חכמים מלמדים אותנו כי כעסו של אדם עלול להפוך להיות העבודה הזרה שלו
לא יהיה בך אל זר
מה כלול היום באיסור עבודה זרה? בנושאים רבים בתורה אנו למדים כי מהגרעין הממוקד צומחות תנועות רבות. דוגמה לדבר: "לפני עוור לא תתן מכשול", מצמיח איסור לשים מכשול בפני כל מי שאינו רואה אותו; לא זו בלבד, אלא שמדובר גם במכשול שאינו פיזי, אלא מילולי: "ולפני עור לא תתן מכשול... היה נוטל ממך עצה, אל תתן לו עצה שאינה הוגנת לו..." (ספרא); לא זו בלבד, אלא שההרחבה הגדולה ביותר היא לאיסור הכשלה בדברי מצווה, הידוע מאוד לרבים. כל זה צמח מתוך גרעין הכתוב בתורה על עוור ועל מכשול פיזי. הדבר נכון ביחס למצוות רבות בתורה, ואפשר שאף בכולן. 
במקרים מסוימים חז"ל עצמם עשו הרחבה זו, וכך אמרו ביחס לאיסור עבודה זרה: "המקרע בגדיו בחמתו, והמשבר כליו בחמתו, והמפזר מעותיו בחמתו - יהא בעיניך כעובד עבודה זרה; שכך אומנתו של יצר הרע, היום אומר לו עשה כך ולמחר אומר לו עשה כך. עד שאומר לו עבוד עבודה זרה והולך ועובד. אמר רבי אבין: מאי קראה - לא יהיה בך אל זר ולא תשתחוה לאל נכר, איזהו אל זר שיש בגופו של אדם - הוי אומר זה יצר הרע" (שבת קב ע"ב).
מה אנו למדים מכך? שהגדרת עבודה זרה וההתרחקות ממנה מורחבת מאוד. חכמים מלמדים אותנו כי כעסו של אדם עלול להפוך להיות העבודה זרה שלו, וזאת בשני ממדים, הממד הראשון הוא עצם ההשתעבדות, ופעילות מכוחה של התפרצות, הדחת השכל ממקומו ונתינת השליטה להר הגעש הפנימי בעולמו של האדם. הממד השני הוא ההתדרדרות – כיוון שמתחיל אדם להכתיר על עצמו כוחות המשעבדים אותו ללבה הרותחת ללא עיבוד וללא עיצוב – הוא יגיע רחוק מאוד, ובסופו של דבר ישתעבד לחושניות המקופלת בעבודה הזרה.
פרשת השבוע קוראת לנו אפוא להשתחרר מהשעבודים השונים שאנו הופכים אותם לאל הזר המולך והשולט עלינו. שעבודים אלה קיימים בתוכנו. לא זו בלבד, אלא שמעצם קיומם – הם חלק מהחיים. כשם שיצר עבודה זרה שוכן בתוך קודש הקודשים עצמו – כך כל עולם החיים הפנימיים שלנו. המאבק הפנימי שהתורה מצווה לנהל אינו על עצם קיומם של כוחות ויטאליים, אלא על השאלה מי הוא מקור הסמכות הפנימי, ולאורה של איזו הדרכה רוחנית אנחנו חיים. אנו נקראים לבחון למה אנו מכורים, לאיזה כוחות אנו מעניקים את הסמכות הפנימית לעצב את דרכנו, וכיצד אנו מונעים את עצמנו מנפילה ברשתה של העבודה הזרה הצומחת מתוכנו.
זה נכון בעולם המידות וההתנהגות, והמאבק של התורה בהתמכרויות הפנימיות, בפעולה האוטומטית, במתן דרור לצללים שבתוכנו; זה נכון גם בעולם השכלי והאמוני – האם אנו משעבדים עצמנו לאידיאולוגיות שונות, או מפנים את עצמנו לאמונה העמוקה שלנו בריבונו של עולם, לקיום מצוותיו, להליכה בדרכיו, ולחיים של אמת, מוסר, קדושה וטהרה. 
עם התורה אפשר להגיע לשיאים רוחניים כאנשים פרטיים וכאומה, וגם חלילה- למציאות של "שָׂרַיִךְ סוֹרְרִים וְחַבְרֵי גַּנָּבִים"
יש אבנים עם לב אדם
אבי רט

במה זכה פסוק שנראה טכני לחלוטין- "וְלֹא תַעֲלֶה בְמַעֲלֹת עַל מִזְבְּחִי אֲשֶׁר לֹא תִגָּלֶה עֶרְוָתְךָ עָלָיו", להיות הפסוק החותם את פרשת יתרו שבה מצויים עשרת הדיברות?

בפשטות, הפסוק הזה הוא ציווי לבנות את העלייה למזבח בצורת כבש משופע. ההסבר לכך הוא פיזי - כאשר אדם הלובש מכנסי בד עולה במדרגות, הדבר מצריך ומחייב אותו להרחיב את פסיעותיו, דבר העלול לגרום לבעיית צניעות; חשיפת הגוף והערווה כלפי המדרגות. לעומת זאת, אם העלייה למזבח תהיה באמצעות כבש משופע, אדם הלבוש מכנסי בד יכול לעלות בצעדים מתונים, באופן שלא יחייב אותו לחשוף ערוותו אל מול המדרגות.

על ההנחיה הלכאורה טכנית הזו עשה רש"י קל וחומר, ולקח אותה למקום של הכוונה מוסרית בהליכות וביחסים של בין אדם לחברו, וכך דבריו: "ולא תעלה במעלות - כשאתה בונה כבש למזבח, לא תעשהו  מעלות מעלות,.. אלא חלוק יהא ומשופע: אשר לא תגלה ערותך - שעל ידי המעלות אתה צריך להרחיב פסיעותיך, ואף על פי שאינו גלוי ערווה ממש, שהרי כתיב ועשה להם מכנסי בד, מכל מקום הרחבת הפסיעות קרוב לגלוי ערווה הוא, ואתה נוהג בהם מנהג בזיון, והרי דברים קל וחומר, ומה אבנים הללו שאין בהם דעת להקפיד על בזיונן, אמרה תורה הואיל ויש בהם צורך לא תנהג בהם מנהג בזיון, חברך שהוא בדמות יוצרך, ומקפיד על בזיונו, על אחת כמה וכמה".

זה שאדם מרגיש, נפגע וחש ביזיון- בזה אין חידוש. החידוש הוא שגם לאבן דוממת יש תחושה של ביזיון, ואם הערווה תיחשף כלפיה, יהיה בכך משום ביזויה.

מסתיימות להן שתי פרשות משמעותיות ומכוננות - בשלח ויתרו. יציאת מצרים ושירת הים, ומעמד קבלת התורה. העם היהודי יוצא לדרכו ההיסטורית מצויד באירוע המכונן של חייו - יציאת מצרים, ומעתה יאמר בכל הזדמנות- 'זכר ליציאת מצרים', ומצויד בתורה אותה קיבל בסיני שבמרכזה עשרת הדיברות- קוד ההפעלה האמוני והערכי של העם היהודי.

עם התורה הזו אפשר להגיע לשיאים רוחניים גבוהים כאנשים פרטיים וכאומה. עם סיפור יציאת מצרים אפשר להגיע לשיאים של שאיפת חירות ואמונה.

וחלילה, אפשר גם להיות נבל ברשות התורה, וליצור חברה ומציאות חברתית ושלטונית של "שָׂרַיִךְ סוֹרְרִים וְחַבְרֵי גַּנָּבִים כֻּלּוֹ אֹהֵב שֹׁחַד וְרֹדֵף שַׁלְמֹנִים".

מבחנו של העם שיצא ממצרים וקיבל את התורה, זה שאמור להיות "סְגֻלָּה מִכָּל הָעַמִּים ומַמְלֶכֶת כֹּהֲנִים וְגוֹי קָדוֹשׁ", הוא לא בהצהרות ונאומים. מבחנו של העם יהיה בדבר הרבה יותר פשוט - ברגישות חברתית גבוהה לא רק לבני אדם, אלא גם לאבנים, שגם הן חשות ביזיון.

לכן אולי באופן מדויק וממוקד כל כך, הפסוק החותם את כל אירועי הענק של יציאת מצרים ומעמד הר סיני הוא לכאורה טכני, הוראות בניה וטיפוס במדרגות, אבל עיון מעמיק מגלה שדווקא הפסוק הזה- הוא כל התורה כולה. אין טעם ליציאת מצרים ולמתן תורה אם התוצאה תהיה ביזוי של בני אדם, ואפילו של אבנים. עוצמת הרגישות האנושית הנדרשת מעם המתיימר להיות עם סגולה היא כזו, שבכל פסיעה ופסיעה שלו, יהיה עליו לשקול האם גם באבנים הוא נוהג כבוד, קל וחומר בבני אדם שלהם מערכי לב ומענה לשון.

עלייה לא נכונה במעלות אל המזבח עלולה להיות חלילה עלייה לצורך ירידה. עלייה מתונה השומרת על כבוד האדם והאבן, מתוך רגישות לכך שיש אבנים עם לב אדם - היא עליית אמת שתוביל אדם ועם להיות מַמְלֶכֶת כֹּהֲנִים וְגוֹי קָדוֹשׁ.
ישנם מנהיגים דגולים שהקדישו כל חייהם לטובת הכלל, אך הדבר עלה להם לעתים במחיר כבד
אביעד הכהן 
מודה – אני לפניך!
"מכל עשרת הדיברות", אמר חכם אחד, "לא נותרו בימינו אלא שנים: 'אנכי!' ו'לא יהיה לך!'. את השאר שכחנו". 
הוא כמובן הגזים מעט, אך יש בדבריו ביטוי נוקב לתרבות המודרנית שמקדשת את היחיד. את הפוליטיקאי "העושה לביתו-שלו". את סיסמת "מודה – אני לפניך!". קודם כל "אני לפניך!" ורק אחר כך, אם בכלל, כל השאר. 
הביטויים לכך רבים. בתרבות הפוליטית והעסקית, בספרות ובשירה (דוגמת לשון הרבים של ימי קום המדינה, "נבנה ארצנו ארץ מולדת", "אנו באנו ארצה", לעומת השירה והפזמונאות בת ימינו שמתחילות ונגמרות לרוב ב"אני"), בחברה ובכלכלה. 
המתח שבין היחיד והיַחַד, בין ה"אני" לבין ה"אנחנו" והדאגה לכלל, מתבטא במקרא באופנים שונים. בין השאר, הוא עולה מתוך התבוננות בחייהם של אבות האומה, נביאים ומלכים, שנעו בין חייהם האישיים והדאגה לבני ביתם לבין משימת ההנהגה שעל שכמם והדאגה לציבור כולו. 
לאורך ההיסטוריה, והדוגמאות לכך רבות, ניתן למצוא מנהיגים דגולים שהקדישו כל חייהם לטובת הכלל, אך הדבר עלה להם לעתים במחיר כבד ששילמו על כך בביתם, בחוג משפחתם הקרובה, שלא נתנו לה את מלוא תשומת הלב.
ביטוי מעודן לכך ניתן למצוא גם בחייו של מנהיג האומה, משה רבנו. התורה מקדישה עשרות פרקים לתיאור דמותו ומפעלותיו, אך בני משפחתו נותרים כמעט בצל.
עיון בדמותה של ציפורה, אשת משה, מלמד שבכל המקרא היא נזכרת רק שבע פעמים (ואולי פעם נוספת, היה ונזהה אותה עם "האישה הכושית"). 
כשאר נשות המקרא אין היא ניצבת דרך כלל על רגליה-שלה, אלא רק כ"בת של", או "אשתו של". בפעם הראשונה, היא "ניתנת" למשה על ידי אביה יתרו (שמות ב, כא). וכך בפרשתנו, יתרו אביה "לוקח" אותה "אחר שלוחיה" (יח, ב). קולה אינו נשמע. 
הכתוב אף מדבר על "שני בניה" – לכאורה בניה-שלה, אך מיד מציגם כבניו של משה, ברומזו שהוא נתן להם את שמם ("כי אמר, גֵר הייתי", ולא אמרה!), וכמו שנתפרש בפרשת שמות (ב, כב). ולא עוד אלא שהכתוב מקדים אותם לאמם: "ויבא  יתרו חתן משה ובניו ואשתו אל משה" (יח, ה).
בחילופים אלה יש הד למתח פנימי שמרחף מעל משפחת משה. רק לאחר שמשה וציפורה נפגשו בשנית, היו שוב הבנים ל"בני משה". ומיד מהדהד באוזנינו מעשה הגבורה של ציפורה, שכרתה את ערלת בנה והצילה אותו ממיתה (ד, כה), בעת קולו של משה נדם, וידיו רפו, עד שלפי פירוש אחד, המלאך ביקש להמית את בנו על שנתרשל(!), כביכול, במצווה (ראו רש"י, שם, ד, כד). 
בעוד שמשה נזכר בתורה מאות פעמים, בניו כמעט וירדו אל תהום הנשיה. חז"ל ראו בכך שיעור גדול בהנהגה. 
בשונה מהמסורת הרווחת בימינו, שיש לה עיגון גם בדין "ירושת שררה" במשפט העברי, בני משה מלמדים אותנו, ששררה והנהגה אינן "נחלת אבות". רק אם יהיו הילדים ראויים לרשת את הוריהם, יוכלו להמשיך את שושלת ההנהגה.
ונאמר באבות דרבי נתן: "והתקן עצמך ללמוד תורה שאינה ירושה לך". שאילו היתה תורה ירושה לך, היה אדם מורישו לבנו ולבן בנו, ולבן אחותו, עד סוף הדורות. שכן מצינו במשה, בשעה שהיה סבור שבניו עומדים תחתיו, אמר: "יפקד ה' א-להי הרוחת לכל בשר איש על העדה אשר יצא לפניהם" (במדבר כז, טז—יז ). המקום משיבו: "קח לך את יהושע בן נון!" (שם, שם, יח). 

ללמדנו, ש"ייחוס" כשלעצמו, לא די בו. ומי שיש לו קשרים, אך כישורים לו אַיִן, אינו ראוי להנהיג את ישראל.
אם בגלל הקדושה שלי אין למישהו מקום אצלי, כי "זה לא מתאים", אז איזו מין קדושה זאת?
קדושה ממדרת
גרנביץ
בנעוריי הייתי אוהב לבקר במקומות קדושים, במקומות בהם יש חממה רוחנית כלשהי. קהילות סגורות, קבוצות העוסקות בעבודת האלקים. מקומות של אקסטרים. יש משהו קסום באווירה של מקום שלא נכנע לעולם, משהו אותנטי בתרבות של מקום שיש לו חיים משל עצמו, בתוך שטף האינפורמציה, חדשות ומהפכות. עד היום אני נשאב לטיולים במקומות כאלה.

פעם החלטתי לקחת לראשונה את המשפחה לשבת באחד המקומות הללו. החוויה הייתה רווית לחץ ומתחים, תחושה שאסור לעשות טעויות. בתי בת השלוש שיחקה בבובה ואמרה משהו שקשור להריון, וננזפה באופן שגרם לאשתי לתחושה של הליכה על גחלים. כנראה שהיא לא תסכים לחזור לשם בגלגול הקרוב...

האם קדושה היא כזאת שנותנת לך הרגשה שלא בא לך לחזור לשם? אף נהג בכביש לא אוהב שניידת נוסעת צמוד אליו, גם אם הוא ממש בסדר. כל אחד מחכה שהסיוט הזה יעבור. ומה במקומות שזאת התחושה שהם נותנים?

חשוב להדגיש, שאיני מדבר או אפילו חושב רע על "מקום פלוני" או אלמוני, אלו מקומות שאני באמת מעריך ומכבד. אני משתף במחשבות אישיות על עצמי, מה הייתי רוצה לתת לילדיי, למשל.
אם בגלל הקדושה שלי אין למישהו מקום אצלי, כי "זה לא מתאים", אז איזו מין קדושה זאת? איזו מן קדושה זאת אם מישהו לא מרגיש נוח אצלי, כי הוא עומד אל מול ביקורת קדושה, אפילו בלי מילים?

לפעמים קל יותר לחתוך דברים, שחור ולבן, ולהיות נורא קדוש, ולהשאיר את כולם מחוץ ללב...
בשבוע שעבר התארחתי באולפנה מדהימה. הבנות היו באמת צמאות להקשיב. אז אמרתי להן, 'אתן בטח שומעות הרבה מושגים של עבודת השם, תפילה, יראת שמיים, אבל תזכרו שהמדד האמתי הוא אם אני רואה את האדם מולי. את החברה שאיתי בחדר'. על זה דברנו כל השבת. 
התורה מביאה את האדם לדיוקים ולביקורת עצמית, אבל הסכנה הגדולה היא אם את התכונה של ביקורת הוא יוציא "החוצה", על אחרים. תורה כזאת היא סם המוות...
הרש"ר הירש על הפרשה (יח, כ) כותב דברים מופלאים: "אדם שלא קיבל את אור הדרכת התורה יחשוב שתכלית דרכו בחיים היא רק טובת עצמו ואשרו הפרטי. אך כשתאיר את עיניו, יווכח לדעת שקיומו ופרנסתו עלי אדמות אינם אלא למען הזולת. הוא יבקש... רק גמילות חסד, ירדוף אחר דרך זו במסירות נפש ויקדיש עצמו אליה".
כמה זה נותן כיוון, ומזכיר לנו שהמדד העיקרי לאם הפנמתי את המסר של התורה, זה אם אני רגיש ואכפתי. כמה שזה מאזן אל מול קדושה מזויפת... 

בתי הגדולה בקשה לבוא איתי בחנוכה לפאב בו אני מדליק נרות. נו מה עושים... ילדה בגילה לא ממש יודעת איך נראה פאב מבפנים, בטח לא ילדה דתיה כשהפאב מגיש פירות ים… אבל, החלטתי שאם אני עושה משהו אין סיבה "למדר" אותה כשהיא מבקשת. עשינו הדלקה, וישבנו קצת עם הידידים שלי משם. כשיצאנו היא אמרה שהייתה לה חוויה חזקה, ויש לה חומר למחשבה יותר מאשר בהרבה שעורי אמונה ששמעה.

אז אולי אני לא מספיק שומר אותה. איני יודע. אבל חשוב לי שהיא תראה ותפנים, שגם כששואפים לחיים של קודש, יש בלב מקום לכולם. או לפחות כך משתדלים.
הבית הדרוזי
מה פשר הנאמנות המוחלטת של העדה הדרוזית למדינת ישראל? * מה ליתרו ולדרוזים? * מה יש לדרוזים לעשות בבית היהודי? * אהבת ישראל כמו שמזמן לא ראינו
ליאת שוקרון
בימים האחרונים, בניצול מומנטום הבחירות, מחו פעילים דרוזים רבים מחוץ לבתיהם של בכירים בפוליטיקה הישראלית ודרשו תיקון של חוק הלאום. זה הבטיח, זו לא התחייבה, זה הצהיר, וזו חתמה על מגילת העצמאות. לדעת רבים, פרשת יתרו משרטטת את המפגש הראשון ותחילת הברית שבין העם היהודי לדרוזים, שכן יתרו, "שועייב", על פי הדרוזים, הוא הנביא החשוב בעדתם.
ד"ר שמעון אביבי, חוקר העדה הדרוזית, מסביר על אמונתם של הדרוזים: "הם טוענים שהדת שלהם הייתה קיימת מאז בריאת העולם, אבל לא נוצרו התנאים המתאימים כדי שתופץ בקרב ההמונים ולכן היא נשאה בסתר על ידי נביאים דרוזים שונים לאורך הדורות, שהחשובים שבהם היו גם יועצים של הדתות המונותאיסטיות שקדמו להפצת הדת הדרוזית במאה ה-11, כך בנצרות ובאסלאם וגם ביהדות - אנחנו מכירים מהתורה שלנו שיתרו היה יועצו של משה, הוא ייעץ לו להקים את מערכת המשפט ההיררכית וכו', ומשה קיבל את עצתו".
"בניגוד אלינו", מוסיף ד"ר אביבי, "הדרוזים מאמינים שא-לוהים ברא את העולם בהבל פה ובאמצעות חמישה יסודות בריאה – השכל, הנפש, הדיבור, הרצון ומימוש הפוטנציאל. הוא לא היה צריך שישה ימים כדי לברוא עולם, ועוד לנוח ביום השביעי, ולכן אין אצלם בכלל יום שבתון מבחינה דתית, אלא מבחינה סוציאלית, לפי המדינה בה הם מתגוררים ומנהגיה". 
התנ"ך, הברית החדשה והקוראן – קדושים בעייני הדרוזים, המאמינים שהדתות המונותאיסטיות שקדמו להפצת הדת הדרוזית הביאו אמת לעולם, גם אם היא חלקית בעיניהם. בתוך 164 הנביאים שהדרוזים מקדשים כלולים גם אלו מהדתות המונותאיסטיות. בנוסף, לדת הדרוזי ספר הלכות משלה, "אגרות החוכמה", שישה ספרים הכוללים 111 אגרות ששלחו חמשת הנביאים בתקופת הפצת הדת הדרוזית ברחבי המזרח התיכון כדי להסביר את מהות הדת החדשה ולענות על שאלות, כמו השו"ת אצלנו. "כל הנושא הדתי הוא סודי והחילונים לא מכירים את סודות הדת", אומר ד"ר אביבי, "לכן, יש להם 7 מצוות שהם מחנכים על פיהן את בני הנוער שלהם: דיבור אמת, שמירה על האחים לאמונה, איסור עבודת אלילים, הימנעות ממעשי רשע (לא תרצח, לא תגנוב, לא תנאף וכו'), ייחוד האל, קבלה ברצון של מעשה האל והשלמה מוחלטת עם גזרותיו".
גלגול נשמות ואיסור התבוללות
דברים מהותיים נוספים באמונה של הדת הדרוזית שופכים אור על לכידות העדה ונאמנותה המוחלטת למדינה בה הם גרים. הדרוזים מאמינים בגלגול נשמות – הם מאמינים שברגע שדרוזי מת נשמתו נכנסת בגופו של תינוק דרוזי שזה עתה נולד, זאת גם בין ארצות שונות וללא שליטה על איזו נשמה תכנס בגופו של איזה תינוק. הדבר מביא ללכידות מאוד גדולה בקרב העדה הדרוזית, ששופעת סיפורים על מקרים בהם זיהו שנשמה מסוימת עברה לגופו של תינוק מסוים, והמשפחות הפכו למשפחה אחת. 
לדרוזים אסור להתחתן עם מי שאינו דרוזי, ואם יתחתנו עם בן דת אחרת יוטל עליהם חרם; הם לא יוכלו להתגורר ביישוב הדרוזי, וינתקו קשר איתם ועם משפחתם. ילדיי הזוג לא ייחשבו דרוזים, כיוון שרק מי שנולד לשני הורים ששניהם דרוזים נחשב דרוזי.
ד"ר אביבי מתאר גם כי בעדה ישנה אמונה שמועד מותו של אדם נקבע מראש: "בזה מסבירים את אומץ הלב שהדרוזים מגלים בקרב, כי הדרוזי יודע שאם גורלו להיהרג במלחמה לא יעזור לו שום דבר, גם אם לא ייצא לשדה הקרב ימות. לעומת זאת, אם מועד מותו נקבע לאחרי המלחמה – לא יקרה לו שום דבר גם אם ירוץ חשוף חזה מול האויב".
מהיכן נובעת נאמנות הדרוזים למדינת ישראל?
"חלק מבסיס הנאמנות שלהם זה באמת הקשר שבין משה ליתרו", משיב ד"ר אביבי. "יתרו – הנביא שועייב, זה הנביא הכי חשוב של העדה הדרוזית. שועייב זו קבוצה קטנה של אנשים שנהרה אחרי יתרו. מבחינה לשונית זה דומה לעברית - השם יתרו זה מלשון יתרה. ישנם גם קווי דמיון בין בני קיני בתנ"ך ובין הדרוזים בימינו. ליתרו היו 7 שמות, אחד מהם זה 'קיני'. בנוסף, הדרוזים והיהודים הם אוכלוסייה מצומצמת מאוד במזרח התיכון שמוקפת אויבים בדמות האסלאם. ולבסוף, אנחנו וגם הדרוזים שני עמים עתיקים שנשארו עד היום. אחת מדרכי ההישרדות שלהם כעם עתיק היא להיות נאמנים לשלטון שתחתיו הם חיים, כי הם תמיד יהיו מיעוט".
הדרוזים והדתיים - דומים
נאמנות מפתיעה של הדרוזים, מעבר למדינה עצמה, היא הנאמנות למפלגת הבית היהודי. עו"ד אייל אסעד, יו"ר הסניף הדרוזי בבית היהודי מתאר בשיחה עם "שבתון" שעוד בשנות ה-80 היו דרוזים שהצביעו למפד"ל. היו עליות וירידות, אך בבחירות הקודמות הקים את הפורום הדרוזי בבית היהודי ובמפקד שנערך ב-2016, התפקדו כמעט 3,000 דרוזים למפלגה. "אנשים שילמו כסף כי הם מאמינים בבית היהודי. אנחנו זקוקים למפלגה שיודעת להגיד את האמת באופן חד וברור – ארץ ישראל שייכת לעם ישראל, תוך כדי שמכבדים את המיעוטים שבתוכה ואת מי שנאמן לה והולכים יד ביד, וכל אחד באמונתו יחיה. זה מה שאני למדתי מהציונות הדתית וזה מה שאני מצפה שיישאר. אם אבות אבותינו ידעו ללכת ביחד אין שום סיבה בעולם לא להיות בברית ולכבד זה את זה. בחוק הלאום הדרוזים נפלו באמצע, והוא גרם למשבר עמוק, אבל נמשיך לאהוב את המדינה. לא חוק לאום ולא אדם כזה או אחר יכול לעקור את אהבת ישראל מליבנו".
עו"ד אסעד התקרב לציבור הדתי לאומי כששירת במג"ב, שירות סדיר וגם קבע בירושלים, ונתקל בנתק מוחלט בין הדרוזים ובין הדתיים הציוניים. "היה לי חבל כי שני המגזרים לא יודעים מה הקשר ההיסטורי והם מאוד דומים - מבחינת החיבור לאדמה, לשורשים, אהבת הארץ, אהבת המדינה, וגם התרומה שלהם בשירות הצבאי. 80% מבני המגזר הדרוזי שומרי מסורת. זה ממש דומה. אמרתי לעצמי - החיבור בין המגזרים חייב להיות".
אסעד ממשיך: "השבוע העם היהודי קורא את פרשת יתרו. יתרו הוא הנביא של הדרוזים, כמו משה עליו השלום. יש קשר היסטורי עתיק יומין. לאחר מכן הקיני – זה הדרוזי, ויעל, אשת חבר הקיני. הקשר בין העם היהודי לדרוזי הוא מאוד עמוק. לצערי הרב, הממשלות ומפלגות הימין שהיו, במיוחד הליכוד והשמאל, התייחסו לדרוזים כשכירי חרב. הזניחו אותנו שנים ארוכות מקום המדינה ועד היום. צריך להסתכל בגובה העיניים, אנחנו אזרחים שווים במדינה הזאת. אני מכיר בזכותו של העם היהודי על הארץ הזאת, גם מבחינה היסטורית, גם מבחינה מדינית וגם מבחינת התורה. זו הזכות של העם היהודי להקים פה בית לאום, מדינה יהודית, והאזרח הדרוזי מצפה למדינה יהודית ישראלית חזקה, גם כלכלית וגם ביטחונית, שיכולה להכיל בתוכה גם את הערכים הדמוקרטיים".
הבית היהודי דואג יותר מהשאר לאינטרסים של הדרוזים?
"כן", הוא משיב. "איילת ונפתלי דאגו לנו והתנהגו אלינו כאזרחים שווים, וכך גם הרב אלי, מוטי, ניסן, כל חברי הכנסת ללא יוצא מן הכלל, וגם חברי המרכז והרבנים. אני באופן אישי הערצתי את הרב דרוקמן, הוא קיבל אותנו בזרועות פתוחות והוא זה שיזם את הרעיון לשריין דרוזי במפלגה, לא בגלל שהוא דרוזי נחות, אלא כדי לפתוח את השורות, וזה חלק מהאיחוד. אני מכיר את הבית היהודי ואת הציונות הדתית. השתתפנו במאבק נגד פינוי עמונה, ונגד פינוי נתיב האבות. ערכנו סיורים בהרי יהודה ובירושלים, בישיבות, ואצל רבנים. שמענו מהם והם שמעו מאיתנו והקשר הזה הלך והתחזק, גם הם היו אצלנו. וגם, לא עלינו, באירועים מצערים תמיד הייתה נציגות מכובדת של הציונות הדתית. אנחנו רוצים לשבור את הדעה הקדומה שהציונות הדתית לא יקבלו לעולם מזרחי ויתרה מכך אדם שאינו יהודי לשורותיהם".
אין סתירה במילים "הבית היהודי" עבורך כדרוזי?
"למה לא שואלים 'מה לך כדרוזי במדינה יהודית?'", הוא שואל. "מה ההבדל בין מדינה יהודית לבית יהודי? למה אני צריך להכיר במדינה יהודית אבל צמד המילים – בית יהודי – בעייתי? מדינת ישראל היא מדינה יהודית ובירתה הנצחית היא ירושלים. אם תבדקי בהיסטוריה איזה עם שרד 3,500 שנה ושמר על הזהות שלו את תמצאי דבר אחד. העם היהודי. נכון, יש עמים כאלה, גם הדרוזים קיימים 3,500 שנה, אבל אנחנו מיעוט. איך העם היהודי שמר על הזהות שלו כל השנים? הם עברו שואה נוראית, פוגרומים ברוסיה, אינקוויזיציה. עכשיו הגעתם לארץ ואתם רוצים להשיל את הזהות? האם המילה 'הבית היהודי' הפכה להיות מילת גנאי? שאלו אותי הרבה פעמים – 'מה יש לך לעשות במפלגה של אנשים חשוכים?'. למה חשוכים? מאשימים את סמוטריץ' שהוא הומופוב. גם אני הומופוב. במגזר שלי, בדת ובתרבות שלי הדבר הזה פסול ואסור".
מה דעתכם על הפרישה של בנט ושקד?
"היה טוב אם הדברים היו נעשו בדרך אחרת ובנט היה מודיע לפני. אנחנו מאחלים לו בהצלחה. אנחנו נשארים בבית היהודי. כולם צריכים להישאר. כשהבית נשרף אנחנו לא עוברים לשכנים אלא קודם כל מנסים לכבות את האש או לשפץ. יש משברים שנותנים לנו עוד יותר כח והזדמנות לתקן. המפד"ל קיימת והפועל המזרחי קיימת עוד מלפני קום המדינה. גם לפני בנט הם היו וגם אחרי בנט הם יישארו".
"וְשָׁפְט֣וּ אֶת־הָעָם֘ בְּכָל־עֵת֒...". הפסוק מדבר בעד עצמו ואקטואלי מתמיד
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א. פוליטיקאי טוב, זקוק לייעוץ. עדיף קרוב משפחה חיצוני, מחו"ל, על פני אדם זר מתוך המערכת. מה שרואים משם לא רואים מכאן. ליועץ אין כישורי מנהיגות גדולים מאלו של המנהיג. אמור להיות לו מבט חיצוני אובייקטיבי ומקיף שאין למנהיג. 
ב. היועץ צריך להכיר את כל התמונה, האישית והלאומית טרם יתחיל בייעוץ ("אֵת֩ כָּל־אֲשֶׁ֨ר עָשָׂ֤ה אֱלֹקים֙ לְמֹשֶׁ֔ה וּלְיִשְׂרָאֵ֖ל עַמּ֑וֹ"). הייעוץ צריך להתחיל מן המנהיג.
ג. רצוי להתחיל את הייעוץ במפגש משותף עם הסביבה הקרובה של המנהיג, ורצוי - ליד שולחנות ערוכים ("וַיָּבֹ֨א אַהֲרֹ֜ן וְכֹ֣ל׀ זִקְנֵ֣י יִשְׂרָאֵ֗ל לֶאֱכָל ־ לֶ֛חֶם עִם־ חֹתֵ֥ן מֹשֶׁ֖ה"). אין להסתיר את הייעוץ בחדרי חדרים. 
ד. היועץ צריך לצאת לשטח, להתבונן, וללמוד, וכדאי להתחיל מתוך התבוננות במערכת המשפטית ("וַיַּרְא֙ חֹתֵ֣ן מֹשֶׁ֔ה אֵ֛ת כָּל־אֲשֶׁר־ה֥וּא עֹשֶׂ֖ה לָעָ֑ם"). היועץ אינו יכול להגיע עם תורה סדורה טרם 'למד את השטח'.
ה. העצות צריכות להכיל את שני צדי המטבע, ("לֹא־טוֹב֙ הַדָּבָ֔ר אֲשֶׁ֥ר אַתָּ֖ה עֹשֶֽׂה: ...עַתָּ֞ה שְׁמַ֤ע בְּקֹלִי֙ אִיעָ֣צְךָ֔"), אין לשלול מצב קיים ללא הסבר המהווה מצע ראוי להצעה חדשה.
ו. המנהיג צריך להקיף עצמו באנשים איכותיים ולא בגורפי קולות פופוליסטיים. ("וְאַתָּ֣ה תֶחֱזֶ֣ה מִכָּל־הָ֠עָם אַנְשֵׁי־חַ֜יִל יִרְאֵ֧י אֱלֹקים אַנְשֵׁ֥י אֱמֶ֖ת שֹׂ֣נְאֵי בָ֑צַע"). איכות הינה תנאי להישרדות פוליטית ארוכת טווח. פופוליזם מתחלף בחלוף העונות. 
ז. "וְשָׁפְט֣וּ אֶת־הָעָם֘ בְּכָל־עֵת֒...". אימת המשפט צריכה לרבוץ על כולם באופן תמידי. הפסוק מדבר בעד עצמו ואקטואלי מתמיד.
ח. מזמין הייעוץ צריך לקבל וליישם את הייעוץ כחבילה אחת אפילו אם היועץ הוא החותן. ("וַיִּשְׁמַ֥ע מֹשֶׁ֖ה לְק֣וֹל חֹתְנ֑וֹ וַיַּ֕עַשׂ כֹּ֖ל אֲשֶׁ֥ר אָמָֽר"). אם המנהיג ייפרק את חבילת הייעוץ, תמיד יוכל היועץ להצביע על כך כסיבה לכישלון. ואם המנהיג יודע בעצמו הכל, מדוע הזמין יועץ?
ט. בראש הפירמידה, מקבל הייעוץ חייב להיות בתפקיד של אחראי שאינו מתחבא אחר כנפי היועץ. ("אֶת־הַדָּבָ֤ר הַקָּשֶׁה֙ יְבִיא֣וּן אֶל־מֹשֶׁ֔ה").ליועץ אין אחריות מכל סוג, רק למנהיג.
י. לאחר הייעוץ, יש לשלח את היועץ לארצו (וַיְשַׁלַּ֥ח מֹשֶׁ֖ה אֶת־חֹתְנ֑וֹ וַיֵּ֥לֶךְ ל֖וֹ אֶל־אַרְצֽוֹ..). ניסיון לשבץ יועץ אמתי בתפקיד מנהיגותי או ניהולי חוטא לעולם הייעוץ. יועץ אינו מנהיג. אלו שתי פונקציות המתחברות ביניהן רק באופן זמני ולצורך ספציפי.
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מדינת ישראל איננה ראויה להיקרא מדינה ערכית אם היא איננה ממלאת את חובה הבסיסי ביותר
הבטחות צריך לקיים

יוסף יצחק ליפשיץ

שתי הנחות יסוד עומדות בראשית תולדות עמנו. הראשונה, שמטרת יציאת מצרים וקיום ההבטחה לאבות היו הייתה להביאנו לארץ ישראל. ההנחה השנייה היא שמתן תורה היווה מוקד כינונו של עם ישראל. כבר ר' סעדיה גאון הורנו שאומתנו אינה אומה אלא בתורותה. אולם, קריאה מדוקדקת של הכתובים מעלה סיפור מורכב יותר. 
אכן מבטיח הקב"ה למשה כאשר נגלה אליו על הסנה, שמטרת גאולת מצרים היא להעלות את עם ישראל לארץ כנען. אך לגאולה ממצרים הייתה מטרה נוספת – לעבוד את ה' על הר סיני. מתן תורה אמנם איננו בהבטחה, אבל זבח - כן. כך מודיע הקב"ה למשה, שהעם יעבדו אותו על ההר הזה. כך גם במפגשי משה עם פרעה; משה איננו מסתפק בתביעה מפרעה שישלח את בני ישראל לחירות גרידא, וגם איננו תובע שישלחם לחירות כדי שישובו לארץ אבותם. הוא דורש את הזכות לפולחן: "שַׁלַּח עַמִּי וְיַעַבְדֻנִי" (שמות ח:טז; י:ג). ומה כונן את עם ישראל לעם? רק בסוף ימיו של משה, מודיע משה "הַסְכֵּת וּשְׁמַע יִשְׂרָאֵל הַיּוֹם הַזֶּה נִהְיֵיתָ לְעָם" (דברים כז:ט).
הקב"ה התכוון למלא את הבטחתו לאבות. אולם הבטחה זו תלויה בתנאי שעם ישראל יילכו בדרכי האבות וישמעו בקול ה'. מטרת ההבטחה האלוקית היא לכונן עם סגולה שיגלם את החיים המוסריים והערכיים שהתווה הקב"ה. זהו פשר הניסיונות השונים שהציב הקב"ה בדרכם, לבחון אם העם ראוי להבטחה, וזו הייתה המטרה של נתינת התורה לבני ישראל, להיות עם סגולה. 
הבטחות צריך לקיים, אולם יש להבטיח רק למי שראוי להבטחה. כך נוהג אדם מוסרי - ממלא הבטחות בכל מחיר, אבל מבטיח אותן מסיבות מוסריות למי שראוי להן. אדם שאיננו מוסרי מבטיח הבטחות וממלאן כשהוא נשכר מהן, ומפר הבטחות שבסיסן מוסרי. 
כיצד נוהגת מדינת ישראל? את הבטחותיה לשונאינו היא ממלאת לפי מדד של כדאיות פוליטית. אולם את ההבטחה לחייליה, שאליהם היא חבה חוב מוסרי, היא מפירה שוב ושוב. מדינת ישראל איננה ראויה להיקרא מדינה ערכית אם היא איננה ממלאת את חובה הבסיסי ביותר – להשיב את חלליה, הדר גולדין ואורון שאול לקבר ישראל. 
חלק גדול מהציבור הדתי לאומי שהצביע לליכוד או למפלגות ימין אחרות עשה כן כשהוא ידע שיש את הבית היהודי שידאג לדברים הבסיסיים של חינוך, תנועות הנוער, שבת וכדומה
הכנסת היוצאת בהחלט התדרדרה. אולי הגרועה בכנסות עד כה. היו בה לא מעט דברים הזויים. חוקים הזויים, הצעות חוק הזויות, השיח בכנסת התדרדר
מערכת המשפט הוסבה, בעיקר באמצעות השופט בדימוס אהרן ברק, לכיוון אחד מאוד ברור, ואתה מרגיש מחנק
שלא נגיע לסגירה

ח"כ ניסן סלומינסקי הוא שבע קרבות.21 שנים עמד בראשות מועצת אלקנה ואותו מספר שנים כיהן בכנסת, ובכלל זה כיו"ר ועדת הכספים ויו"ר ועדת החוקה חוק ומשפט. עכשיו הוא אומר שלום ולא להתראות לכנסת, אבל אינו מתכוון להתנזר מהפוליטיקה. מבחוץ. על הבית היהודי אחרי תקופת בנט ושקד, סמוטריץ', ובכלל

מוטי זפט
"חבריי היקרים, לאחר לבטים, החלטתי שלא אתמודד - לא לראשות הרשימה ואף לא לרשימה עצמה. אבל, אני לא עוזב את הבית, אמשיך לפעול ולעזור לחזק ולבנות את הבית היהודי כדי שיצליח בבחירות, והוא גם בע"ה יצליח. וזאת, למרות תנאיי ההתחלה הקשים ביותר שעומדים לפנינו", כך הודיע ח"כ ניסן סלומינסקי, "זקן" חברי הכנסת של הבית היהודי, לחברי מרכז המפלגה לפני כשבועיים. ניסן, פיזיקאי בהכשרתו, היה ממקימי גוש אמונים, ראש מועצת אלקנה במשך 21 שנה, וחבר בכנסת ישראל מאז שנת 1997. עתה החליט שאת הפרק הזה בחייו, סיים.
בימים סוערים אלה, כשהספינה הפוליטית של הבית היהודי מיטלטלת בעקבות נטישת הקברניטים בנט את שקד, עסוקים הבכירים שנשארו שם, וסלומינסקי בתוכם, במאמץ להציל את הספינה מטביעה סופנית. שוחחנו עם סלומינסקי.
נכון לסקרים, נכון לעכשיו, לא בלתי אפשרי שהבית היהודי, המשכו של המפד"ל ההיסטורית, פשוט יילך ויימחק בבחירות הקרובות. חוץ מהעסקנים וכמה בעלי תפקידים ומקורבים, למה שמישהו יתרגש? מה, מפלגות אחרות לא ידאגו לציונות הדתית?
סלומינסקי: "מדינת ישראל צריכה מפלגה כמו הבית היהודי. ואין אלה מלים של שבת. בבית היהודי המדינה אינה רק בית. היא נשמת אפה. בציונות הדתית ארץ ישראל היא הבית הלאומי כבר אלפיים שנה. פעם בתפילות ובחלומות, היום ב"ה, בעין. לא רק המדינה, גם החברה צריכה את הבית היהודי כמפלגה שמייצגת ציבור שמכניס פה ערכים מיוחדים שאין בציבור של מפלגות אחרות. הדבר בא לידי ביטוי לא רק במעורבות של הציבור שלנו בכל תחומי החיים כאן אלא גם ב'נשמה' היהודית' שהפחנו במספר לא מבוטל של חוקים. וכן, גם הציונות הדתית זקוקה, ועוד איך, למפלגת הבית היהודי, זו שדאגה לחנך את הילדים של כולנו על אותם ערכים. למפלגת העבודה, שבעבר הייתה גדולה ומשפיעה, אין דור שני ושלישי הממשיך בדרכה ההיסטורית. כך גם לא לבית"ר. התנועה שלנו היא היחידה שהצליחה לחנך את ילדיה ואת נכדיה לאותם ערכים, באותם מוסדות, ארגונים, ללימוד תורה, מעשי חסד וכמובן שילוב של תורה ועשייה.
ומי אמר שכך חייב להיות גם בעתיד? מה, מפלגה ציונית כמו הליכוד, לדוגמא, לא תדאג בדיוק לאותם דברים? ראה כמה 'סרוגים' יש במרכז המפלגה שם. הרי עיקר הסיוע שהעברתם מופיע כבר בספר התקציב?
סלומינסקי: "אף אחד לא ידאג לדברים האלה כפי שהבית היהודי או המפד"ל בגלגולה הקודם דאגו. משרד החינוך ללא ראש שלנו לעולם לא ידאג לציבור שלנו כפי שדואגים כשיש לנו שליטה שם. עובדה, גם כשיש שם שר "שלנו", לא להכל הצלחנו לדאוג. לדוגמא? רוב הסיוע שלנו למוסדות החינוך, לתנועות הנוער וכדומה, הוא דרך הכספים הייחודיים, או אם תרצה, הכספים הקואליציוניים שקיבלנו".
אתה יכול לתרגם זאת לכסף?
"רק בקואליציוניים זה בין 200 מיליון ל-300 מיליון שקל בשנה. הוסף לכך סיוע נוסף מתוך המשרדים, סכומי עתק. גם עולם התורה, אפילו זה החרדי, יהיה בסכנה אם הבית היהודי ייעלם. כשהמפלגות החרדיות היו באופוזיציה, הבית היהודי, שמר עליהם מפני הגזירות שניסה שר האוצר דאז יאיר לפיד להנחית עליהם. דאגנו להחזיר להם כמעט את כל הכסף. אני לא בטוח שאם המצב יהיה הפוך, הם יחזירו לנו טובה".
אתה וחבריך נשמעים משוכנעים, אבל הסקרים העדכניים מראים, כמעט פה אחד, שהציבור לא קונה את ההסברים האלה או את ההפחדות האלה, והבית היהודי עומד אפילו מתחת לאחוז החסימה ברוב הסקרים. שלא לדבר על זה שיש לא מעט מפלגות עם דתיים במקומות ריאליים.
סלומינסקי: "אני לא חסיד גדול של סקרים. בכל מקרה, חלק גדול מהציבור הדתי לאומי שמצביע לליכוד או למפלגות ימין אחרות עושה כן או לפחות עשה כן כשהוא ידע שיש את הבית היהודי שידאג לדברים הבסיסיים של חינוך, תנועות הנוער, שבת וכדומה. הם ידעו כי בתי הספר של הילדים שלהם בטוחים כי הבית היהודי דאג להם, ולכן הרגישו חופשיים להצביע למפלגה אחרת מסיבה זו או אחרת. אני משוכנע שאותם דתיים שברשימת 'יש עתיד', לדוגמא, לא ידאגו לחינוך של הילדים והנכדים שלנו כפי שאנחנו דאגנו. 80 אחוז מהדתיים שהצביעו למפלגות אחרות ולא לבית היהודי היו משוכנעים ש'יש מי שדואג', הבית היהודי. אני מעריך שעתה, נוכח הסקרים, הם יחשבו פעמיים".
אם תיעלמו, מה יהיה על החובות של הבית היהודי? מהיכן יוחזרו?
סלומינסקי: "יש מצב משונה בחוק. אם סוגרים מפלגה, ויש לה חובות, המדינה, בעלת החוב, אכלה אותה. וכבר היה תקדים".
זו אפשרות שאתם בוחנים? אולי לסגור את הבית היהודי ולפתוח משהו חדש? אולי המפד"ל 2019?
"ח"ו, שלא נגיע לזה. זה גם לא מוסרי לנהוג כך. יש חובות- יש לשלמם. בעבר כבר הקמנו כמה ועדות לעניין, מימשנו לא מעט נכסי נדל"ן, ובכל זאת לא הצלחנו לצמצם משמעותית את החובות".
מה נשאר לכם בר מימוש?
"מעט מאוד מקומות בהם פעלו בעבר סניפים. פעם היינו גם שותפים בבעלות על בנק מזרחי, זה נגמר. כיום יש לנו איזה חלק בבעלות על חברת משהב, ועוד כמה סניפים, לא הרבה, ככל שאני יודע. מהיכן צמח החוב הזה? להבנתי, בכנסת הקודמת היינו 12 מנדטים, ולקראת הבחירות האחרונות הסקרים נתנו לנו אף 18 מנדטים. המפלגה ביססה את ההוצאות שלה לבחירות ההן על 14 מנדטים, ולבסוף קיבלה רק 8 מנדטים, כידוע. זו הייתה נפילה גדולה, גם במנדטים וגם כלכלית".
סמוטריץ' נבחר לראשות 'האיחוד הלאומי' ולוטש עיניים גם לראשות 'הבית היהודי' המאוחד. אתה בעד האיחוד הזה?
סלומינסקי: "אני מאוד מקווה שהוא יקרה, שכן אחרת ספק אם הבית היהודי מזה והאיחוד הלאומי מזה יעברו את אחוז החסימה"
בהנחה שיווצר האיחוד, איך יוכלו אותם המיינסטרים שבציונות הדתית להצביע לכם, כשסמוטריץ' מוביל ונותן את הטון במפלגה הזו?
"תמיד דאגנו שכל הגוונים בציונות הדתית יקבלו ביטוי ראוי בהנהגה, כך שכולם יוכלו להצביע למפלגה. לכן, אני מקווה ואף פועל לכך שהבית היהודי ישכיל להעמיד בראשו שלו אישיות כזו שתייצג גם את הזרם המתון יותר בציונות הדתית. יתרה מכך, אני מאמין ומקווה שסמוטריץ' בהנהגת האיחוד הלאומי יפנים את מעמדו שהוא מעבר ל'עוד חבר כנסת', ויגלה הרבה יותר אחריות בהתבטאויותיו ובכלל".
מאחוריך עשרות שנים של עבודה פרלמנטרית. אז ועכשיו- השווה והשונה.
סלומינסקי: "בעבודה הפרלמנטרית הכנסת השתנתה מאוד. כבר אין בה את ההוד וההדר שהיה פעם. הכנסת היוצאת בהחלט התדרדרה. אולי הגרועה בכנסות עד כה. היו בה לא מעט דברים הזויים. חוקים הזויים, הצעות חוק הזויות, השיח בכנסת התדרדר, עולים לדוכן לדבר בארבע אחה"צ ועד 2 לפנות בוקר מדברים דברים שכלל לא קשורים לעניין שאמור להיות נדון. נכון, לא כל חברי הכנסת כאלה, יש שעושים מלאכתם ברצינות, אבל התקשורת, מטבעה, נותנת דגש דווקא על הראשונים. הבדל מהותי נוסף הוא הקשר עם הציבור. בעבר חבר הכנסת כיתת רגליו בשטח, היום בעידן הרשתות החברתיות אתה מעלה פוסט אחד ומגיע ל-100 אלף איש. כל השיח נהיה קר יותר, נמוך יותר, הרעיונות מתגמדים".
עמדת בראש הוועדה אולי החשובה מכולן- חוקה חוק ומשפט. מה הרגשת כששרת המשפטים איילת שקד, ראש מפלגתך (אז), השר בנט ועמיתך ח"כ מוטי יוגב, שיפדו את בג"ץ והשופטים וזרקו עליהם בליסטראות?
סלומינסקי: "עמדתי בראש ועדת חוקה חוק ומשפט משך 4 שנים ורבים מעידים שלא הייתה בעבר כזו עוצמה לוועדה, כולל רפורמות חברתיות חשובות שהעברנו. 70 אחוז ויותר מהדברים עברו בוועדה בהסכמה בלי קשר לקואליציה או אופוזיציה. נכון, בכמה נושאים כמו נושאים הקשורים להתיישבות ביו"ש, המשפט העברי וכדומה היו מלחמות עולם בוועדה. זה צד אחד. הצד השני הוא של מערכת המשפט. אתה מגלה שמערכת המשפט, שכולנו חפצים ביקרה, ודואגים לה, הוסבה, בעיקר באמצעות השופט בדימוס אהרן ברק, לכיוון אחד מאוד ברור, ואתה מרגיש מחנק. גם כדתי, גם כבעל השקפה לאומית, אתה מרגיש שאין לה מה לעשות שם, שלא מקשיבים לך. נשיא בית המשפט הוא שקובע את ההרכבים, ובעידן של ברק ואלה שהלכו אחריו – תמיד הפסדת. כמעט מראש. אני זוכר שכשנכנסתי כחבר צעיר לוועדת חוקה חוק ומשפט הגעתי להבנה עם שר האוצר דאז טומי לפיד על תוספת שני תקנים לבית משפט העליון. בדיון בוועדה, היחיד שהביע התנגדות לכך היה השופט בדימוס אהרן ברק, שהסביר שהוא צריך שתהיה אחידות בשפיטה, לכיוון אחד, וככל שנגדיל את התקנים לשופטים, הוא יתקשה למצוא כאלה. בזמננו של ברק, לא היה מינוי אחד של שופט, גם לבית משפט השלום, שלא עבר דרכו וקיבל את אישורו".
"במצב דברים שכזה הבנו שאנחנו חייבים להכניס שופטים חדשים, שאינם אקטיביסטים. כאלה שתפיסת עולמם היא שבית משפט העליון הוא לא הריבון במדינה הזו, אלא הכנסת, ולו יש את התפקיד המוגדר שלו. הרגשנו חובה לאומית להחזיר את המערכת לשפיות. אני אישית סבור שהשופט אהרן ברק גרם נזק עצום למערכת. ההתבטאויות הקשות? יתכן שלפעמים היו בוטות מדי וניתן היה לומר את אותם הדברים אחרת. אגב, לא רק בתי המשפט. מצאנו גם פרקליטות שכמעט כולה בצבע שמאלני אחד. גם שם עשינו שינויים מפלגים".
הודעת, שאינך מתמודד יותר לכנסת. נמאס לך? חששת שלא תיבחר?
סלומינסקי: "ממש לא. אני משוכנע שבין אם הבחירות יהיו במרכז ובין אם בפריימריז- הייתי נבחר, ובמקום טוב. להזכירך, בעבר נבחרתי ראשון בפריימריז, הייתי מועמד לתפקיד שר, אך לא רציתי. כיום אני מרגיש שאני בשיא, וזה הזמן המתאים לעזוב. אני לא עוזב את החיים הפוליטיים. אמשיך להיות מעורב בבית היהודי, אסייע לשיקומה, אני חש כי מוטל עלי לבנות את הבית מחדש, אבל עם הכנסת- סיימתי".
יש להשקיע זמן איכות בדברים הראויים, להותיר זמן לעניינים חשובים, ולא להתמקד רק בעבודה ובצרכים הדחופים
שופטי איכות וזמן איכות/לוביץ
משה רבנו, כולו היה קודש להנהגת האומה ולהבאת דבר ה' לעולם. כך אירע שמשה ישב "לִשְׁפֹּט אֶת הָעָם... מִן הַבֹּקֶר עַד הָעָרֶב", ולא הרגיש שהתוצאה עלולה להיות: "נָבֹ֣ל תִּבֹּ֔ל גַּם־אַתָּ֕ה גַּם־הָעָ֥ם הַזֶּ֖ה".

אולם, כיצד ייתכן שמשה עסק בשיפוט כל היום, הרי היה עליו גם ללמוד תורה ולקיים מצוות נוספות? חז"ל עמדו על שאלה זו בגמרא (שבת י, א), תוך שהם מתארים את רב חסדא ורבה שישבו בדין שעות ארוכות, עד שהרגישו שהם מתמוטטים מבחינה פיזית. בא רב חייא בר רב בפניהם ושאל: "וכי תעלה על דעתך שמשה יושב ודן כל היום כולו? תורתו מתי נעשית? אלא לומר לך כל דיין שדן דין אמת לאמיתו אפילו שעה אחת - מעלה עליו הכתוב כאילו נעשה שותף להקדוש ברוך הוא במעשה בראשית".

הראי"ה קוק בפירושו עין אי"ה מסביר שהאמוראים הנזכרים התחבטו בדילמה עקרונית: הם הקדישו את עצמם לטובת הכלל, ולכן לא רצו לחדול מהישיבה בדין אף לא לרגע קט, ואף לבריאותם לא דאגו, שכן כיצד יעזבו עניינים שברום עולם ויילכו לעסוק בענייניהם האישיים?! רב חייא לימד אותם שהדאגה לצרכיהם האישיים החיוניים אינה עומדת בסתירה לעבודתם למען הכלל. ההצלחה והיעילות של הפעילות הציבורית מחייבת שהאדם לא יזניח את עצמו, ישמור על בריאותו הפיזית, וכך גם ידאג להתפתחותו האישית הרוחנית. הרב קוק קובע כי "כל אשר יותר ירחיב את השלמתו הפרטית, כן יותר יוכל להשתלם בה בעבודת הכלל". 

חכמי ישראל ודייניו בדורות נזקקו לחיזוקים כדי שידאגו גם לעצמם. כיום עולה לעתים חשש שקברניטי הציבור דואגים רק לעצמם. זהו כמובן חשש מוגזם, ואין ספק שרוב השופטים והמנהיגים בישראל רואים את טובת הציבור לנגד עיניהם, ועושים עבודתם נאמנה. עם זאת, הקריטריונים למינוי דיינים, שעולים מפרשתנו, מציבים רף גבוה של ציפיות שעלינו לשאוף אליהן. 
הרמב"ם מסכם בהלכות סנהדרין (ב, ז) שדייני ישראל "צריך שיהא בכל אחד מהן שבעה דברים ואלו הן: חכמה, וענוה, ויראה, ושנאת ממון, ואהבת האמת, ואהבת הבריות להן, ובעלי שם טוב", עליהם להיות אנשים "...בעלי עין טובה, ונפש שפלה, וחברתן טובה, ודבורן ומשאן בנחת עם הבריות... ומדקדקים על עצמם וכובשין את יצרן עד שלא יהא להן שום גנאי ולא שם רע... ושונאין את החמס ובורחין מכל מיני העוול". דיינים כאלה יהיו בוודאי בבחינת "דיין שדן דין אמת לאמתו המשרה שכינה בישראל" (בבלי, סנהדרין ז, א).
אכן, כבר בזמן משה היה קשה למצוא דיינים כאלה, ולמרות שמשה חיפש שופטים שיצטיינו בארבע מידות: "אַנְשֵׁי־חַ֜יִל יִרְאֵ֧י אֱ-לֹהִ֛ים אַנְשֵׁ֥י אֱמֶ֖ת שֹׂ֣נְאֵי בָ֑צַע", הוא "לא מצא אלא אחת, שנאמר: "וַיִּבְחַ֨ר מֹשֶׁ֤ה אַנְשֵׁי־חַ֙יִל֙" (שמ"ר ל, י).
בהמשך דבריו שם מדגיש הרב קוק שהישגיו של איש ציבור לא צריכים להימדד באופן כמותי, אלא איכותי, וכשהוא דואג לצרכיו הפיזיים והרוחניים במידה נכונה, הוא עשוי להגביר בכך את איכות פעילותו. לכן, לדברי הרב, "טובה יותר פעולה של שעה אחת היוצאת במנוחת נפש ומחומשת בגוף בריא, מעבודה תדירה המחלשת את הגוף ומבזבזת יותר מדי את הכוח הרוחני".

הצורך של האדם המודרני לאזן בין עיסוקים וצרכים שונים הוא בעיה אקוטית בהיותנו שקועים בים של מטלות, וכך חוסר סיפוק וחוסר הספק הם תדיר מנת חלקנו. ברוח האמירה של רב חייא בגמרא, ובהמשך לדבריו של הרב קוק בעין אי"ה, עלינו להשקיע זמן איכות בדברים הראויים, וליצור סדרי עדיפויות המותירים זמן לעניינים חשובים, ולא מתמקדים רק בעבודה ובצרכים הדחופים.
מבוכה ומבולקה/בחירות
מכירים את זה שכל החלטה היא בסך הכל בסיס להחלטה חדשה? בבית היהודי מקפידים לאמץ היגד זה על כל תג ותג שלו. עובדה. עפ"י חוקת המפלגה, ההחלטה שקיבל המרכז בישיבתו האחרונה, לבחור את היו"ר, כמו גם את הרשימה עצמה, בפריימריז, לא החזיקה מעמד יותר מכמה דקות, ובטרם יבש הדיו בו נכתבה, החלו להתארגן שם לכינוס דחוף חוזר של מרכז המפלגה, (ביום ראשון הקרוב, במושב נחלים) שיצביע קודם כל על כך שדי ברוב רגיל להחליט על שינוי החוקה, ואח"כ התכלס', על שיטת הבחירה (בהצבעה חשאית). מה שהעסקנים מנסים להעביר זה שוועדה מסדרת תקבע מי יהיה היו"ר ומי תהא האשה המשוריינת במקום השלישי, ואילו מרכז המפלגה יבחר את שאר הרשימה. כדאי להידחף, שכן היא לא תהיה ארוכה מדי. ככל הנראה לא יותר ממספר אצבעות כף יד אחת, וגם זאת בראייה אופטימית. הצעה אחרת היא שכולם, כולל היו"ר, ייבחרו במרכז, וזו צפויה להידחות. כי איזה אדם רציני מבחוץ יעמיד את עצמו, במצבה הנוכחי של המפלגה, בידיים של חברי המרכז? רק משוגע. גם ככה, משימתה של וועדה מסדרת, להציע למרכז שם אטרקטיבי לראשות הרשימה, אינה משימה קלה. המועמד שיוצע חייב להיות חדור הרגשת שליחות להציל את המסגרת הפוליטית של הציונות הדתית, ובעל כישורים ונכונות להתעמת, חדשות לבקרים, עם עסקנים דרג ג' ומטה, שעצם חברותם במרכז המפלגה, עושה אותם חשובים בעיני עצמם. יכולת חשובה נוספת נדרשת מהמועמד/ת להוביל את המפלגה היא תבונה פוליטית שתנחה אותו בניווט במבוך המסועף של זרמים ותתי זרמים במנעד הדתומטר ושל רבנים ועסקנים בעלי השפעה בזירה, לא הכייף הכי גדול. ככל הידוע,  אישים פוטנציאלים שקיבלו פניות לא רשמיות, דחו בנימוס את ההצעות. הוועדה תצטרך לשקול היטב - האם להציע רב או אישיות פוליטית מהמיינסטרים הדתי? גושניק (קונטרה לסמוטריץ') או מרכז וימינה, מזרחי (שוב, קונטרה לסמוטריץ') או אשכנזי, גבר או אשה, ועוד כהנה. מה שבטוח, על המועמד/ת להיות אישיות מוערכת, כזו שבקונצנזוס. אין לנו צורך ב'כוכבים'. אנחנו מחפשים מענטש, בעל יכולות מוכחות, אדם ישר אבל כזה שהשועלים בכנסת לא יאכלו אותו לארוחת בוקר. אדם כזה שמבין שפוליטיקה היא אומנות האפשר ולא את הכל אפשר. היש כזה? בטוח שיש. לא בטוח שאחד כזה יסכים להכניס עצמו לביצה המבאישה הזו של הפוליטיקה. המגזרית, ובכלל. בין אלה ששמם עולה בבורסת השמות יש לפחות שניים שהם ליכודניקים ותיקים ומוערכים). כל אחד מהם עומד בראש עיר. אחד במרכז, השני בדרום. לא שזו עבירה להעמיד בראש המפד"ל, סליחה, הבית היהודי, ליכודניק מבטן ומלידה, אבל אולי זה אומר אחד משניים: או שהגיע הזמן לחשוב לעומק איך זה אין אנשים ראויים ומתאימים בתוך הבית פנימה, שנית – אולי באמת כבר לא צריך נישה מגזרית, כמפלגה דתית עצמאית משלה? אבל על זה בפעם אחרת. בינתיים. לאותה ועדת איתור שתיבחר ביום ראשון יהיו שבוע עד עשרה ימים להציע את "משיח בן דוד" שלה. 
והציבור? נכון לעכשיו, מבוכה ומבולקה, זו ההגדרה הקולעת ביותר להרגשה הרווחת בציבור ה'סרוג'. יצא לי בשבת שעברה לשוחח עם עשרות מאנשי הציונות הדתית, בהם כמה וכמה עם רזומה מרשים ביותר במגזר הציבורי והפרטי. ביקשתי מרבים מהם- תנו לי שניים-שלושה שמות של כאלה שהייתם רוצים לראות בראש הבית היהודי. חשבו, התאמצו, ומאוד התקשו להצביע על המשיח. מה שכן, רובם הביעו חשש "מה יהיה", תהו "איך הגענו למצב העגום הזה", והודו כי נכון לעכשיו הם לא יודעים למי יצביעו. או אז נזכרתי בחבר ומורה דרך לשעבר, רבי אברהם מרמורשטיין ז"ל, שהיה מנהל 'הצפה' ומ"מ ראש עיריית פ"ת בזמנו, איש הפועל המזרחי-מפד"ל בכל רמ"ח ושסה, שבכל שיחה שלנו על המצב הפוליטי חזר ואמר כי גם אם בראש המפד"ל יעמוד בקבוק קוקה קולה - הוא יצביע לו. אברהם מרמורשטיין כבר שנים איננו אתנו. הוא וההרגשה כי אין אופציות אחרות מלבד המפד"ל להצביע להן.
דברים של טעם  
הבית היהודי מדשדש כיום בסקרים. בין לא עובר את אחוז החסימה לבין עובר בקושי. 4 מנדטים. (נכון, זה עוד לפני האיחוד עם האיחוד הלאומי, באם יווצר). כך או כך, אשריי אדם מפחד תמיד, בטח כשיש סיבה טובה לפחד, שלא יעברו את אחוז החסימה. והאמת? זו לא רק בעיה שלהם. גם ביבי בעניין. עם הודעתם של בנט ושקד על הקמת מפלגתם, התבטא ראש הממשלה ש"זו פגיעה אנושה במחנה הלאומי. בנט ושקד מרסקים מפלגות בימין שלא יעברו את אחוז החסימה ועלולים להביא להקמת ממשלת שמאל". ולא צריך פירוש רש"י להבין כי דיבר על הבית היהודי. אז מה עושים? כתב חברת החדשות, יאיר שרקי, צייץ בטוויטר: "בנט ושקד חשבו אולי שנתניהו ישלב אותם בליכוד, אבל בקצב הזה גם התרחיש הבא אינו מופרך: נתניהו עשוי לנסות לשריין את הבית היהודי כחטיבה נפרדת ברשימת הליכוד כדי למנוע אובדן קולות לימין". לא בלתי אפשרי, מה גם שהמחיר שיידרש לשלם, לא צפוי להיות גבוה במיוחד, ובסך הכל, בתחומים רבים וחשובים קיימת זהות השקפה ואינטרסים בין שתי המפלגות.
אחדות חרדית היסטורית  
סיעות אגודת ישראל ודגל התורה חתמו על הסכם לריצה משותפת בבחירות הקרובות תחת השם ’יהדות התורה המאוחדת.' מדובר במהלך היסטורי בין הסיעות שהצליחו להגיע להסכם ביניהם מבעוד מועד, מספר חודשים לפני המועד הרשמי להגשת הרשימות לכנסת, (בד"כ זה קרה יום-יומיים לפני המועד האחרון להגשת הרשימות) זאת הודות לשיתוף פעולה הדוק ומלא בין נציגי הסיעות ובהכוונת מועצות גדולי התורה, הרואים באחדות הפנימית בין הסיעות ערך גדול וחשוב לטובת הציבור החרדי. ההסכם ביניהן לא מתייחס במפורש לדרך, זאת כדי שלא להציף את הבדליי הגישות ביניהן. בחוק הגיוס, למשל. ובתוך כך, עדיין לא נסתם הגולל על האפשרות שגם ש"ס תצטרף, וכך תיווצר, לראשונה, רשימה של כל המפלגות החרדיות (למעט אלי ישי), מה שלהערכת פרשנים, עשוי למכסם את מספר המנדטים. דרעי בהחלט מתחבט בנושא. מצד אחד, מצב ש"ס בסקרים לא מי יודע מה. מצד שני, גוש כזה עשוי לתת מכת מחץ לאלי ישי, אם זה חשב להיבנות גם על קולות חרדיים. מצד שלישי דרעי לא ייראה מופתע אם הפרקליטות תודיע על הגשת כתב אישום נגדו עוד לפני הבחירות, ואז מה?. מצד רביעי, גוש חרדי כזה עשוי בהחלט להוות כוח משמעותי בעת מו"מ הקואליציוני ולא ניתן יהיה לוותר עליו. דילמה. ועוד הערה. בניגוד ליהדות התורה, בש"ס, לא רק למועצות יש מה להגיד. ימים יגידו.
הרעיון לפיו אנחנו בחרנו לעצמנו את מסלול חיינו, הוא רעיון חיובי ומקדם
לא להאשים, להגשים

הרב ד"ר משה רט

יש אנשים שכועסים על ה' ומאשימים אותו בכל מיני צרות שבאות עליהם. יש אפילו כאלה שטוענים שאנשים המציאו את אלוקים כדי שיהיה להם את מי להאשים בצרות שלהם. אחרי הכל, הצורך להאשים מישהו הוא אחד הצרכים הבסיסיים ביותר של האדם; וכפי שניסח זאת הסופר טרי פראצ'ט, כשאתה דופק בטעות עם הפטיש על האצבע, זה לא ממש מסתדר להתחיל לצעוק: "אחח, הסתברויות קוונטיות ארורות!".

ומה יעשו אלה שלא מאמינים באלוקים? את מי הם יאשימו בכל הצרות שלהם? את המדינה כמובן, או את העומדים בראשה. כתבתי פעם על כך שהמדינה מהווה מעין תחליף-א-ל עבור אנשים רבים, שמרגישים כאילו היא מסוגלת לפתור את כל בעיותיהם, ולהעניק לכולם ביטחון, עושר ושגשוג, ורק בגלל שהממשלה מושחתת וקמצנית היא מסרבת לעשות זאת.

אבל האמת היא שכל הגישה הזו של חיפוש אשמים אינה מועילה ואינה מקדמת במיוחד. במקום להעביר את החיים ברגשות שליליים כלפי מעלה, ותרעומת כלפי ה' על כך שכביכול "דפק אותנו", אפשר להסתכל על הדברים בצורה שונה.

מייקל ניוטון היה פסיכולוג אמריקאי שהתמחה בהיפנותרפיה, טיפול באמצעות היפנוזה. בספריו "מסע הנשמות" ו"גורלן של נשמות" הוא מתאר כיצד במהלך ההיפנוזה שיחזרו המטופלים שלו את גלגולי החיים הקודמים שלהם, ובעיקר את עולם הנשמות שבין הגלגולים. לפי התיאורים שם, נשמות יורדות לעולם הזה כדי להתנסות, ללמוד ולשפר את עצמן. כל נשמה בוחרת לעצמה בקפידה את הגוף שלתוכו תיכנס, ואת האתגרים, הקשיים והניסיונות שתפגוש במהלך חייה. מהלך החיים מתוכנן מראש על ידי הנשמות והמדריכים הרוחניים שלהן, כאשר הכל נעשה מרצון ומבחירה. פעמים רבות בוחרות הנשמות לעצמן חיים קשים, שכוללים משברים ואף אסונות, כדי לתקן דברים שעשו בגלגולים קודמים, כדי ללמוד או כדי להפיק מעצמן כוחות שלא היו מתגלים באופן אחר.
איני יודע עד כמה התיאורים בספר מדויקים - לא כולם תואמים ליהדות, ויש לקחת אותם בערבון מוגבל. אבל הרעיון לפיו אנחנו בחרנו לעצמנו את מסלול חיינו, הוא רעיון חיובי ומקדם. במקום להרגיש קורבנות מסכנים של גורל אכזר או של א-ל מתעלל, עלינו להחזיר את האחריות לעצמנו, ולשאול את עצמנו למה בחרנו במסלול הזה. מתוך כך נוכל להתקדם במקום להתמסכן.

עובדי הכסף מאמינים שאפשר לקנות בו הכל. למען הכסף יקריבו משפחה, ילדים וכמובן את עצמם
על פסלים ואלילים בחיינו 
 נעמי (יפה) עיני
יופייה של התורה שלנו, כך אני מאמינה, היא בהיותה נצחית ורלבנטית לחיינו מאז ולעולם. לעיתים הדבר אינו ניכר מקריאת פשט הכתוב ולשם חיבור ולמידה, אנו נזקקים למבט עמוק, למחשבה ולדרש. 
דרש שכזה מתבקש לטעמי, בקריאת הדיבר השני: "לֹא תַעֲשֶׂה לְךָ פֶסֶל וְכָל תְּמוּנָה אֲשֶׁר בַּשָּׁמַיִם מִמַּעַל וַאֲשֶׁר בָּאָרֶץ מִתַָּחַת וַאֲשֶׁר בַּמַּיִם מִתַּחַת לָאָרֶץ" (שמות, כ', ג').
"אלילות היא השקפת עולם המזמינה אותך להשתמטות מן המשימות הקשות של חייך... עובדי אלילים מאמינים שא-לוהים נמצא בחפץ או שיטה או אדם. יש להם נוסחא פשוטה על סוד האושר והסבר לסבל ורשימת קורבנות שצריך להקריב והם (הנוסחאות) סוד השליטה באלילים, הדרך לקבל מהם את מבוקשם..." (ד"ר יאיר כספי "לדרוש א-לוהים") .  
כספי, מייסדו ומנהלו של מרכז "פסיכולוגיה ביהדות" בת"א, מונה אלילים שכיחים בחיינו: הנורמה, הלאום, האדם, המשפחה, הילד, האהבה, האושר, הכסף וכד'. לתפישתו, כל אליל מציע לנו פרדיגמה והסבר למצב בו אנו נמצאים, מי אשם, על מה אנו נענשים ומה בידינו לעשות על מנת לשפר ולהשתפר. בהקשר זה, הם מוסרים בידינו תכנית עבודה סדורה וקרבנות שיהא עלינו להקריב: "עובדי הכסף למשל מאמינים שאפשר לקנות בו הכל: אהבה, בטחון, ילדים מאושרים. סיבת סבלם: עדיין אין להם מספיק כדי לקנות כל מה שהם רוצים. למען הכסף יקריבו עובדיו משפחה, ילדים וכמובן את עצמם... עובדי הילד מאמינים כי בכוחו להשיב להם את כל מה שחסר בחייהם. למען הילד, אושרם, הם מוכנים כמובן להקריב את עצמם. את סבלם מייחסים עובדיו לחוסר מאמץ מספיק שלהם או לדבר מה ששמרו לעצמם: לא נתנו לילד את הכל...".
ותובנה משלִי: לא תעשה לך פסל – לא תפַסֵל ותפסוֹל. שלמה המלך בנה את בית המקדש מאבנים שלמות, שלא הונף עליהן ברזל. וכאבני בית המקדש, כך עם ישראל, על מכלול שבטיו ורבגוניותו – שלם אחד הוא. עבודת הפיסול חוצבת בהכרח החוצה ופוסלת חלקים מן האבן הטבעית. בהקשר זה, לטעמי, אנו מוזהרים מלפַסֵל ולפסול: להרחיק ולהשליך בעבודתנו את ה' ובהתנהלותנו בעולם בכלל, חלקים מן הציבור ומהמציאות סביבנו וכן את עצמינו כבלתי ראויים. שלמים אנו ומורכבים, מלאים אך גם זקוקים וערבים זה לזה. 
לתגובות: naomieini1@gmail.com
אתם מכירים את הנשים הללו, המולטי-טאסקינג, עם ילד אחד על הכתף, לשני היא מלבישה נעליים, והמחבת על הגז
one man show 

עדי ארד
"נבל תבל גם אתה גם העם הזה אשר עמך" 

תדמיינו לכם שאתם נמצאים בהופעת רוק בפארק הירקון, קהל של אלפי אנשים ונשים עומדים ומחכים שיתחיל המופע, ואז אחרי פתיחה מרשימה של זיקוקים ומולטימדיה מטורפת, עם אורות וברקים, ומטה שמכה בסלע ונהרות נשפכים ממנו, לפתע עולה הרוקסטאר לבמה. "הולי מוזס" הוא גם הזמר וגם הגיטריסט, הוא גם המתופף וגם הפסנתרן, האמרגן והמופיע, גם היוצר וגם הקוצר.

One man show. בדיוק כמו נטע ברזילי עם הלופר.

אבל הבעיה היא, שהוא לא רק רוקסטאר, שקורע את הים ועושה קסמים עם המוט. הוא המנהיג הרוחני של כל בני ישראל. הוא היועץ, השופט, השוטר, המחנך, הרס"ר, המפקד והפסיכולוג, והרשימה עוד ארוכה.
יכול להיות שגם ביבי נתניהו, ראש ממשלת ישראל המכהן, לפעמים משתעשע ברעיון שאם הוא בעצמו היה עושה הכל, אז הכל היה יותר טוב.

או הכל או כלום.

ולא יהיה כלום כי לא היה כלום
(הייתי חייבת....).

ובפנטזיה ההרואית שלו הוא מכהן גם כשר הפנים, ושר התרבות, שר הבריאות ושר הביטחון....

אבל המציאות כופה התנהלות אחרת, כי זה לא הגיוני לשלוט בלי האצלת סמכויות. זה לא אנושי. אחרת, הבנאדם מתמוטט, קורס או כמו שיתרו חתנו של משה היטיב לתאר - הבנאדם נובל.

אתם מכירים את הנשים הללו, המולטי-טאסקינג, עם ילד אחד על הכתף, לשני היא מלבישה נעליים, והמחבת על הגז, וכשהטלפון מצלצל, היא יודעת שאם היא תבקש שמישהו יביא לה אותו זה ייקח שנתיים, אז היא רצה ככה להרים את הטלפון בעצמה, כי הרי זה יותר קל לעשות הכל לבד מאשר להתחיל להסביר לכולם מה לעשות, איך ואיפה.
אותן נשים לא מקבלות מדליה בסוף היום, הן מקבלות מיגרנה.

משה מקבל עצה מיתרו - להתחיל לחלק תפקידים, לפזר את השליטה, אך עדיין לאחוז במטה.

דרוש ויתור מאד גדול של אגו על מנת לעשות זאת.

זה קצת כמו לומר: אני זקוק לעזרה.

וכמו שאתם יודעים, לגברים רבים ואף לנשים מסוימות, שלא לומר פולניות (גילוי נאות - הכותבת הינה פולניה, בכל אופן - חצי פולניה) מאד קשה להצטייר כאדם נזקק. כמסכן כזקוק לעזרה.

"אני כבר אסתדר לבד", זאת האחות החורגת הקצת יותר יפה של "אני כבר אבשל לבד... בחושך".

הצורך קיים, אך הקושי הוא לומר באופן הכי פשוט, "אני לא יכול ולא רוצה לבד, אני צריך עזרה".

רק אנשים עם צניעות פנימית מסוגלים להיעזר באחרים.

לא סתם אומר השיר "אני ואתה נשנה את העולם" ולא 'אני ורק אני אשנה את היקום'.

כשהעול מתחלק ומתפזר נכון, התוצאה יכולה להיות טובה וארוכת טווח יותר.

לראש הממשלה נועדו שרים שיעזרו לו להנהיג נכון,

לאמא המולטי-טאסקינג נועד אבא שייתן יד, אמא שתבוא לעזור או מטפלת שניתן לשכור.

ולפולניה נועד הפולני שיבשלו שניהם יחד בחושך...

אז משה קיבל עצה טובה ומלאה באהבה - עדיף לחלוק בעול, מאשר לקמול ולנבול.
ניצול המערכת המשפטית לגבות באמצעותה את העוול והרשע מלווה את האנושות כבר משחר ילדותה
מקום המשפט שמה הרשע/הרב פילבר
 
"על שלושה דברים העולם קיים: על הדין, על האמת ועל השלום, שנאמר: 'אמת ומשפט שלום שפטו בשעריכם'" [אבות פ"א מ"ח]. כמו כן, המשפט הוא אחד משני מרכיבי מטרת החינוך של אבינו אברהם, ככתוב: "כי ידעתיו למען אשר יצווה את בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרך ה' לעשות צדקה ומשפט". מסיבה זו ציוותה אותנו התורה: "שופטים ושוטרים תתן לך", וחז"ל אמרו: "הוי מתפלל בשלומה של מלכות, שאלמלי מוראה איש את רעהו חיים בלעו". על כן, כל חברה המבקשת להתקיים חייבת לכבד ולשמור מכל משמר את המערכת המשפטית שלה. אבל יחד עם זאת, אין ללכת בעיניים עיוורות אחר החלטות משפטיות. ההיסטוריה האנושית מלאה דוגמאות של ניצול המערכת המשפטית כגיבוי להחלטות מושחתות. בספר קהלת מציין שלמה המלך את הצמידות של הרשע למשפט. הוא אומר: "מקום המשפט שמה הרשע ומקום הצדק שמה הרשע", כלומר, המשפט נותן גב וגיבוי לרשעות ולרשע. את ניצול המערכת המשפטית לעשיית רשע פוגשים אנו כבר אצל אנשי סדום, שהיו "רעים וחטאים", ועיקר חטאם שהיו מגובים בחוקים ובתקנות שנתקבלו בהליך דמוקרטי של רוב תושבי סדום, שגיבו את הממסד של סדום להוציא אל הפועל את ההחלטות הרעות שלהם. מטעם זה דאגו בסדום במנוי השופטים שהם יהיו אומרי הן. 
התופעה הזו של ניצול המערכת המשפטית לגבות על ידה את העוול והרשע מלווה את האנושות כבר משחר ילדותה, פוגשים אנו אותה כבר בדור המבול, ש"בני האלוהים", (שהם בני השופטים), השחיתו ראשונה ומהם למדו כל בני הדור [ספרי, בהעלותך]. ההשחתה התפשטה עד שאמר הקב"ה: "לא ידון רוחי באדם". את חטאם מסביר רבנו בחיי: "על דרך הפשט 'בני האלהים' (הם) השרים והשופטים... ואמר הכתוב כי אותם בני השופטים שהיה להם לעשות משפטיהם היו עושים חמס עם בנות האדם באונס וברצון". לפי פירושו, המערכת המשפטים בימי דור המבול לא זו בלבד שלא סייעה לעצור את השחיתות  אלא היא שיזמה אותה וממנה למדו המוני העם. וכך אמר רשב"י במדרש [ב"ר כו]: "כל פרצה שאינה מן הגדולים אינה פרצה". המערכת המשפטית מועלת בתפקידה גם בתקופת השופטים, שעליה אומר המדרש: "ויהי בימי שפוט השופטים. דור שהיה שופט את שופטיו, היה הדיין אומר לאדם: טול קיסם מבין שיניך, והוא אומר לו: טול קורה מבין עיניך. יותר תועבות עשה השופט משאר העם". ניצול המשפט לעשיית עוול חוזר על עצמו גם בתקופת המלכים אצל אחאב, כשרצה אחאב את כרם נבות, למרות שהייתה לו היכולת ליטול אותו בכוח, אין הוא משתמש בכוחו, אלא, בעצת "צוות הארמון" שלו אוספים את הזקנים (השופטים) ואת החורים (השרים) "ויעשו אנשי עירו הזקנים (השופטים) והחורים (השרים וסגני השרים) אשר היושבים בעירו כאשר שלחה אליהם איזבל", והם נותנים גיבוי חוקי המסייע לאחאב להוציא לפועל את זממו.
בתקופה מאוחרת יותר מזהים חז"ל את ניצול המערכת המשפטית לעשיית עוול אצל מלכות רומי בהסבירם מדוע המשיל הכתוב את מלכות רומי ל"חזיר", וכך פירשו את המדרש [בראשית רבה סה]: "כך דרכה של מלכות רומי: גוזלת וחומסת ונראית כאילו עורכת משפט – עוטה את הגזל ואת החמס במעטה צדק משפטי. 'מצעת את הבימה' – עורכת בימת משפט". 
עם כל חשיבות המשפט, אל לו לאדם לומר אמן על כל החלטה משפטית, אלא עליו לבחון כיצד מתנהלת המערכת, את יושרת השופטים ומהו מבחן התוצאה של ההחלטה השיפוטית, האם היא מביאה לצדק או לעוול, חלילה.
אנו חושבים שכשהענקנו לקשישים מעטפת טיפולית יצאנו ידי חובה. אבל הם רוצים אותנו, לא רק את העובדים ששכרנו לטפל בהם
אַל תַּשְׁלִיכֵנִי לְעֵת זִקְנָה/הרב שי פירון
פרשת יתרו מעמידה אותנו מול ציוויים שיש בהם תמונת מראה עמוקה ליהדותנו. הם נחלקים לכאלה המדגישים את עקרונות האמונה, בין אדם למקום, וכאלה המדגישים את כללי ההתנהגות הבסיסיים שבין אדם לחברו. 
הציר האמוני – דתי והציר החברתי – מוסרי, מתחברים לתפיסת עולם סדורה בעזרת הדיבר החמישי: "כַּבֵּד אֶת אָבִיךָ וְאֶת אִמֶּךָ לְמַעַן יַאֲרִכוּן יָמֶיךָ עַל הָאֲדָמָה אֲשֶׁר ה' אֱ-לֹהֶיךָ נֹתֵן לָךְ". המשפחה היא הציר המחבר בין חיים דתיים עמוקים שהאמונה בה' במרכזם, לבין התנהגות מוסרית נכונה, תוך פיתוחם של חיי חברה נאותים. 
ועל אף מרכזיותה של המשפחה, השנים האחרונות מעמידות אותנו מול שינוי רדיקאלי במבנה המשפחה, בעיקר ביחס לבני הגיל השלישי. 
לא נתנו די מקום להדגשת והקדשת מקומם של המבוגרים בחיינו. יותר ויותר קשישים נשלחים לבתי אבות, חלקם מהודרים – אבל עדיין – זו לא המשפחה. אחרים, זוכים להישאר בסביבה הטבעית שלהם, בביתם, אלא שעובד/ת זר/ה הופכים מגורם מסייע לציר החיים המרכזי של חייהם. 
אני יודע, אנחנו עסוקים, עובדים יותר שעות, טרודים בשלל סוגיות. ועדיין – משהו ביחס לזקן, לקשיש, משהו בהבנה העמוקה של המושג המופלא שנקרא משפחה, נשחק. ובעיקר – משהו בחשיבות מקומם של נכדים במערכת יחסים רב דורית.
במישור ההלכתי, נחלקו הפוסקים אם מצוות 'כבד' חלה גם על סבא וסבתא. הרמ"א (סימן ר"מ, כד) חלק על המהרי"ק שסבר שאין כל חובה לכבדם. חובה לכבדם, על אף שרמת החיוב פחותה משל אב ואם. לדעת רבי עקיבא אייגר חובת הכיבוד של נכד לסביו, גדולה מחובתו כלפי אביו, מכיוון ששניהם חייבים בכבוד הסב. 
היחס לקשיש, זה שמודגש בחומש ויקרא: "מִפְּנֵי שֵׂיבָה תָּקוּם וְהָדַרְתָּ פְּנֵי זָקֵן וְיָרֵאתָ מֵּאֱ-לֹהֶיךָ, אֲנִי ה", מרחיב את הדיון לכל אדם מבוגר. לא רק בגלל הניסיון או חכמת החיים, אלא מפני שחיים לצדם של אנשים מבוגרים מכניסים את החיים לתוך הֵקשר, רֵצף רעיוני עמוק. החיים לא התחילו אצלך, אתה חלק משרשרת דורות. חברה שלא מכבדת את סבא וסבתא בפרט, וכל אדם מבוגר בכלל – היא חברה תלושה, שאין בה יסודות חיים עמוקים. אנחנו זקוקים למבוגרים לא פחות משהם זקוקים לנו. סבא וסבתא הם כרטיס הכניסה שלנו לרצף ההיסטורי.
שמירת קשר של נכדים עם זקניהם, לא צריכה להיות רק בימי חג ומועד, אירועים משפחתיים או מסביב לעבודות שורשים. זהו צו חיים מוסרי ההופך את העבר והעתיד לקו רציף. 
אנו חושבים שאם הענקנו מעטפת טיפולית מסודרת, ועוד – כשהדבר כרוך בהוצאות כספיות לא מבוטלות - יצאנו ידי חובה. אבל הם רוצים לראות את העיניים שלנו, לא רק את העובדים ששכרנו לטפל בהם. מגע יד אוהבת, מילים שמנסות לגעת, הקשבה כנה לעבר המפואר – כל אלה הם חלק ממצוות כיבוד סבא וסבתא. ריה"ל, כבר הזהיר אותנו מזלזול בימים של זקנה: 
יְשֵׁנָה בְחֵיק יַלְדוּת, לְמָתַי תִּשְׁכְּבִי!/ דְעִי כִּי נְעוּרִים כַּנְעוֹרֶת נִנְעֲרוּ!

הֲלָעַד יְמֵי השַׁחֲרוּת? קוּמִי צְאִי,/ רְאִי מַלְאֲכֵי שֵׂיבָה בְּמוּסָר שִׁחֲרוּ,

וְהִתְנַעֲרִי מִן הַזְמָן כַּצִפֳּרִים/ אֲשֶׁר מֵרְסִיסֵי לַיְלָה יִתְנַעֲרוּ.

דְאִי כַדְרוֹר לִמְצֹא דְרוֹר מִמַעֲלֵךְ/ וּמִתוֹלְדוֹת יָמִים כְּיַמִים יִסְעֲרוּ.

היי אחרי מלכך מרדפת, בסוד/ נשמות אשר אל טוב ה' נהרו!
בכל שנה, לקראת הימים הנוראים, בעת אמירת הסליחות, אנו מבקשים: "אַל תַּשְׁלִיכֵנִי לְעֵת זִקְנָה כִּכְלוֹת כֹּחִי אַל תַּעַזְבֵנִי". אכן, תפילה ראויה וחשובה. אלא, שחלק מהתפילה של האדם מופנית גם לצאצאיו: אל תשליכוני! 
מה דינה של החברה הדתית השותפה במרחב הכללי וחשופה לנורמות הלבוש המערביות לעניין מכנסיים לנשים? 
מכנסיים לנשים / הרב ד"ר עידו פכטר
את הרשימה בנושא מכנסיים לנשים אני מתקשה לכתוב. לא מפני שאין לי דעה בנושא, או מקורות בעניין, אלא בגלל שיש משהו לא הוגן כשגברים כותבים הלכות של נשים. עם כל הכבוד לי, ולנו הגברים, מעולם לא התנסינו בלבישת חצאית או שמלה, ואין אנו מבינים מה משמעות הדבר בשביל אישה. ואעפ"י כן, במסגרת הרשימות על יהדות הרצף אני מעוניין להציג את המקורות בעניין, ואם יש מבין הקוראות שיכולה להאיר את עינינו בסוגיה, אשמח לתגובות.
שתי בעיות מתעוררות לכאורה בלבישת מכנסיים על ידי נשים: איסור 'לא יהיה כלי גבר על אישה' וחוסר צניעות. לגבי האיסור הראשון, כבר ראינו ברשימות הקודמות, שבמקום שהדבר מקובל, ולא עושים כדי להידמות למין השני, אין איסור. הרמב"ם (הלכות עבודה זרה יב, י) פסק לגבי הגברים שהאיסור חל רק "במקום שאין לובשין אותן הכלים ואין משימים אותו החלי אלא נשים", והוסיף "הכל כמנהג המדינה". משמע, שהכל תלוי בנורמה, ואם לענייננו מקובל שנשים ילבשו מכנסיים, אין בכך כל איסור.
על כך יש להוסיף את שיטת הב"ח (מובאת בש"ך יורה דעה קפב, ס"ק ז), שכל האיסור חל כשעוטים דברי נוי וכן כשעושים זאת על מנת להידמות למין השני. אך במכנסיים לנשים אין בעיה הזו, שהרי מכנסיים אינם דבר נוי והלובשת אותם אינה עושה זאת כדי להידמות לגברים. אדרבה, כיום יש לנשים מכנסיים המעוצבים במיוחד להן. מסיבה זו הסכים הרב עובדיה יוסף (שו"ת יביע אומר ו, יורה דעה יד; כנגד דעת המנחת יצחק) שאין בדבר איסור 'לא יהיה כלי גבר על אישה',] אם כי הוא אוסר את הדבר מסיבה אחרת:
"כי בגדי שחץ הן, ומעוררות תשומת לב מיוחדת לרואיהן יותר מאשר שמלה או חצאית רגילה, ומביאות לידי הרהורים רעים. ואין לבנות ישראל הכשרות ללכת בהן כלל. ובפרט במכנסים המהודקות ממש על הגוף שגורמות הסתכלות והרהורים רעים ביתר שאת".
דבריו מביאים אותנו לעניין הצניעות. האמנם מכנסיים פחות צנועים מחצאית? התורה מחייבת את הכהנים ללבוש מכנסיים, שמטרתם "לכסות בשר ערוה ממתנים ועד ירכים יהיו" (שמות כח, מב). הווה אומר: מכנסיים נועדים כדי לכסות את מקום הערווה, מה ששמלה או חצאית לא מסוגלות לעשות. האם לפי זה כל כך פשוט שמכנסיים אינם דבר צנוע? והרי הם מאפשרים כיסוי טוב יותר של מקום הערווה מאשר חצאית?
נקודה אחרת שמעלה הרב עובדיה היא שמכנסיים מהודקים גורמים "הסתכלות והרהורים רעים". אך גם בעניין זה יש להרהר. ראשית, ישנן חצאיות צרות שמבליטות את הגוף, ולכאורה לא מצאנו שאסרו את הדבר. שנית, בהנחה שהדבר מקובל בחברה הכללית, האמנם הדבר מעורר הסתכלות והרהורים רעים? והרי אין בכך מראה חריג. ושלישית, את הבעיה הזו ניתן לפתור בקלות באמצעות מכנסיים שאינם צמודים, שודאי שאלו יהיו יותר צנועים מאשר חצאית אשר אינה מכסה את מקום הערווה.
מדוע בכל זאת אסר הרב עובדיה את הדבר? התשובה פשוטה: בחברה שבה הוא חי הדבר לא היה מקובל, ולכן לבישת מכנסיים על ידי נשים נחשבה למעשה פרוץ. אך מה דינה של חברה כמו החברה הדתית אשר שותפה במרחב הכללי וחשופה לנורמות הלבוש המערביות? במקרה הזה אני מאד מתקשה למצוא איסור בדבר. כל שכן כשמדובר במכנסיים רחבים, שאדרבה, נראים כלבוש יותר הולם ויותר צנוע מהרבה חצאיות.
(הערת המערכת: המאמר הוא דעת הכותב ואינו בגדר פסיקת הלכה לרבים)
אלי כהן, הרמב"ם והרב ד"ר משה ונטורה/הרב צחי הרשקוביץ
דמותו האגדית של המרגל עז הנפש, אלי כהן, מוצגת תמיד בהקשר הישראלי של לוחם מוסד, שהתחזה לאיש עסקים סורי, והפיל בפח את כל בכירי הממשל והצבא העוין.  אלי כהן לא צמח בחלל הריק. במכורתו, אלכסנדריה, זכה לקבל חינוך עמוק ורציני מאחד ההוגים החשובים של העולם הציוני-דתי במאה העשרים, הרב ד"ר משה ונטורה. אם נעמוד על טיבו של המחנך, נזכה לקבל הצצה עמוקה לנפשו של המתחנך, שלא היסס לאזור את כל כוחותיו למען בטחונה ושלומה של מדינתנו.
הרב ונטורה, איש רב פעלים, שעמל על הפצת התורה, הציונות וההשכלה בקהילות טורקיה, עיראק, לבנון ומצרים, ולבסוף גם בארץ הקודש, הקים באלכסנדריה את בית הספר התיכון על שם הרמב"ם. בית הספר נועד להעניק לילדי העיר, בה כיהן כרב עד הקמת המדינה, אז גורש, חינוך יהודי ותורני איכותי.
את משנתו החינוכית ניתן לתמצת מתוך נאום שנשא בבגדד בשלהי מלחמת העולם הראשונה, זמן קצר אחר שפשט מדיו כקצין בצבא התורכי, והתגייס למלאכת הקודש של הקמת חינוך תורני-ציוני במקום (חלקים מהנאום מובאים ע"י אברהם טווינה, גולים וגאולים, כרך א, רמלה תשכ"ט, עמ' 63):
"בארץ ישראל קמה תנועה להחיות את השפה העברית. עוד מעט והארץ תשוחרר מעול הטורקים, ויזרמו אליה עולים מכל כנפות תבל. אנחנו נעלה עם העולים, ונקים את מדינת היהודים, ושפתנו המשותפת תהיה שפת אבותינו הקדושה. ואתם חייבים ללמד אותה לבני ישראל הנמצאים כאן!".
הוסיף והמשיך:
"התנועה הציונית חייבת לקום, ולימוד השפה העברית חייב להמשך, אבל אני רואה שחורות. עוד מעט תקום ממשלה ערבית שתמנע מכם להשתמש בשפה ולדבר על ארץ ישראל, אבל לא תאסור את לימוד התנ"ך. ולזה אני מדריך אתכם ללמד על העליה מתוך ספריהם של עזרא ונחמיה".
ביחד עם הרב יצחק מכמל, עמל הרב ונטורה על חינוך והכשרת מורים לתנ"ך ותושב"ע בעיראק, ולימים היה מחלוצי לימוד מחשבת ישראל בבתי ספר בארץ ובעולם, וכתב ספרי לימוד חשובים בתחום, הראשונים אי-פעם (אף לימד באוניברסיטת בר-אילן באחרית ימיו).
העתונאי הותיק אברהם חיים אלחנני ראיין את הרב ונטורה כאשר הלה כבר היה בארץ ישראל, ופעל רבות בשדה החינוך הדתי. כך הוא מצטט משמו (שבט ועם: במה לבירור בעיות הצבור הספרדי בארץ ובגולה, ד, תשי"ט, עמ' 125-123):
"אני תקוה כי החקירה בבעיות הנצח תביא את החניך לידי הכרה ברורה ששומה עליו להיות מתון בעיצוב השקפת עולמו. שהכפירה הזולה אינה אלא התחמקות מבעיות אלו, ולא פתרונן, שהזלזול בערכים היקרים לאומה, מכוח הנעימה הפסקנית השגורה, הוא פרי הגאווה שיש לעקור את שרשה מן הלב".
הגם שהתחננו לפניו שועים רבים שיקבל על עצמו את משרת רבנות העיר תל-אביב בראשית שנות הששים, בחר הרב לקבוע את משכנו תחילה בבאר-שבע, ולעמול על חינוך ילדי ישראל. כך הסביר אז מי שניתן לראותו אבי רעיון הגרעין התורני:
"מצאתי במקום זה מקור של השראה רבה. לא בקשתי לקרב את הקרובים אלא אני תר אחר קרבת הרחוקים. רבבות מילדי ישראל תועים בדרכי החיים החדשים, מצוה לקרבם אל חיק האמונה... הזמן מחייב גישה מיוחדת, למצוא מזיגה בין הפרה הרוצה להניק והעגל הרוצה לינוק".
בעיקר מרגש חזונו החברתי-תורני-הסטורי:
"עתידה היהדות הספרדית למלא תפקיד היסטורי בחיים הרוחניים של מדינת ישראל. סיסמתנו צריכה להיות 'תחת הנחושת אביא זהב'. תחת הנחושת של תקופת הגלות והניוון הרוחני של השבטים האלה בסביבה הנחשלת של גלות ישמעאל, נביא את הזהב אשר ירשנו מתקופת הזוהר של ספרד", בגלות ישמעאל נאורה ומאפשרת.
"לא תחמוד" - החמדה יכולה להביא לגזל או אפילו לרצח
סייגים בלא תחמוד
ד"ר יצחק קניגסברג
בדיבר העשירי התורה מצווה: "לֹא תַחְמֹד בֵּית רֵעֶךָ לֹא תַחְמֹד אֵשֶׁת רֵעֶךָ וְעַבְדּוֹ וַאֲמָתוֹ וְשׁוֹרוֹ וַחֲמֹרוֹ וְכֹל אֲשֶׁר לְרֵעֶךָ".
חז"ל ומפרשי המקרא תוהים על מקומו של דיבר זה בין הדיברות של עבירות בין אדם לחברו: "לֹא תִּרְצָח, לֹא תִּנְאָף, לֹא תִּגְנֹב" וכו', שעליהם חייבים על עשייתם, כאשר בדיבר "לא תחמוד" אין עשייה אלא מחשבה, ולכן ניתן היה לחשוב כי אין חייבים עליו. עוד ניתן לתהות: מדוע בדיבר "לא תחמוד" יש פירוט: בֵּית רֵעֶךָ, אֵשֶׁת רֵעֶךָ וכו', ובדיברות אחרות אין? האם האיסור "לא תחמוד" גורף, או שיש דברים שמותר לחמוד?
רמב"ם (הלכות גזלה ואבדה, א', יא'): "החימוד מביא לידי גזל, שאם לא רצו הבעלים למכור, אע"פ שהרבה להם בדמים והפציר ברעים, יבא לידי גזל שנאמר 'וחמדו בתים וגזלו'. ואם עמדו הבעלים בפניו להציל ממונם או מנעוהו לגזול יבא לידי שפיכות דמים...".
הרמב"ם קושר את "לא תחמוד" לעשייה, בדומה ל"לא תרצח", "לא תנאף" וכו'. הלחץ שמפעיל החומד בנכסי חברו כדי לרכוש אותם בניגוד לרצון חברו, עובר על "לא תחמוד" רק לאחר שעשה מעשה ולקח ממנו את הנכס, אפילו בתשלום, שכן החמדה יכולה להביא לגזל או אפילו לרצח, מה שמצדיק את מיקומו של הדיבר בין הדיברות "לא תרצח", "לא תגנוב" וכו'.
מהפירוט בדיבר "לא תחמוד", ובאי פירוט כזה בשאר הדיברות, ניתן ללמוד שב"לא תחמוד" התורה קבעה סייג לחמדה. החמדה הגורמת ללקיחת נכס חברך בכח והעלולה לגרום לרצח היא אסורה, אך אין עוברים על "לא תחמוד" בדבר שאינו שייך לחברו, לא כמו בשאר הדיברות שבהם האיסור ללא סייגים.
אחד המקרים שבהם החמדה מותרת, מופיע בפיוט "שיר הכבוד" ובו כתוב: "נַפְשִׁי חָמְדָה בְּצֵל יָדֶךָ, לָדַעַת כָּל רָז סוֹדֶךָ". זאת החמדה הרצויה לפני המקום, לדעת את סודותיו בבריאה בבחינת: "בְּכָל דְּרָכֶיךָ דָעֵהוּ".
בשנים האחרונות עובר המדע תהליך מהפכני המקשר אותו לחיי היום-יום ולגורל האנושות. ההתחממות עולמית, חקר המוח, תאי גזע, מזון מהונדס גנטית וכו' הם נושאים המשפיעים על חיינו האישיים. מכונים שונים ברחבי הארץ וכן אמצעי התקשורת מקנים לחפצים בכך מידע רחב, בשפה המובנת לכולם בכל התחומים הללו, המבטאים את סודות הקב"ה בבריאה.
יש לחפש אחרי פסיכולוגים שומרי תורה ואם אין כאלו, יש להתנות עמם שיבטיחו שלא ידברו עם החולה בענייני אמונה ותורה
וורקוהוליק/הרב רזניקוב
פרשת השבוע עוסקת בעצת יתרו למשה להקים מערכת משפט הכוללת פיזור והאצלת הסמכויות לשופטים בדרגות שונות. יתרו רואה את משה חתנו קורס תחת עומס הפניות בתפקידו כשופט העם "... ויהי ממחרת וישב משה לשפט את העם ויעמוד העם על משה מן הבוקר ועד הערב... ויאמר חתן משה אליו לא טוב הדבר אשר אתה עושה... עתה שמע בקולי איעצך..." (שמות י"ב, א' - י"ט). כיצד ייתכן שלא חשב משה על העצה בעצמו? משה מנסה להסביר ליתרו: "כִּי יָבֹא אֵלַי הָעָם לִדְרֹשׁ אֱלֹקים", התפקיד שלי הוא לא סתם שופט. ד' דורש ממני חיים ברמה שונה, וזה כולל הקרבה מוחלטת של חיי המשפחה שלי. יתרו ממשיך וטוען, ובכל זאת, גם אם זה כך, אתה פועל לא נכון: "נָבֹל תִּבֹּל גַּם אַתָּה גַּם הָעָם הַזֶּה אֲשֶׁר עִמָּךְ כִּי כָבֵד מִמְּךָ הַדָּבָר לֹא תוּכַל עֲשֹׂהוּ לְבַדֶּךָ", ומציע לו את שיטת פיזור הסמכויות. משה מכבד את יתרו ועושה כעצתו: "וַיִּשְׁמַע מֹשֶׁה לְקוֹל חֹתְנוֹ וַיַּעַשׂ כֹּל אֲשֶׁר אָמָר".
הוורקוהוליקים חווים תחושה של הנאה כאשר הם מבצעים כמה משימות במקביל ומצליחים בהן, כך שהעבודה הופכת להיות מעין סם עבורם. הניסיון מראה כי קיים קשר בין נטייה לפתח וורקוהוליזם לבין מבנה אישיות אובססיבי-קומפולסיבי. הוורקוהוליק משלם לרוב מחיר נפשי ותעסוקתי גבוה. בשל כך, חשוב במקרים אלו לפנות לייעוץ. 
ההלכה מתייחסת למצבים פסיכיאטריים ברמה תפקודית הלכתית-משפטית, ולא ברמה רפואית-טיפולית. כאשר דנה ההלכה בהגדרת שוטה היא מתכוונת לתסמינים שיש להם משמעות משפטית-הלכתית. התסמינים יכולים לקרות בגין הפרעות רפואיות רבות. לפיכך, התיאורים של הפרעות נפשיות שמציבים לפנינו פוסקי ההלכה אינם בהכרח זהים עם התיאורים וההגדרות שנותנים הפסיכיאטרים. מחלות נפש נחשבות בקרב הציבור הרחב, ובעיקר בציבור החרדי, כבעיה חברתית רצינית, המערערת את יסודות המשפחה, וגורמת לתווית חברתית שלילית חמורה. אי לכך בקרב רבים יש רתיעה מטיפול נפשי, ואפילו עצם הפגישה עם פסיכיאטר או פסיכולוג בעייתית עבורם. הדבר מביא להזנחת החולה הפסיכיאטרי, עד לנטישתו ולהרחקתו מחברת בני אדם. דבר זה דורש תיקון, שכן יש מצבים שהפסיכיאטריה והפסיכולוגיה יכולים לסייע ואף לרפא (ראה הרב ש. וולבה, בשבילי הרפואה, ה, תשמ"ב, עמ' נ"ז ואילך). 
שיטות הטיפול המבוססות על שינויים בדפוסי ההתנהגות יכולות להוות דרך המנוגדת לתורה, כאשר המטפלים נותנים עצות טיפוליות שמהוות עבירה ברורה, או בעצם התיאוריות והערכים בחלק משיטות הטיפול הללו, שיכולים להוות סתירה ממשית להשקפת התורה, כגון יחס שלילי לדת ולמצוות, הכחשת משמעות החטא והאשמה, וכיו"ב. שיטות פסיכואנליטיות דוגלות בגישה שיש להעלות ולשחרר פחדים ומצוקות הנוגעות למיניות ולאלימות, וכן יש הסבורים שהדת מהווה בעיה במחלתו של החולה, ואף שהדת כשלעצמה היא ביטוי לסטייה נפשית מסוג כפייתיות. חינוכו של החולה להשתחרר מהדת, להתייחס לחטא ולרגשות אשם על ביצוע עבירות כהתנהגות נוירוטית שלילית, ולהעלות למודע ולחופשי יצרים מיניים ואלימים, כל אלו נוגדים את תורת ישראל. לפיכך, אין להתרפא מפסיכולוגים שהם כופרים ומינים, שיש לחוש שמא יתנו עצות נגד התורה, ושמא ידברו דברי מינות וניבול פה, וכיוון שהם אינם מרפאים בתרופות אלא רק בדיבורים, שונה דינם מסתם רופאים כופרים. ולכן יש לחפש אחרי פסיכולוגים שומרי תורה ואם אין כאלו, יש להתנות עמם שיבטיחו שלא ידברו עם החולה בענייני אמונה ותורה (שו"ת אגרות משה חיו"ד ח"ב סי' נ"ז שו"ת תשובות והנהגות ח"א סי' תס"ה וסי' תתס"ז).

השבת מאפשרת לאדם לשלוט על זמנו. זו הזדמנות לעבודה רוחנית שאינה יכולה להתבצע בימות החול הסוערים
לעשות את השבת / הרב מאיר נהוראי
שתי סיבות שונות מוזכרות ביחס למצות השבת. בעשרת הדברות שבספר שמות מודגש הצורך בזכרון לבריאת העולם, ובספר דברים הטעם הוא זכירת יציאת מצרים. בספר שמות התורה מתייחסת לשבת כאל מציאות קיימת, והאדם נדרש לתפקד בהתאם לה. מאידך גיסא,  בספר דברים נתבעים אנו ליצור את השבת: "עַל כֵּן צִוְּךָ ה' אֱלֹקיךָ לַעֲשׂוֹת אֶת יוֹם הַשַּׁבָּת", יש דרישה לשותפות ביצירת השבת. מעניין הדבר, שגם בפרשיות המשכן ניתן למצוא בציווי על השבת את מעורבות האדם: "וְשָׁמְרוּ בְנֵי יִשְׂרָאֵל אֶת הַשַּׁבָּת לַעֲשׂוֹת אֶת הַשַּׁבָּת ..." (שמות לא,טז). ומעיר בעל משך חכמה: "הנה לשון עשייה על השבת, על ההעדר המלאכה וביטול העשייה, זר קצת" (לא,טז) - הכיצד ניתן לעשות את השבת באופן אקטיבי, בעוד שהמצווה היא לשמור, שזו תביעה למנוחה?
יש המסבירים את העשייה דווקא בהקשר להכנות שעורך האדם לכבוד השבת: "על דרך הפשט לתקן לצרכי שבת מלשון: (בראשית יח, ז) 'וימהר לעשות אותו', וכן: (שם, ח) 'ובן הבקר אשר עשה', הכל לשון תקון, ובאור הכתוב שיהא אדם זהיר בכבוד שבת להשמר מכל מלאכה, ולהשתדל שיכין לצורך השבת כדי שיהא לו מנה יפה לשבת" (רבנו בחיי שם). 
נראה גם שניתן להגדיר את המנוחה בשבת לא רק כפאסיבית אלא כאקטיבית. המנוחה מעידה שהאדם איננו שולט בטבע. אלקים ברא את העולם בחכמה, ובשבת הוא הפסיק את מעשה הבריאה. גם האדם מפסיק בשבת את כל פעולות הבריאה והיצירה וממילא את שליטתו בטבע. זהו יום בשבוע שבמהלכו הטבע והאדם מפסיקים להילחם זה בזה.
כאשר השביתה היא מטעם זכרון יציאת מצרים יש בה מעלה נוספת. יציאתנו ממצרים תובעת מאיתנו את השגת החירות. השבת מאפשרת לאדם להיות בן חורין ולשלוט על זמנו ובכך ניתנת לו הזדמנות לעבודה רוחנית ונפשית שאינה יכולה להתבצע בימות החול הסוערים. בימות החול האדם משועבד לעבודתו ולשאר מנגנונים שסוחפים ומנתקים אותו מהרוח. שבת מאפשרת לאדם לקחת פסק זמן מאותה עבדות ולשלוט על הזמן לטובת עבודת הנפש. כך האדם "עושה את השבת"; לא רק נח פיזית אלא גם יוצק תוכן רוחני לשביתה. לכן, דווקא במצוות השבת הכתובה בספר דברים, שם ההנמקה היא 'זכר ליציאת המצרים', נאמר הציווי בלשון: לעשות. יציאה ממצרים למען השגת חרות. 
אחד העם מתייחס לשבת בספרו 'על פרשת הדרכים': "אפשר לומר בלי שום הפרזה, כי יותר משישראל שמרו את השבת, שמרה השבת אותם. ולולא היא שהחזירה להם את נשמתם וחדשה את חיי רוחם בכל שבוע, היו התלאות של 'ימי המעשה' מושכות אותם יותר ויותר כלפי מטה, עד שהיו יורדים לבסוף לדיוטא התחתונה של חומריות ושפלות מוסרית ושכלית...". 

גם ביאליק ביקר קשות את חילול השבת ההמוני בקבוץ גבע (איגרות ח"נ ביאליק א' שצג): "בלי שבת אין צלם אלקים וצלם אנוש בעולם. אילו היתה העבודה תכלית לעצמה הרי אין מותָר לאדם מן הבהמה. כל עמי התרבות קבלו מיד ישראל, בצורה זו או אחרת, את יום המנוחה, והיא שעמדה להם ללבוש צורת אדם במקצת". 
שני ההוגים החשובים שהטיפו לשמירת שבת ראו במנוחה צורך נפשי וקיומי לאומה בכלל ולאדם בפרט. לא רק שביתה פסיבית אלא שמירה שיש בה עשייה רוחנית לנפשו של האדם. אחד מאתגריה של מדינת ישראל הוא לעצב את השבת בחברה הכללית, לאו דווקא הדתית. יש להטמיע את רוח השבת בחברה הכללית ולא להסתפק רק בסגירת בתי עסק ומסחר. יש צורך לעשות את השבת. 
הסערה של השבועיים האחרונים מטלטלת את כל מי שהוא חלק מעולם המשפט, ואת תפיסת השופטים כנישאים מעם
איך צריך למנות שופטים?
ד"ר שוקי פרידמן 
מנהל מרכז לאום דת ומדינה במכון הישראלי לדמוקרטיה, מרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס'.  
מערכת משפט היא לבה של כל חברה. עצתו של יתרו למשה להקים מערכת משפט, כוללת גם פרמטרים לבחירת השופטים "אנשי חייל, יראי א-לוהים, אנשי אמת, שונאי בצע". משה, גדול הנביאים, ודאי ידע לראות ללבב ולמנות את האנשים הראויים. באין נביא, הממנים את השופטים הם בשר ודם שכפי שהוכיחו השבועיים האחרונים, נתונים מחולשות והשחתה. בעקבות הפרשה החמורה שפורסמה, שבה הביקורת על שיטת מינוי השופטים בישראל. השיטה הישראלית למינוי שופטים אכן לא מושלמת, אבל במציאות הישראלית היא כנראה הכי טובה שיש. 
בישראל שופטים ממונים על ידי וועדה המייצגת את רשויות השלטון ואת מקצוע עריכת הדין: שלושה שופטים עליונים, שני שרים, שני ח"כים ושני נציגים של לשכת עורכי-הדין. השיטה הזו פועלת כבר שבעים שנים ובפרספקטיבה של זמן, היא בנתה מערכת משפטית מתפקדת ומוערכת, שבה רוב מוחלט של המינויים הוכיחו עצמם, 'התפוחים הרקובים' היו בודדים. 
הטענה העקרונית המרכזית נגד השיטה הנוכחית היא שהיא יוצרת שלטון של שופטי בית המשפט העליון בתוך הוועדה. השופטים, כך נטען, 'משכפלים' את עצמם, וממנים שופטים שתפיסת עולמם הערכית והשיפוטית דומה לשלהם ונוטה לתפיסות ליבראליות ולאקטיביזם שיפוטי. לכן, סבורים מבקרי השיטה, צריך למנות את השופטים, לפחות את אלו שמתמנים לבימ"ש עליון, באמצעות גוף שייצג את הגיוון הקיים בחברה הישראלית, ולא גוף מונוליטי ואליטיסטי. במילים אחרות, להעביר את בחירות השופטים לגוף פוליטי. 
בעולם יש כמה שיטות למינוי שופטים. חלקן נותנות בכורה לפוליטיקאים, וחלקן דומות לשיטה הישראלית ומעניקות את הסמכות למינוי שופטים לוועדה המייצגת גם את מערכת המשפט לצד נציגי רשויות אחרות. המגמה העולמית היא מעבר לשיטה הישראלית דווקא, של וועדה מקצועית או מעורבת, כשלדרג הנבחר יש מעורבות פחותה בהליך המינוי. 
הסערה של השבועיים האחרונים מטלטלת את כל מי שהוא חלק מעולם המשפט וגם את תפיסת השופטים כנישאים מעם. עם זאת, אין בה הוכחה לכך ששיטת המינויים הנוכחית פשטה את הרגל. הקדנציה הנוכחית של שרת המשפטים הוכיחה כי גם בשיטה הזו אפשר למנות שופטים המייצגים עמדות שונות. אפשר לתקן את השיטה, ולשפר את פעולתה, אבל שינוי דרסטי יפגע במערכת המשפט ויכול לערער יסוד מרכזי לקיומה של המדינה. 
בעלי ענין מבקשים להשפיע על ההחלטות של היחיד והחברה ולעקוף בצורות שונות ומתוחכמות את מנגנוני הבחירה
הקרב על הבחירות 
 שנוולד 
הבחירה של עם ישראל באמירת 'נעשה ונשמע', לבחור לקבל על עצמם מראש, עוד לפני הנשמע, היתה שיא של הבחירה האנושית בהיסטוריה – מעין מגה-בחירה. את השלכותיה הננו חיים וחווים מידי יום דורות רבים אחריה.
לבחירה של עם ישראל קדם, עפ"י חז"ל, מהלך בו ניתנה אפשרות אמתית, לכל האומות, לבחור בתורה. כל האומות בחרו שלא לקבלה, כל אחת מטעמיה: "כשנגלה הקדוש ברוך הוא ליתן תורה לישראל לא על ישראל בלבד הוא נגלה אלא על כל האומות. תחילה הלך אצל בני עשו אמר להם: מקבלים אתם את התורה? אמרו לו: מה כתוב בה? אמר להם? לא תרצח! אמרו: כל עצמם של אותם האנשים ואביהם רוצח הוא וכו'. הלך אצל בני עמון ומואב וכו'. הלך אצל בני ישמעאל וכו'. וכן לכל אומה ואומה שאל להם אם מקבלים את התורה וכו'. כיון שראה הקדוש ברוך הוא כך נתנם לישראל. וכו'" (ספרי דברים פיסקא שמג). הרמח"ל, בשונה מהמהר"ל, מבאר את דברי חז"ל כפשוטם. גם לאומות היתה אפשרות מוחלטת לבחור  לקבל את התורה (רמח"ל דרך ד' ח"ב פ"ד).
כח הבחירה של האדם הוא הכח המייחד אותו משאר היצורים. הוא בבחינת 'צלם אלוקים' שבו. להחליט ולבחור באופן חופשי לחלוטין, על פי רצון פנימי עצמי, ולא מתוך תכתיב, הכרח חיצוני, או כפיה כלשהי. הבחירה היא המפתח לעשיה של האדם, להתנהלותו ולקבלת האחריות שלו על מעשיו. ככל שהאנושות התקדמה כך היא ביקשה לעגן את חופש הבחירה האנושית ולצמצם את הכפייה החיצונית המכתיבה לאדם את החלטותיו.
 אולם, במקביל לכך חלה התקדמות גם בדרכים שבהן בעלי ענין מבקשים להשפיע על ההחלטות של היחיד והחברה ולעקוף בצורות שונות ומתוחכמות את מנגנוני הבחירה. עולם השיווק, הפרסום, היח"צנות ועיצוב דעת הקהל הפך להיות מרכיב מרכזי ומשמעותי בעולם החופשי לכאורה. הם משתמשים בכלים פסיכולוגיים מגוונים ובמחקרים על מבנה הנפש ועל תהליכי קבלת החלטות במטרה לעקוף את מנגנוני הבחירה החופשית ולהשפיע על הבחירה. לרשותם מגוון אמצעי פרסום, תקשורת ורשתות חברתיות, שבהם הם משתמשים כדי לקדם את האינטרס השיווקי שלהם. הם משתמשים בנראות רועשת כדי למשוך תשומת לב ולייצר דימוי מתוחכם ומושך למושא השיווק, כדי שיגרום לבחור בו. בשיטות שונות של אינדוקטרינציה ושטיפת מח הם מבקשים לנצל את עומס המידע שגורם לזיכרון קצר מועד כדי להשכיח דברים לא רצויים מהעבר, לעורר תשומת לב לגבי דברים מסוימים כדי להסיח את הדעת מדברים אחרים ולא רצויים, להפיץ ספינים בתקשורת כדי לעצב את התודעה, להפיץ מידע שקרי - פייק ניוז, ולאחרונה גם השתקה, כדי לגרום לעמימות שתסתיר תפיסות שעלולות להיתפס כבעיתיות ושנויות במחלוקת.
האדם המודרני נמצא בזירת קרב. גופים שונים נלחמים על הבחירה שלו. אולם הקרב הוא לא רק על מה לבחור, אלא על עצם היכולת לבחור בכוחות עצמו, ולממש את בחירתו החופשית. האבסורד הגדול הוא שהאנושות מודעת להשפעות שמופעלות עליה ובכל זאת היא מוצאת את עצמה פעם אחר פעם נופלת ברשתן ומאבדת למעשה את הבחירה החופשית שלה.
תקופת 'בחירות' היא שעתם הגדולה של היח"צנים, ומעצבי דעת הקהל שמבקשים לשווק לנו את לקוחותיהם הפוליטיים.
דווקא בשעה זו נדרש האדם לחדד את עצמו ואת כלי הבחירה שלו לבחירה חופשית מחושבת ואמתית, כדי שלא תיהפך לתקופת איבוד הבחירה.
 
משה הוא בן אנוש. התורה אף מספרת לנו את נסיבות הורתו ולידתו. ועם זאת: "משה עלה אל האלוקים"
תורה של בני אדם
סיפור דרשני מפורסם במסכת שבת (פח: – פט) מתאר ויכוח בין הקב"ה למלאכים בשאלה למי תינתן התורה:
בשעה שעלה משה למרום אמרו מלאכי השרת לפני הקב"ה: רבש"ע מה לילוד אשה בינינו? אמר להן: לקבל תורה בא. אמרו לפניו: חמודה גנוזה שגנוזה לך 974 דורות קודם שנברא העולם, אתה מבקש ליתנה לבשר ודם? (תהלים ח, ה) "מה אנוש כי תזכרנו ובן אדם כי תפקדנו"? (שם, ב) "ה' אדונינו, מה אדיר שמך בכל הארץ אשר תנה הודך על השמים" 

הפסוקים בתהלים ח משמשים בפי המלאכים ראיה לכך שהודו של הקב"ה, תורתו, צריכה להישאר בשמיים, שהרי בן אנוש לא נחשב לכלום.
אמר לו הקב"ה למשה: החזיר להן תשובה.
הקב"ה בתגובה נוהג כאב וכמחנך מעצים: אם המטרה היא להראות שבן אנוש יכול להתמודד גם עם דברים שמימיים, הרי שהתשובה הטובה ביותר תהיה בעצם כך שמשה עצמו, הוא שיענה למלאכים ויתמודד עם טענותיהם.
מכאן והלאה מתחילות טענותיו של משה, המתבססות על כך שציוויי התורה מיועדים בברור לבשר ודם: למלאכים אין אב ואם, לא מלאכה לשבות ממנה, ולא יצר הרע שיכשיל אותם בגזל או ברצח.
בסיפור הגמרא שבפנינו שלושה משתתפים בשיח. משה מפנה שאלה לקב"ה, ואז משתמש בתשובה שהוא מקבל מה', כדי להחזירה כשאלה רטורית אל המלאכים.
[...] אמר לפניו: רבונו של עולם תורה שאתה נותן לי מה כתיב בה? "אנכי ה' א-להיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים" אמר להן: למצרים ירדתם? לפרעה השתעבדתם? תורה למה תהא לכם? שוב מה כתיב בה? "לא יהיה לך אלהים אחרים" בין עמים אתם שרויין שעובדין עבודת גלולים? שוב מה כתיב בה? "זכור את יום השבת לקדשו" כלום אתם עושים מלאכה שאתם צריכין שבות? שוב מה כתיב בה? "לא תשא" משא ומתן יש ביניכם? שוב מה כתיב בה? "כבד את אביך ואת אמך" אב ואם יש לכם? שוב מה כתיב בה? "לא תרצח לא תנאף לא תגנוב" קנאה יש ביניכם? יצר הרע יש ביניכם? 

כפי שהראה יונה פרנקל, כל עשרת הדברות מופיעות בשיחה, מלבד אחת: "לא תחמוד". שהרי המלאכים חמדו את התורה, 'חמודה גנוזה' כפי שקראו לה.
מיד הודו לו להקב"ה. שנאמר: (תהלים ח, י) "ה' אדונינו מה אדיר שמך בכל הארץ" ואילו "תנה הודך על השמים" לא כתיב. 

הפסוק הראשון והאחרון בתהלים ח כמעט זהים, אלא שכמו שמבינים עכשיו המלאכים, בהבדל משמעותי: הפסוק האחרון מסתיים באדירות שמו של הקב"ה על הארץ, ולא בהודו שעל השמיים.

עיון נוסף מלמד כי אמנם מה אנוש כי תפקדנו, אבל גם: "וַתְּחַסְּרֵהוּ מְּעַט מֵאֱלֹהִים וְכָבוֹד וְהָדָר תְּעַטְּרֵהוּ", וגם: "מִפִּי עוֹלְלִים וְיֹנְקִים יִסַּדְתָּ עֹז".

המלאכים תוהים על אחד הפרדוקסים הגדולים ביותר של התורה: מהות אלוקית, שמיימית, המיתרגמת לעניינים אנושיים, ועוסקת בכל מרכיבי החומר של האדם ושל העולם: מעשיו, עסקיו, יצריו.
משה הניצב מולם בסיפור הוא בן אנוש, יילוד אישה. התורה אף מספרת לנו את נסיבות הורתו ולידתו, שלא נטעה לחשוב אחרת. ועם זאת: "משה עלה אל האלוקים". עצם קיומו של משה בעולם זו התשובה הטובה ביותר למלאכים, והוא ההתגלמות האנושית למהותה של תורה: תרגום של אידאות גבוהות לחיי יום יום ומעשה, הוא שיכול להעניק לאדם את שיעור קומתו, את הקרבה של 'ותחסרהו מעט מאלוקים', ואת היכולת לעמוד אל מול המלאכים, ולנצח. הפוטנציאל הזה של האדם, כבר מראשיתו, מעניק תוקף וחוזק לעולם כולו:  מפי עוללים וינקים יסדת עז.
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