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המשך בעמוד 2

דין עשרה לתפילה 
ולקידוש ה'

    
דבר המערכת סוגיא מהפרשה

(כב-לב):  בפרשתינו  נאמר 

קדשי  שם  את  תחללו  ''ולא 

אני  ישראל  בני  בתוך  ונקדשתי 

חז''ל  דרשו  דרשות  ב'  והנה  מקדשכם''.  ה' 

מפסוק זה.   חדא, הא דאיתא בסנהדרין (עד:) 

לענין חובת מסירות נפש בפרהסיא, דפרהסיא 

ואמרינן שם  ישראלים,  בני אדם  היינו עשרה 

נאמר  תוך,  דתוך  מגז''ש  הוא  לכך  דהמקור 

ונאמר  ישראל'  בני  בתוך  'ונקדשתי  הכא 

העדה  מתוך  'הבדלו  (טז-כב)  קורח  בפרשת 

הכא  ישראל  וכולהו  עשרה  להלן  מה  הזאת' 

נמי עשרה וכולהו ישראל.

דבר  שבכל  הנ''ל  מפסוק  חז''ל  דרשו  עוד 

בברכות  וכדאיתא  עשרה,  בעי  שבקדושה 

שנאמר  קדושה  אומר  היחיד  דאין  (כא:) 

תוך  תוך  ואתיא  ישראל'  בני  בתוך  'ונקדשתי 

וכנ''ל. וכן הוא במגילה (כג:).

אכן מצינו חילוק בין ב' דינים אלו, דגבי עשרה 

ה''ד)  מתפילה  (בפ''ח  הרמב''ם  פסק  לתפילה 

שצריך שיהיו העשרה ישראל זכרים וגדולים. 

ואילו  ס''א).    נ''ה  סי'  (או''ח  השו''ע  וכן פסק 

(בפ''ה  כתב הרמב''ם  גבי פרהסיא דקידוש ה' 

מיסודי התורה ה''ד) רק שצריך שיהיו עשרה 

זכרים  שיהיו  שצריך  הזכיר  ולא  מישראל. 

וגדולים. וכבר תמה בכך המנחת חינוך (מצוה 

רצ''ו אות י') ונשאר בצ''ע על הרמב''ם.

לא  ה'  קידוש  בהל'  שהרמב''ם  אף  ובאמת 

בשיטתו  נקטו  הפוסקים  מ''מ  לפרטים  יורד 

דס''ל דמהני אף נשים. וכ''כ בשו''ת אור גדול 

וכ''כ  לעשרה.   מצטרפות  נשים  דאף  דס''ל 

ויעיין  שם).     סנהדרין  (על  הש''ס  בגליוני 

שיועיל  דאפשר  שנסתפק  גדול  באור  שם 

דלתפילה  ואף  ה',  דקידוש  לעשרה  קטנים 

וביותר,  מתפילה.  שנא  מאי  וצ''ב  מהני.   לא 

עשרה לקידוש  ודין  לתפילה  עשרה  דין  הלא 

השם נלמד מאותו דרשא, ומדוע שיהא חילוק 

למעשה.

ועל דרך זה יש להקשות במה שנחלקו רש''י 

והר''ן על הגמ' בסהדרין שם, דרש''י נוקט את 

הגמ' כפשוטה דבעינן דוקא עשרה ישראלים, 

אבל הר''ן שם חולק וסובר דלהשיטות שבן נח 

מתקיים  א''כ  בפרהסיא  ה'  קידוש  על  מצווה 

הגמ'  ודברי  גויים.  בעשרה  שלו  הפרהסיא 

דבעינן ישראלים זהו בקידוש ה' של ישראל.  

נח  בן  אצל  מצינו  לא  דלכאורה  תמוה,  והוא 

ענין עשרה כלל.

הרמב''ם  כתב  הנה  ובהקדם  בזה,  והנראה 

בספר המצוות (מצוה ט') דגדר 

מצוות קידוש השם עיקרה הוא 

לפרסם את האמונה בה' לעולם, 

אנחנו  אשר  המצוה  זאת  וענין  וכלשונו: 

הזאת האמיתית  מצווים לפרסם את האמונה 

בעולם, ושלא נפחד בהיזק שום מזיק, ואע''פ 

ממנו  יבקש  אשר  גובר  מכריח  עלינו  שבא 

עיי''ש  וכו'  לכפור בו יתעלה לא נשמע ממנו. 

של  עשרה  דדין  ומבואר  הנפלאה.  לשונו 

קידוש ה' הוא ל''פרסום'' האמונה בהשי''ת. 

אין  הנה  שבקדושה  דבר  של  עשרה  גבי  אבל 

דלדבר  משום  אלא  פרסום  משום  הטעם 

יש מעלה  ''ציבור'', דלציבור  שבקדושה צריך 

(שם)  ובמגילה  בברכות  וכדאיתא  מיוחדת 

וכנאמר בתהילים (פב-א) 'אלוקים ניצב בעדת 

וברמב''ם  שריא.  שכינה  עשרה  בי  דכל  אל' 

הציבור  תפילת  כתב  ה''א)  מתפילה  (פ''ח 

נשמעת תמיד ואין הקב''ה מואס בתפילה של 

נדרש  השם  לקידוש  דבר,  של  כללו  רבים.    

''ציבור''  נדרש  שבקדושה  ולדבר  ''פרהסיא'' 

להשראת השכינה.

בזה  'ציבור'  דלגבי  טובא  לחלק  יש  ומעתה 

נאמר דינים מיוחדים של ציבור, שיהיו דוקא 

'פרהסיא'  לגבי  אבל  וגדולים.   זכרים  ישראל 

אכן מועיל גם בנשים ובקטנים.    ואמנם הוא 

נלמדו  הדינים  דשני  דכאמור  ולפי  חידוש 

וכנ''ל.  שונים  הגדרים  ומ''מ  דרשא  מאותו 

דבעינן  הוא  הילפותא  דעיקר  לומר  וצריך 

גדר  וממילא  טעם  דרשא  דלכל  אלא  עשרה 

שונה.

דשייך  דס''ל  הר''ן  בשיטת  הביאור  וזהו 

הוא מובן דס''ל  ולהנ''ל  גם בבני נח,  פרהסיא 

להר''ן דגם בבן נח שייך פרסום האמונה כאשר 

אלא  לכך  מודה  רש''י  וגם  נפשו.  מוסר  נח  בן 

דס''ל דקידוש ה' הוא רק לבני ישראל. 

ולפי''ז יובן למאוד מש''כ הש''ך (יו''ד סי' קנ''ז 

שיהיו  אי''צ  ה'  לקידוש  עשרה  דלדין  סק''ד) 

נפש.  המסירות  של  במקום  נוכחים  העשרה 

קנ''ח).  סו''ס  (ח''א  התשב''ץ  בשו''ת  וכ''כ 

כן מאסתר דודאי לא היו שם עשרה  והוכיחו 

עשרה  בפני  שהיה  חשיב  ומ''מ  שנוכחים 

ובפשוטו  לעשרה.  הדבר  ידוע  שהיה  ולפי 

אינם  כאשר  'ונקדשתי'  שייך  מה  תמוה,  הוא 

נוכחים.    אך להאמור יובן היטב, ומשום דאי''ז 

ענין של 'ציבור' אלא ל'פרסום' האמונה שידעו 

שמסר נפשו על האמונה בהשי''ת ולזה מועיל 

אף באינם נוכחים.

את  מזהיר  הוא  ברוך  שהקדוש  ומה  טהורות,  אמרות  ד'  "אמרות  א)  (כא,  אהרן"  בני  הכהנים  אל  "אמור 

ישראל, בשביל קדושתן וטהרתן" (מדרש תנחומא)

להיות  עליהם  לכן  וטהורים,  קדושים  כה  הם  ישראל  שבני  שמכיון  חיים"  שערי  "דברי  בספר  וביאר 

שאוכל  מלך  בן  ולשון.  אומה  מכל  יותר  ומרוממים  יותר  נעלים  ולהיות  וטומאה  תועבה  מכל  מופרשים 

מאכל גס, מיד נחלה הוא. אך איש כפרי ופשוט לא יחלה מכל מאכל גס, כי רגיל הוא בכך. בני ישראל, מפני 

קדושתם ועדינותם, רגישים הם מאד לגבי כל טומאה קלה שמזיקה להם, ולכן צריך להזהירם מאד על כך.

שהכהנים,  בפרשתנו  שמצינו  וכפי  ויותר,  יותר  להתקדש  עליו  כך  יותר,  ומרומם  נעלה  שאדם  ככל 

יותר מכל ישראל  ולהיטהר  בזכות אהרן הכהן, צריכים להתקדש  מעלתם שקיבלו  ורום  בגלל קדושתם 

ולהתרחק מכל הטומאות שברחוב. כמו כן נזיר המקבל עליו נזירות צריך להתרחק מכל טומאה ואין זה 

ציווי רק לכהנים שיתקדשו, אלא כל יהודי וכל בן תורה צריך להזהר ולהתרחק מכל טומאות העולם.

וכדי להגיע לעדינות הנפש ולזכות הרעיון הדרושה מיהודי אי אפשר לחיות סתם-כך ולהמתין להשראה 

או לטהרה שתגיע מאליה. כדי להגיע  לפסגות, צריך האדם להשקיע כוחות ולהעפיל אליהם. עלינו ללמוד 

תורה ולהגות בה כפי האפשר ולהשתלם בחכמת המוסר ובההשבה אל הלב. להתחזק בעצמנו ולחזק את 

בני משפחתנו, מבלי להרפות, מבלי לעצור באמצע שלבי הסולם.

על הפסוק בהמשך פרשתנו (כב, לב) "ונקדשתי בתוך בני ישראל" דרשו חז"ל על  חובתינו לקיים מצות 

ע"ז  יעבוד  ומודיעים לו שאם לא  בגופינו. וכאשר עומדים על יהודי עם חרב וחנית  ה'  קידוש  עשה של 

ירצחו אותו, מצווה הוא למסור את הנפש למען כבוד ה' וקדושת שמו יתברך בלא הרהורים, פשרות או 

מחשבות זרות. ואכן, בכל הדורות רבבות אלפי בני ישראל מסרו נפשם למיתה, לשחיטה ולהריגה, ר"ל, 

על קדושת שמו יתברך.

למות על קידוש ה' היא מדרגה עליונה, בה מחויב כל אחד ואחד מישראל, ללא יוצא מן הכלל. ואמנם כשם 

שאנו מצווים למסור את הנפש ולמות על קידוש הית"ש, כך חובתנו לחיות בכל רגע ורגע ע"פ קדושת 

ורצון הית"ש. חובתנו למות כיהודים, אך חובתנו התמידית והיומיומית היא לחיות כיהודים, לשמור על 

פרטי המצוות בין אדם למקום ובין אדם לחבירו, כפשוטו, לקיים מצוות ה' ולעסוק בתורה וחסד עם זולתו, 

ורגע.  רגע  בכל  יתברך  לו  נאמנים  עבדים  ולהיות  ית"ש  הבורא  רצון  לקיום  בתמידות  למסור את הנפש 

כאשר היום ערש"ק יום ההילולא של הרשב"י זיע"א שמסר נפשו לחיות על קידוש השם.

היום ערש"ק, ל"ג בעומר, נוהרים רבבות יהודים למירון, לשפוך שיח לפני נורא עלילה בציונו של התנא 

האלוקי רבי שמעון בר יוחאי. מנהג התפילה על קברי צדיקים מובא כבר בגמרא בסוטה (לד, ב), שכלב 

ויצילוהו מעצת המרגלים. המנהג להתפלל  האבות, כדי שיבקשו עליו רחמים  להשתטח על קברי  עלה 

בקברי צדיקים מוזכר במדרש קהלת (פרשה י) ובזוהר הקדוש במספר מקומות. רש"י ביבמות (קכב, א) 

כותב כי "ובתשובת הגאונים מצאתי כל הנך ריגלי דאמוראי, היינו יום שמת בו אדם גדול קובעים אותו 

ובאים על קברו עם  שנה בשנה כשמגיע אותו יום מתקבצים תלמידי חכמים מכל סביביו  לכבודו, ומדי 

שאר העם להושיב ישיבה שם". בספר חסידים (סי' תנ) מובא ש"ברזילי הגלעדי אמר אמות בעירי, כי הנאה 

יש למתים שאוהביהם הולכים על קבריהם ומבקשים על נשמתן טובה ומטיבים להם באותו עולם, וגם 

כשמבקשים מהם, הם מתפללים על החיים". העליה לקברי צדיקים מוזכרת בשיטה מקובצת (כתובות קג, 

ב), בספר החרדים (פס"ה) בשם הרמב"ם, ובעוד מקומות רבים בספרי הראשונים והאחרונים. 

ז"ל בפירושו לתיקוני הזוהר, שמיום שחרב בית המקדש, אין הקב"ה משרה  ידועים דברי אדוננו הגר"א 

שכינתו אלא על קברי צדיקים. ובאגרת תלמיד האור החיים הקדוש תיאר בפרוטרוט על השתטחות רבו 

בדברים  הפליג  לקברו  העליה  סגולת  שעל  זי"ע,  הרשב"י  קבר  וביניהם  רבים,  צדיקים  קברי  על  הגדול 

נפלאים. ואכן, אין ספק שבעליה לציונו של רשב"י זי"ע במירון פועלים כל העולים ישועות ע"י תפילותיהם 

ובקשותיהם, כמבואר בספרים ובמנהגי ישראל, וכפי המקובל  מקדמא דנא, ממנהגו של הקדוש האריז"ל, 

כמובא ב'שער הכוונות'.

לומדי התורה הממיתים את עצמם למען הקב"ה, באהלה של תורה, הם הממשיכים את דרכו של רשב"י 

הפרנסה  מוסרים את  התורה  לומדי   .ֶסוֹד עַל  הָעוֹמְדִים  רֵי  וְאַשְׁ  ,ֶלוֹמְד הֵם  הָעָם  רֵי  אַשְׁ נאמר  כשעליהם 

נפש  במסירות  מדובר  לעיתים  הקדושה.  התורה  דלתי  על  לשקוד  כדי  הנוחות  הרווחה  וחיי  והכלכלה 

כפשוטה של כל בני המשפחה. אך אנו ששים ושמחים לעשות זאת, להתעסק כל העת ב"מכתב לאלקים" 

להילחם  כדי  זה,  אחר  בזה  ברית,  רשעי  שקמים  אלו  בימים  וגם  ותורתו.  הקב"ה  בקדושת  ולהתקדש 

בתורתנו, אנו נמשיך ללמוד במסירות נפש. המה כרעו ונפלו ואנחנו קמנו ונתעודד. וע"י החיזוק התמידי 

בלימוד התורה נזכה לזכות הרשב"י וכמאמר הפייט אותו חיבר ה"בן איש חי" זיע"א  תּוֹרָתוֹ מָגֵן לָנוּ, הִיא 

  
שבת שלום

ר יוֹחַאי.                                                                              מְאִירַת עֵינֵינוּ הוּא יַמְלִיץ טוֹב עָלֵינוּ, אֲדוֹנֵנוּ בַּ

הדלקת נרות:

צאת השבת:

פרשת אמור תשפ"ה

גליון מס' 1220

7:03

8:13
8:18 חזו"א:  
8:47 ר"ת: 



חושן משפטמורנו המרא דאתרא שליט"א
סי'  או''ח  השו''ע  (על  הרמ''א  מש''כ  יובן  ובזה 

להצטרף  יכולות  נשים  אם  להסתפק  תר''צ) 

הספק  ומקור  המגילה.  לקריאת  עשרה  למנין 

והביאו הטור  בהג''ה אשר''י בפ''ק דמגילה  כבר 

להנ''ל  אכן  הבנה.  לזה  אין  ולכאורה  (תרכ''ד). 

הוא  המגילה  קריאת  דמצוות  דכיון  שפיר,  אתי 

לפרסומי ניסא ונתבאר דלענין פרסום ופרהסיא 

אף נשים בכלל א''כ אפשר אולי לצרף נשים.

סוגיא מהפרשה 
המשך מעמוד 1



רבי נתן אדלר זצ"ל בעל ה"נתינה לגר"

מתולדותיו
רבי נתן אדלר זצ"ל בעל "נתינה לגר", נולד בום כ"א בטבת תקס"ב, שלוש 
שנים אחר פטירת שאר בשרו, רבי נתן אדלר זצ"ל, רבו של החתם סופר, 

ונקרא על שמו. בצעירותו למד תורה מאביו רבי מרדכי זצ"ל שכיהן כדיין 
בפרנקפורט. לאחר מכן עבר לישיבתו של הגאון רבי אברהם בינג זצ"ל 

בווירצבורג והוסמך על ידו לרבנות בשנת תקפ"ח. לאחר תקופה קצרה בה 
כיהן כרבה של אולדנבורג, נפטר אביו והוא ירש את מקומו ברבנות האנובר.

בשנת תר"ה עלה על כס הרבנות בלונדון ושמו נתפרסם בכל התפוצות 
כמנהיג דגול ורב השפעה. נפטר כאשר מלאו לו פ"ז שנים, ביום כ"ט בטבת 

תר"נ ונטמן בבית העלמין בלונדון.

במאבק נגד הרפורמה

פרשת השבוע
שמן   ראשו  על  יוצק  אשר  מאחיו  הגדול   והכהן  
המשחה  ומלא את  ידו  ללבוש  את הבגדים את ראשו 

לא יפרע ובגדיו לא יפרם (כ"א, י')

בדרך הפשט אפשר לומר, שלכן האריך פה הכתוב בתואר "הכהן 

והכהן  כך:  הכתוב  ויבואר  האזהרה.  טעם  להשמיענו  כדי  הגדול", 

הגדול מאחיו אשר יוצק על ראשו שמן המשחה - לכן את ראשו לא 

יפרע, ומאשר מלא את ידו ללבוש את הבגדים, בגדי קדש הם - לכן 

את בגדיו לא יפרום (עיין שו"ת משיב דבר ח"ב סי' צ"ט).       (הרש"ש)

ושמרתם מצוותי ועשיתם אותם אני ה' (כ"ב, ל"א)

הלשון "ושמרתם" ללמדנו בא, על אופן עשיית המצוה כתיקונה. 

כי דבר זה יתכן רק בעת שתהיה לאדם תכונה וציפיה מראש, לעשות 

ולקיים כדי למלא את רצונו יתברך. שכן רק אם יהיה שומר ומצפה 

לזמן בוא קיום המצוה, כי אז יקיימנה בחיבה ובכל ההידורים. וכשם 

שמצינו בפסוק "ואביו שמר את דבר" (בראשית ל"ז, י"א), שפירושו, 

יוסף,  של  חלומו  והתגשמות  קיום  לעת  וציפה  בלבו  שמר  שיעקב 

המצוה  קיום  לו  שיזדמן  הייחול  הציפיה  הוא  השימור  כאן,  כן  כמו 

כתיקונה.                                                                  (רבי חזקיהו אליעזר קאהאן)

אלה מועדי ה' מקראי קודש אשר תקראו אותם במועדם 
(כ"ג, ד')

חלוק הוא דינו של ראש חודש מדין ימים טובים לענין הזכרת היום 

ואילו  לחזור,  לו  יש  בערבית  שכח  אם  טוב  שביום  ויבוא",  ב"יעלה 

בראש חודש אינו חוזר. הנה פשט לשון הגמרא ורוב הפוסקים הוא, 

שדין ההזכרה  חודש. והטעם, משום  בראש  אחת  הזכרה  שמספיק 

דיום  טוב חיובו  משום שהוא  "מקרא קודש", אשר כל  היום  בכלל.  

משא"כ  ראש  חודש,  שאינו מקרא קודש, וכל חיוב ההזכרה בו אינו 

אלא משום קידוש החודש, על כן מעיקר הדין אין חיובו אלא פעם 

ואף אם קידשו  אינו מחובת היום כלל,  החודש  ביום, שהרי קידוש 

ביום כ"ט מקודש.

זהו שאמר הכתוב "אלה מועדי ה' מקראי קודש אשר תקראו אותם 

במועדם" דכיון שהם "מקראי קודש" אזי "תקראו אותם במועדם". 

לקראו  דין  בו  אין  ולכך  קודש  מקרא  שאינו  חודש,  ראש  להוציא 

ל', ב' שהטעם שבלילי ראש חודש  במועדו דוקא. (ברם, עי' ברכות 

אינו חוזר הוא שאין מקדשים את החודש בלילה.)           
          (רבי אלעזר משה הלוי הורוביץ)

אלה הם מועדי. ששת ימים... (כ"ג, ב'-ג')

כתב האלשיך הק': מספר השבתות והימים-טובים שבימות השנה 

קדושה  שפע  להריק  כצינורות  הללו הם  הימים  שבעים  שבעים.   -

מהעולם העליון, כל אחד ואחד מהמקורות המיוחדים למעלה, לכל 

אחד ואחד ממקום בחינתו.

(בפרשת  הרוח  עליהם  שנחה  הזקנים  שבעים  הם  וכנגדם 

להריק  הכנה  להם  ותהיה  בעולם,  קדושה  שפע  להריק  בהעלותך), 

שפע נבואה וכו', כנודע ליודעי חן.

שדך  פאת  תכלה  לא  ארצכם  קציר  את  ובקוצרכם 
בקוצרך ולקט קצירך לא תלקט לעני ולגר תעזוב אותם 

אני ה' אלקיכם (כ"ג, כ"ב)

בפרשת  כבר  שנשתנה  אחר  פאה,  מצות  על  הכתוב  חזר  מדוע 

קדושים (י"ט, ט', ראה רש"י כאן).

אלא, כל הטעם שציוה השם יתברך להניח פאה שעה שאדם קוצר 

את תבואת שדהו, כדי שלא יחוש יותר מדי בעלות על השדה, כאילו 

אז  ואו  לו לעשות איזו מצוה בשדה,  היא שלו לחלוטין. לכך הורה 

יוכיח את אמונתו כי "לה' הארץ ומלואה". כיון שכך, היה ניתן לומר 

שכל זה רק בשדה שלא עשו בה כל מצוה, אבל שדה שכבר הביאו 

בה  מלהניח  פטור  סובר שיהיה  הייתי  שתי הלחם,  או  ממנה עומר, 

פאה. לפיכך אחר שכתבה תורה פרשת העומר שבה והזכירה מצות 

העומר,  הבאת  מצות  בה  שקיימו  משדה  אפילו  כי  ללמדך  פאה, 

אתכם להניחה  המצוה  ואני  "כי אני אלקיכם",  פאה.  חייבים להניח 

בכל מקרה.                                                                   (רבי איצל'ה מוולוז'ין)                                                                      

השבת  ממחרת  עד  תהיינה.  תמימות  שבתות  שבע 
השביעית תספרו חמשים יום (כ"ג, ט"ו-ט"ז)

ששמע:  נאה  רמז  הביא  רבינוביץ  לרש"ד  שלום"  "שערי  בספר 

מהמלה "שבע" עד "תספרו חמשים יום", יש בדיוק ארבעים ותשע 

אותיות, כנגד ימי הספירה.

וקראתם בעצם היום הזה (כ"ג, כ"א)

כתב ה"עמק דבר", כי "בעצם היום בא לאפוקי לתוספת שלפניו, 

ומסיים "ודלא כמגן אברהם" [שכתב הטעם לא להקדים בליל עצרת 

משום שצריך 'תמימות'].

וכתב ה"נחל אליהו" לקיים שניהם: הרי דבר זה גופא צריך ביאור, 

היום  "בעצם  תורה  בו  שאמרה  מועדות  משאר  עצרת  נשתנה  מה 

שקידוש  הוא שמשום  כי הטעם  לומר  ונראה  הזה" למעט תוספת. 

העצרת תלוי במה שהוא ממחרת השבת השביעית, לכך אי אפשר 

לקדשו עד שיכלו לגמרי שבע שבתות תמימות. נמצא שטעמו של 

ה'מגן אברהם' זהו טעמא דקרא, ואלו ואלו דברי אלוקים חיים.           



ברכותנו שיהיה הבית בנין עדי עד וירוו רוב נחת מכל יו"ח
מתוך שמחה והרווחה כל הימים

ברכותנו שיזכו לרוות רוב נחתממנו ומכל יו"ח
מתוך שמחה והרווחה כל הימים

האם קריאת שמע מהני ללימוד תורה לאחר ברכת אהבת עולם

המדור נועד לעורר את לב המעיינים בלבד 
ולא לפסוק הלכה למעשה

נושאים בהלכה

הדין שמי שרוצה לצאת ידי חובת ברכת התורה בערבית יכוון לצאת ידי חובה בברכת אהבת עולם, וצריך ללמוד מיד לאחר התפילה ללא 

שום הפסק של דיבור. אמנם יש לברר מדוע קריאת שמע לא הוי לימוד תורה וא"כ לא יצטרכו ללמוד אחרי התפילה. ועוד יש לברר במי 

שקורא קריאת שמע בשחרית לפני התפילה האם צריך לברך ברכת התורה או שלא צריך לברך ברכת התורה. 

הגמ' בברכות דף יא: כותבת "אמר רב יהודה אמר שמואל השכים לשנות עד שלא קרא קריאת שמע צריך לברך, משקרא קריאת שמע 

אין צריך לברך שכבר נפטר באהבה רבה." אומר רש"י ד"ה שכבר נפטר באהבה רבה "שיש בה מעין ברכת התורה ותן בלבנו ללמוד וללמד 

ע"י  נפטר  אז  שמע  קריאת  קרא  שאומר שאם  הירושלמי שמוסיף על הבבלי  מביא את  שכבר  תוס' ד"ה  וכו'."  ולקיים  ולעשות  לשמור 

ברכת אהבה רבה, מוסיף הירושלמי "והוא ששנה על אתר פירוש לאלתר שלמד מיד באותו מקום." תוס' מביא את ר"י שהבבלי חולק על 

הירושלמי, ולפי הבבלי לא צריך ללמוד אחרי התפילה. אומר תוס' ועוד "שדווקא אהבה רבה דלא הוי עיקר ברכה לברכת התורה, דעיקר 

אהבה רבה לק"ש נתקן ובשבילה אינו נפטר מברכת התורה אלא אם ילמוד מיד וגם לא יעשה היסח הדעת." 

הב"י מקשה על הירושלמי מדוע צריך ללמוד לאחר ברכת אהבה רבה הרי הוא קורא קריאת שמע והוי לימוד, מתרץ הב"י א' שמדובר 

שאמר אהבה רבה לאחר קריאת שמע, ולכן הירושלמי אומר שצריך ללמוד לאחר התפילה. ב' "דקריאת שמע ותפילה לא חשיבי לימוד 

לעניין זה, דדברי תחנונים ותפלה לחוד ודברי תלמוד תורה לחוד, וקריאת שמע כדברי תפילות הוא." מבואר שיש מחלוקת בין שני תרוצי 

הב"י שלפי תרוץ א' אם הוא קורא קריאת שמע זה עולה ללימוד תורה לברכת אהבה רבה, אמנם לתרוץ ב' קריאת שמע לא נחשב לימוד 

תורה. מביא הב"י שהרשב"א מביא מהראב"ד שיש גורסים והוא שקרא על אתר ולפי"ז יוצאים ידי חובה בלימוד תורה ע"י קריאת שמע, 

ויש גורסים והוא ששנה על אתר, ולפי"ז ע"י קריאת שמע הוא לא יוצא ידי חובה.

יש לזהר לברך ברכת התורה  ולכן  אי סגי בקורא קריאת שמע סמוך לה מיד בלי הפסק,  "יש להסתפק  ח כותב  השו"ע סימן מז סעיף 

קודם אהבת עולם." המ"ב ס"ק יז כותב "דיש לומר דקריאת שמע הוי רק כדברי תפילה כיון שאינו אומר זה לשם לימוד" ומוסיף המ"ב 

שהא"ר מביא הרבה פוסקים שסוברים שלא יוצא ידי חובה בקריאת שמע וכ"כ הגר"א, ובבה"ל מביא את רע"א שמבאר את השו"ע שזה 

רק זהירות בעלמא.

ויש להקשות על הב"י שביאר שלא יוציאם ידי חובת לימוד בקריאת שמע משום שהוי כתחנונים ותפלה, דהרי הגמ' במנחות דף צט: כתוב 

"אפי' לא קרא אדם אלא קריאת שמע שחרית וערבית קיים לא ימוש ספר התורה וגו'," א"כ מפורש שקריאת שמע זה תלמוד תורה. וכן 

הגמ' בנדרים דף ז. כתוב "אי בעי פטר נפשיה בקריאת שמע שחרית וערבית" א"כ מבואר שיוצא ידי חובת לימוד תורה בקריאת שמע. 

ועוד קשה דהרי הטור סוף סימן מו מביא מנהג שהיו אומרים פסוקים בתחילת התפילה ורק אח"כ מברכים ברכת התורה ואח"כ אומרים 

פרשת התמיד. וכותב הטור "והוקשה לי על זה הסדר לומר פסוקים קודם ברכת התורה, ונהגתי בעצמי מיד אחר ברכת אלוקי נשמה לברך 

ברכת התורה ולומר אחריה ברכת כהנים וכו'" מבואר מהטור שפסוקים זה לימוד תורה ולכן צריך לברך קודם ברכת התורה, והטור סימן 

מז אומר שלאחר ברכת אהבה רבה צריך ללמוד, א"כ מבואר שפסוקים זה לא כלימוד תורה, א"כ הטור סותר את עצמו. 

עוד יש להקשות שהב"י בעצמו שם מביא בזה מחלוקות בראשונים האם צריך לברך על פסוקים ברכת התורה, ובברכת התורה הוא לא 

ציין כלל לזה משמע שקריאת שמע ופסוקים זה שני בדברים שונים. אמנם בקהילות יעקב בברכות סימן יד מבאר דזה גופא הספק של 

השו"ע, אמנם בב"י לא משמע כך. וכן קשה על המ"ב שהכריע מהאחרונים שקריאת שמע לא הוי כדברי תורה ובסימן מו המ"ב לא מכריע 

בברור מה לעשות, והמ"ב היה צריך להעיר לעיין בסימן מו. 

ועוד ראיתי שמקשים [מ"ב מהדורת משנה אחרונה אות קנא] שהרי הב"י מבאר מדוע נשים צריכות לברך ברכות התורה, משום שנשים 

חייבות בתפילה ותפילה כנגד קרבנות ולכן הם חייבות לומר פרשת פרשת הקרבנות, והרי זה רק תפילות ולא צריך לברך עבור זה ברכת 

התורה.

ונראה ליישב דהאור שמח מהלכות תלמוד תורה פרק א הלכה ב ד"ה ובזה אומר שמה שיוצאים ידי חובת לימוד תורה בקריאת שמע זה 

רק אם הוא מכוון ללימוד תורה אבל אם לא מכוון הוא לא יוצא. ולפי"ז מובנת הגמ' שיוצא ידי חובת לימוד תורה בקריאת שמע. אמנם 

כל זה לכאורה א"א לומר בדעת השו"ע שכתב שיש להסתפק האם יוצא ידי חובה, ולפי האור שמח תלוי האם מכוון ללימוד תורה או 

לא. אמנם הבה"ל הביא את רע"א שביאר את השו"ע שהספק רק לזהירות בעלמא, א"כ אפשר לומר שהאור שמח הוא גם בדעת השו"ע. 

וראיתי שמצינים לספר שיח השדה שכתב שא"א לקיים שני מצוות בדבר אחד ולכן ק"ש לא עולה ללימוד תורה, ולכן לא יוצא ידי חובה 

בקריאת שמע.

ומצאתי בספר פניני תפילה פרק ב עמוד לה בשם הגריש"א שאומר שוודאי יוצא ידי לימוד תורה ע"י קריאת שמע, והספק של הב"י "דכיון 

שהירושלמי מצריך 'והוא ששנה על אתר' דוקא בברכת 'אהבה רבה' ולא בסתם ברכת התורה, משום 'דלא מתחזי לשם ברכת התורה אלא 

בשונה על אתר ואם שנה על אתר אז נראית ברכה לשם עסק התורה כמו לשם קריאת שמע (לשון הרא"ש), והיינו כיוון שלא מפורש 

בברכה אלא 'הבוחר בעמו ישראל באהבה' ולא מפורש בחתימה ענין התורה לכן צריך להראות שהברכה שבירך הוא לשם ברכת התורה, 

לפיכך צריך לשנות על אתר." וזה מה שכתב הב"י "דקריאת שמע לא חשיבי לימוד לעניין זה." אמנם יש להקשות שהמ"ב כותב שאם עבר 

זמן ק"ש הוא יוצא ידי חובה לברכת התורה, וקשה הרי זה לא מוכח, וענה הגריש"א למי לא מוכח, לנשים, דהיינו כיוון שזה לימוד תורה 

וא"א לצאת בזה ידי קריאת שמע א"כ זה מוכח שהוי לימוד תורה. ולפי"ז יובן מדוע הב"י לא ציין לעיין בסימן מו וכן יובן הסתירה בטור 

כיוון שיש חילוק בין פסוקים לבין קריאת שמע, ובקריאת שמע יוצא ידי חובת לימוד תורה ורק לעניין ברכת אהבת עולם זה שונה, וזה 

כוונת הב"י שאמר שהוי כתפילה ותחנונים ולכן זה לא ניכר כ"כ שזה לימוד תורה ולכן אולי לא מהני.   

ולסיכום: מי שכיוון לצאת ידי ברכת התורה באהבת עולם צריך ללמוד אחר התפילה, ולפי האור שמח אם כיוון בקריאת שמע לשם לימוד 

תורה זה מהני ולא צריך ללמוד אחרי התפילה. ולפי השיח שדה א"א לצאת בזה ידי לימוד תורה. ולפי הגריש"א קריאת שמע הוי לימוד 

תורה ורק לעניין ברכת אהבת עולם זה לא עוזר כי הברכה לא ניכרת שזה ברכת התורה. ולפי"ז יהיה נפק"מ למי שרוצה לקרוא קריאת 

שמע לפני ברכת התורה, שלפי האור שמח אם הוא לא מכוון ללימוד תורה אז לא צריך לברך, ולפי השיח השדה גם אם יכוון ללימוד תורה 

לא מברך, אמנם לגריש"א יצטרך לברך והוי לימוד תורה.

זמני הלכה למעשה אופק אלעד 
בעריכת הרה"ג רא"י זילבר זצ"ל

נה"ח 

הנראה

סוזק"ש 

מג"א

סוזק"ש 

הגר"א

שקיעת 

החמה

נה"ח 

מישורי

בית דין צדק -אלעד                                             
בתי הוראה - בי"ד לעניני ממונות -

כשרות - עירובין- קופת העיר מתן                         
בסתר- רישום נישואין- יעוץ רפואי     

בראשות מורנו המרא דאתרא 
הגאון רבי שלמה זלמן גרוסמן  שליט"א
המרכז: ר' טרפון אלעד טלפון:9096571 פקס:9369453

ויאכלו ענוים וישבעו

יהא רעווא מן שמיא שיזכו אביו ואמו להכניסו בבריתו של 
אברהם אבינו בעתו ובזמנו ולגדלו לתורה לחופה ומע"ט

וירוו זקניו רוב נחת ממנו ומכל יו"ח


