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CUIDATU LENGUA!

Como un met mitzva

Dado el hecho de nuestros
numerosos pecados, el pecado
de lashon hara y la malidicencia,
es totalmente descuidado por
mucha gente, y si uno se esforzare
constantemente en cuidar su
lengua, para no transgredir las
leyes de lashon hara, cuan grande
sera su recompensa!. Sabemos lo
que escribe el Séfer ‘Haredim: Una
miztva que nadie busca es como un
met mitzva (un muerto del cual nadie
se ocupa), entonces una mitzva que
nadie busca y persigue para hacerla,
acusa diciendo: “Qué mala que soy ya
que todo el mundo se abstiene de mi!”.
Sabemos bien lo importante que es
ocuparse de un met mitzva, al punto tal
que el cohen gadol, el nazir, quien va
a ofrecer el sacrificio de Pesaj o hacer
la circuncisién a su hijo, todas éstas
personas que no podrian volverse
impuras por contacto con un muerto,
ni atn en el caso de un allegado, se
vuelven impuros por un met miztva,
a fin que no quede extendido en la
humillacién. Por lo tanto, una miztva
que nadie busca, tiene el mismo
status.

(Shemirat HaLachon)

COMIENZA POR TI MISMO
(POR RABBI DAVID HANANIA PINTO SHLITA)

sta escrito: “Jueces y guardianes (policia) te daras

en todas tus ciudades... y juzgaran al pueblo con

juicio justo.” El juez y el guardian tienen roles

diferentes. El guardian vela que la Ley y el orden

no sean transgredidos, y si viere a alguna persona
que transgrediere la Ley, lo lleva ante el Juez, quien decide lo
que hubiere que hacer. De la lectura de este versiculo, podemos
observar que también el guardian tiene el rol de juzgar, porque
el versiculo dice sobre ambos: “juzgaran al pueblo con juicio
justo”, lo que supone que los dos el juez y el guardian, deben
juzgar con justicia. Cédmo es que el guardian puede juzgar?.
Dado que no tiene que tener ni pesas, ni medidas, puede traer
a un fulano al juez y cerrando los ojos dejar ir a otro, a saber
el guardian debe también aprender del juez a juzgar en forma
imparcial a todos y no preferir a uno sobre otro.

La Torah comienza en plural, jueces y guardianes, luego
se refiere en singular, “pondras”, y seguidamente en plural,
“juzgaran al pueblo”, dado que habla tanto para el juez como
para al guardian, quienes deben saber que también para ellos,
hay un juez y un guardian que es Ha'shem, como esta dicho “D”
es un Juezrecto”. La explicacion es que no es suficiente con que
en la ciudad haya muchos jueces y guardianes, para resguardar
el orden, si ellos mismos no se conducen en forma correcta y no
recuerdan que en el Cielo hay un Juez. En efecto, Ha'shem y
Su Tribunal juzgan a cada uno, incluyendo al juez y al guardian,
dado que esta dicho: “Debes saber quién esté por sobre ti, un ojo
que ve, una oreja que escucha, y todos tus actos estan inscriptos
en mi libro.” Arriba, hay jueces y guardianes que te observan
para que no deformes la justicia. Si el juez no se conduce en
forma correcta, grande sera su castigo. Este es el motivo del
plural: arriba también, hay jueces para juzgar a cada uno, y si
el juez y el guardian, ellos mismos, ponen sobre ellos jueces y
guardianes, sin buscar licencias, concesiones, ni indulgencias,
entonces si, podran juzgar al pueblo segun la justicia.

Lo anteriormente expuesto, nos ensefia que el tzadik, y
el grande de Israel, puede equivocarse cuando no hace lo
conveniente, como el juez que debe cuidar que los guardianes
no teman en hacerle reproches y remarcarle sus faltas. En
consecuencia, el juez debe ser su propio guardian, como asi
también debera juzgarse, en el momento en que juzga a los
demas. De ésta forma, seguira a la justicia y no la deformara.

Encontramos en los Sabios un apoyo a esta idea, en la
historia sobre Rabbi Yanai quien tenia un arbol que se inclinaba
hacia la via publica. Otra persona también tenia un arbol que
se inclinaba hacia la via publica, y gente le pidié que dado las
molestias que ocasionaba, cortara el arbol. Se presentd ante
Rabbi Yanai, quien le dijo: “Vuelve mafiana”. Durante la noche,
Rabbi Yanai envio a alguien a cortar su propio arbol que como
dijimos, también estaba inclinado hacia la via publica. Al dia
siguiente, el hombre volvié y Rabbi Yanai le dijo: “Ve a acortar
tu arbol”. El hombre le dijo “vuestro arbol también sobresale a
la via publica!”. Rabbi Yanai le respondi6: “Ve y mira, si mi &rbol
esta cortado, corta también el tuyo!”. Y asi sucedio.

En éste relato hay algo que sorprende!. ; Acaso Rabbi Yanai
no se daba cuenta que al estar su arbol inclinado hacia la via
publica molestaba el paso de la gente?. Solamente se dio cuenta
cuando el hombre vino a fin de hacer cortar el suyo?. Es que
como le hemos mencionado, también un hombre importante
corre el riesgo de olvidarse, y un tzadik puede imaginarse que
las ramas de su arbol ayudan a los que utilizan la via publica
ya que les proveen sombra. En ése momento es cuando se dan
cuenta que no se les quiere decir, a fin de no avergonzarlos,
y tener que cortarlos. En realidad, cumplen para con ellos el
dicho: “Adérnate tu, y luego adorna a los demas”. A pesar que
la gente estuviere contenta que las ramas del tzadik le provean
sombra, y lo consideran como una bendicion, a pesar de todo
ello, no esta justificado y va en contra de la halaja. Aln en el
caso de un tzadik se puede producir un error y la gente tiene

miedo en hacérselo notar. Es por ello que el juez debe ser también su
propio guardian, para que todo el mundo aprenda de él a ser justo.
Tiene que particularmente, cuidarse a si mismo, dado que todo el
mundo aprende de su propia forma de vida. Los guardianes también
aprenderan de él a juzgar con rectitud y no conducirse ante los deméas
con diferentes medidas. El guardian asimismo, debe cuidarse, a
fin que su juicio no genere dafios. Es lo que esta escrito: “jueces y
guardianes, te daras en todas tus ciudades” es decir, que en todas
tus acciones, te pondras a ti mismo jueces y guardianes, porque
tienes en tu mano la fuerza y la justicia. Nadie te puede ayudar, tienes
que cuidarte tU solo, y aunque pienses que la gente pudiere tener
provecho, como en la historia de Rabbi Yanai, aun asi debes saber
que esta prohibido actuar hacia el publico de ésta forma, dado que
de ti aprenden como comportarse. Por lo tanto todo debe ser hecho
con justicia y en verdadera rectitud.

En lo que continGa en la perasha, figura la seccidn que trata lo
referido a la mitzva del rey. Esté escrito: “Y sera cuando se sentare
sobre el trono de su reino, escribira para él la copia de esta Ley,
etc.”. Como han dicho nuestros Sabios, el rey debe tener dos sifre
Tora, uno que debe encontrarse en su Tesoro y el otro que debe
permanentemente estar con él. Todos los grandes han objetado este
punto: ¢ Porqué necesita el rey dos sifre Tora?. Es claro que deba
tener con él uno en forma permanente, pero al entrar el rey en su
palacio, lo puede poner en su Tesoro!.

Parece que la explicacion se encuentra en el versiculo “cuando
(Vehaya) se sentare sobre el trono de su reino”. Como sabemos,
los Sabios han dicho que la expresion vehaya demuestra alegria,
y que también esta formada por las mismas letras que el nombre
de Ha’shem. Esto significa que por el hecho que todo el mundo le
obedece y hace su voluntad, el rey en su trono debe estar alegre, pero
en el corazon de esa alegria, debe conocer a Ha'shemy recordarlo a
El, saber que esta sentado mas alto que él, sobre su trono Celestial,
es el Juez y cuida como su pueblo es juzgado.

Es por ello que el rey necesita dos sifre Tora, uno que lo acompafie
atodas partes, porque es un rey que sale hacia su pueblo, y el otro en
recuerdo que es un hijo de Ha"shem, Quien lo supervisa; el otro estara
ubicado en su Tesoro a fin de recordar que Ha'shem ve todo, aun lo
que se hace en el interior de su Tesoro. Lo necesita para sentir que
Ha’shem espera que juzgue con rectitud (como un juez), que extirpe
la descendencia de Amalek, y como han escrito los Sabios construya
el Templo, y libere al oprimido de sus opresores. El segundo sefer
Torah que se encuentra en su Tesoro, es una alusion a su anulacion
frente a Ha"shem, por el hecho que la Torah se encuentra en el interior
de si, como lo dijo el rey David: “Tu Torah, esta en mis entrafias’.
Para que no se imagine que por el hecho de ser rey, esta exento del
estudio de la Torah. Los dos sifre Toré se encuentran aludidos varias
veces en el versiculo, porque esta dicho, mishne (dos) como dijeron
los Sabios y también esta escrito “esta (hazot) Torah”; la Torah se
llama zot, porque esta escrito vezot haTorah (he aqui esta la Torah),
que Moshe ha dado frente a los bnei Israél. Es una leccién, para el
rey mismo, quien debera conducirse correctamente.

Hay una leccion y una forma de vida para todo ben Israél. Cada
uno es un rey, dado que Ha’'shem lo nombro rey de la Creacion.
Los Sabios han dicho: “Todos los Bnei Israel son hijos de reyes”.
Cada uno tiene que esforzarse en estudiar Torah, hasta que llegue
a sus entrafias, a las cuales alude el tesoro. Cuando uno sale a
fin de ocuparse de sus negocios y regresa, o si saliere para hacer
una mitzva y regresa, debe también, siempre estudiar Torah. Lo
anteriormente explicado que vehaya es una expresion de alegria,
lo es porque es una gran alegria frente Ha'shem, que el nombre
instalado sobre el trono de su reinado someta a sus instintos y que
ubique delante de él a Ha'shem.




MUSAR SOBRE LA PERASHA

El orgullo y la grandeza para aquel que hace vivir los
mundos

“Para que no se ensoberbezca su corazén mas que el de sus hermanos”,
la Torah alude a la prohibicién del orgullo, dado que por el versiculo prohibe
alrey, el orgullo y la vanidad, y con mas razén aun a los demas quienes no
son dignos de ellos (Ramban). Nadie seria capaz de tener este discurso,
con relacién al rey: “Para que no se ensoberbezca su corazén mas que el
de sus hermanos”, como rey, soberano sobre ellos, debe sentirse igual a
todos? s Como es posible?!;, Y por que!? El rey esta por supuesto encima
de todo el mundo!

El Ramban da una respuesta: “El orgullo es un defecto despreciable y
odiado por Ha'shem, incluso para el rey, porque la grandeza y la altura
le pertenecen a Ha'shem, y sélo a El la alabanza, y es en El en quien el
hombre se glorifica”. El reinado y la fuerza, le son solamente prestados al
hombre, dado que la grandeza y la altura le pertenecen a Ha'shem. Es El
quien hace reyes, y el reinado Le pertenece, El empobrece y enriquece,
hace descender hasta el abismo, o eleva, y justamente eleva a los humildes
hasta los cielos, y hace descender a los orgullosos a la tierra. No es posible
creer en eso y enorgullecerse. El orgullo representa mas bien, una bajeza
moral. Testimonia una ausencia de fe, por el hecho que precisamente todo
es prestado temporalmente, y es como si pudiera existir un sentimiento
de independencia. El orgulloso, dicen los Sabios, rechaza los pies de la
shejina, porque se proclama a si mismo como alguien quien no necesita
de la shejina. Si no estuviera impregnado de este sentimiento, no se
enorgulleceria.

Pero hay una razén suplementaria, que esta incluida en las palabras
del Ramban: “El hombre debe enorgullecerse de El, como esta escrito:
pero en ello se debe glorificarse quien se glorifica, tener la inteligencia
de Conocerme”. Aquel cuya preocupacion central se dirige al hecho de
“Tener lainteligencia de Conocerme”, no encontrara ningin motivo de sentir
superioridad alguna ni siquiera en otro dominio, secundario, en relacién al
principal, ni aun en el propio reinado. Es por ello que también se le exige
al rey, que “su corazdn sea humilde como el de todos sus hermanos, mas
chicos que el”. En efecto, esta prohibido que el reinado ocupe un lugar
de tal envergadura que justifique el orgullo. Esta prohibido, porque esta
en contradiccion con las raices de la fe. No se debe olvidar que todo es
secundario en relacion con lo esencial, que es “Tener la inteligencia de
Conocerme”. Solamente en éste tema, se puede desarrollar la valoracion
y el celo. Todo el resto, sea lo que fuere, son cosas prestadas, temporarias
y secundarias, y quien las corone con una aureola o que desarrolle celos y
esperanzas sobre ellas, se sumerge en el error y falta a su finalidad.

(Sha’are Torah)
La perla del Rab

Tendras un juicio justo

“Jueces y guardianes (policia) te daras en todas tus ciudades... y juzgaran
al pueblo con juicio justo.” Se puede decir que la Torah al escribir en forma
conjunta jueces y guardianes, alude al hecho que hay que tener cuidado
que los guardianes sean exactamente como los jueces, y se conduzcan con
rectitud y justicia, pues se debe nombrar guardianes y temer a los jueces,
pero los guardianes deben comportarse como jueces y hacer su trabajo
con rectitud. En efecto, sobre ellos también esta escrito “juzgaran”. Y “te
daras en todas tus ciudades”, en singular, significa que cada uno de los
Bnei Israel debe escuchar sus directivas y que todo integrante de Israel
debe ayudar a los guardianes y a los jueces. Si alguien fuere castigado, se
debera sentir que todo el mundo fue castigado, asi los jueces y guardianes
se ayudaran los unos a los otros, entonces todo el mundo se cuidara a fin
que nada hubiere que decir en relacién a los Bnei Israel y que no hiciere
falta llegar a juicio alguno. A continuacién en la perasha est4 escrito:
“Todo el pueblo escuchara y temera, y no obrara mas deliberadamente”.
En efecto, puede suceder que un pecado involuntario no sea mas que un
disfraz de un pecado voluntario, es decir, que alguien sabe que ha pecado

deliberadamente, pero intenta pasarlo como involuntario. Encontramos
en lo anteriormente expuesto una advertencia, a fin de no llegar a pensar
en una falta voluntaria.

La confianza en los Sabios

No te desvies de lo que te dijeren, ni a la derecha ni a la izquierda (17,
1)

Aunque te diga de la derecha que es la izquierda y de la izquierda que
es la derecha, y con mas razén aln cuando te diga que la derecha es la
derecha y la izquierda es la izquierda (Rashi).

Este es el sentido directo de lo que Rashi dice: aunque tengas la
impresion que te dice que la derecha es la izquierda y la izquierda es
la derecha, también tienes el deber de obedecerle y con mas razén aun
cuando tu te equivocas y no es asi, si no que te dice que la derecha es
la derecha y que la izquierda es la izquierda. La palabra de los Sabios
se corresponden siempre con la verdad, solamente es que a ti te parece
que es lo contrario. Tu inteligencia, que esta lejos de la inteligencia de la
Torah, te hace creer que se equivocan.

(Segun el Ramban)

Una toma de conciencia

Pues todo el pueblo escuchard y temera, y no obraran mas
deliberadamente (17,13)

Vemos qué grande que es la fuerza oculta en una sola advertencia “Pues
todo el pueblo escuchara y temera, y no obraran mas deliberadamente”. Los
Sabios dicen que el Sanedrin que condenara un hombre a muerte, una vez
cada setenta afios, era llamado “un tribunal asesino”. En consecuencia,
es raro lo que la Torah dice acerca que alguien que haya sido condenado
a muerte por el tribunal es suficiente para imponer en el pueblo el temor al
pecado. Podemos encontrar que en la realidad que no hubo mucha gente
condenada a muerte, cada setenta afios 0 mas, llegamos necesariamente a
la conclusién que una sola condena a muerte tiene la fuerza de contener a
la gente durante largos afios. Este es el significado practico de “Pues todo
el pueblo escuchard y temerd, y no obrardn méas deliberadamente”.

En consecuencia, dicho acontecimiento, el que alguien sea condenado a
muerte, tiene que suscitar una toma de conciencia, que tiene la fuerza de
despertar el temor al pueblo entero. Ahora bien, en nuestra época, somos
testigos del hecho que la sangre de muchos de los mejores del pueblo de
Israél fue vertida. Esto cuanto nos deberia de sacar de la serenidad de la
vida, y todo ello qué poderoso efecto deberia tener a fin de despertarnos!.
Pero nuestro corazon se transformé en piedra, al punto tal que no sentimos
cuanto tenemos que temblar y temer.

(Rabbi Aharon Baksht zatsal)

Un rey, para hacer qué?

Pondras sobre ti por rey al que escogera Ha'shem tu D’s. De entre tus
hermanos pondras sobre ti rey, no podras poner sobre ti varén extrafio
que no sea tu hermano (17, 15).

¢ Cual es la diferencia entre el reinado en Israél y el reinado en otros
pueblos?. En las demas naciones del mundo, la razén de la existencia
de la realeza es el de representar al pueblo y conducirlo en las guerras,
mientras que para los Bnei Israel, que deben tener confianza en que
Ha’shem los salve, para nada es lo esencial!. Cuando los dirigentes
llevaban el pueblo en el camino de la Torah, la providencia de Ha'shem,
les salvaba de sus enemigos. En realidad, toda la finalidad del reinado es
afirmar la religion.

Segun lo anteriormente expresado, se puede explicar de la siguiente
forma el versiculo: “Cuando vinieres a la tierra... y dijeres pondré sobre
mi un rey, como todas las naciones” a saber un rey que hace la guerra,
y en relacion a ello, el versiculo te ensefia “Pondras sobre ti por rey al
que escogera Ha'shem tu D's”. Debes precisamente designar al elegido
de Ha’'shem, dado que el rey de Israel no es como el rey de las demas
naciones. Por ello es que también: “De entre tus hermanos pondréas sobre ti
rey”, y aunque en lo relacionado a las guerras, un extranjero puede ser mas
dotado, tu, “no podras poner sobre ti varon extrafio que no sea tu hermano”,
porque para Israel lo esencial de este nombramiento es la observancia




de la Torah y las mitzvot. Es por eso que le expresion recalca “pondras,
y no elevaras”, o “nombraras”. Sino pondras (tassim), lo que evoca, el
nombre sam (una bebida poderosa), porque la mitzva de nombrar un rey
es tal que si los que piden lo hacen por amor al Cielo a fin que la religion
se restablezca en forma sélida, entonces sera para ellos como un elixir de
paz (sam jaim), pero en el caso contrario si su intencién es solamente que
los dirija en las guerras, entonces se trasformara en un tirano.

(Rabbi Eliezer Schulwitz)

No hay orden cronolégico

Quien es el hombre que ha construido una casa nueva, quien es el
hombre que planté vifia y no la aprovechd, y quien es el hombre que
desposo6 una mujer (20,7)

El Rambam (Cap. 5 de las Hiljot Deot, Halaja 11) dice: “Al principio,
el hombre fijara un trabajo que le permita ganar su sustento, después
comprara una casa para vivir en ella, y después se casara, como esta
dicho: quien es el hombre que planté vifia y no la aprovechd, quien es
el hombre que ha construido una casa nueva, y quien es el hombre que
despos6 una mujer y no la tomé. Es sorprendente, porque la Torah dice
“casa antes de vifiedo” entonces ¢ como el Rambam menciona el “vifiedo”
antes que la “casa” para traer una prueba que el hombre debe buscar
primero su sustento y después construir una casa?

El ‘Hatam Sofer lo explico perfectamente diciendo: cuando la Torah
dice “Quien es el hombre que planté vifia y no la aprovechd” significa que
el momento de estrenarla ya lleg6 y todavia no lo hizo. EI momento de
estrenar los primeros frutos, es cuatro afios después de la plantacion del
vifiedo, como dice el versiculo: “En el cuarto afio todos sus frutos seran
santificados en loores a Ha'shem” (Vayikra 19,24). En consecuencia,
aunque a pesar que mencione primero la casa, en realidad el viiedo fue
plantado antes, porque cuatro afios ya han pasado y el momento de poder
aprovecharlo ya llego.

(Responsa del ‘Hatam Sofer)

La fuerza del dirigente
El brazo, las quijadas y las entrafias (18,3)

Significa que el cohen quien va a servir frente al pueblo, y que decidira
sobre todos los conflictos a fin de ensefiar al pueblo de Ha'shem los
caminos de D’s, tiene que tener tres cualidades para poder dirigirlos en
los senderos de la Torah y temor al Cielo. La primera, es un brazo fuerte y
extendido, para conducir las guerras de Ha’shem en el momento necesario
y contra los destructores, es “el brazo”, lo que se corresponde a “toma
una espada en la mano”. La segunda, es el don de la palabra, “la miel y la
leche estan bajo su lengua”, para atraer a la gente por intermedio de sus
palabras, la vida depende de la lengua. Incluye igualmente que sepa rezar
por las necesidades de los Bnei Israel, se trata de “las quijadas”, que se
corresponden a “Pinjas se levantd y rez6”. Y la tercera que sea enteramente
recto, que no piense algo y que diga otra cosa, y se corresponde a “las
entrafias” que recibia el cohen.

(Atéret Paz)

Resumen de la Parasha

Después de la perasha Reeh que se refiere a las mitzvot al comienzo
de la instalacion del pueblo en Eretz Israel, y de las bases del templo de
Ha’shem, la parasha Shoftim continta tratando el tema de la elaboracion
de la vida publica del pueblo. La parasha comienza por la justicia con el
nombramiento de los jueces, y continda por el rey y las mitzvot que le son
especificas, los cohanimy su parte en la herencia y el servicio a Ha'shem,
el profeta y la obediencia que se le debe. La Torah advierte contra la
deformacién de la justicia y habla de la sangre vertida junto con las ciudades
de refugio, del verdadero o del falso testimonio, de las guerras hacia los
enemigos, de la eleccién de los combatientes, de su preparacién y de lo
que es advertido en el momento de la guerra, y finalmente de la egla arufa
(becerra desnucada) que expia la sangre inocente que fue vertida.

LA RAZON DE LAS MITZVOT

Al interior y al exterior

Y sera cuando se sentare sobre el trono de su reino, escribira para
él la copia de esta Ley ...ella estara con él y la leera todos los dias de
su vida para que aprenda a temer a Ha'shem su D’s.

Los Sabios dicen que el rey debia escribir para él, dos sifrei Tora, uno
que estaba en forma permanente con él, hecho como una forma de
amuleto que portaba en su brazo, y el segundo estaba depositado en
su Tesoro. Rabbi Eliezer Schulwitz zatsal (el mashguiaj de la yéshivah
de Lomza) explica esta ley desde un profundo punto de vista: el rey
de Israel, dada la importancia de su rol, esta obligado en manifestar
autoridad, respeto y temor al reinado. En el Talmud hay una extensa
lista de leyes que estan destinadas a la proteccion del respeto y temor
alrey. He aquilo que el Rambam expresa, en los Hiljot Melajim (capitulo
dos): “Se debe manifestar un gran respeto hacia el rey, e imponer su
temor en el corazén de cada hombre, como esta dicho: “pondras sobre
ti un rey-cuyo temor estara sobre ti”. No deberas montar su caballo, no
te sentaras sobre su trono, no usaras su cetro, ni su corona, ni ninguno
de sus accesorios. Cuando se allegare al pueblo, le esta prohibido
al rey empequefiecerse. Se le exige manifestar fuerza, autoridad y
solidez. Pero dicha conducta debera estar dirigida por el sefer Torah,
para que esa funcion no se transforme en dominacion y que a fuerza
de la gloria no se desarrolle el sentimiento, que es lo mas importante,
y es por ello que el rey porta en su brazo ese amuleto, el sefer Torah,
constantemente. Asi, acompafiado de cerca por el sefer Torah, cumple
con su rol. El Sefer Tora se constituye en una luz (guia) para sus pies
y una luz (guia) en sus caminos.

Pero el rey tenia otro sefer Tora, destinado a la profundidad de los
pensamientos de su corazédn. El alma del rey de Israel se encuentra
en su Tesoro. Ha'shem le ordeno que corazon sea humilde, que sea
misericordioso hacia los pequefios y los grandes, que respete al mas
chico, que se conduzca con una humildad extrema. Debe soportar sus
presiones, sus quejas y su enojo como se soporta a un bebe.

La concrecidn viviente de los dos sifré Torah, sirvio de ejemplo
a nuestro maestro el rey David. David, cuando estudiaba Torah, se
transformaba en dulce como un bichito, y cuando salia a la guerra,
se endurecia como la madera. (Tratado Moed Katan 17). Estos son
al mismo tiempo los dos Sifre Tora. Se someteran a la orden: “Estara
con él, y la leera todos los dias de su vida para que aprenda a temer
aHa'shemsuD’s

ESHET JAIL

Con una fe perfecta

La fe perfecta que caracteriza a las mujeres se manifiesta en toda su
potencia en el momento de una prueba. Nuestro maestro Yossef Ya'avets, de
los exilados de Espafia, describe la grandeza de la fe perfecta de las mujeres
de Israel que fue puesta a prueba durante los terribles dias de la expulsion de
los judios de Esparia, y escribe: En el exilio de Espafia, a causa de nuestros
numerosos y muy graves pecados, la mayoria de los que se vanagloriaban
de su sabiduria, en ésos dias se convirtieron, mientras que las mujeres y los
ignorantes entregaron sus cuerpos y bienes por la santificacion del Nombre
de su Creador. Las mujeres de Espafia condujeron a sus maridos a la muerte
por la santificacion del Nombre de Ha’'shem, mientras que los hombres que
se vanagloriaban de su sabiduria se convirtieron, lo que represento un golpe
del cual no se pudo levantar mas.




A LA LUZ DE LA HAFTARA

“Si te olvidare, Yerushalaim” (Yeshayia 51,52)

iQué hermosos son sobre las montafas los pies del mensajero... que
dice a Tzion “Tu D’s reina!” En la época de Rabbi Zalman Schpitzer
zatsal, que era el Rab de Viena, la gente de la comunidad queria
modificar el rito del rezo y eliminar del shemona esre, las bendiciones
basadas sobre la liberacion que vendra: Haz que suene el Shofar, a
Jerusalem tu ciudad, el vastago de David, dado que querian aparecer
antes los ojos de las demas naciones, como ciudadanos devotos al
Estado, con todo su corazon y toda su alma, que no pensaban en Eretz
Israel ni en la construccion del Templo, porque se encontraban bien
en su pais. Rabbi Zalman los amonest6 y los previno renunciaria a
su cargo si llegaban a imprimir tales sidurim que eliminaban toda
referencia a Eretz Israel y a la reconstruccion del Templo. Y es lo que
hizo. Dijo que éste es el significado del versiculo “Busquen la paz de
Yerushalaim”, tienen que rezar siempre por Yerushalaim, incluso en
el momento que “Haya paz en tus posesiones, paz en tus palacios”,
aunque estén instalados en Austria, y protegidos por el gran rey de
Austria, un rey generoso como Frangois Joseph. ;Por qué?. Deben
rezar por nuestros hermanos los Bnei Israel instalados en Rusia, que
sufren con los crueles decretos, es lo que esta dicho: “Por mi hermano
y por mi amigo Te pediré paz”. Aunque todos los Bnei Israel estén
instalados en la tranquilidad y la serenidad en todos los paises el
mundo, tendriamos todavia que rezar por Yerushalaim, porque “Por
la casa de Ha'shem nuestro D’s pediré el bien para ti”. Que el Templo
sea reconstruido rapidamente en nuestros dias, lo que es imposible en
paises extrafios, sino solamente en Yerushalaim, la ciudad sagrada,
que es nuestra gloria.

(Beit Israél)

LOS ACTOS DE LOS GRANDES

Rabbi Mattia ben ‘Herech

Rabbi Mattia ben ‘Herech estaba sentado en el Beit Hamidrash y
estudiaba Torah. Su rostro se parecia al sol y a los angeles del servicio
porque nunca habia levantado la vista para mirar a una mujer. Un dia, el
satan paso y sinti6 celos de el. Se dijo a si mismo: “;Sera posible que
un hombre como este no peque?”’. Dijo frente a Ha'shem: “Maestro del
mundo, Rabbi Mattia ben ‘Herech ;Que es frente a Ti?”” Respondio: “Es
un justo perfecto”. Dijo frente a El: “Dadme permiso para tentarlo”.
Respondio: “No puedes vencerlo. A pesar de todo, permitame!”. Se
presento frente a ¢l bajo la forma de una mujer tan hermosa que nunca
se habia visto algo parecido desde Na’ama la hija de Touval Cain, sobre
la cual hasta los angeles del servicio se han equivocado como esta dicho
(Ibid 6,2): “Los hijos de D’s vieron a las hijas de los hombres”. Se
present6 frente a ¢é1. Cuando la vio, dio vuelta la cara. Se presentd por
el costado izquierdo y dio vuelta la cabeza hacia el costado derecho.
Daba vuelta alrededor de el por todos lados. Dijo: “Temo que el instinto
del mal sea mas fuerte que yoy peque”. ;Que hizo el tzadik?. Llamé
a un alumno que le servia y le dijo: “Traeme fuego y clavos”. Le trajo
clavos ardientes y los clavd en sus 0jos” (y se volvid ciego). Cuando
el Satan vio lo sucedido, se trastornd y cayo6. En ése mismo momento
Ha’shem llamo al angel Rafael y le dijo: “Vé a curar a Rabbi Mattia ben
‘Herech”. Se presento ante ¢l y le dijo: “;Quién eres?”. Le respondio:
“soy el angel Rafael, y Ha"shem me envid para curar tus ojos.” Le dijo:
“Déjame, lo que fue hecho, hecho esta”. Volvié hacia Ha'shem y le
dijo: “Maestro del Mundo, eso es lo que me dijo Mattia”. Le dijo: “Ve
y dile que Soy garante que el instinto del mal no lo dominara mas”.
Inmediatamente lo curo. Los Sabios han dicho en relacion a esto, que
quien no mira a las mujeres, y con mas razon la mujer del projimo, el
instinto del mal no tendra poder sobre ¢€l.

(Yalkut Shimoni, Vaye’hi 161)

UNA HISTORIA VIVIDA

Jueces y Guardianes

Los sabios han dicho (Berajot 9): “El hombre se esforzara en correr
al encuentro de los reyes de Israél, y también al encuentro de los reyes
del resto de las naciones, porque si tiene el mérito, diferenciara entonces
entre el honor de los reyes de Israél y el honor de los reyes de las naciones
del mundo”.

Rabbi Tsvi Mikhal Schapira viviaen Yerushalaim hace aproximadamente
100 afios, era un hombre integro y recto, y durante todos los afios de
su vida se cuidd en no salir de los muros de Yerushalaim. Todas las
noches tenia la costumbre de caminar de su casa en Batei Ma’hassé
hasta el Kotel para decir tikun jatzot, y un rezo emocionante que se
podia escuchar desde lejos. En el afio 5658, el emperador de Alemania
Guillermo II lleg6 de visita, y por ello todos los habitantes de la ciudad
estaban efervescentes. Los Rabbanim y los dirigentes de la comunidad
decidieron ir a recibir al Emperador y decir sobre ¢l la bendicion «
shenatan mikevodo lebassar vadam ». Rabbi Tsvi Mikhal dudaba de
la conducta que tenia que tener al dia siguiente. Tendria segun el din
que salir de los Muros de Yerushalaim y decir la bendicion de los reyes,
o podria ser que esta mitzva no era aplicable a él, por el hecho de que
nunca habia salido de los muros de Yerushalaim?. Esa noche, Rabbi
Tsvi Mikhal fue como de costumbre al Kotel. De repente se tropezé en
el camino y se golpeo la rodilla derecha, muchos de sus conocidos que
tenian por costumbre acompaiarlo al Kotel para el tikun jatzot, fueron a
ayudarlo y con sorpresa se dieron cuenta que sonreia con satisfaccion y
alegria. Rabbi Tsvi Mikhal! exclamaron sefialando su rodilla golpeada,
(cual es la razén para alegrarse?. Respondié con mucha concentracion:
Bendito sea Ha"shem, ya que ahora mi duda en saber si deberia salir de
mafiana de los muros, fue aclarada.

TUS 0JOS VERAN TUS MAESTROS

El gaon t tzadik Rabbi Moshé Farend zatsoukal, uno de los
mas grandes rabbanim de Hungria

Rabbi Moshé empezaba a servir al Creador todos los dias desde la
noche, desde el amanecer rezaba y decia salmos con gran entusiasmo.
Su rezo también venia acompafiado de una gran emocion, todos los
dias inclinaba su corazon frente a Ha’shem con una inmensa emocion
y lagrimas que caian de sus ojos. Entregaba su alma en su rezo, cuyo
sonido conmovia a todos los que venian a la sinagoga. Especialmente
en los momentos de prueba, rugia como un ledén en sus rezos y sus
suplicas para el pueblo de Israel que sufria. Las paginas de su libro
de Salmos lo atestiguaban, porque estaban inundadas de lagrimas
que vertia por cada uno que se presentaba ante ¢l en la amargura de
su corazon.

Dirigi6 su comunidad con fuerza y dignidad durante treinta y dos
afios, siempre para bien, en la ciudad de Makawa, y la guiaba en el
camino de la Torah y el Temor al Cielo. Vio la ciudad en donde vivia, en
lapazy en la gloria, y también la vio en el sufrimiento de la comunidad,
en el momento del Holocausto que destruy6 el mundo judio. Vio todo
el exilio frente a si como un incendio. Cuando comenzaron a llegar de
lejos los terribles rumores de las desgracias de los Bnei Israel, temprano
en la mafiana terminaba todo el libro de los Salmos con torrentes de
lagrimas y gritos que venian de lo profundo de su corazon. Instituyo
en su ciudad un minian fijo en la sinagoga para terminar todos los dias
todo el libro de Salmos.

En su casa, dijo un dia con emocién: “Llego el momento de ir
a mi casa”, y eso era algo asombroso para quienes lo escuchaban,
repitié esa frase y agrego que partia hacia de su comunidad, y que
la defenderia de la mejor forma frente al Tribunal Celestial pidiendo
misericordia para que sean salvados sus descendientes y los miembros
de su comunidad. El Jueves 17 de Sivan devolvid su alma al Creador
con santidad y pureza.




