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Hijo del tzadik Rabi Moshé Ahardn Pinto ztz"| y nieto del sagrado tzadik Rabi Jaim Pinto ztz"|

Boletin Semanal Sobre la Parasha

Comentario semanal de Morenu veRabenu, Rabi David Janania Pinto shlita, sobre parashat hashavua

é¢Quién subira al monte de Hashem?

“Y a los nobles de los Hijos de Israel no envio la mano,
que vieron a Dios, y comieron y bebieron” (Shemot 24:11).

En el dia de Matéan Tora (‘la entrega de la Tord’), Nadav y
Avihu y setenta ancianos (‘Sabios’) subieron y se elevaron a
un nivel alto en el cual pudieron ver a Dios. La Tora agrega
que cuando Nadav y Avihu vieron la Shejina de Hakadosh
Baruj Hu, continuaron comiendo y bebiendo, y no fueron
conmovidos por la vision de la Gloria de Hashem. Y Rashi cita
el Midrash Tanjumad que dice: “Lo observaron con corazén
altivo, en medio de comida y bebida”.

Este asunto despierta asombro y una gran dificultad, pues
éacaso se nos puede ocurrir la idea de que Nadav y Avihd
junto con setenta Sabios sagrados del pueblo comierony be-
bieron a gusto mientras tenian enfrente a la sagrada Shejina,
la Gloria de Hashem? iSi estd claro que cualquier persona,
en una situacion como esa, estaria retorciéndose de miedoy
pavor ante la sola idea de encontrarse delante de la Shejina!
¢Cémo podria una persona en esa condicion siquiera pensar
en comer o beber? Entonces, écdmo se puede pensar que
Nadav y Avihu y los Sabios, en la clspide de su elevacién y
con todas las virtudes que poseian, no sintieran temor de
Hashem y continuaran comiendo delante de El, como si
estuvieran acostumbrados a estar ante la presencia Divina?

Podemos responder diciendo que indudablemente lo
que ellos estaban comiendo no era una comida profana;
mas bien, era una comida similar a la de un korban que fue
ofrecido, como dice el Profeta (Yejezkel 41:22): “Esta es la
mesa que estad delante de Hashem”. Esto se puede compa-
rar a cuando los cohanim comian en el Bet Hamikdash: el
alimento que ingerian se consideraba como un korban, y el
cuerpo de ellos, como si fuera un altar sobre el cual se ofrecia
el korban. Asi de sagrada era la ingestién del alimento por
parte de los cohanim, al punto que el sentarse a comer se
consideraba como sentarse a una mesa delante de Hashem.

Y, de hecho, la queja contra Nadav y Avihu y los Sabios fue
porque ellos habian observado la aparicion de Hashem. En
contraste, Moshé Rabenu, en su elevado nivel, habia tenido
el mérito de poder hablar directamente con Hashem Yitbaraj,
y, de todas formas, nunca tuvo la osadia de mirarlo directa-
mente, sino que bajaba la mirada, pues Moshé sabia bien
lo que habia dicho Hashem (Shemot 33:20): “No me verd el
hombre, y vivird”; por ende, fue muy meticuloso de bajar la
vista y nunca mirar a Hakadosh Baruj Hu. Asi mismo, se cita
en los libros de los Profetas, que cuando éstos ameritaban
una vision profética de Hashem, de inmediato, bajaban la
cabezay se echaban al suelo; todo con el fin de no observar la
Shejind. Y aun cuando Moshé tuvo el mérito de ver la Shejina
de Hashem, él solo pudo ver la parte posterior de Hakadosh
Baruj Hu envuelto en Talit, debido a la gran santidad y el
temor que inspira Hashem Yitbaraj.

De acuerdo con lo analizado, la queja contra Nadav y
Avihu no fue porque comieron y bebieron, ya que aquella
ingestion fue considerada como una ingestion sagrada.
Mds bien, Hakadosh Baruj Hu fue meticuloso con ellos por
la osadia de haber observado directamente la aparicion de
la Shejind. A pesar de que los hijos de Ahardn estaban en
un nivel suficientemente elevado como para ameritar ver la
Shejina, debieron haber cedido ese mérito, honrar la Gloria
Divina y no observarla.

Se cuenta acerca de la hija del Tzadik, Ribi Jaim Pinto
Hagadol, ziaa, que un dia escuchd a su padre que estaba
estudiando Tor3d, y, junto con su voz, escuchd la voz de otra
persona estudiando con él. Habiendo escuchado que su pa-
dre estudiaba con otra persona, prepard dos tazas de café y
se las llevd. Después, cuando el Tzadik, Ribi Jaim termind de
estudiar, le preguntd a su hija si se habia fijado en el huésped.
Ella le dijo que, en efecto, lo habia visto; y |a hija aprovechd
para preguntarle a su padre por qué el huésped no habia
tomado el café que ella le habia preparado. Su padre le
contestd que no se trataba de un huésped comun, de carne
y sangre, sino, mas bien, de Eliahu Hanavi, que habia venido
a estudiar con él como javrutd. Y el Tzadik agregd que, por
cuanto ella habia visto el rostro de Eliahu Hanavi, se habia
decretado que ella falleciera el dia de su matrimonio.

A raiz de esto, el Tzadik, Ribi Jaim Pinto, rehusd escuchar
propuestas de candidatos para su hija, por el temor de que,
al dia siguiente de la boda, ella falleciera; y ya que no queria
aproximar el final de su hija, la estaba dejando soltera.

Un dia, Ribi Jaim sofié que Ribi Jalifa Malca, ziaa, le expre-
saba su deseo de casar a su nieto con su hija. En el suefio, Ribi
Jaim le contaba acerca del encuentro de su hija con Eliahu
Hanavi, y acerca del temor de casar a su hija, pues podria
morir inmediatamente después de la boda. Ribi Jalifa le dijo
que la pareja tenia que casarse, y todos tenian que rezar
para despertar la misericordia del Cielo para que la novia
permaneciera con vida después de la boda. En efecto, la
propuesta se concreto, y la pareja se casé en hora buenay
exitosa. Todos rezaron para que la pareja tuviera éxito. Y, en
efecto, las tefilot fueron recibidas y la hija tuvo el mérito de
vivir una larga vida.

Cuando escuché esta anécdota, me sorprendi. Ya que,
sea como fuere, si ella habia tenido el mérito de ver a Eliahu
Hanaviy de permanecer con vida después de eso, ello quiere
decir que ella tenia ese mérito. Siendo asi, é por qué su padre
tuvo tal reclamo contra ella y le decretd que debia morir?
Luego de pensarlo, llegué a la conclusién de que la razéon por
la que Ribi Jaim tuvo un reclamo contra su hija fue porque
ella debia haberse abstenido de entrar al cuartoy ver lo que
estaba sucediendo alli. Y esto se debe a que ella sabia que
su padre estaba estudiando solo, y que no habia ninguna
persona que hubiera entrado a la casa; por eso, ella debio
haberse abstenido de entrar y ver quién estaba estudiando
con su padre. Ella no se sobrepuso a la Inclinacién al Mal y
vio lo que no tenia que ver, por lo que le surgié el reclamo
en su contra. Hay que tener cuidado de no observar las cosas
sagradas y muy elevadas que no se pueden ver, a modo de
no ser afectado.

Por naturaleza, no habia forma por la que un hombre
hubiera podido subir al monte de Hashem y establecerse
alli, pues ese era un lugar en el que solo se podia posar
la Shejina particular de Hashem. Pero justo si la persona
se cuida del honor del Cielo y es meticulosa de no ver la
vision de la Shejina, tendrd el mérito de elevarse y engran-
decerse por medio de aquel distanciamiento y cuidado
gue tuvo, asi como encontramos con Moshé Rabenu, que
tuvo el cuidado de no deshonrar la Gloria del Cielo, y tuvo
el mérito de que Hakadosh Baruj Hu lo invitara a subir al
monte de Hashem.



Los hijos son garantes de sus padres

Conocia un judio adinerado que donaba generosamente
dinero para los necesitados, y también se dedicaba al estu-
dio de la Tora. En él, se cumplian las palabras de nuestros
Sabios: “Tord y grandeza en un mismo lugar”. Esta persona
tuvo el mérito de casar a sus hijos honorablemente y de ver
a sus nietos seguir el camino recto. De repente, la rueda de
la fortuna cambid de direccién, y este hombre perdid su
rigueza y queddé completamente empobrecido.

Todavia le quedaban en casa hijos pequefios a quienes
mantener, asi como nietos que esperaban recibir de él su
manutencién. El me pregunto:

“iPor qué me paso esto? Siempre fui meticuloso en dar
tzedaka y ayudar a mis semejantes, dando incluso mas di-
nero de lo que dejaba para mi familia y para mi. Al mismo
tiempo, siempre mantuve tiempos fijos de estudio de la Tora.
éPor qué merezco recibir una prueba tan dificil?”.

Honestamente, no sabia qué responderle. éAcaso co-
nocemos los calculos Celestiales? Pero una cosa si sabia:
habia una razon para que perdiera sus bienes. Su obligacion
moral era reivindicar el deseo de Dios y aceptarlo con amor
incondicional. ¢ Quién sabe? Quizas la pobreza habia llegado
en vez de otras tribulaciones mas dificiles que habian sido
decretadas sobre la familia. Tal vez, habia llegado para expiar
por pecados de otra encarnacion. Al analizar las pruebas de
pobreza que sus hijos y nietos deberian enfrentar, comprendi
gue se debia a que los hijos son los garantes de la persona.

Cuando alguien peca en un area, el Atributo de la Justicia
exige que sus hijos mueran, porque ellos son los garantes
de la persona. Pero Dios es absolutamente misericordioso
y le evita esa angustia. En cambio, le quita a la persona sus
bienes. Los hijos quedan sin dinero vy, de esta forma, son
considerados como muertos. De esta manera, pueden seguir
viviendo, y sirven como expiacion.

Haftard ' P~

“Vayijrot Yehoiada” (Melajim Il 11).

Siguiendo sus Huellas

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

Divré Jajamum

éEl ladrén les esta vendiendo?
“Si robare una persona” (Shemot 21:37).

El Gaodn, Ribi Ben Tzién Mutzafi, shlita, cita la profecia del Profeta Ovadia (Ovadia
1:1,5): “Un rumor escuchamos de Hashem, y un mensajero ha sido enviado entre
las naciones [...] Si es que ladrones te sobrevinieron, si es que fueron saqueadores
nocturnos, écoOmo es que permaneciste en silencio? ¢ Acaso no van a robar hasta
que les sea suficiente?”

El Rav Mutzafi pregunta, en su libro Doresh Tzidn: équiénes son los ladrones de
los que habla el Profeta?

Es obvio que los conocemos muy bien. He aqui que una persona sale de su casa
al Bet Haknéset; en el camino se encuentra con un amigo y se detiene a hablar con
él unas cuantas palabras. Cuando termina de hablar con el amigo, se apresura a ir
al Bet Haknéset. Dificilmente, llega a rezar el Shemona Esré con la congregacion.

Este hombre no ve cudl es el problema. El se excusa diciéndose: “Sali de casa a
tiempo, ¢qué culpa tengo de haberme encontrado con mi amigo en el camino? iNo
es agradable saludarlo con un simple ‘hola y adiés’! Tenia que intercambiar unas
cuantas palabras con él. Y, ademas, équé culpa tengo de que él no me dejara ir?”.

Sobre esto, le podemos preguntar a dicho hombre: si hubieras estado en camino
atutrabajo, éte habrias detenido para charlar con tu amigo? iObviamente, no! Sin
duda alguna, le habrias dicho: “Lo siento mucho, pero voy camino a mi trabajo, y
no quiero que el jefe vea que llego tarde”.

iMuy bien dicho! Pero épor qué no temes del Amo del universo como temes
del jefe de tu trabajo? ¢ Por qué cuando se trata de temas espirituales, te das todo
tipo de permisos? ¢Acaso te atreverias llegar tarde al trabajo debido a un amigo
que te “apresd” en el camino para conversar? Indudablemente, te avergonzarias
de dar ese tipo de razones para excusarte. Entonces, épor qué cuando se trata de
algo que involucra el honor del Cielo, sientes la libertad de excusarte de esa forma?

Un hombre termind su rezo de Shemoné Esré, y mientras estd diciendo “Uva
letzidn..”, se estd quitando los tefilin; y para cuando la congregacion esta diciendo
“En kelokenu, en kemalkenu...”, ya se encuentra sin talit; y para “Alenu Leshabéaj...”,
ya se encuentra con un pie fuera del Bet Haknéset. ¢ Qué se puede hacer? jEsta
apurado! Y en el camino a casa, se encuentra con un amigo; se detiene a conversar
con él, y asi, con el correr del tiempo, se le pasa un cuarto de hora. ¢ Qué paso que,
de pronto, ya no esta apurado?... Ah, es incomodo dejar al amigo con la palabra

en la boca...

Al respecto, dice el versiculo: “Si es que ladrones te sobrevinieron, si es
gue fueron saqueadores nocturnos...”; es decir, si estuvieras en medio del

camino conversando con tu amigo y, de pronto, llegaran unos ladrones y te
robaran la billetera, éacaso incluso en esa circunstancia continuarias con-
versando con tu amigo porque “te es incomodo dejarlo con la palabra en la
boca”? iEn ese mismo instante, habrias cortado la conversacion y habrias
corrido en pos de los ladrones, gritando todo el camino: “jLadron! jLadrén!”!
En ese instante, ya no hay mas vergiienza, ya no hay mas “es incomodo”; lo
gue si hay son ladrones y saqueadores, y tienes que rescatar tu billetera y
todo el dinero que te robaron.

Las congregaciones ashkenazim leen desde “Ben sheva” (Melajim 1112).

La relacion con la parasha: este Shabat es Shabat Shekalim por lo que,
ademas de la lectura que corresponde a la semana, se lee la parasha del
majatzit hashékel; y aqui reside la relacién con la Haftara, en la que se
relata acerca del tema de la donacidn de los majatzit hashékel de los Hijos
de Israel para reforzar el mantenimiento del Bet Hamikdash.

SHEMIRAT HALASHON

Si unos ladrones hubieran entrado en tu casa en medio de la noche
y te hubieran robado joyas preciadas, équé habrias hecho? Habrias
saltado de la cama y corrido por las calles descalzo y en pijamas,
gritando a voces; no habrias desperdiciado ni un segundo, ni si-
guiera para cambiarte de ropa, pues cada segundo cuenta, y no hay
tiempo que perder en sopesar si “es incomodo”. ¢ Por qué en lo que
respecta a lo que tiene que ver con el Cielo y temas espirituales
no te conduces, por lo menos, de la forma como te conduces en los
asuntos materiales?

Contar algo denigrante acerca de la esposa

La prohibicién de contar lashén hard recae tanto en el marido como en la
esposa, y el marido no puede hablar acerca de su esposa o de ninguna otra
mujer con nadie. Pero, muy lamentablemente, muchos tropiezan en esto, y
les parece que esta permitido hablar de forma denigrante acerca de su propia
esposa o de su suegra, delante de su cufiado (hermano de su esposa) o demds
miembros de la casa de su suegro. Esta prohibido, a no ser que haya un motivo
de provecho para el relato, y no se tenga intencion de degradar.




Perlas de la parasha

La venta esta destinada a castigar al ladron

“Y lo aproximard su patron a los jueces, y lo aproximard a la puerta o a la
mezuzd, y le perforard el patrén la oreja con el punzon, y [el siervo] le servird
para siempre” (Shemot 21:6).

Rashi escribid: “éY qué tiene de particular la oreja, de todos los miembros del
cuerpo, para que se la perfore? Dijo Ribi Yojanan ben Zacay: ‘Esta oreja, que
escuché en el Monte Sinai «No robaras», y fue y robd, ha de ser perforada”.

A simple vista, debido a este motivo, quiza era mas apropiado que la oreja
del ladrén le fuera perforada inmediatamente como castigo por haber robado
a que el ladrén fuera vendido como siervo por seis afios. ¢ Por qué se perfora
la oreja por el robo solo después de que el ladrén no quiere salir de su servicio
como siervo?

En nombre del Maharil Diskin, se cita una respuesta. Debido a que es ne-
cesario conseguir el dinero para pagar por el robo, y con ese propdsito fue
vendido en un principio, la Tora no quiso castigar al ladron/siervo doblemente.
No obstante, en el momento en el que él dice que no quiere salir en libertad,
se aclara que el hecho de que él fue vendido no fue un castigo para él en
absoluto; por ello, precisamente en ese momento le perforan la oreja, como
castigo por haber robado.

Una mentira para salvar una vida
“De algo que es mentira, debes alejarte” (Shemot 23:7).

Los Sabios de la Tora fijaron que existen circunstancias particulares en las
que esta permitido cambiar los hechos, como el hacerlo en favor de la armo-
nia, o situaciones similares. Una situacion ejemplar la dio Maran, Harav Jaim
Kanievski, shlita, en nombre de su padre, el Steipler, zatzal:

En tiempo de guerra, aguel que no tenia pasaporte corria peligro de vida 'y
podia ser fusilado. Una vez, habian salido dos jovenes; uno tenia pasaporte, y
el otro, no. De pronto, vieron que un soldado se les aproximaba.

El joven que tenia pasaporte le dijo a su compafiero que se detuviera, mien-
tras él salia corriendo. Mientras corria, el soldado no judio comenzd a correr
detrds de él hasta que lo alcanzd y le pidid el pasaporte, el cual se lo mostré.
Cuando el soldado le pregunté por qué habia salido corriendo, el joven le res-
pondid que sufria de problemas intestinales, y el médico le habia recomendado
gue debia correr dos horas al dia. El soldado le preguntdé: “Si viste que yo te
estaba persiguiendo, épor qué no te detuviste?”.

&Y qué le respondié el joven?

“Pensé que tu también estabas mal de los intestinos”.

Ayuda discreta, sin testigos

“Si plata prestas a Mi pueblo, a los pobres de tu pueblo” (Shemot 22:24).

Cabe precisar que en el versiculo, la palabra “pueblo”, a simple vista, es
redundante.

El libro Likuté Hamelitz, de Ribi Meir Laniado, zatzal, ofrece una respuesta
amena. En la Guemara (Tratado de Jaguiga 5a), los Sabios dicen que el que da
tzedaka al pobre, tiene que darla discretamente. No obstante, el que presta
dinero a su compafiero tiene que hacerlo precisamente con testigos; de no
hacerlo, transgrede la prohibicién de “Delante de un ciego, no pongas un tro-
piezo”, ya que se teme que el prestatario se olvide y reniegue que alguna vez
tomé prestado dinero del prestador.

Por ello, la Tora fue precisa al decir: “Si plata prestas a Mi pueblo”; es decir,
sile prestas dinero a tu compafiero, tienes que prestarle con “Mi pueblo” —lo
que hace referencia a los testigos—. Pero si le das tzedaka al pobre, entonces,
gue sea discretamente; eso es “a los pobres de tu pueblo” precisamente, y
no delante de otros.

Del Tesoro

Ensenanzas de Morenu veRabenu

Y I

Rabi David Janania Pinto shlita

Niveles en la cualidad de la fe

“Y una vision de la Gloria de Hashem,
como el fuego consumidor sobre la cima
de la montaiia a los ojos de los Hijos de
Israel” (Shemot 24:17).

Cuando Hakadosh Baruj Hu quiso darles
a los Hijos de Israel la sagrada Tor3, le dijo
a Moshé que subiera al monte que estaba
rodeado de nube, y la vision de Hashem
se le presentd en medio de fuego. Surge
la pregunta: no encontramos en ningun
lugar que el hecho de que Moshé entrara
al mero centro de dicho fuego causara ex-
trafieza en el mundo. Y esto deberia haber
causado asombro, pues Moshé, que era de
carne y sangre, logré permanecer vivo a lo
largo de cuarenta dias y cuarenta noches
en medio de esa vision de fuego, sin que
le sucediera ninglin dafio. Aparentemente,
esto debia haber despertado la extrafieza
de las personas.

En contraste, vemos que cuando Abraham
Avinu fue arrojado a la hoguera en Ur Cas-
dim, el mundo entero se estremecid e hizo
ruido por el hecho de que Abraham Avinu
habia ameritado salir de dentro del fuego sin
haber sido dafiado en absoluto. jEsto es de
extrafiar! ¢ Por qué en la época de Abraham
Avinu se conmovieron todos con su salvacion
milagrosa, mientras que cuando Moshé Ra-
benu sobrevivid cuarenta dias en el fuego
nadie se sorprendié? é Cudl es la diferencia?

Podemos responder que el tema es que
existe una diferencia significativa entre el
fuego de la Tordy el fuego fisico. Mientras el
fuego fisico quemay consume, el fuego de la
Tora no solo que no quema al hombre, sino
gue, al contrario, es lo que le provee de vida.

Nuestros Sabios, de bendita memoria, di-
cen (Tratado de Berajot 63b): “La Tora no se
mantiene sino en quien se ‘mata’ por ella”;
es decir, la persona debe reducirse debido a
la Tord y hacer de ella lo principal. Por este
mérito, el fuego de la Tord arde en los huesos
de la personayy la hace vivir. En contraste, el
fuego del deseo mundano es como el fuego
material, cuyo propdsito es el de consumir;
ese fuego puede hacer perder a la persona
este mundo y el Mundo Venidero.



ibi Eliézer Turk, shlita, res-
pecto del tema del siervo he-
breo, cita lo que dijo Maran,
Harav Eliashiv, zatzal, que es
algo muy asombroso. Es sa-
bido que en todas las naciones del mundo
en donde rigen las leyes de los gentiles, a
los ladrones se les imponen castigos muy
duros. A veces, los jueces los juzgan solo
de acuerdo con el testimonio de un solo
testigo. A veces, incluso de acuerdo con
el testimonio de un allegado o de una
persona que tiene algun interés ulterior
en el asunto; e incluso juzgan de acuerdo
con un testimonio aproximado, no con
evidencias firmes. Esta conducta surge de
la logica simple y cuerda de que, sino fuera
por dichos castigos, “un hombre se tragaria
vivo a su compafiero”.

En nuestro circulo, en la congregacion
de Israel, la Tora viene y dice que el ladron
no es responsable de pagar a menos que
lo hayan visto dos testigos. Y si el ladrén se
adelanté y confesd haber robado antes de
que llegaran los testigos a atestiguar en su
contra, el ladrén queda exento de pagar la
multa (pero tiene que pagar el articulo ro-
bado). Y no solo esto, sino que, si ya habia
sido encontrado culpable y no tiene con
qué pagar por el articulo robado, el ladrén
es vendido como siervo hebreo. Y, de esa
forma, no solo queda exento de pagar, sino
gue, desde ese momento, vive una vida
comoda, ya que el patrén tiene la obliga-
cion de darle de comer buenos alimentos,
de aquellos que el patron mismo come, y
de proveerle de una buena vestimenta, tal
como el patrén acostumbra vestir. En fin,
el ladrén vendido como siervo hebreo no
tiene de qué preocuparse, ni de su sustento
ni del de su familia.

El que medita al respecto se asombra-
rad: aparentemente, de la forma como se
describe, ¢qué podria impedir a un ladrén
robar? ¢ Como podria mantenerse el orden
del mundo? iSi uno preferiria robar para
llegar a la situacion en la que “es vendido
por su robo” vy librarse del yugo de lograr
su sustento, y vivir una vida de amplitud y
holgura a costa del patrén!

Mads bien, el Rav Eliashiv escribid algo
extremadamente maravilloso. De aqui se

aprende que la Torad nos ensefia un punto
importante y fundamental: no debemos
erguir una horca o afilar la espada del cas-
tigo como el simbolo que amenaza a los
ladrones de no hacer el mal, ya que eso no
es lo que va a hacer que un ladrén cambie
su forma de ser para dejar de una vez por
todas de reincidir en el crimen.

iAl contrario! Lo que ocasionara que ellos
se abstengan de robar es precisamente el
buen trato con el que uno se conduzca con
ellos, con honor y con sentimiento. Esto
en combinacién con la influencia de las
buenas cualidades que vera en el patron,
gue son la base del andar por el sendero
de la Tord y de la fe en Hakadosh Baruj Hu.
Estos seran los garantes de que el orden
del mundo se establezca y sea resguardado
como debe ser, y asi se reducira el nimero
de ladrones. Pero la opinién de los baalé
batim es contraria a la posicién de la Tora.
A continuacion, ofrecemos la opinion y el
punto de vista de la Tora.

El ejemplo cldsico de las buenas cualida-
des es la parasha del siervo hebreo.

El Gaodn, Ribi Mijal Zilber, shlita, Rosh
Yeshiva de Zvhil, atestigua acerca de lo que
él mismo vio mientras estuvo en la cercania
de su Rav, Mardn, el Gadn, Ribi Yejezkel
Abramski, zatzal, autor de Jazdn Yejezkel.
El vio el trato especial que el Rav Abramski
le brindaba a la sirvienta encargada de la
limpieza.

A veces, cuando la sirvienta estaba en
medio de su labor, el Rav la llamaba y le
pedia que se detuviera a descansar un rato.
También le hacia saber que, en general,
él estaria muy contento si ella llevaba a
cabo su labor tomdndose un poco mas
de tiempo y haciéndolo un poco mas a la
ligera, en lugar de trabajar rapidamente e
invirtiendo tanto esfuerzo; a pesar de que
esto implicara que iba a tener que pagarle
mas, ya que ella cobraba por hora.

Este trato particular que le daba el Rav
Abramski a aquella sirvienta sin duda oca-
sioné que ella observara con otros ojos
—con buenos ojos— la Tord y sus senderos
agradables. Un enfoque como éste, de
tratar con el debido honor a toda persona
por igual, sin fijarse en pormenores o en
tal o cual cualidad, es lo que trae la pazy
la armonia al mundo.

Maran, el Gaodn, Ribi Mijal Yehudd Le-
fkovitz, zatzal, en su libro Imré D3at, nos
ensefia, por su amplia experiencia de
varios afios en el campo de la educacioén,
lo siguiente:

UN ENFOQUE NUEVO SOBRE LA PARASHA

“Yo les digo, a partir de hechos existentes
y a partir de mi experiencia de afios, que
el fundamento en la edificacién del hom-
bre, en como se construye su futuro y se
establece su persona para toda la vida, no
son las habilidades u otras cosas las que
lo determinan, sino solo las cualidades.
Si un hombre tiene buenas cualidades,
entonces, tiene un futuro brillante; pero
si —jas vejalila— sus cualidades son de la
otra indole, se encuentra lejos de lograr
cualgquier meta. Ciertamente, podremos
equivocarnos al respecto de esa persona,
pero, en verdad, estd muy alejado de las
virtudes”.

Ribi Mijal continta y declara algo asom-
broso: “Y asi mismo, hemos visto y es-
cuchado acerca de todos los grandes
personajes de nuestra época y Gueonim
de la generacién pasada, aquellos que
son ampliamente conocidos; el mayor
fundamento de todos es jlas buenas cua-
lidades!”.

Las palabras del Gadn de Vilna son im-
presionantes, en el prélogo del libro Even
Shelomé: “Todo servicio a Hashem depen-
de de la composicion de las cualidades, que
son como una vestimenta para las mitzvot
y para las reglas de la Tora; y todos los pe-
cados estan arraigados en las cualidades.
Y lo principal que le provee vida al hombre
es el refuerzo constante del moldeado de
las cualidades. Y si no, entonces, épara
qué vivir?”.

El Gadn, el Tzadik, Ribi Dov Yafé, zatzal, el
Mashguiaj de la Yeshiva de Kefar Jasidim,
acostumbraba decir una frase con la que
soliaincentivar alos alumnos: “Un hombre
puede escoger ir al Gan Eden de las buenas
cualidades, vy, sin embargo, escoge estar
en el Guehinam de las malas cualidades.
Diganme, éno es una pena?”.

El significado de este dicho es que un
hombre que acostumbra conducirse con
buenas cualidades es el primero en tener
provecho de ello, pues su vida es como la
de quien vive en el Gan Eden: no se enoja,
no seirrita, no se entristece, no se preocu-
pa, no tiene celos, no odia. Pero, en lugar
de eso, si escoge corromper sus cualidades
tratando de obtener un bien a si mismo
o de obtener algln tipo de ganancia pe-
quefia, de hecho, lo que estd haciendo es
perder lo principal de su comportamientoy
vive una vida en Guehinam, lleno de enojo,
resentimiento y furia.

“Diganme, éno es una pena?”, aquella
pregunta aguda del Mashguiaj hace eco,
unay otra vez.



