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Sukot

Ereb Sukot y la importancia de Jesed Tzedaka. También es el dia para encontrar
huéspedes adecuados, Bené Tord pobres

El Sharé Teshuba escribe, es adecuado para todos los dias de Yom Tob.

dar mucha Tzedaka en Ereb Sukot. R” Jaim
Vital solia repartir mucha Tzedaka en Ereb
Sukot. La importancia de tener invitados en
Sukot se menciona en el Zohar. El Zohar
ensefia que los siete Ushpizin, Abraham?,
Itzjak, Yaakob, Moshé, Aharon, Yosef y
David vienen a nuestra Sukot para festejar
con nosotros. Al llegar, buscan si hay
invitados en la Seuda. Si los hay, se quedan
y bendicen a todos. Pero si no hay invitados,

El Yesod Veshoresh Ha'avoda escribe, se van’. Por lo tanto, es muy importante
Ereb Sukot es un dia especial para dar tener visitas en Sukot.

R’ Jaim de Tzanz zt”l solia aumentar la
cantidad de Tzedakd que daba en Ereb
Sukot, distribuyendo sumas exorbitantes a
los pobres. Solia explicar que no hay mo ™,
adornos para la Sukd, mas bonitos que la
Tzedaka que el Yehudi da en Ereb Sukot'.

1. El Tzanzer Rab zt”1 era conocido por sus actos de Tzedaka y Jesed, pero, sorprendentemente, decia que
no habia nacido asi. Sin embargo, se esforz6 por cambiar su cardcter y se volvié muy generoso. Contaba
que, tras ese cambio, cuando se encontraba con una persona pobre a la que no podia ayudar, sentia como
si le arrancaran la piel. Asi de profundamente le dolia no poder ayudar a los demas.

2. Para el primer dia de Sukot, R’ Eliezer de Dzikov zt”], se preocup6 especialmente por tener un invitado,
ya que se trata del Ushpizin de Abraham Avinu, quien sobresalié en Hajnasat Orjim. Un afio, el R” Eliezer
de Dzikov no tuvo ningtn invitado, asi que le pidi6 a su hijo (el Imre Noam zt"l) que saliera a buscar a alguien
que necesitara comida. El hijo caminé por toda la ciudad hasta que encontré un mendigo acostado sobre
basura. jven conmigo! Mi papa te invita a su Suka para una comida.

El Rebe de Dzikov se mostré complacido con el invitado. Dijo, los invitados de Abraham Avinu no eran
mejores. Abraham se preocupaba tanto por la gente que estaba deseoso de recibir en su casa a cualquiera
que necesitara comer algo. Al menos, en este dia, deberiamos imitar la forma de ser de Abraham Avinu.

Alguien visit6 la casa de R Jaim Ozer zt”l en Sukot, y este lo invit6é a comer en la Suka. R’ Jaim se disculp6
y dijo, no comeré en la Suka. Hace mucho frio afuera y me he resfriado. La Guemaréa dice que si uno tiene
Tzar, esta exento de cumplir la Mitzva de Suka. Pero puedes subir a la Suka y comer alli.

Poco después de que el invitado entrara en la Suka, R” Jaim Ozer se unié a él. Explico, la Guemara dice
que cuando uno tiene Tzar, estd exento de la Suka, pero no dijeron que esté exento de cumplir debidamente
la Mitzva de Hajnasat Orjim.

El Bet Israel zt”] solia contar esta historia, y, alegéricamente, dijo que esta podria ser la razén por la que
los Tzadikim permanecian en la Suk4, incluso cuando llovia. Es porque tienen invitados, los santos Ushpizin.
La lluvia exime a una persona de la Suka, pero no de Hajnasat Orjim.

La leccion préctica es que, en lo que respecta a las Midot, no es excusa decir que alguien est4d angustiado.
Quizas no te sientas bien, pero eso no te exime de ser amable con tu préjimo.

3. La Guemara nos dice lo que sucedera en el futuro, cuando Hashem recompense al pueblo judio. Las
naciones del mundo se presentaran y dirdn que quieren otra oportunidad para cumplir la Tord. Boré Olam
les dird, jNecios! Ya es demasiado tarde para cumplir las Mitzvot. Tuvieron su oportunidad, pero rechazaron
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Hermanos mios y amigos, santos para
Boré Olam, amigos del Altisimo y amados
de mi alma, piensen en su grandeza al
cumplir esta Mitzva de recibir invitados en
Sukot. Con este mérito, obtienen la redencién
y la libertad para sus hijos, en todas las
generaciones futuras. El honor de Hashem
reside en ustedes todo el dia y los Abot
Hakedoshim moran con ustedes en la Suka.
Se alegran con él porque dio su pan a Talmidé
Jajamim muy pobres y los acogié en su casa.

Los pobres comen la porciéon de los Ushpizin.
El recibira siete bendiciones de los Ushpizin.
(Como no sevan a sentir inspirados y
entusiasmados al cumplir esta Mitzva?*

El Shala Hakadosh escribe que, en
resumen, hay que invitar a los Ushpizin y
luego dar su porcién a los pobres que se
sienten alrededor de la mesa. Si no estan
presentes, debe enviar la comida a sus
hogares>.

la Tora y sus Mitzvot. Sin embargo, les propongo una Mitzva sencilla, la Mitzva de Suka. Camplanla y
recibirdn una recompensa.

La Guemara relata, inmediatamente, los gentiles subiran a sus azoteas y construiran alli una Suka. Hashem
hara que el sol brille con fuerza, y hara demasiado calor para ellos. Patearan sus Sukot y se iran. La
Guemara explica que, si bien pueden abandonar la Sukd si hace demasiado calor, segtn la Halaja, quien
se sienta incomodo o molesto estd exento de la Sukd, pero un Yehudi jamds patearia la Suka al irse. Las
naciones del mundo la pateardn con desdén y, por lo tanto, no merecen ninguna recompensa.

Alegoéricamente podemos decir que construyeron sus Sukot intencionadamente en las azoteas porque no
querian que la gente llamara a su puerta pidiendo una invitacién. Los Yehudim, por el contrario, buscan
tener invitados para Sukot.

También podemos explicar esta Guemard de la siguiente manera.

El sol abrasador representa las dificultades de la vida, y la Sukd, representa el refugio y la Emuna en
Hashem. Los gentiles mantienen la Emuna en Hashem mientras todo va bien. Pero cuando el sol abrasador
los agobia, simbolizando tiempos dificiles, abandonan la Suka, dejan de creer en Hashem. Sin embargo,
Klal Israel cree y confia en Hashem en toda circunstancia.

4. Uno de los Tzadikim de nuestra generacion shlit”a pregunto, ;cémo invitamos a los Ushpizin a nuestros
hogares? ;Como podemos decir prrp prow Twob P, Invito a mi comida mida a los santos Ushpizin? ;Quiénes
somos nosotros para invitar a estos santos huéspedes? Sin embargo, en Sukot, en el Bet Hamikdash,
ofrecimos setenta Korbanot correspondientes a las setenta naciones del mundo, y esto les trajo bondad. Asi
pues, estos son dias en que mostramos bondad a quienes no la merecen. Por lo tanto, podemos pedirle al
santo Ushpizin que nos muestre bondad, incluso si no la merecemos. Especialmente cuando tenemos el
mérito de estar en compafiia de huéspedes pobres. El santo Ushpizin se alegrard de acompafiarnos en la
Suka.

5. Una forma de Tzedaka es ser Mevater para los demas.

Durante la Primera Guerra Mundial, el Jafetz Jaim estaba exiliado en Sanubask, Rusia. No pudieron
conseguir un Etrog nuevo, pero alguien les consiguié uno del afio anterior, y el Jafetz Jaim recit6 la Beraja
sobre él por la mafiana. Sin embargo, no quiso usarlo para los oyuy3, que consiste en agitar el Lulav. Explicé
que la gente del Bet Hakneset sentiria celos de él, ya que él podia realizar esta Mitzva y ellos no. Agitar
el Lulav es una costumbre sagrada, pero no debe causar dolor ni angustia a los demas.

La siguiente historia ocurri6 en Yerushalayim. Una familia construy6 una Sukd, y uno de sus vecinos se
quej6 de que estacionaba su coche en ese lugar, y les pidié que la desmontaran y la construyeran en otro
sitio. El dueno de la Suka explicé que le resultaba dificil moverla y le pidi6 amablemente que le permitiera
utilizar el terreno durante ocho dias, pero el vecino se negé a ceder.

El duefio de la Suka no tuvo mas remedio que pedirles a sus hijos que la desmontaran y la reconstruyeran
cerca. Los nifios se enfadaron mucho, pues ese lugar no pertenecia exclusivamente al vecino, sino a todos
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La Tora nos ordena (Debarim 16:11) *39% 7w,
VI TIWW WNR N0 TN TTIN T P N TRON T
TIP3 WK MNONT DI, estards alegre delante de
Hashem, tu Di-s, ti y tu hijo, y tu hija, y tu
siervo, y tu sierva, y el Levy que estd dentro de
vuestras ciudades, y el extranjero, y el huérfano,
y la viuda, que estin entre vosotros. En este
Pasuk se mencionan ocho tipos de personas,
y Hashem llama a las cuatro categorias
enumeradas al final del Pasuk *w, mias,
porque Hashem se siente cercano a ellas y
quiere que la gente las ayude. Estos cuatro
tipos de personas son O™ D B "0, el
Levy (que a menudo es pobre) el extranjero, el huérfano
y la viuda. Cuando alegramos a estas cuatro
categorias de personas, Hashem promete
que traerd alegria a las cuatro categorias de
personas enumeradas al principio del Pasuk
TODNY TN I P, tu hijo, tu hija, tu siervo y tu
sierva. Acerca de esto, Rashi escribe, mnx ox
oW IR MW AN S NN mawn, Hashem dice, si me
traes alegria a los mios, yo te traeré alegria a los
tuyos. Esto significa que si llevas a tu mesa a
las personas que sufren y les brindas alegria

de Yom Tob, Hashem te dara a ti y a tu
familia también alegria de Yom Tob.

El Imré Emet pregunta que hay una
quinta categoria mencionada al comienzo
del Pasuk, porque dice inx PPN 71 2305 s
TN TN I P, estards alegre delante de
Hashem, tu Di-s, tu, tu hijo, tu hija, tu siervo y
tu sierva. Entonces, ademas de tu hijo, tu
hija, tu siervo y tu sierva, que son cuatro
categorias, "td" también se menciona en el
Pasuk.

El Imré Emet responde que, en efecto,
hay cinco categorias de personas que
recibiran alegria de Hashem, y mereces esto
porque alegraste a cinco de ellas. Les
brindaste alegria a las cuatro categorias
mencionadas: el Levy, el extranjero, el
huérfano y la viuda, y también le brindaste
alegria a Boré Olam, porque Hashem se
complace cuando les brindamos alegria a los
necesitados. Asi que, si les das alegria a
cinco personas, Hashem les dard alegria a
cinco de los tuyos: (1) tG, (2) tu hijo, (3) tu hija,
4) tu siervo y (5) tu sierva®.

los residentes del edificio. Le aconsejaron a su padre que no fuera Mevater y dejara la Sukd donde estaba.

El padre respondi¢, si querian que usara esta Suka este afio, deben moverla. No me sentaré en una Suka
si le molesta al vecino. Los hijos, naturalmente, accedieron y movieron la Suka. La primera noche de Sukot,
cayeron pedazos de cemento del edificio sobre el coche, que estaba estacionado en su lugar. Si la Suka
hubiera seguido alli, probablemente los pedazos de cemento les habrian caido encima y sus vidas habrian
corrido peligro. Se salvaron porque fueron Mevater.

En Bene Berak, un vecino del cuarto piso queria construir un balcén para poner alli una Suka. Los vecinos
de los pisos inferiores le dijeron que no podia hacerlo, porque eso haria que la Suka de abajo fuera Pasul.
Su otra opcién era construir la Sukd en el patio de abajo. Eso significaba que cada vez que se olvidara una
cuchara o necesitara algo de casa, tendria que subir y bajar cuatro tramos de escaleras. Pero, ;qué otra
opcion tenia?

Pero entonces el vecino del primer piso le dijo que podia construir su Suka en el drea donde la suele tener.
Dijo que era Mevater y que construiria su Suka en un balcén que tiene al otro lado del edificio.

Este acto le salvé la vida. Durante Sukot hubo y el techo de un balcén del tercer piso se derrumbé sobre
el balcon del primer piso, donde solia construir una Sukd. La persona del primer piso pensé que estaba
ayudando a su vecino, pero en realidad se estaba ayudando a si mismo.

6. En Yerushalayim, muchos presentaban sus cuatro Minim a R” Shimon Aharon Polonski zt”], el Tepliker
Rab, para que les diera su opinién Haldjica sobre su nivel de Kashrut e Hidur. EI Rab solicitaba entonces
una donacién para los pobres de Yerushalayim.

Una persona le dijo, no puedo dar dinero a los pobres. Necesito el dinero para comprar los cuatro Minim.
El Tepliker Rab no estuvo de acuerdo. Dijo, puedes pedir prestados los cuatro Minim a un amigo (se debe
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Aprovechando estos dias

El Midrash relata la historia de un rey
que le dijo a un ser querido, puedes medir
tantas monedas de oro como quieras y
quedartelas. El Midrash dice que podemos
estar seguros de que esta persona no durmié
ni comié. De igual modo, el Midrash dice
que, durante los cuarenta dias que Moshé
estuvo en Har Sinai para recibir la Tor4,
podemos estar seguros de que no comio,
bebi6é ni durmio.

El Sefat Emet cita este Midrash y explica
que esta es la razén por la que nadie dormia
durante Simjat Bet Hashoeba en el Bet
Hamikdash. Como relata la Guemars,
cuando estdbamos en el Bet Hamikdash,
celebrando Simjat Bet Hashoeba, no
dormiamos. Nadie queria dormir para no
perderse la alegria y la Kedusha que se
encontraba alli.

El Bet Israel zt”l dijo que lo mismo se
aplica a Yom Tob. Debe ser tan valioso para
nosotros que no queremos perdernos ni un
solo momento.

Una de las Halajot de la Suka es que si
hay tres Tefajim de aire vacio en el techo de
la Sukd, esto puede invalidarla (véase Shuljan
Aryj 632:1-2). El Kotzker Rebe zt”1 y R” Yejezkel
de Kozmir zt”] encontraron una pista que
mov3, perder el tiempo, es la peor manera de
transgredir las Halajot de la Sukd. Una Suka
debe ser cubierta con Sejaj. Estd permitido
que haya un poco de espacio vacio () o un
poco de Sejaj Pasul, Sejaj no Kasher. Los
espacios vacios en los cuales no hay nada,
son mds severos que los lugares en los cuales
hay Sejaj Pasul. Se necesitan cuatro Tefajim
(pufios) de Sejaj Pasul para que toda la Suka
no Kasher. Pero tres Tefajim de espacio vacio
hacen que la Suka sea Pesula (no Kasher). Esto
muestra el dafio que causa el espacio vacio.

hacer un Kinyan el primer dia de Yom Tob). No estds obligado a comprar tu propio juego. Sin embargo, si una
familia pobre esté triste en Yom Tob porque no pudo permitirse una comida, y derraman, aunque sea una
lagrima, eso crea un Kitrug en el cielo, que es muy dificil de silenciar.

Un afo el Tepliker Rab siguié su propio consejo. El primer dia de Sukot la gente en el Bet Hakneset qued6
asombrada al ver como el Tepliker Rab pedia prestado a alguien el Etrog. Se preguntaban ;por qué no
tiene su propio Etrog?

Al investigar un poco, la razén fue descubierta. En Ereb Sukot, el Tepliker Rab escuché llantos de la casa
del vecino. Golpe6 en la puerta y le dijeron: “uno de los chicos estaba jugando con el Etrog, se cay¢6 al
suelo y el Pitum se rompid”. El padre era un padrastro estricto, la madre y el chico temian que el padrastro
castigara al chico cuando se entere de lo que ocurrié.

El Tepliker Rab dijo, les daré mi propio Etrog. Simplemente diganle al padrastro que cuando vi su Etrog
dije que estaba Pasul lo cambié por este Etrog. No le tienen que decir que se cayd. Tampoco diganle que
cambié su Etrog por el mio, para que no se sienta incomodo cuando lo use.

Los Etroguim solian ser muy caros, y R” Mordejay de Nezhjiz zt”] ahorraba dinero durante todo el afio
para tener fondos suficientes para comprar los cuatro Minim. Un afio, mientras caminaba con su paquete
de dinero para comprar un Etrog, vio a un judio sencillo llorando amargamente. Le pregunté qué le
sucedia.

El hombre le cont6é que su caballo habia muerto y que no podia permitirse comprar otro. Le explicé que
necesitaba un caballo para su sustento. R” Mordejay de Nezhjiz le entregé su bolsa de dinero y le dijo que
comprara un caballo. Con el dinero que le sobr6, R” Mordejay compré un Etrog. Era un Etrog kosher, pero
no Mehudar. Al llegar a casa, le dijo a su familia: en esta festividad, todos recitaremos una bendicién sobre
un hermoso Etrog. Recitaremos una bendicion sobre un hermoso caballo.

Ese Sukot, R" Mordejay rez6 en el Bet Hamidrash de R” Elimelej de Lizhensk zt”l. R” Elimelej dijo, percibo
el aroma del Gan Eden en tu Etrog. R” Mordejay le conté6 cémo habia sido generoso al ayudar a otro
Yehudi. Ese mérito habia impregnado su Etrog, por lo demas sencillo, con el aroma del Gan Eden.
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Idealmente, el Yehudi siempre debe estar
activo en su Avodat Hashem.

El Shem Mishmuel escribe, cada momento
del Yom Tob debe aceptar toda la Kedusha
que esta llegando sin parar. Asimismo, esto
se aplica a los dias de Jol Hamoed. Debemos
aprovechar todo el tiempo’.

La Mishna (Abot 3,11) dice: My ON manT
N33 05995 P5r 15 PN DA DWYI TN YR D By AN,
alguien que deshonra a los Yamim Tobim, incluso
si sabe Tord y ha realizado buenas obras, no tiene
una porcion en Oldm Habd. Rabenu Yona dice
que M se refiere a Jol Hamoed. Rabenu
Yona escribe, la Mishnd no necesita hablar
de Yom Tob porque Yom Tob es como
Shabat [y todos entienden que debemos
honrar Yom Tob]. Mas bien, se refiere a Jol
Hamoed. se deshonra Jol Hamoed cuando
se dice que Jol Hamoed no tiene la misma
santidad que los primeros dias.

El Jidushe Harim zt”] ensefia que hay
una Kedusha especial en Shabat Jol Hamoed.
Explica que, a lo largo del afo, la santidad
del Shabat se crea y se forma a partir de
nuestro servicio a Boré Olam realizado
durante los dias de semana previos al Shabat.
Sin embargo, cuando es Shabat Jol Hamoed,

la santidad de Shabat se crea a partir de los
dias santos de Yom Tob que lo preceden.
Por lo tanto, este Shabat es muy especial.

T3 ameey - Simja

El Rambam escribe, hay una Mitzva de
estar alegre en todas las festividades, pero es
especialmente importante estar alegre en
Sukot, como dice sobre Sukot, 71 95 nrmwn
DM Nyaw PPN, regocijate ante Hashem tu Di-s
durante siete dias.

El Shuljan Aruj dice, una persona tiene la
obligacion de estar feliz y de buen humor en
Yom Tob, junto con su esposa e hijos, y se
pregunta: ;Como puede alegrar a la familia?
Dandoles a los nifios nueces y granos
tostados [u otros alimentos que les gusten],
y comprando ropa y joyas para las mujeres
segln sus posibilidades®.

Segun la Tord, la Mitzva de Lulav solo se
aplica un dia, el primer dia de Sukot. Sin
embargo, la Mitzvd de Simja se aplica
durante los ocho dias. El Imré Noam zt”]
ensefla que esto nos indica que Hashem
quiso que la Mitzv4d de Simja durara ocho
dias porque le agrada ver a su pueblo feliz’.

7. El Pele Yoetz escribe, Jazal dijeron 1mna moy® 858 Sxwr5 oran oo mnaw um 8>, Hashem dio Shabat y Yamim
Tobim a Israel, solamente para que tuvieran tiempo para dedicarse al estudio de la Tora. Algunas personas
dicen que no pueden estudiar la Tord porque siempre estdn ocupadas ganandose la vida. Si esta persona
aprovecha bien su tiempo en Jol Hamoed, y también en otros momentos en los que esta libre del trabajo,
y se dedica al estudio de la Tord, también recibird recompensa por los momentos en que estuvo ocupado
trabajando. Porque estos momentos demuestran que si hubiera tenido la oportunidad, habria estudiado la
Tora todo el tiempo. Debe tener especial cuidado al estudiar Tord en Jol Hamoed, porque Jol Hamoed son
dias de juicio. En Pésaj, hay un juicio sobre las cosechas de grano y en Sukot; el juicio es sobre el agua, y
el Gmar Din es en Hoshana Raba.

8. En Yerushalayim, habia una joyeria cerca de una tienda que vendia Etroguim y Lulavim, etc. Un Talmid
Jajam entr6 en la joyeria, y un judio sencillo fue a la tienda de los cuatro Minim. Al encontrarse afuera,
cada uno con sus compras, el judio sencillo dijo: "Mi compra es superior a la tuya porque compré una
Mitzva. Compré los cuatro Minim!".

El erudito respondi6, usted realizé una Mitzva $377 (ese afio, el primer dia de Sukot cay6 en Shabat) y yo realicé
una Mitzva xpx1. Compré joyas para mi esposa, cumpliendo asi la obligacion de la Tora de brindar
felicidad a la esposa y a la familia en Yom Tob".

9. Piensa en cudnto estas dispuesto a invertir para comprar un juego kasher de cuatro Minim. Eso te
ayudard a determinar cuanto esfuerzo debes invertir para ser feliz en Sukot, porque la felicidad en Sukot
también es una Mitzv4, al igual que los cuatro Minim. No permitas que el Yetzer Hara te entristezca.
Esfuérzate por ser feliz.
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Alégrense en Sukot porque Hashem se
alegra en este Yom Tob. Se alegra de que
hayamos eliminado todas nuestras Averot
en Yom Kipur. El Sefat Emet zt”1 escribe,
cuando Bene Israel se purifica de todas sus
impurezas en Yom Kipur, hay una inmensa
alegria en el cielo, y debemos participar de
la alegria de Hashem.

El Alshij escribe, desde el dia en que el
mundo fue creado, Hashem nunca habia
estado tan complacido con su creaciéon como
el dia en que se construy6 el Mishkan. Y en
cada generaciéon, Hashem se complace mas
en Sukot, pues entonces Bene Israel son
purificados de sus pecados. La Sukd es
nuestra sefial de que hemos alcanzado esta
pureza.

El Shala Hakadosh escribe, el Yehudi
debe alegrarse todos los dias de Sukot y su
rostro debe irradiar alegria, porque los
santos Ushpizin habitan con él.

El Rambam escribe, la alegria que uno
tiene al realizar Mitzvot es un gran servicio,
y quien se abstiene de esa alegria merece ser
castigado.

R’ Jaim Vital zt”] escribe, no consideren
las Mitzvot como una carga, como algo que
deseen terminar rapidamente. En cambio,
piensen que ganaran miles de monedas de
oro con cada Mitzva que realicen. Con este
pensamiento, experimentaran una alegria
inmensa al cumplirlas, tanta como la de
quien recibe millones de monedas de oro™.

La Mishna dice (Abot 2:15), pr mar1 5y, el Bal Habayit estd empujando. Podemos explicar estas palabras con
una Mashal. Los clientes que se prueban zapatos en la zapateria a menudo tienen dificultades para
devolverlos a la caja. Cuando intentan poner los zapatos uno al lado del otro, ven que la caja no es lo
suficientemente ancha. Cuando intentan colocar uno encima del otro, la caja no es lo suficientemente alta.
Pero entonces llega el duefio de la tienda y desliza los zapatos en la caja con facilidad. El duefio sabe como
juntar los zapatos de manera que encajen perfectamente en la caja. El Nimshal es que Hashem nos orden6
que estemos felices, lo que significa que estd a nuestro alcance y capacidad de estar alegre. Nosotros somos
el Bal Habayit de nuestra alegria, y podemos lograrla. El truco estd en saber cémo introducir la alegria en
nuestras vidas, a pesar de los desafios y dificultades de la vida.

Jazal dijeorn, ymx pyon 9mwb Nam, el que trata ser puro del Cielo le ayudan. Si uno trata de ser feliz, Hashem le
ayudard a tener éxito.

Jazal dijeron que debemos estar alegres también en la altima noche de Yom Tob (la noche de Shemini Atzeret).
El Sefat Emet enseiié que "la altima noche" alude a las dificultades del exilio, en la tltima generacion.
Incluso durante estos tiempos dificiles, tenemos la obligacion de estar alegres.

Un hombre compartié una vez sus problemas con R” Shlomo Zalman Auerbach zt”l. R” Shlomo Zalman le
asegurd que, a pesar de sus problemas, la felicidad estaba a su alcance.

El hombre replico, es imposible que una persona que sufre como yo sea feliz.

R” Shlomo Zalman respondié, conozco a alguien que es viudo, sordo de un oido y tres de sus hijos no
tienen descendencia. Sin embargo, siempre estéd alegre, siempre sonrfe.

El hombre dijo, no puede ser. ;Cémo puede ser feliz después de haber sufrido tanto? La historia no puede
ser cierta.

R’ Shlomo Zalman le dijo que se referia a si mismo.

El Alter de Slabodka dijo, cuando el Rambam omite una Halaja de su obra mpirin 7 los eruditos se quedan
toda la noche despiertos tratando de figurar ; por qué es que el Rambam omiti6 esta Halaja que la Guemara
menciona? Estan seguros de que el Rambam no se equivocé ni se olvidé escribirla. Hay una razén por la
cual no la mencioné; y echan de menos para entender. Si es asi, cuando parece que Hakadosh Baruj Hu
omiti6 algo esencial de tu vida, como salud. Parnasa etc. ; por qué sospechas que quizas hay un error? ;Por
qué no disciernes que todo esta hecho con un propoésito?
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R" Mordejay de Chernobyl zt”l dijo que
Sukot se llama upmaw 111, con la interpretacion
de 1> en el sentido de preparacion. En Sukot,
preparamos y almacenamos Simja para todo
el afio.

R’ Shmuel de Lubavitch ensefia, la alegria
durante todo el afio proviene de la alegria
de Sukot.

Sobre el Pasuk mow T8 mom 2 omow, el
Abarbanel escribe, jeste Pasuk es una
garantia! si te alegras en Sukot, seras feliz
todo el ano. El Eben Ezra (Debarim 16: 14-16)
escribe que si somos alegres en Sukot,
tenemos la bendicién de estar alegres para
siempre.

El Pele Yoetz zt”1 escribe, se nos ordena
ser alegres, y que esto se convierte en un
buen Siman para todo el afo. Los alumnos
del Arizal escriben que quien se regocija y
tiene un corazén alegre, sin ninguna angustia,
en esta festividad sagrada, seguramente
tendrd un afio bueno y feliz.”

Rashi ensefia que en Sukot fueron
sacrificadas noventa y ocho ovejas y estas
anulan las noventa y ocho maldiciones
escritas en Parshat Ki Tab6. El Avne Nezer
dice que servimos a Boré Olam con alegria
en Sukot, y esto anula las maldiciones, que
vienen (Debarim 28:47) RN 71 1N 072y N WN 100
nmpw3, porque no serviste a Boré Olam con
alegria.

El Bet Aharon escribe, durante los Yamim
Noraim, Rosh Hashana y Yom Kipur,
obtenemos la abundancia con temor, y en
Sukot, abrimos los tesoros de la abundancia
con alegria'.

Aconteci6 que el Jozé de Lublin zt”l
estaba en una boda cumpliendo la Mitzva
de alegrar al Jatan y a la Kalg, y alguien le
pregunto ;Por qué estan tomando parte en
esta Mitzva? Parece que no hay nadie mas
alegre que el Jatan y la Kal4. ; Acaso no seria
mejor alegrar a todos aquellos que estan
atravesando momentos dificiles?

10. En el entrenamiento militar, los soldados no usan balas ni municién real. Seria un desperdicio hacerlo.
Sin embargo, en la batalla, deben usar municién real. Si no lo hacen, el enemigo sin duda los capturard y
se burlard de su incompetencia. El Kedushat Levy utiliza esta analogia para ilustrar lo que sucede cuando
una persona sirve a Boré Olam sin pasion ni alegria. El grado de su Hitlahavut determina hasta qué punto
puede alejarse del materialismo y el nivel de conciencia de Hashem que puede alcanzar. Sin embargo,
realizar las Mitzvot mecdnicamente, sin pasién, es como un soldado que descuida cargar sus armas con
municién real durante la batalla.

11. Acerca de Yom Kipur dice (Vaikra 23:27) X171 2220 v pawn wino wya 8. La palabra 9y también se menciona
en referencia a Sukot, como dice (ibid. 23:39) 7737 1IN WD WD DY WY Twnna IN.

n

El Meshej Jojma explica que 78 puede traducirse como "atin asi". Si alguien no hizo Teshubd, ;quizas no
deberfa ayunar en Yom Kippur? La Tora nos dice que, aun asi, debe ayunar. En Sukot celebramos la
expiacién. Pero jqué pasa si no hizo Teshubd y no logré la expiacion? ;Quizas no deberia guardar Sukot?
Entonces la Tord escribe 78, que aun asi, debe guardar Sukot.

12. En una ocasién, durante Sukot, alguien informé a R” Meir de Premishlan zt”]1 que uno de sus parientes
cercanos estaba enfermo y su vida corria peligro. R” Meir respondi6: "Hakadosh Baruj Hu nos ordené tocar
el shofar en Rosh Hashand, y Meir'l lo hizo. Hakadosh Baruj Hu nos ordené ayunar en Yom Kipur, y Meir'l
lo hizo. Hakadosh Baruj Hu nos pidi6é que estuviéramos felices en Sukot, y quiero hacerlo. Pero los Sabios
dicen: nmwa mmow Pawn PR, no se deben mezclar dos alegrias. [En Yom Tob, estamos felices porque es Yom
Tob, 9ama sy, y no debemos estar felices por otras razones.] Si sucede algo malo, estaré obligado a aceptar
la triste noticia con alegria, como dicen los Sabios, que uno debe bendecir a Boré Olam con alegria por las
malas noticias, y entonces tendré otra alegria aparte de la alegria de Yom Tob. No debemos mezclar dos
alegrias. Por lo tanto, le pido a Boré Olam que mi familiar permanezca con vida, para poder concentrar
mi alegria en Yom Tob, y solo en mi.
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El Jozé le explico, es sabido que todos los
pecados son perdonados en el dia de la
Jatuna. El Jatan y la Kald estan preocupados.
(Como pueden asegurarse de que
permaneceran puros y sin pecar por el resto
de sus vidas? ;Qué sera de su futuro?
Entonces, bailamos delante de ellos y los
animamos diciéndoles, si deseas permanecer
puro del pecado, permanece alegre. Tu
alegria te protegerd de caer en el abismo del
pecado.

De manera similar, en Yom Kipur nos
purificamos del pecado, pero ;Cémo
podemos mantener esta pureza después de
Yom Kipur? La respuesta es, jcon alegrial!
Por lo tanto, tenemos la Mitzva de am nroen
en Sukot. Esto nos da un mensaje, si estés
alegre, podras mantener la pureza del pecado
durante el afio.

Otro consejo para alcanzar la alegria es
rezar por ella. Esto es lo que hizo David
Hamelej cuando dijo (Tehilim 86:4) 773y wo) mw,
alegra el alma de tu siervo.

Otro consejo es, creer que todo lo que te
sucede proviene de Hashem y es para tu
bien. Cuando uno cree esto, puede estar
alegre en cualquier circunstancia. Quizés
por eso existe la Mitzva especial de estar
alegre en Sukot. Cuando nos sentamos en
Suka, recordamos a Boré Olam y los milagros
que realiz6 para nosotros en el desierto. El
Pasuk dice o>mmnT w7 wind .0 Oyaw 1mwn mooa
ORI’ M3 N NawT mea >, en Sukot moraran
durantesietedias... para quelas generaciones
futuras sepan que en Sukot [nubes de gloria]
hice habitar a Bené Israel. Cuando conocemos

a Boré Olam, sus maravillas y su protecciéon
Divina, siempre estaremos alegres 'y
satisfechos con nuestra porcion®.

Alegria apropiada

El Shuljan Aruj escribe, en Yom Tob se
debe comer, beber y regocijarse, pero no hay
que centrarse en la carne, el vino, la risa ni
la euforia, pues no constituyen la verdadera
alegria. Son frivolidades y necedades. No
estamos obligados a participar en tonterias
ni necedades, sino en la alegria de servir a
Boré Olam.

El Rambam escribe, los bailes en Simjat
Bet Hashoeba no eran bailados por los Amé
Ha’aretz, analfabetos, o por cualquiera que
deseaba bailar. Solamente los Guedolim,
Jajmé Israel y Roshé Yeshibot, los dirigentes
del Sanhedrin, Jasidim y ancianos bailaban.
Bailaban, aplaudian, tocaban musica y se
alegraban en Sukot en el Bet Hamikdash.
Pero el resto de la gente, hombres, mujeres
venian a ver y a escuchar.

El Ritva explica que a la persona media
no se le permitia bailar para que la alegria
permaneciera santa y no se transformara en
75, frivolidad.

De manera similar, el Sefat Emet explica
el Pasuk mow 8 n»m y la palabra x significa
excluir. Esto es porque en Yom Tob queremos
la alegria verdadera excluimos la frivolidad.
No todas las formas de felicidad son
beneficiosas. Solo debemos buscar la alegria
que nos permita conectarnos con Hashem.

13. R’ Hirsh de Rimanov zt”] dijo que el Sejaj sugiere que Hashem nos cuida con Hashgaja Paratit. Nos
cuida a través de las grietas del Sejaj. Quizas esto se insintia en el Pasuk (Shir Hashirim 2:9) 781 minomm m mawn
D517 W, mira desde la ventana, observando a escondidas a través de las ranuras. Constantemente estamos bajo
la Hashgaja de Hashem.

14. La gente canta la cancién mdw 8 M Jma nmsen, v en esta cancion, repiten la palabra 8 varias veces. de
manera alegoérica, R” Yosef Jaim Sonnenfeld zt”] dijo que esto se basa en el Jazal, ma7% Xox 1y 91N 15 X,
que siempre que hay mds de un v, excepcién, expresado en la Tord, significa que debemos aumentar
en lugar de disminuir. Por lo tanto, repetimos la palabra 7% muchas veces, como diciendo debemos aumentar
nuestra alegria, y no disminuirla. Esto nos recuerda que debemos ser extremadamente alegres en Yom Tob.

O bien, se puede explicar de esta manera. La palabra 7% es un o, lo que implica que debemos saber que
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El Jidushe Harim zt”] ensena que leemos
Kohelet en Sukot para recordar que la alegria
no es producto de la frivolidad. La verdadera
Simja se alcanza cuando estd conectada con
Hashem, con Su Tord y Sus Mitzvot.

Las Mitzvot y su significado

La Guemara exige que T3 nown 1 Wy,
man, la cabeza, la mayor parte del cuerpo y la
mesa estén dentro de la Sukd. No se puede
estar parcialmente dentro y mayormente
fuera de la Suka. Incluso la mesa debe estar
dentro de la Suka. El Sefat Emet explica esta
Halaja en el sentido de que debemos estar
completamente inmersos en la Mitzva, estar
contentos, estar involucrados y profundizar
en ella. No se debe sentar fisicamente en la
Suka con la mente y el corazén en otro lugar.
Incluso la mesa debe estar dentro de la Suka.
La mesa representa a la familia. El cabeza de
familia debe crear una atmosfera alegre en
la Suka para que su esposa e hijos también
estén encantados y deleitados con el Yom
Tob y sus Mitzvot.

El Yesod Veshoresh Ha’avoda escribe
acerca de la Mitzva de Sukd, cuando el
Yehudi discierne la grandeza de esta Mitzva
y su gran recompensa y acerca de los siete
exaltados Ushpizin que lo visitan en la Suka,
anhelara con todo su corazén esta Mitzva,
porque la Mitzva de la Suka es muy grande.

La Tora (Vaikra 33:42-43) dice, nyaw 1awn mooa
INIRITI ORIL? 33 SN PN N0 0D LaPT N LD
D8N YIND OMN, durante siete dias te sentards en
la Sukd... para saber que hice que Bene Israel se
sentara en Sukd cuando los saqué de la tierra de
Mitzrayim.

Esta es una de las pocas veces que la Tora
nos dice explicitamente la razén de una
Mitzva. Hashem nos obliga a sentarnos en la
Sukd, para recordar que nos sentdbamos en
Sukot cuando salimos de Mitzrayim. Y

puesto que la Tora nos dice la razén de la
Mitzva, el Baj dice que debemos tener esa
razén en mente cuando la realizamos. No
basta con pensar, sino que debemos decir,
esta es la voluntad de Hashem, estoy
cumpliendo la Mitzvda de Hashem. Ese
pensamiento es suficiente para la mayoria
de las Mitzvot de la Tord, pero esta vez, la
Tora nos exige que pensemos en la razén de
la Mitzva. debemos pensar en Yetzyiat
Mitzrayim, en los milagros que Hashem
realiz6 para nosotros en el desierto, y en
particular, en el milagro de las nubes de
gloria que nos rodearon y protegieron en el
desierto.

El Mishna Berura (625:1) escribe, cuando el
Yehudi se sienta en la Sukéa, debe reflexionar
sobre como Hakadosh Baruj Ha nos ha
ordenado sentarnos en la Suka para recordar
las 257 "y, nubes de gloria, que las que
Hashem nos rode6é en el desierto, para
protegernos del frio y del calor. La persona
debe tener estos pensamientos y de esta
manera cumplir la Mitzva como se debe. Sin
embargo, Bedieved (a posteriori) si no lo hizo,
también cumplié con la Mitzva.

El Meiri escribe, una persona que come
Matza en Pésaj y se sienta en una Suka en
Sukot es como un burro que lleva trigo
durante la cosecha de trigo y uvas durante
la temporada de cosecha de uvas.

El Meiri nos ensefia que el “tiempo” no
deberia ser la tnica razén por la que
cumplimos las Mitzvot. Acerca de esto,
David Hamelej dijo (Tehillim 119) 7> mwy® ny
WP N TTIY NN LT, un tiempo para hacer por
Hashem; han anulado Tu Tord. E1 Meiri explica,
712 mwy ny, cuando uno cumple las Mitzvot
Unicamente porque ha llegado el momento
de la Mitzva, nmn 1on, transgredio la Tora,
jalila. »x 973y, yo soy tu siervo; Por lo tanto,
uyran enséfiame las razones detrds de las

incluso una pequefia cantidad de alegria es un logro valioso y grandioso.

Otro enfoque es que % es una limitacion, que se refiere a cuando las cosas no van bien para una persona.
La Tora nos instruye maw 8 5»m; incluso entonces, debes estar alegre.
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Mitzvot para que pueda realizarlas escuché de mi santo Rebe (R’ Naftali de Ropshitz
correctamente®. zt’l) que los cuatro Minim corresponden a
las cuatro letras del nombre de Hashem. El

Los Cuatro Minim Yehudi las toma en su mano y hace con ellas

lo que desea™.
El Bet Yosef trae la siguiente historia.

El Sar Shalom de Belz zt”1 afade que esta
es la razén por la que se usan Koisheklaj
(portadores de Lulav) para sostener el Lulav, los
Hadasim y los Aravot. Los Koisheklaj
dividen los tres Minim, hasta cierto punto.
No se tocan directamente entre si. Esto se
debe a que los cuatro Minim representan las
letras del nombre de Hashem. Asi como las
letras del nombre de Hashem necesitan un
pequeiio espacio entre cada una de ellas,
también debe haber una division entre los
Minim.

En un suefo, el Rikanti vio a R’ Itzjak
Ashkenazi escribiendo el nombre de Hashem,
pero la 7 final la escribi6 ligeramente
separada de las tres primeras letras. El
Rikanti desconocia el significado del suefio.
Al dia siguiente, vio a R” Itzjak sosteniendo
el Etrog separado del Lulav. Entonces
comprendio el significado del suefio. Le dijo
a R’ Itzjak Ashkenazi que los cuatro Minim
representan las cuatro letras del nombre de
Hashem, y el Etrog representa la 1 final. Hay
que sostenerlos juntos para que el nombre

de Hash d ido.
€ Hashem quede unido El Midrash dice el Etrog es Hakadosh

Sostener los cuatro Minim es como Baruj Hu, como dice... El Lulav es Hakadosh
sostener el santo nombre de Hashem en Baruyj Hu, como dice... Hadasim son
nuestras manos. El Revid Haza’av escribe, Hakadosh Baruj Hu... Las Aravot son

15. Acerca de cumplir las Mitzvot porque meramente ha llegado su tiempo de cumplirlas, R Eliyahu
Lapian zt”l relat6 una historia que sucedié en su ciudad natal.

Un nifio gentil fue asesinado, y falsos testigos declararon que un judio lo habia matado para usar su sangre
en la elaboraciéon de Matzot.

Los judios explicaron al juez que se trataba de testigos falsos, y el juez sospeché que asi era. Sin embargo,
incluso después de interrogarlos, los testigos se mantuvieron firmes en su versién. Sin pruebas de que
mentian, la vida de todos los judios de la zona corria peligro.

Un sabio judio le dijo al juez, hoy en dia, existe un nuevo método para identificar asesinos. Los tribunales
modernos utilizan perros de rastreo entrenados. El perro huele la sangre de la victima y posteriormente
puede determinar quién es el asesino.

El juez accedi6 a utilizar esta prueba. Ordené a todos que se reunieran en la plaza del pueblo. (Los judios
también estaban alli, con Tehilim en mano). El juez hizo que un perro olfateara la ropa manchada de sangre, y el
perro los condujo directamente al verdadero asesino.

A nadie le sorprendi6, pues el asesino al que acudi6 el perro era conocido por su crueldad y deshonestidad.
Asi fue como los Yehudim de este pueblo se salvaron de la acusacién de libelo de sangre.

R’ Eliahu Lapian concluy®, el perro no sabia que estaba salvando a la comunidad judia. Solo sabia oler la
sangre e ir hacia la persona con ese mismo olor. Sin embargo, cuando realizamos Mitzvot (Suka, Lulav, etc.),
debemos saber lo que hacemos y no cumplirlas por costumbre o porque asi fuimos entrenados como el
perro de nuestra historia.

16. El Sefer Jemda Guenuza escribe que el Rab Ropshitzer zt”] solia decir cada afo en Hoshana Raba, hay
un dicho que la gente dice, si te sostengo, significa que soy mas fuerte que ta, y debes hacer lo que te digo.
Asi también, ahora que sostenemos a Boré Olam en nuestras manos, Kaveyajol, Hashem tiene que escuchar
nuestras Tefilot.
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Hakadosh Baruj Hu... Kaveyajol, cuando
sostenemos los cuatro Minim, sostenemos al
mismo Hakadosh Baruj Hu. No sabemos
con precision qué significa esto, pero revela
una gota de la santidad de la Mitzva y el
privilegio que tenemos al realizarla.

Basado en estas ideas, R’ Naftali de
Ropshitz zt”1 explica el Pasuk, 88 855 1. El
ensefa, > 7, ya que Hashem estd conmigo
mientras sostengo los cuatro Minim X7x N5,
no tengo nada que temer.

R Shimon Deutsch zt”l escribe, mi
maestro, el Jatam Sofer zt”l, mantenia los
cuatro Minim durante toda la Tefila.
Explicaba que amaba la Mitzvd y que
mantener los cuatro Minim le ayudaba a
rezar con mas Kavana.

El Midrash ensefia que los cuatro Minim
representan el cuerpo humano. El Etrog
representa el corazon, el Lulav la columna
vertebral, los Hadasim los ojos y las Aravot
la boca. El Jidushe Harim zt”l dice que
cuando se quiere despertar a alguien, se le
sacude. De manera similar, sacudimos los
cuatro Minim que representan el cuerpo
humano para despertarlo hacia Ila
espiritualidad. No tomamos los cuatro
Minim en Shabat porque Shabat nos
despierta.

El Shevet Mussar explica que el w2 (Etrog
y Lulav secos) es Pasul porque uno necesita
estar fresco y lleno de vida cuando sirve a
Boré Olam, no marchito y seco. Como explico
el Jidushe Harim, esta es la Segula de los
cuatro Minim: despertarnos para que
podamos servir a Boré Olam con Jiyut y
vigor".

Los Cuatro Minim nos ensefian a servir a
Boré Olam

El Sefat Emet escribe en nombre del
Jidushe Harim que 03> onniph significa llevarte
a Boré Olam.

El Midrash dice, 7m0 "» 77 mmmwsn ommsy 53,
todos mis huesos proclamaran, Hashem, ;quién
como Tiu? Esto se refiere a los cuatro Minim.
El Lulav representa la columna vertebral del
ser humano, los Hadasim representan los
ojos, la Arava representa la boca y el Etrog
el corazon. Esto significa que la Mitzva de
los cuatro Minim representa al Yehudi que
consagra todos sus miembros al servicio de
Hashem.

El Jinuj explica, el Etrog representa el
corazon, que es la extremidad del intelecto.
Esto le indica al Yehudi que sirva a Boré
Olam con su intelecto. El Lulav representa la
columna vertebral, que es la parte principal
de la persona. Sugiere que debe enderezar
su cuerpo para el servicio de Hashem. Las
Hadasim representan los ojos. Las Arabot
representan los labios, sugiriendo que debe
ponerse un bozal en los labios, hablar solo
lo que debe y siempre temer a Boré Olam.@03

@O01El Shofar sirve para despertarnos de
nuestro suefio profundo, como escribe el
Rambam, Aunque el Shofar es un Gzeirat
Hakatuv, un decreto de la Tora, 1> v» 19, éste
alude como si estuviese diciendo, despierten
dormilones de sus suefios... reflexionen sus
caminos y vuelvan en Teshuba. Pero algunos
oyeron el shofar y no despertaron. El Bet
Abraham dijo que cuando alguien no
despierta al ser llamado, se le sacude hasta
que despierte. Esta es la idea del movimiento
del Lulav. El Shofar no lo despertd, pero
ahora despertara.

El Bet Abraham dijo que las letras finales
de 977 vy M forman 9%, el Yetzer Hara. El
Etrog es un 977 vy ™9, un fruto hermoso, pero
ahi esta el Yetzer Har4. El Etrog representa
el corazon, el miembro donde mora el Yetzer
Hara. El corazon es la raiz de todas las luchas
que tenemos con el Yetzer Hard. Y esta es la
razén por la que se llama 977, hermoso. Este
es el factor que hace Najat Ruaj ante Hashem,
por encima de todo lo que Malajim pueda

17. La gematria de 3» es o»n. El Maharil escribe que esto sugiere que cuando uno compra un hermoso
juego de los cuatro Minim, merecerd la vida en este mundo y en el préximo.
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lograr. Porque esta es la voluntad de
Hashem, que una persona tenga esta batalla
constante y venza al Yetzer Hara'.

Cuando una persona baila, sube y baja.
El Yeitav Lev dijo que en el baile de Simjat
Bet Hashoeba, la gente bailaba y saltaba,
como si intentaran acercarse a Boré Olam,
aun sabiendo que volverian a caer. Esto es
como el Zohar explica el Pasuk (Tehilim 89:10)
DrAWn I8 P9 N3, cuando las olas se levantan,
tii las calmas. Los Jajamim explican que cada
ola intenta subir e inundar el mundo, pero
cuando llega a la orilla, se detiene y se calma.
Cada ola ve a las olas anteriores, coémo
fracasaron en inundar el mundo, pero lo
intentan de nuevo. Las olas no se rinden.
Piensan que tal vez esta vez lo logren. nnx
orawn, esta actitud es un elogio. Es el elogio
de la nacién judia que no se rinde, incluso
después de fracasar muchas veces.

Hemos mencionado que el Etrog
representa el corazén, y en los Sefarim
sagrados también se afirma que el Lulav
representa el corazén. Las letras de 3%
forman 3515, a El pertenece nuestro corazon. El
Lulav proviene de una palmera datilera. La
Guemara dice, asi como una palmera datilera
tiene un solo corazén (el arbol crece de un solo
tronco alto), asi es Bene Israel. Tienen un solo
corazén para su Padre celestial.

La palabra 325 es Rashe Tevos de 135 9m
TON3 JT3Y0, purifica nuestro corazon para servirte
con verdad.

El poa o™y explicd que los Hadasim
tienen tres hojas en cada nivel. Jazal lo llama
o0 5y b, tres arriba de tres. Esto alude a
dos Mishnayot en Pirke Abot que discuten
tres cosas en las que pensar para ser salvado
del pecado. La Mishna (Abot 3:1) dice, >non
79T N INDY NG PRI TPay TR N2 0NN DT Twbea
NI PTIS PAY 0N D 0, presta atencion a tres
cosas y no llegards a cometer una Averd. Piensa
de donde vienes, adonde vas y ante quién serds
juzgado.

También alude a la Mishna que dice (Abot
2:1) D YT I3Y 0T NI NN ONY D37 Twhwa Sanom
TN 9HD2 PwYR D NI N AN PY Ton oynb,
presta atencion a tres cosas y no llegards a
cometer una Averd. conoce lo que estd por encima
de ti, un ojo que ve, un oido que oye, y todas tus
obras son escritas en un libro.

Yeshuot a través de la Suka

Jazal dice nmon 1> Moo ywsn, que significa
que cuando uno tiene Tzar (malestar o dolor
debido a sentarse en la Suka), estd exento de cumplir
esta Mitzva. El Tiferet Shlomo ensené que
estas palabras insintian uno de los beneficios
que obtenemos al cumplir la Mitzva de la

18. Alguien le llev6 un hermoso Etrog al primer R” Shlomo de Bobov zt”l. Era perfecto, sin ningtin defecto.
R’ Shlomo quedé impresionado por el hermoso Etrog, pero dijo que preferia usar el que ya habia conseguido.

Esto sorprendi6 a la gente. ;Por qué no quiere usar el Etrog mds bonito?

El Gabai penso6, si el Rebe no va a usar el hermoso Etrog, lo haré yo. Al tomar el Etrog, se le cay6
accidentalmente. Al agacharse para recogerlo, vio que el Pitum se habia desprendido y que antes habia
estado sujeto con un alfiler. jEl Etrog era Pasul desde el principio!

La gente del Bet Hamidrash se enter6 de esto y hablaba del Ruaj Hakodesh del Rebe de Bobov. Sabia con
Ruaj Hakodesh, que el Etrog era Pasul, y por eso no queria usarlo.

Sin embargo, el Rebe de Bobov dijo que no era Ruaj Hakodesh. Comprendié que debia haber algtin defecto
oculto en el Etrog, pues externamente era 100% perfecto. El Rebe sabia que en este mundo no existe nada
perfecto, asi que si era perfecto por fuera, tal vez era Pasul por dentro.

Podemos aprender una leccién importante de este episodio. El Etrog representa el corazén. Es normal que
el corazén no sea perfecto. Vinimos a este mundo para superar las pruebas y desafios, y habra momentos
en que encontraremos fallas en nuestro corazoén, y eso es precisamente lo que nos hace especiales. Eso es
lo que da sentido a nuestro Avodat Hashem.
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Suka.al colocar la coma de otra forma 2yvsn
2w, uno se libera de su Tzarot, m>wn 1,
cuando cumple la Mitzva de la Suka®.

El Yeitav Lev zt”l dijo que incluso si el
decreto de Rosh Hashana y Yom Kipur fue
a1, culpable, en Sukot, el 2»ripuede convertirse
en Rashe Tebot para (Tehillim 149:5) D 7Om 1o
7257, los piadosos se regocijardn en gloria;
cantaran alabanzas. Todo puede cambiar;
habra felicidad y cosas buenas le sucederan.
En Sukot juicio de Rosh Hashana puede
volverse bueno para él.

El final del Pasuk es omaswi 5y wv 1203,
cantardn alabanzas en sus camas. El Sefat Emet
dice que este Pasuk alude a las maon »ny,
nubes de gloria que protegieron a Bene Israel
en el desierto, y alude a la Mitzvéa de Suka,

que es en memoria de la o7 ny. Explica
que omaxwn by MY se refiere a la Mitzva de
Suka porque es la utnica Mitzva que
realizamos cuando dormimos. Se llama 7233,
porque esta Mitzvd conmemora la T2357 my.
Esta Mitzvad resulta en o7on w5, mucha
alegria para los justos porque la Mitzva de
Suké resulta en salvacion.

La Mitzvd de Sukd es Mesugal para
longevidad. El Ropshitzer Rab zt”l aprendi6
esto del Pasuk (Vaikra 23:42) 1220 SN2 1N 5
M3, todo residente de Israel habitard en Sukot.
La palabra rmx es Guematriya i, fuerte, y
el Pasuk dice (Tehilim 90:10) mw D3mw M3 DX,
si tiene fuerzas viven hasta los ochenta. Entonces,
hay una indicacién en el Pasuk de que por
cumplir la Mitzvd de Suka, uno merecera
vivir mucho tiempo®.

19. La Guemara dice, cuando uno tiene Tzar, estd exento de la Mitzva de Suka. El Kotzker zt”] explica que
uno no debe sentir ningtin Tzar ni dolor cuando esta en la santa Suké, bajo las alas de Hashem. Si se siente
angustiado en la Sukd, entonces estd exento de la Suka.

20. R” Nota Freund zt”l de Yerushalayim cont6 la siguiente historia, que escuch6 del Rab de Tzeilem zt”l.
El Rab de Tzeilem estaba visitando a un amigo en una residencia de ancianos, cuando un anciano se le
acerco y le pidi6 hablar con él. El anciano dijo que tenia 116 afios y le pidi6 al rabino que rezara por su
muerte.

El Rab de Tzeilem dijo, parece usted sano y lacido; ;por qué desea morir? El anciano respondié: mi hijo
tiene noventa afios. También estd aqui, en este mismo lugar. Pero sufre terriblemente. No puedo soportar
verlo sufrir. Por eso quiero morir y dejar este mundo. El Rab de Tzeilem fue a visitar a su hijo. Lo vio
acostado en la cama, con un dolor terrible. El hijo dijo, sé que viviré cuatro afios mas.

El Rab de Tzeilem pregunt6, ;Cémo lo sabes?, pero el hijo no tuvo fuerzas para responder. Entonces, el
Rab de Tzeilem regresé con el anciano padre y le pidi6 una explicacion.

El anciano dijo, de joven vivia en Kalamaya. Cuando cumpli veinte afios, trabajé en la oficina de correos
local, repartiendo cartas. Pronto, los encargados se dieron cuenta de que era fuerte, asi que me pusieron a
entregar paquetes pesados a sus destinatarios.

En Ereb de Sukot, fui a la oficina de correos, como todos los dias, y vi un paquete de Sefarim para R’ Hilel
Kalamaya zt”’l. Entendi que R’ Hilel podria querer estudiar con estos libros durante Sukot, asi que
inmediatamente tomé el pesado paquete y lo llevé a su casa. Al llegar, vi que R" Hilel estaba triste, lo cual
me sorprendid, ya que era la vispera de Sukot, su Suka estaba en pie y decorada, tenia los cuatro Minim,
asi que le pregunté a R" Hilel por qué estaba triste. Me respondié que tenia miedo de dormir en la Suka,
porque ultimamente los gentiles del lugar se emborrachaban y armaban jaleo por la noche. Su Suka estaba
ubicada en un lugar céntrico y mucha gente pasaba por alli. Temia que los gentiles alborotadores pudieran
entrar en su Suka en medio de la noche y hacerle dafo.

Le dije, jR” Hilel! Soy fuerte. Dormiré contigo en la Suka y te protegeré de los gentiles. R” Hilel qued6
encantado con este arreglo.

Me quedé en su Suka durante toda la festividad. Dormi con un palo cerca de mi cama. La primera noche,
después de que nos dormimos, los gentiles vinieron a la Suka. Los eché. Regresaron la noche siguiente, y
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El Yesod Ha’avoda dice que él también
merecera salud, como dice (Debarim 32:39) *rsmn
TOIN MNY, que con My, las paredes de la
Sukd, habra Refud.

El Kaf Hajaim ensefia, quien sea cuidadoso
con la Mitzva de la Sukda, para cuidarla
correctamente, tiene la garantia de que no
habra disputas en su hogar durante todo el
ano. El Segulat Israel escribe que estudiar
Masejet Sukd, cualquier dia del afio, es
Mesugal para evitar las disputas. La
sugerencia es (Tehilim 31:21) 2™ 7203 DIOIN
nwS, protégelos en una Sukd de las disputas de
lenguas. R” Naftali de Ropshitz zt”1 estudiaba
el tratado de la Suka durante todo el afio, y
dijo que es Mesugal para la paz del hogar.

Estudiar Masejet Suka también es Mesugal
para traer al Mashiaj, como decimos en la
Tefila, 51 58w wy 5 51 why odw now when
ooy, para que Hashem nos traiga paz a
nosotros, a todos los judios y a Yerushalayim.

La Mitzvad de Suka es Mesugal para la
Parnasa. El Tiferet Shlomo dice que esto se
insinta en la Mishna 03 13521 1219 WY 7w n
man, una persona cuya cabeza y la mayor parte
de su cuerpo estan en la Sukd y su mesa estd en

la casa. En estas palabras aluden que, a través
de la Mitzva de la Suk4, trae la Parnasa a su
mesa en su hogar. Otra indicacién es la
Guemard que dice mo0> yim Xo>p Ny, que
también cuando pase el Yom Tob y él esté
0% vim, fuera de la Sukd, recibird N5,
comida y Parnasa porque realizé la Mitzva
de Suka.

El Sefat Emet dice, la Mitzva de la Suka
trae Berajot y una luz de Kedushd al hogar
del Yehudi.

El Sefat Emet explica la Beraja de Shemoné
Esré, mnw mngm o moon 1o, de la siguiente
manera, 7 D ow, un Rey que da vida y
muerte, esto ocurre en Rosh Hashand y Yom
Kipur. mpw» mnsm, El hace brotar salvaciones,
esto sucede en Sukot porque en Sukot vienen
las salvaciones y los duros decretos son
anulados.

Salvaciones a través de los Cuatro Minim

El Rosh cita al Yerushalmi diciendo que
cuando agitamos el Lulav durante el Halel,
este sacude y debilita la fuerza de los angeles
acusadores®.

la siguiente, pero cada vez les di unos grandes golpes, hasta que comprendieron que era mejor no volver.
Hubo paz y tranquilidad durante la segunda mitad de Sukot.

Cuando Yom Tob termind, R” Hilel me dio una bendicién para que viviera hasta los 120 afios con buena
salud y para que ninguno de mis hijos falleciera durante mi vida. Como pueden ver, la bendicién se ha
cumplido. Al parecer, mi hijo entendi6, gracias a esta historia, que le quedan cuatro afios de vida.

El Rab de Tzeilem se sintié muy inspirado por esta historia y le dijo al anciano que no rezara para morir.
En cambio, debia rezar para que su hijo tuviera una Refua Shelema.

Antes de abandonar la residencia de ancianos, el Rab de Tzeilem hablé con el personal y les pidié que se
pusieran en contacto con él si habia algtin cambio en la salud del anciano. También lo visitaba de vez en
cuando.

Cuatro afios después, la residencia se puso en contacto con el Rab de Tzeilem para informarle del
fallecimiento del anciano. Tenia 120 afios. Una hora mas tarde, le comunicaron que su hijo también habia
fallecido.

Aprendemos de esta historia que (a) si ayudas a otros a cumplir la Mitzvd de Sukd, puedes merecer
longevidad. (b) Ten Hakarat Hatob para quienes te ayudan, especialmente para quienes te ayudan a cumplir
la Mitzva de Suka. (c) También vemos en esta historia el poder de las Berajot de los Tzadikim.

21. Podemos contar a un Mashal sobre un nifio que juega en un tejado inclinado. El no es consciente del
grave peligro que corre, pero otros si lo son. Entonces colocan cojines en el suelo alrededor de la casa y
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R” Mendel de Rimanov zt”l ensefia,
durante Sukot, tomamos los cuatro Minim,
que son como escobas, y con ellos barremos
a todos los Reshaim del mundo. Porque, en
cada generacion, las setenta naciones del
mundo son Mekatreg contra nosotros. Esto
es cierto, es como lo veo con mis propios
ojos. Cada judio crea las setenta naciones, él
mismo [con su Averot], y tenemos que
vencerlas y negarlas. Por lo tanto, tomamos
los cuatro Minim y luchamos contra los
Mekatreguim que nos causan problemas.
Esto es porque los cuatro Minim son nuestras
armas, como nos dice el Tikune Zohar.
Agitamos los cuatro Minim de un lado a
otro para que dondequiera que haya un
Mekatreg, que hable contra Israel, caigan
bajo nuestros pies, y no tengan capacidad de
mantenerse en pie.

El Bet Aharon escribe que la palabra na7
es Guematria 277) y7), esto nos ensefia que
las Aravot en el Lulav y las Hoshanot en
Hoshana Raba, son Mesugal para tener hijos.

(Por qué la Arava es Mesugal para tener
hijos? Podemos explicar esto con la Guemara
que dice que la clave para tener hijos estd en
las manos de Hakadosh Baruj Hu, y El no se
la entrega a un Shaliaj. La Arava (y los cuatro
Minim) son similares, porque estan
completamente en las manos de Hashem. El
Bene Isasjar cita de los primeros Sefarim de
Kabald que si bien todas las plantas tienen
un Malaj sobre ellas, que las golpea y las
ayuda a crecer, los cuatro Minim estan
completamente bajo las manos y la Hashgaja
de Hashem, y no hay Malaj involucrado.

Bene Israel toma los cuatro Minim para
demostrar que ellos también estan
completamente bajo la Hashgaja de Hashem,
y no estan bajo la influencia de los Malajim.
La Guemara dice que tener hijos estd
completamente en manos de Hashem. Esto
nos ayuda a comprender por qué la Arava
es Mesugal para que las mujeres estériles
puedan tener hijos.

El 5™ escribe que la palabra 3m% es
Guematryia o»n, vida. Esto insinta que
cuando uno compra un hermoso Lulav y
Etrog, merece la vida en Olam Hazé y en el
Olam Haba.

El Eliyahu Raba escribe que las letras 35
deletrea 2%15. Explica que 1> representa los
36 Tzadikim en cada generacion y las 36
Masejtot en Shas. 2"> representa la Tord, que
comienza con la letra 3 y termina con la >. La
palabra 2515 es Guematryia o»n, que es Tora.
Merecera hijos Tzadikim que tengan un
corazén para la Tora.

Hoshana Raba

El Dibre Jaim de Sanz zt”l dijo que
Hoshana Raba puede traducirse de tres
maneras, y todas son correctas. (a) 137 YW
significa que el gran Hashem nos salve. (b)
n37 mywin significa que Hashem salve a la
gran nacion judia® Y (c) 737 mywn significa
que Hashem deberia salvarnos con una gran
salvacion®.

R’ David Moshé de Tchortkov zt”1 dijo
que Hoshana Raba significa que seremos

llaman a Hatzala. De manera similar, todavia estamos en medio del terrible juicio del afio nuevo (como
explicamos, Hoshana Raba es parte del proceso), pero no somos conscientes. Estamos seguros de que todo esta bien.
Hashem nos dice que sacudamos el Lulav. Esto anula los Mekatreguim y nos ofrece protecciéon. En Hoshana
Raba, recibiremos un buen juicio, con la ayuda de Hashem.

22. El pueblo judio es llamado Raba, grande, como se indica (Shemot 4:22) 587 *153 13, Mi hijo primogénito,
Israel. Asi pues, Israel es el primogénito, el hijo mayor y mas grande.

23. La Guemaré nos dice que unas de las preguntas que el tribunal celestial le hara es: myw»® s, ; Anticipaste
la salvacion? El Imre Emet zt”] explica que myw»> mos puede significar jEsperaste y anhelaste el Mashiaj?

Debemos esperar con ilusién este dia porque Hashem concede la salvaciéon a Klal Israel en este dia.
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salvados por el mérito de decir Amen Yehei
Shme Raba.*

El Dibre Yoel de Satmar zt”l solia rezar
durante mucho tiempo en Hashana Raba.
Un afio, Hashana Rabé coincidié en viernes,
y los Gabaim anunciaron que las mujeres
debian ir a casa a encender las velas de
Shabat, y que no debian esperar a que
terminara la Tefild, porque ya casi era Shabat.
En ese momento, el Rebe de Satmar
compartié el siguiente Mashal.

Los habitantes de cierta ciudad cometieron
una grave ofensa contra el rey y fueron
condenados a muerte. Sabian que cada afio,
en una fecha determinada, el rey visitaba un
jardin en esa ciudad. Los ancianos decidieron
ir al jardin ese dia, reunirse con el rey e
implorar clemencia y perdoén.

Los ancianos se reunieron en el jardin y
esperaron al rey, jpero el rey no estaba! Al
caer la tarde, muchos querian irse a casa. Su
plan habia fracasado. Un anciano sabio dijo,
el rey tiene la costumbre de visitar el jardin
hoy, razon6, asi que debe estar aqui, solo
que ha venido disfrazado de ciudadano
comun. Llamemos al rey e implorémosle
que nos salve. Seguramente nos oird y nos
perdonara.

El Rebe de Satmar exclamo6, pensamos
que el Rey no estd aqui, pero ciertamente
estd presente. Si clamamos a El, escuchara
nuestras Tefilot. Alcemos nuestras voces
juntos y clamemos N waN N3 mwm xpen!

El juicio tremendo

Hoshana Raba es un dia de juicio. Todos
saben que Rosh Hashand y Yom Kipur son
dias de juicio, pero los libros de la Kabala
revelan que Hoshana Raba también lo es®.
Pero como el Shas y los Poskim apenas
mencionan el juicio de Hoshana Rabé, la
mayoria de la gente no estd al tanto de este
aspecto del dia.

R” Shlomo Zalman Auerbach zt”1 explicé
que en las primeras generaciones, el temor
al juicio era tan grande que, si la gente
supiera que Hoshana Raba era un dia de
juicio, arruinaria su Simjat Yom Tob. Por lo
tanto, el juicio se les ocultaba para que
pudieran cumplir la Mitzva de 2 nrswy, y
solo se discutia en los libros de cabala. En
generaciones posteriores, el temor al juicio
no es tan intenso en los corazones de la gente
como antes, y por lo tanto, més libros nos
revelan que un juicio tremendo también
ocurre en Hoshana Raba. Los eventos del
afio dependen principalmente de este dia.

R” Shlomo Zalman afiade que un aspecto
del juicio sobre Hoshana Raba era conocido
por las primeras generaciones. La Mishna
dice opn 5y onTama, en Sukot somos juzgados
por la lluvia, y el Levush escribe, por lo tanto,
en Hoshana Rabd la gente enciende mas
velas en el Bet Hakneset, de forma similar a
Yom Kipur, porque es el dia final del juicio
por la lluvia. Siempre se supo que Hoshana
Rab4 era un dia de juicio por la lluvia. En
generaciones posteriores, se supo que
también es un dia de juicio para todos los
ambitos de la vida.

24. Jazal dijeron quien dice Amén Yehe Sheme Raba con todas sus fuerzas, su juicio serda anulado. R’
Yojanan dijo, incluso si uno tiene el pecado de Avoda Zara, sera perdonado.

Durante la Segunda Guerra Mundial, los judios de Yerushalayim realizaron una cabala para perfeccionar
su forma de recitar Amén Yehe Sheme Raba. Comenzaron a recitarlo con gran fervor y mucha Kavana.
Cuando el general nazi Rommel se encontraba en Egipto, con la intencién de llevar su ejército a Eretz
Israel, R” Shlomke Zvhiler zt”1 le dijo a su Gabai, presiento que los Reshaim no podran conquistar Eretz
Israel porque los Yehudim han mejorado su forma de recitar Amén Yehe Sheme Raba. Y, en efecto, los
judios de Eretz Israel se salvaron milagrosamente.

25. El Jatam Sofer zt”l dijo en el ultimo afio de su vida. Dictaminé el veredicto de Rosh Hashand y Yom
Kipur. Pero no dictaminé el de Hoshana Raba.
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R” Shlomo Zalman anade que
antiguamente la lluvia significaba vida. Si
no llovia, la gente moria de sed. Hoy en dia,
las cosas han cambiado, pues el agua se
puede transportar si es necesario. (El Jazén Ish
dictaminé que ya no se ayuna por la lluvia, pues su
ausencia no es tan tragica como antes). Por lo tanto,
hace afios, bastaba con que la gente supiera
que estaba siendo juzgada por la lluvia, y
esto los impulsaba a hacer Teshuba, Tefila y
Tzedaka. Hoy, eso no basta. Por consiguiente,
los Sefarim sagrados revelan mas detalles
del terrible juicio de este dia.

El Halijot Shlomo relata las costumbres
de R’ Shlomo Zalman Auerbach en este dia.
Desde el comienzo de la noche, R” Shlomo
Zalman sentia un temor inmenso, similar al
temor a Rosh Hashana y Yom Kipur. Desde
el anochecer, pasaba la mayor parte de la
noche recitando Tehilim con mucha
devocién. Cuando era mayor, se levantaba
de la cama varias veces para recitar Tehilim.
No le gustaba que lo visitaran en la noche
de Hoshana Raba. Si alguien venia, hablaba
con él muy brevemente, y tan pronto como
terminaba la conversacion, volvia a su
Tehilim.

Dos agentes comunitarios conversaban
en la noche de Hoshana Rabd en el Bet
Hamidrash de R’ Abraham Elimelej de
Karlin zt”l. El Rebe los reprendid, estoy
seguro de que tienen algo muy importante
que discutir, porque de lo contrario no lo
harfan esta noche. Sin embargo, les hubiera
convenido mds hablar de estos asuntos
durante Kol Nidre que en esta noche santa.

Shemini Atzeret

El Midrash dice que después de siete dias
de Sukot, Hakadosh Baruj Hu dice, "5y mwp
DN, me es dificil cuando te vas, y Hashem
nos pide que nos quedemos un dia mas. El

Imré Emet escribe que el sentimiento debe
ser mutuo, y que Bene Israel también deben
sentir que es dificil separarse de los Yamim
Tobim.

El Rema Mipano ensefia que la traduccién
literal de la palabra s es circulo. Todos los
Yamim Tobim son un Jag, un circulo que
rodea un punto focal principal. El punto
focal es Shemini Atzeret. Por esta razon,
seglin algunas opiniones, Shemini Atzeret
no se denomina 3 (véase Shuljan Aruj 668). Todos
los Yamim Tobim son un i1 que rodea este
dia especial, el cual se encuentra en el
centro.”

Acerca del Pasuk ovb prwm mwnab 97m nw
1N el Gaon de Vilna zt”1 explica: 1y es Rosh
Hashana porque Hashem nos juzga con Su
poder. 77m se refiere a Sukot, el dia en que
tomamos un 37750y 1. Y luego viene Shemini
Atzeret, nnN or% prwm, un dia de inmensa
alegria.

La Guemara habla de omwinov 1 jCudn
grande es el dia en que llueve! El Avodas Israel
zt”] dice que la Guemara se refiere a la
grandeza de Shemini Atzeret, el dia en que
oramos por la lluvia.

El Jatam Sofer zt”] ensefia que Shemini
Atzeret es superior a Yom Kipur porque
Yom Kipur es amar a Boré Olam a través de
la afliccién (ayuno, etc.). Shemini Atzeret es
amar a Boré Olam a través de la alegria, que
es una forma mas ideal de conexién, como
dice (Shir Hashirim 7:7) D2WYN3 727N S5 7V 5900 170,
qué hermoso es cuando el amor es con placer y
alegria.

El Jinuj (324) escribe que no tomamos las
cuatro Minim en Shemini Atzeret porque las
cuatro minim nos recuerdan que debemos
dirigir nuestra alegria (de la cosecha) a Boré
Oldm. En Shemini Atzeret, no necesitamos
recordatorios porque, 7> 12w ov, El octavo

26. En una boda, hay una Jup4, bailes y una comida, pero el propésito principal es que el novio y la novia
regresen a casa y construyan un hogar juntos. El Sefat Emet dice que los dias festivos representan diversas
etapas de una boda. Por ejemplo, el Sejaj en la Suké se asemeja a la Jupa. Después de la Jupé viene el Yijud,
que representa una unioén atn mayor. Esto ocurre en Shemini Atzeret.
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dia es unicamente para Boré Olam. No
necesitamos ningtn recordatorio en este dia.
Es un dia en el que estamos tnica y
completamente con Hashem.

El Yesod Yosef escribe, la costumbre es
sacar todos los Sifre Tord del Aron Hakodesh.
Porque cuando un padre ama a su hijo, le
abre todos sus tesoros y no le niega nada. De
igual manera, Hashem nos concede una
bondad inmensa.

El Zohar escribe, en Hoshana Raba4, el
juicio se completa y comienzan las
bendiciones. Al dia siguiente (Shemini Atzeret),
Klal Israel celebra con el Rey y recibe
bendiciones para todo el afio. Solo Am Israel
estd presente en esa celebracion y cuando
uno se sienta a solas con el Rey, todo lo que
pida le sera concedido?.

R’ Jaim Palagi zt”] ensefia, debes tener
mucho cuidado con las Tefilot de Shemini
Atzeret para rezarlas con inmensa Kavana.
No hay mejor dia ni mayor Et Ratzon que
este dia, cuando Hashem desea escuchar
nuestras Tefilot. Todo depende de este dia."

El Kotzker zt”l dijo que en Shemini
Atzeret es el Gzar din (el decreto) para la
Parnasa. Su hijo, R" David zt”l, solia rezar
Beyejidut (solo). En Shemini Atzeret, el Kotzker
lo llamé y dijo que en Shemini Atzeret es

importante dar con un Minyan porque, en
este dia, se decreta cuanta Parnasa recibira
en el afio venidero. Esto se insinda en las
palabras mow 9% n»m. Las letras finales de m»m
mw % forman 7'nm, el nombre del Malaj
designado para el sustento, y los Jazal nos
dicen que estas palabras se refieren a Shemini
Atzeret.

R" Aharon de Chernobyl zt”l dijo que
rezar la Tefild de ows en Shemini Atzeret es
Mesugal para Parnasa.

El Rebe Rayatz de Lubavitch zt”l dijo en
el nombre de su papd el Rebe Rashab,
debemos saber que durante las 48 horas de
Simjat Tora y Shemini Atzeret son especiales.
Ya que en estos dos dias traemos baldes
llenos de abundancia material y espiritual.
Las recibimos cuando bailamos con la Tora®.

Paz en Simjat Tora

El Ruzhiner zt”l ensefia que la paz es
esencial en Shemini Atzeret y Simjat Tora.
Sefiala que, muy a menudo, surgen disputas
y Majloket en Shemini Atzeret y Simjat Tora.
Esto ocurre en todas partes, y el esfuerzo
que el Yetzer hara invierte en crear Majloket
es una muestra de la importancia de la paz
en este dia.

27. Las ultimas palabras que citamos revelan el poder tnico de la Tefild en Shemini Atzeret, cuando uno
se sienta a solas con el rey, todas sus peticiones son concedidas.

28. El Rayatz de Lubavitch dijo que durante las Hakafot, uno puede pedir grandes cosas y sus Tefilot seran
respondidas. Cuando bailamos con la Tord, demostramos nuestro amor por Hashem y Su Tord, como
decimos en el Hoshanot, 73 mpiam npan, abrazando y conectados contigo. En Sukot, alguien sostiene el Sefer
Tor4, y la congregacion sostiene los cuatro Minim y rodea el Sefer Tora y la Bima. En Simjat Tora, mostramos
un nivel mas alto de conexién con Hashem porque la gente abraza el Sefer Tord y baila con él alrededor
de la Bima.

Comprar a crédito se llama rpprn. Cuando un comerciante confia en que su cliente tome la mercancia
y
pague después, esto se llama mopn. El Rayatz explica como se aplica esto a la mopi de Simjat Tora. Explic
que un comerciante solo otorgara crédito a los clientes en quienes confia y que pueden pagar. Si sospecha
que no pagaran, no les venderd a crédito. El baile en Simjat Tora se llama msopi, porque, en Simjat Tor3,
Hashem nos da la salvacion y muchas bendiciones, debido a nuestras futuras buenas obras. En este dia,
Hashem confia en que pagaremos nuestras deudas, por lo que nos da un préstamo. [Parece que esto se
debe a que Simjat Tord es después de los Yamim Noraim, y cada judio fue inspirado a hacer Teshuba. Por
lo tanto, ahora tenemos buen crédito, y Hashem nos dara salvaciones y bendiciones, por las cuales
y y p
pagaremos con nuestras buenas obras durante el préximo afio.
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La Guemaré cuenta que alguien se acercéd
a Hilel y le pidi6 que lo convirtiera mientras
estaba parado sobre un pie (nnx>1%y). Hilel le
dijo: lo que odias que te hagan, no se lo
hagas a los demas. El Rebe de Ruzhin zt”1
explica que nnx %7 alude a Shemini Atzeret,
que se llama w3y 3035, una festividad propia.
En otras palabras, este converso le pidi6 a
Hilel que le ensefara el secreto de Shemini

Atzeret. Hilel le dijo que tuviera cuidado
con el odio y las disputas. Lo que odias que
te hagan, no se lo hagas a los demas.

Por lo tanto, durante las Hakafot, hay
que tener especial cuidado en honrar a todos
y no causar afliccién a nadie. La recompensa
de las Hakafot podria perderse debido a esta
grave falta de respeto®.

29. Alguien pregunté al Jafetz Jaim zt”l, sobre el profundo significado y propésito de las Hakafot. El
respondid, cuando bailes con el Talit sobre tu cabeza, ten cuidado de no pisar el pie de otra persona,
porque ni siquiera sabras quién fue para pedirle perdon. Este es el mopnii me, los profundos secretos de las
Hakafot.

En una ocasion, después de que se completaran las Hakafot en el Bet Hamidrash del Maharil Diskin zt”],
este solicité que se realizaran otras siete Hakafot. Todos se sorprendieron; nunca antes habia ocurrido algo
asi. Mas tarde, su hijo conté que le pidié una explicaciéon a su padre. El Maharil Diskin le dijo que habia
un Talmid Jajam en el Bet Hamidrash a quien habian olvidado honrar con una Hakafa. El Maharil Diskin
comprendié que esto era una deshonra para el honor de un Talmid Jajam, asi que decidié repetir las
Hakafot, y durante la segunda serie de Hakafot, pudo honrar a este Talmid Jajam como se merecia. Esta
fue una ingeniosa manera de salir de una situacién dificil. A veces, pedir perdén por no honrar a alguien
solo empeoraria las cosas. Asi que, sin decir palabra, realizé mas Hakafot y de esta manera pudo honrar
al Talmid Jajam como se merecia.



