Wi

MasRIL Lepavip

Una féormula segura para
conservar la armonia

l\f‘ P4Jab Dagip -

Publicado por las Instituciones Mikdash Ledavid, Israel
Bajo la presidencia y los auspicios del honorable, Morenu Verabenu, Ribi David Janania Pinto, shlita
Wy Hijo del Tzadik, experimentado en milagros, Ribi Moshé Aharén Pinto, zatzal, y nieto del sagrado Tzadik, experimentado en milagros, Ribf Jaim Pinto, ziaa

en el hogar

“Una mancha de tzardat que se encuentre en el
hombre, y [éste] es llevado al cohén...” (Vaikra 13:9)

La fuerza de la costumbre constituye una de las
caracteristicas importantes que el hombre debe adoptar
y moldear en su persona para llegar a adquirirla de forma
definitiva. Muchas veces sucede que el hombre debe
afrontar situaciones dificiles que no puede evadir, por
lo que debe acostumbrarse a ellas. De la misma forma,
debe acostumbrarse a frecuentar el recinto de Hashem
y acostumbrar su cuerpo y su alma a temas espirituales
elevados. Asi dijo David Hamélej (Tehilim 119:59): “Pensé
mis caminos, y he de volver mis pies hacia Tu testimonio”;
con esto, David Hamélej quiso decir: “Pensé en ir por aqui
o por alla, pero, a fin de cuentas, fui al Bet Hamidrash. ;Y
por qué? Porque me acostumbré a ello”.

No obstante, asi como, por un lado, la costumbre puede
ser positiva y buena para el hombre, por el otro, puede
producir un efecto indeseado, pues cuando la persona se
acostumbra a algo, ello puede llegar a convertirse en algo
mono6tono, y asi, a la persona cada dia le resulta igual
que el anterior. Por lo tanto, lo que antes provocaba en la
persona un despertar, una admiracién, pasa a convertirse
en algo rutinario y trivial. De la misma manera, cuando
la persona se acostumbra a algo relacionado con lo
espiritual, con el pasar del tiempo, dicha mitzva deja de
provocarle una admiracién o estremecimiento. Por eso,
el hombre debe “no acostumbrarse” a lo espiritual; mas
bien, debe renovar a diario y volver a asombrarse cada
dia, en condicién de “que cada dfa sean a tus 0jos como
nuevos”. Acerca de esto rez6 David Hamélej, y dijo (Tehilim
27:4): “Una cosa pedi de Hashem; eso es lo que he de
pedir: sentarme en la Casa de Hashem todos los dias de mi
vida, apreciar la gracia de Hashem y visitar Su residencia”.
David Hamélej, a pesar de haberse acostumbrado a estar
en el Bet Hamidrash todos los dias de su vida, de todas
formas, él queria que esa costumbre fuera en condicién
de “visitar Su residencia”, y asombrarse e impresionarse
siempre como si la visitara por primera vez.

La persona debe aplicar esta forma de conducirse—de
ver todo de forma renovada siempre— en todo aspecto
de la vida, tanto en la Tor4 como en las mitzvot, y asi
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también en su hogar. Cada uno deberé pensar en lo que
escribi6 Ribi Jaim Vital, zaa: el esposo debe saber que
en el Mundo Venidero juzgan al hombre mas segin su
comportamiento con los miembros de su hogar que con
respecto a su comportamiento con las demés personas. A
veces, el hombre se preocupa con abnegacién por otras
personas, pero, en cuanto a los miembros de su propia
familia, él es como un extrafo. Si asi se comportare, sera
juzgado Gnicamente de acuerdo con su comportamiento
para con los miembros de su familia.

El Rambam, al final de Hiljot Tumat Tzardat, destaca que
“las manchas de tzardat son una sefial y una maravilla
para Israel, para advertirle a la persona de que se cuidara
de lashon hard, pues [en la época del Bet Hamikdash] el
que se acostumbraba a decir lashén hard vefa manchas de
tzaraat en las paredes de su casa. Si se arrepentia, la casa
se purificaba, pero si no se arrepentia y se mantenia en su
maldad, tenfa que cambiar las piedras de las paredes que
tenfan las manchas. Si aun asi no cambiaba de parecer,
surgian manchas en objetos de la casa, ya sean de cuero o
de tela, sobre los que dicha persona se sentaba o acostaba.
Si se arrepentia, todo regresaba a la normalidad; pero
si no, le aparecian manchas dolorosas de tzardat en su
propia piel, era aislado de toda la sociedad —incluso de
su propia familia—, de modo que no tuviera con quién
conversar, ni hablar tonterfas y chismes”.

Vemos que el tzardat no afectaba de inmediato a la
persona en su propio cuerpo, sino que le llegaba por
etapas. A simple vista, el hombre que veia que le habian
arrasado la casa ante sus propios 0jos, ¢cémo no habria
de abandonar sus malos caminos y dejar de chismear?
Y maés atin, si también le habian surgido manchas en la
ropa y en la piel, al punto de tener que sentarse fuera del
campamento, ;1o iba a volver en teshuva? Si un hombre
en dicha circunstancia no se arrepiente, se debe al tema
que nos ocupa. Ciertamente, cuando el hombre comienza
a hacer algo malo, con el pasar del tiempo, se termina
acostumbrando a ello hasta que no le causa asombro
ni miedo. Sin duda, la persona que vefa tzarat en su
casa, al principio, se sorprendia de ver aquellas manchas
en las paredes. Ciertamente, iba a consultarle al cohén
Talmid Jajam para que le dijera de qué tipo de mancha
se trataba, si era impura o pura, y le indicara el tipo de
arrepentimiento que tenia que hacer, y lo reprochara por
sus actos. No obstante, mientras dejaba que pasara el
tiempo y no hacia nada, se iba enfriando aquel despertar
en teshuvd, aquella emocién que habia latido en él al
principio. Y si no hacia teshuva, le surgia tzardat también
en la ropa, con lo que se repetia este ciclo con el que se
postergaba su consulta al cohén.
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Influir a los demds para

cumplir la voluntad Divina

En una oportunidad, quise transmitir un mensaje
crucial al publico. Para ello, era imperativo que
lo oyera la mayor cantidad posible de personas,
por lo que decidimos efectuar una rifa entre
los participantes de la clase, lo cual atraerfa a
la gente a oir la palabra de Hashem. Como es
sabido, cuando actuamos por motivos ulteriores,
finalmente llegamos a actuar por amor al Cielo.

Tal como pensabamos, el saléon se llend.
Gracias a Dios, logré transmitir mi mensaje y,
aparentemente, la audiencia lo habfa aceptado.
Al final de la noche, se llev a cabo la rifa. Por
alguna razén, los ganadores se negaron a aceptar
sus premios. Volvimos a realizar el sorteo y
nuevamente los ganadores se negaron a recibirlos.

Durante esa época, me enteré de que habia una
persona que envidiaba el gran éxito que tenemos
en brindar méritos al pablico, y echd a correr el
rumor de que Ribi David Pinto compraba a la
gente con premios. Me angustié terriblemente al
oir eso. Se trataba de palabras vacias, pronunciadas
con el Gnico objetivo de sembrar la discordia. En
respuesta, permaneci callado y no reaccioné.

Un tiempo después, me encontré con un antiguo
alumno que no habia asistido a esa clase. Le
pregunté por qué no habia participado, y me
repitié las palabras que habia divulgado ese judio
celoso: no habia querido tomar parte de la clase
porque creyd que yo compraba a la gente con
dinero. Poco después de este encuentro me enteré
de que este alumno se habia quitado la kipd y
abandonado todo el yugo de la Tora.

Entonces, decidi que las cosas ya habian llegado
a un punto critico. Me dirig{ a la persona que
originalmente habia promovido los rumores en
mi contra, y le dije firmemente: “Mire hasta qué
punto llegaron sus actos. A causa de la envidia y
las calumnias, provocd que un judio abandonara
la Tor4 y la observancia de las mitzvot, y lo alejé
del camino correcto. ¢ Qué dira usted cuando deba
rendir cuentas por lo que hizo?”.

Me entristecid6 en gran medida que mi
alumno abandonara el camino de la Tora.
Pero aprendi una gran leccion con respecto
a la enorme responsabilidad que tiene quien
brinda méritos al publico. Tal como uno tiene
la posibilidad de brindar méritos, de nutrir y
acercar a las personas al Creador, asi también
puede provocar que otros caigan, Dios no lo
permita. Asi como podemos influir sobre los
demas para bien, también es posible llevarlos
a pecar.
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DEL TESORO

Basado sobre las ensefianzas
del Gadn y Tzadik, Ribi
<. David Jananid Pinto, shlita

Qué se puede aprender de la sangre

del pdjaro degollado

En el proceso de la purificaciéon del metzora (‘persona afectada con
manchas de tzardat), el versiculo (Vaikra 14:4-6) dice: “Y ordenara el
cohén y tomara para el que se va a purificar dos pajaros vivos puros [...]
y degollara a uno de los pajaros sobre un tazén de barro”. Rashi explica:
“Ya que las manchas de tzardat provienen debido a que se transgredi6 la
prohibicion de lashén hara (‘chisme’), el cual es un acto de habladurias,
el hombre, para purificarse, tiene que traer dos péjaros, los cuales se la
pasan ‘hablando’ constantemente con sus chirridos”.

A simple vista, esto requiere de una aclaracién. Si los pajaros aluden a la
habladuria con la que la persona transgredi6, ¢ por qué la Toré le ordené a
la persona traerlos cuando ya esté en la etapa final de su purificacién, en
la que ya se arrepinti6 de su pecado y ya le desaparecieron las manchas
de tzaraat? jLa persona deberia traer los pajaros en la etapa inicial de su
purificacion, cuando recién le aparecen las manchas de tzardat! De esta
manera, reconoceria que su conduccion no fue la correcta, hablé de mas,
como un ave que chirria constantemente. Pero ;qué se gana al recordarle
acerca de su transgresién ahora, después de que ya se encuentra en la
culminacién de su purificacion?

Mas bien, se puede aprender la respuesta de la siguiente alusién: a un
hombre enfermo le podrian aplicar dos drogas: el propdsito de la primera
droga es la de sanarlo de su enfermedad; y el de la segunda es el de servir
como medicina preventiva, una vez que el hombre esté sano. Asi es el
tema del enfermo de tzardat: en la primera etapa, tiene que sanar de la
impureza de su tzardat, como dice el versiculo (Vaikra 13:45): “Sus ropas
estaran desgarradas, su cabeza con los cabellos sin cortar, cubierto hasta su
bigote [...] aislado se sentara; fuera del campamento, es su asentamiento”.
Rashi escribe: “Debido a que él separd, con su chisme, a un hombre de
su mujer, a un hombre de su préjimo, entonces incluso él debera ser
separado”. Cuando se sienta aislado de los demés, indudablemente, hara
una introspecciéon acerca de por qué le sucedié aquello, y se arrepentira
y se purificard de su transgresion. Ciertamente, después de purificarse,
el hombre necesitara de una “medicina preventiva” a fin de no volver a
caer en dicho pecado. Por ello, la Tor4 ordend que el que se purifica de
tzardat tiene que traer dos pajaros, los que le recordaran nuevamente
el pecado que cometi6, pues él también “chirri6” como un péjaro. Asi se
cumple en aquel transgresor, lo que dijo David Hamélej (Tehilim 51:5):
“Y tengo mi pecado frente a mi siempre”; por medio de recordar siempre
el terrible pecado que cometié y comprender por qué le sobrevino el mal
de las manchas de tzardat, asi se cuidara de no volver a pecar mediante
chismes o calumnias, tal como lo hizo al principio.

Al avergonzar al compafiero, a toda voz, por medio de la calumnia, el
ofensor se ve obligado a traer dos pajaros, de los cuales uno es degollado y
el otro permanece vivo. El degollado representa al compaiiero del cual uno
hablé calumnias o chismes, pues es como si lo hubiera degollado; mientras
que el p4jaro que permanece vivo representa al pecador. Entonces, el
cohén sumerge el pajaro vivo en la sangre del p4jaro degollado para grabar
en la persona la impresion de su pecado del lashon hara que dijo; y, de esta
manera, la persona recordara todos los dias la sangre de su compafiero,
que “derramd” con el aliento de su boca que gast6 en chismear. Por
eso, su cuerpo es “pintado” con la sangre del pajaro degollado; todo
esto se realiza para que la persona tenga siempre delante de sus
ojos el mal que hizo al calumniar o chismear, a fin de
que no lo vuelva a hacer.




El ataque de tos se detuvo gracias al balcén del vecino

“Esta sera la ley del metzora en el dia
de su purificacion.” (Vaikra 14:2)

El hecho de estar viviendo en un mundo
tan competitivo provoca que veamos
las cosas de forma competitiva, no
alentadora. Entonces, cuando vemos que
el préjimo tiene éxito esto puede producir
el peligroso “virus” de la competencia,
anti fomentadora, con pensamientos
como: “¢Estd extendiendo su casa?
¢Esta construyendo? ;Esté4 teniendo mas
ingresos? ¢Por qué a él le corresponde
eso? ¢Por qué toda esa riqueza cae
precisamente en su porcién? jSi somos
vecinos! ¢Por qué precisamente él tuvo el
mérito de ese trabajo tan remunerador,
desde su casa, la que esta ensanchando,
para su esplendorosa familia?”.

Pensamientos como estos se encuentran
bajo el titulo de “ojo estrecho” o
“envidioso”, una de las razones por la
cual, en la época del Bet Hamikdash,
surgian en la persona las manchas de
tzardat, de cuya purificacién trata la
parasha que nos ocupa. La envidia es el
resultado méas natural y normal que surge
de los sentidos del hombre en un mundo
competitivo. Esto no quiere decir que la
envidia sea justificada. jAl contrario! Es
mas justificado el hecho de comprender
que cada hombre amerita lo que amerita;
y si aquel hombre no le hace dafio a uno,
entonces, ¢por qué no alentarlo? ;Por
qué no alegrarlo cuando tiene algo que
celebrar?

iEsa es la verdadera féormula de la
felicidad! Confiar y entender que no
hay persona en el mundo que me pueda
quitar nada de lo que me corresponde.
Y, por ende, no hay motivo alguno para
quejarse o para no alentar a quien tiene
éxito, a quien se expande, a quien todo
le llega con facilidad y abundancia en
la vida. Me regocijo, porque el otro se
regocija; estoy alegre, porque el otro esta
alegre; entonces, lo aliento, lo felicito de
todo corazén y me alegro por él.

El Gadn, Ribi Abraham N6aj Pali, quien
fungi6 de Mashguiaj en la Yeshivat Jevron,
sufrié de asma muchos afos. No fueron
pocas las veces en las que tuvo ataques
molestos de tos en medio del séder de
estudios, que lo obligaban a salir del
recinto para respirar aire fresco hasta que
se le normalizara la respiracién. A veces,
tenia que abandonar a sus alumnos en
medio del estudio, y salir a descansar.

Un dia, Ribi Pali estaba disertando su clase
con palabras iluminadoras. De pronto, se
empez6 a poner colorado, su respiracion
se hizo pesada y ruidosa, y procedié de
inmediato a salir del aula en busca de aire
fresco. “Ese es otro ataque severo...”, se
dijeron los alumnos. “Es una lastima que
se interrumpa nuevamente la clase por
quince o veinte minutos”.

Pero, para el asombro de los alumnos,
luego de un minuto y medio, el Rav
aparecié por la puerta del aula, con
buen semblante y respiracién normal, y
procedi6 a concluir la clase, como si nada
hubiera sucedido tan solo hacfa un par de
minutos. Los alumnos se miraron unos a
los otros sin poder comprender qué habia
sucedido. Hacia dos minutos, el Rav habia
comenzado uno de sus severos ataques
de asma, ¢como podia ser que se habia
recuperado tan pronto?

Al terminar la clase, los alumnos se
dirigieron al Rav y le preguntaron:
“Diganos, Rav, vimos que este ataque
que tuvo fue tan fuerte y grave como
los previos que ha tenido, de los cuales,
por lo general le toma muchos minutos
recuperarse. Nos alegra enormemente
que esta vez se haya recuperado y
regresado a la clase en tan corto tiempo,
pero ¢cémo pudo ser?”.

El Rav sonri6 y les dijo: “Tengo un vecino
que hace mucho tiempo que quiere
expandir su pequefio apartamento, en el
cual vive con su numerosa familia, pero
la interminable burocracia le ha estado
impidiendo el avance del proyecto. No
obstante, hoy, cuando sali a la calle para
respirar aire fresco y recuperarme, ;saben
qué vi?”. Los alumnos esperaban con
expectativa la respuesta, y el Rav sonrio,
y, con ojos brillantes, les dijo: “jLlegaron
los tractores! {Mi vecino comenzd la
expansién de su apartamento! jBaruj
Hashem! En ese mismo instante, senti
un alivio en el corazén y se me compuso
la respiracién al ver que mi vecino puede
expandir sus limites. jCuénto me alegré
por eso! jTanto, que se me compuso la
respiracion!”.

Ribi Pali concluyé su explicacién; y la
sonrisa permaneci6 dibujada en su
rostro durante largo rato, con solo pensar
en la expansion que habia ameritado su
vecino, lo cual lo alegraba enormemente
(Umatok Haor).

2. PeRLAS De
o 12 PaRaSHA

Por las palabras del Sabio

“Y vera el cohén la mancha en la piel
de la carne, y el pelo de la mancha
se torn6 blanco, y la apariencia de la
mancha es mas profunda que la piel de
su carne; es una mancha de tzardat;
y la vera el cohén y lo impurificara.”
(Vaikra 13:3)

Ribi Yaakov Amado de Izmir, zatzal,
en su libro Imré Emet, dice que cabe
precisar del versiculo, ¢ por qué volvid a
decir “y la vera el cohén”?, isi ya lo dijo
al principio: “y veré el cohén”!

Explic el Rav, de acuerdo con lo que
escribié el Rambam en “Hiljot Tumat
Tzaraat”: “A pesar de que cualquiera
puede examinar las manchas de
tzaraat, la pureza y la impureza
dependen solo del cohén. ¢Cémo es
esto? Si el cohén no sabe examinar las
manchas de tzardat, un Talmid Jajam
que no es cohén y que es experto en
manchas de tzaraat puede examinar la
mancha y decirle al cohén que diga que
es pura o que es impura, o si la persona
tiene que ser o no aislada. Pues asi dice
el versiculo: “De acuerdo con ellos (los
cohanim), se determinard cualquier
pleito o mancha”.

Y Rashi escribié (Tratado de Arajin
3a) que aun cuando no haya un cohén
experto en manchas, de todas formas,
el cohén debe ver la mancha junto con
el Talmid Jajam experto en manchas, y
de acuerdo con la apreciacion de este, el
cohén dira puro o impuro, segtn lo que
le diga el Talmid Jajam experto.
Eso es lo que dice el versiculo: aun
cuando el cohén que esté disponible en
el momento no sea experto en manchas
y se requiera de mostrar la mancha a un
Talmid Jajam (que no es cohén) experto
en manchas, entonces, el Talmid Jajam
no podrd impurificar; asimismo, el
cohén tampoco podrd decir que es
impuro si no ha visto la mancha él
mismo. Por eso, el versiculo repite “y
verad el cohén”, para enseflar que en
un caso como éste es necesario que,
ademas del Talmid Jajam experto en
manchas, también el cohén vea las
manchas, pues el versiculo dice:
“y lo vera el cohén y lo
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impurificara”.




Un enroque nueyo SOBRe La PARASHA

En esta época, entre Pésaj y Shavuot, fallecieron
veinticuatro mil alumnos de Ribi Akiva.

Los estudiosos sefialan el hincapié que hicieron
nuestros Sabios, de bendita memoria, en varios
lugares del Talmud, donde nos cuentan que “Ribi
Akivé tenfa doce mil parejas de estudiantes”
¢Cudl es la intencién de hablar precisamente
de “parejas”? ¢Por qué no dijeron simplemente
“veinticuatro mil alumnos”? Si, por ejemplo,
hablaramos de la cantidad de estudiantes que
tiene la yeshivé de Mir, dirfamos que alli estudian
unos seis mil alumnos y avrejim; jno dirfamos
que allf estudian tres mil parejas de estudiantes!
¢;Cierto?

Nuestros Sabios, de bendita memoria, resaltaron
que en la yeshiva de Ribi Akiva, los alumnos
sobresalian en la cualidad de “uni6n de amigos”.
En la yeshiva de Ribi Akivd —quien sostenia
que “Una gran regla de la Tord es: amaras a
tu préjimo como a ti mismo”—, no estudiaron
veinticuatro mil alumnos, sino doce mil parejas
de estudiantes que estudiaban juntos. Ellos no
eran alumnos individuales, sino, precisamente,
parejas que estudiaban juntas y se las arreglaban
muy bien. A pesar de eso, se podia reclamar
precisamente contra los alumnos de Ribi Akiva
que debian haber observado las mitzvot “entre
el hombre y su compaiiero”.

Ribi Shemuel Baruj Guenut cita en nombre
de Tzadikim, que la tradicion de la Tora se
transmitié de generacién en generacién por
medio de la derashd de Ribi Akiva. Ellos no
eran simples estudiosos de Tord, sino que eran
transmisores de la Tora. Esta labor exigia de los
que llegaban a ese Bet Midrash —en donde se
origind y estableci6 el fundamento de la Tora
Oral, que fue transmitida a las generaciones
siguientes— que estuvieran en el nivel mas
elevado, como es propio de los que transmiten
la Tord y la heredan. No se trataba de personas
“particulares”, sino de los que tenfan la funcién
de transmitir la Tora que habia traspasado desde
Moshé Rabenu hasta Ribi Akiv4, y de Ribi Akiva
a sus alumnos, y de éstos a las generaciones
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Anuncio importante: Besiatd Dishmaid,
los shiurim Qe Morenu )/gral.)enu,
el Admor, Ribi David Janania Pinto, shlita,

siguientes. Por ello, los alumnos de Ribi Akiva
fueron castigados de forma tan severa, pues la
cadena de la Tor4 no podia ser transmitida y
pasada al siguiente eslabén en la condicién en la
que ellos se encontraban, carentes de las buenas
cualidades entre el hombre y su compafiero.

Buena para el compaiiero,
pero no para si mismo

Una vez, al Bet Midrash del adinerado Sr.
Tzvi Nauvinski, zal, lleg6 un darshén, a quien
le solicitaron que disertara delante de la
congregacién que rezaba y estudiaba en el Bet
Haknéset particular del sefior Nauvinski. Fl
rico no aceptd que el darshan disertara, pues
sostenia que él mismo estaba estudiando en el
Bet Midrash, y la disertacion de aquella persona
iba a molestarle en sus estudios particulares.
El darshan le respondi6 al rico, y le explicé que
él y su familia se sustentaban del dinero que él
recolectaba del ptblico después de las derashot
que disertaba en los distintos lugares que
visitaba. Mientras el rico y el darshdn estaban
deliberando, ingres6 al lugar Ribi Israel Salant,
zatzal, el fundador del movimiento de musar;
éste le hizo una pregunta interesante al rico:
“¢Por qué Hilel hablé de forma negativa, al decir:
‘Lo que odias que te hagan a ti no se lo hagas
a tu comparero’ y no hablé de forma positiva,
diciendo: ‘Lo que a ti te gusta que te hagan a ti
mismo, hazlo a tu compariero’?”.

Luego de formular la pregunta, Ribi Israel
mismo la respondid: “La respuesta es que, en
efecto, no se puede decir de forma positiva, ‘lo
que a ti te gusta, hazlo a tu compafiero, porque
no todo lo que es bueno para ti es bueno para
tu compaiiero”. En este instante, Ribi Israel se
dirigi6 al rico: “Para ti, indudablemente, es mejor
sentarte a seguir estudiando Tora, tranquilo,
en silencio. Pero para el darshan, no es bueno
precisamente en estos momentos sentarse
a estudiar en lugar de disertar, ya que de ello
depende el sustento de su familia. Esto es porque
para poder estudiar se requiere de claridad

mental; y la mejor forma de sentarse a estudiar
con paz y tranquilidad es estando saciado.
Ahora, piensa en lo siguiente: si alguien llevara
a cabo una accién que es buena, pero que para
ti particularmente no lo es, sino que, incluso, te
provoca un dafio, ¢estarias contento? Eso es lo
que quiso decir Hilel cuando dijo: ‘Lo que odias
para ti mismo, no se lo hagas a tu companero),
que significa: no le hagas a tu compariero mal,
a pesar de que para ti mismo es algo bueno. Por
ello, por favor, permitele al expositor disertar”.

El Rav Guenut agreg6 una anécdota relacionada
con este tema: “En Jol Hamoed Pésaj, hace
algunos arios, tuve el mérito de presentarme
ante mi Rav y mi Maestro, Rabenu Harav Jaim
Kanievski, zal. Le hice unas preguntas acerca de
Pésaj, y tuve el mérito de recibir la bendicién
del Tzadik de la generaciéon. Como vi que la
alegria de la festividad lo embargaba y que se
encontraba sumergido en un gran regocijo, como
acostumbra en todos los dias de las Festividades,
reuni coraje para contarle acerca de las grandes
discusiones y pleitos que a veces plagan el
campamento de los temerosos de Hashem. Le
conté acerca del menosprecio que sufren los
Talmidé Jajamim, 1a ofensa de la que son blanco,
por lo que debe ser completamente inconcebible
la pelea y la discusién en todo momento. Esto
es particularmente reprochable cuando esa falta
de respeto que dichas discusiones producen
proviene del campamento de los que observan
la Tora y las mitzvot, en que todos cumplen la
Tord y las mitzvot con amor y temor. Le pedi a
Maréan un consejo al respecto para transmitirlo
alas masas: ;como podemos reforzarnos juntos
para reducir la falta al respeto y el desprecio en
medio del campamento de los temerosos de la
palabra de Hashem?

El Rav Kanievski me respondié que el consejo es
muy facil y simple: invertir todo el ser y el alma
en el estudio de la Tor4, y no ocuparse de temas
que no estan relacionados con el estudio. “Pues
el estudio de Tora sopesa contra todo lo demés,
y la Tord es la cura de todo”.

de Morenu Verabenu el honorable Admor,

Ribi David Janania Pinto, shiita
- Envie un mensaje al nimero apropiado -
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