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ELUL: PREPARACION PARA LOS DIAS DEL JUICIO

(POR RABBI DAVID HANANIA PINTO SHLITA)

ice el versiculo (16, 18) “jue-

ces y policias pondras para

ti en todos tus ciudades”.

De este Pasuk (Versiculo)

podemos observar hasta qué
punto se atiene la Tora a los sentimientos y
pensamientos mas profundos del hombre,
y también cuan fuerte es el mal instinto.
Pues la Toré es el antidoto contra el 1étzer
HaRa (mal instinto), y aln asi vemos que
incluso con ella nos es dificil sobreponernos
al mal instinto, ya que ademas de la Tora
necesitamos establecer jueces y policias
para controlar nuestros actos y evitar las
transgreciones.

Debemos comprender por qué la Tora
antepuso los jueces a los policias, dado
que la tarea del policia es anterior a la del
juez, ya que es él quien lleva al acusado
ante los jueces. Ademas, el policia también
cuida al juez, por lo que deberia haber sido
mencionado primero ya que su funcion se
antepone a la de los jueces. Puede ser ex-
plicado en el hecho que estas PeRashiot se
leen al comienzo del mes de Elul. Se dice
que la frase “Ani LeDodi VeDodi Li - yo
soy para mi amado y éste es para mi” es un
acronimo del nombre Elul. También se dice
sobre el Pasuk (Amos 3, 18) “al rugir el

CUIDA TU LENGUA j

Sus labios aumentaran su parte

“Un corazdn sabio dara inteligencia a su
boca, y con sus labios aumentara su parte”
(Mishle 16, 23).

Con este Pasuk (Versiculo) el Rey Shelomo, el
mas sabio de los hombres, nos ensefia un punto
escencial en el cuidado de nuestras palabras.

El sabio e inteligente, quien realiza todas sus
obras con inteligencia y sabiduria, siempre analiza
el poder de su palabra, su importancia y alcance.

Es decir, que su sabiduria se pone de manifiesto
en su capacidad de controlar cada palabra que sale
de su boca; utilizando el habla segln nos instruye
la Tor4, cuidando los pardmetros y leyes referentes
a nuestro hablar.

A ello se refiere el Pasuk al decir “y con sus la-
bios aumentard su parte”, es decir que el cuidado
del habla le daré fuerzas para aumentar su parte en
la Tord. Podemos ver claramente como todos los
grandes de nuestro pueblo cuidaron hasta el méas
minimo detalle lo que decian, pudiendo asi llegar a
elevados niveles.

ledn, ¢quién no temera?”
- donde la palabra Ledn
(Arieh) es un acrénimo
de Elul, Rosh HaShan4,
Yom Kipur y HoShana
Rab4, dias que ya se van
palpando y acercando, y
a su llegada todos sien-
ten temor y reverencia.
Incluso los grandes Tza-
dikim sienten temor ante
la grandeza de estos dias,
y ellos se preparan con
reverencia para Rosh HaS-
hand, cuando todos somos
juzgados y se define quién
Vivird y quién morira,
quién tendra éxito y quién
no, quién empobrecerd y
quién enriquecerd, etc.. Y
aunque los Tzadikim no
han cometido faltas, de
todos modos temen por

las faltas de sus congregaciones, pues quizas
sean responsabilizados por ellas. De lo ante-
riormente expuesto todos debemos aprender a
prepararnos duplicando el esfuerzo para el dia
del juicio, obteniendo buenos alegatos para que
nos defiendan ante D’s - ellos son la Tora y las
Mitzvot, y cuanto mas podamos incrementar,
mejor adn.

Por ello es que la Tora dijo “jueces y policias
pondras para ti en todos tus ciudades”, a fin de
prepararnos para el dia en que se nos juzga,
dado que D’s juzga a toda la tierra, y todos nos
presentaremos al juicio. Siendo asi, debemos
prepararnos correctamente para que gienes
nos acusan no puedan dafarnos e inclinar el
juicio en nuestra contra. De ésta forma D’s
nos juzgara para bien, ya que nuestros buenos
actos nos defenderan y acompanaran. Pero si
el juicio nos fuera desfavorable, seran entonces
nuestros actos quienes cumpliran su tarea'y nos
conduciran a “cumplir nuestra condena”. De lo
anteriormente expuesto podemos comprender
el orden del Versiculo (Pasuk), ya que D’s pri-
mero juzga y establece un veredicto, y luego
vienen los policias a cumplir la sentencia del
Juez, el Eterno. Si hacemos Teshuba (arrepenti-
miento) con amor, la fuerza del arrepentimiento
es tan grande que incluso quienes nos acusan
se convierten en angeles defensores, y nuestras
transgresiones se convierten en meritos (loma
86b). Ello depende que hagamos Teshubéa con
el corazon quebrantado y con sinceridad. Y
éstos, son los angeles que nos acomparian al
finalizar Yom Kipur, tal como los Sabios di-
cen: al finalizar Yom Kipur surge un voz que
pregona “ve y come tu pan con alegria, y bebe
tu vino con buen semblante, pues D’s ya ha
condonado tus faltas” (loma 87b).

En este importante momento D’s se acerca a
nosotros, segun lo antedicho *“yo soy para mi
amado”, y esta dispuesto a ayudar a todo aquel
que le ruegue, como Juez de toda la tierra, para
que nadie caiga en manos de quienes lo acusan,
siendo juzgado para mal. Siendo asi, recae so-
bre nosotros la obligacion de aprovechar esta
oportunidad que no se extiende durante todo el
afo, y asi con la ayuda de D’s superaremos los
dias que vienen y saldremos airosos para otro
afio de vida, consagrado al sevicio de D’s y lle-
no de Tor4, Mitzvot, y buenos actos, Amen!

(del libro Pajad David)
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Elul!

Escribe Rabbi Israel de Salant en su famosa carta: “antafio, recuerdo
gue todos sentian escalofrio al oir el anuncio del comienzo de Elul”.

En las generaciones anteriores comprendian la gravedad del mes de
Elul, al punto tal que con s6lo oir que éste comenzaba era suficiente
para que todos sintiesen temor y se preocupasen en enmendar sus
errores, corrigiendo cada uno lo hecho. También nosotros debemos
despertar de nuestro letargo y aprovechar este mes para ascender y
acercarnos al Creador, entendiendo que se acercan dias de juicio.
Es posible comprender la importancia del mes de Elul a través del
siguiente ejemplo:

Una vez, un soldado del Zar Nicolas, vio a un borracho a mitad de
la noche, y le grit6 que se presentard ante él. EI borracho no prestd
atencion, por lo que el soldado lo Ilamé nuevamente a que se presentara,
una vez mas sin obtener resultados. La tercera vez, el soldado le grito
“soy un soldado del Zar Nicolds, y te ordeno te presentes ante mi”. Al
no hacerle caso, el soldado le dispar6 causandole una herida. Cuando
ambos fueron llevados a juicio, el borracho por no oir las indicaciones,
y el soldado por herir a un hombre - el primero cuestion6: “;por qué
me disparaste?”. El soldado le respondi6 que actu6 de esa forma por no
haber respondido a su orden, a lo que el borracho le pregunté “;acaso
no viste que estaba tambaledndome como un ebrio?”. El soldado le
respondi6: “al oir el nombre ‘Nicolas’, incluso un ebrio debe despertar
de su borrachera”.

Por ello se dice que cuando se escucha el anuncio de la llegada de
Elul, todos debemos despertar de nuestra “borrachera”, y volver a D’s,
Quien es piadoso Yy esta dispuesto a perdonar.

El cuidado de las ciudades
“Jueces y policias pondras para ti en todas tus ciudades” (16, 18)

El porqué la Tora hablé en singular, diciendo “pondras para ti en
todas tus ciudades”, es explicado por Rabenu Jaim Vital:

Toda persona tiene varios “portones en su cuerpo”: el portdn de la
vista, el de la audicién, del olfato, del habla, y del tacto. A través de
ellos ingresa dentro de su cuerpo todo lo que ocurre en el mundo, ya
sea lo bueno y positivo, como lo negativo y dafiino que conduce a
las faltas.

Es nuestra obligacién colocar en dichos portones “jueces y policias”,
que es nuestra firme voluntad que no ingrese al cuerpo aquello que no
es correcto. Por ello la Toré se expresa en singular, para que en cada
uno de los portones, por separado, coloquemos una proteccion para que
elementos incorrectos no ingresen a nuestro ser, impurificando nuestra
alma. Quien logra cuidar las puertas de su cuerpo como corresponde,
sobre él se cumpliran las palabras del Pasuk: “Abran las puertas y
vendra un pueblo justo, fidedigno”. De igual forma: Quien cuida las
puertas de acceso a su cuerpo como corresponde, tendra el mérito que
se abran ante él todas las puertas del mundo venidero.

(Najal Kedumim)

Da vista a los ciegos
“Pues el soborno enceguese los ojos de los sabios” (16, 19)

Se cuenta sobre el Jajam (Sabio) Rabbi Jaim Kapusi, uno de los cin-
co alumnos del Ari HaKadosh, quien solia recibir pago en su funcion
de juez rabinico, pues se dedicaba sélo al estudio de Tora, y no tenia
otra fuente con qué sustentarse. En su ancianidad se volvi6 ciego, y
hubo quienes pensaron que fue debido al hecho de recibir dinero por
su funcion, por lo que puede interpretarse que de una u otra forma
recibid algln tipo de soborno, y por ello enceguecio - ya que la Tora
dice “pues el soborno enceguese los ojos de los sabios”. Cuando se
enter6 de ello sufrié mucho, pues de ésta forma se profanaba la santidad
de la Tord y la de los estudiosos de ella. Por ello congreg6 a toda la

comunidad en Shabat en el Bet HaKeneset, y frente a todos diserté una
Derasha, tras la cual dijo “Sefiores, dado que oi que hay personas que
sospechan el hecho que haya recibido algin soborno - por ello frente
a todos ustedes ruego a D’s que me haga una muestra de bien, y me
devuelva la vista, para que todos sepan claramente que no cai en dicha
falta”. Ni bien terminé de hablar, se abrieron sus 0jos, y al bajar del
estrado fue saludando a cada persona. Desde entonces acostumbré a
firmar “D’s es mi estandarte - Jaim Kapusi”. En relacion a ello el Jida
escribi6 en su libro Shem HaGuedolim: “he visto su firma cuando era
ciego, firmando casi sin entenderse las letras, como quien no puede
ver; y luego vi su firma tras su curacion, en la que escribe ‘D’s es mi
estandarte - Jaim Kapusi’”.

Por medios correctos

“Justicia, justicia perseguiras” (16, 20)

¢Por qué la Toré repite la palabra justicia?.

Pues los mentirosos suelen disfrazarse con la verdad y la justicia,
cuando buscan demostraciones falsas de la Tora y de las palabras de
los Sabios para justificar sus hechos erréneos. Ademas, pretenden

demostrar que estan en lo correcto por medio de pruebas lejanas a la
verdad y la rectitud.

Por ello advierte la Tord “justicia, justicia perseguirds”, ya que la
justicia debe ser buscada con justicia, y el fin no justifica los medios.

Rabenu Bajie explica que se repite esta palabra dos veces: una por
la justicia del habla, y otra por la de los hechos, para que no se contra-
digan uno con el otro, y quien dice la verdad con su boca debe actuar
también conforme a ella y a la justicia.

El muerto vivo
“Segln dos testigos o tres testigos morira el muerto” (17, 6)

(Qué significado tiene la expresion “morird el muerto”, si estamos
hablando de alguien que adn vive?.

Nos ensefia la Tora que quien transgrede un precepto arriesga su
vida, y es como un muerto, tal como los Sabios dijeron “los malvados
son en vida considerados como muertos” (Berajot 18). La Toréa indica
que si hay testigos ellos deben matar al acusado, pero si no hubiere
testigos o advertencia, el tribunal no debe matarlo. No obstante, en el
Cielo es considerado como un muerto.

(extraido del Or HaJaim)

El fuego que quedo del hospedaje

“Y responderan diciendo ‘nuestras manos no derramaron esta san-
gre”” (21, 17)

Comenta Rashi: ¢Acaso hubieramos pensado que los Sabios del
Bet Din derramaron sangre?. Sino que la intencion de estas palabras
es como si hubiesen dicho “no lo vimos y lo dejamos ir sin alimentos
0 acompafantes”.

Cuentan que una vez fue un acaudalado hombre a ver al Gadn de
Vilna, y le contd su pesar, pues habia perdido en un incendio en su casa
toda su riqueza, y ello a pesar de haberse cuidado siempre en recibir
bien a sus huéspedes. Le preguntd el Gadn: “;acaso luego de darles
de comer y beber cuando se retiraban los acompafiaba?”. Al responder
aquel hombre negativamente, el Gaon le dijo “este es el motivo por
el cual en el Cielo decretaron que le sucediera tal cosa, pues Eshel -
hospedaje es un acronimo de Ajila, Shetid y Levaid - comida, bebida
y acompafiamiento. Dado que no acompafid a sus visitas cuando se
retiraban, solo cumplio con el alimento y la bebida, quedando Unica-
mente las letras Esh - fuego, en lugar de Eshel.




El Gaén y Tzadik Rabbi Moshé
Aharon Pinto Zatsal

Predijo la destruccion

Con anterioridad a que Rabbi Moshé Aharén Pinto comenzara
su extenso aislamiento, en su juventud solia salir a meditar en las
montafias, ayunando durante las horas del dia, recitando Tehilim
y estudiando el Zéhar. Antes que su padre, Rabbi Haim Pinto
(Segundo), abondanara la ciudad de Mogador, habl6 con su hijo
instandolo a recibir el yugo del Cielo y apartarse de las vanali-
dades de este mundo. “Estan llegando los dias”, le dijo a su hijo
antes de separarse de él, “dias malos y tristes. En algunos afios
comenzara una dura guerra, en la que seran exterminados la mitad
de los hijos de D’s, la mitad del pueblo de Israel. Si no podemos
salvar al pueblo y proteger a la generacion, prefiero morir antes
que ver la desgracia que le ocurrird a mi pueblo. En el Cielo
trataré de defender a Israel, y por ello debes recluirte en la casa
de nuestros padres durante 40 afios. No salgas de alli hasta que
te autorice”. Rabbi Moshé Ahardn aceptd la orden de su padre y
maestro, y comenz0 a consagrarse con ayunos y privaciones. Unos
afios después Rabbi Haim Pinto fallecid, y entonces Rabbi Moshé
Aharén dejo su casa y fue a Casablanca a participar del entierro.
Cuando finalizaron los dias de duelo, volvi6 el Rab a Mogador,
y continud alli su reclusién en casa de sus ancestros. Alli pasaba
todo el dia, inmerso en el estudio y el servicio a D’s. Un afio des-
pués de la muerte de Rabbi Haim comenzd la Segunda Guerra
Mundial. Fueron exterminados y asesinados casi la mitad de los
judios, hombres, mujeres y nifios, alumnos y maestros, con cientos
tipos de muertes distintas. Esos dias del terrible holocausto los
pas6 Rabbi Moshé Ahar6n en su casa sufriendo, sin cambiar sus
ropas por cinco afos. En las visperas de Shabat iba a la terraza, y
limpiaba las ropas que vestia, en honor al Shabat. En esta época
comia pan con aceite de oliva, y limpiaba su cuerpo sélo una vez
cada seis meses, hasta que la guerra concluyo. Al finalizar, se le
aparecio su padre en un suefio, indicandole que vistiera ropas
nuevas en lugar de aquellas gastadas que utilizé durante cinco
afios. También le indicé que dejare de causarse sufrimientos, pues
la guerra habia concluido.

Dichosos quienes residen en Tu morada

En los afios que pasé Rabbi Moshé Ahar6n su aislamiento, sur-
gi6 en Mogador una plaga. Antes que fuera conocida la cura de
dicha enfermedad, la misma causaba estragos. Los dirigentes de
la Kehila pensaron que quizas el encierro y aislamiento podrian
afectar la salud del Rab. Querian que el Rab saliera de su encierro
por algunas horas durante el dia, a fin de tomar aire fresco. No
obstante, sabian que el Rab no cambiaria de opinion: dejaria la
casa solo cuando tomara la decision de finalizar su aislamiento.

Optaron por otro camino. Le pidieron al Bet Din (Tribunal)
que en funcion que su vida corria peligro, obligara al Rab a salir
diariamente de la casa. En aquel entonces el Ab Bet Din era Rabbi
Aharén Jasin, y aceptoé cumplir la tarea del Bet Din: iria a la casa
del Rab y le informaria que el tribunal rabinico habia decidido
gue debia salir a tomar aire a diario, y no podria contradecir las
palabras de los Sabios. Fue Rabbi Aharén Jasin a la casa del Rab,
y al ingresar converso con él. Tras unos dias regreso, para con-
versar nuevamente. Varias veces se entrevisto el Rab Jasin con
el Rab Pinto en su casa. Cuando le preguntaron por qué obraba

de ésa forma y que ocurria en sus encuentros, explico: “ocurre
algo extrafio. Cada vez que entro ante el Rab conversamos sobre
Tora y sobre lo que sucede en el mundo, y el tema principal por
el cual vengo - me lo olvido. Cada vez que me dirijo hacia alli me
repito a mi mismo que debo comunicarle al Rab la decision del
Bet Din, y siempre me vuelvo a olvidar. Dado que esto se repite
una y otra vez, reflexioné al respecto, y conclui que del Cielo
evitan la decision del Bet Din, con respecto al Rab. Esto se debe
a que no estamos tratando en relacion a un hombre comun de este
mundo, sino sobre un Tzadik que es protejido por sus ancestros.
Tras llegar a esta conclusion, entendi que no debemos intervenir
en el asunto”.

LOS MOTIVOS DE LOS PRECEPTOS

Los dias de Selijot en el mes de Elul

Establece Maran en el Shuljan Aruj (581) “acostumbramos levan-
tarnos en la madrugada para recitar Selijot, desde el comienzo de
Elul hasta Yom Kipur. EI Mishna Berura explica el motivo, diciendo
“que al final de la noche D’s pasea por el mundo, y es momento de
misericordia, y la costumbre de comenzar en Rosh Jodesh Elul, se
debe a que Moshé subi6 al monte Sinai para recibir las segundas
Tablas de la Ley, y a fin que no se volvieran a equivocar realizando
idolatria, se hizo sonar el Shofar en el campamento, por ello es
tiempo de misericordia. Y tenemos como base el versiculo ‘yo soy
para mi amado, y éste es para mi”, que es un acrénimo de Elul, y
sus letras finales suman numéricamente 40, en alusion a los 40 dias
comprendidos entre el comienzo de Elul y Yom Kipur. Pues en este
periodo la Teshuba es aceptada, para estar cerca de nuestro Amado
(D’s) mediante el arrepentimiento, y asi El estara cerca nuestro para
recibir nuestra Teshuba con amor”.

También las palabras en hebreo “y marcara (como pacto) D’s tu
Sefior tu corazén y el corazdn de tu descendencia” son un acrénimo
de Elul.

ELLA SERA A |

Dice el Pasuk (Versiculo) “y no iran detras de vuestros corazones
y vuestros 0jos”. Nuestros Sabios explicaron el versiculo diciendo
que se refiere a la santidad y pureza del hombre. Debemos entender
por qué no fue dicho sencillamente que no erremos y nos cuide-
mos en no caer en la promiscuidad, y por qué la Tora se expresd
en forma de alusion exigiendo a los Sabios la explicacién de la
intencion del versiculo.

Ademas, por qué esta dicho “detras de vuestros corazones”.

Podemos decir que si bien muchas mujeres se cuidan y se atienen
a las prohibiciones explicitas, no obstante son inducidas por el mal
instinto a buscar un permiso 0 una opcién mas leve, “detras” de
las opiniones mas permisivas. Y es en éstos casos en que la Tora
indica no buscar un permiso detras del cual van el corazon y los
0jos, sino que por el contrario, las mujeres deben pensar y anali-
zar cada opinién permisiva, evaluando de dénde proviene y s6lo
deberan seguirla al confirmar su validez, no debiendo regirse por
sus intereses personales. A lo anteriormente expuesto es a lo que el
Pasuk aludid, y por tal motivo la Tora se expresé de dicha forma;
Y los Sabios se refirieron a la explicacion practica y concreta del
versiculo.




Rabbi Guedalia Hayoun

Unico entre los grandes fue el santo gaon y piadoso
cabalista el Rabbi Guedalia Hayoun zatsal que en toda
su potencia y fuerza ha construido, un mundo de Torah
oculta, de Kabala, en Jerusalem la ciudad sagrada, y
fundo la santa Yeshiva de Bet El.

El ‘Hida en su libro Shem HaGuedolim escribe en
relacion a él: el santo Rabbi Guedalia Hayoun nacio
en Constantinopla, era discipulo del gran Rab ‘Haim
Alfanderi zatsal, y vino a la santa ciudad de Jerusalem,
a cumplir una mision y sin dinero. Méas luego, regresé
a la ciudad santa, aumentando sin cesar en santidad,
estudiando la sabiduria de la verdad, y las kavanot (con-
centracion) de nuestro Maestro el Ari zal con todas sus
fuerzas, cumpliendo todas las kavanot del Rab en las
mitzvot y los rezos sin olvidar ninguna, todo en santidad.
En nuestra generacion, fue de una piedad excepcional.
Rezaba por los enfermos, y se llegd a decir que a una
persona le fue revelado en el suefio que fue salvado por
el rezo del tzadik.

Ciertavez, en invierno, hubo una gran sequia, al punto
tal que todos los pozos y las fuentes estaban vacias, todo
el pueblo rezaba y suplicaba multiplicando los ayunos
y la tzedaka sin recibir respuesta. Un dia todo el pueblo
se reunio en la Sinagoga con los nifios y bebes, fueron a
la puerta de la casa del Rab para pedirle que rezare por
ellos, para que Ha shem enviare una abundante lluvia
sobre la tierra. Los nifios lloraban y gritaban: “Padre
danos lluvia!”. El Tzadik también fue sacudido por
abundantes lagrimas y dijo: “Maestro del mundo, hazlo
para aquellos que no saben la diferencia entre un Padre
que da la lluvia y un Padre que no da la lluvia” (confor-
me a lo que contaron los Sabios en el tratado de Taanit).
Inmediatamente el cielo se lleno de nubes, se desato una
lluvia torrencial y todos agradecieron a Ha"shem.

Rabbi Mattia ben ‘Herech

Rabbi Mattia ben ‘Herech estaba sentado en el Beit
Hamidrash (Casa de Estudio) y estudiaba Torah. Su
rostro se parecia al sol y a los angeles del servicio dado
gue nunca habia levantado la vista para mirar a una
mujer. Un dia, el satan paso y sintio celos de el. Se dijo
a si mismo: “¢Sera posible que un hombre como éste no
peque?”. Dijo frente a D’s: “Maestro del mundo, Rabbi
Mattia ben “‘Herech ¢Que es frente a Ti?”. Le Respon-
dié: “Es un justo perfecto”. Dijo frente a El: “Dadme
permiso para tentarlo”. Respondi6: “No puedes vencer-
lo. Insistio: a pesar de todo, permitame!”. Se presento
frente a él bajo la forma de una mujer tan hermosa que
nunca se habia visto algo parecido desde Na’ama la

hija de Touval Cain, sobre la cual hasta los angeles del
servicio se han equivocado como esta dicho (Ibid 6,2):
“Los hijos de D"s vieron a las hijas de los hombres”. Se
presentd frente a él. Cuando la vio, dio vuelta la cara. Se
presentd por el costado izquierdo y dio vuelta la cabeza
hacia el costado derecho. Daba vuelta alrededor de €l por
todos lados. Dijo: “Temo que el instinto del mal sea mas
fuerte que yo y peque”. ¢Que hizo el tzadik?. Llam¢ a
un alumno que le servia y le dijo: “Traeme fuego y cla-
vos”. Le trajo clavos ardientes y los clavo en sus 0jos”
(y se volvid ciego). Cuando el Satan vio lo sucedido, se
trastornd y cay6. En ése mismo momento D’s llamo al
angel Rafael y le dijo: “Vé a curar a Rabbi Mattia ben
‘Herech”. Se presento ante él y le dijo: “;Quién eres?”.
Le respondid: “soy el angel Rafael, y Ha"shem me envio
para curar tus 0jos.” Le dijo: “Déjame, lo que fue hecho,
hecho esta”. Volvié hacia D’s y le dijo: “Maestro del
Mundo, esto es lo que Mattia me dijo”. Le Respondio:
“Ve y dile que Soy garante que el instinto del mal no lo
dominara jamas”. Inmediatamente lo curd. Los Sabios
han dicho en relacién a lo anteriormente relatado, que
quien no mira a las mujeres, y con mas razon la mujer
del préjimo, el instinto del mal no tendré poder sobre él
(Yalkut Shimoni, Vaye’hi 161).

SOBRE LA PERASHA

DE LAS ENSENANZAS DE RABBI DAVID HANANIA PINTO

El deber del temor al Cielo en la alegria y
la unién

Esta escrito “Indefectiblemente separards diezmo de
todo el producto de tu simiente, que brotare del campo
afio a afo. Lo comeras delante de Ha"shem tu D's en el
lugar que escogiere para morar su nombre alli, el diezmo
de tu grano,.....para que aprendas a temer a Ha"shem tu
D's”. Debemos comprender como es posible llegar al
temor del Cielo en abundancia, comiendo y bebiendo
vino.

Justamente es lo que D’s quiere, que aprendan a te-
merlo en la alegria y en la abundancia, y no en el dolor
como esta escrito “Porqué no sirvieron a Ha"shem en la
alegria y de todo corazon cuando tenian todo”. Significa
que debemos servir a D’s justamente en la alegria, como
asi también al estudiar Torah, debemos hacerlo con ale-
gria'y no con pesar. En consecuencia cuando el hombre
va al Templo en medio de la abundancia, para comer y
beber, debe hacerlo en alegria, y de esta forma llegara
por si mismo al temor al Cielo. En efecto, los Sabios han
dicho: “Todo esta en manos del Cielo, menos el temor
al Cielo”, pero para ello hay que trabajar, no se lo puede
merecer sin ningun esfuerzo.




