10-4-05 דיני חוזים במשפט העברי. 

הודאה 

בגמרא הודאה מופיעה בשני הקשרים : (1) בדיני ראיות נאמר שבמשפט האזרחי שהודאה היא ראיה והדבר נדון כאשר חוזר בו מהודאתו וכו'… במצב כזה "הודאת בעל דין כמאה עדים דמי" אפילו יבואו שני עדים כשרים ויעידו שלא לווה הודאתו מחייבת אותו. כדי שההודאה תהיה מחייבת צריך להראות שהייתה כוונה רצינית להודות. התנאים הם שההודאה  נעשתה לפני שני עדים ואמר להם "אתם עדי". אם לא כן יכול לומר "משטה הייתי בך". בדיני משפחה יש לזה משמעויות מרחיקות לכת, כגון אישה שהודתה שבגדה בבעלה ובעלה מאמין לה חייב לגרש אותה. יכול לא להאמין לה ובכך לא יהיה תוקף להודאה . 

דעתו של מהר"י בן לב שההודאה מחייבת מכח התחייבות בכך שהודה בפני עדים קיבל על עצמו לשלם (ומה אם מעשה קניין? התשובה - יוצרים פיקציה כאילו שהקניין כבר היה קיים בעבר ועל ידי זה שמכירים בהודאה כנכונה בכל מקרה).  

לפי קצות החושן יש שתי הודאות הודאה שהיא ראיה שמעידה על מציאות קיימת וישנה "אודיתא" שהיא קניינית - איסור גיורא היה גר שהיה לו בן ביולוגי שאינו משפטי (נולד לפני שהתגייר) והוא הקנה לו נכסים בדרך של הודאה – הודה שהכספים שלו. כביכול זו הודאה על מציאות קיימת אבל משפטית זה מה שיותר את המציאות . (תרומות הדשן – מכאן למדו שמי שמודה בפני שני עדים ואומר "אתם עדי" זה תופס קניינית). קצות החושן אומר שהקניין באודיתא הוא קניין טוב . יש פוסקים שקשה להם עם "אודיתא" כיוון שזו פיקציה שלפעמים ידוע לנו שאינה נכונה. תשב"ץ מסביר ש"אודיתא" תופסת רק אצל שכיב מרע, שלגביו יש הקלות בדיני חוזים . אם בית דין יודע שזה שקר כיצד מקבל את האודיתא? הרשב"א מתייחס לזה ככלל של נאמנות שתוצאתו קניינית. הר"ן גם הוא נסביר שאין בזה קניין (כי אין מעהש קניין ואנחנו יודעים שזה לא נכון לפעמים) אלא שאנחנו אומרים שאולי הייתה הקנאה שלא ידוע הלנו ושהחשבונות הפנימיים של המודה אינם ענייננו ואנחנו לא מתערבים. בגלל הרשב"א שלא מכיר במהות הקניינית של ההודאה ולכן זה תופס רק בדיני ממונות אבל לגבי איסורים (כמו בעלות בחמץ בפסח) לא סומכים על אודיתא.  

שימוש מעשי ב"אודיתא" – אם אדם אומר לעו"ד של הצד שכנגד " לא בעל דין דידי אתה" לא ניתן להשתמש בשליחות על דברים בעלמא. ניתן לעשות "הרשאה" – פירוש הרשאה היא שאדם נותן לחברו את הזכויות שלו שיתבע אותם עבורו. התנאי בגמרא הוא שלאדם תהיה קרקע רק אז יכולה ההרשאה לחול. אבל בדין לאחר הגמרא אנחנו מוצאים שלא בדקו אם יש לאדם קרקע והכירו בהרשאות באופן כללי. כיצד? בתקופת הגאונים אמרו שלכל יהודי יש 4 אמות בארץ ישראל ועליהן חלה ההרשאה (זו פיקציה שמקורה בעולם האגדה) לאחר מכן היה שינוי…
דוגמא נוספת ליישום – צוואות – יש סדר ירושה על פי הדין . מי שרוצה לחרוג מסדר הירושה צרך לכתוב צוואה תקפה. על פי דין תורה צוואה חייבת להיות מתנה בחיים. דרך נוספת היא צוואת שכיב מרע שבה אדם מקנה נכסיו בע"פ כשהוא גוסס. איך נותנים מתנה בחיים ? אדם כותב שהוא מקנה "רגע לאחר מותי". המשמעות מבחינה הלכתית – אדם מקנה באותו יום אבל ההקנאה חלה רק לאחר זמן. איך עושים דבר כזה ? (שקניין יחול רק לאחר זמן? ) יש באמת בעיה. ניתן לעשות דבר כזה רק בקניין שטר ורק ביחס למקרקעין לא ניתן להעביר כך בעלות במטלטלין. דרך נוספת להקנות "מהיום ולאחר מיתה" קניין הגוף יחול מייד וקניין פירות רק לאחר מיתה. במצב כזה אדם לא יכול למכור את נכסיו אבל יכול להשתמש בנכס. צריך להוסיף תנאי "אם לא אחזור בי". 

הבעיה היא מה עם דברים שלא באו לעולם בזמן ההקנאה? הלא לא ניתן להקנות דבר שלא בא לעולם. הפתרון הוא שמתגברים על זה על ידי הודאה או התחייבות אדם מתחייב שהוא רוצה לתת למוריש דבר יכול להודות שהדבר יהיה שייך ליורש רגע לפני מותו או להתחייב לתת לו: 

התחייבות- אדם אומר: "אני מתחייב לתת לביתי חלק מנכסי שהוא שווה לחלק של בן שיורש מנכסי" החוב נמצא מעכשיו וזמן הפירעון יהיה שעה לני מותו. מוסיף לזה מעשה קניין – קניין סודר או שטר. הקושי שהוא מתחייב לדבר שאינו קצוב שלדעת הרמב"ם לא ניתן להתחייב לכך. 

התחייבות למזונות בת אשתו היא התחייבות לא קצובה והרב קפאח לא היה מכיר בהסכמים כאלו כי היה פוסק עפ"י הרמב"ם . הפתרון לצאת ידי שיטת הרמב"ם – שאדם מתחייב לסכום גבוה מאוד כלפי ביתו וקובע שאם הבת תקבל חלק כחלק הבנים הוא לא מתחייב על דעת זה. אפשר גם בדרך של הודאה – האב מודה שהוא היה  חייב לבתו סכום גבוה במקרה שלא תקבל סכום שווה לבנים. בתחומין ד' יש מאמר של הציץ אליעזר בקשר לירושת בת ושם יש שטר לדוגמא. בעבר האב היה עושה שטח"ז- שטר חצי זכר – היה מקובל לתת לבת חצי מהבן כי היא קיבלה סכום גבוה כבר בנישואיה. בשטר זה הודה לה בחוב גדול ואמר שאם תקבל חלק כמו חצי זכר אינו חייב. מה התועלת בהודאה מדוע לא להתחייב? כיוון שבדרך של התחייבות יש בעיה של אסמכתא. אדם מתחייב לתנאי שהוא לא רוצה שיתממש מטעם חיצוני. אבל בהודאה אין אסמכתא ולאן מותר. פרופ' רבלין מציע לכתוב בשטר גם התחייבות וגם הודאה אבל זה בעייתי מבחינה לוגית. 

עקיפת הבעיה של קניין במקרים שאין דרך לעשות קניין או שיש בעיה אחרת. 

(1) תליית החיוב בחיוב ממון – הסכם שידוכין לדוג' להתחתן בתוך חצי שנה אינו תקף כי זה קניין דברים ולכן מתנים אותו בתנאי כספי ואז זה הופך את החוזה לקנייני. לא ניתן לאכוף בדרך זו את עשיית המעשה אבל ניתן להפוך את ההפרה ללא כדאית. 

(2) שבועה – השבועה היא התחייבות קדומה וגוברת על הצורך בקניין. הסיבה: השבועה מלמדת על גמירות דעת שחסרה בהתחייבות ללא קניין . שאלה האם השבועה מחייבת מצד עצמה או שהיא מרפא את החוזה כולו. התחייבות שמלווה בשבועה יש לה כח מצד עצמה ללא קניין. הסכם בתורה הוא ברית . שואל הריב"ש איך נעשה הסכם מחייב בין יעקב לעשיו בעניין הבכורה? הרי הירושה היא דבר שלא בא לעולם והסטאטוס הוא דבר שאין בו ממש. עונים שתי תשובות: (א) לפני מתן תורה לא היו כללים משפטיים אלו. (ב) השבועה כוננה את ההתחייבות. השבועה היא דרך ליצור התחייבות. בריתות נוצרו בשבועה (כך ברית אליעזר ואברהם, ברית אבימלך ואברהם, ברית יהושוע והגבעונים). בתקופת חז"ל סוף בית שני ההתחייבויות נוצרות בחוזה והשבועה משמשת בדיני ראיות או ביחסים בין אדם למקום עניין דתי. מדוע נוצרה הבחנה כזו בזמן חז"ל? בימנו גם המימד הזה של השבועה התבטל כי שבועת שקר היא דבר מסוכן ואנשים השתדלו לחמוק משבועה. ישנם מקרים שחזרו לשבועה לחיזוק החוזה. ההסבר : לאחר הגמרא נוצרו חוזים חדשים המתייחסים לדבר שלא בא לעולם וקניין דברים ולכן היו זקוקים לשבועה לחיזוק. גולאק מסביר שלא היה בי"ד חזק ולכן העדיפו חיזוק בשבועה. לדוג': אדם קונה בהמה בתנאי שאין בה מומים ומחזק בשבועה. או אדם נשבע שלא יישא אישה שניה בלי הסכמתה. הציץ אליעזר אומר שקשה הדבר שהשבועה בכתובה מתייחסת לכל הכתובה וצריך לתקן את הכתובה הספרדית  שהשבועה תתייחס רק להתחייבות שלא לשאת אישה נוספת בחייה. הסתעפות החיוב מכח שבועה הוא התופעה של נדר לעני. הכלל – אמירתו לגבוה כאמירתו להדיוט. אם אדם מתחייב לתת צדקה להקדש (לרשות בית המקדש) הוא לא יכול לחזור בו. האמירה מהווה מסירה קניינית ללא מעשה קניין. הגמ' מבארת שאם אדם אמר שיתן צדקה לעני זה כמו הקדש ואסור לחזור בו. לכן צריך לומר בלי נדר. הבטחה לעני מחייבת מדין נדר גם אם לא התחייב במטבע של נדר. זה דבר יחודי שלדין העברי שהעני = הקב"ה. 

