teshuva. מושיע is יום כפור when G-d forgives us and saves us from our sins. And finally, ומגן stands Sukkos, when G-d provides us with the ability to sustain what we have achieved.
 

There are 22 days from Rosh HaShana to Shmini Atzeres, which is the same as the number of days in the 3 weeks. The two times are spiritual mirror images of each other: the great destructiveness of the 3 weeks is the same force which, when positively applied, becomes the Rosh Hashana – Shmini Atzeres cycle. The Yamim Noraim are a time of entering into an unambiguous commitment to a relationship with G-d and His Torah. An awesome respect of Him (Rosh HaShana) and His Din in Rachamim (Yom Kippur
) is now integrated and consolidated by taking a step further – trust.  (Indeed, a marriage should also be built first on respect and then on trust.) 

Sukkos is the Chag of Bitachon, and sitting in the Sukkah is referred to by the Zohar as sitting in the צלא דמהימנותא – literally in the shadow of faith. We leave our homes at a time when we would normally be going inside, and go under His roof. At a time when we have the most food, are happily secure and the least in need of Him (so it would seem), we eat meals at His instruction and harness all of this materialism back to Him. For in the Sukkah, everything we do, all our eating and sleeping, becomes a part of His Mitzvah. We go right inside the Mitzvah, so to speak, and are surrounded by it (the Sukka). 
We take our commitments of the Yamim Noraim and read Koheles, in which the world’s wisest man ever tells us that our future lies not with the materialism of this world (as in this world everything is but a דירת עראי like the Sukkah) but rather with G-d in the Next World. 

Shlomo HaMelech was offered all the wealth in the world, but he chose wisdom instead. He understood that the great key to staying the course was not the blessing itself, not material well-being, but the ability to use all of this to serve G-d
. Moreover, “the madness with which we cling to our worldly possessions … leaves no room for out true happiness
.”  

Shlomo HaMelech uses the word Hevel seven times in Koheles for each one of the weekdays. Without G-d, the world is one big act of futility. See that flimsy Sukkah roof over your head (דירת עראי): that is the symbol of the transitory nature of this world
. In an era of unprecedented wealth, productivity and knowledge of the natural world, we see ever more clearly how ephemeral even the greatest of our buildings are, how exposed even the mightiest of our countries, how easily our fortunes are lost on the most secure of stock markets. It has become clear that we have no refuge to flee to that is perfectly safe if we are left to ourselves. 
The world we live is too messy, too volatile, its pleasures too transitory for us to find haven, let alone to build futures. Our dreams and visions are but empty illusions
. The only haven becomes the bosom of the Almighty – ופרוש עלינו סוכת שלומיך. This is the lesson of the Sukkah.  To maintain our clarity we say Hoshanos every day of Sukkos. Hoshanos means “save us”: save us from a loss of clarity; save us from being drawn into a trance of action that will cause us to lose perspective as we did until Yom Kippur restored this to us
. 

Therefore, this festival is called Chag HaSukkos and not Chag HaLulav, for example, even though the Midrash counts the four species as four separate Mitzvos. It is the Sukkah, and not the Lulav, which protects us from bringing in this-worldly agendas and mixing them with our pure Yom Kippur thoughts
.  

Only after a relationship has the elements of trust (Sukkos) built on respect (Yamim Noraim) can love truly blossom. This is Shmini Atzeres. On Shmini Atzeres we rise further, to a level of particularistic spirituality
. At this level, the Sukkah - the protection – is no longer necessary
.

Rav Hirsch points out that while the סכך has to show “the absence of man-made design … made with casualness and with material in its natural condition, the walls must show a permanence and stability.”  This is to show that “you can dwell in the Sukkah permanently” (the secure walls) provided that one realizes that his protection comes from G-d (the sechach).  It is also just in these two Mitzvos of the Torah )Sukkah and Lulav) where there is a specific prohibition of גזילה. For in general, there is a moral imperative against theft and against doing a Mitzvah with stolen goods (מצוה הבאה בעבירה). But on Sukkos, it would totally contradict the trust we express that G-d is the source of all our security and well-being. All year round one should not steal; on Sukkos he should not want to steal, for materialism can now be seen as but a puff of smoke and hardly worth the object of his desires
. All year round one does not have a mitzvah if he tries to do it with stolen goods. On Sukkos, not only does he not have the mitzvah of sitting in the Sukkah but he doesn't even have a kosher Sukkah.

When one steals, he shows that he has missed the whole idea of Sukkos. To steal for the material gain of the Sukkah is to throw away the entire benefit which it has, for is it not just to show that material gain on its own provides no solution to man’s yearning for self-fulfillment? Materialism is a source of great conflict between men, for materialism is limited – if I have something, then you don’t – and therefore I need to conquer, to steal, to plunder if I am to have this and not you. Colonialism, with all its slavery and cruelty, was all about milking resources from the colonial empire back to the host country. It was all about taking and having. So were many wars and acts of treachery between man and his fellow man
. 

The Sukkah, in contrast, is intrinsically a uniting, peace-making force: ופרוש עלינו סוכת שלומיך. When I realize that my trust in G-d is my only real possession and when you realize this too, we no longer feel the tension of limited material supplies and can all live in peace and harmony
. This is why we shake the ד מינים, representing all of Klal Yisroel, on Sukkos
. And this is why the Sages envisage the Messianic era as a time when we will all sit under a giant Sukkah
.   The oneness of the Jewish people is all about revealing a higher oneness, גילוי יחודו, which, in turn, is the whole purpose of this world. So Sukkos is really about achieving the highest purposes for which we dedicate our lives
.  

We start with gratitude, extend this to trust and through this find peace and unity. This is a source of great joy. It is the joy of the freshness of the Baal Teshuva of Yom Kippur
; it is the joy of not feeling we have to put ourselves first, aggressively project our personality and stand out with our own display of material aggrandizement; it is the joy of Simchas Beis Hashoeva, of lowering oneself to rejoice in the service of the grandest vision and belief of them all – the underlying Unity of G-d in all of creation
. 
� רמב"ם עשין קסו, משנה תורה הל' יום טוב פ"א הל' א', חינוך שיח





� רמב"ם לאוין שכז, משנה תורה פ"א מהל' יום טוב הל' ה, חינוך שיט





�רמב"ם עשין י, משנה תורה פ"י מהל' תמידים ומוספים הל' ג-ד, חינוך שכ


13 פרים ביום הראשון, 12 ביום השני, 11 ביום השלישי וכו'. חוץ מזה בכל יום 2 אלים ו14 כבשים (עולות כמו הפרים), ושעיר אחת חטאת.





�רמב"ם עשין קסח, משנה תורה פ' ד עד פ' ו' מהל' סוכה, חינוך שכה





�All authorities - women exempt. Women were also included in the miracle of סוכה; nevertheless, the logic of אף הם היו באותו הנס applies only to מצוות דרבנן. (תוספות פסחים קח: ד"ה היו)  They may fulfill it if they want (כף החיים תרמ: ה). It is a מצוה for every Jew to seat his wife and family with him in the סוכה so that they will also be in the protective shadow of the Faithful One and purify their souls.כעין תדורו: Just as a man lives at home with his wife and family, so should he dwell in the  סוכה(הליכות בת ישראל chap 20, note 5).





�רמב"ם עשין קסט, משנה תורה פ' ז עד פ' ח מהל' לולב, חינוך שכד





�All opinions hold that women are exempt from the תורה.  Rabbi Akiva Eiger: "Most women act strictly, they are diligent and careful to fulfill time-bound מצוות such as שופר and לולב. These are considered obligatory for them". ( השמטותto first תשובה)


Some Sephardi authorities make ד' מינים and שופר the exceptions and allow women to make a ברכה on these. (See הליכות בת ישראל , chap 19, note 24; chap 20, note 26)


ר' עובדיה  יוסף says that women are usually careful to do the מצוה of לולב because the ילקוט שמואל says that they are characterized by לב אחד and in סוכה מה: it says:


מה תמר זה אין לו אלא לב אחד, אף ישראל אין להם אלא לב אחד (יביע אומר ח"א או"ח ס"מ)





�ניסוך המים שהוא הלכה למשה מסיני; ערבה בהושענא רבה שהוא מנהג הנביאים; ותוספת ציווי על שמחה שגם הוא מן התורה





�וְשָׂמַחְתָּ בְּחַגֶּךָ... וְהָיִיתָ אַךְ שָׂמֵחַ, וכן נאמר לענין מצוַת הלולב (ויקרא כג): וּשְׂמַחְתֶּם לִפְנֵי ה' אֱלֹקֵיכֶם שִׁבְעַת יָמִים, לפיכך אנו קורין אותו בתפילה: 'זמן שמחתנו':





�שם משמואל, מועדים, סוכות, שנת תרע"ג: ובאמת כל ישראל בני אברהם יצחק ויעקב יש להם תשוקה לאביהן שבשמים, אלא העוונות מטמטמים לבו של אדם ונשארה האהבה מוסתרת בעומק הלב לבד	


	וכן דרשו: וּלְיִשְׁרֵי לֵב - שִׂמְחָה (תהלים צז) – היינו שאחרי שראש השנה ויום כפור מישרים את ליבנו, באה ההזדמנות לשרת את ד' בשמחה, בסוכות.





�שם משמואל, שם: אך אחר ר"ה ויוה"כ שנטהרו לבם של ישראל בהכרח, אלא שלזה הרבה ולזה מעט, ובכל איש ישראל נתעוררה התשוקה, ע"כ אז הזמן לסוכות, וזהו בצלו חמדתי וישבתי: 





�ויקרא כג מג: למען ידעו דורתיכם כי בסכות הושבתי את בני ישראל בהוציאי אותם מארץ מצרים אני ד' אלוקיכם





�להלכה אנו פוסקים שהם היו ענני הכבוד וז"ל המ"ב ס' תרכה ס"ק א: וכתבו האחרונים שיכוין בישיבתה שצונו הקב"ה לישב בסוכה זכר ליציאת מצרים וגם זכר לענני הכבוד שהיקיפן אז ע"כ 





�ילקוט שמעוני ס' תרנ"ג (ויקרא פ' כג): א"ל הקדוש ברוך הוא לישראל בני היו עושים את הסוכות ודרים בתוכה ז' ימים כדי שתהיו נזכרין הנסים שעשיתי לכם במדבר ואף על פי שאתם עושין את הסוכה אין אתם גומלין לי אלא פורעין לי שנאמר כי בסוכות הושבתי את בני ישראל.





�קצור שו"ע סימן קלד (א)  …ומצוה על כל אדם שיעסוק בעצמו בעשיית הסוכה ובהנחת הסכך. ואע"פ שהוא אדם נכבד זהו כבודו שעוסק בעצמו במצוה.





�עיין בראשית המאמר





�שמות טז לה: ובני ישראל אכלו את המן ארבעים שנה…


	אבן עזרא: זה הנס היה גדול מכל הנסים שנעשו על יד משה כי נסים רבים היו במן ועמדו ארבעים שנה ולא כל הנסים האחרים. 





�מכתב מאליהו





�בראשית לג יז





�ישעיה ד ו: וסכה תהיה לצל ימים ע"כ וכן הרבה





�שם משמואל, שם: ונראה דהנה ביוה"כ ישראל נושעים מכל המקטרגים נגדם, כבמדרש (ויק"ר פ' כ"א) ה' אורי בר"ה וישעי ביוה"כ, והקב"ה כותב וחותם ליתן לישראל כל משאלות לבם לטובה, והכל נכלל בכלל חיים טובים כידוע.





�שם משמואל, שם: אך עדיין כח האומות רודף, ורוצים להכניס במחשבות ישראל שתהי' הכוונה גם לגשמיות ההשפעה להתענג בתענוגי עוה"ז





�שם משמואל, שם: והנה סוכה היא לשון הגנה כדכתיב (תהלים ק"מ ח') סכותה לראשי ביום נשק





�בראשית לג יא: 





�שם משמואל, שם:  ובדוגמא זו הי' המקנה של יעקב אבינו ע"ה, שהוציא מלבן את כל חלקי הקדושה שהיו תחת רשותו ושליטתו של לבן והכניסם לקדושה.





�שם משמואל, מועדים, סוכות, שנת תרע"ג: ונראה דהנה ברעיא מהימנא (זוה"ק ח"ג ק' ע"ב) שהוא רמז על ישראל אחר יוה"כ מה כתיב ויעקב נסע סוכותה ויבן לו בית וגו' על כן קרא שם המקום סוכות, כיון דיתבי בסוכות הא אשתזיבו מן מקטרגא, עכ"ל.





�שם משמואל, שם: ונראה דהנה מה שצריכין להגנה הוא לבעלי תשובה שהיתה מקודם לסט"א שליטה עלייהו וניצולו מידם, ומ"מ כחות החיצונים רודפין להכניס בהם מחשבות והרהורים רעים ולקטרגא עלייהו, וזה מבואר בלשון הרעיא מהימנא עיי"ש. 





�שם משמואל, מועדים, סוכות, שנת תרע"ג: הלוא כל שכר ועונש הוא רק מפאת הבחירה שהיא חפשית ושאין לאדם שום מכריח לשום צד כמ"ש הרמב"ם והרמב"ן, וא"כ התינח בעבירה ראשונה, אבל משני' ואילך הלוא עבירה גוררת עבירה וכמעט שהוא כאנוס או כשוגג, ועכ"פ הבחירה איננה כ"כ חפשית, ולמה מענישין על כל עבירה ועבירה בפ"ע: אך יובן עפ"י דברי הריב"ש בתשו' (סי' קע"ב) בנשבע שלא לשחק בקוביא אסור לילך למקום שיהי' מוכרח לעבור על שבועתו, ואסור להביא עצמו לידי אונס. וא"כ בנ"ד נמי מאחר שהוא הוא שהביא את עצמו לאונס אינו נחשב כאונס. והנה ביוה"כ שנמחלו כל העוונות נמחל גם חטא זה שהביא את עצמו לאונס, ומ"מ הרי עדיין רודפין אחר האדם לגררו לעבירה, וע"ז צריכין להגנה בסוכה כמ"ש בספרים הק'.





�שם משמואל, שם: אי אפשר להתחיל חשבון עוונות, אלא מיום הראשון שישראל יושבין בסוכה שהסוכה מגינה כנ"ל ושוב הבחירה חפשית לגמרי:





�תנחומא (פ' אמור סי' כ"ב) ולקחתם לכם ביום הראשון וכו' ראשון לחשבון עוונות





�רב שומשון דוד פינקוס, סוכות, עמ' ט – י





� עיין מכתב מאליהו ח"ב, יום הכפורים


�שם משמואל, מועדים, סוכות, שנת תרע"ג: אך ישראל אינם פונים אל הגשמיות שבהשפעה אלא רוצים האלקות כמ"ש (תהלים מ' ב') קוה קויתי ה', וכדאיתא במדרש (שיהש"ר פ' א' וקה"ר פ' א') שאמר שלמה המלך ע"ה בשעה שאמר לו הקב"ה שאל מה אתן לך אמר אם אני שואל כסף וזהב הוא נותן לי וכו' אלא אני שואל את החכמה והכל בכלל משל כמי שאמר אני שואל את בתו של מלך והכל בכלל. ... שאף שאמר אני שואל את בתו של מלך והכל בכלל, מ"מ לא היתה תכלית הכוונה אלא על החכמה לבדה ולא בצירוף הכל שהיא בכלל, כמ"ש להדיא (מל"א ג' י"א) יען אשר שאלת וגו' ולא שאלת לך עושר ולא שאלת נפש אויביך, הרי שלא שאל אותם כלל, והכוונה שהכל בכלל הוא רק לצורך החכמה.





�ר' ש"ר הירש, חורב פ"ל





�מכתב מאליהו ח"ב עמ' 107: הנה סוכה דירת עראי, והיא בחינת בטול היש של העולם הזה





�מכתב מאליהו שם: שישיג האדם שאין שום קביעות בעולם הזה, ואדרבה כל תאוותיו והנאותיו חולפות עוברות, וגם כל מחשבות האדם שלפיהן יוכל לבסס את עצמו בחיים מסודרים לדורי דורות – אינן אלא דמיונות שוא.





�שם משמואל, מועדים, סוכות, שנת תרע"ג: ישראל הרוצים בהשפעת הגשמיות הוא רק לצורך האלקות, ולזה צריכין ישועה מן השמים שלא תתערב הכוונה.  .... ולזה צריכין ישועה [ש]כל ההשפעה הגשמית תהי' רק לצורך האלקות ...  וזה שאנו אומרים בסוכות הושענות.





�שם משמואל, שם: וע"כ נקרא חג הסוכות, ולא חג הלולב, שלכאורה הי' צריך לקראו חג הלולב שבו ד' מצוות כבמדרש שחושב מצות לולב לד' מצוות. אך זהו הטעם שבלולב לבדו עדיין אינו מספיק שיכול להיות עירוב הכוונה, ושוב איננו כענינו שמורה על הרצון שהוא האלקות לבד, אלא העיקר בזה היא הסוכה שמגינה כנ"ל ע"כ נקרא חג הסוכות.





�רש"י במדבר כט לה: עצרו עלי עוד יום אחד שקשה לי פרידתכם (ע"פ מס' סוכה נה:)





�שם משמואל, מועדים, סוכות, שנת תרע"ג: וע"כ שמיני עצרת שישראל בלחודייהו ואין כח האומות מושל אז, שוב אין צריכין לסוכה, וזה עצמו שם היו"ט עצרת שעוצר הכוונה והתשוקה שלא תתפשט:





�מכתב מאליהו שם: בראייה בהירה מאד שאין ערך לכל השאיפות אלא רק לשאיפה רוחנית.





�מכתב מאליהו ח"ב עמ' 109: הפירוד בין בני אדם הוא בא מכח הנטילה, שכל אחד רוצה לחטוף משך חבירו ומדמה שכל מה שיש לחברו ממעט את שלו, עד כדי שגם עצם היות חברו בעולם מעיק לו. 





�מכתב מאליהו, שם: מצות סוכה, שהיא בחינת ביטול היש, מביאה לידי האתחדות ושלום בין בני ישראל. 





�מכתב מאליהו, שם: מצות סוכה מצורפת עם ד' המינים, שענינם גם כן התאחדות ישראל, וכו' 





�ילקוט שמעוני ס' תרנ"ג (ויקרא פ' כג): כל מי שמקיים מצות סוכה בעולם הזה הקדוש ברוך הוא מושיבו בסוכתו של לויתן לעתיד לבוא שנאמר התמלא בשוכות עורו.





�עיין בשפתי חיים, סוכות, שמאריך בכמה מאמרים על הענין הזה





�פחד יצחק, קונטרס ירח האיתנים יום חמישי מאמר ט





�רמב"ם, הל' לולב פ"ט, הל' טו: השמחה שישמח אדם בעשיית המצוה ובאהבת הקל שצוה בהן עבודה גדולה היא וכל המונע עצמו משמחה זו ראוי להפרע ממנו שנאמר (דברים כ"ח) תחת אשר לא עבדת את ה' אלקיך בשמחה ובטוב לבב וכל המגיס דעתו וחולק כבוד לעצמו ומתכבד בעיניו במקומות אלו חוטא ושוטה ועל זה הזהיר שלמה ואמר אל תתהדר לפני מלך וכל המשפיל עצמו ומקל גופו במקומות אלו הוא הגדול המכובד העובד מאהבה וכן דוד מלך ישראל אמר (שמואל ב' ו') ונקלותי עוד מזאת והייתי שפל בעיני ואין הגדולה והכבוד אלא לשמוח לפני ה' שנאמר (שמואל ב' ו') והמלך דוד מפזז ומכרכר לפני ה' בריך רחמנא דסייען:
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