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ב"ה
גיליון מס'  186 פרשת נשא/ז' בסיוון תש"ע
מו"ר הגאון הרב זלמן ברוך מלמד שליט"א ראש ישיבת בית אל ורב הישוב

מהי ציונות דתית

צריך לחזור ולשנן שהציונות הדתית על פי בית מדרשו של מו"ר מרן הרב אברהם יצחק הכהן קוק זצ"ל - אינה תנועה של פשרה, של ויתור, על משהו משלמות התורה והמצוות, אלא בדיוק להפך
מפעם לפעם צריך לחזור ולשנן שהציונות הדתית על פי בית מדרשו של מו"ר מרן הרב אברהם יצחק הכהן קוק זצ"ל - אינה תנועה של פשרה, של ויתור על משהו משלמות התורה והמצוות, אלא בדיוק להפך. שאיפתה היא לקיים את התורה והמצוות בשלמות גמורה. לאמור, כעת בדורנו שזכינו שאפשר לקיים גם את מצוות ישוב ארץ ישראל השקולה כנגד כל המצוות, מוטל עלינו להשתדל במצוה זו כמו בכל המצוות כולן. אין מצוות ישוב ארץ ישראל דוחה מצוות אחרות, ואין מצוות אחרות דוחות מצוות ישוב ארץ ישראל - צריך לקיים את כל המצוות.
שאיפת האחדות עם כל העם כולו מתוך הכרה בסגולת ישראל הקיימת אצל כל אדם מישראל, אפילו אצל עוזבי תורה, אינה ממעטת את חריפות הביקורת על עוזבי תורה ומצוות. אדרבא, ככל שמכירים יותר בעומק עניינם של ישראל, ובסגולה הפנימית הנמצאת בכל אדם מישראל, יותר בולטת החומרה של עזיבת התורה הפוגעת בצלם אלוקים המיוחד של כל אדם מישראל. דרך זו השואפת גם לדקדוק מלא ושלם בקיום תורה ומצוות, וגם חיבור לכללות האומה, שיש בתוכה לא מעטים הרחוקים מקיום תורה ומצוות - אינה קלה. יותר קל לשומרי תורה להתרחק מאחרים, להיבדל מהם, לבנות חומה של שנאה, לבקר את עוזבי התורה, וכך לשמר את הדרך של שמירת תורה ומצוות. דרך זו אולי נצרכת למי שאינו מחוסן בעומק של אמונה, והחיבור אל הכלל שיש בו קלקולים עלול לפגוע בשלמות אמונתו. אך מי שאמונתו איתנה ודבקותו בתורה ומצוות עמוקה, אינו צריך לוותר על מצוות אהבת ישראל אפילו לרחוקים. הוא יכול לאהוב את הנשמה האלוקית שיש בהם, ולאהוב את המעשים הטובים שבהם, יחד עם השנאה והביקורת על המעשים הרעים שלהם. כדברי בעל התניא (פרק לב).

לפני שנים בא לישוב בית אל אברך מחסידי ר' אהרל'ה בירושלים, ואמר לי שהוא מבקש להתקבל לישוב. אמרתי לו: דע לך שהדרך שלנו היא להקפיד בתורה ומצוות לא פחות ואולי אף יותר מאשר אצלכם, ואפשר לבחון ולבדוק זאת סימן אחרי סימן בשו"ע. אלא שאצלנו יש עוד יותר שלמות של קיום התורה, שכן אנחנו גם מקפידים במצוות ישוב ארץ ישראל ובמצוות בין אדם לחברו ובין אדם לכלל ישראל. אם אתה רוצה לעלות בקיום המצוות - מקומך איתנו, אם אתה רוצה לבוא מפני שאתה מחפש דרך של פשרה - טעית, זו לא דרכנו. 

קומה תורנית

מיהו המנהיג האידאלי?
מתוך פרשת הנשיאים, מנהיגי ישראל, הנקראת השבוע, עולה השאלה המטרידה כיום כל-כך את הציבור, על דמות המנהיג האידיאלי - מיהו הראוי להיות מנהיג, מהן התכונות הנדרשות ממנו, ומהי מנהיגות רוחנית.  

1) הרב אהרן הראל שליט"א, ראש ישיבת ההסדר בשילה

מהי מנהיגות רוחנית?
התנאי הראשוני למינוי מנהיג תורני, הוא ידיעותיו התורניות. שום איש מקצוע לא יכול להנהיג בלי ידע מקצועי, וכך גם לא רב, לא משנה באיזו משרה הוא מכהן - רב עיר, ראש ישיבה או רב ראשי. וודאי שישנן עוד תכונות נדרשות - כיושר והגינות, נעימות ויראת שמים. אבל, תנאי זה, הינו תנאי ראשוני ובסיסי, ובהעדרו, המינוי אינו תקף כלל.
מנהיגות היא מצב שבו אני נותן למישהו אחר להנהיג ולהוביל אותי. העיוור נותן לפיקח להוביל אותו ולהנהיגו, כי הוא אינו רואה, והפיקח רואה. המנהיג, ממילא, צריך להיות בעל יכולות מקצועיות טובות משל המונהג, בתחום בו הוא מנהיג אותו. הרופא מנהיג את המטופל, כי הוא רכש ידע מקצועי בתחום, וכן הלאה על זו הדרך. זו הסיבה שאני נותן אמון (לא עיוור ומלא, אבל בסיסי) במנהיגים שלי - הידיעה שיש להם את היכולות המקצועיות, איש איש בתחום הנהגתו, להובילני למקום טוב יותר מהמקום שאוכל להגיע אליו בעצמי.

וודאי, שדבר זה נכון גם לגבי הנהגה תורנית. אנו נותנים למנהיגינו התורניים להנהיג אותנו ולהובילנו בדרכי עבודת ה', משום שהם עמלים ועמלו על התורה רבות בשנים, ורכשו ידע רב בתחום.

יתירה מזאת - התורה אוסרת עלינו לבחור מנהיג שאינו ראוי על-פי ידיעותיו התורניות: "לא תכירו פנים במשפט - זה הממונה להושיב הדיינין, שלא יאמר איש פלוני נאה או גבור, אושיבנו דיין, איש פלוני קרובי, אושיבנו דיין בעיר, והוא אינו בקי בדינין נמצא מחייב את הזכאי ומזכה את החייב. מעלה אני על מי שמינהו כאילו הכיר פנים בדין" (לשון רש"י דברים א', י"ז על-פי ספרי במקום). כלומר, אסור לנו למנות מנהיג, דיין, רב או פוסק, שאינו בקי דיו מבחינה תורנית.

דין זה נפסק ברמב"ם (הלכות סנהדרין ג'), והוסיף על כך: "ועוד אמרו כל המעמיד לישראל דיין שאינו הגון כאילו הקים מצבה שנאמר: 'ולא תקים לך מצבה אשר שנא ה' אלהיך', ובמקום תלמידי חכמים כאילו נטע אשירה שנאמר: 'לא תטע לך אשירה כל עץ אצל מזבח ה' אלהיך'" (וכן נפסק בשו"ע, חו"מ סי' ח).

נמצינו למדים, שהתנאי הראשוני ביותר למינוי מנהיג תורני, הוא ידיעותיו התורניות. שום איש מקצוע לא יכול להנהיג בלי ידע מקצועי, וכך גם לא רב, לא משנה באיזו משרה הוא מכהן - רב עיר, ראש ישיבה או רב ראשי - עליו להיות גדול בתורה, בהתאם לרמת התפקיד אותו קיבל.

וודאי שישנן עוד תכונות נדרשות - יושר והגינות, נעימות ויראת שמים. אבל, תנאי זה, הינו תנאי ראשוני ובסיסי, ובהעדרו, המינוי אינו תקף כלל, כמבואר בפוסקים בכמה מקומות.

זוהי אם כן חובתנו לדאוג למנהיגות ראויה בידיעת התורה, ולפעול בכל עוז כנגד המקומות בהם נעשים מינויים שאינם עומדים בהגדרה זו. ויהי רצון שתקוים בנו התפילה: "השיבה שופטינו כבראשונה, ויועצינו כבתחילה, והסר ממנו יגון ואנחה!".
2) הרב שמעון אור שליט"א, ראש התנועה לתורה מנהיגה והגרעין התורני בקרית היובל בירושלים.
על גדולי התורה להנהיג!
אם אנו מעוניינים שלתכני החיים שלנו יהיה קיום, כבר לא מספיק כי ידוברו בתוך הקודש פנימה, או אף יובעו באומץ מול העולם שבחוץ. דווקא על הגדולים בתורה נגזר כי הם עצמם יאחזו בכלי ההנהגה כפי שאוחזים במהות הפנימית עצמה, להוליד את המציאות אל חזונה. 

כשהשכינה היא ה"נושאת את ראש", הרושם הנוצר מכך הוא אדיר. נשיאת ראש בני גרשון ומררי האחראים על מעטפת המשכן - היריעות, הקרשים וכו', מעצימה את כוח מעטפת החיים - הפן הנראה לעין, להיות בעל משמעות מהותית ולא רק כאמצעי מסייע למערכת החיים הפנימית.

מכוח נשיאה זו עצם מעשה ההיסתרות של האישה הסוטה אוסר אותה על בעלה עד שתשתה מן המים, אף שלא ברור כי נבעלה. מכוח נשיאה זו, "שמו של ה' קשור בתלתלי הנזיר". 

מכוח נשיאה זו כל ל"ט אבות המלאכה נלמדים דווקא ממלאכות המשכן של המעטפת החיצונית - מלאכות הכנת סממני צבע התכלת, הצמר ועורות התחשים ולא ממלאכות אפיית לחם הפנים ושאר מלאכות הפנים. עוצמתן של מלאכות האדם דווקא משם נאצל.

העצמת מעטפת החיים - ה"כלים", אותו עולם שנהוג לכנותו "חיצוני" היא גם שנותנת את היכולת לנשיאים להשפיע מבחוץ על הקודש פנימה, לחנוך בנדבתם את המשכן. כל אלו מחייבים גם אותנו לתת יחס של מהות עצמית לכלי העוטף את הקודש, ולא לראותו רק כטפל ואמצעי אל עולם המחשבה הפנימי. 

המנהיג, כמו הנשיאים, מקבל את עוצמתו מהאיחוד הזה שבין העולמות. אם ביציאה מן הקודש החוצה כוחה של שכינה אינו בידך, גם בתוך הקודש אין אתה אדון. 

קבלת ראשי ישיבות ההסדר את הדין על הוצאת אחת מהן מחוץ למעגל ההסדר חרץ את גורלן לעבדות אף בתורתם, כי הבעלות על הכלי לתורתם אינו בידם. גם מי ששמר על זכות חופש הבעת הדעה ונסוג אל מתחם ה"ישיבה הגבוהה" לא פתר את הבעיה. כמו הבעלות על ה"הסדר" כך גם הבעלות על מעמד "תורתו אומנותו", על בנייני הישיבות ואף על גופם של תלמידי החכמים (במאסר ובהכאה), הינה ביד אלו שחזון התורה אינו חזונם. מתוך-כך מפעפע שלטונם אף אל תוך עולם המחשבה. 

כל עוד היה עם ישראל בגלות, אכן התרכזה השכינה במימד המחשבה והדיבור - "ברוח הממללא" שבאדם. על כן בצדק, נמנעו האוחזים בקודש מלפגוש בעולם המעשה, וצמצמו למינימום את מעורבותם בו. אולם החזרה אל הארץ משנה לגמרי את כל התמונה. ההגשמה כבר אינה מילה הסותרת או מצמצמת את קיום האין סוף בחיינו, אלא מעצימה את קיום רצונו של ה' בלא להחניקו.

מעתה, ה"מאמין" אינו זה המתבטל כלפי מקור החיים החיצוני לו, אלא כוחו הוא כאומן, היודע למשוך קו חיים מנקודת מוצא החיים שבתורה ועד למימושה כחיים מלאים ברמה המדינית החברתית, הפוליטית והתרבותית. 

שלב זה כבר אינו יכול להיות נחלתם של "אנשי המעשה" שאנו מכירים. גם הניסיון של אנשי התורה להאציל עליהם מכוחם לא יצלח. ככול שמגמת ההגשמה מתעצמת, הקושי לשמר את הנאמנות למקור גובר עשרות מונים. על כן, רק המגע הישיר של "אומן התורה" יוכל לממשו בנאמנות.

מתוך כך ברור הוא, כי אם אנו מעוניינים שתכני החיים שלנו יהיה להם קיום, כבר לא מספיק כי ידוברו בתוך הקודש פנימה, או אף יובעו באומץ מול העולם שבחוץ. דווקא על הגדולים בתורה נגזר כי הם עצמם יאחזו בכלי ההנהגה כפי שאוחזים במהות הפנימית עצמה, להוליד את המציאות אל חזונה. כי בדור של גאולה, הפנים והכלי חד הם!

מציירים מדינה
משרד החוץ – והשבוע - היחס ליורדים
הרב דוב בערל וויין שליט"א

אין לשפוט אותם!

כבר כמה אלפי שנים שיהודים ירדו מארץ-ישראל והשתקעו בגולה, לאו דווקא מטעמי ההיתר שמובאים בתלמוד, ורוב רובם של המקרים האלה היו משום שלא יכלו להסתדר בממונם ובגופם בארץ-ישראל והוכרחו לרדת לחו"ל. לא מצאנו שהיורדים האלה נקנסו בשום דרך בתוך הקהילה שאליה הם באו וקבעו מושבתם. 

חז"ל פסקו בדרך כלל שאסור לצאת מארץ ישראל (בבא בתרא צ"א), אבל בכל זאת התירו לצאת ולירד מן הארץ בתנאים מסוימים - ללמוד תורה וגם כן בכלל זה ללמד תורה לאחרים, או לשאת אישה (ויש שהתירו כדי למצוא זיווג לבנו או בתו), או להציל את עצמו או יהודים אחרים מן הגויים. 
ובתוספות (שם) משמע שאלו התנאים הם דווקא באותם מצוות, ואילו לשאר מצוות יהיה אסור. לעומתו השאילתות דרב אחאי גאון מתיר אפילו לשאר מצוות. הרמב"ם (הלכות מלכים ה') כתב שמותר לצאת לסחורה ולהרוויח, אבל בכל זאת לא לשכון בחו"ל באופן קבוע, ומוסיף שם: "ואף על פי שמותר לצאת בתנאים המסוימים הנמנים לעיל, זו אינה מידת חסידות שהרי מחלון וכיליון שני גדולי הדור היו ומפני צרה גדולה יצאו ונתחייבו כליה למקום". 
ובאמת השאלה נראית כמחלוקת שם בגמרא בין רבי אליעזר שאומר שמכל מקום נתחייבו כליה למקום (כדברי הרמב"ם), ובין רבי יהושע שאומר שחס וחלילה לומר שזה היה חטא, דהלוא היה מותר להם לצאת למואב, אלא שחטאם היה שלא התפללו בעד דורם. הראשונים והאחרונים דנו בשיטת הרמב"ם, מדוע נתחייבו כליה על דבר המותר. פאת השולחן (סימן א'), וערוך השולחן העתיד (הלכות מלכים) דנו על זה, וגם נידון באריכות בשדי חמד (חלק ו' מערכת ארץ ישראל). 
והלכה לחוד, אבל למעשה יודעים אנו שכבר אלפי שנים יהודים ירדו מארץ-ישראל והשתקעו בגולה, לאו דווקא מטעמי ההיתר שמובאים בתלמוד. רוב רובם של המקרים האלה היו משום שלא יכלו להסתדר בממונם ובגופם בארץ-ישראל והוכרחו לרדת לחו"ל. לא מצאנו שהיורדים האלה נקנסו בשום אופן בתוך הקהילה שאליה הם באו וקבעו מושבתם. ואולי זה כוונת הרמב"ם "שנתחייבו כליה למקום", כי ה' יודע תעלומות לטוב או למוטב, אבל בעיני אנשים אין לשפוט אותם ולחייבם בשום דבר. 
ואפשר בדרך דרוש לתאם את שיטות רבי אליעזר ורבי יהושע ודברי הרמב"ם, שמחלון וכיליון התחייבו בדיני שמיים משום שהם היו גדולי הדור, ומגדולי הדור מצפים לנהוג לפנים משורת הדין. ולכן אף על פי שזה היה מותר, מכל מקום נתחייבו לשמים בהיותם גדולי ומנהיגי הדור, ואצל גדולי הדור בשמים פוסקים שדינא הכי, בעניינים של לפנים משורת הדין.
קומת קרקע - הרב אליקים לבנון שליט"א

בס"ד

איך משאירים את הילד דתי?

אהבה מדרבנת וגורמת למוטיבציה לתלמידים. וכן הורים חייבים להקרין אהבה כלפי ילדיהם. אם ע"י חיבוק חם, מילה טובה, ציון לשבח על התנהגות וכד'. כל אלה גורמים לילדים לאהוב את הדרך הנעימה בה הם מובלים ע"י ההורים

שאלה: 

אנו מגדלים את ילדינו מתוך אמונה בדרך, השקעה רבה בחינוך, כולל גם השקעה כלכלית, של אלפי שקלים מידי חודש. בינתיים, ב"ה כולם בסדר. אבל אנו רואים סביבנו, ילדים של חברים, כאשר בת מתחילה ללכת בלבוש קצר או במכנסיים, ובן שלא כל כך רוצה ללמוד ולהתפלל. האם יש דרך להיות רגועים בהמשך הדרך?

תשובה:

אני מרגיש ששאלתכם נובעת מלב דואג באמת, ועל כך תבורכו, שחינוך הילדים נמצא אצלכם ראשון בסולם העדיפות. לגופו של דבר, ברור שאין "חברת ביטוח לחינוך", המבטיחה שאם תנהגו בדרך מסוימת תזכו לילדים צדיקים וישרים. גם אברהם אבינו ודאי היה שמח לראות את ישמעאל הולך בדרך טובה, ויצחק אפילו עשה מאמצים לקרב ולברך את עשו, מפני שתלה בו תקוות רבות, אך שניהם התאכזבו. (בענין זה, כמובן, אין הדרכה של "מעשה אבות סימן לבנים"...)

מה בכל זאת אפשר ונכון לעשות?

שתי נקודות בולטות בשאלתכם, שאותן צריך לשנות. הנכם כותבים ש"בינתיים" הם בסדר. זו נקודת חולשה שאתם כהורים, אסור לכם להמשיך במחשבה כזאת. (זה מזכיר לי את ההמנון הלאומי שלנו, התקווה, ובו השורה: "עוד לא אבדה תקוותנו". כלומר, בקרוב, כנראה שנאבד תקווה, חלילה, אבל בינתיים, עוד לא אבדה התקווה...) הורים חייבים לבטוח בילדיהם, ולדעת בבירור שהם ימשיכו ללכת בדרך טובה, מתוך רצון אמיתי ופנימי. 

את אותה הערה יש לציין גם על כך שאתם מחפשים דרך להיות רגועים. אם הורים חושבים ש"בינתיים" הילדים בסדר, ולכן אינם רגועים, מה זה משדר לילדים? הרי הם קולטים את כל מחשבות ההורים כלפיהם. ואם בארזים, ההורים, נפלה "שלהבת", מה יגידו הבנים? ודאי שהילדים אינם רגועים, לא סומכים על עצמם, ובעצם ממתינים לראות מתי תהיה הסטייה והנפילה הראשונים. על כן, חובתכם לעבור לקו מחשבה אחר, לראות את ילדיכם בעין טובה, ולדעת בלי כל ספק שודאי ימשיכו בדרך טובה. מתוך כך תשדרו להם שלוה ובטחון, אתם תהיו רגועים, ולא יווצרו סדקים באמונה אצל ילדיכם. כמובן, לא לשכוח את מדת האהבה כלפיהם. אהבה היא מידה מקרינה כלפי הסביבה. ומי מקרין כלפי מי? הוי אומר: הגדול מקרין כלפי הקטן. הקב"ה מקרין אהבה כלפינו, רב חייב להקרין אהבה לתלמידיו. למדנו בשולחן ערוך (יו"ד רמ"ו): "הרב שלימד ולא הבינו התלמידים לא יכעוס עליהם". אהבה מדרבנת וגורמת למוטיבציה לתלמידים. וכן הורים חייבים להקרין אהבה כלפי ילדיהם. אם ע"י חיבוק חם, מילה טובה, ציון לשבח על התנהגות וכד'. כל אלה גורמים לילדים לאהוב את הדרך הנעימה בה הם מובלים ע"י ההורים. ככלל, בית צריך להיות מקום שנעים לילדים להגיע אליו, עם אווירת שמחה איש ברעהו, "פרגון" הדדי, הרגשה שהורים סומכים על ילדיהם. כאמור, אין בטחון גמור בעתיד, אך אם כך נוהגים ההורים, יש בסיס הגון להמשך טוב.

אל תשאלוני, והרי בעינינו אנו רואים שלא בכל דבר אפשר לסמוך על הילדים? ודאי שכך הדבר. אבל האמון והביטחון בילדים יוביל אותם למקום בו אפשר לסמוך עליהם. מה עושה אמא המלמדת את בתה לשטוף ריצפה או לאפות עוגה, וכי היא מצפה שכבר בפעם הראשונה הבת תצליח בצורה מסחררת, והכל יבואו לראות ולטעום? אמא טובה, ממשיכה לעודד ולהקרין בטחון גם כאשר הבת מקדיחה את תבשילה. וכך היא לומדת. הוא הדין בכל דרכי חיינו.

נבטח ונאמין בהם, נסמוך עליהם, והם אכן יצדיקו זאת, בגדול!

משולחנה של קוממיות –
בס"ד

הרב נתנאל יוסיפון – ראש גרעין 'אורות נתניה' וחבר הנהלת קוממיות

אם אכן יש מי שבודק את גבולות הסיבולת שלנו, חשוב שכל אחד מאיתנו יפנים את משמעותם של דוגמאות אלו. אירועים אלו הם תקדים, שיופעל חלילה מחר כנגד כל הקדוש והקרוב ללבבנו

מי מאיתנו לא מכיר את הסיטואציה הבאה?

ההורים משכיבים את ילדם הקטן לשנת הלילה, אך הזאטוט במקום לנום את שנתו מתחיל בסדרת 'תרגילים' למריחת זמן - בתחילה מבקש לשתות, אחר כך מדבר עם אחיו הגדול ובסוף קם לסיור קצר ברחבי הבית. 

כל פסיכולוג ב'גרוש' יודע שהילד פשוט בודק את גבולות הגזרה. הוא מנסה את ההורים ובודק מתי באמת עליו ללכת לישון. כשההורים ינהגו בתקיפות ויסיימו את הפרשה זה סימן שהוא עבר את הגבול והגיע רגע האמת. תופעה זו קיימת אצל כולנו ביחסי עובד – מעביד, בני זוג, ובכל הקשרים בין שני בני אדם.

לאחרונה, אנו עדים בשדה הציבורי לשורה של אירועים 'נקודתיים', שבהצטרפם יחד הם מהווים 'כתובת על הקיר', שמוכיחה שיש מי שמנסה אותנו. דוגמאות:

א. בשבוע שעבר נתלו על קירות בית המדרש של ישיבת 'עוד יוסף חי' ביצהר צווי הריסה. המבנה הוא, כמובן, חוקי, והמדינה אף השקיעה בו כספים, אך כמו במבנים חוקיים רבים האישורים לא הושלמו. העובדות לא מפריעות לזרועות החוק של מדינת ישראל לנסות להרוס את המבנה, שהרי יצהר היא ישוב קיצוני ויש סיכוי לפגוע בו בלי שכל ההתיישבות תרגיש מאוימת ותצא למאבק רחב.

ב. לפני מספר חודשים נלקח אישור ההסדר מישיבת הר ברכה. בלי להיכנס למניעי המעורבים בפרשה, ברור שמדובר בהתערבות שלטונית משמעותית וחריגה בממשל דמוקרטי, שסביר להניח שהציבור שנגדו מכוונת מדיניות השלטון יתקומם. אולם, שר הביטחון העריך שכיוון שזו ישיבה קיצונית המעשה יעבור בשקט יחסי. שר הביטחון צדק. המעשה אכן עורר גל של התמרמרות ציבורית מצד כלל הציבור הדתי–לאומי, שנגדו כוון המעשה, אך במישור המעשי ראשי ישיבות ההסדר לא נקטו בשום צעד פרקטי. (איני מחווה דעה על שיקוליהם של ראשי הישיבות, אני רק מציין את מבחן התוצאה).  

הדוגמאות אותם ציינתי חמורות מצד עצמם, ובכל זאת 'אדם קרוב אצל עצמו', וודאי רבים מאיתנו מתייחסים לאירועים אלו בחומרה, אך חושבים בלבבם - אלו הקיצונים ו'לי זה לא יקרה'. תתפלאו, אם אכן יש מי שבודק את גבולות הסיבולת שלנו, חשוב שכל אחד מאיתנו יפנים את משמעותם של דוגמאות אלו. אירועים אלו הם תקדים, שיופעל חלילה מחר כנגד כל הקדוש והקרוב ללבבנו. 

מחר, למשל, יחליטו במשרד לביטחון פנים שבשכונות הערביות בערים המעורבות עדיף שלא נסתובב, ולכן עדיף שישיבות ההסדר בערים אלו יסגרו. מחרתיים, למשל, יפעלו מספר אנשי שמאל לסגור את הגרעין התורני שמביא משפחות דתיות לעירם, ומשנה את סוג האוכלוסייה במקום. בהמשך, למשל, יחליטו להרוס מספר רב של בתים ברחבי יו"ש, שרמת חוקיותם שוות ערך לרמת החוקיות של הישיבה ביצהר. ובכלל, ציבור שמוכן להיות למרמס ירמסוהו בכל תחום ועניין.

עד שלא נקום בתקיפות ונבהיר שהגענו לקצה גבול הסיבולת שלנו ימשיכו לנסות אותנו ולשחוק אותנו עוד ועוד. אל תאמרו - אלו רק הקיצונים, לנו זה לא יקרה. הנה, בשבי שומרון הכו את רב היישוב וראש הישיבה על שמנע מהשוטרים לעבור סתם בשטח פרטי של הישיבה. אם צבורנו לא היה למרמס, מעשה כזה לא היה קורה.

איש חכם אחד, אמר פעם על משטר מסוים שפגע במגזרים רבים: "בתחילה לקחו את האינטלקטואלים ואני שתקתי, אחר כך לקחו את הכמרים ושוב שתקתי, בסוף באו ולקחו אותי ולא היה מי שיצעק..." (ציטוט לא מדוייק). אם איננו רוצים שהמשפט הזה יהיה נכון לגבינו, עלינו להתחיל לעבוד...












