מגילת (הכרזת) העצמאות

ביום 14 מאי 1948 (ה' באייר תש"ח) בעיצומה של מלחמת העצמאות, הקריא דוד בן גוריון בפני "מועצת העם הזמנית" ובשידור רדיו את מגילת העצמאות של מדינת ישראל. המגילה היא ההכרזה הרשמית על הקמתה של מדינת ישראל.

מגילת העצמאות נחלקת לשני חלקים עיקריים: חלק היסטורי וחלק אופרטיבי - ביצועי.

בחלק ההיסטורי סוקר דוד בן גוריון את האירועים העיקריים של העם היהודי תוך דגש כרונולוגי על: הקונגרס הציוני 1897, הצהרת בלפור בנובמבר 1917, תקופת השואה ומלחמת העולם השנייה, החלטת עצרת האומות המאוחדות מיום 29 בנובמבר 1947 להקמת מדינה יהודית בא"י. בחלק זה מודגשת ההיסטוריה היהודית של עם ישראל. חיזוק הקשר ההיסטורי והמסורתי בין העם היהודי לארץ מולדתו.

מדוע מגיעה לעם היהודי מדינה על-פי מגילת העצמאות?

קשר היסטורי – קשר היסטורי מתקופת התנ"ך וההתגבשות של עם ישראל לאורך הגלות, העליות השונות, הקמת היישובים בארץ ישראל, הפרחת השפה העברית, השאיפה לעצמאות ממלכתית, התפילה היהודית "לשנה הבאה בירושלים הבנויה". על אלה מבססת ההכרזה את הקשר ההיסטורי עם הארץ ואת זכותו הטבעית של העם היהודי למדינה:

הקונגרס הציוני הראשון – בשנת 1897 התכנס הקונגרס הציוני הראשון, לאור קריאתו של חוזה המדינה , תיאודור הרצל, שהכריז על זכותו של העם היהודי לתקומה לאומית בארצו:

הצהרת בלפור - ב- 2.11.1917 אושרה הצהרת הלורד בלפור בחבר הלאומים. זו הצהרה שנתנה תוקף בינלאומי לקשר ההיסטורי בין העם היהודי, לארץ ישראל, ולזכותו של העם היהודי להקים מחדש את מדינתו היהודית בארץ ישראל.

השואה – מלחמת העולם השניה והשואה, בה הושמד כשליש מהעם היהודי, רבים אחרים הפכו לפליטים, מצב שהוכיח מחדש את ההכרח בפתרון בעיית העם היהודי מחוסר מולדת:

כ"ט בנובמבר – 29.11.47 – החלטת האו"ם על חלוקת ארץ ישראל לשתי מדינות עצמאיות – מדינה יהודית ומדינה ערבית ומובלעת בינלאומית. תכנית זו קבעה ששתי המדינות תהיינה מאוחדות מבחינה כלכלית. כל אחת מהמדינות תהייה בעלת משטר דמוקרטי וירושלים תהיה עיר בעלת מעמד בינלאומי. בהדרגה הבריטים הוציאו את כוחותיהם עד 1.8.48. היהודים הסכימו להחלטה, הערבים לא. לכן, ממשלת בריטניה סירבה לשתף פעולה בביצוע התכנית והחליטה להוציא את כוחותיה כבר ב- 15.5.48.
בחלק האופרטיבי-ביצועי קיימת ההכרזה על הקמת מדינת ישראל כמדינה יהודית בא"י. מרגע ההקמה יוכרו במדינה מוסדות השלטון: מועצת המדינה הזמנית ומנהלת העם – הממשלה הזמנית.

בהמשך ההכרזה נקבעו העקרונות המנחים של מדינת ישראל: 
1. פתיחות לעלייה יהודית.

2.  פיתוח הארץ לטובת כל תושביה. 
3. קיום יסודות החירות, הצדק והשלום. 
4. קיום שוויון זכויות מלא ללא הבדל דת, מין וגזע. 
5. הבטחת חופש דת, מצפון, לשון, חינוך ותרבות. 
6. שמירת המקומות הקדושים של כל הדתות. 
7. נאמנות לעקרונות מגילת האו"ם. 

בחלק האופרטיבי-ביצועי יש דגש על אופייה של מדינת ישראל כמדינה יהודית ודמוקרטית.

ההוכחות במגילת העצמאות להיות מדינת ישראל מדינה יהודית:

הכרזה על הקמת המדינה – "בתוקף זכותנו הטבעית וההיסטורית ועל יסוד החלטת עצרת האומות המאוחדות אנו מכריזים בזאת על הקמת מדינה יהודית בארץ ישראל – היא מדינת ישראל".

יעד לאומי: קיבוץ התפוצות – "מדינת ישראל תהא פתוחה לעלייה יהודית ולקיבוץ גלויות".

קריאה לעם היהודי – "אנו קוראים אל העם היהודי בכל התפוצות להתלכד סביב היישוב בעלייה ובבניין, ולעמוד לימינו במערכה הגדולה על הגשמת שאיפת הדורות לגאולת ישראל".

ההוכחות במגילת העצמאות להיות מדינת ישראל מדינה דמוקרטית:

עקרונות דמוקרטיים הבאים לידי ביטוי במגילה:

עקרון החירות – "…תהא מושתת על יסוד החירות…"

עקרון שלטון נבחר – "…ועד להקמת השלטונות הנבחרים והסדירים של המדינה…"

עקרון הפרדת רשויות "…בהתאם לחוקה שתיקבע…תפעל מועצת העם כמועצה זמנית ומוסד הבצוע שלה, מנהלת העם, יהווה את הממשלה הזמנית של המדינה היהודית אשר תיקרא בשם ישראל…"
עקרון השוויון – "…תקיים שוויון זכויות חברתי ומדיני…".
עקרון הפלורליזם – "…תשקוד על פיתוח הארץ לטובת כל תושביה…" "…תשמור על המקומות הקדושים לכל הדתות…"

עקרון פתרון סכסוכים בדרכי שלום – "…אנו מושיטים יד לשלום ולשכנות טובה, לכל המדינות השכנות ועמיהן…".
עקרון שלטון החוק – "…בהתאם לחוקה שתיקבע…"

חשיבותה הפוליטית של מגילת העצמאות

למגילת העצמאות חשיבות פוליטית עצומה, שכן נקבעו בה רשויות השלטון: "הרשות המחוקקת" היא מועצת המדינה הזמנית. "הרשות המבצעת" היא הממשלה הזמנית. מתוקף ההכרזה העבירה בריטניה את סמכויותיה השלטוניות לידי הממשלה הזמנית. בהכרזה לא נקבע מקומה של הרשות השופטת, והמענה לכך ניתן כעבור חודש ימים, עם פרסום "פקודת בתי-המשפט" ע"י "מועצת המדינה הזמנית".

חשיבות רבה במגילת העצמאות מוקדשת להבטחה לחוקה. החוקה העתידית היא בגדר התחייבות כלפי הכנסת לממש את כוונות חותמי מגילת העצמאות.
מעמדה המשפטי של מגילת העצמאות

מגילת העצמאות מהווה ביטוי ישיר ונאמן להשקפת עולמם של מקימי מדינת ישראל בפרט ושל העם היהודי בכלל. למגילת העצמאות תוקף משפטי על אף שאינה נחשבת כחוקה. המגילה ברובה היא דקלרטיבית, דהיינו בעלת משמעות הצהרתית, אם כי מופיעים בה הוראות ועקרונות המחייבים מבחינה משפטית. המגילה מהווה את הנורמה הבסיסית של המשפט הישראלי, ה"אני מאמין" של מדינת ישראל, כמדינה דמוקרטית.

חלקה השני של מגילת העצמאות, החלק הביצועי, שימש הבסיס המשפטי להקמת מדינת ישראל וממשלת ישראל.
בג"צ (בית המשפט הגבוה לצדק) קבע שיש לפעול לפי עקרונות מגילת העצמאות, אלא אם חוקקה הכנסת חוק המנוגד לנאמר במגילת העצמאות.
במגילת העצמאות יש הבטחה לעתיד לחקיקת חוקה. בכך למעשה נכרכת המגילה עם התחום הקונסטיטוציוני (חוקתי) וכאמור, במקרים בהם הכנסת לא חוקקה חוקים מנוגדים, מסתמכים על הנאמר במגילת העצמאות.
חיזוק מעמדה המשפטי של מגילת העצמאות במהלך השנים
חיזוק מעמדה המשפטי בא לביטוי:

1. התבססות על הכרת העצמאות כמסמך בעל חשיבות ערכית משפטית, המנחה את רשויות שלטון בפעולתן, קיבלה משנה תוקף ומעמדה המשפטי התחזק לאחר חקיקת שני חוקי היסוד: 
1. חוק יסוד כבוד האדם וחירותו. 

      2. חוק יסוד חופש העיסוק.

בשני חוקים אלה ההכרזה מוזכרת בסעיף עקרונות היסוד: "זכויות היסוד של האדם בישראל מושתתות על ההכרה בערך האדם ובקדושת חייו ובהיותו בן-חורין, והן יכובדו ברוח העקרונות שבהכרזה על הקמת מדינת ישראל".

2. בעקבות ההחלטה שניתנה בעתירת בני הזוג קעדאן – ערבים ישראליים, אשר ביקשו בשנת 1995 להירשם למגורים עם ילדיהם בישוב הקהילתי קציר, ונדחו בו במקום בשל היותם ערבים. בפסק דין, שניתן ב- 3/00, אמר השופט ברק: "כי החלטת המדינה להקצות לסוכנות קרקע להקמת היישוב הקהילתי הכפרי קציר ל"יהודים בלבד" היא בלתי חוקית. עליה להיות נגזרת מעקרון הנאמנות, המחייב שמקרקעי הציבור יוקצו בהגינות ובשוויון ועל-פי כללי מנהל תקין. "קביעת ביהמ"ש נשענת על הכרזת העצמאות, המחייבת את המדינה לקיים שוויון זכויות חברתי ומדיני גמור לכל אזרחיה בלי הבדל דת גזע ומין" "החלטה זו מחזקת את מעמדה של מגילת העצמאות בקביעת משמעותם של חוקי המדינה".
(מתוך "אפליה פסולה במקרקעין", "הארץ" 9.3.00)

היהדות ומגילת העצמאות

במגילת העצמאות לא מופיע שם האלוהים במפורש, וגם לא נושא ההשגחה האלוהית ותודה לבורא העולם. לקראת סופה של המגילה מופיע רק המשפט "מתוך ביטחון בצור ישראל…".

בזמנו, התנהל ויכוח בין דתיים לחילוניים בעניין איזכור שם האלוהים וההודיה לאלוהי ישראל. הדתיים רצו באיזכור שם האלוהים, שבזכותו הגיע עם ישראל לעצמאותו והקים את מדינתו, לאחר אלפיים שנות גלות. עם ישראל הוא עמו של האלוהים, ולכן יש להודות לאלוהים על חסדיו, ועל כך שהציל את שארית הפליטה והביאם לארץ ישראל.

החילוניים ראו את איזכור שם האלוהים במגילה בגדר כפייה דתית על הציבור הלא דתי.

הבחירה במונח "צור ישראל" נעשתה מתוך רצון להגיע לפשרה, במגמה למנוע פילוג בתוך העם. דוד בן גוריון אמר בעניין זה כי אין בביטוי "צור ישראל" פגיעה בעקרונות הדת, לא כל שכן שאין בביטוי זה כפייה דתית.

מדינה יהודית

לאום ומדינות לאום

על מנת להבין את תהליך התפתחותה של מדינת הלאום יש להגדיר מספר מושגים בסיסיים:

1) מדינה- ע"פ ההגדרה המקובלת מדינה היא מסגרת ארגונית המבוססת על 4 מרכיבים:

     א. שטח -  הכולל את כל הטריטוריה של המדינה בגבולות מוגדרים כולל יבשה, מים, איים, נהרות וכו'.

    ב. אוכלוסייה – הכוללת את כלל ציבור האזרחים והתושבים המתגוררים באופן קבוע במדינה.

    ג. שלטון - גוף השולט על השטח ועל האוכלוסייה וקובע את כללי ההתנהגות.

    ד. ריבונות - מרכיב זה מאפשר למדינה לנהל באופן עצמאי את מדיניות החוץ שלה ואת מדיניות הפנים. במילים אחרות המדינה אינה כפופה לשום גורם אחר.

2) קבוצה אתנית- מדובר בקבוצה שלכל חבריה זהות משותפת המבוססת על יסודות שאינם פרי בחירה כמו שפה, מוצא, תרבות, היסטוריה או דת. חברי הקבוצה האתנית אינם שואפים להגדרה עצמית במסגרת מדינה עצמאית (למשל הדרוזים במדינת ישראל/ היהודים בארה"ב וכו')

3) לאום- קבוצה חברתית בעלת זהות משותפת המבוססת על יסודות שאינם ניתנים לבחירה כמו שפה, מוצא, תרבות, היסטוריה או דת. חברי הלאום כן שואפים להגדרה עצמית במדינה עצמית לדוג' הבאסקים בספרד או הצ'צ'נים ברוסיה.

4) לאומיות אתנית- ישנן מדינות לאומיות עם חברות בעלות יסודות משותפים שאינם פרי בחירה כמו שפה, היסטוריה או מוצא. הזהות הלאומית של חברות אלה נקראת לאומיות אתנית.

5) לאומיות פוליטית- ישנן מדינות לאומיות עם חברות בעלות יסודות שהם פרי בחירה כמו ערכים או אידיאולוגיה. הלאומיות של חברות אלה היא לאומיות פוליטית.

מדינת ישראל: גישות שונות

בחברה הישראלית ישנן גישות שונות באשר להגדרתה ולאופייה של מדינת ישראל:

1) מדינה יהודית- מדינת התורה
גישה זו מזוהה עם היהדות החרדית. העקרונות העיקריים של גישה זו הם:

1) התומכים בגישה זו מאמינים שחוקי מדינת ישראל צריכים להיות חוקי התורה.

2) התומכים בגישה זו מאמינים שהקמת מדינה יהודית דתית צריכה להיות חלק מתהליך גאולה משיחי.
3) התומכים בגישה זו מאמינים שמנהיגי המדינה חייבים להיות אנשים דתיים שיוסמכו לתפקידם על פי כללי ההלכה.
2) מדינה יהודית- מדינה דתית לאומית.

גישה זו מזוהה עם הדתיים הלאומיים. העקרונות העיקריים של גישה זו הם:

1) בדומה לחרדים גם הדתיים הלאומיים היו רוצים שחוקי מדינת ישראל יהיו חוקי התורה אבל הם מכירים בכל שמדובר בשאיפה אידיאלית ושהדבר לא ייתכן מבחינה מעשית. יחד עם זאת, הם מאמינים שיש מקום לקיום חוקי ההלכה בחיים הציבוריים כמו למשל שמירת שבת בציבור, שמירת כשרות במוסדות ציבור ובבסיסי צבא ונישואין וגירושין ע"פ ההלכה.

2) התומכים בגישה זו רואים בהקמת מדינת ישראל התחלה של תהליך הגאולה שיקרב את בואו של המשיח.
3) התומכים בגישה זו רואים חשיבות רבה בשיתוף פעולה עם המפלגות הציוניות הלא דתיות.
3) מדינה יהודית- מדינת לאום יהודית תרבותית.

העקרונות העיקריים של גישה זו הם:

1) מדינת ישראל היא מדינה ציונית היונקת מהמסורת הלאומית, התרבותית והדתית.

2) מדינת ישראל היא מדינה חילונית השואפת להנחיל את ערכי היהדות.
4) מדינה יהודית- מדינת העם היהודי.

העקרונות העיקריים של גישה זו הם:

1) מדינת ישראל היא מדינתם של כל היהודים בארץ ובתפוצות. היא מהווה מוקד הזדהות לאומית ורגשית ליהודים החיים בתפוצות.

2) מדינת ישראל צריכה לטפח מערכת קשרים הדוקה עם יהודי התפוצות.
3) עובדת היותה של מדינת ישראל מדינתו של העם היהודי באה לידי ביטוי בסמלים (מגן- דוד), במוסדות יהודים (הכנסת) ובחקיקה (חוק השבות).
5) מדינה יהודית- מדינת היהודים.

העקרונות העיקריים של גישה זו הם:

1) מדינת ישראל היא מדינה ציונית.

2) יש להבטיח רוב יהודי במדינה בין היתר באמצעיות חוק השבות המאפשר לכל יהודי לעלות לישראל.
3) הרוב יהודי צריך לשלוט במדינה. אופייה, תרבותה ודמותה של מדינת ישראל ייקבעו בעיקר ע"י הרוב היהודי.
6) מדינת ישראל- מדינת כלל אזרחיה.

העקרונות העיקריים של גישה זו הם:

1) מדינת ישראל היא מדינה דמוקרטית השייכת לכלל אזרחיה.

2) הזהות הלאומית של מדינת ישראל צריכה להיות פוליטית ולא אתנית. המדינה לא תהיה מדינת לאום יהודית ולא תזוהה עם הלאום היהודי בלבד.
3) יש קבוצות של משכילים ערבים שחושבים שמדינת ישראל צריכה להכיר באוטונומיה תרבותית של כל אחת מקבוצות הלאום, כלומר של היהודים ושל הערבים.

סוגיית הזהות של אזרחי ישראל

הגדרת המונח זהות- זהות היא מכלול המאפיינים שבאמצעותם אדם מגדיר את עצמו. ישנם מאפיינים מולדים (שיוכיים) כמו מין צבע עור, או מוצא שאינם ניתנים לשינוי.

כל אדם בוחר להדגיש מאפיינים אחרים בזהותו. הוא קובע את סדר העדיפויות שלו כלומר הגדרת הזהות של כל אדם היא סובייקטיבית. הגדרת הזהות איננה קבועה משום שבמשך הזמן הדגשים וסדרי העדיפויות של כל אדם יכולים להשתנות.

מהם המרכיבים העיקריים באמצעותם מגדירים אזרחי ישראל היהודים את זהותם?

אזרחי ישראל היהודים מגדירים את זהותם על בסיס המרכיבים הבאים:

1) זהות אזרחית- במרכיב זה מודגש הקשר למדינה.

2) זהות לאומית- במרכיב זה יש הדגשה של המוצא ושל השייכות הלאומית. מרכיב זה מבליט את הזיקה לעם היהודי.
3) זהות דתית- במרכיב זה יש הדגשה של הקשר לדת היהודית.
4) זהות דתית חרדית- במרכיב זה  יש הדגשה של הקשר לדת היהודית ושל אי ההכרה ברעיון הלאומי הציוני.
מהם המרכיבים העיקריים באמצעותם מגדירים אזרחי ישראל הערבים את זהותם?

אזרחי ישראל הערבים מגדירים את זהותם על בסיס המרכיבים הבאים:

1) זהות לאומית- למרכיב זה יש שתי גירסאות:

1. זהות לאומית ערבית- מדובר על הקשר לאומה הכלל ערבית. בין הערבים יש קשרי היסטוריה, תרבות, שפה, ספרות ומורשת.

2. זהות לאומית פלסטינית- מדובר בשאיפה של העם הפלסטיני להקים בארץ ישראל מדינה עצמאית.
2) זהות אזרחית- במרכיב זה מודגש הקשר למדינה. כלומר שמירה על חוקי המדינה, השתלבות בכלכלת ישראל, השתתפות בבחירות, נשיאת דרכון ישראלי ודיבור בשפה העברית.

3) זהות דתית- מדובר בהדגשת הקשר לאסלאם או לנצרות. קשר זה מתבטא בשמירה על קיום מצוות וקיום הפולחן.
מהם המרכיבים העיקריים באמצעותם מגדירים אזרחי ישראל הדרוזים את זהותם?

אזרחי ישראל הדרוזים מגדירים את זהותם על בסיס המרכיבים הבאים:

1) זהות לאומית או אתנית- ישנם דרוזים המדגישים את המרכיב האתני בזהות שלהם כלומר את שיוכם לקבוצה בעלת מאפיינים משותפים כמו דת, מוצא, היסטוריה. אין להם שאיפה להקים מדינה עצמאית משלהם. לעומת זאת יש דרוזים המגדירים עצמם כפלסטינים ורואים עצמם מחויבים לשאיפות הלאומיות של העם הפלסטינאי.

2) זהות אזרחית- במרכיב זה מודגש הקשר למדינה, כלומר שמירה על חוקי המדינה, השתלבות בכלכלת ישראל, השתתפות בבחירות נשיאת דרכון ישראלי ודיבור בשפה העברית.
3) זהות דתית- מדובר בהדגשת הקשר לדת הדרוזית. קשר זה מתבטא בשמירה על קיום מצוות וקיום הפולחן.
מאפייניה של מדינת ישראל כמדינה יהודית
אופייה היהודי של מדינת ישראל בא לידי ביטוי בסמלים, חוקים, מוסדות ובהסדר הסטאטוס- קוו.

סמלים:

סמלי מדינת ישראל מייצגים את הערכים ואת המורשת של האומה או המדינה, ובכך הם מסייעים באיחוד ובליכוד האומה.

1) הדגל- כדגלה של מדינת ישראל נקבע הדגל שבו השתמשה התנועה הציונית. צבעי הדגל- תכלת ולבן- נקבעו ע"פ צבעי הטלית. דוד וולפסון, מראשי התנועה הציונית, יזם את הרעיון לשלב בדגל את מגן הדוד, שגם הוא סמל יהודי מסורתי.

2) המנון - התקווה הייתה ההמנון של התנועה הציונית. היא מבטאת את הכיסופים (געגועים, כמיהה, רצון חזק) של העם היהודי לשוב לציון ואת הציפייה לקבל עצמאות מדינית בציון לדוג': "להיות עם חפשי בארצנו, ארץ ציון ירושלים."
3) מנורה וענפי זית- כסמל המדינה נקבעה מנורת בית המקדש כפי שהיא חקוקה בשער טיטוס שברומא. לאחר חורבן בית שני הוענק למנורה ערך סמלי רב. מחוץ לגבולות ארץ ישראל המנורה היא סמל יהודי מובהק. בתוך גבולות א"י המנורה מסמלת את התקווה לבניית בית המקדש.
חוקים:

מאז הקמת מדינת ישראל מחוקקת הכנסת חוקים המבטאים היבטים שונים של מדינת ישראל כמדינה יהודית. היבטים אלה משקפים את הגישות השונות לגבי אופייה של ישראל כמדינה יהודית. יש חוקים המבטאים היבטים שונים של מדינת ישראל כמדינה יהודית. היבטים אלה משקפים את הגישות השונות לגבי אופייה של ישראל כמדינה יהודית. יש חוקים המבטאים את הדת היהודית כמו למשל חוק בתי הדין הרבניים (נישואין וגירושין) תשי"ג- 1953. יש חוקים המבטאים את הלאום היהודי כמו למשל חוק השבות ( תש"י – 1950), המעניק לכל יהודי זכות לעלות לישראל, זכות המוקנית לבן זוגו,לילדו וגם לנכדו של היהודי. יש חוקים המבטאים את התרבות והמורשת היהודית כמו למשל חוק חינוך ממלכתי (תשי"ג- 1953), המדגיש את חשיבות הנחלתה של התרבות היהודית. חוקים נוספים המבטאים את אופייה היהודי של מדינת ישראל הם:

1) החוק לעשיית דין בנאצים ובעוזריהם (תש"י- 1950)- החוק מאפשר להעמיד לדין נאצים ועוזריהם על פשעיהם נגד היהודים בתקופת המשטר הנאצי בגרמניה.

2) חוק יום הזיכרון לשואה ולגבורה (תשי"ט- 1959)- החוק קובע שיום כ"ז בניסן יוקדש מדי שנה בשנה ל"התייחדות עם זכר השואה ועם זכר מעשי הגבורה ומעשי המרד בימים ההם."
3) חוק איסור גידול חזיר (תשכ"ב- 1962)- החוק אוסר על גידול חזירים בארץ, פרט לאזורים בהם מרוכזת אוכלוסייה לא יהודית ולא מוסלמית.
4) חוק רשות השידור (תשכ"ה- 1965)- בחוק נקבע מהן מטרות השידור הציבורי. אחת מהן היא לחזק את הקשר בין אזרחי המדינה היהודים למורשתם היהודית.
מוסדות

את המוסדות המבטאים את היות מדינת ישראל מדינה יהודית ניתן לחלק ל:

מוסדות דתיים: רבנות ראשית, בתי דין רבניים, מועצות דתיות ומשרד הדתות.

מוסדות לאומיים: כנסת, משרד הקליטה, סוכנות יהודית, קרן קיימת לישראל.

מוסדות דתיים:

רבנות ראשית: מורכבת מ:

שני רבנים ראשיים (ספרדי ואשכנזי הנבחרים לתקופה של 10 שנים ומכהנים ברוטציה כנשיא בית הדין הרבני הגדול ו/או נשיא מועצת הרבנות הראשית) 

ומועצת הרבנות (מורכבת מ- 16 נציגים: 10 רבנים נבחרים; מחציתם ספרדים ומחציתם אשכנזים, 4 רבנים של ארבעת הערים הגדולות, 2 רבנים ראשיים). 

תפקידים: *לפסוק בענייני הלכה *להנפיק תעודת הכשר *להסמיך רבנים *לפקח על הכשרות *למנות דיינים, רבני ערים ורושמי נישואין.

בתי דין רבניים: 

* אוטונומיה שיפוטית בענייני "מעמד אישי".

* הסמכות חלה על כל האזרחים היהודים בישראל (עוד מתוקף הסדר מנדטורי).

* סמכותם קבועה בחוק שיפוט בתי דין רבניים ושיפוטם רק בענייני נישואין וגירושין.

* בענייני המעמד האישי – מזונות, צוואות, אימוץ וכו' ניתן לפנות לבית המשפט המחוזי (אזרחי).

* הדיינים נבחרים ע"י ועדת מינויים.

מועצות דתיות:

* מתמנות על יד הרשות המקומית.

* תפקידן לספק שירותי דת: פיקוח על הכשרות, רישום נישואין וגירושין, תמיכה בבתי כנסת, מקוואות ומוסדות חינוך דתיים, תשלום לרב המקומי ולעובדי המועצה הדתית.

*אינה עוסקת בפסיקת הלכה, בכך עוסק הרב המקומי הממונה ישירות ע"י מועצת הרבנות הראשית.

*אינן עוסקות בענייני קבורה בכך עוסקת "חברה קדישא". תקציב המועצות הדתיות בא מהממשלה ומהרשות המקומית.

*תקדים בג"צ לאה שקדיאל (1988) קובע כי גם נשים יכולות להיבחר למועצה הדתית. 

משרד הדתות:

אחד ממשרדי הממשלה: נותן שירותים לבני כל הדתות בישראל, מפקח על רושמי הנישואין והגירושין של היהודים, מקציב כספים לתמיכה במוסדות תורה, יוזם חקיקה בנושאי דת ואחראי לביצוע החוקים, מפקח על הכשרות במוסדות ציבור. 

מוסדות לאומיים:

כנסת – בית הנבחרים הרשמי של מדינת ישראל. שמה לקוח מ"הכנסת הגדולה", מימי עזרא ונחיה ועד תקופת אלכסנדר הגדול, בכך שדנו בענייני המדינה והדת, ותיקנו תקנות שונות בחיי היהודים. מספר חברי הכנסת נקבע ל –120 כמספר אנשי הכנסת הגדולה.

משרד הקליטה – משרד בממשלה האחראי על עלייתם של יהודים וקליטתם בארץ היעד – ישראל – מדינת העם היהודי. אחראי על העולים בתחומים: תעסוקה, מגורים, רווחה ובריאות, בתיאום עם שאר המשרדים.

סוכנות יהודית – הנציגות הרשמית של יהדות העולם בארץ ישראל. הוקמה ב- 1929, עפ"י המנדט על ארץ ישראל, שנמסר לבריטניה לשמש כגוף מייעץ הכל הנוגע להקמת "הבית הלאומי היהודי בארץ ישראל". עם קום המדינה נתמזגה הסוכנות היהודית, בהנהלת ההסתדרות הציונית העולמית, והיא עוסקת בגיוס עזרת יהדות העולם לבניין מדינת ישראל ולביסוסה, וכן בפעילות חינוך והסברה בתפוצות.

קרן קיימת לישראל – נוסדה ב- 1901 ע"י ההסתדרות הציונית העולמית. משמשת קופה לאומית לגאולת האדמה בארץ ישראל ולהכשרה להתיישבות יהודית. אדמות קק"ל מיועדים ליהודים בלבד.

הסדר הסטאטוס- קוו:

בשל חילוקי הדעות בין דתיים לחילוניים בנוגע לאופי היהודי של המדינה ומעמד הדת היהודית במדינה, הושג ב1974 הסכם הסטאטוס- קוו. ע"פ הסדר זה מעמד הדת במדינת ישראל יוסדר ע"פ המתכונת שהייתה קיימת בישוב היהודי בארץ ישראל בתקופת המנדט.

בהסדר הסטאטוס- קוו דובר על ארבעה נושאים:

1) שמירת כשרות  במוסדות ציבור (כמו משרדי ממשלה או בסיסי צה"ל)

2) שמירת שבת במקומות ציבוריים (תחבורה ציבורית)
3) שמירת המעמד האוטונומי לחינוך הדתי.
4) מתן בלעדיות לבתי הדין הרבניים לעסוק בענייני נישואין וגירושין.
הסדר הסטאטוס- קוו מבוסס על כך שהקבוצות היהודיות השונות במדינת ישראל מכירות בצורך למצוא דרך שתאפשר לחיות יחד, למרות חילוקי הדעות בנוגע ליחסים בין דת ומדינה. הסדר זה נועד להסדיר נושאים עקרוניים ולקבוע כללי משחק, אבל אין בו פתרון לחילוקי הדעות. אי אפשר לקבע באופן מוחלט את הסדר הסטאטוס- קוו משום שגם התנאים הפוליטיים וגם התנאים החברתיים משתנים. חלק מהנושאים שהוסכם עליהם בהסדר הסטאטוס- קוו קיבלו תוקף של חוק. למשל חוק בתי הדין הרבניים (נישואין וגירושין) תשי"ג- 1953.

ההשלכות של היות מדינת ישראל מדינת לאום יהודית על האזרחים הערבים בישראל.

העובדה שמדינת ישראל היא מדינת העם היהודי, כולל יהודים שאינם אזרחי המדינה, גורמת לכך שהערבים חשים לפעמים שהם מופלים לרעה. הם רואים בחוק השבות חוק המפלה יהודים לטובה, משום שהוא מעניק לכל יהודי זכות להגירה ולהתאזרחות. מעבר לכך, הערבים מרגישים שהם סובלים מאי שוויון, משום שיש מוסדות לאומיים יהודים המיועדים רק לאזרחים יהודים, כמו למשל הסוכנות היהודית או הקרן הקיימת. מצב זה מגביר את תחושת אי השוויון שחשים האזרחים הערבים ואת הרגשתם שמדינת ישראל איננה מדינתם.
מהי דמוקרטיה

מקובל להבחין בשתי משמעויות הנובעות מן המושג דמוקרטיה:

1) הדמוקרטיה כצורת ממשל (דמוקרטיה פורמלית). הדמוקרטיה כצורת ממשל היא דמוקרטיה המציגה את הכללים ואת דרכי הניהול האופייניים לדמוקרטיה. ביטויים לכך הם בחירות חופשיות, הפרדת רשויות, שלטון החוק, שוויון בפני החוק והחלטה ע"פ הכרעת רוב.

2) הדמוקרטיה כהשקפת עולם (דמוקרטיה מהותית). דמוקרטיה כהשקפת עולם פירושה מערכת ערכים שבמרכזה ניצב האדם וזכויותיו. ע"פ השקפה זו כל אדם הוא חופשי וזכאי לזכויות טבעיות כמו חיים, חירות או קניין.
גישות שונות למדינה הדמוקרטית

ישנן גישות שונות על פיהן ניתן להתייחס למדינה דמוקרטית. לדוגמה:
1) הגישה הליברלית- בגישה הליברלית היחיד הוא המרכיב הבסיסי של החברה והחירות היא הערך העליון עליו מבוססת החברה. ע"פ גישה זו החברה מורכבת מציבור של יחידים שנולדו חופשיים ושווים, וזכותו של כל יחיד לנהל את חייו בעצמו, ללא התערבות המדינה. התומכים בגישה הליברלית אינם מוכנים לפגוע בחירויות הפרט כדי לצמצם פערים חברתיים. הם מאמינים שמי שיש לו כישורים בתחום כלשהו זכאי להפיק מכישורים אלה תועלת, גם אם לא לכולם יש כישורים. המעורבות של המדינה בתחומים הכלכליים והחברתיים מצומצמת מאוד. המטרה של מעורבות זו נועדה אך ורק לספק צרכי קיום בסיסיים למי שלא מסוגל להשיג אותם בעצמו.

2) הגישה הסוציאל דמוקרטית- בגישה זו הקהילה היא המרכיב הבסיסי של החברה והשוויון בין חברי הקהילה הוא הערך המרכזי עליו מבוססת החברה. ע"פ תפיסה זו אי אפשר להפריד בין התחום הפוליטי לתחום החברתי כלכלי, כלומר אי אפשר להנהיג שוויון פוליטי בנוגע למתן זכויות כשבמקביל יהיה אי שוויון כלכלי/ חברתי שיגרום ליצירת פערים גדולים בחברה. פערים כלכליים גדולים גורמים לאזרחים מן השכבות החלשות לחוש אדישות פוליטית ולהרגיש חוסר אמון כלפי השיטה הדמוקרטית. בני השכבות החלשות עלולות להגיע למצב שהם מפסיקים לחיות כחלק מן השיטה הדמוקרטית משום שהיא לא מאפשרת להם קיום בסיסי. ע"פ שיטה הסוציאל דמוקרטית המדינה חייבת להתערב בתחום הכלכלי/ חברתי כדי לצמצם פערים בחברה ולקדם יותר שוויון. המדינה יכולה לעשות זאת ע"י אמצעים כמו מס הכנסה דיפרנציאלי, מתן סובסידיות (הנחות), הלוואות ומענקים לחלשים.
עקרונות המשטר הדמוקרטי

המשטר הדמוקרטי מתבסס כל כמה עקרונות:

1. עקרון שלטון העם
ע"פ עיקרון זה המדינה הוקמה ע"י העם ולמענו. שלטון העם מבטא את ריבונותו של העם, כלומר העם הוא מקור כל הסמכות במדינה. במושג עם יש להביא בחשבון את כל קבוצות האזרחים במדינה השונות זו מזו בדעותיהן, במנהגיהן ובמטרות שלהן.העם כולל את הרוב ואת קבוצות המיעוט. המשותף לכולם הוא היותם אזרחי המדינה.
יש להבחין בין דמוקרטיה ישירה לבין דמוקרטיה ייצוגית (דמוקרטיה עקיפה). בדמוקרטיה ישירה המדינה היא שותפות של כלל העם. כל אזרח יכול וצריך לקחת חלק בשלטון, להיות שותף ישיר בקבלת ההחלטות באספת העם הכללית ובמילוי תפקידים ציבוריים. היתרון הבולט של דמוקרטיה ישירה הוא שכל אזרח שותף ומשפיע על תהליך קבלת החלטות באופן ישיר ובזמן אמיתי. החסרונות של דמוקרטיה ישירה:

1) ניתן לקיים דמוקרטיה ישירה רק במדינות קטנות מאוד עם אוכלוסייה קטנה מאוד.

2) יכול להיווצר מצב שבו יעמדו על הפרק נושאים רבים שיחייבו קבלה של החלטות רבות המחייבות מומחיות מקצועית החסרה לאזרחי המדינה.
 בדמוקרטיה ייצוגית העם מוותר על זכותו לשלוט באופן ישיר ומוסר זכות זו לנציגים מטעמו, שיקבלו את ההחלטות בשמו וינהלו את המדינה עבורו. היתרון הבולט של דמוקרטיה ייצוגית היא ניהול יעיל של המדינה המודרנית. החסרונות של הדמוקרטיה הייצוגית הם:
· חשש שהנציגים הנבחרים ינצלו את הכוח שניתן להם לרעה.

· האפשרות שהנציג הנבחר ישנה את עמדותיו לאחר הבחירות ויפעל בניגוד לעמדות שהציג לפני הבחירות.
· בדמוקרטיה ייצוגית יש לגבש את שיטת הבחירה של הנציגים ואת שיטת ההחלפה שלהם בנסיבות שונות.
בדמוקרטיה ייצוגית משתמשים לפעמים במכשיר המבטא דמוקרטיה ישירה:

משאל עם- למשאל עם יש יתרונות וחסרונות.

היתרונות של משאל עם הם:

1. משאל עם משקף את דעת העם ונותן ביטוי מדויק לרצונו של הציבור.

2. משאל עם עוזר לפתח אחריות אישית אצל האזרח. הוא מעודד תודעה דמוקרטית ופוליטית. הוא מאפשר לאזרחים לפקח ולבקר את השלטון.
3. משאל עם מעניק למדיניות הממשלה יותר עוצמה ותוקף משום שהממשלה יודעת שוודאות שהיא פועלת על פי רצון העם.
4. במשאל עם מתקבלת החלטה על נושא אחד ברור ומוגדר, בניגוד לבחירות בהן עומדים על הפרק נישאים רבים.
5. בבחירות המועמדים יכולים להבטיח הבטחות אבל לא לקיים אותם לאחר הבחירות. לעומת זאת התוצאה של משאל עם מחייבת את הממשלה ויש לפעול על פיה.
החסרונות של משאל עם הם:

1) משאל עם מהווה הבעת אי אמון במוסדות הנבחרים משום שהוא עוקף אותם ומעביר את ההכרעה ישירות לידי העם.

2) משאל עם יוצר הכריעה ברורה ולכן הוא יכול להקצין שסעים, לחדד הבדלים ולהעמיק קונפליקטים. במשאל עם יש שתי אפשרויות ולכן אין אפשרות להגיע לפשרה.
3) משאל עם פוטר את השלטון מלקיחת אחריות. השלטון מבקש להימנע מקבלת החלטה קשה. הוא מעביר את ההכרעה לידי העם ומסיר מעצמו את האחריות.
4) במשאל עם יכולה להיות מחלוקת על הניסוח. הניסוח של השאלה יכול להיות מניפולטיבי ולהשפיע על התוצאות.
5) משאל עם לא מאפשר טיפול בנושאים מורכבים. הוא מאפשר רק טיפול בנושאים מוגדרים שבהם יכולות להיות רק שתי אפשרויות הכרעה.

2. עיקרון הכרעת הרוב

עיקרון הכרעת הרוב הוא עיקרון מרכזי במשטר הדמוקרטי. על מנת שכל היחידים והקבוצות במדינה יוכלו לחיות יחד למרות המחלוקות וניגודי האינטרסים, נקבע שכל האזרחים המהווים את כלל החברה שווים בזכותם לקחת חלק בתהליך קבלת ההחלטות. ההחלטות במדינה אינן מתקבלות על ידי יחיד או קבוצה אלא על ידי רוב באוכלוסיה. עיקרון הכרעת הרוב איננו אומר שהרוב רשאי לפגוע בזכויות המיעוט. הרוב חייב לאפשר למיעוטים להאמין ולפעול על פי השקפותיהם ועל פי האינטרסים שלהם. הרוב והמיעוט אינם דברים קבועים במדינה דמוקרטית. הם משתנים מנושא לנורא ומזמן לזמן. המיעוט חייב לקבל את הכרעת הרוב.

יש להבחין בין שלושה סוגים של רוב:

1) רוב רגיל- מחצית מן החברים המשתתפים בהצבעה+ 1 ומעלה.. על רוב רגיל אפשר להתגבר באמצעות גיוס חברים נוספים הרשאים להשתתף בהצבעה.

2) רוב מוחלט- מחצית מן החברים הרשאים להשתתף בהצבעה+ 1 ומעלה. על רוב מוחלט אי אפשר להתגבר.
3) רוב מיוחד- לפעמים מסכימים הצדדים למחלוקת שהחלטה חשובה במיוחד תתקבל ברוב מיוחד כמו למשל ¾  או 2/3 מן החברים הרשאים להשתתף בהצבעה. גם על רוב מיוחס אי אפשר להתגבר.
3. עקרון הפלורליזם

הפלורליזם הוא עיקרון מרכזי במשטר דמוקרטי. המשמעות של עיקרון הפלורליזם איננה רק הריבוי של הקבוצות השונות במדינה אלא גם ההכרה בזכות קיומן של דעות, צרכים ורצונות שונים בחברה.

הפלורליזם מבטא הכרה בזכותם של קבוצות או יחידים במדינה לבטא את השונות ביניהם ולהתארגן במסגרות שונות בכדי לפעול למען השגת האינטרסים שלהם. ההכרה בקיומן של קבוצות שונות מאפשרת לקבוצות אלה לשמור על מה שמייחד אותם ובו זמנית להיות חלק מן החברה.

הפלורליזם בא לידי ביטוי בתחומים רבים:

1) בתחום הכלכלי- יש ארגונים כמו ארגון המורים, ארגון הרופאים, ארגון האחיות...

2) בתחום החברתי- יש ארגונים כמו ויצו, נעמ"ת, שלום עכשיו...
3) בתחום החינוך והתרבות- יש בתי- ספר לאומנויות, בתי ספר חרדים...
4) בתחום השלטוני- יש רשויות שלטון שונות כמו הרשות המחוקקת, הרשות המבצעת והרשות השופטת.
עיקרון הפלורליזם מאפשר לקיים מגע בין הקבוצות השונות המבוסס על תחרות חופשית, כל אחת מן הקבוצות מבקשת לקדם את הרצונות שלה תוך כדי כיבוד כללי המשחק הנהוגים בחברה. עיקרון הפלורליזם איננו ניתן ליישום מוחלט משום שלפעמים הוא מתנגש עם ערכים אחרים כמו למשל ביטחון המדינה או ערכי מוסר.
4. עיקרון הסובלנות

עקרון הפלורליזם יכול להתקיים רק בתנאי שבחברה יש סובלנות. בעוד שבעיקרון הפלורליזם מדבר על קיומן של קבוצות שונות, עקרון הסובלנות מדבר על ההכרה בשונות. עקרון הסובלנות פירושו נכונות לקבל את השונה בכל תחום ולאפשר לו לבטא את השונות שלו ולנסות ולהשפיע על עמדתם של אחרים בחברה. הסובלנות היא עקרון מרכזי במשטר דמוקרטי משום ש-

1) הסובלנות מבטיחה את מימוש חירויות הפרט וזכויות הקבוצה.

2) הסובלנות מאפשרת תחרות חופשית בין קבוצות שונות המציגות רעיונות שונים. כך נחשפים האזרחים למגוון רחב של דעות ורעיונות ויכולים לבחון אותם.
3) סובלנות מאפשרת הכרה בדעות של מיעוטים. היא מאפשרת חילופי שלטון בדרך בלתי אלימה.
4) הסובלנות תורמת ליציבות של המשטר והחברה, משום שהיא מאפשרת ויכוח בין דעות שונות ללא אלימות ועל פי כללי המשחק הדמוקרטי.
5. עקרון ההסכמיות

כדי שכל היחידים והקבוצות בחברה יוכלו לחיות יחד ולשתף פעולה בלי לוותר על חילוקי הדעות יש צורך שכל מרכבי החברה יגיעו לידי הסכמה רחבה בנושאים מרכזיים. ההסכמיות כוללת כללי משחק המאפשרים לחברה פלורליסטית לפעול כחברה מגובשת למרת חילוקי הדעות. ככל שעולה רמת ההסכמיות בחברה, עולה רמת היציבות של המדינה ושל המסגרת המדינית. ככל שיורדת רמת ההסכמיות, יורדת רמת יציבותה ל המדינה והמסגרת החברתית.

במדינת ישראל יש הסכמה רחבה בקרב ציבור האזרחים בדבר האופי הדמוקרטי של המדינה. רוב אזרחי ישראל היהודים מסכימים שישראל היא מדינה יהודית. יחד עם זאת יש בחברה הישראלית חילוקי דעות מהותיים כמו למשל בנוגע ליחסים בין דת ומדינה, בנודע לגיבוש חוקה ובנוגע לגבולות הקבע של המדינה. יש הרואים במחלוקות אלה איום ממשי על יציבות המשטר הדמוקרטי בישראל.
6. זכויות האדם והאזרח

זכויות האדם

העיקרון של זכויות האדם והאזרח מניח, שבין האדם למדינה יש יחסי גומלין המבוססים על כך שהאדם הוא אוטונומי וחופשי ועל כן יש להגן על חירויותיו ועל זכויותיו מפני השלטון או מצד פרטים אחרים בחברה במדינה. זכויות האדם נובעות מעצם היותו של כל פרט אדם. זכויות האדם אינן מותנות בדת, בגזע, במין... זכויות האדם אינן תלויות במקום או בזמן. הן זכויות אוניברסאליות.

זכויות האדם אינן ניתנות ע"י השלטון במדינה. השלטון איננו רשאי לשלול אותן והוא חייב להגן עליהן. זכויות האדם הן זכויות טבעיות כמו הזכות לחיים, לחירות, לשוויון, לכבוד, לקניין ולהליך הוגן.

זכויות האזרח

זכויות האזרח ניתנות לאדם כאזרח בתוך מדינתו. האדם הוא חלק מחברה מאורגנת שבה מתקיימים כללי משחק, ובה מוגדרות הזכויות הפוליטיות כמו חופש ביטוי, הזכות לבחור ולהיבחר, חופש ההתארגנות ועוד... במדינה דמוקרטית קיים שוויון בכל הנוגע לזכויות האזרח ללא הבדל דת, מין, גזע, לאום...

זכויות האדם והאזרח אינן זכויות מוחלטות. לפעמים הן מתנגשות אלה עם אלה ולפעמים הן מתנגשות עם ערכים או צרכים חברתיים (חופש הביטוי מול החופש לשמור על ביטחון המדינה, חופש ההתארגנות מול הצורך לשמור על בטחון המדינה). זכויות האדם והאזרח הן זכויות יחסיות. במקרים בהם יש התנגשות מחפשים אחר האיזון שיבטיח שהפגיעה בזכויות תהיה קטנה ככל האפשר.

חובות האדם והאזרח

חובות האדם

כדי שכל פרט בחברה יוכל להגשים את זכויותיו הטבעיות, חייב כל אדם להכיר בכך שלכל פרט בחברה יש זכויות טבעיות שאסור לפגוע בהן. כל אדם בחברה חייב לכבד את הזכויות הטבעיות של הזולת גם אם הזולת שונה ממנו בדתו, במינו, בגזעו ובהשקפותיו. לא זו בלבד שאדם חייב לכבד את הזכויות הטבעיות של הזולת, אלא עליו לפעול כאשר הוא עד לפגיעה בזכויות אלה.

חובות האזרח

כשם שלאזרח במדינה יש זכויות, יש לו גם חובות כמו:

1) תשלום מיסים.

2) שמירה על החוק.
3) השתתפות בעיצוב החיים הציבוריים והפוליטיים במדינה ע"י הצבעה בבחירות.
4) התרעה על מעשי עוול הנגרמים לפרטים או לקבוצות.
5) ביקורת על רשויות השלטון כאשר הן חורגות מסמכותן או נוהגות שלא כדין.
הזכות לחיים וביטחון

הזכות לחיים והזכות לביטחון מפני כל פגיעה שהיא הן חלק מהזכויות הבסיסיות והראשוניות ביותר. זאת משום שהחיים הם תנאי מוקדם המבטיח שכל אדם יוכל לממש את כל שאר זכויותיו.

הזכות לחיים וביטחון נובעת מההכרה שנטילת חייו של אדם, או פגיעה בגופו בכוונה תחילה, היא המעשה הבלתי מוסרי ביותר בחברה אנושית.

חובת המדינה להגן על חייהם וביטחונם האישי של כל בני האדם החיים במדינה.
הזכות לחירות

הזכות הכללית לחרות מקורה בהכרה שכל בני האדם הם יצורים אוטונומיים, בעלי תבונה הרוצים לשלוט בחייהם, לכוונם ע"פ רצונם ולשאת באחריות לבחירותיהם. למרות חשיבותה של זכות זו, לפעמים יש צורך להגביל את חירותו של האדם לפעול ע"פ רצונו, דוגמת מקרים אלה:

· פגיעה בזכויות הזולת

· פגיעה בחברה
· פגיעה של הפרט בעצמו
חירות המחשבה והדעה

חופש הדעה פירושו החופש של כל אדם לקיים משא ומתן בינו לבין עצמו, ומתוך כך לגבש לעצמו דעה בכל עניין המצוי על סדר היום הפרטי או הציבורי: פוליטיקה, מוסר, דת, מדע ועניינים אישיים. זכותו של כל אדם להחזיק בכל דעה, גם אם היא איננה מקובלת, וגם אם היא נתפסת ע"י אחרים כמסוכנת או מזיקה. זכות זו תקפה כל עוד היא אינה קשורה באמונתו הפנימית של האדם, כלומר היא אינה באה לידי ביטוי בפעולה חיצונית של השמעת דעה.

חופש המחשבה והדעה הוא תנאי חיוני לכך שהאדם יהיה אוטונומי, חושב וביקורתי. החירות לגבש דעה מבטיחה לאדם את כבודו העצמי ואת היכולת לגלות אחריות למעשיו ולשיפוטיו. להבדיל מזכויות אחרות, זכות זו היא זכות מוחלטת, זאת כאמור, כל עוד אין הדעה באה לידי ביטוי חיצוני. גם אם דעותיו של אדם אינן מקובלות, אין להצדיק פגיעה בחופש הדעה.

חירות המצפון

חירותו של כל אדם להחזיק בדעות מסוימות, בעיקר בתחום המוסר. זהו מקרה פרטי של חופש הדעה משום שחופש המצפון הוא החופש של כל אדם לאמץ לעצמו ערכים מוסריים הנובעים ממקורות שונים: דתיים, חילוניים, אישיים או חברתיים.

חופש הביטוי וחירות המידע

חופש הביטוי פירושו מימוש חירות הדעה וחירות המצפון, שכן הפרט לא יוכל להיות אוטונומי ולהגיע לידי מימוש עצמי אם לא יוכל לבטא את אמונותיו, דעותיו, רגשותיו והעדפותיו.

דרכי הביטוי מגוונות: בשיחה בין חברים, בתקשורת כתובה או משודרת, בפירסומים שונים, בהפגנות, באומנות לסוגיה ובספרות.

חירות הביטוי באה לידי ביטוי בשני מישורים:

במישור הפרטי- זכותו של כל פרט בחברה לבטא את עצמו.

במישור החברתי- זכותו של כל פרט לדרוש מידע על רשויות השלטון כאזרח במדינה דמוקרטית.

השיטה הדמוקרטית ביסודה מחייבת חופש ביטוי. תהליך קבלת ההכרעות נעשה על דרך של דיון בדעות השונות, ולכן יש מחויבות לאפשר לפרטים ולקבוצות להציג את עמדותיהם ולאפשר להם לשכנע את האחרים בצדקתם. חופש הביטוי מבטיח חילופי שלטון בדרכי שלום, באמצעות הניסיונות לשכנע. חופש הביטוי הכרחי גם כדי להבטיח פיקוח וביקורת על השלטון.

מחופש הביטוי נגזרות הזכויות לחופש ההפגנה ולחופש המחאה.

חופש ההתאגדות

חופש ההתאגדות הוא החירות של כל אדם להתאסף ולהתארגן בקבוצה. חופש ההתאגדות חיוני לקיום מפגשים ולשיתוף פעולה בין אנשים.

הזכות לחופש ההתאגדות היא זכות מהותית, הן מבחינה אישית והן מבחינה חברתית- פוליטית. מבחינה אישית זכות זו נובעת מההכרה שאין לאדם קיום מלא ובעל משמעות ללא קשרים עם הזולת ברמות שונות.

מבחינה חברתית- פוליטית- פירושה של הזכות לחופש ההתאגדות היא זכותו של הפרט להתאגד ולפעול למען מטרה משותפת יחד עם אחרים.

למרות החשיבות הרבה של חופש ההתאגדות, ניתן להגבילו בתנאים מסוימים, למשל, אם התאגדות מסוימת מהווה סכנה לשלום הציבור ולביטחונו, ולזכויותיהם ולחירויותיהם של האזרחים. דוג' לכך היא הסכנה הנשקפת מהתאגדות על בסיס גזענות, שמטרתה להיאבק בקבוצות מיעוט בשל מוצאן.

חופש הדת

חופש הדת מורכב משני חלקים עיקריים:

חופש דת- זכותו של אדם לבחור בדת מסוימת, להאמין בה, להשתייך אליה ולקיים את הטקסים, התפילות והמנהגים המתחייבים מהדת.

חופש מדת- זכותו של אדם להחליט כי הוא אינו אדם מאמין, אינו מקבל את התוקף המחייב של הדת, ואין לחייבו להשתייך לשום עדה דתית ולקיים את פולחנה. זכות החופש מדת כוללת את זכותו של אדם ליהנות מכל זכויות האזרח המקובלות ללא קשר לדת.

חירות התנועה

חירות התנועה פירושה חירותו של כל אדם לנוע בחופשיות ממקום למקום, ממקום אחד למשנהו לרבות מארץ לארץ. ניתן להגביל או לצמצם את חופש התנועה של אדם רק ע"י צו של בית המשפט. לדוג' להגבלת חופש התנועה: מעצר בית, עיכוב יציאה מהארץ, צו איסור כניסה למקומות שונים או אשפוז בכפייה.

חופש העיסוק

חופש העיסוק פירושו חירותו של אדם לבחור לו מקצוע ומקום עבודה.

יש הגבלות הנובעות מן הצורך להגן על ביטחונם וזכויותיהם של בני האדם או על טובת החברה. כך למשל אין מאפשרים לאדם לעסוק במכירת נשק או במכירת סמים.

הזכות לקניין

הזכות לקניין- לרכוש- היא זכותו של אדם לשמור רכוש שנצבר על ידו או על ידי משפחתו, שקיבל או הרוויח ללא סכנה שרכושו ייגזל ממנו. כל מה שיש לאדם והוא בעל ערך כלכלי  נחשב לקניין. לקניין יש שני מובנים: האחד- קניין חומרי, רכוש. והשני קניין רוחני. במושג קניין חומרי כלול רכוש כגון קרקעות, בית, דירה, כסף. המושג קניין רוחני כולל המצאה מדעית הרשומה בפטנט, הפקת תקליטים ותקליטורים בתחום המוזיקה, הפקת תוכנות מחשב, הפקת סרטי קולנוע, ביצוע מחקרים, כתיבת מחקרים, כתיבת מאמרים ויצירות ספרותיות.

הזכות קובעת כי הקניין שייך לאדם מסוים וכל אחד חייב לכבד זכות זו. אדם יכול להעביר זכות זו לאחרים על ידי מכירה, מתנה, מתן זכויות יוצאים. לאחרים אסור לפגוע בזכות זו ללא רשות.

בדומה לזכויות אחרות, גם זכות זו אינה מוחלטת והיא יכולה להתנגש עם זכויות אחרות. לכן המדינה יכולה לפגוע בזכות זו אך ורק ע"פ חוק. לדוג', מותר למדינה להפקיע אדמות מבעליהן לצרכי ציבור, כגון סלילת כבישים או לצרכי ביטחון, כגון הקמת בסיסי צבא. מאחר שהזכות לקניין היא זכות טבעית, ההפקעה מחייבת מתן פיצוי לנפגע, אם באמצעות קניין חלופי ואם באמצעות פיצוי כספי.
הזכות לשוויון 

שוויון משמעו שכל בני האדם נולדו בני חורין ושווים בערכם ובזכויותיהם. הזכות לשוויון פירושה שבמדינה ובחברה יש התייחסות שווה לכל אדם באשר הוא אדם, ללא הבדל דת, גזע, לאום, מין, שפה, השקפת עולם והשקפה פוליטית.

הזכות לשוויון במדינה דמוקרטית באה לידי ביטוי בחקיקה ובשוויון בפני החוק. לשוויון בפני החוק יש שני מובנים: במובן אחד, תוכן החוק חייב להיות שוויוני. אין להפלות בין בני האדם בזכויות ובחובות, כדי שלא יוצר מצב שבו החוק עצמו מעניק זכויות יתר לפרטים או לקבוצות מסוימות או שולל זכויות יסוד מפרטים או מקבוצות מסוימות.

במובן שני, חייב להיות שוויון באכיפת החוק: יש ליישם את החוק לגבי כל בני האדם במדינה בצורה שווה. החובות, האיסורים והעונשים הקבועים בחוק חלים על כל בני האדם המדינה במידה שווה.

הבחנה- התייחסות לא שוויונית מסיבה מוצדקת כאשר השונות בין בני האדם רלוונטית למקרה הנדון.

למרות ההכרה שכל בני האדם שווים בפני החוק, מובן שמטבעם הם אינם זהים זה לזה. הם שונים זה מזה במראם, בכישוריהם וביכולתם. לפיכך קיימת הבחנה בין בני האדם ע"פ המאפיינים והצרכים הייחודיים להם. למרות עקרון השוויון בפני החוק, הרי שבשל ההבדלים בין בני האדם, מן הראוי שיהיו הבדלים גם בהתייחסויות של החוק לבני האדם. ההתייחסות השונה של החוק חייבת להיות רק כאשר יש לכך סיבות מוצדקות, כלומר כאשר השונות בין בני האדם היא רלוונטית. למשל החוק מתייחס באופן שונה לעבריין קטין בהשוואה לעבריין מבוגר. ההנחה היא שהעבריין הקטין עדיין לא מסוגל ליטול אחריות למעשיו בהשוואה לעבריין המבוגר. הפרש הגילאים רלבנטי במקרה הנדון.
אפליה פסולה- התייחסות לא שוויונית מסיבה בלתי מוצדקת, כאשר השונות אינה רלוונטית למקרה הנדון.

הזכות לשוויון פירושה שאין להתייחס לאנשים בעלי תכונות דומות וצרכים דומים באופן שאינו שווה מסיבה שאינה מוצדקת. התייחסות לא שווה לבני אדם מסיבות אלה היא אפליה פסולה. האפליה פסולה גם אם האנשים שונים זה מזה, אולם השוני ביניהם אינו רלוונטי למקרה הנדון. למשל העדפת גברים על פני נשים בקבלה למשרות שונות. במקרה זה אין רלבנטיות להבדלי המינים. לכן מתקיימת אפליה פסולה.
העדפה מתקנת- התייחסות לא שוויונית כלפי יחיד או קבוצה שסבלו בעבר מאפליה פסולה.

העדפה מתקנת היא מדיניות שנוקטות מדינות כדי לשפר את מצבן של קבוצות מקופחות במדינה. מטרת מדיניות זו היא לצמצם את הפער הקיים בין קבוצות מקופחות לבין שאר האוכלוסייה על מנת להבטיח שבעתיד יושג יותר שוויון בינן לבין שאר האוכלוסייה. מדובר בקבוצות באוכלוסייה שבעבר הופלו לרעה בהשוואה לקבוצות אחרות. עקב כך מצבן הכלכלי והחברתי נחות מזה של שאר האוכלוסייה. מטרה חשובה נוספת של העדפה מתקנת היא לבטל דעות קדומות כלפי הקבוצה החלשה והנחותה ולשנות את יחס החברה כלפי קבוצה זו. מדיניות של העדפה מתקנת פירושה מתן תמיכה לאנשים שמצבם הנחות נוצר בשל עיוותים בחברה, והחברה מעוניינת לקדם אותם ולשפר את מצבם. מדובר בתמיכה חיובית, לזמן מוגבל, לתקופת מעבר עד אשר יצומצמו הפערים בין הקבוצה הנחותה לשאר האוכלוסייה וייעלמו או יחלשו הסטריאוטיפים המנציחים את האפליה. אז יתממש השוויון, והקבוצה לא תזדקק עוד ליחס שונה. 

לא הכול מסכמים שמדיניות של העדפה מתקנת היא המדיניות הרצויה שתבטיח שוויון. לדעת המתנגדים למדיניות זו קיימת אפשרות אחרת להגיע ליתר שוויון בחברה: לאפשר תחרות חופשית בין האזרחים, ללא התערבות המדינה, במסגרת ההזדמנויות שקיימות במדינה.

1) לטענת המתנגדים, התערבות המדינה- ע"י נקיטת מדיניות של העדפה מתקנת- תקטין את הרצון של הקבוצה הנחותה להתאמץ ולהשקיע כדי להגיע להישגים בתחומים שונים. לדעתם מדיניות ההעדפה מתקנת יוצרת תלות של הקבוצה במדינה, ותלות זו עשויה להביא לתביעות נוספות שיציגו הפרטים מן הקבוצה הנחותה למדינה.

2) טענה נוספת נגד מדיניות של העדפה מתקנת היא שמדיניות זו יוצאת אפליה פסולה. דהיינו, אנשים העומדים בקריטריונים לעבודה מסוימת, למשרה ציבורית או ללימודים במוסד להשכלה גבוהה עלולים להידחות רק משום שמספר מקומות הוקצו מראש למי שמשתייכים לקבוצות שקופחו בעבר, אף שייתכן שהישגיהם או כישוריהם של הנידחים גבוהים מאלה של חברי הקבוצות שקופחו בעבר. כך תיווצר תחושה של אפליה אצל הנידחים.
הזכות להליך הוגן

הזכות להליך הוגן פירושה הגנה על זכויות האדם מפני פגיעות לא מוצדקות במהלך העמדה לדין. חשיבותה של זכות זו נובעת ממטרתה: להבטיח שבמסגרת ההליך של העמדה לדין- החל מרגע שהאדם נחשד בדבר ביצוע עבירה ועד הענשתו- הפגיעה בזכויותיו של החשוד תהיה מוצדקת ותתבצע רק ע"פ הכללים ומגבלות הקבועים בחוק, כגון:

· אין לערוך חיפוש בביתו של אדם ללא צו של שופט.
· מעצר של אדם ע"י המשטרה מוגבל ל- 24 שעות, ולאחר מכן יש להביא את העצור בפני שופט.
· אין להעניש אדם במאסר או בקנס לא משפט.
· זכותו של אדם לדעת במה הוא מואשם, כדי שידע מה להגיד ואיך לנהוג על מנת שלא יפליל את עצמו. בכתב האישום חייבים להופיע בפירוט כל הסעיפים שבהם מואשם החשוד, פירוט של כל הראיות שיש בידי התביעה, וכן פירוט העבירות שבהן הוא מואשם.
· הנאשם זכאי לייצוג משפטי ע"י עורך דין משלב מוקדם ככל האפשר של החקירה ולאורך ההליך השיפוטי כולו. חשוב להקפיד על זכותו של הנאשם להליך משפטי הוגן ולאפשר לו לממש את זכותו להגנה משפטית. במקרה הצורך אף יש לספק לו עורך דין שישמש לו כסנגורו.
· הזכות למשפט פומבי- פירושה שההליך המשפטי שהמדינה נוקטת נגד אדם יהיה חשוף לביקורת ציבורית, הסכנה היא שאם לא תהיה חשיפה של ההליך, ייתכן שיעשו דברים הנוגדים את החוק ללא ידיעת איש.
· הזכות שהמשפט יתנהל בפני שופטים בלתי תלויים.
הזכות לכבוד

הזכות לכבוד מבטאת את ההכרה באנושיותם של בני האדם. אין מדובר בכבוד האדם כעיקרון הבסיסי שממנו נובעות כל שאר הזכויות: הזכות לכבוד קשורה לתחושת הכבוד העצמי ולדימוי העצמי של האדם.

זכות זו כוללת קבוצה של זכויות: הזכות לשם טוב, הזכות לפרטיות ולצנעת הפרט והזכות שלא להיות ליחס משפיל ומעליב. הזכות לכבוד פירושה הגנה על אדם מפני אותן פגיעות שאינן קשורות ישירות לזכויות האדם האחרות- החירות השוויון והליך הוגן.
הזכות לפרטיות

הזכות לפרטיות נכללת בתחום הרחב של כבוד האדם, משום שיש לה קשר לתחושת הכבוד העצמי ולדימוי העצמי של האדם. יש תחומים מסוימים בחיי אדם אשר אינם צריכים להיות נחלת הכלל בלא הסכמה מפורשת של האדם הנוגע בדבר.

הפגיעה בפרטיות יכולה להיעשות בדרכים שונות ומגוונות:

· חדירה פיזית למקום הפרטי של האדם, ביצוע בדיקות שונות בגופו של אדם בניגוד לרצונו וללא הסכמתו, חדירה לביתו או למשרדו בניגוד לדעתו או ללא ידיעתו.

· פרסום מידע על חייו הפרטיים ועל בני משפחתו של אדם ללא רשות. גם אם מדובר במידע אמין, יש בפרסום זה משום פגיעה בפרטיות.
· פרסום שמו או תמונתו של אדם בניגוד לרצונו של האדם גורם לשבירת האנונימיות של האדם ולעיתים עלול לגרום לו לאי נחת ואף בושה ובכך לפגוע בכבודו.
· איסוף מידע על האדם באמצעים שונים כגון האזנת סתר, צילומים ואמצעי מעקב אחרים לבניית מאגרי מידע הכוללים פרטים שונים על האדם, שימוש שמידע ופרסומו.
הזכות לשם טוב

הזכות לשם טוב היא זכותו של אדם ששמו לא יוכפש ולא ייפגע ללא כל סיבה.

זכויות חברתיות

זכויות חברתיות כגון הזכות לשירותי בריאות, לחינוך חינם, לקצבאות ילדים הן זכויות המוענקות ע"י המדינה ליחיד כאזרח. זכויות אלו אינן חלק מהזכויות הטבעיות של האדם, ולכן למדינה מותר לשנותן או לבטלן, לפי החלטת השלטונות במדינה הקובעים את המדיניות הסוציאלית. לגבי אף אחת מהזכויות החברתיות לא נקבע מינימום או מקסימום שירותים שהמדינה צריכה לתת, לכל מדינה יש הזכות להפעיל שיקול דעת בהקצאת שירותים אלה.

הזכות לרמת חיים

הזכות לרמת חיים נאותה היא אחד מהיסודות של מדינת רווחה. אין מדובר במובן הפשוט והצר של הזכות שלא לגווע ברעב, אלא בזכות לחיות ברמת חיים סבירה ואנושית. רמת חיים בסיסית היא תנאי חיוני לקיומו של אדם חופשי המסוגל לחשוב ולקבל החלטות רציונאליות (הגיוניות).

הזכות לדיור

לכל אדם זכות לקורת גג ולמגורים נאותים. הסיוע מהממשלה יכול להינתן בדרכים שונות: ע"י דיור ציבורי לחסרי בית, מענקים לדיור, משכנתאות, הלוואת לדיור בתנאים נוחים, מימון בניה לשם הוזלת הדיור ועוד.

הזכות לטיפול רפואי

לכל אדם זכות לחיות בגוף בריא ושלם. אין מדובר בזכות הטבעית היסודית של הזכות לחיים ושלמות הגוף. מדובר בכך שהמדינה אחראית לספק לאזרחיה את השירותים הנחוצים לשמירה על בריאותם, אם חלו או נפצעו, עליה לאפשר להם לקבל את הטיפול הרפואי הדרוש כדי שיחזרו לאיתנם.
זכויות עובדים ותנאי העסקה

זו הזכות החברתית לעבודה, הכוללת מרכיבים כגון קביעת שכר מינימום, הגבלת מספר שעות עבודה, מתן תנאי עבודה סבירים, הגנה מפני אבטלה והבטחת שכר שווה עבור עבודה שווה. במסגרת זו באה לידי ביטוי גם הזכות לחופש השביתה.

הזכות לחינוך
לכל הילדים במדינה יש זכות לקבל השכלה כדי שיוכלו לרכוש מידע וכדי שיוכלו לסגל לעצמם מיומנויות אישיות וחברתיות שיאפשרו להם לספק את צרכיהם בעתיד ולהיות אזרחים עצמאיים.

יש מחלוקות בכל הנודע לזכויות חברתיות. התומכים בגישה הסוציאל דמוקרטית רואים בזכויות החברתיות חלק מן הזכויות הטבעיות שהמדינה חייבת לספק. לעומת זאת התומכים בגישה הליברלית טוענים שהזכויות החברתיות אינן זכויות טבעיות. לפי דעתם לכל מדינה יש זכות להחליט אם היא מעוניינת לתת לאזרחים שלה זכויות כמו זכות לחינוך.
התנגשויות ואיזונים בין זכויות

זכויות האדם והאזרח מבטאות ערכים מרכזיים בכל חברה אנושית, אך אינן ניתנות למימוש מוחלט, כיוון שבמקרים רבים הן מתנגדות בינן לבין עצמן. לדוג' הזכות לחירות מאפשרת יוזמה כלכלית חופשית, כלומר המדינה איננה מתערבת בתחום הכלכלי של הפרט. זכות זו מתנגשת עם מטרות חברתיות כמו למשל צמצום פערים בין קבוצות שונות בחברה.

כדי לפתור את בעיית ההתנגשות בין הזכויות צריך לעשות שקלול ואיזון בין הזכויות, כלומר להעמיד את חומרת הפגיעה בזכות אחת מול חומרת הפגיעה בזכות האחרת או בצורך החברתי, ולשקול מהו האיזון המאפשר הגנה מרבית על שתי הזכויות, תוך פגיעה מעטה ככל האפשר בכל אחת מהן.

ההתנגשויות בין הזכויות הן עניין מורכב וקשה להכרעה. הדבר החשוב הוא עצם המודעות לבעייתיות והצורך לשקול ולאזן בין הזכויות כדי להימנע ככל האפשר מפגיעה בהן.

זכויות מיעוטים: זכויות קבוצה

החברה מורכבת מפרטים ומקבוצות. נהוג להבחין בין שני סוגים של קבוצות:

1) קבוצה שהמכנה המשותף בין חבריה הוא פוליטי או רעיוני כמו למשל מפלגה או תנועה.

2) קבוצות שהמכנה המשותף המלכד בין חבריה הוא אתני, תרבותי, דתי או לאומי.
קבוצות מיעוט הן קבוצות מן הסוג השני. לקבוצות מיעוט יש מרכיב ייחודי אחד או יותר המבדיל אותן מאוכלוסיית הרוב. המרכיב הייחודי יכול להיות שפה, תרבות, דת... בדרך כלל מעוניינים המיעוטים לשמור על זהותם הייחודית.

כדי שקבוצות מיעוט יוכלו לשמור על זהותם הייחודית הם צריכים אמצעים כמו מוסדות חינוך, מוסדות דת ופולחן. קבוצות מיעוט דורשות מן המדינה שתכיר בהן כקבוצות בעלות זהות ייחודית, תספק להן האמצעים הדרושים לשמירה על זהותן ותגן על זכויותיהן בחקיקה. יש להדגיש שזכויות קבוצה אינן שייכות לאדם כיחיד, אלא רק לאדם כחלק מקבוצה, משום שזכויות אלה נועדו לשמור על זהותה הייחודית של הקבוצה.

במדינה דמוקרטית ישנן גישות שונות בנוגע לזכותן של קבוצות מיעוט לשמור על זהותן הייחודית:

1) גישה ליברלית קיצונית: גישה זו איננה מכירה בזכויות ייחודיות של קבוצות מיעוט. גישה זו מכירה בזכויותיהם של כל אזרחי המדינה כפרטים. בין הפרטים מתקיים שוויון זכויות. ע"פ גישה זו אין להכיר בקבוצות מיעוט ולתת להן זכויות ייחודיות. מדינה המאמצת גישה זו אינה מאפשרת קיום זהויות השונות מן הזהות של רוב האזרחים. כל מי שהוא אזרח במדינה זו וזהותו שונה מן הזהות של הרוב, חייב לעבור הטמעה ולהשתלב באוכלוסיית הרוב.

     דוג' למדינה שנקטה גישה זו הייתה צרפת לאחר המהפכה הצרפתית.

2) גישה ליברלית מתונה: גם גישה זו אינה מכירה בזכויות ייחודיות של קבוצות מיעוט. היא לא תעשה דבר שיעזור לקבוצות מיעוט לשמור על זהותן הייחודית. יחד עם זאת, בניגוד לגישה הליברלית קיצונית, מדינה הנוקטת גישה ליברלית מתונה איננה כופה על קבוצות מיעוט להשתלב ולהיטמע באוכלוסיית הרוב.

מדינה הנוקטת גישה זו מאפשרת לקבוצות מיעוט לשמור על זהותן הייחודית ולקיים מוסדות קהילתיים, אך זאת ביוזמתן ומתקציבים פרטיים של הקבוצה ולא מכספי המדינה.

דוג' למדינה הנוקטת גישה ליברלית מתונה היא ארה"ב.

3) גישה המכירה בזכויות קבוצה: מדינה דמוקרטית הנוקטת גישה זו מכירה בזכותן של קבוצות מיעוט ונותנת להן אמצעים שיאפשרו להן לשמור על זהותן הייחודית. במדינה הנוקטת גישה זו מוגדרות ומוגנות הזכויות של קבוצות מיעוט בחוקה או בחוקים. דוג' למדינה הנוקטת גישה זו היא ישראל.

אמצעים נוסף אשר בעזרתו מאפשרת מדינה לקבוצות מיעוט לשמור על זהותן הוא מתן שלטון עצמי לקבוצות מיעוט באזור שבו הם מהווים רוב. ישנן שיטות שונות של שלטון עצמי הניתן לקבוצות מיעוט כמו למשל פדרליזם ואוטונומיה.

פדרליזם

ע"פ שיטת ממשל פדרטיבית המדינה מחולקת למחוזות. לכל מחוז בפדרציה יש בית מחוקקים, ממשלה ומערכת שיפוטית משלו. במדינה פדרטיבית יש חלוקת סמכויות בין השלטון המרכזי לבין השלטונות של המחוזות. במידה וחברי קבוצת המיעוט מרוכזים במחוז מסוים השיטה הפדרליסטית מאפשרת לתת לקבוצות מיעוט שלטון עצמי באותו מחוז. לדוג' שוויץ מחולקת למחוזות ומאפשרת לקבוצות מיעוט דוברי איטלקית ודוברי צרפתית לקיים שלטון עצמי.

אוטונומיה

יש להבחין בין שני סוגי אוטונומיה:

1) אוטונומיה טריטוריאלית- ע"פ שיטה זו המדינה מעניקה מידה מסוימת של שלטון עצמי לקבוצת מיעוט המרוכזת באזור מסוים ומהווה רוב באותו אזור. אוטונומיה טריטוריאלית איננה כוללת מתן סמכויות בתחומי חוץ ובטחון. לדוג' בריטניה נותנת אוטונומיה לסקוטים ולוולשים.

2) אוטונומיה קהילתית- אוטונומיה קהילתית ניתנת במקרים בהם המיעוט מפוזר בכל רחבי המדינה. אוטונומיה זו ניתנת לכל חברי הקבוצות ללא קשר למקום המגורים. לדוג' בין שתי מלחמות העולם ניתנה אוטונומיה קהילתית למיעוט היהודי ולמיעוט הגרמני שחיו בליטא.
הגבלת השלטון
השלטון במדינה דמוקרטית מחזיק בידיו עוצמה רבה. הוא שולט במשאבים כלכליים, במשאבים אנושיים, יש לו גישה למקורות מידע ולרשותו עומדים אמצעי אכיפה כמו צבא או משטרה. עקב כך קיים חשש שהשלטון ינצל לרעה את הכוח העומד לרשותו ויפגע בציבור האזרחים כדי לשרת את האינטרסים שלו. האמצעים אשר בעזרתם מתבצע הפיקוח מציבים גבולות על כוחו של השלטון:

הפרדת רשויות
העיקרון של הפרדת רשויות התפתח במאות ה- 17 וה- 18 ע"י הוגי דעות כמו ג'ון לוק ומונטסקייה.

מונטסקייה הגיע למסקנה שכדי להגביל את השלטון יש לחלק את הכוח העומד לרשותו למספר מוקדים שלטוניים שיפקחו זה על זה ויאזנו זה את זה. מונטסקייה בדק ומצא שכל שלטון ממלא שלושה תפקידים מרכזיים:

1) השלטון קובע את הכללים המקובלים של יחסי הגומלין בין האזרחים לבין עצמם ובין האזרחים לבין השלטון.

2) השלטון צריך לדאוג לכך שהאזרחים אכן יפעלו ע"פ כללים אלה.
3) השלטון צריך לטפל באותם אזרחים שלא נוהגים ע"פ כללים אלה.
כדי למנוע ריכוז עוצמה רבה מדי במוקד אחד הציע מונטסקייה לחלק את השלטון לשלוש רשויות באופן שכל רשות תמלא תפקיד אחד בלבד. לעיקרון של הפרדת רשויות יש כמה יתרונות:

1) הפרדת רשויות מונעת היווצרות של שלטון עריץ.

2) הפרדת רשויות מספקת הגנה על זכויות האדם והאזרח.
3) הפרדת רשויות משפרת ומייעלת את התפקוד של המערכת השלטונית.
יש לזכור שהמשמעות של הפרדת רשויות איננה ניתוק מוחלט ביניהן להפך, בין רשויות השלטון מתקיים עירוב סמכויות. להלן מספר דוג':

1. סמכות החקיקה- במדינת ישראל הכנסת היא הרשות המחוקקת אשר אחראית על חקיקת חוקים. יחד עם זאת גם לממשלה (שהיא הרשות המבצעת) יש השפעה על תהליך החקיקה משום שרוב הצעות החוק המוגשות לכנסת, מוגשות ע"י משרדי הממשלה, ורוב החוקים שהכנסת מחוקקת נחקקים ביוזמת הממשלה. גם לרשות השופטת יש סמכויות חקיקה. כאשר פוסקים בתי המשפט בנושאים אשר לגביהם לא קיימת חקיקה הם יוצרים חקיקה שיפוטית המנחה את רשויות השלטון. החקיקה השיפוטית יכולה להתקבל בנושאים שאינם קשורים לזכויות האדם והאזרח כמו חופש הביטוי, חופש העיתונות ועוד.
2. סמכות הביצוע- ביצוע המדיניות ואכיפת החוק במדינת ישראל הם בתחום שיפוטה של הרשות המבצעת, אבל גם לרשות השופטת יש סמכויות ביצועיות כמו למשל סמכות בית המשפט בענייני הוצאה לפועל. במקרים כאלה להוצאה לפועל יש סמכות להטיל קנסות או מאסר ולטפל בחלוקת ירושות. גם לרשות המחוקקת יש סמכות ביצוע כמו למשל החוק שהתקבל ב- 1949 להעלאת עצמותיו של הרצל למדינת ישראל.
3. סמכות שיפוט- סמכות השיפוט במדינת ישראל נתונה בידיה של הרשות השופטת. יחד עם זאת גם לכנסת יש סמכויות שיפוטיות. רק הכנסת מוסמכת לשפוט את נשיא המדינה ואת מבקר המדינה ולהדיח אותם. גם החלטת הכנסת בנושא הסרת החסינות או השהייה של חבר כנסת היא החלטה שיפוטית. סמכויות שיפוט נתונות גם בידיה של הרשות המבצעת המפעילה מוסדות שיפוטיים כמו בתי- דין צבאיים, בתי דין למשמעת של עובדי מדינה ובתי דין מיוחדים בתחום המיסים ובתחום של זכויות סוציאליות.
בחירות דמוקרטיות
הבחירות הן אמצעי נוסף המגביל את כוחו של השלטון במדינה דמוקרטית. נבחרי הציבור זקוקים לקולות הבוחרים. הם מודעים לכך שעליהם לשרת את הציבור ושאין הם יכולים לעשות ככל העולה על רוחם. בעבר היה מקובל שהשלטון ניתן בחסד האל או מכוחה של מסורת. במשטר דמוקרטי השלטון נבחר אך ורק על ידי הנשלטים. הם בוחרים אותו והם אמורים להשגיח עליו ולפקח עליו כדי לוודא שהוא אכן משרת אותם.

האמצעי של בחירות מביא לידי ביטוי את כל העקרונות הדמוקרטיים:
1. בבחירות מתבטא העיקרון של שלטון העם משום שהעם הוא הבוחר את השלטון והוא גם יכול להעביר את השלטון לנבחרים אחרים.
2. הבחירות מבטאות את עיקרון ההסכמיות משום שהמתמודדים והבוחרים מקבלים על עצמם את כללי המשחק ומחויבים לקבל את תוצאות הבחירות.
3. הבחירות מבטאות את העיקרון של הכרעת רוב. מי שזוכה ברוב הקולות נבחר על ידי הציבור.
4. הבחירות מבטאות את העקרונות של הפלורליזם והסובלנות. הן בקרב המתמודדים והן בקרב הבוחרים יש גישות שונות, דעות שונות ואינטרסים שונים.
5. הבחירות מבטאות את עיקרון ההשתתפות במשטר דמוקרטי, שהוא תנאי מרכזי לקיום של מערכת דמוקרטית.
6. הבחירות נותנות ביטוי לזכות ולהתאגדות משום שלכל קבוצת אנשים יש זכות להקים מפלגה ולהתמודד בבחירות (זכות זו אינה מוחלטת). הבחירות נותנות ביטוי גם לחופש הביטוי משום שלמתמודדים ולבחורים יש זכות להציג רעיונות שונים ולנסות לגייס תמיכה ציבורית.
לבחירות דמוקרטיות יש כמה מאפיינים (תנאים) מרכזיים:

1) בחירות כלליות- לכל אזרח במדינה יש זכות להשתתף בבחירות למוסדות הנבחרים של המדינה.

2) בחירות חשאיות- אף אחד מלבד הבוחר איינו רשאי לדעת עבור מי הצביע.
3) בחירות שוות- לכל אזרח קול אחד ולכל קול משקל שווה.
4) בחירות מחזוריות- הבחירות מתקיימות במרווחי זמן סדירים הקבועים בחוק.
5) התמודדות חופשית- במסגרת הבחירות צריכה להתקיים תחרות הוגנת בין שני מתמודדים או יותר או בין שתי מפלגות לפחות.
שיטות בחירות 
במדינות דמוקרטיות יש שיטות שונות של בחירות. אין שיטה אידיאלית אחת המביאה לידי ביטוי באופן מלא את כל הערכים והעקרונות הדמוקרטיים. כאשר בוחנים שיטת בחירות במדינה דמוקרטית יש לשים לב לשלושה רכיבים:

1) במי בוחרים- בהקשר זה יש להבחין בין שיטה רשימתית על פיה בוחרים ברשימה של מועמדים (ליכוד, מפלגת העבודה, ש"ס ), לבין שיטה אישית על פיה בוחרים מועמד באופן ישיר (נתניהו, שרון, ברק).

2) כיצד מחולקים אזורי הבחירה- בהקשר זה יש להבחין בין שיטה ארצית לפיה כל הארץ מהווה אזור בחירה אחד, לצורך חישוב תוצאות הבחירות (כנהוג בישראל), לבין שיטה אזורית על פיה המדינה מחולקת לאזורים ומכל אזור נבחר נציג אחד או יותר (כנהוג בארה"ב).
3) כיצד מחולקים המנדטים- בהקשר זה יש להבחין בין השיטה הרובית לפיה נבחרים המועמדים זכו לרוב הקולות באזורי הבחירה שלהם (כנהוג בארה"ב), לבין השיטה היחסית על פיה אחוז הקולות שקיבלה מפלגה בבחירות יהיה זהה לאחוז המנדטים שיהיו לה בבית המחוקקים (כנהוג בישראל).
הצג והסבר יתרון אחד וחסרון אחד של שיטת הבחירות היחסית ושל שיטת הבחירות הרובית.

היתרון של שיטת הבחירות היחסית הוא הייצוגיות. יש מדינות בעלות אוכלוסייה מגוונת, המדגישות את היתרון של ייצוגיות. במדינות אלה נהוגה שיטת הבחירות היחסית. על פי שיטה זו לרוב הקבוצות במדינה ניתן ייצוג בבית המחוקקים. כתוצאה מכך חברי בית המחוקקים מייצגים דעות, אידיאולוגיות ואינטרסים שונים.

החיסרון של השיטה היחסית הוא שכמעט תמיד אין מפלגה שזוכה לרוב מוחלט בבחירות (כלומר 51% מן הקולות). כיוון שבדרך כלל אף מפלגה לא זוכה לרוב מוחלט , המפלגה שניצחה בבחירות חייבת להקים קואליציה עם מפלגות אחרות כדי להרכיב ממשלה שיהיה לה רוב בבית המחוקקים. כתוצאה מכך המפלגות הזוטרות בקואליציה מפעילות לחץ על המפלגה הגדולה כדי לקדם את האינטרסים שלהן. פעמים רבות מתפתחים חילוקי דעות בין המפלגות השותפות לקואליציה עד כדי פרישה מקואליציה ועריכת בחירות חדשות. עקב כך החיסרון של השיטה היחסית הוא שהיא עלולה להוביל לאי יציבות שלטונית.

היתרון של השיטה הרובית נובע מכך שהמנצח בבחירות פטור מן הצורך להקים קואליציה עם מפלגות אחרות. כיוון שזכה במרב הקולות הוא יכול לשלוט על פי ראות עיניו מבלי שיהיה נתון לסחטנות מצד מפלגות אחרות.

החיסרון של השיטה הרובית הוא בהיעדר ייצוגיות. המועמד שזכה במרב הקולות ניצח בבחירות. הבוחרים שהצביעו עבור המועמד שזכה במעט הקולות אינם מיוצגים בשלטון. הקולות שלהם הלכו לאיבוד.

מנגנוני פיקוח וביקורת
נוסף להפרדת רשויות ובחירות דמוקרטיות יש במדינות דמוקרטיות אמצעים נוספים אשר בעזרתם ניתן להגביל את כוחות השלטון. אלו הם מנגנוני פיקוח וביקורת פורמאליים ומנגנוני פיקוח וביקורת בלתי פורמאליים.

בין המנגנונים הפורמאליים ניתן למנות את:
1. פרלמנט - זהו בית המחוקקים הנבחר ע"י ציבור האזרחים. הוא ממלא תפקיד מרכזי בפיקוח ובביקורת על מדיניותה ופעולותיה של הרשות המבצעת. כדי לעשות זאת עומדים לרשותו כלים כמו:
1. חקיקה- הרשות המבצעת איננה יכולה לפעול אלא באמצעות חוק. החוק עומד מעל רשויות השלטון וכולם כפופים לו. לפיכך יכול הפרלמנט לחייב את הרשות המבצעת או לאסור עליה לפעול באמצעות חקיקה.
2. הצבעת אי אמון- בדמוקרטיות פרלמנטאריות הממשלה נשענת על אמון רוב חברי הפרלמנט. לפרלמנט יש אפשרות להביע אי אמון בממשלה ובכך להביא לסיום כהונתה. עקב כך מוגבלת הממשלה בפעולותיה כיוון שהיא מעוניינת לשמר את האמון שיש לה בקרב חברי הפרלמנט.
3. האופוזיציה- חברי הפרלמנט שאינם תומכים בממשלה נוהגים לבקר את פעולותיה באמצעות הצגת שאילתות, הצגת הצעות לסדר היום, הצבעות אי אמון והצעות חוק. הם מעוניינים לחשוף בפני הציבור את הליקויים בעבודת הממשלה כדי להביא לכך שהציבור לא יבחר בה פעם נוספת. הממשלה המודעת לכך מוגבלת בכוחה משום שהיא מעוניינת להשביע את רצונו של הציבור על מנת לזכות באמונו פעם נוספת.
2. המוסד לביקורת המדינה- המוסד לביקורת המדינה בודק אם מערכות השלטון פועלות בהתאם לחוק, ע"פ כללים של יעילות, חיסכון וטוהר המידות. הבדיקה נעשית ביוזמת המוסד ובזמן שהחוק קובע. דו"ח מבקר המדינה חייב, על פי חוק, להתפרסם ברבים. המוסד לביקורת המדינה נדרש לדווח לפרלמנט, לכלי התקשורת ולציבור על תפקודה של הממשלה, כדי שגם הם יוכלו לבקר אותה.

1) נציב תלונות הציבור- נציב תלונות הציבור מטפל בפניות של אזרחים הסבורים שרשויות השלטון, מוסדותיו או אישים המכהנים בהם פגעו בהם באופן הגובל באי צדק, חריגה מסמכות או אי תקינות.
2) מערכת המשפט- גם מערכת בתי המשפט מגבילה את כוחו של השלטון. בית המשפט בודק אם הפעולות של רשויות השלטון נעשות בהתאם לחוק. בית המשפט מספק הגנה על זכויות האדם והאזרח מפני רשויות השלטון, בעיקר מפני הרשות המבצעת.
מנגנוני פיקוח וביקורת בלתי פורמאליים:

1) תקשורת - אמצעי התקשורת הכתובה והאלקטרונית מגבילים את כוחן של רשויות השלטון. הם מספקים לציבור מידע על מה שנעשה במוסדות השלטון, חושפים שחיתויות וחוסר יעילות ונותנים לציבור הערכה ופרשנות על מדיניות, מעשים ואירועים שונים. בעזרת המידע שמספקים אמצעי התקשורת יכול הציבור להעריך את הפעולות של רשויות השלטון ולגבש עמדות בנושאים שונים.
קיומה של תקשורת חופשית ופתוחה תורם לעיצוב דעת קהל. השלטון הזקוק לדעת קהל תומכת נאלץ לרסן את פעולותיו מתוך התחשבות בה.

2) דעת קהל - במדינות דמוקרטיות בוחר הציבור את השלטון. לאחר הבחירה ממשיך הציבור לפקח על נבחריו. הציבור מביע את עמדותיו כלפי מדיניות השלטון באמצעות הפגנות, שביתות, הצהרות, מכתבים למערכות העיתונים והודעות בכלי התקשורת האלקטרוניים. המטרה של כל אלה היא להפעיל לחץ על השלטון לבצע או לא לבצע מדיניות מסוימת. החשיבות שהממשל מייחס לדעת קהל מקנה לציבור יכולת השפעה רבה על השלטון.

3) אמנות - סוגים שונים של אומנות (קולנוע, תיאטרון, ספרות, מוזיקה...) משמשים לפעמים דרך להבעת ביקורת פוליטית וחברתית על מדיניות השלטון.
4) חוקה- החוקה קובעת את עקרונות היסוד של מדינה, את הערכים והנורמות הפוליטיות שלה ואת הכללים על פיהם תתנהל המדינה. בחוקה מופיע פירוט של זכויות אדם והאזרח ולעיתים גם זכויות קבוצה של מיעוטים. לחוקה מספר תפקידים מרכזיים:

3) להגביל ולרסן את רשויות השלטון.

4) להגן על זכויות האדם, האזרח וזכויות המיעוט במדינה.
5) למנוע מן השלטון לעשות בכוחו שימוש לרעה ולמנוע עריצות של הרוב כלפי המיעוט.
עליונות החוקה

לחוקה יש עליונות על פני חוקים רגילים. כאשר מתברר שיש סתירה בין חוק רגיל לחוקה רשאי בית המשפט לבטל את החוק הרגיל. החוקה נועדה לא רק להגביל את כוחו של השלטון אלא גם לתרום ליציבות פוליטית. עקב כך קשה להכניס בה שינויים. יחד עם זאת האפשרות להכניס שינויים קיימת כדי להתאים את החוקה לתנאים המשתנים במדינה ובחברה. ההוראות לשינוי החוקה נמצאת בגוף החוקה.

חוקה פורמאלית וחוקה מטריאלית:

· חוקה פורמאלית- לרוב המדינות הדמוקרטיות יש חוקה פורמאלית, כלומר חוקה הכתובה במסמך אחד שיש לה מעמד על (לדוג' ארה"ב).

· חוקה מטריאלית- חוקה מטריאלית איננה כתובה במסמך אחיד אבל מבחינת התכנים שזה היא ראויה להיות חוקה. לדוג' בבריטניה יש חוקה מטריאלית שנוצרה במשך מאות שנים. חוקה זו נשענת על היסטוריה ארוכה של חקיקה, פסקי דין, נורמות חברתיות ומנהגים מקובלים. גם במקרה של חוקה מטריאלית יש התייחסות לערכים ולנורמות הדמוקרטיים של המדינה.
במילים אחרות ההבדל בין חוקה פורמאלית לחוקה מטריאלית איננו התוכן אלא הצורה.
עקרון שלטון החוק במדינה דמוקרטית

שלטון החוק במדינה דמוקרטית שונה באופן מהותי משלטון החוק במדינה לא דמוקרטית. ההבדל קשור לעליונות החוק. במדינה דמוקרטית גם רשויות השלטון וגם כל האזרחים כפופים לחוק. עיקרון שלטון החוק מלכד את היחידים והקבוצות באוכלוסייה השונים זה מזה. בצרכים ובשאיפות שלהם. עקרון שלטון החוק מבטא הסכמיות בדבר הכללים על פיהם יש לנהוג במסגרת המדינה.

יש להבחין בין שלטון החוק במובן הפורמאלי לבין שלטון החוק במובן המהותי.

שלטון החוק במובן הפורמאלי - המובן הפורמאלי עונה על השאלה כיצד מתקבל החוק וכיצד הוא נאכף: 

1. החוק נחקק ע"י בית המחוקקים.
2. החוק קובע את הזכויות ואת החובות של הפרטים ושל השלטון. החוק קובע מה מותר ומה אסור. לפרט מותר לעשות הכול חוץ ממה שהחוק אוסר עליו. לרשויות השלטון אסור לעשות דבר חוץ ממה שהחוק מתיר להן.
3. החוק חייב להיות מנוסח בבהירות. החוק חייב להיות גלוי וידוע ברבים.
4. חובת הציות לחוק חלה באופן שווה על רשויות השלטון ועל האזרחים. במקרה של אי ציות לחוק. נעשית פעולת האכיפה באופן שווה על כולם.
שלטון החוק במובן המהותי - המובן המהותי עונה על השאלה מה יש בחוק? המובן המהותי מתייחס לתוכן החוק ולמידת התאמתו לערכי הדמוקרטיה. ע"פ המובן המהותי החוק צריך להגן על זכויות האדם והאזרח, על זכויות המיעוט, למנוע עריצות שלטונית ולאפשר איזון בין צרכי הפרט לצרכי הכלל.

למרות שבמדינה דמוקרטית יש הסכמה כללית רחבה בנוגע לחשיבותו של שלטון החוק, קיימת גם תופעה של אי ציות לחוק.

אי ציות לחוק מוגדר כעבריינות. עבריינות יכולה להתבצע על ידי יחידים, קבוצות, מוסדות או נושאי תפקיד ציבורי.

יש להבחין בין סוגים שונים עבריינות:

1. עבריינות פלילית רגילה - במקרה זה העבירה על החוק נעשית ממניעים של תועלת אישית או רווח אישי. למשל גניבה, אונס, רצח...

2. עבריינות אידיאולוגית - במקרה זה העבירה על החוק נעשית מסיבות דתיות, פוליטיות או מוסריות. למשל חסימת כבישים או שריפת צמיגים עקב התנגדות למדיניות הממשלה.
3. עבריינות שלטונית - במקרה זה העבירה על החוק נעשית על ידי אדם הממלא תפקיד ציבורי, העובר על החוק בזמן כהונתו, תוך ניצול מעמדו וסמכותו. במקרה זה לא מדובר בשאיפה להפיק תועלת אישית אלא ברצון לשרת את טובת המדינה או את טובתו של ציבור מסוים. למשל שר הלוקח כסף מתקציב משרדו כדי לממן פעילות של מפלגתו.
מהו אי ציות לחוק מטעמי מצפון?

אי ציות לחוק מטעמי מצפון הוא אי ציות הנובע מהתנגשות בין חובת הציות לחוק לבין מחויבותו של האדם לערכיו האישיים בתחומי הצדק, המוסר והאמונה. אי ציות לחוק מטעמי מצפון נובע מכך שהאדם המפר את החוק רואה בציות לחוק פגיעה במצפונו. הוא מעדיף להישמע לצו מצפונו ולהעמיד את העקרונות המוסריים שעימם הוא מזדהה מעל החוק. לדוג' אזרחים המתנגדים לשימוש באלימות בכל מצב מסרבים לשרת בצבא למרות שהחוק מחייב אותם לעשות זאת. הם מעדיפים להפר את החוק ובלבד שלא יצטרכו להשתמש באלימות במסגרת שירותם הצבאי. 

מהו  אי ציות לחוק מסיבות פוליטיות?

בעוד שאי ציות לחוק מטעמי מצפון נובע מהתנגשות בין החוק לבין עקרונות מוסריים אישיים, אי ציות לחוק מטעמים פוליטיים מכוון בדרך כלל כלפי השלטונות ומטרתו לגרום לשינוי במדיניות בתחום זה או אחר. כמו הסרבן מטעמי מצפון, גם הסרבן מסיבות פוליטיות, בדרך כלל, נוטל אחריות על מעשיו ומוכן לעמוד לדין ולשאת בעונש הקבוע בחוק.

ההבדל הוא, שהסרבן מטעמי מצפון לא מנסה לשנות מדיניות פוליטית ואילו הסרבן מסיבות פוליטיות מפר את החוק כדי לשנות את מדיניות הממשלה. כדי לגרום לשינוי במדיניות הממשלה הסרבן מסיבות פוליטיות מנצל לפעמים את העמדתו לדין כדי לפרסם את מחאתו וליצור דעת קהל אוהדת.

יש לזכור שאי ציות לחוק מסיבות פוליטיות נוגד את עיקרון ההסכמיות, שכן במשטר דמוקרטי המיעוט מסכים למלא אחר הכרעת הרוב גם כאשר הוא מתנגד לה.

מהי פקודה בלתי חוקית בעליל?

יש לזכור שלא כל אי ציות לחוק נחשב למעשה של עבריינות, יש מקרים, בעיקר במערכת הצבאית, שבהם חייל חייב שלא לציית לחוק, לפקודה או לצו שהם בלתי חוקיים בעליל.

פקודה בלתי חוקית בעליל הוא מקרה קיצוני של חוק או צו הסותר בתוכנו את הערכים הבסיסיים של חברה מתוקנת, והוא בלתי מוסרי לחלוטין. על היחיד מוטלת חובה שלא לציית לפקודה בלתי חוקית  בעליל. מי שמציית לפקודה כזו יועמד לדין.

הגדרה זו של פקודה בלתי חוקית בעליל היא בעייתית משום שהיא לא מספיק ברורה. התוצאה של אי הבהירות של ההגדרה מעמידה לא פעם את החיילים בפני דילמה קשה. חייל הנמצא במצבים קשים של לחץ לא תמיד יודע כיצד לנהוג. חייל בעל מצפון רגיש עלול שלא לציית לפקודה שנראית לו בלתי חוקית בעליל אך בסופו של דבר תתברר כחוקית או בלתי חוקית, אבל לא כבלתי חוקית בעליל. לעומת זאת חייל אחר יכול לבצע פקודה בלתי חוקית בעליל שלא קוממה את מצפונו משום שראה בה פקודה חוקית או בלתי חוקית.

גבולות בדמוקרטיה
מושגים מרכזיים: 

דמוקרטיה מתגוננת, קבוצות אנטי דמוקרטיות, הוצאה אל מחוץ לחוק, צנזורה, מעצר מנהלי.
קיומה של הדמוקרטיה, על שני מובניה – הפורמלי והמהותי – מחייב שמירה על כללי הדמוקרטיה ועקרונותיה.

עם זאת, ישנם מצבים בהם מוצאת עצמה המדינה הדמוקרטית נאלצת לפעול בדרך אנטי – דמוקרטית כדי להגן על עצמה; מצב בו ישנו איום על אופייה הדמוקרטי של המדינה ומצב בו שלומה ובטחונה הפיסי של המדינה נתון בסכנה.
השאלה בפניה עומדת הדמוקרטיה היא:
מתי, ועד כמה, מותר למשטר הדמוקרטי לפגוע בזכויות אדם ואזרח על מנת להגן על המדינה מפני איומים אלה? 

זכות הדמוקרטיה להגן על עצמה
האם לדמוקרטיה יש זכות להגן על עצמה מפני קבוצות אנטי-דמוקרטיות, גם במחיר פגיעה בעקרונות המשטר הדמוקרטי ובערכיו?

ההיסטוריה הוכיחה מהי הסכנה הטמונה בקבוצות אנטי דמוקרטיות וביכולתן לעלות לשלטון במסגרת המשטר הדמוקרטי. (המפלגה הנאצית בגרמניה והמפלגה הפשיסטית באיטליה בשנות ה20- וה30- של המאה ה-20).

במדינות הדמוקרטיות קיימות היום שתי תפיסות שונות בנוגע לשאלה זו:

גישת ה"דמוקרטיה המתגוננת", וגישה הפוכה, המתנגדת לרעיון הדמוקרטיה המתגוננת.
עקרון הדמוקרטיה המתגוננת - גישה המקובלת על רוב מדינות אירופה. על-פי גישה זו:
· זכותו של משטר דמוקרטי להגן על עצמו מפני קבוצות המאיימות על קיומו.
· המדינה רשאית לחוקק חוקים שיגבילו את יכולתן של קבוצות אנטי דמוקרטיות – חוקים האוסרים הסתה גזענית וחוקים המגדירים פסילת מפלגה והוצאתה אל מחוץ לחוק.
 לדוגמא: במדינת ישראל מוגדרים הגבולות בשני חוקים – חוק המפלגות וחוק יסוד: הכנסת.
               חוק יסוד: הכנסת, סעיף 7א (תיקון 35 שהתקבל ב-15 במאי 2002):
        "רשימת מועמדים לא תשתתף בבחירות לכנסת ולא יהיה אדם מועמד בבחירות לכנסת, אם יש במטרותיה או במעשיה של הרשימה או במעשיו של האדם, לפי העניין, במפורש או במשתמע,  אחד מאלה:
(1) שלילת קיומה של מדינת ישראל כמדינה יהודית ודמוקרטית.
(2)  הסתה לגזענות;
(3)  תמיכה במאבק מזוין, של מדינת אויב או של ארגון טרור, נגד מדינת ישראל." 
הסכנות הטמונות בגישת "הדמוקרטיה המתגוננת":
· פגיעה מוגזמת של השלטון בזכויות אדם ואזרח בשם הצורך בהגנה על המדינה ובטחון תושביה.
· סכנה שקבוצות שהוצאו אל מחוץ לחוק, "ירדו למחתרת" ויפעלו משם נגד המדינה.
גישת השוללים את עקרון הדמוקרטיה המתגוננת - גישה שהיתה מקובלת בעיקר בארה"ב***:
· אסור למדינה דמוקרטית לפגוע בזכויות היסוד של האזרח (חופש הביטוי, הזכות לבחור ולהיבחר, חופש   ההתאגדות, זכות המיעוט לקידום רעיונותיו ועמדותיו וכדומה).
· אין להגביל התארגנויות אנטי – דמוקרטיות (מפלגות, ארגונים, הפגנות, תהלוכות–יש לאפשר קיומם גם  אם הם עוסקים בפעילות אנטי – דמוקרטית). 
· *המדינה רשאית לפגוע בזכויות היסוד של האדם והאזרח רק אם בוצעה עבירה פלילית, כלומר – הגבלת  פעילותה של התארגנות אנטי-דמוקרטית תתאפשר רק בעת או לאחר ביצועה של פעולה המהווה עבירה על   החוק הפלילי.
הסכנות הטמונות בגישה המתנ גדת לדמוקרטיה המתגוננת:
· מדינה המאפשרת פעילות של ארגונים אנטי – דמוקרטיים מאפשרת, למעשה, פעולות המסכנות את עצם קיומה כמדינה בעל תמשטר דמוקרטי.
בטחון ודמוקרטיה

פגיעה בעקרונות הדמוקרטיה ובערכיה עלולה להיות גם כתוצאה מצרכי הביטחון של המדינה. 

מדינה הנמצאת בסכנה ביטחונית (איום חיצוני, מלחמה, טרור) עושה שימוש בחקיקת חירום כגון: צנזורה ביטחונית, מעצר מנהלי של אדם (מעצר מניעתי, ללא משפט, של אדם, מבלי שהוכח שביצע עבירה כלשהי) ועוד.

במדינת ישראל מתבצעת חקיקת החירום במסגרת תקנות לשעת חירום (תקש"ח). התקש"ח מאפשרות לממשלה לתקן תקנות ולחוקק חוקים בשעת חירום, שלא בהליך הרגיל. יחד עם זאת, מגביל המחוקק את סמכות הממשלה רק למצב חירום, ומאפשר ביקורת ופיקוח על החלטותיה (כנסת, בג"ץ).

*** ארה"ב מאז  ה- 11.9.2001
האמצעים בהם משתמשת ארה"ב מאז ספטמבר 2001 קשורים, רובם ככולם, לצורכי הביטחון של המדינה, בהגנה על קיומה הפיזי; אולם הם מצביעים על מגמה של הסכמה לפגיעה בזכויות אדם. מגמה זו יוצרת פרשנות רחבה יותר של המושג "דמוקרטיה מתגוננת". כלומר – יש מי שכולל היום במושג זה כל מצב בו פוגעת המדינה הדמוקרטית בזכויות אדם בעתות חירום; אם כתוצאה מאיום על המשטר הדמוקרטי עצמו ואם כתגובה לאיום על ביטחון המדינה וחיי תושביה.

מאז הפגיעה ב"מגדלי התאומים" ב-11 בספטמבר 2001 חל בארה"ב שינוי קיצוני המתבטא בדרכים שונות: 

בדיקות קפדניות של נוסעים וכבודתם במטוסים, אנשים נחשדים על-פי מוצאם וגוון עורם, אכיפה מוגברת של חוקים כחוק ההגירה וגירוש שוהים בלתי – חוקיים, פגיעה בפרטיות תוך קבלת היתר משפטי להאזנות, בדיקת דוא"ל אישי ועוד. 

שינוי נוסף ניתן היה לראות בהתנהגות התקשורת, שהטילה על עצמה "צנזורה מרצון" – בא לידי ביטוי בתמיכה ללא סייג בנשיא ובממשל מיד לאחר הפגיעה במגדלי התאומים, בסיקור סלקטיבי, נוח לממשל, של המלחמות באפגניסטאן (2001-2002) ובעירק (2003), הענות לקריאתו של הנשיא להימנע מלשדר את דברי בן-לאדן, שמא יש בקלטות העברת מסרים סמויה ועוד.
המדינה הדמוקרטית מוצאת עצמה, אם-כך, מפעילה אמצעים אנטי דמוקרטיים, תוך פגיעה בזכויות אדם ואזרח בסיסיות, בין אם מדובר בדמוקרטיה מתגוננת מפני פגיעה באושיות המשטר הדמוקרטי ובין אם מדובר בהגנה על בטחון המדינה, כתשובה לאיום  על קיומה הפיזי של המדינה.

שאלות ותשובות לדוגמא:


  שאלת היגד:

*בפסיקה תקדימית, הורה בית משפט צרפתי לחברת האינטרנט האמריקאית "יאהוּ!", לחסום בפני משתמשים צרפתים את הגישה לאתרי המכירות הפומביות של החברה, בהם נמכרות מזכרות  נאציות.
- זהה והסבר את העקרון (הגישה) שהנחה את בית המשפט בפסיקתו.  נמק את תשובתך.
*תשובה:

זיהוי (ציון):  (עקרון) גישת הדמוקרטיה המתגוננת.
הסבר: גישת הדמוקרטיה המתגוננת היא עמדתו של משטר דמוקרטי המבקש להגן על עצמו מפני התארגנויות אנטי – דמוקרטיות במדינה.

מדינה שנוקטת בגישת הדמוקרטיה המתגוננת מוכנה להגביל התארגנויות אנטי – דמוקרטיות תוך פגיעה בזכויות יסוד על מנת להגן  על המשטר הדמוקרטי ועל בטחון תושביה.

נימוק (קישור): פסיקת ביהמ"ש אוסרת את הגישה לאתרי מכירות בהן נמכרות מזכרות נאציות.

הנאציזם הוא השקפת עולם גזענית ואנטי-דמוקרטית. ביהמ"ש פועל בשם הרצון להגביל פעילות אנטי – דמוקרטית במדינה, גם אם ההגבלה פירושה פגיעה בחירויות יסוד של אזרחי צרפת, שלמעשה נמנעת מהם האפשרות לקנות מזכרות אלה. 

 [יש לזכור גם שלאירופה (ולצרפת בכלל זה)היה ניסיון מר עם התארגנויות אנטי-דמוקרטיות בכלל ועם הנאציזם בפרט].

       

שאלת היגד

הסבר כיצד מהווה מעצר מנהלי פגיעה חמורה בזכויות הנעצר. 
**תשובה

הסבר "מעצר מנהלי": אחזקת אדם במעצר ללא משפט, מבלי להוכיח שעבר על החוק. מעצר מניעה המתבצע כדי למנוע סכנה לביטחון המדינה או בטחון הציבור.         


הסבר "זכויות הנעצר": כל אדם זכאי להליך הוגן בעת שהוא נחשד ע"י המדינה בעבירה על החוק. הזכות להליך הוגן משמעה זכותו של אדם שלא ייפגעו זכויותיו מעבר למה שנדרש לצורך חקירה ו/או משפט בהם הוא מעורב. זכות זו באה, בין היתר, להבטיח שלא ייענש אדם ללא משפט, שידע הנאשם במה מאשימים אותו ושיתאפשר לו להציג את גרסתו.


"מעצר מנהלי מהווה פגיעה חמורה בזכויות הנעצר" – במעצר מנהלי נמנעת מהעציר זכותו הטבעית, כאדם, להליך הוגן. העציר מוחזק במעצר מבלי שמתקיים הליך משפטי בעניינו, אין הוא יודע במה מאשימים אותו ואין מאפשרים לו לטעון את טענותיו; כלומר, לא מתקיימים התנאים למימושו של הליך הוגן. 
השלטון במדינת ישראל
היסודות החוקתיים של מדינת ישראל.

לכל מדינה יש מערכת חוקים וכללים המבטאים את העקרונות והערכים שהמדינה מעניינת לחיות על פיהן. למערכת זו של נורמות וכללים קוראים יסודות חוקתיים של משטר. למדינת ישראל יש מספר יסודות חוקתיים: הצהרת העצמאות, חוקי היסוד, חוק השבות וחוק האזרחות. אחד הנושאים המרכזיים הקשורים ליסודות החוקתיים של מדינת ישראל הוא הנושא של החוקה. למדינת ישראל אין חוקה. מעיון בהצהרת העצמאות מתברר כי מנסחי הכרזת העצמאות התכוונו לכונן חוקה פורמאלית. בהצהרת העצמאות נאמר: "אנו קובעים שהחל מרגע סיום המנדט... ועד להקמת השלטונות הנבחרים והסדירים של המדינה, בהתאם לחוקה שתקבע ע"י האסיפה המכוננת הנבחרת לא יאוחר מ- 1 באוקטובר 1948, תפעל מועצת העם כמועצת מדינה זמנית..."

ברוח הדברים האלה הקימה מועצת המדינה  הזמנית- בסמוך להקמת המדינה- ועדה לענייני חוקה. מכאן אפשר להסיק שמנסחי הצהרת העצמאות התכוונו לכונן חוקה פורמאלית, שאם לא כן לא היו מקימים ועדה לענייני חוקה.

החוקה לא נחקקה בשנות ה- 50 משתי סיבות:

1. השלטון מטבעו מעדיף שלא לכבול את ידיו בחוקה המגבילה בעיקר את הרשות המבצעת.

2. המפלגות הדתיות התנגדו לכינון חוקה.
בסוף שנות ה- 80 חרג הויכוח על כינון חוקה מגבולות הכנסת והפך למאבק ציבורי. בראש המאבק עמדה קבוצת פרופסורים למשפטים מאוניברסיטת ת"א, שהציעה נוסח חדש של חוקה. הויכוח העקרוני על הצורך בחוקה ועל התכנים של החוקה הרצויה בישראל התעורר מחדש. העמדות העיקריות בויכוח זה הן:

1. יש התומכים בכינון חוקה במדינת ישראל בדומה לחוקות המקובלות במדינות הדמוקרטיות המערביות. התומכים בכינון חוקה לישראל חושבים שחוקה היא תנאי המבטיח את זכויות האזרח וזכויות המיעוט, חוקה היא אמצעי המגביל את כוחו של השלטון. היא תורמת ליצירת נורמות וערכים של מדינה דמוקרטית.

2. אחת הגישות המקובלות בקרב היהדות הדתית היא הגישה של היהדות הדתית- ציונית. הנמנים עם גישה זו תומכים בכינון חוקה למדינת ישראל בתנאי שבחוקה יהיה שילוב בין ערכים ממסורת ישראל לערכים מתפיסת העולם המערבית הדמוקרטית.
3. היהדות החרדית מתנגדת לכל חוקה מעשה ידי אדם. היא רואה בתורת ישראל את החוקה היחידה המחייבת את העם היהודי.
האזרחות כיסוד חוקתי במדינת ישראל.

האזרחות מציינת את טיב הקשר בין אדם לבין המדינה שבה הוא חי. האזרחות היא אחד מהביטויים של רעיון האמנה החברתית במדינה דמוקרטית. האזרחות משקפת את יחסי הגומלין בין היחיד לבין השלטון ואת יחסי הגומלין בין היחידים לבין עצמם. כדי לקיים מערכת של יחסי גומלין המתנהלת על פי כללים מוסכמים מוטלות על האזרחים ועל רשויות השלטון במדינה חובות הקבועות בחוק. עמידה בחובות אלה מבטיחה שכל יחיד בחברה יכול להתפתח בלי שאחד יפגע באחר. האזרחות מבטאת את המחויבות של האזרח כלפי המדינה לא רק מכוח חוק, אלא גם מתוך הכרה ומחויבות אישית. להיות אזרח פירושו גם לתרום לחברה במסגרת פעולות התנדבותיות. להיות אזרח פירושו להיות מעורב בפוליטיקה מתוך מטרה להשפיע על מה שקורה במדינה. הזכות להיות אזרח הוכרה בסעיף ט"ו בהכרזה לכל באי עולם: "כל אדם זכאי לאזרחות, לא תישלל מאדם אזרחותו דרך שרירות ולא תקופח דרך שרירות זכותו להחליף את אזרחותו."

בכל מדינה יש חוק אזרחות המגדיר באלו תנאים אדם זכאי להיות אזרח במדינה.

ישנן שתי שיטות מקובלות לרכישת אזרחות:

1. שיטת דין הקרקע- על פי שיטה זו נרכשת האזרחות ע"י לידה בטריטוריה של המדינה. לדוג' ילד שנולד לזוג ישראלים המטיילים בארה"ב זכאי לאזרחות אמריקאית.

2. שיטת דין הדם- האזרחות עוברת בירושה מהורים לבנים ללא קשר למקום הלידה. לדוג' ילדים שנולדו בקנדה לאזרחים צרפתיים מקבלים אוטומטית אזרחות צרפתית בשל היותם בנים לאזרחים צרפתים.
רוב המדינות משלבות את שתי השיטות תוך העדפה של אחת מהן. מדינת ישראל היא מדינת לאום יהודית. אחת ממטרותיה המרכזית היא לשמור על רוב יהודי במדינה ולעודד עליה של יהודים. עקב כך מעדיפה ישראל את דין הדם ומכירה בדין הקרקע רק במידה מצומצמת. בחוק האזרחות שנתקבל ב- 1952 נקבעו שש דרכים לרכישת אזרחות ישראלית:

1) מכוח השבות- כל מי שחל עליו חוק השבות מקבל אוטומטית אזרחות ישראלית. גם בני זוג שאינם יהודים, ילדים, נכדים ובני זוגם זכאים לקבל אזרחות ישראלית.

2) מכוח ישיבה בארץ- תושבים קבועים (לא יהודים) ערבים, דרוזים ואחרים החיים דרך קבע בישראל, והיו רשומים במרשם האוכלוסין ב- 1952 או במרשם התושבים ב- 1980 קיבלו אזרחות ישראלית.
3) מכוח לידה- מי שנולד בישראל לאב או אם שהם אזרחים ישראלים זכאי לאזרחות ישראלית. מי שנולד מחוץ לישראל זכאי לאזרחות ישראלית אם אביו או אימו חיו קודם לכן בישראל והיו אזרחים ישראלים.
4) מכוח לידה וישיבה בארץ- לא יהודים שנולדו בארץ לאחר קום המדינה ולא הייתה להם אזרחות אחרת, והם תושבי ישראל במשך חמש שנים רצופות לפני יום הגשת הבקשה, רשאים להגיש בקשה לקבלת אזרחות ישראלית. בתנאי שהגישו בקשה זו בין גיל 18 לגיל 21.
5) מכוח התאזרחות- אדם הרוצה לקבל אזרחות ישראלית נדרש לעמוד בתנאים הבאים:
1) לשהות בישראל 3 שנים מתוך תקופה של 5 שנים שקדמה ליום הגשת בקשת האזרחות.

2) הוא מתכוון לעלות לארץ.
3) הוא יודע ידיעה מסוימת של השפה העברית.
4) הוא מוותר על אזרחותו הקודמת או מוכיח שיפסיק להיות אזרח של מדינה אחרת כאשר יקבל אזרחות ישראלית.
5) הוא זכאי לשבת בישראל ישיבת קבע ע"פ הסכמת שר הפנים.
6) לפני קבלת האזרחות יצהיר המבקש: "אני מצהיר שאהיה אזרח נאמן למדינת ישראל".
גם אם המבקש אזרחות עמד בכל התנאים האלה יש לשר הפנים שיקול דעת אם להעניק לו אזרחות.

6) מכוח הענקה- לשר הפנים סמכות להעניק אזרחות ישראלית כאשר המדינה מעוניינת מסיבות שונות להעניק אזרחות לאדם המזדהה עם מדינת ישראל ומטרותיה. לדוג' ג'ונתן פולארד קיבל אזרחות ישראלית על פי סעיף זה.

ישנם מקרים בהם ניתן לבטל אזרחות ישראלית:

1) אזרח ישראל שיצא מישראל בניגוד לחוק והסתנן למדינת אויב או רכש את אזרחותה, ייחשב למי שויתר על אזרחותו הישראלית. אם נולד לו ילד מחוץ לישראל תישלל הזכות לאזרחות ישראלית גם ממנו.

2) שר הפנים יכול לבטל אזרחות של אדם אם הוכח שהאזרחות נרכשה על יסוד פרטים שקריים.
3) שר הפנים יכול לבטל אזרחות של אדם שעשה מעשה שיש בו משום הפרת אמונים כלפי המדינה.
4) ויתור מרצון- אזרח ישראלי יכול להצהיר בכתב על כך שהוא מוותר על אזרחותו. בכל מקרה ויתור על אזרחות מותנה בהסכמת שר הפנים. שר הפנים רשאי לדחות בקשה לויתור על אזרחות אם לפי דעתו יש הצדקה לכך. לדוג' הבקשה לויתור על אזרחות נובעת מתוך רצון שלא לשרת בצבא.
אזרחות ישראלית מקנה את הזכויות הבאות:

1) הזכות לבחור ולהיבחר לכנסת.

2) הזכות לקבל דרכון.
3) הזכות לעבוד בשירות המדינה.
4) הזכות להיכנס ולצאת מהמדינה ללא הגבלה.
5) הזכות לקבל הגנה מהמדינה.
על אזרח ישראלי מוטלות החובות הבאות:

1) חובת תשלום מיסים כמו מס הכנסה, ביטוח לאומי ומס בריאות.

2) שירות בצבא. לשר הביטחון יש סמכות לפטור מחובת שירות צבאי מסיבות רפואיות, מסיבות דתיות, מסיבות מצפוניות ומסיבות של נישואין או לידה.
3) חובת הנאמנות למדינה. ניתן להעמיד לדין כל אזרח על עבירות הפוגעות בביטחון המדינה כמו למשל ריגול או גילוי סודות לאויב.
החברה הישראלית: חזרה רבת שסעים
החברה הישראלית היא חברה הטרוגנית. יש בה קבוצות שונות מבחינת השתייכותן הלאומית, הדתית, העדתית, המעמדית והפוליטית.

כל קבוצה מעוניינת לקדם את מטרותיה. עקב כך יש בחברה הישראלית שסעים חברתיים, כלומר החברה מפוצלת לקבוצות שונות.אחד העקרונות המאפיינים את החברה הישראלית הוא עיקרון הפלורליזם כלומר מתן לגיטימציה להתפצלות החברה הישראלית לקבוצות אתניות, דתיות, לשוניות ותרבותיות שונות.

שסע חברתי פירושו קווי גבול חברתיים החוצים את החברה ומחלקים אותה למחנות שונים. בין מחנות אלה מתקיים מתח. 

בחברה הישראלית יש 5 שסעים חברתיים:

1. שסע לאומי- בין הרוב היהודי לבין המיעוט הערבי.

2. שסע דתי- בין יהודים דתיים ליהודים לא דתיים.
3. שסע עדתי- בין אשכנזים יוצאי אירופה וצפון אמריקה לבין מזרחיים יוצאי אסיה ואפריקה.
4. שסע אידיאולוגי פוליטי- בין ימין ניצי לבין שמאל יוני בנושאי חוץ ובטחון.
5. שסע מעמדי- חברתי- כלכלי- בין עשירים לעניים, משכילים למשכילים פחות, תושבי ישובים מבוססים לתושבי עיירות הפיתוח.
יש להבחין בין שסע צולב לשסע חופף.

כאשר אנשים שונים משתייכים לקבוצות שונות בשסעים שונים מדובר בשסע צולב. למשל אנשים הנמצאים בקבוצות העשירים בשסע המעמדי- חברתי כלכלי יכולים להיות בקבוצות שונות בשסע העדתי כלומר יש ביניהן\ם גם אשכנזים וגם מזרחיים.

לעומת זאת כאשר יש מתאם בין קבוצה מסוימת בשסע מסוים לבין אותה קבוצה בשסע אחר מדובר בשסע חופף. לדוג' אם כל הערבים בשסע הלאומי נמצאים בקבוצות העניים בשסע המעמדי- חברתי כלכלי מדובר בשסע חופף.

מצב של שסעים חופפים עלול להחריף את המתח בין קבוצות השונות בחברה ומצב של שסעים צולבים נועד להפחית את המתח בין הקבוצות השונות בחברה.

כדי להתמודד עם הפיצול החברתי התפתחו בישראלי מנגנונים שנועדו להפחית את המתחים כמו למשל שיטת בחירות יחסית, הסדר הסטאטוס- קוו ומדיניות של העדפה מתקנת.

הקבוצה האורתודוכסית:
מאופיינת בכך שהיא רואה באמונה באלוהים ומילוי המצוות כדבר שמחייב אותם, משפיע על אורח החיים שלהם, והוא חלק מרכזי מההווי שלהם.

הזרם האורתודוכסי מתרכז בהלכה ולפיו קיום מצוות זו הדרך למלא את רצון האל ; הכל לפי ההלכה, אין קיצורי דרך כמעט ולא מתפשרים עם המודרניזציה. זוהי גישה שמרנית שמאמינה שרק ההלכה שומרת על ייחודו של העם היהודי.

מדינת ישראל אימצה את הגישה האורתודוכסית, בעיקר בשל הלחץ של המפלגות הדתיות- זוהי גישה מחמירה, במסגרת הסטטוס-קוו, שכאמור הלך והתרחב לחוקים רשמיים ככל שהמפלגות הדתיות התחזקו עם הזמן. לפי הגישה האורתודוכסית, יהודי הוא מי שאימו יהודיה, הוא אינו בן דת אחרת והתגייר כהלכה- זהו גיור מאוד קשה, שכולל בין היתר מילוי כל המצוות, למידה של שנתיים ב- "ישיבה" ועוד. הקבוצה האורתודוכסית מתחלקת ל- 2 קבוצות:

-        הקבוצה האורתודוכסית הדתית לאומית ("הכיפות הסרוגות"):

גם היא שואפת למדינת הלכה, מאמינה בה' וכו'. הם רואים את הציונות והקמת המדינה כראשית הגאולה ("אתחלתא דגאולה"), הם משולבים בכל המבנה של החברה (תרבות, כלכלה, צבא וכו'). המדינה מכירה בהם כזרם חינוך נפרד- דתי-לאומי, שהמדינה מעורבת רק בתקציבים שלו, אך לא בתכנים (יש דגש על תחום היהדות).

-         הקבוצה החרדית, רואה את הציונות ככפירה, ששיבשה את אורחות החיים, ולכן הם מכחישים אותה. כמו כן, הם מאמינים שבבוא המשיח תתחיל הגאולה, ולכן אין לעשות קיצורי דרך, גם לא ע"י הקמת מדינה חדשה-ציונית. הם מאופיינים בעיקר באורח החיים שלהם, שכאמור מושפע מאוד מתפיסת עולמם- בא לידי ביטוי בלבוש חיצוני, מקום מגורים (גרים בשכונות מסוימות), חתונות פנימיות (מתחתנים אחד עם השני) וכו'.

היא מתחלקת גם היא ל- 2 קבוצות (בשתי הקבוצות, הרבנים הם המנהיגים החברתיים-פוליטיים-דתיים-וכו'):
    "דינא דמלכותא דינא"- (ש"ס, אגודת ישראל ועוד). הם מתנגדים לציונות, אך מקיימים את חוקי המדינה, ובעיקר את אלו שלא נוגדים את תפיסת עולמם- עד בוא המשיח. בנוסף, מקבלים את המוסדות המנהלתיים של המדינה ומשתתפים במערכות השונות שלה (למשל המערכת הפוליטית- מפלגות, כנסת, ממשלה וכו').

 קבוצות דתיות קיצוניות- (למשל: נטורי קרתא, חסידי סאטמר)- מסתייגים ולא לוקחים שום חלק ממוסדות השלטון, קיצונים בנטייתם נגד הציונות, מנסים להתרחק ככל שאפשר, גרים בשכונות מאוד מסוימות (בעיקר בירושלים, למשל בשכונת מאה שערים).

הקבוצה של הדתיים ליברלים 
לא רואה באידאל של מדינת הלכה, אלא מסורת שיש להיאחז בה, כל אחד לפי דרכו ואמונתו. כוללת 3 תתי-קבוצות, של מסורתיים, קונסרבטיבים ורפורמים (מקושרים ליהדות אמריקה- השפעה פוליטית, כסף למדינה, עלייה וכו').

הזרם הרפורמי ("יהדות מתקדמת") מאוד גמיש בנושא הגיור, כמו גם הזרם הקונסרבטיבי. לפי זרמים אלו, יהודי הוא מי שנולד לאם יהודיה, זהו גיור יותר לפי המסורת ולאו דווקא לפי ההלכה. בנוסף, הזרם הרפורמי מחפש דרך חדשה לעיצוב התפיסה היהודית הדתית, ולא כפי שהתגבשה במהלך הדורות לפי ההלכה היהודית. חברי הזרם הרפורמי מאמינים כי על כל אחד לעצב את חייו הרוחניים לפי אמונתו, ולכן אין אחידות ביניהם לגבי המצוות שכל אחד מהם ממלא או לא ממלא. הם רואים חשיבות עליונה במצוות שבין אדם לחברו, מוסר אישי וצדק חברתי. האשה שווה לגבר מכל הבחינות, כמו גם בזרם הקונסרבטיבי, ולכן היא יכולה להיות רבנית, שליחת ציבור או כל תפקיד מנהיגותי אחר.

הזרם הקונסרבטיבי ("יהדות מסורתית") מחמיר יותר מהרפורמי, אך עדיין קצת ליברלי. הוא מאמץ את ההלכה, אך מתאים אותה ואת התפילות לתקופה הנוכחית, עם פירושים מחודשים ועוד. בנוסף, הזרם הקונסרבטיבי מחייב נישואין וגירושין לפי ההלכה, ומתנגד לנישואי תערובת. חלק מהקונסרבטיבים אף מרשים נישואין בין יהודים, שבעיני האורתודוכסים הם "פסולי חיתון" (למשל כהן וגרושה, כהן וגיורת, וממזרים- בן או בת של אישה נשואה שאינם מבעלה וכן צאצאיהם.)

הזרם המסורתי מאמין בקיומו של האל, והם רואים ביהדותם כשילוב של דת ולאומיות, והדבר משפיע גם על אורח חייהם. למרות זאת, יש ביניהם הממלאים יותר מצוות, ויש הממלאים פחות מצוות, אך עיקר המצוות שכל המסורתיים שומרים עליהם הן אלו הקשורות לחגים וטקסים, כגון ברית מילה, בר מצווה, חתונה, צום יום כיפור וכו'.

הקבוצה החילונית

חברי הקבוצה החילונית הם לכאורה יהודים, אך לא רואים את עצמם כשייכים לדת היהודית. הקשר שלהם הוא בעיקר תרבותי, אך לא דתי. הם חוגגים חגים בדרכם שלהם. הם מדגישים את זהותם היהודית, בהתבסס על מוצא, הסטוריה, תרבות וגורל משותף, אך לאו דווקא ממניעים דתיים. עבור רובם, היהדות היא תרבות לאומית ולא דת, ועבור חלקם היהודית החילונית היא אפילו אידאולוגיה, לפיה מדינת ישראל צריכה להיות חילונית, דמוקרטית וליברלית, ולאפשר לכל אדם לקבוע את אורח חייו לפי רצונו (הפרדת דת ממדינה). בנוסף, הם מתנגדים לחקיקה דתית שמחייבת את היחיד או הציבור החילוני.

הגורמים לשסע:

לשסע הדתי ישנם מספר גורמים, בהם ישנן חילוקי דעות ואף סכסוכים בין דתיים יותר לדתיים פחות או חילוניים.

-         חקיקה דתית- ישנו ויכוח לגבי המידה שבה החוקים במדינת ישראל צריכים לשקף את הדת וההלכה היהודית. יש הטוענים כי יש להפריד בין דת למדינה, ויש האומרים כי חייבים לעגן בחוק כל מיני חוקים והלכות דתיות, כגון בתי דין רבניים, שמירת השבת, אי אכילת חמץ בפסח או חזיר לאורך השנה ועוד.

-         מידת שמירת השבת- ויכוח נוסף הוא לגבי צביונה של השבת. מצד אחד, יש הטוענים כי השבת מהווה סמל מרכזי בעולם היהדות ולכן יש לשמור עליה בכל מחיר, לשבות מכל מלאכה, כולל עבודות הקשורות בבילוי ונסיעות. מצד שני, ישנם הטוענים כי השבת היא יום מנוחה מהעבודה בלבד, ויש לנצלה כדי להקדיש יותר זמן למשפחה, לבילוי ולהנאה.

-         הכרה בזרמים- הקונסרבטיבי והרפורמי, לצורך טקסי נישואין, גירושין, מועצות דתיות, מוסדות וכו' (כרגע הזרם האורתודוכסי הוא היחידי שבעל סמכות לטפל בנושאים האלו).
-         הגדרת מיהו יהודי- שאלת הגיור (פירוט מקודם...)

-         שירות בחורי ישיבות בצה"ל- לפי הדתיים, התורה היא ערך עליון שמשפיע על אורח חייהם ולכן נמנע מהם לשרת בצה"ל. לעומת זאת, הדתיים פחות והחילוניים טוענים שיש להשתתף במאמץ המשותף של העם היהודי-ישראלי.

-         התערבות הממסד הרבני בפוליטיקה הישראלית- לעיתים, רבנים בישראל מוציאים פסקי דין בנושאים ששנויים במחלוקת בחברה הישראלית, ויכולה לגרום להתנגשות בין שלטון החוק במדינת ישראל לבין חוקי ההלכה. דבר שכזה מעורר התנגדות בקרב החברה החילונית, שרואה זאת כפגיעה בשלטון החוק ואיום על הדמוקרטיה.

-         ההתיישבות ביש"ע- חלק רב מהציבור הדתי (בעיקר הדתי-לאומי) מאמין ברעיון "ארץ ישראל השלמה", לפיו ארץ ישראל היא קדושה ולכן אסור לוותר על ההתיישבויות ביש"ע, בעוד שרוב הציבור החילוני כן מוכן לוותר על חלקים משטחים אלו, על מנת לפתור את הסכסוך הישראלי-פלשתינאי. ויכוח זה מחריף את השסע בין חילונים לדתיים, מכיוון שהוא (השסע הדתי) חופף לשסע הפוליטי.

דרכי הביטוי של השסע
השסע הדתי בא לידי ביטוי בעוינות וחשדנות בין יהודים חילונים לבין יהודים דתיים או שומרי מצוות. לעיתים, הדבר מתפתח גם לאלימות מילולית או פיזית, וכל צד מרגיש שהוא הצד שנפגע יותר, ושהוא הצד הצודק בויכוח. במקרים כאלו, פונים בד"כ לבית המשפט ולבג"ץ, על מנת שיפסוק בנושאי המחלוקת. כאשר אחד הצדדים לא מקבל על עצמו את פסק הדין מטעמים של דת, יש חשש לפגיעה בשלטון החוק במדינת ישראל.

דרכי התמודדות עם השסע:

אחד האמצעים להתמודדות עם השסע שבין הדתיים לחילוניים במדינה הוא משא ומתן (מו"מ) ופשרה- לדוגמא, הסכם הסטטוס-קוו- פירוט מקודם.

הצדדים החלוקים מנסים למנוע החלטות חד-צדדיות, כאשר מדובר בנושא או מחלוקת עקרוניים. לפעמים, הנושאים השנויים במחלוקת "מועתקים" מהמישור הלאומי למישור המקומי, כלומר כל ישוב קובע לעצמו את דרך החיים שנוחה לו.
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הרשות המחוקקת: הכנסת


הכנסת מונה 120 חברים, נציגים של כלל המפלגות שהשתתפו בבחירות ועברו את אחוז החסימה. הנציגות של כל אחת מהמפלגות בכנסת נקראת סיעה. הסיעה יכולה לכלול גם צירוף נציגים ממפלגות שונות, שהסכימו ביניהם לפעול בכנסת במשותף. הרכב חברי הכנסת מייצג את הפלורליזם בחברה הישראלית ומשקף את יחסי הכוחות של המפלגות השונות בקרב האזרחים שהשתתפו בבחירות. הסיעות התומכות בהרכבת הממשלה והמשתתפות בה הן סיעות הקואליציה, והן כוללות בד"כ את רוב הח"כים. הסיעות שאינן תומכות בממשלה הן סיעות האופוזיציה ובהן נכלל בד"כ מיעוט הח"כים.
הכנסת בישראל היא רשות מכוננת, המופקדת על הכנת חוקה ורשות מחוקקת המופקדת על חקיקת החוקים במדינה. מבחינת החוק מעמד זה מקנה לכנסת עליונות וריבונות על רשויות אחרות. לכנסת יש תפקידים נוספים המבטיחים את קיומו של משטר דמוקרטי וביניהם פיקוח וביקורת על הממשלה, בחירת נשיא המדינה, ובחירת מבקר המדינה. 

· עבודת הכנסת נעשית ע"י הח"כים במליאה ובוועדות: 

· מליאה – אספת כל הח"כים באולם הישיבות של הכנסת. החוק אינו מחייב את כל הח"כים להשתתף בכל ישיבות המליאה, ואין הוא קובע מהו מספר מינימום של הח"כים המהווה תנאי לקבלת החלטות ולאישור חוקים רגילים. לכן, בישיבות רבות של מליאת הכנסת משתתפים רק חלק מהח"כים ולפעמים אף ח"כים אחדים בלבד. כל דיון בכנסת מתחיל במליאה, והוא יכול להיערך במסגרות אחדות: הצעת לסדר היום, שאילתה, הצעת חוק או הצעת אי-אמון בממשלה. 

· ועדות הכנסת – עיקר העבודה המעשית של הכנסת נעשה בוועדות: דיון בהצעות חוק, בדיקת התקנות שהותקנו ע"י הרשות המבצעת (חקיקת משנה), טיפול בנושאים שהובאו בפני הכנסת, או דיון שנושאים שהופנו לממשלה והיא החליטה להעבירן לכנסת.

· ועדות משנה – כל ועדה יכולה להקים ועדת משנה לצורך עניין מסוים הקשור בתפקידה.
· הכנסת כרשות מחוקקת: הכנסת היא הרשות המוסמכת לחוקק חוקים. החקיקה הנעשית בכנסת נקראת חקיקה ראשית. במסגרת החקיקה הראשית בכנסת קובע המחוקק את הוראת החוק בצורה כללית. כדי שהממשלה תוכל לבצע את עבודתה בהתאם לחוקים שנקבעו בחקיקה ראשית, היא קובעת, באמצעות תקנות וצווים, הוראות לביצוע החוק. חקיקה זו של הממשלה נקראת חקיקת משנה (חקיקה מנהלית). התקנות והצווים צריכים לעלות בקנה אחד עם החקיקה הראשית. אסור שחקיקת המשנה תעמוד בסתירה לחקיקה הראשית.

· יוזמי הצעות חוק: 

· הממשלה – כל משרד ותחום פעולתו. (הצעת חוק ממשלתית) 

· כל חבר כנסת. (הצעת חוק פרטית)
· הליך חקיקת חוק: 

· הצעת חוק פרטית – מוגשת ע"י הח"כ יוזם ההצעה לאישור יו"ר הכנסת או לסגניו. היו"ר בודק אם הצעת החוק אינה נוגדת את ערכי היסוד של המדינה ואם היא לא גזענית, אנטי-דמוקרטית או שוללת את קיומה של מדינת ישראל כמדינת העם היהודי. לאחר האישור, ההצעה מובאת לדיון מוקדם במליאת הכנסת. בסוף הדיון עורכים הצבעה על השאלה אם להמשיך בהליך החקיקה. הדיון המוקדם בכנסת וההצבעה שמתקיימת בסופו של הדיון נקראים שלב הקריאה הטרומית. אם ההצעה מתקבלת ברוב קולות, מעבירים אותה לדיון בוועדת הכנסת שנושא ההצעה הוא בתחום עיסוקה. הוועדה מכינה את נוסח הצעת החוק לקראת הבאתה לקריאה ראשונה במליאת הכנסת.

· הצעת חוק ממשלתית – כשהיוזמה להצעת חוק באה מהממשלה, מתקיים בממשלה דיון על אישור נוסח הצעת החוק במסגרת ישיבת הממשלה, ובסופו מצביעים השרים על אישור הצעה זו. אח"כ מוגשת הצעת החוק לקריאה ראשונה בכנסת ולא מתקיים שלב הקריאה הטרומית, שכן הדיון וההצבעה נערכים במסגרת הממשלה.

· תהליך חקיקת חוקים נעשה בשלושה שלבים: 

· קריאה ראשונה – הכנסת דנה בשאלה אם נחוץ חוק בעניין שבו עוסקת ההצעה. מהלך שלב הקריאה הראשונה: השר (אם הצעת החוק היא ממשלתית) או הח"כ (אם הצעת החוק היא פרטית) מציג את הצעת החוק לפני הח"כים במליאה ומתקיים דיון כללי. אם מחליטים, בהצבעה, לקבל את הצעת החוק – מעבירים אותה לוועדת הכנסת המתאימה.

· קריאה שנייה – הוועדה בודקת את הצעת החוק סעיף אחר סעיף, שומעת חוות דעת של מומחים המוזמנים לישיבת הוועדה ומנסחת את החוק לקראת הקריאה השנייה. הוועדה בוחנת את ההצעה ביסודיות ולכן עבודתה יכולה להימשך זמן רב. הוועדה מביאה את החלטותיה בפני מליאת הכנסת. היא מציגה גם את הדעות של חברי הוועדה שהתנגדו לסעיפים שונים בהצעת החוק. הח"כים מצביעים בנפרד על כל סעיף וסעיף שבהצעת החוק. אם יש התנגדות לסעיפים שונים בהצעת החוק, תוחזר הצעת החוק לדיון בוועדה. לאחר שהוועדה תערוך שינויים בהצעה, תובא ההצעה למליאה לקריאה שנייה נוספת, והכנסת תצביע שוב על כל סעיף וסעיף בנפרד. 

· קריאה שלישית – מצביעים על הצעת החוק כולה. ההצבעה מתקיימת מיד לאחר שהצעת החוק התקבלה בקריאה השנייה. על כל חוק שקיבלה הכנסת חותמים נשיא המדינה, ראש הממשלה והשר שהחוק קשור למשרדו. רק חוק חתום תקף.

· פרסום החוק - החוק מתפרסם ב"רשומות": חוברות המודפסות ע"י המדינה ובהן מפרסמים הצעות חוק, חוקים ותקנות. זאת, כדי לממש את העקרונות הדמוקרטיים של זכות הציבור לדעת ושלטון החוק מחייב לפרסם את החוק בפומבי. הפרסום ב"רשומות" מקנה תוקף משפטי רשמי לחוקים ולתקנות של רשויות השלטון. 

· סמכויות הכנסת: 

0. סמכות החקיקה: כל רשויות השלטון במדינה פועלות לפי חוקים שחוקקה הכנסת. 

1. בחירת נשיא המדינה. 

2. הצבעת אי אמון בממשלה. עקב הצבעת אי-אמון נופלת הממשלה.

3. המלצה למינוי מבקר המדינה (הנשיא הוא הבוחר במבקר המדינה).

4. שני חברי כנסת משתתפים בוועדה למינוי שופטים.

5. השתתפות הכנסת בחיים הכלכליים: א. אישור תקציב המדינה, ב) חקיקת חוקים כלכליים רבים (מיסים, קרקעות בנייה, תחבורה, וכו').
6. פיקוח פרלמנטרי על מוסדות השלטון (ממשלה, שלטון מקומי).
7. בירור חריגות בפעילות ציבורית, למשל: נטילת חסינות מחברי כנסת.
1. סמכויות יו"ר הכנסת:
  1. ניהול ענייני הכנסת.
 2. פיקוח על סדר הישיבות וקיום התקנות, ניהול הישיבות, קביעת תוצאות של הצבעות.
 3. קביעת סדר היום.
 4. קביעת שאילתות, בדיקתן והעברתן לשרים.
 5. ממלא מקום הנשיא בעת היעדרותו.
 6. ממונה על ביצוע "חוק חסינות חברי הכנסת" וחוק שכר חברי הכנסת.
עיקרון החסינות של חברי הכנסת
חברי הכנסת נהנים מחסינות המאפשרת להם למלא את תפקידם ללא חשש שמא יועמדו לדין ומגינה עליהם מפני הטרדות. ההנחה העומדת מאחורי עיקרון החסינות היא שכדי שחבר כנסת (ובייחוד מהאופוזיציה) יוכל למלא את תפקידו ולפקח על מוסדות השלטון, צריך למנוע ממרכיבים פוליטיים את האפשרות לפגוע בעבודתו.  לפיכך ניתנת חסינות לחברי הכנסת על מנת להבטיח את פעולתה התקינה של הכנסת ברשות מחוקקת.

יש להבחין בין שני סוגים של חסינות:

1. חסינות עניינית- חסינות עניינית פוטרת את חבר הכנסת מאחריות פלילית או אזרחית לגבי מעשים שעשה או דברים שאמר בתוקף תפקידו. חסינות עניינית ניתנת להסרה.

2. חסינות אישית (חסינות דיונית- פרוצדוראלית)- חסינות אישית מגנה על חבר הכנסת מפני מעצר והליכים משפטיים, מפני חיפוש גופני והחרמת מסמכים. חסינות אישית שמורה לחבר הכנסת אם ביצע עבירה שלא בעת מילוי תפקידו ולא למען מילוי תפקידו. חסינות אישית ניתנת להסרה משום שהיא חלה על מעשים שנעשו שלא במסגרת מילוי תפקידו של חבר הכנסת, כמו למשל קבלת שוחד, גניבה... יש לזכור שהחסינות לא נועדה להגן על חבר הכנסת כאדם אלא להבטיח את פעולתה התקינה של הכנסת כמוסד.
כיצד מסירים חסינות אישית של חבר כנסת?

הממשלה או כל חבר כנסת רשאים לפנות ליועץ המשפטי לממשלה ולבקש ממנו לפתוח בהליכים להסרת חסינותו של חבר הכנסת. במידה והיועץ המשפטי לממשלה סבור שיש מקום להסרת חסינות כדי שניתן יהיה להעמיד את חבר הכנסת לדין פלילי, הוא מביא את בקשתו להסרת החסינות  בפני ועדת הכנסת. ועדת הכנסת דנה בבקשתו של היועץ המשפטי ובסוף הדיון מחליטה ברוב קולות אם להמליץ למליאת הכנסת להסיר את החסינות.

הכנסת דנה בהצעה להסיר את החסינות לאחר שלחבר הכנסת ניתנה ההזדמנות להציג את גירסתו בועדת הכנסת וכן במליאה, ההחלטה להסיר את החסינות מתקבלת ברוב רגיל. לחבר הכנסת יש זכות לערער על ההחלטה להסיר את חסינותו באמצעות עתירה לבג"ץ, זאת כדי להבטיח הליך משפטי הוגן. לאחר שהוסרה החסינות ניתן להעמיד את חבר הכנסת לדין, אך אין מבטלים את חברותו בכנסת.

יש הסבורים שהטיפול בנושא הסרת החסינות צריך להיות בידי גוף חיצוני, עקב החשש שחברי הכנסת יושפעו משיקולים פוליטיים או שיקולים אחרים שאינם קשורים לעניין.

חברי הכנסת: זכויות והגבלות
פרט לחסינות נהנים חברי הכנסת  משורה של הטבות כמו:

1) שירותי טלפון ודואר בחינם.

2) קבלה של כל הפרסומים הממשלתיים בחינם.
על חברי הכנסת חלות גם הגבלות:

1) איסור שימוש בתואר- חבר הכנסת איננו רשאי להשתמש בתואר ח"כ בכל פעולה שאיננה קשורה לעבודתו הפרלמנטארית. איסור זה נועד למנוע יתרון לחבר הכנסת על פני אזרחים אחרים.

2) איסור לעבוד פרט לעבודה בכנסת- הגבלה זו נועדה לדאוג לכך שחבר הכנסת ישקיע את מרב זמנו וכוחו בעבודתו הפרלמנטארית כנבחר ציבור.
3) סיום כהונה של חבר כנסת- כהונתו של חבר כנסת מסתיימת עם סיום כהונתה של הכנסת היוצאת או עם הושעה מתפקידו, אם התפטר, או אם מונה לתפקיד שאינו מאפשר לו להיות חבר כנסת (כמו למשל שגריר במדינה זרה).
הרשות המבצעת: הממשלה
סעיף 1 לחוק יסוד: בממשלה קובע: "הממשלה היא הרשות המבצעת של המדינה." סעיף 5 לחוק יסוד: הממשלה קובע: "הממשלה מורכבת מראש ממשלה ומשרים."

הרשות המבצעת מורכבת משלושה מרכיבים עיקריים:

1) הממשלה- ראש הממשלה והשרים פועלים כגוף אחד.

2) השרים- לכל שר יש אוטונומיה בניהול ענייני משרדו והוא נושא באחריות לכל מה שקורה בתחום משרדו.
3) הדרג המנהלי- כל העובדים במשרדי הממשלה, בחברות הממשלתיות ובכל הגופים הביצועיים השייכים לממשלה ולרשויות המקומיות. הדרג המנהלי הוא המוציא לפועל את מדיניות הממשלה והחלטותיה ואת חוקי הכנסת. אנשי הדרג המנהלי מספקים לשרים מידע העוזר להם לקבל החלטות ולעצב מדיניות.
תהליך הרכבת הממשלה
ראש הממשלה חייב להיות חבר כנסת. לפחות מחצית מן השרים חייבים להיות חברי כנסת. סגני שרים חייבים להיות חברי כנסת.

לאחר שפורסמו תוצאות הבחירות לכנסת, מקיים נשיא המדינה התייעצות עם נציגי כל הסיעות בכנסת לגבי המועמד לרשות הממשלה. לאחר ההתייעצויות מטיל הנשיא על חבר הכנסת בעל הסיכויים הטובים ביותר להרכיב ממשלה את תפקיד הרכבת הממשלה. לאחר הרכבת הממשלה היא מוצגת בפני הכנסת על מנת לקבל את אמונה.

ממשלה קואליציונית.
שיטת הבחירות היחסית וריבוי המפלגות גרמו לכך שמאז קום המדינה אף מפלגה לא זכתה ברוב המושבים בכנסת. עקב כך כל ממשלות ישראל היו ממשלות קואליציוניות כלומר ממשלות שהורכבו מצירוף של כמה מפלגות. הרכבת הממשלה מתבצעת באמצעות הסכמים קואליציוניים. אלה הסכמים פוליטיים הנחתמים בין המפלגות השותפות בקואליציה. הצדדים להסכם מסכימים על איוש משרות במשרדי הממשלה ובגופים ציבוריים ועל קווי יסוד למדיניות הממשלה. ההסכמים הקואליציוניים חייבים להיות גלויים משום שזכות הציבור לדעת ומשום שזכותם של חברי הכנסת לדעת מהן ההתחייבויות שמפלגות הקואליציה לקחו על עצמן.

בכל קואליציה יש מפלגה שהיא לשון המאזניים. פירוש הדבר שפרישה של מפלגה זו מן הקואליציה יכולה להביא לפירוק הממשלה. מפלגת לשון המאזניים מנצלת את מעמדה המיוחד כאמצעי לחץ על הממשלה לקידום האינטרסים שלה.

מעמד ראש הממשלה בממשלה.

סמכויותיו של ראש הממשלה באות לידי הביטוי בחוק יסוד הממשלה. בחוק יסוד הממשלה נאמר שבהצבעת ממשלה המסתיימת בתיקו יש לראש הממשלה קול נוסף. לראש הממשלה סמכות לקבוע את תפקידי השרים, לשנות את חלוקת התפקידים בין השרים, לקבוע את משרדי הממשלה ולמנות ועדות שרים.

עליונותו של ראש הממשלה על פני שאר השרים מתבססת גם על גורמים נוספים. למשל שירותי הביטחון בישראל כפופים ישירות לראש הממשלה, מספקים לו מידע ומאפשרים לו לקבל החלטות מבלי לשתף את שאר שרי הממשלה. נוסף לכך יש לראש הממשלה יועצים מיוחדים המספקים לו מידע בנושאים שונים ועוזרים לו לקבל החלטות.

מעמדו של ראש הממשלה
הכנסת יכולה להפיל את הממשלה בהצבעת אי אמון המתקבלת ברוב מוחלט (61 חברים).

לאחר נפילת הממשלה בעקבות הצעת אי אמון יש לערוך בחירות חדשות לכנסת.

סמכויות הממשלה
הממשלה מוסמכת לעשות כל פעולה אשר אינה ניתנת ע"פ חוק לגוף אחר במדינה. כמו כן מחזיקה הממשלה בסמכויות בנושא כלכלה, חברה, ביטחון, תרבות ועוד.

לראש הממשלה ולשרים סמכויות להתקין תקנות המפרטות את אופן ביצוע החוקים המתקבלים בכנסת. תקנות אלה נקראות חקיקת משנה (החוקים המתקבלים בכנסת הם החקיקה הראשית). לדוג' כדי ליישם את חוק איסור גידול חזיר שחוקקה הכנסת רשאי שר הפנים לקבוע בתקנות משנה דרכי השמדה של חזירים.

לממשלה או לכל שר שהוסמך על ידי הממשלה סמכות לקבוע תקנות לשעת חירום, ללא אישור הכנסת, לטובת הגנת המדינה, בטחון הציבור וקיום האספקה והשירותים החיוניים.

הכנסת העניקה לממשלה סמכות זו ב- 1948 משום שהבינה שבמצב חירום צריך ליצור מנגנון חקיקה שיפעל במהירות וביעילות.

סמכות זו עומדת בניגוד לכללי הדמוקרטיה ולכן מוטלות עליה הגבלות:

1) תקנות לשעת חירום תקפות לשלושה חודשים בלבד. ניתן להאריך את תוקפן רק באמצעות החלטה של הכנסת.

2) לא ניתן לתקן תקנה שיכולה להפסיק את עבודת הכנסת או לפגוע בסמכותה.
3) יש חוקים שהממשלה לא יכולה לשנות במסגרת תקנות לשעת חירום כמו חוק יסוד: הממשלה, חוק יסוד: חפש העיסוק וסעיפים מסוימים מחוק יסוד: הכנסת.
אחריות ממשלתית
בכל משטר דמוקרטי נדרש השלטון לשאת באחריות כלפי הבוחרים. בדמוקרטיה פרלמנטארית מדובר באחריות של הממשלה כלפי הפרלמנט הנבחר על ידי הציבור.

משמעותה של האחריות הממשלתית היא שהממשלה כולה נושאת באחריות לכל ההחלטות והפעולות שקיבלה וביצעה כגוף אחד, וכן לכל מעשה של כל אחד מהשרים. השרים מקבלים עליהם את מרות הממשלה. הם לא יכולים לחלוק על פעולות ראש הממשלה או פעולות שרים אחרים שהתקבלו בהצבעת רוב בממשלה. שר המתנגד להחלטת הממשלה יכול להיאבק נגד ההחלטה במסגרת ישיבת הממשלה. לאחר שההחלטה התקבלה בהצבעת רוב היא מחייבת את כל שרי הממשלה. אף שר איננו רשאי לצאת בפומבי נגד החלטת ממשלה גם אם התנגד לה קודם לכן. אם הוא מעוניין לצאת בפומבי נגד החלטת הממשלה עליו להתפטר ממנה.

אחריות מיניסטריאלית
אחריות מיניסטריאלית מוטלת על כל שר מתוקף היותו ממונה על ביצוע מדיניות משרדו ועל המנגנון המבצע את התפקידים שבתחום משרדו. האחריות המיניסטריאלית אינה קשורה רק לשר עצמו. השר אחראי גם לדברים שנעשו בתחום משרדו ללא ידיעתו ואפילו לדברים שנעשו במשרדו בניגוד להוראותיו. השר חייב להסביר כל מה שקשור למשרדו. הוא לא יכול להטיל את האחריות על עובדי משרדו. הוא חייב לדווח לכנסת על כל מה שקורה ולשאת גם בתוצאות של שגיאות שנעשו על ידי אנשי משרדו.

הרשות השופטת: בתי המשפט

בישראל, כמו בכל משטר דמוקרטי, קיימת רשות שופטת עצמאית. החקיקה והשפיטה הן אבני היסוד של כל מדינה, כיוון שהן קובעות את נורמות ההתנהגות של החברה ומעצבות את דפוסי ההתנהגות, משקפות את אירועי העבר ואת הניסיון ההיסטורי.
הרשות השופטת מגנה על שלטון החוק במדינה: בתי משפט הפועלים עפ"י החוק משמשים ליישוב סכסוכים, מבקרים את חוקיות פעולות השלטון ומגנים על האזרחים.
הפסיקה של בתי המשפט מונחית ע"י החוקים שנקבעו בכנסת ולפי הפרשנות שנותנים השופטים לחוקים. ביהמ"ש מוסמך לפרש את דברי החקיקה הראשית והמשנית על בסיס עקרונותיה וערכיה של מדינת ישראל ולהתאים את פרשנות החוק לנסיבות החיים המשתנות. 

· מקורות המשפט בישראל: המערכת המשפטית בישראל מבוססת על מקורות תרבותיים והסטורים. ב1980- נחקק חוק יסוד המשפט אשר קבע בראשונה מפורשות את מקורותיו של המשפט הישראלי. החוק קבע שכאשר אין חקיקה או פסיקה מפורשת בנושא מסוים – מקרה של לקונה (חסר בחקיקה) – המקור לפסיקה של בית המשפט מתבסס על עקרונות החירות, הצדק, היושר והשלום של מורשת ישראל. בשנת 1984 קבעה הכנסת בחוקאת ביטול כל שרידי החוק העות'מאני ששרדו עד אז במשפט הישראלי. לעומת זאת, עדיין קיימות פקודות מנדטוריות של המשפט האנגלי בחקיקה ובמשפט הישראלי, כדון דיני חברות.
העקרונות הדמוקרטיים המנחים את הרשות השופטת:
· הזכות להליך הוגן: 

· כל אדם העומד לדין נחשב זכאי כל עוד לא הוכחה אשמתו. 

· כל אדם זכאי להגנה משפטית בבית המשפט. 

· כל אדם שיצא חייב בדין זכאי לערער על פסק דין ועל גזר דין בפני ערכאה משפטית גבוהה יותר. כמו כן עומדת בפניו הזכות לבקש משפט חוזר אם נמצאו ראיות ועובדות חדשות שיש בהן כדי לשנות את פסק הדין. גם בפני התביעה עומדת זכות הערעור, אם בית המשפט זיכה את הנאשם או הקל בעונשו. 

· החוק הוא המנחה את השופטים בעבודתם. 

· כולם שווים בפני החוק. 

· לפי עקרון פומביות הדיון, הדיונים בבית המשפט נערכים בדלתיים פתוחות וכל אדם זכאי להיות נוכח בדיון. במקרים חריגים רשאי בית המשפט לקיים משפט בדלתיים סגורות. 

· עם מינויו לתפקיד, כל שופט מצהיר הצהרת אמונים שבה הוא מתחייב לשפוט משפט צדק, לא להטות משפט ולשפוט ללא משוא פנים. 

· הכרעת הדין בבית המשפט בהרכב של שלושה שופטים ויותר מתקבלת לפי עקרון הרוב. 

· אי-תלותה של הרשות השופטת: ללא הבטחת עצמאותם של השופטים ושל בתי המשפט, המערכת המשפטית לא תוכל להבטיח את הצדק, השוויון, שמירת שלטון החוק וקיום משפט הוגן. עצמאותה של הרשות השופטת חשובה ליצירת אמון של הציבור באובייקטיביות, בניטרליות ובהוגנות של ההליך השיפוטי ושל המערכת השיפוטית. בקרב שופטי בית המשפט העליון ניתן להבחין בשתי גישות שונות למשמעות מרות החוק. יש שופטים בעלי גישה פורמליסטית, האוכפים את החוקים ככתבם וכלשונם, והשבורים שבעניינים שבהם אין חוק מפורש עליהם להימנע משפיטה. עניינים אלה מוחזרים לרשות המחוקקת הנדרשת להחליט בדבר או להשלים את החסר בחקיקה. לעומתם, יש שופטים בעלי גישה אקטיביסטית בנוגע למרות החוק. הם אינם מסתפקים בהכרעתם על פי לשון החוק בלבד, אלא מפרשים את החוק ונותנים לו משמעות עפ"י הערכים הדמוקרטיים המקובלים בחברה בעת מתן פסק הדין. בהיעדר חוק מפורש, הם יוצרים חקיקה שיפוטית באמצעות פסקי הדין, על בסיס העקרונות והערכים של המדינה.
אי-תלותה ועצמאותה של הרשות השופטת בישראל מובטחות ע"י כללים אחדים: 

· ריסון הרשות המחוקקת בנושא ביטול פסקי דין – הכנסת אינה יכולה לבטל פסק דין שהתקבל בביהמ"ש, גם אם הפרשנות שקבע ביהמ"ש לחוק אינה מקובלת על המחוקקים. 

· עקרון הסוב-יודיצה – איסור פרסום ועיסוק בפומבי בנושא הנידון בביהמ"ש. מטרתו למנוע התערבות, השפעה ולחץ מצד התקשורת ורשויות השלטון על ביהמ"ש בנושאים הנדונים בביהמ"ש ועדיין לא נפסק בעניינם, כלומר להבטיח את הזכות להליך משפטי הוגן. 

· מינוי השופטים – בחירת השופטים נעשית ע"י ועדה אשר מונה תשעה חברים: 3 מהרשות השופטת, 2 מהרשות המבצעת, 2 מהרשות המחוקקת ו - 2 מלשכת עורכי הדין. דיוני הועדה הם סודיים אך היא חייבת לתת את שמות השופטים שנבחרו 21 יום לפני מינוים ע"י נשיא המדינה. תקופה זו מאפשרת לציבור להציג את הסתייגותו מהמועמדים הנבחרים. סוגיית בחירת השופטים בישראל מעוררת ויכוח ציבורי בשני נושאים:
·  1. הרכב הוועדה לבחירת שופטים – יש המעוניינים לצמצם את משקלו של הגורם הפוליטי בועדה ולהגדיל את מספר המומחים לענייני משפט, ויש את המעוניינים להגדיל דווקא את משקלו של הגורם הפוליטי – את מספר חברי הכנסת כי הם מייצגים את כלל החברה הישראלית.
·  2. הרכב השופטים בבית המשפט העליון – יש הטוענים שמינוי השופטים בביהמ"ש העליון צריך לשקף את הרכב החברה הישראלית (דתיים, ערבים ודרוזים, נשים, בני עדות שונות ובעלי אידיאולוגיות שונות, ויש הטוענים שביהמ"ש אינו בית הנבחרים ולכן אינו צריך לייצג את כלל החברה אלא צריכים להיות בו שופטים המתאימים לתפקיד שופט. תהליך מינוי השופטים בישראל נחשב כדרך הטובה ביותר להבטיח את אי-תלותה של המערכת המשפטית.
· תנאי העסקתם של השופטים: כדי להבטיח את אי-תלותה של הרשות השופטת נקבעה אי-תלות תנאי העסקתם של השופטים בחוק: 

· שכר השופטים: שכר זה נקבע ע"י ועדת הכנסת. שכרם גבוה יחסית, מפני שישנו איסור לעסוק בעיסוק נוסף.
· תקופת כהונתם: עד גיל פרישתם (70(.
· מקום כהונתם: אין להעביר שופט מבית משפט אחד לאחר מבלי הסכמתו של נשיא בית המשפט העליון.
· חסינות השופטים: הם מוגנים מפני תביעות בשל הוצאת לשון הרע, ואין פותחים בחקירה פלילית נגד שופטים אלא בהסכמת היועץ המשפטי לממשלה.
סוגי המשפט בישראל
א.      משפט חוקתי - כללים העוסקים בפעולתן של רשויות השלטון והיחסים ביניהן וזכויות אדם ואזרח.

ב.      משפט פלילי - עוסק בעבירות פליליות. המדינה תובעת לדין אדם או גוף על עבירה, כגון גניבה, תקיפה והסגת גבול.

ג.        משפט אזרחי - תחום במשפט העוסק בסכסוכים בין אדם לחברו או בין גופים וחברות שונות, כגון אי-קיום חוזה או תביעה לפיצוי.

	                מערכת בתי המשפט בישראל
מערכת של בתי משפט רגילים
מערכת של בתי דין מיוחדים
 
     בית משפט השלום
 
     בית משפט מחוזי
 
     בית המשפט העליון
 
בתי דין רבניים – דנים במעמד האישי
( גירושין ונישואין)
 בתי דין צבאיים – דנים חיילים שעברו עבירות צבאיות במסגרת שירותם הצבאי.
 
בתי דין לעבודה – דנים בתביעות ובסכסוכים בין עובד למעבידו.
 
בתי דין לתעבורה – דנים בעבירות תנועה.
 
בתי דין דתיים של כל העדות בישראל
 v     לבתי הדין המיוחדים יש סמכות שיפוטית מוגבלת לדון בעניינים שבסמכותם.
מערכת בתי המשפט הרגילים:
בתי המשפט פועלים בשלוש ערכאות (רמות).
אדם שיצא חייב בדין ואינו מסכים על פסק הדין זכאי לערער על פסק הדין ועל גזר הדין שניתן לו בפני ערכאה משפטית גבוהה יותר ולבקשה לשנות את פסק הדין או גזר הדין.
לכל ערכאה יש סמכות גבוהה יותר מזו שמתחתיה.
בית משפט השלום
 
ערכאה ראשונה 
במשפט הפלילי בית המשפט השלום מוסמך לדון בעבירות של עוון, חטא ופשע שהעונש עליהן עד 7 שנות מאסר, ובמשפט האזרחי הוא מוסמך לדון בתביעות שהערך הכספי שלהן אינו עולה על גובה מסוים.
בתי משפט השלום פועלים כמעט בכל עיר בישראל.
בדרך-כלל במשפט יושב שופט אחד.

בית המשפט המחוזי
ערכאה ראשונה 

וערכאה שניה

כערכאה ראשונה-בית המשפט המחוזי דן בכל עניין אזרחי ופלילי שאינו בסמכותו של בית המשפט השלום.

כערכאה שניה – דן בית המשפט המחוזי בערעורים פליליים ואזרחיים.
בדיונים יושב הרכב של שופט אחד עד שלושה שופטים.
בתי משפט מחוזיים נמצאים במספר ערים מרכזיות.
בית המשפט העליון        
במדינת ישראל יש בית משפט עליון אחד ומקום מושבו – ירושלים. הפסיקה של בית המשפט העליון מחייבת את כל בתי המשפט הנמוכים ממנו וכן את רשויות השלטון האחרות במדינה.
בבית המשפט העליון יושבים השופטים בהרכב של שלושה עד תשעה שופטים, בהתאם לחומרת הנושא, במקרים חריגים מתכנס ביהמ"ש העליון בהרכב של 11 שופטים.
 
ניתן להבחין בין 2 גישות עיקריות, של שופטי בית המשפט העליון, למשמעות מרות החוק:  
1.    הגישה הפורמליסטית (במידה ואין חוק מפורש המתייחס לנושא הנדון בביהמ"ש, השופט נמנע מלהכריע ומעביר את הסוגייה לדיון ברשות המחוקקת להשלמת החקיקה). 
2.    הגישה האקטיביסטית (במידה ואין חוק מפורש, השופט ינסה לפרש את החוק עפ"י הערכים הדמוקרטיים המקובלים בחברה בעת מתן פסק הדין-וכך נוצר תקדים משפטי, המחייב את כל הרשויות).
 
                      תפקידיו של בית המשפט העליון:
בית משפט עליון לערעורים
בית משפט גבוה לצדק – בג"ץ
 
ערכאה שניה או שלישית ועליונה. ברוב המקרים הכרעת בית המשפט העליון היא הכרעה סופית ואין מערערים אחריה. במקרים מיוחדים כאשר מערערים על פסיקת בית המשפט העליון ומבקשים דיון נוסף, מתכנס בית המשפט העליון בהרכב מורחב (9-11 שופטים). 
 
בית המשפט העליון כבג"ץ דן כערכאה ראשונה ואחרונה בעניינים שבין האזרח לרשויות השלטון. בג"ץ אינו פועל ביוזמתו, אלא רק לאחר שפנו אליו. הפניה לבג"ץ היא באמצעות עתירה בכתב. הפונה נקרא – עותר.
הרשות כלפיה מופנית העתירה נקראת – משיבה.
שופט בית המשפט מקבל את העתירה בלשכתו, ובמקרים דחופים גם בביתו. אם השופט סבור כי העתירה אינה מוצדקת הוא מעביר אותה לדיון בפני הרכב של שלושה שופטים – רק שלושה שופטים יכולים לדחות את העתירה. במקרה כזה אין אפשרות לערער. 
במידה והוגשה עתירה לבג"צ, השופט שקיבל את העתירה מוציא צו "על תנאי": הוא עוצר זמנית את הפעולות של הרשות השלטונית ומזמין נציג של השלטון להופיע בפני בג"ץ ולהשיב על טענות העותר בתוך שלושים יום מהוצאת הצו. 
 בג"צ יכול להשתמש במספר צווים:
1. צו הביאס קורפוס
2. צו עשה ולא תעשה
3. צווי איסור וצווי בירור
4. צו "מי שמך"
בג"ץ יכול להורות על הבאת אדם בפני ביהמ"ש כדי שיוכל להראות את אי חוקיות מעצרו או מאסרו. הצו חל גם על מי שאושפז בכפיה בבית חולים לחולי נפש ומבקש את עזרת בית המשפט.
הצו יכול להורות על שחרורו של האדם שנעצר.
 בג"ץ יכול להורות לרשויות לעשות או לא לעשות פעולה כלשהי למען האזרח שעתר לבג"ץ.
 
בג"ץ יכול לאסור על בתי הדין המיוחדים מלדון בעניין מסויים. בג"ץ יכול גם להורות על הוצאת צו בירור לפסק דין כאשר קיים חשש שההליכים לא היו על-פי החוק. בג"ץ לא דן בשיקולים שהיו לשופטים, אלא רק בהליכים המשפטיים שננקטו על ידם.
בג"ץ יכול להורות על הפסקת כהונה או לבטל מינוי של אדם לתפקיד ציבורי – אם הוא התמנה בניגוד לכללי הבחירה או החוק המקובלים.
    
חשוב לציין כי:    
א. תפקידו של בג"ץ לעזור לאילו שפונים אליו. תפקידו גם להגן על   
זכויות אדם ואזרח וזכויות קבוצה, כולל אילו שאינן מעוגנות בחוק.
ב.  בהעדר חוקה וחוקי יסוד המגינים על כל זכויות האדם והאזרח יצר בג"ץ בפסיקותיו
מעין מגילת זכויות אדם ואזרח שיפוטית. זוהי מגילת זכויות אשר לא נקבעה בחוק
אלא בפסיקה ואין לה תוקף של חוק. פסיקה זו נעשית בעיקר ע"י שופטים בעלי גישה
אקטיביסטית.
ג.  בג"ץ רואה עצמו כממונה  העליון של שמירת עקרונות היסוד של מדינת ישראל, כגון
 עקרון  שלטון החוק ועקרון היותה של ישראל מדינה יהודית ודמוקרטית,  לכן כאשר פונים
לבית המשפט העליון במסגרת עתירה (לבג"ץ), הוא נוהג להרחיב את עיסוקו 
לתחום של ביקורת שיפוטית גם על  רשויות המדינה, מכאן חשיבותו הרבה של בג"ץ
כמגן על הדמוקרטיה בכלל ועל זכויות האדם והאזרח בפרט.


הגורמים לשסע הלאומי:
1) ההתיישבות היהודית הציונית בא"י בסוף המאה ה- 19 הביאה למאבק על השליטה בשטח א"י בין הרוב הערבי שישב בארץ לבין מיעוט יהודי שניסה לחזור וליישב את א"י.

2) מדינות ערב לא השלימו עם הקמת מדינה יהודית בא"י וניסו למנוע בכוח את הקמתה. למשל ב- 1948 פלשו צבאות מצריים, ירדן, סוריה, לבנון ועיראק לא"י.
3) במהלך מלחמת העצמאות ברחו וגורשו כשבע מאות אלף ערבים שחיו בא"י בתקופת שלטון המנדט הבריטי. הם עברו להתגורר בארצות ערב ובשטחי יהודה, שומרון וחבל עזה. כך נוצרה בעיית הפליטים הפלסטיניים.
4) במלחמת ששת הימים (1967) כבש צה"ל את שטחי יהודה, שומרון וחבל עזה. כתוצאה מכך מצאו עצמם הפליטים הפלסטיניים תחת שלטון כיבוש ישראלי בניגוד לרצונם.
5) הערבים שנשארו לחיות בגבולות המדינה לאחר מלחמת העצמאות מזוהים עם האומה הערבית מבחינה לאומית, תרבותית והיסטורית. הם רואים עצמם כחלק מהעם הפלסטיני למרות שיש להם אזרחות ישראלית. בעבר הם היו רוב בא"י ולאחר קום המדינה הם הפכו למיעוט ערבי במדינת ישראל. בין המדינה שלהם לעם שלהם מתחולל עימות צבאי.
אזרחי ישראל הערבים רואים במדינת ישראל את האחראית להיווצרות הבעיה  הפלסטינאית ומאשימים אותה בפגיעה בבני עמם.

6) ישראל מוגדרת כמדינת לאום יהודית. הסמלים של מדינת ישראל (המנון, דגל) וחלק מחוקיה (כמו חוק השבות) קשורים רק לעם היהודי ולזהותו הדתית, הלאומית והתרבותית. מדינת ישראל היא מדינתו של הקולקטיב היהודי. הערבים אינם חלק מקולקטיב זה למרות שהם אזרחי המדינה. עקב כך מתקיים מתח בין הרוב היהודי למיעוט הערבי. הרוב היהודי דורש מן האזרחים הערבים להיות נאמנים למדינה למרות שהם לא שייכים לקולקטיב היהודי. הרוב היהודי לא מוכן לקבל דרישות של המיעוט הערבי לשינוי הגדרת הזהות הלאומית של המדינה באופן שיכלול גם אותם וישנה את האופי היהודי של המדינה. כתוצאה מכך מרגישים חלק מן האזרחים הערבים שמדינת ישראל איננה מדינתם כמו שהיא מדינתם של האזרחים היהודים ושהם מופלים לרעה ביחסם לאזרחים היהודים.

השסע הדתי-חילוני

הגורמים לשסע:

לשסע הדתי ישנם מספר גורמים, בהם ישנן חילוקי דעות ואף סכסוכים בין דתיים יותר לדתיים פחות או חילוניים.

-         חקיקה דתית- ישנו ויכוח לגבי המידה שבה החוקים במדינת ישראל צריכים לשקף את הדת וההלכה היהודית. יש הטוענים כי יש להפריד בין דת למדינה, ויש האומרים כי חייבים לעגן בחוק כל מיני חוקים והלכות דתיות, כגון בתי דין רבניים, שמירת השבת, אי אכילת חמץ בפסח או חזיר לאורך השנה ועוד.

-         מידת שמירת השבת- ויכוח נוסף הוא לגבי צביונה של השבת. מצד אחד, יש הטוענים כי השבת מהווה סמל מרכזי בעולם היהדות ולכן יש לשמור עליה בכל מחיר, לשבות מכל מלאכה, כולל עבודות הקשורות בבילוי ונסיעות. מצד שני, ישנם הטוענים כי השבת היא יום מנוחה מהעבודה בלבד, ויש לנצלה כדי להקדיש יותר זמן למשפחה, לבילוי ולהנאה.

-         הכרה בזרמים- הקונסרבטיבי והרפורמי, לצורך טקסי נישואין, גירושין, מועצות דתיות, מוסדות וכו' (כרגע הזרם האורתודוכסי הוא היחידי שבעל סמכות לטפל בנושאים האלו).

-         הגדרת מיהו יהודי- על פי הזרם האורתודוכסי, יהודי הוא מי שאימו יהודיה, הוא אינו בן דת אחרת והתגייר כהלכה- זהו גיור מאוד קשה, שכולל בין היתר מילוי כל המצוות. הזרם הקונסרבטיבי והזרם הרפורמי גמישים יותר בנושא הגיור. לפי זרמים אלו, יהודי הוא מי שנולד לאם יהודיה או גויר על פי המסורת ולאו דווקא לפי ההלכה.
-         שירות בחורי ישיבות בצה"ל- לפי הדתיים, התורה היא ערך עליון שמשפיע על אורח חייהם ולכן נמנע מהם לשרת בצה"ל. לעומת זאת, הדתיים פחות והחילוניים טוענים שיש להשתתף במאמץ המשותף של העם היהודי-ישראלי.

-         התערבות הממסד הרבני בפוליטיקה הישראלית- לעיתים, רבנים בישראל מוציאים פסקי דין בנושאים ששנויים במחלוקת בחברה הישראלית, ויכולה לגרום להתנגשות בין שלטון החוק במדינת ישראל לבין חוקי ההלכה. דבר שכזה מעורר התנגדות בקרב החברה החילונית, שרואה זאת כפגיעה בשלטון החוק ואיום על הדמוקרטיה.

-         ההתיישבות ביש"ע- חלק רב מהציבור הדתי (בעיקר הדתי-לאומי) מאמין ברעיון "ארץ ישראל השלמה", לפיו ארץ ישראל היא קדושה ולכן אסור לוותר על ההתיישבויות ביש"ע, בעוד שרוב הציבור החילוני כן מוכן לוותר על חלקים משטחים אלו, על מנת לפתור את הסכסוך הישראלי-פלשתינאי. ויכוח זה מחריף את השסע בין חילונים לדתיים, מכיוון שהוא (השסע הדתי) חופף לשסע הפוליטי.

דרכי הביטוי של השסע:

השסע הדתי בא לידי ביטוי בעוינות וחשדנות בין יהודים חילונים לבין יהודים דתיים או שומרי מצוות. לעיתים, הדבר מתפתח גם לאלימות מילולית או פיזית, וכל צד מרגיש שהוא הצד שנפגע יותר, ושהוא הצד הצודק בויכוח. במקרים כאלו, פונים בד"כ לבית המשפט ולבג"ץ, על מנת שיפסוק בנושאי המחלוקת. כאשר אחד הצדדים לא מקבל על עצמו את פסק הדין מטעמים של דת, יש חשש לפגיעה בשלטון החוק במדינת ישראל.

דרכי התמודדות עם השסע:

אחד האמצעים להתמודדות עם השסע שבין הדתיים לחילוניים במדינה הוא משא ומתן (מו"מ) ופשרה- לדוגמא, הסכם הסטטוס-קוו.

הצדדים החלוקים מנסים למנוע החלטות חד-צדדיות, כאשר מדובר בנושא או מחלוקת עקרוניים. לפעמים, הנושאים השנויים במחלוקת "מועתקים" מהמישור הלאומי למישור המקומי, כלומר כל ישוב קובע לעצמו את דרך החיים שנוחה לו ללא כפייה ברמה הארצית.
הגנה על בטחון המדינה וביטחון הציבור





דמוקרטיה 


מתגוננת 





השימוש  באמצעים אלה יוצר מצב בו נאלצת המדינה הדמוקרטית לפגוע בזכויות יסוד של אדם ואזרח ולפעול בעצמה בדרכים לא דמוקרטיות.


יש מי שרואה בכל מצב חירום, בו נאלצת המדינה לפגוע בזכויות אדם, יישום של גישת הדמוקרטיה המתגוננת.





גורמים חיצוניים וגורמים פנימיים





גורמים 


פנימיים





גבולות בדמוקרטיה





אמצעים:


הגבלת פעילותן של קבוצות אנטי דמוקרטיות בעזרת חוקים, כגון חוק האוסר הסתה גזענית, עד כדי הוצאתן אל מחוץ לחוק





אמצעים:


*חקיקת תקנות לשעת חירום


* צנזורה


* מעצר מנהלי





איום על הקיום הפיסי של המדינה





איום על קיום המשטר הדמוקרטי





בארץ-ישראל קם העם היהודי, בה עוצבה דמותו הרוחנית, הדתית והמדינית, בה חי חיי קוממיות ממלכתית, בה יצר נכסי תרבות לאומיים וכלל-אנושיים והוריש לעולם כולו את ספר הספרים הנצחי. 


לאחר שהוגלה העם מארצו בכוח הזרוע שמר לה אמונים בכל ארצות פזוריו, ולא חדל מתפילה ומתקוה לשוב לארצו ולחדש בתוכה את חירותו המדינית. 


מתוך קשר היסטורי ומסורתי זה חתרו היהודים בכל דור לשוב ולהאחז במולדתם העתיקה; ובדורות האחרונים שבו לארצם בהמונים, וחלוצים, מעפילים ומגינים הפריחו נשמות, החיו שפתם העברית, בנו כפרים וערים, והקימו ישוב גדל והולך השליט על משקו ותרבותו, שוחר שלום ומגן על עצמו, מביא ברכת הקידמה לכל תושבי הארץ ונושא נפשו לעצמאות ממלכתית. 








בשנת תרנ"ז (1897) נתכנס � HYPERLINK "http://www.knesset.gov.il/lexicon/heb/congres.htm" �הקונגרס הציוני� לקול קריאתו של הוגה חזון המדינה היהודית � HYPERLINK "http://www.knesset.gov.il/lexicon/heb/herzl_ben.htm" �תיאודור הרצל� והכריז על זכות העם היהודי לתקומה לאומית בארצו. 








זכות זו הוכרה בהצהרת בלפור מיום ב' בנובמבר 1917 ואושרה במנדט מטעם חבר הלאומים, אשר נתן במיוחד תוקף בין-לאומי לקשר ההיסטורי שבין העם היהודי לבין ארץ-ישראל ולזכות העם היהודי להקים מחדש את ביתו הלאומי. 








השואה שנתחוללה על עם ישראל בזמן האחרון, בה הוכרעו לטבח מיליונים יהודים באירופה, הוכיחה מחדש בעליל את ההכרח בפתרון בעית העם היהודי מחוסר המולדת והעצמאות על-ידי חידוש המדינה היהודית בארץ-ישראל, אשר תפתח לרווחה את שערי המולדת לכל יהודי ותעניק לעם היהודי מעמד של אומה שוות-זכויות בתוך משפחת העמים. 


שארית הפליטה שניצלה מהטבח הנאצי האיום באירופה ויהודי ארצות אחרות לא חדלו להעפיל לארץ-ישראל, על אף כל קושי, מניעה וסכנה, ולא פסקו לתבוע את זכותם לחיי כבוד, חירות ועמל-ישרים במולדת עמם. 


במלחמת העולם השניה תרם הישוב העברי בארץ את מלוא-חלקו למאבק האומות השוחרות חירות ושלום נגד כוחות הרשע הנאצי, ובדם חייליו ובמאמצו המלחמתי קנה לו את הזכות להמנות עם העמים מייסדי ברית האומות המאוחדות. 








ב-29 בנובמבר 1947 קיבלה עצרת האומות המאוחדות החלטה המחייבת הקמת מדינה יהודית בארץ-ישראל; העצרת תבעה מאת תושבי ארץ-ישראל לאחוז בעצמם בכל הצעדים הנדרשים מצדם הם לביצוע ההחלטה. הכרה זו של האומות המאוחדות בזכות העם היהודי להקים את מדינתו אינה ניתנת להפקעה. 








(1) מדינת ישראל תהא פתוחה לעליה יהודית ולקיבוץ גלויות; (2) תשקוד על פיתוח הארץ לטובת כל תושביה; (3) תהא מושתתת על יסודות החירות, הצדק והשלום לאור חזונם של נביאי ישראל; (4) תקיים שויון זכויות חברתי ומדיני גמור לכל אזרחיה בלי הבדל דת, גזע ומין; (5) תבטיח חופש דת, מצפון, לשון, חינוך ותרבות; (6) תשמור על המקומות הקדושים של כל הדתות; (7) ותהיה נאמנה לעקרונותיה של מגילת האומות המאוחדות. מדינת ישראל תהא מוכנה לשתף פעולה עם המוסדות והנציגים של האומות המאוחדות בהגשמת החלטת העצרת מיום 29 בנובמבר 1947 ותפעל להקמת האחדות הכלכלית של ארץ-ישראל בשלמותה. 

















