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En un año embolismal, Purim se celebra dos veces: En Adar Rishon y en Adar Sheni. En Adar Sheni cae
el Purim habitual y en Adar Rishon celebramos Purim Katán, llamado así porque no observan las
Mitzvot de Purim, sino que sólo se alegran un poco, algo similar al Purim normal.
Sin embargo, para los jasidim de Jabad, Purim Katán tiene un gran significado. Un día como hoy, hace
32 años, el Rebe Lubavitch repartió un cuadernillo con contenido jasídico a las miles de personas
presentes en su lugar sagrado y unos días más tarde sufrió un derrame cerebral grave.
Este cuadernillo fue uno de los últimos fascículos de enseñanzas de la Torá, que el Rebe distribuyó.
Aunque el Rebe salió al público después de esto, e incluso durante más de un año alentó la
difusión del anuncio de la Redención, sin embargo, no volvió a compartir de forma oral enseñanzas
del Jasidismo. Por lo tanto, es natural que la mirada hacia el fascículo de Purim Katán, sea como una
Torá que el Rebe nos transmitió intencionalmente, en especial, durante un período en el que no se
escucharon más sus palabras de Torá.
La idea principal del fascículo, es el análisis de la profunda afinidad espiritual que existía entre Moisés y
todo Israel en su generación, y demuestra cómo de esta afinidad dependía el grado de fe del pueblo. Más
tarde, cita del libro del Zohar, la afirmación de que en cada generación hay una figura en la que
reside el alma de Moisés y que desempeña la función de Moisés. Es decir, mantiene la misma
afinidad espiritual con todo el pueblo. Lo que básicamente significa que a lo largo de las generaciones,
la fe judía depende de la conexión con esta figura.
El momento en que el Rebe eligió distribuir estas palabras a cada jasid, plantea a primera vista un gran
signo de interrogación. Los sabios enseñan que los tzadikim saben muy bien lo que les está pasando
y lo que les va a pasar. Por lo tanto, el Rebe sabía muy bien lo que iba a pasar con él. El Rebe sabía
que dentro de unos días dejaría de pronunciar las palabras de la Torá y así se desconectaría, en
apariencia, de su papel como alimentador de la fe y precisamente en este momento, él grabó en la
mente de todo jasid, el conocimiento de que el grado de su fe depende de su apego a él, a aquel que en
nuestra generación cumple el papel de Moisés. ¿Para qué? ¿Qué sentido tuvo repartir dicho fascículo
en un momento como este?
La conclusión inevitable es una, y ésta surge de hecho, del estudio correcto del fascículo: El Rebe
nunca se separó de su papel de alimentador de la fe. La alimentación de la fe de Moisés y de aquellos
que ocupan su lugar no depende de decir las palabras de la Torá, sino que es el resultado de una
profunda conexión espiritual entre ellos y el conjunto del pueblo de Israel en su generación. La
presencia misma del alma de Moisés en la forma que sea, produce efecto en cada situación, en los
miembros de la generación y alimenta su fe.
Sin bien, quien está interesado en nutrir más su fe, debe fortalecer su conexión con el Moisés de su
generación, por medio de estudiar las palabras de su Torá y cumplir lo que está escrito en ellas, sin
embargo, por parte del Moisés de la generación, existe dicha nutrición incluso si el "Moisés" no
pronuncia palabras de la Torá.
El Rebe nos preparó, en especial, para este momento, en el hecho que nos instruyó que pase lo que
pase, él seguirá alimentando nuestra fe. Quien quiera que su fe sea aún más profunda y firme, que
mejore en identificar su conexión con el Rebe, estudiando su Torá y siguiendo sus enseñanzas, pero del
lado del Rebe existe esta alimentación de fe, en cualquier situación y circunstancia.
Una cosa es cierta: No hay duda de que cuando uno escucha palabras nuevas de la Torá de boca del
Moisés de la generación, la fe aumenta y se vuelve mucho más fuerte. Y de hecho, deseamos esto en
cada momento: Deseamos la revelación del Moisés de nuestra generación, la última, la revelación
del Rey Mashíaj, una revelación que nos transformará en la primera generación de la Redención
y volcará sobre nosotros una "nueva dimensión de la Torá", de inmediato.
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La ley de la Torá, según lo definido por Rambam en Mishné Torá y por Rabí Moshe ben Iaakov de Coucy en su obra "Smag",
Sefer Mitzvot Gadol, es que la ofrenda de incienso se realiza entre la limpieza de los cinco primeros recipientes de aceite y la
limpieza de los dos últimos de la Menorá. En este sentido, debemos entender por qué en la lectura diaria, recitamos el orden
de las funciones de los Cohanim de acuerdo con la opinión de Aba Shaul, una opinión minoritaria, que sostiene que:
"La limpieza de las cinco recipientes de la menorá precedía al salpicado de la sangre de la ofrenda diaria de Olá. El salpicado de la
sangre de la ofrenda diaria de Olá precedía a la limpieza de los restantes dos recipientes de la menorá. La limpieza de los dos
recipientes de la Menorá precedía a la ofrenda de incienso". Según este punto de vista, la ofrenda de incienso se traía después
de que se haya completado por completo la limpieza de la Menorá.
El Beit Iosef intenta reconciliar esta diferencia de ideas, explicando que la resolución de Rambam sigue el principio de que en una
diferencia de opinión entre los sabios, se acepta la opinión de la mayoría, por ello Rambam define la ley de acuerdo a la opinión de
los sabios y no de Aba Shaul. Por otra parte: "Dado que el mundo encontró" que "Abaie hacía un recuento del orden de las
funciones cotidianas de los Cohanim bajo la autoridad de la tradición y en consonancia con la opinión de Aba Shaul",
parecería que él (Abaie) sostenía que la ley sigue esta opinión. Por lo tanto, no querían cambiar ese orden.
Esta explicación sigue sin resolver la incógnita: Rambam seguramente conocía el tratamiento de Abaie sobre el asunto y aún
dictaminó que la ley sigue la opinión de los sabios. Además, en nuestra lectura del orden de las ofrendas en el Beit
HaMikdash en la sección Avodá en las plegarias de Musaf de Iom Kipur, se acepta la opinión de los sabios y decimos que la
presentación de la ofrenda de incienso precede a la limpieza de las dos lámparas finales.
Dentro del contexto de la aplicación de estos conceptos en nuestra tarea espiritual personal, estas dificultades se pueden explicar de
la siguiente manera: a) La expresión hebrea utilizada por Beit Iosef para la frase "Dado que el mundo encontró" es "motzu
haolam". La palabra olam (עולם) se relaciona con la palabra helem (העלם), que significa "ocultamiento". Es decir, esta
perspectiva refleja el ocultamiento de Di-s que prevalece en el tiempo del exilio. Esto también se refleja en el nombre Abaie
que nuestros sabios explican como un acrónimo de las palabras hebreas (אשר בך ירוחם יתום) "Asher beja ierujam iatom"
que significa "En ti, un huérfano se consolará". Porque en el momento del exilio, los judíos son como huérfanos, "los hijos
que han sido exiliados de la mesa de su Padre".
En este tiempo del exilio, es difícil que el vínculo interno con Di-s representado por la ofrenda de incienso sea revelado en el
mundo, junto a la influencia de la Menorá que es su revelación. Por lo tanto, en nuestras oraciones diarias, estos dos servicios no
están acoplados. Sin embargo, en Iom Kipur, cuando cada judío es elevado a un escalón espiritual superior y experimenta, en el
microcosmos, la conexión con Di-s establecida por el Cohen Gadol en el Kodesh HaKodashim, existe la posibilidad de que los dos
servicios se fusionen. En este momento, el vínculo interno de un judío con Di-s puede irradiarse al mundo. Además, el vínculo
interno establecido en Iom Kipur no es autónomo y también afecta nuestra conducta durante todo el año.

(De las charlas del Rebe en Shabat Parshat Tetzavé, año 5752)
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"Purim Katán se relaciona con Purim Gadol como dice la Mishná: "No hay diferencia entre el primer
Adar y el segundo, solo la lectura del rollo y los regalos a los pobres", de aquí se entiende que en el resto
de las cosas son iguales. Y por el contrario, hay una virtud adicional en el primer Adar, la ventaja de
ser el primero. La esencia de Purim es la victoria del judaísmo y de los judíos: "Pues dominaron los
judíos a sus enemigos". Que sea la voluntad de Di-s que cada uno aproveche la virtud especial y las
fuerzas especiales que se otorgan en Purim Katán para aumentar con más intensidad todas las cuestiones
judaicas *hasta superar la razón*, tal como enseña Purim, hasta llegar a la Redención pronto, en
nuestros días, realmente".

 (El Rebe - Sefer HaSijot 5746)
"Al estar triturados como una aceituna para obtener su aceite, en el tiempo del exilio, los judíos llegamos
a la luminaria, la esencia del alma, la esencia misma de Di-s. Y hay dos formas en esto:
1- Cuando los judíos se hallaban en un estado de "triturados", porque había persecuciones contra el
cumplimiento de la Torá y las Mitzvot, como fue en el momento de esta enseñanza en 1927 en la Unión
Soviética y así llegaban a la luminaria a través del sacrificio.
2- También cuando los judíos viven en un estado de amplitud, tanto material como espiritual, pero se
encuentran en exilio y por ello están quebrados y deprimidos, "triturados", porque están exiliados.
Por medio de esto, llegan a la luminaria de la Redención".

(El Rebe - Kuntres Purim Katán 5752)
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