הרב ד"ר דרור פיקסלר

דרשה לפני תפילת מוסף

הדרשה בשבת

הטור (או"ח סי' רצ) כתב בענין חשיבות קביעת דרשה בשבת בבית הכנסת: "קובעין מדרש, כדאיתא במדרש, אמרה תורה לפני הקב"ה, רבש"ע כשיכנסו ישראל לארץ, זה רץ לכרמו וזה רץ לשדהו ואני מה תהא עלי? אמר לה, יש לי זוג שאני מזווג לך, ושבת שמו, שהם בטלים ממלאכתם ויכולין לעסוק בך. על כן צריך שיקבעו מדרש, להודיע לעם את חוקי הא-להים ואת תורותיו".

ייעודו של יום השבת לתורה וללימודים, ליום שכולו "שבת ומנוחה לחי העולמים" (משנה סוף תמיד). בכל הדורות היה הציבור משכים בשבת לבית הכנסת לקרוא קריאת שמע, להאזין לקריאה בתורה, ומייד אחר כך לשמוע את הדרשה (סדר אליהו רבה פרק א). רבים היו הולכים באופן מיוחד על מנת לשמוע את הדרשה, ואף נקבעו הלכות עירובין מיוחדות לצורך העניין (משנה עירובין ג, ה). מוזכרים גם דרשנים מסויימים שרבים היו נוהרים להאזין לדרשתם (ירושלמי הוריות ג, ד דף מח עמוד ב). בהתכנסויות בשבתות בבתי הכנסת לתורה ולתפילה הונחלה גם ידיעת התורה ומורשת האבות לציבור הרחב, וטופחה חוויית עבודת ה' בתפילה, בלימוד התורה ובקיום מצוותיה
.

זמן הדרשה בתפילה

הדרשה עיקר זמנה לאחר התפילה, וכך נהגו בתקופת חז"ל. גם בימינו בקהילות רבות נוהגים לדרוש בשבת בבית הכנסת, בקביעות או עקב אירועים מיוחדים. כך למשל כאשר נערכת חגיגת בר מצוה, או שמחה אחרת בבית הכנסת, מקובל כי נציג הקהל נושא דרשה ומברך את המשפחה החוגגת. לא ניתן להקדים את הדרשה קודם לקריאת התורה, בבר מצוה - מפני שהדברים כוללים בדרך כלל איזכור על קריאתו של הנער, וגם בשמחות אחרות - המתח האוחז את בעלי השמחה לפני הקריאה והעלייה לתורה מקשה עליהם ועל הציבור להיות פנויים לשמוע דברי תורה. מאידך לא נח לדחות את הדרשה לסוף התפילה, מפני שרבים מהאורחים והמתפללים יעזבו את בית הכנסת וימהרו לביתם לקדש ולסעוד את ליבם, וכך ייפגע המעמד. לכן מקובל בהרבה מקהילות ישראל לומר את הדרשה אחרי הכנסת ספר תורה, קודם לתפילת מוסף.

אך יש שהעירו כי מעשה זה נוגד את ההלכה, על בסיס דברי המשנה ברורה
: "אחר אשרי לא יאמר שום דבר, דהקדיש שאומרים לפני העמוד קודם תפלת י"ח הוא קאי על אשרי שאמר בתחלה, וע"כ אין להפסיק ביניהם. ויהללו שאומרים אין הפסק. ומה שנשתרבב המנהג שכשיש חולה אוחז החזן הס"ת בידו לאחר אשרי, ואומר מי שבירך ומפסיק הרבה בין אשרי לקדיש שלפני העמוד, שלא כדין הוא"
. לכן היו שהציעו להקדים את הדרשה קודם לתפילת יקום פורקן; אך בשלב זה ספר התורה מונח על הבימה או אחוז בידי אחד המתפללים, ובעוונותינו יש מתפללים היוצאים בזמן הדרשה ובכך אתה מכשילם באיסור
.

הצעה אחרת היתה לשנות את סדר התפילה הרגיל עקב הדרשה: להכניס את ספר התורה אחר יקום פורקן, אח"כ לדרוש, ואחר כך לומר אשרי וקדיש ומוסף. ברם בהצעה זו טמונה סכנה מרובה: דורנו פרוץ באנשים המבקשים "לתקן", על פי עיוות מחשבתם, את מנהגי היהדות, רבים מהם "תיקונים" בנוסח ובסדר התפילה. חכמי הדורות האחרונים הקפידו שלא לתת פתחון פה לאותן הכתות, ולכן כל שינוי בסדרי התפילה אינו מומלץ
.

לי נראה להצדיק את המנהג הנפוץ לדרוש אחרי הכנסת ספר התורה, משום שזהו המקום המתאים ביותר לדרוש בו במהלך התפילה וכנ"ל, ואולי גם על זה אמרו חז"ל "עת לעשות לה' הפרו תורתך"
; אך לדעתי אין צורך בכך, ומנהג זה מבוסס על שיטות הראשונים בעניין הקדיש
.

הקדיש שייך לנאמר לפניו או לאחריו?

הרמ"א (דרכי משה או"ח סי' נד) דן בעניין הפסקה בין ברכת ישתבח ליוצר. הוא מביא בשם הכלבו (סי' ו) שהקדיש חייב לעלות על פסוקים כלשהם, ואם הפסיקו אחרי ישתבח אי אפשר לומר קדיש. מסיבה זו ביטל הרמ"א את המנהג להפסיק אחר ישתבח, ודחה אותה לאחר אמירת הקדיש, קודם לברכת יוצר. דברי הכלבו הם למעשה המקור גם לדברי המ"ב שהבאנו לעיל. ברם הרמ"א בעצמו הצטער על שינוי המנהג, אחרי שראה באור זרוע (ח"א סי' צח) בשם תשובת הגאונים שיש להפסיק קודם לקדיש אחרי ישתבח, ולאחר ההפסקה לומר קדיש ולאחריו את ברכת יוצר.

מדברי הרמ"א מתברר שיש מחלוקת בין הפוסקים האם הקדיש נאמר כסיום על דברים שנאמרו קודם לו, ואם כך יש צורך שלא להפסיק ביניהם, או שהקדיש נאמר על מה שיבוא אחריו, ואם כן אין כל מניעה להפסיק בינו לבין ברכת ישתבח (בשחרית) או אשרי (במוסף).

הרמב"ם, כדרכו, הלך בשיטת הגאונים
: "סדר תפלת הציבור כך הוא... שליח ציבור... מתחיל ואומר קדיש, וכל העם עונין אמן יהא שמיה...". ברור שדעתו היא שתפילת הציבור מתחילה בקדיש, ללא תלות מה נאמר לפניה; פסוקי דזימרא לדעתו הם חלק מתפילות היחיד המקדימות את תפילת הציבור בשחרית. הרמב"ם חזר על דבריו בסדר התפילה שבסוף ספר אהבה: "שליח צבור אומר קדיש לעולם קודם כל תפלה ואחר כל תפלה", ללא קשר למה שנאמר קודם. מקור הרמב"ם בגמרא (ברכות ג, א): "בשעה שישראל נכנסין לבתי כנסיות ולבתי מדרשות ועונין יהא שמיה הגדול מבורך...". לדברי הרמב"ם והגאונים מותר אם-כן להפסיק לאחר אשרי שבתפילת מוסף, והדבר היותר חשוב הוא לסמוך את הקדיש לתחילת תפילת מוסף.

העולה לנו עד כאן כי לדעת הרמב"ם, וכן נראה שגם דעת השו"ע, ודעת הרמ"א לאחר חזרתו, אומרים קדיש בתחילת כל תפילה גם אם לא אמרו קודם פסוקים. אם כן בשאלה בה עוסק המאמר מותר להפסיק לאחר אשרי שבתפילת מוסף, והחשוב הוא לסמוך את הקדיש לתחילת תפילת מוסף.

סוגי הקדישים

ראינו כי יש קדיש הפותח את התפילה וקדיש המסיים אותה. הקדיש הפותח את התפילה הוא הנקרא אצלנו חצי קדיש
, והקדיש שמסיים את התפילה הוא קדיש תתקבל. וכך כתב הרמב"ם בסדר התפילה: "קדיש בתרא, כל קדיש שאומר שליח צבור אחר שגומר את התפלה, שאינו אומר אחריו כלום אלא כל העם שומעין אותו ויוצאין ונפטרין...". לפי זה מעיקר הדין שיר של יום ועלינו וכו' אינן חלק מן התפילה בציבור.

סוג שלישי נקרא קדיש דרבנן. כך כתב עליו הרמב"ם בסדר התפילה: "כל עשרה מישראל או יתר שעוסקין בתלמוד תורה שעל פה, ואפילו במדרשות או בהגדות, כשהן מסיימין אומר אחד מהן קדיש". מקורו בגמרא (סוטה מט, א): "עלמא אמאי קא מקיים? אקדושה דסידרא ואיהא שמיה רבא דאגדתא", והרמב"ם הוסיף גם מדרשות
.

כרמב"ם כתב האגור (סי' צד). ובשבלי הלקט (אות ח בדיני הקדיש) והובא בפרישה על טור או"ח סי' נה ס"ק א מנה את הקדישים שלעיל, וכן את הקדיש שלאחר תפילת העמידה ותחנון אך אינו הקדיש המסיים את התפילה, ואת הקדישים בתפילות מנחה וערבית. הוסיף עליהם קדיש לאחר קריאת התורה
 שהוא שונה במהותו מקדישי התפילה ומקורו בתקנת חכמים
.

אם כן, גם המבקשים לחשוש לדברי הרמ"א קודם חזרתו, ולדברי המ"ב, יכולים לומר כמה פסוקים בסיום או לאחר הדרשה, או יכולים לשזור בדרשתם דברי הגדה, ובכך הקדיש שלאחר הדרשה עולה על הדרשה עצמה, בנוסף על עיקר תקנתו כפתיחה לתפילת מוסף. וכך כתוב בצורה מפורשת בברכי יוסף (או"ח סי' רפד ס"ק טו): "יש נוהגים לומר ההשכבות וההכרזות וכיוצא אחר אשרי, וכתב הרב שיירי כנה"ג דאינו נכון... ולי ההדיוט נראה עיקר כמ"ש בספר יד אהרן דאין לחוש לאומרם אחר אשרי, מאחר שאח"כ בהחזרת ס"ת אומרים מזמור לדוד וכמה פסוקים אחרים, ועליהם אומרים קדיש. וכתב כן משם מהר"ש ן' עזרא גם כן. והדברים ברורים"
.

בנוסף לכך יש לומר כי 'הפסקה' היא רק אם עוסקים בענייני חולין; דרשה בדברי תורה כלל לא נחשבת כהפסקה, ואם כן הקדיש עולה על אשרי והדרשה גם יחד. כך פסק ערוך השלחן או"ח נד, ב: "והפסק לא מקרי רק דברי חול".

מסקנות

נראה מכל הנ"ל שניתן להפסיק בדרשה בין הכנסת ספר תורה לאמירת הקדיש קודם לתפילת מוסף, על פי דעת הגאונים, הרמב"ם והשו"ע שהקדיש הוא פתיחה לתפילה שבאה אחריו, ואין כלל עניין של הפסק בין הקדיש לתפילת אשרי
. גם אם מבקשים לחשוש לשיטות החולקות, ניתן לדרוש בענייני הגדה ולסיים בפסוקים ובכך הקדיש בודאי עולה גם על הדרשה. וכפי שכתב הרמ"א (דרכי משה או"ח סי' נד) בעניין הפסקה בין ישתבח לקדיש: "ולכן אין לבטל מנהג הקדום, והנח להם לישראל, שאם אינם נביאים, בני נביאים הם"
.

� ראה בקובץ יהודים ויהדות בימי בית שני, המשנה והתלמוד (ירושלים תשנ"ג) עמ' 278-266.


� או"ח סי' רפד ס"ק טו, ומקורו בדברי המגן אברהם ס"ק ז.


� הרב שמעון בירן הי"ד בקובץ מלילות חלק א (תשנ"ח) עמ' 431-429 הציע את הסוגיא והעלה את הבעייתיות שבה, מבלי להכריע. הרב דוד לאו באתר "מורשת" (תשובה מתאריך כט סיון תשס"ד) הציע להכניס את ספר התורה קודם לאשרי, ואחרי הדרשה לומר אשרי וקדיש, אך ראה מ"ש להלן על שינויים בסדר התפילה. יש לציין שתופעה זו, של שינוי מנהגים מקובלים, מאפיינת את דורנו; יתכן שאדם גדל בקהילה שרבניה דרשו תמיד לפני תפילת מוסף, אך משנודעו לו דברי המ"ב הוא דורש לשנות את המנהג. האם תמיד דברי המ"ב מבטאים את 'ההלכה', גם נגד מנהג הקהילה לדורותיה? הדברים אינם פשוטים, וראה מ"ש ב'המעין' מה, ד (תמוז תשס"ה) עמ' 62-50, וראה במאמרו של הרב בני לאו ב'אקדמות' יד (תשס"ד) עמ' 174-155.


� סוטה לט, ב: "ואמר רבי תנחום אמר רבי יהושע בן לוי, אין הצבור רשאין לצאת עד שינטל ספר תורה ויניח במקומו; ושמואל אמר: עד שיצא. ולא פליגי, הא דאיכא פיתחא אחרינא, הא דליכא פיתחא אחרינא". רבו ההסברים לסוגיא זו, ראה רי"ף מגילה פרק ד רמז אלף קמא; משנה תורה לרמב"ם הלכות תפלה וברכת כהנים יב, כד; ב"י או"ח סי' קמט ונושאי כלי השו"ע שם. ראה גם מה שכתבתי ב'שנה בשנה' כרך מג (תשס"ג) עמ' 32-20.


� נראה לבסס את האיסור לנהוג בדרכי הרפורמים גם בדברים שבעיקרם אין איסור, ממה שכתב רש"י בפירושו לדברים טז, כב: "אשר שנא. מזבח אבנים ומזבח אדמה צוה לעשות, ואת זו שנא כי חק היתה לכנענים. ואע"פ שהיתה אהובה לו בימי האבות, עכשיו שנאה מאחר שעשאוה אלו חק לעבודה זרה". עפ"ז מה שהפך להיות סמל של הניאולוגים והרפורמים נעשה איסור מוחלט העומד בפני עצמו, אף שהיה מותר בעבר. אחרי שהם פרצו פירצות בסדרי התפילה אין אנו יכולים לשנות ולתקן, גם בדברים שיש להם הצדקה לגופם.


�  משנה ברכות ט, ז. כך ציטט הרב בירן הי"ד (לעיל הערה � NOTEREF _Ref129600285 \h ��3�) בשם הרי"ש אלישיב והרח"פ שיינברג שליט"א, וכן כתב הרב דוד לאו (לעיל הערה � NOTEREF _Ref129600285 \h ��3�) בשם "אחד הרבנים החשובים שדורש לאחר החזרת הספר, לפני הקדיש".


� הרב אליהו כ"ץ, הרב הראשי של באר שבע, ביסס את המנהג על פי הקבלה, ראה תשובתו בחוברת האשל לח (תשמ"ח) עמ' 19-17. למען הגילוי הנאות אציין שכך גם נוהגים בבית הכנסת שלנו, ובדברי אלה אני למעשה מצדיק את מעשי.


� הלכות תפלה וברכת כהנים ט, א (הציטוטים ממהדורת 'יד פשוטה' מאת מו"ר הרב נחום אליעזר רבינוביץ שליט"א). על יחס הרמב"ם לגאונים ראה מה שכתבתי בנספח לפירוש הרמב"ם למסכת עבודה זרה – מהדורה מבוארת (מעליות תשס"ב) עמ' רלא והלאה, ובהפניות שם.


� נראה כי דברי הרמב"ם, שכל תפילה פותחת בקדיש, הם ביסוד המנהג של כמה בתי-כנסת בימינו שפותחים את תפילת ערבית (קודם לוהוא רחום) בקדיש. כנראה שזהו הקדיש שבפתיחת תפילת ערבית.


� המגן אברהם (או"ח סי' נד ס"ק ג) ציין לסתירה-לכאורה בדברי הרמב"ם: במשנה תורה הוא כותב שניתן לומר קדיש דרבנן אחר כל לימוד של תורה שבעל פה, ואילו בפירושו לאבות ו, טו כתב "שאין אומרים קדיש על המשנה אלא על האגדה". ולכן מסכם המג"א שם: "א"כ י"ל שגם כוונת הרמב"ם בחבורו לומר הגדה אחר תורה שבע"פ, ולומר אח"כ קדיש". וכן כתב מחצית השקל סי' נד ס"ק ג: "גם כוונת הרמב"ם בחבורו כן נינהו, דכתב דעל כל תורה שבעל פה אומרים קדיש, מ"מ צריך לומר בסיום דרשת פסוקים... אף על גב שמצינו בו פעמים רבות שחזר בו בחבורו ממה שכתב בפירוש המשנה, מ"מ במקום שאין צורך לומר שחזר בו עדיפא". ברם במקרה זה אין כלל מקום לקושיא, שהרי הרמב"ם כלל לא כתב את הפירוש המובא בשמו בדפוסים המצויים לפרק 'קנין תורה', הפרק השישי שצורף למסכת אבות כדי ללמוד אותו בשבת שלפני חג השבועות, שהיא השבת השישית שבין חג הפסח וחג השבועות. מנהג זה מוזכר בסידורו של רב עמרם גאון. בתחילת פירוש הרמב"ם הנדפס בש"סין לפרק השישי כתוב כך: "בכל ספרי הש"ס נדפס בפירוש המשניות להרמב"ם גם הפירוש לפרק שנו חכמים על שם הרמב"ם ז"ל. וכן נדפס גם כן במשניות... נאפולי בשנת רנ"ב וכן במשניות וויניציאה ש"ו. אולם כבר העירו על זה הרבה חכמים והוכיחו כי המדפיסים שגו בזה", ראה שם שיחס פירוש זה לרש"י או מדרש שמואל. מכל זה עלה בידינו שדעת הרמב"ם אחת היא, שניתן לומר קדיש דרבנן על כל תורה שבעל פה.


� ראה גם במאמרו של אפרים בצלאל הלבני על מקום הקדיש בתפילה, עלון שבות 106 (תשמ"ד) עמ' 14-4.


� על פי דברינו קדיש יתום איננו חלק מהקדישים המקוריים שחז"ל תיקנו לומר. כך כתב ערוך השלחן יו"ד שעו, יב: "עקרי הקדישים הם מה שבתוך התפלה, אבל קדישים שאחר עלינו ושיר של יום אינם אלא בשביל הקטנים. אבל מי שיכול להתפלל לפני העמוד יגיד הקדישים שבתוך התפלה שהם העיקרים, ושאחר התפלה יניח לקטנים ולא יגזול אותם. ורבים מעמי הארץ טועים לומר דעיקר הקדיש הוא מה שאחר התפלה, ונקרא קדיש יתום, ואינם יודעים בין ימינם לשמאלם". בעניין קדיש יתום ראה י. הס, מורשה ב (תשל"ב) עמ' 111-87; יששכר דב גולדשטיין, שנה בשנה תשנ"ט עמ' 443-435; ישראל תא-שמע, קצת עניני קדיש יתום ומנהגיו, תרביץ נג, ד (תשמ"ד) עמ' 568-559.


� וכן כתב החיד"א ב'לדוד אמת' סי' כה סעיף ב, וכ"כ בספר כף החיים.


� לדעת הסוברים כשיטת הכלבו והמגן אברהם יש ליישב כיצד ניתן להפסיק באמירת 'יהללו' וכל הפסוקים הנאמרים בהכנסת ספר תורה.


� אם אין חובה לדרוש, כגון בשבת שאין בה חגיגה, אזי ראויים דברי הרמ"א בסוף דבריו שם: "אך עדיף טפי לנהוג שלא להפסיק כלל".
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