PERASHA D
LA SEMANA

VAIETZE

06.92,08
9 als [Kislev 85769

Publicacion
HEVRAT PINTO
Bajo la supervision de
RABBI DAVID HANANIA
PINTO CHLITA
11, rue du plateau
75019 PARIS

Tel: 00 331 4803 5389
Fax 00 331 4206 0033

www.hevratpinto.org
e-mail : hevratpinto@aol.com

CUIDATULENGUA |

Muchos Tropiezan

Si Reubén habla sobre Shi-
moén frente a Levi, y Levi
cuenta lo ocurrido a Shimon,
éste tiene prohibido decir luego
a Reubén “¢cémo has hablado
de mia Levi?”; dado que estaria
transgrediendo la prohibicion
de hablar chismes. A pesar
que no dijera que fue Levi
quien le contd, sino simple-
mente que escuchd que sobre
él se habl6 tal cosa - si a raiz
de ello Reubén se diera cuenta
quién fue el que le conto, esta
prohibido. Lamentablemente,
muchas personas tropiezan en
este tema.

(Hafetz Haim)

SE HA PERDIDO EL “TZADIK” Y A NADIE LE IMPORTA

(POR RABBI DAVID HANANIA PINTO SHLITA)

fue Reubén en los dias de cose-

cha del trigo, y halld jazmines

en el campo, y los trajo a su

madre Lea. Y le dijo Rajel a Lea

‘dame por favor de los jazmines
de tu hijo’” (30, 14).

Reubén sale en la época de cosecha del trigo,
halla unos jazmines y los lleva a su madre.
Rajel, quien rogaba poder concebir, habiéndole
dicho ya a Yaakob “dame hijos, pues si no estoy
muerta”, al ver el obsequio que trae Reubén a
su madre, desea también ella ser beneficiada
con el buen aroma de las flores. Por ello le pide
“dame de ‘los jazmines de tu hijo’” - td que
has tenido hijos, dame de los jazmines de tu
hijo. Pues si bien no tengo hijos para alegrar-
me, por lo menos déjame disfrutar de lo que
ellos te traen a ti, para que asi se asemeje en
algo mi suerte a la tuya. Pero Lea se niega y
responde “¢No basta con que me sacaste a mi
marido?” - es cierto que sufres por no poder
concebir, pero tienes a Yaakob en su tienda,
quien es mas importante que los hijos. Por ello
le recrimina: ;No es suficiente con que Yaakob
te da a ti suamor, ademas quieres los jazmines
de mi hijo?. Después de todo parece ser una
justa divisién; yo tengo hijos, y ta tienes a
Yaakob. Rajel comprendio las palabras de su
hermana Lea, e hizo un acuerdo: dame parte
de los jazmines, y esta noche Yaakob estara
contigo en tu tienda.

El didlogo anteriormente expuesto exige ser
explicado. La respuesta inicial de Lea no se
comprende; Acaso de ésta forma se le respon-
de a una mujer que no puede tener hijos, mas
aun tratdndose de su propia hermana, quien
merecia casarse con Yaakob, pero finalmente
Lea se caso primero gracias a que Rajel le
revelo las contrasefias que habia acordado con
él. Ademas, tampoco se entiende la actitud de
Rajel. ; Qué esta recibiendo a cambio al prefe-
rir los jazmines?. ;Cudl es su importancia, al
punto que los antepone y renuncia a estar con
su marido con tal de obtenerlos?.

En relacion a éste tema de los jazmines los
Sabios se han explayado explicando que son
varios temas de suma importancia, pero aqui
mencionaremos los esenciales que el Beer
Maim Jaim, explica.

Reubén, como es mencionado en la Tora,
se sintio tocado por el hecho que Yaakob no
pernoctaba en la tienda de su madre, y por ello
“movi6 la cama de su padre”. Al encontrar los
jazmines, que se vinculan con el amor -Dudaim
(jazmines) viene de la palabra Dodim (carifio,

amor)- quizo traerselos a su madre, para que quizas
gracias a ellos aumente el amor de Yaakob hacia
Lea, y quiera pasar la noche en su tienda.

Por otro lado, Rajel sentia que el amor de Yaakob
hacia ella se habia reducido, pensando que tal vez
luego de tanto tiempo sin poder concebir, el amor
de Yaakob ya no fuera como el de antes. Al ver los
jazmines temi6 mas aun, pues pensé que incluso
el amor de Yaakob hacia Lea podria aumentar. Por
ello le pidié algunos jazmines para que el amor de
Yaakob hacia ambas estuviera al menos igualado.
Lea le dice “¢Acaso no te basta con que Yaakob
se encuentre en tu tienda de forma fija?. ;Quieres
también que todo su amor sea sélo para ti?”. Ra-
jel, al percatarse que Lea se oponia a su pedido,
le ofrecié un acuerdo: “dame de los jazmines de
tu hijo, y si temes por su amor hacia ti, te permito
que esta noche él este contigo”. Lea acepto, pues
incluso si el amor de Yaakob hacia Rajel aumentare
debido a ello, ella entretanto procrearia la mayor
parte de las tribus, y consideré que dicha opcién
era conveniente.

Podemos explicar también, que la intencion de
ambas, tanto de Rajel como de Lea, era en aras
del Cielo. Lea actud lo que hizo para que Rajel se
alegrara con lo que ya tenia'y no se deprimiera. Le
dijo que debia alegrarse por su suerte, pues si bien
no habia logrado procrear, Yaakob era para ella
mejor que diez hijos. Tenia el mérito de recibir el
amor de Yaakob Abinu, Nuestro Sabio Patriarca,
por lo que también tenia parte en su rectitud y
Tora. Rajel también actu6 en aras del Cielo, para
ensefiar a Lea que también ella debia alegrarse con
sus hijos, y no pensar en que Yaakob no la amaba.
Por ello accedio a que Yaakob pase aquella noche
junto a ella, para indicarle a Lea que lo que habia
recibido - sus hijos, eran mejores que Yaakob. Y
todo ello era para alentarla y no para desmerecer-
la con pasar la noche con el Tzadik (si bien fue
recriminada por ella, lo fue siendo detallistas por
no haberse expresado en forma correcta). Sélo
queria mostrarle a Lea cuanto debia alegrarse por
su suerte. De lo anteriormente expuesto, no sélo
no hubo falta de respeto prdjimo, sino que por el
contrario todos sus actos se debian al profundo
amor que sentia cada una por la otra. Asimismo no
es que su supieron apreciar lo que recibian, pues
cada una entendi6 que asi querian en el Cielo, y
se conformaba con la parte que D’s le habia con-
cedido. Solo que al ver a su hermana sentia cada
una que aquella no estaba feliz y que sufria, y para
alentarla se expresaron de tal forma.
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“Y se acost6 en aquel lugar” (28, 11)

En relacién al comentario de Rashi, quien explica que Yaakob
pasO catorce afios en la casa de Eber sin dormir ni una sola
noche, pues sélo estudiaba Tora - le preguntaron a Rabbi Meir
lejiel de Ostrobtza:

Qué tuvieron de particular esos catorce afios, dado que antes
de ello también Yaakob estudié en la Yeshiba de Shem y Eber,
como Rashi comenta sobre el versiculo “se sentaba en las tien-
das” - que era la tienda de Shem y Eber?.

Explicé Rabbi Meir lejiel: al principio estudiaba con ellos
Yaakob como servir a D’s entre lehudim, estando rodeado de
Tzadikim como sus padres y maestros. Pero en esos catorce
afios Yaakob debi6 aprender como ser lehudi entre no-judios y
malvados como lo era Laban. Y eso ya era una historia total-
mente distinta...

“E hizo Yaakob una promesa, diciendo: si estuviera
D’s conmigo...” (28, 20)

Luego de la promesa que D’s le hiciera: “Y te protegeré en
todo lo que hagas”, ¢ qué necesidad tuvo Yaakob de hacer dicha
promesa y ruego?. Y si temia que por sus faltas D’s anulare su
promesa, ¢de qué le servia la que ahora estaba haciendo?.

Explica Rabbi Israel Salanter: encontramos dos formas en las
que D’s se comporta con el hombre: una es con las dificultades
que envia, forzdndolo asi a servirLo. La otra es dandole una vida
tranquila, sin dificultades, por lo que la decision es de mayor
peso y la prueba mas dificil.

Sobre Yaakob esta dicho “y D’s estaba ‘sobre él’”. Es decir,
que el Eterno deseaba conducirse para con €l en forma “sobre éI’
- dificultdndole el camino y llevarlo a servirLo con sufrimiento
y apremio. Por ello Yaakob hizo una promesa, “si estuviera D’s
‘conmigo’”, sin situaciones de apremio y dificultad, sino que
“me diera pan para comer y ropas para vestir” - que todas sus
necesidades se cumplan sin dificultades, “y volviera en paz a la
casa de mi padre” - que incluso este bien le fuera concedido, 0 sea
que pudiera ver nuevamente el rostro de su justo padre; “y sera
D’s para mi el Eterno” - alin con todas estas comodidades podré
superar la prueba, y lograré servir a D’s como es debido.

“Y record6 Eterno a Rajel” (30, 22)

(Por qué en relacion a Sara esta dicho el Nombre Ad-nay, en el
versiculo “y D’s record6 a Sara”, mientras que aqui es utilizado
El-him: “y recordd el Eterno a Rajel?.

Rabbi Abraham Suisa lo explica, en base a lo que los comen-
taristas dicen, que el nombre El-him indica una manifestacion
de acuerdo a la naturaleza; pues El-him suma numéricamente
lo mismo que HaTeba - la naturaleza. Mientras que el Nombre
Ad-nay indica una modificacion de la naturaleza. Sara dio a luz
a los noventa afios, siendo ello una modificacion de la natura-
leza, como esta escrito “;a los cien afios tendré un hijo, y Sara
a los noventa afos daré a luz?”, es decir que era una edad que
en forma natural no podria concebir. Por ello se utiliza dicho
Nombre que indica una modificacion de la naturaleza.

Por otro lado, en relacion a Rajel se recuerda el Nombre El-
him que indica un proceso natural, pues ella era joven y por lo
tanto apta para quedar embarazada en forma natural.

“Y escuché las palabras de los hijos de Laban,
diciendo: Yaakob tomé todo lo que era de
nuestro padre, y con ello se valié de toda esta
honra” (31, 1)

Rabbi Itzele de Volozhin lo explica con un ejemplo: como un
artesano a quien no revelo ciertos secretos del oficio, pues temia
que aquél se transformara en un experto y ello lo perjudique
econémicamente. No obstante, con el tiempo, el aprendiz pro-
greso, por lo que decidio ensefiarle sus métodos, convirtiéndose
en un gran artesano.

Al ver esto, los familiares del maestro se extrafiaron, diciendo
“este empleado ha tomado lo que era de nuestro padre, y con
ello ha logrado su honra y buen nombre”.

Asi dijeron los hijos de Laban, “Yaakob tomd las mentiras
de nuestro padre, que es su especialidad, y con ella se vali6 de
todos estos bienes, enriqueciéndose”.

DE NUESTROS SABIOS
“Y LA TZEDAKA SALVARA DE LA MUERTE”

“Y sof6 con una escalera fija en la tierra, cuyo
extremo llegaba al Cielo”

El libro Toré Zahab comenta en nombre del Baal Shem
Tob:

Sulam - escalera, suma numéricamente lo mismo que Mamon
- dinero. Ello indica que el dinero, al ser algo material, esta fijo
en latierra. A pesar de ello, cuando se lo usa para dar Tzedaka,
se lo lleva hasta el Cielo. No hay nada que se enfrente a las
dificultades como la Tzedaka.

Y compard el dinero a una escalera, pues en funcién de como
se la utilice, la escalera sirve para subir o bajar. De igual forma
el dinero puede servir para ascender - si inteligentemente se lo
utiliza para dar Tzedaka, pero en el caso que no sea utilizado
en parte para ayudar a los pobres - sirve para descender, cum-
pliéndose el versiculo (Kohelet 5, 12) “la riqueza esta guardada
para el mal de quien la posee”.

Los Sabios dijeron (Shir HaShirim Zuta 1, 15): que para
D’s es mas agradable la Tzedaka que las ofrendas, como esta
escrito (Mishlé 21, 3) “quien hace Tzedaka y justicia para
D’s es mejor que la ofrenda”. Si alguien comete alguna trans-
gresion, debe arrepentirse y dar Tzedaka para ser perdonado,
pues esta dicho “con bondad y verdad se perdonara la falta”
(Mishlé 16, 6). Quien posee grandes riquezas, no le serviran en
los momentos de dificultades, como esta escrito “no servira la
riqueza el dia de la falta” (Mishlé 11, 4). ;Qué es lo que si ha
de servir?. Una moneda que haya entregado, como se ha dicho
(Mishlé 10, 2) “y la Tzedaka salvara de la muerte”. Todo aquel
que da Tzedaké, aln en el caso que cometiera transgresiones
y mereciera ser reprendido, la retribucion por aquella Tzedaka
que dio lo protegerd, y no permitira que sufra dafio. Domina al
angel del mal hasta que este reconozca: a pesar que obré mal
y ha sido permitido que sea castigado, la Tzedaka, que salva
vidas, es suficiente para salvarlo de la muerte.




DE NUESTROS SABIOS
“Y LA TZEDAKA SALVARA DE LA MUERTE”

“No se acostumbra asi en nuestro lugar, casar a la
hija menor antes que a la mayor” (29, 26)

Enrelacion a la pregunta de Yaakob: “; Por qué me has engafia-
do?”, y alarespuesta de Laban:” No se acostumbra asi en nuestro
lugar, casar a la hija menor antes que a la mayor”, explica el To-
safot (Kidushin 52), que la Halaja queda como Labén - cuando
hay dudas si se ha casado a la hija mayor o a la menor, lo mas
probable es que la mayor haya sido la que se caso.

Mencionan un caso que se le presentd a Rabenu Tam, con el
hijo de Rabbi Hoshaia HaLevi, quien tomé por esposa a la hija
de un hombre acaudalado, diciéndole a éste “tu hija esta consa-
grada para mi”, sin especificar a qué hija se referia. Rabenu Tam
establecid que atn sin aclarar que se refiere a la mayor, se asume
que ella es la que es tomada por esposa, pues “no se acostumbre
casar a la hija menor antes que a la mayor”. No obstante, Rabbi
Menajem de luni discrep6 con él.

La Guemara (Babéa Batra 120a) dice en nombre de Rabbi Ame:
En la Yeshiba vamos segin el Sabio (y explica Rashbam: en un
Bet Din o cualquier situacidn relacionada con la Toré, el Sabio se
sienta en un lugar mas elevado que el anciano); “en una reunién,
vamos detras del anciano” (en una fiesta o comida, y asi también
en un casamiento).

El Tur (loré Dea 244) cita estas palabras para establecer la
Halaja: en una fiesta o casamiento, nos regimos de acuerdo a
la ancianidad para ver quién se sienta a la cabecera. Sobre ello
pregunta el Bait Jadash: ;Por es necesario aclarar “en un casa-
miento” mé&s que en cualquier otra reunion festiva?. Explica él que
la intencion es que si dos hermanos o dos hermanas celebran su
casamiento en conjunto, a pesar que uno es mas Sabio que el otro,
no se debe anteponer la celebracion del menor en edad a la del
mayor. Sino que el casamiento del mas grande en edad se realiza
primero, aun si fuera tan Sabio como su hermano. Pues hemos
estudiado en el capitulo talmudico lesh Nojalin con respecto a las
hijas de Tzelofjad, que la Tora las menciona mas adelante en orden
de acuerdo a su edad, y aqui segin su sabiduria. Y el Rashbam
explica; méas adelante - cuando se casaron son mencionadas de
mayor a menor, como esta escrito “y fueron Majla, Tirtz4, Jogla,
Milkéay Noa tomadas por esposas por sus primos” (Bamidbar 36,
11); y es de suponer que en ese orden nacieron, pues esta dicho
“no se acostumbra asi en nuestro lugar, casar a la hija menor antes
gue a lamayor”. 'Y - cuando se presentaron ante Moshé en orden
de acuerdo a sus conocimientos, la Tora invierte el orden y dice
“Majla, Noa, Jogla, Milka y Tirtza”. Por lo que es logico decir
que no hay que asumir que los dos versiculos se contradicen, al
interpretar la Halaja en una reunion de Torad o de Bet Din y la
Halaja para una reunion festiva, como un casamiento, tal como
ocurrid con las hijas de Tzelofjad.

En el libro Igrot Moshé (Eben HaEzer Il 1) se pregunta con
respecto a un hermano menor, si puede casarse antes que su
hermano mayor en el caso que éste ultimo prefiriera que no.
Alli se explica que la opinidn del Bait Jadash y Shaj es solo
aplicable cuando ambos hermanos se disponen a casarse,
es decir, cuando ambos se han comprometido, y en tal caso
cabe plantearse si por el honor del mayor se debe anteponer
su boda. Pero si el mayor no se dispone a casarse, aun en el
caso en que se tratare de un Sabio, mayor que el menor, éste

no debe aguardar hasta que el mayor encuentre esposa, dado
que ninguna persona debe demorar una Mitzva por un Sabio.
Ademas, el honor al que estamos haciendo referencia sélo
existe cuando ambos pueden casarse, pero no cuando uno de
ellos no se dispone a hacerlo; como ha sido mencionado en
relacion a las reuniones festivas. En el caso de las hijas de
Tzelofjad, todas encontraron pareja en un mismo periodo, y
por ello se casaron en orden de mayor a menor - pues para las
fiestas se antepone al mayor en edad.

Si el mayor esta de acuerdo en que el menor se case, comenta el
libro Abné Jéfetz (25) que dado que toda la cuestion surge de la
obligacion de honrar al mayor, entonces cuando éste no se ofende
si el menor se casa primero - desde luego que no hay prohibicion
alguna, pues aln cuando un padre permite hacer algo sin hacer
hincapié en su honor, nos regimos segln su voluntad.

El libro Shuljan HaEzer comenta que de acuerdo a la opinién
del Arugot HaBosem, que un novio mayor de veinte afios, edad
a partir de la cual los Sabios insistieron en la obligacién de con-
traer matrimonio - en el caso que la novia y la madre del novio
se llaman igual no se debe ser riguroso (lo cual no es preferible
por lo general). Entonces, con mayor razén en nuestro caso, que
solo existe una duda minima debido a la costumbre, puede per-
mitirse el casamiento.

Rajel - ella es la mayor

Hay quienes preguntan, ;,como es que Yaakob no previno con
antelacién que le dijeran que no es la costumbre casar a la menor
antes que a la mayor?. EI Or HaJaim responde, diciendo que
Yaakob crey6 que Laban deberia haberle informado, y no tuvo
dicho punto en cuenta debido a que el padre le habia ofrecido la
hermana menor. Cuando reclamé “entrégame a mi esposa”, se
entendia que hablaba sobre Rajel, y Laban deberia haberle dicho
gue no podia entregarle a Rajel antes que a Lea, y entonces Yaakob
deberia decidir si casarse con Lea o aguardar hasta que ella se
casara. Pero Laban lo engafi6 y no le dijo nada.

También se pregunta, dado que el Bait Jadash y el Shaj esta-
blecieron que tratandose de dos hermanos o hermanas, aunque
uno sea mayor en sabiduria, no se debe anteponer el casamiento
del menor en edad. ;Como entonces se fijo la Halaja segin la
postura de Laban, y no como la de Yaakob, quien quiso tomar a
la menor por esposa?.

El libro Pardes Yosef responde que explicd Rabenu Efraim, que
Rajel y Lea eran mellizas, naciendo Lea primero y luego Rajel. Y
Rashi comenta en Perashat Toledot (25, 26) citando al Midrash,
que Yaakob y Esav eran mellizos, y con justicia aferré Yaakab el
talon de Esav durante el parto para detenerlo, ya que él se habia
formado en el vientre primero, mientras que Esav era el segundo
en la gestacion. El derecho a la primogenitura le corresponde al
mayor de acuerdo a la gestacién, y no segun el nacimiento. La
compra que realizd Yaakob fue s6lo para que la gente no tuviere
dudas, pero en verdad él era el mayor. Por ello, Yaakob -segtin su
opinion- creyd que Rajel también era la mayor, pues Lea habia
nacido primero, y por ende la segunda en gestarse. Pero Laban
considerd a Lea como primogénita al haber nacido primero; de
aqui surgio su discrepancia con respecto a la costumbre de “no
casar a la mayor antes que a la menor”.




TORA VIVIENTE
DIME CUAL ES TU NOMBRE

En la Gltima entrega, mencionamos las palabras de nuestros
Sabios, con respecto a la importancia a la hora de fijar el nom-
bre de un recién nacido, que se base en el de nuestros santos
padres, con el nombre de alguien importante conocido por su
rectitud y temor a D’s.

No obstante, hay que tener mucho cuidado al escoger el
nombre, que el mismo sea un nombre normal y no uno extrafio,
tal que el nifio en el futuro pueda avergonzarse del mismo. El
libro HaTzofan relata una historia sobre el Admur de Gur, autor
del Pené Menajem, que uno de sus Jasidim se le acerco para
informarle que decidi6 llamar a su hija recién nacida Yente,
en memoria de su abuela. EI hombre no olvidd destacar que
lo consultd con su esposa, Y ella estuvo de acuerdo. EI Admur
reacciond extrafiado: “;y a la nifia misma le preguntaron si ella
también esta de acuerdo con dicho nombre?”.

Inclinaciones de fortaleza y bondad

Partiendo del conocimiento que se puede vincular la suerte
del recién nacido en base al nombre con el que se lo llama
(como figura en el libro Séfer Jasidim: hay personas, que
todo el que es llamado con su nombre - es afortunado. A ello
alude lo gue dijo Yaakob “y sera Illamado en ellos mi nombre
y el de mis padres”). Cabe preguntar, ;acaso el nombre de un
hombre santo puede servir incluso para alguien malvado, que
es llamado con el nombre de aquel Tzadik?.

En verdad, si. Asi aprendemos de las palabras del angel, el
Maguid, que se le revelaba a Maran Rabbi Yosef Karo, y le
dijo: incluso si un malvado tiene el nombre de un Tzadik, dicho
nombre no es en vano, pues asi tiene una inclinacion positiva
a la cualidad a la que dicho nombre alude. Por ejemplo: quien
se llama Abraham - se inclinara hacia el Jesed, bondad. Quien
se llama Yosef - tendra la fortaleza para superar las pruebas
relacionadas a la promiscuidad, o sustentara a otros...

Lo esencial: que sea de comin acuerdo

Conrespecto a la pregunta: quién es el que fija el nombre del
nifio, lamadre o el padre?. Desde luego que no es una pregunta
sencilla y en la que se enredan muchos padres, y algunas ve-
ces, este asunto (infantil) conlleva a fuertes peleas. Lo mejor
y mas correcto es que el nombre del nifio sea fijado de comun
acuerdo, con amor, union, y amistad.

El Ramban se expresa en relacion a ésta pregunta, y escribe
que “hay quienes dicen” que la costumbre era en la antigiiedad
(en la época de las doce tribus) que el nombre del hijo mayor
era fijado por el padre, mientras que el del segundo era elegi-
do por la madre, y asi sucesivamente. De la misma forma se
explica segun el comentario Daat Zekenim, sobre el Pasuk “y
estaba en Kezib cuando lo dio a luz” - que este es el motivo
por el cual fue dicho “y ella llamé su nombre Shela”; pues era
el turno de Yehuda de fijar el nombre, pero dado que no estaba
en ese momento en Kezib, entonces “ella Ilamé el nombre...”.
No obstante, el Ramban no se apoya en esta opinién, y acota
que esta costumbre no tiene sustento alguno...

Al estudiar el libro de Bereshit se encuentra que los nombres

de los hijos de Adam fueron fijados por Java. También los de
la mayoria de las doce tribus fueron escogidos por nuestras
matriarcas. Por otro lado, el nombre de Noaj fue elegido por
su padre, al igual que los de Itzjak e Ishmael (si bien en el
Midrash Tanjuma -Bereshit 30- figura que los nombres de
Noaj, Abraham, Itzjak y Yaakob, Shelomo y loshiahu fueron
fijados por D’s; los mismos nombres aludian a sus obras).
TambiénYosef HaTzadik Ilamé a sus hijos Menashe y Efraim,
y lo mismo vemos sobre Moshé Rabenu, quien fij6 el nombre
de sus hijos.

Hoy en dia, la costumbre entre los Ashkenazim es que el hijo
mayor se llama segun el abuelo materno, y el segundo como
el abuelo paterno. Los Sefaradim acostumbran a la inversa: el
hijo mayor es llamado como el abuelo paterno, mientras que
el segundo como el abuelo materno. El libro Keter Efraim
explica la costumbre Ashkenazi: dado que la mujer al casarse
es como si se separara de la casa de sus padres, por ello se
la da el mérito de llamar a su hijo como su padre, como para
fortalecer el vinculo (sentimental) con su familia.

Una interesante opinidn con respecto a honrar a los padres
del padre del niflo, figura en el libro Taame HaMinhaguim, dice
que el castigo de la muerte de Nadab y Abihu surge del hecho
de que Aharon llam¢ a su hijo mayor Nadab en nombre de su
suegro (Aminadab), y sélo después honré a su padre, llamando
a su hijo segundo Abihu (Abi Hu - es mi padre); por ello fue
castigado, al invertir el orden...

El Maharshal relata sobre un hombre, que el nombre de su
padre era Meir, y el de su suegro Uri, y discutian sobre como
llamar al nifio. Para hacer las paces lo llamaron Shneur, es decir
Shene Or (dos veces Or, luz): Meir y Uri (la raiz de ambos
nombres es Or).

Cambio de nombre

En ocasiones, es necesario cambiar el nombre para cambiar
la suerte de la persona para bien. Mencionaremos primero las
palabras del Maharsha, quien explica que el cambio de nom-
bre puede servir para bien, solo si el decreto que pesa sobre la
persona en cuestion depende de su naturaleza; pero si se debe a
sus faltas - sélo la Teshuba (Arrepentimiento) puede ayudar.

Asi dicen los Sabios (Rosh HaShana 16): cuatro cosas rompen
los decretos: Tzedaké, ruegos, cambio de nombre, y cambio
de actos.

Con respecto al cambio de nombre o agregar otro, hay que
consultar primero con un Talmid Jajam, para que decida en
relacion a cambiar o agregar un nombre. El libro HaTzofan
cuenta sobre Rabbi Yosef Barok, director de la Yeshiba Netibot
Olam, que uno de sus alumnos que habia vuelto en Teshuba
se llamaba Peter. Se presentd ante el Steipeler convencido de
que le diria que se cambie el nombre, no obstante el Rab le
respondi6 que uno de los autores del Tosafot se [lamaba Rabenu
Peter. Y le pregunt6 “si era bueno para uno de los autores del
Tosafot, ¢por qué no ha de ser bueno para ti?”.




