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חג הסוכות – התוצאה והתהליך

איתי בשן
שיח לשבת חוה"מ סוכות

א.
וְחַג הָאָסִף בְּצֵאת הַשָּׁנָה.

שמות כג, טז

הסוכה היא סוף השנה, סוף התהליך. אחרי שארבעים יום עברנו מסע תשובה בחזרה לקב"ה – אנו "אוספים" את שזרענו ונהנים מזיו השכינה.

הסוכה היא צל, מחסה, מקום מבטחים:
וְסֻכָּה תִּהְיֶה לְצֵל יוֹמָם מֵחֹרֶב וּלְמַחְסֶה וּלְמִסְתּוֹר מִזֶּרֶם וּמִמָּטָר.

בסוכות אנו זוכים לתוצאה הסופית. 

ב.

רבי שמעון אומר: הוי זהיר בקרית שמע ובתפילה. וכשאתה מתפלל, אל תעש תפילתך קבע, אלא רחמים ותחנונים לפני המקום ברוך הוא... 
מסכת אבות פרק ב', משנה יג'

מהו אותו קבע?

בקביעות, הדברים ברורים, הסדר של העולם קיים, יום דומה למשנהו והזמן לכוד בדפוס תמידי. ברחמים ותחנונים הזמן אינו מהווה מכשול, איני רודף אחר הזמן.

הרחמים והתחנונים מייצגים את הביטחון בה' מתוך חוסר וצרה – אין לי שום דבר קיים ביד, הדברים לא מושלמים ובהירים, ולכן אני חייב לבקש ולהתחנן.    

רבי נחמן מרחיב זאת, ומסביר את הבעיה בעשיית התפילה כקבע:

וכשאתה מתפלל אל תעשה תפילתך קבע אלא רחמים ותחנונים – כי אסור לאדם לעמוד על עצמו על שום דבר, היינו שאסור להתעקש בתפילתו שהקדוש ברוך הוא יעשה לו דווקא את בקשתו, כי זה הוא כמו לוקח דבר בחזקה, בגזלה. רק צריך להתפלל ולהתחנן לפני השם יתברך ברחמים ותחנונים, אם ייתן השם יתברך ואם לאו לאו...
ליקוטי מוהר"ן קמא, תורה קצו
האדם שקובע את תפילתו אינו מודע לעניינה של התפילה. הוא חפץ רק בתוצאה של דבריו, ולכן תפילתו היא רק אמצעי לקבל את מבוקשו. מהבחינה הזאת, כל רצון והתכוונות כלפי שמיא נדחקים לצד. 

ניתן להבדיל בכך בין תפילת קבע, הרוצה את התוצאה בו בזמן, ובין תפילת תחנונים המוכנה לקבל תהליך. 

בסוכה שום דבר אינו בטוח – היא אינה עומדת בגשם ורוח, ומצריכה אותנו לסמוך על ה' בכל מאודנו.

יותר מכך, מזהיר רבי נחמן אותנו לבל נחשוב כי אכן זכינו בסוכה למנוחה, ל"שלמות הדעת", לתוצאה:

אין אדם עושה דירתו דירת עראי אלא דירת קבע ואנן סוכה דירת עראי בעינן כי הסוכה שהוא בחי' המקיפים צריכה להיות דווקא דירת עראי דהיינו שלא יטעה ח"ו שכבר זכה לשלמות הדעת מאחר שזכה לאיזה השגה כי גבוה מעל גבוה... ולתבונתו אין חקר... כי תכלית הידיעה שלא נדע ומי שאוחז בבחי' התכלית הזאת אזי סוכתו דהיינו השגתו הוא בחי' דירת עראי תמיד כי מייגע תמיד להשיג יותר כנ"ל.
 ליקוטי הלכות, אורח חיים, הלכות סוכה א'
הקב"ה עושה סוכות לבני ישראל בדרך לארץ; אין זה המקום האידיאלי – אין הסוכה, ארץ ישראל או בית המקדש מקומות המסמלים תוצאה בהיותם מנוחה. גם השלווה שיש בסוכה היא שלווה רגעית, שהרי לא ניתן להתקיים בסוכה במשך כל השנה.

הסוכה היא קריאת הזינוק בדרך לתהליך:

מצוה קלה יש לי וסוכה שמה – לכו ועשו אותה.

הסוכה היא ההתחלה – הציווי הוא "ולקחתם לכם ביום הראשון".

ג. 

התהליך המתואר כאן קשה הוא – כיוון שכולנו רוצים בתוצאה, בדבר בעצמו, בזיווג, בחיבור קודשא בריך הוא וכנסת ישראל.

האדם הבלתי שלם בשכלו ובמילותיו ולא קנה דעת ה' על מידה נכונה בנפשו, יהיה בנפשו רב המרחק בין התכלית להאמצעים עד שאם ישא נפשו לאיזה תכלית תהיה כל מערכת האמצעים עליו למשא כבד –
ואמנם האיש השלם שיודע אמיתת מציאותו באשר הוא אדם מצטרך אל המון פעולות, הכיר בכולן תכלית נשגבה והוא העסק בההבאה את עצמו אל שלמות נפשי מכל מין שלמות.
עין איה ברכות מג:

לפי הרב קוק, האדם שלא מוכן לקבל את התהליך רואה רק את סוף הדרך, ולכן הדרך מבחינתו אינה שווה דבר, כיוון שהיא אינה הדבר בעצמו.

נדַמה זאת לנסיעה ארוכה לטיול. השאלה היא האם נהנה רק מהטיול עצמו, או שמא גם בדרך אליו
. 

ד. 

מתחילת הבריאה ראוי היה טעם העץ להיות גם הוא כטעם פריו. כל האמצעים המחזיקים איזו מגמה רוחנית גבוהה כללית ראויים היו להיות מוחשים בחוש נשמתי באותו הגובה והנועם, שעצם המגמה מורגשת בו כשאנו מציירים אותה. אבל טבע הארץ. התנודדות החיים ולאות הרוחניות כשהיא נסגרת במסגר הגופניות, גרם שרק טעמו של הפרי, של המגמה האחרונה, האידיאל הראשי, מורגש הוא בנעומו והדרו, אבל העצים הנושאים עליהם את הפרי, עם כל נחיצותם לגדול הפרי, נתעבו ונתגשמו ואבדו את טעמם.
אורות התשובה פרק ו', פסקה ז'

בעולם המתוקן שבראשית הבריאה מתמזגים שני כוחות – התהליך והתוצאה.

כאן, לא רק שיש משמעות מיוחדת לתהליך, ויש להכיר בו, אלא שהוא הופך להיות כתוצאה עצמה, וטעם המהלך שווה לטעמו של התוצר.

"פְּרִי עֵץ הָדָר" – תני רבי חייא: עץ שטעם עצו ופריו שווה, זה אתרוג.

באתרוג, המשול ללב האדם
, שווים טעם העץ וטעם הפרי; בסוכות – שווה התהליך לתוצאה.

הכניסה לסוכה מתוך שמחה של מצווה, כשאנו מרגישים שהנה הגענו לצל ומחסה מצער ימי הדין, מתחלפת לעיתים בהרגשת עזיבת החיבוק של "ימינו תחבקני", וזריקה לתוך תהליך של ימי החורף הארוכים; אך תחושת היציאה מהסוכה תלויה דווקא בתחושה שהיתה בכניסה אליה.

חַג הַסֻּכֹּת תַּעֲשֶׂה לְךָ שִׁבְעַת יָמִים בְּאָסְפְּךָ מִגָּרְנְךָ וּמִיִּקְבֶךָ.  

וְשָׂמַחְתָּ בְּחַגֶּךָ.
דברים, טז', יג'-יד'.

הכניסה לסוכה היא מתוך מלאות, מתוך שמחה. אדם שמח לא תופס את עצמו על ציר זמן, הוא אינו רואה את עצמו כחלק מתהליך או מתוצאה, כיוון שהוא לא מסתכל על דברים מבחוץ, אלא מבפנים
.

בסוכות אנו מסיימים תקופה אחת, אך מתחילים גם תקופה אחרת; אך כעת אין רב המרחק בין התכלית לאמצעים. מדוע?

כאשר הכניסה לשגרה שאחרי החגים באה מתוך שמחה, טעמו של התהליך מתוק כטעם התוצאה, כיוון שבסוכות טעמנו את טעם פרי העץ ואנו באים אל התהליך עם טעמו.
� המאמר התפרסם ב'קונטרס', עלון ישיבת שיח יצחק, תשרי תשס"ח.


� ישעיהו ד', ו'.


� עבודה זרה, דף ג, ע"א. 


� על הנאמר בגמרא שם "פסיעה גסה נוטלת אחד מחמש מאות ממאור עיניו של אדם".


� דוגמא נפלאה, נוספת לכך, ניתן להביא מסיפור "הקוסם מארץ עוץ" - הדמויות השונות מבינות כי הן יכולות לפתור את צרותיהן גם בדרך לקוסם, ולא רק על-ידי הקוסם עצמו.  


� ויקרא רבה, פרשה ל', פסקה ח'.


� שם, פסקה יד'.


� יהודה עמיחי תיאר זאת יפה בשיר "ניסים", וכתב: מרחוק כל דבר נראה נס אבל מקרוב גם נס לא נראה כך. אפילו מי שעבר בים סוף בבקיעת הים ראה רק את הגב המזיע של ההולך לפניו...
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