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El pecado del becerro de oro

“Vio el pueblo que Moshé se demoré en bajar
de la montana y se reunio el pueblo donde Aha-
ron, y le dijeron: ‘Levantate; haznos un dios que
vaya delante de nosotros, porque este Moshé,
el hombre que nos saco de la tierra de Egipto,
no sabemos que ha sido de él’””

(Shemot 32:1).

Al observar los versiculos de la parasha, surge
una gran dificultad: écomo se puede explicar que
el Pueblo de Israel llegd a un nivel tan bajo que so-
licitd hacer el becerro de oro?, jsiles acontecieron
gigantescos y temibles milagros! jEl Mar Rojo fue
partido para ellos y pudieron ver con sus propios
ojos la Providencia con la que Hashem dirige el
mundo! Ademas, en su paso por el desierto, vieron
la columna de nube y la de fuego que iban delante
de ellos; con esto tuvo que habérseles agudizado
la diferencia entre la luz y la oscuridad, y poder
apreciar la recompensa de aquellos que estudian
Tord, asi como el castigo de los que reniegan de
ella. Siendo asi, écémo pudieron haber transgredi-
do de tal forma con el becerro de oro?

Esto se puede explicar seguin lo que se dijo acerca
de Noaj (Bereshit 6:9): “Con Elokim anduvo Noéaj”.
De esto se entiende que HaKadosh Baruj Hu anduvo
delante de Noaj y le ilumind el camino por el cual
debiair. En contraste, el nivel de Abraham Avinu era
incomparablemente superior, por cuanto él anduvo
delante de Hakadosh Baruj Hu y no necesité que El
lo ayudara a conducirse, sino que Abraham trabajé
sobre su persona para alejarse de las vanidades del
mundo. Segun esto podemos explicar que el Pueblo
de Israel quiso que HaKadosh Baruj Hu fuera de-
lante de ellos, a pesar de que ya habian recibido la
Tord, sobre la cual estd dicho (Yeshaya 48:8): “E ira
delante de ti tu justicia”. La Tord protege y salva, y el
Pueblo de Israel no tenia que llegar a pedir eso, sino
gue tenian que aprender de su patriarca Abraham,
guien no pidio la ayuda de su Creador, sino que él,
por si mismo, anduvo delante de El, mucho antes
de que la Tora fuera recibida. Siendo asi, con mas
razoén los Hijos de Israel, que ya habian recibido la
Tord, y la Tord tiene el poder de proteger y salvar a
la persona, ellos debian haber continuado yendo
con sus propias fuerzas.

Este requisito de los Hijos de Israel surgié de la
pregunta “¢Ddénde estd Moshé?”. Ellos no podian
existir siquiera por un momento, por su propia
cuenta, por lo que de inmediato pidieron un di-
rigente, a pesar de que la persona debe resistir,
aun en los momentos dificiles. Y no se puede decir
gue, cuando el Rabino de la sinagoga se abstiene
de llegar por fuerza mayor, de inmediato todos se

desconectaran, con el pretexto de que como el
Rabino no se encuentra presente tampoco ellos van
a estar; mas bien, tienen que incorporarse, resistiry
continuar con el estudio y el rezo, a pesar de todo.

Y la pregunta que formuld el Pueblo de Israel
—“iDoénde estd Moshé?”— no tenia lugar, e inclu-
so estaba prohibido siquiera formularla. El hecho
de que la hubieran preguntado fue para ellos un
obstdculo, una piedra en el camino. Dicha pregunta
surgid del hecho de que querian continuar con la
cultura egipcia, a pesar de que se les habia dicho
gue retiraran sus manos de la idolatria; y esa cul-
tura, de dioses extrafios, que vieron en Egipto, fue
la que los hizo tropezar, pues no se habian desco-
nectado de ella por completo.

Mi ancestro, el Tzadik, Rabi Yeshaya Pinto, ziaa, se
explaya en su libro Késef Nivjar, acerca del tema de
estudiar Torda en nombre del estudio de la Tora. Ahf
cita que la persona que estudia Tora y la practica
tiene el mérito de poder salvarse por el estudio de
la Tord misma; sin embargo, si la persona estudia
la Tora con algun interés, no merecera ser salvada
por ella en absoluto. La persona debe aprender de
esta verdad y reforzarse en el estudio desinteresado
de la Tora, ya que solo ella puede salvarlo de su
sufrimiento en el momento de necesidad. Y podria
ser que el estudio de la Tora del Pueblo de Israel,
antes de recibir la Tora, no fue desinteresado. Por
lo tanto, la Tora no tuvo el poder de salvarlos del
pecado del becerro de oro. Una prueba de que
su estudio no fue desinteresado la encontramos
cuando Moshé no descendid de la montafia; de
inmediato, ellos pidieron un dios extrafio que an-
duviere delante de ellos.

Segun lo dicho, se puede dar una circunstancia
enlaque una persona entra al Bet Haknéset a rezar,
pero al salir se dirige a ver cosas prohibidas. Todo
esto, épor qué? Porque su rezo no fue verdadero,
con intencion, sino que se tratd sélo de una simple
palabreria que no produjo ninguna influencia en él
en absoluto.

Cuando a una persona se le ensucian las ropas
que lleva puestas, procura limpiarse por encima,
pero en la tela quedan rastros de la suciedad. Asi
es en lo que respecta al pecado, que no basta con
limpiarlo por encima, sino que hay que arrancarlo
de raiz, de modo que no quede huella alguna. Por
eso Moshé quemo el becerro de oro, y no le basté
con hacerlo desaparecer utilizando el Nombre
Sagrado de Hashem, ya que una mancha mala hay
que quitarla del todo, y laincineracion del becerro
de oro simbolizé una destruccion comple




Los actos de los padres son una senal
para los hijos

En una oportunidad, mi sagrado padre estaba viajando desde Marruecos hacia
Eretz Israel. De repente. se dio cuenta de que no tenia su maleta, en donde llevaba
todo su dinero y su pasaporte. Eso e provocd un gran sufrimiento.

De inmediato, elevd sus siplicas a Dios, pidiendo que el mérito de su padre,
Rabi Jaim Pinto, o protegiera y que su maleta permaneciera intacta.

Sus plegarias fueron efectivas. Mi padre regresa a donde habia estado antes
y alli encontrd la maleta, exactamente en donde la habia dejado.

Afios mas tarde, yo viajé a Paris. Al desembarcar habia un gran tumulto.
Muchas persanas querian subir al tren y hubo muchos empujones. Al tratar de
bajar del tren, antes de que cerraran las puertas, olvidé llevarme mi maleta en
|a cual tenia divré Tora, dinero, pasaportes y documentos oficiales que eran
NECESarios para ese Viaje.

Sdlo me di cuenta de que no tenfa la maleta un rato més tarde. Me angustié.
Lamenté haber perdido los numerosos diveé Toré en los cuales habfa invertido
tanto esfuerzo. Se trataba de las adguisiciones espirituales que logré en este
mundo, las cuales me acompafiaran al final de mi viaje y hablarén en mi defensa
en el Mundo Venidero. En cambio, la pérdida de dinero y de pasaportes solamente
constituye un inconveniente y un dolor de cabeza en este mundo.

Tal como lo habia hecho mi padre, me dirigi a Dios pidiéndole que me permitiera
encontrar mi maletin por el mérito de mis sagrados antepasados. Regresé al lugar
donde pensé que |o habia dejado y alli estaba, intacto, esperando pacientemente
mi regreso.

Mis acompafiantes ya habian dado la maleta por perdida y me dijeron que no
habia ninguna posibilidad de recuperarla. Imaginen su sorpresa al verme llegar
con el maletin en la mano. iPensaron que sus ojos |os engafiaban! Encontrar la
maleta en medio del caos que reinaba en la terminal de trenes fue un milagro
de gran envergadura.

Yo también me sorprendi ante |o ocurrido. En la estacion de trenes, pasan
miles de personas por hora. &Camo puede ser posible encontrar una maleta en
medio de toda esa voragine? &Y como es posible que nadie mas hubiera visto
la maleta olvidada?

Debemos acostumbrarnos a creer sin duda alguna que, si El lo desea, Dios
puede hacer cualquier cosa, incluso aquello que contradice el curso normal de los
acontecimientos, volviendo ciegos a quienes ven, tal coma dice el versiculo: “Tienen
ojos, pero no pueden ver". De esta forma, recuperé mi maletin y sequf mi camino.

“Vayishlaj Aj-av” (Melajim 1 18).
La relacion con la parasha: La Haftara relata

acerca del reproche que le hizo el Profeta Eliahu
al pueblo que, a pesar de creer y servir a Hashem,

adoraban idolos y les hacian ofrendas;
asimismo, nuestra parasha trata del
reproche de Moshé Rabenu al pueblo
por haber realizado el becerro de oro.

SHEMIRAT HALASHON

Todos por igual ante la ley

Esta prohibido chismear incluso acerca de un ignorante, pues él también esta incluido en el
Pueblo de Hashem, el Ejército que El sacd de Egipto. Con mds razén, esta prohibido chismear
acerca de un Talmid Jajam; el castigo para quien lo haga serd mucho mas grande. Nuestros
Sabios, de bendita memoria, dijeron que todo el que chismea acerca de un Talmid Jajam aca-
bara en el Guehinam. Simultdneamente, el que chismea acerca de un Talmid Jajam se incluye
entre los que denigran a los estudiosos de la Tord; y es sabido lo grande que es el castigo de
aquel que menosprecia a un Talmid Jajam, de quien el versiculo dice: “Pues la palabra de Has-
hem menosprecid, etc., definitivamente serd desconectada aquella alma”, —jas veshalom—.

Siguiendo sus Huellas

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

Por Qué Yehoshiia no hizo
una manifestacion

“Su asistente, el joven Yehoshua bin Nun, no se movia
de dentro de la tienda” (Shemot 33:11).

Nuestros Sabios, de bendita memoria, enumeran
cuatro cosas que necesitan refuerzo, y una de ellas es el
estudio de la Tora. Nuestros Sabios dedujeron esto de lo
que dice el versiculo acerca de Yehoshta bin Nun (1:7):
“Tan sélo sé fuerte y ten coraje”, y con “sé fuerte” se hace
referencia a reforzarse en Tora (Tratado de Berajot 32b).

Pregunté el Gadn, Rabi Jaim Pinjas Sheinberg, zatzal,
Rosh Yeshiva de Tora Or: “Y, en verdad, hace falta com-
prender algo, pues si Yehoshua era un joven que ‘no
se movia de dentro de la tienda’, épor qué necesitaba
reforzarse?”.

Dijo el Gadn que la respuesta se encuentra en las
palabras de Rashi sobre lo que dice el Talmud que hay
“cuatro cosas que necesitan refuerzo”: la persona debe
reforzarse en ello constantemente, con todas sus fuer-
zas; no se trata de volver a tomar fuerzas una vez que
se debilitd y cayd, sino que el refuerzo necesario que
debe realizar cada persona —incluso el mas grande de
Israel— es el no permitirse aflojar. Incluso Yehoshua bin
Nun necesitd de refuerzo para permanecer en el nivel de
“joven que no se movia de dentro de la tienda” en toda
circunstancia en que se encontraba, ya sea dirigiendo al
pueblo o batallando las guerras santas. Con mas razdn,
toda persona de Israel debe cuidarse de permanecer en
el estudio de la Tora segun su nivel todos los dias de la
vida, y no moverse de él.

A pesar de lo dicho, cabe preguntar: écomo encajo
este versiculo aqui, en medio del pecado del becerro
de oro?

Sobre este interrogante, respondid el Gadn, Rabi Naf-
tali Tzvi Yehuda Berlin, zatzal —el Netziv de Volozhin—,
que la Tord escribi¢ intencionalmente dicho versiculo
aqui, para ensefiarnos que, a pesar de que aquel fue
un momento de tumulto y confusién en el Pueblo de
Israel —ya que el Satdn les habia mostrado una vision
de que Moshé habia muerto, y que su camilla la llevaban
los angeles por el cielo—, aun asf, Yehoshta permanecid
fiel e inmovible en medio de la tormenta, y por medio
de dicha fidelidad se mantuvo como el “joven que no se
movia de dentro de la tienda”.

Siguiendo la linea de esta explicacién, dijo Maran, el
Gadn, Rabi Jaim Kanievski, shlita, en nombre del Gadn,
Rabi Naftali Tzvi Rif, zatzal, nieto del Gadn, Rabi Refael
Shapira de Volozhin, zatzal —quien en sus Ultimos afios
vivio en Bené Berak—, que la Tora viene a ensefiarnos
que, a pesar de que Yehoshua era el gran alumno de
Moshé Rabenu, y que quizé lo que tenia que haber hecho
en ese momento era levantarse y hacer una manifesta-
cion de repudio por el
ultraje al honor
de la Tord que
implicaba el
becerro de
oro, aun

asi, se
sento
a es-
tudiar,
para en-
sefiar-
nos que
lalabor de
los Talmidé

Palabras de los Sabios

Jajamim es Unicamente sentarse y estudiar Tord, y no
dedicarse a manifestaciones ni protestas.

La labor de decidir por qué y como manifestarse o pro-
testar esta en manos de los dirigentes de la generacion
y no en las de los alumnos, pues su labor es distinta, y
radica en dedicarse y esforzarse en la sagrada Tord, que
es nuestra vida y es lo que extiende nuestros dias.

—-Por qué Yehoshua no hizo una manifestacion

“Su asistente, el joven Yehoshua bin Nun, no se movia
de dentro de la tienda” (Shemot 33:11).

Nuestros Sabios, de bendita memoria, enumeran
cuatro cosas que necesitan refuerzo, y una de ellas es el
estudio de la Tord. Nuestros Sabios dedujeron esto de lo
que dice el versiculo acerca de Yehoshta bin Nun (1:7):
“Tan solo sé fuerte y ten coraje”, y con “sé fuerte” se hace
referencia a reforzarse en Tora (Tratado de Berajot 32b).

Pregunto el Gadn, Rabi Jaim Pinjas Sheinberg, zatzal,
Rosh Yeshiva de Tora Or: “Y, en verdad, hace falta com-
prender algo, pues si Yehoshua era un joven que ‘no
se movia de dentro de la tienda’, ¢por qué necesitaba
reforzarse?”.

Dijo el Gadn que la respuesta se encuentra en las
palabras de Rashi sobre lo que dice el Talmud que hay
“cuatro cosas que necesitan refuerzo”: la persona debe
reforzarse en ello constantemente, con todas sus fuer-
zas; no se trata de volver a tomar fuerzas una vez que
se debilitd y cayo, sino que el refuerzo necesario que
debe realizar cada persona —incluso el mas grande de
Israel— es el no permitirse aflojar. Incluso Yehoshua bin
Nun necesité de refuerzo para permanecer en el nivel de
“joven que no se movia de dentro de la tienda” en toda
circunstancia en que se encontraba, ya sea dirigiendo al
pueblo o batallando las guerras santas. Con mads razén,
toda persona de Israel debe cuidarse de permanecer en
el estudio de la Tora segun su nivel todos los dias de la
vida, y no moverse de él.

A pesar de lo dicho, cabe preguntar: écomo encajo
este versiculo aqui, en medio del pecado del becerro
de oro?

Sobre este interrogante, respondid el Gadn, Rabi Naf-
tali Tzvi Yehuda Berlin, zatzal —el Netziv de Volozhin—,
que la Tord escribi¢ intencionalmente dicho versiculo
aqui, para ensefiarnos que, a pesar de que aquel fue
un momento de tumulto y confusion en el Pueblo de
Israel —ya que el Satdn les habia mostrado una visiéon
de que Moshé habia muerto, y que su camilla la llevaban
los angeles por el cielo—, aun asf, Yehoshta permanecid
fiel e inmovible en medio de la tormenta, y por medio
de dicha fidelidad se mantuvo como el “joven que no se
movia de dentro de la tienda”.

Siguiendo la linea de esta explicacién, dijo Marén, el
Gadn, Rabi Jaim Kanievski, shlita, en nombre del Gadn,
Rabi Naftali Tzvi Rif, zatzal, nieto del Gaodn, Rabi Refael
Shapira de Volozhin, zatzal —quien en sus Ultimos afios
vivio en Bené Berak—, que la Tora viene a ensefiarnos
que, a pesar de que Yehoshua era el gran alumno de
Moshé Rabenu, y que quizé lo que tenia que haber hecho
en ese momento era levantarse y hacer una manifesta-
cion de repudio por el ultraje al honor de la Tord que
implicaba el becerro de oro, aun asi, se sento a estudiar,
para ensefiarnos que la labor de los Talmidé Jajamim es
Unicamente sentarse y estudiar Tord, y no dedicarse a
manifestaciones ni protestas.

La labor de decidir por qué y como manifestarse o pro-
testar esta en manos de los dirigentes de la generacion
y no en las de los alumnos, pues su labor es distinta, y
radica en dedicarse y esforzarse en la sagrada Tora, que
es nuestra vida y es lo que extiende nuestros dias.



Hasta ahora aprendimos acerca de la cualidad de amar a todo miembro de
Israel. Ahora debemos aclarar el otro lado de la moneda: qué se considera el
odio del que |a sagrada Tora nos ordend alejarnos por completo.

Aveces, las personas se equivocan pensando que no odian a ningiin miembro
de Israel. Aman a todo judio, tal cual como es; pero hay judios con quienes,
simplemente, “no se llevan”. No es que los odian —jalila—, sino que no quieren
ningun contacto con ellos.

Lo que lleva a esta situacion pueden ser varios factores diferentes, que sur-
gen como resultado de una discusién “amistosa” que reveld cierto aspecto de
la persona, o como resultado de una simple friccién entre vecinos, o incluso
como resultado de una posicion “ideoldgica”.

El Jafetz Jaim en Ahavat Israel cita lo que dice el Talmud en el Tratado de
Sanhedrin (27b) que aquel que ama y aquel que odia no estan calificados
para juzgar uno a otro, ni para testificar uno contra otro, y la Mishna explica
las cualidades de cada uno de éstos: se llama “que ama” a aquella persona
gue apadrina a otra; se llama “que odia” a aquella que tres dias no le dirigid
la palabra a otra por enemistad”.

Se trata aqui de dos personas buenas, que nunca pensaron en ofender-
se la una a la otra. ¢Pero qué pasé? Simplemente, “no se llevan”... Hubo
entre ellos algln resentimiento que causé que ambos se distanciaran el
uno del otro. A pesar de ello, el Talmud nos aclara que se considera que
ellos se “odian”, al punto que son sospechosos de testificar falsamente
por el odio que sienten.

Con todo eso, una cosa esta clara: aquella persona que “no se lleva” con
su compafiero por algun resentimiento que haya entre ellos —motivo por el
que “mantiene distancia” de su compafiero y se abstiene de hablarle—, se
considera que es una persona que odia. Y si es considerada que odia en cuanto
a testificar o juzgar se trata, igualmente es considerada que odia en cuanto a
la prohibicion de “No odies a tu hermano en tu corazén”, la cual transgrede
en cada momento.

Aln mas, acerca del versiculo en Vaikra (19:17) “No odies a tu hermano en
tu corazon”, el sagrado Or Halaim dice: “Vemos una definicion mas amplia de
lo que es el ‘odio’. Pues, por lo visto, habria sido mejor que la Tord escribiera
‘no odies en tu corazon a tu hermano’, definiendo primeramente la particu-
laridad del odio: que no sea ‘en tu corazén’, y solo después definir quién es
la persona a la que esta prohibido profesar ese odio, que no es otro sino ‘tu
hermano’. ¢ Por qué, entonces, cambid aquel orden?”.

Responde el Or Halaim: “En efecto, la intencidon del versiculo es hacernos
saber la medida del odio que Hashem ordena evitar. La persona no debe decir
gue lo Unico a lo que se llama “odio” es al odio neto —es decir, el odio por el
gue se desea hacerle un mal o avergonzar al compafiero— y que el hecho de
alejar en el corazon a cierta persona no se llama odio. Por esto, el versiculo
astutamente escribié ‘no odies’ seguido de ‘tu hermano’; esta yuxtaposicion
quiere ensefiarnos que la medida de odio que Hashem ordend evitar es aquella
gue siente un hermano. Toda persona que uno aleje de su corazén un poco deja

m

de estar en el nivel de ‘hermano’, y asi transgrede la prohibicién de ‘no odies’.

Es decir, la Tora da por descontado que entre todo miembro de Israel debe
haber amor y fraternidad tal como la hay entre los hermanos. Toda circuns-
tancia en la que se cred un alejamiento entre una personay su compafiero, al
punto que no hay entre ellos una fraternidad firme como la de dos hermanos,
es considerada como odio, y entra en la prohibicion de “No odies a tu hermano
en tu corazén”.

Resulta, entonces, que la Unica forma en la que podemos salvarnos de trans-
gredir la prohibicion de la Tora de “No odies a tu hermano en tu corazén” a
cada momento es siendo muy meticulosos en el cumplimiento de la mitzva de

~ “Ama a tu proéjimo como a ti mismo”. Sélo por medio de inculcar en nuestros

_corazones el amor hacia toda persona de Israel —que son nuestros hermanos,

~ nuestra carne—, podremos saber que efectivamente el odio no penetra en
A ——— o —

ni establece Su campamento en nuestros corazones.
st gt S - - -

Reforzar la unidn y recibir la bendicion

Del Tesoro

El significado del medio shékel

“Le dijo Hashem a Moshé: ‘Cuando cuentes las cabezas de
los Hijos de Israel, para su recuento, cada hombre entregard un
rescate por su alma para Hashem, al contarlos; de modo que no
haya en ellos una plaga cuando los cuenten”. (Shemot 30:11-12).

La parasha de Ki Tisd empieza con la orden de Hashem a Moshé
de que exija al Pueblo de Israel que traigan medio shékel con el fin
de contarlos y saber cuantos son. El medio shékel es considerado
como una redencidn por su alma, que provee guardiay protec-
cién al Pueblo de Israel ante la plaga. Mds adelante, encontramos
que HaKadosh Baruj Hu le ordena a los Hijos de Israel acerca de
las mitzvot de Shabat, como dice el versiculo (Shemot 31:14): “Y
observaran Shabat, pues es sagrado para ustedes; el que lo profane
definitivamente morird”. Luego de esto, se menciona el pecado
de los Hijos de Israel al hacer el becerro de oro; cuando vieron
gue Moshé Rabenu se demoraba en bajar del montey —segun
sus calculos— ya habia pasado el tiempo estipulado de su per-
manencia alli, entonces ellos se apresuraron a hacer el becerro
de oro, y a nombrarlo dios y dirigente sobre ellos.

A veces, lo que tiene disponible la persona son apenas unos
cuantos centavos, y piensa que con ello no se puede lograr hacer
actos de bondad. Lo cierto es que cuando da un poco, pero de
forma constante, estd adoptando la costumbre de dar al que ne-
cesita; esto es una buena cualidad que influira sobre la persona 'y
agrandara sutemor al Cielo. Ya dijeron nuestros Sabios, de bendita
memoria, en el Tratado de Avot (3:15): “Todo es de acuerdo con
la abundancia de acciones”, sobre lo que explicé el Rambam que
es preferible que la persona abra la mano cien veces para dar
cada vez una suma pequefia que dar una gran suma de una sola
vez, ya que al dar constantemente, aun cuando se trate de sumas
insignificantes, la persona se educa a dar, y depura sus cualidades.

Lamentablemente, encontramos que las personas estan dis-
puestas a invertir muchos millones en cosas vanas —cuando todo
lo que les interesa es aumentar el materialismo que los rodea—,
pero cuando se trata de dar tzedakd o hacer actos de bondad
con su dinero, de inmediato se ponen a medir cada centavo, y se
abstienen de abrir sus bolsillos para dar de sus riquezas a quienes
estan necesitados. La persona debe prestar atencién al hecho de
gue el aumento del materialismo y la inversion del dinero en cosas
vanas logrardn hacer que descienda bien bajo, y ello se asemeja a
practicar la idolatria. En contraste, la persona que da tzedaka de
su dinero , aun cuando dé una suma pequefia, de todas formas,
el solo hecho de dar la educa y eleva su personalidad. Esta es la
conexion entre el medio shékel con el becerro de oro; estos temas
juntos le ensefian a la persona el resultado doloroso de derrochar
el dinero en vanidades, aun cuando se trata de sumas pequefias.

Estas palabras nos ensefian sabiduria y moral; a veces, el
sentimiento y entusiasmo en el servicio a Hashem se adquieren
precisamente con cosas pequefias, con cosas que se asemejan
al medio shékel, el cual, recolectado uno tras otro, tiene el gran-
dioso poder de ser el medio por el cual se compran los sacrificios
voluntarios. Asimismo, el servicio de la persona hacia Hashem se
adquiere por medio de cosas infimas, que se adquieren poco a
poco, de vez en cuando, acumuladndose en una esquina; no obs-
tante, esas pequefias cosas tienen el poder, a fin de cuentas, de
elevar a la persona.



Tribunal, o un rey.

TZEIDA LADERE]

Adelanta la medicina al golpe

El honor que debe rendirseles a los Talmidé Jajamim lo estudiaron nuestros
Sabios, de bendita memoria, de lo que relata nuestra parasha (Shemot 33:8):
“Al salir Moshé hacia la Tienda, se levantaba todo el pueblo”. De aqui apren-
dieron que la persona debe levantarse ante un anciano, un Jajam, un Jefe de

Nuestros Sabios, de bendita memoria, nos dan asi un buen consejo: honra al doctor
antes de que lo necesites, para que, almomento que lo necesites, venga en tu ayuda. Con esto quieren
decir que hay que honrar a Hashem Yitbaraj [cumpliendo Sus mitzvot], el Doctor de todo ser viviente,

antes de que llegue la angustia.

mt:és de Fe

Una de las formas de honrar a Hashem es cuando honramos a los Eruditos en Tora y
los que la estudian, como estudiaron nuestros Sabios: “[El versiculo dice:] ‘A Hashem,
tu Dios, temeras’, lo que viene a incluir a los Talmidé Jajamim”.

Le devolvieron el pasaporte
Morenu veRabenu relata una historia increible:

Mi anfitrion en Marruecos, Reb Mordejai Knafo,
tiene firme fe en Dios y en el sagrado Tzadik, Rabi
Jaim HaGadol.

Algunos afios atras me conto que su hijaiba a viajar
a Francia para dar un examen importante, pero que
de pronto descubrié que habia perdido el pasaporte.

Reb Knafo estaba preocupado por la pérdida, por-
gue sacar un nuevo pasaporte en Marruecos implica
un complejo procedimiento burocratico.

El supo lo que debfa hacer: comenzd a rezar en el
mérito del Tzadik, pidiendo encontrar el pasaporte.
Durante toda la noche encendid velas y rezé fer-
vientemente a Dios hasta que estuvo seguro de que
“alguien” llevaria el pasaporte a su casa.

Su esposa le suplicé que se fuera a dormir, pero él
se nego diciendo:

—No me iré a dormir hasta que el pasaporte no
llegue a casa.

—dCoémo va a llegar el pasaporte a casa en medio
de la noche? —le preguntd su esposa.

—Yo creo que por el mérito del Tzadik va a llegar—
le respondio.

A las tres de la mafiana, Reb Knafo oyd que llama-
ban a la puerta. Al abrir vio a un hombre marroqui
gue tenia un estuche en la mano.

Reb Knafo tomé el estuche, lo abrid y alli encontrd

el pasaporte de su hija. Con el pasaporte seguro en
sus manos, le preguntd al hombre en dénde habia
encontrado ese estuche.

—Cerca de la embajada francesa.
—¢Por qué vino a devolverlo?

—Laverdad es que no deseaba devolverlo y pensé
romperlo. Pero mi madre se me presentd en un sue-
fio y me dijo que me apresurara y devolviera el pa-
saporte a su duefio. Ella me dijo: “Si quieres honrar
a tus ancestros, ayuda a los duefios devolviéndoles
este pasaporte”.

Los arabes de Marruecos son famosos por honrar
a sus padres. Por eso él cumplié con el pedido de su
madre. Reb Knafo le entregd al hombre una suma
de dinero para compensarlo por la molestia que se
habia tomado.

Esta historia nos ensefia el poder de la fe en los
Tzadikim. Esto no es algo que ocurridé hace cientos
de afios. La verdad es que cualquier persona puede
llegar a este nivel de fe, tal como dice el Profeta
Javakuk: “La persona recta vivira por su fe”. Incluso
una persona simple puede ser considerada justa si
posee fe.

Através de la fe, la persona puede tener el mérito
de recibir grandes milagros. De otra forma, seria di-
ficil explicar lo ocurrido. Sin embargo, no es sencillo
llegar a ese nivel de fe. Es necesario trabajar mucho
para adquirirlo, reforzandose constantemente.



