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Maskil leDavid

“Envié al cuervo, quien se mantuvo yendo y
viniendo hasta que se secara el agua sobre la
tierra” (Bereshit 8:7).

La parasha nos relata que cuando Ndéaj se percatd de que
habia cesado el diluvio, y el arca estaba apoyada en el monte
Ararat, envio al cuervo y le encargd que averiguara la situacién
del agua en el mundo, y si ya era posible salir del arca. Rashi
explica que la expresion “se mantuvo yendo y viniendo” indica
que el cuervo salié y permanecié dando vueltas alrededor del
arca, y no cumplié el encargo de Néaj, debido a que sospechd
de N6aj y temid por su pareja, la cuerva. En el encargo que le
habia dado Néaj estaba implicada la gran posibilidad de morir,
y, entonces, équé seria de su pareja?, pues HaKadosh Baruj Hu
habia ordenado que quedara en el mundo sélo una pareja de
cada especie impura, mientras que de las especies puras habia
siete parejas. Sin el cuervo, la cuerva tendria que desviarse
de su naturaleza y depender de un macho de otra especie.
Por esta sospecha, el cuervo se abstuvo de alejarse del arca 'y
completar su mision.

Noaj, al ver que el cuervo se negaba a cumplir con el come-
tido, lo hizo regresar al arca y envid a la paloma en su lugar. El
cuervo expuso su argumento por el cual habia desobedecido la
orden, y HaKadosh Baruj Hu secundé su posicion; le dijo a Noaj:
“El cuervo esta dispuesto para otro encargo en el futuro, cuando
cesen las lluvias en los dias del Profeta Eliahu”.

Hay, no obstante, una aparente contradiccion en este asunto:
épor qué Noaj no esperd que HaKadosh Baruj Hu le diera una
sefial de que ya se podia salir del arca, sino que, mas bien, tomo
lainiciativa de enviar al cuervo a ver si habian cedido las aguas?
Y, ademas, ¢por qué aun después de que HaKadosh Baruj Hu
saliera en defensa del cuervo y secundara su posicion de que
no era él quien debia salir en esa misidén, Ndaj no se quedo en
silencio, y en vez, decidid enviar a la paloma en lugar del cuervo?
Y, en la misma linea, el Admor de Sanz, zatzukal, pregunta: équé
tipo de excusa es el hecho de que el cuervo tendra que cumplir
con un encargo en los dias del Profeta Eliahu?, ¢acaso no puede
el cuervo hacer los dos encargos?

Podemos responder a estas preguntas segun lo que dijo
Joni HaMeaguel: “Si no se tiene un compafiero es preferible la
muerte” (Tratado de Taanit 23a). Luego de que Joni HaMeaguel
desperté de su suefio de setenta afios, se vio en medio de una
nueva generacién en la que no conocia a nadie y las personas
de aquella época no lo reconocieron —pues pensaron que
Joni HaMeaguel ya habfa muerto hace afios—. En dicha cir-
cunstancia, Joni prefirié morir, ya que el hecho de no tener a
nadie en el mundo que fuera su compafiero, de no tener un
amigo cercano como su propia alma, era como la muerte. Le
era preferible morir —dejando atras ese mundo “nuevo” en el
que estaba— y no considerarse como un muerto entre los vivos.
Podemos agregar a esto que el estudio en compafiia (javruta)
afina y hace florecer la mente del hombre y le provee vida,
pues no se puede comparar el estudio a solas con el estudio
en conjunto, ya que en el estudio en conjunto cada uno hace la
pregunta que le inquieta, con lo que el compafiero se despierta
para profundizar en el tema.

Mi Maestro y Guia, el Gadn, Rabi Betzalel Rakoy, zatzal, en
su libro acerca de Pirké Avot, cita la explicacién de nuestros
Sabios, de bendita memoria, acerca de la frase “y establezcan
muchos alumnos” (Pirké Avot 1:1), la cual se refiere a que no
es la cantidad en ndmero de alumnos que hay que aumentar,
sino, mas bien, explicd que esta frase se dirige a todo maestro
oinstructor, para que haga crecer a su alumnoy se multiplique,
es decir, que aumente sus conocimientos de modo que esté sa-
turado de Tord y mitzvot, temor al Cielo, buenas cualidades, etc.

El mundo se mantiene por la solidaridad entre los hombres

La ventaja del estudio en conjunto es tal que no se puede
valorar; y con independencia de que ese estudio hace crecerala
personay lo eleva, ello también causa unidad y solidaridad entre
los amigos. En la época de la construccién de la torre de Babel,
toda la humanidad se encontraba en unidad singulary armonia,
sélo que laintencidn que tenian era para el mal. A pesar de que
su intencién era ir en contra de Hashem, y estaban teniendo
éxito en la construccién de su torre, debido a la fraternidad que
habia entre ellos, Hashem no pensé en aniquilarlos—como con
la generacién del diluvio—, sino que simplemente les enredd
sus lenguajes y, a falta de una comunicacion apropiada y un
entendimiento basico entre una persona y otra, de inmediato
se separaron como resultado de discusiones; cada cual tomo un
rumbo distinto, y su cometido quedd interrumpido.

Noéaj sabia que el diluvio llegaba al mundo debido a que “toda
carne desvio su naturaleza” y debido a que no se encontraban
enarmoniay unidad. Esta falta de fraternidad era tal que siuno
codiciaba el objeto de su compafiero, lo tomaba para si, sin
ninguna contemplacién en absoluto, como si nunca le hubiera
pertenecido al préjimo. Tenian la mala cualidad de robarse
mutuamente dia a dia, como dice el versiculo: “Y se llend la
tierra de robo” (Bereshit 6:11). Siendo asi, no habia unidad
entre los hombres.

Podemos decir que la palabra en hebreo para cuervo (orev)
esta relacionada con la palabra en hebreo para garante (arev),
como dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria: “Todos los
miembros del Pueblo de Israel son garantes unos de los otros”
(Tratado de Shevuot 39a); por lo tanto, Noéaj quiso enviar al
cuervo — cuyo nombre contiene una implicacion de garan-
tia— y no esperd una sefial por parte de HaKadosh Baruj Hu,
por cuanto quiso insinuar al mundo que sélo por medio de la
garantia mutua vy la fraternidad el mundo puede existir, y si no
fuera por ello vendria un diluvio y erradicaria toda existencia. No
obstante, el cuervo no estaba dispuesto a completar la mision
por cuanto tuvo miedo por su pareja, la cuerva, respecto de
qué seria de ella. El cuervo sabfa que el diluvio habia venido al
mundo debido a que toda carne habia desviado su naturaleza,
por lo tanto, quiso permanecer con vida y no cumplir tal mision
suicida que le encomendd Néaj, para que su pareja no se fuera
con otra especie y el mundo comenzara nuevamente a degene-
rarse. Asi es que HaKadosh Baruj Hu consintié con la posicion
del cuervo, y le reservo otra mision para el futuro, ya que sabia
que la intencion del cuervo era para bien.

Esto también sirve de respuesta a la pregunta del Admor de
Sanz, de por qué el cuervo no estaba dispuesto a completar dos
misiones —su mision en el arca y la otra mision en el futuro—,
pues, en verdad, él podia realizar ambas misiones, pero temid
morir en el cumplimiento de la primera, a raiz de lo cual su
pareja se saldria de su camino natural, retornando la situacion
del mundo a la misma que ocasiond el diluvio. De modo que
se negd a cumplir la mision encomendada por Néaj. Esto es
enormemente sorprendente, el hecho de que los animales que
estaban en el arca sabian por qué el mundo habia sido destruido
y conocian la condicién actual para la existencia; mientras que,
por otro lado, Jam, el hijo de N6aj, corrompid su conduccion
aun cuando estaban todos dentro del arca, mientras todavia
estaba cayendo el diluvio.

Noaj no se conformd con intentar enviar al cuervo, pues
cuando vio que no pudo transmitir el mensaje de unién y
fraternidad por medio del cuervo, envio a la paloma, la cual
se asemeja a la congregacién de Israel. De paso, la misma
expresion “congregacion de Israel” denota unidad, y también
es sabido mundialmente que la paloma es sinénimo y simbolo
de pazy fraternidad.




El mejor regalo

El sefior Moshé Gopes de México —
gue viva muchos buenos afios— siempre
me recibe con la misma gran calidez con
la que acostumbra a recibir a todos sus
huéspedes. El se preocupa por atender-
me de la mejor manera posible, logrando
gue me sienta sumamente comodo, y no
espera recibir nada a cambio.

En una oportunidad, antes de aban-
donar su hogar, me senti obligado a
darle un regalo en agradecimiento por
el maravilloso recibimiento que habia
experimentado. ¢Pero qué le podia
ofrecer? Todo lo que pudiera darle no
era nada comparado con la bondad que
me habia brindado. Por eso le pedi a Dios
gue me diera una buena idea respecto
a la manera en que podia manifestar mi
agradecimiento a mi anfitrion.

Esa misma noche tuve un suefio. Mi
padre se presenté ante mi y me dijo
que habia algo que podia hacer por mi
anfitrién. Su hija estaba sufriendo de
una seria enfermedad intestinal y era
necesario que la operaran de inmediato.
Sus padres desconocian aun la existencia
de la enfermedad. Debia informarles al
respecto para salvar la vida de la nifia.

Al despertarme por la mafiana recordé
el suefio, pero dudé en ir a hablar con el
sefior Gopes. A menudo, los suefios son
obra de laimaginacion... Tal vez mi suefio

Haftara

Siguiendo sus Huellas

Chispas de fe y confianza de las notas personales
de Morenu veRabenu Rabi David Janania Pinto shlita

no tenia ningun sentido. Me mantuve
callado.

Ese dia, en la casa de la familia Gopes,
tuvo lugar una reunién de Rabinos. De
repente, senti una fuerte obligacion de
revelar de inmediato mi suefio. Com-
prendi que si llegaban a descubrir que
la nifia estaba muy enferma y yo callaba
ese conocimiento, no me lo podria per-
donar. Y si en verdad no era cierto, équé
podia perder? Que la llevaran al hospital
por una falsa alarma no le provocaria
ningun dafo.

Llamé a un costado al sefior Gopes y
le dije: “Lleven de inmediato a su hija a
la sala de emergencias” y le conté los
detalles de mi suefio. Al oir la urgencia
en mivoz, partieron de inmediato hacia
el hospital. Aproximadamente, una hora
mas tarde, me llamo por teléfono y su-
mamente emocionado me dijo: “jRabi
David! jSu suefio era cien por ciento
cierto! iDe haber esperado mas, la vida
de mi hija hubiera estado en peligro!
Los médicos la llevaron de inmediato al
quiréfanoy ahora mismo estan tratando
de salvar su vida”.

Gracias a Dios, a la mafiana siguiente,
la nifia abrié los ojos y su padre me lo
agradecidé efusivamente. Con la voz
ahogada por las lagrimas, me dijo: “Rabi
David, ha salvado la vida de mi hija. Es el
mejor regalo que pudo haberme dado”.

-

La Haftara de la semana:

“Co amar Hashem: ‘Hashamaim kis-i" (Yeshaya 66).
La relacién con la parasha: Rosh Jodesh jeshvan coincide con este

Shabat, porlo que estd relacionado con el versiculo que se encuen-
tra en la Haftard: “Y serd que cada mes, y cada Shabat, vendra toda
persona a prosternarse delante de Mi”, lo cual es parte del tema
de Rosh Jédesh y Shabat.

SHEMIRAT HALASHON

Merece ser arrojado a los perros

Palabras de los Sabios
El Tzadik puede anular los malos

decretos
“Una ventana hards al arca” (Bereshit 6:16).

En el libro Toldot Yaakov VeYosef, se cita, en nom-
bre de su maestro, el Baal Shem Tov, ziaa, el secreto
por el cual el Tzadik puede anular los malos decretos.

A primera vista, podemos preguntar: écémo
puede un Tzadik anular el decreto impuesto por
Hashem Yitbaraj mismo? Podemos responder que
el decreto del juicio estd compuesto de letras, y el
Tzadik puede hacer una nueva composicion de esas
mismas letras. Por medio de sus plegarias y gracias
a su rectitud, él puede, por ejemplo, reacomodar
las letras de tzara (‘angustia’) y obtener la palabra
ratza (‘aceptd’).

Eso mismo es lo que dijeron nuestros Sabios, de
bendita memoria, en el Tratado de Sanhedrin, 44b:
“Dijo Rabi Eliézer: La persona debe adelantar la ple-
garia a la angustia”, ya que por medio de la plegaria
cambia las letras de tzard a ratza.

Con base en este fundamento, el autor explica
aquello que esta escrito: HaKadosh Baruj Hu se di-
rigid a Néaj, quien fue el Tzadik de su generacion, y
le hizo saber que él podia atenuar la ley por medio
de la reacomodacion de las letras, y de la palabra
tzard (‘angustia’) podia formar la palabra tzéhar
(‘ventana’); eso es lo que quiere decir el versiculo:
“una ventana haras al arca”, es decir, que de la pa-
labra tzard hiciera la palabra tzéhar.

En esta misma nocion, explicd el Rav HaKadosh,
Rabi Shimon de Iroslav, el versiculo en Tehilim
(33:18): “He aqui que el ojo (ain) de Hashem se di-
rige a los que le temen, a los que ansian Su bondad,
para que los salve de la muerte, y los haga vivir [res-
catandolos] de lahambruna”. La intencién de la frase
“He aqui que el ojo de Hashem se dirige a los que
le temen” es que a los que le temen (los Tzadikim),
HaKadosh Baruj Hu les da la letra ain (cuyo nombre
es homofono a la palabra en hebreo para ‘ojo’), para
que la anexen a la palabra mavet (‘muerte’), y asi
formen la palabra maot (‘monedas’); y, asimismo,
de la palabra raav (‘hambruna’) saquen la letra
ain, quedando sélo la palabra rav (‘mucho’) y

asi resultan las palabras maot rav, que quieren

decir ‘muchas monedas’; de esta forma se
atenua el decreto de muerte, y se tiene el
mérito de una vida sana con sustento. Y asi,
el versiculo termina diciendo “que los salve
de la muerte, y los haga vivir [rescatandolos]
de la hambruna”.

Dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria: “El chisme mata a tres personas: al que
lo relata, al que lo acepta y a aquel de quien se habla; pero aquel que acepta el chisme
es mas afectado que aquel que lo relata”.

Y dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria: “Todo el que relata un chisme, y todo
el que lo acepta merece ser arrojado a los perros, pues dice el versiculo: ‘no cargues con

"

un rumor vano’, lo cual es seguido del versiculo: ‘a los perros, arréjalo’”.



iJazak uvaruj!

Plegaria por un lado y accidn por el otro

Tres veces al dia estamos de pie en el Bet HaKnéset y, entre otras,
pedimos tres cosas en nuestras plegarias:

“..posa en Tu ciudad, Jerusalem, tal como dijiste”.
“.. que el brote de David, Tu siervo, surja pronto”.
“..y retorna el servicio a la Casa de Tu aposento”.

También en el Bircat HaMazdn, suplicamos cada dia: “Y reconstruye
a Jerusalem, la ciudad sagrada, pronto, en nuestros dias”; ademas,
las plegarias que decimos en Musaf de Shabat, en las festividades
y en Rosh Jédesh tratan particularmente de la peticion de que sea
reconstruido el Bet HaMikdash y retorne el servicio sagrado a su lugar.

No obstante, tenemos claro que la reconstruccion del Bet HaMik-
dash depende de nuestras cualidades. iEl retorno del servicio sagrado
depende de nosotros! Para que merezcamos ver la reconstruccion
de |la Casa de nuestro Dios en su respectivo lugar, y ver a los cohanim
realizar su servicio, y a los leviim cantar sus salmos, debemos hacer
una cosa: desarraigar el odio infundado que ocasiond la destruccion
del Templo, y cambiarlo por el amor al compafiero.

Y en efecto, cuando luego de nuestros ciento veinte afios de vida
estemos delante del Tribunal Celestial, rindiendo cuentas sobre
nuestras acciones, indudablemente nos preguntaran: “é Ansiaste la
redencién?”. Esta es una de las preguntas que le formulan a la persona
cuando estd en su juicio, como lo relata el Talmud, en el Tratado de
Shabat 31a. ¢Y qué responderemos?

No cabe duda de que responderemos que definitivamente la an-
siamos; de que tres veces al dia rezamos por la redencion; de que
innumerables ladgrimas derramamos en las plegarias de Musaf, y
nuestros corazones se llenaron de nostalgia por el gran dia en el que
retornara nuestro Padre en los cielos a posar Su Shejind en medio de
nosotros. Esa serd nuestra respuesta.

Entonces, nos preguntaran: “Muy bien, en efecto asi rezaron.
Pero iqué pueden decir acerca de sus acciones? ¢Acaso hicieron
algo con el fin de adelantar la redencion y la reconstruccion del Bet
HaMikdash?”.

Obviamente, objetaremos: “¢ Qué podiamos hacer? La construccion
del Tercer Bet HaMikdash no dependia de nuestras manos, pues seria
construido de fuego y bajaria completamente hecho desde el cielo.
Aparte de las plegarias, nuestras manos no podian hacer nada”. A pe-
sar de esta respuesta, el Tribunal Celestial no aceptara el argumento.

Ellos nos diran que teniamos el poder de hacer mucho con el fin
de anticipar la redencion verdadera, y de que podiamos haber rea-
lizado muchas grandes acciones para construir la Casa de nuestro
Dios. Particularmente, si tan sélo hubiéramos expulsado el odio
infundado de nuestro seno, si tan sélo hubiéramos introducido en
nuestros corazones el amor por nuestro compafiero del Pueblo de
Israel, la redencion ya habria llegado hace mucho tiempo, el Bet Ha-
Mikdash habria estado establecido en su respectivo lugar, y nosotros
habriamos sido merecedores de presenciar todas las maravillas que
ello conlleva.

_jEntonces vamos a ser acusados de provocar un gran jilul Hashem
por cada dia que estuvimos en exilio y por las abundantes angustias y

~sufrimientos por los que pasa el Pueblo de Israel cada dia en el exilio!
PR . —

dremos decir? éQué podremos responder?
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Del Tesoro

Al hombre se lo acusa de no aprovechar
todo su potencial

“Nodaj fue un hombre justo, perfecto fue en sus generacio-
nes” (Bereshit 6:9).

Rashi dice que hay Sabios que explican este versiculo en favor
de Néaj, y los hay que lo explican en su detrimento. Aquellos
que lo explican en su favor dicen que Ndaj fue un justo en su
generacion, la cual fue una generacion de malvados; pero si
hubiera existido en una generacion de justos, Néaj hubiera
sido un justo aun mayor. Y aquellos que explican el versiculo
en detrimento de Ndéaj dicen que si él hubiera estado en una
generacién de justos, no habria sido considerado como un
justo en absoluto; soélo en relacion con su propia generacién
es que a Ndaj se lo considera como un Tzadik.

A primera vista, falta entender como se puede explicar el
versiculo en detrimento de Ndéaj sélo por el hecho de que si
hubiera vivido en otra generacion hubiera sido menos Tzadik,
pues, después de todo, éacaso no fue un gran Tzadik? Asi lo
describen los Midrashim, que él se ocupé en el transcurso de
ciento veinte afios de la construccion del arca, y no permitié
gue su corazon se desviara detras de las tonterias que le decian
todos sus vecinos, quienes se burlaban de él y lo menospre-
ciaban. Y no sélo eso, sino que el diluvio fue llamado también
en su nombre, pues las Escrituras hacen referencia al diluvio
también como “las aguas de Noaj” (Yeshaya 54:9). Las Escritu-
ras lo toman como si él hubiera tenido la posibilidad de evitar
el diluvio, y debido a que no lo hizo, el diluvio lleva su nombre.

Mds bien, vemos de aqui un gran fundamento en el servicio
a Hashem: a pesar de que Hashem no viene con criticas contra
Sus creaciones, no obstante, HaKadosh Baruj Hu quiere que la
persona haga todo lo posible y aproveche todo su potencial
y no lo desperdicie, por cuanto el hombre fue creado con
las fuerzas con las que él puede servir a HaKadosh Baruj Hu.
Siendo asi, la persona tiene la obligacion de utilizar todas sus
fuerzas en el servicio a Hashem Yitbaraj. Este fue el argumento
en contra de Néaj.

Se esperaba de él que se levantara e hiciera todo lo posible
por hacer retornar al mundo en arrepentimiento, y debid tra-
tar de influenciarlos con la gran fuerza que para ello poseia;
asimismo, debia haberse prosternado delante de Hashem con
suplicas para que se apiadara de la gente de su generacion,
que los perdonara por sus faltas. Este fue el gran argumento en
contra de Ndaj, ya que, en realidad, él fue una gran persona que
tenia el poder de influenciar. Siendo asi, indudablemente, debia
haberse esforzado en dirigirse a la gente de su generacién y
convencerlos de arrepentirse. Al no haber hecho lo suficiente
por aquella generacion, y no haber usado todas sus fuerzas,
pesaba sobre él la critica de que podia haber corregido a la
generacion; al no hacerlo es como si el diluvio hubiera venido
por causa suya, y por ello lleva su nombre: “las aguas de Noaj”.



Aun cuando
duele, hay que ser
meticulosos en cuanto
a tono y volumen

“El fin de todo ser viviente
ha llegado delante de Mi; se
la tierra de robo” (Bereshit 6:13).

Ilenéd

En el libro Jaim sheyesh bahem, se habla acerca
del Admor, Rabi Shem de Kaloshitz, zatzal, quien
solia sumergirse cada noche en un mikvé antes
de su orden de estudio. A la una de la madru-
gada se dio cuenta el Rabi que su ayudante se
habia quedado dormido, por lo que decidio ir al
mikvé solo.

En su camino, sumergido aun en sus pensamien-
tos elevados, tropezé con algo, cayd y se rompid
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una de las costillas. A pesar de que ello ocasiond
que estuviera postrado en cama por muchos dias,
aunado a dolores terribles, todo ello no logré sacar
de su boca un gemido o una queja.

Sus allegados le preguntaron: “écémo puede ser
que el Rabi pueda aguantar tanto sin quejarse si-
quiera?”. Aesto, él les contestd: “Yo temo de aquello
que dijo Rabi Pinjas de Koritz: ‘La persona que se
queja mas alla de lo que corresponde seguin su dolor,
transgrede, aunque en un minimo, la prohibicion
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de mentir’”.

Siendo asi, entonces, podemos decir que el pecado
de la generacion del diluvio fue que clamaron mas
de lo que debian clamar, transgrediendo la prohibi-
cién de mentir.

Absolutamente imposible

Uno de los dias de la hiluld de Rabi Jaim HaGadol,
una mujer relatd esta increible historia:

Un afio antes ella sufria un grave problema en los
ojos, el cual, eventualmente, llevaria a su ceguera. Ella
visité a uno de los mas destacados oftalmdlogos, quien
le dijo que consideraba que su sufrimiento se debia a
un problema médico en particular, el cual sélo podia
remediarse a través de una cirugia.

La mujer estaba muy asustada y decidio ir a pedir la
bendicion de Morenu veRabenu, Rabi David Pinto. Rabi
David le aconsejé que comenzara a cumplir mitzvot y
de esa forma tendria el mérito de que Rabi Jaim Pinto
la protegiera y la curara.

Ella hizo caso y comenzé a observar escrupulosamen-
te las mitzvot, creyendo sinceramente que el mérito
del Tzadik lograria curarla. El dia de la cirugia el médico
ordend que le hicieran algunos estudios preliminares.
Y entonces ocurrid algo increible. Las pruebas con-
firmaron que no precisaba ninguna cirugia. Esto era
algo extraordinario y absolutamente imposible bajo
circunstancias normales.

Rabi David declard: “Vemos aqui que Dios puede
alterar el orden de la naturaleza. Todas las dificultades

le llegan a la persona solamente para que ella vuelva
en teshuvd. Cuando la persona finalmente vuelve en
teshuvad, Dios le quita los problemas y los sufrimientos
de una forma sobrenatural”.

En esta misma linea, nos cuenta Morenu veRabenu
el siguiente relato:

El mérito de los tefilin

En Nueva York, habia un hombre que se estaba vol-
viendo ciego. Los médicos no sabian como ayudarlo
ante la crisis que enfrentaba. En consecuencia, fue a
pedir una bendicion de Morenu veRabenu.

Cuando Rabenu le pregunté si se colocaba regular-
mente los tefilin, él respondid negativamente.

Morenu veRabenu le aconsejo: “Comience a colo-
carse los tefilin cada dia y entonces el mérito de Rabi
Jaim Pinto lo protegerd y se curara completamente”.

Posteriormente, esta persona contd que desde el
dia en que comenzd a colocarse los tefilin, su visidn
comenzd a mejorar. Cada dia veia mejor, hasta que
finalmente logrd ver normalmente.

Su explicacién dejo aténitos a los médicos: “Lo que
me curd fue el mérito de colocarme cada dia tefilin,
tal como me ordend hacerlo Rabi Pinto”.



