משפטים

בס"ד

פרשת משפטים תשס"ה

אגירי יומא

יש מפרשים ששואלים על מיקומה של פרשת משפטים בין פרשת יתרו לפרשת תרומה. הרי פרשת יתרו מסתיימת עם ציווי ששייך למזבח במשכן ופרשת תרומה והפרשיות עד סוף הספר בעיקר עוסקות בענייני המשכן, אז למה פרשת משפטים שעוסקת בעיקר בעניינים שבין אדם לחברו נמצאת בין שתי הפרשיות הללו?

יש מפרשים את טעם מיקומה של פרשת משפטים בכדי ללמד שגם מצוות 'הגיוניות' כמו הרבה מן המצוות שבפרשת משפטים הן מאת הקב"ה כדי לקרב אותנו אל ה' כמו ציווי המשכן.  כך רואים בדברי הרמב"ן בפרשת כי תצא (פרק כב פסוק ו"מה שמצא בב"ר וכי מה איכפת לו להקב"ה בין שוחט מן הצואר לשוחט מן העורף, הא לא נתנו המצות אלא לצרף בהם את הבריות שנאמר כל אמרת אלוה צרופה וזה הענין שגזר הרב במצות שיש להם טעם, מבואר הוא מאד כי בכל אחד טעם ותועלת ותקון לאדם, מלבד שכרן מאת המצוה בהן יתברך ...  אבל התועלת באדם עצמו למנוע ממנו נזק או אמונה רעה או מדה מגונה, או לזכור הנסים ונפלאות הבורא יתברך ולדעת את השם. וזהו "לצרף בהן", שיהיו ככסף צרוף, כי הצורף הכסף אין מעשהו בלא טעם, אבל להוציא ממנו כל סיג, וכן המצות להוציא מלבנו כל אמונה רעה ולהודיענו האמת ולזוכרו תמיד"
מדברי הרמב"ן אנו רואים שיש השפעה רבה מאוד למצוות ה', אפילו מצוות שהן נראות 'הגיוניות וטבעיות'. לכן ראוי לנו להתבונן על עומק משמעותן של המצוות בפרשה. לכן נתבונן בכמה מן המצוות והשפעתן עלינו, מצוות אלו שנבחרו נראות לעניות דעתי כמסר אחד מאוד חשוב בנושא ההתבוננות של תפקיד של האדם בעולמו. וודאי אפשר לראות את אותו קשר בהרבה היבטים שונים כי שבעים פנים לתורה, אבל עתה זאת תרומתי הקטנה ללימוד חשוב זה.

רש"י בפרק כג פסוק א מסביר "לא תשא שמע שוא - כתרגומו לא תקבל שמע דשקר, אזהרה למקבל לשון הרע, ולדיין, שלא ישמע דברי בעל דין עד שיבא בעל דין חבירו
", השל"ה מראה לנו כאן היבט נוסף בקשר לאדם עצמו שאפשר ללמוד מפירושו של רש"י שהציווי כולל את האזהרה לדיין לא לשמוע בעל דין אחד בלי נוכחות הבעל דין השני. השל"ה מביא בשם רבי מנחם הבבלי, שאפשר להסביר שמדובר על האדם שמגיע לעולם האמת ועומד בדין לפני הקב"ה ויש שני בעלי דינים שטוענים ונטענים לפני ה', גופו של האדם ונשמתו. הנשמה טוענת נגד הגוף שלא קיים את המצוות וציווי ה' בדרך הטהורה שהנשמה, שהיא חלק מאלוק ממעל, רצתה לקיים אותם.  אבל כשמתעכל הבשר של האדם הרי רק נשאר בעל דין אחד ואז הקב"ה מפסיק לדון את אותו האדם ואז הנשמה חוזרת 'ליסודה ומקורה'. מדברי השל"ה אנו רואים שהלכות הדיינים שייכים לעולם האמת ושהקב"ה רק ידון לפי חוקים אלו
.  
כך גם נוכל להסביר עוד הלכות שמובאות בפרשה כגון פרק כג פסוק ג "ודל לא תהדר בריבו" וכן בפסוק ו "לא תטה משפט אבינך בריבו" שתי הלכות אלו מזהירות את הדיין לא להטות את הדין לפי מצבו של האדם, פסוק ג מצווה לא להטות דין מתוך רחמנות ואילו המצווה בפסוק ו מדברת שלא להסתכל על רשעות קודמת של האדם בזמן הדין, וכך כותב ספר החינוך מצוה פא "שלא להטות הדין על אחד מבעלי הדין כשידע שהוא רשע בעל עבירות, שנאמר לא תטה משפט אביונך בריבו. ופירושו שהוא אביון במצוות, שאין במשמע שיהא אביון בממון, שאין צריך לומר שלא יטו עליו הדין לגזול ממנו בעניו, אלא נצטוינו שאף על פי שהוא רשע לא יאמר הדיין הואיל ורשע הוא אטה עליו את הדין, כי המשפט ברשעים לאלהים הוא ולא לו" ולפי דברי השל"ה אנו יכולים ללמוד על מהלך הדין של כל אדם לפני הקב"ה שהוא שופט אותו כמו שהוא דין אמת בלי הטיות כל שהן. 
אפשר להוסיף למשמעות הדברים האלו בקשר לטענת יצר הרע הידועה. לפעמים היצר הרע מנסה לשכנע את האדם שאין טעם להשתדלותו בענייני עבודת ה', כי הרי בכל מקרה הוא חוטא ולא ראוי לשום קשר עם הקב"ה כי הוא התרחק כל כך מה'
. לא כמו הצדיקים הקרובים יותר לה' להם יש קשר יותר קרוב לה' לכן  בקשתם להתקרב תענה יותר. לכן בא הכתוב ללמדנו שבכל מצב שבו אנו נמצאים יהיה לנו דין אמת, ואפשר להסביר את העניין לפי רעיון שפעם שמעתי. הרי ידוע שלה' אין גבולות לא של זמן ולא של גוף, כלומר ההגדרה שאנו משתמשים בה היא שהקב"ה הוא אין סופי. עוד ידוע שכל מספר או מרחק שנחסר מאין סוף עדיין תישאר תוצאה של אין סוף. לכן מבחינת הקשר של הקב"ה אלינו לא משנה כמה שיהיה המרחק שהתרחקנו חס וחלילה עדיין מבחינת ההסתכלות זה אותו אין סוף שהתחלנו בו. לכן כל אחד אפילו מי שהרחיק לכת מאוד מה' עדיין יכול להתקרב יותר לה' כי מבחינת מרחקים מה' כולם במרחק אין סופי.
אבל יוצא לפי דברים אלו שאפשר לטעון, למה להשקיע יותר מדי בעבודת ה' הרי בסוף המרחק לא משתנה? אלא כאן אנו חוזרים לדברינו הראשונים שהמצוות באות לצרף את הבריות, נכון שהקב"ה הוא אין סופי לכן מבחינת ה' כל אדם יכול להתקרב אליו כי המרחק אינו למדידה מהסתכלות ה' אלינו, אבל הרי כל אדם הוא כן סופי גם מבחינה גשמית ואפילו מבחינה רוחנית נשמתו היא סופית, לכן מצד האדם הוא חייב להתקדם ולהביא את עצמו להתקרב לה' מבחינתו. לכן הקב"ה נתן לנו את המצוות בשבילנו לזכך את עצמנו הן מבחינה גשמית והן מבחינה רוחנית. כי כמה שנוכל לזכך את עצמנו מבחינתנו אנו מתקרבים יותר ויותר להקב"ה.
כדי להבין משמעות תפקידנו בהתקרבות לה' נתבונן בעוד הלכה מן הפרשה, בפרשה אנו לומדים על שומר שכר וההתחייבויות שלו לאדונו, שומר שכר דומה לפועל שיש לו אחראיות של שמירה בשכר, ומובא במסכת עירובין דף סה עמוד א דיון בקשר ללימוד תורה בלילה (בסוף נספק שזה שיש עניין מיוחד ללמוד בלילה)  "אמר רב נחמן בר יצחק אנן פועלי דיממי אנן (אנו פועלי יום) רב אחא בר יעקב יזיף ופרע (לווה על זמנו ופרע)", רב נחמן רצה להגיד שעיקר הלימוד וההתחייבות של האדם זה בלימודו ביום, כי אנו פועלים ביום, ואילו רב אחא לווה ופרע, דהיינו אם לא הספיק את לימודו ביום היה משלים את הלימוד בלילה. וכך נפסק בשולחן ערוך אורח חיים סימן רלח סעיף ב "אם יש לו חק קבוע ללמוד כך וכך ליום והיה טרוד ביום ולא השלימו, ישלימנו בלילה מיד" ועל זה משנה ברורה מפרש "כלומר אפילו בלילות הקצרים מחוייב להיות ניעור בלילה כדי להשלים חוקו ולא יאחר זה עד יום מחר כי יום של אחריו מחוייב בפני עצמו ונמצא דיום זה לא השלים חוקו והוי מעוות לא יוכל"
רואים מדברי השולחן הערוך והמשנה את החשיבות לקיים את תפקידנו כפועלי יום. הריטב"א מגדיר שפועלי יום הינם שכירי יום. לכן אנחנו צריכים להתבונן קצת בהלכות של שומר שכר, כדי להבין מה היא האחראיות המוטלת עלינו בתורה ומצוות כשכיר יום. דיני חיובי השומר שכר הם:
· מתחייב על גניבה
· מתחייב על אבידה וכל סכנה מצויה
· פטור מן האונס
בגלל שאנו שומרי שכר על עצמנו אנו חייבים גם לשמור על התנאים של כל שומר שכר.
מבחינת גניבה – אנו חייבים לדאוג שלא ניתן לזמן שלנו להתגנב בכל מיני דברים לא ראויים, כי באותו זמן לא רק שאנו מקלקלים את עצמנו הרי נגנבות מאיתנו אפשרויות לעשות מצוות ה'.

מבחינת אבידה – אנו חייבים לשמור על עצמנו שלא נאבד את היכולת שלנו לעשות את המצוות, הן מבחינה בריאותית הן מבחינת להתקרב לדברים שירחיקו אותנו מלעשות רצון ה'.
מבחינת אונס – אם אדם עושה את הכול ביכולתו להישמר מן הגניבה והאבידה אז הוא פטור בגלל אונס שגרם לו לאבד את היכולת שרצה לעשות. אבל מעיר הרה"ג דסלר זצ"ל שגם האנוס צריך להצטער על זה שהפסיד את האפשרות למצווה או את היכולת לעבוד את ה'. 
בעצם נוכל לראות את עניין החוב שלנו כשומרי שכר ממקרה שמובא במסכת תענית דף כג עמודים א-ב. שם מסופר על אבא חלקיה שחכמים היו באים אליו לבקש להתפלל על הגשמים. פעם באו החכמים לבקש ממנו להתפלל ופגשו אותו עודר בשדה. החכמים ברכו אותו בשלום והוא לא ענה להם, יש עוד דברים שאבא חלקיה עשה בדרך לביתו בסוף העבודה וגם בתוך ביתו שהחכמים לא הבינו. אחרי שאבא חלקיה כבר התפלל לגשם שאלו אותו החכמים על כל מעשיו בדרך הביתה. כששאלו את אבא חלקיה: "למה לא החזרת שלום כשפגשנו אותך?" ענה אבא חלקיה ואמר "שכיר יום הואי ואמינא לא איפגר" ורש"י מסביר שם "לא אפגר - לא אתבטל ממלאכתי, כמו: יומא דמיפגרי רבנן", אבא חלקיה ענה לחכמים בגלל שאני שכיר יום ואני חייב לבעל הבית אסור לי להתבטל אפילו רגע אחד אפילו רק לענות לכם שלום
. לכן אנחנו כשכירי יום של הקב"ה חייבים להקפיד שלא להתבטל כמו שומר השכר וכאבא חלקיה כי כל חיינו ודרכנו חייבים אנחנו לשמור על הפיקדון שקבלנו מן ה'.
אם אנו שומרים כראוי על גופנו ונשמתנו מובטחים לנו הדברים שמובאים במדרש בילקוט שמעוני תהילים רמז תשא 

"דוד אליך ה' נפשי אשא. זש"ה ביומו תתן שכרו, א"ל הקב"ה לדוד דוד למה אתה נושא את נפשך אלי א"ל מפני שאני כשכיר בעולמך, שנאמר כעבד ישאף צל וכשכיר יקוה פעלו, וכתיב בתורתך ביומו תתן שכרו, וכתיב ואליו הוא נושא את נפשו, לכך אליך ה' נפשי אשא. בנוהג שבעולם פועל שעושה מלאכה עם בעל הבית, והוא מבקש שכרו ממנו, והקב"ה אומר לו לא תבוא עליו השמש ואליו הוא נושא את נפשו. אנו שנפשנו תלויה בו על אחת כמה וכמה." ככל שאנו נהיה שומרים יותר נאמנים, נאמן בעל הבית לתת לנו שכרנו לעלות מעלה מעלה בעבדתו.
מן ההלכות של שומר שכר אנו לומדים על חיינו הרוחניים, כמו שלמדנו מהלכות דיינים על היבטים יותר נשגבים בקשר שלנו עם ה'. כך אנו צריכים לנסות להבין בכל המצוות כי הן באות לצרף את הבריות לזכך אותנו להגיע לרמה העליונה של עבודת ה'.
[image: image1.png]



�  ולכאורה קשה על דברי רש"י שפסוק זה הוא המקור לדין שדיין לא ישמע דברי בעל דין עד שיבוא דברי בעל דין חבירו, כי הרי בגמרא במסכת שבועות דף לא עמוד א יש מקור אחר להלכה זו "מנין לדיין שלא ישמע דברי בעל דין חבירו קודם שיבא בעל דין חבירו ת"ל מדבר שקר תרחק". אבל אם נדייק בדברי רש"י שהביא את תרגום אונקולוס 'לא תקבל שמע שקר', דהיינו יש עניין של התרחקות משקר, ואפשר לשאול מה עניין של התרחקות משקר אם שומעים דברי בעל דין לפני שמגיע חבירו? המפרשים מסבירים כי דיין שנותן לבעל דין אחד לטעון לפניו בלי בעל הדין השני, אז הבעל דין הטוען לא יתבייש מלשקר כי אין נטען שיכול לסתור לו, אז הדיין יושפע מדבריו יותר מן הראוי. אנו מצווים להתרחק אפילו מדקות כזה של אפשרות של שקר.


�  כך נוכל להבין את הגמרא במסכת סנהדרין דף ז עמוד ב "אמר ריש לקיש כל המעמיד דיין שאינו הגון כאילו נוטע אשירה בישראל שנאמר שפטים ושטרים תתן לך וסמיך ליה לא תטע לך אשרה כל עץ", דהיינו מי שמעמיד דיין לא הגון כביכול מעיד שהקב"ה אינו דיין הגון חס וחלילה, וזה סוג של עבודה זרה שאינו מאמין שהקב"ה יכול לדון כל מצב ומקרה בעולם (הוא מוריד מהיכולת של ה')


�  ואפילו התנא אלישע בן אבויה שכינויו 'אחר' טעה בהבנת עניין זה אחרי שיצתה בת קול שאמרה 'שובו בנים שובבים חוץ מן אחר' (חגיגה דף טו עמוד א) עיין דברנו בפרשת נח תשס"ג 


� אפשר להסביר את זה שאפילו היסח דעת קטן יכול לגרום לו ביטול עבודה יותר גדול כי לא דומה עבודה שנפסקת באמצע לעבודה רצופה כי הריכוז נשבר. (זה דומה למקרה של רבי עקיבא שחזר אחר 12 שנה לרחל אשתו וחזר ללמוד בלי להיכנס לביתו אחרי ששמע שרחל מוכנה שתמשיך את לימודיו עוד 12 שנה.





