PARASHAT BEMIDBAR

lojanan bar Moreh

O. Introduccion al libro de Bemidbar (“En el desierto”’) o Numeros

El libro deriva su nombre de “Numeros” en la tradicidén cristiana del hecho de que sus
paginas narran el censo de Israel. Pero segun la costumbre hebrea de nombrar los
libros por las primeras palabras, se llama Bemidbar “en el Desierto”. El libro, sin

embargo, es conocido por los rabinos de la Mishnah como OTpPON YIIN =
Jumash hapequdim = el libro de los censados (Mishnah Yoma Cap 7, Mishnah 1)

Historicamente, Numeros prosigue la narracion comenzando desde el punto donde
Exodo la ha dejado, y es el libro de las peregrinaciones que el pueblo redimido tuvo que
realizar por el desierto.

Pero tipologicamente, NUumeros es el libro del servicio y conducta del pueblo de Elohim,
y completa asi, con los libros precedentes, un hermoso orden de caracter espiritual:
Génesis, el libro de la creacion y la caida; Exodo, el libro de la redencién; Levitico, el
libro de la adoracién y comunién; y Numeros, el libro de aquello que debe venir a
continuacién: servicio y conducta. Es importante notar que nada se dej6 a la voluntad
propia de cada individuo. Cada siervo fue numerado, le fue indicado su lugar en la
familia y asignado un servicio especifico.

El paralelo en el Nuevo Pacto es 1 Cor 12 (los dones del Espiritu y su ordenamiento en
el Cuerpo del Mesias) ...Pero a cada uno le es dada la manifestacion del Espiritu para
provecho. Porque a éste es dada por el Espiritu palabra de sabiduria; a otro, palabra de
ciencia segun el mismo Espiritu; a otro, fe por el mismo Espiritu; y a otro, dones de
sanidades por el mismo Espiritu. A otro, el hacer milagros; a otro, profecia; a otro,
discernimiento de espiritus; a otro, diversos géneros de lenguas; y a otro, interpretacion
de lenguas. Pero todas estas cosas las hace uno y el mismo Espiritu, repartiendo a
cada uno en particular como él quiere. Porque asi como el cuerpo es uno, y tiene
muchos miembros, pero todos los miembros del cuerpo, siendo muchos, son un solo
cuerpo, asi también Cristo..

La historia del pueblo durante estos 38 afios muestra, por un lado, el cuidado constante
y la misericordia de Adonai y, por otra, su santidad y sus juicios; mientras que las leyes
y las ordenanzas dadas a ellos fueron necesarias para la organizacién del bienestar de
Israel.

El libro parece consistir en tres partes:

% La primera (Nm 1:1- 10:10) en que se detallan las preparaciones para la marcha
desde Sinai.

& La segunda (Nm 10:11 — 21:35) la historia de las jornadas de Israel a través del
desierto.



& Y latercera (Nm 22 —26) los varios incidentes en la parte este del Yarden (Jordan).

Si examinamos cada una de estas partes, encontramos que la parte primera se

compone de cuatro secciones:

1. Los numeros y el orden de salida de cada una de las tribus (Nm 1-2), y el
nombramiento de los levitas al servicio de ellos (3-4).

2. Leyes concernientes al mas alto ordenamiento espiritual del pueblo culminando en

la bendicion sacerdotal (5-6).

Los tres ultimos incidentes antes de dejar Sinai (7:1-9:14).

. Las senales para la marcha en el desierto (9:15-10:10).

B

La parte segunda nos cuenta el peregrinaje de Israel por el desierto en sus tres etapas:

1. De Sinai a Paran, cerca de Kadesh, detallando todo lo que sucedié (10:10-14:45).

2. Desde el anuncio de la muerte de la generacion que vino de Egipto a la reunién del
pueblo en Kadesh en el ano 14 después del éxodo (15-19).

3. La marcha desde Kadesh hasta el monte Hor y sus eventos (20-21).

Finalmente la parte tercera consiste en 5 secciones:

1. Los atentados de Moab y Midian contra Israel (22-25).

2. Un censo reciente y las ordenanzas conexas (25-27).

3. Algunas leyes sagradas dadas en vista del asentamiento en Canaan (28-30).

4. La victoria sobre Midian, la divisidn del territorio ganado, junto con una revisién del
pasado (31:1-33:49).

5. Algunas directrices de prospectiva para la toma de posesion de la Tierra Prometida

(33:50-36:13)

Este libro no contiene "mitzvot ledorot', los que hacen la esencia de la historia espiritual
judia, pero si un nimero apreciable de "mitzvot hasha'a " normas que se referian a la
vida en el desierto y al cuidado especial que habia que tener de la dimension espiritual
de la vida.

La travesia del desierto requeria orden, organizacion y disciplina que aparecian en
forma de mitzvot. El plan que Elohim habia concebido para esta generacion era el
camino al Yarden, para asentarse en la tierra de promision.

Pero la generaciéon de adultos que habia salido de Egipto fue pb ]’J:_)T__I'N'b NT =
dor lo-hejin libé = “generacién que no dispuso su corazon” (Tehilim (Sal) 78:8). Surgiran
estados de crisis que culminaran con la decisién divina de que no seria esa generacion
que sali6 de Israel la que entraria a la Tierra Prometida.

Sin embargo, algunos comentaristas rabinicos nos hacen caer en la cuenta de que
“Irmiiahu (Jeremias) recordara, en el nombre de Elohim, la travesia del desierto con
carino "Ve, proclama a los oidos de Jerusalén y diles que asi ha dicho IHVH: 'Me
acuerdo de ti, de la lealtad de tu juventud, del amor de tu noviazgo, cuando andabas en
pos de mi en el desierto, en una tierra no sembrada’ (2:2). De lo que se infiere que los
hijos de Israel durante la travesia manifestaron amor a Elohim. Pero como todo amor, y
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especialmente cuando es irrestricto, atraviesa periodos criticos y de enfrentamiento,
gue no son mas que la rebeldia provocada por el amor. El hombre indiferente nunca
enfrentara este tipo de crisis”.

Aunque los comentaristas rabinicos se dejan llevar un poco del engrandecimiento de
los antepasados, recordemos las palabras del rabi Shaul (el apéstol Pablo) (1 Cor 10:1-
12) “No quiero que ignoréis, hermanos, que todos nuestros padres estuvieron bajo la
nube, y que todos atravesaron el mar. Todos en Mosheh fueron bautizados en la nube y
en el mar. Todos comieron la misma comida espiritual. Todos bebieron la misma bebida
espiritual, porque bebian de la roca espiritual que los sequia; y la roca era el Mesias.
Sin embargo, Eloha no se agrado de la mayoria de ellos; pues quedaron postrados en
el desierto. Estas cosas sucedieron como ejemplos para nosotros, para que no seamos
codiciosos de cosas malas, como ellos codiciaron. No seais idodlatras, como algunos de
ellos, segun esta escrito: Se sentd el pueblo a comer y a beber, y se levantd para
divertirse. Ni practiquemos la inmoralidad sexual, como algunos de ellos la practicaron y
en un sélo dia cayeron 23.000 personas. Ni tentemos a Mashiaj, como algunos de ellos
le tentaron y perecieron por las serpientes. Ni murmuréis, como algunos de ellos
murmuraron y perecieron por el destructor. Estas cosas les acontecieron como
efemplos y estan escritas para nuestra instruccion, para nosotros sobre quienes ha
llegado el fin de las edades. Asi que, el que piensa estar firme, mire que no caiga’.

Como indicamos, en este libro no hay muchas mitzvot que nos incumban ahora. En
particular, para la presente parashah, no existe ninguna. Asi que vamos a desarrollar un
tema, desde un punto mas midrashico, que edifique nuestros espiritus.

1. Comentarios

EL DESIERTO

Bemidbar 1:1
DUINR PIND MU SONSD MY R UMD NS THW OIRD YO I3TR3 MON T 92T,
:1?3&5"

Vaiedaber IHWH el Mosheh bemidbar Sinai, be6hel moed, beejad lajédesh
hasheni, bashanah hashenit letzetam meérets Mitzraim, lemor

Hablé IHWH a Mosheh en el desierto de Sinai, en el tabernaculo de
reunion, en el dia primero del mes segundo, en el segundo afo de su
salida de la tierra de Egipto, diciendo

Como deciamos en la introduccién, todo un libro de la Torah lleva el titulo de
“Bemidbar” “en el desierto”. ;Es por pura casualidad, o es que el Eterno nos quiere
decir algo con el tema del desierto? ;Acaso el tema del desierto surge solo por la
casualidad de que es costumbre en nuestro pueblo llamar los libros sagrados por una
palabra del primer verso del libro? La palabra bemidbar aparece 59 veces en los cinco
libros de Mosheh, 151 veces en el Tanaj y 59 veces en la Brit HaJadashah. En el solo
libro de Bemidbar aparece 30 veces. Asi que no es una pura casualidad. HaShem nos
quiere decir algo. Veamos.



Dentro de la historia de nuestro pueblo el desierto ha jugado un papel clave. Es en el
desierto donde recibimos lo mas preciado, la Torah. Es en el desierto donde se tuvo la
zarza ardiente, el mana y el Tabernaculo. Es al desierto a donde vinieron corrientes del
judaismo que buscaron la pureza que se habia perdido con la corrupcién jasmonea del
Templo y del sanedrin. Es en el desierto donde surgi6é la corriente esenia y toda la
literatura que ahora conocemos como los rollos de Qumran Asi que bemidbar no es
meramente un tema esotérico o de misticos, es un tema directamente divino que
Hashem nos quiere transmitir a través de nada menos que Mosheh rabenu.

Pero entendamos que Bemidbar no es un desierto al estilo del Sahara de montanas
y llanuras de arena. Es mas bien tierra seca, sin agua que no se presta para la
agricultura y por tanto es deshabitada. La palabra hace mas referencia a la soledad. En
este sentido, tal vez una descripcion como esta nos la ofrece mejor el profeta Irmiiahu:

Anda y clama a los oidos de Jerusalén, diciendo: Asi dice IHWH: Me he
acordado de ti, de la fidelidad de tu juventud, del amor de tu desposorio,
cuando andabas en pos de mi en el desierto, en tierra no sembrada (Jer
2:2).

Y no dijeron: ;Dénde esta IHWH, que nos hizo subir de la tierra de Egipto,
que nos condujo por el desierto, por una tierra desierta y despoblada, por
tierra seca y de sombra de muerte, por una tierra por la cual no paso varon,
ni alli habito hombre? (Jer 2:6)

Otros versos de la Escritura nos confirman la soledad, la ausencia de ciudades o
habitantes, como lo caracteristico de lo que es el “desierto”, mas que la ausencia de
vegetacion o la presencia de arena. Asi lo podemos ver en Vaigra 16:22:

Y aquel macho cabrio llevara sobre si todas las iniquidades de ellos a tierra
inhabitada; y dejara ir el macho cabrio por el desierto.

Esto explica como Israel pudo conducir su ganado durante 40 afos a través del
“desierto”, pues aunque no habia arboles frondosos, si existia hierba y algo de
vegetacion. De lo contrario tampoco podria entenderse el siguiente verso que habla de
ejidos en el desierto:

Del otro lado del Jordan frente a Jerico, al oriente del Jordan, dieron de la
tribu de Rubén, Beser en el desierto con sus ejidos, Jaza con sus egjidos, (1
Cron 6:78)

Esta concepcién hebrea del “desierto”, como lugar deshabitado o no cultivado es lo que
nos permite entender ciertos versos de la Brit Hadadashah que a primera vista
parecerian absurdos si el desierto fuera un mar de arena. Por ejemplo, si no fuera asi
no se podria entender cémo leshua predicaba a grandes multitudes en el desierto, si no
se tratara de salir de la poblacion o ciudad a un lugar al campo libre donde no hay
cultivos:



Y cuando fue la tarde del dia, se acercaron a él sus discipulos, diciendo: El
lugar es desierto, y el tiempo es ya pasado; despide la multitud, para que
se vayan por las aldeas, y compren para si de comer. (Matitiahu (Mat)
14:15)

O este otro:

Y el nifio crecia, y se fortalecia en espiritu; y estuvo en desiertos hasta el
dia de su manifestacion a Israel. (Hillel (Lc) 1:80)

¢, Cdmo iban a dejar los padres de leshua que este permaneciera en “desiertos”, siendo
nino? Solo es posible si frecuentaba sitios inhabitados, no el desierto. O ;cdémo explicar
que leshua invite a sus discipulos a ir al desierto para descansar un tiempo? ;Se puede
descansar en un desierto? Se trata de una invitacion a ir a descansar donde no hay
gente:

El les dijo: Venid vosotros aparte a un desierto, y descansad un poco.
Porque eran muchos los que iban y venian, de manera que ni aun tenian
tiempo para comer. (Meir (Mr) 6:3)

O, finalmente, ;Cémo es posible que los buenos pastores dejen tiradas las ovejas en el
“desierto”?:

. Qué hombre de vosotros, teniendo cien ovejas, si pierde una de ellas, no deja las
noventa y nueve en el desierto, y va tras la que se perdio, hasta encontrarla? (Hillel
(Lucas) 15:4)

Ahora bien, preguntémonos por qué HaShem escogio el desierto para entregar su
Torah, o preguntémonos por qué leshua escogia los desiertos para dar Torah oral que
corregia interpretaciones a las Torah Escrita dadas ya en su época por otras corrientes
del judaismo o por otras escuelas rabinicas.

Los midrashim pueden venir en nuestra ayuda para entender por qué HaShem escogid
el desierto para entregar su Torah.

Bemidbar Raba 1-6 nos dice que las palabras, "en el desierto de Sinai," de Bemidbar 1:1
indican que el Eterno adrede eligié un desierto en el cual entregarnos Su Torah.

Hay varias razones de por qué Eloha prefirié un desierto a tierra habitada. Entre ellas:

Megjilta Beshalaj nos dice que si la Torah hubiera sido entregada en Eretz Israel, sus
habitantes alegarian una relacién especial con la Torah. Hashem hablé a los israelitas
en un lugar donde todos disfrutaban de libre acceso a fin de instruir que todo israelita
tiene una parte y obligacién en la Torah igual a aquella de todo semejante judio.



El tratado talmudico Nedarim en el folio 55a' nos dice que revelando la Torah en el
desierto, Eloha nos ensefié que a fin de volverse grande en estudio, uno debe hacerse a
si mismo como un desierto- eso es, hefker, sin duefo.

Estas palabras implican:

1. Como comentaba Rashi a Nedarim 55, al igual que un desierto es libre para todos
para pisar sobre él, asi un judio (y un ben Abraham, cada cual en su ambito) debe ser
humilde.

Humildad es la conciencia de la propia pequefiez de uno. Es una virtud necesaria
para tener éxito en el estudio de Torah.

Para progresar en Torah uno debe buscar la compania de talmide jajamim
(eruditos) que son mas sabios que él, y aprender de ellos. Una persona altiva no
acepta consejo y guia de otros.

Alguien que esta convencido de su propia superioridad no se esforzara a si
mismo por cumplir aquellas mitzvot (mandamientos) que €l considera sin
importancia, ni invertira mucho esfuerzo para satisfacer los detallados requerimientos
de otros.

Hashem esta complacido con una persona humilde, porque tal persona
constantemente revisa sus acciones a fin de corregir sus errores. Una persona
vanidosa, sin embargo, no esta abierta a la critica, ni es autocritica. Por
consiguiente, esta lejos de teshuva.

2. Bemidbar Raba segun Marzal dice "Volviéndose como un desierto" también implica
que un judio (y un ben Abraham) debe estar listo para sacrificar el confort material por la
Torah. El concepto de "desierto" sugiere lo opuesto de civilizacion con su confort y lujos
materiales. Un judio (y un ben Abraham) puede tener la esperanza de progreso en el
estudio de Torah y cumplimiento de mitzvot s6lo si él estd preparado para hacer
sacrificios en cuestiones mundanas.?

3. Una caracteristica adicional del desierto es su vaciedad. El intelecto de un judio
debe ser como el desierto, libre de elementos extrafios, antes de que pensamientos de
Torah puedan enraizarse en él.

! ¢ Qué se quiere decir por, ‘Del desierto vinieron a Matana, y de Matana a Nahaliel, y de Nahaliel a
Bamot? (Bemidbar 21:19) — El respondi6, cuando uno se hace asi mismo como el desierto, que es libre
ara todos, la Torah es presentada.

Es para la mayor parte imposible alcanzar perfeccién en todas las areas. Por ejemplo, un hombre
generalmente carece del tiempo y energia para ser tanto altamente exitoso en negocios como
altamente creativo en aprendizaje de Tora en una base dia a dia; una mujer puede no ser capaz de
mantener un inmaculado y elegante hogar mientras pequefias manos y pies estén ocupadas por todos
los lugares; una familia puede tener que elegir entre un tipo de vacaciones que desea o0 una costosa
educacién de jeshiva para sus hijos, y asi subsiguientemente. Uno puede volverse un verdadero
judio ( o un ben Abraham) de Tora s6lo determinando claramente las prioridades de su vida.
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Tikunei Zohar trae una hermosa alegoria para hacernos entender cémo
debemos vaciar nuestra mente y hacerla como un desierto para poder entender
la Torah:

Un rey; conquisté un nuevo pais y lo anex6 a su reino. El deseaba que sus
habitantes se sometieran a su cédigo de leyes, y por tanto anuncié que visitaria
una de las ciudades a fin de ser reconocido como el nuevo gobernante.

No obstante, cuando la carroza real arrib6, no fue recibida por la esperada
vitoreante multitud. E! rey viaj6 a través de calles vacias y ni un alma pudo ser vista.

Esta ciudad estaba habitada por mercaderes présperos. Algunos temian
que un nuevo soberano recaudase mas impuestos; otros estaban
comprometidos en tratos deshonestos y temian que el rey pusiera fin a sus
fraudes, o, aun peor, los castigara. Era aconsejable para ellos tratar de evadir la
autoridad del nuevo rey.

El rey comprendié que la poblacién de esta ciudad era reacia a reconocer su
gobierno. Por consiguiente proclamd que visitaria una ciudad diferente al dia
siguiente.

El espectaculo del primer dia se repitié; nadie estaba a la vista para saludarlo.

El rey entonces comprendié que los présperos ciudadanos del recientemente
conquistado territorio no se someterian voluntariamente a su autoridad.
Mas bien, él debia asegurarse seguidores entre los menos afortunados.

El repiti6 sus anuncios en las vecindades de ciudades que habian sido
devastadas, cuyos habitantes habian perdido sus posesiones y fortunas.

Cuando este pueblo desposeido escuchd del inminente arribo, se regocijé. Un
monarca significaba esperanza para el futuro. El Invertiria recursos para reconstruir
sus demolidos hogares y granjas; los emplearia a su servicio. Ellos no tenian dinero
que el rey pudiera confiscar, ni tratos que desaprobaria. Asi, en la mafana una
multitud jubilosa se reunié para dar la bienvenida al rey "

Similarmente, cuando el Todopoderoso estaba buscando un sitio .adecuado para
revelar Su Torah, El se aproximé al Mar Rojo. Sin embargo, él huyd, como dice en Tehilim
(114:3), "El mar vio (al Todopoderoso) y huyo." El mar estaba avergonzado de enfrentar
a la Shejina (divinidad), porque a su orilla estaba el idolo Baal Tzefon, que los egipcios
adoraban.

Hashem entonces considerd a las montafnas como un potencial sitio para entregar
la Torah, pero las montanas "saltaron como carneros” (ibid.). Ellas huyeron porque
sabian que eran indignas de participar en la Revelaciéon, desde que estatuas idd6latras
habian sido ubicadas sobre sus cumbres.



Finalmente, la Shejina se aproxim6 al desierto, y él no retrocedid. Podia
recibir al Todopoderoso sin temor o verglienza porque estaba totalmente desnudo,
inmaculado de toda mancha de adoracion de idolos.

Por tanto, Eloha escogié el desierto para Matan Torah.

De esta forma esta alegoria transmite el mensaje de que un judio (o un ben
Abraham) puede adquirir sabiduria de Torah sélo preparando primero su intelecto para
recibirla. El debe eliminar todo pensamiento, ideal, o deseo que son antitéticos a la
Torah; debe hacer de su mente un desierto. Entonces la Shejina puede entrar.

Pero, en sentido general, el desierto es visto como un lugar peligroso y
representativo del reino de las kelipot impuras, plagado de serpientes y escorpiones
(demonios y espiritus inmundos). Debarim 8:15 nos lo expresa de esta forma:

que te hizo caminar por un desierto grande y espantoso, lleno de
serpientes ardientes, y de escorpiones, y de sed, donde no habia agua

O como se expresa similarmente en el Cédigo Real:

Entonces el espiritu llevo a leshua al desierto de lehudah para ser tentado
por Satan. (Mat 4:1)

Porque mandaba al espiritu inmundo que saliese del hombre, pues hacia
mucho tiempo que se habia apoderado de él; y le ataban con cadenas y
grillos, pero rompiendo las cadenas, era impelido por el demonio a los
desiertos. (Hilel 8:29)

Y me llevo en el Espiritu al desierto; y vi a una mujer sentada sobre una
bestia escarlata llena de nombres de blasfemia, que tenia siete cabezas y
diez cuernos. (Maror Elohim (Revelacion) 17:3)

La pregunta entonces es: Si el desierto es también el reino del mal ;Por qué fue dada
alli la Torah?

Respuesta: Para demostrar la irrupcién del Reino de la Luz en el dominio de las
tinieblas. Por tanto, el Eterno escogié el desierto para revelar el medio por el cual el
imperio del mal sera destronado algun dia. Moshé recibié toda la instruccién
relacionada con la Torah y sus interpretaciones en el desierto. De la misma manera, el
segundo redentor. Por tanto, el mundo de las kelipot sera destruido por medio de la
Torah dada por medio de Moshé que se extiende y completa segun la abodah del
Segundo Redentor. Ambos eventos tuvieron lugar en un desierto, en la misma guarida
del mal. Desde entonces, el campamento de Israel es de avanzada, no simplemente de
defensa. “Las puertas del Sheol (los gobiernos de las naciones) no podran resistir el
impacto de la luz de la Torah”. Esta es la ensefianza de nuestro Santo Maestro.



Pero el desierto no solo tiene que ver con la Torah. Tiene que ver también con el
lugar propicio para poder tener una vida de oracion intima, privada y espontanea
con el Eloha de Israel. La oracién del judio no solo es la publica y formal del Templo
cuando este existia o de la sinagoga.

Como el midbar se encuentra fuera de la ciudad, constituye un lugar adecuado para
hablar en privado, sin tener que correr el riesgo de ser oido por los demas. Por lo tanto,
este lugar, donde se puede hablar a solas, llegd a ser llamado midbar, que literalmente
significa “conversacion”. El midbar es el lugar donde se puede hablar a solas de cosas
intimas sin ser molestado por otros, como esta escrito en Oseas 2:14:

“Por tanto, he aqui, la seduciré, la llevaré al desierto, y le hablaré al
corazon.”

¢, Por qué HaShem llevo a Israel al midbar? Para hablar personalmente con su novia,
entrar en el pacto matrimonial con ella alli y entregarle la ketuva, la Escritura. La Tora
no fue entregada en la tierra de algin hombre, sino en la tierra de nadie, para mostrar
que no solamente pertenece al pueblo de Israel, sino que fue dada a todos los hombres
de la tierra.

Moshé tuvo sus encuentros con HaShem en el desierto. Primero con la zarza ardiendo,
luego cuando subia solo al monte para recibir la Torah o para interceder por Israel, o
para solicitarle a HaShem le dejase ver su gloria.

Eliilahu tenia sus encuentros personales con HaShem en el desierto y en la cueva del
monte Horeb (1 Reyes 19). Asi mismo solo era encontrado en lo alto de los montes (2
Reyes 1).

Asi mismo nuestro Rebe nos ensefiaba que no habia que descuidar la oracién en
secreto:

Cuando ores, no seas como los hipdcritas; porque ellos aman el orar en pie
en las sinagogas y en las esquinas de las calles, para ser vistos de los
hombres; de cierto os digo que ya tienen su recompensa. Mas tu, cuando
ores, entra en tu aposento, y cerrada la puerta, ora a tu Padre que esta en
secreto; y tu Padre que ve en lo secreto te recompensara en publico. (Mat
6:4-5)

El mismo nos dio ejemplo de esta clase de oracion:
Mas él se apartaba a los desiertos, y oraba. (Hilel 5:16)
El desierto es el lugar de la oracién secreta, es el lugar para comunicarse con HaShem.

Si tu oracidn oficial del Sidur ha perdido su kavanah, y se ha vuelto monétona y rutinaria
y como sin vida, aqui tienes el remedio dado por los grandes profetas como Mosheh,



Eliiahu y leshua. Busca la soledad, busca el secreto y alli encontraras al Eloha de Israel
qgue volvera a dar fuego a tu vida de oracion.

leshua fue llevado por el espiritu al desierto.
¢ Quiénes estan ahora en el desierto? El libro de Maror Elohim 12:6 nos dice que

Y la mujer huyd al desierto, donde tiene lugar preparado por Eloha, para
que alli la sustenten por mil doscientos sesenta dias.

Sabemos que esa mujer es lIsrael y sus descendientes los que guardan los
mandamientos de Eloha y retienen el testimonio de leshua como Mashiaj.

¢ Quiénes son los que guardan los mandamientos de Eloha y retienen el testimonio de
leshua como Mashiaj? Los mesianicos, los netzaritas, nadie mas. Y por ello estamos
relegados al desierto. Hasatan nos hace la guerra, los cristianos nos consideran
herejes, los ortodoxos se resisten a considerarnos judios. Somos los que incluso en el
desierto nos han sacado del “campamento”:

leshua, para santificar al pueblo mediante su propia sangre, padecio fuera
de la puerta. Salgamos, pues, a él, fuera del campamento, llevando su
vituperio, (lgeret el halehudim (Hebreos) 13:12-13)

Asi que somos los que estamos en el desierto. Los que no tenemos una “mesa servida”
(Shuljan Aruj). En los desiertos no hay “mesas servidas”. Debemos todavia cada dia
laboral ir a recoger el mana en el desierto. Pero gracias al Eterno, Baruj Hu, que nos
provee para cada dia mana:

Nuestros padres comieron el mana en el desierto, como esta escrito: Pan
del cielo les dio a comer. Y leshua les dijo: De cierto, de cierto os digo: No
os dio Mosheh el pan del cielo, mas mi Padre os da el verdadero pan del
cielo. Porque el pan de Eloha es aquel que descendio del cielo y da vida al
mundo. Le dijeron: Adon, danos siempre este pan. leshua les dijo: Yo soy
el pan de vida; el que a mi viene, nunca tendra hambre; y el que en mi
cree, no tendra sed jamas. (lojanan 6:31-35)

Entonces, cuando estés pasando por un desierto, no lo veas como una cosa negativa,
sino como una posibilidad de poder acercarte a HaShem vy recibir palabras e
instrucciones de tu Padre que te ama y te cuida por medio de los lugares desérticos
donde aprendes a depender de él y no en tu propia capacidad.

Shabat Shalom!
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