פרשת שופטים – La Guerra

Recibir un Mandato Divino: 

 לשאול באורים ותומים
: במדבר כז כא (פינחס): ולפני אלעזר הכהן יעמוד ושאל לו במשפט אורים לפני ד' על פיו יצאו ועל פיו יבאו  הוא וכל בני ישראל אתו וכל העדה
  
No Temer al Enemigo:

דברים כ א & ג (שופטים): לא תירא מהם/ ואל תערצו מפניהם

דברים ז כא (עקב): לא תערוץ מפניהם

דברים ג כב (דברים): לא תיראום

דברים כ ח (שופטים): ולא ימס את לבב אחיו כלבבו

Nombramientos y Excepciones:

כהן משוח מלחמה
: דברים כ ג (שפטים): והיה כקרבכם אל המלחמה ונגש הכהן ודבר אל העם
 וגו' (ה-ז): מי האיש וגו' ומי האיש וגו' ויסף עוד משלו

שלא יצא הירא והרך לבב למלחמה
: דברים כ ח (כי תצא): ולא ימס את לבב אחיו כלבבו

שלא יקח שבט לוי חלק בבזה: דברים יח א (שופטים): לא יהיה לכהנים הלוים כל שבט לוי חלק ונחלה עם ישראל

 El Primer Año del Matrimonio:

שלא יצא החתן למלחמה: דברים כד ה (כי תצא): לא יצא בצבא ולא יעבר עליו לכל דבר

La Conducta Moral en la Guerra: 
למנוע מכל דבר רע
 הגורמת לסילוק השכינה: דברים כג י (כי תצא): ונשמרתם מכל דבר רע

En Primer Lugar Ofrecer la Paz:

דברים כ י (כי תצא): כי תקרב לעיר להלחם עליה  וקראת אליה לשלום

Las Leyes del Sitio:

שנצור על העיר להניח אחת הרוחות שאם ירצו לברוח יוכלו דרך ההיא
: במדבר לא (מטות): ויצבאו על מדין כאשר צוה ד' את משה

Destruir a las Siete Naciones Teniendo Guerra contra Ellas
:  

 דברים כ טז (כי תצא): לא תחיה כל נשמה
 
No Destruir de Manera Innecesaria el Medioambiente – בל תשחית:

לא להשחית אילן מאכל והוא הדין לא להשחית שום דבר בלי תועלת
: דברים כ יט (שופטים): כי תצור אל עיר וגו' לא תשחית את עצה

Jatzotzrot:

חצוצרות: לתקע בחצוצרות בשעת הקרבנות בבית המקדש בכל יום וכן בשעת המלחמה ובעת הצרות
: במדבר י יט-י (בהעלתך): וכי תבאו מלחמה בארצכם על הצר הצרר אתכם, והרעתם בחצצרת, ונזכרתם לפנע ד' אלוקיכם ונשעתם מאויביכם וביום שמחתכם וגו' ותקעתם בחצצרת על עלתיכם ועעל זבחי שלמיכם

La Conducta Hacia las Mujeres de la Nación Enemiga – יפת תואר:

לדון בדין יפת תאר: דברים כא י-יא (כי תצא): כי תצא למלחמה וגו' וראית בשביה אשת יפת תאר

דברים כא יד (כי תצא): ומכר לא תמכרנה בכסף

לא לכבש יפת תאר לשפחה: דברים כא יד (כי תצא): לא תתעמר בה תחת אשר עניתה

La Limpieza y la Santidad en el Campamento Militar:

לתקן מקום מיוחד לבית הכסא: דברים כג יג (כי תצא): ויד תהיה לך מחוץ למחנה, ויצאת שמה חוץ

להכין יתד לחפור בו כדי לכסות הצואה: דברים כג יד (כי תצא): ויתד תהיה לך על אזניך, והיה השבתך חוץ וחפרת בה ושבת וכסית את צאתך
 

Con respecto a la relación de las mujeres con estas mitzvot ver la nota
.

La parashá de esta semana es una de las tantas (ver el cuadro anterior) en las cuales la Torá se refiere a temas relativos a la guerra. A pesar de lo mucho que hagamos para evitarla, la guerra siempre ha sido un hecho de la vida en la mayor parte de la historia de la humanidad. Desde la Segunda Guerra Mundial, cuando supuestamente se establecieron los mecanismos necesarios para evitar las guerras, hubo en promedio quince conflictos en todo momento, lo que provocó dos mil muertes o más por año. Más de seis mil miembros del servicio norteamericano murieron en Iraq y en Afganistán y se gastó más de un trillón de dólares. Otros cien mil iraquíes murieron. Alrededor de treinta y dos mil norteamericanos resultaron heridos y por lo menos dos millones de iraquíes, representando gran parte del más valioso capital humano de la nación, salieron al exilio. A finales del 2012, volvieron a tener lugar atentados suicidas y el gobierno apenas funcionaba. Desde 1991, los levantamientos políticos en los Balcanes provocaron que Yugoslavia se dividiera en cinco países, con alrededor de dos millones setecientos mil personas desplazadas a mediados de 1992. De ellas, más de setecientas mil buscaron asilo en Europa. Las guerras continuaron a lo largo de la década. Pero estos son números pequeños con relación a algunos de los conflictos en África – seis millones de muertos en el Congo, más de un millón y medio de muertos en el conflicto de Rwanda y cifras pasmosas en Somalia y Sudán. En el año 2012, cincuenta y nueve países sufrían de ataques activos  por parte de trescientos cuarenta y dos grupos separatistas y guerrilleros.
 

Como nación, los judíos estamos mucho más familiarizados con la guerra que lo que nos gustaría. En la historia reciente del Estado de Israel, luchamos o sufrimos por lo menos una guerra en cada década
, y ésta es sólo la fase más reciente de nuestra historia. 

La "guerra" desde la perspectiva judía es mucho más que un tema de naciones en conflicto que se enfrentan en batallas. כי תצא למלחמה: Nosotros "luchamos" contra nuestras malas inclinaciones en una forma de guerra muy privada entre nuestro ser y nuestros bajos instintos. A la guerra también nos referimos como "majloket", algunas de las cuales pueden ser productivas y legítimas, como por ejemplo en el reino de diferentes opiniones en la Halajá, la hashjkafá o el pensamiento de Torá; y algunas de las cuales son negativas y destructivas. También está la Kanaut, la desinteresada y decidida, incluso dura e intransigente defensa de la Gloria de D'os y de Su Torá. 
La guerra es la majloket extrema, grupos de majloket, organizados en tribus, naciones o líneas religiosas. Las guerras a veces son un mal necesario, pero por lo general son el mal absoluto. Más de cien millones de personas fueron asesinadas en guerras solamente durante el siglo XX. ¿Cuántas de estas víctimas murieron por una causa justa? 

El tema y las leyes de la guerra son tan intrincados porque reflejan una clase de microcosmos de todos los emprendimientos humanos bajo condiciones mucho más intensas. Por lo tanto se entiende que estas leyes no sólo se aplican directamente a las condiciones de guerra sino que también sirven como una guía para nuestras otras relaciones y circunstancias – las otras "guerras" que debemos luchar. 
La Guerra – La Más Normal Condición Anormal Para el Hombre 

Al comienzo de la Parashat Koraj, el Sefat Emet dice que el estado natural de la humanidad es un estado de Majloket. Dejadas en manos de sus propios recursos, lo más probable es que dos personas estén en desacuerdo antes que estar de acuerdo. Éste es un mundo de identidades separadas, donde la verdad y el compromiso con la verdad no son suficientemente fuertes como para superar las singulares perspectivas e inclinaciones que cada uno de nosotros brinda ante diferentes situaciones. El Malbim dice que si no fuera por D'os mismo, el mundo carecería de todo semblante de unidad
.


A veces la guerra es tan devastadora que no podemos iniciar una guerra (Miljemet Reshut) a menos que ésta sea sancionada Divinamente a través de los Urim VeTumim
. Además de los Urim VeTumim, la guerra requiere el consenso del marco legal y legislativo regular, el Sanhedrín, y del marco legislativo especial, el Rey
.

El Cohén Gadol debía colocarse sus ocho prendas y preguntarle a D'os (a través de los Urim VeTumim) si la guerra estaba permitida. Ésta era una de las únicas cuatro cosas por las cuales se consultaba a los Urim VeTumim.
 Estas cuatro cosas se relacionaban con la Tierra Santa (la Miljemet Reshut era para expandir las fronteras de Israel
), y las cuatro se relacionaban con la nación como un todo.
 Todo, junto con la Miljemet Reshut, involucraba quebrar de alguna manera las barreras y la necesidad de establecer otras nuevas. Cuando el hombre quiebra sus barreras se encuentra en peligro –es posible que nunca vuelva a lograr establecer nuevos límites morales- descendiendo al abismo del asesinato, la violación, el robo y la destrucción absoluta. 
Nuestra Parashá viene a consolarnos con la idea de que no quedamos abandonados a nuestras propias manos. D'os, a través de Su Tora, nos guiará. 

De hecho, los Urim VeTumim, representando la justicia, eran utilizados para transmitir la idea de que durante la guerra somos juzgados. Estamos en peligro moral tal como estamos en peligro físico. Las dos cosas están entrelazadas. El pasuk dice:

במדבר כז כא (פינחס): ולפני אלעזר הכהן יעמוד ושאל לו במשפט האורים לפני ד' על פיו יצאו ועל פיו יבאו  הוא וכל בני ישראל אתו וכל העדה

Sobre lo cual comenta el Talmud Ierushalmi
:

Aquí no dice 'el orden de los Urim' sino que dice 'el juicio de los Urim'. Esto nos enseña que cuando el pueblo judío sale a la guerra, la Corte Celestial se reúne y juzga si deben o no resultar victoriosos. Ésta es la fuente de la cual se aprende que el Satán sólo [tiene éxito] acusando al pueblo en un momento de peligro
. 

Es dentro de este contexto que la Torá, el Talmud y los codificadores producen un fenomenal y brillante conjunto de leyes, leyes que anticipan y prevén muchos de los horrores de la guerra. 

Diferentes Clases de Guerras
El judaísmo distingue entre diferentes clases de guerras y las distinciones son cruciales. En los términos más amplios, tenemos Miljemet Mitzvá y Miljemet Reshut. Las diferencias influyen tanto sobre la naturaleza del llamamiento y de las exenciones así como la manera en la cual se debe tratar al enemigo. En ambos casos, debemos proponerles a nuestros enemigos la paz. Sin embargo, si ellos se niegan a nuestro ofrecimiento, la Torá exige que seamos más implacables con aquellos enemigos que se encuentran dentro de la categoría  de Miljemet Mitzvá. La Miljemet Mitzvá, potencialmente puede dividirse entre Mitzvá y Jová, y aparentemente nadie está exento de participar en ella, ni siquiera las mujeres:

אפילו החתן מחדרו וכלה מחופתה

La mayoría de los comentaristas entienden esto de manera literal,
 aunque no es así en el caso del Radvaz. 
De acuerdo con el entendimiento del Radvaz, esto significa que "como el חתן será convocado, la כלה ya no tendrá su Jupá". Todavía más, él afirma que las mujeres no son convocadas para salir a la guerra pero que tal vez sirven en roles de reserva como por ejemplo proveyendo comida para los soldados y cosas semejantes.

El Rambam define tres clases de Miljemet Mitzvá: la guerra contra las Siete Naciones Canaanitas, la guerra contra Amalek y una guerra defensiva
. El alcance y la Gloria del judaísmo es que define cada escenario – ataques preventivos, guerra de engrandecimiento territorial, etc. La guerra es un gran nivelador de distinciones. Se acostumbra a decir: "una guerra es una guerra". A esto el judaísmo responde con un "no" rotundo. Los detalles y las distinciones son cruciales. 

La Primera Etapa de la Guerra es un Llamamiento Para la Paz.  

דברים כ י (כי תצא): כי תקרב אל עיר להלחם עליה וקראת אליה לשלום

La paz es un gran e importante principio para el judaísmo. ¿Pero qué ocurre si las cosas no funcionan, y los enemigos hostiles ya están formados para la batalla? La Tora nos pide que volvamos a proponerles una vez más la paz. En esta etapa, la paz no implica un tratado mutuo. Tal como ocurrió con Iraq, la "paz" realmente implicaba un ultimátum establecido por la parte más poderosa en conflicto, lo cual si se cumple evita la necesidad de la confrontación militar. Lo que es sorprendente es que se nos ordena establecer un ultimátum ofreciendo la paz incluso cuando seamos la nación más débil – todo esto bajo la directiva de HaShem. La paz, el escape o la guerra. La "Paz" es el ultimátum exigiendo que la nación opositora acate las Siete Mitzvot Noájicas y acepte un rol de servidumbre, impuestos tributarios y trabajo público tal como sea ordenado por el rey
. (La servidumbre no significa esclavitud, pero le niega a la nación que acepta el ofrecimiento de paz cualquier cargo o posición de autoridad sobre los judíos). A los judíos se les advierte que no deben realizar ningún truco ni actuar con artimañas, porque una vez que se llega a un acuerdo, quebrantarlo sería Jilul HaShem
. 


Se nos ordena extender a nuestros enemigos una alternativa pacífica. El Jinuj nos insta a observar con qué clase de pueblos y de naciones podemos llegar a tener que enfrentarnos: idólatras – la escoria de la sociedad, o personas cuya perversidad moral ha llegado a impregnar completamente a su sociedad; personas cuya degradación las ha deshumanizado completamente. El Jinuj nos dice que hacemos esto no porque ellos lo merezcan, sino más bien porque nosotros necesitamos reforzar nuestra propia sensibilidad moral a un grado tan preciso. En un momento como éste, a pesar de la necesidad de dedicarnos a prepararnos para un difícil enfrentamiento, tal vez incluso a la muerte, desafiamos y extendemos nuestra misericordia dando un paso hacia el enemigo. Y nos beneficiamos, somos mejores a causa de ello, incluso más que el enemigo. Es sabido que Golda Meir dijo: "Puedo perdonar a los árabes por haber matado a mi gente, pero no puedo perdonar a los árabes por volver a mis hijos asesinos". 

Exenciones 

Las exenciones militares del ejército judío comienzan en primer lugar con aquellos que carecen de fe y que en consecuencia tienen miedo de salir a la guerra
 y aquellos que no observaron de manera meticulosa todas las 
מצוות, convirtiendo efectivamente al ejército judío en un ejército de voluntarios civiles. Las exenciones continúan con aquellos que se encuentran en su primer año de matrimonio
, porque debemos recordar que nos convertimos en guerreros
 precisamente
 por esas unidades familiares y por el privilegio de construir futuras generaciones. Aquellos que acaban de comprar una casa
 o que plantaron un viñedo,
 quienes están construyendo la infraestructura de la nación, también están exentos
. Increíblemente, una opinión en la Guemará considera que el propósito de estas otras exenciones es para cubrir a aquellos que han pecado y necesitan regresar a sus hogares sin avergonzarlos
. De cualquier manera, todas estas exenciones requieren fe por nuestra parte respecto a que a pesar de que cada uno de los soldados que va a la guerra cuenta y hace su parte, nuestra confianza en D'os, expresada por el hecho de hacer aquello que es correcto, cuenta mucho más
. Y el Abarbanel dice que cuando uno veía la fe de los líderes judíos al enviar a todos estos soldados potenciales de regreso a su hogar y a pesar de ello marchar con confianza a la batalla, eso inspiraba todavía más a los soldados que quedaban para reconocer que D'os realmente iba a estar con Su pueblo. (Además, esos soldados que eran exentos presentaban el beneficio secundario de proveer una guardia local para proteger a las ciudades
).


Seguir estas directivas aparentemente debería ser una garantía para la victoria. Sin embargo, como en cada aspecto de nuestra relación con HaShem, el Departamento de Resultados no está bajo nuestro control. De hecho, los Mefarshim discuten el coeficiente de Bitajón cuando la situación parece desesperada
. Nosotros tenemos que hacer nuestra parte y D'os hará la Suya. La victoria es Su asunto, no el nuestro. Nosotros lo representamos a Él, y nuestra falta de temor no manifiesta una bravura humana sino más bien una profunda fe. Aquí se encuentra un grandioso Kidush HaShem
. Ésta es la historia de Abraham y Eliezer quienes salieron a luchar contra Cuatro Reyes poderosos. (Rabenu Bajaia
 explica que después de que Abraham enviara de regreso a sus hogares a todos los que merecían estas exenciones, quedaron solamente ellos dos). Había pocas esperanzas de lograr la victoria
, y Abraham por cierto no estaba confiando en un milagro. Más bien podemos decir que él estaba dispuesto a entregar su vida al Kidush HaShem
. El hecho de que emergiera victorioso no obstante fue un regalo inesperado de D'os
. 

Supervisando todas estas exenciones y proveyendo los discursos de despedida no estaba ningún general ni ningún político, sino que el Cohén ungido para la guerra era el encargado de esta tarea
. Además, él debía hablar en hebreo, con las mismas palabras que provee la Torá, porque sólo la precisión, hasta la más mínima palabra
 de la Torá, puede protegernos en un momento así
.

La Ética al Pelear una Guerra 

Desde el comienzo se nos dice:אל תחפזו (דברים כ ג) . El HaEmek Davar entiende esto como una orden respecto a no actuar demasiado precipitadamente a pesar de la necesidad de ser decisivos e innovadores. 

Y de esta manera, después de haber enviado de regreso a sus hogares a todos los que tenían temor, los que habían pecado, los recién casados, etc.; y haciendo público que los Cohanim y los Levitas no serían capaces de tocar ni siquiera un centavo del botín de la guerra, este ejército de justos estaba listo para partir
. Finalmente podían realizar maniobras de entrenamiento y efectuar planes de guerra. ¡Pero no! Todavía quedaba otro requisito previo más que nos había sido ordenado: 

למנוע מכל דבר רע
 הגורמת לסילוק השכינה שנאמר (דברים כג י - כי תצא): ונשמרתם מכל דבר רע

De hecho, el HaEmek Davar entiende las palabras "אל ירך לבבכם" como una exhortación a no hacer algo incorrecto una vez que el enemigo caiga en manos de los judíos. "No permitan que sus corazones se debiliten moralmente". El discurso final del Cohén antes de la batalla –dice el HaEmek Davar- era para advertir y alentar a los soldados diciéndoles que marchaban con el Arón entre ellos y que debían mantener su nivel de comportamiento. 

Si el enemigo elegía luchar, entraba en acto la siguiente fase de las leyes de la guerra. El ejército judío marchaba a la batalla después de que se le advirtiera que no debían provocar un daño innecesario en el medioambiente. Ni siquiera un solo árbol frutal debía ser desarraigado innecesariamente, y por cierto no se toleraba ninguna política de arrasar completamente todo lo que perteneciera al enemigo.

Todavía más, una de las leyes más destacadamente "humanitaria" que se nos ordena es la prohibición de sitiar a las ciudades enemigas por sus cuatro costados. Sorprendentemente, se nos dice que debemos dejar un lado de la ciudad abierto. 
 El Rambam dice que esto es para permitirle huir al enemigo
. De acuerdo con algunas autoridades, esto es el equivalente a la prohibición de atacar a civiles. De todas maneras, todo el que no huía de la ciudad atacada era considerado un combatiente. 

Con respecto al trato que se daba al enemigo, está escrito: Si tu enemigo está hambriento dale pan para que coma y si tiene sed, dale agua para que beba.

El Soldado Judío en la Guerra en la Actualidad 

Una vez que Sanjerib mezcló a todos los pueblos, ya no tiene aplicación la Miljemet Mitzvá, ya que ésta se refiere a naciones específicas. Sin embargo, la guerra en defensa propia sí tiene aplicación y, de acuerdo con el Rambam, se encuentra dentro de esta categoría. Además, el principio de "HaBá LeHargueja Hashkem LeHorgó" – Si alguien viene a matarte, mátalo tú primero,
 tiene aplicación a nivel nacional asó como es un imperativo individual, aplicable tanto a judíos como a no judíos.
 También tienen aplicación las leyes relativas a salvar una vida en peligro, ""Rodef"
, aunque en el caso de un peligro nacional la guerra requiere ponerse en riesgo y entregar la propia vida, algo que no es necesariamente necesario en los casos de "Habá LeHorgueja" y "Rodef".
 

La participación judía en una guerra entre naciones no judías es un tema complejo. Muchas autoridades prohíben el alistamiento judío voluntario
. Por otra parte, el Rab Meir Eisenstadt
 sorprendentemente permite el alistamiento voluntario a pesar del peligro involucrado y la Mishná Berurá
 afirma que los judíos deben ser conscriptos de acuerdo con la "ley de la tierra"
. La razón dada para esto es que el hecho de no enrolarse puede enfurecer a los ciudadanos y traer como resultado la pérdida de vidas judías. Aunque la Mishná Berurá no discute la legitimidad de la guerra por parte de los no judíos, ella permite que los judíos participen simplemente como un asunto de pikuaj nefesh.

Sólo cuando uno entiende cuán fundamental y central es la ética de la paz para el judaísmo, se puede comenzar a comprender e integrar el concepto de guerra de la Torá. El mismo judaísmo que nos dice que la misericordia del Rey Shaúl no fue adecuada al salvar a Agag, nos instruye culminar cada plegaria del Shemoná Esré con una berajá sobre la paz, cada Kadish con las palabras Osé Shalom, y cada Bircat HaMazón  con la misma bendición de paz. La paz no tiene precio, porque el Nombre de HaShem es Shalom.
 Hashem eligió la paz como la máxima bendición para כלל ישראל.
 La sagrada Torá fue entregada a la humanidad para establecer la paz.
 La Torá es llamada paz tal como ella afirma: "Sus senderos son placenteros y todos sus caminos son de paz"
 Por lo tanto, la guerra es esa horrible y espantosa necesidad, algo que nunca debe ser enaltecido. Debemos evitarla como si fuera una plaga. Pero si tenemos que luchar, recibimos maneras nobles y grandiosas para hacerlo. 
�יומא עא: אין נשאלין אלא למלך או לבית דין ולמי שהצבור תלוי בו ע"ש שלומד מהפסוק שלפנינו וכתב הרמב"ן (סוף השמטות הלאוין): והנה הרב בעצמו כתב בהקדמתו למצות כלשון הזה, וידוע שהמלחמות וכבוש הארצות לא יהיו אלא במלך ובעצת הסנהדרין הגדולה וכהן גדול כמו שאמר ולפני אלעזר הכהן יעמוד, וזו באמת מצוה ולא עצה בלבד והיא לדורות


�הרמב"ן (סוף השמטות הלאוין) הסתפק אם זה מצוה והרמב"ם לא מונה אותו


�רמב"ם לאוין נח, הל' מלכים פ' ז והרמב"ן חולק ואומר שזו הוי הבטחה, חינוך תקכא


ולא ברור אם צריך לסוג אחורה ג"כ כדי לעבור או מספיק שירא בלבב כמו שמשמע מהחינוך (התחיל לחשוב להרהר ולהבהיל עצמו במלחמה עבר על לאו זה) והרמב"ם בהל' מלכים אבל בפירוש המשניות כתב שצריך לסוג אחור ג"כ


�חינוך מצוה תקכ"ה


�בהל' מלכים מביא הרמב"ם פסוק אחר דברים כ ג: אל ירך לבבכם אל תיראו אל תחפזו וגו'


�דברים כ א : כי תצא למלחמה על אויבך וראית סוס ורכב עם רב ממך לא תירא מהם כי ד' אלוקיך עמך המעלך מארץ מצרים


(ונ"ל פירוש המעלך מארץ מצרים – כמו שהיה אז נראה שא"א לנצח כן פה)


� Su tarea era asegurar la preparación moral del ejército para la guerra. 


� פסוק זה המקור למצוה זו לפי הש"ך (פועל צדק) אמנם לפי החינוך פסוקים ה-ז הם המקור


� חינוך מצוה תקכ"ו


� שהוא לא יכול בטבעו לעמד בקשרי מלחמה


� רמב"ן (השמטות הלאוין י) ולא מנה אותו הרמב"ם


� חינוך מצוה תק"ה


�חינוך מצוה תקפ"א


�כגון שפיכות דמים וזולתו מן העבירות


�רמב"ן (השמטות הלאין יא) ולא מנה אותו הרמב"ם


�חינוך מצוה תקכ"ז


�וזו מצוה להרמב"ן (השמטות העשין ה) והרמב"ם לא מנה אותה


�ודרשו בספרי הקיפוה משלש  רוחותיה


�ואין הרמב"ם מונה מצות כיבוש הארץ בין תרי"ג מצוות           


�חינוך מצוה תקכ"ח


�דין זה נאמר במלחמה וכל שכן בזמנים אחרים ונאמר כלפי עץ מאכל והא הדין כלים, בגדים וכו' ויש אומרים שאלה האחרים הם אסורים רק מדרבנן


�חינוך מצוה תקכ"ח


�אע"פ דשני פסוקים הם, הרמב"ם (מ"ע נט) והחינוך חושבים דמצוה אחת היא והרב המגיד תמה על הרמב"ם בזה. (פ"א מתעניות הל' א). ואע"פ שכלי ניגון הלויים עושים, מצוה זו על הכהנים. והחצוצרות של כסף דוקא ובבית המקדש אין פוחתין משתי חצוצרות ולא מוסיפין על מאה ועשרים


�חינוך מצוה שפ"ד


� חינוך מצוה תקל"ב


� חינוך מצוה תקל"ג


� חינוך מצוה תקל"ד


� חינוך מצוה תקס"ו ועיין ס' רמג בקובץ תשובות של הרב יוסף שלום אלישב זצ"ל


� חינוך מצוה תקס"ז


� Las mujeres están exceptuadas de מלחמת רשות y de todas las   מצוותrelativas a ella, le corresponde al hombre y no a la mujer salir a la guerra. (Hay quienes dicen que la mujer incluso está exceptuada de una מלחמת חובה – aprenden esto de חז"ל:אפילו כלה יוצאת מחופתה   (סוטה מד) lo cual significa que incluso ella tiene que salir de la חופה porque su חתן tiene que ir a la guerra). La mujer tampoco está incluida en נקי יהיה לביתו שנה אחת porque ésta es una מצוה que tiene aplicación en una מלחמת רשות de la cual ella está exceptuada, aunque obviamente tiene relación con ella. 


El עשה de מי האיש אשר בנה בית (עשה קצה) es una מצוה que se desarrolla sobre la comunidad y no sobre el individuo (Rab Ierujam Fishel Perlow sobre עשה רס"ג יד-טו).


Él señala que la מצוה de כי תקרב אל עיר ... יהיו לך למס ועבדוך ... אם לא תשלים עמך que el רמב"ם  dice en el  ספר המצוות se aplica a una מלחמת רשות (עשה קצ) y por lo tanto las mujeres están exentas (al igual que lo que dice el חינוך en מצוה תקס"ב). Sin embargo, en משנה תורה (הלכות מלכים פ"ו) el רמב"ם dice que esto también se aplica a una מלחמת מצוה y por lo tanto las mujeres están incluidas. 


El חינוך (תקכה) dice que la מצוה de no temer al enemigo (אל תיראו ואל תחפזו) se aplica sólo a los hombres.


� La Guerra de la Independencia en 1948, la Campaña del Sinaí 1956 Sinaí, la Guerra de los Seis Días 1967, la Guerra de Iom Kipur 1973, la Guerra del Líbano 198, La Guerra del (1990-1991), las dos Intifadas, otra guerra en el Líbano y una en Gaza. 


�רשי פרשת פינחס פסוק יב


�סנהדרין טז ע"ב


�רמב"ן (סוף השמטות הלאוין): וידוע שהמלחמות וכבוש הארצות לא יהיה אלא במלך ובעצת הסנהדרין הגדולה וכהן גדול כמו שאמר ולפני אלעזר הכהן יעמוד 


La Miljemet Jová ya había sido ordenada por la Torá. 


�משנה שבועות יד א


Las otras tres son: 1 – La división de la tierra para las Tribus, 2 – Incorporar a Jerusalem y 3 – Incorporar a las Azarot.


�רמב"ם הל' מלכים פ"ה הל' א: כדי להרחיב גבול ישראל ולהרבות בגדלותו ושמעו


�יומא עא: אין נשאלין אלא למלך או לבית דין ולמי שהצבור תלוי בו


�שבת פ"ב, הל' ו


� בסדר האורים אין כתיב כאן אלא במשפט האורים, מלמד שבשעה שישראל יוצאין למלחמה בית דין של מעלה יושבין עליהן אם לנצח או להנצח, מכאן שאין השטן  מקטרג אלא בשעת הסכנה. 


� מסכת סוטה מד עמ' ב: בד"א במלחמות הרשות אבל במלחמות מצוה הכל יוצאין אפילו חתן מחדרו וכלה מחופתה אמר רבי יהודה במה דברים אמורים במלחמות מצוה אבל במלחמות חובה הכל יוצאין אפי' חתן מחדרו וכלה מחופתה


�כן נראה מהרמב"ם פ"ז מהל' מלכים הל' ד (בסוף). החינוך המנחת חינוך ועוד.


� רדב"ז על הרמב"ם פ"ז מהל' מלכים הל' ד


� רמב"ם, הל' מלכים פ"ה הל' א: אין המלך נלחם תחלה אלא מלחמת מצוה ואי זו היא מלחמת מצוה זו מלחמת שבעה עממים ומלחמת עמלק ועזרת ישראל מיד צר שבא עליהם ואחר כך נלחם במלחמת הרשות והיא המלחמה שנלחם עם שאר העמים כדי להרחיב גבול ישראל ולהרבות בגדולתו ושמעו:


�חינוך מצוה תקכ"ז


�רמב"ם, הל' מלכים פ"ו הל' א: אין עושין מלחמה עם אדם בעולם עד שקוראין לו שלום אחד מלחמת הרשות ואחד מלחמת מצוה שנאמר כי תקרב אל עיר להלחם עליה וקראת אליה לשלום אם השלימו וקבלו שבע מצות שנצטוו בני נח עליהן אין הורגין מהן נשמה והרי הן למס שנאמר יהיו לך למס וגו'


�רמב"ם שם פ"ב: ויש למלך להתנות עמהם שיקח חצי ממונם או הקרקעות ויניח כל המטלטלין או המטלטלים ויניח הקרקעות כפי מה שיתנה:


�לדעת ר' עקיבא (בסוטה מד א) זה הפירוש של דברים כ ח: מי האיש הירא ורך הלבב ילך וישב לביתו ולא ימס את לבב אחיו כלבבו


�בסוטה מד ע"א יש מחלוקת בין רבי עקיבא ורבי יוסי הגלילי. רבי עקיבא דורש את הפסוקים כמשמעם, היינו שבאמת מפחד מהמלחמה והסכנה לחייו ואילו רבי יוסי הגלילי סובר שהירא ורך הלבב היינו מעבירות. ואע"פ שהרמב"ם פסק שההלכה כר' עקיבא מ"מ המאירי כתב לחשוש ג"כ לדעת רבי יוסי הגלילי וגם החינוך הביא דעתו


ולפי הספורנו גם מי שבנה בית ולא חנכו וכו' הוא משום חשש חטא שבכלל זה ימות במלחמה ועל ידי זה ימס את לבבות שאר החיילים


ואע"פ שפטור זה מופיע בפסוקים יותר מאוחר מהפטורים של אישה, בית וכרם, כתבתי שפטורים מתחילים בזה כי רש"י (פסוק ה) כתב וז"ל: ולכך תלתה תורה לחזור על בית וכרם ואשה לכסות על החוזרים בשביל עבירות שבידם, שלא יבינו שהם בעלי עבירה


�דברים כ ז: ומי האיש אשר ארש אשה ולא לקחה ילך וישב לביתו פן ימות במלחמה ואיש אחר יקחנה וגם פטור מי שנטע כרם ולא אכל ממנו ובנה בית ולא שכן בו (פסוקים ה-ו)


�רש"י כ ג ד"ה על אויביכם: אין אלו אחיכם שאם תפלו בידם אין מרחמים עליהם


�כן נ"ל אבל החינוך כתב הטעם שכל אלה מחשבתם לא על המלחמה אלא על מה שהניחו


�דברים כ ה: מי האיש אשר בנה בית חדש ולא חנכו ילך וישב לביתו פן ימות במלחמה ואיש אחר יחנכנו וכתב המנחת חינוך שבית היינו דווקא בארץ ישראל 


�שם ו: ומי האיש אשר נטע כרם ולא חללו (שלא באה השנה הרביעית – רמב"ן) ילך וישוב לביתו פן ימות במלחמה ואיש אחר יחנכנו


�הרמב"ן (אליביה דר' יוסי) והספורנו מבארים שכל אלה חוששים שיש להם עבירה שיביא לידי מיתתם (עיין שם ברמב"ן דברים ח כ אליביה דר' עקיבא). וכתב הטור שבאמת "כיון שהבטיחם הכהן שיהא עמהם ויושיעם לא יחדלו בעבור עבירות של זה"


�סוטה מד ע"ב ע"פ המשנה שם ח מש' ה והיינו דעת רבי עקיבא ולא פסק הרמב"ם כן  


�בכור שור דברים כ א ד"ה לא תירא מהם: אלא תשיב בוני בתים, ונוטעי כרמים, ולוקחי אשה חדשה, ורך הלבב, ואל תאמר יתמעטו הגייסות


�ספרי: שלא יהיו ערי ישראל נשמות והסביר המלבי"ם שאם כולם ילכו לצבא יפול האויב על הארץ 


�לפי העמק דבר אל תערצון פירושו לא לפחד בשעה שתראו שהמצב לא טוב והאויב מאיים להתגבר עליהם


�רמב"ם פ"ז מהל' מלכים הל' טז: מאחר שיכנס בקשרי המלחמה ישען על מקוה ישראל ומושיעו בעת צרה. וידע שעל יחוד שמו הוא עושה מלחמה. וישים נפשו בכפו. ולא יירא ולא יפחד וגו'


� בראשית יד יד


� אמרו לו (ב"ר מג ב): חמישה מלכים לא יכלו לעמוד בהם ואנו יכולים לעמוד בהם?


� ב"ר שם: אמר (להם אברהם): אצא אפול על קידוש שמו של מקום


� וכלשון הרמב"ם פ"ז, הל' טו: וכל הנלחם בכל לבו בלא פחד ותהיה כוונתו לקדש את השם בלבד מובטח לו שלא ימצא נזק ולא תגיעהו רעה


�דברים כ (א) כי תצא למלחמה … (ב) והיה כקרבכם אל המלחמה ונגש הכהן ודבר אל העם (ג) ואמר שמע ישראל אתם קרבים היום למלחמה … אל תיראו ואל תחפזו ואל תערצו מפניהם. (ד) כי ד' אלוקיכם ההולך עמכם להלחם לכם עם אויביכם להושיע אתכם.


חינוך תקכו: שנצטוינו למשוח כהן אחד בשמן המשחה ולמנותו להיות מדבר עם העם בשעת מלחמה, וזה הכהן נקרא משוח מלחמה, ומן המצוה זו שיאמר הכהן המשוח אל העם בשעת המלחמה שלושה כתובים הנזכרים בתורה (דברים כ ה-ז) מי האיש וגו' 


אבל הטעם שנתנו אינו כפי החינוך שהוא כתב וז"ל: ומפני שהאדם נשמע יותר כשהוא נכבד, ציותה התורה להיות הממונה … מן הכהנים


ובסוטה מג ע"א: תני חדא כהן מדבר ושוטר משמיע, ותניא אידך כהן מדבר וכהן משמיע, ותניא אידך שוטר מדבר ושוטר משמיע, אמר אביי הא כיצד מונגש עד ודברו כהן מדבר וכהן משמיע מודברו עד ויספו כהן מדבר ושוטר משמיע, מויספו ואילך שוטר מדבר ושוטר משמיע.


רמב"ן דברים כ א: והנה הכהן שהוא העובד את ד' יזהירם ביראתו ויבטיחם, אבל השוטרים ידברו בנוהג שבעולם


�כך דעת המנחת חינוך תקכו ס"ק ג: גם נראה פשוט שהכהן והשוטרים אסורים להוסיף על הפסוקים שבתורה, רק צריכים לומר מה שציותה התורה, כמו ברכת כהנים וגו' אבל הרמב"ם בספר המצוות והחינוך כתבו שאחר שהזכיר הכהן את הפסוקים "יוסף עוד משלו דברים אחרים יעוררו בני אדם למלחמה וישיאום לסכן בנפשם לעזור דת הקל ולשמרה ולהנקם מהסכלים המפסידים סדרי המדינות" ע"כ.


�Rab Shimshon Rafael Hirsch


�חינוך מצוה תק"ה: שלא יקח שבט לוי חלק בבזה: דברים יח א (שופטים): לא יהיה לכהנים הלוים כל שבט לוי חלק ונחלה עם ישראל


�כגון שפיכות דמים וזולתו מן העבירות


�רמב"ן (השמטות הלאין יא) ולא מנה אותו הרמב"ם


�חינוך מצוה תקכ"ח: דברים כ יט (שופטים): כי תצור אל עיר וגו' לא תשחית את עצה


רמב"ם הל' מלכים פ"ו הל' ז


לא להשחית אילן מאכל והוא הדין לא להשחית שום דבר בלי תועלת: דין זה נאמר במלחמה וכל שכן בזמנים אחרים ונאמר כלפי עץ מאכל והוא הדין כלים, בגדים וכו' ויש אומרים שאלה האחרים הם אסורים רק מדרבנן


 �שנצור על העיר להניח אחת הרוחות שאם ירצו לברוח יוכלו דרך ההיא וזו מצוה להרמב"ן (השמטות העשין ה) והרמב"ם לא מנה אותה


במדבר לא (מטות): ויצבאו על מדין כאשר צוה ד' את משה ודרשו בספרי הקיפוה משלש רוחותיה


�רמב"ם, הל' מלכים פ"ו הל' ז


�משלי: כה:כא


� מס' סנהדרין דך עב עמ' א


�לגבי גויים, המנחת חינוך רצו מסיים שמותר לגויים להרוג הרודף, אבל אין להם חיוב, עיין סנהדרין נז.; ר' יהודה רוזנבאום, תשובות בן יהודה ס' כא; מנחת חנוך רצו מאידך ר' מאיר דן פלוקי, חמדת ישראל (ניו יורק תשכה) מביא זכותא דאברהם וטוען שגוי חייב להרוג רודף כדי להציל את הנרדף


�ויקרא יט:טז – לא תעמד על דם רעך


רמב"ם: הל' רוצח פ"א הל' יד: כל היכול להציל ולא הציל עובר על לא תעמוד על דם רעך. וכן הרואה את חבירו טובע בים או לסטים באים עליו או חיה רעה באה עליו ויכול להצילו הוא בעצמו או שישכור אחרים להצילו ולא הציל. או ששמע גוים או מוסרים מחשבים עליו רעה או טומנים לו פח ולא גלה אוזן חבירו והודיעו. או שידע בגוי או שאנס שהוא קובל על חבירו ויכול לפייסו בגלל חבירו ולהסיר מה שבלבו ולא פייסו וכל כיוצא בדברים אלו. העובר על אלו עובר על לא תעמד על דם רעך.


�Si bien queda claro que nadie debe sacrificar su vida para salvar la vida de otra persona, hay ciertos debates con respecto a si existe una obligación de salvar vidas cuando eso va a poner en peligro a los observadores inocentes. El Hagahot Maimoni (Rotzeaj 1:14) opine que los observadores tienen la obligación ponerse en riesgo para salvar a la víctima de un daño seguro. Otros consideran que está prohibido hacerlo, y que el principio de "tu vida tiene prioridad" se aplica también en el caso de un peligro posible (Radvaz en Pitjei Teshuvá ID 157:15). Basándose en esta opinión, algunas autoridades prohíben que una persona done un riñón a un paciente moribundo si eso puede llegar a provocar algún peligro para el donante (Tzitz Eliezer 13:101; Minjat Itzjak 6:103). El Rab Moshé Feinstein adopta una postura intermedia. No es obligatorio colocarse a uno mismo en una situación de cuestionable peligro para salvar la vida de otra persona; sin embargo, uno puede elegir tomar ese riesgo para salvar una vida. Por lo tanto, él establece que está permitido donar un riñón incluso si esto implica cierto peligro para el donante. (ID 2:174) 


�תוספות ע"ז יח: ר' זאב וואלף לייטר, תשובות בית דוד ס' עא, תשובות חתם סופר חלק ו, ס' כט. 


�תשובות אמרי אש, יורה דעה ס' נב 


� שכט: יז


�עיין ר' שמואל טורק, פרי מלכה ס' סד ותשובת ר' מנשה קליין ס' סה


�במדבר רבה יא:יח


�עוקצין ג:יא, ויקרא רבה ט:ט, תורת כהנים ספרא בחקתי


�תנחומא כי תשא צו:ג


�משלי ג:יז
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