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“Y haran para Mi un Mikdash,
y residiré en medio de ellos”
(Shemot 25:8)

El Mishcan y todos sus utensilios
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ellos y Hashem en el acontecimiento
en el Monte Sinai, y fue reemplazada

chierrjln much;s ildeas y lecc.iones La uni(')n gzzsla;l :le{ggf)e;;iég al}-,u jele:lleigrgli;%tc;
e moral paratodaslas generaciones: b

significa reconocer el sendero alrede.dor y; apart6 Su Shejind sagrada de ellos.
correcto por el cual la persona debe del Mishcan ; Sin embargo, después de que los
andar. El Mishcan se encontraba en de Hashem ¢ Hijos de Israel volvieron en completa

medio del campamento de Israel, y
todas las sagradas tribus acampaban ]

a su alrededor, como declara el &%‘f P
versiculo (Bamidbar 1:50): “Y alrededor
del Mishcan, acamparan”. Y los Hijos de
Israel viajaban en esa misma formacion como
acampaban, a lo largo de todos sus viajes por el desierto,
durante cuarenta afos. Esto nos ensefia que el Pueblo de
Israel tenia que estar unido y reunido alrededor del Mishcan
de Hashem y de la Tienda de Reunion, porque ese era el
lugar en donde se posaba la Shejind.

No obstante, si no fuera porque pecaron con el becerro
de oro, no habrian necesitado construir el Mishcan para
estar unidos alrededor de la sagrada Shejind. Esto se debe
a que ya habrian ameritado esa unién al estar al pie de la
montana en el acontecimiento en el Monte Sinai, como dice
el versiculo (Shemot 19:2): “Y acamp6 alli Israel, frente al
Monte”. Rashi explica al respecto que el versiculo habla
en singular para destacar que lo hicieron “como si fueran
una sola persona con un solo corazén”. Todos acamparon
alrededor de la sagrada Shejind y todos aceptaron la Tora
a la vez, con todo el corazén y deseo sincero. Pero dicha
fraternidad fue anulada con el becerro de oro, pues todo el
Pueblo de Israel se uni6 para hacer idolatria y adherirse a
la impureza. De esa forma, se desconectaron del Creador
del Mundo y se separaron de la sagrada Shejind. Luego de
que se arrepintieron, tuvieron la necesidad de regresar a esa
unién que habia reinado entre ellos y el Creador; eso solo
lo podian lograr por medio de la construccion del Mishcan.
Una vez construido el Mishcdn, acamparon a su alrededor y
todos los Hijos de Israel dirigieron los ojos hacia €, ya que
alli reposaba la Shejind. Solo entonces pudieron retornar
a esa unién que habian tenido anteriormente, y que habia
prevalecido entre ellos y su Padre Celestial.

Es sabido que un circulo es el simbolo de la unién. El circulo
no tiene esquinas, asi como tampoco tiene principio ni
fin. Las personas que se sientan en una mesa redonda se
consideran que todas estan al mismo nivel.

Pensé en decir, con ayuda del Cielo, que el becerro de oro, con
el cual pecaron los Hijos de Israel, se llama en hebreo “éguel”,
y es como la palabra en hebreo para circulo igul, que denota
unidad. No obstante, esa union fue para mal, una unién
corrupta que produjo la destruccion entre los Hijos de Israel.

teshuvd por su pecado, existio la
necesidad de que todos estuvieran
unidos para hacer solo la voluntad de
Hashem con todo el corazén, como al
principio. Y por medio de la construccién del
Mishcan, en medio de los Hijos de Israel, y el hecho
de que ellos acamparan alrededor de él, volvid a posarse la
union entre ellos.

El Alshej Hakadosh, ziaa, ya explico que lo principal de la
construccion del Mishcan se encuentra dentro del corazén
de la persona, y Hakadosh Baruj Hu pide posar Su Shejind
dentro de la persona misma, como dice el versiculo (Shemot
25:8): “Y haran para Mi un Mikdash y residiré en medio de
ellos”. El versiculo no dice “dentro de él (el Mikdash)”, sino
“dentro de ellos”, dentro de cada uno de ellos.

Todo judio tiene la obligacién de habilitar su corazén y
consagrarse en el estudio de la Tord y el cumplimiento de las
mitzvot, y de las buenas y rectas cualidades, de modo que su
cuerpo esté apto para que la Shejind se pose en él .

Segtin lo dicho, se comprende que la Tord detalld toda
la construccién del Mishcan y de sus utensilios, porque
Hakadosh Baruj Hu sabia que, lamentablemente, iba a llegar
un dia en el cual el Bet Hamikdash serfa destruido. Y hoy
en dia, en que no tenemos el Mishcan, ¢como se pueden
materializar estas parashiot, pues sabemos que no hay
palabra en la Tord que esté escrita en vano y sin necesidad
—jas veshalom—?

Maés bien, la respuesta es que, en efecto, la orden de la Tora
de “hagan para Mi un Mikdash” es una orden para todas
las generaciones, tanto para aquellas en las que existié el
Bet Hamikdash como para aquellas en las que se encuentra
destruido. Porque a pesar de que es cierto que el Mishcan —
hecho de madera de acacia— fue destruido y anulado, de todas
formas, toda persona tiene la sagrada obligacién, en todo
momento, de construir su Mishcan particular en medio de
su ser, y la responsabilidad de embellecerlo estudiando Tora,
con buenos actos y mitzvot, con el fin de que Hakadosh Baruj
Hu desee residir y posar Su Shejind dentro de ese “Mishcdn’.

Sila persona asi lo hace, resulta que, en lo que a ella respecta,
el Mishcan no fue destruido, porque su “Mishcan” particular
que construyd en su corazéon para Hashem se encuentra
completo dentro de su ser.
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Basado sobre las ensefianzas
del Gadn y Tzadik, Ribi David
Jananid Pinto, shlita

El Mikdash privado en la casa de cada judio

“Y haran para Mi un Mikdash,
y residiré en medio de ellos.”
(Shemot 25:8)

Se puede explicar que “Y haran para
Mi un Mikdash, y residiré en medio de
ellos” se refiere al marido y la mujer; si
ellos hacen de sus cuerpos un modelo
de Mikdash —es decir, cuando todo lo
que ambos hacen es en Nombre del
Cielo, para cumplir con la voluntad
de Hashem—, entonces, “residiré en
medio de ellos”. Un ejemplo de esto
es el Gaodn Ribi Refael Israel, zatzal,
quien fue un genio, y escribi6 cerca
de diecisiete libros sobre el Shas y los
Poskim. En una ocasién, le dijo a un
Rav: “Todos esos libros los escribié mi
esposa”.

Dicho Rav le pregunt6 asombrado:
“Pero ¢acaso su esposa sabe todo el
Shas y los Poskim?”.

A esto, respondi6 Ribi Refael:

“Aquellos libros que tuve el mérito de
redactar existen por el mérito de ella,
pues ella me ayudo a escribirlos. Ella
acept6 sobre si misma todo el yugo de
las labores relacionadas con el hogar
y la familia; ella se preocupé de todos
los temas materiales de la casa, lo
cual me permiti6 sentarme con calma
a redactar los libros acerca de la Tora
y del temor al Cielo”.

Una pareja similar a Ribi Refael Israel
y su esposa cumplieron el versiculo
“hicieron para Mi un Mishcdn”;
hicieron de sus cuerpos un recinto

sagrado, por lo cual “residiré en
medio de ellos”, y tuvieron el mérito
de que la Shejind reposara entre ellos.

Pude gozar de una tremenda alegria
cuando esta joven pareja llegd a miy
el esposo me conté que habia decidido
sentarse a estudiar en la “Tienda
de la Tord” todo el dia, y se iban a
bastar con el sueldo de la esposa para
mantener su hogar.

Le dije: “iPero en la ketubd te
comprometiste a mantenerla!”.

El esposo me dijo: “Es cierto, pero la
esposa que me dio Hashem esta de
acuerdo en que nos mantengamos
solo con su salario”.

Me dirigi a la esposa y le pregunté:
“¢ T estas de acuerdo?”.

Ella me respondié: “Con todo el
corazén. Estoy dispuesta a mantener
el hogar. Lo principal es que mi
esposo se siente a estudiar Tord”.

Una alegria enorme me invadié
en ese momento, y me dije:
“;Bienaventurados, Israel! jComo
puede una pareja como ésta estar
dispuesta a comprometerse de tal
forma con el Creador del Mundo!
Porque con ello hacen de sus
cuerpos un Mikdash. Sobre ellos,
el versiculo dice: «Y haran para Mi
un Mikdash, y residiré en medio
de ellos». Ellos son los verdaderos
siervos de Hashem, de quienes
habla la Tord”.

TZeD2 LaDéreJ

Aprender una leccién de la boda

“Y tomen para Mi una donacién.”
(Shemot 25:2)

Rashi explicé que la expresion “para
Mi” quiere decir ‘en Mi Nombre'.

El Ribi de Kotzk cita la Guemara que
dice que el mundo se asemeja a la
celebracién de una boda.

En los preparativos para la boda, se
envian las invitaciones, se prepara
la comida y se ordena todo, con
cantantes y una banda musical...

Pero si el novio omite la palabra
“para mi” de la frase con la que
consagra a su esposa (“He aqui
que estds consagrada para mi’),
toda la boda no vale nada, y no
se consideran casados. Ese es el
mensaje que se obtiene de una boda.

Asi mismo, le dice Hashem a cada
persona: “Si vienes al mundo sin
la intencién de hacerlo ‘para M{’
—es decir, para hacer todo por Mi
honor— perdiste todo el mundo”

\\ favor que yo precisaba.

BamsILa
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& yPasajes de fe y confianza en

.~Hashemde la pluma de Morenu
Derabenu, el Gadn, el Tzadik,
Ribi David Janania Pinto, shlita

El remedio antes
que la enfermedad

En medio de mi recepcion al publico,
en uno de los tantos paises que visito,
una mujer se me acerc6) y me pidi6 una
bendicién para tener éxito en general,
por el mérito de mis sagrados ancestros.
Por alguna razén desconocida, le instrui
que se realizara un estudio de resonancia
magnética en la cabeza.

Sorprendida, me preguntd: “;Por qué
razén? No estoy enferma - que Dios no
lo permita. ¢Por qué debo examinar mi
cabeza?”.

Simplemente, le respondi: “Revise que esté
todo bien”.

Un afio mas tarde, regresé al lugar a
reunirme con un importante Rabino de ese
pais para pedirle un favor.

Aunque, de forma natural, lo mas probable
era que el Rabino se negara a hacerme ese
favor, de todas maneras, hice mi esfuerzoy
fui a hablar con él.

Para mi sorpresay alegria, el Rav me recibi6
célidamente y, de inmediato, accedi6 a mi
pedido. Ademés, me entreg6 una gran
suma de dinero y me dijo: “Siempre estaré
en deuda con usted”.

Sumamente sorprendido, le pregunté a
qué se referia. jApenas nos conociamos! El
me dijo:

“Of que hace un ano le dijo a la sefiora tal
y tal que se efectuara una serie de estudios
en la cabeza, sin ninguna razén aparente.
La mujer hizo lo que usted le indicé y le
descubrieron un tumor maligno. Como el
tumor se encontraba en sus primeras fases,
todavia era posible tratarlo. Me senti tan
conmovido por esta historia que decidi que
debia ayudarlo, para mostrarles a todos la
fuerza de los méritos de sus antepasados”.

Yo me sorprendi de sus palabras. Senti
que Dios me habia enviado como un
emisario para preparar el remedio
antes que la enfermedad. Yo pensé
que simplemente le estaba dando a esa
mujer un consejo respecto a su salud
en general. Pero desde el Cielo habian
dispuesto que dijera esas palabras

para salvar su vida y obtener el
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“Te lo aseguro”

ﬁ"-“ HOIMBRES

Ribi Atzraf Timsut, Rosh Colel de Zijrén
Shelomé Vejaim, le conté a Morenu Verabenu
la siguiente historia, en honor de los Tzadikim,
Ribi Shelom6 Timsut y Ribi Jaim Atzraf, zatzal.
Ribi Atzraf se casd en el afio 5726 (1966).
Pasaron tres afios y todavia no habia tenido
hijos. Rezaba constantemente pidiéndole a
Dios tener descendencia.

En tamuz de 5729 (1969), mientras estaba
estudiando en el colel, le surgi6 una pregunta,
que no logré resolver. El tema lo mantuvo
preocupado hasta que se durmié. En su
suefio, vio a Ribi Jaim que habia llegado para
responder a su pregunta. Luego de hacerlo,
Ribi Jaim le dijo: “Te aseguro que tendrés un
hijo”

En Pésaj de 5730 (1970), naci6 su hijo, a
quien llamaron Jaim. De alli en adelante,
siempre lo ha acompaifiado el mérito de
Ribi Jaim.

El nombre que trae vida
Un bebé prematuro habia sido diagnosticado
con un grave defecto cardiaco. El corazén
era demasiado grande para su pecho y los
pulmones no se habian desarrollado. El nifio
sufria de falta de oxigeno en el cerebro, y la
condici6n era critica.
Todos los grandes médicos a los que habian
consultado opinaban que el bebé no viviria
mas que unas pocas horas. Les informaron
eso a los padres, agregando que no quedaban
esperanzas y que debian aceptar el decreto
Divino.
Latia del nifio habia escuchado acerca del poder
de los méritos de Ribi Jaim Pinto Hakatén, ziaa.
En consecuencia, decidi6 por su cuenta llamar
al niflo en nombre del Tzadik, incluso antes
del brit mild. Cuando se les present6 el tema a
los padres, ellos undnimemente estuvieron de
acuerdo en llamar al nifio Jaim.
Entonces ocurri6 un milagro. Dos dias
después de haberlo llamado Jaim, las cosas
comenzaron a cambiar y hasta el dia de hoy,
los médicos no pueden entender qué ocurrié
y no comprenden cémo pudieron equivocarse
tanto en el diagnéstico.
El corazén recuperd su tamaiio normal y
los pulmones comenzaron a recibir aire, y el
oxigeno fluyé hacia el cerebro. Todo esto, a
pesar de que se les habia advertido a los padres
que si el nifio llegaba a sobrevivir estaria toda
su vida en estado vegetativo. Con la ayuda de
Dios, el nifio crecié completamente sano, sin
que quedara huella alguna de su situacién
previa (Relatado por Nikol Kidrén, el padre
del nifio).

DIYRE JaJamim

Abrir el bolsillo con facilidad

“De todo hombre cuyo corazén
desee donar, toma Mi donacion”
(Shemot 25:2)

El Gaén Ribi Zalman Sorotzkin, zatzal,
relatd, en el libro Oznaim Latord, acerca
de su viaje a Varsovia, Polonia, junto
con otros Rabanim, para realizar una
recolecta en favor de las yeshivot de
Lituania. En una reunién de prensa
que se realizé con el proposito de dar
a conocer el motivo de su visita, el
Rav tom6 la palabra. La delegacion de
Rabanim solicitaba recolectar dinero
para las yeshivot de Lituania que
se encontraban atravesando graves
problemas econémicos.

En medio de sus palabras, se levantd
uno de los reporteros para formular una
pregunta con la que pretendia provocar
una disputa. Para aquella época, el Gaén
Ribi Meir Shapira, zatzal, también
viajaba por todo Polonia y recaudaba
fondos en favor de las yeshivot més
destacadas de Lublin, Polonia, llevando
a cabo muchas recolectas con éxito. Su
recolecta produjo frutos, y se estableci6
la fortaleza de Tora para jasidim méas
grande de Lublin. El reportero dijo:
“¢Acaso no es mejor que el dinero que
se esta recogiendo en estos dias por todo
Polonia, con el proposito de establecer
una yeshivd nueva, vaya a las bocas
de los jovenes hambrientos, que ya se
encuentran en sus yeshivot viejas de
Lituania?”, aquel reportero pregunto, o,
maés bien dicho, desafi6 al Rav.
Haciendo uso de su conocida retérica, el
Rav Zalman le respondié:

“Cuando la Tora se preocupa de
recolectar plata para la compra de los
sacrificios de la congregacion, lo hace
de forma que se convierte en una
obligacién fija e impuesta sobre cada
judio, tanto rico como pobre. Todos los
miembros del Pueblo de Israel deben
aportar el medio shékel una vez al afio.
Sin embargo, cuando Hakadosh Baruj
Hu ordena acerca del establecimiento
del Mishcan, la orden no es impuesta
sobre todas las personas. La Tora se
apoya en los donativos que surgen de
los corazones de los Hijos de Israel,
y con ello basta. Asi dice el versiculo:
‘De todo hombre cuyo corazén desee
donar, toma Mi donacién’. Si, en efecto,
Hakadosh Baruj Hu se apoya en el
donativo voluntario de cada uno

de Israel, ¢por qué no hizo lo

mismo en cuanto a

la orden de recolectar el medio shékel
para los sacrificios de la congregacién?

Mas bien -continu6 Rav Zalman-, la
diferencia entre estas dos donaciones
es enorme. Los sacrificios son muy
preciados para Hakadosh Baruj Hu,
més que el Mishcan mismo, porque
vemos que no se podia profanar
Shabat para realizar la construccién
del Mishcan. Y, a pesar de ello, la
inclinacion de los donadores a dar para
la construccién del Mishcan fue mucho
mayor que la de ofrecer sacrificios,
ya que los sacrificios eran totalmente
consumidos por el fuego en el Altar; no
quedaba nada. En contraste, el Mishcan
era una edificacién que permanecia, y
las personas tienden més a donar para
las cosas que tienen una permanencia,
porque la impresion que dejan es
constante, no se acaba. Para este tipo de
causas, las personas donan sin pensar.
La donacién que uno dio solo una vez
se encuentra a la vista de todos aun hoy,
como un recordatorio agradable de la
mitzvé que hizo, y produce satisfaccién.
Y, con més razbn, cuando, a veces,
hay un gran letrero que les anuncia y
recuerda a todos acerca del importante
aporte que hizo el donante.

“Los sacrificios son més preciados, y,
aun asf, hay que presionar mas cuando
la recolecta que se realiza es para reunir
los fondos con los que se debe comprar
algo que acabara hecho cenizas sobre el
Altar. Lo mismo sucede —concluy6 Rav
Zalman- cuando las recolectas que se
realizan son en favor de una yeshiva.
Es muy fécil recolectar para comprar
un lote de terreno o para construir un
edifico para una yeshiva. Pero es mucho
mas dificil que las personas abran
los bolsillos para financiar el sostén
espiritual de los jovenes alumnos de
la yeshivd. El mantenimiento de los
Talmidé Jajamim que se sientan y
estudian Tora es més preciado delante
de Hakadosh Baruj Hu, pero es mas
dificil encontrar donantes que estén de
acuerdo en sufragar dicho gasto.

“Yo sé -agregb el Rav de Lutzk-
que también al Ga6én de Lublin le
esperan dias dificiles luego de que sea
construido el edificio maravilloso y
tenga que ocuparse de mantener a los
alumnos”

Y el pronéstico del Rav de Lutzk se
cumpli6. Porque un Jajam es
mejor que un Profeta.
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Reflexiones inspiradoras

Como una mosca

“Y tomen para Mi una donacién.”
(Shemot 25:2)

Muchos de los comentaristas destacan un
detalle del texto: el versiculo dice “y tomen
para Mi una donacién”, cuando deberia
haber dicho “y denme una donacién”. El Bet
Halevi revela un fundamento maravilloso:
lo principal del dinero de la persona es la
tzedakd que da, pues aun aquel que tiene
mucho dinero, ese dinero no es de él, sino
que el dinero fue puesto bajo su custodia.
Esa persona se asemeja a un terrén grande
de azutcar dentro de un azucarero lleno de
azucar, en el cual también se encuentra
encerrada una mosca que come del aztiicar
que hay, todo cuanto le place. ¢Acaso la
mosca puede jactarse de que es rica y de
que dispone de mucho? ;Si de hecho esta
encerrada dentro del azucarero!

Asi es la riqueza de la persona, el dinero
solo fue depositado en las manos de
la persona, pero no es de ella, y solo la
cantidad de dinero que da en tzedaka es de
ella, propiamente dicho.

Eso es lo que dijeron nuestros Sabios,
de bendita memoria (Tratado de Eruvin
54a): “Si tienes, hazte un favor”; es decir,
“si tienes” dinero “hazte un favor” al dar
tzedakd; resulta, entonces, que el dar
tzedaka es tomar para si mismo, porque

solo eso que da puede considerar como de
su propiedad”.

Donacidn: seguld para riqueza

“Y tomen para Mi una donacién.”
(Shemot 25:2)

También dentro del tema mencionado
arriba, podemos agregar lo que dijo el
Baal Hahaflad, quien cité una alusién
maravillosa al respecto. Si escribiéramos
los nombres de las letras que componen
la palabra en hebreo nn» (mamoén) que
significa ‘dinero’ —"11" »"N N"H (mem,
mem, vav, nun)—, se puede leer aun la
palabra mamén, sin tomar en cuenta la
vav del nombre de la letra nun.

Pero si quitamos de esta formacién
el nombre de la letra vav —es decir, si
quitamos del dinero para dar tzedakd—,
seguiremos obteniendo la palabra mamoén.
Esto quiere decir que, a pesar de haber
quitado dinero, atn hay mas dinero y
permanece como antes.

Y, ademaés, hay una linda equivalencia
numérica:

La expresion en hebreo "nmin *% npn"
(‘y tomen para Mi una donacién’) tiene el
equivalente numérico de 821; también la
expresion en hebreo "nN%xm N>72 yow"
(‘abundancia de bendicién y éxito’) tiene el
mismo equivalente numérico. Esto quiere
decir que la persona que da generosamente
donaciones y tzedaka, tiene el mérito de
recibir abundancia de bendicién y éxito.

El dolor entra en la cuenta

“Piedras de 6nice y piedras de engaste para
el Efod y para el Joshen”. (Shemot 25:7)

“Prueben y vean cuin bueno es Hashem

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

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

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

—_

Rabenu, el Or Hajaim Hakadosh, ziaa,
pregunta: “Las piedras de onice y de
engaste son preferibles al oro y a la plata.
Siendo asi, ¢por qué el versiculo no las
mencion6 primero?”.

Responde el Or Hajaim Hakadosh:
“Nuestros Sabios, de bendita memoria,
dijeron que las piedras de onice y de
engaste fueron traidas por las Nubes de
Gloria; los Hijos de Israel no se esforzaron
en conseguirlas ni gastaron dinero de sus
bolsillos para obtenerlas, por ello, la Tora
enumera primero aquellas donaciones
que representaron un esfuerzo y una
inversiéon de dinero, como el oro y la
plata”.

El libro Jojméa Vadaat explica que nuestros
Sabios, de bendita memoria, ya dijeron
que la ofrenda del pobre —que consiste
en un poco de harina— es tan importante
para Hakadosh Baruj Hu como la ofrenda
de un animal grande que hace un rico. A
veces, el rico da mil délares, lo cual para
él es facil, pero para Hakadosh Baruj Hu
es mas importante aquel délar que da el
judio que, por su situacién econémica, es
lo tinico que puede dar. Todo depende del
esfuerzo, de la entrega con la que se da la
donacién.

No solo es asi en lo relacionado con la
tzedaka, sino también con todas las
mitzvot: de acuerdo con el afan, asi serd
la recompensa. Y Hakadosh Baruj Hu,
que conoce el interior de las personas,
sabe muy bien cudn grande es la prueba
para cada uno en lo que respecta al
estudio de Tord y el cumplimiento de las
mitzvot. Segin esto se mide la verdadera
importancia de cada judio.
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£ @sta imeresado en proveer méritos al

pitblico y difundir el boletin P2jad David

donde usted vive?

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

de Morenu Verabenu el honorable Admor,
Ribi David Janania Pinto, shlita
- Envie un mensaje al numero apropiado -
Inglés : +16 467 853001 e Francés : +972 587 929 003
\Esgaﬁol 454114 171 5555 e Hebreo : +972 585 207 103
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