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“Cada hombre, junto a

su bandera, se;ﬁn las maSK“i
LeDavID

insignias de la casa de
sus padres, acamparan
los Hijos de Israel; frente
a la Tienda de Reunidn,
alrededor acamparan”
(Bamidbar 2:2).

La virtud

Podemos entender  del
versiculo que las banderas Q}
y las insignias de los Hijos de o

Israel tienen una significancia
especial, por cuanto cada tribu
tenia su insignia particular. Sin embargo,

es necesario comprender en qué se basa esta
significancia.

A mi humilde parecer, podremos tener una idea
a partir del versiculo (Shir Hashirim 2:4): “Me
llevé a la sala de banquetes y su bandera sobre
mi era amor”. La bandera simboliza el amor por
parte de Hakadosh Baruj Hu a los Hijos de Israel,
como dijeron Jazal (Bamidbar Rab4 2:3), porque
en la expresion bet hayain (traducido aqui como
‘sala de banquetes’, literalmente ‘casa de vino’),
el término yain ()>: ‘vino’) tiene el equivalente
numérico de 70, que alude a las 70 naciones del
mundo. Es decir, Hakadosh Baruj Hu lleg6 a Su
“sala de banquetes” para ver a las 70 naciones
del mundo, pero, de entre todas las banderas,
elevo solo las banderas de los Hijos de Israel, a
quienes Fl ama por encima de todas las demas
naciones.

Jazal nos esclarecen sobre el versiculo “Me llevé
a la sala de banquetes” que cuando Hakadosh
Baruj Hu se revel6 en el Monte Sinai, con
El descendieron 220,000 angeles, los cuales
estaban agrupados por diversas banderas.
Cuando los Hijos de Israel los vieron agrupados
por banderas, ansiaron estar agrupados de forma
similar. Eso es lo que quiere decir el versiculo
de Shir Hashirim. Hakadosh Baruj Hu les dijo:
“Ansiaron estar agrupados por banderas, He de
concederles aquello”. Entonces, Hakadosh Baruj
Hu le dijo a Moshé: “Ve y retine a los Hijos de
Israel por banderas, tal como ellos quisieron”.

Aprendemos de aqui que la virtud de estar
organizados y ordenados, propia de los dngeles,

AN

"Orot Jaim Umoshé

Pu-blicado por las Instituciones Mikdash Ledavid, Israéi

Bajo la presidencia y los auspicios del honorable, Morenu Verabenu, Ribi David Janania Pinto, shlita

de aspirar a
ascender como
Tzadikim y
como angeles ¥

- Buenos Aires, Argentina ¢ "Or Jaim Umoshé"

Boletm semanal sobre la parashi de la semana

> PaJab Dasip

2y

la forma en que los angeles
ministeriales sirven a Hashem
en las Alturas. Y esa aspiracién
de los Hijos de Israel era
elevada, pues el hombre que es
ordenado se puede mantener
firme en su lugar, pues sabe
dénde esta cada cosa, qué hacer
y cémo proceder en sus metas;
y asi, por medio de la organizaci6n
apropiada, puede ascender.

Y la organizacién y el orden no sirven solo para
lo material, sino también para lo espiritual, para
realizar el mejor servicio a Hashem. El hombre
organizado no se asombra o espanta cuando la
vida le presenta vicisitudes. El no se confunde, y
acttia como es debido a lo largo de la vida, pues
sabe cdmo conducirse en cualquier circunstancia.

Se cuenta acerca del Saba de Kélem que solia ir
de vez en cuando a visitar la yeshiva de su hijo
para ver cémo le iba. A él solo le bastaba ver
cémo mantenia su cuarto; si estaba ordenado,
entonces sabia que estaba bien. Pues un hombre
ordenado sabe establecer las prioridades y estar
a la altura de las circunstancias.

A eso aspiraban los Hijos de Israel al agruparse
por banderas: ascender y ser como los angeles;
vivir de forma organizada, principalmente en
cuanto a la espiritualidad. Hashem comprendi6
esta aspiracién y, de inmediato, le ordené a
Moshé Rabenu acerca de la agrupaciéon de los
Hijos de Israel por banderas, para que pudieran
ascender y acercarse a Hakadosh Baruj Hu.

A mi humilde parecer, la extrema aspiracién de
los Hijos de Israel de parecerse a los angeles fue
una virtud muy elevada, la cual demostraron al
decir “Haremos y escucharemos”, con lo que se
hicieron mas grandes que los angeles. Y si los
Hijos de Israel ascendieron al nivel de los angeles,
se entiende bien que en el desierto debieron estar
agrupados por banderas, organizados tal como
los &ngeles, pues habian llegado a ese nivel.

ZE\

27 de iyar, 5782
28 de mayo, 2022

Shabat Mevarjin

Hamolad: martes en la noche a las 6 h,

4 minutos y 2 jalakim

. Hilul3
S

27 - Ribi Jaim Abulafia.

27 - Ribi Aharon Meir Auerbach.

28 - Shemuel Hanavi.

28 - Ribi Yitzjak de Corbeil, Francia,
autor de Semak (‘Séfer Mitzvot Katan’).

29 - Ribi Ben Tzi6n Atén.

29 - Ribi Yosef Nisim Borla,
autor de Vayéshev Yosef.

1 - Ribi Avraham Menajem Steinberg,
jefe del Bet Din de Brody, Ucrania.

2 - Ribi Yaakov Shatl Dweck Hacohén,
Jajam Bashi de Aram Tzova.

2 - Ribi Israel Haguer,
autor de Ahavat Israel.

3 - Ribi Yosef Irgas,
autor de Divré Yosef.

3 - Ribi Mordejay Abadi,
autor de Maian Ganim.

4 - Ribi Yosef Avraham Wolf.

4 - Ribi Mansur Marzuk.

- México D. F., México




DIVRE JaJamim

“Debe saber que su hijo se desvia
del sendero recto...”

Acerca de la importancia de no hablar cosas vanas, el autor de Imré Jaim
de Viznitz, zatzal, esclarece que el versiculo al principio de la parasha,
“Habl6 Hashem a Moisés en el desierto de Sinai, en la Tienda de Reunién”
(Bamidbar 1:1), implica que se exigi6 de los Hijos de Israel que todas
las palabras que dijeran fueran en concepto de “Sinai” —o sea, Tora—,
pues la expresién bamidbar (12702: ‘en el desierto’) se puede leer como
bimdaber (127102: ‘al hablar’), con lo que el versiculo se podria leer que
Hashem le pidi6 a Moshé Rabenu que nos instruyera que todo lo que
hablaramos fueran palabras de Tora.

Ribi Menajem Mendel Alter —que Hashem vengue su sangre—, el hijo
menor del autor de Sefat Emet, zatzal, aparte de haber sido uno de los
grandes Rabinos de Polonia, Rabino de la ciudad de Pabianice, tenia
también una yeshivd importante, llamada Darjé Néam. Esta yeshiva
permanecié activa hasta la Primera Guerra Mundial y era reconocida
como una de las yeshivot de mayor nivel. En una ocasion, el Rav de
Pabianice le envié una carta urgente al padre de uno de los alumnos, en

la que le decia:
“Debe saber que su hijo se desvia del sendero recto...”.

Obviamente, el padre del alumno se asusté sobremanera al leer dicha
carta sorpresiva, por cuanto nunca habia visto sintomas de tal actitud en
su hijo, en cuanto a lo espiritual. De inmediato, el padre del alumno subié
al tren y fue directamente a la yeshiva para ver qué se podia hacer para
salvar y corregir el camino del hijo para bien.

Cuando llegd a la yeshiva, para su sorpresa, encontré a su hijo sentado
con los demés condiscipulos y buenos amigos, estudiando con muchas
ganas. En el muchacho, no se vefa cambio alguno y tampoco él se veia
diferente de cémo habia sido siempre. El padre se dirigi6 donde el
personal docente para inquirir acerca de su hijo. Los Rabinos le llovieron
halagos acerca del joven. Todo cuanto el padre trat6 de indagar entre
los maestros acerca de un indicio de deterioro en el comportamiento del
hijo, le respondieron: “Baruj Hashem, el joven se sienta a diario y estudia
como debe ser; reza como debe ser y todo su comportamiento es como el
de cualquier joven piadoso”.

Intrigado, el padre del joven se dirigi6 a la casa del Rosh Yeshiva para
pedirle una aclaracion.

El Rosh Yeshiva le dijo al padre: “;Ta eres el padre de fulano? Debes
saber que yo vi con mis propios o0jos que él interrumpe su estudio y se
dedica a [hablar] cosas vanas...”.

Respecto de este concepto, Rabenu el Or Hajaim Hakadosh, en parashat
Devarim (1:1), explica la expresién “Estas son las palabras...” de acuerdo
con lo que dijeron Jazal (Tratado de Yomd 19b) que dijo Rava: “El
versiculo dice ‘Y hablaras de ellas lo que implica que hay que hablar de
ellas (las palabras de Tord) y no de otras palabras, palabras vanas. De
aqui aprendemos que esta prohibido hablar de ninguna otra cosa que no
sea Tora y temor del Cielo. El versiculo nos hace saber que ‘éstas son las
palabras’ que Moshé Rabenu habl6 toda su vida, las palabras que le dijo
Hashem que debia transmitir. Con ello, aprendemos que Moshé Rabenu
cumpli6 con ‘y hablaras de ellas’, y que todo el que lo vio puede atestiguar
que lo tnico de lo que él habl6 fue de Tor4, sabiduria y musar”.
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Pasajes de fe y confianza
en Hashem de la pluma
de Morenu Derabenu,

el Gaon, el Tzadik, Ribi

S )’ . David Jananid Pinto, shlita

Fe e;l la bendicién del Tzadik

Una vez, cuando estaba en medio de una
llamada telefénica, entr6 a mi oficina una
mujer llorando porque su esposo estaba
agonizando y precisaba una salvacién
inmediata. Como se trataba de una llamada
importante, le pedi a la mujer que esperara
un instante hasta que cortara el teléfono y
entonces bendecirfa a su esposo para que
tuviera una curacién completa. Pero en vez de
esperar, me dijo: “Muchas gracias” y se fue.

Me sorprendi mucho y les pregunté a quienes
estaban conmigo en la oficina si sabian por qué
la mujer me habia agradecido. Tampoco ellos
entendieron lo que habia ocurrido y salieron
a buscarla para preguntarle por qué me habia
agradecido. Cuando la alcanzaron, ella dijo
que habia entendido que yo habia bendecido
a su marido para que tuviera una completa
recuperacién y se levantara de la cama.

Al oir esto, mi sorpresa fue todavia mayor.
Yo no le habia dado ninguna bendicién, ni
siquiera habia dicho nada que hubiera podido
interpretarse como una garantia respecto
a que su esposo se levantaria de la cama.
Solamente le habia pedido que esperara unos
instantes hasta que pudiera atenderla. Pero
ella parti6 tan rapido que no me dio tiempo de
preguntarle cudl era el estado de su esposo ni
darle mi bendici6n.

Comencé a preocuparme. La pobre mujer
estaba convencida de que yo le habia prometido
que su esposo se recuperaria. ;Qué ocurriria si
Dios decidia llevarselo de este mundo? ;Qué
terrible jilul Hashem resultaria!

Le pedi a mi secretario que la llamara y le
aclarara que no le habia prometido nada.
Pero cuando mi secretario la llamo, ella no
lo dej6 hablar. Con gran emocion, le dijo:
“Transmita mi agradecimiento a Rabi David.
iMilagrosamente mi marido volvi6 a la vida”.

No me cabe duda alguna de que el milagro
tuvo lugar en mérito de su fe puray absoluta
en que su marido se recuperaria. Ella penso
que yo le habia dado una bendicién para
una curaciéon completa y, en consecuencia,
tuvo confianza en que asi seria. ;Qué
fuerza tiene la fe simple!, pues

literalmente puede devolver la vida

a una persona.




DEL TeSORO

Basado sobre las ensefianzas

del Gadn y Tzadik,
Ribi David Jananid Pinto, shlita

La parashd de Bamidbar es el preparativo
para la Festividad de Shavuot

Cuando Jazal establecieron el orden en el que debian ser leidas las parashiot
de la Tora, establecieron que la parasha de Bamidbar siempre debe ser leida
el Shabat que precede a la Festividad de Shavuot. ;Qué relacién guarda la
parashé de Bamidbar con Shavuot?

Pensé explicarlo de acuerdo con lo que dijeron Jazal en el Midrash acerca
del versiculo “Habl6 Hashem a Moisés en el desierto de Sinai”. De aqui,
aprendieron los Sabios: “la Tora se dio por tres medios: por fuego, por agua y
por el desierto. Es posible que la intencién de los Sabios fuera la de instruirle
al hombre: el estudio de Tora no perdurara en él, asi como tampoco él podra
resistir contra la Inclinacién al Mal que lo acosa a diario, si no es por medio
de una Tora que se haya logrado en base a estas tres cualidades. De acuerdo
con nuestros Sabios, de bendita memoria, Hashem dijo: “Creé la Inclinacién
al Mal y creé la Tora como su antidoto. Y si vosotros os ocupéis de la Tora, no
caeréis en sus manos; pero si no os ocupais de la Tor4, caeréis en sus manos”

Y por cuanto la Inclinacién al Mal esta hecha de fuego, como dice el versiculo
(Tehilim 104:5): “sus sirvientes (los &ngeles) son de fuego ardiente”, el hombre
no puede resistir contra la Inclinacién al Mal si no es por medio del poder de
la Tora, la cual se asemeja al fuego, como dice el versiculo (Yirmeid 23:29):
“¢Acaso no son Mis palabras como fuego?, declaré Hashem”. La Inclinacién al
Mal se asemeja a un fuego pequeiio que se puede apagar con cualquier cosa,
y la Tord, a un gran fuego que no se puede apagar nunca, por cuanto dice el
versiculo (Shir Hashirim 8:6-7): “Sus brasas son brasas de fuego de potente
llama. Las muchas aguas no podran apagar el amor...”. ;Qué puede hacer
uno que tiene un fuego pequefio, no tiene agua para apagarlo, y teme que se
expanda? Lo debe arrojar a una gran hoguera y ésta lo anula. Asi mismo, el
fuego de la Inclinacién al Mal no se anula si no es por medio del gran fuego
de la Tora.

Y para que el hombre no llegue a ser altanero por medio del fuego de la
Tor4, tiene que ser humilde y asemejarse al agua, pues el agua siempre va
de un lugar elevado a uno bajo. Asi tiene que conducirse el Talmid Jajam
siempre, con humildad. Y la Tord no se mantiene sino por medio de la
humildad, cuando el hombre se asemeja al agua, que desciende al punto més
bajo que puede (Tratado de Taanit 7a). Y a través de una conducta humilde,
la Inclinacién al Mal no podra introducirle al hombre altanerfa. Si el hombre
ha logrado alcanzar la cualidad de la humildad, ésta lo llevara a considerarse
nulo como el desierto y a dedicarse por completo al servicio a Hashem. Asi
lo hizo Moshé Rabenu, quien se separd de su esposa por cuanto él tenia que
hablar constantemente con la Shejind (Tanjuma 96:13), y no se dedic6 a nada
mas que a las necesidades de Israel.

Y ya que el hombre se anula ante las palabras de la Tord, y se asemeja al
desierto, no se lo considera nunca como que “comercia” con las cualidades de
Hakadosh Baruj Hu, es decir, que obtiene algin provecho particular. Respecto
de esto, dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria (Tratado de Berajot
54a), que el hombre tiene que bendecir por lo malo de la misma forma como
bendice por lo bueno, aun cuando se tratara de que le quitan el alma. Y David
Hamélej también dijo (Tehilim 35:10): “Todos mis huesos lo dicen, HaShem,
quién es como Ta” Esto nos ensefia que David Hamélej anulé cada hueso de

su ser en favor de Hakadosh Baruj Hu, y él hacfa todo lo que El le mandaba.

Por lo tanto, nuestros Sabios, de bendita memoria, establecieron la lectura
de parashat Bamidbar préxima a la Festividad de Shavuot, la festividad
de la entrega de la Tor4, para recordarle al hombre que la Tora no
perdura en él sino cuando €l se anula “en el desierto” en favor
de la voluntad de Hashem, como un siervo que se anula
asuamo, y hace todo lo que éste le ordena.

SHaBaT = o
Beshapatd __ | |

= vy -
El buen obsequio =

que es Shabat g : @f‘*

Hakadosh Baruj Hu le dijo a Moshé Rabenu: “Tengo un
buen obsequio y se llama Shabat. Quiero darselos a Israel.
iVe y hazlo saber a ellos!” (Tratado de Shabat 10b).

Jazal dijeron que Shabat es la pareja del Pueblo de Israel; y,
en efecto, Shabat y el judio son un mismo ente. Todo el ser
del judio absorbe su existencia del dia de Shabat, el dia en
el que el judio deja de molestarse por sus asuntos profanos
y “se deleita en Hashem”; con ello, amerita una influencia
especial en el alma.
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¢De donde surge dicha influencia especial? ;Cémo puede
el judio cada semana llegar a un descanso verdadero y de
calidad? ;Como puede alcanzar el judio una influencia y un
reposo tales en medio de su casa, sin necesidad de viajar a
una isla lejana?

Esté claro que la receta no involucra ingredientes terrenales
0 humanos. No es una invencién o una idea del hombre. El
Shabat judio es una receta Divina, una especie de “secreto
profesional”. Un buen regalo que el Creador del Mundo
dio a Sus amados hijos. Esta receta incluye instrucciones
particulares que neutralizan al hombre de su labor profana
y mundanal, y lo elevan hasta un “mundo que es todo
descanso y reposo”

Asi escribi6 Ribi Hirsch: “De todos los buenos obsequios
que la Tord de Israel les dio a los que la sostienen, no
hay un obsequio que provea la dicha de la vida con tanta
abundancia como la mitzva mas antigua: la observacién de
Shabat.

”Si se le quitare al judio el Shabat, se le estarfa quitando la
joya mas preciosa que él pudiera tener. Todo lo que se le
pudiera dar a cambio no llenarfa el vacio. Cualquier tipo
de alegria o regocijo que se le ofreciere no lo satisfaria. No
encontrarfa nunca el descanso agradable y la tranquilidad
que solo puede proveer Shabat”.

Se cuenta acerca del Gadn Jafetz Jaim, zatzal, que una vez
se enterd de que el duefio de un negocio habia comenzado
a abrir su tienda en Shabat. El Rav, quien conocia a aquel
pobre judio que estaba dando sus primeros pasos para
desviarse del sendero de Hashem, se sintié muy dolido por
aquello, y lo mandé llamar. Cuando aquel hombre llegd
donde el Rav, éste le dijo:

“Querido y preciado hijo. Quiero hacerte una pregunta.
Arriba de tu negocio, hay un gran letrero que anuncia:
‘Carpinteria’. Si un dia no pudieras llegar al negocio
para ofrecer al puablico tus servicios como todos los dias,
¢quitarias el letrero?”.

“No, seguro que no”, respondi6 el hombre, inquieto por la
direccién que estaba tomando el Rav con sus palabras.
Continué el Rav: “Y si quisieras salir a pasear, un largo
paseo, tomandote unas vacaciones largas, en ese caso
¢quitarfas el letrero?”.

“No, tampoco”, fue la respuesta.

“¢Acaso hay alguna situacién en la que quitarfas el letrero?”.
“Eh, pues... Solo en el caso en el que decidiera cerrar por
completo el negocio y quisiera dedicarme a otro oficio”.

Contintia en la pag. 4 >>>
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Ribi Ovadia de Bartenura
(Bertinoro, Italia)

c. 5205 (1445) - 3 de sivan 5275 (17 de mayo,
1515)

“Bl obr6 de forma maravillosa. No dejo
de esclarecer nada que requiriera de una
explicacion. También se expres6 con lengua
clara y bien definida. Todo el que ahondare en
la Mishna la entendera con facilidad, gracias a la
explicacién de Ribi Ovadia de Bartenura, porque
él esclareci la intencién de la Mishn4, con todas
sus reglas y detalles; y [el que la estudiare]
lograra llegar a su meta. Todas las generaciones
por venir andaran por el sendero que él les
ilumin6 en la Mishnd”.

De esta forma, se expresd el autor de Darké
Hamishnad, al describir la dilucidacién particular
que hizo Rabenu Ovadia de Bartenura de los
6rdenes de las Mishnaiot.

Ribi Ovadia de Bartenura naci6 en la ciudad de
Bertinoro, al norte de Italia, aproximadamente
en 1445. Ribi Ovadia fungi6 como Rabino de
la ciudad de Bertinoro y ello le amerit6 que
su familia se apellidara Bartenura, en alusion
a dicha ciudad. Con el pasar del tiempo, los
dirigentes de dicha ciudad le rindieron honor
gracias a su gran personalidad, por la cual él se
hizo famoso, tanto en su ciudad como en todo

el mundo. Su nombre se encuentra dedicado
en una plaza de la ciudad: “Plaza Ovadia
Bertinoro”.

En Rosh Jédesh kislev 5246 (9 de noviembre,
1485), Ribi Ovadia de Bartenura dej6 su ciudad y
se dirigi6 a Jerusalem. Dicha travesia le tom¢ casi
tres afios, hasta llegar a la Ciudad Santa.

Al asentarse en Jerusalem, fue reconocido como un
Talmid Jajam y le otorgaron el puesto de dirigente
de la congregacién judia, a la cual reforzé tanto
material como espiritualmente. Los residentes de
la ciudad eran pobres y ni siquiera tenian un Séfer
Tora. Ribi Ovadia logré mejorar significativamente
esa deplorable condicion. Invirtié gran parte de
sus esfuerzos en establecer aquella congregacién
sobre fundamentos fijos. Y alli permanecié cerca
de veinte afios hasta su fallecimiento.

Su descripcion de la visita que realizé a Gaza figura
en una carta que le escribi6 a su anciano padre. Y
asf describi6 lo que habia presenciado:

“Vi en Gaza la casa que Shimshén derrumbd,
con la que maté a los filisteos, tal como me lo
contaron los residentes judios del lugar. En Gaza,
hay como setenta casas observantes, unas dos
tradicionalistas, y no vi que hubiera caraitas.
Estuvimos en Gaza cuatro dias. Alli se encuentra
hoy en dfa un Rav ashkenazi llamado Ribi Moshé
de Praga, quien habia escapado de Jerusalem y
estuvo forzado a regresar a su casa. Residi donde
él todos los dias que estuve de visita en Gaza.
En Shabat, vinieron todos los ancianos de la
congregacion y los ascetas a comer con nosotros.
Trajeron barriles de uvas y otras frutas, tal como
ellos acostumbran, y bebimos siete u ocho copas
antes de comer; estuvimos alegres”.

Acerca de la ciudad de Jerusalem, dijo, entre otras
cosas:

“Jerusalem, la Ciudad Sagrada, tiene cerca de
doscientos baalé batim que se cuidan de no
transgredir ningin pecado o prohibicién, y son
observantes de las mitzvot. Se retinen a la manana,
a la tarde y a la noche, tanto ricos como pobres,
para rezar con cavand. Hay dos jazanim (cantores)

_—

temerosos de Hashem, quienes ponen mucha
intencién en sus plegarias y en todo lo que sale de
su boca, pronunciando letra por letra, palabra por
palabra. Y cada dia, dos veces, con amor, el publico
escucha palabras de Tora.

”Yo consegui una casa aqui, en Jerusalem, cerca
del Bet Hakenéset. Le agradezco a Hashem porque
hasta ahora me ha bendecido y no he caido
enfermo, con todo y con la cantidad de personas
que han venido a verme, porque la mayorfa de
las personas que vienen de las tierras lejanas a
Jerusalem se enferman debido al cambio de clima
y las condiciones climaticas que cambian de un
momento al otro; del frio al calor y del calor la
frio. Todos los vientos del mundo vienen y soplan
en Jerusalem”.

Rabenu Ovadia hizo una maravillosa explicacion
respecto de los seis rdenes de la Mishnd, la cual
fue impresa por primera vez en la Imprenta
Venecia. Fsta ha sido incluida en casi todas las
impresiones de Mishnaiot publicadas hasta la
fecha.

De acuerdo con la tradicion, Rabenu Ovadia
falleci6 el 3 de sivan, y se encuentra sepultado en
una pequefia cueva a las faldas del Monte de los
Olivos, frente al lugar del Bet Hamikdash.

>>> Continuacion de la pag. 3.

El Jafetz Jafm observé a aquel judio errado y le dijo
en modo de reproche afectuoso:

“Debes saber, hijo mio, que todo judio, cualquiera,
a pesar de que no cumpla las mitzvot en todos
sus detalles y de acuerdo con la ley, todo el
tiempo que observe Shabat estd demostrando
que esta orgulloso de que el Creador del Mundo
le dio el mérito de ser judio, y es como si elevara
una bandera que anuncia: ‘jYo soy judio!. No
sucede asi con el judio que se aleja tanto que
menosprecia la observancia de Shabat, pues con
eso esta demostrando que se quita de encima el
letrero que anuncia ‘;Soy judio!, y no desea el
acercamiento a Hakadosh Baruj Hu, al Pueblo de
Israel y a la sagrada Tor4 que El nos heredd”.

f &@sta inveresado en proveer méritos al
publico y difundir el boletin Pijad David

donde usted vive?

Envie un correo electrénico a: mld@hpinto.org.il
y recibira la bendicion del Tzadik
Ribi David Janania Pinto, shiita.
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Para recibir un divré Tord a diario

de Morenu Verabenu el honorable Admor,
Ribi David Janania Pinto, shlita
- Envie un mensaje al numero apropiado -
Inglés : +16 467 853001 e Francés: +972 587 929 003
Espaniol :+54 114 171 5555 e Hebreo : +972 585 207 103
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| “Prueben y vean cudn bueno es Hashem"“

Anuncio importante: Besiata Dishmaia, los shiurim de Morenu Verabenu, el Admor,
Ribi David Janania Pinto, shlita, estan disponibles en hebreo, espaiiol, inglés y francés

en el sitio web de Kol Halashén o llamando directamente al teléfono 0733-718-144

Pronto sera posible recibir el catalogo detallado con todos los shiurim, y el nimero directo de cada shiur.
Podra solicitar el catalogo escribiendo a la siguiente direccién: mld@hpinto.org.il
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