דיין ודיון במשפט העברי (01-501-99)

שיעור מספר 1 (ז' חשוון)

הקדמה:

במהלך הקורס, יש להבחין בהבדל שבין האידיאל לבין המציאות: ישנם דברים, שהם אידיאליים לעשיית דין, אבל בפועל קשים מאד לביצוע, ולפעמים בית הדין נאלץ להתגמש.

בתי הדין השונים וסדריהם, במהלך הדורות

חלוקת ערכאות שונה, במשפט עברי ובמשפט הרגיל:

אחת ההבחנות היסודיות בין המשפט העברי לבין המשפט הרגיל, הוא שבמשפט הרגיל, ככל שהסכום גבוה יותר, העניין מועבר לערכאה עליונה יותר. מה שאין כן במשפט העברי, שם הכלל הוא "דין פרוטה כדין מאה", ואותה ערכאה היא שתדון בכל גובה סכום.

נראה שיתרו (עיין בדף המקורות), בהציעו למשה את חלוקת הדיון לפי "דבר גדול" ו"דבר קטן", נשא עמו את הרקע של המשפט זר הנהוג בארצו, שם היו רגילים לחלק ערכאות וסמכויות לפי גובה תביעות וכדומה.

תפקיד השוטרים והשופטים:

"שופטים ושוטרים תתן לך בכל שעריך" (דף המקורות, עמוד 1). ישנה הבחנה בסיסית בין תפקיד השוטרים במערכות משפט רגילות, שם יש להם תפקיד של רשות חוקרת וכדומה, לבין תפקיד השוטרים במשפט העברי, שם יש להם תפקיד ביצועי ותו לא.

כלומר תפקיד השוטר במשפט העברי הוא לבצע, ואילו תפקיד החקירה והבילוש מוטל על השופטים.

מערכת שיפוט כזו, ודאי שהיא מצריכה שופטים רבים מאד. זו הסיבה לכמות העצומה של שופטים, המוצעת על ידי יתרו (הדבר גם יושם בפועל, כפי שרואים מדברים א' ומהמשנה בסנהדרין, א, ו (דף המקורות, עמוד 1).

הסבר אחר לכמות העצומה של השופטים, מציע הרש"ר הירש: כיוון שלשופטים יש גם תפקיד של הוראה ולימוד לעם (מלבד התפקיד השיפוטי היבש), אין בכוחם של שופטים מעטים לדון בכל המקרים (מחמת עומס התפקידים המוטלים עליהם).

שוני בין שני מקורות- שמות י"ח ודברים א:

בשמות י"ח, בהצעת יתרו, נאמר למשה "ואתה תחזה מכל העם אנשי חיל יראי אלהים וגו'". כלומר משה הוא שאמור לבחור את האנשים. לעומת זאת בדברים א, כשמשה מתאר כיצד הוא מיישם את הדברים בפועל, נאמר "הבו לכם אנשים חכמים ונבונים וגו'", כלומר הבחירה נעשית מלמטה, מתוך העם. 

מכיוון שהבחירה נעשית מתוך העם, מובנת הסיומת שאומר משה לדיינים "שמע בין אחיכם ושפטתם צדק בין איש ובין אחיו ובין גרו" (לא ברור לי אם כוונת המרצה לומר שכאשר הבחירה נעשית מלמטה, מטבע הדברים הדיינים קשובים יותר לעם, או שהכוונה היא שיש כאן אזהרה שהדיינים ישפטו דין צדק שלא ייטה לטובת בוחרים אלו ואלו וכו').

{בדברים טז, יח, גם כן נראה לכאורה שבחירת השופטים היא מלמעלה, ולא מתוך העם: "שופטים ושוטרים תתן לך בכל שעריך"}.

חלוקה בסיסית בין ערכאות במשפט העברי:

כדי לדון בדיני ממונות, די בשלשה דיינים (יוספוס מזכיר שבעה, אך משערים שכוונתו למוסד אחר לגמרי, הקרוי "שבעה טובי העיר"). כדי לדון בדיני נפשות, צריכים הרכב של עשרים ושלשה דיינים, הקרוי "סנהדרין קטנה". לבסוף, ישנם עניינים שאי אפשר לדון בהם בלא סנהדרין גדולה, דהיינו סנהדרין של שבעים ואחד דיינים.

במשנה, סנהדרין, א, ו (דף המקורות, עמוד 1), נראה כאילו בכל עיר שהיו בה מאה ועשרים איש, הייתה סנהדרין של עשרים ושלשה. בפועל, דהיינו במציאות, קשה להאמין שהדבר התקיים. במיוחד כשרואים את הדרישות מן הדיינים, המופיעים בתוספתא, סנהדרין, ח, א (דף המקורות, עמוד 1. לביטויים "לדבר" ו"לשמוע" המופיעים במקור זה, ישנן כמה פרשנויות, והדבר אינו ברור).

תפקידם השיפוטי של סנהדרין גדולה:

דיברנו לעיל על סנהדרין גדולה, ונפרט קצת יותר: למעשה, התפקיד של הסנהדרין הגדולה היה מצומצם מאד: כשהיו צריכים לדון כהן גדול, היו פונים לסנהדרין הגדולה. וכן כשהיו צריכים לדון מלך, או כשהיו צריכים להרחיב גבולות עיר וכדומה.

מאידך, היה להם תפקיד עיקרי מאד בנוגע להכרעת מחלוקות:

תפקיד הסנהדרין הגדולה בהכרעת מחלוקות:

תפקיד עיקרי מאד של הסנהדרין הגדולה, מבואר במקור מס' 6 (עמוד 1 בדפי המקורות). שם מבואר, שכל אימת שהייתה נופלת מחלוקת דיינים, היו הולכים הדיינים לערכאה גבוהה מהם, עד שבסופו של דבר היו מגיעים לסנהדרין הגדולה. הסנהדרין הגדולה, היו מכריעים תמיד. לא היה מצב של חוסר הכרעה. מצב זה גרם לאחידות וחוסר מחלוקות.

{הערת המרצה- הביטוי  "מופלא שבבית דין" שבמקור זה, הוא ביטוי עמום ולא ברור}.

האם הדבר מזכיר ערכאת ערעור?

מעיון במקור הנ"ל, עולה שלא מדובר ממש בערכאת ערעור. שהרי ערעור הוא שינוי פסוק של הערכאה התחתונה, ואילו כאן, אין אזכור למקרה שהערכאות הראשונות אינן מסופקות בפסק דינן, אלא רק למקרה שכל הערכאות התחתונות מסופקות בדבר.

לפי העולה ממקור זה, אפשר יותר לדמות את הסנהדרין הגדולה ל"בית משפט לחוקה". כלומר הם סמכות עליונה שקובעת יסודות מוצקים שלא ניתן לערער עליהם.

האם באמת יש ערכאת ערעור במשפט העברי? 

ממקור מספר 7 (עמוד 2 בדפי המקורות), אפשר למצוא רמז לערכאת ערעור. שם מבואר שמי שכופים אותו להתדיין בבית דין שבעירו, בית דין כותבים את פסק הדין ושולחים ל"מקום הועד", שם ידונו בפסק הדין שבבית הדין העירוני.

במהלך ההיסטוריה היהודית, אנו מוצאים את "ועד ארבע ארצות", ששימש כערכאת ערעור. היו בהמשך ההיסטוריה נסיונות להסתמך על כך. גם כיום ישנו "בית הדין הגדול לערעורים", בירושלים. אמנם, לא תמיד מקבלים הדיינים הנמוכים יותר את פסק הדין של הדיינים בבית הדין הגדול, כתקדים מחייב.

מוסד ה"תלמידים":

במקור מספר 3, עמוד 1 בדפי המקורות, מבואר ששלש שורות של תלמידים היו יושבים לפני הסנהדרין. כלומר המשפט היה פומבי, והתלמידים היו מעין "מתמחים" שראו את פסק הדין. 

סדר הישיבה הייתה לפי סדר גדולתם של התלמידים. כשהוצרכו לסמוך דיין (כגון שמת אחד הדיינים או נסע לחו"ל), היו סומכים את התלמיד הבכיר (שגם ישב במקום הבכיר ביותר) לדיין, והתלמיד הבא אחריו מתיישב במקומו (עד שיגיע יומו שיסמכוהו),  וכן שאר התלמידים זזו כל אחד למקום הבכיר ממנו (ובמקום התלמיד הנחות ביותר, היו מביאים אדם מן הקהל).

במקור 4 מבואר, שבנסיבות מסוימות היו גם תלמידים שאינם בכירים, זוכים להימנות עם הסנהדרין שווה בשווה. כיצד? כשהתקיים דיון בין הדיינים הקשור לדיני נפשות, ולאחד התלמידים הייתה טענת זכות לנידון, מעלים אותו לדרגת שווה בשווה עם הדיינים, והוא נחשב כאחד מהם.

ההיגיון בזה הוא שהיה לחז"ל אינטרס לדיון פורה, שיהיו בו ככל שיותר צדדי זכות לנידון (מה עוד שלא היו אז עורכי דין). 

{כך, למשל, ההלכה היא שכאשר כל הדיינים מחייבים ואף אחד לא מזכה- הנידון יוצא זכאי! כי הקביעה היא שאין להמית בלי שיתקיים דיון פורה בעניין}.

הפרוצדורה האמורה כאן, היא אמנם רק בדיני נפשות, אבל בכל זאת מצאנו גם בדינים שאינם דיני נפשות, שעל התלמיד ה"מתמחה" ללמד זכות כאשר הוא רואה כזו. כך למשל, עיין מקור 5 בעמוד 1.

מכל זה עולה, שלמוסד התלמידים היה תפקיד פעיל ונרחב, שבא לידי ביטוי בכל סכסוך.

המצב לאחר החורבן:

כבר ארבעים שנה לפני החורבן, התבטלה הסנהדרין (קטנה וגדולה). בתקופת אדריינוס קיסר, בוטלה גם הסמיכה (כלומר אי אפשר לסמוך אדם לתפקיד "דיין"). מה שנשאר, היו בתי דינים שהוקמו, לאו דווקא של מומחים גדולים. הייתה מקובלת גם ערכאה עלובה מאד (מבחינת הכשרת הדיינים), הנקראת "ערכאות שבסוריה", שהיהודים העדיפו ללכת אליה ובלבד שלא יצטרכו לפנות למערכת משפט זרה.

עקרון אחד שהיה ונשאר- המשפט העברי ראה מאז ומתמיד בעייה ב"דיין יחיד", כלומר דיון לפחות בשלשה, חייב שיתקיים.
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