לעלוי נשמת הגאון נר"ר אהרן בן הר"ר משה הלוי סאלאווייציק זצ"ל

ראש חדש אלול – שבעה דנחמתא

ואנכי עמדתי בהר כימים הראשנים ארבעים יום וארבעים לילה וישמע ה' אלי גם בפעם ההיא
רש"י - כימים הראשונים של לוחות הראשונות מה הם ברצון אף אלו ברצון אבל האמצעיים שעמדתי שם להתפלל עליכם היו בכעס.
Moshe Rabbeinu was in שמים for three successive periods of forty days each.  The first period of forty days was for the purpose of receiving the Torah.  These forty days were ברצון.  The second period of forty days was for the purpose of pleading before HaShem that HaShem should not abandon, forsake and discard Am Yisrael ח"ו because of the חטא העגל.  In this  period of forty days, Moshe Rabbeinu pleaded and implored HaShem on behalf of Am Yisrael for forgiveness in face of Divine anger over the sin of idolatry that was committed by Am Yisrael in the חטא העגל.  In the third period of forty days, Moshe ascended on Rosh Chodesh Elul to שמים to receive the second לוחות הברית from HaShem.  HaShem told Moshe Rabbeinu on Rosh Chosesh Elul to ascend the mountain to receive the second לוחות הברית.  

HaShem said to Moshe Rabbeinu:

בעת ההיא אמר ה' אלי פסל לך שני לוחת אבנים כראשנים ועלה אלי ההרה ..
And as Moshe Rabbeinu ascended the mountain, the shofar was sounded throughout the camp of Israel to alert  Am Yisrael that they should not falter and blunder again in the sin of idolatry.  In these forty days, Moshe Rabbeinu pleaded before HaShem on behalf of Am Yisrael that HaShem should forgive them completely for the חטא העגל.  In these forty days of tefilla by Moshe Rabbeinu, HaShem responded with unbridled רצון and unmitigated רחמים.  On the tenth of Tishrei, HaShem forgave Am Yisrael completely for the חטא העגל.

ויאמר ה' סלחתי כדבריך.
Thus, the pattern in these successive three periods of forty days each that Moshe Rabbeinu was in שמים is Divine רצון and then Divine anger and then again Divine רצון.

The Megaleh Amukos says that this is parallel to the middos embodied by the three Avos. Avraham Avinu embodied the middah of חסד.  Yitzchak Avinu embodied the middah of דין.  Yaakov Avinu embodied the middah of רחמים.
The Megaleh Amukos says that this pattern of רצון, anger and again רצון is also mirrored in the three successive phases of forty years each in the life of Moshe Rabbeinu.  These three phases in the life of Moshe Rabbeinu are מצרים, כוש and then מדבר.  The first forty years in the life of Moshe Rabbeinu were in the palace of פרעה in Miztrayim.  Moshe Rabbeinu did not experience personal suffering in these forty years.  These years were years of Divine רצון for Moshe Rabbeinu.  But then, Moshe Rabbeinu had to flee from Miztrayim because he had killed an Egyptian slave master and פרעה wanted to execute Moshe for this.  When Moshe fled from Miztrayim he first came to ארץ כוש where he endured great suffering inflicted upon him by Bil'am and the two sons of Bil'am.  This is the second period of forty years in the life of Moshe Rabbeinu.  These years were years of intense difficulties and severe tribulations for Moshe.  Moshe confronted the suffering and ordeals of these years through תפילות ותחנונים  ((ילקוט שמעוני שמות פרק ב' רמז קס"ח. The third period of forty years in the life of Moshe Rabbeinu were the forty years in the מדבר in which Moshe Rabbeinu received the Torah for Am Yisrael and the world became filled with light.

The Megaleh Amukos sees a parallel between the final redemption of Am Yisrael and these two periods of Divine רצון when Moshe Rabbeinu ascended הר סיני to receive the Torah and when Moshe Rabbeinu ascended the mountain again to receive the second לוחות הברית. 

Moshe Rabbeinu was the גואל ראשון, and Mashiach will be the גואל אחרון.  Moshe Rabbeinu who was the גואל ראשון was concealed in ארץ כוש in years of trouble, distress and painful struggles.  Only afterwards did Moshe Rabbeinu emerge as the שליח ה' to liberate Am Yisrael from Egyptian bondage and to receive the Torah for Am Yisrael.  Mashiach, who is the גואל אחרון, will also be concealed prior to his emergence as the שליח השם to redeem Am Yisrael from their long-drawn-out, agonizing and torturous exile.

וכמו שמשה הוא הגואל הראשון כשם שנתכסה גואל ראשון ואח"כ נתגלה כן גואל האחרון כדאיתא במדרש מ"ה ימים יתכסה משיח ואח"כ חוזר ויתגלה מ"ה רב טובך אשר צפנת ליראיך.
When Moshe Rabbeinu was ready to receive the Torah, HaShem called out to Moshe to ascend the mountain.

ויקרא אליו ה' מן ההר.
On Rosh Chodesh Elul, HaShem takes the initiative and tells Moshe to ascend the mountain to receive the second לוחות הברית. 

עלה אלי ההרה.

And when Moshiach will emerge and the third Bais HaMikdash will be built it will be a time of exalted Divine רצון.  It will not be necessary for Am Yisrael to initiate their return because HaShem will embrace Am Yisrael and bring Am Yisrael back to Him, to הר ה'.  It will be the initiative of HaShem to redeem and elevate Am Yisrael to unprecedented glory.  HaShem will engage and raise Am Yisrael to unparalleled splendor. .אתה תקום תרחם ציון  .ביום ההוא אקים את סוכת דוד הנופלת  And since HaShem will commence this redemption and HaShem will embrace Am Yisrael, Am Yisrael will remain in the embrace of HaShem forever. 

וכמו בפעם השלישי שעלה מ' יום האחרונים נתעלה עילוי גדול כן ביום השלישי יקימנו ונחיה לפניו והוא ע"ד הזוהר פרשה ויקרא במשל המטרונא שדחפוה מפלטין של מלך ובאה המטרונא בעצמה אל המלך עד שדחפוהו לגמרי ולא תבא עוד את המלך עד שהמלך בעצמו יבא עם רתיכין דיליה לכן אמר נפלה ולא תוסיף עוד קום בתולת ישראל ר"ל שהוא יקים אותה הנה (עמוס ה') מלכך יבא לך שהקב"ה יבא אליה כמ"ש אתה (תהלים ק"ב)  תקום תרחם ציון ביום ההוא אקים (עמוס ט') את סוכת דוד (תהלים קמ"ה) סומך ה' לכל הנופלים סמכה דוד ברוח הקדוש קומי אורי כי בא אורך. בר"ח אלול שהוא פעם ג' שעלה משה להר שהוא נגד ביום השלישי דאיתמר ביה יקימנו  יקום אותה קומי שבי התנערי מעפר . קומי בתולת (שם נ"ב) ישראל ולא תוסיף היא מעצמה לקום יקימנו  הוא ולכן ונחיה לפניו לעולם ולא תוסיף עוד לנפול קומי בתולת ישראל קרי אותה כאן בתולת לפי שזה החדש אלול מזל בתולה וכמו שאמר הקב"ה למשה בפעם השלישי שהוא ר"ח אלול עלה אלי ההרה כן לע"ל לבתולת ישראל יאמר קומי עלה אלי ההרה.
When Moshe Rabbeinu ascended the mountain to receive the Torah, the middah of דין that is expressed through the name אלקים was mitigated and replaced by the middah of רחמים, which is expressed through the שם הויה, the שם המפורש.

ומשה עלה אל האלקים ויקרא אליו ה' מן ההר.

Also on Rosh Chodesh Elul when HaShem told Moshe to ascend the mountain to receive the second לוחות הברית, the middah of דין was mitigated and replaced by רחמים.

וכמו שבמ' שנים אחרונים של משה (שמות י"ט) ומשה עלה אל האלקים שהמתיק שם של אלקים ויקרא אליו ה' והיפך לרחמים כן ר"ח אלול עלה ונסתלק אלקים ובא ה' בקול שופר ז"ש בר"ח אמר הקב"ה למשה עבור משה שהמתיק הדין  א"ל ה קב"ה עלה 
אלי ההרה וזולת זה לא היה ראוי להיות ימי רצון
The shofar that  was sounded throughout the מחנה of Am Yisrael on  ראש חדש אלולsignified and expressed two things.  It expressed to Am Yisrael that Moshe Rabbeinu had ascended the mountain to receive the second לוחות הברית and Am Yisrael should not blunder again to worship avoda zarah.  The sound of the shofar also expressed that the מדת הדין was being mitigated, negated and replaced by מדת הרחמים.

כן ר"ח אלול עלה ונסתלק אלקים ובא ה' בקול שופר.

Also in the Final Redemption of AmYisrael the shofar will be sounded. The sound of the shofar will signify that idolatry has been abolished forever from the world.  The sound of the shofar will also express that מדת הדין has been completely mitigated and annulled and has been replaced forever by מדת הרחמים.
וכשם שהעבירו שופר במחנה כן ביום ההוא יתקע בשופר (ישעיהו כ"ז) הגדול ובאו האובדים וגו' ולא יטעו עוד אחר עבודה זרה (שם ב') והאליל כליל יחלוף ונשגב ה' לבדו ביום ההוא כמ"ש עלה אלקים שנסתלק מדת הדין מן העולם רק ה' בקול שופר .
What is the deeper meaning of all this?  What is the deeper meaning of this recurring pattern of three successive phases? 

There is a recurring pattern in the history of Am Yisrael that begins with רצון and concludes with רצון, but there is an intermediate phase of דין.

What is the deeper meaning of this?

Avraham Avinu embodies חסד.  Yitzchak Avinu embodies גבורה and דין.  And Yaakov Avinu embodies רחמים.  What is the difference between חסד and רחמים? 

חסד and דין are middos of HaShem.  All the middos of HaShem represent in their totality absolute unity.  HaShem is עושה שלום במרומיו.   In מרומים, in the heavenly abode of HaShem, there is no tension between חסד and דין.  But, as these middos are projected to us through the divine הנהגת העולם, we perceive tension and conflict between חסד and דין.  HaShem is מנהיג את העולם through the middah of חסד.  But there are also times ר"ל in which HaShem employs the middah of דין.
This is symbolized by the process of the waxing and waning of the moon.  The calendar of Am Yisrael is based upon the moon and not upon the sun. There are periods of great Divineחסד  in the history of Am Yisrael in which Am Yisrael progresses until it reaches a zenith of brightness, magnificence and glory.  Just as the moon increases in size and illumination until it reaches a climax of luminosity in mid-month.  The Zohar enumerates all the generations from Avraham Avinu until Shlomo HaMelech in which Am Yisrael progressed through חסד ה' to achieve a peak of magnificence and splendor in the world.  The Zohar compares these generations to the process of the waxing of the moon in which the moon increases in size and illumination until it reaches a climax of radiance in mid-month.  But then the Zohar enumerates all of the generations from Rechav'am until the destruction of the Bais HaMikdash as a vast stretch of דין in which Am Yisrael, in a manner comparable to the waning of the moon, declined and was progressively minimized until it became, at the time of the churban, just a thin crescent of light.

The contradictions and tensions between חסד and דין are manifest as a dialectical swing through which HaShem, as the guiding force of history, moves Am Yisrael towards a higher and more sublime destiny in which these contradictions and tensions will resolved.  The reconciliation of חסד and דין is רחמים.  When there is a possibility of דין then the alternative to דין is חסד.  When the contradictions and tensions between דין and חסד are reconciled and resolved, the synthesis becomes רחמים.  When there is עבודה זרה in the world, then there is a dialectical swing between חסד and דין.  When עבודה זרה will be eradicated from the world, then there will not be any need for דין.  When cruelty and iniquity will vanish from the world and מלכות ה' will be universally acclaimed, then there will no longer be the dialectical swing between חסד and דין.  There will no longer be דין.  חסד and דין will merge into רחמים.
When Moshiach will emerge, HaShem will initiate and commence the final redemption and HaShem will embrace Am Yisrael.     .קומי אורי כי בא אורך  .התנערי מעפר שבי ירושלים.This means that Am Yisrael will attain the level of דביקות בה'.  The נביא ישעיהו compares this to חתן וכלה.

שוש אשיש בה' תגל נפשי באלקי כי הלבישני בגדי ישע מעיל צדקה יעטני כחתן יכהן פאר וככלה תעדה כליה.
ומשוש חתן על כלה ישיש עליך אלקיך.
This is the level of קדושה and דביקות בה'.  When Am Yisrael reaches this level they will no longer fall from the embrace of HaShem.  There will no longer be any possibility of faltering and blundering.  There will be universal גילוי שכינה.

ונשגב ה' לבדו ביום ההוא.
 Idolatry will be eradicated.

והיה ביום ההוא יתקע בשופר גדול ובאו האובדים בארץ אשור והנדחים בארץ מצרים והשתחוו לה' בהר הקדש בירושלים.
HaShem will embrace Am Yisrael forever.  This is the level of דביקות בה' which is a permanent and indestructible bond of קדושה.  And then there will no longer be any דין.  There will no longer be the dialectical swing between חסד and דין.  The מדת הדין which is expressed by the שם אלקים will vanish and will be completely replaced by מדת הרחמים which is expressed by the שם הויה, the שם המפורש.

עלה אלקים בתרועה ה' בקול שופר.
The recurring pattern of חסד, דין and רחמים is also reflected and mirrored by the dialectical swing between אהבת ה' and יראת ה'.  אהבת ה' is connected to the middah of חסד and יראת ה' is connected to the middah of דין.  There are dialectical tensions between אהבת ה' and יראת ה'.  These tensions mirror and originate in the ongoing swing between חסד and דין.  One does not regularly experience אהבת ה' and יראת ה' simultaneously. One rather moves back and forth between אהבת ה' and יראת ה'.  The Rambam in הלכות יסודי התורה explains this back and forth movement.

והאיך היא הדרך לאהבתו ויראתו?  בשעה שיתבונן האדם במעשיו וברואיו הנפלאים הגדולים ויראה מהן חכמתו שאין לה ערך ולא קץ מיד הוא אוהב ומשבח ומפאר ומתאוה תאוה גדולה לידע השם הגדול כמו שאמר דוד צמאה נפשי לאלקים לא-ל חי.   וכשמחשב בדברים האלו עצמן מיד הוא נרתע לאחוריו ויפחד ויודע שהוא בריה קטנה שפלה אפלה עומדת בדעת קלה מעוטה לפני תמים דעות כמו שאמר דוד כי אראה שמיך מעשה אצבעותיך מה אנוש כי תזכרנו.
This back and forth movement is referred to in kaballah and chassidus as

רצוא ושוב (והחיות רצוא ושוב כמראה הבזק).
אהבת ה' is the movement of רצוא which is connected to the middah of חסד.  It is a movement of expansion, of התפשטות.  יראת ה' is the movement of שוב which is connected to the middah of דין.  It is a movement of recoil.  It is a movement of צמצום.  The dialectical tensions between אהבת ה' and יראת ה' reflect, mirror and originate in the dialectical tensions between חסד and דין, between התפשטות and צמצום.  But these tensions are reconciled and resolved in the state of דביקות בה'.  When one attains דביקות בה' this eliminates for him the chasm and tension between חסד and דין, and he then experiences אהבת ה' and  יראת ה'simultaneously without any dialectical swing.  דביקות בה' of Am Yisrael in the אחרית הימים will be a state of all-encompassing אהבה and רחמים in which there will be total reconciliation and total merging between חסד and דין, between אהבת ה' and יראת ה' and between התפשטות and צמצום.

We ask HaShem at the end of every tefilla to usher in this final era of דביקות בה' in which all the dialectical tensions will be reconciled and resolved and will merge into a state of absoluteאהבה  and absolute רחמים.

עושה שלום במרומיו הוא יעשה שלום עלינו ועל כל ישראל ואמרו אמן.
What is the meaning of עושה שלום במרומיו?  What is the meaning of הוא יעשה שלום?  Between whom and whom does 
רבונו של עולם establish שלום? 

חז"ל in מסכת ראש השנה say that HaShem establishes שלום between the מלאך מיכאל and the מלאך גבריאל.  But what is the dissension, conflict and discord that exists between the מלאך מיכאל and the מלאך גבריאל?  The answer is that a  מלאךdiffers from a human being in that there is no duality in a מלאך.  There is duality in man.  But there is no duality in a מלאך.  A מלאך is a holistic being.  There is no schism in a מלאך.  A  מלאך is a being of harmony.  A מלאך  can embody and personify only one middah, one middah of the middos of HaShem.  The מלאך מיכאל embodies the middah of chessed, love, compassion, forgiveness, atonement and mercy.  The מלאך גבריאל embodies the middah which seems to be the antithesis of the middah of מיכאל המלאך. The מלאך גבריאל personifies the middah of gevura, justice, din, strict judgement and sometimes ר"ל punishment.  There is certainly a vast distance and a wide gap between מיכאל and גבריאל. There is a wide chasm between chessed and din, between forgiveness and justice and between atonement and strict judgement.  But for הקב"ה there is no chasm and there is no distance.  There is no schism.  There is no dichotomy.  In הקב"ה all contradictions and all opposites merge.  In הקב"ה thesis and anti-thesis blend and merge and become one.  In הקב"ה there is absolute harmony.  And at the end of each tefilla when we take three steps backward we ask HaShem to usher in the אחרית הימים.  To usher in the final era ofגילוי שכינה  and דביקות בה' in which all the contradictions, tensions and dualities will merge into a state of  unbridled אהבה and unmitigated רחמים.  עושה שלום במרומיו.  Just as in מרומים there are no contradictions and no dichotomies because in מרומים there is absolute unity and absolute harmony in a blending and merging of all the middos. Also for Am Yisrael on earth there will be a blending and merging of all the middos in a harmonious state of infinite אהבה and infinite רחמים.
עושה שלום במרומיו הוא יעשה שלום עלינו ועל כל ישראל ואמרו אמן.
Kol tuv,

Kol Brisk

Yerushalayim Ir HaKodesh

