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Lo que hace una mujer
para convertirse en sotah
Para que se llevara a cabo
una ceremonia sotah, la
mujer debe haber sido
ma'alah bo ma'al, 5:12,
haber traicionado a su
marido.
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La Tora asigna con
exactitud las
distintas tareas
relacionadas con el
Mishkan que habran
de llevar a cabo los
hijos de Gershon,
Kehat y Merari, los
Bnei Levi.

Se lleva a cabo un
censo que revela
que hay maés de
8.000 hombres aptos
para ese Servicio.

Todos los que se
hallan ritualmente
impuros deben ser
enviados fuera del
campamento.

Si una persona
confiesa que retuvo
ilegalmente la
propiedad de su

préjimo, tras haber
jurado lo contrario
en la corte, debe
pagar una quinta
parte adicional del
precio base del
objeto, y debe
llevar una ofrenda
de culpa para
expiar su
transgresion.

En el caso de que

el demandante haya
fallecido sin dejar
herederos, el pago
deberé efectuarse a
un kohen.

En ciertas
circunstancias, el
marido que
sospecha que su
mujer le ha sido
infiel, la lleva ante
un kohen.

Este prepara una
bebida de agua
mezclada con un
cierto polvo y una
tintura especial que
se utilizaba para
escribir el Nombre
de Hashemen un
pergamino.

Si la "sotd" es en
verdad inocente, el
brebaje no le hace
ningun dafio, y
hasta es una
bendicion de hijos.

Pero si es culpable,
sufre una muerte
sobrenatural.

El nazir es la
persona que, en
forma voluntaria,
hace votos de
dedicarse por
completo a Hashem
durante un lapso
especifico de
tiempo.

Tiene la obligacion
de abstenerse de
todos los productos
de la vid, de dejarse
crecer el pelo, y de
evitar todo contacto
con cadaveres.

Al final de dicho
lapso, se rasura la
cabezay lleva
ofrendas especiales
al Templo, antes de
retomar una vida
normal.

Si no completa
debidamente su
cuenta, tiene que
empezar a contar de
nuevo, después de
afeitarse y llevar la
ofrenda al Templo.

Los kohanim tienen
la obligacion de
bendecir al pueblo.

Se completa el
Mishkan y se dedica
el primer dia de
Nisan del segundo
afio después del
Exodo.

Los Principes de
cada tribu hacen un
regalo comunitario
para ayudar a
transportar el
Mishkan, ademas de
ofrecer donaciones
individuales de oro,
plata y ofrendas
animales y
vegetales.
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A prueba de
ladrones

HNUHO WiNN

""Que Hashem te bendiga y te proteja™
(6:24)

Habia una vez un rey que tenia un amigo
muy querido que vivia en Siria. El rey quiso
honrar a su amigo y lo convocé a su palacio,
situado en Roma. El rey lo agasajo con gran
majestuosidad y le entregd cien piezas de
oro puro para que llevara de regreso a su
pais.

En el camino de regreso, el amigo del rey
fue atacado por una banda de asaltantes que
le robaron no solamente las cien piezas de
oro, sino todos los otros bienes que poseia.

Los reyes de carne y hueso podran hacer
regalos de gran extravagancia, pero no
tienen forma de garantizar que sus
bendiciones permanezcan siempre en manos
de quien las recibio.

Pero cuando es Hashem EI que nos bendice,
El si tiene el poder, no solamente de
bendecirnos, sino también de conservar y
proteger la bendicidn, para que ésta
permanezca siempre junto a nosotros. A
prueba de ladrones.

Ese es el significado méas simple del
versiculo "Que Hashem te bendiga y proteja
esa bendicion para que no se pierda". jNi la
mas sofisticada caja de seguridad podra
ofrecernos la misma garantia!.

""Habla a Aharény a sus hijos diciendo
asi habran de bendecir a los hijos de
Israel diciéndoles™ (6:23)

No solo una vez la Tora expresa la mitzva de
la bendicidon de los Cohanim con la frase ™
habran de bendecir”, sino que dice "asi
habran de bendecir”.

La cualidad del Cohen es Jésed (bondad), es
su instinto dar bendiciones. "De esta manera
habran de bendecir”. Cuando hagas algo
que es instintivo en ti, hazlo " de esta
manera".

Admor Rav Abraham Mordejai M'Gur

"Dirija Dios su presencia hacia ti y te
conceda la paz' (6:26)

"Paz en tu partida, paz en tu regreso.... paz con
todos los hombres (Bamidbar Raba 11)

Las palabras finales de la bendicién de los
Cohanim expresa las tres clases de paz: Paz en
el hogar, en el estado y en el mundo. El Talmud
dice que aquel que suefia con una olla, unrio o
un pajaro vera la paz (Berajot 59).

Dos personas comiendo de una misma olla es el
simbolo de la paz de la casa.

El rio simboliza paz en el estado, repartiendo
fertilidad y bienestar a traves de todas sus
partes. Sin embargo, el rio no puede
compaginar todo el mundo. El pajaro vuela de
un continente a otro -el simbolo de la paz
englobando al mundo.

Similarmente, "paz en tu regreso” representa
paz en la casa, y "paz en tu partida" - paz en el
estado, y "paz con todos los hombres" -la paz

del pajaro, el precursor de la paz mundial.
Ktav Sofer
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Bendicion Hecha Realidad

Todas las tardes Moshe Gutman gustaba de
Ir a jugar cartas con varios de sus viejos
amigos en el Café Schlagobers en Viena.

Cierta tarde, mientras departia jugando, de
repente se desmayd sobre la mesa. Murié de
un paro cardiaco.

Los ancianos decidieron enviar a Shimon
Lubin para que le diera la infausta noticia a
su pobre viuda.

"Guten Tag, (Buenos dias) Shimon Lubin",
le gritd Sara Gutman, la esposa de Moshe
Gutman, saludandolo efusivamnte cuando
lo vio. "Como estan las cosas?", le pregunto
la anciana.

"Como debian estar?, pues bien."

"Te has visto con mi esposo?"

ngijn

"Supongo que en el Café?"

"Y donde mas?"

"No dudo que jugando cartas, como
siempre?"

"Y qué mas si no eso?"

"No me sorprenderia si llegara a perder
todo el dinero!"

"Quien mas si no él lo ha perdido™
"Qué? Perdid todo su dinero? Deberia
morirse el bueno para nada!"

"Si ves, Sara Gutman", llor6 sobrecogido
Shimon Lubin. "Eso es justamente lo que he
venido a decirte!"

Eliyahu Bayona Ben Yossef del Folklore
Judio.

La ofrenda de los Principes

Y presentaron los principes sus ofrendas
para el estreno del altar el dia en que fue
ungido, presentando los principes sus
ofrendas ante el altar. 7:10

El dia en que Moiseés inauguré el
Tabernaculo, las primeras ofrendas para el
santuario fueron hechas por los doce
principes de las tribus. Por otra parte vemos
que durante la elaboracién de éste, fueron
ellos los ultimos en traer sus donativos,
dejando que el pueblo los entregase primero
con el fin de completar despues lo que
faltase. En aquella ocasion sus ofrendas
fueron: las piedras de onix, las piedras de
engaste para el efod y para el pectoral,
etcétera. (Exodo 35, 27-28), pero aun asi la
Escritura Sagrada condend esta actitud, y
por ello sus titulos de nesiim (principes) se
escribieron con una letra (yod) de menos;
(ver la palabra nesiim en Exodo 25, 27). Por
esta razon, se apresuraron ellos a ser los
primeros en ofrecer sus donativos en la
inauguracion del Tabernaculo (Rashi).

Expiacion

asi hara expiacion por él de lo

gue ha pecado contaminandose con
el muerto; y él volvera a consagrar
su cabeza desde aquel dia en
adelante. 6:11

Segun la opinién del Rabi Elazar Hakapar,
este pecado no es por causa de la
contaminacion, sino por el hecho de
privarse de los placeres normales del ser
humano, asi como de beber vino.
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Sotah, Kohanim, Nazir y Nesiim.

Notas R. Gidon Rothstein
Lo que hace una mujer para convertirse en sotah

Para que se llevara a cabo una ceremonia sotah, la mujer
debe haber sido ma'alah bo ma'al, 5:12, haber traicionado a
su marido.

Rashi identifica el ma'al como su aventura, excepto que el
ritual prueba si ocurrid una aventura.

Onkelos traduce la frase como le- shakara shakar, haberle
mentido, aunque no esta claro qué constituye la mentira.

Creo que se refiere a que ella generd sospechas razonables
sobre si misma, recluyéndose con un hombre que su marido
habia nombrado delante de dos testigos como posible socio
para una aventura.

Ponerse en esa posicion traiciona a su marido, con raices en
la falsedad, creo que nos dice Onkelos.

La ofrenda de cebada

Una vez que ella se ha convertido en sotah, el marido la lleva
al Templo para ser probada (a menos que ella admita que fue
infiel y se divorcien, sin otras ramificaciones administradas
por humanos).

El versiculo 5:15 dice que se traiga una ofrenda inusual de
harina, cebada en lugar del trigo habitual, sin aceite ni
incienso comun.

Para explicarlo, la Tora dice ki minjat kena’ot hu, es una
ofrenda de harina de los celos.

Ramban cree que es la manera que tiene la Tora de explicar
6

Por Eliyahu
BaYona

Director Shalom Haverim
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por qué el marido trae la ofrenda y no la mujer sospechosa.

Aunque normalmente el tema de una cuestion trae consigo el sacrificio
(como el pecador que busca expiacion), esta ofrenda se diferencia en
que es un vehiculo para descubrir su error, no para expiarlo.

Ramban dice que seria insensible exigirle que trajera un sacrificio que
podria revelar que habia cometido adulterio (y conducir a su muerte),
por lo que el marido lo trae.

La idea también le explica por qué la Tora usa cebada.

La cebada se llama se'orah, similar a se'arah, tormenta (aunque se
escribe con diferentes letras 's', Sin en contraposicién a Same)).

El trigo es apropiado para la expiacion y la reconciliacion; la cebada es
para las tormentas.

Shofetim 7:13 tiene otro ejemplo de cebada que simboliza la tormenta.
Habla del suefio de un madianita, donde un pan de cebada simboliza la
tormenta de Giddn derrotandolos, la cebada aqui es la tormenta del
juicio de Dios que llega a una adultera impenitente.

El sabor del agua

Ademas de la ofrenda de harina, en la ceremonia la mujer bebe una
mezcla de agua y otros ingredientes, incluida tierra del piso o cimientos
del Mishkan, luego de jurar que no le habia sido infiel.

La Tora se refiere al agua como mei ha- marim, 5:18, haciendo que
parezca que el agua es amarga.

Sin embargo, el versiculo 27 dice que el agua tiene un impacto
negativo solo si ella habia sido infiel.

Si no, 5;28 dice que quedara embarazada (la Tora dice ve- nizre'ah
zarah, sera sembrada con semilla, una metafora que Onkelos convierte
en la mas sencilla ve- ta'adei idui, quedara embarazada.

De manera similar, elude metaforas en Bereshit 29;:31, cuando Di-s
“abrid el Utero de Lea").

Por lo tanto, Ramban dice que las aguas se llaman amargas por su
efecto final mas que por la experiencia original.
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Se suma a mi creciente coleccién de lugares donde la Tora deja espacio
para que la gente malinterprete lo que sucede.

Imaginese que una mujer se somete a esta ceremonia y luego
desarrolla una hinchazén en el estbmago o las piernas que la lleva a la
muerte.

;Esta seguro de que todos estarian de acuerdo en que fue el agua
sotah?

Lo sefialo porque creo que tiene un propdsito, creo que Hashem quiere
que no veamos a la Providencia como responsable, absolutamente
seguro, que casi siempre requiere cierta apertura a la idea.

Se suma a mi creciente coleccién de lugares donde la Tora deja espacio
para que la gente malinterprete lo que sucede.

Imaginese que una mujer se somete a esta ceremonia y luego
desarrolla una hinchazén en el estémago o las piernas que la lleva a la
muerte.

iEsta seguro de que todos estarian de acuerdo en que fue el agua
sotah?

Lo sefalo porque creo que tiene un propdsito, creo que Hashem quiere
que no veamos a la Providencia como responsable, absolutamente
seguro, que casi siempre requiere cierta apertura a la idea.

Bircat Kohanim

Una buena transicion a birjat kohanim, donde la vision de Rashi sobre
el significado de las bendiciones me parece enfocarlas mas en ayudar a
los judios a ser conscientes de la generosidad de Di-s que en ser
cualquier tipo de vehiculo de la generosidad.

Rashi, 6:23, insiste en que los sacerdotes digan las bendiciones en voz
alta a todos los presentes, con todo el corazon y la intencion, aunque
sabia que también se transmiten a aquellos que no pueden estar
presentes.

Sin embargo, se supone que aquellos que estan presentes deben
escuchar plenamente lo que Dios promete.

La primera bendicion promete generosidad, yevarejeja se refiere a

8
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posesiones, que Di-s garantiza que los judios mantendran la
generosidad y la usaran, estaran protegidos de aquellos que deseen o
intenten quitarsela (una bendicion por la que ciertamente oramos para
que llegue a buen término en nuestros tiempos actuales de crisis).

El lee la segunda bendiciéon como una cuestion de la reluciente
Presencia de Dios: o Dios siempre nos traera el bien o, si la vinculamos
con la ultima palabra de la bendicion, Dios nos esta dando Gracia, la
cualidad de provocar respuestas positivas de los demas.

Su punto de vista sobre la tercera bendicion me parece muy
sorprendente: la paz que Dios da es Su conquista o la represion de Su
ira.

Se supone que, en el contexto de la bendicion diaria, siempre hay ira
que necesita ser reprimida.

Un comentario sobre la naturaleza humana que ignoramos bajo
nuestro propio riesgo, practico y teologico.

En la practica, nos recuerda que debemos estar alerta ante el fracaso, ya
que esa es la condicion humana.

Teologicamente, nos llama a aceptar los tiempos de problemas con
mas sumision, ya que los humanos siempre merecemos una ira que
nosotros, especialmente los judios, generalmente no sufrimos.

Cuando Di-s les dice a los sacerdotes que pongan Su Nombre sobre el
pueblo judio (una frase demasiado antropomoérfica para Onkelos, quien
escribié yat birkat Shemi, las bendiciones de Mi Nombre), Rashi
piensa que les estan diciendo que usen el Shem Ha-Meforash, el
Nombre mas explicito, y eso conducira a que el pueblo judio sea
bendecido (o que los kohanim sean bendecidos, como recompensa por
haber hecho su trabajo).

Para mi, Rashi ve la ceremonia como un anuncio.

Les dice a los judios, diariamente, que Dios esta ahi para ellos,
financieramente, con seguridad, allanando el camino para que
encuentren el favor y el éxito de los demas, y manteniéndolos a salvo
de la ira divina que mas objetivamente merecen.

Nazir

La Tora establece la idea de un nazir, una persona que hace voto de
9
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Al completar con éxito el periodo declarado, el nazir ofrece sacrificios,
incluido un hatat, 6:14.

Algunas fuentes insisten en que hatat es siempre una ofrenda por el
pecado, mientras que otras argumentan que hay versiones de hatat sin
ningun pecado previo.

Para el primero, creo que la explicacion mas comun del pecado
involucrado fue la eleccion de convertirse en nazir, negandose a uno
mismo los placeres permitidos en el mundo de Di-s.

Ramban adopta la perspectiva opuesta.

Al renunciar a lo fisico, dice que el nazir alcanza un estado superior de
espiritualidad, vive una vida mas santificada y peca al elegir regresar a
la existencia mas ordinaria (aunque permitida).

(El sefala que 6:8 describio al nazir como santificado para Di-s, y Amds
2:11 se refirid a nezirim en paralelo a los profetas).

La vida ordinaria permite lo que Ramban consideraba innecesario y
espiritualmente perjudicial.

El nazir supero sus inclinaciones menores, temporalmente, y debe
reconocer que la incapacidad de permanecer en ese nivel tiene un olor
a pecado.

También penso que el voto de convertirse en nazir tenia un elemento
personal, ya que el nazir incluia en el voto la promesa de realizar
sacrificios adicionales a los instituidos por la Tora. Es por eso que 6:21
se refiere a milevad asher tasig yado, aparte de lo que alcanzara su
mano, los sacrificios que nombré al principio.

Para otros, nezirut es una experiencia desalentadora; para el Ramban,
alcanza un nivel superior y cada nazir le da un toque personal.

Los dones de los Nesi'im

Naso también comparte detalladamente las ofrendas que hacian los
jefes de las tribus para celebrar la dedicacion del Mishkan.

Ramban explica la decision de la Tora de enumerar en detalle el regalo
de cada nasi (a pesar de que todos son exactamente iguales) como una
cuestion de justicia, para evitar prestar mas atencion al nasi que llegd

primero.
10
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Rashi cité un Midrash que atribuia motivos personales al regalo que
traia cada nasi.

El Midrash tiene varias opciones, la naturaleza del Mishkan, de la
Creacion, un reflejo de los Patriarcas y la historia judia, pero cualquiera
que sea su proceso de pensamiento y/o simbolismo elegido, cada nasi
lleg6 a la misma conclusion.

Ramban adopta el punto de vista de Bamidbar Raba 13;13, los Nesi'im
dieron sus regalos basandose en el futuro que Yaakov habia predicho
para ellos en su lecho de muerte.

Todas las versiones comparten la suposicion de que muchos caminos
conducen al mismo resultado, una idea notable que creo que atribuye
una unidad a la existencia, que nos lleva por multiples caminos hacia
una direccion general.

Proverbialmente, Roma estaba en esa direccién; Para la Tora, creo que
es la relacion con Di-s.

Como Di-s es Uno en todos los sentidos de la palabra, nuestros
caminos hacia el Uno eventualmente convergen.

Las cuatro ceremonias de Naso también convergen en torno a esta
misma cuestion.

La ceremonia de la sotah revela si la mujer es culpable y esta
distanciada de Di-s y de la vida, o inocente y esta programada para la
bendicidén de un embarazo, los kohanim nos incitan a ver la presencia y
ayuda de Di-s, el nazir se coloca a si mismo en un nivel mas alto de
relacion de lo habitual, y los Nesi'im nos muestran la unidad que
encontraron en la dedicacion del Mishkan, el lugar de la Presencia mas
directa de Di-s, cada uno llegando alli a su manera.

11
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Uniformidad y Singularidad

Notas del Rabino Dr. Tzvi Hersh Weinreb y del Rabino Moshé Hauer.

Una de las paradojas interesantes de la vida humana es nuestra
tendencia a copiarnos unos a otros y a tratar de “encajar” con amigos
y conocidos, al mismo tiempo que intentamos diferenciarnos de los
demas y ser nuestra “propia persona’.

Las presiones de la conformidad son muy fuertes en todas las
sociedades humanas. Las personas que son diferentes a menudo son
tratadas como parias. Y cada uno de nosotros determina nuestro
comportamiento teniendo en cuenta las opiniones de los demas. Por Eliyahu
Queremos ser parte del grupo, parte de la multitud.

BaYona

Las presiones que los grupos humanos, grandes y pequefios, ejercen Director Shalom Haverim
sobre cada uno de nosotros resultan no solo en conformidad, sino

también en uniformidad. Los grupos exigen que todos los miembros

actden de acuerdo con sus normas y sus estandares. El

comportamiento que rompe el molde de la uniformidad se considera

amenazante, incluso extrafio.

Y, sin embargo, todos sentimos la necesidad de afirmar nuestra
singularidad, nuestra preciosa individualidad.

Una de mis caricaturas favoritas personales muestra una multitud de
pinglinos, que se ven idénticos, todos en blanco y negro. En el centro
de la horda hay un pinguiino con una pajarita roja apenas perceptible.
La leyenda de la caricatura tiene a ese pinguino diciendo: "Tengo que
ser yo".

Obviamente, la conformidad es necesaria para que una sociedad
funcione eficientemente y mantenga su equilibrio. La autoexpresion
individual también es necesaria para introducir nuevos métodos de
afrontamiento en el proceso social.

Hay peligros para ambas tendencias, la que exige uniformidad y la que
permite el impulso del individuo por la autonomiay la
autoafirmacion.

Innumerables veces en la historia, hemos sido testigos de terribles
peligros intrinsecos al comportamiento de la multitud. Hemos visto
los efectos negativos de las sectas, que fomentan la conformidad ciega
con las normas del grupo. Hemos visto naciones enteras que siguen
sin cuestionar los crueles Ilamados al genocidio de las poblaciones
seleccionadas.

12
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Hemos visto que la necesidad de ser diferente da como resultado un
comportamiento igualmente dafiino y peligroso.

Las personas que solo quieren llamar la atencién recurriran a
asesinatos en serie de inocentes, o a descargar su ira rociando el
campus de una escuela con balas. Autoexpresién llevada al extremo.

Aparentemente, hay lados buenos y lados malos tanto en la
conformidad social como en el comportamiento individualista.

El secreto esté en el equilibrio entre los dos.

En la porcion de la Tord, Parashat Naso, incluso el lector casual se
sentird preocupado por la descripcién repetitiva de las ofrendas de los
doce principes tribales.

Cada uno de ellos contribuye con un conjunto absolutamente idéntico
de regalos de celebracion al tabernaculo. La uniformidad de los doce
conjuntos de dones es absoluta.

Parece como si cada uno de los doce principes se esforzara por
adaptarse totalmente a los demas, y ninguno se atrevio a desafiar los
estandares del resto del grupo. Un ejemplo de conformidad, si alguna
vez hubo uno.

Los feligreses en la sinagoga que escuchan al lector de la Tora cantar
repetidamente las monotonas listas de contribuciones a menudo se
sienten aburridos y preguntan: "¢ Por queé la repeticion y por qué la
uniformidad?"

Aqui, los rabinos del Midrash nos ayudan. Toman una vision
diferente, mas profunda y més perspicaz.

Motivados por la misma incomodidad que el oyente de la Tora de hoy,
exclaman: “Sus dones son todos idénticos, pero cada uno tiene su
propia intencion unica”.

Aunque todos los regalos compartian un lenguaje explicito comdn, los
pensamientos y emociones detras de cada regalo diferian de un
principe a otro.

Cada uno prestd una kavana diferente, un significado tacito distinto, a
sus obsequios. Y ese significado se basaba en la naturaleza Unica de
cada principe y la tribu que representaba. Los regalos eran todos
iguales; las intenciones subyacentes eran tan diferentes como uno
puede imaginar. Las letras eran idénticas; la melodia, diferente.

Los rabinos especulan con cierta extension sobre la naturaleza de estas
intenciones implicitas. Se preguntan cémo el principe de la tribu de
Rubén podria haber expresado la singularidad de su tribu en
contraposicion al principe de la tribu de Simedn, Levi, Juda, etc.
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Todas las sociedades humanas contienen la tension entre la presion de
conformarse y el impulso interno de ser distintivo.

Las sociedades religiosas contienen alin mas esa tension.

El judaismo, por ejemplo, requiere la conformidad con un conjunto
elaborado de pautas de comportamiento.

El observador casual de un grupo de judios en oracion, o en la mesa
del Séder de Pésaj, o dando vueltas a la bima con sus hojas de palma
durante la festividad de Sucot, vera un grupo de personas que parecen
imitarse obsesivamente entre si.

Pero el observador que esta familiarizado con la vida interior de
aquellos que componen ese grupo de judios se dara cuenta de que la
oracion de cada persona es diferente y refleja su experiencia Unica.

Todos alrededor de la mesa del Séder estan respondiendo a diferentes
recuerdos religiosos, y cada uno de los que estan dando vueltas
alrededor de la bimé lo esta haciendo con un conjunto de emociones
religiosas muy distintivo y unico.

Si hay una leccion que aprender desde esta perspectiva de nuestra
parasha, es esta: el comportamiento religioso exige una gran
uniformidad, pero también insiste en que cada individuo beba de su
propia fuente de inspiracion.

Todos debemos ser iguales, pero todos debemos ser diferentes. Esta
paradoja es cierta en todas las sociedades humanas.

Es especialmente cierto en la sociedad de los judios.
Y en esto, no es solo orar por la paz, como nos dice el Rabino Moshé
Hauer.

Como judios, a menudo estamos sujetos a ataques y muchos han
tratado de negarnos el derecho y la capacidad de defendernos.

Como judios, a menudo estamos sujetos a ataques y muchos han
tratado de negarnos el derecho y la capacidad de defendernos.
Buscamos el cumplimiento de las palabras consoladoras y
fortalecedoras del Birkat Kohanim, la bendicion sacerdotal ensefada
en la Parasha de esta semana (6:22-27): “Que Di-s te bendiga y te
guarde; Que Di-s haga brillar Su rostro radiante hacia ti y te
favorezca; Que Di-s vuelva Su rostro hacia ti y establezca la paz para
t”.

Las palabras de esta bendicidn describen exactamente lo que
buscamos, seguridad, paz y, en el fondo, una clara sensacién de
conexion con nuestro Di-s atento y protector. Sin embargo, si bien
esto es lo que buscamos de Di-s, ¢hay algo que nosotros mismos
podamos considerar hacer para obtener esas bendiciones?

14
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Antes de que los Kohanim compartan esta bendicion con nosotros,
hacen una beraja propia, bendiciendo a Di-s, quien los infundi6 con la
santidad de Ahardn, el kohen original, y les ordené bendecir a Su
pueblo con amor.

Esta es la Unica mitzva por la cual notamos que se espera que la
cumplamos con amor.

De hecho, una version del sifrei en nuestra Parasha sefiala que la
forma inusual de la instruccion a los Kohanim, donde se les dice
"amor lahem™ en lugar del esperado "emor lahem", implica que deben
transmitir estas bendiciones con todo el corazén. .

El Zohar, citado por Magén Avraham (128:18), declara que un kohen
que no siente amor por sus hermanos judios no puede bendecirlos, ya
que no cumple con los criterios de bendecir a Su pueblo “con amor”.

Esta bendicion no puede transmitirse por un sentido del deber. Solo
puede fluir del verdadero amor que siente el kohen, el descendiente y
el discipulo de Aaron quien, como se describe en Pirké Avot 1:12,
“amaba y buscaba la paz, amaba a las personas y las acercaba a la
Tora”.

Obtenemos la bendicion de Di-s de seguridad, paz y conexion cuando
compartimos por primera vez esos sentimientos y bendiciones entre
Nosotros.

Nuestro pais, nuestra sociedad e incluso nuestra comunidad se han
visto desgarrados por la tension y el desacuerdo.

Debemos encontrarlo dentro de nosotros mismos para volvernos unos
a otros b'ahava, con amor y cuidado genuinos, y hacer nuestra parte
para restaurar entre nosotros esa sensacion de seguridad, paz y
conexion.

Esa sera la base sobre la cual Di-s nos otorgara las mas completas
bendiciones de paz.
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Que son los Suefios?

Notas Chana Weisberg y Aron Moss

En la porcion de la Tora de esta semana, se nos presenta la bendicion
sacerdotal.

El Eterno hablo a Moisés, diciendo: Habla a Aaron y a sus hijos y
diles: Asi es como bendeciréis a los hijos de Israel, diciendoles:

“Que el Eterno te bendiga y te guarde. Que el Sefior haga resplandecer
Su rostro hacia ti y te favorezca. Que el Eterno alce Su rostro hacia ti
y te conceda la paz.” (Bamidbar 6: 22-26)

La primera vez que se pronuncio la bendicién sacerdotal fue el dia de
la inauguracion del Tabernaculo.

Desde ese momento, los Kohanim contintian bendiciendo a la
congregacion (fuera de Israel, en todos los dias festivos), creando un
canal para el favor Divino.

Mientras escuchamos su bendicion (antes de sus Gltimas palabras),
recitamos nuestra propia oracion personal pidiendo ser sanados de los
suefios negativos:

Ribono shel olam, ani shelaj vajalomotai shelaj. Jalom jolamti ve'eini
yodea ma hu.

Serior del Universo. Yo soy tuyo y mis suefios son tuyos. Yo he
sofiado un suefio pero yo no sé lo que ello significa.
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Que sea Tu voluntad, Hashem, mi Dios y Dios de mis ancestros, que todos mis suefios relacionados
conmigo y relacionados con todo Israel sean para bien; aquellos que he sofiado acerca de mi y
aquellos que he sofiado acerca de otros y aquellos que otros han sofiado acerca de mi:

Si ellos son buenos, fortalécelos, fortificalos, haz que perduren en mi y en ellos como los suefios del
Justo Jose.

Pero si se requiere sanidad, sanalos como a Zedequias de su enfermedad; como a Miriam la profetisa
de su tzaraat;

Como a Naamén de su tzaraat; como a las aguas de Mara a través de la mano de Moisés nuestro
Maestro; y como las aguas de Jericé a través de la mano de Eliseo.

Y asi como Tu cambiaste la maldicion de Balaam por una bendicion, que puedas Tu cambiar todos
mis suefios y los suefios de todo Israel para bondad.

Que Tu me protejas, que Tu me des gracia y que Tu me aceptes. Amén.

¢Por qué usamos un momento tan oportuno para orar por suefios que se consideran sin sentido?
Conceptualmente, cada uno de nosotros es un sofiador.

Soflamos con nuestras metas y aspiraciones, y con saborear nuestros exitos y preciadas esperanzas.

También sofiamos con aquello en lo que no queremos que se convierta nuestra vida. Miramos hacia
nuestro futuro preguntandonos si nuestros suefios se materializaran.

A veces, quizas hasta nos cuestionamos cuéles de nuestras ambiciones tienen verdadero mérito;
¢realmente la vida seria mejor si todos nuestros suefios se hicieran realidad?

Quizas este es el mensaje mas profundo en la oracion sobre nuestros suefios mientras los Kohanim
cantan sus bendiciones.

De pie frente a los sacerdotes, nos enfrentamos a lo méas profundo de nuestra alma, listos para
reevaluar los suefios, expectativas y valores de nuestra vida.

En este momento de franqueza, oramos: He sofiado un suefio y no sé lo que es.

Que se nos conceda la sabiduria para sofiar buenos suefios: ambiciones, esperanzas y deseos positivos
y significativos que verdaderamente promuevan nuestro crecimiento y bienestar.

Si son buenos suefios, fortalécelos y refuérzalos...

Ayudanos a realizar esos buenos suefios y visiones; fortalecerlos y reforzarlos. Pero si requieren
curacion, curalos...

Pero sana esos suefios que son poco saludables o poco realistas.

Remediar nuestra perspectiva si esta distorsionada o confusa.
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Enfocar nuestros valores, anhelos y aspiraciones para ayudarnos a encontrar el camino correcto en la
vida.

Los suefios son una parte tan importante del ser humano.
Sigamos sofiando, esperando y aspirando.

Pero sélo aquellos suefios que sean valiosos, favorables y constructivos, para nosotros y para todo
Israel.

Y la congregacion responde: jAmén!
Los suefios son una muestra de lo que nuestra mente ve cuando no la controlamos.
Pueden ser causados por muchos factores diferentes.

La forma en que debemos reaccionar ante un suefio estara determinada por el tipo de suefio que
experimentamos.

Algunos suefios son el resultado de estimulos externos por lo general con un ventilador soplando en
tu cara puedes sofiar un helicéptero volando o causas biolégicas, o si te vas a la cama con sed puedes
sofiar de ti mismo caminando por un desierto en busca de agua.

Estos suefios no son terriblemente significativos.

El mensaje muy simple sea para tomar un trago de agua o mover el fan lejos de tu cabeza.
Otros suefios son la continuacion de los pensamientos del dia,

Un problema que reflexionamos durante el dia a veces se puede resolver en un suefio por la noche, o
una expresion de pensamientos no deseados, cuestiones que nos estan molestando y estamos
tratando de no pensar.

En nuestros suefios, a menudo soflamos con la revelacion de nuestros secretos mas oscuros o con el
enfrentamiento de nuestras fobias mas profundas.

Estos suefios son una ventana a nuestro subconsciente, un vistazo a los pensamientos con los que
nuestra mente estd ocupada cuando se le permite correr libremente.

No deben verse como presagios de lo que esta en el futuro, sino mas bien como exposiciones de lo
que acecha en nuestra mente.

Pero hay otro tipo de suefio, un suefio que parece bordear lo profético.

A diferencia de los suefios confusos y sin sentido que normalmente vemos, estos se caracterizan por
la viveza que describe en su suefio.

Si bien es mejor ignorar la mayoria de los suefios, estos no pueden descartarse como divagaciones de
la mente ociosa; son demasiado poderosos, demasiado asombrosos como para olvidarlos.

Los cabalistas explicaron que mientras dormimos nuestras almas dejan nuestros cuerpos y ascienden

a la fuente Celestial para reponer la energia.
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Mientras que un residuo del alma permanece con el cuerpo para mantenerlo vivo, la parte principal
del alma viaja a lugares mas altos.

En este estado incorpdreo el alma es libre de experimentar visiones y encuentros que normalmente
estan fuera del alcance de los seres de este mundo.

Esto incluye la posibilidad de conocer otras Almas desencarnadas, en particular las Almas de los que
han fallecido.

Es su oportunidad de transmitir un mensaje a quienes han dejado atras.

Es posible que tus suefios entren en esta Ultima categoria.

La forma en que debe responder depende del estado de animo del suefio.

¢Parecia tu padre perturbado por los problemas de alguna manera?

¢ Te despertaste sintiéndote incomodo o triste? entonces tal vez necesite algo de ti.

¢Lo lloraron apropiadamente?

¢Se han dicho oraciones conmemorativas (Kadish y Yizkor) por él?

¢Se atiende su tumba y se observa el aniversario de su fallecimiento (Yarzeit)?

De lo contrario, es posible que se acerque a usted para pedirle que rectifique estas cosas para
asegurarse de que se honre su memoria y se le brinde a su alma la asistencia que necesita para
encontrar descanso.

Por otro lado, su conducta en el suefio puede haber sido de paz y contencion.

¢ Te despertaste sintiendo comodidad y calidez? Si es asi, entonces solo te esta haciendo una visita.

Vino a saludarte para expresarte su amor y recordarte que esté ahi para ti, orgulloso de ti y que
siempre sera tu padre.

No hay motivo para preocuparse de que tu padre te haya dado una mision o un regalo.
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Nazir, Narciso y Ascetismo

Notas del Rabino Dr. Tzvi Hersh Weinreb y del Rabino Ari Kahn.

El diccionario Webster define la paradoja como "una declaracion que
es contradictoria de hecho y, por lo tanto, falsa".

En la vida, sin embargo, existen numerosas paradojas que,
curiosamente, no son del todo falsas.

En la vida religiosa encontramos muchas de estas paradojas, y una de
ellas se encuentra en la porcion de la Tora que leimos esta semana.

La parasha de esta semana es Naso (Numeros 4:21-7:89). Es la méas
larga de todas las porciones de la Tora y trata muchos temas que
parecen no estar relacionados entre si.

Uno de los temas mas fascinantes tratados en esta parashé es la
practica del Nazir.

Los detalles de esta practica son bastante claros: "Si alguien, hombre o
mujer, pronuncia explicitamente un voto de nazareo... Se abstendra de
vino...

Durante su mandato como nazareo no podra comer nada que se
obtenga de la vid. .. Durante todo el tiempo de su voto... el cabello de
su cabeza debe dejarse suelto... Durante todo el tiempo que ha
apartado para el Sefior, no entrard donde haya un muerto...”

(NUmeros 6: 1-6).

En términos generales, la religion judia no exige a sus seguidores que
se abstengan del mundo y de sus placeres legitimos.

La nuestra no es una religion de ascetismo.

Entonces, ¢,coOmo vamos a evaluar las practicas del Nazir?
¢Hizo lo correcto o lo incorrecto al adoptar voluntariamente tales
rigurosidades? ¢Es un santo o un pecador?

Una lectura cuidadosa del texto sugiere que tenemos aqui un ejemplo
clasico de una paradoja. EI Nazir es tanto un santo como un pecador.

Por un lado, se le llama "santo": durante todo su mandato como
nazareo esta consagrado al Sefior" (ibid., versiculo 8).

Por otro lado, se le llama "pecador": "El sacerdote hara... expiacion
en su nombre por el pecado en que incurrid...” (ibiZdd Versiculo 11).

Por Eliyahu
BaYona

Director Shalom Haverim
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Mientras que algunos comentarios enfatizan los logros santos de Nazir, otros enfatizan la naturaleza
pecaminosa de su abstinencia de él.

Obadiah Sforno, por ejemplo, afirma: "El ha sido iluminado por la misma luz de la vida, y ha
llegado a ser contado entre los santos de su generacion”.

Y, sin embargo, el Talmud de Jerusalén (Nedarim 9:1) lo reprende con estas palabras: "¢ No te basta
con acatar las restricciones de la Tora que te has prohibido cosas que son perfectamente
permisibles?" Sobre lo cual Maimdnides proclama: "Nunca he oido una declaracién mas
maravillosa" (Ocho Capitulos, capitulo 4).

El camino de Nazir, nezirut, es el camino de la paradoja.

La paradoja se puede aclarar comparando la historia de un joven Nazir con una leyenda extraida de
la mitologia griega. La historia a la que me refiero esta narrada en el Talmud de Babilonia (Nedarim
9b) por el antiguo Sabio y Sumo Sacerdote Simon el Justo:

"Una vez me encontré con un joven Nazir que viajaba desde el sur. Vi que tenia hermosos 0jos,
estaba Marcadamente atractivo, y su cabello estaba arreglado en rizos. Habia venido a mi para
concluir su nezirut, como se requiere, afeitandose el cabello y la barba.

Asi que le pregunté por qué elegiria ser nazir. Me dijo que habia sido un pastor y una vez fue a
buscar agua a un pozo.

‘Miré mi reflejo en el pozo', dijo, 'y me invadié un impulso apasionado de admirar mi propia belleza.
Rechacé duramente mi falso orgullo.

En ese momento me comprometi a convertirme en nazir, para que un dia viniera a cortarme el
cabello por el bien del cielo.™

Cuando Simon el Justo escucho la historia de este hombre, se puso de pie y lo beso en la cabezay le
dijo: "Hijo mio, que los nazareos como ti aumenten entre el pueblo de Israel™.

El joven de esta historia estaba fascinado por su propia buena apariencia.
Casi se dejo llevar por un impulso apasionado hacia el culto y la admiracién propios.

Supero ese impulso prometiendo convertirse en Nazir, con todas sus restricciones culminando en el
requisito de cortar sus cabellos sueltos y disminuir su belleza en el proceso.

La mitologia griega nos cuenta una historia similar, pero en su version el joven esta condenado para
siempre a la vana adoracién de si mismo.

Me refiero a la leyenda de Narciso. Era un joven fisicamente perfecto amado por las ninfas. Una
ninfa, Echo, lo amaba profundamente pero fue rechazada groseramente por él.

Los dioses lo castigaron asegurandole que €l también experimentaria un amor no correspondido.
Un dia, Narciso vio su propia imagen reflejada en un claro estanque de montafia y se enamoro de él,
pensando que estaba mirando a un hermoso espiritu del agua. No podia apartarse de esta imagen

especular, y muy lentamente se consumié y murio.
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Los psicologos han diagnosticado un trastorno mental que personifica la historia de Narciso. A este
trastorno lo Ilaman narcisismo.

Muchas de las caracteristicas del narcisismo estan presentes en el mito: orgullo arrogante,
egocentrismo, auto admiracién e incapacidad para mostrar amor a otra persona.

Volviendo al joven de la historia contada por Simon el Justo, ahora podemos comprender que su
"impulso apasionado™ era una tentacion irresistible de volverse como el mitico Narciso. El joven, que
por cierto no tiene nombre en la historia, reconoce que era susceptible al orgullo arrogante y al
egoismo.

Temia ceder a un egocentrismo que no deja lugar para el amor a los deméas. Entonces recurrio a una
"terapia” muy potente: el voto de nazareo.

Al contar esta historia de manera tan dramatica, asegurando que se volveria a contar una y otra vez a
lo largo de los siglos, Simén el Justo abord6 la paradoja de la practica del nazareo.

No es para todos los hombres. Para la mayoria de nosotros es un pecado prohibir lo que permite la
Tora. Pero para aquellos de nosotros que somos vulnerables a las tentaciones del narcisismo, la
"medicina fuerte” de nezirut puede ser necesaria, aunque solo sea por un tiempo.

Los estilos de vida rigurosamente piadosos no hacen que una persona sea inmune a las maldiciones
del narcisismo.

La paradoja final es que el Nazir, o cualquier otra persona que viva una vida de extrema religiosidad,
puede volverse tan culpable como Narciso de orgullo arrogante y egoismo.

Zn

Pueden llegar a proyectar una actitud de "mas santo que td" hacia los demas.

El nazir puede fallar en deshacerse de su auto admiracion y en su lugar convertirse en santurron,
cinicamente convencido de que es espiritualmente superior a sus comparfieros.

Astutos observadores de la sociedad contemporanea han detectado en ella un narcisismo
omnipresente.

Uno de esos observadores fue Christopher Lasch. En su popular libro La cultura del narcisismo,
escribe sobre una "preocupacion narcisista por uno mismo™ que crea una burla de los valores
tradicionales.

Nuestra sociedad contemporanea, argumenta Lasch, esta llena de individuos "que no pueden vivir sin
un publico que los admire... que deben unirse a aquellos que irradian celebridad, poder y carisma.

Para el narcisista, el mundo es un espejo...".
Pocos nazareos estan documentados en la literatura biblica y talmudica.
Ciertamente hay pocos, si es que hay alguno, hoy.

Pero ciertamente hay muchos narcisistas entre nosotros. Tal vez seamos, como sostiene Lasch, una
cultura del narcisismo.

Si es asi, podemos hacer bien en contemplar la motivacién de las practicas nazareas.
Es posible que Nezirut ya no sea la forma practica de controlar nuestro narcisismo. Pero seguramente

podemos identificar otras formas efectivas de hacerlo.
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Puede que ya no sea practico emular al Nazir, pero se nos recomienda al menos reflexionar sobre el
propdsito de su camino.

Con respecto al pecado del ascetismo, comenta el Rabino Ari Kahn: Hay momentos en la vida de
una persona en que la santidad se convierte en una meta consciente, un estado mental y corporal que
él o ella persigue activamente, un desideratum.

Sin embargo, la busqueda para alcanzar un plano superior de existencia, para alcanzar la elevacion
espiritual, no siempre es un camino simple o directo.

El deseo de espiritualidad puede llevarnos por caminos extrafios e inexplorados, llevandonos a veces
en una direccién o a un lugar que o esta desprovisto de santidad o, peor adn, la antitesis de la
santidad.

Numerosas secciones de la Tord y la mayoria de las palabras de los profetas estan dedicadas a la
batalla aparentemente interminable contra los falsos dioses paganos cuya seductora promesa de una
rapida "aventura de una noche" de extatica experiencia religiosa desvia a los buscadores
desprevenidos.

La sensualidad, la sexualidad, la sobrecarga sensorial y los estados de conciencia alterados
artificialmente han servido durante mucho tiempo como "herramientas de marketing™ clave para el
falso nirvana que ofrece el paganismo en sus diversas formas, desde el principio de los tiempos hasta
el presente.

El alma verdaderamente sensible evita las falsificaciones espirituales y busca la santidad en otros
lugares, a menudo en la misma antitesis del libertinaje y el exceso carnal que caracteriza al
paganismo. La Tora presenta uno de esos modelos, en el que el buscador espiritual puede alcanzar un
estado alterado, un nivel elevado de santidad.

En este modelo, una persona puede salirse temporal o permanentemente de su existencia normal y
convertirse en una persona "diferente”, asumiendo nuevas limitaciones mas restrictivas de su
existencia sensorial y fisica. Al hacerlo, el buscador espiritual se convierte en nazir.

Algunas de estas restricciones adicionales recuerdan las leyes que se aplican a un kohen, como la
prohibicion del contacto voluntario con los muertos.

De manera similar, el vino esta prohibido para el nazir, como lo esta para un kohen durante su
periodo de servicio activo en el Templo.

Aunqgue estos paralelismos podrian llevarnos a equiparar el nazir y el kohen, hay una diferencia
importante, quizas disefiada para recordarle al nazir que no es un kohen: el cabello del nazir debe
dejarse sin cortar, mientras que el Kohen Gadol (sumo sacerdote) es se ordena especificamente que
se peine bien.[1]

El nazir podria ser engafiado por la similitud con el elevado estado espiritual del kohen y sacar
conclusiones inapropiadas. Sin embargo, se debe tener en cuenta una ley adicional con respecto al
nazir.

Sorprendentemente, la Tora ordena al nazir traer una ofrenda por el pecado al Templo cuando se
completa el periodo asignado y se reanuda la vida normal.
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Pensandolo bien, esto parece bastante extrafio: el nazir acaba de completar un periodo de
espiritualidad elevada, de ascetismo y abnegacion, de abstencion de varios aspectos del mundo
fisico.

¢Por qué seria apropiada una ofrenda por el pecado al final de este periodo de santidad?
La naturaleza de esta ofrenda por el pecado se debate en el Talmud.

Una opinion es que la ofrenda por el pecado se trae porque el nazir puede haber fallado
involuntariamente en cumplir con su nuevo estatus en algin momento del proceso.

La otra opinion es que la ofrenda expia los "pecados” que son parte integral de la experiencia
nazarea en si misma, es decir, la abstinencia de vino que de otro modo se habria disfrutado.

Esta ensefianza puede venir como una sorpresa; despues de todo, el judaismo no suele preocuparse
por lamentar los deseos no cumplidos o los placeres terrenales, pero la ensefianza talmddica [2] es
bastante clara: este mundo fue hecho para ser disfrutado, celebrado y santificado.

Dios cre6 un mundo hermoso y coloco al primer hombre y a la primera mujer en el “Jardin del
Edén”, que significa, literalmente, el jardin de los placeres. En un pasaje particularmente hermoso,
el Talmud ensefia que una persona que no disfruta del hermoso mundo que Dios nos dio sera
responsable mientras se le juzga al final de su vida.

Luego, el Talmud relata la costumbre de un sabio en particular que tomé esta ensefianza muy en
serio y se acostumbro a visitar el mercado regularmente con la esperanza de encontrar alguna fruta
nueva u otro manjar, buscando nuevos sabores para poder recitar la bendicion apropiada.

De esa manera, tener la oportunidad de decir el "shehejeyanu”, para apreciar la maravillay la
variedad de la creacion de Dios y para evitar la ira del Cielo si no aprovecha todo lo que Dios cred
para el placer y el beneficio de la humanidad.[3 ]

La decision del nazir de asumir un nivel de ascetismo, de renunciar a ciertos placeres terrenales, es
una opcion que la Tora aprueba para aquellos que sienten que necesitan limites mas definidos para
alcanzar un mayor nivel de espiritualidad.

La decision del nazir de asumir un nivel de ascetismo, de renunciar a ciertos placeres terrenales, es
una opcion que la Tora aprueba para aquellos que sienten que necesitan limites mas definidos para
alcanzar un mayor nivel de espiritualidad.

Sin embargo, esta decision tiene consecuencias: el nazir ha hecho un voto que le impide disfrutar
plenamente del mundo fisico, y por esto, el nazir debe hacer las paces.

Mientras él (o ella) se prepara para regresar a su vida anterior, debe “pedir disculpas” a Dios por
dejar pasar los placeres que este mundo tiene para ofrecer.

La ofrenda por el pecado del nazir, entonces, es un mensaje importante para todos nosotros:
en Su benevolencia, Dios cre6 un mundo de maravillas y delicias, que nos permite compartir.
La Toré es el marco a traves del cual los placeres de este mundo pueden experimentarse y

apreciarse, disfrutarse y santificarse.
* 1. Vaikra 21:10; comparar con Vayikra 10:6.
. 2. Ta'anit 11a.
e 3. Talmud de Jerusalén, Kidushin 4:12.
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Vasos humanos para la bendicion

Al pedirles a los sacerdotes que bendigan a la gente, Dios les da
la oportunidad de servir como modelos a seguir en el cuidado de
la gente.

De comentarios hechos por el Rabi Neal J. Loevinger

Parashat Naso contiene reglas para los sacerdotes, para los clanes
de la tribu de Levi, para probar a un conyuge infiel y para el
Nazir, que es una persona que ha hecho votos especiales de
dedicacion a Dios.

Luego, los jefes de las tribus traen regalos para la dedicacion del
Mishkan (Tabernaculo) y al final Moisés escucha la VVoz de Dios
en el Ohel Moed, o "Tienda de reunion™ en el corazén del
Mishkan.

Enfoque

“Dios hablo a Moisés, diciendo: Habla a Aarén y a sus hijos, y
diles: 'Asi bendeciréas a los israelitas, diciéndoles:

Que Adonai te bendiga y te guarde; que Adonai haga brillar
sobre ti el Rostro de lo Divino; que Adonai te levante el Rostro
de lo Divino y te de paz.

Que pongan mi nombre sobre los israelitas, y los bendecire.
(NUmeros 6: 22-27)

Texto

Esta es una parte muy "religiosa™; la pequefia narrativa se refiere
a los obsequios al Mishkan, y todas las demas normas de la
parasha tratan de asuntos rituales y religiosos.

Como parte de los preparativos generales para dedicar el Altar en
el Mishkan, los sacerdotes reciben una férmula mediante la cual
bendeciran a la gente.

Esta bendicion todavia forma parte de la liturgia judia en la
actualidad; se recita en muchos servicios tradicionales de la
sinagoga y, a menudo, también en bodas y celebraciones de bar /
bat mitzva.
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Comentario

Los antiguos rabinos eran muy conscientes de que cualquier tipo de
intermediario entre Dios y la gente podia ser considerado como
seres divinos por derecho propio.

Después de todo, la Tord misma nos dice que el pueblo queria que
Moisés se interpusiera entre ellos y la Presencia Divina (Exodo
20:15); al parecer, no mucho después, consideraron a Moisés como
una especie de semidids que los guia. (Cf. Exodo 32, la historia
del Becerro de Oro.)

Asi, los rabinos enfatizan que es Dios quien trae bendicion, no los
sacerdotes mismos:

(Jerusalem Talmud, Tractate Gittin, 47b)

No digas, "este Kohén (sacerdote), que es incestuoso y asesino,
icnos bendecirg?"

Porque el Santo, bendito sea Dios, dice:

“;Quién te bendice? ;No soy yo el que os bendice, como esta
escrito: "Que pongan mi nombre sobre los israelitas, y yo los
bendeciré?"

iLo que encuentro fascinante de este midrash es la sugerencia de
que un sacerdote incestuoso o asesino podria, de hecho, ofrecer
estas palabras de bendicion!

Para ser justos, no sé si esa fue la intencion de los autores de este
midrash, pero creo que nos recuerda que no debemos atribuir
poderes magicos a los lideres rituales.

Idealmente, son solo el recipiente o el medio por el cual se logra
algo més grande.

De hecho, en muchas sinagogas, a los rabinos y cantores se les
Ilama klei kodesh, o0 "vasos sagrados”, un término que enfatiza que
los lideres religiosos judios son simplemente un medio para lograr
metas mas importantes.

Sin embargo, también podriamos preguntar: si Dios deseaba
bendecir al pueblo con una bendicidn divina directa, ¢por qué se les
dio a los sacerdotes este papel especial?
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iCiertamente no habria riesgo de confusion teoldgica entre los israelitas si el Santo simplemente
anunciara la bendicién sin la ayuda de nadie!

NIDN

A
Aqui la palabra Amor escrita con Vav y sin Vav.

En el caso de arriba, la VVav equivale a 6, de acuerdo a la Gematria
y Seis representa al hombre; lo que hace énfasis en la funcion del
hombre en el enunciado a tratar. ElI Pasuk en mencion dice:

Daber el-Aharon ve'el-banav lemor koh tevaraju
et-beney Yisra'el amor lahem.

Habla a Aaron y a sus hijos y diles:
diciéndoles:

Rashi dice algo que puede ser util aqui: diciéndoles... (Amor :) no
los bendigas con prisa, ni con apresurada emocion, sino con plena
conciencia (kavanah) y con todo el corazon.

Rashi cree que a los sacerdotes se les ordeno tener la reverencia
adecuada, asi como la redaccion adecuada.

Quizés entonces podamos decir que los sacerdotes fueron elegidos
no solo como vasos de bendicion, sino también como modelos a
seguir en el cuidado de la gente.

Tal vez Dios no necesitaba que los sacerdotes entregaran una
bendicion, tal vez Dios necesitaba que los Kohanim (sacerdotes)
mostraran a los otros israelitas lo que significaba ser reverente y
amoroso, desear lo mejor para alguien mas, orar por otro con un
“corazon entero."

En otras palabras, Dios no queria que estos lideres rituales tuvieran

poderes divinos, sino mas bien una humanidad completa, y tal vez
por eso estas palabras todavia nos conmueven hoy.
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Zohar: Las ofrendas recuperan la santidad de las
fuerzas del mal

BAMIDBAR - NUMEROS 7:10 Vayakrivu hanesi'im et
janukat hamizbe'aj beyom himashaj oto vayakrivu hanesi‘im
et-korbanam lifney hamizbe’'aj.

Y presentaron los principes sus ofrendas para el estreno del
altar el dia en que fue ungido, presentando los principes sus
ofrendas ante el altar.

Por Eliyahu

Prese,ntaron los P_FI!’IC_IpES , , _ BaYona

El dia en que Moises inauguro el Tabernaculo, las primeras . :
ofrendas para el santuario fueron hechas por los doce principes de Director Shalom Haverim
las tribus.

Por otra parte vemos que durante la elaboracion de éste, fueron
ellos los Ultimos en traer sus donativos, dejando que el pueblo los
entregase primero con el fin de completar despues lo que faltase.

En aquella ocasion sus ofrendas fueron: las piedras de onix, las
piedras de engaste para el efod y para el pectoral, etcétera. (Exodo
35, 27-28), pero aun asi la Escritura Sagrada condend esta actitud,
y por ello sus titulos de nesiim(principes) se escribieron con una
letra (yod) de menos; (ver la palabra nesiim en Exodo 35, 27).

35:27
Vejanesi‘'im jevi‘u et avney hashoham ve'et avney hamilu‘im CON UN SINNUMERO
la'efod velajoshen. Y los principes trajeron las piedras de 6nix y DE COMENTARIOS

las piedras de engaste para el efod y para el pectoral;

[UN71 TIONY D'X7AD AN NXI DDYD AN DX RN DXYID|
BAMIDBAR - NUMEROS 7:10 Vayakrivu hanesi'im et
janukat hamizbe'aj beyom himashaj oto vayakrivu hanesi‘im
et-korbanam lifney hamizbe’'aj.

Y presentaron los principes sus ofrendas para el estreno del
altar el dia en que fue ungido, presentando los principes sus
ofrendas ante el altar.

DX'WIN 12171 INN NYNAN D' DATAN NRIN NX D'RYIN 1217
IDATAND Y97 DAY NN

Por esta razon, se apresuraron ellos a ser los primeros en ofrecer PIDALA AHORA
sus donativos en la inauguracién del Tabernaculo (Rashi).

séarSosoLL
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Dice el pasuk siguiente:

BAMIDBAR - NUMEROS 7:11 Vayomer
Adonay el-Moshe nasi ejad layom nasi ejad
layom yakrivu et-korbanam lajanukat
hamizbe'aj. 'Y Di-s le dijo a Moisés: Ofreceran
su ofrenda, cada principe en su dia [en hebreo,
‘leyom’], para la dedicacion del altar'*

De las ensefianzas del rabino Shimén bar
Yohai; traduccion y comentario de Shmuel-
Simcha Treister, basado en Metok
MiDevash

Ofrendas principescas

La Kabbalah ensefia que las ofrendas del Templo
recuperan la santidad de las fuerzas del mal.

¢Qué significa "leyom" [literalmente "hasta el
dia"]? El texto deberia haber leido “cada
principe en cada dia".

El Rabino Yehuda dijo que estos son los Dias
Superiores que fueron inaugurados para ser
bendecidos en 12 direcciones que se extienden,
cada una rectificada a manos de aquellos que las
reflejan a continuacion.

Hemaos aprendido que todos son bendecidos por
el altar espiritual arriba [junto con los angeles],
incluidas las 12 tribus en este mundo, e incluso
las naciones del mundo son bendecidas por ello.

El rabino Yehuda esta infiriendo que el texto
deberia haber leido "cada principe en cada dia".
La inusual redaccion insinla a los 12 angeles
que son el vehiculo para transmitir la sefira de
Maljut, que es portada por estos angeles y por
las 12 permutaciones del santo nombre
Havayabh.

Este vehiculo espiritual se refleja en los 12
principes de Israel a continuacién en este
mundo.

Cada principe representa a su tribu y la fuente

de las almas de esa tribu es una de las 12
permutaciones.
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Cada principe bajo una de estas
permutaciones mas altas por la ofrenda que
compré en la inauguracion del Altar en el
Tabernéaculo en el desierto.

Hemos aprendido que Rebbe Shimén dijo que
si estos 12 principes no hubieran presentado
sus ofrendas, el mundo no hubiera podido
resistir a los 12 principes de Ismael, tal como
esta escrito:

"Estos son los hijos de Ismael... 12 principes
segun sus naciones "(Génesis 25:16).

Cuando estos principes de Israel trajeron sus
ofrendas, tomaron el poder de gobernacién de
cada uno de ellos, y es por eso que el texto
dice: "De un principe a un dia".

También todo lo que ofrecian correspondia a
las ofrendas espirituales hechas arriba para
que todos fueran bendecidos por la ofrenda
presentada. "... sesenta machos cabrios,
[estaban entre las ofrendas]™ (NUmeros 7:88)
como est4 escrito ... sesenta hombres
poderosos [en hebreo, 'giborim’] la rodean..."”
(Cantares 3: 7) Estos son de al lado de
gevura.

"Una cuchara de oro de diez siclos de peso,
Ilena de incienso™; (NUm. 7:80) como hemos
aprendido.

La sefird de gevura es la sexta de Maljut y
estd "endulzada" en sus 10 componentes por
las sesenta ofrendas de cabra y también por el
peso de diez shekel de oro que proviene de la
sefira de Maljut de gevura.

Cuan alegre es la suerte de los justos que el
Santo Bendito Sea les canaliza bendiciones y
escucha sus oraciones y de ellas esta escrito:

"Escucha la oracion de los desamparados y
no despreciara su oracion” (Salmo 102). : 17)

Zohar, p. 148b; comentarios de Simcha-
Shmuel Treister
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"El hombre o la mujer que hiciere
un voto nazirita de abstinencia por
amor a Hashem..." (6:2)

Tres mundos.

Pensamiento, acto y habla.

Tres mundos que se pueden impurificar.

La parasha de esta semana trata del nazir. El
nazir, quien busca purificarse y acercarse a
Hashem, se abstiene de tres cosas: cortarse el
pelo, beber vino y quedar tamé (impuro
ritualmente a traves del contacto con un
cadaver).

Estas tres separaciones vienen a corregir faltas
en los tres mundos: pensamiento, acto y habla

Pensamiento: El pelo crece de la cabeza, que es
donde se asienta el pensamiento. Por eso, el
cortarse el pelo simboliza corregir las
imperfecciones de la esfera del pensamiento.

Accion: La tuma corresponde a la esfera de la
accion. La principal fuente de tuma resulta del
contacto con un cadaver, pues antes de la
muerte, el cuerpo era el epitome de la vida y de
la accion.

Habla: El vino representa la funcién del habla.
De alli proviene la frase que dice: 'Donde entra
el vino, sale el secreto’. Los secretos se
comunican por medio de palabras. Por medio
del habla. La correccion de la esfera del habla
se efectta por medio de la abstinencia del vino.
En correspondencia a estos tres mundos estan
los tres korbanot (ofrendas): Ol4, Jatat y
Shlamim.

El Ola corrige las faltas del pensamiento;

el Jatat corrige las faltas de la accién, y

el Shlamim corrige las faltas del habla.

El habla combina pensamiento y accién, cuerpo
y alma.

El habla es la sintesis de lo material y lo
inmaterial. Pues sin pensamiento no puede
haber habla, y sin el movimiento y la posicion
determinada de los labios no puede haber
emision de palabras.
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Fijémonos un instante en el Shlamim:

La palabra Shlamim proviene de la misma raiz
que la palabra shalom, que significa "condicion
de ser completo, perfecto”. La unificacion de
todas las partes en un todo.

Asi como el habla es la unificacion del
pensamiento y la accién, el Shlamim unificaba
tres elementos de la ofrenda:

1- El mizbeaj (altar)
2- El Kohen que ofrenda el sacrificio, y
3- La persona que trae la ofrenda.

¢De qué modo el Shlamim unificaba estos tres
elementos?

Parte de la ofrenda de Shlamim se colocaba en
el mizbeaj. Otra parte la comia el Kohen, y la
tercera parte la comia el suplicante. Por
consiguiente, el Shlamim unificaba todas las
partes del servicio del Beit ha Mikdash, asi
como el habla une el pensamiento y la accion.

Es muy interesante que, de los tres Avot
(Patriarcas), solamente Yaakov trajo Shlamim.
¢Por que?

Yaakov es la sintesis de Abraham e Ytzjak. Y
asi como el Shlamim corresponde al habla, que
es la sintesis del pensamiento y la accion,
Yaakov era la sintesis de sus dos predecesores.
Y lo mas interesante de todo, es que el Midrash
cuenta que Yaakov jamas pronuncio una
palabra en vano. El es simbolo y epitome del
atributo del habla, y necesariamente, debia traer
shalom entre Israel y su Padre Celestial.

Del mismo modo, vemos que el Shlamim no se
trajo antes de la entrega de la Tora, pues
Unicamente a través de los Diez Mandamientos
(o, literalmente, las diez "emisiones de habla")
se nos capacito para presentar la ofrenda de
Shlamim.

Shem mi Shmuel
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Forma tambiéen el censo de los hijos
de Gershon, por sus casas paternas,
por sus familias; 4:22

La tribu de Levi, que tenia por mision el
servicio del Tabernaculo, se dividia también
en cuatro grupos alrededor de la Tienda
Sagrada. En el occidente se encontraban los
hijos de Gershdn, que tenian a su cargo la
tienda, su cubierta, las cortinas, ....; al sur,
los hijos de Kehat, cuya mision era el
transporte del Arca de Dios; al norte, los
hijos de Merari, que tenian a su cargo las
maderas, las tablas del Tabernaculo, sus
travesarios, columnas, ....; y en la parte del
oriente estaban Moisés, Aardn y sus hijos,
como guias espirituales del pueblo.

Bajo el mandato de Aarény de sus
hijos estara todo el servicio de los
hijos de Gershén relativo a toda su
cargay a todo su servicio, y
vosotros les sefialaréis lo que deben
de guardar y todas sus cargas. 4:27

Segun el Midrash, a pesar de ser Kehat, hijo
de Levi, mas joven que su hermano
Gershan, sus descendientes los kehatitas
fueron citados primero, pues su mision en el
servicio del Tabernaculo era méas
importante. Sin duda los guershonitas
descendian del hijo mayor de Levi, pero no
alcanzaban el grado de perfeccién de los
hijos de Kehat, pues éstos servian en la
santidad de santidades, en medio de una
atmosfera de luz y pureza. "La sabiduria es
mas preciosa que las perlas, y ninguna de
las cosas que se desea puede ser comparada
con ella" (Proverbios 3, 15).

El sabio es superior al rey, pues son muchos
los que pueden sustituirle, pero nadie puede
sustituir a un sabio que desaparece. Los jefes
de estado, los dignatarios y todos los que
ostentan altos cargos no deberian ocuparlos
por causa de su edad, titulos o fortuna, sino
por méritos y sabiduria.

y se hubiere acostado con otro
hombre con ayuntamiento de semen,
y fuere encubierto (el hecho) al
conocimiento de su marido, y ella se
hubiere ocultado y se hubiere
contaminado, y no hubiere

testigo contra ella ni fuese
sorprendida en el acto; 5:13

No hubiere testigo contra ella

El Midrash escribe que esta ley tenebrosa
dictada por Moisés para la mujer sospechosa
de infidelidad, no fue aplicada jamas en el
pueblo de Israel. Lo mismo sucedio con la ley
del hijo contumaz y rebelde (ver
Deuteronomio 21, 18).

El Legislador acentu0 el caracter barbaro de
esta ley para servir de espantajo a los
orientales, los cuales tienen inclinacion a ser
celosos y desconfiados, causas que traen
divergencias entre los matrimonios y muchas
veces la disolucion de la familia. Los casos
de frivolidad en los hombres y en las mujeres,
nos dice Resh Lakish en el Talmud, no son
mas que el producto de desajustes mentales,
pues cambiando un puntito de la letra sin, la
palabra hebrea tistéh que significa, "salirse
del camino”, se transforma en tishtéh, cuya
raiz deriva de alienacion mental. Por
consiguiente, la culpabilidad en estos casos es
limitada, razén por la cual la ley de que
tratamos quedd siempre sin aplicacion.

npwn — Tisté

nuun - Tishté
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COMENTARIOS DE LA
HAFTARA

Shoftim 13:2-25

Shimshon (Samson) es el nazir méas famoso
de todo el Tanaj. La parasha de esta semana,
que describe las leyes del nazir esta
complementada por la historia del
nacimiento de Shimshon.

"El &ngel de Hashem le dijo: '¢Por qué
preguntas por mi nombre? Es oculto™
(13:18)

Cuanto mas buscamos la esencia del angel de
la santidad, preguntando cémo se llama, més
nos elude y més se oculta.

Sin embargo, cuando Yaakov le pregunto al
angel de Esav, que era el epitome del yetzer
hara (la mala inclinacion), como se llamaba,
él tambien le respondio: ¢ Por qué preguntas
por mi nombre?"

La diferencia entre estas dos instancias es
que el angel de la santidad si tiene un
nombre, solo que éste esta oculto, mientras
que el yetzer hara no tiene ningn nombre,
pues el yetzer hara posee substancia
unicamente cuando no preguntamos quién es
en verdad.

Pero si alguien examinara el "documento de
identidad" del yetzer hara, se daria cuenta de
gue no posee substancia alguna y, por lo
tanto, no tiene nombre.

Uno de los Guedolei Ha Musar en Maiana Shel Tora

PIRKE AVOT -
ENSENANZAS DE LOS
PADRES

"EXxisten cuatro categorias de caracter
humano.

1. El que se enoja con facilidad pero
se calma con facilidad: su ganancia
es superada por su pérdida;

2. El que se enoja con dificultad, pero
también se calma con dificultad: su
pérdida es superada por su
ganancia;

3. El que resulta dificil hacerlo enojar,
pero resulta facil calmarlo: es un
hombre justo;

4. EIl que resulta facil hacerlo enojar y
resulta dificil calmarlo: es un
malvado.

Hasta la persona mas justa es capaz de
enojarse, pero Unicamente una situacion
extrema habré de provocarle semejante
reaccion.

El ejemplo clasico es Moshe Rabeinu, a
quien la Tora describe (Bamidbar 31:14)
enojandose con los oficiales del ejército
israelita. Ellos no habian cumplido con el
mandato divino de aniquilar a las mujeres
midianitas, cuya conducta licenciosa
habia sido motivo de una tragedia tanto
fisica como espiritual para el pueblo.

Al ser humano le resulta imposible no
enojarse nunca, y por eso esa posibilidad
no figura dentro de las categorias del
carcter humano.
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