
Esta es una de las clases más intensas y profundas de todo el libro. La Parashat Sheminí 
מִיניִ)  Octavo") marca el clímax de la alegría y, al mismo tiempo, el abismo del dolor. Es" - שְׁ
aquí donde la teoría de los sacrificios se convierte en una realidad impactante. 

 

Clase 3: Parashat Sheminí – El Límite 
entre lo Sagrado y lo Profano 

1. Fundamentos: El Octavo Día 
El número 8 en el pensamiento judío representa lo que está por encima de la naturaleza. 
Mientras que el 7 representa la perfección del mundo físico (los 7 días de la creación), el 8 
simboliza la entrada de la presencia Divina (Shejiná) en el plano humano. 

●​ El Evento: Después de 7 días de preparación, el Tabernáculo finalmente se 
inaugura. El fuego desciende del cielo y la gloria de Dios se manifiesta ante todo el 
pueblo. 

2. Desarrollo: El Fuego Extraño de Nadab y Abiú 
En el momento de mayor júbilo, ocurre la tragedia: los dos hijos mayores de Aarón ofrecen 
un "fuego extraño" que Dios no había ordenado, y mueren instantáneamente por un rayo 
divino. 

●​ El Análisis del Talmud: ¿Cuál fue su pecado real? Hay varias opiniones: 
○​ Entraron ebrios: Inmediatamente después, la Torá prohíbe el alcohol a los 

sacerdotes. 
○​ Arrogancia: No consultaron con su maestro Moisés ni entre ellos. 
○​ Éxtasis espiritual sin límites: El Or HaJaim sugiere que su amor por Dios 

era tan grande que "corrieron" hacia la luz sin proteger su cuerpo físico (un 
fenómeno llamado Ranzo Veshov). 

●​ La Reacción de Aarón: El texto dice: "Vayidom Aharón" (Y Aarón calló). 
○​ Enseñanza: El silencio de Aarón es considerado un nivel altísimo de fe. 

Aceptó el decreto divino sin protestar, entendiendo que hay misterios que la 
lógica humana no alcanza a procesar. 

 

3. Comentarios Talmúdicos: Las Leyes de Kashrut 
Tras la tragedia, la parashá cambia radicalmente de tema y nos entrega las leyes sobre lo 
que se puede comer. 



El porqué de la dieta espiritual 

El Talmud explica que los alimentos prohibidos no son necesariamente "insalubres" para el 
cuerpo, sino que "embotan el alma" (Timtum HaLev). Lo que comemos afecta nuestra 
sensibilidad espiritual. 

Las Señales de Pureza: 

1.​ Mamíferos: Deben ser rumiantes y tener la pezuña hendida. 
○​ Simbolismo: Rumiar representa la reflexión (no tragar la información sin 

procesar). La pezuña hendida representa el contacto con la tierra pero con 
una división, recordándonos que incluso al caminar en lo material, debemos 
estar separados de la bajeza. 

2.​ Peces: Deben tener aletas y escamas. 
○​ Simbolismo: Las escamas actúan como una "armadura" contra las corrientes 

del entorno. 

Dato curioso del Talmud (Julin 59a): El Talmud afirma que el único animal en 
el mundo que tiene solo una señal de pureza (rumia pero no tiene pezuña 
hendida) es el camello, la liebre y el damán; y solo el cerdo tiene pezuña 
hendida pero no rumia. La ciencia ha tratado de encontrar excepciones por 
siglos, reforzando la naturaleza divina del texto. 

 

4. Explicación Profunda: El Concepto de 
"Diferenciación" 
Al final de la clase, Dios dice: "Seréis santos porque Yo soy santo". 

●​ Santidad (Kedushá) en hebreo significa "Separación" o "Distinción". 
●​ Dios nos pide distinguir entre: 

○​ Lo puro (Tahor) y lo impuro (Tamé). 
○​ Lo permitido y lo prohibido. 
○​ La vida y la muerte. 

 

5. Resumen Espiritual 
La Clase 3 nos enseña que el entusiasmo religioso (como el de Nadab y Abiú) debe estar 
canalizado por la ley. Sin estructura, el fuego espiritual puede destruir. La dieta de Kashrut 
es el ejercicio diario para entrenar nuestra voluntad y recordar que somos seres sagrados 
incluso en el acto más animal: comer. 

 



 


	Clase 3: Parashat Sheminí – El Límite entre lo Sagrado y lo Profano 
	1. Fundamentos: El Octavo Día 
	2. Desarrollo: El Fuego Extraño de Nadab y Abiú 
	3. Comentarios Talmúdicos: Las Leyes de Kashrut 
	El porqué de la dieta espiritual 
	Las Señales de Pureza: 

	4. Explicación Profunda: El Concepto de "Diferenciación" 
	5. Resumen Espiritual 


