פרשת דברים – Los Jueces y Sus Juicios 
א (יג) הבו לכם אנשים חכמים ונבנים וידעים לשבטיכם ואשימם בראשיכם: 
(טז) ואצוה את שפטיכם בעת ההוא לאמר שמע בין אחיכם ושפטתם צדק בין איש ובין אחיו ובין גרו:
(יז) לא תכירו פנים במשפט כקטן כגדל תשמעון לא תגורו מפני איש כי המשפט לאלקים הוא והדבר אשר יקשה מכם תקרבון אלי ושמעתיו:
שמות יח (כא) ואתה תחזה מכל העם אנשי חיל יראי אלקים אנשי אמת שנאי בצע ושמת עלהם שרי אלפים שרי מאות שרי חמשים ושרי עשרת: 
(כב) ושפטו את העם בכל עת והיה כל הדבר הגדל יביאו אליך וכל הדבר הקטן ישפטו הם והקל מעליך ונשאו אתך:
(כג) אם את הדבר הזה תעשה וצוך אלקים ויכלת עמד וגם כל העם הזה על מקמו יבא בשלום: 
(כד) וישמע משה לקול חתנו ויעש כל אשר אמר: 
(כה) ויבחר משה אנשי חיל מכל ישראל ויתן אתם ראשים על העם שרי אלפים שרי מאות שרי חמשים ושרי עשרת: 
(כו) ושפטו את העם בכל עת את הדבר הקשה יביאון אל משה וכל הדבר הקטן ישפוטו הם:
· למנות שופטים ושוטרים: דברים טז יח (שופטים): שפטים ושטרים תתן לך בכל שעריך

· לא למנות דיין שאינו הגון: דברים א יז (דברים): לא תכירו פנים במשפט

· לשפוט בצדק: ויקרא יט טו (קדושים): בצדק תשפט עמיתך

· לא לשמע טענת בעל דין בלא חבירו: שמות כג א (משפטים): לא תשא שמע שוא

· שלא יירא הדיין מבעל דין ולפסוק לפי האמת: דברים א יז (דברים): לא תגורו מפני איש

· לא לקחת שוחד: שמות כג ח (משפטים):  ושחד לא תקח

· לא לקחת כפר מרוצח כדי לפטרו ממיתה: במדבר לה לא (מסעי): ולא תקחו כפר לנפש רצח אשר הוא רשע למות כי מות יומת

· לא לקחת כפר מחייב גלות כדי לפטרו מגלות: במדבר לה לב (מסעי): ולא תקחו כפר לנוס אל עיר מקלטו, לשוב לשבת בארץ

· לא להטות דין: ויקרא יט טו (קדושים): לא תעשו עול במשפט

· לא להדר גדול: ויקרא יט טו (קדושים): ולא תהדר פני גדול

· לא לרחם על עני בדין: שמות כג ו (משפטים): לא תטה משפט אבינך בריבו

· לא להטות משפט גר ויתום: דברים כד יז (כי תצא): לא תטה משפט גר יתום

· לא לקלל דין: שמות כב כז (משפטים): אלקים לא תקלל

Un adecuado sistema de justicia incluye muchos elementos. No es suficiente con tener un sistema de cortes aplicando las leyes de manera justa. La historia está repleta de países adictos a sus sistemas de justicia, cuyas leyes eran espantosas. En contraste, la Torá entera es un testimonio del versículo en el cual Moshé le dijo a su pueblo: 

Mira, yo les he enseñado a ustedes leyes y estatutos… pues eso constituye su sabiduría y su discernimiento ante los ojos de las naciones , quienes oirán todos estos estatutos y dirán: ¡Ciertamente este pueblo es una nación sabia y entendida!... ¿Qué otra nación existe que tenga leyes y estatutos justos similar a toda esta Torá que yo pongo hoy delante de ustedes?
.  

Pero hay otro requerimiento: que estas leyes sean aplicadas por jueces que sean en sí mismos ejemplos vivos de la ley que sostienen, jueces que no teman hacer aquello que sea necesario hacer y cuyo carácter moral esté más allá de cualquier duda. Ésta es nuestra parashá. 
De hecho, es en los primeros versículos del largo discurso que Moshé dirigió al pueblo judío (es decir, de todo el Sefer Devarim), cuando él menciona la designación de los jueces. No puede haber mejor testimonio de la importancia de esta idea en el judaísmo. 
El profeta Mijá nos dice que la justicia es uno de los tres pilares del judaísmo: 

¿Qué es lo que te pide D'os fuera de que te dediques a la justicia y a la bondad y que camines modestamente con HaShem tu D'os?
.

 Moshé reafirma esto al decir: (ט) ואמר לכם בעת ההיא y nuevamente: (יט) ואצוה אתכם בעת ההיא – "en ese momento", en el momento cuando vayan a conquistar la tierra de manos de pueblos expertos en la guerra, yo no les doy instrucciones respecto a cómo utilizar las armas ni los hago estudiar planes de guerra y estrategia, sino que me importa su perfección moral en la justicia.

¡Sorprendente! ¡Estamos por salir a la guerra y nuestro entrenamiento es la ética y la justicia!  

Siempre que la Torá habla de jueces y de justicia, siempre hay también un nivel personal en el cual esto puede aplicarse
. Se supone que debemos gobernar sobre nosotros mismos, juzgar nuestros  conflictos internos, superar nuestras malas cualidades y cambiarlas de dirección
. En esto debemos ser honestos e imparciales con nosotros mismos, actuando con la misma justicia como si estuviésemos en una corte legal. Porque este mandamiento es relevante para cada uno de forma personal, las palabras de la Torá son הבו לכם (א (יג – prepárense a ustedes mismos
; un llamamiento al pueblo judío para que se relacionen con estas leyes de una manera personal. De manera similar, está escrito: שופטים ושוטרים תתן לך en singular, es decir, que cada uno de ustedes debe colocar un juez, fronteras y parámetros, בכל שעריך – alrededor de sus personalidades
. Todavía más, no es solamente que el acto de designar jueces sea una parábola para nuestras propias vidas, sino que el hecho mismo de designar jueces tiene el efecto espiritual de facilitar ese proceso dentro de nosotros mismos
.

Pero volviendo a los jueces mismos, cuyo nombramiento ahora se convirtió en un requisito previo para entrar a la tierra
. Moshé introdujo este tema utilizando la איכה
  - ¡ay! –la terrible palabra utilizada por Irmiahu para hablar de la destrucción
. Él nos advierte que el comienzo de la destrucción se encuentra en los pequeños quiebres de la ley y del orden, en el robo sin castigar de unos peniques y los pequeños actos de engaño que se dejan pasar por alto
. 

Los jueces no sólo deben reaccionar a los casos que les presentan, sino que también deben ser proactivos –ir hacia el pueblo, guiarlo, reprenderlo y reforzar el nivel espiritual de la nación
 (ואשמם). Un juez no es una académica torre de marfil, sino que debe ser un líder para el pueblo.

La Torá exige un grupo de extraordinarias calificaciones para que alguien pueda llegar a ser un juez judío, un Daián
. No se trata solamente de una persona honorable que viste túnicas, sino de un líder de la nación en muchos aspectos. Tales personas no sólo deben ser maestros de la sabiduría de la Torá sino personas que cumplen con aquello que saben
; rectas en todos los sentidos
. Primero y antes que nada deben guiar con el ejemplo. 
Los jueces deben ser queridos,
 porque un juez debe ganarse la confianza y la legitimación del pueblo. Pero deben quererlos no porque son populistas sino más bien debido a su profundo sentido de verdad y justicia
, por su amor hacia el pueblo, por su auténtico ejemplo y por su buen nombre en la sociedad en general
. Deben tener excelentes cualidades de carácter
, ser modestos (אנשים
), humildes y temerosos de D'os
. No deben ser materialistas y debe resultar imposible sobornarlos
. Deben ser la clase de personas que los demás desean honrar y admirar
.  

Para calificar como jueces, no sólo se debe ser maestros de la Torá, חכמים, sino también 
נבונים, personas que entienden los principios subyacentes de la ley con tanta profundidad que pueden aplicarlos a cualquier nueva situación. Trabajando también en la dirección contraria, los jueces deben ser capaces de observar cualquier caso y entender cuál es el principio de la ley que debe ser aplicado en ese caso. Deben ser capaces de identificar las variables precisas de cada situación, sabiendo qué es y qué no es una diferencia relevante y de qué manera eso afecta la ley
. La capacidad de comparar y contrastar con precisión, es vital para que alguien califique como juez. 
Aparentemente, Moshé no pudo encontrar personas que cumplieran completamente con estos criterios
. Pero vemos que de todas maneras Moshé designó jueces. Nuestra parashá trae tres criterios (אנשים, חכמים, וידעים) y la Parashat Itró trae otros cuatro (אנשי חיל, יראי אלוקים, אנשי אמת, שונאי בצע), en total siete criterios. El Jizkuni dice que los criterios no fueron presentados todos juntos sino por partes para enseñarnos que si no encontramos jueces que respondan a todos los criterios necesarios, debemos nombrar jueces que por lo menos tengan una de estas cualidades
. 

Aquí encontramos un grandioso testimonio de la naturaleza democrática del judaísmo: las personas son elegidas porque se merecen ser elegidas y no debido a algún estatus de privilegio. Esta idea debe extenderse a cualquier posición comunitaria o pública. Es natural esperar que entre aquellos que efectúan los nombramientos haya toda clase de presiones en favor de uno u otro, pero es precisamente como una advertencia en contra de eso que la Torá nos dice que las personas designadas no deben tener miedo
. 

Una vez designados, los jueces mismos deben no tener miedo, estableciendo con valor decisiones de acuerdo con lo que ven que es la verdad sin importar bajo qué peligros puedan llegar a encontrarse como resultado - לא תגורו מפני איש. 
Un juez puede excusarse y no juzgar un caso si teme a una de las partes o por otras razones. Incluso puede hacerlo en medio de los procedimientos
. Sin embargo, una vez que ya tiene una idea de la dirección en la cual marcha el juicio, no puede alejarse del mismo ni siquiera si se siente amenazado por alguna de las partes
. (Sin embargo, si su vida supuestamente está en peligro, puede hacerlo). 
Un juez no puede jugar a ser Robin Hood ((יז) לא תכירו פנים במשפט), es decir que no puede juzgar de una forma que no sea estrictamente de acuerdo con la ley pero que le parece más justa teniendo en cuenta las circunstancias de las dos partes en conflicto. No puede otorgarle a una persona pobre un juicio económico favorable en contra de una persona adinerada. No puede tomar en la corte una postura para salvar el honor de alguien incluso si sabe que después podrá solucionar las cosas fuera de la corte
.

En el momento en el cual un juez hace alguna de estas cosas, está jugando a ser D'os. En verdad, los seres humanos no deberíamos en absoluto estar juzgando. Si, por ejemplo, una persona le roba a otra, en lo que concierne a la víctima ella recibirá aquello que merece. Si debía tener ese dinero adicional, lo recuperará al día siguiente en el mercado de valores o se elevará el precio de su departamento. Y si no debe tener ese dinero, hay miles de maneras más en las cuales puede llegar a perderlo. En cuanto al ladrón, D'os se ocupará de él
. Entonces, ¿qué necesidad hay de que haya jueces humanos? Si ellos juzgan de acuerdo con la verdad, están jugando a ser D'os. Si se equivocan, están forzando a D'os a corregir sus errores. ¿Por qué no dejar todo en manos de D'os,
 כי המשפט לאלקים הוא?

Los jueces humanos en verdad son un despacho especial de D'os para que administren justicia en la tierra, evitando de esa manera juicios más dolorosos en el más allá
. De esta manera, somos los emisarios de D'os (Shelijim)
. Y es tan sólo porque Él nos asegura que se encuentra entre nosotros cuando juzgamos, que nos atrevemos a tomar esta responsabilidad
. De todas maneras, nuestro mandato está limitado a las instrucciones precisas que D'os nos ha dado
. D'os sigue controlando el mundo en general. Él asegurará que todos los detalles funcionen dentro de la imagen global. Nosotros debemos hacernos cargos de nuestra pequeña porción y el resto depende de Él. Y en verdad, en primer lugar es sólo porque recibimos de D'os un mandato limitado que nos atrevemos a ocupar este rol.  

Por esta misma razón es que se les ordena a los jueces considerar un caso relativo a un centavo con la misma prioridad que otorgarían a una demanda multimillonaria, dándole lugar primero si llega primero
 (כקטן כגדול תשמעון). Nuestro trabajo es atender a aquella parte de la verdad que se presente en nuestro camino. Asegurar que la verdad emerja a partir de una pequeña prutá es tan importante, en términos de espiritualidad humana, como asegurar la verdad en un caso que sacude a la nación. La Torá nos advierte que nunca debemos detenernos. Incluso si piensas que ya has visto ese caso mil veces, vuelve a revisarlo punto por punto –tal vez encontrarás una pequeña diferencia o quizás veas las cosas desde otra perspectiva
. Se presentan ante ti dos hermanos peleando por la herencia de dos hornos. La diferencia entre los hornos es insignificante. ¿Qué importa realmente con cuál horno se queda cada uno de ellos? No, la Torá dice: tu tarea es llegar a la verdad, incluso si eso implica efectuar una distinción del grosor de un cabello (כקטן כגדול)
. 

Teniendo esto claro, el mandato de D'os al hombre es bastante amplio. D'os convierte al hombre en un socio en este emprendimiento 
(בקרב אלקים ישפוט). Como los encargados de implementar la Voluntad Divina, los jueces reciben de nombre uno de los nombres mismos de D'os.
 Dicen los Sabios que la persona que pierde un caso debe salir de la corte silbando de alegría
, porque está cumpliendo con la voluntad de D'os y enmendó sus actos. ¿Pero cómo es posible que un ser mortal pueda llegar a efectuar juicios en nombre de D'os? D'os les asegura a los jueces que Él estará allí con ellos en todo momento, guiándolos y colocando en sus cabezas los juicios correctos
. 

El Rambán dice que בקרב אלקים ישפוט significa בקרב עדת אלקים ישפוט: D'os juzgará en medio de la reunión de los Jueces; es decir que Él está juzgando a través de ellos
 bajando Su Shejiná para que repose entre ellos durante el juicio
. Hay otro versículo que aclara este tema. Cuando dos personas tienen una disputa, ellas se presentan ante D'os (ועמדו שני האנשים אשר להם הריב לפני ה' (דברים יט יז)) esto es en la corte, para resolver su conflicto
. Se exhorta a las partes para que entiendan que literalmente están de pie ante D'os
.  

Por lo tanto, los jueces y D'os son socios en este juicio. Los Sabios lo llevan todavía más lejos, afirmando que un juez que dictamina un juicio verdadero es socio de D'os en toda la creación
. En todos los otros sentidos, nuestros atributos nunca pueden ser comparados con los atributos de D'os. Podemos ser amables imitando la bondad de D'os, pero Su bondad es infinitamente mayor y la comparación rápidamente pierde todo sustento. Sin embargo, un juicio verdadero es igual para el hombre como para D'os. ¡Aquí realmente podemos ser comparados con el atributo de Justicia de D'os!

El corolario de esto es que si un juez decide jugar a ser Robin Hood, quitándole al rico para darle al pobre, o si incorpora otra consideración humana en sus juicios, está alejando a la Shejiná de D'os que constituye su único mandato para juzgar
. Un juez debe estar seguro de estar promulgando la Voluntad de D'os –o de lo contrario debe permanecer callado
. Debe imaginarse el enorme agujero del infierno en el cual caerá si llega a equivocarse
.

El Maharal se refiere de otra manera al tema de por qué la justicia fue otorgada en manos del hombre: Es algo obvio y básico que se debe hacer justicia y que una perversión de la justicia es una perversión de la verdad y de todo aquello que podamos asociar con D'os. Pero es más que eso. La justicia es más Divina que otras cosas, dice el Maharal, porque la justicia es algo que emerge como  el resultado necesario y requerido de cualquier situación. En un mundo de valores absolutos, la justicia de cualquier situación se encuentra intrínsecamente contenida dentro de esa situación. D'os existe por necesidad y dado que la justicia aparentemente es exigida como un atributo esencial de cada situación –por necesidad- parece ser algo más asociado con D'os, algo que emerge de la voluntad de D'os. Es por esto que D'os le dio la justicia especialmente al pueblo judío; porque ellos no son uno de los ingredientes más esenciales y necesarios para este mundo, sin lo cual el mundo no puede cumplir su propósito y sería destruido. Debido a que ellos son esenciales para el mundo, los judíos de forma natural se encuentran en mayor armonía con la justicia
. 

Cuando el hombre, y en particular los judíos, se dedican a la justicia, manifiestan que aceptan al Rey de la Justicia y eleven Su presencia en el mundo
.

Sin embargo, por otra parte, esta ayuda Celestial no significa que pueda ignorarse la condición humana. Los Sabios en Pirkei Avot nos dice que un juez debe ser moderado en su juicio
, lo que significa que debe tomarse el tiempo necesario para deliberar cuidadosamente sobre los temas y sopesar cada una de las partes antes de tomar una decisión final
. Ninguna persona de carne y hueso puede proclamar estar operando a un nivel de puro intelecto y por lo tanto de pura justicia
. Se trataría solamente de una persona arrogante que juzgará precipitadamente, y esa persona carece de toda sabiduría
. Es cierto que D'os se encuentra con la persona que está en juicio. Pero esto sólo ayuda si ella se convierte en un recipiente para recibir la dirección de D'os. 

De hecho, la humildad de un  juez debe ser obvia ya antes de  su nombramiento. Una persona humilde probablemente intentará evadir tal posición siempre que parezca que hay un mejor candidato para ese puesto
. Por otra parte, una vez que quedó claro que en verdad es la persona más calificada para esa tarea, asumirá la responsabilidad y hará lo que corresponda. El nombramiento es una enorme responsabilidad, porque un juez no sólo tiene que juzgar con rectitud sino que también debe estar dispuesto a sufrir liderando a una nación difícil (ואצוה אתכם)
. Alguien que está demasiado ansioso por asumir esta responsabilidad, sin ninguna duda es un tonto. La humildad de un juez también lo ayudará a juzgar sin ningún interés personal después de su nombramiento, así como el Mayor Juez de los jueces nos juzga a nosotros
.

El Maharal desarrolla este tema todavía más. El gran Sanhedrín se encontraba en el terreno del Templo cerca del Altar. El altar tenía una rampa que conducía a él para que los cohanim no tuvieran que subir escaleras para acceder al altar, revelando de esta forma partes de sus piernas. Esto era considerado como algo libertino, porque ערוה no es más que una expresión del lado más físico de la persona. Esta misma prohibición (לא תעלה במעלות על מזבחי) es la fuente que prohíbe a un juez no ser considerado con los demás juzgando arrogantemente y de manera precipitada. Tal arrogancia es similar a abandonar su intelecto y volverse una mera imitación física del gran juez que se supone que debe ser un ser humano. No hay ninguna diferencia entre esa persona y alguien que se dedica al libertinaje, ya que ambos están expresando puramente al cuerpo. El Maharal concluye diciendo: "No cabe duda alguna respecto a que está prohibido nombrar como juez a una persona arrogante"
.
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�דברים ד - (ה) ראה למדתי אתכם חקים ומשפטים כאשר צוני ד' אלקי לעשות כן בקרב הארץ אשר אתם באים שמה לרשתה:(ו) ושמרתם ועשיתם כי הוא חכמתכם ובינתכם לעיני העמים אשר ישמעון את כל החקים האלה ואמרו רק עם חכם ונבון הגוי הגדול הזה:(ז) כי מי גוי גדול אשר לו אלקים קרבים אליו כד' אלקינו בכל קראנו אליו:(ח) ומי גוי גדול אשר לו חקים ומשפטים צדיקם ככל התורה הזאת אשר אנכי נתן לפניכם היום:


�מכות כד. בא מיכה והעמידן על שלש דכתיב (מיכה ו) הגיד לך אדם מה טוב ומה ה' דורש ממך כי אם עשות משפט ואהבת חסד והצנע לכת עם אלקך (ע"ש ואח"כ בא חבקוק והעמידן על אחת)   


שבת לג. – בעוון עינוי הדין ועוות הדין וקילקול הדין חרב וביזה רבה ודבר ובצורת בא ובנ"א אוכלין ואינן שבעין


אבות פ"א משנה יח: רבן שמעון בן גמליא-ל – על שלושה דברים העולם קים על האמת ועל הדין ועל השלום, שנאמר אמת ומשפט שלום שפטו בשעריכם וכהנה רבות.  


�Rab Shimshon Rafael Hirsch


�נתיבות שלום, אור החיים ריש פרשת שופטים ועוד


�נתיבות שלום עמ' יג: ומצוות מינוי השופטים מסוגלת לזה שיהודי יהיה דיין ושופט על עצמו, על דברי ריבות בשעריך הפרטיים, שיהיה שופט על עצמו לא לעשות מה שאסור. 


�נתיבות שלום: הבו לכם – הזמינו לכם לדבר מאי שנא משאר המינויים שמינה משה כגון נשיאים וכדו' שלא מצינו שהיה צריך להסכמתם 


�רב חיים ויטל מובא בהנתיבות שלום


�שם משמואל עמ' יג [שנת תרע"ה]: ונראה דהנה ידוע דכל מצוה ומצוה יש לה סגולה מיוחדת. ויש לומר דמצות מינוי הדיינים מסייעת נגד יצה"ר הצפוני זה, שמספיקין ביד האדם להיות נמי דיין נאמן לעצמו ולהבחין הראוי מהבלתי ראוי


�שם משמואל שם ד"ה ולפי: ולפי האמור מובן אשר כלל התוכחה שבמשנה תורה, ומצות מינוי הדיינים שהוזכרה בין הדבקים, כוונה אחת להם שהוא צורך כניסתם לארץ. 


�א (יב) איכה אשא לבדי טרחכם ומשאכם וריבכם


�ריש מגילת איכה, ירמיהו א כא, ועיין מס' סנהדרין דף קד עמ' א


�Rab David Feinstein, Kol Dodi, páginas 216-217


�רש"י  א  יג: ואשמם - חסר יו"ד (אמנם בכל התיקונים ובספר תורה נכתב מלא יו"ד) לומר שאשמותיהם של ישראל תלויות בראשי דייניהם שהיה להם למחות ולכוון אותם לדרך הישרה:


�ספר החינוך תיד: שלא למנות דיין אדם שאינו חכם בדיני תורה אף על פי שהוא חכם בחכמות אחרות ואפילו היו בו כמה מדות נכבדות שנאמר לא תכירו פנים במשפט.


El mismo versículo que dice que los jueces deben estar calificados dicen que deben tener la fuerza necesaria para no ser intimidados. Aunque se trata de prohibiciones separadas, una es una extensión de la otra.


�אנשי חיל (שמות יח כא) שהם גבורים במצוות ומדקדקים על עצמם עד שלא יהיה להם שום גנאי ושום כיעור ופרקם נאה


�רש"י א  יג: אנשים - וכי תעלה על דעתך נשים מה ת"ל אנשים צדיקים:


�הרמב"ם למד את זה מ"ידועים לשבטיכם" (הל' סנהדרין פ"ב ה"ז) – אלו שרוח הבריות נוחה הימנו ובסמ"ע (חו"מ ז כו: בשם הרמב"ם והטור) ובמה יהיו אהובים בזמן שיהיו בעלי עין טובה ונפש שפלה וחברתן טובה ומשאן ומתן שלהן באמונה ודבורן בנחת עם הבריות


ויש שלמדו את התנאי שיהיו אהובים מלשון הבו לכם אנשים ודרש הספרי הבו לכם אנשים - וכי תעלה על דעתך נשים מה ת"ל אנשים ותיקים כסופים. ויש שבארו שכסופים מלשון נכסף נכספתי, והיינו שיהיו אהובים וחמודים לבריות (ת"ת)


�חינוך תיד: ובכלל אנשי חיל שיהיה להם לב אמיץ להציל עשוק מיד עושק, כענין שנאמר (שמות ב יז) ויקם משה ויושיען 


�שו"ע שם: …אהבת הבריות להם, בעלי שם טוב


�סמ"ע חו"מ ז כו (בשם הרמב"ם והטור): ובעלי שם טוב שיהיו גבורים במצוות ומדקדקים על עצמם וכובשים את יצרם עד שלא יהא עליהם שום גנאי ולא שם רע ויהא פרקן נאה	


�בספרי: הבו לכם אנשים - וכי תעלה על דעתך נשים מה ת"ל אנשים ותיקים כסופים ע"כ ובתורה תמימה: ויש מפרשים דהוא (כסופים) מלשון בושה, ובלשון חז"ל כסיפא מילתא, והוא מענין ענוה וצניעות, כי הביישן הוא עניו, וכן איתא בסנהדרין פ"ח ב' כל מי שהוא חכם ושפל ברך יהא דיין. ועיין ברמב"ם פ"ב ה"ז מסנהדרין חשיב בין יתר המעלות שצריך לדיין שיהיה עניו, ותמה הלחם משנה מניין לו זה, ונראה שמקורו מדרשה זו וגו'


(וברש"י הגירסה אנשים - ... אנשים צדיקים:  חכמים - כסופים:)


�שו"ע חו"מ ז יא: ב"ד של ג צריך שיהיה בכל אחד מהם ז דברים:  … ענוה, יראה, שנאת ממון 


�שו"ע שם: שנאת ממון וברמב"ם וטור הוסיפו: שאפילו ממון שלהם אינם נבהלים עליו ולא רודפין לקבץ ממון  


�רש"י א יג: בראשיכם - ראשים ומכובדים עליכם שתהיו נוהגין בהם כבוד ויראה:


�א (יג) הבו לכם אנשים חכמים ונבנים וגו'


�רש"י א  יג: ונבונים - מבינים דבר מתוך דבר זהו ששאל אריוס את ר' יוסי מה בין חכמים לנבונים חכם דומה לשולחני עשיר כשמביאין לו דינרין לראות רואה וכשאין מביאין לו יושב ותוהה נבון דומה לשולחני תגר כשמביאין לו מעות לראות רואה וכשאין מביאין לו הוא מחזר ומביא משלו:


�א (טו) ואקח את ראשי שבטיכם אנשים חכמים וידעים ואתן אותם ראשים עליכם וגו' ופירש רש"י: אבל נבונים לא מצאתי זו אחת משבע מדות שאמר יתרו למשה ולא מצא אלא ג' אנשים צדיקים חכמים וידועים: 	


�חזקוני: אנשים חכמים וידעים - פרש"י אבל נבונים לא מצאתי זו אחת משבע מדות שאמר יתרו למשה ולא מצא אלא שלש וא"ת היכן הם שבע מדות שאמר יתרו למשה הרי אינן אלא ארבע אנשי חיל יראי אלוקים אנשי אמת שונאי בצע אלא הכי הוי פי' וזו אחת מהשבע מדות שאמר יתרו למשה ששם הארבע וכאן השלש הרי שבע בין כאן ולהלן. והכי איתא באלה הדברים רבה, אמר רבי ברכיה בשם רבי חמא ב"ר חנינא צריכים הדיינים שתהיינה בהן שבע מדות ואלו הם חכמים ונבונים וידועים ומה שכתב להלן ואתה תחזה מכל העם אנשי חיל יראי אלוקים אנשי אמת שונאי בצע הרי שבע ולמה לא נכתבו שבעתם כאחת ללמד שאם לא מצאו משבע מביאים מד' לא מצאו מד' מביאים מג' חכמים ונבונים וידועים לא מצאו מג' מביאים משנים לא מצאו משנים מביאים מאחד שכך כתיב אשת חיל מי ימצא.


�חינוך תיד: ומכלל מצוה זו גם כן לפי הדומה, שכל מי שביררו אותו בני הקהל למנות עליהם ממונים לשום ענין, שישים כל השגחתו וכל דעתו למנות מהם הראויין והטובים על אותו מינוי שהקהל צריכין אותו, ולא יגור מפני איש למנות מי שאינו ראוי.	


�ספר החינוך תטו: אפילו משתשמע דבריהן ואי אתה יודע להיכן הדין נוטה, אתה רשאי לומר להם איני נזקק לכם, שמא יתחייב ונמצא רודף אחר הדיין להורגו, אבל משתשמע את דבריהן ותדע להיכן הדין נוטה אי אתה רשאי לומר איני נזקק לכם.


�ספר החינוך תטו: שנמנע הדיין מלירא מאיש מלדין דין אמת, ואפילו הוא איש מזיק עז פנים עבה המוח 


�כתבו התוס' (סנהדרין ו) שגבי רש ועשיר לא שייך לשון יראה שאינו ירא מפניהם אלא כלומר לא תכניס דבריך כדי לחלוק לו כבוד


�רמב"ן דברים א יז: וטעם כי המשפט לאלקים הוא … כי לאלקים לעשות משפט בין יצוריו …


�רבינו בחיי א יז: כי המשפט לאלקים הוא - מה שאתם דנין לבני אדם אין המשפט לאדם, שאם אתם מחייבין לאדם שלא כדין הרי הקב"ה ישלם לו מצד אחר, ונמצא שאתם חוטאין, שאין משפט זה לאותו שחייבתם כי אם לאלקים שעתיד לשלם לו מה שהפסדתם ממנו, וכן אמר יהושפט (דברי הימים ב יט) כי לא לאדם תשפטו כי לה' ועמכם בדבר משפט:


�כשיש דין למטה אין דין למעלה, לית דין למטה יש דין למעלה


�רמב"ן דברים א יז: וטעם כי המשפט לאלקים הוא …  ונתן אתכם (הדיינים) במקומו 


� סכת סנהדרין דף ז  עמ' א: אמר רבי שמואל בר נחמני אמר רבי יונתן כל דיין שדן דין אמת לאמיתו משרה שכינה בישראל שנאמר אלקים נצב בעדת אל בקרב אלקים ישפוט


�רמב"ן שם: ואם תגורו ותעשו חמס, הנה חטאתם לד', כי מעלתם בשליחותו


�א יז:  כקטן כגדול תשמעון - שיהא חביב עליך דין של פרוטה כדין של מאה מנה (סנהדרין ח ע"א)


�א טז: ואצוה את שפטיכם - זרזתי אותם שיהיו מתונים שאע"פ שכבר בא דין זה לפניהם פעמים רבות שלא יקלו בו למהר ולחתכו עד שיהיו נושאין ונותנין בדבר 


�א יז: ובין גרו - דרשו רז"ל אפילו על עסקי דירה בין חלוקת אחים אפילו בין תנור לכירים


�תהלים פרק פב (א) מזמור לאסף אלקים נצב בעדת קל בקרב אלקים ישפט


�רמב"ן  שמות כא ו:  ואמר ר"א כי נקראו השופטים אלקים בעבור שהם מקיימי משפטי האלקים בארץ 


�סנהדרין ז  ע"א: ההוא דהוה קאמר ואזיל דאזיל מבי דינא שקל גלימא ליזמר זמר וליזיל באורחא


�רמב"ן שמות כא ו: ולדעתי יאמר הכתוב והגישו אדניו אל האלקים, עד האלקים יבא דבר שניהם (להלן כב ח), לרמוז כי האלקים יהיה עמהם בדבר המשפט, הוא יצדיק והוא ירשיע וזהו שאמר (שם) אשר ירשיעון אלקים, וכך אמר משה כי המשפט לאלקים הוא (דברים א יז) וכך אמר יהושפט כי לא לאדם תשפטו כי לה' ועמכם בדבר משפט (דהי"ב יט ו)


�רמב"ן שמות כא ו: וכן אמר הכתוב אלקים נצב בעדת אל בקרב אלהים ישפוט (תהלים פב א), כלומר בקרב עדת אלקים ישפוט


�רמב"ן שמות כא ו: ובאלה שמות רבה (ל כד)  … בשעה שהדיין יושב ודן באמת, כביכול מניח הקב"ה שמי השמים ומשרה שכינתו בצדו, שנאמר (שופטים ב יח) כי הקים ה' להם שופטים והיה ה' עם השופט:


�רמב"ן שמות כא ו: כי האלקים הוא השופט וכן אמר ועמדו שני האנשים אשר להם הריב לפני ה' (דברים יט יז)


�רבינו בחיי דברים יט יז: לפני ה' - יהא דומה עליכם כשאתם עומדים לפני הכהנים והשופטים כאלו אתם עומדים לפני הש"י, הוא שכתוב (תהלים פב) בקרב אלקים ישפוט.





�מסכת שבת  דף י עמ' א: כל דיין שדן דין אמת לאמתו אפילו שעה אחת מעלה עליו הכתוב כאלו נעשה שותף להקב"ה במעשה בראשית כתיב הכא ויעמוד העם על משה מן הבוקר ועד הערב וכתיב התם ויהי ערב ויהי בקר


�מהר"ל נתיב הדין - פרק א: כי נברא העולם בדין שגזר להיות נבראים  ... 


ואין הדין כמו מדת החסד, כי יש חסד למעלה מן החסד והקב"ה חסדו גדול יותר מחסד האדם, ואף שהאדם עושה חסד אין חסד זה חסדי ה' לגמרי ולא שייך בזה לומר שנעשה שותף עם הש"י, אבל המשפט שהוא משפט אמת אין לומר בזה כי משפט גדול מן משפט אחר ... ויש לך להבין הראייה ...כי הוא יתב' ברא העולם במדה שהיא כוללת ערב ובוקר וממנה נבראו ערב ובוקר, והדיין מתדבק במדה זאת גם כן


� מסכת סנהדרין דף ז  עמ' א: וכל דיין שאינו דן דין אמת לאמיתו גורם לשכינה שתסתלק מישראל שנאמר משוד עניים מאנקת אביונים עתה אקום יאמר ה' וגו' ואמר רבי שמואל בר (נחמן) נחמני אמר רבי יונתן כל דיין שנוטל מזה ונותן לזה שלא כדין הקדוש ברוך הוא נוטל ממנו נפשו שנאמר אל תגזול דל כי דל הוא ואל תדכא עני בשער כי ה' יריב ריבם וקבע את קובעיהם נפש 


� מסכת סנהדרין דף ז  עמ' ב: דרש רבי יאשיה ואיתימא רב נחמן בר יצחק מאי דכתיב בית דוד כה אמר ה' דינו לבקר משפט והצילו גזול מיד עושק וכי בבקר דנין וכל היום אין דנין אלא אם ברור לך הדבר כבקר אמרהו ואם לאו אל תאמרהו רבי חייא בר אבא אמר רבי יונתן מהכא אמור לחכמה אחותי את אם ברור לך הדבר כאחותך שהיא אסורה לך אומרהו ואם לאו אל תאמרהו


� בפר"ק דסנהדרין (י', א') א"ר שמואל בר נחמני אר"י לעולם יראה דיין עצמו כאלו חרב מונחת לו בין ירכותיו וגיהנם פתוחה לו מתחתיו  


�מהר"ל נתיב הדין - פרק א: המשפט לאלוקים יותר מכל דבר ... כי המשפט בחיוב הכרחי והש"י הוא מחויב המציאות ... ואין כאן אמצעי ואין כאן חציצה רק המשפט לאלוקים לגמרי ... ולפיכך נתן המשפט אל ישראל, כי גם ישראל הם מיוחדים אל הש"י בשביל כי הם נבראים יותר בחיוב מכל הנבראים


�מהר"ל, שם: ובזה ממליכין את המלך המשפט כאשר התחתונים עצמם רוצים במשפט כאשר עושים משפט, ובזה מקבלים עליהם מלך המשפט ומגביהים אותו :


�אבות פרק א (א) משה קבל תורה מסיני, ומסרה ליהושע, ויהושע לזקנים, וזקנים לנביאים, ונביאים מסרוה לאנשי כנסת הגדולה. הם אמרו שלשה דברים, הוו מתונים בדין, והעמידו תלמידים הרבה, ועשו סיג לתורה:


�רמב"ם פירוש המשניות שם: הוו מתונים בדין. שיאחרו לחתוך הדין ולא יפסיקוהו מהרה עד שיבינום, שאפשר שיתגלו להם ענינים שלא היו נגלים בתחילת המחשבה:


�מהר"ל נתיב הדין - פרק א: ולפיכך צריך שיהיה מתון בדין כמו שראוי אל האדם במה שהוא אדם גשמי אשר ראוי אליו המתנה לענין הדין, שאין השכל נמצא אתו בפעל לגמרי ואין אתו המשפט


�מהר"ל, שם: דיין שהוא בעל גאוה כי אין ספק שאין אתו החכמה כלל


�חינוך שם: ודרך חכמים הראשונים שבורחין מלהתמנות דיינים אלא במקום שאין גדול מהם וגו' ושם: ומה משה רבינו עליו השלום עניו, אף כל דיין צריך להיות עניו


�סנהדרין ח ע"א: אזהרה לדיין שיסבול את הצבור ועד כמה א"ר חנן ואיתימא ר' שבתאי כאשר ישא האומן את היונק (במדבר יא (יב) האנכי הריתי את כל העם הזה אם אנכי ילדתיהו כי תאמר אלי שאהו בחיקך כאשר ישא האמן את הינק על האדמה אשר נשבעת לאבתיו) 


�משך חכמה על דברים פרק טז פסוק כא: (שבת) כל דיין שדן דין אמת לאמיתו נעשה שותף להקב"ה במע"ב, היינו כמו שלא כוון הבורא יתברך בהמציאות שום תועלת ותוספות לעצמותו יתברך, והוא לאחר שנברא העולם כקודם שנברא העולם, כן הדן דין אמת לאמיתו, היינו בלא שום פניה... והנה כמו שאין להבורא יתברך שום תועלת בהקרבנות, כן יאות להיות בהמשפט להשופט שגם הוא ישפוט לא למטרה חוצי 


�מהר"ל, שם: כי הדין הוא שוה למזבח .... לכך אמרו (מכילתא משפטים) שתשים סנהדרין אצל מזבח לגמרי לכך כמו שאמר לא תעלה במעלות על מזבחי ודבר זה הוא ערוה שהוא פחיתות גשמי, ודבר זה הוא אזהרה לדיין ג"כ שיהיה מתון בדין, כי גם מי שממהר לפסוק נוטה אל הגשמי שהוא הערוה שהרי הוא שוטה שאין בו השכל רק הוא גשמי. לכך אמר שהוא ג"כ אזהרה למי שפוסע על ראשי עם קדש שהוא גאוה אצל הדיין, כי גם זה נוטה אל הגשמי לגמרי וכמו שיתבאר במקומו אצל מדת הגאוה, ולכך ג"כ אמר אזהרה לדיין שלא יפסיע על ראשי עם קדש דכתיב לא תעלה במעלות על מזבחי וגו', כי אין ראוי לו מצד שהוא דיין ללבוש הגאוה לפי שהגאוה הוא הסרה מן השכלי. ועל כן אני אומר, כמו שאסור להעמיד עם הארץ לדיין כך אסור להעמיד דיין שהוא בעל גאוה כי אין ספק שאין אתו החכמה כלל
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