“Y se mostré a él Hashem en el valle de Mamré”

EL MERITO DE MAMRE EN EL CONSEJO QUE DIO PARA DOBLEGAR
AL IETZER-HARA PARA EL CONJUNTO DEL PUEBLO DE ISRAEL

Nosotros vemos en la perasha de la semana “Y se mostré a él
Hashem en el valle de Mamré”, nuestros Rabanim preguntan ;qué
ameritd6 Mamré para que se llame la perashd en su nombre?, y
responden debido a que él dio a Abraham Abinu el consejo sobre el
Berit-Mila. Todos los exegetas cuestionan, si Abraham Abinu que era
Kédesh Kodashim, ¢necesita recibir consejo de un no-judio sobre
el Berit-Mila?, obvio que Abraham Abinu haria el Berit-Mila. Si es asi,
¢cudl es la explicacion que Abraham Abinu recibié consejo de Mamré
sobre el Berit-Mila?

Sino es posible explicar y decir una base grande, hay divergencias
entre el Rambam (Maiménides) y el Rambdn (Najmanides) de por qué
hacemos Berit-Mild, el Rambam dice (Moré Nebujim 3, Cap. 49) que
a través del Berit-Mild bajamos la fuerza del gran deseo que tiene
el hombre, y cuando el hombre hace Berit-Mild, disminuye y baja la
fuerza del deseo. El Ramban discute al Rambam y dice (Bereshit 17:9),
que no bajamos la fuerza del deseo sino que cuando el hombre hace
Berit-Mild aumentan sobre él santidad.

En base a esto es posible explicar y decir, tenemos dos bendiciones
que recitamos en el Berit-Mild. La primera bendicion que nos santifico
con sus mitzvoty nos ordené sobre laMila.Y la segunda bendicién que
nos santificé con sus mitzvot y nos ordené introducirlo en el pacto de
Abraham Abinu. Es posible decir que estas dos bendiciones son las
opiniones del Rambam y del Ramban, acorde al Rambam que el Berit-
Milé aminora y baja la fuerza del iétzer-haré es la primera bendicion
que pronunciamos sobre la Mila. La segunda bendicion, introducirlo
en el pacto de Abraham Abinu, esto es como la opinion del Ramban,
que el Berit-Mild aumenta santidad sobre el hombre y lo ingresa en el
pacto de Abraham, a la santidad y pureza.

Asi es posible explicar y decir, Abraham Abinu sabia que en el Berit-
Milé hay dos partes, primera parte como dice el Rambam menguar al
iétzer-hard y segunda parte como dice el Ramban, aumentar santidad
sobre el hombre. En el Berit-Milé hay dos partes, “apdrtate del mal” es
la parte que cortamos es la primera bendicion, y “haz el bien” es la
peria (descubrir el prepucio) y la segunda bendicion.

Abraham Abinu estaba con gran santidad en el Berit-Mild y ni siquiera
tenia iétzer-hard, Abraham Abinu dijo, si me hago el Berit-Mil&, acaso
es para bajar el iétzer-haré o elevarme a mi mismo en santidad y
pureza. Si Abraham Abinu se hacia el Berit-Mila y decia “circuncidar”,
era solo introducirse a simismo en la santidad y hacer un pacto entre
ély Hashem, pero si dice “sobre la mila” es bajar al iétzer-hara.
Abraham Abinu no sabia que clase de Milad hacer y Mamré dio a
Abraham Abinu el consejo de hacer el Berit de forma que se concentre
sobre el conjunto del pueblo de Israel “Sobre la Mila” bajar al iétzer-
har@. Este es el consejo que dio Mamré a Abraham Abinu también
bajar al iétzr y no solo introducir el bien, sino también menguar al
iétzer-hard, y en mérito a este bien consejo que dio Mamré, amerito
que se llame la perashd en su nombre.
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“Tomen por favor un poco de agua y laven sus pies y apdyense debajo
del arbol”

ABRAHAM ABINU SEMBRO PARA EL FUTURO VENIDERO QUE EL
PUEBLO DE ISRAEL ENSENEN TORA A LOS ANGELES

Encontramos en la perashé de la semana que vinieron tres dngeles
a Abraham Abinu y Abraham Abinu les dio de beber y comer. Es
necesario preguntar, ;qué hubo en ese encuentro entre Abraham
Abinuy los dngeles, y cudl es la ensefianza de dicho encuentro?

Entonces es necesario saber una base grande, estd escrito en el
futuro venidero cuando venga el Mashiaj “porque se llenarad la tierra
del conocimiento de Hashem como el agua cubre el lecho marino”
(leshaidhu 11:9) todo el pueblo de Israel sabrd la Tord Kedoshg,
estudiar@n toda la Tord Kedoshd y serdn expertos en ella. En las
naciones del mundo, parte se convertir@ y serdn conversos totales
y quien es malvado y no en el camino de Hashem, no quedard en el
mundo.

Y tenemos la mitzva en la Torad Kedosha de ensefiar Torg, entonces
vendremos y preguntaremos, iensefiar Tord?, estudiardn; pero
ensefar Tord, ;como ensefiard Tord el uno al otro, es que todos serdn
talmidé-jajamim y sabrdn la Torg, a quién ensefiardn cuando todos
sean grandes en la Tora?

Sino dice nuestro Rab el Jatam Sofer una base grande, cuando venga
el rey Mashiaj, el pueblo de Israel se sentard y estudiard Tord a los
angeles. Dice el Jatam Sofer que la primera vez que le ensefiaron Tora
a los angeles fue en la perasha de la semana, cuando vinieron los
angeles ala casa de Abraham Abinu, y Abraham Abinu les dice “tomen
por favor un poco de agua y Ivense sus pies y descansen debajo del
arbol” y sepan que no es agua sino Tord como estd dicho en el Nabi
(leshaia 55:1) “Ay, todo sediento vaya al agua”.

Y la Tord prosigue “Y tomen una hogaza de pan” Abraham Abinu les dio

a ellos pan y la Tord se compara al pan como esta dicho (Mishlé 9:5)
“vayan y coman de mi pan”.

PREGUNTA:

Abraham Abinu se sent6 con los dngeles y les ensefié Torg, y esta
escrito en los libros de Kabald que Abraham Abinu les ensefi6 leyes y
cavanot (meditaciones) elevadas a la hora de la comida.

Si es asi, cuando venga el Mashiaij, el pueblo de Israel cumplird la
Mitzva del estudio de la Tord a través de enseriar a los dngeles y esta
base empez6 con Abraham Abinu cuando vinieron los dngeles, alli se
sembr6 de ensefiar a los éingeles de Servicio.

Kebod HaRab, queremos preguntar, ;Qué espera Hashem de nosotros que podamos alegrar a HaKadosh-Baruj-Huh en este

tiempo?



“Tomen por favor un poco de agua y laven sus pies y apdyense debajo
del arbol”

ANTES DE TODO ESTUDIO DE TORA Y DE HACER UNA MITZVA HAY
QUE PENSAR EN TESHUBA

Hay una base grande que hay que saber, cada vez que estudiamos
Toré o antes de hacer una mitzva o buena accién, el hombre piense en
teshubd. Porque si el hombre no piensa en teshubd y hace la mitzva
o buena accién, la fuerza de la mitzva o buena accién va, D-os libre,
a la Sitra Ajard. En la perashd de la semana dice Abraham Abinu a
los dngeles después que pensd que eran viajeros y no temerosos
del cielo “Tomen por favor un poco de agua y laven sus pies” tomen
agua y piensen en teshubd antes de acercarse a HaKadosh-Baruj-
Huh“y ap6yense debajo del drbol”, drbol es la Tord Kedoshd, antes que
ustedes van al a@rbol a la Tord Kedoshd, laven sus pies y piensen en
teshubd y solo entonces podrdn apoyarse debaijo del arbol y estudiar
Tord. Porque quien estudia Tord sin pensar en teshubd, quien da
tzedakéa o hace una buena accién sin pensar en teshubd, la fuerza de
la Tord o la fuerza de la mitzva va, D-os libre, a la sitré-ajara.

Esto es lo que dicen nuestros sabios Z’L (Pesaijim 50 a) dichoso quien
viene acd y su estudio estd en su mano, dichoso quien llega al cielo y
su estudio estd limpio sin sitrd-ajard, que penso en teshubd antes y se
limpié antes de la sitra-ajard. El hombre tiene que pensar en teshubd
antes de hacer una mitzva o antes de hacer tefild, y asi dice la mishna
(Beraijot 5:1) los jasidim primeros esperaban una hora y hacian tefild,
para que dirijan su corazén hacia el Omnipresente. Una hora antes
de la tefild pensaban en teshubd para no dar la fuerza de la tefila a la
sitr@-ajard. Toda buena accién o mitzva, el hombre piense en teshubda
y entonces la Tor@ o buena accién que hace va traslicida y limpia
delante de HaKadosh-Baruj-Huh.

“Tras secarme tendré periodo y mi sefior es anciano”
EL HOMBRE TIENE QUE ESTAR EN EL NIVEL ADECUADO PARA TENER
PROVECHO DEL MILAGRO QUE SE LE HACE

Encontramos en la Perashd de la semana una de las grandes e
importantes bases en la Tora Kedoshg, el dngel vino a Abraham Abinu
y Saré y anunciarle que serdn recordados con un hijo varén, “Y dijo
volver volveré a ti como este momento vivo y he aqui un hijo para Sara
tu esposa’, Sard escucha, “Y se rio Saré en su interior diciendo tras
secarme habrd para mi periodo y mi sefior es anciano”. HaKadosh-
Baruj-Huh viene a Abraham y le pregunt6 “Por qué es esto que se rio
Sara diciendo incluso sin embargo pariré y yo envejeci”.

Quiza es posible explicar en base a las palabras de nuestro Rab el
“Benei Isajar” una base grande en el servicio a Hashem, cuando le
nace al hombre un hijo o se le produce un milagro que amerité algo en
una cosa, pero ese hombre no se encuentra en el nivel o estrato que él
reconoce su milagro o que ese milagro le llega acorde alo que amerito.
Un hombre que no tenia hijos e hizo mucha tefild a HaKadosh-Baruj-
Huh y en forma de milagro fue recordado con hijos, tiene dicho hijo
relacion espiritual con el padre, porque ese nifio nacié por milagroy no
en forma natural. Si el padre no esta en el estrato o en el nivel grande y
elevado ala que el nifio puede pertenecer, el nifio todavia no se llama
y no tiene relacién a su padre hasta que el padre suba y se eleve al
nivel alto y espiritual, solo entonces el hijo tendrd correspondencia
espiritual a su padre. Asi también en toda cuestion que al hombre se
le haga un milagro, el hombre no tiene mérito de tener provecho del
milagro y no tiene fuerza sobre el milagroy que el

milagro le pertenezca hasta que el hombre sube y se eleva, este en el
estrato alto y encumbrado que entonces tiene para si fuerza que el
milagro sea llamado en su nombre, entonces tiene permiso para tener
provecho del milagroy que sea llamado en sunombre. Si es asi, cuando
HaKadosh-Baruj-Huh dijo a Saré que tendra un hijo, Saré que era una
gran muier justa y divisa con Raaj-HaKédesh, estaba con sufrimientoy
dijo “después de secarme habré para mi periodo y mi sefior es viejo".
Sard temid que Abraham Abinu es viejo y no tiene suficientes méritos,
si tendré un hijo este no serd llamado en su nombre y entonces esto es
un problema y sufrimiento grande. El hombre tiene que saber que, si
hay para él un milagro, necesita mérito que tenga para tener provecho
del milagro y tener un nivel alto que el milagro sea en sunombre y si se
le hace un milagro y el hombre no estas en un nivel alto y grande, no
tiene fuerza y mérito para tener provecho de ese milagro.

“Y dijo toma por favor a tu hijo, tu Gnico, que amas, a ltzjak, y ve para tia
la tierra de Morida y elévalo alli para old”

ENTREGA DEL ALMA ES ENTREGAR TANTO EL CUERPO COMO EL
ALMA, TAMBIEN ESTE MUNDO Y TAMBIEN EL MUNDO VENIDERO

Vemos en la perashd de la semana, HaoKadosh-Baruj-Huh ordena a
Abraham Abinu maniatar a su hijo “Y dijo toma por favor a tu hijo, tu
Unico, que amas, a ltzjak, y ve para ti a la tierra de Morid y elévalo alli
para ol@”. La prueba de la akedd, fue una prueba grande, y nosotros
alabamos a Abraham Abinu que tomé a Itzjak para maniatar a su hijo,
cosa grande, pero nosotros también vemos personas que también
con la boca entregan su alma por toda clase de cosas, también no-
judios van y entregan el alma en muchas cuestiones. Si es asi, scudl es
el asunto grande de entregar el alma de Abraham Abinu?

Sino, nuestro Rab, el Jatam Sofer, dice una base grande, un hombre
que entrega el alma, da la vida y muere, pero quiere mundo venidero 'y
pago en el cielo, eso no es entrega del alma concreta, entrega del alma
tiene que ser que el hombre esta dispuesto a resignar este mundoy el
mundo venidero. El hombre que dice estoy preparado para dar mi vida
pero que haya para mi mundo venidero, esto no es entrega del alma.
Bilam dijo “muera mi alma muerte de rectos y sea mi final como &l
(Bamidbar 23:10) Bilam estaba dispuesto a morir para recibir el mundo
venideroy esto no es entrega de alma. Entrega del alma, su explicacion,
entregar el alma en este mundo y en el mundo venidero, no quiere
pago no quiere nada sino solo darle satisfaccion a HaKadosh-Baruj-
Huh. Esto es lo que dice nuestro Rab, el Jatam Sofer, en la lectura del
Shemd, en la lectura del Shema el hombre tiene que tener la intencion
no solo que estd dispuesto a entregar su alma en las cuatro muertes
del Tribunal Rabinico, sino el hombre tiene que tener la intencion en la
lectura del Shema que también entrega el mundo venidero, resigna
también sobre el mundo venidero y no lo quiere y todo es en honor
de HaKadosh-Baruj-Huh. Porque el hombre que dice estoy dispuesto
a morir, pero quiere mundo venidero, esto no es entrega del alma.
Entrega del alma se explica como entregar tanto el cuerpo como el
alma, tanto este mundo como el mundo venidero.

Abraham Abinu cuando maniaté a su hijo no pensé en tener mundo
venidero o no tener mundo venidero y hace esto para tener pago,
sino que entregd su alma que resignd a todo en honor del cielo, esto
es entrega del alma verdadera en honor del cielo. Entonces cuando el
hombre piensa en su mente entregar su alma, sepa que entregar su
alma es también en este mundo y también en el mundo venidero.



SE PRECAVIDO CON EL DINERO DE TU COMPANERO QUE NO
TENGAS QUE VOLVER POR ELLO EN UNA REENCARNACION

Estd contado sobre uno de los grandes tzadikim Rabi Moshé Leib de
Sasov, que era Kodesh Kodashim, era una de las personas grandes
y santas que hubo en la generacién anterior, que una vez fue a la
casa de cierto iehudi gran rico, él entré a la casa de ese iehudiy el
iehudi era un gran hacedor de jésed, dador de tzedakd tremendo,
que ayuda a todos, todo hombre que precisa ayuda él era el primero
que lo ayudaba.

Estaban sentados en una comida y hablaban, y dentro de la
conversacion dijo ese iehudi hacedor de tzedakd, se pardé y conté a
Rab Moshé de Sasov, que tiene un caballo que ese caballo es muy
muy fuerte y todo lo que hace tiene fuerza para hacer como ocho
caballos. Y prosiguié ese hombre contando y diciendo, si tengo que
iry hay una carreta con caballos que se hundi6 en el barro, llevo este
caballo, ato la carreta a él, tiene fuerza como muchos caballos, él
saca la carreta del barro. Ese caballo es de lo mads fuerte y tiene una
fuerza grande.

Rab Moshé de Sasov escuchd, se alegro, terminé de escuchar lo que
élle conto, fue Rab Moshé de Sasov a la biblioteca de ese hombre y
la abri6, sacé un libro y lo abrié, dentro del libro habia un documento,
un papel que tenia escrito “fulano debe al padre del duefio de casa
un monto de plata”.

Fue Rab Moshé de Sasov a ese hombre y le dijo, acd hay un
documento que alguien debe a tu padre plata. Le dijo el duefio de
casa a Rab Moshé de Sasov, que su padre fallecié hace muchos
aflos, era un gran rico, y prestaba a todos dinero, y cuando fallecio,
dijeron los hijos que el padre les dej6 una gran herencia. Si nos
sentamos y empezamos a pensar como juntar todas las deudas,
todos le deben a papé plata, no hay hombre en la ciudad que no le
deba plata.

Que hicieron los hijos, se callaron y dijeron, quien venga a pagar,
venga a pagar, lo agarraremos. Quien no venga a pagar nosotros no
iremos a cobrar, no iremos a exigir, no pediremos nada a nadie.

Dijo Rab Moshé de Sasov a ese hombre, ese hombre que te debe
plata no pagd y no pidié perddn, perddnalo, ¢lo perdonas? Dijo,
seguro que lo perdono totalmente a ese hombre que me debe plata,
a mi padre, lo perdono totalmente de todo corazoén.

Se paro Rab Moshé de Sasov y le dijo, profundiza en lo que dijsite, no
digas las cosas de la boca para afuerq, sino profundiza, piensa y di
enverdad Yo lo perdono totalmente. Se sent6, pensé y dijo, lo perdono
de todo corazon a ese hombre por mi plata, lo perdono totalmente.
Mientras todavia estdn hablando, ese caballo que era viejo, que
arrastraba carretas que necesitaban ocho caballos, y el solo las
arrastraba, repentinamente vinieron los trabajadores y dijeron,
el caballo especial que tenemos cayd y murié. Ese hombre se
estremeci6, vino al Rab Moshé de Sasov y le dijo, ;qué ocurrié que
en un instante ese caballo que es fuerte y especial en un instante asi
caey muere.

Dijo Rabi Moshé de Sasov, sabe una base grande, ese hombre que
le debia a tu padre plata no pagé y un hombre que le debe plata a su
compariero volverd reencarnado para devolverle la plata o pagar lo
que le sac6. No hay en este mundo uno que le saque a otro, incluso
sacarle al compaiiero la cosa mds pequefia, tendrd que volver
en reencarnaciéon para devolver lo que sacé. Le dijo Rab Moshé
de Sasov, ese hombre que pidié prestado a tu padre y fallecié, no
devolvié a tu padre lo que tomé prestado, él devolvio su alma en un
caballo, para trabajar duramente, el trabajo de ocho caballos, para
devolverte. Al instante que lo perdonaste de todo corazén entonces
termind el tikn (reparacién). Termind la reparacion, se cayo y murio,
el caballo, porgue no hay mdas necesidad, esto es, le perdonaste la
deuda.

Si las personas supieran, plata que sacan a su compafero, dinero
que dafaron a su compariero, qué castigo hay sobre ello en el
cielo, sacarle a tu compariero una moneda pequefa, necesitard
nacer nuevamente, vivir toda la vida nuevamente para devolver
a tu companiero lo que le sacaste. Ojald que el hombre amerite a
volver en ser humano, a veces vuelve en bestia, a veces el hombre
vuelve en toda cosa de lo mds severa en la reencarnacion, que su
compariero tenga provecho de la reencarnacion, también él volvera
en reencarnacion, para devolver lo que sacé.

Las personas tienen que cuidarse con la mayor precaucion en todas
las cuestiones monetarias.



