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Mensaje del presidente

Estimados miembros de nuestra Comunidad,

En este momento tan especial, como lo 
es Rosh Hashana, queremos tomar un 
momento, para saludar y agradecer a cada 
uno de ustedes por ser parte fundamental de 
nuestra Institución.

En el transcurso del año, la Comisión 
Directiva; y modestamente; ha trabajado 
incansablemente para mejorar y crecer 
y realmente, nos enorgullece de aquellos 
logros alcanzados.

Es importante destacar el esfuerzo y 
dedicación de cada uno de nuestros miembros, 
que, con inteligencia, han sabido contribuir a 
hacer de nuestra Institución, un lugar donde 
la pasión, la creatividad y la innovación 
resulten ser valores fundamentales.

En este momento de conmemoración, nos 
detenemos a reflexionar sobre lo que hemos 
logrado y lo que aun nos falta por alcanzar, 
lo que en nuestra convicción no dudamos en 
lograrlo. Estamos comprometidos con seguir 
trabajando para mejorar y brindar lo mejor 
a nuestra comunidad. Es por ello por lo que 
los invitamos a seguir siendo parte de este 
camino de crecimiento y desarrollo.
 
Uno de los proyectos que nos llena de orgullo 
y por el que estamos trabajando arduamente, 
para concluir con la obra, es el Cementerio 
de Canning, lo que nos ha resultado factible, 
como consecuencia de la ayuda de Hashem 
para conseguir los ingresos que hemos 
obtenido. 

Con el mayor esfuerzo, estamos tratando 
de avanzar en la construcción de este 
importante e indispensable espacio para 
nuestra comunidad, comprometiéndonos 
con la finalización de esta gran obra, de 
manera satisfactoria, asegurándonos que 
resulta ser un lugar digno y respetuoso para 
nuestros seres queridos.

Simultáneamente a lo expuesto, adicionamos 
como parte de nuestra dedicación y 
trabajo, es el mantenimiento de nuestro 
Bet Hakeneset de Mar del Plata el que sido 
visitado en el transcurso del año, por una 
multitud de personas en todo momento que 
les fuera necesario  y que se les ha provisto 
de su uso sin limitación alguna.

El club Har Hagadol ha estado funcionando 
en el transcurso de día a día desde el inicio de 
la temporada de verano y hasta su conclusión. 
En él, se ha prestado servicio de bufete que, 
por comentarios de quienes lo han utilizado, 
se mostraron sumamente satisfactorios por 
la calidad del servicio recibido. Como de 
costumbre, las piletas han estado habilitadas 
para su uso en todo el transcurso del tiempo. 
En estos momentos se está levantando en el 
fondo del club, paredes a una altura de cuatro 
metros con la intensión en tratar de instalar 
dos canchas de tenis.

Expresamos con orgullo, todo lo descrito 
respecto al club, dado que ha sido disfrutado 
por un número importante de todas las 
comunidades por un bajo costo para su 
ingreso. Adicionalmente a dicha asistencia, 
también destacamos que han sido utilizado 
en cualquier momento de la temporada 
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en forma esporádica como así también 
por periodos prolongados por colonias de 
todas aquellas instituciones que nos lo han 
requerido y en forma totalmente gratuita.

Para nosotros resulta ser inexorable en 
mantener nuestra costumbre y por así 
estar debidamente merecido, el expresar 
por este medio, un fuerte agradecimiento 
a quien tiene a su cargo y quien fuera el 
creador del Supremo Tribunal Rabínico de la 
República Argentina – Bene Emeth,  al Gran 
Rabino de nuestra Comunidad, Shelomo 
Benhamu “Shelita”, acompañado por su hijo 
Rab Yaacob Benhamu, en quienes, como 
es nuestro habito, nos apoyamos en un 
todo, sintiéndonos totalmente seguros e 
incentivados para poner nuestro empeño 
y dedicación hacia una continuidad como 
miembros comunitario de esta importante 
Institución.

Pedimos perdón desde nuestros corazones 
a quienes involuntariamente hemos podido 
ofender o lastimar.

Que este nuevo año, nos traiga a todo 
iehudi, alegría, paz y felicidad. Que la 
luz y la sabiduría de la Tora nos guíen en 
nuestros caminos, encontrando momentos 
de reflexión y crecimiento espiritual. Que 
sean inscritos y sellados para un buen año 
lleno de bendiciones. Deseamos que todos 
encuentren momento de reflexión y que la 
Paz y la Armonía reinen en todos los hogares

 LESHANA TOVA TIKATEVU  VETEJATEMU

Dr. Luis Ricardo Nevaj – Presidente
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Un estudiante universitario salía un día a dar 
un paseo con su profesor a quien los alumnos 

consideraban su amigo debido a su bondad para 
quienes seguían sus instrucciones. 
Mientras caminaban, vieron en el camino un par 
de zapatos viejos y supusieron que pertenecían a 
un anciano que trabajaba en el campo de al lado 
y que estaba terminando sus labores diarias.
 El alumno le dijo al profesor:
-Hagámosle una broma, escondamos los zapatos 
y nos ocultamos detrás de esos árboles para ver 
su cara cuando no los encuentre.
-Mi querido amigo- le dijo el profesor, nunca 
tenemos que divertirnos a expensas de los 
pobres.
Tú eres rico y puedes darle una alegría a este 
hombre. Coloca una moneda en cada uno de sus 
zapatos y luego nos ocultaremos para ver cómo 
reacciona cuando las encuentre. 

Eso hizo y ambos se ocultaron entre los arbustos 
cercanos. El hombre pobre terminó sus tareas y 
cruzó el terreno en busca de sus zapatos y abrigo.  
Al ponerse el abrigo deslizó el pie en el zapato, 
pero al sentir algo adentro, se agachó para ver 
que era y encontró la moneda.
Pasmado se preguntó que podía haber pasado. 
Miró la moneda, la dio vuelta y la volvió a mirar. 

Luego miró a su alrededor, para todos lados, pero 
no se veía a nadie.

La guardó en su bolsillo y se puso el otro zapato; 
su sorpresa fue doble al encontrar la otra 
moneda. Sus sentimientos lo sobrecogieron. 
Cayó de rodillas y levantó la vista al cielo 
pronunciando un ferviente agradecimiento en 
voz alta, hablando de su esposa enferma y sin 
ayuda y de sus hijos que no tenían pan, y que 
debido a esa mano desconocida no morirían de 
hambre.

El estudiante quedó profundamente afectado y 
se le llenaron los ojos de lágrimas.

Ahora- le dijo el profesor ¿no estás más 
complacido que si le hubieras hecho una broma? 
El joven respondió.

-Usted me ha enseñado una lección que jamás 
olvidaré. Ahora entiendo lo que antes no 
entendía. Es mejor dar que recibir./

    

Obtenido de “Compartiendo y Disfrutando”

Una buena lección
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En la sábanaEn la sábana

En una junta de padres de familia de 
cierta escuela, la Directora resaltaba 

el apoyo que los padres deben darle a 
los hijos. También pedía que se hicieran 
presentes el máximo de tiempo posible.

Ella entendía que, aunque la mayoría 
de los padres de la comunidad fueran 
trabajadores, deberían encontrar un 
poco de tiempo para dedicar y entender 
a los niños. Sin embargo, la directora se 
sorprendió cuando uno de los padres se 
levantó y explicó, en forma humilde, que 
él no tenía tiempo de hablar con su hijo 
durante la semana.

Cuando salía para trabajar, era muy 
temprano y su hijo todavía estaba 
durmiendo. Cuando regresaba del 
trabajo, era muy tarde y el niño ya no 
estaba despierto. Explicó, además, que 
tenía que trabajar de esa forma para 
proveer el sustento de la familia. Dijo 
también que el no tener tiempo para su 
hijo, lo angustiaba mucho e intentaba 
redimirse yendo a besarlo todas las 
noches cuando llegaba a su casa y, para 
que su hijo supiera de su presencia, él 
hacía un nudo en la punta de la sábana.

Eso sucedía religiosamente todas las 
noches cuando iba a besarlo. Cuando el 
hijo despertaba y veía el nudo, sabía a 
través de él, que su papá había estado allí 
y lo había besado. El nudo era el medio de 
comunicación entre ellos. La directora se 
emocionó con aquella singular historia y 
se sorprendió aún más cuando constató 
que el hijo de ese padre era uno de los 
mejores alumnos de la escuela.

El hecho nos hace reflexionar sobre 
las muchas formas en que las personas 
pueden hacerse presentes y comunicarse 
con otros. Aquel padre encontró su 
forma, que era simple pero eficiente. Y lo 
más importante es que su hijo percibía, a 
través del nudo afectivo, lo que su papá 
le estaba diciendo.

Algunas veces nos preocupamos 
tanto con la forma de decir las cosas 
que olvidamos lo principal que es la 
comunicación a través del sentimiento. 
Simples detalles como un beso y un nudo 
en la punta de una sábana significaban, 
para aquel hijo, muchísimo más que 
regalos o disculpas vacías.

Es válido que nos preocupemos por las 
personas, pero es más importante que 
ellas lo sepan, que puedan sentirlo. Para 
que exista la comunicación, es necesario 
que las personas “escuchen” el lenguaje 
de nuestro corazón, pues, en materia de 
afecto, los sentimientos siempre hablan 
más alto que las palabras. 

Es por ese motivo que un beso, revestido 
del más puro afecto, cura el dolor de 
cabeza, el raspón en la rodilla, el miedo 
a la oscuridad. Las personas tal vez no 
entiendan el significado de muchas 
palabras, pero saben registrar un gesto 
de amor. Aún y cuando el gesto sea 
solamente un nudo. 

Un nudo lleno de afecto y cariño.

Obtenido desde Compartiendo y Disfrutando
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El Arca Sagrada
más grande del mundo

La construcción del Arca de la Torá más grande del mundo se ha completado 
en el campus de la yeshibá Ateret Shlomó en Rishon LeZion.

Es una obra maestra artesanal, hecha íntegramente a mano. El Arca es, de 
hecho, el recipiente de plata más grande del mundo.
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Características del Arca:

• Dimensiones:
Cubre un área de 120 metros cuadrados, 20 
metros de largo y 6,5 metros de alto.

• Materiales:
 Más de 2 toneladas de plata pura. Las piezas de 
plata bañadas en oro están recubiertas con una 
enorme cantidad de oro puro de 24 quilates.

• Cámara Sagrada:
En el centro del Arca se encuentra una 
cámara para guardar los rollos de la Torá, 

meticulosamente construida por destacados 
artesanos de la ciudad de Udaipur, India.

• Parojet (cortina):
La entrada a la cámara sagrada está adornada 
con una cortina de color púrpura real tejida con 
hilos de oro e incrustada con piedras preciosas. 
Fue elaborada durante muchos meses por 
destacados artistas de la región de Cachemira, 
en la India.

• Mezuzá:
A la entrada de la cámara sagrada se encuentra 
la mezuzá más pequeña del mundo, con unas 
medidas de 2,7 x 2,7 cm, exquisitamente 
elaborada.

• Valla de cobre: 
El arca está rodeada por una valla de cobre 
fundido de 4 toneladas, producida en unas 
instalaciones especiales en Stuttgart, Alemania.

La construcción duró tres años y medio e 
involucró a 350 artistas de 12 países de tres 
continentes. Las piezas del arca se transportaron 
a través de complejas rutas marítimas y aéreas, 
enfrentando desafíos logísticos como las 
amenazas hutíes y las condiciones de guerra, 
hasta su llegada al campus de la yeshivá.

Todo el proyecto fue financiado por un filántropo 
judío-estadounidense y jasid de Bobov, quien 
dedicó los últimos años a esta monumental 
labor en memoria de su venerado Rab, el santo 
Rab Shlomo Halberstam de Bobov, de bendita 
memoria.

Se llevo a cabo una ceremonia de dedicación 
e inauguración del rollo de la Torá, a la que 
asistieron miles de estudiantes de yeshivá, 
rabinos e invitados distinguidos, con gran 
esplendor y profunda emoción./
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Rabí Baruj Zeldoviz, era uno de los hombres 
acaudalados de Minsk (capital de Rusia 

Blanca) quien, a pesar de sus múltiples negocios, 
tenía un tiempo fijado para estudiar Torah. Era 
reconocido como un gran estudioso y su amplia 
casa estaba abierta para aquellos necesitados. 
Entre otras de sus virtudes, se encontraba el 
apoyo a las grandes y varias Academias de 
Estudio del lugar y de Lita que se crearon en 
aquellos tiempos. 

Destinaba un dinero importante a la Yeshibá 
de Volozin en la cual había estudiado en su 
juventud.

Estando en su casa Rabí Baruj durante las 
tratativas de un importante negocio con uno 
de los hombres destacados de la ciudad siendo 
estas muy complejas. Era un negocio muy 
grande que estaba en juego y le habría de lograr 
una apreciable ganancia. De pronto abrieron la 
puerta y entró un hombre mayor. Sin ninguna 
delicadeza le dijo:

-Vengo de la Yeshibá de Volozin para recibir su 
donación anual.

Se enojó mucho Rabí Baruj con el hombre que se 
introdujo en la habitación sin pedir permiso de 

la familia y hasta ni siquiera golpear la puerta 
como hubiese correspondido reprendiéndolo 
muy seriamente.

El hombre se quedó parado en la mitad de la 
habitación con la mirada baja y confundida 
hasta que el dueño de casa terminó de regañarle. 

Al final se fue murmurando algo entre sus labios 
y retirándose como vino. Habiendo Rabí Baruj 
terminado su tratativa comercial sintió una 
profunda tristeza por la forma en que había 
reprochado al enviado momentos antes, y pidió 
a los de la familia que lo fueran a buscar para 
invitarlo a su despacho.

Cuando estuvo frente a él le dijo con un tono 
conciliador un comentario de la Torah y mientras 
lo hacía y se disculpaba le dio una gran moneda 
de oro.
Con una suave sonrisa le explicó:

-Te he provocado hace un rato una humillación, y 
por ello, tratando de que me perdones te he dado 
esta moneda de oro. Todo esto por supuesto sin 
descontar nada de mi donación anual que yo 
hago a la Yeshibá de Volozin; a la que conozco 
y valoro desde que yo he destinado parte de mi 
tiempo para estudiar Torah./

Interrumpiendo un 
importante negocio

Yeshiva Eitz Chaim de Volozin es considerada la “Eim Hayeshivot”, la madre de todas las yeshivot de hoy en día
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Algo para que reflexiones

Después de un largo y duro día en el trabajo, mi mamá puso un plato de salchichas y pan tostado 
muy quemado frente a mi papá. Recuerdo estar esperando ver si alguien lo notaba…

Sin embargo, aunque mi padre lo notó, alcanzó un pan tostado, sonrió a mi madre y me preguntó 
cómo me había ido en la escuela. No recuerdo lo que le contesté, pero sí recuerdo verlo untándole 
mantequilla y mermelada al pan tostado y comérselo todo.
  
Cuando me levanté de la mesa esa noche, recuerdo haber oído a mi madre pedir disculpas a mi padre 
por los panes tostados muy quemados.
Nunca voy a olvidar lo que le dijo: “Cariño no te preocupes, a veces me gustan los panes tostados bien 
quemados.” Más tarde esa noche, fui a dar el beso de las buenas noches a mi padre y le pregunté si a 
él le gustaban los panes tostados bien quemados. 

Él me abrazó y me dijo estas reflexiones: “tu mamá tuvo un día muy duro en el trabajo, está muy 
cansada y, además, un pan tostado un poco quemado no le hace daño a nadie”…
La vida está llena de cosas imperfectas y gente imperfecta.
 
Aprender a aceptar los defectos y decidir celebrar cada una de las diferencias de los demás, es una de 
las cosas más importantes para crear una relación sana y duradera.

Un pan tostado quemado no debe romper un corazón. La comprensión y la tolerancia es la base de 
cualquier buena relación. Sé más amable de lo que tú creas necesario, porque todas las personas, en 
este momento, están librando algún tipo de batalla.
 
Todos tenemos problemas y todos estamos aprendiendo a vivir, y lo más probable es que no nos 
alcance la vida para aprender lo necesario. 

“El camino a la felicidad no es recto. Existen curvas llamadas EQUIVOCACIONES, existen semáforos 
llamados AMIGOS, luces de precaución llamadas FAMILIA y todo se logra si tienes: 

Una llanta de repuesto llamada DECISION, un potente motor llamado COMPRENSION, un buen 
seguro llamado FE, abundante combustible llamado PACIENCIA,
 ¡¡¡pero sobre todo un experto conductor llamado AMOR!!!

 Hay dos maneras de difundir la luz, ser la lámpara que la emite, o el espejo que la refleja”.  

Extraído de Compartiendo y Disfrutando
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Salvados de morir, 
por bailar con Hashem
en Simjá Torá
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Durante el otoño de 1944, habían llegado 
al campo de exterminio de Auschwitz, 

los judíos húngaros, quienes fueron el último 
país en ser transportados hacia los campos de 
concentración.

Mientras los hornos estaban trabajando a 
tiempo extra, y los internos eran llevados sin 
demora alguna a su destino final, había un grupo 
de cincuenta jóvenes ortodoxos, estudiantes de 
una  yeshivá de Hungría, que  fueron llevados a 
las cámaras de gas, supuestamente para recibir 
una ducha fría.

Esto ocurrió en un momento de la historia de 
Auschwitz,  cuando la verdad de la “ducha de 
agua fría”, ya era conocida por esos jóvenes, 
quienes  sabían que lo que saldría de las tuberías 
no sería agua, sino gas mortal.

Todos estaban conscientes que en unos instantes 
más, se abrirían las llaves, y los bañarían con 
gases tóxicos,  que los ahogarían hasta quitarles 
la vida.

Pero resulta que estos héroes tomaron la decisión 
de no ceder antes los nazis, eligiendo en cambio 
un camino diferente.

Mientras los guardias nazis esperaban de ellos 
los frenéticos golpes sobre las puertas, los 
desesperados esfuerzos por llegar a las ventanas 
selladas, y los arañazos sobre las paredes, se 
vieron sorprendidos ante una inesperada acción.

Uno de los jóvenes les dijo a sus compañeros:

“Hermanos, hoy es Simjat Torá, es el día cuando 
el mundo judío se regocija de haber concluido la 
lectura anual de la Torá.

Durante nuestras breves vidas hemos tratado de 
cumplir con la Torá de la mejor manera posible, 
y ahora tenemos una última oportunidad para 
seguir haciéndolo. Por lo tanto les propongo que 
antes de morir, celebremos por última vez Simjat 
Torá!.
No tenemos nada, ni siquiera vestimentas para 
cubrirnos, ni un Sefer Torá con el cual poder 
bailar y alegrarnos, pero tenemos a D’s, quien 
está aquí entre nosotros.
Pues entonces vamos a bailar con él, antes de 
devolverle nuestras almas”.

Inmediatamente los cincuenta jóvenes 
comenzaron a bailar alegremente mientras 
cantaban la canción:

“ASHRENU MA TOV JELKENU UMA NAIM 
GORALENU UMA YAFA YERUSHATENU”
(Que dichosos y buena es nuestra parte, y que 
bonita es nuestra suerte, y cuan bella es nuestra 
herencia).

Los nazis observaban anonadados desde el 
exterior de la cámara de gas, y no podían entender 
el significado de esa absurda celebración.

Ellos estaban acostumbrados a oír llantos, 
gemidos, y gritos de desesperación, pero nunca 
se habían imaginado encontrarse a unos jóvenes 
Judíos bailando y cantado dentro de las cámaras 
de gas.

« ...que bonita es nuestra suerte,
 y cuan bella es nuestra herencia»



16    /  Or Damesek 

El comandante enfurecido, quien estaba 
acostumbrado a ver a los Judíos humillados, 
marchar hacia su muerte, gozando de esas 
escenas, no pudo soportar tener que observar 
ahora ese espectáculo de orgullo judío,  por lo 
tanto, entró a la cámara de gas, para tomar al 
primer joven, y obligarlo a que le dijera que era lo 
que estaban celebrando.

Con absoluta calma, el joven le respondió:
“Estamos festejando nuestra partida de un 
mundo gobernado por bestias como ustedes”.
A su vez estamos llenos de alegría, ya que nos 
vamos a reencontrar con nuestros amados 
padres, a quienes ustedes han asesinado.

El comandante encolerizado, decidió poner  fin a 
la celebración con un particular anuncio:
“¿Ustedes piensan que van a escaparse en paz de 
este mundo mediante la cámara de gas? ¡están 
equivocados!”

Las cámaras de gas hubieran sido algo fácil y 
sin dolor en comparación con lo que les espera 
ahora.

Yo me encargare de darles una lección, mediante 
una partida de este mundo realmente dolorosa.

Torturare a cada uno de ustedes con un 
sufrimiento intolerable, los cortare en pedazos a 
cada uno hasta que mueran.

El comandante ordenó a los guardias que saquen 
a los jóvenes de las cámaras de gas, y que los 
alberguen provisionalmente durante esa noche 
en una de las barracas, para iniciar al otro día las 
sesiones de tortura.

A pesar de lo que les esperaba, los jóvenes 
festejaron Simjat Torá durante toda la noche con 
cánticos y bailes.

Ellos santificaron el Nombre de D’s, al dedicar 
su última noche para expresar su gratitud por el 
privilegio de pertenecer al pueblo de Israel.

Pero a la mañana siguiente, se presentó en 
Auschwitz, un oficial nazi de alto rango, quien 
necesitaba reunir a cientos de hombres jóvenes, 
para hacer una obra en un campo de trabajo, 
bajo condiciones infrahumanas.

Mientras buscaba en el campamento a las 
personas idóneas, vio que dentro de un pabellón, 
se encontraban unos jóvenes religiosos de buena 
salud, y con una vitalidad inquebrantable.
Este es el tipo de muchachos que yo necesito 
para realizar ese trabajo, dijo el oficial.

“Milagrosamente”, los jóvenes fueron 
seleccionados para ser transportados a otro 
campo, mediante la orden del oficial nazi, que 
no tenía idea de lo que había sucedido la noche 
anterior.

Y frente al comandante del campo, quien no se 
animó a revelarle al oficial, los planes que tenía 
preparado para el destino de estos cincuenta 
jóvenes.

Esta selección salvo sus vidas, y los 
sobrevivientes de Auschwitz dieron testimonio, 
que los cincuenta muchachos sobrevivieron al 
holocausto.

Uno de ellos fue el Rab Meisel  (autor del libro 
Mekadshe Hashem)  quien fue un sobreviviente, 
y un testigo ocular del evento.

Dijo el Rab Shaj:

Yo hubiera dado todo, por ser uno de los que allí 
bailaron con Bore Olam./

Eli Suli

«Yo hubiera dado todo, por ser uno de los 
que allí bailaron con Bore Olam.»
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El amor por los demás judíos es uno de los 
principios más importantes de la Torá. 
Desafortunadamente, ese amor es una tarea 
difícil. Pensar en la yejidá*, la virtud innata oculta 
que cada alma alberga, permite este amor.

Con frecuencia, estamos alienados unos de 
otros debido al juicio. Decidimos que otros son 
pecadores o que somos mejores que ellos, y como 
resultado no los amamos.

Si realmente internalizáramos el hecho de 
que cada judío tiene un punto de yejidá, si los 
miráramos y solo viéramos su yejidá, tendríamos 
que respetarlos y adorarlos, porque serían 
perfectamente justos.

Hubo individuos justos que insistieron en ver la 
parte de yejidá en sus compañeros judíos y como 
resultado solo vieron bondad en sus hermanos 
judíos.

El Rab Levi Yitzchak de Berditchev una vez vió a 
un hombre fumando un cigarro en Yom Kipur. El 
Rab se acercó al judío y dijo:
 ‘Quizás no seas consciente, pero hoy es el día 
más sagrado del año cuando nosotros, los judíos, 
no deberíamos encender fuegos.’
El hombre respondió:
 ‘Sé que hoy es Yom Kipur.’ Entonces el Rab Levi 
Yitzchak dijo:
 ‘¿Quizás no te das cuenta de que tienes un 
cigarro en la boca?’
El hombre contestó:
‘Sé que hoy es el día más sagrado y que no debería 

Rab Yerahmiel Barylca-Guemaj Moshe

fumar, pero me gusta fumar.’

El Rab Levi Yitzchak luego se volvió hacia el cielo 
y dijo:
‘¡Dios, mira cuán santos son tus hijos!
 Saben que no aprobás su fumar en el día sagrado. 
Sin embargo, no mentirán.’

Se cuenta de R. Levi Yitzchak que nunca permitió 
que predicadores visitantes se dirigieran a su 
congregación. Estos oradores itinerantes solían 
reprender a la población en general.
El Berditchever sentía que no debíamos 
mencionar ningún pecado sobre el pueblo judío, 
porque Israel no tiene pecados.

Una vez un predicador vino y prometió no decir 
nada negativo. En medio de su discurso, se dejó 
llevar y comenzó a criticar a la comunidad por 
sus fallas.
En ese momento, el Rab interrumpió:
‘Dios, no le creas. Él solo dice eso porque le pagan 
por su sermón. ¡No tiene credibilidad!’

 El Rab Levi Yitzchak servía como el sheliaj tzibur 
para las oraciones de las Altas Fiestas.

Un año, regresó a casa después de Yom Kipur y 
estalló en sollozos incesantes.
‘¡Ay de ti, Levi Yitzchak!’ Gritó. ‘¿Qué hiciste? 
Hoy recitaste: Jatu, avu, pashu amja Yisrael, ‘Tu 
nación Israel pecó, transgredió y fue inicua.’ 

¡Qué mentiras! ¿Puedes encontrar algún pecado 
entre los judíos?’

Amor al prójimo

* ‘‘aspectos mas importantes del alma, por ej, deseo, voluntad y placer”
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El Rab Shemuel ben Moshé de Medina  
nació en Salónica, Grecia, en 1505.

 Fue el fundador y Rosh Yeshibá de la academia 
talmúdica de esa ciudad. Sus maestros fueron 
el famoso Rab Yosef Taitatsaq, que también 
fue uno de los maestros del Rab Yosef Caro, 
y el Rab Levi Ibn Habib. Estos dos rabinos 
eran muy diferentes en su orientación 
y horizontes intelectuales. Ambos eran 
grandes luminarias, pero mientras que el 
Rab Ibn Habib se inclinaba por la filosofía y 

Rabinos Sefardíes

Rab Shemuel de Medina(1505-1589)
 

fundador de la Yeshiba de Salónica
	

la lógica talmúdica, el Rab Taitatsaq era más 
proclive al misticismo y la Qabbala. El Rab 
Medina absorbió de estos dos modelos, pero 
irónicamente, él no se dedicó ni a la filosofía 
ni al misticismo sino a la Halajá (ley judía).

Sufrió muchas desgracias personales. Perdió 
a su padre a una edad muy temprana. 
Luego, cuando tenía unos cincuenta años de 
edad, sus dos yernos, R. Yosef Tsarfati y R. 
Ytsjaq Hayoun, fallecieron a una edad muy 
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joven, y el Rab Medina quedó a cargo de 
las dos viudas, sus dos únicas hijas, y de sus 
numerosos niños.
Unos años más tarde, su hermano, que 
fue quien lo educó y quien lo ayudaba 
financieramente, también falleció. Y el Rab 
Medina también quedó a cargo de su cuñada 
y sus hijos.
A pesar de todas estas dificultades nunca 
abandonó el estudio de la Torá y continuó 
escribiendo y enseñando. En todo este 
tiempo, no quiso beneficiarse de los fondos 
comunitarios, a pesar de que estaba en una 
gran necesidad de dinero. Por el contrario, 
como un testimonio de su gran humildad, 
pagaba sus impuestos comunales, de los 
cuales estaba exento como Rab, para no 
presumir de su estudio de Torá.

El Rab Medina fundó la Yeshiba de Salónica 
en la que introdujo el sistema de enseñanza 
de los grandes eruditos talmúdicos españoles 
de la época del Rab Isaac Campanton.
Tuvo muchos discípulos, entre ellos Rab 
Abraham di Boton, autor de Lejem Mishné. 
Esta Yeshiba era apoyada por la famosa 
filántropa judía Doña Gracia Mendes Nasí.

El Rab Medina era una autoridad halájica 
aceptada en su comunidad, Salónica, y 
mucho más allá. Numerosas preguntas 
halájicas le fueron dirigidas desde todas las 
ciudades del Imperio Otomano e Italia. El 
Rab Jaim Shabbetai dijo de él: “Era un juez 
experto en jurisprudencia Talmúdica y poseía 
conocimientos enciclopédicos. Uno no debe 
desviarse un ápice de sus decisiones”. Sus 
decisiones Halájicas se estudiaron no sólo 
entre los Jajamim Sefaradim sino también 
entre los Rabanim de Europa del Este, y sus 
decisiones Halajicas son a menudo citadas 
en los tiempos modernos por los jueces en 

el Estado de Israel en apoyo de sus propias 
decisiones.
El Rab Medina fue uno de los principales 
líderes de las congregaciones procedentes 
del “Gerush” (la expulsión de España, 
1492, y Portugal, 1497). El propio Rab 
Medina era de origen portugués y ejerció 
como el Rab de la sinagoga portuguesa en 
Salónica. Sin embargo, cuando hubo un 
debate en torno a qué costumbre seguir en 
las Tefilot (oraciones), y, cada congregación, 
quería imprimir su propio Siddur, el rab 
Medina decidió imprimir la versión de los 
judíos españoles (Sefaradim), y no la de los 
portugueses, en base a los méritos de esa 
versión, que era, en sus propias palabras, 
“impecable y accesible a todos”.
En una de las controversias que tuvieron 
lugar en Salónica y en otras comunidades 
judías, el Rab Medina mantuvo el derecho 
de los miembros mas pudientes de la 
comunidad a regular la dirección de los 
asuntos comunales. Según él, como había 
sido la costumbre en España, el liderazgo 
de la comunidad debía estar en las manos 
de aquellos que asumen la responsabilidad 
económica de la misma, siempre y cuando no 
se desviaran de los principios religiosos.
El Rab Medina murió en Salónica en 1589. 
Su hijo fue el Rab Moshé De Medina, un Rab 
muy importante y un exitoso comerciante 
y filántropo, ayudó a fundar una nueva 
imprenta hebrea donde muchos libros 
importantes de Torá fueron publicados 
por primera vez, gracias a sus generosos 
esfuerzos.
Entre estos libros estaba, por supuesto, el 
libro de su padre Pisqe Rabbí Shemuel De 
Medina. Este libro contiene un total de 956 
preguntas y respuestas sobre todas las áreas 
de la ley judía, con una introducción de su 
propio hijo, Moshé./
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El Kotel, es el remanente de los grandes 
muros que rodeaban el Templo Sagrado. 
Cuando el Templo fue destruido, Di-s juró 
que esta parte permanecería para siempre. 

El gran tzadik, Rabí Jaim ben Atar, conocido 
como Or Hajaim (HaKadosh), tuvo muchos 
estudiantes notables. Uno de ellos era Rabi 
Jaim Iosef David Azulai, conocido por el 
acrónimo de su nombre, el Jida. Cuando éste 
viajó a Israel, su maestro le dio, como es la 
costumbre, una nota para insertar entre las 

piedras del Kotel. El Jida tomó la nota, la 
puso en un lugar seguro y pensó llevarla tan 
pronto como llegara a Tierra Santa. Cuando 
arribó, el Jida decidió no depender de la 
caridad y trabajar con el sudor de su frente. 
Para implementar su plan, compró un burro y 
un carro y se puso a ganar su escaso sustento 
transportando arcilla.
 Vivió así durante los primeros años. Entonces, 
de repente su burro murió, dejándolo sin 
trabajo. El Jida se sintió aplastado por el 
imprevisto, y como la Torá nos enseña, buscó 

El Muro Occidental
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en sus acciones tratando de descubrir la 
razón de su sufrimiento. Entonces se dio 
cuenta: ¡la nota! Lo había olvidado. El Jida 
primero se sumergió en una mikve. Buscó 
el papel que el Or HaJaim había escrito, y 
corrió al Kotel. Una vez allí, lo insertó, sin 
leer, en las profundas hendiduras de las 
antiguas piedras. Se sumergió en la oración, 
pidiendo perdón a su maestro. Sintiéndose 
muy aliviado, volvió a su lugar habitual en 
la sala de estudio. Pero algo era diferente. 
La gente lo miraba distinto y lo trataba con 
gran deferencia y temor, como si fuera un 
personaje notable.
-¿Qué ha ocurrido? -les preguntó. Pero 
la gente no podía explicar qué era lo que 
provocaba su reacción. -Quizá puedas 
decirnos qué es diferente en ti -respondieron. 

El Jida les habló de su desgracia, que 
consideraba un castigo por su olvido de 

la nota durante tanto tiempo. Les explicó 
que hoy había completado su tarea y había 
obedecido al Or HaJaim colocando la nota en 
las piedras del Kotel. Cuando los estudiosos 
y los jefes de la comunidad escucharon la 
historia,tuvieron mucha curiosidad por saber 
lo que estaba escrito en la nota. Invocando 
toda su autoridad, imploraron al Jida que les 
mostrara dónde la había colocado. Los llevó 
al lugar exacto en el Kotel. La sacaron y la 
abrieron.
El mensaje decía: “Mi hermana, mi novia 
[referencias místicas a la Divina Presencia 
que descansa en el Kotel] te suplico que 
ayudes a mi amado estudiante en su 
momento de necesidad”. 

Cuando la historia se extendió en Jerusalem, 
el pueblo comprendió la grandeza del Jida 
y fue nombrado Rab Supremo de la Ciudad 
Santa./
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Un día como hoy,
10 de Junio,
el último día 
de la
Inquisición 
en México  
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¿Sabías cómo fue el final del tribunal de la 
inquisición en México, que permaneció por 
casi 250 años? 

En el año 1571, se había establecido la 
inquisición en México, con el objetivo de 
vigilar la observancia de la fe católica, la 
cual juzgó a más de 1,500 acusados de 
judaizantes. En 1820, al restablecerse en 
España la Constitución de Cádiz, se decretó 
el cierre del Tribunal en todo el imperio.     
                                                                            
Un observador de los hechos, “Manuel Tell”, 
entonces de diez y siete años, y testigo de 
aquella escena, describió como fueron esos 
momentos en la ciudad de México: “Eran las 
diez de la mañana del 10 de junio de 1820, 
una tropa compuesta por setenta hombres 
y dos cañones, al mando del Capitán Pedro 
Llop, atravesaron la Plaza de la Constitución, 
siguiendo por las calles de Santo Domingo, 
y se detuvieron en las puertas del Tribunal 
de la inquisición (hoy Palacio de Medicina, 
en la Plaza de Santo Domingo). El notario 
leyó la orden que mandaba a clausurar la 
Inquisición, y la pego en la puerta del edificio, 
que hasta entonces había ocupado el Tribunal 
de la Inquisición. Entonces, el Capitán Llop 
se acercó a la puerta, y toco tres veces con 
el puño de su espada, pero el silencio era 
completo. De repente, el Capitán, que por 
cierto era portugués, y descendientes de 
Cripto-judíos, lleno de cólera e impaciencia, 
gritó con voz fuerte: 
¡No abren! ¡Balas a ellos! 
Y como si sus palabras fueran mágicas, las 
pesadas puertas del Tribunal de la inquisición 
se abrieron, y dieron entrada a los soldados 
y al notario. Una vez que todos estuvieron 
en el patio, de nuevo gritó el Capitán Llop: 
¡Vengan acá ustedes canallas, que les voy 
hacer cenizas el alma! 
Al instante se juntaron el carcelero, el 
conserje, y hasta el cocinero de la inquisición. 
Señor, estamos a sus órdenes, dijo uno de ellos. 
Vamos hacia la oficina de los Inquisidores, 
dijo el Capitán.

Al oír los gritos y el enojo del Capitán, los 
inquisidores que estaban celebrando en esos 
momentos un tribunal pleno, se escaparon 
por la azotea del edificio, subiendo por una 
escalera caracol, que había en la esquina. 
Solamente el inquisidor Casiano de Chávarri, 
no pudo escapar, porque estaba enfermo de 
reuma. El Capitán, dirigiéndose a él le dijo: 
¿Qué hace usted ahí? ¡Le voy a hacer cenizas 
el alma!, y dirigiéndose al sargento, agregó: 
Si este hombre se mueve, ¡balazo a él!                    

Cuando llego al Patio de los Naranjos, donde 
estaban las cárceles, el capitán ordenó al 
carcelero que procediera a abrir los calabozos. 
Entonces vio salir de aquel calabozo, a un 
hombre de estatura gigantesca. Era el judío 
“Rafael Crisanto Gil Rodríguez”, alias el 
guatemalteco, quien tenía 91 años, y llevaba 
33 años encerrado en ese calabozo.
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Era descendiente de los judíos que habían 
sido expulsados de Portugal. Estaba acusado 
formalmente de ser un hereje, apóstata, 
judaizante circuncidado, y encubridor de 
herejes.

Cuando había salido hacia la hoguera, en 
el auto de fe del 9 de agosto de 1795, tenía 
66 años, y llevaba ocho en la cárcel. Debía 
haber sido quemado esa mañana, pero pidió 
misericordia, y se le conmutó esa sentencia 
por dos años de cárcel, y a ser enviado a 
España. Se desconoce qué fue lo que paso 
después, y porque todavía en 1820, aún 
seguía preso en las cárceles de la inquisición 
de México. En seguida se abrió otro 
calabozo, y salió el presidiario Soria, hecho 
un esqueleto, con una larga barba que le 
cubría el pecho. Su delito, era haber hablado 
en favor de la Independencia.

Posteriormente, escuchamos lastimosas 
quejas en otro calabozo, y al abrirlo, un 
cuadro horrible se presentó a nuestra 
vista. Estaba allí un anciano esquelético, 
totalmente desnudo. Tenía los pies y las 
manos esposados entre argollas fijas en una 
cruz de madera.

El Capitán, le quitó las ropas al conserje, para 
cubrir a aquel mártir. Los presos en total 
fueron treinta y nueve, y preguntaban con 
miedo, creyendo que venían por ellos para 
quemarlos en la hoguera, ¿qué es lo que va a 
suceder con nosotros?
El Capitán les contesto: “Nada…están en 
libertad”. Se ha jurado la Constitución y en 
virtud de esto, se acabó este maldito Tribunal.                                                 
 
Los presos fueron conducidos ante el Virrey 
Don Juan Ruiz de Apodaca, quien les otorgo 
dinero, ya que después de estar tanto tiempo 
presos en los calabozos de la Inquisición, 
se habían quedado solos en el mundo. Sin 
embargo, al salir del palacio del Virrey, se 
quedaron parados en las cuatro esquinas, ya 
que no tenían a dónde ir.

La noticia de la clausura del Tribunal se había 
comunicado por todo México.                                                   

De esa manera, luego de haber permanecido 
durante 250 años, se acabó la inquisición en 
México./

«...luego de haber permanecido 

durante 250 años,

se acabó la inquisición en 

México.»
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El emperador Antonino fue un Shabat a comer invitado a 
casa de Rebí Yehudá, aprovechando que estaba viajando 

por la región del lago Kineret.

La comida fue tan de su agrado, y con el acompañamiento de 
tefilot, que el emperador se personificaba en sus frases musicales 
del Adon Olam; indicó al prestigioso Rab que deseaba volver a 
comer la misma comida al día siguiente.

Al otro día, Yom Rishón o Domingo regresó el emperador al 
domicilio del Rab, y le sirvieron manjares y comida igual a las 
del almuerzo del día anterior, pero, el monarca puso cara de 
insatisfacción.

¡Rebi Yehudá!, le increpó el Emperador, ¡Esta comida no está 
igual de rica que la de ayer! ¡Algo le falta! ¡Habérmelo pedido, 
que las despensas reales tienen todo tipo de condimentos, 
alimentos y especias almacenadas! Y mis esclavos hubieran 
traído todo lo necesario para que goce como ayer, Shabat.

Tienes razón mi señor, respondió el Rab con humildad.

La comida que hoy te servimos tiene exactamente los mismos 
ingredientes que la de ayer. Sólo le falta el condimento principal 
que es el Shabat, con toda su santidad, berajot y sus zemirot. 
pero como es un día común de semana, no cantamos durante 
la comida./

Shabat es el mejor condimento

Rab Yerahmiel Barylka.Guemaj Moshe
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El único
¡Pst!
¡Hey! Sí. Tú.
A ti te hablo.
No mires para todos lados. Sólo escucha.
No te parece, estás escuchando una voz.
Es la mía. Soy Yo.
¿Cómo que “cuál yo”? 
Yo. El Único Yo.

¡No, no! No te distraigas; no es tu imaginación. 
En serio que te estoy hablando a ti. ¡Ponme 
atención!

Sí, sí. Soy Yo y me estoy dirigiendo a ti.
¿Por qué? Porque tú eres para Mí muy 
importante.
No. No señales a nadie. Tú eres para Mí el 
más importante de todos los que están aquí. 
En este Bet Hakenéset, lleno de hombres y 
mujeres, para Mí es como si estuviese casi 
vacío, y sólo estamos nosotros dos.

El error que cometes es que crees que tú no 
eres digno de que Yo te hable solamente a ti. 
Para Mí no hay imposibles.
En el mundo no hay otra persona más que tú, 
y todo el mundo y el universo lo he creado sólo 
para ti. Todo el planeta tierra y todo lo que lo 
contiene, es para ti. Alza tu vista al cielo; todo 
lo que ves, es para ti solamente. Si te paras 
y pronuncias “Ma rabú maaseja, Hashem” 
(¡Cuán grandes son tus obras, Hashem!), 
valió la pena que lo haya establecido a lo 
largo de los miles de años de existencia, nada 
más para ese instante.

No bajes la cabeza, siéntete orgulloso, 

porque Yo estoy orgulloso de ti. No pienses 
en tus faltas, Yo leo tu corazón y sé que estás 
verdaderamente arrepentido, y que tomaste 
la decisión de no repetirlas.

Y Yo te voy a ayudar a que no incurras 
nuevamente en ellas, porque cuando vienes 
a purificarte, recibes mi asistencia. Y si tú te 
acuerdas de tus faltas, Yo me las olvido. Ésa 
es la verdadera Teshubá.

Eso es lo que quiero de ti, hijo Mío: tu 
Teshubá. Yo quiero acercarme a ti, pero para 
eso tú debes tener la voluntad de acercarte a 
Mí. ¿Cómo? Ya sabía que me ibas a preguntar 
eso.

Puedes aprender a conducirte en el Camino 
Correcto observando a los Tzadikim y a las 
Tzadikot.

No tienes que imitarlos, sino aprender de 
sus acciones y adaptarlas a tu personalidad, 
porque cada individuo es eso: individual. 
Y estos Tzadikim y Tzadikot, ¿de dónde 
aprendieron? De la Torá. Yo he creado el 
universo, y la Torá es su explicación. Allí 
encontrarás todas las respuestas a preguntas 
que ni se te hubiera ocurrido formular. 
Si quieres saber qué digo; qué pienso; 
qué quiero… ahí tienes la Torá. Estúdiala 
y desmenúzala. Analízala y disfrútala. 
Investígala y desarróllala.
Pero principalmente: cúmplela al pie de la 
letra. No le agregues nada, porque en ella 
está todo. Y Jas Veshalom no le quites ni 
le modifiques nada, porque Yo la he dado 



Rosh Hashaná  5786 / 27

para todas las generaciones. No hay nada 
más original; está antes de la creación del 
universo. No hay nada más actual y vigente, 
y cuanto más la conoces te das cuenta de 
ello. Y mientras estudias la Torá, trata de 
difundirla. 

Por cada Yehudí que atraes al Camino de la 
Torá, te haces meritorio de Mi Bendición.

Ahora piensa un poco: ¿A ti no te place 
escuchar la voz de tu hijo? A Mí también. 
Cuando pronuncias la Tefilá; cuando dices 
una Berajá, me deleito al escucharte. Y si 
no dices ni Tefilá ni Berajá seguramente te 
voy a dar lo que necesites, sólo que Mi deseo 
es que lo que te doy, tú te lo ganes; que te 
lo merezcas. Y con unas pocas palabras 
que sacas de tu boca, todo lo que tienes, es 
tuyo, porque con esas palabras lo adquiriste. 
Aquello que tú consideras tan valioso, Yo te lo 
puedo regalar, o dártelo como limosna, pero 
prefiero “vendértelo” a un precio muy bajo.

Y de las Mitzvot que vas a cumplir, me 
alegra y satisface que hagas las que guardan 
relación entre nosotros dos. Pero, las que 
más me interesan son las te relacionan con tu 
prójimo. Y para saber cómo son las Mitzvot 
que debes cumplir entre tú y tus semejantes, 
observa cuál es Mi conducta contigo:

Yo tengo mucha paciencia con tus errores; tú 
no juzgues apresuradamente, y mucho menos 
reacciones con castigos o con venganzas 
hacia los demás. Yo tengo confianza en ti, 
pues te doy muchas cosas buenas antes 

de que hagas merecimientos por ellas; tú 
también confía en los demás y otórgales el 
beneficio de la duda. Yo te perdono, aunque 
me fallaste; tú también, no seas rencoroso y 
deja pasar las faltas de los demás. Yo te doy 
más de lo que tú me pides, y a veces sin que 
me lo pidas; tú también, sé generoso con los 
demás sin esperar recibir nada a cambio.

Tú, hombre: quiero verte en Mi Casa todos los 
días, y quiero que me lleves a tu casa todos 
los días.

Tú, mujer: cuando cuidas las auténticas 
normas de la Pureza Familiar, como lo 
establece el Shulján Aruj, estás siempre pura, 
aunque tu cuerpo aparentemente no lo esté.

Ustedes dos: Yo les di el más hermoso regalo 
de la vida; los hijos. Cuídenlos, educándolos 
en el Camino de la Torá, porque con ella 
tendrán la garantía absoluta mediante la 
cual podrán adquirir la eternidad. Los padres 
que conducen a sus hijos en el verdadero 
Camino de la Torá, no morirán nunca…

Les tengo reservado un Mundo Eterno, y 
pueden darle una probada en este mundo. Es 
Mi Día; es el Shabat.

Yo soy Único. ¿Sabes por qué me dirijo a ti? 
Porque, así como Yo soy Único para ti, tú eres 
único para Mí./

Rab David Zaed
Bet Hakenéset Shaaré Tzión

Comunidad Maguén David – México
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Esta es una increíble historia sucedida en la 
octava noche de Januca, en vísperas de la 

Shoa, donde una familia judía escapaba del 
inminente holocausto.

Ellos viajaban en un tren de Berlín hacia 
Ámsterdam. Había sido un largo y aterrador 
camino que, había iniciado con el Kristallnacht 
"La noche de los cristales rotos".
La familia Gueier habían logrado obtener una 
visa americana, por lo que, ahora se encontraban 
huyendo de Alemania. Yehuda, su esposa 
Regina, y sus dos hijos, viajaban juntos en el 
tren, tratando de pasar desapercibidos como los 
demás pasajeros.
A diferencia de la mayoría de los otros viajantes, la 
familia Gueier estaba conscientes de los peligros 
que le esperaba a medida que el tren se acercara 
a la frontera holandesa. Allí, la policía aduanera 

y los oficiales de la Gestapo estarían presentes 
para el control y verificación minuciosa de los 
pasaportes de cada uno de los pasajeros. Sin 
embargo, para Yehuda había otra preocupación 
adicional en su corazón. Como judío ortodoxo y 
Jazan del Bet Hakneset, nunca había dejado de 
cumplir con la Mitzvá de encender las Nerot de 
Janucá, pero en esta ocasión se vio obligado a 
quedarse sentado en su asiento y conformarse 
observando solamente el brillo de un foco que 
apenas iluminaba.
Rodeado de extraños, tenía miedo de encender 
un cerillo o decir alguna bendición, por temor a 
llamar la atención de los soldados alemanes.
Entonces, Regina se dio cuenta de la lucha 
interna que había en su marido, por lo que, ella 
trató de tranquilizarlo, diciéndole que Dios lo 
ve y lo sabe todo, y seguramente entendería 
su situación, y sin duda, le concedería muchas 

más fiestas de Janucá para poder 
celebrarlas junto a su familia. Pero 
Yehuda no se tranquilizaba, ya 
que, en esos momentos, la luz de 
Januca parecía más importante 
que nunca, sobre todo en esa 
octava noche de Janucá, llamada 
“ZOT JANUCA”, y que representa 
la culminación de la fiesta, cuando 
todas las velas se encienden 
simultáneamente para difundir 
el milagro de la supervivencia del 
pueblo judío.

“Recuerda este momento 
como en los días de los 
Macabim, que aquí 
aconteció un gran milagro”

8 noche de Janucá
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Pero ¿cómo podría ahora encenderla bajo estas 
peligrosas circunstancias?

Mientras tanto, el tren seguía avanzando. 
De repente él tren se detuvo en la estación 
fronteriza entre Alemania y Holanda, para que 
los soldados nazis pudieran subir al tren a revisar 
los documentos de cada pasajero. Una respuesta 
equivocada, podría significar la diferencia entre 
la vida y una muerte. 
Entonces el milagro de la octava noche de 
Janucá sucedió en ese momento. La estación y 
el tren quedaron en la total oscuridad, todas las 
luces repentinamente se apagaron en el mismo 
instante, dejando a los pasajeros y a los oficiales 
nazis en una completa oscuridad.

Sin pensarlo mucho Yehuda aprovechó el 
momento para sacar de su abrigo un pequeño 
paquete, y antes de que se dieran cuenta de 
lo que estaba sucediendo, prendió un cerillo, 
encendió una vela y rápidamente prendió las 
otras ocho velas. Luego las ubico en una fila 
sobre la ventana del vagón, e inmediatamente 
recitó las Berajot de Janucá.

Mientras su familia observaba con asombro, 
Yehudah encendió cada una de las velas y 
colocó la novena “El Shamash” a un lado. Pero 
cuando los soldados nazis y la policía fronteriza 
se percataron de las luces, inmediatamente se 
dirigieron hacia ese lugar.

Entretanto Yehudá conti-
nuaba concentrado con sus 
pensamientos en las luces 
de Janucá, su corazón latía 
rápidamente, así como los 
pasos acelerados de los nazis 
quienes venían directamente 
hacia él.
Cuando los oficiales entraron 
en su vagón, entonces 
Yehudah se preparó para lo 
peor, pero milagrosamente los 
nazis lo tomaron como una 
oportunidad, ya que ahora 
podían ver con claridad para 
revisar los pasaportes de los 
pasajeros.

Tan pronto como se completó el proceso de 
revisión y ya estaban a punto de marcharse, el 
jefe de la policía fronteriza alemana se dirigió a 
Yehudá y le agradeció personalmente por haber 
tenido la previsión de llevar "velas de viaje". 
Mientras tanto, la familia Gueier permaneció 
sentada en un silencio atónito durante casi una 
hora, sin apartar los ojos de la ventana.

Entonces milagrosamente, justo cuando las 
velas comenzaban a apagarse, todas las luces 
de la estación repentinamente volvieron a 
encenderse. Yehudá, aún asombrado por lo que 
acababa de presenciar, abrazo a sus hijos y con 
lágrimas en los ojos les dijo:
“recuerden este momento como en los días de los 
Macabim, que aquí ocurrió un gran milagro."

Cada año, Janucá llega justo cuando parece que 
más lo necesitamos. Cuando los días son más 
cortos y las noches más largas (en el hemisferio 
Norte) entonces la Janukia proyecta su 
resplandor sobre un pueblo que siempre busca 
la luz.

Y como luego les dijo Yehuda Gueier a su familia:
 
“Si alguna vez hubo necesidad de luz para 
guiar nuestro camino, fue en esa fría noche 
de Diciembre en Alemania, cuando el octavo 
y último día de Janucá estaba a punto de 
comenzar”.
 

Eli Suli
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Este es un relato que su comienzo es 
esperanza, durante su desarrollo se vive 

el abatimiento y al final es manifestada la 
alegría de los preceptos. Es tal vez una suerte 
del vivir del pueblo Judío. Es la historia de 
un exclusivo Sefer Torá que perteneciera a 
la comunidad judía de Polonia y que fuera 
arrasada por los nazis. 

Todo comienza en un esplendoroso Bet 
Haqueneset construido hace más de 
trescientos años en la pequeña ciudad de 
Linsk en Polonia y que aún hoy está íntegro. 

La familia de Rabanim Garnik fue de sus 
dirigentes. A los alrededores del año 1.929 
asumió la dirección de la comunidad el 
Rabí  Abraham Garnik quien avizorando 
los nubarrones que se cernían sobre Europa 
decidió junto con sus hermanos escribir un 
Sefer Torá.
Con gran alegría este precioso Sefer Torá fue 
introducido en su santuario. Su hermano el 
Rab Ytzjak Garnik en tanto era el Rab de la 
ciudad cercana de Sanuk. Se vivieron años de 
hermosa tranquilidad hasta que un día todo 
fue arrancado.

El polaco que cuidó el Sefer Torá
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Continúa el relato de esta historia su hijo, 
Shemuel, de Raanana. (Israel) 
“Yo tenía seis años cuando comenzó la 
segunda guerra mundial. Mi padre, mis dos 
hermanos y yo fuimos rodando hasta llegar a 
Siberia. Solamente gracias a la misericordia 
Divina pudimos sobrevivir al hambre y al 
terrible frío. Terminada la guerra cuando 
volvimos no enteramos que mi madre y 
mis dos hermanas fueron muertas en el 
campamento de Belz. Contraído nuestro 
corazón nos enteramos también que nuestro 
tío el Rab Abraham Garnik, su esposa y sus 
nueve hijos fueron asesinados en ese mismo 
campamento de exterminio. Quebrados y 
abatidos fuimos deambulando por distintos 
campamentos de Alemania.
Un día se presentó ante los portones del 
campamento un polaco y en sus brazos traía 
un Sefer Torá. Cuando mi padre lo vio; no 
podía creerlo, se quedó helado y de inmediato 
los dos se estrecharon en un fortísimo abrazo.
Este hombre habitante de Linsk se llamaba 
Valdak Gurinchki y quien mi padre conocía 
muy bien. De el escuchamos la siguiente 
historia.  

Antes de que fueran “reunidos” los judíos 
del lugar y durante el cual nuestros seres 
queridos fueron enviados a Belz, nuestro tío 
el Rab Abraham corrió al Bet Haqueneset 
para sacar el Sefer Torá, entregárselo y 
decirle:
¡Cuídalo como a las pupilas de tus ojos! 

Nuestro tío no regresó, y Valdak cuidó en 
su casa durante los años de la guerra, a este 
Sefer Torá  a riesgo de su propia vida, e hizo 
un esfuerzo más para devolver tan preciado 
depósito a los familiares del Rab. 

El Sefer Torá fue traído con la familia al hacer 
aliyah a Israel.

Una vez restaurado fue introducido por 
segunda vez en su historia, con todos los 
honores y la emoción que puede imaginarse, 
en el Bet Haqueneset “Ajdut” del barrio de 
Bujman en Modiin.”/

Obtenido de “Compartiendo y disfrutando”
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Perashá Ki Tetzé
 

Resúmen de las 74 mitzvot desarrolladas en la Perashá Ki Tetzé.

La Perashá  contiene el mayor número de preceptos de toda la Torá: 
Un total de 74 Mitzvot. Algunos de estos mandamientos son los que siguen.
 
Se discuten primero las leyes y circunstancias relacionadas con la guerra.
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Moshé advierte a los soldados acerca de 
evitar el abuso de una mujer que es tomada 

como prisionera de guerra (cabe mencionar que 
no existe ningún precedente de este tipo de 
leyes tan humanas hacia el enemigo como las 
que indica la Torá). Si un soldado deseaba a una 
mujer cautiva, no podía abusar de ella; tenía que 
casarse formalmente con ella (previa conversión) 
y no podía maltratarla ni discriminarla en el 
futuro. Ella debería ser considerada parte de 
su familia. Tampoco podrá negar los derechos 
a los hijos de esta cautiva. Por ejemplo, si su 
primer hijo proviene de ella, no podrá negarles la 
primogenitura. Todas estas regulaciones estaban 
destinadas a disuadir al soldado de cohabitar 
con la mujer cautiva.
 
Posteriormente, la Torá explica el caso de un hijo 
que es rebelde y extremadamente violento hacia 
sus padres, y la eventual posibilidad de que sea 
ejecutado por sus crímenes contra la sociedad.
 
Se explican las leyes de ciertas ejecuciones y 
el respeto que se debe guardar por un cuerpo 
humano sin vida, incluso el de un criminal; no 
se podrá exponer, sino que deberá ser enterrado 
inmediatamente. Lo habitual entre otros pueblos 
y civilizaciones contemporáneas era exponer los 
cuerpos de los delincuentes en público, incluso 
durante varios días, para que el resto de la 
población escarmentase.
 
Se describen las leyes de la devolución de 
artículos perdidos y la asistencia que se debe 
proveer cuando un animal colapsa bajo su carga. 
También se prohíbe el travestismo.
 
Se explica qué hacer cuando uno encuentra un 
nido de pájaros con huevos o crías.
Se detallan las leyes relativas a las cercas y 
barandas de seguridad que se deben construir 
en lugares de riesgo, como una azotea.
 
Se describe la ley del tzitzit, los flecos en las 

esquinas de las prendas de vestir.
Se explica el tema de acusaciones de adulterio y 
de la violación de una mujer comprometida. Se 
detallan algunos casos de incesto y la penalidad 
por los mismos. También se habla del Mamzer 
o hijo ilegítimo: esto ocurre específicamente 
cuando una mujer casada (o separada de su 
marido, pero sin que se haya realizado el Guet, 
documento religioso oficial de divorcio) tiene un 
hijo con otro hombre.
Se describen algunas leyes relativas al 
matrimonio con personas de otros pueblos y se 
especifica en qué casos las conversiones están 
permitidas y en qué casos no.
Se detallan algunas leyes del divorcio y las 
exenciones militares de un hombre recién casado.
 
Se mencionan algunos detalles de los préstamos 
y las garantías colaterales. La Torá enseña al 
acreedor a ser sensible y compasivo con el 
deudor.
La Torá también se refiere a las leyes relativas a 
los trabajadores asalariados y a sus obligaciones 
y derechos. Por ejemplo, se establece el derecho 
del trabajador a recibir su salario a tiempo.
 
La Torá indica que se debe brindar un 
tratamiento preferencial a las viudas y a los 
huérfanos. En otras civilizaciones, estos tratos 
preferenciales estaban reservados para los 
nobles y la aristocracia. Sin embargo, el Dios de 
Israel siempre se preocupa por los más débiles.
Se describe la obligación de ser honesto en los 
negocios y cuidar de que los pesos y las medidas 
con los que se pesan las mercaderías sean 
honestos.
 
Finalmente, la Torá nos instruye recordar a 
Amaleq, el arquetipo del antisemita, y nos 
exhorta a que nunca olvidemos su intención 
de eliminarnos, como lo hizo cuando salimos 
de Egipto. Ignorar la vocación antisemita de 
Amaleq, su odio irracional, puede ser letal para 
el individuo y el pueblo judío./
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En 1977 , en la Knéset, se intentó aprobar 
un proyecto de ley para legalizar el aborto 

en Israel. Encabezando la campaña estaba 
el ministro de Justicia Shmuel Tamir, bajo el 
mandato del primer ministro Menajem Begin.

Cuando los rabinos y la mayoría de los judíos 
observantes de la Torá en todo el mundo 
escucharon que, en Israel estaban intentando 
legalizar el asesinato de fetos en el útero, hubo 
una gran consternación y preocupación.

Las principales autoridades y líderes rabínicos 
en Israel decidieron enviar a una delegación de 
importantes rabinos para reunirse con Shmuel 
Tamir y tratar de disuadirlo de seguir adelante 
con esta terrible idea.

Incluidos en esa delegación estaba el Rab Mijael 
Stern, una autoridad rabínica muy respetada en 
Jerusalén, así como el Rab Rafael Levin, hijo del 
Rabi Arie Levin, uno de los rabinos más queridos 
del siglo pasado en Israel.

El motivo en particular detrás de la selección del 
Rabi Rafael Levin, se debía a que muchos de los 
miembros de los movimientos Irgun y Leji, tenían 
un gran respeto por su padre, Rabi Arie Levin; 
por lo que la esperanza era que el ministro Tamir, 
quien había sido un destacado luchador por la 
Independencia israelí, quizás escucharía al hijo 
del respetado Rabi Arie Levin.
Días previos a la reunión, el Rabi Rafael llamó 
a cada uno de los rabinos de la delegación para 
pedirles que rezaran con mucha fuerza al cielo y 
les dijo:
“Deben suplicar y orar ante Di-s para que 
tengamos éxito en esta importante misión 
de persuadir al ministro ante esta terrible y 
destructiva idea”.
Dos días después, la delegación se encontraba 
sentada en el despacho del ministro Shmuel 
Tamir.
Al iniciar la conversación, el Rabi Rafael se 
presentó ante el ministro y le dijo: “Soy el hijo del 
Rab Arie Levin”.
 

Ese bebé eres tú
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En ese momento, los ojos de Shmuel Tamir se 
iluminaron de alegría y frente a toda la delegación 
exclamó: “Ah, tú eres el hijo de nuestro querido 
Rab….” 
Luego, volviendo su mirada hacia los rabinos, 
dijo: “¿Qué tienen para decir?, los escucho, por 
favor, adelante”.
Una corta historia
En este momento, Rabi Rafael le dijo al ministro: 
“Señor ministro, permítame compartir con usted 
una corta historia”.

“Cuando yo era un joven, cierto día una pareja 
secular tocó la puerta de nuestra casa: querían 
hablar con mi padre, Rabi Arie Levin. Mi padre los 
invitó a pasar y a sentarse, tras lo cual comenzó 
una gran discusión entre el marido y la mujer”.

“Resulta que la esposa estaba esperando un 
hijo, pero su marido, que estaba estudiando 
en la universidad de medicina, no quería traer 

a ese bebé al mundo. Él sentía que ese bebé le 
impediría continuar con sus estudios; mientras 
que su esposa, con mucha firmeza alegaba que 
ella sí deseaba tener a ese bebé”.

“Como no había manera de ponerse de acuerdo 
entre ellos, decidieron acudir para consultar a 
mi padre”. Todos respetaban y tenían en mucha 
estima al Rab Arie Levin, incluso hasta los más 
seculares. “Luego de que mi padre escuchara a 
ambos, se sentó con ellos durante más de una 
hora tratando de convencer al esposo de que 
deberían traer a ese bebé al mundo. Mi padre 
les dijo que, el niño solo les traería “Najat”, 
satisfacción y placer, y provocaría un gran 
impacto positivo en la familia”.

“El marido finalmente se convenció y accedió 
dejar vivir al feto y le dijo a mi padre que traerían 
al niño al mundo y lo criarían con amor”.

Rab Arie Levin
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Al concluir esta historia, Shmuel Tamir 
sarcásticamente preguntó: “¿Finalmente 
escucharon a tu padre y tuvieron al bebé?”.

De pronto, el Rab Rafael Levin se inclinó sobre el 
escritorio del ministro, lo observó fijamente a los 
ojos y le dijo en voz baja:
“Poco tiempo después de este suceso, la pareja 
tuvo al bebé y lo llamaron Shmuel, y el niño 
creció para ser una importante persona cuyo 
nombre es Shmuel Tamir….”

“!Ese bebé eres tú!”

Tras las palabras del Rab, el ministro Tamir quedó 
completamente impactado y dijo: “Imposible. 
Nunca había escuchado esa historia”.

Entonces Rabi Rafael le respondió: “¡Llama a tu 
madre, llámale ahora mismo y pregúntale!”

En ese preciso instante, el ministro tomó el 
teléfono y llamó a su madre. Al principio hubo 
silencio, pero después de unos momentos, la 
madre, con la voz entrecortada, le dijo: “Hijo…
tienes que entender que los tiempos en esos 
momentos eran diferentes… “.

Y le contó toda la verdad.

El ministro colgó el teléfono….Miró a los rabinos….
Observó a toda la delegación allí parada, y dijo 
con firmeza:

“No tienen nada de qué preocuparse, ¡este 
proyecto de ley nunca llegará a la Knéset 
mientras yo sea el ministro de justicia!”.
Al salir de la Knéset, el Rab Mijael Stern le 
preguntó al Rabi Rafael Levin, “No entiendo, ¿tú 
ya conocías esta historia?”
El Rabi Rafael sonrió y le respondió: “Sí, así es.”

“Entonces, ¿por qué nos llamaste a cada uno 
de nosotros para insistir en que recemos con 
tanta devoción? Era obvio que, con esa historia, 
nuestro alegato ya estaba ganado”.

La contundente respuesta del Rabi Rafael Levin 
sorprendió a toda la delegación y dejó una gran 
enseñanza.

“La razón por lo que todo esto tuvo un impacto 
positivo y tuvimos éxito en nuestra misión, solo 
fue por nuestra Tefilá, por nuestros ruegos a Di-
s- y por nada más”./ 

Eli Suli

“...solo fue por nuestra Tefilá, 
por nuestros ruegos a Di-s- y 
por nada más”.
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La siguiente emocionante historia sucedió hace 
no mucho tiempo en Bené Berak.

 
Un hombre se comunicó con el Gaón Rab Eliahu 
Man, quien es del entorno más íntimo del Gaón y 
Tzadik Rab Jaim Kanievsky Z”L, para pedirle que 
le consiguiera una urgente entrevista con el sabio, 
ya que debía preguntarle cómo actuar ante una 
situación muy particular y solamente el tzadik 
sería capaz de responder aquella trascendental 
pregunta. 

Su hija estaba comprometida con un excelente 
joven de la yeshivá; restaban sólo tres semanas 
para el casamiento; las invitaciones ya habían sido 
repartidas, pero, D”S libre, al novio le detectaron 
una terrible enfermedad que requeriría un largo y 
tortuoso tratamiento de quimioterapia. 

Los padres del novio, muy angustiados, pero 
con gran dignidad, propusieron liberarlos del 
compromiso. Ellos habían ido a consultar al 
Admur de Gur, comunidad a la cual pertenecían, 
sobre qué debían hacer, pero el Admur les dijo 
que la pregunta lo superaba. Otro Gran Rab de 
Yerushalaim también dijo que la pregunta era 
demasiado compleja y que el único que tenía la 
autoridad para responderla era el Tzadik Rab Jaim 
Kanievski. 

Rab Man comprendió que se trataba de algo 
realmente complejo y organizó una reunión con el 
Tzadik para ese mismo día. Estaban presentes las 
dos familias y también los novios. Rab Eliahu Man 
fue el encargado de exponer al Tzadik la consulta.
 Le dijo: 
—Por un lado, el novio argumenta que, debido a 
su salud y al complejo tratamiento que deberá 
afrontar, se verá imposibilitado de atender y tratar 
a su futura esposa debidamente durante el primer 
año de matrimonio, como lo indica la Torá, y por 
eso propone liberar a su novia del compromiso. 
“Ella no merece sufrir con mi enfermedad”, dice él.
Pero la novia dice que de ninguna manera dejará 
que un excelente bajur yeshivá, quien dedicó su 

vida al estudio de Torá, a quien Hashem puso en su 
vida para casarse quede solo, triste y desamparado 
a la hora de afrontar los terribles momentos del 
tratamiento.
Ella pretende continuar el noviazgo y casarse como 
se había decidido antes del diagnóstico médico. 

Rab Jaim oyó atentamente y dictaminó: 
—Deben casarse en la fecha establecida. Los 
bendigo por un hogar duradero y fiel en Israel. 

Todos los presentes, con lágrimas y llantos de 
alegría, salieron del lugar felices y contentos de 
escuchar el dictamen y la bendición del tzadik. 

El día de la boda,Rab Man ofreció a Rab Jaim ir al 
casamiento:
 
—Seguro que las familias están muy sensibles y su 
presencia los reconfortará. 
El Rab asistió con gusto y su presencia fue 
realmente muy importante. Bailó con el novio 
y, luego de bendecirlo, se retiró del salón. Todos 
los presentes acompañaron al tzadik hasta el 
coche, incluso los novios que, emocionados, le 
agradecieron su presencia. 

Después de todo lo vivido, Rab Man le consultó: 
—¿En que se basó para dictaminar que debían 
casarse? 
El tzadik le respondió: 
—Hay un Midrash donde dice que, ante una 
discrepancia, si ambas partes ceden y perdonan, 
entonces todos salen victoriosos. 

Por eso, luego de ver que ambos novios perdonaban 
su honor, preocupados por el otro, estoy seguro 
de que los dos saldrán ganando y felices con el 
matrimonio./

Rab David Pinto, Pajad David, núm. 263.  
Leiluy nishmat Rab Jaim Kanievsky zz´l 

(textos gentileza Salo Michán, México)   
Extraído de Publicación Semanal del Centro Comunitario 

Israelita de Lanús Ahabat Ajim

Quienes se perdonan deben 
siempre salir vencedores
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Durante el reinado del rey Alfonso XI, rey de 
Castilla, (1311-1350) los judíos disfrutaban 

de los mismos derechos que los cristianos y 
eran muy respetados. Incluso algunos de los 
ministros y asesores de confianza del rey eran 
judíos. También lo era su almojarife (recaudador 
de impuestos), Don Yosef ben Efraim HaLevi, 
quien era el segundo después del rey y también 
conocido como Don Juçaf de Écija, a quien 
llamaban “el grande entre los judíos”.

Con el tiempo, los celos y el odio fueron 
aumentando entre los ministros gentiles del 
rey. Uno de esos ministros, era el noble Gonzalo 
Martínez, quien odiaba con toda su alma a 
los judíos, por lo que lo apodaban “el segundo 
Amán”. Martínez frecuentemente acusaba a los 
judíos ante el rey con todo tipo de calumnias, 
pero el monarca quien estimaba al pueblo judío, 
hacia caso omiso a sus quejas.
En una ocasión, Martínez organizó un complot 
contra los ministros judíos, logrando convencer 
al rey Alfonso de que los judíos estaban 
vaciando las arcas del reinado. Entonces, el 
monarca ordenó encarcelar y castigar a su 
principal ministro Don Juçaf de Écija, así como 
al encargado de las aduanas Don Shemuel ibn 

Wakar, quien también fungía como médico del 
rey, por lo que ambos fueron destituidos de la 
corte.
Al poco tiempo Don Juçaf murió en la cárcel, y 
Don Shemuel ibn Wakar primero fue torturado, 
y finalmente también murió, pero no dejaron 
enterrar su cuerpo sino hasta luego de un año.
Mientras, el noble Gonzalo Martínez, que 
ahora gozaba de toda la confianza del rey, fue 
ascendido a Maestre de Alcántara, y hasta el 
rey se quitó su anillo para entregárselo al noble 
Gonzalo, de manera que este pudiera tomar las 
decisiones que considere necesarias.
Entonces Martínez agregó aún más maldad 
sobre el pueblo judío y le propuso al rey confiscar 
todas las propiedades de los judíos para financiar 
la guerra contra los musulmanes. Además, le 
sugirió expulsar a todos los judíos de su reino.

Cuando la noticia llego a oídos del Rab 
Moshe Avzardiel, quien era amigo del rey, 
inmediatamente mandó a reunir en las sinagogas 
a todos los judíos de Castilla para rezar por la 
anulación de ese infame decreto. Entonces el 
clamor fue escuchado del cielo y la salvación 
llego, aunque de una manera inesperada.

El gran milagro del El gran milagro del “Purim shení”“Purim shení”
 de Castilla ,  de Castilla , EspañaEspaña,,
un 21 de Adar Iun 21 de Adar I
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Por intermedio de una mujer, al igual que en 
Purim, que la salvación había llegado por medio 
de Esther. Cuando Leonor de Guzmán, quien era 
la concubina del rey Alfonso, se enteró de todo 
lo que había sucedido, le hizo ver al rey que todo 
esto era un complot organizado por el noble 
Gonzalo Martínez, con la intensión de destruir 
su gobierno. 
También, Leonor de Guzmán se presentó con 
Martínez y le recriminó lo siguiente:
“los judíos son el tesoro del rey y tú le dices que 
haga lo que nunca hicieron sus antepasados? ¡Tú 
no odias a los judíos, tu realmente odias al rey!”
A pesar de todo esto, Gonzalo, lleno de 
arrogancia, pensó que el rey lo escuchará a él en 
su plan contra los judíos.

Pero el rey Alfonso quien había comprendido que 
todo era una traición de su ministro Martínez, 
mandó a capturarlo.
No obstante, temiendo por su vida, Gonzalo 
huyó con sus hombres a refugiarse en el castillo 
de Valencia de Alcántara, en la frontera con 
Portugal. Pero cuando los soldados del rey 
llegaron por él, Martínez se resistió y hasta 
sus hombres dispararon flechas desde la torre, 
hiriendo incluso al jinete del rey quien cayó a sus 
pies y murió.

Sin embargo, luego de algunas horas de rodearlo, 
Martínez se entregó al rey y le rogó por su vida, 
pero el rey Alfonso no lo escucho, y se lo entrego 
a Alonso Fernández de Coronel para que hiciese 
justicia. Y como el tal Alonso era un enemigo 
declarado de Gonzalo Martínez, lo degolló por 
traidor, y le confisco todos sus bienes.
Su ejecución se llevó a cabo un 21 de Adar 
Rishon “1”, y ese día se convirtió en “Purim 
Sheni” (segundo Purim) de Castilla.

Luego, al igual que el rey Ajashverosh (Asuero) 
que le había quitado el anillo a Amán para 
entregárselo a Mordejay,  Alfonso XI le quitó el 
anillo que le había dado a Gonzalo Martínez, y 
se lo entrego al Rab Moshé Abzardiel.

El rey entonces le envió una carta al Papa 
Clemente VI en 1342, dos años después de estos 
hechos, en la que confiesa haberse arrepentido 
del asesinato de sus leales ministros judíos, 
Yosef ben Efraim HaLevi “Don Juçaf” y de Don 
Shemuel ibn Wakar. 

Incluso en la misma carta solicita la dispensa 
del Papa para la construcción y uso de una 
sinagoga, como recompensa por los servicios que 
le prestaron los judíos, y en particular Don Juçaf.
También ordenó restituir todo el dinero 
confiscado a sus ministros judíos.

 La historia se repitió, así como en Purim, solo 
que en esta ocasión no sucedió en Shushán, sino 
en España, y con otros personajes.

Los judíos percibieron este suceso como una 
intervención divina de un Di-s misericordioso, 
por lo que los Rabinos de Castilla redactaron 
toda esta historia en un pergamino con forma de 
Meguilá, donde relatan todo lo sucedido y para 
que sea leída cada año, el día 21 de Adar Rishon 
“1” por los judíos de Castilla.

Esa Meguilá fue leída por los judíos de Castilla 
hasta la expulsión de España en 1492. La 
Meguilá culmina con el siguiente texto: “El 
hombre Moshe fue feliz, y todos los judíos del 
Reino de Castilla estamos alegres y bondadosos 
por todo el bien que Di-s se ha hecho por Israel”./
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El “Jidá” rescata un detalle del Pasuk que nos 
enseña un mensaje muy importante.
En la secuencia de los pesukim donde 
se destacan los objetos donados para el 
Mishkan todos estos están conectados por 
una letra “Vav” que los conecta.
Solamente en dos de los elementos no son 
nombrados con la letra “vav” que conecta. 
En el caso del aceite para alumbrar, en las 
especies para el aceite de unción y en las 
piedras de “Shoam”.

En el versículo está escrito así: “Esta es la 
ofrenda que deberán tomar de ellos: oro y 
plata y cobre. y lana turquesa, y lana púrpura, 
y lana roja, y lino fino, y pelo de cabra. Y 
pieles de carneros teñidos de rojo, y pieles 
de Tajash, y madera de cedro. Aceite para 
las luminarias, especias para el aceite de la 
unión y para el incienso aromático. Piedras 

de Shoam y piedras de engaste para el Efod. 
(Shemot 25-3)

El Rab quiere enseñar que de estos versículos 
se aprende que Hashem también participó 
y puso su donación al Mishkan. Si vamos a 
mirar el Targum de Ionatan ben Uziel en la 
perashá de “Vaiakhel” sobre el versículo que 
se refiere a los “Nesihim” dice que la intención 
del mismo hace mención a las nubes. Las 
nubes viajaron hasta el rio Pishón (donde 
se encuentra el oro) y sustrajeron de allí las 
piedras de shoam y de engaste. Desde allí las 
hicieron viajar hasta la tienda donde vivían 
los presidentes de las tribus (Nesihim). Las 
nubes volvieron al paraíso y trajeron de allí 
las especies y el aceite de oliva para la unción 
y para el ketoret. Así fue como se competo la 
donación para el Mishkan.

El donante sorpresa
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Por las palabras del Targum se deduce que 
la palabra “Nesihim” tiene dos significados. 
Por un lado, se refiere a los presidentes, por 
el otro a las nubes que trajeron su donación.

A raíz de esto explica el “Jidá” de manera 
brillante la sucesión de versículos. Hashem 
dice: “Tomarán de mi Terumá”; “yo quiero 
participar en la donación. También podrán 
donar los que sean generosos de corazón. 

Hay dos donantes principales; Hashem y los 
judíos de Israel. Ahora viene la Torá y dice 
cuáles son los objetos que se pueden donar. 
Diez artículos que tienen la letra “vav” en su 
comienzo son aquellas que están en manos 
de los judíos. A diferencia de aquellas que 
no son anticipadas por la letra “Vav” son las 
que no son negociables, ya que de estas se 
encargará el mismo todopoderoso.

De esta manera se puede entender de forma 
clara por que la Torá dice: “Y tomarán para mi 
terumá”, esto se debe a que Hashem también 
trajo lo suyo.
Está claro que permanentemente Hashem 
nos entrega de su bondad. Cuando uno pone 
su grano de arena, Hashem nunca se queda 
en deuda.

Cuenta el Rab Jaim Zaid Shlita que había 
sido invitado a dar una charla en la ciudad 
de Tiberia a un grupo de personas que no 
eran muy devotos de las Mitzvot, pero que si 
tenían muchas ganas de aprender y conocer 
más sobre la Torá y el judaísmo. La charla 
estaba pactada para las cinco de la tarde en 
uno de los salones más grandes y conocidos 
de la zona.

El Rab llegó un rato antes para prepararse 
y para tomar algo antes de la charla. Antes 
de comenzar se acercó una pareja joven 
pidiendo si tenía un momento para una 
consulta. La pareja no parecía muy religiosa. 
Ellos le explicaron que son nuevos en ese 
tipo de eventos y no sabían que estaba 

organizada esa charla para ese horario. Por 
lo tanto, habían cerrado un paseo en lancha 
justo para ese horario.
El problema fue que ahora se enteraron de 
la disertación del Rab Zaid justo para ese 
horario. Intentaron suspender el paseo, pero 
les dijeron que no le devuelven el dinero y no 
se lo pueden pasar para otro día.

El Rab no sabía lo que decirle. Parecería que 
estaba poniendo sus intereses en el medio 
si les decía que dejen el paseo de lado. Pero 
de todos modos les habló unos minutos 
de la importancia de escuchar palabras 
de Torá, ya que de esa manera y sumado a 
la prueba que ellos están pasando es una 
demostración de amor hacia Hashem muy 
grande y normalmente Hashem nunca se 
queda en deuda.

La pareja salió sin decirle al Rab cuál era su 
decisión en relación al paseo. Al cabo de unos 
minutos cuando comenzó la charla pudo 
ver que ellos estaban presentes y habían 
superado su prueba. La charla fue muy 
amena, y en ella se desarrolló la importancia 
de crear un hogar con los fundamentos de la 
Torá como eje.

Luego del Shiur se acercó nuevamente la 
pareja para contar como había terminado la 
historia. Ellos le contaron que habían decidido 
no ir al paseo para poder escuchar la charla 
del Rab. La sorpresa se la llevaron cuando 
unos minutos antes de la charla recibieron 
un llamado de parte de los organizadores 
del paseo marítimo para disculparse ya 
que se había suspendido la travesía por un 
desperfecto en las máquinas y estas estaban 
en revisión. Puesto a que la falla era de ellos 
para compensarlos le devolverían el dinero 
y tenían al otro día un paseo igual sin costo 
alguno.
Cuando escucharon esto vieron en carne 
propia justamente lo que les había dicho el 
Rab un rato antes./
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Cuenta el Rab Shalom Shabadron zz”l:
La Guemará en Shabat(138b) dice que 

cuando entraron los sabios a Iavne dijeron: 
“En un futuro la Torah se olvidará del pueblo de 
Israel. Tal y como dice el nabí “Vendrán tiempos—
declara Hashem—cuando enviaré hambre sobre 
la tierra: no hambre de pan ni sed de agua, si no 
de oír las palabras de D`s”.

Y sigue diciendo “Los hombres andarán errantes 
de mar a mar y de norte a oriente buscando 
la palabra de Hashem, pero no la hallarán.” 
(Amos810/12) Pregunta la guemará ¿a qué 
se refiere que no encontrarán la palabra de 
Hashem? 
Llegará un momento, en el cual una mujer llevará 
un pan de Terumá a la Yeshiva y preguntará si es 
puro o impuro y nadie va a saber responder.

Cabe preguntar, si el profeta dice que va a haber 
mucha sed de escuchar la palabra de Hashem, a 
tal punto que no va a haber hambre de comida 
o sed de beber, sino que solamente la gente va 
a querer estudiar más y más Torah, ¿cómo y por 
qué la gente no va a saber cosas tan simples que 
están escritas explícitamente en los textos?

El Sifre (Ekev11-22) agrega unas palabritas que 
nos van a ayudar a conseguir una explicación al 
respecto: “En un futuro la Torah se olvidará del 
pueblo de Israel, como aquel turista que va de 
ciudad en ciudad y de país en país”.
¿Qué significa? Con el siguiente maasé lo vamos 
a entender muy bien.
Hace muchos años, vivía en el barrio de “Shaaré 
Jesed”– Yerushalaim-un hombre el cual no tenía 
dinero para comprar comida. Incluso que su 
situación económica era pésima, tenía un sueño: 
dar la vuelta al mundo. Pero, no cualquier vuelta 
al mundo, sino una de las buenas, conociendo 
varios países, diferentes lugares, etc.
El hombre, se privó de comer varios días para 
ahorrar el máximo dinero que podía. Una 
monedita y otra. Una más y otra más. Hasta 
que después de tres o cuatro años de extremo 
sacrificio y ahorro, pudo viajar a conocer el 
mundo.

Pasa el tiempo, y un día volviendo de tefilá, me lo 
encuentro en la calle. Me acerqué a preguntarle 
cómo estuvo el viaje y qué tal la había pasado. 
Ni me dejó terminar la frase, y rápidamente sacó 
de su bolsa un álbum de fotos, que comenzó a 

El estudio de Torá
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mostrármelo con mucho entusiasmo.“Vea Rab –
me decía mientras me señalaba las fotos con su 
dedo-aquí estoy yo en la Torre Eiffel; y aquí con 
un soldado inglés. Esta foto es en la estatua de 
la Libertad...” Así me fue mostrando diferentes 
fotografías de diversos países con distintos 
paisajes. A cada lugar donde llegaba, tomaba 
una foto para el álbum, y seguía viaje.

Cuando llegué a mi casa, se me vino a la mente el 
Sifre que nombramos anteriormente y entendí a 
qué se refirieron jajamim.

Estamos en la Yeshiva y estudiamos, por 
ejemplo, masejet Babá Kamá. Estudiamos con 
mucho entusiasmo, sedientos de entender la 
palabra de Hashem. Encontramos un Jidush en 
la suguiá de “Bor Hamitgalguel”. Lo debatimos 
con nuestros compañeros, y lo compartimos con 
los Rabanim. El Jidush es aceptado por nuestros 
amigos. Lo escribimos en la hoja y lo archivamos 
en la carpeta. Y así comenzamos nuevamente 
otro tema, el cual debatimos, entendemos, 
anotamos y archivamos. Repitiendo esta 
rueda hasta fin de año. Cuando termina el 
ciclo lectivo y nos preguntan qué estudiamos 
este año, respondemos: Masejet Babá Kamá, 
y rápidamente comenzamos a repetir lo que 
estudiamos en la época de clases. Esto es 
exactamente igual que aquel turista. ¿Acaso él 
estuvo en todo el mundo? ¡No! Simplemente 
una foto aquí y otra allá. Solamente viajó para la 
foto. Igualmente nosotros. ¿Podemos en verdad 
decir que estudiamos Masejet Babá Kamá? ¿Nos 
vamos a conformar con diez dapim de Perek 
Rishón y algunos otros perakim de Bekiut?

Esto es a lo que Jajamim se refirieron. Estamos en 
una edad en la cual no debemos preocuparnos 
ni por el pan ni por el agua. Solo debemos estar 
sedientos de la Palabra de Hashem.
Las Yeshivot están repletas, Baruj Hashem, y 
estudiamos un masejet y otro más… ¡pero como 
aquel turista que no conoce todo el país, solo los 
monumentos turísticos e históricos!

¿Cuáles son las consecuencias? Que solo 
sabemos una parte de la guemará…

Rab Eliahu Lapian zz”l repetía constantemente 

que escuchó al Jafetz Jaim quejarse “¿Cómo es 
posible que un muchacho termine la Yeshiva sin 
saber dos sedarim de memoria?”
Pero,lo que pasa es que, al mediodía hay que 
descansar, y los viernes antes de Shabat hay 
que descansar. Shabat también es momento de 
descanso, y las vacaciones son ¡para descansar! 
De esta forma ¿Cómo vamos a saber toda la 
Torah?

Antiguamente, en las Yeshivot como Voloshin, 
por ejemplo, había muchachos que estudiaban 
dieciocho horas diarias. E incluso aquellos que 
no estudiaban tantas horas seguidas, también 
eran expertos en el Shas de memoria.

Hagamos pausa…
Obviamente que las generaciones cambiaron, 
pero las expectativas tienen que seguir siendo 
las mismas. El amor y el fervor por el estudio de 
la Torah no pueden disminuir. Debemos tener la 
ambición de terminar todo el Shas, ser expertos 
en todos los temas de la Torah, pero para eso 
debemos primero sentarnos a estudiar. No 
debemos conformarnos con lo que se estudia en 
la yeshiva, cada uno de nosotros–me incluyo-
tiene que tener su propio seder de estudio con 
una meta a corto, mediano y largo plazo. 

Tenemos una obligación con nosotros mismos y 
con nuestras futuras generaciones de mantener 
el estudio de la Torah bien alto.

Tenemos que ser los próximos Jajamim de 
nuestra generación. No le regalemos ese título al 
vecino. Hagámoslo y en poco tiempo sentiremos 
la dulzura de la Torah y veremos qué bien se 
siente./ 

Shelo Duer
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Hay personas que sienten enojo, jas veshalom, 
hacia Hashem porque no han recibido la 

ayuda por la que oraron con tanta desesperación. 
Han recibido sobren sí mismos ser mejores, han 
hecho muchos segulot de 40 días, han pedido 
berajot, han rezado en kivrei tzadikim y aún, 
después de todo, no se les ha dado la ieshua que 
han estado buscando. 
Han perdido el entusiasmo por cumplir las 
mitzvot, no tienen ganas de rezar ni de crecer 
espiritualmente y se quedan con un mal gusto.

Siempre debemos recordar, no importa cuán 
difícil pueda parecer una situación, Hashem 
siempre está actuando para nuestro beneficio 
con total amor y misericordia. Un día, Hashem 
le explicará a todos y cada uno de los individuos 
por qué actuó de la manera que lo hizo en 
cada situación de la vida de esa persona. En 

ese momento, la persona verá cómo Hashem 
siempre actuó con tanta abundancia de amor y 
misericordia.

 Si una persona juzgó mal a Hashem durante su 
vida, en ese momento se sentirá avergonzado 
y arrepentido, pero si se mantuvo fuerte en su 
emuná, será un momento de celebración, viendo 
cuán orgulloso, kabiajol, Hashem estará de él y 
de todos y de las recompensas que ganó por su 
emuná.

Los hechos siempre serán los mismos: Hashem 
hace lo mejor para nosotros, y nos conviene 
confiar en Él y continuar en nuestra avodat 
hakodesh de la mejor manera posible.

El Rab Elimelej Biderman contó una historia que 
comenzó hace más de cincuenta años. Se nombró 

Nuestros mejores intereses
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a un Rab para que dirigiera una determinada 
congregación en una ciudad de Estados Unidos. 
Lo primero que se dió cuenta el Rab fue que la 
comunidad de allí no tenía una Mikve.
Reunió a los líderes laicos y les habló sobre 
la importancia de tener una Mikve y cómo la 
kedushá de un judío dependía de ella. La gente 
no estaba impresionada y tenía otros proyectos 
en los que querían usar su dinero.
Le dijeron al Rab que si estaba tan convencido de 
ello, debería salir y recaudar el dinero él mismo.
 El Rab viajó por todo el país para recolectar los 
fondos necesarios. Incluso hipotecó su propia 
casa para conseguir el saldo que necesitaba 
para seguir adelante con el proyecto. Después de 
mucho dolor y esfuerzo, finalmente se completó 
la Mikve.
Algunos años más tarde, el hijo del  Rab aprendió 
las leyes de Mikvaot en profundidad y se convirtió 
en un experto en el campo.
Recientemente, un día, este hijo decidió revisar 
la Mikve que había construido su padre. Para 
su asombro, descubrió que las tuberías que 
llevaban el agua de lluvia a la Mikve no estaban 
correctamente fijadas al suelo, lo que los 
descalificaba.
Eran consideradas entonces recipientes que no 
pueden usarse halájicamente para llevar el agua 
de lluvia a la mikve.
Esto significó que durante los últimos cincuenta 
años, mientras su padre sirvió como Rab para 
esa Kehila, su Mikve no era casher. Tenía miedo 
de contarle a su padre esta noticia, pero al menos 
en el futuro podrían arreglarlo.
Fue a ver a su padre y comenzó a hablar de la 
Mikve de manera indirecta. Su padre se molestó 
notablemente y le dijo que no quería hablar de 
esa mikve. Su hijo le preguntó por qué no y él le 
dijo que cuando finalmente completó la Mikve 
después de todos sus esfuerzos, todo lo que 
quedaba era que el agua de lluvia la llenara. Era 
primavera y esa ciudad en particular siempre 
recibía mucha lluvia en primavera. Sin embargo, 
en ese momento, no cayó ni una gota de lluvia.
La gente de la congregación estaba haciendo 
comentarios sarcásticos hacia el Rab diciendo 
que parecía que Hashem no quería que tuvieran 
una Mikve, después de todo.
 Incluso los reporteros meteorológicos decían 
que no podían recordar un año como ese en el 
que no lloviera.

Al final, el Rab no tuvo más remedio que traer 
nieve para usarla en la Mikve. Se permitió que 
los barcos transportaran nieve. La piscina real en 
la que la gente se sumerge en la Mikve es agua 
corriente, solo necesita estar conectada a una 
fuente  diferente que tenga agua de lluvia, o en 
este caso nieve. 

Inmediatamente después de que el Rab llenó 
la Mikve, el Shamaim se abrió y llovió durante 
días. Parecía tan claro que Hashem no estaba 
satisfecho con esa Mikve. Le dijo a su hijo que 
nunca cambió el llenado inicial de agua en los 
últimos cincuenta años. “Eso es por lo mucho 
que me molestó”.

El hijo le dijo al padre: “Durante cincuenta 
años, has estado viviendo con un pensamiento 
equivocado”. Luego le reveló a su padre el 
problema con las tuberías.
Él dijo: “Específicamente porque trabajaste tanto 
por esa Mikve, Hashem actuó de la manera que 
lo hizo. Si hubiera llovido, la Mikve se hubiera 
llenado de manera incorrecta y hubiera sido 
pasul, descalificada, según todas las opiniones.
Hashem retuvo la lluvia para que la llenaras 
de una manera casher y luego abrió los Cielos 
y trajo toda esa lluvia para hacerte pensar que 
estaba insatisfecho, solo para que no cambiaras 
el agua “.

Hashem siempre actúa en nuestro mejor interés, 
lo veamos o no.
Siempre debemos creerlo y continuar sirviéndole 
lo mejor que podamos, sin importar cuán difíciles 
parezcan ser las cosas. 
Un día nos va a revelar que todo lo que pasó fue 
siempre con amor y misericordia, y queremos 
que sea un día de celebración./

Rab. David Ashear
Extraido de Living Emunah
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El pasado 19 de Enero tuvimos la enorme alegría 
de asistir a la inauguración del nuevo edificio 
sede del Instituto Puah de México , donado 
por la familia Salame , por medio de la Alianza 
Monte Sinai , su Rab Don Abraham Tobal SH. y 
su consejo directivo presidido por el Sr. Alberto 
Kichic.

Instituto Puah es una sucursal de Majon Puah de 
Israel. Fundado hace aproximadamente 3 años 
por los Rabinos Daniel Credi SH y David Jabbaz 
SH junto a Guemaj Moshe de Argentina, que son 
actualmente sus directivos. 

De Majon Puah de Israel, una institución con más 
de 33 años en la que posibilitaron el nacimiento 
de más 110.000 niños, asistieron su fundador y 
director Rab Menajem Burstein SH, el Rab Dov 

Poper, 2 Rabinos de Israel y 2 Rabinos de Estados 
Unidos, todos ellos dirigentes de Majon Puah , 
cabe destacar que el Rab Poper es genetista del 
hospital Hadassa y una figura de reconocimiento 
mundial en la faz rabínica y profesional, aparte 
del consultor de Guemaj Moshe Argentina.

Majon Puah Israel cuenta con el aval de los 
principales Rabanim de Israel, incluso de los 
que ya no están entre nosotros, y se lo brinda a 
México y Argentina. 

Los Rabinos Credi y Jabbaz, quienes dirigen, 
se especializaron muchos años en Erez Israel, 
con el apoyo unánime de todos los Rabinos y 
la dirección general, humildemente de Guemaj  
Moshe. Los Rabinos de México brindan sus 
consejos y apoyo.

Guemaj Moshé– Majón Puah
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Al día de hoy, en México se produjeron más de 
260 nacimientos y en Argentina 26.

El edificio consta de 3 pisos equipado con la 
última tecnología en sus consultorios, salas 
privadas, oficinas y salones de conferencia para 
poder brindar a las parejas toda la privacidad y 
comodidad necesaria, con personal altamente 
capacitado que le brindan contención y atención, 
a las parejas que concurren.

Recientemente fueron invitados al Congreso 
de México para exponer sobre los métodos de 
fertilidad en base a la Halaja un Kidush H.S muy 
grande.

El 20 de marzo ppdo. visitaron las instalaciones 
el Rab. Eliahu Suli SH y el Rab. Isaac Yacar 
de Argentina quedando muy gratamente 
impresionados por lo que vieron.

En el acto de inauguración, después de las 
emotivas palabras de todos los Rabinos y 
dirigentes, se colocaron las Mezuzot  y se 
cortaron las cintas, luego se sirvió un brindis, se 
descubrieron placas y se entregaron los diplomas 
a 34 Mashguijot que hicieron un curso durante 

un año y medio para adquirir especialización en 
este tema tan importante. 

Durante su estadía los ilustres visitantes se 
reunieron con todos los Rabinos de México en 
encuentros que fueron históricos.   

Aclaramos que, así como en Argentina, todos 
los tratamientos de Majón Puah México son 
absolutamente gratuitos.

Guemaj Moshe Argentina agradece, a la Alianza 
Monte Sinai , al Rab Abraham Tobal, al Rab 
Marcos Meta , al Sr. Presidente Don Alberto 
Kichic y su consejo directivo, a los Rabinos 
Iaacob Nacache , Shelomo Tawill y Josef Maleh 
, consultores de Instituto Puah y a todos los Sres. 
Rabinos directivos y al Kahal Kadosh, por todo el 
apoyo a esta noble tarea, y a los queridos Rabinos 
Jabbaz y Credi que B.H pronto nos visitaran en 
Argentina, dando cursos y clases, por lo que, les 
decimos, Azak Ubaruj por su noble tarea y que 
el Todopoderoso los colme de bendiciones en la 
faz personal, familiar e institucional , que sigan 
colaborando en traer almas al mundo.  Son un 
verdadero ejemplo para todos./
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El Más Rico el MundoEl Más Rico el Mundo
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Uno de los antiguos vecinos del Rab Aharon 
Leib Shteinman, zt” l, era Rab Lipa Yisrael-

sohn.

Antes de que Rab Lipa viajara a Nueva York, 
había ido a ver al Rab Aharon Leib para recibir la 
berajá del rosh Ieshivá por hatzlajá. Sin embargo, 
una vez se llevó una sorpresa. Rab Aharon Leib 
levantó los ojos y dijo: “Rab Lipa, ya que vas a 
Estados Unidos, ¡haré un trato contigo!”.

Antes de que Rab Lipa pudiera preguntar 
sobre el tipo de negocio que Rab Aharon Leib 
estaba interesado en hacer, Rab Aharon Leib le 
dijo que el trato era realmente serio, ¡uno que 
potencialmente le permitiría al Rab Lipa, ¡ganar 
un millón de dólares!

“Durante tus viajes a Estados Unidos, te 
encontrarás con muchas personas ricas. Si 
conoces a uno de ellos que sea tan rico como yo, 
te daré un millón de dólares en efectivo”.

Rab Aharon Leib se levantó de su asiento, tomó 
al Rab Lipa de la mano, y procedió a caminar 
con él por la casa. Rab Aharon Leib se detuvo al 
lado del refrigerador, abrió la puerta y señaló los 
muchos artículos que había adentro.
“Dígame por favor, Rab Lipa, ¿falta algo aquí? 
B’jasdei Hashem, hay mucha comida aquí: 
comida para la semana, comida para Shabat, 
etc. Baruj Hashem, ¡no nos falta nada!”

Los años de juventud de Rab Aharon Leib en 
Lituania fueron tiempos de grave pobreza.

Una vez le mencionó a un pariente suyo que solían 
decir que solo la gente rica podía comer pollo en 
Shabat, ¡y solo una persona rica conocida, Zev 
Visosky, comía pollo incluso durante la semana! 
Si así fuera, bromearían, ¿qué comió en Shabat? 
¡Compota de frutas! “Pero mi refrigerador”, 
bromeó Rab Aharon Leib, “tiene compota de 
frutas todo el tiempo. ¡Vean, entonces, ¡cómo 
soy el hombre más rico del mundo!”.
Rab Aharon Leib continuó su recorrido abriendo 
su armario.
“Miren cuánta ropa tengo: ropa para la semana, 
ropa de Shabat, ropa para el invierno y ropa 
para el verano. En gashmiut, no me falta nada, 

y en rujaniut, trato de hacer lo que se me exige. 
Entonces, si pueden encontrar a alguien con 
mejor situación que yo, serán un millón de 
dólares más ricos”.

Rab Lipa subió al avión con las palabras de Rab 
Aharon Leib resonando en sus oídos.

Decidió investigar y descubrir si realmente había 
un judío en Estados Unidos más rico que Rab 
Aharon Leib.

Efectivamente, fue y conoció a muchas personas 
ricas, millonarios e incluso multimillonarios, 
pero ninguno de ellos pudo dar fe de que estaba 
feliz o contento con su suerte.
Uno le dijo a Rab Lipa que cada vez que gana un 
millón de dólares, le duele no haber trabajado 
más duro para ganar el doble. 

Otro reveló que su vida no es más que 
preocupación y miedo, ¡hasta el punto de que 
su hijo pequeño necesitaba un guardia armado 
para escoltarlo a la escuela para que no lo 
secuestraran para pedir rescate!

En el transcurso de su viaje, Rab Lipa, llegó a la 
mansión de una persona que era tan grande, que 
Rab Lipa tuvo que conducir seis minutos desde la 
puerta de entrada solo para llegar a la oficina del 
hombre. En medio de la reunión, el rico se volvió 
hacia Rab Lipa y le dijo: “Si me prometes un mes 
de paz y serenidad, ¡te escribiré un cheque por 
tres millones de dólares!”.

En su vuelo de regreso a Eretz Israel, un 
millonario le confió a Rab Lipa: “A todos mis 
amigos solo les importa mi dinero. Estoy solo 
sin ningún compañero. No puedo confiar en 
nadie, ni siquiera en mi familia más cercana. 
Todos ellos solo me honran y me adulan solo por 
sus intereses personales. Nadie en el mundo se 
preocupa sinceramente por mí”.

A lo largo de su viaje, Rab. Lipa pensó para sí 
mismo: “¿Cómo puedo decirle a esta gente rica 
que en Bnei Brak, en Rejov Jazon Ish 5, en una 
casa vieja y destartalada, hay un judío feliz que 
es más rico que cualquiera de ellos?”
En ningún lugar de los viajes del Rab Lipa conoció 
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a alguien tan rico como Rab Aharon Leib, y por 
eso se resignó a no recibir su millón de dólares 
prometido. Sin embargo, le consultó al Rab 
Aharon Leib si cuando viajase nuevamente a 
Nueva York, el acuerdo todavía estaba “vigente” 
y el rosh Ieshivá estuvo de acuerdo.

En ese segundo viaje a Nueva York, Rab Lipa, se 
encontró con el Rab Uri Zohar ztt´ l, quien era 
uno de los mezakei rabim (aquellas personas que 
aportan mérito a la comunidad en general) más 
conocidos de la generación anterior. Rab Lipa 
le contó a Rab Uri todo sobre el trato que había 
hecho con Rab Aharon Leib para encontrar a 
alguien más rico que el Rosh Ieshivá.

Después de unos momentos, Rab. Uri anunció 
felizmente: “Rab Lipa, ¡acabas de ganar la 
‘lotería’! Puedes regresar con Rab Aharon Leib y 
decirle que conociste a alguien más rico que él. 
Él nunca fue parte del ‘mundo exterior’, pero yo 
vengo de allí y, por lo tanto, sé cuánto más rico 
soy. Sé cuánto significado y propósito hay en una 
vida de Torá en comparación con la alegría vacía 
que ocupa el “mundo exterior”. ¡Venir de allí me 
hace más rico que Rab Aharon Leib!”.

Luego, los dos bromearon sobre qué porcentaje 
debería recibir Rab Uri por ayudar a Rab Lipa 

a conseguir su millón de dólares. Sin embargo, 
antes de separarse, Rab Uri se volvió hacia Rab 
Lipa y le dijo: “¿Sabes qué? Creo que podría estar 
equivocado. Vuelve y dile a Rab. Aharon Leib 
que, si bien originalmente pensé que yo era el 
más rico, he cambiado de opinión y creo que él 
es el más rico.

“Te diré por qué: cada vez que entro en la casa 
de Rab Aharon Leib, sea cual sea la hora, veo al 
Rosh Ieshivá sentado en la misma posición: su 
cuerpo erguido, sus tzitzit sobre él, su sombrero 
en su cabeza y una almohada detrás de su cabeza 
para sostenerlo.

 ¿En qué lugar del mundo entero encontrarías 
a alguien que se sienta así incluso cuando no 
hay nadie cerca? Solo alguien que vive con una 
conciencia constante de la presencia de Hashem.

Esa persona es el hombre más rico del mundo, y 
no hay nadie más feliz que él en ninguna parte 
del mundo”.

Cuando Rab Lipa regresó a Eretz Israel, le admitió 
a Rab Aharon Leib que no había encontrado a 
nadie tan rico como el Rosh Ieshivá./

 Reimpreso de un correo electrónico
 de Zichru Torat Moshe
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A la casa de Rabi Dob Barish. quien era el Rabi 
de Varsovia, llegó un desmejorado joven que 

no paraba de llorar amargamente.

-Cálmate hijo y cuéntame que te sucede.
-Vine de Varsovia – continúo diciendo- mientras 
se sobreponía a las lágrimas, víspera de Shabat 
con cinco mil rubros para hacer compras para mi 
comercio.
Temiendo por mi dinero no quise ir a un albergue 
y preferí ir a la casa de un viejo y respetado 
comerciante conocido. A él le dejé mi dinero.

Al término del Shabat, cuando le pedí el dinero 
que yo se lo había entregado en su mano, lo 
negó rotundamente, y ahora me encuentro sin 
el dinero que traje para comprar mis mercancías. 

El Rabi Berish calmó aquel joven con palabras 
reconfortantes y le aseguró que haría todo lo 
posible para que recuperara su dinero hasta la 
última moneda y envió por el comerciante.

Apenas apareció el joven comenzó a gritar que 
este era el hombre que le había robado el dinero.
-¿Conoces a este joven? Le preguntó.
-Si, este hombre pasó el Shabat en mi casa y 
después de haber comido y bebido me salió 
diciendo que yo tengo en mi poder miles de 
rubros que le pertenecen.
-¿Cómo no te avergüenzas?, vocifero el joven. 
Con mis manos te dí el dinero ante tus ojos y 
fuiste contando los billetes uno por uno.
-Vos ves -le dijo el Rabí al comerciante- que este 

Yehudí te reclama un dinero. A lo mejor, si le das 
algunos rublos terminamos con el problema.
-Con gusto le doy algunos rublos y que me deje 
tranquilo, respondió.
-¡No quiero algunos rublos! ¡Quiero todo lo que 
me corresponde!, gritó el joven.
-Escúchame, dijo el Rabi con voz medidora. Dale 
unos cuantos cientos rublos y terminamos de 
una vez con el problema.
-Si es así su opinión Rabi, estoy dispuesto a darle 
a este joven de inmediato quinientos rublos y 
terminar con esta situación desagradable.

Al escucharlo el rabi Dob Beerish se levantó de 
su asiento increpándolo:
-¡Ladrón! ¡Eres un ladrón! ¡Devuélvele el dinero 
a este hombe, sin ninguna demora o excusa!

Te conozco desde que vine a Varsovia y sé que a 
pesar de tu riqueza eres un avaro declarado. 

Nunca se te pudieron sacar aunque fuera diez 
miseros rublos para una caridad; y ahora de 
pronto tienes un generoso corazón ¿y estas 
dispuesto a darle quinientos rublos a este joven? 

¡Si no me haces caso ahora mismo, no dudaré 
un instante en denunciarte y entregarte a las 
autoridades! 

El comerciante empalideció al escucharlo y sin 
decir palabra puso sobre la mesa los cinco mil 
rublos y se fue con la cabeza caída./

Descubriendo al ladrón
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Rabí Meir dice: “Quien quiera que se ocupe 
de la Torá por sí misma, se hace merecedor 

de muchas cosas. Y no solo eso, sino que el 
universo entero justifica su existencia en aras 
de él. Se le llama: amigo, amado, que ama al 
Omnipresente, ama a las personas, que alegra 
al Eterno, aquel que alegra a las personas.

La Torá lo reviste de humildad y reverencia, 
y lo hace apto para ser justo, piadoso, recto 
y fiel; lo aleja del pecado y lo acerca al 
mérito, y la gente se beneficia de su consejo, 
conocimiento sólido, entendimiento y 
fortaleza, como está dicho: Mío es el consejo 
y el criterio, entendimiento soy, Mía es 
la fortaleza. Le es otorgado el reinado, el 
dominio y el escrutinio de la Ley. Le son 
revelados los secretos de la Torá, se hace 
como manantial inagotable, y como un arroyo 
que nunca detiene su curso. Tiene recato y 
paciencia, perdona los insultos. Lo magnifica 
y lo exalta sobre toda la creación.
La recompensa que menciona la Baraita, está 
reservada para aquellos que se dedican a la 
Torá “sublimemente”, quiere decir, que lo 
hacen con la intención de cumplir la Voluntad 
Divina, y de estar instruidos para cumplir 
las Mitzvot de la mejor forma, y no para 
que les rindan honores por su intermedio o 
para recibir algo a cambio. Esta actitud los 
hace, además de recibir las retribuciones 
mencionadas, el que los demás disfruten 
de su consejo y sabiduría, entendimiento y 
fuerza.

El término “Etzá”, se refiere al consejo 
concerniente a asuntos mundanos que 
aparentemente no están relacionados con 
la Torá, “Tushiá”, sabiduría, es una referencia 
a la Torá. “Biná”, entendimiento, se refiere 
al análisis de la Torá, a través del cual uno 
sondea en profundidad para llegar a su 
significado correcto.

“Gueburá”, fuerza, se refiere a la fortaleza 
espiritual para superar la propia inclinación 
al mal, como lo analizamos en la Mishná 4:1: 

¿Quién es fuerte? El que domina su inclinación 
personal. 
Quien estudia Torá Lishma, recibe una medida 
adicional de inteligencia. Por lo tanto, puede 
beneficiar a otros brindándoles consejos 
sabios. Ciertamente, puede beneficiar a 
otros compartiendo su conocimiento de la 
Torá e instruyéndolos en la metodología 
adecuada del estudio de la Torá. Además, el 
estudio desinteresado, le da a uno la fortaleza 
espiritual para combatir la inclinación al 
mal y otros también se benefician de su 
demostración de fuerza, porque aprenderán 
de su ejemplo.

En la época del Rey Shelomó, tres personas 
viajaban juntos; era viernes y el sol estaba 
por esconderse en el horizonte.
Llevaban dinero con ellos, y antes que sea 
Shabat, deciden esconderlo en un solo lugar.

Shelomó Hamelej
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A uno de ellos, la tentación le perturba el 
sueño, hasta que, a la mitad de la noche, se 
levanta, y al amparo de la oscuridad, saca el 
dinero del lugar y lo oculta en otra parte.
Al término de Shabat, van a buscar el dinero 
y no lo encuentran. Cada uno acusa al otro, y 
después de mucho discutir, deciden ir delante 
del Rey Shelomo para que descubra al ladrón. 

Al estar en presencia del Rey, cada uno expuso 
los hechos como le pareció que pasó. Después 
de escucharlos, les dice: “Me parece que son 
personas inteligentes, y seguramente me 
pueden ayudar a resolver algo que necesito 
atender antes de arbitrar su reclamo.

Hace unos días, el rey de Roma me pidió ayuda 
por algo que sucedió en su reino. Ocurrió que 
dos niños; un varón y una niña que eran vecinos, 
se apreciaban mucho, e hicieron un pacto: 
acordaron que, cuando les llegara el momento, 
antes de consumar el matrimonio, tendría que 
consultar y recibir el consentimiento del otro. 

El tiempo pasa, ella conoce a un joven y cuando le 
pide que se case con él, ella le relata que, cuando 
era niña, le había jurado a su vecino de que 
antes de consumar su matrimonio, tendría que 
conseguir su consentimiento. El joven acepta, y 
ella parte de inmediato en busca de su ex vecino, 
llevando una buena suma de dinero para revocar 
el juramento.
 Cuando el joven escucha la historia, se conmueve 
y le dice: “Ya que fuiste fiel al juramento, te libero 
del pacto, y te entrego el dinero que me trajiste, 
y además te entrego unas joyas como regalo de 
boda.
En el viaje de regreso son sorprendidos por una 
pandilla de ladrones. Los llevan ante el jefe de la 
banda, ella le cuenta el motivo de su viaje, y le 
pide que se quede con las joyas y el dinero, y que 
la deje ir a consumar el matrimonio.
El jefe de los asaltantes se emocionó tanto de la 
historia de la joven, que la dejó en libertad y le 
devolvió todo lo que les había sacado (Doresh 
Tob). 

Hasta aquí llegó el hecho. El Rey de Roma me 
pregunta: “¿Quién es el más importante en 

esta historia, a quién alabamos más, a quién 
debemos felicitar?”.
Uno de los viajeros dijo: “Para mí, se debe 
felicitar a la novia que mantuvo su palabra y 
no violó su juramento”.
El segundo de los viajeros dijo: “Yo felicito al 
novio, ¿Cómo hizo y se contuvo y no tocó a su 
novia y esperó que le levanten el juramento?”.
El tercer viajero dijo: “¡No! A quién hay que 
felicitar es al ladrón. Tenía todo en su poder; 
y no hizo nada, no tocó a la novia y devolvió 
todo el dinero. Si es que devolvió a la novia, 
¿Por qué devolvió el dinero?”.
 Cuando escuchó el Rey Shelomó la respuesta 
del tercero le dijo: “¡Tú eres el ladrón!”.
Los soldados del rey lo sujetaron, lo 
presionaron y terminó confesando su delito, 
los acompañó al lugar donde lo escondió y lo 
entregó todo.

Dijeron los Sabios en el Midrash: “En Guibón 
se presentó el Todopoderoso a Shelomó en 
un sueño por la noche, y le dijo: “Pide lo que 
quieras que te lo daré”. Respondió Shelomó: 
“Tu siervo se encuentra en medio del pueblo 
que has elegido, un pueblo demasiado 
numeroso para ser contado, concede, pues, 
a tu siervo un corazón entendido para juzgar 
a tu pueblo, y para discernir entre el bien y 
el mal; porque ¿quién podrá juzgar a este 
pueblo tuyo tan grande?”.
El Eterno le respondió: “Porque me pediste 
sabiduría, y no una larga vida, ni pediste 
riquezas, ni la caída de tus enemigos, sino que 
pediste discernimiento para impartir justicia, 
ahora te concedo lo que has pedido: una 
mente sabia y perspicaz, y nunca ha habido 
nadie como tú antes, ni volverá a surgir nadie 
como tú. Y además, te voy a conceder lo que 
no pediste: riquezas y gloria durante toda tu 
vida, como ningún rey tuvo jamás.

Hay sabiduría de libros, hay sabiduría 
deductiva, pero la sabiduría Divina, Jojma 
Elokit, es superior a todas. Shelomó pidió 
ayuda al Creador y éste lo inspiró para 
inventar la historia, hacerlos entrar en el 
relato y descubrir el fondo de su corazón. De 
este modo llegó a la verdad./

Elías Askenazi
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Una pareja contrajo matrimonio y estableció 
un hogar en Israel. Esperaban llenar su casa 

de hijos y continuar la maravillosa cadena del 
pueblo eterno, el pueblo de Israel.

El tiempo pasó, pero, para su profundo pesar, 
no tuvieron hijos. Además de las oraciones, 
bendiciones y compromisos espirituales que 
asumieron, también acudieron a médicos y 
pusieron esfuerzo en ese ámbito. 

Pasaron los años. Después de veinte años sin 
hijos, la esposa le dijo a su esposo: —Creo que ya 
hemos hecho todo el esfuerzo que se esperaba 
de nosotros en el aspecto médico. Así es como 
Hashem quiere las cosas, y yo acepto Su voluntad 
con amor. Si Hashem decide concedernos 
hijos como un regalo de su inmenso tesoro, los 
recibiremos incluso sin hacer más esfuerzos 
externos.
 
Para su sorpresa, poco tiempo después, 
descubrieron que, tras años de dificultades, 
hablan sido bendecidos con un embarazo.
La expectativa por la llegada de la bebé era 
enorme.
Debido a un problema médico, se fijó una fecha 
para una cesárea. 
EI día señalado, el esposo recitaba Tehilim entre 
lágrimas mientras su esposa ingresaba a la 
cirugía. 
Cuando la mujer comenzó a recuperarse, una 
enfermera del hospital le informó que habla 
dado a luz a una niña, Mazal Tob, pero que sería 
mejor esperar un poco hasta que se sintiera más 
fuerte para verla. 
EI nuevo padre entró a la habitación. Su rostro 
reflejaba tensión, aunque intentaba sonreír y 
alegrar a su esposa.

Pasó otra hora, y la madre pidió ver a la bebé. Sin 
embargo, el personal médico se lo impidió con 
distintas excusas.
El tiempo seguía transcurriendo, y aún no le 
permitían acercarse a su hija recién nacida. La 
madre comenzó a impacientarse y exigió con 
firmeza ver a su bebé. 
Entonces, una doctora de alto rango entró a la 
habitación y con tristeza, le dijo a la madre:      
—Querida madre, lamento mucho darte esta 
noticia. Intentamos retrasar este momento, pero 
como insistes en ver a la bebé, debo informarte 
que, aunque la cirugía fue exitosa y la niña nació, 
debido a una complicación médica, la bebé no 
sobrevivió. 
La madre sintió que todo a su alrededor daba 
vueltas. Su mundo se oscureció. La alegría 
y la emoción se transformaron en profundo 
dolor y tristeza. Ella y su esposo lloraron 
desconsoladamente.
 
Veinte años de espera, y cuando finalmente 
ocurrió el milagro, su hija nació, pero entregó 
su alma al Creador con solo unas pocas horas 
de vida. No hubo un solo ojo que quedara seco: 
las enfermeras y el personal médico vigilaban a 
la madre, preocupados de que pudiera colapsar 
física o emocionalmente.
 
Sin embargo, la madre enjugó sus lágrimas y le 

Solo leshem shamaim
A continuación, un relato adaptado del boletín Mishkán Shiló, basado en una clase del Rab J.A., 
del cual podemos aprender que, incluso cuando una persona atraviesa pruebas difíciles y logra 
fortalecerse en su fe en el Creador, merece una gran recompensa. 
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dijo a su esposo con firmeza: “Necesito hablar 
con un Rab. Tengo una pregunta importante.” 
EI esposo respondes: Tu amiga vive en Migdal 
HaEmek y tienen una relación cercana con el 
Rab Itzjak David Grossman, Shlita.
Bien, entonces quiero hablar con el Rab 
Grossman, dijo ella. EI esposo contactó a la 
familia de la amiga de su esposa y les contó la 
sucedido.
La amiga fue a la casa del Rab Grossman y le 
pidió compartir con él el triste acontecimiento.
El Rab escuchó y respondió: ¿Cómo puedo 
consolar a una madre que esperó veinte años 
para tener un hijo y cuando finalmente dio a luz, 
su bebé ya no está? 

EI Rab se puso en contacto con la madre. 
Con palabras cálidas y llenas de amor, el Rab 
la bendijo y le dijo que la prueba que estaba 
atravesando era una que solo los Tzadikim 
verdaderos recibían y eran capaces de soportar. 

Después de agradecerle, la mujer le pregunto: 
Rab, tengo una pregunta: ¿está permitido darle 
un nombre a mi hija, a la bebe que falleció?
Me gustaría llamarla Emuná (Fe).
 El RabGrossman respondió afirmativamente: No 
hay ningún impedimento para darle un nombre 
a la bebé. 
La mujer continuo: ‘Quiero llamarla Emuná, 
porque llegará el día en que mi tiempo en este 
mundo termine y me presente ante el Bet Din 

celestial, ante el Rey del Universo, y le diré:          
-Ribono Shel Olam, esperé veinte arios para 
tener un hijo y ahora salgo del hospital con las 
manos vacías... Pero, Padre Celestial, a pesar de 
todo, ninguna fuerza podrá quitarme mi fe en Ti. 
Nada me impedirá saber que Tú eres todo, que 
todo lo que ocurre proviene de ti, y que todo es 
para bien”. 
El Rab Grossman se conmovió hasta lo más 
profundo de su alma y bendijo a la madre, 
diciéndole que, con la ayuda de Hashem, el 
próximo año abrazaría a un hijo varón.
La mujer respondió. ¡¡¡Amén!!!

Pasaron cuatro años desde aquel suceso. En la 
festividad de Sucot, una mujer sencilla llegó a la 
Suca del Rab Itzjak David Grossman. La mujer 
dijo: ‘Rab, hace cuatro años di a luz a una bebé 
que falleció y la llamé Emuná. 
¿Recuerda el caso?’ El Rab Grossman le 
respondió que aquella noche quedó grabada en 
su memoria. Que no podía olvidarla.
La mujer saco unas tijeras de su bolso y dice
 — Rab, quiero que haga el Jalake (primer corte 
de cabello) a mi hijo.
 Y continuó: ‘Como usted recordará, después de 
darle el nombre Emuná a mi hija, me bendijo con 
un hijo varón. Aquí está él ante usted, un niño 
Tzadik de tres arios que ha llegado al momento 
de su Jalake. Por favor, Rab, bendígalo para que 
crezca en el camino de la Torá.” 

El Rab se emocionó profundamente y bendijo al 
niño. Luego añadió, Este niño no nació solo por la 
bendición. Nació gracias a tu fe inquebrantable 
en el Creador del mundo. Fue gracias a tu emuná 
y a las palabras que dijiste.
¡El Padre Celestial te ha dado un regalo que es 
una gran Emuná!/.

Rab Netanel Moshe Duer
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El 17 de Tamuz ocurre cuarenta días 
después de Shavuot, Moshé ascendió al 

Monte Sinai el 6 de Sivan y permaneció allí 
durante cuarenta días. El pueblo de Israel 
hizo el becerro de oro en la noche del 16 de 
Tamuz, cuando pensaron que Moshé ya no 
iba a regresar. Cuando Moshé descendió del 
Monte Sinai y vio a los yehudim adorando 
al becerro de oro, rompió las tablas que 
contenían los Diez Mandamientos. 

Hay muchos comentarios muy interesantes 
sobre este episodio. Entre ellos se encuentra 

el que, algunos explican que Moshé destruyó 
las Tablas para proteger al pueblo de Israel.

 ¿Cómo así? El Segundo Mandamiento dice: 
“No tendrás otros dioses delante de Mi…
no te harás imagen (de idolatría)…..”. Los 
rabinos explicaron que el romper las tablas, 
Moshé destruyó la evidencia escrita que 
documentaba la terrible “traición” del pueblo 
judío a Hashem, al adorar a otros dioses.

Los rabinos presentan las siguientes 
metáforas: “Imagina una mujer que se casó y 

Moshe rompe las Tablas de la Ley
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después de unos días hubo comentarios muy 
negativos sobre el comportamiento de esta 
mujer; sospechosa de adulterio.
 ¿Qué hizo uno de sus parientes? Tomó la 
ketuba; el certificado de matrimonio; y lo 
destruyó. Dijo: Es mejor que esta mujer sea 
considerada soltera que casada. 

Del mismo modo, Moshé, romper las 
tablas, dijo: Si no destruyo este documento; 
incriminador; el pueblo de Israel no tendrá 
esperanza de ser perdonado. Así que 
rompió las Tablas y luego le dijo a HaShen, 
tratando de abogar por el pueblo de Israel: 
¡Perdónalos! ¡Nunca llegaron a leer lo que 
estaba escrito en la Tablas!

De cualquier manera, la destrucción de las 
Tablas de la Ley significó una gran tragedia.
En primer lugar, porque significaba no 
tener más las Tablas del Testimonio escritas 
“directamente” por Hashem que una vez rotas 
fueron reemplazadas por tables escritas por 
Moshé.
 Y, en segundo lugar, porque la destrucción 
de la Tablas nos recuerda la causa de esta 

desgracia: la adoración del becerro de oro.
Finalmente, los rabinos del Midrash también 
nos enseñan un aspecto positivo de recordar 
la destrucción de las Tablas de la Ley el 17 de 
Tamuz. 

Ribbi Yehoshua Ben Levi, dijo que el episodio 
del becerro de oro aprendemos que Hashem 
está dispuesto a perdonar incluso las ofensas 
mas graves.
Asi que nunca debemos perder la esperanza 
y decir: “He cometido demasiados pecados, 
Hashem nunca me perdonara. Estoy en un 
punto mas haya de la redención.

“Según Ribbi Yehoshua Ben Levi, ninguna 
transgresión puede ser mas grave que 
la idolatría practicada con el becerro de 
oro. Y vemos que al final, después del 
arrepentimiento y las Tefilot, Hashem 
perdonó a Am Israel.

Este es un mensaje muy adecuado para un 
día de ayuno, que debe dedicarse a hacer 
Teshuba: arrepentirnos de nuestras malas 
acciones y acercarnos a Hashem./
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Hace muchísimos años, un joven recién 
casado estaba sentado en un sofá en un 

día caluroso y húmedo, bebiendo jugo helado 
durante la primera visita solo que le hacía a su 
padre.

Mientras conversaba sobre la vida, el 
matrimonio, las responsabilidades y las 
obligaciones de las personas adultas; el padre 
resolvía pensativamente los cubos de hielo de su 
vaso y de pronto, como si hubiese tomado una 
pesada decisión, lanzó una mirada clara y sobria 
hacia su hijo.
“Nunca olvides a tus amigos”, le aconsejo, 

“Ahora eres feliz y D’s quiera que lo sigas siendo, 
pero debes recordar que tus amigos serán 
mas importantes en la medida en que vayas 
envejecimiento”.
“Independientemente de cuanto ames a tu 
familia y a los hijos que por ventura vayas a tener, 
tu siempre necesitaras de amigos que mientras 
más antiguos, mejor.
Ten en cuenta, que tus hijos, te darán amor de 
hijo, tu esposa es irremplazable, el cariño de 
amigo, su solidaridad, su sabiduría, siempre 
estarán ahí, inclusive, podrían perdurar después 
de tus hijos y tu esposa porque estos son personas 
específicas, únicas, en cambio tus amigos son el 

Saber vivir es no estar solo



Rosh Hashaná  5786 / 59

calor y generosidad que tu les des, has de cuenta 
que no son personas sino un grupo incorpóreo de 
seres que aman.
Recuerda ocasionalmente salir con ellos, realiza 
actividades con ellos, telefonéalos…”

¡Que extraño consejo!, pensó el joven. “Acabo 
de ingresar al mundo de los casados, soy adulto 
y con seguridad mi esposa y la familia que 
iniciaremos, serán todo lo que necesitas para dar 
sentido a mi vida”.
Con todo, él obedeció a su papá; mantuvo 
contacto con sus amigos y anualmente 
aumentaba el numero de ellos. Con el pasar de 
los años, él fue comprendiendo que su padre 
sabia de lo que hablaba. En la medida que el 
tiempo y la naturaleza realizan su designios y 
misterios en un hombre, los amigos resultaron 
baluartes de su vida. Pasaron 50 años de vida y 
he aquí lo que aprendió:

El tiempo pasa. La vida continua. La distancia 
separa. Los niños crecen.

Los hijos dejan de ser niños y se independizan. 
A los padres se les parte el corazón, pero los hijos 
se van separando de los padres. Los empleos van 
y vienen...
Las ilusiones, los deseos, la atracción se debilitan.
Las personas no hacen lo que deberían hacer. El 
corazón se rompe. Los padres mueren. Los colegas 
olvidan los favores. Las carreras terminan...

Mas los verdaderos amigos siempre están ahí, no 
importa a cuanto tiempo o a cuantos kilómetros 
se encuentren. Un amigo nunca esta mas distante 
que el alcance de una necesidad, haciendo barra 
por ti, interviniendo a tu favor, esperándote de 
brazos abiertos o bendiciendo tú vida.

Cuando iniciamos esta aventura llamada VIDA, 
no sabíamos de las increíbles alegrías o tristezas 
que estaban delante.
No sabíamos de cuanto necesitamos unos de 
otros.

Ama a tus padres, cuida a tus hijos, pero también 
mantén un grupo de imponer tus criterios./
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La Torá dedica gran parte de la perashá de 
Emor al ciclo de fiestas del calendario judío. 

Esta sección resulta tan representativa que se lee 
varias veces durante las distintas festividades.

Rav Shlomo Efraimm Luntschitz, en su famoso 
comentario a la Torá (KliYakar – Emor 23:16), 
destaca un punto que muchas veces pasa 
desapercibido: cuando se trata de Shavuot, se 
omite la mención del acontecimiento central de 
ese día. No se menciona la entrega de la Torá. 
En su lugar, se habla de la “Ofrenda Nueva“, el 
korbán que se ofrecía en dicha festividad.

En la misma línea de omisiones, la Torá escrita 
tampoco menciona que Rosh Hashaná es el día 
del juicio Divino, ese día en que —como sí enseña 
el Talmud— todas las criaturas pasan ante Dios 
y son juzgadas.

¿A qué se deben estas omisiones?
Existen dos formas de olvidar algo, y estas 
exclusiones pueden contener la clave para evitar 
que olvidemos hechos tan fundamentales.

Primera forma de olvido: no hacer nada y 
esperar que algo dure para siempre.

Consiste en querer que algo perdure sin tomar 
acciones concretas para mantenerlo vivo. Se 
quiere que sea eterno, pero al no alimentarlo, 
termina por desvanecerse.

Como aquella pareja que, tras 30 años de 
matrimonio y en plena crisis, decide acudir al 
rabino en busca de ayuda.
Fernanda, visiblemente angustiada, le dice al 
rabino:
—Mi marido ya no me ama.
El rabino, serio, se dirige a su esposo:
—Carlos, ¿es cierto esto tan grave?
Carlos, tranquilo como si le hubieran preguntado 
por el clima, responde:
—¡Para nada!
Pero Fernanda insiste:
—Hace años que no me dice que me ama. ¡AÑOS!
El rabino, intrigado por la brecha entre ambos, 
le pregunta a Carlos si eso es cierto. Y él, muy 
convencido, contesta:
—Claro que sí. Le dije que la amaba el día de 
nuestro casamiento, bajo la jupá. Y desde 
entonces, no cambié de opinión. Si algo hubiera 
cambiado… se lo habría dicho.

Carlos cayó en la trampa: pensar que algo puede 
mantenerse vivo sin invertir energía, dedicación 
ni renovación es una ilusión. Nada dura si no se 
trabaja para mantenerlo.

¿Error o estrategia?

Shavuot sin Torá y Rosh Hashaná sin juicio: 

Lo que la Torá calla puede enseñarnos más que mil palabras.
Aprendé cómo evitar el olvido con una pizca de humor y profundidad por Jonathan Berim.
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Segunda forma de olvido: asignar un solo día 
para recordar algo.

Cuando se designa un único día al año para 
recordar algo importante, se corre el riesgo de 
olvidarlo los otros 364 días.
Como cuando la madre dice:
—¡Llamen a la tía abuela Matilde, que HOY es su 
cumpleaños!
Y en el mejor de los casos, la llaman ese día… y no 
se acuerdan más de ella hasta el año siguiente.

Lo esencial no debe depender del calendario.

La entrega de la Torá y el juicio Divino son la base 
del judaísmo: saber que Dios nos entregó un 
manual de vida (la Torá) y que evalúa nuestras 
acciones (el juicio).

Ambos conceptos son tan trascendentales que 
no pueden depender de una fecha para ser 
recordados. Por eso, la Torá elige no asignarles 
un día específico, para que no los recordemos 
solo ocasionalmente, como a la tía Matilde.

El secreto: la novedad
Para resolver el problema del matrimonio de 

Carlos y Fernanda, la Torá nos da una pista clave: 
en Shavuot se menciona una “ofrenda nueva“.

Esto nos enseña que la clave para mantener viva 
la conexión —con la Torá o con el amor— es la 
novedad.
Encontrar cada día un motivo para volver 
a encender la chispa, para renovarse, para 
sorprender.

Como dice el Talmud (Eruvín 54b), la Torá es 
como la leche materna: el bebé la consume una 
y otra vez, y siempre le sabe distinta, siempre 
encuentra en ella un sabor nuevo.

Que este Shavuot, y cada día del año, recibamos 
la Torá como algo nuevo y vibrante.

¡Jag Sameaj!

Jonathan Berim
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Se trae en las palabras de Jajamim

 (VaikráRabá 131) que debido el enojo 
de Moshé, se le ocultó le halajá, (la ley).

Olvidó decirles que un Onén (persona en 
duelo en el mismo día del fallecimiento de 
su familiar cercano) tiene prohibido comer 
de las ofrendas sagradas y por lo tanto, ellas 
no debían haber comido del Jatat (la ofrenda 
por el pecado). 

Dice el Rambam (HiljotDeot 331. ‘Dijeron los 
primeros Jajamim - todo aquel que se enoja, 
es como si adorara ídolos” 
A simple vista, esto resulta difícil de entender: 
¿qué tiene que ver el enojo con la idolatría?

Es cierto que el enojo es una falta grave. pero 
si le preguntas a alguien enojado si cree en el 
Creador - responderá que sí,  que cree sin la 
menor duda.

Entonces. ¿por qué se lo califica como un 
hereje? El Rosh Yeshivá de “AishHatorah”, 
Rab NoajWeimbergzz”I, respondió a esto con 
un ejemplo de le vida cotidiana: 

Un iehudi compró un auto nuevo. Recién 
salido de fábrica. Apenas empezó a 
manejarlo - y justo cuando estaba parado en 
un semáforo. un auto que venía por detrás lo 
chocó.
Se escuchó un estruendo tremendo. El hombre 
bajó del auto para revisar el daño. y vio que 
toda le parte trasera estaba completamente 
abollada. Se llenó de enojo.
¿Como puede ser que alguien maneje así? 
iiNi siquiera habla llegado a disfrutar del 
auto nuevo!! 

Se preparo para gritarle como corresponde 
al conductor imprudente: ¿¡Cómo manejas 
así!? ¿¡Sabes manejar siquiera!? ¿¡Quién te 
dio el registro!?”. 
Pero entonces se abrió la puerta del otro 
auto… y de ella salió un hombre negro 
enorme. que media más de dos metros.

Las palabras duras que tenía en la punta de 
la lengua desaparecieron por completo en su 
boca, y se dirigió al gigante con una sonrisa 
comprensiva:
 “ no pasa nada, esto le puede pasar a 
cualquiera! Decime. tenés seguro?’ El gigante 
asintió con la cabeza. ‘En ese caso. todo bien”. 
dijo el Iehudi. 
Tomo los datos del seguro y se fue 
rápidamente.

¿Que cambió? Si hace apenas un instante 
estaba lleno de furia y quería agarrar al 
conductor y desquitarse con él. ¿Cómo ahora 
le habla con cortesía y una sonrisa?, Cual es 
la respuesta? 

Hay un gigante. Si le grita, simplemente lo 
agarra con sus manos y lo aplasta. Así que no 
le queda otra opción más que callarse.

Dice Rab. Noaj Weinberg zz´l, Hashem es el 
más grande de los grandes, el gigante entre 
los gigantes, que dirige el mundo en cada 
instante y no hay lugar donde Él no esté 
presente, como está dicho (Ieshaiahu 6:3): 
¡Toda la tierra está llena de su Gloria!” 
Entonces. ¿por qué una persona se enoja?
 ¡Si fue Hashem quien decretó que esa 
ocurriera! la única explicación es que la 

¡Agárrate con éste!  
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persona no siente verdaderamente que 
Hashem está en todo lugar y que Él es el único 
que dirige el mundo — ¡y eso se considera 
como si estuviera adorando ídolos!.
 
En el momento en que una persona internaliza 
que “Hashem hizo, hace y hará todas las 
acciones”. como dice el primer principio de 
los Trece Principios de Fe — entonces. no se 
enojará jamás. Hashem le causó ese disgusto 
como consecuencia de sus actos, incluso si 
no sabe por qué le corresponde. Un iehudi 
tiene que aprender a vivir con Hashem con 

“Hashem es el más grande de los grandes, 
el gigante entre los gigantes, que dirige el 
mundo en cada instante”

Adhesion
Flia. Suchmon

Familia Suchmon 
 Les desea

felices fiestas con salud y alegrias
 

¡Shaná Tobá umetuká!

todas sus fuerzas y con todo su corazón. y 
no quebrarse o desanimarse ante cualquier 
situación.
¡Este es el significado práctico de la emuná 
(fe) en la vida cotidiana!

Rab. Netanel Moshé Duer -
La Perasha On-Line
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Nuestro Grande

Jajam Moshé Mohadeb zt z”l

Se dice, popularmente, que recién 
cuando cae un árbol, se puede apreciar 

su dimensión, porque cuando permanecía 
erecto, no se sabía a ciencia cierta cuánto 
medía. Pero cuando cae y abarca tanto 
espacio, se dan cuenta qué grande era. Así, 
a veces sucede con los grandes personajes: 
Recién cuando se van de este mundo 
(se caen) y mucha gente habla de ellos, 
entonces aprecian la pérdida, y lamentan 
no haberlos conocido antes. 

Pero con nuestro querido Jajam Moshé 
Mohadeb ZTz”L no fue así: Es probable que 

algunas personas sólo hayan escuchado 
hablar de él, o quizás, ni siquiera eso. Pero la 
mayoría de la gente sabía la dimensión del 
árbol que tenían cerca o lejos. Casi todos los 
residentes de las comunidades de Argentina, 
y muchos de otros países donde visitó o 
donde dejó algunos de sus descendientes, 
conocieron al Jajam Moshé Mohadeb ZTz”L, 
directa o indirectamente. 
 
Un Tzadik es comparado a un Árbol Frutal 
del cual se alimentan todos los que viven 
a su alrededor, y protege, con su Zejut, a la 
gente de su época (ver Rashí Perashá Shelaj 



Rosh Hashaná  5786 / 65

XIII-20). Y así como los árboles, cuando 
caen, nutren la tierra para que crezcan de él, 
otros árboles, así son los Tzadikim. Cuando 
el árbol estaba de pie, ocupaba una pequeña 
superficie de tierra, y al caer, abarca mucho 
más lugar. Cuando se va físicamente un 
Tzadik, es la obligación de todos los que se 
cobijaron bajo su sombra y los que comieron 
de sus frutos, que multipliquen en calidad y 
cantidad, la estatura espiritual del Tzadik, 
para que siga viviendo.
  
El Jajam Moshé Mohadeb ZTz”L  continuará 
su existencia en todos los que emularemos
sus acciones y sus virtudes, y las 
transmitiremos, Beezrat Hashem¸ a las 
generaciones venideras. Amén. 

En el hogar de la ciudad de Buenos Aires, 
Argentina, del Jajam Itzjak y Bahíe Mohadeb 
ZTz”L, provenientes ellos de Damasco 
(Sham), Siria, nacieron seis hijos, dos de ellos, 
varones. El mayor de los varones es Moshé, y 
el inmediatamente menor, Shelomó. El Jajam 
Itzjak era Rab de un pequeño Bet Hakenéset 
(junto a su casa), Shojet, Mohel, Sofer, Talmid 
Jajam… Y en ese ambiente de Torá se crió y 
creció el joven Moshé, nacido el 27 de Tebet 
del año 5690 (27 de enero de 1930). 
 
Desde su niñez mostró avidez para el estudio 
de la Torá, y en aquella época no había 
Yeshibot en ese país. Eso no fue impedimento 
para que Moshé, en su adolescencia, se 
haya entregado a una búsqueda intensa 
de Fuentes de Estudio de Torá. Recurrió 
a muchos Jajamim y Rabanim de aquel 
momento, para abrevar de sus manantiales. 
Entre ellos, su maestro principal: El Tzadik 
Hajasid Rabí Eliahu Suli ZTz”L. Desde los 
quince años estuvo apegado a él, y no se 
separó de su guía y sus enseñanzas, nunca. Y 
más adelante mencionaré porqué utilicé, en 
este caso, la palabra “nunca”. 

Además de dedicarse de lleno al Estudio 
de la Torá, tuvo una labor descollante en el 

aspecto de la difusión de la Torá. Impartió 
clases y Shiurim desde su juventud. Brindaba 
clases de Torá a hombres y mujeres, tanto a 
jóvenes como a adultos. Y entre las alumnas 
que allí asistían, estaba la que luego formó 
con ella su familia: la Rabanit Rosa Z”L, hija 
del Jajam Eliahu Suli, con quien se casó en 
Rosh Jódesh Nisán del año 5712 (1952).
  
Su estilo de vida estuvo siempre marcado 
por la sencillez y la modestia. Sin embargo, 
su figura se mostraba permanentemente con 
pulcritud y decoro. Su aspecto era impecable, 
y denotaba orden y delicadeza. Su lenguaje 
preciso y directo; sus modales medidos y 
refinados; su letra perfecta y su retórica 
poética; su voz, audible pero no estridente; 
su humildad sincera… Todo esto, es sólo 
una descripción somera, incompleta. Sin 
necesidad de pretender imponerse, infundía 
respeto, tanto en los que lo conocían, como 
en quien lo veía por primera vez. Y se ganó el 
cariño, el honor y la admiración de todos los 
que tuvieron, aunque efímera, una relación 
personal con él.

Junto con dos de sus cuñados, Rabí Elazar 
Cohen ZTz”L y el Tzadik José Yabra ZTz”L, 
casados también con las hijas del Jajam 
Suli, fundó una comunidad en el vecindario 
de Barracas, en el Bet Hakenéset llamado 
“Yagdil Torá”. Aunque el Jajam Mohadeb, 
ciertamente, tenía la capacidad y la aptitud 
de liderar espiritualmente ese Bet Hakenéset 
(cosa que se vio cuando ocupó el cargo de 
Rab en otras instituciones), decidió que 
tenía que dejarlo en manos de un Rab a 
quien consideraba más importante. En 
aquellos años, llegó a la Argentina uno de 
los más grandes personajes de la Torá del 
mundo: Rabí Yehuda Tzadka ZTz”L, y el 
Jajam Mohadeb acudió a él para pedir su 
asesoramiento. Fue cuando después, el Rab 
Tzadka envió a su hijo, Rabí David Tzadka, 
quien tuvo una fugaz presencia en “Yagdil 
Torá” antes de regresar a Éretz Israel. 
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En una época, el Jajam Moshé Mohadeb 
ejerció como Shojet. Y luego desistió de su 
puesto, porque disentía en algunos detalles 
de la Shejitá, aunque eso derivó en la pérdida 
de sus ingresos. Llegó un momento en el que 
tuvo que vender los cuchillos de la Shejitá, 
para poder mantener a la familia. 

Cumplió funciones de Moré en el Talmud 
Torá de la Congregación Sefaradí Yesod 
Hadat. Ahí fue cuando comenzó a estrechar 
relaciones con otro de sus mentores: el Rab 
Itzjak Chehebar ZTz”L, y desde ahí los dos 
se respetaban mutuamente. En esa misma 
institución, el Jajam Mohadeb impartió 
Shiurim a un grupo de jóvenes no muy 
observantes, que venían a estudiar Torá 
desde la tarde hasta la noche. Dicho sea 
de paso, hay que destacar que los Shiurim 
eran en el vecindario del “Once”, y cuando 
terminaba su labor, el Jajam tomaba su 
transporte, y después de una hora de viaje 
hasta “Barracas”, llegaba a su casa a altas 
horas de la noche. Ese Shiur de jóvenes lo dio, 
diariamente, durante veintiséis años. De ahí 
salieron todos, Baalé Teshubá, Tzadikim, y 
muchos que fueron a estudiar a las Yeshibot 
y se convirtieron en grandes Jajamim y 
Rabanim que hasta el día de hoy difunden la 
Torá, algunos de ellos en diferentes países del 
mundo.  

Nuestros Jajamim dicen que la “Anavá” 
(humildad, modestia) es la más grande e 
importante de las virtudes humanas. Y sólo 
se puede considerar “Anav” (humilde), a 
quien se ve como tal, pero tiene cualidades 
para presumir de ellas, y no las muestra. Del 
Jajam Moshé Mohadeb se puede decir que 
era un verdadero “Anav”. 

Le  huía  a  los honores y a los puestos de liderazgo 
que muchas veces le fueron ofrecidos. Pero 
hubo uno que afortunadamente aceptó, por 
sus convicciones ideológicas.
El Bet Hakenéset “Shaaré Tefilá”, quizás 
uno de los más bellos de Argentina, estaba 

acéfalo. Varios factores influyeron en su 
decisión. Era un Bet Hakenéset de costumbre 
“Shami”, como la de él mismo. Fue erigido, 
años atrás, por uno de sus parientes, y a 
pesar de su tamaño e importancia, no tenía 
una asistencia masiva, como le correspondía. 

Asumió el desafío, a expensas de su avanzada 
edad, y tomó el mando, que no lo dejó hasta 
sus últimos días. Gracias a Hashem y a su 
incansable labor, el Bet Hakenéset “Shaaré 
Tefilá” se convirtió en una institución señera 
dentro del contexto de la comunidad judeo-
argentina. Hoy en día es un conglomerado 
de Minianim, Shiurim, ceremonias y 
actividades. En su interior funciona una 
Yeshibá y un Colel, que precisamente, lleva su 
nombre: “Darké Moshé”. Y como siempre lo 
hizo, todo lo que él dirigió tuvo como fuente 
de inspiración al Jajam Eliahu Suli ZTz”L, 
que había fallecido hacía muchos años, y 
es por eso que hemos dicho que “nunca” se 
apartó de sus enseñanzas. Puso en práctica 
las Halajot y las costumbres de su suegro y 
maestro, que perdurarán por el correr de los 
tiempos. Cuando le sugerían hacer algo que 
no iba de acuerdo con sus convicciones, se 
le oía decir: ”Esto no lo dijo el Jajam (Suli)”, o 
“Así no dijo el Jajam”. 
   
Demás está decir que su función la cumplió 
a carta cabal, sin cesar. Jamás faltó o llegó 
tarde, ni se tomó vacaciones, esas cosas no 
figuraban en su lista. Y si bien su personalidad 
ya estaba reconocida desde tiempo atrás, el 
cargo que ejerció y lo que logró en “Shaaré 
Tefilá”, terminó por darle un renombre, de 
dimensiones gigantescas. Era considerado el 
“Zekán Harabanim” (Decano de los Jajamim) 
de Argentina. Toda la gente, aunque no 
pertenecía a la institución que regenteaba, 
se acercaba a él para aprendizajes, consultas, 
consejos, y especialmente, Bendiciones. Se 
pueden citar muchos sucesos que podrían 
suponer que poseía “Rúaj Hakódesh”. Hay 
innumerables anécdotas, las que evidencian 
que sus Berajot y sus Tefilot tenían un poder 
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extraordinario. Y a veces nos enterábamos 
que esas Plegarias y rezos eran acompañados 
por ayunos y abstenciones. Pero todo eso él 
lo negaba rotundamente. No entendía por 
qué recibía tanta veneración. Las personas 
se acercaban con él, en el Bet Hakenéset, en 
otros lados donde visitaba, en la calle, en su 
casa, y le besaban la mano. “¿Qué quieren 
de mí? ¿Qué es lo que creen que soy?”, decía. 
Varias veces llegaban a Buenos Aires grandes 
personajes de la Torá, como Rabanim, 
Admurim, Tzadikim de otros países y de Éretz 
Israel, y se dirigían a su casa para hablar con 
él y pedirle Berajot, lo que al Jajam Mohadeb 
lo contrariaba. No se negaba a hacerlo, pero 
sólo después de mucha insistencia. 

Lo que sí hacía con todo cariño era darles 
Berajot y pedir Tefilot por todos los 
integrantes de su familia. Sabía los nombres 
de cada uno de ellos, y conocía la vida y obra 
de todos. 

Mencionamos que reverenciaba a Rabí 
Yehuda Tzadka. En la ocasión en la que en 
el año 5732 (1972) visitó por primera vez 
Éretz Israel, le manifestó al Rab Tzadka su 
intención de hacer Aliá, y el Rab le dijo que 
su misión está en Argentina, por lo que, sin 
titubear, obedeció sus palabras, y siguió 
fijando su residencia permanente en su país 
natal, hasta sus últimos días.  

El Jajam Moshé Mohadeb vivía en el Galut, 
pero su corazón siempre estuvo en Éretz 
Hakódesh. Mandó traer tierra de Éretz Israel 
para que la pongan en su féretro (se cumplió 
su deseo), para que su cuerpo descanse 
“sobre Territorio Sagrado”. 
La palabra “Emuná” lo definía en toda su 
dimensión. Podemos traducir esa palabra 
como “Fe” o “Confianza”. El Jajam Moshé 
Mohadeb no creía, sino que estaba seguro 
de que Hashem escucha las súplicas de 
las personas cuando éstas salen de lo más 
profundo del corazón, y es por eso que 

sus Tefilot siempre eran concedidas (ver el 
artículo “El Vino Añejo” más adelante, en la 
sección Relatos).
  
También “Emuná” se refiere a la confianza 
que todo el mundo le tenía al Jajam Moshé 
Mohadeb. Durante muchos años, manejó 
un Fondo de Ayudas para viudas, huérfanos 
y pobres, que solamente él conocía a sus 
destinatarios. Recibía grandes sumas de 
dinero, y a nadie se le ocurría preguntar 
a dónde iban a parar. El que le entregaba 
el donativo, sabía que estaba en buenas y 
justas manos. 

El Jajam Moshé Mohadeb cuidó siempre 
mucho de su salud. Fue muy meticuloso 
en su nutrición, atendía estrictamente las 
indicaciones de los médicos, y durante su 
vida no tuvo, Baruj Hashem, complicaciones 
serias o enfermedades graves. Sin embargo, 
en los últimos meses, padeció de dolores y 
sufrimientos, que le impidieron mantener 
el ritmo de vida que lo caracterizó siempre. 
Paulatinamente, su salud se fue deteriorando, 
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hasta llegar a lo que a él más le atormentó: 
No poder asistir al Bet Hakenéset. Mucho 
tiempo tuvo que permanecer recluido en su 
casa, aparte de las incursiones que tuvo que 
hacer varias veces al hospital.  
Tuvo días de desconcentración y delirio. 
Y lo que salía de su boca, producto de su 
subconciencia, llenó de estupor a todos los 
que presenciaban esas escenas: Pronunciaba 
de memoria párrafos de la Torá, del Talmud, 
de la Tefilá, de “diálogos” con Hashem… Eso 
era lo que encerraba su corazón, y que sacó a 
relucir involuntariamente. 

Un oscuro día de 17 de Tebet del año 5782 
(2022),miles de personas acompañaron su 
cuerpo puro. Sus ojos, que nunca vieron nada 
que no sean letras de la Torá, se cerraron. Sus 
pies, que nunca pisaron otros lugares que no 
fueron sagrados, dejaron de caminar. Sus 
labios, que jamás pronunciaron palabras que 
no fueron de Torá y de Verdad, callaron. Y 
todo su cuerpo, se encontraba tan puro como 
cuando se lo entregó Hashem, noventa y dos 
años atrás.
Descansa bajo una sencilla Matzebá (lápida), 
la primera del Bet Hajaim de la comunidad 
“Bené Emet” de Buenos Aires Argentina, 
como era su voluntad, cerca de sus padres, 
sus suegros y su querida esposa.  
Con esa caligrafía elegante, prolija y uniforme; 
con esa redacción que nos retrotrae a la de los 
Grandes Jajamim de antaño; con esas frases 
tan inteligentes; con esa retórica (tanto en 
hebreo como en castellano) de tintes poéticos, 
el Jajam Moshé Mohadeb dejó innumerables 
escritos, que en su momento saldrán a la luz 
como libros de Torá de un valor incalculable. 
Y su invaluable legado también está en la 
profunda e imborrable huella que dejó en 
todos los lugares donde pisó, para grabar sus 
enseñanzas en letras de oro.  

El Jajam Moshé Mohadeb nos enseñó tantas 
cosas… Pero le faltó enseñarnos, quizás, 
lo más importante: Cómo podemos vivir 
sin él; sin su presencia. Aun cuando en los 

últimos tiempos padeció de enfermedades, 
dolencias y debilidades, el solo hecho de 
existir en nuestro mundo, nos hacía sentirnos 
protegidos. El Tzadik está entre nosotros, y 
Hashem nos cuida, por su Zejut. Sin embargo, 
tenemos que recordar una de sus máximas: 
“No hay que decir que todo tiempo pasado, 
fue mejor”. Él se oponía a los que opinaban 
que las de antes “eran otras épocas”. ¿Por 
qué? Porque, de creer eso, la persona baja los 
brazos y se resiste a avanzar en lo espiritual, 
“porque yo no soy como ellos”. No es así. 
Nuestro querido Jajam Moshé Mohadeb 
ZTz”L hizo lo que hizo, precisamente, para 
que continuemos su obra. Permitamos 
que tomemos de su ejemplo, y lo llevemos 
a la práctica, para que siga viviendo, 
eternamente. Porque eso es lo que Hashem 
quiere de nosotros.
Todo lo que he escrito acerca de mi suegro 
en este artículo, es sólo una “pequeña reseña 
biográfica”, por cierto, derramando lágrimas 
de dolor, en cada párrafo. Libros enteros 
podrían editarse, para hacer una real y 
completa referencia sobre mi maestro, mi 
mentor, mi (segundo) padre, mi espejo, mi 
suegro, el abuelo, bisabuelo, y tatarabuelo 
de mis descendientes: Morí Veribí Mor Jamí 
Veatéret Roshí, Jajam Moshé Mohadeb Ben 
Bahíe, Zéjer Tzadik Vekadosh Librajá.  
Que su mérito nos proteja. 
Amén./
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¡Shaná Tobá Umetuká!
Para publicar en Or Damesek, por favor contactarse

 con nuestros responsables publicitarios

Lily Fishkel
Cel. 1156598727

lilyfishkel@hotmail.com

Salomón (Moni) Lalo
Cel. 1167902492

moni.lalo@hotmail.com

Bene Emeth
 

les desea



70    /  Or Damesek 

TEJELET

REVESTIMIENTOS
 EXCLUSIVOS

TRAVERTINO  SATINADO/PULIDO
64 X 123

ARMANI NERO PULIDO 
63 X 122

SUPRA URBANO SATINADO 
64 X 123

MUNIQUE LUX   PULIDO
63 X 122 

AMAZONIA CANELA OUT
21 X 123

MONTERREY LUX PULIDO
63 X 122

MONTBLANC PULIDO / SATINADO 
63 X 122 - 100 X 100

SUPRA CALACATA GOLD PULIDO
63 X 122

CEDRO LIGHT 
21 X 123

BOSCO SUPRA 
21 X 123

PACIFIC BLUE PULIDO 
63 X 122

ARDOSIA SATINY
86X86

PULPIS CREAM PULIDO
85 X 85

SHOWROOM: AV. CÓRDOBA 3016 1B. CABA
(CON CITA)

+54 9 11 3951-8961

TEJELET REVESTIMIENTOS

PATAGONIA LUX   PULIDO
85 X 85

TREVISO BROWN PULIDO 
63 X 122
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TEJELET REVESTIMIENTOS

PATAGONIA LUX   PULIDO
85 X 85

TREVISO BROWN PULIDO 
63 X 122

Oficina: Av. Regimiento de Patricios 860 CABA
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Marmolería 
   Yeshua 
 

Somos una Empresa dedicada a la Fabricación y colocación de 
Matzeiva, en los Cementerios de Lomas de Zamora, Ciudadela, 

Bancalari, Avellaneda, Tablada, Berazategui, y Liniers. 

Nuestro principal objetivo es cumplir con las necesidades de cada 
familia, contamos con personal calificado y especializado cuidando 

siempre los detalles. 

En esta oportunidad queremos desearles a todos un FELIZ AÑO NUEVO 
y que la reflexión sobre nuestras acciones contribuya a generar un 
Mundo con Paz, Justicia y Solidaridad entre todos sus habitantes. 

 

 

 

Monumentos de Mármol y Granito 
Nacionales e Importados 
Broncería 
 

Exposición y Ventas:                                     Oficinas de Ventas: Av Corrientes 3169 
Donovan 746 (1766) La Tablada                                                    2do Piso Of 21 (1193) 
(Frente a la Administración Parte Nueva)                                                             C.A.B.A 
Tel /Fax 4655-4283 - WhatsApp 11-5451-1825                         Tel/Fax 4862-0119/2616 

marmoleriayeshua@hotmail.com-   www.marmoleriayeshua.com.ar  
                                                                                                                         

¡Pesaj Sameaj!Shaná tobá
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"El curso me cambió la vida,
hoy estoy trabajando para el exterior

y cobrando en dólares"
Simón Tawil

ESCANEÁ EL
QR Y SUMATE

Cómo vender
por Amazon

Aprendé a ganar en dólares vendiendo sin
productos en el sitio líder mundial, desde
cualquier lugar del mundo.

Cómo vender por
Mercado Libre

Descubre los secretos de la plataforma
#1 en ventas online de LATAM.

Programación para
no programadores

Comienza tu camino hacia una
emocionante carrera en la tecnología 

VOS TAMBIÉN PODÉS SUMARTE A LA

ESCUELA DE OFICIOS
TECNOLÓGICOS ��

El Gmaj para que nadie necesite un Gmaj



80    /  Or Damesek 

1160479977

Salomon Chirazi
 Sector comercial

Calle San Nicolas 387, Zona Flores

CUCICBA MAT. 9355

Les desea 
muchas bendiciones

Carlos Alfie y familia

¡Shaná tobá umetuká!
¡Shaná tobá umetuká!

Un amigo de siempre

 les desea...

Todá la hashem
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B”h
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Restaurant
&

Catering

11-6046-4576 / 11-5345-0087

sulamkosher@gmail.com

Club C.A.S.A
Av. Pte Figueroa Alcorta 7101

Supervisión Gran Rabino I. Chehebar
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L U N E S  A  J U E V E S  D E  1 9  A  2 3  H

D O M I N G O  D E  1 2 : 3 0  A  1 5 : 3 0  H

B A R  L Á C T E O  S U S H I  B A R G L AT T  K O S H E R  G R I L L

L U N E S  Y  M A R T E S  1 0 %  O F F L U N E S  1 5 %  O F F  .  M A R T E S  1 0 %  O F F
 L U N E S  A  J U E V E S  D E  1 9  A  2 3  H

S Á B A D O :  2  H O R A S  D E S P U É S  D E L  S H A B B A T  H A S T A  L A S  0 0  H

S U S H I ,  R I S O T T O ,  P A S T A S ,  P E S C A D O S ,  P Â T I S S E R I E S E L E C C I Ó N  D E  C O R T E S  D E  C A R N E  P R E M I U M

1144706245 Uziel.Joyas

BH
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Azcuenaga 615     (11) 3121-6770
    Bacacay 3088      (11) 6054-8302

Leiluy nishmat
Rajamin ben Amelia z”l

Eliahu ben Esther z”l
Rajel bat Esther z”l
Hector ben Rosa z”l

TEXTIL_CASABLANCA

Familia Meta Pinhasoff les desea Shaná Tová

Les desea 

Familias Naccache y Cohen

¡Shaná tobá umetuká!



Rosh Hashaná  5786 / 85

Leiluy Nishmat

Natan Joaquin ben Rajel z”l 
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Supervisación
Rab Eliahu Iosef

Suli Shlita

GANZGANZ
Panadería y confitería 

113083-7667
Paso725

 SERVICIO DE CATERING
CARNE - LÁCTEO

BH
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Lavalle 2434 (E1052AAD) Ciudad Autónoma de Buenos Aires- Argentina
Tél./Fax (Líneas rot.): 4954-5855/2203   4951-4460/5941/4941

fax: 4951-6226 e-mail: info@lichytex.com.ar/ www.lichytex.com.ar

Casa de comidas / carne / Sushi  
Servicio de Catering
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Les desean al 
Kahal kadosh

Shaná Tobá Umetuka

Laham y Daniel

Helguera 460

B”H 

Tizkú LeShanim Rabot 
Les desea 

 
 

 

 

 

 
 

WINTERTEX.COM.AR 
Fábrica de Camperas 
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Especialistas en Rehabilitación Oral,
Ortodoncia, Estética e Implantes dentales

Paraguay 2302 5° piso, dpto 5
11-6044-5333

smileon.odonto@gmail.com

Dra. María Carolina Atach y Equipo
MN: 31709

IN
FI

N
IT

Y.
AN

AB
EL

LA
@

G
M

AI
L.

CO
M

Lic. Fabián Menace
Financial Advisor
Matrícula 981 AP

 Av Corrientes 316 3 piso

  CABA- Argentina 

www.balanz.com

+54 11 36159617ARANGUREN 2864, FLORES, CABA

Dra Vanesa Safdiye       Dr Federico Dayan

BOTOX - RELLENOS ACIDO HIALURÓNICO 

PLASMA RICO EN PLAQUETAS - ESTÉTICA GENERAL

TRATAMIENTO CAPILAR, FACIAL Y CORPORAL.

 BIOESTIMULADORES -  GINECOESTÉTICA.
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Luis Ventura
OPERACIONES

 INMOBILIARIAS

Larrea 265 (1030) Capital Federal
Tel.: 4952-3348- Tel./Fax: 4952-5605

luisventura288@hotmail.com
venturaluisoscar@gmail.com

 (+54 9) 11 3654 9139

 RAB.CHUEKE@AGUDATDODIM.ORG

/MOHELENARGENTINA

Mohel
ABRAHAM G. CHUEKE

Av. Avellaneda 3465- CABA
116493-9473/ 112267-6039

 cocowalkok
Cocowalk

www.cocowalk.com.ar

Venta mayorista/ envíos a todo el país

Adhesión

Boulogne Sur Mer 890

Carnicería  

El Moishele
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Hanny
Desde 1925

Lencería -Medias
Boulogne Sur Mer 511- Caba

WhatsApp (11) 5913-6279

BH

LLD
L u x e  d e s i g nL u x e  d e s i g n

•diseño de interiores•

ig: luxedesigntamar
1158511078

INDUMENTARIA PARA NIÑOS
Venta por mayor y menor

LOCALES EXCLUSIVOS
Aranguren 2999, CABA.
Florida 650, CABA.
Lavalle 735, CABA.
Soleil Premium Outlet

Abasto Shopping
Unicenter Shopping
Devoto Shopping
Terrazas de Mayo Shopping

Tortugas Open Mall
Parque comercial
Avellaneda

Mail: ventas@tiendamagic.com.ar  |  Tel: 11-3286-0055

Licencia oficial

Visitanos en www.magicstore.com.ar
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Leiluy Nishmat

Mordejai Jaim Asher Levy
 ben Yemile z”l

Nizha Yabra de Levy
 bat Afife z”l

Shelomó Iehoshua Jalabe 
(Mony)

 ben Elena z“l
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Eliahu Jabbaz
ben Jacibe z”l

Leiluy Nishmat
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Abraham ben Sara z”l
(Don Julio)

Rafael ben Victoria z”l

Victoria bat Sara z”l

David Abas ben 
Bedrie z”l (Piti)

Leiluy Nishmat Leiluy Nishmatt

Eliahu ben Jacibe z”l 
Shmuel Leib ben Iosef z”l

Leiluy Nishmat

En memoria de

 Abraham Arazi Z”L 
14 de Adar 5761

Olga Saal de Arazi Z”L, 25 de Jeshvan 5772
Emilio Mario Arazi Z”L, 19 de ab 5756
Marta Norma Arazi Z”L, 5 de Elul 5773

Cynthia Olga Arazi de Chaia Z”L, 28 de Iyar 5785

LA COMISIÓN DIRECTIVA DE BENE EMETH, 
DESTACA SU DIGNA LABOR QUE,

 COMO VICEPRESIDENTE DE LA INSTITUCIÓN,
 HA DESARROLADO DURANTE VARIOS AÑOS
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Leiluy Nishmat

Jaim Hacohen ben Letife z”l 

Leiluy Nishmat

Moshé (Daniel)Dayé ben Estela z”l
Moshé (Carlos)Balé ben Elisa z”l 

 

En cada paso que damos llevamos con nosotros 
tus consejos y agradecemos tu constante apoyo.

Cada día te extrañamos más!!!

Tobi Hacohen Soae ben Regina z”l 
Miriam Percia bat Yemile z”l
Iosef Muhafra ben Salja z”l

Miriam Esther Minian bat Elisa z”l
Agustin Eliel Soae ben Natalia z”l
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“El Labrador”
de José levi

Marmolería- Granitería-Broncería

exposicion y ventas:
Av. Crovara 2759
(frente al cementerio Tablada)

te.: 4652-3657
1152481479

Don Elias Soae ben Regina z”l 
23 de Febrero 2014 -24 de Adar 5774

Sofia Soae de Mbazbaz bat Lili z”l 
15 de Abril 2025- 17 de Nisan 5785

Leiluy Nishmat

Leiluy Nishmat

Leiluy Nishmat

Leiluy Nishmat

Iaacob HaCohen ben Lea z”l 
Adela bat Rajel z”l 

Shimón ben Iojebed z”l 
Amar bat Lela z”l 
Rajel bat Adela z”l 
Lea bat Adela z”l

Alicia bat Renee z”l  

Leiluy Nishmat 

Ema bat Simja z”l

Sofia bat Rajel z”l 
Shelomó Jaim ben Habobe z”l

Shlomó Iaakov ben Zahie z”l 
28 de Jeshvan 5784

Leiluy Nishmat

Leiluy Nishmat

Alberto Jabie ben Victoria z”l 
Raquela Casir bat Elisa z”l 

Iaacob Hector Leinado ben Sofia z”l 

Tobi Hacohen Soae ben Regina z”l 
Miriam Percia bat Yemile z”l
Iosef Muhafra ben Salja z”l

Miriam Esther Minian bat Elisa z”l
Agustin Eliel Soae ben Natalia z”l
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HAMATZEVAHAMATZEVA
MONUMENTOS

de Ari Goldschmidt

TODOS LOS
CEMENTERIOS

4978-8838

11-49702000
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Por un 5786 de paz, 
unión y esperanza
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