
Cuando la Justicia crea un espacio de entendimiento

entre los seres humanos

“Las palabras de la Ley son como vasos de oro. 

Cuanto más se frotan y pulen, más relucen 

y reflejan la cara de quien se mira en ellas.

Si repites las palabras de la Ley, te harán resplandecer el rostro.

Pero si las desdeñas, serán como vasos de vidrio 

que fácilmente se quiebran.

Por eso está dicho: ‘oro y vidrio no se pueden poner juntos’ (Iyov 28,17)” 

(Avot deRabí Natán 31)

Acerca de los jueces y la justicia: 

· שופטים – Jueces
· שוטרים - Guardianes
· "לא תכיר פנים" - “No harás acepción de personas”
· "לא תקח שוחד" - “Ni admitirás soborno” 

"צדק, צדק תרדוף" - “Justicia, justicia perseguirás”:
· Justicia: ¿quién debe buscarla?
· "למען תחיה" - “Para que vivas”
En el libro de Devarim está legislado acerca de los Jueces y la Justicia:

"שופטים ושוטרים תתן לך בכל שעריך

אשר ה' נותן לך לשבטיך

ושפטו את העם משפט צדק.

לא תטה משפט, 
לא תכיר פנים 
ולא  תקח  שוחד.

כי השוחד יעוור עיני חכמים ויסלף דברי צדיקים.

צדק צדק תרדוף

למען תחיה

וירשת את הארץ אשר ה' נותן לך" 

( (דברים ט"ז, 18-20
“Jueces y guardianes pondrás para ti en todas las ciudades

que D-s te asigna para cada tribu,

y  juzgarán al pueblo con juicio justo.

No torcerás el Derecho,

 ni harás acepción de personas, 

ni admitirás regalos (sobornos).

Porque el soborno ciega los ojos del Sabio y pervierte los juicios del Justo.

Justicia, justicia perseguirás.

Para que vivas 

y poseas (en paz)

la Tierra que el Eterno tu D-s te dio en brevedad.”

(Devarim XVI, 19-20)

¿Quién es responsable de los jueces que tiene su pueblo?

El precepto de fijar jueces es responsabilidad del Tzibur, la Comunidad.

Hacer el bien y actuar correctamente no pueden depender del entendimiento de cada individuo. Por eso, se nombran jueces y guardianes. 

Este precepto también está incluido dentro de “Sheva Mitzvot Benei Noaj” (“Los siete preceptos de los hijos de Noé”- las Leyes que toda la humanidad debe cumplir).

En el Tratado de Sanhedrín 56 dice: 
"תנו רבנן: שבע מצוות נצטוו בני נח: דיינין,....תניא:כשם שנצטוו ישראל להושיב בתי דינין בכל פלך ופלך ובכל עיר ועיר, כך נצטוו בני נח להושיב בתי דינין בכל פלך ופלך ובכל עיר ועיר".

“Estudiaron nuestros Sabios: Así como el pueblo de Israel está obligado a fijar jueces para cada ciudad, así también Benei Noaj deben fijar jueces para cada ciudad”.

Si bien en Devarim  I, 17 está escrito: “...Pues el juicio depende de D-s”, esto no significa que el hombre esté libre de su responsabilidad. 

Por el contrario: su función social se enaltece, él es quien juzga a su par, tanto al inocente como al culpable.

El mensaje es: así como D-s juzga al mundo con Justicia, ve tú también en su camino y juzga con justicia.
"...שאלמלא  מוראה איש את רעהו חיים בלעו" (אבות ג,ב)
“Si no fuera por el temor que el gobierno infunde, unos a otros se devorarían”

(Avot 3,2)
"שופטים"(“Jueces”)

Los jueces serán elegidos de acuerdo a su experiencia  y su calidad humana: deberán ser hombres Justos (Tzadikim).

Moshé explicó: “Es obligación del Gran Sanhedrín asegurar que funcione una corte judicial en cada ciudad de Eretz Israel, como así también en las ciudades fuera de la Tierra de Israel, donde residas”

Uno de los fundamentos del liderazgo judío es el establecimiento de tribunales judíos y leyes relativas a los jueces.

En el tiempo del Templo funcionaba el siguiente sistema judicial:

* Todo poblado con menos de 120 residentes tenía una Corte judicial de tres jueces.

   Estos jueces tenían competencia para decidir sobre disputas financieras, pero no sobre 

   casos relativos a la vida y a la muerte.

* Los pueblos de 120 residentes tenían un “Pequeño Sanhedrín”, es decir, una 

  Corte compuesta por 23 jueces con poderes para dictaminar veredictos capitales.

En el área del Monte del Templo había tres Cortes judiciales:

1. Un Beit Din de veintitrés jueces a la entrada del Monte del Templo.

2. Un Beit Din de veintitrés jueces en la entrada de la antesala del Beit Hamikdash. 

3. El Gran Sanhedrín, integrado  por setenta y un jueces, incluyendo al Nasí (Presidente), quienes se reunían diariamente en una sala del Beit Hamikdash. 

Aunque todos los jueces gozan de igualdad (23 para juzgar los casos que tienen que ver con la vida y la muerte -dinei nefashot- y 3 para los casos financieros -dinei mamonot-), sin embargo, los de mayor experiencia y sabiduría eran nombrados por cada tribu, y los de menor experiencia y sabiduría eran responsables por cada ciudad.

Un candidato al puesto de juez era evaluado en profundidad en las tres áreas: 

                                  * Conocimientos de Torá

                                  * Inteligencia

                                  * Capacidad para juzgar

Debía pasar dicha prueba y poseer todos los demás atributos que corresponden a un erudito.

El nuevo juez era nombrado entonces por la autoridad anterior, que decía: “¡Tú eres ordenado juez!”

Todos nuestros grandes líderes estuvieron siempre profundamente preocupados por instaurar justicia:

Así, Moshé durante su juventud reprochó a un judío que había intentado golpear a su compañero: “¿Por qué estás a punto de pegarle a tu compañero?” (Shemot II)

Como Moshé fue obligado a escapar de Egipto por haberle pegado a un criminal egipcio, D-s le compensó su amor por la justicia, nombrándolo más tarde líder de su pueblo.

Acerca de David, Rey de Israel, está escrito: “Y reinaba David sobre todo Israel, y David administraba justicia y era justo para con su pueblo” (Shmuel Bet VIII, 15)

 "שוטרים" (“Guardianes”)

Los Guardianes son responsables de que el fallo emitido por los jueces sea cumplido.

Ellos deben obligar a las personas a conducirse correctamente, de acuerdo al juicio justo emitido.

Con el tiempo, esta imposición logrará que la Justicia se transforme en un hábito, un hecho natural, tal como dice el Sefer Hajinuj:

"ומתוך הרגלם בטוב וביושר מחמת יראה ילמדו העם טבעם לעשות משפט וצדק

מתוך אהבה בהכרתם דרך האמת". ("ספר החינוך")
“El hábito de hacer el bien y actuar con rectitud a través del Temor, provoca que el Pueblo aprenda e incorpore en su naturaleza la Justicia y la Ley a través del Amor en el reconocimiento del camino de la verdad”.

"לא תכיר פנים" (“No harás acepción de personas”)

1. Aun en el momento de las Taanot: argumentaciones. Esto es una advertencia para que el juez sea ecuánime con las dos partes (no ser blando con uno, y cruel con otro, uno esté sentado y otro parado, ya que cuando un implicado vea que el juez brinda honores a la otra parte, sus argumentos se trabarán. (Rashi: Devarim 16 ,19)

2. También indica la forma en que será elegido el Juez: no por ser una persona agradable, ni por su heroísmo, ni por parentesco. 

Si esto ocurriera, culparía al inocente, y liberaría al culpable.

Esta es una advertencia especial para quien elige a los jueces.

Un sabio que actuaba como jefe del tribunal rabínico solía cubrirse el rostro con el Talit cada vez que dos individuos solían acudir a él por un fallo judicial.

Esto lo hacía para asegurarse de no ser influenciado por las identidades del demandante ni del acusado. Al no verlos, no se inclinaría a favor de ninguno de los dos. Ese juez utilizaba ese recurso porque sabía que era muy fácil torcer el camino de la justicia. 
"לא תקח שוחד" (“Ni admitirás soborno”)

Shojad no se refiere únicamente a dinero sino que también está incluida en esta palabra, todo tipo de beneficios y servicios.

Ni siquiera se podrá recibir soborno de aquel que se sabe que es inocente, del mismo modo que está prohibido recibir de aquel que se sabe que es culpable.

"שוחד שהוא חד כחרב החותך, כך עיוות הדין מביא  חרב חדה לעולם" (כלי יקר)
“Shojad -soborno- incluye un juego de palabras en su significado:

“El soborno es tan filoso (jad) como la espada que corta. Del mismo modo, distorsionar una sentencia hace que una espada punzante penda sobre el mundo” (Kli Iakar)

También se incluye en esta palabra el hecho de brindar honores y respeto al Maestro en circunstancias especiales.

Aunque éste es un precepto obligatorio para toda persona, si la intención es crear una buena impresión en el corazón del juez respecto de quien le otorga cortesía, queda prohibida.

Así aprendemos de Shmuel que cruzó una vez un puente. 

Alguien se acercó y le extendió la mano (para que se apoyara al cruzar). 

Le dijo el extraño: “Debo presentarme en un juicio que Ud. debe juzgar”. 

Le contestó: “No soy apto para juzgarte”.

Amimar estaba sentado juzgando. 

Un ave que volaba se posó sobre su cabeza.

Vino una persona que echó al ave.

Le dijo: “Tengo un caso en el cual Ud. debe juzgarme”

Le contestó: “No puedo juzgarte”.

Rabí Ishmael Berabí Iosi compraba siempre al mismo verdulero una canasta de frutas cada víspera de Shabat.

Cierta vez se adelantó el hombre y le trajo las frutas el jueves.

Le preguntó Rabí Ishmael: “¿Qué ocurrió que cambiaste el día?”

Le contestó: “Tiene Ud. un caso mío para resolver, y pensé: estoy de paso, así que le acercaré los comestibles”.

Le contestó: “No puedo juzgarte”.
En los dos primeros casos, las personas quisieron generar una buena impresión en el corazón del Juez.

Respecto del tercer ejemplo, el campesino no intentó sobornar al juez, ya que todos los viernes le traía la fruta, y aunque adelantó el pedido para el jueves -el día que el tribunal juzga- no lo hizo para favorecer a Rabí Ishmael, sino para su comodidad personal, ya que así se evitaría la caminata del día siguiente. Sin embargo, el juez no recibió la canasta  y no aceptó juzgarlo. Todo esto porque consideraba que su corazón estaría influenciado en el momento de  la sentencia.

"לצדק יש צורה אחת, ולעוול הרבה צורות" (ר' משה אבן עזרא)
“La justicia tiene un solo rostro, la injusticia tiene varios”

 (Moshé Iben Ezra)
Los jueces que actúan incorrectamente traen la destrucción de la Tierra, así como ocurrió con la generación del diluvio.

"צדק, צדק תרדוף" - “Justicia, justicia perseguirás”
Justicia: ¿quién debe buscarla?

Algunos exégetas opinan que la persona encargada de nombrar a los jueces es responsable de que haya justicia. La elección debe focalizarse en aquella persona que se distinga por la búsqueda permanente de justicia.

Otros Sabios opinan que el Fiscal es responsable de la búsqueda permanente de justicia.

Al estar repetida dos veces la palabra “Tzedek”, permite a Najmánides explicar que el versículo se dirige a los jueces y también al fiscal como responsables de perseguir la justicia.

Iben Ezra dice que la exigencia de justicia depende de todas las partes involucradas en el juicio: tanto el demandante como el demandado, los jueces y los abogados.

No sólo son importantes las consecuencias de la búsqueda de justicia, sino también los medios elegidos para encontrarla. Al respecto dijo Rabí Israel Misalanter:
"לפעמים הרץ לדבר מצווה יכול להחריב בדרכו את כל העולם.

 אצל עם ישראל הצדק צריך להקיף את כל חלקי החיים של היחיד והציבור".
“A veces quien corre para hacer una mitzvá -un acto de bien- puede destruir  en su camino a todo el mundo. En la búsqueda de justicia, el pueblo de Israel debe abarcar todas las áreas de la vida del individuo y de la Comunidad”.

"למען תחיה" (“Para que vivas”) 

Si nombras Jueces y guardianes, entonces vivirás y heredarás la Tierra prometida.

Esto brinda a la justicia un significado existencial para cada persona y para todo Am Israel en su conjunto.

El  juez del pueblo de Israel  que se equivoca en los veredictos es castigado severamente.

El error por juzgar un simple asunto monetario es considerado como un pecado capital, porque si un juez demanda injustamente un pago de un indigente, lo priva de necesidades vitales.

Además, la función de un juez es evitar injusticias dentro de la comunidad, ó por lo menos protestar contra ellas. Si calla cuando debe protestar, merece ser castigado. 

Rabí Shimshon Rafael Hirsh agrega:
"ירושת הארץ תלויה ועומדת בכל רגע והמדינה היהודית חייבת לרשת את הארץ תמיד מחדש על ידי הגשמה מלאה של הצדק"
“...la herencia de la Tierra de Israel pende a cada instante. El Estado Judío debe heredar la Tierra permanentemente y nuevamente a través de la materialización completa de la justicia.”
Se cuenta de Rabí Shmilka de Pshisja, que sobre las paredes de su tribunal colgaban su bastón y su mochila.

Los dirigentes de la ciudad le preguntaron a qué se debía esto.

El Rabí les contestó: “Sepan  Uds., líderes de la congregación, que yo no haré diferencia entre las personas que sean juzgadas, no torceré el veredicto, la ley se cumplirá en todo momento y bajo cualquier circunstancia. Y si alguno de Uds. no estará conforme, yo estaré siempre dispuesto a abandonar mi función, llevar mi bastón y mi alforja, vagar de un lugar a otro, aunque deba pedir limosna puerta a puerta.”

Sólo cuando se busca Justicia, puede nacer la Paz:
"חֶסֶד וֶאֱמֶת נִפְגָּשׁוּ; צֶדֶק וְשָׁלוֹם נָשָׁקוּ"
תהילים פ"ה, 11))          
“Cuando el Jesed (bondad) y la verdad se encuentran,

la justicia y la paz se besan” (Tehilim 85, 11)
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