"וְאֵלֶּה הַמִּשְׁפָּטִים"
"מה ראשונים מסיני אף אלה מסיני"

"אשר נותן לב לפשטים

גם בכללים וגם בפרטים

אז יתבונן למה נכתב וי"ו

עם אלה המשפטים".



(האבן עזרא בהקדמתו לפרשת משפטים)

"וְאֵלֶּה הַמִּשְׁפָּטִים אֲשֶׁר תָּשִׂים לִפְנֵיהֶם".


(שמות כ"א, א')

"כל מקום שנאמר "אלה" – פסל את הראשונים

"ואלה" – מוסיף על הראשונים.

מה הראשונים (עשרת הדיברות) מסיני

אף אלה (הדברים שבפרשת משפטים) – מסיני.



(רש"י – על פי התנחומא והמכילתא)

"ולמה נסמכה פרשת דינים לפרשת המזבח

(בסוף פרשת יתרו: "ולא תעלה במעלות על מזבחי")

לומר לך שתשים סנהדרין אצל המזבח".



(רש"י – על פי המכילתא בסוף פרשת יתרו)

"אֲשֶׁר תָּשִׂים לִפְנֵיהֶם"

"אמר לו הקב"ה למשה:

לא תעלה על דעתך לומר:

אשנה לכם הפרק וההלכה ב' או ג' פעמים

עד שתהא סדורה בפיהם כמשנתה

ואיני מטריח עצמי להבינם טעמי הדבר ופירושו

לכך נאמר: "אשר תשים לפניהם"

בשולחן הערוך ומוכן לאכול לפני האדם".



(רש"י – על פי ר' עקיבא במכילתא)

תניא: היה ר' טרפון אומר:

כל מקום שאתה מוצא אגוריאות (בתי משפט)

של גויים, אף על פי שדיניהם כדיני ישראל,

אי אתה רשאי להיזקק להם.

שנאמר: 'ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם'.

'לפניהם' – ולא לפני גויים".



(מסכת גיטין פ"ח ע"ב)

עיון במדרש ובעומק הפשט – סביב שולחן השבת

א. רש"י – בעקבות המדרש -  עומד על הקשר בין פרשת יתרו לבין פרשת משפטים: "מה ראשונים מסיני אף אלה מסיני".

מה המסר העקרוני העולה מסמיכות פרשיות זו והאם ניתן לבאר על פיו את הסדר הכרונולוגי של הפרשיות?

ב. האבן עזרא מציין בהקדמתו לפרשת משפטים:

"אשר נותן לב לפשטים – גם לכללים וגם בפרטים".
כיצד מבאר האבן עזרא את היחס בין "יתרו" ל"משפטים" ומה המסר העקרוני הגנוז לדבריו – באות וי"ו?

ג. מדוע רומזת התורה שיש להוריד סנהדרין גדולה במקדש סמוך למזבח. ומה מלמד הדבר על ייעודו של המשפט העברי?

ד. "אֲשֶׁר תָּשִׂים לִפְנֵיהֶם" – לפני מי יש לשים את המשפטים לדעת ר' עקיבא במכילתא.  ומיהם ה"סטודנטים למשפטים" בישראל?

ה. התוכלו לבאר בעקבות מדרש זה מדוע בחר ר' יוסף קארו בשם "שולחן ערוך" – לספר ההלכה הגדול שלו לא רק ל"אורח חיים" אלא גם ל"חושן משפט"?

ו. עמדו על הקשר העמוק בין כל הדרשות והבהירו לאורן, מדוע אין להיזקק לבתי משפט של גויים, גם אם דיניהם בפועל כדיני ישראל?

* נקודת אור במזמור / חנן פורת

תהילים פרק י"ח
"מִכַּף כָּל אֹיְבָיו וּמִיַּד שָׁאוּל"
שירת דוד מופיעה פעמיים במקרא.

האחת בספר שמואל ב' פרק כ"ב שבו נוהגים להפטיר בשבוע של פסח לאחר קריאת שירת הים, והשנייה בתהילים פרק י"ח.

שירה גדולה ונשגבה זו ראויה לעיון מקיף, תוך תשומת לב לשינויים בין שני המקומות בהן היא מופיעה.
אך במסגרת מצומצמת זו נתמקד בנקודה אחת הנוגעת לכותרת השירה, כפי שהיא מצוינת בפתח המזמור שלפנינו:

"לַמְנַצֵּחַ לְעֶבֶד ה' לְדָוִד
אֲשֶׁר דִּבֶּר לַה' אֶת דִּבְרֵי הַשִּׁירָה הַזֹּאת
בְּיוֹם הִצִּיל ה' אוֹתוֹ מִכַּף כָּל אֹיְבָיו וּמִיַּד שָׁאוּל".
כותרת המזמור מציינת כי שירה זו נאמרה לאחר הצלת דוד מכף כל אויביו, והצלה זו ודאי לא התחוללה ביום אחד ואף לא בשנה אחת.
אך עם זאת נראים הדברים שבשירה זו נאמרה בעת התפעמות מיוחדת בתום מסכת תלאות ארוכה וממושכת, ועל שעה גדולה זו נאה לדוד לומר:

"בְּיוֹם הִצִּיל ה' אוֹתוֹ 

מִכַּף כָּל אֹיְבָיו וּמִיַּד שָׁאוּל".
אלא שהבחנה חדה זו בין שאול לבין שאר אויבי דוד אומרת דרשני: מדוע יש לציין את שאול בנפרד מכולם

ואכן על שאלה זו עומד רש"י בפירושו לתהילים, וכה דבריו:
"והלא שאול בכלל היה? אלא לפי שהיה קשה עליו ורודפו יותר מכולם".

ועדיין יש לתהות: וכי היה שאול – דרך משל – אויר קשה יותר מגלית הפלשתי, ומכל הפלשתים והאדומים, העמונים והמואבים שכנגדם לחם דוד עוד שנים ארוכות לאחר מות שאול?

(ועיין ב'דעת מקרא' לשמואל ב' כ"ב המנסה לישב שאלה זו בדרכים שונות.)

לפי מיטב הכרתי ניתן להבין היטב את ההבחנה בין שאול לבין שאר אויבי דוד, דווקא על רקע תולדות ישראל הרצופים תלאות ומלחמות מני קדם ועד היום.

המאבק כנגד שאול לא היה בהכרח קשה ומסוכן יותר מבחינה פיזית, אך כואב וצורב יותר דווקא מפני שהיה מאבק בין אחים, אשר במקום ללחום יחדיו – כתף אל כתף – כנגד אויבים מבחוץ נלחמו זה בזה.
מעבר לצער הנפש הכרוך במלחמת אחים, יש לנהוג בה באמות מידה שונות ולקבוע ביחס אליה 'קווים אדומים' שאותם אין לעבור אף בשעת סכנה.

כך – דרך משל – נהג שמשון הגיבור כלפי אנשי יהודה שבאו למקום מחבואו בסעיף סֶלַע עֵיטָם (בסמוך לאפרת שבגוש עציון) וביקשו למוסרו לידי הפלשתים אויבי נפשו.

שמשון אומר להם אך זאת: "הִשָּׁבְעוּ לִי פֶּן תִּפְגְּעוּן בִּי אַתֶּם" (שופטים ט"ו, י"ב) – לא מפני שאין בידו להכותם מכה אחת אפיים, כפי שעושה הוא מיד לאחר מכן להמון הפלשתים, אלא מפני שאין הוא רוצה להילחם באחיו בני יהודה על אף היחס המחפיר שלהם כלפיו.
וכך נוהג דוד עצמו ביחס לשאול, בשעה שהוא גוער באנשיו המבקשים כמה פעמים להכות את שאול ואומר להם:

"חָלִילָה לִּי מֵה', אִם אֶעֱשֶׂה אֶת הַדָּבָר הַזֶּה לַאדֹנִי לִמְשִׁיחַ ה' לִשְׁלֹחַ יָדִי בּו, כִּי מְשִׁיחַ ה' הוּא. 

וַיְשַׁסַּע דָּוִד אֶת אֲנָשָׁיו בַּדְּבָרִים וְלֹא נְתָנָם לָקוּם אֶל-שָׁאוּל..." (שמואל א' כ"ד, ו'-ז').
***
מלחמת אחים היא הקשה והנוראה מכל. ממלחמת שאול בדוד מני קדם ועד מלחמות היהודים בעת שיבת ציון, מהמחתרות בסזון ואלטלנה ועד לעקירה ולגירוש בימינו.

ולפיכך ראויה ההצלה ממלחמת אחים להדגשה מיוחדת בשירת דוד:

"בְּיוֹם הִצִּיל ה' אוֹתוֹ מִכַּף כָּל אֹיְבָיו 

וּמִיַּד שָׁאוּל".
* נקודת אור בפרשה / חנן פורת

עונשו של גנב

פרשת משפטים רצופה הלכות הנוגעות ליחסי אנוש, ולאיסור פגיעה בגופו ורכושו של הזולת.

בראש איסורי הממון ניצב איסור גזל, וכבר אמרו חכמים:

"משל לקופה שהיא מלאה עוונות, מי מקטרג בכולם? – גזל" (ויקרא רבה ל"ג, ג').

אלא שעל אף חומרת איסור זה אין הגזלן נתבע אלא להשיב את הגזלה, כדברי הרמב"ם בפתח הלכות גזלה (א', א'): 

"...שאם גזל – חייב להחזיר, שנאמר: "והשיב את הגזלה אשר גזל" (ויקרא ה', כ"ג)".

פרשתנו, לעומת זאת, אינה מתייחסת במישרין לעונשו של גזלן, החייב לשלם את הקרן בלבד, אלא בוחרת להתמקד בעונשו של גנב, שהוא לאמיתו של דבר 'זן למשפחת הגזלנים', והיא חורצת את דינו לתשלומי כפל: 

"אִם יִמָּצֵא הַגַּנָּב, יְשַׁלֵּם שְׁנָיִם" (שמות כ"ב, ו').
ההבדל בין עונשו של גזלן החייב בקרן, לבין גנב הנקנס בכפליים, מחייב אותנו בראש וראשונה להגדיר באופן מדויק את ההבדל בין השניים. וכך קובע הרמב"ם בתחילת הלכות גניבה (א', ג'):

"אי זה הוא גנב? זה הלוקח ממון אדם בסתר ואין הבעלים יודעים, כגון הפושט ידו לתוך כיס חברו ולקח מעותיו ואין הבעלים רואין, וכן כל כיוצא בזה. אבל אם לקח בגלוי ובפרהסיא ובחוזק יד, אין זה גנב אלא גזלן". 
מה נשתנה גנב מגזלן?

אלא שדווקא לאור הגדרה זו מתבקשת השאלה: מדוע נשתנה דינו של גנב לרעה? האם לא היה ראוי להחמיר יותר בענשו של גזלן הנוהג בעזות מצח ולוקח בגלוי ובחוזק יד?

לשאלה זו נדרשת הגמרא במסכת בבא קמא (ע"ט ע"ב):

"שאלו תלמידיו את רבן יוחנן בן זכאי: מפני מה החמירה תורה בגנב יותר מגזלן?

אמר להם: זה (-הגזלן) השוה כבוד עבד לכבוד קונו, וזה (-הגנב) לא השוה כבוד עבד לכבוד קונו; כביכול עשה עין של מטה (היינו: עין של מעלה בלשון סגי נהור... ואולי "עין של מטה" – משמעותה עין של מעלה – הצופה כלפי מטה) כאילו אינה רואה, ואוזן של מטה כאילו אינה שומעת".

ופירש רש"י שם: 

"גזלן השוה כבוד עבד – לא ירא מבני אדם כדרך שלא ירא מהקב"ה, אבל גנב לא השוה עבד לקונו אלא כיבד העבד יותר מקונו, שהוא ירא מבני אדם ומעין של מעלה לא נזהר".

והמהרש"א בחידושי אגדות מוסיף הערה נפלאה, להבחנה זו שבין גנב לגזלן:

"הגנב כיון שירא מדין של מטה ואינו ירא מדין של מעלה הרי הוא כופר בהשגחה ובשכר ועונש של מעלה, אבל הגזלן אינו כופר (בהכרח) בכל זה, שהרי גם מדין של מטה, שהוא רואה בחוש, אינו ירא. אלא שהוא מחשיב לו (-מעדיף) מה שהוא נשכר בגזילו, יותר ממה שהוא מפסיד בעונש של מעלה ושל מטה".

דבריו הישרים של רבן יוחנן בן זכאי מעתיקים אותנו אפוא ממערכת היחסים שבין אדם לחברו למערכת היחסים שבין אדם למקום, ומצביעים על חומרת מעשהו של הגנב בשל זלזולו הבוטה ב'עין של מטה'. אלא שלאור זאת עדיין יש לתהות, מדוע זוכים דווקא הבעלים בתשלומי כפל? האם לא ראוי היה שרק הקרן תוּשב לבעלים וכפל הקנס יינתן להקדש – כביטוי לתשובה כלפי שמים?
משבר אמון בחברה

נראה לי כי ניתן להציע דרך נוספת להבהרת ההבדל בין גזלן לגנב, דווקא על יסוד התבוננות בפגיעה במערכת יחסי אנוש.

הגזלן נוהג אמנם באלימות ובחוזק יד, אך כיוון שמעשיו גלויים ניתן על נקלה לאתרו ולזהותו, בלא לחשוד באחרים, ואילו הגנב עושה מעשיו בסתר, ובכך מביא הוא למעגל נרחב של חשד בכשרים, ולמשבר אמון קשה בחברה.

דברים אלה נכונים מקל וחומר לגבי רוצח בסתר, ולפיכך קובעת התורה בהדגשה מיוחדת: 

"אָרוּר מַכֵּה רֵעֵהוּ בַּסָּתֶר" (דברים כ"ז, כ"ד).
מעשי גניבה, רצח או אונס הנעשים במסתרים ונותרים בלתי מפוענחים, אינם רק עניין לסיפורי בלשים מרתקים. עלולים הם לערער עד יסוד את כל המרקם החברתי, כדברי הנבואה המרה ערב החורבן:

"אִישׁ מֵרֵעֵהוּ הִשָּׁמֵרוּ, וְעַל כָּל אָח אַל תִּבְטָחוּ" (ירמיהו ט', ג').
על כן ראוי הגנב לתשלומי כפל, ומלבד השבת הקרן לנגזל עליו לפצות דווקא אותו על עגמת הנפש הכפולה שנגרמה לו בשל תעלומת הגניבה, על כל החשדות שנלוו לה לעתים, אף כלפי שכניו ומכריו.
"ליסטים מזוין"

אפשר שלהבדל בין שני הטעמים יש "נפקא מינה" הלכתית בסוגיה הטעונה של "ליסטים מזוין" (במקור: ליסטיס מזוין), שבה נחלקו פרשנים ופוסקים במסכת בבא קמא (נ"ז ע"א).

"ליסטים מזוין" אינו אלא שודד דרכים האורב בסתר לעוברי אורח וגוזל את ממונם, תוך עימות עמם. שוד 'נועז' זה כרוך ללא ספק בסיכון עצמי, ומצד זה דומה הוא לגזלן, שהרי אינו מתיירא מבני אדם, והמארב בסתר נועד רק להקל עליו לבצע את זממו. 

אך מאידך אי זיהויו של הליסטים המזוין (השם לא אחת מסווה על פניו... כדוגמת 'האופנובנק' המפורסם) מגביר את החרדה, ומרחיב את מעגל החשדות, ומצד זה יש לדונו כגנב ולחייבו בכפל קנס.

ואכן כך פסק הרמב"ם בהלכות גניבה (א', ג'): 

"לפיכך לסטיס מזוין שגנב – אינו גזלן אלא גנב, אף על פי שהבעלים יודעים בשעה שגנב".

(ועיין בהשגות הראב"ד וב'נושאי הכלים' שם.)
מטביחה ומכירה ועד ל"משחטת הרכב"

לאור מהלך זה ניתן להבהיר היטב את החומרה היתירה שבה דנה תורה את הגנב שטבח או מכר:

"כִּי יִגְנֹב אִישׁ שׁוֹר אוֹ שֶׂה וּטְבָחוֹ אוֹ מְכָרוֹ

חֲמִשָּׁה בָקָר יְשַׁלֵּם תַּחַת הַשּׁוֹר

וְאַרְבַּע צֹאן תַּחַת הַשֶּׂה" (שמות כ"א, ל"ז).
טעמים רבים נאמרו לדין זה אצל חז"ל והמפרשים, אך דומה כי בעקבות שימת הדגש על התעלומה האופפת את עצם הגניבה, ניתן להצביע על החומרה המיוחדת שבטביחה ובמכירה שכל מגמתן להעלים ראיות ולמנוע בכך את פענוח התעלומה.

אכן דבר זה נכון גם בחפצים דוממים המפורקים לחלקים, ולא בכדי משגשגת לה תעשיית ה"משחטות" של המכוניות הגנובות (שימו לב לדמיון בין "שחיטת המכוניות" לבין טביחה ומכירה של שור או שה), אך אם במכוניות ניתן עדיין לאתר לעתים את החלקים, הרי משור ושה הנאכלים בכל פה לא נותר דבר, ונפשו המושחתת של הגנב שטבח או מכר מחייכת לעצמה, בשביעות רצון ומתברכת בלבבה, כדברי הכתוב על האשה הנואפת בסתר:

"אָכְלָה וּמָחֲתָה פִיהָ, וְאָמְרָה: לֹא פָעַלְתִּי אָוֶן!" (משלי ל', כ').
ולפיכך ראוי להחמיר בעונשו כפל כפליים ולהחריפו אף לארבעה וחמישה, ככל שה"משחטה" משוכללת יותר וכוחה יפה לטפל גם ב"שוורים גדולים" וב'סמי-טריילרים'...

***

אמנם אין דיני קנסות נוהגים בימינו מדין תורה, אך מחוקקי ישראל המופקדים על דיני מלכות וממשלה, מן הראוי שיקחו קו מנחה זה לתשומת לבם, ויחמירו בעונשם של מועלים, גנבים ואנסים העושים מעשיהם בסתר, מעלימים ראיות ויוצרים במעגלי החברה משבר אמון חמור. 

לא רק תקנת יחיד היא זו, אלא תקנת הציבור!

מתוך הספר מעט מן האור לספר שמות 
שיצא לאור זה עתה.

* לאור הדף היומי / הרב יהודה זולדן

כ"ט שבט-ה' אדר    בבא בתרא קעו-סנהדרין ז

דיני ממונות על פי התורה (בבא בתרא קעו ע"א)

"אמר רבי ישמעאל: הרוצה שיחכים - יעסוק בדיני ממונות, שאין לך מקצוע בתורה יותר מהן, והן כמעיין הנובע. והרוצה שיעסוק בדיני ממונות - ישמש את שמעון בן ננס... אמר רבה בר בר חנה אמר רבי יוחנן: אף על פי שקילס רבי ישמעאל את בן ננס, הלכה כמותו" (=כר' ישמעאל).
מדוע עיסוק בדיני ממונות מחכים יותר בהבנת תורת ה'? מסביר הרב ישראל ליפשיץ, בפירושו תפארת ישראל, למשנה המסיימת את המסכת: "שאין לך שום דבר מדיני התורה מאיסור והיתר, שנתנה בו התורה רשות לשכל האנושי לעוף כפי כוחו, לחתור ולחקור ולהחליט כפי הנראה בעיניו כמו בדיני הממונות. ...עד שרוב דיני טוען ונטען שנדברו בהם דברים הרבה, כולם כללה התורה בדברים מועטים בפסוק אחד, באמרה: 'בצדק תשפוט עמיתך' ". מאחר ומדובר בסוגיות מורכבות, קבעו התנאים והאמוראים ואחריהם פרשנים ופוסקים, יסודות ועקרונות, ועם זאת עדין יש מקום לשכל האנושי לדון ולחדש בעניין.

מעבר ליכולת להיות שותף ביצירת תובנות חדשות מתוך אותם כללים שקבעו חכמים לאורך כל הדורות, חשוב יותר לחיות ולהתנהל ע"פ מה שלומדים ויוצרים. יש צפייה גדולה שמבין הלומדים בהתמדה ובמסירות את הדף היומי בכל יום, כמו גם מבין שומרי התורה והמצוות בכלל, יפנו לבתי הדין לממונות הפזורים ברחבי הארץ הפוסקים על פי ההלכה, בעת סכסוך ממוני. לעתים אין ברירה, הצד שכנגד אינו מכיר בזה, ישנן מגבלות של חוק המדינה, ועוד. אך התפילה השגורה בפינו: "השיבה שופטינו כבראשונה", תוכל להתממש, לכשנכשיר את התנאים לכך, כשנרגיל את עצמנו להתנהל ע"פ משפטי התורה ולא של שיטות משפט אחרות. 

"מה עוול מצאו במשפטי תורת חיים המאירה לעולם כולו בכבודה, כי סרו מעליהם... אל תגעו בקדושת המשפט כי המשפט לאלוקים הוא. חלילה לנו לבעוט במשפט שלנו, שזהו הדבר היותר חשוב מכל רכושנו הרוחני והנכבד יותר לקיומנו בתור עם חי... והנשמה של כל אומה וביותר של אומתנו תלויה היא בשלטון המשפט שלה דוקא" (הראי"ה קוק, אגרות הראיה, א עמ' רכא, רכה). 

* לאור המשפט העברי / הרב בניהו ברונר
"ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם"

"ואלה המשפטים מה כתיב למעלה מן הפרשה 'ושפטו את העם בכל עת' ואמר כאן 'ואלה המשפטים' והדברות באמצע, משל למטרונה שהיתה מהלכת הזין מכאן והזין מכאן והיא באמצע, כך התורה דינין מלפניה ודינין מאחריה והיא באמצע" (שמו"ר ל' ג').
המשפט מוזכר לפני מתן תורה בסידור מערכת המשפט על פי עצת יתרו חותן משה, ומיד אחרי מתן תורה סוקרת התורה את פרטי מערכת המשפט העברית בפרשת משפטים. במדרש תנחומא מופיעים המשפטים שניתנו במרה: "שם שם לו חוק ומשפט" הם אלו שקדמו למתן תורה. העובדה שהתורה עטופה מלפניה ומאחריה במשפט מראה לנו עד כמה המשפט הוא הגורם להופעת התורה בעולם, המשפט מסדר את הליכות החיים המדיניים, הלאומיים והחברתיים, והוא הביטוי הגלוי של התורה בחיים.
בתלמוד במסכת גיטין (פ"ח ע"ב) מופיע: 
"תניא, היה ר' טרפון אומר, כל מקום שאתה מוצא אגוריאות (ערכאות) של עובדי כוכבים אע"פ שדיניהם כדיני ישראל, אי אתה רשאי להזקק להם, שנאמר ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם, לפניהם ולא לפני עובדי כוכבים, לפניהם ולא לפני הדיוטות".

למרות שגם הגויים מצוות על מצוות "דינין" בכלל שבע מצוות נח, לנו אסור להתדיין בפניהם ואפילו בנושאים שבהם הם דנים כדיני ישראל, דין נוסף שלמדנו חז"ל מן הפסוק הוא שאין להתדיין בפני מי שאינו סמוך "הדיוטות", משה רבנו סמך את יהושע לדיין במקומו (מעבר למינויו כמנהיג) ומכאן ואילך דיינים סמוכים היו סומכים אחרים. אחרי חורבן בית שני בטלה הסמיכה.  חכמים שראו מצב בעייתי זה נתנו רשות גם למי שאינו סמוך לדון, רשות זו נקראת בתלמוד (ב"ק פ"ד): "שלוחותייהו" הם מינו את הדיינים שאינם סמוכים כשלוחיהם לדון בדברים מצויים שיש בהם הפסד ממוני. על פי היתר זה דנו בכל הדורות דייני ישראל. 

כשעם ישראל נמצא בגלות הוא כפוף למשפט הגויים, אם הקהילה היהודית תקבל רשות מהשלטון הנכרי היא תוכל לדון באותם נושאים בהם תינתן הרשות. חכמי ישראל ניסו בכל כוחם במהלך שנות הגלות להעמיד משפט עברי, לימדו את העם את איסור ההתדיינות בפני נכרים, נתנו אפשרות להתדיין בפני דיינים שאינם סמוכים ואפילו דיינים שאינם בקיאים בדיני תורה ובלבד שיהיו מבני ישראל.

בדורנו זכינו לתקומת ישראל בארצו, קיבוץ גליות אדיר מארבע קצוות תבל, הברכה "מקבץ נדחי ישראל" התקיימה ומתקיימת לעינינו, אנו עדיין ממתינים למימוש הברכה הבאה בתפלה: "השיבה שופטינו כבראשונה", המשפט העברי איננו עדיין המשפט המחייב במדינת ישראל, ומציאות זו גורמת צער גדול לכל מי שיודע עד כמה המשפט הוא מרכזי בתורתנו הקדושה, ולכן אנו מתפללים לה' שיסיר מאיתנו "יגון ואנחה" דווקא בנושא זה.

למרות שלא קיימת חובה על פי חוק המדינה להתדיין בדיני ממונות על פי משפט התורה, אם שני הצדדים חפצים לקיים את ההלכה הם יכולים להתדיין על פי דין תורה, דין זה התקבל על ידי חוק המדינה באמצעות "חוק הבוררות", הצדדים חותמים על "שטר בוררות" הסמכה להתדיין ועל פי חתימה זו פסק הדין מקבל תוקף חוקי.

בארץ ב"ה גדל הציבור הרוצה להתדיין על פי דין תורה, קיימים בתי דין רבים לענייני ממונות ובתוכם ארגון "ארץ חמדה- גזית" רשת בתי דין לדיני ממונות הפרוסה בכל רחבי הארץ.

הבה נפנה אל בתי הדין הדנים בדיני ממונות על פי התורה ובכך נקיים את ההלכה המחייבת להתדיין על פי דין וגם נתרום להרחבת משפט התורה בעם ישראל היושב ב"ה בציון.

הרב בניהו ברונר

אב"ד לממונות בבתי הדין של ארץ חמדה גזית בצפת ובקריות

לפניות: ארץ חמדה גזית 077-2158215
* לאורו / הרב אליהו מאלי
רובין הוד
"וְדָל לֹא תֶהְדַּר בְּרִיבוֹ" (שמות כ"ג, ג').

רובין הוד על פי האגדה האנגלית מתואר כמושיע לאנשים עניים שהיו צריכים לשלם מסים ולא היה להם מה לשלם. רובין הוד פעל ביערות. הוא לוקח כסף מהעשירים ומחלקו לעניים.

הלב מזדהה עם הכוונות הטהורות של הגיבור עם החץ והקשת, אך השכל שואל: האומנם?

התורה אומרת: "וְדָל לֹא תֶהְדַּר בְּרִיבוֹ" (שמות כ"ג, ג'). היינו שחייב הדיין להעמיד דבריו על הדין. 

מאידך גיסא אומרים חז"ל: "אמר רבי יוחנן לא חרבה ירושלים אלא על שדנו בה דין תורה - שהעמידו דיניהם על דין תורה ולא עשו לפנים משורת הדין" (בבא מציעא ל' ב').

שני קטבים יש בחיים, האחד מידת הרחמים המתחשבת בנידון ומקילה את עונשו ודינו. מאידך גיסא הקפדה על שורת הדין בלי פשרות והנחות. 
מסופר בגמרא סיפור מאלף: 

"רבה בר בר חנן שכר סבלים שיעבירו לו חבית של יין. שברו לו הסבלים את החבית של היין. לקח את גלימתם [בתור תשלום על הנזק שעשו לו]. באו ואמרו לרב. אמר לו: תן להם את גלימתם. אמר לו: כך הדין? אמר לו: כן – 'למען תלך בדרך טובים'. נתן להם גלימתם. אמרו לו עניים: אנחנו עבדנו כל היום ורעבים אנחנו ואין לנו כלום. אמר לו: לך תן להם שכרם. אמר לו: כך הדין? אמר לו: כן – 'וארחות צדיקים תשמר' " (בבא מציעא פ"ג א').

במקום לחייב את הסבלים לשלם את הנזק, חייב רב את רבה בר חנן, להחזיר להם את גלימתם ואף לשלם להם את שכר עבודתם שלא השלימו!! 

הנימוק היה שצריך לנהוג לפנים משורת הדין.

חז"ל אומרים כי שתי הנהגות אלו היו שתי דרכים שנהגו בהם משה ואהרן: "...משה היה אומר יקוב הדין את ההר, אבל אהרן אוהב שלום ורודף שלום..." (סנהדרין ו' ב'). 

הרב קוק מסביר כי לאחר שהתורה גזרה את הדין, מסור הדבר לחכמים לתקן תקנות ולגזור גזירות הקובעות מידת רחמים כחלק ממערכת המשפט של התורה. על כן רב חייב את רב חנן לשלם את שכרם של הסבלים אף כי לא עשו עבודתם נאמנה!

במיוחד נקטו חכמים במידת הרחמים כאשר ניתן במסגרת הדין לנהוג בכמה אופנים, והם העדיפו את האופן המרחם ומתחשב ולא את הצד הנוקשה. 

אין לבטל את מידת הדין אלא למצוא את האיזון שבין הדין לרחמים במשפט. אם לא כן יתבטלו החוקים המעמידים ומסדרים את החברה.

אין לאדם ליטול את החוק לידיו ולהחליט שהוא מחרים כספים ודן עשירים כראות עיניו. השופט רשאי להחליט באופן מוגבל על דין שהוא לפנים משורת הדין. ומערכת המשפט צריכה לתת את המענה הכללי לאיזון הנדרש.

נשוב ונאמר לרובין הוד: כוונותיך רצויות אך מעשיך אינם רצויים.

"איך להתאים את גזירת הכתוב של "ודל לא תהדר בריבו" עם האמור בירושלמי (המחלק בין יתומים קטנים לגדולים לענין גבייה מזיבורית) 

... אנו מוצאים הרבה ענינים במשפט שבאו מצד הרחמים, שזהו הכלל הגדול של: "ועשית הישר והטוב ... שמידת הרחמים אינה יוצאת מכלל ישר וטוב...

אלא שבודאי צריכים לשקול את מדת הרחמיים הזאת שתהיה כתורה שלא תקלקל את מדת הדין..." (אוצרות ראיה ח"ב עמ' 87)
* הולך ואור / הרב יונתן מילוא

מי "גנב" את פרשת משפטים?!

אגדה יהודית ידועה מספרת (בלא מעט סרקזם), כי אי שם במהלך הגלות - בחשכת הליל בא היצר הרע - בכבודו ובעצמו, ו'גנב' מן התורה את כל אותם ציוויים הקשורים ביחסי האדם עם חברו, והחביאם בספרי החסידות והמוסר - יחד עם כל תורת המידות והנפש. 

ומאז ועד היום נדמה לרבים כי עיקרה של תורה בחומרות וסייגים שבין אדם למקום, ואילו התחום שבין האדם לחברו - הינו המלצה בלבד.

פרשת משפטים רוויה בעשרות מצוות וחוקים, ריבוי הנגזר מן המעמד נורא ההוד שבהר סיני, המיתרגם לקודקס שלם של חוקים ואורחות חיים. 

יש משהו מאוד מיוחד ועוצמתי בהתפרטות הזו של הרעיון הגדול אל החיים היום יומיים, וכפי שכבר אמרו זאת קודם - לפנינו: "א-לוהים נמצא (גם) בפרטים הקטנים". 

אך כשמתבוננים בפרטי המנעד האדיר הזה - קשת המצוות, מגלים כי באופן מספרי לפחות, מרובות בפרשה המצוות המסדירות את חיי החברה, ומגדירות את המוסר החברתי, מחברותיהן העוסקות בציוויים שבין האדם לא-לוהיו.

מבט מקיף ובלתי משוחד יגלה כי החלק והמוסרי שבתורה, אינו פחות חשוב בעיני הקב"ה מן החלק "הדתי הקלאסי". דבר זה בא לידי ביטוי בעוצמה בה מדגישה תורה מצוות אלו בהנחתן מיד ובסמוך לנתינתה, בכמות המצוות הללו, ובכתיבתן בערבוביה שזורות עם ובתוך המצוות 'הדתיות'. 
יתר על כן אומר רבי יהודה בספר 'הכוזרי': למתבונן בנאומי המוסר והתוכחה של הנביאים, מתגלה תמונה חדה עוד יותר. שכן פעמים רבות זועקים הנביאים אל העם "הניחו את המצוות הדתיות והפולחניות, וקיימו קודם להן את המצוות שבין האדם לחברו". ריה"ל מסביר כי אין כאן חלילה קביעת עיקר וטפל, אלא קביעה ברורה של סדרי עדיפות, ושל הגיון תשתיתי. אני לא יודע מה עדיף, או מה חשוב יותר, אך דבר אחד ברור, כי אדם המקיים רק את הצווים הדתיים ומזניח את הציוויים המוסריים והחברתיים, חוטא חטא חמור לרצונו של א-לוהים, ולא עוד אלא שהוא משחית את חיי החברה, שבבסיסם אמורים לנוח קודם כל המוסר והסדר החברתי - הישר וההגון. בלא מצוות אלו, אין שום טעם ומשמעות לחיי החברה, לכן הן קודמות בזמן ובמימוש.

כיצד אם כן תובנה ברורה זו הפכה למטושטשת ובלתי מוכרת לעתים?

ראשית, נראה כי באמת הרבה יותר קל ונוח, וזה גם נראה הרבה יותר 'רציני' להתמקד במערכת היחסים 'הדתית' שבין האדם לא-לוהיו. אך דווקא מפני שרצונו של הקב"ה הוא 'בחיים' - בהיות האדם חי חיים טובים, חיי תוכן רוחניות ומשמעות, חיי אושר ושלמות, מי שמקלקל את הסדר והטוב שבחיים, חוטא לרצונו ולאהבתו של הקב"ה.

ואולי עוד עמוק מכך משום היות הקב"ה נסתר מעיני בני האדם, ולמעשה ישות מופשטת ואין סופית, הוא כמעט לא קיים בהבנתו ובתפיסתו השכלית של האדם. המקום המשמעותי ביותר בו יכול האדם לפגוש את א-לוהיו, הוא האהבה. האהבה היונקת מ"ואהבת לרעך כמוך, אני ה' ". אהבה כזו רואה באחר לא רק את גופו ומעשיו, אלא בעיקר את הנקודה הא-לוהית שבקרבו - "אני - ה' ". 

על כן אהבת הזולת והיחס המוסרי והחברתי הראוי וההגון כלפיו, הינו עומק המפגש עם האל ועם רצונו בעולם המעשי.

למרבה הצער, במהלך הגלות, יחד עם הצמצום והניוון של החיים הלאומיים, נעלמו וניטשטשו גם תחומי רוח רבים.

החיים החברתיים שקפאו, והגלות בה נמצאת השכינה, יצרו תחומי חיים שלמים שהתנתקו מעולם הרוח והאמונה. אותם תחומים איבדו תוך כדי המהלך את עוצמתם ומרכזיותם, והפכו למשניים ולמעומעמים. אחד מהם הוא היחס הראוי למצוות שבין האדם לחברו ולחברה.

ואולי בדיוק השבת, בה אנו קוראים את פרשת משפטים, זו ההזדמנות להחזיר את העטרה לראש המערכת המוסרית והחברתית שבתורה, ולמקם אותה במקום הראוי לה מבראשית - עִם וליד, בתוך וביחד - כל אותן מצוות והלכות שבין האדם לא-לוהיו.

* מענה לשון / ד"ר ניסן נצר

על תְּאונה, שִמלָה ומכשפה

שלוש המילים  הללו, המשמשות אותנו כיום - מקורן וראשיתן בלשון המקרא, וכולן מצויות בפרשתנו. מעניין לתהות על המילים הללו  ועל שימושן במקרא לעומת לשון ימינו.

תְּאונָה: פרשתנו עוסקת במי שהרג בשוגג, ועליו נאמר "וַאֲשֶׁר לֹא צָדָה וְהָאֱלֹהִים אִנָּה לְיָדוֹ (שמות כ"א, י"ג), כלומר מי שלא פעל במזיד, והאלוקים גלגל/זימן לידו.

השורש הנדיר אנ"ה נזכר גם בפסוק "לֹא תְאֻנֶּה אֵלֶיךָ רָעָה" (תהילים צ"א, י'), "לֹא יְאֻנֶּה לַצַּדִּיק כָּל אָוֶן" (משלי י"ב, כ"א).

אפשר ששורש נדיר זה היה נשכח מלב לולי משוררנו הלאומי ח"נ ביאליק.  ביאליק, שהיה בקי בכל פינות הלשון ורזיה, הבחין בייחודו של השורש, דלה אותו מן המקרא וחידש ממנו את השם תְּאונָה, השכיח כל כך בפינו, לצערנו.

לסיום נעיר, כי שימוש קרוב מצוי בפסוקים  "...כִּי מִתְאַנֶּה הוּא לִי" (מלכים ב' ה', ז'), "...כִּי תֹאֲנָה הוּא מְבַקֵּשׁ מִפְּלִשְׁתִּים" (שופטים י"ד, ד'), שעניינם אמתלה כדי לעולל דבר (רע בעיקר).

*

שִׂמלה: השמלה בתנ"ך היא שם כללי לבגד, כגון בפרשתנו "כִּי הִוא (כסותה) כְסוּתוֹ לְבַדָּהּ הִוא שִׂמְלָתוֹ לְעֹרוֹ"  (שמות כ"ב, כ"ו) , "וַיְקַדֵּשׁ אֶת הָעָם וַיְכַבְּסוּ שִׂמְלֹתָם" (שמות י"ט, י"ד), " וַיִּקְרַע יַעֲקֹב שִׂמְלֹתָיו " (בראשית ל"ז, ל"ד) ועוד הרבה.

שלא כבימינו אין השמלה מיוחדת לאישה דווקא, ולפיכך כאשר רצו במקרא לציין בגד של אישה ציינו זאת במפורש: "וְלֹא יִלְבַּשׁ גֶּבֶר שִׂמְלַת אִשָּׁה" (דברים כ"ב, ה'), ואפשר שדווקא על סמך הפסוק הזה נתייחדה השמלה לאישה. 

בסיכום: במילה שמלה המקראית חל צמצום משמעות בולט מסתם בגד לבגד נשי דווקא.

*

מכשפה: "מְכַשֵּפָה לֹא תְחַיֶּה" (שמות כ"ב, י"ז) – מי שעוסקת בכישוף.  רש"י ואבן עזרא מעירים שהוא הדין גם במכשף, והזכיר מכשפה, כי נשים היו מצויות יותר בכישוף מן הגברים. כיום חלו במילה שני שינויים: האחד תוכני, והאחר צורני.

מצד התוכן מכשפה היא כיום תואר עממי לאישה מרושעת ותככנית (לעתים גם מכוערת, בהשפעת אגדות ילדים), ומצד הצורה – נשתנתה בפינו למַכְשפה.

שני השינויים נוצרו לטעמנו בהשראת היידיש (א מַכשַיפֶה), שהעניקה לנו עוד "תוארי כבוד" כמו יֶנטֶה, צַצקֶה וקְלַפטֶה.

* אור זרוע לצדיק / הרב איל יעקבוביץ
וחיכך כיין הטוב
פעם אחת, בשמחת תורה, היו תלמידי הבעש"ט שמחים ורוקדים, מעלים בקבוקי יין מהמרתף, ושותים. אמרה אשת הבעש"ט הצדקנית בלבה, אם ימשיכו כך, לא ייוותר יין לקידוש ולהבדלה! קראה לבעש"ט ואמרה לו: "אמור להם שיפסיקו לשתות כי גומרים הם את היין". אמר לה הבעש"ט: "יפה אמרת, לכי ואמרי להם שיפסיקו ושילכו לבתיהם". כשפתחה הדלת, ראתה והנה אש ליהטה סביבם כמו חופה. ירדה בעצמה למרתף והביאה להם יין כפי רצונם. 

"ואל אצילי בני ישראל לא שלח ידם ויחזו את הא-לוהים ויאכלו וישתו". דווקא הנאצלים ביותר שבבני ישראל כנדב, אביהו ושבעים הזקנים, אותם שזכו סביב הר סיני לגילויי השכינה הגבוהים ביותר, עשו משתה ושמחה. שמחת קרבת אלוקים פורצת את גבולות השגרה ומצרפת אליה את שמחת הגוף, המאכל והמשתה.  אל חודשי הגאולה: אדר וניסן, מתלווה המצווה להרבות בשמחה, שמחה שלמה, שמחה לפני ה'. חייב איניש לבסומי - חודש טוב ושמח!  
נטיעות  ביישוב  ארץ ישראל
הרב מיכאל הרשקוביץ'
חודש שבט שבו חל ראש השנה לאילנות מעורר אותנו לעיין במעלה  היתרה  הנודעת לנטיעת אילנות בארץ מצד מצוות יישוב ארץ ישראל. 

במסכת בבא מציעא דף ק"א למדנו הלכה במי שירד לשדה חברו ובנה בה או נטעה שלא ברשות, ואחר כך אמר הבונה או הנוטע: "את עצי ואבני אני נוטל". שם נפסק שאם בבית שבנה אנו עוסקים, ורוצה לקחת איתו את הבית שבנאו, הרשות בידו. ואולם אם נטע בשדהו של חברו ורוצה ליטול את האילנות שנטע, אינו רשאי. יש מי שפירש שם שהטעם לחילוק בין בית לאילנות, נעוץ בפגיעה ביישוב ארץ ישראל. נמצאנו למדים בפשטות, שעדיפה נטיעה ביישוב הארץ על בניית בתים, למרות שאף בבתים מקוימת מצווה זו. 
וכבר הקשו הראשונים מדין "בר מצרא", המורה שעל המוכר שדהו לאחר להעדיף למכרה לשכן הסמוך, משום "ועשית הישר והטוב". שכן זה ישתכר יותר משדה זו שתצורף לשדהו שלו מאשר אחר. בסוגיה אנו מוצאים תנאי להלכה זו, אם השכן חפץ בשדה זו לצורך זריעתה בלבד, ואילו האחר חפץ בה לצורך בניית בית, זה האחר שרוצה לבנות בה בית עדיף, ואין דין "בר מצרא" נוהג. ומדברים אלו נמצאנו למדים בפשטות שבניית בית עדיפה על זריעה, משום שיישוב עדיף על זריעה, ולכאורה בניגוד להלכה הנ"ל.   

ותירץ הרא"ש בפסקיו בבבא-מציעא (פ"ט סי' לג), שיש לחלק בין זרעים לנטיעת אילנות. אילנות עדיפים על בתים ביישוב הארץ, ובתים עדיפים הם על זרעים. וטעמו של דבר נראה בפשטות שזריעה היא ארעית וחד עונתית ולפיכך בניית רבת שנים עדיפה על פניה ואילו נטיעת אילנות היא ביטוי להעמקת שורשים דרך קבע ולפיכך אין בניין בית עדיף עליה.
ויש שהוסיפו והראו מעלתה וקדימותה של הנטיעה, בדברי חז"ל במדרש (ויקרא רבה כה, ג) שאמרו: "מתחילת ברייתו של עולם לא נתעסק הקב"ה אלא במטע תחילה. זה שנאמר: 'וכי תבאו אל הארץ ונטעתם כל עץ מאכל' (ויקרא יט)".

עיון מחודש זה  שלו אנו זוכים בחודש שבט, מעודד להתמסר ביתר תוקף במיוחד בימים קשים אלו, בקיומה של מצות יישוב ארץ נחלת אבותינו, גאולתה מיד זרים, בניינה ויישובה. עלינו לחזק את ידי כל העוסקים בכך, ולהשתתף עמם ככל שנוכל בכל הנדרש. עלינו לסייע בידי תנועת "רגבים", ששמה לה למטרה למנוע השתלטות זרים על אדמות ארץ חמדה, ולהוסיף ולהתמיד בבניינה ככל שנוכל, חרף מכשולים והמהמורות שבדרך, מצד אויבים מבחוץ ואף אחים טועים מבית. ובעזרת ה' נעשה ונצליח.
רגבים אינה מוכנה להשלים עם מצב בו אוכלוסיות שלמות נהנות מחסינות וחוקי התכנון והבניה אינם נאכפים כלפיהן בשל חששן של הרשויות מלהגיע לעימות איתן.  מזה שנים שאנו עדים לתופעה חמורה, ההולכת ומתרחבת מיום ליום, בה משתלטים גורמים ערבים על שטחים ואדמות ברחבי מדינת ישראל: בירושלים, ביהודה ושומרון, בנגב, בגליל ובמשולש. הם עושים זאת כחלק מאסטרטגיה ברורה, תוך שהם מאמצים דפוסי פעולה מתוחכמים, נעזרים בהון עתק הבא ממדינות ערב וממדינות פרו ערביות באירופה, ותוך שהם מקבלים רוח גבית חזקה מארגוני שמאל ישראלים וערבים.

מול כל אלה עומדת תנועת רגבים ופועלת לעצור את השתלטות הגורמים העוינים על הקרקע, בדרישה בלתי מתפשרת מרשויות המדינה לאכיפה אפקטיבית, יעילה ושוויונית של חוקי המדינה על אזרחיה. התנועה מבצעת מעקב וביקורת שוטפת על פעולות הרשויות בנושא האכיפה תוך תקיפה משפטית ומנהלית, מפיקה דו"חות מחקר מקצועיים ומביאה אותם לידיעת הציבור ומקבלי ההחלטות ומגבשת תיקוני חקיקה ושינויי נהלים מתבקשים.
רגבים מפעילה רכזי שטח שתפקידם לבצע מעקב ולהתריע על בנייה והשתלטות בלתי חוקית על קרקעות. רכזי התנועה מסיירים בשטח על בסיס יום-יומי, תוך שהם מסכנים את עצמם, מצלמים, מתעדים וממפים את הבנייה הבלתי חוקית.
התנועה דורשת מגורמי האכיפה ומקובעי המדיניות לפעול בכל הכלים העומדים לרשותם להפסקת הבניה הבלתי חוקית ולהריסתה, ובמידה והדרישה אינה נענית ביעילות, התנועה מנהלת מערכה משפטית בעתירות לבג"ץ, בדרישה שיורה לרשויות לעשות כן.

הכותב הוא ר"מ בישיבת מרכז הרב ורב הישוב נריה
"ואלה המשפטים" של הפורום המשפטי

הפורום המשפטי למען ארץ ישראל הוקם לפני כחמש וחצי שנים בעיצומו של המאבק נגד גירוש והריסת גוש קטיף.
נחי אייל מנכ"ל הפורום, ניסה לרתום כמה שיותר משפטנים למאבק משפטי בהתנתקות, שעות ארוכות עמלו מתנדבי הפורום בישיבות ועדות הכנסת, בהכנות ובהגשת עתירות לבג"ץ ובדיונים בבית המשפט והכל כדי לחשוף את העוולה ואת העיוות המוסרי והחוקי שהיה כרוך בגירוש, ולמזער את הנזקים שגרם. 

הרעיון היה להיאבק בכלים משפטיים: עתירות לבג"ץ כנגד תוכנית ההתנתקות בטענה שהיא לא חוקית ולא חוקתית.הגנה על זכויות התושבים בטרם פינויים ודאגה לכך שלא ייעשקו או יצאו בהפסד עקב פינויים.העתירות שהגישו חברי הפורום לבג"צ הביאו להגדלת סכום הפיצויים הכולל בכמיליארד שקלים. הפורום פעל להגנה על זכויותיהם של המתנגדים לתוכנית ההתנתקות ועל זכותם להפגין כנגדה ובסיוע לתושבי היישובים שפונו בדרכים שונות ובהן, ייצוג המפונים במאבק על הפיצויים ושיקום הקהילות אל מול מנהלת סל"ע. 
עו"ד שלמה גן צבי מירושלים הוא אחד מחברי הפורום המשפטי ופעיל בו בשנים הללו. 

פנינו אליו בשורת שאלות הנוגעות לפעילות הפורום.

ש. במה מתמקד כיום הפורום המשפטי?

ת. לאחר טראומת הגירוש מגוש קטיף, שתיקת ארגוני זכויות האדם כולם  והדרך הבעייתית שבה נתקבלה ההחלטה בעניין, הבנו כי תחום שלם  של זכויות אזרח ותקינות שלטונית חייב להיות מטופל גם בידי משפטנים אוהבי הארץ והעם. יחד עם זאת אנחנו עומדים לצידה של ארץ ישראל ומתיישביה, בימים הללו אנחנו מנסים לסייע ככל שניתן למי שנפגעו מצו ההקפאה של הבניה ביו"ש ובתחומים נוספים.

ש. אילו הצלחות היו לפורום המשפטי בשנים האחרונות ?

ת. ההצלחה הבסיסית היא בעצם קיומנו, כיום כל החלטה שלטונית שפוגעת בארץ ובמתיישבים, תותקף משפטית מיידית,  הדבר מחייב את היועץ המשפטי לממשלה לחשוב פעמיים ושלוש על כל צעד שנוי במחלוקת. כך למשל עתרנו נגד צו ההקפאה של הבניה ובעקבות הערות השופטים הוא תוקן והוגבל. אנחנו תוקפים בערכאות השונות את הוצאת צווי ההגבלה לתושבי יהודה ושומרון,שחוקיותם מפוקפקת והם פוגעים במידה שאינה סבירה בזכויות האדם ובעקבות כך פחת מספר הצווים ובחלקם אף קוצרו. אנו פועלים לסכל מינויים לא תקינים בשירות הציבורי, רק לפני שבועיים פנינו לנציבות שירות המדינה , הצגנו עובדות ועצרנו מינוי בכיר של ראש הרשות לסחר הוגן, לאחר ששר התמ"ת מינה פעיל ממפלגתו לתפקיד.

ש. האם אתם פועלים לשמור על דמותה של מדינת ישראל כמדינה יהודית?

ת. בוודאי, פעלנו לאכיפת החוק על מתחמי הקניות בקיבוצים הפתוחים בשבת, עתרנו לבג"צ נגד שר הביטחון כיון שחיילים בגלי צהל נדרשים לחלל שבת שלא למטרות מבצעיות, אנו פועלים לעריכת ארגון מחדש של מפעל  "סל - תרבות" במשרד החינוך, שאפשר להצגות אנטי ישראליות ואנטי יהודיות להגיע לתלמידי תיכונים ברחבי הארץ, פעלנו לאכיפת חוק החמץ, חברי הפורום הכינו את הצעת חוק  שמירה על אדמות הלאום ("חוק קק"ל") ועוד. 

ש. יש עוד גופים העוסקים באיכות השלטון, למה אתם נדרשים לכך? 

ת.מתברר שלמרות הפעילות של הגופים האחרים, במקרים רבים אנחנו מוצאים את עצמנו לבד במערכה, למשל בדרישתנו (שנתקבלה) לבטל את פרס ספיר לסופר אלון חילו לאחר שפורסם כי קיים חשש לניגוד עניינים בפעילותו של יו"ר הוועדה להענקת פרס ספיר בשנת 2009, יוסי שריד, רק לאחר שפנינו למנכ"ל מפעל הפיס בדרישה לבטל את הזכייה בפרס,‏‏ ואיימנו בעתירה לבג"צ, הדרישה נענתה בחיוב.  
אנו מוצאים עצמנו לבד גם בפעילות משמעותית כנגד חברי כנסת העוברים על החוק, בהם חברי כנסת מהמפלגות הערביות הפועלים שוב ושוב להסית ולהדיח כנגד ההתיישבות וכנגד מדינת ישראל כמדינת העם היהודי.

ש. האם אתם משפיעים גם על מקבלי ההחלטות ? 

ת. הפורום נטל על עצמו להעמיד מידע זמין לחברי הכנסת, השרים ושאר מקבלי ההחלטות בין השאר יצאו דו"חות של הפורום המשפטי על הסכנה הביטחונית בהינתקות ואוזלת ידו של בג"צ בעניין, על אוזלת ידה של המדינה בטיפול בסייענים ועל תופעת אלימות השוטרים והדרכים להתמודד עימה. הפורום המשפטי הוציא גם ניירות עמדה על בחירת שופטים, על דרכים לתיקון מערכת המשפט, על פיצול סמכויות היועץ המשפטי לממשלה ועוד.  
ש. לסיכום – משפט סיום לקוראים של מעט מן האור? 

לתחום המשפט השפעה מכרעת על המציאות השלטונית בישראל, דווקא היום חשוב שכל עורך דין המבקש לתרום לפורום המשפטי בכל דרך, ירים את הכפפה. כל מי שבידו להצטרף כחבר לפורום או לידידי הפורום, יש גם פעילות לסטודנטים וגם פעילות בנושא איכות הסביבה ופעילות להגברת הדמוקרטיה בתקשורת, יש מקום ויש מספיק עבודה לכולם.  
תמיד באהבה

משה פליקס

א. משפט שסופו חסד

המדרש (תנחומא) על הפסוק "ואלה המשפטים" הפותח את פרשתנו מביא את הפסוק מתהילים צ"ט: "וְעֹז מֶלֶךְ מִשְׁפָּט אָהֵב אַתָּה כּוֹנַנְתָּ מֵישָׁרִים מִשְׁפָּט וּצְדָקָה בְּיַעֲקֹב אַתָּה עָשִׂיתָ": "מהו אתה כוננת מישרים? אמר רבי אלכסנדרי: שני חמרים מהלכין בדרך שונאין זה לזה, רבץ לאחד מהן חמורו, חבירו עובר ורואהו שרבץ תחת משאו, אמר- לא כתיב בתורה כי תראה חמור שונאך וגו' עזוב תעזוב (שמות כ"ג)? מה עשה חזר וטען וּמְלַוֵהוּ, התחיל מסיח עמו: עזוב קימעא מכאן, העלה מכאן, ערוק מכאן (לך מצד זה לצד זה) נמצאו עושין שלום ביניהם, וחבירו אומר: לא הייתי סבור שהוא שונאי ראה היאך ריחם עלי כשראה אותי ואת חמורי בדוחק, מתוך כך נכנסו לפונדק אכלו ושתו ביחד ונתאהבו זה לזה. הווי: "אתה כוננת מישרים, משפט וצדקה" ".

אכן לעתים קשה לאדם לקיים את ציווי התורה ועליו להיאבק עם עצמו ולהתגבר על נטייתו הטבעית, אך כמה נועם וטוב מתגלים בסופו של מעשה.

ב. מצווה לשנוא

הפסוק עליו מתמקד המדרש מופיע אף הוא בפרשתנו - 
"כִּי תִרְאֶה חֲמוֹר שׂנַאֲךָ רֹבֵץ תַּחַת מַשָּׂאוֹ וְחָדַלְתָּ מֵעֲזֹב לוֹ עָזֹב תַּעֲזֹב עִמּוֹ" (כ"ג, ה'), על הקושי הלשוני שבפסוק נעמוד בהמשך, אך קודם נשאל – מיהו אותו שונא עליו מדברת התורה?

הגמרא במסכת פסחים (קי"ג ע"ב) מביאה ברייתא האומרת: "שונא שאמרו, שונא ישראל ולא שונא גוי", ותמהה הגמרא – וכי מותר לשנוא אדם מישראל והרי כתוב "לא תשנא את אחיך בלבבך"?! 

הגמרא משיבה: "אלא שראה בו דבר ערוה (=איסור)". כלומר: יהודי עבריין מותר לשנוא. ורב נחמן בר יצחק מוסיף לא רק מותר אלא "מצוה לשנאתו שנאמר יראת ה' שנאת רע". 

נמצא לפי זה שאף עבריין, אותו מצווים אנו לשנוא, עלינו לעזור לו בפריקה וטעינה. יתר על כן בגמרא בבבא מציעא (לב ע"ב) מבואר, שכדי לכוף את יצרנו, יש להקדים ולעזור לשונא, הזקוק לעזרה בטעינת חמורו, לפני אוהב, הזקוק לעזרה בפריקה, אף שבדרך-כלל יש להקדים פריקה לטעינה מפני צער בעלי חיים של החמור.

ומתקשים בכך התוספות: מה פשר ההעדפה של השונא-העבריין, שמותר ומצווה לשנואתו והקדמתו לאוהב-הצדיק וחמורו הזקוקים לפריקה? ועוד, מה שייך לכוף את היצר, הרי אדרבא - מצווה לשנוא אותו?

תשובת התוספות מפתיעה: "כיון שהוא שונאו גם חבירו שונא אותו דכתיב (משלי כ"ז) "כמים הפנים לפנים כן לב האדם לאדם" ובאין מתוך כך לידי שנאה גמורה ושייך כפיית יצר".  
הבחנה פסיכולוגית עמוקה יש בדברי התוספות, אף שיש מצווה לשנוא את החוטא אין מדובר בשנאה גמורה, אולם טבע האדם שרגיש הוא לצורת ההתייחסות אליו ומגיב בהתאם וכך מתגלגלת לה השנאה ומתעצמת ככדור של שלג שאי אפשר לעצור, ומגיעה לידי שנאה גמורה.
ג. אהבה ושנאה גם יחד

מהי אם כן אותה שנאה חלקית המותרת ואף מצווים אנו עליה?

כך מתבארים הדברים על ידי האדמו"ר הזקן, בעל התניא, בפרק לב: 
"גם מי שהוכיחם "ולא שבו מעונותיהם שמצוה לשנאותם, מצוה לאהבם ג"כ ושתיהן הן אמת. שנאה מצד הרע שבהם ואהבה מצד בחינת הטוב הגנוז שבהם ...וגם לעורר רחמים בלבו עליהם, כי היא (בחינת הטוב) בבחינת גלות בתוך הרע ... והרחמנות מבטלת השנאה ומעוררת האהבה כנודע".

ד. וחדלת מעזוב לו

כמדומה שנקודה נוספת טמונה בפסוק ונעמוד עליה מתוך הקושי הלשוני שבו: 

"כי תראה...וחדלת מעזוב לו, עזוב תעזוב עמו", מה כוונת התורה במילים: "וחדלת מעזוב לו"?

רש"י פירש מילים אלו בתמיהה: וחדלת מעזוב לו?! אך פירושו קשה שהרי התורה כשרוצה לשאול או לתמוה משתמשת ב"ה" השאלה (כמו "הבמחנים אם במבצרים" במדבר י"ג, י"ט), האבן-עזרא פירש מילים אלו כחלק מהציווי: "חדל שתעזוב הדבר לו לבדו". אך גם פרוש זה קשה, כי על פי זה המשך הפסוק: "עזוב תעזוב עמו" שמשמעו תסייע לו, הוא במשמעות הפוכה מהמילה "מעזוב" שבחלק הראשון של הפסוק.

ונראה לומר שהתורה פשוט מתארת את המצב הטבעי של אדם הנתקל בחמור שונאו רובץ תחת משאו והוא חדל "מעזור לו" – דהיינו – אינו מתעכב לעזור לו אלא ממשיך בדרכו. לכאורה זוהי תגובה טבעית של "שמחה לאיד" או לפחות התעלמות ("שיסתדר לבד"), אך באה התורה ומצווה: כוף את יצרך! – "עזוב תעזוב עמו".   

אל לו לאדם לברוח מתגובתו הטבעית ולהתעלם ממנה, כעס ושנאה לעושי עוולה באים ממקום בריא בנפש, אך צריך האדם להבחין על מה ואת מה הוא שונא ולראות איך האהבה שלו לא נפגמת אלא מעמיקה והולכת.

אנו בגרעין התורני בגבעת אולגה (חדרה) משתדלים לפעול בקרב אחים אהובים בפריקת עול משא החומריות (בחומר וברוח) עד אשר לא ירבץ איש תחת משאו, אנו עומדים בפני גידול לקראת השנה הבאה ומשוועים למשפחות נוספות, כמו כן תפתח אי"ה בשנה הבאה ישיבת הסדר-גבוהה, המעוניינים נא לפנות לאורן: 057-8190273. 
"שְׁדֵמָה" - צעד קטן במערכה הגדולה על ארץ ישראל

השבוע נתבשרנו: "צה"ל חוזר לשדמה".

לאחר מאבק עיקש ומתמיד של כמעט שנתיים, בשדמה יוקם מוצב צבאי.

מחנה שדמה ננטש על ידי צה"ל בשנת 2006. מקומו אסטרטגי ביותר. נמצא בין הר חומה לתקוע. שולט על הכביש החדש (עוקף זעתרא) המחבר את ירושלים ומזרח גוש עציון. עיריית בית סאחור בקשה לספח את שדמה לשטחה. אנרכיסטים, שמאלנים וגופים בינלאומיים נחלצו לעזרת הערבים כדי להוציא את שדמה מידיים יהודיות ואף הצליחו לבנות מספר מבנים בלתי חוקיים. למבנים אלו הוצא צו הריסה שלא מומש.

כדי להבטיח נוכחות יהודית - מדי שבוע מתקיימים בשדמה הרצאות, שיעורים, קונצרטים, תערוכות.

מיטב המרצים והאמנים משכו מאות תושבים מגוש עציון, קרית ארבע חברון, הר חומה ומכל הארץ להשתתף בפעילות  ובכך לתת כתף לשמירה על שדמה בידיים יהודיות.
המאבק על שדמה הוא גם המאבק למען ירושלים. בשבועות האחרונים חברו יחדיו פעילים מהר חומה עם פעילי שדמה כדי לקדם רצף התיישבותי בין ירושלים לגוש עציון.

הועד למען שדמה יהודית מברך את צה"ל על ההחלטה שתביא ביטחון לתושבי הר חומה ומזרח גוש עציון, לחיזוק האחיזה באזור ויצירת רצף יהודי בין ירושלים לגוש עציון.

אנו מודים לשדולה למען שדמה בכנסת, למועצת גוש עציון ולמאות התושבים שהגיעו מקרוב ומרחוק מדי שבוע לשדמה. בע"ה, נמשיך בפעילות התרבותית. עלה נעלה!

הועד למען שדמה יהודית ונשים בירוק

לפרטים: יהודית קצובר 050-7161818  נדיה מטר 050-5500834
הכנס השלישי לרפואה והלכה

ע"ש נתן משה קלינר ז"ל

בנושא "איכות חיי החולה אל מול אריכות חייו"
יתקיים בעז"ה ביום שלישי, ב' באדר תש"ע (16.2.10) החל מהשעה 12:30,

באודיטוריום ע"ש מינץ, באוניברסיטת בר-אילן. 

בהשתתפות ראשי המחלקות באוניברסיטה, רבנים ואישי ציבור.

הכנס בשיתוף הפקולטה למדעי החיים ע"ש מינה ואבררד גודמן והקרן ע"ש נתן משה קלינר.

לפרטים נוספים: biu.ac.il
הכניסה חופשית לכנס זה
"באחד באדר – משמיעים על השקלים"

וב'אורות חסד' אנו נמצאים בעיצומן של של ההכנות

למשלוח רבבות "מנות מנות" לחג הפורים

לבתי אבות ולבתי חולים, למשפחות נזקקות ולחיילים.

חוש אדר עומד בפתח וחג הפורים ממשמש ובא. באורות חסד אנו נערכים במלוא התנופה למבצע ענק של רבבות משלוחי מנות לפורים בכל רחבי הארץ במגמה להרבות דווקא בימים אלה במצרכים שהם כה מבוקשים: "אהבה ואחווה ושלום ורעות".

עד כה נארזו במחסני אורות חסד למעלה מעשרת אלפים חבילות משלוחי מנות ורובן כבר נשלחו ליעדן, ובימים הקרובים אנו מקווים בעז"ה להכין עוד כעשרים אלף מנות נוספות – לאור הביקוש הרב המגיע אלינו.
כמה וכמה בתי ספר נרתמו עד כה למשימה ויצוינו במיוחד תלמידי ישיבת חיספין הפועלים במסירות ובהתלהבות להצלחת המבצע באזור רמת הגולן והצפון ועוד היד נטויה.
בתי ספר ומוסדות חינוך המעוניינים להצטרף למבצע אנא פנו ישירות לשלום יזדי מרכז המבצע 052-7722889.

אנו פונים לכל קוראינו הנאמנים וקוראים: "באחד באדר משמיעים על השקלים".

אנא סייעו בידינו בכל מאודכם לקיים מצווה יקרה זו בהיקף הרחב הראוי לה.

מרבית החבילות יחולקו ביום פורים עצמו לשם קיום המצווה כהלכתה.

התורמים עבור 20 משלוחי מנות בסך 200 ₪ יקבלו מעִמנו את "הגדת אור ודרור" כשי לחג הפסח.

והתורמים עבור 40 מנות בסך 400 ₪ יקבלו כשי את הספר החדש מעט מן האור לספר שמות.

לתרומות:

תנועת אורות

טלפון: 02-5379777

ת"ד 33044 ירושלים 91033

בברכת אורה ושמחה

חנן פורת – יו"ר 


שלום יזדי – מרכז המבצע




                         052-7722889

לחיות את הפרשה
מכון לנדר, ערוץ 7 ותנועות אורות חברו יחדיו לעריכת מפגש חי עם פרשת השבוע אחת לשבוע בעיון, בניגון ובאירוח.

בתוכנית:

* עיון בפרשה – מני קדם לימינו – עם חנן פורת

* ניגונים ופיוטים – חנן בר סלע, אחיה רובין ועוד

* פינה ירושלמית – בקורטוב הומור – שוקי בן עמי, נחמה בן אליהו ועוד

מפגש ראשון לקראת פרשת תרומה יתקיים אי"ה ביום חמישי ד' באדר (14.2) בין השעות 19:30–22:00, באודיטוריום של מכון לנדר, רח' עם ועולמו 3 גבעת שאול בירושלים.

במסגרת המפגש הראשון תיערך לראשונה השקת הספר 'מעט מן האור לספר שמות', פרי עטו של חנן פורת.

הספר וספרי מעט מן האור יימכרו במקום במחיר מיוחד.

דמי השתתפות 30 ₪, לסטודנטים 25 ₪.

האירוע יועבר בשידור חי במהדורה מצולמת באתר האינטרנט של ערוץ 7.
