"קול דממה דקה"

ויקם ויאכל וישתה וילך בכה האכילה ההיא

ארבעים יום וארבעים לילה עד הר הא-לוהים חרב…
ויאמר: צא ועמדת בהר לפני והנה ה' עבר

ורוח גדולה וחזק מפרק הרים ומשבר סלעים לפני ה'

ולא ברוח ה'. 

ואחר הרוח רעש – לא ברעש ה'

ואחר הרעש אש – לא באש ה'

ואחר האש – קול דממה דקה…





(מלכים א' י"ט, מתוך ההפטרה)

"הראה לו כי אין ה' ברוח ברעש ובאש, רק בקול דממה דקה 

וממנו ילמדו שלוחיו ונביאיו לבל יסערו סער ובל ירעשו רעש 

ובל יבערו אש כמו שעשה אליהו בקנאותו לה' 

רק יבואו בקול דממה דקה וימשכו את העם בעבותות אהבה".






(מלבי"ם)

מוּל הַר הָאֱ-לוֹהִים

- - - 
יָחִיד יָחִיד הָלַךְ הָאִיש עַד כִּי שָמַע כִּי אֵ-ל קָרָא לוֹ,

עַד הַשְּרָפִים אֶת שִפְתוֹתָיו צָרְבוּ בְּרִצְפָּתָם.

אֵ-לִי אֵ-לִי, אֲנִי הָאִיש אֲשֶר בִּקַשְתָּ כָּל הַלַּיְלָה.

- - - 
אֶת שֶנִּבָּא לִבִּי בְּדֶרֶך הַמִּדְבָּר מוּל הַר הָאֱ-לוֹהִים

חָתַמְתִּי בְּמוֹ פִי,

לֹא יַעַטְרוֹ כְּתָב-יָד, לֹא יְדוֹבָב בְּצֶמֶד.

רַק לַיְלָה אֵין בִּלְתּוֹ שוֹמֵעַ צְעָדַי כְּצֵל עַרְטִילָאִי.

- - - 
כָּעֵת פּוֹרְחִים הַכּוֹכָבִים הִלָּה מֵעַל חַיֵּינוּ,

וְאָנוּ נְטוּשִים עַל הַחוֹלוֹת וּמֻטָּלִים עַל הַסְּלָעִים.

דְּמָמָה שוֹמְעוֹת אָזְנֵינוּ.

אוֹרוֹת תּוֹעִים בַּמִּדְרוֹנוֹת חוֹזְרִים אֵלֵינוּ.

סִינַי. חֲצוֹת קְרֵבָה מֵהַר הָאֱ-לוֹהִים.





חיים גורי, פרחי אש

על סובלנות וקנאות

הדברים שלפניכם לקוחים מתוך ספרי: "את אחי אנוכי מבקש", והם מתעדים שיחה שהתקיימה לפני למעלה מעשור שנים בקיבוץ ברור חיל שבנגב.

דומה שלעיתים דווקא באמצעות שיחה חפשית ניתן להגיע אל לב הדברים, יותר מאשר באמצעות מאמר עיוני, ולפיכך בחרתי הפעם להתמודד בדרך זו עם מושגים טעונים כל כך כ"סובלנות" ו"קנאות", הניצבים בפיתחה של פרשת פנחס.

. . .

"אבל למה, בעצם, אכפת לך כל-כך מאתנו?", הרים עלי קולו קיבוצניק ותיק ומשופם מברור-חיל, במהלך שיחה קשה ומרתקת, שנתקיימה בחדר האוכל של קיבוצם.

"מדוע, למען השם, אינך יושב בשקט?", הוסיף אותו חבר ליידות בי מילים כבדות כבליסטראות: "מדוע איננו יכולים לקיים בינינו יחסי סובלנות אמיתיים, כראוי לחברה פלורליסטית ומבוגרת, בה חי כל אחד לפי אמונתו; ואינו נוקט יוזמה לשנות את דעת חברו, מתוך כבוד להשקפת העולם של הזולת?"

"אכן, דברים כדורבנות!", השיבותי, מתכווץ קמעה נוכח ההתקפה החריפה: "אך כיוון שהפגישה מתקיימת בביתכם וביוזמתכם, וכיוון שבסובלנות אנו עוסקים, אצפה, שתנהגו בי במידת סובלנות של מכניסי אורחים; ותאפשרו לי להשיב על השאלות, כבדות-המשקל האלה, מתוך בירור יסודי ובהרחבה הראויה".

"סובלנות", פתחתי, "הינה מילה רבת-ערך חציין התנהגות, שאינה כופה את עמדתה על הזולת; אלא מנסה להבין בכנות ללבו. אבל יש שהמילה 'סובלנות' מחפה, על אדישות או רפיון וחולשה. או אז יש לשקול היטב, האם הינה מידה ראויה.

"שוו בנפשכם שניצבים אתם בפני תופעה של בנים היורדים מן הארץ. האם ננהג במידת הסובלנות נוכח תופעה חמורה זו: או ראוי לנו, שנתהפך בחוסר מנוחה על משכבנו בלילות, מבקשים דרך לשנות את פני הדברים?"

"או, דרך משל", הוספתי דוגמה צורבת, "אם יגלה איש, שאשתו מפנה לו עורף ומתרועעת עם זרים, האם ינהג בסובלנות כלפי תופעה זו; או יקנא לאשתו ולמשפחתו ויחפש כל דרך לשנות מציאות איומה זו, ולהשיב את שלום הבית על כנו?"

"הרוא"ה הגדול, הרב קוק זצ"ל ראה בסובלנות מידה ברוכה, ועם זאת, כותב הוא באחת מאיגרותיו.

"הסובלנות, בזמן שהיא באה מתוך רכרוכיות הלב ורפיון הרוח, הרי היא נעשית לסם ממית ומכלה, שסופו להביא קנאה מרה וקשה כשאול; והמקנאים הלו יהיו דווקא הדוגלים בשם הסובלנות. 

עלינו להכיר ולדעת, כי סובלנות, הבאה לחסום את העמידה כנגד כל מהרס עד היסוד את נשמת האומה, דומה לאותה סובלנות של איש, הרואה את כבוד ביתו ומשפחתו נתון למרמס כל פריץ והולל, והוא ברפיונו מעמעם ומחשה…" (אגרות ג', אגרת התע"א).

שלוש סיבות ל"סובלנות ירודה"

"הבה נתבונן ונבחן יחדיו", אמרתי להם, "מהו המקור לסובלנות פגומה וירודה זו?

ובכן, היא יכולה לנבוע משלוש סיבות:

"הסיבה הראשונה: אי ביטחונו של האדם בצדקת דרכו; ומכאן התייחסותו הסובלנית כלפי תופעות, הסותרות את דרכו, מתוך ספק שמא, לאמיתו של דבר, אין הצדק עמו.

מנקודת מוצא זו עלול אדם, שאיבד את אמונתו ברעיון הציוני, להתייחס בסובלנות כלפי תופעת הירידה: כשם שבעל נבגד, שאיבד זה מכבר את טעם חיי המשפחה, עלול להתייחס בסובלנות לאשתו הבוגדת בו. מאותה סיבה עצמה עלול יהודי, המפקפק באמיתות תורתו ואמונתו, להתייחס בסובלנות לבניו או לאחיו, הפונים עורף למורשת אבות.

הסיבה השניה: אדישות כלפי הזולת. 

האדם, אמנם, יודע שהצדק עמו: אך קשריו עם בני משפחתו, או עם חבריו ובני עמו, הינם רופפים ובלתי מחייבים. על כן אדיש הוא כלפיהם ואדישות זו היא מקור 'סובלנותו'.

הסובלנות, המאפיינת היום את יחסנו כלפי תופעות חמורות, המתרחשות מתחת לאפנו, מקורה דרך-כלל באי-אכפתיות. אדישות זו עוטה, אמנם, לבוש אלגנטי של 'סובלנות נאורה', אך מחפה היא על הרגשה שונה לגמרי; נוסח: 'מצדי שילכו לעזאזל… שיתבשלו במיץ של עצמם…'.

והסיבה השלישית : לסובלנות הירודה, מקורה יאוש ואובדן האמונה ביכולת לשנות את המציאות המרה. מנקודת מוצא זו, גם אם מאמין אתה בצדקת דרכך, וגם אם אכפת לך מהמתרחש סביבך אתה נותר 'סובלן', ואינך זועק ומוחה, מפני שאתה חש, שקצרה ידך מהושיע.

אך כיוון שאינך יכול להודות, אפילו בפני עצמך בחולשתך, מוצא אתה מפלט במילה הגואלת "סובלנות", הפוטרת אותך מלעמוד פנים אל פנים מול חוסר האונים שלך".

רחש של הסכמה עבר בקרב הציבור, ובעיני רבים קראתי כאב אילם, וראיתי שפתיים חשוקות בדומיה.

יש קנאה טהורה!

"קנאה", הוספתי, " הינה בדרך כלל מידה מגונה עד מאוד: וכבר אמרו חכמים: 'הקנאה והתאווה והכבוד מוציאים את האדם מן העולם'. אבל יש להבדיל הבדלה נחרצת בין קנאה ב…, שהיא פסולה בתכלית, לבין קנאה ל…, העשויה לנבוע מרוח טהרה.

"קנאה לדבר יקר ואמיתי, כגון קנאה לעם ולארץ, לבית ולמשפחה, לתורה ולאמונה, מקורה אינו בתשוקה אגוצנטרית, המעמידה עצמה כנגד זולתה, כמו הקנאה הפסולה. אלא באהבה טהורה, הזועקת בכאב למראה הפגיעה בדבר האהוב.

הבה נאזין לצליל הקנאה הטהור, המהדהד בנשגב שבפסוקי שיר השירים: 

"שמני כחותם על לבך כחותם על זרועך.

כי עזה כמות אהבה קשה כשאול קנאה

רשפיה רשפי אש שלהבתיה' (שיר השירים ח', ו).

בפסוק זה אנו מגלים, כי יש קנאה קשה כשאול, הנובעת מאהבה עזה כמוות, והיא עצמה מידה א-לוהית: כלשון המדרש בשיר השירים רבה: 'עזה כמוות אהבה' – שהקב"ה אוהב את ישראל, שנאמר: 'אהבתי אתכם אמר ה' ' (מלאכי א'), ומתוך כך 'קשה כשאול קנאה' – שעתיד הקב"ה לקנא לציון, כמו שנאמר: 'קינאתי לציון קנאה גדולה' (זכריה ח').

הקנאה הפועמת בנו, דרך משל, שעה שעם ישראל מוכה ומושפל על ידי בני ניכר; או תחושת העלבון והכאב, המחלחלים בנו למראה ארץ ישראל, אשר בניה מואסים בה, הינה מידה נכונה, שראוי לטפחה ולבנותה בנפש פנימה, כמו את מידות החסד, הגבורה והיושר, שהדביקות בהן היא הליכה בדרכיו של מקום.

ברם לאמיתו של דבר, אין מידת הקנאה ומידת הסובלנות עומדות בסתירה זו לזו - בשורשן.

רק לעתים נדירות מחייבת מידת הקנאה התפרצות אלימה, דוגמת התפרצותו של פנחס בן אלעזר הכהן. וגם אז אין זו אלא הוראה לשעתה, "הלכה ואין מורין כן". אך לעומת זאת, מחייבת הקנאה תמיד, תשומת לב, כאב ואכפתיות.

על המקנא ישר הדרך להבין, כי אין מגמת הקנאה לתת סיפוק ליצריו, גם אם טהורים הם. וכי סיפוק יצרי הקנאה לא ישיגו דבר. ולעתים יוליכו לתוצאה הפוכה.

אם רצוננו לתקן, דרך משל, את תופעת הירידה מן הארץ או את התערערות חיי המשפחה, עלינו להשיב אל לבנו, כי בגערות וחירופים לא נשיג בדרך כלל דבר. וכי עלינו להתאזר בגבורת האיפוק, לאתר את מקורן של התופעות ולברר לעצמנו כיצד עלינו להתמודד איתן.

האם נכון לנסות להשפיע?

אנא, הבינו לנפשי, חברי ברור חיל: כיהודי מאמין, אין התורה והאמונה לגבי עניין של פולקלור בלבד אלא אמת נצחית, עבורי והמימרא: 'כל ישראל ערבין זה לזה' אינה סיסמה שדופה. על כן, כל חילול שבת, כל נגע מוסרי, כל הפקרות מינית וכל תלישות רוחנית מכאיבים לי וצורבים את נפשי.

חילול שבת, דרך משל, אינו פוגע ברגשותי – כהלך החשיבה המקובל והשטחי – מפני שהוא נעשה בסביבתי ולנגד עיני, אלא מפני שהוא נעשה על ידי יהודי, עצמי ובשרי. כשם שהנני חש כמותכם, כאב ועלבון שעה שאני רואה יהודי פוגע בחברו, בוגד באשתו או יורד מן הארץ.

אין הקנאה לעלבונה של תורה מביאה אותי, חלילה למסקנה, שעלי לבקש דרך לכפות את דעתי. איני מאמין בכוחה של כפיה לא כטקטיקה ולא כאסטרטגיה. ואף איני רוצה בה מעבר לחקיקה הפרלמנטרית המינימלית, הנדרשת לקיום לאומי בצוותא. אבל הכאב והאכפתיות מחלחלים בי, ואינם נותנים לי מנוח. הם המחייבים אותי לחפש דרך ליצור עמכם קשר. לנסות להבין את אשר בלבכם, ולמסור לכם דבר מה מהמתחרש בנפשי, מתוך תקווה, כי אותם מעיינות, המפכים בי ומחיים אותי, עשויים למצוא מסילות ללבבכם.

ובכלל, הן מוטל עלינו לבנות כאן בארץ ישראל דבר מה בצוותא. כיצד נוכל לעשות זאת אם לא נתוודע איש אל אחיו, ואם לא ננסה לברר יחדיו מאין באנו ולאן אנו הולכים, מהי לנו מורשת אבות ומהו תפקידנו וייעודנו בארץ ישראל".

סיימתי את דברי הנרגשים, וחשתי נאמנה כי גם אם לא בכל הגעתי להבנה והסכמה, הנה מצאו דברי הד-מה בלבם, וסילקו מחיצות של ניכור.

. . .

נפרדתי מהם פרידת רעים וידידים; ורכז התרבות, שנפנה ללוותני לרכבי, טפח על שכמי ואמר: "לערב הזה יש טעם של עוד…".

…אבל בנוסעי בלילה ההוא בכבישי הנגב הריקים, מול מרחבי שדות אפלים ושמים גבוהים מלוטשי כוכבים, הרהרתי לעצמי בפרץ פתאומי של כאב נורא וכמירת רחמים: הכל טוב ויפה… אך אלמלא באתי לברור חיל, הלילה, הייתי נותר עבורם זר ועויין. ואכן כזה הנני, אני וכל שאר "הדוסים", בעיני מאות קיבוצים, מושבים ושכונות, עמהם לא נפגשנו… ומי יודע אימתי נפגש?!

מה כוחו של "אור הנר" הרועד, שהדלקתי "בברור חיל", נוכח כל ארס השנאה, הלוחש מסביב. וצינת הבורות והניכור של רבבות אחי.

ענוני, ענוני, אתם רעי…











חנן פורת


 אור התרגום

הארמית שבעברית

"איזה מעיק אתה!"

משמעו של ביטוי עֲגָנִי [סלנגי] זה הוא: אתה מכביד בנוכחותך, בהתנהגותך וכיו"ב [נחמתנו, שהנוער של היום אינו מנוער מהיכרות עם אוצר מילים גבוה, כמו אותו נער שהתריס כנגד חברו: "אתה ממש אויל", כך שמע הסופר מאיר שלו].

מעייננו הפעם הוא בשורש עוק. שורש זה בא פעמיים בעמוס, באותו פסוק [ב יג]: "הנה אנכי מעיק תחתיכם כאשר תעיק העגלה המחאה לה עמיר".המשמעויות שמייחסים המפרשים לשורש זה הן: הצקה, לחץ הפעלת כובד וכיו"ב; וכן בתהילים [סו יא]: "הבאתנו במצודה שמת מועקה במתנינו" – כבלים הלוחצים את מתנינו. שורש משותף לו בשני עיצורים, צד"י וקו"ף, אף הוא בא בתהילים [נה ד]: "מקול אויב מפני עָקַת רשע…" [נראה שהמילה עָקָה היא משורש עקה].

שני שורשים, אם כן, עוק ועקה מציינים בעברית את תחושת הלחץ, כובד ונתינת כבלים. כך בארמית עוק [במדבר כה יז-יח]: צרור את המדינים… כי צררים הם לכם… - אָעֵק ית מדינאי… ארי מעיקין אינון לכון… .

ניתן לראות בשורש זה את יחסי העברית והארמית על רק מעתק העיצורים צ' עברית – ע' ארמית: רצון / רעווא, ארץ / ארעא, צאן / עאן, וכן: עוק / צוק [מעיק / מציק]. כך מוצאים אנו בתפילת יקום פורן [אשכנז] ובתפילת מי שברך [שלפני מוסף – ספרדים]: יתפרקון וישתזבון מן כל עקא; וכן – תתפרקון ותשתזבון מכל צרה וְעַקְתָּא.

בלשון חז"ל קיים שימוש בשורש זה, אולם במשמעויות קרובות של לחץ ופיתול. כך מוצאים אנו עָוָק [או חווק] במשמעות שלבי הסולם [שדורכים עליהם בלחץ – כך במד"ר ויקרא כט, מדבר הקב"ה עם יעקב אבינו על עליית האומות בחווקין; בעברית ימינו – פס עץ לרוחב חלון] וכן עוּקָה במשמעות גומה [יסוד הפיתול; ובעברית ימינו – כלי הקיבול במכונית, הצובר את השמן המשומש, וכן בור בתוך עמדה לשם ניקוז המים].

שורש עוק במשמעות צרה ומצוקה מיוצג בעברית ימינו באמצעות מונחים אלו: מועקה – מצוקה נפשית, מעיק – לוחץ [מכביד; ובהשאלה: מציק, מדכא, גורם תחושת מועקה], עָקָה – מונח בתחום בריאות הנפש [עקת בדידות / נפש / לב, דיכאון], תעוקה – מצוקה [לחץ וכו'] וכן בתחום מחלת לב: תעוקת לב = אנגינה פֶּקטוריס. שנהיה בריאים!










ד"ר אליהו נתנאל

 לאור ההלכה

שמחות בשלושת השבועות

נהגו בחלק מקהילות הספרדים שלא לישא אשה בתשעת הימים. והאשכנזים והתימנים וחלק מקהילות הספרדים נהגו להחמיר שלא לישא אשה בכל שלושת השבועות. 

ואף שמעיקר הדין איסור נשיאת אשה בימי האבלות על החורבן חל רק על נישואי רשות, היינו על מי שכבר קיים מצוות פרייה ורבייה, שיש לו בן ובת, אבל מי שעדיין לא קיים את המצווה, מעיקר הדין היה רשאי לישא אשה אפילו בתשעת הימים. אולם כיוון שימים אלו הם ימי פורענות, נהגו שלא לערוך בהם שום נישואין, מפני שראוי שהנישואין יערכו בסימן טוב ובמזל טוב, ובימים אלו אין סימן ומזל טוב. והגר"א (תקנא, סט) באר שמצד אבלות החורבן היה ראוי שלא לשאת אשה כלל, אלא שאין יכולים לבטל הנישואין, אבל לכל הפחות בימי האבל על החורבן ראוי שלא לשאת אשה.

מסיבת אירוסין שנוהגים לעשות היום, שאין בה קידושין אלא רק ביטוי שמחה על הסכמת הזוג להינשא, כיוון שיש בזה צד של מצווה מותר לקיימה עד ראש חודש אב. אבל בתשעת הימים שצריך למעט בהם בשמחה, אסור לקיים מסיבת אירוסין. אבל מותר להורי החתן והכלה להיפגש ולקבוע את תנאי החתונה (וורט), ומגישים לפניהם כיבוד קל. ואף שגם בזה יש שמחה, כיוון שעל ידי פגישה זו הקשר בין בני הזוג יהפוך לעובדה מוגמרת, ויש בכך קירוב למצוות החתונה, מותר לקיימה בתשעת הימים.

וכן מותר לרווקים להיפגש בתשעת הימים לצורך בחירת בת זוג.

כתבו האחרונים שאסור לערוך ריקודים ומחולות מי"ז בתמוז ועד תשעה באב (מ"א תקנא, י). ובכלל זה אסרו בימים אלו נגינה ושמיעת כלי זמר. לפיכך אסור להשתתף בשלושת השבועות בחוגי הרקדה וקונצרטים. וכן אין לקיים בימים אלו ערבי שירה.

אבל בסעודת מצווה מותר לשיר שירי שמחה, למשל בסעודת ברית מילה ופדיון הבן ושבע ברכות. וכן מותר לקיים שמחת בר מצווה ובת מצווה ביום שהגיעו למצוות, ובמקום שרגילים בכל השנה להזמין תזמורת ולרקוד בשמחות אלו, יש אומרים שגם בשלושת השבועות עד סוף חודש תמוז אפשר להזמין תזמורת, ויש אומרים שבשלושת השבועות אסור (כה"ח תקנא, מ). והמיקל יש לו על מה לסמוך, ומכל מקום טוב למעט קצת בשמחה לעומת המקובל בכל השנה. ומשהגיע חודש אב אין להזמין לשום שמחה תזמורת, וכן אין להשמיע מטייפ שירי שמחה, ורק את השירים הנוגעים לשמחת המצווה מותר לשיר. 

חתנים מקהילות שנוהגות לערוך חתונות עד סוף חודש תמוז, בודאי רשאים להזמין לחתונתם תזמורת רגילה, שאין שמחת חתן וכלה בלא כלי זמר. ואף מי שנוהג שלא להתחתן בימים אלו יכול להשתתף ולרקוד בשמחתם, שזוהי שמחה של מצווה.











הרב אליעזר מלמד

"תנה לנו אחזה" – לשאלת ירושת הבת במהלך הדורות

פרשת בנות צלפחד, שבה מדי שנה ומעלה לדיון את מעמדן של בנות ישראל בקרב ישראל, והשוואת זכויותיהן לאלו של הגברים. יש הרואים בבנות צלפחד חלוצות של הפמיניזם המודרני, שבמהלך נועז הביאו לחידוש הלכתי, ששיפר את מעמדן הכלכלי של בנות ישראל. עיון רציני בסוגיה זו, תוך סקירת זכויותיהן הכלכליות של בנות ישראל במהלך הדורות, עשוי לגלות תמונה שונה.

בנות צלפחד אינן מוטרדות מ"קיפוח". אם כך היה, יש להניח שהיו דורשות גם את זכותן של אלו שיש להן אחים. תביעתן נוגעת רק ל"אחוזה" ול"שם אבינו". בעבר, לנחלת האב הייתה משמעות רחבה בהרבה מזו שיש לה בימינו. הנחלה אינה רק רכוש. הנחלה הייתה מקום הגידול, ההיסטוריה והשורשים של המשפחה. לכן, עקירת הנחלה היא למעשה עקירת שמו ומורשתו של המת. השאלה, מדוע דווקא הבן זוכה לנחלת האב, קשורה אפוא לשאלה רחבה יותר, והיא, מדוע דווקא הבן נחשב כממשיך שמו ומורשתו של אביו? שאלה זו ראויה לדיון נפרד, שלא כאן מקומו.

אמנם, מעמדו של הבן כממשיך מורשת האב הקנה לו זכויות כלכליות בנכסי האב, אך כנגד זכויות אלו, זכו הבנות לזכויות אחרות בנכסי האב, שהביאו לאיזון בריא בין זכויות הבנות לזכויות הבנים – איזון שלעתים נוטה לטובת הבנות ולעיתים לטובת הבנים, הכל לפי העניין ותנאי התקופה.  

במסכת כתובות (נב,ב), מובא תקנת חכמים, המכונה "כתובת בנין דכרין". תקנה זו נועדה להבטיח שנכסים שהעניק אדם לבתו בנדונייתה, יישארו בחזקת צאצאיו, והיא נועדה לעודד אדם "שיכתוב לבתו כבנו". התקנה העלתה את התמיהה: "מי איכא מידי, דרחמנא אמר ברא לירות ברתא לא תירות, ואתו רבנן ומתקני דתירות ברתא?" [האם יתכן הדבר, שהתורה אמרה בן יורש ובת אינה יורשת, ובאים חכמים ומתקנים שתירש הבת?]. מתן הנדוניא הוכר אם כן כירושה של הבת, הסותרת לכאורה את דין התורה, לפיו דווקא הבן יורש, ולא הבת. 

על התמיהה הנזכרת, משיב התלמוד: "הא נמי דאורייתא הוא, דכתיב: 'קחו נשים והולידו בנים ובנות וקחו לבניכם נשים ואת בנותיכם תנו לאנשים'" (ירמיהו כט, ו). מקור החובה לתת נדוניה לבת נלמד אמנם מדברי קבלה, אך הרמב"ן למדנו, שאין בכך כדי להפחית ממעמדה של החובה, כחובה גמורה מן התורה (ראה: כל כתבי מהר"ץ חיות, חלק א, עמ' קמג-קמה, אבל השווה: רמב"ם, אישות כ, א). 

בתלמוד הבבלי, מוצגת החובה לתת נדוניה לבת, ככלי לשיפור סיכויי הבת להינשא, ולא כזכות עצמאית. אולם בתלמוד הירושלמי (כתובות ד, יא), לא מופיע הנימוק שבפי מסדר התלמוד הבבלי כלל. כתובת בנין דכרין נתקנה, "כדי שיהא אדם מצוי ליתן לבתו בעין יפה" (והשווה גם: ירושלמי, כתובות ד, ג, לעומת בבלי, כתובות מג, ב). מתן הנדוניה נועד אפוא, להעניק לבת את המגיע לה על פי דין. הצורך להשיא את הבת, קבע את עיתוי ההענקה, ולא היווה את סיבתה. 
נדוניה זו כללה נכסים רבים, שהיה בהם כדי לשכנע את החתן המיועד לשאת את הבת. על אבא סוראה מסופר למשל, שהעניק את כל רכושו(!) כנדוניה לבתו, אף שהיו לו בנים (כתובות נג,א). בידנו אף עדות מאלפת מתקופת הגאונים, לפיה מתן הנדוניה הביא במקרים רבים לכך שחלק הבנות היה רב בהרבה מזה של הבנים, עד ש"רוב בני אדם מניחים את בניהם ללא מחיה, ומתקנין את בנותיהם" (אוצר הגאונים, ח, חלק התשובות, סימן שנא).

זכות נוספת, שנקבעה לבת במסגרת תנאי הכתובה, היא הזכות למזונות (כתובות, שם). הבנים, זכו אמנם לרשת את נכסי האב, אולם, זכות זו הייתה כרוכה בחובה, להבטיח את זכות הבנות להתפרנס מנכסי האב, לפחות עד שתתבגרנה. עיתים, אף דרש הדבר מהם לחזר על הפתחים כדי לפרנס את אחיותיהם (ראה: כתובות קח, ב). 
אמנם שינויי העיתים לא הותירו תמיד תקנות אלה כיעילות. החלוקה בין ירושה מחיים וזכויות פרנסה של הבת, לבין ירושה לאחר מיתה של הבן, לא תמיד הביאה לאיזון. בשל כך חכמי ישראל לא שקטו על שמריהם, ותקנו במהלך הדורות תקנות שונות לשיפור מצבה הכלכלי של הבת. בהן: "שטר חצי זכר", תקנות הקהילות ועוד.  

דווקא בדורותינו אלה, כאשר מושג הנדוניה ירד מגדולתו ברוב הציבור, ובמקביל נתאחר גיל הנישואין המקובל לבנות, מצאו עצמן הבנות מקופחות מבחינת המעמד המשפטי הרשמי. אמנם, גם כיום מצליחים בתי הדין למנוע על פי רוב את קיפוח הבנות למעשה, אך להלכה חלקן של הבנות נגרע. 

רבה הראשי של ארץ ישראל, הגאון רבי יצחק אייזיק הלוי הרצוג, צעד בדרך הדורות הקודמים והציע בקונטרס מקיף ומפורט את הצורך לתקן תקנה לשם שיפור מעמדה הכלכלי של הבת. בדבריו, מעלה הרב הרצוג את החשש, שמא הימנעות חברי מועצת הרבנות הראשית מהתקנת התקנה, תרחיק את מנהיגי המדינה ממשפט התורה, ותמנע את אימוצו של המשפט העברי כמשפט המדינה. 

מועצת הרבנות דחתה את הצעתו, ואז פרסם הרב הרצוג את הקונטרס, ובדברי המבוא כתב: "ניכר היה שרוב הרבנים שליט"א החברים, לא הייתה דעתם נוטה לתקן שום תקנה... הסוף היה, שהדבר נשתקע, והממשלה עשתה מה שעשתה... בניגוד לדת משה וישראל. אפשר שיש מהחברים שלנו, שמתחרטים עכשיו..." (הגרי"א הרצוג, תחוקה לישראל על-פי התורה, חלק ב', עמ' 1).

והדברים מדברים בעד עצמם.

ירון אונגר

מכון "משפטי ארץ", עפרה

 אורות מן השטח

מפעילות "בית הרב"

 פעילות קיץ ב"בית הרב"

בימים שני וחמישי בשעה 11:00 – סיור בבית הרב וחיזיון אור קולי.

בימי שלישי בשעה 17:00 – סיור בעקבות ר' אריה לוין בנחלאות.

בימי חמישי בשעה 18:00 – סיור בעקבות הרב ביפו.

בימי שישי בשעה 10:30 – סיור בעקבות הרב ו"פרשת הכותל" בעיר העתיקה.

ההשתתפות בסיורים כרוכה בהרשמה ובתשלום.

 קורס מדריכים

בתאריכים כ"ו באב-א' באלול (24-29.8) יתקיים קורס מדריכים של "המרכז לסיורים שעל יד בית הרב". המעונינים ישלחו קורות חיים לפקס: 02-6242908.

 השתלמות מורים

בשנת הלימודים תשס"ד תתקיים השתלמות המשלבת הרצאות וסיורים סביב דמותו של הרב זצ"ל, בהדרכת ד"ר יוסף שרביט. בהשתתפות הרב חנן פורת, הרב יוחאי רודיק, הרב יוחנן פריד ועוד.

לפרטים והרשמה: 02-6232560.

מלווים את המלכה באוירה רוחנית

שלהבת – מלוה מלכה ברוח אחרת –  מקיימת מידי מוצאי שבת שיעורים, ערבי שירה, חברותות ועוד ב"היכל שלמה", רח' קינג ג'ורג' 54 ירושלים. והשבוע, מוצאי שבת פרשת פנחס, בשעה 22:30, שיעור מפי הרב חנן פורת.

* מיועד לבנות בלבד מעל גיל תיכון. * נא  להביא כלי נגינה.

לפרטים: רעות 055-883859, הדס 067-582576.

ישיבת בין הזמנים בכפר דרום

נוער כפר דרום מארגנים ישיבת בין הזמנים בישוב כפר דרום, לבחורים צעירים מישיבות תיכוניות שחשקה נפשם בתורה ומעוניינים לחזק ולהתחזק בישוב כפר דרום שבגוש קטיף.

שיעורים ושיחות באמונה והשקפה בנושאים אקטואליים, הרצאות וכן פעילויות נופש.

הישיבה תתקיים בעז"ה בימים ראשון-רביעי, כ'-כ"ג בתמוז (20-23.7) בתנאי פנימיה (כולל ארוחות ולינה במקום). בהשתתפות הרר שרייבר – רב הישוב, הרב רא"ם הכהן, הרב אופיר כהן ועוד.

יש אפשרות להסעה מירושלים – בתיאום מראש. לפרטים והרשמה: קבצאל 054-734058. 

 עמדת תקומה

הרמאות הגדולה ביותר, החמורה והקשה מכל, היא – איך לא – הרמאות העצמית.

כשאדם פרטי נוהג כך, הוא מזיק בעיקר לעצמו ולסביבתו.

כשחברה נוהגת כך, ולא כל-שכן מדינה היא משרישה נורמות התנהגות מושחתות, מפילה וממוטטת את המוטיבציה להגינות ויושר של אזרחיה, ובסופו של דבר – מביאה על עצמה צרות פנימיות וחיצוניות.

תרבות השקר הקלוקלת, שמנהלת מדינת ישראל ביחסה לפלשתינאים, היא רעה חולה שנזקיה מתמשכים ורחבים.

- היא מרגילה את כולנו לנהל דו שיח "תרבותי", כביכול, עם אנשי שקר ומרמה, שבסוף כל משפט חוזרים בהם מתחילתו.

- היא מרגילה את כולנו, לדימוי עצמי נמוך שלא דורשי אמת, יושר, צדק ומשפט אנחנו, אלא תגרנים בשוק של זייפנים. שהכל יחסי – כולל הכלל הזה…
- היא מרגילה אותנו לקבל, להפנים ולהזדהות עם תרבות השקר הערבית, "הכלאם פאדי", בה יכול "שר" פלשתינאי להגיע במכונית ישראלית גנובה לדיון על העברת הכספים לרשות הפלשתינאית, המגיעה להם לדעתם, עפ"י חוק…
אנשי יושר ואמת הם עם ישראל, לא יחסיים אלא מוחלטים. ודרישת האמת והצדק צריכה להיות נר לרגליהם ומופת למעשיהם של כל מייצגיה הרשמיים של מדינת היהודים.

