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חנני ה' מאת הרב משה פריד-  משפטים

משפטים

בס"ד

משפטים  -  תשס"ג

שמות פרק כא פסוקים א-ב
"א)  ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם  ב)  כי תקנה עבד עברי שש שנים יעבד ובשבעת יצא לחפשי חנם"

פרשתנו באה אחרי מעמד הר סיני, אחרי מעמד קבלת התורה, אחרי עשרת הדברות, אחרי הוראה והדרכה  של עשר כללים שמהווים את ההגדרה מה זה להיות יהודי. כללים שכלולה בתוכם כל התורה כולה
, כל דרכי ההתנהגות וכל הדינים שיהודי חייב להתחזק ולקיים אותם.

 אחרי מעמד נשגב זה היינו מצפים שהמשך ההדרכה בפרטים תהיה בענינים נשגבים, כגון אמונה, או שבת. היינו מצפים אולי שפרשת ההמשך
 תעסוק במצוות ששייכות לבני ישראל במדבר ולקשר במיוחד עם ה' ,כמו פרשת תרומה שמדבר על בניית המשכן שכולל בה, גם שייכות לשהות במדבר וגם הקשר המיוחד בין בני ישראל לאביהם שבשמים. ולעומת זאת פרשתנו מתחיל בענין שלו היה לו שייכות במדבר, וגם לא שייך בכלל לחיי היום יום של היהודי. התחלת הפרשה מתעסקת בנושא שנראה שולי מאד, הנושא של עבד עברי שנמכר בגנבתו.

הרבה מפרשים מסבירים את הענין של התחלת פרשת משפטים בנושא של עבד עברי
, אבל אנו נתבונן בגישה מהותית על עצם קיום המצוות שנוכל ללמוד מהסמכת עבד עברי לעשרת הדברות.

בהמשך פרשתנו יש שתי מילים שאנו בתור עם מתגאים על מאמרם, והן משמתשמות לנו כמורה דרך בעבודת הקב"ה. בפרק כד פסוק ז "ויקח ספר הברית ויקרא באזני העם ויאמרו כל אשר דבר ה' נעשה ונשמע
"

מילות אלו הן סמל של אמונת ישראל בהקב"ה ובדרכיו כדברי ר אליעזר במסכת שבת דף פח עמוד א
"אמר רבי אלעזר: בשעה שהקדימו ישראל נעשה לנשמע יצתה בת קול ואמרה להן: מי גילה לבני רז זה שמלאכי השרת משתמשין בו? דכתיב ברכו ה' מלאכיו גברי כח עשי דברו לשמע בקול דברו, ברישא עשי, והדר לשמע"

מילים אלו הן מראין נכונות בני ישראל לקיים דברי הקב"ה בכל מצב ובכל מקום ה"נעשה" לפני הנשמע. ובזכות מילים אלו זכינו למעמד מיוחד כהמשך הגמרא שם "דרש רבי סימאי: בשעה שהקדימו ישראל נעשה לנשמע, באו ששים ריבוא של מלאכי השרת, לכל אחד ואחד מישראל קשרו לו שני כתרים, אחד כנגד נעשה ואחד כנגד נשמע"

הנחלת יעקב בפרשת יתרו שואל בשם המהרש"א על נושא הכתרים שמובא בגמרא. הרי אפשר להבין את קשירת הכתר בזכות הקדמת המילה "נעשה", אבל למה זכו ישראל לכתר בשביל המילה "נשמע"? מה הזכות הגדולה במילה של "נשמע" אחרי שכבר קבלו בני ישראל את ה"נעשה"?

הנחלת יעקב מתרץ את הענין מבוסס על דברי ר' נהוראי בקידושין דף פב עמוד א
"רבי נהוראי אומר:  ..... מצינו שעשה אברהם אבינו את כל התורה כולה עד שלא ניתנה, שנאמ' עקב אשר שמע אברהם בקולי וישמור משמרתי מצותי חוקותי ותורותי"

על מדרש זה אומר הנחלת יעקב "ומאין היה יודע אברהם אבינו התורה ... דכל מצוות התורה הם תיקוני הנפש ולאברהם שהיה השגת שלימה בתכלית השיג המצווה וקיימם אף שלא נתנם..."

כלומר אברהם ברצונו להידבק בהקב"ה, השיג בשכלו הטהור ובהשגתו השלימה את כל דרכי תיקוני הנפש שמתבטאות דרך מצוות התורה.

והרמב"ם כותב בהלכות יסודי התורה פרק ז הלכה ו
"מה הפרש יש בין נבואת משה לשאר כל הנביאים שכל הנביאים בחלום או במראה ....., משה רבינו לא על ידי מלאך שנאמר פה אל פה אדבר בו, ונאמר ודבר ה' אל משה פנים אל פנים, .... כלומר שאין שם משל אלא רואה הדבר על בוריו בלא חידה ובלא משל"

מכאן אנו רואים שאברהם אבינו השיג את מדרגתו הגדולה בלי האספקלריא הבהירה של שיחה מפורשת עם הקב"ה.

לעומת אברהם אבינו במעמד הר סיני כל עם ישראל הגיע למדרגה שהקב"ה מדבר עם כל אחד ואחד בצורה ישירה, כלומר הם הגיעו לרמה של "השגת שלימה בתכלית". לכן בהשגה כה ברורה ,בהשגת האמת הברורה, בני ישראל השיגו והבינו את כל מצוות התורה בלי נתינתה ועל זה אמרו "נעשה", נעשה את כל מה שהשגנו במעמד סיני כי זהו האמת לאמיתו.
 אבל ה"נשמע" של עם ישראל, הנחלת יעקב מסביר, היתה במדרגה אפילו יותר גדולה. כי משמעות הנשמע היה "שהיו רוצים ג"כ שיגזור עליהם המצות והיו רוצים בשמיעה ג"כ כדי שיהיו מצווים ועושים" כלומר למרות שהגיעו למדרגת השגה כה גדולה לחשב את כל המצוות, לא רצו לקיים אותן רק מכח שכלם והשגתם הם רצו לקבל אותם כציווי מהקב"ה. רצו שקיום המצוות לא יבוא מטעם עצמם אלא מטעם ציווי ה'. כי קיום מצוות מטעם ציווי הקב"ה מראה כמה אנו רוצים להיות משועבדים להקב"ה.

יש עוד נקודה בנושא של הנשמע, כי לפי שאלת המהרש"א הקודמת יכולנו לשאול בשביל מה צריך את ה"נשמע", הרי ה"נעשה" היה העיקר. אלא ה"נשמע" בא להראות שחייבים לשמוע ולהבין בדרכי ה' ולא רק לקיים המצוות כמצות אנשים מלומדה. כי דרך חקר המצוות נגיע לעבודת הקב"ה יותר מושלמת.

ראינו כמה ה"נשמע" משפיעה על קיומנו של המצוות, גם מצד ציווי מפי ה' וגם מצד דרך להתקרב יותר לשלימות עבודתנו את הקב"ה. עתה נעיין במצוות עבד עברי כדי "לשמוע"  מהותו, ואז נבין את הקשר שלו לענין של קבלת התורה.

בדרך כלל כשמעיינים במצוה של עבד עברי אנו רואים בו מצוה חברתי מצווה שבאה לתקן עיוותים וקלקולים בחברה. עבד עברי הוא אדם שנתפס בגניבתו, שאין לו דרך לשלם בחזרה את גניבתו. ובית דין ,במקום לשלוח אותו לכלא, מקום של אוסף רשעים שיכולים לקלקל אותו יותר
, שולחים את הגנב לסביבה של אווירה טובה אצל אדון בעל אמצעים שילמד ממנו  את הדרך הטובה. וכן דואגים לאשתו ובניו שיהיה מה לאכל. ובסוף תקופת הענש לא שולחים אותו בלי כלום שיכול לגרום לגניבה נוספת אלא מעניקים מספיקים לו מספיק כדי שיוכל להתאושש ולעמוד על רגליו בכוחות עצמו.

האלטר מסלובודקא מאיר לנו צד אחר של ענין של העבד עברי. הרי רוב אנשים בעולם לא היו מוכנים להכניס גנב מורשע בתוך ביתם. ולא רק שאדון זה מכניס את הגנב לביתו הוא נותן לו מחייתו וגם מחיית אשתו ובניו. נוסף לכך בתום שרותו מעניק לו מענק להמשיך את דרכו. ועוד יותר תמוהה היא דברי הגמרא במסכת ערכין דף ל עמוד ב "כי טוב לו עמך - עמך במאכל, עמך במשתה, שלא תהא אוכל פת נקיה והוא אוכל פת קיבר, אתה שותה יין ישן והוא שותה יין חדש, אתה ישן על גבי מוכין והוא ישן על גבי קרקע, מיכן אמרו: הקונה עבד עברי, כקונה אדון לעצמו" ובתוספות מסכת קידושין דף כ עמוד א  ד"ה כל הקונה (ששם מובא מאמר זה) "כדאיתא בירושלמי דפעמים אין לו אלא כר אחת אם שוכב עליו בעצמו אינו מקיים כי טוב לו עמך ואם אינו שוכב עליו וגם אינו מוסרו לעבדו זו מדת סדום נמצא שע"כ צריך למסור לעבדו והיינו אדון לעצמו".

הרי מצד האדון, הוא נכנס ל"עבדות" שהוא אפילו משלם עליו! אלא מצוה זו לאדון היא מצוות צדקה בדרגה לא ישוער. הוא קיום דברי ה' בדקדוק על דבר שכה קשה מבחינת ההבנה והרצון הטוב. 

ותיקון הנפש של האדון מלמדת אותנו  הוא כמה צריכים להבין ו"לשמוע" את צרות אחינו. רק ההבנה וה"שמיעה" את מצב העבד יתן לאדון את הכח לתת כל כך הרבה ברצון הטוב שירגיש העבד טוב, כי אם האדון יעשה את זה בתוך התנשאות או הרגשה "טובה" ולא מתוך שיתוף במצב העבד, לא יהיה לעבד "טוב לו עמך".

כאן רואים את תיקון הנפש של האדון וגם של העבד במצווה אחת. ויותר מזה זה גם תיקון נפש לילדי הגנב, אבל עוד יותר זה חינוך מעולה לבניו של האדון לראות אותו מקיים מצוה זו! 

לכן דווקא מצות עבד עברי שכולל תיקון לחברה וכן תיקון לחלש -  הגנב העני  - במכלל חייו, ותיקון לחזק -  האדון, בענין של השתתפות בצער ומצב חבירו -  ומלמדת עד לאן אפשר להגיע במצות הקב"ה, וכמה זה משפיע לכל הצדדים וגם לבנים ולדורות  , היא מצווה שמשקפת את עשרת הדברות ואת דרכי קיומן.

� הרב סעדיה גאון, באחד מספריו שייך כלאחת מתרי"ג מצוות התורה לאחת הדברות בעשרת הדברות


� רש"י שמות פרק כא פסוק א "ואלה המשפטים - כל מקום שנאמר אלה פסל את הראשונים, ואלה מוסיף על הראשונים, מה הראשונים מסיני, אף אלו מסיני"





� לדוגמא עיין רש"ר הירש על התורה


� שמעתי הארה נפלאה מאת מכירי מכובדי  ר' שמשון וולדמן -  פרק כד פסוק ז דהיינו שאנו נקיים "נעשה ונשמע" 24 שעות ביום 7 ימים בשבוע


� עיין דברנו בשם הרב ש"ך בפרשת חיי שרה


� עיין במכתב מאליהו על הענין של "כפה עליהם הר כגיגית" שמסביר שבעצם בשעת מתן תורה הקב"ה הראה להמ את האמת לאמיתו.


� כי הרי הסיבה שאדם זה גנב כנראה היא מעוני כה גדול שאין לו אפילו מאיפה להחזיר את גנבתו ולא מתוך רשעות גרידא





