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Boletin Semanal Sobre la Parasha

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

Hakadosh Baruj Hu reside en quien tiene el mérito de santificarse

“Y Me hardn un Mikdash (‘santuario’) y Me posaré
en ellos” (Shemot 25:8).

Nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron que cuando
Hakadosh Baruj Hu le dijo a Moshé “Y me haran un Mikdash”,
éste se sorprendid y hasta se echd para atras, y le dijo a
Hashem: “Amo del universo, estd escrito (Melajim | 8:27):
‘He aqui el cielo, y los cielos por encima del cielo, no podrian
contenerte’, ¢y T me dices que Te hagamos un Mikdash en
el cual residir?”. Hashem le respondié: “No es lo que piensas.
Mas bien, se trata de veinte vigas al norte, veinte al sur, ocho
al oeste, y Yo descenderé y acomodaré Mi Shejina abajo”.

Hashem le rindié un enorme honor a Israel al pedirles
que queria “residir” en medio de ellos. Incluso los angeles
ministeriales tuvieron celos de los Hijos de Israel. Asi dice
el Midrash Tanjuma: “Le dijo Hakadosh Baruj Hu a Moshé:
‘Hazme un Mikdash, porque deseo residir entre Mis hijos’, y
cuando los angeles escucharon aquello comenzaron a decir:
‘Amo del universo, épor qué quieres descender a la Tierra?
iTu grandeza es que Tu Te encuentras en los cielos!’. Hakadosh
Baruj Hu les respondid: ‘é Qué tanto os sorprendéis por esto?
Mirad cudnto Me gusta lo que se encuentra en la tierra que
desciendo bien bajo y Me acomodo bajo una tienda techada
con pieles de cabra”.

Imaginémonos que el rey de Marruecos dijera: “Yo prefiero
abandonar el palacio esplendoroso en el que vivo y residir en
el gueto de los judios”. Indudablemente, una gran emocion
embargaria los corazones de la comunidad judia de Marruecos.
Y si es asi en este ejemplo, de un rey de carne y sangre, con
mads razon, cuando se trata del Rey de reyes, Hakadosh Baruj
Hu, Quien solicita habitar entre nosotros. No cabe duda de
gue considerariamos eso como un honor inmensurable, y
estariamos extremadamente contentos por tal mérito gigan-
tesco concedido.

Escribid el Alshej Hakadosh: El versiculo dice “Y Me haran
un Mikdash y Me posaré en ellos”; no dice “y Me posaré en
él”, sino “en ellos”. Hakadosh Baruj Hu pide/quiere residir
dentro de cada uno de los miembros del Pueblo de Israel. Y la
persona tiene la obligacion de preparar el corazén y purificar
su cuerpo de todo pecado o transgresion, y convertirse en un
Mikdash para que Hakadosh Baruj Hu resida en ella. jY dichoso
elhombre de carne y sangre que amerita llegar a esto!, ya que
con el solo hecho de que la Shejind de Hashem se posa en el
interior de la persona, ella esta cuidada y puede estar segura
de que no le llegard ningun dafio espiritual, debido a que se
encuentra en la cercania de Hakadosh Baruj Hu, Quien imbuye
en la persona la santidad que Lo acompafia, y la salva de las
faltas y de los pecados.

El Saba Kadisha, Rabenu Jaim Pinto, ziaa, en sus ultimos
afios de vida, dejé el lugar en donde residia para irse a vivir a
Casablanca. Todas las personas pueden atestiguar que, desde
que se fue a vivir a aquel lugar, dicho lugar se convirtié en un
centro espiritual de Tora y santidad, pues la impresién que
dejo por la santidad de su presencia se irradié en todos los
de su alrededor, a quienes ayudd a reforzar espiritualmente.
Su fe integra en el Creador del mundo era muy grande. Solo
bastaba ver su rostro para aprender de él lo que es la fe en
Hashem Yitbaraj. Cuando las personas se encontraban cerca
de ély veian su comportamiento sagrado, comprendian cémo
se debe ver un siervo fiel de Hashem. Y si un Tzadik que fue a
vivir a una ciudad causé tal influencia positiva en su derredor,
con mas razon, en el caso que una persona ameritara que

Hakadosh Baruj Hu residiera en ella; sin duda alguna, la per-
sona seria influenciada para bien por el poder de la santidad
divina de la Shejind que reside en ella.

Ciertamente, hay que saber que es un gran mérito para la
persona el hecho de que Hakadosh Baruj Hu haya decidido
residir en su seno; pero al mismo tiempo, es una gran respon-
sabilidad, porque la persona tiene que capacitarse, en cuerpo
y espiritu, para mantener ese mérito de que Hakadosh Baruj
Hu resida en ella. El versiculo dice: “Y Me haran un Mikdash”;
es decir, primero que todo, deben hacer de sus cuerpos un
santuario. Esto requiere de mucha labory esfuerzo. La persona
debe tener el mayor de los cuidados de no ensuciar su cuerpo
con pecados y transgresiones; debe santificar su cuerpo por
medio del estudio de Tord, y de consistencia y esfuerzo. Solo
entonces Hashem dira: “Me posaré en ellos”. Y definitivamente
que, sino lo hace asiy su cuerpo se encuentra manchado con
impureza espiritual, no cabe duda de que Hakadosh Baruj Hu
no querra residir en ella —jas vejalila—. Y, obviamente, la
persona también sera castigada por ello, porque debe saber
que Hakadosh Baruj Hu quiere y exige: “iPermitidme habitar
junto con vosotros!”, como aquel anfitrion que pide entrar a
su propia casa; y quién puede tener el descaro de obstruir
la residencia de Hakadosh Baruj Hu a Su casa. Si la persona
transgrediere, estarfa cerrando las puertas delante de El; eso
es un pecado demasiado grande como para perdonar.

Lo principal en la conversion del cuerpo de la persona en
un santuario es la dedicacién a la Tora, con independencia
del cumplimiento de las 613 mitzvot de acuerdo con la ley. Y
el cuidado de no pecar y el alejamiento del pecado son una
obligacién imprescindible en el hombre, quien debe santificar
su cuerpo también por medio del estudio de Tora con el fin de
cumplir las mitzvot. La persona no debe llevar a cabo un estu-
dio simple, realizado con pereza, de la boca para afuera; mas
bien, debe estudiar Tord con gran esfuerzo, entusiasmoy ardor.

El hombre tiene que saber que con un pequefio desvio del
camino correcto, o con cualquier pensamiento foraneo, por
minimo que sea, Hakadosh Baruj Hu quita Su Shejina, y no
desea habitar dentro de nosotros.

Unavez, llegué al aeropuerto y tuve que atravesar el puesto
de control como todo viajero. De pronto, al pasar por el de-
tector de metales, el aparato comenzo a sonar. Resulté que
se me habia incrustado un clavito en la suela del zapato; me
quité el zapato y pasé nuevamente. Luego, levanté el zapato
y medité sobre aquel pequefio clavo y me estremeci con el
mensaje de musar que logré captar a partir de ese inciden-
te. Me dije a mi mismo: si este aparato es tan sensible a un
clavo tan pequefio y lo puede percibir, entonces, con mayor
razén, la sagrada Tord y la Shejind de Hashem no posara en
una persona cuya cabeza estd llena de “clavos” de deseo o de
todo tipo de pensamientos extrafios e impuros. Incluso si la
persona tuviera un soloy diminuto “clavo” de impureza ligera,
lo perderia todo, pues habria cerrado las puertas a la Shejina
de Hashem, la cual no posara en ella, pues écémo puede la
Shejina residir en un lugar sucio?

Por lo tanto, la persona debe hacer el esfuerzo para que
en todo momento sus vestimentas espirituales estén blancas
e inmaculadas y su alma limpia de toda mancha o impureza,
completamente depurada de todo pecado o transgresion. La
persona debe pulir su santuario interno y purificar sus pen-
samientos para que Hakadosh Baruj Hu se complazca con ella
y desee residir en su ser.




Siguiendo sus Huellas

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

Regalos del Cielo

Una persona muy rica de Nueva York, a quien conozco desde
hace muchos afios, me informd con gran tristeza que su hijo
sufria de una terrible enfermedad que no tenia cura. Deses-
perado, el padre me dijo: “Rabino, le daré la suma que me
pida. Cien mil, doscientos mil, trescientos mil dolares... Estoy
dispuesto a pagar la suma que me diga, ipero cure a mi hijo!”.

Lo bendije calidamente para que tuviera una pronta cu-
racién. Con gran pena, observé a esta persona marcharse.
Hay cosas que no pueden comprarse con dinero. La salud y
lavida no se pueden pagar de contado, ya que se encuentran
en las manos de Dios.

La libertad es algo que también depende del Cielo. jCuantas
personas estan encarceladas, ya sea justa o injustamente!
jCudntos prisioneros de guerra languidecen en prisiones
extranjeras! Ninguna suma de dinero puede liberarlos de su
prisién. Incluso el malvado déspota, Sadam Hussein —que
su recuerdo sea borrado—, el presidente de Iraq, paso sus
ultimos dias en un bunker en las entrafias de la tierra, sin ver
la luz del sol, a pesar de su terrible riqueza.

Traer nifios al mundo es algo que depende sélo de Dios.
Todo el dinero del mundo no puede comprar un bebé.

Dios guarda las llaves de todas estas cosas. Pero El es un
Padre carifloso que espera nuestras plegarias y tiene el poder
de brindarnos la bendicién Divina. Confiemos solamente en
El, y piddmosle que satisfaga nuestras necesidades con Su
mano generosa.

Haftard ' ~ 4

“Vashem natan jojma lishlomo” (Melajim | 5-6).

La relacién con la parasha: en la Haftara, se relata acerca de
la construccién del primer Bet Hamikdash, construido bajo los
auspicios de Shelomdé Hamélej, que se paralela con el tema de la
parashad, que trata de la construccién del Mishcéan bajo el auspicio
de Moshé Rabenu.

SHEMIRAT HALASHON

Ver el porvenir

A veces, la prohibicion de lashdon hara recae aun cuando la persona
de quien se habla es un menor de edad. Si la intencion del que habla
es evitar el dafio que aquel menor de edad pueda ocasionar y dirigirlo
por el camino correcto, estd permitido hacerlo. Pero es necesario que
el que habla sepa desde el principio y con claridad que el relato que
pretende contar acerca del menor es veridico, y no debe apresurarse a
apovyarse en lo que escucho de terceros.

Asimismo, es necesario “ver el porvenir”, es decir, ver las consecuen-
cias que podrian surgir del relato de dichos sucesos, porque muchas
veces lo que resulta de ello no es el beneficio esperado.

Divré Jajamum

Lo que sucede cuando el dinero es tuyo

“De todo hombre cuyo corazon donare” (Shemot 25:2).

Ribi Shemuel Greineman, zatzal, fue la mano derecha del Jafetz
Jaim, y también del Jazén Ish. Hace aproximadamente setenta
afios, él viajo por encargo hacia los Estados Unidos, para recau-
dar dinero para avrejim que se encontraban en graves aprietos
econdémicos, al punto que literalmente no tenian siquiera pan
para comer. Se concertd una reunién con las personas adine-
radas del lugar y el Rav les describido como aquellos avrejim se
bastaban con absolutamente lo minimo. Luego de su exposicion,
uno de los asistentes se levantd y dijo emocionado: “Ribi, ¢ por
gué solo vienen a nosotros los pobres fraudulentos? ¢ Por qué
no vienen a nosotros los verdaderos pobres como aquellos de
los que usted habla?”.

Ribi Shemuel, que era muy sagaz, le respondié de inmediato:
“Mientras mas verdaderos sean los ddlares que ustedes posean,
mas verdaderos serdn los pobres que lleguen a ustedes. Si son
ddlares mentirosos, les llegaran pobres fraudulentos...”.

Cuando las personas se roban unas a otras, se estafan unas a
otras, el dinero que poseen en las manos no es dinero de ellos,
y estan dando el dinero de otros. Por ello, el Rav les dijo que,
si los ddlares que tiene la persona son “verdaderos”, es decir,
ganados honestamente, entonces, a esa persona le llegaran po-
bres verdaderamente necesitados. Pero si el dinero fue ganado
fraudulentamente, entonces, los pobres que le llegaran seran
también fraudulentos...

Sobre este tema el Gadn, el Tzadik, Ribi Arié Schejter, zatzal,
conto:

Mi padre, zatzal, habia recibido la beraja de un gran Admor
de que su dinero acabaria Unicamente en lugares buenos y
apropiados. En aquellos dias, en Israel, cuando una persona
compraba una casa y queria anotarla en el registro publico, la
obligaban a pagar un porcentaje del valor de la propiedad, y ese
dinero era destinado para el Keren Kayémet Leisrael.

Mi padre fue a las oficinas del registro publico; alli estaba
sentado un oficial cuyo rango era préximo al rango de un juez.
Mientras esperaba su turno, mi padre vio que aquel oficial le
gritaba a la persona que se encontraba delante de mi padre
debido a que no queria dar el dinero para el Keren Kayémet
Leisrael. Cuando le llegé el turno, mi padre le dijo al oficial: “Esta
casa que estoy por comprar es una verdadera ganga. Aun asi,
si tengo que darle dinero al Keren Kayémet Leisrael, prefiero

no comprarla, porque ellos, los del Keren Kayémet, plantan
arboles en Shabat. No puedo consentir que mi dinero sea
destinado a ayudar a profanar Shabat. Si usted asi lo desea,
por favor, certifigue mi compra de la casa sin que yo dé esa
plata al Keren Kayémet; pero si no, entonces, no compraré
la casa”.

Para el gran asombro de mi padre, el oficial cedié el cobro
de aquel porcentaje y le registro la compra de la casa sin que
mi padre tuviera que dar de su dinero al Keren Kayémet Leisrael.



Perlas de la parasha

Nosotros solo dirigimos
“Hdblales a los Hijos de Israel, y que tomen para Mi una terumad” (Shemot
25:2).
Con una alusion agradable, el autor de Tziuné Tora explica por qué la Tord
escribid “tomen” y no “den”:

Reuvén y Shimdn estaban en camino hacia una feria, y el viaje era largo.
A Reuvén se le habian agotado las provisiones que traia consigo y le pidid a
Shimén que le diera un poco de lo de él y que cuando llegaran a la ciudad de
destino, se lo devolveria.

Luego de la feria, Shimdn se dirigid al camino de regreso a su ciudad, pero
Reuvén quiso permanecer un poco mas, de modo que Reuvén le pidid a Shimén
que, de vuelta a la ciudad, se llevara consigo en la carreta parte de las cargas
gue tenia, y que se las diera cuando él llegara a casa.

Y he aqui que, cuando Reuvén le pidié a Shimon que le diera de la comida,
le dijo: “Dame de tu comida”, pero cuando le pidié que llevara consigo los
paquetes a su casa, le dijo: “Toma, para mi, estos paquetes”, porque los paque-
tes le pertenecian a Reuvén, y todo lo que pedia de Shimén era solo que los
llevara de un lugar a otro. Solo cuando Shimén tenia que sacar de su comida
para darle a Reuvén, entonces, correspondia la expresidn de “dar”. Y es obvio.

De esta forma, se entiende bien que cuando se tiene que donar para la
labor del Mishcan, la cual es la residencia de la Shejind —por asi decir—, no
corresponde decir “den” donacidon a Hakadosh Baruj Hu, ya que “ ‘A Mi me per-
tenece toda la platay todo el oro’, es la palabra de Hashem”. Todo lo que hace
falta es llevar ese dinero que le pertenece a Hakadosh Baruj Hu de nuestras
casas al Mishcan. Por eso, Hakadosh Baruj Hu dijo: “tomen para Mi donacién”.

No existe limite para la donacién al Mishcan

“Y tomen para Mi una donacion de todo hombre cuyo corazén quiera donar;
tomen Mi donacion” (Shemot 25:2).

Si Hashem ya dijo al principio “tomen para Mi”, épara qué volvié a decir al
final “tomen Mi donacién”?

Y, ademas, épor qué al principio dijo “una donacién” y solo después dijo
“Mi donacién”?

Ribi Yehuda Katzin, zatzal, explicé en su libro Vezot Lihud3, citando primero
las palabras del Rambam, en Hiljot Matanot (‘leyes de obsequios’), que esta
prohibido ir a pedir tzedakd a un hombre que es de corazén extremadamente
generoso, y que da tzedakd mas de lo que debe.

Es probable que, en una mitzva tan importante como lo es la construccién
del Mishcan, viene el pasuk a decirnos que incluso a un hombre muy generoso
estd permitido ir a pedirle que dé su donacidén. Eso es lo que quiere decir el
versiculo con “y tomen para Mi una donacién de todo hombre cuyo corazon
quiera donar”; es decir, de todo tipo de hombre generoso esta permitido pedir
una donacion para la construccién del Mishcan, aun cuando se trate de una
persona que tiende a dar mucho mas de lo que le estd permitido dar.

Y el versiculo concluye diciendo “tomen Mi donacion”; es decir, de las demas
personas que no dan sino Unicamente lo que es estrictamente necesario dar
de acuerdo con sus posibilidades tomen donacién; y la Tord llamé a esto “Mi
donacién”, ya que tienen que dar tal como lo solicita Hashem Yitbaraj.

Un buen consejo para los que pasan dificultades

“Y hards una Menord de oro puro; maciza se hard la Menord” (Shemot
25:31).

Sobre la base de las palabras de Rashi Hakadosh: “Ya que a Moshé le costaba
comprender cdémo era la confeccion de la Menord, Hashem le dijo: ‘Arroja el
lingote de oro al fuego, y ella se hard por si misma’. Por ello, esta escrito ‘se
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hara’ ”.

Ribi Israel de Modzitch solia explicar que es posible aprender de aqui un
consejo Util para toda persona del Pueblo de Israel: cuando algo se te haga
diffcil, no tienes mas que arrojar tu “paquete” a Hakadosh Baruj Hu y El te
sostendrd, como dice el versiculo (Tehilim 55:23): “Arroja hacia Hashem tu

carga y El te sustentara; no dejara nunca que el Tzadik tropiece”.

Del Tesoro

Ensenanzas de Morenu veRabenu

T -

Rabf David Janania Pinto shlita

Si el hombre y la mujer lo ameritan, la Shejina se
posa entre ellos

Se acostumbra decir cada Shabat, en la repeticion de la
tefila de Musaf, “Kéter itenu Leja, Hashem, Elokenu, mal-
ajim hamoné mala im ameja Yisrael kevutze mata, yajad
culam kedusha leja Yeshaleshu...”. Esta plegaria quiere decir
que en Shabat los angeles le dan a Hashem una corona.

éPor qué precisamente en Shabat? Porque sobre Shabat
estd dicho “Shabat Shalom” (‘Shabat es paz/armonia’),
debido a la fraternidad y la armonia que reinan en él. Esta
situacién de armonia y fraternidad en Shabat surge del he-
cho de que todos se encuentran en descanso y serenidad;
por ello, los corazones no tienden a refiir o crear disputas. Y
ya que los angeles se dan cuenta de que el Pueblo de Israel
estd sumergido en fraternidad, ellos le dan a Hakadosh Baruj
Hu una corona como simbolo de honor porque Sus hijos
estdn unidos en el dia de Shabat.

Dice el versiculo (Tehilim 29:11): “Hashem poder a
Su pueblo otorgard; Hashem bendecird a Su pueblo con
paz”. A la Tora se la llama “poder” (Vaikra Raba 31:5); y de
acuerdo con lo dicho en el versiculo, podemos decir que la
Tord tiene el poder de traer la paz y bendicion al Pueblo de
Israel, pues, por cuanto el Pueblo de Israel se esfuerza en
la Tord —llamada “poder”—, amerita que Hakadosh Baruj
Hu los bendiga, y les traiga paz y fraternidad.

Y es légico que la Tora traiga armonia al mundo, ya que
la Tord y las mitzvot educan al hombre y lo acostumbran
a no pensar solamente en si mismo sino también en los
que lo rodean. Y cuando el hombre se dedica a la Tor3g, se
esfuerza en su estudio y en el cumplimiento de las mitzvot,
le ameritan al hombre un mejoramiento de sus cualidades,
de sus malas inclinaciones, v, a la vez, la Tora le ensefia a
adquirir buenas cualidades, al punto que su personalidad es
depuraday elevada al nivel de la cualidad de la fraternidad
y la armonia.

En nuestros dias en los que no tenemos el Bet Hamikdash,
y mucho menos el Mishcan, la casa particular de cada cual,
en la que vive la pareja en familia, se encuentra en calidad
de “pequefio Mikdash”. Y para que podamos ameritar que
la Shejina de Hakadosh Baruj Hu se pose en nuestro medio,
debemos prestar atencion a como aumentar el amor vy la
armonia en el hogar. Cuando Hakadosh Baruj Hu presencia
que la pareja se amay se honra, marido y mujer, entonces
El se apresura a posar Su Shejina entre ellos. Asi el amor'y
la paz aumentan. Pero cuando los miembros de la pareja
son estrictos entre ellos y en el honor que cada cual piensa
que le corresponde, la disputa es lo que reina entre ellos.
SiHakadosh Baruj Hu presencia la discordia en la pareja, se
apresura a retirar de inmediato Su Shejina de aquel hogar.
Y si la Shejind no se encuentra en el hogar, asi tampoco hay
una ayuda del Cielo, y el camino hacia la separacion vy el
divorcio se hace bien corto. Eso es lo que dijeron nuestros
Sabios, de bendita memoria (Tratado de Sota 17a): “Marido
y mujer: si asi lo ameritaron, la Shejind se posa entre ellos;
si no, el fuego los consume”.



UN ENFOQUE NUEVO SOBRE LA PARASHA

| Gadn Ribi Israel Gans,
shlita, contd, con su ame-
nidad caracteristica, que
en una ocasion converso
con el Gadn Ribi Shelomd
Zalman Auerbach, zatzal, mientras lo
acompafiaba camino a la casa. En el
transcurso de su conversacion con
el Rav y antes de entrar a su casa, se
percaté de que Ribi Shelomd Zalman
sacudia los extremos de su frac y se
quitaba el polvo de encima. Esta accién
la llevé a cabo en repetidas ocasiones
a lo largo del camino, durante la con-
versacién que sostuvieron.

El Rav Gans estaba seguro de que Ribi
Shelomd Zalman estaba apresurado en
llegar a su casa; de modo que el Rav
Gans le hizo un par de sefiales leves al
Rav, queriéndole indicar que en breve
concluiria la conversacion. Pero cuan-
do quiso concluir, Ribi Shelomo Zalman
le indicé que no estaba apurado y que
podia continuar hablando con él. Y
asi, Rabi Shelomd Zalman repitié estas
acciones varias veces a lo largo de la
charla, acomoddandose sus ropas y su
apariencia.

Debido a que Ribi Shelomé Zalman
se percaté del rostro extrafiado de
Ribi Gans ante aquel comportamiento
extrafio suyo, procedié a explicarle:
“Tengo ahora una cita con la Shejind”,
le dijo, y procedid a explicarse mejor.
“Nuestros Sabios, de bendita memoria,
dijeron: ‘Marido y mujer: si asi loame-
ritaron, la Shejina se posa entre ellos’.
Entonces, no es apropiado recibir la
Shejina con un frac empolvorado vy
desacomodado”.

Cuando la Torad nos instruye (Shemot
25:8): “Y Me haran un Mikdash (‘san-
tuario’) y Me posaré en ellos”, con lo
cual nos ordena construir un Mishcan
para Hashem de modo que la Shejina
resida en nuestro aposento, la inten-

cion es asi de simple como lo indica el
versiculo. La residencia de la persona
debe servir de aposento para la sagra-
da Shejind. Existe una forma practica
para hacer que la Shejina se pose en
el Pueblo de Israel aun en nuestros
dias, después de haberse retirado con
la destruccién del Bet Hamikdash.
Cuando una pareja construye un hogar,
debe saber que ello es una expansion
de los limites de la congregacién de
Israel en la creacion, y funciona con el
mismo proposito con el que funciond
el Bet Hamikdash cuando estaba en
pie: conectar el cieloy la tierra, y hacer
gue se pose la Shejina Yitbaraj en el
mundo terrenal. Por ello, nuestros Sa-
bios, de bendita memoria, asemejaron
en varios lugares la casa del hombre
con el Bet Hamikdash.

Cuando se conduce un hogar con la
cualidad de la bondad, un buen ojo y
santidad, la cualidad de la ira no tiene
efecto. Hakadosh Baruj Hu hace posar
Su Shejinad en esa casa, como dijeron
nuestros Sabios, de bendita memoria
(Tratado de Sotd 17a): “Marido y mu-
jer: si asi lo ameritaron, la Shejina se
posa entre ellos”. De esta forma, se
puede cumplir con facilidad, incluso en
nuestros dias, en la casa de cada uno
de nosotros, el precepto de: “Y Me ha-
ran un Mikdash”, y ameritar la elevada
meta de “y Me posaré en ellos”.

Las paredes de la casa absorbieron
santidad

El Gadn, Ribi Yaakov Edelstein, zatzal,
el Rabino de Ramat Hasharén, cuando
dijo su discurso funebre acerca de
Maran, el Gaodn, Ribi Mijal Yehuda Le-
fkovitz, zatzal, dijo: “En esta casa (la de
Ribi Mijal Yehuda), vivimos mi hermano
y yo, el Rosh Yeshiva, Maran, el Gadn
Ribi Guershon, shlita, en los primeros
afios de la apertura de la yeshiva de
Pdénevitz. Maran, el Rav de Pdnevitz,
el Gaodn, Ribi Yosef Shelomd Cahana-
man, zatzal, alquilé de él (de Ribi Mijal
Yehudd) un lugar para acomodar dos
camas para nosotros. Vimos con nues-
tros propios ojos lo que sucedia en su
sagrado aposento. En aquella época,
las casas estaban hechas de vigas de

madera, y la casa de Ribi Mijal Yehuda
no era la excepcién. Cuando tuvo que
expandir la casa, hubo que cambiarla
por una casa normal, de concreto, y a
Ribi Mijal Yehuda le resultd extremada-
mente dificil aceptar el cambio, porque
implicaba desmoronar los tablones de
madera de los que estaba compuesta
la casa. La dificultad residia en la Tor3,
la plegaria y la santidad que dichas
maderas habian absorbido. ‘jEstas
maderas estan imbuidas de santidad;
no se las puede desarmar asi por asil’,
explico Ribi Mijal Yehuda”.

Para poder merecer que la Shejind se
pose en una casa, hay que preocuparse
de conducir el hogar con la mayor san-
tidad y pureza, y de observar la halaja
y la conducta; la santidad debe encon-
trarse en el habla, en la accidn, en el
comportamiento con amabilidad y con
buenas cualidades. Asi se ameritara
gue se materialice la meta aspirada de
“siasilo ameritaron, la Shejind se posa
entre ellos”.

Un joven huérfano se le aproximod
a Maran, el Rosh Yeshiva, Harav Shaj,
zatzal, y le pidid un consejo y una ben-
dicién con motivo de su matrimonioy
el establecimiento de su propio hogar.
El Rav Shaj le respondié con afecto:
“Esto es lo que te voy a aconsejar, hijo
mio: sal de tu casa y regresa a ella to-
dos los dias en medio de alegria. Este
es el fundamento sobre el que todo
depende.

"No en vano nuestros Sabios, de
bendita memoria, dicen (Tratado de
Shabat 30b): la Shejina no se posa en
una persona triste. Cuando hay alegria
en la casa, se encuentra la Shejina. Esta
es la receta clara y segura para tener
éxito en el establecimiento de un hogar
de Israel y para el éxito de la persona
en todo lo que emprenda”.

De forma similar, respondio el Admor
de Viznitz, zatzal, autor de Yeshuot
Moshé: “Procura estar todos los dias
con alegria, y preocupate de que tam-
bién los miembros de tu hogar estén
con alegria, y asi tendras éxito”.



