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la publicación del tiempo de la Gueulá -redención-
con la ayuda de hashem, el p﻿ueblo de israel vencerá

Mayo de 1967. El Presidente egipcio Nasser había movilizado sus tropas y amenazaba con "arrojar
a los judíos al mar". Las Fuerzas de Paz de las Naciones Unidas fueron expulsadas y huyeron de la
región. Siria y Jordania también se preparaban para unirse a la guerra, e Israel nuevamente era
amenazado con la aniquilación por sus enemigos.
En Lag BaOmer de ese año, miles de niños judíos se reunieron en la avenida Eastern Parkway en
Brooklyn para el tradicional desfile. El momento culminante del evento era la charla que daría el
Rebe. El Rebe habló con pasión sobre de la mortal amenaza contra Israel y su pueblo. Pero su
discurso estaba lleno de una firme fe y un optimismo sin ambigüedades acerca de lo que
ocurriría. Aseguró que Israel vencería. Previamente había instruido a estudiantes americanos en
Israel que permanecieran ahí y no volvieran a sus hogares a pesar que sus padres estaban muy
angustiados. También urgió a los judíos de todo el mundo a que hicieran algo práctico para
ayudar a Israel a vencer a esta amenaza directa a su existencia.
Además del apoyo material para el esfuerzo de guerra y sumado a los tanques y aviones, Israel
también necesitaba apoyo espiritual. También hay un sistema de defensa espiritual, dijo el Rebe.
Fue entonces cuando lanzó la Campaña Internacional de Tefilín. Cuántos más judíos posibles
observaran esta Mitzvá sagrada, más contribuiría de una manera tangible a la seguridad de Israel.
Llamó a los judíos de todo el mundo a animar a sus hermanos a comenzar a ponerse Tefilín,
aun si no eran observantes o no lo habían hecho desde su Bar Mitzvá, o ni siquiera en sus vidas. La
gente respondió de inmediato y los judíos, en un número sin precedentes, adhirieron a la campaña.
Nueve días después comenzó la guerra. Israel hizo historia cuando diezmó a la Fuerza Aérea
egipcia y derrotó a las fuerzas armadas de Egipto, Siria y Jordania con la velocidad de un
relámpago. Jerusalem fue re-unificada bajo la soberanía judía y la Guerra de los Seis Días sería
registrada para la posteridad como el mejor momento de Israel.
Sin minimizar de ninguna manera los heroicos esfuerzos de nuestros bravos soldados o la estrategia
militar del Alto Mando, esta milagrosa victoria señaló a una fuerza más alta. La protección de Di-s
fue inspirada por las miles de nuevas Mitzvot llevadas a cabo por nuestro pueblo.
¿Pero por qué tefilín? ¿De todas las Mitzvot, por qué el Rebe eligió a los tefilín para la seguridad
de Israel? La respuesta está en la Parshá Ki Tavo: "Y todas las naciones del mundo verán que el
Nombre de Di-s está sobre ustedes y les temerán" (Devarim 28:10). ¿Qué significa "el Nombre de
Di-s estará sobre ustedes"? El Talmud (Berajot 6A) cita a Rabí Eliezer HaGadol, quien explica
que el versículo se refiere a los tefilín que se usan en la cabeza, que llevan la letra Shin, la cual
simboliza el Nombre de Di-s. Son visibles a los ojos y tienen el poder de inspirar temor en los
corazones de nuestros enemigos. Y así fueron las imágenes más impactantes de la Guerra de los
Seis Días, los soldados egipcios abandonando el Sinaí huyendo en desorden.
Nadie puede negar que la seguridad de Israel aun esté en alto riesgo. Gracias a Di-s, desde su
lanzamiento la Campaña de Tefilín ha tocado las vidas de cientos de miles de nuestros hermanos.
Si los tefilín aun no son parte de tu vida diaria, que estas palabras inspiren a comenzar a cumplirlo
ahora. Si ya están acostumbrados, entonces compartamos la Mitzvá con un amigo. Además de
todas las maravillosas razones para usar tefilín, contribuir a la seguridad espiritual de Israel agrega
una motivación más importante. En mérito a ello, Israel y cada judío del mundo estará seguro y
contribuirá a la inminente llegada de nuestro justo Mashíaj.
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Pequeñas historias

Parshat Toldot

El Rebe de Lubavitch relató una historia “militar”, la noche de Simjá Torá del año 5727 (1966):
Cuando el Rebe “Tzemaj Tzedek” se encontraba en Petersburg a causa del congreso de rabinos del año
5703, visitó también la ciudad de Kronstadt y habló allí con los soldados judíos cantonistas, con el
consentimiento del ministro del ejército ruso.
Cuando llegó el Rebe Tzemaj Tzedek le dijeron los soldados: “¡Rebe! Nos esforzamos tanto para lustrar
los botones en su honor; ahora le pedimos que el Rebe se esfuerce para limpiar y lustrar nuestras almas
¡que se han vuelto groseras y toscas!
El Rebe, como respuesta, dijo el discurso jasídico “Majiti kaab peshaeja ujeanán jatoteja” (He borrado
como un nubarrón tus iniquidades y como una nube tus transgresiones), en un idioma fácil para que
pudiesen entender.
Les dijo el Rebe: “Así como los botones se lustran con tierra y agua (como se hacía en aquellos tiempos),
también las almas se lustran con tierra y agua: La tierra son las letras de los Tehilim y el agua, las lágrimas.
Uno de los soldados le contestó al Rebe Tzemaj Tzedek: “¡En la guerra se vence con alegría y no con
lágrimas!”
El Rebe dijo sobre esto: “¡Ése es un soldado! ¡Un soldado sabe que debe acatar las órdenes de su
comandante y nada más! ¡El comandante le ordena ir y él va, aunque sea hacia un lugar peligroso y
lo hace cantando una marcha de victoria y no con lágrimas!”.
Y desde ese entonces, así fue la tarea de todos nuestros Rebes y líderes, todas las tareas deben hacerse
con alegría”.
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El soldado gana la guerra con alegría

“La renovación del pueblo judío en la Era de la Redención se puede entender explicando el concepto de infancia. En este contexto,
encontramos una expresión en las palabras del "Ribesh": "Yo rezo con la mente (o intención) de un niño”. Un niño no es consciente de las
diversas manifestaciones de la Divinidad; Él es consciente solo de la esencia de Di-s. Este es uno de los grandes principios del Jasidismo la
diferencia entre Etzem (esencia) y Guilui (manifestación o revelación), el primero es el núcleo, el segundo es el exterior o derivado.
De hecho, un niño posee una ventaja sobre un sabio de la Torá. Un sabio de la Torá, ya que tiene una concepción de las manifestaciones de Di-s
simbolizadas por las Sefirot, debe esforzarse para relacionarse con la esencia de Di-s. Y en el proceso de esta lucha, aunque en última instancia
también se relaciona con la esencia de Di-s, el sabio siente la maravillosa experiencia que surge mientras sube por encima de todas las diferentes
manifestaciones de la Divinidad. Ya que comprende estos niveles diferentes, se apega a ellos. Un niño, por el contrario, no tiene ninguna
conexión con estos niveles o manifestaciones de Divinidad, su enfoque es directamente a la esencia de Di-s. Él no es consciente de nada
más.
Este concepto se refleja en el término que un niño usa para describir a Di-s: "El Altísimo", literalmente, "El de arriba". El uso de este término,
sin embargo, no implica que Di-s se encuentre solo por encima y no en este plano. Porque cada niño sabe que la presencia de Di-s también
está aquí. En realidad, el término "El de arriba" se usa para dar a entender que Él está completamente por encima de nuestro marco de
referencia. Para un niño, esto no es una apreciación intelectual abstracta, sino una comprensión verdadera de la vida.
Un niño no sabe la diferencia entre los términos esencia, naturaleza, manifestación, trascendencia, pero un niño tiene la conciencia real de Di-s.
Esta es la afirmación del Alter que para los niños: "La luminaria está revelada" y por ello incluso los niños saben que hay un Di-s "disponible".
Debemos explicar esto según el Jasidismo: Un erudito de la Torá comparte una conexión con las dimensiones reveladas de la Divinidad y, por lo
tanto, el vínculo que establece se efectúa a través de su comprensión intelectual de las manifestaciones de Di-s. En un nivel más profundo, puede
adjuntar su voluntad y su cualidad de deleite de Di-s. Tiene incluso un vínculo más profundo, la conexión de Iejidá, que es el aspecto del alma
que es uno con Di-s. Pero por encima del nivel de Iejidá, está la esencia del alma y la esencia de Di-s, y este es el nivel en el que un niño se
relaciona con él.
Esta relación infantil con Di-s puede ser lograda por todos los judíos y se refleja en la declaración que se hace inmediatamente al despertar cada
mañana, Mode Ani, "Te reconozco/agradezco". En esta plegaria, la palabra "Mode", "agradezco", precede a la palabra Ani: “yo”. Antes de que
una persona sienta su “yo”, se entrega en reconocimiento a Di-s, yendo más allá de la concepción individual de sí mismo e identificándose con
su verdadera realidad, la esencia Divina de su ser.
Esto refleja un vínculo esencial, una conexión que trasciende los niveles de conocimiento consciente. La relación de este nivel con los niños
también se destaca por el hecho de que despertarse por la mañana, es como nacer de nuevo. Este reconocimiento sirve como base fundamental
para nuestro servicio espiritual durante todo el día que comienza: Desde esta conexión esencial a la Divinidad, se procede a establecer una base
de conexión consciente con Di-s. Esto se refleja en la recitación de las bendiciones de la mañana, la plegaria de la mañana y la manera en que,
desde esta plegaria, se procede a estudiar y luego a la actividad laboral, transformando el mundo en una morada para Él.

(El Rebe - Sefer HaSijot (Hitvaduiot) 5752/Toldot)


