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MasRIL Lepavip

La voluntad de Hashem
en las tribus de Israel

“Y ofrendaron los jefes [las ofrendas de la]
inauguracién del Mizbéaj en el dia en que fue
ungido.” (Bamidbar 7:10)

La palabra en hebreo para “inauguracién” en el
versiculo es januca, la cual, a su vez, esté relacionada
con el vocablo jinuj, que quiere decir ‘educacion’ El
Mizbéaj (‘Altar’) alude a la congregacién de Israel;
todos los jefes de las tribus juntos educaron al Pueblo
de Israel y les instruyeron que todo depende de la
fraternidad. El versiculo: “Un becerro por cada dos
jefes, yuntoro porcadauno” aludeadichafraternidad,
ya que indica que todo jefe de una tribu compartié
con el jefe de otra tribu para asi poder ensefar todos
juntos al Pueblo de Israel a permanecer juntos como
un solo hombre. Similarmente, el Sforno se refiri6
al concepto de aquella fraternidad de la siguiente
manera: fue la senal de la fraternidad entre ellos por
medio de la cual se hicieron aptos para que la Shejind
se pose en su seno, como dijeron (Devarim 33:5): “Y
hubo en Yeshurtn un rey, al congregarse las cabezas
del pueblo juntas”.

También hay en este tema una alusién a la fraternidad
en la palabra egl4 (‘becerro’), que también comparte la
raiz de la palabra igul, que quiere decir ‘circulo’, pues
el circulo simboliza la fraternidad, ya que todos en un
circulo son iguales y no hay diferencias. En nombre del
Rav de Tzanz, zfaa, se formula la pregunta: ;por qué
se acostumbrd a hornear las matzot hechas a mano
con forma redonda? Para insinuar la fraternidad, para
indicar que no hay uno mas grande que otro; para
ensefiarle al hombre que, asi como en un cfrculo no
existe una esquina en la que uno pueda escabullirse,
asi mismo todos tienen que estar juntos.

La Cuenta del Omer, también conocida como Sefirat
Haobmer, es el recuento de cuarenta y nueve dias
ordenado por Hashem para prepararse para recibir
la Toré. El término sefird describe como Hashem
dirige el universo a través de las Eser Sefirot, por
las cuales se distribuye la abundancia Divina al
mundo. Para recibir la Tora, Israel debe estar en
unidad, como dice (Shemot 19:17): “Y estuvieron
de pie debajo del monte”, es decir, alrededor del
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monte, en circulo. Este circulo simboliza la unidad
y fraternidad del pueblo, reforzada por (Shemot
19:2): “Y acamp6 alli Israel, contra el Monte”,
donde actuaron como un solo hombre, con un
solo corazén. Los lideres tribales no se destacaron
sobre otros, sino que ofrecieron equitativamente,
demostrando igualdad ante Hashem.

De esta forma, Hashem se complaci6 con sus actos,
como dice el versiculo (Bamidbar 7:5): “Toma de
ellos, y serd para realizar el servicio en la tienda
de Reunién”. Y asi escribi6 el Ramban: “Porque
Hakadosh Baruj Hu les dio honor a Sus temerosos,
como dice el versiculo ‘Porque a los que Me honran,
honraré’; y he aqui que todos los jefes, en un solo dia,
trajeron los sacrificios que habian acordado ofrecer
en conjunto. Y no podria ser que no hubiera uno que
precediera al otro, pues en el orden del campamento
se respetaba una jerarquia: “Y honrd a los que se
adelantaron en las banderas, precediendo en dfas”.

Cada miembro de Israel es una “parte de Dios
Altisimo” y un mundo propio, pero su verdadera
virtud se mide cuando es parte de la congregacién
de Israel. Separarse de esta comunidad le resta
elevacién, ya que su valor proviene de la Tora, con
sus 600,000 letras correspondientes a las 600,000
almas de Israel. Las letras de “Israel” forman el
acrostico “Yesh shishim rib6 otiot Latord” (‘Hay
seiscientas mil letras para la Tord’). Esto implica
que cada judio es parte esencial de la Tora y debe
permanecer en la congregacion. La unidad en
Israel depende de la humildad y el respeto entre
sus miembros, siendo la condicién ideal “como un
solo hombre con un solo corazén”. La Tor4 también
advirti6 al que fungiera como rey no elevarse sobre
sus hermanos (Devarim 18:20).

La cualidad de la humildad la encontramos en los
jefes de las tribus, quienes no quisieron superarse
los unos sobre los otros, sino que fueron sumisos
ante el resto de sus colegas, razén por la que
Hakadosh Baruj Hu los elogi6; ellos encontraron
gracia a los ojos de Hashem, al punto que Fl hizo que
la Shejind se posara entre ellos, para hacer saber que
la edificacion de Israel depende de la fraternidad.

Esto se puede comparar con las gotas de lluvia.
Hakadosh Baruj Hu le dijo a Iyov (Tratado de Bava
Batrg 16a): “Muchas gotas creé en las nubes; cada
gota tiene su forma particular para que no haya
dos iguales, ya que si hubiera dos gotas idénticas,
confundirian la tierra y esta no produciria frutos.

Continiia en la pag. 2 >>>
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Después de Shavuot la elevacién continua

La noche de Shavuot del afio 5770 (2010), cuando todavia viviamos en
Paris, tuve el gran deleite de ver al Pueblo de Israel en su esplendor.
En el transcurso de la noche, visité los lugares centrales del Barrio
Diecinueve de Paris y pude apreciar como las sinagogas estaban repletas
de participantes —tanto de jévenes como personas mayores en conjunto—
que se dedicaban de lleno al estudio de la sagrada Tora.

Vi cdmo mi hijo, Ribi Moshé, dirigia estudios delante de mas de trescientos
alumnos jovenes de yeshivd, que, reunidos a su alrededor, escuchaban
con avidez las perlas de Tora y de moral que salfan de su boca. Asimismo,
mi hijo, Ribi Refael, ameritaba a las masas que se habian reunido en su
derredor —cientos de jévenes, entre los cuales habia quienes lucian como
no religiosos—, y que bebian con sed las palabras que surgian de su boca.

Cuando imparti mi clase de moral a los presentes, les pregunté: “¢Qué hacen
ustedes aqui en medio de la noche? ;Por qué no se van a dormir?”. Fllos
me respondieron directamente, con inocencia: “Vinimos a recibir la Tord”.
Me emocioné mucho al escuchar aquella declaracién en ese momento, y mi
afecto por ellos aument6 atin mas. No cabe duda de que también Hakadosh
Baruj Hu estd muy contento con ellos y los ama con toda el alma.

Esta es la gran revolucién espiritual que esté sucediendo en el mundo,
justo antes de la llegada de Mashiaj Tzidkenu. Un espiritu de pureza pasa
por todo el mundo y todos estan sedientos por escuchar la palabra de
Hashem. Asi dijeron los Profetas (Amés 8:11): “No es un hambre de pan
ni una sed de agua, sino una sed de escuchar las palabras de Hashem”.

Particularmente, después de los sagrados dias de la Festividad de la
Entrega de la Tor4, el hombre debe aumentar su elevacién espiritual y
continuar yendo “de un triunfo al otro”, aumentando en santidad y pureza
sin interrumpir lo que ha logrado hasta el momento.

Por lo tanto, en los dos Shabatot que le siguen a la Festividad de Shavuot,
se leen las parashiot de Nasé y de Behaaloteja. Los nombres de estas
parashiot se pueden traducir literalmente como ‘carga con tu elevacion’,
que implica continuar con la elevacién espiritual. Y, ademas, el término
Behaaloteja también se puede traducir como “con tus elevaciones”, lo que
implica més de una elevacion: la preparacién para la Tora y la recepcion
de la Tora. Durante los dias de la Cuenta del Omer, nos ocupamos de
prepararnos para ser el recipiente adecuado para recibir la Tor; y en la
Festividad de Shavuot, llega el momento anhelado para recibir la Tora en
nuestro ser. Y tenemos la obligacién de cuidar esta elevacién espiritual y
continuar aumentandola més y mas, agregando a lo que ya hemos logrado.

Por lo tanto, debemos seguir todos juntos este movimiento revolucionario
y utilizarlo para bien, con el espiritu puro que tuvimos el mérito de recibir
en Shavuot. Y ya dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria (Tratado
de Shabat 104a): “Al que busca purificarse, [del Cielo] lo ayudan”. Amén
veamén.

>> Continuacién de la pag. 1.

Al llegar a la tierra, las gotas se unen formando arroyos, rios, lagos y
mares, permitiendo que la tierra beba de ellas”. Aunque cada gota es
Gnica, solo beneficia al mundo cuando se une a las demés. Asi también
con el Pueblo de Israel: cada individuo necesita unirse al resto para lograr
un mayor beneficio.

Yehi ratzén que podamos entender el gran valor de la unién de los
corazones, y seamos todos como un solo hombre con un solo corazén
para poder servir a Hakadosh Baruj Hu y cumplir Sus mitzvot. Todo con
el fin de darle satisfaccién a nuestro Creador. Amén veamén.

;Bebiste? Entonces, jtienes
la obligacién de agradecer!

Una vez, el Gaén, Ribi Moshe Feinstein, zatzal, de
los grandes Poskim de la tltima generacion y lider del
judaismo ortodoxo de los Estados Unidos, tuvo una
reunién con un rico que se encontraba en el cuarto piso
de un edificio sin elevador. A la saz6n, Ribi Feinstein, de
edad avanzada, con més de ochenta y cinco afios, subi6
las escaleras con mucha dificultad.
Al concluir la reunion, comenz6 a bajar lentamente
las largas escaleras y cuando estaba por entrar al auto,
se detuvo un instante porque recordd que se habia
olvidado de algo, y sin decir una palabra més, dio la
media vuelta para subir nuevamente hasta el cuarto
piso.
Los dos discipulos que lo habian acompafiado se
apresuraron a preguntarle: “;El Rav olvido algo?”.
“Si —dijo el Rav-. Tengo que volver a subir”.
“iRav, no se moleste! -clamaron los discipulos-.
iNosotros subiremos!”.
Sin embargo, Ribi Feinstein se negé: “iEs un asunto
mio!”, y comenz6 a subir.
Los alumnos, no obstante, subieron con él. Vieron
nuevamente como el Rav respiraba con dificultad por
el esfuerzo que realizaba; y al llegar al cuarto piso, fue a
la oficina del hombre rico. Este se levanté sorprendido
por el regreso inmediato del Rav, pensando: “¢Acaso
hay alguna novedad desde que hablamos hace unos
minutos?”. Ribi Moshé se dirigi6 a él, y le dijo: “Se me
habia olvidado agradecerle por aquella taza de té que
me sirvié. Vine a decirle ‘;Yashar céaj!’ El té estaba
delicioso”.
Los alumnos quedaron estupefactos. Cuando se calmé
la inquietud de ellos, le preguntaron: “Kevod Harav,
¢acaso no podia enviarnos a nosotros a darle al sefior
las gracias por el té?”.
“Ciertamente que podia haberlo hecho -respondié Ribi
Feinstein-. Pero ¢quién bebi6 el té, ustedes o yo? ;Solo
yo! Por lo tanto, solo yo tengo el deber de agradecer”.
Ribi Yosef Mugrabi, shelita, relata esta anécdota en su
libro Avot Ubanim, con una moraleja penetrante: ;Asi
vive un grande de la Tora de Israel! Asi se conduce uno
que vive la realidad de ser agradecido como se debe.
Debemos prestarle atencién al tema del que se habla,
con qué meticulosidad el Grande de la generacién
sinti6 la obligacion de agradecer.
¢Y nosotros? jNosotros sentimos que los demas deben
agradecernos! Cuando alguien no nos da algo que
esperabamos que nos diera, nos enojamos. ¢Qué es lo
que queremos decir con esta conducta? jQue aquella
persona debia haber comprendido que tenia que
traernos aquello que esperabamos! Renegamos o nos
“olvidamos” de todas aquellas veces anteriores en las
que si recibimos algo de esa persona; no pensamos en
si le devolvimos alguna vez los tantos favores que
hizo por nosotros. Solo nos concentramos en
aquella tinica vez en que no cumplié con
nuestras expectativas.
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La Tord se amerita por medio de la fraternidad

En la bendicién de los cohanim que se encuentra en la parasha de
esta semana, se expresa esta idea, pues Hashem les ordené a los
cohanim bendecir a Su pueblo, Israel, precisamente “con amor”. Y,
de acuerdo con la Halaja, se dictamind que el cohén que odia a una
congregacion o que la congregacion lo odia a él, no puede subir a
bendecir al pueblo. Y en el Z6har Hakadosh se aclara que, de hacerlo
—si el cohén bendijera en esta circunstancia—, se expone a riesgo
de vida. Esto indica claramente que hay que estar en armonfa, paz
y fraternidad constantemente, con todos nuestros hermanos del
Pueblo de Israel.

La bendicién de los cohanim figura precisamente en la parasha de
Nasé, que, por lo general, es leida antes de la Festividad de Shavuot,
la Festividad de la Entrega de la Tord sagrada, o después. Esto
viene a ensenarnos que la forma para merecer la Tora es solo por
medio de la fraternidad. Por ello, la idea central de esta parasha es
la fraternidad entre todas las partes del pueblo. Y esto solo se puede
producir por medio del trabajo de correccién de las cualidades,
que representan la base fija y estable para merecer la corona de la
Toré cada afio, particularmente, en cada Festividad de Shavuot. Y
el hombre que ama a su compafiero como se ama a si mismo, y se
alegra por la alegria y el éxito de su compariero, merecera encontrar
gracia ante los ojos de Hashem; asi, tendra éxito en todo lo que haga.

Por lo tanto, la parasha de Nasé es leida préxima a la Festividad de
Shavuot —ya sea antes o después—, para que el hombre sepa que
el mérito principal para adquirir la Tora reside en ser meticuloso
en trabajar las cualidades de su persona, componiéndolas,
especialmente aquellas que estan relacionadas con el trato hacia
el compariero. Solo de esta forma, el hombre podra elevarse en el
sendero de Hashem.

El hombre debe aprender una moraleja de Hakadosh Baruj Hu
de cémo Kl cuenta y procura aumentar a las tribus, censandolas y
rindiéndoles honor a sus familias; y no menosprecia —jas veshalom—
a ninguna de las tribus, porque todas son iguales ante El. ;Y, por
ejemplo, hasta dénde llega la preocupacion de Hakadosh Baruj Hu
por la familia de Kehat? Al punto que, como en el Mishcén tienen la
labor peligrosa de cargar el Arca del Testimonio, Hashem advierte
(Bamidbar 4:18): “No exterminen a la tribu de la familia de Kehat”,
con lo que le advirti6 a Moshé que se cuidaran de no provocar que
muriera alguno de la tribu de Kehat en cumplimiento de su funcién.
Asimismo, se preocupd Hakadosh Baruj Hu de contar a la familia de
Guereshon, a pesar de que no tenian una labor tan importante como
la de la familia de Kehat; incluso, los nombré especificamente en la
Tora, y les dedicé versiculos especiales.

Vemos que Hakadosh Baruj Hu considera y honra a la tribu de
Levi, segiin sus familias, debido a que ellos trabajaban en el Bet
Hamikdash. Y a pesar de que la tribu de Levi debia considerarse a si
misma honorable por el hecho de que Hashem los habia nombrado
para servir en el Mishcan —y debian ser ellos quienes le agradecieran
a Hashem por el nombramiento—, de todas formas, Hakadosh Baruj
Hu les agradecio la bondad que hacian ellos al servir en el Mishcan.

Y si Hashem se conduce asi, no cabe duda de que, con mas razon,
todo hombre debe aprender cuanto debe crecer él mismo y cuanto
debe también elevar al compariero; asi su valor sera mas apreciado
a los ojos de los hombres. Solo por este medio, tendremos todos el
mérito de recibir la verdadera Tora, pues “y amaras a tu préjimo
como a ti mismo” es una regla de oro de la Tora.
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Reflexiones inspiradoras

Medida por medida

“Y el sacrificio del hombre sera de é1.” (Bamidbar 5:10)

Dijeron en la Guemara (Tratado de Berajot 63a): Dijo Ribi
Yojanan: “;Por qué se yuxtapuso la porcién de la Tord que
habla de la mujer sotd a la parashéd de los diezmos? Para
ensefiarnos que todo el que tiene un diezmo para darle al
cohén y no se lo da acabara necesitando del cohén por medio
de su esposa”.

En verdad, hace falta comprender qué hace aquella persona
con el diezmo, pues no se puede decir que pretende tirarlo
al mar. Y decir que va a comerlo es aiin més sorprendente,
pues, de hacerlo, se haria merecedor de la pena de muerte a
manos del Cielo.

Rabenu Yosef Jaim, en su libro Benaiahu, da buenas razones
que explican qué hace el hombre con el diezmo. El sugiere
que se trata de un hombre que separa los diezmos como debe
ser para darselos al cohén, solo que no va en busca de algiin
cohén a quien dérselos, sino que los deja en su casa en espera
de que llegue algin cohén hasta donde él, para entregarle
aquellos diezmos que habia separado.

Con esto, se puede comprender bien el castigo que le espera,
medida por medida; pues, como no quiso ir hasta donde el
cohén para darle los diezmos, ahora se ve necesitado de ir hasta
donde el cohén para aclarar la condicién de su esposa sotd.

KKK

En otra forma de explicar, dijo el autor de Tehild Ledavid, a
modo de alusién, que la mujer es como el “diezmo” del esposo.
Java fue creada a partir de una costilla de Adam Harishdn;
en hebreo, la palabra tzela (V'7¥: ‘costilla’) tiene el equivalente
numérico de 190, y el nombre de Java (nIN) equivale a 19.
Resulta, entonces, que como 19 es una décima parte de 190,
Java es el “diezmo” de tzela. Por eso, se puede considerar que
la mujer es como el diezmo del hombre.

Ahora se puede comprender el tema de que el hombre que se
abstiene de dar su diezmo al cohén, al final, necesitara llevar
su “diezmo” al cohén, o sea, su esposa, quien es su “diezmo” y
que se desvi6 del camino.

Mids grande que el Jefe
de la tribu es su nombre

“Y fue el que ofrend6 en el dia primero su sacrificio,
Najshén ben Aminadav.” (Bamidbar 7:12)

¢Por qué a Najshén no se lo llamé “Jefe” como se hizo con
todos los demés jefes de tribus? Dice el Jizkuni que fue con
el propésito de que no se enalteciera por el hecho de ser el
primero en ofrendar. A los demas Jefes de las tribus si se los
llama “Jefe”, debido a que aceptaron el hecho de que Najsh6n
fuera el primero, y ofrendaron después de él.

El Ituré Tor4 ofrece otro motivo: debido a que el nombre de
Najsh6n ben Aminadav lo precedia a donde fuera —porque
él fue el primero que salté al mar justo antes de la
particion del Mar Rojo—, su nombre se hizo mas

importante que el titulo de “Jefe de tribu”.
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Un enroque nueyo SOBRe La PARASHA

El mundo en nuestros dias se ha
transformado en un torbellino, lleno de
revoluciones de toda indole. Quién hubiera
imaginado que una plaga que nadie
puede ver a simple vista provocara tal
significativa revolucién en nuestras vidas.
Las sinagogas, los Baté Midrash, cerrados;
las personas encerradas en sus casas, sin
nadie que saliera o entrara. La muerte se
asomaba por las ventanas y “mi querido
descendié al jardin para cortar rosas”,
es decir, para llevarse a los ancianos del
pueblo, Talmidé Jajamim y gigantes de la
Tora. El Pueblo de Israel bajo la cabeza, con
dolor y luto, por las pérdidas de cientos de
sobresalientes hijos del pueblo, debido a la
plaga que se esparci6 por todo el mundo.

En el campo espiritual, todos queremos
mantenernos a nosotros mismos, y
mantener a nuestros hijos, protegidos
de cualquier dano de la Inclinaciéon al
Mal; nos vacunamos contra todo tipo de
enfermedad —jalila—; y continuamos con
éxito, satisfechos, dichosos y felices. Todos
queremos dirigir el corazén al estudio
de la Tora y elevarnos espiritualmente;
una aspiraciéon que arde en el corazén de
todos nosotros. Pero quién sabe qué trae
cada nuevo dia; ¢quién puede asegurar
que se podran materializar nuestras
aspiraciones?

Nuestros Sabios, de bendita memoria,
ya habian establecido que desde el dia
en que fue destruido el Bet Hamikdash,
cada dia que pasa sin que se reconstruya,
la maldicibn que provoca la ausencia
de aquella magna casa se acrecienta a
la del dia anterior. Esto es una noticia
preocupante. ;Puede ser cierto? ¢Cada dia,
la situacién empeora? ¢Cada dia, surgen
nuevos decretos malignos —jalila—?,
¢enfermedades  misteriosas?  ¢Cémo
podriamos enfrentar todo eso? ¢Acaso
existe algin objeto con el que pudiéramos
protegernos?

En la parashd de la semana, la Tora
nos provee un regalo que alegra
particularmente. La Tord nos notifica
acerca de unos maravillosos momentos
que tienen una influencia de largo
alcance. Este obsequio preciado se
encuentra “escondido entre otros objetos”,
en el apogeo de la tefild. Y no requiere
practicamente nada de nuestra parte, sino
solo que nos detengamos y prestemos
atencion; eso es todo. A pesar de eso,

dicho obsequio contiene un verdadero
tesoro que es altamente recomendable
conocer, y sobre el cual meditar.

Nuestros Sabios, de bendita memoria,
nos revelan, en el Talmud Yerushalmi
(Tratado de Sota 46a), que la bendici6n
de los cohanim es la segula especial que el
Creador nos otorgd, por Su gran bondad,
para que podamos protegernos y cuidarnos
de toda afliccién, pena o enfermedad.
Nuestros Sabios, de bendita memoria,
citan el versiculo del Libro de Tehilim que
dice: “Y Dios se enoja cada dia”, lo cual
indica que todos los dias estamos sujetos
al enojo de Hashem; sobre esto, preguntan
los comentaristas que, si es asi, ;como se
puede anular ese enojo? Ribi Avin, en
nombre de Rav Aja, dijo: “La bendicién
de los cohanim lo anula”.

La bendicién de los cohanim es la tUnica
proteccién que nos queda desde los dias
del Bet Hamikdash. Asi como fue efectiva
entonces, en la época del Bet Hamikdash,
también lo es hoy en dia; dicha beraja
contintia protegiéndonos aun hoy en dia,
porque es el Gnico servicio de los cohanim
que queda vigente hasta hoy en dia.

Entonces, segin las palabras del Talmud
Yerushalmi, hoy en dia —en que no
tenemos Bet Hamikdash—, en que nos
encontramos expuestos a toda amenaza —
Jjas veshalom— ,labendicion de los cohanim
es la que nos provee de una abundancia
Divina que proviene directamente del
Creador del Mundo. Esta bendicién crea
sobre nuestra cabeza un paraguas que
nos protege de los decretos malos, y nos
ingresa a un invernadero protector, y nos
abre los portones de la abundancia. De esta
manera, se mejora nuestro estilo de vida,
y somos receptores de grandes éxitos y
bendicién. Este es el tGnico servicio del Bet
Hamikdash que nos queda: la bendici6n
de los cohanim, que nos protegera y nos
bendeciré.

El autor de Netivot Shalom de Salonim
explica que la virtud de la bendici6n
de los cohanim es que “se trata de un
regalo proveniente de Hakadosh Baruj
Hu para Su pueblo. Toda la Tora y las
mitzvot son una ayuda que nos dio
Hakadosh Baruj Hu para contrarrestar
todo aquello que nos aleja de El. Pero,
aunado a esto, Hakadosh Baruj Hu
le dio, por Su abundante bondad, a
Su pueblo Israel, el obsequio de la

bendiciéon de los cohanim, para que
cada dia el judio tuviera una bendicién
de abundancia de la Alturas”.

La mayor seguld de todas

Maran, el Gaén, Ribi Jaim Kanievski, zal,
conté que una vez vio que en un libro
de mas de cien afios (cuyo titulo él no
recordaba) se tomaba cada palabra que
compone la bendicién de los cohanim y se
destacaba qué tipo de bendicién proveia
cada palabra, como, por ejemplo, la palabra
vijuneca quiere decir que la persona sea
bendecida con hijos e hijas; veyasim leja
Shalom alude a la armonia en el hogar; y
asi con todas y cada una de las palabras
que componen tan preciada bendicién. Y
escribe que es posible pedirle al cohén que
ponga una intencién determinada sobre
cierta persona al decir la bendicién de
los cohanim respecto de la salvacién que
dicha persona requiere; y muchas veces,
eso sirve de ayuda. Dijo Rabenu: “Cada
dia, llegan donde mi personas con
problemas respecto de la armonia en
el hogar. Pensé que podrian seguir este
consejo”.

En su aprobacién al libro Bircat Cohanim
Beahavd, el Gao6n, Ribi David Cohén,
shelita, Rosh Yeshiva de Jevrén, escribe:

“Una vez, estuve donde Marin, Rosh
Hayeshiv4, el Gadn, Ribi Steinman, zal, y
me dijo que él estaba muy sorprendido
de ver como la gente sale en busca de
bendicion cuando necesita de alguna
salvacion, y muchas veces recorre largos
caminos para ello, a pesar de no tener
ninguna garantia de que la bendicién
que provee el que bendice surta efecto.
No se percatan de que tienen muy
cerca, todos los dias, una bendicién que
Hakadosh Baruj Hu asegurd que tiene
mucho poder y trae una abundancia de
bendicién. Se trata de la bendicién que
dan los cohanim cada dia. Las personas
no se esfuerzan en ir detrds de esa
bendicion”.

Debemos aprovechar este obsequio
maravilloso; preparémonos para esos
momentos y no los dejemos pasar.
Debemos prestar mucha atencién a
cada palabra y poner mucha intencién.
Asi tendremos asegurada la proteccién
Celestial maravillosa, y nos abriremos los
dep6sitos de abundancia “hasta decir jno
mas!”.



