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אומן ראש השנה

ר' אורי בצלאל פישר
מבוא

בשנים האחרונות ישנה תופעה לעלות לקברו של ר' נחמן מברסלב לימי ראש השנה. אפילו בקרב יהודים שאינם חסידים אנחנו מוצאים כאלו שעולים לקברו של ר' נחמן לימי ראש השנה. כמובן שהדברים מבוססים על כך שר' נחמן הרבה לדבר על החשיבות להיות אצלו בראש השנה
. וכן יש אמירה שמובאת בשם ר' נחמן מברסלב בנוגע לבוא לקברו שאמר: "מי שיבוא על קברי ויאמר שם אלו העשרה מזמורי תהילים, וייתן פרוטה לצדקה עבורי, אפילו אם גדלו ועצמו עוונותיו וחטאיו מאוד מאוד, חס ושלום, אזי אתאמץ ואשתדל לאורך ולרוחב להושיעו ולתקנו". ואמר: "אשתטח לאורך ולרוחב להיטיב עמו. בפאותיו אמשכהו ואוציאהו משאול תחתיות. ואני חזק בכל הדברים שלי, אך בזה אני חזק ביותר... רק שיקבל על עצמו להבא שלא ישוב אל דרכו הרעה".

נראה שיש כאלו שחיברו את ב' האמירות הללו, והגיעה למסקנה שאם האדם הולך לקברו של ר' נחמן בראש השנה ומתפלל על קברו, אז ר' נחמן יציל אותו מגיהנום. 

כבני ישיבה עלינו לדון אם מבחינה הלכתית מותר לעלות לקברו של ר' נחמן מברסלב לימי ראש השנה. השאלה הזאת מתחלקת לכמה חלקים: א- לאדם שנמצא בארץ ישראל, האם יש היתר ללכת לקברו של צדיק שנמצא בחו"ל? ב- גם כשאדם נמצא בחו"ל האם מותר לעלות לקברו של ר' נחמן מברסלב? אין זו רק שאלה כלפי קברו של ר' נחמן מברסלב, אלא שאלה בנוגע לעלייה לקברו של צדיק בכל מקום ומקום. כפי שנראה יש מקום לאסור את ההליכה לבית קברות, מכמה אנפין. מצד שני כפי שנראה המנהג אצל רבים מעם ישראל ללכת לקברי צדיקים. ג- אפילו אם נאמר שאין איסור, עדיין יש לשאול האם הדבר ראוי. האם זהו רצון ה'. כלומר אפשר שיהיה דבר שאין בו איסור מפורש, ובכ"ז אין הדבר ראוי, ואינו נכון לעשות כן. גם אפשר לומר שאפילו שאין שום פסול בהליכה, בכ"ז אין גם שום מעלה ללכת לקברי צדיקים. 

לגבי השאלה השניה, יש צורך באריכות דברים, ואין כאן המקום להאריך בדבר. ולכן אדון בשאלה זו בקיצור, ואציין מראה מקומות שמי שירצה יוכל לעיין, ותן לחכם ויחכם עוד. 

הליכה לבתי קברות במקורות חז"ל

בתלמוד הבבלי וירושלמי אין אנחנו מוצאים מקורות רבים לענין הזה. 

מובא במסכת יבמות: "שמעה דביתהו ואתאי לקמיה דאביי, שהיתא תלתא ריגלי" (קכא, ע"ב- קכב, ע"א). 
רש"י (שם) מביא מתשובת הגאונים שמסבירה את דברי הגמרא: "ובתשובת הגאונים מצאתי כל הנך ריגלי דאמוראי היינו יום שמת בו אדם גדול קובעים אותו לכבודו ומדי שנה בשנה כשמגיע אותו יום מתקבצים תלמידי חכמים מכל סביביו ובאים על קברו עם שאר העם להושיב ישיבה שם". מדברי רש"י יש ללמוד על עליה לקבר של אדם גדול, וזה ביום שנפטר. 

מובא במסכת סוטה: "ויעלו בנגב ויבא עד חברון - ויבאו מבעי ליה! אמר רבא: מלמד, שפירש כלב מעצת מרגלים והלך ונשתטח על קברי אבות, אמר להן: אבותי, בקשו עלי רחמים שאנצל מעצת מרגלים" (לד, ע"ב). 

מדברי הגמרא אפשר ללמוד על מנהג ללכת לקברי צדיקים שיבקשו המתים הצדיקים על האדם רחמים.

במסכת תענית מובא דיון על הליכה לבית הקברות בתענית ציבור: "למה יוצאין לבית הקברות? פליגי בה רבי לוי בר חמא ורבי חנינא. חד אמר: הרי אנו חשובין לפניך כמתים, וחד אמר: כדי שיבקשו עלינו מתים רחמים. מאי בינייהו? איכא בינייהו קברי נכרים" (טז, ע"א). 

רש"י (שם) מסביר שהטעם שיבקשו עלינו רחמים, אינו שייך בקברי עכו"ם, כיון שאין הם יכולים לבקש רחמים על עצמם כל שכן עלינו. אבל הטעם שחשובים לפניך כמתים, שייך גם בקברי עכו"ם. 

יש לעיין במה חולקים שתי הדעות? האם המ"ד שסובר שהולכים משום הרי אנו חשובים לפניך כמתים חולק על דברי המ"ד כדי שיבקשו עלינו רחמים, או שרק מוסיף עוד טעם, שלפי טעמו אפשר ללכת גם לקברי עכו"ם. יש ג"כ לדון בטעם של כדי שיבקשו עלינו רחמים, שלכאורה דבר זה שייך דוקא בקברי צדיקים. אבל מלשון הגמרא משמע שהחילוק הוא דוקא בין קברי עכו"ם לקברי ישראל. כלומר לטעם השני יש ללכת דוקא לקברי ישראל, אפילו שאינם צדיקים.  

מובא במסכת תענית: "רבי מני בריה הוו קא מצערי ליה דבי נשיאה. אישתטח על קברא דאבוה, אמר ליה: אבא, אבא, הני מצערו לי. יומא חד הוו קא חלפי התם, אינקוט כרעא דסוסוותייהו, עד דקבילו עלייהו דלא קא מצערו ליה" (כג, ע"ב). 

רואים שרבי מני היה משתטח על קבר אביו ומתפלל אליו. אבל יש להדגיש שאין כאן בקשה מאביו שיעשה בשבילו דבר, אלא רק הודעת צערו. 

ויש לציין שבכמה מקומות בזוהר אנחנו רואים שעולים לבית קברות, והמתים מתעוררים להתפלל עליהם
. 

זמנים שמוזכרים בראשונים ואחרונים שהולכים לבתי קברות

הליכה לבתי קברות בתענית ציבור 
הרמב"ם, טור, שו"ע ורמ"א פסקו את הדין של הליכה לבית קברות בתענית ציבור. ונראה שאפשר ללמוד מדברי כולם, שנקטו שהטעם שיש ללכת לבית קברות בתענית ציבור, משום שאנו חשובים לפניך כמתים
. 

יש להעיר שאע"פ שהראשונים ואחרונים הללו כתבו כטעם השני, אין בכך ראיה שהם חולקים על הטעם הראשון. זאת אומרת אין הכרח לומר שאין הם סוברים את הסברא הזאת שהמתים יכולים לבקש רחמים על החי, ואפשר ללכת למתים שיבקשו עלינו רחמים. רק הם מוסיפים שיש עוד טעם ללכת לבית הקברות. 

אבל ראיתי בספר המאורות שסובר שהמ"ד הראשון שסובר שהולכים משום הרי אנחנו חשובין לפניך כמתים, חולק על המ"ד השני, וזאת משום: "שאין לנו לבקש מן המתים שיבקשו רחמים על החיים, שהרי לא מצינו בכל המקרא בכמה צרות שאירעו לישראל, ליחידים או לרבים, שיבקשו מן המתים לבקש רחמים עליהם"
. 

הליכה לבתי קברות בט' באב
נפסק להלכה שיש ללכת לבית הקברות בט' באב
. 
מגן אברהם מביא מדברי השל"ה שמסביר שהטעם שהולכים לבית הקברות בט' באב, הוא משום שאף המתים מצטערים. ולפי"ז לא מועיל ללכת על קברי עכו"ם. אבל המגן אברהם כותב שאם אין קברי ישראל, אז הולכים לקברי עכו"ם, כמו שמבואר בשו"ע וסוגריים בסי' תקעט
. 

יוצא שלדעת השל"ה ומגן אברהם עיקר הטעם שהולכים לבתי קברות בתעניות ציבור, זהו הטעם השני שמוזכר בגמרא בתענית, כלומר הטעם שהמתים יבקשו עלינו רחמים. אך הדברים הללו מאוד תמוהים, שהרי מדברי הרמב"ם, טור, שו"ע, רמ"א ופרישה משמע שנקטו כמו הטעם הראשון, שאנחנו חשובין לפניך כמתים. 

הליכה לבתי קברות בערב ראש השנה וערב יום הכיפורים
הדרכי משה מביא בשם המהרי"ל שנוהגים בערב ראש השנה וערב יום כיפור ללכת על הקברות למען להכניע עצמו ליום הדין. המנהג בזמן הזה לומר על הקברות תחינות ובקשות כי בעוד לבו נכנע תפילתו רצויה. ודעת המתים מועיל, כמו שמצינו בכלב שנשטח על קברי אבות
. נראה מדברי הדרכי משה שעיקר הטעם של ההליכה לבית קברות, הוא הטעם הראשון של התשובה, הוא רק מביא כתוספת את הטעם השני, שהמתים יבקשו עליו רחמים. 

אבל יש לציין שבמהרי"ל אין הדברים כתובים כמו שכתבם הדרכי משה, ששם כתוב: "ודרש שכל אדם ילך לבית קברות להשתטח על קברי צדיקים בערב ראש השנה, ובמקום סכנה אין צורך"
. 

המהרי"ל רק מזכיר את הדבר בנוגע לערב ראש השנה, וכן הוא רק מזכיר ללכת לקברי צדיקים. לכן נראה שיש ללמוד שסובר שעיקר הטעם להליכה לבית הקברות, זהו הטעם שהמתים יבקשו עליו רחמים. שהרי לפי הטעם הראשון, הטעם של תשובה, אין חילוק בין קברי ישראל לקברי עכו"ם. אך אולי אפשר לומר שגם לדעת מהרי"ל עיקר הטעם להליכה לבית קברות, זהו הטעם של התשובה, אך כיון שיש את הטעם השני, וגם הטעם השני נכון, אז כדאי ללכת דוקא לקברי צדיקים. אבל נראה שיש בביאור זה מן הקושי, שהרי היה למהרי"ל להזכיר שאם אין קברי צדיקים, יש ללכת לקברי עכו"ם
. 

רמ"א מביא את המנהג בנוגע לערב ראש השנה וכן בנוגע לערב יום הכיפורים
. וגם כאן מציין המגן אברהם לדברי השל"ה שכותב שילך להשתטח על קברי הצדיקים
. 

הליכה לבתי הקברות בז' של המיתה, בל' של המיתה ובי"ב חודש של המיתה 
הטור כותב שביום השלישי ושביעי של המיתה עולים לבית הקברות ומבקרים אותו, וכן ליום השלשים. ושוב אין מבקרים אותו. ולתכלית י"ב חודש, משכיבין אותו ומבקרין אותו
. דבר זה נפסק בשו"ע
. רק השו"ע אינו מזכיר עליה ביום השלישי. 

יש לציין ששם מדובר לפניכן בנוגע להספד של חכם אלוף וגאון. וצ"ע אם גם המנהג שמוזכר כאן בטור ושו"ע נאמר דוקא לחכם אלוף וגאון, או הוא הדין בכל אדם. בכל אופן יוצא שאפילו אם נאמר שמדובר על עליה לקברו של כל אחד, ולא רק לחכם אלוף וגאון, הרי יש לנו רק מנהג ללכת בשנה הראשונה. אינו מוזכר בטור ושו"ע מנהג שהולכים לקברו של הקרוב בכל שנה ושנה.

 החכמת אדם כותב שמה שמוזכר ללכת לבית הקברות ביום ז', הרי הדברים אמורים לגבי חכם אלוף וגאון, אבל לא לכל אדם. ומשמע מדבריו שעל כל הסעיף הוא מדבר
. 

אך מבואר בדברי האחרונים שיש ללכת לבית הקברות לקברו של הנפטר בכל שנה ושנה, ביארצייט שלו
. 

אמנם יש להעיר שאפשר לתת כמה טעמים להליכה לקברי אבותיו, ואין הכרח שהטעם כדי שיתפללו עליו: א- כדי שיתפללו עליו. כך נראה מדברי ספר פני ברוך וספר קב הישר. ב- משום כיבוד אב ואם. שבכך הולך לקברם מראה שזוכרם. אדם שאינו הולך לקברי אבותיו לאחר מותם, יש בכך זלזול. בעיקר שכיום כולם הולכים לקברי האבות. ג- כדי שהחי יתפלל לעילוי נשמת המת. כלומר לתועלת הנפטר, ולא לתועלת החי. כך מבואר מדברי הרב עובדיה יוסף שליט"א. 

נלענ"ד שיש מקום לחלק ולומר שההליכה לקברי צדיקים, היא לתועלת שלנו. כלומר הולכים לקברי צדיקים כדי שה' ירחם עלינו בזכות הצדיקים
. אבל ההליכה לקברי אבות, אינה לתועלת שלנו, שהרי גם הולכים לקברי אבות, אפילו שהאבא שלו לא היה צדיק. העליה לבית הקברות בשביעי, בשלשים וכן ביארצייט, היא לתועלת הנפטר. ששם עולים לקבר כדי להתפלל על נשמתו. כך גם העניין של הזכרת נשמות שאומרים בכל שבת, ברגלים וכן ביארצייט. שכל זה לתועלת הנפטר, שלומדים כמה ראשונים שהמתים מתכפרים על ידי החיים
. שו"ת כתב סופר הסביר כך את העניין של עליה לקברי מתים, וכן הוסיף שם שיש בזה כבוד המת

. 

דורש אל המתים

מלשון הגמרא בתענית וסוטה, משמע שהבקשה מן המתים. לכאורה הדברים הללו תמוהים, שנראה שיש בכך איסור של דורש אל המתים. כדי לברר שאלה זו, עלינו לעיין בטיבה של איסור דורש אל המתים. אחר כך נעיין בטיבה של איסור מתווך. 

מובא במסכת סנהדרין שדורש אל המתים, זהו המרעיב עצמו והולך ולן בבית הקברות כדי שתשרה עליו רוח טומאה (סה, ע"ב). 
נראה שאפשר להבין את דברי הגמרא בשתי צורות: א- האיסור הוא דוקא אם עושה את הפעולות הללו, ואולי אפילו פעולות אחרות. אך הצורך שיעשה פעולות, כל עוד שאינו עושה פעולה כדי שתשרה עליו רוח טומאה, אינו עובר איסור. ב- האיסור הוא מצד התכלית. כלומר אפילו שלא עשה שום פעולה, אלא ביקש מן המתים דבר, הרי עבר על איסור דורש אל המתים. 
אך גם בביאור השני אפשר להבין את האיסור בשתי צורות. כלומר אפשר להבין שהאיסור אפילו שמבקשים מן המת להתפלל אליו לה', כל בקשה מן המת, יש בכך איסור של דורש אל המתים. אך אפשר להבין שכל האיסור דוקא כשמבקש מן המת שישפיע עליו, יתן לו משהו. אין הוא מבקש ממנו להתפלל אליו לה'. 

נחלקו הראשונים בגדר איסור דורש אל המתים. מצד אחד עומד הרמב"ם, שנראה שאפשר ללמוד שסובר שהאיסור דוקא כשעושה מעשה:

איזה הוא דורש אל המתים. זה המעריב את עצמו והולך ולן בבית הקברות כדי שיבוא המת בחלום ויודיעו מה ישאל עליו. ויש אחרים שהן לובשים מלבושים ידועים ואומרין דברים ומקטירין קטורת ידועה וישנים לבדך כדי שיבוא מת פלוני ויספר עמו בחלום. כללו של דבר כל העושה מעשה כדי שיבוא המת ויודיעו לוקה שנא' "לא ימצא בך וכו' ודורש אל המתים
.

אלא חשבתי שיש מקום לדחות ולומר שהצורך במעשה, הוא כדי שיהיה חייב מלקות. שבלי עשיית מעשה אינו חייב מלקות, אך כדי לעבור את האיסור, הרי הוא עובר אפילו שלא עשה מעשה, אלא דרש מן המת. אבל עדיין נראה לומר שלפי הרמב"ם אין איסור של דורש אל המתים בתפילה למת. שהרי לפיו האיסור שרוצה שהמת יודיעו דבר מה ישאל עליו, נראה שכוונתו שרוצה לדעת את העתיד וכיוצ"ב. 

עוד ראשונים כותבים כדברי הרמב"ם
.

אך כנגדו עומד שיטתו המיוחדת של ספר יראים, זה לשונו: 

המשביע את החולה לשוב לאחר מיתה להגיד לו אשר ישאל לו אין זה דורש אל המתים דדורש אל המתים פירש דורש לגופו של מת... אבל דורש לרוחו אין זה דורש שהרוח אינו נקרא מת ולהכי אמרינן בברכות [י"ח ב'] בחסיד אחד שהלך ולן בבית הקברות שמע שתי רוחות מספרות זו עם זו ואמרינן נמי התם בההוא פרקא דמי שמתו שמואל שאל מאביו על מעות יתומים ואמרינן נמי במוע"ק פ"א [כ"ח א'] א"ל ליתחזי מר לי איתחזי ליה
. 

יש כאן חלוקה בין שדורש אל גופו של המת, ובין שדורש אל רוחו של המת. האיסור דוקא בדרישה לגופו של המת. אך הדברים צריכים ביאור. בדברי הלבוש מוצאים ביאור לדברי ספר יראים, הדורש אל גופו של מת של ישראל, ודאי יתדבק עם אותם כוחות הטומאה
. כוחות הטומאה קשורים עם גופו של המת, ובזה יש את האיסור. אבל ברוחו של המת, אין איסור. 

ספר יראים מביא כמה ראיות לדבריו אך הבית יוסף דוחה את ראיותיו, ונוקט שאין חילוק בין דורש אל גופו או דורש אל רוחו, וכן הוא מוסיף להקשות מה משמעות דרישה לגופו של המת, בלי הרוח אין בו שום ממשות
? אך כנגד לבית יוסף בא הדרכי משה (שם), ומחזק את דברי ספר היראים, ונוקט כדבריו. 

המחלוקת הזאת בין הבית יוסף לדרכי משה, באה לביטוי בשו"ע ורמ"א. השו"ע פוסק כדברי הרמב"ם שדורש אל המתים הוא זה שמרעיב את עצמו ולן בבית הקברות כדי שתשרה עליו רוח הטומאה
. בסעיף אח"כ הוא פוסק שלהשביע את החולה לשוב אליו לאחר מיתה להגיד לו את אשר ישאל אותו מותר. על כך מגיה הרמ"א ויש מתירים אפילו לאחר מותו, אם אינו משביע את גופו של המת, רק רוחו.

יוצא בנידון שלנו, כלומר הליכה לבית קברות ותפילה אל המת, לדעת ספר יראים אפילו אם יתפלל אל המת עצמו, אם מתפלל לרוחו בודאי אין איסור. וכן גם לדעת השו"ע כבר נכתב לעיל, שנראה שאין כאן איסור של דורש אל המתים. כיון שאינו שואל אותם דבר, אין הוא שואלו לדעת את העתיד, יתר על כן, אינו עושה שום מעשה. וכפי שכתב הבית יוסף שאם אינו עושה שום מעשה, אינו עובר את האיסור.  

ואכן ראיתי שהרב שלמה גורן זצ"ל כתב כדברים הללו, שבין לדעת השו"ע ובין לדעת הרמ"א אין שום איסור של דרישה אל המתים בהשתטחות על קברי צדיקים. לדעת הרמ"א פונים לרוח ולנשמה ולא לגוף. ואפילו לדעת השו"ע דוקא אסור לעשות מעשה כדי שיודיעו לו המתים דבר

. 

איסור מתווך
יסוד האיסור של מתווך, מבואר בירושלמי מס' ברכות: 

בשר ודם יש לו פטרון אם באת לו עת צרה אינו נכנס אצלו פתאום אלא בא ועמד לו על פתחו של פטרונו וקורא לעבדו או לבן ביתו והוא אומר איש פלוני עומד על פתח חצירך שמא מכניסו ושמא מניחו אבל הקב"ה אינו כן אם באת על אדם צרה לא יצווח לא למיכאל ולא לגבריאל אלא לי יצווח ואני עונה לו מיד הה"ד (יואל ג, ה) 'כל אשר יקרא בשם ה' ימלט' (ט, א).

ומבואר ברמב"ם בפירוש המשניות: "שהוא יתברך הוא הראוי לעבדו ולגדלו ולהודיע גדולתו ולעשות מצוותיו ושלא יעשו כזה למי שהוא תחתיו במציאות מן המלאכים והכוכבים והגלגלים והיסודות ומה שהורכב מהם. לפי שכולם מוטבעים ועל פעולתם אין משפט ולא בחירה אלא לו לבדו השם יתברך וכן אין ראוי לעבדו כדי להיותם אמצעים לקרבם אליו אלא אליו בלבד יכוונו המחשבות ויניחו כל מה שזולתו"
. וכדברים הללו אפשר למצוא בספר עיקרים, ושם מודגש איסור התפילה לזולתו
. 

על בסיס הדברים הללו יש אחרונים שהתנגדו לכל מיני נוסחי תפילות שיש בהם פניה למלאכים, כמו התפילה "מלאכי רחמים משרתי עליון חלו נא וכו'". וכבר כתב המהר"ל מפראג נגד אמירת תפילות כיוצ"ב. הוא מבאר שם את דברי הגמרא שהולכים לבית הקברות בתענית ציבור לחד מ"ד כדי שיבקשו המתים רחמים עלינו (תנעית טז, ע"א), שאין הכוונה שאנחנו מבקשים מן המתים שיתפללו עלינו. רק אנחנו הולכים לבית הקברות ומתחברים למתים כדי שגם המתים יתחברו לחיים ויבקשו רחמים על ישראל. כיון שהמתים הם מעם ישראל, והם אוהבים את ישראל. אבל בודאי אין לומר למלאכים שום בקשה: "ואפילו אם מותר לומר לאדם אחר התפלל עלי, זהו אצל האדם שהוא עושה חסד עם חבירו ולפיכך יכול לומר עשה אתי חסד זה והתפלל עלי, אבל במלאכים לא שייך לומר כך רק היא דרך תפלה ובקשה וח"ו שיתפלל כך"
. 

לפי"ז נראה שיש מקום לאסור את התפילה למת, לא מטעם דורש אל המתים, אלא מטעם של איסור מתווך. 

תפילה אל מתים - דורש אל המתים ואיסור מתווך

מובא בזוהר: 
אמר רבי ייסא בשעתא דאצטריך עלמא למטרא אמאי אזלינן לגביהון דמיתייא והא כתיב ודורש אל המתים ואסיר, אמר ליה עד כען לא חמיתא גדפא דצפרא דעדן, ודורש אל המתים אל המתים דייקא, דאינון חייבי עלמא דאינון מעמין עכו"ם דאשתכחו תדיר מתים, אבל ישראל דאינון זכאי קשוט שלמה קרא עלייהו (קהלת ד) ושבח אני את המתים שכבר מתו בזמנא אחרא ולא השתא, שכבר מתו, והשתא אינון חיין, ועוד דשאר עמין כד אתאן למתיהון אתיין בחרשין לאתערא עלייהו זינין בישין, וכד ישראל אתאן למתיהון אתיין בכמה תשובה לקמי קודשא בריך הוא, בתבירו דלבא, בתעניתא לקבליה וכלא בגין דנשמתין קדישין יבעון רחמי לקמי קודשא בריך הוא עלייהו וקודשא בריך הוא חייס על עלמא בגיניהון, ועל דא תנינן צדיקא אף על גב דאתפטר מהאי עלמא לא אסתלק ולא אתאביד מכלהו עלמין דהא בכלהו עלמין אשתכח יתיר מחייוי, דבחייוי אשתכח בהאי עלמא בלחודוי ולבתר אשתכח בתלת עלמין וזמין לגבייהו
. 

רואים שרבי ייסא שואל את ר' חזקיה למה הולכים למתים בשעה שצריך מטר? משיב ר' חזקיה שתי תשובות: 1- עם ישראל גם כשהם מתים, אינם נחשבים מתים. שגם כשהוא מת הוא נחשב חי. יכול להיות שאולי כוונת הדברים לכך שצדיקים במותם קרויים חיים
, וא"כ אין זה מותר לכל אחד מישראל, אלא דוקא לצדיקים. מלשון הזוהר בתחילת דבריו, משמע שמדובר על כל אחד מישראל, אבל מסוף דברי הזוהר, משמע שמדובר על צדיקים. 2- האיסור של דורש אל המתים, הוא דוקא שבא אל המתים בכשפים. אבל עם ישראל כשבאים אל המתים, הם חוזרים בתשובה, ובזכות זה רוצים שהצדיקים יבקשו בשבילם רחמים מן הקב"ה. וכן נראה שאצל אומות העולם הם באים אל המתים שהם ישפיעו עליהם, דהיינו הם חושבים שהמתים יכולים להשפיע עליהם. אבל עם ישראל כשבאים אל הצדיקים המתים, אינם מבקשים מהם שישפיעו עליהם, אלא רוצים שהצדיקים יבקשו רחמים מן הקב"ה על עם ישראל. 

שו"ת רב פעלים מסביר את דברי הזוהר: "נמצא לא הותר לאדם להתפלל על קברי הצדיקים, לשאול בקשתו מן הצדיקים עצמן, כי זה חשיב דורש אל המתים, אלא הוא מתפלל ושואל בקשתו מהקב"ה, ורק מבקש מנפש הצדיק שתתפלל עליו לפני הקב"ה, שישמע תפלתו ויעשה בקשתו"
. לפיו מותר להתפלל לצדיק שיתפלל עליו לפני הקב"ה שישמע בקשתו. 

ר' חיים פלטיאל ממגדבורג, תלמידו של מהר"ם מרוטנברג מתייחס לנידון שלנו, וכותב: 

הוי ידוע, כי מאוד אני נפלא על בני אדם הנודרים לילך על בית הקברות, כי קצת היה דומה לדורש אל המתים. דלא מצינו רק גבי כלב שנשתטח על קברי אבות- היינו שמתפללים לה', ומקום קדוש גורם שתהא תפילתם נשמעת, כדאשכחן גבי אברהם "אל המקום אשר עמד שם"- מלמד שהמקום גורם. אי נמי אדם שביזה את המת, ולכבודו משתטח על קברו- זה מצינו [מס' חגיגה, דף כ"ב, עמ' ב']. אך נשים ובני אדם שאינם יודעים- זה לא ידעתי הליכתם למה. ואני רגיל לכל הבאים אלי, לפתוח להם בחרטה, ויתירה להם הנדר, ויתן לצדקה מה שהיה מוציא על הדרך, ואחר כך יתן מה שנשאר כפי מה שהיה טורחו והילוכו- זה יתן לצדקה וינצל מצעקה
. 

אין הוא כותב שיש ממש איסור של דורש אל המתים, אלא זה קצת דומה לכך. וצ"ע שלכאורה לפי דעת ספר יראים שמותר לשאול לרוחו של המת, אז בכלל מה האיסור כאן? יכול להיות שאין הוא נוקט כדעת ספר יראים. ואולי יש לומר שאפילו לדעת ספר יראים יש לחוש שאדם לא יחלק בין הדברים, לחלק בין בקשת רוחו או גופו. ולכן כל הדברים הללו דומים לענין של דורש אל המתים, ולכן יש להתרחק מכך. נראה מדברי ר' חיים פלטיאל שאין חילוק בין שמבקש מן ה', ובין מבקש מן המת שיתפלל בשבילו לה'. שהרי הוא מסביר את המעשה של כלב שהיה תפילה לה'. 

מסקנת ספר המאורות שהסברא של בקשת רחמים מן המתים, אינה נראית, כיון שלא מצאנו בכל המקרא שיעשו ישראל כך על שום צרה בעולם. רק מצינו שהם צעקו לה' שיצילם, וזאת משום שאין דבר נעלם ממנו, והוא החוקר לב ובוחן כליות לתת לאיש כדרכיו

. 

גם המהר"ם מינץ הולך בשיטה הזאת, הוא כותב שמי שנדר ללכת לקברי אבותיו או קברי צדיקים וקשה עליו לקיים את הנדר, משום דרך רחוקה וכיוצ"ב, אז מתירים לו את נדרו. וצריך לתת פיזורו למקום מצוה. זה עדיף יותר מלקיים את נדרו, כי בלאו הכי יש גדולים שקראו תגר על דבר זה, וקראו על כך שזה דורש אל המתים. כיון שרוב עמי הארץ ונשים עושים את המתים מליצים בינם ובין הקב"ה
. 

נראה מתחילת דבריו שהאיסור מצד דורש אל המתים. אך אלא מסוף דבריו משמע שיש כאן איסור מצד מתווך. 

יש להוסיף לשיטה הזאת את דברי ספר חכמת אדם שכותב שעמי הארץ ההולכים על קברי מתים וכאילו מדברים עם המתים ואומרים להם צרותיהם, קרוב הדבר שהם בכלל האיסור של דורש אל המתים. ונמצא שיש מן הגאונים שהיו רוצים לאסור להשתטח על קברי מתים
 
. מדבריו משמע שאפילו שאינו מבקש דבר מן המת, אלא רק מספר את צרותיו, קרוב הדבר שיש בכך איסור של דורש אל המתים. 

יוצא שלדעת ר' חיים פלטיאל, מהר"ם מינץ וחכמת אדם לסתם אנשים אינו נכון שילכו לבית קברות, שמא יבואו לטעות ויבואו לידי איסור של דרישה אל המתים. לדעת ספר המאורות אין שום עניין ללכת לבית הקברות, אלא רק עניין של התעוררות לתשובה, כלומר חשובים אנחנו לפניך כמתים. 

אבל אין הדברים כל כך פשוטים, ואנחנו מוצאים הרבה שנקטו שאפשר ללכת לבית הקברות, ואין לחוש לאיסור של דורש אל המתים, וכך אנחנו מוצאים שהמנהג הנפוץ בעם ישראל ללכת לקברי צדיקים.  

הב"ח כותב שכבר החזיקו במנהג זה שהולכים לבית הקברות, ואין מוחה. ויש לכך סמך בספר הזוהר (הוא מפנה לזוהר שהובא למעלה). אבל הוא כותב שדוקא מותר להשתטח על קברי אבות ולהתפלל לפניו יתברך על כל צרה שלא תבא בזכות אבותיו הנקברים פה וכיוצ"ב. וכן הוא כותב שכבר נתקנו סדרי התפילה למשתטחים על קברי אבות, ואין לשום מורה למנוע ולבטל מנהג זה
. 

אבל גם לדעת הב"ח שמקיים את המנהג ללכת לבתי הקברות, אין להתפלל למת, אלא צריך להתפלל דוקא לה', ובזכות אבותיו הנקברים באותו מקום, אז ה' יעזור לו. דהיינו בזכות המקום. 

כבר הוזכר לעיל דברי המהרי"ל שכותב על המנהג של הליכה לבתי קברות בתעניות, ומשמע מדבריו שאינו מתנגד להליכה לבתי קברות. רק הוא כותב שהמשתטח על קברי הצדיקים, ומתפלל אל ישים מגמתו נגד המתים השוכבים שם, אך יבקש מאת ה' יתברך שיתן אליו רחמים בזכות הצדיקים שוכני עפר

. 

ספר פחד יצחק כותב: "הליכתנו לבית הקברות מיוסדת על אדני פז, הגמרא והפוסקים ואינו נקרא דורש אל המתים. וכי המתים יודעים ומצטערים על ישראל, ובזכותם ותפילותם עלינו –ירחמו עלינו מן השמים"
. 

נוסח הבקשה מן המתים

נראה שאפשר להבין את המחלוקת בין הראשונים ואחרונים שהוזכרה לעיל, בשלש צורות: א- אין כאן מחלוקת עקרונית. כלומר לכו"ע אין להתפלל למת, אפילו לא להתפלל אליו כדי שיתפלל בשבילו לה'. אלא יש לבוא לבית הקברות ולהתפלל לה', ומתוך כך יתעוררו המתים להתפלל בשבילו. אלא כל המחלוקת אם יש לאסור את הדבר משום חשש שיבואו לידי דרישה אל המתים, שיבקשו מן המת דבר. ב- יש כאן מחלוקת עקרונית, כלומר יש ראשונים שסוברים שגם אם אינו מתפלל למת, אלא מתפלל לה' ורוצה שהמת יתעורר להתפלל בשבילו, הדבר דומה לדורש את המתים, ויש לאסרו. כך נראה מדברי ספר חכמת אדם. הראשונים ואחרונים האחרים סוברים שאין זה דומה לדורש אל המתים, ואין בכך איסור. ג- יש כאן מחלוקת עקרונית בדרך התפילה המותרת. כלומר יש ראשונים שסוברים שאסור לבקש מן המת להתפלל בשבילו לה' שיענה לתפילתו, כעין מתווך. כך נראה דעת ר' חיים פלטיאל, מהר"ם מינץ וספר מאורות. יכול להיות שדעת הראשונים ואחרונים האחרים שאין זה נכלל בדורש אל המתים, אלא דוקא כשמבקש מן המת להשפיע עליו. והם סוברים שאין בזה איסור מתווך. 
מדברי הראשונים ואחרונים שהוזכרו לעיל נראה שכולם סוברים שיש איסור בקשה מן המת, אפילו כשמתפלל אליו כדי שיתפלל לה' שיענה לתפילתו. אפילו הב"ח ומהרי"ל שהתירו ללכת לבתי קברות בכל אופן אסרו את הבקשה מן המת. מדברי עוד אחרונים אנחנו מוצאים שהלכו בשיטה זו
. 

אך כפי שנראה אין הדברים הללו מוסכמים לגמרי. מדברי מספר אחרונים אנחנו מוצאים את ההבנה שאפשר להתפלל למת בעצמו בתור מליץ
. 

באגרות משה מוצאים אריכות דברים בדיון שלנו. יסוד דבריו שיש שמתירים תפילות למלאכים, סברתם שכיון שהם מלאכים שנתמנו מהשי"ת שיהיו סנגורים עלינו לפניו מאיזה טעם, אף שיודע בעצמו כל הסנגוריא יותר מהמלאכים, לכן שייך שנבקש מהם שיעשו שליחותם באהבה, ויוסיפו גם בקשה לבד עצם מעשה הסנגוריא. שהרי על מה שהם כבר שלוחים מהשי"ת, שייך שיתפללו על שליחותם שיקבל השי"ת סנגוריא שלהם. ואין זה בכלל האיסור להתפלל ולבקש מהמלאכים שום דבר. האוסרים אולי סוברים שגם על מה שביד המלאכים אין להתפלל להם ולבקש מהן, אלא להתפלל ולבקש מהשי"ת שהוא יעשה לנו כל בקשתנו לטובה. ואם הקב"ה רוצה בסנגורים מאיזה טעם, כשישמע תפילותינו יעמיד סנגורים טובים ומליצי יושר טובים.
יוצא שלכו"ע לבקש מן המלאכים איזה שהוא דבר שיעשו עבורנו הדבר אסור, וגם אסור לבקש מהם שיבקשו מן ה' עבורנו בדברים שלא שייכים אל המלאכים. 

ובנוגע לתפילה למת, מחלוקת האחרונים היא אם תפילה למת עדיפה על תפילה למלאכים או לא. שיש צד לומר שאינה עדיפה, כיון שבמלאכים מתירים דוקא לבקש מהם בדברים ששייכים אליהם, דהיינו שיעשו את שליחותם על צד היותר טוב. אבל במתים לא שייכת הסברא הזאת. אין להם שליחות בדבר הזה להמליץ בעד עם ישראל. אך מצד שני יש עדיפות, כיון שהם יודעים בצער של האנשים בזה העולם, אז שייך שנעורר אותם בבקשה שיתפללו ויבקשו מה' שיסלק הצרות מעלינו. כלומר כיון שצער להם בדבר הזה, אז שייך לעורר אותם לבקש עלינו רחמים מצד הצער שיש להם עלינו. במלאכים סברא זאת אינה שייכת, כיון שאין הם מרגישים כל כך. 

הטעם שר' חיים פלטיאל נקט שהאיסור מצד דורש אל המתים, הוא משום שאע"פ שהפס' של דורש אל המתים, אנחנו מסבירים באופן שהוא מרעיב את עצמו ולן בבית הקברות כדי שתשרה עליו רוח טומאה, וא"כ אין זה שייך לעניננו כאן. בכ"ז כיון שיש סברא לאסור מצד עצם הבקשה זולת מה', כלומר לומר שזה כמו דרישה מן המלאכים, לכן סובר הרב חיים פלטיאל שאפילו אם לא נאסור מצד זה, לפחות נאסור מצד דורש אל המתים, ולא נפקיע הפס' מפשוטו, דהיינו שהאיסור לבקש מן המתים שיתפללו עבורנו
. 

גם שו"ת מנחת אליעזר מאריך בנידון שלנו
. הוא מביא קושיות רבות על דברי מהרי"ל. אך נראה לי שאפשר לדחות את ראיותיו, כיון שבכל המקומות שהביא, אינו מוזכר שהאדם התפלל למת
.

מסקנתו שאין איסור של דרישה אל המתים, כיון שכל האיסור של דורש אל המתים, הוא דוקא כשלן בבית הקברות ורוצה שתשרה עליו רוח טומאה. ויש לומר שכוונת מהרי"ל שאין לפנות אל המת שיושיעו באיזה כח, שזהו בודאי עון פלילי. אבל כשמבקש מן המתים שיבקשו רחמים מן הקב"ה עלינו, אין בכך איסור. כך הוא מבין מדברי הזוהר שהובאו למעלה. 

הוא כותב שאין שום איסור מצד מתפלל אל אמצעי, וזאת אפילו לאלו שסוברים שאין לומר את הפיוטים שיש בקשות מן המלאכים. ההבנה הזאת מבוססת על היסוד שצדיקים במיתתם קרויים חיים, וכמו שהולכים לצדיקים בחייהם, כן אפשר ללכת אליהם במותם. לכן בודאי יש ללכת אליהם להודיע את צער עם ישראל, כדי שיבקשו רחמים עלינו, וכפי שמבואר בזוהר שהובאו למעלה. 

יוצא שיש צדדים לכאן ולכאן, לכן נלענ"ד שעדיף לנקוט כצד שלבקש מן ה' רחמים בזכות הצדיקים וכו'. אע"פ ששו"ת מנחת אליעזר נוקט שעדיף לבקש מן המתים שיבקשו עלינו רחמים, בכל זאת אין הדבר ברור לגמרי. וכיון שיש בכך חשש איסור דאורייתא – שדעת ראשונים נכבדים סוברים כך, ונראה שכך דעת רוב הראשונים, ואפילו אם אין בכך איסור דאורייתא, נראה לי שיש בזה ריח של דורש אל המתים - לכן ראוי להתרחק מזה.

מעלת ההליכה לקברי צדיקים

מדברי הרב חיים פלטיאל משמע שהמעלה בהליכה לקברי צדיקים, היא משום קדושת המקום, ותפילתו יותר נשמעת שם. אולי כך יש להבין גם מדברי הב"ח שהובאו לעיל. 

מעניינים דברי מהרי"ל שדן בנוגע לטעמים שהולכים לבית הקברות בתעניות, ואז הוא מוסיף טעם שאינו מובא בגמרא, כיון שבבית הקברות מונחים גם צדיקים, אז המקום ההוא מקום קדוש וטהור והתפילה מתקבלת ביותר על אדמת קודש
. 

ספר העיקרים כותב את הדברים הללו: "וראיה לדבר האיש ההוא המת שנקבר בקבר אלישע שהיה כח בעצמות אלישע להחיותו כשנגעו בו ואין ספק שנפש אלישע כבר הסתלקה מהגוף מכל וכל כי כבר עבר עליו שנה שמת כמו שהעיד הכתוב ע"ז ואעפ"כ כשנגע האיש המת ההוא בעצמות אלישע קם ועמד על רגליו וזהו מצד הרושם שנשאר בעצמות מהדבר האלהי שהיו משכן אליו ובסבת זה הוא שאנו משתטחים בעת צרה על קברי הצדיקים כי מצד הרושם שנשאר בעצמות ההם מהרוח האלהי שהיו משכן לו הם יותר מוכנים מזולתם להמצא על ידם השפע האלהי כמו שהיה הענין במטה משה שעם היותו עץ יבש מצד שנמצא ביד משה בעת שהתחיל השפע הנבואיי לחול עליו היה מצטרף תמיד בעשית האותות אמר השי"ת למשה ואת המטה הזה תקח בידך אשר תעשה בו את האותות (שמות ד') ואמר אלישע לגחזי ושמת משענתי על פני הנער (מלכים ב' ד')"
. 

כעין הדברים הללו כותב דרשות הר"ן
. 

מצוה, ראוי, רשות או אין ללכת לבית קברות

בדברי האחרונים מוצאים שיטות שנוות בנוגע להליכה לבתי קברות וקברי צדיקים. היו כאלו שנמנעו ללכת לבתי קברות. 

הגרי"ד סולובייצי'ק זצ"ל כותב באריכות על הנושא הזה. הוא מדבר שם בנוגע לאיש ההלכה שתפיסת עולמו שאין ההלכה מעוניינת בעולם טרנסצדנטי. הוא מבכר את העולם הריאלי על פני ההוויה הטרנסצדנטי, שדוקא בעולם הזה זהו מקום שאדם יכול לפעול ולעשות. התורה רק יכולה להתקיים בעולם הזה, ולכן כאן הוא רואה את מקומו. היסוד של "וחי בהם ולא שימות בהם", זו היא סיסמת היהדות. מרכז איש ההלכה, זהו עולם הזה, לכן הוא כותב: 

הננו יכולים להבין את השירטוט המוזר באופי גדולי ישראל וענקי ההלכה: פחד המוות. איש ההלכה ירא לפרקים את המוות, חרדת הכליון תוקפת עליו מפקידה לפקידה. אדם חייב לקרוע ולהתאבל על מתו. ההלכה קבעה שיעורי אבילות... אונן אסור בקודשים, אבל אינו משלח קרבנות כל שבעה, כהן גדול נאסר בפריעה וקריעה על מתו. זכירת המת וההירהור בו פוגמים את קדושת המקדש והכהונה הגדולה... קדושת מושרשת ומעורה בשמחה. "ושמחתם לפני ה' אלקיכם שבעת ימים": "ושמחת בכל הטוב": "והיית אך שמח". שמחה היא סמל החיים הריאליים, שההלכה מתגשמת בהם. אבלות ואנינות טוויות וקשורות עם המיתה המתנגדת לקדושה. מיתה וקדושה הם שני כתובים המכחישים זה את זה, ועדיין לא בא הכתוב השלישי להכריע ביניהם. הגר"א מווילנה, ר' יוסף בר, איש בריסק, ר' חיים בנו, ר' משה בן בנו, ר' אליהו, איש פרוז'ינא, לא ביקרו מעולם בבתי קברות ולא השתטחו על קברי אבות. זכרון המוות היה מטרידם מיגיעתם בתורה
. 

ראיתי שספר תשובות והנהגות כותב שמקובל שהגר"א זצ"ל המליץ שלא ללכת לקברות. וכן הוא כותב שכן שמע בנוגע לגר"ח מבריסק. וזה מדובר אפילו בהליכה לקברי צדיקים. אבל הוא כותב שטעם הגר"א שלא ללכת לקברות, זה משום החיצונים שבבית הקברות, ולכן הוא רוצה לומר שבארץ ישראל יש ללכת לקברי צדיקים
. 

מצד שני אנחנו מוצאים אצל כמה אחרונים שנקטו שהדבר מצוה
 ולפחות הוי דבר שראוי
.  

הראי"ה קוק מעיר על השיטה שסוברת שיש מצוה, שמנין לנו שיש מצוה בכך? רק מצינו שיש בזה תועלת, כלומר שעל ידי זה הצדיקים מתפללים בשביל האדם. הוא כותב שאולי כיון שהקב"ה מתאוה לתפילתן של צדיקים, זהו גופו מצוה שיגרום לצדיקים שירבו בתפילה לעשות רצון ה'
. 

אך ספר בתי כהונה כותב שאינו ברור שיש מצוה או כבוד חכמים בהשתטחות על קברי צדיקים
. 

נראה לי שיש מקום להוכיח שלדעת השו"ע יש בכך מצוה. שהרי המהרי"ל כותב שאשה שנדרה ללכת על קברי צדיקים שבמקום פלוני והיא נתעכבה ימים רבים, ואח"כ אירע ששכרוה ללכת לשם, אז זה מועיל ההליכה הזו, אע"פ שהיא היתה צריכה ללכת משום סיבה אחרת. ודבר זה הוא מביא גם בנוגע לאדם שנדר להתענות סכום ימים רצופים ונקלע בתוך הימים הללו ימים של תענית חובה, שיוצא בכך
. דין זה נפסק בשו"ע
. יש ללמוד מדבריהם שהליכה לקברי צדיקים הוי מצוה, ולכן יש בכך נדרי מצוה אם נדר ללכת לקברי צדיקים.
  
אך יש לתמוה על הדברים הללו, שמה מקום לומר שיש כאן מצוה? אפשר לומר שיש תועלת בכך שיתפלל בקברי צדיקים, משום קדושת המקום וכיוצ"ב, אך איזה מצוה שיש בכך. נראה שיש מן הקושי ביישוב של הראי"ה קוק, שאיזה מצוה יש בכך? ונראה שלפי דבריו, אין כאן מצוה ממש, אלא זה לישנא בעלמא, כוונת הדברים שזהו רצון ה'. יש בכך רצון ה'. כמובן שרצון ה' חשוב, אך יש להבין שאין כאן מצוה ממש. 

 גם עצם דברי הראי"ה קוק אינם מוכרחים, ואין ראיה לדבריו. כדמות ראיה אציין לדברי הרמב"ן שחולק על הרמב"ם שיש מ"ע בתפילה בכל יום, וכותב: "אלא ודאי כל ענין התפילה אינו חובה כלל אבל הוא ממדות חסד הבורא יתברך עלינו ששומע ועונה בכל קראנו אליו"
. כן נאמר כאן, שהוי ממידת חסד של הבורא, ויש בכך תועלת. אך בודאי אין בכך שום חיוב. 

יכול להיות שאפשר לבאר את הדברים באופן אחר, ויש לומר שהמצוה מצד כבודם של תלמידי חכמים. שגם במותם יש לכבדם. כשהולכים לקברם מראים שמכבדים אותם. כבר הזכרתי לעיל שיש ב' טעמים ללכת לקברים: א- כדי שהמתים יתפללו בשבילו. ב- משום כבוד המתים. ולכן יש מצוה גם ללכת לקברי אבותיו, אפילו שאינם צדיקים. בכל אופן גם לביאור זה, נראה שאין כאן מצוה גמורה, אלא מקסימום מעשה שהוא רצון ה'. 

ויש לציין שבכל המקורות של חז"ל שמדברים על הליכה לקברי צדיקים, אינו מוזכר במקום אחד שחז"ל מורים ללכת לקברי צדיקים. אין הוראת חז"ל ללכת לקברי צדיקים או קברי אבות, אלא יש רק סיפור דברים. 

יציאה מארץ ישראל לקברי צדיקים

יש כמה גמרות שדנות על יציאה מארץ ישראל לחו"ל, שרק למטרות מסויימות מותר לצאת לחו"ל
. כמובן שגם בראשונים אפשר למצוא התייחסות לנושא זה
. 

נראה שאפשר ללמוד מכלל דברי הראשונים שאין איסור יציאה מארץ ישראל לחו"ל, אם יוצא לצורך מצוה. אין צורך ביציאה דוקא לשאת אשה וללמוד תורה. נראה שיציאה למצוה לא גרעה מיציאה לסחורה וכן להציל מן העכו"ם.  

יש לצרף לכך את דעת האחרונים שהוכיחו שהאיסור יציאה מארץ ישראל לחו"ל, במקרים שהיא אסורה, הוא רק איסור דרבנן
. 

ואכן מוצאים בדברי מספר אחרונים שנקטו שמותר לצאת לחו"ל להשתטח על קברי צדיקים
. 

אבל כנגד דברי האחרונים הללו יש לציין לדברי הראי"ה קוק. טענתו היא טענה מעניינת ויש בה הגיון רב. הוא טוען שאין שום סיבה שילך דוקא לקברי צדיקים בחו"ל, הרי יש צדיקים בארץ ישראל. כלומר כל הסיבה שאפשר לצאת לחו"ל לצורך מצוה, כיון שאי אפשר לקיים מצוה זו בארץ ישראל. רק לענין לימוד תורה יש חידוש שיכול לצאת אפילו שיכול ללמוד תורה מרב בארץ ישראל. אך הסברא הזאת אינה שייכת בקברי צדיקים, אלו דבריו:

ופשוט הדבר שאין זה שייך לענין ההשתטחות אקברי צדיקים, דלא שייך כ"א ברבו שלמד ממנו ורואה בו סי' ברכה, או אולי מזה דוקא יזכה ולא מאחר, אבל לזכות השתטחות על קברי צדיקים מנ"ל לחלק בין צדיק לצדיק. ומכש"כ שצדיקים שבא"י הלא המה הגבורים אשר מעולם שאין דוגמתם, ואיך יתכן לומר שתהי' מצוה לצאת עבור זה לחו"ל
. 
יש לצרף לכך דברי ספר קב הישר, שאם נמצא ביום היארצייט של הוריו בעיר אחרת ממקום שנקברו שם, בכ"ז כשהולך על שאר קברי ישראל להתפלל, מתעוררים כל הנשמות שבגן עדן וסדנא דארעא חד
. סברא זו שייכת גם בענייננו, שיועיל שילך לקבר של צדיקים בארץ ישראל. 

אלא כיון שיש כאן מחלוקת אחרונים, ויש סך הכל איסור דרבנן, ומצטרף לכך סברת המאירי שבצורך כל שהוא, אפשר לצאת לחו"ל, נראה שהסומך לצאת לקברי צדיקים, יש לו על מי לסמוך, ויכול להקל בדבר. 

אבל עדיין יש לדון האם יש עדיפות בכך? כלומר נראה שמעלת ארץ ישראל עדיפה על קברי צדיקים בחו"ל. הרי ארץ ישראל זהו מקום השכינה, זהו ארץ הקודש. לכן אפילו אם נאמר שקברי צדיקים זהו מקום קדוש, נראה שאי אפשר לומר שזהו מקום יותר קדוש מארץ ישראל. המעלה של ארץ ישראל, מוזכרת אין ספור פעמים בתנ"ך ובחז"ל. אך כפי שציינתי המעלה של קברי צדיקים, אינה מוזכרת כל כך הרבה פעמים, הן בתנ"ך הן בדברי חז"ל והן בדברי הראשונים. 

הליכה לקברי צדיקים נגד לימוד תורה
דנו לעיל על יציאה מארץ ישראל לחו"ל, כאן ברצוני לדון כשגר בחו"ל, האם מותר לו ללכת לקברי צדיקים, אפילו שיש בכך ביטול תורה? אפילו אם נאמר שמותר, נראה שיש לומר שיש עדיפות שיש וילמד תורה. כלומר אין הוא עובר איסור, אך אם נשאל מהו רצון ה', נראה שרצון ה' שילמד תורה. 

"השדי חמד" מביא מדברי ספר שדה ארץ שכותב: "ומיהו דוקא כשאינו מתבטל באותם הימים מעבודת ה' בשום מצוה דאם מתבטל ודאי שמצות ה' ועבודת בוראו קודמין לא כן רבים כשהולכים להשתטח יבטלו כמה ימים תפילה ועבודת ה' ובפרט אם חכם הוא מתבטל מלימודו חדש או ימים ולא יפה עושים". גם השדי חמד מסכים עם דבריו"
. 

ונראה שכך הסברא נותנת, שהרי בודאי לימוד תורה עדיפה על השתטחות על קברי צדיקים. מצות לימוד תורה, היא מצוה כל כך יקרה, אנחנו אומרים בכל בוקר את הברייתא: "אלו דברים שאדם אוכל פירותיהם בעולם הזה והקרן קיימת לו לעולם הבא... ותלמוד תורה כנגד כולם". באין ספור מקומות מוזכר בחז"ל חשיבותה של לימוד תורה, וכמה מצוה זו יקרה. ובודאי היא עדיפה על השתטחות על קברי צדיקים. 

הגר"א בפירושו שנות אליהו כותב בביאור דברי המשנה תלמוד תורה אין לה שיעור, שהכוונה שאין לה שיעור למעלה וגם למטה
. למעלה אין לה שיעור, כיון שכתוב "והגית בו יומם ולילה", שמשמעות הדבר ללמוד תורה כל הזמן. למטה אין לה שיעור, כיון שאפשר לצאת אפילו בתיבה אחת. מה שרשב"י אומר בסוגיא במס' מנחות (צט, ע"ב) שיוצא בקריאת שמע שחרית וערבית, הכוונה שיוצא בקריאת שמע כיון שאומר תיבה אחת. כלומר יוצא ידי חובת לימוד תורה אפילו בתיבה אחת שקורא מקריאת שמע, רק צריך לקרוא את כל קריאת שמע כדי לקיים את מצות קריאת שמע, שאינה קשורה עם מצות לימוד תורה. 

לאחר כל זאת איך אפשר לחשוב שעדיף ללכת להשתטח על קברי צדיקים מלימוד תורה?

פרופציות
יש להעיר הערה מאוד חשובה, וזו נקודת הפרופציות. כלומר אם נשים לב, כמה פעמים מוזכר עליה לבית קברות לקברי צדיקים בתנ"ך, תלמוד בבלי ותלמוד ירושלמי, נראה שאפשר לספרם על יד אחד. כלומר אינו מוזכר הדבר פעמים רבות. מצד שני לימוד תורה וכן ישיבת ארץ ישראל, מוזכרים אין ספור פעמים בתנ"ך ובחז"ל. לכן עלינו להבין שאפילו אם נאמר שיש מעלה ללכת לקברי צדיקים, בכ"ז עלינו לקחת את הדברים בפרופציות הנכונות. נכון שהזכרתי לעיל מדברי כמה ראשונים ואחרונים שהזכירו את המעלה בהליכה לקברי צדיקים, שיש שם שפע אלוקי והתפילה שם רצויה יותר. בכל זאת בודאי שמעלת לימוד תורה ומעלת ארץ ישראל עדיפה על כך, ונראה שעוד מצוות רבות עדיפות על כך. ולכן יש ליזהר כשרוצים ללכת לקברי צדיקים, שאינם עוברים על מצוות אחרות.

אחד מן היסודות של עבודת ה', זהו יסוד הפרופציות. אדם שאין לו פרופציות נכונות, אינו יודע איך להתאים את עצמו כשב' מצוות מתנגשות זו עם זו. העולם שלנו איננו שחור ולבן, אלא הוא אפור, ואין הדברים באים בצורה ברורה. אלא יש הרבה סתירות, וצריכים לדעת איך ליישב את הסתירות, ואיך להתאים את עצמך בכל מציאות ומציאות. כגון אדם שנמצא בצבא אינו יכול לדרוש לקיים את המצוות באותה רמה כמו שמקיימם בישיבה. אין הוא יכול לדרוש להתפלל שעה תפילת שחרית, צריכים לדעת איך להתאים את עצמך. אלא לשם כך, נצרכת יכולת ההבחנה, יכולת ההבדלה. להבין שמצות תפילה היא מצוה חשובה מאוד, אך יש מצוה יותר חשובה, מצות פיקוח נפש של עם ישראל. רק אדם שיודע את הפרופציות הנכונות יוכל לדעת איך להתנהג בכל מצב ומצב. 

הרבה מאלו שהולכים לאומן בראש השנה הם אנשים נשואים, שמשיאירים את ילדיהם ונשותיהם לבד בביתם. ולכאורה יש לשאול אם אין כאן חסרון במצות שמחה בראש השנה
, שאפילו אם נאמר שאין חסרון שמחה אצל הבעל, בכ"ז נראה שאצל האשה יש חסרון שמחה. ואע"פ שבראש השנה אין חיוב לבעל לשמח את אשתו, רק בג' רגלים יש לו חיוב. בכל אופן יש חיוב לאשה שתהיה בשמחה, ולכן אין לבעל לגרום לה שלא תהיה בשמחה. נראה שיש גם חסרון של חינוך ילדיו, שהרי האב אינו נמצא כדי לחנך את ילדיו בראש השנה. 

כמובן שבהרבה פעמים האב אינו נמצא, כמו שהולך לצבא למילואים וכיוצ"ב. אבל שם מדובר במקרה שנצרך שהאב לא יהיה בבית. כאן אנחנו באים לדון במצב של לכתחילה, אם נכון שהאב יעזוב את ביתו ויפסיד את המצוות הללו. כדי להחליט מה עדיף? צריך לבחון איזו מצוה עדיפה על מצוה האחרת. לשם כך יש צורך ביכולת ההבחנה והבדלה. כלומר לדעת את הפרופציות של הדברים. כפי שאנחנו רואים שעליה לקברים אין אנחנו מוצאים רבות בתנ"ך ובחז"ל, אך השמחה בימים טובים מוצאים בהרבה מקומות, וכן מצות חינוך אנחנו מוצאים בהרבה מקומות. וכפי שכתוב על אברהם: "כי ידעתיו למען אשר יצוה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה' לעשות צדקה ומשפט למען הביא ה' על אברהם את אשר דבר עליו" (בראשית יח, יט). 

יש להוסיף שיש גם אנשים שאינם עשירים במיוחד, ומוציאים ממיטב כספם לצאת לחו"ל. ונראה שאם לוקחים את הדברים בפרופציות הנכונות יראו שיש דברים יותר חשובים שעליהם נכון להוציא את כספם. 

אינסטנט וחוייה דתית
נלענ"ד שהתופעה של הליכה לקברו של ר' נחמן מברסלב נובעת מתופעה רחבה שנפוצה בקרב אנשים בימים אלו. התופעה היא תופעה שאינה מביאה ברכה בעבודת ה'. זו תופעה שאנשים רוצים הכל אינסטנט. אין האדם רוצה להתאמץ ולעבוד. אלא רוצה לקבל את הכל בצורה מהירה. 

האדם רוצה לגדול בלימוד תורה מיד, אין הוא רוצה להתייגע. האדם רוצה להתקרב לה' בצורה מיידית. כך גם האדם רוצה תשובה מהירה. הוא רוצה הצלה מיידית. לשם כך הולך אל הצדיק שיציל אותו מגיהנום. 

הרי תשובה זהו מאמץ גדול, האדם צריך לשנות את הלך חייו, אבל כאן אפשר ללכת לקברו של הצדיק, ובכך ניצולים. 

נראה שההליכה לקברו של ר' נחמן נובעת מעוד תופעה, וזו התופעה של החוייה הדתית. כיום אנשים רוצים שיהיו להם חוייות רוחניות, הם צריכים ריגושים דתיים כדי שיכלו לעבוד את ה'. לכן הם הולכים למקום שיש הרבה אנשים, שיש חוייה רוחנית. יש חשיבות גם לחוייה רוחנית, אך יש ליזהר שהיא לא תהיה מרכז בעבודת ה'. שהרי במקרה שאין לו את החוייה הרוחנית, הוא לא יעבוד את ה'. האדם צריך לבנות את עבודת ה' שלו על פי השכל, ולצרף לכך את עבודת ה' של הרגש. 
אצל הרמב"ם בספרו מורה נכוכים מבואר שצלם אלקים שהוזכר אצל האדם, הכוונה להשגה השכלית
. אבל הרס"ג מביא שהכוונה לשליט
. שכמו שהקב"ה שולט, כך הוא ברא את האדם שיהיה שליט. 

נראה לי שיש לחבר את ב' הביאורים ביחד, כלומר הקב"ה ברא את האדם ששכלו ישלוט, הכוונה שישלוט על גופו. האדם צריך להיות "מלך"- מוח, לב, כבד. המוח הוא השולט  ומדריך את האדם. אסור שלבו תדריך אותו. 

לכן יש צורך של חיבור בין החוייה הדתית, הרוחנית לעבודת ה' השכלית. יש שהולכים לקברו של ר' נחמן, כיון שבונים את העבודת ה' שלהם על החוייה הדתית, הרוחנית ולא על עבודת ה' השכלית. 

מסקנת הדברים
נידון במאמר כמה נושאים, הובא דיון על עצם העליה לקברי צדיקים וקברי קרובים, שאולי יש בכך מצוה או לפחות הדבר ראוי. הזכרתי כמה אחרונים שנהגו שלא ללכת לבתי קברות, והתנגדו להליכה לבתי קברות. אבל אנחנו מוצאים שמנהג ישראל ללכת לקברי צדיקים וקברי קרובים, ולכן בודאי אין לצאת כנגד המנהג הזה, וכל אחד ימשיך במנהגו. אבל נראה שיש מקום לנסות להמעיט בעליה לקברי צדיקים, לנסות להדריך את האנשים שאין זה עיקר ביהדות. ובעיקר יש להדריך את המוני העם שלא ללכת כל כך לקברי צדיקים. 

אצל המוני העם יש סכנה שיבואו לאיסור דאורייתא של דורש אל המתים או איסור מתווך. שאפילו אם נאמר שאין איסור כשמבקש מן הצדיק שיתפלל בשבילו לקב"ה לרחמים עלינו, בכ"ז יש חשש שיבואו להתפלל לצדיק עמו שיתן לו דבר, ובכך בודאי עובר איסור דאורייתא. 

אפילו במקרה שמבקש מן הצדיק שיתפלל בשבילו שהקב"ה יענה לתפילתו, יש חשש שעובר איסור דאורייתא. לכן כתבתי שאין להתפלל בנוסח זה, אלא יש להתפלל לה' שיענה לתפילתו בזכות הצדיק וכיוצ"ב. ולכן יש צורך להזהיר את המוני העם שהולכים לקברי צדיקים שידעו איך להתפלל, ושלא יתפללו לצדיק עצמו. 

אך כל זה מדובר כשאין התנגדות למצוות אחרות, הדגשתי את היסוד של לקיחת הדברים בפרופורציות הנכונות. שאפילו אם נאמר שיש מעלה בהליכה לבתי קברות, בכ"ז אין אנחנו רואים שזו אחת מיסודי היהדות, ועליו יש לבנות את כל מערכת עבודת ה' של האדם. לכן בודאי במקום של התנגשות עם מצות לימוד תורה, וכן במקום של התנגשות למצות שמחה של אשתו, נראה שאין מקום ללכת לקברי צדיקים. עדיף לקיים את המצוות הללו. 

לכן נראה שאין ללכת לקברו של ר' נחמן מברסלב לראש השנה, אפילו אדם שגר בח"ל. עדיף שיישאר עם משפחתו. בודאי כשגר בארץ ישראל, בארץ הקודש, נראה שיש עדיפות לתפילה בארץ ישראל מתפילה בקברו על ר' נחמן מברסלב. וכן מצטרף לכך החשש של איסור יציאה מארץ ישראל לחו"ל. 






� חיי מוהר"ן, גודל יקרת ראש השנה של ר' נחמן מברסלב, אות תג- תו. 


� עיין זוהר אחרי מות, עא, ע"א- ע"ב. זוהר ויחי, רכה, ע"א. זוהר תרומה, קמא, ע"ב. זוהר שמות, טז, ע"ב. 


� עיין רמב"ם הלכות תעניות ד, יח. לחם משנה שם. טור, או"ח תקעט, ג. פרישה, שם, אות יא. שו"ע, שם- נקט כלשון הרמב"ם. בסוגריים על השו"ע מובא שלפי דברי השו"ע אם אין קברי ישראל הולכים לקברי עכו"ם. דברים אלו שייכים דוקא לפי הטעם שאנו חשובים לפניך כמתים.     


� ספר המאורות, תענית טז, ע"א.


� עיין תוספות, תענית טז, ע"ב, ד"ה יוצאין וכו'. רמ"א, או"ח תקנט, י. 


� מגן אברהם, תקנט, טו.


� דרכי משה, או"ח תקפא, אות ד.


� מהרי"ל, הלכות ראש השנה, סימן ג.


� יש להעיר שיש קושי בעצם דברי מהרי"ל, שהרי נראה שלטעם שהמתים יבקשו עלינו רחמים, אין צורך דוקא ללכת בקברי צדיקים, אלא החילוק בין קברי ישראל לקברי עכו"ם. אך אפשר לומר שבודאי יש עדיפות ללכת לקברי צדיקים, שתפילתם תתקבל ביתר רצון אצל הקב"ה מסתם אנשים, שיכול להיות שהם בעצמם צריכים לרחמים. 


� רמ"א, או"ח, סוף סימן תקפא. שם, תרה.  


� מגן אברהם, תקפא, טז.


� יו"ד, סוף סימן שדמ.


� שו"ע, שם, כ.


� כלל קנה, יח.


� ספר פני ברוך, לט, כא. ספר קב הישר, פרק עא. ספר כל בו על הלכות אבילות, עמ' 399.שו"ת יביע אומר, ח"ד, יו"ד, לה. 


� זה לסברת אלו שסוברים שיש תועלת בהליכה לקברי צדיקים, ויש ללכת לקברי צדיקים. כפי שהזכרתי לעיל וכן אזכיר לקמן, אין דעה זו מקובלת על דעת כולם. 


� גם דברים אלו אמורים רק לפי סברת אלו שסוברים שיש לעלות לקברו של הנפטר ביארצייט שלו, ויש תועלת בכך. אך כבר הזכרתי לעיל, וכן אזכיר לקמן שאין דעה זו מקובלת על כולם. יתר על כן, נראה לי שכל הסברא שיש תועלת לנפטר, שייכת דוקא לגבי בנו של הנפטר או תלמידיו. כלומר רק לאנשים שהנפטר השפיע עליהם. ולכן יש לו זכות כל שהוא במעשים הטובים שהם עושים. כיון שהוא במידה מסויימת גרם להם לעשות את המעשים הללו. כיון שהוא חינך אותם. אך בודאי אין שום סברא שאב שהיה רשע מרושע ולא חינך את בנו, יזכה ע"י המעשים הטובים של בנו. כלומר אם בנו חזר בתשובה והולך בדרך ה'. אך אין כאן המקום להאריך בדין זה, ובעזרת ה' במקום אחר אאריך בנושא זה. 


� יו"ד, קעח.


� מדברי שו"ת אפרקסתא דעניא משמע שבעליה לקברי אבות יש שני ענינים: א-  כיבוד אב ואם. ב- מעלים את תפילותיו ומתפללים בשבילו (ח"א, סימן קסח). שם הוא דן בנוגע לאדם שלא הלך לקבר אביו להרבה שנים, אם יכול ללכת לאחר הרבה שנים שלא הלך. 





� רמב"ם, הלכות עבודה זרה יא, יג.


� ספר החינוך, מצוה תקטו. סמ"ג, לאוין נו. יד רמ"ה שם בסוגיא במס' סנהדרין. 


� סימן שלד, שלה- דפוס חדש. סימן פט- דפוס ישן.


� יו"ד, קעט.


� יו"ד, קעט, יג- יד, הוצאת שירת דבורה.


� יו"ד, קעט, יג.


� ספר תורת השבת והמועד, עמ' 489-490.


� עיין בדברי שו"ת מהר"ם שיק (סי' רצג, דבריו מובאים בשדי חמד, כרך ט, מערכת ראש השנה, אות ו) שכותב שאין שום חשש לאיסור דרישה מן המתים בתפילה למתים, אפילו שמבקשים שימליצו בעדינו, כיון שמתפלל לרוח ונשמה ולא לגוף, כדברי הרמ"א. הוא מפנה לדברי הזוהר שמובאים לקמן, וסובר שהם ראיה לדברי היראים. 


� פרק חלק, יסוד חמישי מי"ג יסודות.


� מאמר רביעי, פרק יז.


� מהר"ל, נתיב העבודה, פרק יב.


� כרך ג, פרשת ואחרי מות, עא, ע"א- ע"ב.


� עיין ברכות יח, ע"א.


� ח"ב, יו"ד, לא


� הדברים מובאים בשו"ת מהר"ם ב"ר ברוך [לבוב] סי' קס"ד. וכן מובא בב"ח סוף סי' רי"ז


� נספח מספר מלחמת- מצוה, מהודרת בלוי, ניו- יורק, תשכ"ד, עמ' קעט- קפב. 


� יש לציין שתוספות (סוטה לד, ע"ב, ד"ה אבותי בקשו וכו') מסביר את המעשה עם כלב, שע"י תפילה שהאדם מתפלל בבית הקברות, אז מודיעים למתים שכך התפלל האדם. יוצא לפי דבריו שאין כאן תפילה למתים שיתפללו בשבילם שיבקשו בשבילם רחמים. אלא הם מתעוררים מעצמם לאחר שהאדם מתפלל לקב"ה. 


� סימן עט.


� כלל פד, סעיף ה- הלכות מעונן ומנחש ופאת הראש והזקן


� הלבוש כותב שמבקשים שבזכות המתים ירחם ה' עלינו (או"ח תקעט). כלומר לדעתו אין להתפלל לצדיק, אפילו שיתפלל בשבילו לה'. 


� יו"ד, סוף סימן ריז.


� מנהגים, הל' תענית.


� הוא אינו מזכיר איסור של דרישה אל המתים, אצלו נראה שהאיסור הוא איסור של מתווך.


� לר' יצחק לאמפרונטי, ערך צרכיו.


� עיין לבוש, או"ח, תקעט, ג. חיי אדם, כלל קלח, אות ה. מחצית השקל, או"ח, תקפא, ס"ק טז


� עיין בפרי מגדים, או"ח, אשל אברהם, תקפא. ספר דרכי תשובה, יו"ד קעט, לו. שו"ת יביע אומר, יו"ד, ח"ד, לה. הרב שלמה גורן, תורת השבת והמועד, עמ' 490-491. עיין בדברי שו"ת רב פעלים שהוזכר לעיל. אך נראה שאין הכרח להבנה שלו בדברי הזוהר, כיון שאפשר לומר שכוונת הזוהר שמודיע למתים את צערו או צער עם ישראל, והם מתעוררים מעצמם. אין לפנות בפניה ישירה אל המתים שהם יבקשו מן הקב"ה. אכן ראיתי שכך ביאר שו"ת מהר"ם שיק. דבריו מובאים ב"שדי חמד", כרך ט, מערכת ראש השנה, סימן א, אות ו.


� שו"ת אגרות משה, או"ח, ח"ה, מג.


� שו"ת מנחת אליעזר, ח"א, סי' סח.


� וראיתי ששו"ת מהר"ם שיק כותב שאין שום ראיה מחז"ל שאפשר להתפלל למתים. יש לבאר את כל דברי חז"ל, כמו בסיפור של כלב וכן במסכת תענית שהולכים לקברים בתענית ציבור, שיש לכוין את דבריהם שעל ידי תפילתנו שם המתים יתעוררו להתפלל בשבילנו. דבריו מובאים ב"שדי חמד" שהוזכר לעיל. 


� מהרי"ל, מנהגים, הל' תענית.


� ספר העיקרים, מאמר רביעי, פרק לה.


� דרשות הר"ן, דרוש השמיני.


� גרי"ד סולובייצ'יק, איש ההלכה, גלוי ונסתר, עמ' 37-40.


� תשובות והנהגות, ח"ב, סימן סד.


� הרב שלמה גורן, ספר תורת השבת והמועד, עמ' 488. עיין "שדי חמד", ח"ו, מערכת ארץ ישראל, אות א.


� עיין שו"ת חתם סופר, ח"ו, סימן ד. שו"ת אגרות משה, יו"ד, ח"ד, נז. שו"ת קול מבשר, ח"ב, סימן ז. 


� משפט כהן, קמ"ז.


� ח"א, סימן כג. דבריו מובאים בפתחי תשובה, יורה דעה, שעב, ב. 


� בתשובות שלו, סי' קיח.


� או"ח תקסח, י.


� ראיתי ששו"ת עטרת פז הביא משו"ת משפטי צדק שלמד מדברי השו"ע הללו שיש מצוה בהליכה לקברי צדיקים. הוא מביא מעוד פוסקים שמבואר מדבריהם שיש מצוה בהליכה לקברי צדיקים (ח"א, כרך א, או"ח, סימן י).


� בהשגות על ספר המצוות של הרמב"ם, מ"ע ה. 


� עיין עבודה זרה יג, ע"א. בבא בתרא צא, ע"א. כתובות קיא, ע"א. קידושין לא, ע"ב. מועד קטן יג, ע"ב- יד, ע"א.  


� עיין תוספות, עבודה זרה יג, ע"א, ד"ה ללמוד תורה וכו'. רמב"ם, הלכות מלכים ה, ט. רש"י, מועד קטן, יד, ע"א, ד"ה מפני שיצא וכו'. ר"ן, בחידושיו שם. ריטב"א, שם, בשם יש מפרשים. רא"ש, מועד קטן, פרק ג, סימן א. מאירי, בית הבחירה, מועד קטן יד, ע"א. תשב"ץ, ח"ג, סימן רפח. שו"ע, יו"ד שעב, א. שו"ע, או"ח תקלא, ד. מגן אברהם, שם, ז. משנה ברורה, שם, יד. נצי"ב, על השאילתות, שאילתא קג, אות יד. ספר שלחן גבוה, יו"ד שעב, ב. 


� עיין אגרות משה, אה"ע, ח"א, קב. "שדי חמד", מערכת האלף, אות רמו. 


� ברכי יוסף, או"ח תקסח, יא. "שדי חמד", ח"ו, מערכת ארץ ישראל, אות א. שו"ת יחווה דעת, ח"ה, נז. שו"ת עטרת פז, ח"א, כרך א, או"ח, י.


� משפט כהן, קמז


� פרק עא.


� "שדי חמד", ח"ו, מערכת ארץ ישראל, אות א.


� גר"א, שנות אליהו, פאה א, א.


� עיין בטור ושו"ע שפסקו שאין להתענות בראש השנה, בין ביום טוב ראשון ובין ביום טוב שני (או"ח תקצז, א). דעת השאגת אריה שיש מצות דאורייתא של שמחה בראש השנה. הוא סובר שרק אין בו קרבן של שלמי שמחה, שרק בג' רגלים יש מצוה של שלמי שמחה. אך בשאר הדברים, מצות שמחת יום טוב עליו. הוא סובר שחייב בקידוש כשאר ימים טובים ואסור לטעום כלום קודם הקידושין, ואין קידוש אלא במקום סעודה, וכל דין סעודות יום טוב עליו (סימן קא- קב). השו"ע כותב שאוכלים ושותים ושמחים ואין מתענים בראש השנה. על כך כותב המשנה ברורה (שם, א): "ר"ל אף שהוא יום הדין מ"מ מצוה של ושמחת בחגך שייך גם בו שגם הוא בכלל חג כדכתיב תקעו בחודש שופר בכסה ליום חגנו ונאמר בנחמיה ח' אכלו משמנים ושתו ממתקים וגו' כי קדוש היום לאדונינו ואל תעצבו כי חדות ד' היא מעוזכם". 


� רמב"ם, מורה נבוכים, ח"א, פרק א. הדברים מבוארים גם בספרו הלכות יסודי התורה ד, ח.


� רס"ג בפירושו על התורה, ספר בראשית א, כז, בהוצאת מוסד הרב קוק, בתרגומו של הרב קאפח. זצ"ל.





