| “Y hablé Hashem a Moshé en el Monte Sinai para decir”

TAMBIEN EN EL FUTURO VENIDERO HABRA TIEMPOS DE BAJADA
EN LOS CUALES SERA NECESARIO ESTAR CON EMUNA Y
CONFIANZA EN HASHEM

Esta traido en Rashi cudl es la cuestion de Shemitd en Monte Sinai
acaso no es que todas las mitzvot fueron dichas en Sinai, sino asi
como Shemitd fuerondichas sus reglas (y detalles)y puntualizaciones
en Sinai incluso todas fueron dichas sus reglas y puntualizaciones de
Sinai.

He aqui tenemos que entender, es que la perashd de Shemita fue
dicha en el Monte Sinai, y en el Monte Sinai fue la Entrega de la Tord.
En la entrega de la Tord se interrumpid la polucion de Israel y los hijos
de Israel llegaron a la finalidad deseada, como eran antes del pecado
de Adam HaRishén que comi6 del drbol del conocimiento, que anuld
la muerte del mundo vy llegaron al nivel mas alto. Si es asi tenemos
que entender, jpara qué era necesario dar la mitzva de Shemita? Es
que en el momento que recibieron la Tord los hijos de Israel llegaron al
nivel mas alto y no hay en ellos més todas las cuestiones corrientes
que habia hasta ahora cuando habia muerte en el mundo, si es asi,
¢para qué era necesaria la mitzva de Shemita?

Entonces quiza es posible explicar y decir una base grande, los hijos
de Israel en la entrega de la Tord llegaron al nivel acorde serd en el
futuro venidero, que el hombre ascenderd y se elevarg, llegara a un
nivel alto y luego de llegar a un nivel alto nuevamente descenderd y
de nuevo tendrd que subir, pero la bajada no seré como el descenso
de hoy que el hombre peca y cae, baja a niveles duros y severos,
pudiendo bajar a cosas dificiles, sino que la bajada serd unabajadaen
relacion a la época especial de “Se llenard la tierra del conocimiento
de Hashem” (leshaid 11:9), si es asi, también con la venida del Mashiaj
habré tiempos de ascenso y habra tiempos de descensos, acorde a
la necesidad de la realidad y a la necesidad del tiempo.

Y asi dice la Guemara (Sucé 52 b) que también en el futuro venidero
cuando se construya el Bet-HaMikdash y el iétzer-hard sea retirado
de la tierra, HaKadosh-Baruj-Huh seguird requiriendo del pueblo
de lIsrael hacer azarat-nashim (sector femenino) y separacion
entre hombres y mujeres. Todos los exegetas preguntan por qué
necesitar@n separacion es que “serd tragada la muerte para la
eternidad” (leshaid 25:8), y no habrad iétzer-hard, si es asi, ¢para qué
necesitaran la separacion?

Sino es que no habrd iétzer-harg, pero de todas maneras habra
tiempos de ascenso y tiempos de descenso. Asi también en la
cuestion de Shemitd (descanso) de la tierra, los hijos de Israel estaban
después de la entrega de la Tord y llegaron al nivel mas alto, de todas
maneras estaba el asunto de la confianza y emund, y la captacion

mas alta posible de lograr, tiempos de subida y tiempos de bajada

acorde alas necesidades de ese tiempo y por eso era necesario dar
la mitzva de Shemitd y todas sus cuestiones en el monte Sinai. Por
eso la Tord acentday dice asi como Shemitd, sus reglas y detalles son
del Monté Sindi, asi todas las mitzvot en su totalidad. Todas las mitzvot
por completo también en el futuro venidero quedardn y también en
el futuro venidero habré otro camino para el ascenso y descenso,
pero no bajada por debajo de la lineq, que esto se llama pecado y es
llamado gran descenso.
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Todo hombre tiene tempestades no simples en la vida, de parnasa (sustento), de vida, de confrontaciones, de cosas no simples, pero es necesario
estar con aplomo y silencio del alma. Cuando es necesario preocuparse por los hijos, por la familia, por las cosas importantes y preciadas del
hombre, el hombre tiene con todo el ruido y tempestad, estar con espiritu frio para preocuparse con las cosas importantes por las cuales hay que

preocuparse.

¢Y como el hombre puede llegar a estas cosas? No a través de una fotografia y no a través de ninguna otra cosa, sino por medio que el hombre
estudia Zohar HaKadosh, estudia la Tora Kedoshd, estudia Séfer Debarim, sirve a HaKadosh-Baruj-Huh con kedushd, construye su alma con

kedusha entonces puede llegar a una calma del alma grande.
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Segunda Comida

“Y sidir@n ¢qué comeremos en el afo séptimo?”

TAMBIEN EN LA COMIDA DEL ANO DE SHEMITA HABRA KEDUSHA
ESPIRITUAL COMO EN EL RESTO DE LOS ANOS

- Tenemos que entender, es que los hijos de Israel estaban en el desierto,
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vieron los milagros y las maravillas que HaKadosh-Baruj-Huh hizo con

~ ellos. Le bajo a ellos el mang, le dio las codornices, el pozo de agua de

Miriam, las nubes de gloria, todos los milagros sobrenaturales. Si es
asi, ;qué es esta pregunta sobre el afio séptimo, que HaKadosh-Baruj-
Huh prohibi6 trabaijar la tierra, “qué comeremos en el afio séptimo” ?,
es que HaKadosh-Baruj-Huh daré la parnasd como la Guemara dice
(Taanit 8 b) que si da el Misericordioso abundancia para vidala da, sies

- asl, ¢qué pregunta es qué comeremos en el afo séptimo?

Sino tenemos que entender y decir, cuando el hombre come esta
impuesta sobre él la gran obligacién y la gran precaucion que debe

_ tener ala hora de comer, porque es un tiempo especial por demds que

el hombre tiene que servir a su creador a la hora de la comida. Por eso
esta traido en el Shuljan Aruj (Oraj Jaim 167, 4) que cuando el hombre
bendice “el que saca pan de la tierra” ponga sus dos manos sobre el
pan a la hora de la bendicién, que hay en ellas diez dedos frente a las

- diez mitzvot de las que depende el pan, fijarse alli.

Y las diez mitzvot de las que depende el pan son, a la hora de arar
“no arards con un toro y un burro juntos” (Debarim 22:10), a la hora del
sembrado “tu campo no siembres injertos” (Vaikrd 19:19), “no embozale
al toro en su trilla” (Debarim 25:4), Leket (lo que olvidaste de cosechar),
Shijeja (lo que olvidaste de recoger luego de haberlo cosechado), ped

_ (punta del campo), Teruma@, Maaser Rishon, Maaser Sheniy Jalg, estas

son las diez mitzvot de las que depende el pan antes que el hombre
coma. Por eso como legisl6 el Shuljan Aruj trate a la hora de decir la
bendicion de “el que saca pan de la tierra” poner los diez dedos sobre

elpan.

RESPUESTA:
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Si es asi, hasta que el hombre amerita a comer el pan él cumple diez
mitzvot a la hora de la preparaciéon para comer el pan. Y necesitamos
entender, cuando HaKadosh-Baruj-Huh dio alos hijos de Israel el mang,
los hijos de Israel también vieron comida que llegaba a ellos sin ninglin
esfuerzoy sin ninguna molestia, sin diez mitzvot previas acomer el pan,
por eso se pararon los hijos de Israel y preguntaron squé es? “y vieron
los hijos de Israel y dijo una persona a su hermano ;qué es? Porque
no sabian lo que era y dijo Moshé a ellos es el pan que dio Hashem
a ustedes para comerlo” (Shemot 16:15), como nosotros comeremos
esacosa sin los diez tikunim (reparaciones) que tenemos que efectuar,
les respondié Moshé “este es el pan” esta es una cosa especidl, esta
es una cosa de los @ngeles de servicio que HaKadosh-Baruj-Huh dio a
los dngeles de servicio, este es el pan especial que ustedes comerdn

aungue no hay en él las diez mitzvot previas a comer el pan, esta es |

una cosa de los dngeles de servicio con todas las propiedades que se
requiere que hayan.

Esta es la pregunta de los hijos de Israel, cuando HaKadosh-Baruj-Huh
ordend a los hijos de Israel la mitzva de Shemitd dijeron los hijos de
Israel, cuando nosotros trabajomos en el campo HaKadosh-Baruij-
Huh nos da las diez mitzvot hasta que bendecimos sobre el pan, si
es asi ahora que HaKadosh-Baruj-Huh nos dice no sembrar en el
séptimo (afo), seguro que él nos haré un milagro que comamos en
el afio séptimo, pero, ;qué serd la calidad y el resultado de la ingesta
del séptimo afo? ¢si HaKadosh-Baruj-Huh hace con nosotros algin
milagro, qué resultados habra de ello?

Responde HaKadosh-Baruj-Huh y les dice que en el séptimo afo
ordenard para ellos la bendicién, la bendicion ya estard en el (afio)
sexto y esta se mantendré hasta el séptimo, y entonces las diez
mitzvot que HaKadosh-Baruj-Huh da sobre el pany la kedusha que hay
en el pan, con la reparacion de los diez portales hasta que comemos
el pan, proseguird@ también en el séptimo afo. Si es asi la pregunta de
los hijos de Israel era sobre al santidad, pureza y refinamiento del pan,
sobre esto era su pregunta a HaKadosh-Baruj-Huh.

El hombre tiene que ayudar a su padre y a su madre y apoyarlos y también apoyar a los Talmidé Jajamim. Tome una parte y ayude
a su padre y madre y ayude a los Talmidé Jajamim, es imposible descuidar a ninguna padre y madre. El padre que engendro al
hombre y la madre que pari6 al hombre, el hombre esté obligado a ayudar a su padre y a su madre. Después que ayudé a su padre y

a sumadre ayude a los Talmidé Jajamim.
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“Cuando vengan a la tierra que Yo doy a ustedes y cesard la tierra Shabbat
para Hashem”

LA MITZVA DE SHEMITAES SEVERA Y GRANDE PORQUE ESTA SENALA AL
HOMBRE QUE ES SOLO UN HUESPED EN ESTE MUNDO

La Mishna dice (Abot 5:9) “Galut (exilio) viene al mundo por los idélatras, y
por inmoralidad sexual, y por derramamiento de Sangre, y por la Shemita
de la tierra. Y esta traido en la Guemara (Shabbat 33 a) con el pecado de
cardcter sexual, idolatria y obviar shemita y lobel, exilio viene al mundo y
los destierran, viniendo otros y se asientan en su lugar. En Shemita y lobel
esta escrito (Vaikrd 26:34) “Entonces querra la tierra sus Shabbat todos
los dias de su desolacion y ustedes en tierras de sus enemigos entonces

- descansarad la tierra 'y querrd sus Shabbat”, fijarse ahi.

He aqui estd cosa es un asombro grande por demds que encuentran que

. el pecado de la Shemitd es como las tres trasgresiones sobre las cuales

estadicho “sea matado y no trasgreda”, es que al final de cuenta no es sino
la anulacion de una mitzva de accion e inaccion, y no hay en ella pena de
muerte por manos del hombre o por manos del cielo.

Y esta traido en la perasha de la semana “Y hablé Hashem a Moshé en
el Monte Sinai. Habla a los hijos de Israel y dird@s a ellos cuando vengan
ala tierra que Yo doy a ustedes y cesara la tierra Shabbat para Hashem”
(Ibid. 25:1-2) y en Rashi que es la cuestion de la Shemita en el Monte Sinai,
¢ho es que todas las mitzvot fueron dichas en Sinai? Toda la cuestion de la
Shemitd es por demds cuestionable, encontramos que los hijos de Israel
fueron al exilio de Babilonia setenta anos, y nuestros sabios Z'L nos dicen
que los setenta afos esos eran frente a que no cuidaron la Shemitd y
vemos cuan duro es el castigo por la shemit@, que la mishna en Abot pone
el castigo y el peso de la Shemitd como trasgresiones de cardcter sexual
eidolatria. ;cudl eslaesenciay la cosa severay dura que hay en el pecado
dela Shemita?

Entonces es posible explicar y decir, encontramos que cuando los hijos de
Israel estaban el exilio sobre el versiculo (Ejd 1:7) “la vieron los opresores se
rieron sobre sus ceses’, y estd traido en el Midrash (Eja Rabd 1:34) sobre
sus Shemitot. Y Rashi explicd que cesaban en el exilio en los Shabbat
y dias festivos, y paraban en el séptimo afio. Y habia iddlatras que se
reian de ellos y decian, tontos, en su tierra no cuidaron y ahora en el exilio
cuidaran, hasta acd. Si es asi, en necesario preguntar por qué los hijos de
Israel hicieron afos de Shemita en el exilio, es que en el exilio no tienen
que hacer shemitd, hay que hacer Shemitd en la tierra de Israel, cuando
nos encontramos en la tierra de Israel estamos obligados a parar en el

. séptimo afio, entonces, ¢ por qué pararon en el exilio?

Sino es necesario explicar y decir una base grande, toda la mitzva de
Shemitd es una de las mitzvot importantes y principales de la Tord, porque
la Shemitd nos ensefia que el hombre viene desnudo al mundo, y se va
desnudo del mundo, y todo pertenece a HaKadosh-Baruj-Huh, y todo
pertenece a HaKadosh-Baruj-Huh. HaKadosh-Baruj-Huh dice cuando
sembrar, HaKadosh-Baruj-Huh dice cuando cosechar, y HaKadosh-Baruj-
Huh dice cuando no hacer nada. Cuando el hombre se comporta de esta
forma, él muestra y penetra en su alma que HaKadosh-Baruj-Huh es
el duerio de casa del mundo v El fija que hard el hombre y como hard el

_ hombre, el hombre solo vive en este mundo en la antesala y se prepara a

si mismo para el palacio. Esta es toda la esencia de la Shemitd, mostrar y
sefalar, penetrar en el aima del hombre que él es huésped en este mundo,
y si el hombre siente y sabe en su alma que es huésped en este mundo,
todas las otras mitzvot son mucho mds fdciles para él. Porque toda mitzva

en el hombre para hacerlo pecar y arruinar, cuando el hombre siente

posesion y superioridad por la cosa, alli ingresa el deterioro del hombre y
alliingresa la destruccion del hombre.

Pero si el hombre siente que es un huésped, disminuye para él el iétzery se

doblega a cumplir las mitzvot y cumplir la palabra de Hashem y la Shemita

penetra esta cuestion que el hombre es un huésped en el mundo. Si es asi,
el iétzer-hard pelea contra la mitzva de Shemité con toda la fuerza, porque
la Shemitd es de los pilares de la Tord integra. Por eso en la Perasha de la
semana vemos toda la cuestion que la Tord Kedoshd compara al Monte
Sinai con la Mitzva de Shemitd, debido a que estas dos cosas, el Monte
Sinai es toda su esenciq, y la mitzva de Shemitd es de las cosas mads
grandes de los pilares de la emuna.

Toda cosa que es una base importante en la emung, el iétzer hara lucha
contra ella con toda la fuerza, como la guemard cuenta (Sanhedrin 102
b) sobre Rab Ashé que dijo a los alumnos que marfana estudiardn sobre
Menashe nuestro compariero. Por la noche vino a €l Menashe en el suefio
y le pregunté Rab Ashé, ;como es que ellos sirvieron a la idolatria si es
que eran tan inteligentes?, le respondi6 si hubieses estado en nuestra
generacion hubierds levantado tu tdnica y correrias a servir a la idolatria,
porque el ipetzer-hara era firme y por demds fuerte.

Asi la cuestion de la Shemitd, incluso que los hijos de Israel veian milagros
y maravillas grandes en el asunto de la Shemitd, que sembraban y tenian
seis afos gran bendicion y en el séptimo no sembraban y tenian bendicion
cuantiosa que veian el pago y el castigo abiertamente, de todas maneras
el iétzer-hara luchaba contra la mitzva de Shemitda con toda la fuerza por
eso cuando los hijos de Israel fueron al exilio, ellos entendieron que todo el
dafo que les ocurrio es debido ala Shemitd y todo esto que fueron al exilio
es debido ala Shemitd, por eso se pararon también en el exilio y cumplieron
la mitzva de Shemita.

En base a esto se entenderd porque la Mishnd en Abot compara el valor
de la mitzva de Shemitd a pecados de cardcter sexual e idolatria, debido
a que la Mitzva de Shemita es de los pilares de toda la Tord entera, porque
cuando el hombre tiene emund en la Shemitd y entiende la profundidad
de la Shemitd, toda la Tord@ es mas facil para €l para cumplirla y todas las
mitzvot le son més comodas para realizarlas. Por eso la Tord acentda la
Mitzva de Shemitd, y los hijos de Israel entendieron que solo por merito de
la mitzva de Shemita serdn redimidos, porque al instante que ellos tengan
la Mitzva de Shemitd fuerte en su alma, toda la Tord ser@ mas facil de
cumplir.
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Hay una segula grande, tenemos que saber, que tomamos el cabello que se le corta al nifio y lo pesamos en peso en oro o plata
y damos el valor de ese oro o plata en tzedaka a los pobres y hacemos tefila que en mérito de esto el nifio sea tzadik y temeroso
_del cielo, y estd escrito que esto es seguld grande para que el nifio sea tzadik y temeroso del cielo, el cabello que le cortamos lo

pesamos frente a oroy ese oro darlo alos pobres.
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RABI SHIMON BAR IOJAI

Dijimos varias veces el cuento de Rabi Shimén Bar lojai, que vemos
de esto musar y aprendemos de ello un musar grande.

Nuestros sabios Z’L nos cuentan, habia una mujer que no tenia hijos
durante muchos afos, y ella y su esposo vivieron diez afos, esta
escrito en la halajé, una pareja que convive diez anos y no tiene hijos,
pueden divorciarse.

Fueron el marido y la esposa a Rabi Shimén, le dijeron, estamos
casados hace diez afos, no tenemos hijos, queremos divorciarnos,
esto es, desarmar el paquete.

Dijo a ellos Rabi Shimén, ;como se casaron? ;Con una reunion, con
alegria, casamiento grande? También divorciense con una reunion,
hagan una gran reunion y divorciense en la reunion y asi bien que se
divorcien.

Ese hombre se alegrd, dijo a su esposa no tengo nada malo contigo,
no me haz hecho mal y yo no te hice mal a ti, yo quiero hijos, no hay
hijos, divorciémonos con honor con una gran reunion.

Hicieron una gran reunion, dentro de la reunion ese hombre tomo
mucho vino, estaba borracho, se levanto esa persona y dijo a su
esposaq, lo que me pidas te daré, solo pide y te daré toda cosa que
quieras. Le dijo a él, una cosa dame, quiero que estés conmigo, no
quiero que nos divorciemos.

El hombre dentro de la borrachera dijo, te di a mi como regalo, no
habra divorcio. Se desperté por la manana, €l encuentra que su
esposa le dijo, diste un regalo, no hay divorcio, este es el regalo que
diste.

Se levantaron a la mafana, dijero, vayamos a Rabi Shimén que
nos bendiga. Fueron a Rabi Shimén, Rabi Shimén los bendijo que
ameriten a hijos. Al afo siguiente ameritaron a un hijo.

Pensamos realizar una pregunta, ¢para que Rabi Shimén tiene que
decirles que hagan una reunién, hacer una gran alegria? ; Por qué?,
que los bendiga enseguida, ameriten a hijos, no es necesario hacer
una reunion, ¢por qué es necesario hacer una reunion y entonces
bendecirlos que ameriten a hijos?

Sino pensamos explicar y decir asi, cuando una persona tiene
tension con otro, no es receptivo para que la bendicion recaiga en €l,
pero cuando hay paz y decidieron esto es lo que hay, y asi serdy asi
haremos, entonces ya hay lugar para que la bendicion pueda recaer.
Mientras que habia tensién y pensamientos, divorciarnos, no
divorciarnos, la bendicién no tiene donde recaer, la berajé no puede
cumplirse. Cuando recibieron sobre si y dijeron, esto es no nos
divorciamos, viviremos asi, entonces la bendicion de Rabi Shimén
puede cumplirse.

Ya si una vez contamos, el Midrash cuenta, habia un rey que tenia
una esposa que estaba embarazada y antes de parir estuvo muy
enferma, estaba por morir y no tenian éxito de sacar al bebé, habia
peligro para el bebé y para la madre. Vinieron todos los médicos,
ningn médico hacer que dé aluz.

Repentinamente entro cierto médico y empezd a tratar que de a luz,
no tuvo éxito, salié afueray dijo a todos, Bendito Hashem parié un hijo
vardn, en buena suerte. Le dijeron, ;qué dices?, ella todavia no pario,
¢como dices que parid?, quiza €l muera, quiza ella muera, ;cémo es
que dices?

Les dijo, asthacemos. Pasaron cinco minutos, parié en paz. Le dijeron,
¢qué hiciste? Dijo a ellos, mientras todavia pensaban que ella todavia
no parié, todos acusan, todos piensan, parird, que nifo, qué serq,
cémo serd, el Satan acusa. Dije parid, entonces todos dijeron pario,
todos los acusadores bajaron, todo el Satdn y entonces enseguida
ella pudo parir.

Lo mismo Rabi Shimén, habia Satéin, habia acusadores, Rabi Shimén
dijo divérciense, ya era que no habia lo que hacer y esto es lo que hay,
entonces fueron recordados con hijos.

Rabi Shimén Bar lojai nos ensefia acd una base grande, cuando
la persona es pleno en lo que hace, “porque alli ordené Hashem la
bendicion vida para siempre” (Tehilim 133:3), cuando hay “alli”, cuando
hay un recipiente, entonces “vida para siempre”, entonces hay lugar
para la vida, hay lugar para la ayuda del cielo, hay lugar para toda
cosa.

Pero cuando no hay un receptaculo y no hay lugar donde poner
el recipiente, las cosas en un recipiente, no es posible que haya
bendicion.

Esto es una base grande, que antes, todo hombre tiene que saber lo
que quiere, o que necesita, que cosas necesita para ir y conducirse
en ellas. Después que sabe que son las cosas y que es la voluntad,
entonces puede alcanzar toda cosa.

Es sabido que Rabi Shimén, es una costumbre de generaciones que
el dia treinta tres del Omer es su hiluld, no es una cosa simple que es
su fiesta, sino estd escrito que el dia que el tzadik nace es el dia que
el tzadik fallece, entonces nuestros Rabanim los exegetas kedoshim
dicen, que Rabi Shimén Bar lojai amerité a llegar a captaciones de
la Tord de las grandes y ameritd a aprender de Rabi Akibd, su Rab, la
Tord oculta en el dia treinta y tres del Omer, entonces ese dia treinta
y tres del Omer es su nacimiento espiritual y debido a que es su
nacimiento espiritual, entonces también es el dia de su fallecimiento,
porque HaKadosh-Baruj-Huh llena los afos de los tzadikim (Kidushin
38 a) que en el dia que ellos nacen es el dia en que fallecen, entonces
el dia que nacié Rabi Shimén es el dia que ameritd a aprender la Tord
de Rabi Akibd, la ciencia oculta que es el treinta y tres del Omer.

Y este dia treinta y tres del Omer es muy Kadosh, esté escrito en los
libros Kedoshim, quien tiene emund completa en Rabi Shimén entonces
la fuerza de Rabi Shimén se encuentra con €él, es como fuerza de emund
que el hombre tiene emund en HaKadosh-Baruj-Huh, asi quien tiene
emund en la fuerza de Rabi Shimén, HaKadosh-Baruj-Huh se encuentra
conél.

Entonces nos encontramos en un tiempo alto, en un tiempo Kadosh,
succionar fuerza de la fuerza de Rabi Shimon Bar lojai, la fuerza de Rabi
Shimén Bar lojai es influenciar con un flujo grande, Rabi Shimén Bar lojai
y Moshé Rabenu son una trama, es una sola cosa, es un nudo fuerte, es
un nido irrompible, Rabi Shimdn Bar lojai y Moshé Rabenu, es el dia en que
nosotros podemos alcanzar en él captaciones potentes.
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