Reé

15.08.2020
25 Av 5780

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 J
Ra’anana ¢ Kol ‘Haim

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 e
retz HaKodesh vy estara el
Jerusalem, Ashdod y Raanana
Para ahorrar esperas y molestias a
guienes vengan a encontrarse co
el Rab shlita, por favor fijar cita
anticipadamente
Con la bendicién de la Tora
La direccion

Hiluld del
Tzadik

25 - Ribi Shemuel Meyujés.

26 - Ribi Yoel Teitelboim, el Admor
de Satmer.

27 - Ribi Yehuda Moshé Petaya.
28 - Ribi Avraham Jaim Ades.

29 - Ribi Yaakov Berdugo, autor
de Shufré Deyaakov.

30 - Ribi Yehuda Lavi, el Rabino
de Tripoli.

1 - Ribi Shemuel De Avila.

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

“Guarda el mes de la primavera
y hards [la festividad de] Pésaj para
Hashem, tu Dios, porque en el mes de
la primavera te sacé Hashem, tu Dios,
de Egipto de noche” (Devarim 16:1).

Rashi pregunta: “éAcaso los Hijos de
Israel salieron de noche? No, ino salieron
sino de dial Mas bien, [el hecho de que
el versiculo dice ‘de noche’] se debe a
que ya en la noche el faradn les habia
dado el permiso para salir, como dice
el versiculo (Shemot 12:31): ‘y llamé a
Moshéy a Aharén en lanoche, y les dijo:
«jLevantense! jSalgan de en medio de
mi pueblo!» " ”.

Este Midrash que citd Rashi presen-
ta una dificultad. ¢Acaso los Hijos de
Israel salieron de Egipto por el permiso
del faraon? jSi fue Hakadosh Baruj Hu
Quien les envid al faradn y a su pueblo
plagas grandes e infalibles; y con las diez
plagas que les envid, Hakadosh Baruj Hu
les demostré al faradn y a Egipto cudn
poderoso es El con Su mano extendida,
y que El es el tinico que gobierna sobre el
orden de la naturaleza! Y con la plaga de
la muerte de los primogénitos, al ver que
tenia sobre su cuello una espada filosa
—pues él también era primogénito—,
el faraon se vio forzado de inmediato,
y NO por su propia iniciativa o voluntad,
a acceder a liberar a los Hijos de Israel.
La pregunta que se puede formular en
este caso es: ¢a esto se le puede llamar
“dar el permiso para salir”? éAcaso la
salida de los hijos de Israel dependia de
la voluntad y el buen deseo del faraén?

Y, ademds, équé necesidad habia
de obtener el permiso del faraén? iSi
toda la salida de los Hijos de Israel de
Egipto estuvo acompafiada de milagros
y maravillas, de sefiales y de ejemplos
formidables! Siendo asi, ¢para qué fue
necesario que los Hijos de Israel recibie-
ran el permiso del faradén para salir de la
tierra de éste? ¢ Acaso sin su permiso no
habrian podido salir de alli?

Para poder responder a estas dificul-
tades, debemos meditar un poco acerca
del versiculo con el que comienza la
parasha: “Observa, [Israel,] yo pongo
delante de vosotros, hoy, una bendicién
y una maldicién”. A simple vista, este
versiculo parece dificil de comprender,
pues no es posible ver una bendicion
0 una maldicion con los ojos, de forma
material y palpable. Entonces, ¢por qué
se utilizé el término “observa”?

Pensé que se puede responder, besia-

Sin Tora, el hombre vive sometido a los mazikin

ta Dishmaia, que Moshé Rabenu les dijo
a los Hijos de Israel que lo observaran
muy bien a él, como se puede leer del
pasuk: “Observa, [Israel,] yo”, es decir,
“Obsérvame a mi, [Israel]”. Su intencién
fue que lo observaran a él y vieran que
todo aquel que se apega a la sagrada Tora
puede llegar a tener las mismas fuerzas y
poderes que él. Moshé Rabenu ameritd
hablar con la Shejind Misma, “cara a
cara”, y subio a las Alturas, permanecid
en el dominio de los angeles durante
cuarenta dias y cuarenta noches, y llegd
a la cima de las virtudes espirituales;
todo gracias a que se dedicé a la sagrada
Tord, y cumplié la voluntad de Hashem
Yitbaraj. Siendo asi, era muy recomen-
dable y apropiado también que los Hijos
de Israel siguieran los pasos de Moshé
Rabenu, y se apegaran a Hashem Yitbaraj
y a Su sagrada Tora.

La Tora nos prohibié toda una variedad
de alimentos, y nos permitio solo ciertos
alimentos, con el fin de que el hombre
pasara la pruebay ver si, en efecto, es un
siervo fiel a su Patrén; ver si es que esta
listo para disciplinarse en la observacion
de las mitzvot y cumplir Su voluntad con
todo el corazdn. Esta disciplina se ve
expresada, entre otras cosas, cuando el
hombre se enfrenta a la prueba de la co-
mida, en que sabe que la Tora le prohibid
cierto alimento, y, a pesar de que tiene
muchas ganas comerlo, se aleja de él y
se abstiene de comerlo. De esta forma,
el hombre demuestra su fidelidad al
Creador del mundo. Y Hakadosh Baruj Hu
es ensalzado por medio de este hombre,
y le dice: “Eres Mi siervo, Israel; a través
de ti, Me esplenderé”. Por su propio acto,
el hombre amerita que las bendiciones
de la Tora recaigan sobre él.

Ahora se puede entender por qué los
Hijos de Israel tuvieron que recibir el
permiso del malvado faradn para salir de
Egipto: ellos adn no tenfan en sus manos
el poder de la Tora. El Pueblo de Israel,
mientras permanecié en Egipto, estuvo
vacio de Tord y de mitzvot. Y por cuanto
no tenian el poder de la Tord —pues,
a la fuerza, estuvieron sometidos bajo
el dominio del malvado faradn, quien
era el simbolo de la kelipa impura—,
tuvieron que recibir el permiso de él para
poder salir de Egipto. Esto afligio mucho
al Creador del mundo, que, con todo y
con las sefiales, milagros y maravillas que
habia hecho para los Hijos de Israel en
medio de Egipto, ellos aun necesitaban
recibir el permiso del faradn para poder

salir. Afalta del poder de la Tor3, los Hijos
de Israel estaban sometidos a la kelipa
impura, que no era nada menos que el
propio faradn.

Eso es lo que quiere decir el versiculo:
“Guarda el mes de la primavera [...] por-
que en el mes de la primavera, te saco
Hashem, tu Dios, de Egipto de noche”.
La noche es el tiempo prescrito para la
oscuridad. Moshé Rabenu les dijo a los
Hijos de Israel que tenian que recordar
que ellos habian estado sumergidos en
Egipto en una oscuridad espiritual, sin la
luz de la Tord y de las mitzvot, dominados
por la impureza del malvado faradn;
y debido a ello, se vieron obligados a
pedir su permiso para salir de Egipto,
pues el sometimiento principal de la
kelipa proviene del poder de la sagrada
Tord. Cuando no hay Tor3, el hombre se
ve dominado por las fuerzas del mal, las
cuales cobran fuerza y el hombre se so-
mete al poder de dichas fuerzas. De aqui,
los Hijos de Israel comprendieron que les
convenia apegarse a Hashem Yitbarajy a
Su Tora, y cumplir con Su voluntad, pues
solo la Tora podria protegerlos contra los
enemigos espirituales y materiales que
los acusaren, ya que la Tora ciertamente
protege y salva; y a partir del poder de
la Tora, le llegan al hombre todas las
bendiciones.

Todo el que se dedica a la Tora y
cumple las mitzvot de Hashem se salva
también de la pobreza, y la bendicidon de
Hashem le llegara. Como dice el versiculo
de la parasha (Devarim 15:4): “No hay
forma de que haya en ti un menesteroso,
porque ciertamente que Hashem te ben-
decird”. Rashi objeta que mas adelante
Moshé Rabenu dice: “Pues no faltara el
menesteroso en el seno de la tierra”;
y la aparente contradiccién se puede
explicar que cuando el Pueblo de Israel
cumple con la voluntad de Hashem,
los pobres se encuentran en las demas
naciones, mas no en Israel; pero cuando
no cumplen la voluntad de Hashem, los
menesterosos se encuentran en medio
del Pueblo de Israel.

Tenemos, entonces, que la bendicién
de Hashem es la que enriquece a todo
el que cumple la voluntad de Hashem
Yitbaraj y cumple con Sus mitzvot,
porque las fuerzas “externas” no tienen
poder o dominio sobre el hombre y no
pueden someterlo, ya que ese hombre
se encuentra bajo la proteccion y super-
visiéon directa de Hashem Yitbaraj, Quien
lo protege y cuidad de todo mal.



Siguiendo sus Huellas

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

ta

El Tzadik actua en el cielo

En una oportunidad, fui a rezar a las tumbas de los
Tzadikim en Marrakech, Marruecos, y, entre otras, visité
la tumba del Tzadik, Rabi Shelomo Timsut, zatzukal.

Al leer en la lapida el nombre del Tzadik, recordé a un
amigo de Paris que tiene el mismo nombre. Entonces,
decidi llamarlo y decirle que iba a rezar por él; y que, si
se encontraba en alguna dificultad, el mérito del Tzadik
lo protegeria y, con ayuda de Dios, sus dificultades se
resolverian. Lamentablemente, mi amigo no atendio la
llamada, asi que le dejé un mensaje en su contestador
automatico.

Al dia siguiente, me llamoé sumamente emocionado y
me dijo: “Rabi David, ayer cuando me llamé estaba en
medio de una importante reunién con un distribuidor,
cuyo abogado le habia aconsejado dejar de enviarme
mercaderia, lo cual me iba a provocar una gran pérdida
de dinero. Pero de repente entrd el gerente de esta
persona y nos pidié que no canceldaramos el contrato,
sino que lo renovaramos y que duplicara los pedidos. No
habia ninguna razoén légica para esto.

“Después de oir sumensaje de que rezaria por mi, en-
tendi de donde habia venido miayuda. En mérito de sus
plegarias, en la tumba del Tzadik, desde el Cielo evitaron
gue sufriera una terrible pérdida econémica”.

Haftard -

“Aniyd, soard, lo nujama” (Yeshaia 54).

La relacién con la parasha: la Haftara es la tercera de las
siete Haftarot de consolacidon que se lee en los Shabatot
posteriores a Tisha Beav. En |la Haftard, se leen temas de
consolacion al Pueblo de Israel.

SHEMIRAT HALASHON

Aun cuando se tiene la intencion

La prohibicion de decir rejilut rige aun cuando no se tiene la
intencion de despertar el odio en el corazén de quien escucha
hablar sobre el sujeto de quien se dice rejilut. Asi es la ley a
pesar de que uno piense que aquel de quien habla actué de
forma justa o habld como deberia ser. Si uno considera que por
medio de las palabras que dice introducird el odio contra fulano
en el corazdon de aquel con quien esta hablando, esta prohibido
hacer cualguier comentario.

Divré Jajanum

iLos avrejim del colel son los que sostienen
tu negocio!

El Maguid, Ribi Shelomd Levinstein, shlita, contd
una anécdota que habia escuchado de los hermanos
Guittler, duefios de dos negocios de libros: uno en Bené
Berak y el otro en Jerusalem. El negocio en Bené Berak
producia buenas ganancias, mientras que, en contraste,
el de Jerusalem se encontraba en una mala ubicacion
y, naturalmente, no circulaban muchos clientes. Cier-
tamente, dicha tienda no producia pérdidas, pero
practicamente tampoco producia ganancias.

Llegado cierto momento, los hermanos pensaron
cambiar la ubicacién del negocio y abrirlo sobre la
calle Maljé Israel, pero luego de pensarlo, llegaron a
la conclusion de que aquello podria perjudicar a los
demads negocios de libros de aquel lugar, y se crearia
asi una competencia indebida. Por otro lado, tampoco
era muy légico el hecho de mantener la situacién en
gue se encontraba aquel negocio . Entonces, iqué
habia que hacer?

Los hermanos decidieron ir a aconsejarse donde Ma-
ran, Ribi Ahardn Leib Steinman, zatzal. Ellos le contaron
a Maran la situacion del negocio, le explicaron por qué

no querian mudar la tienda y le dijeron, ademas, que

una de las contemplaciones para mantener abierto di-

cho negocio y no cerrarlo era que de él se sustentaban

los hogares de tres avrejim, pues en dicho negocio tra-

bajaban tres mujeres, esposas de avrejim. Por cuanto

el negocio no estaba produciendo aun pérdidas, los

hermanos pensaban que quiza era apropiado seguir

manteniéndolo, solo para que las tres familias no
perdieran su sustento.

Después de la exposicién de los hermanos, Ribi
Steinman les respondié sorprendido: “éAcaso
piensan que ustedes son los que los mantienen
a ellos? jQuiza son ellos los que los mantienen
a ustedes! Ustedes no pueden saber sila razon
por la que la tienda de Bené Berak tiene tanto
éxito no es debido a que la tienda de Jerusalem
provee el sustento a tres hogares de avrejim”.



Perlas de la parasha

La magnitud del reproche no depende de la cantidad de
personas

“Observa, [Israel,] yo pongo delante de vosotros, hoy, una bendicion y
una maldicién” (Devarim 11:26).

“Aun cuando el que reprocha supiera que, de todos los que escuchan su
reprimenda, no habra sino una sola persona que acepte el reproche”, dijo
Ribi Jaim de Worms, Alemania, “no debe abstenerse de reprochar al publico,
pues asi encontramos que hablé Moshé Rabenu delante del Pueblo de Israel
y les dijo ‘delante de vosotros’, en plural, mientras que comenzo diciendo
‘observa’, en singular.

Ciertamente, Moshé Rabenu habia hablado delante de todos los Hijos de
Israel, pero sus palabras estaban dirigidas a cada individuo de forma parti-

rn

cular, por eso, al principio dijo ‘observa’ ”.

Tu alumno es el hijo del Rey
“Hijos sois vosotros de Hashem, vuestro Dios” (Devarim 14:1).

Ribi Yaakov Neiman, zatzal, Rosh Yeshiva de Or Israel, conto el siguiente
relato:

Una vez, en Shabat Kédesh, entré donde mi Maestro y Rav, Ribi Moshé
Rozenstein, zatzal, el Mashguiaj de la yeshiva de Lomza, y vi que estaba exa-
minando a un nifio sobre el Jumash que estaban estudiando en el Talmud
Tora. Le pregunté: “éDe quién es este nifio?”, y mi Rav me susurré al oido:
“Es hijo de Hakadosh Baruj Hu”.

Cuando mi Rav vio la sorpresa de mi rostro ante su respuesta, agrego:
“Si te hubiera contestado que él es el hijo de Jaim, habrias sabido quién es
el nifio; pero ahora que te digo que es un hijo de Hakadosh Baruj Hu, éno
sabes quién es el nifio?”.

El enfoque de todo educador respecto de los nifios del Pueblo de Israel
tiene que ser como el del que educa al hijo del Rey, que es el Rey de reyes,
Hakadosh Baruj Hu, como dice el versiculo: “Hijos sois vosotros de Hashem,
vuestro Dios”, y no como de quien educa al hijo de Jaim o de Aharén. Y asi
como en todos sus senderos la persona tiene que cumplir con “Puse a Has-
hem delante de mi, siempre”, asi también, cuando educa a cualquier otro
nifo, tiene que poner delante de sus ojos que el padre de dicho nifio es
Hakadosh Baruj Hu. Este pensamiento le proveera al educador la paciencia
necesaria para educar debidamente a sus alumnos, y la forma de como los
tratara sera otra por completo.

La afinidad y la proximidad justifican la impureza del muerto

“Hijos sois de Hashem, vuestro Dios. No os haréis incisiones ni os raparéis
entre los ojos por causa de un muerto” (Devarim 14:1).

Ribi David Ben Moial, zatzal, en Kuntras Zijron Devarim, explica la relacion
entre “hijos sois de Hashem” y “no os haréis incisiones” y “ni os raparéis
entre los ojos por causa de un muerto”.

Ya habia escrito Ribi Yehuda Rozanes, en su libro Parashat Derajim, que
Israel tiene la condicién de hijos de Hashem, pues, de no ser asi, ¢cdmo
podria Hakadosh Baruj Hu resucitar a los muertos en el futuro?, isi El es
Cohén! —como establece la Guemara (Tratado de Sanhedrin 39a)—, y un
cohén no se puede impurificar con un muerto. Mas bien, por cuanto indu-
dablemente los Hijos de Israel son considerados como Sus hijos (Avot 3:14),
El, aun en condicién de Cohén, puede “impurificarse” por ellos, como ocurre
con cualquiera de los siete familiares directos.

Ahora, a eso se refirid el versiculo al decir “Hijos sois de Hashem, vuestro
Dios”; y, por ende, Hakadosh Baruj Hu se puede impurificar por ellos, para
revivirlos en la resurreccion de los muertos. Por ello, Hakadosh Baruj Hu
ordend: “No os haréis incisiones ni os raparéis entre los ojos por causa de
un muerto”, pues la muerte es algo temporal y no definitivo.

Del Tesoro

Ensenanzas de Morenu veRabenu

Rabf David Janania Pinto shlita

La tefila debe realizarse en un lugar fijo

“Sino solo en el lugar en donde escoja Hashem; alli,
eleva tus ofrendas de elevacion” (Devarim 12:14).

Debemos comprender por qué el versiculo se refiere
al Bet Hamikdash como “lugar”. éPor qué la Tord no
indicd el nombre del lugar preciso donde debia estar
el Bet Hamikdash?

Me parece que se puede responder a esta inquietud
diciendo que el Bet Hamikdash al que se refiere la
Tora no es solo el Bet Hamikdash que se posa sobre el
monte Moria, sino, mas bien, es una alusién también
al Bet Hamikdash particular, posado en el corazén de
cada persona. El cuerpo de la persona también es
considerado como Mikdash Meat (‘un poco del Bet
Hamikdash’) y como “residencia de Hashem”, como
dice el versiculo (Shemot 25:): “Y Me haréis un Mikdash
y residiré en vosotros”, sobre lo que nuestros Sabios,
de bendita memoria, estudiaron que Hakadosh Baruj
Hu se posa dentro de cada uno de los Hijos de Israel.
Esto crea la necesidad de que el hombre prepare el
corazény santifique el cuerpo a modo de que sea apto
para que la Shejind se pose en él.

Por esto, el Bet Hamikdash es llamado “lugar”, para
insinuar al hombre, que en donde sea que él se encuen-
tre, ése es su lugar, y que dicho lugar es elevado y es
considerado importante por el poder espiritual de la
persona. Y mientras mas se eleva y santifica espiritual-
mente la persona, asi mismo su lugar se convertira en
un lugar mas sagrado, como dijeron nuestros Sabios,
de bendita memoria: “No es el lugar lo que honra al
hombre, sino el hombre es quien honra el lugar”.

Resulta que todo el servicio en el Bet Hamikdash
es una alusién al servicio a Hashem. Por ello, |la Tora
ordend que todo el servicio en el Bet Hamikdash se
concentrara en un solo lugar fijo y preciso. También
la tefild de la persona tiene que realizarse en un lugar
fijo, como dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria
(Tratado de Berajot 6a): “A todo el que fija un lugar
para su tefild, el Dios de Avraham lo ayuda”. Cuando
la persona establece un lugar para las plegarias, y no
reza de forma temporal en cualquier lado, en donde
mejor le parezca, demuestra cuanto le importa la tefila.
Y hoy en dia en que, lamentablemente, el Bet Hamik-
dash se encuentra destruido y se anulé el servicio de
las ofrendas sobre el Altar, la plegaria en un lugar fijo
ocupa el lugar de los sacrificios que eran ofrendados
en un lugar fijo, en el Bet Hamikdash. Y esta fijacién
debe ser como unaroca inamovible, fundamento para
el servicio a Hashem; por lo tanto, el hombre debe
fijar y conectarse al camino verdadero por el que haya
escogido caminar, y andar por él toda la vida.



“Para temer a Hashem, tu Dios,
todos los dias” (Devarim 14:23).

En una disertacién de inspiracion delante
de decenas de comerciantes de los Estados
Unidos, que habian venido a Israel a estudiar
y reforzarse, Ribi Aharéon Leib Steinman,
zatzal, citd la conocida pardbola del Néfesh
Hajaim, acerca de dos guardias del rey, uno
que cuidaba la corona y otro que cuidaba
el establo. Obviamente, sobre los hombros
del guardia de la corona posa una gran res-
ponsabilidad; él debe cuidar que la corona
no reciba ni el menor rasgufio. Asi mismo,
nosotros cargamos con una gran responsa-
bilidad: demostrar el honor del Cielo en toda
nuestra conducta y nuestros actos.

Uno de los maravillosos relatos relacio-
nados con este tema, lo contd Ribi Moshé
Galante, zatzal, quien fungié como el jefe de
los Rabinos de Jerusalem, conocido por su
rectitud y piedad, aparte de su alto dominio
en las siete sabidurias: logica, matematica,
medidas, naturaleza, caracteristicas, musica
y la sabiduria Divina.

No hubo otro como él en su generacion,
con excepcion de un jeque arabe, que tam-
bién conocia las sietes sabidurias; y no solo
eso, sino que, si alguien tenia un enfermo
en su casa, iba donde el jeque drabe y le
pedia que rezara por el enfermo. Entonces,
el jeque se aislaba por un momento, y des-
pués anunciaba: “jAquel vivira!” o “jAquel
morird!”, y siempre atinaba al blanco, como
sucedia —salvando las diferencias— con Ribi
Janina Ben Dosa.

Cuando llegaron a oidos de Ribi Moshé
los actos de aquel jeque arabe, éste se
sorprendio y dijo: “éComo puede ser que
a un no judio se le hayan revelado conoci-
mientos ocultos del Libro de la Vida y del
Libro de la Muerte, que incluso los judios
recurren a él?”.

Entonces, Ribi Moshé se dirigi¢ donde el
jeque arabe, quien lo recibid con gran honor.
Cuando se sentaron, el jeque le dijo: “Escu-
ché acerca de usted, que es una persona
muy inteligente. ¢Acaso sabe acerca de la
sabiduria de la légica?”.

Ribi Moshé respondid que Hashem lo
habia agraciado con dicha sabiduria, de
modo que el jeque comenzd a examinarlo
y se percaté de que toda la logica que él

mismo sabia era nula en comparacién con
la vasta sabiduria del Rav en el campo de
la l6gica.

El jeque quiso aprender mds y mas del
Rav, y asi continuaron hasta que anochecié.

Al dia siguiente, el jeque quiso saber
acerca de la sabiduria de las matematicas,
de modo que envid una carroza para que tra-
jera al Rav de vuelta donde él. Se dedicaron
ambos a las matematicas y, nuevamente, el
jeque comprobd que no se podia evaluar la
sabiduria del Rav en las matematicas por su
gran profundidad. Asi, se encontraron cada
dia, y Ribi Moshé enriquecio el conocimiento
del jeque en las demds sabidurias.

Al final, el jeque le preguntd: “iAcaso el
Rav sabe acerca de la sabiduria Divina?”.

“iUna alabanza a Hashem! Sé un poco de
dicha sabiduria”, fue la humilde respuesta
del Rav Moshé Galante.

“iPor favor, enséfieme esa sabiduria en su
totalidad!”, le pidio el jeque.

“Dicha sabiduria me fue muy costosa”, dijo
el Rav, “por lo que no la ensefiaré gratis”.

“iDigame cual es su precio! jLe daré todo
el dinero que desee!”.

“iJas vejalila!l iNo puedo trocar dicha
sabiduria por dinero!”, dijo el Rav. “Estoy
dispuesto a ensefiarla solo a cambio de otra
sabiduria. He sabido que cuando reza por
un enfermo, usted sabe si va a vivir o morir.
Si me ensefa esa sabiduria, le ensefiaré la
sabiduria Divina”.

“Usted pide demasiado”, dijo el jeque
empalideciendo. “No lo puedo revelar a
ninguna criatura”.

“Siendo asi”, dijo Ribi Moshé Galante,
“yo tampoco puedo revelarle la séptima
sabiduria”.

El jeque le explico: “Mis ancestros me
hicieron jurar que no habré de revelar dicho
secreto por ninguna suma de dinero en el
mundo”.

“No la estaria vendiendo por ningun di-
nero”, le dijo Ribi Moshé, “sino, solo estaria
trocando una sabiduria por otra. Sus ances-
tros no le hicieron jurar sobre eso”.

Luego de las palabras convincentes del
Ravy, el jeque accedié: “Siendo asi, escliche-
me: vaya a su casa y acepte sobre su per-
sona hacer un ayuno por dos dias. Cuando
culmine los dos dias de ayuno, no desayune
comiendo carne ni bebiendo vino. En dichos
dos dias, sumérjase en un mikvé por la ma-
flana y por la noche”.

“Haré como dice”, asegurd Ribi Moshé.

“Vaya en paz”, dijo el jeque; “y al tercer
dia, le revelaré el secreto temible”.

UN ENFOQUE NUEVO SOBRE LA PARASHA

Ribi Moshé Galante fue a su casa, ayuno
por tres dias, y a la mafiana, después de
rezar, se apresuro a ir donde el jeque.

Después de que ambos se sumergieron en
un mikvé, el jeque llevo al Rav a una habi-
tacion majestuosa, cuya puerta era de plata
con grabados. El jeque sacé de su bolsillo
una llave de plata y dijo: “Cuidese de entrar
a mi morada con temor, como yo”.

El jeque abrid la puerta y se descubrid un
salén muy esplendoroso. Frente a la entra-
da, habia una cortina bordada con piedras
preciosas. El jeque entré con mucho temor
y se prosterno siete veces, se dirigio al Rav
Moshé y le susurrd: “Acérquese al Hejal,
corra la cortina y encontrara lo que busca”.

El Rav se acercd, corrid la cortina y delante
de él se descubrieron unas puertas de oro
engastadas con diamantes. Las abrid y vio
dentro una tabla ancha de oro en la cual
estaba tallada la forma de una menord sobre
la cual estaba grabado: “Puse a Hashem de-
lante de mi, siempre”, y las letras del nombre
de Hashem eran mas grandes que las demas.

El jeque observd la consternacion en el
rostro de Ribi Moshé y le dijo temblando:
“Debe saber, Rabino de los judios, que estas
letras grandes son el Nombre del Creador,
que todo lo puede, que cred el universo de la
naday lo mantiene aun en estos momentos”.
El jeque estaba convencido de que los judios
no sabian ese secreto.

“Sepa, ademas”, dijo el jeque, “que cuan-
do viene una persona a pedirme que rece
por alguien que estd enfermo, yo me su-
merjo en el mikvé, vengo a este recinto con
temor y rezo delante de este Hejal. Cuando
termino de rezar, corro la cortina y abro las
puertas. Siveo que las letras que estan sobre
la menora brillan, yo sé que el enfermo vivi-
rd; pero si se encuentran apagadas, se me
asegura de esa forma que morird”.

Ribi Moshé regresé a su casa con el co-
razén roto.

“iAy de nosotros en el dia del Juicio! Si
este no judio, con solo saber que ese es el
Nombre de Hashem, le rindid tanto respeto,
honor y temor, y tuvo el mérito de que lo
respeten y lo honren, nosotros, los hijos
del Rey del universo y quienes lo llamamos
por Su Nombre, jcudanto mas tenemos que
hacer! jCuanto mas tenemos que temer,
particularmente cuando pronunciamos Su
gran Nombre! jY quién sabe qué habriamos
ameritado si tuviéramos ese temor y ese
pavor por la santidad de Su Nombre sagrado
y bendito, y si le rindiéramos el respeto y
honor que se le debe rendir al Rey!”




