VEX]

22.05.2021
11 Sivan 5781

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 )
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 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

11 - Ribi Yitzjak Yaakov Wais, jefe del
Bet Din de Jerusalem.

12 - Ribi David Pardo.

13 - Ribi Yaakav Mutzafi.

14 - Ribi Nissim Yaguén.

13 - Ribi Yedidia Refael Abulafia.

1B - Ribi Sasan Levi.
17 - Ribi Ahardn de Karelin.

Pajad David

Publicado por “Orot Jaim uMoshé”, Israel

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

I\

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

La gravedad de la transgresion de lashon hara

“Ordena a los Hijos de Israel y que
envien del campamento a todo dafligido
de tzardat y a todo afligido de zav y a
todo impuro [haber estado en contac-
to] con un muerto” (Bamidbar 5:2).

En su estancia en el desierto, el campa-
mento de los Hijos de Israel se componia de
tres campamentos: el de la Shejind, el de los
leviim y el del resto de los Hijos de Israel.
El de la Shejind se encontraba en el mero
centro de todos los campamentos. Rashi
Hakadosh esclarece que, en el campamento
de la Shejing, la Shejina se posaba dentro de
las cortinas que lo delimitaban; alrededor de
ese campamento, estaba el de los leviim;
y alrededor de ése, se encontraba el de
Israel, que se extendia, de acuerdo con sus
banderas y tribus, hacia los cuatro puntos
cardinales.

Hakadosh Baruj Hu se dirigié a Moshé y
le instruyo acerca de la necesidad de cuidar
de la santidad del campamento. Por lo tanto,
toda persona afectada por tzaraat, zav o im-
pura por [haber estado en contacto con] un
muerto tiene que alejarse del campamento
para no causar un defecto en éste. Ademas,
existen distintos niveles de impureza, y, mien-
tras mayor sea la gravedad del nivel de impu-
reza de la persona afectada, mayor tiene que
ser el distanciamiento de la persona respecto
del campamento; mientras mas grave sea la
impureza, de mas campamentos la persona
tendra que alejarse.

Aquel que medita acerca de estos versicu-
los, llegard a asombrarse y formular una gran
objecion: éde dénde surgieron en el desierto
personas afectadas con tzaraat?, isi aquello
habia sido en el segundo afio de la salida de
Egipto, mucho tiempo después de que ya ha-
bian recibido la sagrada Tora, en cuyo evento,
se habian sanado todos los enfermos o con
defectos! Por eso, aquello representa una
gran dificultad, pues éde dénde aparecieron
metzoraim en el seno del Pueblo de Israel,
después de la entrega de la Tord, cuando
todos ya estaban curados?

Nuestros Sabios, de bendita memoria
(Bamidbar Rabd 13:8), dilucidan este tema
explicando que con la transgresién de la
construccién del becerro de oro retornaron
las enfermedades y los defectos de los que
se habian curado con la entrega de la Tord. Y
me parece que se puede agregar otra expli-
cacion: los metzoraim que habia en medio
del seno del pueblo habian sido afectados
con tzaraat debido al pecado de lashon hard,
al cual estaban muy acostumbrados. Lashén
hara, lamentablemente, es un pecado muy
frecuente en medio de la congregacién. Por
ello, a pesar de que todo el pueblo se habia
sanado en el evento de la entrega de la Tora,
un grupo de personas del pueblo llegd, en un
breve periodo de tiempo, a enfermarse con

tzardat, ya que vivian apegadas al chisme, que
es una transgresion muy grave.

Una prueba de la gravedad de dicha
transgresién queda demostrada con lo que le
sucedio a la Profetiza Miryam, quien, apenas
si habld acerca de su hermano Moshé —y
toda su intencién era completamente para
bien—, de todas formas, ella recibié el castigo
de tzaraat y tuvo que permanecer fuera del
campamento.

Y encontramos en los escritos que todo lo
gue Miryam habfa hecho habia sido solamen-
te ir donde Ahardn, su hermano, y objetarle:
“iPor qué Moshé se divorcié de Tzipora,
apodada cushit (‘negra’) debido a su extrema
belleza, y a sus bellas acciones? Si me vas a
decir que se separd de su esposa debido a
que la Shejind habla con Moshé, he aqui que
la Shejind también habla con nosotros (Bami-
dbar 12:2), y, aun asi, cada uno de nosotros
permanece casado con su cdnyuge, y no nos
hemos separado o divorciado”.

Miryam solo buscaba el bien de su cufiada
Tzipord, y también el bien de la congregacion
de Israel, pues, como es sabido, el rey y el
dirigente de una nacion sirven de ejemplo
para todo el pueblo. Por el camino que éstos
anden, marchara el pueblo detras de ellos.
Por lo tanto, Miryam temid que, si Moshé
Rabenuiba a divorciarse de su esposa, enton-
ces, todo el puebloiba a ver aguello como un
ejemplo de que eso es lo que se debe hacery
asiuno debe conducirse; e iban a comenzar a
divorciarse de sus esposas, o, por lo menos,
iban a utilizar ese ejemplo como excusa para
hacer algo asi. Y como Miryam sabia que
Hakadosh Baruj Hu desea que haya armonia
entre el hombre y su esposa, se dirigio a su
hermano Ahardn, quien se destacaba en su
extenuacion en conseguir la paz, y le expuso
la dificultad de por qué Moshé se habia con-
ducido de esa forma, ya que ella temia que
el pueblo llegara a emularlo.

Aparentemente, las palabras de Miryam
estaban bien justificadas, ya que expresaban
su preocupacion por la congregacién. Y en-
contramos que, a pesar de que sus intencio-
nes eran buenas, al final recibié un castigo.
Esto se debe a que Hashem fue meticuloso
con ella por el hecho de que ella se equivocd
al no ir directamente donde Moshé para
hablar claramente con él sobre aquel asunto.
Mads bien, se dirigid a Aharon y lo inmiscuyd
en sus pensamientos. Si en efecto ella estaba
preocupada por el bien de la congregacion,
ella debio haberse dirigido a Moshé Rabenu
y reprocharlo en privado por lo que él habia
hechoy expresarle las posibles consecuencias
de su acto, el cual podia acarrear un desastre
social en el seno del Pueblo de Israel. Pero,
en lugar de eso, Miryam se dirigié a Aharodn,
lo que provoco una gran consternacion en el
Cielo, y por ello, fue castigada.

De este asunto, aprendemos que aun
cuando lo que se quiera decir sea verdad, de
todas formas, si en ello hay algo denigrante,
estd prohibido pronunciarlo. No importa en
absoluto si la persona que va a decirlo esta
en lo cierto o no. Debemos prestar atencion
al hecho de que las palabras denigrantes,
aun cuando sean verdad, se encuentran en
condicién de lashdn hara (‘chisme’), mientras
que las palabras denigrantes que no surgen
de la verdad son ain mucho mds graves que
el simple lashdn hard, y son consideradas
como el pecado de calumnia, que es mucho
peor. Si Miryam, que tenia todas las mejores
intenciones, y lo que dijo era verdad, fue
castigada con todo el rigor recibiendo tzaraat,
y tuvo que habitar siete dias aislada fuera del
campamento, entonces, con mas razén, aquel
que habla palabras de forma denigrante y
que no tienen el menor indicio de verdad y
no producen ningun beneficio, su pecado es
mucho, pero mucho mas grave.

Asimismo, si una persona tiene que ha-
cerle algun reproche al compafiero, tiene
que dirigirse directamente a ese compafiero
y no hablar a sus espaldas. De esta forma,
no tropezara con el pecado de lashon hara.
Este pecado es tan grave y duro que nuestros
Sabios, de bendita memoria, nos instruyeron,
entre otras leyes, no alabar mucho a cierta
persona, no sea que entre los que escuchan
se encuentre alguien que odia a la persona
de que se habla y se apresure a hablar ante
ese publico en su contra, revelando aspectos
negativos. Asi, aguel que alabd al principio
habra provocado que se escuchen palabras
denigrantes, y de esa forma, habra transgre-
dido con lashon hara.

Luego de que el Mishcan fue establecido,
Hakadosh Baruj Hu se apresurd a ordenarle
a Moshé que todos los que habian sido
afligidos con tzardat por hablar lashon hard
debian alejarse del campamento, por cuanto
ello representaba una leccién de moral para
toda la congregacion de Israel, que ensefiaba
que la Shejind no puede soportar en su proxi-
midad personas engafiosas, provocadoras
de peleas y que hablan lashdn hara. Y para
que el campamento fuera santo y la Shejina
de Hakadosh Baruj Hu pudiera posarse en
la Tienda de Reunién, todo el campamento
tenia que estar limpio del grave pecado de
lashdén hard, ya que la sagrada Shejina no
puede residir estar cerca de ella.

Y pensé que ésta es la razon por la que la
parasha se llama Nasd (JwK); y de esta pala-
bra en hebreo se puede obtener la palabra
sin-a (WaNN: ‘odio’), con lo que se insinta que
elhombre debe odiar todo aquello que puede
llegar a molestarlo en su servicio a Hashem, o
en suarmonia con los compafieros; y entre las
cosas que debe odiar, se encuentra el pecado
de lashdn hard, el cual aleja al hombre de su
compafiero y de Hashem, su Dios.



Siguiendo sus Huellas

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

Ganar al dar

En una oportunidad, me invitaron a participar de un evento
de caridad en beneficio de la yeshiva Kol Tora en Jerusalem,
donde tuve el mérito de sentarme al lado del Rosh Yeshiva,
Rabi Moshé Yehudd Schlesinger, shlita. Para alentar las dona-
ciones, me comprometi a entregar una suma honorable de di-
nero que luego dupliqué para que otros siguieran mi ejemplo.

En el momento en que me comprometi a dar esa suma, no
sabia de donde sacaria el dinero. Elevé una plegaria silenciosa
a Dios, pidiéndole que me ayudara a cumplir mi promesa.

Alanoche siguiente, participé en la boda de un amigo. Cuan-
do me estaba yendo del saldon, una persona vino corriendo y
me entregd un cheque por una suma superior a la que yo me
habia comprometido a entregar a la yeshiva Kol Tora.

Elevé mis ojos al Cielo y le agradeci a Dios por aceptar mis
plegarias. El me demostrd que cuando uno da, nunca pierde.
Por el contrario, simplemente abre las cafierias para que
la abundancia pueda bajar. Como dijeron nuestros Sabios
(Tratado de Taanit 9a): “Separa el diezmo para enriquecerte”.

Y, ademas, siguiendo el tema de tzedaka, quiero contar que
un afio vino a visitarme mi Rav y Maestro, Ribi Biniamin Zeev
Kaufman. Durante su visita, le aseguré que iba a donar a su
yeshiva una suma grande de dinero, unos veinte mil francos,
a pesar de que no sabia en absoluto de dénde iba a conseguir
dicha suma.

Pero la mano de Hashem volvié a estar de mi lado y, en
medio de la conversacién que sostenia con mi Rav, llegd a la
oficina un judio que colocd sobre la mesa una donacion: jun
cheque por veinte mil francos!

Deinmediato, le entregué el cheque al Rav Kaufman. De este
incidente, pude aprender una gran leccion de moral: cuando
el judio tiene la firme voluntad de ayudar a su compafiero,
entonces, Hakadosh Baruj Hu lo ayuda.

~

Haftara

“Vaihi ish ejad” (Shofetim 13).

La relacion con la parasha: en la Haftard, se relata acerca de
la condicidn de nazir de Shimshon, y de las instrucciones que su
madre habia recibido del angel, previo a su nacimiento. Esto se
paralela a la mencion en la parasha del tema del nazir.

Las opciones: entregar cinco
selaim al cohén o entregarle tu
hijo primogénito

En el texto de la ceremonia de pidién
habén (‘redencién del primogénito’),
nuestros Sabios, de bendita memoria,
establecieron que el cohén le pregunta
al padre: “éQué prefieres: darme a tu
hijo primogénito, el primero del vientre
de sumadre; o prefieres rescatarlo con
cinco selaim, como te obliga la Tord?”.

Obviamente, el padre responde que
él desea rescatar a su hijo con cinco
selaim.

Si fuéramos mas precisos en el con-
tenido del texto, encontrariamos que
el lenguaje de la pregunta demuestra
que, si el padre se rehusara a resca-
tarlo, el hijo le perteneceria al cohén.
Y, ademas, el Gadn Yabetz escribid,
en su sidur Bet Yaakov, que cuando
un primogénito adulto se rescata a si
mismo, el texto que él le dice al cohén
reza: “Yo soy primogénito, el prime-
ro del vientre, y heme aqui que soy
suyo”. A esto, el cohén le responde:
“éQuieres ser mio o prefieres darme
los cinco selaim que me debes por tu
redencidn?”. El primogénito responde:
“Quiero rescatarme y esto es para ti”,
y, le entrega los cinco selaim y dice la
bendicion de pidion habén.

Lo que el cohén le dice al padre,
“éQué prefieres, el bebé o la plata?”,
se presenta una dificultad, pues,
de acuerdo con lo dicho, no solo es

mitzva, sino que el padre estd obliga-

do a rescatar a su hijo con cinco se-
laim, y no le estd permitido quedarse
con la platay dejarle su hijo al cohén.

En el libro Jut Hashani, del mismo
autor de Javot Yair, escribio el autor
que la intencion de darle al padre la
opcion de rescatar o entregar al hijo
es solo para encarifiar al padre con

la mitzva y para

SHEMIRAT HALASHON

Se deleita en culpar al transgresor

Una vez que hayamos aclarado por completo: 1) que las palabras denigrantes
son verdaderas; 2) que el transgresor no tiene justificacion para sus acciones; 3)
gue un reproche nova a influir en el transgresor; 4) que lo que se va a decir se dira
de forma precisa, entonces, hace falta que se cumpla una condicién mas:

El que relata tiene que estar seguro de que toda su intencion es solo para bien.
Si el relator sabe que en lo profundo de su corazoén se va a deleitar al relatar esas
palabras denigrantes y con ello culpar al transgresor, le esta prohibido hablar, a
pesar de que no haya otra forma posible para lograr el beneficio deseado.

gue dé el dinero
con toda voluntad,
y no a la fuerza,
porque a la fuerza
no se cumple con
la mitzva de pidion
habén. Por lo tan-
to, le dicen “équé
prefieres?”, ya que
cuando Hakadosh
Baruj Hu golped a
los primogénitos

Divré Jajanum

de Egipto, consagro para Si Mismo a los
primogénitos; y si el padre no quisiera
redimir a su hijo primogénito, éste
permaneceria en poder de Hashem
Yitbaraj, y se podria llegar a temer
que Hashem Yitbaraj se lo lleve —jas
veshalom—. Pero si el padre quiere a
su hijo primogénito, como a cualquier
otro hijo, le conviene redimirlo y que
permanezca con él como cualquier
otro hijo.

En Shaaré Teshuva, bajo el titulo de
Teshuvat Hagueonim, se cita la idea de
que el cohén apoya sus manos sobre
la cabeza del bebé y le dice al padre:
“iQué es mas querido para ti, tu hijo
o los cinco selaim?”, y el padre le res-
ponde: “Mi hijo me es mas querido, y
yo lo redimo”; y lo redime dos veces,
porgue en el versiculo esta escrito
“redimir; ciertamente, redimiras”, y
esta escrito: “Y los que se redimiran,
desde un mes [de nacidos], redimiras”.
En los versiculos, se menciona dos
veces el tema de la redencién; una
vez, se redime de Hakadosh Baruj Hu
al primogénito, y la otra se lo redime
del Angel de la Muerte. El cohén toma
los cinco selaim y los coloca sobre la
cabeza del bebé y dice: “Estos cinco
selaim son la redencion del hijo de
fulano. Esto redime a éste; esto se
intercambia por éste; esto salid para
el cohén, y el hijo ingresara a la vida
y al temor del Cielo”. Luego, el cohén
bendice al bebé diciendo (Tehilim 121):
Alitén lamot ragleja, etc. (‘No permitira
que tu pie falle, etc’) y recita hasta el
final del salmo.

Ribi Mordejay Halevi Shwartzbord,
shlita, agrega una acotacion nove-
dosa: cuando un nifio pregunta por
qué se hace el pidion habén, es una
mitzva de la Tord explicarle como dice
el versiculo: “Y sucedera que, cuando
te pregunte tu hijo diciendo: ‘¢ Qué es
esto?’, y le diras [...]: ‘Y matd Hashem
a todos los primogénitos de la tierra de
Egipto [...]. Por eso [...] todo primogé-
nito mio, he de redimir’”.

Y destaca Ribi Shwartzbord que vio a
Talmidé Jajamim, hombres de accidn,
que les preguntan a los padres de los
bebés primogénitos por qué hacen
pidion habén; y debido a la pregunta,
dichos padres cuentan acerca de la
salida de Egiptoy la plaga de la muerte
de los primogénitos. De esta forma,
cumplen con la mitzva de la Tora.



Perlas de la parasha
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Un gusto personal, no copia original

“Un jefe por dia, un jefe por dia” (Bamidbar 7:11).

¢Cuadl es el motivo por el que la Tora repitid los korbanot de cada uno de los jefes de
las tribus de Israel, siendo que cada jefe de tribu llevd exactamente las mismas ofren-
das? jHabria bastado con mencionar el primer korban, con todos sus detalles, y concluir
diciendo: “Asi mismo lo hicieron todos los jefes de tribu”!

Ribi Pinjas Ben Zejarida Hacohén de Jari, zatzal, de los rabinos de Sanad, en Yemen, en el
libro Or Tora, explica que la Tora se extendid en contar los korbanot de todos y cada uno
de los jefes de tribu —a pesar de que eran exactamente lo mismo—, debido a que cada
jefe de tribu llevd sus ofrendas por voluntad propia y de acuerdo con su gusto particular,
y no porque vio que su compafiero ofrendaba lo que ofrendaba. Por lo tanto, la Tora
quiso honrar a cada uno de los jefes de tribu por separado, como dice (Shemuel | 2:30):
“Porque a los que Me honran, honraré”. Si la Tord hubiera descrito las ofrendas de solo
uno de los jefes y hubiera concluido diciendo “y asi trajeron los demas jefes”, se habria
reducido del honor de los demds jefes de tribu, pues habria parecido que el korban que
ofrendd cada uno fue una copia de lo que ofrendé el jefe que le precedié.

Debemos aprender de aqui una leccién de moral, acerca de cuanto tiene que cuidarse
uno de respetar el honor que le corresponde al compafiero. Cuantos temas de Tora y
halajot importantes provee la Tora con un simple cambio de expresion, o frase, palabra
o letra de mas; y aqui, por temor a ofender el honor del compafiero, por pequefia que
pudiera ser la ofensa, la Tora se explayé mucho con el propdsito de ensefiarnos cuanto
debe cuidarse uno del honor del compafiero.

El propésito de la confesion es la puesta en practica

“Y confesardn sus pecados, los que hicieron, y restituird su dafio por completo; afiadird
sobre ello la quinta parte y lo dard a aquel contra quien pecé” (Bamidbar 5:7).

Aparentemente, esto es sorprendente, pues el versiculo comienza hablando en plural
—“confesaran”, “hicieron” —, pero después termina en singular —“restituird su dafio”,
“y dard”—. éA qué se debe?

El Tzadik, Ribi Mordejay de Nishjiz, zatzal, responde a esta inquietud de forma refinada:

Lamentablemente, a veces, hay, en el seno de la congregacion, una gran distancia entre
lo que se promete y lo que se acaba haciendo. Por lo tanto, vemos que son muchas las
personas que se golpean el pecho al confesarse por los pecados en los que tropezaron.
No obstante, cuando dichas personas llegan al punto en el que pueden corregir el error,
como, por ejemplo, devolver aquello que robaron al compafiero, o similares, muchas
veces, la confesion fue solo de la boca para fuera, y no llegan a ponerlo en la préctica.

Esta triste situacidn en las relaciones entre las personas encuentra su expresion en el
lenguaje incongruente del versiculo: la porcion “Y confesaran” del versiculo la cumplen
todos los miembros de la congregacidn, por ello esta en plural; pero la porcion “restituira
[..] afiadira [...] dard” la cumplen solo unos pocos individuos, uno por aqui, otro por alla.

Bendicion por la solidaridad con el compafiero
“Asi bendecirdn a los Hijos de Israel, diciéndoles a ellos...” (Bamidbar 6:23).

Muchos de los comentaristas ya precisaron a qué se refiere la expresion “diciéndoles
a ellos”.

En el libro Igrd Decald, el autor explicd, de acuerdo con lo que los alumnos del Baal
Shem Tov aprendieron de su sagrado Maestro, respecto del hecho de que un hombre
que reza para si 0 para su compafiero por cierta necesidad —como, pedir por hijos, sus-
tento o salud, o similares—, entonces “debe enfocar su plegaria en que se trata de una
necesidad del Altisimo, porque si —jas veshalom— algin miembro del Pueblo de Israel
careciera de algo, entonces, sin duda, es como si hubiera un defecto en la sagrada Sheji-
na —jas veshalom—, como dice la Guemara (Tratado de Sanhedrin 46a): Dijo Ribi Meir:
‘Cuando la persona estd afligida, équé dice la Shejind?: «iMe duele la cabeza! iMe duele
el brazo!». Por eso, la persona tiene que poner como meta de sus plegarias completar
aquello que le hace falta a la Shejind y, por ende, todo se compondra’. Si no lo hiciere
asi, si enfocara la meta de sus plegarias solo en aquello material de lo que carece, no es
tan seguro que reciba respuesta a su plegaria; y si la recibe, no es sino solo por bondad
del Creador, Quien no deja de responderle al pobre.

Y he aqui que, en la triple bendicién de los cohanim, Hashem Yitbaraj les ordend a
aquellos bendecir a Israel. Entonces, El es el que decreta. Les dijo a Sus hijos queridos:
“No tienen que extenuarse precisamente en poner toda la intencion [explicada ante-
riormente]; solo basta que se dirijan a los Hijos de Israel ‘diciéndoles a ellos: «Que te
bendiga...» " ”. Y con la expresion “a ellos”, la intencion es “para lo que ellos necesitan”,
simplemente eso...

Del Tesoro

Ensenanzas de Morenu veRabenu

Rabi David Janania Pinto shlita

“Y te conceda paz”

“Que eleve Hashem Su rostro hacia ti y te conceda
paz” (Bamidbar 6:26).

Hakadosh Baruj Hu se le revelé a Moshé Rabenu y
le dijo que hablara con Aharén y sus hijos, y les dijera:
“Esta es la bendicién con la que vosotros tenéis que
bendecir al Pueblo de Israel”. El versiculo destaca
(Bamidbar 6:23): “Asi bendeciran a los Hijos de Israel,
diciéndoles...”. Los comentaristas esclarecen que la
palabra “diciéndoles” implica que Ahardn y sus hijos
tienen que ser meticulosos en no bendecir a los Hijos
de Israel con apuro, solo para cumplir con la obligacion,
sino, mas bien, tienen que bendecir con intencién y de
todo corazén; y que la bendicién no sea de la boca para
fuera, sino que brote de lo mas profundo del corazon.

Encontramos, en la sagrada Tord (Bamidbar Raba
11:5), que, con esta bendicidn, los hijos de Ahardn ben-
dijeron a los Hijos de Israel con muchas més bendicio-
nes: que Hakadosh Baruj Hu los bendiga incrementando
sus propiedades, y que se las conserve y no les sean
robadas por ladrones o les sean despojadas, pues una
persona puede darle un obsequio a un amigo, pero di-
cho obsequio no necesariamente permanece con él en
estado completo, porque los asaltantes y los ladrones
pueden llegar y robarselo, y el que dio el obsequio no
puede hacer nada para asegurar que éste permanezca
en manos del receptor. Pero Hakadosh Baruj Hu es el
que day es el que conserva, de modo que el obsequio
que El da se conserva completo en manos del hombre.

También bendijeron a los Hijos de Israel para que
Hakadosh Baruj Hu los ilumine con Su rostro y les mues-
tre una faz sonriente, y hasta les otorgue gracia; y que,
al momento del enojo, Hakadosh Baruj Hu domine Su
ira 'y no se apresure a castigarlos.

Los Sabios explicaron, ademas, que la bendicién
mads grande y hermosa que Hakadosh Baruj Hu les dio
a Sus hijos es la paz, porque la paz es uno de los fun-
damentos sobre los cuales se basa el mundo. Incluso
uno de los Nombres sagrados de Hakadosh Baruj Hu
es Shalom (‘Paz’).

Asi, encontramos que la Tord no fue entregada a
Israel sino hasta que se destacaron en fraternidad y
amor entre ellos, como dice el versiculo (Shemot 19:2):
“Y acampo alli Israel, contra el monte”, en donde esta
escrito en singular “acampd”, lo que nos ensefia que
acamparon frente al monte como si fueran una sola
persona, con un solo corazdn, con el sentimiento de
unidad y solidaridad mutua. Y debido a la importancia
de esta bendicion, a pesar de que el Bet Hamikdash
fue destruido, los cohanim contintian diciendo Bircat
Cohanim al Pueblo de Israel cada dia, en medio de la
plegaria y la peticién de que Hakadosh Baruj Hu conti-
nue extendiendo Su paz sobre nosotros. Asimismo, la
costumbre en el Pueblo de Israel es la de bendecir a
los hijos en Shabat con esta bendicion. Esto nos ensefia
cuan importante es la beraja de los cohanim, que se
refiere, principalmente, a la paz.
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Una promesa de cuidado Celestial
Tan solo prestarle atencidn a Bircat
Cohanim

“Simplemente, me sorprende mucho
ver que tantas personas que se encuen-
tran llenas de angustia y sufrimientos,
y necesitan de alguna salvacion, corren
constantemente en busca de bendiciones
[de Tzadikim]. Y muchas veces incluso son
capaces de recorrer grandes distancias
con este propdsito. Todo eso, a pesar de
gue no estan seguros de que la bendicion
de aquel Tzadik se vaya a cumplir y vayan
a recibir la salvacion que buscan. jPero
‘cerca de casa’ todo judio y toda judia
tiene la gran bendicién que nada mas y
nada menos que el Creador del Mundo
promete personalmente, con seguridad
absoluta! Al momento en el que los co-
hanim dicen Bircat Cohanim, Hakadosh
Baruj Hu Mismo bendice al Pueblo de
Israel a través de los cohanim, como esta
dicho: ‘Y Yo los bendeciré’. Siendo asi, ¢ por
qué las personas no procuran perseguir la
bendicion de los cohanim?”.

Maran, Rosh Hayeshiva, Ribi Ahardn
Yehuda Leib Steinman, zatzal, expresd esta
inquietud, la cual quedd sin respuesta,
cuando lo visitd Ribi David Cohén, Rosh
Yeshiva de Jevrdn, para pedirle —al igual
gue hicieron tantas otras miles de perso-
nas— su bendicién y ver la salvacion que
necesitaba.

Los grandes de Israel aconsejan de todo
corazén poner en practica la seguld par-
ticular y obsequio preciado que nos dio
en esta parasha Aquel que nos entregd
la Tora.

Esta mitzva, tan disponible y asequible
para todos, esta plena de influencia, car-
gada de regalos y llena de misericordia. Si
somos meticulosos en el cumplimiento de
esta mitzva —y siempre que los cohanim
sean meticulosos en cumplir con las hala-
jotinvolucradas—, mientras mas atencion
le prestemos con concentracion e inten-
cion, asi mismo acercaremos la salvacion,
y asi mismo ameritaremos la abundancia
Divina buena y bendita.

Se cuenta que, varias veces, cuando al
Gadny Tzadik, Ribi Yaakov Edelstein, zatzal,
le pedian que bendijera a algun enfermo

—Rajmana litzldn— para que se curara y
tuviera salvacion, aquel les aconsejaba
que le dijeran al cohén que, al momento
de decir Bircat Cohanim, al decir la palabra
“Shalom”, pusiera intencién en el nombre
del enfermo para que recuperara su salud
totalmente, y eso podria servir, beezrat
Hashem, para que el enfermo viera su
salvacion. “Bircat Cohanim es el lugar mas
apropiado para ser bendecido y recibir
salvacion. Y el lugar apropiado para poner
intencion en lo que a esto respecta es la
bendicién de ‘Shalom’ (‘paz’), pues dicha
bendicion, como es sabido, lo incluye
todo”.

Hemos de destacar, ademas, que Ribi
Eliahu Pinjas de Rin, zatzal, detalla en su
libro Jésed Laalafim, varios deseos vy la
forma en que se puede poner intencion
en ellos durante Bircat Cohanim. En el
libro, se detallan variados deseos y peti-
ciones sobre los que los cohanim pueden
poner intencidn en su bendicion, y hacer
influir el bien sobre la congregacién. Allj,
el autor propone la idea novedosa de que
la condicion para ameritar la influencia de
la bendicion es volver en teshuva antes
de la bendicién, porque de esa forma la
persona permite que la bendicion recaiga
sobre su ser.

En el Zéhar Hakadosh se cita que al
momento de Bircat Cohanim hay mise-
ricordia en todos los mundos; y en ese
momento, el Din (‘la justicia’) se convierte
en Misericordia.

Y cudn apropiado es citar las palabras
del libro Eretz Hajaim, de los alumnos del
Bdal Shem Tov, ziaa, en los extractos del
Gadny Kadosh, Ribi Shimshén de Ostropo-
li, Ucrania, ziaa. Ribi Shimshdn recibio del
Baal Shem Tov: “Estos momentos son de
los mas propicios para que las peticiones
de la persona sean recibidas: la apertura
del Aron Hakddesh, la elevacion del Séfer
Tord [para que todos vean la escritura
antes de la lectura] y el momento en que
los cohanim elevan las manos y dicen Bir-
cat Cohanim. Por ello, aquel que tuviera
alguna peticién, que la exprese en esos
momentos. iSin duda, su peticidn sera
bien recibidal”.

Conté el Rav y Jasid, Menajem Eliézer
Mozes, hail, que en su nifiez fue una
vez con su padre, el Rav y Jasid, Shelomo
Zalman, zatzal, a acompafiar a Maran el
Jazoén Ish, zatzal, en su paseo matutino
diario. El se dirigi® a Maran para pedirle
su bendicién y le dijo: “Ribi, deme una
bendicion”. El Jazon Ish le respondio: “Que

UN ENFOQUE NUEVO SOBRE LA PARASHA

se cumpla en ti ‘Que te bendiga Hashem
y te guarde’ con todas las explicaciones
implicadas en ello..”.

El Gadn, Ribi Yitzjak Wais, zatzal, tam-
bién escribié de forma similar en su libro
Alef Catav: “Cuando alguien me pide una
bendicion, me acostumbré a decir: ‘Que
se cumpla en ti Bircat Cohanim con sus
60 letras, y con todas las bendiciones que
surgen de los versiculos de bendiciones
escritas en el Shas, en los Midrashimy en
el Zéhar Hakadosh’ ”.

Un joven judio fue a visitar al honorable
Maran, el Admor de Husiatin, Ucrania,
zatzal. En el rostro del joven, se podian
apreciar indicios de preocupacién y pre-
sién. “Ribi”, dijo el hombre, “comencé
a trabajar como cambista. Ando todo el
dia con una fortuna de dinero en efectivo
en los bolsillos, de todo tipo de moneda
corriente. Es una verdadera fortuna la
gue llevo encima, en la ropa, pero vivo en
constante miedo. éQué puedo hacer?”.

El Rav le respondié: “iBircat Cohanim!
Dicha bendicion comienza diciendo ‘Que
te bendiga Hashem’ en cuanto a propie-
dades, y continda diciendo ‘y te guarde’. Y
como explica Rashi, esto quiere decir ‘que
no vengan asaltantes a tomar tu dinero’.
Si eres meticuloso en escuchar Bircat Co-
hanim cada dia, jpuedes estar seguro de
que tendras proteccién Celestiall!”.

Desde entonces, aquel jasid comenzdé a
ser meticuloso en escuchar Bircat Coha-
nim todos los dias. Y, en efecto, durante
todos los afios en los que fungié como
cambista nunca fue dafiado, nunca le ro-
baron nada, nunca lo asaltaron y no hubo
carterista que probara suerte metiendo la
mano en su bolsillo.

Por decenas de afios, él guarddé Bircat
Cohanim vy ella lo guardd a él, tal como
atestigua en su nombre Ribi Gamliel
Rabinovitch, shlita, en su libro Gam Ani
Odeja. Cuando Hakadosh Baruj Hu hace
una promesa de protecciéon y guardia, su
significado es mucho mas que una caja
fuerte, una péliza de seguro o un guar-
daespaldas. Ciertamente, es importante
e imprescindible la obligacién que tiene
la persona de hacer su esfuerzo, de poner
de su parte, pero es mucho mas apropiado
buscar proteccion en la promesa Divina
respecto de las propiedades y posesiones,
para que no sean robadas o se pierdan las
joyas costosas, y que nuestra casa no sea
el blanco de ladrones...



