REÉ

El Dinero – Un Depósito Sagrado Para Caridad, Préstamos y Shemitat Kesafim
Caridad:

צדקה: דברים טו ז (ראה): כי פתח תפתח את ידך לו וגו' די מחסרו אשר יחסר לו
.

לא לקפוץ יד מהעני: דברים טו ז (ראה): לא תאמץ את לבבך ולא תקפץ את ידך מאחיך האביון

לא לאחר מלתת צדקה ולא לתת בעין רעה: דברים טו י (ראה): נתן תתן לו ולא ירע לבבך בתתך לו כי בגלל הדבר הזה יברכך ה' אלוקיך בכל מעשיך ובכל משלח ידיך
     

להפריש מעשר עני: דברים יד כח (ראה): מקצה שלש שנים תוציא את כל מעשר תבואתך

להציל נפשו של גר תושב: ויקרא כה לה (בהר): והחזקת בו גר ותושב וחי עמך
 

לא לראות עני מבקש ולהעלים עין ממנו ולא ליתן לו צדקה: דברים טו ז (ראה):  כי יהיה בך אביון מאחד אחיך באחד שעריך בארצך אשר ה' אלקיך נתן לך לא תאמץ את לבבך ולא תקפץ את ידך מאחיך האביון 

Caridad requerida de la producción agrícola:

פאה:   

(א) להניח פאה  (ב) שלא יכלה אותה

לקט:   

(ג) להניח לקט (ד)  שלא ילקט הלקט 
עללות: 

(ה) לעזוב עוללות הכרם (ו) שלא יעולל הכרם

פרט:    

(ז) לעזוב פרט הכרם (ח) שלא ילקט פרט הכרם

שכחה  

(ט) להניח שכחה (י) שלא ישוב לקחת השכחה

מעשר עני:  
(יא)  דברים יד כח (ראה): מקצה שלוש שנים תוציא את כל מעשר תבואתך
 

שמיטה:
(יב) להפקיר התבואות: עשה: שמות כג יא (משפטים): והשביעת תשמטנה ונטשתה

Caridad hacia el esclavo liberado: 

לא לשלוח עבד עברי ריקם: דברים טו יג (ראה): וכי תשלחנו חפשי מעמך לא תשלחנו ריקם

להעניק לעבד עברי: דברים טו יד (ראה): העניק תעניק לו מצאנך ומגרנך ומיקבך

Esto incluye la ayuda de D'os para identificar al receptor adecuado
. 
בבא בתרא ט: דרש רבה מאי דכתיב ויהיו מוכשלים לפניך בעת אפך עשה בהם אמר ירמיה לפני הקדוש ברוך הוא רבונו של עולם [אפילו] בשעה שכופין את יצרן ומבקשין לעשות צדקה לפניך הכשילם בבני אדם שאינן מהוגנין כדי שלא יקבלו עליהן שכר
Cada acto de Caridad también cumple con una o más de las siguientes mitzvot de bondad: 

והלכת בדרכיו  
ואהבת לרעך כמוך

והודעת להם את הדרך ילכו בה


El dinero, junto con la comida y el sexo, es uno de los tres instintos más poderosos que tiene la persona, una fuerza misteriosa que D'os colocó en el mundo. Personas que de otra manera son amables y gentiles, repletas de bondad, pueden llegar a perderse completamente cuando hay dinero involucrado. 


Los Sabios dijeron que el verdadero carácter de la persona es revelado a través de su bolsillo (su dinero), en un momento en el cual está ebria y en un momento de enojo
.

Es en este contexto que en su introducción a Hiljot Tzedaká, el Tur dice:

ומאד מאד צריך אדם ליזהר בה מכל מצות עשה

El Tur sólo utiliza esta duplicación de palabras - מאד מאד en unos pocos lugares
, la mayoría de ellas relacionadas con asuntos financieros. El Prisha
 explica que esto se debe a que tenemos un Ietzer Hará excepcional cuando se trata de asuntos de dinero
.  


Ansiamos tener más dinero, a pesar de saber que los ricos no son más felices por ello. Consideramos al dinero no sólo como un medio para comprar más cosas, sino como una especie de barómetro respecto a lo exitosas que son nuestras vidas
. El dinero no sólo implica riqueza sino que también es una fuente de poder
 y honor
. Y tiene un dominio increíble sobre muchos de nosotros – algunas de las personas más agradables se convierten en monstruos cuando se trata de dinero. Peleamos por asuntos de dinero incluso con nuestros mejores amigos,
 y aparentemente nunca somos capaces de saciar nuestra sed por el dinero
.  Los ricos nunca parecen estar satisfechos con ser millonarios y ni siquiera con ser billonarios – nos vemos impulsados a ganar más y más por alguna fuerza que nos controla
. El hombre se ve enfrentado con un círculo vicioso – no es posible ser tan sólo "un poquito" egoísta sin que aparezca la necesidad de tener todavía más. ¡No sorprende que el Rab Dessler
 dividiera al mundo entre los que dan (generosos, dadivosos) y los que toman (interesados, egoístas)!



En el Monte Sinaí, Moshé Rabenu no pudo entender la naturaleza del medio shekel que el pueblo judío supuestamente debía dar para los gastos de manutención de los sacrificios en el Templo. ¿Por qué una simple moneda debía resultar misteriosa para Moshé Rabenu? El hecho mismo de que la Torá introduzca al dinero como una parte del paquete de las mitzvot, como una parte de la manera en la cual servimos a D'os, aparentemente viene a decirnos que el dinero es algo que tiene sus raíces en la Torá original en el Cielo, en los más elevados niveles espirituales. Era precisamente esta idea –que una fuerza celestial de alguna manera pudiera traducirse en simple dinero- lo que le costaba entender a Moshé. 


La moneda que D'os le mostró a Moshé estaba hecha de fuego para mostrar que el dinero es una de las pasiones fundamentales en este mundo. El dinero es una Taavá tan fuerte porque las personas lo ven como el medio para obtener todas sus otras Taavot. La Taavá general por el dinero se traduce en la Taavá específica de cada individuo
. 

El Shemá se refiere al dinero al decir בכל מאדך, literalmente: "con todo tu mucho". La palabra מאד tiene las mismas letras que la palabra אדם, pero las letras están en otro orden (אדם es en orden ascendente, מאד no tiene ningún orden). El dinero, como el hombre mismo, tiende a más y más sin ningún fin. Pero mientras que el potencial infinito del hombre tiene sus raíces en la espiritualidad, el dinero lo lleva a incrementar el materialismo. Los Sabios preguntan: si en el Shemá ya dice בכל נפשך – que uno incluso debe dar la vida por D'os, entonces las palabras בכל מאדך son redundantes, porque obviamente si alguien debe estar dispuesto a entregar su vida por D'os también debe estar dispuesto a entregar su dinero. ¡Pero, sorprendentemente, hay personas que aman más a su dinero que a sus propias vidas
! 


Si la persona puede llegar al nivel de servir a D'os con todo su מאד (בכל מאדך) subsecuentemente puede llegar a amar totalmente a D'os. Esto se debe a que el dinero es una parte del mundo que D'os le entregó al hombre para que le sirva a Él
. El hombre debe tomar "todo su mucho" y utilizarlo para acercarse a D'os
. 


Superficialmente, esto parece algo depravado. Sin embargo, si lo observamos en profundidad, veremos que el dinero de los justos es más amado para ellos que sus propios cuerpos
. La fuente de esto la encontramos en Iaakov Avinu, quien había llegado a un nivel de verdad y había conquistado todos los deseos por cualquier cosa que no tuviera valor eterno. ¿Acaso puede haber algo más efímero que el dinero?  ¡Y sin embargo, vemos que Iaakov regresó para recuperar unos pequeños utensilios que se había olvidado
! Esto demuestra que el valor del dinero y de los bienes materiales que él adquiere radica en el hecho de ser un medio y no como un fin en sí mismo. La utilización correcta del dinero es una oportunidad, un desafío de efectuar las elecciones adecuadas y emerger con mayor santidad
. 

La expresión más obvia de esto es la Tzedaká, la caridad. El Maharal dice que Tzedaká viene de la palabra Tzedek – rectitud, aquello que es correcto. La Tzedaká pertenece por derecho a la persona pobre y fue colocada como un depósito en manos de la persona rica para que se lo entregue
. La persona pobre debe recibir ese dinero: no se trata de un acto de enorme magnificencia por parte de quien lo da. Más bien, es un acto de compartir los recursos del pueblo judío entre hermanos y hermanas; o –más adecuadamente- entre los hijos amados de D'os
. De hecho, las cuatro letras de la palabra Tzedaká están compuestas de dos grupos de dos letras que son "hermanas" entre ellas (es decir, que vienen una después de la otra; la צ y la ק, la ד  y la ה), manifestando la relación afectuosa de hermandad que deben tener entre ellos todos los judíos
.

  El hecho de no dar caridad no es tan sólo un acto de tacañería (un דבר בליעל); es una clase de robo
, y de hecho puede ser enmendado en una corte legal
. Y, dado que D'os es Quién nos otorgó ese depósito, esto también es equivalente a la idolatría
. Si mostramos que no podemos ser responsables de dar caridad a sus legítimos propietarios estaremos mejor siendo el עני y no el עשיר
, una situación que enfrentaremos en el siguiente
גלגול . En cualquier caso, no podremos mantener aquello que no nos pertenece. Si no entregamos el dinero a sus verdaderos dueños D'os se asegurará de que ellos reciban su dinero de otra manera. Por nuestra parte, nosotros perderemos ese dinero con impuestos, pérdidas en los negocios o algún otro gasto
.



 
Había una vez un hombre piadoso y adinerado que se volvió muy pobre… tan pobre que para poder ganarse el pan trabajaba por día sembrando los campos. Un día, mientras estaba trabajando en los campos se presentó ante él el profeta Eliahu disfrazado como un simple árabe, y le dijo: "Tienes seis años buenos. ¿Cuándo los deseas, ahora o al final de tu vida?" 

El hombre pobre apenas quitó la mirada de lo que estaba haciendo y le dijo: "Perdóneme, pero estoy muy ocupado y me pagan por mi trabajo. Por favor, no me moleste". 

Eliahu regresó una vez más, y el hombre pobre no le prestó atención. 

Cuando regresó una tercera vez, el hombre pobre aceptó considerar su propuesta. Le dijo: "Si está tan decidido, espere acá. Yo nunca hago nada sin consultar primero con mi esposa. Iré a mi casa a preguntarle y veremos qué es lo que ella dice". 

El hombre fue a su hogar y le contó a su esposa lo que había sucedido: "¡No me dejará tranquilo! ¿Qué debo decirle?" 

Su esposa lo pensó por un minuto y le dijo: "Dile que nos dé ahora los años buenos". 

El campesino regresó a donde estaba Eliahu con la respuesta: "Mi esposa dijo que nos dé ahora los años buenos". 

Entonces Eliahu comenzó a discutir con él: "Ahora mismo eres capaz de trabajar. Cuando seas anciano, tal vez no tendrás las fuerzas necesarias para hacerlo. Quizás deberías dejar los años buenos para más tarde". 

"Yo nunca te pedí nada", le respondió el campesino. "¡En primer lugar fue tu propia sugerencia! Mi esposa dijo: "ahora". Si quieres darnos los seis años buenos, puedes dárnoslos ahora. De lo contrario, adiós". 

"Está bien", aceptó Eliahu. "Regresa a tu hogar y encontrarás allí un tesoro". 

Cuando el pobre campesino regresó a su hogar, sus hijos corrieron emocionados a recibirlo. Los niños le dijeron que habían estado jugando en el patio y de repente descubrieron un gran tesoro. En un instante, la familia se volvió sumamente rica. 

"Este dinero es sagrado", le dijo la mujer a su familia. "Debemos continuar viviendo exactamente como vivimos ahora. No estaremos tan hambrientos, pero ese será el único cambio". 

Ella llamó a uno de sus hijos y le dijo: "Tu responsabilidad será escribir todo lo que yo te diga". Ella comenzó dando dinero a los pobres y a los necesitados, y le dijo a su hijo que registrara cada donación de caridad en una libreta especial. 

Sus vidas continuaron de esta manera durante los seis años siguientes. Ellos no se mudaron a una casa más grande ni mejor, no compraron nuevos muebles, ni siquiera pintaron las paredes. De hecho, el campesino incluso siguió trabajando en los campos. 

Un día, volvió a aparecer Eliahu. "¿Me recuerdas?", le preguntó al campesino. "Vine a buscar el tesoro que te he dado".  

"¿Y tú recuerdas que yo no lo acepté sin consultar con mi esposa?", le respondió el campesino. "Nunca hago nada sin consultar con mi esposa. Por favor, espera aquí… iré a mi hogar y le preguntaré a ella". 

Él regresó a su casa y le dijo a su esposa que el extraño había regresado para llevarse el tesoro. 

"Toma", le dijo ella con calma. "Llévale nuestros libros de cuentas. Dile que los mire y que vea qué es lo que hicimos con el dinero. Luego pregúntale si tiene mejores cuidadores para su tesoro. Si los tiene, puede llevárselo. Pero si hemos cuidado bien su dinero, que lo deje con nosotros". 

Cuando D'os vio toda la caridad y los buenos actos que ellos habían hecho con el dinero, no sólo permitió que el Tesoro quedara con ellos, sino que lo incrementó muchas veces más.
  

En verdad, D'os fácilmente habría podido atender a las necesidades de la persona pobre, dándole el dinero a ella directamente en vez de dárselo a través nuestro. Sin embargo, D'os no lo hizo de esta manera porque quiso otorgarnos los beneficios de poder dar al otro. En definitiva, D'os nos está dando a nosotros, y recibimos esta increíble oportunidad de ser Sus socios en la manutención del mundo
.

Si es de esta manera, entonces quien da realmente está ganando más al dar que lo que gana la persona pobre
. ¿Acaso el que da no fue privilegiado por D'os para recibir ese dinero directamente de Él y no de las manos de otra persona, recibiendo suficiente como para poder darle también a la persona pobre
? ¿No recibió el privilegio de cumplir con una Mitzvá sagrada? ¿No está imitando a D'os mismo? ¿No se volvió ahora en un mejor receptáculo para recibir el bien que D'os desea entregarle
? Una persona que tiene esta perspectiva no esperará que la persona pobre deba avergonzarse a sí misma teniendo que pedir; ella encontrará las maneras de poder dar incluso a aquellos que no se animan a pedir
. 

Tenemos que comprender que el hecho de dar es una profunda parte de nuestra identidad espiritual. Esto llega a la esencia de quienes somos –como personas que pueden ser similares a D'os. Por lo tanto, dar es mucho más para nuestro propio bien y no para el bien de quienes lo reciben. Esto constituye una parte de nuestro oxígeno espiritual:


El Rab Iaakov Aryeh de Radzymen vivió la mayor parte de su vida sumergido en la pobreza; sin embargo él siempre dio sus últimos centavos para caridad. 


"¿Por qué se dedica tanto a dar caridad?", le preguntó una vez una persona rica. "¿Acaso una persona pobre no está exenta de esta mitzvá?" "¡Exactamente lo contrario!", le respondió el Rab Iaakov Aryeh. "Precisamente debido a que no tengo que dar, yo puedo cumplir la mitzvá por la mitzvá misma". 


"Lo entiendo", dijo el hombre rico. "De hecho, debo confesar que a mí me sucede lo opuesto. Yo estoy cansado de dar caridad. Mientras más doy, más rápido llegan más pobres a mi puerta, y esto no tiene fin". 


"¿Usted se cansa de comer?", le preguntó sonriendo el Rab Iaakov Aryeh. 


"¿Acaso alguien puede sobrevivir sin comer?", le preguntó sorprendido el hombre rico.
"¿Acaso una persona puede sobrevivir sin dar caridad?", le replicó el Rab Iaakov Aryeh
. 
Dado que el hecho de dar es una idea tan fundamental, el judaísmo requiere que cada persona dé dinero en caridad
. Quienes no son pobres dan en caridad un décimo de sus ganancias, pero, excepto los sumamente ricos no deben dar más de un quinto
. Incluso quienes son pobres deben dar algo en caridad de manera anual, siempre y cuando ellos mismos no dependan totalmente de la caridad
. Esto se debe a que el acto de dar es esencial para desarrollar el refinamiento del carácter que es una cualidad judía básica
. 


La caridad es un arte, y dar de una manera que evite la vergüenza y mantenga intacta la dignidad de la persona que la recibe forma parte de ese arte
. Alguien con recursos limitados que da de manera anónima o que da de maneras que no son percibidas por quien lo recibe como caridad puede ser igual o más grande que aquél que da grandes cantidades a cambio de kavod y que puede ser condescendiente en su acto de entrega
. El Maharal dice que el hecho de dar anónimamente nos permite conectarnos con la espiritualidad pura del acto, eliminando las cosas externas que pueden evitar que la persona pueda volverse pura y sagrada
. Quien da una cantidad pequeña también puede estar contribuyendo con una gran porción de su riqueza, mostrando que realmente se relaciona con su dinero  como un depósito y que darles a los demás es una obligación sagrada. 

Lo más importante es que el que da debe intentar satisfacer las necesidades de la persona que está delante de él. Sin embargo, no puede hacerlo si no siente el dolor de la otra persona. Y no puede aplicar sus propios estándares para definir qué es lo que la otra persona necesita. Un millonario sin su libreta de cheques sufre dolor. Una persona acostumbrada a vivir en una mansión y que ahora debe vivir en un departamento pequeño del mismo tamaño en el cual tú vives, sufre dolor
. El versículo dice: די מחסורו אשר יחסר לו – satisface las deficiencias de las cuales carece –es decir, aquello que él percibe que le falta.  

Es muy tentador pensar: "¿por qué esa persona no trabaja (o por qué no trabaja más?)"
; "Es su culpa por actuar de manera imprudente"; "yo ya le di dinero y él vuelve una y otra vez"; "¡mira la casa en la que vive! No puede ser pobre". Nunca debe aplicarse esta lógica como una excusa para no dar. Si uno siente que la persona es pobre debido a que tiene determinados problemas y quiere ayudarla a superarlos, debe llevarla a su casa, adoptarla como a un hijo y pasar los siguientes cuatro a diez años con ella, amándola y ayudándola a crecer. Le debe dar a esa persona
 una y otra vez, sea o no judía
.  ¿Puede ser que personas que en verdad tengan dinero se estén aprovechando de ella? Tal vez. Pero la ley establece que mientras que uno no conoce las circunstancias de la otra persona, debe darle algo, aunque sea poco, sin cuestionamientos
. Nuestros Sabios  han afirmado y la historia ha dado testimonio de que nadie se vuelve pobre por dar caridad
.

En cierto sentido, la persona que recibe caridad se ha resignado a su suerte, lo cual reduce un poco su vergüenza. Pero alguien que todavía no ha llegado a esa etapa y que intenta desesperadamente mantener su dignidad ciertamente sufrirá mucho más
. Está la preocupación por saber de dónde llegará el dinero, la presión de tener que pagar las cuentas y llevar comida a la mesa, y el dolor de ver a los propios hijos siendo diferentes y avergonzados. La pobreza es una gran fuente de conflictos matrimoniales, de problemas de salud debido a la falta de asistencia adecuada así como muchos otros problemas. El judaísmo es sumamente sensible las personas que se encuentran en tales situaciones
.

Los préstamos, la caridad y todas las clases de ayuda son la manera en la cual podemos imitar los caminos de D'os en la tierra
. Por lo tanto, éstas son las cosas más "Divinas" que podemos hacer
, y ellas reflejan tanto nuestra relación con nuestro Creador como con nuestro prójimo
, llegando al corazón mismo de nuestra identidad judía
. Sólo con este entendimiento podemos explicar por qué el bienestar físico y espiritual del pueblo judío en el pasado, en el presente y en el futuro depende de que demos caridad. D'os hizo Su brit con Abraham Avinu basado en la realización de jesed
. Desde allí hasta el Mashíaj esto permanece como un signo de nuestro judaísmo esencial, y finalmente seremos redimidos a través del mérito de dar caridad
.

Una persona egoísta es esencialmente física, porque ella no puede alejarse fácilmente del mundo físico. Esto provoca competencia por los recursos, lo que lleva a percibir la necesidad de cuidar los intereses propios. Por la naturaleza misma de esta relación con lo físico, una persona materialista es alguien que siempre toma y no alguien que da
.

El materialismo nunca puede satisfacer completamente a la persona,
 porque lleva a una necesidad insaciable de estar siempre más centrado en uno mismo y de tomar. Por otro lado, la persona que se satisface espiritualmente se sentirá llena y desbordante. Esa persona no sólo tendrá el deseo de dar, sino que mientras más dé más llena se sentirá y más se elevará
.  


El parangón del dar al otro es אברהם אבינו, quien fue אב רם: literalmente, el Padre de la Elevación. Al darles a los demás, él manifestó que él era una fuente de entrega y de bendición
. Él se elevó porque mostró que estaba espiritualmente satisfecho y por lo tanto no necesitaba cosas materiales para llenarse. Aquellos que se aferran a su dinero manifiestan que precisan un aporte material externo de manera continua. Irónicamente, esto los aleja de la fuente de la verdadera Berajá, y finalmente tendrán menos dinero que lo que hubiesen tenido de haber estado dispuestos a dar más
. En contraste, la persona que da está más que satisfecha; ella se desborda, dando a los demás. Esto la lleva a estar en armonía esencial con D'os, cuyo propósito en la creación fue ser capaz de dar
. 
La caridad y los préstamos son cosas obvias para el sentido común; sin embargo no hay ninguna otra sociedad fuera del judaísmo que ordene que ellas sean parte de la ley. También la cancelación automática de la deuda después de siete años no tiene sentido en términos puramente humanos – compasión, economía u otra cosa. Pero un mundo dejado solamente a la merced de la lógica humana no es un lugar agradable, tal como sabemos y como hemos visto que ha sucedido con los intentos de dirigir al mundo sin D'os en el último siglo. La mitzvá de caridad es una mitzvá que claramente requiere confianza en D'os, una confianza que los judíos no siempre logramos históricamente
. Pero es claro que la persona difícilmente pueda llegar a imaginar esto por sí misma. ¿Cómo podemos llegar a saber por nosotros mismos que tenemos dinero que le pertenece a los pobres – que el dinero no es más que un depósito; y que al custodio del mismo le corresponde distribuir ese depósito? 
�רמב"ם, ספר המצוות עשין קצה, פ"ז מהל' מתנות עניים הל' א: מצות עשה ליתן צדקה לעניים כפי מה שראוי לעני אם היתה יד הנותן משגת שנאמר פתוח תפתח את ידך לו [והעבט תעביטנו די מחסרו אשר יחסר לו] ונאמר והחזקת בו גר ותושב וחי עמך ונאמר וחי אחיך עמך


חינוך מצוה תע"ט; טושו"ע ריש ס' רמז וריש ס' רמט והסמ"ק מוסיף עוד מצוה לגמול חסד בגוף ובממון


רמב"ם משנה תורה, הלכות מתנות עניים הל' א 


ובחינוך תעט: ועוד נאמר (ויקרא כה לה) והחזקת בו גר ותושב וחי עמך, ואמר עוד (שם לו) וחי אחיך עמך





�חינוך מצוה תע"ח





�רמב"ן (השמטות הלאוין יז) והרמב"ם לא מונה אותו





�חינוך מצוה תע"ד





�להרמב"ן אבל הרמב"ם בהל' מתנות עניים ז א מנה זה כעוד מקור לחיוב בצדקה לישראל





�רמב"ם משנה תורה, הלכות מתנות עניים הל' ב





�חינוך מצוה תע"ד





�חינוך מצוה פ"ד





�חינוך מצוה תפ"א





�חינוך מצוה תפ"ב





�מהר"ל נתיב החסד פ"א: כי נקרא צדקה שראוי שיהיה בצדקה הצדק, ובזה יש בצדקה הצדק כאשר הצדקה היא לאדם אשר ראוי אליו הצדקה. ופירוש הכתוב לפי זה רודף צדקה, ימצא הצדק הגמור דהיינו שהקב"ה מסייע לו שימצא בני אדם מהוגנים שזהו צדקה גמורה, ולא נקרא כלל השפעה כאשר המקבל אינו הגון רק השחתה נקרא





�בב"ק ק, ובב"מ ל: את הדרך – זו גמ"ח (והסביר החפץ חיים בפתיחה לאהבת חסד: מדכתיב סתם את הדרך בה הידיעה ולא ביאר איזה דרך מסתמא הוא הדרך הכבושה אשר דרך בה אבינו הראשון הוא אברהם שהיה דבוק כל ימיו במדת החסד כידוע)





� מס' עירובין סה: בג' דברים אדם ניכר בכוסו, בכיסו, ובכעסו





�גבי  שוחד וריבית וצדקה ועריות ורופא





�חשן משפט ריש ס' ט





�שרוב בני אדם להוטים אחר חמדת הממון וקצת תימא דהטור בעצמו כותב הטעם שאפשר שיבא לידי שפיכות דמים ועיין בב"ח להסבר אחר.


	ופירוש זה לא כהרב שמשון רפאל הירש שכתב בפרשתינו שנפשו של האדם נדיבה היא ולכן הזהירה התורה לא לאמץ את הלב נגד נטיעתו הטבעי. תן ללביך להתפתח, ללא כפייה מצדך. 





�Por ejemplo, decimos: "¿Sabes cuánto vale esa persoa?", cuando en verdad a lo que nos estamos refiriendo es a cuánto dinero posee. La persona misma tiene un alma infinita y su valor es infinito. En La Sociedad Sana, Erich Fromm trae el ejemplo de una tragedia, por ejemplo la caída de un puente que provoca la muerte de varias personas. Los titulares no se referirán a las pérdidas de vidas de inestimable valor, sino que dirán algo así como: "Una tragedia de tres billones de dólares".





�El dinero otorga poder de diferentes maneras. Por ejemplo, sin ninguna duda las personas adineradas tienen acceso más fácilmente a los políticos y a los jefes de estado que las personas pobres.





�Si en una habitación entran un millonario y una persona pobre, nuestro instinto natural será prestarle más atención al millonario. Sin embargo, es posible que el millonario tenga un carácter detestable y merezca nuestro desprecio mientras que el pobre sea una persona verdaderamente recta que merece ser honrada y alabada.





�Por esta razón, la Halajá requiere que incluso cuando dos amigos que confían mutuamente el uno en el otro se prestan entre ellos dinero, deban escribir un Shtar (un pagaré), firmado o con testigos.





�Porque estamos intentando utilizar el dinero para satisfacernos. Esto nunca puede funcionar. Algo material nunca puede saciar la sed espiritual del hombre. 





�אמרו חז"ל אין אדם נפטר מן העולם וחצי תאותו בידו, יש לו מנה רוצה מאתיים וכו'





En vez de comprender que estamos yendo por el camino equivocado, concluimos que la razón por la cual no nos sentimos satisfechos con el dinero que tenemos debe ser porque lo que tenemos no es suficiente. ¡Si tan sólo lográramos duplicar esa cantidad, entonces seríamos felices! 





וע"פ החז"ל הזה הסביר הכלי יקר את הדין של כפל אצל גנב: כי בודאי כל היום חומד ומתאוה להכפיל את ממונו, לכן משלם כפל





�מכתב מאליהו ח"א קונטרס החסד





�רב צדוק הכהן, מחשבות חרוץ, ז: והראה לו מטבע של אש היינו דעיקר חמדות עולם הזה הוא נכלל בתאות ממון שהוא תאוה הכוללת דעל ידי זה יוכל להשיג כל מיני פרטי התאוות, שיש לכל אחד בפרט תאוה לדבר מיוחד, ותאות ממון הוא כולל כל אחד שכל אחד מתאוה לזה כדי שישיג על ידי זה תאוותו הפרטית





�רב צדוק הכהן, מחשבות חרוץ, ז:  וזה תכלית שלימות האהבה שהאדם מוסר גם המאוד לה' יתברך, ודבר זה נאמר בפרשת ואהבת ליחיד לא בפרשת והיה אם שמוע לרבים, שהיחיד בפרט הרוצה להיות מדוגל באהבת ה' יתברך צריך התחזקות והתאמצות יתירה נגד המשטינים ויצר המסית, ועל כן צריך הוא להתגבר בכל מאודו למסור גם המאוד לה' יתברך, וחז"ל אמרו בפרק כל שעה (פסחים כ"ה.) דיש לך אדם שממונו חביב עליו מגופו על זה נאמר בכל מאודך:





�רב צדוק הכהן, שם: וזהו העולם הזה שנתן האלקים לבני אדם לענות בו דאיתא במדרש (קהלת רבה א', י"ד) זהו שיפוטה של ממון, ובזה הוא כלל ההשתקעות דעולם הזה





�רב צדוק הכהן, שם: ועל זה נאמר בכל מאודך דאמרו ז"ל בהרואה (ברכות ס"א ע"ב) בכל ממונך, שזהו המאוד של האדם





�רב צדוק הכהן, מחשבות חרוץ, ז: ואף על פי שזה לכאורה מדה רעה וזרה עם כל זה מצינו בפרק גיד הנשה (חולין צ"א.) דהוא מדתן של צדיקים דממונם חביב מגופם





�רב צדוק הכהן, שם: ולמדו מיעקב אבינו ע"ה שהוא שורש מדת האמת הקיים לעד שלא חשק לשום דבר שלפי שעה, ומה קיום לעד יש בממון דהוא ודאי דבר שלפי שעה לבד





�רב צדוק הכהן, שם: אבל ידוע דיפה שעה אחת בתשובה ומעשים טובים בעולם הזה מכל חיי עולם הבא ויש מצד זה מעלה בעולם הזה שהוא רק לפי שעה אבל בו הוא מקום ההשתדלות והבחירה





�טור יו"ד ס' רמז: ואל יעלה בלבו עצה לומר איך אחסר ממוני ליתנו לעניים כי יש לו לדעת שאין הממון שלו אלא פקדון לעשות בו רצון המפקיד וזה רצונו שיחלק לעניים ממנו וזהו החלק הטובה דיהיה לו ממנו





�תניא היה רבי מאיר אומר יש לו לבעל הדין להשיבך ולומר לך אם אלקיכם אוהב עניים הוא מפני מה אינו מפרנסן אמור לו כדי שניצול אנו בהן מדינה של גיהנם וזו שאלה שאל טורנוסרופוס הרשע את ר"ע אם אלקיכם אוהב עניים הוא מפני מה אינו מפרנסם א"ל כדי שניצול אנו בהן מדינה של גיהנם א"ל [אדרבה] זו שמחייבתן לגיהנם אמשול לך משל למה הדבר דומה למלך בשר ודם שכעס על עבדו וחבשו בבית האסורין וצוה עליו שלא להאכילו ושלא להשקותו והלך אדם אחד והאכילו והשקהו כששמע המלך לא כועס עליו ואתם קרוין עבדים שנאמר כי לי בני ישראל עבדים אמר לו ר"ע אמשול לך משל למה הדבר דומה למלך בשר ודם שכעס על בנו וחבשו בבית האסורין וצוה עליו שלא להאכילו ושלא להשקותו והלך אדם אחד והאכילו והשקהו כששמע המלך לא דורון משגר לו ואנן קרוין בנים דכתיב בנים אתם לה' אלקיכם





�מהר"ל נתיב הצדקה פ"ב: במלת צדקה האותיות שלו אחים והיינו הצד"י והקו"ף אחים והדל"ת והה"א ג"כ אחים





�כי בעצם אתה מונע מלתת לו מה ששייך לו וכמו שכתב האור החיים בפרשת משפטים שאתה מחוייב ללוות לחברך כי חלקו נמצא אצלך שנאמר "אם כסף תלוה את העני עמך". וגם כאן כתוב "כי לא יהיה בך אביון" ופירש האור החיים שאתה גרמת בזה שהוא אביון כי חלקו נמצא אצלך. 





Pero más que eso, la Torá nos dice entonces que recibiremos de regreso el dinero, que nunca fue nuestro, si lo damos a quienes pertenece por derecho:





טור יו"ד ס' רמז: ולעולם אין האדם מעני מן הצדקה …  ועוד שהדבר בדוק ומנוסה כי בשביל הצדקה שנותן לא יחסר לו אלא אדרבה תוסיף לו עושר וכבוד וגו'





Aunque normalmente no tenemos permitido poner a prueba a D'os, se nos permite hacerlo en este tema: 





טור שם: בכל דבר אסור לנסות את ד' חוץ מדבר זה כדכתיב ובחנוני נא בזאת והפרישה הסביר לפי שאין כאן נסיון שבוודאי הקב"ה מעשיר אותו כמ"ש עשר תעשר עשר בשביל שתתעשר וגו' והקשה הב"י דזה מיירי דווקא במעשר ולא בשאר צדקה והדרישה הסביר שכתב הטור דמותר לנסות בצדקה משום דס"ל דצדקה היא באה ממעשר וסתם צדקה היא מעשר כספים ודין אחד להם ע"ש עוד ומובא בשו"ע ברמ"א ג"כ





�רמב"ם הל' מתנות עניים, פ"ז: (י) מי שאינו רוצה ליתן צדקה או שיתן מעט ממה שראוי לו בית דין כופין אותו ומכין אותן מכת מרדות עד שיתן מה שאמדוהו ליתן ויורדין לנכסיו בפניו ולוקחין ממנו מה שראוי לו ליתן וממשכנין על הצדקה ואפילו בערבי שבתות:





�מהר"ל נתיב החסד פ"ב:


ובבבא בתרא (י"א):  כל המעלים עיניו מן הצדקה כאלו עובד ע"ז כתיב הכא השמר לך פן יהיה דבר עם לבבך בליעל וכתיב התם יצאו אנשים בני בליעל מה להלן ע"ז אף כאן ע"ז ע"כ. ... כי השם יתב' הוא מקור ושורש אשר ממנו יושפע הכל כמו שאמרנו, ולפיכך נקרא מקור חיים שהמקור הוא משפיע תמיד בלא הפסק וכך הוא השם יתב' שנקרא מקור משפיע תמיד. אבל הע"ז נקרא בורות נשברים לפי שאין בה כח להשפיע ... ולפיכך אמר כל המעלים עיניו מן הצדקה ואינו משפיע אל זולתו, הרי הוא יוצא מן השם יתב' אשר הוא מקור חיים משפיע ואינו דבק בו יתב' ונחשב כאלו דבק בע"ז שהם בורות נשברים לא יכילו המים ואינם משפיעים לזולתם





�ספרי (דברים יג): ונתן ד' אלוקיך רחמים ורחמך מכאן ר"ג בר רבי אומר כל המרחם על הבריות מרחמים עליו וכל שאינו מרחם על הבריות אין מרחמים עליו





�טור שם: גם יתן אל לבו כי הוא גלגל החוזר בעולם וסוף האדם לבא לידי מידה זו והב"י ציין המקור לברייתא סו"פ שואל (קנא.)





�בבא בתרא דף י ע"א: דרש ר"י ברבי שלום כשם שמזונותיו של אדם קצובין לו מראש השנה כך חסרונותיו של אדם קצובין לו מראש השנה זכה הלא פרוס לרעב לחמך לא זכה ועניים מרודים תביא בית כי הא דבני אחתיה דרבן יוחנן בן זכאי חזא להו בחילמא דבעו למיחסר שבע מאה דינרי עשינהו שקל מינייהו לצדקה פוש גבייהו שיבסר דינרי כי מטא מעלי יומא דכיפורי שדור דבי קיסר נקטינהו אמר להו רבן יוחנן בן זכאי לא תדחלון שיבסר דינרי גבייכו שקלינהו מינייכו אמרי ליה מנא ידעת אמר להו חלמא חזאי לכו א"ל ואמאי לא אמרת לן [דניתבינהו] אמר להו אמינא כי היכי דתעבדו מצוה לשמה





�Citado en Women to Women en un artículo llamado Charity (Caridad) por la Rabanit Esther Greenberg  (compilado por Aviva Rappaport, Publicado por Mesorah Publications Ltd., New York, 1996)





�חינוך סו: שורש המצוה, דרצה הקל להיות ברואיו מלומדים ומורגלים במדת החסד והרחמים, כי הוא מדה משובחת, ומתוך הכשר גופם במדות הטובות יהיו ראויים לקבלת הטובה, כמו שאמרנו שחלות הטוב והברכה לעולם על הטוב לא בהפכו. ובהיטיב השם יתברך לטובים יושלם חפצו שחפץ להטיב לעולם. ואם לאו מצד שורש זה הלא הוא יספיק לעני די מחסורו זולתנו





�ויקרא רבה פ' לד: תני בשם ר' יהושע יותר ממה שבעל הבית עושה עם העני, העני עושה עם הבעל הבית שכן רות אמרה לנעמי ושם האיש (=בועז) אשר עשיתי עמו. אשר עשה עמי אין כתיב כאן אלא אשר עשיתי עמו בשביל פרוסה שנתן לי. וכו'





�מהר"ל נתיב הצדקה פ"ה: כי כאשר נותן צדקה אל העני הוא מקבל מן אשר נותן לו והנותן מקבל מן הש"י, וכבר אמרנו כי המעין כאשר נפתח ומימיו יוצאים ומתפשטים לחוץ אז במעין הזה נכנסים בו המים הזכים מן המקור … [ו]דבר זה עצמו עושה העני עם בעל הבית שגורם לו שהש"י משפיע ונותן לו.





�חינוך: שחלות הטוב והברכה לעולם על הטוב ולא בהפכו, ובהיטב ד' יתברך לטובים יושלם חפצו שחפץ להטיב לעולם





�רמב"ם הל' מתנות עניים, פ"ז ט:  עני שאינו רוצה ליקח צדקה מערימין עליו ונותנין לו לשם מתנה או לשם הלואה ועשיר המרעיב את עצמו ועינו צרה בממונו שלא יאכל ממנו ולא ישתה אין משגיחין בו:





� Reporte de Eliahu Richter en Hamodia, 24 Av, 5763


�חפץ חיים, אהבת חסד





רמב"ם הל' מתנות עניים פ"י הל' ב:לעולם אין אדם מעני מן הצדקה ואין דבר רע ולא היזק נגלל בשביל הצדקה שנאמר והיה מעשה הצדקה שלום כל המרחם מרחמין עליו שנאמר ונתן לך רחמים ורחמך והרבך וכל מי שהוא אכזרי ואינו מרחם יש לחוש ליחסו שאין האכזריות מצויה אלא בעכו"ם שנאמר אכזרי המה ולא ירחמו וכל ישראל והנלוה עליהם כאחים הם שנאמר בנים אתם לה' אלהיכם ואם לא ירחם האח על האח מי ירחם עליו ולמי עניי ישראל נושאין עיניהן הלעכו"ם ששונאין אותו ורודפים אחריהן הא אין עיניהן תלויות אלא לאחיהן:





�רמב"ם הל' מתנות עניים פ"ז הל' ד: בא עני ושאל די מחסורו ואין יד הנותן משגת נותן לו כפי השגת ידו. וכמה. עד חמיש נכסיו מצוה מן המובחר. ואחד מעשרה בנכסיו בינוני. פחות מכאן עין רעה. 





�רמב"ם הל' מתנות עניים, פ"ז ה: ולעולם אל ימנע אדם משלישית השקל בשנה. וכל הנותן פחות מזה לא קיים מצוה ואפילו עני המתפרנס מן הצדקה חייב ליתן צדקה לאחר. וכן בשו"ע יו"ד רמח א: כל אדם חייב ליתן צדקה אפילו עני המתפרנס מן הצדקה חייב ליתן ממה שיתנו לו. ועל זה כתב הש"ך ס"א: היינו כשיש לו פרנסתו בלאו הכי דאם לא כן אינו חייב ליתן צדקה





�רמב"ם הל' מתנות עניים פ"י הל' א: חייבין אנו להזהר במצות צדקה יותר מכל מצות עשה שהצדקה סימן לצדיק זרע אברהם אבינו שנאמר כי ידעתיו למען אשר יצוה את בניו לעשות צדקה ואין כסא ישראל מתכונן ודת האמת עומדת אלא בצדקה שנאמר בצדקה תכונני ואין ישראל נגאלין אלא בצדקה שנאמר ציון במשפט תפדה ושביה בצדקה





�בבא בתרא יא:





�חינוך תעט: עיקר מצוה זו ליתן הצדקה ליד הגבאי שיתננה למי שצריך לה, כדי שלא יתבייש המקבל 





�מהר"ל נתיב הצדקה פ"ג: בפר"ק דבתרא (ט', ב') אמר רבי אליעזר גדול העושה צדקה בסתר יותר ממשה רבינו דאלו במשה רבינו כתיב כי יגורתי מפני האף והחמה ואלו בעושה צדקה כתיב מתן בסתר יכפה אף ופליגא דרבי יצחק דאמר רבי יצחק אף כופה חימה אינו כופה שנאמר ושוחד בחיק חימה עזה אע"פ ששוחד בחיק חימה עזה. יש לך להבין דברים אלו מאוד במעלת הצדקה שהיא בסתר עד שאין מושלים בו כחות החיצונות אשר הם מתנגדים לאדם. כי האדם הוא מורכב מגוף ונפש, ואלו שניהם אי אפשר שיהיו בלא חסרון, ולכך אי אפשר שלא יהיה מתנגד לאדם מצד הגוף ומצד הנשמה. המתנגד לגוף הוא האף, והחימה הוא מתנגד לנפש, שנקרא חימה על שם כח האש שהוא חם והוא מתנגד לנפש שהוא אש גם כן, והדבר הזה ידוע לנבונים מאוד, ומשה שהיה עכ"פ מגוף ונפש היה ירא מן אלו שתי כחות וכדכתיב כי יגורתי מפני האף והחימה, אבל הצדקה בסתר מצד שהוא בסתר הוא נבדל מן אלו כחות עד שאי אפשר שיהיו שולטים בו.





�רמב"ם הל' מתנות עניים פ"ז הל' ג: לפי מה שחסר העני אתה מצוה ליתן לו. אם אין לו כסות מכסין אותו. אין לו כלי בית קונין לו כלי בית. אין לו אשה משיאין לו אשה ואם היתה אשה משיאין אותה לאיש. אפילו היה דרכו של זה העני לרכוב על הסוס ועבד לרוץ לפניו. שנ' די מחסורו אשר יחסר לו. ואין אתה מצווה לעשרו.





�בטעמי המצוות של הרקנטי רעד: והוא אחיך אתמול עשיר ועכשיו אביון ולא תאמץ לומר אם היה רוצה העני היה מרויח הרבה לא תקפוץ וגו'





�מדכתיב פתוח תפתח אפילו כמה פעמים





�רמב"ם הל' מתנות עניים, פ"ז ז: מפרנסין ומכסין עניי עכו"ם עם עניי ישראל מפני דרכי שלום 





�רמב"ם הל' מתנות עניים, פ"ז ו: עני שאין מכירין אותו ואמר רעב אני האכילוני אין בודקין אחריו שמא רמאי הוא אלא מפרנסין אותו מיד היה ערום ואמר כסוני בודקין אחריו שמא רמאי הוא ואם היו מכירין אותו מכסין אותו לפי כבודו מיד ואין בודקין אחריו:


רמב"ם הל' מתנות עניים, פ"ז ז:  … ועני המחזר על הפתחים אין נזקקין לו למתנה מרובה אבל נותנין לו מתנה מועטת ואסור להחזיר את העני ששאל ריקם ואפילו אתה נותן לו גרוגרת אחת שנאמר אל ישוב דך נכלם:


רמב"ם הל' מתנות עניים, פ"ז: (ח) אין פוחתין לעני העובר ממקום למקום מככר אחד הנמכר בפונדיון כשהיו החטים ארבע סאין בסלע וכבר בארנו כל המדות ואם לן נותנין לו מצע לישן עליו וכסת ליתן תחת מראשותיו ושמן וקטנית ואם שבת נותנין לו מזון שלש סעודות ושמן וקטנית ודג וירק ואם היו מכירין אותו נותנין לו לפי כבודו:





�שמו"ר: שאין שום אדם בא לעניות לעולם בשביל רבוי הצדקה שיעשה, שנאמר (ישעיהו לב יז) והיה מעשה הצדקה שלום





�חינוך סו: שמי שנתגלה ונודע דחקו בין בני אדם וגילה פניו לשאול מהן אין דחקו ואפילתו כמי שעדיין לא בא לאותה בושה וירא מהכנס בה, ואם יהיה לו מעט סעד של הלואה, במה שירווח מעט אולי לא יצטרך לבא לשאלה לעולם





�מהר"ל שם: וכמו שאמרו במדרש (שמו"ר פ' לא): אין לך מדה קשה מן העניות שכל מי שהוא מדוקדק בעניות כאלו דבוקים בו כל יסורים שבעולם וכאלו באו עליו כל כללות שבמשנה תורה





�ונלמד מאחד משני מקורות א – ואהבת את ד' אלוקיך


			ב- והלכת בדרכיו


וכתב הפחד יצחק דואהבת לרעך הוא מצוה בין אדם לחבירו ואילו והלכת בדרכיו הוי מצוה בין אדם למקום





והלכת בדרכיו וכתב המהר"ל בנתיב החסד פ"א שמה שעל ידי המדה הזאת בפרט אפשר להתדמות לבוראו, מפני שזאת המדה היא מה שעושה האדם בעצמו … ואילו המשפט הוא מחויב לעשות … וכן הרחמים כאשר יש עני ומרחם עליו ונותן צדקה אין בכל זה שיאמר שהולך בדרכי ד' יתברך, כי אם לא היה העני בצרה  אפשר כי לא היה עושה


	ואותו פסוק של והלכת בדרכיו הוי מקור ללמוד שכל מעשה חסד הוי גם כן קיום של מצוות עשה ויש עוד מקור לזה והיינו ואהבת לרעך כמוך. 








Ver la mitzvá de והלכת בדרכיו en la Parashat Ekev. 





�ולכן הוי גדולה הצדקה מן כל הקרבנות (סוכה מט:) וצ"ע למה הזכיר שם צדקה בדווקא ולא ג"ח.





�בבא בתרא דף י ע"א תניא א"ר אלעזר בר' יוסי כל צדקה וחסד שישראל עושין בעולם הזה שלום גדול ופרקליטין גדולין בין ישראל לאביהן שבשמים


	וכתב הפחד יצחק דואהבת לרעך הוא מצוה בין אדם לחבירו ואילו והלכת בדרכיו הוי מצוה בין אדם למקום


	


�שרחמים אחד משלושה סימנים ליהודי ורחמים הוא המקור של צדקה שנאמר (בבא בתרא דף י ע"א:) כה אמר ה' אל תבא בית מרזח ואל תלך לספוד ואל תנוד להם כי אספתי את שלומי מאת העם הזה [וגו' את] החסד ואת הרחמים חסד זו גמילות חסדים רחמים זו צדקה 





�למען אשר יצוה את בניו ואת ביתו אחריו לעשות צדקה ומשפט





�שנאמר ציון במשפט תפדה ושביה בצדקה ובבבא בתרא דף י ע"א: תניא ר"י אומר גדולה צדקה שמקרבת את הגאולה שנאמר כה אמר ה' שמרו משפט ועשו צדקה כי קרובה ישועתי לבא וצדקתי להגלות





�מהר"ל נתיב החסד פ"א: כי בעל גמילות חסדים יש לו את הטוב הגמור שהוא מטיב לאחרים. … ואינו אדם חמרי גמור, כי החומר אינו משפיע רק הוא מקבל תמיד 


	וממשיך המהר"ל: ודבר זה רמזו רז"ל במה שאמרו (אבות פ"ב) אין עם הארץ חסיד, כי עם הארץ שהוא אדם חמרי אין לו מדת חסידות לעשות הטוב אל אחר





�מהר"ל נתיב החסד פ"ב: החמרי שממנו התאוה





�מכתב מאליהו ח"ב עמ' 107: לא תתכן מציאות השלום אלא רק בביטול היש הגשמי, היינו בראייה בהירה מאד שאין ערך לכל השאיפות אלא רק לשאיפה לרוחניות. כי כל זמן שבני אדם שואפים למטרות גשמיות ואנוכיות אי אפשר שיהיה שלום ביניהם, כי כל אחד רוצה מה שיש לחברו, וכל מה שיש לחברו ממעט את רשותו הוא, ועל כן מוכרחים תמיד לבא לידי תחרות, מריבות ומלחמות. אך כששואפים כולם למטרות רוחניות אמיתיות רק אז תתכן ההתאחדות והשלום, כי ברוחניות אין הגבלות ואין אחד מיצר לחבירו, ואדרבה כשמתרבה לאחד זה מקיל לשני ומועיל לו וממילא הכל נוחים זה לזה ושמחים זה בזה תמיד





�מהר"ל נתיב החסד פ"ג: כי בעל גמילות חסדים משפיע לאחר וכל משפיע לאחר הוא מתרומם





�מהר"ל נתיבות נתיב החסד פ"ג: ובפר"ק דגיטין (ז', א')  ...  אם ראה אדם שמזונותיו מצומצמים יעשה מהם צדקה וכל שכן כשהם מרובים  ... כבר התבאר למעלה דבר זה, כי כאשר האדם משפיע לאחרים אז ג"כ הש"י משפיע אליו ... מי שיש לו עושר ואינו משפיע לאחרים דבר זה הוא תוספת נחשב והוא דבר מת שהוא נושא. רק המשפיע מהונו ועושה ממנו צדקה ונותן חיות לעני בזה נחשב האדם כאלו אין בו דבר תוספת מת והכל נכנס בגדר החיות





�Para una profundización respecto a las dinámicas del dar, ver la מצוה de והלכת בדרכיו. 





�De hecho, los judíos siempre se destacaron por la caridad, pero no con suficiente confianza en D'os y en Su promesa de realizar libremente préstamos el sexto año. Y por eso fue que Hilel se vio obligado a hacer el Pruzbul, un mecanismo por el cual podemos pasar por alto la cancelación de la deuda y podemos seguir reclamando la devolución del préstamo que hemos efectuado.
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