פרשת משפטים -  La Ley Civil de la Torá – Los Límites del Genio Humano 

Mishpatim – la ley civil – sigue inmediatamente a continuación de los Diez Mandamientos. ¡Y qué grandioso testimonio de la sensibilidad de la Torá con respecto a las relaciones entre los hombres! De hecho, exactamente antes de Sinaí, leemos en מי מרה – las aguas amargas –       שם שם לו חוק ומשפט – allí (también) D'os les dio Jukim y Mishpatim. Y ahora, después de la entrega de los Diez Mandamientos, tenemos la Parashá de Mishpatim. D'os rodeó al Sinaí con leyes civiles entregadas por la Divinidad
. ¡De esta manera, D'os dejó claro Su deseo de que nos convirtiéramos en paradigmas del comportamiento ético y social del mayor nivel! El comportamiento interpersonal iba a ser elevado a los mayores niveles de santidad. Y de hecho, el famoso "Ama a tu prójimo como a ti mismo" se encuentra en la Parashá llamada קדושים תהיו. 
 
David HaMelej lo dijo claramente: משפטי ד' אמת צדקו יחדיו (תהלים יט) – Las Leyes de D'os son (no sólo) verdaderas (cada una en sí misma y por propio derecho) sino que también son justas todas juntas. Ellas no sólo afectan la justicia en el mundo, sino que complementan el cuerpo, el dinero y el alma de la persona
. 

Y de esta manera, en una parashá que contiene la enorme cantidad de cincuenta y tres mitzvot, hay leyes relativas a las obligaciones del marido para con su esposa, el derecho a recurrir en casos de seducción y la protección de los menos privilegiados (esclavos, conversos, viudas y huérfanos). Hay leyes que gobiernan nuestras relaciones con aquellos que son contrarios al monoteísmo y con los elementos extraños de la población. La ley de la Torá ordena que incluso un pueblo familiar cerrado deba tener sus jueces y policías
. La naturaleza de este mundo es tal que incluso cuando se opera en el más alto nivel, la nación necesita su código civil
. 


Nuestra parashá comienza con las palabras ואלה המשפטים, "Y éstas son las leyes, etc.". Rashi explica que "Y" viene a decirnos que estas leyes forman parte de la Revelación del Sinaí tanto como los Diez Mandamientos. Para el judaísmo, ambas cosas son igualmente sagradas. El mundo no está dividido entre lo religioso y lo profano: una persona es tan profundamente espiritual cuando observa las leyes de los daños como lo es cuando cumple el Shabat. La persona que viola las leyes relativas a los préstamos está cometiendo un acto tan contrario a la esencia y al espíritu del judaísmo como si comiera alimentos no kasher. D'os ordenó tanto una cosa como la otra
.
Encontramos una idea similar al comienzo de Pirkei Avot. Pirkei Avot comienza con las palabras: Moshé recibió la Torá de Sinaí. El Bartenura nos dice que dado que Avot se refiere al desarrollo de las cualidades personales, podemos llegar a pensar que esas cosas son sólo el producto de la mente humana, alguna clase de humanismo desarrollado. Para contrarrestar esto, la Mishná nos dice que estas cosas también forman parte de la sagrada revelación en el Sinaí
. 

Sin embargo, esto no significa que la Torá no aliente a la persona a utilizar su mente. Por el contrario, aprendemos que algo que es perfectamente lógico, sin ninguna alternativa de que otro argumento lógico se le oponga, es considerado teniendo el estatus de una ley de la Torá
:

למה לי קרא סברא הוא
Específicamente las áreas de la ley civil son las áreas frecuentemente más estudiadas de la ley talmúdica porque ellas se adecuan a la lógica humana
. De hecho, el valor de aplicar nuestra lógica a estas áreas es bastante asombroso. El Rab Moshé Mordejai Epstein de Slobodka (posteriormente de Jebrón) lo explicó de esta manera
: Si uno es un experto en el conocimiento práctico de la halajá, pero no entiende su base lógica, no puede decir que le falta una parte, porque en verdad carece completamente de todo ya que la esencia se encuentra en la svará.  
Pero aquí yace un gran peligro. Del hombre puede intentar jugar a ser D'os, sentir que su inteligencia es capaz de producir semejante código civil, de hecho llegar a pensar que estas leyes dadas por D'os en verdad son producto de la mente humana
. De hecho, la ley común de la tradición de los códigos legales occidentales, comenzando con la ley romana, manifiesta gran profundidad y sofisticación. Ella es un gran testimonio de que el hombre puede entender las cosas a este grado, y por esa razón es que debe saber que su misma capacidad para entender no es más que un regalo que recibió de D'os
. Una vez que esto queda claro, una vez que la persona acepta las limitaciones de su propio razonamiento, entonces verdaderamente tendrá el mérito de entender muchos de los razonamientos subyacentes a la Torá. Éste es el secreto de  נעשה ונשמע
. 
El que busca la justicia se ve imbuido a través de su propia búsqueda con un sentido de la Presencia de D'os
. … No es sólo que la justicia de D'os es concedida. Es que en su aplicación los ideales Divinos son inculcados en las mentes, los corazones y las personalidades de los litigantes
.  


Por esta razón, estas leyes comienzan con las palabras: 

שמות כא א: ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם:
La frase comienza con una ו, y éstas, lo cual nos dice que estas leyes no son más que una continuación de la revelación del Sinaí
, entregadas por D'os y tan sagradas como el resto de las leyes. Incluso si fueras a encontrar exactamente las mismas leyes en una corte de ley secular, eso no serviría de nada, porque la ley de la Torá tiene sus raíces en la santidad mientras que las leyes de la tierra tiene sus raíces en la arrogancia del hombre
.

Tal vez esto es lo que el Midrash (Vaikrá Rabá 27;1 – 342) estaba tratando de ilustrar al describir la conquista de África por parte de Alejandro el Magno: 

Él se marchó a otra provincia llamada África... Él les dijo: "No son sus posesiones lo que vine a ver, sino sus leyes". Mientras estaban sentados, dos hombres vinieron ante el rey para ser juzgados. Uno dijo: "¡Su Majestad! Yo le compré un árbol de algarrobo a este hombre, y al cavar encontré allí un tesoro y le dije: 'llévate tu tesoro, porque yo compré el árbol de algarrobo pero no el tesoro'". El otro argumentó: "Así como tú temes arriesgarte a ser castigado por robo, yo también lo temo. Cuando efectué la venta yo vendí el árbol de algarrobo y todo lo que está allí". El rey llamó a uno de ellos y le dijo: "¿Tienes un hijo?". "Sí", le respondió. Llamó al otro hombre y le preguntó: "¿Tú tienes una hija?" "Sí", le respondió. Entonces el rey les dijo: "Vayan y casen a sus hijos y que ellos disfruten del tesoro". Alejandro el Magno comenzó a manifestar su sorpresa. El rey le preguntó: "¿Por qué te sorprendes? ¿Acaso no he juzgado bien?" Sí, le aseguró. "Si este caso se hubiese presentado en tu país, ¿qué hubieras hecho?" "Le hubiésemos cortado la cabeza a ambos y el tesoro habría pasado a ser del rey". "¿Acaso en tu país brilla el sol?", le pregunto a Alejandro el Magno. "Sí", le respondió. "¿Y cae lluvia?" "Sí", le respondió."¿Tal vez tienen un poco de ganado?" (Le respondió que sí). "¡Oh, pobre del hombre! Es por el mérito de ese ganado que el sol brilla y la lluvia cae sobre ustedes. ¡Ustedes se salvan por el mérito del ganado!". Por eso está escrito: "Al hombre y a la bestia Tu preservas, Eterno" (Salmos 36:7), como diciendo: ¡Tú preservas al hombre, Eterno, por el mérito de las bestias!

Los Sabios intentaron mostrar de qué manera las leyes, dejadas en manos de los hombres, pueden llegar a cualquier cosa. Alejandro el Magno, alumno de Aristóteles, lo admitió. La gran civilización del helenismo recibiría una lección de humildad, en el sentido moral, de las bestias. En esa ocasión los africanos se le mostraron, ¿pero acaso el lo entendió? Entonces, ¿cómo es posible que África se haya convertido en el mayor campo de matanza durante los últimos cincuenta años, llegando a haber aproximadamente diez millones de personas asesinadas y masacradas?

Y el Midrash continua diciendo:  

 Israel le dice al Santo, Bendito Sea: "¡Soberano del Universo! No somos más que hombres; sálvanos como a las bestias porque nos vemos atraídos hacia Ti como una bestia"....


Tomemos el castigo como un ejemplo.  

Los Mishpatim nos dicen no sólo lo que el hombre debe hacer, sino también lo que él debe hacer cuando se ha equivocado o provocado un daño. Pero también nos dicen qué es lo que las cortes de justicia deben hacer, cómo deben manejar los conflictos y cómo pueden castigar. 

Pero éste es un tema delicado. Porque la práctica del castigo es algo que, en otras circunstancias, sería moralmente malo. El castigo normalmente es definido como la imposición deliberada de un sufrimiento a un individuo por parte del estado, a menudo privándolo de dinero, de su libertad o de la vida. Bajo  otras circunstancias, este tratamiento constituiría una tortura (como en el caso que se le provoca un sufrimiento a la persona), un robo (cuando hay una pérdida monetaria), un secuestro (la pérdida de la libertad) o un asesinato (la pérdida de la vida). Sin embargo, cuando viene sancionado por el estado, se considera una forma de justicia. 

¿Pero sabemos siquiera por qué castigamos? ¿Tenemos el objetivo de impedir que se repita el delito, en cuyo caso el castigo mira hacia el futuro? ¿O tenemos el objetivo de dar una retribución, o de infligir un sufrimiento y expiar por el pasado? El hombre nunca fue capaz de decidirlo.  

¿Y acaso sabemos cómo castigar? La Torá sólo permite dos instancias de confinamiento –una en el hogar de alguien que se hará cargo de su bienestar durante seis años (עבד עברי)
 y la otra en una ciudad de refugio. ¿Acaso alguna vez podríamos haber llegado a imaginar esto por nosotros mismos?
Nuestra porción dice: "Ojo por ojo"
 y esto nos parece razonable, hasta que un análisis más profundo nos permite ver claramente que estamos hablando de daños monetarios. ¿Acaso el hombre llegaría o podría llegar alguna vez a calcular el valor de un miembro del cuerpo? ¿Y podría saber que el ladrón tiene que pagar el valor de lo robado, como restitución a su propietario: y también una suma equivalente por su desprecio hacia el principio de honestidad general contra el cual ha actuado?

Y así, para la Torá, la lógica humana tiene su lugar, pero la lógica es substituida por la sabiduría recibida o por la profecía – la sabiduría de la Torá
.  Dos mil años de especulación filosófica dan testimonio de lo mal que puede llegar a estar la mente del hombre
. ¿Acaso no vemos una larga historia de grandes filósofos, cada uno utilizando su mejor lógica, y siempre uno contra el otro
?   

En el momento en el cual el hombre recuerda todo esto y se vuelve humilde, entonces está preparado para la verdadera grandeza. 

Vamos a ver qué es lo que la Torá pone en la mente de los hombres: 

Los Sabios nos dicen que alguien que desea volverse un jasid –alguien que es todavía más recto que un tzadik- debe cumplir con las palabras (las leyes) de los daños
.   Esto es sorprendente, porque un jasid es contrastado con  un tzadik. El último cumple con toda la ley, mientras que el primero va más allá de la letra de la ley y llega a un nivel de santidad que está cerca del רוח הקודש
. ¿Acaso obedecer las leyes de los daños no es equivalente a cumplir con la ley y no a ir más allá de ésta? ¿Por qué entonces esta persona es llamada un Jasid y no un Tzadik? Todavía más, aprendemos que אדם מועד לעולם – la persona misma (en oposición a sus posesiones) siempre es responsable por los daños que ella provoca
.
Pero la idea es que alguien que trata de evitar los daños, inherentemente desarrollará  esa sensibilidad adicional para ir más allá de lo necesario
. Esta persona evitará dañar la propiedad de otra persona bajo circunstancias en las cuales no sería considerado responsable
, como por ejemplo si por descuido alguien dejó algo frágil en la vía pública
. Enseñan nuestros Rabinos: los hombres piadosos de las generaciones pasadas acostumbraban a ocultar sus espinas y los vidrios rotos en el medio de sus campos a una profundidad de tres puños por debajo de la superficie para que [ni siquiera] el arado sufriera una dificultad por esa causa. Rav Sheishes acostumbraba a arrojarlos al fuego. Rava los arrojaba en el Tigris.
 Además el jasid se asegura de que ni siquiera su propiedad vaya a ser una fuente de daños
. Y un jasid por cierto también será cuidadoso con respecto a los daños que puede provocar con sus palabras –avergonzando a alguien, provocando dolor a otra persona, o esparciendo alguna forma de Lashón HaRá. En estas cosas no hay ningún daño. Pero el objetivo no es evitar un crimen, sino manifestar una exquisita sensibilidad hacia nuestro prójimo
.  

La idea de que uno puede volverse santo sin ocuparse de manera especial de las posesiones del prójimo, de su cuerpo, de sus sentimientos o de su reputación es algo extraño a la Torá. ¡Éste es nuestro D'os y éste es nuestro judaísmo! ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם – Y éstas son las leyes que colocarás ante ellos – dice el primer versículo. תשים לפניהם- como una mesa preparada lista para sentarse a comer
. Haz que estas leyes sean claras y fundamentales – preséntalas de tal manera que no quede ninguna ambigüedad con respecto a que esto es lo que D'os desea de nosotros. 

(Además un Jasid necesita cumplir con las palabras de (Pirkei) Avot o las palabras de Berajot. Estas tres representan una conclusión completa de lo que es la santidad. Las leyes de los daños se refieren a la perfección en nuestras relaciones interpersonales (בין אדם לעצמו), mientras que las Berajot reflejan nuestra relación con D'os (בין אדם למקום)
. )


Detrás de estas leyes se encuentra un sistema completo de valores. Por ejemplo, todos los sistemas legales modernos pueden entender que cada derecho que tiene una persona crea una obligación para otra persona. Si yo tengo el derecho a mi propiedad, tú tienes la obligación de no entrar en ella sin permiso., etc. Por lo tanto no puede haber derechos sin obligaciones. Sin embargo, existe una diferencia entre el punto de partida del mundo occidental en comparación con los valores judíos expresados en esta parashá. Las sociedades occidentales comienzan con los derechos, y las obligaciones son solamente una consecuencia de éstos. Esto significa que yo comienzo pensando qué derecho tengo y por lo tanto qué es lo que me deben los demás. El judaísmo comienza con las obligaciones,
 y considera como un privilegio el hecho de estar  más, y no menos, obligado. Por eso le decimos a los demás תזכה למצוות, que tengas el mérito de cumplir más de aquello que se te ha ordenado.   


Si profundizamos un poco más veremos que el valor de las propiedades en esta parashá tiene que ver con la idea de que nuestras posesiones son parte de nuestro equipaje para la Avodá
. Lo que estoy provocando no es solamente un daño contra la propiedad de la otra persona, sino que más bien le estoy negando al otro el acceso a las herramientas que él necesita para servir a su Amo.  

La lógica humana pura tiene el estatus de Ley de la Torá – למה לי קרא סברא היא. Además, la mente del sabio debe ser el árbitro final en cualquier disputa con respecto a la ley
. Pero no nos equivoquemos. Ésta es una lógica humana laboriosamente armonizada con la lógica de la Torá, sintonizada con la melodía de la sabiduría Divina
.  ואלה המשפטים – ¡Y estas leyes civiles también vienen del Sinaí! 

La parashá de la semana pasada terminó con las leyes relativas al Altar. Esta yuxtaposición con משפטים nos dice que el Sanhedrín debe encontrarse cerca del Altar, es decir, en el terreno del Templo. Esto es para enfatizar que tanto las leyes civiles como el Altar provienen de la misma fuente. Las leyes no solo brindarán armonía entre el hombre y su prójimo, sino también entre él y su Creador (tal como un korbán acerca a la persona a Hash-m)
. 

Antes trajimos la afirmación de David HaMelej: משפטי ד' אמת צדקו יחדיו (תהלים יט) – Las Leyes de D'os son (no sólo) verdaderas sino que también son justas todas juntas.  Todas juntas – todas ellas encajan las unas con las otras. ¿De qué manera reconciliamos los conflictos de libertad e igualdad, las necesidades de los pobres con los derechos de los ricos, de justicia civil con el capitalismo? El hombre enfrenta una lucha. Pero D'os ha hablado. Aquellos que cumplan con sus mandates recibirán un regalo que ninguna mente humana puede llegar a proveer. 

� חז"ל: התורה תחילתה דינים וסופה דינים, תחילתה דינים :שם שם לו חוק ומשפט" (שמות טו) וסופה דינים "ואלה המשפטים אשר תשים לפניהם."





�ויקרא יט יח (קדושים): ואהבת לרעך כמוך


חינוך מצוה רמ"ג; הסמ"ק הוסיף עוד מצוה לגמול חסד בגוף ובממון דכתיב (שמות כו) והודעת להם הדרך אשר ילכו בה אבל באמת התכוון בזה למצות והלכת בדרכיו וגם הוסיף מצוה נפרדת לבקר חולים מוהלכת בדרכיו (ס' מו) ועוד מצוה לקבור מתים דכתיב (שמות יח) ואת המעשה אשר יעשון (ס' מח) אבל הרמב"ם בהל' אבלות מנה בקור חולים וקבורת מתים כמצוה דרבנן ולדעתו הם חלק ממצות ואהבת לרעך כמוך





� של"ה:  משפטי ד' אמת צדקו יחדיו (תהלים יט) דהיינו שלמות האדם אשר הם שלושה, דהיינו שלמות הנשמה, ושלמות הגוף, ושלמות הממון ... כן תמצא באלה המשפטים הרבה משפטי אמת שהם נוגעים בגוף, ושהם נוגעים בממון ושהם נוגעים בנשמה ...





�דברים טז (יח) שפטים ושטרים תתן לך בכל שעריך אשר ה' אלקיך נתן לך לשבטיך ושפטו את העם משפט צדק: ודרשו חז"ל 'בכל שעריך' – בכל עיר ועיר, אפילו עיר שכולה משפחה אחת 





�מדרש רבה ויקרא פרשה כז פסקה א: אלכסנדרוס מוקדון אזל לגבי מלכא קציא לאחורי הרי חשך אזל להדא מדינתא דשמה קרטיגנא והות כולה דנשי נפקין קדמוי אמרי ליה אי את עביד עמנא קרבא ונצחת לן שמך נפק לעלמא דמחוזא דנשי אחרבת ואי אנן עבדינן עמך קרבא ונצחינך שמך נפיק בעלמא דנשיא נצחוך ותו לית את קאים קדם מלכו כי נפק כתב על תרע פילי אנא אלכסנדרוס מוקדן שטי הוינא עד דאתי לקרטיגנא מדינתא ואלפית עצה מנשיא אזל למדינתא אוחרי דשמה אפריקי נפקין קדמוניה בחזורין דדהב וברמונין דדהב ובלחם דדהבא אמר ומה זה דהבא מתאכיל בארעכון א"ל ולא הוה כן בארעא אמר להון לא עבידתיכון אתיתי למחמי אלא דינכון אתיתי למחמי עד דאינון יתבין אתו תרי גברי לדינא קדם מלכא חד אמר מרי מלכא חרובא זביניה מהאי גברא וגריפתא ואשכחי בה סימא ואמרית ליה סב סימתיך דחרובא זבינית וסימא לא זבינית ואחרינא אמר כמה דאת מסתפי מעונש גזל כך מסתפינא אנא כד זבינית לך חרובתא וכל דאיהו בה זבינית לך קרא מלכא לחד מנהון א"ל אית לך ברא א"ל הן קרא לאחרינא א"ל אית לך ברתא א"ל הן א"ל זילון וינסבון דין לדין ויכלון תרויהון סימא שרי אלכסנדרוס מוקדון תמה א"ל מלכא מה את תמה לא דנתי טבות א"ל הן א"ל אלו הוה הדין דינא בארעכון מה הויתון עבדין א"ל מרים רישא דדין ורישא דדין וסימא סלקא לבי מלכא אמר ושמשא דנחא בארעכון א"ל הן ומיטרא נחית בארעכון א"ל הן א"ל דלמא אית בארעכון בעיר דקיק א"ל תפח רוחיה דההוא גברא בזכות בעירא דקיקא שמשא דנחה עליכון ומיטרא דנחית עליכון אמטו בעירא דקיקא אתון משתזבין הה"ד (תהלים לו) אדם ובהמה תושיע ה' אדם בזכות בהמה תושיע ה'





�ע"פ תרומת הדשן





� רע"ב מס'  אבות א מש' א: משה קבל תורה מסיני - אומר אני לפי שמסכת זו אינה מיוסדת ע"פ מצוה ממצות התורה כשאר מסכתות שבמשנה אלא כולם מוסרים ומדות וחכמי העולם ג"כ חברו ספרים כמו שהמציאו מלבם בדרכי המוסר כיצד יתנהג האדם עם חברו, לפיכך התחיל התנא במסכת זו, משה קבל תורה מסיני לומר לך שהמדות והמוסרים שבזו המסכת לא בדו אותם חכמי המשנה מלבם אלא אף אלו נאמרו בסיני:





�.בבא קמא דף מו ע"ב donde la Guemará pregunta por qué debemos traer un פסוק para el principio de המוציא מחברו עליו הריאה.


El Ritva (הל' ברכות המובא בסוף מס' ברכות מהדורת מוסד הרב קוק) afirma que el  שכל demanda que digamos una bendición, implicando un reconocimiento de que esto viene de Hash-m, lo cual es un requerimiento de la Torá. Sin embargo, la forma específica de una ברכה fue ordenada por Jazal:


לא באה בתורה שבכתב מצוה לברך אדם על ההנאה קודם שיהנה לפי שהשכל מורה על זה לבעלי האמת … אבל מדברי סופרים אסור לאדם שיהנה מכלום עד שיברך בשם ומלכות וגו'


No obstante, la mayoría de los Mefarshim sostienen que sólo en el caso de los דינים que סברה es una obligación de la Torá. (ע"פ הצל"ח ועוד אחרונים) (עיין בהארת העורך על הריטב"א שם)


Puede parecer que la razón de esto es que la lógica de la Torá, de las mentes de la Torá y del mundo se encuentran en una armonía básica. (No es suficiente que los tres sean lógicos, sino que además deben ser lógicos en el mismo sentido. Si, por ejemplo, nuestras mentes estuviesen programadas para pensar de acuerdo con el código binario, pero la Torá estuviera escrita en el código decimal, entonces no podríamos decir que nuestra lógica es la lógica de la Torá. También es importante notar que los seres humanos son capaces de pensar lógicamente a un nivel muy elevado, pero aún así no estar en armonía con la Torá. Por eso decimos דעת עם הארץ הפך דעת תורה היא incluso sobre personas extremadamente inteligentes pero ignorantes de la Torá). La fuente para la armonía entre la Torá por un lado y las personas y el mundo por el otro, tiene su raíz en el hecho de que los dos últimos fueron creados de la primera - 


 הסתכל באורייתא וברא עלמא. והדברים ארוכים





�  היינו סדר נזיקין





� En una carta a sus colegas 


�אור גדליהו ריש משפטים: ויש מקום לאדם לטעות ולומר כי אלו המשפטים הם מצד שכל האדם





�אור גדליהו שם: שמזה שאנו רואים שהאדם מבין אלו המשפטים על פי שכל עצמו אנו יכולים לראות הגדלות של השכל, שיש ביכולת השכל האנושי הקרוץ מחומר להשיג תורת ד' וחכמת האמת, אבל צריכים לדעת  כי כל מה שמשיג האדם הוא מטעם שכל ברא הקב"ה את האדם עם שכל הזה





�שפת אמת  שנת [תרל"ד]: וכן צריך להיות ציווי השי"ת קודם לשכל האדם וזהו לפניהם כנ"ל. ובנ"י הקדימו נעשה לנשמע פי' שהי' חביב אצלם יותר מה שזוכין לעשות רצון עליון ממה שיבינו הטעם של המצוה. ועי"ז זכו שיבינו גם הטעמים כי מקודם ניתנו הדיברות אח"כ המשפטים.





� A.H. Rabinowitz, La Mente Judía, págs. 5-6





�  Ibid., pág. 5





� רש"י כא א: ואלה המשפטים - (ש"ר) כל מקום שנא' אלה פסל את הראשונים ואלה מוסיף על הראשונים מה הראשונים מסיני אף אלו מסיני. 





� שפת אמת  שנת [תרל"א]: שידעו שאף המשפטים שמובנין עפ"י שכל האדם עכ"ז הם רק ע"י שכן רצונו ית'. וזהו הטעם שאסור לדון לפני גוים אף שדנין כישראל כי המשפט לאלקים וגם הטעם והסכמת השכל הכל ע"י שכן רצונו יתברך וגו' 


ושם - שנת [תרל"ד]: אף שהשכל מבין שכך צריך להיות עכ"ז הכל ע"י שכך גזרה חכמתו ית'.


רבינו בחיי כא א: וידוע כי כל המניח דיני ישראל ודן בערכאות של כותים הנה זו עברה אחת שהיא חומר לכמה עברות כי משרשה יפרו וירבו ענפי חטאים גדולים גם בכנפיה נמצאו נזקים ומכשלות הרבה עד לאין קץ, ואבאר לך כיצד. ... זה בודאי מחלל את השם ונותן כבוד לאחר 


ובדברים טז (יח) שפטים ושטרים תתן לך בכל שעריך אשר ה' אלקיך נתן לך לשבטיך ושפטו את העם משפט צדק: ודרשו רז"ל 'לך' ולא לאומות העולם. וזה ההשלמה לענינינו





�    Seis millones en la guerra del Congo; Novecientos mil – Un millón y medio en Rwanda; más de medio millón en Sudán, Argelia. En 1954, un grupo que se llamó a sí mismo el Frente para la Liberación Nacional (NLF) lanzó una guerrilla en la Colonia Francesa al Norte de África, encendiendo un conflicto que se extendería durante ocho años y cobraría un millón de vidas. Un primer “Dahrfur” fue Biafra, que intentó separarse de Nigeria, existiendo como un estado desde 1967 hasta 1970. La declaración de guerra con Nigeria culminó en una catástrofe humanitaria porque el bloqueo de Nigeria evitó que entraran a la región todos los suministros, tanto militares como civiles. Cientos de miles -tal vez millones- de personas murieron como resultado del hambre. Cincuenta mil fueron asesinadas en el levantamiento libio; trescientos mil fueron masacrados en Uganda bajo el mando de Idi Amin y doscientos mil murieron más tarde en manos del Ejército del Eterno: cientos de miles fueron asesinados en Somalia, y docenas de personas en otras guerras, levantamientos rebeldes o conflictos tribales –en Nigeria, Etiopía (por los eritreanos), Chad, Angola, Mozambique





� Jane Forsey, La Injusticia de la Justicia Punitiva, en Philosophy Now, Diciembre 2000/Enero 2001





�  R. SR Hirsch, שמות כא ו





� כא כד: עין תחת עין שן תחת שן יד תחת יד רגל תחת רגל





� Rab SR Hirsch, 21:37





� שו"ת הרשב"א  ח"א ס' ט: וכל שהקבלה או הנבואה הנחתו לא תנצחנו החקירה כי החקירה למטה מן הנבואה … [וגם] אין משגיחין בחקירה כנגד הקבלה לפי שחכמת השם למעלה מחקירתו





� רשב"א שם: צוח עליו הכתוב (ישעיה נה ח-ט): כי לא מחשבותי מחשבותיכם ולא דרכיכם דרכי נאם ד' כי גבהו שמים מארץ כן גבהו דרכי מדרכיכם ומחשבותי ממחשבותיכם





� רשב"א שם: ולמה נסמוך על חקירת החכם ההוא ואולי חקירתו כוזבת מצד מעוט ידיעתו בענין ההוא ואולי אם יעמוד חכם ממנו יגלה סתירת דבריו וקיום מה שסתר, וכמו שקרא לחכמים שקדמו לאפלטון עם אפלטון ושקרה לאפלטון עם ארסטו תלמידו הבא אחריו ואמר שיש ריב לאמת עמו.





�מס' בבא קמא דף ל עמ' א: אמר רב יהודה האי מאן  דבעי למהוי חסידא לקיים מילי דנזיקא, רבא אמר מילי דאבות, ואמרי לה מילי דברכות. 





� וכפי שהגדיר את זה המסילת ישרים על פי הרמב"ם דצדיק הוא המקיים את כל החיובים שלו וחסיד הוא ההולך לפנים משורת הדין.


מהרש"א: גמ' מאן דבעי למהוי חסידא לקיים מילי דנזיקין כו'. יראה כי חסיד נאמר על מי שעושה מעשיו על צד היותר טוב כמאמרם פ"ק דע"ז במעלות הטוב עשרה דברים זהירות מביאה לידי זריזות כו' וחשיב למעלה עליונה חסידות מביאה לידי רוח הקודש





�  מסכת בבא קמא כו: - כז.





� שיטה מקובצת: וזה לשון ה"ר יהונתן ז"ל מילי דנזקין בחסידים אלה שהיו חוששין אף לדבר שאינו רגיל כדי שיתרחקו מהיזק הבריות.





�נתיבות שלום, עמ' קעו: שלא איירי כאן אחרי שהזיק ... [אלא] שמלכתחילה נזהר שלא יגיע ממנו כל נזק וצער לזולתו.





� ר' חננאל: החפץ להיות חסיד יקיים מילי דנזקין אפי' לרשות הרבים.





� תלמוד בבלי מסכת בבא קמא דף ל ע"א: תנו רבנן חסידים הראשונים היו מצניעים קוצותיהם וזכוכיותיהם בתוך שדותיהן ומעמיקים להן ג' טפחים כדי שלא יעכב המחרישה רב ששת שדי להו בנורא רבא שדי להו בדגלת





�נתיבות שלום, שם: וכל שכן בגופו וכן בדבור





� ספר בניהו בן יהוידע על בבא  דף ל ע"א: האי מאן דבעי למהוי חסידא לקיים מילי דנזקין. נ"ל  ... דאיכא מילי שהאדם מוציא מפיו בשגגה ועושין נזק גדול,  ...  שזה המדבר שאינו מדקדק בדיבור שמוציא מפיו, גורם להרוג בני אדם בשבט פיו





� מכילתא: כשולחן ערוך ומוכן לאכול לפני האדם. 


�מהרש"א:  ולפי שיש לאדם במעשיו הטובות ג' חלקים דהיינו טוב לשמים. וטוב לבריות. וטוב לעצמו. קאמר רב יהודה מאן דבעי למהוי חסידא לקיים מילי דנזיקין דאז יכול לתקן מעשיו שיהיה טוב לבריות ורבא קאמר דלקיים מילי דאבות דאז יתקן מעשיו שיהיה טוב לעצמו במדות ואמרי לה דלקיים מילי דברכות דאז יתקן שיהיה טוב לשמים וכל אחד מהני אמוראי נקט כל א' מהני ג' מיני חלוקים במעשים טובים של אדם וק"ל:


נתיבות שלום, עמ' קעו: כתב המהר"ל בדרך החייים (אבות פ' א), שענין השלמות כולל ג' חלקים, שלום בינו ובין בוראו, שלום בינו לבין חבריו, ושלום בינו לבין עצמו ... וזהו בי' ג הדעות שהובאו כאן להאי מאן דבעי למהוי חסידא ... דנזקין, שהוא חלק השלמות של שלם עם חביריו ... וכל שכן בגופו ובדבור ... ומילי דאבות הוא ענין הלשמות בינו לבין עצמו שמבכת אבות כולה הדרכה לאדם בעניני מדות ... ומילו דברכות הוא ינין השלמות בינו לבין בוראו. 





�Mitzvot tales como la Tojajá, la Arevut y amar al prójimo dejan claro que lo que debemos dar es nuestro espacio mental, espiritual y físicamente, y no aquello que podemos tomar de los demás. El corolario de esto es que la pregunta que se formula un judío no es: "¿Cuáles son mis derechos?", sino más bien: "¿Cuáles son mis obligaciones?" Consideramos que tener responsabilidades es un privilegio y no una carga. Decir: "Este es tu problema, no el mío" va en contra del judaísmo".


En la ley occidental, el punto de partida son los derechos. Mis derechos crean una obligación para el otro. Yo tengo derecho sobre mi propiedad. Tú tienes la obligación de no entrar ni utilizarla sin mi autorización. En el judaísmo también hay derechos y obligaciones. Pero el acento es diferente. El judío comienza preguntando cuáles son sus obligaciones, no cuáles son sus derechos





�  מכתב מאליהו





� מכתב מאליהו ח"ה דף 216 (מאמר משה ורבי עקיבא): שהתורה מיוסדת בגדר כזה שמה שהשכל הישר של רוב חכמי ישראל מכיר מתוכה, זהוא תורה מסיני, היינו גילוי עליון שאין למעלה הימנו; וא"כ צריך לבטל הכרת "בת קול" נגד שכל התורה.  [ההכרות הנובעות מעמקי הלב נסתרות הן, וכתיב "לא מראש בסתר דברתי" (ישעיה מח, טז).  השכל הוא גלוי לכל וכך היא תורת ה', מקורות הלכותיה ומסקנותיה גלויות ומובנות לכל, וזוהי גדלותה.  וכן ר' מאיר היה גדול מכל חכמי דורו אבל לא קבעו הלכה כמותו כי "לא יכלו חבריו לעמוד על סוף דעתו" (עירובין יג:).]…





�פאר הדור על החזון איש : זה כלל גדול נקוט בידי החזון איש…שעיקרי ההלכות אצילות ורק על ידי צמצום אחר צמצום הם משמשים גם בעולם המעשה.  וממילא אין שייך להפעיל בשטח ההלכה אביזרים שכליים, שהיו אולי שימושים ויעילים ביחס לכל חכמה אחרת.  במקרה דגן, על השכל האנושי מן-המצוי לאסוף את ידיו.  כאן קובעת בעיקר הקבלה, המסורה, איש מפי איש עד למשה מסיני.  היא הקובעת לא רק מה היא ההלכה, או הלכה כמי, אלא גם אימתי ניתנה רשות הדיבור לשכל האנושי ומתי לא, היכן הגבול לחופש ההבעה בסברות ובטעמים או בדימוי מילתא למילתא, ובכלל מיהו המוסמך לחדש פירושים מדעת וקל וחומר לפסוק בדין מדיני התורה-- הכל לפי התקופה, הדור והאדם גופו. (כרך ג דף צו)





�גור אריה כא א: לומר שתשים סנהדרין אצל המזבח. ואם תאמר, דגם זה קשה למה סנהדרין אצל המזבח, ואין זה קשיא, דהם שוים לגמרי, דהמזבח הוא משים שלום בין ישראל לאביהם שבשמים, כי עליו מקריבים הקרבנות, שנקרא 'קרבן' על שהוא מקרב את האדם לבורא יתעלה, ...וכן המשפטים מטילים שלום בעולם. וכן אמרו במכילתא (כאן סוף הפסוק) מה ראו דינין להקדים אותם לכל המצות שבתורה, כשהדין בין אדם לחבירו תחרות ביניהם, נפסק הדין שלום ביניהם. ... כי צריך שלום בין ישראל לאביהם שבשמים, ואחר כך צריך שלום בין איש לחברו, נמצא הכל מקושר. ובשביל זה היה המזבח ולשכת הגזית באמצע העולם, ... נמצא המזבח ולשכת הגזית מאחדים ומקשרים הכל:
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