e

Argentina ¢ Jevrat Pinto

Viamonte 2715
1213 Buenos Aires * Argentina
Tel: +5411 4962 4691 hevratpinto@gmail.co

México ¢ Or Jaim Vemoche

Fuente de Trevi 218
Tel 5559900579 jkurson@aol.com

Mexico City - Mexico J
Ashdod ¢ Orh ‘Haim Ve Moshe

Rehov Ha-Admour Mi-Belz 43 < Ashod ¢ Israél
Tel: +972 88 566 233 « Fax: +972 88 521 527

orothaim@gmail.com )

’anana * Kol

Rehov Ha’ahouza 98 * Ra’anana  Israél
Tel: +972 98 828 078 + +972 58 792 9003
kolhaim@hpinto.org.il

Gracias a la bondad Divina

Rab shlita se encuentra en

HaKodesh 'y estard
Jerusalem, Ashdod y Raanana
Para ahorrar esperas y molestias a
guienes vengan a encontrarse con
el Rab shlita, por favor fijar cita

anticipadamente
Con la bendicién de la Tora
La direccion

Hiluld del
Tzadik

15 - Ribi David Yehudaioff.
1B - Ribi Yitzjak Jay Taib.
17 - Ribi Moshé Yejezkel Dangur.
18 - Ribi Shalom Buzaglo.

19 - Ribi Ezr4 Attia, Rosh Yeshiva
de Porat Yosef.

20 - Ribi Yosef Waltoj.

21 - Ribi Moshé Dayan, autor de
Likuté Jémed.

Pajad David

Publicado por “Orot Jaim uMoshé”, Israel

Bajo la direccion de Morenu veRabenu HaGaén HaTzadik Rabi David Janania Pinto shlita

PRty

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

“Y ofrendaradn un fuego para Hashem;
es [un dia de] detencion” (Vaikra 23:36).

Acerca de la expresion “es [un dia de]
detencidn”, el Ramban, zatzal, escribe:

“Rashi explica: ‘[La frase] «Los detuve
ante Mi» se puede explicar como un rey
gue invitd a sus hijos a convivir con él
durante un numero especifico de dias y
cuando llegd el momento de despedirse,
les pidid que por favor se quedaran un dia
mas, pues le costaba separarse de ellos’.
Mas, en verdad, se puede explicar en base
al versiculo “Porque en seis dias Hashem
hizo los cielos y la tierra” —tres parejas
de dias—, y como el séptimo dia, que es
Shabat, no tenfa pareja, la congregacion de
Israel se convirtié en su pareja. (Y cémo se
convirtié en su pareja? Por medio de She-
mini Atzéret —que es el octavo dia desde
el comienzo de la Festividad [de Sucot]—,
pues en ese dia, todo [el Pueblo de Israel]
fue detenido ante Hashem.

Hashem ordend, para la Festividad
de las Matzot, siete dias de santidad; v,
ademds, ordend contar siete semanas,
gue son cuarenta y nueve dias. Y tanto los
dias de la Festividad como los posteriores
a ellos son todos sagrados. Ya que al or-
denar acerca del conteo exigié tanto que
fuera de dias como de semanas, se hizo un
paralelo entre semanasy dias. Y ya que en
cuanto a la Festividad de Sucot, Hashem
santificé el dia octavo declarandolo una
Festividad mas con toda la santidad que
ello implica, entonces, la octava semana
después del conteo de las siete semanas,
cuenta paralelamente con la misma santi-
dad de Shemini Atzéret, el octavo dia de
la Festividad [de Sucot].

Resulta también que los dias que se
cuentan entre la primera semana y la
octava [del Conteo del Omer] son como
Jol Hamoed entre el primer dia y el octavo
dia de la Festividad [de Sucot]. Entonces,
el octavo dia es el dia de la entrega de la
Tord, en el que [Hashem] les mostro [a los
Hijos de Israel] Su fuego grandioso, y ellos
escucharon Sus palabras provenientes
del fuego. Y por ello, nuestros Sabios, de
bendita memoria, en todo lugar, llamanala
Festividad de Shavuot ‘Atzéret’, porque ese
dia es como el dia octavo de la Festividad
[de Sucot], pues asi llamo el versiculo [al
octavo dia desde Sucot]”.

En resumen de las palabras puras del
Ramban: los dias desde Pésaj hasta Atzéret
se consideran como una sola Festividad
prolongada, en que la [semana de la] Fes-
tividad de las Matzot es el primer dia de
Yom Tov y la Festividad de Shavuot viene a
ser el Ultimo dia de Yom Tov. Y los cuarenta
y nueve dias de entremedio son como Jol

El recibimiento de la Tora es proporcional a la preparacion que hace el hombre

Hamoed, periodo en el que una santidad
superior se posa en esos dias, que son de
alegria para Israel.

Los avrejim del colel me preguntaron
que, si los dias del Conteo del Omer
son considerados como dias de alegria y
como dias de Jol Hamoed, ¢por qué nos
conducimos en estos dias con luto por la
muerte de los alumnos de Ribi Akivd, a
pesar de que nuestros Sabios, de bendita
memoria, dijeron que en Jol Hamoed no
se hace luto?

Pensé, besiata Dishmaid, que se puede
responder a esta pregunta resaltando que
es conocido el hecho de que la sabiduria
de la sagrada Tord no es como las sabi-
durias fordneas. Esas sabidurias foraneas
no requieren de una preparacion previa
antes de estudiarlas. Pero en el caso del
estudio de la sagrada Tor3, si la persona
quiere adquirirla de forma integra y ha-
cerla parte de su ser, lograr hacer con ella
un cambio y una impresioén para bien que
la santifique y purifique, y que la eleve en
los niveles espirituales, tiene que purificar
su pensamiento y deshacerse de lo que la
pudiera molestar en su servicio a Hashem
Yitbaraj. De esta forma, el cuerpo de la
persona se convierte en un recipiente
apto para recibir la Tord, que residird muy
profundamente dentro de ella. Ello obliga
a la persona a estar preparada a realizar
una entrega total y renunciar a todos los
demds asuntos mundanales con el fin de
estudiar la Tord y cumplir las mitzvot. Por
ello, la Tord fue entregada en el desierto,
unlugar en el que el individuo se encuentra
separado de todo asunto. Esto le ensefia a
la persona que silo que quiere es ameritar
adquirir la Tord, tiene que desconectarse
de todo tema mundanal.

Y el mérito de adquisicién depende
proporcionalmente de la preparacién
que haga la persona para recibir la Tord.
Como alusion: si una persona vierte agua
en un vaso que esta al revés, el fondo in-
vertido del vaso podra contener tan solo
unas gotas. Si volteara el vaso de costado,
con la boca del vaso inclinada un poco
hacia arriba, podria llenar un poco mas
de agua; pero si lo sostuviera de forma
correcta, podria llenar el vaso a su mayor
capacidad. Asi mismo es respecto de la
Festividad de Shavuot: cuanto mayor sea
la preparacién en pos de la recepcién de la
Tord, mayor serd la capacidad de la persona
para recibirla.

Y el preparativo principal tiene que ser
la rectificacién de las cualidades y el mejo-
ramiento de las acciones entre el hombre
y su préjimo. La persona tiene que desa-
rraigar de su ser las malas cualidades que

se posan dentro de si —como la altaneria
y el enojo, la venganza y el resentimiento,
y demds cualidades similares—, y debe
adquirir cualidades buenas y correctas,
pues, de no hacer asi, la Tord no podra
posarse en ella.

Ahora se puede comprender por qué
nos enlutamos por los alumnos de Ribi
Akivd aun en estos dias que son conside-
rados como Jol Hamoed, dias de alegria.
El motivo es para que el hombre recuerde
e internalice en su ser el hecho de que
los alumnos de Ribi Akiva fallecieron solo
debido a que no se honraron los unos a
los otros, a pesar de la grandeza de cada
uno de ellos. Hashem no quiso la Tora de
ellos, por lo que murieron con una muerte
extraordinariay dura —Rajmana litzlan—.
De este hecho, el hombre debe aprender
que, al aproximarse la recepcién de la
Tord en la Festividad de Shavuot, tiene
que corregir sus cualidades y rectificar sus
senderos, y cuidarse de conducirse con
amor y fraternidad y carifio extra hacia su
préjimo, porque ese es un gran principio
para recibir la Tora, como dijera Ribi Akiva:
“Y amards a tu préjimo como a ti mismo’
es una gran regla en la Tord”.

No obstante, si el hombre no corrige sus
cualidades, no cabe duda de que tampoco
va a ameritar una gran recepcién de la
Tora; y como es sabido, el que no tiene Tora
es considerado como muerto, porque sin
Tora, de qué le sirve la vida, pues la Tora
es nuestraviday lo que nos alarga los dias.

Resulta que el hecho de rectificar las
cualidades es algo imperioso para la
vida, porque sin corregir las cualidades,
la persona no ameritara la Tord, y quien
no tiene Tord no tiene vida y se considera
como muerto. Y asi como aquello que es
peligro de vida tiene precedencia sobre
el cumplimiento de Shabat, asi mismo
aquello que se considera un peligro de
vida tiene precedencia sobre Jol Hamoed.

Por ello, a pesar de que estos dias entre
la Festividad de Pésaj y la Festividad de
Shavuot son considerados Jol Hamoed y
deberian ser dias de regocijo, nos enlu-
tamos por los alumnos de Ribi Akiva para
que el hombre recuerde sobre qué y por
qué fallecieron aquellos hombres sagrados
y puros, sola y Unicamente debido a que
no se cuidaron de rendir el honor debido
al préjimo. De aqui podemos obtener una
leccién de moral para nuestra alma para
corregir nuestros rasgos de caracter y
sacar de nuestro ser las malas cualidades,
y aceptar desde este momento en adelante
conducirnos con cortesia, honory respeto
hacia el compafiero, para asi tener enton-
ces el mérito de recibir la Tora.



Siguiendo sus Huellas

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

La promesa del Tzadik

Algunas veces, un Tzadik bendice a la persona para que tenga longevi-
dad. Esa persona puede llegar a la conclusion de que, dado que le han
garantizado una larga vida, no debe apresurarse a volver en teshuva.
Pero se trata de un error fatal. Dios puede quitarle la vida en cualquier
momento. La bendicién del Tzadik no le asegura que Dios le brindara
una larga vida.

Conoci a un judio de Marruecos, a quien el Baba Sali, zatzukal, le
habia dado una bendicién de larga vida. Efectivamente, esta persona
vivié muchos afios. En otra ocasion, le volvié a pedir otra bendicion para
tener una larga vida, y el Tzadik se la volvié a dar.

Esta persona entendid que la bendicién del Tzadik era efectiva siempre
y cuando la bendicién fuera acompafiada por el rezo del Tzadik. Pero
apenas sus plegarias se detuvieran, también su bendicién acabaria.

El dia en que fallecio el Baba Sali, esta persona se senté a escribir su
testamento. El sintié que ese era su Ultimo dia en la tierra. Mandd a
llamar a sus hijos, se despidid de ellos en medio de lagrimas, y dijo la
Keriat Shema.

En mérito de la bendicién del Tzadik, esta persona vivio muchos afios.

Sin embargo, hay veces en que el Tzadik decreta, pero Dios —debido
a cuentas Divinas que no podemos llegar a comprender— actla de
otra forma y no cumple con sus palabras. En esos casos, a pesar de la
bendicién del Tzadik, la persona fallece antes de tiempo.

La Guemara afirma (Tratado de Shabat 153a): “Rabi Eliezer dijo:
‘Arrepiéntete un dia antes de tu muerte’. Sus alumnos le preguntaron:
‘¢ Acaso la persona sabe cuando va a morir?’. Les respondid: ‘Por ello,
la persona debe volver en teshuva cada dia, por las dudas de que llegue

rn

a morir al dia siguiente’ ”.

Debemos considerar cada dia como si fuera nuestro ultimo dia sobre
esta tierra y constantemente volver en teshuva.

.~

Haftard

“Vehacohanim halviim, bené Tzadok...” (Yejezkel 44).

Divré Jajamum

¢Como es la profanacion del Nombre de Hashem?

“Y no profanardn el Nombre de vuestro Dios” (Vaikra
21:6).

El cuidado de no profanar el Nombre de Hashem podemos
verlo materializado en la figura de Ribi Jaim Pinjas Sheinberg,
zatzal, Rosh Yeshiva de Tora Or, Jerusalem, como se cuenta
en el libro de memorias Megadalté Umeromamté.

El Rosh Yeshiva era meticuloso siempre de que de sus actos
0 su comportamiento no surgiera siquiera el menor rastro
de profanacion del Nombre de Hashem. El nivel de su temor
de no tropezar en tal transgresién podemos verlo reflejado
de lo que dice la Guemara (Tratado de Yoma 86): “¢ Cémo es
la profanacion del Nombre de Hashem? Ribi Yojanan dijo:
‘Para mi es caminar mas de cuatro amot sin pensar en Tora
y sin tener puestos los tefilin’; y al decir esto, Ribi Yojanan
irrumpid en llanto”. Vemos cuanto Ribi Yojandn temia de este
pecado; aun en cosas en las que uno pensaria que él era
sobresaliente entre los de su generacién, aun asi, él temia
poder llegar a transgredir.

En efecto, él se cuidé de que en todos sus senderos y sus
actos surgiera solo el honor del Cielo y no —jas veshalom— lo
contrario. Aparte de su conducta misma, esto se vio aun en
cosas aparentemente infimas. Por ejemplo, cuando hablaba
en publico, o escribia una carta, solia investigar como se decia
en lashdn hakodesh tal o cual palabra y cémo se escribia, y
decia que si tal palabra no se expresaba como era debido,
podria provocar una profanacion del Nombre de Hashem,
porque se diria que los bené Tord escriben de forma torci-
da. Y solia llamar la atencién a los alumnos que escribian o
hablaban de forma torcida, o cuya escritura fuera ilegible,
porque sostenia que ello representaba una falta de belleza
en algo relacionado con la Tora.

Sus ropas siempre estaban limpias y presentables. Siempre
que salia de su casa o del Bet Hamidrash, se fijaba cémo
lucia, si sus ropas estaban limpias y en orden, o si sus
zapatos estaban manchados vy sin lustrar .

Se podria haber pensado que tenia una personalidad

obsesiva en cuanto al orden y la limpieza, pero siempre
que revisaba que sus ropas estuvieran en orden y no
hubiera en ellas ni el menor rastro de suciedad, solfa
mencionar que lo hacia para no profanar el Nombre de
Hashem. Solia preguntar varias veces si sus ropas estaban
limpias y planchadas, o preguntas de esta indole, de modo
gue no hubiera una profanacion del Nombre de Hashem.

La relacién con la parasha: en la Haftara, se relata acerca de las leyes de la
santidad de los cohanim segun las instrucciones del Profeta Yejezkel, que es
como el tema de la parasha, en la que se menciona la conducta sagrada de la
descendencia de Aharén Hacohén.

SHEMIRAT HALASHON

Solia ser meticuloso de que el Bet Hamidrash estuvie-
ra ordenado y limpio como asi también la entrada de
la yeshiva y todo el edificio. Muchas veces, cuando
pasaba por las escaleras del edificio y veia alguna
suciedad, se agachaba y la levantaba para tirarla. Eso
era algo asombroso. Todos veian y sabian que, aun
cuando estuviera todo dedicado al estudio, de todas
formas, permanecia intranquilo ante imagenes como
esa, preocupado de que no surgiera de la yeshiva una
profanacién del Nombre de Hashem.

La costumbre de reprochar

La persona debe acostumbrarse a reprochar siempre a los miembros de su ho-
gar en cuanto a estos temas del cuidado de la lengua, respecto de no decir cosas
prohibidas, lashén hara o rejilut; y debe hacerlo con un lenguaje agradable. Debe
mostrarles cuan grande serd el castigo para aquellos que transgredan, y cuan gran-
de serd la recompensa para quienes se cuiden. Y se dijo en el Tratado de Shabat
54b que aquel que tiene la posibilidad de reprochar a los miembros de su hogary
no lo hace, todo lo que los miembros de su hogar transgredan en este campo se
convertira en un tropiezo para él en el futuro.




Perlas de la parasha

El descanso de Shabat es la dedicacion a la Tora
“Y en el séptimo dia, es Shabat de descanso definitivo” (Vaikra 23:3).

En el libro Bené Shushan, se encuentra una linda nocién, basada sobre lo
que dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria, que los dias de Shabat
no fueron creados sino para que Israel se dedique en él a la Tora.

Esto lo encontramos aludido en el hecho de que las iniciales de la frase
en hebreo uvyom hashevii Shabat shabatdn (jmaw naw 'wawn oral: ‘Yenel
séptimo dia, es Shabat de descanso definitivo’) tienen el mismo equivalente
numérico que la palabra en hebreo “Torad”. Es decir, en el dia de Shabat,
debemos dedicarnos a la sagrada Tora.

El descanso en Shabat como precepto del Creador
“Es Shabat para Hashem en todos vuestros asentamientos” (Vaikrd 23:3).

Hace falta entender cual es la intencién de “en todos vuestros asenta-
mientos”, pues ¢acaso se nos ocurriria pensar que no hay que observar
Shabat en todo lugar?

Explica el Ketav Sofer que es sabido que cada pueblo ha escogido un dia
en lasemana en el cual todos los miembros del pueblo descansan. Incluso
en Egipto, encontramos, como nos dice el Midrash, que Moshé Rabenu hizo
gestiones con el faradn para que el pueblo descansara un dia de cada siete,
de modo que tuvieran fuerzas para trabajar los demas dias de la semana.

¢Cémo podriamos saber si la intencion del hombre al observar Shabat
es descansar un dia dentro de siete, o que su intencién es la de descansar
en Shabat porque asi lo ordend Hashem?

La respuesta es que si el hombre habitara entre las naciones en las que
se determind algun otro dia particular de la semana para descansar y, a
pesar de ello, el hombre descansa también en Shabat, resulta, entonces,
gue su intencion al descansar en Shabat es la de cumplir con la orden de
Hashem, pues para descansar el cuerpo basta con el dia libre de descanso
impuesto por la otra nacién. Esta es la intencién contenida detrds de “es
Shabat para Hashem”; es decir, hay que cumplir con la orden de Hashem
en donde sea que uno se encuentre, observando Shabat incluso “en todos
vuestros asentamientos”, en medio de las naciones.

La armonia entre el cuerpo y el alma

“Y afligiran vuestras almas en el nueve del mes, al anochecer” (Vaikra
23:32).

La Guemara (Tratado de Berajot 8b) pregunta: ¢ Acaso se ayuna el nueve
del mes? jEs el diez del mes, Yom Kipur, en que se ayuna! Y responde que
lo que el pasuk quiere decir es que la Tord considera que todo aquel que
come y bebe el dia nueve para poder resistir el ayuno de todo el dia diez
es como si hubiera ayunado tanto el nueve como el diez.

Ribi Refael Ben Tzién Hacohén escribe en su libro Terajem Tzidn una
pregunta dificil: ¢Cdmo puede ser que la persona haya comido todo el dia
nueve y se lo considere como que ayuné el dia entero?

Explica Ribi Refael de acuerdo con lo que ensefiaron los comentaristas:
en Shabat, se saluda “Shabat Shalom” (‘armonia de Shabat’), debido a
que en Shabat hay armonia entre el cuerpo y el alma; es decir, en los dias
de entresemana, el alma rechaza los deseos del cuerpo, como la comida
y la bebida, pero en Shabat toda comida y bebida es un deleite también
para el alma, porgue son una mitzva en este dia. Por ello, en Shabat, se
dice “Shabat Shalom” debido a que hay armonia entre el cuerpoy el alma.

Siguiendo esta linea, se puede explicar lo que dice el versiculo: “y afligiran
vuestras almas” en plural, porque hay que afligir tanto el alma material
como el alma espiritual: el alma material se la aflige por medio del ayuno,
y el alma espiritual se la aflige por medio de la comida y bebida. ¢Y cémo
se puede cumplir con los dos preceptos a la vez? Dijeron nuestros Sabios,
de bendita memoria, que todo el que come y bebe en el dia nueve —que
es una afliccion para el alma espiritual— y ayuna el diez —que es una
afliccidn para el alma material— es considerado como si hubiera ayunado

y se hubiera afligido tanto el nueve como el diez.

Del Tesoro

Ensenanzas de Morenu veRabenu

Rabi David Janania Pinto shlita

Los portones de la teshuva a veces se cierran

En esta época, cae la hiluld del sagrado Tana Ribi Meir Baal
Hanés, ziaa.

Es sabido que su maestro fue Elisha ben Abuya, quien se
descarrié y fue por el mal camino, menospreciando la Tora y las
mitzvot, e incluso llegd a asesinar a nifios estudiantes con sus
propias manos. Nuestros Sabios, de bendita memoria, relatan
en el Tratado de Jaguiga 15a que Elisha iba montado a caballo en
Shabat y Ribi Meir iba a pie a su lado, absorbiendo lecciones de
su maestro. En un momento dado, Elisha le dijo: “Meir, regresa,
porque medi los pasos de mi caballo y ya llegamos al tejum de
Shabat”. Ribi Meir le dijo: “Regresa tu también”. Elisha le res-
pondid: “No te dije ya que escuché un Eco Celestial detras del
Pargod (‘bastidor en el cielo’) que dijo: ‘Retornen, hijos traviesos,
menos Ajer (‘Elisha’)”.

Aparentemente, esto causa asombro. Si Elisha era tan malvado
gue menospreciaba la Tora y las mitzvot, é por qué se preocupd de
gue Ribi Meir no traspasara el tejum de Shabat? jQué le importa-
ba a él si también Ribi Meir, su alumno, transgredia traspasando
el tejum de Shabat y profanando el dia sagrado como él!

Ademds, hace falta comprender cémo un malvado como él,
qgue con sus manos habia matado a nifios, tuvo el mérito de
escuchar un Eco Celestial detras del Pargod.

La respuesta reside en que la Tora de Ribi Meir, quien estaba
estudiando con él mientras andaban por el camino, fue lo que
elevd a Elisha por un breve instante, y purificd su alma por un
lapso corto. Elishd Ajer —nombre por el cual también era co-
nocido— recibié una influencia positiva de la Tord de Ribi Metir,
como dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria (Tratado de
Eruvin 13b): “No se llama Ribi Meir, sino Ribi Nehoray. ¢Y por
qué se lo llamé Ribi Meir? Porque [la palabra en hebreo meir
significa ‘ilumina’, y él] iluminaba los ojos de los Sabios en cuanto
ala Halaja”. Y dijo Rabi: “La razon por la que soy mas agudo que
mis colegas es debido a que vi a Ribi Meir por detras; de haberlo
visto por delante, yo habria sido mas agudo aun”.

Tenemos que la Tora de Ribi Meir tenia el poder de iluminar a
los demas y purificar sus corazones. Y por cuanto Ribi Meir habia
estudiado Tord con Elisha Ajer, aquella Tora era suficiente para
influir para bien y hacer entrar en el corazén de Elisha pensamien-
tos de arrepentimiento por unos instantes y elevarlo del abismo
profundo al que habia caido. Por lo tanto, se desperto en el co-
razén de Elisha el deseo de salvar a Ribi Meir de la profanacion
de Shabat, y le dijo que regresara, no fuera que transgrediera
Shabat. Y por este motivo, Elisha tuvo el mérito de escucharaquel
Eco Celestial que habia dicho “Retornen, hijos traviesos...”. Y el
proposito de aquella voz fue el de ofrecerle una apertura por
medio de la cual pudiera volver en arrepentimiento; y él deberia
haber comprendido eso, pero debido a la gruesa kelipa que lo
impurificaba, reconocié que habia cometido un grave error, pero
en lugar de pensar en la posibilidad de corregirse, solo vio que
no tenfa arreglo y que los portones de la teshuva se le habian
cerrado en la cara.

Sabemos que todo el que estudia Tord desinteresadamente
con la preparacion debida y correcta, tiene el mérito de que la
luz de su Tord influya a su alrededor para bien, y tiene el poder
de hacer brillar la chispa espiritual en el corazén de los que se
han descarriado y alejado de Hashem.



n todas las mitzvot de la
Tord, aparte del hecho del
cumplimiento mismo de la
mitzva, existen motivos para
la mitzva, entendimientos
profundos y secretos muy elevados, uno
mas profundo que el otro, y multiples
facetas. A pesar del motivo que cada
mitzva tiene, ésta tiene también una parte
de entendimiento simple. La mitzva del
Conteo del Omer es, aparentemente, un
acertijo insondable. La Tord nos ordena
contar siete semanas, y en cada semana,
siete dias. Sin embargo, équé se cuentay
como se cuenta? Y cuando se cuentan los
dias, ¢acaso dichos dias son dias buenos
o malos? Pues el dia, en esencia, es un
recipiente en el cual se puede ingresar
de todo. Asimismo, écudl es la intencion
de siete semanas, siete veces? ¢Y cual es
el significado de la suma total de los dias
y las semanas?

Ribi Shimshdn Pincus, zatzal, esclarece
el enunciado con la claridad que lo carac-
teriza, de acuerdo con lo que se explica
en el Séfer Hajinuj (mitzva 306), que dice:
“De las raices de esta mitzva, de acuerdo
con el entendimiento simple, toda la im-
portancia de Israel esla Tord; y debido ala
Tora, fueron creados los cielos y la tierra,
e Israel. La Tora es el motivo principal por
el que Israel fue liberado de la esclavitud
en Egipto, para que recibieran la Tord en
el Monte Sinai y la cumplieran, lo cual
constituye el propdsito de ellos. Y para el
Pueblo de Israel la recepcidon de la Tord es
algo grandioso, mas que la liberacion de la
esclavitud. Debido a esto —pues la Tord es
lo mds importante de Israel y todo lo que
ellos se elevaron fue a causa de ella—, se
nos ordend contar los dias y las semanas
desde el dia siguiente al primer Yom Tov
de Pésaj hasta el dia en que fue entregada
la Tord, para mostrar que esperamos con
gran ansia ese dia elevado y afiorado por
el corazén, un corazén que cuenta los
instantes hasta el momento deseado en
el que saldrd en libertad, porque con el
conteo el hombre demuestra que ansia
que llegue el momento de su salvacion.
Por eso, contamos los dias del Omer,

diciendo: ‘Ya pasaron tantos y tantos dias
del conteo’, y no decimos: ‘Faltan tantosy
tantos dias para el momento’, porque de
esta forma demostramos un fuerte deseo
de llegar al momento”.

Surge la famosa pregunta. Cuando
se cuentan los dias que faltan para un
determinado evento que se espera con
ansiedad, ise cuentan los dias que faltan
hasta el evento, y no los dias que ya han
transcurrido! Por ejemplo, un nifio que
estd por cumplir la edad de Bar Mitzva
contard: “Faltan tantos y tantos dias para
mi Bar Mitzvad”. Asi mismo, segun las pa-
labras del Séfer Hajinuj, aparentemente,
deberiamos comenzar el conteo con
cuarenta y nueve dias e ir reduciendo la
cantidad de dias que faltan para llegar al
momento ansiado.

Para responder a esta pregunta, debe-
mos anteponer unas palabras que escribid
Mardn, Ribi Ahardn Kotler, zatzal, en su
articulo famoso acerca de lo que la Tord
cuenta sobre los siete afios que tuvo que
esperar Yaakov para casarse con Rajel.
Todos esos afios “fueron a sus 0jos como
unos cuantos dias por su amor por ella”.
Aparentemente, esto es dificil de enten-
der, pues sabemos que por naturaleza
es todo lo contrario, ya que cuanto mas
desea un hombre algo, todos los dias que
pasan hasta obtenerlo le parecen inter-
minables; cada dia le parece un afio. Mas
bien, obligatoriamente, hay que explicar
aqui que, con cada dia que pasaba de los
siete afios, Yaakov Avinu se santificaba y
purificaba, y se preparaba para el encuen-
tro del que surgiria el Pueblo de Israel.

Las palabras de Ribi Ahardon Kotler se
pueden explicar con una alusién. Un
hombre necesita desesperadamente un
millén de ddlares. Si le dijeran que dentro
de cien dias recibira dicho dinero, estaria
muy contento. Ciertamente, cada dia de
espera le parecerd una eternidad, pues
dichos dias lo separan de recibir el dinero
necesitado. Este sentimiento no seria el
mismo que el de una persona que necesita
un millén de délaresy le ofrecen un traba-
jo por el que recibira un salario de diez mil
dolares al dia; al final de una temporada
de cien dias, tendrd en sus manos la suma
gue tanto necesita. Para un hombre como
este Ultimo, los dias transcurriran con
extrema rapidez.

¢Cuadl es la diferencia? Cuando un

hombre necesita un millén de délaresy le
dicen que espere cien dias, esos cien dias
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son solo dias de espera; dias vacios, sin
contenido ni propésito. Siendo asi, esos
dias son solo un obstédculo que lo separan
del dinero que necesita. Pero si los cien
dias no son dias de espera, sino son el
instrumento por medio del cual ganar el
dinero requerido, los cien dias no estan
vacios ni constituyen un obstaculo; mas
bien, al contrario, cada dia que pasa es
constructivo y de progreso en el camino de
alcanzar la meta anhelada. De esta forma,
los cien dias pasan muy rapido, y cada uno
de los cien dias que transcurren es un dia
de felicidad y satisfaccion; y si se saltara
tan solo un dia, no lograria la meta, no
completaria la suma que necesita.

Asi fue con Yaakov Avinu. A lo largo de
los siete afios de espera, Yaakov Avinu fue
construyéndose a si mismo. Por ello, cada
dia que pasaba era para él un dia de rego-
cijo, porque dicho dia transcurria para él
como preparativo para la fundacién de la
Casa de Israel. Porende, “fueron a sus ojos
COMO unos cuantos dias por su amor por
ella”. La nocidn de la que trata este “amor”
es que por medio de su unidon matrimonial
con Rajel se fijarian los cimientos de un
gran pueblo, y con cada dia que pasaba se
sumaba un ladrillo mas en la edificacion.
Por ello, los siete afios que trabajé para
casarse con Rajel fueron tan solo unos
cuantos dias para Yaakov Avinu.

Este es también el tema del Conteo del
Omer. Si hubiéramos estado esperando
el recibimiento de la Torad y simplemente
hubiera cincuenta dias que nos separan
de ello, sin duda, habriamos contado los
dias que faltaban para la fecha, porque
habriamos estado esperando que cada
dia pasara pronto, pues son lo que nos
impiden llegar alo que deseamos, que es
el recibimiento de la Tora. Pero, en ver-
dad, estos dias son dias de preparaciény
construccion para el encuentro del dia en
el que hemos de recibir la Tora. Después
de un dia de edificacién, nos hacemos
mas aptos para recibir la Tord; y después
de dos dias, mejoramos esa capacidad
para recibir la Tord; y después de tres
dias, todavia mds; y asi sucesivamente,
hasta que, al completarse los cuarenta
y nueve dias, llegamos a la cuspide de la
capacidad para recibir la Tora. Esto es,
entonces, la alusién simple del Conteo del
Omer: contamos cuarenta y nueve dias de
edificacion de nuestra persona en busca
de serlo mas aptos posible para merecer
recibir la Tora.




