Esté traido en el Midrash (Vaikré Rabé 26:5) Rabi Beraijicien nombre
de Rabi Levi dijo... los superiores que no se encuentra iétzer hara
en ellos, un dicho les es suficiente para ellos “Por decreto de los
angeles eslacosa,y el dicho de los santos y el dicho de los santos
es la pregunta” (Daniel 4:14). Pero los inferiores que hay en ellos
iétzer hara ojald que dos dichos se mantengan, esto es lo escrito,
“Y dijo Hashem a Moshé dile a los cohanim hijos de Aharon”, hasta
aca.

He aqui estd perashad es de las perashot mds importantes, debido
a que en esta perashd se recuerdan todas las festividades, los
Dias temibles y la cuestion del Pan de la proposicion. Es sabido
que lalectura despierta al tiempo y cuando leemos en Shabbat en
la Toré despertamos al tiempo para todos los dias de la semana,
que haya en ellos la fuerza de las festividades, la fuerza de los
dias temibles y asi la fuerza de la parnasa (sustento) sea mas
grandey fuerte.

Es necesario entender y estudiar hasta cuanto es la fuerza del
iétzer hara es grande y fuerte y hasta cuanto el hombre tiene que
construir sualma paraestar cercayapegadoalaTord kedoshd,las
mitzvot y las buenas acciones. Y con todo esto que estd apegado
alaTordybuenas acciones toda su vida, necesita ayudadel cieloy
gran salvacion de HaKadosh-Baruj-Huh, no caer ni tropezar con la
trampa del iétzer hard, debido a que el iétzer hard acecha en cada
esquing, en todo lugar y a cada instante que el hombre frena de
la TorG Kedoshg, el iétzer hara ingresa enseguida en los agujeros
y hendiduras. Como dijeron nuestros sabios de bendita memoria
en el lerushalmi (Berajot 68 a) un dia me abandonas dos dias te
abandonaré, es suficiente que el hombre esté con debilidad en el
servicio aHashemundia, ya el iétzer hard lo debilita otros dos dias
para bajar y caer en el servicio a Hashem.

Por eso elhombre tiene, como la matza se laamasa todo el tiempo
sin parar ni un instante, asi en las mitzvot, buenas acciones y
servicio a Hashem el hombre tiene que tratar cada instante,
sin parar ni un momento. Y vemos hasta cuanto las cosas son
estremecedoras, la guemara dice (Shabbat 119 b) dijo Resh Lakish
en nombre de Rabi lehudd haNasi, el mundo no se mantiene sino
en funcion del hdlito de los nifios de la casa de su Rab, le dijo Rab
Papé a Abaqié, ;tay yo qué? Le dijo, no es lo mismos

un hdlito que tiene en él pecado a un hdlito

que no tiene en él pecado.

He aqui estas palabras son dures y estremecedoras, se paran los
emoraim que el hdlito de su boca hay en este pecado, es que los
Tanaim y emoraim tenian la fuerza de revivir a un muerto, ;aquel
que tiene la fuerza de revivir un muerto como se puede decir que
en el hdlito de su boca hay pecado? Se entiende, el emora que
preguntd puede decirlo por humildad, pero el segundo emorda
que tuvo la intencion y dijo sobre esto en mibocay en tu boca hay
pecado, ;como puede entender y decir una coa como esta?, ;juna
boca que revive muertos es posible decir sobre ella que hay en
ella pecadoy el hdlito de los pequefios es mads que él?

Sino que acd vemos una base grande, el iétzer acechay lucha en
todo lugar y en toda situacion en al que el hombre estd parado y
lucha con él, no hay hombre que viva en la tierra y no peque. La
guerra del hombre es una guerra fuerte, ser constante con toda
su fuerza para estar apegado a HaKadosh-Baruj-Huh. “Y ustedes
los apegados a Hashem viven todos ustedes hoy” (Debarim
4:4), si el hombre no estd apegado a Hashem en todo momento,
enseguida puede perder todo su mundo. Por eso la Tord Kedosha
advierte y dice, di y dird, sobre el dicho ser precavido con una
precaucion grande en toda cosa de santidad, y en toda cosa de
temor del cielo.
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“Dile alos cohanim hijos de Ahardny dirds a ellos por unalmano
se impurificardn en su pueblo”

EL HOMBRE TIENE QUE PONER CONSTANTEMENTE FRENTE A
SUS OJOS ASUS ANTEPASADOS Y RABANIM PARA SALVARSE
DEL PECADO

Hay en esto una duplicacion del lenguaie, dile y dirds, y es que
es sabido que toda palabra y toda letra es por demds precisa
en la Tord Kedoshg, si es asi, ¢qué es la duplicidad de lenguaje
dile y diras? Dice la Guemara (lebamot 114 a) para prevenir a los
grandes sobre los pequefios, fijarse ahi.

Y mds, tenemos que entender cual es la explicacién de “los
cohanim hijos de Aharén”, ;es que nosotros no sabemos que
los cohanim son los hijos de Aharén?, y mds, que en todos los
lugares anticipa los hijos de Aharén los cohanim y acé anticipa
el calificativo cohanim hijos de Aharén, y no como en todas las
veces que dice hijos de Aharén los cohanim, si es asi, j,por qué
anticipd los cohanim a los hijos de Aharén?

Sino quiza es posible explicar y decir una base grande, la Tord
Kedoshd nos cuenta sobre losef HaTzadik cuando se mantuvo
en la prueba con la esposa de Potifar, “Y vino a la casa para
hacer su trabajo” (Bereshit 39:11), un instante antes de pecar
se le aparecio6 la imagen fisonémica de su padre, “Y escapd y
salié afuera” (Ibid. 12), y la Guemara dice (Sotd 36 b) porque el
recordar el semblante de su padre lo salvo del pecado para que
no se impurifique.

Y es posible aclarar y decir que por eso la Tord Kedoshé advierte
a los hijos de Aharén los cohanim, que en todo momento y en
todo tiempo recuerden que ellos son hijos de Aharén, como
losef HaTzadik se le reveld el aspecto fisondmico de su padre
y no peco, también aca la Tord Kedosha advierte a los cohanim

PREGUNTA:

que siempre ellos sepan que son los hijos de Aharon, que vean
constantemente frente a sus ojos a Aharén HaCohén, que es
su padre, que siempre esté frente a sus ojos para que haya una
precaucion de no caer, D-os libre, en el pecado.

En base a esto se entiende, dile y les dirds, dos dichos, el primer
dicho es el dicho que HaKadosh-Baruj-Huh le ordend a ellos
hacer, y el segundo dicho es que siempre recuerden que ellos
son hijos de Ahardn, siempre vean a sus antepasados frente a
Sus 0jos y a sus Rabanim frente a sus ojos, “Y sea que tus ojos
vean a tu maestro” (leshaié 30:20) y asi se prevendrdn contra el
pecado.

Si es asien todo mandato que la Tord nos ordena, también estéa
la orden “Antepongo a Hahsem frente a mi constantemente”
(Tehilim 16:8) a sus antepasados y Rabanim, que en todo
momento y en todo tiempo estén frente a nuestros ojos y
entonces nos alejarén del pecado, y seremos precavidos de no
caer en la trasgresion y en acciones no buenas.

Kebod Harab, queria preguntar, ;desde que edad estd permitido leer el Zohar HaKadosh?



“Dile alos cohanim hijos de Aharény dirdis a ellos por un almano se
impurificar@n en su pueblo”

SEGULA PARA EL HOMBRE PARA SUBIRSE A SI MISMO DE
TIEMPOS DIFICILES Y DE DESCENSOS QUE PASO.

Rashi explica en le lugar, dile y dirGs para prevenir a los grandes
sobre los pequenios.

Y esta traido en el libro santo “Noam Elimélej’, hay que decir
la intencion de Rashi en advertir a grandes, esto es tzadikim
grandes sobre los pequenos, quiere decir sobre las trasgresiones
pequenas que el hombre pisotea con sus talones, hasta aca.

Es posible agregar, puntualizar y decir, la explicacion de prevenir
grandes sobre pequefios, es que hay para el hombre en su vida
dos tiempos, hay tiempos que el hombre estd con grandeza de
comprension, hay tiempos que el hombre estd con pequerie
de comprension. Cuando el hombre estd con grandeza de
comprension estos son los dias como Rosh Hashand, lom
Hakipurim y tiempos especiales, el hombre se siente cerca de
HaKadosh-Baruj-Huh y tiene grandeza mental, entonces esta
cerca de HaKadosh-Baruj-Huh y se siente muy elevado.

Pero hay momentos que son otros tiempos, tiempos de pequeriez
de comprension y pequefiez mental, tiempos que el hombre se
sientelejos de HaKadosh-Baruj-Huhydesconectadode HaKadosh-
Baruj-Huh, y la Tord Kedosha viene y advierte y nos dice advertir
grandes sobre pequeios, que cuando el hombre se encuentra
con grandeza de comprension y con elevacion recuerden los
momentos en que se encuentra con pequefiez mental y se
encuentra en un gran descenso, en esos momentos que se halla
en gran bajada se fortalezca a si mismo en los tiempos grandes
para los tiempos pequenos. sy como se fortalece a simismo en los
tiempos grandes para los tiempos pequefos?

Es sabido un hecho con el Baal Shem Tov, que en uno de los
tiempos tuvo el Baal Shem Tov un descenso de los mads grandes,
¢y hasta donde fue se descenso grande? Hasta que necesitaba
para volver a la grandeza mental no estudiar o santificarse con un
servicio a Hashem grande, sino repetir y decir, alef, bet, guimel, y
repetialas letras para volver al gran nivel que tenia.

¢Pero como puede el hombre volver a su gran nivel cuando
se encuentra con pequefiez mental?, prevenir grandes sobre
pequeiios, cuando el hombre repite y vuelve en su comprension
todos los tiempos contados de como él estaba fuerte en Rosh-
HaShand, como estaba cerca de HaKadosh-Baruj-Huh en lom-
HaKipurim, como estaba cerca de HaKadosh-Baruj-Huh en
momentos especiales que tenia apego a HaKadosh-Baruj-Huh,
cuando el advierta y vuelva a los tiempos grandes, al momento
que se halla con pequefiez mental entonces podré fortalecerse y
apegarse nuevamente a HaKadosh-Baruj-Huh.

Y asi dice la Tord Kedoshd (Shemot 10:2) “Y por cuanto contards
a oidos de tu hijo y el hijo de tu hijo lo que ridiculicé a Egipto y mis
sefnales que puse en ellos y sabrdn que Yo soy Hashem”, cuando
el hombre vuelve y cuenta sobre el tiempo que estaba cerca de
HaKadosh-Baruj-Huh, vuelve sobre el tiempo que estaba apegado
a HaKadosh-Baruj-Huh, entonces “Y sabrén que Yo soy Hashem”
entonces vuelve a la grandeza mental, y sabe el gran nivel de
HaKadosh-Baruj-Huh. Esto es lo traido en el “Noam Elimélej”
palabras que salen del corazén entran en el corazon, ese corazén
que una vez salié de él la grandeza mental, cuando vuelve y cuenta
sobre la grandeza mental vuelve esta al corazon, vuelve otra vez y
despierta al corazén, elevandolo a niveles altos y niveles de lo mas
grandes.

Asi encontramos en losef HaTzadik, la Guemara dice (Sotd 36 b) “Y
fue como ese dia y vino a la casa para hacer su trabajo” (Bereshit
39:11) dijo Rabi lojanan nos ensefia que ambos tuvieron la intencion
de una cosa de trasgresion y vino a casa a hacer su trabajo Rab
y Shemuel, uno dice a hacer su trabajo concretamente y uno dice
para hacer sus necesidades entro... en esa hora vino la fisonomia
de su padre y se le aparecioé en la ventanaq, y le dijo: losef estdn
destinados tus hermanos que sean inscriptos sobre las piedras
del efod y t entre ellos, es tu voluntad que sea borrado tu nombre
de entre ellos y seas llamados pastor de prostitutas, como esta
escrito “y el pastor de prostitutas perderd fortunas” (Mishlé 29:3).
He aqui también losef HaTzadik estaba con pequeifiez mental y casi
pierde todo su mundo, pero al instante que recordo el tiempo de
grandeza mental se salvi de caer y pecar con el pecado mas duro.

Y esto es “Dile a los cohanim hijos de Aharén y dirds a ellos por
un alma no se impurificarén en su pueblo” dile y dirds, recordar
en los momentos dificiles los momentos altos y grandes, esta es
la seguld corroborada para salvarse de descensos, de todas las
cosas y enfermedades duras que suelen venir sobre el hombre.



RABI SHIMON BAR IOJA.

Estd contado en uno de los Midrashim sobre Rabi Shimén Bar
lojai, cierta vez pregunté Rabi Shimén Bar lojai a HaKadosh-
Baruj-Huh, Sefior del mundo, cuando muera, ;quién se
sentard a mi lado en el cielo? Rabi Shimon Bar lojai, Santo de
los santos, que estd escrito sobre él (Bereshit 1:26) “hagamos
al hombre con nuestro molde y nuestra apariencia”’, cuando
Hashem dijo en la creacion del mundo “hagamos al hombre
con nuestro molde y nuestra apariencia” tuvo la intencién
HaKadosh-Baruj-Huh que El quiere un hombre como Rabi
Shimén Bar lojai.

Y sobre esto estd escrito en el poema de Rabi Shimén Labia
toda la poesia, todas las palabars grandes y santas, sobre
Rabi Shimén, Hagamos un hombre fue dicho sobre ti, este es
Rabi Shimén Bar lojai que es lo que Hashem esperaba que las
personas sean en el mundo como Rabi Shimon Bar lojai. Esta
es la medida que Hashem queria en el mundo, que sean como
Rabi Shimén Bar lojai. Esta es la medida que HaKadosh-Baruij-
Huh queria que sea como Rabi Shimén Bar lojai.

Y Rabi Shimén pregunta a HaKadosh-Baruj-Huh, Sefior del
Mundo, cuando mueraq, ;quién se sentard a mi lado en el
cielo, quién estara a mi lado? Le dice HaKadosh-Baruj-Huh, el
carnicero enano, asi dice el Midrash, algin carnicero enano
se sentard a tu lado en el cielo.

Dijo Rabi Shimén a HaKadosh-Baruj-Huh, ¢esta es la Tord y
este es su pago? Toda la vida estudié Tord, escribi el Zohar
HaKadosh, habité en la cueva trece afios, no comi, no dormi,
;este es mi pago? Que el carnicero de la ciudad, el enano, se
siente amilado en el cielo, que misillaesté asulado, s por qué?
Le dijo HaKadosh-Baruj-Huh, Yo te contaré sobre el carnicero
enano quien es y ta juzga. Le dijo Rabi Shimén, Sefior del
Mundo cuéntame, Le dijo HaKadosh-Baruj-Huh, habia cierta
vez un hombre, carnicero, que su trabajo era vender carne
y lo que él ganaba iba a la costa del mar, al puerto, buscaba
mercaderias de ganga, toma las mercaderias y compra
y vende las mercaderias, este era el segundo trabajo de
ese carnicero y asi por el transcurso de afios se mantuvo
honorablemente, esta era su parnasd (sustento).

Un dia llego el carnicero a la costa del mar, ve a un capitdn
apresurado, le dijo, ;tienes mercaderia para vender? Le dijo el
Capitan, Si. Le preguntd, ;qué mercaderia? Le dijo, tengo una
mercaderia secreta, sime das doscientas monedas de oro te
vendo la mercaderia.

El carnicero era un hombre curioso, le dijo revélame que es la
mercaderia. Le dijo, no puedo revelarlo, paga las doscientas
monedas vy llévate la mercaderia. El carnicero corrié a su
casaq, junté doscientas monedas, vino répido y le dijo, he aqui
pago, traéeme la mercaderia.

El Capitdn cuenta las monedas, termina de contar, el precio subi6
atrescientos.Dice, pero me dijiste doscientos, no vilamercaderia,
trescientos es un precio muy grande, es la mayor parte de mi
peculio, qué es, qué es esta mercaderia, tenia muchos deseos
de saber que es y por qué es, corrid a su casa trajo otras cien
monedas, pago otras cien monedas. Cuenta la plata el capitdn, le
dice, el precio subi6 a cuatrocientos.

Ese hombre dijo, una vez me hiciste esto, dos no es lindo. Se puso
firme, si no, no hay negocio, no hay nada, todo se quebrd, no pasé
nada, tG sufres una gran pérdida. Corrié ala casa, trajo otras cien
monedas, pago eso. Termind de pagar, conto el capitan y le dijo,
subi6 a quinientos. Ese hombre dijo, a esto no estoy de acuerdo,
rompemos todo, desarmemos todo, no hay entre nosotros nada.
Se fue el carnicero, repentinamente ingresaron en su corazén
toda clase de pensamientos, quizé es algo especial, curiosidad
dura, corrié a su casa y trajo otras cien monedas, le pago las
quinientas monedas. El capitdn lo lleva al barco, lo baja al centro
del barco. Bajan, ;Qué ve?, trescientas personas apretadas,
hombres, mujeres y niflos, y abajo en el barco est@n apretados
se encuentran uno sore otro. Le dijo, squiénes son? Le dijo,
iehudim compafieros tuyos, los atrapé, ellos estaban en cierto
casamiento, los tomé cautivos. Si no los comprabas no te
complicabas con esto, zarpaba al corazén del mar, tiraba a las
trescientas personas al mar que mueran todos. Ese hombre se
alegrd en grande, estaba con enorme alegria, Hashem me dio
la mejor mercaderia. Saco a todos del barco, los llevo a su casa,
les dio de comer, beber, ‘Todo el que mantiene un alma de Israel
es como si mantuvo a un mundo lleno (Mishnd Sanhedrin 4:5),
el que salva un alma es como si salvoé al mundo y todo lo que
contiene, ese hombre salvé gran cantidad de almas, cuantiosas
almas de Israel, estaba con la alegria mas grande. De entre
todas las personas que habia ahi vio a una mujer que era muy
agradable. Le dijo a su hijo, con esa muijer te casards. Todo alegre,
la vio, se encontré con ella, se alegré con ellg, prepararon un
casamiento grande para dentro de un mes. Ese hombre hizo
grandes preparativos, se alegré en grande, casa a su hijo con
esa muchacha.

Tras un mes tod el casamiento estd preparado, la noche del
casamiento, debajo de la jupd la novia llora desconsoladamente.
Frena el padre, ese carnicero, y le pregunta por qué llora, te salvé,
estabas por morir, por qué lloras. Ella le dice, tu eres un hombre
de bondad, sefior de bondad, nos salvaste la vida, pero yo lloro,
en donde nos tomaron en cautiverio a todos en el dia de mi
casamiento, mi novio y yo estébamos por casar en un minuto
estaba por poner el anillo en mi dedo, y vinieron y nos tomaron
a todos prisioneros. Estoy alegre por un lado que nos salvaste la
vida, pero estoy triste porque elhombre con el cual quise casarme
con él estd aca con nosotros sentado y no se casa conmigo.

Ese carnicero se pard y dijo, D-os libre, le dijo a su hijo, perdonag,
tomd al novio, en el casamiento que prepard para su hijo, lo
caso6 con esa novia. Le dijo HaKadosh-Baruj-Huh a Rabi Shimén,
¢quieres sentarte al lado del carnicero? Dijo Rabi Shimén, seguro.
El hombre no sabe cual es el nivel de cada uno, Rabi Shimon
Bar lojai quien se sienta a su lado, ese carnicero. Ese carnicero
quiza se veia simple, es carnicero quizd se veia como un hombre
no importante, no una persona rica, Nno una persona grande, no
un Talmid Jajam, no tzadik, pero no sabemos que es cada uno
cuales son sus virtudes y que hay dentro de cada uno y uno.

Por eso el hombre tiene que ser cuidadoso con el honor de
cada uno, el hombre tiene que toda mitzva que llegue a su mano
no dejar que se pase, cuando viene una mitzva a tu mano, no
fermentes la mitzva. Toma con todas tus fuerzas toda mitzva
que venga a tu mano, ‘porque no sabemos cual es el pago de
las mitzvot (Abot 2:1), el hombre no sabe cual es el pago de cada
mitzva para el futuro venidero, nadie sabe que estd guardado
para él, qué le espera, que serd con ély qué serd de él.



