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בס"ד
נושא ג: תפילה וברכות

מבוא

רמב"ם - הקדמה לפירושו למשנה (מהדורת הרב יצחק שילת) עמ' מד- מה

בפתח דבריו הרמב"ם מסביר, מדוע רבי יהודה הנשיא פתח את סדר זרעים במסכת ברכות, ע"י הדמיה: הרופא המומחה, מרכיב לאדם הבריא תפריט מתזונה בריאה, כדי שבריאותו תישמר. מזון בריא הוא בסיס לקיומו של האדם, ומאחר שלא ניתן לאכול בלי לברך הוא פתח בענייני ברכות. הברכה גורמת לאדם לעבוד על מידותיו, אך הפרק הראשון במסכת ברכות איננו עוסק בברכות על אוכל, אלא על קריאת שמע וברכותיה, ואחר כך תפילה וברכותיה, ואחר כך בענייני ברכות על מאכלים. הסדר הוא כך, משום חשיבות קריאת שמע המתבטאת בכך שהיא מצווה תמידית, שחייב אדם בכל יום לקיימה.
באור מילים קשות:
"לתיקון המזון"- הכנת מזון בריא הוא הבסיס לבריאות טובה.

"כדי לתקן המזון תיקון מוסרי"- כדי להכין את האוכל לאכילה, האדם יבקש רשות מהקב"ה להשתמש במה ששייך לו, ויכיר שהכל נעשה מאתו ע"י ברכה, ויודה לה' ויכיר לו טובה וע"י כך יעבוד על מידותיו.
"תיקון מוסרי"- יעבוד על מידותיו.

"תיקון"- להכין.
"דבור"- נושא.
תפילה

רמב"ם הלכות תפילה פרק א הלכות ב-ג:
הרמב"ם מתאר בהלכות אלו את עקרונות התפילה וכפי שהיה נהוג ומקובל מזמן מתן תורה עד תחילת בית שני, דהיינו ממשה רבנו ועד עזרא, על פי הנקודות הבאות: 
1.תדירות התפילה - פעם בכל יום. אדם יכל להתפלל כמה תפילות שרצה
2.מבנה התפילה - שבח לה', בקשת צרכים ושבח והודאה לה'.
3.אורך התפילה - כל אחד התפלל כפי יכולתו. הרגיל להתפלל - הרבה בתחינה ובקשה, וערל שפתיים [אדם שמתקשה בדיבור] התפלל כפי יכולתו ובכל זמן שרצה.

4. כיוון התפילה – מכל מקום התפללו לכיוון המקדש.

באור מילים קשות:
"ערל שפתיים"- אדם שמתקשה בדיבור כגון מגמגם.
"נכח המקדש"- לכיוון המקדש.
רמב"ם הלכות תפילה פרק א הלכות ד-ה:
הרמב"ם מתאר ומסביר בהלכות אלו את הסיבה מדוע חכמים תקנו נוסח תפילה אחיד לכולם מתחילת בית שני, ומדוע לא השאירו את המצב כפי שהיה - כל אחד לפי יכולתו. מספר הפעמים, התוכן, ואורך התפילה.
הרמב"ם מסביר, שהמנהיגים בתחילת ימי הבית השני, אנשי הכנסת הגדולה (עזרא ובית דינו) תיקנו נוסח קבוע לתפילת שמונה עשרה שיהיה אחיד לכל המתפללים, זאת כדי שגם העילגים יוכלו להתפלל בצורה ברורה ומובנת ע"י שיוכלו לשבח את ה', לבקש את צורכיהם מאתו ויודו לו, כמו תפילתם של היודעים לדבר בשפת הקודש. הסיבה לכך היא שבסוף בית ראשון, הגלה נבוכדנצר מלך בבל את עם ישראל מארצם, והם התפזרו בהרבה ארצות גויים ונולדו להם בנים בארצות אלו, שלא הבינו כל כך את השפה העברית. התוצאה הייתה שהיה קשה להם להתפלל בשפת הקודש, לבקש את משאלות ליבם ולשבח את הקב"ה. כשאוצר המילים הוא דל ואין הבנה מעמיקה במה שיוצא מהפה התוצאה היא שמדברים מעט, הם התפללו את התפילה בקצרה מאחר שהם ידעו מעט מילים בשפת קודש, וערבו אותה יחד עם שפות זרות. 
בנוסף לנוסח התפילה, תקנו אנשי כנסת הגדולה את מבנה תפילת שמונה עשרה: שלוש ראשונות שבח לה', ברכות אמצעיות בקשת צרכים שהם הצרכים החשובים לכל אחד, ושלוש ברכות אחרונות הודיה. גם תקנו שמספר התפילות כמספר הקורבנות. גם תיקנו שלוש תפילות בכל יום כמניין הקרבנות.
באור מילים קשות
"עילגים"- בני אדם שלא יודעים לדבר את השפה כראוי.
"בעלי הלשון הצחה"- בני אדם שיודעים את השפה כנדרש וכראוי.
"כמניין"- מספר.
"לשאול"- לבקש.
משנה ברכות פרק ד משנה א

	נושא המשנה:
	זמני התפילות.

	חלקי המשנה:
	חלק אחד הבנוי מארבעה נושאים. בתוכם שלוש מחלוקות.

	מבנה המשנה:
	מחלוקת, דין.

	באור מילים קשות:
	מנחה גדולה- תפילת מנחה בעוד היום גדול משעה שש וחצי שעות זמניות, הזמן מקביל לשחיטה המוקדמת של קורבן בין הערביים.

מנחה קטנה- תפילת מנחה מתשע שעות וחצי שעות זמניות מתחילת היום, הזמן המקביל להקרבת קורבן תמיד של בין ערביים.

פלג מנחה- מנחה קטנה היא מתשע שעות וחצי שעות זמניות. עד השקיעה נותרו עוד שעתיים וחצי שעות זמניות. חצי [=פלג] הזמן ממנחה קטנה, עד השקיעה הוא שעה ורבע. יוצא שפלג המנחה הוא בשעה עשר ושלושה רבעים של שעות זמניות. 
שעה זמנית- שעות האור של היום [מן הזריחה ועד השקיעה] חלקי 12 
ארבע שעות זמניות- שליש היום.

חצות היום- אמצע היום = שש שעות זמניות.

יום ע"פ הלוח העברי- מהזריחה עד השקיעה.

יממה ע"פ הלוח העברי - משקיעת החמה עד שקיעת החמה ביום שלמחרת.
קורבן התמיד- קורבן התמיד הוא קורבן קבוע, שהיו מקריבים בבית המקדש פעמיים כל יום: בבוקר ובין ערביים. הקרבן הוא כבש בן שנתו. הוא היה קורבן ציבור, והוא נקנה מכסף השקלים שנאסף מכלל ישראל (בניגוד לקורבנות יחיד שנקנו מכספם של אנשים פרטיים, לכפרה, נדבה או נדר). קורבן התמיד נחשב ל"קודשי קודשים" ולא ל"קודשים קלים" - כלומר, הוא נחשב לקורבן שדיניו חמורים יותר, התמיד הוא קורבן עולה, כלומר: הוא מוקרב כולו לה'. בניגוד לקורבנות אחרים שחלקים מהם מותרים באכילה לכהנים או למקריב. 
פדרים- הפדר הוא החלב של הכבש. 
תמיד של שחר- הכבש שהקריבו במקדש בכל יום לעולה בבוקר. 

תמיד של בין ערביים- הכבש שהקריבו במקדש בכל יום לעולה בין הערביים. 
בין ערביים- הזמן הסמוך לשקיעת החמה, לפנות ערב. 
תפילת הערב אין לה קבע- לתפילת ערבית אין מגבלה של זמן, כמו שאר התפילות אלא זמנה כל הלילה. הרע"ב מסביר שכך הדין מכיוון שהיא כנגד איברים ופדרים.
                        10.45(פלג מנחה)
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	מחלוקת במשנה:
	מחלוקת ראשונה
תפילת השחר        עד חצות
     רבי יהודה אומר: עד ארבע שעות 

הנושא: עד מתי זמן תפילת שחרית? בעניין זה יש מחלוקת בין תנא קמא (ששמו לא נזכר במפורש במשנה) לבין רבי יהודה. 

מחלוקת שנייה
תפילת מנחה             עד הערב

         רבי יהודה אומר: עד פלג מנחה

הנושא: עד מתי זמן תפילת מנחה? בעניין זה יש מחלוקת בין תנא קמא (ששמו לא נזכר במפורש במשנה) לבין רבי יהודה [ישנה מחלוקת נוספת ביניהם הנובעת מזמן הסיום תפילת מנחה, בשאלה ממתי אפשר להתחיל להתפלל תפילת ערבית? לפי חכמים מהערב, ולפי ר' יהודה אפשר מפלג המנחה]. 
מחלוקת שלישית
ושל מוספין            כל היום

        רבי יהודה אומר: עד שבע שעות

הנושא: עד מתי זמן תפילת מוסף? בעניין זה יש מחלוקת בין תנא קמא (ששמו לא נזכר במפורש במשנה) לבין רבי יהודה בשלוש המחלוקת רבי יהודה צמצם את זמני התפילות לעומת תנא קמא.

	נימוקי הדעות השונות במחלוקת
	בתלמוד בבלי מסכת ברכות דף כו עמוד ב, מובאת ברייתא המסבירה את המחלוקת בין תנא קמא לרבי יהודה בשאלה מה זמן הסיום של תפילת שחרית, מנחה ומוסף, על פי זמני סיום הקרבת הקורבנות במקדש שהתפילות הוקבלו אליהם.
הסבר המחלוקת הראשונה- תפילת שחרית: תנא קמא ור' יהודה חלקו בסיום זמן הקרבתו של תמיד של שחר, האם הוקרב במקדש עד חצות היום או עד ארבע שעות זמניות.
הסבר המחלוקת השנייה- תפילת מנחה: תנא קמא ור' יהודה חלקו בזמן סיום הקרבת תמיד של בין הערביים, האם הוקרב במקדש עד הערב או עד פלג המנחה.
הסבר המחלוקת השלישית - תפילת מוסף: תנא קמא ור' יהודה חלקו בזמן סיום הקרבתו של קורבן מוסף האם הוקרב במקדש עד שבע שעות זמניות או כל היום.


תלמוד בבלי מסכת ברכות דף כו עמוד ב
בגמרא מובאים דברי רבי יוסי ברבי חנינא ודברי רבי יהושע בן לוי הדנים בשאלה על פי מה קבעו חכמים להתפלל ביום שלוש תפילות ואת זמניהם: שחרית מנחה וערבית. 
דעתו של רבי יוסי ברבי חנינא: את התפילות תקנו שלושת האבות. הגמרא מביאה ברייתא המוכיחה את דבריו שתוכנה הוא: אברהם תיקן את תפילת שחרית, יצחק תיקן תפילת מנחה, יעקוב תיקן תפילת ערבית.

דעתו של רבי יהושוע בן לוי שתפילות תוקנו כנגד קורבנות התמיד. הגמרא מביאה ברייתא המוכיחה את דבריו. שתוכנה הוא: מחלוקת בין רבי יהודה לחכמים בנושא: זמן סיום התפילות, המוסברת על פי המחלוקת מה זמן סיום הקרבת הקורבנות במקדש. 

ר' יוסי בר חנינא הדגיש את מתקני התפילות, ור' יהושע בן לוי הדגיש את הגדרת הזמן של התפילות ואת חובת התפילות שהם מקבילות להקרבת קרבן. 
תלמוד ירושלמי מסכת ברכות פרק ד הלכה א

בירושלמי מובא בשמו של ר' יהושע בן לוי: שתפילות מאבות למדום. לא נאמר שהאבות תקנו את התפילות, אלא חכמים למדו מתפילותיהם של שלושת האבות ותקנו להתפלל שלוש תפילות. לפי חכמים, המקור לקבוע שלוש תפילות הוא זמני הקרבת קרבנות התמיד בבית המקדש. 
"גמרו" בירושלמי הכוונה- למדו (מלשון: גמרא) 
משנה ברכות פרק ד משנה ב

	נושא המשנה:
	תפילה בכניסה והיציאה מבית המדרש.

	חלקי המשנה:
	חלק אחד הבנוי מסיפור המובא בדו שיח.

	מבנה המשנה:
	דו שיח

	מילים קשות:
	אכשל- אטעה
כישלון- לטעות.

תקלה- נזק

	הנלמד מהמשנה
	שגם בבית המדרש אפשר למעוד ולהיכשל ולומר דברים לא מדויקים או שלא בהתאם לרמת השומעים. ולכן לקראת הלימוד בבית המדרש יש להתפלל תפילה מיוחדת. ביציאה מבית המדרש לאחר ההתמודדויות, יש להתפלל ולהודות לה'.


תלמוד בבלי מסכת ברכות דף כח עמוד ב

 התלמוד מביא ברייתא המפרטת את תפילתו של רבי נחוניא בין הקנה.

מלשון הברייתא "בכניסתו מהו אומר"?.............."וביציאתו מהו אומר"? למדים שאת שתי התפילות שרבי נחוניא בן הקנה אמר, יש לומר בכניסה לבית המדרש, והיא תפילה לדורות, כי הניסוח "מהו אומר" מתייחס לכל אדם ומשמעותו: מה על אדם לומר בכניסתו וביציאתו מבית המדרש לעומת הניסוח בכניסתו "מה היה אומר" שמתייחס רק לרבי נחוניה בן הקנה, ומשמעותו: לספר על מעשיו של רבי נחוניה בן הקנה והיא איננה הדרכה לכל אדם. 
בברייתא המובאת בגמרא מובא נוסח התפילות של רבי נחוניה בן הקנה בכניסתו לבית המדרש וביציאה מבית המדרש.
פירוש תפילתו של רבי נחוניא בן הקנה, לפירוש התפילה ע"פ הראי"ה קוק

הראי"ה קוק פותח דבריו בשאלה מדוע אדם צריך להתפלל בכניסתו לבית המדרש, הרי אדם צריך להתפלל במקום שיש לו חשש לסכנה גופנית (פגיעה בגוף) או חשש לסכנה רוחנית (פגיעה ביהדותו), אם כן מדוע בבית המדרש שאין חשש לסכנות יש צורך לאדם להתפלל בכניסתו למקום זה? הרי בית המדרש משמש מקום הגנה מהדעות המקולקלות ומאויבי נפשו, ושם נמצאים תלמידי חכמים שמרבים שלום בעולם, 

התשובה לשאלתו של הרב קוק מפורטת בטבלה: 

	נוסח התפילה בכניסתו לבית המדרש, כפי שמובא בברייתא 
	פירוש התפילה ע"פ הראי"ה קוק בעין אי"ה

	יהי רצון מלפניך ה' אלוהי שלא יארע דבר תקלה על ידי
	שלא יגרם נזק ע"י דעותיי ללומדים בבית המדרש, כיוון שלפעמים נאמרים דעותיי שהם דעות נכונות לפני אנשים שאינם יכולים להבין את עומק דעותיי, כי חריפותם השכלית נמוכה, והתוצאה היא שבגלל הבנת דעותיי בצורה לא נכונה, הם יוצאים לתרבות רעה ונכשלים בעברות חמורות.

	ולא אכשל בדבר הלכה
	שלא אטעה רק בדבר ההלכה אלא גם שלא אטעה בנימוקים להלכה

	וישמחו בי חברי
	חברי ישמחו בי כאשר דעותיי מהבנתי את הדברים יהיו קרובים לדעותיהם מהבנתם את הדברים, אבל כאשר דעותיי יהיו גבוהות מדעותיהם לא יוכלו לשמוח.

	ולא אומר על טמא טהור ולא על טהור טמא
	בפסיקת ההלכה הנלמדת מתוך המשא והמתן ההלכתי, אפסוק את ההלכה הנכונה.

	ולא יכשלו חברי בדבר הלכה ואשמח בהם
	


פירוש מילים קשות:

"שאינו נוגע למסקנת ההלכה, כי אם להסברת הדברים"- בדברים שהם אינם פסקי הלכה אלא נימוקי ההלכות.

"דבר שאינו עולה לפי שורת החכמה והאמת"- דבר מוטעה.

עיוני- הדעות מהבנת הדברים.

קטני דעת-אנשים שרמתם השכלית נמוכה ולכן אינם מבינים דעות עמוקות וגבוהות.

"במסקנת ההלכה למעשה אכוון ליישר הדבר ע"פ עומק המשא ומתן להלכה"- בפסיקת ההלכה הנלמדת מתוך המשא והמתן ההלכתי, אפסוק את ההלכה הנכונה.
בברייתא מובאת גם תפילתו של רבי נחוניה בן הקנה ביציאתו מבית המדרש, "מודה אני לפניך ה' אלוהי ששמת חלקי מיושבי בית המדרש ולא שמת חלקי מיושבי קרנות". 

בנוסח התפילה עורך רבי נחוניא השוואה בין יושבי קרנות לאדם היוצא מבית המדרש.
כדלקמן:
	השווה בין יושבי הקרנות לאדם היוצא מבית המדרש.
	           השונה

	
	יושבי קרנות
	האדם היוצא מבית המדרש

	שאני משכים והם משכימים
	משכימים לדברים בטלים
	משכימים לדברי תורה

	אני עמל והם עמלים
	עמלים ואינם מקבלים שכר
	עמל ומקבל שכר

	אני רץ והם רצים
	רצים לבאר שחת(אבדון)
	רצים לחיי העולם הבא


משנה ברכות פרק ד משנה ג

	נושא המשנה:
	תפילת שמונה עשרה או מעין שמונה עשרה

	חלקי המשנה:
	חלק אחד

	מבנה המשנה:
	מחלוקת

	באור מילים קשות:


	מעין שמונה עשרה:
1.לפי פירושו של רב בגמרא (מובא בפירוש הרע"ב) יש לומר בקיצור כל ברכה מתוך הברכות האמצעיות אומר את הפתיחה (התחלה) ואת הסיום (וסוף) של כל ברכה. בנוסף לשלוש ברכות ראשונות ושלוש ברכות אחרונות שאומר אותם בשלמותם (תוס' יו"ט).

2.לפי פירושו של שמואל בגמרא (מובא בפירושו של הרע"ב) ברכת "הביננו ה' אלוהינו לדעת דרכיך", היא ברכה אחת הכוללת בתוכה את עיקר כל הברכות האמצעיות. כשמסיימים אותה אומרים: "ברוך אתה ה' שומע תפילה".
ע"פ דברי שמואל "מעין שמונה עשרה" ו"ברכת הביננו"- היא ברכה אחת שכוללת בתוכה את תוכנן של כל הברכות האמצעיות.

תפילת שמונה עשרה- היא תפילת עמידה הכוללת 19 ברכות. לאחר החורבן הוסיפו את ברכת המינים שהיא הברכה ה-19 כנגד המינים שהיו מציקים לעם ישראל ומסיתים אותם לא ללכת בדרך ה'. ברכת המינים תוקנה בימי רבן גמליאל דיבנה ובית דינו. 

תפילת עמידה מחולקת לשלושה חלקים. שלוש ברכות ראשונות שבח, שתים עשרה ברכות אמצעיות בקשה, ושלוש ברכות אחרונות הודאה.

שגורה- אומר את התפילה בשטף.

	קושי במשנה
	ש. מדוע משתמשים כל התנאים במשנתנו במספר שמונה עשרה, הרי בתפילת העמידה יש תשע עשרה

ברכות?

ת. בגלל שברכת המינים היא תוספת מאוחרת, והיה מורגל בפי העם לכנות את תפילת העמידה בשם תפילת שמונה עשרה.

	מחלוקת במשנה:
	"רבן גמליאל אומר: בכל יום         מתפלל אדם שמונה עשרה.

רבי יהושוע אומר:               מעין שמונה עשרה.

רבי עקיבא אומר:     אם שגורת תפילתו בפיו יתפלל שמונה עשרה.

           ואם לאו                 מעין שמונה עשרה.

המחלוקת בין רבן גמליאל ורבי יהושוע ורבי עקיבא, היא בשאלה מהי התפילה שאדם צריך להתפלל בכל יום - תפילת שמונה עשרה או מעין שמונה עשרה?
דעת רבן גמליאל: אדם צריך להתפלל בכל יום שמונה עשרה, דהיינו שתמיד יאמר עמידה שלמה. יתכן לפרש שדעתו של רבן גמליאל מבוססת על החשיבה שכל אדם צריך להתאמץ שהתפילה תהייה שגורה בפיו ואין הקלות לאף אחד.

דעת רבי יהושע: אדם צריך להתפלל מעין שמונה עשרה ברכות לפי הפירושים לעיל. יתכן לפרש שדעתו של רבי יהושוע מבוססת על החשיבה, כיוון שהתפילה לא שגורה בפי כל אדם, מקלים להתפלל מעין שמונה עשרה, ואם כבר מקלים, מקלים לכולם.

דעת רבי עקיבא: שצריך להתפלל שמונה עשרה או להתפלל מעין שמונה עשרה. יתכן לפרש שדעתו של רבי עקיבא מבוססת על החשיבה שבני אדם שונים ביכולתם האישית להתפלל בשטף את תפילת שמונה עשרה, וצריך להתחשב ביכולת הנ"ל בזמן התפילה.

	ההכרעה במחלוקת:
	הלכה כרבי עקיבא. 




תלמוד בבלי מסכת ברכות דף כט עמוד א

מובאת מחלוקת בין רב לשמואל בשאלה: מה פירוש מעין שמונה עשרה?

רב: מעין כל ברכה וברכה.

הרע"ב מסביר בפירושו את דברי רב, אומר מכל ברכה מהברכות האמצעיות פתיחה וסיום של כל ברכה.

שמואל: "הביננו ה' אלוקיך לדעת דרכיך ומול את לבבינו ליראתך ... ברוך אתה ה' שומע תפילה".

הרע"ב מסביר בפירושו את דברי שמואל, ברכת הביננו היא ברכה אחת שיש בה את תוכן הברכות האמצעיות שבתפילת שמונה עשרה.
משנה ברכות פרק ד משנה ד

	נושא המשנה:
	א. העושה תפילתו קבע. ב. תפילה קצרה במקום סכנה.

	חלקי המשנה:
	שני חלקים.

רישא: מהמילה "רבי אליעזר" עד המילה "תחנונים".    
נושא: העושה תפילתו קבע.

מבנה: מקרה ודין.
סיפא: מהמילה "רבי יהושוע" עד המילה "שומע תפילה".  
נושא: תפילה קצרה במקום סכנה.

מבנה: מקרה ודין.

	מבנה המשנה:
	שני חלקים שכל חלק בנוי ממקרה ודין.

	באור מילים קשות:


	תפילתו קבע – הפירושים הם לפי הדעות בגמרא מסכת ברכות דף כט עמוד ב:
1. תפילתו כמשא עליו, כלומר מתפלל כדי למלא את חובתו כמו אדם שמעיקה עליו מעמסה ורוצה להפטר ממנה מהר.

2. שאינו אומר את התפילה בלשון של תחנונים.

3. שאינו יכול לחדש בתפילתו דבר.

תחנונים- בקשת רחמים מאת ה'.

תפילה קצרה- מתחילה בברוך ואינה מסתיימת בברוך או ההיפך.

פרשת העיבור- דהיינו בזמן שהם פורשים (יוצאים) לעבירה, כלומר עושים עברה (רע"ב).

	המשנה מלמדת
	1. תפילה ראויה צריכה להיאמר בדרך של תחנונים ולא כדקלום קבוע ללא התחדשות רק כדי לצאת ידי חובה.

2.במקום סכנה יש להתפלל תפילה קצרה.


תוספתא מסכת ברכות ליברמן פרק ג משנה ז

התוספתא מוסיפה על הכתוב במשנה ומדגימה מהו אותו מקום סכנה: "שהיה מהלך במקום סכנה וליסטין" 

בנוסף התוספתא מביאה נוסחאות נוספות לתפילה קצרה. התפילה במקום סכנה היא אישית, וכל תנא היה מתפלל אותה בנוסח שלו: 

רבי ליעזר אומר: יעשה רצונך בשמים ממעל, ותן נחת רוח ליראיך, והטוב בעינך עשה, ברוך שומע תפילה.  
ר' יוסה אומר: שמע לתפילת עמך ישראל ועשה מהרה בקשתן, ברוך שומע תפילה.

ר' אליעזר בר' צדוק אומר: שמע קול צעקת עמך ישראל ועשה מהרה בקשתם ברוך שומע תפילה.

אחרים אומרים: צרכי עמך ישראל מרובים ודעתן קצרה (שאינם יודעים לפרש צורכיהם), יהי רצון מלפניך ה' אלוהינו שתיתן לכל אחד ואחד את צרכיו ולכל גויה וגויה (גוף וגוף) די מחסורה, ברוך שומע תפילה.

להלכה נפסקה ההלכה שתפילה קצרה במקום סכנה היא בנוסח של אחרים: "צורכי עמך מרובים" וכו' (רע"ב).
באור מילים קשות:

"ליראיך"- עם ישראל העובדים אותך.
משנה ברכות פרק ד משנה ה

	נושא המשנה:
	מצב גופו של המתפלל בזמן התפילה.

	חלקי המשנה:
	חלק אחד.

	מבנה המשנה:
	חלק אחד שבנוי ממקרה ודין.

	באור מילים קשות:
	יחזיר- יפנה.
יכוון את לבו כנגד בית קודש הקודשים- יחשוב בליבו כאילו עומד במקדש בקודש הקודשים ומתפלל.


משנה ברכות פרק ד משנה ו

	נושא המשנה:
	מצב גופו של המתפלל בזמן התפילה.

	חלקי המשנה:
	חלק אחד.

	מבנה המשנה:
	חלק אחד שבנוי ממקרה ודין.

	באור מילים קשות:
	קרון- עגלה.

אסדא- רפסודה העשויה מהרבה עצים קשורים יחד אותם משיטים במים ממקום למקום.



המסר העולה ממשניות ה'-ו' הוא שיש להתפלל כנגד קודש הקודשים. גופו של האדם צריך לעמוד בכיוון ירושלים והמקדש. אם אין לו אפשרות להתפלל במצב גוף זה, עליו להתכוון, כאילו הוא עומד ומתפלל לכיוון המקדש וקודש הקודשים.
תוספתא מסכת ברכות פרק ג הלכות טו עד טז

נושא: כיוון התפילה לפי מקום המתפלל
התוספתא מוסיפה על המשנה ומדברת על כיוון תפילתו של המתפלל על פי מקום המצאו.

	המקום בו נמצא
	מכוון את ליבו ומתפלל לכיוון
	המקור

	חוץ לארץ
	ארץ ישראל
	"התפללו אליך דרך ארצם", כלומר דרך א"י.

	בכל מקום בארץ ישראל חוץ מירושלים.
	ירושלים
	"והתפללתי אל ה' דרך העיר אשר בחרת בה" , כלומר דרך ירושלים.

	בכל מקום בירושלים חוץ מהמקדש.
	בית המקדש
	"והתפללו אל הבית הזה", כלומר אל בית המקדש.

	במקדש.
	קדש הקודשים
	והתפללו אל המקום הזה, כלומר קודש הקודשים.

	מסקנה: כשעם ישראל עומדים בצפון פניהם לדרום, עומדים בדרום פניהם לצפון, עומדים במזרח, פניהם למערב, עומדים במערב פניהם למזרח. נמצאו כל ישראל מתפללים למקום אחד והוא קודש הקודשים.


משנה ברכות פרק ד משנה ז

	נושא המשנה:
	נושא המשנה: תפילת מוסף ביחיד או בציבור.

	חלקי המשנה:
	חלק אחד הבנוי ממחלוקת.

	מבנה המשנה:
	מחלוקת.

	באור מילים קשות:


	בחבר עיר- בציבור דהיינו מנין של עשרה אנשים.

רבי יהודה אומר משמו- רבי יהודה מביא דעה ששמע מפי רבי אלעזר בן עזריה.

אומר משמו- התנא במשנה מביא דעה ששמע מתנא אחר.
שלא בחבר עיר- ביחיד.

חבורת העיר- מקום שמתחברים ומתאספים בני העיר להתפלל.

	מחלוקת במשנה:
	"רבי אלעזר בן עזריה אומר: אין תפילת המוספין אלא בחבר עיר.
וחכמים אומרים:                     בחבר עיר ושלא בחבר עיר.

"רבי יהודה אומר משמו [=של ר' אלעזר בן עזריה]: כל מקום שיש חבר עיר היחיד פטור מתפילת המוספין.
במשנה מובאת מחלוקת בין שלוש דעות: דעת רבי אלעזר בן עזריה, דעת חכמים, ודעת רבי יהודה משמו של רבי אלעזר בן עזריה בשאלה כיצד יש להתפלל תפילת מוסף, במסגרת תפילה בציבור או גם בתפילה ביחיד?

מחלוקת זו נובעת מהיותו של קורבן מוסף קורבן ציבור, קרבן ציבור מוקרב לשם כל עם ישראל, ואין זה חובתו של כל אדם יחיד. האם כך יש להתייחס גם לתפילת מוסף? 

דעת רבי אלעזר בן עזריה- תפילת מוסף נאמרת רק במסגרת תפילה בציבור, הרב פנחס קהתי מסביר בפירושו למשנה שבתפילת מוסף אין תחנונים כמו בתפילת שמונה עשרה אלא תוכנה הוא שבח לה' בלבד. כמו כן לא מתפללים תפילה זו כנגד תפילת תחנונים של חול. ולכן הציבור בלבד מתפלל אותה.

דעת חכמים- ניתן להתפלל את תפילת מוסף גם במסגרת תפילה בציבור וגם במסגרת תפילה ביחיד. 
דעת רבי יהודה משמו של רבי אלעזר בן עזריה- יחיד פטור מתפילת מוסף אם יש ציבור שמתפלל תפילת מוסף. אך יחיד חייב להתפלל מוסף במקום שאין עשרה אנשים או במקום שיש עשרה אנשים אלא שהם לא התפללו תפילת מוסף בציבור. הרב פנחס קהתי מסביר בפירושו למשנה את דעתו, שבמסגרת תפילה בציבור שליח ציבור מוציא ידי חובה את היחיד מתפילת מוסף, לכן רק במסגרת תפילה בציבור היחיד פטור מתפילת מוסף.

	קושי במשנה:
	"רבי אלעזר בן עזריה אומר: אין תפלת המוספין אלא בחבר עיר.

רבי יהודה אומר משמו: כל מקום שיש חבר עיר- היחיד פטור מתפילת המוספין".

במשנה מובאת דעתו של רבי אלעזר בן עזריה, השונה מדעתו של רבי יהודה שמביא משמו.

שאלה: כיצד יתכן שרבי יהודה המביא את הדעה ששמע מפי רבי אלעזר בן עזריה יחלוק על דעתו של רבי אלעזר בן עזריה, הרי לכאורה דבריהם צריכים להיות שווים?

 תשובה: ר' יהודה הנשיא הביא את דברי רבי אלעזר בן עזריה ואח"כ גם הביא את דברי רבי יהודה ששמע שמועה אחרת על דעתו של רבי אלעזר בן עזריה, וכל אחד מהם מביא גרסה אחרת לדבריו. 


ברכות

רמב"ם הלכות ברכות פרק א הלכות ד-ה

הרמב"ם מסכם שלוש סוגי ברכות: ברכות הנאה (הנהנין), ברכות המצוות, ברכות הודאה (שבח).

הסיבה לברכות: כדי לזכור את הבורא תמיד וליראה מימנו.

מתקני ברכות: עזרא ובית דינו, בתחילת ימי הבית השני. מבוסס על דברי הגמרא בברכות דף לג עמוד א:
 "אנשי כנסת הגדולה תקנו להם לישראל ברכות ותפלות קדושות והבדלות". 
ברכות "פרי העץ", "פרי הגפן", "פרי האדמה", "המוציא", "מיני דשאים", ו-"שהכול" 

משנה ברכות פרק ו משנה א

	נושא המשנה:
	ברכות הנהנין על פירות.

	חלקי המשנה:
	רישא (החלק ראשון): מהמילה: "כיצד" עד המילה: "פירות".             
נושא: מה נוסח הברכות?

מבנה החלק: שאלה.
סיפא (חלק אחרון): מהמילה: "על" עד המילה: "דשאים".     
נושא: נוסח ברכות הפרות.

מבנה החלק: מקרה, דין, יוצא דופן, מחלוקת.

	מבנה המשנה:
	שאלה, ותשובות: מקרה, דין, יוצא דופן, ומחלוקת.

	באור מילים קשות:
	הערה: יש להבחין בין שלושה סוגים של ברכות על גידולי אדמה:
1. פירות אדמה. 2. ירקות. 3. זירעונים.

פירות אדמה- ירקות שגדלים באדמה והפרי שלהם נאכל.

ירקות- צמחים שאוכלים את עליהם.

זירעונים- צמחים שאוכלים את זרעיהם. 

סוגים נוספים:

פירות- כינוי לפירות האדמה וגם לפירות האילן.

פת- לחם.

דשאים- צמחים שאוכלים את עליהם [לשיטת ר' יהודה]


	מחלוקת במשנה:
	במשנתנו מובאת דעתו של רבי יהודה: "בורא מיני דשאים", לפניו מובאת דעה אחרת: "ועל הירקות אומר: 'בורא פרי האדמה' ".
הכלל הוא כאשר במשנה מופיעה דעה שכתוב שם התנא שאמרה, ולפניה מובאת דעה בלי שם אומרה דעה זו היא של תנא קמא ( =התנא הראשון). תנא שאנו לא יודעים את שמו. 

במשנה יש מחלוקת בין תנא קמא - לרבי יהודה בשאלה: מה היא הברכה לפני אכילת פירות אדמה מסוג ירקות ומסוג זרעים?
 נושא המחלוקת מוצג בצורת שאלה.

	המשנה מחדשת:
	1."חוץ מהיין"- על יין היה מקום לברך 'בורא פרי העץ', כיוון שעשויים מענבים שברכתם 'בורא פרי העץ'. החידוש הוא שעל יין מברכים ברכה מיוחדת: "בורא פרי הגפן", כיוון שסועד את לב האדם ומשמח אותו.

2."חוץ מהפת"- על פת היה מקום לברך 'בורא פרי האדמה', כיוון שעשויה מחמשת מיני דגן שגדלים באדמה. החידוש הוא שעל פת מברכים ברכה מיוחדת: "המוציא לחם מן הארץ", כיוון שהיא סועדת את לב האדם, והיא עיקר מזונו.


תלמוד בבלי מסכת ברכות דף מ עמוד א

בגמרא מובא הסבר לדעתו של רבי יהודה שאמר שמברכים על כל סוג של פרי אדמה, את הברכה המתאימה לו. ע"פ האמור בפסוק: "ברוך ה' יום יום" (תהילים סח, כ).

הגמרא מקשה על הנימוק: מהפסוק משתמע, שרק ביום מברכים את ה' ובלילה לא מברכים. והרי אנו מברכים את ה' גם ביום וגם בלילה?

התשובה היא: מברכים את ה' בכל זמן את הברכה המתאימה. ברכה של יום וברכה של לילה. כך גם יש לברך על כל סוג של פרי אדמה, את הברכה הראויה לו.
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הרב קוק הסביר את המחשבה (סיבה, רציונאל) שעליה ביסס רבי יהודה את דעתו וגם את המחשבה שעליה ביסס תנא קמא את דעתו.

הסיבה שעליה ביסס רבי יהודה את דעתו: החובה לחקור במעשי הבריאה את פרטי הבריאה על פי דרכי הטבע, דורשת שגם בנוסח ברכות הנהנין יהיה דיוק בפרטי סוג הצמח.

הסיבה שעליה ביסס תנא קמא את דעתו: החובה של כל אדם להכיר בצורה כללית בכל מעשי ה', ולעבוד את ה' באמונה, ע"י ההכרה שה' הוא עושה הבריאה והוא יעשה את כל המעשים, ולכן אין צורך שגם בנוסח ברכות הנהנין יהיה דיוק בפרטי סוג הצמח.

באור משפטים קשים:

"שהדרישה במעשי ה' ע"פ אורחות הטבע לפרטי היצירה היא חובה"- יש חובה לחקור במעשי הבריאה את פרטי הבריאה על פי דרכי הטבע, וביחס לצומח יש לחקור את דרכי גדילתו ותכונותיו של כל סוג מהצומח.

"על כן נרמזת במטבע (בנוסח) ברכה לשינוי המין ע"פ טבעו"- גישה זו של חקירת הפרטים במעשי הבריאה רמוזה בנוסח ברכת הנהנין, כאשר נוסח הברכה מותאם ומדויק לאופיו של כל סוג צמח. 
תלמוד בבלי מסכת ברכות דף לה עמוד א

בגמרא מובא מדוע יש לברך את ברכות הנהנין:

"כל הנהנה מן העולם הזה בלא ברכה- מעל". אדם צריך להתרגל להודות על מה שהוא מקבל. ואם אינו מודה על טובה, הוא מועל, נהנה מהדבר ללא רשות ומשתמש בדבר שאינו שלו. 

לדברי רב יהודה הנהנה מן העולם הזה בלא ברכה, כאילו נהנה מקודשי שמים. 

אין מדובר על הנאה סתמית מרכוש של אחר, אלא על הנאה של קודשים, ואסור להנות מדבר שהוקדש. הפירות והירקות שאדם אוכל מהם, הם מתנת שמים. הם שייכים לה'. "לה' הארץ ומלואה".

באור מילים קשות:
 לה' הארץ ומלואה- הארץ והתוכן שלה שייך לקב"ה.

קודשי שמיים- קודשים של בית המקדש, כגון קורבנות שעולים כליל לה'.
הרב דוד פארדו חסדי דוד על התוספתא בברכות פרק ד משנה א

הנושא: ביסוס דברי רב יהודה על פי האמור בפסוק 
הברכה היא כמו פדיון הקדש. כיוון שהכול שייך לה', אסור ליהנות ממה שיש בארץ בלי ברכה. ע"י הברכה האדם פודה את המאכל מקדושתו, כמו שפודה בכסף חפצים שהוקדשו למקדש. הפדיון מוציא את ההקדש מקדושתו והופך אותו לחולין. כאשר לא מברך כאילו גוזל את ה', כמו אדם שנהנה מקודשי המקדש לפני שפדה אותם.

משנה ברכות פרק ו משנה ב
	נושא המשנה:
	דיני טעות בברכות הנהנין.

	חלקי המשנה:
	המשנה בנויה מחלק אחד.

	מבנה המשנה:
	מקרה ודין.

	באור מילים קשות:


	פרות הארץ- פרות האדמה.

בדיעבד- אם עבר ועשה.

לכתחילה- מהתחלה כך יש לעשות.

על כולם- על פירות הארץ, פרות האדמה, לחם ויין.

	המסר העולה מדברי המשנה:
	יש לברר היכן גדל הצמח שאותו רוצים לאכול, ובהתאם לכך לברך.

	המשנה מחדשת:
	"על כולם, אם אמר שהכול נהיה בדברו- יצא".

1. היה מקום לחשוב שאם אדם טעה ואמר את ברכת "שהכל" לפני פרות הארץ, או פירות האדמה, או לפני אכילת לחם ושתיית יין, יצא ידי חובה לכתחילה. אך החידוש שהדין הוא שאדם יוצא ידי חובה בדיעבד, ולכתחילה לא ינהג כך.

2. היה מקום לחשוב שכיוון שעל לחם ויין יש ברכה מיוחדת, לכן אם טעה ואמר שהכל לא יצא ידי חובה בברכתו עליהם. החידוש שהדין הוא שגם עליהם יצא ידי חובה בדיעבד, ולכתחילה לא ינהג כך.


הרב אליעזר מלמד, פניני הלכה, הלכות ברכות- "משמעות ברכת שבכול"

בתחילת דבריו, מנמק מצד אחד את העדיפות לומר ברכה מיוחדת לכל סוג מאכל, שהרי כל סוג מאכל שונה מחבירו ויש לו תועלת והנאה ייחודית, ומצד שני הוא מסייג שלא תהיה ברכה מפורטת לכל שם מאכל בפני עצמו, מפני שיש בכך חיסרון. אדם ישקע בפרטים שבעולם הגשמי ולא יבחין במגמה הכללית של הקב"ה בעולמו, אם יברך ברכה נפרדת על כל מאכל. 

בהמשך דבריו הרב מציג את שני הרעיונות, כדלהלן:

1.שהקב"ה ברא כל פרט ופרט בבריאה .

2.כל הבריאה שנעשתה בדיבורו של ה'.

הבאים לידי ביטוי בתקנת הברכות לסוגים השונים של המאכלים. 

הרב מלמד כתב שברכת שהכול היא כללית, כיוון שהיא אינה מבטאת את הרעיון המפורט בבריאה, מצד שני יש לה חשיבות גדולה, כיוון שהיא מבטאת את הרעיון הכללי בבריאה, שהוא השורש הרוחני של הבריאה, ואדם מבחין בו יותר כאשר מברך אותה.
משנה ברכות פרק ו משנה ג
	נושא המשנה:
	ברכת שהכול

	חלקי המשנה:
	חלק אחד הבנוי ממקרה, דין ומחלוקת.

	מבנה המשנה:
	מקרה, דין, מחלוקת.

	באור מילים קשות:
	דבר שאין גידולו מן הארץ- דבר שלא גדל באדמה ולא גדל בעץ כמו: דגים, בשר.
נובלות- פירות שנפלו מהאילן לפני שהבשילו.

גובאי- חגבים שיש בהם סימני טהרה.

חומץ- יין שהתקלקל.
מין קללה- פרוש: א. דבר שמקלקל ומזיק לעולם. ב. דבר מקולקל כמו חומץ ונובלות (על פי הרב 

יום טוב ליפמן, תוס' יום טוב).

	מחלוקת במשנה:
	במשנתנו מובאת דעתו של רבי יהודה: "כל שהוא מן קללה אין מברכים עליו", לפני כן מובאת 
דעה אחרת: על החומץ ועל הנובלות ועל הגובאי – אומר "שהכל".
הכלל הוא כאשר במשנה מופיעה דעה שכתוב שם התנא שאמרה, ולפניה מובאת דעה בלי שם 
אומרה דעה זו היא של תנא קמא ( =התנא הראשון). תנא שאנו לא יודעים את שמו. 

במשנה יש מחלוקת בין תנא קמא לרבי יהודה.

על פי פירושו של הרב יום טוב ליפמן הלוי הלר, תוספות יום טוב, מסכת ברכות פרק ו משנה ג

תנא קמא ורבי יהודה חולקים בשתי נקודות, אשר כל אחת נובעת מהאופן לפרש את דברי רבי 

יהודה : "כל שהוא מין קללה".

השאלה מה לברך לפני שתיית חומץ ואכילת נובלות וגובאי, נובעת מן האופן בו יש לפרש את 

הביטוי: "כל שהוא מין קללה". 

אופנים לפרש את דברי רבי יהודה : "כל שהוא מין קללה" והנובע מהם:

אפשרות אחת: רק דבר מקולקל כמו חומץ ונובלות שהיו טובים מתחילה ונתקלקלו הם "מין 

"קללה". יוצא איפה שהגובאי אינו נכלל "במין קללה" שהרי עדיין עומד טעמו בו ולא נתקלקל,

 ולכן יש הסכמה בין רבי יהודה לבין תנא קמא, לברך לפני אכילתו שהכול. 

אפשרות שנייה: "כל שהוא מין קללה" הוא דבר מקלקל ומזיק ולא רק כדבר מקולקל. יוצא איפה 

שהגובאי, נכלל "במין קללה", כיוון שמזיק לעולם ע"י שאוכל התבואה, לכן אין הסכמה בין רבי 

יהודה לתנא קמא, לברך לפני אכילתו שהכול.

אין ההלכה כדעת רבי יהודה, אלא הלכה כחכמים שמברכים שהכל על הגובאי.


משנה ברכות פרק ו משנה ד

	נושא המשנה:
	דין קדימה בברכות.

	חלקי המשנה:
	חלק אחד שבנוי ממחלוקת.

	מבנה המשנה:
	מחלוקת.

	באור מילים קשות:
	ממין שבעה- פרי מסוג שבעת המינים שנשתבחה בהם א"י.

מינים הרבה- סוגי פרות שונים.

"יברך על איזה מה שירצה"- יברך על הפרי שברצונו לאכול, מתוך דברי הברטנורא מובן שיברך 

על הפרי החביב עליו.

	מחלוקת במשנה:
	במשנה מובאת דעתו של רבי יהודה: "אם יש בניהם ממין שבעה מברך עליו".

לדעתם של חכמים: "מברך על איזה מהן שירצה", במקרה ש: "היו לפניו מינים הרבה".

במשנה יש מחלוקת בין רבי יהודה לחכמים בשאלה: במקרה שהגישו לפניו פירות מסוגים שונים 

על איזה פרי יברך קודם, על פרי משבעת המינים או על פרי שחביב עליו? 

	 (החשיבה) שעליה ביסס כל אחד מהתנאים את דעתו.
	דברי ר' יהודה מבוססים על כך שיש חשיבות גדולה לפירות משבעת המינים שנשתבחה בהם 

ארץ ישראל על פני פירות אחרים, ולכן להעדפתו של האדם לפירות מסוג אחר אין חשיבות.

דברי חכמים מבוססים על כך שיש חשיבות גדולה להעדפתו של אדם לפירות שהוא מחבב, על 

פני חשיבות פירות משבעת המינים שנשתבחה בהם ארץ ישראל.


משנה ברכות פרק ו משנה ה

	נושא המשנה:
	דין ברכות לפני הסעודה.

	חלקי המשנה:
	רישא (החלק ראשון): מהמילה: "ברך" עד המילה: "המזון".

 נושא: דין ברכת היין לפני הסעודה.

מבנה החלק: מקרה ודין.

סיפא: מהמילה: "ברך" עד המילה "מעשה קדרה".

נושא: דין ברכת הפרפרת וברכת הפת לפני הסעודה.

מבנה החלק: מקרה, דין, מחלוקת.

	מבנה המשנה:
	מקרה דין ומחלוקת.

	באור מילים קשות:
	לאחר המזון- שסיימו לאכול את הלחם לפני שיברכו ברכת המזון.

לפני המזון- לפני הסעודה.

פרפרת- 1. כל דבר שמלפתים בו את הפת (שאוכלים אותו עם לחם), כגון: בשר, ביצים ודגים.  2. פת צנומה שאין בה מראה לחם וברכתה בורא מיני מזונות.
מעשה קדרה- כגון: הריפות (חיטים כתושות) או גרש כרמל (תבואה גרוסה) או קמח שנתבשל במים, כגון לביבות.

יין לפני המזון- יין ששתה לפני נטילת הידיים וברכת המוציא.

יין לאחר המזון- יין ששתה לאחר שסיים לאכול את הלחם לפני שברך ברכת המזון.

פטר- הוציא אותו ידי חובה בברכתו.

	מחלוקת במשנה:
	"על הפרפרת לא פטר את הפת בית שמאי אומרים: אף לא מעשה קדרה."
המילה "אף" באה להוסיף, כאשר מופיעה דעה של תנא אחרי דעה של תנא אחר, והיא פותחת במילה "אף" מובן שהתנא סובר כדעתו של התנא הקודם, אך בהמשך דבריו מוסיף על דבריו ע"י שמרחיב את ההיתר, או מצמצם את ההיתר כאשר המילה "לא" באה אחרי המילה "אף".
במשנתנו מובאת דעתם של בית שמאי: "אף לא מעשה קדרה", לפני כן מובאת דעתו של תנא קמא: "על הפרפרת לא פטר את הפת".

ולכן מובן שבית שמאי סוברים כתנא קמא "ברך על הפרפרת לא פטר את הפת", אך מוסיפים על דבריו של תנא קמא: "לא מעשה קדרה". בדבריהם בית שמאי שוללים את מה שמובן מדעתו של תנא קמא ברך על הפרפרת פטר מעשה קדרה.
מכאן שיש מחלוקת בין תנא קמא לבית שמאי בשאלה האם הברכה הראשונה של הפרפרת פוטרת מעשה קדרה?

הרע"ב מפרש את נימוקיהם של החולקים: 
הנימוק לדעתו של תנא קמא: כיוון שהברכה הראשונה של פרפרת שהיא פת צנומה שאין בה מראה לחם שווה ברכה הראשונה של מעשה הקדרה, שעל שניהם מברכים ברכת בורא מיני מזונות, לכן הוציא בברכה הראשונה על הפרפרת את מעשה הקדרה שיאכל אחר כך.
הנימוק לדעתם של בית שמאי: כי אם בירך על הפרפרת ולא פטר את הפת, קל וחומר לא יפטור מעשה קדרה, כי מעשה הקדרה יותר חשוב מפרפרת, למרות שעל שניהם מברכים בורא מיני מזונות.

	המשנה מחדשת:
	1. "ברך על היין שלפני המזון, פטר את היין שלאחר המזון". היה מקום לחשוב שדין זה תקף בימות החול ובימים טובים ושבת, אבל הרע"ב בפירושו מחדש שדין זה תקף רק בימים טובים ושבת, כיוון שבהם היה מקובל לשתות יין לאחר המזון, ולכן כשברך על היין לפני המזון התכוון לפטור את היין ששתה לאחר המזון. לעומת ימות החול שלא היה מקובל בהם לשתות יין לאחר המזון לכן כשברך על יין לפני המזון לא התכוון לפטור את היין שאולי ישתה לאחר המזון.

2. "ברך על הפרפרת שלפני המזון, פטר את הפרפרת שלאחר המזון". היה מקום לחשוב שהפרפרת שלפני המזון לא תפטור את הפרפרת לאחר המזון, כיוון שאכל את הפרפרת לפני תחילת הסעודה, החידוש שהפרפרת לפני המזון פוטרת את הפרפרת שלאחר המזון, כיוון שבברכתו על הפרפרת לפני המזון התכוון לפטור את הפרפרת שלאחר המזון, כי היה מקובל לפעמים להגיש לסועדים פרפרת לפני הסעודה, והיו שוב מגישים פרפרת לאחר שסיימו לאכול את הלחם לפני שברכו ברכת המזון.
3. "ברך על הפת פטר את הפרפרת על הפרפרת לא פטר את הפת". היה מקום לחשוב שהברכה הראשונה על הפרפרת פוטרת את הפת מברכה ראשונה, כמו שהברכה הראשונה של הפת פוטרת את הפרפרת מברכה ראשונה, החידוש הוא שהברכה הראשונה של הפרפרת לא פוטרת את הפת מברכה ראשונה.

לכאורה החידוש הוא לא חידוש, כיוון שברור שפרפרת שהיא דבר שמלפתים בו את הפת שהוא הטפל, לא יפטור בברכתו את הלחם שהוא עיקר מברכה ראשונה, לכן במקרה זה, הוצרך הרע"ב לפרש את פרפרת, כפת צנומה שאין בה מראה לחם וברכתה בורא מיני מזונות, כי רק ע"י כך החידוש של המשנה יהיה חידוש.

הנימוק: כיוון שיש מקום לחשוב שפרפרת שהיא פת צנומה שברכתה מזונות, פוטרת את הלחם מברכת המוציא, כיוון שהיא סוג של לחם. אבל החידוש שגם פרפרת שהיא סוג של פת אינה פוטרת את הפת מברכת המוציא.


משנה ברכות פרק ו משנה ו
	נושא המשנה:
	יציאת ידי חובה בברכה של אחר.

	חלקי המשנה:
	רישא: ממילה "היו" עד המילים "אחד מברך לכולם". 
נושא: באיזה מצב מברך לעצמו, ובאיזה מצב אחד מברך לכולם? 
מבנה: מקרה ודין.
סיפא: מהמילה "והוא" עד המילים "לאחר הסעודה". 

נושא: מי מברך על המוגמר.

מבנה: דין וחידוש.

	מבנה המשנה:
	מקרה, דין וחידוש.

	באור מילים קשות:
	1.הסיבו- בעבר כשישבו לאכול יחד בחבורה, היה נהוג לשבת על מיטות, להטות את הגוף לצד שמאל ולהישען על יד שמאל. זאת פעולה ההסיבה. זה היה סימן מוסכם בין היושבים שהם התאספו במטרה לאכול יחד. בימינו הישיבה סביב שולחן אחד היא פעולת ההסיבה שהיתה נהוגה בעבר
2. מוגמר- היו רגילים להביא לאחר סיום הסעודה עצי בשמים במחתה [כלי שמעבירים באמצעותו גחלים] על אש לריח טוב
3. בא להם יין בתוך המזון- הביאו לסועדים יין באמצע הסעודה.
4. [בא להם יין] לאחר המזון- הביאו לסועדים יין לאחר שסיימו לאכול את הלחם ולפני שברכו ברכת המזון.

	המשנה מחדשת:
	1. "והוא אומר על המגמר, אף על פי שאין מביאין את המגמר אלא לאחר הסעודה".
ביאור הדברים: מי שמברך ברכת המזון, הוא המברך לאחר ברכת המזון על המוגמר את ברכת: "בורא עצי בשמים".
היה מקום לחשוב שאת הברכה על המוגמר יברך מישהו אחר, מאחר שברכה זו היא כבר לא מצרכי הסעודה. המשנה מחדשת שהמברך ברכת המזון הוא זה אשר מברך על המוגמר, למרות שהמוגמר לא מצרכי הסעודה. הסיבה היא: כיוון שהוא זה שהתחיל לברך את הברכות האחרונות [ברכת המזון] הוא זה שמסיים לברך
2. "היו יושבים לאכול- כל אחד ואחד מברך לעצמו. 
      הסבו - אחד מברך לכולן".
ביאור הדברים: אם אנשים התיישבו לאכול בלא הסבה, זה מוכיח שהם לא התכוונו לאכול ביחד. ועל כן כל אחד מברך לעצמו. אם הם הסבו ביחד, כפי שהיה נהוג בעבר שחבורת אנשים אשר התכוונו לאכול ביחד היו מסובים בצד שמאל על המיטות ואוכלים ושותים, אזי אחד מברך לכולם.
הרע"ב בפירושו מחדש שאם סועדים קבעו לאכול יחד סעודה ובה לחם במקום מסוים, אפילו שהם לא ישבו בהסיבה, אחד מברך לכולם. כיוון שהאמירה נלך לאכול ביחד במקום פלוני [סביב שולחן מסויים, במסעדה, בחיק הטבע וכד'], נחשבת להם כהסבה.

	פירוש הרע"ב:
	הרע"ב מסביר את סיבת ההבדל בדין בין המצב: "בא להם יין בתוך המזון", לבין המצב: "בא להם יין לאחר המזון". כיוון שבתוך הסעודה הסועדים עסוקים באכילה ובבליעת האוכל, לכן אינם יכולים להיות קשובים לברכתו של אדם אחר על היין, כדי לצאת ידי חובה בברכתו, ולכן עדיף שכל אחד יברך לעצמו.
נימוק נוסף: אם היה אחד מברך לכולם, היו הסועדים צריכים להיות קשובים לברכתו של היחיד ולענות עליה אמן. אך לעיתים קרובות יש צורך לענות אמן, והם תוך כדי האכילה, לכן היו באים לסכנה שמא יחנקו, כמו שאמרו חז"ל: "אין משיחין בשעת הסעודה שמא יקדים קנה לוושט ויבוא לידי סכנה".(תענית ה ע"א).
לעומת זאת בסוף הסעודה, בזמן שסיימו לאכול את הלחם ועדיין לא ברכו ברכת המזון, המסובים יכולים לשמוע את ברכתו של היחיד על היין ולצאת בברכתו ידי חובה, כי אינם עסוקים באכילה, וגם יכולים לענות אמן עליה כי אין חשש שיחנקו.


משנה ברכות פרק ו משנה ז

	נושא המשנה:
	הטפל פוטר את העיקר.

	חלקי המשנה:
	במשנה חלק אחד הוא פרט (שמורכב: ממקרה, דין, נימוק) וחלק אחר הוא כלל.

	מבנה המשנה:
	פרט (שמורכב ממקרה, דין, נימוק) וכלל.

	באור מילים קשות:
	מליח- פרות גנוסר, שגדלים בחבל הכנרת. הם מתוקים מאוד, והיו נאכלים עם הרבה מלח ועם לחם כדי שמתיקותם לא תזיק לאדם (רבנו יונה).
מליח- מאכל מלוח שאדם אוכל לאחר אכילת פירות גנוסר, שהם מתוקים מאוד(רש"י)
עיקר- המאכל החשוב לאכילה לאדם.
טפל- המאכל הנלווה למאכל החשוב לאכילה לאדם. 
פת-לחם.

	המשנה מחדשת:
	"מברך על המליח ופוטר את הפת" היה מקום לחשוב שהברכה על המליח לא תפטור את הפת מברכה ראשונה, כי הפת בדרך כלל היא המאכל העיקרי.
החידוש שברכת המליח פוטרת את הפת, כיוון שהמליח הוא המאכל החשוב לו והפת נלוות לו,  וכל מאכל החשוב לאדם בסעודתו פוטר בברכתו הראשונה את המאכל הנלווה לו.

	ההבדלים         בין פירוש תוס' ותלמידי רבנו יונה לפרט שבמשנה:
	הפרט: הביאו לפניו מליח בתחילה ופת עמו מברך על המליח ופוטר את הפת, שהפת תפלה לו.
[הערה: בטבלה דלהלן מובאים פירושם של בעלי התוס' ותלמידי רבינו יונה בהבנת המשנה והגמרא. יש לציין כי בחוברת מובא פירוש רבינו יונה ורש"י בלבד. לצורך העשרה והבנת העניין צירפתי גם את הבנת בעלי התוספות לסוגיא].
תבחינים
פירוש תוס' מסכת ברכות דף מד עמוד א.
פירוש תלמידי רבנו יונה על הרי"ף, מסכת ברכות דף לב עמוד א.
פרוש "מליח"
רש"י: מליח- דבר מלוח.
תוס': מאכל מלוח שאדם אוכל לאחר פרות גנוסר שהם מתוקים מאוד.
פרות גנוסר, שמתוקים מאוד, הנאכלים עם הרבה מלח, כדי שמתיקותם לא תזיק לאדם.
פרוש המקרה: "הביאו לפניו מליח ופת עימו".
אדם אכל פרות  גנוסר שמתוקים מאוד, ולאחר אכילתם אכל מאכל מלוח ויחד עמו  אכל לחם להסיר את מליחותו.
אכל פרות גנוסר המתוקים מאוד יחד עם מלח, כדי שמתיקותם  לא תזיק לו, ויחד איתם  אכל לחם.
פרוש הדין: "מברך  על המליח ופוטר את הפת".
מברך על המאכל המלוח שאכל לאחר הפירות ופוטר בברכתו את הלחם.
מברך על הפרות ופוטר בברכתם את הלחם.
פרוש הנימוק: "שהפת טפלה לו".
כיוון שהלחם הוא לא המאכל החשוב בארוחה, אלא הוא מאכל נלווה למאכל המלוח.
כיוון שהלחם הוא לא המאכל החשוב בארוחה, אלא הוא מאכל נלווה לפירות גנוסר.



תלמוד בבלי מסכת ברכות דף מד עמוד א
שואלת הגמרא: האם יש מציאות שמליח הוא המאכל החשוב, והלחם הוא המאכל הטפל?
משיבה הגמרא: במקרה שאדם אוכל פירות גנוסר הגדלים באזור ים כינרת. אלו פירות מתוקים מאוד, ועל כן יטען שהמליח הוא המאכל החשוב והלחם הוא המאכל הטפל. 
תוס' מפרשים שפירות גנוסר הם חשובים לאכילה לאדם יותר מן הלחם שלא בא אלא בשביל המליח.
תלמידי רבנו יונה מפרשים ומחדשים שהמליח הם פרות גנוסר שמרוב מתיקותם אדם אוכל אותם עם מלח ולחם כדי שהמתיקה לא תזיק. 
משנה ברכות פרק ו משנה ח

	נושא המשנה:
	ברכה אחרונה וברכה ראשונה.

	חלקי המשנה:
	רישא: מן המילה "אכל" עד המילים "מעין שלוש". 
נושא: ברכה אחרונה לאחר שבעת המינים.
מבנה: מקרה, מחלוקת.
אמצעיתא: מן המילה "רבי" עד המילה "ברכות".
 נושא: ברכה אחרונה אחר עיקר מזונו.
מבנה: מקרה, דין.
סיפא: מן המילה "השותה" עד המילה "רבות". 
נושא: ברכה ראשונה על מים.
מבנה: מקרה, מחלוקת.

	מבנה המשנה:
	מקרה, מחלוקת; מקרה, דין; מקרה, מחלוקת.

	באור מילים קשות:
	שלוש ברכות- ברכת המזון, נקראת כך על שם שלש ברכותיה: 
1.ברכת הזן, שמשה תיקן לישראל בשעה שירד להם המן.

2. ברכת הארץ שיהושוע תיקן לישראל כשנכנסו לארץ.

3. בונה ירושלים, תקנו דוד ושלמה. דוד תיקן "על ישראל עמך ועל ירושלים עירך", ושלמה תיקן "על הבית הגדול והקדוש". 
שלוש ברכות אלו נלמדו מהפסוק: "וברכת את ה' אלוהיך, על הארץ, הטובה" (דברים ח, י).
"וברכת את ה' אלוהיך" זו ברכת הזן, "על הארץ" זו ברכת הארץ.

 "הטובה" זו ברכת בונה ירושלים.
שלוש ברכות אלו הם מהתורה, ומשה, יהושע ודוד ושלמה, תיקנו וקבעו את נוסח הברכה. 
ברכה אחת- זו ברכת מעין שלוש שכוללת את עיקר תוכנן של שלוש הברכות של ברכת המזון, ומברכים אותה לאחר אכילת פירות משבעת המינים, לאחר שתיית יין ולאחר מאכלים מחמשת מיני דגן. 

שלק- תבשיל ירקות.

הוא מזונו- כל מאכל שקובע עליו סעודתו, כלומר אוכלו ושבע ממנו.

השותה מים לצמאו- השותה מים לרוות צמאונו.

ברכה ארוכה- ברכה הפותחת בברוך ומסיימת בברוך
יש לציין כי לפי פירוש הרע"ב גם ברכת נפשות היא ברכה ארוכה כיוון שחותמים בה "ברוך אתה ה' חי העולמים", אלא שלעניין הלכה נפסק שאנו כיום חותמים "ברוך חי העולמים" בלבד.
חסרונן- דברים שאי אפשר להתקיים בלעדיהם כמו לחם ומים.
על כל מה שברא להחיות בהם נפש כל חי- דברים שנבראו לתוספת תענוג ולתוספת טובה, שיכולים להסתדר בלעדיהם.

	מחלוקת במשנה:
	מחלוקת ראשונה

מקרה: "אכל תאנים ענבים ורימונים, מברך אחריהן, 

מחלוקת: מברך אחריהן שלש ברכות, דברי רבן גמליאל. 

                                                וחכמים אומרים: ברכה אחת מעין שלש. 

המחלוקת בין רבן גמליאל לחכמים היא בשאלה: מהי הברכה האחרונה שמברכים לאחר שאוכלים פירות משבעת המינים?

על פי פירושו של הרב פנחס קהתי המחלוקת בין רבן גמליאל לחכמים מבוססת על הבנת הפסוק: "ואכלת ושבעת וברכת את ה' אלוהיך על הארץ הטבה אשר נתן לך" (דברים ח', י'). לאיזה פסוק הוא מתייחס? 
האם מתייחס לפסוק שלפניו (פסוק ט'): "ארץ אשר לא במסכנות תאכל בה לחם לא תחסר כל בה, ארץ אשר אבניה ברזל ומהרריה תחצוב נחושת" אשר מדבר על לחם, או מתייחס גם לפסוק ח' "ארץ חיטה ושעורה וגפן ותאנה ורמון ארץ זית שמן ודבש" המדבר על שבעת המינים.

הנימוק לדעתו של רבן גמליאל הוא שהציווי "וברכת את ה' אלהיך" מוסב (מתייחס) גם על שבעת המינים המופיעים שני פסוקים קודם. בנוסף להתייחסותו לפסוק שלפניו "ארץ...תאכל בה לחם".

הנימוק לדעתם של חכמים שהציווי "וברכת את ה' אלוקיך" מתייחס רק לפסוק שלפניו (פסוק ט) " ארץ...תאכל בה לחם", ולא מתייחס (לפסוק ח) המדבר על שבעת המינים.
מחלוקת שנייה: 

דעת תנא קמא: השותה מים לצמאו- אומר: "שהכל נהיה בדברו".

דעת רבי טרפון:                                    "בורא נפשות רבות".

המחלוקת בין תנא קמא לרבי טרפון היא בשאלה: מהי הברכה הראשונה על המים?

ההלכה נקבעה כדעת חכמים, שלפני שתיית המים יברך שהכל נהיה בדברו. את ברכתו של ר' טרפון מברכים לאחר שתיית המים 



	הסכמה בין הדעות:
	1. רבן גמליאל וחכמים מסכימים שאחרי אכילת לחם מברכים ברכת המזון, ודבריהם מבוססים על הציווי "וברכת את ה' אלהיך" (דברים ח, י) המתייחס לפסוק שלפניו (דברים ח, ט) המדבר על הלחם.
דעתו של רבי עקיבא: לברך אחרי עיקר מזונו ברכת המזון, ככל הנראה שהוא מסכים לדעתו של רבן גמליאל: לברך אחר שבעת המינים ברכת המזון, במקרה שאכל שבעת המינים והם עיקר מזונו, ולכן הוא נקט בלשון "אפילו".

דעתו של רבי עקיבא: לברך אחרי מאכל שאינו עיקר מזונו את הברכה האחרונה המתאימה לו לאחר סיום אכילתו, ככל הנראה שהוא מסכים לדעתם של חכמים: לברך אחר שבעת המינים ברכת מעין שלוש, במקרה שאכל שבעת המינים ואינם עיקר מזונו.

	המשנה מחדשת:
	"רבי עקיבא אומר: אפילו אכל שלק והוא מזונו, מברך אחריו שלש ברכות"

המילה אפילו מראה שהמשנה מחדשת עניין שהיה מקום לחשוב עליו ההיפך ממה שחידשה עליו.

היה מקום לחשוב שכל דבר שאכל ושבע ממנו חוץ מלחם, יברך עליו את הברכה האחרונה המתאימה לו, אבל רבי עקיבא מחדש בדבריו שכל דבר שאוכלים ושבעים ממנו ברכתו האחרונה ברכת המזון.
"השותה מים לצמאו" היה מקום לחשוב שבכל מקרה שאדם שותה מים מברך ברכה ראשונה לפניהם. החידוש שיברך ברכה ראשונה על המים רק אם צמא, אבל אם אינו צמא אלא רוצה להעביר את המאכל שנתקע בגרונו או לבלוע כדור אינו מברך ברכה ראשונה.


סיכום דעותיהן של רבן גמליאל, חכמים ורבי עקיבא ביחס לשאלה לאחר מה מברכים ברכת המזון, לפי פירושו של הרב פנחס קהתי.
	רבן גמליאל
	חכמים
	רבי עקיבא

	מברך ברכת המזון- לאחר אכילת שבעת המינים וגם לאחר אכילת לחם.
	מברך ברכת המזון רק לאחר אכילת לחם.
	מברך ברכת המזון לאחר שקבע על מאכל מסוים את סעודתו ושבע ממנו "והוא מזונו". 

	מברך ברכת מעין שלוש- לאחר שאכל מאפים מחמשת מיני דגן, לאחר ששתה רביעית יין.
	מברך ברכת מעין שלוש- לאחר שאכל עוגיות מחמשת מיני דגן, לאחר ששתה רביעית יין, לאחר שאכל מפירות שבעת המינים.
	מברך ברכת מעין שלוש- לאחר שאכל מאפים מחמשת מיני דגן ואינם מזונו, לאחר ששתה רביעית יין, ולאחר שאכל מפירות שבעת המינים ואינם מזונו.

	מברך בורא נפשות רבות- לאחר שאכל פירות שאינם משבעת המינים, לאחר שאכל ירקות ולאחר שאכל מאכלים שאין גידולם מהארץ.

	מברך בורא נפשות רבות- לאחר שאכל פירות שאינם משבעת המינים ואינם מזונו, לאחר שאכל ירקות ואינם מזונו. ולאחר שאכל מאכלים שאין גידולם מהארץ שאינם מזונו.


הרב יעקב בן אשר, טור, אורח חיים סימן רח
מנמק בדבריו מדוע אין לומר את המשפט "ונאכל מפריה ונשבע מטובה" שיש אומרים אותו בנוסח ברכת "מעין שלוש", מהסיבה שצריך לרצות לבוא לארץ ישראל במטרה לקיים את המצוות התלויות בה, ולא במטרה לאכול את פירותיה ולשבוע מטובה, המובנת מן המשפט "ונאכל מפריה ונשבע מטובה".
הרב יואל סירקיש, בית חדש, על הטור שם 

מסביר בדבריו מדוע טוב לומר בברכת מעין שלוש את המשפט "ונאכל מפריה ונשבע מטובה", מהסיבה שבאכילת פירות ארץ ישראל קיימת קדושה שהתקבלה, כיוון שהקב"ה בחר בארץ ישראל למקום מגוריו של עם ישראל, ואת קדושה זו קיבלו פירותיה של ארץ ישראל מאדמת ארץ ישראל, שקיימת בה קדושה זו,כיוון שגדלו בה ולכן באכילת פירות ארץ ישראל אוכלים מקדושת השכינה ומטהרתה ושבעים מטובתה.
באור מילים קשות: 

"ניזונים"- אוכלים.

נשפע- קיבל.

"קדושת הארץ העליונה" דהיינו כמו "מקדושת השכינה"- הקב"ה בחר בארץ ישראל למקום מגוריו של עם ישראל וזו היא הסיבה לקדושת אדמת ארץ ישראל.

"הלא קדושת ארץ, הנשפע בה מקדושת הארץ העליונה גם בפירותיה שיונקים מקדושת השכינה השוכנת בקרב הארץ". - אדמת ארץ ישראל קדושה, כיוון שקיבלה את קדושתה מכך שהקב"ה בחר בארץ ישראל למקום מגוריו של עם ישראל, וקדושה זו קיימת גם בפירות ארץ ישראל שקבלו את הקדושה, כיוון שצמחו באדמת ארץ ישראל.
