ראש השנה
בס"ד

ראש השנה – תשע"ב
יש מצווה שאנו מקיימים בראש השנה שנראה שהרבה אנשים לא מבינים את מהות קיומו. ממצוות החג ידוע המצווה של שמיעת התרועות של השופר. על מצווה זו רואים בשולחן ערוך: כמה תקיעות חייב אדם לשמוע בר"ה, תשע; לפי שנאמר: תרועה ביובל ובר"ה ג' פעמים, וכל תרועה פשוטה לפניה ופשוטה לאחריה, ומפי השמועה למדו שכל תרועות של חדש השביעי אחד הן, בין בר"ה בין ביוה"כ של יובל, תשע תקיעות תוקעין בכל אחד משניהם: תר"ת, תר"ת, תר"ת. שולחן ערוך אורח חיים הלכות ראש השנה סימן תקצ סעיף א
מדין תורה מספיק לנו לשמוע רק תשע קולות ובגלל הספק ממשיך בעל השולחן ערוך להסביר: תרועה זו האמורה בתורה, נסתפק לנו אם היא היללה שאנו קורים תרועה, או אם היא מה שאנו קורים שברים, או אם הם שניהם יחד; לפיכך, כדי לצאת ידי ספק צריך לתקוע תשר"ת ג' פעמים, ותש"ת ג' פעמים, ותר"ת ג' פעמים. שם סעיף ב
לפי דינים אלו יוצא שכדי לקיים את מצוות התורה  מספיק לתקוע סך הכל שלושים קולות. ואילו אנו תוקעים היום מאה קולות! אפשר לשאול למה אנו צריכים לעשות מאה קולות במקום המיעוט שנדרשת הרי למדנו תפשת מרובה - לא תפשת, - תפשת מועט - תפשת חגיגה דף יז עמוד א ורש"י שם מפרש: תפשת מרובה לא תפשת - כל מקום שתמצא שני דרכים, אחד תופש מרובה ואחד תופש מועט - טוב לך לתפוש את המועט, שאפילו היה לך לתפוש את המרובה ותתפוש את המועט - תפיסתך תפיסה, שיש בכלל המרובה המועט, אבל אם תתפוש המרובה, והיה לך לתפוש המועט - נמצאת שתפשת שלא כדת. רש"י מסכת חגיגה דף יז עמוד א דהיינו תפיסה מרובה יכולה להיות שלא כדין אם כן צריכים לצמצם בתפיסה מרובה שיכולה להיות שלא כדין. וראינו בקשר לעבודת הכהן הגדול ביום כיפור: וכהן גדול עומד ומקבל וקורא אחרי מות ואך בעשור, וגולל ספר תורה ומניחו בחיקו, ואומר: יותר ממה שקראתי לפניכם כתוב כאן, ובעשור שבחומש הפקודים קורא על פה. יומא דף סח עמוד ב כלומר בזמן קריאת התורה ביום כיפור הכהן קורא חלק מן התורה שבעל פה! הגמרא שם מסבירה בהמשך: ובעשור של חומש הפקודים קורא על פה. אמאי? נגלול וניקרי! - אמר רב הונא בריה דרב יהושע אמר רב ששת: לפי שאין גוללין ספר תורה בציבור, מפני כבוד ציבור. יומא דף ע עמוד א  מדברי הריטב"א שם נראה שזה עניין שטירחא דציבורא. אז אפשר לשאול למה בתקיעות לא חוששים לעניין של טירחא דציבורא?
מובא בערוך שולחן למה אנו תוקעים מאה קולות: אנחנו נוהגים לתקוע אחר התפלה להשלים עד מאה קולות נגד מאה פעיות דפעיא אימיה דסיסרא כמ"ש הערוך והביאוהו התוס' והרא"ש בפ"ד דר"ה והטור כתב בשם רב עמרם דאחר התפלה מריעין תרועה גדולה בלא תקיעה כדי לערבב השטן ואין אנו נוהגין כן: ערוך השולחן אורח חיים הלכות ראש השנה סימן תקצו המקור למאה קולות שאנו תוקעים היא היבבות של אמה של סיסרא שחיכתה לבנה לאחר המלחמה עם ישראל. ואם נעמיק בעניין נוכל להבין למה אנו 'מחמירין' בעניין כמות הקולות. 
אבל כדי להבין את העניין נתבונן בדברי השל"ה שמאיר לנו היבט מיוחד בקשר לתקיעות: וכבר נתפשט המנהג עתה בארץ ישראל לתקוע תשר"ת, תש"ת, תר"ת למלכיות, וכן לזכרונות, וכן לשופרות. והמהדרין מן המהדרין, תוקעין מאה קולות. וכן נוהגין גם כן אנחנו קהילה קדושה אשכנזים שבירושלים עיר הקודש תוב"ב, ותוקעין שלשים קולות מיושב, ושלשים קולות על הברכות כדלעיל, ושלשים קולות אחר עלינו לשבח. אחר כך אומרים שיר הכבוד, אנעים זמירות, ולאחר אנעים זמירות, תוקעין תשר"ת, תש"ת, תר"ת. ומנהג יפה ומהודר הוא. של"ה מסכת ראש השנה פרק נר מצוה
לפי דברי השל"ה יש מנהגים שונים, אלו שתוקעים שלשים קולות ויש תוקעים יותר, והוא אומר שהמהדרין מן המהדרין תוקעים מאה קולות כמו מנהגנו! אם אנו מקיימים המנהג של מהדרין מן המהדרין למה זה כמעט לא מוזכר באף מקום. יתר על כן ראינו בקשר לעוד מצווה שאנו מקיימים מהדרין מן המהדרין שמוזכר שאנו נוהגים כמידה הזאת כמעט בכל מקום שמוזכר: תנו רבנן: מצות חנוכה נר איש וביתו. והמהדרין - נר לכל אחד ואחד. והמהדרין מן המהדרין, בית שמאי אומרים: יום ראשון מדליק שמנה, מכאן ואילך פוחת והולך; ובית הלל אומרים: יום ראשון מדליק אחת, מכאן ואילך מוסיף והולך. שבת דף כא עמוד ב וכן ראינו ברמב"ם: כמה נרות הוא מדליק בחנוכה, מצותה שיהיה כל בית ובית מדליק נר אחד בין שהיו אנשי הבית מרובין בין שלא היה בו אלא אדם אחד, והמהדר את המצוה מדליק נרות כמנין אנשי הבית נר לכל אחד ואחד בין אנשים בין נשים, והמהדר יתר על זה ועושה מצוה מן המובחר מדליק נר לכל אחד ואחד בלילה הראשון ומוסיף והולך בכל לילה ולילה נר אחד. רמב"ם מגילה וחנוכה פרק ד הלכה א
למה בקשר להדלקות נרות חנוכה מזכירים המידה של מהדרין מן המהדרין, ולא מזכירים את המידה בקשר לתקיעת שופר (חוץ מדברי השל"ה שהבאנו לעיל, או אפשר לשאול על השל"ה למה הוא מגדיר כמות התקיעות כמנהג מהדרין מן המהדרין?)

אבל נראה שאפשר להבהיר את למה תקנו מאה קולות על ידי עיון במשנה: הוא היה אומר לא עליך המלאכה לגמור ולא אתה בן חורין ליבטל ממנה אבות פרק ב  משנה טז לפי משנה זו יש מלאכה  שאדם לא יכול ליבטל ממנה למרות שהוא לא יכול לסיים אותה. וכך מפרש בעל התפארת ישראל: לא עליך המלאכה לגמור. דאף שהמלאכה מרובה וכדאמרן, אפ"ה לא תתיאש אם לא תוכל לגמור כולן:  ולא אתה בן חורין ליבטל ממנה. שלא תחשוב מפני שהמלאכה מרובה כל כך, בוודאי ישחררני הקדוש ברוך הוא מלקיים כולן, ואם אחטא, הקדוש ברוך הוא ימחול לי אבל הקדוש ברוך הוא חפץ שתעשה בהמלאכה הרבה הזאת כל שביכלתך: תפארת ישראל - יכין שם
מכאן רואים שחובה על האדם לעשות השתדלות בעבודת ה' ואסור לו להתייאש ממלאכתו. 
בקשר להתקיעות רואים בדברי הרמב"ם: אף על פי שתקיעת שופר בראש השנה גזירת הכתוב רמז יש בו כלומר עורו ישינים משנתכם ונרדמים הקיצו מתרדמתכם וחפשו במעשיכם וחזרו בתשובה רמב"ם תשובה פרק ג הלכה ד תקיעות השופר באים לעורר את האדם לעשות מלאכת ה', אם כן כמה שיוסיפו תקיעות יותר באים מתחת להגדרה של 'ולא אתה בן חורין ליבטל ממנה'. 
לכן חכמנו לא בלטו עניין של המהדרין של מצוה זו, כי בעצם רעיון מצוה זו היא קיום מלאכת ה', שעל זה אין עניין של מהדרין, כי בעניין קירוב לה' המטרה היחידה היא להתקרב יותר ואין בזה עניין של מהדרין. (השל"ה רצה להעיר לנו שבכל זאת יש כאן עניין 'חיצוני' של מהדרין אבל הבסיס היא קרבת ה'.) 

עתה נוכל להבין למה נבחר המאה קולות על סמך אם סיסרא. בכי האם על בנה היא בכי שמגיע מן הלב, לכן חכמים רצו להפנות את לבנו לראות שכמו שאם סיסרא בכתה בכל לבה כך אנו צריכים להתעורר ולהתקרב לה' בכל לבנו. 

מצד כמה אדם צריך להשתדל רואים מן הגמרא במסכת לחגיגה (החברותא שלי הרב סעדיה מורלי שליט"א האיר לי רעיון זה) אמר ליה בר הי הי להלל: מאי דכתיב: ושבתם וראיתם בין צדיק לרשע בין עבד אלהים לאשר לא עבדו, היינו צדיק היינו עובד אלהים, היינו רשע היינו אשר לא עבדו! - אמר ליה: עבדו ולא עבדו - תרוייהו צדיקי גמורי נינהו. ואינו דומה שונה פרקו מאה פעמים לשונה פרקו מאה ואחד. - אמר ליה: ומשום חד זימנא קרי ליה לא עבדו? אמר ליה: אין, צא ולמד משוק של חמרין: עשרה פרסי - בזוזא, חד עשר פרסי - בתרי זוזי (עבדו ולא עבדו שניהם צדיקים, ואינו דומה פרקו מאה פעמים לשונה פרקו מאה ואחד – שואלים האם פעם אחד משנה כל כך? וענו כן – לך תלמד ששוק החמרים שהמחיר להובלה לעשר פרסאות עולה זוז אחד ולאחד עשר פרסאות עולה שני זוזים) חגיגה דף ט עמוד ב המאה פעמים שהוזכרו כאן הוא עניין של צדיק שלא עבד, כי המאה שהאדם עושה הוא חלק מן מה שראוי לו לעשות במיעוט. לכן אין עניין של 'יותר מדי קולות' במאה הקולות של התקיעות כל כל תקיעה ותקיעה היא תוספת לעבודת ה', וכבר ראינו בזה אף פעם אי אפשר 'להרבות' יותר מדי. 

ובקשר לעבודת ה' רואים אפשר ללמוד מן המעשה של רבי פרידא: רבי פרידא הוה ליה ההוא תלמידא דהוה תני ליה ארבע מאה זימני וגמר. יומא חד בעיוה למלתא דמצוה, תנא ליה ולא גמר. אמר ליה: האידנא מאי שנא? אמר ליה: מדההיא שעתא דאמרו ליה למר איכא מילתא דמצוה - אסחאי לדעתאי, וכל שעתא אמינא, השתא קאי מר, השתא קאי מר. אמר ליה: הב דעתיך ואתני ליך. הדר תנא ליה ארבע מאה זימני [אחריני] נפקא בת קלא ואמרה ליה: ניחא ליך דליספו לך ארבע מאה שני, או דתיזכו את ודרך לעלמא דאתי? אמר: דניזכו אנא ודריי לעלמא דאתי. אמר להן הקדוש ברוך הוא: תנו לו זו וזו. (לרבי פרידא היה תלמיד שהיה קשה לו ללמוד, עד כדי שרבי פרידא היה מלמד אותו ארבע מאות פעם כדי שיבין את הסוגיא. פעם אחת אחר סדר הלימוד של ארבע מאות פעם, ראה רבי פרידא שהתלמיד לא קלט את העניין. הרבי שאל את התלמיד למה לא הצלחת לקלוט? אמר לו התלמיד "שמעתי שהרב צריך לצאת לדבר מצווה, לכן לא יכולתי להתרכז כי חשבתי שהרב ילך באמצע", ענה לו רבי פרידא, "עכשיו נשב עוד פעם ואתה לא צריך לדאוג שאני אעזוב", רבי פרידא ישב והסביר לתלמיד עוד ארבע מאות פעמים. בזכות מעשיו של רבי פרידא יצאה בת קול ואמרה לרבי פרידא "האם אתה רוצה לחיות עוד ארבע מאות שנה או האם אתה רוצה לזכות לעולם הבא?"  רבי פרידא בחר את עולם הבא וקיבל את שתי הברכות). עירובין דף נד עמוד ב   שואלים על הגמרא למה רק רבי פרידא זכה, הרי גם תלמידו ישב עוד ארבע מאות פעם ללמוד את הסוגיא? מסבירים המפרשים, שלרבי פרידא לא היה חוב לשבת ללמד את התלמיד עוד ארבע מאות פעמים נוספות, אבל לתלמיד יש חוב לדעת את התורה לכן התלמיד רק התעסק בחובתו הבסיסית. 
וכן רואים בדברי המאירי על גמרא זו: ולעולם לא יתיאש מן הלמוד אף לקושי המתלמד אלא ישנה לו עד שידע אפי' אלף פעמים לכן חובה על יהודי ויהודי לעשות במיטב יכולתו להתקרב לה', לכן אין כאן עניין של 'מהדרין' ולא עניין של 'מרובה'
חכמנו תקנו לנו מאה תקיעות ללמד מאמו של סיסרא שצריכים להתעורר עם כל הלב בימים אלו, וגם להודיע לנו שאין  מושג של יותר מדי עבודה בעבודת ה' לפי התורה ודברי חכמיה.
