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Boletin Semanal Sobre la Parasha

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

“Y dijeron: ‘Si encontramos gracia a tus
ojos, que esta tierra sea entregada a tus
siervos en heredad. No nos hagas atravesar
el [rio] Jorddan’ ” (Bamidbar 32:5).

En la sagrada Tord, encontramos que los
miembros de la tribu de Reuvén y de Gad
tenian mucho ganado, por lo que le pidieron
aMoshé Rabenu que les permitiera asentarse
en las tierras recién conquistadas que estaban
dellado del rio Jordan, fuera de los limites de
la Tierra de Israel. Esta peticion se debid a que
dichas tierras, que conformaban la tierra de
Guilad, eran, alos ojos de aquellas tribus, una
tierras ricas y apropiadas para su numeroso
ganado. Asi dice el versiculo: “Y el lugar era
un lugar para el ganado” (Bamidbar 32:1).
Moshé Rabenu se molestd con las tribus de
Reuvén y de Gad, por tener el descaro de
hacer tal peticion cuando todavia ninguno
de sus hermanos del Pueblo de Israel habia
adquirido su porcién de la tierra, asi como
tampoco habian guerreado contra las nacio-
nes que ocupaban la tierra. Por eso, Moshé
Rabenu les dijo a las dos tribus: “¢Vuestros
hermanos irdn a guerrear mientras que
vosotros os quedaréis aqui?”. Ambas tribus
aceptaron el reproche de Moshé Rabenu, y
regresaron después a él con una solucién:
ante todo, ellos iban a ayudar a las demas
tribus a conquistar la tierra y heredarla,
guerreando contra los enemigos del pueblo;
y solo después de que hubieran desterrado a
los kenaanim, iban a asentarse definitivamen-
te en la tierra de Guilad, del otro lado del rio
Jordan. Moshé Rabenu accedié a este pactoy
les dijo que asi era como debian comportarse
las tribus sagradas —pues son las tribus de
Hashem y unos deben ser garantes de los
otros—; y solo después de que sus hermanos
se encontraran asentados en la Tierra de
Israel con seguridad y tranquilidad, podrian
incluso ellos —las tribus de Reuvén y Gad—
asentarse en las tierras conquistadas del otro
lado del Jordan.

Sobre este asunto, surge una objecidn.
Con independencia del resentimiento que
mostré Moshé Rabenu por la peticion des-
carada de aquellas dos tribus, no vemos que
Hakadosh Baruj Hu hubiera demostrado Su
furia ante dicha peticion. Aparentemente, en
un principio, era obvio que Hashem estaria
de acuerdo con las tribus de Reuvén y de
Gad, y no se opondria a que se asentaran
en la tierra de Guilad antes de que los Hijos
de Israel siquiera entraran a los limites de la
Tierra de Israel para conquistarla.

Asimismo, el Rosh Colel de nuestras institu-
ciones en Paris, el Gadn, Ribi Salomon, shlita,
me preguntd: épor qué no se menciona en
los versiculos que los miembros de la tribu de
Menashé vinieron con las tribus de Reuvén
y de Gad con la peticién de asentarse todos
juntos en el Guilad, al otro lado del rio Jor-
dan o dentro de la Tierra de Israel, sino que
solo vemos que ellos se aunaron con las dos
tribus después del episodio del encuentro de
las dos tribus con Moshé? Y, mas dificultoso

El alma de la tribu de Menashé protege la santidad de las tribus

aun, épor qué dicha tribu no se asenté toda
junta del otro lado del rio Jorddn, o toda
junta dentro de la Tierra de Israel, sino que
fue dividida en dos? Esta es una situacion
fuera de lo comun que no se dio con ninguna
de las tribus.

Podemos responder, en lo que respecta
a la tribu de Menashé que, en principio, los
miembros de la tribu de Menashé tenian
que haberse asentado dentro de los limites
originales de la Tierra de Israel, junto con
todas las tribus —asi como también debia
haber sucedido con las tribus de Reuvén y
de Gad—. Pero después de que las tribus
de Reuvén y de Gad tomaron la iniciativa de
ir con la peticion delante de Moshé Rabenu
para poder asentarse fuera de los limites
originales de la Tierra de Israel, del otro lado
del rio Jorddn, y Hakadosh Baruj Hu no los
reprochd por ello, Moshé Rabenu entendid
que eso provenia de Hashem y que él (Mos-
hé Rabenu) no tenia por qué impedirlo. Las
tribus habian conquistado todas las tierras
de Sijon y de Og, solo que Moshé Rabenu
se mostré meticuloso para poder asi esta-
blecer la condiciéon de que primero debian
ayudar a sus hermanos a heredar toda la
tierra y solo después podrian asentarse en
las tierras de Sijon y de Og. Con todo y con
esto, Moshé Rabenu temid por el destino
espiritual de aquellas dos tribus, no sea que
llegaran a asimilarse con los no judios, pues,
si meditamos al respecto, encontraremos
que lasiniciales de las dos tribus —Gad (1) y
Reuvén (jaix1)— en hebreo forman la palabra
guer (M ‘converso’), y las uUltimas letras de
sus nombres forman la palabra nad (1) que
significa ‘vagar’. Esto da a entender como si
se hubiera decretado desde el Cielo sobre
estas dos tribus que fueran conversos que
vagan por una tierra que no les pertenece.
Quiza este decreto Divino fue la causa por la
que las dos tribus le pidieron a Moshé Rabenu
permanecer fuera de la Tierra de Israel.

Y ya que todos los miembros del Pueblo
de Israel son garantes unos frente a los
otros, y sus almas fueron todas talladas a
partir de una misma fuente en las Alturas,
Moshé les ordend a los miembros de la tribu
de Menashé que formaran parte del nuevo
asentamiento de estas dos tribus, ya que el
nombre de Menashé (nawn) esta compuesto
de las mismas letras de la palabra neshama
(awnn), que significa ‘alma’. Con esto, se
alude al alma colectiva que une a todos los
miembros del Pueblo de Israel, que los hace
garantes unos de los otros. Moshé Rabenu
los dividio en dos, una mitad en la Tierra de
Israel y la otra del otro lado del rio Jordan;
esta Ultima, en particular, seria la que serviria
de proteccién para las tribus de Reuvén y
de Gad contra la asimilacion en la tierra del
Guilad. La presencia de la mitad de la tribu de
Menashé reforzaria la conexion de las tribus
de Reuvén y Gad con la fuente de todas las
almas de Israel; mientras que la otra mitad
de la tribu de Menashé permaneceria en la

Tierra de Israel. Con esto, se entiende que
la mitad de la tribu de Menashé que vivié
fuera de los limites originales de la Tierra de
Israel absorberia de la santidad y pureza de
su otra mitad, que se encontraba estableci-
da y arraigada en la tierra sagrada; con ello
iban a influenciar a los hijos de las tribus de
Reuvén y de Gad, que estaban del otro lado
del rio Jordan.

Resulta, entonces, que Hakadosh Baruj
Hu hizo solo bien y bondad con las tribus de
Reuvény de Gad al dividir en dos a la tribu de
Menashé —cuyo nombre alude al “alma del
Pueblo de Israel” —y establecer a la mitad del
otro lado del Jordan. Asi, con una mitad de la
tribu de Menashé asentada en la Tierra de Is-
raely absorbiendo de la santidad de la Tierra
Sagrada, incluso la otra mitad absorberiay se
saturaria de la santidad de la tierray la trans-
mitiria a las dos otras tribus, la de Reuvény
la de Gad. Por este motivo, no encontramos
que Hashem se enfureciera con las tribus de
Reuvén y de Gad, ya que desde el Cielo se
habia decretado que fueran “conversos” que
“vagan” por una tierra que no era de ellos.
Y cuando Moshé Rabenu vio que Hakadosh
Baruj Hu no habia demostrado enojo por la
peticion de dichas tribus, comprendié que
todo ello provenia de Hashem Yitbaraj; por
eso, accedio a la peticidn de las tribus.

Esto nos ensefia que, a pesar de la garantia
mutua y la fraternidad que tiene que reinar
en el seno de Israel, de todas formas, cada
tribu, congregacion o comunidad del Pueblo
de Israel tiene que cuidar sus costumbresy las
practicas que les son particulares a cada una
deellas, y no existe en ello una contradiccion
alafraternidady la unién, asi como encontra-
mos que cada tribu se mantuvo bajo su propia
banderay noacampd bajo la bandera de otra
tribu. jAl contrario! Precisamente por medio
del reconocimiento de la particularidad de
cada tribu o comunidad del Pueblo de Israel,
cada uno ayuda al otro con los dones que
posee, con los que Hashem lo agracié. Ello
lo vimos insinuado en el nombre de la tribu
de Menashé —cuyas letras forman la palabra
“alma”—, que fue a la ayuda de las dos tribus
y que protegid sus almas de la asimilacién
entre las demas naciones, a pesar de que la
tribu de Menashé podia haber argumentado
que queria permanecer dentro de los limites
de la Tierra de Israel.

Este es el motivo por el cual la parasha de
Matot se lee en los dias de Ben Hametzarim,
entre el 17 de tamuz y Tishd Beav, los cuales
son dias de tristeza y luto por la destruccion
del Templo Sagrado. En la lectura de esta
parasha, hay un mensaje al Pueblo de Israel
de que Hakadosh Baruj Hu, por Su amor a
nosotros y por Su abundante misericordia,
precedié el remedio a la enfermedad, al ha-
ber hecho que aquellas dos tribus quedaran
“exiladas” del otro lado del rio Jordan. De esa
forma, Hashem comenzé a acostumbrar que
la santidad de la Tierra de Israel se extendiera
también mas alld de sus limites.



Una salvacion sobrenatural

El sefior Ben Shimol, avrej, contd la
siguiente historia con el objetivo de
santificar el Nombre Divino:

Mi padre fue arrestado en Francia
como consecuencia de un escandalo
incitado por los medios de comunica-
cién. La policia habia detenido a perso-
nalidades importantes para conseguir
informacidn sobre ciertas personas
gue estaban buscando.

Como mi padre era completamente
inocente, no pudo brindarles la infor-
macion que buscaban. En consecuen-
cia, le amargaron la vida encarcelando-
lo durante nueve meses sin informarle
la causa de su condena. Su abogado
afirmdé que todo era sumamente sos-
pechoso, pero la opinidn del abogado
no ayudé de nada a mi padre, quien
permanecio en prisién mientras todos
los miembros de su familia estdbamos
sumamente preocupados por él.

Cuando Rabi David Pinto recibid al
publico en Paris, mi hermana le pidié
una bendicién para nuestro padre.
Rabi David le dijo: “Con ayuda de Dios,
en uno o dos dias, su padre serd libera-
do por el mérito del Tzadik, Rabi Jaim
Pinto, y todo se esclarecerd”.

Haftard -

Siguiendo sus Huellas

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

Al oir esto, mi hermana enfrenté un
torbellino de emociones. Por un lado,
ella crefa firmemente en el mérito de
los Tzadikim y tenia fe completa de que
su familia serfa testigo de un gran mila-
gro. Por otro lado, le costaba creer que
de repente mi padre pudiera volver a
ser un hombre libre.

Entonces, paso algo increible. Al dia
siguiente, llamaron a mi padre para
gue se presentara ante el juez, quien
le informd que su caso estaba cerra-
do; lo declard inocente y le permitio
regresar a casa.

Mi padre llamd por teléfono y pidid
gue lo fueran a buscar. Todos teniamos
miles de preguntas: écémo, cuando y
de quién habia obtenido su liberacion?
El sélo dijo que habia sido liberado
con ayuda del Cielo. El mismo no te-
nia ninguna explicacion. La noticia se
difundié rapidamente para la alegria
de la familia y de los conocidos.

A mi no me cabe ninguna duda de
gue desde el momento en que Rabi
David Pinto rezd por mi padre, Dios de
inmediato cumplié con su pedido. Esta
historia provocé una enorme santifica-
cién del Nombre Divino.

“Shim-u devar Hashem” (Yirmeia 2).

La relacidon con la parashd: ésta es la segunda de las tres haftarot que
nuestros Sabios, de bendita memoria, dictaminaron leer en los Shabatot
previos a Tishd Beav. En esta Haftard, el Profeta Yirmeid trata los sufri-
mientos que sobrevendrdn con la inminente destruccion de Jerusalem y
del Templo Sagrado.

SHEMIRAT HALASHON

Acostumbrado desde la juventud

El habla, asi como las demds cualidades humanas, requiere de costumbre;
y cuando se adquiere la costumbre de algo, esta costumbre es lo que domina.
Silo meditamos bien, veremos que el motivo por el que el pecado del lashén
hara estd tan difundido, es debido a que todos se acostumbran desde su
juventud, o incluso, desde su infancia, a hablar lo que les viene en gana sin
restricciones y sin pensarlo dos veces, y no se les ocurre nunca pensar que
existe la posibilidad de una transgresion grave.

Divré Jajanum

éCuanto vale tu colocacion de los tefilin?

“Y hablo Moshé con el pueblo, diciendo: ‘Armad,
de vosotros, hombres para el ejército y estad sobre
Mididn, para cobrar la venganza de Hashem de
Mididan’ ” (Bamidbar 31:3).

Rashi cita las palabras del Sifré: “A pesar de que
Moshé habia escuchado que su propia muerte de-
pendia de la realizacién de dicha guerra, cumplid
con alegria [la orden] y no retrasé [su ejecucion]”.

El Tzadik, Ribi Eliahu Ratta, zatzal, de los distingui-
dos Sabios de Jerusalem de la generacién anterior,
fue alumno de Ribi Shlomke de Zvhil, zatzal. Una
mafiana, Ribi Eliahu se dirigid a un avrej joven que
estaba en una esquina del Bet Hamidrash y que
tenia su talit doblado sobre el hombro, preparan-
dose con gran concentracion para vestir el talit y
los tefilin, y rezar tefilat Shajarit. Rabi Eliahu se le
aproximoy le preguntdé: “Preciado avrej, tengo una
buena sugerencia para ti con la que podras obtener
un poco de ganancia. Deja de lado el talit y los tefilin
por un dia, y a cambio, te pagaré cincuenta dolares”.

El avrej quedd completamente extrafiado y no
creia lo que estaba escuchando. “jRibi Eliahu!”,
dijo con asombro, “éQué le sucede? ¢Cémo se le
puede ocurrir proponerme que no me coloque los
tefilin hoy?”.

Pero Ribi Eliahu continud con su mision: “jTe daré
cien ddlares! jQuinientos ddlares o mas! Solo si
accedes a no ponerte hoy el talit y los tefilin”.

El avrej vio que sus palabras no habian sido lo
suficientemente convincentes, de modo que
elevo la voz vy, casi gritando, dijo: “jRibi Eliahu!
No sé qué es lo que usted quiere de mi hoy. Aun
si colocara delante de mi ahora mismo sobre Ia
mesa un millén de ddlares, o incluso muchos
millones de délares, le aseguro de forma defini-
tiva que no he de ceder al cumplimiento de las
mitzvot de talit y tefilin. No hay forma de que
cambie de parecer”.

Cuando escuché esta declaracién, Ribi Eliahu
se le dibujé una amplia sonrisa en el rostro y dijo:

“Ahora te explicaré mi intencion y qué es lo que

queria de ti: Has declarado con total certeza que,

con todo el corazdn, no dejaras de cumplir las

mitzvot de talit y tefilin a cambio de millones

de ddlares. Siendo asi, me pregunto, i por qué

en tu rostro no se ve la misma alegria, cuando

te dispones a colocarte el talit y los tefilin, que

la experimentarias ahora mismo si recibieras

varios millones de ddlares?”. Y con estas pala-
bras, Ribi Eliahu concluyé su leccién de moral.



Perlas de la parasha

éEs posible que dé tzedaka y auin sea llamado malvado?

“El hombre que prometa un voto a Hashem” (Bamidbar 30:3).

Onkelds agregd, en su traduccion al arameo, una palabra significativa: ‘el hombre
gue prometa un voto lifné (‘delante de’) Hashem'.

Ribi Yeshaiahu Hadad, zatzal, oriundo de Tiberia, esclarecié en su libro Vayomer
Yeshaiahu, acerca del fundamento que dice la Mishna en el Tratado de Avot (5:13):
“Hay cuatro clases de personas en cuanto a los que dan tzedaka: el que quiere dary
no quiere que otros den —es tacafio con lo que es del préjimo—; el que quiere que
otros den, pero él no da —es tacafio con lo que él tiene—; el que da y quiere que otros
den —es un piadoso—; el que no da y quiere que otros no den —es un malvado—".
Esto es dificultoso, pues, si el malvado no da y no deja que otros den, écémo puede
ser contado entre “los que dan tzedaka”?

Es posible que la intencién de la Mishna sobre ese malvado que da es referirse a los
casos en que se hacen recolectas en el Bet Hakenéset para el mantenimiento de la Tord
y similares. En una recolecta de esta indole, es apropiado donar en publico, anunciando
la suma que se quiere ofrecer, pues de esta forma, otros se animan a sumarse en favor
de la recolecta. A este tipo de persona se la llama “piadoso”. Pero existe quien se hace
piadoso donando en forma privada, no ante el publico: solo después de que la recolecta
termind, la persona se acerca al gabay y le da su donacién, bajo la premisa de que “es
preferible obsequiar en secreto”.

iPero lo cierto es todo lo contrario! Cuando se da una donacién por iniciativa propia,
no con motivo de una recolecta publica, entonces es cuando es preferible darla en
secreto. Pero cuando se hace una recolecta en publico, si da en privado, evita motivar
a los demds a donar, pues dirdn que fulano no dond, asi que ellos tampoco donarén .
Esta es la intencidn del Tana al decir: “el que no da” en publico, sino solo en secreto,
provoca por ende “que otros no den”; por esto, aun cuando pareciera sorprendente,
el Tana lo llama “malvado”.

Debido a esto, es posible que al decir “delante de Hashem”, el Targum se refiera a que
cuando se hace una recolecta en el Bet Hakenéset, en donde se encuentra la Shejing,
entonces, la persona que tiene el poder de donar “no profane su palabra” —no debe
quedarse callada pensando: “Voy a dar después en secreto”—, sino, mas bien, “que
todo lo que salga de su boca cumpla”, es decir, que diga en voz alta todo lo que quiere
donar, y con ello motivara a los demas a donar también.

Guerra solo en Nombre del Cielo

“Armad, de vosotros, hombres para el ejército, para cobrar la venganza de Hashem
de Midian” (Bamidbar 31:3).

El significado de la palabra hejaletzu (‘armad’) es ‘descalzar, desvestir’, como en la
mitzva de jalitza: vejaletza et naald meal raglav (‘y descalzara el calzado de su pie’).

El Sefat Emet estudia el versiculo de forma similar: Moshé Rabenu, consecuente-
mente, les dice a los Hijos de Israel que se quiten de encima todo interés ulterior en el
asunto, que su intencién en dicha guerra no sea la de adquirir gloria para ellos mismos
o cualquier otro interés, sino que lo hicieran solo por el Nombre del Cielo “para cobrar
la venganza de Hashem”.

Por ende, el Ketav Sofer explica por qué Rashi dice que la palabra “hombres” del
pasuk se refiere a “tzadikim”. Moshé Rabenu quiso que la guerra que ellos libraran
fuera solo en Nombre del Cielo y no motivada por la venganza personal; por ello, bus-
c6 hombres justos. Era imprescindible reclutar a la fuerza, como explicd Rashi sobre
el versiculo que sigue mas adelante (Bamidbar 31:5), que dice: “Y entregaron”, que
implica que el reclutamiento fue a la fuerza, por cuanto ellos no creyeron que eran
lo suficientemente justos como para salir a la guerra con la intencién pura de que lo
hicieran solo en Nombre del Cielo.

El calculo preciso

“Y los envié Moshé, mil por tribu, para el ejército, y a Pinjds” (Bamidbar 31:6).

La fuerza del mal de Midian hizo pecar a veinticuatro mil hombres de la tribu de
Shimdn, los cuales, con su baja accién, aumentaron el poder del mal.

Por ende, segun explica el autor de Melé Omer, cuando los Hijos de Israel fueron a
guerrear contra aquella fuerza del mal de Mididn, necesitaron de un gran poder que la
pudiera contrarrestar: no menos que veinticuatro mil justos.

Asifue el calculo: todo el campamento sumaba doce mil (mil hombres de cada tribu),
y como el versiculo equipard los doce mil hombres de las tribus a Pinjas, implica que
Pinjds equivalia lo mismo que todos ellos juntos, de modo que, en conjunto, sumaban
veinticuatro mil.

Del Tesoro

Ensenanzas de Morenu veRabenu

Rabf David Janania Pinto shlita
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Sufrimientos con el proposito de lograr una
elevacion

La yuxtaposicion de las parashiot de Matot y Mas-é
tiene una razdn de ser.

Estas parashiot se leen en publico en los dias de Ben
Hametzarim. Y pensé en explicar que la palabra matot
implica también ‘golpes’, y mas-¢é proviene del término
‘viajar’: para que el hombre se despierte y viaje hacia
una elevacion en temas de Tora, Hakadosh Baruj Hu
le da golpes, y asi, en medio de su dolor y sufrimiento,
el hombre se despierta a hacer una introspeccion y
llegar a la conclusién de que solo por el poder del
estudio de la sagrada Tord puede ser liberado de las
angustias que esta atravesando. Si logra llegar a este
punto, significa que Hashem Yitbaraj quiere insinuarle
gue se despierte y se refuerce por medio de un viaje
hacia la sagrada Tora.

Vivimos en una generacién en que todo es hefker,
la dejacion y el abandono reinan por doquier. Cada
hombre hace lo que le parece correcto a sus 0jos,
como si no hubiera Quien hace juicio y delante de
Quien hay que presentar cuentas. Y, ciertamente, la
Tord les fue dada a los Hijos de Israel en el desierto,
qgue es un lugar abandonado, que no tiene duefio,
para aludirle al hombre que tiene que abandonar su
personalidad y todos los deseos del mundo en favor
del estudio de la Tord. Pero, lamentablemente, la
situacién hoy en dia es todo lo contrario; en lugar de
que el hombre se dedique a las palabras de la Tora y
se abandone en favor de ellas, el abandono es lo que
domina, y la Inclinacién al Mal de la persona es lo que
la lleva a la perdicidn.

Llegué a la conclusion de que, en este mundo te-
rrenal, cuando el hombre tiene dolencias en el cuer-
po, toma una medicina que lo alivia del dolor. Pero,
en contraste, en el Mundo Venidero, el hombre no
tendra la posibilidad de tranquilizar los innumerables
sufrimientos si el Bet Din Celestial lo sentenciare al
Guehinam para pagar por todos sus actos.

Esto se compara al hombre que sale del mercado
cargado con los viveres que adquirié sin haber pagado
por ellos. Cuando a la salida le piden el comprobante
de pago, el hombre le dird al guardia que quiere pagar
en ese momento. Esta claro que aquel hombre recibira
su merecido, pues, aparte del costo de los productos
gue adquirié, tendra que pagar una multa por no haber
pagado en la caja cuando estaba dentro del mercado.
Asi sucede con la vida en este mundo, en el que el
hombre tiene que trabajar sus rasgos de caracter y
corregir sus senderos. Pero si se desentendiera de la
labor que tiene que realizar, después de dejar este
mundo, no tendra la posibilidad de corregir nada, pues
la muerte es un camino del cual no se puede ir para
atras. Por ello, Hakadosh Baruj Hu le trae a la persona
golpes mientras se encuentra en este mundo para que
se despierte y haga una introspeccién acerca de sus
actos, y de esa forma, se apegue a la Tord y amerite
heredar el mundo de la vida eterna.



UN ENFOQUE NUEVO SOBRE LA PARASHA

| fallecimiento de Aharén Hacohén
concluye una época brillante en
los viajes de los Hijos de Israel a
lo largo de los afios de vida del
dirigente con quien todos simpati-
zaron, que cargd sobre sus hombros la insignia
de la paz entre todas las tribus de Hashem.

El legado espiritual de Aharén Hacohén lo
adoptan tan solo unos cuantos, a lo largo de
las generaciones, quienes ven mérito al ser
considerados como de entre los alumnos de
Ahardn Hacohén: aman la paz y la persiguen.

Elegimos enfocar esta columna sobre una
anécdota maravillosa que conté Ribi Ahardén
Twisig, shlita; un relato especial que involucra
una invitacién a una boday un agudo amor por
todo Israel (obtenido de Kevodam Shel Yisrael).

Uno de los residentes de un vecindario tuvo
el mérito de casar a su primer hijo en hora
buena y exitosa. Unas dos semanas antes
de la boda, en Shabat Kédesh, después de la
tefild, se le aproximd un amigo y le dijo: “Te
encuentras proximo a la alegria de las nupcias.
Quisiera decirte algo, de lo cual espero que,
beezrat Hashem, obtengas mucho beneficio.

"Escuché del Admor, autor del Imré Jaim,
ziaa, que cuando un hombre organiza una
celebracion, el Satan no puede soportar dicha
situacién de ninguna manera. El Satdn no esta
dispuesto a que un judio haga una celebracion,
por lo tanto, hace todo lo que estd en su poder
para que —jas veshalom— surjan todo tipo de
problemas. El Admor dio un ejemplo: cuando
el hombre sale de su casa hacia el lugar en
donde se realizara la celebracién, el Satan
vieney le dice: ‘jAy! iFijate enlo que pasdé! jTe
olvidaste de llamar a tu gran amigo para que
participara de la alegria! ¢Cémo pudo haber
sucedido tal cosa?”.

"El Imré Jaim continua diciendo que, si el
organizador de la celebracién es una persona
inteligente, le gritard al Satan en su cara: ‘jVete
de mil Ahora mismo no me interesa absolu-
tamente nada’. Pero si —jas veshalom— la
persona no es inteligente, se va a acongojar
por aquello, y asi su alegria no estard completa.

"Yo, baruj Hashem, ya tengo mucha expe-
riencia respecto de celebraciones”, le dijo
aquel amigo al padre del novio. “Debes saber
gque a veces sucede que, antes de la boda,
regresan por el correo varias invitaciones
enviadas a amigos y seres queridos, cuya direc-
cién exacta el correo no logré determinar por
variadas otras razones o por error. Y, a veces,
incluso sucede que a uno se le olvida por com-
pleto enviar la invitacion a algin conocido. De

todas formas, no olvides las palabras del Imré
Jaim, y preocupate de no ser influenciado por
la maquinacion de la Inclinacién al Mal”.

El dia de la boda, el hombre salié de su casa
con su familia. Todos los miembros de su hogar,
ya sentados en el transporte contratado para
llevarlos al evento, se percataron de que una
de las hijas se retrasaba en llegar.

La madre bajo del autobus para averiguar
qué era lo que ocurria. Al entrar, se encontré
con la joven que se habia retrasado, toda en-
vuelta en llanto. “6Qué pasd?”, le pregunto la
madre, preocupada.

La joven sefialdé una invitacidn sobre lamesa
que se habian olvidado enviar. Al tomar el so-
brey ver el nombre que tenia escrito, la madre
se embargd de tristeza. La invitacion estaba
dirigida a uno de los mejores amigos del padre
del novio. Se trataba del javruta con quien el
padre habia estudiado Torad por seis largos
afios. El padre le habia encargado a la joven
hacerle llegar la invitacién a aquel amigo, y ella
se habia olvidado por completo. Solo ahora se
habia dado cuenta al ver la invitacion sobre
la mesa, y la envolvié una terrible verglienza.

No habfa tiempo siquiera para hacer una
llamada telefdnica. El padre, cuando se entero,
de tanto dolor, no sabia qué hacer de su vida.
Los demas miembros de la familia le recorda-
ron al padre aquello que le habia dicho el buen
hombre hacia dos semanas atras, después de
la tefila. Ese hombre le habia dicho las palabras
del Imré Jaim: no es apropiado arruinar la ale-
gria de una celebracién por no haber enviado
una invitacién a un ser querido, y que lo que
estaba sucediendo en esos momentos era todo
maquinacién de la Inclinacién al Mal.

En medio de la boda, de pronto, el padre
del novio se percaté de que su querido javruta
—a quién no le habian enviado la invitacion—
habia entrado al salén de fiestas, vestido con-
forme a la ocasién. El padre del novio se alegrd
sobremanera, y bailé con gran entusiasmo,
lo sentd a su lado y se alegré mucho de que
dicho javruta se hubiera quedado incluso hasta
después del Bircat Hamazon.

Cuando estaba por despedirse, el padre del
novio se armo de coraje y le preguntd: “Dime
la verdad, érecibiste nuestra invitacion?”.

“No”, fue la simple respuesta.

“Entonces, écOmo supiste que ca-
saba a mi hijo?”.

El javrutd se aclaro la garganta, y le dijo:
“Bueno, lo cierto es que hasta esta misma
noche no me habia enterado. Solo que esta
noche, cuando estaba en la parada de autobu-
ses cerca de casa, se me aproximd un conocido
mutuo y me preguntd sino pretendiairaleru-
salem para la boda. Sorprendido, le pregunté:
‘¢De qué boda me hablas?’.

"El me dijo: ‘4Como no sabes? iTu amigo,
fulano, casa hoy mismo a su hijo!".

”No lo podia creer. ¢ Acaso podia ser? Aquel
amigo mutuo me reafirmd que asi era, pero
como yo no habia recibido la invitacion, con-
clui que era imposible. A fin de cuentas, me
convenci de que asi era y regresé a casa para
averiguar mas.

”Les pregunté a todos los miembros de mi
hogar si habian recibido la invitacion de la boda
del hijo de fulano, pero me respondieron nega-
tivamente. Cuando les comenté que en estos
mismos momentos se estaba realizando dicha
boda, mi esposa me dijo: ‘é Acaso crees que él
no te iba a enviar una invitacion a propdsito
y con toda intencién? No me cabe la menor
duda de que por algin motivo hubo alguna
complicacion o confusién en el correo y no te
llegd la invitacién. Te pido, por favor, que te
vistas bien y vayas a la boda en Jerusalem y
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participes de la celebracion””.

"Te digo la verdad”, le dijo el padre del no-
vio a su javrutd, “si me hubieras dado ahora
mismo mil délares, no me habrias alegrado
tanto como lo has hecho con tu presencia
ahora. iDebes saber que tu participacién en
mi celebracion provocd que mi alegria fuera
completal”

A pesar de que no podemos expresar en
estas lineas los sentimientos con total pre-
cision, porque ello depende mucho de los
sentimientos del corazdn de los involucrados,
debemos saber que aun en el caso en el que
a uno no le haya llegado una invitacion a un
evento —que, de acuerdo con los sentimientos
de la persona, debia haber recibido—, debe-
mos procurar participar de dicha celebracion,
pues es sabido por todo el mundo que hay
complicaciones y enredos en el correo. Por
lo tanto, es muy importante trabajar sobre
nuestros rasgos de caracter y no permitir a
la Inclinacién al Mal infiltrar el resentimiento
en el corazon, y debemos entonces correr
a participar de la celebracién aun sin haber
recibido la invitacion.

Debemos salir de la forma de pensar limi-
tada y de razonamientos personales, tratar
de conectarnos, aunque sea un poco, a los
sentimientos del compafiero, como dijo el
Imré Jaim Hakadosh. Un hombre que no llegd
a recibir la invitacién al evento de su querido
compafiero tiene el corazén roto; de modo
que el compafiero que hace la celebracién
tiene el deber de ser un tanto considerado
con él. ¢Como puede pensar en un momento
como ese acerca del honor propio y no sentir
la angustia de su compafiero?

Es obvio que, si no es posible llegar a dicha
celebracion, se puede nombrar a un emisario
que procure disculparse ante el duefio de
la celebracion por su ausencia, o, quiza, lla-
marlo por teléfono. Pero, definitivamente, no
desentenderse del asunto —jalila— haciendo
cuentas propias de forma incorrecta.



