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Las mitzvot refuerzan
la fe en nosotros

“Le hablo Hashem a Moshé, en el Monte Sinai,
diciendo...” (Vaikra 25:1)

En esta parashd, se aclaran varios temas:

El afio de Shemita: después de seis afios de trabajar la
tierra, en el séptimo afio, se la debe dejar descansar de toda
labor del campo por todo ese afio.

El afo de Yovel: después de transcurridos siete afios
de Shemitd, debe haber un afio més de descanso para la
tierra, durante el cual, todos los terrenos regresan a sus
duefios originales y los siervos son liberados.

Ribit (‘interés’): se refiere a la prohibicion de dar
préstamos con interés, ya sea monetario o por medio de la
obtencién de algin beneficio extra.

Shabat: al final de la parashd, la Tora vuelve a mencionar
el tema de la observacion del descanso luego de seis dias de
labor, el séptimo dia de la semana, Shabat.

Debemos profundizar en la comprension de estas mitzvot
y entender qué quiso Hashem que aprendiéramos de ellas.
Y, ademas, debemos aclarar cudl es la relacion entre todas
las partes de la parasha y las mitzvot que contiene.

En el hombre, existe una cualidad llamada “costumbre”, la
cual, con el tiempo, se convierte en parte de su naturaleza.
Una persona que esta acostumbrada a ser la duefia de todo
tipo de posesiones vive con la certeza de que aquello que
posee es absolutamente suyo, y que no hay otro duefio
més que ella. Entonces, cuando tiene que hacer una
mitzva o llevar a cabo una misién con su dinero o con sus
posesiones, le resulta dificil hacerlo, pues, como la persona
siente que aquello le pertenece, se pregunta por qué habria
de dar de ello a otros. Por eso, Hakadosh Baruj Hu ameritd
a Israel con el fundamento de la gran fe en el Creador del
mundo para que comprendan a Quién le pertenece en
verdad toda la riqueza y el honor, y que no tienen que estar
muy apegados a la materia, de modo que no les sea dificil
cumplir con las mitzvot. A esto se debe que Boré Haolam
Yitbaraj nos orden6 el cumplimiento de muchas mitzvot
que nos recuerdan este tema y demuestran que El es el
Duefio de todo.

Eso es lo que el afio de Shemita viene a comprobar. Cada
ano, la persona trabaja la tierra y se enriquece. Al comienzo
del séptimo afio, la persona piensa que se encuentra a las
puertas de un afio mas de ganancias, pero Boré Haolam
le dice que no, que tiene que dejar de trabajar y debe
descansar en el séptimo afio, aun cuando, aparentemente,
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ello le cause pérdidas. Entonces, por medio de este
mandamiento, la persona hace una pausa en la carrera de
la vida cotidiana y en la persecucién detras del dinero, y
se toma un afio de intermisi6n con el propdsito de pensar
acerca de los temas relacionados con ese afio de pausa;
con ello, llega al entendimiento de que el dinero y la tierra
tienen un solo Duefio: Hashem, como dice el versiculo
(Shemot 19:5): “Porque Mia es toda la tierra”. Con este
pensamiento, la persona llega a reconocer que todo lo que
tiene proviene de Hashem, y Le agradece.

Asimismo, la mitzva del afio de Yovel tiene el mismo
propdsito: hacerle sentir a la persona que no es la duefia
del mundo, sino que existe un solo Duefio de todo ,y que
todo Le pertenece a El.

Incluso la mitzva de no cobrar ribit viene a recordarle a la
persona que no es duefia de nada, que nada le pertenece,
pues, a simple vista, uno podria pensar que el dinero que
se gand con su labor le pertenece y que haré con él como
le plazca, y pretendera prestarlo cobrando un interés alto,
y asi obtener setenta veces la ganancia regular. Pero viene
Boré Haolam —el Creador del hombre— y se lo prohibe
rotundamente; y esta prohibicion tiene el propdsito de
ensefiarle al hombre a consagrar aquello que posee —el
dinero—, que es lo mas representativo de lo material. Esta
prohibicién también tiene el propésito de ensenarle que
no vaya en pos del materialismo, de modo que no enfoque
siempre su mente y sus pensamientos en cémo hacer més
dinero. Esta prohibicién, obviamente, cumple, ademds,
otra funcién respecto del préjimo que estd tropezando
econémicamente y que necesita de un préstamo. Hashem
quiere que uno ayude a su compaflero a levantarse
nuevamente, razén por la que prohibi6 hacer préstamos al
préjimo cobrando interés.

Asi, en general, esa es la razén por la que en el afio de
Shemitd y en el ailo de Yovel, tenemos la orden de liberar a
los siervos, y devolver las casas y los terrenos a sus duefos
originales. Por medio de este acto, dejamos demostrado
que no somos los duefios absolutos de los siervos ni de las
tierras, sino que todo es de El; y Kl nos los dio y también
nos ordené devolverlos.

Con todo lo expresado, podemos apreciar la conexién que
existe entre todas las mitzvot de esta parasha, desde la
primera hasta la tltima. Todo lo material —el dinero, las
adquisiciones de este mundo— no es nuestro ni tenemos
derecho sobre él, sino, mas bien, nosotros somos los
administradores que Hakadosh Baruj Hu nombro en este
mundo, y debemos administrar sabiamente el dinero y las
posesiones que Kl nos confia, segtin los parametros que El
establecid. Esto es lo que estas mitzvot de Shemitd, Yovel,
Shabat, ribit vienen a grabar en nuestro corazon.
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Lecciones en el estudio de Pirké Avot, por
Morenu Derabenu, Ribi David Jananid Pinto, shlita

La Tor4 es para el modesto,

no para el orgulloso

Capitulo cuatro

“No hagas de ellas una corona con la cual jactarte, ni una pala con
la cual cavar.” (Avot 4:5)

Este es un gran fundamento en el estudio de la Tor4. Cuando el hombre
estudia Tora con arrogancia, la Tord no permanece en él, sino que, por
el contrario, debe conducirse con extrema humildad al momento de
estudiar. Asi vi en uno de los escritos de Rabi Elimélej de Lizhensk,
zatzal, quien escribi6 (articulo 10) que cada persona debe volver en
teshuva completa antes de dedicarse a estudiar Tora. Si la persona no
investiga sus acciones antes de estudiar, la Tora no permanece en ella.

Una vez entré donde mi Rav y maestro, el Tzadik, Rabi Jaim Shemuel
Lopian, zatzal, y me dijo que se encontraba en medio de redactar
una explicaciéon acerca del libro Shav Shematatd, del mismo autor de
Ketzot Hajoshen, zatzal. Me dijo ademas: “Debes saber que este Rav
sagrado, antes de sentarse cada vez a estudiar Torda, abria el libro,
se concentraba y meditaba Uinicamente acerca de si mismo y de su
Creador, hacia una introspecciéon personal, y recitaba el versiculo
(Tehilim 50:7): Y al malvado le dijo Dios: «Qué haces relatando Mis
estatutos»’. El se conducia de esa forma porque sabia que no tenia
la capacidad de dedicarse a la sagrada Tora. Por lo tanto, cada vez
que se sentaba a estudiar, se reprochaba a si mismo, revisando sus
actos y arrepintiéndose, con el fin de arraigar en su seno la cualidad
de la humildad. Asi tuvo esta persona sagrada el mérito de crecer
espiritualmente y escribir preciados libros como Ketzot Hajoshen y
Shav Shematata, pues estudié Tor4 en medio de sumision espiritual y
extrema humildad”.

Mi maestro concluyd sus palabras diciendo: “Si el autor del Ketzot
Hajoshen se condujo de esa forma, con mas razén, nosotros debemos
reprocharnos antes de estudiar con el fin de que la Tora permanezca
en nosotros. Pero, a causa de nuestros abundantes pecados, se
volte el plato, y hoy en dia vemos como las personas llegan al Bet
Midrash a estudiar, pero antes de entrar hacen un sinnimero de
llamadas telefénicas, fuman cigarrillos, y solo después entran al Bet
Midrash. Una vez dentro, conversan con sus javrutas acerca de los
acontecimientos del dia en el trabajo, en la casa, y solo después abren
el libro para estudiar. De la hora que fijan para estudiar, no queda sino
la mitad o menos”. Lamentablemente, ésta es la forma en que ellos se
“preparan” para estudiar Tora: en lugar de prepararse con seriedad y
temor al Cielo, pasan los dias entreteniéndose con vanidades y no hay
quien preste atencion a la forma correcta de prepararse para el estudio.

Si aquellas personas pusieran atencién, meditaran, se reprocharan
antes del estudio y se anularan delante de Hakadosh Baruj Hu, como lo
hacia el autor de Ketzot Hajoshen, no llegarian a abandonar el estudio
de Torad asi como tampoco llegarian a la arrogancia en el estudio.
Debido a que esas personas se sientan para dedicarse a conversar cosas
vanas, se denota que no se anulan antes del estudio, y lo que estudian
los llevara a tropezar.

Laregla es que la persona no puede llegar a la humildad solo por medio
de la Tora, sino que debe haber un reproche constructivo y moral
previo al estudio.
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Pasajes de fe y confianza

en Hashem de la pluma

i, de Morenu Derabenu,
el Gadn,el Tzadik, Ribi
David Jananid Pinto, shlita

La curacion en mérito

de Ribi Shimén

Cada afio, al acercarse Lag Baémer, la hiluld del
Tanaita, Ribi Shimén bar Yojay, recuerdo una
historia de mi infancia en Marruecos que, gracias
al mérito de este Tzadik, tuvo un final feliz.

Mi hermana mayor habia sufrido una herida en
la cabeza y, como consecuencia de ello, no podia
caminar. Durante muchos afios, mi madre, aleha
hashalom, la llev6 a diversos especialistas, pero
ninguno logré curarla.

Cada afio en Lag Baémer, mi padre preparaba
una celebracion en honor a Ribi Shimén. Invitaba
a numerosas personas, y juntos cantaban
alabanzas litargicas y relataban historias del
sagrado Tanaita.

Un afio, después de que se fueran todos los
invitados, mi hermana le pregunt6 inocentemente
a mi padre: “Si el poder de Ribi Shimén es tan
grande, ¢por qué no me cura? ¢Qué ocurrira
cuando llegue el momento de casarme? ¢Qué
Jjatan aceptara una cala lisiada?”.

Al ofr su pedido tan simple y, a su vez, tan
doloroso, los miembros de la familia comenzaron
a llorar. Cuando todos se calmaron, mi padre le
dijo a mi hermana: “Con ayuda de Dios, por el
mérito de Ribi Shimé6n bar Yojay, podrés pararte
y volver a caminar”.

Esa noche, todos estidbamos durmiendo
placidamente cuando de repente comenzamos
a ofr gritos desde la habitacién de mi hermana.
Asustados, corrimos hacia alli y vimos que tal
como mi padre lo habia prometido, ella estaba de
pie.

Estdbamos sumamente emocionados ante
el enorme milagro que habia tenido lugar.
Solamente mi padre tuvo la claridad mental
para preguntarle: “Hija mia, ¢por qué gritaste?
Cuéntanos exactamente lo que ocurri6”.

Mi hermana, emocionada, cont6 que en medio
de la noche sintié como si alguien le masajeara
las piernas hasta que éstas comenzaron a emitir
ondas de calor. Entonces, oy6 una voz que le
susurraba: “Ponte de pie, ya puedes caminar”.
Eso fue exactamente lo que ocurri6.

Mi padredijoquesinningunadudasetrataba
de Ribi Shimén bar Yojay, quien habia
llegado a curarla en mérito de la fe

% pura de ella.
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La consideracidn por el préjimo

“Cuando empobreciere tu hermano y su mano se
debilitare contigo, lo reforzaras; al converso y al
residente, y vivira contigo.” (Vaikra 25:35)

En la yeshiva Kefar Jasidim, el Mashguiaj, Ribi Eliahu
Lopian, zatzal, solia educar a los jévenes para que, al
hacerse el lavado de las manos, dejaran el recipiente
lleno de agua para aquel que venia a lavarse las manos
después.

Uno de los jovenes de la yeshivé cuestion6 al Mashguiaj
acerca del provecho de dicha costumbre: “Si, de todas
formas, cada uno esta llenando una vasija, ¢por qué
llenarla para el companero?”. El Mashguiaj le respondi:
“Debemos acostumbrarnos a pensar en el compaiiero y
en lo que éste pueda necesitar. Por eso, es preferible que
cada cual lo haga precisamente para su compafiero”

Ribi Yitzjak Belza, zatzal, de Presburgo, cita en su libro
Netivot Or, la anécdota que sucedi6 con su reconocido
Rav, Ribi Israel de Salant, zatzal, cuando éste era joven:

Ocurri6 en la vispera de un Yom Kipur, al atardecer,
cuando los judios del pueblo donde él vivia se dirigian
hacia el Bet Haknéset para la tefila de Cal Nidré. Fl
ambiente en la calle estaba cargado de la gran solemnidad
del Dia del Juicio que estaba por comenzar y era “tan
espeso que se podia cortar con un cuchillo”.

Por la calle silenciosa, completamente absorto en
si mismo, caminaba con pasos temerosos un judio
honorable del pueblo, a quién Ribi Israel Salant apodaba
“de los grandes temerosos”. La trascendencia del dia se
reflejaba en su rostro, serio, que mostraba temor. Kl era
la personificacién de la tension y el estrés.

Pero, justo en ese momento, Ribi Israel tenfa que hacerle
cierta pregunta a ese judio honorable, sobre un tema que
le urgia.

Ribi Israel se dirigi6 a él con su pregunta, pero
dicho judio, debido a los nervios y al temor del dia,
simplemente se desentendi6 de Ribf Israel; y no solo que
no le respondid, sino que no le mostro6 la menor sefial de
reconocimiento...

“Me dejé con sentimientos muy duros”, reflexioné el
joven Ribi Israel. Internamente, comenzé a ordenar sus
argumentos acerca de aquella persona: “¢Qué culpa
tengo yo de que tt seas tan temeroso de Hashem, y
temas tanto de este dia tan solemne? ¢Qué tiene que ver
eso conmigo? Solo tienes que responder a mi pregunta
con serenidad, pues esa es la conducta que se espera de
los piadosos. ¢Acaso tu temor por el gran Dia del Juicio te
exime de la obligacion entre el hombre y su compariero?”.

RibiIsrael pensd, ademas: “Siesejudio es verdaderamente
temeroso de la palabra de Hashem, ¢por qué no tomé en
cuenta los sentimientos nada agradables que provocd en
mi, como su compaiiero, al desentenderse de mi, como
si yo no existiera en absoluto?”.

Este es el nivel que se debe alcanzar, y siempre se deben
tomar en consideracién los sentimientos del compaiiero,
como dice el versiculo: “tu hermano [...] y vivira contigo”.

PERLAS :
D¢ La ParasHa

Reflexiones inspiradoras

A quién le corresponde el nombre de “hombre”

“Cuando empobreciere tu hermano y su mano se debilitare
contigo, lo reforzaras.” (Vaikra 25:35)

Los actos de bondad a los que se dedica el Pueblo de Israel dia y noche,
24 horas, ya fueron referidos en los versiculos “La bondad construye
el mundo” y “Cada hombre a su compaiiero ayudard, y a su hermano
diré ‘{Fuerte!””, ya que el hecho de hacer bondad una persona con otra
es una de las fundaciones del mundo. Esto esta escrito en la Tord, y esta
ensefiado en los Profetas y en las Escrituras, asi como también en las
innumerables fuentes de la Tor4 Escrita y de la Tora Oral.

Ribi Jaim Zonenfeld, zatzal, mencioné una equivalencia numérica al
respecto, que refuerza la fundacion de la Bondad:

“La palabra en hebreo ish (W'X: ‘hombre’) tiene el mismo equivalente
numérico que la palabra lerechu (INY1Y7: ‘a su compatiero’). Entonces,
¢quién es apto para ser llamado ‘hombre’? Aquel que hace bondad ‘a

%

su comparfero’.

También se cita en su nombre otra equivalencia numérica, respecto
de Purim. En la Meguilat Ester, encontramos que la mitzva del dfa es:
“y envios de viandas de un hombre a su companero”. Fl propésito de
los “envios de viandas” es para aumentar la fraternidad y la amistad
entre el hombre y su compaiiero. Esto solo es posible cuando ambas
personas son equitativas, y una no se eleva por encima de la otra,
comportandose con altivez. La fuente del mal, a partir de donde se
origina todo pleito y discusion, es la inclinacién a ser superior al
compafiero, pero por medio de la igualdad, reina la fraternidad y el
comparferismo.

En el libro Jojmat Jaim, se encuentra una perla mas en este respecto: la
palabra en hebreo yedidi (*T*1': ‘mi querido’) se puede leer al derecho
y al revés, pues asi es el verdadero companerismo, cuando funciona
de dos vias.

Una sonrisa no reduce la gravedad de la prohibicién

“No lo oprimiras con labor ardua; y temeras de tu Dios.”
(Vaikra 25:43)

Sobre el versiculo “y esclavizaron los egipcios a los Hijos de Israel con
labor ardua”, disertaron nuestros Sabios, de bendita memoria (Tratado
de Sota 11b): “La palabra en hebreo beparej (1192 ‘con labor ardua’)
se puede dividir en dos y se obtiene bepé raj (11 N92: ‘con boca suave’),
es decir, con un lenguaje suave. Como los egipcios querian salvarse del
castigo, incitaron a Israel a trabajar “con boca (‘lenguaje’) suave”, de
modo que los Hijos de Israel fueron a trabajar por su propia cuenta.

En este mismo sentido, Rabenu Hakadosh, Ribi Moshé Alshej, ziaa,
dijo que hay que explicar en el caso de nuestro versiculo:

Después de que la Tora advirtié que no se le debe dar al siervo judio la
labor que se le da a un siervo normal, agregd “no lo oprimiras con labor
ardua”, es decir, que no se debe oprimir al siervo hasta que acceda y haga
tal labor por cuenta propia, aun cuando logremos eso “con boca suave”.

¢Cudl es el motivo?

Debido a “y temeras de tu Dios” Hashem Yitbaraj es Quien

examina a la persona, conoce los pensamientos més intimos, y
todo estd abierto para El El sabe bien que todo lo que aquella
persona accedi6 a hacer no fue sino porque uno se lo solicito,

porque uno hablé con ella con “boca suave”, y por pena,

se vio forzada a acceder.
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Pautas para la figura de la éshet jail (‘mujer virtuosa’) en Israel
En memoria de la Rabanit Mazal Madeleine Pinto, aleha hashalom.

“Ella le da a él (a su esposo) bien y
no mal, todos los dias de su vida”.

iCuan apropiadas son estas palabras al
hablar acerca de la gran personalidad y
nobleza de la Rabanit Pinto, aleha hashalom,
quien tuvo el mérito de estar al lado del
honorable, Maran, Rabenu Moshé Ahar6n
Pinto, ziaa, y establecer junto con él un
reinado de Tor4 y de actos de bondad a lo
largo de decenas de anos, en los que ella,
por su gran sabiduria, supo cémo proveer el
bien toda su vida.

Cuando aun vivian en Marruecos, en el
edificio donde habian habitado varios de
los sagrados miembros de la dinastia Pinto,
se difundi6 el nombre de la Rabanit Pinto
por ser una persona que realizaba actos
de bondad con todo el que lo necesitaba,
particularmente, con su esposo sagrado y
puro, quien, como es sabido, se auto confin
en su residencia a lo largo de cuarenta afios,
durante los cuales se dedic6 solo al estudio
de la Tord y a rezar. Durante todo ese tiempo,
él no puso un pie fuera de la casa.

Morenu Verabenu relaté en su discurso
fanebre por su madre, la Rabanit Pinto,
varias anécdotas que arrojan luz acerca de
la gran figura que fue y el aprecio que ella le
tenia a su esposo, el Tzadik, ziaa:

“Mi madre, aleha hashalom, no accedié de
ninguna forma a mudarse de la pequefia
casa en la calle Harav Maimén [en Ashdod],
a pesar de que en repetidas ocasiones no
podia siquiera cerrar los ojos a causa de
los ratones y bichos que con frecuencia
plagaban la muy antigua edificacion. A pesar
de que le habiamos insistido en numerosas
ocasiones que debia abandonar dicho lugar e
irse a vivir mas cerca de alguno de nosotros,
ella no consinti6 de ninguna forma, y
siempre decia: ‘Aqui es donde quiero vivir.
No pretendo dejar nunca el lugar donde su
padre, el Tzadik, vivi6’

”¢Por qué tanta vehemencia?

”Porque ella fue la fiel esposa del Tzadik

£ 0sta imeresado en proveer méritos al

pitblico y difundir el boletin Pijad David

donde usted vive?
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y recibira la bendicion del Tzadik

Ribi David Janania Pinto, shlita.

toda su vida. Ella decia que dicha casa
habia absorbido la santidad de mi padre, su
pureza, y, entre otras virtudes, la pureza del
cuidado de los ojos.

”Como es sabido, mi padre, alav hashalom,
tuvo extremo cuidado de no observar lo que
esta prohibido, al punto que, en una ocasion,
en Purim, mi madre quiso hacer una broma
y se disfraz6 de una mujer distinta, y se puso
al lado de mi padre y le pidi6 una bendicion.
Cuando mi padre, obviamente, sin levantar
la vista, le pregunté6 su nombre, se dio
cuenta de que su nombre era igual que el de
su esposa; cuando le preguntd los nombres
de sus hijos, se asombrd al percatarse de
que los nombres de los hijos de esta mujer
eran los mismos nombres de sus propios
hijos. Mi padre, alav hashalom, atin con la
mirada hacia abajo, solo sonrié, y dijo: ‘Qué
curioso que su nombre y los de sus hijos son
los mismos que el de mi esposa y los de mis
hijos’

”Mi madre sonri6 y le dijo: ‘jRibi Moshé!
iSoy Madeleine! jSoy tu esposa! ¢Cémo
no te percataste por mi voz?. ;Y qué le
respondié mi padre? ‘Por favor, no vuelvas a
hacerme esto, pues me habrias podido hacer
tropezar —jas veshalom—en la transgresion
de observar lo que no estd permitido’. Mi
madre le dijo: ‘;Pero si yo soy tu esposal,
¢qué hay de malo en que hubieras elevado
la vista y me hubieras observado?’. Mi padre
le respondi6: ‘Pero yo no sabia que eras mi
esposa, y si hubiera elevado la vista, para mi
habria sido considerado un pecado’.

”Por lo tanto, ésta es una de las razones por
las que mi madre no acepté de ninguna
forma dejar dicha casa, empapada de la
santidad y el poder de la Tor4 de mi padre”.

No molestarlo en los estudios

La Rabanit Sheina Jaya Eliashiv, aleha
hashalom, la esposa de Maran, el Ga6n, Ribi
Yosef Shalom Eliashiv, zatzal, fue quien lo
ayud6 a llegar a la inmensurable grandeza a

la que llegd el Rav en Tora. Una de las vecinas
asi lo describi6: “Una vez fui a preguntarle
algo al Rav, porque necesitaba de su consejo.
La Rabanit me dijo que el Rav se encontraba
estudiando en ese momento y no se lo podia
molestar.

"De todas formas, le pedi a la Rabanit que
quiza ella le podria preguntar si podia
molestarlo tan solo un momento, porque se
trataba de una pregunta muy importante y
apremiante.

”La Rabanit me dijo: ‘Toda la vida me
preocupé de no molestarlo en ningin
momento de su estudio, ¢y quieres que lo
haga ahora?”.

Un cuento similar relat6 su hija, la Rabanit
Berlin, aleha hashalom. Un motzaé Shabat,
su abuelo —el padre de su madre—, el Gadn,
Tzadik, Ribi Arié Levin, zatzal, habia venido
a visitarlos. La Rabanit Eliashiv le dijo a su
esposo: “;Ya hiciste havdala? Entonces, vete
a estudiar”. El fue a estudiar al Bet Haknéset
del vecindario, y Ribi Arié no se entrometio,
a pesar de que hacia mucho tiempo que no
veifa a su yerno y querfa conversar con él
un poco. En efecto, el Rav Eliashiv tom6 la
Guemaré en las manos y se fue a estudiar al
Bet Haknéset como de costumbre.

Cuando sali6 de la casa, Ribi Arié se dirigié
a su hija, la Rabanit FEliashiv, y le pregunt6
con delicadeza: “Dime una cosa. Yo vengo
a visitarte una vez al afio para hablar con
él un poco. ¢Por qué le dijiste que se vaya a
estudiar justo ahora? {Si, de todas formas,
en un minuto mas él se habria ido por su
propia cuenta, ya que es un estudioso
asiduo!”.

La Rabanit Eliashiv le respondio: “Papa, yo
nunca le digo a él ‘vete a estudiar’; él se va
solo. Pero ahora mismo nuestro pequefio
bebé se encuentra con fiebre alta y llora;
temi que él se percatara de ello, lo cual lo
molestaria para concentrarse en el estudio.
Por eso, lo apresuré a que se fuera a estudiar,
asi yo puedo llevar ahora mismo al bebé al
médico”.
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