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CUIDATULENGUA |

Baalé Lash6n HaRa
(Duenos del Lashén
HaRa)

D’sno lo permita, quienes
se han habituado, a sentarse
y a contar sobre la vida de
tal persona, sobre lo que
hacian sus padres, ‘asi y asi
escuché sobre éI’, haciendo
comentarios despectivos,
son llamados por los Sabios
“Baalé Lash6on HaRé& -
duefios del Lashon HaRa™.
Su castigo es muy grande,
pues transgreden la Tora a
proposito, transformandose
para ellos esta prohibicién
como nula. Sobre ellos esté
dicho (Tehilim 12, 4) “D’s
destruird todos los labios
enganosos™.

(““Hafetz Haim™)

EL PECADO DEL BECERRO Y SU REPARACION
(POR RABBI DAVID HANANIA PINTO SHLITA)

ste Shabat leeremos la Perasha Ki Tisa, que

aborda principalmente el tema del pecado del

becerro de oro, y también leeremos la Perasha

Para que se refiere a la Para Aduma - la vaca

colorada. Merece ser explicado si el hecho de
leer ambas Perashiot juntas es casualidad, o por el contra-
rio, si hay un punto en comun que las vincula. En realidad,
en relacion al versiculo (Bamidbar 19, 2) “y tomaran para
ti una vaca totalmente colorada”, Rashi explica, basado en
las palabras de Rabi Moshé HaDarshan: “y tomaran para
ti — de ellos; tal como entregaron sus propias joyas para
la elaboracion del becerro, asimismo traerdn de sus pose-
siones, para que sirva como expiacion, una vaca colorada.
Puede compararse al ejemplo del hijo de una sirvienta que
ensucié el palacio del rey, a la que llamaron y le ordenaron
limpiarlo; En nuestro caso también, que venga una vaca
colorada y corrija lo hecho con el becerro”. Por lo tanto,
observamos que la reparacion del pecado del becerro de
oro es con la Mitzva de Pard Aduma. Lo anteriormente
expresado también requiere de una explicacién, dado:
¢ Qué relacion hay entre el becerro y la vaca, ademas de
ser madre e hijo?.

Antes de avanzar en la busqueda de una explicacién a
lo anteriormente cuestionado, debemos comprender un
poco mas en relacion al pecado del becerro. La Torg, al
relatar lo sucedido, escribe que “al ver el pueblo que Moshé
se demoraba en descender del monte, la gente se reunio
alrededor de Aharén y le dijeron: ‘Vamos, levantate, haz
para nosotros dioses que vayan adelante nuestro. Pues
respecto de Moshé, el hombre que nos hizo salir de Egipto
- no sabemos qué le ha pasado™ (32, 1).

Los comentaristas se han explayado, cada uno aportando
su opinion, sobre la total falta de I6gica en lo ocurrido en
relacion con el becerro, la dificultad en poder comprender
c6mo un pueblo que recibié la Tora y vio “oscuridad, nubes
y penumbra — la oscuridad de los malvados y su castigo
y frente a ello: la luz de la Tord”, fue capaz de caer de
tal modo, en la “oscuridad, tinieblas y confusién” del mal
instinto. De lo méas alto en Har Sinai (el Monte Sinai), a los
mas bajo al transformarse en idélatras. En relacion a ello,
es necesario explicar cuél es la raiz de esta transgresion,
y por qué no impidié D’s que el pueblo pecara, por ejemplo
ordenando a Moshé regresar antes de tiempo.

Ademas, en apariencia, también cabria preguntar por
qué es valido reclamarle al pueblo por dicho error, siendo
que el Satan los confundié, tal como Rashi lo explica en
el versiculo mencionado: “se demoro... el dieciseis vino el
Satan y los confundié, mostrando una imagen de oscuri-
dad y confusién, para que en verdad creyeran que Moshé
habia muerto; por ello se llené el mundo de oscuridad. Que
vayan delante nuestro — desearon varias deidades. Res-
pecto de Moshé - el Satan les mostré como una imagen
de Moshé, como si lo estuvieran cargaran en el Cielo. El
hombre que nos hizo salir de Egipto -y nos indicaba el
camino por el cual ir; ahora necesitamos dioses, que vaya
delante nuestro”.

Vemos que el Satan los confundié, mostrandoles “como
una imagen de Moshé”, en la que pudieron ver claramente
que Moshé, su lider, habia muerto. ;Qué podrian haber
hecho en un momento de tal desesperacion?. Moshé, quien
los dirigia, quien hasta ése momento era quien les indicaba
el camino, el enviado de D’s, habia muerto, por lo cabria
preguntarse: ; Que seria de ellos, entonces?.

No obstante, la respuesta es muy sencilla, tal como ellos mis-
mos lo afirmaron al recibir la Tora: “haremos y entenderemos”.
El concepto de “*haremos y entenderemos” es una auto-anula-
cion total, pues no es posible que alguien se anule a si mismo
en hacer algo, antes de que sepa qué es lo que debe hacer,
a menos que esté dispuesto a hacer todo lo que le ordenen,
sea lo que fuere — 0 sea, una completa anulacion. Esto fue lo
que el Pueblo aceptd hacer al presentarse en el monte Sinai.
Y justamente en esto fue en lo que tropezaron. Dado que a
pesar que el Satan les haya mostrado que Moshé habia muerto,
debian haber comprendido que todo provenia de D’s, y en un
principio haber pensado que tal vez estaban calculando mal
el tiempo establecido para el regreso de Moshé. En segundo
lugar, si hubiese sido cierto que Moshé habia muerto, D’s Quien
es el Creador y Quien dirige al mundo, y tal como hasta ése
momento habia enviado a Moshe, tras su muerte por seguro
que enviaria a un nuevo lider. En lugar de haber pensado como
lo mencionamos precedentemente, anulandose ante el Eterno,
actuaron a su entender, creyendo que Moshé habia muerto, y
fueron ante Ahardn para que les hiciera un becerro.

Podemos observar, entonces, que laraiz de esta transgresion
fue la falta de anulacién ante D’s. Y precisamente éste fue el
motivo por el que D’s no envié a Moshé antes que pecaren,
pues esta era justamente la prueba para comprobar su aptitud
para recibir la Tora. Si mantendrian su promesa de “haremos y
entenderemos”. También es posible que haya sido también el
motivo por el cual les fueron quitadas las coronas que recibieron
en el monte Sinai, como dice el Pasuk “y ahora, se ha removido
tu testimonio”, explicando Rashi: “y ahora - este castigo sufriran
de inmediato, que sea removido el testimonio que llevan”. De
la misma forma lo explica el Daat Zekenim de los Tosafot: “ha
sido removido — se refieren a las coronas que se les dio al decir
‘haremos y entenderemos’, que fueron removidas por los ange-
les de ira cuando sirvieron al becerro” (basado en la Guemara
de Shabat). Dado que en el incidente del becerro demostraron
no anularse ante el Eterno, por lo que ya no tenian el nivel de
“haremos y entenderemos”.

En funcién de todo lo anteriormente expuesto es que ahora
podemos comprender las dudas planteadas. La reparacion de
este pecado es la Mitzva de Para Aduma, y no es casualidad
que estas dos Perashiot se lean juntas: Ki Tis& por un lado y
Pard Adumé&  (una de las cuatro Perashiot especiales que se
agregan a la lectura semanal correspondiente), por el otro, dado
que si tienen algo en comun: la Mitzva de Para Aduma, es una
ley que no es racionalmente comprensible, como en relacién
aello Rashi comenta: “Esta es la ley de la Tord” explicando:
“Que el Satan y las demas naciones le preguntan a Israel de
qué se trata esta Mitzva y cuél es su motivo, y responde: Por
ello fue escrito ‘ley’ - 0 sea es un decreto del Eterno, que no
puede cuestionarse”. Incluso el mas Sabio de todos los hombres,
Shelomé HaMélej (el Rey Salomon) no logré descifrar el motivo
de este precepto, afirmando finalmente: “dije que la entenderia,
pero esta distante de mi”, dado que no tiene comprension. Segun
todo ello, es que podemos comprender como puede ser expiado
el pecado del becerro. Dado que se debi6 a la falta de anulacion,
a la falta de unién con la Voluntad Divina, en la Mitzva de Para
Aduma demostramos al mundo que cumplimos la Voluntad de
D’s alin sin comprenderlo, sélo porque El lo ordena. Demos-
tramos la anulacién requerida y reparamos el error cometido.
Acello se refiere el ejemplo anteriormente mencionado del “hijo
de una sirvienta que ensuci6 el palacio del rey, a la que luego
la llamaron y ordenaron limpiarlo”.




UNA HISTORIA VIVIDA
Y EN ELLOS, NO HABRA PLAGA

Quienes estudian Tord, son muy apreciados por el Eterno,
Quien los protege en todo momento de apremio — para que no
haya en ellos plaga.

Asi comenta el Midrash, en relacion al versiculo “es bueno
D’s como proteccion en el momento de dificultad” (Najum 1) —
“D’s no se comporta como el hombre: un rey de carne y hueso,
al rebelarse su pueblo en su contra, los ataca, matando a justos y
malvados por igual. D”s no hace asi; cuando una generacion lo
hace enojar, resguarda a los justos y destruye a los malvados™.
Enrelacién a lo anteriormente expresado, el Midrash trae varios
ejemplos de ello, de los cuales puede observarse que cuando
un Sabio se entrega al estudio de la Tord, no s6lo se protege a
si mismo, sino que también protege a su generacion.

Transcribimos esta increible historia, narrada por el “Ma-
guid”, Rabi Shelom6 Levinshtein:

Escuche del Rab Jinkis, que cuando guardd duelo por la
muerte de sumadre, fue a consolarlo Rabi Ran I1an, Rosh Kolel
en Bet Shemesh, quien le contd que algun tiempo atras, uno
de los Abrejim de su Kolel lo llamé por teléfono a las dos de
la madrugada, llorando y gritando sin consuelo.

¢ Qué sucedi6?.
Su pequefio hijo no se sinti6 bien, y lo llevaron al hospital
Hadasa. Lamentablemente, se descubrid que tenia un tumor en

la cabeza, muy peligroso, y los médicos creian que no tenia
oportunidad de salvarse.

Acompafiandolo en su dolor, el Rab le pregunté en qué podria
ayudarlo.

“Deseo viajar con Usted a ver al Rab Jaim Kanievsky”.

“De acuerdo -respondid el Rab-, ven a verme una hora an-
tes de Shajarit (Plegaria Matutina), viajaremos juntos a Bené
Berak, y luego de hacer Tefil4 a primera hora, hablaremos con
el Rab”.

Ambos fueron a ver al Rab Jaim Kanievsky, y luego de la
Tefila le contaron lo acontecido. El Rab les respondi6 “traigan
al nifio!”.

Cuando éste ingreso6 al cuarto, el Rab le preguntd: “;Qué
deseas ser cuando seas grande?”.

“Quiero ser como usted”, fue la respuesta.

Cuando Rab Jaim lo escucho, le pidio6 a su esposa que trajera
el vino que usaban al finalizar un tratado talmutdico, les sirvio
a todos los presentes, e hicieron un ‘Lejaim’.

Luego, Rab Jaim se dirigi6 al padre del nifio, y le dijo “re-
gresen a lerushalaim, al hospital, y pidale a los médicos que
le hagan una nueva tomografia”.

Viajaron a lerushalaim, y el padre dijo al doctor que Rab Jaim
Kanievsky les instruyo6 hacer otra tomografia computada.

“No corresponde -respondid el médico-, ayer por la tarde
hicimos una, y no hay ninguna justificaciéon médica; el estudio
cuesta mucho dinero”.

“No hay problema -dijo el padre-, yo estoy dispuesto a cargar
con los costos, pero con una condicion: si el resultado fuera
igual al de ayer — entonces, no se justificaba realizarlo, por lo

que pagaré. Pero si se descubre que la situacion ha cambiado,
entonces se confirmaria que correspondia realizar la tomografia,
y el hospital debera financiarla”.

El doctor acept6 la condicidn, hicieron la tomografia....y el
resultado fue que todo estaba perfecto!.

Los médicos no dejaron ir al nifio, pues creian que habia
habido algun error en la tomografia, motivo por el cual, debian
repetirla.

Asti hicieron, y nuevamente salio todo bien. El nifio dejo el
hospital, y de alli viajo junto a su padre directo hacia Bené
Berak, a la casa de Rab Jaim Kanievsky.

Cuando el Rab vio sus rostros radiantes de alegria, dijo a los
presentes: “Ustedes de seguro creen que aqui hubo un milagro,
tal vez por aquel vino... pero deben saber que: cuando oi al
nifio decir que queria ser un Talmid Jajam, le dije al padre que
volvieran a hacerle los estudios, mientras oré al Eterno para
que se apiadare de este nifilo. Me dije: un nifio que quiere ser
Talmid Jajam, es necesario orar por él, y gracias a D’s mis
oraciones fueron escuchadas...”.

¢Qué? jTodo el Talmud!

No podemos terminar, sin agregar otra anécdota del Rab
Levinshtein, sobre la entrega de los grandes de Israel al estudio
de la Tora. Conto:

La esposa del Rab Kanievsky, e hija del Rab Elioshib -cuenta
el Rab Levinshtein-", me cont6 una vez, con admiracion, sobre
la constancia de su padre:

“Mi padre nunca durmio después de las dos de la mafanal.
Siempre, a esa hora exactamente, ya estaba sentado estudiando
su Guemarad, sin interrupciones.

Mas atn -dijo-, cuando éramos nifios, ¢l no nos conocia; no
hablabamos. So6lo una vez a la semana, en Shabat luego del
mediodia, cuando no podia estudiar con un libro pues estaba
escuro (ya que €l no utilizaba electricidad en Shabat), entonces
salia a pasear, y los nifios nos turnabamos para acompafarlo.

Entonces —me explica- no crea que en ese momento hablaba-
mos. El pensaba todo el tiempo en lo estudiado, y era un honor
para cada nifio acompafiarlo”.

Le pregunté “;y Rab Jaim, conoce a sus nietos?”.

Ella respondid: “no sé si conoce los nombres de todos, pero
creo que si, conoce a todos. Fuera de eso, ¢sabe cuanto dedica
a cada nifio?. Con cada uno de ellos ha terminado todos los
tratados talmudicos!”.

Le pregunté “;las Mishnaiot?”. Ella se ‘ofendio’ y me dijo:
“:Qué? jTodo el Talmud, con las Guemarot!. Con uno lo hizo
a los quince afios, y con el otro a los dieciséis, con el tercero
para el Bar Mitzva. Con cada uno de ellos terminé todo el
Talmud...”.

Hechos que ocurren con los grandes de la generacion; ojala
podamos seguir sus pasos.




SOBRE LA PERASHA |

La raiz del pecado del becerro de oro es la
soberbia

“Al ver el pueblo que Moshé se demoraba en descender del monte,
la gente se reuni6 alrededor de Ahardén y le dijeron: “Vamos, levantate,

EEL)

haz para nosotros dioses que vayan adelante nuestro’”.

En el Midrash Tanjuma (Ki Tisa 19) esta dicho que “Después de seis
horas, se reunieron 40.000 hombres que se habian unido al pueblo al salir
de Egipto, y entre ellos dos magos egipcios llamados Ionus y lombrus,
habituados a hacer magia ante el faradn... ‘la gente se reuni6 alrededor
de Ahardn’, y le dijeron ‘haz para nosotros dioses”. Rashi también
explica varias veces en nuestra Perashd, que los Ereb Rab (quienes se
unieron al pueblo en la salida de Egipto) fueron quienes se presentaron
ante Aharén, y fueron quienes hicieron el becerro, arrastrando tras de
ellos en su error al resto del pueblo.

La Guemara (Berajot 32a) pregunta “;a qué se refiere el lugar llamado
Di Zahab (oro)?. Dijeron en la Ieshiba de Rabi Ianai, asi dijo Moshé al
Eterno: Sefior del mundo, la platay el oro que les diste hasta que dijeron
‘suficiente’ (en hebreo Dai, similar a Di), es lo que los llevé a hacer el
becerro de oro. Dijeron también ellos (como ejemplo) que el ledn no ruge
por una caja con heno, sino por una caja con carne. Dijo Rabi Oshaia,
esto se compara a una persona que tenia una vaca débil, le dio de comer
de las mejores pasturas, y finalmente ésta se rebeld contra €l...”.

En otro pasaje de la Guemara (Sanhedrin 98a) dijo Rab Papa: “si no
hubieran mas miembros de Israel duefios de soberbia, los magos persas
no nos harian sufrir mas”. Seglin lo anteriormente expuesto, debemos
explicar que al recibir el pueblo tanta abundancia en plata y oro, se
volvieron soberbios, y por ello fueron castigados con las brujerias de
los magos egipcios, haciéndolos pecar al hacer el becerro de oro, y tal
como los Sabios han escrito: por la soberbia es que sufren brujerias.

Sobre el Pasuk (31, 18) “y entregd a Moshé, al terminar de hablar con
¢l en el monte Sinai, las dos Tablas de Testimonio”, escribe Rashi que
“la Toréa no esta redactada en forma cronoldgica, y el hecho del bece-
rro fue anterior a que les fuere ordenado la construccion del Mishkan
(Santuario)...”. Sin embargo, debemos entender por qué fue escrito
este suceso en la Perasha de Ki Tis4, dado que debid haber sido escrito
en la Perasha Mishpatim previa a la Perasha Terumd, donde comienzan
las Perashiot que tratan sobre el Mishkan, previo a lo cual aconteci6 la
transgresion del becerro.

En funcién de lo anteriormente expresado que el motivo por el cual
cayeron en esta falta fue el orgullo y la soberbia, podemos agregar que
fue precisamente por ello que el relato del becerro figura en nuestra Pe-
rasha, pues esta escrito que la Mitzva de Majatzit HaShékel nos ensefia
sobre la humildad. Cada integrante del Pueblo de Israel debia entrgar
medio Shékel, para ensefiarnos que cada uno es s6lo una mitad y no un
todo. Y si el Pueblo de Israel hubiese mantenido la humildad no hubiera
pecado con el becerro. Por ello este hecho figura en esta Perasha, para
indicar que cada uno debe actuar con modestia, humildad, pues de otra
forma puede tropezar con graves faltas, tal como le ocurrié al Pueblo
de Israel con el becerro.

Con la misma 6ptica, podemos explicar el versiculo “Y ahora, deja
que Mi furia caiga sobre ellos, y los destruiré, haciendo de ti un gran
pueblo”, ya que dado que la raiz del pecado del becerro fue la soberbia,
D’s dijo que saldria de Moshé un nuevo pueblo, ya que era el mas hu-
milde de todos los hombres, y que dicho pueblo no cometeria, debido
al orgullo, un error de tamafia magnitud.

MANANTIAL DE TORA

“Aharén y sus hijos deberan lavar sus manos con
sus pies” (30, 19)

Deberia estar escrito “deberan lavar sus manos y pies”; ;para qué
agregar “‘sus... con sus...”?

Rabenu Jaim Ben Atar, en su libro Or HaJaim, escribe: De esta manera,

el Pasuk (Versiculo), nos ensefia que no se debe realizar un lavado de
manos sin lavar los pies, ni viceversa. Y la expresion “con” significa que
los Cohanim (Sacerdotes) laven sus manos y pies simultaneamente. De
la misma forma fue explicado por los Sabios en la Guemara (Zebajim
19b).

“Y las rompi6 al pie del monte” (32, 19)

El que Moshé haya roto las Lujot (Tablas de la Ley), a pesar de estar
prohibido el hecho de romper algo bajo los efectos de la ira, es explicado
por el Rab Abraham Jezkuni en su libro Sheté Iadot, seglin las palabras
del Maharsha en el tratado de Shabat (105b), de la siguiente forma: la
prohibicion no rige si se rompe algo obsoleto y sin utilidad.

En el Talmud Ierushalmi, tratado de Shekalim, se dice que cuando el
pueblo hizo el becerro de oro, las letras de las Lujot se borraron.

Vemos entonces, que en ese momento, cuando las Lujot eran ya obso-
letas y carentes de valor, no regia prohibicién alguna de romperlas.

“Quitaré Mi mano para que Me veas por atras, pero
Mi rostro no se puede ver” (33, 23)
El Jatam Sofer explicando este versiculo, escribe algo maravilloso:

Aveces vemos situaciones dificiles, que nos generan preguntas sobre
la conductade D’s, y por qué hace lo que hace. Pero luego de un tiempo,
miramos hacia atrés y retroactivamente comprendemos que el prop6sito
de todo lo sucedido era para el bien del Pueblo de Israel y, para salvacion
de otras situaciones duras.

Tal como aconteci6 en el milagro de Purim, con la muerte de Vashti
y la eleccion de Ester como esposa de Ajashverosh, y el resto de los
sucesos que se fueron desarrollando, siendo todos ellos una preparacion
para la salvacion de Israel.

Pero antes de que ello suceda, no comprendiamos nada, y s6lo nos
quedaba confiar, sin lugar a dudas, en que lo que ocurre no es en vano,
sino que EI conoce el motivo oculto de cada cosa. Esta es para noso-
tros, la mejor y mayor Emuna (Fé Sincera), y seremos recompensados
Unicamente por esta conviccion.

De ésta forma es explicado el Pasuk “Me veas por atras” — luego del
desenlace, veras hacia atras y comprenderas lo que sucedid y se hizo.
Pero se nos asegura claramente que “Mi rostro no se puede ver” — antes
de que todo concluya, no se vislumbrara ni se entendera el propdsito
final.

“Rapidamente se apartaron del camino que Yo les

ordené. Se hicieron un becerro de fundicion
8)

La Guemara en el tratado de Meguila (25b) expresa: “El relato del
becerro puede leerse y contarse. ¢Qué quiere decir?. Hubiéramos pen-
sado en no hacerlo para resguardar el honor de Israel, por ello es que se
nos ensefia que es justamente al revés: es preferirle contarlo para que
de ese modo se expie la falta”.

9 (32,

En relacion a esta explicacion Rabenu Yosef Jaim, en su libro Ben
Iehoiada, cuestiona preguntando dado que no son mencionados los au-
tores, cdmo el solo hecho de relatar lo ocurrido sirva como expiacion,
debido a la vergiienza que sufririan.

Explica que la expiacion no se debe a la vergiienza, sino a que la gente
escuche que luego de haber hecho tamarfia transgresion, D’s de todos
modos acepto su Teshuba (Arrepentimiento), entonces, ellos aprenderan
que también pueden arrepentirse de sus errores.

Por ello, al provocar que la gente haga Teshuba al escuchar lo ocurrido,
servira para que expien su falta...




TORA VIVIENTE

Censo de la poblacion

En estos dias, miles de personas se ocupan del Censo de Poblacion
5769 realizado por el gobierno, visitando cientos de miles de casas
seleccionadas, a fin de suministrar los datos requeridos a los funcio-
narios. Segun se informd, muchos de los consultados se negaron a
participar del censo, temiendo al “Ain HaRa” (Mal de Ojo) u otros
dafios a los cuales son susceptibles quienes son contados por otras
personas.

Este tema fue estudiado por los grandes de la Tora y los Poskim,
y es analizado en los libros de responsa rabinica, como luego de-
tallaremos.

Comencemos por el principio: Algunos datos sobre el tema. El
censo nacional suministra una imagen completa y fidedigna sobre
la ciudadania del pais y sus caracteristicas. En el mismo, se redinen
datos predeterminados sobre situaciones predeterminadas de toda la
poblacidn, con los cuales se pueden obtener conclusiones.

En la mayoria de los paises se realiza un censo cada diez afios. En
algunos paises como Japon, Austria y Canada, se llevan a cabo con
mayor frecuencia, cada cinco afios.

El primer censo nacional en el Estado de Israel se realizé en el
mes de Jeshvan del 5709, poco después de la declaracion que lo
creaba, y en medio de la Guerra de la Independencia. El censo
fue coordinado por el Departamento Central de Estadistica, en
conjunto con el Ministerio de Interior. En este registro se con-
fecciond una lista de los habitantes, destinado principalmente a
formar un padrén, distribuir los documentos de identidad a los
ciudadanos, en vistas a las elecciones para la Primer Kneset. Este
censo se dedicé a temas demogréaficos basicos, sobre el estado
de ocupacion, alfabetizacion e idiomas hablados. En el dia del
censo, se fijo un asueto general por espacio de siete horas, con
la intencién de asegurar que todos los habitantes estén en sus
hogares a la hora de visita de los responsables del censo, para
poder realizar una correcta labor, y a su vez reducir la posibilidad
de repetir la cuenta en dos lugares distintos. Los funcionarios
designados recibieron de cada uno de los censados una foto y les
entregaron un nimero de identificacion con el cual posteriormente
recibirian el documento de identidad oficial.

Resultado tragico

Al comienzo de nuestra Perasha, D’s ordena a Moshé censar al Pue-
blo, mediante un sistema intermedio y no en forma directa: “cuando
censes a los israelitas para establecer su nimero, cada uno debera
entregar una contribucién a D’s como rescate de su alma, para que
no haya ninguna plaga mortal entre ellos a causa del censo”.

De lo anteriormente expuesto entendemos que existe un peligro
claro al contar al pueblo de Israel, y la forma de protegerse de di-
cho peligro es que cada uno de los censados donare medio Shékel
(Moneda de plata de aquellos tiempos) a modo de “rescate de su
alma”. Lo mismo sucedi6 con el rey Shaul, quien evito contar a sus
soldados en forma directa, y lo hizo a través de cabritos (Shemuel
I 15, 7). Pero, David HaMélej (el Rey David) no se cuido, y las
consecuencias fueron tragicas.

“Y se alzo el Satan sobre Israel e indujo a David a contar a Israel.
Y ello estuvo mal ante D’s y golped al pueblo. Y murieron 70.000
hombres de Israel” (Dibré Halamim I 21). “Toda vez en que el pueblo
fue contado por alguna necesidad, no muri6 ninguno; cuando fue
sin necesidad, si murieron. Ejemplo de censo por necesidad es el
de la época de Moshé, al contar a las tribus y distribuir la tierra. Sin
necesidad, fue el de David” (Bamidbar Raba 2, 17).

Para salvarse del peligro de contar Iehudim, el Radak menciona
dos condiciones necesarias: a) Que el proposito del censo sea
justificado, y b) Que el censo sea efectuado en forma indirecta.
Cuando la iniciativa de la cuenta surge de la voluntad de D’s, es
una demostracion de amor, “por el carifio que les siente los cuenta
constantemente”, y entonces no hay peligro. No asi cuando la inicia-
tiva es del hombre, siendo necesaria entonces una cuenta indirecta
— aun cuando se tratare de un censo con algin proposito.

En el Talmud, este tema tiene dimensiones haléjicas, y asi opina
Rabi Itzjak (Ioma 22b): “esta prohibido contar a Israel, aiin para
una Mitzva. Rabi Elazar dijo: quien cuenta a Israel transgrede una
prohibicion, pues fue dicho (Hoshea 2, 1) “y fue el numero de los
hijos de Israel como la arena de los mares, que no puede ser calcu-
lado’. Rab Najman Bar Itzjak dijo: transgrede dos prohibiciones,
pues esta dicho “no puede ser calculado ni contado”.

Dice también Rabi Itzjak: “la Beraja no se halla sino en lo que
esta oculto de la vista. Estudiaron en la Yeshiba de Rabi Ishmael: la
Beraja no se halla sino en lo que el ojo no puede alcanzar, como esta
dicho (Debarim 28, 8) ‘contigo la Beraja al enceguecer’. Estudiaron
los Sabios: quien va a estimar la magnitud de su granero, dice ‘sea
la voluntad ante Ti, D’s, que envies la bendicion en nuestras obras.
Si ya comenzo a calcular, dice ‘bendito el que manda la bendicién
en este monticulo’. Si ya conto y luego bendijo, no tiene sentido,
pues la Beraja no se encuentra en lo que ya esta medido o pesado,
ni en lo contado, sino en lo que estd oculto de la vista. Dijeron
los Sabios: En una oportunidad, el rey Agripas quiso estimar la
poblacion de Israel. Le dijo el Cohén Gadol, cuenta la cantidad de
Korbanot de Pesaj. Tom6 un miembro de cada uno, y resultaron
ser 600.000 pares.

En las leyes de Tefila se menciona que no se debe contar a las
personas reunidas para formar Minian para ver si hay diez, y el
Kitzur Shuljan Aruj (15, 2) dice: “se debe tener cuidado en no
contar a la gente por cabezas para saber si hay Minian, porque
esto esta prohibido, incluso para una Mitzva”. Dicho sea de paso,
entre las demas naciones es difundida la idea que el conteo de la
gente conlleva a sucesos negativos. En Africa, la gente no desea
que los cuenten, pues temen que ello llame la atencion de los malos
espiritus, provocando que varios de ellos mueran. En el Congo, se
prohibe contar a los hijos, pues se cree que de hacerlo, o de estimar
el nimero exacto, los malos espiritus escucharan la cantidad y veran
cuales de los nifios deben morir. Por ello, cuando preguntan a un
padre cuantos hijos tiene, este contesta que no sabe.

Opina que se puede ser permisivo

El Gadén Rabi Eliezer Yehuda Waldenberg, en su compendio
Kuntras Mifkad Toshabim, analiza los distintos censos que figuran
en el Tanaj, y en base a ello estudia el censo de David y sus con-
secuencias. También discierne entre los distintos tipos de censos:
total o parcial, por necesidad de una Mitzva o sin tal necesidad, de
forma directa o indirecta. En el libro Shebet HalLevi se formula la
pregunta, y el autor concluye: dado que en este censo no aparecen
numeros en forma particular, ni general sobre los miembros de
una familia, y ademés se han cuidado otros detalles para que no
se considere contar al pueblo de Israel; por ello, si otros Sabios
consideran permitir tal censo, yo también me sumo a ellos opinando
gue en relacion a ello se puede ser permisivo.




