פרשת משפטים 

העבדוּת
עיון בפרשה ובהפטרת השבוע
· מהו החטא שגרם לחורבן, לפי דברי ירמיהו בפרק ל"ד?

· מדוע דווקא חטא זה חמור כל כך?

· האם אכן נכרתה ברית בתורה בנושא העבדות?

· לפי מצוות עבד עברי שבפרשתנו, מהו יחסה של התורה לעבדות?

א. תוכחת ירמיהו לשחרור העבדים
שחרור העבדים וכבישתם מחדש 
פרשת משפטים פותחת בדיני עבד עברי, ומשום כך מפטירים בה בנבואת ירמיהו (פרק ל"ד) המוכיח את ישראל, בתקופת צדקיהו, על חטא כבישת עבדים. 

צדקיהו, מלך יהודה האחרון, כורת ברית עם כל העם, שעל פיה התחייב כל איש בישראל לשלח את עבדיו (העבריים) לחופשי. 

מתוך ברית זו נודע לנו שתופעת העבדות חדרה גם לתוככי עם ישראל על אף היותה מנוגדת לחוקי התורה. ואמנם, השׂרים והעם שמעו למלך צדקיהו והסכימו לשחרר את העבדים, אולם לאחר זמן-מה הפֵרו את הברית וחזרו ושעבדו את עבדיהם, כפי שמתאר הנביא:
הַדָּבָר אֲשֶׁר הָיָה אֶל יִרְמְיָהוּ מֵאֵת ה' אַחֲרֵי כְּרֹת הַמֶּלֶךְ צִדְקִיָּהוּ בְּרִית אֶת כָּל הָעָם אֲשֶׁר בִּירוּשָׁלִַם לִקְרֹא לָהֶם דְּרוֹר: לְשַׁלַּח אִישׁ אֶת עַבְדּוֹ וְאִישׁ אֶת שִׁפְחָתוֹ הָעִבְרִי וְהָעִבְרִיָּה חָפְשִׁים לְבִלְתִּי עֲבָד בָּם בִּיהוּדִי אָחִיהוּ אִישׁ: וַיִּשְׁמְעוּ כָל הַשָּׂרִים וְכָל הָעָם אֲשֶׁר בָּאוּ בַבְּרִית לְשַׁלַּח אִישׁ אֶת עַבְדּוֹ וְאִישׁ אֶת שִׁפְחָתוֹ חָפְשִׁים לְבִלְתִּי עֲבָד בָּם עוֹד וַיִּשְׁמְעוּ וַיְשַׁלֵּחוּ.
וַיָּשׁוּבוּ אַחֲרֵי כֵן וַיָּשִׁבוּ אֶת הָעֲבָדִים וְאֶת הַשְּׁפָחוֹת אֲשֶׁר שִׁלְּחוּ חָפְשִׁים וַיִּכְבְּשׁוּם לַעֲבָדִים וְלִשְׁפָחוֹת.
ירמיהו ל"ד, ח-יא

מהו הרקע לסיפור זה? 

חולשתו של צדקיהו
צדקיהו, מלך יהודה האחרון, מולך לאחר גלות יהויכין, גלות החרש והמסגר, שבה גלו לבבל רוב אצולת העם: המלך יהויכין וביתו, השרים, גיבורי החיל ובעלי המלאכה
. צדקיהו, דודו של יהויכין נתפס כמלך חלש, אשר נכנע לשריו ואיננו מעז לעשות מה שהוא באמת חושב בניגוד לדעתם
. 

צדקיהו מורד בבבל בניגוד לדברי ירמיהו
צדקיהו, (שהומלך על ידי מלך בבל על מנת שישמור לו אמונים), מורד במלך בבל, למרות שירמיהו חוזר ומזהיר אותו מפני מעשה מסוכן זה. ירמיהו דורש מהעם ומצדקיהו להיכנע לבבל, מפני שרצון ה' הוא שכעת בבל ימשלו, ומי שמתנגד לכך מתנגד לרצון ה'. לטענת ירמיהו, כניעה לבבל היא השתעבדות לרצון ה', והיא הסיכוי היחיד והאחרון להציל את ירושלים מחורבן
. אולם, צדקיהו איננו שומע לעצת ירמיהו ומורד בבבל, משום שלא יכול היה לעמוד בלחץ שריו ויועציו
. 

בעקבות המרד בא מצור
כעונש על מרידה זו, מלך בבל עולה על ירושלים למלחמה:

וַיְהִי בִשְׁנַת הַתְּשִׁיעִית לְמָלְכוֹ בַּחֹדֶשׁ הָעֲשִׂירִי בֶּעָשׂוֹר לַחֹדֶשׁ בָּא נְבֻכַדְנֶאצַּר מֶלֶךְ בָּבֶל הוּא וְכָל חֵילוֹ עַל יְרוּשָׁלִַם וַיִּחַן עָלֶיהָ וַיִּבְנוּ עָלֶיהָ דָּיֵק סָבִיב: וַתָּבֹא הָעִיר בַּמָּצוֹר עַד עַשְׁתֵּי עֶשְׂרֵה שָׁנָה לַמֶּלֶךְ צִדְקִיָּהוּ.
מלכים ב כ"ה, א-ב
הפוגה במצור

מדברי ירמיהו אנו למדים שבשלב מסוים הייתה הפוגה במצור על ירושלים:

 וְחֵיל פַּרְעֹה יָצָא מִמִּצְרָיִם וַיִּשְׁמְעוּ הַכַּשְׂדִּים הַצָּרִים עַל יְרוּשָׁלִַם אֶת שִׁמְעָם וַיֵּעָלוּ מֵעַל יְרוּשָׁלִָם.
 

ירמיהו ל"ז, ה

הפוגה זו נתנה לעם תקווה שהבבלים יעזבו אותם
, אך ירמיהו מנבא שהבבלים עתידים לחזור:

...הִנֵּה חֵיל פַּרְעֹה הַיֹּצֵא לָכֶם לְעֶזְרָה שָׁב לְאַרְצוֹ מִצְרָיִם: וְשָׁבוּ הַכַּשְׂדִּים וְנִלְחֲמוּ עַל הָעִיר הַזֹּאת וּלְכָדֻהָ וּשְׂרָפֻהָ בָאֵשׁ: כֹּה אָמַר ה' אַל תַּשִּׁאוּ נַפְשֹׁתֵיכֶם לֵאמֹר הָלֹךְ יֵלְכוּ מֵעָלֵינוּ הַכַּשְׂדִּים כִּי לֹא יֵלֵכוּ: כִּי אִם הִכִּיתֶם כָּל חֵיל כַּשְׂדִּים הַנִּלְחָמִים אִתְּכֶם וְנִשְׁאֲרוּ בָם אֲנָשִׁים מְדֻקָּרִים אִישׁ בְּאָהֳלוֹ יָקוּמוּ וְשָׂרְפוּ אֶת הָעִיר הַזֹּאת בָּאֵשׁ.
ירמיהו שם, ז-י
המצור מתחדש עד לחורבן ירושלים

ואכן, כדברי ירמיהו כן היה: הבבלים חזרו לצור על ירושלים, וסופו של המצור הזה, כידוע, הוא חורבן ירושלים והמקדש, וגלות בבל:

 בְּתִשְׁעָה לַחֹדֶשׁ וַיֶּחֱזַק הָרָעָב בָּעִיר וְלֹא הָיָה לֶחֶם לְעַם הָאָרֶץ: וַתִּבָּקַע הָעִיר... וַיִּשְׂרַף אֶת בֵּית ה' וְאֶת בֵּית הַמֶּלֶךְ וְאֵת כָּל בָּתֵי יְרוּשָׁלִַם וְאֶת כָּל בֵּית גָּדוֹל שָׂרַף בָּאֵשׁ: וְאֶת חוֹמֹת יְרוּשָׁלִַם סָבִיב נָתְצוּ כָּל חֵיל כַּשְׂדִּים אֲשֶׁר רַב טַבָּחִים: וְאֵת יֶתֶר הַעָם הַנִּשְׁאָרִים בָּעִיר וְאֶת הַנֹּפְלִים אֲשֶׁר נָפְלוּ עַל הַמֶּלֶךְ בָּבֶל וְאֵת יֶתֶר הֶהָמוֹן הֶגְלָה נְבוּזַרְאֲדָן רַב טַבָּחִים.
מלכים ב כ"ה, ג-יא 
הברית והפרתה
הפרת הברית בזמן ההפוגה במצור

מתי נאמרה תוכחת ירמיהו לשחרור העבדים? מתי נכרתה הברית עם העם על כך? מתי חזרו האדונים לשעבד את עבדיהם? ומה גרם להם לחזור בהם מהשחרור?

בפסוקים שבסוף הנבואה ניתן למצוא רמז לזמן התרחשות האירועים:

וְאֶת צִדְקִיָּהוּ מֶלֶךְ יְהוּדָה וְאֶת שָׂרָיו אֶתֵּן בְּיַד אֹיְבֵיהֶם וּבְיַד מְבַקְשֵׁי נַפְשָׁם וּבְיַד חֵיל מֶלֶךְ בָּבֶל הָעֹלִים מֵעֲלֵיכֶם: הִנְנִי מְצַוֶּה נְאֻם ה' וַהֲשִׁבֹתִים אֶל הָעִיר הַזֹּאת וְנִלְחֲמוּ עָלֶיהָ וּלְכָדוּהָ וּשְׂרָפֻהָ בָאֵשׁ... 

ירמיהו ל"ד, כא-כב
מאזהרת ירמיהו שה' ישיב את האויב אל העיר מתברר שהנבואה נאמרה בזמן שצבא בבל עזב את ירושלים, כלומר בזמן ההפוגה במצור
. לאחר ההפוגה במצור שבו האדונים ושעבדו את עבדיהם המשוחררים.
כריתת הברית – סיכוי לתיקון?
מתי התרחש שחרור העבדים? מסתבר שהשחרור היה לא בזמן ההפוגה, אלא קודם לכן – בזמן המצור, או אולי אפילו לפני כן
. 

מדוע נכרתה הברית שבה הוחלט על שחרור העבדים? ירמיהו איננו מתאר את הסיבות לכריתת הברית
, אך ניתן לשער שצדקיהו והעם חששו מהחורבן שעתיד להתרחש כתוצאה מהמלחמה עם בבל, והם החליטו לנסות לשמוע לדברי ירמיהו ולחזור בתשובה
. לפי דברים אלו, יש כאן ניסיון של צדקיהו להחזיר את העם בתשובה, וייתכן גם ששחרור העבדים בא בעקבות דברי ירמיהו שנאמרו קודם לכן:

 כֹּה אָמַר ה' דִּינוּ לַבֹּקֶר מִשְׁפָּט וְהַצִּילוּ גָזוּל מִיַּד עוֹשֵׁק, פֶּן תֵּצֵא כָאֵשׁ חֲמָתִי וּבָעֲרָה וְאֵין מְכַבֶּה מִפְּנֵי רֹעַ מַעַלְלֵיכֶם.
ירמיהו כ"א, יב

אם כן, מדוע האדונים חזרו בהם, והחליטו לשוב ולשעבד את העבדים? ייתכן שכאשר הוסר המצור והעם היה בטוח שהסכנה חלפה
, המודעוּת לצורך בתיקון המעשים דעכה, והעם חזר לדרכיו הרעות. דבר זה מעיד על כך שהברית לא נכרתה מתוך הבנה עמוקה בחומרת העניין, אלא רק כאמצעי להינצל מן הפורענות.
תגובת ירמיהו לכיבוש העבדים המחודש
מהי תגובת ה', בפי ירמיהו, למעשה זה? ראשית, ירמיהו חוזר ומתאר את המעשה של שחרור העבדים וכיבושם מחדש (ל"ד, יב-טז), ולאחר מכן הוא מתאר את העונש הצפוי להם בעקבות מעשה זה (שם, יז-כב). נדלג לרגע על תיאור החטא, ונעיין בעונש:

לָכֵן כֹּה אָמַר ה' אַתֶּם לֹא שְׁמַעְתֶּם אֵלַי לִקְרֹא דְרוֹר אִישׁ לְאָחִיו וְאִישׁ לְרֵעֵהוּ הִנְנִי קֹרֵא לָכֶם דְּרוֹר נְאֻם ה' אֶל הַחֶרֶב אֶל הַדֶּבֶר וְאֶל הָרָעָב וְנָתַתִּי אֶתְכֶם לְזַעֲוָה לְכֹל מַמְלְכוֹת הָאָרֶץ: וְנָתַתִּי אֶת הָאֲנָשִׁים הָעֹבְרִים אֶת בְּרִתִי אֲשֶׁר לֹא הֵקִימוּ אֶת דִּבְרֵי הַבְּרִית אֲשֶׁר כָּרְתוּ לְפָנָי הָעֵגֶל אֲשֶׁר כָּרְתוּ לִשְׁנַיִם וַיַּעַבְרוּ בֵּין בְּתָרָיו: שָׂרֵי יְהוּדָה וְשָׂרֵי יְרוּשָׁלִַם הַסָּרִסִים וְהַכֹּהֲנִים וְכֹל עַם הָאָרֶץ הָעֹבְרִים בֵּין בִּתְרֵי הָעֵגֶל: וְנָתַתִּי אוֹתָם בְּיַד אֹיְבֵיהֶם וּבְיַד מְבַקְשֵׁי נַפְשָׁם וְהָיְתָה נִבְלָתָם לְמַאֲכָל לְעוֹף הַשָּׁמַיִם וּלְבֶהֱמַת הָאָרֶץ: וְאֶת צִדְקִיָּהוּ מֶלֶךְ יְהוּדָה וְאֶת שָׂרָיו אֶתֵּן בְּיַד אֹיְבֵיהֶם וּבְיַד מְבַקְשֵׁי נַפְשָׁם וּבְיַד חֵיל מֶלֶךְ בָּבֶל הָעֹלִים מֵעֲלֵיכֶם: הִנְנִי מְצַוֶּה נְאֻם ה' וַהֲשִׁבֹתִים אֶל הָעִיר הַזֹּאת וְנִלְחֲמוּ עָלֶיהָ וּלְכָדוּהָ וּשְׂרָפֻהָ בָאֵשׁ וְאֶת עָרֵי יְהוּדָה אֶתֵּן שְׁמָמָה מֵאֵין יֹשֵׁב.
ירמיהו ל"ד, יז-כב
חטא העבדות הביא לחורבן
ירמיהו זועק כנגד מעשי העם, ומנבא שהחזרת העבדים תגרום לנפילתה של ירושלים ביד הכשדים
. מדברי ירמיהו אלה ניתן ללמוד שאילו האדונים היו מקיימים את הברית ולא היו משיבים את העבדים, ייתכן שהחורבן היה נמנע, או לכל הפחות עוצמתו הייתה קטֵנה
.

מדוע חומרתו של חטא השבת העבדים גדולה עד כדי כך? ירמיהו, בנבואותיו השונות מצביע על חטאים רבים של העם ומנהיגיו – חטאי עבודה זרה וחטאים מוסריים שונים – מדוע מתייחס ירמיהו בחומרה רבה כל כך לחטא שעבוד העבדים, ומייחס לו את הסיבה לחורבן ירושלים? מדוע עניין החזרת העבדים הופך ברגע האחרון לפני החורבן להיות ל'לשון המאזניים' שהכריעה וחרצה את גורלם של ישראל?

הפרת הברית וחילול ה'

תיאור החטא בעיני ה'
לשם הבנת הדברים נקרא את הפסוקים שדילגנו עליהם, שבהם מתאר ירמיהו את החטא:

וַיְהִי דְבַר ה' אֶל יִרְמְיָהוּ מֵאֵת ה' לֵאמֹר: כֹּה אָמַר ה' אֱלֹהֵי יִשְׂרָאֵל אָנֹכִי כָּרַתִּי בְרִית אֶת אֲבוֹתֵיכֶם בְּיוֹם הוֹצִאִי אוֹתָם מֵאֶרֶץ מִצְרַיִם מִבֵּית עֲבָדִים לֵאמֹר: מִקֵּץ שֶׁבַע שָׁנִים תְּשַׁלְּחוּ אִישׁ אֶת אָחִיו הָעִבְרִי אֲשֶׁר יִמָּכֵר לְךָ וַעֲבָדְךָ שֵׁשׁ שָׁנִים וְשִׁלַּחְתּוֹ חָפְשִׁי מֵעִמָּךְ וְלֹא שָׁמְעוּ אֲבוֹתֵיכֶם אֵלַי וְלֹא הִטּוּ אֶת אָזְנָם: וַתָּשֻׁבוּ אַתֶּם הַיּוֹם וַתַּעֲשׂוּ אֶת הַיָּשָׁר בְּעֵינַי לִקְרֹא דְרוֹר אִישׁ לְרֵעֵהוּ וַתִּכְרְתוּ בְרִית לְפָנַי בַּבַּיִת אֲשֶׁר נִקְרָא שְׁמִי עָלָיו: וַתָּשֻׁבוּ וַתְּחַלְּלוּ אֶת שְׁמִי וַתָּשִׁבוּ אִישׁ אֶת עַבְדּוֹ וְאִישׁ אֶת שִׁפְחָתוֹ אֲשֶׁר שִׁלַּחְתֶּם חָפְשִׁים לְנַפְשָׁם וַתִּכְבְּשׁוּ אֹתָם לִהְיוֹת לָכֶם לַעֲבָדִים וְלִשְׁפָחוֹת.
ירמיהו ל"ד יב-טז

מדוע חוזר ירמיהו ומתאר את החטא בשנית, לאחר שהוא כבר מתואר בפירוט בפסוקים י-יא?

כאשר מעיינים היטב בדברי ירמיהו רואים שאין כאן חזרה מיותרת: פסוקים ח-יא התמקדו בסיפור העבדות וסיפרו את מה שהתרחש, ופסוקים יב-טז מביאים שוב את סיפור המעשה עם תוספת חשובה מאוד: בפסוקים אלה מתאר ירמיהו מהי משמעות המעשה בעיני ה', ומתוך פסוקים אלה ניתן להבין מדוע מעשה זה נחשב חמור כל כך בעיני ה', עד כדי כך שראוי להחריב את ירושלים בגללו
. 

שחרור העבדים מתואר כ"ברית"
תיאורו של ירמיהו איננו פותח בתזכורת מן הברית שנכרתה בימי צדקיהו, אלא בתיאור המצווה של שחרור העבדים האמורה בתורה בפרשתנו (שמות כ"א) ונשנתה בספר דברים (פרק ט"ו). אולם, עוד לפני שירמיהו מגיע לתיאור המצווה עצמה, הוא מקדים ואומר "אנכי כרתי ברית את אבותיכם ביום הוציאי אותם מארץ מצרים". ירמיהו פותח בהדגשה שמצוות שחרור העבדים איננה מצווה רגילה אלא היא ברית, ולא סתם ברית, אלא ברית שנכרתה "ביום הוציאי אותם מארץ מצרים מבית עבדים". לאחר מכן מסביר ירמיהו כי המצווה היא לשלח עבד עברי לאחר שש שנים, ומציין את העובדה ש"אבותיכם" – הדורות הקודמים – לא קיימו מצווה זו.

פסוק טו מתאר את הברית שנכרתה בימי צדקיהו כמעשה חיובי ביותר – "ותעשו את הישר בעיני". פסוק טז מתאר את החזרת העבדים – "ותשיבו איש את עבדו...". גם כאן, עוד לפני תיאור המעשה עצמו, כבר אומר ירמיהו מהי משמעות המעשה – "ותשובו ותחללו את שמי..." – מעשה השבת העבדים הוא חילול שם ה'.

הפרת ברית וחילול ה'
דברי ירמיהו, אפוא, מצביעים על מוקדי הבעיה בעיני ה':

א. 
הפרת ברית כפולה – הברית שנכרתה עימהם בימי צדקיהו, והברית שנכרתה עם כל ישראל ביציאת מצרים. 

ב. 
חילול שם ה'.

יש לציין כי מצוות שחרור העבדים נקראת כאן "ברית", אך בתורה (בפרשתנו ובספר דברים) היא נזכרת כמצווה מן המניין, מבלי לציין את עניין הברית שנכרתה על קיום מצווה זו. בנקודה זו נעסוק בהמשך. 
כריתת הברית כאמצעי להינצל
אם כן, עניין הפרת הברית תופס מקום מרכזי בחטא. עם ישראל עומד על פי התהום, וברגע הקריטי הזה נראה שהם 'תופסים את עצמם' ומבינים שעליהם לתקן את מעשיהם. הם כורתים ברית על שחרור העבדים, ברית אשר יכולה להוות פתח לחזרה בתשובה כוללת יותר ולהתקשרות מחודשת בין העם לבין הקב"ה, וזהו הסיכוי האחרון לתיקון. כאשר הם מחליטים להפר את הברית הזו, מתברר שלא היה כאן ניסיון משמעותי לתיקון,  וששחרור העבדים היה רק אמצעי כדי להינצל מן הפורענות, ולא נעשה מתוך הבנה עמוקה של חומרת המעשה. 
מרכזיות נושא הברית בסיפור
הפרת הברית היא חמורה ביותר, ומשום כך בדברי ירמיהו מודגש כמה פעמים עניין כריתת הברית והפרתה:

א.
כפי שנאמר לעיל, תיאור החטא על ידי ירמיהו פותח דווקא בעניין הברית. 

ב.
המילה "ברית" חוזרת בפרשייה שש פעמים
.

ג.
הברית של צדקיהו מתוארת לפרטים: מה בדיוק עשו האנשים, וכיצד הם עברו בין הבתרים
. 

ד.
פסוקים יח-כ מסכמים את החטא ועונשו: "ונתתי את האנשים העוברים את בריתי... ונתתי אותם ביד אויביהם".
האם הברית היתה מזויפת?

עיוות בהבנת עבודת המקדש והמצוות
לאור העובדה שהברית שנכרתה בעת הצרה לא החזיקה מעמד זמן רב והופרה מייד עם חלוף הצרה, נראה שלא רק הפרת הברית היא הבעייתית, אלא גם עצם כריתת ברית שכזו היא מעשה חמור. ברית כזו מעידה על תפיסה מעוותת של כל ערכם ומהותם של המצוות. כפי שירמיהו זועק פעמים רבות, העם התייחס אל עבודת מקדש ואל המצוות כאל פולחן חיצוני שיכול להצילם מפורענות, ולא הבין את המשמעות הפנימית של המצוות ואת הקשר בין הפולחן ובין התנהגות כללית מוסרית ומקושרת לקב"ה
.

אם כן, החזרת העבדים היא חמורה כל כך, מפני שהיא מעידה על הצביעות ביחס של העם אל המצוות בכלל. על פי כיוון זה, החומרה הרבה היא לא בגלל חומרת העבדות, אלא בגלל הפרת הברית, שהייתה סיכוי אחרון לתיקון. מעבר לכך, ברית שנכרתת כדי להינצל מפורענות ומופרת ברגע שאין איום ממשי, מעידה על כך שהעם אינו מבין את משמעות המצוות, ואינו מעוניין כלל לתקן את דרכיו בצורה משמעותית. העם לא מנסה לשוב אל ה' באמת בכל לבם.

ב. חומרת העבדות 
מרכזיות נושא העבדות בסיפור
אולם, אם נעיין היטב בפרשייה ניווכח שירמיהו מתייחס שוב ושוב לעצם חומרת כבישת העבדים, ואינו תולה את הפורענות רק בהפרת הברית ובזלזול במצוות בכלל:

א. בפסוק טז, המתאר את חילול ה', לא נאמר 'ותחללו את שמי בהפרכם בריתי', אלא "ותחללו את שמי ותשיבו איש את עבדו". ירמיהו בוחר לתלות את חילול שם ה' בשעבוד העבדים, ולא בהפרת הברית (אף שוודאי גם היא מהווה חילול ה')
.

ב. ירמיהו מכנה את מצוות שחרור העבדים כ"ברית" שנכרתה עם ישראל ביציאת מצרים, אף שכפי שהזכרנו – בתורה לא מוזכרת כריתת ברית מסוימת על מניעת העבדות, אלא היא חלק מהברית הכללית שנכרתה על כל המצוות. מסתבר שירמיהו בוחר להדגיש את ה"ברית" שכביכול נכרתה על שחרור העבדים, כדי להדגיש את חשיבותה של מצווה זו, ואת חומרת אי-קיומה.

ג.
בפסוק יז מוצג החטא ועונשו כמידה כנגד מידה: 
לָכֵן כֹּה אָמַר ה', אַתֶּם לֹא שְׁמַעְתֶּם אֵלַי לִקְרֹא דְרוֹר אִישׁ לְאָחִיו וְאִישׁ לְרֵעֵהוּ, הִנְנִי קֹרֵא לָכֶם דְּרוֹר נְאֻם ה' אֶל הַחֶרֶב אֶל הַדֶּבֶר וְאֶל הָרָעָב וְנָתַתִּי אֶתְכֶם לְזַעֲוָה לְכֹל מַמְלְכוֹת הָאָרֶץ.

כדי להמחיש זאת, ננתח את הפסוק לחלקיו:
החטא: אתם לא שמעתם אלי 

לקרוא דרור
העונש: 


...הנני 


קורא לכם דרור נאום ה'

מושא החטא: ...איש לאחיו ואיש לרעהו

מושא העונש: ...אל החרב אל הדבר ואל הרעב

הקבלת העונש לחטא, מבליטה את חומרת עצם חטא כיבוש העבדים, ולא רק כהפרת ברית כללית שבאה בעטיו. 

ד.
המילה "עבד" חוזרת בפרק זה עשר פעמים, המילה "חפשי" – חמש פעמים, והמילה "דרור" – ארבע פעמים
, ומכאן שמוקד נבואת ירמיהו מופנה כלפי שבח החירות וגנות העבדות כשלעצמם, וחומרת כיבוש העבדים.
מדוע?
מצוות שחרור העבד בפרשת משפטים

נעיין בנושא העבדות בפרשת השבוע, פרשת משפטים, ומשם נוכל להבין את חומרת העניין ואת נבואת התוכחה של ירמיהו.

פרשת משפטים פותחת במצוות שחרור עבדים: 

וְאֵלֶּה הַמִּשְׁפָּטִים אֲשֶׁר תָּשִׂים לִפְנֵיהֶם: כִּי תִקְנֶה עֶבֶד עִבְרִי שֵׁשׁ שָׁנִים יַעֲבֹד וּבַשְּׁבִעִת יֵצֵא לַחָפְשִׁי חִנָּם.
שמות כ"א, א-ב
ירמיהו בתוכחתו, חוזר על דברי התורה המְצווה לשלח את העבדים לחופשי לאחר שש שנים, ומבהיר שהעם לא קיים מצווה זו. 

פרשת משפטים מסתיימת בברית
לאור דברי ירמיהו, שהעבדות היא הפרת ברית, נעיין שוב בפרשת משפטים ונגלה הקבלה מפליאה – גם פרשת משפטים מסתיימת בכריתת ברית: 

וַיִּכְתֹּב מֹשֶׁה אֵת כָּל דִּבְרֵי ה' וַיַּשְׁכֵּם בַּבֹּקֶר וַיִּבֶן מִזְבֵּחַ תַּחַת הָהָר וּשְׁתֵּים עֶשְׂרֵה מַצֵּבָה לִשְׁנֵים עָשָׂר שִׁבְטֵי יִשְׂרָאֵל: וַיִּשְׁלַח אֶת נַעֲרֵי בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וַיַּעֲלוּ עֹלֹת וַיִּזְבְּחוּ זְבָחִים שְׁלָמִים לַה' פָּרִים: וַיִּקַּח מֹשֶׁה חֲצִי הַדָּם וַיָּשֶׂם בָּאַגָּנֹת וַחֲצִי הַדָּם זָרַק עַל הַמִּזְבֵּחַ: וַיִּקַּח סֵפֶר הַבְּרִית וַיִּקְרָא בְּאָזְנֵי הָעָם וַיֹּאמְרוּ כֹּל אֲשֶׁר דִּבֶּר ה' נַעֲשֶׂה וְנִשְׁמָע: וַיִּקַּח מֹשֶׁה אֶת הַדָּם וַיִּזְרֹק עַל הָעָם וַיֹּאמֶר הִנֵּה דַם הַבְּרִית אֲשֶׁר כָּרַת ה' עִמָּכֶם עַל כָּל הַדְּבָרִים הָאֵלֶּה.
שמות כ"ד, ד-ח
מרכזיות הברית והעבדות בפרשת משפטים
אם כן, הנושא הפותח את פרשת משפטים (העבדות), והנושא המסיים את הפרשה (הברית), הם שני הנושאים המרכזיים בסיפור ההפטרה – העבדות והברית.

פרשת משפטים היא הפרשה הראשונה הפותחת את המצוות שנצטוו ישראל לאחר מעמד הר סיני. מצוות רבות נאמרו אמנם בפרשה זו, אך מטבעם של דברים מקום של כבוד שמור לפתיחת הפרשה ולחתימתה. ואכן התורה פותחת במגבלות העבדות המותרת ומסיימת ב"ברית" שנכרתה בעקבותיה. (אכן ברית זו כוללת אף היא את כל ענייני הפרשה, אך בוודאי מתייחסת היא בייחוד לפתיחתה בענייני עבדות). 

מדוע בחרה התורה לפתוח את קובץ המצוות הראשון דווקא במצוות עבד עברי? נראה שהתורה מייחסת חשיבות רבה למצווה זו
, וגם ירמיהו ייחס חשיבות רבה למצוות שחרור העבדים, באמרו שנכרתה ברית בנושא זה. 

אנכי ה'... אשר הוצאתיך... מבית עבדים
לפי דברי ירמיהו, הברית בנושא העבדות נכרתה עם ישראל "ביום הוציאי אותם מארץ מצרים מבית עבדים". ירמיהו משתמש כאן בלשון המופיעה בדיבר הראשון של עשרת הדיברות: 

אָנֹכִי ה' אֱלֹהֵיךָ אֲשֶׁר הוֹצֵאתִיךָ מֵאֶרֶץ מִצְרַיִם מִבֵּית עֲבָדִים.

שמות כ', ב

מצוות שחרור העבדים קשורה באופן מהותי ליציאה מ"ממצרים – מבית עבדים"
, ולאמונה בה'
. 

מדוע?

הבסיס לכל התורה כולה הוא האמונה בה'. "אנכי ה' אֱ‑לֹהֵיךָ" – זהו הדיבר הראשון, הפותח את עשרת הדברות. 

החירות – בסיס האמונה וקיום המצוות
בבסיס מצוות האמונה בה' לא נאמר 'אנכי ה' אשר בראתי את העולם'
, אלא "אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים". היציאה מעבדות לחירות היא המאפשרת לאדם להתקשר לקב"ה בצורה מלאה, והחירות היא הבסיס לקיום המצוות – רק לאחר יציאה מעבדות לחירות ניתן לקבל את התורה. אדם המשועבד לאדם אחר איננו יכול להיות משועבד באופן מלא לקב"ה – לא רק מבחינה טכנית, בכך שהאדון מפריע לו לקיים את המצוות, אלא מבחינה נפשית-רוחנית, הוא לא יכול להרגיש באופן מלא את תלותו בקב"ה כל עוד הוא תלוי באדונו.

לפי התורה, אין עבדות של ממש 
ייתכן שמסיבה זו פותחת התורה את פרשת משפטים, פרשת המצוות הראשונה שלאחר מתן תורה, בעניין עבד עברי. עבד עברי איננו משועבד לאדונו לגמרי. דינים רבים מלמדים על כך
, והבולט שבהם הוא הדין הראשון מדיני עבד עברי – העבד העברי איננו עבד עולם, ועבדותו קצובה בזמן. כלומר הוא איננו קניין כספו של האדון, ורק זכות השירות לזמן קצוב נמסרה לו.

רציעת האוזן
גם כאשר העבד רוצה להמשיך לעבוד את אדונו לעולם, התורה אינה מעוניינת בכך ומגבילה זאת:

 וְאִם אָמֹר יֹאמַר הָעֶבֶד אָהַבְתִּי אֶת אֲדֹנִי אֶת אִשְׁתִּי וְאֶת בָּנָי לֹא אֵצֵא חָפְשִׁי: וְהִגִּישׁוֹ אֲדֹנָיו אֶל הָאֱלֹהִים וְהִגִּישׁוֹ אֶל הַדֶּלֶת אוֹ אֶל הַמְּזוּזָה וְרָצַע אֲדֹנָיו אֶת אָזְנוֹ בַּמַּרְצֵעַ וַעֲבָדוֹ לְעֹלָם.
שמות כ"א, ה-ו
מדוע רוצעים את אוזנו של העבד? 

רבן יוחנן בן זכאי היה דורש את המקרא הזה כמין חומר: מה נשתנה אזן מכל אברים שבגוף? אמר הקב"ה: אזן ששמעה קולי על הר סיני בשעה שאמרתי "כי לי בני ישראל עבדים"
 – ולא עבדים לעבדים, והלך זה וקנה אדון לעצמו – ירצע
.

קידושין כב, ב
רציעת האוזן, לפי הבנת חז"ל, באה כמחאה
 של התורה כנגד מי שבחר ביוזמתו להיות עבד, בניגוד לדרך הרצויה
. 

גם עבד נרצע אינו עבד עולם
אולם, גם עבד שמעוניין להמשיך ולהשתעבד ואוזנו נרצעה לשם כך, איננו נשאר עבד לעולם, כמו שאומרת התורה בפרשת משפטים, אלא רק עד היובל
, כפי שאנו קוראים בפרשת "בהר"
: 

וְקִדַּשְׁתֶּם אֵת שְׁנַת הַחֲמִשִּׁים שָׁנָה וּקְרָאתֶם דְּרוֹר בָּאָרֶץ לְכָל יֹשְׁבֶיהָ יוֹבֵל הִוא תִּהְיֶה לָכֶם וְשַׁבְתֶּם אִישׁ אֶל אֲחֻזָּתוֹ וְאִישׁ אֶל מִשְׁפַּחְתּוֹ תָּשֻׁבוּ... 
וְכִי יָמוּךְ אָחִיךָ עִמָּךְ וְנִמְכַּר לָךְ לֹא תַעֲבֹד בּוֹ עֲבֹדַת עָבֶד: כְּשָׂכִיר כְּתוֹשָׁב יִהְיֶה עִמָּךְ עַד שְׁנַת הַיֹּבֵל יַעֲבֹד עִמָּךְ: וְיָצָא מֵעִמָּךְ הוּא וּבָנָיו עִמּוֹ וְשָׁב אֶל מִשְׁפַּחְתּוֹ וְאֶל אֲחֻזַּת אֲבֹתָיו יָשׁוּב: כִּי עֲבָדַי הֵם אֲשֶׁר הוֹצֵאתִי אֹתָם מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם לֹא יִמָּכְרוּ מִמְכֶּרֶת עָבֶד. 
 

ויקרא כ"ה, י-מב
בעם ישראל אין עבדות עולם – "כי עבדי הם", כל ישראל משועבדים לה', ולכן הם אינם יכולים להיות משועבדים לאדם; הבסיס לשעבוד לה' הוא שכל אדם יהיה בן חורין
.
דיני עבד עברי מוכיחים שאיננו עבד
התבוננות בדיני העבדות תלמד אותנו שבאופן מהותי אין עבדות כלל בעם ישראל, ו'עבד עברי' דינו כפועל עם זכויות ותנאים טובים: 

א.
מכירתו לעבדות היא זמנית (לשש שנים או עד היובל – הקודם מביניהם [עיינו רמב"ם הלכות עבדים ב', ב]); 

ב.
העבד צריך לקבל את אתם תנאים כפי שהאדון מקבל: "עמך במאכל ועמך במשתה – שלא תהא אתה אוכל פת נקיה והוא אוכל פת קיבר..." (קידושין טו, א; כ, א)
; 

ג.
אסור להעסיקו בעבודות בזוּיות (מכילתא דר' ישמעאל, משפטים, א'); 

ד.
אדם מוכר עצמו לעבד רק אם הֶעֱני עד כדי כך שאין לו כלום
 (רמב"ם שם, א', א); 

ה.
בית דין רשאי למכור אדם לעבד רק כדי לפרוע חוב שנוצר מגניבה שעשה העבד, כחינוך למניעת גניבות, ולא כתוצאה מחוב אחר
 (רמב"ם שם); 
ו.
אפילו בן משפחתו של הגנב אינו יכול למכור עצמו לעבד כדי להשיב את גניבת קרובו
 (עיינו רמב"ם שם); 

ז.
רק בית דין רשאים למכור עבד
, ולא אחֵר
 (שם); 

ח.
כאשר בת עברייה נמכרת לאמה, המכירה מוגבלת עוד יותר – רק למטרת נישואין
, כמצוות התורה: "אם לבנו יעדנה כמשפט הבנות יעשה לה... ואם שלוש אלה לא יעשה לה ויצאה חינם אין כסף" (שמות כ"א י-יא)
.
כלומר – התורה אינה מוכנה לקבל שום מציאות של שעבוד של איש מישראל לאדם אחר, ומפרשת משפטים ופרשיית העבדים בירמיהו למדנו שיש בעבדות בישראל חומרה גדולה וגם הפרת ברית. 

ג. השעבוד כהפרת ברית

החירות – בסיס הברית עם ה'
נחזור לדברי ירמיהו, וננסה להבין יותר את משמעות הפרת הברית בעבדות.

עניין שחרור העבדים מוצג בירמיהו כברית, ולאחר העיון בנושא העבדות, ניתן להבין את דברי ירמיהו, שהברית שנכרתה בסיני נכרתה אמנם על כל המצוות, אך הבסיס לכל המצוות ולקיומה של הברית הוא החירות. האמונה בה' מושתתת על "היציאה מבית עבדים" – היציאה לחירות, והמצווה הראשונה מתוך מצוות הברית של פרשת משפטים היא מצוות שחרור העבדים, המאפשרת חירות לכל אדם מישראל. זהו הבסיס של הברית.

העבדות פוגעת בשעבוד לה'
מתוך הבנה זו, ניתן להבין את החומרה הרבה שמייחס ירמיהו למעשה העם בתקופתו. כאשר תופעת העבדות נפוצה בעם ישראל, בניגוד לחוקי התורה, מושמט הבסיס של האמונה בה'. 

העבדות פוגעת ב"אנכי ה'" בשני מובנים, משני צידי המתרס – העבד והאדון:

א.
העבדות מונעת מהעבדים להיות בני חורין ועבדי ה' לבדו; 

ב.
העבדות גורמת לאדון לתחושת עליונות המקעקעת ממנו את תחושת עבדותו לה'
. העובדה שהם מרשים לעצמם לשעבד אנשים אחרים מעידה לא רק על אי-קיום של מצווה אחת, אלא על הפרת ברית כוללת יותר.

הפרת ברית צדקיהו כהפרת הברית עם ה'
אילו היו ישראל מקיימים את הברית של שחרור העבדים בזמן צדקיהו, רגע לפני החורבן המתקרב, הם היו מראים בכך שהם מוכנים לחזור ולהשתעבד לקב"ה. אולם, בכך שהם חזרו לשעבד את העבדים הם הוכיחו שהם מפירים את הברית – לא רק את הברית שנכרתה בימי צדקיהו, אלא את הברית הכללית יותר שבין ישראל לה'.

אם כן, תופעת העבדות משמעותה היא הפרת הברית שבין ה' לישראל, ולכן ירמיהו מתייחס למעשה זה בחומרה רבה כל כך, ומציג את השעבוד כהפרת ברית אשר הביאה את החורבן. 












�.	עיינו מלכים ב כ"ד, ח-יז.


�.	דבר זה משתקף היטב בסיפור השלכת ירמיהו לבור (ירמיהו, פרקים ל"ז-ל"ח), כאשר השרים דורשים להשתיק את ירמיהו ולאסרו וצדקיהו חושש מהם ונכנע להם, למרות שניכר שהוא רוצה לשמוע את דברי ירמיהו. באותה פרשה (ל"ח, ה) צדקיהו מכריז באוזני שריו באופן מפורש: "וַיֹּאמֶר הַמֶּלֶךְ צִדְקִיָּהוּ הִנֵּה הוּא בְּיֶדְכֶם כִּי אֵין הַמֶּלֶךְ יוּכַל אֶתְכֶם דָּבָר". כנראה שכניעתו של צדקיהו בפני שריו נבעה הן מגילו הצעיר "בֶּן עֶשְׂרִים וְאַחַת שָׁנָה צִדְקִיָּהוּ  בְמָלְכוֹ" (מלכים ב כ"ד, יח), והן מהעובדה שהומלך על ידי מלך בבל ולא על ידי העם – "וַיַּמְלֵךְ מֶלֶךְ בָּבֶל אֶת מַתַּנְיָה דֹדוֹ תַּחְתָּיו וַיַּסֵּב אֶת שְׁמוֹ צִדְקִיָּהוּ" (שם, יז).


�.	עיינו ירמיהו פרקים כ"א, כ"ה וְ-כ"ז. רעיון זה חוזר גם בפרקים כ"ח-כ"ט, ל"ז-ל"ח.


�.	כרקע להבנת מערכת היחסים שבין צדקיהו ושריו, וחולשתו של צדקיהו לעומתם, חשוב לציין שיהויכין, המלך הקודם, לא הומת אלא הוגלה, ולמרות המלכת צדקיהו המשיכו הבבלים לשמור על מעמדו של יהויכין הגולה כ"מלך יהודה", כפי שמסופר בספר מלכים ב (כ"ה, כז-ל):


וַיְהִי בִשְׁלֹשִׁים וָשֶׁבַע שָׁנָה לְגָלוּת יְהוֹיָכִין מֶלֶךְ יְהוּדָה בִּשְׁנֵים עָשָׂר חֹדֶשׁ בְּעֶשְׂרִים וְשִׁבְעָה לַחֹדֶשׁ נָשָׂא אֱוִיל מְרֹדַךְ מֶלֶךְ בָּבֶל בִּשְׁנַת מָלְכוֹ אֶת רֹאשׁ יְהוֹיָכִין מֶלֶךְ יְהוּדָה מִבֵּית כֶּלֶא: וַיְדַבֵּר אִתּוֹ טֹבוֹת וַיִּתֵּן אֶת כִּסְאוֹ מֵעַל כִּסֵּא הַמְּלָכִים אֲשֶׁר אִתּוֹ בְּבָבֶל: וְשִׁנָּא אֵת בִּגְדֵי כִלְאוֹ וְאָכַל לֶחֶם תָּמִיד לְפָנָיו כָּל יְמֵי חַיָּיו: וַאֲרֻחָתוֹ אֲרֻחַת תָּמִיד נִתְּנָה לּוֹ מֵאֵת הַמֶּלֶךְ דְּבַר יוֹם בְּיוֹמוֹ כֹּל יְמֵי חַיָּו.


	מצב זה, שבו למעשה היו בעת ועונה אחת שני מלכים לבית דוד, גרם למחלוקות ביהודה בין המחנה שצידד בצדקיהו – המחנה הפרו-בבלי, ובין המחנה שצידד ביהויכין – המחנה האנטי-בבלי. בוויכוח עם ירמיהו הכריז חנניה בן עזור, נציגה המובהק של סיעת נביאי השקר, על שיבת בני הגולה והחזרתו של יהויכין, דבר שחיזק את המחנה האנטי-בבלי: 


בְּעוֹד שְׁנָתַיִם יָמִים אֲנִי מֵשִׁיב אֶל הַמָּקוֹם הַזֶּה אֶת כָּל כְּלֵי בֵּית ה' אֲשֶׁר לָקַח נְבוּכַדנֶאצַּר מֶלֶךְ בָּבֶל מִן הַמָּקוֹם הַזֶּה וַיְבִיאֵם בָּבֶל: וְאֶת יְכָנְיָה בֶן יְהוֹיָקִים מֶלֶךְ יְהוּדָה וְאֶת כָּל גָּלוּת יְהוּדָה הַבָּאִים בָּבֶלָה אֲנִי מֵשִׁיב אֶל הַמָּקוֹם הַזֶּה נְאֻם ה' כִּי אֶשְׁבֹּר אֶת עֹל מֶלֶךְ בָּבֶל.


	משום כך, נכנע צדקיהו ללחצם של האנטי-בבליים ונאלץ למרוד במלך בבל.


�.	יציאתה של מצרים לעזרת צדקיהו באה בעקבות קריאתו אליהם, וכפי שהיא מתוארת ביחזקאל י"ז, יב-טו:


הִנֵּה בָא מֶלֶךְ בָּבֶל יְרוּשָׁלִַם וַיִּקַּח אֶת מַלְכָּהּ וְאֶת שָׂרֶיהָ וַיָּבֵא אוֹתָם אֵלָיו בָּבֶלָה: וַיִּקַּח מִזֶּרַע הַמְּלוּכָה וַיִּכְרֹת אִתּוֹ בְּרִית וַיָּבֵא אֹתוֹ בְּאָלָה וְאֶת אֵילֵי הָאָרֶץ לָקָח: לִהְיוֹת מַמְלָכָה שְׁפָלָה לְבִלְתִּי הִתְנַשֵּׂא לִשְׁמֹר אֶת בְּרִיתוֹ לְעָמְדָהּ: וַיִּמְרָד בּוֹ לִשְׁלֹחַ מַלְאָכָיו מִצְרַיִם לָתֶת לוֹ סוּסִים וְעַם רָב...


�.	כנראה שתקווה זו ניסכה על ידי נביאי השקר, כשם שעמדה ברקע לניסיון המרד הראשון בשנה הרביעית לצדקיהו (עי' במלכים ב כ"ז, ג ובפירוש המלבי"ם שם) וכפי שמסופר בפרק כ"ז פסוקים ט-י: 


וְאַתֶּם אַל תִּשְׁמְעוּ אֶל נְבִיאֵיכֶם וְאֶל קֹסְמֵיכֶם וְאֶל חֲלֹמֹתֵיכֶם וְאֶל עֹנְנֵיכֶם וְאֶל כַּשָּׁפֵיכֶם אֲשֶׁר הֵם אֹמְרִים אֲלֵיכֶם לֵאמֹר לֹא תַעַבְדוּ אֶת מֶלֶךְ בָּבֶל: כִּי שֶׁקֶר הֵם נִבְּאִים לָכֶם לְמַעַן הַרְחִיק אֶתְכֶם מֵעַל אַדְמַתְכֶם וְהִדַּחְתִּי אֶתְכֶם וַאֲבַדְתֶּם.


	ועי' שם עוד בפסוקים יד-יז.


�.	כך הבינו רוב ככל המפרשים (רש"י לפסוק כא ורד"ק והמצודות שם).


�.	לפי סדר עולם רבה, פרק כ"ו, הברית נכרתה בשנה השביעית למלכות צדקיהו, כלומר: עוד לפני המצור (שהחל בשנה התשיעית למולכו, עפ"י מלכים ב, כ"ה ,א).


�.	שאלה זו הובילה חוקרים שונים לטעון כי צדקיהו, שרצה לשחרר כוח אדם להגנת העיר ולזכות גם ביתר אהדה מצד העם, חוקק  חוק המשחרר מעבדות כל עבד ואמה עבריים; או שמכיוון שאין עוד צורך בעבדים בעיר נצורה מנותקת ורעבה, שממילא אין בה מלאכה, חרושת, מזון ואורח חיים תקין – ביקשו האדונים להיפטר מן העבדים המיותרים ומטרדתם. ועי' במאמרו של יהודה אליצור מחניים מ"ז התש"ך.


�.	העובדה שהברית נכרתת בבית המקדש – "וַתִּכְרְתוּ בְרִית לְפָנַי בַּבַּיִת אֲשֶׁר נִקְרָא שְׁמִי עָלָיו" – תומכת בדברינו, שהיה לאותה ברית אופי דתי מובהק.


�.	ייתכן שהעם סבר שעלייתו של מלך בבל מירושלים מהווה הוכחה ניצחת לדבריהם של נביאי השקר (עי' הערה מס' 6) ולכן מיהרו להשיב את העבדים לרשותם.


�.	ניתן לראות ביחס שבין החטא לעונש מידה כנגד מידה, לפחות מבחינה ספרותית, שהרי העונש להחזרת העבדים הוא השתעבדות לנבוכדנצר וכאמור בפרק כ"ז פסוקים יא-יג:


וְהַגּוֹי אֲשֶׁר יָבִיא אֶת צַוָּארוֹ בְּעֹל מֶלֶךְ בָּבֶל וַעֲבָדוֹ וְהִנַּחְתִּיו עַל אַדְמָתוֹ נְאֻם ה' וַעֲבָדָהּ וְיָשַׁב בָּהּ: וְאֶל צִדְקִיָּה מֶלֶךְ יְהוּדָה דִּבַּרְתִּי כְּכָל הַדְּבָרִים הָאֵלֶּה לֵאמֹר הָבִיאוּ אֶת צַוְּארֵיכֶם בְּעֹל מֶלֶךְ בָּבֶל וְעִבְדוּ אֹתוֹ וְעַמּוֹ וִחְיוּ: לָמָּה תָמוּתוּ אַתָּה וְעַמֶּךָ בַּחֶרֶב בָּרָעָב וּבַדָּבֶר כַּאֲשֶׁר דִּבֶּר ה' אֶל הַגּוֹי אֲשֶׁר לֹא יַעֲבֹד אֶת מֶלֶךְ בָּבֶל.


	האיום על צדקיהו בחרב בדבר וברעב אם לא ייכנע למלך בבל בוודאי מזכיר את העונש שמובא בפרקנו (ל"ד, יז):


לָכֵן כֹּה אָמַר ה' אַתֶּם לֹא שְׁמַעְתֶּם אֵלַי לִקְרֹא דְרוֹר אִישׁ לְאָחִיו וְאִישׁ לְרֵעֵהוּ הִנְנִי קֹרֵא לָכֶם דְּרוֹר נְאֻם ה' אֶל הַחֶרֶב אֶל הַדֶּבֶר וְאֶל הָרָעָב וְנָתַתִּי אֶתְכֶם לְזַעֲוָה לְכֹל מַמְלְכוֹת הָאָרֶץ.


	למעשה, בפני צדקיהו שתי ברירות: או להשתעבד למלך בבל מידה כנגד מידה, או למות בחרב בדבר וברעב.


�.	גם יחזקאל מנבא על נפילתו של צדקיהו ביד מלך בבל בשל הפרת ברית, אך הוא מתכוון לברית שכרת צדקיהו עם מלך בבל ושנשבע לו בשם ה' (יחזקאל י"ז טז-כ): 


חַי אָנִי נְאֻם אֲדֹנָי ה' אִם לֹא בִּמְקוֹם הַמֶּלֶךְ הַמַּמְלִיךְ אֹתוֹ אֲשֶׁר בָּזָה אֶת אָלָתוֹ וַאֲשֶׁר הֵפֵר אֶת בְּרִיתוֹ אִתּוֹ בְתוֹךְ בָּבֶל יָמוּת: וְלֹא בְחַיִל גָּדוֹל וּבְקָהָל רָב יַעֲשֶׂה אוֹתוֹ פַרְעֹה בַּמִּלְחָמָה בִּשְׁפֹּךְ סֹלְלָה וּבִבְנוֹת דָּיֵק לְהַכְרִית נְפָשׁוֹת רַבּוֹת: וּבָזָה אָלָה לְהָפֵר בְּרִית וְהִנֵּה נָתַן יָדוֹ וְכָל אֵלֶּה עָשָׂה לֹא יִמָּלֵט: לָכֵן כֹּה אָמַר ה' אֱ-לֹהִים חַי אָנִי אִם לֹא אָלָתִי אֲשֶׁר בָּזָה וּבְרִיתִי אֲשֶׁר הֵפִיר וּנְתַתִּיו בְּרֹאשׁוֹ: וּפָרַשְׂתִּי עָלָיו רִשְׁתִּי וְנִתְפַּשׂ בִּמְצוּדָתִי וַהֲבִיאוֹתִיהוּ בָבֶלָה וְנִשְׁפַּטְתִּי אִתּוֹ שָׁם מַעֲלוֹ אֲשֶׁר מָעַל בִּי.


	צדקיהו מפר כאן שתי בריתות: מורד באדונו, ומשעבד לעצמו עבדים. לקמן נראה כיצד הדברים מתקשרים זה לזה.


�.	אכן אין ספק שירושלים חרבה לא רק בגלל חטא זה, אלא בעקבות הצטברות של חטאים רבים במשך שנים רבות; בכל זאת, ירמיהו מציג בפרק זה את המעשה הזה כ"קש ששבר את גב הגמל", כחטא האחרון שהכריע את הכף. אמנם, בירושלמי ראש השנה פ"ג ה"ה נאמר: "ואתיא כהיא דאמר רב הילא: לא נענשו ישראל אלא על פרשת שילוח עבדים, הדא הוא דכתיב: "מקץ שבע שנים תשלחו איש את אחיו העברי וגו'".


�.	בפסוקים ח, י, יג, טו, וְ-יח.


�.	פסוקים יח-יט.


�.	עיינו בירמיהו ז', ט-י: 


הֲגָנֹב רָצֹחַ וְנָאֹף וְהִשָּׁבֵעַ לַשֶּׁקֶר וְקַטֵּר לַבָּעַל וְהָלֹךְ אַחֲרֵי אֱלֹהִים אֲחֵרִים אֲשֶׁר לֹא יְדַעְתֶּם: וּבָאתֶם וַעֲמַדְתֶּם לְפָנַי בַּבַּיִת הַזֶּה אֲשֶׁר נִקְרָא שְׁמִי עָלָיו וַאֲמַרְתֶּם נִצַּלְנוּ לְמַעַן עֲשׂוֹת אֵת כָּל הַתּוֹעֵבוֹת הָאֵלֶּה.


	מציאות עגומה זו נרמזת גם בפרקנו (ל"ד, טו) כאשר ירמיהו נוקט בלשון דומה:


וַתָּשֻׁבוּ אַתֶּם הַיּוֹם וַתַּעֲשׂוּ אֶת הַיָּשָׁר בְּעֵינַי לִקְרֹא דְרוֹר אִישׁ לְרֵעֵהוּ וַתִּכְרְתוּ בְרִית לְפָנַי בַּבַּיִת אֲשֶׁר נִקְרָא שְׁמִי עָלָיו.


�.	כמו שהסביר בעל המצודות בדבריו לפסוק טז (וכ"מ במלבי"ם שם):


"ותחללו את שמי" – בעברכם על שבועת הברית.


�.	בהסבר העונש כתבו המפרשים (רד"ק ובעל המצודות):


"הנני קורא לכם דרור" - ר"ל אתן אתכם חפשים ממני להיות מופקרים אל החרב וכו' ולא אהיה עוד אדון עליכם למנוע אתכם מידיהם.


	ולמעשה יש כאן מידה כנגד מידה וכפי שנסביר לקמן.


�.	א. "עבד" – בפסוקים ט, י, יא, יג, יד, וְ-טז; "חופשי" – בפסוקים ט, י, יא, יד, וְ-טז; "דרור" – בפסוקים ח, טו, וְ-יז.


	ב. המילה "חופשי" מופיעה גם במצוות התורה לגבי עבד עברי בפרשתנו (שמות כ"א) ובדברים ט"ו. המילה "דרור" מופיעה בתנ"ך רק שבע פעמים, ומתוכן ארבע פעמים כאן. הפעם הראשונה שבה מופיעה מילה זו היא בהקשר של שחרור העבדים ביובל: "וקראתם דרור בארץ לכל יושביה" (ויקרא כ"ה, י).


�.	עיינו בדברי הרמב"ן לשמות כ"א, ב:


התחיל המשפט הראשון בעבד עברי, מפני שיש בשילוח העבד ...זכר ליציאת מצרים, הנזכר בדיבור הראשון.... ויש בה עוד זכר למעשה בראשית... ולכן המצווה הזאת ראויה להקדים אותה שהיא נכבדת מאד, רומזת דברים גדולים במעשה בראשית, ולכן החמיר בה הנביא (ירמיהו) מאד... וגזר בעבורה גלות...


�.	וכן משמע בדברי החזקוני לספר שמות שם: 


 נסמכה פרשה זו תחלה כאן לפי שפדאם מהיות עבדים וצוה להם שלא לשעבד איש באחיו בפרך ולדורות אלא שש שנים.


�.	לפי התלמוד הירושלמי (ראש השנה ג, ה) שחרור עבדים היה גם הציווי הראשון שנצטוו ישראל עוד בהיותם במצרים. על הפסוק (שמות ו', יג): "וַיְדַבֵּר ה' אֶל מֹשֶׁה וְאֶל אַהֲרֹן וַיְצַוֵּם אֶל בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְאֶל פַּרְעֹה מֶלֶךְ מִצְרָיִם לְהוֹצִיא אֶת בְּנֵי יִשְׂרָאֵל מֵאֶרֶץ מִצְרָיִם", מסביר הירושלמי: "דאמר רבי שמואל בר רב יצחק: 'וידבר ה' אל משה ואל אהרן ויצום אל בני ישראל' – על מה ציום? על פרשת שילוח עבדים". 


�.	על אף שהרמב"ם בהקדמתו לפרק "חלק" הוציא את 'עיקר האמונה' הראשון מפסוק זה: 


היסוד הראשון מציאות הבורא ישתבח. והוא, שיש שם נמצא באופן השלם שבאופני המציאות, הוא עילת מציאות הנמצאות כולם, ובו קיום מציאותם, וממנו נמשך הקיום. ואילו העלינו בדעתנו הסתלקות מציאותו – היתה בטלה מציאות כל נמצא ולא היה נשאר נמצא בלתי תלוי במציאותו; ואילו העלינו בדעתנו הסתלקות הנמצאות כולם זולתו – לא היתה בטלה מציאותו יתעלה ולא הייתה חסרה, לפי שהוא יתעלה בלתי זקוק במציאותו לזולתו, וכל מה שזולתו – מן השכלים, רצוני לומר: המלאכים, וגרמי הגלגלים, ומה שתחתיהם – הכל זקוק במציאותו אליו. וזה יסוד הראשון הוא אשר מורה עליו דבור "אנכי ה'" וכו'.


	הרמב"ם חותם את ה'עיקר' בהבאת הפסוק "אנכי ה' א�להיך" ולא בפסוק "בראשית ברא א�להים" למרות שנראה מקריאה שטחית כי דווקא מעשה הבריאה הוא עניינו המרכזי של ה'עיקר'. אמנם יש מן החסר בזה, שהרי בפסוק "אנכי ה' א�להיך" לא מוזכר היותו של הא�ל בורא העולם, אך אף על פי כן, פסוק זה עדיף לפי שהוא מלמד על עיקר מציאותו של הא�ל. על אי הזכרת בריאת העולם בפסוק זה, על אף היותה יסוד האמונה לדעת חלק מן הראשונים הבאנו כאן מדבריו המפורסמים של ראב"ע בפירושו לתורה שם: 


ואשר נשאו לבו ללמוד חכמות שהם כמו מעלות לעלות בהם אל מקום חפצו יכיר מעשה השם במתכות ובצמחים ובחיות ובגוף האדם בעצמו שידע מעשה כל אבר ואבר כפי התולדות. ... וכל אלה ידע בראיות גמורות שאין בהם ספק. ומדרכי השם ידע המשכיל את השם. וככה אמר משה הודיעני נא את דרכיך ואדעך. והנה השם הנכבד הזכיר בדבור הא' "אנכי ה' א�להיך" וזה לא יוכל להבין רק מי שהוא חכם מופלא... 


והנה בעבור האותות שעשה השם במצרים. אמר משה אתה הראת לדעת. שהכל ראו זה חכמים ושאינן חכמים גדולים וקטנים.


	ומשמעות דבריו היא שהסיבה שנקטה התורה בתיאור "אשר הוצאתיך... מבית עבדים" רק  כדי לבסס את האמונה אצל מי שאינם חכמים, אמנם האדם החכם והשלם צריך לבסס את עיקרי אמונתו על בריאת העולם והנהגתו. 


�.	כפי שנראה בהמשך דברינו.


�.	פסוק זה נאמר בויקרא (כ"ה, נה) בעניין היובל, וראו בהמשך.


�.	בהמשך הגמרא (שם) מופיע מדרש דומה:


ורבי שמעון בר רבי היה דורש את המקרא הזה כמין חומר: מה נשתנה דלת ומזוזה מכל כלים שבבית? אמר הקב"ה: דלת ומזוזה שהיו עדים במצרים, בשעה שפסחתי על המשקוף ועל שתי המזוזות ואמרתי "כי לי בני ישראל עבדים" – ולא עבדים לעבדים, והוצאתים מעבדות לחירות, והלך זה וקנה אדון לעצמו – ירָצע בפניהם.


�.	מעניין לשים לב, שדווקא אוזנו של העבד נרצעת, ולא אוזנו של האדון, למרות שהוא מסכים לשעבד את העבד בניגוד לרצון התורה! ניתן להסביר זאת ולומר שדווקא אוזנו של העבד נרצעת מפני שהוא יזם וביקש להישאר עבד, וכלשון התורה – "אהבתי את אדוני". אך ניתן לראות בכך גם אמירה עקרונית יותר: השאיפה להיות בן-חורין עומדת בבסיס עבודת ה' וחובותיו כלפי א�לוהיו, ואינה 'איסור חיצוני' שלא לשעבד ושלא להשתעבד. ולכן הדיבר הראשון הוא: "אנכי ה' א�להיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים" – פונה דווקא כלפי האדם שהיה משועבד ויצא לחירות, ולא כלפי האדון.


�.	כפי שציינו לעיל, המילה דרור מופיעה כאן לראשונה בתנ"ך, בעניין היובל, ומתוך שבע הפעמים בהם היא מוזכרת בכל התנ"ך ארבע מהן בירמיהו ל"ד. נקודה זו מעוררת השוואה בין היובל ובין ברית צדקיהו – בשניהם נעשה שחרור עבדים המונִי, בבת אחת. (היובל לא נהג בזמן צדקיהו, מפני שהיובל נוהג רק כשכל עם ישראל נמצא בארץ, ובתקופת צדקיהו רוב העם כבר גלה).


�.	פרשת יובל נאמרה בפרשת "בהר", וכשם ששואלים "מה עניין שמיטה אצל הר סיני"? כך נשאל אנו: מה עניין יובל אצל הר סיני? ונשיב, שאין זה מקרה שפרשת היובל, העוסקת בשחרור המקיף והמוחלט, מקושרת ל"הר סיני", שהרי השחרור הזה הוא הבסיס למעמד הר סיני, לאמונה בה' ולקיום המצוות.


�.	לגבי הפער שבין דברי התורה בפרשת משפטים: "ועבדו לעולם", ובין דברי התורה בויקרא, שיוצא ביובל, יש שתי התייחסויות עקרוניות במפרשים: רש"י (שמות כ"א, ו; בשם המכילתא פרשת משפטים מסכת נזיקין פרשה ב) מפרש: 


"ועבדו לעולם" – עד היובל. או אינו אלא לעולם, כמשמעו? ת"ל (ויקרא כ"ה, י): "ואיש אל משפחתו תשובו". מגיד שחמשים שנה קרויים עולם. ולא שיהא עובדו כל חמשים שנה אלא עובדו עד היובל, בין סמוך בין מופלג. 


	לפי דברי רש"י, הפסוקים בויקרא משלימים את הפסוקים בשמות, ומלמדים אותנו שאין מושג כזה עבדות-עולם, אלא "לעולם" משמעותו – עד היובל.


	פירוש דומה אך מעט שונה ניתן לראות בדברי הגר"א בפירושו "אדרת אליהו" (וכן מובא גם במשך חכמה): 


משמע לעולם ממש, רק שבפרשת היובל אמרה תורה שהיא מוציאה כל הנמכר לעולם... 


	לפי דברי הגר"א קיים מושג של עבדות עולם – עבד שנרצע הוא עבד עולם. אולם, מכיוון שיש דין יובל, היובל מפקיע את העבדות. זהו הבדל עקרוני בהבנת פשטי מקראות ובהסתכלות על העבדות. לפי זה, לפי הרובד העקרוני של התורה היה ראוי שיהיה זה עבד עולם, אלא שדין היובל שנובע ממערכת מוסרית ייחודית יותר מפקיע אותו. נפקא-מינה תיאורטית יכולה להיות בתקופות שבהן היובל אינו נוהג, שבהן, לכאורה, עבד נרצע הוא עבד עולם  (אמנם, למעשה אין נפק"מ, שכן בזמן שהיובל אינו נוהג גם דין עבד עברי בטל ואינו נוהג. עיין בסה"מ לרמב"ם מצוות עשה רלג).


�.	וכך מפרש ר' יוסף בכור שור (שמות כ"א ב) את הסיבה שבגללה פותחת התורה את פרשת משפטים בדין עבד עברי:


"כי תקנה עבד עברי" – עבד שהוא עברי, לפי שאמר "אשר הוצאתיך מארץ מצרים מבית עבדים" להיות בני חורין, מפרש ואזיל שלא ימכרו עוד ממכרת עבד, כי איני רוצה שיהיו עבדים עוד, כי עבדי הם, כדכתיב "כי לי בני ישראל עבדים" וקדם שטרי לשטר אחרים.


�.	על כך אמרו חז"ל ש"כל הקונה עבד עברי כקונה אדון לעצמו" (שם).


�.	ואם מכר את עצמו כשלא העני – נחלקו האחרונים: ה'מנחת חינוך' (מב) וספר 'המקנה' (קידושין טו, א) כתבו שהמכירה לא חלה כלל, אך 'ערוך השולחן' (יו"ד רסז-קלח) כתב שבדיעבד חלה המכירה (ועי' 'מנחת נתן' קידושין דף יג, שהרחיב בעניין זה). 


�.	בניגוד למקרה שתואר במלכים ב פרק ד'. 


�.	גם דין זה הופר במלכים שם.


�.	למרות שהתפיסה הרווחת באחרונים, שבית דין מוכרים אותו ('מנחת חינוך' המובא ב'אבן האזל' שם. וכן כתב ב'שיעורי ר' שמואל' קידושין (עמוד צד בדפיו), והוסיף שבית הדין אינם בעלים, אלא שהתורה נתנה להם כוח למוכרו) – מכל מקום קיימת גם הבנה שהנגנב (האדם שממנו גנב) מוכר אותו (עי' 'ברכת אברהם' קידושין יד, ב (סה בדפיו). השלכה של השאלה הזו היא כמובן השאלה – מי מקבל את הכסף של המכירה: הרמב"ם (גניבה ג-יא) כתב שבית דין מקבלים את הכסף ונותנים אותו לנגנב, ואילו המאירי כתב שהנגנב מקבל את הכסף באופן ישיר מידי הגנב. 


�.	בניגוד למקרה במלכים שם. 


�.	וכדברי ספר החינוך (מצוה מג):


משרשי מצוה זו, שריחם האל על העניה הנמכרת ועל אביה שנצטרך למכרה, וצוה הקונה אותה לישא אותה לאשה ולעשותה גברת, כי אל רחום וחנון הוא. ואם אין הקונה חפץ בה לעצמו שישיאנה לבנו, כי גם עם בן אדוניה תשמח ותגל, או שיגרע פדיונה מכל מקום ויסייענה שתצא מעבדות. ולא שיגרום על כל פנים שתעמוד תחת ידו עד זמן המכר גם אם ישרה בעיניו עבודתה הרבה. וכל זה מחסדי האל על ברואיו וממדותיו המעולות.


�.	טעם דין זה מתבאר על רקע הבנת המציאות שהייתה נוהגת בעבר, שבה נשים היו מתחתנות בגיל צעיר, ואם הן לא היו מצליחות להינשא – סופן היה חרפת רעב.


�.	נשוב כעת לדברינו בהערה 13, שם ראינו שיחזקאל רואה בהפרת הברית עם מלך בבל את סיבת החורבן ואילו ירמיהו רואה את סיבת החורבן בהפרת ברית שחרור העבדים. כעת הדברים נקשרים: צדקיהו בפורקו את עולו של מלך בבל הכניס תחת עולו של עצמו את בני ישראל כעבדים, בכך השליט את אדנותו ופרק את אדנותו של הקב"ה. ראוי להזכיר כאן את דברי הגמרא במסכת קידושין (כ, א) שהבאנו ממנה לעיל: 


"כי טוב לו עמך" – עמך במאכל ועמך במשתה, שלא תהא אתה אוכל פת נקיה והוא אוכל פת קיבר, אתה שותה יין ישן והוא שותה יין חדש, אתה ישן על גבי מוכים והוא ישן על גבי התבן, מכאן אמרו: כל הקונה עבד עברי, כקונה אדון לעצמו.


	אדם שמשעבד לעצמו אדם אחר מישראל צריך שישעבד עצמו לאדון אחר, ואת ההדרכה הזו הפר צדקיהו.





�לפי חז"ל רציעת האוזן היא הרבה יותר מסימן אלא ממש מחאה. "עונש" לא שייך כי אין כאן איסור בשעבוד מרצון.


מעניין, ואף אולי שווה התייחסות מפורשת, שאוזנו של האדון איננה נרצעת על השתעבדותו בעבד (אף שזה רצונו של העבד, בניגוד לרצון התורה). נראה לי שמשום כך חז"ל שרשו זאת דווקא כמחאה על "אנכי ה' לוהיך אשר הוצאתיך מארץ מצרים" המופנה כלפי העבד שיצא לחירות ושלא ישוב אליה.
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