עמי לעולם!
פרשת "וארא" פותחת בהודעה הדרמטית והמשמעותית ביותר בחיי עם ישראל שזה עתה נוצר.

"ולקחתי אתכם לי לעם והייתי לכם לאלוקים וידעתם כי אני ה' אלוקיכם המוציא אתכם מתחת סבלות מצרים" (שמות ו).

מדוע הודעה זו היא כל כך משמעותית?

כדי להבין זאת נשוב אל הפסוקים הראשונים בפרשה.

"וארא אל אברהם אל יצחק ואל יעקב בא-ל ש-די ושמי ה' לא נודעתי להם".

האם באמת לא ידעו האבות את שם ה' ? האם ה' לא נגלה להם בשמו המיוחד? 
מבטיח - ומקיים

רש"י מפרש שכוונת התורה לומר שהאבות לא הכירו את שם ה' מנקודת מבט של קיום הבטחותיו. כל התגלות ה' לאברהם יצחק ויעקב הייתה מלווה בהבטחות גדולות על ריבוי הצאצאים ועל ירושת ארץ ישראל, אך בפועל ההבטחות לא מומשו.

עיקר הפירוש של שם ה' הוא: היה הווה ויהיה או במילים אחרות, נצחיות.

האדם חי חיים זמניים ואין הוא יכול להכיל במשך חייו הקצרים את כל הרעיון האלוקי מנקודת ההתחלה ועד ממושו הסופי .ולכן הביטוי "אני ה'" משמעותו :אומר ומקיים ,הנצחיות מבטיחה את הקיום. שנאמר: "וידעתם כי אני ה' דיברתי ועשיתי נאום ה' " (יחזקאל ל"ז, יד).

אברהם אבינו לא חי 400 שנים מיום לידת יצחק כדי לחזות בעיניו בקיום ההבטחה. על כן, שם ה' המורה על נצחיות מבטא גם נאמנות מוחלטת לקיום דברו, ודבר זה האבות לא חוו, משום כך צודק הפסוק "ושמי ה' לא נודעתי להם".

נמשיך להתבונן ונגלה משהו חדש ומפתיע.

עשרת הדברות פותחות ביסוד היסודות. "אנכי ה' אלוקיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים" (שמות כ', ב).

נשווה זאת מול הגילוי לאברהם אבינו "אני ה' אשר הוצאתיך מארץ מאור כשדים" (בראשית ט"ו) בהשוואה הזאת חסרה המילה "אלוקיך".

צריך להבין שהביטוי "אני ה' אלוקיך " הוא ייחוד שם ה' על האדם או הכרזה על האדם הזה כנציג הנושא עליו את שם ה' לכל מקום אליו הוא הולך ולכל משך תקופת חייו.

ברור כי הכרזה כזו טומנת בחובה סכנה גדולה. ייתכן כי לא יחזיק מעמד בצדקותו ויתכן כי יצא לתרבות רעה ואז מה יהיה על שם ה' שהוא נושא?

רבי שמעון בר יוחאי מבטא זאת בצורה ברורה.

"אין הקב"ה מייחד את שמו על צדיקים בחייהם אלא לאחר מיתתן... שאין הקב"ה מאמין בהם שלא יטעה אותם יצר הרע" (מדרש תנחומא, פרשת תולדות ז).

בכל התורה כולה לא נמצא את הביטוי "אני ה' אלוקיך" כלפי אדם יחיד. 

שונה הדבר לאחר מותו אם יתברר שכל חייו היו רצף של צדיקות ואמונה בה'. משום כך כאשר נגלה ה' ליעקב אמר לו: 

"אני ה' אלוקי אברהם אביך ואלוקי יצחק" (בראשית כ"ח).

אברהם כבר נפטר ויצחק היה עיוור וכבר בטל יצר הרע ממנו (ר' ברכיה במדרש תנחומא שם).

צעד בלתי הפיך

משום כך כה דרמטית היא ההודעה המופיעה כאן בתחילת הפרשה "וידעתם כי אני ה' אלוקיכם".

ההודעה הזאת היא בעצם הכרזה בשם ה', שעם ישראל לעולם לא יבגוד בה' אלוקיו. וגם אם יעשה זאת זה יהיה זמני ורק ע"י חלק מן העם.

הכוונה היא שה' עשוי להתערב בבחירה החופשית של העם ולמנוע החלטה של ניתוק העם מן הקשר לה'. 
כוונה זאת היטיב לבטא הנביא יחזקאל.

"והעולה על רוחכם היו לא תהיה אשר אתם אומרים נהיה כגויים... חי אני נאום ה' אלוקים אם לא ביד חזקה ... אמלוך עליכם" (יחזקאל כ', לב).

מכאן שבחירת עם ישראל לעם ה' היא צעד בלתי הפיך ולא ניתן לשינוי לעולם ועד. יוצא אפוא שהמעבר מגילוי ה' במילים "א-ל שד-י" לאבותינו, אל גילוי שם ה' - שם הוויה, מבטא את המעבר ממשפחה אל לאום הנושא בתוכו את שם ה' עד עולם. זהו בדיוק המעבר בין השם "בני יעקב" אל השם "בני ישראל" .

בשנות העבדות הקשות במצרים נוצר והותך עם ישראל כיישות אחת הנושאת שליחות אלוקית גדולה ונשגבה.

וזאת אנחנו אומרים בכל יום "אני ה' אלוקיכם אשר הוצאתי אתכם מארץ מצרים להיות לכם לאלוקים"

ברית המילה וברית התורה

מדוע אם כך, אנו מוצאים בכל זאת את הביטוי "להיות לך לאלוקים" (בראשית י"ז) בלשון יחיד, כפי שנאמר לאברהם במצוות ברית המילה?

"וירא ה' אל אברהם ויאמר אליו: "אני א-ל ש-די התהלך לפני והיה תמים... "והקימותי את בריתי ביני וביניך... להיות לך לאלוקים ולזרעך אחריך"... אם נבין את היחס בין ברית המילה לבין ברית התורה תהיה לנו תשובה על שאלתנו. כריתת ברית היא חתימת חוזה בין שני צדדים. ברית המילה היא הקשר היסודי והבסיסי בין הקב"ה לבין כל יהודי ויהודי. אות הברית קבוע בקשר עולם מבלי יכולת לשנותה, ואין שום אפשרות פיזית להחזיר את המצב לקדמותו ולהפר את הברית. זו הסיבה המאפשרת לה' להודיע ללא כל חשש לאברהם אבינו, "להיות לך אלוקים". דרגת הקשר הבסיסית הזו מתחברת  לשם "א-ל ש-די". השלב הבא הוא כריתת ברית עם הקב"ה מתוך מודעות ובבחירה חופשית מלאה. הדרגה הזאת היא כריתת ברית לקיום מצוות ה' והליכה בדרך ה'. השלב הזה מתחבר לשם "הויה" והוא עלול להשתנות אם האדם יחליט בפתאומיות לשנות את דרכו. לכן ברמת ההתקשרות הזו, אין שום אפשרות להודיע לאדם הבודד "אנוכי ה' אלוקיך". זה מסביר לנו מדוע כאשר משה רבנו הלך ממדין למצרים במצוות ה' לגאול את ישראל מופיעה לפתע מצוות ברית המילה.

בפעולה הזריזה של ברית המילה לבנה הקטן, הצילה ציפורה את משה.

האירוע הזה מוכיח כי ללא השלב הראשון של ברית מילה, אין אפשרות לעלות לשלב השני של גאולת מצרים.

על כן גם לפני יציאת ישראל ממצרים והפיכתם לעם ה', היו צריכים לקיים את מצוות ברית המילה, ורק אז הורשו לאכול מקורבן פסח ולהתכונן ליציאה ממצרים.

. . . 
נחזור אל הפסוקים הפותחים  את פרשת וארא ונבין אותם לאור הדברים האמורים לעיל: 
"וידבר אלוקים אל משה ויאמר אליו אני ה' ".
זו הודעה הרומזת כי משהוא עומד להשתנות באופן מהותי.

"וארא אל אברהם אל יצחק ואל יעקב בא-ל ש-די ושמי ה' לא נודעתי להם"

לא התקשרתי עם האבות באמירת "אנוכי ה' אלוקיך" כי אם בהופעת שם א-ל ש-די.

לכן אמור לבני ישראל אני ה"

כעת בני יעקב הופכים לעם, והם שומעים לראשונה את הביטוי "אני ה' "

"והוצאתי... והצלתי... וגאלתי... ולקחתי אתכם לי לעם והייתי לכם לאלוקים"

זהו השלב הדרמטי שבו אם תסכימו להיות לי לעם אני אסכים להיות לכם לאלוקים ולייחד את שמי עליכם לעולם. "וידעתם כי אני ה' אלוקיכם" לאבות לא נודעתי אבל אתם תדעו שהקשר בינינו יהיה נצחי.

א-לוהי העבריים וא-לוהי ישראל.

מאוד מעניינת ההשוואה בין הציווי הראשון: "ובאת אתה וזקני ישראל אל מלך מצרים ואמרתם אליו ה' אלוקי העברים נקרא עלינו ועתה נלכה נא דרך שלושת ימים במדבר..." (שמות ג', יח).

בציווי הזה מופיע הביטוי "א-לוהי העברים" והוא צמוד אל הבקשה ליציאה זמנית של שלושה ימים בלבד וכמובן שאחר כך יחזרו למצרים.

לא כן הציווי השני:
"ואמרת אל פרעה כה אמר ה' בני בכורי ישראל ואומר אליך שלח את בני ויעבדני" (שמות ד', כב).

בציווי הזה אין הגבלת זמן של שלושת ימים.

זה מראה בבירור שכאשר משפחת אברהם יצחק ויעקב שהם משפחת העברים עולה בדרגה להיות "בני בכורי ישראל" והוא עם ישראל, אין שום אפשרות לחזור חזרה למצרים.

נמשיל זאת לעובר הנולד ויוצא מרחם אמו והופך ליישות עצמאית. ברור, כי אין שום אפשרות להחזירו לרחם אימו ומערכות חייו משתנות לחלוטין. זה מסביר לנו מדוע כאשר הגיע משה רבנו לראשונה אל פרעה נאמר: "ואחר באו משה ואהרון ויאמרו אל פרעה, כה אמר ה' אלוקי ישראל שלח את עמי ויחוגו לי במדבר" (שמות ה', א).

פרעה דחה אותם על הסף וסירב לשמוע אליהם כיוון שזו הודעה על יציאה לצמיתות. על כן תיקנו משה ואהרון את הודעתם וחזרו לציווי הראשון שנאמר להם "ויאמרו אל פרעה אלוקי העברים נקרא עלינו נלכה נא דרך שלושת ימים במדבר..." (שם פסוק ג'). פה מדובר ביציאה זמנית ועדיין אלוקי העברים ולא אלוקי ישראל.

משום כך היה פרעה מוכן לשמוע ולדון לגופו של עניין , וכך הוא הגיב הפעם. "ויאמר פרעה הן רבים עתה עם הארץ והשבתם אותם מסבלותם"

כלומר יציאה של שלושה ימים באמצע העבודה, לא תוסיף את מוטיבציה לעבדים אלא להיפך, תוריד מהם את החשק להמשיך ולעבוד, ולכן לא כדאי לעשות צעד כזה.

נקודת המוצא ונקודת היעד
נקודת המוצא של עם ישראל היתה כפי שנאמר לעיל:

"וידעתם כי אני ה' אלוקיכם המוציא אתכם מתחת סבלות מצרים"

ונקודת היעד של העם תהיה כדברי הכתוב: "וידעתם כי אני ה' אלוקיכם שוכן בציון הר קודשי והיתה ירושלים קודש וזרים לא יעברו בה עוד" (יואל ד', יז).    

וכשם שהתקיימה הנבואה הראשונה בעת גאולת מצרים כן עתידה להתקיים הנבואה האחרונה, המבטיחה כי ה' 

א-לוהינו ישכון בציון עד עולם ודבר אחד מדבריו אחור לא ישוב ריקם.









הרב שבתי סבתו









ראש הישיבה מצפה יריחו

הִתְגַּלּוּת



וְעֵלִי זָקֵן מְאֹד… וּבְנֵי עֵלִי בְּנֵי-בְלִיָעַל…


וְהַנַּעַר הָיָה מְשָרֵת אֶת ה'.






(שמואל א' ב')

אֵי-מִי קָרָא לִי: שְמַע!

אֵי-מִי קָרָא בִּשְמִי.

מָה?

מִי?

עֵלִי אָמַר: שוּב שְכָב!

עֵלִי אָמַר: לַשָּוְא!

עֵלִי אָמַר: אֵין חָזוֹן, כִּי כָּהֲתָה עֵינִי.

אַךְ שוּב קֹרָא לִי: שְמַע.

אַךְ שוּב קֹרָא בִּשְמִי.

אֵיכָה אַעַן: הִנֵּנִי!?

חֲצוֹת. עֵלִי יָשִיש עַל יְצוּעוֹ יִתְיַפֵּחַ:

"בָּנַי… הָהּ בָּנַי…"

וּכְבָר רוֹבֵץ הַיְּקוּם בִּי, פָּצוּעַ כַּשְּקִיעָה

בֵּין פִּגְרֵי-עֲנָנַי.

יָדַעְתִּי: הִנֵּה יָבוֹא ה'

הִנֵּה יָבוֹא וִינַשֵּק פִּצְעֵיכֶם בְּסָעַר.

וְעֵלִי זָקֵן מְאֹד. וּבְנֵי עֵלִי נְבָלִים.

וַאֲנִי עוֹדִי נָעַר.

אַךְ הִנֵּה שוֹאֵג יְקוּם, הִנּוֹ כּוֹאֵב וָרָן

וּבַמִּזְרָח הָאָדֹם אֶצְבָּע בָּרָק לִי קוֹרְאָה.

- דַּבֵּר ה' כִּי שוֹמֵעַ עַבְדֶּךָ".




אברהם שלונסקי

מנס שבטבע – לנס שמעל הטבע
פרשת שמות מסתיימת בטענה שמטיח משה בקב"ה "למה הרעת לעם הזה למה זה שלחתני ומאז החלתי לדבר בשמך הרע לעם הזה" ופרשת וארא פותחת בדבר ה' למשה ובו רמוזה תוכחה למשה שאינו כאבות האומה אברהם יצחק ויעקב שלא הרהרו אחר מידותיו של הקב"ה גם כאשר נתקלו במציאות שונה מההבטחות שהבטיח להם הקב"ה ( ע' פרש"י ד"ה וידבר א-להים").

מאידך מגלה הקב"ה למשה שבמידה שנגלה אליו- "שמי ה'" - לא נגלה לאבות אלא רק "בא-ל ש-די". ובכל זה ישנה תמיהה משולשת 

1) מדוע אכן בא משה בטענה לקב"ה, וכי אינו מאמין בו כאברהם יצחק ויעקב 

2) אם הקב"ה אכן מבקר אותו על גישתו, מדוע נגלה אליו בגילוי גבוה יותר מאשר לאבות,
3)  מה התשובה שמשיב הקב"ה למשה בציון העובדה שלאבות לא נגלה בשם ה' (שם הויה) כמו שנגלה אליו
פתיחתו של ספר שמות בתיאור הגעתם של בני ישראל למצרים על אף שהיא ממשיכה את המסופר בספר בראשית, מתארת מציאות שונה בתכלית והיא מציאותו של עם, כפי שהיטיב לכנותם פרעה "הנה עם בני ישראל רב ועצום ממנו" ולכן גם ההתגלות של הקב"ה אל משה אינה לצורך עצמו אלא בשליחותו של הקב"ה עבור עם ישראל, עמו של הקב"ה. לשליחות לאומית זו מתקשה משה להסכים משום שאינו רואה את עצמו ראוי לייצג את הקב"ה כלפי העם: "והן לא יאמינו לי ולא ישמעו בקולי" ולא את העם כלפי פרעה, אפשר שמעצם היותו אדם פרטי אינו ראוי לייצג את הקב"ה כלפי העם ואת עם ה' כלפי פרעה  ועדיף שיעשה זאת הקב"ה עצמו, או ע"י מלאך (ע' תרגום יונתן בן עוזיאל על הפס' שלח נא ביד תשלח).
בסופו של דבר נאלץ משה לקבל עליו את השליחות בשיתוף עם אהרון ואולם כאשר פרעה מכביד ידו על עם ישראל בעקבות פנייתו לפרעה בשם ה' הוא מקבל אישור כביכול לחששו הראשון שהוא אינו ראוי לדבר בשם ה' ורק גורם נזק לעם, זאת מהבנתו שכוחו כאדם פרטי הוא כוח טבעי ומוגבל ואינו מספיק כדי לשכנע את פרעה ועל כן חוזר הוא לטענתו שצריך גילוי א-לוהי גדול יותר מאשר כוחו שלו כדי להושיע את ישראל.
לפי זה אפשר לומר שזו גופא תשובת ה' למשה המבהירה לו שאכן כוחו מוגבל בהבנת סדר המהלך האלוהי וזה יש לו ללמוד מהאבות שלא הרהרו אחר מידותיו של הקב"ה גם כאשר היתה סתירה כין ההבטחה האלוהית לגילויה במציאות. 

ההבנה הפשוטה של משה, שכוחו של אדם פרטי, גם כאשר הקב"ה מתגלה אליו, לפעול בשם ה' מוגבלת בגבולות הטבע, אכן היתה נכונה כלפי האבות שאליהם התגלה הקב"ה כאנשים פרטיים במידת אל ש-די שהיא מידת גילוי של הקב"ה בתוך מערכות הטבע הקיימות . אבל העובדה שמשה נשלח בשליחות ה' עבור עם ישראל, משנה מן היסוד את מהלך הדברים. במובן הזה כוחו של משה אינו כאיש פרטי ואינו כגילוי שהיה בזמן האבות אלא  שם חדש שבו הקב"ה עדיין לא נודע בעולם, והוא מופיע מעצם מציאותו  של עם ה'. זהו  גילוי שם ה' שחורג בהרבה מהטבע המוכר והמוגבל ובו מתגלה הקב"ה כביכול מחדש גם כלפי עם ישראל וגם כלפי המצרים משעבדיו, על כן אין לו למשה לראות, בגזרות שהוסיף פרעה הוכחה לחולשת כוחו לגלות את שם ה' כלפי ישראל ופרעה, אלא הכנה ותשתית להופעת גילוי אלוהי שונה מכל מה שהיה ידוע עד היום.  יסוד זה של הבחנה בין השם "ש-די" – המציין את הופעת השם בנסים נסתרים הבאים בדרך הטבע לבין שם הויה – המתגלה בנסים גלויים שלא בדרך הטבע, מאירים לנו האבן עזרא והרמב"ן בפרושם לתורה. אנו רק מבקשים להוסיף ולהדגיש כי המעבר מנסים בדרך הטבע לנסים שמעל לטבע – חופף את המעבר של בית יעקב מבית ומשיקה לאומה שלמה.
גילוי מציאותו של הקדוש ברוך הוא בעולם מקבל מימד שונה בתכלית מעצם הופעתו הלאומית הציבורית של עם ישראל, יסוד זה מלמד הקב"ה את משה בפרשתינו ובהמשך את עם ישראל ואת פרעה וכל מצרים. גם אנו נזקקים ללומדו מחדש בכל שנה ושנה עם קריאתנו בפרשה, ובפרט בדורנו בגילוי שם ה' על עמו בארצו. דווקא העוצמה הכרוכה בגלוי שם ה' על עם שלם מחייבת לעיתים להתגלות מתוך סיבוכי המציאות כהכנה לגלוי גדול ושלם של שם ה' בעולם










הרב שי סימינובסקי
הגרעין התורני "עמיחי" רמלה

גרעין עמיחי הגיע לרמלה, לפני כשלש שנים, בשנת תשס"ד, במטרה להתיישב בלב מרכזי האוכלוסייה הגדולים בישראל. לגור במקום ולפעול בו בהפצת תורה וחיזוק החינוך הדתי והתורני בעיר. כיום מונה קהילת הגרעין 18 משפחות. 
בלבו של הגרעין נמצא בית המדרש בו וממנו מרכז הפעילות בעיר כולה. בבית המדרש לומדים מספר אברכים בתכנית המשלבת לימוד עיון והלכה, במטרה להכשיר ת"ח בקיאים בהוראה לציבור (או"ח, יו"ד).

במסגרת הגרעין פועלת מדרשה להעמקת הזהות היהודית בקרב בתי הספר בעיר, תלמוד תורה אחר הצהריים ועוד פעילויות רבות ומגוונות, הזוכות להערכה רבה בקהילה הדתית-מסורתית ברמלה ואף בקרב הציבור הרחב. הגרעין צמא למשפחות נוספות המעוניינות ליטול חלק בעשייה ובהשתלבות בקהילה וישמח מאוד לקלוט אברכים החפצים להשתלב במסגרת בית המדרש פרטים נוספים ותאום לארוח בטלפון: 08-9151234, 050-3045000.
* לאור ההלכה

המקום הראוי לאמירת דברים שבקדושה

"ויאמר אליו משה: כצאתי את העיר אפרוש את כפי אל ה' " (שמות ט', כט), 
"אבל בתוך העיר לא התפלל לפי שהיתה מלאה גילולים" (רש"י). 

ולהלכה, אדם שיש צואה במרחק של עד ד' אמות (כשני מטרים) ממנו, נחשב שאין מחנהו קדוש, ואסור לו לומר דברים שבקדושה. ואם הצואה מונחת כנגד פניו, כל זמן שהוא רואה אותה - אסור לו להתפלל. ואם ריחה מתפשט, צריך להתרחק ד' אמות ממקום שכלה ריחה. וגם מי שחוש ריחו נפגע, צריך להתרחק כמו שאר האנשים שמריחים (שו"ע עט, א).

וכדין צואת אדם כך דין כל דבר שנתקלקל והסריח עד שבני אדם רגילים להצטער ממנו. לפיכך יש להרחיק מנבלה, ומצואת בעלי חיים שהסריחה, כפי שמתרחקים מצואת אדם (מ"ב עט, כג). לגבי קיא, אם ריחו רע, דינו כצואה. ואם אין ריחו רע, יש מקילים שלא להחשיבו כצואה (ע' מ"ב עו, כ, ואש"י נא, יב).

קרא קריאת שמע או התפלל בתוך ד' אמות של צואה, לא קיים את מצוותו ועליו לחזור ולקרוא קריאת שמע ולהתפלל. וגם אם לא ידע שהיתה שם צואה אבל הוא מקום שיש חשש סביר שתהיה בו צואה, והתרשל ולא בדק את נקיות המקום, לא יצא ידי חובתו. ואם הוא מקום שאין סבירות שתהיה בו צואה, יצא בדיעבד ידי חובתו (שו"ע עו, ח; מ"ב לא).

נחלקו הפוסקים לגבי ברכות קריאת שמע ושאר ברכות שנאמרו בתוך ד' אמות של צואה. יש אומרים שכיוון שעשה איסור תורה - לא יצא ידי חובתו ועליו לחזור ולברך (מ"ב קפה, ז, ובאו"ה שם). ויש אומרים שרק לגבי קריאת שמע ותפילה החמירו, אבל בשאר ברכות, בדיעבד יצא ידי חובתו (ח"א ג, לג; קצוש"ע ה, י; כה"ח עו, לז; קפה, יד). וכיוון שזו מחלוקת אין לחזור ולברך מספק.











הרב אליעזר מלמד

* מעט מאורו של הדף היומי

א-ז שבט     תענית יב- יח 
תענית ציבור רק בארץ ישראל (תענית יב ע"ב)

"אין תענית ציבור בבבל" (תענית יב ע"ב). שלושה נימוקים בראשונים להלכה זו: [א] תוספות (תענית יא ע"ב): "שהיה להם הרבה גשמים", ומכאן שעל פורעניות אחרות, גוזרים תענית ציבור גם בבבל (רמב"ן שם). [ב] רבנו ניסים כותב בשם הראב"ד (תענית ה ע"א ברי"ף) שהאדמה בבבל קרה, בני בבל עניים ואינם בריאים, ולכן לא גוזרים עליהם. [ג] הרמב"ן (תענית יא ע"ב), מנמק: "שנינו במשנה שבית דין גוזרים על הציבור, ואין בחו"ל בית דין, שהדיוטות הם, ואין בכל גזרתם להשוות תענית שלהם לתענית תורה, שהוא יום כיפור, ותשעה באב שהיא גזירת נביאים. ובירושלמי תענית ב, א כתוב: '...אמר ר' יוסי: הדא אמרה אילין תענין דאנן עבדין, לית אינון תענין. למה? דלית נשיא עמך'. (=התעניות שאנו עושים אינן תעניות כי אין נשיא עמנו). וגם זה מן הטעם המבטל תענית ציבור בבבל וכל חו"ל, לפי שאין נשיא ולא אב בית דין שמתענין עמהם ולובשים חלוקם של ישראל, והן שגוזרים תענית על הציבור, והציבור מקבלים עליהם דעתם וגזרותיהם". לפיו, גזירת הנשיא או ראש ההנהגה הרוחנית בארץ ישראל היא זו שהופכת את התענית לתענית ציבור. לדבריו, בבל הכוונה לכל מקום מחוץ לארץ ישראל, ובחו"ל שאין בה נשיא, כל אחד צריך לקבל תענית בתפילת מנחה שלפני, וזוהי תענית יחיד, גם אם הכל מתענים.
המנחת חינוך (מצוה רפד אות כד) כותב, שבני חו"ל נידונים כיחידים ולא כציבור, ולכן אין להם תענית ציבור. דבריו מתבססים על דברי הגמרא בהוריות ג ע"א האומרת שבני ארץ ישראל הם הנקראים קהל ולא בני חוץ לארץ. לדברי הרב משה צבי נריה (צניף מלוכה עמ' 116-115), אין תענית ציבור בבבל מפני שאין נשיא, הוא לא מפני שאין נשיא בפועל, אלא מפני שאין בבבל אפשרות להעמיד נשיא, מאחר שבבבל אין עליהם תורת קהל וציבור. אבל בארץ ישראל, על אף שכעת אין נשיא, אין הדבר פוגע במעמדם כקהל ישראל וכציבור, מה גם שביכולתם לחדש את הסמיכה ולהעמיד נשיא.










הרב יהודה זולדן

* אורות מן השטח

"ונטעתים על אדמתם"

אירוע נטיעות בגבעות השומרון, אל מול צוי הגירוש ואיומי העקירה, נבא כולנו להעמיק שורשים ולנטוע. ביום שני ג' שבט, בשעה 13:00 סיורים בגבעות, נטיעות, התוועדויות, ושיעורי תורה. בשעה 15:30 אירוע מרכזי בישוב יצהר במעמד רבנים, אישי ציבור, משפחות המורחקים, בלויי תזמורת "ירמיהו וחברים", הסעות בתשלום מירושלים ופ"ת. 
לפרטים: 052-8990192 אריה. 

מכים שורשים בעכו 

גרעין אומץ עכו מזמין משפחות מכל הארץ להתארח בעיר עכו להתרשם ולהצטרף לשליחות הציונות בעיר, בשבת ט"ו בשבט. 

בשבת זו יתארחו בעכו תלמידי מכון מאיר ורבניה ובראשם הרב דב ליאור.

מתאים למשפחות אידיאליסטיות (סיוע במציאת עבודה, שותפות בבניית קהילה), לאברכים (לימוד גמרא בעיון ואמונה בכולל תפארת שמעון, מלגות מכובדות) ולסטודנטים (תוכנית שילובים, מלגות קיום מכובדות ופעילות בקהילה).

לפרטים ורישום: איילה 04-9550127, 050-9380322.

ישפה – גם להורים...

ישפה, עמותה להיכרויות בציבור הדתי-לאומי, פותחת קבוצת תמיכה להורי רווקים ורווקות.

הקבוצה תעסוק בנושאים של אינטראקציה בין הורים וילדיהם הלא-נשואים, שמירת גבולות, איך להיות מעורב מבלי להתערב, מתן עצות – הצורך שלנו כהורים או צרכי הילדים? ועוד.

הקבוצה תונחה ע"י פסיכולוגית קלינית ותיפגש 8 פעמים.

לפרטים ולהרשמה: ישפה 02-6448422.

