ראש השנה
בס"ד
ראש השנה – תשס"ז
בילקוט שמעוני מובא מדרש מן  התלמוד ירושלמי:

בנוהג שבעולם אדם יודע שיש לו דין לובש שחורים ומתעטף שחורים ומגדל שערו ואינו חותך צפורניו לפי שאינו יודע היאך דינו יוצא, אבל ישראל אינן כן אלא לובשים לבנים ומתעטפין לבנים ומגלחין שערן ומחתכין צפרניהן ואוכלין ושותין ושמחין בראש השנה לפי שיודעין שהקב"ה עושה להם נסים ומוציא דינם לכף זכות וקורע להם גזר דינם, 

ילקוט שמעוני תורה פרשת ואתחנן רמז תתכה 
לכאורה יש כמה קשיים במדרש זה.

הראשון מה משמעות הביטוי 'עושה להם ניסים'?

עוד קשה מלשון המדרש משתמע שבני ישראל נכנסים ליום הדין שכבר לבושים לבנים ושמחים כי 'יודעים' שהקב"ה מוציא דינם לכף זכות בגלל הניסים שיעשה להם. אבל איך בני ישראל יכולים לסמוך על 'הנס' הרי אין סומכים על הנס?
כמו שמובא בפירוש רבינו יונה למסכת אבות על המשנה שמונה את עשר הניסים שקרו במקדש:

ולא אירע קרי לכהן גדול ביום הכפורים - כדי שלא יצטרך לסגן. ואע"פ שהיו יודעין שלא יארע לו קרי היו ממנין את הסגן שאין סומכין על הנס משום לא תנסו  

פירוש רבינו יונה על אבות פרק ה משנה ה 

עוד קשה אם ישראל יהיו כל כך בטוחים בדין מה יגרום להם לעשות תשובה? ראינו כבר במסכת מכות:

רבי טרפון ורבי עקיבא אומרים: אילו היינו בסנהדרין - לא נהרג אדם מעולם; רשב"ג אומר: אף הן מרבין שופכי דמים בישראל. 

מכות דף ז עמוד א 

ורש"י מסביר:
אף - אם היו עושים כן היו מרבין שופכי דמים שלא יראו מב"ד 

רש"י שם
כלומר רבן  שמעון בן גמליאל טוען נגד רבי עקיבא ורבי טרפון שאם יצליחו להתיר כל רוצח מעונשו, אזי הפחד מין דין לא ירתיע את הרוצחים.

עוד יותר בעניין הדין של ראש השנה, זה בית דינו של הקב"ה, שהרי ראינו בברכת רבי אליעזר לתלמידיו:
אמרו לו: רבינו, ברכנו! אמר להם: יהי רצון שתהא מורא שמים עליכם כמורא בשר ודם. אמרו לו תלמידיו: עד כאן? - אמר להם: ולואי! תדעו, כשאדם עובר עבירה אומר: שלא יראני אדם. 

ברכות דף כח עמוד ב 

אם כן יוצא שכל ההרתעה של יום הדין מתבטלת אם אומרים שהקב"ה עושה ניסים לדון אותם לכף זכות?
עוד אפשר לשאול אם עם ישראל שמחים בראש השנה למה מוזכר בתפילה דווקא:

'מלאכים יחפזון וחיל ורעדה יאחזון ויאמרו הנה יום הדין'?
כדי לענות על תמיהות אלו יש צורך להבין מה הוא העניין של 'עושה להם ניסים'.
בפירוש קרבן העדה בתלמוד ירושלמי על מסכת ראש השנה פרק א הלכה ג מסביר את הביטוי 'עושה להם ניסים' שהקב"ה כובש את כעסו למרות כל מה שאירע, כגון  מעשה העגל ועוד.
כלומר הקב"ה כביכול צריך להתגבר על כעסו כדי לסלוח לבני ישראל. 

אבל עדיין קשה, איך בני ישראל יכולים לסמוך על הנס?

עוד איך הם יכולים לבוא בדין 'שמחים'?

לפני שאפשר להמשיך יש לשאול עוד שאלה, האם העניין של נס הוא דבר טוב שכדאי 'לשמוח' עליו?
במסכת שבת מובא נס מאוד מיוחד:

תנו רבנן: מעשה באחד שמתה אשתו והניחה בן לינק, ולא היה לו שכר מניקה ליתן, ונעשה לו נס ונפתחו לו דדין כשני דדי אשה והניק את בנו. אמר רב יוסף: בא וראה כמה גדול אדם זה, שנעשה לו נס כזה! אמר לו אביי: אדרבה, כמה גרוע אדם זה שנשתנו לו סדרי בראשית! אמר רב יהודה: בא וראה כמה קשים מזונותיו של אדם, שנשתנו עליו סדרי בראשית. אמר רב נחמן: תדע, דמתרחיש ניסא ולא אברו מזוני. 

שבת דף נג עמוד ב 

והמהרש"א מסביר שם את דעת אביי:
כמה גרוע אדם זה שנשתנו כו' פרש"י ולא זכה ליפתח לו שערי שכר עכ"ל גם כי בוודאי היה לו זכות שנעשה לו נס כזה מ"מ גרוע הוא שמנכין לו מזכיותיו כדאמרינן בפרק ב"מ בעושין לו נס דמנכין לו 
מהרש"א חידושי אגדות שם

דהיינו עשיית הנס כאן מנכה מזכויות של האדם, אם כן לפי אביי איך אפשר לשמוח על הניסים שנעשים ביום הדין?

אבל נראה שיש הבדל בין הנס שמובא במסכת שבת ובין הנס של ראש השנה. 
כדי להבין זאת יש צורך לבדוק מאיפה נובע כוח התשובה.

מובא במדרש:
שאלו לחכמה החוטא מהו עונשו, אמרה להם וחטאים תרדף רעה. שאלו לנבואה החוטא מהו עונשו, אמרה להם הנפש החוטאת היא תמות. שאלו לתורה חוטא מה עונשו, אמרה להם יביא אשם ויתכפר לו. שאלו להקב"ה החוטא מהו עונשו, א' להם יעשה תשובה ויתכפר לו, הדא היא דכת' טוב וישר י"י וגו'. א"ר פינחס למה הוא טוב שהוא ישר, למה הוא ישר שהוא טוב. על כן יורה חטאים בדרך, שהוא מורה לחטאים דרך שיעשו תשובה. לפיכך הושע מזהיר את ישראל ואו' להם שובה ישראל 

פסיקתא דרב כהנא פיסקא כד - שובה ד"ה [ז] טוב וישר 
רואים כבר במדרש שהחכמה אמרה על החוטא 'וחטאים תרדף רעה', דהיינו שהחכמה של האדם אינה יכולה להבין את עניין התשובה.
אבל אם מתבוננים במדרש נראה שיש כאן עוד קשיים. הנבואה אומרת 'הנפש החוטאת היא תמות' אבל אנחנו רואים הרבה פעמים בנ"ך קריאות לתשובה אז איך הנבואה מתעלמת מן היכולת של האדם לתקן.

עוד קשה שגם התורה הגבילה את התשובה בהבאת אשם, הרי יש מצווה מפורשת של תשובה גם בלי אשם בתורה כמו שרואים ברמב"ם:
כל מצות שבתורה בין עשה בין לא תעשה אם עבר אדם על אחת מהן בין בזדון בין בשגגה כשיעשה תשובה וישוב מחטאו חייב להתודות לפני האל ברוך הוא שנאמר איש או אשה כי יעשו וגו' והתודו את חטאתם אשר עשו 

רמב"ם תשובה פרק א הלכה א 

עוד קשה על דברי המדרש הזה מדברי הזוהר:
ועל דא קודשא בריך הוא הוה מסתכל בה וברא עלמא, לאו דאורייתא ברא עלמא אלא קודשא בריך הוא באסתכלותא דאורייתא ברא עלמא (ועל זה נאמר שהקב"ה הסתכל בתורה וברא את העולם, לא שהתורה ברא את העולם, אלא שהקב"ה הסתכל בתורה וברא את העולם)
זוהר  פרשת תרומה דף קסא עמוד א
לפי הזוהר עיקר התשובה חייבת להיות מוגדר בתורה עצמה, אם כן למה יש 'חילוק' בין 'תשובת' התורה ובין 'תשובת' הקב"ה?

אלא נראה שיש עניין מיוחד בעניין של התשובה, שאדם יכול לטהר את עצמו ולהפוך לאישיות חדשה כדברי ריש לקיש:

אמר ריש לקיש: גדולה תשובה, שזדונות נעשות לו כשגגות, שנאמר שובה ישראל עד ה' אלהיך כי כשלת בעונך. הא עון מזיד הוא, וקא קרי ליה מכשול. איני? והאמר ריש לקיש: גדולה תשובה שזדונות נעשות לו כזכיות, שנאמר ובשוב רשע מרשעתו ועשה משפט וצדקה עליהם הוא יחיה! - לא קשיא; כאן - מאהבה, כאן - מיראה 

יומא דף פו עמוד ב 

כלומר מציאות האדם משתנה על ידי התשובה. 'וחטאים תרדף רעה' כי דרך כלל קריאת הנביאים לתשובה באה לאחר שבני ישראל כבר חטאו ובדרך כלל בא בתור אזהרה למה יקרה אם לא יחזרו. לכן למרות שהחוטאים חוזרים בתשובה עדיין לא השלימו מעשי התשובה ועדיין יכולות להישאר חס וחלילה שמץ של שגגות שיכולות עדיין להביא לרעה חס וחלילה.
לעניות דעתי המדרש מחלק בין תשובת 'התורה' ותשובת הקב"ה, כי עניין של התשובה הוא מעבר לבריאת העולם. כלומר עניין התשובה בפני עצמה הוא חידוש כל כך גדול שאדם לא יכול לתפוס עומק העניין, לכן אמרה התורה שהאדם חייב להתכפר על ידי המעשה כדי לחזור בתשובה, כי אדם לא יכול להבין את עניין הרוחני האמיתי של התשובה שמתקבלת על ידי הקב"ה.
עתה אפשר להבין את שאלתנו על המדרש שלעיל:

1) איך סומכים על הניסים?

2) אם יש נס כזה – איפה כוח ההרתעה נגד עבירות?
3) למה שמחים בכלל על נס אם קביעת נס זה דבר 'גרוע'?
4) אם שמחים להגיע לדין למה אנו אומרים בימים הנוראים "מלאכים יחפזון וחיל ורעדה יאחזון ויאמרו הנה יום הדין" 

בעצם כל ההבנה בעניין התשובה הוא דבר מעל ההבנה שלנו ונראית מעל הטבע כנס, לכן ההבטחה של הקב"ה שמי ששב תתקבל תשובתו זו היא הסיבה למה אנחנו יכולים 'לסמוך על הנס', ויתר מכן שאנחנו יכולים לבוא בשמחה ליום הדין, כי הקב"ה נותן לנו את אפשרות התשובה עצמה.

לעניין ההרתעה כאן יש רעיון עמוק במיוחד.

ראינו לפי דברי ריש לקיש שיש הבדל בין תשובה מאהבה לתשובה מיראה, מצב כזה צריך להרתיע את האדם כי יש כל כך הרבה מניעים לתשובה אפילו מיראה, ואפילו אם זוכים שנידונים לכף זכות אין זה אומר שהגענו למקום שבאמת יכולנו.

לכן למרות שאנו צריכים לשמוח על אפשרות התשובה ועל זה שהקב"ה מנסה לדון אותנו לכף זכות, הרי אם לא נעשה את תפקידנו בזה לא נזכה למקום הטוב ביותר.

ראש השנה הוא יום הדין, יום של שמחה מצד אחד שהקב"ה נותן לנו להגיע לדין עם כוח התשובה, מצד שני בפחד ויראה האם אנחנו באמת מנצלים את הטובה המיוחדת של כוח התשובה שהקב"ה נותן לנו.
