פרשת פינחס - Shalom y Majloket

Al final de la Parashá de la semana pasada, se describe que Pinjás mató a Zimri, el líder de la tribu de Shimon
, y a Kosbi Bat Tzur
, la princesa midianita con la cual él estaba manteniendo relaciones ilícitas.
 A través de este acto, Pinjás salvó al pueblo judío de una destrucción masiva que ya había cobrado veinticuatro mil vidas
. 

Pinjás aparece como un asesino agresivo, pero con autorización Divina. Es sorprendente que su acto sea descripto como un ברית de 
שלום, un pacto de paz con el Todopoderoso. Claramente, no se trató de Aharón haciendo las paces entre hermanos que se peleaban, אוהב שלום ורודף שלום. Aquí encontramos a un fanático que asesinó a sangre fría a dos personas. Es cierto que ellos estaban pecando, pero las relaciones ilícitas entre un judío y un no judío no conllevan la sentencia de pena de muerte
. 

¿Y quién dejó que Pinjás tomara el asunto en sus propias manos? 

El acto de Pinjás no fue recibido de inmediato como heroico. Si Zimri hubiera matado a Pinjás, Zimri no habría sido culpable de cometer ningún crimen, y de hecho hubo un fuerte movimiento que deseó linchar a Pinjás por sus actos
. La gente estaba convencida de que esa persona tan brutal debía ser un bastardo o algo así
, e incluso el Bet Din había decidido excomulgarlo
. Finalmente, D'os mismo debió intervenir y decirnos cuán equivocados estaban todos
. Al parecer, Pinjás había salvado a todo el pueblo. Él trajo paz entre el Todopoderoso y Su pueblo
. Ese aparente delincuente en realidad era un hombre sagrado, que ahora se vio elevado al sacerdocio (a pesar del hecho de que normalmente el asesinato descalifica a la persona para el ejercicio del sacerdocio
), destinado a vivir eternamente en la forma de Eliahu
. 

Éste es un caso clásico de la manera en la cual personas sabias, sagradas y pensantes que intentan definir por sí mismas qué es bueno y qué es malo pueden estar completamente equivocadas, De manera contraria incluso a la sabiduría de los más grandes sabios del momento, Pinjás, al arriesgar su vida y hacerlo sin ningún interés personal, había santificado cada fibra de su ser en un enorme acto de Kidush HaSh-m
. 

La recompensa inmediata para Pinjás fue el hecho de ser convertido en un Cohén
. El efecto a largo plazo de su acto es todavía mayor: los dieciocho grandes sacerdotes del Primer Templo y todos los ochenta y uno del Segundo Templo descendieron de él
. 

Pero todavía no nos acercamos a entender por qué su acción violenta fue llamada un pacto de paz. Sí, él salvó al pueblo. Puede ser que eso fuera lo que D'os deseaba, ¡pero sin ninguna duda no fue un acto de paz! 

Esto se ve reforzado por el hecho de que el principio que inspiró a Pinjás -  הבועל ארמית קנאים פוגעים בו
 - requiere tal estado de pureza que simplemente no es relevante para nuestras vidas como un principio operativo
. Pinjás mismo pagó el precio de su fervor, descalificándose a sí mismo al ocupar el lugar de Moshé
, y cuando, en la forma de Eliahu, manifestó una cualidad similar, D'os le enseñó a comportarse de otra manera
.  "Pinjás, sí. Otros, no", dice el Akedá
. 

Si es así, ¿por qué entonces la Torá nos enseña lo relativo a Pinjás? ¿Solamente para decirnos lo que no debemos hacer? ¡Nunca se nos hubiera ocurrido pensar que tal acto de asesinato está permitido a menos que la Torá nos lo hubiese revelado! 

Lo que en primer lugar la Torá viene a enseñarnos es el valor del Shalom. En primera instancia, Pinjás actuó con violencia. Incluso si era necesario, esto difícilmente puede llegar a ser considerado como un acto de paz. Sin embargo, Pinjás fue coronado con el elevado título de ser considerado poseyendo un pacto de paz – un ברית  de 
שלום. Para entender esto, vamos a definir qué es Shalom. 

 La palabra Shalom viene de la palabra Shlemut, que significa completitud. Su opuesto, el Majloket, viene de la palabra Jelek, un fragmento de algo. El Sefat Emet
 dice que el estado natural de la persona es estar en un estado de Majloket. Dos personas que están juntas, a menos que se esfuercen, se alejan la una de la otra más que lo que se acercan entre ellas. Éste es un mundo de identidades separadas, donde la verdad y el compromiso con la verdad no son lo suficientemente fuertes como para superar las perspectivas e inclinaciones singulares que cada uno de nosotros aporta a las diferentes situaciones. El Malbim dice que si no fuera por D'os mismo, el mundo carecería de todo semblante de unidad
. D'os estableció un pacto de paz que unifica las piezas fragmentadas de la realidad que constituyen nuestro mundo.  

Para el hombre, la paz comienza con el desafío de mantener integrado el complejo de múltiples elementos del ser. De acuerdo con los kabalistas, cada persona es un "pequeño mundo" (Olam HaKatan), un microcosmos del gran mundo (Olam HaGadol)
. ¡Cada ser humano es un mundo completo! Éste es un paquete complicado de mantener integrado. Todos debemos luchar para mantenernos a nosotros mismos enteros, para lograr la paz y la unión (שלום ושלימות) entre todas las multifacéticas partes de nuestro ser; nuestros aspectos físicos, emocionales, intelectuales y espirituales, todas nuestras cualidades, talentos y rasgos de personalidad, todos nuestros complejos y manías. Así también, debemos luchar por unir al mundo en general en una misma imagen. Pero D'os nos otorgó un regalo. Él sigue conduciendo al mundo con Su atributo de unidad (הנהגת יחודו), un movimiento inexorable hacia la שלימות, creando un pacto de paz que subyace a todo el universo
.  Y de aquí nos nutrimos una vez que hemos logrado crear unión en la realidad superficial que es nuestro mundo
. 

Pero llega todavía más profundo. Resulta que la fuente de todas nuestras deficiencias e ineptitudes se basa en esta idea de que tenemos que convertir a esta realidad fragmentada en una revelación de la Unidad de D'os
: אתה הראת לדעת וגו' אין עוד מלבדו (דברים ד לח). Para que la Avodá pueda tener lugar, D'os necesitó proveernos de estas deficiencias, para que pudiéramos elegir negarlas y revelar Su Unidad. La Unidad de D'os y Su שלומות son conceptos prácticamente intercambiables; la palabra שלום a su vez viene de la palabra .שלימות שלום  no es tan sólo la ausencia de majloket. Es un concepto activo de crear unidad que se encuentra en el centro mismo de nuestra misión en la tierra. 

 Y de aquí las remarcables palabras que decimos repetidamente en las bendiciones y en los rezos
:

עושה שלום במרומיו הוא יעשה שלום עלינו ועל כל ישראל אמן 

Quien hace paz (como un estado natural) en los mundos superiores, Él continuamente recreará la paz sobre nosotros (en un mundo de fragmentación natural), etc
. 

El Shalom es el valor que constituye nuestro objetivo, un gran principio sobre el cual gira el mundo
. Sin embargo, debido a que de manera natural el mundo fluye en la dirección contraria a la unidad, la paz es algo difícil de lograr. Para lograr la paz es necesario un profundo compromiso y búsqueda por parte de la humanidad. Irónicamente, en el caso de Pinjás, ésta sólo pudo lograrse a expensas de sangre y de la pérdida de vidas. 

Toda la humanidad, judíos y no judíos, creen en la paz. Sin embargo, el mundo está repleto de guerras y conflictos. Esto se debe a que a pesar de lo mucho que creemos en la paz, creemos que las cosas por las cuales luchamos son más importantes que la paz misma. Creemos que por esas cosas debemos luchar. En verdad, es raro que la Torá apruebe una confrontación por la paz. 

 
 El Shalom se vuelve un desafío todavía mayor cuando una o ambas partes sienten que están luchando por una causa elevada – la organización, el país o la ideología. Todos los males del último siglo, el comunismo y el nazismo se impusieron por encima de cualquier otra cosa. Aquí había un mal con una filosofía  completa para respaldarlo, una causa superior completamente malvada. Los nazis y los comunistas salieron a luchar en contra de los judíos, contra otras naciones, contra su propio pueblo – todo en nombre de una causa más elevada. Simplemente las personas malvadas – Sadam Hussein, Idi Amin y Robert Mugabe – no son competencia para los Pol Pots y Maos cuyas grandiosas visiones llevaron a sus destructivos regímenes a planos todavía más elevados. La paz requiere un trabajo constante incluso bajo las mejores circunstancias. ¡Es terrible la suerte de la humanidad cuando alguien se ve impulsado a matar por una causa más elevada y no por su propia ganancia personal! 

  
Y para que no vayamos a pensar que esto sólo se aplica a las personas malvadas, el Jazón Ish nos dice que en aquellos casos en los cuales se activa nuestro sentimiento de luchar LeShem Shamaim, simplemente no podemos confiar en nuestras respuestas naturales
. Terminaremos haciendo cosas que nunca hubiésemos soñado hacer de otra manera
. Una vez que se activa nuestro sentido de ultraje moral, por defecto comenzamos a funcionar de acuerdo con nuestra propia brújula moral – y esta brújula casi siempre está errada
.


 A partir de todo esto vemos qué difícil es otorgarle al Shalom el lugar que se merece al centro de nuestro mundo. La Guemará en Sanhedrín
 une a la midá de Shalom con el concepto de pshará
. Normalmente, el Din es una realidad de "el ganador se lleva todo". Cuando dos personas se presentan en un Beit Din, existe una מצוה לבצע: el juez primero debe pedirles a ambas partes que acepten un compromiso
. En el Din, si una persona dice que la otra le debe dinero mientras que la segunda parte lo niega, una de las partes resultará 100% victoriosa en la disputa de acuerdo con el Din. El otro perderá de manera absoluta; deberá pagar todo si es el que debe el dinero o no recibirá ningún pago si es quien lo prestó. La pshará viene a remediar esto, diciendo que ambas partes pueden existir aunque ninguna de ellas de una manera tan perfecta como lo hubiesen deseado. El jidush de la Guemará es decir que esta pshará es una verdad mayor que la verdad del Din. 


Hay una verdad de Din y hay una verdad de Shalom. La verdad del Din es una realidad absoluta, la victoria completa o la derrota absoluta. La verdad de Shalom permite que ambas partes tengan un zejut kium.
 El Midrash señala que después de que falleciera Iaakov, sus hijos estaban preocupados pensando que Iosef se vengaría de ellos, y en consecuencia le dijeron algo que no era cierto al afirmar que Iaakov pidió que Iosef los perdonara
. ¿Cómo es posible que la Torá, que es la pura verdad, tenga escrita en ella algo que no es verdad? La respuesta es que la Torá viene a revelarnos que mentir en pos del Shalom en realidad es una verdad más elevada
. Éste es un principio tan importante, que D'os mismo le "mintió" a Abraham Avinu con respecto a lo que dijo Sara (cambiando sus palabras de ואדני זקן a ואני זקנתי)
 para enseñarnos este principio. 

A pesar de que el Talmud
 trae una opinión (y no la halajá) que dice que en el Bet Din está אסור buscar una  
פשרה, todos están de acuerdo en que es una מצוה  buscar el שלום (y פשרה) fuera del Bet Din. Lo que impide que lo hagamos es nuestro sentido de  indignación ante la injusticia: "No podemos permitir que esto quede así" "¿Cómo pueden hacernos algo así?" "Debemos enseñarles una lección", etc. 


En la mayoría de los casos, peleamos al sentirnos víctimas y no como agresores. Nos sentimos tratados con injusticia y perseguidos. Nuestro estatus de víctimas nos lleva a sentirnos mucho más seguros de la justicia de nuestra causa. "Las víctimas se sienten solas. Todos están en su contra. Nadie los entiende. Tienen dos opciones: o replegarse hacia sí mismos o actuar agresivamente para defenderse. Las víctimas culpan al mundo, no a ellas mismas. Por esta razón, es una actitud que se refuerza a sí misma. Las víctimas quieren que cambie el mundo, olvidando que tal vez son ellas quienes deben cambiar".
 

 De hecho, el judaísmo nos instruye que fuera del Bet Din nunca debemos buscar la justicia sino más bien la paz. Se nos pide que actuemos unilateralmente de una manera pacífica, incluso si la otra parte no actúa de forma recíproca. La paz no es solamente una idea pragmática; es un valor. El Rambam
 dice que es un valor hacia el cual nos guía toda la Torá. Y como un valor, debe ser sostenido sin importar cuáles sean los niveles en que se encuentren aquellos que nos rodean
.   

Los Sabios nos dicen que el Shalom también es una necesidad práctica; es el pegamento que mantiene unido a todo el mundo
.    

Los Sabios nos dicen que el Shalom es el recipiente que mantiene todas las demás bendiciones
. Por esta razón la última bendición del Shemoná Esré, la última Bendición de los Sacerdotes y muchas otras aéreas se refieren a este tema
. Ésta es también la razón  por la cual la última Mishná se refiere al tema del Shalom
. Sin Shalom, se pierden todas las Berajot. O que tenemos Shalom con todas sus bendiciones o que estamos condenados a perder todo.     
En el mundo posterior al Templo, el shalom se volvió todavía más difícil de lograr. El Templo era un modelo del mundo, un micro mundo, mostrándonos de qué manera todos los diferentes elementos se combinaban para formar un gran recipiente para recibir la santidad de D'os. Sin embargo, el Tempo no sólo modelaba el Shalom sino que a través de los Korbanot era una fuerza espiritual activa para contrarrestar la entropía inherente al universo
. Ya no contamos con este modelo.

Por lo tanto, si la paz es definida como la creación de armonía entre las realidades fragmentadas y pulverizadas de este mundo – hacia esa máxima armonía de la unidad del hombre con D'os-  entonces podemos entender por qué el acto de Pinjas es considerado como logrando la paz y no la justicia u otra cosa. Zimri tuvo la mejor intención al hacer lo que él consideró ser una Averá Lishmá. Pero en cambio Pinjás vio que morían ante sus ojos veintidós mil de sus hermanos y supo que no era así. 

Pinjás mató y logró la paz. Esta idea de una mitzvá logrando el efecto opuesto de lo que uno había esperado es bastante común
. Da maaser y te volverás rico
; cuida el Shabat –cierra tu comercio y gasta dinero- y se te reembolsará todo lo que hayas gastado
. Destruye la ciudad de idolatría (עיר הנדחת), y por ese acto de crueldad D'os promete 
ונתן לך רחמים ורחמך; profana el Shabat (lo cual merece la pena de muerte) realizando un brit milá, y vivirás todos tus días. Cásate con la esposa de tu hermano en un acto de Ivum (cuando bajo otras circunstancias ella te está absolutamente prohibida y sus hijos tienen prohibido casarse con otros judíos), y tus hijos serán personas grandiosas y sagradas. No es el hombre el que logra estos resultados, sino que al cumplir con la voluntad de D'os se le otorgan estas cosas sin más esfuerzo
, aunque esto requiere un nivel de puro lishmá para merecerlo
. 
De manera similar, D'os da testimonio de que debido a que Pinjás estaba cumpliendo una mitzvá –y no confiando en su propia brújula moral- el efecto que tuvo su acto fue crear mayor unión en el cosmos a pesar de que eso incluyó el hecho de matar a dos personas. Esta clase de Shalom, dice el Rab Iaakov Etlinger
, es el Shalom entre el hombre y su Creador
. 

Hubo muchas situaciones en las cuales los principios de la Tora requirieron una postura opuesta a las posiciones contrarias a la Torá, y éstas pueden haber parecido inspiradas en la agresión, la fuerza y el coraje. Pero el Rab Etlinger (Minjat Ani sobre el Jumash) dice que el verdadero valor de estas batallas se nutría en el entendimiento de que la máxima paz entre nosotros y el Shamaim es un valor trascendente. Ésta no es una lección obvia de aprender. Para poder enseñarnos esto, D'os tuvo que crear una situación en la cual Moshé Rabenu olvidara una halajá básica
 para permitir que Pinjás, en ese momento un simple judío, subiera a escena.
 

Por cierto parece que Pinjás actuó motivado por cierto odio hacia Zimri; o tal vez sus orígenes midianitas lo llevaron a cometer un acto tan impetuoso
.  Ante esto, D'os dio testimonio de que Pinjás realmente estuvo motivado por el amor al pueblo judío y el deseo por salvarlo - 
כה (יא) פינחס בן אלעזר בן אהרן הכהן השיב את חמתי מעל בני ישראל בקנאו את קנאתי בתוכם ולא כליתי את בני ישראל בקנאתי:
Fue por el pueblo judío, para salvarlo, que Pinjás actuó con celo
, y no a causa de sus raíces no judías
.

En definitiva no podemos llegar a entender estos grandes misterios; pero de todas maneras, se nos dice que funcionan. Tal nivel no está al alcance de los judíos comunes y corrientes, pero las lecciones de la paz están allí para que todos aprendamos de ellas. 

�כה יד: ושם איש ישראל המכה אשר הכה את המדינית זמרי בן סלוא נשיא בית אב לשמעני


 


�כה טו: ושם האשה המכה המדינית כזבי בת צור ראש אמות בית אב במדין הוא


	ויש מן המפרשים שטרחו להבין למה כזבי ג"כ היתה חייבת מיתה ובאורח חיים סוף פרשת בלק כתב שאפשר שדן בה משפט הבהמה דכתיב ואת הבהמה תהרוגו ועיין עוד בזה באבי עזרי הל' איסורי ביאה פיב הל' י





�כה ו: והנה איש מבני ישראל בא ויקרב אל אחיו את המדינית לעיני משה ולעיני כל עדת בני ישראל והמה בכים פתח אהל מועד: (ז) וירא פינחס בן אלעזר בן אהרן הכהן ויקם מתוך העדה ויקח רמח בידו: (ח) ויבא אחר איש ישראל אל הקבה וידקר את שניהם את איש ישראל ואת האשה אל קבתה ותעצר המגפה מעל בני ישראל.





�במדבר כה (ז) וירא פינחס בן אלעזר בן אהרן הכהן ויקם מתוך העדה ויקח רמח בידו: (ח) ויבא אחר איש ישראל אל הקבה וידקר את שניהם את איש ישראל ואת האשה אל קבתה ותעצר המגפה מעל בני ישראל:  (יא) פינחס בן אלעזר בן אהרן הכהן השיב את חמתי מעל בני ישראל בקנאו את קנאתי בתוכם ולא כליתי את בני ישראל בקנאתי:


   משמע שבלעדי מעשה פינחס היה כליון בא לכלל ישראל ר"ל.





�במדבר כה יב: לכן אמר הנני נתן לו את בריתי שלום. ע"כ וגם נקרא ברית כהנת עולם שנאמר: (יג) והיתה לו ולזרעו אחריו ברית כהנת עולם תחת אשר קנא לאלקיו ויכפר על בני ישראל


	במדבר רבה פינחס א א: אמר הקב"ה: בדין הוא שיטול [פינחס] שכרו. לכן הנני נותן לו את בריתי שלום. גדול השלום שנתן לפנחס שאין העולם מתנהג אלא בשלום





�שם משמאול: הגע עצמך, אילו אכל אדם חרב ובא חבירו והרגו בודאי לא יהא פטור מן המיתה





�במלבי"ם פ' יב: ופי' הרי"א מפני שעמדו נגדו שבט שמעון וגואלי דם זמרי הבטיח לו שלום


 


�סנהדרין פב ע"ב: התחילו שבטים מבזין אותו ראיתם בן פוטי זה שפיטם אבי אמו עגלים לעבודת כוכבים והרג נשיא שבט מישראל בא הכתוב ויחסו פנחס בן אלעזר בן אהרן הכהן אמר לו הקדוש ברוך הוא למשה הקדם לו שלום שנאמר לכן אמור הנני נותן לו את בריתי שלום וראויה כפרה זו שתהא מכפרת והולכת לעולם


	ובבכור שור כתב על פי משכתוב באבן העזר ס' ב דם ראית אדם שהוא בעל מריבה יותר משאר בני אדם שהוא בעל מריבה יותר משאר בני אדם יש לחוש שבא ממשפחה שיש בה דופי וגו'  





�ירושלמי סנהדרין פ"ט ה"ז: א"ר יודה בן פזי בקשו לנדותו


והסביר השם משמואל שהיות שמדינא לא היה זמרי חייב מיתה והיות שכוונתו היתה לשם שמים, לכן לא היה שייך לקנאות בו ולהרגו, ואדרבה היה ראוי לעורר רחמנות עליו שאף שכוונתו היתה לטובה אעפ"כ נלכד בפח. וזו היתה טענת האנשים שבקשו לנדות את פינחס, אף שמן הדין לא היתה עליו קושיא, שהוא לא היה מחוייב לירד לסוף כוונתו, אבל מ"מ הם באשר ידעו שגם פינחס ידע כוונתו בקשו לנדותו, מאחר שהיה לו מקום לדון אותו לכף זכות ולא דנהו. אך באמת גם פינחס ידע מזה, ואעפי"כ  באשר היה רואה שהנגף נוגף וכל ישראל הם בסכנה, לא השגיח על כל אלה ומסר גם את נשמתו, ואפילו על מנת שיקרא רוצח עשה מה שעשה בשביל להציל את ישראל. וזו בעצמה מדת אהרן הכהן שזכה לכהונה על ידי עשיית עגל מפני שמסר נפשו ונשמתו עבור כלל ישראל. 





�במדבר כה יב: לכן אמר – עיין רמב"ן על פסוק יא


	ובמרגליות הים (סנהדרין דף פב ע"ב) חקר אם הדין של קנאים פוגעים בו הוי מצוה או רשות וז"ל שם (ס' כ): וכבר איפלגי קדמונים אי האי דקנאים פוגעים בו הוי מצוה או רשות, דהנה בירושלמי הכא סופ"ט שגם פינחס שלא ברצון חכמים הוי ובקשו לנדותו לולא שקפצה עליו רוח הקודש כו', ועיין משנה למלך הל' רוצח סוף פרק א שאינו מצוה רק רשות בעלמא, ועיין ברמב"ם הל' איסורי ביאה פ' יב הל' ד הבועל נכרית וכו' אם פגעו בו והרגוהו הרי אלו משובחים וזריזין, לא נקט כל הפוגע בו הרי זה זריז ומשובח רק הדגיש שמדובר באדם שכל תהליכותיו בקודש קנאי הוא ואז בטח שגם פעולותו זו לשם שמים היא וגו' ושם בס' כב הביא רבינו ירוחם נתיב לב שכתב אם הבועל נהפך והרגו לקנאי אפילו שלא בשעת מעשה אינו נהרג עליו כי הקנאי הוי כרודף יען שאין עליו מצוה רק רשות





�שם יא: פינחס בן אלעזר בן אהרון הכהן השיב את חמתי מעל בני ישראל בקנאו את קנאתי בתוכם ולא כליתי את בני ישראל בקנאתי





�זוהר, חזקוני והריב"א





�ברבינו בחיי יא: השיב את חמתי מעל בני ישראל … ולא כליתי את בני ישראל בקנאתי … נמצאת למד שהשבת החמה גרמה קיומן של ישראל … ואם כן פינחס גרם לישראל אורך ימים ושנות חיים מאותו זמן עד סוף העולם … ולכך זכה לחיות לאין תכלית מדה כנגד מדה כי פנחס זה אליהו (זוהר פנחס רטו א). ע"כ ובהמשך כתב: ומפני שמאס חיי העולם הזה נתן לו חיי העולם הבא ועלה בסערה השמימה





� דגל מחנה אפרים: כי ידוע על ידי מסירת נפשו שמסר עצמו לקידוש ד', בזה נתקדשו בפעם אחת כל רמ"ח אבריו ושס"ה גידיו והוא שאמר לו הש"י הנני נותן לו את בריתי שלום היינו בשלימות כי ברית מספר תרי"ב וחסר אחד מן תרי"ג והיא שאמר לו ד' שיתן לו הברית בשלום היינו בשלימות בלי שום מחסור ויעשה מרכבה לכל התרי"ג מצוות והבן





� במדבר כה (יג) והיתה לו ולזרעו אחריו ברית כהנת עולם תחת אשר קנא לאלהיו ויכפר על בני ישראל:





�תוספות יומא ט בשם הספרי והירושלמי





�ירושלמי סנהדרין פ"ט ה"ז





�לא רק שהלכה ואין מורין כן אלא בירושלמי סנהדרין כתוב שאין רוח חכמים נוחין הימנו ובתורה תמימה אות לא כתב: הא דקנאים פוגעים בבועל ארמית אין רוח חכמים נוחה מזה, והסברה בזה י"ל, דכיון דצריך לעשות זה ברוח קנאה אמתית לכבוד ד' , א"כ א"א לתת רשות לכל אדם שיהיה רשאי לפגוע באיש כזה,  כי מי יודע אולי הוא עושה זה באיזו פניה צדדית … ובין כה הוא הורג נפש שאינו מחויב מיתה מצד הדין ממש. עכ"ל 


 


�והביא ההגות בפרשיות התורה את הרבי מקוצק שאמר שאע"פ ששבחו הכתוב את פינחס, מ"מ נפסל על ידי זה מלהיות מנהיג בישראל, כי אין זה תכונת המנהיג.





�בהגות בשם העקידה שאצל אליהו אחרי שהרג את נביאי הבעל לקח ד' למדבר, מקום מתן תורה להדריכו בדרכי משה רבינו שלא דרך קנאות היינו לא ברעש ד' ולא באש ד' אלא בקול דממה דקה היינו שמעשים בנחת ובישוב הדעת זה מה שרצוי לפני ד' (ע"ש עוד ועיין בשמונה פרקים להרמב"ם פ' ז) 





�ובעקידה (מובא בהגות בפרשיות התורה) שאין התורה מציינת לשבח את המדה, אלא פינחס, שהשתמש במדה זו בכח הארה עליונה כהוראת שעה. (משה לא עשה זאת אומר העקידה, כי העריך את הדבר כפסק שאינו מחייב בבית דין של מטה)





�במדבר כה (יא) פינחס בן אלעזר בן אהרן הכהן השיב את חמתי מעל בני ישראל בקנאו את קנאתי בתוכם ולא כליתי את בני ישראל בקנאתי: (יב) לכן אמר הנני נתן לו את בריתי שלום:





�ריש פרשת קרח





�ריש פרשת פינחס פסוק יב





� רמח"ל בכמה מקומות, ר' חיים מולוזין


� דעת תבונות ס' לד: הנה מה שנתברר לנו מכל זה בירור גמור  - הוא עוצם יחודו יתברך





�מלבים: הקב"ה כרת עם כלל המציאות ברית השלום, כי כל המציאות מורכב מכחות מתנגדים זה לזה והם מפורדים איש מאחיו





� אך כשבחר שהמתגלה משלמותו יהיה יחודו ית', אז נמשך מזה שיהיה חסרון בנבראיו, שהרי צריך להראות החסרון כדי להראות שלילתו. 





�בסוף כל שמונה עשרה ובסוף ברכת המזון ובסוף כל קדיש





�ע"פ ספר העיקרים





�אמר הקב"ה: בדין הוא שיטול [פינחס] שכרו. לכן הנני נותן לו את בריתי שלום. גדול השלום שנתן לפנחס שאין העולם מתנהג אלא בשלום והתורה כולה שלום שנאמר דרכיה דרכי נועם וכל נתיבותיה שלום ואם בא אדם מן הדרך שואלין לו שלום וכן שחרית שואלין לו שלום ובאמש כך שואלין בשלום. בברכת כהנים חותמין בשלום. שמע ישראל פורש סוכת שלום על עמו. התפלה חותמין בשלום. אר"ש בן חלפתא אין כלי מחזיק ברכה אלא שלום שנאמר ד' עוז לעמו יתן ד' יברך את עמו בשלום





�Por ejemplo, las organizaciones se vuelven bastante territoriales. Sin embargo, contamos con el principio de que en la מצוה de תלמוד תורה, no se aplica השגת גבול.  El חזון איש, en su obra אמונה ובטחון, lo explica de esta manera:





פ"ג א: הרי שיש בעיר מלמדים מתפרנסים מעמלם ולפתאום באו מלמדים אחרים מעיר אחרת, וכטבע בני אדם אינם שבעים רצון מהישנות, קפצו כולם על האורחים החדשים ומלמדי העיר נזוקו. ומקופחים פשטו שנאתם בלבם על הרודפים החדשים …. [ו]יצאו להוציא דבת שוא ולעורר רחמי בני העיר נגד האכזריות של הבאים החדשים … הנה כל מעשיהם היו מנוקים מכל  חטא ואון לא היתה ההלכה כמותם שיכולים לעכב על החדשים … אין כאן איסור מחלוקת ולא איסור לשון הרע ולא שנאת חנם, ויש כאן מלחמת מצוה להעמיד הדת על תלה.


	אבל עשו שההלכה הכאיעה דקנאת סופרים תרבה חכמה … הנה האורחים הבאים עשו כהלכה והרמים כנגדם שופכים דם נקיים, וששונאים אותם בלב עוברים על לא תדמא אחיך, וכשמדברים עליהם רע עוברים על איסור לשון הרע, כשמקהילים קהלות לקטטות עוברים על לא תהיה כקרח, כשנוקמים בהם בהעדר הטבה עוברים משום לא תקום.





�  Por lo tanto, dice el Jazón Ish, sólo el compromiso con los detalles de la הלכה puede salvarnos de tal error. 


  


�חזון איש, אמונה ובטחון: והלא אין ספק שהצדק אתי, אך הדיין לא ירד לעומקו וחסר לו הבנה הראוייה למהלך רוחי ומשאת נפשי, וכל משפטו לפי כח הדמיון של בן אדם ונטיותיו הטבעיות, היתכן שהתחייבתי להכנע למשפט מעוות כזה.





�מסכת סנהדרין דף ו ע"ב בסוגיא אי מצוה לבצוע או אסור לבצוע ולבצוע היינו לעשות פשרה ושם: רף יוסי הגלילי אומר אסור לבצוע … אבל אהרון אוהב שלום וגו' ופרש"י ד"ה ורודף שלום: וכיון שהיה שומע מחלוקת ביניהם קודם שיבואו לפניו בדין היה רודף אחריהן וגו'





�שם הסוגיה דנה אם מצוה לבצוע או אסור לבצוע ולהלכה כששני בעלי דין באים למשפט מצוה על הדיין להציע מראש שיעשו פשרה.





� La palabra לבצע  significa rebanar, seccionar. Es como si el Din fuera dividido en diferentes componentes para que cada una de las partes en conflicto reciba una porción.  





�Allí la Guemará, al tratar de probar que es una mitzvá que el Daián primero busque una pshará, se apoya en la Mishná en Avot: 





הוי מתלמידיו של אהרון: אוהב שלום ורודף שלום וגו'


בגמ': אבל אהרון אוהב שלום ורודף שלום ומשים שלום בין אדם לחבירו





La perspectiva opuesta responde (exitosamente) a esto al señalar que Aharón trabajaba fuera del marco de un Bet Din.





�תנחומא תולדות פ"א א: גדול הוא השלום שדברה התורה דברי בדאי בשביל שלום ואי זה כה תאמרו ליוסף אנא שא נא פשע אחיך וחטאתם (בראשית נ) ואין אנו מוצאים שצוה כלום מכל הדברים האלה אלא לפי שהיה יודע חסידותו של יוסף ולא היה חושדו ומחזיק אותו כשופכי דמים:





� מסכת יבמות דף סה עמ'ב: א"ר אילעא משום ר' אלעזר ב"ר שמעון, מותר לאדם לשנות בדבר השלום, שנאמר ויצוו אל יוסף לאמר, אביך צוה לפני צותו לאמר וגו'





� מסכת בבא מציעא דף פז עמ' א: תנא דבי רבי ישמעאל, גדול השלום שאפילו הקב"ה שינה בו, שנאמר ותצחק שרה לאמר ואדוני זקן (בראשית יח יב), וכתיב ויאמר ד' אל אברהם למה זה צחקה שרה לאמר ואני זקנתי (שם, יג).





� סנהדרין, ו עמ' ב


�Esto puede ser porque un משפט de דין (de manera opuesta a un משפט de פשרה) también es una forma de שלום:


גוד אריה ריש פרשת משפטים ד"ה לומר שתשים סנהדרין אצל המזבח: … דהם שוים לגמרי דהמזבח הוא משים שלום בין ישראל לאביהם שבשמים … וכן המשפטים מטילים שלום בעולם  





� Rab Jonathan Sacks, Future Tense, Prólogo





�משנה תורה, הל' חנוכה פ' ד הל' יד: היה לפניו נר ביתו ונר חנוכה או נר ביתו וקדוש היום נר ביתו קודם משום שלום ביתו שהרי השם הנמחק לעשות שלום בין איש לאשתו גדול השלום שכל התורה ניתנה לעשות שלום בעולם שנאמר (משלי ג') דרכיה דרכי נעם וכל נתיבותיה שלום





�En las relaciones (pacíficas) entre las organizaciones, hay dos niveles: coordinación y cooperación. Coordinación significa que están de acuerdo en realizar grandes eventos en diferentes noches, que esencialmente no se interponen el uno en el camino del otro. Cooperación involucra la programación conjunta. 


En la práctica, es raro que dos organizaciones realicen conjuntamente un seminario, un Shabatón o un fin de semana. Lo más probable es que las organizaciones en una ciudad acepten organizar un Shabatón para toda la ciudad, cada una en su propia localidad, para efectuar un pedido unificado a las Federaciones o algo similar. Recuerden que cooperación no es un asunto de todo o nada. Incluso una experiencia desastrosa con una organización no evita que en el futuro sea posible que puedan cooperar en otros temas. 





�במדבר רבה פינחס א א: ... אין העולם מתנהג אלא בשלום והתורה כולה שלום שנאמר דרכיה דרכי נועם וכל נתיבותיה שלום ואם בא אדם מן הדרך שואלין לו שלום וכן שחרית שואלין לו שלום ובאמש כך שואלין בשלום.





� משניות, מסכת עוקצין, פ"ג משנה ג (המשנה האחרונה בש"ס): אמר רבי שמעון בן חלפתא, לא מצא הקדוש ברוך הוא כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום, שנאמר (תהלים כט), יי עז לעמו יתן יי יברך את עמו בשלום:





�במדבר רבה פינחס א א: ...   בברכת כהנים חותמין בשלום. שמע ישראל פורש סוכת שלום על עמו. התפלה חותמין בשלום. אר"ש בן חלפתא אין כלי מחזיק ברכה אלא שלום שנאמר ד' עוז לעמו יתן ד' יברך את עמו בשלום





�  מסכת עוקצים פ"ג משנה יב: אמר ר"ש בן חלפתא לא מצא הקב"ה כלי מחזיק ברכה לישראל אלא השלום - שנא' ה' עוז וגו'.





�תנחומא תולדות פ"א א: גדול הוא השלום שדברה התורה דברי בדאי בשביל שלום ואי זה כה תאמרו ליוסף אנא שא נא פשע אחיך וחטאתם (בראשית נ) ואין אנו מוצאים שצוה כלום מכל הדברים האלה אלא לפי שהיה יודע חסידותו של יוסף ולא היה חושדו ומחזיק אותו כשופכי דמים:





�עיין באור גדליהו שהביא את רוב הדוגמאות שלמטה





�שבת דף קיט ע"א: בעא מיניה רבי מרבי ישמעאל ברבי יוסי עשירים שבארץ ישראל במה הן זוכין אמר לו בשביל שמעשרין שנאמר עשר תעשר עשר בשביל שתתעשר





�שם: שבשאר ארצות במה הן (העשירים) זוכין אמר לו בשביל שמכבדין את השבת





�רב צדוק הכהן, רסיסי לילה - אות ו: ואמר בפרשת ראה במצות עיר הנדחת (דברים יג, טז) הכה תכה וגו' שמוליד אכזריות גדול להכות עיר שלימה ומלואה ולאבדה מכל וכל. סיים על זה ונתן לך רחמים ורחמך ודרשו חז"ל מזה בשילהי שבת (קנא ע"ב) המרחם על הבריות מרחמין  )עליו מן השמים וכל שאינו מרחם על הבריות אין מרחמין עליו מן השמים (וכו' מבואר דמפרש לך רחמים שיהיה לך רחמים על אחרים.  





�רסיסי לילה - אות ו:  ונתן בלא השתדלות רק על ידי מצוה זו שתהיה אכזר על הרשעים כפי רצון השם יתברך על ידי זה תזכה למידת רחמנות על הצדיקים כרצון השם יתברך:





�רסיסי לילה - אות ו:  להיות מוליד ההיפך זהו רק על ידי לשמה





�פירושו על החומש הנקרא מנחת עני שנאמר כה ז: ותעצר המגפה מעל בני ישראל





�Pero קנאין פוגעים בו sólo es relevante a עריות. En todos los demás temas, se debe formular una Sheilat Jajam. 





� הבועל ארמית קנאים פוגעים בו





�כה ו: לעיני משה - אמרו לו משה זו אסורה או מותרת א"ת אסורה בת יתרו מי התירה לך וכו' כדאיתא התם: והמה בכים - נתעלמה ממנו הלכה (כל הבועל ארמית קנאים פוגעים בו) געו כולם בבכיה. בעגל עמד משה כנגד ששים רבוא שנאמר ויטחן עד אשר דק וגו'. וכאן רפו ידיו. אלא כדי שיבא פינחס ויטול את הראוי לו:  (ז) וירא פינחס - ראה מעשה ונזכר הלכה אמר לו למשה מקובלני ממך הבועל ארמית קנאין פוגעין בו א"ל קריינא דאיגרתא איהו ליהוי פרוונקא. מיד ויקח רומח בידו וגו':





�פרי צדיק א





�מי השלוח: התחילו השבטים מבזין אותו כי אמרו כי היה עושה זאת מחמת שנאתו לזמרי 





�פרי צדיק א: ולכן כתיב בקנאו את קנאתי בתוכם שבשעת הקנאה היה ג"כ בתוכם בתוך בני ישראל ורק מרוב רחמין על ישראל.


	  מי שלוח שם: והשיב  הש"י בקנאו את קנאתי בתוכם שקנאתו היתה מחמת גודל אהבתו לישראל וזה מרמז תיבת בתוכם.
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