מודל הנישואין היהודיים בישראל 2003

יפתח שילוני, מנהל מכון הטקסים החילוני  www.tekes.co.il 
ישראל של תחילת שנות האלפיים היא חברה של קונפליקטים, של בלבול גדול ושל חיים בצלן של סתירות רבות. המחזאי יהושע סובול אמר בענין זה כי הוא רואה בקונפליקטים אלה את היסוד המכונן לפלורליזם התרבותי המתרחש בישראל של היום
: "עבורי זהות יהודית היא שלל של שאלות: שאלות קשות, סתירות רבות מאוד שאנחנו מכילים בתוכנו. אנחנו יכולים להכיל אותן כי אנחנו יהודים ואין לנו בעיה עם זה. היום בישראל באותה משפחה יהודית יכולים להיות אדם חרדי ואדם חילוני לחלוטין, מישהו שחזר בשאלה ומישהו שחזר בתשובה - באותה המשפחה ממש. וכמובן שכולם שייכים לאותה זהות ולאותו אב. כל הסתירות האלה זה אנחנו". אני אוסיף ואטען כי לדגם המשפחתי ה"טיפוסי" הישראלי
 שמזכיר סובול מצטרפים כיום חברים חדשים: עולים חדשים, בני לאומים אחרים ובנות ובני זוג מאותו המין
. לצדו של הדגם הנורמטיבי עולים גם דגמים אחרים של משפחות כגון משפחות חד-הוריות מבחירה או מכורח, אולם אין הדבר מעניינו של מאמר זה. 

כאמור, בשני העשורים האחרונים שינתה המשפחה הישראלית את צורתה ואימצה לתוכה בני משפחה מטיפוסים חדשים. התגובה למצטרפים החדשים, הן ברמת המשפחה הקרובה והרחבה והן מבחינת החברה הישראלית, היתה מורכבת ביותר ונעה בין קבלה מלאה של אותם מצטרפים חדשים למשפחה ועד להחרמה ונידוי. הגורמים העיקריים לנידוי משמרנות אישית של בני המשפחה, דרך מרכיבי אופי ותרבות של המצטרפים החדשים, ועד לשמרנות חברתית חזקה במיוחד של הסביבה העוטפת את המשפחה, אשר לעתים לא הותירה להם ברירה לפעולה אחרת מלבד דחיית המצטרפים החדשים אליה. 

העלייה הגדולה מחבר המדינות בשנות ה-90, יחד עם הלך רוח ליברלי בקרב החברה הישראלית באותה התקופה, הביאו למסה קריטית של משפחות "לא טיפוסיות" בחברה, דבר ששינה באופן עמוק את מוכנותם של הישראלים לקבל משפחות כאלה. בישראל של ראשית שנות האלפיים קשה לומר שקיימת משפחה "טיפוסית" שאין בין חברי המעגל הקרוב של בני המשפחה והחברים שלה משפחה "לא טיפוסית" אחת לפחות. במעגל החברתי של משפחות רבות נמצאת, כמובן, יותר ממשפחה אחת כזו. מטבע הדברים, כאשר קיימים בחברה מסוימת יותר ויותר "חריגים" מאותו הסוג, הופכת החריגות, גם אם לא באופן מיידי או מוצהר, למקובלת ולגיטימית, ועצמת תג ה"חריגות" יורדת באופן משמעותי. אציין עוד כי העלייה מחבר המדינות הביאה לכך שהתהליך המתואר כאן חדר "חדירת עומק" בכל חלקי החברה החילונית והמסורתית בישראל, כאשר לשכבות החזקות הצטרפו בעיקר העולים מן הערים הגדולות ברוסיה, אוקראינה, בלרוס והמדינות הבלטיות, ואילו לשכבות החלשות הגיעו עולים מן הפרובינציות ומן הרפובליקות המוסלמיות בחבר המדינות. זירות החיברות
 בהן מתרחשים תהליכי הקבלה של כלל הדוגמאות ה"חריגות" הם מגוונים, וכוללים בתי ספר, צה"ל, מקומות העבודה, מתנ"סים וככל שיורד הגיל גם בחוגים ומועדונים. 

סדרת תהליכים אלה הביאה, מטבע הדברים, גם לקשרי אהבה ומשפחה בין בנות ובני זוג בצורות שלא היו מקובלות כלל בעבר. בו בעת עלה בהתמדה גם מספר הזוגות הישראלים שבוחרים או שנאלצים להינשא בטקסי נישואין שאינם אורתודוכסיים (ומתוקף כך גם אינם מוכרים עפ"י החוק הישראלי, המכיר בנישואין האורתודוכסיים בלבד לצורך רישום נישואין בישראל). 

כנגד מגמה גוברת זו הועלתה הטענה מצד חוגים דתיים ומסורתיים, כי טקסים אלה יגרמו לכך ש"ישראל לא יוכלו להתחתן אלה באלה" ובכך יגרמו פילוג בעם.

במאמר זה אנסה לברר האם טענה זו היא נכונה, כלומר האם כיום אכן יכולים כל היהודים בישראל להינשא אלה באלה, מי בישראל יכול להתחתן עם מי, וכן אילו נישואין בישראל לגיטימיים בעיני קבוצות שונות ואילו פסולים בעיניהם. 

לצורך הענין יבדקו כאן שני היבטים של הנישואין בישראל, הקשורים זה בזה, אך לא חופפים: ההיבט המעשי, כלומר אקט הנישואין עצמו, וההיבט של ההכרה החברתית (Recognition) של הקבוצות השונות בלגיטימיות של הנישואין. מצד אחד יבחנו גבולות המותר והאסור בחברה הישראלית לגבי נישואין בין אנשים המגיעים מרקעים שונים, ומצד שני האם הם יכולים להינשא בטקס נישואין יהודי הכולל חופה וקידושין. טקסי הנישואין אליהם אתייחס כאן נעים בספקטרום שבין דתי-אורתודוכסי קיצוני, דתי-אורתודוכסי מתון, קונסרבטיבי, רפורמי וחילוני. 

קטגוריות מודל הנישואין שיוצגו להלן הן בהכרח קטגוריות סטריאוטיפיות למדי, ובודאי שאינן משקפות את כל מאת האחוזים, דהיינו את כלל הדעות של כל החברים באותה הקטגוריה. יחד עם זאת, סביר להניח כי קטגוריות אלה משקפות את הלך הרוח המרכזי בקרב הקבוצות הנדונות, ועל כן משקפות במידה רבה את המתרחש במציאות. אציין כי הממצאים במאמר זה לא נבדקו באופן סטטיסטי, אלא הוגדרו על סמך היכרות אישית עם אנשים רבים מכל קבוצה, שמיעת עדויות רבות, והתבוננות עמוקה בגוונים היהודיים השונים בחברה הישראלית. אינדיקטור נוסף לבחינת הדברים הוא שאלות "אוירה" בעניינים אלה שנשאלו זוגות מרקעים שונים שעברו תהליכי הכנה לנישואין במכון הטקסים החילוני, וכן על ידי הערות מלומדות של אנשים העוסקים בתחום, ושל סוציולוגים. 

בטרם אנתח את האפשרויות, אציג מספר אכסיומות בנוגע להתנהגות "שוק הנישואין" בקרב הציבור בישראל: 

1. כל הציבור בישראל מכיר בלגיטימיות ובתוקף של כל טקסי הנישואין הנערכים ע"י הזרמים האורתודוכסיים למיניהם.
2. חלקים גדלים והולכים של הציבור בישראל מוזמנים ומשתתפים בפועל בחתונות שאינן אורתודוכסיות.
3. עולים חדשים מחבר המדינות הצטרפו בפועל לכלל הקבוצות 11-1 (מחילונים מודעים ועד לחרדים), להוציא קבוצות 7  ו-9 (דתיים לאומיים מזרחיים וחרדים לאומיים). עם זאת, עיקר העולים הצטרפו לקבוצות החילוניות. עולים מארגנטינה מצטרפים ברובם המכריע לגוש החילוני. העולים משאר העולם, ובעיקר מארה"ב ואירופה, מתחלקים בעיקר בין הקבוצות החילוניות והקבוצות הדתיות והחרדיות האשכנזיות. חריגים בקבוצה זו הם עולי אתיופיה, המזוהים בעיקר עם הקבוצות הדתיות והמסורתיות והתחתנו עד כה כמעט תמיד בינם ובין עצמם.
4. הרפורמים והקונסרבטיבים בישראל, כקבוצות באוכלוסיה, הן קבוצות קטנות מבחינה מספרית, אשר חיות על הגבול שבין החילונים הליברליים ובין הדתיים הליברליים. בשל היקפה הקטן של הקבוצה, ובשל העובדה שהיא חיה בצורה מלאה בתוך העולם החילוני, ואף נישאת בו, אין התייחסות אליה כקבוצה נפרדת בתוך המודל המתואר להלן. יחד עם זאת, שתי קבוצות אלה תרמו תרומה משמעותית לשינוי דפוסי הנישואין בישראל, וסיפקו שירות הרבה מעבר לגודלן בפועל, ועל כן קיימת במודל התייחסות נרחבת לטקסי הנישואין הרפורמים והקונסרבטיבים.  
5. הדעה הרווחת היא שכל יהודי יכול, באופן תיאורטי, להינשא בישראל לכל יהודי אחר. 
6. יהודים-ישראלים, גם אם יינשאו לזרים, כמעט ולא יינשאו עם ערבים או מוסלמים, ואם יעשו כך - יוקעו וינודו מבחינה חברתית. 
 

בחינת הדברים במאמר זה תבחן על ידי חלוקה סטריאוטיפית ל-11 קבוצות שונות בחברה היהודית בישראל, תוך ניסיון לאפיין אותן ואת יחסן לסוגיות הנישואין בפרט ודיני האישות בכלל בישראל. 

לשם נוחיות הצגת הדברים מצוינים בסוגריים מפלגות סטריאוטיפיות שלהן יצביעו, לכאורה, אנשי כל קבוצה: 

1. חילוני "מורד" (מרצ-שינוי-עבודה)

2. חילוני מודע (חדש-מרצ-עבודה-שינוי-ליכוד)
3. חילוני-אדיש "נייטרלי" (מרצ-עבודה-ליכוד)
4. חילוני-מסורתי-שמרני (עבודה-ליכוד-איחוד לאומי)
5. מסורתי (עבודה-ליכוד-ש"ס-איחוד לאומי-מפד"ל)
6. עולים חדשים מחבר המדינות (מרצ-שינוי-עבודה-ליכוד-איחוד לאומי)
7. דתיים לאומיים מזרחיים  (ליכוד-ש"ס-מפד"ל-איחוד לאומי)
8. דתיים לאומיים אשכנזים (מימד-מרצ-עבודה-ליכוד-מפד"ל-איחוד לאומי)
9. חרדים מזרחיים (ש"ס)

10. חרדים לאומיים (חרד"לים / מתנחלים) (מפד"ל-איחוד לאומי)
11. חרדים אשכנזים (אגודת ישראל-יהדות התורה)
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* העולים החדשים מחבר המדינות (קבוצה 6) אינם מופיעים בתרשים זה כקבוצה אחת, אלא מחולקים בין כלל הקבוצות, להוציא הדתיים הלאומיים המזרחיים והחרדים המזרחיים (קבוצות 7,9)

המתחתנים בישראל מתחלקים למספר גושים, כאשר חברי כל אחד מן הגושים יכולים, תיאורטית לפחות, להתחתן אלה באלה:

1. הגוש החילוני – בקבוצה זו כלולים האנשים המגדירים את עצמם כחילונים הן מתוך מודעות לאידיאולוגיה החילונית ולתפיסת היהדות כתרבות והן מתוך הגדרתם את עצמם כ"אתאיסטים" ברמות שונות. כמו-כן נמצאים בקבוצה זו גם חילונים הנמצאים כאן מתוך הגדרת עצמם כ"אנטי דתיים". במסגרת גוש זה יתחתנו אנשי שלוש הקבוצות הראשונות (1,2,3) לעתים קרובות עם עולים חדשים הנמצאים במעמד סוציו-אקונומי דומה (קבוצה 6). בקבוצה זו נמצאים גם אנשי היהדות הפלורליסטית, ביניהם אנשי קיבוצים בהווה ובעבר המחזיקים בתפיסת ה"יהדות כתרבות". בקבוצה זו ניתן לכלול גם רבים מחברי התנועות הרפורמית והקונסרבטיבית. 
סוגי הנישואין בקבוצה זו הם המגוונים ביותר מכלל הקבוצות בישראל – נישואין שבין בני זוג יהודיים שאינם מעונינים בנישואין אורתודוכסיים או נישואין דתיים אחרים, נישואין עם בני זוג שיהדותם אינה מוכרת בישראל, נישואין עם בני זוג שאינם יהודים ונישואין בין בני זוג מאותו המין. ככלל, לגיטימיים כל סוגי הנישואין האלה בעיני האורחים והמשפחות, בייחוד כאשר הם נערכים בטקס בעל אופי יהודי. 

בגוש החילוני מתחתנים האנשים במגוון הרחב ביותר של טקסים: חילוניים, רפורמים, קונסרבטיביים ואורתודוכסיים. בקרב קבוצה זו נמצאים גם כאלה המבקשים ממשיא פרטי או מבן משפחה לערוך את טקס הנישואין שלהם. זוהי גם הקבוצה היחידה המוכנה שגם אשה-משיאה תערוך עבורם את טקס הנישואין. כמובן שהבחירה בטקס שאינו אורתודוכסי גם פוטרת את הזוג הנישא מטלות שונות הנלוות לו, כגון טבילת הנשים במקוה ו"שיחה אצל הרבנית", ובכך מצמצמת את הפער בין עולם הערכים של הקבוצה החילונית ובין אופיו של טקס הנישואין. 

רובה של הקבוצה החילונית אינו רואה את עצמו כחלק נפרד או כחריג בתרבות היהודית. אדרבא – קבוצה זו היא לעתים קרובות בעלת השכלה גבוהה ומודעות לטקסים היהודים ולסמלים המשולבים בהם. כך, הם מוכנים לא רק לאמץ את הסמלים, אלא גם לעצב אותם מחדש, להוסיף עליהם, וגם לוותר על סמלים וברכות שעבר זמנם. 

בעוד האופציות האורתודוכסית, הרפורמית והקונסרבטיבית כבר מוכרות וידועות לציבור החילוני כאופציות ריאליות עבורם, גם אם עליהם לשלם מחיר מסוים בעבור כל בחירה, הרי שהאופציה החילונית נמצאת עדיין בסטאטוס של non-option בתודעה החילונית, הן בשל היעדר חינוך מתאים ופרסום מקיף בנושא והן בשל היעדר עורכי-טקסים ומנהיגי קהילות חילוניים זמינים.  

בשל אי-ההכרה של המדינה בחוקיותם של הטקסים היהודיים שאינם אותודוכסיים, בוחרים רבים מבני קבוצה זו להנשא גם בנישואין אזרחיים בחו"ל ובדרך עקיפה זו להרשם כזוג נשוי בישראל. במקביל עורכים רבים מאנשי הציבור הזה גם הסכמים לחיים משותפים, הידועים גם כהסכמי ממון, על מנת להבטיח זכויות חוקיות במקרה של פרידה בעתיד. 

יצוין כי על פי חוקי האישות במדינת ישראל, במקרה של גירושין מחויב כל זוג יהודי אשר היה יכול להנשא בנישואין אורתודוכסיים בישראל לקבל את אישור הרבות לגירושיו אם יש ברצון בני הזוג המתגרשים לקבל את הכרת המדינה בגירושיהם ואת הסכמתה לנישואיהם. 

כפי שצוין בהקדמה, בחתונות אלה, כמו-גם ברוב החתונות הנערכות כיום בישראל משתתפים אורחים גם מן הקבוצות האחרות. ממאות רבות של עדויות עולה כי אורח המגיע לחתונה, גם אם הוא עושה זאת רק על מנת "לכבד את בני המשפחה" או "את בחירתו של הזוג" ובאופן הצהרתי אינו מכיר בלגיטימיות של הטקס, הרי שבפועל הוא משתתף בו ומאותו רגע ואילך רואה בהם זוג הנשוי בנישואין יהודיים לכל דבר וענין. יתרה מזו, אנשים המשתתפים לראשונה בטקס חילוני, רפורמי או קונסרבטיבי מזדהים לעתים קרובות במהירות עם הטקס, מאחר שהוא מובן וברור והאנשים העורכים אותו יוצרים על פי רוב תקשורת טובה עם הקהל. בדרך כלל אין אלה מבחינים כלל בשינויים הנערכים בטקס, גם אם שינויים אלה נראים לממסד האורתודוכסי כמהותיים ושאינם ברי-שינוי. הוכחה מובהקת לקבלת טקסים אלה גם על ידי בני קבוצות אחרות היא ההצטרפות לשירה משותפת בקטעים שונים של החופה, דוגמת הפסוק "קול ששון וקול שמחה, קול חתן וקול כלה".       

יחד עם זאת, בשל התפיסות השמרניות העמוקות של העם היהודי, אפילו בקבוצה זו רבים מן הזוגות המתחתנים אינם מעונינים שאשה תערוך עבורם את הטקס, ורבים מן הנוכחים, גם אם יקבלו את הטקס בסופו של דבר, יראו בו דבר מוזר ביותר. 

למרות האמור לעיל על קבלתם של הטקסים בעיני החברה, קיימות גם עדויות, אם כי מעטות, על אנשים מסורתיים ודתיים, אשר במתכוון לא הגיעו לטקס, או עזבו אותו באמצע כאשר נוכחו לדעת כי קיים הבדל בינו ובין הטקס המסורתי. יחד עם זאת, במקרים בהם חזרו בני משפחה נוספים על הטקסים שאינם אורתודוכסיים, ניכרה מגמה של קבלה הדרגתית, אצל אותם אנשים שנכחו בטקס כזה יותר מפעם אחת. 

2. הגוש החילוני-מסורתי –   גוש זה כולל את הקבוצות של החילונים האדישים, החילונים-מסורתיים והמסורתיים, וכן את קבוצות העולים השייכים לקבוצות אלה (קבוצות 3,4,5,6). 
חברי גוש זה מעולם לא עשו בחירה מודעת לגבי זהותם האישית-דתית-לאומית, ומעטים מהם הכריעו הכרעה רציונאלית כי ברצונם להיות בצד הדתי או החילוני של הקולקטיב בישראל. הגדרתם העצמית כ"מסורתיים" או כ"לא משנה לי" מצביעה בעיקר על בלבול גדול בינם לבין עצמם, ועל דיסונאנס עז בין הרצון לשמור על מסורות מבית אבא לעומת הרצון והצורך להיות חלק מן העולם החילוני. חברי גוש זה מאופיינים פעמים רבות באמונה באלוהים, או בכח עליון שאינו מוגדר בהכרח כ"אלוהים", ורמת ההזדהות שלהם עם סמלי התרבות היהודים גבוהה מאד. יחד עם זאת, ההכרה של חברי קבוצה זו את הטקסטים והמסורות היהודיים היא בדרך כלל דלה, ועל כן נזקקת ל"מתווכים" שיתנו פירוש ומשמעות לסמלים ולרגעים מיוחדים במעגל החיים היהודי.  

מכאן שגוש זה מאופיין בשתי בעיות הקשורות זו בזו: הראשונה הינה חוסר ידע והכרה של

טקסטים יהודיים בסיסיים ולעתים קרובות חשש ורתיעה מכל מגע רציני עם היבטים פילוסופיים או מעמיקים של התרבות היהודית. הבעיה השניה היא המשקל הרב שנותנת קבוצה זו לסמלים הנתפסים בעיניה כסמלים יהודיים שהם הכרחיים לקביעת זהותם האישית והקולקטיבית. 
מתוקף בורותה של קבוצה זו היא אינה מכירה את הטקסטים, ועל כן מעדיפה את הידוע והמוכר, על פני העיון בטקסטים המסורתיים וברירה מתוכם של התכנים הרלבנטיים עבורה. בהיעדר כלים מתאימים ומסגרות דיון, במקום להתמודד עם הטקסטים ולשאול שאלות בוחרים חברי גוש זה, על פי רוב, לאמץ לחלוטין את הסמלים היהודיים המסורתיים ולקבל באופן מלא את הטקס המסורתי המוכר, על כל סמליו והפעולות הנלוות לו. הואיל וממילא רבים מן הערכים העומדים בבסיס הטקס מעורפלים, הרי שמעבר ל"תחושת בטן" עמומה של אי נוחות בעת החופה, הרי שהדיון בערכים היהודיים של הטקס נדחק לשוליים, והימצאותו של הרב כ"מתווך" בין הסמלים ובין הקהל היא החשובה, והיא זו המקנה את הלגיטימציה לאופיו היהודי של הטקס. הם מקבלים אותו לחלוטין וכמעט ללא שאלות, גם אם רואים בו רע הכרחי שיש לעבור. 

"תחושת הבטן" הקשה תבוא לידי ביטוי בעיקר אצל הנשים, וברגעי מתח בלבד – בזמן הטבילה במקווה או בטקס הגירושין: במקווה נחשפות נשים אלה לראשונה לפער הגדול בין חיי העולם החילוני ובין עולם הערכים והדרישות האורתודוכסיות. בעת הגירושין נתקלות הנשים, הזוכות בחברה החילונית למידה הולכת וגדלה של שוויון וזכויות, באפליה ניכרת על רקע מינן, ולעתים גם באטימות מצד הדיינים. אנשי גוש זה המודעים מראש לחלק מן הבעיות יטו להשתמש בשירותם של רבני "צהר", העורכים טקסים גמישים ונעימים יותר אך עדיין נמצאים בתוך המסגרת הרבנית-אורתודוכסית הקיצונית יותר, שעל פיה יישק דבר. 

כאמור, לאנשי גוש זה אין אמירה ערכית ברורה, אולם כוחו העיקרי – בגודלו: זהו הגוש הגדול והמרכזי בחברה הישראלית, המאופיין גם בפתיחות יחסית ונכונות להיענות למגמות חדשות בציבור הישראלי. קיים יסוד סביר להאמין כי לו היתה מונחת לפתחו של ציבור זה אופציה זמינה של נישואין שלא בדרך רבנית-אורתודכסית, היו חלקים הולכים וגדלים ממנו בוחרים בה לאורך ציר הזמן. הסיבות שהדבר לא קרה עד כה נובע משלוש סיבות: 

1. בשל העדר הפרסום, האופציה החילונית היתה ועודנה עבור גוש זה עד היום בגדר non-option. 

2. גוש זה מאמץ את התדמית השלילית וה"לא יהודית" שיוצר המחנה הדתי והחרדי כלפי התנועות הרפורמית והקונסרבטיבית, ועל כן נמנע מלברר ולצרוך את ההצעות של תנועות אלה. 
3. היעדר הידע והעיסוק בטקסטים הופכים את הטקס האורתודוכסי המוכר לאופציה הזמינה וה"בטוחה" ביותר עבור גוש זה, הן מבחינת לגיטימציה חברתית, הן מבחינת מניעת קונפליקטים מול המשפחה ובעיקר מול הדורות המבוגרים, והן מבחינת הלגיטימציה בחוק המדינה. 

בשל היותם הקבוצה הגדולה והדומיננטית של הציבור הישראלי, זוכים אנשי גוש זה ללגיטימציה מצד כל המשתתפים בחתונות שלהם – חילוניים, מסורתיים ודתיים כאחד. 

לא רבים המקרים, אולם בהחלט קיימים כאלה, שחברי גוש זה ינשאו עם בנות ובני גושים צמודים – דהיינו חילונים מודעים או דתיים מסורתיים. במקרים אלה נעשה בדרך כלל "יישור קו" לכוון המסורתי-אורתודוכסי.  

 בהגיעם של אנשי גוש זה לחתונות שאינן אורתודוכסיות הם לרוב יראו בהן דבר "שונה", "מענין" ולעתים גם "מוזר", ופעמים רבות יתהו מדוע יש צורך לשנות את הטקס, מדוע נשים עורכות אותו לעתים, ומדוע לערוך חתונות שאינן אורתודוכסיות כאשר קיימות חלופות אורתודוכסיות מתונות יחסית, כגון עמותת "צהר". מודעותם של חברי גוש זה לגבי השינויים העוברים על העולם היהודי בימינו היא נמוכה יחסית, ועל כן הם תופסים את השינויים כאיום ממשי על החיים היהודיים, ובדרך כלל לא יזמו בעצמם שינויים כאלה.  

חלק קטן מאנשי גוש זה צורכים בכל זאת את הטקסים שאינם אורתודוכסיים. אלה עושים זאת לאו דוקא בשל הרצון בטקס נעים ומקורי המשקף את עולם הערכים שלהם, אלא בעיקר משום שנדחקו לעשות זאת בשל שתי סיבות עיקריות: 

1. "פסולי חיתון" בעיני הרבנות האורתודוכסית – כהנים וגרושות, ממזרים וכד'. 

2. מנועי חיתון – אנשים שהחליטו להתחתן עם בנות ובני זוג שאינם יהודים, או כאלה שיהדותם אינה מוכרת על ידי האורתודוכסיה, ולכן גם לא על ידי מדינת ישראל. 

כאמור, במקרים אלה ינצח הקשר הזוגי את העקרונות הדתיים הכובלים, וזוגות כאלה יטו כמעט תמיד לוותר על השירותים הרבניים ולערוך טקס חילוני, רפורמי או קונסרבטיבי, ו"להכשיר" את נישואיהם על ידי המדינה באמצעות נישואין אזרחיים בחו"ל. 

מניסיון הפעילות של מכון הטקסים החילוני עולה, כי בכל המקרים כמעט כל הקהל מקבל את בחירתם של בני הזוג ואת הדרך שבה בחרו להינשא, ומכאן שנישואיהם הופכים ללגיטימיים לחלוטין. בין המקבלים את הבחירה, גם אם לא בלב שלם, דתיים אורתודוכסיים המהווים כמעט בכל טקס חלק מהחברים הקרובים או המשפחה המורחבת. יחד עם זאת, מדי פעם פונים אורחים אל עורך הטקס בסיום החופה ומספרים לו על הבעייתיות שלהם בקבלת הטקס, ושואלים שאלות רבות הנוגעות ללגיטימיות של השינוי, לאופי השינוי, ולשמירת אופיו היהודי של הטקס בעתיד. 

3. הגוש המסורתי-דתי המתון – בגוש זה נמצאות הקבוצות המסורתיות, הדתיות המתונות, והעולים החברים בקבוצות אלה (קבוצות 7,8,6). חברי גוש זה יתחתנו תמיד בחתונה אורתודוכסית ולעתים קרובות (ותמיד בקרב חברי הקבוצות הדתיות בגוש זה) יחתן אותם רב שהם מכירים בהיכרות מוקדמת. 
בגוש זה תחושת המשפחתיות והקהילתיות היא חזקה ביותר והציות לסמכות הרבנית בתחום זה הוא מוחלט כמעט לחלוטין. עם זאת, גם בקרב קבוצה זו קיימות כיום מגמות ברורות של שינוי, והן באות לידי ביטוי בעיקר בקרב הציבור הדתי-לאומי המתון, ובייחוד בקרב הבנות. אלה מודעות כיום לבעייתיות הרבה שבמיקומה של האישה בהסדר הנישואין האורתודוכסי ומעונינות בשינוי במסגרת האורתודוכסיה. גם כאן עוברת החברה הדתית והמסורתית שינוי מהותי, בעיקר בהתנגדות להסדר הישן בו האישה נקנית על ידי ה"בעל", וגם בדמותו של הטקס, כך שתשקף ערכים אלה. 

חברי גוש זה נמצאים כיום בקונפליקט אישי וחברתי עמוק כאשר הם נתקלים במצב בו זוג המעונין להתחתן מוכרז כ"פסול חיתון", או במקרים בהם אחד מבני הזוג חילוני והשני דתי. במקרה פסולי החיתון גדול הכאב, ועל פי הערכתי מתחלקות התגובות לשני סוגים עיקריים – חלק אחד יקבל את הדין ולמרות הכאב יהיה נאמן לעקרונותיו הדתיים וייפרד. הזוגות שאינם מוכנים לקבל את הדין הדתי כאשר מגיעים הדברים לענייני האישות שלהם, נאלצים להכריע בשלב זה האם להמשיך באורח חיים דתי ועל כן להיפרד, או לשנות את אורח חייהם ולהפוך למסורתיים פחות וחילונים יותר. במקרים בהם אחד מבני הזוג דתי והשני חילוני, יאלץ החילוני על פי רוב "ליישר קו" עם אורח החיים של בן הזוג הדתי בסוגיות מהותיות, כגון נסיעה והדלקת אורות בשבת, כשרות וכד'. 

למרות בחירתם הגורפת של חברי גוש זה בטקסי נישואין אורתודוכסיים, הם מגיעים לא פעם גם לטקסי נישואין של אנשים מכל הגושים האחרים. למרות האופי השונה של הטקסים, יקבלו אלה בדרך כלל את הטקסים האחרים, ואף יטו לבקר אותם ולהשוות אותם לטקס האורתודוכסי. ביקורת זו תבוא על בסיס ידע והיכרות של הטקס המסורתי ולכן תהיה עניינית, ברוח טובה, ואף מחמיאה לעתים קרובות. 

4. הגוש החרדי – בגוש זה חברים חרדים מזרחיים, חרדים אשכנזים – חרדים לאומיים (חרד"לים), וכן עולים חדשים השייכים לקבוצות אלה (כמעט לחלוטין לקבוצת החרד"לים – 10, ולחרדים הליטאים – 11)  (ובסה"כ קבוצות 6,9,10,11). החברים בקבוצות אלה חיים על פי רוב בקבוצות סגורות יחסית וכמעט שלא נישאים מחוץ לקבוצת הייחוס שלהם. בנות ובני קבוצות אלה לא רק שלעולם לא יתחתנו עם חברים מחוץ לגוש שלהם, ואפילו לא עם חברי הגוש המסורתי-דתי הקרוב ביותר אליהם מבחינה אידיאולוגית, אלא גם יטו מאד שלא להינשא עם בן או בת זוג מקבוצות אחרות בתוך הגוש שלהם. כך למשל ימנעו חרדים אשכנזים מנישואין עם חרדיות מזרחיות. יתר על כן, החרדים האשכנזים יעשו הכל על מנת להתחתן בתוך החצר הייחודית שלהם במסגרת הקבוצה. גם האנשים היחידים שמתקבלים, לכאורה, כחברים חדשים בעלי זכויות מלאות בחברה החרדית – החוזרים בתשובה – פוגשים בהסתייגות מוחלטת כאשר עולה על הפרק סוגיית הנישואין, אז מתברר להם שהם מיועדים לנישואין עם חוזרות/חוזרים בתשובה בלבד. 
דוגמא נוספת לאי-היכולת להשתלב בחברה החרדית מופיעה אצל יוצאי אתיופיה, שאמנם רבים מהם חונכו על ידי הזרם החרדי-לאומי (מפד"ל), אולם מספר בני העדה שהתחתנו בפועל עם בני הציבור החרדי-לאומי הוא זעום.   

במקרים בהם קיים קונפליקט בין רצונו של זוג מסוים להתחתן ובין עולם הערכים החרדי, המיוצג על ידי ההלכה האורתודוכסית החרדית, כגון במקרי ממזרות או נשואי כהן וגרושה, יגבר החוק האורתודוכסי על השיקולים האחרים, והזוג לא יינשא. 

ההפרדה בין הגוש החרדי ובין הגושים האחרים איננה רק הפרדה במעשה הנישואין עצמו, אלא גם בנוכחות, הלכה למעשה, בטקסי נישואין של חברי גושים אחרים. לפיכך, ישתדלו חברי גוף זה להימנע ככל הניתן מנוכחות בטקסים של אנשים מגושים אחרים, ויעשו זאת רק כאשר מדובר בקרבת משפחה או בחברות מדרגה ראשונה. נוכחות של חרדים בטקסים של אנשים מגושים אחרים תלך ותפחת ככל שהגוש רחוק יותר מן העולם החרדי. 

מגמה זו נכונה גם בכיוון ההפוך: אנשים דתיים ומסורתיים יטו להשתתף בטקסים חרדיים במידת מה, בעוד לאדם החילוני בדרך כלל לא תהיה ההזדמנות לנכוח בטקסים שכאלה. כמו-כן יצוין כי אנשי הגושים הלא-חרדיים הנוכחים בחתונות אלה יוצאים פעמים רבות בתחושה בעייתית ביותר, הן בשל ההפרדה המוחלטת בין נשים וגברים, והן בשל הפולקלור השונה והבלתי מוכר ואי-ההקפדה על אסתטיקה, דבר המקובל מאד בין חברות וחברי הגושים האחרים. 

גם אם לא יהיו נוכחים לעולם בטקסים אחרים, לעולם לא יקבלו חברי הגוש החרדי נישואין של זוג שלא מוכר כיהודי על פי ההלכה האורתודוכסית. נישואיו של זוג שנישא בטקס שאינו אורתודוכסי, יוכר על ידי רבים מהם כ"נשואי ביאה" – דהיינו כנישואין מתוקף קיום יחסי מין במסגרת חיים משותפים, כהסכמה שבשתיקה. במקרים אלה – אם יחליט הזוג להתגרש לא יכירו אנשי הגוש החרדי באף הסדר גירושין מלבד ההסדר האורתודוכסי. 

דיון ומסקנות 

בנייר עמדה זה חולקו חברי העם היהודי החי בישראל לארבעה גושים עיקריים: חילוני, חילוני-מסורתי, מסורתי-דתי וחרדי. מבחינת דפוסי ההתנהגות הזוגית והמשפחתית והלגיטימציה החברתית בכל הנוגע לסוגיות האישות – דהיינו "מי רשאי לחיות עם מי בחיי זוגיות ומשפחה?" וכן "עבור מי לגיטימי מבחינה חברתית שיחיה עם מי בחיי זוגיות ומשפחה?" עולות התובנות הבאות: 

1. הגושים החילוני והחילוני-מסורתי פתוחים כיום למגוון של מגמות משפחתיות בקרב החברה הישראלית. אלה מקבלים בדרך כלל באופן מלא זוגות "חריגים" וכן את עריכתם של טקסים חילוניים, רפורמיים, קונסרבטיבים ופרטיים. 

2. הגושים החילוני והחילוני-מסורתי מעונינים בשמירת סמלים ומסורות יהודיים בטקסי הנישואין שלהם (חופה, קידושין, ברכות, שבירת כוס וכד'). יחד עם זאת, חברי גושים אלה פתוחים לשינוי הטקסטים והערכים העומדים מאחורי סמלים אלה, ושמחים בדרך כלל להפוך את הטקס למובן יותר, משפחתי יותר ושוויוני. 
3. הגושים החילוני-מסורתי והמסורתי-דתי נמצאים כיום בקונפליקט עמוק בין הרצון לשמור על מסורת "בית אבא" ובין הרצון להשתלב וליטול חלק פעיל בחברה החילונית. בחיי היומיום יטו אלה להשתלב בחברה החילונית, אולם בסוגיות משמעות הטקסים והזהות היהודית יטו "ליישר קו" עם רבנים אורתודוכסיים דתיים וחרדים, גם אם משמעות הדבר אימוץ של ערכים ופעולות הנוגדים את השקפת עולמם בחיי היומיום. 
4. למרות שבאופן תיאורטי כל היהודים יכולים להינשא אלה באלה, הרי שחברים בתוך כל גוש (חילוני, חילוני-מסורתי, מסורתי-דתי, חרדי) יטו להינשא לאנשים מתוך אותו הגוש. חתונות בין חברי גושים שכנים קיימות אמנם, אולם מספרן הוא מועט מאד יחסית. חברי הגוש החרדי לא ינשאו לחברים מגושים אחרים, ויטו ככל האפשר להינשא לאנשים מתת-הקבוצה שלהם בתוך הגוש החרדי. 
5. במקרים בהם קיים קונפליקט בין רצונו של זוג להינשא ובין חוקי ההלכה האורתודוכסית, תהיה הנטיה בקרב הגוש החילוני, החילוני-מסורתי וחלק מהגוש המסורתי-דתי לפעול לפי עקרון "האהבה תנצח". על פי עקרון זה חוקי הדת אינם חודרים לחיי הזוגיות ולחדר המיטות של כל אדם, ואם קיים קונפליקט מתעלמים הנוגעים בדבר מהחוק הדתי, ומממשים את אהבתם בפועל. לעומת זאת, הגוש החרדי, ובעקבותיו חלק מהגוש הדתי-מסורתי יפעל במקרים כגון אלה בצורה ההפוכה, ויעדיף את החוק האורתודוכסי על פני חיי הזוגיות המשותפים. כאן יאלצו זוגות שלא לממש את אהבתם ולהיפרד.    

מכל האמור לעיל נובעות ארבע מסקנות חשובות לגבי מצב הדברים הקיים בסוגיות יחסי האישות בישראל, היכולות לשמש מסד לפעילות חילונית יעילה בתחום זה: 

1. הגורמים המפלים ביותר במדינת ישראל, הן מבחינת רצונם להתחתן בינם ובין עצמם בלבד, והן מבחינת חוסר המוכנות שלהם לקבל כל צורת חיים יהודית שאינה מתיישבת עם השקפת עולמם, הם הגורמים הדתיים האורתודוכסים ה"מתונים" והחרדים. אלה יקבלו באופן מלא את צורות החיים החילוניות במסגרת דיני האישות רק אם יעמדו באמות המידה האורתודוכסיות שלהם. בכל מקום בו מתנגשים האהבה והרצון לחיות חיים משותפים עם עקרונות האורתודוכסיה, גוברים אצלם עקרונות האורתודוכסיה.
2. כאן בדיוק נובעת הטענה הדתית והחרדית, לפיה כל חריגה מן הטקס או ממערכת חוקי האישות האורתודוכסיים "תפלג את העם" ו"לא תתיר לישראל להנשא אלה באלה" שגויה מעיקרה. העולם הדתי והחרדי אינו מקבל בהבנה נישואין של בני הקבוצות שלהם עם בני הקבוצות המסורתיות והחילוניות. יתרה מזאת, אם יעשה אדם חילוני את הדרך ההפוכה ויתחרד, לעולם לא יוכל להנשא עם חרדים "איכותיים" ומקוריים, אלא לכל היותר יוכל לבנות בית עם חוזרת בתשובה כמוהו. המצב בישראל מוכיח כי כבר כיום אין ישראל יכולים להנשא אלו באלו. אולם, מתברר שפילוג זה לא נגרם על ידי היהודים החילונים, הרפורמים או הקונסרבטיבים – המכירים ממילא בתקפותם של טקסי נישואין אורתודוכסיים – אלא דוקא על ידי הדתיים-אורתודוכסים והחרדים עצמם, שאינם מוכנים להנשא כלל עם מי שלא חי לפי השקפתם הדתית לדקדוקיה.    

3. מתברר שבפועל נוהג הרוב המכריע של היהודים בישראל על פי עקרון "האהבה תנצח": כאשר קיים קונפליקט בין הרצון לחיות חיים משותפים ובין עקרונות האורתודוכסיה הדתית גובר הרצון לחיות יחד על כל כלל אחר, ורוב החברה הישראלית מקבלת זאת באופן טבעי. 
4. עוד מתברר, שרוב היהודים בישראל מעונינים לשמור בטקס הנישואין על המסגרת היהודית ועל הסמלים היהודיים העיקריים המלווים את הטקס. אך יחד עם זאת קיים רצון בקרב חוגים רחבים בציבור "לגשר" בטקסים על הפער שבין החיים היהודיים כיום לבין הטקסים המסורתיים שאינם משקפים עוד את עולם הערכים שלהם. המרכיבים העיקריים בטקסים בהם מוכן, ואף מעונין, הציבור החילוני לערוך שינויים הם הטקסטים הנאמרים בטקסים הדתיים בכלל, ובטקס הנישואין בפרט, וכן להמיר את עורכי הטקסים – הרבנים האורתודוכסיים הקשוחים והמקובעים בדתם במגוון של אנשים – נשים וגברים, חילונים ודתיים, הקמים מתוך הציבור ומייצגים אותו. 
�  הדברים נאמרו במסיבת עיתונאים לרגל חשיפת מכון הטקסים החילוני לציבור, צוותא תל אביב, 16.3.2003. 


�  כמשפחה "טיפוסית" אגדיר את הדגם הנורמטיבי בקרב הציבור החילוני: אב ואם נשואים עם 4-2 ילדים משני המינים. 


�  החברה הישראלית נמצאת כיום בתהליך של הכרה במגוון דגמים של משפחות. הגורם העיקרי הפועל כיום בשטח לטובת מגמה זו הוא ארגון "משפחה חדשה"  


�  חיברות = סוציאליזציה (Socialization) – התהליכים והמכשירים החברתיים אשר משמשים בידי החברה ללמד פרטים כיצד להיות חברים מקובלים בתוכה. 





