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Zera Shimshon

El estudio es en mérito del autor Hakadosh, Morenu Verabenu,
Rabi Shimshon _Jaim bar Rabi Najmdn Mijael, zatzal, fallecido el 6 de elul 5539
Y asequro que quien estudie de sus obras ameritard salvacion
Y maravillas, con hijos, vida y sustento.

Las palabras de Shimshon

La prohibicion de comer carne por
deleite que Hashem impuso a la
generacion del desierto

“La gentuza que estaba entre ellos se dejé llevar por el

hambre, y los Hijos de Israel también volvieron a sus
lantos, diciendo: «;Quién nos diera a comer carnel».”
(Bamidbar 11:4)

Debemos explayarnos un poco mds acerca de la razén por la
que precisamente a aquella generacién, la generacién del desierto,
Hashem les prohibié comer carne por deleite, prohibicién que
no rige para las generaciones siguientes. Aquella generacién habia
tenido el privilegio exclusivo de que habian visto “cara a cara”
a Hakadosh Baruj Hu posarse sobre el Monte Sinai y escuchar
Su voz en el evento de la entrega de la Tord; por lo tanto, no era
apropiado que el cuerpo de los que estuvieron presentes en dicho
magno evento estuviera sujeto a los efectos de la putrefaccién
y los gusanos luego de la muerte. Y asi dijeron jazal (Pirké
Derabi Eliézer, cap. 41), que en toda aquella generacion no
hubo quien estuviera sujeto a la putrefaccién ni los gusanos.
Por esto Hakadosh Baruj Hu les ordené que no comieran
carne por deleite, porque la ingestién de carne incrementa la
susceptibilidad de producir gusanos, como dice la mishnd (4vor
2:7): “El incremento de carne incrementa los gusanos”. [En otras
palabras, todos los miembros de aquella generacién tuvieron
el mérito de que los gusanos no los afectaran después de la
muerte por el privilegio de la entrega de la Tord y la revelacién
de Hashem Yitbaraj que presenciaron. Consecuentemente,
también recibieron la orden de no hacer algo que produjera el
incremento de los gusanos, esto es, la ingestién de carne, que

incrementa los gusanos].

No obstante, la ingestién de carne de los sacrificios kodashim
si les estuvo permitida, por cuanto se trataba de algo sagrado que
no se profana. Asi escribieron los mekubalim (Reshit Jojmd, Shdar
Hakedushd, cap. 15), que todo lo que una persona consume en
una comida de mitzvd y en los dias de Yom Tov no se convierte
en gusanos.

Este asunto, sin embargo, no se aplica a las generaciones que
le siguieron, porque no tuvieron el privilegio de presenciar la
revelacién de Hashem; de modo que, después de la muerte,
el cuerpo de ellos indudablemente sucumbird al efecto de los

gusanos. Por eso, no hay razén por la que les esté prohibido comer
carne, a pesar de que ello incremente los gusanos, ya que, de

una forma u otra, se convertirdn en gusanos luego de la muerte.

Se puede decir, ademds (véase arriba articulo sobre Bamidbar
11:4), que, por cuanto aquella generacién se habia adherido a
Hashem Yitbaraj en el evento en el Monte Sinai —como dice el
versiculo: “Y vosotros, los adheridos a Hashem...” (Devarim
4:4)—, por ello, Hashem les prohibié el consumo de carne. Esto
fue con el fin de que no fueran atraidos por la Inclinacién al
Mal, ya que el consumo de carne provoca ir en pos del Yézzer
Hard, tal como lo dice la Guemari (Tratado de Berajot 32a), que
el Yétzer Hard se fortalece con el consumo de carne.

(Zera Shimshdn, parashat Behaalotejd, letra guimel)

A Moshé Rabenu le estuvo permitido
elevar su voz y clamar en su plegaria
(0 3) P NI NDT NI DR TRY 1 9N mwh pyey

“Y clamé Moshé a Hashem, diciendo: ‘Dios, Te ruego,
ciirala, por favor, a ella’ (Bamidbar 12:13)

Es sorprendente que el versiculo dice que Moshé clamé a
Hashem, pues ya se dijo en la Guemard (Tratado de Berajot 24b):

“Todo el que eleva la voz en plegaria es de los profetas falsos”.

No obstante, dicha objecidn ni siquiera tiene base. Se puede
responder segin lo que dijeron nuestros Sabios, de bendita
memoria (Sif#é, 105, citado por Rashi): “Cuando el versiculo
dice: ‘Dios, Te ruego, ciirala, por favor, a ella’ viene a ensefiarnos
buenos modales, que el que va a pedir algo del companero debe
anteceder unas dos o tres palabras de stplica y solo después pedirle
lo que quiere”. Y el Ramd escribi6 (Shubjan Aruj, Oraj Jaim,
simdn 101, seif 2) que, a pesar de que estd prohibido elevar la voz
en la plegaria, si la persona eleva la voz para hacerse escuchar
con el fin de que los miembros de su familia aprendan de él,
estd permitido. Y, por ende, queda bien asentado el motivo
por el cual a Moshé le estuvo permitido elevar la voz y clamar,
porque queria ensefiarles al Pueblo de Israel esta regla, que es
de buenos modales decir un par de palabras de stplica antes de
llegar a pedir lo que uno quiere solicitar en la plegaria. Y cuando
lo que uno quiere es ensefar alguna ley o halajd, estd permitido
clamar. (Véase mis alli, en que Rabenu esclarece el motivo por el
que precisamente en esta plegaria quiso ensefiarles a Israel esta ley
que hay que decir unas palabras de ruego antes de pedir).

(Zera Shimshdn, parashat Behaalotejd, letra zan)
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Avot Shimshon

Pirké Avot, capitulo 2,

“Haz Su voluntad como si fuera la tuya para
que El haga tu voluntad como la Suya. Anula tu
voluntad ante la voluntad de El para que El anule
la voluntad de otros ante la tuya.”

Debe precisarse qué significa ‘tu voluntad”, qué se entiende por “Su

voluntad’, y qué es “la voluntad de otros”.

Esto puede explicarse a partir de lo ensefiado en la Guemard (Shabat 17a),
donde se relata que Rabi Shimén y sus compaieros, quienes se dedicaban por
completo al estudio de la Tor4, interrumpian su aprendizaje solo para recitar
el Shemd, pero no para la tefild. No obstante, nosotros, que interrumpimos
el estudio también por otros asuntos, estamos obligados a interrumpirlo
también para rezar. Sobre esta base, el 74 ensefia que, asi como deseas hacer
algo personal y lo realizas a pesar de los impedimentos, del mismo modo
no debes interrumpir tu estudio de Tord incluso si surgen impedimentos. Y
no digas “Anidis Rajmand patré” (Al que ha sido forzado el Misericordioso lo
exime’) (Nedarim 27a), es decir, que debido a fuerza mayor no has podido
cumpliz, sino que has de cumplir Su voluntad del mismo modo que cumples
la tuya, a toda costa. Entonces, incluso si hubiere acusadores contra t, que
en el Cielo actian para impedir que te concedan lo que necesitas o lo que
pides, y no rezaste pidiendo aquello que necesitas, Hakadosh Baruj Hu
cumplird tu voluntad conforme a la Suya, y tus necesidades se materializardn

sin impedimentos, pues El realiza Su voluntad sin nada que se lo impida.

Se puede explicar esta Mishnd de otro modo y sugerir que el 7zn4 habla
de una persona que ya pecd, siguiendo sus deseos y pasiones, y acumulé
pecados por montones. El camino para reparar esto es contraponer a esos
pecados montones de méritos, como se dice en Vaikrd Rabd 21:5: “Mediante
la teshuvd, la persona puede transformar sus transgresiones en méritos”. Para
ello, debe “hacer Su voluntad”, es decir, cumplir las mitzvor —que son la
voluntad de Hashem— “como tu voluntad”, esto es, con la misma entrega
con la que antes cometid las transgresiones en cumplimiento de su propia
voluntad. Entonces, Hashem “hard tu voluntad como la Suya” y hasta los
pecados que fueron la materializacién de tu deseo se convertirdn en méritos,
que son Su voluntad. Pero esto solo es posible si haces teshuvd meahavi
(‘retorno por amor’), pues solo de esta forma se puede transformar los pecados
en méritos, como se ensefia en Yomd scb. Por ello, “anula tu voluntad ante
Su voluntad”: arrepiéntete y haz teshuvd motivado por amor, para que El
“anule la voluntad de otros”, es decir, la de los acusadores creados por tus

pecados, “ante tu voluntad”, ahora dirigida a transformar esas faltas en méritos.

Pirké Avot, capitulo 2, QRS

114

Rabdn Yojandn ben Zacay] les dijo [a sus
discipulos]: «Salgan y vean cudl es el camino recto
al que debe aferrarse la persona [...] Salgan y vean
cudl es el camino malo del que debe alejarse la

persona».”

Debe examinarse por qué Rabdn Yojandn ben Zacay pregunta a sus
discipulos cudl es el camino malo, si ya les pregunté cudl es el camino bueno,
y es obvio que lo opuesto serfa el camino malo del cual uno debe alejarse.

Esto puede entenderse a la luz de lo ensefiado en el Séfer Haguilgulim
(capitulo 4), donde se explica que la persona debe cumplir todas las mitzvor
con pensamiento, palabra y accién. No basta con hacer el bien y cumplir
las mitzvot, suponiendo que de ese modo automdticamente uno se aparta
del mal; més bien, es necesario odiar el mal y elegir el bien activamente. Por
eso repitié la pregunta: cudl es el camino malo, y especificé “del que debe
alejarse la persona”, pues para cumplir la mitzvd en su plenitud, ademds

de escoger el bien, hay que saber cudl es el camino malo para alejarse de él.

Pirké Avot, capitulo 2,

“Rabi Tarfon dice: «El dia es corto, la tarea
abundante, los obreros perezosos, la recompensa
grande y el Amo apremia».”

Puede explicarse que todos estos elementos mencionados en la Mishnd
estdn conectados. Debido a que “el dia es corto”, la “tarea” se vuelve abundante.
Y por ser la tarea grande, los obreros se tornan perezosos, pues se sienten
abrumados, ya que hay demasiado por hacer en muy corto tiempo. Esta gran
carga los hace merecedores de una “recompensa grande”.

En efecto, como se ensefia en el Midrash (Shemot Rabd 32:1), los Hijos de
Israel recibieron la Tord grabada en Tablas; la palabra en hebreo para “grabada”
es “jarut” (MM y la intencién detrds de la seleccién de esta palabra es para
aludir al hecho de que, gracias a la Tord que aceptaron cumplir y recibieron
en las Tablas de la Ley, ello les otorgé libertad —que en hebreo es “Jerus”
:n) ‘libertad’)— del Malaj Hamdver (el Angel de la Muerte), de modo que
no habria mis muerte en el mundo. Si no hubieran pecado, habrian recibido
solo los cinco libros de la Tord y el libro de Yehoshda, como dicen nuestros
Jajamim en el Tratado de Nedarim 22b. Por lo tanto, antes del pecado los
dias parecian largos, pues no existia la muerte, y la tarea era escasa, pues
solo era necesario estudiar cinco libros en un periodo de tiempo ilimitado.
Pero después del pecado, el Angel de la Muerte volvié a su funcién, y por
ello “el dia es corto” y se hizo necesario entregar toda la Tord, por lo que “la
tarea es abundante”.

Dado que la Tor4 es extensa, los obreros se sienten perezosos, y puesto que
la muerte existe en el mundo, también existe el Yétzer Hard (la Inclinacién al
Mal), que contribuye a esa pereza. Por lo tanto, se requiere un gran esfuerzo
para resistitlo, y en consecuencia, “la recompensa es grande” para quienes
cumplen con la labor, porque cuanto mayor es el sufrimiento o el esfuerzo,
mayor es la recompensa.
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Se pueden enviar donaciones y dedicaciones para mérito o

Leiluy nishmat, y asumir parte de los gastos °
de la impresion y distribucion de los boletines y los libros.
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Si usted estd interesado en recibir esta publicacion semanalmente, envie su solicitud al correo electrénico: zerashimshonlatino@gmail.com
Si desea hacer una donacion por favor contactenos via mail o al teléfono: +5215525850536
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