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         בזכותם

         
         
         
         
         במשך שנה הייתי הנווד הבודד
               בעיירות ובכפרים הבדואים. זכיתי לאירוח מסורתי ביד נדיבה ובנפש חפצה.
               באתי בגפי ביום ולעת חשכה. עוררתי סקרנות וחשדנות: מי האיש שמסתובב
               בחצרנו? אך נראה לי כי במקומות שביקרתי מספר פעמים, רבים מתושבי
               הכפרים זיהו אותי ושמחו לקראתי.
               

         
         
         
         
         זכות ראשונים שמורה לקאסם אל צרעיאה, איש
               סגל מקרן מנדל שפתח לי דלת רחבה אל החברה הבדואית. הוא הכיר לי את
               סלאמה חזאעל השכן הקרוב מביר הדאג' שביתו הפך לביתי השני. סלאמה, איש
               צעיר ומשכיל, פעיל חברתי רב תושייה, היה המלווה הצמוד בכל תהליך כתיבת
               הספר. נפגשנו עשרות פעמים בביתו, בשׁיג ובמקום עבודתו במועצת נווה
               מדבר. לכל פגישה כזאת הגיעו בני משפחה, חברים ופעילים בחברה הבדואית.
               בכל פעם שרציתי להרחיב את הידיעה וההיכרות בנושא מסוים, סלאמה קישר
               אותי עם אנשים ומומחים בתחום.
               

         
         
         
         
         ככל שהתרחבה היכרותי עם מגוון רחב של
               אנשים, הפכתי להיות צינור מסר למצוקות החברה הבדואית. חלק מהם אמנם
               העריכו את התמסרותי לכתיבה על החברה הבדואית, אבל ראו בי חלק מהממסד
               שמקפח אותם, אף כי לא ביטאו זאת בשיחות שלנו.
               

         
         
         
         
         ביצעתי את המשימה שלקחתי עליי לתאר את
               חייהם של הבדואים כמסע אישי, עצמאי. איש לא שלח אותי ולא באתי לשרת
               שום מוסד או עמותה. העליתי את הדברים על הכתב בדיוק כמו שנאמרו לי, או
               כפי שחוויתי אותם. מה שהמרואיינים לא אמרו לי, נכתב בשפתי מתוך
               התרשמות סובייקטיבית.
               

         
         
         
         
         הצטרפו אליי למסע ארבעה חברים צעירים
               ממכינת הנגב במדרשת שדה בוקר: שחף הרשקוביץ, יובל ליפשיץ, עמית מאי
               ושי-לי רון. במסגרת לימודיהם במכינה, הם ביקרו פעם בשבוע בבית הספר
               בביר הדאג' וליוו נשים בדואיות. בסוף מסעם השבועי נפגשנו בביתי
               ברביבים, ודיברנו על הבעיות של החברה הבדואית, על סמך חומר מחקרי
               שקראנו יחד.
               

         
         
         
         
         תודה גדולה לשני מוסדות שנענו לבקשותיי
               להרחיב את מעגלי הידע שלי על הבדואים: קרן מנדל בנגב, בניהולה של עדי
               ניר שגיא, ומכון אג'יק בניהולם של ח'יר אלבז ואריאל דלומי. באמצעותם
               הרחבתי את ידיעותיי על התהליכים שעוברים על החברה הבדואית. להרחבת
               השכלתי, כפי שתיווכחו לדעת בשלל הראיונות, נעזרתי במומחים שפעלו במשך
               שנים רבות במציאת פתרון להתיישבות הבדואית. אני אסיר תודה לכולם.
               

         
         
         
         
         לבסוף בנימה אישית תודה גדולה למשפחתי
               הקרובה: רחל רעייתי, בנותיי אורלי, הלה, זהר, ענבל, שדאגו לשלומי בכל
               פעם שנסעתי לאחד הכפרים הנידחים אי שם בנגב, בעיקר בימים שהגיעה יחידת
               יואב להרוס בתים. בני נטע, שפועל בקרב האוכלוסייה הערבית, היה לי יועץ
               חשוב ומיודע בסוגיות שבהן התלבטתי.
               

         
         
         
         
         תודה מיוחדת לישראל כרמל שזה ספרי השלישי
               שיוצא בהוצאה שלו, איש רב-דעת שתמיד נותן עצה חכמה, לנעמי כרמל עורכת
               הספר המסורה והמקצועית ולמעמדת הספר עדי הרשטיק.
               

         
         
         
         
         תם ולא נשלם. ראויה החברה הבדואית שתלאותיה
               יגיעו לקצן.
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         החצר האחורית – להיות בדואי במדינת ישראל 2017

         
         
         
         
         
         ממרום המגדל במצפה רביבים, שנוסד
               בשנת 1943, מתגלה מרחב בלב המדבר: מצפון רואים את קיבוץ רביבים טובל
               בירק, דשאים, עצי נוי מדבריים; ביניהם מבצבצים בתי החברים, הם בולטים
               בצניעותם, אך הכול סדור ומתוכנן; מסביב גינות נוי מטופחות, שבילים
               בינות לדשאים, שקט של מדבר ושלווה של אנשים שקיומם לא עומד בספק.
               

         
         
         
         
         
         מחוץ לגדרות הקיבוץ, אלפי דונמים של עצי
               זית מניבים שדוחקים את המדבר מחצר הקיבוץ. אך במרחק נגיעה מדרום
               לקיבוץ יושב הכפר הבדואי בִּיר הַדָאג'. הוא משתרע על פני עשרים אלף
               דונם של פחונים, צריפים ואוהלים, בולטים בעליבותם, נטולי כל סדר
               ותכנון. במבטו של הצופה מתצפית המגדל, אי אפשר להבין כיצד קבעה משפחה
               את משכנה הארעי דווקא במקום שבו ניצבים אותם בתים חסרי אחיזה.
               

         
         
         
         
         
         העוני והדלות זועקים למרחקים. פעמים רבות
               הסתובבתי בין בתי הכפר, יש לי שם כמה ידידים שתמיד שמחים לארח אותי.
               המרחק מביתי לביתם הוא כמה מאות מטרים, אך כל פעם אני מפספס את השביל
               אל היעד, בעיקר אם אני נוסע בשעת ליל. מהכביש ללב הכפר יש עשרות דרכי
               עפר ותמיד יש קושי לבחור בדרך הנכונה. פעם כשהסתבכתי, אמר לי המארח:
               "שים GPS", חשבתי שהוא מתלוצץ, אך מסתבר
               שבמציאות האבסורדית של היום הווייז מזהה את הבית הבודד.
               

         
         
         
         
         
         המרחק הגאוגרפי בין רביבים לביר הדאג' לא
               מעיד על המרחק המנטלי, הקיומי, בין שני יישובים ששום דבר לא יכול לחבר
               ביניהם, מלבד העובדה שאני וסַלַאמֶה מחזיקים באותה תעודת זהות כחולה,
               שנינו אזרחים במדינת ישראל, אזרחים שווים על פי הגדרת מגילת
               העצמאות.
               

         
         
         
         
         
         בקיבוץ רביבים חיים שמונה מאות חברים,
               ילדים ותושבים. זו קהילה מגובשת עם קודים שוויוניים מאוד ברורים. יש
               בה מערכת כלכלית איתנה וקהילה פעילה ותוססת, מוסדות חינוך, תרבות
               ובריאות ברמה גבוהה, שנבנו מעמל החברים, מקשיות עורפם של אנשים נחושים
               וחרוצים, שחיו במשך שנים רבות בדלות, עד שהגיעו לרווחתם. כמו החריש
               בשדות, תלם אחר תלם ודונם אחר דונם, כך נבנתה רביבים – שכונה ועוד
               שכונה, בתים צנועים לאנשים שמסתפקים במועט, חיים מתרומת פרי האדמה
               ומרווחי התעשייה.
               

         
         
         
         
         
         בביר הדאג' חיים שבעת אלפים תושבים, כולל
               ילדים. זו אוכלוסייה שמכפילה את עצמה כל חמש-עשרה שנים. ראשוני
               התושבים הגיעו למקום בשנת 1994, אז הם היו אחת-עשרה משפחות שהגיעו
               מאזור אשלים. אחרי פסיקת בג"צ, בשנת 2007 הם הוכרזו כפר מוכר, הוקמו
               בתי ספר ומרפאה, אך רוב הבתים שנבנו הם בלתי חוקיים, ונתונים תחת צווי
               הריסה. הילד שיוצא בבוקר לבית הספר לא יודע אם ביתו יעמוד על תילו
               בשובו מהלימודים. הכול מסביב נראה זמני, כל יום מתחילה ספירה
               מחדש.
               

         
         
         
         
         
         הפער הנפער בין רביבים לביר הדאג' ובין
               עומר לאבּו כַּףּ משקף את יחס החברה הישראלית לחברה הבדואית. כשרביבים
               הוקמה היו יחסי שכנות טובים בין השייח עוּדָה אבו מוּעַמָר משבט אל
               עַזַזְמְה לבין ראשוני רביבים. הדור השני של הבדואים הפר את רוח
               השכנות הטובה. זאת תגובתם להתעלמות הממושכת של המדינה מצורכי
               הבדואים.
               

         
         
         
         
         
         מאז ניסיון העיור של הבדואים בעיירות קבע
               במהלך שנות השישים ותחילת שנות השבעים של המאה שעברה, הועלו הצעות
               שונות להסדרת תביעות הקרקע של הבדואים והתיישבותם בנגב, אך המדינה לא
               מימשה אף אחת מההצעות, במידה רבה בשל סירוב ההנהגה הבדואית להתלכד
               סביב הפתרונות שהוצעו. גם בעת כתיבת דברים אלה לא נראה באופק הקרוב
               תהליך הסדרה מוסכם. כל עוד לא נוצרים יחסי אמון בין הממסד הישראלי
               וההנהגה הבדואית, המחלוקת תישאר בעינה.
               

         
         
         
         
         
         אליהו בַּבַּאי היה במשך שנים רבות מעצב
               מדיניות הקרקעות של מדינת ישראל. במאמרו מצב החקלאות בישראל כתב בין
               השאר:
               

         
         
         
         
         
         "מניסיוני אני יכול לקבוע, כי בכל מקרה של
               סכסוך קרקעות שלא נפתר בעתו ואשר גורמים פוליטיים מתערבים בו במטרה
               לפתור ולסייע (כביכול) הסכסוך מתמשך, אינו מגיע לידי פתרון ומביא
               להקצנה... בעיית הקרקעות בנגב היא בעיה מורכבת ומסובכת ופתרונה דורש
               השקעות כספיות גדולות מאוד והקמת מספר יישובים חדשים, עירוניים
               וכפריים, וכל זאת במסגרת הסדר קרקעות כללי של פשרה ואכלוס. המדינה
               נדרשת להצהיר כי בעתיד לא תציע פתרון אחר וכי הקריטריונים לתשלום
               התמורה לא ישונו. הצהרה חד משמעית כזו תבהיר ותבטיח לאותם בעלי תביעות
               כי אכן לא יהיה שינוי במדיניות הממשלה.
               

         
         
         
         
         
         השינוי התכוף בהצעות לפתרון ובהחלטות
               המתקבלות מדי ארבע שנים עם חילופי השלטון, מביא לתחושת עצב, לחוסר
               אונים ולמחשבה שמא למדינה אין עניין ואף לא רצון לפתור את הבעיה בצורה
               הוגנת. הדבר מביא לידי כך שהניכור וההקצנה כלפי המדינה רק גוברים
               והולכים." ספר זה אינו מתיימר להציג פתרון אפשרי. במקום שבו כשלו ועדת גולדברג וּועדת פראוור, נותרה רק הסטיכיה שתמלא את הוואקום של אזלת
                  היד המערכתית. נראה שבמצב שנוצר, שני הצדדים – גם הממשלה ושליחיה וגם הבדואים והנהגתם – אינם רוצים להגיע להסדרה. הבדואים משוכנעים
                  שהזמן פועל לטובתם, שהריבוי הטבעי והגיל הממוצע של החברה הבדואית, שהיא הרבה יותר צעירה מהאוכלוסייה היהודית, ייצרו מציאות שלא
                  ניתן יהיה לשנותה. לעומתם, מקבלי ההחלטות בממשלה משוכנעים ששינוי אורחות החיים בקרב רוב האוכלוסייה הבדואית, ובתוך זה שינוי דרמטי
                  ביחס להשכלה הגבוהה וירידה בילודה, יאפשרו מציאת פתרון באמצעות הדור הצעיר המשכיל. מי אנחנו שנשפוט?

         
         
         
         
         
         נטלנו על עצמנו תפקיד קטן: לשמוע מפי אנשים
               מהקהילה הבדואית את רחשי לבם, את המצוקות והתקוות, כיצד הם רואים את
               המציאות שבה הם חיים, וכיצד הם רואים את עתידם בתוך החברה
               הישראלית.
               

         
         
         
         
         
         במפגשים המרתקים עם מגוון רחב של בדואים
               שמענו על אורחות חייהם, על המשפחה, על אופן התנהלותם בעיירות ובכפרים,
               על ההתנגשות בין המסורת לחברה המשתנה, על יחסם להשכלה ולתרבות, על
               המחויבות לשבט ועל יחסם לחברה הישראלית. כל אלה יחד יוצרים תמונה
               מורכבת מפאזלים שונים ומנקודות מבט שונות. כדי לתת ולו טעימה קטנה
               מהשיח, הנה כמה ציטוטים מפי הדוברים:
               

         
         
         
         
         
         ד"ר יונֶס אבו רַבִּיעָה, הרופא הבדואי
               הראשון: "אנחנו חיים במציאות משתנה, אמנם המסורת הבדואית והמשפט
               הבדואי עדיין טבועים עמוק בתוך החברה הבדואית, אך היום יש פתיחות הרבה
               יותר גדולה להשתלבות במערכת המודרנית. המשפחה שלי הייתה פורצת דרך, גם
               בהכרה בצורך לרכוש השכלה וגם בשינוי אורח החיים שמאפשר לכל אחד לבחור
               את המקצוע שלו ואת מקום מגוריו".
               

         
         
         
         
         
         יוּסְרָה אבו כַּף, צלמת: "אני עובדת בתחום
               שמעט מאוד נשים עוסקות בו. אני חלק מהשינוי שעובר על החברה הבדואית;
               מה שנראה היום כדבר יוצא דופן יהיה בעוד מספר שנים חלק מהמציאות של
               החברה הבדואית. כפי שהיום גברים רבים מאפשרים לנשים שלהן לצאת מהבית
               ללמוד ולעבוד. בעבר כמעט לא היו נשים שנהגו ברכב, היום לנשים רבות יש
               רישיון נהיגה והן נוהגות בעצמן. זאת תופעה יותר שכיחה בעיירות אך היא
               מחלחלת גם לכפרים".
               

         
         
         
         
         
         בכנס שנערך בפארק התעשייה המשותף
               עידן בסמוך לצומת רהט, שמעתי את הדברים
               הבאים:
               

         
         
         
         
         
         ד"ר רַנְיָה אבו עוּקְבּי, גניקולוגית,
               הרופאה הבדואית הראשונה: "יש תופעות חדשות שמסכנות את הבדואים: חמישים
               אחוז מהנשים הבדואיות סובלות מהשמנת יתר, זו תוצאה של הירידה הדרסטית
               בגודל העדרים. אין גמלים וכבשים והבדואים אוכלים אוכל תעשייתי, זה
               שינוי גורף בהרגלי האכילה. נוסף לכך, הבדואים סובלים מסוכרת שהיא מחלה
               קשה מאוד. המעבר ממנהגים מסורתיים לעולם המודרני הוא גורם מרכזי
               במחלות שהתפתחו בשנים האחרונות. צריך להחזיר את האוכל המסורתי לתפריט
               של הבדואים. ויש עוד תופעה מדאיגה: האישה הבדואית מפסיקה להניק,
               התופעה מתרחבת ומשפיעה על החלשת החיסון של התינוקות".
               

         
         
         
         
         
         במהלך סיורי המרתק בקהילה הבדואית נפגשתי
               עם ראשי רשויות נוספים: ד"ר מוחמד אל נַבָּאריִ מחורה, אברהים אל
               הַוַשְלָה מנווה מדבר, כולם אנשים בגיל הביניים, מנהיגים מהטובים
               שהכרתי. הם באמת ובתמים רואים לנגד עיניהם את טובת בוחריהם, הם אנשים
               מתונים שמעריכים מאוד את החברה היהודית, אך חסרי אמון במנהיגות
               הפוליטית; אדרבה, גם במנהיגות הפוליטית הערבית אין להם אמון. הם
               מתגעגעים לתקופות של בגין, רבין ושרון שהגיעו לכבד אותם באוהלי קידר
               פעמים רבות. ראשי הרשויות הללו לא התלהבו מהצעות ההסדרה של המנהיגים
               האלה, אך העריכו את אנושיותם. מנחם בגין שהיה קיצוני בעמדתו המדינית,
               האמין בכנות וביושרה אמִתית שיש לכונן שוויון בין הקבוצות השונות
               שיושבות בארץ, כפי שנכתב בשירו של ז'בוטינסקי: "שם ירווה לו משפע,
               מאושר, בן ערב בן נצרת ובני".
               

         
         
         
         
         
         נכנסתי למסע הזה חסר דעה, רציתי להבין אם
               יש סיכוי להנמיך את הגדר בין רביבים וביר הדאג'. זאת שאלה מורכבת
               והתשובה עוד יותר מסובכת. אבל למדתי שרוב הבדואים רוצים לבנות שותפות
               עם החברה הישראלית, אך בלי לוותר על שורשי המסורת הבדואית. יש להם
               בקשה אחת אל כולנו: "תפסיקו לראות בנו אויבים, מעולם לא סיכַנו את
               קיומה של מדינת ישראל (להוציא כמה תפוחים רקובים), רבים מבנינו שירתו
               בעבר בצה"ל, אולם מרגע שכוחות הביטחון החליטו שהתגייסנו לצה"ל כדי
               לגנוב נשק, ירדה כל המוטיבציה. כבדו אותנו, את זכותנו לקיים את המסורת
               שלנו, תנו לנו אפשרות להשתלב בתעסוקה, כולל בחברת חשמל ובתעשיות
               הביטחוניות, ותראו עד כמה תרומתנו תהיה אדירה לחברה הישראלית".
               

         
         
         
         
         
         השיחות עם הבדואים גרמו לי לתהות על אופן
               הטיפול של משרדי הממשלה, ראיתי איך מעסיקים מדינה שלמה, לאורך חודשים
               רבים כדי להגיע להסדרה של ארבעים משפחות בעמונה, שהן בעלות תעודת זהות
               כחולה כמו הבדואים. בקרב הבדואים נותרו מאה אלף תושבים ללא כל הסדרה.
               פניתי לשר אורי אריאל, לא קיבלתי מענה. ראיינתי את מנכ"ל הרשות לפיתוח
               והתיישבות הבדואים בנגב, יאיר מעין. להלן דבריו: "מצב הבדואים לא טוב,
               הם קופחו במשך שבעים שנה, המדינה החליטה להשקיע בבדואים, הכנו תכנית
               מקיפה שכוללת הקמת יישובים חדשים, שישוו אותם לרמה של המגזר היהודי.
               אך הם חייבים להבין שלא נכיר בכל הכפרים. אין שום סיכוי שנפַתח תשתיות
               על כל גבעה שכמה משפחות התיישבו עליה. זה לא הגיוני ולא ייעשה. נצטרך
               להעביר שלושים אלף בדואים ממקומם, למקומות שנפתח עם תשתיות ודרכי
               גישה. נסתיימה האנרכיה, נפעל לפי החוק, תושבי אוּם אַל חירַאן יעברו
               לחורה". אני מעריך שיש אזרחים אחרים שיושבים על כל גבעה שיקבלו תשובה
               אחרת. תלוי לאיזו קהילה אתה שייך.
               

         
         
         
         
         
         הרוב המכריע של הציבור הישראלי מתייחס
               לבדואים כאל פולקלור, המחשבה שלבדואי יש גמל ועדר עזים על יד הבית,
               שהוא יושב רוב היום על יד מדורה ומכין קפה בדואי ותה משובח, צרובה
               עמוק בתודעה של מי שבילדותו ביקר פעם במאהל בדואי בטיול בית ספר או
               במסגרת תנועת נוער.
               

         
         
         
         
         
         המשפחות שנוסעות מדי שנה לנפוש באילת
               חולפות על יד עיירות וכפרים בדואים בסמוך לדימונה, או בצדי כביש 40
               בדרך לאילת דרך מצפה רמון. רק מעטים מתעניינים במשמעות של ההתיישבות
               המסיבית של הבדואים בנגב. מדי פעם כשיש אירוע שמסוקר באמצעי התקשורת
               גוברת הסקרנות לגבי הבדואים.
               

         
         
         
         
         
         זה בדיוק מה שקרה בעקבות מותם הטרגי של
               השוטר ארז לוי והמורה הבדואי יַעְקוּבּ אבו אלקיעָאן בהתנגשות אלימה
               בין המשטרה שהגיעה לסייע בהריסת בתיהם של תושבי אום אל חִירַאן שסירבו
               להתפנות מהיישוב.
               

         
         
         
         
         
         בעקבות האירוע האלים כל אמצעי התקשורת
               התייחסו לסיבות שגרמו למותם של שני האנשים שמצאו עצמם בשני צדי המתרס
               של המאבק על הבית שנבנה שלא כחוק. מחר תדון החברה הישראלית בשאלה
               אקטואלית אחרת, והתהייה על קיומה של החברה הבדואית תידחק מהתודעה
               הציבורית.
               

         
         
         
         
         
         אחת לכמה שנים נעשה תחקיר על החברה
               הבדואית, כמו התחקיר של חיים יבין בסדרת הכתבות על פניה של החברה
               הישראלית תעודה כחולה, או הכתבה של מיקי
               חיימוביץ שתיארה את המחלוקת בין הממסד הישראלי והחברה הבדואית. שתי
               הכתבות מתארות מציאות עגומה של חברה מסורתית שהתנחלה בנגב ונשארה מחוץ
               לגדר של החברה הישראלית.
               

         
         
         
         
         
         הלכתי בעקבות אותן כתבות כפרוזדור למחקר
               אישי שנוגע באנשים ומציג את כאבם על המציאות הקשה שבה הם חיים, אך עם
               אמונה שהמצב הנוכחי איננו גזרה משמים, שאם המדינה וההנהגה הבדואית
               יגלו רצון טוב, ניתן יהיה להשיג דרך משותפת בין החברה הבדואית לחברה
               הישראלית.
               

         
         
         
         
         
         אני מביא דברים בשם אומרם מתוך אותם
               תחקירים.
               

         
         
         
         
         
         תעודה כחולה – חיים יבין (מתוך סדרה
               ששודרה בערוץ השני בנובמבר 2008)
               

         
         
         
         
         
         החברה הישראלית מפוצלת לשבטים
               שונים, המאחד אותם הוא תעודת הזהות הכחולה שמעניקה לכל אחד מהשבטים
               הללו זכויות וחובות. השבטים הבולטים בשונוּתם מכלל החברה הישראלית הם
               החרדים שתורתם אמונתם, והחברה הבדואית שמשמרת באורח חייה מסורת של
               דורות, שמבדילה אותה מהתרבות הישראלית ומהמשפט הישראלי.
               

         
         
         
         
         
         התחקיר של חיים יבין מאיר לנו את התהום
               הפעורה בין שתי אוכלוסיות שחיות באותו מרחב קרקעי, אך שונות זו מזו
               כרחוק מזרח ממערב. רוב אדמות הנגב הן בבעלות יהודית. את מעט הקרקע
               שהבדואים תובעים לעצמם לא נותנים להם. בתים שהם בונים בכפרים, המשטרה
               הורסת. הלכנו לפגוש את נוּרי אל עוּקְבִּי, המכונה "הלוחם הבודד",
               ומנהל את מלחמתו על גבעה סמוך לבאר שבע, הוא יחד עם רכבו הישן.
               

         
         
         
         
         
         נורי מספר את סיפורו: "התגוררנו סמוך לצומת
               שוקת, באו השלטונות ואמרו לנו תתפנו לשישה חודשים לצורך אימונים של
               הצבא, ניתן לכם מקום זמני ואחר כך תוכלו לחזור. זרקו אותנו מהמקום
               ברמייה, מתייחסים אלנו כמו אל הסרטן של המדינה".
               

         
         
         
         
         
         שמוליק ריפמן ז"ל, שהיה ראש המועצה האזורית
               רמת נגב במשך עשרים וחמש שנה ופעל ללא לאות למען ההתיישבות היהודית
               בנגב, והתראיין לתכניתו של חיים יבין, הציג שתי מפות, האחת מלפני
               כשלושים שנה: בתחום השיפוט של רמת נגב כמעט לא היו בדואים. במפה משנת
               2001 רואים את הבדואים פרוסים על פני כל הנגב. אמר ריפמן: "אנחנו
               נמצאים במאזן אימה, אם השלטונות לא יפתרו את בעיית הבדואים, בנגב יהיו
               יותר בדואים מיהודים. אסור להתבלבל. אנחנו באנו להקים מדינה יהודית,
               צריך לפתח את היישוב היהודי. עוד לא פתרו את הוויכוח המתמשך, למי
               שייכת האדמה הזאת? צריך להכריע בסוגיה זו לאלתר, אחרת נאבד את הנגב".
               המצלמה משוטטת בכפרים שונים בנגב ומתמקדת בתושבים בדואים שחשים זרים
               במדינה שבה הם אזרחים:
               

         
         
         
         
         
         פַייסַל אבו נַאדי: "בן גוריון הבטיח
               שהבדואים יישארו במקומם, לא יגעו בהם. אני שירתי בצבא שנים רבות,
               המדינה בגדה בי, היא נטשה אותי, אני חש שננטשתי בשדה הקרב. לפני קום
               המדינה ישבנו על מיליון דונם, נשארנו נאמנים למדינה והיא נישלה אותנו;
               היום מוכנים לתת לנו מאה חמישים אלף דונם ורוצים להכניס אותנו לתוך
               גטאות, אנחנו לא נאפשר לזה לקרות. תבינו יש גבול לאיפוק שלנו, בסוף
               הכול יתפוצץ".
               

         
         
         
         
         
         הבדואים חיים על זמן שאול, עוד מעט יבואו
               להרוס את ביתו של עַטִיָה אל עַתַמִין. הוא
               חי על אם הדרך בין באר שבע לדימונה. הוא חי בדלות, אך לא מבקש לעצמו
               אלא שיעזבו אותו לנפשו. כמוהו יש עשרות אלפי בדואים.
               

         
         
         
         
         
         ד"ר יעלה רענן, פעילת זכויות אדם, מרצה
               במכללת ספיר, מקדישה את רוב זמנה לסייע לחברה הבדואית במאבק הלא
               סימטרי עם השלטונות הישראלים. "נגד האוכלוסייה הבדואית עומדים ארבעים
               אלף צווי הריסה. מדי שנה הורסים כמאתיים בתים, (לדעתי המספר הרבה יותר
               גדול). כשאני מדברת נגד ההריסות מביטים עליי בתימהון, מזכירים לי
               שאנחנו בנינו מדינה יהודית. אני עונה: אכן כן, אך כבר נישלנו את
               הבדואים מאדמתם, תשעים ושמונה אחוז מהקרקע שייכים למדינה. הבדואים
               יושבים על שני אחוזים מהקרקע, בואו ניתן להם לחיות עליה, הם אזרחי
               מדינת ישראל. אני חיה שנים רבות בנגב, אני יודעת מה טוב ליהודים, יחסי
               שכנות, כבוד הדדי.
               

         
         
         
         
         
         ד"ר תַ'אבֶּת אבו רַאס: היום מנכ"ל קרן
               אברהם למען דו-קיום: "הבדואים ישמחו לקבל מה שנותנים ליהודים, אך
               הממשל הישראלי החליט שהפתרון המתאים לבדואים זה להכניס אותם לתוך
               עיירות. בניגוד למסורת שלהם לחיות בשדות, במרחב הפתוח. כל זה כדי
               לצמצם את המרחב הגיאוגרפי שלהם. אנחנו הופכים אותם בעל כורחם לשונאי
               מדינת ישראל. מי יצא מזה נשכר"?
               

         
         
         
         
         
         המצלמה מדלגת בין הכפרים הבדואים לחוות
               הבודדים שבהן מתגוררים יהודים שזכו בנתחי קרקע ומים נדיבים ביותר.
               בעלי החוות רואים עצמם כשומרי קרקע המולדת מהשתלטות הבדואים. אבי
               הרעיון של חוות הבודדים היה אריאל שרון, שהוא עצמו "זכה" לקבל חווה
               פרטית גדלת-ממדים באזור קיבוץ רוחמה. מספר שבועות לפני שהחלו
               הצילומים, שי דרומי בעל חווה פרטית, ירה
               למוות בחַ'אלֶד אל עַטְרַש, בדואי שפרץ לתוך החווה. חיים יבין בא לבקר
               את החווה של אייל גלעד, שסיפר לו: "אני סובל באופן שוטף מגנבת עגלים,
               הם פורצים בלילה תופסים את העגלים, מעמיסים על הטנדר ונמלטים. באשר
               לשי דרומי, היה לשניהם מזל רע, לפורץ שנפגע ומת ולשי דרומי שפגע בו.
               שניהם לא אשמים, דרומי משלם את מחיר הגנבות בכל הנגב".
               

         
         
         
         
         
         אחמד אל עַטְרַש, אביו של הבדואי שנהרג:
               "אני יודע שהוא לא יחזור, השאיר אישה וארבעה ילדים זרוקים בלי כלום.
               אני מאשים את המדינה"
               

         
         
         
         
         
         פגשנו את טַאלֶבּ אבו סַאבִּיח: "בשבט יש
               שלוש מאות צעירים בוגרי צבא, אף אחד לא דואג להם, אין להם מה לאכול,
               הם לא מוצאים פרנסה, אין מקומות עבודה, הולכים לגנוב כי צריך להביא
               אוכל הביתה. האם לכל אחד במדינה יש זכות לירות במי שנכנס לחווה שלו?"
               יש משטרה ויש חוק. למרות הכול אני לא אפסיק לשרת את המדינה".
               

         
         
         
         
         
         חיים יבין חוזר בערב לחוות הבודדים של אייל
               גלעד נפגש אתו ועם בנו איתמר ושומע את הדברים: "מיואשים מאזלת היד של
               המשטרה, מספר פעמים גנבו את המכונית, מתקשרים למשטרה והיא לא עושה
               כלום. אומרים לנו זו משפחה שבניה משרתים בצבא. נכון, הם משרתים כדי
               לגנוב כלי נשק ואמל"ח למטרות שוד. בייאושנו הגדול הזמנו חברי כנסת,
               עשינו להם סיור רכוב ואף טסנו מעלינו כדי לראות את תופעת ההשתלטות של
               הבדואים; הם לא עשו כלום. כולם יודעים שהם מבריחים נשק וסמים ולא
               עושים להם כלום. תסתובב בשטח ותראה שתשעים אחוז מהבדואים מסתובבים עם
               חרמוניות שנגנבו מצה"ל". אייל גלעד אומר מתוך כאבו האישי: "לכל חווה
               או וילה באזור הם חדרו לפחות שלוש פעמים, פעם יכולת לתפוס אותם בלי
               לסכן את חייך, היום הם אלימים ואתה יכול לשלם בחייך. אני אומר לך:
               הבעיה הפלשתינית זה שטויות, היא תיפתר, בעיית הבדואים זה סרטן, אנחנו
               במצב של כריתת איברים".
               

         
         
         
         
         
         חיים יבין: "אני יכול להבין את בני שבט
               התַרַאבִּין, הם חיים צמוד לעומר, רואים את הרווחה והעושר לעומת דלות
               חייהם. הם אומרים: אנחנו אזרחי המדינה, גם אנחנו רוצים לחיות כמו
               שחיים בעומר".
               

         
         
         
         
         
         יבין הלך לפגוש את פיני בַּדַש ראש מועצת
               עומר. להלן דבריו: "הם מתנכלים לי אישית, שרפו לי את הרכב, ניסו לשרוף
               לי את הבית, הפכו אותי לקרבן. אני מסביר להם: אני לא המדינה, לא אני
               מקבל את ההחלטות. מדבר אתם בנחת ומסביר להם: במאה העשרים ואחת אי אפשר
               להקים אוהל על כל גבעה ולידו בית ספר, זה לא יכול להתקיים. אם לא יהיו
               להם אינטרנט ואמצעי תקשורת מודרניים, בקרוב הם לא יוכלו לעשות קניות
               ולנהל חשבון בבנק. כל החיים יתנהלו דרך האינטרנט. אתה חושב שהם רוצים
               לחיות בדלות? זו טעות, הם רוצים להיות חברה מתקדמת, הצעירים היום
               דומיננטים בחיי השבט, לא השייח'ים, הם חסרי כל השפעה".
               

         
         
         
         
         
         למרות דברי הנימוסים בין פיני בדש לשכניו
               הבדואים, הם מבטאים כאב עצום, על הזנחתם על ידי השלטונות. ועל האפליה
               הבלתי נסלחת כלפי התושבים הבדואים.
               

         
         
         
         
         
         חסן אבו עִיסָא: "פיני הוא שכן שלי, אני לא
               רוצה שיבוא להגן על הזכויות שלי. אני רוצה שיגיד את האמת, שידבר על
               המצוקה של שכניו הבדואים. אני לא מתעלם מהעובדה שיש אצלנו פורעי חוק,
               אבל יש כאלה בכל חברה. אתם מאשימים חברה שלמה, שיבוא אליי מישהו ויגיד
               שהזקתי פעם למישהו".
               

         
         
         
         
         
         עַאבֶּד תַרַאבִּין: "איך אפשר לעשות אפליה
               בתוך המדינה? הערך של עומר הוא כמה עשרות מיליוני דולרים, רוצים למכור
               אותנו בגרושים, אני רוצה שיבנו לי שכונה בתוך עומר, למה לזרוק אותי על
               יד מזבלה?
               

         
         
         
         
         
         פַהַמִי אל עוְּבְּרָה: "כולם מסתכלים עליך
               ואומרים זה ערבי מחבל, כשאני צריך להגיע לקניון עוצרים אותי בפתח,
               שמים אותי בצד מורידים לי את החגורה, בודקים תעודת זהות והיהודים על
               ידי עוברים חופשי. יש הרבה גזענות, רציתי לשרת במשמר הגבול, היום אני
               לא רוצה".
               

         
         
         
         
         
         עלי אל הוּזַיֶל: "הכוונה היא להכניע את
               הבדואים בכוח. לא יכולים לשלול את זכות הקיום, שללו את הזכות לחיות על
               הקרקע, לא נתנו פרנסה, שללו את החרות, זכויות בסיסיות של בני
               האדם".
               

         
         
         
         
         
         ד"ר עַוַאד אבו פְרֶח, יליד רהט, היום הוא
               מרצה וחוקר במכללת ספיר: "אני כמעט כל יום חוצה בין מזרח למערב. כשאני
               נמצא בספיר אני בתחום העולם המערבי, כשחוזר לרהט אני חוזר למזרח".
               עַואד הוא איש ביוטכניקה שהעולמות השונים לא מקלים על חייו: "לא קל לי
               ריבוי הזהויות; אם אני רוצה להתקדם בחברה הישראלית, אני צריך לשכוח
               מהמקורות שלי, מהשבט הבדואי, מהאסלאם. זה מתנגש עם הערכים שאתם גדלתי
               בבית. מותר להיות בדואי בישראל, אני לא רוצה לעבור לגור ביישוב יהודי,
               אני רוצה שתקימו לי קיבוץ בדואי, אני אזרח בעל זכויות שוות, לא חושב
               שיהודים יכולים להגשים את החלום שלהם ולא לאפשר לי להגשים את החלום
               שלי, על פי המסורת שבה גדלתי".
               

         
         
         
         
         
         יבין שואל את עַוַאד על חייו הפוליגמיים עם
               שתי נשים. על כך הוא משיב: "אלה חיים רגילים כמו שכל אחד חי, בהבדל
               אחד: היהודי חי עם אישה אחת ופוזל לצדדים, אני מסדר את חיי בין שתי
               הנשים בהסכמה. פעם אני אצל האחת ופעם אצל השנייה. זה מובן מאליו, אני
               אומר את האמת. זה מתבצע בהסכמה בין הנשים. שתי הנשים מכירות זו את זו,
               הן אוכלות ביחד, זאת אמת פנימית ומוסכמת".
               

         
         
         
         
         
         יבין מראיין את נַאִיף אבו בִּלַאל: הוא
               שייך לשבט אבו בֵּלַאל שמוצאו מהבדואים כהי-העור. שהם השכבה הנחותה
               בקרב שבטי הבדואים: "אנחנו חיים בתוך הוואדי כמו במזבלה, זה לא חיים".
               הם חיים בשכונת פחונים, כשבשכנותם יש וילות פאר של המשפחות הבדואיות
               האמידות.
               

         
         
         
         
         
         שתי הכתבות המצולמות נותנות לנו מבט חטוף
               למצב סבוך: השלטונות מואשמים במצבם של הבדואים. החברה הבדואית טוענת
               לקיפוח משווע, ראשי השבטים טוענים שיחס השלטונות לאזרחי המדינה
               הבדואים הוא מחפיר. אין ספק שלטענות הללו יש בסיס, אך מנגד, מי שמצוי
               בתוך החברה הבדואית, יודע שזו חברה עם המון גוונים. האפליה הכי גדולה
               מתקיימת בין השבטים, ששם יש הגדרה של קבוצות מועדפות. יש אצולה
               בדואית, יש פלאחים, ויש בדואים כהי-עור. כמו שראינו ברהט, יש
               דיכוטומיה בין השבטים השונים. הפער בין האנשים המשכילים לאלה שלא
               יודעים קרוא וכתוב לא ניתן לגישור. הסיכוי של המשכילים לצאת מהמצוקה
               הוא גדול לאין ערוך מהסיכוי של האחרים.
               

         
         
         
         
         
         חיים יבין, במסעו המרתק בתוך החברה
               הבדואית, עושה הבחנה ברורה בין קבוצות התייחסות שונות. אחרי שהביא את
               המציאות הפנימית הקשה, מצא גם את הדור הצעיר, האינטליגנטי, המבריק, עם
               יכולות לפרוץ את מעגל הדלות והעוני. אחת מהן היא רַאוּיָה אבו רביעה.
               כך היא מתוארת בסרטו של יבין: "רַאוּיָה אבו רביעה צועדת אל בית
               המשפט, בעבר למדה עבודה סוציאלית, אך היא רצתה לשנות סדרי עולם והלכה
               ללמוד משפטים. היא שייכת לצעירים הבדואים שהחליטו לקחת את גורלם בידם.
               היא מתבטאת בתקיפות נגד התופעה של ריבוי נשים. היא אומרת: "מה שקורה
               בנגב זה סחר בנשים, לקחת אישה שלישית ורביעית זו עצימת עיניים, ניצול
               מחפיר של נשים, זה עוול וכולם שותקים כאילו זו נורמה, יש להיאבק נגד
               התופעה, כולל לעודד גירושים". למרות כל הביקורת שיש לה על תופעות
               פסולות בחברה הבדואית, היא מדגישה את הצורך בשמירת הערכים החשובים של
               המסורת הבדואית. היא אומרת: "אני לא רוצה להשתכנז, אני לא רוצה לוותר
               על המסורת שבה גדלתי, יש מורכבות בחיים שבהם גדלתי, אך צריך לקבל את
               הצדדים השונים כחלק מהחיים המשתנים. כשיש פיגוע, הזהות שלך מיד קופצת
               כחלק מהסבל הערבי-פלשתיני, מול הזהות הציונית. אני שואלת איפה אני
               נמצאת? למדתי בבית ספר בדואי, גרתי בבאר שבע בשכונה יהודית, ואחר כך
               למדתי בבית ספר יהודי. מה שמניע את העשייה שלי זה הכאב הפנימי שמלווה
               אותי".
               

         
         
         
         
         
         יוּנֶס אבו רביעה הוא הרופא הבדואי הראשון.
               את לימודי הרפואה עשה באוניברסיטה העברית בירושלים, שם חי במעונות
               הסטודנטים, היה פעיל באגודת הסטודנטים, בסופי שבוע חזר לכפר, אף פעם
               לא התכחש למוצאו, לשבט ולמשפחה. היום הוא עובד במרפאה ברהט; הוא מומחה
               לסוכרת. יונס מספר: "כשסיימתי את לימודי הרפואה, חלק גדול מהשבט לא
               האמין שאני יכול להיות רופא. מצאו פשרה: אמרו שאני אח. וככה הסכימו
               להיכנס אליי לטיפול. עם הזמן קיבלו את העובדה שאני רופא כמו כל רופא
               יהודי. יש לי נקודות מבט שונות ביחס לחברה הבדואית: אני נלחם נגד
               שלטון החמולות, עושה כל מה שאני יכול כדי להצמיח דור מנהיגים חדש.
               השילוב בין השפעה על השינוי המתבקש בחברה הבדואית, לבין היכולת שלי
               כרופא למצוא את מקור המחלה ולתת לה מרפא, זה ממלא את חיי".
               

         
         
         
         
         
         יבין מנהל שיחה עם בנותיו של יונס. זה שיח
               לא פשוט, מוציא המון אמוציות: סָרָה אבו רביעה: "כמה מדהים, אתה קובע
               שהמדינה עשתה לי טוב, כאילו בזכותכם אני משכילה. לאן שאני הולכת: את
               לא משלהם, את משלנו. זה מרגיז אותי, הגעתי לאן שהגעתי בזכות עצמי. אתם
               מרגישים אדנות עליי. הישראלי אומר: אני לא אחראי על ההזנחה שלכם, אתם
               אשמים. אצלי לא תמצא שום הזנחה, אבל אתה תמצא את זה אצל בת דודתי שחיה
               בקוֹחְלֶה, תמצא אותה בשגב שלום, בקרב מאתיים אלף בדואים בנגב".
               

         
         
         
         
         
         האחות סַרָאבּ אבו רביעה קְוִידַר אומרת:
               "היום חיות בבאר שבע יותר מארבע מאות משפחות בדואיות, אבל אין אפילו
               בית ספר אחד שמלמדים בו בערבית. אנחנו בתהליך של איבוד זהות, של
               התבוללות. אנחנו לומדים בעברית, אין לנו אפשרות לקיים כאן את הזהות
               והתרבות שלנו".
               

         
         
         
         
         
         יבין מקשה עליהן: "אתן חושבות שאבא שלכן
               עשה טעות שגידל אתכן בבאר שבע?" סָרָה משיבה: "אנחנו שייכים לכאן, לא
               לירדן, צריך לקבל אותנו כמו שאנחנו. אז מה אם אנחנו מיעוט, אתם רוצים
               למחוק אותנו? יש לך פריבילגיה להגיד שהמדינה יהודית ודמוקרטית. אני
               יושבת כאן כאזרחית המדינה, אני משכילה בדיוק כמוך, מדברת עברית כמוך,
               זה מאיים עליך? אני אף פעם לא חשבתי לזרוק אתכם לים, יש לכם המון
               דברים טובים שאני רוצה להיות חלק מהם".
               

         
         
         
         
         
         יוּנֶס אבו רביעה: "יש לי פחד שיום אחד
               הכול יתפוצץ בפרצוף. לא אני אפוצץ, הצעירים הבדואים המתוסכלים, מחוסרי
               כול, שרואים את השכנים מעומר ומיתר, מתפתחים ובונים יישובים עשירים,
               עם מיטב השירותים בכל התחומים. הבדואים מהפזורה נותרו חסרי אמצעים,
               אין להם תעסוקה, את האדמה שהייתה להם לקחו והעבירו ליהודי שהגיע מתל
               אביב. גזלו את אדמתי".
               

         
         
         
         
         
         טַאלֶב אַ-סַאנַע: "חסר רק שימחאו כף על
               ההצלחה להרוס אוהל לאנשים אומללים. האוהל מפריע למישהו, ככה המדינה
               מקימה חממה לאויבים שלה. הם גדלים על השנאה שנובעת מהרס הבתים. מה
               יעשו הילדים כשיחזרו מבית הספר? זה טרור נגד אזרחים, זה אסון. למה
               עושים ככה לילדים קטנים, לתינוקות? משאירים את הילדים לחיות בקור, תחת
               כיפת השמים".
               

         
         
         
         
         
         נוּרי אל עוּקְבּי: "אני חי כאן בלב המדבר,
               לבדי, כבר שנה וחצי. אני והמכונית, לא אזוז מכאן עד שלא תיפתר הבעיה
               של בני השבט שלי. אני מקווה שיהיה לי בית עם מים זורמים, כביש, בית
               ספר; עד שכל אלה לא יהיו, לא אעזוב".
               

         
         
         
         
         
         הכתבה הזו שודרה לפני כתשע שנים, מאז כלום
               לא השתנה, הדבר היחיד שהשתנה הוא השם השונה של המנהלת לפתרון בעיית
               הבדואים, היום קוראים לה הרשות לפיתוח והתיישבות הבדואים בנגב. כן, גם האנשים התחלפו.
               

         
         
         
         
         
         לפני מספר שבועות השתתפתי בהפגנת הזדהות של
               הבדואים עם ביר הדאג', בעקבות הריסת חמישה-עשר מבנים שהותירו חמישים
               ילדים ללא קורת גג. כמו שאמר לי ידידי סַלַאמֶה: "הורסים, בונים,
               הורסים". טרם קמה ממשלה בישראל שמתכוונת באמת ובתמים להגיע לפתרון
               צודק ויציב. ספק אם אפשר במציאות הנוכחית להגיע לשלום עם הפלשתינים,
               אך אפשר בקלות רבה להגיע לפתרון כולל של המצוקה הבדואית. הם עדיין לא
               מהווים סיכון ביטחוני, אך לא לעולם חוסן. ככל שיהפכו אותם לשונאי
               המשטר, הבעיה תלך ותחריף. צריך להקצות חמישה אחוז מתקציב הביטחון למשך
               שנתיים כדי לתת מענה מקיף לסוגיית הבדואים. ככל שיחלפו השנים המחיר
               יהיה הרבה יותר כבד.
               

         
         
         
         
         
         קשה להאמין שמה שרואים מכאן, בסביבת
               ההתיישבות של הבדואים, לא רואים משם ממרומי האולימפוס של ממשלת ישראל.
               צריך לקרוא לבעיה בשמה האמִתי: זו לא בעיה של החברה הבדואית, זו בעיה
               של החברה הישראלית. בתל אביב ובירושלים לא מכירים את השפעת מצבם
               המחפיר של הבדואים על כל האוכלוסייה היהודית שגרה דרומית לקריית גת.
               עמונה נראית בעיה אסטרטגית, אך באר שבע חשובה יותר מעמונה, וחיים
               בשלום ובשותפות בנגב זו שאלה לאומית ממדרגה ראשונה.
               

         
         
         
         
         
         מיקי חיימוביץ – המערכת
               

         
         
         
         
         
         תחקיר על החברה
               הבדואית, 7.11.16, הערוץ השני
               

         
         
         
         
         
         במסגרת תחקיר על החברה הבדואית,
               הגיע צוות של הערוץ השני בראשות מיקי חיימוביץ, לכפרים ולעיירות של
               הבדואים בנגב. נפגשו עם תושבים, עם ראשי רשויות ועם הגורמים המטפלים
               בקהילה הבדואית. נתגלתה להם תמונה קשה של חברה שלא סופרים אותה.
               

         
         
         
         
         
         מי שחי בנגב נפגש עם המציאות הזו מדי יום,
               בעיקר היישובים היהודיים שמתגוררים בסמוך לכפרים הבדואים. חיימוביץ לא
               חסכה מהצופה את הפער הגדול בין אורחות החיים של האוכלוסייה היהודית
               והחברה הבדואית, אנחנו חיים בהכחשה מתמדת.
               

         
         
         
         
         
         הכתבה נפתחה בדיווח על תא אידאולוגי של
               דאע"ש שהוקם בבית ספר אסלאם בחורה. רופא בדואי צעיר הקים את התא
               שהתגלה בעוד מועד. חברי התא לא הספיקו לעשות שום פעילות חבלנית, אך
               עצם הימצאותם בתוך בית הספר מדליקה נורה אדומה, שמא יש כבר תאים
               רדומים שמחכים ליום הפעלתם.
               

         
         
         
         
         
         גילוי התא הזה היכה בתדהמה את תושבי חורה,
               בית הספר אסלאם נחשב לאחד מבתי הספר הטובים במגזר הבדואי בנגב.
               מתקבלים אליו תלמידים מצטיינים מהפזורה הבדואית. נַאפֶז אבו אלקיעאן
               קב"ט המועצה אמר: "אלה שסרחו לא מייצגים את עולם הערכים שלי, זו מדינה
               שלי, אני ישראלי, ערבי, פלשתיני, מוסלמי, אזרח נאמן למדינה. למרות
               שנזרקנו לשוליים אני ממשיך לשרת את המדינה". ליאור אקרמן, מומחה
               לטרור, מתאר את המצב בכפרים הבדואים: "כל מי שמסתובב בכפרים רואה את
               הקשיים החברתיים והקיומיים. אין תעשייה, החקלאות המסורתית נעלמה.
               המקומות האלה הם קרקע פורייה להשפעות שליליות ולהתמסרות לקיצוניות
               דתית".
               

         
         
         
         
         
         האוכלוסייה הבדואית בנגב מונה כמאתיים
               חמישים אלף תושבים, שני שלישים בעיירות ובכפרים המוכרים ועוד שליש
               בכפרים בלתי מוכרים. זו אוכלוסייה שהיא בתחתית הסולם החברתי-כלכלי. על
               פי נתונים של שירות התעסוקה, בערערה יש שלושים ושבעה אחוז מובטלים,
               בשאר העיירות יש שלושים אחוז מובטלים. אלה עיירות שהוקמו על ידי
               המדינה שהייתה מחויבת לדאוג להן בדיוק כמו לעיירות ביישוב היהודי.
               

         
         
         
         
         
         התוצאה הישירה: אחוזי הפשיעה בחברה הבדואית
               מהגבוהים במדינה, בשנים האחרונות זה ניכר בעיקר בגנבות ברזל, בתופעות
               של אלימות ובמעשי וונדאליזם. חלק מהדור הצעיר סוחר בסמים והברחות
               לתחומי עזה. בכפרים אין פעילות של משטרה ואין אכיפת חוקים.
               

         
         
         
         
         
         מ-2010 עד 2016 היו שבעים ואחד מקרי רצח
               בישראל. 42 מהנרצחים הם בדואים, ברוב המקרים על רקע סכסוך משפחות;
               כשיש ריב חמולות המשטרה לא מתערבת. לפני כשמונה שנים היה ריב בין שני
               בתי ספר בחורה, שהביא לרצח. למעלה מחודשיים ילדים לא הלכו ללמוד עד
               שראש המועצה הפריד בין שתי המשפחות הניצות.
               

         
         
         
         
         
         החברה הבדואית מתנהלת בין החוק הישראלי
               והחוק הבדואי; התוצאה היא מערב פרוע, רק קבלת מרות פנימית של ההנהגה
               המקומית יכולה לשים קץ לריב בין משפחות. המשטרה לא מסוגלת לפתור את
               הבעיות הפנימיות. זה לא מכבר היה חיסול חשבונות בכסייפה. נרצחו שני
               תושבים, עד היום לא נעצר איש.
               

         
         
         
         
         
         מספר טַאלֶבּ א-סַאנַע, מי שהיה חבר כנסת
               מטעם אחת הסיעות הערביות: "בכל הפזורה הבדואית אין אף תחנת משטרה.
               התחנה היחידה היא משטרת העיירות בצומת שוקת, וטיפול נקודתי של תחנת
               המשטרה בדימונה. המשטרה אומרת להגנתה שבכפרים אין דרכי גישה מסודרות;
               עד שניידת תגיע למקום האירוע, כבר לא יהיה שם אף אחד".
               

         
         
         
         
         
         הציבור הבדואי טוען שהמשטרה מטפלת באופן
               שונה בבעיית אלימות בכסייפה או בחורה לעומת דימונה או ירוחם. זה
               מאפיין את כל ההתייחסות של משרדי הממשלה לכפרים הבדואים.
               

         
         
         
         
         
         פרנסי החברה הבדואית טוענים שצריך לפעול
               במסגרת חינוך מונע, כשצעיר בדואי גונב רכב ומנסים לתפוס אותו זה לעג
               לרש. לעתים המשטרה מחפשת רכב גנוב שערכו כאלפיים שקל, במקום לטפל
               בסיבה לגנבה. הסיבה ידועה, אותו צעיר חסר השכלה והכשרה מקצועית, אין
               לו שום סיכוי למצוא מקום עבודה, הוא צריך להביא הביתה כסף לקנות אוכל,
               הוא נדחק לחיק הפשע כדי להתפרנס.
               

         
         
         
         
         
         הצעירים הבדואים שחיימוביץ נפגשה אתם אומרים: "אין צעיר בדואי שלא מוכן
               לעבוד, כל אחד מחפש מקום עבודה מסודר, לא משהו מזדמן למספר ימים,
               כשאין לו הוא מִדרדר לפשע, המשפחה חסרת אונים".
               

         
         
         
         
         
         הבטלה היא סמטה אפלה, אין לצעיר הבדואי
               מקום לפעילות, לא מתנ"ס, לא מגרשי ספורט, יש בודדים שהתמזל מזלם כמו
               וַאסִים אל עַטְרַש, הוא התגלה ככדורגלן מבטיח, צורף לקבוצת הכדורגל
               של הפועל באר שבע. האבא קַאיד אל עַטְרַש, שיפוצניק ונהג; הוא צריך
               להשתכר טוב כדי שיוכל להסיע את בנו לאימונים ומשחקים. הוא עושה זאת
               בנפש חפצה, ככה הוא מרחיק את בנו ממוקדי הפשע. ומקווה שבעתיד יוכל
               לשחק באירופה.
               

         
         
         
         
         
         הסיור בתוך הכפרים והעיירות הוא מדכא,
               המדינה לא מקצה את התקציבים הנחוצים להוצאת הבדואים ממצוקתם. ההשקעה
               בחינוך היא הנמוכה ביותר ביחס לכל יישוב בארץ. יש כשלושת אלפים ילדים
               בגיל הרך שלא נמצאו להם מסגרות חינוך מתאימות. כאן, בהיותם ילדים רכים
               נגזר גורלם. המדינה לא בונה מוסדות חינוך בכפרים בלתי מוכרים, הילדים
               צריכים לעשות מסע מפרך למוסדות חינוך בכפרים מוכרים או בעיירות. חוק
               חינוך חינם לילדים מגיל שלוש לא חל עליהם.
               

         
         
         
         
         
         חמישים ושניים אחוז מהיולדות בסורוקה הן
               בדואיות, אולם באוניברסיטת בן גוריון יש רק שני אחוזים של סטודנטים
               בדואים. רבים מבוגרי התיכון לא מצליחים לעבור את הסף של המבחן
               הפסיכומטרי. אומר קַאִיד אבו אלקִיעַאן: "המדינה הייתה צריכה לעודד את
               הבדואים ללמוד בארץ. באוניברסיטת חברון לומדים אלפיים בדואים, הם לא
               לומדים שם את תורת ז'בוטינסקי. גם אלה שלומדים בירדן לא לומדים שירה
               עברית. בחלק מבתי הספר תולים את דגל פלשתין כמחאה נגד היחס המפלה של
               המדינה".
               

         
         
         
         
         
         המדינה השאירה ואקום בחברה הבדואית, במקום
               הזה נכנסו גורמים פוליטיים אסלמיים שנותנים מענה לצרכים הבסיסיים של
               הבדואים, ובה בעת מחדירים את האידאולוגיה שלהם לדור הצעיר. התנועה
               האסלמית הצפונית של רַאאַד סאלח הוצאה מחוץ לחוק; התנועה האסלמית
               הדרומית פועלת בתוך הכפרים במלוא המרץ. אופי הפעולה שלהם דומה לפעילות
               ש"ס בקרב החרדים הספרדים.
               

         
         
         
         
         
         מספר עלי רַקְטָאן, אחד מהפעילים המרכזיים:
               "התנועה האסלמית מקימה גני ילדים, בחגים שוחטים כבשים בעיקר בכפרים
               העניים. ראשי התנועה מתגאים בפעילותם בכפרים, הם רואים בזה מצווה. גם
               המדינה מכירה בגנים שהם מקימים ומשרד הרווחה משתף אתם פעולה". ראשי
               התנועה אומרים: "אם המדינה הייתה דואגת למצוקתן של המשפחות העניות, לא
               היינו צריכים להיכנס לכפרים. אנחנו לא עושים שום דבר לא חוקי, אנחנו
               גם פלשתינים וגם אזרחי המדינה. יש לנו משפחות מעבר לשני קווי ההפרדה,
               אנחנו רואים את עצמנו גשר בין היהודים לפלשתינים".
               

         
         
         
         
         
         כל העת נשמעת טענת גורמי הממשל נגד
               הבדואים: "מי שלא תורם למדינה שבה הוא חי, לא יכול לדרוש מהמדינה
               זכויות כמו כל אזרח". זו טענה חסרת יסוד. להלן סיפורו של הגדוד
               הבדואי, שמפטרל כל יום בעוטף עזה, שומר על ארבעת היישובים הקרובים
               ביותר לגדר המערכת בגבול עזה: ניר עוז, עין השלושה, נירים ומגן. אומר
               המ"פ: "אנחנו קשרנו את גורלנו לעם ישראל, אנחנו לא מחויבים להתגייס
               לצה"ל, אך כרתנו ברית עם המדינה. ב-1948, בפגישה עם יגאל אלון החלטנו
               שנסייע להקמת המדינה. אנחנו מגויסים למען ביטחון המדינה, בעבר כל צעיר
               בדואי רצה להתגייס לצבא. למרות שתמיד היינו בדילמה. בני המשפחות שלנו
               חיים בעזה וירדן ונגדם צה"ל נלחם. אך החלטנו להילחם נגד ארגוני הטרור
               שפוגעים באוכלוסייה אזרחית. זה לא קל להופיע בתוך הכפר עם מדי צה"ל,
               אך אני נאמן למדינה ומשרת אותה. לצערי במקום הכרת תודה פוגעים בנו.
               אחרי שירות רצוף של שבעה-עשר יום ולילה, אני יוצא לחופש, רוצה לבלות
               עם צעירים ישראלים במועדון לילה, הסלקטור עוצר אותי בפתח המועדון ולא
               נותן לי להיכנס. מה אני אגיד לו שעכשיו חזרתי מפעילות מבצעית בעזה? זה
               לחיות בין הפטיש והסדן. היום אני לא קורא לצעירים להתגייס לצבא.
               

         
         
         
         
         
         ארבעים ושישה חללים בדואים מהדרום נהרגו
               במלחמות ישראל, סיירנו בבתי הקברות ולא מצאנו שום אזכור על המצבות
               שאלה חללי צה"ל. זאת תחושה נוראה שאותם לוחמים ששילמו בחייהם, אין שום
               סימן שמציין את מקום נפילתם. זה קבר אזרחי לכל דבר. אין להטיל את
               האשמה על מערכת הביטחון; המשפחות חוששות שאם יהיה על הקבר סמל צה"ל
               עלולים לחלל את הקבר. פעם הייתה גאווה גדולה לשרת בצבא, החיילים
               נכנסנו לבתי הספר לספר על הצבא והתייחסו אלינו ברספקט. היום לא נותנים
               לקציני הצבא להיכנס לבתי הספר, בשנים האחרונות יש ירידה דרסטית
               בנכונות לשרת בצבא. זה סימן לכעס הגדול על הממסד הישראלי.
               

         
         
         
         
         
         ההתנגדות לשרת בצבא היא אחד הסימפטומים
               להקצנה בחברה הבדואית. זאת תולדה של המציאות הקשה של חיי הצעירים
               הבדואים, נטולי פרנסה וחסרי תקווה. הדרך הטובה ביותר להקטין את ההקצנה
               והתסכול המתמשך היא לפעול לאלתר להעניק לצעירים הכשרה מקצועית, להקים
               מרכזי תעסוקה ומסחר. צעיר שיש לו תעסוקה ופרנסה לא ייגרר למעשי אלימות
               ופשיעה.
               

         
         
         
         
         
         ראינו במו עינינו כיצד הורסים את ביתו של
               חַפֶאז רב סרן בצה"ל. איש מסור משבט אל עַטְרַש שמשרת כבר עשרים וחמש
               שנים בדרום הארץ. אחיו עלי נפצע כשעלה על מוקש. זה סיפור עצוב שמראה
               את היחס של המדינה לבדואים. בני המשפחה ישבו בשדות בנגב המערבי,
               המדינה העבירה אותם לאזור הסַיְג. בניגוד לרצונם, אך הם קיבלו את
               הדין. הם גרים עם אחד-עשר ילדים בדירה של ארבעים ושמונה מ"ר ומבקשים
               כבר עשר שנים לעבור למוּלָדָה ולבנות שם בית, אבל אינם מקבלים אישור.
               הרסו להם את הצריף, הילדים של חַאפֶז כבר לא יתגייסו לצה"ל".
               

         
         
         
         
         
         הסיפור הקשה הזה נגע ללבו של מח"ט חברון
               שבא למנוע את ההריסה. הוא אומר: "לא מרגיש נוח כיהודי, ציוני, אזרח
               ישראלי, שמישהו העז להרוס בית לרב סרן עם רקורד עצום של שירות למדינה,
               תוך כדי שירותו המבצעי. זוהי הריסה אומללה, מיותרת, מחזירה את כולנו
               עשרה שלבים אחורה". פיני גנון איש משרד הביטחון מצטרף למחאה נגד
               ההריסה. הוא מברר איפה המשפחה תישן בלילה. חַפֶאז אומר: "נחלק את
               הילדים בין האחים שלי, וחלק יישנו עם הכבשים בחוץ". הנחישות של המדינה
               להרוס את ביתו של חַאפֶז לא מובנת. הם שואלים אם כך נוהגים גם לגבי
               מבנים לא חוקיים בשטחים? הריסת ביתו של רב סרן חַפֶאז היא חלק
               ממדיניות הממשלה. אומר על כך תַ'אבֶּת אבו רַאס, איש משכיל שבמשך שנים
               מוביל את המאבק על זכויות הבדואים: "המדינה רוצה שכל תושבי הכפרים
               ייכנסו לתוך העיירות, שלטונות המדינה לא מוכנים להכיר במסורת הבדואית
               של חיים בכפר, הדור הוותיק לא ייכנס לעיירות. הצעירים לא יעזבו את
               הוריהם". מוסיף על כך רַאאַַד אבו קַליעַאן: "תכנית העיור היא כישלון
               מוחלט. המצב הסניטרי, השירותים לאוכלוסייה, בשפל המדרגה. החיים בכפר
               יותר טובים למרות המחסור בכל השירותים. התושבים בכפר יודעים לארגן את
               חייהם בלי עזרת המדינה, רובם מועסקים ומביאים פרנסה, בעוד שבעיירות
               לשליש האנשים אין תעסוקה. מוסיפה מרים אבו קַליעַאן: "יש לנו כאן הרבה
               מורות וגננות. אנחנו רוצים להישאר כפר מיוחד, לא נעבור לעיירות. כדאי
               למדינה להשקיע בנו, אנחנו נחזיר למדינה בכך שנגדל ילדים שיהיו רופאים,
               רוקחים ואחיות".
               

         
         
         
         
         
         תושבי אום אל חיראן נדהמו לשמוע על ההחלטה
               להקים את היישוב היהודי חירן על הקרקע שעליה הוקם הכפר אום אל חיראן
               לפני כשישים שנה. כדי להבין את הפרופורציות: הכפר אום אל חיראן יושב
               על חמישים דונם קרקע. היישוב חירן מתוכנן על שטח של שלושת אלפים חמש
               מאות דונם. בינתיים חברי גרעין חירן מתגוררים בקראוונים בקרבת מקום.
               הם מונים כחמישים משפחות, ואילו באום אל חיראן יושבות כמאתיים משפחות
               (לפחות חציין התפנו במרוצת השנים) שפונו מאזור קיבוץ שובל, על פי
               החלטת הממשל הצבאי. אומר רַאאַד אבו קַליעַאן; "חסר קרקע בנגב? שיחיו
               על ידינו בשכנות טובה, לי אין כל בעיה לחיות לצדם. האם אני אוכל לרכוש
               קרקע ולבנות בית בחירן? נקים יישוב משותף. אני נמצא כאן עשרות שנים
               הסבא רבא שלי חי כאן, אתם באתם עכשיו ורוצים לנשל אותנו". על כך משיב
               שמואל חבר הגרעין: "אני נמצא כאן שמונה שנים מחכה שייבנו לי את
               היישוב. אני לא רוצה לנשל אף אחד, אך לא באתי לכאן לחיות בדו-קיום.
               אני רוצה לגור ביישוב יהודי". שיח של חרשים.
               

         
         
         
         
         
         עברו כמה חודשים מאז פרסום התכנית, מחצית
               מתושבי אום אל חיראן התפנו לעיירה חורה מרצון, המשפחות שנותרו במקום
               קיבלו צווי הריסה שבוצעו בנחישות בכוח רב על ידי המשטרה, תוצאות
               העימות שהתפתח היו טרגיות. שבועיים אחר כך פינו את עמונה, השוטרים
               הגיעו לפינוי בלי כלי נשק, ובלי קסדות ואלות. מה יש לומר, אין
               מילים.
               

         
         
         
         
         
         מספר ימים אחרי האירוע הטרגי באום אל
               חיראן, התארחתי בכפר שנמצא כארבעה ק"מ צפונית מזרחית לחורה. באתי
               למפגש משותף של יהודים ובדואים. בשפת הרחוב יאמרו שזה היה מפגש של
               שמאלנים אוהבי ערבים. לא אדבר בשם הרבים, רק אומר כך: שירתי בצנחנים
               ממלחמת ששת הימים ועד מלחמת לבנון הראשונה, השתתפתי בעשרות פעולות נגד
               מחבלים, ראיתי את מיטב חבריי נהרגים בשדה הקרב. אני משוכנע שרוב
               הטוקבקיסטים שתוקפים אותי על עמדתי ביחס לערבים, לא היו בימי חייהם
               בשדה קרב. ההבדל ביני לבינם הוא ביחס האנושי והמוסרי לכל אזרח ישראלי
               באשר הוא, כנאמר במגילת העצמאות: "ללא הבדל דת, גזע ומין". לא מתכוון
               להתנצל בפני אף אחד על פגישותיי עם הבדואים.
               

         
         
         
         
         
         ישבנו יחד על גבעה חולשת על המרחבים של חבל
               יתיר. הטבע לבש ירוק. זה היה אחרי שבוע גשום שמילא במים את כל
               הלִימַנים והחורשות הנטועות. היה קר על הגבעה, אבל היה בעיקר כואב
               לראות את הבתים ההרוסים, שהיו מצבה עצובה לארז לוי וליַעְקוּבּ אבו
               אלקיעַאן. דודו של יעקוב, רַאאַד אבו אלקיעַאן, יושב ראש הוועד
               המקומי, דיבר בצער על מותו המיותר של השוטר ארז לוי. דיבר בכאב על
               דודו יעקוּבּ, מורה מוערך, איש משכיל שאת כל חייו הקדיש לחינוך. הוא
               סיפר שלפני אותו לילה נורא, הוא שלח לרשות לפיתוח ולהתיישבות הבדואים
               בנגב הצעה מפורטת לפתרון, אך מעולם לא זכה למענה. היום יש נתק מוחלט
               בין התושבים לשלטונות. הם מודעים לכך שעל רקע התרחשות פוליטית שאינה
               קשורה בהם, כמו פינוי מתנחלים בעפרה, או פרשיות משפטיות, יבואו לפנות
               אותם בכוח כדי להעביר את הפוקוס אליהם. פעולת הריסה של כפר בדואי
               מאחדת את הימין.
               

         
         
         
         
         
         יצאתי משם בשעת דמדומים לביתי בקיבוץ
               רביבים. בדרכי עברתי על פני אלפי מבנים לא חוקיים, שם חיים עשרות אלפי
               בדואים במבנים נטולי תשתיות, מוקפים בשלוליות בוץ. כך נראית החצר
               האחורית של החברה הישראלית. במקום שהמדינה נגמרת, צומחים הבערות,
               העוני, הזעם. צריך לטפל בחברה הבדואית לפני שיהיה מאוחר מדי.
               

         
         
         
         
         
         כשהתכנית של מיקי חיימוביץ הסתיימה הגיעו
               התגובות בפייסבוק. לא כל הבדואים אהבו את הכתבה, הצגתם כנחשלים,
               אלימים, פורעי חוק, פגעה בהם. הם לא אוהבים שמתייחסים אליהם כבעיה.
               הבעיה האמִתית לדידם היא הגזענות, האפליה, הקיפוח, חוסר הנכונות של
               המדינה להכיר בזכויות שמגיעות להם כמו לכל אזרח ישראלי. אך היו גם
               בדואים ששיבחו את הגישה המאוזנת, שדיברו על הנכונות שלהם לשרת את
               המדינה למרות העוול שנגרם להם.
               

         
         
         
         
         
         אנשי הימין מנגד קראו למיקי חיימוביץ
               שמאלנית שלא מבינה שזו מדינה יהודית, ותיארו את הבדואים כפולשים
               שמנסים לדחוק אותנו מאדמתנו. כאמור, שיח חרשים. חוסר הרצון של יהודים
               רבים לחיות עם הערבים בדו-קיום לא מתייחס רק לפלשתינים ברמאללה, אלא
               גם לבדואים שיושבים באום אל חיראן.
               

         
         
         
         
         
         בחרתי להביא את הסיפור של החברה הבדואית דרך פגישות
               אישיות עם מגוון רחב של אנשים מהחברה הבדואית, ועם דמויות מהחברה
               היהודית שפועלות במסגרות שונות עם ולמען הבדואים. תהיה זאת יומרה לומר
               שהקפתי את כל הסוגיות של החברה המיוחדת ויוצאת הדופן הזו. אך כל קורא
               יכול למצוא את הסיפור המיוחד דרך דברי האנשים שניאותו להביא את
               הגיגיהם והשקפת עולמם בפניי.
               

         
         
         
         
         
      

      
   
      
      
         
         
         
         
         
         פרק 1: בין מסורת להתחדשות

         
         
         
         
         
         ניהלתי "שיחת מדרכות" אקראית, כדי
               לשמוע מחבריי לקיבוץ מה בעיניהם מייצג את המסורת הבדואית. קיבלתי
               תשובות מגוונות, צפויות במידה רבה. בין היתר: אורחת גמלים, עדר כבשים,
               האוהל הבדואי, אירוח סביב מדורה עם קפה בדואי ותה מתוק. לבושה של
               האישה הבדואית, ריח המדורה בנסיעה המשותפת באוטובוס הציבורי. חבריי לא
               הסתפקו בתיאורים חיצוניים. הם שאלו לגבי המוסתר מהעין: מה מתרחש בתוך
               המשפחה הבדואית בנושא ריבוי נשים – הפוליגמיה. מה באשר לנקמת דם אצל
               שכנינו – האם זו תופעה שכיחה גם היום?
               

         
         
         
         
         
         זאת ועוד, אמרו חבריי, כשאנחנו מגיעים לבתי
               קפה ומרכזי קניות, אנחנו פוגשים שם עשרות צעירים וצעירות לבושים במיטב
               בגדי האופנה, ואוכלים את אותו מזון תעשייתי שאנחנו אוכלים. איך זה
               מסתדר עם המסורת הבדואית? באוניברסיטאות ובמכללות אנחנו נפגשים עם
               סטודנטים בדואים שהשפה העברית רהוטה בפיהם, חלקם מצטיינים בלימודיהם.
               האם הם מתנתקים מהוריהם או מהכפר הבדואי חסר התשתיות?
               

         
         
         
         
         
         רוב השואלים לא היו מעולם בביקור פרטי בכפר
               בדואי (אולי הצטרפו לסיור מאורגן), למרות השכנות הגיאוגרפית. הם רואים
               את הבדואים שעובדים בקיבוץ, בחדר האוכל, אך ספק אם מישהו שוחח אתם על
               אורחות חייהם. גם חבריי שרובם אנשים ליברלים ומכבדי אדם, מדברים כל
               הזמן על הבדואי שגנב אופניים, גנב את הכספת של הקיבוץ, חיבל בשדות, או
               על הצעיר הבדואי שעקף אותם עם רכבו במהירות פרועה.
               

         
         
         
         
         
         אני מעריך, בצניעות רבה, שאני מכיר הרבה
               יותר מחבריי את החברה הבדואית, אך אין לי מענה על כל הקושיות. מי
               שיתלווה למסעותיי כפי שבאו לידי ביטוי בספר, ימצא אצל הדוברים השונים
               התייחסות לאותן שאלות. לעתים תשובות סותרות מפי אנשים שונים. אך בשני
               נושאים שעליהם לא הרבו לדבר: הפוליגמיה ונקמת הדם, אוסיף כמה
               דברים.
               

         
         
         
         
         
         הפוליגמיה: בשנה האחרונה נערכו כמה דיונים
               ביוזמת שרת המשפטים איילת שקד על הפוליגמיה. הנושא הובא לדיון בממשלה
               והשרה אמרה, בין היתר: "תופעת הפוליגמיה פוגעת בראש ובראשונה בנשים
               הבדואיות, ומערערת את ערכיה ויסודותיה של המדינה כמדינה דמוקרטית.
               שימוש באכיפה הפלילית הוא צעד ראשון במערכה. הטיפול בתופעה מחייב
               שילוב של גורמים ממשלתיים רבים תוך שיתוף פעולה עם גורמים אזרחיים,
               אשר יפעילו כלים של רווחה, חינוך והסברה. נדרשים צעדים לביטול הטבות
               ותמריצים אשר ניתנים באופן אבסורדי למפרי החוק על ידי המדינה". עוד
               מציינים גורמים מקצועיים במשרד המשפטים, שתופעת ריבוי נשים חותרת תחת
               יסודות הסדר הציבורי התקין בחברה נאורה, ופוגעת במקרים רבים בנשים
               ובילדים שסובלים מהזנחה ומעוני.
               

         
         
         
         
         
         אם שרת המשפטים הייתה קוראת את המחקרים של
               ד"ר סֶרַאבּ אבו רביעה ומזמנת אליה את הפמיניסטיות הבדואיות, הייתה
               מוצאת בהן פרטנריות למאבק נגד הפוליגמיה. הנה מה שאמרו לי הנשים
               האלה:
               

         
         
         
         
         
         ד"ר סַרַאבּ אבו רביעה: "שמעתי את הטיעונים
               של הגברים הבדואים שמצדיקים ריבוי נשים כדי להציל את הצעירה הבדואית
               מרווקותה. כדי למנוע את תופעת הרווקוִת, צריך לתת לצעירה ללמוד
               ולעבוד, לאפשר לה למצוא בן זוג מחוץ לשבט ולמשפחה. רווקוִּת קיימת בכל
               חברה גם אצל גברים וגם אצל נשים. זאת תופעה מדאיגה כשבחור שמשתכר שכר
               מינימום, יש לו בבית 7-5 ילדים, ואין לו כסף לאוכל, מחליט בגלל לחץ
               חברתי להוכיח את גבריותו ומתחתן עם אישה שנייה. אגב, האישה השנייה
               מוכרת כידועה בציבור וזה מוכר בחוק. רק שינוי החוק והתגייסות משותפת
               של ההנהגה הבדואית וארגוני הנשים נגד התופעה ידבירו אותה. כל זמן שרק
               מדברים ולא פועלים, ימשיכו לייצר את תרבות העוני". (יום עיון במדרשת
               שדה בוקר).
               

         
         
         
         
         
         סַפַא שְחַאדֶה, יו"ר עמותת מען: "החברה
               הבדואית ממודרת מהחברה הישראלית. זו חברה שמתייחסים בעויינות לזהות
               שלה, היא בקונפליקט מתמיד עם מקבלי ההחלטות, מה שמביא אותה להסתגר
               ולקיים מסורת שמבדילה אותה מהחברה העוינת. העובדה שברהט יותר ממחצית
               מנהלי בתי הספר נשואים ליותר מאישה אחת, מראה עד כמה הפוליגמיה
               פופולרית בקרב צעירים. קשה להבין את משרד החינוך, כיצד הוא מעסיק
               מנהלים שבחייהם הפרטיים מפרים את החוק".
               

         
         
         
         
         
         הגברים מצדדים בריבוי נשים, הם מסבירים שזה
               נחוץ כדי לשמור על כבוד האישה ולגאול אותה מרווקותה. הם מתכחשים
               להעדפת אישה אחת על רעותה, או לכך שיש ילדים מועדפים. אך התופעה מוכרת
               לגורמי הרווחה. גבר שנשוי למספר נשים נחשב לגבר אמיד שיש לו אמצעים
               להחזיק כמה נשים ומעמדו מוערך יותר בחברה הבדואית המסורתית. האמת
               שונה, אך היא מוסתרת בתוך הבית ועד שאישה לא תתלונן על השפלתה, איש לא
               יידע מה מתרחש בבית.
               

         
         
         
         
         
         רצח וגאולת דם: ששון בר צבי, מסורת השיפוט של בדואי הנגב. מדרשת
               שדה בוקר
               

         
         
         
         
         
         מסורת גאולת הדם, או נקמת הדם
               (סַדאַד, תַ'אֶר) נשמרת אצל הבדואים בקפדנות רבה יותר מכל המנהגים
               האחרים. חוק זה הנראה כה אכזרי, נובע מהחיים במדבר. כל רצח מחליש באיש
               אחד את הקבוצה שאליה השתייך הנרצח. חובה מוטלת על קרוביו לנקום את דמו
               בהריגת איש מהקבוצה היריבה, כדי לשמור על איזון הכוחות, כפי שהיה לפני
               הרצח. "אין אנו מוכרים את דמנו ואין אנו שוכחים אותו. אנו נוקמים
               אותו!".
               

         
         
         
         
         
         הברכה הטובה שיבורך בה הבדואי היא: "ירבה
               האל את מספר הגברים במשפחתך". רק ברוב בניה תיוושע המשפחה. חובה על כל
               אחד לשמור על מניינם ואף להגדילו, אך בראש ובראשונה עליהם לשמור עליו
               לבל יקטן חלילה.
               

         
         
         
         
         
         כי ירצח איש נפש, מיד הוא בורח ומודיע לכל
               קרוביו, כי אירע רצח, וכי עליהם להימלט למקום גלות ולמצוא מקלט מפני
               גואלי הדם. שלושת הימים שלאחר הרצח, הם ימי "רתיחת הדם". בימים אלה,
               כך אמרו הבדואים, מותר לגואלי הדם לשדוד ולהרוג את בעלי החיים של
               משפחת הרוצח וקרוביו לדם, בלי להיענש על כך. (היום הנוהג הזה כבר לא
               קיים). אם הצליחו גואלי הדם להרוג אחד ממשפחות יריביהם, הרי זה נקם.
               הדם הזה "מכסה" את הדם שנשפך. אבל אם הרגו יותר מאיש אחד, ואפילו זה
               בימי "רתיחת הדמים", יידרש מהם דמו של השני".
               

         
         
         
         
         
         מרואיינים רבים, רובם משכילים, מבקרים את
               התופעות של הפוליגמיה ונקמת דם. אך אם יש קבוצת נשים פמיניסטיות
               שפועלות בנחרצות נגד הפוליגמיה, לא מצאתי התייחסות של המנהיגות
               הבדואית לנקמת דם. מכיוון שבמסורת הבדואית נקמת דם מתקיימת עד דור
               חמישי, אין לדעת מתי החשבון הישן ייפתח מחדש. התופעה הזאת מחריגה את
               החברה הבדואית מהנורמה ומהדין של החברה הישראלית, אולם במציאות שבה
               הבדואים מרגישים שהם בשוליה של החברה הישראלית, הם נדחקים לשמר את
               המסורת גם בתחומים שאינם רווים נחת ממנה.
               

         
         
         
         
         
         הדברים המובאים בנוגע לפוליגמיה ולגאולת
               דם, הם המעט שבמעט שנכתב בשני הנושאים הללו. החברה הבדואית משתנה בקצב
               מדהים, כך שכל המסורות נחלשות ומקבלות אפיונים שונים. אף על פי כן, כל
               אחד מהבדואים שדבריהם מונחים לפניכם, הדגיש את חשיבות המסורת הבדואית
               בחייו, גם בתהליך ההשתנות.
               

         
         
         
         
         
         ואלה דבריהם.

         
         
         
         
         
         ד"ר יונס אבו רביעה –
               רהט
               

         
         
         
         
         
         "נולדתי בשנת 1943 בשבט אבו רביעה
               בקוֹחְלָה. נולדתי באוהל, שבו חייתי במשך עשרים שנה. באותו אוהל למדנו
               עם מורה שהגיע אלינו ללמד את תולדות האסלם, ערבית ומעט חשבון. הייתה
               תקופה שלמדתי במערה בקוחלה. אחר כך למדתי בבית ספר בכסייפה, שהיה
               מרוחק כארבעה ק"מ מהאוהל. הלכתי ברגל או רכבתי על חמור. שם לימדו
               אותנו מורים מהצפון שישנו בבית הספר.
               

         
         
         
         
         
         הממשל הצבאי רצה להעביר אותנו לאזור לקיה.
               כבר עברנו עם האוהלים, אך בהתערבות השייח אבו רֶבַּיֶב שהיו לו קשרים
               בממשל הצבאי, החזירו אותנו למקומנו. באותם ימים פחדתי מכל רכב צבאי
               שראיתי, מספרים שפעם אחת הגיע קומנדקר ואני ברחתי והתחבאתי
               בלולים.
               

         
         
         
         
         
         בחלוף הימים המשפחה יצרה קשרים עם אנשי
               הממשל הצבאי; ככל שהם היו קשוחים ונקטו צעדים על פי מה שהוחלט, הם היו
               ידידותיים. היו בממשל בבאר שבע שני אנשים שמאוד התיידדנו אתם: אבו נור
               הוא עודד ינאי ויעקב נמרודי. שניהם היו לימים אנשים מרכזיים במוסד
               הישראלי.
               

         
         
         
         
         
         עודדו אותנו לגדל צאן ולקיים מסחר. היו לנו
               הרבה עזים, כבשים וגמלים. בתוך כך אבו נור חיפש לי בית ספר בצפון. הוא
               שמע על בית הספר טֶרָה סנטה בנצרת, והציע למשפחה שלי שאלמד שם. זה היה
               שוק עבור כל המשפחה שניהלה את כל חייה בקוֹחְלָה. אך הוא שכנע את
               המשפחה ששם יהיה המקום הכי ראוי להתפתחותי.
               

         
         
         
         
         
         הוחלט לשלוח אותי. אני בן אחת-עשרה נוסע
               לצפון עם עוד בני דודים. בית הספר ממוקם בתוך מנזר, הלימודים מתנהלים
               באנגלית. גרנו שם בפנימייה. המשמעת הייתה דרקונית, עם לוח זמנים
               נוקשה. לבדואי כמוני שגדל בלב המדבר, ללא שום לוח זמנים מסודר, זה היה
               מעבר חד, קשה ובלתי נתפס.
               

         
         
         
         
         
         המעבר הקיצוני למקום חדש עיצב את דמותי,
               חייתי תחת משמעת קפדנית, תוך לקיחת אחריות לעמוד במשימה. זה היה בית
               ספר ברמה הכי גבוהה. הוא היה קשור לאוניברסיטת לונדון ופעל לפי
               סטנדרטים שנקבעו שם. לא יצאנו מחוץ למנזר, רק כשהגיעו לבקר אותנו
               מהמשפחה אפשרו לנו לצאת לנצרת. אני זוכר שנכבדים מהגליל קיבלו עליהם
               אחריות על ביטחוננו; ביניהם היה גיורא זייד.
               

         
         
         
         
         
         בשנת 1956 פרצה מלחמת קדש. אנחנו לא הבנו
               בדיוק את הסיבות למלחמה, אבל חשבנו שהתוצאה תהיה כמו במלחמת 1948,
               כלומר, שאנחנו צפויים לגירוש ולא נראה יותר את המשפחה. התאספנו בערב,
               כל התלמידים הבדואים כדי לחזק זה את זה.
               

         
         
         
         
         
         בנגב התארגנו שני דודים, שייח' חסן אבו
               רביעה ושייח' אבו גְרַנַאת שהיו חכמי השבט ואנשים אמיצים במטרה להחזיר
               אותנו. הם ארגנו טנדר ויליס ונסעו צפונה. בקרבת צומת מגידו, עצר אותם
               איש צבא הוביל אותם לחורשה, והורה להם לרדת מהטנדר. הם אמרו אנחנו
               בשליחות ביטחונית של הממשל הצבאי. החזירו אותם למכונית ואמרו להם סעו
               אחרינו. כעבור מספר דקות, הדוד שייח' חסן שנהג ברכב, התחמק מאנשי
               הצבא, חצה במהירות את הגדר ונכנס ליפיע, הם ישנו אצל אבו סעיד ולמחרת
               הגיעו לטרה סנטה. אנחנו ישבנו בסְטַדי-הוֹל, קראו לנו למנהל, שם פגשנו
               את הדודים, והייתה התרגשות גדולה. התייחסנו אליהם כאל מושיעים.
               

         
         
         
         
         
         עלינו על הטנדר ונסענו במשך שעות דרומה.
               כשהגענו לקיבוץ שובל הדודים עצרו את הטנדר, החלפנו את הבגדים מבגדי
               בית הספר לבגדי בדואים מסורתיים. בערב הגענו לשבט אבו רביעה באזור
               נבטים. רצו לעברנו עשרות גברים שלא האמינו למראה עיניהם, כיצד הצלחנו
               באמצע המלחמה להגיע מנצרת לנגב מבלי שתפסו אותנו. עשו חפלה גדולה,
               הייתה שמחה מהולה בעצב, שמחה על שהגענו ועצב על הפסקת הלימודים. אחרי
               החפלה נסענו למאהל. אימא שלי עזבה את האוהל ביום שהדודים נסעו להביא
               אותנו, התיישבה על גבעה וחיכתה לרגע שנשוב. היא הייתה משוכנעת שיצליחו
               להחזיר אותנו. סיפרה שהלכה לזקנה מגדת עתידות; האישה זרקה אבנים, אחת
               האבנים נפלה קרוב לאימא, הזקנה אמרה, זה סימן שהבנים יחזרו.
               

         
         
         
         
         
         מיד בסיום המלחמה אפשר לנו הממשל הצבאי
               בחסותו של עודד ינאי לבקר בני משפחה בעזה. הכרנו משפחות מכובדות. אולם
               מהר מאוד בלחץ המעצמות, ישראל נסוגה מכל השטחים שכבשה והביקורים
               הסתיימו. בתקופת החופש שהייתה לי ראיתי בני משפחה חולים שטיפלו בהם
               לפי המסורת הבדואית, תוך התעלמות מהרפואה המודרנית. הייתי עדיין ילד
               מכדי לקבל החלטות על העתיד, אבל אני חושב שכבר אז נמשכתי למקצוע
               הרפואה.
               

         
         
         
         
         
         אחרי שהסתיימה המלחמה, חזרתי ללמוד בנצרת.
               התמסרתי באופן טוטלי ללימודים. חשתי שההורים שלי מאוד רוצים שאצליח.
               הם קיבלו דיווח שוטף על ההתקדמות שלי, וכעסו כשלא הצלחתי במשהו. זה
               דרבן אותי ללמוד מקצועות שלא למדו במגזר הבדואי, כמו אלגברה,
               כימיה.
               

         
         
         
         
         
         מי שעקב אחריי באופן צמוד היה הדוד חסן,
               הוא בא לבקר אותי מדי פעם, אבא לא אהב לנסוע מחוץ לבית. נסעתי עם הדוד
               חסן לירושלים להתייעץ עם חברים שלו על מסלול הלימודים שלי בסיום
               התיכון בנצרת. הייתי נחוש ללמוד רפואה באוניברסיטה העברית בירושלים.
               באתי עם ציונים טובים מאוד בבחינות הבגרות. אבל זה לא עזר לי. לא
               הצלחתי לעבור את בחינות הקבלה.
               

         
         
         
         
         
         המכשול העיקרי שלי היה זה שלא הייתה לי
               עברית ברמה נאותה. התחלתי ללמוד ביולוגיה, מתוך מחשבה שאם אצטיין אוכל
               לעשות הסבה ללימודי רפואה. החלטתי ללמוד באופן עצמאי עברית. קניתי כל
               יום את עיתון מעריב וקראתי אותו בשקיקה. כשהרגשתי בטוח, הלכתי יחד עם
               בן דודי למבחן קבלה נוסף. כעבור מספר ימים הודיעו לי שעברתי את המבחן
               והזמינו אותי לוועדת קבלה. מולי ישב פרופסור ששאל שאלות. הוא שאל למה
               אני רוצה ללמוד רפואה? עניתי לו: "אני רוצה להיות רופא של הקהילה
               הבדואית, אני מכיר את הצרכים והמסורת ואני רוצה להיות פורץ דרך". כך
               התקבלתי ללימודי רפואה.
               

         
         
         
         
         
         האוניברסיטה הקצתה עשרים וחמישה מקומות
               לסטודנטים ערבים, היה לנו ליווי מיוחד מהאוניברסיטה. היה ארגון מיוחד
               שעשה לקירוב לבבות בין שלוש הדתות, הם אימצו אותנו. אומצנו אישית על
               ידי פרופסור דן אבני סגרה, שהיה אחראי על שגרירויות ישראל באפריקה,
               איש מדהים. היה חובב סוסים, הייתה לו סוסה, התחברנו. הזמנתי אותו לבקר
               במאהל שלנו, הוא בא בשמחה, ראינו כמה הוא התרגש.
               

         
         
         
         
         
         באחד הימים אבא התחיל לבנות בית. המִנהל
               התנגד, אך לא יכול להרוס את הבית, מפני שאבא יצק גג לפני שבאו.
               כשהגיעו, אבא הסתתר בגבעות הסמוכות, גם הקבלן נמלט באופנוע. אנשי
               המנהל לא נגעו בבית. למחרת הייתה כתבה של מוטי ארציאלי בהארץ:
               "הסטודנט הבדואי לרפואה שהורסים לו את הבית".
               

         
         
         
         
         
         כשפרופסור דן אבני ראה את הכתבה הוא קרא לי
               ואמר: אתה הגעת לאוניברסיטה כדי להיות רופא, אתה חייב להקדיש את כל
               זמנך ללימודים; אל תדאג, אף אחד לא יהרוס לך את הבית. ואכן הוא התערב
               שלא יהרסו את הבית.
               

         
         
         
         
         
         כמה קשים חייו של ערבי בקמפוסים למדתי על
               בשרי. בירושלים קמה קבוצה ערבית שפעלה נגד השלטונות ונקראה אל ארד. לא
               הכרתי את האנשים, בא אליי ערבי מהצפון ובקש ממני לתרום לקבוצה, הסכמתי
               בתנאי אחד, ששמי לא יופיע כתורם. כשבאתי הביתה, אני רואה שאבא מאוד
               כועס, מהר מאוד התבררה הסיבה: הגיעו לאבא מהשב"כ ואמרו לו שהצטרפתי
               לקבוצה שנאבקת נגד הממשלה. סיפרתי לאבא מה קרה, הוא הזהיר אותי שלא
               אתקרב לשום גורם קיצוני. גם פרופסור אבני חקר אותי על השמועה שהצטרפתי
               לאל ארד. אחרי ששמע אותי דיבר עם השב"כ. הסתבר שזה שהתרים אותי היה
               איש שב"כ שהתחזה.
               

         
         
         
         
         
         בכך לא הסתיימו תלאותיי. היה באוניברסיטה
               ועד סטודנטים ערבים שפעל כדי להגן על זכויות הסטודנטים הערבים. הייתי
               חבר בוועד, דרשו ממני לפרוש ממנו, אבל אני סירבתי. מסתבר שהיה מעקב של
               השב"כ אחרי חברי ועד הסטודנטים. בזמן הלימודים יצאתי עם חברים לבילוי
               בירושלים המזרחית, לאכול ולראות סרטים, זה היה מקום מלא חיים שמאוד
               אהבתי להסתובב שם ולבקר קרובי משפחה. הדבר לא מצא חן בעיני השב"כ,
               הזהירו אותי לא להיכנס לגדה המערבית, ולא לנסוע הביתה דרך חברון. אני
               צפצפתי עליהם, ובכל פעם שהגענו למחסום צבאי התחמקתי.
               

         
         
         
         
         
         כל ההתרחשויות הללו לא מנעו ממני לסיים את
               הלימודים בהצלחה; הראשון שהודיע לי על כך היה פרופסור אבני, שביקש
               שאשמור את זה בסוד, משום שלא הודיעו לאף אחד. אני לא יכולתי להתאפק,
               לקחתי מונית ונסעתי הביתה, הודעתי להורים. הם עשו חפלה.
               

         
         
         
         
         
         בזמן הלימודים נתתי תורנויות בהדסה ירושלים
               וגרתי בעין כרם. כשסיימתי, נפרדתי מהחברים שאתם למדתי ונוצרה בינינו
               חברות הדוקה. זה היה עצב גדול. מאוד אהבתי את תקופת הלימודים למרות כל
               הקשיים והריחוק מהמשפחה.
               

         
         
         
         
         
         הבנות שלי למדו בבית הספר היסודי בתל שבע,
               אך בתיכון העברתי אותן לבתי ספר יהודיים, רציתי שיקבלו את החינוך
               וההשכלה הטובים ביותר, כפי שאני קיבלתי בנצרת. ואכן צדקתי; כולן למדו
               באוניברסיטאות ובמכללות והצליחו לעשות קריירה אקדמית. הנכדים שלי כבר
               מגיל גן במוסדות חינוך יהודיים. זה חריג בחברה הבדואית, אך לא גורם
               לקרע או לכעס במשפחה ובשבט. גם אלה שלא אהבו את ההחלטות שלנו, ראו עד
               כמה אנחנו מעורבים בתוך הקהילה ומברכים על תרומתנו.
               

         
         
         
         
         
         אם תשאל את הבנות לגבי תקופת הלימודים בבתי
               ספר יהודיים, הן תספרנה על הקושי. יום אחרי פיגוע כולם דיברו על
               הערבים שרוצים להרוג את היהודים; היו ילדים ומורים שהתבטאו באופן מאוד
               פוגעני. פעמים רבות הבנות לא רצו ללכת לבית הספר, אבל אנחנו ההורים
               היינו לצדן בכל קושי שעברו, ובאנו לבית הספר בכל קריאה שלהן; שוחחנו
               אתן וגם עם המחנכים. המחנכים אפשרו להן לספר על החברה הבדואית, כדי
               ליצור אינטגרציה בכיתה. כך הן עברו בהצלחה רבה את כל שנות הלימוד. גם
               מותחי הביקורת הגדולים בשבט מבינים שצעיר בדואי שמסיים את
               האוניברסיטה, נהנה מן הסיכוי הטוב ביותר להצליח בחיים ולקדם את
               הקהילה.
               

         
         
         
         
         
         אני תמיד פעלתי בתחום הקהילתי. בשלב מוקדם
               ביקשו ממני לרוץ בבחירות לכנסת, אני סירבתי. לא רציתי להפסיק את
               הקריירה שלי כרופא. אולם כחלוף השנים כשחזרו ופנו אלי נעתרתי, כי
               חשבתי שאני יכול לעזור לקהילה הבדואית.
               

         
         
         
         
         
         התמודדתי במסגרת מפלגת העבודה, במשבצת של
               הערבים ולא נבחרתי. נשארתי פעיל במפלגת העבודה, אך נותרתי מחוץ למערכת
               שהנהיגה את המפלגה. בימים שהייתי פעיל, רבין נבחר לראש הממשלה. הוא
               פעל לקידום החברה הערבית, השקיע בתשתיות ובחינוך, אך לא הצליח לפתור
               את סוגיית הקרקעות של הבדואים.
               

         
         
         
         
         
         עם השנים בעיית הקרקעות והסדרת ההתיישבות
               הבדואית, הולכת ומסתבכת. מי שחושב שיוכל לפתור את בעיית הבדואים
               בכפייה, טועה טעות מרה. הקדמה לא תייצר פתרון ללא התחשבות בדרישות
               הבדואים. כשאני נוסע לרהט ורואה את היקף הקרקעות שבבעלות קיבוץ שובל,
               לעומת הצפיפות ברהט אני מבין את עומק הבעיה.
               

         
         
         
         
         
         הקלות שבה משחררים קרקע להתיישבות בודדים,
               לעומת הרדיפה הבלתי פוסקת אחרי בדואי שבנה את ביתו, זאת משוואה שלא
               יכולה להתקיים במדינה דמוקרטית. כשילד שרואה איך הורסים את ביתו ורואה
               את הקוראן קרוע על רצפת הבית, נשאר אצלו זיכרון טראומטי שילווה אותו
               לכל החיים, מכאן מתפתחים השנאה והמאבק נגד המדינה.
               

         
         
         
         
         
         כל חיי פיתחתי רגישות לצדדים האנושיים, הם
               מעצבים את דמותו של האדם. באה אליי חולה בדואית ומספרת לי: נקלעתי
               לסיטואציה מביכה, בלי שום סיבה, בא שוטר ודחף אותי בשעה שעמדתי בתור
               לקבלת תרופות. מה אני אומר לילדים שלי שראו את המחזה המבזה? מדינת
               ישראל מגדלת דור של בדואים ששונאים את המדינה.
               

         
         
         
         
         
         בעיית הקרקעות היא פצע פתוח, תיסע ללקיה
               וכסייפה, תראה שם עשרות דונמים שהם אדמת בור, אי אפשר לבנות שם כי
               מישהו טוען לבעלות על הקרקע. מנגד יש עשרות צעירים שרוצים להתחתן ואין
               להם שום אפשרות לבנות בית. בעיירות המוכרות אין מקום לבנות בתים והמצב
               החברתי-כלכלי שלהן הוא בכי רע. הבדואי מעדיף לחיות בכפר ללא תשתיות
               בסיסיות על פני חיים בעיירות. כל התהליכים האלה יוצרים הקצנה, לא רחוק
               היום שכל הסבל הזה יתפרץ לזעם בלתי נשלט.
               

         
         
         
         
         
         בחלומות הרעים אני חושב על אירוע של הריסת
               בתים שיתרחש בו עימות אלים עם הרוגים. זה יהיה הסוף לדו-קיום שאנחנו
               מתאמצים לקיים על אף הכול. אני לא רואה בזמן הקרוב פתרון מוסכם, צריך
               לתת פתרון ביניים, להביא קראוונים לזוגות הצעירים, להכיר בכפרים הבלתי
               מוכרים. ובמקביל להגיע לפשרה בעניין הקרקעות. גם בני המשפחה שלי שכולם
               משכילים ומסודרים, שומרים בקנאות על קשר לחקלאות. אני נטעתי עצי זית
               באדמות של המשפחה; יש לנו כבשים שהם צורך קיומי עבור בני המשפחה,
               משמשים לאירועים משפחתיים, לייצור מוצרי חלב. אנחנו לא מוותרים על
               המסורת.
               

         
         
         
         
         
         המספר הנקוב של תביעות בעלות על שש מאות
               אלף דונם הוא לא נכון. מי שמשפחתו חיה בתוך עיירה מוכרת תביעותיו
               מצומצמות. מי שחי בירדן ויש לו תביעת בעלות זה לא רלבנטי. נותר צורך
               במציאת פתרון הוגן לאלה שרוצים לחיות בכפרים, ברצון טוב אפשר היה
               להסדיר את העניין, כפי שהגיעו להסדר בתל מַלְחַתָה. הבדואים מהווים
               שלושים אחוז מכלל תושבי הנגב, הם אזרחים נאמנים שראויים ליחס הוגן כמו
               כל האוכלוסייה.
               

         
         
         
         
         
         האחרון שהבין את המצוקה הבדואית היה יצחק
               רבין, הוא פעל לחקיקת חוק חיילים משוחררים שהעניק זכויות לבדואים
               ששירתו בצבא. מאז לא נעשה שום דבר לקידום החברה הבדואית. נראה שלממשלה
               בראשותו של נתניהו לא אכפת מהמצוקה הבדואית. אין להם שמץ של מושג מה
               מתחולל אצל הצעירים הבדואים. עד שהמנהיגים לא יבינו שהבעיה היא של כל
               החברה הישראלית, לא יתקדמו לשום מקום.
               

         
         
         
         
         
         אני מעריך שיש כמאה אלף בדואים שאין שום
               סיכוי שמצבם ישתפר, זה כולל את האוכלוסייה המבוגרת, את הבדואים שחיים
               בתוך צריפים ופחונים, את הצעירים שלא רכשו השכלה ואת אלה שחיים בתוך
               העיירות בעוני מרוד. אלה אנשים שהם נטל על קופת המדינה. בהשקעה נבונה
               אפשר היה לפתח מקורות תעסוקה ופרנסה לאלפי אנשים שהיו יכולים לשלם מס
               למדינה, במקום להיות נזקקי שירותי הרווחה.
               

         
         
         
         
         
         קשה להבין איך החברה היהודית חיה בהכחשה
               כלפי החברה הבדואית. אני מופתע מכך שלמרות העימות הצבאי בין ישראל
               לפלשתינים, לא הייתה התפרצות אלימה כלפי החברה היהודית. אך האם מישהו
               מאמין שההשלמה עם המצב תהיה לאורך ימים?
               

         
         
         
         
         
         היה ניסיון של בני בגין להציע פתרון לבעיית
               הקרקעות, היה לו רצון טוב אבל הוא לא למד לעומק את שורשי הבעיה. הוא
               גיבש הצעת חוק, יחד עם אהוד פראוור, שלא הייתה מקובלת על הבדואים
               ועוררה התנגדות בימין הפוליטי. הוא משך את הצעת החוק ברגע שפרצה
               אלימות במגזר הבדואי.
               

         
         
         
         
         
         בתוך הכאוס יש גם דברים חיוביים, יש היום
               בנגב שלוש מאות רופאים בדואים, בבית חולים סורוקה יש עשרות אחיות
               בדואיות שמטפלות בכולם בכל המחלקות. בתי המרקחת מלאים ברוקחות
               בדואיות. צריך לבטל את כל האיסורים הקיימים, כמו זה שלא מקבלים
               מהנדסים בדואים לעבוד בחברת חשמל, או במקורות. חייבים לתת שוויון מלא
               להעסקת בדואים על פי כישוריהם, זה יפתח את הרצון ללמוד את מקצועות
               ההנדסה והייטק.
               

         
         
         
         
         
         לפני עשור הכירו באחד-עשר כפרים כלגיטימיים
               לבנייה ושירותים, אך נותר פער בלתי נסבל בין מצב הכפרים הבדואים
               להתיישבות היהודית. לדעתי זו לא בעיה תקציבית, אלא התעלמות מהצרכים של
               החברה הבדואית. אפשר היום להכיר בעוד עשרות כפרים שכולם יודעים שאין
               לבדואים שום כוונה לעבור מהם.
               

         
         
         
         
         
         אסיים בסיפור אישי, רעייתי לימדה ערבית
               בבתי ספר יהודיים. כל התלמידים שלה זוכרים אותה לטובה כמורה מוערכת.
               אפשר להכשיר עשרות מורות בדואיות שילמדו בבתי ספר יהודיים, ועשרות
               מורות יהודיות שילמדו בבתי ספר בדואים. כל תלמיד יהודי ובדואי יזכור
               לכל חייו את המורה הטוב שנתן לו בסיס לחייו. זה ישבור את המחיצה
               שקיימת היום בין שתי החברות".
               

         
         
         
         
         
         גם אני אוסיף נימה אישית, אני מכיר את
               יוּנֶס שנים רבות, אף פעם לא שמעתי אותו מרים את קולו, או זועק את
               הזעקה של הגוזל הנגזל. הוא תמיד היה מעורב בתוך החברה היהודית. עבורו
               זאת הייתה שליחות להדגיש את מחויבותו למדינה, עבורו שבועת הרופא לשרת
               כל חולה באשר הוא, היא מהות החיים. כך הוא ואשתו גידלו את ילדיהם:
               לחפש את המשותף, אך בשום פנים לא לוותר על המסורת הבדואית. אף פעם לא
               להתרפס ולא להשפיל מבט.
               

         
         
         
         
         
         כל בני ביתו הם אנשים ליברלים, שגאים
               במעשיהם ובהישגיהם. הם לא קיבלו כלום על מגש של כסף, הם, כל אחד
               בדרכו, עמלו קשה כדי להגיע למקומות המשפיעים שבהם הם נמצאים. האם הגשר
               שהקימו יהיה גשר מחבר, או גשר חוצץ? תלוי במקבלי ההחלטות.
               

         
         
         
         
         
         ד"ר ספא אבו-רביעה –
               מרכז מנדל
               

         
         
         
         
         
         "המחקר שלי עסק בדור 1948, סבב
               סביב העקירה מהאדמה וההשפעה שלה על עיצוב חייהם. ראיינתי גם גברים וגם
               נשים, המחקר שייך לתחום של אנתרופולוגיה היסטורית על בסיס ראיונות עם
               אנשים ומשפחותיהם, המחקר נעשה ב-2006, גם תיזה על גברים ודוקטורט על
               נשים. גיליתי שהאדמה מגדירה את הזהות האישית של הנשים בנגב.
               

         
         
         
         
         
         חקרתי מה קרה לבני דור 48 שחיו כחקלאים
               מפרי האדמה. ונעקרו מאדמתם בעת המלחמה, כיצד העקירה השפיעה על
               התנהלותם בהמשך חייהם. הבחירה באנשים הייתה לפי גילם, אלה שחוו על
               בשרם את תהליך העקירה מאדמתם. מצאתי תמות משותפות בסיפור העבר, האדמה
               מגדירה את שייכותם, מאז ועד היום הם בכל רגע נתון, התייחסו לאדמה
               ההיא, הם חזרו למקומות מהם גורשו הם מסברים לילדיהם על הזיקה למקום,
               תוך הסבר ששם עוצבה דמותם. הם מספרים הרבה על תהליך הגרוש וההדרה
               כלפיהם במשך שנים רבות.
               

         
         
         
         
         
         הם עורגים לאדמה מספרים על העבר, הזהות
               הטריטוריאלית שלהם, נלחמים מההדרה לזיקתם לאדמה. הגירוש מאוד מכעיס
               אותם, הגירוש התבצע בתוך המלחמה, גרשו אותם מאדמתם, חלק גורשו למקום
               סמוך, הם לא הורשו לחזור לגבולות אדמתם.
               

         
         
         
         
         
         אלה שראיינתי היו בני 15-14 הם היו מספיק
               בוגרים כדי לחוות את האדמה והקשר אליה. הם חוו קשה את הגרוש. בספרות
               הישראלית לא מצאתי התייחסות לגרוש בנגב. אם כבר כתבו על הנכבה, תמיד
               זה על הגירוש מהגליל.
               

         
         
         
         
         
         הגברים נתנו לי שמות ספציפיים של אנשים
               שגרשו אותם, זה היה שיח גברי של התייחסות למושלים שגרמו לגרושם. אחרי
               הגרוש נותרו רק כ-1500 בדואים. המרואיינים התייחסו לאדמה, לגירוש אך
               כמעט שלא דברו על הממשל הצבאי. רציתי לחקור את הקבוצה שעברה לירדן,
               לסיני, אבל זה היה מקיף מדי.
               

         
         
         
         
         
         אני מעורה בדור שלי, מעורבת ביוזמות
               חברתיות, אנשים עם הפרופיל שלי מאוד מעורבים בשינויים חברתיים במגזר,
               מעמד האשה, נושאי מגדר. וכן פעילות מול המימסד הישראלי בניסיון לפתור
               בעיות בתוך המגזר. אני מותשת מהפעילות החברתית שלי במשך שנים, אני
               משמיעה את קולי כל הזמן. הפעילות הזאת מתישה, אך אני לא יכולה להפסיק,
               יש לי תפקיד לספר דרך המחקר שלי את כל המצוקות. אני מרגישה שכל הזמן
               אני מייצגת, זה נותן לי הרבה כוח, אך אני אמא לשני ילדים, יש לי חיים
               פרטיים ואני שמה גבולות.
               

         
         
         
         
         
         אני במאבק 15 שנה, אני מרגישה התקדמות
               ורגרסיה באותו הזמן. שני תהליכים שמתקיימים בו זמנית. אני פוגשת את
               חבריי מנהלים מאבק בלתי פוסק עם הרבה אומץ. בידיעה שאין משהו אחר
               שיעשה את המאבק למען החברה הבדואית הבדואי. אני רואה חבורה מחוייבת
               שלעיתים אנו פועלים עם ראש בקיר, אך הם מהוים עבורי קבוצת תמיכה גדולה
               ומשמעותית.
               

         
         
         
         
         
         יש אג'נדה לשינוי פנימי, הזהות שלהם
               מורכבת, יש להם תפיסה פוסט-מודרנית, עם כבוד רב למסורת. אין להם רצון
               לחקות את המנהיגות הישראלית, אך באותה מידה הם לא רוצים לחזור
               למנהיגות הפטריארכלית. הם יודעים לשאול את השאלות ולעשות מיזוג בין
               המסורת לעולם המודרני. הם לא נרתעים מלהאבק בממשל הישראלי.
               

         
         
         
         
         
         יש להם ביקורת כלפי דור ההורים שחי תחת
               הממשל הצבאי והיו במידה רבה כנועים למימסד הישראלי.
               

         
         
         
         
         
         אבי מגיע מכפר לא מוכר – כוחלה שממשיכים
               לחיות על אדמותיהם למרות חוסר ההכרה בחיים ובהיסטוריה שלהם מלפני קום
               המדינה. אמא היא אחרת, משפחתה עברה גרוש מלובייה, מה שעכשיו זה קיבוץ
               לביא. טראומת הגרוש מאוד נוכחת בחייה. זה אחד הכפרים שחוסלו כי הם
               נלחמו ביהודים. הם קוראים לעצמם הלובנייה, הם גאים במאבקם ודואגים
               להעביר את הזיכרון לבנים ולנכדים, אנחנו נוסעים לשם הרבה לשמוע את
               הסיפור של אמא. הם מספרים המון על החיים שלהם שם. הנכדים הלכו לרפואה
               בארץ ובחו"ל, אני ואחיותיי הלכנו למחקר על הבדואים, בשאלות של השכלת
               ותעסוקת נשים. תהליכי קולוניזציה ודיני אישות, איך דרך דיני אישות
               שולטים בבדואים.
               

         
         
         
         
         
         ריבוי נשים, אחותי עסקה בזה.

         
         
         
         
         
         אני לא חייתי בשבט,. לא נתתי לסביבה להשפיע
               על ההחלטות שקבלתי. תפיסת העולם שלי אינדיבידואלית וקולקטיבית באותו
               הזמן. אני בניתי במו ידי את המקום שאליו הגעתי. לא שאלתי כל יום אם זה
               מתאים לחברה שבה גדלתי, שהיא גם ישראלית וגם בדואית. גבשתי לעצמי את
               תפיסת העולם ואת התחומים בהם אני רוצה לעסוק. אני נאמנה לערכים
               שלי.
               

         
         
         
         
         
         עד כתה ה', למדתי בבית-ספר בדואי גרנו
               בבאר-שבע, אחר-כך למדתי בבית ספר יהודי, אחר-כך באוניברסיטה, אבל תמיד
               התחום האקדמי והמקצועי היה קשור לחברה הבדואית. גם בשפה המקצועית
               פוגשת המון ביטויי אדנות; זה שאת משכילה זה בזכותנו. אני במידה רבה
               מאיימת עליהם. אני גם אבו-רביעה וגם משכילה, זה לא יושב לאנשים טוב,
               אני שוברת את כללי המשחק, יש לי אדנות משלי מהבית ובתוקף מה
               שרכשתי.
               

         
         
         
         
         
         איך שאני נראת ואיך שאני מדברת זה מעמיד
               אותי במקום שאני שוברת את כללי המשחק. מאוד דעתנית. אלה שעובדים אתי
               יודעים על הליברליות המערבית אך הם לא מכירים את הסיפור שלנו, להם
               ברור שאנחנו חלשים.
               

         
         
         
         
         
         אני מלמדת פמיניזם ערבי, הם לא מבינים מה
               זה, וכאנשים משכילים לא מוכנים להודות שהם לא יודעים, זה מציק להם. הם
               זקוקים לסיפור; אתן הנשים חלשות וכל החברה הבדואית הוא נחות ביחס
               אלינו. הידע של המשכילים היהודים הוא מצומצם. הם זקוקים לסיפור של
               הנכבה, כדי לחשוב שהמעשה שהם עשו הוא ראוי.
               

         
         
         
         
         
         היהודים לא יודעים מהו פמיניזם ערבי, הם לא
               מוכנים להודות בכך אך המודעות שלי היא קולקטיבית, אני מסורה לחברה שלי
               אני מגיעה, ממקום רגיש. יכול להיות שהשורשים שלי מהעוצמה של אמא שלי,
               היא חנכה אותנו לעשות מה שאנחנו מבינות שמתאים לנו זאת אמי ג'יהן.
               

         
         
         
         
         
         החוויה שלה שונה היא נולדה בנצרת, התחתנה
               לפני 40 שנה עם הרופא הבדואי הראשון, ילדה 4 בנות ברצף החמישי נולד
               בן. נולדה בחברה פטריארכלית מסורתית. היא אישית לא עברה את הגרוש אבל
               ההורים תמיד הדגישו את הגרוש. (ספא הראתה לי תמונה משפחתית ממפגש
               בלובייה).
               

         
         
         
         
         
         אנחנו כמשפחה לקחנו את הסיפור לתעוד ולספר
               את הסיפור של המשפחה. סיפרי ההיסטוריה היו מקור להכיר את השורשים,
               הדוקטורט שלי נכתב למען הבת שלי שתכיר את המסורת המשפחתית. הזהות עם
               המקורות שלה הוא ישיר הוא בלתי אמצעי. היא יודעת מה זה כפר לא מוכר,
               היא נוסעת לנצרת. היא לא למדה את השורשים שלנו. רק כשהתבקשה להכין
               עבודה בבית הספר בחצרים. היא למדה על הגרוש, היא כתבה באותו נוסח
               בעבודה בעברית וקבלו את זה בבית הספר. לי חשוב שבשעורי היסטוריה היא
               תלמד לשאול את השאלות ולא לשנן.
               

         
         
         
         
         
         אני אשה בדואית-ערביה-מוסלמית-פלשתינית
               וישראלית. אני יוצאת לפוסט דוקטורט, לספר את סיפור הנכבה שינותח
               במונחים אקדמיים. אני חיה את הסכסוך, אך אני פועלת מתוך הגיון ושיקול
               דעת. סיימתי את הדוקטורט ולא הסתכלתי עליו במשך שנתיים, לא עסקתי
               בנושא הכיבוש. אני כל הזמן במאבק מתמיד.
               

         
         
         
         
         
         קיימנו שתי פגישות במרכז מנדל בבאר-שבע,
               מרכז למנהיגות צעירה, ספא מרצה בקורס לצעירים בדואים שנבחרו בקפידה.
               זה הדור שעל-פי הבנתה צריך לעשות את השינוי בחברה הבדואית, ולסייע
               למציאת דרך משותפת עם החברה היהודית. ספא משוכנעת שהם לא צריכים לפעול
               כקבוצה, אלא כול אחד צריך להביא את יכולותיו להשפעה על סביבתו.
               

         
         
         
         
         
         הפגישות נערכו בזמן שספא עסקה בהכנת נסיעתה
               לעשות את הפוסט דוקטורט. היא הייתה מוטרדת מהעובדה שלא מצאה גן לבן
               הקטן. אך על אף העיתוי הבעייתי של הראיונות, היא הייתה חדה, רהוטה,
               דעתנית. הרגשתי שחשוב לה שלא אטעה במסר הברור שהיא מבקשת להעביר
               באמצעותי.
               

         
         
         
         
         
         הייתי סקרן לדעת איך היא ובני משפחתה עונים
               על הביקורת שיש כלפיהם בתוך השבט על בחירתם לחיות בבאר-שבע ולחנך את
               הילדים במוסדות חינוך יהודיים. ספא לא רואה כול צורך להתנצל. היא
               מדגישה כול הזמן שכול בני משפחתה המשכילים פועלים למען החברה הבדואית,
               כל אחד עם כישרונו וקשריו.
               

         
         
         
         
         
         היא כואבת כול הריסת בית, כול מעשה קיפוח
               כלפי החברה הבדואית. את דעתה ושבטה היא לא נמנעת להשמיע. הקולגות שלה
               באקדמיה לא תמיד רווים נחת מלשונה. אך היא תלך תמיד עם האמת שלה, גם
               אם זה עלול לפגוע בקריירה האקדמית שלה. אבל היא מספיק מפוקחת לדעת
               שלצעוק כול הזמן "זאב, זאב " זה מאבד מהאפקטיביות. היא מוכנה להיות
               גשר למי שמכבד אותה ואת החברה הבדואית.
               

         
         
         
         
         
         סלאמה חזאעל, ביר הדאג' – ממונה על המאבק באלימות במועצת נווה
               מדבר
               

         
         
         
         
         
         סַלַאמֶה הוא צעיר בדואי נמרץ,
               פעיל חברתי בתוך היישוב ביר הדאג' ובמועצת נווה מדבר, שתחת חסותה
               ארבעה יישובים בדואים מוכרים. פגשתי את סַלַאמֶה בכניסה המערבית של
               היישוב. הוא בא לקראתי יחד עם בנו בן החמש, שבקש מאביו לנסוע אתי
               במכונית אחריו.
               

         
         
         
         
         
         הופתעתי מהביטחון של הילד הצעיר שלא היסס
               לנסוע עם איש זר שלא הכיר מעולם. ניסיתי לפתח אתו שיחה, אך לצערי הוא
               לא הבין מילה בעברית; נזכרתי באותם משפטים ספורים שאני מכיר בערבית,
               וכך דיברנו בדרכנו הקצרה.
               

         
         
         
         
         
         הגענו לביתם בפאתיה המערביים של ביר הדאג'.
               מבחוץ זה נראה בית מפח, אך כשנכנסתי לתוך הבית, ראיתי בית בנוי מקירות
               גבס. עברנו דרך המטבח; אגב, זה לא מקובל, כי שם בדרך כלל נמצאת האישה.
               הגענו לסלון מרווח, ושם ישבנו לשיחת ההיכרות שלנו.
               

         
         
         
         
         
         אני חבר קיבוץ רביבים שחי בשכנות עם ביר הדאג' מהיום שעלו לקרקע ראשוני המשפחות משבט אל עַזַזְמָה. בדרך כלל אני פוגש את התושבים
                  על הכביש בדרך בין רביבים לבאר שבע או בחזרה. המפגש הזה פעמים רבות הוא מפחיד. הצעירים הבדואים (ברובם), דוהרים על הכביש במהירות
                  מטורפת, חוקי התנועה זרים להם, חלקם אף משתעשעים בהפחדת הנהגים על הכביש. זאת תופעה מוכרת שמחייבת אותנו להיות מאוד ערניים כדי
                  להגיב במהירות לכל סכנה צפויה. נוסף על הסכנה בכביש, חברים רבים ברביבים סובלים ממכת גנבות הגנבים הם בעיקר ילדים בדואים שגונבים
                  אופניים.

         
         
         
         
         
         יחד עם זאת חשוב להפריך תאוריה שאומרת שיש
               מסגרת מאורגנת להתנכלות לשכנים היהודים. לא אטעה אם אומר שאנשי החינוך
               בביר הדאג' משקיעים מאמצים רבים למנוע מהצעירים לפגוע בשכניהם. ואף על
               פי כן אין זה עניין שבשגרה להיכנס לעת ערב להתארח בבית של צעיר שלא
               הכרתי אותו קודם.
               

         
         
         
         
         
         אקדים את המאוחר. אחרי שהתארחתי בביתו,
               הציע לי לצאת לסיור בתוך היישוב. נסענו בדרכי עפר משובשות, לראות את
               הקרקע שהוגדרה להקמת בתי התושבים באופן מוסדר. בדרך ראיתי את הכביש
               שנסלל לשכונה המתוכננת, כביש מלא מהמורות, שנסלל בצורה תמוהה, עם
               שיפועים לא מוסברים. ממראה עיניים אני מעריך ששום רשות תכנון ביישוב
               יהודי לא הייתה מאשרת כביש לא בטיחותי כזה. ומדובר בכביש חדש.
               

         
         
         
         
         
         ראיתי את כל תשתיות המים, החשמל והביוב,
               שהולכות ומתכלות משום שאיש לא מתחזק אותן, ועדיין לא רואים באופק את
               המועד שהתושבים יעברו לאותו מתחם. עוד נגיע בהמשך לסוגיית ההסדרה של
               יישוב הקבע. אחר כך נסענו לראות את הקראוונים המיושנים שמכונים בשם
               מרפאה, וזה מקום שצריך לשרת כשבעת אלפים תושבים.
               

         
         
         
         
         
         אם אין טעות בידי, המרחק בין הבית המערבי
               ביישוב, עד החאן של פַרַחַאן (מרכז אירוח בדואי לנוער ישראלי ותיירים)
               הוא כארבעה קילומטרים, מי שנדרש לאחות או רופא צריך ללכת ברגל כשני
               קילומטרים. זה המרחק שחלק מהתלמידים צריכים ללכת מדי בוקר כדי להגיע
               לבית הספר, ושוב כדי לחזור ממנו אחרי הלימודים. תחבורה ציבורית לא
               נכנסת לתוך היישוב. התושבים צריכים ללכת עד התחנה שנמצאת על הכביש
               הראשי בין רביבים לצומת משאבים.
               

         
         
         
         
         
         נחזור לסיורנו. רוב הדרך שתקתי, לא היה לי
               כל מענה לשאלות שנזרקו לחלל האוויר, אבל הרגשתי שאני רוצה לדעת עוד
               ועוד. נראה לי אבסורד שבמרחק קילומטר מביתי מתקיימת קהילה שהיא גדולה
               יותר מכל היישובים במועצה גם יחד, חיה כמו בכפר נידח באתיופיה, או
               בארץ נחשלת אחרת.
               

         
         
         
         
         
         סַלַאמֶה הציע לי לבוא אתו לבית הקפה של
               היישוב, נעניתי ברצון. נכנסנו לתוך מבנה ארעי, כמו רוב המבנים ביישוב;
               על ספות ישנות ישבו צעירים עם נרגילות לצדם, לוגמים כוסות תה וקפה. לא
               שמעתי שיח לוהט, אך ראיתי איך מבטם נופל עליי, כנראה האורח הכי לא
               צפוי שנתקלו בו בתוך מקום התכנסותם הקבוע.
               

         
         
         
         
         
         הצטרף לשיחה בחור צעיר, שאמר שהוא הראשון
               שהתחיל לבנות את ביתו בשטח המוסדר. שאלתי אותו אם אינו חושש שחבריו
               ינדו אותו משום שהוא לא תיאם את צעדיו עם האחרים. הוא הסביר לי שהוא
               בחר בדרך הזאת כי אין לו רצון לבנות מבנה לא חוקי שיעמוד כל הזמן בפני
               סכנת הריסה. אך עם זאת למרות היותו פורץ דרך, שבעקבותיו ילכו עשרות
               צעירים, המִנהלת היא זו שמתנכלת לו. הם רוצים שהוא יתחייב להביא את כל
               המשפחה והוא לא יכול.
               

         
         
         
         
         
         כאן נכנס סַלַאמֶה לשיחה ואמר, "מזמן אפשר
               היה להגיע להסכמות, היינו אמורים כבר לפני שלוש שנים לראות במקום הזה
               בנייה של עשרות צעירים, אך אנשי המנהלת לא מוכנים ללכת בהדרגה וזה
               המכשול העיקרי". סַלַאמֶה ממשיך: "היום ביקר אצלי הפקח ממשרד הפנים,
               אמרתי לו סגרתי עם המנהלת שאני מוכן לבנות את ביתי הקבוע ועד אז לא
               ייגעו בבית שבו אני גר. הוא ענה לי, המנהלת היא הגזר, אנחנו המקל".
               סַלַאמֶה פונה אליי ואומר: "ככה זה כל הזמן, אנחנו יכולים לסגור עם
               המנהלת ויבוא משרד אחר ויגיד שזה לא מקובל עליו. קשה לדעת אם זו
               שלומיאליות, חוסר תיאום, או הדרך לשחק אתנו ולדחות את ההסכמות.
               

         
         
         
         
         
         כך חולף לו הזמן ואנחנו נשארים עם אותן
               בעיות עשרות שנים. עם אבא שלי, כשהיה בשיא כוחו ושירת את המדינה כאזרח
               עובד צה"ל, אפשר היה להידבר בקלות. הוא היה חלק מהמנגנון שניהל את
               המדינה, הוא היה משוכנע שהמדינה תתגמל אותו על שירותו. אבל ביום שסיים
               לשרת, כמעט עיוור בשל המאמץ בתפקידו כגשש, אף אחד לא ספר אותו. אך הוא
               אף פעם לא שידר לנו שהוא מקופח. כך גדלנו, בניו, להיות אנשים
               אופטימיים, הכרנו בערך של ההשכלה הגבוהה ושל התעסוקה. אנחנו פועלים
               נגד אלימות, מלמדים את הילדים שלנו לכבד כל אדם באשר הוא. ובכל זאת
               אני דואג, אני מפחד ממה שעלול להתרחש אם לא ימהרו להגיע להסדר".
               

         
         
         
         
         
         סַלַאמֶה הזמין שני צעירים לשבת אתנו. הוא
               אמר להם שאני דוקטור, לא הבנתי אם רצה לעשות עליהם רושם, הם הנידו
               קלות בראשם אך לא אמרו דבר. שאלתי אותם מה מעשיהם? האם הם מגיעים כל
               ערב לבית הקפה, הם מלמלו משהו לא ברור והעדיפו לכבד אותי בנרגילה וכוס
               קפה. ישבתי בנימוס עוד מספר דקות, ואחר כך חזרתי עם סַלַאמֶה לביתו
               ושם ראיינתי אותו.
               

         
         
         
         
         
         סַלַאמֶה נולד ברמת בקע בשנת 1980, למד עד
               כיתה יב בשגב שלום. משפחתו גרה שנים רבות באזור אשלים. ב-1978 קיבלו
               צו פינוי בטענה שהם חיים בתוך שטח אש של הצבא, העבירו אותם (ארבע-עשרה
               משפחות) מזרחית לרמת בקע, למקום שבו ישבה משפחת אבו סמרא.
               

         
         
         
         
         
         בימי ראשית המדינה רוב הבדואים גרו צפונית
               למשמר הנגב, באזור שבו הוקמה רהט, רק שבט אל עַזַזְמָה נותר דרומית
               לבאר שבע. ראש השבט, עודה אבו מועַמַר, היה בקשר טוב עם השלטונות, רוב
               בני השבט גויסו לצבא, ושימשו כגששים, יחד עם גמלים שסימנו את דרך
               הטשטוש בגבול. בתמורה הרשו לבדואים לרעות בשטח.
               

         
         
         
         
         
         בתום לימודיו בתיכון, נרשם סַלַאמֶה
               ללימודי כלכלה במכללת ספיר, אך חשש שלא ימצא עבודה בתחום. אחר כך עבר
               ללמוד עבודה סוציאלית, אך הוא ושלושה מחבריו הפסיקו את הלימודים
               בספיר. הוא נסע לירדן, ורצה ללמוד שם רוקחות, אבל הבדידות הכריעה אותו
               והוא החליט לחזור לספיר, שם סיים תואר ב.א כללי. אחר כך עשה תעודת
               הוראה במכללת קיי.
               

         
         
         
         
         
         בסיום הלימודים לימד בתיכון בביר הדאג'
               ועבד שם במשך שמונה שנים. בזמן הזה ראה את המצוקה של הצעירים הבדואים
               שאינם עושים כלום וכל הזמן מאשימים את המדינה. הוא רצה לפעול למען
               החברה הבדואית ולהשפיע על התהליכים המתרחשים בה. סַלַאמֶה, נרגש
               מהשיחה, ממשיך ומספר:
               

         
         
         
         
         
         "הלכתי למרכז ראיין לתעסוקה לבחון איזה אופציות עומדות לפניי. נשלחתי
               למבדקים במכון אדם-מילוא, ובעקבות ההכשרה
               והמבדקים נגשתי למכרז על תפקידים בשירות הציבורי. נבחרתי למנהל
               הפרויקט עיר ללא אלימות במועצת נווה מדבר.
               במועצה הזאת שממונה על ארבעה יישובים, יש כארבעים אלף תושבים, שיושבים
               על עשרות אלפי דונמים, מבאר שבע עד דימונה כולל ביר הדאג'.
               

         
         
         
         
         
         ההתמודדות עם אלימות בחברה הבדואית היא
               אתגר רציני, יש אבטלה גדולה בקרב הצעירים, וכשיש עודף זמן עושים
               שטויות, מה גם שיש לחץ חברתי לעשות פעולות לא חוקיות. צריך לפעול בתוך
               מסגרות החינוך, כשאפשר להשפיע על הנוער. יש לי קבוצת ילדים מבית ספר
               היסודי, יחד עם ילדים ממדרשת שדה בוקר, אנחנו יוצאים למרעה עם העדרים.
               צריך להבין שילד שמסיים את לימודיו בשעות אחר הצהרים, מסתובב בלי מעש
               ואז עולים כל מיני רעיונות למעשה קונדס.
               

         
         
         
         
         
         אני יוזם פרויקטים שונים כמו לימודי נהיגה,
               קורס חובשים, שיתופי פעולה בין בתי ספר באזור. אנחנו לוקחים את
               התלמידים המצטיינים ומקדמים אותם בתחומים שונים, ככל שיהיו יותר
               עסוקים תהיה פחות אלימות. הקמנו בית ספר למצטיינים; אֶלְעַאד ששם
               לומדים מכיתה ט' מיישובים שונים בפזורה, בית הספר ממוקם בכניסה
               לחורה.
               

         
         
         
         
         
         בשנים האחרונות גדל מספר התלמידים שמסיימים
               את התיכון; אצל הבנות יש פחות נשירה. אולם יש בעיה עם תלמידים שנוסעים
               כל יום לבית הספר ושם הם נמצאים רוב היום מחוץ לכיתות, ומפריעים
               לתלמידים שמתייחסים ברצינות ללימודים. צריך לעבור דרך ארוכה כדי להגיע
               לרמת הלימודים במגזר היהודי, למרות שאנחנו משקיעים המון בחינוך.
               

         
         
         
         
         
         יש בביר הדאג' שלושה בתי ספר, זאת מסגרת
               שנותנת תקווה לשינוי לטובה בעתיד. יש היום הרבה מסיימי תיכון שממשיכים
               את לימודיהם באוניברסיטאות ובמכללות. יעברו עוד שנים רבות עד שיהיו
               לנו תנאי קיום שיש ביישובים היהודיים. עוד לא פתרנו את שאלות היסוד,
               כמו הסדרת הקרקעות, אישורי בנייה, שירותים ציבוריים, כל המערכת
               הציבורית עובדת בקצב אטי ולא נותנת מענה לצרכים הבסיסיים.
               

         
         
         
         
         
         אנחנו נותנים את דעתנו לעתיד טוב יותר, אבל
               אסור לנו לשכוח את הורינו שחיו חיים קשים ביותר בתת תנאים, אם לא נדע
               לכבד אותם, הילדים שלנו לא יכבדו אותנו. פתחנו מועדון לוותיקי היישוב,
               אנחנו מעבירים להם חוגים, משוחחים אתם ונותנים להם כבוד גדול. השילוב
               בין המסורת לקדמה הוא הבסיס לקיום השבט והמשפחה.
               

         
         
         
         
         
         סלאמה חזאעל, ביר הדאג'
               – שיחה בחצר
               

         
         
         
         
         
         בתקופה האחרונה עשיתי לי מנהג
               קבוע להגיע פעם בשבוע לביתו של סַלַאמֶה, לשיחת חברים. בזמן השיחה אני
               לא כותב; אלה שיחות נפש של שני חברים שרוצים בפתרון ראוי של שכנים. עד
               שהתחלתי בשיחות האישיות, הייתי מאוד קרוב גאוגרפית, אך נטול כל עמדה
               ויחס לגבי המתרחש אצל השכנים הבדואים. כמו חבריי לקיבוץ הייתי מודאג
               מהגנבות מחצר הקיבוץ, גנבות של אופניים, עגלים, זיתים ועוד. לא הייתי
               בטוח שהגנבים הם השכנים מביר הדאג'. אבל חבריי לקיבוץ משוכנעים שהם
               מקור הגנבות.
               

         
         
         
         
         
         הייתי מוטרד וחרד מהתנהגות הבדואים
               בכבישים, הם טסים במהירות מפחידה, עוקפים בקו לבן, או בצד ימין של
               הכביש. בדרך כלל אלה נהגים צעירים שנוהגים כך כדי להראות קבל עם ועדה
               שהם מצפצפים על כל חוקי המדינה. שלטונות החוק, אנשי המשטרה, לא נוכחים
               בכבישים כדי לעצור את העבריינים. יש סיכוי הרבה יותר גדול שיעצרו אותי
               על נסיעה במהירות מעבר למותר, מאשר שיעצרו בדואי על מהירות
               דמיונית.
               

         
         
         
         
         
         עבורי ביר הדאג' הייתה מחוץ לתחום, מפחד
               שיעונה לי רע אם אנסה להיכנס לתחום שיפוטם, ודאי שלא הייתי מעז להיכנס
               לשם עם רדת החשכה. אולם מרגע שהכרתי את סלאמה מצאתי בו משענת של רצון
               טוב, של מי שיש לו עניין אמִתי לקיים קשר הדוק עם השכנים מעבר
               לגדר.
               

         
         
         
         
         
         כך מצאתי עצמי מתארח בביתו. בלי כל חשש,
               למדתי להגיע לביתו, דרך שבילי העפר המרובים, הדומים זה לזה ונטולי כל
               סימן מזהה. סטייה של מטרים ספורים לשביל הלא נכון ואתה מוצא עצמך בחלק
               אחר של היישוב. עשיתי לי סימני דרך; שיח או עץ, דיר גמלים, צבע גג.
               וכך אני מוצא את דרכי. אם כי תוואי הדרך מהכביש שמוביל לרתמים והכניסה
               לדרכי העפר משתנה בהתאם לאירוע ספציפי שהתרחש באותו שבוע בין רתמים
               לביר הדאג'. לפני שבועיים יכולתי לנסוע על תוואי הגדר המזרחית של
               רתמים, אך השבוע הם חסמו אותו. יש לי חשש שהמתח בין רתמים לביר הדאג'
               נובע בין השאר מהשקפת העולם הימנית של תושבי רתמים, שמשוכנעים שאין
               מקום לחלק את הנגב בין היהודים לבדואים. עם כל הערכתי לידידיי ברתמים,
               הם חייבים להבין שהבדואים חיו באזור הרבה לפניהם.
               

         
         
         
         
         
         לי ברור שבאנו למקום שמחייב אותנו להתחלק
               בו עם הבדואים. כאן מתערבבים רגשות עם היגיון. השקפת עולם פוליטית עם
               אנושיות. אני מעריך שקיבוץ להב של השומר הצעיר הם שכנים הרבה יותר
               ידידותיים לבדואים בלקיה וסביבותיה, לעומת היחסים הטעונים בין רתמים,
               יישוב דתי שרוב חבריו מצביעים לבית היהודי, לביר הדאג'.
               

         
         
         
         
         
         לפגישות אני מגיע עם המון שאלות, בידיעה
               שחוסר הוודאות גדול לעין ערוך מן הידיעה מה יתרחש מחר. עוד לא שאלתי,
               וסַלַאמֶה כבר פותח באמירה מעניינת: "אצל חבריי יש פחד תמידי מכישלון.
               זה אחד האלמנטים המרכזיים בחברה הבדואית. זה מונע מאנשים להיות
               מעורבים בתהליכים חברתיים. יש חוסר אמון כלפי הממשל היהודי, משום שכל
               פעם שהתקרבנו להסדרה, היה משהו שעיכב את הביצוע. כשהיו דיונים ושיחות
               על מתן היתרי בנייה בשטח המוסכם, אני הייתי בין הראשונים שחתם על
               הצהרה שאני מוכן לבנות שם את ביתי. באותו הזמן, בפעולה פנימית שעשינו
               השגנו את הסכמתן של שלוש מאות שמונים משפחות להתחיל באותו הסדר. אך
               הוליכו אותנו בכחש. דרשו מאתנו כתנאי בל-יעבור שתוך שלושה חודשים כולם
               יעזבו את ביתם ויבנו את ביתם החדש. זאת הייתה דרישה בלתי ישימה
               בעליל.
               

         
         
         
         
         
         הפער שנפער בין הרצון הטוב שלנו לחוסר
               ההתחשבות של המנהלת לצרכים שלנו, יצר חוסר אמון שהוא הרבה יותר גדול
               מבתקופה שלפני ההסדר. ליצור היום יחסי אמון הדדיים זה דבר קשה ביותר".
               בדיוק על זה סַלַאמֶה דיבר בראשית הפגישה; הפחד מהכישלון, רוב האנשים
               בביר הדאג' לא מאמינים שעם המנהלת הנוכחית אפשר יהיה להגיע להסדר
               כלשהו.
               

         
         
         
         
         
         כל פעם שאני מתארח אצל סַלַאמֶה, או
               בשׁיג (מבנה לאירוח) המשפחתי, אני רואה כמה
               נוח להם להיפגש בתוך המשפחה. האחים גרים זה לצד זה, זה מעין מתחם מוגן
               נגד רוחות פרצים. כל האחים עובדים ומתפרנסים בכבוד, הילדים שלהם
               משחקים יחד, הם לא מתרחקים מהתחום המוגן. הם אנשים שמעריכים חינוך
               והשכלה. הצטרף אלינו האח הצעיר, טכנאי סמרטפונים, שלמד בקורס טכנאים
               ואחר כך נסע לירדן לעשות פרקטיקה. כשחזר לארץ הועסק בחנות לתיקון
               מכשירים. כעבור זמן קצר בעל החנות החליט לסגור את העסק. המשפחה נרתמה
               לרכוש את הזכויות להפעיל את החנות. החנות ממוקמת בשוק העירוני בבאר
               שבע ונקראת אלפא תקשורת. כשמתעוררת איזושהי
               בעיה אצל מישהו מבני המשפחה, הם נרתמים לעזרה הדדית. זה יכול להיות
               בתחום הבריאות, החינוך וההשכלה, במציאת מקורות פרנסה ובעזרה כספית. זה
               הקיבוץ הקטן שלהם שמעניק להם ביטחון אישי בתוך המצב הכאוטי. אך
               סַלַאמֶה מצטט את חוזה המדינה בנימין זאב הרצל שאמר: "אם תרצו אין זו
               אגדה". "אני מאמין", הוא אומר, "שבסופו של דבר נתגבר על כל אלה שרוצים
               ברעתנו ונקים כאן יישוב משגשג. לצערי מתמעטים אלה שמאמינים כמוני, אבל
               אני לא מתייאש.
               

         
         
         
         
         
         היינו קרובים מאוד לפתרון. סְלימאן פְרַאג'
               (מהמנהיגים בביר הדאג') יצר מתווה ששני הצדדים הסכימו על עיקריו. אך
               מישהו שרצה לטרפד את ההצעה, סכסך בין המשפחות כדי להאשים אותנו בטרפוד
               ההסדר. מאז לא הביאו שום הסדר מוסכם. סַלַאמֶה אבו עַדיסַאן שהתנדב
               לנהל את הוועד המקומי, קורא למשפחות לבנות את הבתים בשטח המסומן, ורק
               אחר כך לפתור את בעיית הצעירים. אני מעריך את הרצון שלו לקדם את
               היישוב, אך הוא נאיבי, המשפחות לא ייענו לקריאתו מבלי לדעת שיש הסדר
               אמִתי לצעירים".
               

         
         
         
         
         
         סַלַאמֶה ניחן בחוש הומור שעוזר לו לראות
               את העולם בעיניים אופטימיות, למרות שברוב המקרים אין אחיזה לצייר את
               העולם בוורוד. במהלך השיחה דיבר על שני אירועים של מעורבות המשטרה
               בתוך ביר הדאג'. הוא סיפר שקנה טרקטורון שמשרת בעיקר את אביו. האבא בן
               שבעים ושתיים, ראייתו לקויה, קשה לו לנוע בתוך ביר הדאג'. הטרקטורון
               משמש אותו להגיע למרפאה המרוחקת, או לערוך קניות. סיור של המשטרה
               לאיתור עבריינים ראה את האב רוכב על הטרקטורון. השוטרים הגיעו
               לסַלַאמֶה וחקרו אותו של מי הטרקטורון ומי רוכב עליו. סַלַאמֶה הסביר
               לשוטרים שאביו זקוק לטרקטורון, כי אין בביר הדאג' תחבורה ציבורית. הם
               אמרו שזה מסוכן, סַלַאמֶה הסביר שאביו רוכב על הטרקטורון כבר מזמן
               ומעולם לא קרה לו כלום.
               

         
         
         
         
         
         הסיפור השני מדבר על פשיטה משטרתית על כלי
               רכב 4X4. המשטרה החרימה עשרים ושמונה טרקטורונים, באגי ורכבי שטח.
               במקביל נעצרו שמונה-עשר צעירים שהואשמו בהשתוללות עם הכלים. הם הובאו
               לתשאול ושוחררו. סַלַאמֶה מספר שהוא בירר מה היה פשר הפשיטה. המשטרה
               טענה שאותם צעירים יידו אבנים בכביש 222; סַלַאמֶה מטיל ספק אם הדבר
               אכן התרחש. המשטרה פועלת על פי מידע שלעתים הוא שגוי".
               

         
         
         
         
         
         חזרה לשיחה על העתיד. סַלַאמֶה חוזר על
               דבריו: "המאמץ העיקרי צריך להיות להחזיר את האמון בין תושבי ביר הדאג'
               לשלטונות. צריכה להיות פעולה יזומה שתראה את רצון הממשלה להטיב עם ביר
               הדאג'. למשל, להקים מרכז מסחרי ותעשייתי, כמו אלה שקיימים ביישובים
               יהודיים בסדר גודל שלנו. מרכז כזה יספק מקומות תעסוקה ובילוי לתושבים.
               זה מחייב השקעה רצינית ואין שום סיכוי שהוועד המקומי נטול התקציב יוכל
               להרים פרויקט כזה. אך זה מסוג היוזמות שיאפשרו יצירת אמון. הדבר הכי
               משמעותי הוא לאפשר לכל זוג שמתחתן לבנות את ביתו".
               

         
         
         
         
         
         הדברים הנחוצים לפתיחת ערוץ הידברות הם
               מאוד ברורים, אך ספק אם יש מישהו שמוכן לקחת על עצמו את היוזמה לקדם
               את הדברים. נראה שלמדינה שום דבר לא בוער, בשעה שהכול מסביב בוער
               ועלול להתלקח. במצב הנוכחי יש גם שיתוק בעשייה מצד התושבים. אף אחד לא
               יסתכן בהשקעה לבנות בית מבלי שיראה אופק אמִתי לחיים בביר הדאג'.
               

         
         
         
         
         
         "אם בעבר רציתי לבנות בית היום אני לא
               ממהר, אני מאוד מקווה שלא יחליטו להרוס לי את הבית שאני יודע שהוא לא
               חוקי, אך לא הייתה לי שום אפשרות אחרת אחרי שהרסו לי את הבית הקודם
               ולא הציעו לי שום פתרון חלופי. יש לי אחיין שרוצה להתחתן, אני בא
               לאנשי המנהלת ואומר להם תאפשרו לו לבנות כדי שלא ייאלץ לבנות בבנייה
               בלתי חוקית, אך אף אחד לא מתייחס לפנייתי. אם במנהלת היו פועלים
               למימוש התכניות הקודמות, היו היום שלוש מאות בתים בנויים בשטח המוסכם
               ובהמשך כל צעיר היה בונה באותו מתחם. היום מלבד הרוח הנושבת כלום לא
               נושב".
               

         
         
         
         
         
         סַלַאמֶה כועס על השלטונות שרוצים שתוך פרק
               זמן קצר אנשים יעזבו את ביתם ויתכנסו כולם באותו מתחם. הוא שואל אותי:
               "איזו משפחה יכולה לבנות בו-זמנית למספר אחים, זה דורש כסף רב שאין
               לנו אותו. אני יכול לעזור לבן אחי, ואחר כך נתגייס לבניית בית נוסף,
               אך לכל זה צריך זמן ריאלי. אבא שלי בכלל לא מעוניין לעבור. הוא אומר;
               תעזבו אותי בשקט, אין לי עוד הרבה שנים לחיות. גם אם יתנו לו סכום כסף
               גדול כדי שיתפנה הוא יסרב. הדבר הכי חשוב הוא לפתור את בעיית הדור
               הצעיר, אחר כך יבואו כל הפתרונות האחרים. רוצים לכפות עלינו הסדרים
               שאי אפשר לעמוד בהם, אף אחד לא ייתן לזה יד. התוצאה נכון לעכשיו שמדי
               פעם מגיעים גורמי האכיפה להרוס בית. הם חושבים שזה ירתיע את התושבים.
               זה גורם לתוצאה הפוכה, אנשים מקשיחים את עמדתם ולא מוכנים להגיע
               להסדר, אלא אם ייעשה בתנאים שלנו. מדי פעם מזמינים אותי לדיונים על
               המצב. אני נמנע מלעסוק בפוליטיקה, אני פעיל קהילתי, אני רוצה להטיב את
               מצב התושבים, אבל לא אתן את ידי לשום מניפולציה פוליטית.
               

         
         
         
         
         
         כשהייתי מורה בכיתה יב, בזמן שיעור, הגיעו
               כוחות משטרה לביר הדאג'; כולם בכיתה ראו את פעילות המשטרה דרך החלון.
               אמרתי לתלמידים בואו נמשיך ללמוד ולא נתייחס למה שמתרחש בחוץ.
               התלמידים אמרו לי: 'אנחנו מאוד מכבדים אותך, אבל תחליט אם אתה מאפשר
               לנו לצאת דרך הדלת או שנקפוץ מהחלון, אין מצב שלא נתערב במה שקורה
               בחוץ'.
               

         
         
         
         
         
         אני הייתי מקים היום ועדה שתמפה את הצרכים
               של כל האוכלוסייה. אם יהיה מישהו בממסד שיהיה מוכן לשמוע אותנו, אפשר
               יהיה לפתור הכול תוך מספר שעות. אך מה עושים במשרדי הממשלה ובמשרדי
               התכנון, מאשרים הקמת יישוב קהילתי על שמו של בן גוריון כשגבולות הגזרה
               של אותו יישוב חודרים לתחום של ביר הדאג'. איזה אבסורד, חסרה קרקע
               בנגב? או שבמתכוון רוצים לדחוק אותנו מהמקום שבו אנחנו חיים? אנחנו לא
               נאפשר את זה בשום צורה. מישהו מתגרה בגורל. במקום לקרב אותנו, להפוך
               אותנו לשותפים למדינה על כל החובות והזכויות, מרחיקים אותנו
               במתכוון.
               

         
         
         
         
         
         אני מאוד הייתי רוצה לראות את כולם יוצאים
               לעבוד ופועלים למען החברה, יש כאן צעירים עם פוטנציאל, אבל במקום
               שהייאוש משתלט, קשה מאוד ליצור אלמנטים חיוביים. מאוד הייתי רוצה שכל
               צעיר מוכשר ילמד באוניברסיטה, לימודי רפואה, הנדסה, טכנולוגיה; להכשיר
               את הצעירות ללימודי הסמכה בתחומים שונים, לא רק הוראה, אשתי לדוגמה
               מעוניינת ללמוד את התחום של תרומת דם, אני מעודד אותה. נגמרו הימים
               שהבעלים מנעו מהנשים לצאת ללמוד ולעבוד. חשוב שהאישה תרגיש סיפוק
               בעבודתה, זה מחזק את המשפחה. הרצון של הצעירים לקבל הכשרה מקצועית,
               הביא אותי לסייע בהקמת מגמה טכנולוגית בבית הספר, זה ייתן לצעירים
               אופק תעסוקתי. התרומה העיקרית שלי לחברה היא למצוא עיסוק לצעירים,
               לאתגר אותם לפעילות חיובית, למצוא מקורות פרנסה מכובדים ורבי
               עניין".
               

         
         
         
         
         
          

         
         
         
         
         
         יכולתי לשבת שעות רבות ולשוחח עם
               סַלַאמֶה בנושאים שונים, אני אוהב את החיוך התמידי שלו, את הנמרצות
               והאמונה שבסופו של דבר יימצא פתרון לחברה הבדואית. עם זאת אין להתעלם
               מאותות האזהרה שהוא מסמן. הגבול בין ייאוש ואלימות למצב של בנייה
               וצמיחה הוא מאוד דק ושביר. כל הגורמים אסור להם להיות אדישים לחברה
               שמהווה יותר מעשרים וחמישה אחוז מתושבי הנגב. מנקודת מבט של תושב הנגב
               ושכן לביר הדאג', אני משוכנע שצריך להגיע להסכמות עם החברה הבדואית,
               כל עוד יש בה אנשים חיוביים כמו סַלַאמֶה.
               

         
         
         
         
         
         אלהאם אל כמלאת – מנחת
               קבוצות, רהט
               

         
         
         
         
         
         "המשפחה של בעלי היא הראשונה
               שהגיעה לרהט בשנת 1994, יחד עם עַבידים (בדואים שחורים, 'עבדים')
               אחרים שישבו לפני זה בכפר על יד חורה". האפשרות לגור בעיירה שיש בה
               מים זורמים הביאה את משפחתה לשכונה 7 ברהט. אֶלֶהַאם מספרת:"נולדתי
               וגדלתי ברמלה, למדתי בבית ספר בלוד-רמלה, שהיה משותף לנוצרים
               ומוסלמים. המשפחה עבדה אצל חקלאים בראשון לציון. כשהגענו לרהט הגיעו
               גם בני שבט התַרַאבִּין.
               

         
         
         
         
         
         תמיד רציתי להיות פעילה חברתית, לא הייתה
               לי אפשרות למצוא עבודה, לא הייתה תחבורה ציבורית, לכן התרכזתי בפעילות
               בתוך רהט. יחד עם חברות נוספות הקמתי את עמותת צעד קדימה. הקמנו מרכז באמצע השכונה, התרכזנו בפעילות לנשים,
               לימדנו עברית, קראנו יחד פסוקים מהקוראן, הקמנו חוגי אריגה. לימדנו
               יזמוּת עסקית וקורס מחשבים, לשמחתנו היו מספיק נשים שבאו לקורסים
               השונים.
               

         
         
         
         
         
         בשעות אחר הצהרים עזרנו לילדים בלימוד
               עברית, אנגלית ואמנות. ככל שהרחבנו את מעגלי העשייה גדל מספר התלמידים
               שנעזרו במתנדבים שלנו. הרגשתי צורך להתפתח אישית כדי לרכוש מיומנות
               בהדרכה למגוון קבוצות. נכנסתי לקורס של מנחי קבוצות, בקורס השתתפו
               פעילים חברתיים משדרות, המרצים היו ממכללת ספיר. התחום העיקרי היה
               הנחיית קבוצות להתמודדות עם הקונפליקט היהודי-ערבי.
               

         
         
         
         
         
         הצטרפתי לעמותת ידיד שפועלת בקרב קבוצות מוחלשות. הרגשתי בשלה להנחות קבוצות
               ולארח אנשים שיש להם עניין במורשת הבדואית. אני מארחת בשׁיג קבוצות שבאות אלינו, ומספרת להן על האישה הבדואית
               השחורה.
               

         
         
         
         
         
         העמותה התפתחה בקצב מהיר, אני למדתי ניהול
               תוך קיום פעילות מגוונת. בתוך הקבוצה הפעילה יש שבעה-עשר פעילים
               חברתיים, בתוכם שש בחורות. יחד כתבנו פרויקטים והפצנו אותם בקרב
               הציבור. בשלב הזה למדתי בקורס של שתיל על
               העצמה אישית, והצטרפתי לקורס מנהיגות בבאר שבע, היינו שתי נשים
               בדואיות. התפיסה הבסיסית שלי מדברת על שיתוף פעולה עם נשים יהודיות.
               אני סבורה שזה לא נכון לפעול רק עם נשים בדואיות, ההפריה ההדדית עם
               החברה היהודית נותנת עצמה לפעילות שלנו.
               

         
         
         
         
         
         כשהתחלתי בפעילות החברתית, בעלי היה בשירות
               קבע בגבעתי, בגדוד הסיור הבדואי. אני הייתי בבית בטיפולי הפריה, היה
               לי הרבה זמן ורציתי לתרום מהיכולות שלי. זרמתי עם הרצונות של הנשים,
               נזהרתי לא להיות כפייתית. ראיתי את התחומים שמעניינים את הנשים ובהם
               התרכזתי.
               

         
         
         
         
         
         הרבה שנים הייתי בלי כיסוי ראש, לא פעלנו
               נגד הדת, רצינו שהנשים שפועלות אתנו ירגישו חופשיות לפי דרכן. מצאנו
               שנשים מתעניינות בתולדות השבט, סיפרנו והחלטנו לתעד את סיפור הנשים
               השחורות. פתחנו חוג צילום, הבאנו צלם מומחה שלימד דרך העמותה. דודתי
               יוּסְרָה החליטה להפיק סרט על "החוג לקולנוע". היא נעזרה בציוד של
               אורי רוזנווקס איש הצילום שערך, תרגם והפיק את הסרט.
               

         
         
         
         
         
         יוּסְרָה הדהימה את כולם ביכולותיה, היא
               נולדה בתוך שבט אל עַזַזְמָה של הבדואים השחורים; הם היו העבדים של
               השבט, חיו בשוליו, ונחשבו לנחותים בתוך השבט. לא יכלו להתחתן עם אנשי
               השבט שאינם שחורים. כולם עסקו בחקלאות, הפרנסה הייתה חלשה, חיו בדלות
               רבה.
               

         
         
         
         
         
         אני נזכרת בימים שגרנו ברמלה, לא הייתה
               תעסוקה קרוב לבית, הגברים הלכו לעבוד אצל החקלאים היהודים, הנשים היו
               רועות הצאן. יצאנו מדי יום עם הצאן לחפש מרבדי ירק, כל היום הלכנו,
               כולנו היינו רזות, המבוגרות והצעירות. סבא גידל טבק ואנחנו עזרנו לו.
               כל הפרנסה הייתה סביב החקלאות, כולל שוק מיוחד למכירת צאן וצמר, פרוות
               של גמלים ואריגה מהצמר. כשהתחתנתי הייתה לי חלקת אדמה לגידולי ירקות
               ועשבי תיבול כמו נענע ומרווה, זאת הייתה תעסוקה מקיימת, לצורכי הבית
               ומסחר.
               

         
         
         
         
         
         היום מדובר על רכישת השכלה ויציאת נשים
               לעבודה מחוץ לבית. נשים כבר לא עובדות בעבודות מסורתיות, היום כל אישה
               משכילה יכולה להיות מורה, או עובדת סוציאלית. החלום יותר גדול
               מהמציאות, כשפרס היה נשיא הוא הבטיח להקים ברהט שלוחה של אוניברסיטת
               הארוורד, זה כבר לא יקרה בימינו.
               

         
         
         
         
         
         בשנים האחרונות, מספר הבנות שלומדות
               במוסדות להשכלה גבוהה גדול ממספר הבנים. הן מעדיפות לעבוד מחוץ
               לקהילה, כך שגם ריבוי נשים משכילות לא משפר את מצב הקהילה
               הבדואית.
               

         
         
         
         
         
         אני אישית מחכה ליום שאהיה עצמאית ולא
               שכירה אצל מישהו. אני מחויבת לפרנס משפחה, לגדל ילדים שלא ידעו מחסור
               כמו שהיה לנו. רוב האנשים שאני מכירה קובעים לבניהם את אורח החיים,
               שומרים אותם קרוב לבית ולא נותנים להם כלים להתמודד עם המציאות
               התובענית. אימא שלי לימדה אותי לקנות לבד. היא נתנה לי כלים שאפשרו לי
               להיות אחראית על גורלי. כך אני מחנכת את ילדיי. חשוב לי שתהיה להם
               שליטה בעברית, כדי שיוכלו להשתלב בחברה הישראלית.
               

         
         
         
         
         
         בידינו הנשים לשנות את המצב, אנחנו צריכות
               לתבוע מהגברים לכבד אותנו ולתת לנו את המקום הראוי לנו בתוך המשפחה.
               זה לא נכון להעתיק במאה העשרים ואחת התנהגויות שהיו לפני מאה שנים, כך
               לא נגיע לשום הישג. החברה חייבת להשתנות.
               

         
         
         
         
         
         אין שום סיבה ששחור לא יתחתן עם לבנה,
               המגבלה שבני הזוג יהיו מאותו השבט צריכה לעבור מן העולם. ההגדרה של
               מעמד מועדף לא מקובלת. צריך להשתחרר ממונחים שאבד עליהם הכלח. עד היום
               השכונות ברהט מחולקות לפי שבטים, שאינם מתערבבים זה בזה. בבחירות תמיד
               יזכה המועמד של השבט הגדול. אנחנו לא מצליחים ליצור מצב שייבחר מישהו
               מהקהילה השחורה. המבנה נסדק במידה מסוימת בבתי הספר היסודיים שבהם
               אפשרו לימודים משותפים של בני שבטים שונים.
               

         
         
         
         
         
         הדרך היחידה לקדם נשים בדואיות היא באמצעות
               עמותות שפועלות בקהילה: נשות רהט,
               נסיכת המדבר, סַאוָה. יש פורום שמאגד את הנשים הפמיניסטיות בדרום.
               ומסייע בתחומים שונים: חוגים, השכלה ותעסוקה. העמותות מסייעות לנשים
               להיות עצמאיות בניהול משק הבית. היום זו תופעה נפוצה שלנשים יש חשבון
               בנק שאליו נכנסים שכרה של האישה ממקום העבודה וקצבת הביטוח הלאומי.
               בחוגים שאני מקיימת אני מייעצת להן כיצד לנהל את הכספים שמגיעים
               אליהן.
               

         
         
         
         
         
         אך המצב רחוק מלהיות אידאלי, רוב הגברים
               קונים בעצמם את המצרכים מבלי לשאול את הנשים. יש פעמים שהאישה לא
               יודעת להכין אוכל מהדברים שהבעל קונה. האישה גם לא מדברת על מצוקה
               כלכלית, או על חיי אישות. אישה לא יכולה לחשוף רגשות, והיא גם לא תעז
               להתלונן על הבעל. לא על אלימות ולא בנושאים שמציקים לה.
               

         
         
         
         
         
         אנחנו צריכים למתוח ביקורת על ההתנהלות
               הפנימית, לבדוק אילו חוקים לא מתאימים לעידן המודרני. זה מאבק לא
               פשוט. לפני שנה היה כנס של פמיניסטיות בדואיות. אחת הנשים אמרה שכל
               אישה ערבייה צריכה לדעת לקרוא בקוראן, הגברים פירשו אותה לא נכון
               והכניסו אותה לרשימה שחורה, הנשים יצאו להגנתה. אנשי הדת חושבים שהם
               הפוסקים היחידים כיצד להתנהג בקהילה, ובכל מה שקשור ליחסים בין נשים
               לגברים. אני לא צריכה איש דת שיסביר לי את פסוקי הקוראן.
               

         
         
         
         
         
         הקמתי חברה, עמותת המדבר. אנחנו פועלים בצנעה, בלי להרעיש עולמות. אני מגייסת
               כספים לעזור לנשים נפגעות אלימות. יש לנו בעיות פנימיות שאנחנו צריכים
               לפתור, אך עם זאת יש לי טענות לחברה היהודית שמתייחסת אלינו כחברה
               חסרת גבולות. מספרים שמקובל אצלנו לרצוח נשים, ומכאן נובעת המדיניות
               לא להתערב בנושאי אישות בתוך המשפחה הבדואית. הטענה שלי היא מדוע לא
               אוכפים את חוקי המדינה על החברה הבדואית.
               

         
         
         
         
         
         המציאות משתנה כל הזמן. הילדים שלי נמצאים
               במקום טוב, שונה מן החיים שלי ושל האחים שלי כשהיינו ילדים. אנחנו
               גדלנו בלי מים, התפרנסנו בדוחק מחקלאות, רק מעטים סיימו יב כיתות,
               ובודדים הלכו ללמוד באוניברסיטה. אך לא כל השינויים הם לטובה, הילדים
               פחות מכבדים את המבוגרים, הם יותר חצופים, הם רואים דרך הסמרטפונים
               והאינטרנט דברים שליליים, שלא ידענו עליהם כלום. בעבר ישבנו כל ערב
               ביחד כשהאימא הייתה זו שהמשפחה מתקבצת סביבה. היום במקרה הטוב נפגשים
               בסופי שבוע. כי כולם עסוקים כדי להביא פרנסה הביתה.
               

         
         
         
         
         
         צריך לשנות את התפיסה לגבי לימוד שפות,
               בדואי בוגר אוניברסיטה לא תמיד יש לו עברית תקנית, יש לו שפה דלה
               בעברית ואנגלית, מה שמעכב את התקדמותו בחברה הישראלית. ילדים מגיל
               צעיר מאוד צריכים ללמוד ערבית, עברית ואנגלית. ידיעת שפות זה השער
               לעולם המודרני. הצורך ללמוד שפות טרם חלחל לחברה הבדואית. זה אחד
               הכלים החשובים כדי לפרוץ את מעגל הנחשלות.
               

         
         
         
         
         
         אֶלְהַאם דיברה אתי בגילוי לב, בשפה רהוטה
               ובתשוקה להבהיר את עמדתה בנושאים שונים. חשוב לה שאהיה שופר לדעותיה.
               היא מרגישה שעם כל פעילותה החברתית המגוונת, קולה לא נשמע מספיק,
               מעגלי הפעילות קטנים מדי, הזעקה לא פורצת את החומות שבתוכן חיה החברה
               הבדואית. היא משוכנעת שהכיוון נכון אך צריך להוציא אותו למרחב הגדול
               כדי שישפיע על כלל החברה הבדואית.
               

         
         
         
         
         
         טאלב אל כמלאת – עובד
               סוציאלי, רהט
               

         
         
         
         
         
         טַאלֶבּ גר ברהט, יש לו מבט רחב
               על השוני בין החברה הבדואית בפזורה ובין רהט. הוא עובד סוציאלי באזור
               עבדת, ממדרשת שדה בוקר עד כלא נפחא. הוא יודע להבחין בין אורח החיים
               בעיר ובכפר. החיים בעיר לא פשוטים; יש געגועים לחיים בתוך אוהל, עם
               שלושים כבשים.
               

         
         
         
         
         
         "פעם הייתה תפיסה שכל הבדואים צריכים
               להיכנס לתוך העיירות. זה התברר כדבר לא נכון. בכפרים מתקיימת
               סולידריות, יש מסורת של משמעת; אצלנו בעיר זה הכול עניין של אינטרסים,
               כל אחד דואג לעצמו. הוא יבוא אליך רק אם יהיה לו אינטרס. אפילו בתחום
               ההשכלה, רמת ההשכלה של בני המשפחה לא תלויה במקום המגורים, אתה יכול
               לחיות בכפר ולהשיג השכלה ברמה גבוהה אם בני המשפחה דוחפים אותך. בעיר
               אתה יכול לראות צעירים שהלימודים לא מעניינים אותם, הם רק דואגים
               למראה שלהם, לבגדים, לכל מיני פינוקים חסרי ערך.
               

         
         
         
         
         
         ברהט אין שבט, אין משפחה מורחבת, יש רק את
               הגרעין הבסיסי. ישנה חלוקה פנימית בין בדואים אצילים לבדואים פלאחים
               ולשחורים, יש מטות ויש שבטים. רוב הילדים במשפחה שלנו הולכים ללמוד
               בפנימיות, בכפר הירוק, בעיינות, בכפר סילבר, מקווה ישראל, חלק עברו
               לפנימיות בצפון. הם יוצאים מתוך החברה הבדואית, עוברים תהליך שינוי
               אדיר גם בחשיבה וגם בתפיסה. גם קוגניטיבית, הם רואים עצמם ליברלים
               במלוא מובן המילה.
               

         
         
         
         
         
         יש שינוי משמעותי בהתנהגות בין נער שגדל
               בכפר לבין נער שגדל בעיר, הילדים שלנו הם חצופים, לא יודעים לכבד את
               ההורים והסבים כמו שאנחנו כיבדנו. פעם אנחנו התנדבנו לצאת עם הכבשים,
               הם יושבים פַנַאן, לא מעניין אותם כלום.
               

         
         
         
         
         
         הדוד שלי יש לו שבעה ילדים. בשבילו הערך
               העליון הוא ההשכלה, יש לו שני בנים סטודנטים אחד מהם לומד רפואה. הוא
               יעשה הכול שהבנים שלו יהיו משכילים, ולא יסתובבו חסרי מעש ברחובות.
               פעם הצעירים היו קבוצה של ואנדליסטים, עברייני סמים, הסתובבו בלי מעש
               ומתוך שעמום, עשו מעשים לא אחראים.
               

         
         
         
         
         
         אני הייתי הסטודנט הראשון מהמשפחה בבן
               גוריון, שברתי את ההתייחסות הנחותה לקהילה הבדואית האפרו-אסיאתית.
               הייתי פורץ דרך לצעירים שבאו בעקבותיי. למדתי עבודה סוציאלית.
               בעקבותינו יצאו נוספים ללמוד. היום יש חמישה-עשר סטודנטים מהשבט,
               חמישה סיימו את הלימודים.
               

         
         
         
         
         
         החברה שלנו היא חברה תחרותית, כשיש במשפחה
               אחת הרבה סטודנטים, זה מאתגר את שאר בני המשפחה. השינוי הגדול הוא בכך
               שפעם הבריונים היו הקבוצה השלטת, אחרים רצו להיות כמוהם, כמי שמכתיב
               לסביבה איך להתנהג. היום המשכילים הם סמל לחיקוי.
               

         
         
         
         
         
         יש שבטים שמצטיינים במספר האקדמאים שגדלים
               מתוכם; משפחות אל קַרְנַאווי ואל עוּבְּרָה הן מבוססות כלכלית. יש
               ביניהן התחרות, מי יצליח לשפר יותר את אורח החיים. השכלה זו נקודת
               זינוק.
               

         
         
         
         
         
         לאחרונה רואים שההשכלה משפיעה על מבנה
               המשפחה, יש משפחות נוקשות שעשו בעבר הגרלה כדי להחליט מי יתחתן עם מי.
               התברר שאותן משפחות לא הצליחו לקיים את עצמן ונזקקו לתמיכה של אנשי
               הרווחה. בניגוד למשפחות שנתנו את זכות הבחירה לצעירים להחליט עם מי
               להתחתן.
               

         
         
         
         
         
         במשפחות שההורים כפו את החתונה, יש אחוז
               גבוה של גירושים, שחלקם מתקיימים כמה חודשים אחרי החתונה. התופעות
               הללו משפיעות על שינוי התנהגותי בחברה הבדואית. אני מעריך שתוך עשר
               שנים תהיה מהפכה בחברה הבדואית. אין היום קבלת הדין לפי זקני
               השבט".
               

         
         
         
         
         
         זאת הייתה פגישה ראשונה שלי עם בדואי משכיל
               מהקהילה הבדואית השחורה. כמו שאצלנו היהודים יש סטיגמה לגבי הקהילה
               האתיופית, כך בתוך החברה הבדואית התייחסו לקהילה השחורה כקהילה נחותה.
               אני לא מספיק בקי בשביל לדעת אם חל שינוי בתוך החברה הבדואית בהגדרות
               של אצולה מול קהילה נחותה. אך רואים בעליל שככל שמרכיב ההשכלה נעשה
               משמעותי בחברה הבדואית, המעמדות נקבעים לא לפי הגדרות השבטים והמטות,
               אלא על פי השכלתו של אדם.
               

         
         
         
         
         
         כשטַלֶאבּ נכנס לחדר, החדר התמלא, גם בשל
               מידותיו המוצקות וגובהו המתנשא, אך גם בזכות אישיותו הקורנת. השיחה
               נפתחה בבדיחות הדעת. טַלֶאבּ העיד על עצמו שהוא לא נחשב לבדואי.
               התלוצצנו על כך; אני מעט נזהרתי כי לא ידעתי בדיוק את רמת הרגישות, אך
               ראיתי כיצד מתקיימת שיחה ידידותית וחברית בינו לבין סַלַאמֶה; זאת
               כנראה שיחה שיכולה להתקיים רק בין אנשים משכילים. בשיחה שהתפתחה שמעתי
               ביקורת פנימית, בעיקר ביחס לפורעי חוק בתוך החברה הבדואית, שלעתים היא
               יותר חריפה מהביקורת כלפי שלטונות החוק בישראל.
               

         
         
         
         
         
         שיחה כזאת עושה אותי אופטימי לגבי אפשרות
               ההידברות בינינו היהודים ובין הבדואים. נכון שרוב הפגישות שלי נעשות
               עם משכילים בדואים, ואינן חודרות לתוך החלקים היותר קשים של ציבור
               גדול, לא משכיל וחסר תעסוקה. אך בכל זאת ניכר בעליל שמי שיקבעו את
               עתיד החברה הבדואית יהיו המשכילים ולא פורעי החוק.
               

         
         
         
         
         
         סאלח אבו ריאד,
               ג'וינט – צמצום פערים בחינוך
               

         
         
         
         
         
         סַאלֶח נמנה על אותם צעירים
               נמרצים שהחליטו באופן אישי להתקדם בתחום ההשכלה, כדי לבנות בסיס
               להתקדמות בחברה הישראלית. הוא ידע שללא חינוך והשכלה אין לו שום סיכוי
               למצוא פרנסה ולצאת ממעגל העוני והאבטלה שמאפיינים את החברה
               הבדואית.
               

         
         
         
         
         
         להלן סיפורו האישי: "בסיום התיכון, החלטתי
               ללמוד באוניברסיטה מתמטיקה, אהבתי את המקצועות הריאליים. והתמסרתי
               ללימודים. אבי תמך בהחלטה שלי. אבל אני לא יכול להגיד שהסביבה
               המשפחתית הבינה את פשר התמסרותי ללימודים בתחום שאינו נגיש לצעירים
               בדואים. היו לי התנגשויות לא נעימות עם בני המשפחה.
               

         
         
         
         
         
         היה מקרה שישבתי בבית ללמוד לקראת בחינה
               קשה באוניברסיטה. הרכב שלי חנה מחוץ לבית, הגיע בן דוד נכנס לרכב וצפר
               לי, יצאתי אליו והוא ביקש שאלך אתו לשׁיג.
               אמרתי לו שאני לא יכול כי אני באמצע הלימודים. הוא מאוד נפגע. בקרב
               הבדואים תרבות האירוח היא אחת מיסודות הקיום; סירוב להתפנות לארח בן
               משפחה, זה דבר שלא ייעשה, אבל אני הייתי שקוע בתוך הלימודים. היום
               מנקודת מבט על ציר ההתקדמות שלי, אני יודע שבחרתי במסלול הנכון.
               

         
         
         
         
         
         בשנה השלישית ללימודיי, התחלתי ללמד מתמטיקה בבית הספר היסודי בערערה. בחדר המורים ישבתי לפתור שאלון במתמטיקה; מנהל התיכון ראה
                  אותי והזמין אותי ללמד בתיכון, במקביל עשיתי תעודת הוראה במכללת קיי.

         
         
         
         
         
         אחרי שנתיים הוראה בתיכון, עברתי לעבוד
               באג'יק-מכון הנגב (מרכז ערבי יהודי לשוויון, העצמה ושיתוף) שעיקר
               פעילותו הייתה בדו-קיום בין יהודים ובדואים. שם טיפחתי את התנדבות
               הנוער הבדואי לפעולה בתוך הקהילה. הייתי ממקימי אוהל ההתנדבות בעיר
               העתיקה בבאר שבע. זאת הייתה פעילות שבאה לקדם את הקשר היהודי-ערבי.
               ועדת המעקב הערבית התנגדה לפעילות הזאת שבאה לעודד את השירות הלאומי
               של הנוער הבדואי. גם בתוך הקהילה הבדואית לא ראו את הקריאה לצעירים
               להתנדב בעין יפה. ההתנדבות לפעילות בקהילה הייתה ספינת הדגל של
               אג'יק. המטרה הייתה ברורה; לקדם את הצעירים
               הבדואים.
               

         
         
         
         
         
         בפעילות באוהל המתנדבים נעזרנו בגרעין שנת
               שירות של תנועת הצופים. הם הפעילו את הנוער הבדואי גם באוהל וגם בתוך
               הקהילה. ארגנתי לגרעין שנת שירות מפגשים בבתי הספר עם בני הנוער, ואחר
               כך הם נפגשו עם ההורים כדי לשכנע אותם לאפשר לבנים להתנדב. בתחילת
               הדרך, היו להורים ספקות, אך בהמשך הם אהבו את הפרויקט ופתחו את בתיהם
               לחברי הגרעין. צריך להבין שבמרבית היישובים אין לא מתנ"ס, ולא מקום
               התכנסות קבוע. היה צריך לתאם עם ההורים את מקום התכנסות.
               

         
         
         
         
         
         יצא לי לחוות מקרים לא פשוטים. הגעתי
               לפעילות חינוכית באחד הכפרים על יד רמת חובב, באותה העת נכנס כוח של
               המשטרה ומשמר הגבול, הם כיתרו את הכפר וחסמו את היציאות והכניסות. לא
               הייתה אפשרות להגיע לבית הספר, כל האירוע התרחש בזמן הפסקת צהריים.
               המתנדבים של אג'יק, שהיו באמצע פעילות, ניגשו אל השוטרים לברר מה פשר
               הפשיטה, השוטרים הרחיקו אותם ולא היו מוכנים להסביר להם דבר. בהמשך
               התקיימה שיחה בין חברי הצופים והנערים על ההתרחשות הבלתי צפויה.
               

         
         
         
         
         
         חשבתי באותו רגע מהי תחושתם של הצעירים
               חברי תנועת הצופים, משנת השירות, שהם עצמם נערים בני שמונה-עשרה. האם
               הם חששו שצעירי המקום יתנכלו להם כחלק מהממסד היהודי? אך לא היה כל
               חשש, למרות שתושבי המקום נפגעו מאוד מהתנהלות המשטרה, הם היו מלאי
               הערכה לצעירים שלא נטשו את המקום. בשיחה שהתנהלה דיברו הצעירים
               הבדואים על תחושתם הקשה. הם אמרו: כשאנחנו יוצאים בבוקר מהבית אין לנו
               ביטחון שנחזור לבית שעומד על תילו. כבר חווינו מספר פעמים שבית שבו
               ישנו בלילה, נהרס, המיטה, הרכוש האישי, כל המחברות והספרים מתחת
               להריסות. כך המטבח והשירותים. בני הבית נושאים עמם את הטראומה הזאת
               במשך שנים. אוהל ההתנדבות משמש לאותם צעירים בית שני. התקופה שבה
               שימשתי כמנהל אוהל ההתנדבות הייתה מאתגרת ומשמעותית.
               

         
         
         
         
         
         בהמשך עברתי לנהל את המחלקה לפיתוח כלכלי,
               תוך שימת דגש על קידום מודלים ייחודיים שצריכים ליצור פתרונות של
               התנהלות בתוך הקהילה. בין השאר הקמת עסקים חברתיים, שנותנים תעסוקה
               לתושבי הכפרים ומסייעים לפעילות קהילתית.
               

         
         
         
         
         
         היום אני עובד בג'וינט, אחראי על תכנית
               חותם לצמצום פערים בחינוך בעיקר במקומות עם
               אוכלוסיות מוחלשות. את כל הפרויקט מובילה שלומית עמיחי, שהייתה
               מנכ"לית משרד החינוך. אני פועל מהמשרד בירושלים, בקרוב תיפתח שלוחה
               בעיר לוד.
               

         
         
         
         
         
         אנחנו מאתרים מחנכים ומורים פוטנציאליים
               במוסדות להשכלה גבוהה, פונים לסטודנטים בדואים שרואים את עתידם בהוראה
               ובחינוך, ומציעים להם תכנית הוראה ייחודית. חותם היא חלק מרשת עולמית שהוקמה בארצות הברית כדי לסייע
               בהעצמת החינוך בארצות נחשלות, או בחברות שהחינוך בהן הוא כושל. התפיסה
               המובילה אומרת שכל ילד זכאי לקבל חינוך איכותי. זה הבסיס להעצמת
               הקהילה.
               

         
         
         
         
         
         מאז שיצאתי ללמודים באוניברסיטה, אני מעורב
               בתוך החברה היהודית. זה מאפשר לי להכיר טוב יותר את הפערים בין אורח
               החיים של החברה היהודית והחברה הבדואית. אני מאמין ביכולת שלנו, של
               הצעירים הבדואים, לחולל שינוי ביחס לחינוך ולהשכלה. ידעתי להיעזר
               בחבריי היהודים תוך שמירה על המסורת שהנחילו לי הוריי. לא זנחתי לרגע
               אחד את מעורבותי בתוך הקהילה הבדואית; במשפחתי יודעים להעריך את המקום
               שבו אני נמצא. אם בראשית דרכי רק מעטים תמכו בי, היום ההשכלה חלחלה
               לתוך החברה הבדואית, בכל כפר ובוודאי ביישובים האורבניים.
               

         
         
         
         
         
         היום יש הרבה יותר סטודנטים בדואים מאשר
               בתקופה שבה גדלתי, וכל זה בתהליך מואץ שהתרחש בעשר שנים האחרונות. יש
               יותר צעירות בדואיות שיוצאות ללימודים אקדמיים מאשר צעירים. יש לכך
               סיבות שונות. בין השאר, הצעירים הבדואים מעדיפים להתחתן עם צעירות
               משכילות. וגם בתחום התעסוקה, האישה לא רוצה להיות רועת צאן כל חייה.
               ואולי השינוי הכי משמעותי: ההורים רוצים שהבנים יהיו משכילים, תהליך
               שמתרחש רק בשנים האחרונות.
               

         
         
         
         
         
         לאפשר לימודים באוניברסיטה, זאת הוצאה
               כספית גדולה, אך כל המשפחה מתגייסת כדי לאפשר השכלה לכל מי שחפץ בכך.
               חלק מהצעירים יוצאים לרכוש השכלה בחוץ לארץ. אני מימנתי לאחי לימודי
               רפואה בגרמניה.
               

         
         
         
         
         
         אופי החיים של המשפחה שלי שונה מזה של כלל
               היישוב הבדואי. בעוד שרוב הבדואים כבר לא עוסקים ברעיית צאן, אצלנו
               תשעים וחמישה אחוז עדיין הם רועי צאן. כולם רשומים במשרד החקלאות,
               ופתחו תיקים ברשויות המס. לכל משפחה יש מינימום מאתיים חמישים ראש.
               הקמתי אגודה שיתופית של רועי צאן. זה שונה מהתפיסה הרווחת בקרב
               הבדואים שכל משפחה מגדלת את העדר לעצמה.
               

         
         
         
         
         
         כאן יש צורך בשותפות ובאמון הדדי בין
               המשפחות. עברתי בין המשפחות המגדלות, והצעתי להן להיכנס לתוך האגודה
               השיתופית. כך אפשר להעביר ידע בתחום הגידול, המזון והשיווק. הייתה
               נכונות רבה להצטרף לאגודה. התחלתי בפעילות הזאת כשעבדתי באג'יק, אך שם
               זה לא התרומם. המשכתי את הרעיון כיוזמה פרטית, חיברנו תקנון שעליו
               חתמו כל אלה שביקשו להצטרף. עשינו ערב השקה להקמת האגודה.
               

         
         
         
         
         
         היה חשוב לנו שאחד מחברי האגודה ייקח את
               הניהול על עצמו, היה צורך ביידע בסיסי בניהול וביכולת לנהל משא ומתן,
               אך הפרופיל האישי של בעלי העדרים לא אפשר לאחד מהם לנהל אגודה שמבוססת
               על שיתוף. אני הייתי היוזם והמבצע.
               

         
         
         
         
         
         קראנו לאגודה מַרְעִי, עסקנו במתן הכשרה מקצועית לבעלי העדרים. היה
               חשוב לנו להשביח את העדרים ולהגיע לרמה המקצועית של העדרים במשק
               היהודי. הפער הוא גדול: בעדרים של היהודים כבשה מביאה לעולם 2.7 ולדות
               בשנה, אצלנו רק 1.2 ולדות בשנה. המשמעות היא כלכלית, מגדלי העדרים
               שלנו בקושי מחזירים את ההוצאות.
               

         
         
         
         
         
         המגדל הבדואי לא סומך על הווטרינר; הוא
               אומר: משפחתי עוסקת מדורי דורות בגידול עדרים. השרביט עובר מאב לבנו,
               מאם לבתה. איך וטרינר שלמד בתוך כיתה יכול ללמד אותנו איך לגדל כבשים?
               אך עם הזמן השתנתה הגישה. עשינו סיורים, ראינו עדרים מצליחים והמגדלים
               שלנו הבינו את הצורך ללמוד מהם. אנחנו עדיין בתוך תהליך ההתקדמות,
               רבים מבקשים להצטרף אלינו. כשנהיה בטוחים שעלינו על הדרך הנכונה נצרף
               משפחות נוספות. אני משוכנע שנצליח, כשם שאנחנו מצליחים בתחום האקדמי;
               במשפחה שלנו יש היום שמונה רופאים, זה התחום הכי פופולרי".
               

         
         
         
         
         
         סלאמה
               בורסי – שיחה בחניון הרועה, בשיתוף חמי כהן
               

         
         
         
         
         
         "המשפחה שלי הייתה משפחה נודדת.
               גרנו בוואדי עץ שקמה, בוואדי חליג'י, בסביבת שדה בוקר. במשך שנים היה
               קשר מיוחד בין המשפחה ויהושע כהן, אבא של חמי וחבר קיבוץ שדה בוקר.
               זכור לי שבמשך ימים רבים היינו בלי מים, פנינו לשלטונות וכלום לא עזר,
               פנינו ליהושע כהן, והוא העביר צינור מים ובקצהו ברז. התחיל בינינו
               ויכוח למי שייך הברז. יהושע יישב את הסכסוך. כזה איש הוא היה, כולו
               מסור לקשר עם החברה הבדואית, עזר במה שיכול, וגם כעס כשעשינו דברים
               בניגוד לדעתו. הוא ליווה אותנו בשמחות ובאבל.
               

         
         
         
         
         
         אני סַלַאמֶה נולדתי בשנת 1960, בקרבת
               המקום שבו אנחנו יושבים (חניון הרועה). ישבנו על שטח של שמונה-עשר אלף
               דונם. חיינו בשלום עם הקיבוץ, עד שהגיעה דרישה מהנהגת הקיבוץ לשלטונות
               המדינה לפנות את הבדואים מסביבת הקיבוץ. נפגענו מאוד מכך שהשכנים שאתם
               חיינו בידידות דרשו לפנות אותנו.
               

         
         
         
         
         
         בשנת 1978 העבירו אותנו לנחל מֶשַש, זה היה
               שנה אחרי שהתחתנתי, אני זוכר שיהושע הגיע לחתונה, אבא נתן ליהושע
               שבריה וכבש. יהושע אמר: "מספיק לי שבריה". לאבא שלי היה קשר מיוחד עם
               שלטונות הצבא, הוא שירת כמושל צבאי. במשפחה שלנו כולם שירתו בצבא, אח
               שלי הקים את גדודי הסיור הבדואים, אני שירתי תשע שנים ביחידת הגששים.
               שלחו אותי לסיני ולראס-
               סוּדָאר. אבא פנה למפקד הממשל ואמר לו: 'מגיע לנו שהממשל ייתן את
               ברכתו למקום שבו אנחנו יושבים, כולנו שירתנו את המדינה'.
               

         
         
         
         
         
         ככל שאני זוכר אף פעם לא היה לנו יחס
               מועדף. היו לנו חיים מאוד קשים. לא היה שום קשר בין תרומתנו לתגמול
               כלשהו. אנחנו נושאים עמנו הרבה זיכרונות מפעילותנו בצבא. כך למשל:
               ביום שישי ערב פרוץ מלחמת ששת הימים, יחידת הגששים תפסה שני מפקדים
               מצרים שתצפתו על כוחותינו, והעבירה אותם לרפידים לתחקור, זה היה מאוד
               משמעותי למודיעין שדה.
               

         
         
         
         
         
         ב-1973 כשהמצרים חצו את תעלת סואץ, בין
               הראשונים שנתפסו היו הגששים. ביניהם אברהים אל עטרש שנלקח בשבי, ואל
               ג'יהַד שנהרג וגופתו הוחזרה במסגרת חילופי שבויים. המדינה שגתה בכך
               שלא נתנה למשרתים בצה"ל תנאים מועדפים. אם בשנות השבעים כל צעיר משבט
               אל עַזַזְמָה התגייס לצה"ל, הרי היום רק בודדים מתגייסים, ויש ניכור
               גדול בין החברה הבדואית ומדינת ישראל.
               

         
         
         
         
         
         צריך להבין שברגע שאין שום העדפה למי שמשרת
               בצה"ל, נוצר זלזול כלפי החיילים במדים והצעירים לא רוצים להתגייס. פעם
               ההורים ששירתו בצה"ל דרשו מבניהם להתגייס, היום הבנים לא מוכנים
               להתגייס וההורים מבינים את הסיבות. בעבר עד שנות השמונים המדינה ידעה
               לכבד את השייח'ים, שהיו ההנהגה הבדואית המקובלת, נתנה כבוד ללוחמים
               הבדואים, אנשים חיו בגאווה והחזירו למדינה באותה מטבע. היום אנחנו
               נמצאים במלחמת הישרדות.
               

         
         
         
         
         
         משנת 1975, בעת שהוקמה הסיירת הירוקה,
               רודפים אותנו, מגבילים את שדות המרעה, מזיזים אותנו בהתאם לצרכים של
               הצבא (שטחי אש), או של הקמת יישובים יהודיים. מדיניות ההריסות החלה רק
               בעשור האחרון. לפני יומיים באו לכפר להרוס מטבחון, הגיע גדוד של משמר
               הגבול עם מסוק. מי ששלח את הכוח לא חשב על ההשלכות שיש לאירוע כזה על
               כל החברה הבדואית. הילד שראה את ההריסה בכוח, זה ילווה אותו כל חייו,
               זה אירוע מעצב ומעציב.
               

         
         
         
         
         
         אני גדלתי אחרת, בשנים ששירתי, היו לי
               חברים יהודים, היו לנו חוויות משותפות, היינו גאים במדינה, היינו
               באותו צד של המתרס, לחמנו נגד אויב משותף. הלכנו ללוויות של יהודים
               שנפלו לצדנו בשדה הקרב והם באו לנחם אותנו באבלנו. היום יש נתק, אנחנו
               חשים רדופים. כמה אנשים יש כמו חמי כהן שממשיך את מורשת אביו בקשרי
               ידידות אמִתיים?"
               

         
         
         
         
         
         עולה הסוגיה של הקמת היישוב הקהילתי על שם
               בן גוריון. סַלַאמֶה מספר על השתלשלות הפרשה: "ממשלת ישראל קיבלה
               החלטה להקים מספר יישובים בתחום המועצה האזורית רמת נגב. בין השאר
               היישוב הקהילתי בן גוריון, שאמור לקום במשולש שבין קיבוץ רביבים, כפר
               רתמים וביר הדאג'. על פי תכנית המתאר הקמת היישוב הקהילתי אמורה לנגוס
               משטח השיפוט של ביר הדאג'".
               

         
         
         
         
         
         כל הסוגיה הזאת טעונה חומר נפץ. ניסיתי
               להבין את השתלשלות ההתרחשויות, ספק אם הבנתי. כך בערך זה קרה: אחרי
               קבלת החלטת הממשלה על הקמת היישובים היהודיים, בהתאם למפות ששרטטו
               באופן כללי את מיקום היישובים, שורטטה מפה שקבעה את גבולות הגזרה של
               היישובים. כאן נכנסה עמותת רגבים, שמטרתה
               לעקוב אחרי הבנייה ביישובים הבדואים.
               

         
         
         
         
         
         עמותת רגבים פנתה
               לבית המשפט המחוזי שיורה על הריסת בתי הבדואים שנמצאים בתחום המתאר של
               היישוב הקהילתי בן גוריון. הבדואים הגישו ערעור לבית המשפט העליון. זה
               פסק בניגוד להחלטת בית המשפט המחוזי, ואסר להרוס בתים בביר הדאג', לשם
               הקמת היישוב הקהילתי, עד שיגיעו להסדרה לגבי הקמת בתי הקבע בביר
               הדאג'.
               

         
         
         
         
         
         סַלַאמֶה מבהיר, "לכל הבעיות האלה יש פתרון
               שבסיסו גילוי רצון טוב משני הצדדים. בתחום המועצה האזורית רמת נגב יש
               לראש המועצה יכולת וסמכות לפעול לפי החוק ובשיקול דעת. אך העובדה היא
               שיש לו מטרה אחת, להקים רק יישובים יהודיים, והוא עושה הכול כדי לפגוע
               בביר הדאג'. בינתיים בית המשפט העליון מגן עלינו.
               

         
         
         
         
         
         בכל פגישה עם אנשי הממשל אנחנו מבהירים
               שאיננו אנשי מדון. אם ישבו אתנו בלי דעות קדומות ועם רצון אמִתי להגיע
               לפתרון, ימצאו באופן מפתיע המון רצון טוב מצדנו. אך זה מחייב לשנות את
               הגישה, לתת לנו את התחושה שמתייחסים אלינו ברצינות, ועם זאת שהנושאים
               והנותנים יהיו בעלי סמכות לביצוע. לא פעם נתקלנו בתופעה שהגענו
               להסכמות, עם השליחים שהגיעו להידבר אתנו, וכשהם חזרו לפקידות בכירה
               יותר העניין נתקע.
               

         
         
         
         
         
         לעתים אני חש שמדיניות ההריסות באה לרפות
               את ידינו. לי הרסו כבר פעמיים, כבר אין לי כוח לבנות את הבית מחדש. זה
               אף פעם לא דומה למה שהיה. אני מוכן לעבור מחר לשטח מוסכם, על פי הסכם
               שכבר נחתם. אך המדינה כל פעם קובעת מדיניות חדשה; חוסר ההסדרה הוא לא
               רק בגללנו. אם יתקיים משא ומתן רציני ורציף, אפשר יהיה לשכנע עשרות
               משפחות לעבור לשטח המוסדר.
               

         
         
         
         
         
         בהסדרה שנעשתה לפני מספר שנים, יש לי שני
               מגרשים שעליהם סוכם. מחר אני מוכן להתחיל לבנות, אני צריך אישור ורוצה
               את הזמן הדרוש לבנייה בהתאם ליכולת הכספית שלי. החשש הכי גדול שבו
               אנחנו חיים, הוא מפני חוסר התקפות של הסכמים שעליהם הסכמנו בעבר.
               ההרכב של הרשות להסדרת ההתיישבות הבדואית, משתנה בכל מספר חודשים,
               וכתוצאה מכך היא דנה מחדש בהחלטות שהתקבלו. גם החברה הבדואית הסבלנית,
               מאבדת את סבלנותה".
               

         
         
         
         
         
         אפילוג: בכל אחת מהפגישות שניהלתי לאחרונה
               עם הבדואים, הרגשתי בניגודיות של הדברים. מצד אחד פגשתי אנשים מאוד
               חביבים, שרואים ברכה בהידוק הקשר עם החברה היהודית. השיח שלי עם
               האנשים הוא גלוי עם המון פתיחות, לא חשתי שהם עושים עליי מניפולציה.
               אך מצד שני, יש להם כעס רב על הממסד הישראלי שכל הזמן מערים עליהם
               קשיים. הם מודאגים באמת ובתמים, הדור הצעיר מצד אחד יותר משכיל, אבל
               מצד שני הוא הרבה פחות סלחני. הוא נושא עמו את זיכרון העוני, את
               התחושה שהם נחשלים ולא רצויים בחברה היהודית. הם רוצים לפרוץ את מעגלי
               הסגירות של חברה מתבדלת, אך הם לא כנועים לממסד כמו הוריהם.
               

         
         
         
         
         
         הזמן לא פועל לטובת שני הצדדים. הבדואים
               אינם בעיה אסטרטגית, אך הם עוד חוליה שניתקת מהשרשרת ומצטרפת לשסעים
               של החברה הישראלית.
               

         
         
         
         
         
         סלימאן אבו
               ג'לידן – אזור עבדת, יחד עם חמי כהן
               

         
         
         
         
         
         באחת השבתות נסעתי יחד עם חמי
               כהן, להתארח אצל ידידיו הבדואים. חמי הסביר את הקושי לתאם מראש פגישה
               כזאת. גם אם הם יגידו "אהלן וסהלן" לא בטוח שיזכרו. לכן צריך פשוט
               לנסוע ולקוות שנמצא אותם בבית. כך עשינו. בשבת בבוקר נסענו לאזור
               עבדת, משם נסענו מערבה מכביש 40 לכיוון המאהל הבדואי. באנו לביתו של
               סלימאן, בהתחלה לא מצאנו אותו, אך אחרי בדיקה וחקירה נמצאה האבדה.
               כאמור הוא לא ידע על ביקורנו המפתיע.
               

         
         
         
         
         
         סלימאן שמח מאוד על הביקור של חמי ידידו
               משכבר הימים. הושיבו אותנו על מחצלת בפתח הבית. פתאום הגיעה בתו של
               סלימאן, נערה יפת תואר בת שמונה-עשרה ששמחה מאוד לראות את חמי, בטנה
               תופחת לקראת ילדה הראשון. חמי לחש לי שזה לא בסדר שלא הביא לה שום
               דבר, אך הא לא ידע שהיא תהיה אצל אבא שלה.
               

         
         
         
         
         
         חמי הסביר למארחו במבוכה מסוימת, שבאתי אתו
               כדי לשמוע דברים עליו ועל משפחתו, במסגרת כתיבת ספר על חיי הבדואים.
               קשה לדעת אם בגלל הכנסת האורחים המסורתית, הוא נענה לפנייתי לראיין
               אותו, או כי הוא מכיר בצורך לדבר על אורח חייו באמצע שום מקום.
               

         
         
         
         
         
         סלימאן בן שבעים ושלוש, דובר עברית בסיסית,
               כל הקדמה שעוברת על הדור הצעיר פסחה עליו ונראה שזה מתאים לו. הוא
               שייך לדור שהפסיק לנדוד, ומסתפק במה שהטבע מאפשר לו למען קיומו. אך עם
               זאת המציאות החדשה לא זרה לו, הוא חווה אותה בעיקר דרך ילדיו ונכדיו.
               אגב, אין לו מושג כמה נכדים יש לו, ובוודאי שאינו יודע את
               שמותיהם.
               

         
         
         
         
         
         סלימאן נולד ב-1943 באזור שדה בוקר, כעשור
               לפני שהוקם הקיבוץ. מים הם הביאו מעין מוּר, חרשו ודשו בגמלים. גידלו
               בעיקר חיטה, שעורה וטבק. הוא הראה לנו את הטבק שהוא מעשן ואמר שזה
               גידול עצמי. כל הגידולים היו על בסיס הגשם המועט שיורד באזור, פחות
               ממאה מ"מ גשם בשנה, או בשפתו של סלימאן, הכול בידי אלוהים.
               

         
         
         
         
         
         הוא מספר לנו שהם חלק ממטה אל עַזַזְמָה,
               שמורכב משנים-עשר שבטים. השבט שלהם בסיסו היה בקסיימה שבסיני; כשלא
               היה לעזים מה לאכול נדדו צפונה לאזור באר שבע, ישבו במקומות שהיו בהם
               מקורות מים. הם היו שייכים לשבטים אבו עיסָא וגְְ'ְלִידַָן. עודה אבו
               מועַמַר שהיה השייח של אל עַזַזְמָה, היה מַסְעוּדִין. כל השבטים
               התפרסו מאזור רהט בצפון ועד סיני, אזור קדש ברנע המקראית.
               

         
         
         
         
         
         אחרי הקמת קיבוץ שדה בוקר, היה למדינה
               עניין להרחיק את הבדואים דרומה. ב-1954 נשלח מכתב מהממשל הצבאי,
               באמצעות עַאוּדָה שְלַאווי מנכבדי האזור, שבו נאמר להם שינפיקו להם
               תעודות זהות בתנאי שינדדו דרומה. זה היה בסמוך לרצח ברברה פרופר, חברת
               שדה בוקר, בעת שרעתה את העדר של הקיבוץ. רבים מהבדואים ברחו לקסיימה
               וחלק לירדן. מאוחר יותר באותה שנה אפשרו להם לחזור ולחיות באזור
               עבדת.
               

         
         
         
         
         
         המגן הגדול שלהם באזור היה יהושע כהן, מי
               שהיה מראשי לח"י, תנועת המחתרת המיליטנטית, שעשתה פעולות טרור כדי
               לסלק את הבריטים מהארץ. יהושע כהן, שבעצמו היה טיפוס של נווד, כיבד
               מאוד את אורח החיים של הבדואים. קשר עם שכניו קשרי ידידות, דאג לספק
               להם מים, ומזון, ולחץ על השלטונות שלא יגרשו אותם מהאזור, וגם ביקש
               שיספקו להם נשק להגן על עצמם מפני שבטים אחרים שבאו מסיני והתנכלו
               להם.
               

         
         
         
         
         
         יהושע כהן ניהל ויכוח מתמיד עם רשויות
               הביטחון שסברו שהנוכחות של הבדואים באזור מסכנת את היישובים היהודיים.
               יתרה מכך, העובדה שבן גוריון, ראש ממשלת ישראל הראשון, בא להתגורר
               בשדה בוקר, חייבה להגביר את השמירה עליו מפני כל גורם עוין שעלול
               להתנקש בחייו. אולם יהושע לא ויתר וניצח במאבק. מה שהאיץ את השינוי
               ביחס לבדואים. חמי סיפר על מקרה שהתרחש בשנת 1956 בסמוך למלחמת
               סיני.
               

         
         
         
         
         
         "סלימאן יחד עם דודתו הלכו לרעות את העדר
               בקרבת נחל הרועָה (על שמה של ברברה פרופר שנרצחה בקרבת מקום), הם היו
               בני שלוש-עשרה. כאשר ראו באחת המערות ארבעה מחבלים מסתתרים, מיהרו
               לדוד סַלַאמֶה אבו גַרְדוּד וסיפרו לו מה ראו. הוא בא אתם למערה וראה
               את המחבלים ישנים, הלך לקיבוץ שדה בוקר להזמין תגבורת, הגיע כוח מצויד
               ברובים ורימונים, השליכו לעברם רימון וירו עליהם. הם נסו על נפשם, אבל
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         לאחר המקרה הזה, אבא ניתק את קשריו עם
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         כשהתארחנו חמי ואני אצל סלימאן אבו
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         סלימאן ספר בפשטות ובכאב: מראשית שנות
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         אך כדי שלא ייבנה שום מבנה בלתי חוקי שישמש
               קורת גג, הקימו בשנת 1976 את הסיירת הירוקה, העמידו בראשה את אלון
               גלילי, איש מדרשת שדה בוקר, והטילו עליו את המשימה לשמור על קרקע
               הלאום. אלון ואני שירתנו יחד עשרות שנים בצנחנים במילואים. יחד נלחמנו
               ממלחמת ששת הימים ועד מלחמת לבנון הראשונה. את תפקידנו הצבאי עשינו
               יחד במסירות, אך לא חדלנו להתווכח על דרכה המוסרית של מדינת
               ישראל.
               

         
         
         
         
         
         בשנת 1981, במסגרת תפקידו כמפקד הסיירת,
               הגיע אלון לביתו של סלימאן ונטל ממנו ברשות המדינה את מאתים חמישים
               ושלוש העזים שהיו בבעלותו. באותו מעמד סלימאן קבל מכתב התחייבות
               שישולמו לו מאתים ארבעים אלף שקל על הגזלה; כעבור מספר שנים קבל עשרים
               אלף שקלים ישנים. מעבר ללקיחת מקור הפרנסה, הייתה בכך פגיעה עמוקה
               במסורת של קיום בכבוד מרעיית צאן. המבצע הזה נעשה בתקופה שסלימאן היה
               אזרח עובד צה"ל.
               

         
         
         
         
         
         ההסבר של המדינה לצעד הזה היה שהעזים
               פוגעות בצומח המדברי, הן אוכלות את השיחים והעצים, עד הגובה שהן יכולת
               להגיע אליו על רגליהן האחוריות. סלימאן מספר כמעט בלחש, אולי יבוא
               חלילה מישהו מהשלטונות ויתבע את עלבונו, שעכשיו נגזר עליו להמשיך
               בחיים שאין בהם טעם לפי המסורת הבדואית. בחיים הקודמים, כדרכם של
               הבדואים, היה שקט נפשי. הבדואים לא מתלהמים ולא מאיימים, הם מבקשים רק
               שיניחו להם לנפשם, שיוכלו לגדל את ילדיהם להיות אוהבי אדם.
               

         
         
         
         
         
         לסלימאן, כמו לזקנים אחרים בחברה הבדואית,
               אין יכולת להשוות את שבעים שנות חייו בעוני, לאורח החיים השונה
               לחלוטין של מרבית החברה היהודית. באירוח בחצרו של סלימאן, בחום הלוהט,
               עם ספלי התה והקפה, אתה נכנס לפרופורציה ומבין מהם עוני ומחסור כחלק
               מהחיים.
               

         
         
         
         
         
         סלימאן לא יכול היה לוותר אפילו על מראית
               עין של קשר אל האדמה והמרעה, היום יש לו שלושים עזים ועשר כבשים. לא
               כדי להתפרנס, אלא כדי שתהיה אפשרות לצאת למרעה ולהביא מעט חלב הביתה.
               הפרנסה המועטה באה מהביטוח הלאומי ומהשלמת הכנסה, ומהרצון הטוב של
               הילדים שמדי פעם נותנים כסף ומביאים מזון. סלימאן ניסה להצטרף לרוב
               בניו שחיים בביר הדאג', אך אפילו היישוב המוכר הזה, נטול התשתיות
               הבסיסיות, נראה בעיניו יותר מדי מתקדם. הניסיון לא צלח, סְלימאן חי עם
               אחד מילדיו על כביש 40 בלב המדבר.
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         ממרום המגדל במצפה רביבים, שנוסד בשנת 1943, מתגלה מרחב בלב מדבר: מצפון רואים את קיבוץ רביבים טובל בירק, דשאים, עצי נוי מדבריים;
               ביניהם מבצבצים בתי החברים, הם בולטים בצניעותם. מסביב גינות נוי מטופחות, שקט של מדבר ושלווה של אנשים שקיומם לא מוטל בספק.

         
         
         במרחק נגיעה מדרום לקיבוץ יושב הכפר הבדואי ביר הדאג'. הוא משתרע על פני עשרים אלף דונם של פחונים, צריפים ואוהלים, נטולי כל סדר
               ותכנון. הצופה מתצפית המגדל, מבחין בעוני ובדלות.

         
         
         המרחק הגאוגרפי בין רביבים לביר הדאג' לא מעיד על המרחק המנטלי, הקיומי, בין שני יישובים ששום דבר לא יכול לחבר ביניהם, מלבד העובדה
               שאני וסלאמה ידידי מחזיקים באותה תעודת זהות כחולה.

         
         
         הפער הנפער בין רביבים לביר הדאג' ובין עומר לאבו כף משקף את יחס החברה הישראלית לחברה הבדואית. וכן את התנהלות המנהיגות הבדואית
               בעשרות השנים האחרונות – סרבנות להתלכד סביב הפתרונות שהוצעו לה.

         
         
         נטלתי על עצמי תפקיד צנוע: להאזין לרחשי הלב של אנשים מהקהילה הבדואית, להקשיב למצוקות ולתקוות, כיצד הם רואים את המציאות שבה
               הם חיים ואת עתידם בחברה הישראלית.

         
         
         הבאתי דברים בשם אומרם.

         
         
         יגאל צחור, חבר קיבוץ רביבים, סופר חוקר ופובליציסט.

         
         
         ספריו הקודמים של יגאל צחור: לכתך במדבר, 2000; דרך נשר בשמים,2007; עוטף ישראל, 2010; בעיני הבנים, 2012; שיח חולמים, 2015; יומן
               מבצע-צוק איתן ,2015. 

         
         
         
         
         
         
         
         
         
         
         
      

   
      
         
         פרטי מהדורה אלקטרונית

         
         שם הספר: החצר האחורית שלנו
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OEBPS/Fonts/DejaVuSansLICENSE.txt
Fonts are (c) Bitstream (see below). DejaVu changes are in public domain.
Glyphs imported from Arev fonts are (c) Tavmjong Bah (see below)

Bitstream Vera Fonts Copyright
------------------------------

Copyright (c) 2003 by Bitstream, Inc. All Rights Reserved. Bitstream Vera is
a trademark of Bitstream, Inc.

Permission is hereby granted, free of charge, to any person obtaining a copy
of the fonts accompanying this license ("Fonts") and associated
documentation files (the "Font Software"), to reproduce and distribute the
Font Software, including without limitation the rights to use, copy, merge,
publish, distribute, and/or sell copies of the Font Software, and to permit
persons to whom the Font Software is furnished to do so, subject to the
following conditions:

The above copyright and trademark notices and this permission notice shall
be included in all copies of one or more of the Font Software typefaces.

The Font Software may be modified, altered, or added to, and in particular
the designs of glyphs or characters in the Fonts may be modified and
additional glyphs or characters may be added to the Fonts, only if the fonts
are renamed to names not containing either the words "Bitstream" or the word
"Vera".

This License becomes null and void to the extent applicable to Fonts or Font
Software that has been modified and is distributed under the "Bitstream
Vera" names.

The Font Software may be sold as part of a larger software package but no
copy of one or more of the Font Software typefaces may be sold by itself.

THE FONT SOFTWARE IS PROVIDED "AS IS", WITHOUT WARRANTY OF ANY KIND, EXPRESS
OR IMPLIED, INCLUDING BUT NOT LIMITED TO ANY WARRANTIES OF MERCHANTABILITY,
FITNESS FOR A PARTICULAR PURPOSE AND NONINFRINGEMENT OF COPYRIGHT, PATENT,
TRADEMARK, OR OTHER RIGHT. IN NO EVENT SHALL BITSTREAM OR THE GNOME
FOUNDATION BE LIABLE FOR ANY CLAIM, DAMAGES OR OTHER LIABILITY, INCLUDING
ANY GENERAL, SPECIAL, INDIRECT, INCIDENTAL, OR CONSEQUENTIAL DAMAGES,
WHETHER IN AN ACTION OF CONTRACT, TORT OR OTHERWISE, ARISING FROM, OUT OF
THE USE OR INABILITY TO USE THE FONT SOFTWARE OR FROM OTHER DEALINGS IN THE
FONT SOFTWARE.

Except as contained in this notice, the names of Gnome, the Gnome
Foundation, and Bitstream Inc., shall not be used in advertising or
otherwise to promote the sale, use or other dealings in this Font Software
without prior written authorization from the Gnome Foundation or Bitstream
Inc., respectively. For further information, contact: fonts at gnome dot
org. 

Arev Fonts Copyright
------------------------------

Copyright (c) 2006 by Tavmjong Bah. All Rights Reserved.

Permission is hereby granted, free of charge, to any person obtaining
a copy of the fonts accompanying this license ("Fonts") and
associated documentation files (the "Font Software"), to reproduce
and distribute the modifications to the Bitstream Vera Font Software,
including without limitation the rights to use, copy, merge, publish,
distribute, and/or sell copies of the Font Software, and to permit
persons to whom the Font Software is furnished to do so, subject to
the following conditions:

The above copyright and trademark notices and this permission notice
shall be included in all copies of one or more of the Font Software
typefaces.

The Font Software may be modified, altered, or added to, and in
particular the designs of glyphs or characters in the Fonts may be
modified and additional glyphs or characters may be added to the
Fonts, only if the fonts are renamed to names not containing either
the words "Tavmjong Bah" or the word "Arev".

This License becomes null and void to the extent applicable to Fonts
or Font Software that has been modified and is distributed under the 
"Tavmjong Bah Arev" names.

The Font Software may be sold as part of a larger software package but
no copy of one or more of the Font Software typefaces may be sold by
itself.

THE FONT SOFTWARE IS PROVIDED "AS IS", WITHOUT WARRANTY OF ANY KIND,
EXPRESS OR IMPLIED, INCLUDING BUT NOT LIMITED TO ANY WARRANTIES OF
MERCHANTABILITY, FITNESS FOR A PARTICULAR PURPOSE AND NONINFRINGEMENT
OF COPYRIGHT, PATENT, TRADEMARK, OR OTHER RIGHT. IN NO EVENT SHALL
TAVMJONG BAH BE LIABLE FOR ANY CLAIM, DAMAGES OR OTHER LIABILITY,
INCLUDING ANY GENERAL, SPECIAL, INDIRECT, INCIDENTAL, OR CONSEQUENTIAL
DAMAGES, WHETHER IN AN ACTION OF CONTRACT, TORT OR OTHERWISE, ARISING
FROM, OUT OF THE USE OR INABILITY TO USE THE FONT SOFTWARE OR FROM
OTHER DEALINGS IN THE FONT SOFTWARE.

Except as contained in this notice, the name of Tavmjong Bah shall not
be used in advertising or otherwise to promote the sale, use or other
dealings in this Font Software without prior written authorization
from Tavmjong Bah. For further information, contact: tavmjong @ free
. fr.

$Id: LICENSE 2133 2007-11-28 02:46:28Z lechimp $
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OEBPS/Fonts/TaameyFrankCLMLicense.txt
This package of fonts is distributed under the terms of GNU General Public License
version 2 (see file GNU-GPL).
 
"Taamey Frank CLM" fonts are copyright (C) 2010 by Yoram Gnat (gyoramg@users.sourceforge.net). All rights reserved.
‫ ‬
As a special exception, if you create a document which uses these fonts, and embed any of them or unaltered portions of these fonts into the document, these fonts do not by themselves cause the resulting document to be covered by the GNU General Public License. This exception does not however invalidate any other reasons why the document might be covered by the GNU General Public License. If you modify these fonts,
you may extend this exception to your version of the fonts, but you are not obligated to do so. If you do not wish to do so, delete this exception statement from your version.
   
"Taamey Frank CLM" fonts in this package are free software: you can redistribute them and/or modify them under the terms of the GNU General Public License as published by the Free Software Foundation, either version 3 of the License, or (at your option) any later version.
 
"Taamey Frank CLM" fonts in this package are distributed in the hope that they will be useful, but WITHOUT ANY WARRANTY; without even the implied warranty of    MERCHANTABILITY or FITNESS FOR A PARTICULAR PURPOSE.  See the GNU General Public License for more details in http://www.gnu.org/licenses/.
 
This license is only valid for the  "Taamey Frank CLM" fonts and not to the document, package or EPUB file in which they are included.
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