“Y toda tu ofrenda de minjé con sal lo salards y no cesard la
sal del Pacto de tu D-os de sobre tu minja sobre todas tus
ofrendas acercards sal”.

EL HOMBRE TIENE QUE ALEGRARSE CON LAS PENURIAS QUE
VIENEN SOBRE EL PORQUE ESTAS DULCIFICAN EL MAL Y EL
JUCIODEEL.

Nuestros Rabanim Kedoshim nos dicen (Berajot 5 a) esta
dicho pacto en la sal y estd dicho pacto en las penurias, asi
como el apcto dicho en la sal adapta la carne vy la tierniza,
asi las penurias a daptan y dulcifican la situacion y las duras
confrontaciones que el hombre pasa.

Muchas veces en la vida, el hombre pasa pruebas y penurias
duras, y dentro de las pruebas y penurias que el hombre
atraviesa, se queja por qué HaKadosh-Baruj-Huh lo prueba
manddandole cosas duras, cosas que no se ven comodas
ni buenas. Pero el hombre tiene que saber que no tiene que
pensar y sentir asi, sino tiene que saber que las penurias
dulcifican todas las cosas duras. Todas las penurias que
vienen al hombre son para bien y atemperan de sobre él cosas
que en verdad es dificil mantenerse en ellas y no es posible
confrontar con ellas.

Y asi estd contado sobre nuestro Rav el Jidd, que era un sabio
de Israel y Santo de los Santos, que solia venir a &€l un hombre
que se quejaba todo el tiempo de las duras penurias que tiene,
el Jida sentd a ese hombre en su Bet-Midrash y cayd sobre €l
un sopor. Cuando el hombre se durmio, sofié que ve la Corte
Celestial y hay alli dngeles malos que muestran todos los
pecados que cometio y hay frente a ellos dngeles buenos que
muestran todas las cosas buenas que hizo.

Las cosas buenas que ese hombre hizo, dice nuestro Rabino
el Jidd, tenian un peso liviano y fino, las cosas malas que
efectud eran muy pesadas. Pusieron a ambas en la balanza
y de seguro que las cosas malas eras mas pesadas que las
buenas que hizo, dicho hombre estaba con mucho sufrimiento
y una angustia grande al ver ya que su juicio va para mal e irg
elinfierno.

Repentinamente ingresaron todas las penurias que ese
hombre pasoé en la vida y las pusieron en al balanza en el lugar
delas cosasbuenasy poco apoco el plato bajay disminuyendo
el peso de los pecados que se encuentran en el segundo plato
de la balanza, pero faltaban todavia un poco para dulcificar de
sobre él todo. Ese hombre empez6 allorar en el suefio y a gritar
por qué ni tuvo mas penurias, por qué tuvo mas problemas.

El hombre tiene que saber que este mundo es un mundo
cambiante, un mundo pasaijero, y cuando el hombre pasa
penurias estas dulcifican el juicio y mal del hombre. El hombre
tiene que alegrarse con las penurias que vienen sobre él y
provocan babar todo el mal de él.
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“Y llamé a Moshé y hablé Hashem a él desde la Carpa del
encuentro para decir”

TRAS QUE MOSHE RABENUAMERITO ALAPLENITUD TEMIO DE
LA SOBERBIA Y POR ESO ESCRIBIO LA LETRA ALEF PEQUENA

Nosotros encontramos en la perashd de la semana “Y llamo
a Moshé” la Tora dice, la letra Alef (N) de Y llamd (Vaikra - Nj7'1)
es una Alef pequefia que Moshé Rabenu escribi6, todos los
exegetas preguntaron ¢por qué una Alef pequefia? Es que toda
la Tord es precisa entonces ¢ por qué aca una Alef pequena?
Responden los exegetas que Moshé Rabenu tenia la cualidad
de la humildad, que el mas humilde de todos los hombres, por
eso cuando Hashem lo llamé no queria escribir que Hashem
lo llamé y escribir un Alef grande, entonces escribid una Alef
pequena.

Pero es necesario efectuar una pregunta de lo mas fuerte,
si observamos en la perashd Mishpatim veremos “Y llamé a
Moshé en el séptimo dia de dentro de la nube” (Shemot 24:16)
y alli vemos, “Y llamé a Moshé”, que la letra Alef es grande.
Entonces, ;qué diferencia hay entre aca en Vaikré que la Alef es
pequefia con perashd Mishpatim del libro de Shemot previo al

libro Vaikra, que alli escribe Y llamé’ con Alef grande?

Sino quizd es posible explicar y decir asi, la guemard dice
(Nedarim 38 a) dijo Rabi lojanédn HaKadosh-Baruj-Huh no posa
su Shejind sino sobre un fuerte, rico, sabio y humilde, y todas
estéin en Moshé. Moshé Rabenu era fuerte, era sabio, era
humilde y erarico. Dicen nuestros Rabanim que Moshé Rabenu
se enriquecid de los desperdicios de las segundas lujot,
cuando Moshé Rabenu cortd las segundas tablas de piedra,
los desperdicios que quedaron dijo HaKadosh-Baruj-Huh a
Moshé Rabenu que agarre eso y dicho desperdicio era piedras
preciosas y de ello se enriquecio.

Entonces es posible explicarydecir asi,enlaperashdMishpatim
Moshé Rabenu no tenia riqueza por ende no tenia ningln
pensamiento de soberbia, Moshé Rabenu se sentia nada, que
no tenia sabiduria, no tenia fuerza, que no tenia humildad y no
tiene riqueza, pensaba que no tenia nada. Pero acd en perashd
Vaikrd que ya tenia Moshé Rabenu riqueza, entonces Moshé
Rabenu temi6 de la cualidad de soberbia, por eso en perashd
Mishpatim esta escrito ‘Y llamé’ (Vaikrd) con alef grande vy
en perasha Vaikra tras que Moshé estaba pleno en todas las
cosas, tenia sabiduria, humildad, fuerza y riqueza, temié Moshé
Rabenuy achico la letra Alef y escribiéndola pequeiia.

Elhombre tiene que medirse a simismo todo el tiempo, revisar y
buscar en simismo si estd pleno o tiene mella, no todo el tiempo
pensar que el pasado era bueno, sino cada dia examinarse a
sl mismo como es uno hoy y como esta ahora, y como serd
manana. Todo el tiempo ser responsable de uno mismo de
como es su conductay proceder.

Pregunta: Kebod HaRab, estoy ocho afos con shidujim, se me anulé un casamiento y cada shiduj que estoy por
acordar al final se quiebra en el medio y no logro casarme, ;qué puedo hacer?



“Alma que pecase por error de todas las mitzvot de Hashem
que no hay que hacer e hizo alguna de ellas”

HAY PECADO QUE EL HOMBRE HACE Y TIENE TESHUBA Y HAY
PECADO QUE EL HOMBRE TRASGREDE EL LIMITE Y NO TIENE
POR ESTE TESHUBA NI PERDON

La guemara cuenta (Berajot 10 a) que en el barrio de Rabi
Meir Baal HaNes habia personas brabuconas que eran duros
y malos, que hacian sufrir a Rabi Meir Baal HaNes. Rabi Meir
queria orar para que ellos fueran castigados y mueran. Vino
Brurid, la esposa de Rabi Meir, que era una gran tzadeket y le
dijo: estd escrito en el versiculo “que se acaben los pecados de
la tierra (Tehilim 104:35) los pecados y no los pecadores, que
terminen las trasgresiones de la tierra y no los pecadores, que
los pecadores vuelvan en teshuvd. Se pardé Rabi Meir e hizo
tefild a HaKadosh-Baruj-Huh que vuelvan en teshuva y esas
personas hicieron teshuvé volviendo al buen camino.

Y asi es posible puntualizar esto desde el versiculo “faena
de malvados es la abominacion de Hashem vy la tefila de los
rectos Su Voluntad” (Mishlé 15:8) “faena de malvados es la
abominacién de Hashem”, faenar alos malvados y maldecirlos
que se mueran esto es la abominacion de Hashem, HaKadosh-
Baruj-Huh no quiere esto, “y la tefilé de los rectos Su Voluntad”,
pero rezar por los malvados que hagan teshuva y cambien su
proceder, esto es la Voluntad de HaKadosh-Baruj-Huh, siendo
esta la cosa correcta y buena de HaKadosh-Baruj-Huh, que
las personas vuelvan al buen camino. Si es asi, la grandeza del
hombre es no maldecir a los malvados que se mueran, sino
orar por ellos que vuelvan en teshuba.

Estd contado sobre Shemuel HaNaguid, que era un allegado
al rey de Espana extremamente, y era un ministro grande.
Un dia cuando salieron a pasear, pasaron al lado de uno de
los mercados y un hombre se detuvo empezando a gritar a
Shemuel Hanaguid que él robaba al rey y al reino, vivia a costas
del pais, asiinsultaba a Shemuel HaNaguid. El rey escucho esto
y se enoj6, dijo a Shemuel HaNaguid que lo castigue en nombre
delreyy le corte la lengua.

Pas6 un aiio, el rey de Espaia y Shemuel Hanaguid pasaron por
el mismo lugar y escucharon a ese hombre gritando. Pregunt6
el rey a Shemuel HaNaguid por qué no le cort6 la lengug, le dijo
Shemuel HaNaguid, le corté la mala lengua, no acercaremos
ahora a ély el rey escuchard como habla y que dice, se acerco
el rey y escuchd como ese hombre alaba y ensalza al rey y
a Shemuel Hanaguid. Dijo Shemuel Hanaguid al rey, no es
grandeza cortarle la lengua y matar al hombre por lo que hizo,
sino que grandeza es cambiar su idea y sus acciones.

Hay personas malvadas, que no se comportan bien, pero ellas
no pasaron el limite como una gran maldad que si se cruza ese
limite no hay perdoén, estdn en el marco de personas que tienen
teshubd, sobre personas como estas dijo Bruric a Rabi Meir
acdbense los pecados de la tierra, las trasgresiones acdbense,
pero los pecadores vuelvan en teshubd.

Pero hay que saber no pasar el limite, hay un limite que si
lo cruzamos no hay perdén por ello, siendo esto peligroso.
Mientras todavia no se cruzod este limite acdbense los pecados
delatierra, que los pecados se acabeny los pecadores vuelvan
en teshubd y estén en el camino de Hashem, porque en el
lugar que los tzadikim completos se paran los retornantes no
se paran, es mejor cambiar la lengua, que hable bien, como
Shemuel HaNaguid, que el cortar la lengua.

“Y llambé a Moshé y habldé Hashem a él desde la tienda del
encuentro para decir”

LA VIRTUD DE MOSHE RABENU QUE PERMANECIO CON
HUMILDAD GRANDE A PESAR DEL GRAN ACERCAMIENTO A
HAKADOSH-BARUJ-HUH.

Nosotros encontramos en la perashda de la semana “Y llamé a
Moshé”, letra Alef pequeiiq, todos los exegetas preguntan, ¢, por
qué la letra Alef es pequefia, es que toda la Tord Kedoshd es
precisq, todos los taguim son precisos, y no hay una sola letra
dema@s o que no sea de lo mas precisa? Si es asi preguntan
muchos de los exegetas, ;por qué la alef esta pequena?

Sino, estd traido en los libros kedoshim que Moshé Rabenu era
muy cercano a Hakadosh-Baruj-Huh, HaKadosh-Baruj-Huh con
él con la mayor de las proximidades, y de tanto hablar con una
persona con el mayor acercamiento entonces en el corazon
de la persona puede ingresar soberbia y su corazén puede
ser mas tosco de tanto que hablan con el con gran proximidad.
Dicen los exegetas que HaKadosh-Baruj-Huh examiné a Moshé
Rabenu, y traen sobre esto un ejemplo de un rey que acercé a
uno de los ministros convirtiéndolo en un ministro de lo méas
grande, el rey quiso examinar como se comporta dicho ministro,
si con humildad y recato y lo llamé que venga a él. Cuando vino
el ministro al rey vino sumiso con la cabeza baja, no hay en él
ninguna soberbia y se comporta como en los dias pretéritos
que estaba con gran humildad. Asi HaKadosh-Baruj-Huh con
Moshé, Moshé Rabenu estaba con un acercamiento grande a
HaKadosh-Baruj-Huh, y HaKadosh-Baruj-Huh llama a Moshé
y acd El examina como se comporta, HaKadosh-Baruj-Huh
lo llama y Moshé Rabenu se somete a si mismo con la mayor
sumision.

Este es un gran problema con las personas en este mundo,
cuando se acerca mucho a un hombre su corazén empieza
poco a poco a ser tosco, siente y piensa que todo el mundo
le pertenece. Empieza a menospreciar y a perder todo el
acercamiento y el bien que le prodigaron llevandolo al lado
negativo. Pero Moshe Rabenu, Pastor Fiel, cuanto mas lo
acerco HaKadosh-Baruj-Huh y Se comporté con la mas gran
aproximacion, el se condujo con humildad y sumision de las
mds grandes. Esta es la virtud de Moshé Rabenu y esta es la
Alef pequena de Vaikrd que nos simboliza que Moshé Rabenu
permanecié con humildad y no, D-os libre, ingresé en su corazén

soberbia.



Rabi Abraham loshda Heshil de Apta, el Ohev Israel de Apta.

Hay un cuento que tiene una ensefianza ética de lo mas
grande, esta contado sobre el “Ohev Israel de Apta”, el Ohev
Israel de Apta era Santo Superno, era Santo de los Santos,
que en la ciudad del Ohev Israel de Apta habia una persona
que vendia vino, que repentinamente ese convirtié en un gran
tzadik, las personas iban a lo de él, &l daba bendiciones, las
personas se curaban, toda cosa que él decia, sucedia.

Dijo el Ohev Israel de Apta, como repentinamente en un dia
el hombre se convirtié en tzadik, ;como es posible que una
persona en un dia se haga tzadik? Quiero revisar quien es esa
persona, un hombre no puede volverse tzadik en un dia, no
hay en la generacion que tragan y se vuelven tzadikim.

No hay una pastilla que tragamos y nos convierten en sabios,
no hay una pastilla que tragamos y nos convertimos en
personas especiales, para ser tzadik es necesario esforzarse
muchos afios, para ser sabio es necesario hacer un esfuerzo
para afilar la comprensién, para ser una buena persona es
necesario trabajar para ser una buena persona, no es que en
una manana tragamos una pastilla y nos tornamos personas
especiales, es una cosa que requiere esfuerzo y ocupacion,
ocuparse para alcanzar.

Asi como no es posible en un dia que el hombre se haga rico,
quien se hi hizo rico en un dia, caerd, y quien se volvié pobre en
undia, subird de nuevo. Hay una gran base acorde a la Kabalg,
quien se volvio rico en un dia sepa que en un dia caerd, quien
en un dia se volvio exitoso sepa que algin dia caerd, pero el
que construye lentamente, entonces es una cosa estable.

Y nuestros sabios dicen esto ;de donde?, del sol. El sol cuando
brilla, no brilla de una sola vez, va y brilla de a poco y cuando
se pone, se pone lentamente. Con HaKadosh-Baruj-Huh no
hay sorpresas, el éxito viene lentamente. Si ves un hombre
tropezando en un diay que en un dia todo se desarma, espera
y verds que en un dia todo subird, porque no es una cosa
natural, una cosa que no es natural no es de Hashem, una
cosa que es natural es de HaKadosh-Baruj-Huh. Quieres ver
un hombre exitoso, espera ve lentamente serd exitoso, esto
es verdad. Sicae de una vez eso es mentira, subird otra vez, es
necesario esperar, subird otra vez, esta en una base grande.

Dijo el Ohev Israel de Apta, este hombre se volvié tzadik en un
dia,no es una cosareal. Estano es unacosareal, es necesario
investigar que pasoé y por qué en un dia se volvio tzadik.

Fue el Ohev Israel de Apta disfrazado, que no sepan quien es,
entro a su casaq, y le dijo, hospédame. Ese hombre hospedo6 al
Ohev Israel de Apta, el Ohev Israel de Apta estuvo de huésped
con él dos dias, vio que esta persona no e sun tzadik en
especial, no estudioso, nada, fue a él el Ohev Israel de Apta y
le dijo, te voy a revelar, yo soy el Rab, le dijo ese hombre al Ohev
Israel de Apta, no soy nada, soy una persona simple, no tengo

sabiduria, no Tord, no tzidkut, nada, pero tengo emund vy
confianza de lo mas grande en HaKadosh-Baruj-Huh.

Le conto y le dijo, tuve dificultades en la parnasd, no tenia
plata para seguir enfrentando el negocio del vino, y mi esposa
me presionabq, ve y busca un socio que traiga plata, que
tengamos plata en el negocio de que sustentarnos. El dijo, yo
no quiero un socio, es sabido lo que la mishné dice el mejor de
los socios es socio de Amalek. cual es la explicacion, el mejor
socio que tiene en el mundo, es socio de Amalek. No hay
socios buenos, toda sociedad su final es terminar con una
destruccion y desgracia por demds grande. Las sociedades
NO €S UNa COSa Sana, Si es posible sin socio, es la mejor cosa.

Le dijo ese hombre a su esposa, no quiero socios. Su esposa
lo presiond, el negocio caerd, ;con qué me mantendrds?,
¢qué me darés?, ;como haras?, ;como serd?, ;qué serd? Su
esposa lo presiond. No tenia opcion, él le dijo, voy a la ciudad a
buscar un socio.

Viaj6 a la ciudad y empez6 a llorar en el camino, HaKadosh-
Baruj-Huh no quiero un socio, no quiero de ninguna forma y
manera un socio, ayldame, no quiero un socio.

De repente se para y se dice a si mismo, Sefior del mundo,
sabes qué, Tu eres mi socio, dame plata y vamos cincuenta
y cincuenta todo lo que me des, te doy la mitad, no quiere un
socio humano, solo HaKadosh-Baruj-Huh es socio. Tenia una
emund tan fuerte, el volvié a la ciudad y dijo a su esposaq,
encontré un socio. Le pregunt6, ;quién es el socio?, él le dijo,
te diré después, tu no lo conoces, que ayuda que te diga el
nombre, ;como lo conocerds?

Fue a la manana al negocio y dijo, Sefior del mundo, dame
Tu parte, yo quiero llevar adelante la sociedad, lo que tenga
mitas y mitad, invierte la plata. A la maiana empezaron a venir
muchos compradores, empezaron a pagar mucha plata, todo
empez6 a subir, todo subib para él y desde entonces se hizo
rico y todo lo que ganaba lo contaba y mitad y mitad, mitad da
a HaKadosh-Baruj-Huh y mitad agarra para si.

Dijo ese hombre al Ohev Israel de Apta, sabe, no conté esto
a nadie, Hashem es mi socio y debido a que Hashem es mi
socio y mi emund es tan grande, lo que digo con la boca
Hashem me ayuda y de mi simpleza, mi emuné y mi confianza
en HaKadosh-Baruj-Huh, lo que pido a HaKadosh-Baruj-Huh,
HaKadosh-Baruj-Huh me responde.

Ese hombre no era tzadik en mérito al estudio de Toré que hizo,
no era tzadik en mérito por ninguna cosa que hizo, en mérito
a la emund integra en HaKadosh-Baruj-Huh e integridad con
HaKadosh-Baruj-Huh, amerité a todo lo que amerito.

Las personas tienen que saber, el hombre puede llegar a
niveles grandes, a niveles potentes por demas sin parangén
si va integro con Hashem, si va con entrega del alma con
Hashem. Si va con emuna y confianza potentes con Hashem
y va con integridad, HaKadosh-Baruj-Huh lo ayuda.



