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י ה ד ו ת 
מהי יהדות?

דת, תרבות ומסורת, לאום, חוקים/מצוות, אמונה, תנ"ך/כתבי קודש, גנאולוגיה, טריטוריה, שפה.

דת – מילה פרסית עתיקה שפרושה. חוק. מה שמבדיל את היהדות מדתות אחרות זה שהיא מערכת של ככלים והתנהגויות שמחייבת האדם מהרגע שהוא נולד ועד שהוא מת, מהבוקר עד הלילה. היהדות היא דת במובן שכל הכללים והסיפורים באים להסביר את החוקים/מצוות. הפרשנויות שונות אך העשייה היא זהה. 
שפה עברית – היא לשון הקודש. לפי חוקי היהדות אי אפשר לקיים מצוות באף שפה אחרת חוץ מהשפה העברית.ברכות, קריאת תורה הכול בעברית. מאחר והיו תקופות שבהן לא כל היהודים דיברו עברית, כתבו תרגומים לתורה: אונקלוס – תרגם התורה ליוונית, ארמית – בזמן גלות בבל, תרגום השבעים – יוונית, הוולגאטה – לטינית. גם אם לא מבינים עברית, קריאת התורה נעשית רק בעברית כי אם לא קראת בעברית לא קיימת את המצווה. לכן, השפה העברית נשמה לאורך אלפי שנים (בנצרות שפת הקודש היא יוונית אך כל אחד מתפלל בשפתו).

טריטוריה – חלק גדול של המוות אפשר לקיים רק בארץ ישראל.
חוקים/מצוות – יש חובה לקיים את חוקי התורה. גם חגים ומועדים, שבת מתבצעים ושומרים לא בגלל רצון, אלא, מאחר והם חלק מהחובות, החוק בתורה. 

העשייה היא הגורם המשמעותי ביהדות ומגדירה אותה בשונה מדתות אחרות. לכן, היהודים תמיד נבדלו מהעמים האחרים, בלבוש, בשפה, במראה, באוכל = בעשייה היום יומית.

תרומת היהדות לעולם היא אקסיומת המונותיאיזם.

אקסיומה = הנחת יסוד שאין צורך להוכיח.  בעולם התיאולוגיה קיימת אקסיומת המונותיאיזם = אמונה. לכן ביהדות אין מצווה להאמין באלוהים. את החלקים המרכזיים באקסיומה אימצו גם הנצרות והאסלם ולכן מגדירים עצמם כדתות מונותיאיסטיות.

ביהדות אין חוק שאומר – האמן באלוהים.

מצוות שכליות – שאדם מבין ונראות הגיוניות, לדוגמא: לא תרצח.

מצוות שמעיות -  שמקיימים אותן כי ככה, לדוגמא: כשרות. הסיבה היא לא בריאות. אפילו הרמב"ם קבע: "מי שאומר שמצוות כשרות זה מטעמי בריאות הוא טיפש מטופש".
ככל שמקיימים יותר מצוות שמעיות, כך מוגדר האדם כיותר מאמין: "מעשיך יקרבו ומעשיך ירחיקוך".

מה אומרת אקסיומת המונותיאיזם:

העולם נברא על ידי אל יחיד, מופשט, אינסופי במרחב ובזמן, שברא את העולם ומנהל אותו מאז.

בעבר, רוב הצבור היה מחובר לכך ברמה כזאת או אחרת. מהמאה ה – 18 החל תהליך חילון.

העולם נברא – אם העולם נברא, הרי שמישהו או משהו יצר אותו. אם יצרו אותו הרי הוא נוצר לתכלית מסוימת. כלומר לעולם יש מטרה – תכלית.
האדם – הוא נזר הבריאה, הוא עומד בראש הפירמידה מבחינת הבריאה. האחרון מבין היצורים והנעלה מביניהם. על כן, הוא זה שאמור לממש את המטרה שלשמה נברא העולם.

אם האדם הוא יצירה אבולוציונית מקרית, אין לדרוש ממנו דרישה התנהגותית מיוחדת. הבסיס לתביעה מהאדם היא העובדה שהוא נברא במיוחד.

על ידי אל יחיד מופשט – כוח עליון חסר צורה מוגדרת.

אינסופי במרחב ובזמן – נמצא בכל מקום, היה, הווה ויהיה בעתיד.

ברא את העולם ומנהל אותו מאז – כלומר, יש לאל מערכת קשרים עם מי שברא. לכן יש משמעות לתפילה. מתוך כך ההבנה  שהקשר בין ה' לעם ישראל כמו קשר בין אב לבנו. גם אם כועסים זה עדיין הבן שלנו, יש מחויבות לשמור ולהגן עליו.

בריאת האדם

אלוהים לא ברא אלוהים, אלא, ברא בן אדם. מה מבדיל האדם מיצורים אחרים:

" בצלם אלוהים ברא את האדם  " 

לכאורה, יש סטירה עם האמירה שהאל מופשט. לא מדובר בצלם האל מבחינת מראה חיצוני, אלא, במערכת הערכים הנעלה שמחזיק האלוהים. האדם נדרש למערכת התנהגות שונה מהיצורים האחרים. הדרישה להתנהגות אחרת בתחום הערכים והמוסר. (על הנאצים נאמר שאיבדו צלם אנוש – לא נמחק להם הפרצוף, אלא, איבדו את ערכי המוסר האנושיים).

מהו תפקיד האדם בעולם – האדם, לאחר בריאתו נשלח לגן עדן " לעובדה ולשומרה " עליו להפוך לגנן של גן העדן: לטפל, לפתח וגם לשמור. האל אומר לאדם מרגע זה אני מעביר אליך את האחריות. יצרתי אותך עם הכלים המתאימים והאחריות לטפל, לפתח ולשמור על העולם היא עליך. אין מי שיתקן אם תקלקל. כאשר נותנים למשהו אחריות צריך לתת לו את מלוא הסמכות = חופש בחירה. לבחירה יש תוצאות. שכר ועונש הם לא בהכרח יד האלוהים, אלא, התוצאה של מעשי האדם.
המבול – ארע מאחר ובני האדם לא ידעו להתנהג האחד עם השני "הארץ מלאה חמס".

מגדל בבל – האל לא פוגע בבני האדם שמנסים להלחם בו, אין השמדה.

הצבת גבולות

ה' אומר לאדם בגן העדן: מכל עץ הגן אכל תאכל, מעץ אחד לא תאכל.

מוסר – תביעה התנהגותית – הצבת גבולות – לא הכול מותר. יש כמעט אין סוף אפשרויות אך לא הכול.

איזה עץ היה העץ האסור באכילה – לא כתוב בתורה. כי זה לא משנה מהו העץ, אלא, העובדה שחל עליו איסור. העץ נקרא עץ הדעת טוב ורע – האכילה ממנו מהווה הפרה של הגבולות מתוך כוונה להפרה ולא בשגגה.  העץ לא נקרא עץ הדעת – כי דעת זה בדיוק מה שה' דורש מהאדם!

האדם התבייש לא במערומיו, אל, מהידיעה שעשה מעשה רע. האל שואל: "איכה" לא איפה אתה כי הרי הוא רואה איפה האדם נמצא, אלא, איפה המוסר שלך, איפה הערכים שלך. מצפים מאדם להיות אחראי ולפעול לפי אמות מוסר גבוהות. כשאומרים למשהו 'תתנהג כמו בן אדם' אין צורך לפרט למה מתכוונים כי ברור שצריך להתנהג בהתאם לערכים מוסריים מסוימים.

דור המבול – נקרא כך לא בגלל המבול, אלא, לבטא תקופה שבה אנשים התנהגו בחוסר מוסריות. בני האדם כולם הושמדו במבול והנותרים היו נח ובניו שהיו מוסריים וניצלו מטביעה בזכות התיבה. כל בני האדם היום הם צאצאי בני נח ומהם מצופה להיות בן אדם = 7 מצוות בני נח = כללים לאנושות כולה.
7 מצוות בני נח

1)  כבוד לכוח עליון – האדם צריך לדעת שלמרות שיש לו כוח רב הוא לא בעל הבית בעולם. ולכן, לא הכול מותר. האדם לא יכול לעשות מה שהוא רוצה. יש מערכת התנהגות תקינה וערכית .
2)  כבוד לחיי אדם – תפקיד האדם להביא את הערכים התקינים לעולם. ברמה המעשית יש איסור על נטילת חיי אדם – לא תרצח. אם זאת, יש סייג: "הקם להרגך השכם להרגו" כלומר, אם יודעים בברור ובוודאות שאדם עומד להרוג, אותי או אדם אחר חובה לעצור אותו.

3)  כבוד לתא המשפחתי –  תפקיד האדם להביא את הערכים האלוהיים לעולם. המערכת המוסרית עוברת מדור לדור דרך התא המשפחתי. העמדת צאצאים יש לה מסר ערכי וחינוכי. 
כבד את אביך ואת אמך הוא צווי לא בשל הגיל והמאמץ שהורים משקיעים בילדיהם, אלא, כמחנכים צריך לכבד אותם כי אי אפשר ללמוד ממי שלא מכבדים. מאחר והמערכת התקנית היא של גבר ואישה שיולדים ילדים כל מעשה שמפריע או פוגע בקשר התקין הוא אסור.

4)  כבוד לתוצרת עמלו של האדם – אין רשות לגעת ברכושו של אחר. לא תגנוב – נטילת חפץ של אדם אחר ללא רשותו.

5)  כבוד לבעלי חיים – צער בעלי חיים, לא תחרוש שור וחמור יחדיו, לא תאסור שור בדישו, איסור לעשות בבעלי חיים שימוש להנאת האדם, אלא, לצרכיו בלבד. צייד לשם שעשוע – אסור. חובת מנוחה בשבת.

6)  כבוד לבריאה כולה – לכל דבר יש מקום לכל דבר יש שימוש וצריך לכבד ולא להרוס ולא לפגוע.

7)  כבוד למערכת חוק ומשפט – יש הבנה שקביעת כללים, נורמות התנהגות היא חובה אנושית בסיסית. לאדם יש מטרה להנחיל את צלם האלוהים = הפצת קדושת ערך החיים לעולם כולו.

עולם המצוות הוא עולם של דילמות והתנגשות בין ערכים ובין התנהגויות.

                              אין אף מצווה כללית או יהודית שאסור לעשות או חובה לעשות !
תהליך הגאולה

בנצרות – יגאל רק מי שמאמין בישו. אם אני שואף שכול בני האדם יגאלו, צריך לנצר כמה שיותר. דרך ההתנצרות היא בדרכי שכנוע ולימוד = מיסיון.

באסלם – יגאל רק מי שמאמין באללה ובמוחמד כנביאו – דין מוחמד בסיף = בכוח. העולם מחולק לשני חלקים: דאר אל אסלם – מוסלמים, דאר אל חרב – מקום החרב שבו מתנהלת מלחמה כל העת לאסלם.

הנצרות ואסלם הן דתות אוניברסאליות השואפות להפוך את כל העולם לדת אחת.

ביהדות – יגאל כל מי שמקיים את 7 מצוות בני נח = מי שמתנהג כבן אדם. לא חייב להיות יהודי. היהדות לא מגיירת, אלא, אומרת שמי שרוצה להתנהג כאדם ערכי, יגאל. מי שרוצה להיות יהודי חייב להכיר מה זאת יהדות ולרצות מאוד להיות חלק מעולם זה – לא בכוח ולא בשכנוע.

7 מצוות בני נח הן מרשם איך לבנות חברה מתוקנת וערכית – כללים לקיום החברה האנושית.

הנוצרים קיבלו עליהם את הכללים הללו ולא קיבלו עליהם את 10 הדיברות.

אברהם

המיוחד בדמותו שהוא הבין מעצמו מה ה' מתכוון ורוצה ועשה זאת בפועל. לכן בעיני המוסלמים אברהם הוא המסלם הראשון = האדם המושלם. המדרש מספר איך אברהם הגיע להבנה שיש משהו שמניע את העולם – בורא עולם, שישנם ערכים ונורמות התנהגות נעלות.

אדם – המונותיאיסט הראשון.

אברהם – הראשון שמבין את העובדה שיש אל אחד ומיישם בחייו את מטרת הבריאה של האדם = הרצון ליצור חברה ערכית. כשאברהם יוצר קרש עם ה' הוא אומר לאברהם : ממך אני מצפה ליותר. תשובת אברהם היא שהוא מוכן. על כן הוא נבחר על ידי ה' להיות מוביל דרכו. אברהם הוא האדם הנבחר כדי לשאת על גבו משא יותר כבד מכל אדם אחר בעולם. אברהם יהיה מודל לחיקוי = אור לגויים.

אברהם מעביר את המשא לבניו יצחק וישמעאל : רק יצחק מקבל את זה על עצמו.

יצחק מעביר את המשא לבניו יעקב ועשו : רק יעקב מקבל את זה על עצמו.

יעקב מעביר את המשא ל – 12 בניו : כולם מקבלים על עצמם את האחריות. מכאן מאילך מתחילים לדבר על שבט, בני ישראל ועם ישראל.

היהדות היא אחרת לא בגלל שהיא שווה יותר ולא בגלל שיש לה זכויות יתר, אלא, בגלל שיש לה יותר אחריות! אם לעולם יש 7 מצוות/חוקים לקיים הרי ליהודים יש מאות חוקים- יותר חובות!
התגלות
אלוהים התגלה לאדם הראשון וניהל איתו מערכת של קשר יום יומי. יש 2 צורות התגלות:
פרטית – בכל הדתות מערכת הקשר עם האל היא פרטית אדם טוען שהאל התגלה לו בחלום או בחיים באופן אישי. הוא מספר על כך לאנשים שסביבו ואם מאמינים לו הוא נעשה חשוב.

ציבורית – מצב שבו קבוצת אנשים גדולה חווה התגלות של האל. זה קרה רק פעם אחת ביהדות.
מעמד הר סיני – היחיד שבו הייתה התגלות ציבורית. הגדרת הזהות הלאומית של הקולקטיב "אני אהיה לכם לאלוהים ואתם תהיו לי לעם".

* לכן ה' אומר לפרעה: "שלח את עמי ועבדוני" העם אמור להשתחרר לא כדי לבלות, כדי לעבוד את ה'.

הדיבר הראשון: אנכי ה' אלוהיך שהוצאתיך מארץ ממצרים ולא מציין שבראתי את העולם, כלומר, אני האל שהוצאתי אתכם כדי שתייצגו את הערכים שלי. 

* המטרה של יציאת מצרים היא לא לשחרר את עם ישראל לחופשי, אלא, להביא את העם למעמד סיני ולשאול אותו האם מוכן לקחת על עצמו את המשימה לייצג את הערכים והנורמות האלוהיות. 
*מטרת יציאת מצרים היא הקמת בית המקדש בירושלים שהוא המקום שבו אלוהי ישראל מתגלם בערכיו. 
* במעמד הר סיני עם ישראל מקבל עליו את חוקי האלוהים – נעשה ונשמע –מקבלים על עצמם את האחריות. זהו מעמד שבו נחתם חוזה בין ה' לעם ישראל – חוזה בין הדת ללאום – "אתם תהיו לי ממלכת כוהנים" – העם כולו משרת את האלוהים כמו כוהנים.

* במעמד הר סיני התורה נקראת תורת משה. התיאולוגיה רואה בחמשת חומשי תורה ספר אחד שנכתב על ידי משה מפי אלוהים. מאחר ו – 8 הפסוקים האחרונים מתארים את מות משה הדעות חלוקות:
1) אם אלוהים הכתיב למשה את כל הספרים הוא הכתיב לו גם את פרטי מותו.

2) את 8 הפסוקים האחרונים כתב יהושע בן נון.

מעמד הר סיני הוא, על פי המקרא והמסורת היהודית, המעמד הדתי נבואי שבו אלוהים מתגלה לישראל, וניתנת תורה לישראל בהר סיני במדבר סיני. נחשב לאירוע מכונן בדת היהודית. לפי המסורת היהודית, מתן תורה הוא אירוע בו קיבלו עליהם היהודים את התורה, ואת קיום המצוות.                                                      קבלת התורה נעשתה בהר סיני ובה הציג משה את עשרת הדברות של העם היהודי לפני בני ישראל. מעמד סיני למעשה הוא מעין כריתת ברית בין העם לאלוהים, שנעשה בהסכמת שני הצדדים, ועל כך הלוחות עליהם כתובות הדיברות מכונות גם לוחות הברית.
תרי"ג מצוות – 613 מצוות שהוטלו על העם היהודי. אדם אולטרא חרדי מקיים מקסימום 45 מצוות.

זאת, מאחר ובית המקדש איננו קיים:
1/3 מהמצוות קשורות לבית המקדש באופן ישיר – מה מקריבים, איך מקריבים, בגדי הכוהן וכדומה.

1/3 מהמצוות אי אפשר לקיים בלי בית המקדש – עלייה לרגל, ביכורים.

1/3 מצוות סקטוריאליות – לכוהנים, ללווים, למלך, לאישה, לסוחרים, לנגרים.

התורה מעולם לא התיימרה להיות רשימה שבה מסמנים וי על מצוות שמקיימים. למעשה, אפשר לקיים את התורה בתנאי שכול אחד יקיים את המצוות שקשורות לסקטור שאליו אדם שייך.
כל ישראל ערבים זה לזה – עם ישראל תלוי זה בזה. בניגוד לדתות אחרות שבהן הדרישות הן אישיות. ביהדות נקבע שרק הקולקטיב יכול להחזיק את הדת. הקשר הדו – סטרי ההדדי בין הקבוצה לאל שמתגלה התגלות ציבורית ולכן הכללים חלים על כלל הציבור.

מעמד הר סיני הוא נקודת הזמן שבו קבוצת האנשים הנקראת בני ישראל הופכת לעם. בשלהי בית שני מונה העם היהודי 2.5 מליון איש. היום צריך היה עם זה למנות מאות מיליוני בני אדם, אך רוב האנשים עזבו את העם היהודי לא בגלל רדיפות, אלא, בחרו במודע להפסיק להיות יהודי.
הלכה

קובץ החוקים של היהודים. בהלכה בא לידי ביטוי עולם המצוות. מצוות הן החוקים שעל היהודי לקיים. מקור המילה מצווה נגזר מהמילה צו ומשמעותו שמדובר בחוקים שבני אדם מצווים לעשותם.                                                                       על אף שמקורן של המצוות בתורה, הירידה לפרטים ביחס לכל אחת מהן נעשית בתורה שבעל פה. עיקר ספרות הקודש היהודית היא דיון ופירוש של המצוות הללו.                                                                ביחסנו אל המצוות יש הבחנה בין מצוות המופיעות במפורש במקרא ובין מצוות שחז"ל הסיקו אותן מתוך האמור בתורה במסגרת התורה שבעל פה. ביהדות מקובלת הקפדה על המצוות בלא תלות במקורן.
מצוות דאורייתא – אורייתא = תורה. התורה שבכתב. מצוות שכתובות בתורה. על פי התיאולוגיה, התורה נמסרה ישירות מה' למשה. זוהי חוקת היסוד של העם היהודי. מאחר ואלה הם דברי ה', יש הקפדה רבה על מה כותבים, איך כותבים ועל מה כותבים.יש משמעות לכל מילה, לסדר, לצורה. התורה לא ניתנת לשינוי ותקפה לאורך כל ההיסטוריה של העם היהודי.

התורה שבכתב היא חמשת חומשי תורה.

מצוות דרבנן – התורה שבעל פה. מקבץ של פרושי והסברי מצוות התורה שבכתב ותוספות של חכמי ישראל. נחלקות מבחינה היסטורית וכרונולוגית ל – 3 חלקים:
1. דברי הנביאים – ספרי נביאים שבתנ"ך בהם התגלות ה' היא פרטית לנביא והוא מביא את ספור ההתגלות ומשמעותה לידיעת העם.

2. דברי סופרים – ספרי כתובים שבתנ"ך. נכתבו על ידי סופרים ומהווים אוסף של כתבים מתקופות שונות, מסגנונות שונים, פיוטים, דברי חכמה, והיסטוריה. נרשמו עד סוף בית שני.
3. דברי חכמים – כל הדברים שנלמדו, שנאמרו מיום חתימת התנ"ך ועד היום. ספרות פסיקה.
לספרים השונים יש תוקף שונה ומעמד שונה. אין דין ספרי הסנהדרין כדין ספר שכתב רב בקהילה באירופה או אסיה. יש הפרדה בין לימוד התורה לבין הסמכות, העוצמה והתוקף של כותבי הפסקים.

כל אחד מחלקיה השונים של התורה שבעל פה בנוי מ – 4 סוגים / רבדים שונים של מצוות:
1. הסבר טכני איך לקיים את מצוות התורה – בתורה יש מצוות שלא כתוב איך בדיוק מבצעים אותה. כמו: בסוכה תשבו 7 ימים. מהי סוכה? איך בונים סוכה תקנית? כמו: כבד את אביך ואת אמך. איך מבצעים בפועל את המצווה?

2. תקנות עצמאיות – נושאים שלא כתובים בתורה וחכמי ישראל צריכים היו לקבוע אותם כמצוות. לדוגמא: חנכה הוא חג שלא מופיע בתנ"ך. בכל זאת, בגלל גודל המאורע של שחרור בית המקדש וחשיבותו, חכמי ישראל החליטו לקבוע חג ואת כלליו.
מה פתאום מותר להחליט על מצוות חדשות ואיפה עובר הגבול?!

במדינת ישראל מחוקקים חוקים על ידי הרשות המחוקקת = הכנסת. גורם נוסף המחוקק חוקים, בעקיפין הוא הרשות השופטת = בית המשפט. כאשר לא קיימת חקיקה בנושא מסוים השופט מחליט ובכך הופכת פסיקתו לתקדים ואף נכנסת לספר החוקי.

הסייגים של פסיקת בית המשפט הוא שאסור לפסוק נגד חוקי המדינה וכל פסיקה ניתנת לערעור ולבטול.
-  השופט מתערב בחקיקה כי המחוקק נתן לו סמכות לעשות כן.

-  מערכת חוקים חדשה לא יכולה לסתור חוק קיים.

-  החוק ניתן לביטול על ידי הרשות המחוקקת.

בעולם התורה ישנם כללים דומים:
-  בפסיקה ההלכתית יש לרבנים סמכות לחוקק ולפסוק פסיקות חדשות.

-  הרבנים לא יכולים לסתור את חוקי התורה.

-  קיימת מערכת המאפשרת לבטל או לשנות את הפסיקות החדשות.

ישנו כלל הלכתי: תדיר / שאינו תדיר, תדיר קודם. אם צריך לקיים שתי מצוות צריך לבדוק מהי המצווה שמקיימים בתדירות גבוהה יותר ולה יש עדיפות. לדוגמא: טלית ותפילין מה מניחים קודם. מאחר וטלית מניחים בכל יום ואילו תפילין ישנם ימים שאין להניחם אזי קודמת הנחת טלית לתפילין.

כמובן, שיש מקרים יוצאי דופן כמו הדלת נרות חנכה ושבת. למרות שתדירות הדלקת נרות השבת גבוהה יותר, מדליקים ראשית את נרות החנכה כי חל איסור חילול שבת מדאורייתא.
3. סייגים – גדר/גבול . ההיגיון של גדר הוא מניעת תקלה וגובהה של הגדר כגובה החשש שמישהו יעבור את הגבול. לפעמים הסייג הפוך מהתקנה שלשמה נחקק. לדוגמא: אסור מחסנית באקדח.

4. מנהגים – נורמה התנהגותית – ככה עושים מאז ומתמיד.
                        - מהעם אל ההנהגה – מנהג עממי: מימונה, עליה לקברי צדיקים.

                        - מההנהגה אל העם – יום הזיכרון לחללי צה"ל.

ככל שעולים במעלה הרשימה  וככל שחוזרים אחורה בהיסטוריה, תוקף המצוות יותר מחייב!      

לכן חג חנכה שתוקן על ידי הסנהדרין מחייב את כולם בעוד שאת תקנות רבנו גרשום מאור הגולה מימי הביניים קיבלו רק חלק מהיהודים. ככל שיש מחלוקות, כן סביר שמדובר בתקנה מאוחרת.
כיפה = מנהג                                              כיסוי ראש = דאורייתא
עונג שבת = דברי נביאים ולכן לא יכול לבטל שמירת שבת = דאורייתא.

כתבי הקודש
הספרים והכתבים החשובים לעם היהודי. כל טקסט עובר לפחות 2 שלבים:

א – שלב בעל פה.

ב – שלב בכתב.

חלק מהטקסטים יעברו שלבים נוספים:

ג – שלב עריכה = מרכוז הטקסט.

ד – קנוניזציה – הפיכת הטקסט ליחיד ומיוחד שאין הוסיף או לגרוע ממנו. התהליך קיים בכל אחת מהדתות. בעולם התיאולוגיה, בקורת המקרא לא רלוונטית.

בין כל אחד מהשלבים עובר פרק זמן שיכול להיות קצר ויכול להמשך אפילו מאות שנים.

הטקסט הכתוב הקדום ביותר הן מגילות ים המלח מהמאה ה – 3 לפני הספירה.

התנ"ך

התנ"ך הוא לא ספר, אלא, קובץ ספרים שלוקטו יחד.

מי ליקט אותם? מה היו הקריטריונים לכלול בתנ"ך את הספרים? מתי נכתב, לוקט, נחתם התנ"ך?

התנ"ך מונה לפחות 23 ספרים שיודעים על קיומם. הם כתובים על ספר הישר הלוא הם כתובים בספר דברי הימים. מה שמעיד על כך שלא כל הטקסטים הכתובים נכנסו לתנ"ך.
התנ"ך מורכב מ – 3 חטיבות ספרים:
1.  תורה – 5 ספרים. בראשית, שמות, ויקרא, במדבר, דברים. חמשה חומשי תורה.                                                                                                                                                  

     מבחינה תיאולוגית נקבע כי הספרים הוכתבו על ידי ה' למשה ומכאן הם שואבים את עוצמתם. לכן   
     מקפידים הקפדה יתרה בכל מה שקשור לכתיבה כדי שהספרים יעברו בדיוק לדורות הבאים. העדויות   

     מעידות שהיה קיים כטקסט מהמאה ה – 8 לפני הספירה (יודעים זאת לפי השומרונים שהגיעו לארץ

     בשנת 722 לפני הספירה, העתיקו את התנ"ך כמו שהיה קיים אז ושינו רק את מקום המשכן 

     מירושלים להר הגריזים). אם מאמינים שהתורה נמסרה על ידי ה' למשה אין דיון וויכוח על פרטים.

2.  נביאים -  8 ספרים. נביאים ראשונים ונביאים אחרונים.
     נביאים ראשונים – 4 ספרים. יהושע, שופטים,שמואל, מלכים. ספר שמואל היה ספר אחד אך נחלק 

     לשנים על ידי החלוקה הנוצרית. ספר שמואל א' עד לאחר מות שמואל. ספר שמואל ב' ספור דוד.

     נביאים אחרונים – 4 ספרים. ישעיהו, ירמיהו, יחזקאל, תרי עשר. עריכה מאוחרת איגדה 12 נביאים 

     לספר אחד. יש נביאים שמוקדש להם פרק אחד בלבד = עובדיה ושלשה פרקים = יונה.

3.  כתובים – 11 ספרים. תהילים, משלי, איוב, 5 מגילות, דניאל, עזרא ונחמיה, דברי הימים. זוהי 

החטיבה המעניינת ביותר באקלקטיות שלה. יש בה כתבים ששייכים לתקופות קדומות = מגילת רות

וכתבים ששייכים לתקופות מאוחרות = עזרא ונחמיה.
בתנ"ך היהודי יש 24 ספרים  =  כ"ד.
חלוקת הפרקים בתנ"ך = מנגנון נווט בתנ"ך. נעשתה על ידי נוצרים בימי הביניים. המסורת הנוצרית מייחסת את חלוקת הטקסט לפרקים לבישוף האנגלי סטפן לאנגטון (1165-1228). הוא החליט באופן שרירותי לאגוד כל מספר פסוקים לפרק וכך לכל פסוק יש מיקום מוגדר ומדויק לפי הפרק והפסוק. אין לחלוקה בסיס בשום מסורת קדומה יהודית או נוצרית. התנ"ך היהודי מעולם לא חולק לפרקים, אלא, לפסוקים ולפרשיות על פי הנושאים שבהם עסק הטקסט. בעולם היהודי, התנ"ך נלמד לפי נושאים. למרות שאין לה משמעות במסורת היהודית, את החלוקה מציינים בימינו בכל מהדורות התנ"ך בכל השפות, כולל בעברית.
חלוקת התנ"ך נעשתה כך כי הנוצרים רק קוראים את התנ"ך ולא לומדים אותו. אם קוראים בכל פעם קטע אחר חשוב שהקהל ידע היכן קוראים ואיפה לפתוח את הספר. לדוגמא: כידוע, התורה מתחילה את סיפוריה בבריאת העולם, שנמשכה שישה ימים, וביום השביעי האל נח, ולכן מצווים עם ישראל לשבות ביום זה. לכן החלוקה העברית של סיפור הבריאה רואה בכל הסיפור חטיבה אחת, שמסתיימת בהקדשת יום השבת. הנוצרים, שרצו לטשטש את יחודו של יום השבת, הרחיקו את הפסוקים אודותיו לפרק הבא.
מנגנון חלוקת התנ"ך אומץ על ידי היהודים בימי הביניים בהם רבו הפולמוסים בין רבנים יהודיים וכמרים נוצריים. כדי שהיהודים יוכלו לענות לכומר הנוצרי, עליהם לדעת את המיקום המדויק של הפסוק. כמו כן, מדפיסי התנ"ך היו נוצרים והם הדפיסו אותו מחולק לפרקים.

עריכה 
אנשי כנסת הגדולה – מוסד ההנהגה הלאומי של העם היהודי פועלים לגיבוש הזהות הקדומה של הלאום והדת היהודית. תחילת פעולתם במאה הראשונה לשלטון הפרסים סביב שנת 500- עד 330-.
דוגמאות:
מטבע של ברכות – אפשר היה לברך איך שרוצים. אנשי כנסת גדולה גיבשו נוסח אחיד וקבוע של הברכות השונות.

תפילת 18 – יש בה 19 ברכות. האחרונה, הוכנסה לאחר חורבן בית שני בדור יבנה. אך שם התפילה לא שונה ונשאר תפילת 18 כי קביעת שמו נקבעה על ידי דור קודם.

הם גיבשו את כתבי הקודש והם מחליטים מה יכנס לתנ"ך ומה לא. כלומר הם מבצעים את העריכה.

מה היו הפרמטרים שקבע מה יכנס לתנ"ך ומה לא?

1. לתנ"ך יכנסו טקסטים שכוללים מסר חינוכי – תיאולוגי לדורות. לכן העם היהודי לומד את התנ"ך בכל הדורות כי התנ"ך רלוונטי מבחינת תכניו המוסריים והערכיים בכל דור ודור. לכן, אנשי כנסת גדולה מוציאים טקסטים ואירועים שאין בהם מסר לדורות ומשאירים טקסטים שאינם מחמיאים, אך יש בהם מסר לדורות.

2. התאמה לאקסיומת המונותיאיזם – טקסט שידגיש או יפאר אמונה פגאנית לא יכנס.
3. אין אף היגד שנמצא בסתירה לאקסיומת המונותיאיזם.
            במאה ה – 3 לפני הספירה הטקסט ערוך וסגור ומתורגם ליוונית בתרגום ה – 70. 

תהליך הקנוניזציה
חכמים דנים האם ספר התנ"ך כפי שהוא לאחר העריכה מתאים לעם ישראל.

כל הויכוחים בין החכמים היו בחטיבה של הכתובים.

לדוגמא: רצו להוציא את מגילת אסתר מהתנ"ך כי ה' לא מופיע בה. לאחר דיון הוחלט כי ה' מופיע בהיחבא כי לא יתכן שהכול עובד בדיוק בזמן ללא אצבע אלוהים. רמז לכך מצאו בשם אסתר = הסתרה.

רצו להוציא את קהלת כי משפט המפתח של הספר: "הכול הבל הבלים הכול הבל".לכאורה המשפט סותר  את אקסיומת המונותיאיזם. דיוני החכמים הובילו להחלטה שאפשר לקרוא את המפשט עם סימן קריאה בסופו אך גם עם סימן שאלה בסופו. הספר מסתיים בפסוק: "סוף דבר הכול נשמע את האלוהים ירא ואת מצוותיו שמור כי זה כל האדם". הפסוק מראה את התכלית של המגילה שבנוי משאלות וזוהי התשובה.

רצו להוציא את שיר השירים כי בטקסט יש שירי אהבה וארוטיקה. רבי עקיבא טען שהספר מבטא באלגוריה את אהבת עם ישראל לה'. מאחר והחיים הם הבסיס לכל, מביאים את האהבה כמו שהיא בטבע, אהבת גבר ואישה כדוגמא לאהבת ה'.
ספר שהוצא מהתנ"ך - היה ספר אחד שהיה בתנ"ך בשלב העריכה והוצא החוצה – יהודית.                             בתרגום ה – 70, שנכתב כנראה בסוף המאה ה-2 לפני הספירה, הספר מופיע בצמוד למגילת אסתר, כחלק מהספורים מהתקופה הפרסית והוצא מהתנ"ך במאה ה -2.

הספר מספר סיפור מלחמה על צבא שמגיע לישראל מתוך כוונה לעלות על ירושלים. בדרך עוצר באחת הערים. אלמנה בשם יהודית מוכנה להקריב עצמה למען עם ישראל. היא מתקשטת ומבקשת להיפגש עם המפקד. משקה אותו ביין, כורתת את ראשו, טומנת את הראש בתיקה ויוצאת. בבוקר, רואים החיילים את ראש מפקדם על שער העיר ונוטשים חזרה לארצם.

אין מקור היסטורי שמספר מדוע הוציאו את הספר יהודית. ידוע שבתקופת רבי עקיבא שעשה קנוניזציה לתנ"ך, הספר לא מוזכר.                                                                                                                     רבי עקיבא - מגדולי התנאים ומגדולי חכמי ישראל בכל הדורות. מנהיגו הרוחני של מרד בר כוכבא.  נהרג על קידוש ה' בערב יום הכיפורים, בשנת 136 , כשבעים שנה לאחר החורבן. עבר מהפך עצום בחייו מדרגת עם הארץ לדרגת גדול החכמים. מסופר כי היה רועה ארבעים שנה, למד ארבעים שנה ופרנס את ישראל ארבעים שנה.                                                        
רבי עקיבא הטביע את חותמו על הלכות רבות ועל ערכים במסורת ובחשיבה היהודית. הוא נזכר בתלמוד הבבלי קרוב ל-1,500 פעמים. נחשב לסמל למסירות נפש על התורה. מת על קידוש השם בין עשרת הרוגי מלכות. הרומאים עינו אותו עד צאת נשמתו במסרקות ברזל כעונש על שלימד תורה ברבים.
מאחר ותרגום ה – 70 נכתב ביוונית הנוצרים הקפידו להעתיקו כמו שהוא ופתאום, גילו שספר יהודית לא נמצא בתנ"ך של היהודים.

מה קרה בין המאה  ה- 3 לפני הספירה והמאה השנייה? חורבן בית שני ועליית הנצרות.
הנוצרים ראו בספר יהודית אלמנטים נוצריים ולכן, לדעתם, היהודים הוציאו את הספר מהתנ"ך. כך הפכה דמותה של יהודית לדמות תיאולוגית נוצרית מרכזית.

כתיבת ספרי התנ"ך מתנהלת בין המאה ה – 11 לפני הספירה למאה ה – 5 לפני הספירה.

עריכת ספרי התנ"ך מתנהלת במאות ה – 5 וה – 4 לפני הספירה. כשהביטוי לכך הוא בתרגום השבעים.

הקנוניזציה של התנ"ך מסתיימת בשנת 120 בתקופת רבי עקיבא.
קנוניזציה התנ"ך הסתיימה בסוף המאה ה – 2 ורבי עקיבא הוא שסגר תהליך זה.

המהלך ימי הבית השני יש שינוי בתהליך לימוד התורה:

עד לחורבן בית שני לימוד תורה הוא אליטיסטי, ממורכז ועולה כסף. מי שאינו נמצא בצמידות לירושלים ולבית המקדש רחוק מלימוד תורה. מי שרצה ללמוד תורה צריך היה לעזוב את מקום מגוריו ולבוא לירושלים בה היה קיים בית המדרש המרכזי. דוגמאות:
* ניתאי הארבלי, עבר לירושלים מהארבל ובסופו של דבר היה הנשיא.

* הלל הזקן היה עני שחצי מהכסף הוציא לצרכי משפחתו ובחצי השני שילם לבית המדרש כדי שיוכל להיכנס וללמוד תורה. באחד מימי החורף ירד שלג והוא לא השיג די כסף ולכן נותר בחוץ.

* בשנת 40 נשלח רבן יוחנן בן זכאי להיות הרב הראשי של הגליל. מקום מושבו היה בעיר ערב. הוא ישב שם 18 שנה ובאו לשאול אותו רק 2 שאלות הלכתיות.

מכאן, שהעם באותה תקופה היה מנותק מהלכות התורה.

עם חורבן בית שני, קם החכם יהושע בן גמלא וקבע תקנה שבמושגים של היום אפשר לקרוא לה: חוק חינוך חינם חובה לכל ילד יהודי מגיל 5 ומעלה. אם כך, יש צורך להתקין מערכת חינוך בכל כפר ועיר ברחבי ארץ ישראל. זה אומר בית ספר, מורים ורבנים. על כן, בונים סילבוס מדורג שבמסגרתו נקבע מה לומדים בכל גיל בכל מקום.

בעבר, היה הסנהדרין ממוקם בירושלים. לאור השינוי פוזרו החכמים ברחבי הארץ.                                                 מכאן האמרה: "עם חורבן בית שני בטלה הסנהדרין". הסנהדרין למעשה לא בוטלה, אלא, בוטל מקום מושבה בירושלים. היא המשיכה לתפקד אך במתכונת שונה לחלוטין . הרבנים התפזרו בין הערים והכפרים וכל אחד מהם קיים מרכז לימוד ותלמידים שרצו ללמוד מרב מסוים הגיעו לעירו/כפרו.

עם חתימת התנ" ך, יש ניסיון לייצר טקסט אחד ואחיד שיהיה משותף לכל היהודים באשר הם.

התלמידים רשמו את דברי רבם במחברות. לאחר שנים התברר כי נוצרו במקומות שונים מחברות שונות של תלמידי רבנים שונים ועלול להיווצר מצב של "תורות" שונות.

בשנת 200, רבי יהודה הנשיא יוצר את המשנה:
איסוף וסינון – הוא אוסף את המחברות השונות מבתי המדרש המפוזרים ברחבי ארץ ישראל והחליט/סינן מה יכנס ומה לא.

מיון – מיין את הטקסט לפי נושאים. הטקסט במחברות השונות לא היה ממוין לפי נושאים אלא, מפוזר באופן אקראי על פני התנ"ך.
עריכה – עורך את הספרות שיצר לפי 2 קטגוריות:
טקסטואלי – יוצר שפה אחידה.

עריכה תכנית – מביא תחת קורת גג אחת דברי חכמים שונים, כולל אלה שחיו בתקופות שונות בעבר.

התוצאה של פעולותיו של רבי יהודה הנשיא היא המשנה. מדובר במפעל ארוך שנים ומקובל שנחתמה בשנת 200 (בפועל, ידוע שרבי יהודה הנשיא מת בשנת 220 ועסק בתהליך הכנת המשנה 17 שנים).
רבי יהודה הנשיא ריכז את המשנה בששה סדרים:

ז  רעים –  חקלאות ומצוות הקשורות בארץ ישראל.

מ  ועד   -  שבתות וחגים.  

נ  שים   -  דיני משפחה.

נ  זיקין  -  דיני נזיקין בין שכנים, שותפים.

ק  דשים -  עבודת בית המקדש.

ט  הרות -  טומאה וטהרה.

למרות שהספר נכתב 130 ש' לאחר חורבן בית שני, בכל זאת, 1/3 ממנו הוא בנושאים הקשורים לבית המקדש.
המשנה היא לא ספר הלכה. זהו ספר המרכז דברי חכמים בנושאי המצוות, דרך ארץ, מוסר, חינוך ועוד.

אי אפשר ללמוד הלכה מהמשנה!

כל סדר מחולק למסכתות. במקור ש"ס = ששה סדרי משנה ששמשו כבסיס לעולם הלימוד היהודי.

(המסורת מייחסת את יום לידת ר' יהודה הנשיא ליום מותו של ר' עקיבא בשנת 132).

המשנה נקראת כך כי:
שינון וחזרה – הלמידה נעשית בתהליך של לימוד הטקסט, שינון וחזרה שוב ושוב.

בסיקול אותיות משנה = נשמה. ר' יהודה הנשיא הגדיר אותה כנשמה של העם היהודי ולכן לומדים משניות לעילוי נשמתו של נפטר.

40 שנה לאחר מותו של ר' יהודה הנשיא מצאו תלמידיו קלסרים עם חומר נוסף. בשנת 240 כותבים תלמידיו את התוספתא. ספר שבו הביאו התלמידים את החומר הנוסף שאסף ר' יהודה הנשיא ואשר נערך בדיוק באותו פורמט של המשנה.

התנאים – החכמים שחיו בפרק הזמן שבו נאספו ספרי המשנה 70 – 200 מתקופת שמעון הצדיק.

כל דבר שנאמר על ידי התנאים ולא כתוב במשנה נקרא – ברייתא. לכן קוראים לפעמים לספר משנה חיצונית (התוספתא  + חומר נוסף ).

המשנה תעבור תהליך של קנוניזציה ולכן תכנס לכתבי הקודש התוספתא לא נכנסה לכתבי הקודש.
במהלך המאה ה – 3, בשנת 235 שוררת תקופה של אנרכיה באימפריה הרומית. תלמידיו של ר' יהודה הנשיא נחלקים ל – 2 קבוצות:

חלק נשאר בארץ ישראל וחלק עובר לבבל כי הפרתים תומכים ביהודים, נותנים להם אוטונומיה ובחיי היהודים בבבל יש פריחה. עקב כך, התפתחו שני מרכזים עם בתי מדרש וחכמים בארץ ישראל ובבל, שם הם לומדים את כתבי הקודש: התנ"ך והמשנה. בגלל המציאות הפוליטית/כלכלית הלימוד בכל מרכז שונה.

ארץ ישראל – הלימוד מתרכז סביב העיר טבריה שהופכת למקום מושבה של הסנהדרין, הנשיאות ובית המדרש המרכזי. על כך נאמר "נדודי הסנהדרין".

בשנת 400 קמים בטבריה שני חכמים: רבי עמי ורבי אסי ועושים אותה הפעולה שעשה ר' יהודה הנשיא בשנת 200, ובדיוק באותו פורמט עריכה כמו ר' יהודה הנשיא.

הם יוצרים ספר ובו קטע של המשנה ובעקבותיו מובא דיון של חכמים שהיו בארץ ישראל, בשפה הארמית שהיא השפה המדוברת. הקטע נקרא גמרא והוא פרוטוקול הדיון של החכמים על קטע המשנה.
המשה והגמרא שאחרי הם תלמוד ומאחר ונעשה בארץ ישראל = תלמוד ירושלמי.
בשנת 500 החליטו חכמים בבבל: רבינא ורב אשי לבצע פעולה זהה עם החומר של דיוני חכמי בבל.

המוצר הסופי שלהם נקרא = תלמוד בבלי.
זהות – שתי היצירות זהות בעריכה, בצורה ובחלוקה: מבנה של מסכתות (מסכת סוכה מופיעה במשנה, בתוספתא, בתלמוד ירושלמי ובתלמוד בבלי).

שונות  - שתי היצירות נבדלות בתכנים: החברה בארץ ישראל הייתה ברובה חקלאית ואילו החברה בבבל הייתה ברובה עירונית. הדיונים שנערכו בכל קהילה היו כתוצאה מהמקום בו הייתה ממוקמת.

האמוראים – החכמים שחיו בתקופה זו . מקור השם במילה הבבלית מורה.

משנת 500 – 700  עסקו החכמים – הסבוראים, בהסברה ובביאור החומר שנכתב בתקופות שקדמו להם ולא ייצרו חומר כתוב משלהם.

תקלה – בזמן זה ספרים הועתקו בכתב, לפי דרישה. כתיבת ספר נמשכה זמן רב. בארץ ישראל יש דעיכה של היישוב היהודי, ירידה דמוגרפית של מס' היהודים ויש דרישה הולכת ופוחתת לכתיבת התלמוד הירושלמי.

בבבל קורה תהליך הפוך ונכתבים עותקים רבים של התלמוד הבבלי. ולכן, התלמוד הירושלמי כמעט ונעלם. רש"י, לא הכיר את התלמוד הירושלמי ולכן אין פרוש רש"י לתלמוד ירושלמי. לכן, הלימוד בבתי המדרש התבסס על התלמוד הבבלי. (קיימת אמירה שכשיבוא המשיח יחזרו ללמוד ולעסוק בתלמוד הירושלמי כי הוא מתאים לחיים בארץ ישראל).

לאחר המצאת הדפוס, במאה ה -16 מתחדש הלימוד בתלמוד ירושלמי, לאחר כמעט אלף שנים.

700 – 1000 תקופת הגאונים – על בסיס הלימוד של התלמוד הבבלי. גאון נקרא מי שעמד בראש הישיבה הגדולה והחשובה ביותר בבבל: ישיבת "גאון יעקב". זוהי הישיבה המרכזית והמשמעותית ביותר של העם היהודי. מי שעמד בראשה תפקד למעשה, כראש העם היהודי באותה תקופה.

ראש הגולה – תפקיד מנהלי שעבר מאב לבן, צאצא לבית דוד.

גאון – התמנה לפי מידת הלימוד והערכה כלפי ולא עבר בירושה מאב לבן.

ישיבה – נקראה כך כי התלמידים ישבו עם הרב. לכן, התלמידים הולכים אל הרב ומקום הישיבה עבר מיישוב ליישוב, בהתאם למקום הימצאו של הרב.

יהודי מארץ אחרת שהייתה לו בעיה הלכתית, שלח מכתב לגאון – ראש הישיבה עם שאלה וקיבל בחזרה אגרת עם תשובה. התוצאה של חילופי האגרות היא: ספרות השאלות והתשובות.

מאפייניה:

אישית – סיפקה תשובות לבעיות אישיות.

מיקטעית – ספרות שכוללת רק תשובות של גאון מסוים, לפי שאלות שהוא נשאל בלבד.

יהודי שלח שאלה לראש הישיבה: מתי לקרוא מה בתהילים.

תשובתו של ר' עמרם גאון נקראת: סדר ר' עמרם גאון.

תשובתו של ר' סעדיה גאון נקראת: סדר ר' סעדיה גאון.
שני הסדרים האלה הם הבסיס לסידור התפילה.

בכל יום בזמן התפילה קוראים מספר פרקי תהילים. כל גאון קבע סדר מסוים של קריאת פרקי תהילים.

1000 – 1500 – ראשונים: קמו 3 רבנים שכל אחד מהם בנפרד אמר לעצמו שיש מגוון של ספרות אישית ומקטעית, והחליטו, כל אחד בנפרד לאסוף את כל עולם הספרים היהודי:

הרי"ף – רבי יצחק אלפסי, שבילה את רוב ימי בפז שבמרוקו.

הרמב"ם – רבי משה בן מימון, נולד בקורדובה שבספרד, עלה ישראל ועבר למצרים.

הקובץ שלו נקרא: משנה תורה כי התכוון שיהיה כמשנה לתורה = היד החזקה.
רא"ש – רבנו אשר בן יחיאל מחכמי דרום צרפת.

הספרים שלהם עוסקים בכל נושאי התנ"ך והמיוחד בהם הוא שהם מחולקים לפי נושאים. כלומר, הציגו את הנושא/שאלה , את כל הדיונים שנערכו עליו ועל סמך כל הדיונים הביאו את הפסיקה ההלכתית.

הספרים אינם זהים בגין השונות במיקום ובאוכלוסייה בקרבה חיו:

בתורה אסור להיכנס לבית עבודה זרה.
                          השאלה: שכני הזמין אותי להיכנס לביתו, האם מותר לי?
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	אסלם אינו נחשב לעבודה זרה
	
	נצרות נחשבת לעבודה זרה
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מותר להיכנס למסגד
	
	[image: image16.jpg]



אסור להיכנס לכנסייה
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מותר להיכנס לבית תפילה של נוכרים
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אסור להיכנס לבית תפילה של נוכרים


מכאן, שהפסיקה במצרים ובמרוקו תהייה שמותר להיכנס לבית תפילה של נוכרים ואילו בצרפת הפסיקה תהייה שאסור להיכנס לבית תפילה של נוכרים.

1500 – היום – האחרונים. ר' יוסף קארו לקח את 3 הספרים הנ"ל והפך אותם לספר אחד. לפניו עשה זאת בעל הטורים והוא התבסס על עבודתו. במשך 32 שנים אסף ר' יוסף קארו את כל דברי החכמים וכתב פסיקה = בית יוסף. מדובר בסדרה גדולה של ספרים הכוללת את כל הדיונים.

בשנת 1545, בצפת באו אל ר' יוסף קארו יהודים ובקשו ממנו תשובה קצרה ומדויקת בכל נושא/שאלה, בלי הצורך לקרוא קודם לכן את כל הדיונים והפסקים שקדמו. ר' יוסף קארו כתב לצורך זה את הספר = שולחן ערוך. כמו שולחן ערוך, הכול מוגש לפני הקורא בפשטות ובבהירות.

את אותו הדבר, עשה באותה תקופה בקרקוב הרמ"א – רבי משה אויסרליש. כשסיים הרמ"א את כתיבת ספרו – דרכי משה, קיבל לידיו את השולחן ערוך. הוא ציווה לגנוז את ספרו כי: "מציון תצא תורה". וסרב לפרסמו. רק בנושאים שבהם יש הבדל בין מנהגי ספרד ובין מנהגי אשכנז הסכים הרמ"א להוסיף את קביעותיו. לפי דבריו: "אני רק מוסיף מפה לשולחן". ועל כן כונה ספרו - המפה.
כתבי הקודש – הקנוניים של העם היהודי:     כתבי קודש 'חצי' קנוניים, עקב שונות

                                                                המנהגים:
התנ"ך                                                         זוהר

משנה                                                          סידור התפילה

תלמוד (בבלי)                                               מחזור

משנה תורה לרמב"ם

שולחן ערוך + המפה

כרונולוגיה:                                                                     חכמים:
70      -   200 :  משנה 




תנאים

                         ברייתא (תוספתא + חומר נוסף)

400               :   תלמוד ירושלמי (משנה + גמרא) 

אמוראים 

500               :   תלמוד בבלי

500   -   700  :   הסברה וביאור



סבוראים

700   -  1000 :  ספרות השאלות והתשובות 

גאונים

                        סידור התפילה

1000 -  1500 :  משנה תורה 



ראשונים

1500 – היום   :  שולחן ערוך + מפה 


אחרונים
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משנה                                  תלמוד ירושלמי               תלמוד בבלי                   משנה תורה                 שולחן ערוך

                                  Omergold                                                      Hillelg
לוח השנה
לוח השנה הוא גורם מאוד מרכזי וחשוב לעם היהודי. כבר בתנ"ך יש תאריכים מדויקים ולכן חשוב לקבוע לוח שנה אחד ואחיד. 

המאפיין את העם היהודי הוא שהחגים חלים במועד זהה בכל רחבי העולם ואין לכך אח ורע בדתות אחרות. אפילו חג המולד הנוצרי חל במועדים שונים אצל כתות שונות.

בשנת 358 – קובע הלל השני את לוח השנה, במובן זה שניתן לקבוע לפיו חגים ומועדים.

כדור הארץ מקיף את השמש במשך שנה – מכאן השם תהליך מחזורי שחוזר ושונה. זה נמשך  1/4 365  ימים. מאחר ובני האדם מונים ימים שלמים נקבע כי שנה כוללת 365 ימים = שנת חמה / סולרית.
בגלל ההפסד של ¼ יום בכל שנה, מוסיפים, כל ארבע שנים יום אחד בחודש פברואר.

חברות חקלאיות התענינו במחזור הזרעים, עונות השנה ניהלו חייהם לפי שנת החמה.

העולם הנוצרי נוהג לפי שנת החמה.

הירח מקיף את כדור הארץ במשך תקופת זמן שנמשכת חודש. מכאן שמו ירח. כאשר רואים את קצהו של הירח נקבע מולד הירח. האור הולך וגובר עד שהירח נראה במילואו. אחר כך הולך האור ודועך עד שנעלם. משך ההקפה של הירח את הארץ 1/2 29 ימים ~ חודש.

בזמן הקפת כדור הארץ את השמש, מקיף הירח את כדור הארץ 12 חודשים.                                                    קראו לזה שנה = שנת הלבנה. היא מונה 3/4 354 ימים (355 = שנה בגימטרייה). אחרי שנה נוצר פער של 11 יום.

חברות מדבריות/נוודים, שהאקלים בהן לא השתנה, ראו את שינויי התקופה לפי שנת הלבנה.

העולם המוסלמי נוהג לפי שנת הלבנה ולכן החגים חלים בכל שנה במועד אחר.

לוח השנה היהודי הוא לוח ייחודי ומיוחד:
מאחר ויש מחזוריות, אפשר לבחור כל נקודת זמן שתשמש כהתחלה ולכן המושג – ראש השנה. למעשה זוהי קביעה שרירותית שממנה מונים את הימים, חודשים, אירועים.

נקבעו 4 ראש השנה:
א' ניסן  -  ראש השנה למלכים (מונים את שנות מלכותו של המלך) ולרגלים. מקובל כראש השנה מבחינת העונות = אביב , לכן החודש האחרון הוא אדר. בשנה מעוברת החודש שמוסיפים הוא החודש האחרון בשנה, לומר חודש אדר. מאחר וחג פורים חייב לחול חודש לפני חג הפסח, מוסיפים את החודש הנוסף לפני חודש אדר והוא נקרא אדר א' למרות שהוא המקדים. 

בכל הלוחות החודש שפתח את השנה היה חודש האביב והוא היה החודש הראשון למניין החודשים. השנה החלה בעבר בחודש מרץ (רק מאוחר יותר שונתה לינואר). בלוח השנה הקלנדארי אין משמעות לחודשים לכן, חילקו 365 לחודש בו מונים 30 יום וחודש בו מונים 31 יום. החודש האחרון – פברואר נותר עם 28 ימים בלבד.

א' בתשרי – ראש השנה לשנים (מועד בריאת האדם).

א' באלול – ראש השנה למאסר בהמה – שנת מס חדשה.

א'/ט"ו בשבט – ראש השנה לאילנות .

לוח השנה היהודי מנוהל במקביל בשני אופנים:
*  את החודשים מונים לפי מנין – שנת הלבנה, לכן חשיבות של מולד הירח המוכרז כראש חודש.

*  את החגים חוגגים לפי עונות השנה והפעילות החקלאית – שנת החמה.

הצרכים המיוחדים הביאו להתאמת לוח שנה מיוחד = לוח השנה העברי. פותח מנגנון התאמה שהצריך הוספת חודש. המנגנון נקרא: עיבור שנה. בכל 19 שנים, אם מוסיפים במהלכם 7 חודשים, חוזרים בדיוק לנקודת ההתחלה.

              ג    ו    ח       א    ד     ז     ט
              3    6    8       11    14    17   19 

במהלך 19 שנה, אלה הן השנים שבהן מוסיפים חודש והשנה הופכת להיות שנה מעוברת. כל 19 שנים יש 7 שנים מעוברות. מנגנון עיבור השנה הוביל לשתי קביעות:

מכוון שחשוב שחג הפסח יהיה באביב, מנגנון עיבור השנה גורם לכך שפסח יחול תמיד לאחר 21 במרס.

החגים יחולו תמיד בעונות השנה המתאימות.

תפקיד ההחלטה על מועד ראש השנה היה נתון בידי הסנהדרין ובכל שנה נעשו טקסים של ראש חודש ובעקבותיהם טקסים של שנה חדשה.

תשרי                                   ניסן

מר חשוון                               אייר

כסלו                                   סיוון
טבת                                    תמוז

שבט                                    אב

אדר                                    אלול

בימי בית ראשון, ולפני כן, בימי המקרא החודשים נקראו לפי מספר: החודש הראשון, החודש השני... רק ל – 4 חודשים היו שמות:
תשרי  =  איתנים            מר חשוון  =  בול            ניסן  =  אביב               אייר  =  זיו
(מר – טיפה ובו מגיע בדרך כלל היורה. בול – מים , מבול – מים רבים).

שמות החודשים קיימים רק החל מבית שני והובאו עם שבי ציון מבבל. הם ברובם שמות אלים:                תמוז – הדרך לעבוד אותו הייתה דרך בכי ומכאן הביטוי "לבכות לתמוז".

יום חול – מהשורש ח.ל.ל ימים שיש בהם חלל, הם ריקים ממשמעות.

שבת/שבתון/מקרא קודש – ימים מיוחדים בעלי משמעות תיאולוגית.

שבת
מהי הסיבה לכך שימי השבוע נעים במחזור של 7 ימים? מה החשיבות של השבת?

זכר למעשה בראשית  -  בעובדה שאני מקיים מחזור של 7 ימים, אני מצהיר הצהרה תיאולוגית! 
לכן, שבוע - מחזור של 7 ימים קיים רק בדתות המונותיאיסטיות. לכן, היום השביעי הוא היום היחידי בשבוע שיש לו משמעות. לכן זה היום היחידי בשבוע שיש לו שם.                                                                     בדתות אחרות, לכל יום נקבע שם.                                                                                                                 רק אצל היהודים מנין הימים הוא ספירה טכנית: יום ראשון, יום שני ואילו היום השביעי קיבל שם הוא לא יום שביעי , אלא, שבת.                                                       
מתי קיבלו היהודים את הרעיון של השבת?  ביציאת מצרים.
זכר ליציאת מצרים – עם ישראל קיבל עליו את השבת לאחר יציאת מצרים במעמד הר סיני. כלומר, ליום השבת יש משמעות תיאולוגית יהודית.                                                                
הנוכרים, כשרצו לפגוע ביהודים הפעולה הראשונה שביצעו הייתה לפגוע בשבת.
יום מנוחה סוציאלי אוניברסאלי – אמצעי להפוך את יום השבת ליום מיוחד על ידי איסור עבודה. בכך הדגשה של השוויון בין בני האדם. כולם שובתים מעבודה. חזרה לבריאת האדם. האדם הוא היחיד שנברא כפרט יחיד כדי להדגיש שממנו נוצר האנושות כולה. מאחר ומוצא האנושות הוא אחד, כולם שווים.
יום המשפחה – דגש על החשיבות של המשפחה. חיזוק המשפחה על ידי התכנסות לפעילות משפחתית: ארוחת השבת המשותפת, שיחת משפחה והוספת פעילות משותפת כמו זמירות שבת.
יום עיון והגות –  "ה' שבת וינפש". היום מוקדש לא למטרת מנוחה פיסית, אלא, לפעילות שמחזקת וטובה לנפש כמו קריאה בכלל וקריאת התורה בפרט.
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"ויברך ה' את יום השבת ויקדש אותו" קדוש = מיוחד. כשהפכו את יום השבת ליום מיוחד, אסרו על העבודה וזה היה אמצעי לגרום להכרה ביום השבת כיום מיוחד מבחינה תיאולוגית כהכרה במעשה בראשית וכזכר ליציאת מצרים.

.." ה' שבת וינפש" זו אינה מנוחה לגוף (הבראה), אלא, מנוחה לנפש.

הנצרות והאסלם לא רצו לקבל את ההצהרה התיאולוגית היהודית ולכן 'הזיזו' את השבת שלהם לימים אחרים: ליום ו' – המוסלמים, ליום א' – הנוצרים.

כדי להפוך משהו למיוחד צריך 2 פעולות: עשייה והימנעות מעשייה.

כדי להפוך את יום השבת ליום מיוחד יש דברים שעושים – זכור ויש דברים שאסור לעשות – שמור.
	עשה – זכור - דרבנן
	אסור לעשות – שמור  - דאורייתא

	הדלקת נרות –  כניסת השבת
	אסור לעשות מלאכה

	קידוש 
	ל"ט אבות מלאכה + תולדות

	הבדלה – יציאת השבת
	אסור להדליק אש.

	
	אסור לצאת מתחום השטח האורבאני הבנוי יותר מ -1 ק"מ.


מה ולמה אסור לעשות בשבת:

אסור לעשות מלאכה-  יצירת דבר חדש שלא היה שם קודם. מותר לעבוד אך אסור לעשות מלאכה שכתוצאה ממנה ניצור יצירה חדשה.
ל"ט אבות מלאכה –  פעולות מוגדרות שאותן אסור לבצע ביום שבת. הפעולות הללו נעשו כדי לבנות את המשכן. מאחר ואסור לבנות המשכן בשבת המלאכות אסורות: כתיבה, בנייה ועוד.

קוצר – פעולה שבה תולשים דבר ממקום חיותו. 

תולדות – מלאכות שאינן מוזכרות בתנ"ך אך הגדרת מתאימה ל – ל"ט מלאכות. כמו: דייג.

איסור הדלקת אש – הדלקת אש נחשבת כשיא המלאכה. באמצעות האש ניתן ליצור.

איסור יציאה מתחום השטח האורבאני הבנוי ברדיוס של 1 ק"מ – "אל ייצא איש ממקומו ביום השבת".
גוי של שבת – אם גוי עושה מלאכה לעצמו, מותר ליהנות ממנה. אין לבקש מגוי לעשות מלאכות עבורנו.

חגים
התורה מציינת לאורך השנה תאריכים שבהם ימים מיוחדים הנקראים חגים.

ישנם 6 חגים ומועדים מדאורייתא הנקראים ימי מקרא קודש.

ימים אלה הם חגים מהתורה והם נקראים ימי מקרא קודש, לכן נחשבים כ - שבת וחלים עליהם כללים כמו בשבת בהבדל אחד, שבימי מקרא קודש מותר הנושא של צורך אוכל נפש - לכן מותר לבשל, אבל אסור להדליק אש. כלומר, מותר להעביר אש מאש קיימת לצורך בישול.
בכל אחד מהימים המיוחדים של השנה, יש טקס של קריאת התורה בו משתתפים לפחות 3 אנשים:
כהן, לוי, ישראל

יום שני, יום חמישי

-  3

ראש חודש, חול המועד 

-  4

ראש השנה, 3 הרגלים 

-  5

יום הכיפורים 


-  6

שבת 



-  7
מספר האנשים המשתתפים בקריאת התורה מצביע על חשיבותו של היום.
ראש השנה      -    א' תשרי                 

יום הכיפורים   -    י' תשרי                   חגים המבטאים את הפן האישי                    
פסח               -   ט"ו  -  כ"א ניסן        חגים הקשורים לעונות החקלאיות,

שבועות          -   ו'  ניסן                     לעלייה לרגל לבית המקדש.

סוכות            -   ט"ו  -  כ"א  תשרי     מבטאים את החוויה הלאומית – הציבורית.  
שמיני עצרת   -   כ"ב  תשרי                מבטא הקשר בין עם ישראל לה'
ראש השנה

בראש השנה נברא האדם, נבראה האנושות. זהו יום הדין. כל באי עולם צריכים לעשות חשבון נפש. המצווה המרכזית בראש השנה היא מצוות תקיעת שופר.



צילום – Olve Utne
חג ראש השנה חל במשך יומיים. זה החג היחיד שנקבע בראש חודש. בימי הבית השני, ראש חודש נקבע על ידי שני עדים. עד שהתקבלה עדותם והוכרזה, חלף חצי יום. על כן נקבע, כי חודש אלול יהיה תמיד בן 29 ימים, ראש השנה יהיה תמיד יומיים וכך אחד מהם, הראשון או השני, בוודאי יחול במועד הנכון.

2 הימים הם בעצם יום אחד ארוך = יומא אריכתא. אם יום אחד תקום הסנהדרין, לאור הטכנולוגיה המודרנית המאפשרת קביעת ודאית של ראש חודש, היא תוכל לקצר את חג ראש השנה ליום אחד, כמו שכתוב בתורה.
תשובה – הנחת היסוד של היהדות, כפי שמופיע בתנ"ך: "כי צדיק אין בארץ אשר יעשה טוב ולא יחטא". מאידך, "כי לא אחפוץ במות הרשע כי אם בשובו מדרכיו – וחיה". כלומר, אין בארץ, בעולם אדם שהוא צדיק מוחלט ולא ביצע חטא כזה או אחר. אך ה' אינו מעוניין להתנקם, אלא, מאפשר לכל מי שרוצה בכך לכפר על החטא. מכאן ההבנה שאדם עושה דין וחשבון לעצמו. עליו לשוב להתנהגות הרצויה, לדרך הישר. מכאן המושג של תשובה.

בראש השנה, כשאדם שומע את קול השופר, זה נוגע בנשמתו: "שפרו מעשיכם ובית אל תופר". אחר כך, עומדים לרשותו 10 ימים שבהם ניתן לעשות תשובה. אם תעשה תשובה, ביום הכיפורים ה' יכפר לך על חטאיך.

תהליך התשובה מורכב ממספר שלבים:

הכרה בחטא

בקשת סליחה – וידוי בפה. מבקשים מהאדם שפגענו בו סליחה. "עברות בין אדם לחברו אין המקום מכפר" ה' לא מוחל על חטא שעשינו לאדם אחר. עלינו לפנות אישית ולבקש סליחה. בקשת סליחה היא גם מה'.
קבלה לעתיד – אם אני מבין שעשיתי משהו לא תקין ומבקש על כך סליחה. הרי בעתיד צריך להימנע מלחזור שוב על אותו הדבר. "באומר אחטא ואשוב אחטא ואשוב, אין יום הכיפורים מחפר בעדו".
רק מי שיעבור את 3 השלבים של התשובה וינצל את עשרת הימים העומדים לרשותו, בין ראש השנה ליום כיפורים, יעבור את תהליך הכפרה ביום הכיפורים. אגב, לא צריך לחכות ליום הכיפורים, אלא, לעשות זאת בכל יום. זהו תהליך אישי של כל אדם לעצמו.

יום הכיפורים

יום הכיפורים מסייע לאדם לעבור את התהליך התשובה והכפרה על החטאים.

המצווה העיקרית היא עינוי הנפש. חכמי ישראל קבעו שהמצווה כוללת חמשה איסורים:
איסור אכילה ושתייה.

איסור רחיצה – מקלחת.
איסור סיכה – בשמים ושמנים.
איסור נעילת הסנדל – נעילת נעלי עור.
איסור תשמיש מיטה – יחסי אישות.
כל אלה דברים הקשורים להנאות הגוף המשמעותיות ביותר ומהם צריך להתנתק. איסורים אלה הם אמצעי ולא מטרה. הם האמצעי להגיע לעינוי הנפש שהיא מטרת יום הכיפורים.

יום הכיפורים הוא יום צום חמור משקיעת החמה ועד צאת הכוכבים למחרת – כ – 25 ש'.
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                                                    מאוריציו גוטליב 1878               כל נדרי

תפילות יום הכיפורים:

פותחים את ארון הקודש והחזן מכריז: " בישיבה של מעלה ובישיבה של מטה, על דעת המקום ועל דעת הקהל, אנו מתירים להתפלל עם העבריינים".

כל נדרי

ערבית

שחרית

מוסף

מנחה

נעילה

מה קורה אם יום הכיפורים יוצא בשבת?

צמים בשבת כי התורה קבעה את מועד הצום ב – י' בתשרי וחייבים לצום ביום זה גם אם יוצא בשבת.
	חג
	תאריך
	ביטוי
	מצוות
	מנהגים

	ראש השנה
	א' תשרי
	יום הדין
	תקיעת שופר
	חל 2 ימים – יומא אריכתא.

	יום הכיפורים
	י' תשרי
	כפרת עוונות
	עינוי הנפש

צום חמור
	אסור הנאה

	פסח
	ט"ו-כ"א בניסן - היום הראשון והאחרון  יום מקרא קודש והם כמו שבת והימים באמצע הם ימי חול המועד 
	עלייה לרגל

עם ישראל
	איסור חמץ

ליל סדר:

1. אכילה קורבן פסח - מצה ומרור.

2. והגדת  לבנך דאורייתא
ספירה וקורבן העומר -דאורייתא 
	אכילה בהסבה

	שבועות
	ו' סיוון
	עלייה לרגל

תורת ישראל
	קורבן שתי הלחם 

ביכורי קציר חיטין
	מתן תורה

מאכלי חלב

מנהגי אבלות

	סוכות
	ט"ו – כ"א תשרי
	עלייה לרגל

ארץ ישראל

גאולת ישראל

הקשר בתוך עם ישראל
	ישיבה בסוכה (צילא דמהימנותא)

ארבעת המינים.

 בית המקדש:

קורבן 70 פרים

ניסוך המים
	הקפות, אושפיזין.

הושענא רבה-יום חיתום הדין – 7 הקפות

	שמיני עצרת
	כ"ב תשרי
	הקשר בין עם ישראל לה'
	קורבן

תפילת הגשם
	שמחת תורה


פסח

ט"ו – כ"א בניסן. נמשך 7 ימים. היום הראשון והשיום השביעי הם ימי מקרא קודש וגם אם נופלים ביום חול הם כמו שבת. הימים באמצע הם ימי חול המועד. הם ימים בתוך החג ולכן הם גם ימי מועד וגם ימי חול.
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הגדת קופנהגן - 1739

פסח שני – חל חודש ימים לאחר הפסח בט"ו אייר ונועד לאפשר למי שהיו טמאים בי"ד בניסן הוא מועד הקרבת הקורבנות בבית המקדש לעשות כן.
היום הראשון הוא יום טוב ראשון של פסח והיום האחרון הוא יום טוב אחרון של פסח.
בפסח יש מצווה אחת בלבד – איסור חמץ. זוהי מצווה דאורייתא וחל על כל הפסח: "בל יראה ובל יימצא"

חמץ אסור בכלשהו (בניגוד לבטל ב – 60).

חמץ – מוגדר כ – 5 מיני דגן: חיטה, שעורה, כוסמת, שיפון, שיבולת שועל, ועבר תהליך של תפיחה.
כשאופים מצות מקפידים שהבצק לא יהיה במגע עם המים יותר מ – 18 דקות.

החמץ נתפס ביהדות כמיצג = גאווה. על כן, צריך לזכור כי התחלנו כעבדים וחל איסור ולו גרגר חמץ.

משה, הודיע לבני ישראל שלא יכינו צידה לדרך. במציאות של עבדים, העוזבים את ארצם ללכת אל הלא נודע, לכאורה ברור שהם יכינו צידה לדרך בצורה של לחם. אך בני ישראל היו ממושמעים ומאמינים כי אכן ה' ידאג לכל צרכם.

גם הדרישה לשחוט כבש ולמרוח את דמו על המזוזה, לא הייתה כדי לסמן לה' איזה בית שייך ליהודי, אלא, כדי שכל אחד במעשיו יפנים שהוא חלק מהקבוצה שיוצאת ביחד ממצרים.

ליל הסדר – הוא לילה מיוחד בחג ויש בו 2 מצוות שצריך לקיים:

קרבן הפסח – חובה להקריב בבית המקדש את קרבן הפסח ולאכול יחד עם זה מצה ומרור. בשאר ימי הפסח אין חובת אכילה של מצה.

והגדת לבנך – מצווה מדאורייתא של לימוד הדור הצעיר על יציאת מצרים.
כשבית המקדש היה קיים, הקריבו ראשית את קורבן הפסח, אכלו ואחר כך הלכו הביתה וקראו את ההגדה שהוא מעין שחזור של יציאת מצרים. היום, מאחר ואין בית מקדש, מקיימים ראשית את מצוות הגדת לבנך, קריאת ההגדה ורק אחר כך את מצוות קרבן הפסח שהוא מדרבנן הכולל את אכילת המצה והמרור.

ספירת העומר – מט"ז בניסן, היום השני של הפסח, מתחילה ספירה של 49 ימים שהם ימי העומר. זוהי מצוות דאורייתא.
שבועות 
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היום ה – 50 למניין ספירת העומר הוא חג השבועות – ו' בסיוון, מקרא קודש.

ספירת העומר נקראת כך כי ביום השני יצאו בטקס רב רושם לשדות ירושלים, קצרו את השעורים והקריבו קורבן שנקרא: קורבן העומר.
בזמן בית המקדש, זו הייתה התקופה הכי שמחה בשנה – זמן הקציר. משחרב בית המקדש, ובמהלך מרד בר כוכבא שבו הומתו אלפים מתלמידי רבי עקיבא החלו לנהוג מנהגי אבלות כמו האיסור להתגלח.
המצווה העיקרית בחג השבועות היא קורבן שתי הלחם.                  

הביאו את החיטה שנקצרה, הכינו ממנה שני ככרות לחם שהוקרבו בבית המקדש. החג נקרא גם ביכורי קציר חיטין. כי החיטה שהובאה היא למעשה ביכורי החיטה. בשבועות, לא הביאו ביכורים של שאר פירות הארץ כי זו לא העת להבכרה שלהם. את הביכורים הביאו כל אחד בזמנו החופשי לפי עת ההבשלה של הפרות בחלקתו. לעיתים היו תושבי אזור מסוים מתארגנים בצוותא ועולים לירושלים להבאת הביכורים של אזורם. תושבי ירושלים היו מקבלים את הבאים בכפות תמרים (מכאן החג הנוצרי חג כפות התמרים).
משחרב המקדש ואי אפשר לקיים מצוות קרבן שתי הלחם וקציר חיטין, נותק הקשר של החג עם פולחן בית המקדש. החכמים לקחו את נושא מתן תורה והפכו אותו לנושא המרכזי של חג השבועות.

סוכות

[image: image20.jpg]


ט"ו – כ"א בתשרי. היום הראשון של החג, ט"ו בתשרי הוא מקרא קודש.  חג הסוכות מבטא את הקשר של העם היהודי לכלל אומות העולם. העולם כולו, לאחר מלחמת עולם יכיר בדרך הנכונה היא דרכו של ה'. באחרית הימים, ישמיד ה' את כל הגויים שלא מכירים בו.  " והיה כל הנותר מכל הגויים הבאים על ירושלים ועלו מדי שנה בשנה להשתחות למלך ה' צבאות ולחוג את חג הסוכות".                                         

בסוכות 2 מצוות עיקריות מדאורייתא: 
ישיבה בסוכה – מבטא את האמונה של האדם בה'. יושבים בצילה דמהימנותא. חג סוכות הוא גם חג האסיף והחקלאי נמצא בשיא עושרו הפיסי והכספי. דווקא בנקודת זמן זו היהדות דורשת לצאת מביתו החזק והנוח אל סוכה ארעית ורעועה. למה? כי כה אמר ה'. יושבים בסוכה כי מבטאים בכך את האמונה בה' ואת הקשר של העם היהודי לה'.

ארבעת המינים – מבטאים את הקשר בתוך עם ישראל.                                                                     
אתרוג – יש לו טעם ויש לו ריח.                                                                                                     
לולב – יש לו טעם ואין לו ריח.                                                                                                          
ההדס – אין לו טעם ויש לו ריח.                                                                                                     
הערבה – אין לה טעם ואין לה ריח.
הטעם מבטא את שמירת התורה וקיום המצוות

הריח מבטא את המעשים הטובים וההתנהגות הטובה.

כך גם בעם ישראל יש אנשים משסוגים שונים. צריך לקבל את תופעת 4 המינים גם אצל בני האדם. אם נדחה את זה או את זה לא קיימנו את מצוות חג הסוכות.

                  ציבור  =  צדיקים,  בינוניים,  רשעים.   רק כשיש מכולם יש ציבור.

שתי מצוות ספציפיות שקשורות לבית המקדש:
הקרבת 70 פרים – כנגד 70 אומות עולם. בחג הסוכות הייתה נהוגה בבית המקדש תפילה יום יומית לשלום כל עמי העולם.

מצוות ניסוך המים – ירדו בקהל רב אל מעיין הגיחון, שאבו מים בצלוחית של זהב וקיימו את הטקס של ניסוך המים על המזבח בבית המקדש. התהלוכה השמחה נקראה: שמחת בית השואבה.

מנהגים – הקפות, אושפיזין.

הושענה רבה – כ"א בתשרי, היום האחרון של חג הסוכות הוא יום חיתום הדין ובו מקיפים 7 פעמים את הבימה. זה הזמן לתפילות ובקשות מיוחדות.


שמיני עצרת

כ"ב בתשרי. מקרא קודש. החג אינו חלק מחג הסוכות למרות שחל מיד לאחריו.

כשבית המקדש היה קיים ביטא שמיני עצרת את הקשר בין עם ישראל וה'. כאילו עצר ה' את קהל החוגגים של סוכות מלעזבו.

ביום זה מקריבים בבית המקדש קורבן ומתפללים את תפילת הגשם.

יום טוב של גלויות – בעת שבה לא היה לוח שנה וראש חודש נקבע לפי עדות ראייה. היו שולחים שליחים לכל הארץ וגם לגולה כדי לבשר ההודעה לקהילות השונות. בשל המרחק, הגיעו לפעמים השליחים לקהילה לאחר שבועיים או שלשה. במקרה כזה, כשראש חודש חל בא' בניסן והגיעו לקהילה שבועיים מאוחר יותר, אי אפשר היה לחגוג את הפסח שחל בדיוק באמצע החודש. על כן קבעו חכמים שכל חג שהוא מקרא קודש, חגים אותו יומיים (חוץ מיום הכיפורים).

שמיני עצרת הוא חג של קורבן ותפילת הגשם. מה לחגוג ביום השני?

בעבר, קראית התורה נמשכה על פני  ½ 3  שנים וביום סיום הקריאה נקבע יום שמחה.                                        החליטו חכמים כי היום השני של שמיני עצרת יהיה חג שמחת תורה – שבו מסיימים לקרוא את התורה ובמקביל האריכו את הקטעים הנקראים כך שקריאת התורה תסתיים בתוך שנה.
מהמאה ה – 16, חזרו חכמי התורה לארץ ישראל וביטלו את מנהג יום טוב של גלויות. 

שמיני עצרת הוא חג אך הטקסים שלו הם של שמחת תורה.

חגים ומועדים דרבנן:
חגים:
חנוכה

פורים

פורים

את פורים חוגגים שני ימים. פורים ושושן פורים.
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סיפור המגילה נמשך 13 שנים. מתחיל בשנת שלוש למלכותו, החל מהמשתה שעשה המלך, ואשר ושתי סירבה להופיע למשתה.

אסתר מגיעה למלך בשנת שבע למלכותו.

המן מתכנן את הפוגרום ליום י"ג באדר. את גזר הדין הוא מוציא בי"ג בניסן. אז יצא פתשגן הכתב המודיע על שחיטת היהודים בי"ג באדר.

מכריזים על צום שלושה ימים בניסן:  י"ד, ט"ו, ט"ז (חג הפסח).

המשתה הראשון.

תליית המן הייתה בניסן בי"ח בניסן, באותו לילה של המשתה השני.                           Izak
יש עוד שנה עד ביצוע הגזירה. אחשורוש אינו מבטל את הגזירה, אך 
נותן להם רשות להתכונן להגן על עצמם. זה הנס.

ביום הראשון נהרגו 75.000 איש ברחבי האימפריה ועוד 300 בשושן. באותו יום הורגים גם את עשרת בני המן. זה קרה בי"ג באדר.

בי"ד באדר מבקשת אסתר עוד יום אחד להרוג ולתלות את עשרת בני המן על העץ. ביום זה הורגים 500 איש ותולים את עשרת בני המן על העץ, שמתו יום קודם.

לכן את החגיגות עושים ביום ה-14. בשושן חוגגים עוד יום, בט"ו, יום אחרי ההרג בשושן.

לוח זמנים:

י"ג ניסן – נפל הפור – גזר הדין על היהודים.
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י"ד בניסן

ט"ו בניסן   

ט"ז בניסן 

י"ח בניסן – המשתה הראשון + תליית המן

כ"ג בניסן – אחשוורוש מאשר ליהודים להתגונן.

י"ג אדר – מועד הפוגרום – תענית אסתר – נהרגו:  75,000   לא יהודים

                                                                     300       בשושן

                                                                     10         בני המן

י"ד אדר – פורים לכל העולם.

ט"ו אדר – שושן פורים.


הנס הגדול של פורים הוא זה שהעם היהודי התאחד. משמעות הדבר הוא כיום מתן תורה, גם אז התאחד כל העם.

משמעות פורים אינה רק השמחה, אלא האיחוד של העם.

לכן אלה הן מצוות פורים:

קריאת המגילה -  כדי לזכור לאן ניתן להגיע.

משלוח מנות -  מסמל את האחדות.

מתנות לאביונים.
משתה/סעודת פורים.
בעיר עם חומה חוגגים בט"ו באדר. בטבריה ובצפת, שהן ערים עם ספק חומה חוגגים יומיים.

חנוכה

החג לא מופיע בתנ"ך בכלל. הוא קביעה של חכמים.

כ"ה בכסלו – נמשך 8 ימים. תאריך סיום החג אינו קבוע, כי תלוי במועד ראש חודש.

מצוות חנוכה:

הדלקת נרות – הלכה לפי בית הלל

אמירת הלל

הנס הגדול של חנוכה הוא נס פך השמן.

מנהגים – כמו סביבונים, דמי חנוכה.

ימי צום ותענית:

צום גדליה – ג' בתשרי מציין את רצח גדליה והפסקת קיום היישוב היהודי בארץ.

י' בטבת – התחיל המצור על ירושלים בימי נבוכדנצר

י"ז תמוז – הובקעה חומת ירושלים

ט' באב – נחרב בית ראשון. בימי בית שני צמו בט' באב.

             בגלל חומרת האירועים שקרו בו, הפכו אותו ליום צום חמור, משקיעת החמה ועד שקיעתה ביום  

             למחרת.

צום קל הוא מזריחת החמה עד שקיעתה. (זה המודל של צום הרמדאן).

רמת החשיבות של היום בלוח השנה, לפי המוזמנים לקריאת התורה:
אחת הדרכים לראות את חשיבות היום הוא לפי מספר הקרואים המוזמנים להשתתף בטכס קריאת התורה.

שני, חמישי, שבת מנחה וימי צום, מוזמנים לקריאת התורה 3 אנשים.

ראש חודש, חוה"מ, מוזמנים ארבעה.

שלושה רגלים, ראש השנה – 5

יום כיפורים – 6

שבת - 7

זה נותן ביטוי לחשיבות השבת בלוח השנה. היום החשוב ביותר בלוח השנה העברי הוא השבת.

ימי צום דרבנן נדחים בגלל שבת.

ימים שמציינים:

אין בהם מצוות.

ט"ו בשבט – היום הקובע לתשלום המס – מעשרות.

ט"ו באב – חג קורבן העצים.

כ"ז בניסן – יום הזיכרון לשואה ולגבורה.

ד' באייר  - יום הזיכרון לחללי צה"ל.

ה' באייר  - יום העצמאות.

כ"ח באייר – יום ירושלים.

ל"ג בעומר – התפתח החל מימי הביניים. התאריך מוזכר בתלמוד.
עולם בית-הכנסת

בית הכנסת משמש היום כבית-התפילה המקום שבו עומדים ומדברים עם האל. בתי כנסת קמו אחרי חורבן בית ראשון כ- "מקדש מעט", בקרב גולי בבל.

עדויות:
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ארכיאולוגיה – ידועים בארץ לפחות 7 בתי-כנסת המתוארכים לתקופת בית-שני :
גמלא, הרודיון, מצדה, מודיעין, קריית-ספר, חורבת עתרי ויריחו.

*  כתובת תיאודוסיוס שנתגלתה בירושלים מדרום להר הבית - המתוארכת אמצע המאה ה- 1 לפני הספירה: "אני תיאודוסיוס בן וואטינוס בן ראש בית-הכנסת בין בנו של ראש בית-הכנסת"... היה ארכי סנגוגוס. 
כלומר, 3 דורות לאחור מגיעים כבר למאה ה – 2 לפני הספירה!
*  בן צדוק – נותן תאור על חג הסוכות כדי להדגיש את חשיבות 4 המינים. היו מסתובבים איתם ברחבי העיר ירושלים. הוא מספר כי מפאת חשיבותם לקחו אותם לכל מקום ומתאר רשימת מקומות וביניהם גם בית כנסת. כלומר, בית כנסת היה קיים בירושלים בזמן קיום בית המקדש השני.                                                                                                                                                     *  הברית החדשה מספרת כי בכל מקום שאליו מגיע ישוע הוא מגיע ודורש בבית-הכנסת.

בימי בית-שני תפקידו של בית הכנסת היה לצרכי התכנסות:

לקריאת התורה – טקס. 

לימוד המצוות.

בשפה היוונית, בתי הכנסת של תקופת בית שני נקראים: בשם סינגוגוס = בית-הקהילה. 

אחרי בית-שני בתי הכנסת נקראים:  בשם "פרוסיוכי" - בית-תפילה. 

מהמאה ה – 2 ואילך המבנה משמש כבית תפילה וסיבת ההתכנסות היא תפילה. 

קריאת התורה:

קריאת התורה נעשתה בשלוש הזדמנויות :

ביום שני בבוקר – קטע קצר שהוא חלק מפרשת השבוע הבא.

ביום חמישי בבוקר – קטע קצר שהוא חלק מפרשת השבוע הבא.

שבת – קריאת פרשת השבוע.

חכמי התלמוד הסביר תיאולוגית את בחירת הימים ב' ו – ה' כדי שלא יעברו 3 ימים בלי שקוראים בתורה. בפועל היו ימים אלה ימי השוק ואז הסתובב עם ישראל בחוצות העיר ויש סיכוי טוב יותר שיגיעו לבית הכנסת.

ספר התורה היה בתוך ארון נייד שהיה בחדר סמוך או בבית סמוך, מפאת קדושתו של ספר התורה. הספר הובא במיוחד לטקס. רק מאוחר יותר התמסד נושא ארון הקודש והארכיטקטורה של מבנה בית הכנסת תשתנה בהתאם.

הטקס:

מאחר והתורה שייכת לכל עם ישראל הרי שהקריאה בתורה כללה תמיד לפחות שלושה אנשים: כהן, לוי וישראל.  כדי לסמל שהתורה איננה שייכת רק למעמד מסוים.                                                                ככל שהקריאה חשובה יותר כך ישותפו אנשים נוספים בדרך כלל ישראל.

בקריאת התורה: הראשון כהן, השני לוי ואחר כך ישראל. 

כיום אנו קוראים את קריאת התורה מ"פרשת השבוע". התורה חולק לפרשות לפי נושאים וזמן קריאת התורה מראשיתה ועד סופה נמשך שנה.

העולה לתורה עולה לבימה, מברך על מצוות הקריאה בתורה ואמור היה לקרוא בעצמו בתורה. אך מאחר והקריאה בתורה איננה פשוטה, ולא כל מי שעולה לתורה אכן יכול לקרוא בה מינו אדם שתפקידו לקרוא בתורה. 

היום משתתפים בקריאה שני אנשים:
 "קרוא" /עולה לבימה לקרוא בתורה – קורא את הברכה על הקטע.

 "בעל הקורא" - קורא את הקטע מפרשת השבוע.

מספר המשתתפים בקריאת התורה מסמל ע"פ רוב את חשיבותו של היום :  

שני , חמישי , ימי צום       -  3

ראש חודש , חול המועד     -  4

ראש השנה , שלושה רגלים -  5

יום הכיפורים                     - 6

שבת                                 - 7

בשבת קוראים את פרשת השבוע כולה ומאחר וקוראים אותה 7 אנשים היא מחולקת ל – 7 חלקים ללא קשר לאורכה. ביום שני וחמישי קוראים את הקטע הראשון של פרשת השבוע הבא והקטע מחולק ל – 3 חלקים לפי מספר הקוראים. לכן הקטע הראשון בכל פרשה נקרא למעשה 4 פעמים:

ביום שני בבוקר.

ביום חמישי בבוקר

ביום שבת בבוקר – במסגרת קריאת פרשת השבוע כולה.

ביום שבת במנחה.   

דברים אלו נקבעו בעצם כבר בימי בית-שני ומאז ועד היום אנו נוהגים כמעט אותם מנהגים. 

התפילה - מצווה דאורייתא

בתורה לא כתוב מה, איך, איפה ואיזה טקסט צריך להתפלל ? למרות זאת, לאורך התנ"ך אנו קוראים על אנשים שמתפללים.

תפילת היחיד – היא מצווה מדאורייתא. אין חלים עליה כללים. כל אחד בוחר מתי ואיך לעשות זאת.

קביעת מועד התפילה:
בבית-המקדש התקיימו כל יום שלושה טכסים: 

1/3 הראשון של היום  -   קורבן תמיד של שחר
1/2 השני של היום     -   קורבן תמיד של בין הערביים  

כל הלילה                 -   הקטרת איברים" 

טקסים אלה התקיימו כל יום, כולל שבתות, חגים ויום הכיפורים 365 יום בשנה. 

משמעות הקרבת הקרבנות היא דו – שיח עם האל – אז נפתחים "שערי שמיים".

לכן, אם רוצים להתפלל ורוצים שהתפילה תענה, המועד של הקרבת הקורבנות שבהם כאמור שערי השמים פתוחים הוא הזמן המתאים לתפילה.  

קביעת מקום התפילה:

מיום שעזרא הסופר המציא את טקס קריאת התורה, נוצר הצורך לייחד מקום אליו יגיע הציבור לצורך ביצוע הטקס. בתי הכנסת, בהם התקיים טקס קהילתי – ציבורי של קריאת התורה מתאימים לכך.

וכך תפילת היחיד מצאה לה מקום מתאים, בבית הכנסת.

קביעת טקסט התפילה:

אנשי הכנסת הגדולה קבעו נוסחים אחידים ב – 2 נושאים:
מטבע של ברכות – כל אחד היה מברך בדרך שמצא לנכון. אנשי כנסת גדולה קבעו נוסח קבוע וכל הברכות מתחילות:  "ברוך אתה ה' אלוהינו מלך העולם ..."

תפילת עמידה = תפילת שמונה-עשרה                                                                                                             רוצים לתת לאנשים כלי שבאמצעותו יוכלו לבטא את בקשותיהם וצורכיהם. קובעים נוסחים של 18 ברכות (בדור יבנה נוספה ברכת המינים). 
3 ברכות ראשונות ו – 3 ברכות אחרונות זהות לחלוטין בכל יום מימות השנה.

12 ברכות : 6 אישיות, 6 ציבוריות + ברכת המינים. 

בימי שבת וחג, מחליפים את החלק האמצעי – 12 הברכות – בברכה אחת מענייני דיומא ותפילת העמידה 
כוללת 7 ברכות.

	יום חול
	שבת וחג

	3 ברכות ראשונות – אבות, גבורות ה', קדושת ה'
	3 ברכות ראשונות – אבות, גבורת ה', קדושת ה'

	6 ברכות אישיות+ 6 ברכות ציבוריות+ ברכת המינים
	ברכת קדושת היום

	3 ברכות אחרונות – עבודה, הודאה, שלום
	3 ברכות אחרונות – עבודה, הודאה, שלום


אם באים לבית הכנסת תפילת עמידה היא חובה !       
בשנת 70 לספירה חרב בית המקדש וצריך היה ליצור מסגרת חלופית. 
חכמי הסנהדרין קובעים כי למעשה יש מהמוכן: זמן מקום וטקסט. הם קובעים את תפילת הציבור.

לכן כנגד קורבן תמיד של שחר           -  יש  -  תפילת שחרית

             קורבן תמיד של בין ערביים  -  יש  -  תפילת מנחה

             הקטרת איברים                  -  יש  -  תפילת ערבית.

כבר בבית המקדש נקבע ה"מניין" (10 אנשים מאותו המין) טקס ציבורי ייעשה במניין, הרי ש- "תפילה ציבורית" מחייבת מניין.  

לאחר החורבן נקבע כהלכה מחייבת שכל יהודי חייב מידי יום ב – 3 תפילות !

מחורבן בית שני ואילך, החליפו התפילות את הקורבנות שהוקרבו בבית המקדש.

שחרית

מנחה

ערבית – פותחת את יום המחרת. ביום שישי פותחת את השבת.

מאחר ובימי שבת וחג היה בבית המקדש קורבן נוסף, קבעו חכמים שבימי שבת וחג תהא תפילה נוספת היא "תפילת מוסף" הנאמרת אחרי תפילת שחרית ולפני תפילת מנחה.

בשבת בבוקר מתקיימים שלושה טקסים שונים ברציפות: 

תפילת שחרית, קריאת התורה ותפילת מוסף.

בערב – מתפללים תפילת מנחה, מחכים עשר דקות ומתפללים תפילת ערבית.

ביום הכיפורים יש תפילה נוספת – "תפילת נעילה", הנועלת את יום הכיפורים. 

בכל יום יש לנו שלוש תפילות, בשבת יש לנו 4 תפילות, ביום הכיפורים יש לנו 5 תפילות: ערבית, שחרית, מוסף, מנחה, נעילה. (האסלאם אימץ פורמט זה לכל ימי השנה).

בתקופה ההלניסטית היוונים אסרו על היהודים לקרוא בספר התורה, נהגו היהודים לקרוא קטעי מהנביאים הקשורים לפרשת השבוע. כשהתאפשר לחזור ולקרוא בתורה, לא ויתרו היהודים על קריאה מספרי הנביאים.

כך נוספה לקריאת התורה בשבת (לאחר סיומה ואמירת קדיש) קריאת ה"הפטרה" שהיא קטע מהנביאים הקשור לפרשת השבוע. 
כדי שקטע זה לא יהיה מנותק מפרשת השבוע קוראים עוד פעם את הפסוקים האחרונים של "פרשת השבוע" וקוראים לקטע זה בשם "מפטיר"

הפטרה ומפטיר נקראים רק בשבתות, חגים ובתפילות מנחה של ימי צום.
	שחרית
	מנחה
	ערבית

	פרקי תהילים: פסוקי דזמרה
	פרקי תהילים: "אשרי"
	פרקי תהילים: "ברכו"

	קריאת שמע וברכותיה
	
	קריאת שמע וברכותיה



	תפילת עמידה
	תפילת עמידה
	תפילת עמידה

	פרקי תהילים
	פרקי תהילים
	פרקי תהילים



	"עלינו לשבח"
	"עלינו לשבח"
	"עלינו לשבח"




סדר התפילה

שבת בבוקר:
שחרית

קריאת התורה – פרשת השבוע

קדיש

הפטרה - נביאים

מפטיר – קטע אחרון של פרשת השבוע

מוסף

יום ב' + ה' בבוקר:

שחרית:

תהילים – פס' דזמרה

קריאת שמע וברכותיה

תפילת עמידה

קריאת התורה – קטע ראשון מפרשת השבוע הבא.

תהילים

עלינו לשבח
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                                               קריאה בתורה -  Sagie Maoz
תפילין
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אחת מתוך תרי"ג מצוות שנצטווינו בהן, היא הנחת תפילין 
מצוות הנחת התפילין חלה על כל יהודי, בין שנולד יהודי ובין שנתגייר. החיוב של מצוות תפילין מתחיל אצל כל נער שמלאו לו שלוש עשרה שנה, אולם בדרך כלל מתחיל הנער להניח תפילין קצת לפני הגיעו לגיל המצוות, וזאת כדי שיתרגל לקיום המצווה ולימוד הלכותיה – התפילין והנחתן. 
היסטוריה - היו חוקרים ששיערו שהצורה המוכר לנו של מצוות התפילין 
מקורה במאה ה-12, מאחר שדיני התפילין הגיעו לכלל בשלות סופית רק אז.   תפילין ראש ויד - Chesdovi
השערה זו מבוססת על העובדה שבמשנה 
אין תיאור מדויק של התפילין, דרך הכנתן או הנחתן, ואף בתלמוד הדינים אינם מפורטים מאד. 
אולם, הממצא הארכיאולוגי הראה הימצאות של תפילין בצורה דומה לתפילין שלנו מימי המרד הגדול, ונראה כי היה שימוש בתפילין כבר במאה ה-1 לספירה. כמו כן, חיבור הלכתי מתקופת הגאונים בשם "שימושא רבא" מציג את שיטת עשיית התפילין המוכרת לנו.
הדעה המקובלת במחקר מניחה כי בתקופת התנאים התפילין היו נחלתם של בודדים בציבור היהודי, בעיקר של החוגים הפרושים שכינו את עצמם "חברים" (לדברי יוסף בן מתתיהו מנו הפרושים 6,000 איש מתוך אוכלוסייה של כ־2,500,000 ).

חז"ל התייחסו בחומרה לאי-הנחת תפילין, ובתלמוד נאמר: "איזהו עם הארץ? ... כל שאינו מניח תפילין"

בתקופת בית שני נהגו להלך עם התפילין כל היום, וכמעט לכל מקום. כך למשל נהגו רבן יוחנן בן זכאי, אלישע בעל כנפיים, רבי עקיבא, ונראה כי שימוש זה רווח בין החכמים. כמו כן היו שנהגו להלך עם תפילין גם בשעות הלילה, וכך נהג רבי אליעזר בן הורקנוס. 
התלמוד מספר כי לוחמיו של בר כוכבא בביתר, יצאו למלחמה כאשר היו עטורים בתפילין.

בחלק מהתפילין הקדומות שנמצאו היו חמש פרשיות, ונראה שבתקופת בית שני היו גרסאות שונות מדעת חז"ל בנוגע לכמה פרשיות יש לשים בתפילין. המשנה מתייחסת במפורש למנהג הנחת חמש פרשיות, ושוללת אותו בחריפות.
התפילין העתיקות ביותר שהתגלו הן תפילין מהמאה הראשונה לספירה, מימי המרד הגדול, שנמצאו בקומראן. רובם של תפילין אלה כוללים צירופים שונים של פרשיות, ביניהם שירת האזינו ועשרת הדברות, וגם פסוקים נוספים לפרשיות. כמו כן נמצאו 4 תפילין שכללו רק טקסטים שלא נכללו בדברי חז"ל. רק מיעוטן של התפילין מקומראן כתובים לפי שיטת הכתיב של נוסח המסורה. 
כמו כן, נמצאו שרידי תפילין מימי מרד בר כוכבא במערות מסתור בנחל צאלים במדבר יהודה (במערת המגילות), שכללו שתי רצועות קלף המכילות קטעים של שתים מפרשיות תפילין, בנוסח זהה לנוסח המסורה, עם שינוי אחד, בו נכתב "תאכלו" במקום נוסח המסורה בו נאמר "תאכל".
* איך זה שרבי יהודה הנשיא לא הקדיש לנושא אפילו פרק מסודר אחד במשנה, אלא, התפילין מוזכרים בהקשרים נדחים? הסברה היא שהמנהג היה כל כך ברור ומקובל שלא מצא צורך אפילו לכתוב על כך.

* איך קרה שבמאה ה -11 הרבנים מתווכחים ביניהם (מה שקורה בדרך כלל כשעולה נושא חדש)? כנראה שהייתה התרופפות בקיום המצווה.

הזוהר מדבר על "קרקפתא דלא מנח" דבר חמור הוא שלא כול יהודי מניח תפילין.

נשים פטורות ממצוות הנחת תפילין – נשים פטורות ממצוות שהזמן גרמן. נשים יכולות להרות מגיל 12 ולכן מגיל זה היא יכולה להינשא (אישה בחזקת אביה וכשנשאת ברשות בעלה). היא מחויבת במצוות שאינן תלויות בזמן כי היא עסוקה כל היום ואין לה זמן.
" ואהבת את ה' אלוקיך בכל לבבך ובכל נפשך ובכל מאודך. והיו הדברים האלה אשר אנכי מצווך היום על לבבך...וקשרתם לאות על ידיך והיו לטוטפות בין עיניך..." 
באדם טבועים יצרים כבירים בעלי כוח התנגדות מכדי שהוא יצליח לשלוט בהם מכוח הכרתו בלבד. לשם כך נתן לנו הקב"ה מצוות מעשיות שיעזרו לנו, כבני אדם, להתמודד מול כוחות אלו, אחרת מאבק זה היה מוכרע מראש. כדי שהאדם יוכל לעמוד במשימותיו אלו, דרוש לו חינוך תמידי ותרגול יומי שיזכיר לו את העקרונות הגדולים שעל פיהם עליו לחיות. 
אחת מתוך שפע המצוות שזכינו לקבל ושעוזרת לנו בתרגול יומי זה, היא הנחת תפילין – מצווה אשר מסייעת לאדם לזכור: שהקב"ה הוא אחד, ולא רק ברמת הידיעה, אלא זכירה של ממש!
חז"ל – הבנה שיש משהו פיזי ששמים על הגוף.

הקראים – פירוש רוחני ולכן לא משהו פיזי, אלא, המטרה לזכור.

התפילין מורכבים מארבע פרשיות מן התורה הכתובות על קלף והן:
"קַדֶּשׁ לִי כָל בְּכוֹר" (שמות יג, א-י)

א וַיְדַבֵּר יְהוָה, אֶל-מֹשֶׁה לֵּאמֹר. ב קַדֶּשׁ-לִי כָל-בְּכוֹר פֶּטֶר כָּל-רֶחֶם, בִּבְנֵי יִשְׂרָאֵל--בָּאָדָם, וּבַבְּהֵמָה: לִי, הוּא. ג וַיֹּאמֶר מֹשֶׁה אֶל-הָעָם, זָכוֹר אֶת-הַיּוֹם הַזֶּה אֲשֶׁר יְצָאתֶם מִמִּצְרַיִם מִבֵּית עֲבָדִים, כִּי בְּחֹזֶק יָד, הוֹצִיא יְהוָה אֶתְכֶם מִזֶּה; וְלֹא יֵאָכֵל, חָמֵץ. ד הַיּוֹם, אַתֶּם יֹצְאִים, בְּחֹדֶשׁ, הָאָבִיב. ה וְהָיָה כִי-יְבִיאֲךָ יְהוָה אֶל-אֶרֶץ הַכְּנַעֲנִי וְהַחִתִּי וְהָאֱמֹרִי וְהַחִוִּי וְהַיְבוּסִי, אֲשֶׁר נִשְׁבַּע לַאֲבֹתֶיךָ לָתֶת לָךְ, אֶרֶץ זָבַת חָלָב, וּדְבָשׁ; וְעָבַדְתָּ אֶת-הָעֲבֹדָה הַזֹּאת, בַּחֹדֶשׁ הַזֶּה. ו שִׁבְעַת יָמִים, תֹּאכַל מַצֹּת; וּבַיּוֹם, הַשְּׁבִיעִי, חַג, לַיהוָה. ז מַצּוֹת, יֵאָכֵל, אֵת, שִׁבְעַת הַיָּמִים; וְלֹא-יֵרָאֶה לְךָ חָמֵץ, וְלֹא-יֵרָאֶה לְךָ שְׂאֹר--בְּכָל-גְּבֻלֶךָ. ח וְהִגַּדְתָּ לְבִנְךָ, בַּיּוֹם הַהוּא לֵאמֹר: בַּעֲבוּר זֶה, עָשָׂה יְהוָה לִי, בְּצֵאתִי, מִמִּצְרָיִם. ט וְהָיָה לְךָ לְאוֹת עַל-יָדְךָ, וּלְזִכָּרוֹן בֵּין עֵינֶיךָ, לְמַעַן תִּהְיֶה תּוֹרַת יְהוָה, בְּפִיךָ: כִּי בְּיָד חֲזָקָה, הוֹצִאֲךָ יְהוָה מִמִּצְרָיִם. י וְשָׁמַרְתָּ אֶת-הַחֻקָּה הַזֹּאת, לְמוֹעֲדָהּ, מִיָּמִים, יָמִימָה. 

"וְהָיָה כִּי יְבִאֲךָ" (שמות יג, יא-טז)

יא וְהָיָה כִּי-יְבִאֲךָ יְהוָה, אֶל-אֶרֶץ הַכְּנַעֲנִי, כַּאֲשֶׁר נִשְׁבַּע לְךָ, וְלַאֲבֹתֶיךָ; וּנְתָנָהּ, לָךְ. יב וְהַעֲבַרְתָּ כָל-פֶּטֶר-רֶחֶם, לַיהוָה; וְכָל-פֶּטֶר שֶׁגֶר בְּהֵמָה, אֲשֶׁר יִהְיֶה לְךָ הַזְּכָרִים--לַיהוָה. יג וְכָל-פֶּטֶר חֲמֹר תִּפְדֶּה בְשֶׂה, וְאִם-לֹא תִפְדֶּה וַעֲרַפְתּוֹ; וְכֹל בְּכוֹר אָדָם בְּבָנֶיךָ, תִּפְדֶּה. יד וְהָיָה כִּי-יִשְׁאָלְךָ בִנְךָ, מָחָר--לֵאמֹר מַה-זֹּאת: וְאָמַרְתָּ אֵלָיו--בְּחֹזֶק יָד הוֹצִיאָנוּ יְהוָה מִמִּצְרַיִם, מִבֵּית עֲבָדִים. טו וַיְהִי, כִּי-הִקְשָׁה פַרְעֹה לְשַׁלְּחֵנוּ, וַיַּהֲרֹג יְהוָה כָּל-בְּכוֹר בְּאֶרֶץ מִצְרַיִם, מִבְּכֹר אָדָם וְעַד-בְּכוֹר בְּהֵמָה; עַל-כֵּן אֲנִי זֹבֵחַ לַיהוָה, כָּל-פֶּטֶר רֶחֶם הַזְּכָרִים, וְכָל-בְּכוֹר בָּנַי, אֶפְדֶּה. טז וְהָיָה לְאוֹת עַל-יָדְכָה, וּלְטוֹטָפֹת בֵּין עֵינֶיךָ: כִּי בְּחֹזֶק יָד, הוֹצִיאָנוּ יְהוָה מִמִּצְרָיִם.

"שְׁמַע יִשְׂרָאֵל" (דברים ו, ד-ט)

ד שְׁמַע, יִשְׂרָאֵל: יְהוָה אֱלֹהֵינוּ, יְהוָה אֶחָד. ה וְאָהַבְתָּ, אֵת יְהוָה אֱלֹהֶיךָ, בְּכָל-לְבָבְךָ וּבְכָל-נַפְשְׁךָ, וּבְכָל-מְאֹדֶךָ. ו וְהָיוּ הַדְּבָרִים הָאֵלֶּה, אֲשֶׁר אָנֹכִי מְצַוְּךָ הַיּוֹם--עַל-לְבָבֶךָ. ז וְשִׁנַּנְתָּם לְבָנֶיךָ, וְדִבַּרְתָּ בָּם, בְּשִׁבְתְּךָ בְּבֵיתֶךָ וּבְלֶכְתְּךָ בַדֶּרֶךְ, וּבְשָׁכְבְּךָ וּבְקוּמֶךָ. ח וּקְשַׁרְתָּם לְאוֹת, עַל-יָדֶךָ; וְהָיוּ לְטֹטָפֹת, בֵּין עֵינֶיךָ. ט וּכְתַבְתָּם עַל-מְזֻזוֹת בֵּיתֶךָ, וּבִשְׁעָרֶיךָ.

"וְהָיָה אִם שָׁמֹעַ" (דברים יא, יג-כא)

יג וְהָיָה, אִם-שָׁמֹעַ תִּשְׁמְעוּ אֶל-מִצְו‍ֹתַי, אֲשֶׁר אָנֹכִי מְצַוֶּה אֶתְכֶם, הַיּוֹם--לְאַהֲבָה אֶת-יְהוָה אֱלֹהֵיכֶם, וּלְעָבְדוֹ, בְּכָל-לְבַבְכֶם, וּבְכָל-נַפְשְׁכֶם. יד וְנָתַתִּי מְטַר-אַרְצְכֶם בְּעִתּוֹ, יוֹרֶה וּמַלְקוֹשׁ; וְאָסַפְתָּ דְגָנֶךָ, וְתִירֹשְׁךָ וְיִצְהָרֶךָ. טו וְנָתַתִּי עֵשֶׂב בְּשָׂדְךָ, לִבְהֶמְתֶּךָ; וְאָכַלְתָּ, וְשָׂבָעְתָּ. טז הִשָּׁמְרוּ לָכֶם, פֶּן יִפְתֶּה לְבַבְכֶם; וְסַרְתֶּם, וַעֲבַדְתֶּם אֱלֹהִים אֲחֵרִים, וְהִשְׁתַּחֲוִיתֶם, לָהֶם. יז וְחָרָה אַף-יְהוָה בָּכֶם, וְעָצַר אֶת-הַשָּׁמַיִם וְלֹא-יִהְיֶה מָטָר, וְהָאֲדָמָה, לֹא תִתֵּן אֶת-יְבוּלָהּ; וַאֲבַדְתֶּם מְהֵרָה, מֵעַל הָאָרֶץ הַטֹּבָה, אֲשֶׁר יְהוָה, נֹתֵן לָכֶם. יח וְשַׂמְתֶּם אֶת-דְּבָרַי אֵלֶּה, עַל-לְבַבְכֶם וְעַל-נַפְשְׁכֶם; וּקְשַׁרְתֶּם אֹתָם לְאוֹת עַל-יֶדְכֶם, וְהָיוּ לְטוֹטָפֹת בֵּין עֵינֵיכֶם. יט וְלִמַּדְתֶּם אֹתָם אֶת-בְּנֵיכֶם, לְדַבֵּר בָּם, בְּשִׁבְתְּךָ בְּבֵיתֶךָ וּבְלֶכְתְּךָ בַדֶּרֶךְ, וּבְשָׁכְבְּךָ וּבְקוּמֶךָ. כ וּכְתַבְתָּם עַל-מְזוּזוֹת בֵּיתֶךָ, וּבִשְׁעָרֶיךָ. כא לְמַעַן יִרְבּוּ יְמֵיכֶם, וִימֵי בְנֵיכֶם, עַל הָאֲדָמָה, אֲשֶׁר נִשְׁבַּע יְהוָה לַאֲבֹתֵיכֶם לָתֵת לָהֶם--כִּימֵי הַשָּׁמַיִם, עַל-הָאָרֶץ.

זמן המצווה - נהוג להניח תפילין במשך כל תפילת שחרית של חול. היות שמצוות הנחת תפילין מקורה בפסוק "וקשרתם לאות על ידיך והיו לטוטפות בין עיניך" – אין מניחין תפילין בשבתות ובימים טובים. 
קשר התפילין – קשר נישואין - במגילת שיר השירים, משול עם ישראל לכלה והקב"ה לחתן. 
את התפילין כורכים על היד ב – 7 כריכות, המזכירות את 7 הברכות של הנישואין, המהוות את הקשר שבין החתן והכלה. הכריכות על האצבע האמצעית מורות על הטבעת שהחתן עונד לכלתו מתחת לחופה.

תפילין – רמז לתחיית המתים - את הפרשיות מכסים ברצועות קלף, בשיער ובגידין – שהם חוטים מיוחדים העשויים מגידי בהמה שתופרים בו את התיתורא – ובזה יש רמז וסימן לתחיית המתים: גוף הפרשיות הכתובות בפנים (כלומר הכתב), הוא כנגד גוף האדם. הקלף שהפרשיות נכתבות עליו, הוא כנגד הבשר. הגידים, כנגד גידי האדם. רצועות הקלף העוטפות את הפרשיות, הן כנגד לבוש האדם. וזהו רמז לכל מי שהוא ירא שמים ומניח תפילין, שזוכה לתחיית המתים.
תפילין של יד – "וקשרתם לאות על ידך"
יצר האדם להימשך אחר יצר מחשבות ליבו, על כן נקשרים תפילין של היד סמוך ללב האדם.

פרשיות התורה הנכתבות בתפילין של יד, נכתבות כולן על קלף אחד. 
את התפילין של היד מניחין על היד החלשה - שמאל להורות כי הקב"ה הוא זה הנותן כוח ליד חלשה.
תפילין של ראש - "והיו לטוטפות בין עיניך"

בתפילין של ראש נכתבות הפרשיות בצורה נפרדת, כל פרשיה על קלף. כל אחת מפרשיות אלו מונחת בתוך "בית" נפרד בתוך הבית החיצוני שמניחים על הראש. פרשיות אלו הן יסודות הדת היהודית, לכן אנו מצווים להניח יסודות אלו כל יום בין עינינו ועל לוח ליבנו, כי איברים אלו מסמלים את משכן השכל.

טוטפות – מילה יחידאית לא ברורה. במשנה מסכת שבת מתארת תכשיטים שמותרים לנשים לענוד בשבת ומוזכר גם תכשיט בשם טוטפות. משם הובן כי מדובר בתכשיט שמונח על הראש.
סדר הפרשיות - שיטות רבות ומנהגים שונים יש בעשיית התפילין ובאופן כריכת הרצועות על היד. ההבדל הנפוץ ביותר הוא בין שיטת רש"י לבין שיטת רבנו-תם. 
על פי שיטת רש"י – סדר ארבע הפרשיות הוא: קדש לי כל בכור, והיה כי יביאך, שמע ישראל, והיה אם שמוע. 
על פי שיטת רבנו-תם – קדש לי כל בכור, והיה כי יביאך, והיה אם שמוע, שמע ישראל.

שיטת רש"י התקבלה בכל העולם, אך יש הנוהגים להניח גם תפילין "של רבנו תם", במיוחד בין החסידים ובין בני עדות המזרח.


טלית וציצית

טלית הינה תשמיש קדושה יהודי העשוי מצמר או מפשתן, ששזורים בקצותיו ציציות.
"....וְעָשׂוּ לָהֶם צִיצִת עַל-כַּנְפֵי בִגְדֵיהֶם, לְדֹרֹתָם; וְנָתְנוּ עַל-צִיצִת הַכָּנָף, פְּתִיל תְּכֵלֶת. וְהָיָה לָכֶם, לְצִיצִת, וּרְאִיתֶם אֹתוֹ וּזְכַרְתֶּם אֶת-כָּל-מִצְו‍ֹת יְהוָה, וַעֲשִׂיתֶם אֹתָם....." (במדבר, ט"ו 38-41).
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במקורות: כול בגד שיש לו 4 כנפות חייב ציצית שהיא 4 פתילים המכופלים ל – 2 וקשורים וכך הופכים ל-8 גדילים. עם הזמן הפסיקו לשים את הציצית על הבגד עצמו והחליטו על כך שצריך להיות בגד מיוחד שצריך ללבוש אותו לאורך כל היום. 
כיום מקובל לעשות טליתות בעיקר מצמר, ויש העושים טליתות ממשי או מחומרים אחרים. מתעטפים בה בעיקר בעת תפילת שחרית. הטלית קרויה גם ארבע כנפות.
את הטלית לובשים הגברים בזמן התפילה בבית הכנסת בעיקר בזמן תפילת שחרית. הטלית מבודדת את המתפלל מסביבתו ומקלה עליו את הריכוז בתפילה. על הטלית נדרש שאחת ממטרותיה היא ליצור שוויון בין כל המתפללים בבית הכנסת, שכן מדובר במעטה אחיד שמכסה על הבגדים שלובש האדם - שאיכותם ומצבם מעידים על מצבו הכלכלי.
זמן ההתעטפות 

* ביהדות האורתודוקסית יש מהאשכנזים הנוהגים להתעטף בטלית רק אחרי החתונה. לפי מנהג זה, לפני החתונה מתעטפים בטלית רק במקרים מיוחדים, כגון שליח ציבור, בעלייה לתורה, או ברכת כוהנים. מקורו של המנהג, הוא לימוד מן הפרשיות של "גדילים תעשה לך" ו"כי ייקח איש אישה". 
* מנהג בני עדות המזרח הוא להתעטף מגיל בר מצווה ואפילו קודם לכן. 
* ביהדות תימן גם ילדים נוהגים להתעטף בטלית מגיל חינוך גיל 5 לערך. 
בתימן עצמה התעטפו כל היהודים בטלית כל היום, כשמחוץ לביתם הייתה הטלית מקופלת בקיפול צר ומונחת על כתפם כששהו מחוץ לביתם. בארץ התבטל המנהג לחלוטין. 
* בקהילת יהודי גאורגיה המנהג הוא, שילדים מגיל 5 ומעלה, גם מתעטפים בטלית.

* אצל חלק מהחסידים(קרלין, האדמו"רים בצאנז) ומקובלים ורבים מיהודי תימן נהוג להתעטף בטלית גם בזמן תפילת ערבית בשבת. 
* יהודי תימן וגם יהודי אשכנז נוהגים ששליח ציבור תמיד מתעטף בטלית - בכל התפילות. 
* תלמידי חכמים רבים לומדים יום שלם כשהם עטופים בטלית. 
* אבי הבן בזמן המילה מתעטף בטלית, 
* אצל הספרדים חתן ביום חופתו, 
* נהוג לקבור בטלית ללא ציציות.
* ביהדות הקונסרבטיבית והרפורמית גם נשים מתעטפות בטלית.
ציצית – טלית קטן

בימינו לא מצויים בגדים בעלי ארבע פינות, לכן נהגו ללבוש בגד מיוחד המכונה "טלית קטן", כדי שיוכלו לקיים את המצווה. 
הספרדים ובני עדות המזרח נהגו על פי האר"י ללבושה מתחת החולצה, וגם להכניס את פתילי הציצית בתוך בגדיהם. 

לעומתם נהגו מרבית האשכנזים להוציא את פתילי הציצית מעל בגדיהם, בעוד את בגד ה"טלית קטן" נוהגים חלק מהאשכנזים ללבוש מתחת לחולצה. 

בקרב האשכנזים החסידים רבים נוהגים ללבוש גם את בגד ה"טלית קטן" מעל לבגדיהם.
טלית שכולה תכלת - הביטוי בא לציין כביכול טוהר מוחלט. משמעו, שלא רק פתיל אחד צבוע אלא כל הטלית כולה ומקורו בשאלה הקנטרנית המיוחסת לקורח, ששאל את משה: "האם טלית שכולה תכלת זקוקה לציצית?", המסמלת את גאוותו. טלית זו פסולה ללא חוטי הציצית בכנפות והמשמעות של הביטוי היא בהפוך על הפוך. מאחר והיום לא יודעים מהי תכלת לא מקיימים למעשה את המצווה.

מזוזה

בלשון המקרא מזוזה היא כל אחת משתי דפנות הפתח (של הבית או החדר), בין הסף (החלק התחתון של הפתח) והמשקוף (החלק העליון שלו). כך למשל בסיפור יציאת מצרים, מתואר כי בני ישראל מרחו על שתי מזוזות ומשקוף בתיהם את דמו של שה קורבן פסח (שמות י"ב ז'), כדי לסמן למלאך המשחית לדלג מעל בתים אלו במכת בכורות שהייתה לאחר מכן.
כיום משמשת המילה "מזוזה" לציון תשמיש קדושה שיהודים קובעים על משקוף (בלשון התנ"ך - על מזוזת) הכניסה וחדרי הבית.

חז"ל החשיבו מאוד את קיום מצוות מזוזה, ואמרו שמי שאין לו מזוזה לפתחו – "מנודה לשמים"
על פי ההלכה נהוג לבדוק את המזוזות פעמיים בשבע שנים.

לפי ההלכה לכל אדם שחייב במזוזה מותר לקבוע מזוזה, גם נשים וגם גברים רשאים לעשות כן.                                                                                                          Derekcohen
מבנה המזוזה - המזוזה היא קלף מגולגל מסופו לתחילתו ועליו מועתקות בכתב יד סופר, שתי פרשיות מהמקרא. מדובר בפרשיות שבתוכנן נזכר הציווי על מצות 'מזוזה'. את הקלף עוטפים על מנת להגן עליו מפגעי מזג האוויר, ומכניסים אותו ל"בית מזוזה" העשויה מחומרים שונים כמו פלסטיק, מתכת או עץ. גודל המזוזה לא קבוע והוא עשוי להיות בגדלים שונים. 
פרשיות המזוזה הן:

1. שמע ישראל - שבה נזכרים ייחוד ה' והחובה לאהוב אותו:

2.והיה אם שמֹע - שבה נזכר עקרון הגמול בעקבות שמירת המצוות:

מקור מצוות המזוזה - הוא במילים: "וכתבתם על מזוזות ביתך ובשעריך" (דברים ו' ט'; דברים י"א כ'). מטרת המצווה לשמש תזכורת תמידית לישראל, ביציאתם ובכניסתם לבית, שעליהם להאמין באל אחד ולשמור את מצוותיו. יש הרואים במזוזה סגולה להגנה על הבית ושוכנו מפגעים שונים, ויש הנוהגים לנשק את המזוזה ביציאתם ובכניסתם לבית.
מיקום - בחלק התחתון של השליש העליון, של המשקוף הימני בכניסה לבית או לחדר. 
מנהג האשכנזים הוא לקבוע את המזוזה באלכסון, ואילו הספרדים קובעים את המזוזה בקו אנכי ישר. 
גישת הקראים - מפרשים את הפסוקים שמהם למדו הרבניים על חובת המזוזה לא כפשוטם אלא כמטפורה. ולכן אינם שמים מזוזות בפתחי הבתים.
גישת השומרונים - המזוזה השומרונית היא לרוב לוח שיש שעליו חרוט המשפט "שמע ישראל" או חרוטים פסוקים מהתורה בסגנון "ופסח ה' הפתח ולא יתן המשחית לבוא על בתיכם לנגף". את הלוח תולים מעל דלת הכניסה לבית. 

סיפורים 

אונקלוס הגר - אונקלוס היה בן אחותו של אדריאנוס מלך רומי הרשע. יום אחד חשקה נפשו של אונקלוס ללמוד תורה. הוא החל ללמוד עד אשר החליט להתגייר. כששמע אדריאנוס כי בן אחותו החליט להתגייר, כעס עליו מאוד מכיון שהוא שנא את היהודים בכל נפשו.
חשב המלך כיצד יוכל לבטל את הדבר, והחליט לשלוח חיילים לאסור את אונקלוס ולהביאו לרומי, אז יכריח אותו לחזור בו מגיורו. ואם לא יעשה זאת - יענישו קשות. 

כשבאו החיילים לאונקלוס, הוא קיבלם בסבר פנים יפות וצוחקות, שוחח עימם על מעלתו של עם ישראל והסביר להם מאמרי תורה רבים. החיילים שהוקסמו מדבריו החליטו להתגייר.

מלך רומי ששמע על כך כעס מאוד ולכן החליט לשלוח עוד חיילים כדי לאסור את אונקלוס. כשהגיעה קבוצה זו של חיילים אל אונקלוס, אף אותם קיבל בסבר פנים יפות וצוחקות ודיבר איתם כשם שדיבר עם קבוצת החיילים הראשונה, וגם הם, כקודמיהם, הוקסמו מדבריו והחליטו להתגייר.

מלך רומי שמע על כך וכעס מאוד. לכן החליט לשלוח עוד חיילים, אולם הפעם אסר על הקבוצה השלישית של החיילים לדבר עם אונקלוס, שום מילה אחת מטוב ועד רע, אלא לאסור אותו באזיקים ולהביאו לרומי.

ואכן כאשר הגיעו החיילים לאונקלוס עשו כמצוות מלכם: אסרו את אונקלוס ולא דיברו איתו דבר. כאשר הגיעו לפתח הבית הניח אונקלוס את ידו על המזוזה, נישקה וחייך. בשלב זה כבר לא יכלו החיילים להתאפק ושאלו אותו בפליאה – הרי אתה חוזר איתנו לרומי, לדודך אשר רוצה להטיל עליך עונש כבד ביותר, ועכשיו, אתה יוצא מפתח ביתך ללא פחד ומורא ואפילו מחייך? מה פשר הדבר? 

השיב להם אונקלוס: אשאל אתכם שאלה – מה ההבדל בין מלך מלכי המלכים, לבין מלך בשר ודם? 

חשבו החיילים ולא ידעו מה להשיב. 

ענה להם אונקלוס על שאלתו: מלך בשר ודם יושב בתוך ארמונו ועבדיו עומדים ושומרים עליו מבחוץ, ואילו הקב"ה, מלך מלכי המלכים, אינו נוהג כך. עבדיו נמצאים בתוך הבית והוא שומר עליהם מבחוץ. וזאת המזוזה שנישקתי, ה' ציווה לקבוע אותה בפתח כל חדר ובכניסה לבית ובזכותה נשמר הבית וכל בני הבית מכל רע, הן בעת שבתם בבית והן ביציאתם מחוץ לבית, שנאמר: "ה' ישמור צאתך ובואך מעתה ועד עולם". על כן חייכתי, כי אין בליבי מורא ופחד. הקב"ה שומרני בבואי וביושבי ובצאתי. 

שמעו זאת החיילים והתפעלו מדבריו והחליטו אף הם, כמו חבריהם, להתגייר.

כששמע זאת אדריאנוס, מלך רומי, כי מעכבים בעדו להביא את אונקלוס, לכן לא שלח עוד להביאו אליו לרומי. (עפ"י מסכת עבודה-זרה יא).

המרגלית והמזוזה - מלך פרס ארטבן שלח מתנה לידידו היהודי, רבי יהודה הנשיא, מרגלית יפה ויקרה מאוד.  החזיר לו רבי יהודה הנשיא מתנה משלו. הוא לקח מזוזה גדולה ויפה ושלח אותה למלך פרס. 
המלך, שלא ידע את ערכה האמיתי של המזוזה, שאל את רבי יהודה הנשיא: אני שלחתי לך דבר כה יקר שאין לו אומד, ואילו אתה שלחת לי פיסת קלף שאפשר לקנותה בדמים מועטים? 

השיב לו רבי יהודה הנשיא: ארטבן המלך, אתה שלחת לי דבר הנמדד בדמים, דבר ששוויו ניתן להערכה רבה ללא ספק. אבל אני שלחתי לך מזוזה, דבר אשר כל הון שבתורה לא ישווה אליה. אתה שלחת לי מתנה שאמור אני להשגיח עליה כנגד הגנבים והמזיקים. ואילו אני שלחתי לך מתנה שתשמור עליך, ככתוב: "בהתהלך תנחה אותך ובשוכבך תשמור עליך והקיצות היא תשיחך" (משלי ו). 

לימים חלתה בתו היחידה של מלך פרס, ושום רפואה לא הועילה ועזרה לה. נזכר המלך במזוזה ששלח לו רעהו היהודי וקבעה בפתח חדרה, ובתו התאוששה והבריאה. (עפ"י הירושלמי, מסכת פאה).

כיפה
פיסת בד או סריג דקה ולרוב עגולה שאותה חובשים על ראשם יהודים דתיים כסימן ליראת שמים. גם אנשי דת נוצרים ומוסלמים אדוקים בדתם נוהגים לחבוש כיפה.
הכיפה נחבשת בזמן תפילה או לימוד תורה, אולם כיום יהודים דתיים נוהגים לחבוש כיפה במשך כל שעות היום. באופן מסורתי גברים חובשים כיפה, ואילו נשים עוטות כיסוי ראש מלא. אולם יש נשים רפורמיות ואף קונסרבטיביות החובשות כיפה, גם הן בעיקר בשעת תפילה ולימוד תורה.
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מקור המנהג - המקור לחבישת הכיפה אינו ברור. 
המקור הראשון מובא בתלמוד (מסכת שבת) לגבי האמורא רב נחמן שבילדותו אצטגנינים (קוראים בכוכבים) אמרו לאימו שהילד יהיה גנב, ויעצו לה חכמי הדור לכסות את ראשו כסגולה ליראת שמים. ואכן, מסופר כי כשהיה בראש גלוי התפתה. 
בתלמוד הבבלי כתוב: "אמר רב הונא בריה דרב יהושע: תיתי לי דלא סגינא (=תבוא לי טובה על שלא הלכתי) ארבע אמות בגילוי הראש" (שבת קיח ע"ב). 
בעקבות דברים אלו, פסק ר' יוסף קארו: "ולא ילך ארבע אמות בגילוי הראש" (שולחן ערוך, אורח חיים ב,ו).
למרות שחבישת הכיפה אינה ציווי, הפוסקים הראשונים ציוו על חבישת כיפה בעת תפילה או שהייה בבית הכנסת ואילו הפוסקים האחרונים התייחסו ללבישת הכיפה בחומרה, וקבעו כי אין ללכת יותר מארבע אמות ללא כיפה. יש מהם שקבעו כי יהודי שמתהלך ללא כיפה לראשו עובר על האיסור של "בחוקותיהם (=של הגויים) לא תלכו", מכיוון שכיום דרך היהודים לחבוש כיפה לראשם ואילו הגויים הולכים בגילוי הראש. מפסיקת הפוסקים הראשונים ניתן להסיק כי חבישת כיפה לא הייתה רווחת באותה עת מחוץ לבית הכנסת, נהוג להניח כי חבישת כיפה כמעשה של יום יום, במהלך כל היום אצל אשכנזים החלה רק אחרי פרסומו של שולחן ערוך ב-1565.
סיבות לאי-חבישת כיפה - ר' יוסף קארו פעל במאה ה-16, ובדורו חי המהרש"ל שלטענתו אין כל בסיס הלכתי לחבישת כסוי ראש לגבר; פוסק ההלכה הרב יוסף קאפח אמר בתשובה לשאלה, שאין כל בסיס הלכתי לחבישת כסוי ראש, אלא שחבישת כיסוי ראש ראויה ומכבדת את האדם.
יחד עם זאת, פוסקים שונים פסקו כי מאחר ואין חיוב הלכתי חד משמעי בנושא, מותר ליהודי ללכת בגילוי ראש באם כיסויו עלול להביא אותו לסכנה. בנוסף, נקבע כי בעיסוקים בהם חבישת כיפה עלולה לסכן את האדם (למשל בהיותו קוטף על עץ) יהא האדם פטור מחבישתה.

זיהוי חברתי – כיום, יכולה הכיפה לרמוז על החוג והזרם הדתי שאליו משתייך החובש אותה: 
הכיפה השחורה חובשים לרוב חרדים 
כיפה סרוגה (שצבעיה מגוונים) חובשים דתיים לאומיים ציוניים, 
כיפה סרוגה לבנה גדולה חובשים אנשי העדה החרדית חסידי ברסלב 
כיפה עם הכיתוב "יחי אדונו מורנו ורבנו מלך המשיח לעולם ועד" חובשים מיעוט מחסידי חב"ד. 
בתוך ההגדרות הכלליות הללו ישנם תתי-גוונים רבים, שיש בהם כדי להעיד על השתייכותו החברתית של חובש הכיפה ועל מידת אדיקותו.
בשנים האחרונות התפתחה האופנה בקרב חובשי הכיפות הסרוגות, לסרוג דוגמאות וסמלים שונים על הכיפה עצמה (החל מהיחידה הצבאית אליה משתייך החובש וכלה בקבוצת הספורט האהובה), ואף להביע על גביה דעות פוליטיות. יש הרואים בגודל הכיפה ובמידת הצמדתה לראש עדות למידת אדיקותו של החובש אותה. "שבבניקים" עשויים לחבוש במהלך פעילויות אלו כיפה המייצגת זרם דתי שונה, בדרך כלל זרם דתי הנחשב אדוק פחות בעיני הזרם אליו הם משתייכים, כדי שלא לבייש את הזרם הדתי אליו הם משתייכים.

דורות אחרונים - גדולי הפוסקים האחרונים, ובהם שולחן ערוך הרב והמשנה ברורה, ראו את כיסוי הראש כאקט הכרחי של צניעות וכחובה הלכתית.
חילונים רבים נוהגים לחבוש כיפה במהלך טקסים דתיים, כגון לוויה, אזכרה וקידוש. לעתים קרובות הם עושים כן מכיוון שאי-חבישת כיפה פוגעת רגשית בסובבים אותם.

גודל וצורת הכיפה - ישנה דעה של רבי שלמה קלוגר (ה"חכמת שלמה") שגודל הכיפה צריכה להיות בגודל שתכסה את רוב ראשו, אך מרבית הפוסקים חלקו עליו וסברו שמספיק שתכסה באופן שנחשב כיסוי על ראשו, ושתראה מכל צדדי ראשו, כך מכל צד שיסתכלו עליו יראה שחובש כיפה.
חבישת כיפה אצל נשים - מקובל כי נשים נשואות חייבות לכסות את שער ראשן מחמת הצניעות, בשנים האחרונות ניתן לראות נשים מהזרמים הקונסרבטיביים והרפורמיים שהמירו את כיסוי הראש המסורתי בכיפה, כחלק מנושא הרצון לשוויון במקביל לקבלת עול מלכות שמים.
כיסוי ראש לנשים

בהלכה היהודית יש חובה מהתורה לנשים שלא ללכת פרועות ראש; כאשר הפוסקים נחלקים מה ההגדרה המפורשת של אותו איסור. מלבד זאת קיים ציווי מחמיר יותר על גודל כיסוי הראש ואיכותו. בין הפוסקים יש המייחסים חובה זו רק לנשים נשואות, או שהיו נשואות.
במשך השנים, באזורים שונים, היו נשים שלא הקפידו על דין זה, וכך נוצרו פסיקות מקילות יותר; חלקן מגדירות ששיער האישה אינו גורם להרהור עבירה, ומיעוטן אף קובע שאין חובה לכסות את הראש.

ההלכה - במדרש הלכה (ספרי, במדבר פרשה יא; בבלי, כתובות עב ע"א) מופיע דרשה מבית מדרשו של רבי ישמעאל, המסיקה מהפסוק "ופרע את ראש האשה" (במדבר ה,18) ששיער האשה היה מכוסה קודם לכן, ועל כן חובה על האישה לכסות את ראשה. מלבד זאת המשנה (כתובות ז,ד) מציינת את הנשים שאיבדו את הזכות לכתובה, בין ההגדרות לנשים אלו זו 'העוברת של דת יהודית'; כלומר אישה המשנה ממנהג הצניעות של בנות ישראל. בין נשים אלו מוגדרת האישה ש-'יוצאת בראש פרוע'.

דינים ומנהגים - יש מנהגים שונים בין הקהילות בעניין גודל השיער שניתן לחשוף מחוץ לכיסוי הראש. יש מנהג שעל פיו מותר לראות שתי אצבעות מהשיער ויש המחמירות ומכסות את כל השיער. ישנן מיעוט קטן, בעיקר בשכונת מאה שערים, שמגלחות את שיער ראשן.
לכיסוי הראש מקובלים מטפחת, כובע או פאה נוכרית, לפי היתר האשכנזים. ישנם סוגים שונים ומגוונים של מטפחות: בנדנות, צעיפים, משולשים בצבעים שונים.

על פי שורת הדין, גם נשים שהיו נשואות בעבר חייבות בכיסוי ראש. אולם מפאת הצורך של גרושות ואלמנות צעירות להתחתן מחדש יש רבנים שהתירו לנשים אלו שלא ללכת בכיסוי ראש, וכך אכן נוהגות רוב הגרושות והאלמנות בציבור הדתי לאומי.

פאה נוכרית - מעוררת מחלוקת הלכתית. לדעה אחת הפאה היא פתרון הלכתי טוב ומותר לנשים ללבוש פאה. (הרבי מלובביץ' אף העדיף את הפאה הנכרית על המטפחת). הדעה השנייה טוענת שהפאה לא פותרת את הבעיה שכן היא נראית בדיוק כמו השיער הטבעי, ואדם רגיל אינו יודע להבדיל בין הפאה לשיער אמיתי. 
למעשה, ברוב הציבור החרדי האשכנזי (הן הליטאים והם החסידים, למעט יהדות הונגריה) נוהגות הנשים ללכת עם פאה נוכרית. בציבור החרדי הספרדי רוב מוחלט מהנשים נמנע מלבישת פאה. יתר על כן, ערוצי הקודש מקדישים חלק ניכר מהשידורים על מנת לעודד נשים לעבור מפאה לכיסוי ראש אחר (כובע, מטפחת וכו'). בציבור הדתי לאומי והחרדי לאומי נוהגות רוב הנשים ללבוש כובעים, אך חלק מהנשים (בעיקר מבוגרות יותר) לובשות פאה נוכרית.

כיסוי ראש לרווקות - ישנה מחלוקת בין הפוסקים לגבי כיסוי ראש לרווקות בעת תפילה ולימוד תורה. רוב הפוסקים האשכנזיים מצאו סיבות שלא לדרוש מרווקות כיסוי ראש. אולם, יש מהפוסקים הספרדיים אשר דורשים מבנות לכסות את ראשן בעת תפילה, אמירת ברכות ולימוד תורה. עם זאת, למעשה, כמעט ולא נמצא שבנות נוהגות כך בפועל, אפילו לא בבתי הספר המחמירים ביותר.
במוסדות החינוך לבנות של בית הספר "ותתפלל חנה" בבני ברק נוהגות הבנות לכסות את ראשן במטפחת בעת התפילות, הברכות ובעת הלימוד בכתבי הקודש. בית הספר מתנהל על פי דעת הרב מאיר מאזוז ראש ישיבת "כיסא רחמים".

כמו כן, ביהדות צפון אפריקה במיוחד וכמו כן המזרח התיכון ובתימן נהגו הרווקות לשים כיסוי ראש, אך כיום אין כמעט הנוהגים כך.

בגדים 

" לֹא-יִהְיֶה כְלִי-גֶבֶר עַל-אִישָּׁה, וְלֹא-יִלְבַּשׁ גֶּבֶר שִׂמְלַת אִישָּׁה: כִּי תוֹעֲבַת ה' אֱלֹוהֶיךָ, כָּל-עֹשֵׂה אֵלֶּה " (דברים כ"ב 5)

איסור על הגבר ללבוש בגדי אישה ולהיפך. בתקופת המקרא, השוני בין בגדי נשים ובגדי גברים היה קטן ולכן לא היה על זה דיון. מאוחר יותר, עם המצאת המכנסיים, השמלה יש הבדל ברור ולכן יש איסור כדי למנוע אי צניעות ובלבול.

היום – הלבוש הוא בגד נורמה חברתית. יש מגזרים שנשים לא תלבשנה מכנסיים כי זה לא צנוע.

הלבוש השווה מאחד את כולם, מזכיר למגויס את עובדת היותו חייל על כל המשתמע והמתבקש מכך, ומסייע לו להתרכז ולהתמקד יותר בתפקידו, ופחות במה שמסביב.
השחור והכהה משרים אוירה של אחריות וכובד ראש (לפיכך מקבלי החלטות חשובות כגון מנהיגי מדינות ואנשי שררה מכל סוג לבושים בדרך כלל בחליפה כהה. כמו כן עורכי הדין והשופטים עוטים גלימה שחורה)

וכשמדברים על לבוש אי אפשר שלא להזכיר את דברי חז''ל כי בזכות שלשה דברים נגאלו אבותינו מעבדותם במצרים. והאחד מהם הוא בזכות שלא שינו את לבושם. אלא הפגינו בגלוי את יהדותם ואת עובדת היותם שונים ונבדלים מן הגויים. ''הן עם לבדד ישכון, ובגויים לא יתחשב'' (במדבר כ"ג, 9)
ייבום וחליצה

ביהדות, כאשר מת אדם שלא השאיר אחריו צאצאים, מצווה על אחיו לייבם את אשת אחיו, כלומר לשאת אותה לאישה, ולהקים לאחיו שם' על ידי העמדת צאצאים מאשת אחיו. לחילופין, מתבצע טקס חליצה בו האח מצהיר בפומבי על סירובו לייבם את אשת אחיו, ולאחריו האישה מותרת להינשא לכל גבר.
מקורו של המנהג קדום, והמושג "ייבום" היה מוכר כבר בזמן האבות, כמסופר בספר בראשית: "וַיֹאמֶר יְהוּדָה לְאוֹנָן בֹא אֶל אֵשֶת אָחִיךָ וְיַבֵם אֹתָהּ וְהָקֵם זֶרַע לְאָחִיךָ" (בראשית ל"ח ח'). מדין התורה, היבמה (אשת האח המת) נישאת לאחי בעלה על ידי קיום יחסי אישות, שלאחריהם הופכים היבם (אחי הנפטר) והיבמה לבעל ואישה לכל דבר. חכמים תיקנו שלא ישא היבם את יבמתו, אלא לאחר קידושין, בדומה לנישואים רגילים. קידושין אלו נקראים - "קידושי מאמר".

דוגמה לקיום המצווה מופיעה במגילת רות, שבה נאמר: "וְגַם אֶת רוּת הַמֹוּאֲבִיָּה אֵשֶׁת מַחְלוֹן קָנִיתִי לִי לְאִישָּׁה לְהָקִם שֵׁם הַמֵּת עַל נַחֲלָתוֹ וְלֹא יִכָּרֵת שֵׁם הַמֵּת מֵעִם אֶחָיו וּמִשַּׁעַר מְקוֹמוֹ עֵדִים אַתֶּם הַיּוֹם" (מגילת רות פרק ד' י'). אולם, בעז, ה 'יבם', לא היה יבם במובן ההלכתי של המילה - אחי הבעל המת - אלא קרוב משפחה רחוק.

טקס החליצה - אם האח אינו מעוניין או אינו יכול לייבם את האישה, היא נשארת 'זקוקה' לו, דהיינו - אין לה להינשא עם אדם אחר, עד שתתקיים חליצה. טקס זה מתבצע כאשר האדם נועל סנדל מיוחד למעמד זה, המתקיים בפני שלושה דיינים. האישה חולצת את סנדלו, יורקת בפניו (על הרצפה שלפניו) וקוראת לפניו "ככה ייעשה לאיש אשר לא יבנה את בית אחיו", ומסיימת: "ונקרא שמו בישראל בית חלוץ הנעל". לאחר החליצה האישה מותרת להינשא לכל אדם מלבד כהן. אחרי החליצה אומרים הדיינים: "יהי רצון שלא תבואנה בנות ישראל לא לידי חליצה ולא לידי ייבום". למעשה, החלק העיקרי בטקס הוא חליצת הסנדל, שאם לא נעשה, יש צורך לחזור על החליצה מחדש, אך אם האישה לא קראה את הפסוקים או לא ירקה בפני היבם, החליצה חלה בדיעבד.בעבר הייתה החליצה מתקיימת בפרהסיה, ולכן נהגו לבצע אותה מיד אחרי תפילת שחרית, שכן אז יש אפשרות לכנס אנשים רבים לפני שיצאו לעבודת יומם.      בימינו החליצה נעשית בצנעה, כנראה בשל כך שאין נוהגים היום לייבם בדרך כלל, ואין מקום להשפלה פומבית של היבם. 
לפי מנהג אשכנז – לא מתקיים ייבום, אלא, רק חליצה גם אם הזוג רוצה לחיות יחד. בית הדין מחייב חלציה ורק אחר כך נישואין.

לפי מנהג ספרד – ייבום עדיף אם הזוג רוצה בכך.

גט

מסמך הלכתי שבאמצעותו מגרש בעל את אשתו ומסיים את נישואיהם.
מקור המילה הוא במשנה ותלמוד, שם מופיעה המילה 'גט' במובנה המקובל וגם במשמעות של שטר העוסק בדיני ממונות, כגון שטרי קניין. כיום מקובל לכנות במילה גט רק את השטר שבו מגרש הבעל את אשתו. בתורה עצמה לא נזכרת המילה 'גט' אלא מוזכר 'ספר כריתות'

הגט אינו חוזה שנערך בין שני צדדים, אלא הוא מעשה חד-צדדי של הגבר. 
למרות שמעיקר הדין אין צורך בבית דין רבני כדי לסדר גט, מקובל שגט יסודר אך ורק בבית-דין רבני מוסמך, וזאת בשל מורכבותו ההלכתית של הגט. מיד לאחר סידור הגט נותן בית-הדין הרבני פסק-דין פורמלי הקובע כי בני הזוג גרושים. משפט המפתח בגט הוא "הרי את מותרת לכל אדם".
במדינת ישראל ניתנת בנוסף לכך גם תעודת-גירושין. 

נשואין חייבים גט, כדי להתיר את הנשואין ביניהם. אם הקשר בין בני הזוג מוכר לפי ההלכה, כנשואין בני הזוג חייבים בגט.
ברכת כוהנים

ברכה המופיעה בתורה בספר במדבר במסגרת ציווי על הכוהנים לברך את בני ישראל.                         הברכה מורכבת מ-3 פסוקים ועל כן נקראת גם "ברכה משולשת".                           הברכה משמשת במסגרת טקס דתי יהודי הנערך במהלך חזרת הש"ץ של תפילת העמידה, ונקרא גם הוא "ברכת כוהנים" או נשיאת כפיים, מפני שהכוהנים מושיטים את ידיהם כלפי הציבור בעת ברכה זו. 
פסוקי ברכת כוהנים משמשת לברכה אצל יהודים גם בהזדמנויות אחרות, למשל בפדיון הבן.

בתקופת בית שני היה מאבק בין הכוהנים - הצדוקים לבין הרבנים – הפרושים.

לאחר חורבן הבית השני והפיכתו של בית הכנסת למקום הפולחן, ניתנה למנהיגות הדתית של הכוהנים מקום שולי בלבד.

לכוהנים יש היום שתי הטבות בלבד:
1. ברכת כוהנים – מברכים את העם. הטקס השתמר מבית המקדש (כוהן נכה לא יכול להשתתף).

2. עדיפות בעלייה לתורה – הכוהן עולה ראשון לקריאת התורה.
זוהי מהפכה גדולה בסדרי ההתנהלות הדתית. בתקופת בית המקדש הכול התנהל על ידי הכוהנים שקיבלו תמורה גדולה לפועלם ונחשבו מאוד מיוחסים.

היום, הכוהנים אינם מיוחסים, אלא, כוהני חזקה. אין ראייה שהם אכן כוהנים אמיתיים ולכן רק מטילים עליהם חובות ומונעים הטבות (מעשר).

הטקס – הכוהנים חולצים נעלים, עומדים צמוד לארון הקודש,מתכסים בטליתות ומברכים:
יְבָרֶכְךָ ה' וְיִשְׁמְרֶךָ
יָאֵר ה' פָּנָיו אֵלֶיךָ וִיחֻנֶּךָּ
יִשָּׂא ה' פָּנָיו אֵלֶיךָ וְיָשֵׂם לְךָ שָׁלוֹם  

ושמו את שמי על בני ישראל ואני אברכם         (במדבר ו, 22-27)

דיני הברכה - כוהנים ששתו יין אינם רשאים להשתתף בברכת כוהנים, כמו שאינם רשאים לעבוד במקדש. לעומת זאת, כהן בעל מום רשאי לברך ברכת כוהנים, ובלבד שמראהו לא יסיח את דעת העם מהברכה. זאת בניגוד לעבודה במקדש האסורה על בעלי מומים. כהן שגרם להריגת אדם, אסור לו להשתתף בטקס זה. כהן שלא יכול להשתתף בטקס, אסור לו להיות בתוך בית הכנסת בעת קיומו.
היום הדגש הוא על הברכה עצמה. בבית המקדש הדגש היה להגיד את שם האל המפורש שהיום אנחנו לא יודעים אותו.

השומרונים שימרו את מסורת אמירת השם המפורש.

עלייה לתורה – כל כוהן חייב לעלות לתורה למעט כוהנים שאסורים כמו בעלי מומים או עברות חמורות.

הכוהן תמיד עולה לתורה ראשון. למרות זאת, במשנה מצוין במפורש שאין לכוהן עדיפות:
" עדיף ממזר חכם מכוהן עם הארץ "

לכוהן אסור להתחתן עם גרושה. לכוהן גדול אסור להתחתן גם עם אלמנה.
בתי הקברות 
מת נחשב לטומאה הכי גדולה. לכן מת אינו נקבר בעיר, אלא, מחוצה לה.

עלייה לקברי צדיקים – מנהג שנכנס  ליהדות מהאסלאם ונכנס לאסלאם מהפגאניות.

הכוהנים נמנעו מבתי קברות ונוהג זה מקובל גם היום. מותר להיטמע רק לקרובים ביותר.

פדיון הבן

בן בכור, לאחר 30 יום מהולדתו, עושים טקס פדיון. האב פודה את הילד מהכוהן כי הוא "שייך" לכוהן מאחר ונהוג היה שהכוהן הגדול מקבל את הביכורים.
היום הטקס הוא סמלי בלבד.

לוי

עולה לתורה שני

נוטלים ידיים לכוהנים שעולים ראשונים לברכת הכוהנים.

איפה ארון הברית

בבית המקדש הראשון ארון הברית שכן בהיכל ובתוכו לוחות הברית.

בשנת 586 לקראת בואו של נבוכדנאצר מלך בבל, מעלימים את ארון הברית הסברות שהועלו:
1. הוברח לאין שהוא.

2. הוחבא במחילות מתחת להר הבית
3. נשרף
בבית המקדש השני, קודש הקודשים היה ריק.

העובד שלאורך כל השנים שבהם התקיים בית המקדש השני לא היה בו ארון הברית מחזקת את ההנחה שלא נמצא.

היהדות האורתודוקסית 
היא זרם ביהדות. היהדות האורתודוקסית דוגלת בשמירה קפדנית על כללי ההלכה היהודית, כפי שהתפתחה עד לזמן המודרני, וזאת בניגוד לזרמים הלא-אורתודוקסיים, כגון הרפורמים והקונסרבטיבים.
היהדות האורתודוקסית היא הזרם הגדול ביותר בקרב היהודים הדתיים בישראל, אך לא ברחבי העולם. הן הדתיים-לאומיים והן החרדים הם חלק מהיהדות האורתודוקסית. גם רוב החילונים והמסורתיים בישראל רואים עצמם כבעלי זיקה ליהדות האורתודוקסית, וכאשר הם מקיימים טקסים דתיים כמו תפילה בבית כנסת ביום הכיפורים, עלייה לתורה ב בר המצווה, חתונות או הלוויות הם מקיימים אותם לרוב לפי הנוהג האורתודוקסי ומשתמשים בשירותי הרבנות האורתודוקסית.

בארצות הברית, לעומת זאת, ישנו רוב יהודי המזהה עצמו עם זרמים לא אורתודוקסיים.

האורתודוקסיה עצמה מחולקת לזרמים שונים שעל אף המשותף ביניהם בראייתם את ההלכה כמרכז אורח החיים היהודי, חלוקים ביניהם בהשקפת העולם, למשל כלפי היחס למודרנה ולמדינת ישראל. בין הזרמים הבולטים ניתן למנות את החרדים, שמחולקים לחסידים ולליטאים, והדתיים לאומיים, שגם ביניהם ניתן למנות פלגי משנה כגון החרדים לאומיים והאורתודוקסיה המודרנית.

התפתחות היהדות האורתודוקסית - לדעת היסטוריונים רבים, האורתודוקסיה, איננה המשכה הישיר של היהדות המסורתית אלא חידוש יהודי של ראשית המאה ה-19, שבא כתגובת נגד לתהליכי המודרניזציה – חילון מצד אחד, ותנועת רפורמה דתית מצד שני. 
בתגובה לתנועת ההשכלה, בסוף המאה ה-18 ובראשית המאה ה-19, נטו רבים ביהדות גרמניה ללכת בעקבות היהדות הרפורמית בתחומים כמו אמונה וקיום ההלכה. בתגובה לכך, היהדות האורתודוקסית ביצרה את חומות הקהילה הדתית על ידי פסיקה נוקשה ושמרנית, אשר ביקשה בכך להרחיק כל סממן של חדשנות. 
1876 – מהלך מהפכני של הרש"ר, רבי שמשון רפאל הירש, כל הקהילות מאוחדות - איינזהנצגמיינה.

החת"ם סופר, מי שנחשב בעיני רבים כמייסד האורתודוקסיה, ניסח זאת על ידי הכלל: 
"חדש אסור מן התורה". 
1927 – הקמת הקהילה החרדית בירושלים כקהילה נפרדת.

הספרדים - חרדים מזרחיים מהווה על פי הערכות בלבד כ- 30% מכלל האוכלוסייה החרדית בארץ. מקורו של זרם זה בארצות ספרד, מזרח וצפון אפריקה שם התפתחה היהדות המזרחית שהייתה בעיקרה דתית - מסורתית, ובכך שונה מהיהדות החרדית שהתהוותה באשכנז. 
החרדיות המזרחית צמחה בשנות ה-50, כאשר בני נוער מזרחיים הגיעו לפנימיות חרדיות – אשכנזיות, ובהמשך גם לישיבות "הליטאיות". במהלך הפיכתם לאברכים הם ספגו את אורחות החיים של בחורי הישיבה האשכנזיים - שפת היידיש, הלבוש ודרך לימוד התורה, אך בה בעת נדחו מבחינה חברתית על ידם וחשו מעט מנודים. כאן נוצר בקרבם גרעין הדחף להתפצל למסגרת משלהם – דחף שהבשיל רק בשנות השמונים.
החסידות
הזרם החסידי, מהווה על-פי הערכות, כ-40% מהאוכלוסייה החרדית בישראל. החסידות נוסדה כתנועת מחאה שהוסיפה מימד חדש ומיוחד לעבודת הדת השמרנית והמסתגרת, והכריחה את היהודי להוציא את שמחת החיים בגבולות הדת מהכוח אל הפועל. 
במחצית השנייה של המאה ה-17 ובראשית המאה ה-18 שררה בורות גדולה בקרב היהודים באזור המכונה כיום "מזרח אירופה". מעיד על כך הספר "תפארת מהרא"ל": "כל אנשי העיר היו בורים ועמי ארצות גמורים. היהדות הייתה אצלם בשפל המצב מאד. מנטילת ידיים לסעודה לא ידעו בכלל. מקווה טהרה לא הייתה להם. השופר היה דבר איום עד שפחדו להסתכל עליו והיה מובטח להם כי התוקע ימות באותה שנה". הרבנים וגדולי הדור היו שקועים בלימוד תורה, בחידושי תורה ובהשפעה רוחנית על תלמידי חכמים, ולכן היו מנוכרים לפשוטי העם ומרוחקים מהם." 
באמצע המאה ה-18 קמה תנועת החסידות כתגובה לקדרות החיים שרוב העם היה נתון בה. התנועה הזאת הפיחה רוח חיים ושמחה בקהילות יהודיות מדוכאות ממעשי איבה ומפוגרומים. החסידות החזירה ליהודי הפשוט את אלוהיו. התפיסה החסידית גורסת כי האל אוהב את עמו, בלא קשר לגדולתו הלמדנית בתורה. 
מקור השם "חסידות" הוא בחסיד, אדם העושה חסד עם סביבתו. תנועה זאת ינקה מהקבלה והורידה אותה אל העם, תוך שהיא עושה טרנספורמציה למושגיה של הקבלה מתורת העולם והאלוהות אל תורת הנפש והאדם. 
מקובל לראות ברבי ישראל בעל שם טוב (להלן: הבעש"ט, 1698-1760) את אבי החסידות, וברבי דב בער 'ה"מגיד" ממזריטש, (1704-1772) כמי שביסס שטחי השפעתה והרחיבם מפודוליה לוואהלין, לליטא, לרייסין (רוסיה הלבנה), לגליציה ולפולין.
רקע - מקובל לראות את ראשית התנועה החסידית בפעילותו של הבעל שם טוב באמצע המאה ה-18. התנועה החלה בדרום ממלכת פולין, והתפשטה בהדרגה בכל רחבי יהדות מזרח אירופה.
היהודים באותה תקופה היו במצב כלכלי, דתי, חברתי וביטחוני קשה מאוד: הם סבלו מפוגרומים כדוגמת גזרות ת"ח ת"ט, שקיעת השלטון המרכזי בפולין, קשיי חיים ופרנסה, וניכור שהתקיים בחברה היהודית בין קבוצה קטנה יחסית של חכמים הבקיאים בתורה לבין שאר פשוטי העם.

בעיות אלו היו הרקע לצמיחת משיחי השקר שבתי צבי ויעקב פרנק, וחיפוש דרך אחרת ביהדות. על צורך זה ענה הבעל שם טוב, שסחף אחריו את פשוטי העם בזכות התלהבותו ובזכות הרעיון שהפיץ שהיה בבסיסה של תורת החסידות, לפיו גם יהודי פשוט יזכה בגאולה אם יעבוד את אלוהיו מתוך שמחה כפי יכולתו, למרות שאינו בקיא ובעל ידע רב בתורה.

בתחילת המאה ה-20 חלה ירידה בכוחה של החסידות עקב הופעתן של תנועות חדשות. בזמן השואה הושמדה רוב רובה של התנועה, כאשר אדמו"רים וחסידיהם שנמלטו מאיומיה, ייסדו מחדש קהילות בארץ ישראל ובארצות הברית.

מקור השם הינו בחסיד - אדם העושה חסד עם סביבתו, ונוקט במעשיו לפנים משורת הדין. בהקשרה של התנועה החסידית ביהדות הדורות האחרונים, הכוונה היא לחסידים של מנהיג רוחני, הקרוי רבי או אדמו"ר (ראשי תיבות של אדוננו מורנו ורבנו).

תנועה זו ינקה את רוחה מהקבלה והורידה אותה אל העם, תוך שהיא עושה פופולריזציה של תורה זו. כך שעתקה ועשתה טרנספורמציה למושגיה של הקבלה מתורת העולם והאלוהות אל תורת הנפש והאדם.

מחשבת החסידות - בין יסודות מחשבת החסידות ניתן למנות את:
הדבקות - תכליתו הרוחנית העליונה של החסיד, היא להיות מקושר אל האלוהים בכל עת. לכן הכוונה תופסת מקום חשוב. גם התפילה תופסת מקום מרכזי, מכיוון שהיא משמשת ככלי חשוב בדבקות, כאשר המטרה היא להגיע אל מצב אקסטאטי המתואר כהתפשטות הגשמות, בו האדם פושט מעצמו את תודעתו והכרתו הגלויה, ומנסה להגיע לחוויות דבקות באלוהות. יש חסידויות שפיתחו את רעיון ההתבודדות, בו האדם מתנתק מחברת האנשים לפרק זמן, ומתבודד עם עצמו בחיק הטבע, כדי להגיע אל הדבקות. 

תורת הצדיק - מרכזיותו של המנהיג הרוחני. האדמו"ר, הינו "צדיק יסוד עולם" והוא החוליה המקשרת בין הקב"ה לבין החסידים. דרכו כל השפע והחיות יורדת משמי השמים אל נשמות החסידים. וכל חסיד מחויב ומצווה להתקשר אל רבו בקשר נפשי אמיץ במה שקרוי הדבקות בצדיק, והלה מדבק בשבילו באלוהים. כך זוכה גם החסיד הפשוט לדבקות. בכלל תורה זו גם חובת הציות החמורה למשמעת הצדיק, ואף המנהג להעביר לידיו מתנת כסף או 'פדיון' בתמורה לשירותיו. 

עבודה בגשמיות - ברוח דבריו של הבעש"ט בגנות הסגפנות, ולאור קבלת האר"י הרואה בעולם החומרי חלק ממקור אלוהי, מייחסים חסידים תפקיד חיובי לאלמנטים חומריים בחיים, אותם צריך האדם השרוי בהם להעלותם לשורשם העליון בקדושה. אלמנט נוסף הקשור בכך וברעיון הדבקות הוא השמחה, שהרי שכינה איננה שורה מתוך עצבות. ואם אפשר לשמוח באמצעות כוסית של יין שרוף או משקה חריף הרי שאין בכך כל גנות. 

אהבת ישראל - בניגוד להשקפות שרווחו באותו זמן, שכללו זלזול ביהודים פשוטים ובעמי הארץ, לשיטת החסידות יש להעריך כל יהודי בשל היותו יהודי. מנהיגי החסידות היו מסתובבים בעיירות על מנת לפגוש את פשוטי העם, לעודד את רוחם ולספר להם סיפורי צדיקים. 

היחס לגאולה בחסידות -בהמשך ליחס החסידות ליהודי הפשוט בחיי היום יום קרבה החסידות את מושג הגאולה לחייו . הגאולה הפכה להיות לא רק כללית אלא גאולת הפרט- ביציאה מצרותיו,ביכולת לשמוח ולהתגבר על פתויי השגרה. השינוי הופיע לאחר פרעות ת"ח ות"ט שאירעו באוקראינה ובפולין, והאכזבה ממשיחיותו של שבתי צבי שהרחיקו את הצפייה לגאולה מיהודי מזרח אירופה. הצבת הפרט כיכול להיגאל השיבה את התקווה לחייהם הקשים של היהודים במזרח אירופה ונתנה תקווה ליהודי הפשוט. 

הווי חיי החסידים - קבוצה חסידית ניכרת בראש ובראשונה בהנהגתו של צדיק או אדמו"ר, השולט ללא עוררין בחסידיו. גם בימינו פורחות קבוצות של חסידים, המרוכזות כל אחת סביב מנהיגה הפרטי, או האדמו"ר.
מנהיגות החסידות מועברת בירושה כמו במלכות בית דוד, ואף תלמידי חכמים גדולים שבחסידות נכנעים בפני בנו של הרבי, שיורש את מקומו, גם אם הוא עול ימים או ינוקא.                                                                        הסופר מיכה יוסף ברדיצ'בסקי שבא מרקע חסידי סיפר, שלא יכול היה לסבול שאדמו"ר צעיר שרק עלה על כס האדמורות, שאל את זקן תלמידי החכמים שבחבורה, "איך יראת שמים שלך"? 

בין מאפייני ההווי החסידי ניתן למנות את:
הטיש - (=שולחן, ביידיש) זהו מעמד הסעודה החגיגית הנערכת בליל שבת ובסעודה שלישית בנוכחותו הפעילה של הצדיק. החסידים שרים, שומעים מדברי תורת הצדיק, ואף זוכים לשיירים' מסעודתו (מנהג השיירים' איננו מקובל בקרב כל החסידויות). בקרב חסידות חב"ד ליובאוויטש הוא מכונה "פארבריינגען" (=התוועדות בתרגום חופשי מיידיש, ובתרגום מלולי -"לבלות"). 

בני חיי ומזוני - זוהי ברכתו של הצדיק לחסיד הפונה אליו לעזרה: אם לפוריות, אם לבריאות ואם לפרנסה. 

ישנן חצרות חסידים קטנות ומצומצמות, וישנן גם חצרות חסידיות גדולות ומפורסמות, כמו למשל חסידות ליובאוויטש (הידועה יותר בכינוייה חסידות חב"ד), גור, סאטמר, ויז'ניץ, בעלז וצאנז. שואת יהדות אירופה הכתה בתנועה החסידית בעוצמה, ואף מנהיגים נערצים לא שרדו את ומראותיה. עם חורבנה של יהדות מזרח אירופה, הופיעו חצרות חסידיות בארצות הברית ובארץ ישראל.
תנועת החסידות הזרימה חיוניות ביהדות מיובשת שכלתה נפשה למושיע, והיא לקחה והקצינה מוטיבים שהיו קיימים ביהדות. כתוצאה מהקצנה זו -טענו המתנגדים-, היא הגיעה לכמה בעיות חמורות:
מרכזיותו של האדמו"ר, תופעה של פולחן אישיות. העמדת הרב במקום כל כך מרכזי, הייתה תופעה חדשה ביהדות. עד אז הרב תפס מעמד של מומחה להלכה ואיש רוח ומצפון, שמתייעצים איתו כאשר יש ספקות מוסריים, כמו שמתייעצים עם רופא כאשר יש בעיה גופנית. בחסידות הוא הפך להיות לעמוד התווך של הקהילה, ומרכז עולמו של החסיד, המעורב בכל העובר על אנשי הקהילה, ובעצם לאדם המתווך בין השמים ובין הארץ, שמיוחסים לו כוחות אלוהיים וניסים ונפלאות. כך האדם המורד בסמכותו של הרבי ואינו מוכן לקבל את מרותו, מורד למעשה בשליח השכינה. העמדתו של אדם במקום כל כך מרכזי עלולה להגיע לכדי פולחן אישיות, 

יתרה מזאת, ישנן טענות על חסידויות מסוימות - בעיקר חב"ד, כי הן חוטאות בהאלהת אדמו"רן. ידועים בהקשר זה דבריו של רבי מנחם מנדל שניאורסון כי האדמו"ר הוא "ממוצע המחבר" בין הבורא לבין האדם. 

העברת ההנהגה הרוחנית לצאצאים. בשל העברת הנהגה רוחנית לצאצאים גנטיים, הייתה בעיה שלעתים הועברה ההנהגה לצעירים או לבנים שלא היו תלמידי חכמים גדולים, ותלמיד חכמים זקנים היו צריכים להישמע למרותם. קרבות ירושה גם התלקחו בין צאצאים שונים שטענו לכתר ופיצולים בחסידויות נעשו על רקע זה לעתים רבות. לשיא של אבסורד הגיעו בחסידויות קרלין ובעלזא בתופעת הינוקא כלומר שמינו ילדים בני שלוש ותשע לאדמו"רים, וכל הקהל קבל את אדמו"רותם, וזאת רק בזכות ייחוסם. 

איבוד האוטונומיה האישית והעברת סמכויות השיפוט השכלי אל האדמו"ר. אי לקיחת אחריות אישית, ואיבוד העצמאות והאוטונומיה של הפרט, ביצירת אינסטנציה רוחנית שמחליטה בעבורך בכל נושא.
החסידות והציונות - תנועת החסידות קמה בתקופה בה החלה תנועת ההשכלה היהודית וכן החלו הרעיונות הציוניים, ראשי החסידות שללו את הציונות מכל וכל.
היו בין החסידים כאלו שהיו קיצוניים יותר בהתנגדותם לציונות, כמו רבי יואל טייטלבוים מייסד חסידות סאטמר, רבי צבי הירש שפירא וביתר שאת בנו.
התנגדותם של החסידים לציונות לא מנעה מקבוצות חסידים לעלות לארץ ישראל ולהתיישב בה, בנפרד מהציונות.עם זאת, מספר קטן מאוד וחריג של חסידויות דווקא תמכו בציונות.
פילוגים בחסידויות                                                                                                                                            בעבר התפצלו חצרות חסידיות רבות בנסיבות שונות. כתוצאה מכך נוצרו חצרות חסידיות חדשות.

כתוצאה מהפילוגים הרבים מונה העולם החסידי כיום כ- 160 חסידויות בישראל בלבד. חסידויות אלו קטנות ברובן, ולעיתים הן מונות עשרות בודדות של חסידים. לעומתן חסידויות אשר לא התפצלו במשך השנים, שמרו על כוחן, וכיום הן גדולות, חשובות, עשירות ובעלות כוח רב במגזר החרדי.
הזרם החסידי מחולק למספר חצרות מרכזיות:

"חסידי פולין"

מייצגים את המסורת החסידית שהתפתחה בפולין. במסגרת זו בולטות חסידות צאנז, חסידות אלכסנדר וחסידות גור, כאשר האחרונה הייתה החסידות הגדולה והמרכזית שבחסידיות פולין ועמוד התווך של תנועת אגודת ישראל.

"ההונגרים"

מייצגים את האורתודוכסיה ואת המסורות החסידיות שהתפתחו בהונגריה. ההשראה של "ההונגרים" באה מרבי משה סופר. בניו ותלמידיו מבטאים את העמדות הקיצוניות ביותר בחברה החרדית נגד המודרנה, ההשכלה והציונות. הגדולות והידועות בחסידויות "ההונגרים" הן חסידות ויז'ניץ וחסידות בעלז, כאשר בין השתיים קשרי חיתון המאחדים את החצרות, וכן חסידות סאטמר.

חסידי ליטא

מייצגים את המסורת החסידית שהתפתחה בליטא, בעיקר בערים פינסק וקרלין (יש להבדיל בינם לבין הליטאים המתנגדים שאינם חסידים על פי הגדרה). את החדירה לליטא ביצעו שניים מגדולי תלמידיו של המגיד ממזריטש - רבי אהרון מקרלין ורבי מנדלי מויטבסק שישב תחילה בפינסק והיה עוד מתלמידיו של הבעש"ט. 

אנשי ירושלים
 מייצגים את המסורת שנוצרה ביישוב הישן האשכנזי בירושלים החל משלהי המאה התשעה עשרה. הקבוצות הבולטות שבהם הן: העדה החרדית ונטורי קרתא. 
העדה החרדית - מורכבת מחסידות סאטמר, פלג בלוֹי שפרש מנטורי-קרתא, קהילת שומרי אמונים (כוללת את חסידות תולדות-אהרן וחסידות תולדות-אברהם-יצחק – שתי החסידויות הללו שייכות, אמנם, ל"הונגרים", אך הן הושפעו ממנהגי ירושלים ומזוהות כיום יותר עם העדה החרדית), קהילת דושינסקיא, חסידות מונקאטש, חלק מברסלב וותיקי היישוב הישן (המכונים "הירושלמים", והם שרידים מקהילות חסידיות וליטאיות שהתגוררו בעיר החל מהמאה ה-19). סה"כ מדובר בכ-9000 משפחות.
נטורי-קרתא (שומרי העיר בארמית) מורכבת מ"תורה ויראה" המכונים גם פלג קצנלנבוגן או "סיקריקים", נידוחים וקבוצת בריסק. 
"הירושלמי" מעצם טבעו הוא אנטי ממסדי, מתמרד נגד אוטוריטות ואף על פי כן הוא מאוחד תחת דגל הקנאות, מנהגי הלבוש והכשרות. העמדות הקיצוניות שלהם קירבו קבוצה זו ל"הונגרים" ובמיוחד לחסידות סאטמר. 
מבחינה פוליטית ה"ירושלמים" נמצאים בשטח ההפקר בין ה"עדה החרדית" לאגודת ישראל: ביום ההצבעה לכנסת מקצתם מחרימים את הבחירות, ע"פ ה"עדה החרדית", ומקצתם מצביעים לאגודת ישראל. 
בנושאי כשרות, הפגנות ושאר אורחות חיים, הם מקבלים את מרות בית דין צדק של ה"עדה החרדית".

חסידות חב"ד (חוכמה בינה דעת)
החסידות נתפסת, הן בחברה הישראלית והן במסגרת החברה החרדית, כ"משהו אחר" - שונה: במבנה הארגוני והמוסדי שלה, בזיקתה לחברה המודרנית, בהתייחסותה למדינת ישראל ולסוגיות פוליטיות, במעורבותה בחיים הפוליטיים ובפעילות החברתית- דתית בקרב הציבוריות היהודית בעולם כולו. חב"ד היא החסידות הפלורליסטית ביותר מבין החסידויות ויחסה ליהודים החילונים אינו ניכור והתרחקות אלא חיבה, אהדה וקירבה. 
למעשה, הציר המרכזי המניע את החסידות הוא החזרת החילונים בתשובה באמצעי נועם שיקרבו אותם לדת (התפישה היא שהחילוני הוא 'תינוק שנשבה') ושאיפה זו מכתיבה קשר הדוק עם העולם החילוני. מאפיין נוסף של חסידות חב"ד הוא המעמד המטאפיזי של מנהיגה הכריזמטי הרבי מלובביץ', שהלך לעולמו ב-1994. כינויו 'משיח' על ידי חסידיו חריג מאד בעולם היהדות והוא עורר לא אחת את זעמם של הליטאים.

חסידות ברסלב

שורשי החסידות נמצאים בראשית תנועת החסידות. בשנים האחרונות מתגבשת קבוצה חדשה של חסידים המשלבים בין מרכיבים חסידיים מסורתיים לבין מרכיבים מתוך אופנת ה"רוחניות החדשה" (new age) . חסידים אלה הם בדרך כלל חוזרים בתשובה בחסידות ברסלב.

חרד"לים

לאחרונה התגבשה בקרב הדתיים הלאומים קבוצה המשלבת יסודות חסידיים לצד משנת הרב קוק ויסודות של הרוחניות החדשה. קבוצה זו מכונה "חרד"לים" (חרדי דתי לאומי). כיוון שהיסודות הדתיים לאומיים עדיין חזקים יותר בהשוואה ליסודות החסידיים, הסקירה של קבוצה זו מופיעה במדריך זה תחת המגזר הדתי לאומי.
המתנגדים – הליטאים
בשלהי המאה ה-18, לאחר עליית תנועת החסידות, התעוררה בקרב היהדות התנגדות לתנועת החסידות. מחלוקת זו הובילה להקמת התנועה הליטאית ושיאה בשלושה פולמוסים בולטים בין השנים 1770-1805. השפעת הפולמוסים ניכרת עד היום במנהגים המאפיינים את הזרמים השונים, בהפרדה שבין התנועות ואף במפה הפוליטית הישראלית.
הזרם הליטאי מהווה כ- 30% מכלל החרדים בישראל. הליטאים מייצגים את אורח-החיים שהתגבש בפולין-ליטא בסוף המאה ה-19, והם מזוהים עם הישיבות הגבוהות שנוסדו בליטא ובפולין על הבסיס הרעיוני של ישיבת וולוז’ין. הישיבה היא יחידת היסוד, ולמעשה היא המוסד היחיד של הליטאים שאמור להיות בית-היוצר לגאונים ולמלומדים גדולים. 
האידיאל הליטאי הוא לימוד תורה, והיכולת התורנית היא קריטריון מרכזי למעמד החברתי. העולם הליטאי מאורגן סביב מוסדות החינוך והישיבות. הישיבות הליטאיות (גם כיום) הן עילית הישיבות. הוותיקות בזרם הליטאי הן הישיבות פוניבז', מיר, חברון, בריסק ואיתרי.
1744 – סרוב של הגר"א לקבל משלחת של חסידים שבאה להסביר לו מהי החסידות. כתוצאה מכך יוצא חרם נגד החסידים.
הערך המרכזי - ערך לימוד התורה, מבוקר ועד לילה, הקפדה על ההלכה, זמניה ומנהגיה.

בראש עולם הליטאים עומד ראש הישיבה שמתמנה לתפקידו לפי הלמדנות (שך, אלישיב, חזון איש). ראש הישיבה אינו נושא במשרה ציבורית ורואה בספר שהוא מותיר אחריו את החשיבות הגדולה ביותר. לכן קוראים הליטאים למנהיגם על שם ספרו.

חשש כי אם הדגש יהיה על רגש, יהיה זלזול בחוקים.

החרם לא עבד והיהדות האורתודוכסית התפלגה לשני זרמים שבהם כיתתיות רבה, יריבות גדולה, כשכל זרם שומר על מערכות נפרדות של חינוך, כשרות ,כיפות, כובעים (שטוח עדה חרדית ירושלים), 

ביגוד - ליטאים חליפה מודרנית, חסידים ללא עניבה, משקפים, פאו או כיסוי ראש, גרביים/ גרביונים, נעלים, לבוש לשבת (שטריימל ליטאים, ספוטניק גור, זברה לחרדים).

הקמת מדינת ישראל

מהווה בעיה תיאולוגית לחרדים. אלפים שנה  יהודים התפללו שיבוא משיח, שיקבץ את היהודים, יעלה אותם לארץ ישראל, יקים מדינה , צבא.

הבעיה היא שזה לא נעשה על ידי המשיח, אלא, על ידי יהודים לא דתיים והמדינה מונהגת שלא לפי חוקי התורה.

נטורי קרתא / "שומרי העיר" – רואים בציונות מרידה במלכות. יש מדרש 3 השבועות בספר שיר השירים רבא: הקב"ה  השביע את ישראל לא למרוד באומות, קרי, לא להקים מדינה עד שיבוא המשיח ולכן הקמתה מהווה מרידה ולכן אסור להכיר במדינת ישראל. הם לא תלויים בה.

ציונות דתית – רואה בהקמת המדינה אירוע בעל משמעות דתית. לכן יום העצמאות הוא יום חג דתי אומרים בו הלל.

חרדים – באמצע נמצאת שאר החברה החרדית. חלק קורא להחרמת הבחירות וחלק בעד לשלוח יותר נציגים לכנסת כדי להשפיע וכדי לקבוע את ההתנהלות במדינה.
קידוש
ביהדות, קידוש הוא ברכה קצרה הנאמרת על כוס יין בשבתות ובחגים. הקידוש הוא קיום מצוות "זכור את יום השבת לקדשו" שהיא מצוות עשה מן התורה, וזכירה פירושה זכירת השבת (או החג) על ידי היין.
בכל שבת או חג יש שני קידושים: בלילי השבת והחג, ובבוקריהם. הקידוש נערך לפני הסעודה. אדם אחד - לרוב בעל הבית או הבכיר מבין הנוכחים - אוחז את כוס היין בידו ואומר את נוסח הקידוש לאוזני הנוכחים. 
נהוג שהנוכחים שותים מן היין, אולם אין בכך חובה. 
חלק מן החסידים נוהגים לקדש גם בסעודה שלישית, וכדי להבדיל בין                  צילום - Crzrussian
קידוש החובה לקידוש המנהג - הקידוש נערך באמצע הסעודה, ולא בתחילתה.
על פי ההלכה, אם אין יין, אפשר לעשות קידוש גם על לחם או על חמר מדינה, שהוא משקה שאנשים שותים משום הנאה ולא משום צימאון. יש הסוברים שחמר מדינה יכול להיות רק משקה משכר.
הקידוש כמצווה מהתורה – למעשה, אין בתורה מצווה לקדש את השבת על היין . פעם ראשונה הנושא מופיע בתקופת התנאים (השפעה הלניסטית).
על הפסוק (שמות כ, ז) "זָכוֹר אֶת יוֹם הַשַּׁבָּת לְקַדְּשׁוֹ" דרשו חז"ל "זכרהו על היין".

מוני המצוות החשיבו מצווה זו כאחת מתרי"ג מצוות, וחובת הקידוש וההבדלה מופיעות בתור מצוות העשה קנ"ה בספר המצוות לרמב"ם.
אם אין יין עושים קידוש על מיץ או על לחם.

קידוש בבית כנסת – הרעיון הוא שהקידוש בא במקום שבו אוכלים. 
בבית הכנסת עושים זאת כדי להוציא אנשים ידי חובה.

קידוש ערב ארוך ורשמי ולכן נקרא: "קידוש רבא" או " קידוש הגדול" בלשון סגי נהור.
הבדלה

ביהדות, הבדלה היא סדרת ברכות, הנאמרת עם תום השבת או חג האסור במלאכה (גם במוצאי שבת שהוא בעצמו יום טוב, אך לא להפך), ומציינת את ההבדלה בין השבת לבין ימי החול. בהבדלה מברכים על היין, ובמוצאי שבת גם על מאור האש ועל הבשמים.
מבוססת על שני מרכיבים:

1. אש – מדרש שכל ימי הבריאה היה אור וכשעברה השבת נגמר האור. האדם הקיש ב-2 אבנים, יצאה אש ובירך מאור האש. החזיר את האש = האור.

2. בשמים – בשבת יש לאדם נשמה יתרה. במוצאי שבת, הנשמה חוזרת למעלה. כדי להתמודד עם זה, האדם מריח בשמים, כדי להקל על קשיי הפרידה.
נרות שבת

מצוות הדלקת נרות שבת ויום טוב הינה מצווה מדרבנן להדליק נרות עם כניסת שבת או יום טוב, הנעשית בדרך כלל על ידי האישה, אולם גם הגבר יכול לקיימה.
"ברוך אתה ה' אלוקינו מלך העולם אשר קידשנו במצוותיו וציוונו להדליק נר של שבת"
זמן ההדלקה - הוא לפני שקיעת החמה שהוא זמן כניסת השבת, משום שבשבת עצמה אסור על-פי ההלכה היהודית להדליק אש. 

תפיסת היסוד בהלכות שבת היא שמותר לעשות פעולה לפני השבת שתמשך בשבת.

בהדלקת הנר, מתקיימת מצוות כבוד שבת, ובעובדה שהנר דלוק בליל שבת, מתקיימת מצוות עונג שבת. 
מטעמים אלו של עונג שבת וכבוד שבת יש להדליק הנרות קרוב לשולחן.

טעם נוסף למצווה הוא משום שלום בית, מכיוון שבלא אור נתקלים בני הבית בחפצים וזו יכולה להיות סיבה לריב. מפני טעם זה, נקבע שעל עני שאין ידו משגת לקנות את כולם, להעדיף את נר השבת על פני נרות חנוכה ואף על פני יין הקידוש לפי טעם זה, אין חובה להדליק דווקא ליד השולחן אלא בכל מקום שיש צורך באור על מנת שלא להיתקל בחפצים וכדומה.

הנרות עמדו במרכז המחלוקת עם הקראים שלדעתם אסור לעשות בשבת מעשים של יום חול.

לכן חז"ל, כדי להדגיש את השוני שמו דגש על הדלקת נרות שבת כי כול בית שדלקו בו נרות שבת הוא לא קראי – כלומר, מקבלים את התורה שבעל פה – כלומר, מקבלים את דעת הרבנים!

(מכאן מנהג הכנת החמין הקראים אוכלים בשבת אוכל קר.

הטעמים להעדפת נשים להדלקת נרות שבת – ככפרה על מעשה חווה, האישה היא עיקר הבית.
קידוש החודש

מצות קידוש החודש היא המצווה הראשונה שנצטוו בה בני ישראל, עוד בהיותם בארץ מצרים. 
היא מהווה את הבסיס של הלוח העברי, שעל פיו נחגגים כל החגים והמועדים ביהדות.
עיקרה של המצווה הוא חובתם של בית דין סמוך בארץ ישראל לקבוע, מדי חודש בחודשו, מתי יחול ראש החודש, על פי עדותם של אנשים שראו את הירח בחידושו. החודשים בלוח העברי הם באורך של 29 או 30 ימים, לפי הטבלה המצורפת. אם יש עדים שראו את הירח החדש בתחילת הלילה (לאחר שקיעת החמה) של היום השלושים, בית הדין מקדשים את החודש החדש, והחודש הקודם הוא בן 29 יום בלבד. אם לא הגיעו עדים שראו את הירח החדש, היום השלושים נחשב על החודש הקודם ואין צורך בעדים לקדש את ראש החודש למחרת.

עם השנים, כאשר הלכה והידלדלה סמכותם של בתי הדין בארץ ישראל, החל תהליך של קיבוע הלוח שאותו יזם הלל הנשיא - בתקופת האמוראים, והחלו בקביעת החודשים על פי החישוב, ולא על פי הראייה. 

ראש חודש הוא יומיים: היום האחרון של החודש + היום הראשון של החודש. נאמרת תפילת הלל (הודיה) ונשים נהגו לא לעשות מלאכה. כשהחודש מלא – 30 יום, היום האחרון גם הוא נחשב כראש חודש.
ברכת הלבנה
תפילה מיוחדת הנאמרת בחציו הראשון של החודש העברי, (לאשכנזים - החל מג' לחודש, ולספרדים החל מז' בו), ועד למילויה של הלבנה. התפילה כוללת ברכה שסיומה הוא "ברוך אתה ה' מחדש חודשים" וכן פרקי תהלים, וטקסטים אחרים.    את ברכת הלבנה יש לומר בעמידה.                              
בנוסח אשכנז מכונה הטקס בשם "קידוש לבנה".                                           
עם השנים קבלה ברכת הלבנה, משמעות נוספת ואף שונה. הלבנה והתחדשותה מסמלים את העם היהודי. כמו שהלבנה עוברת מסלולים של התחדשות ודעיכה, כך גם עובר העם היהודי במהלך ההיסטוריה תקופות שפל וגאות. מחזוריות זאת עתידה להמשך עד לגאולה העתידה שבה יזכה עם ישראל למעמדו הראוי, בדומה ללבנה שאף היא (על פי המדרש) בתחילת בריאת העולם, הייתה שווה בכוח האור לשמש והידרדרה מרום מעמדה והפכה למשנית בחשיבותה לשמש ועתידה לחזור למעמדה הראשון בעתיד.                                                                            Yehudit Garinkol
* כאשר האסטרונאוט הראשון עלה אל הירח, התעורר פולמוס הלכתי בקשר לטקסט הנאמר במהלך ברכת הלבנה: "כשם שאני רוקד כנגדך ואיני יכול לנגוע בך". עליית האדם לירח, הוכיחה, לכאורה כי ניתן לגעת לירח והברכה איננה מובנת. רבנים אחרים הגנו על נוסח הברכה, בטענה כי הברכה לא מתיימרת לקבוע שלא ניתן לגעת בירח בכלל, אלא בזמן הברכה בלבד. 
* בהרבה בתי כנסת נהוג לרשום את סדר "קידוש לבנה" על שלט התלוי מחוץ לבית הכנסת באותיות גדולות. על כן, הביטוי אותיות קידוש לבנה מציין אותיות גדולות במיוחד. אותיות אלה ניתן לקרוא בקלות גם בחוץ כאשר התאורה מועטה. זאת בניגוד לאותיות טל ומטר, שהן אותיות קטנות במיוחד. 
תרומות ומעשרות

הינם חלק מהיבול החקלאי הגדל בארץ ישראל שהחקלאי היהודי מחויב על פי התורה להפריש עבור הכוהנים והלויים, אשר הוקדשו לעבודה רוחנית בבית המקדש ובהוראת התורה ועל כן לא קבלו נחלה בארץ.
יבול אשר לא הופרשו ממנו תרומות ומעשרות נקרא טבל.

יבול אשר מקורו באדם שאינו נאמן על התרומות והמעשרות נקרא דמאי (וחייב בהפרשה מספק).

יבול אשר הופרשו ממנו תרומות ומעשרות כדין, נקרא בלשון המשנה מתוקן.
שמיטה

על פי התורה, אחת מכל שבע שנים היא שנת שמיטה, ובה משתנים סדרי החיים. בין היתר, קובעת התורה כי בהגיע שנת השמיטה כל החובות נמחקים, ואין לגבות אותם. זוהי ההלכה שכונתה מאוחר יותר שמיטת כספים. מאז הגלה סנחריב את השבטים שבעבר הירדן בסביבות שנת 725 לפנה"ס מצווה זו הפכה להיות מדרבנן בלבד.
פרוזבול – פרוז = לפני, בוליי= מועצה (מיוונית). 

בתקופת התנאים עוררה המצווה קושי. בעלי הממון נמנעו מלהלוות לעניים, בידעם שכספם לא ישוב לאחר שנת השמיטה. הכלכלה עד בית שני התבססה במידה רבה על משקים חקלאיים שכל אחד דאג לפרנסת עצמו. אולם בימי הבית השנייה אנשים החלו להתפרנס מהחלפה, מסחר ומשכורות שהתקבלו בכסף. שינוי זה הביא לכך שאדם שהיה מוותר על כספים שהלווה, עלול היה להיקלע לקשיים כלכליים גדולים. היה זה הלל הזקן, שקבע את תקנת הפרוזבול, המאפשרת לקיים את ההלוואה, ולגבות אותה בכל זאת. זה אפשרי רק בזמן שהמצווה עצמה היא מדרבנן.
הפרוזבול הוא שטר נלווה לשטר ההלוואה המקורי. מעביר את שעבוד ההלוואה מן המלווה אל בית הדין. לאחר חתימה על פרוזבול הלווה נותר חייב לבית הדין, ועל החובות לבית הדין אין מצוות שמיטה חלה, מפני שנאמר- 'ברעהו', ובית הדין אינו רֵע פרטי אלא מוסד. נמצא, שמלווה האוחז בשטר יכול לטעון בפני בית דין על זכותו לגבות את חובו, גם בשמיטה ולאחריה.
חכמים ביטלו מצווה מהתורה! הדרך של חז"ל/האורתודוכסים להתמודד עם מצווה מהתורה בעיתית היא בדרך של פרשנות.

ריבית – את האיסור לתת ולקחת ריבית עוקפים ע"י שטר היתר עיסקא לבנקים.
ביבליוגרפיה:

הרצאות בקורס מורי דרך – ד"ר חגי עמיצור
ויקיפדיה

יהדות הלכה למעשה – הרב י.מ. לאו
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