אכן, אסור שפעולות חקירה פסולות, אם אמנם נעשו, יטשטשו ולוּ לרגע את חומרת הרצח שנעשה בדם קר
אביעד הכהן 
לא תחניפו את הארץ  
אדל ביטון ע"ה הייתה בת שנתיים כאשר נרצחה בפיגוע אבנים בשומרון. בעקבות יידוי האבנים, התנגשה אמה תבדל"א במשאית ואדל נפצעה קשה. שנתיים נאבקה על חייה עד שהשיבה נשמתה לבוראה.
לאבנים אין עיניים. גם לא תבונה ושיקול דעת. אבנים יכולות לרצוח, ומי שמיידה אותן כמוהו כרוצח.
כך ביידוי אבנים של פלשתינאים על יהודים, שהיה ל"מכת מדינה" בכבישי השומרון, וכך, לפי החשד, ביהודים שלמגינת לב ולמרבה החרפה מבקשים לתפוס אומנות רוצחיהם בידיהם וכביכול "משיבים מלחמה שערה". 
חקירת פיגוע הטרור ליד צומת תפוח שבו נרצחה עאישה ראבי, תושבת הכפר בידיא ואם לתשעה ילדים טרם הגיעה  לסופה. מעצר הנערים מישיבת "פרי הארץ" ברחלים, שלטענת השב"כ חשודים במעורבות במעשה הנפשע, עורר השבוע סערת רגשות כאשר נטען כי הם עונו בחקירה על מנת שיודו במעשה. 
לא צריך להיות משפטן דגול כדי להבין שגם מטרה נעלה כמו חקר האמת וגילוי רוצח, כל רוצח, אינה מקדשת את כל האמצעים. צדק יש לרדוף  בצדק. לכל נחקר, אפילו הוא חשוד במעשים הנוראיים ביותר, יש זכויות יסוד שיש לשמור עליהן מכל משמר. כך באשר לקיום הליך הוגן של חקירה וזכות להיוועץ, בתנאים שנקבעו לכך בדין, עם עורך דין.
אכן, אסור שפעולות חקירה פסולות, אם אמנם נעשו, יטשטשו ולוּ לרגע את חומרת הרצח שנעשה בדם קר. יהא אשר יהא, במעשיו נוטל רוצח נפש אדם שנברא בצלם אלוקים, מעשה שאין לו כפרה בעולמה של מורשת ישראל. 
דווקא בבואה לדבר בשבח ארץ ישראל, מציבה תורת ישראל דגל שחור ענק מעל שפיכת דם: "לא תחניפו את הארץ אשר אתם בה. כי הדם הוא יחניף את הארץ. ולארץ לא יכופר לדם אשר שפך בה כי אם בדם שופכו" (במדבר לה, לג). 
השימוש בדוגמא זו, מכל דוגמאות שבעולם, ממחיש את עוצמת החטא שבנטילת חיי אדם, כל אדם, חטא שבניגוד גמור לתורת התשובה היהודית, אין לו כפרה עולמית (ראו בהרחבה: א' הכהן, "עונשו של רוצח", http://www.daat.ac.il/mishpat-ivri/skirot/228-2.htm).
ויושם אל לב: הרמב"ם פותח את הלכות רוצח ב"משנה תורה" באמירה ברורה: "כל הורג נפש אדם מישראל עובר בלא תעשה שנאמר לא תרצח". 
ועם זאת, בהמשך דבריו (שם, ד, ח-ט), ואגב פירוט החריגה בעבירות רצח מסדר הדין הפלילי הרגיל שנוהג דרך כלל, משתמש הרמב"ם בניסוח  שמכוון כלפי רצח כל אדם, לאו דווקא מישראל, וכותב: "שאף על פי שיש עוונות חמורין משפיכות דמים, אין בהן השחתת ישובו של עולם כשפיכות דמים. אפילו עבודה זרה, ואין צריך לומר עריות או חילול שבת אינן כשפיכות דמים. שאלו העוונות הן מעבֵירות שבין אדם לקדוש ברוך הוא, אבל שפיכות דמים מעבירות שבינו לבין חברו. וכל מי שיש בידו עוון זה - הרי הוא רשע גמור, ואין כל המצות שעשה כל ימיו שקולין כנגד עוון זה, ולא יצילו אותו מן הדין... צא ולמד מאחאב עובד עבודה זרה, שהרי נאמר בו 'רק לא היה כאחאב'. וכשנסדרו עונותיו וזכיותיו לפני אלוקי הרוחות, לא נמצא עוון שחייבו כליה ולא היה שם דבר אחר ששקול כנגדו אלא דמי נבות... והרי הוא [=אחאב] הרשע לא הרג בידו אלא סיבב, קל וחומר להורג בידו".
אחד הביטויים שחוזרים ונשנים בפרשת שעבוד מצרים – ואינו שכיח בשאר חלקי התורה – הוא הכינוי "עברים" לבני ישראל. כך, למשל, כבר בפרק הראשון (א, טו) מדבר בכתוב ב"מילדות העבריות"; בת פרעה מגלה את התינוק שבתיבה ואמרת "מילדי העברים זה" (ב, ו), ואחותו קוראת לה "אישה מינקת מן העבריות" (שם, ז); משה רבנו רואה "איש מצרי מכה איש עברי מאחיו" (שם, יא), ולאחר מכן "שני אנשים עברים נצים" (שם, יג). כך גם בהמשך, כאשר אומר משה לפרעה (ה, ג) "אלקי העברים נקרא עלינו".  
כידוע, כינוי זה דבק בבני ישראל בעקבות אברהם אבינו, "אברהם העברי", על שום ש"כל העולם מעבר אחד, והוא מעבר אחר". 
גדולתם של אברהם ובניו היא שגם אִם "כל העולם" או אויביו נוקטים במעשי רצח להגשמת מטרותיהם, אין חלקנו עמם. אנו נותרים "בעבר האחר". כך היה וכך ראוי שיהיה תמיד. 
גם משימת הקודש של הגנה על ביטחון המדינה או יישוב ארץ ישראל אינה מצדיקה נטילת חיי אדם, כל אדם.  הנוקט בה, "מחניף את הארץ", ואין לו כפרה. 
מי שאוחז בדרכי הטרור של האיסלם הרדיקלי, הרי הוא דומה למי שהמיר את דתו והתאסלם חלילה, ודווקא לג'יהאד
כותרת גג

הרב יואל בן-נון, ב"ידיעות אחרונות":
המגבים את הטרור היהודי יגרמו להרס ההתיישבות ביו"ש

מערכת שבתון
במתקפה חריפה ביותר נגד רבנים ומשפטנים המגבים את הטרור היהודי יצא הרב יואל בן-נון ב"ידיעות אחרונות".
הרב בן נון כתב בין השאר: "יש קנאות מאורגנת עם הדרכה מדויקת איך לשתוק בכל החקירות, ויש לה השראה 'תורנית רבנית' הכוללת 'היתרים' לחילול שבת כדי לעמוד מול השב"כ, ולהמשיך את המלחמה הקנאית נגד הערבים בארץ באשר הם, מבלי להתחשב כלל במוסדות מדינת ישראל ובמערכת הביטחון שלה".
"נקודת המוצא הקנאית היא שלילה מוחלטת של סמכויות המדינה, ואי הכרה בלגיטימיות של מוסדותיה- כנסת וממשלה, צבא ומשטרה ושב"כ – שכולם בגדר 'רשעים'.....אל תטעו: ה'פתרון' שלהם לבעיה הפלשתינית הוא פשוט העתק (קטן לחלש בינתיים) של שיטות הטרור והג'יהאד המוסלמיות נגדנו....חומת ההגנה הישראלית מפני הטרור היא מערכת הביטחון, ובמיוחד השב"כ שסיכל רק בשנה האחרונה מאות פיגועים. והנה, לנגד עינינו, מנהלים עורכי דין ידועים ומוכרים מערכה נגד שיטות החקירה של השב"כ, בסיוע מובהק של הקו הליברלי במערכת המשפט, כשהם יודעים היטב שחשיפת שיטות החקירה של השב"כ ופסילתן יביאו לכך שגם מול הטרור הערבי לא יוכל השב"כ לפעול כראוי, מפני שהליברליות המשפטית לא תוכל להבחין בין חשודים יהודים לבין חשודים ערבים..."

"...אם חלילה ייחלש השב"כ במלחמתו נגד הטרור האיסלמי, יתגברו מאוד הפיגועים, החולשה הזאת תחזק את הקנאים ש'רק הם יודעים לטפל בערבים', רבים יתגייסו ל'מלחמת הקודש' שלהם, וכל זה יוביל לכאוס (בדומה לסוריה), במיוחד ביהודה ובשומרון".
"הקנאים בטוחים שהם ינצחו, ואני בטוח שהם יובילו אותנו שוב ל'חורבן ביתר' ויגרמו לחורבן ההתיישבות היהודית בשומרון, ואולי גם ביהודה".
עוד הוסיף הרב יואל בן נון ב'ידיעות אחרונות': "מי שלא מכיר במדינת ישראל ובמוסדותיה הנבחרים, מסכן את עצם קיומנו גם אם הוא מתפלל שלוש תפילות ביום. יתר על כן. מי שאוחז בדרכי הטרור של האיסלם הרדיקלי, הרי הוא דומה למי שהמיר את דתו והתאסלם חלילה, ודווקא לג'יהאד. ולבסוף, לעומת הקנאים, החרדים האנטי-ציוניים נדמים כ'צדיקים', כי הם לכל הפחות לא נוטלים נשק לידיהם".
השופט הנדל: "אין זה מדוייק לטעון כי הרבנים הראשיים לישראל הציגו חזית אחידה של התנגדות לשירות נשים בצה"ל...
בג"ץ: למה ייגרע חלקה של הבת הדתייה בהכנה לצה"ל?
"אם סבורה מערכת החינוך הממלכתית-דתית כי יש צורך להכין את הבן הדתי לאתגרי השירות, למה ייגרע של חלקה של הבת הדתייה", קובע שופט בג"ץ צבי הנדל בעתירה שהגיש עו"ד אמנון לורך נגד משרדי החינוך, הביטחון, המשרד לשוויון חברתי וצה"ל. בעתירה נטען כי המדינה מממנת פעילות הכנה לקראת שירות בצה"ל לבנים הלומדים במערכת החינוך הממלכתי-דתי בלבד, ואילו הבנות - נותרות בלא תמיכה.
השופט ניל הנדל גם התייחס לטענת המדינה ולפיה עמדת הרבנות הראשית שוללת באופן מסורתי גיוס נשים לצבא וציין: "אין זה מדוייק לטעון כי הרבנים הראשיים לישראל הציגו חזית אחידה של התנגדות לשירות נשים בצה"ל... העמדה ההלכתית בנוגע לשירות נשים בצה"ל מורכבת יותר – וכשם שיש רבנים שאסרו, יש שהתירו". כדוגמא לכך הביא מדברי הרב איסר אונטרמן, רבה הראשי האשכנזי השני של המדינה שאמר: "אם בת דתית רוצה להתגייס לצבא וטוענת כי היא תקיפה בדעתה ובמזגה וכי יכולה היא לעבוד במסגרת צבאית, ותשמור על תומתה וחרות מלאה בהתנהגותה והנהגותיה, ואינה חוששת משום לחץ המביא לידי ניסיונות- אין הרבנות מוחה בידה", וכן דברים של הרב הראשי שלמה גורן שאמר כי בת דתית החשה כי הערכים שספגה חזקים דיים "יכולה להתגיס ולשרת בצבא", ועוד. השופט הנדל גם אמר כתב בפסק הדין ש"לא ניתן לעצום עיניים מול העלייה במספר הנשים הדתיות המשרתות בצה"ל- מגמה שהביאה גם רבנים ומנהיגים דתיים המסתייגים מגיוס נשים למסקנה כי ראוי לצייד את המתגייסות בכלים מתאימים להתמודדות עם חוויות ואתגרי השירות".
השופט מינץ לעומת זאת ציין כי האחריות על קביעת המדיניות ההלכתית מסורה למנהל אגף החינוך הדתי במשרד החינוך, ובית המשפט אינו צריך לנקוט עמדה בפולמוס ההלכתי.
בסופו של דבר, ציין בג"ץ כי העתירה מיצתה את עצמה, שכן "שערי התמיכה בפעילות ההכנה לשירות הצבאי פתוחים כעת בפני כלל תלמידי החינוך הממלכתי-דתי, ללא הבדל מגדר".
448,672 יהודים ביו"ש; מגיעים חדשים, אבל פחות מבעבר

448,672 תושבים בכ-150 יישובים יהודיים ברחבי יו"ש. כך עולה מנתונים שמסרה מועצת יש"ע לסיכום 2018. בשנה זו הצטרפו 12,964 תושבים חדשים ליו"ש, לעומת 14,299 תושבים חדשים שהגיעו ליו"ש בשנה שלפני כן 2017. בעשור האחרון ההתיישבות גדלה ב-15,043 תושבים לשנה בממוצע. הגידול של 3 אחוזים במספר התושבים ביו"ש בשנת 2018, הוא הנמוך ביותר זה כעשור. בתקופה זו נרשם ממוצע גידול שנתי של 4.3% בשנה. חצי הכוס המלאה: הגידול הממוצע במדינת ישראל בשנת 2018 עמד על  2 אחוזים בלבד.
כל קבוצה – דתיים לאומיים, חרדים וחילוניים – מהווה כשליש מהאוכלוסייה הכללית באזור, עם יתרון קטן למגזר הדתי לאומי ולחרדי.

היישובים הגדולים ביותר ביהודה ושומרון הם: מודיעין עילית, ביתר עילית, מעלה אדומים ואריאל בהן מתגוררים יחד 195,771 תושבים (43%). במועצות המקומיות ביהודה ושומרון חיים 95,890 תושבים (22%) ובמועצות האזוריות הפרוסות ברוב השטח מתגוררים 157,008 תושבים (35%).

גם השנה היישוב עלי זהב (כולל לשם) שבשומרון הוא בעל אחוז הגידול הגבוה ביותר עם  22.6 אחוז גידול בשנת 2018. בין שאר הישובים שצמחו במיוחד נמצא את מעלה עמוס בגוש עציון (17%), סלעית בבקעת הירדן (16.5%), בית הערבה שבמגילות ים המלח (15.9%) וסנסנה בהר חברון (13.8%).

במועצות האזוריות, הגידול הרב ביותר נרשם במועצה האזורית הר חברון, שאחוז הגידול שלה בשנת 2018 עומד על 6%. המועצה המקומית בה נרשם הגידול הרב ביותר היא המועצה המקומית אפרת, עם גידול של 8.7%. אחריה מקומית עמנואל (6.5%), מועצה מקומית קרני שומרון (4.4%) ומועצה מקומית בית אריה עופרים (3.5%).. העיר בה נרשם הגידול הגבוה ביותר היא מודיעין עילית    עם 3.9 אחוזים.
יו"ר מועצת יש"ע, חננאל דורני הגיב לנתונים: "בשנים האחרונות הייתה בניה מועטה יחסית עקב ההקפאה וכיום מאושרות תכניות מצומצמות בלבד. הנתונים האלו הם קריאת כיוון לממשלה הבאה לשחרר את חסמי הבניה בהתיישבות".
מישה ארנס; 1925-2019

הנשיא ריבלין אמר בהספדו, בין השאר: "היית בית"רי, בן דור הנפילים, מדען ומדינאי, מהטובים שבמנהיגינו וממנהיגיה החשובים של התנועה לאומית-ליברלית. איש אמיץ ואוהב אדם, אידיאולוג שלא נכנע לעולם לפופולאריות או לנוחות, ציוני בכל רמ"ח איבריו, אדם בשירות העם, לא להפך". הנשיא הוסיף: "רבים תרמו למדינת ישראל, אך בודדים השפיעו על הנתיב שלה. אתה היית מהבודדים".
ראש הממשלה נתניהו בהספדו סיפר בין השאר  כי יום אחד ארנס התקשר אליו ואמר לו: 'אני הולך להיות שגריר ישראל בארצות הברית, תהיה מלחמה בלבנון ונצטרך הרבה הסברה. בוא תהיה הסגן שלי'. זה לקח לי שתי דקות, ואמרתי 'כן', כי ראיתי בזה סגירת מעגל. הוא עזר לאבי ואני אעזור לו. האמנתי בו, האמנתי במחויבות, בחדות, בצלילות, בדרך שבה הוא הכיר את כל הנושאים שהוא דיבר עליהם, וזו הייתה מהות הקשר שלנו".
מישה ארנס היה בעברו סמנכ"ל התעשייה האווירית (1971-1962), השתתף בפיתוח מטוס הערבה וב-1971 זכה בפרס ביטחון ישראל. נבחר לכנסת ה-8 ברשימת החירות, והחל מהכנסת ה-9 נבחר ברשימת הליכוד. בכנסת זו כיהן כיו"ר ועדת החוץ והביטחון והצביע נגד הסכמי קמפ דייוויד. ב-1982 מונה לשגריר ישראל בארצות הברית. ב-1983 חזר לישראל לשמש כשר הביטחון לאחר פרישתו של אריאל שרון, בעקבות פרסום מסקנות ועדת כהן. ב-1984 מונה לשר בלי תיק בממשלת האחדות הלאומית.  ב-1987 התפטר מהממשלה בגלל התנגדותו להפסקת פרויקט ה"לביא", ובאפריל 1988 שב לכהן בממשלה כשר בלי תיק. מדצמבר 1988 שימש כשר החוץ, ועם התפרקות ממשלת האחדות קיבל שוב את תיק הביטחון, תפקיד שבו כיהן במלחמת המפרץ.  לאחר הבחירות לכנסת ה-13 (1992) התפטר ארנס מהכנסת זמן קצר לפני ההשבעה והודיע על פרישתו מהחיים הפוליטיים. בסוף 1998, בעקבות המשבר בליכוד, שב לזירה הפוליטית והתמודד על ראשות המפלגה מול נתניהו. יומיים לפני ההתמודדות הציע לו נתניהו את תפקיד שר הביטחון במקום יצחק מרדכי שפוטר, וארנס נענה להצעה. הוא נבחר לכנסת ה-15.
האור שהולך עם ישראל לאורך הדרך, הוא אותו אור שמובדל מן החושך כבר ביום הראשון, אור שהוא חלקם של הצדיקים
תמר מאיר

כוחות האור
שני עקרונות השוואה קיימים ביציאת מצרים וניסיה: האחד, העיקרון החוזר ומשווה בין יציאת מצרים לבין קריעת ים סוף, והשני, ההשוואה בין גאולת מצרים לבין הגאולה האחרונה. לשניהם ניתן למצוא ביטוי בהתייחסות למכת חושך:
"והז' (שבעה ימים) של חושך, זה יום חושך של ים, שנאמר: 'ויהי הענן והחשך, ויאר את הלילה' (שמות י"ד). כך היה הקדוש ברוך הוא שולח ענן וחשך ומחשיך למצרים ומאיר לישראל, כשם שעשה להם במצרים, ועל זה נאמר: 'ה' אורי וישעי' (תהלים כז). ...יביא הקדוש ברוך הוא חשך לאומות ויאיר לישראל, שנאמר: 'כי הנה החשך יכסה ארץ וערפל לאמים ועליך יזרח ה' (ישעיהו ס)". (שמו"ר יד).
האור והחושך מופיעים כשני ניגודים המבטאים מצבים שונים שאינם רק מצב פיזי, כי אם שיקוף של מצב רוחני: צדיקים מול רשעים, ישראל ואומות העולם. ובכל המקרים דומה שדווקא אל מול נוכחותו המצמיתה של החושך, מתעצם פוטנציאל האור הנגדי: 
מתוך תיאור החושך בקריעת ים סוף, מופיע האור על ישראל: ויאר את הלילה, ומתוך תיאור החושך והערפל, יזרח אור ה' על ישראל בשעת הגאולה.
אותם חושך ואור המשמשים בערבוביה, מופיעים גם בתיאורי חז"ל על מכת חושך: 
"הדא הוא דכתיב: 'ולכל בני ישראל היה אור במושבתם' (שמות י). אינו אומר בארץ גשן אלא במושבתם, שכל מקום שהיה היהודי נכנס היה האור נכנס, ומאיר להם מה שבחביות ושבתיבות ובמטמוניות. ועליהם נאמר: 'נר לרגלי דבריך ואור לנתיבתי'" (שמו"ר יד).
כאן מופיעה רמיזה למקורו של אותו האור: אור דברי ה' ושמירת מצוותיו.
התפיסה של אור מיוחד שרק הראויים לו יוכלו ליהנות ממנו, מופיעה במדרש ידוע על בריאת האור: 
"אותה האורה שנברא בה העולם, אדם הראשון עמד והביט בה מסוף העולם ועד סופו, כיון שראה הקדוש ברוך הוא מעשה דור אנוש ומעשה דור המבול ומעשה דור הפלגה שהן מקולקלים עמד וגנזו מהם שנאמר (איוב לח) וימנע מרשעים אורם, ולמה גנזו? אלא גנזו לצדיקים לעתיד לבא, שנאמר 'וירא א-להים את האור כי טוב', ואין טוב אלא צדיקים..." (ב"ר יב).
האור שמאיר בו ה' לעמו בגאולת מצריים ובגאולה העתידית הוא אולי אותו אור רוחני, אור גנוז, המאיר למי שראויים לכך, ואינו נגלה למי שקלקלו מעשיהם, ומקורו כבר בבריאה, גם אם בעולם הוא נסתר.
מהיכן מגיע חושך לרשעים, שהוא ההיפך מן האור הגנוז לצדיקים?
מחלוקת יש בין ר' יהודה (מחושך של מעלה) לבין ר' נחמיה (מחושך של גיהנום היה), אך מדברי שניהם עולה שהחושך הוא אכן תמונת התשליל של האור. בפרט מודגשים הדברים בהוכחות שמובאות לשיטתו של ר' נחמיה:
"במה הרשעים מתכסים בגהינם? בחשך... שנאמר: 'והיה במחשך מעשיהם' (ישעיהו כט), לפיכך הקדוש ברוך הוא מכסה עליהם את התהום שהוא חשך, שנאמר: 'וחשך על פני תהום' (בראשית א) - זו גהינם. הוי אומר: חשך שהביא הקדוש ברוך הוא על מצריים מתוך גהינם היה" (שמו"ר יד).

החושך שהביא הקב"ה על המצרים הוא החושך שמוזכר כבר בבריאה – חושך על פני תהום, חושך שמכסה את מי שעושים מעשים שהחשיכה יפה להם. מי שמעשיהם מחשיכים את העולם.
האור שהולך עם ישראל לאורך הדרך, אפילו בתוך החושך המצרי הגדול, הוא האור שמוזכר כבר בבריאה – אותו אור שמובדל מן החושך כבר ביום הראשון, שהוא חלקם של הצדיקים.
איך יכולים אנחנו לקחת חלק באותו אור גדול וגנוז? באותו האור שאיתו נכנסו ישראל לבתי המצרים: אור של "נר לרגלי דבריך ואור לנתיבתי".
רבני הציונות הדתית ככלל הם בעלי השכלה כללית רחבה, כולם שרתו בצה"ל, מדוע העובדה שהם רבנים אמורה לגרוע מיכולתם לשמש בתפקיד פוליטי?
למה פרופסור כן ורב לא?
שנוולד 
פרשת בא מסיימת את תקופת עשרת המכות. כשנה אינטנסיבית שבה משה רבנו מנהל תהליך פוליטי מדיני מול פרעה. תקופה מאתגרת למנהיגות משה. מו"מ ומפגשי פסגה עם פרעה לפני כל מכה. בתום עשרת המכות נכנע פרעה ללחץ ומסכים להוציא את עם ישראל ממצרים. או אז מתחיל פרק חדש ובעל אופי שונה במנהיגותו של משה. הנהגה לאומית של ישראל בתהליך התגבשותו כעם בני חורין.
בפרשה בא לידי ביטוי צד נוסף במנהיגות משה רבנו - מנהיגותו התורנית. לראשונה מצווה משה את עם ישראל מספר מצוות: קידוש החודש, קרבן פסח, מצות ומרורים, איסור חמץ, בכור ופדיונו, ומצות תפילין.
 אין צד באחד במנהיגות משה בא על חשבון השני או מוריד מערכו. יכולת המנהיגות התורנית אינה מקטינה את היכולת של משה רבנו לעסוק בהנהגה לאומית. ולהיפך, יכולתו במנהיגות הלאומית אינה מקטינה את יכולתו לעסוק בהנהגה תורנית. שתי היכולות הללו ילוו אותנו עד סוף ספר דברים.
יש חשיבות בהדגשת נושא זה בעיתוי הנוכחי. בזירה הפוליטית אנו שומעים, מכיוונים שונים, על הבעייתיות שלכאורה קיימת במעורבות רבנים בפוליטיקה. על רבני הציונות הדתית שכביכול בגלל מעורבותם והבעת העמדה 'השתלטנית' שלהם הם גרמו למפץ הפוליטי. כמי שקרוב לעניין אני יכול להעיד שעובדתית הדבר כלל לא נכון. אדרבא עצת הרבנים, בעלי נסיון רב, בכמה עניינים במהלך הקדנציה, שכונסו ע"י הפוליטיקאים, מנעה החלטות שהיו עולות מחיר פוליטי כבד. לעיתים יש רושם שקיימת אובססיה כנגד המעורבות של רבנים בפוליטיקה, המערערת על שיקול הדעת שלהם ועל היכולת שלהם לחוות דעה בנושאים פוליטיים. זו גם מלובה בהסתה ממומנת ביד נדיבה ע"י אשכולות 'הקרן החדשה', המעוניינים לרכך את הדתיות של הציונות הדתית. 

בראיון ברדיו לאחר כנס הרבנים שביקש לטכס עצה בעקבות המפץ הפוליטי, נשאלתי על הצעה שהועלתה למקם אישיות רבנית מפורסמת עתירת זכויות, חתן פרס ישראל, כמנהיג המפלגה, כדי לחלץ אותה מהמערבולת שנוצרה.  נשאלתי: 'האם זה רעיון טוב שרב יעמוד בראש המפלגה?'. 
ובכן, מי לנו רב כמשה רבנו שהיה גם מנהיג של עם ישראל. האם רבנותו פגמה את יכולת מנהיגותו וטיפולו בצרכים של עם ישראל במדבר?! התנועה  הדתית לאומית 'המזרחי' עצמה הוקמה בשנת תרס"ב -  1902 ע"י הרב ריינס ובהקמת המדינה היא יוצגה בכנסת ובממשלה ע"י הרב מימון.
לשאלת המראיינים עניתי שהתפיסה שרבנים הם אנשים המנותקים מעולם העשייה ועוסקים בעולם הלכתי מצומצם של 'כף וקדירה' היא תפיסה מיושנת השייכת למזרח אירופה שלפני השואה. רבני הציונות הדתית ככלל הם אנשים אינטליגנטים בעלי השכלה כללית רחבה, כולם שרתו בצה"ל, חלקם כמפקדים וקצינים, ואפילו ברמות בכירות. מדוע העובדה שהם רבנים אמורה לגרוע מיכולתם לשמש בתפקיד פוליטי?! רבנותם אינה מהווה יתרון ולא אמורה להיות גורם מפריע. רבנים הם אנשי ציבור, משרתי ציבור, גם של ציבור לא דתי, מייצגים את הציבור בתחומים שונים, רובם לא פוליטיים. הם קרובים לרחשי הלב של הציבור. הראיה-  בכל מערכת בחירות פונים מועמדים אליהם כדי שישפיעו על הציבור לבחור בהם. מדוע זה ברור שאנשי אקדמיה – דוקטורים ופרופסורים יכולים להיות בפוליטיקה ורבנים לא?!
 הגיע הזמן להשתחרר מהאובססייה.
 
אם סיכול טרור מצדיק פגיעה בזכויות אדם, היא צריכה להיות מוצדקת תמיד, ללא קשר למי הרוצח ומי הנרצח
גם טרור יהודי הוא טרור

ד"ר שוקי פרידמן הוא מרצה למשפטים במרכז האקדמי 'פרס'.  
שוקי פרידמן
אמא לתשעה נסעה אל ביתה. בדרך נזרקו על רכבה אבנים והיא נרצחה. ברור שהיא נרצחה בפיגוע טרור. באופן חריג, הנרצחת במקרה הזה היא פלסטינית מבידיה, והמפגעים, כך עולה החשד, יהודים. האם בשל כך רשויות הביטחון האמונות על סיכול טרור צריכות לפעול באופן שונה מאשר בסיכול של טרור פלסטיני?
השב"כ הוא הגורם המרכזי המופקד על סיכול טרור בישראל ובשטחי יהודה ושומרון. את זאת הוא עושה באמצעות שורת כלים וסמכויות המוקנים לו בחוק. בחקירות טרור, שב"כ ניצב תמיד מול הצורך לתפוס את המבצעים של הפיגוע כדי להענישם, וכדי לסכל את הפיגוע הבא. לשם כך הוא מפעיל בחקירות אמצעים מיוחדים בהם מניעת פגישה עם עורך דין, לחץ פסיכולוגי ולחץ פיזי מוגבל. 
ברור שהאמצעים המיוחדים שמפעיל השב"כ בחקירות טרור מהווים פגיעה קשה בזכויות האדם של הנחקרים. חירותם וכבוד האדם שלהם ולעתים גם שלמות גופם ונפשם נפגעים במהלך החקירה. הפגיעה הזו שנשקלה ע"י הכנסת בעת חקיקת חוק השב"כ ונשקלת בכל פעם מחדש מול צרכי חקירה, נתפסת כמוצדקת אל מול איום הטרור. ברוב מוחלט של המקרים בהם מופעלים האמצעים הללו כנגד חשודים פלסטינים ובמקרים מסוימים גם כנגד ערבים אזרחי ישראל. כנגד חשודים יהודים - במקרים נדירים. 
על פי הפרסומים בימים האחרונים, מספר נערים מישיבת 'פרי הארץ' בשבות רחל נעצרו בחשד לביצוע הפיגוע בו נרצחה עאישה א-ראבי. מן הנערים נמנעה פגישה עם עורך דין למשך מספר ימים ופרקליטיהם טוענים שהופעל עליהם לחץ נפשי ופיזי. אישי ציבור ושורה ארוכה של רבנים התגייסו לצד הנערים ופנו לראש הממשלה ולשרת המשפטים בתביעה כי לנערים תינתנה הזכויות שמגיעות להם וגם יחס מקל יותר. עוד הם ביקרו את השב"כ ופעילותו בסיכול טרור יהודי.
אם זכויות אדם ראויות להגנה וחקירות קשות שפוגעות בזכויות אדם לא לגיטימיות, זה צריך נכון בכל מקרה. אם סיכול טרור מצדיק פגיעה בזכויות אדם, היא צריכה להיות מוצדקת בכל מקרה, ללא קשר לשאלה מי הרוצח ומי הנרצח. לפני הטחת ביקורת בגופי החקירה ובשב"כ, ראוי שהמבקרים ישאלו עצמם, האם הם מוכנים לוותר על פעולות שב"כ אגרסיביות לסיכול טרור, מה המשמעויות שיכולות להיות לכך ומה המחיר של הביקורת המוטחת באלו שעושים מלאכת קודש בהגנה על ביטחון המדינה.
מבחנו של מנהיג עתידי כראוי לעמוד בראש העם טמון בנכונות שלו להציל עשוק מיד עושקו, ולהתנער בעוז ובגבורה

מי ראוי להיות מנהיג/הרב יובל שרלו
כמה מילים על מנהיגות: משה רבינו זכה להוציא את עם ישראל ממצרים, ולהיות שליחו של הקב״ה למשימה עילאית זו, אך התורה לא כתבה מפני מה הוא זכה בכך. כמו אברהם אבינו, התורה מתחילה את הסיפור על משה, בלי לכתוב מפני מה הוא נבחר, וזאת לעומת נח, עליו נאמר ״איש צדיק, תמים היה בדורותיו״, שאז אנו מבינים מפני מה הוא זכה לבנות את התבה. 
לשאלה זו ניתנו תשובות מגוונות – מדברי רש"י עולה שהבית נתמלא אורה עם לידתו, ובחירתו הייתה מצד סגולה א-לוהית שניטעה במי שזכה להוציא את עם ישראל ממצרים ולהיות נותן התורה; מדברי המדרש עולה כי משה רבנו נבחן במבחן הגדי, וכיוון שנהג בדרך של חמלה מנהיגותית ייחודית עם הגדי – נמצא ראוי להיות מנהיגם של ישראל. הצד השווה שבתשובות אלה הוא שאין הן כתובות בפשוטו של מקרא, אם כי הן נרמזות בו.
מבין התשובות ששמעתי מהרב מדן הי"ו, ישנה אחת המתיישבת היטב עם פשוטו של מקרא: משה רבנו נבחר בשל העובדה שהוא כונן יציאת מצרים מלמטה למעלה, מהתנערותו להילחם כנגד עוול. הסיפור הראשון שאנו מכירים עליו הוא הכאת המצרי – הוא הוציא יהודי אחד משעבוד נורא במצרים, הכה מצרי אחד והרג אותו, וגאל עשוק מיד עושקו. הוא לא הסכים לראות את העוול הנעשה, אזר כוח וגבורה, ונאבק למען פעולה צודקת.

גם את משימתו השנייה – נתינת תורה, קיים משה רבנו מעצמו עוד קודם שנבחר לכך. שכן, הסיפור השני שהתורה מספרת עליו הוא שבראותו יהודי מכה יהודי אחר, הוא לא פנה עורף ונהג כאילו אין הדבר נוגע לו כלל ועיקר, אלא נתן תורה: "למה תכה רעך?". לאמור, הוא הציב בפני האיש הרשע את הנורמה הא-לוהית המיוחדת, האוסרת להרים יד על חברו. לימים יבוא רבי עקיבא וילמד שזה כלל גדול בתורה.  
משה רבנו הופך אפוא למורה דרך לדורות. במקום בו אנו רואים שנעשה עוול - אסור לשתוק. במקום בו יש פגיעה – אי אפשר לידום. גם כאשר מדובר בשלטון חזק ומסוכן, וגם כאשר מדובר בסיכון עצמי - מבחנו של מנהיג עתידי כראוי לעמוד בראש העם טמון בנכונות שלו להציל עשוק מיד עושקו, ולהתנער בעוז ובגבורה. אין בין מעשיו של משה עם צאתו לראות את אחיו ובין השליחות הגדולה שהוטלה עליו אלא סדרי גודל בלבד; אין בין הטחת השאלה "למה תכה רעך", ובין התורה כולה, אלא סדרי גודל בלבד.
וכל זה בתנאי אחד: שזהו מעשה אמיתי - לא מניפולטיבי; שמדובר בהתייצבות מתמדת לטובת העשוקים – לא בגיוס טיעונים מוסריים רק למען מטרות המשרתות את הלוחם; שמדובר במעשה עקבי ושיטתי – ולא באופן חד-פעמי. וכיוון שמשה רבנו היה כזה – אנו קוראים בפרשת השבוע שלנו את הזכות הגדולה להנהיג את האומה הישראלית. כשאנו מוסיפים לכך את העובדה שהוא היה כבד פה וכבד לשון, ולפיכך דבריו היו צריכים לחולל תנועה מכוח תוכנם ולא מכוח הרטוריקה, ומהעובדה שהוא לא רצה ללכת לשליחותו, וביקש "שלח נא ביד תשלח" – אנו יכולים ללמוד הרבה מאוד על אמת הנהגתית.
אם אתם רואים משפחה עם ילד מיוחד, דעו - מבטי הרחמים לא נעימים לנו
עניין של בחירה
ריעות לוי
חשוב לי להעניק לילדיי חוויות ילדות. אצלנו הילדים מחכים לראש חודש, אז כולנו יחד הולכים למסעדה, יוצאים מהבית ונהנים מאוכל טעים.
כמשפחה עם ילד מיוחד, היציאה היא גם אתגר משפחתי. אנחנו מתארגנים מראש עם מנה לאיתן מיכאל, כפית, טיטול ומגבונים, ו... להתמודדות עם המבטים.
אנחנו נכנסים למסעדה, מתיישבים ליד שולחן, מוצאים מקום לעגלה של איתן מיכאל ומורידים לו את הכובע והשמיכה. זה הזמן בו אנשים קולטים שיש פה ילד מיוחד.
מתחילים להתבונן, גלגלי המוח עובדים ושואלים שאלות - מה קרה לו? מעניין מה יש לו? הוא פגוע, או סתם ילד גדול שיושב בעגלה? העין שלו חצי סגורה, הידיים והרגליים לא זזות. ממש מוזר. אבל הוא צוחק, נראה שהוא עוקב אחרי הוריו ואחיו, הם גם מדברים איתו, אז הוא מבין, למה הוא לא מדבר? וואי, מסכנים, רחמנות עליהם שיש להם ילד כזה. איזו התמודדות קשה, אולי נתרחק מהם שלא יידבק גם בנו הדבר המוזר הזה...
אני קולטת את המבטים ואת המחשבות ואני נצמדת לאיתן מיכאל, מגוננת עליו, מחבקת, מלטפת, מדברת, מנסה לשדר לו שאני איתו, אוהבת אותו ולא אכפת לי מה חושבים אחרים. 
אני והוא לא בחרנו את המצב הקשה הזה, אנחנו כן בחרנו להתמודד איתו בגבורה ולא ליפול.
בזמן שמחכים שהאוכל יגיע, אבי מאכיל את איתן מיכאל. פעמים רבות ההאכלה שלו נמשכת הרבה זמן, גם כשכבר האוכל מגיע לשולחן, אז כולם מחכים שאיתני יסיים לאכול כדי שנאכל יחד. הילדים שלי לומדים לחכות בסבלנות עד שאחיהם המיוחד יהיה שבע ומחוייך. בזמן הזה מדברים, מספרים, משתפים, מוצאים את היתרון בזמן הפנוי שנוצר.
אם אתם רואים משפחה עם ילד מיוחד, דעו - מבטי הרחמים לא נעימים לנו. נשמח שתיגשו אלינו, תתעניינו בילד מתוך אכפתיות, תפתחו איתנו שיחה, תחמיאו על הילד המיוחד. תנו לנו הרגשה שאנחנו "משפחה רגילה", כי כך כולנו רוצים להרגיש.
זה הטור האחרון שלי בשבתון. מקווה שפתחתי לכם צוהר קטן לעולמן של המשפחות עם הילדים המיוחדים. על העליות והירידות שהן עוברות. על הרצון להתרומם ולא ליפול. 
דוגמא אישית של מנהיג לאורך זמן, עוצמתית יותר מאלף מילים שנשמעות מרטוריקן בעל כריזמה
כריזמה ודוגמא אישית / הרב מאיר נהוראי
כריזמה זו תכונה שרבים היו רוצים לסגל לעצמם. היא מאפשרת למי שהתברך בה לעורר תקווה והשראה באחרים, לזכות באמון ובשיתוף פעולה ולגרוף תשואות עבור כל החלטה. מי שלא התברך בכריזמה נתפש לעתים קרובות כאדם נטול פוטנציאל מנהיגות, ונשפט בהתאם. האמונה האנושית בכריזמה כה חזקה, עד שהעלו במחקרים שונים, שחברות נטו להאמין ביכולותיהם של מנכ"לים כריזמטיים גם לאחר שכשלו במילוי תפקידיהם. מצד שני, לכריזמה יש לא מעט סכנות. אחת מהן היא ההתמכרות של המנהיג לכריזמה של עצמו, שבעקבותיה הוא מאמין שהוא אינו מסוגל לטעות ופוסל דעות של אחרים. וישנה גם הסכנה שכריזמה תהפוך למטרה בפני עצמה.
פרשתנו מבליטה את הפופולאריות של משה בארץ מצרים: "וַיִּתֵּן ה' אֶת חֵן הָעָם בְּעֵינֵי מִצְרָיִם, גַּם הָאִישׁ מֹשֶׁה גָּדוֹל מְאֹד בְּאֶרֶץ מִצְרַיִם בְּעֵינֵי עַבְדֵי פַרְעֹה וּבְעֵינֵי הָעָם". דווקא משה, שלא היה רטוריקן, שהיה כבד פה וכבד לשון, הצליח לחולל מהפך באומה המצרית. לדעת אבן עזרא הכתוב מתאר את ההערכה הגדולה שזוכה לה משה רק בעיני עבדי פרעה, ובקרב העם המצרי. זו גם הסיבה לדעתו, שהעם המצרי השאיל לישראל כלי כסף וכלי זהב וזו לשונו (יא,ג): "ונתתי את חן העם הזה, וטעם גם האיש משה כי היו רבים משאילים אותם מפני כבוד משה. ובעיני העם - עם מצרים". אך, לדעת הרמב"ן משה היה נערץ לא רק ע"י העם המצרי אלא גם בקרב בני ישראל: "גם האיש משה, המביא עליהם המכות, גדול מאד בכל ארץ מצרים בעיני עבדי פרעה ואנשי ריבו. ובעיני העם ישראל... כי נתגדל מאד בעיניהם בראותם כי נאמן הוא לנביא לה'".
למרות הקשיים הגדולים שעמדו בפני משה בתחילת שליחותו, מדגיש הרמב"ן שבמהלך הזמן זכה לתמיכה גדולה גם בקרב בני ישראל, משום שהיה עקבי בדרכו גם כשזו לא הייתה פופולרית. משה קנה את שמו בזכות ההתנהלות המוסרית המיוחדת, שחלחלה לתוך העם. דוגמא מובהקת לכך ניתן להביא ממכת החושך. הרש"ר הירש מחמיא להתנהלות המוסרית של העם בעיצומה של המכה:  
"זה עתה הוכיח העם את יושרו המוסרי בצורה מזהירה. במשך שלושה ימים היו נוגשיהם, אסורים באזיקי עיוורון, מוסגרים לידיהם חסרי אונים. שלושה ימים נחשפו אוצרותיהם בדירותיהם, ושום יהודי לא ניצל הזדמנות זו לעשות בהם נקם, ולו תהא רק נקמת לעג וקלס; במאומה לא נגעו, מאדם ועד שרוך נעל. ביקש ה' כי גדלות מוסרית זו, שנגלתה למצרים ברגע בו הוחזר להם מאור עיניהם, ובו מצאו את כל אשר להם ללא פגע, גדלות זו תגבר סוף סוף על סלידת המצרים מפני העברים. והיא אשר הרימה קרנו של האיש משה בעיני המצרים יותר משעשו זאת הניסים אשר חולל."
שלושת ימי האפלה היוו הזדמנות טובה לעם ישראל לנקום במצרים ולבזוז את רכושם, אולם, לאחר שנעלם החושך נוכחו המצרים לדעת שהכל נותר על כנו. העמידה של העם בזמן מלחמה ומשבר מוקרנת רבות מן המנהיג והמפקד, ואכן זו תעודת הוקרה גדולה מאד למנהיגותו של משה. העם העריץ את משה על עקביותו, על מידותיו הנעלות, יושרתו והדוגמא האישית שהפגין. דוגמא אישית של מנהיג לאורך זמן, עוצמתית יותר מאלף מילים שנשמעות מרטוריקן בעל כריזמה. "האיש משה גדול" - גדלותו של משה הורגשה אפילו בקרב המצרים שספגו ממכותיו. כל זאת בזכות "האיש" – אישיותו, יושרו, ועקרונותיו. הכריזמה חשובה, אבל לא מספיקה. הצלחתו של המנהיג תלויה בערכיו ובדוגמא האישית שהוא מקרין לצאן מרעיתו.  
הבכורה איננה מקנה אוטומטית את זכות הברכה - ברכת ד' ניתנת על פי בחירת ד' את הראוי לה ולא על פי בכורה
הבכורות/הרב רזניקוב
בפרשת בא תיאור מכת בכורות, החמורה והאחרונה שמכות, בה הוכרע פרעה. 
מכת בכורות מוזכרת כבר בתחילת שליחותו של משה האומר לפרעה בשם ד': "כה אמר ד', בני בכורי ישראל...שלח את בני ויעבדני, ותמאן לשלחו, הנני הרג את בנך בכרך" (שמות ד' כ"ב-כ"ג). הקב"ה חושף בפני משה את סוף המאבק, כלומר, שיאו של המאבק יתמקד ב"בני בכרי ישראל", לעומת "בנך בכרך". 

לכל אורך ספר בראשית מתמודדים עם השאלה מיהו הנבחר ובמי בחר ד' להיות מייצג דרכו בעולם. החל מסיפור חטאו של אדם הראשון, בכור היצירה, וממשיך במאבק בין קין והבל, אח"כ בין ישמעאל ליצחק, ממשיך בעשיו מול יעקב, כשיעקב קונה את הבכורה מעשיו, ולבסוף גם מקבל את ברכת יצחק. מאבק זה לא תם אלא ממשיך גם בתוך משפחת יעקב, בין הבכורים הפוטנציאליים - ראובן ויהודה, וכנראה גם יוסף כבכור לאמו רחל. במשפחת יוסף עצמה, שוב נבחר הבן הצעיר. יעקב משכל את ידיו ובכך ממחיש שהברכה המשמעותית איננה ניתנת לבכור, אלא דווקא לאפרים, הצעיר (שם, מ"ח, י"ג - כ'). ספר בראשית מלמדנו שהבכורה איננה מקנה אוטומטית את זכות הברכה - ברכת ד' ניתנת על פי בחירת ד' את הראוי לה ולא על פי בכורה. 

מחקרים מראים שהאחים הבכורים ייטו להיות ממושמעים יותר, אחראיים יותר, משכילים וייטו לקריירות שמרניות יותר וכאלו שיציבות יותר מבחינה כלכלית. 
פדיון הבן היא מצות עשה מן התורה, ואחת מכ"ד מתנות כהונה שבהן זכו אהרן ובניו הכוהנים. כל אב חייב לפדות את בנו הבכור בחמישה סלעים מאת הכהן. החיוב לפדות חל מגיל 30 יום של תינוק זכר. בכור החייב בפדיון, הוא בן זכר שהינו פטר רחם לאמו, כלומר הוולד הראשון שנולד בלידה טבעית ולא בניתוח קיסרי. התינוק הוא בן קיימא, התינוק אינו בן כהן או לוי, והוא בכור לאמו הישראלית שאיננה כוהנת או לוויה, ואע"פ שאינו בכור לאביו. 
ההלכה קובעת, שתינוק שהוא בעל מום קשה ("טרפה") שבמצבו לא יחיה יותר מי"ב חודש, אם נעשה טרפה לאחר שלושים יום, הרי הוא חייב בפדיון ואם נעשה טריפה בתוך שלושים יום, הרי הוא פטור מפדיון הבן. הרבנים אלישיב ואויערבך התייחסו למקרה בו נולד התינוק עם מום קשה, שבדרך הטבע היה מת בתוך שלושים יום, אבל בגלל טיפול רפואי חדיש ומתוחכם נשאר התינוק בחיים יותר משלושים יום, ומת לאחר שלושים יום, שלדעת הרבנים הנ"ל פטורים מלפדות תינוק זה (נשמת אברהם חיו"ד סי' ש"ה סעי' י"ב, ס"ק ב', הערה 2). יש מי שכתב, שתינוק שנולד טריפה, וניתחוהו הרופאים ורפאוהו בתוך שלושים יום, כך שבהגיעו ליום הפדיון הוא יצא מגדר טריפה, יש לפדותו בברכה (שו"ת תשובות והנהגות ח"ב סי' תקע"ה). ואם ביום שלושים הוא עדיין טריפה, אלא שהרופאים אומרים שכעבור כמה חודשים ניתן לתקן את המום, והוא יירפא - עדיף לחכות עד אחרי הניתוח, ואז לפדותו בברכה (שו"ת תשובות והנהגות ח"ג גי' ש"ל). 
עניין נוסף שדנו בו הפוסקים מתייחס לתינוק שנולד פג ומוחזק באינקובאטור. הרב וולדינברג כתב שיש לפדותו בזמנו ובברכה (שו"ת ציץ אליעזר ח"ט סי' כ"ח סוסק"ח). לדעת הרב אויערבך יש לחלק בין מקרה בו כלו חודשיו של התינוק ומוחזק באינקובאטור, לבין מקרה בו התינוק נולד בן ח' ובוודאי בן ז' חודשים שאז יש להמתין 30 יום אחרי שיצא מן האינקובאטור, שרק  כעת הוא גמר עיבורו (נשמת אברהם חיו"ד סי' ש"ה סעי' י"א ס"ק ב' הערה 1).

"באותו היום שנתקבלה בקונגרס ההחלטה על דבר שליחת אקספדיציה לאוגנדה, בכה כל הלילה, וימאן להתנחם. מאז נעשה פירוד בינו ובין המזרחיים"
מי המציא את "המזרחי"?/הרב צחי הרשקוביץ
בימים בהם אנו חוזים בקשיים ממשיים של המפלגה הפוליטית של הציונות הדתית להתקיים במרחב הפוליטי הישראלי, כדאי לנבור קצת בעבר ולראות מי האבא המייסד של התנועה הפוליטית הציונית-דתית? סביר להניח שאם נשאל אנשים רבים על מי יש להצביע כמייסד, נקבל תשובות מגוונות, אבל מסתבר שתשובה אחת כמעט ולא נשמע: הקדוש ר' אברהם יעקב סלוצקי.
סלוצקי, בן תורה וחובב ציון דגול, פעל כמה פעולות שהיוו למים את התשתית להקמת התנועה הדתית לאומית בתוך מסגרת ההסתדרות הציונית. ללא ספק מפעלו המוכר ביותר הוא ספר שיבת ציון, על שני כרכיו, שהיה הסנונית הראשונה של התבטאויות רבניות חד-משמעיות בתמיכה ברעיון של שיבת ישראל פיסית לארצם (כמה שנים לפני שהרצל התחיל לחלום על הצ'רטר המפורסם). בכרך הראשון, שיצא לאור בורשה תרנ"ב (1892) הוא כותב (הקדמה):
"ותחת אשר עד כה עלו אחינו לארץ הקודש רק לבלות שם שארית ימיהם ולהקבר שם, הנה כעת התעוררו רבים מקרב אחינו לעלות לארץ ישראל לגאול אדמת הקדש ולעבדה ולשמרה, לזרוע שדות ולנטוע כרמים ולבנות ערים וכפרים למושב ולחיות שם... שזהו ישוב ארץ ישראל האמתי אשר אליו נשאו חז"ל את נפשם ורוחם... ובכן כמה שמחות היו צריכים לשמוח אחינו היראים והחרדים למראה התנועה הזאת וכמה השתדלות היו צריכים להשתדל להגדיל אותה ולהאדירה, עד שתהיה תנועה לאומית במלא מובן המלה הזאת... אך לדאבון לב כל אחינו הנחלים על שבר עמם, הנה בא השטן וערבב את עולמנו... ורבים מאחינו היראים עמדו מנגד לתנועת הישוב ולא השתתפו במצוה הגדולה הזאת...".
הוא מביא עוד כמה וכמה האשמות שמפאת הרצון לסנגר על עמנו היקר נמנעתי מהבאתם. כל זאת ארבע שנים לפני ההקמה של התנועה ההרצליאנית! בספרו מביא סלוצקי מכתבים מכל גדולי ישראל המובהקים שבדורו, ובראשם, כמובן, הנצי"ב מוולוז'ין ור' יצחק אלחנן ספקטור מקובנה.
אך בזה לא תם מפעלו הכביר. הוגה השם "המזרחי", הנגזר מהמלים "מרכז רוחני", היה סלוצקי, ואחד מפעיליו החשובים והמרכזיים ביותר. 
איש שלום היה, וכפי שמעיד עליו ש"ל ציטרון (דודו של רב העיר פתח תקווה, הרב ישראל אבא ציטרון), בספרו תולדות חיבת ציון: "אם נעשה סוף סוף שלום בין בעלי-הריב, והעומד מצד הפרקציה העממית חיים ווייצמן עם העומד מצד ה"מזרחי", הגאון הלידאי (=הרב יצחק יעקב ריינס), נשקו זה את זה חליפות קבל-עם, - הגורם לדבר היה רק אברהם יעקב סלוצקי ולא אחר". כך בפולמוס התרבות (ה"קולטורה"), וכן בפולמוס אוגנדה, אז חלק עמוקות על אחיו מהתנועה הציונית-דתית. וכך מתאר זאת ציטרון:
"באותו היום שנתקבלה בקונגרס ההחלטה על דבר שליחת אקספדיציה לאוגנדה, בכה לפני כל הלילה כילד קטן, וימאן להתנחם. מאז נעשה פירוד בינו ובין המזרחיים. זו היתה טרגדיה קשה בחיי סלוצקי. הוא, מיסד ה'מזרחי', שנשא כל העת על שכמו את כל סבל הפדרציה האורטודוקסית הזאת, נשאר יחיד ובודד לדעה בתוך המחנה, והמוסד, שהוא, סלוצקי, טיפח ורבה אותו בכל כך הרבה עמל ויגיעה, רוח אחרת היתה אתו, רוח משבר ומפרק את אותם העיקרים, ששמשו לו יסוד לבסס עליו את ה'מזרחי'. הפירוד הזה שנתהוה בין סלוצקי ובין המזרחיים נמשך עד העת שהצעת אוגנדה פשטה את הרגל."
א"י סלוצקי ורעייתו, הי"ד, שהיו חשוכי ילדים, נספו בעטיה של מלחמת האזרחים הרוסית, שהובילה לימים למהפכה הבולשביקית. 
במכת החושך, הלחות הגבוהה והעבים שכיסו את השמים מנעו אפילו את אור הכוכבים
וימש חושך
ד"ר  יצחק  קניגסברג
התורה מתארת את מכת החושך כתופעת טבע ייחודית: "וַיֹּאמֶר ה' אֶל מֹשֶׁה נְטֵה יָדְךָ עַל הַשָּׁמַיִם וִיהִי חֹשֶׁךְ עַל אֶרֶץ מִצְרָיִם וְיָמֵשׁ חֹשֶׁךְ: וַיֵּט מֹשֶׁה אֶת יָדוֹ עַל הַשָּׁמָיִם וַיְהִי חֹשֶׁךְ אֲפֵלָה בְּכָל אֶרֶץ מִצְרַיִם שְׁלֹשֶׁת יָמִים: לֹא רָאוּ אִישׁ אֶת אָחִיו וְלֹא קָמוּ אִישׁ מִתַּחְתָּיו שְׁלֹשֶׁת יָמִים". 
מה פירוש "וְיָמֵשׁ חֹשֶׁךְ", שהרי על מציאות אור וחושך אחראי חוש הראיה ולא חוש המישוש? מה ההבדל בין "חֹשֶׁך" לבין "חֹשֶׁךְ אֲפֵלָה"? מדוע לא יכלו לקום איש תחתיו שלושת ימים? מדוע לא הדליקו נרות כדי להאיר?
רש"י: "ויחשיך עליהם חשך יותר מחשכו של לילה, וחשך של לילה יאמיש ויחשיך עוד: ומדרש אגדה פותרו לשון ממשש בצהרים, שהיה כפול ומכופל ועב עד שהיה בו ממש".
הרמב"ן: "... כי לא היה החשך הזה אפיסת אור השמש שבא שמשם והיה כמו לילה, אבל היה חשך אפלה, כלומר איד עב מאד שירד מן השמים, כי על כן אמר 'נטה את ידך על השמים' להוריד משם חשכה גדולה נופלת עליהם. והיתה מכבה כל נר, ועל כן לא ראו איש את אחיו ולא קמו איש מתחתיו, ואלמלא כן היו משתמשין בנרות".
במונחים של תופעות טבע, "האיד עב" היא כנראה הלחות הגבוהה שהקב"ה הוריד על מצרים יחד עם החושך. הלחות, שמקורה במימי הנילוס, היא מידת הרטיבות שנמצאת באוויר. כמות אדי המים המקסימאלית שיכול האוויר להכיל תלויה בטמפרטורה שלו. ככל שתהיה יותר גבוהה (עד לגבול מסוים), יוכל האוויר להכיל יותר אדי מים, ולהפך. 
בני אדם, ויונקים אחרים, מצננים את גופם באמצעות הפרשת זיעה על העור. הזיעה מכילה בעיקר מים, והתנדפותה לאוויר מביאה להתקררות הגוף. ככל שהלחות היחסית גבוהה יותר, התנדפות הזיעה אורכת זמן רב יותר, ולפיכך יעילות מנגנון קירור הגוף יורדת.
תיאור ההתרחשות בתופעת הלחות עונה על השאלות שהובאו לעיל. את החושך המלווה בלחות גבוהה ניתן למשש. הלחות הגבוהה והעבים שכיסו את השמים מנעו אפילו את אור הכוכבים ולכן זה היה חושך אפילה. הלחות הגבוהה והעדר צינון הגוף, גרמה לחולשה רבה של המצרים ואי יכולתם לקום איש מתחתיו שלושת ימים. במכת החושך הלחות הגבוהה הרטיבה את חומרי הבעירה, צמצמה את החום הנחוץ להבערת האש ומנעה מהמצרים הדלקת נרות להארת החושך. 
כל מה שיש לאדם, הן עבדיו ומשרתיו ובהמותיו ואפילו כל הכלים שלו, כולם הם ניצוצות שלו השייכים לשורש נשמתו וצריך להעלותם לשורשם

אל תביט על העולם מלמעלה / הרב שי פירון
הוא אחד מהיזמים המובילים, אחד מאלה ששינו את העולם. אתה ואת פוגשים במיזם שלו בכל יום. והוא נותר כפי שהוא. איש אוהב ואהוב. 
השיחה ביננו היתה על עניינים שברוח, על הנהגת אמת, כזו שרואה אנשים, מקרוב. יודעת להעריך את הצרכים של כל אחד ואת התרומה שלו לארגון. תוך כדי, סיפר לי סיפור מעורר השראה על החברה: 
"לא הצלחנו לחולל תרבות של ניקיון. סטארט אפ בתחילת הדרך, אנשים צעירים ומבנה היררכי שטוח. כמעט כולם שווים. חברת כוח האדם שלחה מנקה, איש בסוף שנות החמישים עם חיוך רחב וסיפור מורכב, והוא החל מיד להבריש ולנקות, לצחצח, לא לוותר לנו. סברתי ששבוע – שבועיים וזה יעבור, כולנו נחזור לסורנו. הוא לא וויתר לנו. ולאט האווירה השתנתה, המקום  הפך להרבה יותר נקי. כולנו הבנו את התרומה שלו לארגון. הצעתי שיהפוך לעובד של החברה. הוא נדהם. מעובד חברת כוח אדם הוא הפך לעובד מן המניין. נתתי לו גם רכב. כך בכל בוקר יכול היה להביא לחברה ירקות, פירות וחלב". 

פרשת השבוע מתארת את הדיאלוג שבין פרעה למשה: "וַיֹּאמֶר לְכוּ עִבְדוּ אֶת ה'. רַק צֹאנְכֶם וּבְקַרְכֶם יֻצָּג גַּם טַפְּכֶם יֵלֵךְ עִמָּכֶם". אולם משה מסרב: " וְגַם מִקְנֵנוּ יֵלֵךְ עִמָּנוּ לֹא תִשָּׁאֵר פַּרְסָה כִּי מִמֶּנּוּ נִקַּח לַעֲבֹד אֶת ה' אֱ-לֹהֵינוּ וַאֲנַחְנוּ לֹא נֵדַע מַה נַּעֲבֹד אֶת ה' עַד בֹּאֵנוּ שָׁמָּה". 

ממה נובעת ההתעקשות של משה? נכדו של הבעש"ט הקדוש, רבי אפרים מסדליקוב, הבין את דרישתו של משה כך: "שכל מה שיש לאדם, הן עבדיו ומשרתיו ובהמותיו ואפילו כל הכלים שלו, כולם הם ניצוצות שלו השייכים לשורש נשמתו וצריך להעלותם לשורשם".
זו התייחסות שונה לחלוטין לקשר שבין מעסיק לעובדיו. זה לא 'סתם' שאתה עובד דווקא אתו. וזה לא 'סתם' כשלא מסתדרים במקום העבודה. זה לא מקרה שסיפוק במקום העבודה הוא מרכיב חשוב במדד האושר שלנו. יש שייכות פנימית בינינו. סוג של השלמה פנימית. יתר על כן: 
"כשיש לאדם שהם משורש נשמתו עליה למעלה אזי כולם נתעלו עמו, והכל הוא על ידי שדבוק באמת, ו"קרוב ה' לכל קוראיו לכל אשר יקראוהו באמת" ועל ידי זה יכול להעלותן גם כן. והוא שרימז משה בתחלת הסדר בנערינו ובזקנינו נלך וגו' בצאנינו ובבקרינו נלך וגו', כי כל אלו הם ניצוצין קדישין הנתונים בשביה במדריגות תחתונים מאוד וצריך להעלותם".

בעל ה"בית יעקב", בנו של 'מי השילוח' מאיזביצא, מוסיף ומבאר: בעולם 'אנושי' יש חשיבות להיררכיה. חשוב מי מעל מי. לעומת זאת, בעולם הרוח – יש את מה שמעלינו: את הרעיון. האמונה. הדביקות. לפעמים עיסוק בשאלה 'מי בראש' מפריע להגשמת החלום. יש ערך להוביל  להשטחה של היחסים עם הזולת, מפני ששנינו עבדי ה':  "ואנחנו לא נדע מה נעבד את ה' עד בואנו שמה. והיינו כי עכו"ם עובדים להשי"ת עם סדר שמעמידים לעצמם, שכך וכך הם פונים להשי"ת ובזה יפנה השי"ת אצלם, שאינם רוצים למסור עצמם בלי סדר, כי יראים שמא יחפוץ מהם דבר שכל החיים שלו תלוי בזה, על כן הם מעמידים לעצמם". העיסוק במבנה ובסדר – מרחיק אותנו מהרעיון. 
כדרכם של עובדים, קיבל המנקה שכר המורכב מתשלום חודשי ואופציות, מניות. לימים, נמכרה החברה ומנקה השירותים והמסדרונות זכה לקבל את חלקו, סכום מהחלומות. 
הבטתי בחברי. הבנתי שהוא זכה ליישם את בקשתו של משה. אין עבדים, אנחנו משפחה. אין היררכיה. אנחנו שליחים של רעיונות הגדולים מאתנו. 
עד קום המדינה היתה הכמיהה המשיחית מנת חלקו של רוב הישוב היהודי, רובם ככולם לא הסתפקו בהווה אלא צפו לעתיד
יציאת מצרים וימות המשיח/הרב פילבר
 
למה מתכוונת התורה באומרה שמטרת "יציאת מצרים" היא "ולמען תספר באזני בנך ובן בנך את אשר התעללתי במצרים ואת אותתי אשר שמתי בם"? נחלקו בן זומא וחכמים, וכך מובא (משנה, סוף מסכת ברכות): "מזכירין יציאת מצרים בלילות, אמר רבי אלעזר בן עזריה: הרי אני כבן שבעים שנה, ולא זכיתי שתאמר יציאת מצרים בלילות עד שדרשה בן זומא. שנאמר [דברים ט"ז]: למען תזכור את יום צאתך מארץ מצרים כל ימי חייך. ימי חייך - הימים, כל ימי חייך - הלילות; וחכמים אומרים: ימי חייך - העולם הזה, כל - להביא לימות המשיח". בהקשר ליציאת מצרים נאמרו ביטויים שונים, כמו במשנתנו: "שתאמר יציאת מצרים" או בהגדה של פסח: "לספר ביציאת מצרים". 
מדוע בחרה המשנה דווקא בביטוי: "מזכירים"? ההבדל בין אמירה וסיפור להזכרה הוא: שבאמירה וסיפור האדם מוציא את הדברים מתוכו החוצה לאחרים, ואילו ב"הזכרה" האדם מפנים את הדברים אל תוכו. ואכן, ביציאת מצרים אנו עושים את שתי הפעולות; אנו מפרסמים את היציאה ממצרים לדורות, אך עלינו גם להפנים ולהטמיע בתוכנו את רעיון היציאה ממצרים כאירוע מכונן. מהו המיוחד ביציאה ממצרים? "מצרים" מסמלת את המיצר, את העבדות וההשתעבדות לכוחות זרים, את אובדן העצמאות והגילוי האישי, וה"יציאה ממצרים" הנחילה לנו את היציאה אל המרחב, מעבדות לחירות, לחיים שבהם היהודי מגשים את ייעודו ושליחותו בחיים. בן זומא וחכמים נחלקו האם ההזכרה הזו מכוונת רק לכאן ועכשיו, לחיי היום יום על יומו ולילו כדי לשמור על הקיים, ואילו לעתיד לבא, לימות המשיח יהיו זיכרונות אחרים ככתוב [ירמיהו כ"ג]: "הנה ימים באים נאם ה' ולא יאמרו עוד חי ה' אשר העלה את בני ישראל מארץ מצרים, כי אם חי ה' אשר העלה ואשר הביא את זרע בית ישראל מארץ צפונה ומכל הארצות אשר הדחתים שם", או שהיציאה ממצרים מכוונת גם לימות המשיח. 
הימים והלילות מסמלים שתי תקופות בחיי האדם – הבוקר מסמל את תקופת החסד, שההשגחה העליונה מאירה פנים לאדם, ואין לו לאדם אלא להודות לבורא עולם בלב שלם ובנפש חפצה. ואילו הלילה מסמל את התקופה בה דרכו של האדם לוטה בערפל של צרות וכישלונות, וכאן צריך להפעיל את האמונה - "ואמונתך בלילות". לפי בן זומא הזיכרון של יציאת מצרים צריך ללוות את האדם בשתי התקופות הללו, לא לשבוע ולכחש בימי החסד ולא להתפקר בימי החושך. ואילו לדעת חכמים אין לצמצם את רעיון יציאת מצרים להתנהלות היום-יומית של האדם, לא לראות בהווה את סוף הדרך, אלא יציאת מצרים צריכה לנהל את האדם גם אל העתיד - "להביא לימות המשיח". היציאה ממצרים היא מאורע מכונן לאורך כל ההיסטוריה של העם היהודי,  ולכן היא צריכה להניע את המרץ הלאומי גם לקראת אחרית הימים. לפי דעה זו אין לראות בעם היהודי שתי תקופות; האחת "עולם הזה" והשנייה "ימות המשיח", אלא הכל רצף אחד שראשיתו ביציאת מצרים ואחריתו באחרית הימים.
 
מחלוקת זו של בן-זומא וחכמים יכולים אנו לראות גם בחברה הישראלית של היום. עד קום המדינה היתה הכמיהה המשיחית מנת חלקו של רוב הישוב היהודי, רובם ככולם לא הסתפקו בהווה אלא צפו לעתיד: להקים מדינה, ליישב את הארץ ולקבץ את גלויות ישראל, אפילו בן גוריון וברל כצנלסון מראשי הציונות החילונית הכירו בכך שהכמיהה המשיחית היא שמעוררת את העם לציון. בן גוריון כתב: "בלי הכמיה המשיחית לא היתה מופיעה הסגולה החלוצית" וברל כצנלסון כתב [ערכים גנוזים עמ' 125]: "תנועת פועלי ארץ ישראל היא תנועה משיחית, היא דוחקת את הקץ, היא רואה את הציונות כחלק מן הגאולה האנושית". המפנה חל מאז שהמדינה התבססה, כשחלקים מהחברה הישראלית החלו לראות במדינה החלקית את סוף הדרך, וכל מעיינם היה לשמור על הקיים ללא חזון וללא יעוד. ולכן "ימות המשיח" לגבם היא אוטופיה שאינה שייכת לימינו. כנגדם נשארו חלקים אחרים בעם שאינם מחלקים בין ה"עולם הזה" ו"ימות המשיח", לגבם רעיון הגאולה שנחל עמנו ביציאתו ממצרים הוא גם לעתיד לבא, ל"הביא לימות המשיח", והם רואים את ההיסטוריה היהודית כרצף אחד שראשיתו ביציאת מצרים ואחריתו באחרית הימים, ולכן הם אינם מסתפקים בקיים אלא שואפים להיות עם שלם החי בארץ שלימה על פי תורת ישראל.
לאחר תקופה ממושכת של חשיכה, אנחנו מתחילים להרגיש איך לאט לאט אנחנו מנוטרלים, עומדים במקום

עדי ארד
באנו חושך לגרש

המכה התשיעית, אחת לפני האחרונה, היא מכת החושך.

בתחילה המצרים לא ראו דבר ואחרי כמה ימים החושך היה כל כך סמיך שהם לא יכלו לזוז.

המושג "חושך מצרים" מבטא חשיכה מוחלטת ללא קרן אור באפילה.

לפעמים בחיים, אנחנו מחפשים תשובות לשאלות, פתרונות לבעיות ולא מצליחים לראות את התמונה הברורה. התחושה היא שאנחנו צועדים בעלטה ולא רואים שבילים מסומנים.

בהתחלה זה מקשה עלינו את התפקוד, כי אנחנו מנסים להבין, להתפקס, למצמץ עיניים - אולי נראה טוב יותר, מנסים כל מיני אופציות שיתנו מענה, אך לאחר תקופה ממושכת של חשיכה, אנחנו מתחילים להרגיש איך לאט לאט אנחנו מנוטרלים, העיוורון הזה גורם לנו לנכות, ואנחנו בוחרים שלא לבחור או להחליט ועומדים במקום.

לא זזים כדי לא לטעות. מחכים לשמש שתפציע.

אבל, לא תמיד היא מגיעה.

ואז, מה עושים? 

איך מסירים את הערפל ומוצאים ישועה?

המילה הראשונה שעולה במוחי היא "התמסרות".
לפעמים צריך להניח לעקשנות ולאדרנלין הזה שלנו למצוא פתרון.

צריך להרפות, לומר "קטונתי, אין לי אפשרות לראות נכון". 

ואז להתמסר לגורל, להשגחה, לחיים שיעשו מעשה.

לשחרר את האגו, לשחרר את בני ישראל ממצרים, לתת להם ללכת עם הכל, הרכוש, הצאן... הכל - הכל.

ואז, בתוך הוואקום הזה, תוכל להיוולד ישועה.

כי לפעמים התיקון הוא לא הקונפליקט, אלא דווקא היכולת שלנו להתמסר.

לשחרר.

ולדבר.

לדבר אל העולם, לזמן תשובה שתבוא אלינו.

פתח פיך ויאירו דבריך.

תפתחו פתח, תדברו את הרצון, ואז יגיע האור.
בניגוד למה שרבנים שונים אומרים, בהחלט ראוי שגברים – כולל תלמידי חכמים ובמיוחד בחורי ישיבה(!) – יטפחו עצמם
אסתטיקה גברית – חלק א' / הרב ד"ר עידו פכטר
בעבר הרחוק, אסתטיקה העסיקה בעיקר נשים. גברים, לעומת זאת, התהדרו בכוח ובעוצמה. כך עולה ממגוון מקורות, המתעדים קישוטים שנשים היו יוצאות איתם לרשות הרבים, לעומת הגברים שנשאו כלי מלחמה (ראו משנה שבת פרק ו; שולחן ערוך יורה דעה קפב, ה). אך כיום, אסתטיקה מעסיקה גם גברים. בשמים, קרמים, תסרוקות, ביגוד, תכשיטים, ועוד, הפכו למוצרי צריכה בסיסיים אצל גברים רבים, המקפידים על הופעה נקייה ואופנתית, לבוש אטרקטיבי וריח נעים.
הפער שבין ההווה לעבר מעמיד בשאלה גדולה את גישת ההלכה בימינו לאסתטיקה הגברית. התורה, כידוע, אוסרת על הנשים להידמות לגברים ועל הגברים להידמות לנשים: "לא יהיה כלי גבר על אשה ולא ילבש גבר שמלת אשה כי תועבת ה' א-לוהיך כל עשה אלה" (דברים כב, ה). פסוק זה הובן בשתי דרכים בתלמוד הבבלי (בבלי נזיר נט, א). לשיטת חכמים, האיסור חל על לבישת בגדי בני המין השני מתוך מטרה של זנות: "שלא ילבש איש שמלת אשה וישב בין הנשים, ואשה שמלת איש ותשב בין האנשים". על פי פרשנות זאת, אין בעיה בעצם לבישת הבגדים אלא במעשה הנלווה לה, שהוא "תועבת ה'" (ראו פירוש רש"י על דברים שם).
לעומת זאת, לשיטת רבי אליעזר בן יעקב, הפסוק בכל 'כלי גבר', דהיינו קישוטים המיוחדים לגברים או לנשים: "מנין שלא תצא אשה בכלי זיין למלחמה? ת"ל: לא יהיה כלי גבר על אשה, ולא ילבש גבר שמלת אשה - שלא יתקן איש בתיקוני אשה". לשיטתו, קיים איסור בעצם ההתקשטות בקישוטים של בני המין השני, בלא כל קשר למעשה הנלווה לכך. 
מחלוקת זו בפרשנות הפסוק קשורה ככל הנראה לטעם המצווה. לפי שיטת חכמים, איסור 'לא ילבש' קשור לאיסורי העריות, ועל כן הוא חל על לבוש אשר מביא לידי ניאוף וזנות. לשיטת רבי אליעזר בן יעקב, לעומת זאת, טעם המצווה הוא ככל הנראה הרחקה מחוקות הגויים וממנהגי עבודה זרה, ולכן הוא אוסר כל התקשטות בקישוטים של בני המין השני (ראו ספר החינוך מצווה תקמב).

להלכה, פוסק הרמב"ם את גישתו המרחיבה של רבי אליעזר בן יעקב (הלכות עבודה זרה יב, י). ומה כלול בקישוטים אסורים אלה? הרמב"ם מזכיר לדוגמה את האיסור על הגברים ללקט שערות לבנות מתוך שחורות או לצבוע את השער. במקום אחר הוא אוסר על תלמיד חכמים להתבשם (הלכות דעות ה, ט):
"לא יצא מבושם לשוק ולא בבגדים מבושמים ולא ישים בושם בשערו... כל אלו מפני החשד" (=של גילוי עריות; ע.פ.). 
השולחן ערוך אוסר על גברים להסתכל במראה (יורה דעה קנו, ב):
"אסור לאיש להסתכל במראה, משום לא ילבש גבר".
כל ההלכות הללו רחוקות מאד מתרבותנו העכשווית. כשהגברים מתבשמים, לא נחשוד בהם שהם עושים זאת לצורך זנות. גברים גם נוהגים להסתכל במראה, ואין כאן עניין המיוחד לנשים. ובכלל, כאמור למעלה, גברים רבים מטפחים עצמם באמצעים קוסמטיים שונים ואף עונדים טבעות, צמידים ושרשראות.
מבחינת ההלכה, קשה יהיה לאסור את כל זאת. לא רק מפני שהדבר כבר הפך למקובל בחברה אלא משום שכבר אין לכך קשר לחוקות הגויים. לכן, בניגוד למה שלעתים רבנים שונים אומרים, בהחלט ראוי שגברים – כולל תלמידי חכמים ובמיוחד בחורי ישיבה(!) – יטפחו עצמם, ישמרו על מראה רענן ואף יתבשמו בעת הצורך. כל עוד זה נעשה במסגרת האסתטיקה הגברית, הדבר ראוי ומומלץ, ואין בו כל איסור. האיסור חל רק על טיפוח חריג המיוחד לנשים. על כך נמשיך ונדון ברשימה הבאה.
עוד כשהיה בחור צעיר כבר הכל הבינו כי מדובר באיש המעלה. זה לא אומר שלא התווכחנו איתו
הרב אלישע שלי
הרב דוד סתיו
הסתלקה מאתנו אחת הדמויות המיוחדות והצבעוניות של רבני הציונות הדתית, הרב אלישע וישליצקי. מה היה ייחודו מעבר למעלות המיוחדות של שילוב חכמה ומידות טובות?
אני מבקש לחלוק ציטטא אחת שהיתה שגורה על לשונו עת למדנו ביחד כחברותא בישיבת מרכז הרב. בהקדמה לספר נפש החיים מביא בנו של ר' חיים מוולוז'ין את האמרה הבאה:  "דע לך כי זה כל האדם לא לעצמו אלא לאחרים". בשביל הרב אלישע זו לא היתה מליצה אלא דרך חיים. כך יכולנו למוצאו נוסע להעביר שעורים (אפילו) למתי מעט אנשים בעיירות רחוקות או בתקופת ההתנתקות מחזק ברכיים כושלות בישובים מבודדים ומיואשים, וכך יכולנו למוצאו בישיבה מנסה בכל כוחו לסייע בדיבור ובחיבוק לכל אחד. 
בעולם בו מיצוי אישי נחשב לפסגת הקיום האנושי, היווה הרב אלישע תמרור זוהר לכיוון ההפוך. היה מנהג בישיבה שבחורים שהתחתנו רצו לרקוד ביחידות כמה דקות עם הרב אלישע. לימים הוא היה באבל על אימו ונמנע מלבוא לחתונות. הבחורים פנו לראש הישיבה, לר' אברום, בתלונה שהרב אלישע אינו מגיע לחתונותיהם. ראש הישיבה קרא לרב אלישע ושאלו לסיבה מה והלה ענה בפשטות כי הוא באבל. ר' אברום אמר לו כי ריקוד איתו עבור הבחורים הוא כל כך משמעותי וחשוב ויגרום לעילוי עוד יותר גבוה לנשמתה של אמו מאשר לא להגיע. 
כך החשבנו בישיבה את הרב אלישע. עוד כשהיה בחור צעיר כבר הכל הבינו כי מדובר באיש המעלה. והיו גם ויכוחים. בעת שהישיבה התפלגה לשתיים (הר המור ומרכז הרב), התעקש הרב אלישע לומר כי אין כל מחלוקת בין האישים שפיצלו את הישיבה. בתחילה חשבתי כי הוא מבקש לרכך ולהמתיק את הגלולה המרה. אבל אחרי זמן הבנתי כי בעולמו באמת אין מחלוקת. יש הבדלי דגשים כפי שאהב לומר ואין חילוק בלבבות (מה שהיה נכון אולי לגביו אבל לא במציאות). 
בשנים האחרונות הלכנו למסלולים שונים והיו בינינו הבדלי השקפות לא קלים. לא היתה פעם אחת בה נפגשנו ולא היה חיבוק גדול ובקשה להיפגש שוב כדי לראות כיצד נוכל ליישב ולאחד את הלבבות, אם לא את הדעות. אני בטוח כי בישיבה של מעלה הרב אלישע נלחם כארי למען שלום הדעות והלבבות שם למעלה וכאן למטה.
סֵפֶר "אוֹרוֹת" לַיְּלָדִים
הרב שלמה אבינר
הַמִּלְחָמָה (20) (פִּסְקָה ט')
שְׁמָעְיָה: שָׁלוֹם טוּבְיָה. אָכֵן, מָרָן הָרַב קוּק מְתָאֵר עוֹלָם שֶׁמִּתְמוֹטֵט בְּקִלְקוּלִים מוּסָרִיִּים וּבְמִלְחָמוֹת, וּבְמַקְבִּיל, עַם יִשְׂרָאֵל מִתְעוֹרֵר לִתְחִיָּה. הַאִם הַדְּבָרִים קְשׁוּרִים?

טוּבְיָה: בְּוַדַּאי שֶׁהַדְּבָרִים קְשׁוּרִים. הָעוֹלָם אָכֵן מִתְמוֹטֵט, וְזָקוּק עַתָּה לְבִנְיָן, וְאוֹתוֹ בִּנְיָן יָבוֹא עַל יְדֵי כְּנֶסֶת יִשְׂרָאֵל.

ש: נָכוֹן שֶׁזֶּה צֹרֶךְ. אֲבָל הַאִם מִלְּבַד שֶׁזֶּה צֹרֶךְ זֶה בֶּאֱמֶת קוֹרֶה?

ט:  זֶה קוֹרֵא! לֹא בְּה"א, אֶלָּא בְּאל"ף. קוֹל ד' קוֹרֵא בַּכּוֹחַ אֶת כְּנֶסֶת יִשְׂרָאֵל, לָקוּם לִתְחִיָּה בְּשָׁעָה הֲרַת עוֹלָם שֶׁכָּזוֹ.

ש: קוֹל ד' קוֹרֵא, אֲבָל הַאִם אָנוּ שׁוֹמְעִים?

ט: בְּוַדַּאי שֶׁאָנוּ שׁוֹמְעִים. כְּנֶסֶת יִשְׂרָאֵל שׁוֹמַעַת אֶת הַקְּרִיאָה הַזּוֹ. אֲבָל זוֹ יְכוֹלָה לִהְיוֹת גַּם שְׁמִיעָה בִּלְתִּי-מוּדַעַת.

ש: מָה זֹאת אוֹמֶרֶת "שְׁמִיעָה בִּלְתִּי-מוּדַעַת"? שׁוֹמְעִים אוֹ לֹא שׁוֹמְעִים?

ט: שׁוֹמְעִים. בְּוַדַּאי שֶׁשּׁוֹמְעִים קוֹל. אַךְ לֹא יוֹדְעִים שֶׁהַקּוֹל הַזֶּה בָּא מֵרִבּוֹנוֹ שֶׁל עוֹלָם. חוֹשְׁבִים שֶׁזֶּה סְתָם קוֹל הָמוֹן. אֲבָל לִפְעָמִים קוֹל הֶהָמוֹן, הוּא קוֹל ד' עַל יְדֵי נְבִיאָיו.

ש: וּמָה אוֹמֵר הַקּוֹל הַזֶּה?

ט: הַקּוֹל הַזֶּה אוֹמֵר: שׁוּבוּ לַחַיִּים. בַּגָּלוּת הָיִינוּ עַם מֵת, כְּפִי שֶׁמְּתֹאָר בַּחֲזוֹן הָעֲצָמוֹת הַיְּבֵשׁוֹת. וְעַכְשָׁו, הִגִּיעַ הַזְּמַן לָשׁוּב וְלִחְיוֹת.

ש: אֲבָל כֵּיצַד זֶה קָשׁוּר לַהִתְמוֹטְטוּת הָרוּחָנִית וְהַמּוּסָרִית שֶׁל הַמִּין הָאֱנוֹשִׁי?

ט: הַתְּחִיָּה הַלְּאֻמִּית שֶׁלָּנוּ, גַּם תָּבִיא אֶת תְּחִיַּת הַקֹּדֶשׁ שֶׁלָּנוּ. זֶה מֻכְרָח לִהְיוֹת , לְטוֹבָתֵנוּ וּלְטוֹבַת כָּל הַמִּין הָאֱנוֹשִׁי.
יותר ממחצית נשיאי ארה"ב היו בכורים, וכמוהם 21 מתוך 23 האסטרונאוטים הראשונים ששלחה נאס"א לחלל
בכורה
נעמי (יפה) עיני
פרשת השבוע מפגישה אותנו עם הבכורה (מכת בכורות, פדיון פטר רחם) ומזמנת לנו עיון מרתק בסוגיות של גנטיקה וסביבה, "גורל" ובחירה.
מבחינה ביולוגית, בכור הנו הצאצא הראשון של אדם, בע"ח ואף צמח. מעמדו נקבע ברגע ההולדה.
באשר לאופיו של הרך הנולד, הוא מבטא שילוב של השפעות גנטיות (תכונות, נטיות) וסביבתיות (צפיות ההורים, הרכב המשפחה, אירועי חיים ועוד). "מיקום בסדר הלידה הנו משמעותי ביותר מבחינת עיצוב אישיותו של הילד", טוענת הפסיכולוגית ד"ר עדנה כצנלסון, "כל ילד נולד לתוך מציאות של משפחה שונה, למרות היותו בן/בת לאותם הורים... כל אח משפיע בעקיפין על התפתחותו של האחר"... (מתוך: "הורים וילדים ומה שביניהם").
ממצאי מחקרים מעידים שבכורים נוטים (בממוצע) להיות הישגיים, בעלי מנת משכל גבוהה וצורך ומוטיבציה גבוהים יותר, בהשוואה לאחיהם, להצליח. הם נוטים גם לשמרנות, מעודדים שמירת חוק וסדר חברתי ומיוצגים, מעל חלקם היחסי באוכלוסייה, במקצועות יוקרתיים כטיִיס וניהול. למעלה ממחצית נשיאי ארה"ב היו בכורים, וכמוהם 21 מתוך 23 האסטרונאוטים הראשונים ששלחה נאס"א לחלל. לעומתם, "ילדי הסנדוויץ'" מיוצגים בשורות המהפכנים והמחדשים.

אזכורי הבכורה בתנ"ך מלמדים אותנו כי לתואר הביולוגי נלוות זכויות יתר - כבוד ורכוש ואף קרבה מיוחדת, עד כדי שייכות – לבורא. קרבה זו, באה עם מידה לא מבוטלת של אחריות. בהקשר זה, תורת ישראל מאתגרת את הבכורים ומאפשרת הדחה והחלפה שלהם במקרה של חוסר מסירות ו/או אי עמידה בדרישות המעמד. לראיה, לתפקידי מנהיגות והמשכיות העם נבחרו, באופן עקבי, בנים שלא נולדו בכורים: מאדם – נבחר שת (ולא קין), מנוח – שם (ולא יפת), יצחק נבחר על פני ישמעאל, יעקב – על פני עשיו, יהודה – על פני ראובן, יוסף – על פני אחיו, אפרים – על פני מנשה, וכן משה, דוד ושלמה...
"הבחירה מחליפה את הבכורה", כותב הרב עילאי עופרן, בספרו "תורה של הנפש", ומשרטט מָעַבר מ"בכורה ביולוגית" ל"בכורה אידאולוגית" – ממחזיקי תואר חוקי ופסיבי לבעלי תואר המבטא מהוּת וזהות אקטיבית של בכור, על הקרבה לה', החובות והאחריות הגלומים בתפקיד.
"בְּנִי בְכֹרִי יִשְׂרָאֵל" (שמות, ד', כ"ב). כולכם בכורים, קובע הקב"ה ותובע מכל אחד מאתנו לברר לְמה נועד להתחייב וכיצד יממש את הבכורה הטמונה בו. כך, כל יום מחדש.
לתגובות: naomieini1@gmail.com

היום שאחריי- התסריט הפסימי, אבל לא הזוי

ביום שאחריי/מדור בחירות מוטי
בד"כ אני משתדל לראות את העתיד במשקפיים ורודות, אבל האפשרות שמפלגת 'הבית היהודי', אחריי העריקה של הקדקודים זמן כה קצר לפני הבחירות לכנסת לא תעבור את אחוז החסימה (בטח אם לא ייווצר שם האיחוד עם 'האיחוד הלאומי') היא ברמת סבירות כזו, שכמה שארצה להיות אופטימי, זה לא כל כך מתיישב עם הרציונל. אולי זו תהא אפילו טעות להתעלם מהאפשרות הזו. אז, הנה לפניכם תרגיל מחשבתי, מה יהיה ביום שאחריי, כש'הבית היהודי', המפד"ל בגלגולה הקודם, לא תעבור את אחוז החסימה, כלומר, שלא יהיה לה ייצוג עצמאי בכנסת. אפילו לא באופוזיציה - משהו שלא אירע מאז כוננה מועצת העם הזמנית ועד הכנסת היוצאת. 
נתחיל בחינוך הממלכתי דתי. זה פועל, כידוע, מכוח חוק שחוקק בזמנו של בן גוריון בדרישת הפועל המזרחי. חוק זה נותן לחמ"ד אוטונומיה מלאה בקביעת האג'נדה שלו, מנהל משלו, מפקחים משלו, ומכוחו מגיעים גם תקציבים ייעודיים לו. נגיד שהתרחיש הפסימי קורה, ו'הבית היהודי' לא עובר את אחוז החסימה, ונמחק. פשוט נמחק מהכנסת. שבוע לאחר השבעת הכנסת ה-21, או שנה מאותו יום, קם במליאה ח"כ מאחת הסיעות ומציע, להטמיע את החינוך הממלכתי דתי בתוך מסגרת החינוך הממלכתי. "בשביל מה כפילויות?", הוא ישאל, תוך כדי שיבטיח שאף תלמיד דתי לא ייפגע. תלמיד דתי יוכל להגיע לבית הספר חצי שעה מוקדם יותר ולהתפלל, מי שירצה יקבל אחה"צ העשרה תורנית, "רק ייעול המערכת", הוא יוסיף. "לסל התרופות חסרים 3 מיליארד שקל, ואת זה בדיוק נביא אם נבטל מיד את מסגרת החמ"ד", יציע. ומי מחברי הכנסת יהיה ערל לב ויתנגד? נראה לכם הזוי? בלתי אפשרי? בנצי דל, לשעבר מנכ"ל משרד החינוך ובשנים האחרונות יו"ר הוועד המנהל קרית חינוך גבעת וושינגטון דווקא חושש בדיוק מהאפשרות הזו. "אם ח"ו לא תהיה בכנסת נציגות אותנטית של הציונות הדתית – המפד"ל/ ה'הבית היהודי', זו בהחלט אפשרות סבירה שמישהו בכנסת יקום וינסה לבטל את מערכת החינוך הנפרדת של החמ"ד", הוא מעריך בפנינו. אף שעברו עשרות שנים, דל עוד זוכר כיצד בזמנו עצרו את זבולון המר ז"ל ואת יהודה בן מאיר יבדל"א, אז צעירי המפד"ל, על שהפגינו נגד סגירת גן ילדים דתי ברחוב שפירא בפ"ת. "כל אותם צעירים (גם אלה שבני 40 כיום) שנולדו לתוך המערכת המשומנת הזו של מנהל החמ"ד במשרד החינוך לא יכולים להבין את עומק המשבר שיכול להתחולל אם ח"ו יבטלו את החמ"ד. בלי נציגות אותנטית של המפד"ל או המשכה הפוליטי - אף אחד לא יגן על החמ"ד", בטוח דל. זה יכול  להתרחש מיד לאחר הבחירות, או שנה ויותר אחריי. אבל בלי נציגות בכנסת של אנ"ש – זה בהחלט עלול לקרות. והנזקים? ה' ירחם.
דל הלך לקצה. לאפשרות החמורה ביותר לחמ"ד. אבל יש גם מצבי ביניים, חמורים כשלעצמם, שבלי הכוח הפוליטי של המפד"ל/ הבית היהודי, פגיעתם יכולה להיות אנושה. קיצוץ דרסטי, אם לא חיסול, של תיקצוב השעות התורניות הניתנות לבתי הספר הדתיים, שעות ההפרדה (יגידו שההפרדה בין המינים מנוגדת לעקרון השוויון, פגיעה מגדרית וכדומה), שעות תפילה, כיתות קטנות – מה לא. גם כיום מנהלי הרשתות של הישיבות התיכונות והאולפנות "עולים לרגל" שלוש פעמים בחודש, לא שלוש פעמים בשנה, להתדפק על דלתות במשרד החינוך, וזה כשאנ"ש יושבים שם בדרגות הבכירות. וביום שאחריי? והמכינות? והמדרשות? והגרעינים התורניים? והתרבות התורנית? לא, זה לא שח"כ שאינו מפד"לניק (בגרסה הישנה או החדשה) הוא ח"ו שונא ישראל או תורת ישראל. פשוט, הדברים האלה הם בד"כ לא בנפשם וגם אם כוונתם טובה – לייעל את המערכת תוך הבטחה שהכל יהיה בסדר ודבר לא ייפגע, אין סיכוי שזה יעבוד כמו שזה עובד במתכונת הייחודית הקיימת זה עשרות שנים. ושימו לב שלא הזכרתי ולו במילה אחת את ההתיישבות. אגב, גם זו שבתוך 'הקו הירוק'. נחזור לבנצי דל. הוא עוד זוכר, שבזמן שיגאל אלון ז"ל היה שר החינוך והתרבות, בהרבה מאוד קיבוצים החלו לצוץ מגרשי ספורט או אולמות ספורט. ממש כפטריות אחר הגשם לקיים את "נפש בריאה בגוף בריא". בהמון קיבוצים, אך לא באחד של הקיבוץ הדתי. ככה זה כשלא קרובים לצלחת. מצב אוטופי? לא. אבל זה המצב. לטוב ולרע.
וגם זאת יש לדעת. בין נציגי המפלגות בכנסת ובממשלה לאלה שברשויות המקומיות מחובר צינור עבה דרכו עוברים תקציבי עתק. לא יהיה זה הימור גדול להעריך שבתקציבים הגדולים של כל מיני 'קול קורא' של משרדי הממשלה השונים זוכים בד"כ (לא רק, שלא יגידו) גופים המקורבים לשרים שבאותם משרדים. הנה עדות ששמעתי מכלי ראשון. בבחירות האחרונות לרשויות המקומיות נבחר לעיר גדולה וחשובה בישראל ראש עיר חדש, חרף קריאת 'הבית היהודי' המקומי לחבריו לבחור בראש העיר הקודם. כתגובה, השריף החדש ממש לא רצה להכניס את 'הבית היהודי' לקואליציה. שר בכיר של 'הבית היהודי' (אותו שר כבר הוציא עצמו מאותה מפלגה...) הטריח עצמו ללשכתו של ראש העיר החדש, התחנן על כסא מ"מ של הנציג המקומי ומשכורתו ונתן להבין, ברחל בתך הקטנה, כי תהא לכך משמעות על כיצד ייראו שערי אותו משרד בפני הצרכים של אותה עיר. פתוחים לרווחה או רק מה שחייבים. יתנו (ג'וב) - יקבלו.
זהותה היהודית של המדינה
ועוד לא נגענו בזהותה היהודית של המדינה. מינוי דיינים 'סרוגים', קידום הבנות בנושא השבת (אמנת גביזון-מדן?), נושא גיורם של מאות אלפי העולים מחבר העמים, מינוי רב ראשי לישראל (בקדנציה של הכנסת הקרובה) ובכלל של רבני ערים, מושבים וכדומה, ועוד ועוד. אם אין 'בית יהודי' בכנסת, מי ידאג? הסיעות החרדיות לא יכולות לחלום על מציאות פוליטית טובה מזו עבורן. אם בקדנציה החולפת, למרות ש'הבית היהודי' היה שם (באופן רשמי), בנושאי דת-מדינה, נתניהו התיישר עפ"י הקו של הסיעות החרדיות (מתווה הכותל, הגיורים, לדוגמא), אתם יכולים להעלות על דעתכם מה יקרה כשבכנסת לא תהיה נציגות של 'הבית היהודי' האותנטי? מי יהיה בתפקיד שומר הסף של השקפת הציונות הדתית? ח"כ אחד ב'יש עתיד', ח"כ שני בליכוד?
כן, אני מודע ואף שותף לביקורת על (העדר) טיפול 'הבית היהודי' בקדנציה החולפת בענייני דת-מדינה. למעט הישגים של שקד בעניין מינוי דיינים סרוגים ושופטים שכאלה, אין למפלגה הזו הרבה במה להתגאות בכל הקשור להישגים על אופיה היהודי של המדינה ברוח תורה ועבודה, ברוח המיינסטרים של הציונות הדתית. הדומיננטיות בנושאים אלה היו המפלגות החרדיות. רק בג"ץ, פה ושם, עשה קצת איזונים, וגם זאת בעקבות עתירות של גופים חוץ פרלמנטריים. עתה, לאחר שפרש, התבטא בנט כי לא יכול היה להתעמת כל הזמן עם הרבנים החרד"ליים ועמיתיו הח"כים מאותה קבוצה. כעת, הוא נותן להבין, הוא יהיה משוחרר מכבלים אלה. ייתכן, אבל האם לאחר המשיכה הכל כך חזקה שלו ימינה, ולאחר שהותיר את 'הבית היהודי' כאדמה חרוכה, ינהרו אחריו רבים מהליברלים של הציונות הדתית? ספק. וכיצד תנהג 'הבית היהודי' בלבושה החדש בענייני דת-מדינה? ברוח רבני תקומה? תלוי, כמובן, מי ייבחר לעמוד בראשה. ולכך יהיו כמובן גם השלכות אלקטורליות. לכאן, ולכאן.
ההתיישבות- מה יהא עליה
לא שאני סבור כי אם בנט ושקד יהיו בממשלה, עם 5-6 מנדטים, הם יחוללו נפלאות באשר להתיישבות ביו"ש. אז מי, הליכוד? גם לא. עובדה שעד היום זה לא בדיוק התחום בו הוא יכול להתגאות. הגידול בהתיישבות היהודית ביו"ש בשנת 2018 היה 3 אחוזים בלבד, הנמוך בעשר השנים האחרונות. וזה עוד בעידן טראמפ. וביבי. נושא מורכב המושפע מגורמי חוץ רבים. מה שבטוח, עם ממשלת ימין אפשר להיות קצת יותר רגועים. אף כי לא שאננים. יש פרשנים הסבורים שהפיצול של בנט ושקד מהבית היהודי עלול להביא לאובדן הרבה קולות בימין ולעליית גוש שמאל שלטון. לא תגידו שלא הזהירו. נכון, יש גם הערכות אחרות, ימים ידברו. 
*** 
'הבית היהודי' - בכל מחיר?
אז מה אתה חושב, שאלו אותי בעקבות המדור בשבת שעברה, צריך להצביע 'בית יהודי' בכל מקרה? אז ככה. אינני רבי. אני כותב רק את שעל ליבי ובמוחי וזה מחייב רק אותי, אם בכלל. ולתשובה - לא, גם אצלי אין "בכל מחיר". הרבה תלוי מי יהיו שם הדומיננטיים. אלה שבראש הרשימה. אם הקו שיובילו שם יהיה החרד"לי הקיצוני בנושאי דת-מדינה, סביר שאני ושכמותי לא נהיה שם. לאן נלך? למי נצביע? עוד הרבה מים יזרמו בירדן עד הבחירות. היום אני יותר יודע למי בטוח לא אצביע (תנחשו...). 
ריבוי מפלגות
נכון להיום רשומות אצל רשם המפלגות 109 רשימות הנערכות לבחירות הקרובות. 35 אלף שקל דמי הרשמה, עוד כמה אלפיי חתימות – ויש לך רשימה. גם זמן מסך בטלוויזיה. מרוב עצים, מופנה המבט מעבר לאוקיינוס לארה"ב. כל כך גדולה, כל כך הרבה אזרחים, ושתי מפלגות בסך הכל. גם אצלנו היו שהשתעשעו ברעיון דומה. זה מזכיר לי דיון עתיק יומין שהיה אפילו בזמנם של המר ז"ל ויהודה בן מאיר יבלדטו"א, האם יש צורך ברשימה דתית או עדיף שבכל מפלגה גדולה יהיו רבע-שליש דתיים, מה שיחייב את אותן המפלגות לראות בציבור הזה כחלק אימננטי שלו ולא איזה גוף זר המנסה לכוף עצמו עליו. שווה עיון.

**
הערה: מי שמסיק מהנ"ל כי כותב שורות אלה קורא להצביע ל'בית היהודי', עושה זאת על אחריותו. רק מציע חומר למחשבה. 

יש הרבה מדענים דתיים, שאינם חיים בדיסוננס קוגניטיבי אלא באמת רואים את התחומים כמשלימים
האם מדענים מאמינים בא-להים?
הרב ד"ר משה רט

האם מדענים מאמינים בא-לוהים? אנשים רבים מזהים את המדע עם אתאיזם, ומשוכנעים שככל שרוכש האדם יותר השכלה מדעית, כך הוא מתרחק מהאמונה בא-ל. כשמבינים איך פועל היקום, כך חושבים, מגלים שאין צורך בא-ל כדי להסביר אותו.
אלא שהעובדות האמיתיות עשויות להפתיע. פרופ' אליין אקלונד, מאוניברסיטת רייס, הקדישה שנים רבות לחקר היחס שבין מדענים לדת. את תוצאות מחקריה פרסמה בספרה "מדע נגד דת: מה מדענים באמת חושבים", שהתפרסם ב-2010. במהלך מחקרה, סקרה אקלונד כמעט 1,700 מדענים וראיינה 275 מתוכם. לדבריה, "הרבה ממה שאנו חושבים על חיי האמונה של מדעני צמרת הוא שגוי. ה'איבה הבלתי-פוסקת' בין מדע ודת היא קריקטורה, קלישאת מחשבה, שימושית אולי בתור סאטירה על חשיבה עדרית, אבל רחוקה מלייצג את המציאות".

לפי אקלונד, לפחות 50% מהמדענים מגדירים את עצמם כבעלי זיקה לאמונה דתית. תוצאות דומות התקבלו במחקר מ-2016, בו רואיינו 9,422 מדענים מצרפת, הונג קונג, הודו, איטליה, טייואן, טורקיה, אנגליה וארצות הברית, מתחומי מחקר וממוסדות שונים. ברוב האזורים מדענים יותר חילונים מהממוצע, אבל בארבעה מהאזורים, יותר ממחצית המדענים הגדירו עצמם כדתיים. רוב המדענים אינם חושבים כלל שהמדע עומד בסתירה לדת.
אחד המיתוסים השקריים הגדולים בזמננו הוא זה שמייחס את המדע לחילוניות, כביכול הכפירה בא-ל היא זו שאפשרה למדע לפרוח ולהתקדם. אלא שהחילוניות, חוטאת בפלגיאריזם ומבקשת לנכס לעצמה הישגים לא לה; כפי שממחישים מחקריה של אקלונד, אין שום קשר בין מדע לחילוניות. יש הרבה מדענים דתיים, והרבה דתיים מדענים, והם אינם חיים בדיסוננס קוגניטיבי או בפיצול אישיות אלא באמת רואים את התחומים כמשלימים. "תזת הקונפליקט", לפיה קיים קונפליקט מהותי בין דת למדע, נדחתה על ידי רוב ככל ההיסטוריונים של המדע. יתרה מזאת, פילוסופים כמו אלפרד נורת' ויטהד וחוקרי דתות כמו רודני סטארק, סבורים שהמדע התפתח אך ורק באירופה בזכות האמונה המונותאיסטית שהושרשה שם, שראתה את היקום כיצירה אלוהית אחידה ורציונלית, ומתוך כך ביקשה להבין את חוקיו.
כדאי אפוא לאתאיזם למצוא אילן אחר להיתלות בו.
מעברים חדים וקיצוניים עלולים להרוג, אפילו אם הם חיוביים. אנשים לא בנויים לשינויים מהירים וקיצוניים מדי 
קורבן פסח כאסטרטגיה של תהליכי שינוי/הרב לוביץ
באמצע המתח, בין ההתראה על מכת בכורות לבין יציאת מצרים, מופיעה מצוות קורבן הפסח, המפרטת שורת מעשים טכניים, שלכאורה אינם משתלבים עם גודל השעה וחשיבות המאורעות. מדוע נכנסת מצווה זו על קרביה ופרטיה בשיאו של סיפור הגאולה ממצרים? לשם מה יש צורך בפרטים הטכניים הרבים של הקרבת הקורבן הזה? 
מעבר לתשובה של בעל "ספר החינוך" "שאחרי המעשים יימשכו הלבבות", נראה שענייני הקורבן מגוללים מתכון מדויק לביצוע תהליך של שינוי דרמטי. בני ישראל עומדים לחוות מעבר חד מאין כמוהו: מחושך לאור, מעבדות לחרות ומתרבות מצרים לקבלת עול מלכות שמים. כל מערכות החיים שלהם עומדות להשתנות באחת מקצה אל קצה. איך אפשר לבצע מעברים כל כך חדים וקיצוניים בצורה טובה ומוצלחת? 
זו שאלה הרת חשיבות, שכן מעברים חדים וקיצוניים עלולים להרוג, אפילו אם הם חיוביים. כך, לדוגמה, היו יהודים ששרדו את השואה, אך מתו זמן קצר אחרי השחרור, כשעברו מרעב ותת-תזונה לאכילה מוגברת ובלתי מבוקרת. כך ברי מזל שזוכים בפייס, והופכים ביום אחד לעשירים, מאבדים לעתים את כל עולמם, ומגיעים אל עברי פי פחת בשל החלטות שגויות וחוסר מסוגלות לבצע שינויים מושכלים בחייהם. אנשים לא בנויים לשינויים מהירים וקיצוניים מדי. מה אפשר לעשות כדי להתמודד אתם?
קורבן פסח בונה תהליך של מעבר תקין שניתן ללמוד ממנו לכל תהליך של שינוי חד שעובר על אדם או על חברה:
1. דווקא כאשר עומדים בפני אתגר גדול, אסור לוותר על הפרטים הקטנים. היוצא למלחמה, למשל, וחושב רק על חשיבות הניצחון והכנעת האויב, אך אינו מתכנן בפרוטרוט כל שלב ומהלך בקרב, סופו להפסיד במערכה. באירועי שינוי משמעותיים בחיינו, יש להתמקד בעשיה טכנית מדוקדקת ולא ביעדים שבסוף הדרך. כך, בשמחת חתונה או באבל מרבים להתעסק באין ספור פרטים טכניים. העיסוק האינטנסיבי בקטנות מסייע לנו להכיל את השמחה הגדולה במקרה של חתונה, ואו את הכאב העמוק במקרה של אובדן קרוב משפחה. 
2. "בֶּעָשׂר לַחֹדֶשׁ הַזֶּה" - כשרוצים לבצע שינוי דרמטי בחיים צריכים לקבוע זמנים ותאריכים לכל משימה. בלי קביעות זמנים מוגדרות לא נצליח לבצע שום דבר.

3. "וְיִקְחוּ לָהֶם אִישׁ שֶׂה לְבֵית אָבֹת שֶׂה לַבָּיִת" - שינויים עלולים ליצור זעזועים בחיים המשפחתיים. כשיוצאים לתהליך שינוי, חשוב ללכד את התא המשפחתי לקראתו, לשתף את המשפחה בתחושות ובחוויות, ולהעצים את תחושת היחד.
4. "וְאִם יִמְעַט הַבַּיִת מִהְיוֹת מִשֶּׂה וְלָקַח הוּא וּשְׁכֵנוֹ הַקָּרֹב אֶל בֵּיתוֹ" -  אם התא המשפחתי לא יכול לספק את התמיכה הדרושה, צריך לגייס תמיכה חיצונית מאנשים קרובים.
5. וְהָיָה לָכֶם לְמִשְׁמֶרֶת עַד אַרְבָּעָה עָשָׂר יוֹם לַחֹדֶשׁ" – השמירה על השה במשך ארבעה ימים מספקת פסק זמן שיוצר יישוב הדעת, ומאפשר הכנה נפשית לקראת המהלך הגדול. לפני שינויים משמעותיים יש להקדיש זמן להתכוננות נפשית ולעיכול השינוי שעומד להתרחש.
6. "וְלָקְחוּ מִן הַדָּם וְנָתְנוּ עַל שְׁתֵּי הַמְּזוּזֹת וְעַל הַמַּשְׁקוֹף" - המלאך המשחית היה יודע לפסוח על בתי העברים גם בלי הדם. אות הדם הביע נכונות מצד בני ישראל למסירות וההקרבה שהיו כרוכים ביציאת מצרים. כל תהליך של שינוי דורש הקרבה מסוימת, וחשוב להיות מודע לה ולהכיר בה.
7. "וְלֹא תוֹתִירוּ מִמֶּנּוּ עַד בֹּקֶר וְהַנֹּתָר מִמֶּנּוּ עַד בֹּקֶר בָּאֵשׁ תִּשְׂרֹפוּ" - צריך לדעת שמה שהיה – היה. אם הצבנו משימה מסוימת והיא לא עלתה בידינו, אסור להתבוסס ברגשות אשמה על מה שלא עלה יפה, או לפתח חוסר אמון בעצמנו. בסוף כל שלב צריך להשמיד את מה שהיה ולהמשיך קדימה.
8. "וּשְׁמַרְתֶּם אֶת הַדָּבָר הַזֶּה לְחָק לְךָ וּלְבָנֶיךָ... והגדת לבנך" - כשאנחנו מגבשים בזיכרוננו את התהליך שעברנו, ומעבירים אותו לילדינו אנחנו מעבדים את התהליך. אם לא נעבד – נאבד. באמצעות סיפור הדברים אנחנו גם מזכים אחרים בתובנות שעלו מתוך ההתנסות שלנו.
הקרבת קורבן הפסח העבירה את עם ישראל כולו את התהליך הדרמטי של יציאה מעבדות מצרים לגאולה לאומית ודתית. זהו המעבר החד, הקיצוני והמהיר ביותר שאומה עברה אי-פעם, וקורבן הפסח בונה את תהליך המעבר הזה. הוא מלמד אותנו עקרונות יסוד בכל תהליך שינוי של יחיד כמו גם של ציבור, שכדאי ליישם בחיינו.
המפלגה החרדית רוצה לשמר את הממסד החרדי כמו שהוא עכשיו, כולל הדברים הרעים
 (מיכל צ'רנוביצקי)
המפלגות החרדיות לא רק שאינן מייצגות את ציבור המצביעים, הן אפילו פועלות נגדו, הן דואגות לצרכים הפרטניים של העסקנים
(יעקב וידר)
יותר ויותר אנשים מרגישים שהייצוג הפוליטי של הציונות הדתית לוקה בחסר ודווקא חברה כל כך ערכית וחזקה לא מצאה לה בית היום
 (משה טור פז)
הקולות הזולגים
כותרת משנה: 
אם כל דתי היה מצביע למפלגה דתית וכל חרדי היה מצביע למפלגה חרדית, מספר המנדטים של מפלגות אלה היה לפחות פי שניים ממה שהן מצליחות להשיג. יותר ויותר דתיים וחרדיים לא מוצאים סיבה טובה מדוע להצביע למפלגות מגזריות. כמה בולטים בהם מסבירים למה
מרב לרנר
בעוד כשלושה חודשים נלך כולנו לקלפיות להצביע ולהשפיע. אם פעם כל "סרוג" "ממוצע" היה מצביע למפד"ל וכל חרדי "ממוצע" היה מצביע למפלגה חרדית, הרי שבשנים האחרונות יש מגמה הולכת וגדלה של דתיים וחרדים שנוטשים את מפלגות הבית שלהם לטובת מפלגות אחרות, לא מגזריות. בבחירות מרץ 2015 כבר ממש ניתן היה לחוש בשינוי. הציבור החרדי בזמנו מנה כ-300,000 בעלי זכות בחירה, מתוכם הצביעו למפלגת יהדות התורה (ג') כ-210,000 אנשים, מה שהביא להם ששה מנדטים בכנסת. 
קצב הגידול של הציבור החרדי הוא הגדול מכל המגזרים ועדיין, כמות המנדטים שצפויים ליהדות התורה בבחירות הקרובות, אפריל 2019, זהה לבחירות הקודמות. לאן הולכים המנדטים?
קולות החרדים זולגים
מיכל צ'רנוביצקי, חרדית בת 38 נשואה ואם לארבעה, תושבת אלעד. מיכל משמשת כיו"ר התא החרדי במפלגת העבודה, ומתמודדת בפריימריז למפלגה זו. למעשה, פרט לפעם הראשונה בה הצביעה בחייה, שאז שמה את קולה ל'יהדות התורה' - מעולם לא הצביעה יותר למפלגה החרדית. מ-2011 היא חברת מפלגת העבודה ומצביעה לה.
הבחירה של מיכל שלא לשים את קולה למפלגה החרדית היא שילוב של הרצון שלא להצביע למפלגה שאין בין חבריה ייצוג נשי הולם וגם של התחושה כי המפלגה החרדית לא מייצגת אותה בנושאים רבים. 
מיכל: "המפלגה החרדית רוצה לשמר את הממסד החרדי כמו שהוא עכשיו, כולל הדברים הרעים. הם לא נמצאים איתנו במאבק שלנו, הם מתנגדים לקידום בהשכלה ובתעסוקה, לקידום נשים ולמאבק באפליה בבתי הספר ומתעלמים מנושאי עובדות ועובדים או מבעיות שיש במערכת החינוך. למה שאצביע להם?".
יעקב וידר מתגורר כל חייו בבני ברק. הוריו משתייכים לזרם "עץ" (הפלג הירושלמי). עוד בהיותו תלמיד ישיבה בן 18 התפקד לליכוד. יעקב אינו מאמין בריבוי מפלגות סקטוריאליות אלא מאמין שצריכות להיות שתי מפלגות גדולות וכל אחד יחליט להצביע לפי ראות עיניו. "מפלגה סקטוריאלית גורמת נזק לסקטור עצמו כי כשהסקטור בקואליציה דואגים לצרכים שלהם וכשהיא לא בקואליציה לא דואגים לצרכים שלהם, הכל נמדד לפי המדד הפוליטי", הוא מסביר.
לפני מספר שנים הקים את המטה החרדי בליכוד בראשו הוא עומד. בבחירות האחרונות לכנסת, לפני כארבע שנים, מנדט שלם של הליכוד הגיע מהציבור החרדי. "התוצאה הזו מדהימה. מי שמגיע מהעולם החרדי יודע שזה פשוט שינוי. הפעם האחרונה שזוכרים דבר כזה זה רק מימי מנחם בגין, לפי נתונים של מטה הליכוד", מספר יעקב.
מיכל מספרת על מהפכה בחברה החרדית: "שליש מהחברה החרדית הם חרדים ליברלים, שרוצים תיקון, והמפלגות החרדיות לא מייצגות אותם. יותר ויותר לא מצביעים להן. או שנשארים בבית או שמצביעים למפלגות אחרות. מדובר בכמה מנדטים. כיום חברי הכנסת של 'יהדות התורה' לא משרתים אף אחד. בפועל, החברה החרדית גדלה ומספר המנדטים לא משתנה. וזה אומר משהו". 
יעקב: "המפלגות החרדיות לא רק שאינן מייצגות את ציבור המצביעים, במקרים רבים הן אפילו פועלות נגדו. הן דואגות בראש ובראשונה לצרכים הפרטניים של העסקנים. לאנשים נמאס מהעסקנים שדואגים לעצמם ולמקורבים, אנשים מדושנים שלא מחוברים לציבור. הנציגות החרדית לא נבחרת, בוחרים אותם עסקנים שנמצאים אצל הרבנים, אז 'הנבחרים' עסוקים בלהתחנף לעסקנים, לא אכפת להם מהציבור כי הציבור לא בוחר". 
למי שחושש לצאת נגד דעת רבנים - ליעקב יש תשובה: "יש הלכות שליח ציבור, ואין שום מילה על כך שהרבנים צריכים לקבוע. הציבור צריך לקבוע. מלבד זאת, כולנו יודעים איך מתנהלים בחצרות הרבנים, יש שם עסקנים שמניחים בפני הרבנים שקרים מוחלטים. מי שמנהל את המפלגות החרדיות אלה עסקנים ולא רבנים. זה מבזה את הרבנים וזה צריך להיפסק".
מי מייצג את הדתיים?
הנטישה מגיעה לא רק מכיוון הזרם החרדי. גם בזרם הדתי לאומי רבים חשים כי "מפלגות הבית" – המפד"ל/הבית היהודי והליכוד אינן מייצגות אותם.
משה טור פז, המוכר בכינוי קינלי, הוא דתי לאומי בן 46, תושב קיבוץ כפר עציון שמגדיר עצמו מתנחל. עד לא מזמן הצביע לליכוד. הבחירה ב"ליכוד" על פני מפלגות הציונות הדתית הגיעה מתוך הערך העליון שהוא שם בפניו - חיבור בין מגזרים. "האמנתי אז ואני מאמין גם היום שהחיבור, בעיקר בין דתיים לחילונים, אבל בעצם בין כל המגזרים בישראל, הוא מפתח גדול למה שאנחנו עושים פה", הוא אומר.
בגיל 40 משה מתאר ש"התעורר" וגילה כי הליכוד הלך לאיבוד. "הסתכלתי על חברי הכנסת והתקשיתי למצוא אדם שמייצג אותי. אני מסתכל על העמדות ורואה הרבה אנשים שהקצינו".
באותו זמן, שנת 2013, הוקמה מפלגה חדשה – 'יש עתיד'. משה ראה ברשימתה (גם) אנשים ציונים דתיים שמדברים ונראים כמוהו ושהחיבור שלהם עם החילונים אינו אנקדוטה אלא נרא כברית רצינית. מאותה מערכת בחירות ועד היום משה בוחר ב'יש עתיד'. בבחירות הקרובות הוא אף יוצב במקום ריאלי ברשימת המפלגה לכנסת.
משה מסביר: "היום מצביעים לאנשים. הסתכלתי על הרשימה של 'יש עתיד' ואמרתי שככה אני רוצה שייראו נציגי הציבור שלי בכנסת. שנית, גדלנו בבני עקיבא על כך שאסור רק לקבל מהמדינה אלא צריך לתת ולתת גדלנו על כבוד למערכת המשפט ולמוסדות המדינה ועל ממלכתיות, ומי שמשמיעים את הקול הזה הכי חזק אלו 'יש עתיד'. לנו, לציבור הדתי לאומי, חשוב נושא הגיור. זו המפלגה היחידה שנאבקת על גיור ברוח הציונות הדתית וגם המפלגה היחידה שמנסה לחבר בין מגזרים ולא מפחדת לדבר על מפגש עם האחר בין אם הוא חרדי, ערבי או חילוני. שאלתי את עצמי - למה זה לא אצלי במחנה? והגעתי למסקנה שהפוליטיקאים שהיו אמורים לייצג אותי כבר לא מייצגים אותי".
מה חיבר אתכם למפלגה לה אתם בוחרים להצביע?
"כל החיים שלי באים מתוך הציונות הדתית ואני מרגיש בשר מבשרה. יש מחקרים שמראים שרוב הציונות הדתית ימנית בעמדותיה המדיניות אבל חלק גדל והולך הוא ליברלי בעמדותיו החברתיות. זה לא תמיד תואם לעמדות של מועמדי 'הבית היהודי' בכנסת. אני חושב שיותר ויותר אנשים מרגישים שהייצוג הפוליטי של הציונות הדתית לוקה בחסר ודווקא חברה כל כך ערכית וחזקה לא מצאה לה בית היום. יאיר לפיד משמיע קול של ברית אמתית עם הציונות הדתית ולכן הוא לקח חמישה אנשי ציונות דתית למפלגה שלו", משיב משה.
מיכל: "אני הלכתי לכיוון השמאל ומפלגת העבודה כי אלו הדברים שאני מאמינה בהם, מאמינה בהסכם שלום עם הפלסטינים ומדינת רווחה, ובתחום הכלכלי-חברתי אני מאמינה שצריכה לחזק את מדינת הרווחה והבריאות".
יעקב: "לפי סקר של מכון 'פיו' האמריקאי שסוקר את החברה החרדית, שבעה אחוזים אמרו שהם אנשי שמאל, רוב הציבור החרדי ימני באופן מובהק. הח"כים החרדים לא מייצגים את הרחוב החרדי, הח"כים החרדים הם שמאל, דרעי הוא איש שמאל, גפני איש שמאל והם לא מייצגים את הרחוב החרדי. בראיונות כשאני אומר שהם שמאל הם נרעשים כי זה מציק להם, הם לא רוצים שיתגלה הסוד". 
עוד הוא אומר: "הנחילו לציבור החרדי שהוא צריך לקבל כסף מהמדינה. לי יש ערכים ליברלים, אני חושב שהמדינה לא צריכה לתת לי, אלא לאפשר לי לנהל את הכסף שלי בעצמי. זה משהו שלא הכניסו לרחוב החרדי כי הכי קל לבקש כסף בלי חשיבה מאיפה הכסף מגיע, מהכיס שלי. הליכוד זה בית, לבית אין דעה, תלוי מי מאכלס אותו. הליכוד מסורתי מאד, יהודי דתי מרגיש בבית בליכוד בצורה מוחלטת. אך טבעי שחרדי ירגיש בנוח בליכוד".
הולכים נגד הזרם
לא תמיד המשפחות קיבלו את הבחירה שלהם לבחור במפלגה שאינה מפלגת הבית, אך עם הזמן הבחירה שלהם סוחפת אחריה אנשים נוספים.
יעקב: "ההורים שלי מצביעים ג' או 'עץ', הם לא הצביעו 'ליכוד' בוודאות והם לא מקבלים את האידיאולוגיה שלי. אני חולק עליהם, היום אני דמות בולטת באמירה שלא צריך מפלגות חרדיות, אבל הם מתמודדים עם זה בדרכם".
משה: "כשהצבעתי בשתי מערכות הבחירות האחרונות 'יש עתיד' הייתי היחיד מבני משפחתי. מנגד, פנו אלי עשרות אנשים, חלקם מפתיעים, גם מהמשפחה וגם מהישוב שלי או מישובים סמוכים, שאמרו לי שגם הם בסתר לבם שם. הרגשתי אז ואני מרגיש גם היום שאני מהווה דוגמה ללא מעט אנשים כמוני, בוגרי ישיבות ואנשי התיישבות".
מיכל מתארת שמשפחתה הבינו וקיבלו את בחירתה, וחלקם אף באו אחריה. "בקהילות הפתוחות זה נורמלי לא להצביע למפלגות החרדיות. רבים אומרים שהם לא מאמינים בפוליטיקה המגזרית ותוהים למה צריכה להיות מפלגה של חרדים, צריך שיהיו חרדים בכל המפלגות. זה שאני חרדי לא אומר שאני צריך להיות בגטו חרדי, אני אזרח כמו כולם ומצביע לפי הערכים שלי ולא לפי הכיפה שעל ראשי או לפי השתייכות שבטית. אני בודק עמדות ולהן אני מצביע".
את העם היהודי לדורותיו ולתפוצותיו יובילו לחירות ולעצמאות אמת רק מנהיגים שמהותם ענווה, תודעתם שליחות, ומהותם אמונה
וְהָאִישׁ מֹשֶׁה
אבי רט
משה ופרעה, שתי דמויות שהצד השווה ביניהן הוא ששניהם מנהיגים. מעבר לכך- הם הכי שונים בעולם.
משה מייצג מיעוט גלותי ופרעה - אימפריה שלטת. משה כולו ענווה ופרעה - גאווה. משה כולו אמונה ופרעה - כפירה. משה מדבר רוח, ופרעה - כוח. משה מדבר על 'מאז ולתמיד' ופרעה מדבר על 'כאן ועכשיו'. משה מדבר חזון ופרעה - ריאליה. משה מדבר ערכים ופרעה - פוליטיקה. משה מדבר שליחות ופרעה - כפיה. משה מדבר חירות ופרעה - עבדות. 
שתי הדמויות הללו, הן אב טיפוס של שני דגמים של מנהיגות, שהיו ונוכחים בעולם מאז ומעולם.
משה הוא האב טיפוס של המנהיג שכולו שליחות וענווה. את כוחו הוא שואב מהתבטלותו כלפי המשלח, והידיעה שהוא אין לו משל עצמו כלום. הוא לא מנהל מאבק אישי, או מונע מכוח איזה אינטרס פוליטי. המניע שלו הוא דבר ה', והידיעה הממלאת את כל ישותו היא שהוא רק שליח לבצע רצון אדונו. ממילא עניינים של אגו וכבוד לא תופשים אצלו מקום ומשמעות, כי כל מהותו מכוונת רק לעשות רצון בוראו ולבצע שליחותו.
מנהיג מהסוג הזה פועל כשליח. כשליח הא-ל, כשליח הציבור, וכשליח הרעיון והערך. מהותו היא שליחות, ועומק הכרתו היא שמניחה על כתפיו אחריות לבצע את השליחות לטובת משלחיו. הענווה איננה חיצונית לו, ואיננה תרגיל ביחסי ציבור. אהבת הבורא ואהבת האדם באשר הוא, מלווה ברדיפת הצדק, צרובה ב D.N.A שלו. כאשר הוא נתקל בעוולה - הוא לא יכול להישאר אדיש, לא משנה מה המחיר שישלם, ולא משנה האם מדובר באדם חשוב או ברועות צאן שנעשה להן עוול. עוול הוא עוול הוא עוול. משה אמת ותורתו אמת וחוץ מזה אין שום דבר אחר בעולם.
פרעה הוא בדיוק ההפך. לא הוא השליח של עמו, אלא התפקיד של עמו הוא לעשות את רצון מנהיגו. מנהיג מהסוג הזה בונה את כוחו על אגו, פולחן אישיות, עוצמה וכוחניות, תוך יצירת מנגנון של פחד וחשש מתמיד. הפרד ומשול. למנהיג שכזה אין א-לוהים כי הוא בעצמו אלוה. מנהיג שכזה יהיה מוכן להקיז את טיפת דמם האחרונה של אנשיו והעיקר שלא יוותר, ייסוג, ויודה בטעות.
במבחן הסקרים, הכותרות והרגע - מנהיג מסוגו של פרעה לעולם יהיה עוצמתי וכריזמטי יותר מזה של משה. במבחן הנצח והאמת - פרעה, דווקא משום כוחו, עוצמתו וגאוותו, יוביל את עמו וחייליו לצלול כעופרת במים אדירים, בעוד משה הזקן והמגמגם, העניו ואיש האמת, יוביל את עמו אל החירות, אל הארץ, האמת והאמונה.
בעלמא דשיקרא הסובב אותנו, אנחנו מוקפים במנהיגים מהדגם הכוחני. מנהיגי האגו שמילת המפתח השגורה על לשונם, בפייסבוק ובטוויטר שלהם היא "אני ואני"...
אלו מנהיגי כוח, רודפי השררה, הרייטינג והלייקים, הצמודים לסקרים, ומדקלמים דפי מסרים שהוכתבו להם על ידי יועציהם שאצלם אין 'סתם' מילה או דעה. כל שתיקה היא אסטרטגיה, כל מילה היא הגות וכל משפט - קמפיין. אלו מנהיגים עם אורך חיי מדף של קדנציה, וכך גם השפעתם בטווח הרחוק.
איזה מזל יש לנו, אשרינו ומה טוב חלקנו, שמשה רבנו הזקן וכבד הלשון פעל ללא סקרי דעת קהל, ללא יועצי תדמית ואסטרטגיה, ואפילו ללא פייסבוק. לא 'למרות' שלא היו לו את אלו נגאלנו, אלא 'בגלל' שלא היו לו את כל אלו - יציאת מצרים תהיה לעד האביב של העולם כולו.
את העם היהודי לדורותיו ולתפוצותיו יובילו לחירות ולעצמאות אמת רק מנהיגים שמהותם ענווה, תודעתם שליחות, ומהותם אמונה.
יכול להיות מצב שאדם עושה באמת ככל הנדרש ממנו, ומתאמץ בכיוון הנכון, ועדיין הבעיה לא מסתיימת
כאן ועכשיו
גרנביץ
פעם ישבתי עם חבר, ודברנו על עניינים של טרדות כלכליות. באותה תקופה חברי השתתף בסדנה שמעבירה תהליך הבראה בתחומים הקשורים לעולם הרגשי של האדם, וכמובן שיש לכך השלכות בפתרון בעיות בכל מיני תחומים, כמו זוגיות, חינוך, דמוי עצמי, וגם מחסומים בהתקדמות הכלכלית. 
זה נפלא שאדם לוקח אחריות על חייו, אין ספק בזה. אבל אז דברנו על כך, שתאורטית, יכול להיות מצב שאדם עושה באמת ככל הנדרש ממנו, ומתאמץ בכיוון הנכון, ועדיין הבעיה לא מסתיימת. עדיין הוא לא סוגר את החודש, למשל. עד סוף ימיו... ולמה חשוב לדעת את זה? כי אם כל האנרגיה ומשאבי הנפש מגויסים רק לפתור בעיות, האדם נתון בציפייה דרוכה לזמן ההוא שיבוא, שאז יהיה לו קל יותר לשמוח, או להגשים את עצמו. ומה עם כאן ועכשיו? 
בתוך השיחה נזכרנו בדמותו של רבי נתן מברסלב. הוא הספיק הרבה: היה הביוגרף של רבו, כתב ספרים משלו, וחידש חידושים רבים, מלבד כל זאת היה לו זמן לשבת עם אנשים הזקוקים לחיזוק, לנסוע נסיעות לתלמידיו, לכתת רגליו למען בניית הקלויז באומן. ועוד. פעם כשדברו לפניו על הש"ך שהיתה לו "השבעת קולמוס" - מעין הסבר מיסטי לכך שהספיק לכתוב הרבה, ענה ר' נתן "לי לא היתה השבעת הקולמוס אבל שמרתי את הזמן...". 
היינו יכולים לחשוב שמדובר בבן תפנוקים שחמיו מממן אותו וחייו נינוחים כך שלא נותר לו אלא להגשים את ייעודו בכתיבה ובהנהגה. אך מי שיקרא במכתביו יגלה אדם נרדף, חסר כל, שמודה לבנו על כמה רובל ששלח לו להוצאות החג, שלא יכול להגיע לחתונת בתו בגלל האיומים על חייו מצד מתנגדים המשליכים אבנים לעברו. אדם שמעולם לא ידע רגע אחד של שלוה. לכאורה הוא הפרופיל של אדם ש"לא הולך לו" בחיים, שצריך איזו סדנה טובה כדי לפתור את הבעיות, שיש לו צידוק להתמרמר על גורלו ולהגיד לעצמו ש"יום אחד" כשיפתור את בעיותיו יוכל לשבת בנחת ללמוד. לכתוב ספרים? לעסוק בבניית בית כנסת? להקהיל תלמידים? לדבר עם אנשים הזקוקים לחיזוק? למי יש ישוב הדעת לזה כשאין בכיסו פרוטה, כשהשלטונות הרוסיים מחפשים אותו על הדפסה בלתי לגאלית. כשהוא נע ונד שלוש שנים עם צו הרחקה מעיר מגוריו…
ר' נתן, שט"ו בשבט הוא יום הולדתו, היה מודל ליכולת האדם לנהל חיים מלאי תוכן, מבלי קשר לנסיבות. לעשות את שלו כאן ועכשיו, מבלי לחכות ליום ההוא שיביא איתו שלוה. כיום אנחנו רגילים לשמוע שהכל בידינו, ואם יש בעיה אנחנו נפתור אותה בשיטות שונות. אבל כל מי שעבר כמה מאורעות בחייו, יודע שהרבה דברים אינם בידינו. ואם רק נחכה ליום שיבוא, לא בטוח שנעשה משהו עם חיינו. הנה לנו אדם שרבבות אנשים מחיים עצמם עם כתביו עד היום, כמאה שבעים שנה אחר פטירתו. למרות שלא ידע רגע של שלוה, למרות שמבחוץ הכל היה סוער, בפנים הכל היה מיושב וממוקד: מה אני רוצה ויכול לעשות. בלי להתפנק...
המודל של שעבוד מצרים הוא כזה שהאדם רדוף בעמל מפרך, ואין לו פניות נפשית לשמוע איך לצאת משם. לא שמעו אל משה מקוצר רוח ומעבודה קשה. זה המצב הנפשי של אדם שאומר לעצמו "לא יכול עכשיו". מרבי נתן אפשר ללמוד שלא משנה מה עובר עליך, אתה תמיד יכול להחליט "כן! עכשיו!".
אין לנו כיום יכולת לזהות את הקבוצה שהתגיירה במעמד הר סיני ונטמעה בעם ישראל
חזות 
ערב-רב, לא מה שחשבתם
פרעה, עמלק וערב – רב, הם רק חלק מכינויי הגנאי בהם משתמשים בחוגים מסוימים כנגד אחים מעם ישראל. ייתכן וצריך להרהר שנית בעניין לאור הידוע ממקורותינו, לפחות באשר לערב- רב.
פעם אחת בלבד מוזכר הכינוי 'ערב רב' בתנ"ך- ”וְגַם־עֵ֥רֶב רַ֖ב עָלָ֣ה אִתָּ֑ם ..." (שמות יב,לח). בפשטות, זוהי תערובת של עמים נוספים שיצאו עם בני ישראל ממצרים. לפי חז"ל, הוצאתם ממצרים היתה על דעת משה בלבד וללא הימלכות בשכינה. בחטא העגל הקב"ה סונט בו - "לֶךְ־רֵ֕ד כִּ֚י שִׁחֵ֣ת עַמְּךָ֔ אֲשֶׁ֥ר הֶעֱלֵ֖יתָ מֵאֶ֥רֶץ מִצְרָֽיִם" (שמות לב,ז). "... אמר משה רבון העולם מנין הם עמי? אמר לו הקדוש ברוך הוא עמך הם, שעד שהיו במצרים אמרתי לך, והוצאתי את צבאותי - את עמי, אמרתי לך שלא לערב בהם ערב רב, אתה שהיית עניו וכשר אמרת לי לעולם מקבלים השבים ..." (שמות רבה, כי תשא, מב).
אין לנו כיום יכולת לזהות קבוצה זו שהתגיירה במעמד הר סיני ונטמעה בעם ישראל. ברבות הדורות עברה ההתייחסות לקבוצה זו, מהתייחסות אתנית לקבוצה בעלת תכונות מסוימות בתוך עם ישראל (הגר"א, אבן שלמה, פרק יא). הזוהר אף נותן בהם סימנים: "וחמש מינין אנון בערב רב ואנון (סי' נג"ע ר"ע) - נ"פילים ג"בורים ע"נקים ר"פאים ע"מלקים", (כרך א (בראשית), בראשית כה,א). מפרשים, מבארים כך בהתאמה: בעלי מחלוקות, בעלי תאוה, צבועים, להוטים אחר הכבוד, להוטים אחר הממון.
באשר לאמונה שמקורה אף הוא בזוהר כי ה'ערב רב' יתפרד מעם ישראל לפני הגאולה, הרב קוק זצ"ל שולל זאת במאמרי הראי"ה: "... ויש התולים את עצמם במאמרי הזהר המדברים על הערב רב ועל ההתפרדות מישראל לפני הגאולה, ולוקחים את הסודות כפשוטם ומרבים מחלוקת... מכל מקום סוף כל סוף יתעלו גם הם". 
מה יכולה הייתה להיות הסיבה שבגינה התחברו ה'ערב-רב' לעם ישראל? הם לא סבלו כמותם מצד אחד, ולא שייך לצרפם להבטחת הארץ והזרע של אבותינו, מצד שני. ובכן, יש הכרח לומר שהחיבור שלהם היה למשה האיש, לניסיו, לתורתו, לעוצמתו הרוחנית וכדו'. במילים אחרות, הם התחברו לתורה ללא מחויבות לארץ ישראל. עינינו חוזות כי בירור זה מתקיים היום לנגד עינינו, ואפשר כי מטרתו הינה להוציא את סיגי ה'ערב-רב' המצויים בתוך כל אחד מאיתנו. 
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